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บทคัดย่อ 
บทความนี้มีวัตถุประสงค์เพ่ือวิเคราะห์การเปลี่ยนแปลงของวิถีชีวิตและวัฒนธรรมในชุมชนชนบทไทย

ยุคใหม่ โดยเน้นการศึกษาผลกระทบที่เกิดขึ้นต่อระบบความเชื่อดั้งเดิม ค่านิยม และโครงสร้างทางสังคมของ
ชุมชน การศึกษาต้ังอยู่บนกรอบแนวคิดทางสังคมวิทยาและมานุษยวิทยาวัฒนธรรม โดยใช้แนวคิดเก่ียวกับการ
เปลี่ยนแปลงทางสังคม อัตลักษณ์วัฒนธรรม และโลกาภิวัตน์เป็นฐานในการวิเคราะห์ บทความนำเสนอ
ภาพรวมของชุมชนชนบทไทยในอดีต ซึ่งมีลักษณะการดำเนินชีวิตที่ยึดโยงกับธรรมชาติ ความเชื่อพ้ืนถิ่น และ
โครงสร้างครอบครัวขยาย ก่อนเปรียบเทียบกับปรากฏการณ์การเปลี่ยนแปลงในยุคปัจจุบันที่เกิดจากอิทธิพล
ของทุนนิยม เทคโนโลยี และการย้ายถิ่น บทความวิเคราะห์การเปลี่ยนแปลงในระดับปัจเจกและชุมชน ทั้งใน
ด้านอาชีพ ค่านิยม การบริโภค และบทบาทของวัยรุ่นกับผู้สูงอายุ รวมถึงผลกระทบต่อระบบความเชื่อ เช่น การ
ลดบทบาทของศาสนา พิธีกรรม และสิ่งศักดิ์สิทธิ์ดั้งเดิม โดยใช้กรณีศึกษาชุมชนภาคอีสานเป็นตัวอย่างในการ
ชี้ให้เห็นถึงพลวัตภายในของการเปลี่ยนแปลง อันประกอบด้วยทั้งการยอมรับ การปรับตัว และการต่อต้านแบบ
สร้างสรรค ์ ข้อค้นพบชี้ว่า ชุมชนมิได้เป็นเพียงผู้รับผลกระทบ หากแต่เป็นผู้กระทำที่มีความสามารถในการ
นิยามและต่อรองอัตลักษณ์ของตนเองอย่างหลากหลาย บทความจึงเสนอแนวทางเชิงนโยบายในการส่งเสริม
วัฒนธรรมชุมชนที่เคารพต่อพลวัตและความหลากหลาย โดยให้บทบาทแก่ชุมชน องค์กรปกครองส่วนท้องถิ่น 
(อปท.)และภาคประชาสังคมอย่างแท้จริง พร้อมเสนอข้อแนะเพ่ือการวิจัยในอนาคตที่เน้นการฟังเสียงของคน
ชายขอบและการศึกษาวัฒนธรรมรูปแบบใหม่ที่เกิดขึ้นจากการเปลี่ยนผ่านเชิงสังคมและดิจิทัล 
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Abstract 
This article analyzes the transformation of rural Thai communities in the modern era, 

focusing on the impacts of socioeconomic change on traditional beliefs, values, and social 
structures. Drawing on sociological and anthropological perspectives, it employs conceptual 
frameworks of social change, cultural identity, and globalization to examine shifts in daily life 
and community dynamics. The study outlines the traditional rural Thai way of life—centered 
around agriculture, spiritual beliefs, and extended family systems—before contrasting it with 
contemporary phenomena driven by capitalism, digital technology, and rural-to-urban 
migration. Changes are analyzed at both individual and communal levels, including shifts in 
occupation, consumption patterns, youth and elder roles, and the decline of traditional 
institutions such as religion, local rituals, and spirit worship. Using a case study from 
northeastern Thailand, the article illustrates how communities engage with change through 
adaptation, negotiation, and creative resistance. Findings suggest that rural communities are 
not passive victims of modernization but active agents capable of reinterpreting their identities 
in dynamic ways. The article calls for policy approaches that recognize cultural diversity and 
grassroots agency, recommending stronger roles for local governments and civil society in 
cultural revitalization. Future research should prioritize the voices of marginalized groups and 
explore emerging cultural forms shaped by digital platforms and translocal interactions. 
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1. บทนำ 
ในช่วงไม่ก่ีทศวรรษท่ีผ่านมาสังคมไทยได้เผชิญกับกระแสการเปลี่ยนแปลงอย่างรวดเร็วจากท้ังภายใน

และภายนอกประเทศ อิทธิพลของโลกาภิวัตน์ เทคโนโลยีสารสนเทศ การขยายตัวของเศรษฐกิจทุนนิยม และ
การเคลื่อนย้ายแรงงาน ส่งผลกระทบอย่างลึกซึ้งต่อวิถีชีวิตและวัฒนธรรมของประชาชน โดยเฉพาะในชุมชน
ชนบทที่เคยมีลักษณะของการดำเนินชีวิตแบบพ่ึงพาตนเอง มีความสัมพันธ์ใกล้ชิดในครอบครัวและชุมชน และ
ยึดโยงกับความเชื่อดั้งเดิม วิถีชีวิตเหล่านี้กำลังเผชิญกับแรงสั่นสะเทือนทั้งจากภายนอกและภายในชุมชนเอง 
(Keyes, 2014) 

การเปลี่ยนแปลงของสังคมไทยในยุคปัจจุบันมีลักษณะเฉพาะที่แตกต่างจากบริบทของประเทศอ่ืน 
โดยเฉพาะในด้านของการพัฒนาเมืองอย่างเร่งด่วน ความเจริญของโครงสร้างพ้ืนฐาน การเข้าถึงเทคโนโลยี
ดิจิทัล และการขยายตัวของการศึกษา ส่งผลให้ชุมชนชนบทไทยจำนวนมากเริ่มมีลักษณะ “กึ่งเมืองกึ่งชนบท” 
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(Semi-urbanized) ความเป็น “ไทยร่วมสมัย” นี้มีทั้งโอกาสในการเข้าถึงบริการและข้อมูลข่าวสาร แต่ใน
ขณะเดียวกันก็ส่งผลให้เกิดความเปลี่ยนแปลงในเชิงค่านิยม ทัศนคติ และความสัมพันธ์ทางสังคมของคนใน
ชุมชน (Rigg & Salamanca, 2011) 

