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his qualitative research aimed to study the communication and negotiation power of civil 
society toward the definition of the Maniq ethnic group in Thailand. The data was collected from 
observations, in-depth interviews, and textual analysis. The research results showed that the meaning of 
the Maniq ethnic group in Thai society has been defined and communicated through various discourses 
according to eras and social contexts. Social movements for the Maniq people’s citizenship rights took 
place based on the negotiation of meanings against mainstream discourses that exclude and oppress ethnic 
people, with the aim of deconstructing old discourses and defining new meanings and identities for the 
Maniq ethnic group in accordance with human rights principles and international conventions on the rights 
of indigenous peoples. The civil sector’s negotiation of power for the Maniq ethnic group’s citizenship rights 
was concerned with discursive communication, including discursive access, discursive practice, and 
sociocultural contexts, influencing the achievement of definition-making power. 
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ที่มาและความส าคัญ 
ในภาคใต้ของประเทศไทยมีกลุ่มชาติพันธุ์ที่รู้จัก

กันในนาม “มานิ” หรือ “มันนิ” หรือ“ซาไก” หรือ 
“เงาะป่า” อาศัยอยู่ตามแถบชนบทในพื้นที่จังหวัดตรัง 
พัทลุง สตูล ตลอดถึงยะลา และนราธิวาส ซึ่งอยู่ร่วมกันใน
ลักษณะชนเผ่า เดิมทีจะมีที่พักอยู่ในป่า มีอัตลักษณ์เฉพาะ
กลุ่มคือ ผิวด า ผมหยิก ถูกเรียกจากคนท่ัวไปหลายชื่อเช่น 
ซาแก  ซาไก คนป่า เงาะป่า ชาวป่า  โดยช่ือเงาะป่านั้นเป็น
ที่รู้จักและเรียกกันอย่างกว้างขวางจากคนในพื้นที่ อย่างไรก็
ตามในงานวิจัยนี้ผู้วิจัยขอใช้ค าว่า “มานิ” เนื่องจากเป็นช่ือ
เรียกที่คนในกลุ่มยอมรับ และถือเป็นการให้เกียรติกลุ่มชาติ
พันธุ์ด้วย ส่วนช่ือเรียกทางชาติพันธุ์มานิคือ เนกริ โต 
(Negrito)  เป็นสายพันธุ์ย่อยจากนิกรอยด์ (Nigriods) มีต้น
ก าเนิดในทวีปแอฟริกาเมื่อหลายพันปีมาแล้ว ย้ายถิ่นฐาน
เข้ามาทางเอเชียตะวันออกเฉียงใต้ มีสายพันธุ์ท่ีใกล้เคียงกับ
พวก ปิ๊กมี่ ดยัก และเข้ามาทางแหลมมลายูและขึ้นเหนือ
เรื่อยมาตามเส้นทางสันภูเขาจนถึงบริเวณจังหวัดตรัง พัทลุง 
สตูล นราธิวาส และยะลา จนเป็นเผ่าพันธุ์ ดั้งเดิมทาง
ตอนล่างของประเทศไทย (ไพบูลย์ ดวงจันทร์, 2523) 

ชาวมานิอาศัยอยู่รวมกันเป็นกลุ่ม กลุ่มละ 20 ถึง 
50 คน เดินทางไปมาบริเวณภูเขาเพื่อย้ายถิ่นฐานส าหรับ
เปลี่ยนที่อยู่อาศัย แหล่งอาหาร ในอดีตถือว่าเป็นบุคคลไร้รัฐ 
ไม่มีบัตรประจ าตัวประชาชน  มักตั้งที่อยู่อาศัยช่ัวคราวท่ี
เรียกว่า “ทับ” ด้วยต้นไม้และใบไม้บนเนินเขาจนไปถึงป่า
ดิบช้ืนตามแนวเทือกเขาบรรทัด ตลอดถึงเทือกเ ขา
นครศรีธรรมราช  นิสัยชาวมานิตามธรรมชาติเป็นกลุ่มคนที่
ไม่ชอบเข้าหาสังคม  พูดน้อย มีวิถีชีวิตที่เรียบง่าย ใน
ปัจจุบันวิถีชีวิตของมานิเปลี่ยนแปลงไปมาก เนื่องจากการ
รุกคืบของสังคมเมือง ที่ขยายตัวไปสู่พื้นที่ห่างไกลหรือพื้นที่
ป่ามากขึ้นเรื่อย ๆ ส่งผลกระทบโดยตรงต่อวิถีชีวิตชาวมานิ 
การหาของป่า ล่าสัตว์ท าได้น้อยลง ไม่เพียงพอต่อการด ารง
ชีพ ชาวมานิจึงพากันอพยพลงมาอาศัยใกล้กับชุมชน และมี
ความสัมพันธ์กับสังคมเมืองมากขึ้น โดยจากการศึกษากลุ่ม
ชาติพันธุ์มานิในเขตเทือกเขาบรรทัดของสุวิไล เปรมศรีรัตน์ 
และชุมพล โพธิสาร (2558: 40) พบว่า ปัจจุบันสังคมของ

ชุมชนมานิบริเวณเทือกเขาบรรทัด สามารถจ าแนกรูปแบบ
การด าเนินชีวิตได้เป็น 3 ลักษณะ ได้แก่  

1)  กลุ่มอพยพเคลื่อนย้ายที่อยู่อาศัย หาของป่า-
ล่าสัตว์แบบดั้งเดิม (mobility forager) เป็นกลุ่มชนมานิที่มี
วิถีชีวิตเหมือนบรรพบุรุษครั้งบรรพกาล มีการสร้างเพิง 
เล็ก ๆ เป็นที่อยู่อาศัยแบบช่ัวคราวด้วยพืชตระกูลปาล์มที่หา
ได้บริเวณนั้น อาหารก็ได้มาจากหัวมันป่า และใช้ลูกดอก
อาบยาพิษในการล่าสัตว์ เร่ร่อนหากินไปในเขตป่าที่อุดม
สมบูรณ์ มีการติดต่อสัมพันธ์กับกลุ่มชนภายนอกน้อยมาก  

2)  กลุ่มกึ่งสังคมชุมชน (semi-sedentary) คือ
กลุ่มที่ได้มีการเปลี่ยนแปลงวิถีชีวิตจากแบบดั้งเดิมบ้าง 
เนื่องจากถูกบีบคั้นจากสภาพป่าที่ขาดความอุดมสมบูรณ์ จึง
ได้มีการติดต่อสัมพันธ์กับกลุ่มคนภายนอกเพื่อความอยู่รอด
ของกลุ่ม มานิกลุ่มนี้จะด ารงชีวิตด้วยการหาของป่ามาขาย 
เช่น สัตว์ป่าราคาแพง น้ าผึ้ง สะตอ กล้วยไม้ป่า หรือ
สมุนไพรบางชนิด และมานิมีการหาหัวมันป่าและล่าสัตว์มา
กินเองบ้าง มีการตั้งบ้านเรือนที่ถาวรขึ้น มีการเลี้ยงสัตว์ เช่น 
สุนัข แต่ยังไม่รู้จักการเกษตรหรือการเพาะปลูก  

3)  กลุ่มตั้งถิ่นฐานถาวร (sedentary) เป็นกลุ่มที่
มีพัฒนาการมาจนมีวิถีชีวิตไม่ต่างจากชาวบ้านพื้นราบท่ัวไป 
กล่าวคือ คนกลุ่มนี้มีการตั้งบ้านเรือนหรือที่อยู่อาศัยแบบ
ถาวร มีการเลื่อยไม้จ าพวกไม้ยาง ไม้หลุมพอ มาเป็นเสาและ
ฝาบ้าน ใช้สังกะสีหรือกระเบื้องมุงหลังคา ด ารงชีวิตด้วยการ
ท าสวนยางพาราเป็นหลัก รู้จักการเพาะปลูกข้าวไร่ เลี้ยงไก่ 
บางคนมีการแต่งกายแบบสมัยใหม่สวมเสื้อเช้ิต กางเกงยีนส์ 
รองเท้าผ้าใบ รู้จักค่าของเงินและใช้เงินในการแลกเปลี่ยน 
บางคนชอบดูโทรทัศน์และขับรถมอเตอร์ไซค์                                                        

จากข้อมูลการสังเคราะห์ของโครงการพัฒนา
ระบบฐานข้อมูลเพื่อเสริมสร้างศักยภาพชนเผ่าพื้นเมืองกลุ่ม
ชายขอบ และเปราะบางในประเทศไทย (มูลนิธิชนเผ่า
พื้นเมืองเพื่อการศึกษาและสิ่งแวดล้อม, 2561) กลุ่มชาติ
พันธ์มานินับเป็นชนเผ่าพื้นเมืองชายขอบและเปราะบางกลุ่ม
หนึ่งในประเทศไทย ที่ได้รับผลกระทบจากภาวะวิกฤตด้าน
ประชากรที่มีขนาดเล็กประมาณ 364 คน กระจายอยู่ใน 12 
หมู่บ้าน คิดเป็นสัดส่วน 1.76 ของประชากรชนเผ่าพื้นเมือง 
แม้จะมีภาษาพูดเป็นของตนเอง แต่ก็ไม่มีภาษาเขียน จึง
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ส่งผลต่อการติดต่อสื่อสาร โดยเฉพาะเรื่องที่อยู่ในระบบ
ราชการ และมีความเป็นไปได้ว่าอาจเผชิญกับการสูญสิ้น   
เผ่าพงศ์ หรือวัฒนธรรมอาจถูกลบหายไปทั้งหมดในไม่อีกช้า 
และบางส่วนตกอยู่ในสภาวะไร้รัฐ (ไร้ความเป็นพลเมืองของ
รัฐใด ๆ) ไม่มีสิทธิในที่ดินเพื่อการท ากินและอยู่อาศัย 
สูญเสียวิถีชีวิตตามประเพณีและการผุกร่อนของวัฒนธรรม 
และอัตลักษณ์  

อย่างไรก็ตามแม้ว่าปัญหาการเป็นบุคคลไร้
สัญชาติของชาวมานิจะได้รับการแก้ไขในระดับหนึ่งแล้ว โดย
รัฐได้รับรองสัญชาติและออกบัตรประจ าตัวประชาชนท าให้
มานินั้นเข้าถึงสิทธิขึ้นพ้ืนฐานบางด้าน เช่น ด้านการศึกษา 
และสาธารณสุข แต่ปัญหาที่ชาวมานิส่วนใหญ่ก าลังประสบ
อยู่ในขณะนี้คือเรื่องที่อยู่อาศัยและที่ดินท ากิน ซึ่งจากการ
ส ารวจข้อมูลโครงการพัฒนาระบบฐานข้อมูลเพื่อเสริมสร้าง
ศักยภาพชนเผ่าพื้นเมืองฯ พบว่า ชาวมานิมีการถือครอง
ที่ดินเพียงร้อยละ 20 อยู่ในที่ดินของรัฐ และไม่มีเอกสาร
สิทธิ์ ส่งผลให้การด าเนินชีวิตค่อนข้างยากล าบาก อยู่ใน
สถานการณ์ที่ถูกบีบจากบริบทรอบด้าน เพราะวิถีการ
ด ารงชีวิตแบบเดิมก็ท าได้ยาก เนื่องจากพื้นที่ป่าที่ต้องใช้
เป็นแหล่งที่อยู่อาศัย และหาอาหารก็ถูกลุกล้ าเข้าไปเรื่อย ๆ  
กอปรกับพื้นที่ป่าที่ถูกก าหนดให้เป็นเขตป่าสงวน และ
อุทยานแห่งชาติ  มีกฎหมายห้ามการเข้าไปอยู่อาศัยหรือบุก
รุก หรือห้ามล่าสัตว์ ซึ่งมีความขัดแย้งกับการด ารงชีวิตของ
ชาวมานิอย่างสิ้นเชิง ขณะที่การเข้ามาอาศัยอยู่ในชุมชนก็ไม่
มีสิทธิสร้างที่อยู่อาศัยและท ากินในที่ดินของตนเอง การ
เคลื่อนไหวด้านสิทธิพลเมืองของชาวมานิในปัจจุบันส่วน
ใหญ่จึงเป็นการขับเคลื่อนเพื่อการมีที่อยู่อาศัยและที่ดินท า
กินเป็นของตัวเอง 

ปัจจุบันการขับเคลื่อนเพื่อการเข้าถึงสิทธิของมานิ
ในภาคใต้ยั งไม่ ได้สร้ างการรับรู้ แก่สั งคมในวงกว้ าง
เช่นเดียวกับการเคลื่อนไหวของกลุ่มชาติพันธุ์ทางภาคเหนือ 
แต่อย่างไรก็ตามสภาพสังคมในปัจจุบันท าให้มานิด ารงชีวิต
อยู่ยากขึ้น รวมถึงมีการศึกษาและวิจัยในบริบทต่าง ๆ ของ
มานิมากขึ้น โดย ไพบูลย์ ดวงจันทร์ (2523) ได้เขียนหนังสือ
เรื่อง  “ซาไก: เจ้าแห่งขุนเขาและสมุนไพร” ซึ่งถือเป็น
ผลงานช้ินส าคัญที่ริเริ่มการศึกษาด้านชาติพันธุ์มานิอย่าง
จริงจังในประเทศไทย และเป็นการรับรองว่าเงาะป่าที่เคย

รู้จักจากวรรณคดี ภาพยนตร์ หรือแบบเรียน คือ “ซาไก” 
ซึ่งเป็นช่ือที่ได้รับการยอมรับมากขึ้น ท าให้มีภาคประชา
สังคม นักวิชาการ รวมถึงหน่วยงานด้านศิลปวัฒนธรรมให้
ความส าคัญและพยายามให้การช่วยเหลือ ต่อสู้และผลักดัน
การเข้าถึงสิทธิขั้นพื้นฐานด้านต่าง ๆ ของมานิในพื้นที่
ภาคใต้อย่างจริงจังมาระยะหนึ่ง โดยการผลักดันนโยบายให้
กระทบต่อวิถีชีวิตดั้งเดิมตามธรรมชาติของกลุ่มชาติพันธุ์
น้อยที่สุด นับว่าเป็นเรื่องที่ยังท้าทายส าหรับการเคลื่อนไหว
ด้านสิทธิพลเมืองของกลุ่มชาติพันธุ์มานิในพื้นท่ีอยู่มาก ทั้ง
เรื่องของการต่อสู้ต่อรองกับมายาคติที่ได้รับการปลูกฝัง
ตั้งแต่ช่วงเวลาของการเผยแพร่วรรณคดีพระราชนิพนธ์เรื่อง 
“สังข์ทอง” ที่มีการกล่าวถึงเงาะป่า ของพระบาทสมเด็จ
พระพุทธเลิศหล้านภาลัย รัชกาลที่  2 บทละครเรื่อง 
“เงาะป่า” ในพระบาทสมเด็จพระจุลจอมเกล้าเจ้าอยู่หัว 
รัชกาลที่ 5 บทอ่านในแบบเรียนภาษาไทยช้ันประถมศึกษา
ปีท่ี 4 เรื่อง “คนังเงาะน้อย” รวมถึงภาพยนตร์และการ์ตูนที่
เผยแพร่ในสังคมล้วนสร้างการรับรู้ สื่อความหมายถึงความ
เป็นอื่น และตอกย้ าอคติทางชาติพันธุ์ในสังคมไทยมาอย่าง
ยาวนาน ภาพดังกล่าวจึงติดหูติดตาคนไทยไปโดยปริยาย 
ถึงแม้ความจริงจะเป็นอย่างไรก็ยังเป็นเรื่องยากที่จะมีข้อมูล
อื่นให้รับรู้ และไม่มีใครค่อยจะสนใจรับรู้การมีอยู่จริงของคน
กลุ่มนี้ (สุวิไล เปรมศรีรัตน์ และชุมพล โพธิสาร, 2558) การ
สื่อสารเพื่อสร้างการรับรู้และการมีส่วนร่วมต่อปัญหาด้าน
สิทธิพลเมืองของมานิกับสาธารณะ ซึ่งการรับรู้ความหมาย
เดิมนั้นมีผลต่อการส่งเสริมความไม่เท่าเทียมทางสังคมของ
ชาวมานิอยู่มาก ขณะที่การท างานของนักวิชาการและนัก
เคลื่อนไหวทางสังคมขาดการมีส่วนร่วม และสนับสนุนที่จะ
เป็นแรงผลักไปถึงภาครัฐให้หันมาให้ความส าคัญต่อสิทธิ
มนุษยชนของชาวมานิ จากปัญหาและความส าคัญที่กล่าว
มาทั้งหมด ท าให้ผู้วิจัยต้องการศึกษาถึงการสื่อสารและ
ต่อรองอ านาจของภาคประชาชนต่อการก าหนดความหมาย
กลุ่มชาติพันธ์มานิ เพื่อวิเคราะห์รูปแบบการสื่อสารที่กลุ่ม
วัฒนธรรมย่อยใช้ในต่อสู้ต่อรองกับอุดมการณ์หลัก ซึ่งมีผล
ต่อความส าเร็จหรือล้มเหลวของขบวนการเคลื่อนไหวเพื่อ
การเข้าถึงสิทธิพลเมืองของกลุ่มชาติพันธุ์ด้วย  
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วัตถุประสงค์การวิจัย 
เพื่อศึกษาการสื่อสารเพื่อต่อรองอ านาจของภาค

ประชาชนต่อการก าหนดความหมายกลุ่มชาติพันธุ์มานิใน
สังคมไทย 

 

นิยามศัพท์ 
1. กลุ่มชาติพันธุ์มานิ หมายถึง กลุ่มชนเผ่า

พื้นเมืองที่อาศัยอยู่บริเวณป่าของเทือกเขาบรรทัด ในพื้นท่ี
ภาคใต้ของประเทศไทย แถบจังหวัด ตรัง พัทลุง และสตูล 
ซึ่งมีช่ือเรียกที่หลากหลาย เช่น คนป่า เงาะป่า หรือ ซาไก 
เป็นต้น 

2. ความเป็นพลเมือง หมายถึง การได้รับสิทธิและ
เสรีภาพขั้นพื้นฐานในการด ารงชีวิต เช่น สิทธิด้านการศึกษา 
สาธารณสุข และการรับบริการของรัฐ โดยงานวิจัยนี้มุ่งศึกษา
และให้ความส าคัญกับสิทธิในการด ารงชีวิตและวัฒนธรรม 
ได้แก่ การมีสิทธิในการอยู่อาศัย และด ารงชีวติตามวิถีชีวิต
และวัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์มานิ 

3. อุดมการณ์หลัก หมายถึง กรอบวิธีคิดเกี่ยวกับ
คนชาติพันธุ์ที่รัฐหรือชนช้ันปกครองผลิตขึ้น เพื่อติดตั้ง
ให้กับประชาชน 

4. วัฒนธรรมย่อย หมายถึง กลุ่มสังคมที่มีวิถีชีวิต 
วัฒนธรรมที่แตกต่างไปจากคนกลุ่มใหญ่ในสังคม และมี
แนวโน้มที่จะต่อรองกับการกีดกันและผสมกลมกลืนทาง
วัฒนธรรมจากอุดมการณ์หลักของรัฐ 

5. การก าหนดความหมาย หมายถึง การให้นิยาม 
และสร้างการรับรู้เกี่ยวกับลักษณะต่าง ๆ ของกลุ่มชาติพันธุ ์

6. ภาคประชาชน หมายถึง ขบวนการสิทธิ
มนุษยชน นักกิจกรรม นักวิชาการ และตัวแทนกลุ่มชาติ
พันธุ์ท่ีขับเคลื่อนประเด็นการเข้าถึงสิทธิพลเมืองด้านต่าง ๆ  

7. การสื่อสาร หมายถึง การสื่อความหมาย

กลุ่มชาติพันธุ์มานิของกลุ่มวัฒนธรรมย่อยแก่สังคม เพ่ือ

สร้างการรับรู้ ความเข้าใจ และการมีส่วนร่วมในการ

เคลื่อนไหวทางสังคมเพ่ือการเข้าถึงสิทธิพลเมืองของกลุ่ม

ชาติพันธุ ์

8. การต่อรองอ านาจ หมายถึง การมีปฎิกิริยา 

แสดงตัวตนการมีอยู่ในอัตลักษณ์กลุ่มวัฒนธรรมย่อยบน

พื้นที่สาธารณะ ทางสื่อมวลชน สื่อสังคม และสื่อกิจกรรมที่

เพื่อการด ารงอยู่ และสืบทอดทางวัฒนธรรมย่อย  
 

แนวคิดทฤษฎีที่เกี่ยวข้อง 
1) ทฤษฎีขบวนการเคลื่อนไหวทางสังคมแบบ

ใหม่  (new social movement) และพ้ืนที่สาธารณะ 
(public sphere)  

