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บทคัดยอ 
 บทความนี้ตองการนําเสนอเครือขายความสัมพันธทางเศรษฐกิจและสังคมของผูคนในอนุภูมิภาคลุม
น้ําโขงตั้งแตสมัยรัฐโบราณ โดยใชตํานานอุรังคธาตุ (Urangadhatu) เปนเอกสารสําคัญในการวิเคราะหความ
เช่ือมโยงระหวางรัฐโบราณตางๆ ในลุมน้ําโขงที่ปรากฏในตํานาน เชน เมืองศรีโคตรบูร เมืองหนองหานหลวง 
(สกลนคร) เมืองหนองหานนอย (อุดรธานี) เมืองจุฬณี (เมืองเว) เมืองอินทปฐ (กัมพูชา) และเมืองหนองคันแท
เสื้อน้ํา (เวียงจันท) เปนตน ผลการศึกษาพบวา หากเปรียบเทียบตําแหนงที่ต้ังทางกายภาพของรัฐโบราณตาม
ตํานานอุรังคธาตุกับขอบเขตของรัฐชาติในปจจุบันแลวเห็นวา ตําแหนงของรัฐโบราณเหลานั้นมีอาณาบริเวณ
ครอบคลุมหลายประเทศอันไดแก ประเทศไทย ประเทศสาธารณรัฐประชาธิปไตยประชาชนลาว ประเทศ
สาธารณรัฐสังคมนิยมเวียดนาม และราชอาณาจักรกัมพูชา โดยตํานานแสดงถึงความสัมพันธของรัฐตางๆ 
ดังกลาวถูกเชื่อมโยงกับประเด็นทางเศรษฐกิจและสังคมผานความเชื่อทางศาสนาและการจัดการทรัพยากร 
รวมทั้งเสนทางการคาตางๆ ทั้งทางบกและทางน้ําในลุมแมน้ําโขง ดังนั้นการทําความเขาใจกับตํานานอุรังคธาตุ
จึงทําใหเห็นการสรางพื้นที่ทางเศรษฐกิจและสังคม (Socio-Economic Space) ที่มีรวมกันของประเทศตางๆใน
ลุมแมน้ําโขงที่มีพัฒนาการทางประวัติศาสตรที่ยาวนาน ซึ่งเปนพื้นฐานอันดีในการพัฒนาความสัมพันธและ
ความรวมมือบนเสนทางระเบียงเศรษฐกิจตะวันออก-ตะวันตก (East-west Economics Corridor) ในปจจุบัน
ตอไป 
 

คําสําคัญ : อุรังคธาตุ, ตํานาน, พ้ืนที่ทางสังคม, ลุมน้ําโขง 
 
 
 
 
 
                                                           
1 อาจารยประจําคณะมนุษยศาสตรและสังคมศาสตร มหาวิทยาลัยราชภัฏสกลนคร 
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Abstract 
This article aims to present the social-economic interrelated network of people who resided in the 

Greater Mekong Sub-region in ancient kingdom. The Myth of Urangadhatu is the crucial document mainly 
used in this study to analyze the interrelation of ancient states in Mekong Subregion. The names of the ancient 
states appeared in the Urangadhatu myth are Srikotaboon, Nong Harn Luang (Sakon Nakhon), Nong Harn 
Noi (Udonthanee), Julanee (Hue), Inthapat (Cambodia), and Nong Kun Tae Sue Nam (Vientian). The study of 
geographical location of these ancient states covered many nations today, i.e., Thailand, Lao People’s 
Democratic Republic, the Socialist Republic of Vietnam and the Kingdom of Cambodia. The Myth of 
Urangadhatu reflects the interrelation among these ancient states through social-economic relation, religious 
belief, resource management and trading routes by land and by the Mekong River; it also illustrates the  
socio-economic space shared by these states. The Myth of Urangadhatu is, thus, one of major historical 
evidences for the long period of development in this subregion. With this knowledge, it could help strengthen 
interrelation and cooperation among the nations in the road network of the East-West Economic Corridor 
today and in the future. 
 

บทนํา 
 แมน้ําโขงเปนแมน้ํานานาชาติสายสําคัญที่ไหลผานหลายประเทศในภูมิภาคอุษาคเนย โดยเฉพาะ
บริเวณลุมน้ําโขงตอนลาง (Lower Mekong River) เปนพื้นที่มีความสําคัญทางเศรษฐกิจและสังคม เห็นไดจาก
ความอุดมสมบูรณของทรัพยากรธรรมชาติและความหลากหลายของกลุมชาติพันธุที่มีภาษา วัฒนธรรม ศาสนา
และความเชื่อแตกตางปะปนกัน เชน ชาวจามอาศัยอยูทางตะวันออกเฉียงใตของเวียดนาม ชาวเขมรอยูใน
กัมพูชา ภาคใตของลาวและตามเขตชายแดนทางทิศใตของภาคอีสานในประเทศไทย ชาวเวียดในประเทศ
เวียดนาม สวนชาวไทยและลาวอาศัยอยูเปนกลุมใหญที่สุดในภาคพื้นทวีปอุษาคเนย (ปรานี วงษเทศ. 2543 : 
284-303) กลุมชาติพันธุเหลานี้ตางตั้งถิ่นฐานอยูพ้ืนที่แตกตางกันตามลักษณะภูมิสัณฐาน (Landscape) นับตั้งแต
บริเวณดินดอนสามเหลี่ยมปากแมน้ําและพื้นที่ชุมน้ําในเขตรอยตอของเวียดนามและกัมพูชา พ้ืนที่ชุมน้ําของลุม
น้ําสงครามในบริเวณอีสานตอนบนของไทย ตลอดจนบริเวณภูเขาและหุบเขาทางตอนเหนือและตอนใตของ
ประเทศลาว ความแตกตางดังกลาวเปนเงื่อนไขสําคัญใหผูคนเหลานั้นเกิดการปรับตัวเขากับสภาพแวดลอมจน
เกิดระบบ “นิเวศวัฒนธรรม” (Cultural Ecology) โดยเฉพาะการทํานาขาวดวยการอาศัยน้ําทวมพื้นนา เปนวิธีที่
ชวยใหถ่ินนี้มีธัญพืชอุดมและเปนอาหารหลักของประชากรที่สามารถขยายตัวและตั้งถิ่นฐานไดอยางถาวร 
สามารถจัดระเบียบเกิดพัฒนาการเปนบานเมืองที่มั่นคงตั้งแตอดีตจนถึงปจจุบัน อาจกลาวไดวาพื้นที่ลุมแมน้ํา
โขงเปน “พ้ืนที่ทางเศรษฐกิจและสังคม” ของผูคนแถบนี้ที่สามารถมีชีวิตอยูไดเนื่องจากแมน้ําโขง 
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 พัฒนาการทางเศรษฐกิจและสังคมของผูคนในลุมแมน้ําโขงนี้นับไดวามีความสัมพันธเปนอันหนึ่งอัน
เดียวกัน เห็นไดจากรองรอยและหลักฐานทางประวัติศาสตรและโบราณคดีที่มีมากมาย ทั้งที่เปนตํานาน 
พงศาวดาร นิทานนิยาย ศิลาจารึกและศิลปวัตถุสถานมาหลายยุคหลายสมัย บริเวณนี้จึงเปน “เขตสะสม” 
หมายถึงบริเวณที่มีสภาพทางภูมิศาสตรที่เอื้ออํานวยใหมีคนหลายกลุมหลายเหลาหรือหลายเผาพันธุที่มาตั้งหลัก
แหลงอยูใกลกันหรือปะปนกัน (ศรีศักร วัลลิโภดม. 2546 : 223-238) และหลักฐานทางเอกสารสําคัญที่สุดที่
สะทอนถึงความสัมพันธของผูคน บานเมืองหรือรัฐโบราณของดินแดนลุมแมน้ําโขงแถบนี้คือ “ตํานานอุรังค
ธาตุ” หรือตํานานพระธาตุพนม ซึ่งจําแนกเนื้อหาออกไดเปนสองประเภทคือ ประเภทนิทานปรัมปรา (Myth) 
และประวัติบุคคลสําคัญของลาว สวนที่เปนนิทานปรัมปรานั้นประกอบดวย “ปาทลักษณนิทาน”1 และ “ศาสน
นครนิทาน”  ปาทลักษณนิทานคือ นิทานปรัมปราที่เกี่ยวกับสถานที่สําคัญทางศาสนาโดยเฉพาะรอยพระพุทธ
บาท สวนศาสนานครนิทานเปนเรื่องราวเกี่ยวกับการกําเนิดเมืองเวียงจันทและเมืองรอยเอ็ด  