บทความนี้มีวัตถุประสงค์เพ่ือวิเคราะห์กระบวนการเปลี่ยนแปลงของวิถีชีวิตและวัฒนธรรมในชุมชน
ชนบทของประเทศไทยยุคใหม่ โดยมุ่งเน้นการพิจารณาผลกระทบที่เกิดขึ้นต่อความเชื่อ ค่านิยม และโครงสร้าง
ทางสังคมดั้งเดิมของชุมชน ทั้งนี้การศึกษาไม่ได้มุ่งเพียงการบันทึกการเปลี่ยนแปลงเชิงพฤติกรรมเท่านั้น แต่
ยังให้ความสำคัญกับการตีความเชิงวัฒนธรรมและอัตลักษณ์ของคนในชุมชน ซึ่งอาจแสดงออกผ่านทั้งการ
ปรับตัว การปะทะ หรือแม้แต่การฟ้ืนฟูองค์ความรู้ท้องถิ่น (Arghiros, 2001) 

คำถามสำคัญคือ “การเปลี่ยนแปลงของวิถีชีวิตในชุมชนชนบทยุคใหม่ส่งผลกระทบต่อความเชื่อและ
วัฒนธรรมดั้งเดิมอย่างไร” และ “ชุมชนมีรูปแบบการปรับตัวหรือรักษาองค์ความรู้วัฒนธรรมในบริบทที่
เปลี่ยนแปลงนี้อย่างไร” บทความจะมุ่งวิเคราะห์ในระดับชุมชนชนบทที่ยังคงมีโครงสร้างทางวัฒนธรรมพื้นถิ่น 
เช่น ภาคอีสาน ภาคเหนือ และบางพ้ืนที่ในภาคกลาง โดยไม่รวมพ้ืนที่เมืองขนาดใหญ่หรือชุมชนชายแดนที่มี
พลวัตพิเศษเฉพาะตัว ทั้งนี้ เพ่ือรักษาความสม่ำเสมอในการวิเคราะห์เชิงเปรียบเทียบและตีความเชิงลึก 
(Tanabe & Keyes, 2002) 

แม้ว่าบทความนี้จะพยายามวิเคราะห์ปรากฏการณ์การเปลี่ยนแปลงในมิติท่ีหลากหลาย แต่ก็ยังมี
ข้อจำกัดท่ีสำคัญ ได้แก่ การพึ่งพาข้อมูลทุติยภูมิและการวิเคราะห์ในเชิงคุณภาพเป็นหลัก ซึ่งอาจไม่สามารถ
สะท้อนภาพรวมของทุกชุมชนในประเทศไทยได้อย่างครอบคลุม นอกจากนี้ การตีความวัฒนธรรมและความ
เชื่อยังขึ้นอยู่กับบริบทเฉพาะของแต่ละพ้ืนที่และช่วงเวลา อย่างไรก็ตาม บทความนี้มุ่งหวังที่จะมีส่วนร่วมในการ
เสริมสร้างองค์ความรู้เกี่ยวกับการเปลี่ยนผ่านของชุมชนชนบทในยุคใหม่ โดยเชื่อมโยงระหว่างการวิเคราะห์เชิง
โครงสร้างกับมิติทางวัฒนธรรมอย่างสมดุล (Appadurai, 1996) 

 

2. กรอบแนวคิดและทฤษฎีที่เกี่ยวข้อง 
2.1 แนวคิดเรื่อง “วิถีชีวิต” และ “วัฒนธรรมท้องถิ่น” 
แนวคิดเรื่อง “วิถีชีวิต” (Way of life) หมายถึงรูปแบบการดำเนินชีวิตของมนุษย์ที่สะท้อนผ่าน

กิจกรรมในชีวิตประจำวัน ระบบความสัมพันธ์ทางสังคม และการปฏิสัมพันธ์กับสิ่งแวดล้อม ขณะที่ “วัฒนธรรม
ท้องถิ่น” เป็นองค์ประกอบของความรู้ ความเชื่อ ค่านิยม และประเพณีที่สืบทอดกันมาในแต่ละชุมชน แนวคิด
ทั้งสองนี้มีความเกี่ยวข้องกันอย่างใกล้ชิด และมักถูกใช้ในการอธิบายความเป็นเอกลักษณ์ของชุมชนชนบท ซึ่งมี
ระบบคุณค่าท่ีแตกต่างจากสังคมเมืองและมักดำรงอยู่ในรูปแบบที่ไม่เป็นทางการ (Geertz, 1973) 

2.2 ทฤษฎีการเปลี่ยนแปลงทางสังคม 
ทฤษฎีการเปลี่ยนแปลงทางสังคม (Social Change Theory) ชี้ให้เห็นว่าการเปลี่ยนแปลงในระบบ

สังคมไม่ใช่เพียงผลของการพัฒนาเทคโนโลยีหรือเศรษฐกิจเท่านั้น แต่ยังเกิดจากปฏิสัมพันธ์ของโครงสร้าง 
อำนาจ และวัฒนธรรมภายในสังคมเอง นักสังคมวิทยาเช่น Anthony Giddens มองว่าการเปลี่ยนแปลงเกิด
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จากพลวัตของโครงสร้างและการกระทำของปัจเจกบุคคล (Agency–structure dynamic) ซึ่งหมายความว่า 
แม้ชุมชนจะเผชิญแรงกดดันจากภายนอก แต่ก็ยังสามารถเลือกที่จะตอบสนอง ปรับตัว หรือแม้แต่โต้กลับการ
เปลี่ยนแปลงเหล่านั้นในรูปแบบที่สอดคล้องกับอัตลักษณ์ของตนเอง (Giddens, 1984) 

2.3 แนวคิดวัฒนธรรมนิยมและมุมมองหลังอาณานิคม 
แนวคิดวัฒนธรรมนิยม (Culturalism) และมุมมองหลังอาณานิคม (Postcolonial Perspective) 

เสนอให้มองวัฒนธรรมไม่ใช่สิ่งตายตัว หากแต่เป็นสนามของการต่อรอง อำนาจ และการตีความอย่างไม่สิ้นสุด 
โดยเฉพาะในบริบทของโลกาภิวัตน์ ชุมชนชนบทไม่ได้เป็นเพียง “เหยื่อ” ของการเปลี่ยนแปลงจากภายนอก แต่
สามารถเลือกท่ีจะรับ ปรับ หรือดัดแปลงวัฒนธรรมใหม่ให้สอดคล้องกับบริบทของตนเอง ดังที่ Stuart Hall ชี้
ว่าอัตลักษณ์ไม่ใช่สิ่งที่ตายตัว หากแต่ถูก “สร้าง” และ “เล่าใหม่” อย่างต่อเนื่องภายใต้เงื่อนไขของ
ประวัติศาสตร์และอำนาจ (Hall, 1996) 

2.4 การวิพากษ์และกำหนดกรอบการวิเคราะห์ 
ในขณะที่แนวคิดการพัฒนาชนบทของรัฐไทยมักวางอยู่บนฐานของการ “นำความทันสมัยเข้าสู่

