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บทคัดยอ 
 
 การวิจยัคร้ังนีม้ีวัตถุประสงคเพื่อศึกษาการเปลี่ยนแปลงการจัดการการเทศนมหาชาต ิ

และการศึกษาวิเคราะหความสัมพันธระหวางวัดกับชุมชนในการจัดการเทศนมหาชาติ ในชวง
เวลาที่แตกตางกันตามชวงสมัยเวลาการปกครองของเจาอาวาส นับตั้งแต พ.ศ.2489 จนถึง
ปจจุบัน (พ.ศ.2546) ผูวิจัยไดเลือกชุมชนสวนดอกเปนพื้นที่กรณศีึกษา ตั้งอยูที่ตําบลสุเทพ 
อําเภอเมือง จังหวัดเชียงใหม   

 ในการศึกษาวจิัยคร้ังนี้ใชวิธีการศึกษาเชิงคณุภาพ เก็บรวบรวมขอมูลดวย                  
การสัมภาษณกลุมพระสงฆ ผูสูงอายุ ผูนําชุมชน ตลอดถึงประชาชนนอกชุมชน ที่มีสวน
เกี่ยวของกับการวิจัยคร้ังนี้  การสังเกตการณโดยการเขารวมพิธีกรรมเทศนมหาชาต ิ การศึกษา
จากเอกสารวิชาการที่เกี่ยวของ รวมทั้งการสรุปวิเคราะหโดยใชกรอบแนวคดิที่กาํหนดไว           
3 แนวคดิ คือแนวคดิการศึกษาพิธีกรรมทางศาสนาและความเชื่อ แนวคิดวัฒนธรรมชมุชน และ
แนวคดิการมสีวนรวมของชาวบาน ผลการวิจัยสรุปไดดังนี ้

 การเปลี่ยนแปลงการจัดการการเทศนมหาชาติในแตละชวงสมัยมีความแตกตางกัน 
คือในสมัยแรก(พ.ศ.2489-2519) กอนพิธีกรรม มีการเตรียมความพรอมของชาวบานซึ่งสัมพันธ
กับระบบนิเวศวัฒนธรรมในวิถีการผลิตดานการเกษตร ระหวางพิธีกรรม ประเพณมีีขนาดเล็ก
ในระดบัหมูบาน จัดทํากันเองภายในชุมชน และมีเครือขายชมุชนจากภายนอกในฐานะ
ผูเขารวม พระสงฆและชาวบานมีสวนรวมมาก แตกตางกันตามหนาที่ ฐานะทางเศรษฐกิจและ
เพศวยั มีการจัดฟงธรรมประมาณ 4-5 ปตอหนึ่งครั้ง หลังพิธีกรรม พระสงฆและชาวบาน          
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มีสวนรวมในการสรุปประเมินผลรวมกัน  ในสมัยที่สอง(พ.ศ.2526-2531) กอนพิธีกรรม            
มีการเตรียมความพรอมโดยองคกรภายนอกเขามารื้อฟนประเพณพีิธีกรรมรวมกับพระสงฆ         
ในวดัและชาวบานสวนหนึ่ง ระหวางพิธีกรรม  ประเพณีมีขนาดใหญในระดบัเมือง จัดทําโดย
องคกรภายนอกชุมชนรวมกบัพระสงฆในวัดและกลุมชาวบาน มีชาวบานเพียงบางสวนเขารวม
ในพิธี และมีผูรูจากภายนอกเปนผูใหคําแนะนําเกีย่วกับความรูดานประเพณีทีถู่กตองตาม       
แบบแผน มกีารจัดฟงธรรมทุกป หลังพิธีกรรม ชาวบานมีสวนรวมในการสรุปประเมินผล
นอยลง  ในสมัยที่สาม (พ.ศ.2532-2546) กอนพิธีกรรม มีการเตรียมความพรอมจากองคกรรวม
จัดหลายองคกรทั้งองคกรการศึกษา องคกรสงฆ องคกรการเมืองในระดบัทองถ่ินและ
ระดับชาติ องคกรภาคเอกชน และองคกรชุมชน ระหวางพิธีกรรม พิธีกรรมประเพณีม ี          
ขนาดใหญมากขึ้นในระดับนานาชาติ  จัดทําโดยองคกรรวมจัดหลายองคกรแตชาวบาน          
ที่รวมตัวกันเปนองคกรชุมชนมีสวนรวมนอย มีการจัดฟงธรรมทุกป หลังพิธีกรรม ชาวบาน       
ไมมีสวนรวมในการสรุปประเมินผล 