อยางไรก็ตามเนื้อหาของ “ตํานานอุรังคธาตุ” (ตํานานพระธาตุพนม) ดังกลาวไมอาจสะทอนใหเห็น
ความจริงทางประวัติศาสตรมากนอยเพียงใด แตกลาวไดวา “เมืองศรีโคตรบูร” มีความสัมพันธทางเศรษฐกิจ
และสังคมอยางใกลชิดกับเมืองตางๆ ในภูมิภาคใกลเคียง นอกจากนี้ผูศึกษาพบวา ยังไมมีการศึกษาตํานานอุรังค
ธาตุ (ตํานานพระธาตุ) ที่ทําใหมองเห็นการเชื่อมโยงความสัมพันธกับพื้นที่ตางๆ ในอนุภูมิภาคลุมแมน้ําโขง 
ดวยเหตุผลดังกลาวผูศึกษาจึงสนใจศึกษา “ตํานานอุรังคธาตุกับเครือขายความสัมพันธทางเศรษฐกิจและสังคม
ของผูคนในอนุภูมิภาคลุมน้ําโขง” ตามรายละเอียดดังนี้ 
 

วัตถุประสงค 
เพื่อศึกษาเครือขายความสัมพันธทางเศรษฐกิจและสังคมของผูคนในอนุภูมิภาคลุมน้ําโขงในอดีตผาน

ตํานานอุรังคธาตุ (ตํานานพระธาตุพนม) 
 

วิธีการศึกษา 
การศึกษา “ตํานานอุรังคธาตุกับเครือขายความสัมพันธทางเศรษฐกิจและสังคมของผูคนในอนุ

ภูมิภาคลุมน้ําโขง” เปนการหาคําตอบจากบริบท (Context) ของเครือขายความสัมพันธทางเศรษฐกิจและสังคมที่
ตํานานถูกสรางขึ้น โดยใชวิธีการทางประวัติศาสตร (Historical Approach) ศึกษาจากหลักฐานเอกสาร “ตํานาน
อุรังคธาตุ” (ตํานานพระธาตุพระพนม) ฉบับการพิมพครั้งที่สาม (พ.ศ. 2537) เนื่องในการสัมมนาทางวิชาการ
เรื่อง “วรรณกรรมสองฝงโขง” ที่กรมศิลปากรเปนผูชําระรวมทั้งมีการจัดวรรคตอนใหมเพื่อความเขาใจในการ
อานที่งายขึ้น รวมทั้งศึกษาเอกสารประวัติศาสตรลาวและบันทึกการเดินทางของชาวตางชาติที่เกี่ยวของ 
การศึกษานี้ขอมูลเปนประเภท “นิทานและตํานานปรัมปรา” ซึ่งมักเปนเรื่องเลาที่มีการใชภาษาพิเศษ (ศิราพร ณ 
ถลาง . 2548 : 31) ผูศึกษาจึงใชแนวคิดเรื่อง “พ้ืนที่” (Space) จากงาน The Production of Space ของ Henri 

                                                           
1 คําวา “ปาท” หรือ “บาท” หมายถึง ตีนหรือเทา  
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Lefebvre เปนเครื่องมือและกรอบแนวทางในการตีความทําความเขาใจกับความหมายของเนื้อเรื่อง งานของ 
Lefebvre แบงการศึกษา “พ้ืนที่” (Types of Space) ออกเปน 3 ประเภทคือ พ้ืนที่ทางกายภาพ (Physical Space ) 
พ้ืนที่ภายใน (Mental Space) และพื้นที่ทางสังคม (Social Space) (Lefebvre.  1991 : 14) แต Lefebvre มองวา 
“พ้ืนที่” ที่เปนอาณาบริเวณที่สิ่งตางๆ มาปะทะประสานกันอยางหลากหลาย เปนบริเวณซึ่งเคยเขาใจวาแบงแยก
ออกจากกันทางกายภาพ จิตใจ รูปธรรมและนามธรรม ตางมีปฏิสัมพันธและสงอิทธิพลแกกันและกันในอาณา
บริเวณที่เรียกวา “พ้ืนที่ที่สาม” (Third Space) อันไดแก พ้ืนที่ทางสังคม กลาวอีกนัยหนึ่งคือ พ้ืนที่ที่สามเปน
อาณาบรเิวณซึ่งพื้นที่อีกสองแบบมาปะทะประสานกัน  

การศึกษาตํานานอุรังคธาตุหรือตํานานพระธาตุพนม จึงเปนเรื่องสําคัญที่ผูศึกษาตองการนําเสนอพื้นที่
ลุมน้ําโขงที่มิใชเพียงพื้นที่ทางกายภาพเทานั้น หากแตเปนการนําเสนอพื้นที่ของลุมน้ําโขงในสถานะของตํานาน
ที่นําเสนอภาพตัวแทนของพื้นที่ (Representation of Space) ดวยการนําเสนอพื้นที่ทางกายภาพที่เช่ือมโยงกับ
การสรางพื้นที่ทางเศรษฐกิจ พ้ืนที่สังคมและพื้นที่ทางความคิด และเมื่อเช่ือมโยงตํานานกับประเด็นสําคัญ
ขางตน ตํานานอุรังคธาตุจึงเปนตัวบท (Text) สําคัญที่ทําใหเห็นบริบท (Context) ของเครือขายความสัมพันธ
ทางเศรษฐกิจและสังคมที่ตํานานนี้ถูกสรางขึ้น นําไปสูการเชื่อมโยงกับการทําความเขาใจบริบททางเศรษฐกิจ
และสังคม (Socio-Economic Context) อันเปนพื้นฐานสําคัญของความรวมมือทางเศรษฐกิจในอนุภูมิภาคลุม
แมน้ําโขง (The Greater Mekong Sub-region หรือ GMS) และผูศึกษานําเสนอผลการศึกษาโดยวิธีพรรณนา
วิเคราะห (Descriptive Analysis)   
 

ผลการศึกษา 
 ตํานานอุรังคธาตุ (ตํานานพระธาตุพนม) มีเนื้อหาสรุปวา สมัยกอนพระพุทธเจานิพพาน พระองคได
เสด็จมาพรอมกับพระอานนทและหยุดอยูที่แคม “หนองคันแทเสื้อน้ํา” (เมืองเวียงจันทในปจจุบัน) พระพุทธเจา
พยากรณเรื่องราวของบานเมืองที่เกิดขึ้นในบริเวณนี้และพระอรหันตนําเอาพระธาตุสวนตางๆ ของพระพุทธ
องคมาไวที่บริเวณแถบนั้น พระพุทธองคลองใตผานสถานที่ตางๆ ซึ่งอยูริมสองฟากแมน้ําโขงและเกิดเปน
นิทานปรัมปราของสถานที่นั้นๆ เกี่ยวเนื่องกับพระพุทธองค ในที่สุดพระพุทธเจาเสด็จเขาเขตเมืองศรีโคตรบูร 
(ประมาณแนวเขตอําเภอทาอุเทน จังหวัดนครพนมลงไปทางใต) และพํานักที่ดอยกัปปนคีรีหรือ “ภูกําพรา” 
(ที่ต้ังพระธาตุพนมในปจจุบัน) พญาศรีโคตรบูรนิมนตพระพุทธเจาไปรับบาตรที่ในเมือง ตลอดจนถือบาตรของ
พระองคมาสงยังภูกําพรา และตั้งความปรารถนาเปนพระพุทธเจาในอนาคต ในครั้งนี้พระพุทธองคพยากรณถึง
อนาคตของพระยาศรีโคตรบูรวาจะไปเกิดที่เมืองรอยเอ็จประตู (จังหวัดรอยเอ็จ) ชาติหนึ่ง และเกิดเปนพญาสุ
มิตตธรรมวงศา เมืองมรุกขนคร (เหนืออําเภอธาตุพนมขึ้นไปประมาณ 6 กิโลเมตร) อีกชาติหนึ่งและ “ฐาปนา” 
พระอุรังคธาตุไวที่ภูกําพรา 

จากนั้นพระพุทธเจาเสด็จกลับแวะเมืองหนองหานหลวง (จังหวัดสกลนคร) เทศนาธรรมใหพญา
สุวรรณภิงคารฟงพรอมประทับรอยพระบาทไวแลวเสด็จไปยังดอยลูกหนึ่ง (ภูเพ็กในจังหวัดสกลนคร) แลวเรียก 
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“พระมหากัสสปะ” จากนครราชคฤห (อินเดีย) มาสั่งวา เมื่อพระองคนิพพานใหนําเอา “อุรังคธาตุ” (กระดูกสวน
หนาอก) ของพระพุทธเจามาประดิษฐานไวที่ภูกําพรา จากนั้นเสด็จไปภูกูเวียน (ภูพระบาท อําเภอบานผือ 
จังหวัดอุดรธานี) เกิดเรื่องเกี่ยวเนื่องกับทาวบารถกับนางอุษา แลวพระพุทธเจาเสด็จกลับตอไปไวรอยพระบาทที่
ดอยนันทกังรี(หลวงพระบาง) และพยากรณวาเมืองที่หนองคันแทเสื้อน้ํา (เวียงจันท) ในภายหลังจะเสื่อมสูญไป
และมีพญาตนหนึ่ง (ฟางุม-กษัตริยลาวลานชาง) มาทํานุบํารุงพุทธศาสนาในที่เมืองหลวงพระบาง เมื่อภายหลัง
เมืองนี้เสื่อมลงพุทธศาสนาจะกลบัไปรุงเรืองที่เมืองเวียงจันทสืบตอไป 