ท้องถิ่น” (Modernization-from-above) อย่างไม่ตั้งคำถาม แนวคิดเช่นนี้กลับมีนัยยะของการมองชุมชน
ชนบทว่า “ล้าหลัง” และต้องปรับตัวให้กลายเป็นแบบเดียวกับเมืองโดยไม่พิจารณารากวัฒนธรรมและบริบท
เฉพาะถิ่นอย่างจริงจัง นี่ไม่เพียงแต่เป็นการลดทอนศักดิ์ศรีทางวัฒนธรรมของชุมชน แต่ยังสะท้อนทัศนคติแบบ
อาณานิคมภายใน (Internal colonialism) ที่รัฐเป็นผู้ผูกขาดนิยามความเจริญ บทความนี้จึงตั้งอยู่บนกรอบ
การวิเคราะห์แบบวิพากษ์ โดยยืนยันว่า ชุมชนชนบทมิใช่พื้นที่แห่งความล้าหลัง หากแต่เป็นพื้นที่ของการผลิต
ความหมาย สร้างอัตลักษณ์ และต่อรองอำนาจกับกระแสภายนอกอย่างมีพลวัต (Escobar, 1995) 

 
3. ภาพรวมของชุมชนชนบทไทยในอดีต 

หัวข้อนี้จะมุ่งชี้ให้เห็นฐานรากทางสังคมและวัฒนธรรมที่เคยหล่อหลอมชีวิตผู้คนในชนบทไทย ก่อน
การรุกคืบของเศรษฐกิจตลาดและกระแสโลกสมัยใหม่ โดยสำรวจโครงสร้างความสัมพันธ์แบบเครือญาติ ระบบ
คุณค่าที่ผูกโยงกับศาสนาและความเชื่อท้องถิ่น ตลอดจนรูปแบบการดำรงชีพที่พ่ึงพาธรรมชาติและแรงงาน
ร่วมกัน ภาพอดีตดังกล่าวไม่เพียงเป็นฉากหลังทางประวัติศาสตร์ หากยังเป็นกรอบอ้างอิงสำคัญในการ
วิเคราะห์ความเปลี่ยนแปลงของวิถีชีวิตและความเชื่อดั้งเดิมในบริบทชนบทไทยยุคใหม่อย่างมีมิติและลึกซึ้ง
ยิ่งขึ้น. 

3.1 วิถีชีวิตและวัฒนธรรมพื้นฐาน 
ชุมชนชนบทไทยในอดีตมีลักษณะการดำเนินชีวิตที่เรียบง่าย พ่ึงพิงทรัพยากรธรรมชาติ และดำรงชีวิต

ภายใต้โครงสร้างความสัมพันธ์ที่แน่นแฟ้นในครอบครัวและหมู่บ้าน วิถีชีวิตแบบเกษตรกรรมไม่เพียงเป็นแหล่ง
รายได้หลัก แต่ยังเป็นฐานทางวัฒนธรรมที่กำหนดจังหวะของชีวิตประจำวัน เช่น การเพาะปลูกตามฤดูกาล การ
จัดงานบุญประเพณีตามปฏิทินจันทรคติ และพิธีกรรมที่เกี่ยวข้องกับสิ่งศักดิ์สิทธิ์ในธรรมชาติ วิถีเหล่านี้หล่อ
หลอมให้ชุมชนมีอัตลักษณ์ร่วมที่ม่ันคง ซึ่งเป็นรากฐานสำคัญของวัฒนธรรมชนบทไทย (Moerman, 1967) 



วารสารสหวิทยาการมนุษยศาสตร์ศึกษา ปี 2 ฉบับ 1 (มกราคม-เมษายน 2569)            
The Interdisciplinary Journal of Humanities Studies Vol.2 No.1 (January- April 2026) ห น ้ า  | 23 

 

 

3.2 โครงสร้างความสัมพันธ์ทางสังคมและระบบครอบครัว 
โครงสร้างความสัมพันธ์ในชุมชนชนบทไทยดั้งเดิมมีลักษณะแนวดิ่งและแนวราบที่กลมกลืนกัน 

ครอบครัวขยาย (Extended family) มักอาศัยอยู่ร่วมกันหรือใกล้ชิดทางกายภาพและจิตใจ ผู้สูงอายุได้รับ
ความเคารพในฐานะศูนย์รวมของภูมิปัญญาและจารีต ขณะเดียวกัน ระบบเครือญาติและเพ่ือนบ้านก็ทำหน้าที่
เป็นเครือข่ายสวัสดิการพื้นฐานในยามเจ็บป่วยหรือเดือดร้อน ซึ่งแตกต่างจากสังคมเมืองที่พ่ึงพารัฐหรือตลาด 
ความแน่นแฟ้นนี้ยังปรากฏผ่านการทำงานแบบลงแขก การแบ่งปันทรัพยากร และการจัดการความขัดแย้งผ่าน
ผู้ใหญ่บ้านหรือพระสงฆ์ ซึ่งมีสถานะเป็น “ผู้ไกล่เกลี่ยเชิงศีลธรรม” (Keyes, 1975) 

3.3 ระบบความเชื่อและพิธีกรรมดั้งเดิม 
ระบบความเชื่อของชุมชนชนบทไทยในอดีตไม่ได้แยกขาดจากวิถีชีวิตประจำวัน แต่แทรกซึมอยู่ในทุก

มิติของการดำรงอยู่ ตั้งแต่การเกษตร การคลอด การแต่งงาน ไปจนถึงความตาย ชุมชนยึดถือความเชื่อแบบพหุ
เทวนิยมพ้ืนถิ่น (Local animism) ที่ผสมผสานกับพุทธศาสนาอย่างกลมกลืน เช่น ความเชื่อเรื่องผีบ้านผีเรือน 
การบูชาผีปู่ตา การทำพิธีขอฝน หรือการแก้บน ซึ่งสะท้อนความสัมพันธ์เชิงจิตวิญญาณกับผืนดินและธรรมชาติ 
ความเชื่อเหล่านี้มิได้เป็นเพียง “ความงมงาย” ตามสายตาสมัยใหม่ หากแต่เป็นระบบความรู้ที่มีหน้าที่สร้าง
ระเบียบทางสังคม ยืนยันอัตลักษณ์ร่วม และกำหนดจริยธรรมของการอยู่ร่วมกัน (Tambiah, 1970) 

 

4. ปรากฏการณ์การเปลี่ยนแปลงในยุคใหม่ 
หัวข้อนี้มุ่งวิเคราะห์แรงกระเพ่ือมทางเศรษฐกิจ สังคม และเทคโนโลยีที่ได้รุกล้ำเข้าสู่ชุมชนชนบทไทย

