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บทคัดย่อ

	 บทความนี้เสนอแนวคิดเรื่อง “การปลดแอกจากภูมิอากาศ” ผ่าน
กรอบนเิวศวทิยาหลงัอาณานิคม โดยสร้างการถกเถยีงเชิงวชิาการกบัวาทกรรม
ภูมิอากาศกระแสหลักที่มุ ่งลดการเลี้ยงสัตว์และการบริโภคเนื้อทั่วโลกใน
ฐานะมาตรการลดคาร์บอน โดยไม่ค�ำนงึถงึความแตกต่างทางวัฒนธรรม ภมิูศาสตร์ 
และประวัติศาสตร์ งานวิจัยนี้ได้ศึกษาพลวัตระหว่างแนวคิดสากลเกี่ยวกับ
การลดการบริโภคเนื้อสัตว์และการปฏิบัติจริงของระบบปศุสัตว์พื้นเมือง 
โดยเน้นย�้ำถึงมิติเชิงเศรษฐศาสตร์การเมืองและนิเวศวิทยาการเมืองที่อาจถูก
ละเลยในวาทกรรมกระแสหลัก โดยเฉพาะอย่างย่ิงการแยกแยะระหว่างปศสุตัว์
อตุสาหกรรมขนาดใหญ่และวถิปีศุสตัว์เร่ร่อนของชนเผ่า โดยใช้กรณีศึกษาจาก



ชุมชนเลี้ยงสัตว์ในเคนยา ข้อมูลจากการทบทวนวรรณกรรมและภาคสนาม
ในช่วง พ.ศ. 2565–2567 แสดงให้เหน็ว่าระบบปศุสตัว์เร่ร่อนเป็นกลไกปรบัตวั
ต่อภัยแล้ง อัตลักษณ์ทางวัฒนธรรม และญาณวิทยาท้องถิ่น บทความท้าทาย
แนวคดิสากลทีล่ดทอนปศุสตัว์เหลอืเพียง “แหล่งคาร์บอน” และช้ีว่าวาทกรรม
เช่นนีส้บืทอดโครงสร้างอาณานคิมในการจัดการทีด่นิและส่ิงแวดล้อม บทความนี้
เสนอให้ยอมรับเสียงและความรู้ของผู้หญิงและชุมชนท้องถิ่นในฐานะผู้ร่วม
ออกแบบอนาคตด้านสิ่งแวดล้อมอย่างเท่าเทียม

ค�ำส�ำคัญ:	 นเิวศวิทยาหลงัอาณานคิม การเลีย้งสัตว์แบบเร่ร่อน  
		  ความเป็นธรรมด้านสภาพภูมิอากาศ เคนยา

Abstract

	 This article introduces the concept of "climate liberation" 
through a postcolonial ecological framework. It engages in academic 
debate with mainstream climate discourse that focuses on reducing 
global livestock farming and meat consumption as a carbon 
mitigation measure, without considering cultural, geographical, 
and historical differences. This research examines the dynamics 
between universal ideas about reducing meat consumption and 
the practical realities of indigenous livestock systems, highlighting 
the political economic and political ecological dimensions that 
may be overlooked in mainstream discourse. Specifically, it 
differentiates between large-scale industrial livestock farming 
and the nomadic pastoralist practices of tribal communities, using 
case studies from pastoralist communities in Kenya. Data from 
literature reviews and fieldwork conducted between 2022 and 
2024 reveal that nomadic pastoralist systems serve as mechanisms 
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for adapting to drought, embodying cultural identity, and reflecting 
local epistemologies. The article challenges universal notions 
that reduce livestock solely to a "carbon source," pointing out 
that such discourse perpetuates colonial structures in land and 
environmental management. This article proposes acknowledging 
the voices and knowledge of women and local communities as 
equal co-designers of environmental futures.