ขบวนการเคลื่อนไหวทางสังคมแบบใหม่ (new 
social movement) เป็นขบวนการไม่ ได้ จ ากัดอยู่ แค่
ปริมณฑลทางการเมืองเท่านั้น แต่เกิดขึ้นในปริมณฑลทาง
วัฒนธรรมด้วย โดยทฤษฎี ได้ขยายมโนทัศน์ ในการ
เคลื่อนไหวทางสังคมที่อยู่ภายใต้เง่ือนไขทางชนช้ัน ตาม
แนวทางของทฤษฎีมาร์กซิส ออกไปสู่การเคลื่อนไหวทาง
สังคมในประเด็นและรูปแบบที่หลากหลายมากขึ้น อีกทั้งยัง
ไม่ได้มีวัตถุประสงค์ เพื่อช่วงชิงอ านาจรัฐเท่านั้น เช่น 
ขบวนการโซลิดาลิตี้ ในประเทศโปรแลนด์ ขบวนการสิทธิ
สตรีในประเทศอินเดียและบังคลาเทศ ขบวนการต่อสู้เพื่อ
สิทธิทางเพศของคนเพศทางเลือกต่าง ๆ และขบวนการ
เรียกร้องสิทธิของชนเผ่าพื้นเมือง เป็นต้น ขบวนการลักษณะ
ดังกล่าวต้องการเป็นอิสระจากรัฐ จากกฎหมายที่ไม่เคารพ
ในความแตกต่างหลากหลายของมนุษย์ และมีแนวทางการ
ต่อสู้ที่มากกว่าการใช้ความรุนแรง ลดการปะทะกับ
เจ้าหน้าที่รัฐ ตลอดจนการใช้สื่อและพื้นที่สาธารณะ
แสดงออกถึงจุดยืนและความต้องการของกลุ่มมากขึ้นด้วย 

ขบวนการเคลื่อนไหวทางสังคมของกลุ่มชาติพันธุ์ 
เป็นการเคลื่อนไหวเรียกร้องในปริมณฑลทางวัฒนธรรม ใน
ลักษณะของการแสดงออกเชิงอัตลักษณ์ของกลุ่มที่มีความ
แตกต่างไปจากสิ่งที่รัฐชาติก าหนดให้เอกลักษณ์ของชาติที่
มองข้ามความแตกต่างหลากหลายของเช้ือชาติ ภาษา และ
วัฒนธรรมของกลุ่มคนพ้ืนเมืองที่อยู่อาศัยบนผืนแผ่นดินมา
ก่อนการขีดเส้นก าหนดอาณาเขตประเทศ ดังนั้นการต่อสู้
เพื่อการด ารงไว้ซึ่งอัตลักษณ์ชาติพันธุ์ของกลุ่มชนพื้นเมือง 
จึงอาศัยการสร้างนิยาม/ความหมายชุดใหม่ให้กับกลุ่มของ
ตน ซึ่งแตกต่างจากนิยาม/ความหมายที่รัฐชาติก าหนดเพื่อ
การถือครองอ านาจการปกครองเหนือกลุ่มชนพื้นเมือง
นั่นเอง การต่อสู้ของคนพื้นเมืองถือเป็นรูปธรรมที่ชัดเจน
ของขบวนการเคลื่อนไหวทางสังคมรูปแบบใหม่ เนื่องจาก
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ไม่ใช่การเคลื่อนไหวเพื่อช่วงชิงอ านาจรัฐ แต่เป็นการชูความ
เฉพาะเจาะจงหรือเอกลักษณ์ของตัวเองให้ได้รับการยอมรับ 
นั่นคือเป็น identity movement แบบหนึ่ง (ไชยรัตน์ เจริญ
สินโอฬาร, 2545) 

ขบวนการเคลื่อนไหวทางสังคมจ าเป็นต้องอาศัย
การสื่อสารเพื่อสร้างการรับรู้และการมีส่วนร่วมจาก
สาธารณะ การใช้พื้นที่สื่อมีความส าคัญต่อขบวนการทาง
สังคมในการเป็นพื้นที่ต่อรองทางการเมืองระหว่างขบวนการ
กับฝ่ายต่าง ๆ เพราะพื้นที่สื่อคือการสร้างพื้นท่ีสาธารณะที่
ใหญ่ที่สุด และเป็นพื้นที่ซึ่งประชาชนจะเข้าไปก าหนดญัตติ
สาธารณะในสังคมได้อย่างมีพลังที่สุด ผู้คนสามารถใช้พื้นท่ี
นี้เพื่อโต้เถียง ต่อรองกันจนกว่าจะได้ทางออกที่เป็นธรรมแก่
ทุกฝ่าย โดยศักยภาพของสื่อมวลชนนั้นสามารถผลักดันคน
ที่มีอ านาจน้อย ไม่สามารถเข้าไปสู่ระบบการเมืองได้ และคน
กลุ่มนี้ยังเป็นผู้ได้รับผลกระทบจากการด าเนินการตัดสินใจ
ทางการเมืองของผู้มีอ านาจทาง สื่อมวลชนจึงมีบทบาท
ส าคัญในพ้ืนท่ีทางการเมืองของขบวนการทางสังคมในการ
เช่ือมโยงขบวนการทางสังคมกับผู้ก าหนดนโยบายและ
สาธารณชน (วารุณี ณ นคร, 2554) 

2) แนวคิดเกี่ยวกับวาทกรรม (discourse) 
และอุดมการณ์ (ideology) 

มิเชล ฟูโกต์ (Michel Foucault) นักคิดที่เสนอ
แนวคิดเกี่ยวกับวาทกรรม (discourse) ซึ่งมีความส าคัญต่อ
การศึกษาด้านการสื่อสาร ทั้งทางตรงและทางอ้อม ฟูโกต์
สนใจวิเคราะห์วาทกรรมในเชิงวิพากษ์ เขามีทัศนะว่าวาท
กรรมเป็นพื้นที่ของความรู้หรือความคิดทางสังคมในขอบเขต
ค่อนข้างชัดเจนเชิงสัมพัทธ์ ซึ่งหมายถึงลักษณะของความรู้ที่
ถูกสร้างขึ้นในช่วงเวลาหนึ่ง ๆ ของประวัติศาสตร์ การศึกษา
วาทกรรมตามแนวทางของฟูโกต์ต้องขุดคุ้ยให้ลึกไปกว่า
โครงสร้างทางภาษา แต่หมายรวมถงึวิธีการสื่อสารด้วยภาษา
แบบต่าง ๆ และกระบวนการท างานของวาทกรรม (ที่เรียกว่า 
“ปฏิบัติการเชิงวาทกรรม” – discursive practice) นั้นจะเกดิ
จากการน าเอาวาทกรรมต่าง ๆ  ที่มีอยู่มาปะทะประสานกัน 
ดังนั้นปฏิบัติการเชิงวาทกรรมจึงสามารถสร้างอัตลักษณ์ ชุด

ความรู้ ความจริง และการนิยามความหมายให้แก่สิ่งต่าง ๆ 
ในสังคมอย่างมากมายมหาศาล (อานันท์ กาญจนพันธุ์ , 
2552, กาญจนา แก้วเทพ และสมสุข หินวิมาน, 2560) 

อย่างไรก็ตามนักทฤษฎีที่ให้ความสนใจศึกษา
แนวคิดวาทกรรมต่อจากฟูโกต์ คือนอร์แมน แฟร์คลาฟ 
(Normaan Fairclough, อ้างถึงในอรรวรรณ ปิลันธน์โอวาท, 
2544) ซึ่งมีทั้งข้อโต้แย้งแนวทางของฟูโกต์ รวมถึงได้
ข้อเสนอแนะแนวทางการศึกษาวาทกรรมที่ชัดเจนขึ้น โดย
แฟร์คลาฟได้ก าหนดการศึกษาวาทกรรมแบ่งออกเป็น 3 
ส่วน โดยล าดับจากระดับภายในเนื้อหาสู่ระดับภายนอก
เนื้อหาหรือสังคม ได้แก่ การศึกษาตัวบท (text) การศึกษา
ภาคปฎิบัติ ของวาทกรรม (discourse practice) และ
การศึกษาปฏิบัติการสังคมและวัฒนธรรม (socio culture 
practice) (ก าจร หลุยยะพงศ์, 2553)  

2.1 การศึกษาตัวบท (text) เป็นการวิเคราะห์
โครงสร้างทางภาษาในตัวบทเพื่อให้ทราบว่ามีวาทกรรมใด
ปรากฏอยู่บ้าง โดยตัวบทที่สนใจครอบคลุมถึงการสื่อสาร
ต่าง ๆ ตั้งแต่การสื่อสารระหว่างบุคคล การสื่อสารมวลชน 
เป็นต้น 

2.2 ส่วนท่ีสอง การศึกษาปฏิบัติการวาทกรรม 
(discourse practice) จะสนใจการศึกษากระบวนการผลิต 
(production) การจ าหน่ายจ่ายแจก หรือการเผยแพร่ 
(distribution) และการบริโภควาทกรรม (consumption) 
ซึ่งมาเกี่ยวข้องเช่ือมโยงอยู่กับบริบททางสังคมทั้งด้านเศรษ
กิจ การเมือง วัฒนธรรม และสถาบันต่าง ๆ ที่สะท้อนวิธีการ
ผลิต การสื่อสารและการตีความหมายของผู้รับสาร  

2.3 การศึกษาปฏิบัติการสังคมและวัฒนธรรม 
(socio culture practice) ที่ถ่ายทอดผ่านตัวบทพร้อม ๆ กับ
การปลูกฝังอุดมการณ์ มีการต่อสู้ต่อรองกันตลอดเวลา
ระหว่างอุดมการหลักและอุดมการณ์ย่อย ซึ่งจะน าไปสู่การ
ครอบง าทางสังคม การรักษาและสืบทอดอ านาจของชนช้ัน
น า 

การศึกษาวาทกรรมตามข้อเสนอของแฟร์คลาฟ 
สามารถพิจารณาได้จากภาพต่อไปนี ้
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  ภาพที่ 1 การศึกษาวาทกรรมตามแนวทางของแฟร์คลาฟ 

 

การศึกษาการสื่อสารเพื่อต่อรองอ านาจประเด็น
สิทธิพลเมืองนี้ เป็นการศึกษาวาทกรรมในสนามของการ
เคลื่อนไหวทางสังคมแบบใหม่ ที่มีเป้าหมายเพื่อการช่วงชิง
การน า (hegemony) ในการก าหนดหรือสร้างค านิยาม 
ความหมายชุดใหม่ให้กับสิ่งต่าง ๆ ในสังคม ไม่ว่าจะเป็น
เรื่องของเอกลักษณ์ คุณค่า ความจริง ความรู้ ฯลฯ  ใน
รูปแบบของวาทกรรม (ไชยรัตน์ เจริญสินโอฬาร, 2549) ว่า
ด้วยเรื่องของสิทธิในการด ารงชีวิตและวัฒนธรรมตามวิถี
ดั้งเดิมของชนเผ่าพื้นเมือง ดังนั้นในการศึกษานี้ผู้วิจัยได้น า
แนวทางการวิเคราะห์สนามวาทกรรมท่ีปรากฏอยู่ในตัวบท 
ปฏิบัติการวาทกรรม และบริบททางสังคมจากการตอบโต้
ทางวาทกรรมกลุ่มวัฒนธรรมย่อย หรือขบวนการเคลื่อนไหว
ทางสังคม ต่ออุดมการณ์หลัก  

มิติหนึ่ งในการศึกษาวิ เคราะห์วาทกรรมเชิง
วิพากษ์มี เป้าหมายในการขุดคุ้ย วิพากษ์วิจารณ์วาท
กรรมการพัฒนา ที่เป็นมรดกตกทอดมาจากยุคจักรวรรดิ
นิ ยม  ภายใต้ อิ ทธิ พลของการสร้ า งความทั นสมั ย 
(modernization) ตามแนวทางของชาติตะวันตก หรือนัก
ล่าอานิคมที่ใช้วาทกรรมการพัฒนา เป็นกลยุทธ์ในการ
สื่อสารเพื่อให้ประเทศแถบตะวันออกหรือประเทศอาณา
นิคมมีลักษณะล้าหลัง ไม่เจริญ ซึ่งเป็นสภาวะไม่ปกติต้อง
ได้รับการพัฒนาตามแบบตะวันตก กล่าวอีกนัยคือความ
ต้องการท าให้โลกท้ังโลกมีลักษณะตามแบบแผนมาตรฐาน
ของประเทศตะวันตก ซึ่งในทัศนะของฟูโกต์ การพัฒนาไม่
ต่างไปจากการฝึกวินัยให้กับประเทศโลกที่สาม โดยสร้างสิ่ง

ที่เรียกว่า “ความเป็นปกติ” (normalization) ขึ้นมา กีดกัน
แบ่งแยกลักษณะที่แตกต่างจากตนเองให้กลายเป็นอื่น เป็น
สิ่งผิดปกติ ต้องปรับเปลี่ยนแก้ไขให้เป็นปกติผ่านกลไก
ความรู้และอ านาจ การวิเคราะห์วิพากษ์แนวคิดการพัฒนา
ด าเนินการอยู่ภายใต้ส านักคิดหลังอาณานิคม (post-
colonial) และหลังการพัฒนา (post-development) ซึ่ง
เสนอแนวคิดที่ปฏิเสธการถูกก าหนดนิยามให้ประเทศที่เคย
เป็นอาณานิคมว่าเป็นพื้นที่ชายขอบของตะวันตก และรื้อ
ฟื้นการพัฒนาภายใต้ความเป็นตัวของตัวเอง ขณะเดียวกัน
หลังการพัฒนาสนใจที่การรุกขึ้นมาต่อสู้เรียกร้องผ่าน
ขบวนการเคลื่อนไหวทางสังคมของประชาชนระดับรากหญ้า
เพื่อต่อสู้กับวาทกรรมการพัฒนาที่มีตะวันตกเป็นศูนย์กลาง 
ซึ่งความสนใจวาทกรรมในฐานะที่เป็นอ านาจรูปแบบหนึ่งได้
ถูกน ามาใช้ในการศึกษาวาทกรรมแนววิพากษ์ใน 4 รูปแบบ 
ได้แก่ (สามชาย ศรีสันต์, 2561) 

1) วาทกรรมในฐานะที่เป็นอุดมการณ์ (ideology) 
ได้แก่ ภาพ เสียง ความรู้สึก วิธีประพฤติปฏิบัติ ที่ปรากฏขึ้น
ในการรับรู้ที่หลากหลาย แต่ได้กลายเป็นข้อสรุปภายใต้ระบบ
ความเช่ือที่สมาชิกในสังคมยึดถือร่วมกัน ซึ่งคอยก ากับช้ีแนะ
แบบแผนการปฏิบัติ ใช้ตัดสินความดีเลวในเชิงคุณค่า (van 
Dijk, 1998; van Dijk, 2000) 

2) วาทกรรมในฐานะที่เป็นตัวแทน (representation) 
วาทกรรมเป็นตัวแทนสรรพสิ่ งซึ่ งไม่ ใช่ เพียงแค่ นิยาม 
(definition) แต่เป็นความหมาย (meaning) ซึ่งคอยผลิต
รูปแบบความสัมพันธ์ วิธีคิด วิธีปฏิบัติ ที่มีต่อสิ่งนั้น รวมทั้ง
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การตัดสินและให้คุณค่าต่อสรรพสิ่ง จึงได้แก่การใส่ฉลาก
ให้กับสิ่ งที่ถูกนิยาม โดยจัดบทบาท ( role allocation) 
ให้กับตัวแสดงที่เกี่ยวข้อง (Fairclough, 1989) 

3) วาทกรรมในฐานะที่เป็นสถาบัน (discursive 
institution) คือการมองสถาบันทางสังคมว่าก่อรูปขึ้นจาก
โครงข่ายทางวาทกรรมที่หลากหลาย แต่เป็นอันหนึ่งอัน
เดียวกัน เช่น สถาบันที่เกี่ยวข้องกับการพัฒนาได้ผลิตสร้าง
และก่อรูปความรู้ วิธีปฏิบัติเกี่ยวกับการพัฒนาขึ้น ใช้กล
ยุทธ์อย่างไรที่ท าให้ความรู้ ความคิด การพัฒนาได้รับการ
ยอมรับ เป็นเรื่องที่ถูกต้องและมีความชอบธรรม นอกจาก
ศึกษาการก่อรูปขึ้นของวาทกรรมสถาบันแล้ว ยังศึกษา
ภาคปฏิบัติทางวาทกรรมของสถาบัน โดยศึกษาสถาบันใน
ฐานะผู้กระท าเพื่อก ากับ ควบคุม ให้เกิดการปฏิบัติโดยการ
ผลิตวาทกรรม การควบคุม ครอบง า และฝึกวินัยให้กับ
ประชาชนด้วย (Simpson and Mayr, 2010) 

4) การเข้าถึงวาทกรรม (discursive access) 
ได้แก่ กฎเกณฑ์ของการแสดงออก วิธีการพูด การเขียน ซึ่ง
บ่งบอกว่าใครมีสิทธิสามารถเข้าถึงวาทกรรมในบริบทหรือ
สถานการณ์เฉพาะได้บ้าง เรื่องใดที่มีสิทธิเข้าฟัง อ่าน
เอกสาร เรื่องใดที่ต้องคอยฟังจากการถ่ายทอดจากผู้มีสิทธิ
อีกที ซึ่งรวมไปถึงการพูด การเขียน และการแสดงความ
คิดเห็นที่ถูกสงวนไว้ส าหรับผู้ที่มีอ านาจหน้าที่เท่านั้น (van 
Dijk, 1989) ในสถานที่และบริบททางสังคมบางแห่ง วาท
กรรมถูกควบคุมโดยกลุ่มคนใดลุ่มหนึ่งหรือองค์กรใดองค์กร
หนึ่งที่อยู่เหนือกลุ่มอื่น การควบคุมนี้สามารถเข้าควบคุม
จิตใจและการกระท า หรือเข้าไปส่งผลต่อความรู้ ทัศนคติ 
และความคิด การเข้าถึงวาทกรรมมี 2 ลักษณะคือ การ
เข้าถึงในฐานะผู้ผลิตสร้างวาทกรรม และ การเข้าถึงในฐานะ
ผู้บริโภคใช้ประโยชน์จากวาทกรรม 

การศึกษาวาทกรรมแนววิพากษ์ภายใต้แนวคิด
หลังการพัฒนามุ่งให้ความสนใจไปที่การต่อต้านขัดขืน
อ านาจ โดยการรื้อสร้างวาทกรรม และนิยามตัวตน  
อัตลักษณ์ใหม่ของปัจเจกหรือกลุ่มคนเพื่อช่วงชิงอ านาจใน
การนิยามความหมายที่หลุดพ้นจากการกดขี่ กีดกันให้เข้าถึง
ทรัพยากรต่าง ๆ ในสังคม โดยการต่อสู้ต่อรองดังกล่าวมักจะ
ด าเนินการตามหลักการของทฤษฎีการเคลื่อนไหวทางสังคม
แบบใหม่ (new social movement) (ซึ่งผู้เขียนจะน าเสนอ

รายละเอียดให้หัวข้อต่อไป) ที่ถูกสร้างขึ้นเป็นสนาม
การศึกษาการต่อสู้ขัดขืน และการถูกก าหนดนิยาม 
อัตลักษณ์ตัวตน โดยขบวนการเคลื่อนไหวทางสังคมแบบ
ใหม่ไม่ได้ต้องการเพียงเพื่อให้รัฐเปลี่ยนแปลงนโยบาย ทิศ
ทางการด าเนินการ หรือมุมมอง แต่ต้องการโน้มน้าวให้
สั งคมเปิดพื้นที่ ให้กับความแตกต่ าง เป็นการเสนอ 
อัตลักษณ์และตัวตนที่ต้องการเลือกวิถีปฏิบัติของตนเองของ
กลุ่มคนตัวเล็กตัวน้อยในสังคม ขบวนการเคลื่อนไหวทาง
สังคมแนวน้ีสนใจที่วัฒนธรรม สร้างระบบสัญลักษณ์ เพื่อ
เปิดพื้นที่ทางสังคมด ารงอยู่ร่วมกันภายใต้ความแตกต่าง
หลากหลาย  

การศึกษาการสื่อสารเพื่อต่อรองอ านาจประเด็น
สิทธิพลเมืองนี้ เป็นการศึกษาวาทกรรมในสนามของการ
เคลื่อนไหวทางสังคมแบบใหม่ ที่มีเป้าหมายเพื่อการช่วงชิง
การน า (hegemony) ในการก าหนดหรือสร้างค านิยาม 
ความหมายชุดใหม่ให้กับสิ่งต่าง ๆ ในสังคม ไม่ว่าจะเป็น
เรื่องของเอกลักษณ์ คุณค่า ความจริง ความรู้ ฯลฯ ใน
รูปแบบของวาทกรรม (ไชยรัตน์ เจริญสินโอฬาร, 2549) ว่า
ด้วยเรื่องของสิทธิในการด ารงชีวิตและวัฒนธรรมตามวิถี
ดั้งเดิมของชนเผ่าพื้นเมือง ดังนั้นในการศึกษานี้ผู้วิจัยได้น า
แนวทางการวิเคราะห์สนามวาทกรรมท่ีปรากฏอยู่ในตัวบท 
ปฏิบัติการวาทกรรม และบริบททางสังคมจากการตอบโต้
ทางวาทกรรมกลุ่มวัฒนธรรมย่อย หรือขบวนการเคลื่อนไหว
ทางสังคม ต่ออุดมการณ์หลัก ซึ่งสามชาย ศรีสันต์ (2560) 
เสนอแนวทางการวิเคราะห์การเคลื่อนไหวทางสังคมใน
สนามวาทกรรมไว้ 3 รูปแบบ ดังนี ้

