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บทคัดย่อ 

 บทความนี้ต้องการศึกษาการสร้าง “ความเป็นหญิง” ให้กับเจ้าแม่ตะเคียน   

โดยน ากรอบความคิดเรื่อง Performativity ของ Judith Butler มาใช้ในการวิเคราะห์ 

โดยพบว่าเจ้าแม่ตะเคียนถูกท าให้เป็น “หญิงงาม” ภายใต้โครงสร้างอ านาจ/ความรู้แบบ

ชาตินิยม เหตุผลนิยม และทุนนิยม ซึ่งขับเคลื่อนสังคมไทยในช่วงหลังปี พ.ศ.2500 เป็น

ต้นมา นอกจากนั้น ยังพบว่าพิธีกรรมบูชาเจ้าแม่ตะเคียนในสังคมท้องถิ่นสะท้อนการ

ปรับตัวเข้าหากันของความทันสมัยกับความเชื่อผีสางเทวดา ซึ่งท าให้ “ความเป็นหญิง” 

ของเจ้าแม่ตะเคียนเป็นสินค้าในธุรกิจแฟช่ันและความงงาม และเกิดการผลิตซ้ าอุดมการณ์

รักต่างเพศท่ีแบ่งแยกชายหญิงเป็นคู่ตรงข้าม  

ค าส าคัญ: เจ้าแม่ตะเคียน ความเป็นหญิง ความทันสมัย ชาตินิยม วัฒนธรรมบริโภค 

 

Abstract 

 This paper requires to analytical study the femininity construction of 

Ta-Khian Goddess through the Judith Butler’s critical performativity concept. It 

is found that Ta-Khian Goddess is culturally embodied as “beautiful   woman” 

under the implicit power/knowledge structure of nationalism,     rationalism 

and capitalism stabilized Thai society since 1960s. Moreover, the ritual wor-

ship of sacred Ta-Khian Goddess found in local communities   indicates the 

adaptive consolidation in which modernity and superstition are merged. This 

transformative process exhibits ‘the femininity’ of Ta-Khian  Goddess that 

serves as commodity in fashion and beauty industry as well as being repro-

duction of heteronormative ideology that structure the binary opposition of 

male and female gender. 

Keywords: Ta-Khian Goddess, Feminization, Modernity, Nationalism, Consumer 
Culture 
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 บทน า 

 สั งคมไทยเป็นสังคมที่มีการผสมผสานความเชื่อทางศาสนา ไสยศาสตร์ 
ผี วิญญาณ และอ านาจเหนือธรรมชาติที่นักวิชาการเคยอธิบายว่า
ความเชื่อแบบพุทธและผีด ารงอยู่ด้วยกัน (สนิท สมัครการ, 2539; 
ภาวนีย์ บุญวรรณ, 2544; ปฐม หงษ์สุวรรณ, 2548; ศรีศักร วัล

ลิโภดม, 2550; กชกร โพธิหล้า, 2555; บุญยงค์ เกศเทศ, 2557) ซึ่งพบเห็นได้ในการ
ปฏิบัติทางพิธีกรรมของคนกลุ่มต่าง ๆ ทั้งคนท้องถิ่นในสังคมเกษตรกรรม (อานันท์ กาญ
จนพันธุ์, 2555) และคนเมืองในสังคมอุตสาหกรรมสมัยใหม่ (อาภาภิรัตน์ วัลลิโภดม, 
2536; สุริยา สมุทคุปต์ิและคณะ, 2539; สุชาดา กิตติตระกูลกาล, 2540; พร้อมพงษ์ 
ไพรีรณ, 2547) การศึกษาการแสดงออกเกี่ยวกับการผสมผสานความเชื่อดังกล่าว มักจะ
เป็นการอธิบายให้เห็นบทบาทหน้าที่ของความเชื่อที่ส่งเสริมและช่วยแก้ปัญหาชีวิตให้กับ
บุคคลและจรรโลงค้ าจุนกฎระเบียบทางสังคมให้ด าเนินต่อไปได้ (นฤพนธ์ ด้วงวิเศษ, 
2559, 2560)  การศึกษาความเชื่อทางศาสนาภายใต้กระบวนทัศน์หน้าที่นิยม และ
โครงสร้างหน้าที่จะมองความเชื่อในฐานะเครื่องมือท่ีใช้แก้ปัญหาความขัดแย้งต่าง ๆ 
เยียวยาจิตใจของมนุษย์  ขัดเกลาและสั่งสอนศีลธรรม รวมทั้งรักษากฎกติกาของสังคม
เอาไว้ (อมาวสี เถียรถาวร, 2532; ปรัชญา ตุลาชมและคณะ, 2541; ปรารถนา จันทรุ
พันธุ์, 2542; เบญจรัตน์ เมืองไทย, 2543; วลัยลักษณ์ ทรงศิริ, 2544, ธีรนันท์ ช่วง
พิชิต, 2551) ในขณะท่ีกระบวนทัศน์หลังโครงสร้างสนใจความสัมพันธ์ที่ซับซ้อนของ
ประสบการณ์ที่บุคคลใช้ต่อรองกับอ านาจความรู้ (สุริยา สมุทคุปต์ิและคณะ, 2539; เธียร
ชาย อักษรดิษฐ์, 2552; นฤพนธ์ ด้วงวิเศษ, 2559) ความเข้าใจเกี่ยวกับความเชื่อสิ่ง
ศักดิ์สิทธิ์ในสังคมไทยจึงวางอยู่บนความสัมพันธ์ระหว่างการปฏิบัติของปัจเจกบุคคลกับ
บริบททางสังคมและวัฒนธรรม  ซึ่งอธิบายให้เห็นการด ารงอยู่ การปรับตัว พลวัตและ
การเปลี่ยนแปลงของความเชื่อ 

อย่างไรก็ตาม การศึกษาใน
ประเด็นการสร้างตัวตนให้กับสิ่งศักดิ์สิทธิ์ 
และกระบวนการท าให้เจ้าพ่อและเจ้าแม่มี
ตัวตนที่จับต้องได้ ยังไม่มีการศึกษาอย่าง
จริงจังเท่าที่ผ่านมา การศึกษาเจ้าพ่อเจ้าแม่ 
จะเป็นการอธิบายต านาน คติความเชื่อ 
พิธีกรรมและการเซ่นไหว้บูชาสิ่งศักด์ิสิทธิ์ 
ซึ่งให้รายละเอียดเกี่ยวกับประวัติศาสตร์ 
โลกทัศน์ สัญลักษณ์และขั้นตอนของการ
ประกอบพิธีกรรม (ศิริลักษณ์ สุภากุล, 
2533; สมหมาย ชินนาค, 2539; พิเชฐ 

สายพันธ์, 2539; ชัยวุฒิ พิยะกูล, 2541; 
วีรยุทธ ไชยเพชร, 2542; พัชรวรรณ รัตน
พันธุ์, 2543; จิตรกร เอมพันธ์, 2545; 
ถาวร ด าเนตร, 2545; ชัยยุทธ สมปราดี, 
2546; นักรบ นาคสุวรรณ์, 2551) ศึกษา
รูปแบบทางศิลปะและประติมานวิทยาของ
สิ่งศักด์ิสิทธิ์ เพื่ออธิบายความงามและ
สุนทรียะในการสร้างรูปเคารพ (จิรัสสา 
คชาชีวะ, 2540) รวมทั้งศึกษาบทบาทและ
ความสัมพันธ์ของคนที่มีส่วนเกี่ยวข้องกับ
พิธีกรรม (เอกสิทธิ์ ไชยปิน, 2546)  
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ช่องว่างของการศึกษาในเรื่องนี้ จึงอยู่ท่ีการมองข้ามกลไกของการสร้างตัวตนของสิ่ง
ศักดิ์สิทธิ์ภายใต้บริบทสังคมและเศรษฐกิจแบบทุนนิยมและบริโภคนิยม ซึ่งแผ่กว้างไปทุก
ส่วนของชีวิตคนไทยสมัยใหม่ ถึงแม้ว่าจะมีการศึกษาเพื่อท าความเข้าใจการเปลี่ยนแปลง
บริบททางสังคมและวัฒนธรรมที่สะท้อนออกมาในการปฏิบัติทางพิธีกรรมและความเชื่อ
ต่าง ๆ แต่เรายังมีความรู้น้อยเกี่ยวกับการท าให้สิ่งศักดิ์สิทธิ์ในความเชื่อเหล่านั้นกลายเป็น 
“ตัวตน” และเป็นรูปธรรมที่จับต้องได้ ซึ่งคนไทยได้ใช้ “ตัวตนของสิ่งศักดิ์สิทธิ์” ที่เป็นเจ้า
พ่อและเจ้าแม่ในการนิยาม “ชีวิตทางสังคมของอ านาจเหนือธรรมชาติ” พร้อม ๆ กับการ
ท าให้ตัวตนและชีวิตของสิ่งศักดิ์สิทธิ์เหล่านั้นเชื่อมโยงกับชีวิตของมนุษย์ในสังคมทุนนิยมที่
ขับเคลื่อนด้วยวัตถุและเงินตรา 

การศึกษากระบวนการสร้าง “ตัวตน” และ “ชีวิต” ของเจ้าพ่อและเจ้าแม่ เป็น
เรื่องที่ใหม่ในแวดวงการศึกษาความเชื่อทางศาสนาและไสยศาสตร์ เนื่องจากกระบวนทัศน์
ที่ผ่านมาจะมองปรากฎการณ์ทางความเชื่อในพรมแดนของความหมายและสัญลักษณ์ ซึ่ง
ถูกวิเคราะห์ด้วยแนวคิดทฤษฎีต่างๆ ผลการศึกษาจึงมุ่งที่จะชี้ให้เห็นปฏิบัติการเชิง
วัฒนธรรมที่ท าให้มนุษย์และสังคมด ารงอยู่ เปลี่ยนผ่าน หรือล่มสลาย   อย่างไรก็ตาม 
มิติเกี่ยวกับการมี “ตัวตน” ของเจ้าพ่อเจ้าแม่ และอ านาจเหนือธรรมชาติทั้งหลาย ก็ยัง
เป็นมิติท่ีน่าศึกษาค้นคว้า เพราะอาจจะช่วยให้ขยายขอบเขตความเข้าใจเก่ียวกับปฏิบัติการ
ทางวัฒนธรรมให้มีความลุ่มลึก และสามารถวิพากษ์วิจารณ์บริบทของสังคมวัฒนธรรม
ภายใต้อ านาจ/ความรู้ที่มีความซับซ้อนและซ้อนเร้นอ าพรางตัวเองได้แนบเนียนมากข้ึน    
ดังนั้น การศึกษากระบวนการสร้างตัวตนให้กับเจ้าพ่อเจ้าแม่ จึงมิใช่แค่การบอกว่าเจ้าพ่อ
เจ้าแม่มีรูปร่างหน้าตาและลักษณะทางกายภาพเป็นอย่างไร  หากแต่ยังเป็นการวิเคราะห์
อ านาจ/ความรู้เกี่ยวกับเพศภาวะของความเป็นชายและความเป็นหญิงที่คนไทยน าไปสร้าง
ตัวตนให้เจ้าพ่อเจ้าแม่ ซึ่งอ านาจ/ความรู้เรื่องเพศได้แทรกตัวอยู่ในชีวิตประจ าวันจนดู
เหมือนว่าจะเป็นเรื่องตามธรรมชาติ ทั้งๆที่สัมพันธ์กับบรรทัดฐานและกฎระเบียบทางเพศท่ี
ถูกสร้างขึ้นโดยสังคมทุนนิยมและวัฒนธรรมบริโภค การศึกษาตัวตนของเจ้าพ่อเจ้าแม่ยัง
จะช่วยให้มองความเชื่อในฐานะเป็น “เครื่องมือของอ านาจ” มิได้เป็นแค่ตัวแทนของ
วัฒนธรรมที่สวยงามและน่าหลงใหลเพียงอย่างเดียว 

ในกรณีความเชื่อเกี่ยวกับเจ้าแม่ตะเคียน มีประเด็นที่น่าทบทวนตรวจสอบหลาย
ประเด็น โดยเฉพาะการท าให้ต้นไม้กลายเป็นเจ้าแม่ การใช้เจ้าแม่เป็นผู้ให้โชคลาภและ
ช่วยเหลือมนุษย์ และการท าให้เจ้าแม่กลายเป็นหญิงงามและมีเสน่ห์น่าเคารพบูชา  การ
ท าความเข้าใจประเด็นเหล่านี้ นอกจากจะมองการเปลี่ยนผ่านของสังคมไทยในช่วงที่พ่ึงพิง
ระบบเศรษฐกิจแบบทุนนิยมแล้ว ยังจะต้องมองการเปลี่ยนผ่านความคิดเรื่องเพศที่รัฐไทย
เข้ามาสร้างบรรทัดฐานของความเป็นชายและหญิงแบบตะวันตกในช่วง 100 ปีท่ีผ่านมา 
ท าให้เพศภาวะของราษฎรถูกควบคุมและถูกจัดระเบียบด้วยบรรทัดฐานใหม่โดยการน าเอา
ความรู้ทางชีววิทยามาเป็นเครื่องมือตัดสินความเป็นหญิงและชาย ขณะเดียวกันก็น าเอา
บรรทัดฐานแบบรักต่างเพศที่แบ่งแยกความเป็นชายออกจากความเป็นหญิงให้อยู่ตรงกัน
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ข้าม (ชลิดาภรณ์ ส่งสัมพันธ์, 2551; นฤพนธ์ ด้วงวิเศษ, 2556; นฤพนธ์และแจ็คสัน, 
2556;    Jackson and Cook, 1999; Loos, 2002; Jackson, 2003; Barme, 
2006; Scalena, 2009) กฎระเบียบใหม่เหล่านี้ถูกแพร่กระจายและถูกผลิตซ้ าอยู่ใน
สถาบันครอบครัว  การแต่งงาน การศึกษา กฎหมายและนโยบายทางสังคม ซึ่งมีผลต่อ
การแสดงพฤติกรรมทางเพศของบุคคลในพื้นที่สังคมและวัฒนธรรม 
 การท าให้เจ้าแม่ตะเคียนมีตัวตนด้วยเพศภาวะหญิง หรือการท าให้ร่างกายแบบ
ผู้หญิงปรากฏเป็นตัวตนของเจ้าแม่ตะเคียน คือรูปแบบหนึ่งของการผลิตซ้ ากฎระเบียบทาง
เพศในสังคมไทยสมัยใหม่ ซึ่งเรื่องเพศมิได้เป็นเรื่องของมนุษย์หรือเรื่องทางโลกเท่านั้น แต่
ยังถูกท าให้เป็นรูปธรรมที่จับต้องได้ในโลกทางความเชื่อและอ านาจเหนือธรรมชาติ   
ดังนั้น การวิเคราะห์กระบวนการสร้างตัวตนและความเป็นหญิงของเจ้าแม่ตะเคียนจะช่วย
ให้เราเข้าใจว่าบรรทัดฐานทางเพศแบบท่ีรัฐก าหนดและเชื่อว่าเป็นกฎระเบียบทางสังคมได้
แปรสภาพไปอยู่ในเรือนร่างและตัวตนของสิ่งศักด์ิสิทธิ์ได้อย่างไร  ประเด็นดังกล่าวนี้คือสิ่ง
ที่น่าต้ังศึกษาและน่าต้ังค าถาม ซึ่งอาจจะช่วยให้เกิดการตระหนักรู้ถึงเทคนิคและกลไกของ
อ านาจรัฐ รวมทั้งอ านาจของระบบทุนนิยม/บริโภคนิยมที่รัฐไทยน ามาขับเคลื่อนและ
ควบคุมสังคม  อ านาจเหล่านี้มิได้แสดงออกและปรากฏอยู่ในปริมณฑลของการประกอบ
อาชีพและการก่อร่างสร้างชีวิตของมนุษย์เพียงอย่างเดียว  หากแต่ยังแผ่ซ่านเข้าไปใน
ปริมณฑลของจิตวิญญาณและโลกเหนือธรรมชาติ จนท าให้เจ้าแม่ตะเคียนมีชีวิตและตัวตน
บนบรรทัดฐานทางเพศแบบเดียวกับท่ีมนุษย์ประพฤติและปฏิบัติอยู่ 
 
วิธีวิทยาในการศึกษา 

 บทความนี้น าข้อมูลมาจากงานวิจัยของผู้เขียนเรื่องชุมชนกับความเชื่อสิ่งศักดิ์สิทธิ์

ในจังหวัดสมุทรสาคร ซึ่งได้ท าการส ารวจเก็บข้อมูลในพื้นที่อ าเภอเมือง อ าเภอบ้านแพ้ว 

และอ าเภอกระทุ่มแบน ตั้งแต่เดือนตุลาคม ปี พ.ศ. 2558 ถึง เดือนมีนาคม ปี พ.ศ. 

