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รูปแบบเขตสังคมและวัฒนธรรมพิเศษ
ชุมชนปกาเกอะญอฤๅษีคนต้นทะเล 
บ้านมอทะ-หม่องกว๊ะ  ตำ�บลแม่จัน 
อำ�เภออุ้มผาง จังหวัดตาก

สุวิชาน  พัฒนาไพรวัลย์

สาขาการจัดการภูมิวัฒนธรรม วิทยาลัยโพธิวิชชาลัย 

มหาวิทยาลัยศรีนครินทรวิโรฒ

บทคัดย่อ 

การศึกษารูปแบบเขตสังคมและวัฒนธรรมพิเศษชุมชนปกาเกอะญอฤๅษีคน

ต้นทะเล บ้านมอทะ-หม่องกว๊ะ ต�ำบลแม่จัน อ�ำเภออุ้มผาง จังหวัดตาก มี

วัตถุประสงค์เพื่อศึกษามรดกทางวัฒนธรรมของชุมชนปกาเกอะญอฤๅษี คน

ต้นทะเลบ้านมอทะ-หม่องกว๊ะ และเพือ่ศึกษารปูแบบเขตสังคมและวฒันธรรม

พิเศษของชุมชนปกาเกอะญอฤๅษี คนต้นทะเลบ้านมอทะ-หม่องกว๊ะ ต�ำบล

แม่จัน อ�ำเภออุ้มผาง จังหวัดตาก โดยใช้ระเบียบวิธีวิจัยเชิงคุณภาพ คัดเลือก

กลุ่มเป้าหมายที่เป็นผู้ให้ข้อมูลครอบคลุม กลุ่มเยาวชน แม่บ้าน ผู้รู้ภูมิปัญญา

ด้านต่างๆ ของชมุชนรวมกันไม่น้อยกว่า 30 คน มเีงือ่นไขต้องเข้าร่วมกจิกรรม
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อย่างต่อเน่ือง โดยใช้เครือ่งมอืการเกบ็ข้อมลูอย่างมส่ีวนร่วม ได้แก่ แผนทีช่มุชน

ทางกายภาพ แผนที่วัฒนธรรม และแผนที่ผู้รู้ (Community Mapping) การ

วิเคราะห์ปฏิทินทางวัฒนธรรม (Cultural Calendar Analysis) การสนทนา

กลุ่ม (Focus Group Discussion) ในการศึกษาคุณค่าความหมายของมรดก

ทางวัฒนธรรมและการตรวจสอบข้อมูล การสัมภาษณ์เชิงลึก (In-depth  

Interviews) เดินศึกษาเรียนรู้พื้นที่ชุมชนจริง (Transect Walk) ในการศึกษา

สภาพของพื้นที่จริงของมรดกทางวัฒนธรรม เสียงแห่งเมล็ดพันธุ์ (Voice of 

Seeds) ในการศึกษามติชุมชนประเด็นความต้องการอนุรักษ์ ปกป้อง สืบสาน

และพัฒนามรดกทางวัฒนธรรมของชุมชน และการสังเกตแบบมีส่วนร่วม  

(Participatory Observation) ในการศึกษารูปแบบประเพณีพิธีกรรมที่

เกิดขึ้นในชุมชนและการใช้ประโยชน์มรดกทางวัฒนธรรมของชุมชน โดยมี

กระบวนการตรวจสอบข้อมลูแบบทัง้สามเส้าด้านข้อมลู (Data Triangulation) 

และสามเส้าด้านวธิรีวบรวมข้อมลู (Methodological Triangulation) โดยใช้

แนวคิดทฤษฎีเป็นกรอบแนวคิดส�ำหรับการอภิปรายผลและสร้างบทสรุปโดย

การน�ำข้อสรุปย่อยที่ท�ำไว้มาประมวลเข้าด้วยกัน ให้เป็นชุดของค�ำอธิบายที่

ได้เรื่องราวและเข้าใจ 

ผลการศึกษาพบมรดกทางวฒันธรรมของชมุชนปกาเกอะญอฤๅษ ีคนต้นทะเล

บ้านมอทะ-หม่องกว๊ะ ต�ำบลแม่จัน อ�ำเภออุ้มผาง จังหวัดตาก ได้แก่ พืออิสิ 

หรือองค์ฤๅษี เป็นผู้น�ำสูงสุดทางจิตวิญญาณสวนเรียนรู้คนต้นทะเล ปรัชญา

สวนคนขีเ้กียจ ป่าต้นน�ำ้และป่าอนรุกัษ์ ต่าม่าบุล่๊อ หรือ ส�ำนกัฤๅษ ีไร่หมนุเวยีน  

รูปแบบเกษตรกรรมยั่งยืน การไว้มวยผม อัตลักษณ์ชายผู้นับถือศรัทธาฤๅษี  
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อัตลักษณ์การแต่งกายแบบปกาเกอะญอ ป่าชุมชน ประเพณีเรียกแขกกินข้าว 

การทอผ้า การจักสาน ต้นบุกและมะอิ ประเพณีมาบุ๊โค๊ะ การท�ำบุญไหว้เจดีย์ 

ฤๅษี และเตาไฟ อัตลักษณ์ห้องครัวในบ้านปกาเกอะญอ หัวใจของบ้าน 

ส่วนรูปแบบเขตสังคมและวัฒนธรรมพิเศษของชุมชนปกาเกอะญอฤๅษีบ้าน 

มอทะ-หม่องกว๊ะ พบว่าเป็นการน�ำมรดกทางวฒันธรรมของชมุชนบรรจุอยูใ่น

เขตสังคมและวัฒนธรรมพิเศษของชุมชน แสดงให้เห็นถึงความเป็นพื้นที่เขต

พิเศษที่มีทั้งพื้นที่ทางกายภาพ (Physical Space) พื้นที่ทางสังคม (Social 

Space) และพ้ืนท่ีจิตวิญญาณ (Spiritual Space) โดยมีส�ำนักฤๅษีเป็นเป็น

พืน้ทีศ่นูย์กลาง (Hub) ของพืน้ทีเ่ขตพเิศษทางสงัคมและวฒันธรรมของชมุชน 

เนื่องจากเป็นสถานที่ที่ท�ำหน้าที่เป็นศูนย์ของการพบปะแลกเปล่ียนพูดคุย 

เป็นพื้นที่ศูนย์รวมจิตใจเพราะเป็นที่ซึ่งองค์ฤๅษีพ�ำนักอยู่ เป็นสถานท่ีในการ

ประกอบกิจกรรมทางวัฒนธรรมของชุมชน

ค�ำส�ำคญั : เขตสงัคมและวฒันธรรมพเิศษ, ชมุชนปกาเกอะญอฤๅษจัีงหวดัตาก,  

มรดกทางวัฒนธรรมชุมชนปกาเกอะญอ, ชนเผ่าพื้นเมือง 
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Special Socio-cultural Zone  
of Pgaz K’ Nyau hermit  
Kon Ton TA Lay Community  
in Mor ta – Hmong Kwa village, 
Maejan sub district, Umphang 
district, Tak.

Suwichan Phatthanaphraiwan

Geo-Cultural Management, Bodhivijjalaya College, 
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ABSTRACT

This study was directed at the cultural heritage of Pka K’ Nyau 

hermit community at Mor Ta - Hmong Kwa village and Type of 

Special Socio-cultural Zone in Pka K’ Nyau hermit Kon Ton Ta Lay 

Community at Mor Ta – Hmong Kwa village, Maejan Sub District, 

Umphang District, Tak Province.
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This study used qualitative research methods, selecting 30  

respondents covering different groups and sources of information 

including youth, housewives and Indigenous knowledge experts, to 

participate throughout the study. The participatory data collection  

approach included: community mapping, cultural calendar  

analysis, focus group discussions, in-depth interviews, transect 

walks, voice of seeds and participatory observation to observe 

the customs and ceremony of the community. To recheck the 

accuracy of information data triangulation and methodological 

triangulation were applied. 

The results showed that the cultural heritage of the Pka K’ Nyau 

hermit community at Mor Ta - Hmong Kwa village hold the E-Si 

or the hermit as the highest spiritual leader, and also found that 

the Ton Tha lay have a philosophy of “the lazy.” Research also 

illustrated knowledge about watershed forests and conservation 

forests, the temple of the hermit, rotational farming as a sustainable  

agriculture system, hair as an aspect of identity of hermit religion, 

traditional cloth, community forests, inviting guests for meal, 

traditional weaving, tradition handicraft, local konjac and ma-ei, 

bamboo pagoda rituals and traditional stoves as the hearth of 

the house. 
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In the case of the Special Socio-cultural Zone in Pka K’ Nyau hermit  

Kon Ton TA Lay Community at Mor Ta – Hmong Kwa village, Maejan 

sub district, Umphang district, Tak Province, the community has 

brought their cultural heritage into special-cultural zone showing 

that it has a special place in relation to the temple of the hermit 

acting as central hub since it is the center where community 

members meet, share and talk. It is the heart of community  

because the hermit who is their spiritual leader lives there and it 

is also the place where traditional and cultural celebrations and 

activities are organized.

Keywords : Special Socio-Cultural Zone, Pka K’ Nyau Hermit 

Community, Tak-Pgaz K’ Nyau Indigenous Communities Culture 

Heritage, Indigenous People.
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บทน�ำ

ท่ามกลางการเปล่ียนแปลงทางสังคม และความเข้าใจที่ภาครัฐมีต่อวิถีชีวิต 
ดั้งเดิมของชุมชน ปกาเกอะญออย่างไม่ถูกต้อง ได้ส ่งผลท�ำให้ชุมชน 
ปกาเกอะญอต้องเผชิญกับปัญหาต่างๆ อาทิ ปัญหาการจัดการทรัพยากรและ
การสูญเสียสิทธ์ิในท่ีท�ำกิน ปัญหาเรื่องสถานะบุคคลทางกฎหมาย/สัญชาติ 
ปัญหาการสญูเสยีอตัลกัษณ์ทางชาตพินัธุแ์ละศกัยภาพการสบืทอดวฒันธรรม
และมรดกทางภูมิปัญญา และปัญหาการจัดระบบการศึกษาของรัฐท่ีไม่
สอดคล้องกับวิถีชีวิตของคนปกาเกอะญอ (อภินันท์และกัญญานาฏ 2558, 2)

จนน�ำมาซึ่งการพยายามเรียกร้องสิทธิของตนเองของคนปกาเกอะญอ ซึ่งเป็น 
กลุ่มชาตพินัธ์ุทีมี่จ�ำนวนประชากรมากกว่า 500,000 คน ตัง้ถิน่ฐานครอบคลมุ 
15 จังหวัด ในประเทศไทย (ศูนย์พัฒนาและสงเคราะห์ชาวเขาจังหวัด
แม่ฮ่องสอน 2548, 11)  กระทั่งคณะรัฐมนตรีมีมติเห็นชอบ แนวนโยบายและ
หลักการปฏิบัติในการฟื้นฟูวิถีชีวิตชาวกะเหรี่ยงหรือปกาเกอะญอ เมื่อวันที่ 3 
สิงหาคม พ.ศ. 2553 ตามที่ กระทรวงวัฒนธรรมเสนอ โดยสาระประเด็นหลัก
ทีป่ระกอบด้วย 5 ประเดน็ได้แก่ (1) อตัลกัษณ์ทางชาติพนัธุแ์ละวฒันธรรม (2) 
การจดัการทรพัยากร (3) สิทธใินสญัชาต ิ(4) การสบืทอดมรดกทางวฒันธรรม 
และ (5) การศึกษา แต่การด�ำเนินการท่ีเป็นรูปธรรมยังคงไม่เกิดขึ้นชัดเจน 
เน่ืองจากความพร้อมและความเข้าใจของทั้งเจ้าหน้าที่รัฐและภาคประชาชน
ชุมชนปกาเกอะญอเองเป็นปัจจัยหนึ่งที่ส่งผลต่อการขับเคลื่อนแนวนโยบาย
ดังกล่าวไม่เกิดการพัฒนาคืบหน้าเท่าที่ควร โดยเฉพาะในประเด็นของการน�ำ
ร่องพื้นที่เขตสังคมและวัฒนธรรมพิเศษชุมชนตามมติ ครม. 3 สิงหาคม 2553 

ที่ยังไม่มีความชัดเจนในการด�ำเนินการที่เป็นรูปธรรม
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ชุมชนปกาเกอะญอฤๅษี ตั้งอยู่ที่หมู่บ้านมอทะ-หม่องกว๊ะ ต�ำบลแม่จัน อ�ำเภอ

อุ้มผาง จังหวัดตาก ระยะทางห่างจากตัวอ�ำเภออุ้มผาง 264 กิโลเมตร ยัง

มีการนับถือลัทธิฤๅษีอย่างเคร่งครัด ซ่ึงเป็นความเชื่อดั้งเดิมของชุมชน 

ปกาเกอะญอ โดยมผู้ีน�ำทางจติวญิญาณทีเ่ป็นนกับวช นุง่ขาวห่มขาว เป็นผู้สืบทอด 

ต�ำแหน่งและภารกิจองค์ฤๅษีในชุมชน ท่ีคนกะเหรี่ยงฤๅษีให้การเคารพนับถือ 

ทุกๆ วันส�ำคัญทางประเพณีตามวัฒนธรรมกะเหรี่ยงฤๅษีจะมีศรัทธาไปร่วม

ท�ำบุญในส�ำนักฤๅษี และขอพรและรับฟังการเทศนาสั่งสอนจากผู้น�ำที่เป็น

ตัวแทนฤๅษีอย่างเนืองแน่น  ผู้ชายปกาเกอะญอท่ีนับถือฤๅษีต้องมีการรักษา

อัตลักษณ์ของทรงผมไว้จุกที่หัวอย่างเคร่งครัด เพราะเชื่อว่าทรงผมเปรียบ

เสมือนทรัพยากรธรรมชาติที่ต้องดูแลรักษาไม่ให้โล้นโล่งเตียน คนที่นับถือ

ฤๅษีต้องห้ามกินเนื้อสัตว์และผักบางชนิด เช่น ผักกูด ผักหนาม หน่อหวาย 

ปลีกล้วย เป็นต้น ในวันพิเศษเดือนละ 2 ครั้งคือ แรม 15 ค�่ำ และขึ้น 15 ค�่ำ 

คนที่นับถือฤๅษีจะมาที่ส�ำนักฤๅษี ซึ่งเป็นพื้นที่ประกอบพิธีกรรมทางความเชื่อ

และเป็นสถานทีพ่�ำนกัขององค์ฤๅษีอย่างต่อเนือ่ง คนทีน่บัถอืฤๅษนีัน้ต้องไม่ท�ำ

ระบบการเกษตรทีท่�ำลายดนิ น�ำ้ ป่าและอากาศ ต้องไม่ปลกูพชืเชงิเดีย่ว ได้แก่ 

ข้าวโพด มันส�ำปะหลัง ยางพารา ต้องไม่ใช้สารเคมีในการท�ำการเกษตร ถ้า

ใครคิดว่าปฏิบัติตามไม่ได้ให้พิจารณาตนเองออกจากการเป็นสมาชิกฤๅษี ซ่ึง

ไม่ได้มีการห้ามบุคคลออกจากสมาชิกกลุ่มฤๅษี  ขึ้นอยู่กับความสะดวกใจและ

สมัครใจของแต่ละบุคคล แต่ถ้าเป็น ต้องปฏิบัติตามค�ำสอนและข้อปฏิบัติของ

ฤๅษีอย่างเคร่งครัด
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ทีผ่่านมาชมุชนได้ถ่ายทอดความเชือ่และพธิกีรรมของความเชือ่ฤๅษแีก่เยาวชน

คนรุ่นหลังผ่านประเพณีและพิธีกรรมต่างๆ ในรอบปี เช่น พิธีมาบุ๊โค๊ะ (ท�ำบุญ

เจดย์ี) หรอืการไหว้เจดย์ีดนิ 7 วนั 7 คนื นอกจากนี ้ยงัให้เยาวชนเข้าไปร่วมใน

พธิกีรรมตัง้แต่เริม่ต้นเตรยีมงานจดัสถานที ่เตรยีมวสัดอุปุกรณ์ทีจ่�ำเป็นในการ

ประกอบพิธี  ทั้งนี้ เด็กจะได้เรียนรู้ผ่านพิธีกรรมที่จัดขึ้นนั้นๆ เช่น การจักสาน 

การทอผ้า การเตรียมพิธีกรรม รวมถึงจิตส�ำนึกที่จะอนุรักษ์วัฒนธรรมของ

ตนเอง เพื่อให้วัฒนธรรมคงอยู่และสืบทอดต่อไปในอนาคต โดยที่ไม่ได้บันทึก

เป็นลายลกัษณ์อักษร เพราะเชือ่ว่าเป็นการขอบคณุเทพยดาฟ้าดนิทีเ่อือ้อ�ำนวย

ความอุดมสมบูรณ์ของดิน ฟ้า อากาศตลอดปี และเพื่อเป็นการขอขมาต่อ

ทรพัยากรธรรมชาต ิดนิ น�ำ้ ป่า ทีไ่ด้ล่วงเกนิในการใช้ประโยชน์ในรอบปี  มกีาร

รกัษาศลีในหมูบ้่านโดยการไม่มกีารจ�ำหน่ายและบริโภคเคร่ืองด่ืมแอลกอฮอล์

ในชุมชนเดด็ขาด ไม่ว่าจะมเีทศกาลหรอืไม่มกีต็าม มกีารด�ำรงวถิกีารผลติแบบ

ไร่หมุนเวียนที่มีการปล่อยให้พื้นท่ีได้พักฟื้นเพื่อกลับมาเป็นป่าในไร่หมุนเวียน 

มีการปลูกข้าวและพืชผักพื้นบ้านผสมผสานโดยไม่ใช้สารเคมีและยาปราบ

ศัตรูพืช และที่ส�ำคัญคือ มีการปฏิเสธการปลูกพืชเดี่ยว มีการรักษาความเชื่อ

ที่สัมพันธ์กับการดูแลรักษาสัตว์ป่าและผืนป่า เช่น พื้นที่ต้นน�้ำ พื้นที่ป่าชุมชน 

มีความเชื่อเกี่ยวกับการห้ามกินสัตว์สงวนทั้งหมด 7 ชนิด ได้แก่ สมเสร็จ นก

เงือก ชะนี เลียงผา งูเหลือม นกแซงแซว เก้งหม้อ มีการตั้งกลุ่มกะเหรี่ยงฤๅษี          

คนต้นทะเลเมื่อ พ.ศ. 2552 เพื่อลุกขึ้นมาการจัดการทรัพยากรในชุมชนของ

ตนเอง ทัง้การใช้ประโยชนใ์นเชิงเศรษฐกจิและการดแูลรกัษาอย่างสมดลุและ

ยัง่ยนื เช่น การท�ำแนวกันไฟเพือ่ป้องกนัไฟป่าในพืน้ท่ีชมุชนและน�ำเมด็กระวาน

ในพืน้ทีป่่าไปขายเป็นรายได้  มกีารปลกูหมาก มะขามป้อม ขิง ข่า ขมิน้ ต้นบกุ 
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เพิ่มเติมในพื้นที่ป่าเป็นลักษณะวนเกษตรเพื่อสร้างรายได้แก่คนในชุมชน ซึ่ง

