
  

Academic Article; Received: 2020-02-11; Revised: 2020-05-10;    Accepted: 2020-05-13. 
 

การด ารงอยู่ของภูมิปัญญาท้องถ่ินในสังคมโลกาภิวัตน์ 
The Existence of Local Wisdoms in the Globalization Era 

 

ณวิญ เสริฐผล 
Nawin Serthpol 

คณะรัฐศาสตร์และสังคมศาสตร์ มหาวิทยาลัยพะเยา  
School of Political and Social Sciences, University of Phayao 

Corresponding Author, E-mail: nawin_serth@hotmail.com 
 

บทคัดยอ่ 
ถึงแม้โลกาภิวัตน์ได้ส่งผลกระทบต่อภูมิปัญญาท้องถ่ินอย่างรุนแรง แต่ภูมิ

ปัญญากลับไม่ได้สูญหายไป ในทางตรงกันข้ามภูมิปัญญากลับมีบทบาทมากข้ึนในฐานะ
ทางเลือกในการพัฒนา ดังนั้น บทความนี้จึงมีวัตถุประสงค์เพื่อศึกษาการด ารงอยู่ของ
ภูมิปัญญาท้องถ่ินในสังคมโลกาภิวัตน์ โดยศึกษาจากเอกสาร คือ แนวคิด ทฤษฎีและ
งานวิจัยที่เกี่ยวข้อง พบว่า ภูมิปัญญาท้องถ่ินสามารถด ารงอยู่ในกระแสโลกาภิวัตน์ใน
ฐานะที่มีความหลากหลาย คือ 1) เป็นทางเลือกในการพัฒนา 2) เป็นเครื่องมือการ
พัฒนาเศรษฐกิจ 3) เป็นทุนหรือสินค้าทางวัฒนธรรม 4) เป็นเครื่องจรรโลงจิตใจ 5) 
เป็นความมั่นคงของชุมชน 6) เป็นอัตลักษณ์เฉพาะท้องถ่ิน 7) เป็นปัจจัยพื้นฐานในการ
ด ารงชีพ 

ค าส าคัญ: การด ารงอยู่; ภูมิปัญญาท้องถ่ิน; โลกาภิวัตน์ 

Abstract 
Although the globalization has seriously affected to the local 

wisdom but it can still exist and it has more roles as alternative 
development. So, this article aims to study the existence of local 
wisdom in globalization. The data is collected by the document 
reviewing follows the concepts, theories, and researches. It is found that 
local wisdom can exist in a globalization as diverse as: 1 )  as an 
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alternative to development; 2) as the tools for economic development; 
3) as the cultural capitals or products; 4) as the entertainment; 5) as the 
community security; 6 ) as the local identity; 7 ) as the basic factors for 
living. 

Keywords: Existence; Local Wisdom; Globalization 

บทน า 
  ภูมิปัญญาเป็นความรู้ความ 
สามารถของชุมชนที่ผ่านกระบวนการ
คิดวิเคราะห์ และน าไปปฏิบั ติจริ ง
เพื่อให้ เหมาะสมกับการด ารงอยู่ใน
ลักษณะลองผิดลองถูก กระทั่งแน่ใจว่า 
ดี มีประโยชน์และเหมาะสมกับชุมชน
ของตนเอง จึงถ่ายทอดและสืบทอดต่อ
กันมาอย่างต่อเนื่อง แต่เมื่อกระแส
โลกาภิวัตน์ไหลเข้าสู่ชุมชนพร้อมกับ
วาทกรรมการพัฒนาที่ได้น าเอาความ
เจริญทางวัตถุและความรู้สมัยใหม่ 
ตลอดถึงนโยบายการพัฒนาจากรัฐบาล 
ส่งผลให้วิถีชีวิตชุมชนเปลี่ยนไปอย่าง
มาก โดยเฉพาะการเปลี่ยนวิถีการผลิต 
จ าก เดิ ม ผ ลิ ต เพื่ อ ก ารบ ริ โภ ค ใน
ครัวเรือนเป็นหลัก เหลือจึงแบ่งปัน
หรือขายในชุมชน โดยไม่ได้หวังก าไร 
แต่เน้นการกระจายผลผลิตให้สมาชิก
ในชุมชนได้ใช้ประโยชน์อย่างทั่วถึงกัน 
ซึ่งเป็นรูปแบบการช่วยเหลือหรือพึ่งพา
ตนเองของชุมชน เป็นภูมิปัญญาที่
ชุ ม ชน คิด ค้ นแล ะสั่ งส ม ม าอ ย่ า ง
ยาวนาน มาเป็นผลิตเพื่อขายเป็นหลัก 
ที่มุ่งก าไรเป็นหลัก ท าให้ชุมชนเข้าสู่

ระบบการผลิตแบบพึ่งพาที่ถูกนายทุน
ก าหนดคุณสมบัติของผลผลิต สมาชิก
ใน ชุมชนจึ งด ารงอยู่ ใน ฐานะเป็ น
แรงงานในการผลิตทั้งในภาคเกษตร 
และสมาชิกส่วนหนึ่งไปขายแรงงานใน
ภาคอุตสาห กรรม ใน เมื อ งใหญ่  ๆ 
โดยเฉพาะในกรุงเทพมหานครและ
ปริมณฑล กระบวนการถ่ายทอดภูมิ
ปัญญาในชุมชนจึงค่อย ๆ หายไป 
ส่งผลให้ชุมชนขาดความภาคภูมิใจใน
รากเหง้าและความเป็นเอกลักษณ์ของ
ตัวเอง ความเป็นอิสรเสรีลดลง ขาด
ความเช่ือมั่นในตัวเอง ไม่กล้าตัดสินใจ 
เพราะถูกครอบง า สั่งการและได้รับ
การตัดสินใจแทนจากคนภายนอกเป็น
ส่วนใหญ่ สภาพการณ์เช่นนี้ชุมชนจึง
เริ่มสูญ เสี ยภูมิ ปั ญ ญาของตน เอง 
(สามารถ จันทร์สูรย์, 2534: 89)  
 เมื่อเกิดวิฤตเศรษฐกิจปี พ.ศ. 
2540 แรงงานที่อพยพเข้ามาท างานใน
กรุงเทพมหานคร ได้ เดินทางกลับ
ชุมชนประกอบอาชีพในภาคเกษตร
เช่นเดิม แต่การท าการเกษตรมีรูปแบบ
พันธสัญญา เพราะพึ่งพาปัจจัยการ
ผลิตจากภายอกเป็นหลัก บางครัว 
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เรือนยังคงเป็นเจ้าของที่ ดิน แต่บาง
ครัวเรือนเช่าที่ดินหรือบางครัวเรือนทั้ง
เป็นเจ้าของที่ดินและเช่าที่ดินเพิ่ม การ
ท าเกษตรของชุมชนจึงมีลักษณะเป็น
การจัดการพื้นที่นาหรือผู้ประกอบการ
นาข้าว โดยใช้วิธีการจ้างแรงงานใน
ชุมชนมาท านาแทน รูปแบบการผลิต
ของชุมชนจึงมีความซับซ้อนมากข้ึน 
เพราะชุมชนไม่ได้ผลิตเพื่อบริโภคและ
เพื่อขายเพียงอย่างเดียว แต่ชุมชนผลิต
ภายใต้ความสัมพันธ์แบบใหม่ ภายใต้
กระแสโลกาภิวัตน์ที่มีเสรีในการผลิต 
ท าให้กระบวนการผลิตมีความยืดหยุ่น
และหลากหลาย แต่ชุมชนไร้อ านาจ
การควบคุม ไร้ศักดิ์ศรีความเป็นมนุษย์
มากข้ึน ถึงแม้ความเป็นตัวตนของ
ชุมชนยังมีอยู่ แต่ถูกปล่อยปละละเลย 
มองไม่เห็นว่า ชุมชนเป็นใคร (อานันท์ 
กาญจนพันธ์ุ, ม.ป.ป.: 13-16) อย่างไร
ก็ตาม  โลกาภิ วัตน์มี ความ ขัดแย้ ง 
ซับซ้อนและมีลักษณะสะท้อนกลับใน
ตัวเอง ถึงแม้กระแสโลกาภิวัตน์ได้ทับ
ถมความเป็นตัวตนของชุมชนจนท าให้
ภู มิ ปั ญ ญ าล ดบ ท บ าท ล ง  แ ต่ ใน
ขณะเดียวกัน โลกาภิวัตน์กลับเป็น
กระจกสะท้อนและเป็นแรงผลักดันให้
ชุมชนตระหนักถึงรากเหง้าของตนเอง
มากข้ึน ส่งผลให้ เกิดแนวคิดท้องถ่ิน
นิยม มีลักษณะต่อต้านทานโลกาภิวัตน์
เพื่อให้ชุมชนสามารถพึ่งตนเองและมี
ความ เข้มแข็งโดยใช้ความรู้ ความ 

สามารถของชุมชนที่ได้สั่งสมและสืบ
ทอดกันมาอย่างยาวนาน ในลักษณะ
การจัดการชุมชนอย่างมีสวนร่วม โดย
ใช้ทุนหรือทรัพยากรที่มีอยู่ในชุมชน
เป็นห ลัก  ฉะนั้ น  โลกาภิ วัตน์ จึ งมี
ลักษณะเปลี่ยนกลับไปกลับมา  

