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บทคัดย่อ 
บทความนี้ศึกษาการผสมผสานระหว่างศาสนาอิสลามและความเชื่อพ้ืนเมืองในอินโดนีเซีย โดยมุ่ง

วิเคราะห์รูปแบบและพลวัตของความเชื่อผสมผสานดังกล่าวในบริบททางสังคมและวัฒนธรรมที่หลากหลาย 
ผ่านกรอบแนวคิดผสมผสานและทฤษฎีศาสนาในฐานะสถาบันทางวัฒนธรรม งานวิจัยเน้นการศึกษากรณี
ชุมชนในภูมิภาคชวากลาง บาหลี และซูลาเวซี ซึ่งแสดงให้เห็นว่าการรับเอาศาสนาอิสลามเข้าสู่ชุมชนไม่ได้เป็น
กระบวนการแทนที่ความเชื่อเดิม แต่เป็นการบูรณาการและแปรความหมายศาสนาให้สอดคล้องกับบริบท
ท้องถิ่นในรูปแบบที่มีพลวัตและซับซ้อน บทความชี้ให้เห็นว่าพิธีกรรม เช่นเซลาเมตัน (Slametan) และ ลาบู
ฮาน (Labuhan) รวมถึงการบูชาสิ่งศักดิ์สิทธิ์ เช่น ภูเขาและวิญญาณบรรพบุรุษ เป็นตัวอย่างของความเชื่อที่ยัง
ดำรงอยู่แม้ในยุคที่ศาสนาอิสลามแบบออร์โธด็อกซ์พยายามสร้างความเป็นเอกภาพทางศาสนา นอกจากนี้
บทความยังเน้นบทบาทของรัฐและองค์กรศาสนา เช่นหน่วยงานประเมินคุณภาพผลิตภัณฑ์ฮาลาล  (Majelis 
Ulama Indonesia -MUI) ในการกำหนดกรอบความถูกต้องของศรัทธา และความตึงเครียดที่เกิดขึ้นระหว่าง
แนวปฏิบัติพื้นเมืองกับอุดมการณ์ศาสนาออร์โธด็อกซ์ ในยุคโลกาภิวัตน์และสื่อดิจิทัล การเปลี่ยนแปลงของ
วัฒนธรรมและความเชื่อได้รับแรงกระเพ่ือมอย่างรุนแรง โดยเฉพาะบทบาทของเยาวชนที่พยายามรักษาและ
ปรับเปลี่ยนวัฒนธรรมท้องถิ่นให้สอดคล้องกับยุคสมัย บทความเสนอให้รัฐและภาคประชาสังคมสนับสนุนความ
หลากหลายทางศรัทธาและการศึกษาเชิงวัฒนธรรม เพ่ือสร้างความเข้าใจและส่งเสริมความยั่งยืนของ
วัฒนธรรมผสมผสานในอินโดนีเซีย 
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Abstract 
This article examines the syncretism between Islam and indigenous beliefs in 

Indonesia, focusing on the forms and dynamics of this religious blending within diverse social 
and cultural contexts. Utilizing the conceptual framework of syncretism and theories of religion 
as a cultural institution, the study centers on case communities in Central Java, Bali, and 
Sulawesi. It reveals that the adoption of Islam was not a mere replacement of indigenous 
beliefs but a complex process of integration and reinterpretation that aligns with local 
contexts. The article highlights rituals such as Slametan and Labuhan, and the veneration of 
sacred natural sites like mountains and ancestral spirits as enduring examples of syncretic 
beliefs. It further discusses the role of the state and religious organizations like the Majelis 
Ulama Indonesia (MUI) in defining orthodox religious boundaries, and the tensions between 
local practices and orthodox Islamic ideologies. In the era of globalization and digital media, 
cultural and religious transformations face intense pressures, particularly among youth who 
strive to preserve and adapt local traditions to contemporary realities. The article advocates 
for policies that support religious diversity and cultural education, encouraging a sustainable 
future for syncretic cultural identities in Indonesia. 

 
Keywords: Religion, Folk beliefs, Indonesia, Islam 
 

1. บทนำ 
อินโดนีเซียมักถูกนิยามว่าเป็น “ประเทศมุสลิมที่ใหญ่ที่สุดในโลก” ด้วยจำนวนประชากรที่นับถือ

ศาสนาอิสลามกว่า 200 ล้านคน ทว่าการมองอินโดนีเซียผ่านเลนส์ของ “ศาสนาเดียว” เป็นการลดทอนความ
ซับซ้อนทางวัฒนธรรมอย่างร้ายแรง ความจริงแล้ว วิถีความเชื่อของชาวอินโดนีเซียจำนวนมากดำรงอยู่บนฐาน
ของการผสมผสานระหว่างศาสนาอิสลามกับความเชื่อพ้ืนเมืองอย่างแน่นแฟ้น ทั้งในระดับพิธีกรรม ประเพณี 
และความเข้าใจเชิงโลกทัศน์ การมองข้ามความจริงข้อนี้ไม่เพียงแต่เป็นการละเลยต่อภูมิปัญญาท้องถิ่น แต่ยัง
สะท้อนอคติของกระบวนการ “ทำให้บริสุทธิ์ทางศาสนา” (Religious purification) ที่ถูกผลักดันโดยอำนาจรัฐ
หรือองค์กรศาสนาแบบออร์โธด็อกซ์ (Beatty, 1999) 