ปัจจุบันได้มีมูลนิธิอภัยภูเบศ ท�ำข้อตกลงรับซื้อขมิ้น กระวาน ข่า ขิง อย่าง

ไม่จ�ำกัดจ�ำนวนในแต่ละปี เพราะเป็นการปลูกแบบอินทรีย์  ส่วนมะขามป้อม 

หมากและหัวบุก มีพ่อค้ามารับซื้อถึงหมู่บ้าน หลังจากที่รวมกลุ่มกันได้ 1 ปี 

จากการสนับสนุนของมูลนิธิสืบนาคะเสถียร ชุมชนก็ได้รับรางวัลคนค้นฅน 

อวอร์ดประจ�ำปี 2553  สาขาคนไทยหัวใจสีเขียว การได้รางวัลนี้เป็นสิ่งยืน

ความส�ำเร็จในการจัดการทรัพยากรธรรมชาติอย่างเข้มแข็งอย่างหนึ่ง

อนึง่เหตผุลทีค่นปกาเกอะญอฤๅษเีรยีกกลุ่มตนเองว่า คนต้นทะเล นัน้ เนือ่งจาก

ชุมชนตั้งอยู่ในพื้นท่ีต้นน�้ำแม่กลอง อ�ำเภออุ้มผาง ซึ่งแม่น�้ำแม่กลองไหลลงสู่

ทะเลอ่าวไทยที่จังหวัดสมุทรสงคราม ดังนั้น คนปกาเกอะญอฤๅษีจึงมองว่า 

ตนเองมิได้เพียงอาศัยอยู่ในพื้นที่ต้นน�้ำเท่านั้น แต่เป็นผู้ที่อาศัยอยู่ในพ้ืนที่ 

ต้นทะเลด้วย ยิง่ท�ำให้ต้องมจีติใจทีก่ว้างเหมอืนทะเลในการท�ำหน้าทีดู่แลรักษา 

ปกป้องทรัพยากรธรรมชาติในพื้นท่ีต้นทะเล ไม่ให้พ้ืนที่กลางทะเลและปลาย

ทะเลได้รบัผลกระทบ เพราะถ้าทรพัยากรธรรมชาตใินพืน้ทีต้่นน�ำ้หรือต้นทะเล

ถูกท�ำลายจะส่งผลสะเทือนไปถึงท้องทะเล

แม้คนปกาเกอะญอฤๅษีบ้านมอทะ-หม่องกว๊ะ จะพยายามยืนหยัดเพื่อรักษา

วิถีทางวัฒนธรรมของตนเองไว้ให้คงอยู่สืบต่อไป แต่กระแสการพัฒนาจาก

ภายนอกที่เข้ามารุกเร้าผ่านท้ังระบบโรงเรียนท่ีสอนให้เด็กเรียนรู้ค่านิยมสมัย

ใหม่ โดยลืมวิถีวัฒนธรรมท่ีสัมพันธ์กับธรรมชาติตามภูมิปัญญากะเหรี่ยงผ่าน

นายทุนเกษตรที่เข้ามาลงทุนเมล็ดพันธุ์พืช ปุ๋ย ยา และเงินกู้ให้แก่ชุมชนถึง

หมู่บ้าน เพื่อเอื้อต่อการปลูกพืชเชิงเดี่ยว ผ่านสื่อที่น�ำเสนอกระแสการบริโภค
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นิยม ความทันสมัยต่างๆ เช่น การมีรถยนต์ ตู้เย็น ทีวี โทรศัพท์มือถือ เป็นต้น 

เพือ่ได้มาซึง่วตัถนุยิมเหล่านี ้ชมุชนต้องแลกด้วยการขดูรดีทรัพยากรธรรมชาติ

ในชุมชนโดยลืมนึกถึงผลกระทบที่จะเกิดขึ้นต่อสิ่งแวดล้อมในชุมชน

โดยที่ผ่านนโยบายรัฐก�ำหนดโครงการพัฒนาต่างๆ ที่ไม่สอดคล้องกับบริบท

วัฒนธรรมของชุมชนปกาเกอะญอฤๅษี เช่น ปี พ.ศ. 2530 มีการสร้างโรงเรียน

ในชุมชน ท�ำให้เด็กต้องเข้าไปเรียนในโรงเรียนท�ำให้เด็กไม่มีโอกาสได้ไปเรียน

รู้ตามพิธีกรรม ประกอบกับชุมชนรอบข้างมีการปลูกพืชเชิงเดี่ยวท�ำให้พื้นที่

ในการเรียนรู้เหล่านี้ลดน้อยลง มีการประกาศเขตอนุรักษ์พันธุ์สัตว์ป่าและ

พรรณพืชอุ้มผางขึ้น เมื่อปี พ.ศ. 2537 มีโครงการการปลูกป่าในพื้นที่ป่า การ

ส่งเสริมให้ท�ำไร่ถาวรแทนไร่หมุนเวียนต่อเนื่อง ด้วยนโยบายทวงคืนผืนป่าท่ี

ยึดพ้ืนที่ไร่ซากที่เป็นไร่หมุนเวียนเดิม ท�ำให้รอบการหมุนเวียนของไร่ลดลง  

ผลผลิตจึงไม่ได้อย่างที่เคยเป็น ท�ำให้ชุมชนรอบข้างต้องหันไปเปลี่ยนรูปแบบ

การเพาะปลูกอย่างอื่นที่สร้างรายได้และผลผลิตที่เพียงต่อความต้องการของ

คนในครอบครัวและชุมชน ผลของกระแสการพัฒนาที่กล่าวมาข้างต้น ท�ำให้

ชุมชนเริม่อ่อนก�ำลงั และค่อยๆ เริม่ยอมรบัการเปลีย่นแปลงมากขึน้ โดยเฉพาะ

ชมุชนรอบข้างได้เริม่มกีารน�ำพชืเชงิเดีย่วทัง้ข้าวโพดและมนัส�ำปะหลงัมาปลกู

กันอย่างเข้มข้นตั้งแต่ปี พ.ศ. 2544 เป็นต้นมา ส่งผลท�ำให้มีการขยายพ้ืนท่ี

เพาะปลูกมากขึ้นโดยการเปิดพื้นท่ีป่าท่ีเคยอุดมสมบูรณ์กลายเป็นไร่ข้าวโพด

และมันส�ำปะหลัง มีการใช้สารเคมีและยาปราบศัตรูพืชอย่างเข้มข้นลงในดิน

เพื่อควบคุมให้พืชมีผลผลิตตามที่ตลาดต้องการ มีการใช้พื้นที่อย่างถาวรไม่ให้

ดินพักและฟื้นตัว ท�ำให้ส่งผลกระทบต่อปริมาณน�้ำในล�ำห้วยลดลง สัตว์น�้ำลด
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จ�ำนวนลง ผกัพ้ืนบ้านรมิน�ำ้ตายและลดจ�ำนวนลง คณุภาพน�ำ้ทีใ่ช้ในการท�ำนา

มีปัญหาท�ำให้ต้นข้าวเกิดโรคต่างๆ ผลผลิตข้าวลดลง ชุมชนต้องหันมาพึ่งสาร

เคมีต่างๆ เพื่อก�ำจัดโรค  ต้องใช้ต้นทุนในการผลิตมากขึ้น ผลผลิตข้าวที่ได้กับ

การลงทุน  ไม่มีความคุ้มค่า  

ปัจจุบนัแกนน�ำกลุม่ปกาเกอะญอฤๅษีบ้านมอทะ-หม่องกว๊ะ ตระหนกัดว่ีา ก�ำลงั

เผชญิกบัความท้าทายจากภายนอกท่ีเป็นกระแสบรโิภคนยิมจากภายในคอื ชมุ

ชนปกาเกอะญอรอบข้างทีก่ลุม่ปกาเกอะญอฤๅษว่ีาเป็นกลุ่มไม่ยอมปรับตัวตาม

กระแสการพัฒนา ในขณะที่แกนน�ำชุมชนกลับมีความกังวลถึงอนาคตของลูก

หลานชมุชนปกาเกอะญอฤๅษจีะถกูกระแสการพัฒนาตามแนวบรโิภคนยิมกลนื

กลายจนลมืวถิวีฒันธรรมทีพ่อเพยีงทีส่มัพนัธ์กบัธรรมชาติตามวฒันธรรมและ

หลักคิดของ อิสิ หรือองค์ฤๅษี โดยแกนน�ำชุมชนได้มีเป้าหมายที่จะสร้างแหล่ง

เรียนรู้วิถีชีวิตชุมชนปกาเกอะญอฤๅษีขึ้นมา เพ่ือให้เยาวชนคนรุ่นใหม่ได้เข้า

มาเรียนรู้การสืบทอดองค์ความรู้ในการด�ำรงอยู่ท่ามกลางการเปลี่ยนแปลงที่

อาศัยฐานภูมิปัญญาชมุชนผสมกบัองค์ความรูข้้างนอกทีจ่�ำเป็นและวฒันธรรม

กับฐานทรัพยากรธรรมชาติอย่างยั่งยืน 

ดังนั้นจึงมีความท้าทายในการศึกษารูปแบบพื้นที่เขตพิเศษทางสังคมและ

วัฒนธรรมท่ีเหมาะสมกับชุมชนปกาเกอะญอฤๅษีคนต้นทะเล บ้านมอทะ- 

หม่องกว๊ะ ต�ำบลแม่จัน อ�ำเภออุ้มผาง จังหวัดตาก เพื่อเป็นเครื่องมือในการ

ปกป้องมรดกทางวัฒนธรรมของชุมชนปกาเกอะญอฤๅษีและเพื่อเป็นกรณี

ศกึษาการก�ำหนดเขตสงัคมและวัฒนธรรมพเิศษทีเ่หมาะสมกบับรบิทอตัลกัษณ์

ทางวัฒนธรรมของชุมชนกลุ่มชาติพันธุ์ต่างๆ ต่อไป
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วัตถุประสงค์ของการวิจัย 

1. เพือ่ศกึษามรดกทางวฒันธรรมของชมุชนปกาเกอะญอฤๅษ ีคนต้นทะเลบ้าน

มอทะ-หม่องกว๊ะ ต�ำบลแม่จัน อ�ำเภออุ้มผาง จังหวัดตาก

2. เพือ่ศึกษารปูแบบเขตสงัคมและวฒันธรรมพเิศษของชมุชนปกาเกอะญอฤๅษี  

คนต้นทะเลบ้าน มอทะ-หม่องกว๊ะ ต�ำบลแม่จัน อ�ำเภออุ้มผาง จังหวัดตาก

วิธีด�ำเนินการวิจัย 

ผู้ศึกษาใช้ระเบียบวิธีวิจัยเชิงคุณภาพในการเก็บข้อมูล โดยมีกระบวนการ 

ดังต่อไปนี้  

1. การทบทวนแนวคิด 2 เรื่อง ได้แก่

1.1 แนวคิดว่าด้วยเขตสังคมและวัฒนธรรมพิเศษ ดังนี้ 

1.1.1 ความเป็นมา เนื่องจากในปัจจุบันหลายกลุ่มที่มีวิถีวัฒนธรรมที่พึ่งพิง

ทรัพยากรธรรมชาติ มีวิธีคิดปรัชญาในการด�ำเนินชีวิตที่ไม่เหมือนสังคมใหญ่ 

ก�ำลังเผชิญปัญหาที่คล้ายคลึงกันคือ กลายเป็นกลุ่มชายขอบและเปราะบาง 

ขาดความมั่นคงในที่อยู่อาศัย เข้าไม่ถึงสิทธิในการใช้ประโยชน์และร่วมดูแล

ทรัพยากรธรรมชาติ มีแนวโน้มที่จะเข้าสู่กิจกรรมท่ีผิดกฎหมายและท�ำงาน

ที่เสี่ยงอันตราย ขาดความมั่นใจและภูมิใจในวิถีวัฒนธรรมดั้งเดิม ถูกดูแคลน

จากบคุคลทีไ่ม่เข้าใจวถิวีฒันธรรม ฯลฯ ซึง่ปัญหาของกลุม่ชาตพินัธุห์ลายกลุม่
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ประสบอยู่มีรายละเอียดและความเข้มข้นแตกต่างกันไปในแต่ละพื้นที่ (คณะ

กรรมธิการขับเคลื่อนการปฏิรูปประเทศด้านสังคม สภาปฏิรูปขับเคล่ือนการ

ปฏิรูปประเทศ 2559, 1) ด้วยเหตุน้ีกลุ่มเครือข่ายชาติพันธุ์ องค์กรพัฒนา

เอกชน และนักวชิาการ ทีข่บัเคลือ่นประเทศชาตพินัธุไ์ด้มกีารผลกัดนันโยบาย

แนวทางการฟื้นฟูวิถีชีวิตกลุ่มชาติพันธุ์ขึ้น โดยผ่านกระทรวงวัฒนธรรมเป็นผู้

เสนอต่อการประชุมคณะรัฐมนตรี ซึ่งคณะรัฐมนตรีได้มีนโยบายเห็นชอบแนว

นโยบายการฟื้นฟูวิถีชีวิตชาวเล เมื่อวันที่ 2 มิถุนายน พ.ศ. 2553 และเห็น

ชอบแนวนโยบายการฟื้นฟูวิถีชีวิตชาวกะเหรี่ยง เมื่อวันที่ 3 สิงหาคม พ.ศ. 

2553 เพื่อให้การแก้ไขปัญหาเรื่องสิทธิในท่ีดินและการสร้างความมั่นคงในที่

อยู่อาศัยส�ำหรับชาวเลและกะเหรี่ยงได้มีการเสนอแนวคิด “เขตวัฒนธรรม

พิเศษ” โดยกลุ่มนักวิชาการที่น�ำเสนอแนวคิดนี้อาทิ เช่น ดร. นฤมล อรุโณทัย 

จากสถาบันวิจัยสังคม จุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลัย ดร. ขวัญชีวัน บัวแดง จาก

คณะสังคมศาสตร์ มหาวิทยาลัยเชียงใหม่ อาจารย์ชูพินิจ เกษมณี นักวิชาการ

อสิระ เป็นต้น โดยได้กรณตีวัอย่างจากต่างประเทศมาเป็นแนวคดิเบือ้งต้น เช่น 

นคิมอนิเดยีแดง (Indian Reservation) ในประเทศสหรัฐอเมริกา ทีรั่ฐให้สิทธิ

ชนเผ่าพืน้เมืองมอี�ำนาจในการตดัสนิใจก�ำหนดทศิทางการพฒันาในพืน้ทีน่คิม

จัดการตนเองทั้งในด้านวัฒนธรรม เศรษฐกิจและการปกครองตามโครงสร้าง

วฒันธรรม หรอืในประเทศฟิลปิปินส์ รฐัธรรมนญูได้ระบถุงึการปกป้องสิทธขิอง

ชนเผ่าพืน้เมอืงท่ีครอบคลมุมรดกทางวฒันธรรม ชมุชน ดนิแดนของบรรพบรุษุ

เพือ่ให้แน่ใจวา่สามารถด�ำรงอยูแ่ละมีคณุภาพชีวติที่สมบูรณท์ั้งด้านเศรษฐกิจ 

สังคมและวัฒนธรรม  ในประเทศออสเตรเลียและนิวซีแลนด์ ได้มีการก�ำหนด

เขตวัฒนธรรมพิเศษเพื่อการท่องเที่ยว เป็นพื้นที่ส�ำหรับให้สิทธิในการอนุรักษ์
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วิถีวัฒนธรรมของชนเผ่าพื้นเมืองเมารีได้ใช้ชีวิตตามวิถีของบรรพบุรุษในดิน

แดนตนเอง  และให้นักท่องเที่ยวได้มาสัมผัสชีวิต เป็นการอนุรักษ์ควบคู่ไป

กับการใช้ประโยชน์เชิงเศรษฐกิจเป็นรายได้แก่ชาวเมารี (ขวัญชีวัน บัวแดง, 

2560, สัมภาษณ์)  

1.1.2 นิยามความหมายเขตพ้ืนที่วัฒนธรรมพิเศษ ประเทศไทยได้เริ่มมีการ

ศึกษารูปแบบเขตสังคมและวัฒนธรรมพิเศษชาวเลและชาวกะเหรี่ยงขึ้น โดย

เริ่มจาก สถาบันวิจัยสังคม จุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลัย (อ้างใน คณะกรรมธิการ 

ขับเคล่ือนการปฏิรูปประเทศด้านสังคม สภาปฏิรูปขับเคลื่อนการปฏิรูป

ประเทศ 2559, 31-32) ซึ่งได้ศึกษาแนวคิดเขตคุ้มครองทางวัฒนธรรมเพื่อ

กลุ่มชาติพันธุ์ได้นิยามแนวคิดเขตวัฒนธรรมพิเศษว่า 

“เป็นเขตคุ้มครองทางวัฒนธรรมหรือเขตวัฒนธรรมพิเศษ ครอบคลุม 

พ้ืนที่เพ่ือการอยู่อาศัยหรือพื้นท่ีตั้งของชุมชน ซ่ึงสะท้อนให้เห็นการ

เป็นกลุม่ชมุชน พืน้ทีเ่พือ่การอยูอ่าศยันัน้มคีวามหมายมากกว่า “บ้าน” 

และ “ครอบครัว” แต่ครอบคลุมไปถึงความเป็น “ชุมชน” ซึ่งมีภาษา 

ขนบประเพณี คุณค่าและกติการ่วมกัน ยังเน้นการคุ้มครอง พื้นที่

ศักดิ์สิทธิ์ หรือ พื้นที่ทางจิตวิญญาณ ซึ่งสะท้อนให้เห็นความสัมพันธ์

ระหว่างมนุษย์กับสิ่งเหนือธรรมชาติ  และเป็นรากฐานของกติกาเพื่อ

ความเคารพในธรรมชาติ และเคารพในสิทธิเพื่อนมนุษย์ด้วยกัน” 

ส่วน ประเสรฐิ ตระการศภุกร (2558, 32) ซึง่ได้ศกึษาเขตพืน้ทีว่ฒันธรรมพเิศษ

ในบรบิทของชุมชนกะเหรีย่งภาคเหนอื ได้ให้นยิามของเขตวฒันธรรมพิเศษว่า 
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“เป็นพืน้ทีท่ีชุ่มชนธ�ำรงวถิชีวีติบนฐานองค์ความรูภ้มูปัิญญาตามประเพณขีอง