1)  การผลิตสร้างวาทกรรม (discursive construction) 
คือการวิเคราะห์กระบวนการผลิตสร้างวาทกรรมตอบโต้ 
(counter discourse) ที่เกิดขึ้นภายในขบวนการเคลื่อนไหว 
เป็นการตอบโต้วาทกรรมหลักที่มาปะทะ โน้มน้าวให้เกิดการ
เปลี่ยนแปลง และระดมทรัพยากร (resource mobilization) 
จากสังคมเข้ามาสนับสนุนการเคลื่อนไหว หน่วยในการ
วิเคราะห์การผลิตสร้างวาทกรรมสามารถท าได้โดยการ
วิ เคราะห์ตัวบท ซึ่ งมีความหมายใน 3 ระดับด้วยกัน 
(Fairclough, 2003) ได้แก่ ตัวบทที่บ่งบอกการกระท า 
(action) ตัวบทมีลักษณะเป็นตัวแทน (representation) 
และการนิยาม (identification)  
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2) การรื้ อสร้ างวาทกรรม (deconstructive 
discourse) เป็นการช้ีให้เห็นข้อบกพร่องผิดพลาด ที่เกิดขึ้น
จากวาทกรรมหลัก มุ่งวิเคราะห์เพื่อเปิดเผยให้เห็นถึงอ านาจ
ที่มากับการพัฒนา สิ่งที่ถูกปกปิดซ่อนเร้นไว้ พร้อมทั้ง
น าเสนอรูปแบบของการด าเนินชีวิต ที่ต้องการจะไปให้ถึง 
เพื่อมาปะทะ ประสาน และทดแทนวาทกรรมที่ถูกรื้อลง 
การศึกษาการรื้อสร้างวาทกรรมท าได้โดยการวิเคราะห์
ปฏิบัติการทางสังคม ซึ่งในทัศนะของฟูโกต์ปฏิบัติการทาง
สังคมคือวาทกรรมในรูปของกฎเกณฑ์ที่บ่งบอกแนวทางของ
การพูดการเขียน และก าหนดมอบหมายว่ามีเรื่องใด ใคร
สมควรมีอ านาจในการกระท า และใครถูกห้ามไม่ให้กระท า 
ปฏิบัติการทางสังคมจึงสร้างอัตลักษณ์บุคคลขึ้น  

3) การก าหนดนิ ย ามขึ้ น ใหม่  ( discourse 
resignification) โดยใช้การวิเคราะห์อุดมการณ์ (ideology) 
เป็นเครื่องมือ เพื่อค้นหาระบบความเช่ือ ประกอบด้วย 
ค่านิยม ความคิดเห็น ฐานความรู้ และกฎเกณฑ์ของการ
ผลิตสร้างความหมายที่อยู่เบื้องหลัง ซึ่งสะท้อนออกมาให้
เห็นจากรูปแบบการด าเนินชีวิต ขณะเดียวกันก็เป็นวาท
กรรมหลักท่ีจะผลิตสร้างวาทกรรมตอบโต้ ยุทธศาสตร์ของ
การส่งผ่านวาทกรรมไปสู่สังคมเพื่อเปิดพื้นที่ให้กับกับ
อุดมการณ์ใหม่ที่ถูกสร้างขึ้น 

นอกจากนี้ในการศึกษาของก าจร หลุยยะพงศ์ 
เกี่ยวกับวิธีการใช้วาทกรรมเพื่อต่อสู้กับความหมาย 
อัตลักษณ์ของผู้สูงอายุ ที่สถาบันต่าง ๆ ก าหนด พบว่ามีการ
ใช้แนวทางในการต่อสู้ต่อรองดังต่อไปนี้ (กาญนา แก้วเทพ 
และคณะ, 2555)  

1) การยอมรับวาทกรรมเดิม (หรือ “การ
ครอบง า” ซึ่งค าดังกล่าวมาจากมุมมองในมิติอ านาจสถาบัน 
ซึ่งกลุ่มขบวนการมักจะให้การยอมรับวาทกรรมที่มีพลัง
รุนแรงและมีนัยยะด้านบวก  

2) การปฏิเสธวาทกรรมเดิม และการสร้างวาท
กรรมใหม่ (หรืออาจมองได้ว่าคือ ความขัดแย้งกับวาทกรรม
เดิม) ซึ่งกลุ่มขบวนการจะเลือกปฏิเสธวาทกรรมที่ไม่สอดรับ
กับตน ขณะเดียวกันก็พยายามจะสร้างตัวตนใหม่ขึ้นมา
ทดแทน 

3) การผสมวาทกรรมเดิมกับใหม่ ซึ่งถือเป็นการ
ส่วนหนึ่งของการปฏิเสธวาทกรรมเดิมอย่างอะลุ้มอล่วย โดย

การผสมทุนทางอัตลักษณ์ที่กลุ่มของตนมีอยู่ เพื่อส่งเสริมให้
เกิดอัตลักษณ์ในด้านบวกให้มากขึ้น 

4) การต่อรองกับวาทกรรมเดิม เป็นกลยุทธ์ที่
กลุ่มขบวนการใช้เพื่อแสดงถึงอ านาจที่สามารถต่อรองได้ 
และศักยภาพและความเฉลียวฉลาดในการต่อรองต่ออ านาจ
ของสั งคม บางครั้ งการต่อรองก็ ใช้แทนการปฏิ เสธ 
ขณะเดียวกันการต่อสู้ต่อรองก็ใช้ในโอกาสที่กลุ่มขบวนการ
เห็นว่าอัตลักษณ์ที่สังคมก าหนดไม่เหมาะสมกับกลุ่มตน 
 

วิธีการวิธีวิจัย 
ประชาการและกลุ่มตัวอย่าง 

งานวิจัยนี้ประกอบด้วยประชากร และกลุ่ม
ตัวอย่าง 2 ประเภท ได้แก่ 

1) ประเภทบุคคล คือ กลุ่มชาติพันธุ์มานิและ
ขบวนการเคลื่อนไหวทางสังคมที่ผลักดันเรื่องสิทธิพลเมือง
ของกลุ่มชาติพันธุ์  ใช้วิธีการสุ่มตัวอย่างแบบเจาะจง 
(purposive sampling) และการสุ่มแบบแนะน าบอกต่อ 
(Snowball) โดยผู้วิจัยจะเลือกกลุ่มตัวอย่างที่มีบทบาทใน
การขับเคลื่อนประเด็นสิทธิพลเมืองของกลุ่มชาติพันธุ์มานิ 
ซึ่งมี 3 กลุ่มหลัก กลุ่มละประมาณ 4-6 คน ได้แก่  

1.1 ตัวแทนของกลุ่มชาติพันธุ์ โดยการคัดเลือก
ตัวแทนจาก 2 กลุ่ม คือ กลุ่มกึ่ งสั งคมชุมชน ( semi-
sedentary)  และ กลุ่ มตั้ งถิ่ นฐานถาวร ( sedentary) 
เนื่องจากการเข้าถึงกลุ่มตัวอย่างทั้งสองกลุ่มมีความเป็นไป
ได้มากกว่า เพราะอาศัยอยู่ในบริเวณพื้นท่ีใกล้ชุมชน และ
เป็นกลุ่มที่ต้องการเรียกร้องสิทธิพลเมือง โดยกลุ่มตัวอย่างที่
ผู้วิจัยเลือกมาศึกษาในงานวิจัยนี้ประกอบด้วย มานิกลุ่ม
บ้านปลายคลองตง อ. ปะเหลียน จ. ตรัง มานิกลุ่มบ้านทุ่ง
นุ้ย อ. ทุ่งนุ้ย จ. สตูล มานิกลุ่มทุ่งนารี อ. ป่าบอน จ. พัทลุง
มานิกลุ่มวังสายทอง อ. ละงู จ. สตูล 

1.2 นักวิชาการที่ศึกษาเรื่องสิทธิของชาติพันธุ์มานิ  
1.3 นักกิจกรรมที่ เป็นแกนน าเคลื่อนไหวทาง

สังคมด้านสิทธิในพื้นที่  
2) ประเภทเอกสารและสื่ อที่ผลิตโดยกลุ่ ม

วัฒนธรรมย่อยหรือขบวนการสิทธิ เพื่อสื่อสารต่อรองกับ
กลุ่มอุดการณ์หลักหรือรัฐ ได้แก่ เนื้อหาหรือสารที่เผยแพร่
ผ่านสื่อมวลชน สื่อสังคม และสื่อกิจกรรม โดยใช้การสุ่ม
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ตัวอย่างแบบเจาะจง (purposive sampling) จากการ
สัมภาษณ์กลุ่มตัวอย่างประเภทบุคคล และคัดเลือกตัวบท
เป็นตัวอย่างมาศึกษาจ านวน 4 ตัวบท ได้แก่ 1) แผ่นพับ 
“ชนเผ่ามานิ ตน มีคุณค่าในวิถีวัฒนธรรม ป่า สร้างสมดุล
นิเวศและความหลากหลายทางชีวิภาพ” 2) ปฏิญญาหลีเป๊ะ  
“เพื่ออนาคตของลูกหลาน ที่มีศักดิ์ศรี  มีสิทธิ์  มีความเสมอ
ภาค” 3) สารคดีสั้น “มานิ กับก าแพงภาพจ าที่ต้องก้าว
ข้าม”และ4) งานวันชนเผ่าพื้นเมือง ประจ าปี 2564 “สัญญา
ประชาคมใหม่: คุ้มครองวิถีชีวิต สิทธิชนเผ่าพื้นเมือง” โดย
ศึกษาความหมายและการสื่อสารกลวิธีทางวาทกรรมของตัว
บท รวมถึงบริบททางสังคมในขณะที่ตัวบทปรากฏขึ้น 

 

เครื่องมือการวิจัยและการเก็บรวบรวมข้อมูล                                                                                            
เนื่องจากการวิจัยนี้เป็นการศึกษาเฉพาะกรณีกลุ่ม

ชาติพันธุ์ มานิในเขตพื้นที่ภาคใต้ของประเทศไทย ผู้วิจัยจึง
ได้ใช้กลยุทธ์การวิจัยเชิงคุณภาพที่เรียกว่า “การสังเกตแบบ
มีส่วนร่วม” (participant observation) โดยอาศัยเครื่องมือ
ประเภทต่าง ๆ เพื่อเก็บรวบรวมข้อมูลตามดังต่อไปนี้  

1) การสังเกต (observation) โดยผู้วิจัยจะท า
การสังเกตการณ์แบบไม่มีส่วนร่วมในพ้ืนที่วิจัย คือชุมชนที่
อยู่อาศัยของกลุ่มชาติพันธุ์มานิ และในการจัดกิจกรรมเพื่อ
เคลื่อนไหวเรียกร้องสิทธิของกลุ่มชาติพันธุ์ในเวทีต่าง ๆ 
ระหว่างช่วงเวลาการวิจัย เช่น การจัดประชุมสัมมนา 
กิจกรรมวันชนเผ่าพื้นเมือง การออกแถลงการณ์ และยื่น
หนังสือต่อรัฐบาล เป็นต้น  

2) การสัมภาษณ์ เชิงลึก ( indept-Interview) 
เพื่อรวบรวมข้อมูลสภาพปัญหาด้านสิทธิ ของกลุ่มชาติพันธุ์
ชาวมานิ และศึกษาการต่อสู้ต่อรองของภาคประชาชนใน
การขับเคลื่อนประเด็นสิทธิพลเมืองของกลุ่มชาติพันธุ์ โดย
ออกแบบค าถามในลักษณะปลายเปิด ซึ่งมีความแตกต่างกัน
ตามลักษณะเฉพาะของกลุ่มตัวอย่างแต่ละกลุ่ม  

3) การวิเคราะห์ตัวบท (textual analysis) เพื่อ
ศึกษาวิเคราะห์เนื้อหาที่ขบวนการสิทธิและกลุ่มชาติพันธุ์
ผลิตขึ้นและเผยแพร่ผ่านสื่อมวลชน สื่อสังคมและสื่อ
กิจกรรม โดยการวิจัยนี้มุ่งศึกษาความหมายของตัวบท และ
ปฏิบัติการทางวาทกรรมจากการเผยแพร่ตัวบทของกลุ่ม
วัฒนธรรมย่อยที่ใช้ต่อรองอ านาจกับอุดมการณ์หลัก 

การวิเคราะห์ข้อมูลและเกณฑ์การวิเคราะห์ 
ในงานวิจัยนี้ ผู้วิจัยได้อาศัยกรอบแนวคิดวาท

กรรมและอุดมการณ์ 2 รูปแบบ ได้แก่  
1) การวิเคราะห์วาทกรรมเชิงวิพากษ์ (Critical 

Discourse Analysis หรือ CDA) เพื่อวิเคราะห์ความหมาย
และอุดมการณ์ที่แฝงอยู่ ในปฏิบัติการเชิงวาทกรรม 
(discourse practice) โดยในส่ วนนี้ จะเป็นการศึ กษา
กระบวนการผลิ ต  ( production) และการ เผยแพร่  
(distribution) วาทกรรม และปฏิบัติการทางสังคมและ
วัฒนธรรม (socio culture practice) โดยการพิจารณาถึง
บริบททางสังคม เศรษฐกิจ กฎหมาย นโยบายรัฐ วัฒนธรรม 
และการสื่อสารที่มีความเกี่ยวข้องเชื่อมโยงกับการผลิตและ
เผยแพร่วาทกรรมตามแนวทางของแฟร์คลาฟจากผู้สื่อสาร
ในปริมณฑลแห่งความหมายและการเข้าถึงสิทธิพลเมืองของ
กลุ่มชาติพันธุ์ ซึ่งงานวิจัยนี้จะท าการวิเคราะห์จากผู้สื่อสาร
2 กลุ่ม คือ 1) อุดมการณ์หลัก (dominant ideology) ได้แก่ 
กลุ่มผู้มีอ านาจ รัฐ และสื่อมวลชนที่ผลิตและติดตั้งกรอบวิธี
คิดเกี่ยวกับกลุ่มชาติพันธุ์มานิและสื่อสารกับสังคม โดย
วิเคราะห์จากการกระท า (action) บริบท (context) อ านาจ 
(power) และอุดมการณ์ (ideology) ที่ถูกผลิตและเผยแพร่
ผ่านเอกสารทางราชการและสื่อมวลชน และ 2) กลุ่ม
วัฒนธรรมย่อย หรือขบวนการเคลื่อนไหวทางสังคมที่
พยายามผลิตและสื่อสารวาทกรรมต่อต้านแก่สังคม เพื่อท า
ความเข้าใจกับปัญหาและบริบทสังคมในปัจจุบันของกลุ่ม
ชาติพันธุ์  และวิเคราะห์บทบาทการมีส่วนร่วมในการ
เคลื่อนไหวทางสังคมเพื่อเรียกร้องสิทธิพลเมืองของกลุ่มชาติ
พันธุ์ของตัวแสดงต่าง ๆ ในขบวนการ ตลอดจนการต่อสู้
ต่อรองทางอุดมการณ์ในสนามการเคลื่อนไหวทางสังคม 

2) การวิเคราะห์ตัวบท (textual analysis) โดย
การวิเคราะห์โครงสร้างทางภาษาในตัวบทเพื่อให้ทราบว่ามี
วาทกรรมใดปรากฏอยู่บ้าง ซึ่งงานวิจัยนี้จะได้ศึกษาตัวบทที่
ภาคประชาชนผลิตขึ้นเพื่อต่อรองกับวาทกรรมกระแสหลัก 
และสื่อสารกับสาธารณะ ในการสร้างการรับรู้และการเข้าถึง
สิทธิพลเมืองของกลุ่มชาติพันธุ์มานิ โดยวิเคราะห์การมี
ปฎิกริยา แสดงตัวตนการมีอยู่ในอัตลักษณ์กลุ่มวัฒนธรรม
ย่อยบนพื้นที่สาธารณะ ทางสื่อมวลชน สื่อสังคม และสื่อ
กิจกรรมที่ โดยจะจ าแนกแนวทางการต่อสู้ต่อรองทางวาท
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กรรมตามการศึกษาวาทกรรมของสามชาย ศรีสันต์ (2560) 
และก าจร หลุยยะพงศ์ (2550) ซึ่งผู้วิจัยได้ก าหนดแนว
ทางการต่อสู้ต่อรองวาทกรรมในงานวิจัยนี้ ดังต่อไปนี ้

2.1 การเปรียบเทียบคู่ตรงข้าม หมายถึง การ
แสดงออกถึงแนวทางของกลุ่มที่มีความขัดแย้งหรือไม่
ยอมรับอุดมการณ์หลักในสังคม และนโยบายรัฐ โดยการ
ระบุสรรพนามแทนกลุ่มของตนในลักษณะที่ตรงข้ามกัน เช่น 
เรา/พวกเรา กับ คุณ/พวกคุณ  

2.2 การผลิตสรา้งวาทกรรม หมายถึง การผลิตสรา้ง
วาทกรรมตอบโต้  (counter discourse) แนวทางการบริหาร
จัดการ นโยบายรัฐ หรือกฎหมาย ที่กลุ่มขบวนการไม่ยอมรับ 
เนื่องจากไม่สอดรับอัตลักษณ์และความต้องการของกลุ่ม 

2.3 การรื้อสร้างวาทกรรมเดิมและก าหนดนิยาม
ใหม่ หมายถึง การปฏิเสธวาทกรรมเดิม โดยการช้ีให้เห็น
ข้อบกพร่อง และเสนอเหตุผลหรือหลักฐานเพื่อมาหักล้าง 
ขณะเดียวกันการผลิตสร้างความหมายใหม่ขึ้นมาตอบโต้ 
และสื่อสารไปสู่สังคมให้เกิดการยอมรับวาทกรรมใหม่แทน
วาทกรรมเดิม 

2.4 การผสมผสานวาทกรรมเดิมกับวาทกรรมใหม่ 
หมายถึง การการปฏิเสธวาทกรรมเดิมอย่างอะลุ้มอล่วย โดย
การให้คุณค่าวัฒนธรรมย่อย เพื่อส่งเสริมให้เกิดอัตลักษณ์ใน
ด้านบวกให้มากขึ้น 

2.5 การเสริมสร้างพลังอ านาจ หมายถึง การสร้าง
หรือประสานเครือข่ายความร่วมมือจากหลากหลายภาค
ส่วนในสังคม เพื่อให้เกิดอ านาจในการต่อรองได้มากขึ้น 
 

ผลการวิจัย 
1) ความหมายของกลุ่ มชาติพันธุ์ มานิ ใน

สังคมไทยถูกก าหนดและสื่อสารผ่านวาทกรรมที่แตกต่าง
กันตามยุคสมัยและบริบททางสังคม 

วาทกรรมที่ก าหนดความหมายของกลุ่มชาติพันธุ์
มานิในสังคมไทยแบ่งออกได้เป็น 3 ยุค ได้แก่ ยุคแรก กลุ่ม
ชาติพันธุ์ถูกก าหนดและสื่อสารความหมายด้วยวาทกรรม 
“ความเป็นอื่น”(others) คนไทยรู้จักกลุ่มชาติพันธุ์มานิ ใน
นาม “คนป่า” หรือ “เงาะป่า” ยุคที่สอง การก าหนด
ความหมายกลุ่มชาติพันธุ์ได้รับอิทธิพลจากวาทกรรม “การ
พัฒนา” และเป็นจุดเริ่มต้นของการตอบโต้วาทกรรมของ

ขบวนการเคลื่อนไหวทางสังคมด้านชาติพันธุ์ และยุคที่สาม 
ความหมายกลุ่มชาติพันธุ์ถูกสื่อสารและต่อรองอ านาจด้วย
วาทกรรมว่าด้วยเรื่องสิทธิและวัฒนธรรม ภายใต้การ
ขับเคลื่อนของขบวนการเคลื่อนไหวทางสังคมระดับท้องถิ่น
และสากล 

ความหมายของกลุ่มชาติพันธุ์มานิในยุคแรก ถูก
ก าหนดและสื่อสารด้วยวาทกรรม “ความเป็นอื่น” ผ่านเรื่อง
แต่ง (fiction) ได้แก่ วรรณคดีเรื่อง “สังข์ทอง” บทละครเรื่อง 
“เงาะป่า” บทอ่านเรื่อง “คนังเงาะน้อย” และ ภาพยนตร์
เรื่อง “เงาะป่า” โดยผู้สร้างหรือผู้ผลิตชนช้ันปกครอง ตัวบท
ดังกล่าวก าหนดความหมายกลุ่มชาติพันธุ์ถึงความเป็นคนป่า 
ไม่เจริญ มีนัยยะในทางตลกขบขัน และแปลกประหลาด น่า
กลัว อีกทั้งบทละครเรื่องเงาะป่ายังมีฐานะเป็นตัวบทปฐมภูมิ 
ที่ถูกน ามาผลิตซ้ าในรูปแบบของบทอ่านในแบบเรียน และ
ภาพยนตร์ด้วย ซึ่งตัวบทที่สื่อสารสร้างการรับรู้ถึงกลุ่มชาติ
พันธุ์มานิในยุคนี้ได้รับอิทธิพลจากระบอบการปกครองแบบ
สมบูรณาญาสิทธิราชย์และการปกครองแบบรวมศูนย์อ านาจ 
ท าให้เกิดการแบ่งแยกชนช้ันและกลุ่มชาติพันธุ์ออกจาก
ความเป็นไทย ในความหมายของชนช้ันน า นอกจากนี้ยัง
พบว่าในยุคนี้กลุ่มชนช้ันน ายังก าหนดความหมายให้กลุ่ม
ชาติพันธุ์โดยใช้ปฏิบัติการทางวาทกรรมในฐานะที่เป็น
ตัวแทน (representation) ของกลุ่มคนตัวเล็กตัวน้อย ด้อย
อ านาจ โดยการใช้ค าว่า “น้อย” จากการเรียกขานตัวแทน
กลุ่มชาติพันธุ์ที่เป็นตัวละครหลักในตัวบทว่า “คนังเงาะ
น้อย” ซึ่งปฏิบัติการทางวาทกรรมนี้ให้ความหมายถึงการกด
ทับ และสร้างระบบวิธีคิดให้สังคมให้คุณค่ากลุ่มชาติพันธุ์ว่า
เป็นคนกลุ่มน้อย ด้อยโอกาส เพื่อตอกย้ าและผลิตซ้ าวาท
กรรมความเป็นอื่นให้มีความเข้มข้นชัดเจนยิ่งขึ้น 