ถึงแม้โลกาภิวัตน์จะมีอิทธิพล
ท าให้ ชุมชนเปลี่ยนไปจนถูกมองว่า
สูญ เสี ยภูมิ ปั ญญ าของตนเอง แต่
แท้จริงแล้วภูมิปัญญาท้องถ่ินยังไม่ได้
สูญหาย เพียงแต่ปรากฏอยู่ ในรูป 
ลักษณ์อย่างอื่นที่ยังคงแอบแฝงอยู่ใน
บริบทของชุมชนตลอดมา จึงน าไปสู่
ประเด็นว่า ภูมิปัญญาท้องถ่ินด ารงอยู่
ได้อย่างไรและในลักษณะใดบ้าง 

เนื้อเรือ่ง 
 การด ารงอยู่ของภูมิปัญญา
ท้องถ่ินในกระแสโลกาภิวัตน์เป็นการ
สะท้อนให้เห็นถึงความเข้มแข็ง ความ
ยืดหยุ่นและการบูรณาการของภูมิ
ปัญญาในบริบทสังคมสมัยใหม่ที่ไม่ได้
ยอมแพ้ต่อองค์ความรู้สมัยใหม่หรือ
ความรู้ที่มาจากประเทศตะวันตกเป็น
หลัก บทความนี้จึงแบ่งการน าเสนอ
ออกเป็น 3 ประเด็น คือ 1) ความ 
ส า คัญ ของภูมิ ปั ญ ญ าท้ อ ง ถ่ิ น  2 ) 
ผลกระทบของโลกาภิ วัตน์ ต่ อ ภู มิ
ปัญญาท้องถ่ิน 3) การการด ารงอยู่ของ
ภูมิปัญญาท้องถ่ินในกระแสโลกาภิวัตน์ 
ดังนี ้ 



  

มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย | วารสารที่ผ่านการรับรองคุณภาพจาก TCI (กลุ่มที่ 2) 

316 Journal of SaengKhomKham Buddhist Studies Vol. 5 No. 2 | July – December 2020 

 1. ความส าคัญของภูมิปัญญา
ท้องถ่ิน 

ภูมิปัญญาท้องถ่ินเป็นความรู้ 
ความคิด ความเช่ือ ความสามารถ 
ความจัดเจนที่ชุมชนได้สร้างและสั่งสม
ป ระส บการ ณ์ จาก การเรียน รู้ทั้ ง
ทางตรงและทางอ้อมเพื่อน ามาใช้ใน
ก ารด าร ง ชีพ ใน ระบ บ นิ เวศห รื อ 
สภาพแวดล้อมทางธรรมชาติและ
สิ่งแวดล้อมทางสังคม-วัฒนธรรมที่
ห ล าก ห ล าย  ภู มิ ปั ญ ญ าจึ ง เป็ น
ก ระบ วน ก ารป รับ ตั วต าม ส ภ าพ 
แวดล้อมต่าง ๆ ในพื้นที่ที่มนุษย์ได้ตั้ง
ถ่ินฐานและการปะทะสั งสรรค์กับ
วัฒนธรรมอื่น ท าให้ภูมิปัญญาเกิดข้ึน
ทั้งจากบริบทภายในสังคมนั้น ๆ และ
ภูมิปัญญาจากภายนอกที่ผ่านการคิด 
วิเคราะห์ สังเคราะห์เพื่อการผลิตซ้ าใน
การแก้ปัญหาและการปรับตัวให้สอด 
คล้ อ งกั บ ความจ า เป็ น แล ะความ
เปลี่ ยนแปลง (เอกวิทย์  ณ  ถลาง, 
2540: 11-12) ภูมิปัญญาจึงมีลักษณะ
เป็นการเช่ือมโยงสิ่งต่าง ๆ ในระบบ
นิเวศหรือสภาพแวดล้อมนั้น ๆ ให้
ก ล ม ก ลื น กั น  ส่ ง ผ ล ให้ ม นุ ษ ย์ มี
ความสัมพัน ธ์กันทั้ งด้านสังคม คือ 
มนุษย์กับมนุษย์ ด้านสิ่งแวดล้อม คือ 
มนุษย์พึ่งพาอาศัยธรรมชาติและมนุษย์
กับธรรมชาติ คือ การที่มนุษย์ให้ความ
เคารพนอบน้อมต่อธรรมชาติ โดยการ
แสดงออกจากการประกอบพิธีกรรม

ต่าง ๆ เช่น การไหว้ผี การบูชาเทพเจ้า 
การลอยกระทง ภูมิปัญญาที่แสดงออก
ในลักษณะดังกล่าวช่วยลดความโอหัง
ของมนุษย์ให้มนุษย์สามารถด ารงชีพ
อยู่ร่วมกันในระบบนิเวศหรือสภาพ 
แวดล้อมเดียวกันได้อย่างสงบ พึ่งตน 
เองได้และมีความยั่งยืนตลอดมา กล่าว
อีกนัยหนึ่ง ภูมิปัญญา คือ เครื่องมือใน
การด ารงอยู่ ของชุมชน (สามารถ 
จันทร์สูรย์, 2534: 88-89) เครื่องมือนี้
ท าให้ชุมชนสามารถด ารงอยู่ พึ่งตนเอง
ได้ ไม่แตกแยก ไม่ก่อปัญหา เป็นมิตร
ต่อสั งคม  ธรรมชาติ และสิ่ ง เหนื อ
ธรรมชาติจึงท าให้ชุมชนมีความยั่งยืน
ตลอดมา  

2. ผลกระทบของโลกาภิวัตน์
ต่อภูมิปัญญาท้องถ่ิน 

โลกาภิวัตน์เป็นกระบวนการ
แพร่กระจายข้อมูลข่าวสารให้ทั่วโลก
สามารถเช่ือมโยงถึงกัน ท าให้คนที่อยู่
ห่างไกลกันสามารถรับรู้ความเป็นอยู่
ของกันและกันได้อย่างรวดเร็วและ
ทั น เ ว ล า  (Real Time) ส่ ง ผ ล ให้
พรมแดนระหว่างประเทศลดความ 
ส าคัญลง เพราะแต่ละประเทศสามารถ
ติ ดต่ อ สื่ อ ส ารกั น ได้ ง่ าย ข้ึ น  ด้ ว ย
วิทยาการและเทคโนโลยีสมัยใหม่ ท า
ให้โครงสร้างความสัมพันธ์ของโลก
เปลี่ยนไป จากเดิมความสัมพันธ์ส่วน 
มากเกิดข้ึนในบริบทภูมิภาคเดียวกัน 
กลายมาเป็นความสัมพันธ์สามารถ
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เกิดข้ึนได้ระหว่างประเทศที่อยู่คนละ
ข้ัวโลก การแพร่ขยายของโลกาภิวัตน์มี
ตัวแบบ  (Model) มาจากประเทศ
ตะวันตกที่ต้องการเปลี่ยนโครงสร้าง
ท า ง สั ง ค ม จ า ก สั ง ค ม ป ร ะ เพ ณี 
(Traditional Society) เป็นยุคสังคม
สมัยใหม่ (Modernization Society) 
โดยเปลี่ยนจากสั งคมเกษตรกรรม 
(Agricultural Society) เป็นยุคสังคม
อุตสาหกรรม  ( Industrial Society) 
อย่างไรก็ตาม นัยส าคัญของการเปลี่ยน 
แปลงดังกล่าว คือ ความต้องการถ่าย
โอนทรัพยากรภายในประเทศหนึ่งไปสู่
อีกประเทศหนึ่ง โดยเฉพาะการถ่าย
โอนทรัพยากรจากประเทศโลกที่สาม
ไปสู่ ป ระ เทศโล กที่ ห นึ่ ง ห รื อจาก
ประเทศที่ด้อยพัฒนาไปสู่ประเทศที่
พัฒนาแล้ว ได้แก่ ประเทศยุโรปและ
สหรัฐอเมริกา ภายใต้กรอบความ
ร่วมมือระหว่างประเทศท าให้เกิดการ
พึ่ งพ าระห ว่างป ระ เทศ ป ระ เท ศ
แม่แบบได้น าวิทยาการสมัยใหม่ซึ่งเป็น
จุด แ ข็ งของโลกาภิ วัตน์  (สม ศักดิ์ 
สามัคคีธรรม, 2558: 8) มาแพร่ขยาย
ไปทั่วโลก ซึ่งมาพร้อมกับวาทกรรมการ
พัฒนาที่เป็นมายาคติที่มีนัยของการกด
ทับ ปิดกั้นความเป็นท้องถ่ินไว้ ท าให้
ความ เป็ นท้ อ ง ถ่ินห ดห ายและลด
บ ท บ าท ล ง  โล ก า ภิ วั ต น์ จึ ง เป็ น
กระบวนการพัฒนาแบบตะวันตกที่เนน้
การเจริญเติบโตของเศรษฐกิจ โดยให้

