
 

 มานษุยวทิยาสัตว์ประหลาด (Anthropology of Monster) 
 

 ค ำว่ำ Monster (สัตว์ประหลำด) มำจำกค ำในภำษำละติน “monstrum” แปลว่ำกำรแจ้ง

เตือนและกำรแสดงให้เห็น คล้ำยกับกำรมีลำงบอกเหตุให้ทรำบล่วงหน้ำ (Musharbash, 2014) 

สิ่งท่ีเป็นลำงจะมีลักษณะท่ีแปลกไปจำกปกติ และไม่คุ้นชิน สัตว์ประหลำดจึงมักจะเป็นควำมแปลก

พิสดำร ผิดไปจำกธรรมชำติ และน่ำหวั่นเกรง (Cohen, 2000) ร่ำงกำยของสัตว์ประหลำดท่ีมี

ส่วนผสมระหว่ำงมนุษย์กับสัตว์มักปรำกฎอยู่ในต ำนำนควำมเช่ือในหลำยวัฒนธรรม ร่ำงก่ึงคนก่ึง

สัตว์เป็นสิ่งท่ีจัดประเภทไม่ได้ เร ื่องรำวของสัตว์ประหลำดจึงด ำรงอยู่ในรอยต่อระหว่ำงสิ่งท่ีรู้และไม่รู้ 

รอยต่อนี้เต็มไปด้วยอันตรำยและควำมกลัว กำรศึกษำสัตว์ประหลำดและอสูรกำยมักจะแพร่หลำยอยู่

ในแวดวงภำพยนตร์ นวนิยำย และคติชนศึกษำ ส ำหรับกำรศึกษำทำงมำนุษยวทิยำช้ีให้เห็นว่ำ

ควำมคิดและควำมหมำยของสัตว์ประหลำดเกี่ยวข้องกับเงื่อนไขทำงวัฒนธรรม ประวัติศำสตร์และ

ระบบนิเวศท่ีแตกต่ำงกันและเปลี่ยนแปลงไปตำมเวลำ (Asma, 2009) รวมท้ังยังสัมพันธ์กับระบบ

ศีลธรรมทำงสังคมและกำรปฏิบัติตัวของมนุษย์  

ควำมเช่ือต่อสัตว์ประหลำดยังสะท้อนให้เห็นวธิีคิดเกี่ยวกับกฎระเบียบ ควำมม่ันคง 

ปลอดภัย อันตรำย กำรลงโทษ กำรปกป้องคุ้มครอง และควำมอุดมสมบูรณ์ (Musharbash & 

Presterudstuen, 2020) เช่น ปีศำจในโลกทัศน์ของชำวเกำะฟิจิสะท้อนให้เห็นถึงควำมหวำดกลัว

ต่ออันตรำยจำกพำยุไซโคลนท่ีรุนแรง ในวัฒนธรรมญี่ปุ่นตัวคัปปะท่ีมีรูปร่ำงคล้ำยเต่ำผสมกบ 

ล ำตัวสีเขียวมีกระดองท่ีหลัง มีเกล็ดเหมือนปลำ ในแต่ละท้องถ่ินของญี่ปุ่นมีเร ื่องเล่ำเก่ียวกับคัปปะ

ท่ีต่ำงกัน ท่ีเมืองโตะโนะ จังหวัดอิวะเตะ คัปปะกลำยเป็นสัญลักษณ์เมืองเพรำะมีแม่น ้ำสำยหนึ่ง

ช่ือคัปปะบุชิ ซึ่งเช่ือว่ำเป็นท่ีอยู่อำศัยของคัปปะ (Foster, 1998) กำรปรำกฏตัวของสัตว์ประหลำด

ในวัฒนธรรมต่ำง ๆ ยังมีกำรสื่อสำรควำหมำยท่ีต่ำงกัน กำรพบเห็นหรอืเผชิญหน้ำกับสัตว์

ประหลำดอำจท ำให้ทรำบว่ำมนุษย์ก ำลังตีควำมกำรพบสัตว์ประหลำดด้วยเร ื่องเล่ำอย่ำงไร สัตว์

ประหลำดท ำให้มนุษย์เข้ำใจตนเองและสังคมอย่ำงไร กระบวนทัศน์เชิงจิตวเิครำะห์อำจท ำให้เข้ำใจ