การผสมผสานระหว่างศาสนาอิสลามและความเชื่อพ้ืนเมืองในอินโดนีเซียมิได้เกิดขึ้นอย่างฉาบฉวย 
หากแต่เป็นผลของกระบวนการทางประวัติศาสตร์ที่ยาวนานและซับซ้อน การเข้ามาของอิสลามผ่านเครือข่าย
การค้าในศตวรรษท่ี 13 มิได้ดำเนินการผ่านการรุกรานทางทหาร แต่ผ่านการปรับตัว การเจรจา และการกลืน
กลายกับวัฒนธรรมที่มีอยู่เดิม โดยเฉพาะในชวาและซูลาเวซี ที่มีระบบความเชื่อเกี่ยวกับภูตผี วิญญาณ และ
จักรวาลวิทยาท้องถิ่นที่เข้มแข็ง การยอมรับศาสนาอิสลามในพื้นที่เหล่านี้จึงไม่ใช่การละทิ้งสิ่งเก่าเพ่ือรับสิ่งใหม่ 
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แต่เป็นการทำให้สองระบบความเชื่ออยู่ร่วมกันในรูปแบบที่ไม่เคยเป็น “บริสุทธิ์” หรือ “ขาวดำ” อย่างที่อุดม
คติทางเทววิทยามักวาดไว้ (Geertz, 1960) 

บทความนี้มีเป้าหมายเพ่ือวิพากษ์กระบวนการทำความเข้าใจศาสนาในอินโดนีเซียที่เน้นเฉพาะ
โครงสร้างเชิงเทววิทยา โดยละเลยความเป็นจริงของการปฏิบัติ (Religion-as-practice) ที่เต็มไปด้วยการ
ต่อรอง การกลมกลืน และการแปรความหมาย วัตถุประสงค์หลักคือการสำรวจรูปแบบของการผสมผสาน 
(Syncretism) ระหว่างศาสนาอิสลามและความเชื่อพ้ืนเมืองในชุมชนต่างๆ ทั้งในระดับพิธีกรรม แนวคิดเรื่อง
ความศักดิ์สิทธิ์ และอัตลักษณ์ของชาวบ้าน โดยบทความตั้งคำถามว่า การตีความศาสนาโดยรัฐและองค์กร
ศาสนาได้กดทับหรือเปิดพ้ืนที่ให้แก่ความหลากหลายทางความเชื่อมากน้อยเพียงใด? และชุมชนในระดับฐาน
รากมีบทบาทอย่างไรในการปกป้อง ตีความ หรือแปลงวัฒนธรรมศาสนาให้สอดคล้องกับชีวิตประจำวันของ
ตนเอง (Howell, 2001) 

บทความนี้จำกัดการศึกษาในกรณีตัวอย่างที่สะท้อนความเข้มข้นของการผสมผสานศรัทธาใน
อินโดนีเซีย เช่น ชวากลาง บาหลี และบางส่วนของซูลาเวซี โดยเน้นการวิเคราะห์เชิงคุณภาพจากเอกสาร
วิชาการและกรณีพิธีกรรมที่มีนัยยะทางสังคมสูง บทความไม่มุ่งให้คำตัดสินว่าแนวปฏิบัติเหล่านี้ “บริสุทธิ์” 
หรือ “เบี่ยงเบน” หากแต่มุ่งตั้งคำถามต่อกรอบนิยามศาสนาแบบแข็งตัวที่มักใช้กีดกันความหลากหลายทาง
วัฒนธรรมและความเชื่อ จุดยืนของบทความตั้งอยู่บนมุมมองแบบมานุษยวิทยาวิพากษ์ ซึ่งมองศาสนาไม่ใช่
เพียงระบบความเชื่อ แต่เป็นพื้นที่ของอำนาจ สำนึก และการปฏิบัติที่ต่อรองกันอย่างต่อเนื่องในชีวิตจริง 
(Asad, 1993) 

 

2. กรอบแนวคิดและทฤษฎีที่เกี่ยวข้อง 
2.1 แนวคิดเรื่องการผสมผสาน (Syncretism) 
แนวคิด “การผสมผสาน” ในทางมานุษยวิทยาหมายถึงกระบวนการผสมผสานทางศาสนาและ

วัฒนธรรมที่เกิดข้ึนเมื่อระบบความเชื่อสองระบบหรือมากกว่ามาปะทะกัน ไม่ใช่ในลักษณะของการแทนที่ แต่
ในฐานะของการผสาน ดัดแปลง และแปรความหมาย (Syncretism) จึงไม่ใช่แค่ผลของการประนีประนอม
ระหว่างศาสนา “แท้” กับศาสนา “พ้ืนถิ่น” เท่านั้น หากยังเป็นกระบวนการสร้างความหมายใหม่ที่มีมิติทาง
อำนาจ ซับซ้อน และเปลี่ยนแปลงอยู่เสมอ อย่างไรก็ตาม แนวคิดนี้ถูกวิจารณ์อย่างรุนแรงจากฝ่ายออร์โธด็อกซ์
ในศาสนาอิสลามที่มองว่าเป็นการบิดเบือนหลักศรัทธา การที่รัฐและองค์กรศาสนาใช้กรอบนี้ในการชี้ว่าสิ่งใด 
“ถูกต้อง” หรือ “ผิดเพี้ยน” จึงมิใช่เพียงประเด็นเทววิทยา แต่เป็นกลไกของการควบคุมทางอุดมการณ์ 
(Leopold & Jensen, 2004) 

2.2 ศาสนาในฐานะสถาบันทางวัฒนธรรมและการต่อรองเชิงอำนาจ 
การทำความเข้าใจศาสนาในอินโดนีเซียจำเป็นต้องพ้นไปจากกรอบศาสนาในฐานะ “ระบบความเชื่อ” 

ที่เป็นเอกภาพ หากต้องมองศาสนาในฐานะสถาบันทางวัฒนธรรมที่เกี่ยวพันกับอำนาจ การเมือง และ
ความหมายทางสังคม Talal Asad (1993) เสนอว่าศาสนาไม่สามารถถูกทำให้เป็นนามธรรมอย่างเป็นกลางได้ 
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เพราะนิยามของ “ศาสนา” เองก็ถูกกำหนดโดยประวัติศาสตร์อาณานิคม สถาบันของรัฐ และขบวนการตีความ
ที่มีอิทธิพลในแต่ละยุค ศาสนาอิสลามในอินโดนีเซียจึงมิได้ดำรงอยู่ในลักษณะบริสุทธิ์ แต่ดำเนินอยู่ท่ามกลาง
กระบวนการต่อรองระหว่าง “คำสอน” กับ “การปฏิบัติ” ระหว่างศาสนจักรกับชุมชน ระหว่างศรัทธาที่นิยาม
โดยรัฐกับศรัทธาที่สถาปนาโดยชาวบ้าน 