ชนเผ่าพืน้เมืองทีผ่สานเข้ากบัองค์ความรูว้ทิยาศาสตร์และความรูใ้หม่ต่างๆ ได้

อย่างสอดคล้องกับบริบทท้องถิ่นที่เป็นบริบทปัจจุบัน มีนัยของความพอเพียง 

ความมีคุณธรรมจรยิธรรม การอนรุกัษ์ และความยัง่ยนืในกระบวนการด�ำเนนิ

วิถีชีวิตเหล่าน้ัน โดยที่กฎหมายหรือระเบียบจากภายนอกไม่มาขัดขวางหรือ

ชะลอแนวทางปฏิบัติเหล่านั้น”

จากนิยามข้างต้นสรุปได้ว่า เขตสังคมและวัฒนธรรมพิเศษเป็นเขตคุ้มครอง 

วิถีชีวิตและวัฒนธรรมท้องถิ่นหรือชุมชนที่ครอบคลุมพ้ืนท่ีทางกายภาพท้ัง

ท่ีเป็นถ่ินที่อยู่อาศัย ถิ่นท�ำมาหากิน พื้นที่ศักดิ์สิทธิ์ วิถีการท�ำมาหากินที่อยู่

บนฐานคุณค่าทางภูมิปัญญาและมรดกทางวัฒนธรรมควบคู่ไปกับองค์ความ

รู้ใหม่ โดยได้รับการปกป้องคุ้มครองและยอมรับสิทธิทางกฎหมาย เพ่ือการ

ด�ำรงอยู่ที่ยั่งยืน 

1.1.3 รูปแบบเขตพื้นที่วัฒนธรรมพิเศษ ในส่วนของรูปแบบนั้นได้มีการศึกษา

พื้นที่น�ำร่องที่ปรากฏในมติ ครม. การฟื้นฟูวิถีชีวิตของชาวเลและกะเหร่ียง 

แตกต่างกันไปตามบริบทของพื้นที่ 

ในบรบิทของกลุม่ชาตพินัธุช์าวเลนัน้ ปรดีา คงแป้น (2556, ออนไลน์) ผูจ้ดัการ

มูลนิธิชุมชนไท ซึ่งเป็นองค์กรหลักในการหนุนเสริมความเข้มแข็งของชุมชน

ชาวเลได้กล่าวถงึรปูแบบทีค่วรจะเป็นของเขตวัฒนธรรมพเิศษชาวเลว่า “ต้อง

ท�ำให้เกิดการคุ้มครองสิทธิในพืน้ทีอ่ยูอ่าศัยหรอืทีต่ัง้ชมุชนของชาวเล พืน้ทีท่�ำ

กินทั้งทางบกและทางทะเล และพื้นที่ทางจิตวิญญาณ พื้นที่ประกอบพิธีกรรม 
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โดยเฉพาะพื้นที่ฝังศพของบรรพบุรุษหรือสุสาน  ตลอดจนวิถีประมงพื้นบ้าน

และยงัรวมถงึการส่งเสรมิวฒันธรรมและการศกึษา เช่น การมหีลักสูตรท้องถ่ิน  

ศูนย์วัฒนธรรมท้องถิ่น และกิจกรรมที่สร้างการเรียนรู้ร่วมกันระหว่างกลุ่ม

ชาติพันธุ์”

ส�ำหรับเขตวฒันธรรมพเิศษน�ำร่องของชมุชนกะเหรีย่งทีม่กีารระบใุนมต ิครม. 

3 สิงหาคม 2553 ประกอบด้วย 4 พื้นที่ได้แก่ บ้านหินลาดใน เป็นชุมชน

ที่ความโดดเด่นในวิถีการท�ำการเกษตรแบบไร่หมุนเวียนและการจัดการ

ทรัพยากรธรรมชาตเิพือ่ความยัง่ยนื บ้านมอวาค ีมคีวามโดดเด่นในการจดัการ

ศึกษาโดยชุมชนที่ใช้ฐานเรียนรู้ท่ีมาจากภูมิปัญญาและนิเวศวัฒนธรรมชุมชน 

บ้านเลตองคุ มีความโดดเด่นในเรื่องความเชื่อลัทธิฤๅษี ที่ยึดหลักสมาถะพอ

เพียง และต�ำบลไล่โว้ มีความโดดเด่นในเรื่องการสืบทอดมรดกทางวัฒนธรรม

และมีศูนย์การเรยีนรูช้มุชน โดยชมุชนเหล่านีย้ดึหลกัคดิและหลกัปฏบิตัติามจติ

วิญญาณร่วม จิตส�ำนึกหน้าหมู่ (Collective Rights) ในการด�ำเนินวิถีพึ่งพา

ธรรมชาตแิละพึง่ตนเองได้จรงิในชีวติประจ�ำวนั (แนวนโยบายและหลักปฏบิติั

ในการฟื้นฟูวิถีชีวิตชาวกะเหรี่ยง 2554, 7)

สถาบันวิจัยสังคม จุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลัย (2557, 33) ได้ให้ความเห็นว่า  

รูปแบบของเขตวัฒนธรรมพิเศษน้ัน ไม่ควรด�ำเนินการในลักษณะสูตรตายตัว 

แต่จะต้องมีความยืดหยุ ่นสามารถปรับใช้ให้สอดคล้องกับสภาพวิถีชีวิต 

วัฒนธรรมของแต่ละชุมชน เนื่องจากการก�ำหนดเขตวัฒนธรรมพิเศษเป็น

เรื่องที่ค่อนข้างใหม่ จึงควรเปิดโอกาสให้มีการวิพากษ์วิจารณ์ เพื่อรับฟังความ 

คิดเห็นที่รอบด้าน ต้องเน้นกระบวนการมีส่วนร่วมของชุมชนอย่างแท้จริง  
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โดยจะต้องค�ำนึงถึงอัตลักษณ์และความเฉพาะของพื้นที่ รวมทั้งเปิดพื้นที่ให้

มีการแลกเปลี่ยนระหว่างประชาชน หน่วยงานภาครัฐ องค์กรพัฒนาเอกชน 

ก่อนขยายผลต่อไป

1.1.4 ข้อควรพิจารณาในการขับเคลื่อนเขตวัฒนธรรมพิเศษ

นฤมล อรุโณทัย และคณะ (2558, 23-24) ได้น�ำเสนอหลักพิจารณาเกี่ยวกับ

เขตวัฒนธรรมพิเศษ 3 ประเด็นหลัก คือ

1.  พื้นที่ทางกายภาพ ได้แก่ พื้นที่เพื่อการอยู่อาศัย พื้นที่ท�ำกิน และพื้นที่ทาง

จิตวิญญาณ

2. การคุ้มครองผู้คนและวัฒนธรรม โดยจัดท�ำนโยบายระยะยาวเพื่อส่งเสริม

อัตลักษณ์และความภูมิใจทางวัฒนธรรมของชนพื้นเมือง และมีการสนับสนุน

พเิศษเพือ่ “ขจัดการกดีกนัและเลอืกปฏบิตั”ิ ตลอดจนมกีารส่งเสรมิแหล่งเรยีน

รู้ทางภูมิปัญญาของชนพื้นเมือง

3. การสร้างความเข้มแข็งให้ชุมชน เพื่อให้ชุมชนสามารถวางแผน มีการเฝ้า

ระวัง และตัดสินใจในการพัฒนาชุมชนและบริเวณโดยรอบได้ด้วยตนเอง 

ประเสรฐิ ตระการศภุกร (2558, 37-38) ได้น�ำเสนอองค์ประกอบหรือเกณฑ์ใน

การพจิารณาความพร้อมในการประกาศเขตพืน้ทีว่ฒันธรรมพเิศษมดีงัต่อไปนี้

1. กลไกองค์กรชุมชนและความเข้มแข็งขององค์กรชุมชน เช่น ผู้น�ำตาม

ประเพณี ผู้น�ำทางการ ผู้น�ำธรรมชาติ ผู้น�ำรุ่นใหม่ ทั้งผู้หญิงผู้ชาย ที่ท�ำงาน

อย่างต่อเนื่อง
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2. ฐานการผลิตด้านเศรษฐกิจชุมชน มีรูปแบบหลากหลายและมั่นคง ยึดหลัก

คิด ความเชื่อ ศรัทธาแห่งความพอเพียง เช่น รูปแบบเกษตรไร่หมุนเวียน นา

ขั้นบันได เลี้ยงสัตว์ หัตถกรรมและการพึ่งพาผลผลิตจากป่าอย่างยั่งยืน

3. การจัดการทรัพยากรธรรมชาติ มีความรู้และปฏิบัติการที่ใช้ฐานวัฒนธรรม

ประเพณีของชมุชนและนวตักรรมใหม่ๆ มคีวามสอดคล้องในการจัดการอย่าง

มีทิศทางที่ยั่งยืน

4. สืบทอดและถ่ายทอดองค์ความรู้ปฏิบัติการวิถีชีวิต ในการผลิต การจัดการ

ทรัพยากร และวิถีชีวิตการด�ำเนินของชุมชนทุกๆ ด้าน สู่คนรุ่นใหม่

5. คนรุน่ใหม่มคีวามพร้อมท่ีจะสบืทอดวิถีวัฒนธรรมจากคนรุน่ก่อน โดยสามารถ 

ปรับตัวและปรับใช้ในชีวิตประจ�ำวัน

6. ยึดหลักคิดและปฏิบัติตามจิตวิญญาณส่วนรวม จิตส�ำนึกหน้าหมู่ จิตส�ำนึก

สาธารณะ ในการด�ำเนนิวถิชีวีติในการพึง่พาธรรมชาตแิละพึง่พาตนเอง ชดัเจน

ร่วมกันทั้งชุมชนสามารถด�ำเนินการในชีวิตประจ�ำวันได้

7. สามารถพึ่งพาตนเองได้ทุกๆ ด้าน ทั้งด้านการก�ำหนดตนเอง ด้านเศรษฐกิจ

สังคม วัฒนธรรมการเมือง

จากข้อมูลการน�ำเสนอหลักหรือเกณฑ์การพิจารณาในแนวคิดการประกาศ

หรือด�ำเนินการขับเคลื่อนเขตวัฒนธรรมพิเศษที่น�ำเสนอโดยนฤมล และคณะ 

กับประเสริฐ จะเห็นว่าการประกาศหรือก�ำหนดเขตวัฒนธรรพิเศษนั้นมีความ

ต่างในประเด็นของกลุ่มเป้าหมายเป็น 2 กลุ่ม  กล่าวคือ นฤมลและคณะ 
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ได้เนน้การคุ้มครองส่งเสริมกลุ่มคนหรือพื้นที่ทีม่ีความพิเศษทางวฒันธรรมแต่

ยังอ่อนแออยู่ให้มีความเข้มแข็งขึ้นมาเพื่อให้สามารถด�ำรงอยู่รอดท่ามกลาง

การรกุเร้าจากภายนอก แต่สิง่ทีป่ระเสรฐิน�ำเสนอดเูหมอืนจะเป็นการประกาศ

ให้พื้นที่ที่มีความเข้มแข็งโดดเด่นและจัดการตนเองได้ในระดับหนึ่งแล้ว ให้ได้

รับการยอมรับหรือรองรับสิทธิในการด�ำรงอยู่ได้อย่างราบรื่นและปลอดภัย  

1.1.5 ข้อจ�ำกัดในการด�ำเนินงาน แม้ว่าปัจจุบันแนวคิดเขตวัฒนธรรมพิเศษ

จะได้รับความเห็นชอบจากคณะรัฐมนตรีเป็นเวลาเกือบ 7 ปีแล้ว แต่ผลการ

ด�ำเนนิการในทางปฏบิตักิลบัไม่มคีวามคบืหน้าเท่าทีค่วร ยงัมข้ีอจ�ำกดัทีท่�ำให้

การด�ำเนินการไม่คืบหน้ามีอย่างน้อย 3 ประการดังนี้

ประการแรกคือ กฎหมายบางประการที่ขัดต่อหลักการด�ำเนินงานของเขต

วัฒนธรรมพิเศษ เช่น กฎหมายป่าไม้ที่ไม่อนุญาตให้ท�ำกินในพื้นที่ป่า ซึ่งพื้นที่

กลุ่มชาติพันธุ์ส่วนใหญ่อยู่ในพื้นท่ีเขตป่า กฎหมายที่ดินที่ยึดหลักฐานที่เป็น

เอกสารสิทธิ์โดยไม่ค�ำนึงถึงประวัติศาสตร์การใช้ประโยชน์ของกลุ่มชาติพันธุ์ 

ซึ่งกลุ่มชาติพันธุ์บางกลุ่มอาศัยท�ำกินในพื้นที่บรรพบุรุษหลายชั่วอายุแต่ไม่มี

เอกสารสิทธิท�ำกิน  

ประการที่สองการขาดกลไกและสถาบันรองรับที่ชัดเจน เนื่องจากความไม่

ชัดเจนและความไม่แน่ใจและความไม่เข้าใจของเจ้าหน้าทีร่ฐั เกีย่วกบัลกัษณะ

ของเขตวฒันธรรมพเิศษ ความเกีย่วข้องสทิธทิางวฒันธรรมรวมทัง้สทิธชิมุชนมี

ความเก่ียวข้องกบัรฐัธรรมนญูหรอืกฎหมายทีอ่อกมาก่อนหน้านีอ้ย่างไร (มาลี 

สิทธิเกรียงไกร 2556, 36) 
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และประการที่สาม มุมมองของรัฐ รัฐยังมีความกังวลและมีความหวาดระแวง

ต่อกลุ่มชาติพันธุ์ในประเด็นความมั่นคง มุมมองของรัฐเกี่ยวกับเขตวัฒนธรรม

พิเศษเป็นเพียงเร่ืองมรดกทางศิลปวัฒนธรรม แต่พอมีการตีความที่เกี่ยวกับ

สิทธิในการจัดการพื้นที่ เช่น สิทธิในการจัดการทรัพยากรธรรมชาติ สิทธิใน

การจดัการศกึษา ท�ำให้รฐัเกรงว่าจะเป็นการให้อ�ำนาจในการปกครองแก่ชมุชน

และลดทอนอ�ำนาจของรัฐซึ่งขัดกับหลักความมั่นคงของชาติ 

แนวคิดเขตวัฒนธรรมพิเศษนี้ ยังมิอาจสรุปนิยาม หรือ รูปแบบ ได้อย่าง

ชัดเจนในขณะนี้ ยังมีพื้นที่เปิดกว้างส�ำหรับการถกเถียง ศึกษา เรียนรู้ แลก

เปลี่ยน เพื่อแสวงหาแนวทางในการสร้างความร่วมมือจากทุกภาคส่วนในการ

สร้างสรรค์ ออกแบบ คิดค้น เขตสังคมและวัฒนธรรมพิเศษที่เหมาะสมกับ

สังคมพหุวัฒนธรรมไทยอย่างแท้จริงต่อไป

1.2 แนวคิดเรื่อง พื้นที่ (Space/Place)

การศกึษาเรือ่งพืน้ทีต่ามแนวคดิแบบดัง้เดมินัน้มกีารมองและคดิเกีย่วกบัเร่ือง

ของพื้นที่ในเชิงกายภาพ (Physical Space) เท่านั้น คือ ที่ต้ัง เขตดินแดน

ตามสภาพทางธรรมชาติ เขตการปกครอง ที่อ้างอิงตามสภาพทางภูมิศาสตร์

ที่สามารถจับต้อง มองเห็น และวัดได้ เช่น ทิศ ขนาดพื้นที่ ความสูง ความ

กว้าง ยาว เป็นต้น โดยมรีากฐานมาจากประจกัษ์นยิม (Empiricism) ซ่ึงนยิาม

พฤติกรรมการใช้พื้นท่ีจากมุมมองการเลือกท่ีเป็นเหตุเป็นผลท�ำให้ละเลยมิติ

ของอ�ำนาจหรือโลกภายนอกที่ส่งผลต่อการรับรู้ของมนุษย์  นักภูมิศาสตร์ที่

ได้อิทธิพลจากแนวคิดหลังสมัยใหม่ (Postmodern)  จึงเห็นว่าจ�ำเป็นต้อง
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มีการเปลี่ยนแปลงมโนทัศน์พื้นฐานเกี่ยวกับการศึกษาเรื่องพ้ืนที่ นักคิดและ

ทฤษฎีหลังสมัยใหม่จึงมองว่า พื้นที่เป็นสิ่งประดิษฐ์ทางวัฒนธรรมที่ประจุไป

ด้วยความหมาย (Coded Space) พื้นที่ทางกายภาพต่างๆ ไม่ได้เป็นเพียง

วัตถุที่มีไว้ให้มนุษย์เข้าไปจัดการเท่านั้น  หากการเข้าไปใช้พื้นที่ของมนุษย์ยัง

สะท้อนความหมาย นัย การจดัระเบียบ ความสมัพนัธ์ในการอยูร่่วมกันระหว่าง 

คนกับคนอีกด้วย นักสังคมศาสตร์จึงให้ความสนใจศึกษาพื้นที่ในแง่มุมต่างๆ 

เพื่อน�ำมาใช้อธิบายสังคมวัฒนธรรมมนุษย์ ไม่ว่าจะเป็นการศึกษาพื้นท่ีในมิติ

ที่สัมพันธ์กับอุดมการณ์ เช่น ลัทธิมาร์กซิสม์ (Marxist) พื้นที่ในมิติที่สัมพันธ์

กับอ�ำนาจ เป็นต้น (โอปอล์ ประภาวดี 2547, 11)

ต่อมานักคิดทางด้านมนษุยศาสตร์สงัคมศาสตร์มกีารมองพืน้ทีใ่นมติทิีซ่บัซ้อน

มากกว่าพืน้ทีท่างกายภาพ คอื Henri Lefebvre (1990 อ้างใน ปฐม หงส์สุวรรณ  

(2556, 4-5) ได้จ�ำแนกความหมายของพื้นท่ีผ่านแนวคิดพ้ืนที่ที่สาม (Third 

Space) โดยแบ่งเป็น 3 ประเภทคือ พื้นที่ทางกายภาพ (Physical Space) 

เรียกว่า First Space พื้นที่จิตวิญญาณ (Spiritual Space) เรียกว่า Second 

Space และพื้นที่ทางสังคม (Social Space) เรียกว่า Third-Space โดย 

ชีใ้ห้เหน็ว่า พืน้ทีท่ีส่ามเป็นส่วนทีเ่กดิมาจากปฏสิมัพันธ์ของพ้ืนท่ี 2 ประเภทแรก  

นั่นคือ พื้นที่ทางความคิด อันเป็นสิ่งที่เกิดจากการตีความ หรือให้ความหมาย

พื้นที่ทางกายภาพท่ีเรามองเห็นน�ำไปสู่การสร้างพื้นที่ทางสังคมที่มีทั้งส่วนที่

เป็นความจริงและเป็นเพียงจินตนาการอันสลับซับซ้อน มีการช่วงชิง ขัดแย้ง 

และการแทรกแซงอยู่ตลอดเวลา (ชยันต์ วรรธนะภูติ 2549, 48)
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ยศ สันตสมบัติ (2551, 12) กล่าวถึงการสร้างพื้นที่ทางสังคม (Place Making) 