สัตว์ประหลำดในฐำนะปมปัญหำส่วนบุคคล (Eickelkamp, 2004) 

 Kapferer (2002) กล่ำวว่ำกำรศึกษำสัตว์ประหลำดจ ำเป็นต้องช้ีให้เห็นเงื่อนไข บรบิท 

และสถำนกำรณ์ทำงสังคมและวัฒนธรรม เหมือนกำรศึกษำลัทธิแม่มดและเวทมนต์คำถำซึ่งมนุษย์

จะระบุเจำะจงถึงบุคคล เหตุกำรณ์ และผลกระทบท่ีปรำกฎข้ึนจรงิ ตัวอย่ำงในประเทศไอซ์แลนด์ใน

ปัจจุบัน พบว่ำผีและปีศำจจะมีช่ือเฉพำะของตัวเองมำกถึง 320 ช่ือ สะท้อนให้เห็นว่ำผีใน

วัฒนธรรมไอซ์แลนด์มีฐำนะเป็นบุคคล นอกจำกนั้น จินตนำกำรเกี่ยวกับสัตว์ประหลำดอำจท ำให้

เห็นว่ำมนุษย์คิดอย่ำงไรกับสิ่งท่ีอยู่นอกกฎเกณฑ์สังคม และรู้สึกอย่ำงไรต่อคนท่ีอยู่รอบตัว เช่น เด็ก

ท่ีวำดภำพปีศำจและอสูรกำย เขำคิดและรู้สึกอย่ำงไรเกี่ยวกับสังคมท่ีเขำอยู่ (Lilley, 2020) 

 



 

2 
 

เทคโนโลยีสร้ำงสัตว์ประหลำด 

 ในยุคสมัยท่ีเทคโนโลยีพัฒนำอย่ำงก้ำวกระโดด ไม่ว่ำจะเป็นหุ่นยนต์  อุปกรณ์ดิจิทัล 

ปัญญำประดิษฐ์ จีโนม พันธุวศิวกรรม กำรตัดต่อยีนส์ กำรปลูกถ่ำยเนื้อเย่ือ และเทคโนโลยี

ทำงกำรแพทย์ สิ่งประดิษฐ์ใหม่ ๆ ทำงวทิยำศำสตร์และเทคโนโลยีมีส่วนสร้ำงสัตว์ประหลำดข้ึนมำ

อย่ำงท่ีมนุษย์ไม่เคยจินตนำกำรมำก่อน ตัวอย่ำงเช่น กำรผ่ำตัวเปลี่ยนถ่ำยอวัยวะ กำรใส่อวัยวะ

เทียมและอุปกรณ์ทำงกำรแพทย์ให้กับผู้ป่วย กำรท ำศัลยกรรมเปลี่ยนแปลงรูปร่ำงหน้ำตำ สิ่ง

เหล่ำนี้อำจจะเป็นภำพสะท้อนของสัตว์ประหลำดในอีกลักษณะหนึ่ง ซึ่งใช้เทคโนโลยีมำสร้ำงควำม

แปลกประหลำด (Coeckelbergh, 2019) ในอดีตท่ีผ่ำนมำ เม่ือเอ่ยถึงสัตว์ประหลำดทำง

เทคโนโลยี (technological monsters) อำจคิดถึงนิยำยวทิยำศำสตร์ เช่น แฟรงเกนสไตน์ 

นิยำยของ Mary Shelley ตีพิมพ์ในปี ค.ศ.1818 น ำเสนอเร ื่องรำวของนักวทิยำศำสตร์ท่ีพยำยำม

น ำร่ำงของคนตำยมำชุบชีวติใหม่ด้วยพลังงำนไฟฟ้ำ เร ื่องรำวนี้อำจบ่งช้ีให้เห็นผลร้ำยของกำรใช้

เทคโนโลยีท่ีไม่มีควำมรับผิดชอบ ท ำให้เกิดผลเสียตำมมำ ภำพจ ำของแฟรงเกนสไตน์จึงเป็นเหมือน