 ความสัมพันธระหวางวัดกับชุมชนในการจดัการเทศนมหาชาติ ในแตละชวงสมัยมี
ความแตกตางกัน  คือในสมัยแรก (พ.ศ.2489-2519)   การประกอบประเพณีพิธีกรรม              
มีความสัมพันธอยางใกลชิดกับวัฒนธรรมชุมชน  ซ่ึงประกอบดวยโครงสรางทางสังคม          
ที่ซอนทับกับความเชื่อผีแบบดั้งเดิม คือ ระบบครอบครัวและเครอืญาติที่อยูภายใตความเชื่อ
เร่ืองผีปูยา ความเปนคนในชุมชนเดยีวกนัอยูภายใตความเชื่อเรื่องผีเสื้อบาน และความเปน
ศรัทธาวัดอยูภายใตความเชื่อเรื่องผีเสื้อวัด การจดัความสัมพันธกับเครือขายนอกชุมชน         
ในระบบหัวอุโบสถและระบบหัววัด  ทาํใหความสัมพันธระหวางวดัและชุมชนมคีวามใกลชดิ
กันอยางแนนแฟน ในสมัยที่สอง(พ.ศ.2526-2531) การประกอบพิธีกรรมไมมีความสัมพันธกับ
วัฒนธรรมชุมชนในแบบดั้งเดิม เปนความสัมพันธระหวางวัดและองคกรภายนอกมากกวา
ชาวบานในชุมชน  ทําใหความสัมพันธระหวางวดัและชุมชนมีความหางเหินมาก ในสมัยที่สาม
(พ.ศ.2532-2546) การประกอบพิธีกรรมมีหลายองคกรรวมกัน แตองคกรชุมชนมีสวนรวม
นอยลง ทําใหความสัมพันธระหวางวัดและชุมชนคอนขางหางเหิน กอใหเกิดการตอตานและ
ความรูสึกขัดแยงจากชาวบานในชุมชน ในครั้งตอมาองคกรรวมจัดจงึเขารวมในบางกิจกรรม 
และองคกรชุมชนไดเขามามบีทบาทนํามากขึ้น 

 จากผลการวิจยัสามารถอภิปรายไดวา พิธีกรรมตั้งธรรมหลวงมีความหมายที่
เปล่ียนไปในปจจุบัน จากความหมายในการจรรโลงความสัมพันธของสังคม และอํานาจ
ทางการปกครองสูความหมายใหมในการสนับสนุนทุนนยิม โดยเฉพาะการจัดประเพณี
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พิธีกรรมเพื่อการทองเที่ยวมากกวาการสืบทอดทางวัฒนธรรม และมีแนวโนมในอนาคตวาจะมี
การผลิตซ้ําอุดมการณทางศาสนาใหมโดยการนําไปผสมผสานกับความเชื่อดั้งเดิม  
หากความสัมพันธระหวางพระสงฆกับชาวบานมีความหางเหนิกันมาก  ซ่ึงสามารถแกไขได
โดยการจดัการเรียนรูพิธีกรรมภายใตการจัดความสัมพนัธระหวางวัดกับชุมชน คือนอกจาก          
จะเปนการเรียนรูพิธีกรรมในฐานะการจัดความสัมพันธระหวางมนุษยกับธรรมชาติ และ          
ส่ิงเหนือธรรมชาติแลว ยังตองมีการจัดการเรียนรูพิธีกรรมในฐานะการจดัความสัมพันธ
ระหวางมนุษยกับมนุษยในวถีิวัฒนธรรมชุมชนดวย ทั้งนี้ การที่จะเรียนรูพิธีกรรมได             
อยางแทจริงในยุคปจจุบนันัน้ ตองมีกระบวนการเรยีนรูอยางมีสวนรวมที่พัฒนามาจากฐานราก
คือวัฒนธรรมชุมชนและการเรียนรูที่มาจากการเขามามีสวนรวมระหวางองคกรทุกฝาย 
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ABSTRACT 
 