ภายหลังจากพระพุทธเจานิพพาน 8 ป พระมหากัสสปะพรอมดวยพระอรหันต500 องคไดนําพระ 
อุรังคธาตุมาสูแหลมทองผานทางเมืองหนองหานหลวง พญาสุวรรณภิงคารและพญาคําแดงเจาเมืองหนองหาน
หลวงและหนองหานนอยออกมาตอนรับ มีการสรางเจดียแขงกันเพื่อบรรจุพระอุรังคธาตุระหวางผูหญิงและ
ผูชาย ผูชายสรางพระธาตุภูเพ็ก (สกลนคร) ผูหญิงสรางพระธาตุนารายณเจงเวง (สกลนคร) ผลปรากฏวาผูหญิง
ใชกลมารยาเอาชนะสรางเสร็จกอน แตพระมหากัสสปะไมบรรจุพระอุรังคธาตุเนื่องจากพระพุทธเจาไมไดสั่งไว 
คงใหไวแตพระอังคารธาตุ (ขี้เถา) จากนั้นพระมหากัสสปะมาที่ภูกําพราโดยมีพญาสุวรรณภิงคารและพญาคํา
แดงตามมาดวย พญานันทเสนเจาเมืองศรีโคตรบูรทําการตอนรับ (พญาศรีโคตรบูรผูพบพระพุทธเจา
สิ้นพระชนมไปแลว พญานันทเสนเปนนองครองราชยตอมา) ขณะนั้นพญาจุฬนี (เมืองเว) และพญาอินทปตฐ 
(เมืองพระนคร กัมพูชา) ทราบขาวจึงมารวมกันชวยกออูบมุงเพื่อฐาปนาพระอุรังคธาตุ ครั้งนั้นพระอุรังคธาตุ
กระทําปาฏิหาริยใหพระมหากัสสปะทราบวาไมตองการใหมีการฐาปนา เพราะพระพุทธองคมิไดทํานายไววา
ใหมีการฐาปนาในครั้งนี้ พญาทั้ง 5 จึงเพียงประดิษฐานพระอุรังคธาตุภายในอูบมุงทําประตูไมปดไว และ
อธิษฐานขอใหสําเร็จเปนพระอรหันตในชาติหนา เมื่อพญาทั้ง 5 เสด็จกลับบานเมืองแลว พระวิษณุกรรมลงมา
ทําการแกะสลักลายอูบมุง เทวดาทั้งหลายมาชุมนุมบูชาและกําหนดหนาที่กันเพื่อมาเฝาดูแลองคพระธาตุ 

เรื่องกลาวยอนไปถึงพญาศรีโคตรบูรผูมีโอกาสถือบาตรของพระพุทธเจาวา ในระยะเวลาใกลเคียงกับ
พระพุทธเจานิพพาน พระองคสิ้นพระชนมและไปเกิดเปนโอรสของเจา “เมืองสาเกต” (รอยเอ็จ) ช่ือ “สุริย
กุมาร” สวนที่เมืองศรีโคตรบูรนั้น “พญานันทเสน” ผูนองครองเมืองแทน (คือผูที่รวมสรางอูบมุงพระธาตุพนม) 
เจาเมืองสาเกตชื่อ “ศรีอมรนี” เปนเพื่อนและไปอยูเที่ยวเลนกับ “พญาโยธิกา” แหงเมืองกุรุนทนคร (อยุธยา) ผู
สหาย และครองเมืองรวมกันจึงเปลี่ยนช่ือเมืองกุรุนทนครเปนเมือง  “ศรีอโยธยา” ตามชื่อพญาทั้งสอง ภายหลัง
บวชเปนปะขาวมีฤทธิ์เดชมาก ทิ้งเมืองสาเกตไวจนสุริยกุมารอายุ 16 ป จึงใหครองเมืองสาเกตแทน พญาทั้งสอง
เที่ยวไปตีเมืองตางๆ ถึงรอยเอ็ดเมืองเอามาอยูในอํานาจของสุริยกุมาร เมืองสาเกตจึงมีช่ือเรียกอีกช่ือหนึ่งวาเมือง 
“รอยเอ็จประตู” นอกจากนี้ยังมีเรื่องแทรกเกี่ยวกับกําเนิดแมน้ําอู แมน้ํางึม แมน้ําปง แมน้ํามูล แมน้ําชี และหนอง
หานในครั้งปฐมกัลป ตามความเชื่อดั้งเดิมเรื่องพญานาคในนิทานปรัมปราของคนไทย-ลาวสองฝงโขง (พิเศษ 
เจียจันทรพงษ. 2537 : 6-9) จากเนื้อเรื่องดังกลาวพบวา การเดินทางประทับรอยพระบาทของพระพุทธเจาใน
พ้ืนที่ตางๆ แถบลุมน้ําโขง มีพุทธพยากรณและกลาวถึงการกําเนิดของสถานที่ตางๆ ที่เช่ือมโยงกันระหวางเมือง
ตางๆ ในพื้นที่ลุมน้ําโขง โดยสามารถวิเคราะหตัวบทของตํานานได 3 ประการคือ 
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1. อุรังคธาตุในสถานะตํานานทางภูมิศาสตรของลุมน้ําโขง 
 ตํานานอุรังคธาตุแสดงใหเห็นพื้นที่ทางภูมิศาสตรของลุมน้ําโขงหลายประการ เชน ตําแหนงที่ต้ังและ
อาณาบริเวณของเมืองหรือรัฐโบราณ รวมทั้งกลาวถึงลักษณะภูมิสัณฐานของพื้นที่ทางกายภาพ (Physical 
Space) ในแถบลุมน้ําโขงที่สอดคลองกับ “ช่ือบานนามเมือง” (Place Name) ประกอบดวยเมืองตางๆ ดังนี้   
 เมืองศรีโคตรบูร ครั้งแรกตั้งอยูบริเวณริมปากน้ําเซบั้งไฟทางเบื้องใต ลึกเขาไปประมาณ 15 กิโลเมตร 
ปจจุบันอยูบริเวณบานหนองเรือทอง เมืองไซบุรี แขวงสะหวันเขต ตรงกันขามกับบานสะดือนอย เมืองหนอง
บก แขวงคํามวน ประเทศลาว (เข็มพอน แสงประทุม. 2008 : 3) นับไดวาเมืองศรีโคตรบูรมีความสําคัญทั้งสอง
ฝากฝงแมน้ําโขงตั้งแตเขตจังหวัดหนองคายลงไปจนถึงเขตจังหวัดอุบลราชธานี มี “ภูกําพรา” หรือ “ดอยกปณ
คีรี” อันเปนที่ประดิษฐานพระอุรังคธาตุ (พระธาตุพนม) ต้ังอยูทางฝงขวาของแมน้ําโขง ใกลกับลําเซบั้งไฟที่
ไหลออกแมน้ําโขงตรงขามพระธาตุพนม สมัยตอมาจึงยายเมืองมาอยูทางฝงขวาของแมน้ําโขงและมีช่ือใหมวา
เมือง “มรุกขนคร”  
 เมืองหนองหานหลวง ต้ังอยูบริเวณหนองหาน จังหวัดสกลนคร อันเปนที่ราบลุมตอนในทางฝงขวา
ของแมน้ําโขง หนองหานเปนแหลงตนน้ําของลําน้ําก่ําไหลออกสูแมน้ําโขงบริเวณบานน้ําก่ําทางทิศใต ใกล
อําเภอธาตุพนม จังหวัดนครพนม ในเมืองหนองหานหลวงมีศาสนสถานศักดิ์สิทธิ์คือพระธาตุเชิงชุมที่กอสวม
รอยพระพุทธบาทไว และพระธาตุนารายณเจงเวงที่บรรจุพระอังคารธาตุของพระพุทธเจา 
 เมืองหนองหานนอย อยูทางตะวันตกเฉียงเหนือของหนองหานหลวง คือบริเวณหนองหาน อําเภอ 
กุมภวาป จังหวัดอุดรธานีในปจจุบัน หนองหานนอยต้ังอยูในบริเวณที่ราบลุมตอนเหนือของลําน้ําชี เปนแหลง
ตนน้ําของลําน้ําปาวไหลลงทางใตออกไปรวมกับลําน้ําชีในเขตจังหวัดกาฬสินธุ 
 เมืองอินทปฐนคร ต้ังอยูในบริเวณลุมแมน้ําโขงทางทิศใต อินทรปฐนครเปนเมืองกัมพูชาโบราณ มี
ศูนยกลางอยูที่เมืองพระนคร (อังกอร) 
 เมืองสาเกต หรือ รอยเอ็จประตู ต้ังอยูทางทิศตะวันตกเฉียงใตของเมืองศรีโคตรบูร บริเวณลุมน้ําชีใน
เขตจังหวัดรอยเอ็ดในปจจุบัน 
 เมืองกุรุนทนคร หรือ อโยธยา เปนช่ือรัฐโบราณในตํานานอุรังคธาตุ ต้ังอยูบริเวณลุมน้ําเจาพระยาที่
หางไกลออกไปทางทิศตะวันตกเฉียงใตของเมืองศรีโคตรบูร กุรุนทนครหรืออโยธยามีอีกช่ือหนึ่งวา “ทวารา 
วดี” (กรมศิลปากร. 2537 : 89) 
 เมืองจุฬนี ต้ังอยูทางทิศตะวันออกของแมน้ําโขง เปนเมืองโบราณของชาวเวียตนามตั้งแตบริเวณตังเกี๋ย
ลงมาจนถึงตอนกลางประเทศที่รูจักกันในนามอาณาจักรกวางนาม (Quang-nam) มีเมืองเวเปนราชธานี  
(มาซูฮารา. 2546 : 103)  
 จากตําแหนงที่ต้ังเมืองศรีโคตรบูรเปนเมืองสําคัญที่มีองคพระธาตุพนมเปนศูนยกลาง ระยะตอมามีการ
เปลี่ยนแปลงตําแหนงที่ต้ังของบานเมือง แตวามีอยูในเฉพาะบริเวณที่อยูใกลกับพระธาตุพนมเทานั้น เชน เมือง
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หนองหานหลวงและหนองหานนอยเกิดน้ําทวมเมืองลมจมทําใหผูคนอพยพมาตั้งถิ่นฐานในบริเวณ 
หนองคันแทเสื้อน้ํา ใกลริมฝงแมน้ําโขงเขตจังหวัดหนองคายและเวียงจันท (ศรีศักร วัลลิโภดม. 2546 : 15) 
รวมทั้งการยายเมืองศรีโคตรบูรมาอยูทางฝงขวาของแมน้ําโขงที่เมืองมรุกขนคร จากนั้นยายขึ้นไปบริเวณเขต
เมืองเกาศรีโคตรบูร ใกลเมืองทาแขก แขวงคํามวน ประเทศลาว ตําแหนงที่ต้ังของรัฐโบราณที่อยูรวมสมัยใน
ตํานานอุรังคธาตุดูไดจากภาพประกอบ 1 