สัตว์ประหลำดที่น่ำกลัว 

 ควำมแปลกพิสดำร กำรผสมปนเป และกำรผ่ำเหล่ำจึงเป็นคุณลักษณะส ำคัญของสัตว์

ประหลำด ในสังคมตะวันตกถือว่ำสิ่งท่ีไม่เป็นไปตำมกฎธรรมชำติและผิดเพี้ยนไปจำกระเบียบแบบ

แผน มักจะเป็นสิ่งท่ีน่ำรังเกียจ เป็นกำรท ำลำยกฎของพระเจ้ำ เช่น กำรผสมพันธุ์ของมนุษยกับสัตว์ 

ลูกท่ีเกิดมำจะกลำยเป็นสัตว์ประหลำด เช่นเดียวกับกำรปลูกถ่ำยเนื้อเ ย่ือของมนุษย์ลงไปใน

เคร ื่องจักร สิ่งท่ีเกิดข้ึนจะกลำยเป็นควำมน่ำกลัว ควำมก้ำวหน้ำของวทิยำศำสตร์กำรแพทย์ เช่น

กำรปลูกถ่ำยเซลล์ สร้ำงเนื้อเย่ือ ตัดต่อพันธุกรรม/ยีนส์ ถือเป็นวธิีท่ีดัดแปลงแก้ไขธรรมชำติให้มี

รูปร่ำงหน้ำตำเปลี่ยนไป ถือเป็นกำรท ำให้เกิดสัตว์ประหลำด ซึ่ง Virillio (2000) เรยีกว่ำ “ลัทธิ

กำรแสดงอำรมณ์ท่ีน่ำกลัว” (horrific expressionism) ควำมน่ำกลัวสยดสยองของสิ่งแปลก

ประหลำดท่ีสร้ำงข้ึนด้วยเทคโนโลยีกำรแพทย์ได้เกิดข้ึนในโลกปัจจุบันโดยร่วมมือกับกำรท ำงำน

ศิลปะ ควำมหวำดกลัวนี้เกี่ยวข้องกับควำมไร้ระเบียบ กำรแหกกฎ และกำรผิดฝำผิดตัว (Midgley, 

2000) เพรำะสัตว์ประหลำดไม่สำมำรถจัดจ ำพวกให้อยู่ในประเภทใด ๆ ได้ เป็นสภำวะคร ึ่ง ๆ กลำง 

ๆ มีควำมคลุมเครอื (Derrida, 1992) โฉมหน้ำของสัตว์ประหลำดเป็นควำมน่ำสังเวช น่ำขยะแขยง 

และยำกท่ีจะให้นิยำมว่ำมันคืออะไร เพรำะมันมิใช่สัตว์หรอืมนุษย์ เป็นกำรท ำลำยกำรมีตัวตนและ

กำรมีจิตส ำนึก (Kristeva, 1982)  

 เทคโนโลยีทำงกำรแพทย์/ชีวภำพ ยังเป็นเคร ื่องมือในกำรควบคุม ตรวจสอบ พิสูจน์ แกะ

รอย ยืนยันควำมมีตัวตนและอัตลักษณ์ของบุคคล เช่นกำรตรวจดีเอ็นเอ พันธุกรรม ยีนส์ 

โครโมโซม เม็ดเลือด และสำรอินทรย์ีในร่ำงกำย เทคโนโลยีนี้ท ำให้คนบำงกลุ่มกลำยเป็นคนชำย

ขอบ เช่นกำรพิสูจน์อัตลักษณ์ของแรงงำนต่ำงด้ำวท่ีหลบหนีเข้ำเมืองโดยเจำะเลือดไปพิสูจน์

ตรวจหำโรคติดต่อ ในขณะท่ีชำวตะวันตกผิวขำวได้รับสิทธิพิเศษให้เข้ำเมืองได้สะดวกรวดเร็ว ในแง่
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นี้เทคโนโลยีทำงกำรแพทย์กลำยเป็นเคร ื่องมือของอ ำนำจรัฐในกำรแบ่งแยกกีดกันคนด้วยชนช้ันและ

สถำนะทำงสังคม (Murray, 2007) มันคือเทคโนโลยีท่ีท ำให้คนบำงกลุ่มมีสิทธิเหนือกว่ำคนบำง

กลุ่ม กลุ่มคนท่ีถูกกีดกันจึงกลำยเป็นเหมือน “สัตว์ประหลำด”  