ว่าความสัมพันธ์ระหว่างการสร้างพื้นท่ีทางสังคมกับอัตลักษณ์ทางชาติพันธุ์

ท�ำให้มองเห็นกระบวนการสร้างตัวตนขึ้นในสังคม และน�ำเราไปสู่ประเด็นที่

เกี่ยวข้องกับความสัมพันธ์เชิงอ�ำนาจระหว่างกลุ่มต่างๆ  ความขัดแย้งและ

การต่อต้านการสร้างตวัตนและพืน้ทีท่างสงัคมย่อมหมายถึงการแยกแยะความ

สัมพันธ์ระหว่างเรากับเขา พวกพ้องกับคนอ่ืนด้วยการสร้างความเหมือนและ

ความแตกต่างให้เกิดขึ้น แต่การต่อต้านก็สามารถมองในแง่ของประสบการณ์

ทางสังคมที่ช่วยสร้างและผลิตใหม่ซึ่งอัตลักษณ์ทางสังคมของกลุ่ม การมอง

การต่อต้านในฐานะเป็นรูปแบบหนึ่งของประสบการณ์ ช่วยให้ท�ำความเข้าใจ

กบัผลของการต่อต้านหรอืความขัดแย้งต่อการปรบัเปล่ียนอตัลักษณ์ทางสังคม

ของกลุม่และการเปิดพืน้ทีท่างสงัคมของคนเหล่านี ้ดงันัน้การต่อต้านจงึถกูมอง

ในแง่ของการเป็น “ศักยภาพของการเปลี่ยนแปลง” ซ่ึงอาจเสริมอัตลักษณ์

เดิมให้มั่งคงขึ้น

มิเชล ฟูโก (1986 อ้างใน วุฒินันท์ แท่นนิล 2551, 38) มีแนวคิดว่า “พื้นที่” 

ท�ำหน้าทีเ่ชือ่มโยงพืน้ทีช่นดิอืน่ โดยจ�ำแนกได้ 2 ชนดิ คอื พืน้ทีใ่นอดุมคต ิ(The 

Utopias) เป็นพืน้ทีใ่นจนิตนาการมคีวามสมัพนัธ์คล้ายคลึงหรือตรงกนัข้ามกบั

พื้นที่จริงทางสังคม แต่ไม่มีที่ตั้งจริงในสังคม พื้นที่ชนิดพิเศษ (Heterotopias) 

เป็นพื้นที่ซึ่งมีรูปแบบพบเห็นได้ในสังคม มีสถานที่จริงเชื่อมโยงสะท้อนอยู่

ระหว่าง พื้นที่ในอุดมคติกับพื้นที่จริงหลักการของพื้นที่ชนิดพิเศษ (Principle 

of Heterology) จึงสรุปได้ว่า พื้นที่ชนิดพิเศษซึ่งเบี่ยงเบนไปจากมาตรฐาน

หลกัของสงัคม (Heterotopias of Deviation) พืน้ทีช่นดิพเิศษท�ำหน้าทีใ่นสิง่

ที่นิยมกันให้ด�ำรงอยู่ พื้นที่ชนิดพิเศษสามารถอยู่ร่วมกับพื้นที่แบบอื่น ในที่ตั้ง 
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ทางสงัคม และมีหน้าท่ีเฉพาะพืน้ท่ีชนิดพเิศษเช่ือมโยงสูม่ติขิองเวลา พืน้ทีช่นดิ

พิเศษท�ำงานภายใต้ระบบเปิดและปิดไปพร้อมกัน พ้ืนที่ชนิดพิเศษท�ำหน้าที่

เชื่อมความสัมพันธ์ให้พื้นที่อื่นในสังคมเข้าด้วยกัน

นักพิพิธภัณฑ์เชิงนิเวศวิทยา (Eco Museology) ซึ่งถือว่าเป็นนักพิพิธภัณฑ์

วิทยาสมัยใหม่ (Neo Museology) (Davis Peter, 2007; Jennifer; et al 

2014; Lois Mansfield, 2014; Rivard René, 1985 ดูเพิ่มเติมใน สุวิชาน 

พัฒนาไพรวัลย์ 2559, 19-34) ได้มองพิพิธภัณฑ์ที่ไม่ได้จ�ำกัดพื้นที่แค่ใน 

ตัวอาคาร หรือมุ่งเน้นเพียงมรดกทางวัฒนธรรมเท่านั้น แต่ครอบคลุมถึง 

การให้สิทธิ การยอมรับและเคารพในการก�ำหนดวิธีการปกป้อง อนุรักษ์และ

พฒันามรดกทางนเิวศวฒันธรรมให้เป็นจริงในชวิีตประจ�ำวนัของพืน้ทีเ่พือ่เป็น

เครือ่งมอือนัทรงพลงัในการขบัเคลือ่นการพฒันาชมุชนไปสู่ความยัง่ยนื ซ่ึงเน้น

ความรู้สึกส�ำนึกร่วมตระหนักหวงแหนในพื้นที่ชุมชน (Sense and Spirit of 

Place)

นอกจากนี้ยังมีมุมมองและประสบการณ์ที่น่าสนใจของนักพัฒนา ชัชวาลย์  

ทองดีเลิศ (2547, 54-55) ท่ีกล่าวถึงพื้นท่ีในการขับเคลื่อนเพื่อให้เกิดการ

เปลี่ยนแปลงทางสังคมสามระดับหรือ หนึ่งพื้นที่ทางนโยบาย หมายถึง  

กฎหมาย/นโยบาย แผนพัฒนาชาติ แผนพัฒนาจังหวัด แผนพัฒนา อบต. 

หลักสูตรท้องถิ่นในโรงเรียน สองพื้นที่ทางสังคม หมายถึง ส่ือมวลชน กลุ่ม 

ชนชั้นกลาง กลุ่มนักคิด/นักเขียน นักวิชาการ สถาบันนักวิชาการ แนวร่วม 

พนัธมติร ในระดับประเทศ ระดบัภาค ระดบัท้องถิน่ (ชมุชน/กลุม่ท้องถิน่) และ 

สามพ้ืนทีร่ปูธรรม (พืน้ทีย่ทุธศาสตร์) หมายถงึ ชมุชนมสี�ำนกึ/อดุมการณ์ท้องถ่ิน  
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สร้างทางเลือกในการแก้ไขปัญหาท้องถิ่น วิเคราะห์เข้าใจรากเหง้า เท่าทัน

ทุนนิยม เชื่อมโยงองค์กรรวม การเชื่อมเครือข่ายเพื่อความเข้มแข็งขององค์กร

จากแนวคดิเรือ่งพ้ืนท่ีนกัวิชาการสายมานษุยวทิยาและสงัคมวทิยาข้างต้นรวม

ทัง้พิพธิภณัฑ์วิทยาได้มีการกล่าวถึงพืน้ท่ีท้ังทางกายภาพ พืน้ทีท่างจติวญิญาณ

และพื้นที่ทางสังคมท่ีเป็นพื้นที่เชิงอ�ำนาจ พื้นที่ในการต่อรอง พ้ืนที่ทางการ

ต่อสู้ และพื้นที่ทางการเมือง เช่นเดียวกับพื้นที่เขตสังคมและวัฒนธรรมพิเศษ

ท่ีมีการเก่ียวโยงสัมพันธ์กันของพื้นที่หลากหลายทับซ้อนกันอยู่ ทั้งพื้นที่ทาง

กายภาพ พืน้ทีท่างจิตวญิญาณ พืน้ทีท่างสังคม พ้ืนทีป่ฏบิตักิาร พืน้ทีส่าธารณะ 

และพ้ืนที่เชิงนโยบาย มองอย่างเป็นองค์รวมไม่สามารถแยกส่วนจากกันได้

ซึ่งจะเป็นกรอบส�ำหรับการศึกษาวิเคราะห์ลักษณะของพื้นที่เขตสังคมและ

วัฒนธรรมพิเศษให้เข้าใจมิติความสัมพันธ์ที่เกิดขึ้นของผู้คนภายในกับหน่วย

อื่นๆ ที่เกี่ยวข้อง  

2. กระบวนการเก็บข้อมูลมีดังนี้ 

2.1 สร้างความเข้าใจแก่พื้นที่ศึกษา โดยเรียนปรึกษาและสร้างความ

เข้าใจขอบเขตและแนวคิดในการศึกษาแก่คณะกรรมการเครือข่ายชุมชน 

ปกาเกอะญอฤๅษี คนต้นทะเลบ้านมอทะ-หม่องกว๊ะ เพื่อขอความร่วมมือใน

การมีส่วนร่วมในกระบวนการศึกษา

2.2 การคดัเลอืกกลุม่เป้าหมายทีจ่ะมาเป็นผูใ้ห้ข้อมูล ก�ำหนดสัดส่วนของกลุ่ม

เยาวชน กลุม่แม่บ้าน กลุม่ผูรู้้ภมูปัิญญาด้านต่างๆ ของชมุชนรวมกนัไม่น้อยกว่า 

30 คน และต้องเข้าร่วมกิจกรรมกระบวนการศึกษาอย่างต่อเนื่อง 
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2.3 ใช้เครื่องมือต่างๆ ในการเก็บข้อมูลได้แก่ แผนที่ชุมชน (Community 

Mapping) ในการศึกษาพื้นที่ทางกายภาพและข้อมูลทั่วไปของชุมชน  แผนที่

มรดกทางวัฒนธรรมชุมชน (Community Cultural Mapping) ในการศึกษา

มรดกทางวัฒนธรรมของชุมชน การวิเคราะห์ปฏิทินทางวัฒนธรรม (Cultural 

Calendar Analysis) ในการศึกษา พิธีกรรม ประเพณีวัฒนธรรมที่เกิดขึ้นใน

รอบปี แผนที่ผู้รู้ (Community Knowledgeable Experts Mapping) ใน

การสืบค้นผู้รู้ ผู้เชี่ยวชาญเรื่องมรดกทางวัฒนธรรมของชุมชน  การสนทนา

กลุ่ม (Focus Group Discussion) ในการศึกษาคุณค่าความหมายของมรดก

ทางวัฒนธรรมและเป็นการตรวจสอบข้อมูล การสัมภาษณ์เชิงลึก (In-depth 

Interviews) ในการศึกษาข้อมูลในเชิงลึกเกี่ยวกับมรดกวัฒนธรรมชุมชนและ

เป็นการตรวจสอบข้อมูล เดินศึกษา เรียนรู้พื้นที่ชุมชนจริง (Transect Walk) 

ในการศึกษาสภาพของพืน้ทีจ่รงิของมรดกทางวฒันธรรม  เสยีงแห่งเมลด็พันธุ์ 

(Voice of Seeds) ในการศึกษามติชุมชนเพื่อเลือกประเด็นความต้องการ

อนุรักษ์ ปกป้อง สืบสานและพัฒนามรดกทางวัฒนธรรมของชุมชนตนเอง   

การจัดเวทีแลกเปลี่ยนเรียนรู้ข้อมูลประเด็นรูปแบบเขตสังคมและวัฒนธรรม

พิเศษท่ีเหมาะสมกับบริบทวัฒนธรรมของชุมชน และการสังเกตแบบมีส่วน

ร่วม (Participatory Observation) ในการศึกษารูปแบบประเพณีพิธีกรรมที่

เกิดขึ้นในชุมชนและการใช้ประโยชน์มรดกทางวัฒนธรรมของชุมชน

2.4 การด�ำเนนิการเกบ็รวบรวมข้อมลู ผูศ้กึษาประยกุต์ใช้แนวคดิการเรยีนรูเ้ชิง

ปฏิบัติการอย่างมีส่วนร่วม หรือ Participatory Learning and Action (PLA) 

โดยให้กลุ่มเป้าหมายมีส่วนร่วมผ่านกระบวนการใช้เครื่องมือต่างๆ ในข้อที่ 

2.2 แล้วผู้วิจัยน�ำผลที่ได้จากกระบวนการมาลงบันทึกเป็นข้อมูลผลการศึกษา
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3. กระบวนการตรวจสอบข้อมลู ผูศ้กึษามเีป้าหมายในการตรวจสอบข้อมลู คอื 
เพื่อตรวจสอบความน่าเชื่อถือของข้อมูลโดยใช้วิธีการ 2 แนวทาง ได้แก่ การ
ตรวจสอบข้อมูลสามเส้าด้านข้อมลู (Data Triangulation) เพือ่พจิารณาว่า ถ้า
เกบ็ข้อมลูต่างเวลา ต่างสถานที ่และผูใ้ห้ข้อมลูต่างคนจะยงัได้ข้อมลูเหมอืนเดมิ
หรือไม่ และการตรวจสอบสามเส้าด้านวิธีรวบรวมข้อมูล (Methodological  
Triangulation) ใช้วิธีเก็บรวบรวมข้อมูลที่ต่างกันเพ่ือรวบรวมข้อมูลเร่ือง
เดยีวกนั ได้แก่ การใช้เครือ่งมอืในการจัดเกบ็ข้อมลูเรยีนรูว้ฒันธรรมเชงิปฏบิติั
การอย่างมีส่วนร่วมที่หลากหลาย ต่อด้วยการสัมภาษณ์เพ่ิมเติม และเปรียบ
เทียบข้อมูลจากแหล่งเอกสารประกอบด้วย  

4. การวเิคราะห์ข้อมลู ใช้แนวคดิทฤษฎเีป็นกรอบแนวคดิส�ำหรบัการอภปิราย
ผล ซึ่งประกอบด้วย แนวคิดเขตสังคมและวัฒนธรรมพิเศษ และแนวคิดพื้นที่ 
3 มิติ (Third Space) จากนั้นผู้ศึกษาจะท�ำดัชนีข้อมูล คือ การเลือกค�ำบางค�ำ 
มาใช้เพื่อจัดหมวดหมู่ข้อมูล โดยใช้ทั้งดัชนีเชิงบรรยาย (Descriptive Index) 
ดชันเีชงิตคีวาม (Interpretive Index) ดชันเีชงิอธบิาย (Explanatory Index) 

5. การสรปุข้อมลู ผูศ้กึษาสร้างบทสรปุโดยการน�ำข้อสรุปย่อยท่ีท�ำไว้มาประมวล 

เข้าด้วยกัน ให้เป็นชุดของค�ำอธิบายที่ได้เรื่องราวและเข้าใจ 

ผลการวิจัย 

1. มรดกทางวฒันธรรมของชมุชนทีค่นปกาเกอะญอฤๅษี คนต้นทะเลบ้านมอทะ- 

หม่องกว๊ะ ต�ำบลแม่จัน อ�ำเภออุ้มผางจังหวัดตาก ภูมิใจมากในระดับที่

ต้องการปกป้อง อนุรักษ์และพัฒนา มีดังนี้
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1. พืออิสิ หรือองค์ฤๅษี เป็นผู้น�ำสูงสุดทางจิตวิญญาณของคนปกาเกอะญอ 

ที่นับถือฤๅษี  ตั้งแต่อดีตถึงปัจจุบันมีทั้งหมด 9 องค์แล้ว องค์ปัจจุบันถือเป็น

องค์รักษาการ บทบาทของฤๅษีเป็นท่ีปรึกษาทั้งทางธรรมและทางโลก เป็น

ความภาคภมูใิจและคนในชมุชนให้ความส�ำคญัเพราะเชือ่ว่าเป็นการกลับชาติ

มาเกดิของฤๅษอีงค์ก่อนๆ เป็นผูม้มีบุีญสงูส่งท่ีถูกส่งมาดูแลคนปกาเกอะญอ ซึง่

คนทีนั่บถอืฤๅษีจากชมุชนอืน่ๆ ต้องเดนิทางมาไกลเพือ่มากราบไหว้และขอพร 

ดังนั้นถือเป็นบุญและบารมีของคนในชุมชนที่ได้อยู่ใกล้ชิดองค์ฤๅษี เป็นที่ยึด

เหนี่ยวจิตใจของคนในชุมชน ต้องให้ความส�ำคัญ  ถ้าไม่มีองค์ฤๅษีเหมือนคนที่

เชื่อในฤๅษีขาดหัวใจ จะมีชีวิตอยู่ไม่ได้ การมีองค์ฤๅษีอยู่มีค่าเท่ากับ การมีบุญ 

การมพีืน้ที ่การมีความอุดมสมบูรณ์ การมีสนัตสิขุ เคารพนบัถอื เพราะองค์ฤๅษี

อยู่ที่ไหน บุญและพรจะอยู่ที่นั่น ถือเป็น “ตนบุญ” เป็นมรดกทาง “ศรัทธา” 

ทีค่นในชมุชนให้ความส�ำคญัเป็นล�ำดับแรกในการปกป้อง หวงแหน แม้ว่าชมุชน

รอบข้างเริ่มมีการนับถือศาสนาพุทธและคริสต์กันมากขึ้นแล้วก็ตาม 

ภาพที่ 1 ลุงพินิจ ดรรชนีนามชัย ผู้น�ำประกอบพิธีกรรมฤๅษี
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2. สวนเรยีนรูค้นต้นทะเล ปรชัญาสวนคนขีเ้กยีจ เนือ่งจากพืน้ทีช่มุชนมอทะ-

หม่องกว๊ะ เป็นต้นน�้ำแม่กลอง ซึ่งปลายน�้ำไหลออกสู่ทะเล ซึ่งองค์ฤๅษีเป็นคน

กล่าวว่า ฤๅษีเป็นคนต้นทะเล การท�ำงานทกุอย่างต้องคดิถงึคนต้นน�ำ้ คนกลาง

น�้ำและคนปลายน�้ำ การสร้างสวนเรียนรู้คนต้นทะเลเป็นการสร้างต้นแบบ 

รูปธรรมของการท�ำการเกษตรที่เบียดเบียนธรรมชาติน้อยที่สุด ไม่ใช้ปุ๋ยเคมี

และยาฆ่าแมลง เพราะหากใช้จะกระทบดนิ น�ำ้ เมือ่น�ำ้ไหลจะกระทบคนกลาง

น�ำ้และปลายน�ำ้ ลกัษณะการปลกูพชือาศัยร่มเงาของไม้ใหญ่ตามธรรมชาติแล้ว

ปลูกพืชอื่นๆ เพิ่มที่อยู่ร่วมกับป่าได้ เช่น ใบพลู พริกไทย เลื้อยตามต้นไม้ใหญ่ 

ขม้ิน ขงิ ข่า บกุ ปลกูใต้ร่มไม้  ต้นหมาก ต้นทเุรยีน ต้นไผ่ กล้วย ปลกูแซมกบัไม้

ใหญ่ ส่วน มะอิ กะวาน มะขามป้อม ไผ่หก เป็นพืชพื้นบ้าน เพียงปล่อยไปตาม

ธรรมชาตกิไ็ด้เกบ็เกีย่วผลผลิต จงึเป็นทีม่าของปรชัญาสวนคนขีเ้กยีจคอื ขีเ้กยีจ

ใส่ปุ๋ยเคมแีละยาฆ่าแมลง ขีเ้กยีจค้นไม้ ขีเ้กยีจท�ำให้พืน้ทีส่วนโล่งเตยีน ขีเ้กยีจ