ต่อมาในยุคที่สองอ านาจในการก าหนดความหมาย
กลุ่มชาติพันธุ์ก็ถูกผลิตซ้ าด้วยวาทกรรมการพัฒนา ซึ่งเป็น
มรดกตกทอดมาจากยุคล่าอาณานิคม ที่มีการใช้นโยบายการ
ผสมกลมกลืน (assimilation) เพื่อหลอมรวมคนกลุ่มชาติพันธุ์
ให้กลายเป็น “คนไทย” ที่มีความจงรักภักดีในสามสถาบัน
หลัก คือ ชาติ ศาสนา (พุทธ) และพระมหากษัตริย์ เพื่อเป็น
เครื่องยึดเหนี่ยวจิตใจและเป็นการปรับเปลี่ยนอัตลักษณ์ของ
กลุ่มคนชาติพันธุ์ที่ไม่ใช่คนไทย สู่ความเป็นไทย (ประสิทธิ์ ลี
ปรีชา, 2556) ซึ่งนโยบายดังกล่าวมีเป็นลักษณะการสั่งการ
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จากบนลงล่าง ท าให้เกิดขัดขืนและต่อรองอ านาจขึ้นภายใต้
การขับเคลื่อนของขบวนการเคลื่อนไหวกลุ่มชาติพันธุ์ในช่วง
ทศวรรษ 2520 – 2530 ซึ่งมีจุดก าเนิดบริเวณพื้นที่สูงแถบ
ภาคเหนือ โดยการจัดกิจกรรมของขบวนการก็ได้มีกลุ่มชาติ
พันธุ์มานิเข้าไปมีส่วนร่วมด้วย ความหมายของกลุ่มชาติพันธุ์
ในยุคนี้จึงถูกก าหนดและสื่อสารภายในปริมณฑลขบวน
เคลื่อนไหวทางสังคม ที่มีลักษณะการตอบโต้วาทกรรม 
“การพัฒนา” ของรัฐที่ไม่ได้ให้ความส าคัญกับอัตลักษณ์ วิถี
ชีวิตและวัฒนธรรมที่แตกต่างของกลุ่มชาติพันธุ์ อย่างไรก็
ตามการเคลื่อนไหวทางสังคมเพื่อการเข้าถึงสิทธิของกลุ่ม
ชาติพันธุ์ในยุคเริ่มต้นนี้ บทบาทของกลุ่มชาติพันธุ์มานิยังไม่
ชัดเจนเท่ากับกลุ่มชาติพันธุ์ทางภาคเหนือ แต่ก็ถือเป็น
จุดเริ่มต้นของการต่อสู้ต่อรองทางอ านาจเพื่อการเข้าถึงสิทธิ
พลเมืองเป็นครั้งแรก 

ขณะที่ในยุคที่สามความหมายเกี่ยวกับกลุ่มชาติ
พันธุ์มานิ ถูกก าหนดและสื่อสารผ่านวาทกรรมว่าด้วยเรื่อง
สิทธิและวัฒนธรรม การต่อสู้ต่อรองเพื่อก าหนดความหมาย
กลุ่มชาติพันธุ์มานิ เริ่มมีความชัดเจนขึ้นหลังจากปีพ.ศ. 
2550 จากปัจจัยภายนอกเป็นส าคัญ ทั้งกระแสสากล คือ
บริบททางสังคมโลก ที่ผลักดันให้รัฐลงนามในปฎิญญาสากล
และรับรองสถานะชนเผ่ าพื้ นเมื อง รวมถึ งกระแส
ภายในประเทศ บริบททางสังคมการเมืองไทยในระบอบ
ประชาธิปไตย ซึ่งรุกเข้าไปสู่ชุมชนท้องถิ่น ท าให้เกิดความ
พยายามต่อรองอ านาจเพื่อก าหนดความหมายกลุ่มชาติพันธุ์
จากกลุ่มวัฒนธรรมย่อย (sub culture) ที่เป็นรูปธรรมตาม
ทฤษฎีขบวนการเคลื่อนไหวทางสังคมแบบใหม่ ขณะที่การ
สื่อสารที่ปรากฏเนื้อหาเกี่ยวกับกลุ่มชาติพันธุ์มานิใน
ช่วงเวลานี้ส่วนใหญ่มาจากเรื่องจริง (nonfiction) ได้แก่ 
ปฏิญญาสากลว่าด้วยสิทธิชนเผ่าพื้นเมือง การเคลื่อนไหว
ของเครือข่ายชนเผ่าพื้นเมืองแห่งประเทศไทย (คชท.) 
เนื้อหาประเภทข่าวและสารคดีทางสื่อมวลชน ซึ่งสะท้อนถึง
การต่อสู้ต่อรองเพื่อช่วงชิงอ านาจในการก าหนดความหมาย
จากกลุ่มวัฒนธรรมย่อย บนพ้ืนท่ีสาธารณะ โดยเฉพาะสื่อ
โทรทัศน์ช่อง ThaiPBS ที่ได้น าเสนอเนื้อหาเกี่ยวกับกลุ่ม
ชาติพันธุ์หลายครั้ง โดยมุ่งสื่อสารกับสาธารณะถึงสิทธิความ
เท่าเทียมของกลุ่มชาติพันธุ์ รวมถึงวัฒนธรรมของชาวมานิที่
มีอัตลักษณ์ที่แตกต่างไปจากชนกลุ่มใหญ่ในประเทศ แต่มี

ความเปราะบางและประสบปัญหาจากการผสมกลมกลืนกับ
วัฒนธรรมหลัก ท าให้กลุ่มชาติพันธุ์ตกอยู่ในสภาวะที่เสี่ยงต่อ
การสูญเสียอัตลักษณ์วัฒนธรรม และอาจสูญสิ้นเผ่าพงศ์ได้ 

2) การขับเคลื่อนประเด็นสิทธิพลเมืองของ
กลุ่มชาติพันธุ์มานิ 

การเคลื่อนไหวด้านสิทธิพลเมืองของกลุ่มชาติพันธุ์
มานิเกิดขึ้นภายใต้การต่อสู้ต่อรองทางความหมายต่อวาท
กรรมกระแสหลักที่เบียดขับและกดทับกลุ่มชาติพันธุ์ ซึ่งส่งผล
ต่อการเข้าถึงสิทธิสวัสดิการขั้นพื้นฐานของรัฐ การต่อต้านขัด
ขืนหรือไม่ยอมจ านนเป็นลักษณะของการกระท าหมู่  
(collective action) ภายใต้กรอบทฤษฎีขบวนการเคลื่อนไหว
ทางสังคมแบบใหม่ (new social movement)  มีเป้าหมาย
เพื่อการรื้อสร้างวาทกรรม และนิยามตัวตน อัตลักษณ์ใหม่แก่
กลุ่มชาติพันธุ์ ภายใต้หลักการสิทธิมนุษยชน และหลักการ
สากลว่าด้วยสิทธิชนเผ่าพื้นเมือง ซึ่งงานวิจัยนี้ศึกษาตัวแสดง
หลักในขบวนการเคลื่อนไหวด้านสิทธิกลุ่มชาติพันธุ์มานิ 3 
กลุ่ม ได้แก่ กลุ่มชาติพันธุ์มานิ นักกิจกรรม และนักวิชาการ 
ผลการศึกษาบทบาทการเคลื่อนไหวของกลุ่มตัวอย่างใน
ขบวนการทั้ง 3 กลุ่ม สามารถสรุปข้อค้นพบได้ดังต่อไปนี้ 

2.1 กลุ่มชาติพันธุ์มานิ ตัวแสดงหลักในขบวนการ 
ซึ่งมีสถานะเป็นผู้ถูกกระท าและได้รับผลกระทบจากวาทกรรม
กระแสหลัก โดยในการศึกษาผู้วิจัยได้เลือกกลุ่มชาติพันธุ์มานิ
เป็นกลุ่มตัวอย่างจ านวน 4 กลุ่ม กระจายอยู่ใน 3 จังหวัด คือ 
ตรัง สตูล และพัทลุง ทุกกลุ่มได้เปลี่ยนวิถีชีวิตเป็นแบบกึ่ง
ชุมชน และตั้งถิ่นฐานถาวรแลว้ อีกทั้งประชากรของแตล่ะกลุม่
ก็ได้รับการรับรองสถานะพลเมือง และเข้าถึงสิทธิสวัสดิการ
พื้นฐานแล้วด้วยเช่นเดียวกัน อย่างไรก็ตามประเด็นการ
เรียกร้องสิทธิของกลุ่มชาติพันธุ์มานิกลุ่มตัวอย่างทั้ง 4 กลุ่ม 
ให้ความส าคัญกับการเรียกร้องสิทธิในการมีที่ดินท ากินและ
อยู่อาศัยอย่างถูกต้อง แต่ข้อเรียกร้องดังกล่าวในแต่ละกลุ่มมี
มิติที่ต่างกัน เนื่องจากวิถีชีวิตและบทบททางสังคมที่ต่างกัน 
กลุ่มที่ต้องพึ่งพิงเศรษฐกิจภายนอก จากการรับจ้างท าสวนยาง 
รับจ้างทั่วไป หรือร่วมกับผู้ประกอบการการท่องเที่ยว มีความ
ต้องการในการถือครองสิทธิเหนือท่ีดินท ากินและอยู่อาศัย
อย่างถูกต้องตามกฎหมาย ในขณะที่กลุ่มที่ยังมีวิถีชีวิตที่ต้อง
พึ่งพิงการหาของป่า ล่าสัตว์ต้องการให้รฐัประกาศเขตคุ้มครอง
ทางวัฒนธรรม เพื่อด ารงชีวิตตามวิถีดั้งเดิม อาศัยและ
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เคลื่อนย้ายที่อยู่ในป่าได้อย่างอิสระ และไม่ผิดกฎหมาย ความ
ต้องการที่แตกต่างกันท าให้การมีส่วนร่วมในการขับเคลื่อน
ประเด็นสิทธิพลเมืองของกลุ่มชาติพันธุ์มานิยังขาดเอกภาพ 
ไม่สามารถก าหนดทิศทางการเคลื่อนไหวที่ชัดเจน ดังตัวอย่าง
บทสัมภาษณ์ถึงความต้องการของกลุ่มชาติพันธุ์ต่อไปนี้ 

“สิทธิต่าง ๆ ถือว่ามีครบถ้วน ท้ัง
การศึกษา การรักษาพยาบาล สวัสดิการต่าง ๆ  
อย่างเด็ก ๆ ได้เรียนหนังสือทั้งหมดในระดับ
อนุบาล ถึงประถม ตอนนี้มานิบ้านปลายคลองตง
มีบัตรประชาชนครบ 100 % ท ากันมาเรื่อย ๆ 
จนมามีบัตรรบทุกคนเมื่อประมาณปี พ.ศ. 2560 
ดังนั้นเรื่องสิทธิพ้ืนฐานในฐานะพลเมืองจึงถือว่า
ไม่เป็นปัญหาแล้วในปัจจุบัน ปัญหาหลัก ๆ ท่ี
ก าลังประสบอยู่คือปัญหาเรื่องที่ดินท ากินและ
อยู่อาศัย เนื่องจากตอนนี้อยู่อาศัยในเขตรักษา
พันธุ์สัตว์ป่า แม้จะได้รับอนุญาตให้อยู่อาศัยได้ 
แต่ก็ไม่มีที่ดินท ากินเป็นของตัวเอง จะไปตัด
ต้นไม้หรือท าอะไร เพื่อท าสวนก็ไม่สามารถท า
ได้ เหตุผลคือคนเราเพิ่ม แต่ที่ดินท ากินน้อยไม่
พอต่อการด ารงชีวิต อยากให้หน่วยงานรัฐเข้า
มาช่วยเหลือเรื่องสิทธิในที่ดินท ากินและอยู่
อาศัย เพราะมานิที่นี่คงจะไม่เคลื่อนย้ายที่อยู่
อาศัยตามวิถีเดิมอีกแล้ว”  

ตัวแทนกลุ่มชาติพันธุ์มานิกลุ่มบ้าน
ปลายคลองตง สัมภาษณ์เมื่อ 5 กันยายน 2564 

 

“อยากมีที่อยู่  ที่ ไหนก็ ได้ ในป่านี้  
อาจจะไม่ใช่ตรงนี้ก็ได้ เพราะว่าพี่น้องเรายังหา
หัวมัน กินหัวมันอยู่ มาอยู่ตรงนี้ก็ 2 ปีแล้ว อยาก
ใช้อยู่ชีวิตในป่า เคลื่อนที่ได้อย่างอิสระ ไม่ได้
ต้องการมีเอกสิทธิ์ ต้องการเพียงแค่สิทธิที่จะใช้
ชีวิตตามวิถีและวัฒนธรรมของมานิเท่านั้น”  

ตัวแทนกลุ่มชาติพันธุ์มานิทุ่งนารี  
สัมภาษณ์เมื่อ 12 กันยายน 2564 

 

ปัจจุบันกลุ่มชาติพันธุ์มานิสามารถเข้าถึงสิทธิ
สวัสดิการพื้นฐานได้แล้ว แต่ยังขาดองค์ความรู้ในการใช้สิทธิ
ของตนเอง เนื่องจากธรรมชาติของกลุ่มชาติพันธุ์มานินับได้

ว่าเป็นกลุ่มชาติพันธุ์ที่มีความเปราะบางทั้ งทางด้ าน
ประชากร และวิถีชีวิตวัฒนธรรมมากที่สุดกลุ่มหนึ่งของ
ประเทศไทย ไม่ค่อยได้รับความสนใจจากรัฐและสังคม
เท่ากับกลุ่มชาติพันธ์ทางภาคเหนือ แม้ว่าจะเข้าถึงสิทธิ
พื้นฐานได้แล้ว แต่นับว่าช้ามากเมื่อเทียบกับกลุ่มชาติพันธุ์
อื่น ๆ ในประเทศ ท าให้คนในกลุ่มยังไม่ค่อยได้รับการศึกษา 
มีอุปสรรคในการสื่อสารด้วยภาษาที่เป็นทางการ แตกต่าง
กับกลุ่มชาติพันธุ์มลาบรี หรือผีตองเหลืองทางภาคเหนือ ที่
งานวิชาการระบุว่ามีมุมมองด้านชาติพันธุ์ที่คล้ายกัน คือ
เป็นชาติพันธุ์กลุ่มที่มีการอาศัยและมีความเป็นอยู่แบบเก่า 
เร่ร่อน ไม่มีที่อยู่อาศัยเป็นหลักแหล่ง แต่ชาวมลาบรีกลับ
ได้รับความสนใจจากรัฐด้วยการด าเนินนโยบายด้านการ
พัฒนามาอย่างต่อเนื่องหลายทศวรรษ  

2.2 นักกิจกรรม ผลการศึกษากลุ่มนักกิจกรรมที่
เคลื่อนไหวด้านสิทธิกลุ่มชาติพันธุ์มานิ สรุปได้ว่า นัก
กิจกรรมเป็น key man ในการสื่อสารเพื่อขับเคลื่อนด้าน
สิทธิของกลุ่มชาติพันธุ์ เนื่องจากกลุ่มชาติพันธุ์ขาดองค์
ความรู้เรื่องสิทธิและการใช้สิทธิของตนเอง ไม่มีศักยภาพใน
การสื่อสาร หรือร่วมขบวนการเคลื่อนไหวด้วยตนเอง ต้อง
อาศัยนักกิจกรรมในฐานะสื่อบุคคล ผลักดันและให้ความ
ช่วยเหลือเพื่อการเข้าถึงสิทธิ รวมถึงสื่อสารท าความเข้าใจ 
และอ านวยความสะดวกในการเข้าร่วมกับองค์กรด้านสิทธิ
ต่าง ๆ ตลอดจนการเชื่อมประสานกลุ่มชาติพันธุ์มานิกลุ่ม
ต่าง ๆ ผ่านนักกิจกรรมในพ้ืนท่ี โดยการท างานในลักษณะ
เครือข่าย ท าให้เกิดการร่วมมือกันผลักดันการเคลื่อนไหว
ด้านสิทธิของกลุ่มชาติพันธุ์ แต่อย่างไรก็ตามนักกิจกรรมแต่
ละคน ในแต่ละพื้นที่ก็มีศักยภาพและลักษณะการท างานท่ี
ต่างกัน การแก้ปัญหาด้านสิทธิของกลุ่มชาติพันธุ์จึงขึ้นอยู่
กับแนวคิดและบริบทของนักกิจกรรมแต่ละคนด้วย เช่น 
บางคนให้ความส าคัญด้านการสื่อสารสร้างความเข้าใจต่อ
สังคม บางคนให้ความส าคัญกับการพัฒนาคุณภาพชีวิตและ
ความเป็นอยู่ และบางคนให้ความส าคัญกับการขับเคลื่อน
ด้านสิทธิร่วมกับองค์กรภาคประชาชน เป็นต้น ดังนั้นการ
ท างานของนักกิจกรรมที่มีแนวทางที่ต่างกันท าให้การ
ขับเคลื่อนด้านสิทธิกลุ่มชาติพันธุ์แต่ละกลุ่มมีความเข้มข้น
ต่างกันด้วย ทั้งนี้ เรียกได้ว่ากลุ่มนักกิจกรรมเป็น “สื่อ
บุคคล” ที่ท าหน้าที่เป็นคนกลางในการสื่อสารระหว่างกลุ่ม
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ชาติพันธุ์และสังคม และยังผลักดันให้กลุ่มชาติพันธุ์เข้า
ร่วมกับเครือข่ายชนเผ่าพื้นเมืองแห่งประเทศไทย เพื่อร่วม
เวทีสาธารณะเรียกร้องสิทธิ และร่างกฎหมายคุ้มครองวิถี
ชีวิตและวัฒนธรรมกลุ่มชาติพันธุ์ รวมถึงให้การสนับสนุน
และผลิตสื่อเกี่ยวกับกลุ่มชาติพันธุ์เผยแพร่ในสังคม ดัง
ตัวอย่างบทสัมภาษณ์นักกิจกรรมที่ขับเคลื่อนด้านสิทธิของ
กลุ่มชาติพันธุ์มานิในพื้นที ่

“ส่วนตัวท าหน้าที่ เหมือนเป็นสื่อกลาง
ระหว่างเครือข่ายชนเผ่าพื้นเมือง และชาวมานิ 
เมื่อมีการขับเคลื่อนกฎหมายเกี่ยวกับกลุ่มชาติ
พันธุ์ก็ต้องมาสื่อสารท าความเข้าใจกับมานิ การ
ส่งเสริมและผลักดันให้มานิในพื้นที่ได้เข้าร่วมเวที
สาธารณะ เช่น ในปี 2559 ได้เคยพาตัวแทนมานิ
ไปประชุมร่างพ.ร.บ. ชนเผ่าพื้นเมือง ที่จ. เชียงใหม่ 
ซึ่งก่อนปี 2559 รัฐและสังคมไม่ค่อยรู้จักและรับรู้
เกี่ยวกับการมีอยู่ของกลุ่มชาติพันธุ์มานิ งาน
ดังกล่าวจึงท าให้สังคมได้รับรู้ เกี่ยวกับปัญหา
เกี่ยวกับสิทธิของมานิมากขึ้น และงานประชุมเพื่อ
ร่าง พ.ร.บ. ครั้งล่าสุด ได้พานายต้ม รักษ์ป่าบอน 
ไปร่วมประชุมด้วย โดยต้มสามารถพูดถึงความ
ต้องการของตนเองและกลุ่มชาติพันธุ์บนเวที
สาธารณะได้ เช่นเมื่อถูกถามว่า “ท าไมต้องอยู่ใน
ป่า” ต้มตอบว่า “ป่าคือบ้าน ต้นไม้คือชีวิต”  

นักกิจกรรม (3) สัมภาษณเ์มื่อ 8 มิถนุายน 2564 
 

“ส่งเสริมให้มานิสื่อสารเรื่องราวของตัวเอง 
ภูมิปัญญาวัฒนธรรมของพวกเขา เพื่อความอยู่
รอดของมานิเอง ตอนนี้มานิรุ่นใหม่มีความรู้และ
มีความทันสมัยขึ้น เพราะได้มีโอกาสเรียนหนังสือ 
และสามารถใช้เครื่องมือสื่อสารอย่างโทรศัพท์มือ 
เข้าอินเทอร์เน็ตได้ เพราะฉะนั้นคนเหล่านี้จะเป็น
ก าลังหลักในการสื่อสารเรื่องราวของพี่น้องมานิ 
ในการสร้างความรู้ความเข้าใจและความเท่า
เทียมในสังคมต่อไป”  

นักกิจกรรม (4) สัมภาษณเ์มื่อ 8 กันยายน 2564 
 

2.3 นักวิชาการ การศึกษานี้พบว่านักวิชาการที่มี
ประสบการณ์การท างานร่วมกับกลุ่มชาติพันธุ์ทั้งในมิติด้าน