 

กำรเมืองของสัตว์ประหลำด 

 ควำมเป็นสัตว์ประหลำดนอกจำกจะท ำให้เห็นกำรท ำลำยเส้นแบ่งแล้ว ยังท ำให้ตั้งค ำถำมต่อ

กำรจัดประเภท กำรเข้ำพวก กำรแบ่งหมวดหมู่ และกำรจัดระเบียบของสิ่งต่ำง ๆ ซึ่งท ำให้สร้ำง

ควำมเหลื่อมล ้ำได้เช่นกัน ขณะเดียวกันกำรจัดประเภทก็เป็นเคร ื่องมือของอ ำนำจท่ีผลิตซ ้ำกำร

ได้เปรยีบเสียเปรยีบทำงสังคม สัตว์ประหลำดจึงเป็นท้ังกำรร ื้อท ำลำยระเบียบแบบแผนและตอกย ้ำ

ควำมเป็นระเบียบในเวลำเดียวกัน สิ่งท่ีน่ำสนใจคือ สัตว์ประหลำดคือควำมแตกต่ำง มันมิใช่สิ่งท่ีเข้ำ

พวกและต่ำงจำกสิ่งของท่ีคุ้นชิน ควำมแตกต่ำงและควำมเป็นอื่นจึงเป็นคุณสมบัติของสัตว์

ประหลำด สิ่งประดิษฐ์ท่ีเช่ือมมนุษย์เข้ำกับเทคโนโลยีก็มีควำมเป็นอื่นเช่นกัน (Ihde, 1990) 

ประเด็นท่ีน่ำสนใจคือ ควำมแปลกแยก กำรไม่เข้ำพวก ควำมเป็นอื่น ควำมแตกต่ำง สิ่งเหล่ำนี้ได้รับ

กำรยอมรับทำงสังคมหรอืไม่ กำรที่ท ำให้ควำมแปลกแยกหำยไปคือกำรท ำลำยและกำรปฏิเสธกำรมี

อยู่ของควำมเป็นอื่นหรอืไม่ เร ื่องนี้สะท้อนปัญหำเชิงจรยิธรรมและกำรเมืองท่ีเกี่ยวข้องกับกำร

เคำรพสิ่งท่ีแตกต่ำง 

 Kearney (2002) กล่ำวว่ำกำรปฏิเสธควำมเป็นอื่น หมำยถึงกำรกีดกันและกำรด้อยค่ำ 

เช่น สังคมตะวันตกไม่ยอมรับสิทธิของแรงงำนต่ำงด้ำวและผู้อพยพท่ีเข้ำมำอยู่อำศัย รวมท้ังกำรไม่

ยอมรับคนนอกศำสนำ คนท่ีมีเพศสภำพต่ำงไปจำกบรรทัดฐำนชำยหญิง โสเภณี ขอทำน คนไร้

บ้ำน และกลุ่มชำติพันธุ์ ท่ีถูกกีดกันจำกรัฐ ตัวอย่ำงเหล่ำนี้คือภำพสะท้อนกำรกลำยเป็นสัตว์

ประหลำด คนท่ีแตกต่ำงไปจำกบรรทัดฐำน คนท่ีไม่เข้ำพวกกับคนส่วนใหญ่ล้วนแล้วแต่เป็นคนท่ี

สังคมไม่ยอมรับและถูกปฏิเสธ ในขณะท่ีคนส่วนใหญ่ท่ีอยู่ในกฎระเบียบแบบแผนท่ีสังคมก ำหนดจะ

ถูกนิยำมว่ำปกติและมีสิทธิมำกกว่ำ กำรแบ่งแยกควำมเป็นอื่นออกจำกควำมปกติถือเป็นภำพ

สะท้อนของกำรมีอยู่ของสัตว์ประหลำดในสังคมมนุษย์ (Kearney, 2002) ถือเป็นควำมน่ำสังเวชท่ี

อยู่ในจิตใจของมนุษย์ (Kristeva, 1982) มนุษย์ก ำลังปกปิดซ่อนเร้นและอ ำพรำงสัตว์ประหลำด 