ตํานานอุรังคธาตุยังนําเสนอตํานานการเกิดแมน้ําสายสําคัญๆ โดยผานการกระทําของนาคเชน แมน้ําอู 
แมน้ําพิง แมน้ํางึม แมน้ําโขง แมน้ํามูลนทีและแมน้ําชีวายนที เปนตน การกําเนิดของแมน้ําสายตางๆ นั้นตํานาน
กลาวไววา เนื่องมาจากนาคสองตัวที่เปนมิตรสหายกันอยูในหนองแส ช่ือ “พินทโยนกวติ” เปนใหญอยูหัว
หนอง อีกตัวหนึ่งช่ือ “ธนะมูลนาค” เปนใหญอยูทายหนอง นาคทั้งสองตั้งสัตยปฏิญาณวาหากไดสัตวใดมาเปน
อาหารจะแบงปนกันอยางยุติธรรม ครั้งแรกธนะมูลนาคไดชางสาร แตครั้งที่สองพินทโยนกวติไดเมนมาแบง 
ซึ่งธนะมูลนาคกินแลวไมพออิ่ม อีกทั้งยังเกิดกินแหนงแคลงใจเมื่อเห็นขนเมนมีขนาดใหญทําใหคาดเดาวาสัตว
ตัวนี้มีขนาดใหญมาก แตกลับแบงมาใหนอยกวาที่ควรเปน ธนะมูลนาคจึงคิดวาพินทโยกนกวตินาคแบงเนื้อ
อยางไมเปนธรรม นาคทั้งสองจึงทะเลาะวิวาทกัดกันในหนอง เปนเหตุใหน้ําขุนมัว ทั้งยังทําใหดินลึกเปนคลอง
และเปนแมน้ํ าสายตางๆ  เชน  ใชอกคุ ยควักให เปนแมน้ํ าออกไปเรียกว า  “อุรั งคนที” หรือแมน้ํ าอู                     
สวนพินทโยนกวตินาคคุยควักแมน้ําออกไปทางเมืองเชียงใหมเรียกช่ือวาแมน้ําพิง และเมืองโยนกวตินครตาม
ช่ือนาค เปนตน 
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ภาพที่ 1  ที่ต้ังของเมืองโบราณและแผนผังเสนทางเสด็จของพระพุทธเจา 
 

 การทะเลาะกันของนาคทั้งสองทําใหนาคและเงือกงูตัวอื่นตองคุยควักดินเพื่ออพยพหนีไปอยูยังที่อื่น
อันเปนผลใหเกิดแมน้ําหลายสายเชน แมน้ํามูลนที แมน้ําชีวายนที และแมน้ํางึมเปนตน ดัง เนื้อความวา “นาค
ทั้งหลาย มีสุวรรณนาค พุทโธธปาปนาค ปพารนาค สุกขรนาค และหัตถีศรีสัตนาค เปนตน อยูในน้ําหนองนั้น
ไมไดดวยเหตุวาน้ํานั้นขุนจึงขึ้นมาอาศัยอยูตามริมน้ําที่น้ัน ผีทั้งหลายเห็นวานาคเหลานั้นหวงแหนและจักมาชิง
กินกับเขาดวย ผีเหลานั้นจึงกระทําใหเปนอันตรายแกนาคเหลานั้นดวยประการตางๆ ลางตัวก็ตายไปถึงแมเงือกงู
ก็เชนเดียวกัน สัตวทั้งหลายเหลานั้นจึงพากันหนีออกไปตามแมน้ําอุรังคนทีไปเที่ยวแสวงหาที่อยู ล่ีผีสาง
ทั้งหลาย เงือกงูทั้งหลายเหลานั้นจึงลองหนีไปตามลําแมน้ําของ ทางใตศรีสัตนาคนั้นอยูเสมอดอยนันทกังรี 
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สุวรรณนาคนั้นอยูปูเวียน พุทโธปาปนาคนั้นก็คุยควักแตที่นั้นเกลื่อนพังทลายเปนหนองบัวบานแลวก็อยูที่นั้น 
นอกจากนั้นตัวใดปรารถนาอยูที่ใดก็ไปอยู ณ ที่นั้น สวนเงือกงูทั้งหลายก็อยูเปนบริวารแหงนาคนั้นทุกแหง” 
(กรมศิลปากร. 2537 : 90-91)  นอกจากนี้อุรังคธาตุยังแสดงใหเห็นวาสถานที่สําคัญในตํานานที่มีความเชื่อมโยง
กันเปนพื้นที่ที่พระพุทธเจาเสด็จไปและประทับรอยพระบาท อันกอใหเกิดตํานานการเกิดช่ือสถานที่ (Place 
name) อื่นๆ อีกมากมาย เชน  