ความส าคัญกับการผลิตเพื่อขายเป็น
หลักและเป็นกระบวนการกระตุ้นให้
เกิดเป็นสังคมบริโภคนิยมมากข้ึน มี
ลักษณะส่งเสริมความเป็นปจัเจกบุคคล
และส่งเสริมการแข่งขันทีต่้องการความ
แข้งแกร่ง คนอ่อนแอ ย่อมแพ้  ไม่
สามารถด ารงอยู่ได้  

อย่างไรก็ตาม การพัฒนาตาม
กระแสโลกาภิวัตน์ได้ส่งผลกระทบต่อ
ชุมชนทั้งด้านบวกและด้านลบ ด้าน
บวก เช่น ชุมชนมีรายได้มากข้ึน ภาวะ
ความยากจนลดลง คุณภาพชีวิตของ
ชุมชนดี ข้ึน อัตราการรู้หนังสือของ
ชุมชนดีข้ึน ตลาดแรงงานในประเทศ
ไทยยกระดับมาตรฐานแรงงานของ
ประเทศ พัฒนาประสิทธิภาพแรงงาน 
และช่วยท าให้ ระดับความยากจน
โดยรวมของคนไทยลดลงก็ตาม ด้าน
ลบ ชุมชนกลับประสบปัญหามากข้ึน 
เช่น รูปแบบของการกระจายรายได้ที่
ไม่ เท่าเทียมกัน (Unequal Income 
Distribution) ไม่ว่าจะเป็นผลกระทบ
ต่อความมั่ นคงในการท างานของ
แรงงานนอกระบบที่โดยส่วนใหญ่จะ
ท างานในภาคเกษตรกรรม การได้รับ
ค่าจ้ างที่ ต่ าก ว่า และไม่ ได้ รับ การ
คุ้มครองของแรงงานสตรีและเด็กหรือ
การที่แรงงานต่างด้าวอาจส่งผลกระทบ
ต่อ ค่าจ้ างที่ ล ดลงของแร งงาน ใน
ประเทศ เป็นต้น (พิริยะ ผลพิรุฬห์ , 
2552: 71) ได้ผลักดันชุมชนให้เข้าสู่
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เศรษฐกิจแบบทุนนิยมที่มกีลไกซับซ้อน 
ท าให้ชุมชนเปลี่ยนจากการผลิตเพื่อยัง
ชีพที่มีอิสระมาเป็นการผลิตเพื่อขาย 
ซึ่งมีอ านาจต่อรองเป็นของผู้ซื้อและ
กลไกตลาดที่เกี่ยวพันกับความต้องการ
ผลิ ตภายในประเทศ ท าให้ ชุมชน
สูญเสียความเป็นไทยแก่ตนเอง ชุมชน
เป็นหนี้และประสบความทุกข์ยากเป็น
อันมาก (เอกวิทย์ ณ ถลาง, 2540: 6-
7) การพัฒนาของระบบเศรษฐกิจแบบ
ตลาดในปัจจุบันนี้ได้ส่งผลให้สังคมใน
ชนบทไทยเปลี่ยนแปลงไปอย่างมาก 
โดยเฉพาะอย่างยิ่งชุมชนในชนบทล่ม
สลายลง เนื่องจากการปลูกพืชเชิงเดี่ยว 
สภาวะหนี้สินล้นพ้นตัว การสูญเสีย
ที่ดินท ากินและการอพยพเข้าสู่เมือง
เพื่ อท างานรับจ้ าง  อาจกล่าวได้ ว่า
ชนบทไทยในปัจจุบันเสื่อมโทรมลง
อย่างมากจนไม่อาจกล่าวได้ว่า ยังคงมี
ชุมชนในชนบทเป็นแกนกลาง (สมศักดิ์ 
สามัคคีธรรม, 2558: 12) 

โล ก า ภิ วั ต น์ ไม่ ได้ ท า ใ ห้
เศรษฐกิจของชุมชนเปลี่ ยนแปลง
เท่านั้น แต่ส่งผลกระทบต่อชุมชนทุก
ด้าน ทุกกลุ่มและทุกเพศในอัตราส่วน
และความรุนแรงที่แตกต่างกัน เช่น 
ก่อให้ เกิดการเบียดขับวิถีชีวิตแบบ
ชุมชน ท าให้ ชุมชนล่มสลายพร้อม
แทนที่ด้วยความเป็นปัจเจกชนแบบ
สุดโต่ง เน้นผลประโยชน์ที่วางอยู่บน
เหตุผลเชิงเครื่องมือมากเกินไป ขาด

ความรู้สึกเห็นอกเห็นใจผู้อื่น ไร้น้ าใจ 
ความผูกพันแบบเครือญาติล่มสลาย 
และน าไปสู่การท าลายสิ่งแวดล้อมลง
อย่างมาก (สมศักดิ์  สามัคคีธรรม, 
2558: 8) ส่งผลให้ครัวเรือนต้องเผชิญ
กับความเสี่ยงและไม่มีความมั่นคง 
เพราะการเสื่อมโทรมและการช่วงชิง
ทรัพยากร โดยเฉพาะพื้นที่เกษตรได้
กลายม าเป็ นของนายทุ นและ ถูก
น าไปใช้ประโยชน์เพื่อที่อยู่อาศัยแทน 
โดยเฉพาะพื้นที่ใกล้เมือง ผลกระทบ
จากการขยายตัวของเมืองท าให้ฐาน
ทรัพยากรและสภาพแวดล้อมที่ เป็น
ของสาธารณะเปลี่ ยนรูป เป็ นของ
ปัจเจกมากข้ึน ส่งผลให้แหล่งอาหาร
ของชุมชนลดลง สมาชิกในครัวเรือนจึง
ผันตัวเองมาเป็นแรงงานรับจ้างในเมือง 
โดยได้รับค่าจ้างเป็นค่าตอบแทนที่ไม่
เพียงพอต่อการด ารงชีพ จนน าไปสู่
ความขัดแย้งหรือความเหลื่อมล้ าใน
สังคม โดยเฉพาะในครัวเรือนที่ยากจน
จะ เผ ชิญ กับ ความ เป ราะบ าง ใน
ครัวเรือนมากที่สุด (อภิศักดิ์ ธีระวิสิษฐ์, 
2553: 17)  

3. การการด ารงอยู่ของภูมิ
ปญัญาท้องถ่ินในกระแสโลกาภิวัตน์ 

ภูมิปัญญาสามารถจ าแนกเป็น 
2 ประเภท คือ 1) ภูมิปัญญานามธรรม
หรือภูมิปัญญาที่ไม่สามารถจับต้องได้ 
เช่น ความเช่ือ ค่านิยม 2) ภูมิปัญญา
รูปธรรมหรือภูมิปัญญาที่สามารถจับ
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ต้องได้  เช่น  กล่อ งข้าว บ้ าน เรือน 
เสื้ อ ผ้ า  ภู มิ ปั ญ ญ า เห ล่ า นี้ ยั ง มี
ความส าคัญต่อการด ารงอยู่ของชุมชน
ตลอดมา ถึงแม้โลกาภิวัตน์มีอิทธิพลต่อ
ชุมชนมากข้ึน จนท าให้ชุมชนรับเอา
ค่านิยมแบบใหม่มากข้ึนและส่งผลให้
บทบาทของภูมิปัญญาท้ อ งถ่ินลด
น้อยลง แต่ในปัจจุบันพบว่า ภูมิปัญญา
ยังคงถูกจัดการผ่านกระบวนการที่
ห ล า ก ห ล า ย ทั้ ง ก า ร อ นุ รั ก ษ์ 
(Conservation) ฟื้ น ฟู  (Recovery) 
ประยุกต์ (Modification) พัฒนาต่อ
ยอด (Development) และสร้างสรรค์ 
(Creative) ข้ึนมาใหม่  จนท าให้ ภูมิ
ปัญญาท้องถ่ินสามารถด ารงอยู่ ใน
สถานะที่หลากหลาย ดังนี้  
 3.1 ทางเลือกการพัฒนา การ
พัฒนาที่ผ่านมามีลักษณะรวมศูนย์
อ านาจไว้ส่วนกลาง รัฐบาลกลางมี
อ านาจเบ็ดเสร็จในการก าหนดนโยบาย
การพัฒนาแล้วบังคับให้ชุมชนปฏิบัติ
ตามอย่างเคร่งครัด การพัฒนาดังกล่าว
มีลักษณะเป็นการสั่งการจากบนลงล่าง 
(Top to Down) ที่มุ่ งเน้นการเจริญ 
เติบโตทางเศรษฐกิจเป็นหลัก ส่งผลให้
ชุมชนปรับวิถีการผลิตเพื่อการบริโภค
มาเป็นการผลิตเพื่อขายเปน็หลัก ท าให้
ระบบนิเวศของชุมชนถูกท าลาย เพราะ
ชุมชนได้ขยายพื้นที่ปลูกพืชเศรษฐกิจ
มากข้ึน ป่าไม้ในชุมชนจึงลดลงและใน
ขณะเดียวกันสมาชิกของชุมชนส่วน