2560   ในการส ารวจเก็บข้อมูลศาลเจ้าพ่อเจ้าแม่หลายแห่งที่อยู่ในชุมชนไทยเชื้อสายจีน 

ชุมชนมอญ ชุมชนลาวโซ่ง และชุมชนไทย  ผู้เขียนได้พบศาลเจ้าแม่ตะเคียนหลายแห่ง 

บางแห่งอยู่ภายในวัด บางแห่งอยู่ในบ้าน บางแห่งอยู่ในพื้นที่ของชุมชน  สิ่งที่พบก็คือ 

ศาลเจ้าแม่ตะเคียนจะมีซากต้นไม้ใหญ่ มีขนาดเล็กใหญ่แตกต่างกัน ถูกน ามาวางไว้ในศาล 

หรือบริเวณใกล้เคียงกับศาล ชาวบ้านจะน าผ้าสีมาผูกบริเวณล าต้น รวมทั้งน าแป้งและปูน

ขาวมาทาที่ต้นไม้และขูดขีดหาเลข โดยหวังว่าเลขท่ีพบจะเป็นเลขน าโชค ท าให้ถูกหวยและ

ได้เงินรางวัล นอกจากนั้น ชาวบ้านจะน าเครื่องเซ่นบูชามาถวายเจ้าแม่ตะเคียน โดยเฉพาะ

เสื้อผ้าชุดไทย เครื่องส าอาง โต๊ะเครื่องแป้ง และเครื่องประดับของผู้หญิง ถ้าชาวบ้านคน

ใดได้รับโชคลาภหรือได้ในสิ่งที่บนบานเอาไว้ก็จะน าสิ่งของเหล่านี้มาถวายเจ้าแม่  ศาลเจ้า

แม่ตะเคียนบางแห่งที่ชาวบ้านขอโชคลาภและประสบความส าเร็จ จะเต็มไปด้วยเครื่องเซ่น
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บูชาเหล่านี้ จากการเก็บข้อมูลพบว่าในจังหวัดสมุทรสาครมีศาลเจ้าแม่ตะเคียน จ านวน 

15 ศาล คือ ศาลแม่เทพตะเคียนแสงทอง (วัดบางกระเจ้า) ศาลเจ้าแม่ตะเคียน (วัดบาง

หญ้าแพรก) ศาลเจ้าแม่เศรษฐีส าเภาทอง (วัดศรีวนาราม) ศาลเจ้าแม่ตะเคียนสุดาพร (วัด

สวนส้ม) ศาลแม่ย่าตะเคียน (วัดบางขุด) ศาลเจ้าแม่สีแพร (วัดกลางคลอง) ศาลเจ้าแม่

ตะเคียน (วัดธรรมจริยาภิรมย์) ศาลเจ้าแม่ตะเคียนทอง (วัดศรีส าราญราษฎร์บ ารุง) ศาล

เจ้าแม่ตะเตียน (วัดหนองพะอง)  ศาลเจ้าแม่ศรีจันทร์ (วัดทะเลรางจันทร์) ศาลแม่ย่า

ตะเคียนทอง (วัดปทุมทอง) ศาลแม่ตะเคียน (วัดสุวรรณรัตนาราม) ศาลแม่ตะเคียน (วัด

ราษฎร์รังสรรค์) ศาลแม่นางตะเคียนศรีประไพรทอง  และ ศาลเจ้าแม่ตะเคียนริมคลอง

คันพนัง แต่ละศาล ผู้เขียนสังเกตเห็นรูปปั้นหุ่นผู้หญิงที่ใช้เป็นหุ่นโชว์ในร้านเสื้อผ้าและร้าน

เสริมสวย ถูกน ามาเป็นหุ่นของเจ้าแม่ตะเคียน ข้อแตกต่างกันก็คือ หุ่นในห้องเสื้อจะไม่มี

แท่นวางกระถางธูปเทียนและพวงมาลัย แต่หุ่นในศาลเจ้าแม่ตะเคียนจะเต็มไปด้วย

เครื่องเซ่นไหว้ ตัวหุ่นจะสวมชุดไทย และมีการติดทองค าเปลว ซึ่งท าให้รู้สึกถึงสภาวะพิเศษ

และความศักด์ิสิทธิ์  จากข้อมูลเหล่านี้ ท าให้ผู้เขียนสนใจท่ีจะศึกษาและเริ่มตั้งค าถาม

เกี่ยวกับกระบวนการท าให้เจ้าแม่ตะเคียนมีตัวตนทางเพศและมีความเป็นหญิงเหมือนกับ

มนุษย์  ประเด็นดังกล่าวนี้มิได้ถูกเขียนในงานวิจัย แต่เป็นสิ่งที่ผู้เขียนน ามาพัฒนาเป็น

ประเด็นศึกษาเฉพาะในบทความเรื่องนี้ 

กรอบแนวคิดทฤษฎีในการศึกษา 

 การศึกษาเพศภาวะในฐานะเป็นสิ่งที่ประกอบสร้างขึ้นโดยสังคมและวัฒนธรรม 
เริ่มต้นมาจากงานของ Butler (1990, 2006) ซึ่งชี้ให้เห็นการเกิดขึ้นของวาทกรรมและ
ค านิยามเกี่ยวกับความเป็นหญิงและชายในสังคม การศึกษานี้ได้น าเอาแนวคิดของ   Fou-
cault (1976) มาเป็นกรอบในการวิเคราะห์เพื่อท าความเข้าใจความสัมพันธ์ระหว่าง
อ านาจ/ความรู้ กับวาทกรรมทางเพศที่สร้างขึ้นโดยผู้รู้ ผู้เช่ียวชาญ ที่ท างานอยู่ในสถาบัน
ทางสังคมและเป็นเครื่องมือที่รัฐสมัยใหม่น าไปควบคุมประชากร  Butler ได้สร้างข้อ
โต้แย้งที่ส าคัญว่าเพศภาวะของหญิงและชายถูกท าให้มี “แก่นแท”้ บนความรู้บางอย่าง ซึ่ง
ความรู้นั้นถูกสร้างขึ้นในโครงสร้างของอ านาจท่ีต้องการจัดระเบียบและควบคุมมนุษย์ให้อยู่
ใน “กล่อง” หรือ “ชนิด” ของเพศภาวะ ดังนั้น การต่อสู้เพื่อเรียกร้องความเท่าเทียมและ
สิทธิเสรีภาพทางเพศจึงเป็นไปไม่ได้ หากมองไม่เห็นโครงสร้างของอ านาจท่ีอยู่เบื้องหลัง
และก ากับความรู้เกี่ยวกับเรื่องเพศ  Butler พยายามวิจารณ์ขบวนการเรียกร้องสิทธิสตรีที่
มองข้ามโครงสร้างอ านาจท่ีครอบง าให้นักสตรีนิยมเช่ือในตัวตนที่แท้จริงของผู้หญิงที่
แตกต่างจากผู้ชาย ทั้ง ๆ ที่ ตัวตนทางเพศคือผลผลิตจากวาทกรรมซึ่งน าเอาความรู้ทาง
ชีววิทยาและจิตวิทยามาประกอบสร้าง และส่งผลให้มนุษย์เช่ือว่าเพศภาวะหญิงและชายมี
ต้นก าเนิดมาจากอวัยวะและกลไกทางร่างกาย การตั้งค าถามกับโครงสร้างอ านาจ/ความรู้
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ในแบบท่ี Butler ท า  เป็นจุดเริ่มต้นส าคัญท่ีท าให้การอธิบายความเป็นหญิงและชายหลุด
พ้นไปจากการแสวงหา “แก่นแท้” ทางเพศ 

ในความคิดของ Butler เพศภาวะมิใช่สิ่งที่เกิดขึ้นเองตามธรรมชาติหรือมีติดตัว
มนุษย์มาตั้งแต่ก าเนิด แต่เป็นผลผลิตทางสังคมและวัฒนธรรม ท าให้ความเป็นหญิงและ
ชายไม่มีความแน่นอนและเปลี่ยนแปลงได้ มนุษย์สามารถแสดงออกในเพศภาวะอย่างใด
อย่างหนึ่งภายใต้เงื่อนไขและสถานการณ์ที่ถูกเลือก โดยอาศัยปฏิบัติการทาง “ร่างกาย” 
แบบซ้ าแล้วซ้ าอีกจนเป็นนิสัย  ผนวกเข้ากับวาทกรรมและค านิยามทางสังคม ท าให้ความ
เป็นหญิงและชายปรากฏขึ้นเป็นรูปธรรมทางสังคม   ดังนั้น เพศภาวะจึงเป็นเพียง 
“ปฏิบัติการทางสังคม” ที่ใช้เรือนร่างเป็นพื้นท่ีรองรับและใช้ภาษาเป็นตัวสร้างความหมาย   
ประเด็นนี้ท าให้ Butler เสนอทฤษฎี Performativity ในปี ค.ศ.1990  ทฤษฎีนี้น าไปสู่
การอธิบายเพศภาวะในฐานะเป็นการเมืองของตัวตน เป็นผลผลิตของอ านาจท่ีใช้ 
“ร่างกาย” ของมนุษย์เป็นสนามรบ โดยบุคคลจะจัดการกับร่างกายของตัวเองให้เป็นหญิง
และชายตามนิยามความหมายและ “ค าเรียก” ที่สังคมสร้างเอาไว้ (Butler, 1990:145)  
ซึ่งเปรียบเสมือนการจารึกเพศภาวะลงบนร่างกาย   ฉะนั้น ความเป็นหญิงและชายจึงเป็น
เรื่องของ “การกระท า” (Doing)  มิใช่เป็นเรื่องของแก่นแท้ท่ีมีอยู่เอง (Being) (Butler, 
1990: 25; Salih, 2002: 55)  ในท านองเดียวกัน “การกระท า” บนร่างกายท าให้เกิด
การตระหนักถึงการมีตัวตนขึ้น ตัวตนของผู้กระท าการมิได้แยกอยู่ต่างหากจากการกระท า  
แต่การกระท าบอกให้ผู้ที่ก าลังกระท ารู้ว่าตนเองเป็นอะไร  ตัวตนของเพศหญิงและชายจึง
เป็น  “ปฏิริยา” ที่เกิดข้ึนจากการกระท าเชิงร่างกายที่มีการอ้างค าศัพท์และสรรพนามต่าง 
ๆ (Citationality) (Butler, 1990: 29; Butler, 1993: 21) กระบวนการท าให้ร่างกาย
กลายเป็นเพศภาวะนี้ คือข้อโต้แย้งท่ีหักล้างทฤษฎีเพศแบบชีววิทยาที่เชื่อในความจริงแท้
ของตัวตน (ผู้กระท าการ) และครอบง าสังคมตะวันตกตั้งแต่คริสต์ศตวรรษท่ี 19 เป็นต้น
มา  

ร่างกายในฐานะ “วัตถุ” และเป็นสิ่งที่มองเห็นและจับต้องได้ กลายเป็นประเด็น
ถกเถียงส าคัญเพื่อวิเคราะห์ปฏิบัติการของอ านาจ/ความรู้ในยุคสมัยใหม่ ซึ่งระบบเหตุผล
นิยมเชิงประจักษ์แบบวิทยาศาสตร์ถูกน าไปใช้สร้างความจริงของสรรพสิ่งและความเป็น
สากลของมนุษยชาติซึ่งพยายามแยกจิตใจของมนุษย์ออกจากโลกทางกายภาพ (คู่ตรงข้าม
ระหว่างกายกับจิต)  แต่ Butler มิได้แยกคู่ตรงข้ามระหว่างกายกับจิต หากแต่อธิบายใหม่
ว่า “จิตส านึกแห่งตัวตน” ถูกท าให้เป็น “รูปร่าง” ผ่านปฏิบัติการบนร่างกาย (fantastic 
figuration of the body) และเพศภาวะคือกระบวนการสร้างรูปแบบให้กับร่างกาย (the 
corporeal stylization of gender) (Butler, 1990: 135)  นั่นหมายถึง ตัวตนมิได้
สร้างเพศภาวะ แต่ตัวตนถูกท าให้จับต้องได้ผ่านวาทกรรมและการกระท าเชิงเพศภาวะ 
(Salih, 2002: 57)     บทความเรื่องนี้จะน าเอากรอบความคิด Performativity  และ 
Citationality ของ Butler มาเป็นแนวทางในการวิเคราะห์กวิธีสร้างตัวตนให้กับเจ้าแม่
ตะเคียน  โดยมองว่า การสร้างหุ่นรูปป้ันเจ้าแม่ตะเคียนที่แต่งกายด้วยชุดไทย นุ่งผ้า สวม
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สไบ และใส่เครื่องประดับ คือปฏิบัติการของเพศภาวะแห่งความเป็นหญิง (feminized gen-
der)  ซึ่งเป็นการย้ายเปลี่ยนถ่ายการสร้างความเป็นหญิงบนร่างกายมนุษย์ไปสู่ร่างของหุ่น
รูปป้ัน    ปฏิบัติการดังกล่าวนี้วางอยู่บนโครงสร้างอ านาจ/ความรู้ของบรรทัดฐานแบบรัก
ต่างเพศ (structure of heteronormative power/knowledge) ซึ่งแยกความเป็นชายและ
ความเป็นหญิงให้อยู่ตรงกันข้าม รูปร่างของเจ้าแม่ตะเคียนที่ปรากฎอยู่ในหุ่นจ าลองและรูป
ปั้น จึงเป็นการจารึก เลียนแบบ และผลิตซ้ าบรรทัดฐานแบบรักต่างเพศที่มนุษย์ใช้ใน
ชีวิตประจ าวัน เลียนแบบ  ู่ในหุ่นจ าลอง จึงเป็นการจารึกและผลิตซ้ าบรรทัดฐานแบบรัก
ต่างเพศท่ีมนุษย์ใช้ในชีวิตประจ าวัน ความเป็นหญิงให้อยู่ตรงกันข้าม  บทความนี้พยายาม
จะชี้ให้เห็นว่า หุ่นรูปปั้นเจ้าแม่ตะเคียนสะท้อนสภาวะสมัยใหม่เกี่ยวกับเรื่องเพศในสังคมไทย 
ซึ่งเป็นตัวอย่างของกระบวนการ materialization ที่ท าให้เรื่องเพศเป็นสิ่งท่ีจับต้องได้เชิง
วัตถุ 