“ยังมีพญานาคตัวหนึ่งช่ือวา สุกขนาค หัตถีเนรมิตเปนชางพลายถือดอกไมเขามาขอเอารอยพระบาท 
พระพุทธองคทรงประทับรอยพระบาทไวที่แผนหินริมแมน้ําช่ัวเสียงชางรองไดยิน ชางตัวนั้นก็เขาไปไหว
อุปฐากดวยงวงยกขึ้นใสหัวแลวก็หลีกหนีไป น้ําที่นาคตัวนั้นอยูเรียกวา เวินสุข แลวคนทั้งหลายไดพรอมกันเอา
ทองมาหลอเปนพระพุทธรูปใหญเทาองคพระตถาคตประดิษฐานไว ณ ที่ฉันเพลนั้น พญานาคตัวนั้นจึงเอารูป
พระพุทธองคหนีไปจากที่นั้นไปไวในแมน้ํา ณ ที่อยูแหงตน คนทั้งหลายจึงไดเรียกที่นั้นวา เวินพระเจามาถึง
กาลบัดนี้” (กรมศิลปากร. 2537 : 41) อีกทั้งกลาวถึงพระบาทเวินปลาที่พระพุทธเจาอธิษฐานรอยพระบาทไวที่
กอนหิน ดังเนื้อความวา “แตนั้นพระพุทธองคจึงเสด็จไปสูเมืองศรีโคตรบองเพียงที่อยูแหงพญาปลาตัวหนึ่ง 
พญาปลาตัวนั้นไดเห็นพระรัศมีของพระพุทธองคจึงไดพาบริวารลองไปตาม พระพุทธเจาไดตรัสวา “พญาปลา
ตัวนี้จักมีอายุยืนตลอดถึงพระอริยเมตไตรยโพธิสัตวลงมาตรัสเปนพระพุทธเจา จึงไดจักจุติจากชาติปลามาเกิด
เปนมนุษย แลวออกบวชเปนภิกษุในสํานักพระพุทธเจาพระองคนั้น...  เมื่อพญาปลาตัวนั้นไดยินพระพุทธ
พยากรณอันนี้ก็ช่ืนชมยินดียิ่งนัก จึงมาคํานึงนึกแตในใจวา อยากจะไดรอยพระบาทของพระศาสดาไวเปนที่
สักการะ พระพุทธองคทรงทราบจึงทรงพระเมตตาอธิษฐานรอยพระบาทไวที่โหงนหิน1ในน้ําที่นั้น คนทั้งหลาย
จึงเรียกที่นั้นวาพระบาทเวินปลามาเทากาลบัดนี้” (กรมศิลปากร. 2537 : 41)  

การกลาวถึง “เวิน” จํานวนมากแสดงใหเห็นวา “พ้ืนที่ทางกายภาพ” ของแมน้ําโขงประกอบดวยเวิน
จํานวนมาก อันเกี่ยวเนื่องกับการมีสายน้ําหลายสายในบริเวณนี้ เพราะคําวา “เวิน” หมายถึง กระแสน้ําไหล
ปะทะกับแกงหรือโขดหินทําใหเกิดกระแสน้ําไหลเชี่ยววนชาวบานเรียกวา “เวิน” หรือ “วังเวิน” เปนพื้นที่ที่มี
อันตรายแหงหนึ่งของแมน้ําโขง ดังนั้นจึงเปนที่นาสังเกตไดวา เวินตางๆ มักเปนสถานที่ที่มีนาคหรือสิ่งเหนือ
ธรรมชาติที่ชาวบานเชื่อวาศักดิ์สิทธิ์อาศัยอยู อีกทั้งเปนสถานที่พระพุทธเจาประทับรอยพระบาท อันเกี่ยวของ
กับกุศโลบายในการสรางพื้นที่ศักดิ์สิทธิ์ที่ทับซอนพื้นที่สาธารณะที่มีความสําคัญในทางเศรษฐกิจและสังคม 

                                                           
1 กอนหิน 
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2. อุรังคธาตุกับการสรางพื้นที่ศักดิ์สิทธ์ิทับซอนพื้นที่สาธารณะและพื้นที่ทางการเมืองในลุมแมน้ําโขง 
    ตํานานกลาวถึงการครอบครองพื้นที่ของผูที่มีอํานาจเดิมคือ พวกนาค ผีเสื้อน้ําเสื้อบก และยักษ 

ต้ังแตชวงกอนที่พระพุทธศาสนาเขามาในแถบลุมน้ําโขงในเนื้อความวา “เมืองสุวรรณภูมินี้เปนที่อยูแหงนาค
ทั้งหลายมีสุวรรณนาคเปนเคา แลผีเสื้อน้ําเสื้อบกยักษทั้งมวล ภายหนาโพนคนฝูงอยูในเมืองอันนี้แมนรูธรรมก็ดี
จะเลือกหาผูมีสัจจะไดยากนัก แลจักเหลานาคาที่ปนแผไปมาเปนหลายแหงหลายช่ือ บางพองจักเชื่อบุญคุณแกว
ทั้งสามสิ้น บางพองจักเชื่อบุญคุณแกวทั้งสามถอง1หนึ่งและจักเชื่อมิจฉาทิฏฐิสวนหนึ่ง บางพองจักเชื่อบุญคุณ
แกวทั้งสามสองสวนและจักเชื่อมิจฉาทิฏฐิสวนหนึ่ง บางพองจักเชื่อบุญคุณแกวทั้งสามสวนหนึ่งจักช่ือถือ
มิจฉาทิฏฐิสองสวน บางพองก็บเช่ือบุญคุณแกวทั้งสามสักอัน จักถือมิจฉาทิฏฐิกรรมอันเปนคลองแหงอบายทั้ง 
4 สิ่งเดียว” (กรมศิลปากร. 2537 : 33) พุทธวาจาของพระพุทธเจาบอกใหรูวา “คนพื้นเมืองกลุมชาติพันธุตางๆ” 
ในสุวรรณภูมินี้ตางก็มีความเชื่อที่แตกตางกัน หากใชพุทธศาสนาเปนเกณฑแลวมีทั้งฝายที่นับถือศาสนาและ
ฝายที่เรียกวามิจฉาทิฐิเนื่องจากไมไดยอมรับนับถือพุทธศาสนา ดังนั้นกอนที่พระพุทธเจาเสด็จมานั้นมีนาคเปนผู
ครองพื้นที่อยูแลว โดยผานการนําเสนออํานาจดั้งเดิมซึ่งเปนความเชื่อที่เช่ือมโยงโลกทัศนดั้งเดิมบริเวณลุมน้ํา
โขงที่นับถือนาคและผีสางเทวดาศักดิ์สิทธิ์ตางๆ ซึ่งอาจตีความสิ่งตางๆ เหลานี้วาเปนความเชื่อรวมกันของกลุม
ชนแถบสุวรรณภูมิที่มีความเชื่อดั้งเดิมที่เช่ือมโยงกับสิ่งเหนือธรรมชาติหรือความเชื่อเรื่องวิญญาณนิยม 
(Animism) 

ลุมน้ําโขงจึงเปนพื้นที่ที่มีสองกลุมอํานาจสําคัญมาปะทะกันผานพื้นที่ทางความคิด (Mental Space) 
สองกลุมคือ พ้ืนที่ความคิดของกลุมที่เช่ืออํานาจของนาคและวิญญาณนิยม กับพื้นที่ทางความคิดของกลุมที่นับ
ถือพุทธศาสนา ดังนั้นการทําใหคนกลุมตางๆ ยอมรับนับถือศาสนาพุทธโดยผานการสรางพื้นที่ศักดิ์สิทธิ์ตางๆ 
ดังเชน การสรางรอยพระพุทธบาทในพื้นที่ “เวิน” ตางๆ ที่เช่ือมโยงกับการสรางพื้นที่ทางการเมืองดวย ทําใหชน
เผาพื้นเมืองยอมรับนับถือพุทธศาสนาและทําใหพุทธศาสนาผนวกรวมกับความเชื่อดั้งเดิมในลักษณะที่มีอํานาจ
ที่ เหนือกวาผานตํานานที่สรางภาพแทนความจริงใหเห็นวาคนทั้งหลายรวมทั้งนาคยอมรับอํานาจของ
พระพุทธเจาเหนือตน “การสรางพื้นที่ศักดิ์สิทธิ์” ทางพุทธศาสนาจึงเปนสิ่งที่ถูกผูนํานํามาใชเพื่อสรางพื้นที่ทาง
การเมืองเพื่อการครอบครองพื้นที่ทางกายภาพและพื้นที่ทางความคิดเพื่อสรางพื้นที่การปกครอง 

การประทับรอยบาทของพระพุทธเจาในสถานที่ตางๆ จึงมีหมายความวาเปนการยึดพื้นที่ทาง
ภูมิศาสตรกายภาพ พ้ืนที่ทางสังคมและพื้นที่ทางความคิดที่ประสานใหเขากับพุทธศาสนาซึ่งเปนความเชื่อใหม 
อีกทั้งเนื้อหาในตํานานยังใหพระธาตุของพระพุทธเจาแสดงปาฏิหาริยเหนือธรรมชาติเพื่อใหเกิดความอัศจรรย
นาเลื่อมใสและอยูเหนืออํานาจปาฏิหาริยดั้งเดิมดวย เพื่อทําใหคนในพื้นที่ลุมน้ําโขงที่มีความหลากหลายทาง
ชาติพันธุ มีกลุมอํานาจหลายกลุมยอมรับอํานาจใหมวาเหนือกวา การตีความดังกลาวขางตนสอดคลองกับที่   
ศิราพร ณ ถลาง กลาวถึงความขัดแยงระหวางความเชื่อดั้งเดิมกับความเชื่อพุทธศาสนาในสังคมไทยและไทวา 