(ควำมเกลียดกลัวสิ่งท่ีผิดแปลกจำกปกติ) ท่ีเป็นส่วนหนึ่งในตัวตนของมนุษย์ และยังท ำให้เห็นว่ำ

มนุษย์แยกสัตว์ประหลำดออกไปจำกตัวเองเพื่อย ้ำเตือนว่ำสิ่งท่ีมิใช่มนุษย์คืออะไร สัตว์ประหลำดท ำ

ให้มนุษย์มองเห็นตัวเองชัดมำกข้ึน เช่น มนุษย์มิใช่เทพเทวดำ มนุษย์มิใช่อสูรกำยหรอืภูตผีปีศำจ 

(Coeckelbergh, 2019) 

 กำรท ำควำมเข้ำใจควำมเป็นสัตว์ประหลำด คือกำรมองเห็นกำรเมืองของกำรแบ่งแยกและ

จรยิธรรมของกำรยอมรับควำมแตกต่ำง กำรด ำรงอยู่ของสัตว์ประหลำดคือกำรบ่งช้ีให้เห็นควำมไม่

เข้ำพวกและกำรอยู่อย่ำงคร ึ่ง ๆ กลำง ๆ (Kearney, 2002) ในควำมคิดของ Coeckelbergh 
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(2019) สภำวะดังกล่ำวมิใช่กำรท ำลำยล้ำง หำกแต่เป็นกำรสร้ำงให้เกิดข้ึน โดยเฉพำะท ำให้เข้ำ

ใจควำมเป็นมนุษย์ท่ีถูกสร้ำงข้ึน ในทำงมำนุษยวทิยำ สำมำรถช้ีให้เห็นว่ำวธิีคิดของตะวันตกท่ีท ำให้

ชนพื้นเมืองถูกตีตรำว่ำล้ำหลังและป่ำเถื่อน ถือเป็นวธิีคิดแบบสัตว์ประหลำดและเป็นกระจกสะท้อน

ว่ำชำวตะวันตกเป็นผู้ท่ีดูหม่ินเหยียดหยำมผู้อื่น นอกจำกนั้น กำรศึกษำวัฒนธรรมต่ำง ๆ นัก

มำนุษยวทิยำจะช้ีให้เห็นว่ำหลำยวัฒนธรรมล้วนมีกำรสร้ำงสัตว์ประหลำดของตัวเอง แต่มิใช่สิ่งท่ีน่ำ

รังเกียจหรอืน่ำกลัวเสมอไป เพรำะบำงสถำนกำรณ์เป็นสิ่งท่ีท ำให้มนุษย์หลงเช่ือและคล้อยตำมได้ 

(Gilmore, 2002) สัตว์ประหลำดในโลกทัศน์ของคนท้องถ่ินจึงเป็นท้ังกำรท ำลำยล้ำงและกำร

สร้ำงสรรค์ 

 หำกย้อนมองสังคมสมัยใหม่ท่ีก้ำวหน้ำทำงเทคโนโลยี จะพบว่ำมนุษย์แยกตัวเองออกจำก

วัตถุสิ่งของ เคร ื่องจักร หุ่นยนต์และสิ่งประดิษฐ์ทำงเทคโนโลยี มนุษย์จะนิยำมตัวเองจำกสิ่งท่ีไม่ใช่

มนุษย์ กล่ำวคือ มนุษย์จะบอกว่ำตนเองคือใครโดยอธิบำยและช้ีแจงว่ำมนุษย์มิใช่สัตว์และวัตถุ กำร

เปรยีบเทียบกับสิ่งท่ีไม่ใช่มนุษย์ส่งผลให้เกิดกำรนิยำม “ควำมเป็นมนุษย์” (Coeckelbergh, 

2014) ดังนั้น มนุษย์จึงต้องกำร “สิ่งท่ีมิใช่มนุษย์” เพื่อท ำให้ตัวเองมีควำมชัดเจนข้ึน สิ่งนี้จะเกิดข้ึน

ในสังคมตะวันตกท่ีสอนให้มนุษย์แยกตัวเองออกจำกวัตถุสิ่งของ เห็นได้จำกปรัชญำของ 

Descartes (1988) ท่ีแยกเคร ื่องจักรออกจำกควำมเป็นมนุษย์แบบคู่ตรงข้ำม โดยเน้นให้เห็นว่ำ