รดน�้ำต้นไม้ ขี้เกียจขูดรีดธรรมชาติ แต่เพราะความขี้เกียจจึงท�ำให้ธรรมชาติ

อยู่ได้ “หากมนุษย์ท�ำตัวขี้เกียจบ้าง ทรัพยากรธรรมชาติจะปลอดภัยมากขึ้น”  

สมหมาย ทรพัย์รงัสกิลุ (สมัภาษณ์, 2559) แกนน�ำศนูย์เรยีนรู้คนต้นทะเลกล่าว 

ผลผลิตของสวนนี้ถือเป็นสมบัติส่วนรวม ขายหมาก ขายพลู เข้าสู่ส่วนกลาง 

ของเครือข่ายปกาเกอะญอฤๅษี ฉะนั้นเดือนละ 1 วันสมาชิกฤๅษีทุกคนจะมา

ร่วมกันที่นี่ เป็นพื้นที่เป็นการลงแรงกาย แรงปัญญาร่วมกัน เป็นพ้ืนที่เพาะ

พนัธุท์างความรู้และปัญญาในการใช้ประโยชน์ทรพัยากรธรรมชาติอย่างยัง่ยนื 

คนปกาเกอะญอฤๅษมีคีวามคาดหวงัจะให้พืน้ทีน่ีเ้ป็นแหล่งเรียนรู้รูปธรรมทีจ่ะ

สร้างความเชือ่ม่ันแก่สมาชกิและชุมชนรอบข้างอืน่ๆ น�ำมรดกทางภมูปัิญญานี้

ไปขยายผลที่พื้นที่ตนเอง เป็นพื้นที่ที่ชุมชนให้ความส�ำคัญล�ำดับที่สอง
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ภาพที่ 2 ศูนย์เรียนรู้คนต้นทะเล

3. ป่าต้นน�้ำและป่าอนุรักษ์ พื้นที่ศักดิ์สิทธิ์ที่อยู่ของ “ทีเก่อจ่า” เทพแห่งน�้ำ 
เป็นพืน้ทีห่วงห้ามเดด็ขาดของชมุชนตัง้แต่อดีต โดยมคีวามเชือ่ตามวฒันธรรม
คนปกาเกอะญอว่าเป็นท่ีอยู่ของ “ทีเก่อจ่า” เทพแห่งน�้ำ หากไปท�ำผิดกฎ
ในพื้นที่ต้นน�้ำ เช่น การไปตัดไม้ในพื้นที่อาจจะท�ำให้ ทีเก่อจ่า โกรธ ไม่ยอม
ปล่อยน�้ำมาให้กลางน�้ำและปลายน�้ำ จะท�ำให้ล�ำห้วยแห้ง หรือการไปฉี่โดย
ไม่บอกกล่าว การไปตัดไม่โดยไม่จ�ำเป็น จะถูกลงโทษจากเทพแห่งน�้ำ อาจส่ง
ผลท�ำให้เจ็บป่วย ไม่สบาย หรือถึงแก่ชีวิตได้ หากล่วงละเมิดแล้วต้องมีการไป 
ขอขมาต่อ ทีเก่อจ่า พื้นที่นี้คนในชุมชนจะรู้ผ่านการบอกต่อจนรับรู้กันตามวิถี  
ทุกคนจะให้ความเคารพและยึดถือปฏิบัติด้วยความเชื่อจิตใต้ส�ำนึก ความ
ท้าทายคือ ถ้าคนภายนอกท่ีไม่นับถือฤๅษี ไม่เคารพไม่ย�ำเกรง และกฎหมาย
อนญุาตให้ท�ำ ชุมชนจะปกป้องพืน้ทีน่ีต่้ออย่างไรเพราะฉะนัน้คนในชมุชนมอง
ว่าพื้นที่แห่งนี้  ความเชื่อเหล่านี้ ต้องมีการปกป้อง อนุรักษ์ให้คงอยู่ต่อไปเพื่อ
ให้พืน้ทีป่่าต้นน�ำ้ยงัคงสภาพสมบูรณ์ หล่อเลีย้งคนในชมุชนได้ต่อๆ ไป “ไม่มป่ีา 

ไม่มีน�้ำ ไม่มีน�้ำไม่มีชีวิต ทั้งคนทั้งสัตว์” โอภาส เมฆามรกต (สัมภาษณ์, 2559)  

ผู้อาวุโสในชุมชนดังกล่าว
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ภาพที่ 3 พื้นที่ป่าต้นน�้ำป่าอนุรักษ์

4. ต่าม่าบุ๊ล่อ หรือ ส�ำนักฤๅษี สถานที่ศักดิ์สิทธิ์ ส�ำหรับปฏิบัติพิธีกรรมของ

คนที่นับถือฤๅษี ซึ่งมีองค์ประกอบตามภาพประกอบที่ 4 คน ในชุมชนมองว่า

ส�ำนักฤๅษีเป็นสถานที่ศักดิ์สิทธิ์ เพราะเป็นสถานที่ซึ่งฤๅษีองค์ที่เก้าเป็นผู้เลือก

ให้สร้างและท�ำนายไว้ด้วยว่าต้องเป็นศูนย์รวมคนปกาเกอะญอฤๅษี โดยก่อน

ท่ีจะเลือกพื้นที่สร้างส�ำนักฤๅษี ได้มีการท�ำพิธีเสี่ยงทายเพ่ือเลือกสถานท่ีและ

ผลการเสี่ยงทายได้ระบุให้ส�ำนักฤๅษีปัจจุบันเป็นสถานที่เหมาะสม เป็นจุดที่

สามารถส่ือสารกับเทวาอารักษ์ บนฟ้า บนดินและใต้ดินทั้งหลายได้ ถือเป็น

มรดกทางวัฒนธรรมท่ีคนในชุมชนให้ความส�ำคัญล�ำดับที่สี่ คนในชุมชนจึง

ต้องการปกป้อง ดูแลและพัฒนาพื้นที่ตรงนี้ให้เป็นสถานที่ปฏิบัติพิธีกรรมบุญ

ฤๅษ ีท�ำหน้าทีเ่ป็นจดุประสานศรทัธา แหล่งข้อมลูวถิปีกาเกอะญอฤๅษ ีจดุรวม

พลและเป็นพ้ืนท่ีแสดงตวัตนและกจิกรรมเฉลมิฉลองมรดกทางวฒันธรรมของ

คนปกาเกอะญอฤๅษี 
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ภาพที่ 4 แผนผังส�ำนักฤๅษีบ้านมอทะ ต�ำบลแม่จัน อ�ำเภออุ้มผาง จังหวัดตาก
(ที่มา สุวิชาน พัฒนาไพรวัลย์ 2559)

5. ไร่หมุนเวียน เป็นมรดกรปูแบบการเกษตรแบบดัง้เดมิของคนปกาเกอะญอ 

รปูแบบเกษตรกรรมยัง่ยนื บนฐานความหลากหลายทางชวีภาพ นอกจากปลูก

ข้าวแล้ว มีการปลูกพชืพนัธุพ์ืน้บ้านกว่า 25 ชนิด ซึง่หลายชนิดหาซ้ือท่ีท้องตลาด 

ทั่วไปไม่ได้ ระบบไร่หมุนเวียนจึงเป็นการยืนหยัดในวิถีความหลากหลาย ซึ่ง 

ต้องต่อสู้กับวิถีเกษตรเชิงเดี่ยวที่ท�ำซ�้ำๆ ในพื้นที่เดิม ชุมชนมองว่า เกษตร

เชิงเดี่ยวเป็นการท�ำร้ายธรรมชาติมากเกินไป ดังที่ ประวัติ ศรีกนกสายชล 

(สัมภาษณ์, 2559) แกนน�ำชุมชนกล่าวว่า 
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“ต้องหยุด ต้องรอให้ดินได้พัก ให้ป่าได้ฟื้น เมื่อดินพร้อม ป่าสมบูรณ์แล้ว 

กลับมาท�ำใหม่  ท�ำกิน แบบไร่หมุนเวียนนี้ ดินไม่ช�้ำ ป่าไม่โทรม  แต่ท�ำแบบ

ที่เดิมๆ ทุกปี ไม่ให้ดินพัก ไม่ให้ป่าฟื้น เดี๋ยวดินก็ตาย ป่าก็หมด” ระบบการ

ท�ำไร่หมุนเวียนต้องท�ำควบคูกั่บพธิกีรรมประกอบเพือ่แสดงเคารพคณุค่า และ

นอบน้อมต่อธรรมชาติ  

“มนุษย์เป็นเพียงคนใช้ประโยชน์ ไม่ใช่เจ้าของ  เพราะเราไม่ได้สร้างอะไรเลย 

แม้แต่หนอนหนึ่งตัวมนุษย์ไม่ได้สร้าง เวลาจะใช้จะกินก็ต้องขอจากเก่อจา  

เมื่อได้กินแล้วก็ต้องรักษา” พินิจ ดรรชนีน�ำชัย (สัมภาษณ์, 2559) พืออิสิ  

แห่งบ้านมอทะ

แม้ว่าจะมกีารพยายามน�ำเสนอคณุปูการของไร่หมนุเวยีน แต่กลับไม่ถกูยอมรับ

จากนักวิชาการด้านเกษตรและป่า เน่ืองจากมองว่าเป็นไร่เลื่อนลอยท�ำลาย

ระบบนิเวศป่าไม้ บ่อยครั้งต้องขัดแย้งกับเจ้าหน้าที่ป่าไม้ ชุมชนจึงต้องการ

ปกป้องวิถีการเกษตรดั้งเดิมระบบไร่หมุนเวียน ปกป้องพิธีกรรมในระบบการ

ผลติ ปกป้องความหลากหลายพชืพนัธุพ์ืน้บ้าน และปกป้องทรพัยากรธรรมชาติ

ในชุมชน เป็นพื้นท่ีมรดกทางภูมิปัญญาท่ีแสดงวิธีคิด วิธีปฏิบัติในการใช้

ประโยชน์จากธรรมชาติอย่างสมดุลและยั่งยืน และปฎิเสธการปลูกพืชแบบ

เชิงเดี่ยว
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ภาพที่ 5 ไร่หมุนเวียน

6. การไว้มวยผม อตัลกัษณ์ชายผูน้บัถอืศรัทธาฤๅษ ีสัญลักษณ์แห่งการปกป้อง

ธรรมชาติ

“นัยส�ำคัญของการไว้ผมจุกคือ เปรียบเสมือนการอยู่รวมกับธรรมชาติไม่

ท�ำลาย ไม่ตัดไม้ท�ำลายป่า ดูแลรักษาให้อยู่ยั่งยืน” จอดาพอ ส�ำราญเปรมปรี 

(สัมภาษณ์, 2559) ตัวแทนพ่อบ้านในชุมชนอธิบาย ผู้ชายที่นับถือฤๅษี ไว้ทรง

ผมยาวมวย หมายถงึ ผูช้ายต้องคดิการณ์ไกล ต้องคดิเผ่ือคนอืน่ท�ำงานนอกบ้าน

เวลาปลกูข้าวก็ต้องเผือ่คน การอนรัุกษ์ทรงผมมวยจึงมเีป็นการอนรัุกษ์ ยนืหยดั

โลกทัศน์ อุดมการณ์ ที่ให้คุณค่าในการใช้ประโยชน์ทรัพยากรธรรมชาติอย่าง

สูงสุด  ถ้ายังมีคนนับถือฤๅษี  ผู้ชายยังต้องไว้ผมมวย ถ้าผู้ชายปกาเกอะญอยัง

ไว้ผมมวย ผืนป่าต้องได้รับการดูแลรักษา เป็นหนึ่งในความภูมิใจในความเป็น

เอกลักษณ์เฉพาะของตนเอง แต่เมื่อเด็กในชุมชนต้องเข้าโรงเรียน ไม่สามารถ
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ไว้ผมมวยได้ ต้องตัดเป็นทรงนักเรียน ซึ่งขัดกับหลักธรรมเนียมของ อัตลักษณ์

ทรงผมแบบคนทีนั่บถอืฤๅษ ีหากไม่มกีารปกป้อง คุม้ครอง อตัลกัษณ์และคุณค่า

นี้อาจหายไปได้ในที่สุด

		  	
ภาพที่ 6 ชายไว้ผมมวยมัดจุก

7. อัตลักษณ์การแต่งกายแบบปกาเกอะญอ ความภูมิใจในชุดประจ�ำเผ่าท่ี

ยังมีการทอด้วยตนเอง มีการแยกเพศ หญิง ชาย สถานะโสด หรือแต่งงานที่

ชัดเจน เป็นสิง่ทีช่มุชนมองว่าต้องมีการอนรุกัษ์ไว้ มิเช่นนัน้แล้วจะแยกไม่ออก

ว่าใครโสดหรือแต่งงาน ถ้าคนรุ่นใหม่ไม่เข้าใจความหมาย ไม่รู้คุณค่าจะท�ำให้

อัตลักษณ์การแต่งกายของชนเผ่าหายไปได้

ฉะน้ันจะเห็นได้ว่า นอกจากเป็นการรักษาอัตลักษณ์ทางการแต่งกายและยัง

เป็นการรกัษาคณุค่า หลกัคดิตามโลกทศัน์ของคนปกาเกอะญอเอาไว้เช่น หญงิ

สาวที่ยังไม่แต่งงาน ใส่ชุด “เชวา” บ่งบอกถึงความบริสุทธิ์ ความพรหมจรรย์



230

หรอืความเป็นสาวโสด  ส่วนหญงิท่ีแต่งงานแล้ว ใส่เสือ้ “เชซู” บ่งบอกถึงความ

พร้อมในการทนทุกข์เพื่อคนที่ตนเองรักคือ ทั้งลูกและสามี  ใส่ซิ่นสีแดง เรียก

ว่า “หนี่” บ่งบอกถึงการเสียสละส�ำหรับคนในครอบครัว นอกจากนี้ผู้ชาย ใส่

เสื้อ “เชกอ” บ่งบอกถึงความเป็นชาย ความกล้าหาญ ในการปกป้องตนเอง

และครอบครัว ใส่โสร่งสีแดงเรียกว่า “แทกุ” บ่งบอกถึงความอดทนและเสีย

สละ ส่วนหนุ่มพรหมจรรย์ หรือ หนุ่มโสดสวมเสื้อ “เชกอพะทอ” ชุดในการ

ประกอบพิธีกรรมทางความเชื่อฤๅษี

ในขณะทีปั่จจบุนั ค่านยิมในการแต่งกายแบบวยัรุน่ในเมอืงได้คบืคลานเข้ามาใน

ชมุชน จนหนุม่สาวได้รบัเอาการแต่งกายจากข้างนอกมาใส่อย่างเป็นปกติในชวีติ 

คณุค่าความหมายเหล่านีจ้ะไม่ปรากฏเลย หากไม่มพีืน้ทีใ่นการแสดงออกผ่าน

การสวมใส่ชุดประจ�ำเผ่าในร่างกาย ชุดประจ�ำเผ่าเป็นการประกาศอัตลักษณ์ 

เฉพาะของชนเผ่าที่ต้องมีการสืบทอดในชุมชน 

ภาพที่ 7 แสดงอัตลักษณ์การแต่งกายของชาวปกาเกอะญอ
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8. ป่าชุมชน พื้นที่ธนาคารอาหารและป่าเศรษฐกิจของชุมชน ภูมิปัญญาใน

การจัดการทรัพยากรอย่างยั่งยืน กินจากป่า ต้องรักษาป่า ป่าชุมชน กลาย

เป็นพื้นที่ฐานเศรษฐกิจของชุมชนเป็นแหล่งรายได้ที่ชุมชนอาศัยผลผลิตของ

พืชพันธุ์จากป่าชุมชน เป็นแหล่งสมุนไพร แหล่งที่ชุมชนน�ำไม้มาสร้างบ้าน 

โดยระบบภมูปัิญญาควบคู่กับกฎระเบียบใหม่ท่ีมาจากข้างนอกเพือ่การจัดการ

ทรัพยากรในป่าชุมชนที่ยั่งยืน มีการตั้งคณะกรรมการท่ีประกอบส่วนท้ังผู้น�ำ

ทางการและผู้น�ำตามวัฒนธรรมและมีการท�ำข้อตกลงกับเจ้าหน้าที่เขตรักษา

พนัธุส์ตัว์ป่าและพรรณพชือุม้ผาง ในการเดนิลาดตระเวนร่วมกนั ซ่ึงค่าอาหาร

ในการเดนิลาดตระเวนชมุชนเป็นผูร้บัผดิชอบ ในขณะทีก่ระแสของนกัจัดการ

ป่าไม้ที่ไม่เห็นด้วยกับคนอยู่กับป่า การจัดการป่าชุมชนเป็นพื้นที่พิสูจน์ให้

สังคมภายนอก โดยเฉพาะนักวิชาการป่าไม้ได้เห็นว่า  คนหรือชุมชนสามารถ

อยู่ท่ามกลางป่าได ้หากใช้องค์ความรูท้ี่เป็นมรดกทางวฒันธรรมในการใชแ้ละ

อนุรักษ์อย่างสมดุล เป็นการยืนยันความคิดของคนอยู่กับป่าได้ เป็นการสร้าง

รูปธรรมเพื่อสาธารณะได้เกิดทัศนคติในเรื่องคนอยู่ในป่าเป็นผู้ท�ำลาย เป็นคน

อยู่ในป่าดูแลป่า ดังนั้น ป่าชุมชนจึงเป็นสิ่งที่ชุมชนให้ความส�ำคัญ ไม่มีป่าคนก็

อยู่ไม่ได้  ไม่มีป่าฤๅษีก็อยู่ไม่ได้
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ภาพที่ 8 พื้นที่ป่าชุมชน