อย่างรวดเร็ว ไม่ว่าจะเป็นการขยายตัวของตลาดทุน การเคลื่อนย้ายแรงงาน การสื่อสารดิจิทัล หรือบทบาทรัฐ
ในเชิงนโยบายการพัฒนา การเปลี่ยนแปลงเหล่านี้มิได้ส่งผลเพียงต่อรูปแบบการดำรงชีพ หากยังท้าทายระบบ
คุณค่า ความสัมพันธ์เชิงอำนาจ และความเชื่อดั้งเดิมที่เคยเป็นแกนกลางของชุมชน อันนำไปสู่การปรับตัว 
ต่อรอง และสร้างอัตลักษณ์ใหม่ภายใต้บริบทสมัยใหม่ที่ซับซ้อนยิ่งขึ้น 

4.1 โลกาภิวัตน์และการรุกคืบของทุน 
การเปลี่ยนแปลงที่ส่งผลกระทบอย่างรุนแรงต่อชุมชนชนบทไทยในยุคปัจจุบัน คือกระแสโลกาภิวัตน์

และการขยายตัวของทุนนิยมระดับโลก ซึ่งรุกล้ำเข้าสู่ทุกพ้ืนที่ของชีวิต ไม่เว้นแม้แต่หมู่บ้านห่างไกล การเข้ามา
ของทุนในรูปแบบของห้างสรรพสินค้า สื่อบันเทิง กระบวนการผลิตเพ่ือการส่งออก และการเกษตรพันธสัญญา 
(Contract farming) ได้เปลี่ยนโครงสร้างการผลิตและค่านิยมของชุมชนชนบทอย่างถอนรากถอนโคน ชาวบ้าน
จำนวนมากถูกเปลี่ยนสถานะจาก “เจ้าของแรงงานและที่ดิน” มาเป็น “แรงงานเช่าชีวิต” ที่อยู่ในระบบหนี้
และวัฏจักรการบริโภคโดยไม่มีอำนาจต่อรอง (Walker, 2012) 

4.2 เทคโนโลยีและการสื่อสารสมัยใหม่ 
การแพร่ขยายของเทคโนโลยีสารสนเทศ โดยเฉพาะโทรศัพท์มือถือ อินเทอร์เน็ต และสื่อสังคมออนไลน์ 

ได้เข้ามาปฏิวัติวิธีคิด การสื่อสาร และการรับรู้ของคนในชุมชนชนบทอย่างไม่เคยมีมาก่อน ชุมชนที่เคยพ่ึงพา
ข้อมูลจากผู้นำชุมชนหรือวัด กลับกลายเป็นพื้นที่ที่ทุกคนสามารถเข้าถึง “โลกภายนอก” ได้ด้วยตนเอง การ
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บริโภคภาพและค่านิยมเมืองผ่าน ติ๊กต็อก (TikTok), ยูทูบ(YouTube) หรือ เฟซบุ๊ก (Facebook) ส่งผลให้เกิด
การเปรียบเทียบตนเองกับสังคมภายนอกอยู่ตลอดเวลา จนนำไปสู่การลดคุณค่าของวัฒนธรรมท้องถิ่นลงโดยไม่
รู้ตัว (Siriyuvasak, 2010) เทคโนโลยีจึงมิได้เป็นเพียงเครื่องมือ แต่เป็นพาหะของอำนาจที่เปลี่ยนรูปแบบความ
เป็นอยู่และอัตลักษณ์ของคนในชุมชนอย่างลึกซึ้ง 

4.3 การเปลี่ยนแปลงด้านประชากรและการย้ายถิ่น 
หนึ่งในปรากฏการณ์ท่ีเปลี่ยนโฉมหน้าชนบทไทยอย่างมีนัยสำคัญคือ “การย้ายถิ่น” ของแรงงานจาก

ชนบทเข้าสู่เมืองหรือไปยังต่างประเทศ ซึ่งส่งผลให้เกิด “ชุมชนผู้สูงอายุ” ที่มีเพียงเด็กและคนชราอยู่เบื้องหลัง 
คนวัยแรงงานที่เคยเป็นศูนย์กลางของกิจกรรมชุมชน กลับกลายเป็นเพียงผู้นำส่งเงินจากภายนอก การ
เปลี่ยนแปลงนี้ส่งผลให้โครงสร้างครอบครัวแบบขยายกลายเป็นครอบครัวเดี่ยวหรือครอบครัวเว้าแหว่ง 
(Skipped-generation households) ความรู้ดั้งเดิมซึ่งเคยถ่ายทอดผ่านการอยู่ร่วมและการปฏิบัติกลับต้อง
สะดุดลง ขณะเดียวกัน เยาวชนในชนบทที่ได้รับอิทธิพลจากการศึกษาและเทคโนโลยีก็เริ่มปฏิเสธวัฒนธรรม
บ้านเกิด มองวิถีท้องถิ่นว่า “ล้าหลัง” และใฝ่หาความทันสมัยตามแบบเมืองใหญ่ (Rigg, 1998) 

 
5. การเปลี่ยนแปลงของวถิีชีวิตในระดับปัจเจกและชุมชน 

ในหัวข้อนี้มุ่งสำรวจพลวัตของการปรับตัวทั้งในมิติชีวิตประจำวันของบุคคลและโครงสร้าง
ความสัมพันธ์ของชุมชนชนบทไทย ภายใต้แรงกดดันจากเศรษฐกิจสมัยใหม่ เทคโนโลยี และค่านิยมแบบปัจเจก
นิยม การเปลี่ยนผ่านดังกล่าวสะท้อนให้เห็นการเปลี่ยนบทบาททางครอบครัว รูปแบบการประกอบอาชีพ ความ
คาดหวังต่ออนาคต และความสัมพันธ์ระหว่างรุ่น ซึ่งมิได้เป็นเพียงการเปลี่ยนแปลงเชิงพฤติกรรม หากยังเป็น
การเคลื่อนตัวของระบบคุณค่าและความหมายของการอยู่ร่วมกันในสังคมชนบทอย่างลึกซึ้ง 

5.1 การเปลี่ยนแปลงด้านอาชีพและแรงงาน 
การเปลี่ยนแปลงที่เห็นได้ชัดในระดับปัจเจกและครัวเรือนในชนบทไทย คือการลดบทบาทของภาค

เกษตรกรรม และการหันไปพ่ึงพารายได้จากงานนอกภาคเกษตร เช่น แรงงานรับจ้างในเมือง งานภาคบริการ 
หรือแม้แต่งานออนไลน์ที่ไม่ต้องอาศัยพ้ืนที่การผลิตแบบเดิม การเปลี่ยนแปลงนี้ทำให้วิถีชีวิตที่เคยยึดโยงกับ
จังหวะฤดูกาลและธรรมชาติต้องถูกแทนที่ด้วยระบบเวลาของตลาดและทุน ผลที่ตามมาคือการแยกขาดของ
ความรู้ท้องถิ่นดั้งเดิม เช่น ความรู้เรื่องพันธุ์ข้าว การดูฤกษ์ยาม หรือการรักษาแบบพ้ืนบ้าน ซึ่งไม่มีที่ทางในโลก
ของงานอุตสาหกรรมและเศรษฐกิจสมัยใหม่ (Delang, 2002) 