2.3 การกลมกลืนความเชื่อในมานุษยวิทยาและการวิจารณ์แนวคิด “ศาสนาแท้” 
นักมานุษยวิทยาได้วิพากษ์แนวคิดเรื่อง “ศาสนาแท”้ (Ture religion) ว่าเป็นภาพลวงตาทางเทววิทยา

ที่ไม่มีอยู่จริงในเชิงสังคมวัฒนธรรม ในความเป็นจริง ความเชื่อทางศาสนาของผู้คนมักถูกหล่อหลอมจากบริบท
ประวัติศาสตร์ ท้องถิ่น และความสัมพันธ์ทางอำนาจที่เปลี่ยนแปลงอยู่ตลอดเวลา การกลมกลืนของความเชื่อ 
เช่น การนับถือสิ่งศักดิ์สิทธิ์ท้องถิ่นควบคู่กับการปฏิบัติตามหลักอิสลาม จึงไม่ใช่ “การเบี่ยงเบน” แต่เป็นการ
ดำรงศรัทธาในแบบที่ชุมชนสามารถทำความเข้าใจและปฏิบัติได้จริงในชีวิตประจำวัน (Lambek, 2008) การ
พยายามนิยามศาสนาให้เป็นหนึ่งเดียวจึงกลายเป็นกระบวนการกีดกันความหลากหลาย และสถาปนาอำนาจ
ให้แก่ผู้นิยาม มากกว่าการรักษาความบริสุทธิ์ของศรัทธา 

จากการทบทวนแนวคิดข้างต้น บทความนี้จึงใช้กรอบการวิเคราะห์แบบวิพากษ์ที่ตั้งคำถามต่อแนวคิด 
“ศาสนาแท้” และเน้นการพิจารณาศรัทธาในฐานะพ้ืนที่ของการต่อรอง การแปรความหมาย และการเจรจา
ระหว่างอำนาจกลางกับวัฒนธรรมท้องถิ่น โดยไม่มองว่าศรัทธาที่ผสมผสานเป็นสิ่งที่ด้อยหรือผิดเพี้ยน แต่กลับ
มองว่าเป็นการดำรงศาสนาอย่างมีชีวิต (Lived religion) ซึ่งสะท้อนความสามารถของชุมชนในการประดิษฐ์อัต
ลักษณ์ของตนเองภายใต้เงื่อนไขท่ีซับซ้อน บทความจะนำกรอบนี้ไปใช้ในการวิเคราะห์ภูมิหลังของความเชื่อใน
อินโดนีเซีย และตรวจสอบพลวัตของการผสมผสานในระดับชุมชน พิธีกรรม และนโยบายต่อไป 
 

3. ภูมหิลังของศาสนาอิสลามและความเชื่อพ้ืนเมืองในอินโดนีเซีย 
3.1 การเข้ามาของศาสนาอิสลามผ่านเส้นทางการค้าและสุลต่าน 
ศาสนาอิสลามเริ่มแพร่เข้าสู่อินโดนีเซียตั้งแต่ศตวรรษที่ 13 ผ่านเครือข่ายการค้าในมหาสมุทรอินเดีย 

โดยเฉพาะผ่านพ่อค้าชาวอาหรับ อินเดีย และเปอร์เซียที่ตั้งถิ่นฐานในบริเวณชายฝั่งของหมู่เกาะ การขยายตัว
ของศาสนาอิสลามมิได้เกิดข้ึนผ่านการพิชิตทางทหาร หากแต่ผ่านความสัมพันธ์ทางเศรษฐกิจ การแต่งงาน และ
การสถาปนาอำนาจของสุลต่านท้องถิ่น เช่น ในอาเจะห์ เดมัก และมัตตารัม การรับอิสลามในบริบทนี้เป็น
กระบวนการที่ค่อยเป็นค่อยไป และไม่ได้ตัดขาดจากระบบความเชื่อพ้ืนเมืองดั้งเดิม ตรงกันข้าม อิสลาม
กลายเป็นส่วนหนึ่งของวัฒนธรรมท้องถิ่นผ่านการดัดแปลงเชิงพิธีกรรม ภาษา และสัญลักษณ์ทางศาสนา 
(Ricklefs, 2006) 

3.2 ลักษณะของความเชื่อพื้นเมืองก่อนการมาถึงของอิสลาม 
ก่อนที่ศาสนาอิสลามจะเข้ามา ความเชื่อของชาวอินโดนีเซียในหลากหลายภูมิภาคตั้งอยู่บนระบบ

จักรวาลวิทยาแบบแอนิเมิสต์ (Animism)ทีเ่ชื่อว่า วัตถุ สถานที่ และสิ่งมีชีวิตทุกชนิด เช่น ต้นไม้ ก้อนหิน 
สายน้ำ สัตว์ ลมฟ้าอากาศต่างมีวิญญาณ และความเชื่อในพลังเหนือธรรมชาติที่สถิตอยู่ในภูเขา แม่น้ำ ป่าไม้ 
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และสิ่งศักดิ์สิทธิ์ประจำหมู่บ้าน ความสัมพันธ์กับโลกวิญญาณมีลักษณะซับซ้อน ทั้งในด้านการบูชา การเซ่นไหว้ 
และการจัดพิธีกรรมเพ่ือรักษาความสมดุลของชีวิตและธรรมชาติ ผู้นำทางจิตวิญญาณ เช่น “ดูกูน” หรือหมอผี 
มีบทบาทสำคัญในการเชื่อมโยงโลกมนุษย์กับโลกวิญญาณ ระบบความเชื่อเหล่านี้มิใช่เพียงศาสนา หากแต่เป็น
โครงสร้างทางสังคมที่จัดระเบียบชีวิตและอธิบายปรากฏการณ์ในธรรมชาติและชุมชน (Geertz, 1960) ซึ่งยังคง
ส่งอิทธิพลแม้หลังจากการรับเอาศาสนาอิสลามเข้ามาในภายหลัง 