Keywords:	 Postcolonial Ecology, Pastoralism, Climate Justice, 	
	 Kenya

บทน�ำ 

	 “ดิบ เถื่อน ง่ายๆ และการท�ำให้ทรัพยากรเป็นความสมัยใหม่” 
ทนัททีีล้่อของเครือ่งบนิเลก็แบบ 8 ทีน่ัง่แตะพืน้ดนิของมาไซ  (Maasai land) 
ในประเทศเคนยา สิง่ทีเ่หน็เบือ้งหน้าของผูเ้ขยีนคอืร่องรอยของรนัเวย์แบบง่ายๆ 
แทบไม่ต่างจากทางเดินธรรมดาของผูค้น กลิน่อายของความดบิ เถือ่น ความงาม 
และความศวิไิลซ์ พรัง่พรูขึน้ในใจผูเ้ขยีนอย่างฉบัพลนั “โอ้ ว้าว นีค่อืสนามบนิ
เหรอพ่อ...” เด็กชายคนหนึ่งที่เพิ่งก้าวออกจากเครื่องหันไปถามพ่อของเขา 
เสยีงของเขาเรียกเสียงหวัเราะจากทกุคนบนเครือ่งบนิแทบจะพร้อมเพรยีงกนั 
มาไซแลนด ์ ผู้เขียนมาถึงแล้ว…ที่นี่คือเขตอนุรักษ์ธรรมชาติ Maasai Mara 
หรือที่ชาวมาไซเรียกว่า “มาไซมาร่า” (ดูสีเขียวเข้มในแผนที่) หมายถึงพื้นที่
อนักว้างใหญ่ในภมูทิศัน์แบบทุง่หญ้าสะวนันา สลบักับระบบนเิวศอนัหลากหลาย
และสมบูรณ์ ทั้งทุ่งหญ้าที่พลิ้วลู่ลม ธารน�้ำ แม่น�้ำมาร่า โตรกหิน ไม้พุ่มซึ่ง
กระจัดกระจายเป็นหย่อมๆ เล็กบ้าง กลางบ้าง ใหญ่บ้าง มักปรากฏอยู่ตาม
แนวธารน�้ำ รวมถึงภูเขาเตี้ยๆ เนินเขา แอ่งน�้ำ และปลักตม สิ่งหนึ่งที่สะดุดตา
มาก คือ ต้นไม้มาไซมาร่า ชาวท้องถิ่นให้ชื่อนี้กับต้น Balanites (บาลาไนท์) 
มนัยนืทะนงอย่างโดดเด่น สงบน่ิง ดเูหมอืนไม่เกีย่วข้องกบัใคร และอายุยืนยาว
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 ที่มา: https://www.tourradar.com/sg/masai-mara-map

มาไซแลนด์

นับร้อยปี ช้างมักใช้เปลือกต้นไม้ชนิดนี้ถูตัวเพราะคัน ความงามของมันนั้น
เปลี่ยนไปตามแสงแดดของวัน ยามเช้า สาย บ่าย และย�่ำค�่ำ ความงามแบบ 
“ดิบ เถื่อน” ของมันช่างน่าหลงใหล สัตว์ป่าในมาไซมาร่าก็กระจายตัวอย่าง
อสิระตามลักษณะภมูปิระเทศ  ทัง้นุม่นิม่ น่ารกั อ่อนโยน ดรุ้าย และน่าเกรงขาม 
พวกมันใช้พื้นที่ทั้งในส่วนที่เป็นของตนเอง และพื้นท่ีร่วมกับสิ่งมีชีวิตอื่น 
ทัง้หมดนีส้ะท้อนนโยบาย “การอนรัุกษ์ทีอ่งิเสน่ห์ของสิง่มชีีวิต” (charismatic 
wildlife) ซ่ึงมรีากฐานจากแนวคิดแบบอาณานคิม” (บนัทกึสนาม 22 เมษายน 
2565)