                                                           
1 กลับ 
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“ในสังคมวัฒนธรรมไทย-ไทนี้มีความขัดแยงในระบบความเชื่อทางศาสนาระหวางความเชื่อดั้งเดิมในเรื่อง
อํานาจเหนือธรรมชาติ (ซึ่งอยูในรูปความเชื่อเกี่ยวกับแถน ผีด้ํา ผีปูตา ผีปูยา ผีน้ํา ผีดิน ขวัญ เชน ขวัญขาว ขวัญ
วัว ขวัญควาย ขวัญชาง เปนตน) กับความเชื่อทางพุทธศาสนาซึ่งผูปกครองรับเขามาและในที่สุดก็เขามาอยูในวิถี
ชีวิตชาวบานเชนกัน แตวิถีชาวบานตองพึ่งพาอํานาจเหนือธรรมชาติ จึงเกิดการปะทะกันทางความเชื่อวา “ใคร
จะมีบารมีมากกวากัน” และจะเลือกนับถือฝายใดดี ระหวางพุทธในรูปของพระพุทธเจา พระโพธิสัตว พระ
อินทร พระพรหม ฯลฯ กับฝายความเชื่อดั้งเดิมในรูปของพญานาค ยักษ ผีตางๆ แตทายที่สุด สิ่งที่เกิดขึ้นใน
สังคมไทย-ไท ก็คือ ไดมีการผสมผสานความเชื่อทั้งสองฝายเขาดวยกัน ซึ่งสวนใหญแลว ฝายความเชื่อดั้งเดิมได
ยอมแพใหแกฝายพุทธ” (ศิราพร ณ ถลาง . 2548 :309-310) 
 นอกจากการที่นาคศิโรราบอํานาจของพระพุทธเจาอันเปนการสรางพื้นที่ทางการเมืองของพระยา
ตางๆ แลว การเขามาประทับรอยพระพุทธบาทและการประดิษฐานพระธาตุในพื้นที่เมืองตางๆ ยังเปนสิ่งที่บง
บอกประเด็นสําคัญหลายประการ ตํานานอุรังคธาตุแสดงใหเหน็วาในสมัยกอรางสรางเมืองใหรุงเรืองและมั่นคง 
แตละเมืองมีการแบงเปนชนใหญๆ ออกเปน 4 กลุมดวยกัน คือ ทาวพระยา ขุนนาง ชาวเมือง และกลุมชาติพันธุ
ตางๆ เชน การแสดงนัยไวตอนหนึ่งที่พระยาสุวรรณภิงคารกราบทูลวา พระศาสดาจักประดิษฐานรอยพระบาท
ไวดวยเหตุใด พระองคตอบวา “ดูรามหาราช ที่เปนบานเมืองตั้งพระพุทธศาสนาอยูเปนปกตินั้น แมมีเหตุควรไว
พระพุทธเจาทั้งหลายก็ไปไว ดวยเหตุวาเปนที่หวงแหนแหงหมูเทวดาและพญานาคทั้งหลายและบานเมืองก็จัก
เสื่อมสูญ พระพุทธเจาทั้งหลายเทียรยอมไวยังรอยพระบาทไกลบานเมือง พระพุทธศาสนาก็จักต้ังอยูกํ้าทายเมือง
และหัวเมือง” (กรมศิลปากร. 2537 : 45) หากพิจารณาขอความขางตนพบวา การประดิษฐานรอยพระพุทธบาทมี
นัยสําคัญสองประการคือ เปนการสรางพื้นที่ทางสังคม (Place making) ผานอํานาจความเชื่อทางพุทธศาสนาเชน 
พุทธศาสนาเขามาครอบครองพื้นที่ที่เปนที่หวงแหนของหมูเทวดาและนาค โดยประทับรอยพระบาทเอาไว
เพื่อใหศาสนาตั้งอยูที่หัวเมืองและทายเมือง อันเปนการสรางพื้นที่ศักดิ์สิทธิ์ที่เช่ือมโยงกับพื้นที่อันเปนอาณา
บริเวณของเมือง สงผลถึงการบอกอาณาบริเวณพ้ืนที่อํานาจทางการเมืองของพระยาเมืองที่มีเหนือชาวเมืองและ
กลุมคนพื้นเมืองอีกดวย  พุทธศาสนาจึงเปนสัญลักษณของอํานาจใหมที่สามารถเอาชนะอํานาจเดิมได ทั้งในแง
พ้ืนที่ทางกายภาพ พ้ืนที่ทางความคิดและพื้นที่ทางการเมือง ดังที่ตํานานแสดงใหเห็นวาพุทธศาสนาไมเพียง
ไดรับการยอมรับจากชาวเมืองเทานั้น แมแตนาคหรือปลา รวมทั้งเทวดาทั้งหลายที่เปนอํานาจเหนือธรรมชาติ
ตางก็ยอมรับพุทธศาสนา  
 นอกจากประเด็นเรื่องการสรางพื้นที่ศักดิ์สิทธิ์ที่เช่ือมโยงกับการสรางพื้นที่ทางการเมืองแลว ยัง
เช่ือมโยงกับพื้นที่สาธารณะดวย เห็นไดจากการกลาวในอุรังคธาตุ เชน แมน้ําสายตางๆ และพื้นที่รอยพระบาท 
รวมทั้งพื้นที่อาณาบริเวณการปกครองของเมืองตางๆ ลวนเช่ือมโยงกับพระพุทธเจาและภูกําพราหรือที่เรียกอีก
ช่ือหนึ่งวา “ดอยกปฺปนคิรี” ทั้งสิ้น ที่เปนเชนนี้เนื่องจากตํานานระบุวา พระพุทธเจาไดสั่งเสียไวกับพระอานนท
และพระกัสสปเถระหลายครั้งวาหากพระองคนิพพานแลวใหนําอุรังคธาตุมาสถิตไวที่ภูกําพรานี้ ดังความตอน
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หนึ่งวา “ดูรากัสสป ตถาคตนิพพานแลวเธอจึงนําเอาอุรังคธาตุตถาคตไวที่ภูกําพรานี้ อยางไดละทิ้งคําตถาคตสั่ง
ไวนี้เสีย” (กรมศิลปากร. 2537 : 49)  

ความหมายของภูกําพราที่กลาวไวในอุรังคธาตุ คือ “กปฺปนคิริ แปลวา ดอยเข็ญใจเปนกําพรา” (กรม
ศิลปากร. 2537 : 66) และแสดงเหตุอันเปนที่มาของชื่อนี้ในตํานานวา “พระพุทธเจาอาศัยซึ่งพระยาติโคตรบูร
พระองคนั้นเมื่อชาติหนหลัง พระยาไดนําเอาลูกนกไขเตาและไขตะกวดมากินและขายเลี้ยงชีวิต ครั้งเกิดมาจึงได
เปนคนเข็ญใจและปราศจากบิดา มารดา บุตร ภรรยา และเสนาอํามาตยที่พึงใจ พระองคจักไดเปนผูฐาปนาพระอุ
รังคธาตุไวในดอยอันนี้ ๆ จึงไดช่ือวา ดอยเข็ญใจภูกําพราก็เพื่อเหตุอันนั้น” (กรมศิลปากร. 2537: 66) นอกจากนี้
ยังเนนย้ําความสําคัญของพระยาศรีโคตรบูรและพระยาทั้ง 5 ที่มารวมฐาปนาพระอุรังคธาตุ ดังความที่กลาววา 
“อนึ่งพระพุทธเจาสั่งใหเอาพระอุรังคธาตุมาประดิษฐานเปนภาษาบาลีวา อุรงฺคธาตุ ในดอยเข็ญใจ ตามที่พระ
ศาสดาตรัสวา พระยาติโคตรบูรเสมอออก พระยาเปนเชื้อหนอพุทธวงศา ทาวพระยาทั้ง ๕ ที่มาก็เปนเนื้อหนอ
พระอรหันต และเปนพระยาธรรมสืบพระพุทธศาสนา” (กรมศิลปากร. 2537 : 66) 