3.3 พลวัตของการบูรณาการระหว่างศาสนาอิสลามกับความเชื่อพื้นเมือง 
การพบกันระหว่างศาสนาอิสลามและความเชื่อพ้ืนเมืองในอินโดนีเซียมิได้ก่อให้เกิดความขัดแย้ง

โดยตรงในทันที หากแต่ดำเนินไปในลักษณะของการบูรณาการอย่างค่อยเป็นค่อยไป ทั้งสองระบบศรัทธาต่างมี
การปรับตัวเข้าหากัน โดยเฉพาะในระดับชุมชนที่ศาสนาอิสลามถูกปรับให้อยู่ในรูปแบบที่ชาวบ้านสามารถ
เข้าใจและปฏิบัติได้ เช่น การตีความหลักอิสลามให้สอดคล้องกับพิธีกรรมท้องถิ่น หรือการจัดพิธีเซลาเมตัน ที่
ผสมผสานการขอพรแบบอิสลามกับการบูชาวิญญาณบรรพบุรุษ สิ่งนี้สะท้อนถึงการต่อรองเชิงอำนาจระหว่าง
แนวปฏิบัติระดับฐานรากกับวาทกรรมศาสนาที่ถูกนิยามจากเบื้องบน การบูรณาการจึงไม่ใช่เพียงการ
ประนีประนอม แต่เป็นกระบวนการประดิษฐ์ศรัทธาใหม่ที่มีพลวัตและรากทางวัฒนธรรม (Woodward, 2011) 
 

4. รูปแบบการผสมผสาน: จากชุมชนสู่พิธีกรรม 
4.1 พิธีเซลาเมตัน( Slametan )ในชวากลาง – พิธีกรรมที่สะท้อนการผสมศรัทธา 
พิธีเซลาเมตันงานเลี้ยง ชุมชนจาก ชวา ซึ่งเป็นสัญลักษณ์ของความสามัคคีทางสังคมของผู้เข้าร่วม  ถือ

เป็นรูปธรรมที่ชัดเจนของการผสมผสานระหว่างศาสนาอิสลามกับความเชื่อพ้ืนเมืองในชวากลาง พิธีนี้จัดขึ้นใน
โอกาสต่าง ๆ เช่น การเกิด การแต่งงาน การข้ึนบ้านใหม่ หรือแม้แต่การป้องกันภัย โดยมีการสวดดุอาอ์แบบ
อิสลามควบคู่กับการเตรียมอาหาร เซ่นไหว้ และกล่าวคำขอพรแก่บรรพบุรุษและสิ่งศักดิ์สิทธิ์ในพื้นที่ พิธีเซลาเม
ตันจึงมิใช่พิธีกรรมอิสลามแบบดั้งเดิม แต่เป็นพิธี “ลูกผสม” ที่เชื่อมโยงความศรัทธาแบบสุหนี่กับโครงสร้าง
พิธีกรรมชวาเดิม นักมานุษยวิทยาอย่าง Clifford Geertz (1960) ชี้ว่า พิธีเซลาเมตันคือหัวใจของ “ศาสนาแบบ
ชวา” (Javanese religion) ซึ่งเป็นผลผลิตของการกลมกลืนระหว่างอิสลาม พุทธ ฮินดู และความเชื่อแอนิเมิสต์
ท้องถิ่นอย่างแนบแน่นในโครงสร้างชุมชน 

4.2 การบูชาสิ่งศักดิ์สิทธิ์ธรรมชาติ – ภูเขา น้ำ และผีพ้ืนถิ่น 
แม้ศาสนาอิสลามจะมีหลักการเทวาภิบาลแบบเอกเทวนิยม แต่ในหลายพ้ืนที่ของอินโดนีเซีย การบูชา

สิ่งศักดิ์สิทธิ์ธรรมชาติ เช่น ภูเขา น้ำ ป่า หรือวิญญาณบรรพบุรุษ ยังคงได้รับการปฏิบัติอย่างต่อเนื่อง ภูเขาไฟเม
ราปี (Mount Merapi) ในชวากลางถือเป็นหนึ่งในสถานที่ศักดิ์สิทธิ์ที่ได้รับการบูชาผ่านพิธีลาบูฮาน( Labuhan)
เป็นการ ปล่อย หรือ ทิ้ง สิ่งไม่ดี ความกลัว และภาระต่างๆ ผ่านทางเครื่องเซ่นไหว้ ซึ่งจัดโดยทั้งผู้นำศาสนา
อิสลามและผู้นำพิธีกรรมพ้ืนบ้าน โดยมีการขอพรต่อ “เจ้าภูเขา” (Danyang) เพ่ือความสงบของธรรมชาติและ
ชุมชน แม้พิธีนี้จะดูขัดกับหลักเทววิทยาอิสลาม แต่กลับได้รับการยอมรับอย่างกว้างขวางว่าเป็น “ส่วนหนึ่งของ
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วัฒนธรรม” ไม่ใช่ศาสนา ซึ่งเป็นกลไกเชิงสังคมที่ช่วยให้การปฏิบัติเชิงผสมผสานนี้สามารถดำรงอยู่ได้ท่ามกลาง
กระแสความเป็นอิสลามกระแสหลัก (Howell, 2001) 

4.3 แนวคิดเรื่องกือรามาต (keramat) – ความศักดิ์สิทธิ์ในระหว่างศรัทธา 
แนวคิดเรื่องกือรามาต มักใช้เรียกสถานที่ หลุมฝังศพ หรือวัตถุท่ีมีพลังเร้นลับ เชื่อว่าเป็นที่สถิตของสิ่ง