หนึ่งได้ออกไปท างานรับจ้างภายนอก 
ท าให้ความอบอุ่นในครัวเรือนและ
ชุมชนลดลง ในขณะที่สมาชิกที่อยู่ใน
ชุมชนยังคงประกอบอาชีพเกษตรกรรม
เป็นหลัก แต่รูปแบบการท าเกษตรของ
ชุมชนได้เปลี่ยนไปจากการพึ่งตนเอง
และพึ่งพาทรัพยากรธรรมชาติซึ่งเป็น
ปัจจัยที่ส าคัญในกระบวนการผลิต มา
เป็นการพึ่งพาภายนอก ในรูปแบบของ
การท าเกษตรพันธสัญญา (Contract 
Farming) ที่ใช้ปัจจัยการผลิตและองค์
ความรู้จากภายนอกในกระบวนการ
ผลิต ท าให้ ภูมิปัญญาของชุมชนลด
บทบาทลง ชุมชนกลายเป็นเพียงผู้ผลิต
เพื่อโรงงานหรือตามใบสั่งของนายทุน
เท่านั้น การพัฒนาตามกระแสหลักจึง
ไม่ยั่งยืน เพราะถึงแม้ระบบเศรษฐกิจ
เติบโต แต่ปัญหาจากการพัฒนากลับ
เพิ่ ม ม า ก ข้ึ น  เ ช่ น  ภ า ว ะ ห นี้ สิ น 
ทรัพยากรเสื่อมโทรม ชุมชนพึ่งตนเอง
ไม่ได้ ท าให้การพัฒนาตามกระแสหลัก
ถูกตั้งค าถามมากข้ึนและเช่ือว่าไม่ใช่
ทางเลือกเดียวในกระบวนการพัฒนา 
ดังนั้น ในปัจจุบันจึงเกิดแนวคิดการ
พั ฒ น า ท า ง เลื อ ก  ( Alternative 
Development Approach) เ ช่ น 
แนวคิดการพึ่งตนเอง (Self-reliance) 
การเสริมสร้างอ านาจให้กับ ชุมชน 
(Community Empowerment) และ
ก า ร จั ด ก า ร ดู แ ล ต น เอ ง  ( Self-
government) เศ รษ ฐกิ จ พ อ เพี ย ง 
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(Sufficiency Economy) เกษตรธรรม 
ชาติ (Natural Agriculture) แนวคิด
การพัฒนาทางเลือกเหล่านี้ เป็นการ
เปิดโอกาสให้ชุมชนมีบทบาทในการ
ก าหนดวิถีชีวิตของตนเองมากข้ึน เป็น
แนวคิดส่ ง เส ริ ม ให้ ชุม ชนมี ความ
เข้มแข็งและพึ่งตนเองได้ โดยอาศัย
ทรัพยากรหรือทุนที่มีอยู่ในชุมชนเป็น
เงื่อนไขหรือปัจจัยหลักในการพัฒนา 
โดยการประยุกต์ภูมิปัญญาท้องถ่ินที่มี
ลักษณะยืดหยุ่นและเหมาะสมกับ
บริบทของชุมชนมากกว่า  
 ดังนั้น นับตั้งแต่ชุมชนประสบ
ปัญหาจากการพัฒนา ในช่วง 20-30 ปี
หลังจากการด าเนินการพัฒนาตาม
แผ นพั ฒ นาเศ รษฐกิ จ แล ะสั งคม
แห่งชาติ  โดยเฉพาะในช่วงปี  พ .ศ. 
2540 ที่ประเทศไทยประสบปัญหา
เศรษฐกิจอย่างรุนแรง ชุมชนส่วนมาก
จึงได้หันกลับมาพึ่งตนเอง พึ่งพาภูมิ
ปัญญาท้องถ่ินของตนเองในฐานะเป็น
ทางเลือกในการพัฒนา ฉะนั้น  ภูมิ
ปัญญาจึงเป็นทางเลือกหลัก (Main 
Choice) ในกระบวนการพัฒนาของ
ชุมชนในปัจจุบัน ดังเช่นงานวิจัยของ
อัจฉรา รักยุติธรรม (2554: 15) ที่ช้ีให้ 
เห็นกระบวนการผลิตซ้ า ภูมิปัญญา
ชาวบ้าน การพึ่ งพาตนเอง เกษตร 
กรรมยั่งยืน เศรษฐกิจพอเพียง วิถีชีวิต
ชนบท การจั ดการโดยชุมชนเป็น
ปรากฏการณ์การพัฒนาทางเลือกที่

กลายเป็นกระแสหลักของสังคมและ
สอดคล้องกับงานวิจัยของสิริยา รัตน 
ช่วย (2560: 84) ช้ีให้เห็นว่า แนวคิด
การจัดการตนเองเป็นแนวทางในการ
จัดการกับปัญหาของชุมชน โดยอยู่บน
พื้นฐานของความอิสระทางความคิด 
การแสดงออกและการเรียนรู้ที่ ถูก 
ถ่ ายท อดผ่ าน ภู มิ ปั ญ ญ าท้ อ ง ถ่ิ น 
เพราะฉะนั้น  ภูมิปัญญาท้องถ่ินจึง
สามารถน ามาเป็นเครื่องมือก าหนด
และขับเคลื่อนนโยบายสาธารณะได้ 
นอกจากนี้  ปิยะพงษ์  บุษบงก์และ
สุนทรชัย ชอบยศ (2558: 72) ยังได้
ช้ีให้เห็นว่า การใช้ทุนทางสังคมมาเป็น
ฐานในการขับเคลื่อนนโยบายและการ
จัดการที่ โดดเด่นนั้น  คือ การใช้ภูมิ
ปัญญาท้องถ่ิน  
 3.2  เครื่ อ งมื อก ารพั ฒ นา
เศรษฐกิจ ถึงแม้ในโลกาภิวัตน์ได้ส่งผล
ท าให้ชุมชนส่วนมากเปลี่ยนวิถีการผลิต
เพื่อการบริโภคมาเปน็เพื่อขายเป็นหลกั
มากข้ึน แต่การผลิตเพื่อการบริโภค
ยังคงมีอยู่ ท าให้เศรษฐกิจของชุมชนมี
สองระบบ คือ การผลิตเพื่อขายและ
เพื่อบริโภคควบคู่กัน เป็นกระบวนการ
เรียนรู้ในการปรับตัวเพื่อความอยู่รอด
ในสังคมสมัยใหม่ของชุมชน โดยการ
ประยุกต์ใช้ภูมิปัญญาและองค์ความรู้
สมัยใหม่เข้าด้วยกันเพื่อเป็นเครื่องมือ
ในการพัฒนาเศรษฐกิจของชุมชน โดย
ที่ ชุมชนไม่ได้ละทิ้งภูมิปัญญาดังเดิม
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ของตนเองทั้ งหมดและไม่ได้รับเอา
ความรู้สมัยใหม่มาทั้ งหมด ในทาง
ตรงกันข้าม ชุมชนกลับพัฒนาระบบ
เศรษฐกิจของตนเองด้วยภูมิปัญญาที่
ได้รับการถ่ายทอดสืบทอดกันมาอย่าง
ยาวนานในรูปแบบต่าง ๆ เช่น กลุ่ม
วิสาหกิจและกลุ่มธุรกิจชุมชนที่ ได้
น าเอาวัตถุดิบจากธรรมชาติที่มีอยู่ใน
ชุมชนมาแปรรูปตามความรู้ความ 
สามารถซึ่งเป็นภูมิปัญญาของตนเอง
เพื่อขาย ท าให้ชุมชนมีงานท าและมี
รายได้สามารถเลี้ยงครอบครัว เช่น 
กลุ่ มผักตบชวาสันป่าม่ วง จั งห วัด
พะเยา กลุ่มผ้าม่อฮ่อม จังหวัดแพร่ 
เพราะฉะนั้น การน าภูมิปัญญามาเป็น
เครื่องมือในการพัฒนาเศรษฐกิจจึงเปน็
กระบวนการกระตุ้นให้ชุมชนมีความ
ร่วมมือด้านเศรษฐกิจ เป็นการส่งเสริม
ในลั กษณะของการให้ ความรู้ เพื่ อ
กระตุ้นการเรียนรู้ในการสร้างเครือข่าย
ของชุมชนและเครือข่ายด้านวิชาการ 
การถ่ายทอดภูมิปัญญาของชุมชนเป็น
การเช่ือมโยงและขยายระดับกิจกรรม
ทางเศรษฐกิจของท้องถ่ินและชุมชน 
(เฉลิมพล แจ่มจันทร์ และสวรัย บุญย
มานนท์, 2556: 149)  
 3 .3  ทุ น ห รื อ สิ น ค้ า ท า ง
วัฒนธรรม หมายถึง ผลผลิตของภูมิ
ปัญญาทั้งที่เป็นรูปธรรมและภูมิปัญญา
ที่เป็นนามธรรม ผลผลิตเหล่าน้ีเป็นทุน
หรือสินค้าทางวัฒนธรรมที่ชุมชนผลิต