อย่างไรก็ ตามผู้เขียนได้น าข้อสังเกตเกี่ยวกับข้อจ ากัดของแนวคิดPerformativity 
มาร่วมพิจารณาด้วย   โดยทบทวนตรวจสอบว่าการต่อต้านล้มล้างบรรทัดฐานทางเพศ
เกิดขึ้นโดยตัวตนท่ีเป็นอิสระ หรือการต่อต้านนั้นเป็นแค่สิ่งสมมติ  กล่าวคือ ถ้าตัวตนทาง
เพศเป็นสิ่งท่ีเกิดจาก “ปฏิบัติการ” ทางร่างกายและวาทกรรมแล้ว ตัวตนที่จะล้มล้าง
บรรทัดฐานทางเพศก็ไม่มีอยู่จริง เพราะการล้มล้างนั้นก็เป็นเพียงปฏิกิริยาของสิ่งที่ถูกสร้าง
ขึ้นมา   ดังนั้น การต่อต้านล้มล้างบรรทัดฐานก็อาจเป็นสิ่งที่ถูกประดิษฐ์ขึ้นเช่นเดียวกับ
บรรทัดฐาน   ประเด็นนี้ นักวิชาการหลายคนเคยตั้งค าถามมาก่อน (Benhabib, 1995;  
Hood Williams  and  Wendy  Cealy,  1998; Boucher, 2006; Huffer, 2010)  
โดยชี้ให้เห็นว่าความคิดเรื่องเพศภาวะกึ่งชายกึ่งหญิงที่อยู่บนเรือนร่างของ “Drag Queen” 
หรือนางโชว์ที่แสดงในบาร์เกย์ อาจมิใช่อิสรภาพของนางโชว์ที่สามารถต่อต้านล้มล้าง
บรรทัดฐานทางเพศของสังคมได้ หากแต่เป็นเพียงการปรุงแต่งเพศภาวะข้ึนมาใหม่โดย
อาศัยเค้าโครงของเดิมที่หญิงและชายปฏิบัติอยู่   ในแง่นี้ เพศภาวะของนางโชว์ก็เป็น
สิ่งประดิษฐ์เช่นเดียวกกับเพศภาวะของหญิงและชาย (Salih, 2002: 58) ซึ่ง Butler เคย
วิจารณ์ว่าการแต่งกายข้ามเพศของนางโชว์หรือสาวประเภทสอง เป็นการผลิตซ้ าบรรทัด
ฐานแบบรักต่างเพศ มิใช่เป็นการล้มล้างเพศภาวะท่ีสังคมสร้างข้ึนแต่อย่างใด (Butler, 
1990: 139; Butler, 1993: 12)   แม้ว่า Butler จะคาดหวังว่ามีทางเป็นไปได้ที่การล้ม
ล้างจะเกิดขึ้น แต่ Butler ยังมิได้ให้ค าตอบท่ีชัดเจนว่าวิธีการล้มล้างจะท าได้อย่างไรและ
วิธีการใด   ขณะท่ีทฤษฎี Performativity ของ Butler ปฏิเสธการมีจิตส านึกแห่งตัวตน
ตามธรรมชาติ แต่ก็ยังเชื่อใน “ตัวตน” ที่มีอิสระและสามารถต่อต้านบรรทัดฐาน  
ค าอธิบายท่ีย้อนแย้งนี้ท าให้การล้มล้างบรรทัดฐานทางเพศยังคงเป็นปริศนาและเป็น
ประเด็นที่นักวิชาการหลายคนตั้งข้อสงสัยกับทฤษฎีตัวตนของ Butler 

จากข้อสังเกตข้างต้น ผู้เขียนจะไม่น าเอาเรื่องการต่อต้านล้มล้างบรรทัดฐานทาง
เพศมาเป็นกรอบในการวิเคราะห์ หากแต่พยายามน าข้อสังเกตเรื่อง “ปฏิบัติการ” ของการ
สร้างแพศภาวะผ่านร่างกายและค าเรียกภายใต้บรรทัดฐานของสังคม มาเป็นแนวทางใน
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การวิเคราะห์ เพื่อท าความเข้าใจกระบวนการสร้าง “ความเป็นหญิง” ให้กับเจ้าแม่ตะเคียน     
แนวคิดเรื่อง “ปฏิบัติการ” ของการสร้างเพศภาวะนี้ มีทั้งการผลิตซ้ าบรรทัดฐานและการ
ปรุงแต่งต่อเติมบรรทัดฐานให้ดูเกินความเป็นปกติธรรมดา     กล่าวคือ ผู้เขียนพิจารณา
ว่าการสร้างตัวตนและเพศภาวะให้เจ้าแม่ตะเคียน  มิได้เป็นเพียงการสร้าง “ความเป็น
หญิง” ที่เหมือนกับตัวตนของมนุษย์เพศหญิง หากแต่ยังเป็นการประดิษฐ์สร้าง เสริมแต่ง 
ต่อเติมความเป็นหญิงให้มีลักษณะพิเศษและมากกว่าภาวะปกติ  นั่นคือ การท าให้ร่างกาย
ของเจ้าแม่ตะเคียนมี “ความเป็นหญิงแบบศักดิ์สิทธิ์” ซึ่งสะท้อนอ านาจเหนือธรรมชาติและ
การเป็น “เจ้าแม่” ที่มีอ านาจวิเศษ   ซึ่งการประดิษฐ์สร้างนี้เป็นทั้งการตอกย้ าบรรทัด
ฐานทางเพศและเป็นการเติมแต่งความเป็นหญิงให้มีความพิเศษและโดดเด่นแปลกตามาก
ยิ่งข้ึน 

การเปลี่ยนแปลงบทบาทและตัวตนผู้หญิงในวัฒนธรรมไทย 

 ในภูมิภาคเอเชียตะวันออกเฉียงใต้ การบูชาเทพเจ้าและสิ่งศักดิ์สิทธิ์ที่เป็นเพศหญิง
พบเห็นได้ทั่วไป การศึกษาหลายเรื่องช้ีให้เห็นความส าคัญและบทบาทหน้าที่ของผู้หญิงใน
ครัวเรือน ซึ่งมีทั้งการสืบสายตระกูลทางฝ่ายแม่ ผู้หญิงจะมีบทบาทส าคัญในการจัด
ระเบียบเครือญาติและการท างานเชิงเศรษฐกิจ  โดยเฉพาะอย่างยิ่งการท าหน้าที่ใน
พิธีกรรม ผู้หญิงจะเป็นร่างทรงและสื่อสารกับเทพเจ้า วิญญาณ และอ านาจเหนือ
ธรรมชาติ (ปรานี วงษ์เทศ, 2549; Atkinson and Errington, 1990; Ong and 
Peletz, 1995; Peletz, 2006; Andaya, 2006)  การช้ีให้เห็นความส าคัญของผู้หญิงใน
พื้นที่ของพิธีกรรมและความเชื่อในภูมิภาคเอเชียตะวันออกเฉียงใต้เป็นความพยายามที่จะ
โต้แย้งว่าวัฒนธรรมของมนุษย์ในแต่ละแห่งมิได้ยกย่องผู้ชายหรือให้อ านาจผู้ชายแต่เพียง
ฝ่ายเดียว หากแต่ยังมีหลายวัฒนธรรมที่ให้พื้นที่กับผู้หญิงในการแสดงออกถึงบทบาททาง
สังคม     การศึกษาทางมานุษยวิทยา (Satyawadhana, 2001; Bowie, 2008) ได้
อธิบายให้เห็นสังคมและสถานะทางสังคมของผู้หญิงในเอเชียตะวันออกเฉียงใต้ที่แสดงออก
ในกิจกรรมต่าง ๆ ซึ่งมิได้ถูกกดปิดก้ันเหมือนผู้หญิงในสังคมตะวันตก ประเด็นท่ีมีการ
ถกเถียงก็คือ การจัดระเบียบเพศระหว่างหญิงและชายในดินแดนแถบนี้มิได้ประเมินจาก
ความแตกต่างของสรีระและปัจจัยทางชีววิทยา หากแต่พิจารณาจากการท าหน้าที่ทาง
สังคม เช่น การสร้างเครือญาติ การสืบทอดทรัพย์สินของครัวเรือน และการสร้างแรงงาน
ในภาคเกษตรกรรม แต่หลังจากลัทธิอาณานิคมตะวันตกคุกคามเข้ามาในดินแดนแถบนี้ 
ผู้ปกครองพยายามจัดระเบียบเพศของประชาชนโดยแยกหน้าที่ของหญิงชายด้วยความรู้
แบบวิทยาศาสตร์ ส่งผลให้บทบาทของผู้หญิงเปลี่ยนแปลงไปและถูกจัดระเบียบใหม่ภายใต้
ระบอบชายเป็นศูนย์กลาง  จินตนการของการสร้างชาติ  และระบบเศรษฐกิจแบบทุนนิยม 
(Mills, 1999; Esterik, 2000; Thaweesit, 2004; Subhimaros, 2006; Bowie, 
2008)  
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การเปลี่ยนแปลงสถานะ บทบาท และหน้าที่ของผู้หญิง เป็นประเด็นท่ี Esterik 
(2000) เคยช้ีให้เห็นว่าเมื่อสังคมไทยเริ่มพัฒนาตามระบบเศรษฐกิจทุนนิยม การสร้าง
ความเป็นหญิงก็เริ่มมีความซับซ้อนและถูกสร้างข้ึนด้วยอ านาจ/ความรู้หลายๆแบบ ทั้งแบบ
จารีตประเพณีนิยม ชาตินิยม อนุรักษ์นิยม สากลนิยม สตรีนิยม บริโภคนิยม ทุนนิยม 
และเสรีนิยม  จนท าให้ “ตัวตน” และ “ภาพลักษณ์” ของผู้หญิงเป็นเหมือนภาพเขียนที่ถูก
ลบและวาดใหม่ซ้ าแล้วซ้ าอีก ซึ่งร่องรอยของภาพเดิมไม่ได้หายไปไหน แต่ถูกผนวกรวมเข้า
กับลวดลายท่ีเขียนขึ้นใหม่ ตัวอย่างเช่น การประกวดนางสาวสยามภายใต้ระบบรัฐนิยมที่
ต้องการสร้างผู้หญิงให้เป็นสัญลักษณ์ของกุลสตรีและดอกไม้ของชาติ ถูกผนวกรวมเข้ากับ
ภาพลักษณ์ของผู้หญิงสมัยใหม่ที่มีความมั่นใจในตัวเอง มีความรู้ ความสามารถ เพ่ือที่จะ
ไปแข่งขันกับผู้หญิงในเวทีนางงามจักรวาล ความเป็นหญิงในสังคมไทยจึงถูกสร้างและ
ปรับเปลี่ยนไปตลอดเวลา   ในการศึกษาของ Mills (1999) ชี้ให้เห็นว่าในช่วงที่
สังคมไทยก าลังเปลี่ยนเป็นสังคมอุตสาหกรรม ผู้หญิงในชนบทจ านวนมากได้อพยพเข้ามา
ท างานในเมือง ซึ่งเป็นการเปลี่ยนวิถีชีวิตและสร้างโลกทัศน์ใหม่ให้กับผู้หญิง โดยผู้หญิง
ท้องถิ่นมิได้มองว่าตัวเองเป็นแค่ “สาวโรงงาน” แต่มองตัวเองเป็น “ผู้หญิงทันสมัย” 
ภายใต้การอาศัยอยู่ในเมืองและมีรายได้เลี้ยงตัวเองและครอบครัว  

การศึกษาการเปลี่ยนแปลงความเป็นหญิงในสังคมไทย (Persaud, 2005;  

Buranasak, 2006; Aizura, 2009; Chaipraditkul, 2012, 2013)  ได้ชี้ให้เห็นถึง

บริบทของการเปลี่ยนความหมายของความงามภายใต้ความรู้ทางการแพทย์ และ

อุตสาหกรรมความงามในระบบทุนนิยม ซ่ึงสร้างมาตรฐานสากลของการเป็น “ผู้หญิงสวย” 

โดยเฉพาะการเปลี่ยนแปลงรูปร่างหน้าตาให้เหมือนกับชาวตะวันตก เช่น ท าศัลยกรรม

เสริมจมูกให้โด่ง ปรับแต่งปีกจมูกให้แคบเล็ก ท าหน้าให้เรียว ท าตาสองชั้น ท าคางให้

แหลม และใช้เครื่องส าอางที่ท าให้ผิวขาว (Li and Others, 2008)  การศึกษาเหล่านี้

สนใจอิทธิพลของวัฒนธรรมตะวันตกท่ีสร้างบรรทัดฐานความเป็นผู้หญิงที่ผลิตซ้ า

อุดมการณ์รักต่างเพศ และผลกระทบท่ีท าให้เกิดการแบ่งแยกและรังเกียจผู้หญิงที่มีรูปร่าง

หน้าตาไม่เป็นไปตามมาตรฐานความงาม  การศึกษายังชี้ให้เห็นว่ามาตรฐานความงาม

แบบตะวันตกส่งผลให้ผู้หญิงมองรูปร่างของตัวเองในเชิงวัตถุมากขึ้น เพราะสังคมให้คุณค่า

กับรูปร่างหน้าตา เช่น ผู้หญิงสวยจะได้งานท า มีผู้ชายมาขอเป็นแฟน มีคนชื่นชมและให้

ความส าคัญ   ผู้หญิงจ านวนมากจึงยอมจ่ายเงินเพ่ือท าศัลยกรรมและซ้ือผลิตภัณฑ์ความ

งามที่มีราคาแพงเพื่อที่จะท าให้ตนเองมั่นใจและได้รับการยอมรับจากสังคม เหมือนกับภาพ

ดารานักร้องที่ปรากฏอยู่ในโฆษณาสินค้าและคลินิกความงามทั้งหลาย  

 ธุรกิจความงาม แฟช่ัน และการโฆษณาผลิตภัณฑ์ส าหรับผู้หญิงถูกวิจารณ์ว่าเป็น

การท าให้ “ผู้หญิง” กลายเป็นวัตถุทางเพศ ร่างกายผู้หญิงถูกท าให้เป็นสิ่งกระตุ้นเร้า

กามารมณ์ ซึ่งเป็นแบบแผนวัฒนธรรมที่ปลุกเร้าความใคร่ (raunch culture)  (Levy 
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2005; Berberick, 2010)   ส าหรับสังคมไทย Phakdeephasook (2009) เคย

ชี้ให้เห็นบทบาทของวาทกรรมเรื่อง “ผู้หญิงที่น่าปรารถนา” และ “สวยอย่างมีสุขภาพดี”  

ที่เผยแพร่ในนิตยสารส าหรับผู้หญิง  วาทกรรมดังกล่าวนี้สะท้อนให้เห็นวิธีคิดเรื่องการจัด

ระเบียบร่างกายและการสร้างตัวตนของผู้หญิงภายใต้การขายสินค้าและผลิตภัณฑ์เกี่ยวกับ

สุขภาพและความงาม ซึ่งเป็นการสร้างคุณค่าใหม่ให้กับร่างกาย เช่น การมีรูปร่างผอม 

ผิวพรรณขาว เรียบเนียน ไม่มีริ้วรอยเห่ียวย่น ดูอ่อนเยาว์ กล้ามเนื้อกระชับ 

กระฉับกระเฉง ปราศจากไขมันส่วนเกิน ทรวดทรงได้สัดส่วนเหมือนนางแบบ บรรทัดฐาน

ของร่างกายภายใต้วาทกรรมความงามที่พบในโฆษณามีผลต่อการสร้าง “ตัวตน” ของ

ผู้หญิง  ซึ่งจะใช้ “ร่างกาย” เป็นตัวบ่งช้ีถึงความมั่นใจในตัวเอง  มีผลท าให้ผู้หญิงมอง 

“ความงาม” เป็นสิ่งที่น่าปรารถนา และมุ่งมั่นที่จะท าให้ร่างกายสอดคล้องกับวาทกรรม

เหล่านั้น     ในขณะเดียวกัน ก็ต่อสู้กับตัวเองที่จะไม่ท าให้ร่างกายดู “น่าเกลียด” เช่น 