ศักดิ์สิทธิ์หรือวิญญาณ “กือรามาต” หรือความศักดิ์สิทธิ์ของบุคคล สถานที่ และวัตถุ เป็นอีกหนึ่งหลักฐานของ
การผสมผสานระหว่างความเชื่อพ้ืนเมืองกับอิสลามในอินโดนีเซีย ความศักดิ์สิทธิ์นี้มิได้มาจากพระเจ้าเพียง
ทางตรงตามแนวคิดเทววิทยาอิสลามเท่านั้น แต่ถูกสร้างผ่านบริบททางสังคม ประวัติศาสตร์ และความสัมพันธ์
กับท้องถิ่น เช่น หลุมศพของนักบุญ (Wali) วัตถุที่ใช้ในพิธีกรรม หรือสถานที่ที่เชื่อว่าเป็นที่สถิตของ “พลังเหนือ
ธรรมชาติ” ได้รับการเคารพบูชาในลักษณะผสมผสาน ซึ่งรวมทั้งการสวดอ้อนวอน การวางเครื่องเซ่น และการ
เดินทางแสวงบุญ สิ่งเหล่านี้ชี้ว่า แม้คำสอนอิสลามจะไม่รับรองการบูชาสิ่งศักดิ์สิทธิ์นอกเหนือจากอัลลอฮ์ แต่
วิถีปฏิบัติของชาวบ้านได้ปรับความหมาย “ศักดิ์สิทธิ์” ให้เชื่อมโยงกับโลกวิญญาณท้องถิ่นโดยไม่รู้สึกว่าขัดแย้ง
กับความเป็นมุสลิมแต่อย่างใด (Van Bruinessen, 1995) 

4.4 พิธีกรรมกับการประกอบสร้างอัตลักษณ์ชุมชน 
พิธีกรรมผสมผสานในอินโดนีเซียมิได้เป็นเพียงการสืบทอดความเชื่อดั้งเดิม หากแต่เป็นกลไกสำคัญใน

การประกอบสร้างและตอกย้ำอัตลักษณ์ของชุมชนในฐานะ “ชุมชนแห่งศรัทธา” ที่มีลักษณะเฉพาะ ไม่ว่าจะ
เป็นชุมชนชวากลางที่ภาคภูมิใจกับพิธีเซลาเมตัน หรือชุมชนชาวบาหลีมุสลิมที่รักษาท้ังหลักอิสลามและพิธี
พราหมณ์ในครัวเรือน อัตลักษณ์เหล่านี้มิได้อยู่ในสภาพคงที่ หากถูกผลิตซ้ำ ปรับเปลี่ยน และปกป้องอยู่
ตลอดเวลาภายใต้แรงกดจากศาสนาแบบออร์โธด็อกซ์หรือวาทกรรมความบริสุทธิ์ทางศรัทธา ในบริบทนี้ 
พิธีกรรมจึงเป็น “สนามการเมืองเชิงวัฒนธรรม” ที่ประชาชนใช้ต่อรองกับอำนาจจากภายนอก และแสดงตนว่า 
“เป็นมุสลิมแบบเรา” มิใช่เพียงผู้ตามแนวทางของศาสนาแบบแข็งตัว (Hefner, 2000) 
 

5. อำนาจ การเมือง และการจัดการความศรัทธา 
5.1 บทบาทของรัฐและหน่วยงานประเมินคุณภาพผลิตภัณฑ์ฮาลาล  ( Majelis Ulama  
      Indonesia -MUI) 
ในอินโดนีเซีย รัฐและองค์กรศาสนามีบทบาทสำคัญในการนิยามความหมายของศาสนาอิสลาม และ

กำหนดกรอบ “ความถูกต้อง” ของความเชื่อและปฏิบัติหน่วยงานประเมินคุณภาพผลิตภัณฑ์ฮาลาล  ซึ่งเป็น
องค์กรศาสนาที่มีอิทธิพลสูงในการตั้งข้อกำหนดเกี่ยวกับฮาลาลและการตีความหลักศาสนา มีบทบาทในการ
กำจัดหรือประณามแนวปฏิบัติที่ถูกมองว่าเป็น “ความเชื่อผิดเพี้ยน” หรือ “ซิงเครติซึม” ซึ่งไม่ได้สอดคล้องกับ
หลักอิสลามแบบออร์โธด็อกซ์ การทำงานของหน่วยงานประเมินคุณภาพผลิตภัณฑ์ฮาลาล   จึงสะท้อนถึงกลไก
การควบคุมความศรัทธาที่ไม่ใช่แค่ในเชิงศาสนาเท่านั้น แต่เป็นเครื่องมือของอำนาจทางการเมืองที่ต้องการ
สร้างความเป็นเอกภาพทางศาสนาและสังคม (Barton, 2002) 
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5.2 ความตึงเครียดระหว่างอิสลามออร์โธด็อกซ์กับความเชื่อพื้นเมือง 
ความพยายามของรัฐและองค์กรศาสนาในการสร้างความเป็นเอกภาพทางศาสนาในอินโดนีเซีย ส่งผล

ให้เกิดความตึงเครียดกับความเชื่อพ้ืนเมืองที่ถูกมองว่า “ไม่บริสุทธิ์” หรือ “ผิดหลักศาสนา” กลุ่มอิสลามออร์
โธด็อกซ์ เช่น Wahhabi หรือ Salafi มองว่าการปฏิบัติแบบการผสมผสานเป็นการเบี่ยงเบนและต้องได้รับการ
ปรับแก้ การตีกลับนี้ไม่ได้จำกัดอยู่ในพ้ืนที่ศาสนาเท่านั้น แต่ลุกลามไปถึงการเมืองท้องถิ่นและสังคม เช่น การ
ปิดวัด การจำกัดพิธีกรรมพ้ืนบ้าน และการกดดันชุมชนให้ปฏิบัติตามหลักศาสนาอย่างเคร่งครัด ความขัดแย้งนี้
สะท้อนความพยายามของอำนาจส่วนกลางในการควบคุมและจัดการความหลากหลายทางศรัทธาอย่าง
เข้มงวด (Sherlock, 2014) 