9. ประเพณีเรยีกแขกกนิข้าว แขกผูม้าเยอืนต้องอิม่เอม แขกมากนิข้าวทีบ้่าน

ได้ยิ่งเยอะผลผลิตข้าวยิ่งมาก คนในชุมชนมีความภูมิใจในวิถีการเรียกแขกกิน

ข้าว  เพราะถอืว่าเป็นการท�ำบุญแก่ผูม้าเยอืน การท�ำบญุด้วยข้าวมค่ีามากกว่า

การท�ำบุญด้วยเงิน  เพราะคนในชุมชนเชื่อว่าถ้าท�ำบุญด้วยข้าวจะไม่มีวันได้

อดข้าว   ชุมชนไหนยังเรียกแขกกินข้าวชุมชนนั้นจะมีข้าวอุดมสมบูรณ์  การ

เรียกแขกกินข้าวนอกจากจะมีความเชื่อในเรื่องของบุญเกี่ยวกับข้าวแล้ว ยัง

เป็นการสร้างเครือข่ายกับผู้มาเยือน โดยเฉพาะหน่วยงานภาคีที่มาหนุนเสริม

ชุมชน  จะได้รับการเรียก เชื้อเชิญให้ไปทานข้าวที่บ้าน ท�ำให้คนในชุมชนได้มี

โอกาสท�ำความรู้จักผู้มาเยือนอย่างทั่วถึง  ถือเป็นภูมิปัญญาในการสร้างความ

สัมพันธ์กับคนนอกชุมชนอย่างทั่วถึง ในขณะที่สังคมภายนอกเร่ิมอยู่กันแบบ

ตัวใครตัวมันมากขึ้น มองทุกอย่างเป็นเงินเป็นค่าใช้จ่าย การเรียกแขกกินข้าว

เป็นประเพณีที่แสดงออกถึงการศรัทธาในมิตรภาพมากกว่าผลประโยชน์ที่

เป็นตัวเงิน 
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10. การทอผ้า กิจกรรมพัฒนาสัมมาชีพจากฐานภูมิวัฒนธรรมปกาเกอะญอ

ของกลุ่มแม่บ้าน

ลกูผูห้ญงิหากทอผ้าไม่เป็นกย็งัแต่งงานไม่ได้ เป็นหน้าทีข่องแม่ในการถ่ายทอด

สู่ลูกสาว แต่ในปัจจุบันเด็กในชุมชนต้องใช้เวลาส่วนใหญ่ที่โรงเรียน ท�ำให้การ

ถ่ายทอดองค์คามรู้จากแม่สู่ลูกขาดช่วงไปบ้าง แต่ในชุมชนบ้านมอทะ มีการ

รวมตัวของกลุ่มสตรีคนต้นทะเล  ท�ำให้เป็นพื้นท่ีในการถ่ายทอดองค์ความรู ้

ทอผ้าสูล่กูสาว การทอผ้ายงัมคีวามส�ำคญัเพราะพธิกีรรมต่างๆ ทีเ่กดิขึน้ในชมุชน  

วนัส�ำคัญต่างๆ ในชมุชน หรอืแม้กระทัง่ในวถิชีวีติประจ�ำวนั คนในชมุชนมกีาร

แต่งกายชุดปกาเกอะญออยู ่ถ้าไม่มกีารทอในชมุชนกต้็องมกีารซือ้จากภายนอก 

ซึง่ไม่สามารถก�ำหนดสแีละลวดลายตามท่ีต้องการได้ คนในชมุชนจงึนยิมทอกนั

ในชมุชนมากกว่า วธีิการทอผ้าเป็นการทอแบบกีเ่อว มโีครงม้วนด้ายทีผ่ลติจาก

ชุมชน และปัจจบุนัได้มกีารส่งเสรมิการตลาดจากมลูนธิิสืบนาคะเสถยีร ท�ำให้

การทอผ้าเป็นอาชีพเสริมของสตรีในชุมชน การทอผ้าจึงเป็นพื้นท่ีการถักทอ

วัฒนธรรมการแต่งกายและเป็นการถักทอเศรษฐกิจของสตรีในชุมชนเช่นกัน 

                                                                                                                                              

         ภาพที่  9  โครงม้วนด้าย	              ภาพที่ 10  การทอผ้าแบบกี่เอว
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11.จักสาน ภูมิปัญญาการสานภาชนะ สานวิถีปกาเกอะญอให้คงอยู่ ใช้

ประโยชน์จริงในชีวิตประจ�ำวัน ลูกผู้ชายหากจักสานไม่ได้ก็ไม่ควรแต่งงาน  

การจักสานเป็นการชี้วัดความสามารถของชายชาวปกาเกอะญอซึ่งในชุมชนมี

ลายสานให้เรียนรู้มากกว่า 13 ลาย ปัจจุบันแม้ว่าจะมีการน�ำผลิตภัณฑ์ที่เป็น

พลาสติกจากภายนอกเข้ามาใช้งานในชุมชนบ้าง  แต่ในครัวเรือนก็ยังมีการใช้

ประโยชน์จากงานจักสาน เช่น กระด้ง ก๋วย ฝักมีด กระบุง เป็นต้น เป็นการ

ลดรายจ่ายของครัวเรือน แม้ผลิตภัณฑ์เหมือนกันแต่คนจักสานจะมีลวดลาย

ที่ต่างกัน การจักสานจึงเป็นการรักษาอัตลักษณ์ลวดลายจักสานของชาว 

ปกาเกอะญอให้อยู่คู่ชุมชน นอกจากนี้ งานจักสานมีความส�ำคัญกับชุมชน

ปกาเกอะญอฤๅษีมากในช่วงประเพณี มาบุ๊โค๊ หรือการไหว้เจดีย์  เพราะจุดที่

มีการไหว้ต่างๆ ต้องตกแต่งด้วยการสาน เพราะฉะนั้น การจักสานนอกจากใช้

ประโยชน์ในเครื่องใช้ครัวเรือนแล้ว ยังมีการใช้ประโยชน์ส�ำหรับพิธีกรรมทาง

ความเชื่อและประเพณีในชุมชน 

		      	

ภาพที่ 11 การจักสาน
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12. ต้นบุกและมะอิ จากพืชพันธุ์พื้นบ้านในป่า สู่พืชเศรษฐกิจท่ีเอื้อต่อการ

อนุรักษ์ป่า ตามหลักความเชื่อ มีฤๅษีต้องมีป่า นับถือฤๅษีต้องรักษาป่า  ใน 

ขณะที่ชุมชนอื่นมีการท�ำการเกษตรเชิงเดี่ยว ปลูกข้าวโพด ท�ำซ�้ำในพื้นที่เดิม  

จนไม่เหลือป่าไม่เหลือพืชพันธุ์ด้ังเดิม แต่ชุมชนมอทะ เลือกวิถีไร่หมุนเวียน 

ดูแลรักษาป่า รักษาความหลากหลายทางพืชพันธุ์ดั้งเดิมไว้ มีพื้นที่ป่าชุมชน 

ทีม่คีวามหลากหลายทางชวีภาพ และในบรรดาพชืพนัธุด์ัง้เดมินัน้มต้ีนบกุและ

มะอิ กะวาน ทีม่รีาคาเป็นทีต้่องการของตลาด พชืสองชนดินีก้ลายเป็นทุนทาง

ทรพัยากรของชมุชนท่ีไม่ต้องลงทนุทุกปี เพยีงแค่ดแูลรักษา ไม่ขุดรากถอนโคนก็

จะสามารถน�ำออกมาขายได้ทุกปี เพราะมะอ ิกะวานนัน้ เก็บลกูขาย ส่วนต้นบกุ 

ขดุหัวขายหลงัจากทีเ่มลด็หล่นลงดนิเป็นการขยายพันธุต์ามธรรมชาติ เป็นความ

ภมูใิจของชมุชนท่ีได้สมัผสัผลตอบแทนจากมรดกทางทรัพยากรธรรมชาตทิีร่่วม

กนัดแูลในชมุชน  และเป็นความภมูใิจของชมุชนท่ีจะน�ำเสนอสูส่าธารณะเกีย่ว

กบัการสร้างป่าเศรษฐกจิชมุชนทีม่าจากฐานภมูปัิญญา เป็นการค้นพบค�ำตอบ 

ของพืชพื้นบ้านที่จะมาเป็นคานงัดกับพืชเชิงเดี่ยว เช่น ข้าวโพด มันส�ำปะหลัง

ภาพที่ 12  ต้นบุก
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13. ประเพณีมาบุโ๊ค๊ะ การท�ำบุญไหว้เจดย์ี ฤๅษี ประเพณมีาบุโ๊ค๊ะเป็นพธิกีรรม

นอบน้อม ขอบคุณและขอขมาต่อสรรพสิ่งและจักรวาล  ที่ได้ใช้ประโยชน์และ

ล่วงเกินในรอบปี เป็นพิธีกรรมคนที่นับถือฤๅษีทุกคนต้องมาร่วม  มีพิธีกรรม 7 

วัน 7 คืน โดยปราศจากเครื่องดื่มแอลกอฮอล์ ปราศจากการฆ่าสัตว์ ตัดชีวิต 

ทกุอย่างทีใ่ช้ในการไหว้ น�ำมาจากพืชพนัธุธ์ญัญาหาร คนทีน่บัถอืฤๅษีถอืว่าเป็น

พธิกีรรมทีส่�ำคญัทีสุ่ดในรอบปี ในงานมกีารตกแต่งเจดีย์ และจุดไหว้ต่างๆ ด้วย

การแกะสลกัไม้ไผ่และการสานด้วยลวดลายท่ีสวยงาม โดยเฉพาะกลางคนืแสง

ไฟจะท�ำให้ลานมีสีสันท่ีสวยงาม การได้ร่วมอยู่ในลานพิธีกรรมเช่ือว่าเหมือน

อยู่ลานแห่งความอุดมสมบูรณ์  ตราบใดที่ยังมีคนนับถือฤๅษีต้องมีประเพณ ี

มาบุโ๊ค๊ะ เป็นพืน้ทีแ่สดงพลงั เป็นพืน้ทีแ่สดงตวัตน เป็นพ้ืนทีแ่สดงศกัยภาพการ

จัดการตนเองที่มีความเป็นเฉพาะของคนปกาเกอะญอฤๅษี ที่ไม่มีที่ใดเหมือน            

(ดูเพิ่มเติมใน สุรจิต สดศรีสายชล, 2557)

      

      ภาพที่ 13 พิธีมาบุ๊โค๊ะตอนกลางวัน                ภาพที่ 14 พิธีมาบุ๊โค๊ะตอนกลางคืน
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14. เตาไฟ อัตลักษณ์ห้องครัวในบ้านปกาเกอะญอ หัวใจของบ้าน พื้นที่

ประกอบพิธีกรรม พื้นที่ประกอบอาหาร และพื้นท่ีต้อนรับแขกผู้มาเยือน  

“ผ่าควะถิ” เป็นเตาไฟกะบะดินสี่เหลี่ยม มีหินสามเส้าวางเป็นที่ตั้งหม้อเวลา

หุงต้มเรียกว่า “เล้อชอข่อ” มีความหมายของครอบครัว รุ่นตายาย รุ่นพ่อแม่ 

และรุ่นลูก แต่ละมุมของกะบะดินนั้นจะมี แป้แฮ ศรีโสภาสาคร (สัมภาษณ์, 

2559) ตัวแทนแม่บ้านกล่าวในขณะรูปแบบทรงบ้านเปล่ียนจากไม้ไผ่หลังคา

ใบตองเป็นไม้แผ่นหลังสังกะสี จากไม้แผ่นเป็นปูนหลังคากระเบื้องแล้วก็ตาม

ภาพที่ 15 ลักษณะเตาไฟภายในห้องครัว
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2. รูปแบบเขตสังคมและวัฒนธรรมพิเศษของชุมชนปกาเกอะญอฤๅษีบ้าน

มอทะ-หม่องกว๊ะ

ภาพที่ 16 แสดงรูปแบบเขตสังคมและวัฒนธรรมพิเศษของชุมชนปกาเกอะญอฤๅษี 
บ้านมอทะ-หม่องกว๊ะ

(ที่มา สุวิชาน พัฒนาไพรวัลย์ 2559)

รูปแบบเขตสังคมและวัฒนธรรมพิเศษของชุมชนปกาเกอะญอฤๅษีบ้าน 

มอทะ-หม่องกว๊ะ ทีเ่ป็นผลจากการศกึษาโดยกระบวนการมส่ีวนร่วมในการเกบ็

ข้อมลูของชมุชน ดงัภาพท่ี 16 ซึง่ประกอบด้วยลกัษณะพืน้ทีพ่เิศษ 3 พืน้ทีดั่งนี้

2.1 พืน้ทีเ่ขตสังคมและวฒันธรรมพเิศษทางกายภาพ (Physical Space) พืน้ที่

นีเ้ป็นพืน้ทีท่ีส่ามารถจับต้อง มองเหน็ ซึง่มไิด้มแีค่จดุเดยีวหรอืจดุใดจดุหนึง่ แต่
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กระจายตัวตามพืน้ท่ีเขตดนิแดนตามสภาพทางธรรมชาติและเขตการปกครอง

อาณาบริเวณของชุมชน สามารถแยกย่อยได้ดังนี้ 

2.1.1 พื้นที่เขตอยู่อาศัย พื้นที่พิเศษเหล่านี้อยู่ในเขตที่ตั้งบ้านเรือนของชุมชน 

ได้แก่ “ผ่าคว่าถิ” เตาไฟ หัวใจของวถิปีกาเกอะญอทีอ่ยูใ่นตวับ้าน “ต่าม่าบุล่๊อ”  

ส�ำนักฤๅษีที่ตั้งอยู่ท่ามกลางเขตที่อยู่อาศัยของชุมชน หรือสวนเรียนรู้คน 

ต้นทะเลก็ศูนย์เรียนรู้ที่ตั้งอยู่ในเขตที่อยู่อาศัยเช่นกัน 

2.1.2 พื้นที่เขตที่ท�ำกิน เป็นพื้นที่ท�ำมาหากิน เป็นเขตเศรษฐกิจบนฐานนิเวศ

วัฒนธรรมของชุมชน ได้แก่ พื้นที่ไร่หมุนเวียนแหล่งความหลากหลายและ

มั่นคงทางอาหาร พื้นที่ปลูกและดูแลต้นบุกและมะอิ ระบบเศรษฐกิจที่ไม่ย�่ำยี

ธรรมชาติ พื้นที่ป่าชุมชนฐานการผลิตปัจจัยสี่ของชุมชน

2.1.3 พื้นที่ธรรมชาติ หรือนิเวศชุมชน เป็นเขตพื้นที่ตามธรรมชาติที่ชุมชนให้

ความส�ำคัญในการปกป้องดูแลคุ้มครองเป็นพิเศษ ได้แก่ พื้นที่ป่าต้นน�้ำและ

ป่าอนุรักษ์

2.2 พื้นที่เขตสังคมและวัฒนธรรมพิเศษทางจิตวิญญาณ (Spiritual Space) 

พืน้ทีเ่ป็นพืน้ทีส่ิง่ประดษิฐ์ทางวฒันธรรมทีบ่รรจคุวามหมาย (Coded Space) 

ที่สะท้อนนัยเชิงคุณค่า ความหมาย อุดมคติที่พิเศษและโดดเด่นของชุมชนต่อ

การรักษาความสัมพันธภาพของ 3 มิติ ได้แก่

2.2.1 พืน้ทีพ่เิศษในการรกัษาสมัพนัธภาพระหว่างคนกับคน ได้แก่ “พอือสิ”ิ องค์

ฤๅษ ีศรทัธาทีม่ต่ีอ “ตนบญุ” แห่งคนปกาเกอะญอฤๅษ ีอตัลกัษณ์การแต่งกาย 

   กลุ่มคนต้นทะเลได้รับ

รางวัลคนค้นฅน อวอร์ด 

สาขาคนไทยหัวใจสีเขียว
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กระจายตัวตามพืน้ทีเ่ขตดนิแดนตามสภาพทางธรรมชาตแิละเขตการปกครอง

อาณาบริเวณของชุมชน สามารถแยกย่อยได้ดังนี้ 

2.1.1 พื้นที่เขตอยู่อาศัย พื้นที่พิเศษเหล่านี้อยู่ในเขตที่ตั้งบ้านเรือนของชุมชน 

ได้แก่ “ผ่าคว่าถิ” เตาไฟ หัวใจของวถิปีกาเกอะญอท่ีอยูใ่นตวับ้าน “ต่าม่าบุล่๊อ”  

ส�ำนักฤๅษีท่ีต้ังอยู่ท่ามกลางเขตที่อยู่อาศัยของชุมชน หรือสวนเรียนรู้คน 

ต้นทะเลก็ศูนย์เรียนรู้ที่ตั้งอยู่ในเขตที่อยู่อาศัยเช่นกัน 

2.1.2 พื้นที่เขตที่ท�ำกิน เป็นพื้นที่ท�ำมาหากิน เป็นเขตเศรษฐกิจบนฐานนิเวศ

วัฒนธรรมของชุมชน ได้แก่ พื้นที่ไร่หมุนเวียนแหล่งความหลากหลายและ

มั่นคงทางอาหาร พื้นที่ปลูกและดูแลต้นบุกและมะอิ ระบบเศรษฐกิจที่ไม่ย�่ำยี

ธรรมชาติ พื้นที่ป่าชุมชนฐานการผลิตปัจจัยสี่ของชุมชน

2.1.3 พื้นที่ธรรมชาติ หรือนิเวศชุมชน เป็นเขตพื้นที่ตามธรรมชาติที่ชุมชนให้

ความส�ำคัญในการปกป้องดูแลคุ้มครองเป็นพิเศษ ได้แก่ พื้นที่ป่าต้นน�้ำและ

ป่าอนุรักษ์

2.2 พื้นที่เขตสังคมและวัฒนธรรมพิเศษทางจิตวิญญาณ (Spiritual Space) 

พืน้ทีเ่ป็นพืน้ทีส่ิง่ประดษิฐ์ทางวฒันธรรมทีบ่รรจคุวามหมาย (Coded Space) 