5.2 การเปลี่ยนแปลงด้านค่านิยมและรูปแบบการบริโภค 
การไหลบ่าของวัฒนธรรมบริโภคนิยมเข้าสู่ชุมชนชนบทได้ก่อให้เกิดการเปลี่ยนแปลงเชิงค่านิยมอย่าง

ลึกซึ้ง ค่านิยมเดิมที่ยกย่องความพอเพียง ความประหยัด และการทำงานหนัก เริ่มถูกแทนที่ด้วยการแสวงหา
สถานะผ่านการบริโภคสิ่งของ เครื่องใช้ และเทคโนโลยีสมัยใหม่ การมีโทรศัพท์มือถือรุ่นใหม่ รถยนต์ หรือบ้าน
สไตล์เมือง กลายเป็นเครื่องบ่งชี้ความสำเร็จของชีวิตในสายตาของคนในชุมชน การบริโภคจึงไม่ใช่เพียง
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พฤติกรรมส่วนบุคคล แต่กลายเป็นกลไกสร้างอัตลักษณ์ใหม่ ที่มักถูกหล่อหลอมผ่านสื่อและกระแสความนิยม
จากเมืองใหญ่ (Featherstone, 1991) 

5.3 บทบาทที่เปลี่ยนไปของครอบครัว วัยรุ่น และผู้สูงอายุ 
โครงสร้างครอบครัวในชนบทไทยยุคใหม่กำลังเปลี่ยนแปลงไปจากระบบครอบครัวขยายที่เคยแน่น

แฟ้น กลายเป็นครอบครัวเดี่ยวหรือครอบครัวที่สมาชิกกระจัดกระจายตามพ้ืนที่เศรษฐกิจ ผู้สูงอายุที่เคยมี
บทบาทเป็นศูนย์กลางทางวัฒนธรรมและจิตวิญญาณของบ้าน กลับถูกลดทอนบทบาทเหลือเพียง “ผู้เลี้ยง
หลาน” หรือ “ผู้รอเงินโอน” จากลูกหลาน ขณะเดียวกัน วัยรุ่นในชนบทก็เผชิญกับแรงกดดันระหว่างโลก
วัฒนธรรมท้องถิ่นกับวัฒนธรรมสมัยนิยม พวกเขามักเลือกเดินออกจากชุมชนเพ่ือแสวงหาเสรีภาพในเมือง แต่
กลับต้องเผชิญกับความเปราะบางทางเศรษฐกิจและอัตลักษณ์ท่ีไร้ราก การเปลี่ยนแปลงเหล่านี้สะท้อนการ
สั่นคลอนของสถาบันครอบครัวในชนบทอย่างรุนแรง (Jones & Tan, 2012) 

 
6. ผลกระทบต่อความเชือ่และวัฒนธรรมดั้งเดิม 

หัวข้อนี้มุ่งวิเคราะห์ว่าการเปลี่ยนผ่านสู่สังคมสมัยใหม่ได้สั่นคลอนฐานคิดและพิธีกรรมที่เคยยึดโยง
ชุมชนชนบทไทยอย่างไร ทั้งในมิติความศรัทธาทางศาสนา ความเชื่อเรื่องผีและสิ่งศักดิ์สิทธิ์ จารีตประเพณี และ
บรรทัดฐานทางศีลธรรม การเปลี่ยนแปลงดังกล่าวมิได้หมายถึงการสูญสลายโดยสิ้นเชิง หากแต่สะท้อน
กระบวนการตีความใหม่ เลือกสรร และผสมผสานคุณค่าเก่าเข้ากับบริบทใหม่ ซึ่งนำไปสู่รูปแบบวัฒนธรรมที่
แปรเปลี่ยนและซับซ้อนยิ่งขึ้นในสังคมชนบทไทยร่วมสมัย 

6.1 การลดบทบาทของศาสนาและพิธีกรรม 
ในหลายชุมชนชนบทไทย พุทธศาสนาและพิธีกรรมท้องถิ่นเคยทำหน้าที่เป็นศูนย์กลางทางจิตวิญญาณ

และเครื่องมือควบคุมพฤติกรรมของสมาชิกในชุมชน แต่ในยุคใหม่ บทบาทของวัด พระสงฆ์ และพิธีกรรมกลับ
ลดลงอย่างเห็นได้ชัด โดยเฉพาะในกลุ่มคนรุ่นใหม่ที่มองว่าศาสนาเป็นเพียงพิธีกรรมเชิงสัญลักษณ์ท่ีขาดความ
เชื่อมโยงกับชีวิตจริง ความเร่งรีบของชีวิตสมัยใหม่ประกอบกับอิทธิพลของทุนนิยมทำให้พิธีกรรมหลายอย่าง
ถูก “ย่นย่อ” หรือเลิกปฏิบัติไปโดยปริยาย เช่น การทำบุญเข้าพรรษาที่ลดเหลือเพียงกิจกรรมวันเดียว หรือการ
ทอดกฐินที่กลายเป็นงานแสดงของกลุ่มทุนในพ้ืนที่ (Taylor, 2008) 

6.2 การเปลี่ยนแปลงของพิธีกรรมชุมชนและเทศกาลพื้นบ้าน 
เทศกาลและพิธีกรรมที่เคยมีบทบาทหล่อหลอมความเป็น “ชุมชน” เช่น บุญบั้งไฟ บุญข้าวประดับดิน 

หรือประเพณีสงกรานต์ในระดับท้องถิ่น กำลังถูกปรับเปลี่ยนให้สอดคล้องกับกระแสการท่องเที่ยวและ
เศรษฐกิจเชิงพาณิชย์ เทศกาลที่เคยเป็นการแสดงออกทางจิตวิญญาณและความผูกพันของชุมชน กลับ
กลายเป็น “อีเวนต์” ที่ออกแบบมาเพ่ือดึงดูดนักท่องเที่ยวหรือรองรับกลุ่มทุน การแสดงพ้ืนบ้านถูกบรรจุอยู่ใน
ตารางโชว์ การแต่งกายแบบดั้งเดิมกลายเป็นพร็อพสำหรับเซลฟี และบริบททางศาสนาถูกทำให้เลือนรางลง 
การเปลี่ยนแปลงนี้สะท้อนการแปรสภาพของพิธีกรรมจาก “วัฒนธรรมการมีชีวิตร่วม” สู่ “สินค้าทาง
วัฒนธรรม” (Cohen, 2001) 
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6.3 การลดความเชื่อเรื่องผี วิญญาณ และสิ่งศักดิ์สิทธิ์ 
ระบบความเชื่อที่เคยแฝงอยู่ในวิถีชีวิตประจำวันของชาวชนบท เช่น ความเชื่อเรื่องผีเรือน ผีปู่ตา หรือ