ต้องไม่แก่ ไม่อ้วน ไม่ด า ไม่มีผิวหนังเห่ียวหย่อนยาน เป็นต้น  ในแง่นี้ วาทกรรมความ

งามจึงมิได้กระตุ้นโน้มน้าวหรือช้ีน าให้ผู้หญิงอยากสวยเท่านั้น แต่ยังท าให้ผู้หญิงรู้สึกว่า

ร่างกายท่ีไม่สวยเป็นสิ่งท่ีน่ารังเกียจและต้องก าจัดทิ้งไปด้วย 

 แนวการศึกษาที่ช้ีให้เห็นมายาคติเกี่ยวกับความสวยของผู้หญิง เริ่มต้นมาจาก
การศึกษาของ Wolf (1990)  ซึ่งเคยวิพากษ์วิจารณ์ว่าอุตสาหกรรมความงามและแฟชั่น 
คือการเอารัดเอาเปรียบผู้หญิง เป็นการแสวงหาประโยชน์จากเรือนร่างเพศหญิง ซึ่งเกิดขึ้น
ภายใต้บรรทัดฐานรักต่างเพศและสังคมปิตาธิปไตย โดยผู้ชายจะมีบทบาทในการนิยาม
ความหมายว่า “ความงาม” ของผู้หญิงที่น่าหลงใหลและน่าปรารถนาควรจะเป็นอย่างไร 
การประกอบสร้างความงามให้กับผู้หญิงจึงมิใช่สิ่งที่ผู้หญิงมีอิสระในการสร้างความงามให้
ตัวเอง แต่เป็นความงามภายใต้ทัศนคติและค่านิยมของผู้ชาย ซึ่งต้องการเห็นความเซ็กซี่
ของผู้หญิง ในขณะเดียวกัน การเผยแพร่และผลิตซ้ าภาพลักษณ์ผู้หญิงที่สวยเซ็กซี่ในสื่อ
ต่างๆ ก็ท าให้ผู้หญิงรับรู้และน าเอามาเป็นแบบแผนในการปฏิบัติ ผู้หญิงจะกลายเป็น
ผู้บริโภคภาพลักษณ์ความสวยเซ็กซี่และพยายามท าให้ตัวเองเป็นแบบนั้น ซึ่งมีผลต่อการ
สร้างตัวตน อารมณ์ ความรู้สึก พฤติกรรม ความสัมพันธ์ทางสังคม และความปรารถนา
ทางเพศของผู้หญิง (Heldman, 2007; Williams, 2007; Gengler, 2011; Tsaousi, 
2011)  

ตัวอย่างการศึกษาที่กล่าวมาข้างต้น สะท้อนให้เห็นว่าการเปลี่ยนวิธีคิดเรื่อง 
“ความเป็นหญิง” สัมพันธ์กับบริบททางสังคมที่ขับเคลื่อนด้วยอุดมการณ์ชาตินิยมและระบบ
ทุนนิยม    ปรากฎการณ์นี้ด าเนินมาต้ังแต่สมัยสงครามโลกครั้งที่สอง (Subhimaros, 
2006) และมีความเข้มข้นขึ้นเรื่อย ๆ ในช่วงทศวรรษ 2550 (Phakdeephasook, 
2009)   การศึกษาเหล่านี้ได้ช้ีให้เห็นถึงการเมืองของการสร้างเพศภาวะ ซึ่ง “ความเป็น
หญิง” มิได้เป็นอัตลักษณ์ตามธรรมชาติ แต่ถูกสร้างข้ึนและถูกปรับเปลี่ยนแก้ไขตลอดเวลา 
(Breward, 1994; Gengler, 2011)  และภายใต้อุตสาหกรรมความงามซึ่งเป็นธุรกิจที่แผ่



 

นฤพนธ์ ด้วงวิเศษ  

76 

ขยายไปทั่วโลก “ความเป็นหญิง” ก็ถูกท าให้เป็นสินค้าที่สร้างผลก าไรมหาศาลและท าให้
เกิดมาตรฐานความงามที่ภาคธุรกิจเป็นผู้บ่งการและผูกขาดเพียงผู้เดียว (Homogenization 
of Global Beauty) (Jones, 2011)    ดังนั้น การศึกษา “ความเป็นหญิง” ในโลก
ปัจจุบัน นอกจากจะพิจารณาเงื่อนไขทางวัฒนธรรมในแต่ละสังคมแล้ว จ าเป็นต้องท า
ความเข้าใจบริบทโลกซ่ึงมีการถ่ายเทอ านาจความรู้ข้ามพรมแดน ท าให้ “ความเป็นหญิง” 
ภายใต้มาตรฐานธุรกิจท่ีถูกผลิตซ้ าผ่านสื่อ เทคโนโลยีสื่อสาร การประกวดความงาม และ
อุตสาหกรรมแฟช่ัน มีคุณค่าและอยู่เหนือกว่าแบบอ่ืน ๆ   นอกจากนั้น  มาตรฐานความ
งามที่ควบคุมโดยภาคธุรกิจก็เป็นมาตรฐานของคนบางกลุ่มที่มีทุนทรัพย์เพียงพอส าหรับ
การซ้ือสินค้าเพ่ือการเปลี่ยนแปลงร่างกายของตัวเองให้สวย  ในขณะท่ีคนอีกจ านวนมาก
อาจต้องเสี่ยงกับการใช้ผลิตภัณฑ์ความงามที่เป็นอันตรายและด้อยคุณภาพ หรือใช้บริการ
ศัลยกรรมความงามที่ปราศจากแพทย์พยาบาลที่เช่ียวชาญ ประเด็นความเหลื่อมล้ าของ
การเข้าถึงเทคโนโลยีความงามจึงเป็นอีกประเด็นหนึ่งที่นักวิชาการได้เสนอเอาไว้ 
(Chaipraditkul, 2013) 

ความเชื่อและการบูชาเจา้แม่ตะเคียน 

การศึกษาเกี่ยวกับเทพเจ้า สิ่งศักด์ิสิทธิ์ ภูตผี และวิญญาณ ที่เป็นเพศหญิง 
มักจะช้ีให้เห็นมิติของการให้คุณและให้โทษ ซึ่งมีตั้งแต่การปกป้องคุ้มครองช่วยเหลือ ไป
จนถึงท าให้เกิดอันตรายและหายนะแก่มนุษย์ มิติของการให้คุณเห็นได้จากความเชื่อเรื่อง 
“แม่ซื้อ” ซ่ึงพบได้ในวัฒนธรรมท้องถ่ินต่าง ๆ ในประเทศไทย ความเช่ือนี้อธิบายให้เห็นสิ่ง
ศักดิ์สิทธิ์ที่ท าหน้าที่ดูแลคุ้มครองเด็กทารกที่เกิดใหม่ มิให้เด็กเจ็บไข้ได้ป่วย โดยเช่ือว่าเด็ก
แต่ละคนจะมีแม่ซื้อประจ าวันเกิดของตัวเอง  พ่อแม่จะน าเด็กแรกเกิดมาใส่กระด้งและบอก
กล่าวให้แม่ซื้อน าไปเลี้ยง โดยกล่าวว่า “สามวันลูกผี สี่วันลูกคน ลูกของใคร ใครเอาไป
เน้อ” (ปฏิญญา บุญมาเลิศ, 2554) นอกจากนั้นยังมีความเชื่อเกี่ยวกับแม่โพสพ  ซึ่งเป็น
เทพเจ้าแห่งข้าว ชาวนาจะท าพิธีกรรมบูชาแม่โพสพเพื่อให้การท านาได้ผลดี (เอ่ียม ทองดี, 
2537)  ส่วนมิติของการให้โทษ ผีเพศหญิงจะประกอบด้วย ผีปอบ ผีกระสือ ผีพราย 
นางกวัก ผีที่อาจให้ทั้งคุณและโทษ เช่น นางไม้ นางตานี และนางตะเคียน  

ในกรณีของนางตะเคียนหรือเจ้าแม่ตะเคียน เป็นความเชื่อท้องถิ่นที่ชาวบ้านเช่ือ

ว่าต้นไม้ใหญ่จะมีรุกขเทวดาอาศัยอยู่  ในคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถาถือว่ารุกขเทวดาอยู่จ าพวก

เดียวกับพระภูมิ และเป็นเทวดาในช้ันจาตุมหาราชิกา (เป็นช่ือสวรรค์ช้ันที่ 1) ซ่ึงในคติ

ความเชื่อเรื่องไตรภูมิ จาตุมหาราชิกาจัดอยู่ในกามภูมิอยู่บริเวณเชิงเขาพระสุเมรุ   เสฐียร

พงษ์(2545) อธิบายว่าสวรรค์ชั้นนี้มีเทพผู้ปกครอง 4 องค์ (ท้าวจตุโลกบาล) เป็น

ผู้ปกครองประจ า 4 ทิศ ได้แก่ ท้าวธตรฐ ผู้ปกครองทิศตะวันออก เป็นหัวหน้าพวก

คนธรรพ์(นักดนตรี)  ท้าววิรุฬหก ผู้ปกครองทิศใต้ เป็นหัวหน้าพวกกุมภัณฑ์(ยักษ์) ท้าว

วิรูปักษ์ ผู้ปกครองทิศตะวันตก เป็นหัวหน้าพวกนาค และท้าวเวสสุวรรณ(กุเวร) 
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ผู้ปกครองทิศเหนือ เป็นหัวหน้าพวกยักษ์  เทพท้ัง 4 ในคติความเชื่อเรื่องไตรภูมิเป็นเทพ

ที่อยู่ใกล้กับโลกมนุษย์ หรือ มนุสสภูมิ (ที่อยู่ของผู้มีใจสูง)  ซึ่งสะท้อนให้เห็นว่าเทพเจ้าใน

ชั้นจาตุมหาราชิกามีฐานะท่ีสูงกว่ามนุษย์  แต่ท้ังมนุษย์และเทพต่างอยู่ในกามภูมิเดียวกัน    

 ความเชื่อเกี่ยวกับเทพและเทวดาตามคติพุทธศาสนา อธิบายว่า “เทพ” หมายถึง

ชาวสวรรค์ มีอายุทิพย์(อายุยืน) มีอาหารทิพย์ มีความสุขอันเป็นทิพย์  เทพจะมีทั้งเพศ

ชายและเพศหญิง เทพชายเรียกว่า “เทพบุตร” เทพหญิง เรียกว่า “เทพธิดา” บรรดาเทพ

เหล่านี้รวมเรียกว่าเทวดา  ค าว่า “เทวดา” แปลว่าผู้เล่นสนุกเพลิดเพลินในกามารมณ์ 

เทวดาเพศชายจะหาความสุขทางกามกับเทพธิดาหรือนางฟ้า  (เสถียรพงษ์ วรรณปก, 

2545: 76)  เทวดามีทั้งที่ดีกว่ามนุษย์และด้อยกว่ามนุษย์ เทวดาแบ่งเป็น 3 ชั้น ได้แก่ 

เทวดาชั้นฉกามาวจร (กามภูมิ) เทวดาชั้นรูปาวจรภูมิ (รูปภูมิ) ยังมีกายทิพย์ และเทวดา

ชั้นอรูปาวจรภูมิ (อรูปภูมิ) ไม่มีรูปกาย เป็นเทวดาชั้นสูง   ส่วนรุกขเทวดา หรือ รุกขัฏฐะ

เทวดา เป็นเทวดาที่อาศัยอยู่บนต้นไม้บนสวรรค์ชั้นท่ี 1 (จาตุมหาราชิกา) รุกขเทวดาแบ่ง

ออกเป็น 2 พวก คือ พวกหนึ่งมีวิมานอยู่บนยอดต้นไม้ (รุกขวิมาน) หรืออยู่บนก่ิงก้าน

ของต้นไม้ (สาขัฏฐวิมาน)  อีกพวกหนึ่งไม่มีวิมานแต่อาศัยอยู่ในต้นไม้  เชื่อกันว่ารุกข

เทวดา คือวิญญาณของมนุษย์ท่ีท าความดีไม่สมบูรณ์ จึงไปสิงอยู่ในต้นไม้  

 จากการศึกษาของชนินทร์ ผ่องสวัสดิ์ (2556) พบว่าในวัฒนธรรมฮินดู มีการ
บูชารุกขเทวดา หรือ “พฤกษเทพ”โดยการน าเอาเครื่องเซ่นไหว้ ได้แก่ ดอกไม้เครื่องหอม 
พวงมาลัย ขนม ของหวาน ผลไม้ และนมสด มาบูชารุกขเทวดา จะไม่มีการน าเอาสัตว์
หรืออาหารคาวมาเป็นเครื่องเซ่นไหว้เด็ดขาด  เพราะเช่ือว่ารุกขเทวดาในศาสนาฮินดูไม่
โปรดเนื้อสัตว์  ส่วนความเชื่อเรื่องรุกขเทวดาในคติพุทธศาสนาจะเป็นเทวดาที่อาศัยอยู่ใน
สวรรค์ช้ันจาตุมหาราชิกาดังที่กล่าวมาแล้วข้างต้น และในพระพุทธประวัติ ก็มีการกล่าวถึง
รุกขเทวดาในตอนที่พรพุทธเจ้าทรงปรินิพพาน โดยเล่าว่านางสุชาดาได้ถวายข้าวมธุปายาส
แด่พระพุทธเจ้าที่ประทับใต้ต้นไทร โดยคิดว่าพระพุทธเจ้าเป็นรุกขเทวดา และวิงวอนขอให้
นางได้สามีและมีลูกชาย ซึ่งนางก็ได้สมความปรารถนา นางจึงน าข้าวมธุปายาสมาถวาย
แด่พระพุทธเจ้าในวันเพ็ญเดือน 6 นอกจากนั้น ยังมีเรื่องเกี่ยวกับพระภิกษุ 500 รูปมาปัก
กลดใต้ต้นไม้ที่มีรุกขเทวดาสถิตอยู่ ท าให้รุกขเทวดาทั้งหลายไม่พอใจ จึงจ าแลงร่างเป็น
ภูตผีมาหลอกหลอนภิกษุเหล่านั้น เหล่าภิกษุจึงไปหาพระพุทธเจ้าและพระองค์ก็มอบคาถา
เมตตสูตรให้ภิกษุทั้งหลายเพ่ือน าไปสวดบูชารุกขเทวดา จนรุกขเทวดาเกิดความพอใจ  อีก
เหตุการณ์หนึ่งคือรุกขเทวดาจ าแลงร่างเป็นมนุษย์และนิมนต์พระสงฆ์ไปฉันภัตตาหารยัง
วิมานของตน 