สิทธิและด้านอื่น ๆ มีบทบาทในการขับเคลื่อนด้านสิทธิกลุ่ม
ชาติพันธุ์มานิในฐานะผู้สนับสนุนข้อมูล องค์ความรู้ และ
วิพากษ์วิจารณ์กฎหมาย นโยบายด้านสิทธิ ซึ่งกลุ่มตัวอย่าง
ทุกคนมีความเห็นที่สอดคล้องกันว่าช่องว่างที่ส าคัญที่ท าให้
เกิดปัญหาด้านสิทธิของกลุ่มชาติพันธุ์มานิคือ การขาด
ความรู้เรื่องการใช้สิทธิด้วยตนเอง รวมถึงการขาดเอกภาพ
ในการบริหารจัดการ และแก้ปัญหาด้านสิทธิให้กับพี่น้อง
ชาวมานิ นอกจากน้ีนักวิชาการยังได้วิเคราะห์แนวทางการ
สื่อสารและต่อรองอ านาจเพื่อเข้าถึงสิทธิของกลุ่มชาติพันธุ์
ว่าจ าเป็นต้องอาศัยสื่อบุคคล หรือนักกิจกรรมเป็นกลไกหลัก
ในการขับเคลื่อนด้านสิทธิ เนื่องจากกลุ่มชาติพันธุ์เป็นกลุ่มที่
มีความเปราะบางมาก ยังไม่มีศักยภาพในการสื่อสารและ
เรียกร้องสิทธิด้วยตนเองได้ ดังตัวอย่างบทสัมภาษณ์
นักวิชาการต่อไปนี ้

“สื่อบุคคล (เพื่อน) คนท่ีมานิไว้ใจ คือ 
คนที่จะเช่ือมโยงมานิกับคนข้างนอก เพราะ
ค่อนข้างจะรู้จักและเข้าใจวิถีของมานิอยู่แล้ว 
ส าคัญมากเพราะจะเป็นคนกลางที่จะสื่อสารให้
คนข้างนอก เช่น เจ้าหน้าที่รัฐ NGO นักท่องเที่ยว
เข้าใจ จึงควรมีระบบที่สนับสนุนคนกลุ่มนี้ด้วย” 

นักวิชาการ (2)  
สัมภาษณ์เมื่อ 27 เมษายน 2564 

 

“สื่อหลัก/สื่อมวลชน (Thai PBS) ก็
มีส่วนช่วยได้ แต่ต้องอาศัยความร่วมมือจาก
ภาคส่วนที่เกี่ยวข้องมาร่วมมือกัน สื่อมวลชน
อาจจะท าหน้าที่เปิดประเด็น และจ าเป็นต้องมี
ตัวแทนจากกลุ่ มชาติพันธุ์ เองเข้าไปร่ วม
แก้ปัญหาอย่างแท้จริ ง และไม่อยู่ภายใต้
อิทธิพลของคนกลุ่มหนึ่งกลุ่มใด สร้างการ
สื่อสารที่ถูกต้องผ่านทั้งสื่อสาธารณะ และสื่อ
บุคคล”  

นักวิชาการ (3) สัมภาษณ์ 
เมื่อ 11 พฤษภาคม 2564 

ขณะที่นักวิชาการในพื้นที่จะแสดงบทบาทใน
ฐานะผู้ให้ข้อมูลทางวิชาการจากผลงานการศึกษาวิจัย
เกี่ยวกับกลุ่มชาติพันธุ์ในด้านต่าง ๆ แก่สื่อมวลชน เพื่อ
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เผยแพร่ข้อมูลข่าวสารที่ถูกต้องและน่าเชื่อถือแก่สังคม อีก
ทั้งนักวิชาการยังมีบทบาทในการสื่อสารข้อมูลทางวิชาการ
ในเวทีสาธารณะต่าง ๆ เพื่อขับเคลื่อนการเข้าถึงสิทธิ และ
การร่างกฎหมายที่สอดคล้องและคุ้มครองวิถีชีวิตและ
วัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์ด้วย 

3) การสื่อสารเพ่ือต่อรองอ านาจของขบวนการ
เคลื่อนไหวทางสังคมในฐานะกลุ่มวัฒนธรรมย่อย  

ผู้วิจัยได้อาศัยกรอบการวิเคราะห์วาทกรรมแนว
วิพากษ์  (Critical Discourse Analysis หรื อ  CDA) เป็ น
แนวทางศึกษาการสื่อสารและต่อรองอ านาจของภาค
ประชาชนหรือกลุ่มวัฒนธรรมย่อยในการเข้าถึง การผลิต
และเผยแพร่ตัวบท ปฏิบัติการทางวาทกรรม และบริบททาง
สังคมวัฒนธรรมที่ส่งผลต่อการช่วงชิงอ านาจน าในการ
ก าหนดความหมายกลุ่มชาติพันธุ์มานิ โดยสามารถสรุป
ผลการวิจัยได้ดังต่อไปนี ้

3.1 การเข้าถึงวาทกรรม (discursive access) 
การเคลื่อนไหวทางสังคมด้านสิทธิกลุ่มชาติพันธุ์เริ่มต้น
บริเวณพื้นที่สูงแถบภาคเหนือ เพื่อต่อต้านขัดขืนอ านาจ 
การสั่งการและมอบหมายนโยบายจากบนลงล่าง ซึ่งการ
บริหารจัดการของรัฐด าเนินการภายใต้วาทกรรมการพัฒนา 
โดยไม่ให้ความส าคัญกับความแตกต่างหลากหลายทาง 
อัตลักษณ์วัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มเล็กกลุ่มน้อยใน
ประเทศ อีกทั้งสร้างภาพลักษณ์หรือมายาคติด้านลบให้กับ
กลุ่มชาติพันธุ์จนท าให้เกิดความไม่เท่าเทียม และละเมิด
ศักดิ์ศรีความเป็นมนุษย์ การเคลื่อนไหวเพื่อต่อรองอ านาจ
ของกลุ่มคนที่ถูกกีดกันเบียดขับให้กลายเป็นคนชายขอบ
เกิดขึ้นจากความไม่พอใจต่อการด าเนินนโยบายของรัฐ และ
ต้องการจะก าหนดนิยามความหมายของกลุ่มตนให้สามารถ
ด ารงรักษาวีถีอัตลักษณ์ของเผ่าพันธุ์ไว้ได้ภายใต้บริบททาง
สังคมและวัฒนธรรมที่เปลี่ยนแปลงอย่างรวดเร็ว  

กรณีของกลุ่มชาติพันธุ์มานิในภาคใต้ของประเทศ
ไทยเริ่มต้นการมีส่วนร่วมในขบวนการเคลื่อนไหวด้านชาติ
พันธุ์ตั้งแต่ทศวรรษที่ 2520 – 2530 แต่บทบาทของมานิใน
การเคลื่อนไหวช่วงแรกยังไม่ โดดเด่นเท่ากับกลุ่มชาติ
พันธุ์ทางภาคเหนือ ต่อมาเมื่อเครือข่ายขบวนการเริ่ม
ขยายตัวและได้รับความร่วมมือจากนักกิจกรรมและ
นักวิชาการในพื้นท่ีมากขึ้น การเคลื่อนไหวเพื่อเข้าถึงสิทธิ

ของกลุ่มชาติพันธุ์มานิก็เริ่มเป็นรูปธรรมที่ชัดเจนขึ้นตั้งแต่ปี
พ.ศ. 2550 เป็นต้นมา โดยผลการศึกษาสามารถสรุปได้ว่า
ขบวนการเคลื่อนไหวทางสังคมสามารถผลักดันกลุ่มชาติ
พันธุ์มานิให้สามารถเข้าถึงวาทกรรมในฐานะแหล่งก าเนิด
สาร ท าให้การสื่อสารความหมายของกลุ่มชาติพันธุ์ถูก
ถ่ายทอดจากคนในกลุ่ม ไม่ใช่เป็นคนอื่นหรือคนนอกกลุ่ม
เท่านั้นที่เป็นผู้ก าหนดและผูกขาดความหมายเช่นในอดีตที่
ผ่ านมา การเข้าถึงวาทกรรมดังกล่าวท าให้การรับรู้
ความหมายเกี่ยวกับกลุ่มชาติพันธุ์มีความถูกต้องและเป็น
ข้อเท็จจริงขึ้น ซึ่ งการผลิตสร้างความหมายโดยภาค
ประชาชนและสื่อมวลชนตั้งแต่พ.ศ. 2550 เป็นต้นมาถูก
ก าหนดและสื่อสารผ่านวาทกรรมสิทธิ์และวัฒนธรรม มี
เป้าหมายเพื่อตอบโต้วาทกรรมความเป็นอื่นและการพัฒนา
ที่ถูกก าหนดและสื่อสารโดยชนช้ันน าและรัฐ อย่างไรก็ตาม
เนื่องจากกลุ่มชาติพันธุ์มานิมีวิถีชีวิตที่กระจายตัวอาศัยอยู่
เป็นกลุ่ม ๆ ทั่วบริเวณเทือกเขาบรรทัด ท าให้ความเป็นอยู่ 
วิถีชีวิตและและบริบทของแต่ละกลุ่มมีความแตกต่างกันอยู่
บ้าง และการเข้าถึงวาทกรรมของแต่ละกลุ่มก็มีโอกาสไม่
เท่ากัน ส าหรับกลุ่มที่ไม่มีโอกาสในการเข้าถึงวาทกรรมเลย
ทั้งในฐานะผู้ผลิตและผู้ใช้ประโยชน์ แต่ผลการศึกษาก็พบว่า 
กลุ่มชาติพันธุ์มานิพยายามปฏิเสธความแปลกแยกแตกต่าง
ที่ถูกก าหนดจากวาทกรรมความเป็นอื่นของรัฐ และพยายาม
ดิ้นรนเพื่อให้หลุดพ้นจากการถูกกดขี่ดูถูก 

3.2 ปฏิบั ติการทางวาทกรรม (discursive 
practice) ปฏิบัติการทางวาทกรรมที่กลุ่มวัฒนธรรมย่อยใช้
ต่อรองและตอบโต้กับวาทกรรมกระแสหลักในปริมณฑลการ
เคลื่อนไหวทางสังคม จะแตกต่างกันตามศักยภาพและบริบท
ของตัวแสดงในขบวนการ โดยในกลุ่มชาติพันธุ์มานิที่เป็นตัว
แสดงหลักในขบวนการและเป็นผู้ถูกกระท าจากวาทกรรม
กระแสหลัก ใช้ภาคปฏิบัติการทางวาทกรรมเพื่อต่อสู้ต่อรอง
ทางอ านาจ ที่มีเป้าหมายและวิธีการ 2 รูปแบบ คือ 1) การ
ผลิตสร้างวาทกรรมตอบโต้ โดยการสื่อสารและต่อรองทาง
ความหมายด้วยอัตลักษณ์ เช่น การพูดสื่อสารในภาษามานิ 
หรือมานิบางกลุ่มยังคงด ารงชีวิตตามวิถีดั้งเดิม การรักษา
ภูมิปัญญาของกลุ่ม เช่น การท าบอเลา หรือลูกดอกอาบยา
พิษ เพื่อใช้ในการล่าสัตว์เป็นอาหาร และ 2) การปฏิเสธวาท
กรรม และก าหนดนิยามความหมายใหม่ เช่น การแต่งกาย
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และใช้ชีวิตเหมือนชาวบ้านทั่วไป การเก็บออมและฝากเงิน
กับธนาคาร การส่งลูกหลานไปโรงเรียน และการติดประดับ
ธงชาติไว้หน้าบ้านเรือนหรือทางเข้าหมู่บ้าน ตลอดจนการ
เรียกร้องให้มีการออกเอกสารสิทธิเหนือท่ีดินท ากินและอยู่
อาศัย หรือการเรียกร้องให้รัฐประกาศเขตพื้นที่คุ้มครองทาง
วัฒนธรรม 

ขณะที่การขับเคลื่อนของนักกิจกรรมนั้นได้รับ
อิทธิพลมาจากการเคลื่อนไหวด้านสิทธิชนพื้นเมืองในระดับ
สากล มีภาคปฏิบัติการทั้งการผลิตสร้างวาทกรรมเพื่อ
ก าหนดนิยามความหมายใหม่แก่กลุ่มชาติพันธุ์ ขณะเดียวกัน
ก็ตอบโต้วาทกรรมกระแสหลักโดยอาศัยความรู้ และ
ประสบการณ์จากการท างานในฐานะคนในพื้นที่ ซึ่งพยายาม
ผลักดันให้กลุ่มชาติพันธุ์สื่อสารในเวทีสาธารณะ และผลิตซ้ า
วาทกรรมที่เป็นกลยุทธ์ในการเคลื่อนไหว เช่น วาทกรรม “ป่า
คือบ้าน ต้นไม้คือชีวิต” ที่กลุ่มชาติพันธุ์ใช้สื่อสารในเวที
กิจกรรมชนเผ่าพื้นเมืองกับสื่อมวลชนและสังคม ได้ถูกน ามา
ผลิตซ้ าในสื่อกิจกรรมวันชนเผ่าพื้นเมืองในปีต่อ ๆ มา และถูก
ยกระดับเป็นอุดมการณ์ที่กลุ่มชาติพันธุ์ใช้ในการต่อสู้ต่อรอง
เพื่อมีสิทธิในการอยู่อาศัยและด ารงชีวิตอยู่ในป่าตามวิถี
ดั้งเดิม 

 ส่ วนบทบาทของนักวิ ชาการในขบวนการ
เคลื่อนไหวทางสังคมจะท าหน้าที่เป็นผู้ให้ข้อมูลทางวิชาการ 
จากผลงานการศึกษาวิจัยเกี่ยวกับกลุ่มชาติพันธุ์ในด้านต่าง ๆ 
แก่สื่อมวลชน เพื่อเผยแพร่ข้อมูลข่าวสารที่ถูกต้องและ
น่าเช่ือถือแก่สังคม นอกจากนี้นักวิชาการก็จะมีบทบาทใน
การสื่อสารข้อมูลทางวิชาการหรือความรู้ในเวทีสาธารณะต่าง 
ๆ เพื่อขับเคลื่อนการเข้าถึงสิทธิ และการร่างกฎหมายที่
สอดคล้องและคุ้มครองวิถีชีวิตและวัฒนธรรมของกลุ่มชาติ
พันธุ์ด้วย ดังนั้นจะเห็นได้ว่านักวิชาการมีโอกาสในการ
เข้าถึงวาทกรรมในพื้นท่ีสาธารณะในฐานะผู้เชี่ยวชาญ เป็น
ผู้ผลิตสร้างตัวบทท่ีสื่อสารวาทกรรมเกี่ยวกับกลุ่มชาติพันธุ์
มานิที่ส าคัญ โดยในภาคปฏิบัติการทางวาทกรรมของ
นักวิชาการสามารถอ้างอิงถึงหลักฐานทางประวัติศาสตร์ ข้อ
ค้นพบและข้อเสนอแนะจากการศึกษาวิจัยที่มีน้ าหนัก การ
สื่ อสารวาทกรรมของนักวิ ชาการภายใต้บริบทการ
เคลื่อนไหวทางสังคมเพื่อเข้าถึงสิทธิพลเมืองของกลุ่มชาติ

พันธุ์มานิจึงมีความน่าเช่ือถือ และสร้างอ านาจในการต่อรอง
ได้มากขึ้น 

อย่างไรก็ตามจากการศึกษาการสื่อสารภายใน
กลุ่มวัฒนธรรมย่อยช้ีให้เห็นว่า นักกิจกรรมและนักวิชาการ
มีอิทธิพลต่อการมีส่วนร่วมในการเคลื่อนไหวทางสังคมเพื่อ
เรียกร้องสิทธิความเท่าเทียมในฐานะพลเมืองไทยของกลุ่ม
ชาติพันธุ์ มานิ เป็นอย่ างมาก แม้ ว่ านักกิจกรรมและ
นักวิชาการจะแสดงบทบาทของตัวกลางในการน าการ
เปลี่ยนแปลงด้านสถานการสิทธิของกลุ่มชาติพันธุ์ให้เป็นไป
ในทิศทางที่ดีขึ้น แต่อย่างไรก็ตามในการสื่อสารหรือผลักดัน
การมีส่วนร่วมนั้น ก็แสดงให้เห็นถึงการครอบง าทางความคิด 
และอ านาจในการสื่อสารที่แตกต่างกันของตัวแสดงใน
ขบวนการเคลื่อนไหวทางสังคม ทั้งนี้การสื่อสารของกลุ่มชาติ
พันธุ์มานิต่อข้อเรียกร้องด้านสิทธิต่าง ๆ จึงเกิดจากการ
ปลูกฝังและครอบง าทางอุดมการณ์ผ่านวาทกรรมที่สื่อสาร
กันภายในขบวนการเอง และกลายเป็นข้อเรียกร้องที่มีความ
แตกต่างกันของมานิแต่ละกลุ่ม รวมถึงการมีส่วนร่วมกับ
ขบวนการเคลื่อนไหวทางสังคมในระดับประเทศด้วย 

4) ตัวบท  
ผลการศึกษาในส่วนของการวิเคราะห์ตัวบทหรือ

เนื้อหาสื่อที่ภาคประชาชนสร้างขึ้นเพื่อต่อรองอ านาจกับวาท
กรรมกระแสหลัก และสื่อสารกับสาธารณะ ในการสร้างการ
รับรู้และการเข้าถึงสิทธิพลเมืองของกลุ่มชาติพันธุ์มานิมา
ศึกษา จ านวน 4 ตัวบท ได้แก่ 1) แผ่นพับ “ชนเผ่ามานิ ตน 
มีคุณค่าในวิถีวัฒนธรรม ป่า สร้างสมดุลนิเวศและความ
หลากหลายทางชีวิภาพ” 2) ปฏิญญาหลีเป๊ะ :  “เพื่ออนาคต
ของลูกหลาน ที่มีศักดิ์ศรี  มีสิทธิ์  มีความเสมอภาค” 3) สาร
คดีสั้น “มานิ กับก าแพงภาพจ าที่ต้องก้าวข้าม” และ4) งาน
วันชนเผ่าพื้นเมือง ประจ าปี 2564 “สัญญาประชาคมใหม่: 
คุ้มครองวิถีชีวิต สิทธิชนเผ่าพื้นเมือง” โดยศึกษาความหมาย
ของตัวบทและบริบททางสังคมในขณะที่ตัวบทปรากฏขึ้น มี
ผลการศึกษาดังตารางต่อไปนี ้
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ตารางที่ 1 ผลการศึกษาในส่วนของการวิเคราะห์ตัวบทหรือเนื้อหาสื่อท่ีภาคประชาชนสร้างขึ้นเพื่อต่อรองอ านาจกับวาทกรรม
กระแสหลัก และสื่อสารกับสาธารณะ ในการสร้างการรับรู้และการเข้าถึงสิทธิพลเมืองของกลุ่มชาติพันธุ์มานิมาศึกษา 

สื่อ ตัวบท ผู้ส่งสาร ความหมาย แนวทางการต่อรองอ านาจ ช่วงเวลา/
บริบทสังคม 

ผู้รับสาร 

สิ่งพิมพ์ แผ่นพับ 
“ชนเผ่า 
มานิ ตน มี
คุณค่าในวิถี
วัฒนธรรม 
ป่า สร้าง
สมดุลนิเวศ
และความ
หลากหลาย
ทางชีวิ
ภาพ” 

กลุ่มชาติพันธุ์
มานิ/นัก
กิจกรรม 
(มูลนิธิชนเผ่า
พื้น เมืองเพื่อ
การ ศึกษา
และ
สิ่งแวดล้อม)  

ปฏิเสธการ
เรียกขานกลุ่ม
ชาติพันธุ์ว่า 
“เงาะป่า” 
หรือ “ซาไก” 
เรียกร้องให้
เรียกคนใน
กลุ่มว่า “มา
นิ” ซ่ึงแปลว่า 
“มนุษย์” ท่ี
ควรได้รับสิทธิ
และการ
เคารพใน
ศักดิ์ศรีความ
เป็นมนุษย์
อย่างเท่า
เทียมในสังคม 

 1. เปรียบเทียบคู่ตรงข้ามผู้ส่งสาร คือกลุ่มชาติพันธุ์ 
แทนตัวเองว่า “เรา” ท่ีไม่ใช่คนกลุ่มเดียวกับผู้รับ
สาร หรือผู้อ่าน ท่ีถูกเรียกแทนว่า “คุณ” 
 2. ผลิตสร้างวาทกรรม เพื่อปฏิเสธและตอบโต้วาท
กรรมเดิมจากการเน้นข้อความด้วยการใช้ตัวอักษร
และสีสันว่า “ในอดีตพวกคุณ อาจเคยรู้จักเราในชื่อ 
“เงาะป่า” หรือ ซาไก พวกเราอยากให้เรียกเราว่า 
มานิ ซ่ึงแปลว่า มนุษย์” ซ่ึงแปลความได้ว่าผู้ส่งสาร 
คือกลุ่มชาติพันธุ์ ต้องการให้ผู้รับสาร คือผู้อ่านหรือ
คนท่ัวไป เรียกพวกตนว่า “มานิ” ท้ังน้ีข้อความ
ดังกล่าวท่ีถูกท าให้โดดเด่นขึ้น แสดงถึงการให้
ความส าคัญของผู้ส่งสารมากว่าเน้ือหาส่วนอื่น และ
การบอกถึงความหมายของค าว่า “มานิ” ท่ีแปลว่า 
“มนุษย์” น้ันนับเป็นการต่อรองถึงความเท่าเทียม
กันของกลุ่มชาติพันธุ์และคนท่ัวไปในสังคมด้วย 
 3. รื้อสร้างวาทกรรมเกี่ยวกับชาติก าเนิดของกลุ่ม
ชาติพันธุ์ จากข้อความว่า “มานิ เป็นกลุ่มคนดั้งเดิม
ท่ีมีประวัติศาสตร์มายาวนานนับพันปี เป็นตัวแทน
ของกลุ่มคนยุคเริ่มแรกก่อนสร้างบ้านเมืองถาวร...” 
ข้อความดังกล่าวเป็นการสื่อสารเพื่อต่อรองกับ
อ านาจรัฐในการประกาศใช้นโยบายทวงคืนผืนป่า 
โดยการปฏิเสธว่าป่าเป็นสมบัติของรัฐ และพวกเขา
เป็นผู้บุกรุก ขณะเดียวกันก็ต่อรองกับวาทกรรม
ความเป็นอื่น จากวาทกรรมหลัก ซ่ึงรัฐใช้อ้าง
ความชอบธรรมในการจัดการ กับกลุ่มชาติพันธุ์ต่าง 
ๆ ในประเทศ และใช้สถานปนาความเป็นรัฐชาติ
สมัยใหม่ ท่ีมีความเจริญ ทันสมัย และศิวิไลซ์ เพื่อ
ความทัดเทียมชาติมหาอ านาจ โดยการแบ่งแยก
ความเป็นไทยและความอื่นกับคนในชาติเอง การ
ต่อรองน้ีให้ความหมายใหม่ว่า มานิอยู่มาก่อนเกิด
ประเทศไทยเสียอีก ซ่ึงชี้ให้เห็นถึงความผิดพลาดท่ี
เกิดขึ้นจากวาทกรรมกระแสหลัก 