สิ่งศักดิ์สิทธิ์ประจำไร่นา กำลังถูกลดทอนลงภายใต้อิทธิพลของโลกวิทยาศาสตร์ ศาสนาแบบทฤษฎี และระบบ
การศึกษาแบบเมืองที่มองสิ่งเหล่านี้ว่า “ล้าหลัง” หรือ “ไร้เหตุผล” การลดลงของพิธีกรรมบูชาและพ้ืนที่
ศักดิ์สิทธิ์ เช่น ศาลปู่ตา หรือการไม่ทำพิธี “ขึ้นบ้านใหม่” อย่างครบถ้วน แสดงให้เห็นถึงกระบวนการทำให้
ความเชื่อท้องถิ่นกลายเป็นเพียงเศษซากในความทรงจำของผู้สูงวัย ความเปลี่ยนแปลงนี้ไม่เพียงเป็นการ
สลายตัวของระบบความรู้พ้ืนถิ่น แต่ยังส่งผลต่อจินตนาการของชุมชนเกี่ยวกับ “ขอบเขตของชีวิต” และ
ความสัมพันธ์กับธรรมชาติ (Endres, 2011) 

6.4 วาทกรรม “ความเสื่อมถอยของวัฒนธรรม” และการต่อต้าน 
ในกระแสการเปลี่ยนแปลงดังกล่าว ได้เกิดวาทกรรมที่พูดถึง “ความเสื่อมถอยของวัฒนธรรมชนบท” 

อย่างแพร่หลาย โดยเฉพาะในกลุ่มนักวิชาการ ท้องถิ่นนิยม และผู้สูงอายุในชุมชน วาทกรรมนี้สะท้อนความรู้สึก
สูญเสียอัตลักษณ์ ความทรงจำร่วม และความเป็นชุมชนดั้งเดิม อย่างไรก็ตาม การตอบสนองต่อความ
เปลี่ยนแปลงมิได้เกิดข้ึนในรูปแบบของการยอมจำนนเสมอไป ในหลายชุมชนมีความพยายาม “ต่อต้านแบบ
สร้างสรรค”์ (Creative resistance) ผ่านการฟ้ืนฟูพิธีกรรมพ้ืนบ้าน การรื้อฟ้ืนภูมิปัญญาท้องถิ่น และการจัดตั้ง
องค์กรชุมชนเพื่อรักษาความรู้ดั้งเดิมในรูปแบบใหม่ที่สอดคล้องกับยุคสมัย แสดงให้เห็นว่าแม้ชนบทจะเปลี่ยน 
แต่ศักยภาพในการนิยามตนเองของชุมชนก็ยังคงอยู่ (Scott, 1985) 

กล่าวโดยสรุป การเปลี่ยนแปลงของสังคมชนบทภายใต้แรงกดดันจากเศรษฐกิจสมัยใหม่ เทคโนโลย ี
และโลกาภิวัตน์ได้ก่อให้เกิดผลกระทบต่อวิถีชีวิตและระบบความเชื่อของชุมชนในสองด้านที่ซับซ้อน ด้านหนึ่ง 
การเปิดรับความทันสมัยได้ช่วยให้ชุมชนสามารถเข้าถึงโอกาสทางเศรษฐกิจ การศึกษา และเครือข่ายทางสังคม
ที่กว้างข้ึน ส่งผลให้คนรุ่นใหม่มีทางเลือกในการดำรงชีวิตมากกว่าเดิม และสามารถนำองค์ความรู้ใหม่มา
ประยุกต์ใช้กับการพัฒนาชุมชนได้ อย่างไรก็ตาม ในอีกด้านหนึ่ง กระบวนการเปลี่ยนผ่านดังกล่าวก็ส่งผลให้
ระบบคุณค่าและความเชื่อดั้งเดิมบางประการถูกลดบทบาทลง ความสัมพันธ์แบบเครือญาติและพิธีกรรมที่เคย
ทำหน้าที่เชื่อมโยงสมาชิกในชุมชนเริ่มอ่อนตัวลง พร้อมกับการเกิดขึ้นของค่านิยมแบบปัจเจกนิยมและ
วัฒนธรรมบริโภคนิยมที่แทรกซึมเข้ามาในชีวิตประจำวัน ดังนั้นการเปลี่ยนแปลงของชนบทไทยจึงมิใช่เพียง
กระบวนการเสื่อมถอยของวัฒนธรรม หากแต่เป็นกระบวนการปรับตัวที่มีท้ังโอกาสและความท้าทาย ซึ่ง
กำหนดทิศทางของวิถีชีวิตและความเชื่อของชุมชนในยุคสมัยใหม่อย่างต่อเนื่อง 
 

7. กรณีศึกษาเฉพาะพ้ืนที่: ชุมชนชนบทภาคอีสาน 
ภาคตะวันออกเฉียงเหนือของประเทศไทย หรือ “อีสาน” เป็นภูมิภาคที่มีประวัติศาสตร์การ

เปลี่ยนแปลงทางสังคมและเศรษฐกิจอย่างลึกซ้ึง โดยเฉพาะนับตั้งแต่ทศวรรษ 2500 เป็นต้นมา ภูมิภาคนี้ถูก
ผลักดันเข้าสู่กระแสการพัฒนาอย่างรวดเร็ว ทั้งในรูปแบบของการเกษตรเชิงเดี่ยว การโยกย้ายแรงงานไปยัง
กรุงเทพฯ และต่างประเทศ รวมถึงการเข้ามาของรัฐผ่านโครงการพัฒนาหลายรูปแบบ เช่น โครงการเขื่อน 
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โครงสร้างพื้นฐาน และระบบการศึกษาแบบรวมศูนย์ การเปลี่ยนแปลงเหล่านี้ได้รบกวนสมดุลดั้งเดิมของชุมชน 
จนเกิดความสลับซับซ้อนระหว่างการธำรงอัตลักษณ์พ้ืนถิ่นกับการเปิดรับความเป็นสมัยใหม่ (Rigg & 
Salamanca, 2009) 