เมื่อพิจารณาเนื้อความขางตนวิเคราะหไดวา “ความเปนกําพรา” หมายถึง พ้ืนที่ที่ไมมีบิดามารดา ไมมี
ญาติมิตร นั้นคือ “พ้ืนที่ไมมีใครเปนเจาของกรรมสิทธิ์” (No man’s Land) ดังนั้นภูกําพราจึงเปน “พ้ืนที่
สาธารณะ” หรืออาณาบริเวณพรมแดน (Frontier) ของเมืองหรือรัฐโบราณโดยรอบ ที่มีความหมายแตกตางจาก
การเปนเขตแดนประเทศ (Borderland) เชนรัฐชาติสมัยใหมในปจจุบัน สอดคลองกับแนวคิดเรื่องพื้นที่สาธารณ
กับพื้นที่ศักดิ์สิทธิ์ของศรีศักร วัลลิโภดมวา เปนการสรางดุลยภาพระหวางอํานาจศักดิ์สิทธิ์ (Sacred) กับอํานาจ
สาธารณ (Profane) ซึ่งเปนสิ่งที่อยูในสํานึกของความเปนมนุษย อํานาจอยางแรกมาจากความเชื่อในสิ่ง
นอกเหนือธรรมชาติเปนสิ่งที่มนุษยเช่ือและสมมุติขึ้นมา มีสถาบันทางสังคมที่สรางขึ้นมาธํารงอํานาจนี้คือ 
ศาสนา ทําหนาที่สําคัญในการจรรโลงศีลธรรม สวนอํานาจสาธารณคือ อํานาจที่มาจากตําแหนงหนาที่การงาน
และมนุษยที่ใชในการขับเคล่ือนการอยูรวมกันของมนุษย อํานาจนี้เปนสิ่งที่ “รัฐ” กระจายใหกับการแสวงหา
ผลประโยชนในทางเศรษฐกิจและการเมือง แตเดิม “พ้ืนที่ทางสังคม” (Social Space) ของทองถิ่นดํารงอยูไดดวย
การสรางดุลยภาพของอํานาจทั้งสอง เห็นจากทุกหนวยทางสังคมลวนมีความสัมพันธกับอํานาจนอกเหนือ
ธรรมชาติ ความเชื่อในอํานาจศักดิ์สิทธิ์มองผานไดจากการชุมนุมของคนในการประกอบพิธีกรรมรวมกัน 
ยอมรับในจารีตและขนบธรรมเนียมประเพณีตลอดจนกฎขอหามเดียวกัน และที่สําคัญมีการสรางสํานึกใน
ทองถิ่นเดียวกันเห็นไดจากการสรางตํานาน (Myth) ความตางกันระหวางอํานาจศักดิ์สิทธิ์และอํานาจสาธารณ
นั้นมีผลทําใหเกิดความราบรื่นและปลอดภัยกับการอยูรวมกันของผูคนในทองถิ่น (ศรีศักร วัลลิโภดม.  2544 : 
220-224) 

3. ตํานานอุรังคธาตุกับเครือขายความสัมพันธทางเศรษฐกิจและสังคมในลุมแมน้ําโขง 
     เครือขายความสัมพันธในพื้นที่ที่ปรากฏในอุรังคธาตุนั้นสามารถแบงเปน 3 ระดับดวยกันคือ 
เครือขายความสัมพันธในระดับรัฐหรือเมืองภายในพื้นที่ เครือขายความสัมพันธระหวางผูปกครองกับผูถูก
ปกครองหรือกับอํานาจในทองถิ่นของคนพื้นเมือง และเครือขายความสัมพันธของพื้นที่ลุมน้ําโขงกับรัฐ
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ภายนอก โดยตํานานสรางพื้นที่ทางสังคมจากเครือขายความสัมพันธของระบบครอบครัวและเครือญาติ ดัง
เนื้อหาเสนอวากษัตริยทั้ง 5 พระองคมาสรางอูบมุงปดพระธาตุนั้นกลับชาติไปเกิดใหมอยูในเมืองตางๆ และเปน
พ่ีนองรวมญาติผานปริศนาธรรมวา “เขือไป ขามา ขาไป เขือมา” (กรมศิลปากร. 2537 : 64) ปริศนาธรรมนี้ช้ีวา 
พระยาทั้ง 5 พระองคนั้นกลับมาเกิดใหมหลายชาติในหลายเมืองทั้งเปนพี่นองรวมทองกันหรือเครือญาติกัน และ
การสรางความสัมพันธกันดวยการแตงงาน การสงเครือญาติไปปกครอง หรือการประกอบพิธีกรรมตางๆ 
รวมกันอันเปนการสรางพื้นที่ทางสังคมที่เช่ือมโยงความสัมพันธรวมกัน  

สวนความสัมพันธในระดับผูปกครองกับผูถูกปกครองนั้นเปนความสัมพันธที่เช่ือมตอกันโดย
ผลประโยชน อํานาจการปกครอง ตามจารีตความเชื่อดั้งเดิมและพุทธศาสนา ดังขอสังเกตจากตํานานอุรังคธาตุ
แสดงใหเห็นวาบุรีจันอวยลวยแหงหนองคันแทเสื้อน้ําไดขึ้นเปนพระยาเพราะความชวยเหลือจากนาคและเทวดา 
แสดงใหเห็นวาบุรีจันเปนผูกวางขวางและมีทั้งพระเดชกับพระคุณตอนาค (คนทองถิ่น) ทั้งกรวดน้ําอุทิศสวน
กุศลใหนาคอยูสม่ําเสมอ อีกทั้งยังจับตัวเอกจักขุนาคและสุคันธนาคไวเปนตัวตอรองกับสุวรรณนาคเพื่อใหนาค
ทั้งหลายชวยใหตนไดนาง “อินทสวางลงฮอด” ธิดาของทาวคําบางมาเปนภรรยา จนในที่สุดทาวคําบางได
อภิเษกสมโภชบุรีจันอวยลวยขึ้นเปนเจาบุรีจันพระสวามีนางอินทสวางลงฮอดพรอมทั้งมอบบานเมืองใหทั้งสอง  

ภายหลังเปนทาวบุรีจันแลวทั้งนาคและเทวดาตางมีบทบาทในการรับผิดชอบดูแลอาณาประชาราษฎร
ทั้งหลายในพระนครอีกดวย โดยใหเทวดาดูแลตั้งแตคุมเหนือไปคุมใต สวนนาคนั้นใหรักษาศรีเมืองทั้ง 5 แหง
ภายใตจารีตประเพณีเดิมและพุทธศาสนา เชน“ที่นาใตแหงหนึ่ง ที่นาเหนือแหงหนึ่ง ที่พันทาวแหงหนึ่ง ที่หาด
ทรายผอหลํ่าแหงหนึ่ง ที่คกคําแหงหนึ่ง นาคตัวใดอยูในที่เปนศรีเมืองใดก็ใหรักษาอยู ณ ที่น้ันเทอญ และขอให
นาคทั้งหลายไปเที่ยวดูแลรักษาเงือกงูที่เปนบริวารแหงทานทั้งหลาย อยาไดใหขบกัดผูคนที่ไมไดกระทําผิด
จารีตประเพณีเดิม จงชวยกันปกปกรักษาพระพุทธศาสนาบานเมืองรุงเรืองเหมือนดังทานนี้ และใหเขาทั้งหลาย
ต้ังอยูในไตรสรณคมณรักษากงจิตรแกวแหงพระพุทธเจาดวย ครั้งนั้น สุวรรณนาคไดยินคําของเทวดากลาว
ดังนั้นก็มีความยินดียิ่งนัก จึงแตงใหนาค 4 ตัวไปเปนลามเมืองสําหรับพิจารณาดูคุณโทษแหงราษฎรชาวเมือง
ทั้งหลาย ควรกัดใหกัด ควรกินใหกิน ลามทั้ง 4 ตัวนี้คือ กายโลหนาคหนึ่ง เอกจักขุนาคหนึ่ง สุคันธนาคหนึ่ง   
อินทจักกนาคหนึ่ง ทั้ง 5 นี้เปนลามเมือง” (กรมศิลปากร. 2537: 105) เนื้อความขางตนแสดงใหเห็นวาเทวดาและ
นาคคงเปนขาราชบริพารและผูคนพื้นเมืองในทองถิ่น ดังนั้นชนพ้ืนเมืองเดิมในสุวรรณภูมิจึงเต็มไปดวยความ
หลากหลายทางกลุมชาติพันธุ 