พ.ศ. 2561/
ชาวมานิเริ่ม
ได้รับการ
รับรองสถานะ
พลเมืองไทย
ตั้งแต่ปีพ.ศ. 
2560 เป็นต้น
มา แต่รัฐบาล
ท่ีมาจากการ
รัฐประหารได้
ประกาศ
นโยบาย 
“ทวงคืนผืน
ป่า” ซ่ึงมี
ผลกระทบต่อ
กลุ่มชาติพันธุ์
ท่ีมีวิถีชีวิตอยู่
ในป่า 

สังคม/คน
นอกกลุ่ม
ชาติพันธุ์ 

แถลง-
การณ์ 

/
สื่อมวลชน 

ปฏิญญาหลี
เป๊ะ : “เพื่อ
อนาคตของ
ลูกหลาน ท่ี

กลุ่มชาติพันธุ์
มานิ/ ชาวเล/
กระเหรี่ยง/

กลุ่มชาติพันธุ์
ในประเทศท้ัง
ในแถบท่ีราบ
สูง ชายฝั่ง

1. เปรียบเทียบคู่ตรงข้าม ผู้ส่งสาร คือกลุ่มชาติพันธุ์ 
แทนตัวเองว่า “พวกเรากลุ่มชาติพันธุ์” เพื่อต้องการ
จะสื่อสารกับผู้รับสารท่ีไม่ใช่คนกลุ่มเดียวกัน และนัย

พ.ศ. 2563/
หลังการ
จัดการ
เลือกตั้งในปี

รัฐ/
สังคม/คน
นอกกลุ่ม
ชาติพันธุ์ 
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สื่อ ตัวบท ผู้ส่งสาร ความหมาย แนวทางการต่อรองอ านาจ ช่วงเวลา/
บริบทสังคม 

ผู้รับสาร 

มีศักดิ์ศรี  
มีสิทธิ์  มี
ความเสมอ
ภาค” 

นักกิจกรรม/
นักวิชาการ 

ทะเลและป่า
พื้นราบมี
ความสัมพันธ์
เฉกเช่นพี่น้อง 
และร่วมมือ
กันส่งเสริม
และผลักดัน
กฎหมาย
คุ้มครองวิถี
ชีวิตและ
วัฒนธรรมของ
กลุ่มชาติพันธุ์ 
เพื่อความ
ศักดิ์ศรีความ
เท่าเทียม และ
ความยั่งยืน
ของอัตลักษณ์
ชาติพันธุ์ 

ท่ีต้องการส่งสารโดยตรงถึงรัฐ ซ่ึงหมายถึงขั้วตรงข้าม
กับกลุ่มตน 
2. การรื้อสร้างวาทกรรมเดิมและก าหนดนิยามใหม่ 
ต่อรองกับความรู้ ความเชื่อท่ีเคยถูกก าหนดให้เป็น
วาทกรรมกระแสหลัก ผ่านข้อความว่า ... “พวกเรา
กลุ่มชาติพันธุ์ ได้บุกเบิกอาศัยอยู่บนผืนแผ่นดินน้ีมา
แต่เดิม ก่อนมีการก าหนดอาณาเขตประเทศไทย” 
หมายถึงมานิไม่ใช่ผู้มาอยู่ทีหลังการสถาปนา
อาณาจักรไทย ตามความรู้ ความเชื่อท่ีเคยถูก
ก าหนดให้เป็นวาทกรรมกระแสหลัก 
3.การผสมผสานวาทกรรมเดิมกับวาทกรรมใหม่ โดย
การให้คุณค่าวัฒนธรรมย่อย จากข้อความว่า “พวก
เรากลุ่มชาติพันธุ์  มีวิถีเรียบง่าย  สอดคล้องกับ
ระบบธรรมชาติท่ีเราอยู่อาศัย สร้างขนบธรรมเนียม 
ภูมปิัญญา ความเชื่อ ภาษา วัฒนธรรมท่ีเป็น 
อัตลักษณ์ของเราเอง และปฏิบัติสืบต่อกันมาหลาย
ชั่วอายุคน” ซ่ึงข้อความดังกล่าวปฏิเสธ และต่อต้าน
มายาคติเกี่ยวกับความป่าเถื่อน ล้าหลัง และไม่เจริญ
ของกลุ่มชาติพันธุ์ 
4. การผลิตสร้างวาทกรรม จากการวิพากษ์นโยบาย
รัฐ ดังข้อความท่ีว่า “แต่ความเจริญท่ีถาโถมเข้ามา  
พร้อมกับนโยบายต่าง ๆ ของรัฐ  เช่น  การส่งเสริม
การท่องเท่ียว  การส่งเสริมเกษตรกรรมเชิงพานิชย์  
รวมท้ังการประกาศเขตอนุรักษ์  สิ่งเหล่าน้ีไม่เพียง
ท าให้พวกเราไม่มีความมั่นคงในการอยู่อาศัย  ท่ีท า
กิน และพื้นท่ีทางจิตวิญญาณเท่าน้ัน  แต่ยังท าให้ 
อัตลักษณ์ของพวกเราสั่นคลอนไปด้วย และจะยิ่งทวี
ความรุนแรงมากขึ้น หากไม่ได้รับการแก้ไขอย่าง
ถูกต้องและทันท่วงที 10 ปีของการมีมติ
คณะรัฐมนตรีในการฟื้นฟูวิถีชีวิตชาวเล มีปัญหาบาง
ประการท่ีคลี่คลายไป แต่มีอีกหลายประการท่ียัง
ไม่ได้รับการแก้ไข เพราะปัญหาของพวกเราเป็น
ปัญหาเชิงโครงสร้างเกี่ยวข้องกับหลายหน่วยงาน  
หลายกระทรวง” 
5. การเสริมสร้างพลังอ านาจ จากชาวเล มานิ และ
กระเหรี่ยงจากภาคเหนือ จากข้อความท่ีว่า “ในขณะ
ท่ีพวกเรากลุ่มชาติพันธุ์ได้ตระหนักถึงปัญหาข้างต้น 
จึงได้รวมตัวกันท้ังระดับชุมชนเชื่อมโยงเป็นเครือข่าย  

พ.ศ. 2562 มี
สมาชิกสภาผู้
แทนราษฎรท่ี
เป็นกลุ่มชาติ
พันธุ์ได้รับการ
เลือกตั้ง และ
ได้แสดง
บทบาททาง
การเมืองท่ี
ส าคัญในการ
ผลักดัน
นโยบายใน
การส่งเสริม
และคุ้มครอง
กลุ่มชาติพันธุ์ 
ท าให้
บรรยากาศใน
การร่าง
กฎหมายและ
การขับเคลื่อน
ด้านสิทธิของ
กลุ่มชาติพันธุ์
ต่าง ๆ ใน
ประเทศไทยมี
ความตื่นตัว
มากขึ้น 
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สื่อ ตัวบท ผู้ส่งสาร ความหมาย แนวทางการต่อรองอ านาจ ช่วงเวลา/
บริบทสังคม 

ผู้รับสาร 

ท างานพัฒนาคุณภาพชีวิตและผลักดันให้เกิดการ
แก้ไขปัญหาระดับนโยบายอย่างต่อเน่ือง พวกเราจึง
ขอให้ปฏิญญาว่า จะร่วมกันท างาน  ประสานพี่
ประสานน้อง  เฉกเช่นท่ีได้ท ามาต่อไปอย่างเข้มแข็ง
มากขึ้น และจะร่วมกันผลักดันร่างพระราชบัญญัติ
ส่งเสริมและคุ้มครองวิถีชีวิตกลุ่มชาติพันธุ์ให้ส าเร็จ  
มีผลบังคับใช้ภายในปี พ.ศ.2565 ท้ังน้ีเพื่ออนาคต
ของลูกหลาน ท่ีมีศักดิ์ศรี  มีสิทธิ์  มีความเสมอภาค  
มีความมั่นคงในท่ีอยู่อาศัย ท่ีท ากิน ด ารงวิถีชีวิต
ภายใต้ประเพณี  ภาษา  วัฒนธรรม  ภูมิปัญญาและ
ความเชื่ออันเป็นอัตลักษณ์ของเราได้อย่างมั่นคง
ยั่งยืน” ซ่ึงการรวมกลุ่มกันในลักษณะน้ีจะสร้าง
อ านาจการต่อรองได้มากขึ้น โดยเฉพาะการผลักดัน
ร่างพระราชบัญญัติ ท่ีเสนอในภาพรวมของกลุ่มชาติ
พันธุ์ในประเทศไทย ไม่เฉพาะกลุ่มใดกลุ่มหน่ึง
เท่าน้ัน จะก่อให้เกิดคุณประโยชน์ในวงกว้าง 

สื่อใหม่  
(ยูทูป) 

สารคดีสั้น 
“มานิ กับ
ก าแพงภาพ
จ าท่ีต้อง
ก้าวข้าม” 

กลุ่มชาติพันธุ์
มานิ/ นัก
กิจกรรม 
(สสส./ ศูนย์
สื่อพลเมือง) 

สังคมท่ี
เปลี่ยนแปลง
อย่างรวดเร็ว 
ส่งผลให้กลุ่ม
ชาติพันธุ์ต้อง
ปรับเปลี่ยน
วิถีชีวิตอย่าง
หลีกเลี่ยง
ไม่ได้แต่
ปัญหาสิทธิขั้น
พื้นฐานใน
ฐานะพลเมือง
ท่ีมานิควรจะ
ได้รับ ยังถูก
ขัดขวางด้วย
อคติทางชาติ
พันธุ์ 

1. การรื้อสร้างวาทกรรมเดิมและก าหนดนิยามใหม่ 
ปฏิเสธการรับรู้เกี่ยวกับความป่าเถื่อน ล้าหลังของ
กลุ่มชาติพันธุ์ เช่น การน าเสนอจากภาพการเดินทาง
ไปโรงเรียนของเด็ก ๆ ชาวมานิบ้านปลายคลองตง อ. 
ปะเหลียน จ. ตรัง และการใส่ค าบรรยายว่า “น่ีไม่ใช่
ภาพจ าของทุกคน ท่ีว่า มานิต้องอยู่ในป่า” ภาพและ
ค าบรรยายภาพดังกล่าวสะท้อนการปฏิเสธการรับรู้
เกี่ยวกับกลุ่มชาติพันธุ์ท่ีถูกปลูกฝังและถ่ายทอดใน
สังคมไทย และยังแสดงถึงนัยของความเป็นปกติใน
การใช้ชีวิตประจ าวันเช่นเดียวกันคนในท้องถิ่นท่ัวไป 
2. การผสมผสานวาทกรรมเดิมกับวาทกรรมใหม่ 
ต่อรองความเป็นคนไทยด้วยการร้องเพลงชาติ โดย
การน าเสนอภาพ กิจกรรมร้องเพลงชาติและชักธง
ชาติขึ้นสู่ยอดเสาของนักเรียน ซ่ึงรวมถึงนักเรียนชาว
มานิด้วย เสียงร้องเพลงชาติของนักเรียนในโรงเรียน 
รวมถึงนักเรียนมานิ แสดงให้เห็นถึงการต่อรอง
ความหมายในความเป็นคนไทย โดยการยอมรับ
เอกลักษณ์ความเป็นไทย (ธงชาติ และเพลงชาติ) 
3. การผลิตสร้างวาทกรรม ความเปลี่ยนแปลงของวิถี
ชีวิตและวัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์ตามบริบททาง
สังคม และความจ าเป็นต้องได้รับสิทธิในฐานะ
พลเมืองไทย 

พ.ศ. 2563/ 
บริบททาง
การเมือง
เช่นเดียวกัน
กับปฏิญญา
หลีเป๊ะ 
ขณะท่ีบริบท
ทางสังคมใน
แง่ของการ
สื่อสารน้ัน 
ช่องทาง
สื่อสารใหม่
ได้รับความ
นิยมจากผู้ใช้
สื่อมากขึ้น 
การน าเสนอ
สารคดี
เกี่ยวกับกลุ่ม
ชาติพันธุ์ทาง 
ยูทูปจึง
สามารถเข้าถึง
กลุ่มผู้ใช้ท่ี

สังคม/คน
นอกกลุ่ม
ชาติพันธุ์ 
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สื่อ ตัวบท ผู้ส่งสาร ความหมาย แนวทางการต่อรองอ านาจ ช่วงเวลา/
บริบทสังคม 

ผู้รับสาร 

เป็นคนรุ่นใหม่
ได้มากขึ้น 

สื่อ
กิจกรรม/

สื่อ
ออนไลน์) 

งานวันชน
เผ่าพื้นเมือง 
ประจ าปี 
2564 
“สัญญา
ประชาคม
ใหม่: 
คุ้มครองวิถี
ชีวิต สิทธิ
ชนเผ่า
พื้นเมือง 

กลุ่มชาติพันธุ์
มานิ/ นัก
กิจกรรม /
นักวิชาการ 
(คทช./ สชพ.) 

ความส าคัญ
ของของพรบ.
คุ้มครองวิถี
ชีวิตและ
วัฒนธรรม
กลุ่มชาติพันธุ์ 
ซ่ึงจะมีผลต่อ
การด ารงอยู่
ของกลุ่มชาติ
พันธุ์ใน
ประเทศไทย
อย่างเท่า
เทียม รวมถึง
ขจัดการถูกกด
ทับทางอ านาจ
และกฎหมาย
ท่ีไม่เข้าใจวิถี
ชีวิตและ
วัฒนธรรมท่ี
แตกต่าง 

1. การผสมผสานวาทกรรมเดิมกับวาทกรรมใหม่ โดย
วาทกรรม “คนป่า” ผสานเข้ากับกับการใช้ชีวิตใน
ฐานะผู้พิทักษ์และดูแลป่าไม้ เพื่อให้คุณค่าวัฒน 
ธรรมย่อย จากป้ายเชิญชวนเข้าร่วมกิจกรรมและ
ป้ายผ้าท่ีเขียนข้อความว่า “ป่าคือบ้าน ต้นไม้คือ
ชีวิต” มีนัยยะท่ีกล่าวถึงวิถีชีวิตของกลุ่มชาติพันธุ์ ท่ี
อาศัยอยู่ในป่าท่ีเปรียบเสมือน “บ้าน” ซ่ึงตรงกับ
ความเข้าใจเดิมของคนท่ัวไปท่ีมักเรียกกลุ่มชาติพันธุ์
ว่า “คนป่า” หรือ “ชาวป่า” ขณะท่ีการอยู่อาศัยใน
ป่าของกลุ่มชาติพันธุ์น้ันเป็นมิตรกับธรรมชาติและ
สิ่งแวดล้อม เพราะต้นไม้เปรียบเสมือนชีวิต ถ้าไม่มี
ต้นไม้ชาวมานิก็จะไม่มีชีวิต 
2. การผลิตสร้างวาทกรรม จากการวิพากษ์นโยบาย
รัฐ และกฎหมาย น ามาค าพูดบางส่วน (quote)  ของ
นักกิจกรรม นักวิชาการ สมาชิกสภาผู้แทนราษฎร 
และกลุ่มชาติพันธุ์ มาผลิตและน าเสนอซ้ าในรูปแบบ
ของโปสเตอร์ และสื่อสารในเพจเฟซบุ๊กหลังจากจบ
งาน ดังตัวอย่างต่อไปน้ี  
“ท่ีผ่านมาเราผลักดันนโยบาย เพื่อเรียกร้องสิทธิชน
เผ่าพื้นเมืองทุกระดับหมดแล้ว แต่ปัญหาเหล่าน้ีก็ยัง
ไม่จางหายไปจากเรา ไม่มีบัตรประชาชน ท่ีอยู่อาศัย 
เข้าไม่ถึงทรัพยากร ในอดีตชาวมานิก็ปลูกข้าว 
คล้ายกับไร่หมุนเวียนชนเผ่าพื้นเมืองบนดอย แต่วิถี
น้ีหายไป” วิทวัส เทพสง นักกิจกรรมกรรมและ
ตัวแทนชนเผ่าพื้นเมืองภาคใต้  
3. “กฎหมายคุ้มครองและส่งเสริมกลุ่มชาติพันธุ์ จะ
ให้ประโยชน์หลายอย่างกับสังคมไทย ช่วยสร้าง
รายได้จากวัฒนธรรมชาติพันธุ์ ท่ีเป็นมรดกโลกและ
ต้นทุนส าคัญของชาติ ช่วยลดความเลื่อมล้ า น ามาซ่ึง
ความเข้มแข็งของสังคมและสร้างประโยชน์มหาศาล
ให้กับประเทศไทย” อภินัน ธรรมเสนา ผู้แทนศูนย์
มานุษยวิทยาสิรินธร (องค์การมหาชน)การเสริมสร้าง
พลังอ านาจ จากกลุ่มชาติพันธุ์ทุกกลุ่มในประเทศ 
องค์กรภาคประชาชน นักวิชาการเพื่อสร้างอ านาจใน
การต่อรองให้มากขึ้น  

พ.ศ. 2564/มี
การระบาด
ของโรคโควิด 
19 อย่าง
รุนแรงใน
ประเทศ 
ส่งผลกระทบ
ต่อเศรษฐกิจ
และสังคม 
ตลอดจนการ
ผลักดัน
กฎหมาย
คุ้มครองกลุ่ม
ชาติพันธุ์ตก
อยู่ในภาวะ
ชะงักงัน แต่ก็
มีความ
พยายามของ
ภาคประชาชน
ในการ
ขับเคลื่อน
ผ่านรูปแบบ
ออนไลน์ 
ต่าง ๆ 

กลุ่มชาติ
พันธุ์และ
ประชาชน
ท่ัวไป 
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จากผลการศึกษาข้างต้นจะเห็นได้ ว่ ากลุ่ ม

วัฒนธรรมย่อยพยายามใช้วิธีการที่หลากหลายในการสื่อสาร
และต่อรองอ านาจผ่านตัวบทต่าง ๆ เพื่อต่อรองอ านาจและ
การเข้าถึงสิทธิพลเมืองของกลุ่มชาติพันธุ์มานิ โดยวิธีการ
ดังกล่าวสะท้อนให้เห็นถึงปฏิบัติการทางวาทกรรม ที่มีการ
ต่อสู้ต่อรองกันระหว่างวาทกรรมหลักและวาทกรรมต่อต้าน
ตลอดเวลา โดยกลุ่มวัฒนธรรมย่อยพยายามสื่อสาร
ความหมายของกลุ่มชาติพันธุ์ ในทางตรงกันข้ ามกับ
อุดมการณ์หลัก คือ ความเป็นหนึ่งเดียวกันของชาวมานิกับ
สังคมไทย ปฏิเสธความเป็นอื่น และความเป็นปกติของกลุ่ม
ชาติพันธุ์ ไม่ใช่คนป่า ไร้ความเจริญ แต่เป็นกลุ่มคนที่ถูก
ละเลย และได้รับผลกระทบจากนโยบายที่ไม่เป็นธรรม 
ขณะเดียวกันก็ผลิตสร้างวาทกรรมต่อต้านความผิดพลาด
ของอุดมการณ์หลัก โดยการวิพากษ์วิจารณ์กฎหมายและ
นโยบายรัฐที่ไม่ส่งเสริมสิทธิความเท่าเทียมของคนกลุ่มต่าง 
ๆ ในสังคม ซึ่งปฏิบัติการทางวาทกรรมเชิงอุดมการณ์นี้เป็น
ผลพวงมาจากบริบททางสังคมและวัฒนธรรมที่ส่งเสริมสิทธิ
และความเท่าเทียมของกลุ่มชาติพันธุ์ทั้งในระดับชาติและ
นานาชาติ อีกท้ังบริบททางการเมืองที่มีสส. จากกลุ่มชาติ
พันธุ์ได้รับเลือกตั้ง ท าให้การสื่อสารผ่านตัวบทต่าง ๆ  ได้รับ
แรงหนุนเสริมให้สามารถท้าทายและต่อรองอ านาจกับ
อุดมการณ์หลักได้มากขึ้น 

 

อภิปรายผลการวิจัย 
1. อ านาจในการก าหนดความหมายกลุ่มชาติ

พันธุ์มานิในสังคมไทย 
ในทัศนะของฟูโกต์นั้นความรู้และความจริงที่เป็น

แบบแผนความเช่ือ ค่านิยม และขนบปฏิบัติของสังคมถูก
สร้างขึ้นด้วยอ านาจ ทั้งยังถูกบดบังและครอบง าด้วยอ านาจ 
ฝังรากลึกลงไปในระดับส านึกแยกแยะความผิด ถูก ควร ไม่
ควรท า โดยที่มนุษย์ไม่สามารถตระหนักรู้ได้ว่าแบบแผน 
ความคิด ค่านิยม รวมถึงอุดมการณ์ต่าง ๆ ที่รับรู้และยึดถือ
ปฏิบัติจนกลายเป็นเรื่องปกตินั้นเกิดจากอ านาจของวาท
กรรม ที่สามารถก าหนดความหมาย คุณค่า และบรรทัดฐาน
ของสิ่งต่าง ๆ ในสังคม แต่ทั้งนี้อ านาจนั้นไม่เคยด ารงอยู่
อย่างคงทนถาวร เพราะในทุก ๆ พื้นที่ในสังคมจะเต็มไปด้วย