การเปลี่ยนแปลงในชุมชนชนบทภาคอีสานปรากฏให้เห็นอย่างชัดเจนในโครงสร้างเศรษฐกิจของ
ครัวเรือน จากเดิมที่ยึดอาชีพเกษตรกรรมเป็นหลัก ได้เปลี่ยนไปพ่ึงพารายได้จากแรงงานนอกพ้ืนที่เป็นสัดส่วน
สำคัญ ครัวเรือนจำนวนมากกลายเป็น “เศรษฐกิจสองฐาน” ที่สมาชิกรุ่นหนุ่มสาวทำงานในเมืองหรือ
ต่างประเทศ ขณะที่สมาชิกที่เหลือยังดูแลไร่นาและบ้านเรือนอยู่เบื้องหลัง การจัดการทรัพยากรและวัฒนธรรม
ในพ้ืนที่จึงตกอยู่ในมือของคนสูงวัยและเด็ก ความรู้ดั้งเดิมด้านเกษตรกรรม การรักษาแบบพ้ืนบ้าน และ
พิธีกรรมทางจิตวิญญาณเริ่มขาดตอน การผลิตวัฒนธรรมกลายเป็นกิจกรรมที่ไม่มีผู้สืบทอดอย่างต่อเนื่อง 
(Grandstaff et al., 2008) 

แม้จะเผชิญกับการเปลี่ยนแปลงอย่างรวดเร็ว คนในชุมชนชนบทภาคอีสานกลับไม่ได้ยอมจำนนต่อ
กระแสดังกล่าวอย่างสิ้นเชิง หลายคน โดยเฉพาะกลุ่มผู้สูงอายุและผู้นำท้องถิ่น แสดงความกังวลต่อ “ความ
สูญเสียทางวัฒนธรรม” แต่ในขณะเดียวกัน ก็มีความพยายามปรับตัวและประยุกต์ใช้สิ่งใหม่ให้สอดคล้องกับ
บริบทของตน เช่น การจัดงานบุญแบบย่อส่วนให้สอดคล้องกับเวลาของคนรุ่นใหม่ การบันทึกพิธีกรรมลงใน
รูปแบบวิดีโอเพ่ือนำเสนอผ่านโซเชียลมีเดีย หรือการฟื้นฟูการละเล่นและภาษาถ่ินในโรงเรียนท้องถิ่น กลไก
เหล่านี้ชี้ให้เห็นว่า ชุมชนมิได้เป็นเพียงผู้รับผลกระทบ แต่ยังเป็น “ผู้ผลิตวัฒนธรรม” ที่มีความสามารถในการ
เลือก ปรับ และดัดแปลงวัฒนธรรมอย่างมีวิจารณญาณ (McCargo & Pathmanand, 2005) 

ความพยายามฟ้ืนฟูวัฒนธรรมพื้นบ้านในระดับชุมชนในหลายชุมชนชนบทของภาคอีสาน ความ
พยายามในการฟ้ืนฟูวัฒนธรรมท้องถิ่นไม่ได้เกิดจากรัฐหรือหน่วยงานภายนอกเท่านั้น หากแต่เป็นผลของการ
รวมตัวภายในชุมชนเอง กลุ่มวัฒนธรรมพื้นบ้าน เช่น กลุ่มสืบสานหมอลำ กลุ่มอนุรักษ์ผ้าไหม และชมรมพระภูมิ
เจ้าที่ท้องถิ่น ได้ทำหน้าที่เป็น “พ้ืนที่ต่อรอง” ทางวัฒนธรรม ที่ไม่เพียงแต่รักษาความเชื่อและภูมิปัญญาดั้งเดิม 
แต่ยังสร้างรูปแบบใหม่ของอัตลักษณ์ที่กลมกลืนกับโลกสมัยใหม่ เช่น การจัดงานบุญออนไลน์ การผลิตหมอลำ
เวอร์ชันยูทูบ หรือการนำผ้าไหมมาสร้างแบรนด์สินค้าท้องถิ่น ความเคลื่อนไหวเหล่านี้ชี้ให้เห็นว่าการฟ้ืนฟู
วัฒนธรรมไม่จำเป็นต้องย้อนกลับไปสู่อดีต แต่สามารถเป็นกระบวนการ “สร้างใหม”่ อย่างมีพลังในยุคโลกาภิ
วัตน์ (Yos Santasombat, 2001) 

โดยสรุปกรณีศึกษาชุมชนชนบทภาคอีสานสะท้อนให้เห็นว่า การเปลี่ยนแปลงของวิถีชีวิตและ
วัฒนธรรมในยุคโลกาภิวัตน์มิได้มีลักษณะเป็นเพียงผลดีหรือผลเสียเพียงด้านเดียว ด้านหนึ่งการเปิดรับ
เศรษฐกิจสมัยใหม่ เทคโนโลยี และการเคลื่อนย้ายแรงงานได้สร้างโอกาสทางรายได้ การศึกษา และการ
เชื่อมโยงกับโลกภายนอก ซึ่งช่วยยกระดับคุณภาพชีวิตของประชาชนในชนบทอย่างมีนัยสำคัญ อย่างไรก็ตาม 
การเปลี่ยนแปลงดังกล่าวก็ได้ก่อให้เกิดผลกระทบด้านลบหลายประการ ดังที่ได้วิเคราะห์ไว้ในหัวข้อที่ผ่านมาไม่
ว่าจะเป็นการลดบทบาทของพิธีกรรมทางศาสนา การอ่อนตัวของความเชื่อดั้งเดิม การเปลี่ยนแปลงโครงสร้าง
ครอบครัว และการลดความต่อเนื่องของการถ่ายทอดภูมิปัญญาท้องถิ่น ดังนั้น การปรับตัวของชุมชนชนบทไทย
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ในอนาคตจึงควรมุ่งสร้างสมดุลระหว่างการเปิดรับความทันสมัยกับการธำรงคุณค่าทางวัฒนธรรมของท้องถิ่น 
เช่น การส่งเสริมการเรียนรู้วัฒนธรรมในโรงเรียนท้องถิ่น การสนับสนุนกิจกรรมวัฒนธรรมโดยชุมชน และการ
ใช้เทคโนโลยีสมัยใหม่เป็นเครื่องมือในการอนุรักษ์และเผยแพร่วัฒนธรรมพื้นบ้าน ทั้งนี้ เพ่ือให้การเปลี่ยนแปลง
ทางสังคมไม่ทำลายรากฐานทางวัฒนธรรมของชุมชน แต่กลับกลายเป็นกระบวนการสร้างสรรค์อัตลักษณ์ใหม่ที่
สอดคล้องกับบริบทสังคมร่วมสมัย 