	 ในอกีมมุหนึง่ของเคนยา คือการทีผู้่เขยีนได้ไปเยีย่ม พพิธิภณัฑ์คาเรน 
บลิกเซน (Karen Blixen National Museum) ซึ่งเล่าชีวิตจริงของนักเขียน
หญงิชาวเดนมาร์ก Karen Blixen เจ้าของนามปากกา Isak Dinesen เธอใช้ชีวติ
อยู่ในเคนยามากกว่า 10 ปี ตั้งแต่ต้นทศวรรษ 1900 โดยซื้อที่ดินกว่า 4,500 
เอเคอร์ เพื่อปลูกกาแฟบนพื้นที่ประมาณ 600 เอเคอร์ ส่งขายสู่ยุโรป คาเรน
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เคยให้การศกึษา ถ่ายทอดความรูด้้านสขุภาพและการเพาะปลกูแก่ชาวแอฟรกินั
ท้องถิ่น แต่ในที่สุด เธอก็กลับไปเสียชีวิตที่บ้านเกิด หลังจากพบกับความล้ม
เหลวทางธรุกิจ ความผดิหวงัในความรกั และปัญหาสขุภาพ ภายในพิพธิภณัฑ์ 
(ซ่ึงไม่อนญุาตให้ถ่ายภาพ) มกีารจัดแสดงข้าวของเครือ่งใช้ของเธออย่างพถิพีถินั 
ราวกับหลุดออกมาจากภาพยนตร์ Out of Africa ที่สร้างจากชีวิตของเธอ 
เรื่องราวระหว่างเธอ สามี และชายคนรักอีกคนหนึ่ง ซึ่งเป็นคนขาวทั้งหมด 
กับคนท้องถิ่นผิวสีในเคนยา กลายเป็นประเด็นที่ถกเถียงอย่างหลากหลาย 
บ้างมองว่าเป็นการเหยียดผวิ (racism) บ้างว่าเป็นการแสดงออกถงึความเหนอืกว่า
ของคนขาว (white supremacy) และบ้างว่าเป็นเพียงเรื่องรักโรแมนติก 
(romance) ผูเ้ขยีนถามไกด์สาวชาวเคนยาผูม้รีอยยิม้สดใสว่า ในฐานะคนเคนยา 
เธอรู้สึกอย่างไรกับคาเรน เธอยิ้มและตอบว่า “I am positive about her 
because she provided education, income and health for local 
people here” ผู้เขียนรู้สึกเชิงบวกต่อคาเรน เพราะเธอส่งเสริมการศึกษา 
รายได้ และสขุภาพให้กบัผูค้นในพืน้ทีแ่ห่งนี”้ (บนัทึกสนาม 3 มีนาคม พ.ศ. 2565)

	 ประสบการณ์ที่ Maasai Mara และพิพิธภัณฑ์ Karen Blixen ท�ำให้
ผู้เขียนตั้งค�ำถามต่อ “การอนุรักษ์” ที่ถูกท�ำให้เป็นเรื่องของความสวยงาม 
เสน่ห์ และความช่วยเหลืออย่างมีเมตตาจากคนขาว  โดยที่ภาพเหล่านั้นแฝง
ไว้ด้วยอ�ำนาจทางประวัติศาสตร์และโครงสร้างอาณานิคมที่ยังคงส่งผลต่อวิธี
ที่เรามองธรรมชาติและชุมชนท้องถิ่นในวันนี้ ภายใต้กระแสการเปลี่ยนแปลง
สภาพภูมิอากาศระดับโลก เส้นแบ่งระหว่าง “ผู้อนุรักษ์” กับ “ผู้ถูกมองว่า
เป็นปัญหา” กลับกลายเป็นเรื่องซับซ้อนที่ต้องย้อนกลับไปส�ำรวจจากอดีต
สู่ปัจจุบันซึ่งก�ำลังจะน�ำเข้าสู่ประเด็นการเขียนบทความนี้ 