การช่วงชิงอ านาจของกลุ่มคนเพื่อช่วงชิงความเป็นเจ้า 
(hegemony) เหนือปริมณฑลหรือพ้ืนท่ีต่าง ๆ วาทกรรมที่
นิยามความหมายสรรพสิ่งในแต่ละยุคละสมัย จึงมีความ
เปลี่ยนแปลงและแตกต่างไปตามความผันแปรของอ านาจ
นั้น ดังที่การก าหนดความหมายของกลุ่มชาติพันธุ์มานิใน
สังคมไทยตั้งแต่อดีตจนถึงปัจจุบัน ได้ผันแปรไปตามอ านาจ
และบริบททางสังคมถึง 3 ระลอก และแต่ละระลอกก็มีผล
ต่อการเข้าถึงสิทธิพลเมืองของกลุ่มชาติพันธุ์ด้วย  

อ านาจในการก าหนดความหมายในยุคแรกถูก
สื่อสารด้วยวาทกรรมความเป็นไทยและความเป็นอื่น โดย
กลุ่มชนช้ันปกครองในสังคม ผลของวาทกรรมดังกล่าวท าให้
กลุ่มชาติพันธุ์มานิถูกแยกออก (exclusion) จากความเป็น
ไทย ซึ่งเป็นกลยุทธ์เดียวกับท่ีนักล่าอาณานิคมตะวันตกใช้
ให้ความหมายแก่คนพื้นเมืองที่ต้องการเข้าไปยึดครอง
ดินแดน เพื่อแสวงหาผลประโยชน์ทั้งทางด้านการเมืองและ
เศรษฐกิจ ขณะที่นิยามดังกล่าวก็สะท้อนถึงอัตลักษณ์ของคน
ตะวันตกที่เจริญก้าวหน้าและทันสมัยกว่า โดยซาอีด อธิบาย
ว่า ขั้วท่ีแบ่งแยกกันระหว่างตะวันตกและตะวันออกไม่ได้
เกิดขึ้นเองตามธรรมชาติ หากแต่ได้รับการประกอบสร้างขึ้น 
(constructed) ผ่านทางปฏิบัติการทางภาษา หรือวาทกรรม 
(discourse) ตามทัศนะของมิเชล ฟูโกต์ ซึ่งกลยุทธ์ส าคัญที่
ท าให้วาทกรรมตะวันออกนิยมมีอ านาจและแทรกซึมเข้าสู่
ส านึกทั้งชาวตะวันตกและกลุ่มชนชาติอื่น ๆ  ก็คือการสื่อสาร
ผ่านภาพตัวแทน หรืออีกนัยหนึ่งภายใต้ลัทธิตะวันออกนิยม 
ความรู้ /ความจริ ง ( knowledge/truth) เกี่ ยวกั บโลก
ตะวันออก คนตะวันออก และวัฒนธรรมแบบตะวันออกจะ
ถูกสร้างให้มีลักษณะด้อยอ านาจกว่าความเป็นตะวันตก  ทั้ง
ในเชิงสังคม เศรษฐกิจ และการเมือง รวมถึงการให้ค าอธิบาย
ด้วยว่า ความสัมพันธ์ระหว่างโลกตะวันตกกับชนชาติ อื่น ๆ 
พึงเป็นเช่นไร หรือชาวตะวันตกมีความชอบธรรมที่จะ
ประพฤติปฏิบัติต่อกลุ่มสังคมอื่น ๆ ในโลกใบนี้อย่างไร 
(กาญจนา แก้วเทพ และสมสุข หินวิมาน, 2560)         

ขณะที่การก าหนดความหมายที่แสดงถึงความเป็น
อื่นให้กับกลุ่มชาติพันธุ์มานิในสังคมไทย ถูกสื่อสารผ่าน
กลไกครอบง าทางความคิด ทั้งวรรณกรรม แบบเรียน และ
สื่อมวลชน อีกทั้งความหมายถึงความเป็นอื่นดังกล่าวยังมีนัย
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ยะของความไม่เจริญ ป่าเถื่อน รวมถึงความตลกขบขัน ซึ่ง
วาทกรรมความเป็นไทยและความเป็นอื่นนี้เกิดจากการ
ผสมผสานกันของวาทกรรมความศิวิไลซ์ และอารยธรรมจาก
ประเทศจักรวรรดินิยมตะวันตก กับวาทกรรมความเจริญ
ของรัฐชาติสมัยใหม่ที่ชนช้ันน าเอามาใช้แบ่งแยกคนในชาติ
กันเอง ผลลัพธ์จากอ านาจวาทกรรมในยุคแรกนี้จึงท าให้
กลุ่มชาติพันธุ์มานิไม่ถูกนับรวมเป็นคนไทย และไม่มีโอกาส
ในการเข้าถึงสิทธิสวัสดิการของรัฐโดยสิ้นเชิง  

ต่อมาในยุคที่สองอ านาจในการก าหนดความหมาย
กลุ่มชาติพันธุ์ก็ถูกผลิตซ้ าด้วยวาทกรรมการพัฒนา โดยใช้
นโยบายการผสมกลมกลืน (assimilation) เพื่อหลอมรวมคน
กลุ่มชาติพันธุ์ให้กลายเป็น “คนไทย” โดยไม่ให้ความส าคัญ
กับความแตกต่างหลากหลายทางอัตลักษณ์ วัฒนธรรมของ
กลุ่มคนที่อาศัยอยู่ในพื้นที่ห่างไกลจากศูนย์กลางอ านาจ หรือ
กรุงเทพ ขณะที่บริบททางการเมืองและสังคมผลักดันให้เกิด
การต่อต้านขัดขืนอ านาจโดยการขับเคลื่อนของขบวนการ
เคลื่อนไหวกลุ่มชาติพันธุ์ ภายใต้แนวคิดหลังการพัฒนา 
(post-development) ซึ่งเสนอหลักการที่ปฏิเสธการถูก
ก าหนดนิยามให้ประเทศที่เคยเป็นอาณานิคมว่าเป็นพื้นที่
ชายขอบของตะวันตก และรื้อฟื้นการพัฒนาภายใต้ความ
เป็นตัวของตัวเอง ขณะเดียวกันหลังการพัฒนาสนใจที่การ
รุกข้ึนมาต่อสู้เรียกร้องผ่านขบวนการเคลื่อนไหวทางสังคม
ของประชาชนระดับรากหญ้าเพื่อต่อสู้กับวาทกรรมการ
พัฒนาที่มีตะวันตกเป็นศูนย์กลาง (สามชาย ศรีสันต์, 2561) 
การก าหนดความหมายกลุ่มชาติพันธุ์มานิในระลอกนี้จึงมี
ลักษณะการปะทะ และต่อสู้เพื่อช่วงชิงอ านาจน าในการ
ก าหนดความหมายกลุ่มชาติพันธุ์ระหว่างวาทกรรมการ
พัฒนา กับวาทกรรมหลังการพัฒนา  

แต่อย่างไรก็ตามลักษณะความสัมพันธ์ทางอ านาจ
ของกลุ่มคนที่ เข้าถึงวาทกรรมดังกล่าวในฐานะผู้ผลิต
ความหมายมีสถานภาพและทุนทางสังคมที่ต่างกัน กล่าวคือ
คู่ต่อสู้ระหว่างรัฐกับภาคประชาชนในช่วงแรกของขบวนการ
เคลื่อนไหวทางสังคมด้านชาติพันธุ์นั้น รัฐสามารถยึดครอง
พื้นที่ในการก าหนดความหมายกลุ่มชาติพันธุ์และสร้าง
ความชอบธรรมในการบริหารจัดการกลุ่มชาติพันธุ์ได้อย่าง
เบ็ดเสร็จสมบูรณ์ ดังที่อานันท์ กาญจนพันธุ์ (2552) กล่าว
ว่าปฏิบัติการของความสัมพันธ์เชิงอ านาจในการนิยาม

ความหมาย โดยการนิยามความหมายอาจมีหลายรูปแบบ 
เช่น การป้ายสี ในกรณีของชาวเขา เมื่อถูกจับข้อหาค้ายา 
เวลาออกข่าวมักจะพูดว่า ม้งต้องค้ายา ซึ่งดูเหมือนเป็น
ค าพูดธรรมดา แต่นี่คือการนิยามความหมายไปในตัวแล้ว 
เพราะมีการใส่พรหมแดนเข้าไปด้วย ชาวเขาเป็นกลุ่มชนท่ี
แตกต่างจากชาวเรา เพราะค้ายาเสพติด ซึ่งถือเป็นการจอง
จ าคนอื่นด้วยความคิด หรือเป็นการกักขังอัตลักษณ์ เท่ากับ
เป็นการกังขังคนให้อยู่กับภาพลักษณ์ที่ตายตัวด้วยวาทกรรม 
หรือการสร้างพรมแดนขึ้นมาแบ่งนั้นเอง ซึ่งการนิยาม
ความหมายให้เป็นวาทกรรมสามารถท าได้ผ่านการให้ความ
คิดเห็น การวิพากษ์วิจารณ์ และการตั้งข้อสังเกตจาก
นักวิชาการ ผ่านสื่อมวลชน หนังสือพิมพ์ บทเรียน และ
หนังสือเรียน ฯลฯ จนกระทั่งเราเข้าใจไปตามนั้น เพราะถูก
ตอกย้ าอยู่ตลอดเวลาในชีวิตประจ าวัน ซึ่งคนที่พูดหรือ
สื่อสารวาทกรรมนั้น จะมีสถานภาพทางสังคม ทุนทางสังคม
หรือทุนทางวัฒนธรรมอยู่ ค าพูดของพวกเขาจึงมีน้ าหนัก 
โดยเฉพาะถ้าเป็นสาขาวิชาตรง เช่น ถ้าเป็นโรค หมอพูด
ย่อมเช่ือได้ง่ายกว่าเพื่อนพูด ดังนั้นยิ่งสถานภาพชัด ก็ยิ่งท า
ให้การแบ่งพรหมแดนชัดเจนขึ้น  

ขณะที่ก าหนดความหมายกลุ่มชาติพันธุ์ในยุคที่
สามหรือปัจจุบันตกอยู่ภายใต้อ านาจของวาทกรรมสิทธิ์และ
วัฒนธรรม ท่ีเป็นผลพวงมาจากบริบทสังคมในระดับสากล 
โดยเฉพาะอย่างยิ่งการประกาศปฏิญญาสากลชนเผ่าพื้นเมือง
ของสหประชาชาติ ซึ่งสามารถกดดันให้ประเทศต่าง ๆ รวมถึง
ประเทศไทยให้ความส าคัญกับสิทธิชนเผ่าพื้นเมืองหรือกลุ่ม
ชาติพันธุ์ที่อยู่อาศัยในดินแดนนั้น ๆ มาก่อนการประกาศ
อาณาเขตประเทศ ดังที่อานันท์ กาญจนพันธุ์ (2544 อ้างถึง
ในอภิชาต พงษ์สวัสดิ์, 2561) กล่าวว่า ขบวนการเรียกร้อง
สิทธิกลุ่มชนพื้นเมืองนั้นจะมีการเคลื่อนไหวในเชิงการเมือง
ทั้งในระดับท้องถิ่น และในระดับสากล เพราะมีเวทีของ
ประชาสังคมในระดับโลก เคลื่อนไหวเรียกร้องแสดงความ
คิดเห็นในประเด็นเหล่านี้มีอยู่ทั่วไป ด้วยการสร้างเครือข่าย
ในทุกระดับ ประกอบด้วยผู้ร่วมเป็นสมาชิกของเครือข่ายที่
หลากหลาย มีทั้งองค์กรระหว่างประเทศ นักการเมือง 
นักวิชาการ นักพัฒนาเอกชน และมวลชนต่าง ๆ ซึ่งแสดงให้
เห็นว่า ขบวนการเคลื่อนไหวทางสังคมในปัจจุบันมีขอบเขต
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กว้างขวางอย่างมาก ไม่ได้จ ากัดอยู่ในพรมแดนของรัฐชาติ
เท่านั้น แต่เป็นกระแสในการเปลี่ยนแปลงของโลกด้วย 

การสื่อสารวาทกรรมสิทธ์ิและวัฒนธรรมเป็นกล
ยุทธ์ที่กลุ่มวัฒนธรรมย่อยใช้ตอบโต้กับวาทกรรมความเป็น
อื่นและวาทกรรมพัฒนาของกลุ่มอุดมการณ์หลักและ
ก าหนดนิยามความหมายใหม่ โดยการประกอบสร้าง
ความหมายให้กลุ่มชาติพันธุ์เป็นผู้ที่อยู่อาศัยมาก่อนการขีด
เส้นก าหนดอาณาเขตประเทศ มีประวัติศาสตร์ความเป็นมา
อย่างยาวนาน และมีวิถีชีวิตและวัฒนธรรมที่มีคุณค่า ควร
ได้รับการเคารพในศักดิ์ศรีความเป็นมนุษย์เฉกเช่นเดียวกับ
คนกลุ่มใหญ่ในประเทศ และใช้กลยุทธ์การผลิตสร้างตัวบท
ที่มาจากคนใน คือกลุ่มชาติพันธุ์มานิในบริบทที่มีแหล่งที่มา
จากเรื่องจริง สื่อสารผ่านสื่อมวลชนซึ่งเป็นพื้นที่สาธารณะที่ 
เจอร์เก็น ฮาเบอร์มาส เช่ือว่าสื่อมีบทบาทส าคัญในการ
ขับเคลื่อนขบวนการเคลื่อนไหวทางสังคมรูปแบบใหม่ ท าให้
ลดการผูกขาดการก าหนดความหมายของกลุ่มชาติพันธุ์จาก
ชนช้ันปกครองลงได้ และท าให้เกิดการผลิตและผลิตซ้ า
ความหมายที่ปฏิเสธความเป็นอื่นของกลุ่มชาติพันธุ์มานิจาก
อุดมการณ์หลัก ให้มีความแพร่หลายในสังคมมากขึ้น ซึ่ง
สะท้อนลักษณะที่ เป็นพลวัตร (dynamic) ของพื้ นที่
สาธารณะในสังคม ที่มีการเคลื่อนไหวเปลี่ยนแปลง เนื่องจาก
มีความพยายามช่วงชิงอ านาจเหนือพ้ืนท่ีสาธารณะของคน
กลุ่มต่าง ๆ ท าให้เห็นการต่อสู้กันระหว่างอุดมการณ์หลัก
และวัฒนธรรมย่อยในสนามวาทกรรมที่ ชัดเจนมากขึ้น 
ปรากฏการณ์ดังกล่าวเป็นปัจจัยหนึ่งที่ท าให้สถานการณ์
ด้านสิทธิของกลุ่มชาติพันธุ์มานิดีขึ้นกว่าในอดีตมาก กลุ่ม
ชาติพันธุ์สามารถเข้าถึงสิทธิสวัสดิการพื้นฐานในฐานะ
พลเมืองไทย  และได้รับการยอมรับจากสังคมมากขึ้น 

จะเห็นได้ว่าการสื่อสารและก าหนดความหมาย
กลุ่มชาติพันธุ์มานิในสังคมไทยตั้งแต่อดีตจนถึงปัจจุบันตก
อยู่ภายใต้อ านาจของวาทกรรม ซึ่งฟูโกต์เช่ือว่า ความรู้ 
ความจริง รวมถึงอัตลักษณ์ของมนุษย์นั้นมิได้เป็นโครงสร้าง
ที่แน่นอนถาวร แต่เป็นสิ่งที่ถูกกระท าจากอ านาจของสังคม
และแปรเปลี่ยนไปเรื่อย ๆ ไม่มีเอกภาพ มนุษย์ไม่มีแม้แต่
เอกลักษณ์เฉพาะตัว ในทัศนะของฟูโกต์ ความรู้และความ
จริงที่มนุษย์เช่ือถือ และตัวตนหรืออัตลักษณ์ของมนุษย์เป็น
เพียงผลลัพธ์ทางวาทกรรม และการยอมรับความรู้และ

ตัวตนดังกล่าว และที่ส าคัญคือการก าหนดต่ออัตลักษณ์คน
อื่น ๆ อีกด้วย ดังที่ฟูโกต์ได้ศึกษาวาทกรรมความบ้า การ
ลงโทษ และเพศผ่านเอกสารต่าง ๆ และแสดงให้เห็นว่า 
สังคมได้สร้างวาทกรรมดังกล่าวขึ้นมา มีการผันเปลี่ยนไปแต่
ละยุคสมัย และที่ส าคัญคือ วาทกรรมนั้นเปลี่ยนแปลงไป
เนื่องจากการผลิต “ความรู้” (knowledge) เรื่องความบ้า 
อาชญากรรม และเพศตามหลักวิทยาศาสตร์ และใน
ท้ายที่สุด วาทกรรมก็มีอ านาจในการก าหนดอัตลักษณ์ 
(ธงชัย วินิจกุล, 2534 อ้างถึงในก าจร หลุยยะพงศ์, (2553) 
ในท านองเดียวกัน การก าหนดความหมายกลุ่มชาติพันธุ์มา
นิ ก็เป็นผลมาจากการประกอบสร้างวาทกรรมที่หลากหลาย 
และเปลี่ยนแปลงไปตามช่วงเวลาตามกรอบความรู้  
(episteme) ที่ถูกสถาปนาขึ้นจากอ านาจ ขณะเดียวกันก็ถูก
ท้าทายจากกลุ่มอื่น ๆ ซึ่งสะท้อนเป็นความสัมพันธ์ทาง
อ านาจในสังคมที่พยายามต่อรองและช่วงชิงความเป็นเจ้า 
(hegemony)  ในการก าหนดนิยามความหมายกลุ่มชาติ
พันธุ์มานินั่นเอง 

2.ขบวนการเคลื่ อนไหวทางสั งคมในสนาม 
วาทกรรม 

ไชยรัตน์  เจริญสินโอฬาร (2545) ระบุว่ า 
ขบวนการเคลื่อนไหวทางสังคมของกลุ่มชาติพันธุ์ เป็นการ
เคลื่อนไหวเรียกร้องในปริมณฑลทางวัฒนธรรม ในลักษณะ
ของการแสดงออกเชิงอัตลักษณ์ของกลุ่มที่มีความแตกต่าง
ไปจากสิ่งที่รัฐชาติก าหนดให้เป็นเอกลักษณ์ของชาติที่
มองข้ามความแตกต่างหลากหลายของเช้ือชาติ ภาษา และ
วัฒนธรรมของกลุ่มคนพ้ืนเมืองที่อยู่อาศัยบนผืนแผ่นดินมา
ก่อนการขีดเส้นก าหนดอาณาเขตประเทศ ดังนั้นการต่อสู้
เพื่อการด ารงไว้ซึ่งอัตลักษณ์ชาติพันธุ์ของกลุ่มชนพื้นเมือง 
จึงอาศัยการสร้างนิยาม/ความหมายชุดใหม่ให้กับกลุ่มของ
ตน ซึ่งแตกต่างจากนิยาม/ความหมายที่รัฐชาติก าหนดเพื่อ
การถือครองอ านาจการปกครองเหนือกลุ่มชนพื้นเมือง
นั่นเอง การต่อสู้ของคนพื้นเมืองถือเป็นรูปธรรมที่ชัดเจน
ของขบวนการเคลื่อนไหวทางสังคมรูปแบบใหม่ เนื่องจาก
ไม่ใช่การเคลื่อนไหวเพื่อช่วงชิงอ านาจรัฐ แต่เป็นการชูความ
เฉพาะเจาะจงหรือเอกลักษณ์ของตัวเองให้ได้รับการยอมรับ 
นั่นคือเป็น identity movement แบบหนึ่ง  
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การเคลื่อนไหวทางสังคมประเด็นสิทธิพลเมือง
ของกลุ่มชาติพันธุ์มานินั้น เป็นขบวนของภาคประชาชนที่
ขับเคลื่อนภายใต้กรอบทฤษฎีขบวนการเคลื่อนไหวทาง
สังคมแบบใหม่ ที่มีลักษณะของการกระท าหมู่ (collective 
action) ของกลุ่มคนที่มีสถานะและบทบาทที่ต่างกัน แต่มี
เป้าหมายทางการเคลื่อนไหวเดียวกัน และพยายามต่อรอง
อ านาจด้วยยุทธวิธีทางการสื่อสาร เพื่อการช่วงชิงอ านาจน า 
(hegemony) ในการก าหนดหรือสร้างค านิยาม ความหมาย
กลุ่มชาติพันธุ์มานิ โดยการสร้างคุณค่าให้กับอัตลักษณ์และ
วัฒนธรรมในรูปแบบของวาทกรรม ดังที่อภิชาต พงษ์สวัสดิ์ 
(2561) กล่าวว่า ขบวนการเคลื่อนไหวทางสังคมแบบใหม่ 
ไม่ได้เป็นขบวนการที่ เคลื่อนไหวเพื่อการประท้วงหรือ
ต่อต้านโดด ๆ อย่างขบวนการเคลื่อนไหวทางสังคมแบบเก่า 
แต่เป็นขบวนการที่มีเป้าหมายเด่นชัดอยู่ที่การช่วงชิงอ านาจ
ในการสร้างค านิยามหรือก าหนดความหมายชุดใหม่ให้กับสิ่ง
ที่เรียกร้องต่อสู้เคลื่อนไหว หรือการก าหนด “กติกาหรือ
กฎเกณฑ์ชุดใหม่ในการด ารงชีวิต” หรือเป็นการเคลื่อนไหว
เพื่อสร้างวาทกรรมชุดใหม่ในเรื่องนั้น ๆ  