คิดค้นข้ึนมาเพื่อใช้ในการด ารงอยู่ใน
ปัจจุบัน ภูมิปัญญาถูกน ามาเป็นเครื่อง 
มือในการพัฒนาเศรษฐกิจชุมชน โดย
การผลิตสินค้าภูมิปัญญาเพื่อขายท าให้
ชุมชนมีงานท ามีรายได้ ที่ส าคัญกระแส
การท่องเที่ยวเชิงวัฒนธรรมหรือการ
ท่องเที่ยวเชิงนิเวศท าให้ผลผลิตทาง
วัฒนธรรมมีความโดดเด่นมาก ข้ึน 
เพราะนักท่องเที่ ยวนิ ยมซื้ อสิน ค้า
วัฒนธรรมเพื่อเป็นของที่ระลึกและของ
ฝากจากแหล่งท่องเที่ยว หากนับตั้งแต่
ปี  พ .ศ. 2544 เป็นต้นมา รัฐบาลมี
นโยบายสนับสนุนและสง่เสรมิให้ชุมชน
ผลิตสินค้าท้องถ่ินที่มีความโดดเด่นของ
ตนเองท าให้เกิดเป็นหนึ่งต าบลหนึ่ง
ผลิ ต ภัณ ฑ์  (OTOP) ภู มิ ปั ญ ญ าจึ ง
กลายเป็นทุนทางวัฒนธรรมที่ส าคัญที่
ท าให้ชุมชนมีรายได้เพิ่มข้ึน โดยชุมชน
ได้น าภูมิปัญญามาแปรรูปเป็นสินค้า
หรือการให้ความหมายใหม่ของภูมิ
ปัญญา เช่น สุ่มไก่ที่ชุมชนบ้านบัวหรือ
บ้ านดอกบั ว อ าเภอเมือง จั งห วัด
พะเยา ได้ ให้ ความหมายให ม่  คือ 
นอกจากชุมชนสานสุ่มไก่เพื่อขังไก่แล้ว 
ชุมชนยังได้น าสุ่มไก่ไปท าเป็นสปาสุ่ม
ไก่  ท าให้มีนักท่องเที่ยวเข้ามาเที่ยว
แ ล ะ ท า ส ป าสุ่ ม ไก่ จ า น ว น ม า ก 
สอดคล้องกับงานวิจัยของพัชนีย์ เมือง
ศรี และวิยุทธ์ จ ารัสพันธ์ุ (2556: 40) 
พบว่า การเปลี่ยนแปลงด้านรูปลักษณ์
และหน้าที่ คือ จากก่องข้าวรูปทรงเดิม
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เปลี่ยนเป็นรูปทรงแปลกใหม่ เช่น ก่อง
ข้าวรูปทรงหัวใจ ซึ่งรูปทรงที่เปลี่ยนไป
นี้ย่อมส่งผลต่อบทบาทหน้าที่ของตัว
มันเองเปลี่ยนจากใส่ข้าวเหนียวเป็นใช้
ส าหรับท าสิ่งอืน่ สิ่งเหล่าน้ีล้วนสง่ผลให้
ก่องข้าวกลายเป็นสินค้าทางวัฒนธรรม
ทั้งสิ้น และสอดคล้องกับงานวิจัยของ
ณรงค์ เจนใจ (2563: 144) ที่ช้ีให้เห็น
ว่า ผ้าทอลายไกเป็นภูมิปัญญาการทอ
ผ้าของชุมชนบ้านแม่ลอยหลวงที่ มี
ลวดลายความสวยงานและกลายมา
เป็นสินค้าทางวัฒนธรรม 
 นอกจากนี้ ภูมิปัญญาที่ถูกท า
ให้เป็นสินค้าทางวัฒนธรรมหรือท าให้
เกิดรายได้จากการน าภูมิปัญญามาเป็น
จุดขาย ยังเกิดข้ึนในบริบทของการ
ท่องเที่ยวในรูปแบบต่าง ๆ ตามความ
โดดเด่นของชุมชนแต่ละแห่ง เช่น การ
ท าโฮมสเตย์ การปลูกฝ้าย การตีมีด
และการเลี้ยงไหม เช่น งานวิจัยของ
วิลาสินี เหมหงส์ และคณะ (2560: 63) 
ได้ช้ีให้ เห็นว่า การเลี้ยงไหมเป็นภูมิ
ปัญญาที่มีความโดดเด่นและสามารถ
ดึงดูดนักท่องเที่ยวมาเที่ยวในชุมชน
และสร้างรายได้ให้กับชุมชนได้  
 3.4 เครื่องจรรโลงจิตใจ ภูมิ
ปัญญาท้อง ถ่ินบางอย่างไม่ ได้ผลิต
ออกมาเป็นสินค้าที่สามารถจับต้องได้
โดยตรง แต่เป็นวิถีการด ารงอยู่ของ
ชุมชน เพราะชุมชนมีหลายมิติทั้ ง
เศรษฐกิ จ  สั งคม  วัฒ นธรรมและ

สิ่งแวดล้อม โดยเฉพาะในมิติด้านสังคม
และวัฒนธรรมที่ เป็นมิติที่มีลักษณะ
เป็นนามธรรม เช่น บทเพลง ดนตรี 
การละเล่น ภูมิปัญญาเหล่านี้ยังคง
ทรงคุณค่าด้านจิตใจของชุมชน ท าให้
ชุมชนมีความบันเทิง เป็นการผ่อน
คลายความตึงเครียดระหว่างสมาชิกใน
ชุมชน ส่ งผลให้ สมาชิกในชุมชนมี
ความสัมพันธ์ที่ดีต่อกัน เช่น งานวิจัย
ของจารียา อรรถอนุ ชิต  (2554: 1) 
พบว่า หนังตะลุงและลิเกฮูลูเป็นภูมิ
ปัญญาท้องถ่ินที่ ถูกสร้างข้ึนมาเพื่ อ
คุณค่าด้านสังคม เป็นการสร้างความ 
สัมพันธ์ของสมาชิกในรับครอบครัว
และชุมชนมีคุณค่าด้านจิตใจ คนดูมี
ความสุข สร้างความสามัคคี นอกจากนี้ 
เพชรตะวัน ธนะรุ่ง และคณะ (2557: 
196) ช้ีให้เห็นว่า ภูมิปัญญาเกิดข้ึนเพื่อ
สร้างความสบายให้กับสมาชิกในชุมชน 
เป็นเครื่องมือผ่อนคลายความเหงาและ
ความกังวลให้กับสมาชิกในชุมชน เช่น 
การขับร้อง การแสดง การฟ้อนร า 
บ างครั้ ง สม าชิก ใน ชุมชนทุ ก ข์ ใจ 
เจ็บป่วย ตลอดถึงจ าเป็นต้องเดินทาง 
ไกล  ชุมชนยั งได้บวงสรวงเพื่ อขอ
อ านาจศักดิ์สิทธ์ให้บรรลุตามปรารถนา 
นอกจากนี้ผลผลิตภูมิปัญญาบางอย่าง
ที่จับต้องได้ ยังให้คุณค่าด้านจิตใจ เช่น 
ของที่ระลึก รูปหล่อพระเกจิ สิ่งเหล่านี้
จึงเป็นภูมิปัญญาประเภทหนึ่งที่ ให้
ความบันเทิงใจแก่ชุมชน ภูมิปัญญาที่
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อยู่ในรูปแบบของการเล่าเรื่อง การขับ
ร้องและการฟ้อนร าเป็นสิ่งสะท้อน
ความจรรโลงจิตใจหรือความบันเทินใน
รูปแบบของท้องถ่ินอย่างชัดเจน เช่น 
หมอล าในภาคตะวันออกเฉียงเหนือ 
เป็นภูมิปัญญาที่ชุมชนคิดสร้างข้ึนเพื่อ
ความบันเทิงในโอกาสต่าง ๆ ซึ่งแฝง
ด้วยพุทธสุภาษิต ค าสอนและความ
สนุกสนานที่คนในภาคตะวันออกเฉียง 
เหนือนิยมอย่างมาก ดังที่ศิริเพ็ญ อัต
ไพบูลย์ และคณะ (2559: 97) กล่าวว่า 
“หมอล าเป็นเพียงมหรสพเดียวที่เป็น
ความบันเทิงให้แก่คนอีสาน รูปแบบ
การแสดงไม่ซับซ้อน ประกอบด้วยหมอ
ล าฝ่ายชาย หมอล าฝ่ายหญิงและมี
เพียง แคน เครื่องดนตรีเพียงหนึ่งช้ิน...
สิ่งที่สามารถสะกดคนดูได้ตลอดการ
แสดงนั้น คือ ไหวพริบปฏิภาณ ทักษะ
และความเช่ียวชาญด้านภาษาของหมอ
ล า เรื่องราวที่น ามาร้อยเรียงในการ
แสดงแต่ละครั้ง ต้องเป็นเรื่องที่สนุก
และให้ทั้งคติสอนใจแก่ผู้ชม”  
 นอกจากนี้ ภูมิปัญญาที่ เป็น
เครื่องจรรโลงจิตใจ ยังมีอยู่ในรูปแบบ
ของประเพณีและวัฒ นธรรม เช่น 
ประเพณีบุญบั้งไฟในภาคตะวันออก 
เฉียงเหนือ นอกจากกิจกรรมหลัก คือ 
การจุดบั้งไฟเพื่อบูชาพญาแถนหรือ
พระอินทร์เพื่อขอฝนแล้ว ยังมีการ
แ ส ด งห รื อ ก า ร ล ะ เล่ น อ ย่ า ง อื่ น
หลากหลายควบคู่กัน เช่น การฟ้อนร า