	 ทุกวันนี้ บนเวทีถกเถียงเรื่องสภาพภูมิอากาศโลก การเลี้ยงสัตว์
และการบริโภคเนือ้สตัว์กลายเป็นจ�ำเลยตวัฉกาจ พวกมนัถกูมองว่าเป็นสาเหตุ
ส�ำคญัของการปล่อยก๊าซเรือนกระจก การท�ำลายความหลากหลายทางชีวภาพ 
และการเสื่อมโทรมของผืนดิน งานวิจัยชิ้นส�ำคัญอย่าง Livestock’s Long 
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Shadow (Steinfeld et al., 2006) และการศึกษาระบบอาหารของ Poore 
และ Nemecek (2018) จากซีกโลกเหนือ ได้สร้างกระแสเรียกร้องให้คนทั้ง
โลกลดการกินเนื้อสัตว์ และหันไปบริโภคอาหารจากพืชแทน เพื่อรับมือกับ
วิกฤตภูมิอากาศ แม้ข้อเสนอเหล่านี้จะตั้งอยู่บนเจตนาเชิงนิเวศที่ดูชอบธรรม 
แต่มนักแ็ฝงด้วยสมมตฐิานแบบ “ภมูอิากาศแบบสากล” ซ่ึงเช่ือว่าความรูแ้ละ
นโยบายทีใ่ช้ได้ในประเทศพฒันาแล้ว จะใช้ได้ในทกุพืน้ทีข่องโลก โดยไม่ค�ำนงึถงึ
ความแตกต่างด้านประวติัศาสตร์ ระบบอาหาร ภมูศิาสตร์ หรอืวฒันธรรมของ
ประเทศในโลกใต้

	 อีกทั้งในบริบทของการเปลี่ยนแปลงสภาพภูมิอากาศโลก วาทกรรม
กระแสหลักมักชี้ให้เห็นว่าการเลี้ยงสัตว์และการบริโภคเน้ือเป็นปัจจัยส�ำคัญ
ที่ก่อให้เกิดการปล่อยก๊าซเรือนกระจก ท�ำให้เกิดแรงกดดันให้ลดการบริโภค
และเปลีย่นรปูแบบการผลติอาหาร อย่างไรกต็าม บทความนีโ้ต้แย้งว่าแนวคดิ
ดังกล่าวมักเหมารวมและมองข้ามความซับซ้อนทางวัฒนธรรม ภูมิศาสตร์ 
และประวัติศาสตร์ โดยเฉพาะอย่างยิ่งวิถีชีวิตของชุมชนปศุสัตว์เร่ร่อน ซึ่ง
แตกต่างอย่างส้ินเชิงจากการเลี้ยงสัตว์ในระบบอุตสาหกรรมขนาดใหญ่ที่มัก
ถูกงานวิชาการกระแสหลักวิพากษ์วิจารณ์

	 ประเทศเคนยาในแอฟริกาตะวันออก คือกรณีตัวอย่างของความ
ตงึเครยีดนี ้ทีน่ัน่ผูเ้ขยีนพบว่าการเลี้ยงสัตว์ไม่ได้เป็นแค่การผลติอาหาร แต่คอื
หัวใจของวัฒนธรรม วิถีจิตวิญญาณ อัตลักษณ์เชิงพื้นที่ และเป็นกลไกส�ำคัญ
ในการอยู่รอดจากภัยแล้ง โดยเฉพาะในเขตแห้งแล้งและก่ึงแห้งแล้งอย่าง 
Turkana, Isiolo, Marsabit และ Laikipia ที่ซึ่งระบบการเลี้ยงสัตว์เร่ร่อน 
คือท้ังทรัพย์สิน ความมั่นคง และการส่งต่อมรดกข้ามรุ่น แต่ในวาทกรรม
แบบตะวันตก ชุมชนเหล่านี้กลับถูกมองว่าเป็นผู้สร้างวิกฤต เพราะสัตว์ของ
พวกเขาปล่อยก๊าซมเีทน ทัง้ทีใ่นความเป็นจรงิ การบรโิภคเนือ้สตัว์ของคนในพืน้ที่
กลับต�ำ่มาก เพราะความยากจน ขาดการเข้าถึงตลาด และการพึ่งพาเกษตร
ยังชีพ (Mokku, 2023) ความขัดแย้งนี้ไม่ได้หยุดแค่เรื่องส่ิงแวดล้อม 
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แต่มันกินลึกไปถึงโครงสร้างประวัติศาสตร์อาณานิคมและนโยบายเช่น 
แผนสวินเนอร์ตัน (Swynnerton Plan) 