ที่กล่าวมาข้างต้น เป็นความเชื่อที่ปรากฏอยู่ในเรื่องไตรภูมิตามคติพุทธศาสนา
และในพุทธประวัติ  ซึ่งมีการอธิบายชนิดของเทพและเทวดาที่อาศัยอยู่ในสวรรค์ และเมื่อ
กลับมาพิจารณาเรื่องเทวดาที่อาศัยอยู่ในต้นไม้ ก็อาจพอจะสันนิษฐานได้ว่าในวัฒนธรรม
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ท้องถิ่นของไทย ชาวบ้านจะมองว่าต้นไม้ใหญ่ โดยเฉพาะต้นตะเคียน คือที่สิงสถิตของรุก
เทวดาที่เป็นเพศหญิง  ในแง่ความรู้ทางวิทยาศาสตร์ ต้นตะเคียน (ชื่อวิทยาศาสตร์ 
Hopea odorata) เป็นไม้ยืนต้นที่พบได้ท่ัวไปในป่าดิบชี้น ในภูมิภาคเอเชียตะวันออกเฉียง
ใต้จนถึงประเทศอินเดีย ล าต้นมีความสูงประมาณ 20-40 เมตร ไม่ผลัดใบ ใบเป็นรูป
หอก ปลายใบเรียว กว้าง 3-10 เซนติเมตร ยาว 6-14 เซนติเมตร เปลือกหนาสีน้ าตาล
ด า ออกดอกเป็นช่อยาวสีขาว มีกลิ่นหอม ออกผลกลมรูปไข่ ไม้ตะเคียนมีความแข็งแรง
ทนทาน ทนปลวก นิยมน าไปสร้างเป็นอาคารบ้านเรือนและเฟอร์นิเจอร์ หรือท าเป็นเรือ 
และหมอนรางรถไฟ นอกจากนั้น ส่วนต่าง ๆ ของต้นตะเคียนยังมีสรรพคุณทางยา 
 อย่างไรก็ตาม ต้นตะเคียนในวัฒนธรรมไทยก็ถูกอธิบายด้วยความเช่ือเรื่องสิ่ง
ศักดิ์สิทธิ์และรุกขเทวดา โดยการปรับเปลี่ยนให้เป็นวิญญาณของผู้หญิงที่สิงในต้นตะเคียน     
เห็นได้จากค าอธิบายในหนังสือต านานผีไทยของ สมบัติ พลายน้อย (2543) ซึ่งกล่าวถึง 
“ผีนางตะเคียน” และการมีอยู่ของต้นตะเคียนในป่าช้า  รวมทั้งค าบอกเล่าที่เชื่อกันว่าศพที่
ฝังใต้ร่มเงาต้นตะเคียนจะเป็นศพผีตายโหง และผีนางตะเคียนจะคอยควบคุมดูแล  ท าให้
ต้นตะเคียนเป็นสัญลักษณ์ของความตาย ความน่ากลัว และภูตผีวิญญาณ  นอกจากนั้น 
ยังมีเรื่องเล่าเกี่ยวกับเสาร้องไห้ ซึ่งต่อมาเป็นชื่ออ าเภอเสาไห้ ในจังหวัดสระบุรี โดยเช่ือว่า
เสาต้นตะเคียนที่มาจากแม่น้ าป่าสักเป็นที่สิงสถิตของนางตะเคียน แต่เมื่อไม่ถูกเลือกให้เป็น
เสาเอกส าหรับสร้างวังของกษัตริย์ในสมัยรัตนโกสินทร์ ก็เกิดความเสียใจจึงร้องไห้และลอย
ทวนน้ ากลับไปที่แม่น้ าป่าสักตามเดิม จนถึงบริเวณต าบลเสาไห้ เสาตะเคียนก็จมลงในน้ า 
จนถึง ปี พ.ศ. 2501  นางเฉลียว จันทร์ประสิทธิ์ ฝันว่ามีนางไม้มาบอกให้เอาเสาข้ึนมา
จากแม่น้ า จึงไปบอกกับสามีให้ช่วยเอาเสาขึ้นมา โดยท าพิธีบวงสรวงและตั้งศาลเพียงตา
บริเวณหน้าโบสถ์ในวัดสูง ต าบลเสาไห้ อ าเภอเสาไห้ จังหวัดสระบุรี เสามีความยาว 13 
เมตร กว้าง 0.75 เมตร ประชาชนนิยมมากราบไหว้บูชาและมาบนบานเพื่อขอในสิ่งที่
ต้องการ โดยเฉพาะให้ถูกหวย   ทุก ๆ ปีจะมีประเพณีสรงน้ านางตะเคียนในวันที่ 23 
เมษายน (วันที่น าเสาตะเคียนมาไว้ที่วัดสูง) ต านานเกี่ยวกับเสาร้องไห้นี้ถูกน าไปสร้างสรรค์
ใหม่เป็นนวนิยายเรื่อง “ต านานเสาไห้” โดยแดนอรัญ แสงทอง ตีพิมพ์ครั้งแรกในปี 
พ.ศ.2544 

สมบัติ พลายน้อย (2543) ยังอ้างถึงนิราศเขาคอก สมัยรัชกาลที่ 4 ซึ่งมีการ

กล่าวถึงการกราบไหว้บูชาต้นตะเคียนในฐานะสิ่งศักด์ิสิทธิ์ที่ช่วยให้ได้โชคลาภและสิ่งที่

ปรารถนาต่าง ๆ ดังข้อความว่า 

พอเลี้ยวแหลมแขมเกรียนตะเคียนโค่น ลอยมาโดนตลิ่งขวางข้ึนค้างแห้ง                      
ปิดทองทาห้อยผ้าชมพูแดง  เขาบนแทงหวยถูกมาผูกไว้                             
แม้นอารักษ์ศักดิ์สิทธิ์สถิตสถาน  ขอบนบานฝากมิตรพิสมัย                              
ช่วยรักษาอย่าให้น้องเป็นสองใจ  ทั้งโพยภัยโรคาอย่ายายี                                 
แม้นส าเร็จเสร็จประสงค์คงสถาน  จะปลูกศาลเพียงตาห้อยผ้าสี                            



 

เจ้าแม่ตะเคียน: การสร้างเรือนร่างหญิงให้กับสิ่งศักด์ิสิทธิ์ในวัฒนธรรมบริโภคแบบไทย 

79 

ทั้งธูปเทียนกระแจะจันบรั่นดี  เป็ดไก่บายศรีเครื่องสังเวย                                 
ทั้งหัวหมูปูพล่าจะหาพร้อม  มานอบน้อมนางไม้ให้เสวย 

ในนิราศเมืองแกลงของสุนทรภู่ แต่งในปี พ.ศ. 2349 ตรงกับสมัยรัชกาลท่ี 1 มีการ
กล่าวถึงผีนางตะเคียนในล าคลอง ดังข้อความว่า 

ถึงหย่อมย่านบ้านระกาดต้องลงถ่อ ค่อยลอยรอเรียงล าตามน้ าไหล                         
จนล่วงเข้าหัวป่าพนาลัย   ล้วนเงาไม้มืดคล้ าในล าคลอง                         
ระวังตัวกลัวตอตะเคียนขวาง  เป็นเยี่ยงอย่างผู้เฒ่าเล่าสนอง                           
ว่าผีสางสิงนางตะเคียนคะนอง  ใครถูกต้องแตกตายลงหลายล า                         
พอบอกกันยังมิทันจะขาดปาก  เห็นเรือจากแจวตรงหลงถล า                     
กระทบผางตอนางตะเคียนด า  ก็โคลงคว่ าล่มลงในคงคา                                
พวกเรือพี่สี่คนขนสยอง   ก็เลยล่องหลีกทางไปข้างขวา                            
พ้นระวางนางรุกขฉายา  ต่างระอาเห็นฤทธิ์ประสิทธิ์จริง                        
ขอนางไม้ไพรพฤกษ์เทพารักษ์  ขอฝากภัคนีน้อยแม่น้องหญิง                           
ใครสามารถชาติชายจะหมายชิง  ให้ตายกลิ้งลงเหมือนตอท่ีต าเรือ 

จากค าอธิบายในบทกลอนข้างต้น ชี้ให้เห็นว่าในช่วงต้นรัตนโกสินทร์ การกราบ
ไหว้บูชาเจ้าแม่ตะเคียนในฐานะเป็นรุกขเทวดาและนางไม้ที่ศักดิ์สิทธิ์และมีความน่ากลัว เป็น
เรื่องที่พบเห็นได้ทั่วไปในท้องถิ่น ซึ่งซากต้นตะเคียนที่จมอยู่ในแม่น้ าจะถูกน ามาบูชาด้วย
เครื่องเซ่นสังเวยพร้อมสร้างศาลเพียงตาเพ่ือให้นางตะเคียนช่วยคุ้มครองป้องกันและดล
บันดาลให้ประสบความส าเร็จในสิ่งที่ต้องการ นอกจากนั้น การหลบลู่เจ้าแม่ตะเคียน เช่น 
การปัสสาวะรดตอต้นตะเคียนก็จะท าให้คน ๆ นั้นล้มป่วยโดยไม่ทราบสาเหตุ ถ้าจะให้หาย
ป่วย จะต้องไปขอขมาด้วยเครื่องเซ่นเพื่อให้นางตะเคียนช่วยให้หายป่วย (สมบัติ พลาย
น้อย, 2543: 78-79)  ในกรณีที่มีการน าต้นตะเคียนไปท าเป็นเรือ จะมีบทเห่กล่อมท า
ขวัญนางตะเคียน (สมบัติ พลายน้อย, 2543: 81-82) ดังข้อความข้างล่างนี้ 

โอ้ระเห่ยจะกล่าวถึงนางตะเคียนต้นใหญ่ แรกข้ึนสามใบเทวดาเข้าสิงสู่                                               
ผีสางเข้าอยู่เป็นที่พ าพักอาศัย  อายุของนางไม้ยืนได้พันปี                                  
โตใหญ่ยาวรีสูงสุดลูกตา กิ่งเล็กกิ่งน้อยแตกเป็นสร้อยสาขา                              
กิ่งก้านเจ้ารานโรนโอนอ่อนอยู่ไปมา แขกเต้าสาลิการ้องอยู่ก้องเสียงใส                            
ข้าท่านกล่าวได้แต่เพียงเท่านั้นเจ้าพ่อนา                                                                                

โอ้ระเห่ยวันนี้พรานที่จะเดินไพร    แลเห็นแต่ไกลไม้จะเป็นมาดเรือ                                   
เอาเนื้อความไปทูลเล่ากับท่านท้าวเมืองเหนือ  ไม้จะเป็นมาดเรือคบตะเคียนสาขา                   
ใครเอ๋ยจะไปตัดให้ยกบัตรทั้งซ้ายขวา        ข้าวเหล้าปลาพล่าเป็นเครื่องกระยามุนี                     
อารักษ์ฝูงผีมาไปด้วยกัน                                                                                        
ครั้นเซ่นแล้วเสร็จสรรพจับเอาขวานขึ้นฟัน  ล้มลงทั้งนั้นสะเท้ือนสะท้านพระธรณี                        
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อารักษ์ฝูงผีก็วิ่งกระจัดพลัดพราย           บ้างก็เข้าทอนต้นบ้างก็เข้าทอนปลาย                          
เก็บวัวเก็บควายชักลากเอาลงมา     มาถึงตีนท่าพากันมาแลดู                              
ขุนพิโรธช่างแต่งแปลงเป็นเรือกระหมวดยา  พู่ผ้าไหมกรองให้ช่ือแม่ทองผ่านฟ้า                        
ขี่ไปให้เหมือนม้าขี่มาให้เหมือนลม           ไปไหนก็มีแต่คนชมสมใจเจ้าพ่อนา                                       
โอ้ระเห่ยวันนี้จะเย็บบายศรีทั้งซ้ายขวา        ล้วนแต่พวกนางฟ้าลงมาท าขวัญ                            
แสงเงินข้ึนเรืองรองแสงทองก็ข้ึนมาเรียงรัน  ผ้าม่านลายกนกผ้ายกและเครือวัลย์                             
นางฟ้าบูชาขวัญแต่เพียงเท่านั้นเจ้าพ่อนา ฯ                                                                    

สมบัติ พลายน้อย (2543) ตั้งข้อสังเกตว่าในกรณีที่ต้นตะเคียนเปลี่ยนสภาพเป็น
เรือ ท าให้นางไม้มาสิงในเรือจนเกิดเป็นแม่ยานางเรือตามความเช่ือของชาวบ้าน สิ่งนี้อาจ
สะท้อนให้เห็นว่าสิ่งศักดิ์สิทธิ์สามารถเปลี่ยนย้ายท่ีจากสิ่งหนึ่งไปอยู่กับอีกสิ่งหนึ่งได้ แต่การ
เปลี่ยนย้ายจ าเป็นต้องมีพิธีบวงสรวงท าขวัญเพื่อให้สิ่งศักดิ์สิทธิ์เกิดความพอใจและไม่ท าให้
เกิดอันตรายแก่มนุษย์ เมื่อเปรียบเทียบกับปัจจุบัน ซึ่งชาวบ้านได้พบเจอเรือโบราณจมอยู่
ในคูคลองและแม่น้ า ซึ่งยังคงมีสภาพสมบูรณ์ไม่ผุกร่อน ก็มักจะอธิบายว่าเป็นเรือท่ีท าจาก
ต้นตะเคียน ชาวบ้านจะน าซากเรือมาบูชาพร้อมกับต้ังศาลเพียงตาอยู่ใกล้ ๆ เพื่อให้นาง
ตะเคียนได้มีที่อยู่อาศัยและช่วยคุ้มครองคนท่ีอยู่ในบ้าน จากการส ารวจพ้ืนที่ในจังหวัด
สมุทรสาคร ผู้เขียนก็พบว่าในบริเวณบ้านที่พบซากต้นไม้และซากเรือโบราณในบ่อกุ้ง  
เจ้าของบ้านจะน าขึ้นมาไว้ในศาลา พร้อมกับผูกผ้าสี ห้อยพวงมาลัย มีแท่นวางกระถางธูป
พร้อมเครื่องเซ่นไหว้ และสร้างศาลเพียงตาไว้คู่กันเพื่อกราบไหว้บูชาเจ้าแม่ตะเคียน 

นางตะเคียน ในฐานะเป็นผีนางไม้และเจา้แม่ 

 การท าความเข้าใจฐานะของนางตะเคียนยังเป็นเรื่องที่มีข้อสงสัยอยู่มาก ระหว่าง

การเป็นรุกขเทวดา นางไม้ ผี แม่ย่า และเจ้าแม่  ฐานะเหล่านี้มีความเหลื่อมซ้อนกัน และ

ท าให้เกิดค าอธิบายแตกต่างกันไปตามความเชื่อของคนแต่ละกลุ่ม แต่ละท้องถิ่น 

ตัวอย่างเช่น ไม้ตะเคียนที่น าไปท าเป็นเสาเรือนและมีน้ ามันไหลซึมออกมา ชาวบ้านเรียกว่า 

“เสาตกน้ ามัน” ซึ่งเชื่อว่าเป็นที่สิงสถิตของวิญญาณของผีนางตะเคียน มีความเฮ้ียน 

เจ้าของบ้านจะน าเครื่องเซ่นไหว้มาบูชาเสาตกน้ ามัน เพื่อให้ผีนางตะเคียนคุ้มครองและดูแล

บ้าน รวมถึงอาจจะขอให้ได้โชคลาภ (กิตติ ธนิกกุล, 2539: 53) ศาลเจ้าแม่ตะเคียนบาง

แห่งจะมีการจัดท าโปสเตอร์เลขเด็ดหวยเจ้าแม่ตะเคียนแจกให้ประชาชน ซ่ึงเป็นวิธีการหนึ่ง

ที่ตอกย้ าฐานะของการเป็น “เจ้าแม่” ที่ศักด์ิสิทธิ์ ผ่านบริบทของการเสี่ยงโชค 

 หากพิจารณาการเปลี่ยนฐานะของนางตะเคียนที่เป็นนางไม้ไปสู่การเป็นเจ้าแม่ 
อาจดูได้จากเหตุการณ์ที่นางตะเคียนมาเข้าฝันมนุษย์ และบอกให้น าต้นตะเคียนที่จมอยู่ใน
น้ าหรือในบ่อขึ้นมา เพื่อท่ีจะท าให้นางตะเคียนมีที่อยู่ที่สบายกว่าเดิม จากการสัมภาษณ์
ชาวบ้านในจังหวัดสมุทรสาครและการค้นคว้าข้อมูลจากเรื่องเล่าที่พบในสื่อต่าง ๆ จะเห็น
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ความสอดคล้องในเหตุการณ์ที่นางตะเคียนมาเข้าฝัน ตัวอย่างเช่น ในปี พ.ศ.2558 คุณ
กัมพล ทองชิว ชาวบ้านต าบลบางกระเจ้า อ าเภอเมือง จังหวัดสมุทรสาคร เล่าถึงการมา
เข้าฝันของเจ้าแม่ตะเคียนว่า 