 
สรุป 

บทความนี้ได้แสดงให้เห็นว่า การเปลี่ยนแปลงของวิถีชีวิตและวัฒนธรรมในชุมชนชนบทไทยยุคใหม่
เป็นปรากฏการณ์ที่มีพลวัตและความซับซ้อนสูง มิใช่เพียงการ “เสื่อมถอย” ตามวาทกรรมกระแสหลัก แต่เป็น
การเปลี่ยนผ่านที่เก่ียวข้องกับอำนาจ ทุน และจินตนาการของความเป็น “ทันสมัย” ที่เข้ามากำหนดโครงสร้าง
ชีวิตประจำวันของผู้คน ตั้งแต่ระดับปัจเจก ครัวเรือน ไปจนถึงระดับชุมชน โดยการเปลี่ยนแปลงเหล่านี้ส่งผล
กระทบทั้งในด้านเศรษฐกิจ สังคม และจิตวิญญาณ โดยเฉพาะต่อระบบความเชื่อ วัฒนธรรม และอัตลักษณ์
ท้องถิ่น ซึ่งถูกตั้งคำถาม ท้าทาย หรือแม้กระทั่งถูกทำให้กลายเป็นสินค้าในระบบตลาด 

จากข้อค้นพบในบทความนี้ มีประเด็นหลายประการที่ควรได้รับการศึกษาต่อยอดในอนาคต 
โดยเฉพาะการวิเคราะห์เชิงเปรียบเทียบระหว่างชุมชนที่มีระดับการเปลี่ยนแปลงแตกต่างกัน เพ่ือทำความ
เข้าใจปัจจัยที่ทำให้บางชุมชนสามารถรักษาอัตลักษณ์หรือดัดแปลงวัฒนธรรมได้อย่างมีพลัง ขณะเดียวกัน 
งานวิจัยในอนาคตควรให้ความสำคัญกับเสียงของ “คนชายขอบ” ในชุมชน เช่น เยาวชน ผู้หญิง ผู้สูงอายุ และ
กลุ่มชาติพันธุ์ ซึ่งมักถูกมองข้ามในกระบวนการเปลี่ยนแปลง นอกจากนี้ ยังควรมีการศึกษารูปแบบใหม่ของ
วัฒนธรรมชุมชนที่เกิดขึ้นจากการปะทะและการสร้างสรรค์ เช่น วัฒนธรรมดิจิทัลของชนบท การเคลื่อนไหว
วัฒนธรรมออนไลน์ หรือการพัฒนาเศรษฐกิจชุมชนบนฐานทุนวัฒนธรรม เพ่ือสร้างองค์ความรู้ใหม่ที่ไม่เพียง
บันทึกการเปลี่ยนแปลง แต่สามารถนำไปสู่การกำหนดนโยบายที่เคารพต่อความหลากหลายและศักดิ์ศรีของ
ชุมชนอย่างแท้จริง 

 
ข้อเสนอเชิงนโยบายและแนวทางการเสริมสร้างวัฒนธรรมชุมชน 
1.ข้อเสนอการออกแบบใหม่ในนโยบายปัจจุบัน 
นโยบายด้านวัฒนธรรมของรัฐไทยในปัจจุบันยังคงมีลักษณะ “บนลงล่าง” และมุ่งเน้นการอนุรักษ์

วัฒนธรรมในเชิงสัญลักษณ์มากกว่าการส่งเสริมพลวัตของวัฒนธรรมในฐานะเครื่องมือสร้างอัตลักษณ์และความ
เข้มแข็งของชุมชน กิจกรรมจำนวนมากเป็นเพียง “โครงการวัฒนธรรม” ที่จัดตามเทศกาลหรือรอบงบประมาณ 
โดยขาดการบูรณาการกับชีวิตจริงของชุมชนอย่างแท้จริง บทความนี้เสนอให้รัฐเปลี่ยนบทบาทจาก “ผู้กำหนด
เนื้อหาทางวัฒนธรรม” มาเป็น “ผู้สนับสนุนกระบวนการสร้างวัฒนธรรม” โดยยึดชุมชนเป็นศูนย์กลางของการ
ออกแบบนโยบาย พร้อมให้ความยืดหยุ่นและพ้ืนที่แก่ความหลากหลายของวัฒนธรรมท้องถิ่น (Askew, 2002) 
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2.บทบาทขององค์กรปกครองท้องถิ่นและภาคประชาสังคม 
องค์กรปกครองส่วนท้องถิ่น (อปท.) และภาคประชาสังคมถือเป็นกลไกสำคัญในการส่งเสริมวัฒนธรรม

ชุมชนในเชิงลึกและยั่งยืน ต่างจากหน่วยงานรัฐส่วนกลางที่มักมองวัฒนธรรมผ่านกรอบของเอกภาพและ
ภาพลักษณ์ อปท. มีศักยภาพในการเข้าถึงชุมชน เข้าใจพลวัตของพ้ืนที่ และสามารถทำงานร่วมกับเครือข่าย
วัฒนธรรมอย่างต่อเนื่อง บทความนี้เสนอให้รัฐจัดสรรงบประมาณแบบกระจายอำนาจอย่างแท้จริงแก่ อปท. 
เพ่ือให้สามารถริเริ่มโครงการวัฒนธรรมที่ตอบสนองต่อบริบทท้องถิ่น เช่น การสร้างศูนย์วัฒนธรรมประจำ
ตำบล การส่งเสริมเยาวชนท้องถิ่นให้เป็น “นักจัดการวัฒนธรรมรุ่นใหม”่ และการพัฒนาหลักสูตรการเรียนรู้
จากชุมชนแท้จริง ไม่ใช่เพียงพิธีกรรมที่แยกขาดจากชีวิต (Thongchai, 2014) 

3.สมดุลระหว่างความทันสมัยกับการธำรงวัฒนธรรม 
ข้อเสนอสุดท้ายคือการสร้าง “สมดุล” ระหว่างความเป็นสมัยใหม่กับการธำรงวัฒนธรรม ไม่ใช่ใน

ลักษณะของการเลือกฝ่ายใดฝ่ายหนึ่ง แต่ในฐานะของกระบวนการต่อรองและประสานคุณค่าที่หลากหลาย 
ชุมชนควรได้รับการส่งเสริมให้มีเครื่องมือและพ้ืนที่ในการนิยามตนเอง ทั้งในรูปแบบของการสื่อสาร การจัดการ
ความรู้ และการกำหนดทิศทางของการพัฒนา โดยไม่ถูกกดทับด้วยมาตรฐานเดียวจากภายนอก ใน
ขณะเดียวกัน คนรุ่นใหม่ควรได้รับการปลูกฝังให้มองวัฒนธรรมไม่ใช่เพียงสิ่ง “เก่า” หรือ “ล้าสมัย” แต่เป็น 
“ทุนทางสังคม” ที่สามารถนำไปสู่การพัฒนาอย่างมีรากและยั่งยืน ในยุคที่โลกาภิวัตน์ทำให้ทุกชุมชนเชื่อมโยง
กันได้ การมีอัตลักษณ์ท่ีชัดเจนกลับยิ่งสำคัญมากข้ึน เพ่ือให้การเปลี่ยนแปลงไม่เป็นเพียงการกลืนหาย แต่เป็น
การสร้างใหม่อย่างมีจุดยืน (Watkins & Shulman, 2008) 
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