	 แผนสวินเนอร์ตันซึ่งประกาศใช้โดยรัฐบาลอาณานิคมอังกฤษใน
เคนยาเมือ่ปี 1954 มเีป้าหมายเพือ่ปรบัโครงสร้างสทิธิในทีดิ่นของชาวแอฟรกินั 
โดยส่งเสรมิกรรมสทิธิร์ายบุคคล การรวมแปลงทีด่นิ และการปลกูพชืเศรษฐกจิ 
เช่น กาแฟและชา เพื่อเชื่อมเกษตรกรเข้ากับเศรษฐกิจตลาด (Murunga, 
2022) แม้จะอ้างว่าเป็นการพฒันา แต่แผนนีย้งัเป็นเครือ่งมอืควบคุมการลกุฮือ
ของกลุ่มเมาเมา โดยสร้างชนชั้นเกษตรกรที่ภักดีต่ออาณานิคม (Wanala et 
al., 2022) ผลลัพธ์คือการรื้อระบบถือครองแบบชุมชน การสูญเสียที่ดิน และ
การกีดกันชมุชนเลีย้งสัตว์ โดยเฉพาะชาวมาไซ ออกจากผนืดนิของตน (Murunga, 
2022; Amatsimbi, 2024) ขณะเดียวกัน นโยบาย “การอนุรักษ์แบบป้อม
ปราการ” ก็ยึดพื้นที่เลี้ยงสัตว์ไปสร้างเขตอนุรักษ์และพื้นที่ซาฟาร ีเพือ่รองรบั
การท่องเทีย่ว แทนทีจ่ะมองสตัว์ป่าเป็นส่วนหนึง่ของระบบนเิวศร่วมกบัชมุชน 
(Leal et al., 2021) 