“ครั้งแรกฝันเห็นผู้หญิงธรรมดา  ตื่นมาก็ดลจิตดลใจเราให้ไปถามว่าแถวนี้มีต้น
ตะเคียนมั้ย ไปที่หลังวัดบางสีคต พอดีเขาคุยเรื่องขอนไม้ลอยมาที่วัด ก็เลยถามถึงที่
บางกระเจ้าว่ามีใครรู้บ้างไหมว่าอยูท่ี่ไหน พอดีมีหลวงตาองค์หนึ่งแกบอกว่า 10 ปีที่
แล้ว มีวัยรุ่นอยู่อาย ุ 13-14 รับจ้างขุดร่องสวนเพ่ือเอาฟืนออก เพ่ือท าสวนมะพร้าว 
แล้วปรากฏว่าเจอต้นตะเคียน แตต่อนนั้นก็ยังอยู่ใต้ดินอยู่ เขาก็ตั้งศาลไว้ เขาไม่รู้หรอ
กว่ามันจะยาวแค่ไหน  ปรากฏว่าท ากินไม่ขึ้น เปลี่ยนมาท าเป็นวังกุ้ง  ก็ท ากินไม่ขึ้น ก็
ขายให้คนกรุงเทพฯ ไป   เราก็สืบถามหาเจ้าของ เพ่ือขออนุญาต  สมัยก่อนเขาล่ าลือ
ว่า แกดุ  แกเฮี้ยน เราก็เลยไปวันพระ  นิมนต์รองเจ้าอาวาสไปด้วย แล้วก็พระทีบ่าง
สี่คต ไป 7-8 คน  แต่หาไม่เจอ ก็เลยกลบั คืนนั้นผมก็ฝันอีก ว่ามีผู้หญิงนอนไม่ใส่
เสื้อผ้า  แล้วในฝันเราจะเอามือจับ พอจะจับปุ๊บ สะดุ้งตื่นเลย มันรูส้กึได้เลยว่าไปวันน้ี
เจอแน่ เพราะแกมาให้เห็นแล้ว แตต่ั้งแต่ฝันมา ไม่เคยเห็นหน้า ได้ยินแต่เสียง เห็นแต่
ตัว   ก็เลยมาที่วัด เตรียมเหล็กแหลมไปทิ่ม ยาวสัก 1 เมตรครึ่ง แล้วก็จุดธูปบอก
กล่าวว่าถ้ามีจริงก็ขอให้เจอง่าย  ก็ทิ่มสองสามทีก็เจอ ก็เลยขุดดู  ลึกประมาณ 80 
เซนติเมตร  ปรากฏว่าเหมือนไม้สดสีน้ าตาลแดง  เสร็จแล้วก็เลยโทรหาคนที่มี
ความสามารถด้านการตั้งศาล กบ็อกแกเจอแล้ว เอาขึ้นวันไหนดี แกบอกวันพฤหัส    
วันพฤหัส 8- 9 โมงก็เริ่มขุด  มันยาวมาก  ก็เลยจุดธูปบอก บอกกลา่วแม่ตะเคียนว่า
รถผมหาได้แค่ 12 เมตร   ถ้าจะให้ผมตัด ผมก็ไม่กล้าตัด ก็แกหักของแกเอง พอจุด
ธูปเสร็จผมก็ลากเลย  จังหวะที่หักเนี่ย ปรากฏว่ามีคนเขาถ่ายรูปได ้ ปรากฏว่าเจอแม่
ตะเคียนนั่งทับอยู่ ทีนี้พอขึ้นมาเสร็จ มันก็มืด เราก็เอาล้างน้ า เอารถดับเพลิงฉีดล้างปะ
แป้ง ผูกผ้าสามสี ถวายชุดเรียบร้อย เตรียมจะเอาขึ้นรถ ปรากฏว่ามีเด็กผู้ชาย สะกิด
แม่ อยากจะขอหวย กบ็อกว่า แม ่ๆ มีผู้หญิงนั่งอยู่ ทุกคนกห็ันไปแต่ก็ไม่มี ผู้หญิงคน
นั้นเขาก็เอามือถือถ่ายรูปไว้ พอเปิดดูเจอเลย   ท่านไม่ใช่นางไม้ ไม่ใช่เจ้าแม่ทั่วไป แต่
เป็นเทพแล้ว คือเดิมผมใช้ค าว่า “เจ้าแม่ตะเคียนแสงทอง” ปรากฏวา่พอตั้งได้ไม่กี่วัน   
คนที่เขาดูแลมาแต่เช้า พอจุดธูปเขารู้ทันทีว่าเป็นเทพ แกกบ็อกว่าแกบ าเพ็ญเพียรเป็น
เทพแล้ว  ก็เลยต้องเปลี่ยนป้ายเป็น “แม่เทพตะเคียนแสงทอง”   

(สัมภาษณ์วัดที่ 13 พฤศจกิายน 2558) 

ปัจจุบัน มีการสร้างศาลาให้กับแม่เทพตะเคียนแสงทอง ซึ่งมีความยาวประมาณ 
39 เมตร ศาลาจะอยู่ในเขตวัดบางกระเจ้า ต าบลบางกระเจ้า อ าเภอเมือง จังหวัด
สมุทรสาคร ชาวบ้านในท้องถิ่นและประชาชนท่ีรู้ข่าวจะเดินทางมากราบไหว้ มาขอให้แม่
เทพตะเคียนแสงทองช่วยเหลือในสิ่งต่าง ๆ ซึ่งผู้ที่ประสบผลส าเร็จตามค าขอ จะน าชุดไทย
มาถวายเป็นจ านวนมาก บริเวณล าต้นจะมีผ้าสีผูกเต็มตลอดความยาวของซากต้นไม้ 
บริเวณโคนต้นจะมีทองค าเปลวติดอยู่ทั่วไปพร้อมกับพวงมาลัยขนาดต่าง ๆ บริเวณข้าง ๆ 
จะมีรูปป้ันผู้หญิงขนาดเล็กขนาดใหญ่ตั้งอยู่ รูปป้ันมีทั้งไม้และพลาสติก แต่ทุกรูปป้ันและ
หุ่นจ าลองจะมีแต่งกายด้วยชุดไทยและสวมเครื่องประดับ บางตัวสวมชฎาเหมือนนางละคร 
(ดูภาพท่ี 1) 
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ภาพที่ 1: หุน่รูปปัน้เจ้าแม่เทพตะเคียนแสงทอง ในวดับางกระเจ้า อ าเภอเมอืง จังหวดัสมทุรสาคร 
ที่มา: ภาพถา่ยโดยพัชรีวรรณ เบ้าดี เจา้หนา้ที่โสตทัศน์ ศูนยม์านษุยวทิยาสิรินธร วนัที่ 4 เมษายน 2560  

ประเด็นเรื่องการขอโชคลาภและการแก้บน คุณกัมพลอธิบายให้เห็นว่าแม่ตะเคียนพยายาม
สื่อสารให้เขารู้ว่าแม่มีความรู้สึกอย่างไร และมีรูปร่างหน้าตาเป็นอย่างไร ดังค ากล่าว
ต่อไปนี้ 

“มีอยู่ครั้งนึง ผมเคยบนไว้ว่าถ้าผมท าเรื่องส่วนตัวได้ส าเร็จ ก็จะสร้างหุ่นขี้ผึ้งท่าน พวก

หุ่นนี่ คนที่ถกูหวยน ามาถวาย  เราก็เผื่อจะมีโชคเลยเล่นหวยใต้ดิน ถ้าถูกก็จะมาช่วย 

หลาย ๆ งวดก็ไม่ถูก ก็เลยจุดธปูบอกแกไม่เล่นแล้วหวยใต้ดิน แม่ไม่เคยให้ คืนนั้นผม

แทบไม่ได้นอนเลย คือนอนไม่ได้  พอนอนเหมือนผมเป็นต้นตะเคียน แล้วมีคนมากราบ

ไหว้ ขอหวย มาแกบ้นทั้งคืน พอหกโมง  ผมบอกในใจว่าแม่พอแล้วล่ะ  รูแ้ล้ว เหมือน

แกต้องการสื่อว่าฉันไม่ได้หลับไม่ได้นอน คนมาหวยตลอดทั้งคืน   พอหลับถึงได้เห็น

หน้าท่าน   หน้าตาเหมือนคนญ่ีปุ่น ทรงผมยาวๆ ตรง ๆ ผมเจอคนหนึ่งมาท าบุญที่นี ่

ซึ่งหน้าเขาคล้ายมาก  คิดว่าจะไปถ่ายรูปแกไว้ ขอมาเป็นแบบ”    

“ชุดหายไปเยอะนะ มันปลิว พายุมาก็พัดไปลงน้ าลงท่าหมด อีกส่วนหนึ่ง โรงเรียนเขา

มาขอไป  เราก็ให้ ให้เขาจุดธูปบอกกล่าวแล้วเอาไปใช้   แล้วก็มีเวียนเอามาให้เช่า 

เพราะถ้าไม่เวียนก็ไม่รู้จะเก็บไว้ไหน เราก็เลยเอาชุดมาให้คนเวียนบูชา 199 บาท 

เพราะถ้าซ้ือมาก็แพง” (ดูภาพที่ 2) (สัมภาษณ์วัดท่ี 13 พฤศจิกายน 2558) 
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ภาพที่ 2: ชุดไทยที่ชาวบ้านน ามาถวายเจ้าแมเ่ทพตะเคยีนแสงทองในวดับางกระเจ้า อ าเภอเมอืง จังหวดัสมุทรสาคร 
ที่มา: ภาพถา่ยโดยพัชรีวรรณ เบ้าดี เจา้หนา้ที่โสตทัศน์ ศูนยม์านษุยวทิยาสิรินธร วนัที่ 4 เมษายน 2560  

ค ากล่าวข้างต้น ชี้ให้เห็นว่าการมีตัวตน รูปร่างหน้าตา และเพศภาวะของเจ้าแม่
ตะเคียน เป็นภาพปรากฏในความฝันของผู้ที่ถูกเลือกโดยเจ้าแม่ การเข้าฝันและการแสดง
ตัวในความฝัน ถือเป็นเรื่องที่มีความส าคัญอย่างมาก เพราะเป็นจุดเริ่มต้นของการค้นหา
ต้นตะเคียน การท าพิธีบวงสรวงเช่นไหว้เพ่ือเชิญเจ้าแม่ตะเคียนมาประทับในที่ที่เหมาะสม 
ซึ่งได้แก่ศาลเพียงตาและศาลาที่มีหลังคากันแดดกันฝน การสักการะบูชาบนบานขอความ
ช่วยเหลือจากเจ้าแม่ตะเคียน จนถึงการน าสิ่งของมาถวายเพื่อแก้บนเจ้าแม่หลังจากที่ได้รับ
ความส าเร็จตามค าขอ ซึ่งจะมีทั้งหุ่นรูปป้ันเจ้าแม่ เสื้อผ้าชุดไทยและเครื่องประดับ 
เหตุการณ์ต่าง ๆ ที่เกิดข้ึนเหล่านี้คือเงื่อนไขและองค์ประกอบที่ช่วยสร้างตัวตนและความ
เป็นหญิงของเจ้าแม่ตะเคียน  อย่างไรก็ตาม องค์ประกอบท่ีส าคัญอีกอย่างหนึ่งคือ 
อุตสาหกรรมการตัดเย็บเสื้อผ้าชุดไทยส าเร็จรูป ซึ่งช่วยให้เกิดการแพร่หลายของสินค้าที่ใช้
แก้บนเจ้าแม่ตะเคียน ประเด็นนี้จะอธิบายในหัวข้อต่อไป 

แฟชั่นชุดไทยและค าเรียกชื่อเจ้าแม่ตะเคียน 

 จากการส ารวจเก็บข้อมูลในพื้นที่จังหวัดสมุทรสาคร ผู้เขียนได้พบกับศาลเจ้าแม่

ตะเคียนหลายแห่ง ซึ่งแต่ละแห่งจะมีการตั้งช่ือให้กับเจ้าแม่ ชื่อที่ใช้เรียกเจ้าแม่จะเป็นชื่อ

ของผู้หญิง หรือชื่อที่บ่งบอกถึงความงดงาม ศาลเจ้าแม่ตะเคียนที่วัดศรีวนาราม ต าบล

บางกระเจ้า มีชื่อเรียกว่า “เจ้าแม่ตะเคียนเศรษฐีส าเภาทอง” ซึ่งเจ้าอาวาสได้น าหุ่นรูป

ปั้นเจ้าแม่ที่สวมชุดไทยมาไว้บนศาลาการเปรียญ และทุกวันอาทิตย์จะมีพิธีปลุกเสกเรือ
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ส าเภาทองของเจ้าแม่ ความเป็นมาของเจ้าแม่ตะเคียนที่วัดแห่งนี้  เริ่มขึ้นเมื่อเดือน

มกราคม ปี พ.ศ.2559   ชาวบ้านรายหนึ่งชื่อมรกตฝันว่าเจ้ามาตะเคียนมาขอให้ช่วย 

อยากมาอยู่ที่วัดศรีวนารามเพื่อช่วยสร้างเจดีย์พุทธคยา จึงน าเรื่องที่ฝันไปบอกเจ้าอาวาส 

ต่อมาจึงเดินทางไปท่ีต าบลนาดีเพื่อไปขุดหาต้นตะเคียน ก็พบต้นตะเคียนขนาด 26 เมตร

จมอยู่ในคู จึงได้ท าพิธีอันเชิญเจ้าแม่ตะเคียนข้ึนมาจากคู โดยใช้รถขุดดินมายกข้ึนจากน้ า

และท าพิธีบวงสรวงอัญเชิญเจ้าแม่มาไว้ท่ีวัด ซึ่งชาวบ้านจะจัดขบวนแห่กลองยาวมาต้อนรับ

อย่างสนุกสนาน และมีการท าบุญให้เจ้าแม่เมื่อวันที่ 31 มกราคม 2559 

 ที่วัดบางหญ้าแพรก ต าบลบางหญ้าแพรก มีเสาตกน้ ามันจ านวน 8 เสา  
ชาวบ้านเรียกว่า “เจ้าแม่ตะเคียนทองตกน้ ามัน” เสานี้เป็นเสาของโบสถ์มหาอุตม์เก่าแก่
อายุสองร้อยกว่าปี  แต่ละเสาจะมีชื่อเรียกต่างกัน คือ แม่บัวเงิน แม่ดอกแก้ว แม่สีเงิน 
แม่จันทร์หอม แม่ศรีจันทร์ แม่ชบาจันทร์ แม่เผือก และแม่บัวทอง   นอกจากนั้น แต่
ละเสายังมีหุ่นรูปป้ันเจ้าแม่สวมชุดไทยในท่านั่งและท่ายืน มีชุดไทยห้อยอยู่บริเวณเสา และ
มีโต๊ะเครื่องแป้งวางอยู่ข้าง ๆ เสา  บนโต๊ะเครื่องแป้งจะมีเครื่องส าอางหลากหลายย่ีห้อ  
บริเวณเสาจะมีร่องรอยของแป้งสีขาวที่ชาวบ้านน ามาทาเพื่อขูดหาเลขน าโชค      ส่วน
บริเวณด้านหลังโบสถ์จะมีต้นตะเคียนขนาดใหญ่ ความยาวประมาณ 13 เมตร วางอยู่ใน
ศาลา  ซึ่ง นายไพรรัช เจริญสุข เป็นผู้พบต้นตะเคียนในแม่น้ าท่าจีนบริเวณมหาชัย เมื่อ
เดือนกันยายน ปี พ.ศ. 2555 และมาปรึกษาพระครูอุทัยธรรมสาคร หรือ หลวงพ่อ
มาลัย เจ้าอาวาสวัดบางหญ้าแพรก เพื่อท าพิธีเชิญเจ้าแม่ตะเคียนมาไว้ท่ีวัด  หลังจากน า
ต้นตะเคียนมาไว้ที่วัดแล้ว ก็มีการก่อสร้างศาลาและแท่นวางต้นตะเคียน โดยมีช่องว่างให้
คนสามารถรอดใต้ต้นตะเคียนได้  ประชาชนนิยมมากราบไหว้เพื่อขอโชคลาภ สังเกตได้
จากมีการปิดทอง มีผ้าสี พวงมาลัย ชุดไทย(ชุดนางร า) ห้อยอยู่ที่ต้นตะเคียนจ านวนมาก  
ชาวบ้านอธิบายว่าเจ้าแม่ตะเคียนชอบชุดนางร า จึงซ้ือชุดนางร ามาถวายเพื่อเป็นการแก้บน  