เคร ื่องจักรมิได้มีชีวติจิตใจ ในแง่นี้ สิ่งท่ีไม่ใช่มนุษย์จึงถูกให้คุณค่ำเชิงลบ เพรำะสิ่งเหล่ำนี้จะท ำลำย

หรอืขัดขวำงควำมเป็นมนุษย์ จะเห็นว่ำสิ่งประดิษฐ์ท่ีมีส่วนผสมระหว่ำงเคร ื่องจักรกับร่ำงกำยของ

มนุษย์จะถูกมองเป็นสิ่งอื่น 

 กำรศึกษำมำนุษยวทิยำท่ีข้ำมพ้นมนุษย์ในปัจจุบัน มิได้มองวัตถุและเคร ื่องจักรเป็นสิ่งท่ีตรง

ข้ำมกับมนุษย์ แต่มันเป็นส่วนหนึ่งท่ีประกอบอยู่ในควำมเป็นมนุษย์ ดังนั้น กำรท ำควำมเข้ำใจควำม

เป็นสัตว์ประหลำดจึงต้องเปลี่ยนไปจำกเดิม โดยเห็นถึงลักษณะท่ีอยู่นอกระเบียบกฎเกณฑ์ซึ่งสิ่งนั้น

คือสัตว์ประหลำดท่ีอยู่ในมนุษย์ (Lestel, 2012) กำรนิยำมตนเองของมนุษย์จ ำเป็นต้องมีสิ่งท่ีไม่ใช่

มนุษย์รวมอยู่ด้วย Coeckelbergh (2019) กล่ำวว่ำกำรไม่แบ่งแยกมนุษย์ออกจำกวัตถุ ท ำให้เกิด

สภำวะผสมรวมของสิ่งต่ำง ๆ ซึ่งเป็นคุณลักษณะของสัตว์ประหลำด กำรไม่แบ่งแยกหรอืไม่จ ำกัด

ขอบเขตของสิ่งต่ำง ๆ จะเป็นวธิีคิดใหม่ท่ีให้ควำมส ำคัญกับพหุลักษณ์ มนุษย์สำมำรถอยู่ใน

เครอืข่ำยของสิ่งต่ำง ๆ ได้อย่ำงไม่จ ำกัด ค ำอธิบำยนี้เป็นกำรท ำลำยเส้นแบ่งและวธิีคิดคู่ตรงข้ำม 

กล่ำวคือ สภำวะของสัตว์ประหลำดคือสภำวะท่ีปรำศจำกขอบเขตท่ีตำยตัว ควำมสัมพันธ์ระหว่ำง

มนุษย์กับเทคโนโลยี หรอืมนุษย์กับธรรมชำติด ำรงอยู่แบบผสมปะปนกันตลอดเวลำ (Latour, 

1993) กำรมีอยู่ของสิ่งท่ีแตกต่ำงหลำกหลำยจ ำเป็นต้องพิจำรณำว่ำสิ่งเหล่ำนั้นสัมพันธ์และเก่ียว

โยงกันอย่ำงไร กำรด ำรงอยู่ของสัตว์ประหลำดจึงเป็นกำรพิจำรณำว่ำสิ่งต่ำง ๆ มีวธิีท่ีจะสื่อสำรและ

ปฏิสัมพันธ์กันอย่ำงไร มุมมองเชิงสัมพันธ์ (relational view) จะเป็นฐำนคิดท่ีช่วยให้เข้ำใจว่ำ

มนุษย์จะตอบสนองกับสิ่งอื่นในลักษณะใด และสิ่งอื่นจะมีบทบำทต่อกำรด ำรงอยู่ของมนุษย์อย่ำงไร 
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ประเด็นเหล่ำนี้คือกำรน ำควำมเป็นสัตว์ประหลำดเข้ำมำเป็นแกนของเร ื่อง กำรสร้ำงควำมสัมพันธ์

ยังท ำให้ก้ำมข้ำมขอบเขตและเส้นแบ่ง ท ำให้เห็นกำรเช่ือมเข้ำหำกัน ท ำให้เข้ำใจกำรอยู่ร่วมกัน  

……………………………………………………………………………………………………………………………………………… 
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