หรือการเต้นของกลุ่มวัยรุ่น และการ
เล่นโคลนหรือภาษาท้องถ่ินเรียกว่า 
เล่นตมหรือเอากันลงตม เป็นการเล่นที่
ลดอัตตาหรือความเป็นตัวตนของ
ตนเอง โดยไม่ถือโทษโกรธกันเพราะผู้
เล่นยอมรับกติกา ท าให้การละเล่นมี
ความสนุกสนาน เพลิดเพลินและเป็น
การผ่อนคลาย ส่วนในภาคเหนือ เช่น 
งานปอยหลวง เป็นการจัดกิจกรรมเพื่อ
เฉลิมฉลองพุทธสถานตามความศรัทธา
ของชุมชน เช่น การฉลองอุโบสถ วิหาร 
ศาลาและกุฏิ แต่ในปัจจุบันการจัดงาน
ปอยหลวงเกิดข้ึนทุกปี แม้ไม่มีการ
ฉลองสถานที่ ส าคัญทางพระพุทธ 
ศาสน า แต่ เป็ นก ารสื บ ทอดทาง
วัฒนธรรม ซึ่งกิจกรรมในการจัดงาน
ปอยหลวง นอกจากการถวายจตุปัจจัย
แด่พระสงฆ์และสามเณรแล้ว ยังมี
กิจกรรมเพื่อการบันเทิงภายในวัดด้วย
เสมอ คือ การแสดงมหรสพ เช่น การ
ฟ้อนร าของชุมชน  
 3.5 ความมั่นคงของชุมชน ใน
อดีตชุมชนด ารงอยู่โดยอาศัยธรรมชาติ
เป็นหลัก  ท าให้ ชุมชนคิดและผลิต
เครื่องมือต่าง ๆ ข้ึนเพื่อให้ในการด ารง
อยู่ในธรรมชาติอย่างเหมาะสม มีการ
สืบทอดผ่ านรุ่นสู่ รุ่น  ท าให้ ชุมชน
สามารถด ารงอยู่ พึ่งตนเองได้ มีความ
เข้มแข็ง มั่นคงและยั่งยืนตลอดมา 
ถึงแม้ในปัจจุบันภูมิปัญญาถูกละเลย 
เนื่องจากกระบวนการถ่ายทอดสบืทอด
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หายไป ลูกหลานซึ่งเป็นคนรุ่นใหม่ได้
เรียนรู้ วิทยาการใหม่  ๆ  ในสถาบั น 
การศึกษาตลอดถึงผ่านสื่อมากข้ึน แต่
อย่างไรก็ตาม ลูกหลานซึ่ ง เป็นคน
สมัยใหม่ กลับไม่ได้อยู่ในชุมชน คือ มี
ความรู้เพื่อน ามาใช้ในสังคมนอกชุมชน
เป็ น ห ลั ก  ใน ขณ ะที่ คน ใน ชุม ชน
ส่วนมากเป็นผู้สูงอายุที่ด ารงอยู่ภายใต้
กระแสโลภาภิวัตน์ด้วยกระบวนการ
ผสมผสานระห ว่างความรู้ด้ านภูมิ
ปัญญาที่ ได้รับการสืบทอดกันมากับ
ความรู้สมัยใหม่ที่เกิดจากการเรียนรู้
ผ่านสื่อต่าง ๆ ตลอดถึงเครือข่ายสังคม 
ท าให้คนเหล่านี้กลับสามารถรักษา
ชุมชนให้คงอยู่ได้ ดังเช่น ณวิญ เสริฐ
ผล (2560: 434) ได้ช้ีให้เห็นว่า ชุมชน
สามารถปรับตัวเพื่อการด ารงอยู่อย่าง
มั่นคงภายใต้การเปลี่ยนแปลงของ
สังคมที่รุนแรงและปัญหาภัยแล้ง โดย
การจัดการทรัพยากรหรือทุนภายใน
ชุมชน อันเป็นภูมิปัญญาของชุมชนใน
รูปแบบหนึ่ง ขณะที่วุฒิชัย สายบุญจวง 
(2561: 120) พบว่า การสร้างชุมชน
เข้มแข็งในทัศนะของชาวชุมชน คือ 
การค้นหาศักยภาพและการพัฒนาภูมิ
ปัญญาของชุมชน การใช้ภูมิปัญญา
ท้องถ่ินและทรัพยากรธรรมชาติและ
สิ่งแวดล้อมในชุมชนมาสร้างประโยชน์
และการส่งเสริมให้ประชาชนรวมกลุ่ม
และปรับ วิธีคิด วิธีการท างานของ
ภาครัฐจากผู้สั่งการมาเป็นผู้สนับสนุน   

 นอกจากนี้  ชุมชนยังใช้ภูมิ
ปัญญาในการสร้างความเข้มแข็งให้กับ
ตัวเองในมิติต่าง ๆ ทั้งด้านเศรษฐกิจ 
สังคม สิ่งแวดล้อมและสุขภาพ เช่น 
งานวิจัยของพรเพ็ญ แก้วหาญ และ
คณะ (2561: 11) พบว่า ชุมชนใช้ภูมิ
ปัญญาในการพัฒนาเศรษฐกิจของ
ชุมชน โดยเริ่มจากการค้นหาปัญหา 
ค้นหาภูมิปัญญาท้องถ่ิน ทรัพยากรที่มี
อยู่ ในชุมชนเพื่ อการรวมกลุ่มสร้าง
อาชีพและรายได้ในรูปแบบของความ
ร่วมมือ โดยแบ่งกระบวนการใช้ภูมิ
ปัญญาในการพัฒนาเศรษฐกิจของ
ชุมชนเป็น 6 ข้ันตอน คือ 1) การริเริ่ม
ของกลุ่ม 2) การด าเนินการของกลุ่ม 
3) การบริหารจัดการกลุ่ม 4) การ
จัดสรรผลประโยชน์ 5) การสร้างความ
มั่นคง มั่งค่ังและยั่งยืนของกลุ่ม 6) การ
ติดตามประเมินผล ขณะที่งานวิจัยของ
มะยุรี วงค์กวานกลม (2561: 140) 
พบว่า ชุมชนใช้ภูมิปัญญาสร้างความ
มั่นคงด้านสุขภาพของผู้สูงอายุ โดย
แบ่งออกเป็น 3 ลักษณะ คือ 1) การผูก
เสี่ยว เป็นการสร้างภูมิคุ้มกันทางสังคม 
โดยการน าประเพณีผูกมิตรของชาว
อีสานมาใช้ในการส่งเสริมและป้องกัน
ปัญหาสุขภาพจิตท าให้ผู้สูงอายุมีแหล่ง
สนั บ ส นุ นท างสั งคม  มี ที่ ป รึ ก ษ า 
สามารถปรับตัวต่อการเปลี่ยนแปลงใน
วัยสู งอ ายุ แ ล ะมี ค วามสุ ข ใน ก าร
ด ารงชีวิต 2) การเยียวยาจิตใจ เป็น
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พิธีกรรมพื้นบ้านในการบ าบัดรักษา
ปัญหาสุขภาพจิตท าให้รู้สึกผ่อนคลาย
ความเครียด ลดความวิตกกังวลและ
อาการซึมเศร้า มีจิตใจที่มั่นคง มีความ 
หวังและมีพลัง 3) การบายศรีสู่ขวัญ 
คือ การสู่สุขภาวะทางจิตโดยการน า
พิ ธีกรรมพื้นบ้ านมาใช้ในการฟื้นฟู
สุขภาพจิตช่วยให้มีขวัญก าลังใจ  มี
คุณค่าในตนเอง มีความหวัง สบายใจ
และมีความมั่นใจในการด าเนินชีวิต 
และการศึกษาของอิสระ อินทร์ยา 
และ เค็น  เทย์ เลอร์  (2558: 79-81) 
พบว่า ชุมชนได้น าภูมิปัญญามาใช้ใน
การจัดการทรัพยากรธรรมชาติและ
สิ่งแวดล้อม โดยการจัดการพื้นที่  4 
เขต คือ บ้าน นา ป่าและน้ า ซึ่งเป็น
แหล่งทรัพยากรธรรมชาติที่ส าคัญของ
ชุมชนท าให้ทรัพยากรธรรมชาติมีความ
อุดมสมบูรณ์ เหมาะสมกับการด ารงชีพ
ของชุมชน โดยใช้หลักความสมดุล
ระหว่างการบริโภคกับการบ ารุงรักษา
และการบริโภค ภายใต้ค่านิยมของ
ความเคารพรัก คือ การเคารพตนเอง 
เคารพผู้ อื่ น  เคารพธรรมชาติและ
เคารพต่อสิ่งเหนือธรรมชาติ  
 ภู มิ ปั ญ ญ าจึ ง มี ลั ก ษ ณ ะ
ยืดหยุ่นที่สามารถประยุกต์ใช้ในการ
สร้ างความมั่ น คงให้ กั บ ชุ ม ชน ใน
หลากหลายมิติ เป็นองค์ความรู้ที่ชุมชน
สมัยก่อนได้ คิดข้ึนภายใต้บริบทภูมิ
ประเทศ สังคมและวัฒนธรรมที่มีความ