ที่วัดสวนส้ม อ าเภอบ้านแพ้ว มีศาลเจ้าแม่ตะเคียนอยู่หน้าโบสถ์ เจ้าแม่มีทั้งหมด 
3 องค์ คือ แม่สุดาพร แม่สุชาวดี และแม่สุชาดา แต่ละองค์จะมีหุ่นรูปป้ันที่สวมชุดไทย
และเครื่องประดับอย่างงดงาม  ศาลเจ้าแม่ตะเคียนในวัดวิสุทธิวราวาส(วัดกลางคลอง) 
ต าบลพันท้ายนรสิงห์ มีชื่อว่าเจ้าแม่สีแพร  ศาลเจ้าตะเคียนในวัดทะเลรางจันทร์ ต าบล
นาโคก มีชื่อว่าแม่ศรีจันทร์  ศาลเจ้าแม่ตะเคียนบริเวณถนนเลียบชายทะเล ต าบลบาง
กระเจ้า  มีชื่อว่าแม่นางตะเคียนศรีประไพรทอง  ศาลเจ้าแม่ตะเคียนเหล่านี้จะมีชาวบ้าน
น าชุดไทยมาถวายเพื่อแก้บนจ านวนมาก นอกจากนั้น ผู้เขียนยังได้ค้นหาช่ือเจ้าแม่ตะเคียน
ทางอินเตอร์เน็ต ก็พบชื่อเจ้าแม่ตะเคียนจ านวนมากกระจายอยู่ในภาคต่าง ๆ ของประเทศ
ไทย เช่น แม่ย่าสุวรรณเรือนทอง ต าบลยางช้าง อ าเภอเมือง จังหวัดสุโขทัย   เจ้าแม่
สร้อยสุวรรณ ต าบลหนองหญ้าปล้อง อ าเภอบ้านด่านลานหอย จังหวัดสุโขทัย เจ้าแม่
ตะเคียนทองอุบลวรรณนา ที่วัดอัษฎาราม (ซอย 8) อ าเภอนิคมพัฒนา จังหวัดระยอง  
เจ้าแม่ตะเคียนทองศรีสไบทองกลิ่น ที่วัดโพธาราม ต าบลแพรกศรีราชา อ าเภอสรรคบุรี 
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จังหวัดชัยนาท เจ้าแม่ตะเคียนทองเกษร ที่วัดโพธิ์ชัยศรี หมู่ 1 ต าบลห้วยแย้ อ าเภอ
หนองบัวระเหว จังหวัดชัยภูมิ เจ้าแม่ตะเคียนทองศรีสุวรรณ ที่วัดท่าดอกแก้วเหนือ หมู่ 
6 ต าบลท่าจ าปา อ าเภอท่าอุเทน จังหวัดนครพนม  เจ้าแม่ตะเคียนพิมพ์พิไล ที่วัดทรัพย์
ไพรวัลย์ ต าบลแก่งโสภา อ าเภอวังทอง จังหวัดพิษณุโลก เจ้าแม่ตะเคียนเจ้านางไพรพนา 
ที่ส านักสงฆ์บ้านห้วยผ้ึง หมู่ 10 บ้านห้วยผ้ึง  ต าบลบ้านโปร่ง อ าเภอศรีธาตุ จังหวัด
อุดรธานี เจ้าแม่ตะเคียนแม่นางเสถียรตาทิพย์  ที่วัดโพธิ์ชัยศรี บ้านแวง ต าบลบ้านผือ 
อ าเภอบ้านผือ จังหวัดอุดรธานี เจ้าแม่ตะเคียนย่าศรีปทุมมา ที่วัดป่าคลอง 11 ต าบลบึง
กาสาม อ าเภอหนองเสือ จังหวัดปทุมธานี เจ้าแม่ตะเคียนแม่ศรีบุญเรือน  ที่วัดไทรใหญ่ 
อ าเภอไทรน้อย จังหวัดนนทบุรี เป็นต้น 

ประเด็นเกี่ยวกับเรื่องเสื้อผ้าชุดไทยท่ีชาวบ้านน ามาเป็นสิ่งของแก้บนและถวายให้

เจ้าแม่ตะเคียน ปัจจุบันนี้มีการเปิดร้านขายชุดไทยส าเร็จรูปและมีการะบุไว้ชัดเจนว่าเป็น 

“ชุดไทยถวายเจ้าแม่ตะเคียน” หรือ “ชุดไทยแก้บน” ซึ่งมีการเปิดเป็นธุรกิจตัดเย็บชุดไทย 

มีร้านจ าหน่าย และโฆษณาขายทางอินเตอร์เน็ตและสื่อออนไลน์ รูปแบบชุดไทยส าเร็จรูป

จะประกอบด้วยผ้าสไบและผ้านุ่งหรือผ้าซิ่น  ผ้านุ่งจะมีทั้งที่เป็นผ้าถุงจับหน้านาง และ

ผ้านุ่งโจงกระเบน บริเวณเอวจะมีเข็มขัดทอง ชุดจะประกอบใส่อยู่ในไม้แขวน หรือตัวหุ่น

พลาสติก มีถุงพลาสติกใสหุ้มอยู่ด้านนอกป้องกันฝุ่น ราคาอยู่ระหว่าง 500-1,500 บาท  

 หากย้อนกลับไปดูประวัติความเป็นมาของการออกแบบและตัดเย็บชุดไทยที่มี

รูปแบบที่พบเห็นในปัจจุบัน จะพบว่าชุดไทยแก้บนได้แบบอย่างมาจากชุดสตรีไทยพระราช

นิยม ซึ่ง ในปี พ.ศ.2503  เสด็จเยือนประเทศต่าง ๆใน ทวีปอเมริกาและยุโรป  สมเด็จ

พระนางเจ้าสิริกิต์ิพระบรมราชินีนาถ ทรงมีพระราชด าริเรื่องการแต่งกายประจ าชาติของ

สตรีไทย และควรมีแบบแผนที่ชัดเจน แสดงถึงความเป็นไทย เพื่อให้นานาชาติรู้จัก  จึง

โปรดให้ท่านผู้หญิงมณีรัตน์ บุนนาค  นางสนองพระโอษฐ์  และศาสตราจารย์พระยา

อนุมานราชธนไปศึกษาค้นคว้าเครื่องแต่งกายสตรีไทยสมัยต่าง ๆ  และให้อาจารย์สมศรี 

สุกุมลนันทน์ออกแบบคิดสร้างสรรค์ชุดแต่งกายสตรีไทยให้เหมาะสมกับวิถีชีวิตปัจจุบัน ซึ่ง

ได้มีการออกแบบชุดไทยจ านวน 8 แบบ โดยให้ท่านผู้หญิงมณีรัตน์ บุนนาค  เป็นผู้ตั้งชื่อ 

ประกอบด้วย ชุดไทยจักรพรรดิ ชุดไทยจักรี ชุดไทยดุสิต ชุดไทยบรมพิมาน ชุดไทย

อมรินทร์ ชุดไทยศิวาลัย ชุดไทยจิตรลดา และ ชุดไทยเรือนต้น  และเมื่อวันท่ี 16 

มกราคม ปี พ.ศ. 2507 ได้มีการน าชุดไทยทั้ง 8 แบบไปจัดแสดงในโอกาสฉลองครบรอบ 

100 ปี กาชาดสากล (จักรกฤษณ์และวิไลวรรณ, 2541)   หลังจากปี พ.ศ. 2507 เป็น

ต้นมา ชุดไทยพระราชนิยมก็กลายเป็นชุดที่ใช้อย่างเป็นทางการและนางสาวไทยก็น าไปใช้

เป็นชุดประจ าชาติในการประกวดนานางามจักรวาล เช่น ในปี พ.ศ. 2508 สมเด็จพระ

นางเจ้าฯ พระบรมราชินีนาถ ทรงพระกรุณาโปรดเกล้าโปรดกระหม่อมทางเลือกชุดไทย

พระราชนิยม 5 แบบ พระราชทานให้ อาภัสรา หงสกุล น าไปใช้เป็นเครื่องแต่งกายชุด
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ประจ าชาติ ในปี พ.ศ. 2531 ภรณ์ทิพย์ นาคหิรัญกนก สวมชุดไทยจักรี เป็นชุดประจ า

ชาติและได้รับรางวัลชุดประจ าชาติในการประกวดนางงามจักรวาล (จักรกฤษณ์ ดวงพัตรา

และวิไลวรรณ สมโสภณ, 2541)      

เมื่อน ารูปแบบชุดไทยพระราชนิยมมาเปรียบเทียบกับชุดไทยแก้บน จะพบว่าแบบ

ชุดไทยจักรีจะมีความคล้ายคลึงกับชุดไทยแก้บน นั่นคือ การใช้ผ้าสไบห่มคลุม เปิดบ่าข้าง

หนึ่ง มีผ้านุ่งมีจีบยกข้างหน้า และคาดเข็มขัด ทางราชการได้ก าหนดให้ชุดไทยแต่ละแบบ

ใช้ในพิธีที่เป็นทางการในโอกาสต่าง ๆ โดยที่ชุดไทยจักรีจะใช้ในงานตอนค่ า  การ

แพร่หลายของชุดไทยพระราชนิยมเห็นได้อย่างชัดเจนบนเวทีประกวดนางงามตั้งแต่ระดับ

ท้องถิ่นไปจนถึงระดับนานาชาติ ผู้หญิงที่เข้าประกวดจะสวมใส่ชุดไทยพระราชนิยมเพื่อ

แสดงอัตลักษณ์ความเป็นไทยและความเป็นกุลสตรีไทย รวมทั้ง เจ้าสาวที่จะเข้าพิธีมงคล

สมรส ก็จะสวมใส่ชุดไทยพระราชนิยมในพิธีรดน้ าสังข์  ปัจจุบันนี้ ร้านตัดเย็บเสื้อผ้า ร้าน

จ าหน่ายและร้านเช่าชุด น าแบบชุดไทยพระราชนิยมมาประยุกต์ออกแบบให้เหมาะสมกับ

งานประเภทต่าง ๆ เช่น ชุดเจ้าสาว ชุดเพื่อนเจ้าสาว ชุดนางร า ชุดนาฎศิลป์ ชุดนางงาม 

ชุดแก้บน และชุดถวายเจ้าแม่ตะเคียน 

บทวิเคราะห์ ความเป็นหญิงของเจ้าแม่ตะเคียน ผลผลิตของความย้อนแย้งและ

ปฏิบัติการของอ านาจ 

 จากท่ีกล่าวมาข้างต้น จะเห็นได้ว่าการประกอบสร้างความเป็นหญิงให้กับเจ้าแม่

ตะเคียน เริ่มมองเห็นชัดเจนอย่างเป็นรูปธรรมผ่านเสื้อผ้าเครื่องแต่งกายแบบชุดไทยจักรี 

ซึ่งเป็นชุดที่ออกแบบขึ้นภายใต้อุดมการณ์ชาตินิยมและเอกลักษณืไทยโดยชนชั้นปัญญาชน

ในช่วง 60 ปีท่ีผ่านมา (สายชล สัตยานุรักษ์, 2545, 2546, 2548)  ช่วงเวลานี้

สังคมไทยก าลังพัฒนาภายใต้ระบบเศรษฐกิจแบบทุนนิยมที่เปิดรับการลงทุนจากชาติ

ตะวันตก และในเวลาเดียวกันก็เป็นช่วงที่สังคมไทยเผชิญหน้ากับการเปลี่ยนแปลงทางสังคม

และวัฒนธรรม ซึ่ง “ความเป็นไทย” ถูกท าให้เด่นชัดข้ึนท่ามกลางการเผชิญหน้ากับ

วัฒนธรรมต่างชาติท่ีก าลังไหล่บ่าเข้ามาอย่างรวดเร็ว  สถาบันชาติท่ีประกอบด้วยรัฐและ

ผู้ปกครองตระหนักถึงการคุกคามจากต่างชาติและพยายามมองหาวิธีการที่จะสร้าง

เอกลักษณ์และอนุรักษ์ “ความเป็นไทย” ด้วยวิธีการต่าง ๆ หนึ่งในนั้นคือ วิธีการสร้าง

เสื้อผ้าเครื่องแต่งกายให้ผู้หญิงสวมใส่เพ่ือเป็นตัวแทนของ “ความเป็นไทย” ซึ่งเป็นวิธีการที่

ประสบความส าเร็จและแพร่หลายอย่างรวดเร็วในชีวิตประจ าวันของคนไทย 

 ประเด็นที่น่าสนใจคือ “ความเป็นไทย” และ “ความเป็นหญิง” คือสิ่งที่ถูก

ประดิษฐ์สร้างขึ้นภายใต้อุดมการณ์ชาตินิยม ซึ่งเป็นรูปแบบการสร้าง “ความทันสมัย” และ

ความศิวิไลซ์ให้กับสังคมไทย (Subhimaros, 2006) ในการศึกษาของ Kasian  Tejapira 
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(2001) อธิบายว่า “ความเป็นไทย” ถูกท าให้ตรงกันข้ามกับ “ความไม่เป็นไทย” ซึ่งใน

วัฒนธรรมบริโภค สองสิ่งนี้ถูกประเมินตัดสินจากวัตถุสิ่งของและสินค้าต่าง ๆ สังคมไทยที่

พัฒนาด้วยระบบเศรษฐกิจทุนนิยม “ความเป็นไทย” จะสัมพันธ์กับวัตถุท่ีสร้างภาพลักษณ์ 

ข้อสังเกตนี้ช่วยให้เข้าใจว่ากระบวนการประกอบสร้าง “ความเป็นไทย” สัมพันธ์กับบริบท

ทางเศรษฐกิจ  จากค าอธิบายนี้ช่วยให้ผู้เขียนมองการสร้าง “ความเป็นหญิง” ของเจ้าแม่

ตะเคียนเป็นภาพคู่ขนานกับการสร้าง “ความเป็นไทย” ให้กับอ านาจสิ่งศักด์ิสิทธิ์ในเวลา

เดียวกัน ซึ่งความเชื่อและการบูชาผีสางเทวดาในวัฒนธรรมท้องถ่ินที่มีมาก่อนหน้านั้นค่อย 

ๆ ถูกปรับแต่งให้เข้ากับบริบทสมัยใหม่ในสังคมทุนนิยมและบริโภคนิยม ท าให้เจ้าแม่

ตะเคียนในสังคมไทยมีตัวตนที่จับต้องได้ภายใต้อุดมการณ์ชาตินิยมและบริโภคนิยมที่น าเอา 