	 นอกจากนี้รัฐอาณานิคมยังได้มีแนวทาง “การอนุรักษ์แบบ
ป้อมปราการ” (fortress conservation)  ซึ่งเป็นรูปแบบของการอนุรักษ์
ทีมุ่ง่ปกป้องความหลากหลายทางชวีภาพผ่านการก�ำหนด “พืน้ทีอ่นรัุกษ์อย่าง
เข้มงวด” เช่น อุทยานแห่งชาตหิรือเขตอนรัุกษ์ ซึง่กจิกรรมของมนษุย์โดยเฉพาะ
ชุมชนท้องถิ่นหรือชนพื้นเมืองถูกจ�ำกัดอย่างเข้มงวดหรือห้ามโดยสิ้นเชิง
ในประเทศเคนยา แนวทางนีม้รีากฐานมาจากการอนรุกัษ์ในยคุอาณานคิม ซึ่ง
การคุ้มครองสัตว์ป่าถูกเชื่อมโยงกับผลประโยชน์ของผู้ตั้งถิ่นฐานผิวขาว และ
แนวคดิเรือ่งธรรมชาตทิี ่“บรสิทุธิป์ราศจากผูค้น” (the idea of “untouched” 
nature) ชุมชนเลี้ยงสัตว์พื้นเมืองอย่างชาวมาไซจึงถูกขับไล่ออกจากดินแดน
บรรพบุรุษของตน เพื่อเปิดทางให้แก่เขตอนุรักษ์สัตว์ป่าและการท่องเที่ยว 
โดยเฉพาะในช่วงที่มีการจัดตั้งพื้นที่อย่าง มาไซมารา และ อัมโบเซลี 
(Amboseli) (Neumann, 1998) แนวทางเช่นนี้มองว่ามนุษย์เป็นภัยคุกคาม
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ต่อธรรมชาต ิและย�ำ้ถงึโครงสร้างอ�ำนาจแบบอาณานิคมทีย่งัคงอยู ่โดยผลกัไส
ผู้คนที่มีประวัติศาสตร์ของการอยู่ร่วมและจัดการภูมิทัศน์เหล่านี้ให้กลายเป็น
คนนอก นักวจิารณ์จ�ำนวนมากชีว่้า “การอนรุกัษ์แบบป้อมปราการ” นีเ้ป็นการ 
สบืทอดรูปแบบของการยดึทีด่นิ ภายใต้ข้ออ้างของการปกป้องสิง่แวดล้อม และ
มักให้ประโยชน์แก่ชนชั้นน�ำระดับโลกและอุตสาหกรรมท่องเที่ยวเชิงอนุรักษ์ 
มากกว่าการคุ้มครองสิทธิและวิถีชีวิตของคนท้องถิ่น (Benjaminsen et al., 
2013) ทั้งหมดนี้สะท้อนถึงการสืบทอดอ�ำนาจของวาทกรรมแบบตะวันตก 
ที่ยังคงมองระบบปศุสัตว์เร่ร่อนในแอฟริกาว่าเป็น “ปัญหา” ไม่ใช่มรดกทาง
วัฒนธรรม ไม่ใช่กลยุทธ์การอยู่รอด และไม่ใช่ระบบที่ควรมีพื้นที่ในอนาคต

	 บทความนี้เร่ิมจากการอธิบายวิธีวิจัยก่อน ตามมาด้วยการส�ำรวจ
ข้อเสนอระดับโลกที่เรียกร้องให้ลดการบริโภคเนื้อสัตว์ภายใต้วาทกรรมการ
เปลีย่นแปลงสภาพภูมอิากาศ ผูเ้ขยีนใช้กรอบนเิวศวทิยาหลังอาณานิคมวเิคราะห์
กรณเีคนยา เพือ่ตัง้ค�ำถามต่อความเป็นสากลของวทิยาศาสตร์ภมูอิากาศ และ
วิพากษ์นโยบายอนุรักษ์และพัฒนาที่สืบทอดการกีดกันเชิงโครงสร้างจากยุค
อาณานคิม โดยเสนอว่าระบบเลีย้งสตัว์เร่ร่อนในแอฟรกิาตะวนัออกคือรากฐาน
ทางวฒันธรรมและภมูปัิญญาในภูมิประเทศแห้งแล้ง พร้อมเปิดประเดน็ความ
เปราะบางทางเพศของผู้หญิงในชุมชนเลี้ยงสัตว์ที่ถูกละเลยจากนโยบาย
กระแสหลกั ท้ายทีส่ดุ ผูเ้ขยีนเสนอว่า “การปลดแอกจากภูมอิากาศ” ต้องเริม่
จากการฟังเสียงของชุมชน ฟื้นอธิปไตยเหนือที่ดิน และกระจายอ�ำนาจการ
ก�ำหนดนโยบายสิ่งแวดล้อมอย่างเป็นธรรม
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วิธีการศึกษาข้อมูล