ดังนั้น “ภูกําพรา” จึงเปนทั้งพื้นที่ที่มีเครือขายความสัมพันธทางเศรษฐกิจและสังคมทั้งภายในและ
ภายนอก เนื่องจากเปนพื้นที่สาธารณะและอาณาบริเวณพรมแดนที่จุดเชื่อมตอสําคัญของเมืองหรือรัฐโบราณใน
ภูมิภาค พ้ืนที่ภูกําพราเปนที่เช่ือมโยงกันของแมน้ําหลายสายจึงเปนจุดศูนยกลางรวมกันของพื้นที่ บริเวณนี้จึง
เปนพื้นที่ทางเศรษฐกิจที่อุดมมั่งคั่งดวยแหลงอาหาร ของปา จึงเปนเสนทางคมนาคมที่เช่ือมตอทางการคาขาย
ของเครือขายเมืองหรือรัฐโบราณมาตั้งแตอดีต เห็นไดจากจดหมายเหตุของชาวยุโรปเมื่อประมาณ พ.ศ. 2184 
กลาวถึง “พอคาลาวสองคน”  เดินทางไปขายครั่งขายกํายานที่เมืองปตตาเวีย (อินโดนีเซีย) โดยไปกับเรือสําเภา
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ของทาน “อาแบนตาสมาน” (Abel Tasman) และพอคาลาวไดรองขอตอผูสําเร็จราชการฮอลันดาใหสงทูตมา
ติดตอกับประเทศลาว (สิลา วีระวงส. 2535 : 118) จึงกลาวไดวาภูกําพรามีความสําคัญที่เช่ือมโยงระหวางลุมน้ํา
โขงตอนบน และตอนลาง รวมทั้งเวียดนามกลางและอยุธยาซึ่งเปนเมืองทาที่สําคัญในสมัยรัฐโบราณ ตามที่   
มาซูฮารากลาววา เครือขายทางเศรษฐกิจในระหวางคริสตศตวรรษที่ 16-17 นั้นมีรูปทรงคลายกับสามเหลี่ยมโดย
มียอดบนคือ เมืองหลวงพระบาง สวนฐานคือ เมืองดานซายและเมืองธาตุพนม (มาซูฮารา. 2546 : 80) นอกจาก
เมืองธาตุพนมหรือบริเวณภูกําพราแลว ในระยะตอมายังมีเมืองอื่นที่มีความสําคัญในเชิงเศรษฐกิจเกิดขึ้นเชนกัน 
ดังบันทึกการเดินทางของทานวัน วุสตอบ (Van Wuysthoff) พอคาชาวฮอลันดากลาวถึงความสําคัญของเมือง
นคร(เมืองนครพนม ขณะนั้นตั้งอยูที่เมืองทาแขก) ที่มีความสัมพันธทางการคากับภาคกลางของเวียดนามเมื่อป 
ค.ศ. 1641 (พ.ศ. 2184) วา “มีเสนทางหนึ่งที่เริ่มจากฝงแมน้ําโขง (เมืองนครพนม)ไปหาประเทศอานาม (เมืองเว) 
ซึ่งมีระยะเดิน 22 วัน เช่ือแนวาเปนถนนซึ่งพวกจีนเขียนบอกไววาในศตวรรษที่ 7 มีหนทางเสนหนึ่งจากเมือง
วินมาสูราชจักรวันตัน (เวียงจันท) ซึ่งอยูติดกับประเทศกําปูเจีย (กัมพูชา)” (สิลา วีระวงส. 2535 : 10) และใน
ตอนอื่นของบันทึกทานวัน วุสตอบ (Van Wuysthoff) กลาวอยางชัดเจนวา “เดินทางจากโฮยอาน (ทางใตของ
เมืองเว) มาถึงนครพนมใชเวลา 22 วัน” เชนกัน (มาซูฮารา. 2546: 103)  

สวนเสนทางคมนาคมหลักภายในระหวางธาตุพนมกับเวียงจันทนั้นนามี 2 เสนทางสําคัญคือ เสนทาง
ทางน้ําตามแมน้ําโขง ซึ่งระหวางเมืองธาตุพนมกับเวียงจันทนั้นไมมีเกาะแกงใหญแตอยางใดจึงทําใหการ
เดินทางสะดวกและปลอดภัย สวนอีกเสนทางเปนทางบกจากธาตุพนมผานเมืองหนองหานหลวงและหนองหาน
นอย หนองคาย และทั้งสองเสนทางคณะสํารวจชาวฝรั่งเศลนําโดย เอเจียน แอมอนิเย (Etienne Aymonier) เคย
ใชเดินทางจากธาตุพนมไปหนองคายเมื่อปลายป ค.ศ. 1883 (พ.ศ. 2426)  (แอมอนิเย. 2539 : 115-134 ; 151-185) 

 

สรุปและอภิปรายผล 
ตํานานอุรังคธาตุช้ีใหเห็นพื้นที่ทางกายภาพบริเวณ “ภูกําพรา” ที่บรรจุพระอุรังคธาตุนั้นเปนบริเวณ

พ้ืนที่ศูนยกลางที่บรรจบกันระหวางแมน้ําหลายสายคือ แมน้ําโขงทางทิศเหนือและทิศใต ลําน้ําก่ําทางทิศ
ตะวันตก และลําเซบั้งไฟทางทิศตะวันออก และเปนพื้นที่มีความสําคัญที่พระยาทั้งหลายมารวมประกอบ
พิธีกรรม จนสรางภูกําพราใหกลายเปนพื้นที่ศักดิ์สิทธิ์ (พระธาตุพนม) ที่เช่ือมโยงกับอํานาจของผูปกครองซึ่งอยู
ในสถานะ “พระยา” รวมทั้งผูคนในแถบบริเวณลุมน้ําโขง พระยาทั้ง 5 พระองคจึงเปนตัวแทนอํานาจของเมือง
ทั้ง 5 คือ ศรีโคตรบูร หนองหานหลวง หนองหานนอย อินทปฐนคร (เมืองขอมพระนคร) และเมืองจุฬนี (เมือง
เว) และยังแสดงใหเห็นเครือขายความเชื่อมโยงระหวางพระยาเมืองอื่นอีกหลายเมือง จึงกลาวไดวา “อุรังคธาตุ” 
เปนตํานานสําคัญที่แสดงใหเห็นการสรางพื้นที่ทางสังคม (Social Space) ผานพื้นที่ทางกายภาพ (Physical 
Space))และพื้นที่ทางความคิด (Mental Space) ของคนลุมน้ําโขงสมัยโบราณ ผานการเชื่อมโยงของความเชื่อ
ดั้งเดิม กลุมชนดั้งเดิม และเสนการเดินทางประทับรอยพระพุทธบาท(Place making) เปนการสรางภาพตัวแทน
ความจริง อันเปนสวนหนึ่งของพื้นที่ภายในของคนลุมน้ําโขงสมัยโบราณ สมัยลานชาง กระทั่งถึงปจจุบัน  
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การฐาปนาและการปดอูบมุงพระอุรังคธาตุมีนัยสําคัญทางการเมือง รวมทั้งการทําใหพ้ืนที่กลายเปน
พ้ืนที่ศักดิ์สิทธิ์ที่ซอนทับความเปนพื้นที่สาธารณะเพื่อสรางอุบายในการใชพ้ืนที่รวมกันอยางเปนธรรม การ
วิเคราะหอุรังคธาตุดังกลาวขางตนทําใหทราบวา อุรังคธาตุเปนตํานานที่สรางและใหความหมาย “พ้ืนที่” 
(Space) ของลุมน้ําโขงอันแสดงใหเห็นขอมูลหลายดาน ทั้งสภาพภูมิศาสตรกายภาพของพื้นที่ตางๆ ในลุมน้ํา
โขงโดยมีภูกําพราเปนศูนยกลาง อีกทั้งยังนําเสนอเครือขายความสัมพันธระหวางเมืองตางๆ ในพื้นที่นี้เพื่อสราง/
นําเสนอเครือขายทางสังคม ผานการเดินทางประทับรอยพระบาทของพระพุทธเจา รวมทั้งแสดงใหเห็น
เช่ือมโยงวากษัตริยในตํานานนี้เปนกษัตริยในพงศาวดารลาวที่มีบุญญาธิการ สามารถกอสรางอูบมุงและฐาปนา
พระอุรังคธาตุอันเปนศูนยรวมใจของกษัตริย ขุนนาง ประชาชน และนาค อันอาจหมายถึงความเชื่อดั้งเดิมหรือ
ชนเผาพื้นเมืองที่มีอํานาจดั้งเดิมในพื้นที่  ดังนั้นอุรังคธาตุจึงเปนการนําเสนอภาพตัวแทนของพื้นที่ 
(Representation of Space) ทั้งพื้นที่ทางกายภาพลุมน้ําโขง พ้ืนที่ทางความคิดภายใน พ้ืนที่ทางสังคม พ้ืนที่ทาง
การเมือง เพื่อสราง/นําเสนอความสัมพันธของคนกลุมตางๆ ที่เช่ือมโยงกับการสรางพื้นที่ทางเศรษฐกิจและ
สังคม พ้ืนที่ทางความคิด และพื้นที่ทางการเมืองผานตํานานที่แพรหลายกันโดยทั่วไป ดังนั้นกลาวไดวา “ตํานาน
อุรังคธาตุ” มิใชตัวบทที่เปนพุทธตํานานเทานั้น หากแตดํารงอยูในสถานะที่สําคัญคือ เปนภูมิศาสตรตํานาน 
และเอกสารทางประวัติศาสตรที่นําเสนอภาพตัวแทนของเครือขายความสัมพันธทางเศรษฐกิจและสังคมในลุม
แมน้ําโขงตอนลางมาตั้งแตสมัยโบราณ 
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