“ความเป็นหญิง” มาแสดงออกในที่สาธารณะ ซึ่งถือเป็นปฏิบัติการของอ านาจท่ีอาศัย

ธุรกิจร้านขายชุดเจ้าแม่เป็นเครื่องมือ 

 ประเด็น “ความเป็นหญิง” ของเจ้าแม่ตะเคียน จ าเป็นต้องท าความเข้าใจผ่าน

การเปลี่ยนผ่านของสังคมไทยจากสังคมเกษตรกรรมไปสู่สังคมอุตสาหกรรมสมัยใหม่

ภายใต้ระบบเศรษฐกิจทุนนิยม ประกอบกับการพิจารณาโครงสร้างอ านาจท่ีรัฐไทยที่

พยายามจัดระเบียบความเป็นหญิงและความเป็นชายด้วยความรู้วิทยาศาสตร์และระบบ

เหตุผลแบบตะวันตก ซึ่งท าให้เกิดการแบ่งแยกคู่ตรงข้ามระหว่างร่างกายของชายและหญิง

ออกจากกันอย่างเด็ดขาด (นฤพนธ์ ด้วงวิเศษ, 2556; นฤพนธ์และแจ็คสัน, 2556; Es-

terik, 2000; Jackson, 2003; Subhimaros, 2006) ส่งผลให้มีการอธิบาย “ความ

เป็นหญิง” ด้วยส านึก “ความเป็นไทย” ที่ต้องอ่อนหวาน นุ่มนวล บริสุทธิ์ และเป็นกุล

สตรี สิ่งเหล่านี้สะท้อนให้เห็นโครงการอ านาจ/ความรู้ที่ด ารงอยู่ร่วมกันระหว่างระบบ

ชาตินิยม ระบบทุนนิยม ระบบริโภคนิยม ระบบเหตุผลนิยม และระบบเพศภาวะคู่ตรงข้าม

ภายใต้บรรทัดฐานแบบรักต่างเพศ   

 โครงสร้างอ านาจ/ความรู้นี้ด ารงอยู่ภายใต้ชนช้ันผู้ปกครองและปัญญาชนไทย 

ซึ่งได้สร้างระเบียบกฎเกณฑ์เกี่ยวกับความเป็นหญิงผ่านการควบคุมพฤติกรรม กิริยา

ท่าทาง  มารยาท ภาษา รวมถึงเสื้อผ้าเครื่องแต่งกาย ซึ่งสิ่งเหล่านี้ Butler (1990, 

1993) เรียกว่า “การปฏิบัติบนร่างกาย” ที่ใช้ภาษาและค าพูดเป็นตัวก ากับและควบคุม 

(Speech Act)  จากที่กล่าวไว้ในตอนต้นว่าเพศภาวะหญิงและชายมิใช่สิ่งที่เกิดข้ึนเองตาม

ธรรมชาติ  แต่เป็นผลผลิตของวาทกรรมในระบบโครงสร้างอ านาจ/ความรู้  ซึ่งปัจเจก

บุคคลน ามาปฏิบัติในชีวิตประจ าวันแบบซ้ า ๆ กันจนกลายเป็นนิสัย  “ความเป็นหญิง” จึง

เกิดขึ้นบนปฏิบัติการทางค าพูดโดยมีร่างกายเป็นพื้นท่ีรองรับ เสื้อผ้าและเครื่องแต่งกายที่

ปรากฏอยู่บนร่างกาย จึงเป็นเครื่องหมายที่เกิดจากการปฏิบัติทางค าพูดท่ีทาบทับบนเรือน

ร่าง เช่น การบอกว่าผู้หญิงที่นุ่งผ้าปกปิดร่างกายมิดชิดคือผู้หญิงที่เรียบร้อย ผู้หญิงที่
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แต่งหน้าทาปากจะท าให้ผู้หญิงสวย เป็นต้น จะเห็นว่าความสวยและความเรียบร้อยของ

ผู้หญิงคือค าพูดท่ีแสดงผ่านเสื้อผ้าและเครื่องแต่งกาย  ปฏิบัติการดังกล่าวนี้ เป็นวิธีการจัด

ระเบียบเพศภาวะที่มีความเข้มข้นในสังคมสมัยใหม่ ยิ่งสังคมบริโภคนิยม มีแฟช่ัน เสื้อผ้า

เครื่องแต่งกาย เครื่องส าอาง และเครื่องประดับของผู้หญิงหลากหลายรูปแบบ ความเป็น

หญิงก็จะถูกท าให้เป็นสินค้าเพื่อท าให้ผู้หญิงรู้สึกว่าตนเองมีตัวตน หรืออัตลักษณ์ในแบบท่ี

ตนเองต้องการ   สิ่งนี้สะท้อนสิ่งที่ Butler เรียกว่ากระบวนการท าให้ระเบียบบรรทัดฐาน

กลายเป็นวัตถุที่จับต้องได้  (materialization of regulatory norm) ซึ่งในที่นี้คือ ร่างกาย

ของมนุษย์ 

 Butler (1993) ยังกล่าวว่าการปฏิบัติบนร่างกายแบบซ้ า ๆ ด้วยค าพูดและวาท

กรรมแห่งเพศภาวะ เป็นการควบคุมบุคคลให้อยู่ภายใต้โครงสร้างอ านาจ/ความรู้แบบ

เหตุผลนิยม  ซึ่งนอกจากจะเกิดขึ้นบนร่างกายของมนุษย์แล้ว ยังถูกน าไปอ้างในวัตถุ

สิ่งของอื่น ๆ  โดยการอ้างค าพูดและภาษาของเพศภาวะที่มนุษย์ใช้กับร่างกายของตนเอง 

น าไปใช้อธิบายกับวัตถุอื่น ๆ ในกรณี เจ้าแม่ตะเคียน ก็คือการตั้งช่ือ การสร้างหุ่นรูปปั้นที่

แต่งกายชุดไทย การถวายชุดไทย เครื่องประดับ และเครื่องส าอางเป็นของแก้บนให้เจ้าแม่ 

ซึ่งสังคมไทยมักจะอธิบายความเป็นหญิงของเจ้าแม่ตะเคียนด้วยค าพูดที่ว่า “เป็นหญิงที่สวย 

สวมชุดไทย” และท่ามกลางการเกิดขึ้นของชุดไทยจักรีตามอุดมการณ์ชาตินิยม ชุดไทยจักรี

ได้ถูกท าให้กลายเป็นสัญลักษณ์ของ “หญิงไทย” ที่งดงามราวกับกุลสตรีและ “นางงาม”  

ในแง่นี้ ชุดไทยจักรีจึงมิได้เป็นเพียงภาพตัวแทนของ “ผู้หญิงงาม” เท่านั้น  หากแต่ยังเป็น

ภาพตัวแทนของ “ความสวย” ตามมาตรฐานของธุรกิจนางงามสมัยใหม่ และเป็น

กฎระเบียบของเพศภาวะท่ีถูกน าไปใช้กับวัตถุสิ่งของทางสังคมด้วย รูปป้ันและหุ่นจ าลอง

ของเจ้าแม่ตะเคียนที่พบในสังคมไทย  จึงเป็นผลผลิตของลัทธิชาตินิยมซึ่งถูกท าให้

แพร่หลายในวิถีชีวิตชาวบ้านผ่านอุตสาหกรรมแฟช่ันสมัยใหม่และความงาม เช่น ร้านตัด

เสื้อและร้านจ าหน่ายชุดไทยส าเร็จรูป  

 ตามทัศนะของ Butler ชุดไทยจักรี ก็คือ ระเบียบกฎเกณฑ์ของความเป็นหญิงที่

เปลี่ยนผ่านจากการปฏิบัติบนเรือนร่างของมนุษย์ไปสู่การปฏิบัติบนหุ่นรูปป้ันของเจ้าแม่

ตะเคียน  การเปลี่ยนผ่านนี้ยังช้ีให้เห็นพรมแดนทางโลกที่เชื่อมต่อกับพรมแดนของสิ่ง

ศักดิ์สิทธิ์ ซึ่งเพศภาวะผู้หญิงในแบบเหตุผลนิยมและชาตินิยมถูกผลิตซ้ าในโลกของความเช่ือ

และอ านาจเหนือธรรมชาติ  ประเด็นนี้อาจท าให้เราเข้าใจว่า ภาพสะท้อนของการเป็นหญิง

ที่ถูกสร้างในสังคมได้ถูกน าไปใช้กับเจ้าแม่ ความเป็นหญิงของสิ่งศักดิ์สิทธิ์ เช่น เจ้าแม่

ตะเคียนที่สวยงาม จึงมิได้เป็นสิ่งที่เกิดข้ึนเองโดยอ านาจวิเศษและอิทธิฤทธิ์ปาฏิหาริย์ของ

เจ้าแม่  หากแต่เป็นปฏิบัติการทางสังคมที่มนุษย์อ้างกฎระเบียบของความเป็นหญิงภายใต้

โครงสร้างอ านาจ/ความรู้   ดังนั้น เจ้าแม่ตะเคียนในชุดไทยจักรีที่สวยงาม จึงเป็น
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หลักฐานทางสังคมและวัฒนธรรมที่ชี้ให้เห็น “สภาวะสมัยใหม่ของเพศภาวะ” (Modernized 

Gender) ที่สถาปนาตัวเองอย่างเข้มแข็งผ่านพิธีกรรมการบูชาสิ่งศักดิ์สิทธิ์และธุรกิจชุดไทย

ส าเร็จรูปซ่ึงถูกปรับแต่งใหม่ตามค่านิยมของชนชั้นล่าง ที่เน้นสีสันเสื้อผ้าที่สดใสฉูดฉาด 

แตกต่างไปจากชุดไทยของชนชั้นสูงที่มีสีอ่อนนุ่มสบายตา นอกจากนั้น ความเป็นหญิงของ

เจ้าแม่ตะเคียนก็ยังถูกต่อรองผ่านวัฒนธรรมไสยศาสตร์ของชนช้ันล่าง ท าให้เจ้าแม่

ตะเคียนมิได้เป็นหญิงงามอ่อนหวานเรียบร้อยตามแบบราชส านัก แต่เป็นหญิงสวยท่ีมี

อิทธิฤทธิ์อ านาจและความน่าเกรงกลัว ความเป็นหญิงของเจ้าแม่ตะเคียนจึงมีทั้งความงาม

และความน่ากลัวในเวลาเดียวกัน ซึ่งสะท้อน “ภาพบิดเบี้ยว” ของเพศภาวะสมัยใหม่ที่ถูก

ปรับแต่งโดยชนชั้นล่าง 

ในแง่ของการพัฒนาประเทศของรัฐไทยสมัยใหม่ แม้จะน าความรู้วิทยาศาสตร์

และระบบเหตุผลแบบตะวันตกมาขับเคลื่อนสังคม แต่รัฐไทยก็ส่งเสริมให้คนยากจนเสี่ยง

โชคด้วยการซื้อสลากกินแบ่งรัฐบาล ส่งผลให้ชนชั้นแรงงานซึ่งเป็นชายขอบของระบบ

เศรษฐกิจแบบทุนนิยม  หันมาพึ่งและอ้อนวอนขอให้สิ่งศักดิ์สิทธิ์เช่นเจ้าแม่ตะเคียนช่วยให้

ร่ ารวย  ดังนั้น กราบไหว้บูชาเจ้าแม่ตะเคียนของพวกเขาจึงเป็นความย้อนแย้งของความมี

เหตุผลและความไร้เหตุผล และสะท้อนความไม่เท่าเทียมทางสังคมที่เกิดจากการพัฒนา

สมัยใหม่ที่เอื้อประโยชน์ให้กับชนชั้นปกครองและกลุ่มนายทุน การบนบานขอให้เจ้าแม่

ตะเคียนช่วยให้ถูกหวยหรือได้ในสิ่งที่ต้องการ จึงเป็นกระจกที่สะท้อนความไม่ลงรอยของ

สังคมไทย ซึ่งด้านหนึ่งคือความไม่เท่าเทียมทางเศรษฐกิจ อีกด้านหนึ่งคือการผลิตซ้ าเพศ

ภาวะสมัยใหม่และการเติมแต่งความเป็นหญิงให้เจ้าแม่ตะเคียนที่ทั้งสวยและน่าย าเกรงใน

เวลาเดียวกัน 
 



 

นฤพนธ์ ด้วงวิเศษ  

90 

บทสรุป 

 บทความนี้ได้ชี้ให้เห็นว่าการท าความเข้าใจการเปลี่ยนไปสู่ความทันสมัยใน

สังคมไทย สามารถศึกษาและอธิบายได้จากปรากฎการณ์ของความเชื่อเรื่องผีสางเทวดา

และอ านาจเหนือธรรมชาติ ซึ่งความสัมพันธ์ระหว่างสองสิ่งนี้เป็นสิ่งที่วงวิชาการไทยยัง

สนใจน้อยมาก จากกรณีศึกษาการสร้าง “ความเป็นหญิง” ของเจ้าแม่ตะเคียน ท าให้เรา

เห็นว่าโครงสร้างอ านาจ/ความรู้แบบชาตินิยม เหตุผลนิยม และทุนนิยม ในฐานะเป็น 

“ความทันสมัย” ได้ปรับขบวนเข้าไปอยู่ในการปฏิบัติทางความเชื่อของประชาชน  ซึ่งท าให้

บรรทัดฐานทางเพศที่แยกคู่ตรงข้ามระหว่างหญิงและชายแผ่ขยายและหยั่งรากลึกลงไป

อย่างกว้างขวาง   ผู้เขียนพบว่าการบูชาเจ้าแม่ตะเคียนเป็นรูปแบบของ localized   mo-

dernity ที่น่าสนใจ เพราะเป็นการปรับตัวเข้าหากันของโลกทัศน์สองแบบ แบบแรกคือการ

เช่ือในระบบเหตุผลที่ขับเคลื่อนอุดมการณ์ทุนนิยม บริโภคนิยม ชาตินิยม และปัจเจกนิยม 

แบบท่ีสองคือการเชื่อในสิ่งศักดิ์สิทธิ์และอ านาจเหนือธรรมชาติที่ขับเคลื่อนด้วยพิธี

กรรมการบูชาเจ้าแม่ตะเคียน การมาบรรจบกันของสองโลกทัศน์นี้ได้สร้างพ้ืนที่ใหม่ให้กับ 

“ความเป็นหญิง” และ “ความสวย” ซึ่งใช้หุ่นรูปป้ันเจ้าแม่ตะเคียนเป็นสัญลักษณ์  

 ประเด็นข้อถกเถียงส าคัญเรื่องการสร้าง “ความเป็นหญิง” ที่ผู้เขียนน าเสนอใน
บทความนี้ ได้น าแนวคิดเชิงวิพากษ์ของ Butler มาเป็นกรอบในการวิเคราะห์ที่ช่วยให้เห็น
ว่า เพศภาวะมิใช่สิ่งที่เกิดข้ึนเองโดยธรรมชาติ แต่ถูกประกอบสร้างข้ึนจากอ านาจ/ความรู้ที่
มีอิทธิพลชี้น าสังคม  ในที่นี้  ความเป็นหญิงที่จับต้องได้ของเจ้าแม่ตะเคียนเป็นผลผลิตท่ี
เพิ่งเกิดข้ึนในสังคมไทยในช่วง 50-60 ปีท่ีผ่านมา ซึ่งเป็นช่วงที่อุดมการณ์รักต่างเพศได้
เจริญเติบโตและปักเสาเข็มอย่างแน่นหนาในสังคมไทยแล้ว   ความเป็นหญิงของเจ้าแม่
ตะเคียนก่อร่างสร้างตัวขึ้นบนฐานคิดที่ว่า “ผู้หญิง” กับ “ความสวย” เป็นของคู่กัน ซึ่งเป็น
โลกทัศน์แบบ Binary Gender ที่ใช้สรีระและร่างกายเป็นตัวช้ีวัดความเป็นหญิงและชาย  
ฐานคิดนี้ถูกยกย่องเชิดชูโดยรัฐไทยที่ต้องการควบคุมร่างกายผู้หญิงให้เป็น “ความงามของ
ชาต”ิ และระบบทุนนิยมที่พยายามสร้าง “ความเป็นหญิง” ให้เป็นสินค้าทางเพศ 

 —————————————— 
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