ขณะที่การสื่อสารและต่อรองอ านาจของขบวนการ
เคลื่อนไหวทางสังคมเกิดภายในสนามวาทกรรมซึ่งเป็นพ้ืนที่
ของการต่อสู้ การปะทะกันของวาทกรรมที่ก าลังถูกสร้างขึ้น
ใหม่ และวาทกรรมหลักที่ครอบง าอยู่ รวมถึงเป็นพื้นที่ของตัว
แสดงที่ลงมาเคลื่อนไหวและกระท าร่วมกัน ภายใต้กฎเกณฑ์
เชิงโครงสร้างที่เปิดโอกาสให้ผู้แสดงเล่นบทตามต าแหน่งแห่ง
ที่ที่ตนสังกัด สนามวาทกรรมจึงเป็นพื้นที่ทางสังคมที่เปิด
โอกาสให้ผู้เล่นแต่ละต าแหน่งมาเผชิญหน้ากัน และแสดงออก
ตามต าแหน่ง ตามประสบการณ์ ตลอดจนทุนทีสั่งสมในตัว
บุคคล โดยผลการศึกษานี้ก็แสดงให้เห็นว่าตัวแสดงใน
ขบวนการเคลื่อนไหวทางสังคมด้านสิทธิกลุ่มชาติพันธุ์มานิ 3 
กลุ่มหลัก ได้แก่ กลุ่มชาติพันธุ์ นักกิจกรรม และนักวิชาการ
แสดงบทบาทที่แตกต่างกัน เนื่องจากต้นทุนทางความรู้  
ประสบการณ์ และบริบทสังคมที่ต่างกัน ซึ่ งส่งผลต่อ
ประสิทธิภาพและประสิทธิผลในการต่อรองอ านาจด้วย ทั้งนี้
ผู้วิจัยได้อาศัยแนวทางการวิเคราะห์ผลลัพธ์การเคลื่อนไหว
ทางสังคมเพื่อเข้าถึงสิทธิพลเมืองของกลุ่มชาติพันธุ์มานิใน
สนามวาทกรรม ดังนี้ (สามชาย ศรีสันต์, 2561) 

2.1 การผลิ ตส ร้ างวาทกรรม (discursive 
construction)  

ขบวนการเคลื่อนไหวทางสังคมด้านสิทธิของกลุ่ม
ชาติพันธุ์ มานิผลิ ตสร้ างวาทกรรมตอบโต้  ( counter 
discourse) วาทกรรมกระแสหลักที่ก าหนดความเป็นอื่น 
และใช้นโยบายการพัฒนาที่เน้นการสั่งการจากบนลงล่าง 
ด้วยการผลิตสร้างวาทกรรมสิทธิ์และวัฒนธรรม ที่มาจากการ
ปะทะ ประสานวาทกรรมต่าง ๆ เช่น สิทธิชนเผ่าพื้นเมืองตาม
หลักสากล คุณค่ า ความดี งามของอัตลั กษณ์  และ
ประวัติศาสตร์ของกลุ่มชาติพันธุ์ เป็นต้น วาทกรรมย่อย ๆ 
เหล่านี้ได้ถูกร้อยเรียงให้เกิดวาทกรรมว่าด้วยสิทธิและ
วัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์ที่มีความหมายที่หนักแน่นข้ึน 
ดังที่ลาคลาวและมูฟฟ์ (Laclau and Mouffe, 1985 อ้างถึง
ในสามชาย ศรีสันต์, 2561) เรียกว่า “moment” ซึ่งเป็น
ขั้นตอนของการลดรูปและย่อส่วนความสัมพันธ์กับสัญญะอื่น 
ให้เหลือเพียงความสัมพันธ์ท่ีต้องการเพื่อผลิตสร้างวาทกรรม 
อย่างไรก็ตามกระบวนนี้ไม่เคยจะสมบูรณ์ เบ็ดเสร็จ แต่มีการ
ตอบโต้ต่อสู้แข่งขันในสนามวาทกรรม การสร้างความหมาย
ของวาทกรรมจึงเต็มไปด้วยการต่อสู้ช่วงชิงให้ได้มาซึ่งอ านาจ
น าในการก าหนดนิยามความหมายให้กับสรรพสิ่ง โดยวาท
กรรมหลักจะท าหน้าที่เป็นตาข่ายครอบคลุมวาทกรรมอื่น ๆ 
ให้ตกอยู่ในชุดความหมายเดียวกัน  

การผลิตสร้างวาทกรรมของขบวนการเคลื่อนไหว
ทางสังคมถูกสื่อสารผ่านตัวบท ที่เผยแพร่ทางสื่อมวลชน สื่อ
สังคม และสื่อกิจกรรมบ่งบอกการกระท าที่เป็นคู่ตรงข้ามกับ
รัฐ และเป็นคู่สนทนากับสาธารณะ โดยใช้ค าหรือศัพท์นามใน
ลักษณะของคู่ตรงข้าม (binary opposition) สื่อสารในฐานะ
เป็นตัวแทนของกลุ่มชาติพันธุ์มานิที่ได้รับผลกระทบจากวาท
กรรมความเป็นอื่น และนโยบายการพัฒนาของรัฐ ท าให้การ
ด ารงชีวิตตามวิถีวัฒนธรรมดั้งเดิมยากล าบาก อีกทั้งยังไม่ได้
รับการยอมรับให้มีสิทธิ และเข้าถึงสวัสดิการในฐานะพลเมือง
ไทยอย่างสมบูรณ์ ขณะเดียวกันตัวบทดังกล่าวก็ได้นิยามวิถี
และวัฒนธรรมชาวมานิ ในความหมายของคนที่มีวิถีชีวิตที่
เช่ือมโยงและเป็นมิตรกับป่า ทั้งนี้ตัวบทที่กลุ่มวัฒนธรรมย่อย
ผลิตสร้างขึ้นเพื่อตอบโต้กับอุดมการณ์หลักนั้นอยู่ภายใต้
บริบทสังคมของการบังคับใช้กฎหมาย “ทวงคืนผืนป่า”  
ที่ส่งผลกระทบต่อวิถีชีวิตและวัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ ์
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2.2 การร้ือสร้างวาทกรรม (deconstructive 
discourses)  

การรื้อสร้างวาทกรรมเป็นการช้ีให้เห็นข้อบกพร่อง
ผิดพลาด ที่เกิดขึ้นจากวาทกรรมหลัก มุ่งวิเคราะห์เพื่อ
เปิดเผยให้เห็นถึงอ านาจที่มากับการพัฒนา สิ่งที่ถูกปกปิด
ซ่อนเร้นไว้ พร้อมทั้งน าเสนอรูปแบบของการด าเนินชีวิต ที่
ต้องการจะไปให้ถึง เพื่อมาปะทะ ประสาน และทดแทนวาท
กรรมที่ถูกรื้อลง เป็นการศึกษาปฏิบัติการทางสังคมที่
ขบวนการเคลื่อนไหวทางสังคมใช้ตอบโต้วาทกรรมหลัก ซึ่งใน
ทัศนะของฟูโกต์ปฏิบัติการทางสังคมคือวาทกรรมในรูปของ
กฎเกณฑ์ที่บ่งบอกแนวทางของการพูดการเขียน และก าหนด
มอบหมายว่ามีเรื่องใด ใครสมควรมีอ านาจในการกระท า และ
ใครถูกห้ามไม่ให้กระท า ปฏิบัติการทางสังคมจึงสร้าง 
อัตลักษณ์บุคคลขึ้น ซึ่งปฏิบัติการทางสังคมของขบวนการ
เคลื่อนไหวทางสังคมด้านสิทธิพลเมืองของกลุ่มชาติพันธุ์มานิ 
มีกฎเกณฑ์ที่ก ากับความคิดและการกระท าของตัวแสดงใน
ขบวนการ กล่าวคือ ในการพูดหรือแสดงออกเพื่อเรียกร้อง
สิทธิพลเมืองนั้น มีเพียงตัวแทนกลุ่มชาติพันธุ์มานิเพียงบาง
คนเท่านั้นที่มีโอกาสพูดสื่อสารในพื้นที่สาธารณะ โดยตัวแทน
หรือแกนน ากลุ่มชาติพันธุ์ที่มีอ านาจในการพูดหรือแสดงออก
ก็จะมีทักษะในการสื่อสารภาษาไทยได้ดีกว่าคนอื่น ๆ ในกลุ่ม 
ขณะที่นักกิจกรรมซึ่งถือเป็น key man ส าคัญที่ผลักดันและ
สนับสนุนให้ชาวมานิตระหนักถึงความส าคัญในการเข้าถึง
สิทธิของตนเอง โดยในกระบวนการสื่อสารนักกิจกรรมถือเป็น
ช่องทางหลัก ในฐานะสื่อบุคคลที่ได้น าข่าวสารและความรู้
ด้านต่าง ๆ มาเผยแพร่ให้กับกลุ่มชาติพันธุ์ ทั้งนี้อาจกล่าวได้
ว่านักกิจกรรมและนักวิชาการได้ท าหน้าที่เป็นตัวกลางน าการ
เปลี่ยนแปลง (change agent) เช่ือมโยงกลุ่มชาติพันธุ์กับ
องค์กรระดับประเทศ และระดับสากล ท าให้ เกิดการ
แลกเปลี่ยนเรียนรู้กับกลุ่มชาติพันธุ์อื่น ๆ ในประเทศ โดยการ
สื่อสารแลกเปลี่ยนระหว่างชาวมานิกับกลุ่มชาติพันธุ์อ่ืน ๆ ใน
เวทีสาธารณะต่าง ๆ ท าให้เกิดการเรียนรู้ต่อการเข้าถึงสิทธิ
พลเมือง และน าความเปลี่ยนแปลงให้เกิดขึ้นกับคนในกลุ่ม 
และสื่อสารเรียนรู้ระหว่างกลุ่มของมานิเอง สถานการณ์ด้าน
สิทธิของกลุ่มชาติพันธุ์จึงนับว่าดีขึ้นกว่าในอดีต 

ปฏิบัติการทางสังคมที่เกิดขึ้นในการเคลื่อนไหว
ทางสังคมเพื่อเข้าถึงสิทธิกลุ่มชาติพันธุ์มานินี้ มีเป้าหมาย

เพื่อการถอดรื้อวาทกรรมที่กีดกันกลุ่มชาติพันธุ์มานิออกจาก
ความเป็นไทย รวมถึงวิพากษ์วิจารณ์นโยบายการพัฒนาของ
รัฐที่ละเลยความต้องการของกลุ่มชาติพันธุ์ และความ
แตกต่างด้านอัตลักษณ์วัฒนธรรม ขณะเดียวกันก็เสนอ
แนวทางในการด ารงชีวิตตามวิถีและวัฒนธรรมของกลุ่มชาติ
พันธุ์เชื่อมประสานกับปฏิบัติการทางสังคมของตัวแสดงใน
ขบวนการ และยื่นข้อเสนอเพื่อต่อรองในรูปแบบของ
ปฏิญญา เช่น ปฏิญญาหลีเป๊ะ :  “เพื่ออนาคตของลูกหลาน 
ที่มีศักดิ์ศรี  มีสิทธ์ิ  มีความเสมอภาค” ร่างกฎหมาย เช่น 
กฎหมายพระราชบัญญัติส่งเสริมและคุ้มครองกลุ่มชาติพันธุ์ 
หรือการผลักดันให้มีองค์กรที่มีอ านาจหน้าที่ดูแลและป้อง
ป้องกลุ่มชาติพันธุ์ เช่น สภาชนเผ่าพื้นเมือง เป็นต้น 

2.3 การก าหนดนิยามขึ้ นใหม่  (discourse 
resignification) 

การศึกษาการเคลื่อนไหวสนามวาทกรรมในส่วนน้ี 
เป็นการก าหนดนิยามความหมายในเชิงอุดมการณ์การ
ด าเนินชีวิตชุดใหม่ที่ได้จากการเคลื่อนไหวทางสังคม ซึ่งเป็น
การก าหนด นิยาม (subjectivity) จากเบื้องล่าง โดยมุ่ง
วิเคราะห์เพื่อค้นหาอุดมการณ์ (ideology) ของขบวนการ
เคลื่อนไหวเพื่อเข้าปะทะกับอุดมการณ์ชุดเดิมที่ด ารงอยู่ใน
สังคม  

แฟร์คลาฟกลา่วว่า อุดมการณ์เป็นตวัให้ความหมาย 
(signification) และตัวสถาปนา (constructions) ความจริง 
ความจริงที่ว่านี้มีทั้งโลกกายภาพ ความสัมพันธ์ทางสังคม  
อัตลักษณ์ทางสังคมซึ่งมีการสร้างเข้าไปในมิติต่าง ๆ ของ
รูปแบบ/ความหมายของภาคปฏิบัติการทางวาทกรรม 
อุดมการณ์ต่าง ๆ  ที่ฝังตัวอยู่ในภาคปฏิบัติทางวาทกรรมจะมี
ประสิทธิผลมากที่สุดเมื่อมันดูเป็นเรื่องธรรมดาสอดแทรกใน
ชีวิตประจ าวัน ทั้งนี้อุดมการณ์จะแสดงออกในระดับไหนของ
ตัวบทหรือวาทกรรม ค าตอบคือระดับความหมาย อาจจะเป็น
ความหมายของค า รูปแบบข้อความ ลีลาการพูด/การเขียน 
แฟร์คลาฟยืนยันว่าวาทกรรมทุกช้ินมีอุดมการณ์แฝงอยู่ 
ตราบเท่าที่วาทกรรมหรือปฏิบัติการทางวาทกรรมได้รวม
ความหมายซึ่งน าไปสู่การรักษาไว้ซึ่งความสัมพันธ์เชิงอ านาจ 
อุดมการณ์เกิดขึ้นในสังคมซึ่งมีลักษณะการครอบง าทาง
อ านาจ โดยมีรากฐานอยู่บนเรื่องของชนช้ัน เพศสภาพ กลุ่ม
วัฒนธรรม (อรวรรณ ปิลันธน์โอวาท, 2544) 
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กรอบวิธีคิด หรืออุดมการณ์ที่อยู่เบื้องหลังการ
เคลื่อนไหวทางสังคมเพื่อเข้าถึงสิทธิพลเมืองของกลุ่มชาติ
พันธุ์มานิคือเรื่องสิทธิและความเท่าเทียม กลุ่มวัฒนธรรม
ย่อยได้ผลิตสร้างตัวบท และปฏิบัติการทางวาทกรรมเพื่อ
ตอบโต้วาทกรรมกระแสหลักและสื่อสารกับสังคม โดยอาศัย
การสื่อสารอัตลักษณ์และวัฒนธรรมของกลุ่ม ให้นิยาม
ความหมายกลุ่มชาติพันธุ์เป็นกลุ่มคนที่มีประวัติศาสตร์
ความเป็นมาในแผ่นดินไทยนี้มาอย่างยาวนาน เป็นกลุ่มคนที่
มีประเพณีวัฒนธรรมทีสอดคล้องกับวิถีชีวิตที่อยู่อาศัยในป่า 
ขณะเดียวกันก็สามารถเรียนรู้และสามารถปรับตัวท่ีจะอยู่
ร่วมกับชุมชนในบริบทปัจจุบันได้ การขับเคลื่อนขบวนการ
ภายใต้อุดมการณ์ดังกล่าว เป็นยุทธศาสตร์ที่กลุ่มวัฒนธรรม
ย่อยใช้ปะทะกับวาทกรรมกระแสหลัก เพื่อปฏิเสธความเป็น
อื่น และสร้างการยอมรับในฐานะพลเมืองไทย 

โดยสรุปการผลักดันการเข้าถึงสิทธิของกลุ่มชาติ
พันธุ์ท้ังเรื่องการรับรองสถานะความเป็นพลเมืองของกลุ่มชาติ
พันธุ์ที่ยังคงตกค้างอยู่ การเข้าถึงสิทธิสวัสดิการพื้นฐาน สิทธิ
ในการมีที่ดินท ากินและอยู่อาศัย หรือสิทธิในการด ารงชีวิต
ตามวิถีและวัฒนธรรมดั้งเดิม ตลอดจนมีความสามารถในการ
รักษาและด ารงเผ่าพันธุ์ต่อไปได้  ยังคงเป็นประเด็นที่
ขับเคลื่อนต่อไป แต่ต้องอาศัยเวลาและความต่อเนื่องจากการ
ผลักดันและความช่วยเหลือของทุกภาคส่วนดังเห็นได้จากการ
ขับเคลื่อนของกลุ่มชาติพันธุ์ทางภาคเหนือที่มีพัฒนาการมา
ตลอดตั้งแต่ทศวรรษที่ 2520 จนขบวนการประสบความส าเรจ็
และสามารถผลักดันให้กลุ่มชาติพันธุ์เข้าถึงสิทธิพลเมืองไดท้กุ
มิติ อีกทั้งมีจ าเป็นต้องสร้างความเข้มแข็งในกลุ่มชาติพันธุ์มา
นิให้มีศักยภาพในการสื่อสารความต้องการของตนเองให้มาก
ขึ้น ตลอดจนการสร้างความเป็นเอกภาพของข้อเรียกร้องด้าน
สิทธิให้มีความชัดเจนขึ้นด้วย  

 

ข้อเสนอแนะเชิงนโยบายและเชิงปฏิบัติ 
1. การแก้ปัญหาด้านสิทธิของกลุ่มชาติพันธุ์มานิ

ควรด าเนินการอย่ างเป็นเอกภาพ จากหน่วยงานที่
รับผิดชอบโดยการให้นโยบายส าหรับภาคปฏิบัติในพื้นที่ 

ต่าง ๆ ในทิศทางเดียวกัน เนื่องจากในการศึกษาพบว่า
ปัญหาการเข้าถึงสิทธิที่เกิดขึ้นอย่างหนึ่งในปัจจุบัน คือการ
ท างานในลักษณะต่างคนต่างท าของนักกิจกรรม หรือ
เจ้าหน้าที่รัฐในแต่ละพื้นที่ ท าให้การเข้าถึงสิทธิของกลุ่ม
ชาติพันธุ์มีลักษณะที่หลากหลาย ยากต่อการแก้ปัญหา 

2. รัฐควรให้ความส าคัญในการสร้างความรู้และ
ความเข้าใจด้านสิทธิของกลุ่มชาติพันธุ์อย่างทั่วถึง เพื่อการ
แก้ปัญหาการเข้าถึงสิทธิอย่างยั่งยืน โดยอาศัยการสื่อสารที่
มีประสิทธิภาพ และสร้างความเข้าใจที่ถูกต้อง เหมาะสมกับ
กลุ่มชาติพันธุ์ เช่น หลีกเลี่ยงการใช้ภาษาราชการ และอาศัย
สื่อบุคคลที่เป็นคนในพ้ืนท่ีและได้รับความไว้วางใจจากชาว
มานิเป็นตัวกลางในการสื่อสาร 

3. การสร้างการมีส่วนร่วมของกลุ่มชาติพันธุ์ในการ
เคลื่อนไหวเพื่อเข้าถึงสิทธิพลเมืองกับกลุ่มขบวนการ
เคลื่อนไหวทางสังคม ควรท าให้เกิดการยอมรับจากกลุ่มชาติ
พันธุ์ทั้งหมด โดยการตกผลึกความตอ้งการที่แท้จริงของชาว
มานิทุกกลุ่ม ทุกพื้นที่ เพื่อประโยชน์แก่กลุ่มชาติพันธุ์อย่าง
ทั่วถึงและหลีกเลี่ยงความขัดแย้งระหว่างกลุ่มชาติพันธุ์ด้วย 

4. นักกิจกรรมและกลุ่มผู้ให้สิทธิควรมีการพูดคุย 
ปรึกษา และท างานร่วมกันอย่างเป็นระบบเพื่อช่วยเหลือ 
และท าให้เกิดประโยชน์กับชาวมากขึ้น ตลอดจนลดการ
แสวงหาผลประโยชน์จากกลุ่มชาติพันธุ์ของคนบางกลุ่มด้วย 

 

ข้อเสนอแนะส าหรับการท าวิจัยครั้งต่อไป 
1. ควรท าการศึกษาในลักษณะฝังตัวท าวิจัย 

เนื่องจากกลุ่มชาติพันธุ์มานิมีลักษณะนิสัยขี้อาย ค่อนข้าง
เก็บตัว และไม่ชอบพูดคุยกับคนแปลกหน้า หากนักวิจัย
สามารถสร้างความคุ้นเคยกับกลุ่มชาติพันธุ์ได้มากข้ึน ก็จะ
ท าให้สามารถเข้าถึงข้อมูลที่ลึกซึ้งมากขึ้นด้วย 

2. หากผู้สนใจท าวิจัยสามารถศึกษาการผลิตและ
สื่อสารตัวบทเกี่ยวกับกลุ่มชาติพันธุ์มานิจากองค์กร
สื่อมวลชนด้วย จะท าให้เห็นทิศทางการสื่อสารและการรับรู้
ของสาธารณะ ซึ่งส่งผลต่อการเคลื่อนไหวและการเข้าถึง
สิทธิพลเมืองของกลุ่มชาติพันธุ์ในภาพกว้างด้วย 
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