	 ข้อมลูในบทความนีไ้ด้จากสองแหล่งหลกั ได้แก่ การทบทวนวรรณกรรม 
และประสบการณ์ภาคสนามของผู้เขียน ในส่วนแรก เป็นการทบทวนจาก
แหล่งข้อมลูหลากหลาย ท้ังงานวจัิย บทความวชิาการ ข้อเขยีนสัน้ๆ จากเวบ็ไซต์ 
พิพิธภัณฑ์ และสื่อออนไลน์ ที่เกี่ยวข้องกับประเด็นสิ่งแวดล้อม การอนุรักษ์ 
และปศสุตัว์ในแอฟรกิาตะวนัออก ส่วนทีส่อง มาจากประสบการณ์ภาคสนาม
ของผู้เขียน ซึ่งมีโอกาสเดินทางไปใช้ชีวิตในประเทศเคนยาเป็นระยะๆ ปีละ 
1–2 ครัง้ ติดต่อกนัตลอดช่วงสามปี ระหว่างปี พ.ศ. 2565–2568 ตลอดช่วงเวลา
ดงักล่าว ผูเ้ขยีนได้เข้าเยีย่มพืน้ทีซ่าฟารแีละเขตอทุยานท่ีเรยีกกนัว่าการอนรุกัษ์
แบบป้อมปราการในเคนยา เช่น มาไซมาร่า อัมโบเซลี ไนวาชา (Naivasha) 
รวมกันมากกว่า 7 ครั้ง ทั้งที่ด�ำเนินการโดยภาครัฐและเอกชน ได้สังเกตการณ์
จดัการพืน้ที ่ การท่องเท่ียว และการมส่ีวนร่วมของชุมชนท้องถิน่ นอกจากนัน้ 
ผูเ้ขยีนยงัได้เข้าเยีย่มตลาดค้าววัของชาวมาไซ ซึง่เป็นตลาดเฉพาะกจิทีเ่กดิขึน้
ระหว่างทาง โดยเป็นพื้นที่ซื้อขายวัวที่มีเฉพาะผู้ชายเข้าร่วม ส่วนผู้หญิงมัก
ขายของเล็กๆ น้อยๆ เช่น ผลไม้ ขนม พร้อมกับแบกลูกไปด้วย ลูกจ้างจ�ำนวน
หนึ่งต้องเดินต้อนวัวของนายจ้างเป็นระยะทางนับร้อยกิโลเมตรเพื่อมาขาย
วัวที่ตลาด ขณะที่นายจ้างขับรถเก๋งมารออยู่ที่ตลาด ไม่ได้ใช้รถขนวัวแบบ 
“เช้าไปเย็นกลับ” เหมือนในอีสาน คนจากกลุ่มชาติพันธุ์มาไซและเผ่าอื่นๆ 
ใช้เวลาเดินทางนาน 3–5 วัน ทั้งขามาและขากลับ โดยต้อนวัวไปด้วยตลอด
เส้นทาง