เฉพาะของตนเอง ซึ่งเป็นเครื่องมือใน
การสร้างความมั่นคงในการด ารงชีพได้
เป็นอย่างดี  
 3 .6  อั ต ลั กษ ณ์ ของชุมชน 
ความแตกต่างเชิงพื้นที่มีผลท าให้ภูมิ
ปัญญาแต่ละแห่งแตกต่างกันและความ
แตกต่างของภูมิปัญญา คือ เอกลักษณ์
เฉพาะของแต่ละชุมชน เนื่องจากการ
ด ารงอยู่ของชุมชนมีประวัติศาสตร์และ
สัมพันธ์กับสภาพแวดล้อม เพราะใน
อดีตชุมชนด ารงอยู่ได้ด้วยธรรมชาติ 
โดยชุมชนได้หาวัสดุจากธรรมชาติมา
ผลิตเพื่อการอยู่รอดของตนเอง หากใน
ชุมชนมีวัสดุชนิดใดมาก ชุมชนมักใช้
วัสดุชนิดนั้นมากเป็นพิเศษ เป็นการใช้
ทรัพยากรธรรมชาติในชุมชนที่ชุมชน
สาม ารถน าม าผลิ ตจนกลาย เป็ น
สัญลักษณ์ของชุมชน เช่น บ้านทุ่งโฮ้ง 
จังหวัดแพร่ ที่มีพืชฮ่อมจ านวนมาก ซึ่ง
ชุมชนได้น าสีจากต้นฮ่อมมาย้อมผ้า จน
กลายเป็นสัญลักษณ์ของชุมชนหมู่บ้าน
ทุ่งโฮ้งและจังหวัดแพร่ กระบวนการ
ดังกล่าวท าให้ภูมิปัญญายังคงอยู่กับ
ชุมชนตลอดมา เช่นเดียวกับผ้าย้อม
ครามของจั งห วัดสกล นครซึ่ ง เป็ น
เอกลักษณ์ที่ส าคัญของชาวภูไท ที่ ได้
น าเอาวัสดุจากธรรมชาติมาย้อมที่ไดร้บั
การ ถ่ายท อดสื บ ทอด ภูมิ ปั ญ ญ า 
(สุชาดา พงศ์กิตติวิบูลย์, 2561: 54)  
 การสร้างอัตลักษณ์ของชุมชน
ด้วยภูมิปัญญามีหลายรูปแบบ เช่น 
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งานวิจัยของขวัญชนก นัยจรัญ และ
กฤษณา ชาญณรงค์ (2561: 329) ได้
ช้ีให้เห็นว่า ชุมชนมีภูมิปัญญาที่ เป็น
เอกลักษณ์โดดเด่น โดยแบ่งเป็น 6 
ด้าน คือ 1) วรรณกรรมพื้นบ้ าน 2) 
ศิลปะการแสดง 3) แนวปฏิบัติทาง
สังคม พิธีกรรม ประเพณีและเทศกาล 
4) ความรู้ และการป ฏิบั ติ เกี่ ยวกั บ
ธรรมชาติและจักรวาล 5) งานช่างฝีมือ
ดั้งเดิม และ 6) กีฬาภูมิปัญญา ภูมิ
ปัญญาเหล่านี้มีความโดดเด่นและ
สร้างอัตลักษณ์ของคนในชุมชนที่ มี
ความหลากหลายทางวัฒนธรรมและ
ชาติ พั น ธ์ุ  ท า ให้ ชุ ม ชน ให้ มี ความ
เข้มแข็ง ปฏิสัมพันธ์และสามารถอยู่
ร่วมกันอย่างสงบสุขบนพื้นฐานของ
วัฒนธรรมดั้งเดิมของแต่ละกลุ่มชน 
นอกจากนี้ การเปลี่ยนแปลงของสังคม
ในยุคโลกาภิ วัตน์ยิ่ งส่งผลให้ความ
เป็นอัตลักษณ์ของชุมชนมีความโดด
เด่นมากขึ้น โดยเฉพาะกระแสเรยีกรอ้ง
ชุมชนชนบทที่มีกลิ่นอายแห่งธรรมชาติ 
ส่งผลให้ เกิดกระแสการท่ องเที่ ยว
ธรรมชาติในรูปแบบต่าง ๆ มากข้ึน 
เช่น การท่องเที่ยวเชิงวัฒนธรรม การ
ท่องเที่ยวเชิงนิเวศ การท่องเที่ยวแบบ
ยั่ ง ยื น แ ล ะ ก า ร ท่ อ ง เที่ ย ว เ ชิ ง
ประวัติศาสตร์ การท่องเที่ยวเหล่านี้
ส่วนหนึ่ง คือ ความต้องการสัมผัสกับ
วิถีชีวิตดั้ งเดิมของชุมชนที่ ถูกสร้าง
ตัวตนข้ึนภายใต้ภูมิปัญญาของชุมชนที่

ตกผลึกเป็นตัวตนของชุมชนและที่
ส าคัญนโยบายภาครัฐยังได้สนับสนุน
การท่ อ งเที่ ย วในรูป แบบดั งกล่ าว
ข้ า งต้ น  เ ช่ น  น ว วิ ถี  ซึ่ ง เป็ น ก า ร
ท่องเที่ยวที่เน้นการส่งเสริมภูมิปัญญา
ของชุมชน โดยหวังว่า นักท่องเที่ยว
ที่มาจะซื้อสินค้าภูมิปัญญาหรือสินค้า
โอทอป (OTOP) ซึ่งเป็นสินค้าที่แสดง 
อัตลักษณ์ของชุมชน เช่น งานวิจัย
ของอัครินทร์ อังกูรวงษ์วัฒนา (2561: 
11) ได้ช้ีให้เห็นว่า ทุนทางสังคมหรือ
ทุนภูมิปัญญา เช่น ศิลปวัฒนธรรม 
ขนบธรรมเนียม ประเพณี แหล่งท่อง 
เที่ยวทางธรรมชาติและแหล่งท่องเที่ยว
ทางประวัติศาสตร์ล้านนา มีเอกลักษณ์
ทางวัฒ นธรรม ซึ่ ง เป็ นภูมิ ปัญญ า
ท้องถ่ินที่สั่งสมสืบสานมีความโดดเด่น
แ ล ะ ท ร ง คุ ณ ค่ า  ส าม า ร ถ ดึ งดู ด
นั กท่ อ ง เที่ ย วทั้ ง ใน ป ระ เท ศแล ะ
ต่ า ง ป ร ะ เท ศ ม าสั ม ผั ส เที่ ย วช ม
วัฒนธรรมล้านนาอย่างต่อเนื่อง  

ดั งนั้ น  ภู มิ ปั ญ ญ าจึ งมี อั ต
ลักษณ์ที่มีความโดดเด่นในตัวเองของ
แต่ละชุมชนบนพื้นฐานความแตกต่าง
ด้านภูมิประเทศ สังคม วัฒนธรรมและ
ความคิด ส่งผลให้ชุมชนคิดและสร้าง
ผลผลิ ตของภูมิ ปั ญ ญ าออกมาใน
รูปแบบต่าง ๆ ทั้งเป็นนามธรรมและ
รูป ธ ร ร ม  แ ล ะที่ ส า คั ญ ยิ่ ง สั ง ค ม
เปลี่ยนไปมากจากฐานเดิม ความเป็น
เอกลักษณ์ของภูมิปัญญาย่ิงมีความโดด
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เด่นมากข้ึน เช่น ในสังคมที่ใช้สินค้าที่
ท าจาก วัสดุ สั ง เคราะห์ที่ ผลิ ตจาก
โรงงานเป็นหลัก ยิ่งสะท้อนให้เห็นถึง
ความแตกต่างหรือเอกลักษณ์ของภูมิ
ปัญญาที่ส่วนมากผลิตจากวัสดุจาก
ธรรมชาติ เป็ นห ลั ก  เ ช่น  ตะก ร้ า 
กระเป๋า ไม้กวาดและเสื้อผ้า 