ที่สะท้อนนัยเชิงคุณค่า ความหมาย อุดมคติที่พิเศษและโดดเด่นของชุมชนต่อ

การรักษาความสัมพันธภาพของ 3 มิติ ได้แก่

2.2.1 พืน้ทีพ่เิศษในการรกัษาสมัพนัธภาพระหว่างคนกับคน ได้แก่ “พอือสิ”ิ องค์

ฤๅษ ีศรทัธาทีม่ต่ีอ “ตนบญุ” แห่งคนปกาเกอะญอฤๅษ ีอตัลกัษณ์การแต่งกาย 

   กลุ่มคนต้นทะเลได้รับ

รางวัลคนค้นฅน อวอร์ด 

สาขาคนไทยหัวใจสีเขียว

แบบปกาเกอะญอที่สะท้อนความหมายและความส�ำคัญของสถานะทางเพศ

และวัยที่เหมาะสม ภูมิปัญญาการทอผ้าและการจักสานสะท้อนคุณค่าและวิธี

การถ่ายทอดองค์ความรู้ในชุมชนจากรุ่นสู่รุ่น และประเพณีเรียกแขกกินข้าว 

สะท้อนความศรัทธาในมิตรภาพ

2.2.2 พืน้ทีพ่เิศษในการรกัษาสมัพนัธภาพระหว่างคนกบัธรรมชาติ ได้แก่ การ

ไว้มวยผมมัดจุกของผู้ชายสัญญะแห่งการปกป้องธรรมชาติ ประเพณีมาบุ๊โค๊ะ 

สะท้อนการเคารพ นอบน้อมต่อสรรพสิง่ ธรรมชาติและจักรวาล สวนเรียนรู้คน

ต้นทะเลสะท้อนวธิคีดิการท�ำกนิทีท่�ำลายธรรมชาตน้ิอยทีส่ดุ ป่าต้นน�ำ้และป่า

อนุรักษ์ สะท้อนการใช้ประโยชน์ธรรมชาตต้ิองควบคูก่บัการอนรุกัษ์ และพืน้ที่

ไร่หมุนเวียนระบบการเกษตรที่เอื้อต่อการอนุรักษ์

2.2.3 พ้ืนที่พิเศษในการรักษาสัมพันธภาพระหว่างคนกับสิ่งเหนือธรรมชาติ 

เป็นพื้นที่ในธ�ำรง ปกป้องและคืนพื้นที่ศักดิ์สิทธิ์ให้แก่โลกและสรรพสิ่ง (Re- 

enchantment of the world and life) ให้เทวาอารักษ์ ได้แก่ “พืออิสิ” 

องค์ฤๅษีตัวแทนในการสื่อสารกับสิ่งศักดิ์สิทธิ์ “ผ่าคว่าถิ” เตาไฟหัวใจของวิถี

ปกาเกอะญอเป็นพื้นที่ท�ำพิธีกรรมสื่อสารกับบรรพบุรุษ “ต่าม่าบุ๊ล่อ” ส�ำนัก

ฤๅษีเป็นพื้นที่พิธีกรรมในการสื่อสารกับเทวาอารักษ์ ในชั้นบนฟ้า บนดินและ

ใต้ดิน ประเพณีมาบุ๊โค๊ะพิธีกรรมสื่อสารขอบคุณและขอขมาต่อสิ่งศักดิ์สิทธิ์

ทั้ง 3 ระดับ  ป่าต้นน�้ำและป่าอนุรักษ์เป็นพื้นที่อยู่ของเทพแห่งน�้ำ เทพแห่ง

ดินและเทพแห่งป่า       

   กลุ่มคนต้นทะเลได้รับ

รางวัลคนค้นฅน อวอร์ด 

สาขาคนไทยหัวใจสีเขียว
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2.3 พ้ืนที่เขตสังคมและวัฒนธรรมพิเศษทางสังคม (Social Space/Third 

Space) พ้ืนทีน้ี่เป็นพืน้ทีท่ีม่คีวามส�ำคญัในการแสดงออกถงึความพเิศษเฉพาะ

ในจินตนาการให้ปรากฏเป็นรูปธรรม ที่ท�ำหน้าที่เช่ือมความสัมพันธ์ระหว่าง

พื้นที่ภายใน (กายภาพและจิตวิญญาณ) กับพื้นท่ีภายนอกชุมชนให้สมดุลใน

รูปแบบดังต่อไปนี้

2.3.1 พ้ืนทีใ่นการแสดงตัวตน เป็นพืน้ท่ีน�ำเสนออัตลกัษณ์และการมอียูข่องคน

ปกาเกอะญอฤๅษี ทั้งพื้นที่กายภาพ ความคิด อุดมคติ องค์ความรู้ภูมิปัญญาที่

มคีวามโดดเด่นและมเีอกลกัษณ์ท้ังทีเ่ป็นการสบืทอดเป็นมรดกทางวฒันธรรม

จากบรรพบุรุษและเป็นการสร้างสรรค์ใหม่ ท�ำให้ง่ายต่อการจดจ�ำและนึกถึง 

(Vincent O’Brien; et al 2014, 86) โดยจุดเด่นและความเป็นเอกลักษณ์

เฉพาะพื้นท่ีนี้กลายเป็นแรงดึงดูดให้คนภายนอก ได้เหลือบหันมามองมรดก

ทางวัฒนธรรมที่มีความเป็นเอกลักษณ์เฉพาะของชุมชน (Lois Mansfield 

2014, 74)  เช่น พิธีกรรมมาบุ๊โค๊ะ ไหว้เจดีย์ไผ่ 7 วัน 7 คืน ที่ยังหลงเหลืออยู่

ที่หมู่บ้านมอทะ การไว้ผมมวยจุกของชายที่นับถือฤๅษี หรือ สวนเรียนรู้คนต้น

ทะเลตามปรัชญาคนขี้เกียจ เป็นต้น

2.3.2 เป็นพื้นที่ในการสร้างและเชื่อมโยงเครือข่ายจากภายนอก จากผลการ

ศึกษาพบว่า มรดกทางวฒันธรรมของชมุชนปกาเกอะญอฤๅษเีก่ียวโยงกบัความ

สัมพันธ์หลากหลายมิติ จึงท�ำให้สามารถเชื่อมร้อยประเด็นของชุมชน (Local) 

กับประเด็นการท�ำงานที่โลกภายนอก (External) ก�ำลังให้ความสนใจหรือขับ

เคลื่อนอยู่  มรดกทางวัฒนธรรมของชุมชนยังท�ำหน้าที่ในการสร้างทัศนคติ

ทางบวกที่น�ำไปสู่ความร่วมมือสู่สาธารณะ (Jennifer; et al 2014, 93) จาก
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เดิมที่กระแสสังคมเข้าใจและมีมายาคติต่อคนชนเผ่าด้วยวาทกรรม “ชาวเขา

ท�ำลายป่า” แต่เม่ือโลกภายนอกได้เข้ามาสมัผสัและเหน็บทบาทของมรดกทาง

วัฒนธรรมชนเผ่าที่เอื้อต่อการอนุรักษ์ ปกป้อง และใช้ทรัพยากรอย่างยั่งยืน 

ท�ำให้คนภายนอกได้เรยีนรู ้ได้เข้าใจน�ำไปสูก่ารปรบัเปลีย่นความรูส้กึ ทศันคติ ที่

มต่ีอคนชนเผ่า พร้อมเป็นแนวร่วมในการหนนุเสรมิความรู้ใหม่ เครือ่งมอืใหม่ที่

เหมาะสมให้กบัชมุชน ท�ำให้เกดิแนวร่วมและเกดิเครอืข่ายใหม่ๆ จากภายนอก

มากขึ้น เช่น การขับเคลื่อนงานป่าชุมชน ท�ำให้ได้เครือข่ายจากมูลนิธิในการ

ท�ำงานด้านอนุรักษ์ฯ จนชุมชนได้รางวัลคนไทยหัวใจสีเขียวจาก คนค้นฅน 

อวอร์ด และได้เครือข่ายจากสื่อมวลชนเพ่ิมขึ้นจากการได้รับรางวัลดังกล่าว 

จากการปลกูพชืเศรษฐกจิ (มะอิ กระวาน บุก ขมิน้) ท�ำให้ได้แนวร่วมจากมลูนธิิ

อภัยภูเบศเป็นแหล่งตลาดรับซื้อ เป็นต้น

2.3.3 เป็นพื้นที่ในการต่อรองเพื่อการด�ำรงอยู่ของชุมชน พื้นที่นี้มีความสลับ

ซับซ้อน เพราะเป็นพื้นที่ในการช่วงชิงการสร้างความหมาย ตีความ ต่อรอง 

ต่อสูโ้ต้ตอบกบัอ�ำนาจท่ีมาจากภายนอกท้ังจากภาครฐัและนายทนุเอกชนทีจ่ะ

มาครอบง�ำและบงการให้วิถีของคนในชุมชนปกาเกอะญอฤๅษีเปล่ียนไป เช่น 

การพยายามแสดงให้เห็นพลังในการปกป้องธรรมชาติที่ยั่งยืนผ่านการจัดการ

ป่าชุมชน โดยการต่อรองให้มีการใช้ระบบภูมิปัญญาควบคู่กับกฎระเบียบใหม่ 

มีการตัง้คณะกรรมการทีป่ระกอบส่วนทัง้ผูน้�ำทางการและผูน้�ำตามวฒันธรรม

และมีการท�ำข้อตกลงกับเจ้าหน้าทีเ่ขตรกัษาพนัธุส์ตัว์ป่าและพรรณพชือุม้ผาง 

ในการเดินลาดตระเวนร่วมกัน ซึ่งค่าอาหารในการเดินลาดตระเวนชุมชนเป็น

ผู้รับผิดชอบเพื่อให้ประกาศความจริงจัง ความตั้งใจในการใช้ประโยชน์และ
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อนุรกัษ์ทรพัยากรธรรมชาตอิย่างควบคู ่ชมุชนพร้อมเสยีสละหากเป็นประโยชน์

ในการรักษาความสมดุลของธรรมชาติ ในขณะที่กระแสของนักจัดการป่าไม้ที่

ไมเ่ห็นด้วยกับคนอยู่กบัปา่ การจดัการปา่ชุมชนเป็นพืน้ทีพ่สิูจน์ให้นกัวิชาการ

ป่าไม้ได้เหน็และสมัผสัวถิคีนหรอืชมุชนทีส่ามารถอยูท่่ามกลางป่าได้  เป็นการ

ยนืยนัความคดิของคนอยูก่บัป่าได้และเพือ่เป็นการรกัษาสิทธร่ิวมในการเข้าถึง

การจัดการทรัพยากรธรรมชาติในพื้นที่ชุมชนตนเอง 

ในขณะที่รัฐประกาศให้พื้นที่เขตต�ำบลแม่จัน อ�ำเภออุ้มผาง ซ่ึงครอบคลุม

พืน้ทีอ่ยูอ่าศยั พืน้ทีท่�ำกนิและพืน้ทีป่่าทัง้หมดเป็นเขตอนรัุกษ์พันธุสั์ตว์ป่าและ

พรรณพืชอุ้มผาง  แต่ชุมชนก็ยังคงยืนหยัดในวิถีความเชื่อเรื่องป่าต้นน�้ำและ

ป่าอนุรักษ์ เพื่อแสดงให้เห็นว่า ชุมชนเองมีภูมิปัญญาในการอนุรักษ์อยู่แล้ว มี

พืน้ทีอ่นรัุกษ์แต่เดมิอยูแ่ล้ว เพือ่เปลีย่นภาพของคนชนเผ่าพืน้เมอืงจากผูท้�ำลาย

มาเป็นผู้ดูแลรักษา ตอบโต้วาทกรรม “ชาวเขาท�ำลายป่า” เช่นเดียวกับการ

ที่ชุมชนปฏิเสธระบบการเกษตรพันธสัญญาที่มีการปลูกพืชเชิงเดี่ยว น�ำเมล็ด

พันธุ์จากบริษัทภายนอกมาผูกขาดความเป็นเจ้าของ โดยที่ชุมชนรอบข้างได้

ตอบรบัเกอืบหมดแล้ว แต่ชมุชนปกาเกอะญอฤๅษ ีมองว่าเป็นระบบการเกษตร

ทีท่�ำลายระบบนเิวศ เพราะต้องท�ำซ�ำ้ในพืน้ทีถ่าวรและมกีารใช้ปุย๋เคมแีละยา

ปราบศตัรูพชื  แตกต่างจากระบบไร่หมนุเวยีนทีค่วามยัง่ยนืในการใช้ทรพัยากร

มากกว่า และชมุชนยงัมกีารน�ำเสนอพชืเศรษฐกจิท่ีเอือ้ต่อการอนรุกัษ์ป่า ต้นบกุ 

และมะอิ กะวาน ที่สามารถขายได้ ตามหลักความเชื่อ มีฤๅษีต้องมีป่า นับถือ

ฤๅษีต้องรักษา เป็นการน�ำเสนอทางเลือกทางรอดของชุมชนน�ำสู่สาธารณะ

เกี่ยวกับการสร้างป่าเศรษฐกิจชุมชนที่มาจากฐานภูมิปัญญาสู้กับพืชเชิงเดี่ยว
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2.3.4 เป็นพื้นท่ีสร้างสรรค์ของชุมชน ในพื้นท่ีนี้เป็นทั้งพื้นที่สร้างสรรค์อย่าง

น้อยสองเรื่อง คือ หนึ่งเป็นพื้นที่สร้างสรรค์ทางศิลปวัฒนธรรม เช่น การแกะ

สลักลวดลาย การตกแต่งประดับประดาในพิธีกรรมไหว้เจดีย์ การออกแบบ

สร้างสรรค์ลวดลายทอผ้าและจักสานเพื่อตอบสนองความต้องการของชุมชน

ในยุคปัจจุบันที่อาจมีลวดลายดั้งเดิมผสมผสานกับลายใหม่ๆ เป็นต้น และ

สองเป็นพื้นที่สร้างสรรค์นวัตกรรมทางองค์ความรู้ภูมิปัญญาในสัมมาชีพ

ชุมชน  เช่น การคิดค้นพืชพื้นบ้านให้เป็นเศรษฐกิจสร้างสรรค์เพื่อปฏิเสธพืช

เชิงเดี่ยว การออกแบบรูปแบบการเกษตรตามปรัชญาคนข้ีเกียจ สวนเรียนรู้

คนต้นทะเล เป็นต้น

2.3.5 เป็นพ้ืนทีถ่่ายทอดและสบืสานมรดกทางวฒันธรรม  การทีช่มุชนมมีรดก

ทางวัฒนธรรมกระจายตามพ้ืนที่นิเวศวัฒนธรรมท่ีมีความหลากหลายภายใน

ชุมชน ทั้งที่สั่งสมมาแต่บรรพบุรุษและที่สร้างใหม่และยังมีพื้นที่ในการปฏิบัติ

เป็นวิถี ประเพณีอย่างต่อเนื่องนั้น  มันจะกลายเป็นกระบวนการส่งต่อความ

ภูมิใจอันเป็นส่วนส�ำคัญที่สร้างประสบการณ์แก่คนรุ่นใหม่ได้ร่วมสัมผัส ความ

ภูมิใจและฝังเป็นความทรงจ�ำ (Pride of Memory) และเมื่อมีการผลิตซ�้ำจน

กลายผูกพันรู้สึกเป็นส่วนหนึ่งอย่างต่อเนื่องแล้วมันจะค่อยๆ แปรความหมาย

ไปสู่ส�ำนึกร่วมของชุมชนท่ีมีต่อมรดกทางวัฒนธรรมและพื้นที่ทางกายภาพใน

ชุมชนตนเอง ในระดับท่ีตระหนักร่วมในการปกป้อง คุ้มครอง อนุรักษ์และ

พัฒนาให้ด�ำรงเป็นวิถีอัตลักษณ์ของชุมชนท่ามกลางการเปลี่ยนแปลงที่เป็น

พลวัตได้อย่างยั่งยืน ความตระหนักจะเป็นพลังในการรับช่วงการขับเคลื่อน

ความภูมิใจจากความทรงจ�ำนั้นให้มีชีวิตต่อเพื่อรับใช้ชุมชน ปรับเปลี่ยนหรือ
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ประยกุต์เพือ่สามารถน�ำมรดกทางวฒันธรรมมาใช้ในชวีติประจ�ำวนัได้จรงิและ

เผชิญหน้ากบัการเปลีย่นแปลงทางสงัคมได้ เม่ือชมุชนต้องเผชญิกบัสถานการณ์

ที่ท้าทายใหม่ เช่น พิธีกรรมมาบุ๊โค๊ะ การเดินลาดตระเวนป่าชุมชน การไว้ผม

มวยมัดจุก เป็นต้น

ดงันัน้ พืน้ทีเ่ขตสงัคมและวฒันธรรมพเิศษทางสงัคม มีความสลบัซบัซ้อน อย่าง

ที่ ชยันต์ วรรธนะภูติ (2549, 48) ได้กล่าวว่า การสร้างพื้นที่ทางสังคมนั้นมีทั้ง

ส่วนทีเ่ป็นความจริงและเป็นเพยีงจนิตนาการอนัสลบัซบัซ้อน มกีารช่วงชิง ขดั

แย้ง และการแทรกแซงอยู่ตลอดเวลา 

3. อภิปรายผล

จากผลที่ได้จากการศึกษาพื้นท่ีเขตสังคมและวัฒนธรรมพิเศษของชุมชน 

ปกาเกอะญอฤๅษีและจากผลการทบทวนแนวคิดวรรณกรรมเรื่องเขตพื้นที่

สังคมและวัฒนธรรมพิเศษและเรื่องพื้นที่ ท�ำให้ได้กรอบการอภิปรายดังนี้

3.1 แนวทางการปกป้อง คุ้มครอง พื้นที่เขตสังคมและวัฒนธรรมพิเศษ

เหตุผลที่ต้องมีการการปกป้อง คุ้มครอง และประกาศพ้ืนท่ีเขตสังคมและ

วฒันธรรมพเิศษนัน้ เนือ่งจากกลุม่ทีม่วีถิวีฒันธรรมทีพ่ึง่พงิทรพัยากรธรรมชาติ  

มีวิธีคิดปรัชญาในการด�ำเนินชีวิตท่ีไม่เหมือนสังคมใหญ่ ก�ำลังเผชิญปัญหาท่ี

คล้ายคลึงกันคือ กลายเป็นกลุ่มชายขอบและเปราะบาง ขาดความมั่นคงในที่

อยู่อาศัย เข้าไม่ถึงสิทธิในการใช้ประโยชน์และร่วมดูแลทรัพยากรธรรมชาติ มี

แนวโน้มทีจ่ะเข้าสูก่จิกรรมทีผ่ดิกฎหมายและท�ำงานท่ีเส่ียงอนัตราย ขาดความ
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มั่นใจและภูมิใจในวิถีวัฒนธรรมดั้งเดิม ถูกดูแคลนจากบุคคลที่ไม่เข้าใจวิถี

วฒันธรรม ฯลฯ ซึง่ปัญหาของกลุม่ชาตพัินธ์ุหลายกลุม่ประสบอยูม่รีายละเอยีด

และความเข้มข้นแตกต่างกันไปในแต่ละพื้นที่ (คณะกรรมธิการขับเคลื่อนการ

ปฏิรูปประเทศด้านสังคม สภาปฏิรูปขับเคลื่อนการปฏิรูปประเทศ 2559, 1)