5.3 ผลกระทบของความตึงเครียดต่อชุมชนพื้นเมือง 
ความตึงเครียดระหว่างศาสนาอิสลามแนวออร์โธด็อกซ์กับความเชื่อพ้ืนเมืองส่งผลให้ชุมชนท้องถิ่นต้อง

เผชิญกับแรงกดดันทั้งทางสังคมและวัฒนธรรม หลายชุมชนต้องปรับเปลี่ยนพิธีกรรมหรือแม้แต่ละทิ้งความเชื่อ
บางส่วนเพื่อหลีกเลี่ยงการถูกตีตราว่าเป็น “นอกรีต” ความเปลี่ยนแปลงนี้สร้างความสับสนและวิกฤตอัตลักษณ์
ในกลุ่มผู้สูงอายุและผู้นำชุมชน ขณะเดียวกัน ยังเกิดช่องว่างระหว่างคนรุ่นเก่ากับคนรุ่นใหม่ที่ได้รับอิทธิพลจาก
แนวคิดศาสนาออร์โธด็อกซ์และการศึกษาสมัยใหม่ ส่งผลให้ความเชื่อพ้ืนเมืองและพิธีกรรมดั้งเดิมเสี่ยงต่อการ
สูญหายหรือถูกแปรสภาพในรูปแบบที่ห่างไกลจากเดิม (Mietzner, 2015) 
 
6. กรณีศึกษาเฉพาะ: ชุมชนในชวากลาง 

บริบทของชุมชนในชวากลาง ชวากลางเป็นภูมิภาคที่มีความหลากหลายทางศาสนาและวัฒนธรรม
อย่างลึกซึ้ง โดยเฉพาะการผสมผสานระหว่างศาสนาอิสลามกับความเชื่อพ้ืนเมือง ชุมชนในพ้ืนที่นี้ยังคงรักษา
พิธีกรรมและประเพณีที่สะท้อนอัตลักษณ์แบบผสมผสาน เช่น พิธีเซลาเมตันที่ได้รับความนิยมในทุกระดับของ
ชีวิต ทั้งในครัวเรือนและชุมชน การศึกษากรณีชวากลางช่วยให้เห็นภาพความซับซ้อนของการผสมผสานศาสนา
และความเชื่อพ้ืนเมืองในระดับปฏิบัติ และความสัมพันธ์ของชุมชนกับอำนาจทางศาสนาและรัฐ (Geertz, 
1960) 

กรณีพิธีกรรมเฉพาะและมุมมองของชาวบ้าน พิธีเซลาเมตันในชวากลางไม่ใช่แค่พิธีกรรมทางศาสนา
เท่านั้น แต่ยังเป็นพ้ืนที่ของการแสดงออกถึงอัตลักษณ์และความสัมพันธ์ทางสังคม ชาวบ้านมองพิธีเซลาเมตัน 
เป็นเครื่องมือสร้างความสามัคคีในชุมชน และเป็นเวทีที่คนในชุมชนสามารถแสดงความเคารพต่อบรรพบุรุษ
และสิ่งศักดิ์สิทธิ์ในท้องถิ่น พิธีกรรมนี้จึงสะท้อนความสามารถของชุมชนในการต่อรองความหมายของศาสนา
อิสลามให้สอดคล้องกับบริบทท้องถิ่นอย่างมีชีวิตชีวา แม้บางครั้งอาจขัดแย้งกับการตีความทางศาสนาอย่าง
เคร่งครัดจากศาสนจักรหรือรัฐ (Barton, 2002) 

บทบาทของผู้นำท้องถิ่นและการเปลี่ยนแปลงเชิงสังคม ผู้นำท้องถิ่นในชวากลาง ทั้งผู้นำทางศาสนา
และผู้มีอิทธิพลในชุมชน มีบทบาทสำคัญในการรักษาและปรับเปลี่ยนพิธีกรรมผสมผสานเหล่านี้ให้ตอบสนอง
ต่อการเปลี่ยนแปลงทางสังคมและศาสนา โดยพวกเขาทำหน้าที่เป็น “ผู้ไกล่เกลี่ย” ระหว่างแนวคิดอิสลามออร์
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โธด็อกซ์กับความเชื่อดั้งเดิมของชุมชน การเปลี่ยนแปลงเชิงสังคม เช่น การศึกษา การย้ายถิ่น และเทคโนโลยี ได้
สร้างแรงกดดันให้ผู้นำต้องสร้างสมดุลระหว่างการอนุรักษ์กับการเปิดรับแนวคิดใหม่ เพ่ือรักษาความเป็น
เอกลักษณ์ของชุมชนและความสามัคคีในชุมชนท่ามกลางพลวัตของโลกภายนอก (Ricklefs, 2006) 
 

7. การเปลี่ยนแปลงในยุคโลกาภิวัตน์และสื่อดจิิทัล 

ผลกระทบของโลกาภิวัตน์และสื่อดิจิทัลต่อความเชื่อและพิธีกรรม โลกาภิวัตน์และการเข้าถึง
เทคโนโลยีดิจิทัลได้เข้ามาเปลี่ยนแปลงวิถีชีวิตและรูปแบบความเชื่อของชาวอินโดนีเซียอย่างลึกซึ้ง เทคโนโลยี
เช่นสื่อสังคม อินเทอร์เน็ต และโทรศัพท์มือถือ ช่วยให้คนในชุมชนชนบทสามารถติดต่อสื่อสารกับโลกภายนอก
ได้มากข้ึน แต่ก็เปิดช่องทางให้แนวคิดอิสลามกระแสหลักจากตะวันออกกลางเข้ามามีอิทธิพลมากข้ึน สื่อดิจิทัล
ทำให้ความเชื่อพ้ืนเมืองและพิธีกรรมท้องถิ่นถูกตั้งคำถามและวิจารณ์จากผู้ใช้งานที่มีทัศนคติออร์โธด็อกซ์มาก
ขึ้น ส่งผลให้เกิดความขัดแย้งทางความคิดและอัตลักษณ์ของคนรุ่นใหม่ (Brenner, 2014) 

บทบาทของเยาวชนในกระแสการเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรมและศาสนา เยาวชนอินโดนีเซียในยุค
โลกาภิวัตน์ต้องเผชิญกับความท้าทายในการผสมผสานระหว่างค่านิยมดั้งเดิมกับกระแสอิสลามกระแสหลักและ
วัฒนธรรมสมัยใหม่ หลายคนเลือกที่จะยึดมั่นในหลักศาสนาอย่างเคร่งครัดเพ่ือสร้างอัตลักษณ์ท่ีชัดเจน 
ท่ามกลางความสับสนและความขัดแย้งระหว่างความเชื่อพ้ืนเมืองกับอุดมการณ์ใหม่ ขณะเดียวกันยังมีกลุ่ม
เยาวชนที่พยายามผสมผสานองค์ประกอบทั้งสองเข้าด้วยกัน ผ่านการสร้างสรรค์วัฒนธรรมดิจิทัล เช่น วิดโีอ
สอนศาสนาแบบมีเนื้อหาท้องถิ่น หรือการใช้สื่อออนไลน์เพ่ือส่งเสริมพิธีกรรมพ้ืนบ้านในรูปแบบใหม่ เยาวชนจึง
กลายเป็นทั้งผู้สร้างและผู้ปรับเปลี่ยนภูมิปัญญาท้องถิ่นในยุคสมัยใหม่ (Kloos, 2018) 

ผลกระทบและความท้าทายต่ออนาคตของความเชื่อผสมผสาน แม้ว่าการเปลี่ยนแปลงในยุคโลกาภิ
วัตน์และสื่อดิจิทัลจะเปิดโอกาสใหม่ๆ ในการอนุรักษ์และเผยแพร่วัฒนธรรมพื้นเมือง แต่ก็สร้างความท้าทาย
อย่างรุนแรงต่อการดำรงอยู่ของความเชื่อผสมผสาน ความตึงเครียดระหว่างการรักษาอัตลักษณ์ดั้งเดิมกับความ
ต้องการเข้ากับโลกสมัยใหม่เป็นปัญหาที่ชุมชนต้องเผชิญ การปะทะของอุดมการณ์ศาสนาออร์โธด็อกซ์ที่มุ่งเน้น
ความบริสุทธิ์ทางศรัทธากับพลวัตของวัฒนธรรมท้องถิ่นที่มีความยืดหยุ่นและหลากหลาย ส่งผลให้เกิดวิกฤต
ทางอัตลักษณ์ที่ซับซ้อน บทความนี้ชี้ให้เห็นว่าอนาคตของความเชื่อผสมผสานขึ้นอยู่กับความสามารถของ
ชุมชนและเยาวชนในการสร้างสมดุลระหว่างอดีตกับอนาคต ในขณะที่รัฐและองค์กรศาสนาควรยอมรับและ
สนับสนุนความหลากหลายนี้ในฐานะทุนทางวัฒนธรรมที่สำคัญ (Fealy & White, 2008) 

ในทัศนะของผู้เขียน การผสมผสานระหว่างศาสนาอิสลามกับความเชื่อพ้ืนเมืองในอินโดนีเซียมิได้เป็น
เพียงปรากฏการณ์ทางวัฒนธรรม หากแต่เป็นกลไกสำคัญท่ีช่วยสร้างความยืดหยุ่นทางสังคม (Social 
flexibility) และความสามารถในการอยู่ร่วมกันของผู้คนในสังคมท่ีมีความหลากหลายสูง ความเชื่อผสมผสาน
ดังกล่าวมีบทบาทในการลดความตึงเครียดทางศาสนา เสริมสร้างความสามัคคีในระดับชุมชน และเปิดพ้ืนที่ให้
เกิดการตีความศาสนาในแบบที่สอดคล้องกับวิถีชีวิตจริงของผู้คน ซึ่งถือเป็นทุนทางวัฒนธรรม (Cultural 
capital) ที่สำคัญของสังคมอินโดนีเซีย 
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อย่างไรก็ตามการดำรงอยู่ของความเชื่อผสมผสานในปัจจุบันยังเผชิญกับความท้าทายจากกระแส
ศาสนาออร์โธด็อกซ์และอิทธิพลของสื่อดิจิทัลที่มีแนวโน้มลดทอนความหลากหลายทางศรัทธา ผู้เขียนเห็นว่า
สังคมควรปรับแนวทางโดยเน้นการสร้างสมดุลระหว่าง “การรักษาอัตลักษณ์ท้องถิ่น” กับ “การเคารพหลัก
ศาสนา” ผ่านกลไกเชิงนโยบายและการศึกษา เช่น การส่งเสริมการเรียนรู้ศาสนาในมิติทางวัฒนธรรม การเปิด
พ้ืนที่ให้ชุมชนมีบทบาทในการตีความศาสนา และการลดการผูกขาดการนิยามศาสนาโดยองค์กรอำนาจ
ส่วนกลาง  ดังนั้นแทนที่จะมองความเชื่อผสมผสานว่าเป็น “ความเบี่ยงเบน” จากหลักศาสนา สังคมควรมองว่า
เป็น “ทรัพยากรทางวัฒนธรรม” ที่ช่วยเสริมสร้างความยืดหยุ่น ความอดทนอดกลั้น และความหลากหลาย
ทางอัตลักษณ์ ซึ่งเป็นพื้นฐานสำคัญของการอยู่ร่วมกันอย่างสันติในสังคมพหุวัฒนธรรมในระยะยาว 