3.7 ปัจจัยพื้นฐานในการด ารง
ชีพ (Basic Need) ในเชิงปฏิบัติการ
ด ารงชีพไม่ใช่เรื่องใหม่ แต่เป็นเรื่องที่
เกิดข้ึนมาพร้อมกับมนุษย์  เกิด ข้ึน
ภายใต้ความต้องการมีชีวิตอยู่หรืออยู่
รอดปลอดภัยของมนุษย์ มนุษย์จึงต้อง
หากิ นในรูปแบบต่าง ๆ  เช่น  การ
เพาะปลูก การเลี้ยงสัตว์ การประมง
และการค้าขาย โดยข้ึนอยู่กับบริบท
ทางกายภาพแต่ละพื้นที่ ซึ่งบางพื้นที่
สามารถหากินได้ทุกรูปแบบและการ
สร้างเงื่อนไขในการด ารงอยู่ร่วมกันใน
สังคม เช่น กฎหมาย กติกา ข้อบังคับ
หรือบรรทัดฐานทางสังคม (Social 
Norms) สิ่งเหล่านี้ คือ วิธีการด ารงชีพ
ของมนุษย์ ซึ่งเป็นภูมิปัญญาที่เกิดจาก
การคิดวิเคราะห์ ซึ่งสังคมของมนุษย์มี
ภู มิ ปั ญ ญ าข อ งต น เอ ง ทั้ ง ที่ เป็ น
นามธรรมและรูปธรรมอย่างชัดเจน 
ลักษณะที่เป็นนามธรรมเป็นปรัชญาใน
การด าเนินชีวิตเป็นที่เกี่ยวกับการเกิด 
แก่ เจ็บ ตาย คุณค่าและความหมาย
ของสิ่งต่าง ๆ ในชีวิตประจ าวัน ส่วน
ลักษณะที่เป็นรูปธรรมเป็นเรื่องเฉพาะ

ด้ า น ต่ า ง  ๆ  ที่ เ ห็ น ได้ ชั ด  เ ช่ น 
การเกษตร หัตถกรรม ศิลปะดนตรี 
และอื่น ๆ (เสรี พงศ์พิศ, 2536: 145-
147) ดังนั้น ความรู้เกี่ยวกับเศรษฐกิจ 
สั งคม  วัฒ นธรรม  ธรรมชาติ และ
สิ่งแวดล้อม จึงมีลักษณะผสมกลมกลืน
หรือเช่ือมโยงกัน เป็นศาสตร์และศิลป์
ของการด าเนินชีวิต ซึ่งผู้คนได้สั่งสมสืบ
ทอดกันมาช้านาน จากพ่อแม่ปู่ย่าตา
ยาย สู่ลูกหลาน จากคนรุ่นหนึ่งสู่อีกรุ่น
หนึ่ง จากอดีตถึงปัจจุบัน ส าหรับภูมิ
ปัญญาเป็นศาสตร์ คือ เป็นความรู้
เกี่ยวกับการด าเนินชีวิต ปัจจัยสี่ การ
ท ามาหากิน การอยู่ร่วมกับธรรมชาติ 
สิ่งแวดล้อมและการอยู่ร่วมกันในสังคม 
ส่วน ภูมิปั ญญาเป็น ศิลป์  คือ เป็ น
ความรู้ที่มีคุณค่าดีงามที่ผู้คนได้ค้นคิด
ข้ึนมา ไม่ใช่ด้วยสมองแต่เพียงอย่าง
เดียว แต่ด้วยอารมณ์ความรูสึก ญาณ
ทัศนะ คือ ด้วยจิตวิญญาณ (เสรี พงศ์
พิศ, 2546: 44)  

ฉะนั้ น  ภู มิ ปั ญ ญ าจึ ง เป็ น
เครื่องมือในการด ารงชีพอย่างยั่งยืน 
เพราะมีลักษณะบูรณาการและอยู่
รวมกันอย่างสัมพันธไมตรี มีความโอบ
อ้อมอารีและตอบแทนกันและกัน ภูมิ
ปัญญาจึงเป็นเครื่องมือในการด ารงชีพ
ที่ท าให้ชุมชนสามารถพึ่งตนเอง ดังเช่น 
เพ็ญประภา ภัทรานุกรม (2560: 138) 
ได้ช้ีให้เห็นว่า ชุมชนใช้ความรู้จากภูมิ
ปัญญาพื้นบ้านแก้ปัญหาของตนเอง 
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ก่อให้เกิดการเรียนรู้ของคนในชุมชนที่
เป็นเจ้าของปัญหาและมีหน้าที่ต้อง
แก้ปัญหาอันเป็นกุญแจส าคัญที่ไขไปสู่
การพัฒนาชุมชนอย่างยั่งยืน  

ชุมชนปัจจุบันได้เปลี่ยนแปลง
ไป ม าก  จ าก ก าร ป ฏิ สั ม พั น ธ์ กั บ
ภายนอก ท าให้ ชุมชนสามารถรับ
วิทยาการสมัยใหม่ที่ เป็นองค์ความรู้
ของประเทศตะวันตกเป็นหลัก ส่งผล
ให้ ภูมิปัญญาของชุมชนมีลักษณะ
ผสมผสานเพื่อให้เหมาะแก่การด ารง
ชีพในบริบทใหม่ โดยชุมชนยังคงอยู่ 
เพราะภูมิปัญญามีลักษณะยืดหยุ่น 
บูรณาการเข้ากับองค์ความรู้ใหม่จาก
ภายนอกได้เป็นอย่างดี ซึ่งกระบวนการ
ดังกล่าวเป็นการปรับตัวเพื่อการด ารง
อยู่ของชุมชน เช่น งานวิจัยของอรัญ 
วานิชกร (2557: 22) พบว่า ภูมิปัญญา
ท้องถ่ินของไทยมีความหลากหลาย มี
เรื่องราวและคุณค่าที่เป็นทั้งรูปธรรม
และนามธรรมที่สร้างสรรค์แบบข้าม
แดน ผสมผสาน ภายใต้บริบททาง
วัฒนธรรมร่วมสมัย สอดคล้องกับ
งานวิจัยของสุกัญญา ไหมเครือแก้ว 
แล ะค ณ ะ  (25 60 : 274) ที่ พ บ ว่ า 
อาหารภูมิปัญญาท้องถ่ินแต่ละชนิดเริ่ม
คิดค้นข้ึนมีความสัมพันธ์กับบริบทเชิง
พื้นที่มีการสืบทอดกันมายาวนานและมี
การปรับเปลีย่นตามยุคสมยั จึงกล่าวได้
ว่า ภูมิปัญญาเกี่ยวข้องกับวิถีชีวิตของ
ชุมชนทุกมิติ ทั้งด้านเศรษฐกิจ สังคม

และสิ่งแวดล้อม ภูมิปัญญาจึงเป็นองค์
ความรู้ของชุมชนที่ผ่านกระบวนการ
คิดวิเคราะห์ ทดลองใช้จึงตกผลึกเป็น
องค์ความรู้ที่เหมาะสมกับการด ารงชีพ
ในแต่ละชุมชน  

สรุป 
 ท่ามกลางกระแสโลกาภิวัตน์
ซึ่งเป็นความรู้สมัยใหม่ที่โหมกระหน่ า 
เบียดขับ ทับซ้อน ขับดันและปิดกั้นภูมิ
ปัญญาท้องถ่ินซึ่งเปน็องค์ความรู้ในการ
ด ารงชีพของชุมชนตั้งแต่อดีตเป็นต้น
มา จนท าให้ในช่วงหนึ่งชุมชนได้ละเลย
และเพิกเฉยต่อภูมิปัญญา จนท าให้ภูมิ
ปัญญาหลายอย่างสูญหายไปและก าลัง
จะสูญ หายอี กจ านวนมาก  แต่ ภูมิ
ปัญญาท้องถ่ินกลับไม่ได้พ่ายแพ้หรือ
ล่มสลายไปจนหมดสิ้น ในทางตรงกัน
ข้าม ภูมิปัญญาท้องถ่ินซึ่งมีลักษณะ
ยืดหยุ่นมากที่สุด (Flexibility) ท าให้
สามารถปรับตัวได้เป็นอย่างดี ท าให้ภูมิ
ปัญญาสามารถด ารงอยู่ ในฐานะที่
หลากหลายและแตกต่างกัน เพราะ
ชุมชนสามารถบูรณาการระหว่าง
ความรู้ สมัยกับ ภูมิ ปัญญาได้อย่ าง
เหมาะสมตามสภาพแวดล้อมทั้งด้าน
ภ ายภ าพ  เศ ร ษ ฐกิ จ  สั ง ค มแ ล ะ
สิ่งแวดล้อม ดังนั้น จึงกล่าวได้ว่า ภูมิ
ปัญญาท้ อง ถ่ินยังไม่ ได้หายไปไหน 
ถึงแม้ในบางครั้งชุมชนได้ละเลยไปบ้าง 
เพราะอิทธิพลจากกระแสโลกาภิวัตน์ 
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แต่ภูมิปัญญาท้องถ่ินยังคงอยู่กับชุมชน
ตลอดมาทั้งที่ยังคงฝังตัวอยู่ในตัวบุคคล
ที่เรียกว่าปราชญ์ชาวบ้าน และในรูป
ของดังนั้น จึงกล่าวได้ว่า ภูมิปัญญา
ท้องถ่ินยังไม่ได้หายไปไหน ถึงแม้ใน
บางครั้งชุมชนได้ละเลยไปบ้าง เพราะ

อิทธิพลจากกระแสโลกาภิวัตน์ แต่ภูมิ
ปัญญาท้องถ่ินยังคงอยู่กับชุมชนตลอด
มาทั้ งที่ยังคงฝังตัวอยู่ ในตัวบุคคลที่
เรียกว่าปราชญ์ชาวบ้าน และในรูปของ
ผลงานของชุมชนที่แสดงออกในรปูของ
วัฒนธรรมและประเพณีต่าง ๆ 
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