 The objectives of this thesis were to study the change of Desnamhajati 
management, and analysis of the relationship between temple and community in 
Desnamhajati management in different periods of different temple abbots during BE.  2489-
2546  in the Lanna region. The researcher selected the Suandok community as  this case 
study. It is situated in Sutep sub-district, Muang district, Chiang Mai province. 

Data were collected for this qualitative research by the use of interviews, 
observations of the Desnamhajati, including documentary analysis. The key informants 
consisted of monks, the aged people, community leaders, and concerned people outside the 
community. The collected data were examined, then, identified according to three conceptual 
issues, consisting of ritual and religious beliefs, community culture and participation.          
Then, all data were grouped for further analyses and descriptively presented.  
 The research results were as follows. 
 The Change of Desnamhajati  management in different periods between BE. 2489-
2519 was found as that there were some readiness preparations of the villagers with a relation 
to the cultural ecology of agricultural production and ritual activities. Little traditional rituals 
were found at the community level, organized among the members within the community. 
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There were some external community networks involved in the activities as the participants. 
Monks and villagers had much involvement in the activities at a different level according to 
their different duties, economic status, gender and ages. Four to five times of Desnamhajati 
were organized annually. After the ritual activities, the monks and villagers participated in 
summative evaluations. In the second period of BE. 2526-2531, thee was a readiness 
preparation by external organizations by reinstating the ritual traditions with the monks in the 
temple and the villagers during the activities. The big traditional activities at the city level 
were organized by the external organizations with the monks and villager groups. There were 
only some groups of villagers involved, with some advices from some local knowledgeable 
people relating to the right traditions. Listening to monk preaching was organized every year, 
but less participation from the villagers in evaluation occurred. In the third period between 
BE. 2532-2546, before the ritual activities, there was some readiness preparation of various 
involved organizations including the student and community organizations. The activities 
grew larger at the international level, with less villager participation and community 
organization. 
 There were some differences of relationships between temple and community in 
the activity of Desnamhajati. The relationship was closer among those people involved in the 
cultural community, containing the social structure overlapping with the animism beliefs. 
Those were the beliefs in “Poo-Ya” or ancestor spirit of kinship system, “Pee-Seua Barn 
belief, and relationship management for external community networks and temples, which 
made a closer tie among them. There was not any ritual relationship between temples an 
external organizations in the indigenous community culture during the second period of        
BE. 2526-2531. It was rather a relationship between the temples and external community 
agencies, making a distant relationship between the temple and community. In the third 
period of BE. 2532-2546, there were some communal organizations involved in ritual 
traditional organization with less participation from the community organizations, making 
wider gap of relationship between the temple and community. Some resistances and conflicts 
might take place from the villagers within the community. 
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 The research discussion concluded that changes have been occurred in the 
meanings of the Desnamhajati rituals. It moved from the maintenance of social relations and 
governing power to the new meaning of capital supports, particularly, the ritual management 
for tourism purpose rather than the cultural continuity. There was a tendency of ideology 
production repetitiveness integrating with the local belief. If there was a wider gap of 
relationship between the monks and villagers, which was modifiable, some actions should be 
considered. Those were such as organizing some ritual belief learning under the context of 
temple and village relationship. That was the management of relationship between human 
and natural systems including super natural beliefs. A participatory learning process could be 
developed from the cultural community base and concerned organizations. 
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