 
สรุป 

บทความนี้ได้วิเคราะห์กระบวนการผสมผสานระหว่างศาสนาอิสลามและความเชื่อพ้ืนเมืองใน
อินโดนีเซียอย่างรอบด้าน โดยชี้ให้เห็นว่าการผสมผสานนี้มิใช่แค่ผลของการประนีประนอมทางศาสนา แต่เป็น
กระบวนการที่มีความซับซ้อนและมีพลวัตสูง การปฏิบัติศาสนาในระดับชุมชนสะท้อนความสามารถของผู้คนใน
การเจรจาต่อรอง ออกแบบ และรักษาอัตลักษณ์ที่หลากหลาย แม้จะเผชิญกับแรงกดดันจากรัฐและองค์กร
ศาสนาในระดับออร์โธด็อกซ์ ความเปลี่ยนแปลงในยุคโลกาภิวัตน์และเทคโนโลยีดิจิทัลเพิ่มความซับซ้อนและ
ความท้าทายต่อความเชื่อผสมผสาน แต่ก็เปิดโอกาสใหม่สำหรับการอนุรักษ์และสร้างสรรค์วัฒนธรรม งานใน
อนาคตควรเน้นการศึกษาความหลากหลายของการผสมผสานในกลุ่มชาติพันธุ์และภูมิภาคท่ีแตกต่างกันภายใน
อินโดนีเซีย เพ่ือทำความเข้าใจรูปแบบและปัจจัยที่ส่งผลต่อการเปลี่ยนแปลง นอกจากนี้ควรให้ความสำคัญกับ
เสียงของเยาวชน ผู้หญิง และกลุ่มชายขอบในชุมชน เพ่ือเปิดเผยมิติทางวัฒนธรรมและศาสนาที่หลากหลาย
และมักถูกมองข้าม งานวิจัยเชิงปฏิบัติที่รวมการวิเคราะห์สื่อดิจิทัลและเทคโนโลยีสารสนเทศในกระบวนการ
ผลิตและเผยแพร่ความเชื่อก็เป็นประเด็นสำคัญที่จะส่งเสริมความเข้าใจที่ครอบคลุมมากขึ้นเก่ียวกับพลวัตของ
ศรัทธาในยุคสมัยใหม่ 

ข้อเสนอเชิงวิชาการและนโยบายวัฒนธรรม 
1.การยอมรับความหลากหลายทางศรัทธาในระดับนโยบาย เพ่ือรักษาความหลากหลายและพลวัตของ

ความเชื่อผสมผสานในอินโดนีเซีย รัฐควรดำเนินนโยบายที่ยอมรับและสนับสนุนความหลากหลายทางศรัทธา 
แทนการพยายามกำหนดนิยามศาสนาแบบเดียว การสร้างพ้ืนที่ทางวัฒนธรรมที่เปิดกว้างและส่งเสริมความ
เข้าใจข้ามศาสนาเป็นกุญแจสำคัญในการสร้างความสามัคคีในสังคม นโยบายเหล่านี้ควรสนับสนุนการศึกษา
และการวิจัยเชิงลึกเกี่ยวกับศาสนาและวัฒนธรรมพื้นเมือง รวมถึงการส่งเสริมการมีส่วนร่วมของชุมชนในการ
กำหนดทิศทางของการพัฒนาอย่างยั่งยืน (Liddle, 2000) 

2.บทบาทของการศึกษาและภาคประชาสังคม การศึกษาในระบบและนอกระบบ รวมทั้งการมีส่วน
ร่วมของภาคประชาสังคม ถือเป็นกลไกสำคัญในการส่งเสริมความเข้าใจและการเคารพในความหลากหลายของ
ศาสนาและวัฒนธรรมพื้นเมือง การบูรณาการความรู้เกี่ยวกับศาสนาอิสลามและความเชื่อพ้ืนบ้านในหลักสูตร
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การศึกษา รวมถึงการจัดกิจกรรมแลกเปลี่ยนวัฒนธรรม สามารถช่วยลดความขัดแย้งและเพ่ิมพูนความเข้าใจ
ระหว่างกลุ่มทางศาสนา นอกจากนี้ ภาคประชาสังคมยังสามารถเป็นเวทีของการสร้างสรรค์และรักษา
วัฒนธรรมผ่านโครงการชุมชน ศิลปวัฒนธรรม และการอนุรักษ์ภูมิปัญญาท้องถิ่นในรูปแบบที่ทันสมัยและเข้าถึง
เยาวชน (Bertrand, 2004) 

3.แนวทางนโยบายเพื่อความยั่งยืนทางวัฒนธรรม การส่งเสริมความยั่งยืนทางวัฒนธรรมในอินโดนีเซีย
จำเป็นต้องมีนโยบายที่สมดุลระหว่างการรักษาวัฒนธรรมดั้งเดิมกับการเปิดรับการเปลี่ยนแปลงในยุคโลกาภิ
วัตน์ รัฐควรสร้างกรอบนโยบายที่สนับสนุนการดำรงอยู่ของวัฒนธรรมผสมผสานและอัตลักษณ์ท้องถิ่น พร้อม
กับส่งเสริมการวิจัยและการสร้างองค์ความรู้ใหม่ที่เกิดจากการปฏิสัมพันธ์ระหว่างศาสนาและวัฒนธรรมภายใน
ชุมชน การสนับสนุนงบประมาณแก่โครงการอนุรักษ์และเผยแพร่วัฒนธรรมโดยภาคประชาสังคม รวมถึงการ
ยอมรับบทบาทของชุมชนในการกำหนดนโยบาย เป็นกุญแจสำคัญท่ีช่วยให้วัฒนธรรมเหล่านี้ไม่ถูกกลืนหายไป
ในกระแสสังคมสมัยใหม่ (Geertz, 1983) 
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