ที่ผ่านมาชุมชนชาติพันธุ์ เช่น ชุมชนปกาเกอะญอฤๅษี บ้านมอทะ หม่องกว๊ะ 

ได้ใช้ วิธีคิด วิถีปฏิบัติตามความเชื่อ จารีตประเพณีที่สั่งสมมาจากบรรพบุรุษ

และสร้างสรรค์ขึ้นมาใหม่ ให้เป็นเครื่องมือในการควบคุมพฤติกรรมของคนใน

ชุมชน มีโครงสร้างผู้น�ำแบบฤๅษีและค�ำสอน ข้อห้ามตามความเชื่อของชาว 

ปกาเกอะญอฤๅษี เป็นกลไกทางวัฒนธรรมในการจัดระเบียบและบรรทัดฐาน

ของสังคมชุมชนตนเองได้อย่างราบรื่น  แต่หลังจากที่เกิดเปลี่ยนแปลงที่มี

โครงการพัฒนาจากภาครัฐและเอกชนเข้ามา ชุมชนไม่อาจใช้ความเชื่อ จารีต 

โครงสร้างผู้น�ำฤๅษี และกลไกทางวัฒนธรรมในการปกป้องคุ้มครองวิถีและ

มรดกทางวัฒนธรรมของตนเองได้อีกต่อไป เนื่องจากภายนอกได้ใช้เครื่องมือ 

ความเชื่อและกลไกที่ต่างกัน ดังนั้นแนวทางส�ำหรับการปกป้อง คุ้มครองเขต

สังคมและวัฒนธรรมพิเศษคือ

3.1.1 การออกแบบกฎระเบียบหรือกฎหมายเพ่ือการปกป้อง คุ้มครองเขต

พเิศษทางสงัคมและวฒันธรรมเป็นเครือ่งมอืในการด�ำเนนิการปกป้อง คุ้มครอง 

ซึ่งสอดคล้องกับที่ ชัชวาลย์ ทองดีเลิศ (2547, 54-55) ที่กล่าวถึง หนึ่งในพื้นที่

การขับเคลื่อนเพื่อให้เกิดการเปลี่ยนแปลงทางสังคมนั้นคือ พื้นที่ทางนโยบาย 

ซึง่ หมายถงึ กฎหมาย/นโยบาย แผนพฒันาชาต ิแผนพฒันาจงัหวดั แผนพฒันา

อบต. และหลกัสตูรท้องถ่ินในโรงเรยีน  เช่นเดยีวกบั นฤมล อรโุณทัย และคณะ 
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(2558, 23-24) ได้เสนอให้มีกฎหมายหรือระเบียบในการคุ้มครองผู้คนและ

วัฒนธรรม โดยจัดท�ำนโยบายระยะยาวเพื่อส่งเสริมอัตลักษณ์และความภูมิใจ

ทางวฒันธรรมของชนพืน้เมอืง และมกีารสนบัสนนุพเิศษเพือ่ “ขจดัการกดีกนั

และเลอืกปฏบิติั” ส�ำหรบัประเดน็กฎหมายเดมิท่ีมีอยูแ่ล้วขัดต่อแนวทางปฏบิตัิ

ของเขตสังคมและวฒันธรรมพเิศษนัน้ มาล ีสทิธเิกรยีงไกร (2556, 36) อธบิาย

ว่าเนื่องจากความกังวลของเจ้าหน้าท่ีรัฐ เกี่ยวกับลักษณะของเขตวัฒนธรรม

พิเศษ ความเกี่ยวข้องสิทธิทางวัฒนธรรมรวมทั้งสิทธิชุมชนมีความเกี่ยวข้อง

กับรัฐธรรมนูญหรือกฎหมายที่ออกมาก่อนหน้านี้อย่างไร ในขณะที่ ประเสริฐ 

ตระการศุภกร (2558, 32) ได้ย�้ำถึงต้องมีการคุ้มครอง ปกป้องโดยการรองรับ

สิทธชิมุชนทางกฎหมายโดยท่ีกฎหมายหรือระเบยีบจากภายนอกไม่มาขดัขวาง

หรือชะลอแนวทางปฏิบัติของพื้นที่

3.1.2 การก�ำหนดกลไกและสถาบนัรองรบัทีชั่ดเจนในการด�ำเนนิการขบัเคลือ่น

เขตสังคมและวัฒนธรรมพิเศษ เนื่องจากหนึ่งในข้อจ�ำกัดในการด�ำเนินการ

ที่ มาลี สิทธิเกรียงไกร (2556) ระบุไว้คือ การขาดกลไกและสถาบันรองรับที่

ชัดเจน ดังนั้น หากกฎหมายก�ำหนดให้มีกลไกและสถาบันรองรับที่ชัดเจน จะ

ท�ำให้มีอ�ำนาจและบทบาททีช่ดัเจนในการด�ำเนนิการ ซึง่หน่วยงานทีเ่กีย่วข้อง

โดยเฉพาะหน่วยงานภาครัฐต้องมีความจริงจังและเปิดพื้นที่ทางสังคมที่เป็น 

รูปธรรมแก่ผู้คนที่เปราะบางและมีความหลากหลายแตกต่างทางวัฒนธรรม 

และสนับสนุนการสร้างตัวตนเพื่อการพัฒนาท่ียั่งยืน จะเป็นการเสริม 

อตัลกัษณ์ทางพหวุฒันธรรมของชาตใิห้ความโดดเด่น ชดัเจนและมัน่คงขึน้ ดงัที่ 

ยศ สันตสมบัติ (2551, 12) กล่าวถึงการสร้างพื้นที่ทางสังคมกับอัตลักษณ์ทาง

ชาตพินัธุ ์ท�ำให้มองเหน็กระบวนการสร้างตวัตนขึน้ในสงัคม ด้วยการสร้างความ 
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เหมือนและความแตกต่างให้เกิดขึ้น ให้มองในแง่ของการเป็น “ศักยภาพของ

การเปลี่ยนแปลง” ซึ่งอาจเสริมอัตลักษณ์เดิมให้มั่งคงขึ้น

3.2 แนวทางการส่งเสริม สนับสนุน เขตสังคมและวัฒนธรรมพิเศษ ในการส่ง

เสริมสนับสนุนนั้น ควรค�ำนึงถึงชุมชนทั้งสองประเภท ทั้งที่เป็นชุมชนที่เปราะ

บาง สุ่มเสี่ยงต่อการกลืน และคุกคามจนไร้ศักยภาพในการปกป้อง คุ้มครอง

ตนเอง เช่น ชุมชนชาวเล และชุมชนที่มีความโดดเด่น แตกต่างทางอัตลักษณ์

และมีความพร้อมท่ีจะเป็นต้นแบบเขตสังคมและวัฒนธรรมพิเศษ อย่างที่ 

ประเสริฐ ตระการศุภกร (2558, 37-38) ได้น�ำเสนอองค์ประกอบและหลัก

เกณฑ์ความพร้อมในการประกาศเขตสงัคมและวฒันธรรมพเิศษ เพ่ือสร้างเป็น

พืน้ทีป่ฏิบตักิาร อย่างท่ี ชชัวาล ทองดเีลิศ (2547) ได้กล่าวถงึพืน้ทีย่ทุธศาสตร์

หมายถึง ชุมชนมีส�ำนึก/อุดมการณ์ท้องถิ่น สร้างทางเลือกในการแก้ไขปัญหา

ท้องถิ่น วิเคราะห์เข้าใจรากเหง้า เท่าทันทุนนิยม สามารถเชื่อมเครือข่ายเพื่อ

ความเข้มแข็งขององค์กรได้ ซึ่งจะต้องส่งเสริมพื้นที่สาธารณะด้วยอันหมาย

ถึง การเปิดพื้นที่ ให้ชุมชนข้างในได้มีโอกาสสื่อสารสู่สาธารณะ น�ำเสนอสิ่งที่ 

ชยันต์ วรรธนะภูติ (2549, 48) เรียกว่า พื้นที่ทางความคิด อันเป็นสิ่งที่เกิด

จากการตีความ หรือให้ความหมายพื้นที่ทางกายภาพที่เรามองเห็นน�ำไปสู่

การสร้างพื้นที่ทางสังคมที่มีทั้งส่วนที่เป็นความจริงและเป็นเพียงจินตนาการ

อันสลับซับซ้อน  

โดยแนวทางการส่งเสริมนั้นต้องเป็นแนวทางที่ให้อิสระแก่ผู้คนในเขตสังคม

และวฒันธรรมพเิศษได้ออกแบบ ก�ำหนด รปูแบบทศิทางด้วยตนเองอย่างเตม็

ที่ โดยคนภายนอกเป็นทีมพี่เลี้ยงหนุนเสริมและเอื้ออ�ำนวยความสะดวกใน
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การด�ำเนินการ หากจะเปรียบเทียบให้ชุมชนเป็นผู้ก�ำกับ ผู้แสดง ส่วนหน่วย

งานภายนอกเป็นผูอ้�ำนวยการสร้าง เพือ่ไม่ให้ถกูการช่วงชงิและการแทรกแซง

การด�ำเนินการจากภายนอก  ซึ่งนฤมล อรุโณทัย และคณะ (2558, 23-24) ได้

กล่าวว่าการสร้างความเข้มแข็งให้ชุมชน เพื่อให้ชุมชนสามารถวางแผน มีการ

เฝ้าระวัง และตัดสินใจในการพัฒนาชุมชนและบริเวณโดยรอบได้ด้วยตนเอง 

ในขณะเดียวกัน สถาบันวิจัยสังคม จุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลัย (2557, 33) ได้

ย�้ำถึงรูปแบบของเขตวัฒนธรรมพิเศษนั้น ไม่ควรด�ำเนินการในลักษณะสูตร

ตายตัว แต่จะต้องมีความยืดหยุ่นสามารถปรับใช้ให้สอดคล้องกับสภาพวิถี

ชีวิต วัฒนธรรมของแต่ละชุมชน เน้นกระบวนการมีส่วนร่วมของชุมชนอย่าง

แท้จริง โดยจะต้องค�ำนึงถึงอัตลักษณ์และความเฉพาะของพื้นที่ รวมทั้งเปิด

พื้นที่ให้มีการแลกเปลี่ยนระหว่างประชาชน หน่วยงานภาครัฐ องค์กรพัฒนา

เอกชนก่อนขยายผลต่อไป

3.3 การค�ำนงึถึงพืน้ทีพ่เิศษทัง้ 3 มติ ิทัง้พืน้ทีท่างกายภาพ พ้ืนทีท่างจิตวญิญาณ 

และพืน้ทีท่างสงัคม เพราะในชวีติจรงิของวฒันธรรมชาติพันธุแ์ละชนพ้ืนเมอืง

ชุมชนมีความเก่ียวโยงสัมพันธ์กันอย่างแยกไม่ออกในการใช้ปะโยชน์ระหว่าง

พื้นที่ทางกายภาพ เช่น ที่อยู่อาศัย ที่ท�ำกิน กับพื้นที่ทางจิตวิญญาณที่มีความ

เชื่อจารีตและพื้นที่ทางสังคมที่สะท้อนความหมายเชิงนัย การจัดระเบียบ 

ความสัมพันธ์ในการอยู่ร่วมกันระหว่างคนกับคน  ซ่ึงปรีดา คงแป้น (2556, 

ออนไลน์) กล่าวถึงเขตวัฒนธรรมพิเศษชาวเลว่า  ต้องท�ำให้เกิดการคุ้มครอง

สิทธิในพื้นท่ีอยู่อาศัยหรือที่ตั้งชุมชนของชาวเล  พ้ืนท่ีท�ำกินท้ังทางบกและ

ทางทะเล และพื้นที่ทางจิตวิญญาณ พื้นที่ประกอบพิธีกรรม โดยเฉพาะพื้นที่

ฝังศพของบรรพบรุษุหรอืสสุาน  ตลอดจนวถิปีระมงพืน้บ้านและยงัรวมถึงการ
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ส่งเสริมวัฒนธรรมและการศึกษา เช่น การมีหลักสูตรท้องถิ่น ศูนย์วัฒนธรรม

ท้องถิน่ และกจิกรรมทีส่ร้างการเรียนรูร่้วมกนัระหว่างกลุม่ชาตพินัธุ ์สอดคล้อง

กบัแนวคิดของนักมานษุยวทิยาและสงัคมวทิยาหลงัสมยัใหม่ (Postmodern) 

ว่าพื้นที่เป็นสิ่งประดิษฐ์ทางวัฒนธรรมที่ประจุไปด้วยความหมาย (Coded 

Space) พื้นที่ทางกายภาพต่างๆ ไม่ได้เป็นเพียงวัตถุที่มีไว้ให้มนุษย์เข้าไป

จัดการเท่านั้น  มีมิติที่สัมพันธ์กับอุดมการณ์อ�ำนาจ และการเมือง โดยเฉพาะ 

Henri Lefebvre (1990 อ้างใน ปฐม หงส์สุวรรณ 2556, 4-5) ที่มีมุมมอง

ต่อพื้นที่ในมิติที่ซับซ้อนมากกว่าพื้นที่ทางกายภาพ คือได้จ�ำแนกความหมาย

ของพื้นที่ผ่านแนวคิดพื้นที่ที่สาม (Third Space) โดยแบ่งเป็น 3 ประเภทคือ 

พื้นที่ทายภายภาพ (Physical Space) เรียกว่า First space พื้นที่จิตวิญญาณ 

(Spiritual Space) เรียกว่า Second Space และพื้นท่ีทางสังคม (Social 

Space) เรียกว่า Third-Space  โดยชี้ให้เห็นว่า พื้นที่ที่สามเป็นส่วนที่เกิดมา

จากปฏิสัมพันธ์ของพื้นที่ 2 ประเภทแรก 

ดังน้ัน พื้นที่เขตสังคมและวัฒนธรรมพิเศษจึงควรจะมีการสร้างเงื่อนไข

พิเศษขึ้นเพื่อเป็นการเปิดพื้นที่ทางสังคม (Social Space) หรือพื้นที่ท่ีสาม 

(Third Space) ส�ำหรับเอื้ออ�ำนวยให้เกิดการปกป้อง คุ้มครอง กลุ่มคนที่มีวิถี

วัฒนธรรมแตกต่าง และลักษณะเฉพาะที่โดดเด่น แต่ถูกคุกคามและมีความ

เสี่ยงที่จะสูญเสียอัตลักษณ์ท่ีมีคุณค่าตามวิถีวัฒนธรรมของตนได้อย่างเป็น 

รปูธรรม ซึง่เง่ือนไขปกต ิหรอื กฎระเบยีบ อ�ำนาจปกต ิ  มอิาจปกป้องคุม้ครอง

ได้ การสร้างเงื่อนไขพิเศษนี้จะเป็นการส่งเสริม สนับสนุน  รับรอง คุ้มครอง 

ตลอดจนรักษาเกียรติ ศักดิ์ศรี และสิทธิความเป็นมนุษย์ให้ด�ำรงอยู่ท่ามกลาง

สงัคมได้อย่างมัน่คงปลอดภัย ตามท่ี มเิชล ฟโูก (1986 อ้างใน วฒุนินัท์ แท่นนิล  
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2551, 38) ได้อธิบายเพิ่มเติมเก่ียวกับบทบาทของพื้นที่ที่สามหรือพื้นที่ชนิด

พิเศษ (Heterotopias) ว่า  ท�ำงานภายใต้ระบบเปิด (Exclusive) ท�ำหน้าที่

เชื่อมความสัมพันธ์ให้พื้นที่อื่นในสังคมเข้าด้วยกันและระบบปิด (Inclusive) 

ท�ำหน้าทีใ่นการปกป้อง คุม้ครอง พทัิกษ์สทิธิแ์ละอ�ำนาจของพ้ืนทีไ่ปพร้อมกนั  

การค�ำนึงถึงสิทธิในการเข้าถึงพื้นที่ทั้ง 3 พื้นที่จะเป็นท่อส่งต่อสิทธิในจัดการ

ตนเองเรื่องอื่นที่ส�ำคัญอย่างน้อย 3 มิติ ได้แก่ การจัดการทรัพยากรธรรมชาติ 

การสืบสานมรดกทางวัฒนธรรม การจัดการเศรษฐกิจบนฐานนิเวศวัฒนธรรม 

 สอดคล้องกับมุมมองของนักพิพิธภัณฑ์เชิงนิเวศวิทยา (Davis Peter 2007; 

Jennifer; et al 2014; Lois Mansfield 2014; Rivard René 1985 ดเูพิม่เตมิ 

ใน สุวิชาน พัฒนาไพรวัลย์ 2559, 19-34) ได้มองว่า การยอมรับ เคารพและ

ส่งเสริม สนับสนุนสิทธิในการก�ำหนดวิธีการปกป้อง อนุรักษ์และพัฒนามรดก

ทางนิเวศวัฒนธรรมให้เป็นจริงในชีวิตประจ�ำวันของพื้นที่ทั้งท่ีเป็นมรดกทาง

วัฒนธรรมที่จับต้องได้และจับต้องไม่ได้นั้น เป็นเคร่ืองมืออันทรงพลังในการ

ขับเคลื่อนการพัฒนาพื้นที่ไปสู่ความยั่งยืน 

ข้อเสนอแนะ 

1. ข้อเสนอแนะในมิติการวิจัย 

1.1 ควรมีการก�ำหนดดัชนีในการก�ำหนดชุมชนเขตเศรษฐกิจพิเศษทาง

วฒันธรรม ตลอดจนศกึษาแนวทางประเมนิผลหลงัการประกาศเขตสงัคมและ

วัฒนธรรมพิเศษ
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1.2 ควรมีการศึกษารปูแบบเศรษฐกจิชมุชนทีเ่หมาะสมกบัพืน้ทีเ่ขตสงัคมและ

วัฒนธรรมพิเศษ ที่นอกเหนือจากประเด็นการท่องเที่ยวเชิงนิเวศวัฒนธรรม

2. ข้อเสนอแนะในมิติการพัฒนา

2.1 ควรมกีารพฒันาต่อยอดประเดน็มรดกทางวฒันธรรมและทรัพยากรชมุชน

สู่มิติเศรษฐกิจสร้างสรรค์ เช่น การแปรรูป หัวบุกเพ่ืออาหารมังสาวิรัติ การ

แปรรูป มะอิกะวาน เป็นบรรจุภัณฑ์สมุนไพร ต้นผ้ึงแปรรูปผลิตภัณฑ์หรือ

พัฒนาบรรจุภัณฑ์ การแปรรูปหน่อไม้เป็นผลิตภัณฑ์อาหารในรูปแบบต่างๆ 

เป็นต้น 

2.2 รัฐควรมีมาตรการในการยอมรับ ปกป้องคุ้มครองและพัฒนา โดยการ

ก�ำหนดเป็นพระราชบัญญัติ “พื้นท่ีปกป้องคุ้มครองเขตสังคมและวัฒนธรรม

พิเศษ” ที่รองรับสิทธิทางวัฒนธรรมของชุมชนและก�ำหนดกลไกที่เป็นองค์กร

หรือสถาบันรองรับ ที่มีทั้งบุคลากรและงบประมาณ ท�ำบทบาทหน้าที่ในการ

ส่งเสริม สนับสนุนการด�ำเนินการอย่างมีระบบและเป็นรูปธรรม
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