	 ทุกครั้งที่เดินทางมันช่างเป็นโอกาสส�ำคัญในการสังเกตและเรียนรู้
ผ่านการพูดคุยกับชาวมาไซ โดยเฉพาะผู้น�ำท้องถิ่นที่ท�ำหน้าที่เป็นไกด์ และ
จากการเยี่ยมหมู่บ้านมาไซโดยตรงหนึ่งครั้ง ประสบการณ์เหล่านี้สะท้อนว่า 
"ซาฟาร"ี เป็นพ้ืนทีท่ีอ่อกแบบมาเพ่ือรองรบัคนขาวและนักท่องเท่ียวโดยเฉพาะ 
โดยมี “สัตว์ป่า” เป็นองค์ประกอบหลักของประสบการณ์เพื่อสร้างภาพของ
ธรรมชาติอนับรสิทุธิต์ามจินตนาการแบบอาณานคิม ซึง่มกัเรยีกว่า “การอนุรักษ์
ที่อิงเสน่ห์ของสิ่งมีชีวิต” แนวทางที่ผสานความบันเทิงเข้ากับอุดมการณ์การ
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อนรัุกษ์ นอกจากนี ้ผู้เขยีนยงัได้ส�ำรวจพืน้ทีใ่นเมืองไนโรบีและโดยรอบ รวมถงึ
เยี่ยมชมพิพิธภัณฑ์แห่งชาติเคนยา (Kenya National Museum) และย่าน
ต่างๆ ของเมืองหลวง ซึ่งมีภูมิทัศน์ที่สวยงาม รายล้อมด้วยเนินเขาและป่าไม้ 
อย่างไรกต็าม สิง่ทีโ่ดดเด่นอย่างยิง่คือ ความเหลือ่มล�ำ้เชิงพืน้ทีท่ีเ่หน็ได้ชัดเจน 
ระหว่างพืน้ทีอ่ยูอ่าศยัของผูม้ฐีานะ ซึง่ประกอบด้วยบ้านสมยัใหม่ สวนเขยีวขจี 
ถนนที่เป็นระเบียบ มีระบบสาธารณูปโภคครบครัน และล้อมรั้วไฟฟ้าสูงกว่า 
2 เมตร กับพื้นที่ชุมชนแออัดที่เต็มไปด้วยถนนแคบคับ ผุพัง มีหลุมบ่อ ไม่มี
เส้นแบ่งเลน ถนนกลายเป็นพืน้ทีค้่าขาย มแีผงลอยเรยีงราย ร้านค้าขนาดเลก็ที่
สร้างจากไม้หรือผ้าพลาสติก และรถเข็นขายของแบบง่ายๆ เช่น ตลาดสด 
Fresh Market ซ่ึงเป็นแหล่งจับจ่ายของคนท้องถิน่โดยเฉพาะ แทบไม่พบชาว
ต่างชาติ และผู้เขียนก็สามารถสังเกตได้เพียงจากในรถเท่านั้น ตรงกันข้าม 
ชาวต่างชาต ิคนมฐีานะในเคนยา รวมถงึชาวอนิเดยีท่ีเกดิในเคนยา มกัจบัจ่าย
ในห้างสรรพสินค้า เช่น NBC, Zucchini, Village Market และ Carrefour 
ความเปรียบต่างที่เด่นชัดระหว่างพื้นที่เหล่านี้ สะท้อนถึงความเหลื่อมล�้ำเชิง
โครงสร้างอย่างลกึซ้ึง โดยเขตเมอืงท่ีเจรญิมากมกัเป็นท่ีอยูอ่าศัยของคนผวิขาว 
ชาวอินเดยี และชนชัน้น�ำของเคนยา เช่น นกัการเมอืง ข้าราชการ และกลุม่ทุน 
ขณะที่อีกฟากหนึ่งคือประชากรส่วนใหญ่ของประเทศ ที่ต้องด�ำรงชีวิตอยู่ใน
ระบบเศรษฐกิจนอกทางการ โดยไม่มีโครงสร้างพื้นฐานที่เพียงพอ

	 อกีทัง้ผูเ้ขยีนยังได้มโีอกาสเดนิทางไปยงัไร่ชาขนาดใหญ่สดุลกูหูลกูตา
ซึ่งเป็นกรรมสิทธิ์ของชาวยุโรป รวมถึงได้เดินป่าในป่าชานเมืองชื่อ Karura 
Forest ซึ่งมีขนาดประมาณ 1,000 เฮกตาร์ และมีพันธุ์ไม้ราว 605 ชนิด เส้น
ทางที่เดินใช้เวลาประมาณ 1 ชั่วโมงครึ่ง หรือราว 10,000 ก้าว ป่าแห่งนี้เคย
เกือบถูกเวนคืนโดยรัฐและนายทุนเพ่ือพัฒนาเป็นที่อยู่อาศัยและส�ำนักงาน 
แต่ด้วยการต่อสู้ของนักเคลือ่นไหวสิง่แวดล้อมหญิงชาวเคนยา Wangari Maathai 
และเครือข่ายของเธอ ที่ใช้ทั้งการล้อมป่า ปลูกต้นไม้ และการรณรงค์ในที่
สาธารณะ พวกเธอถูกท�ำร้าย ถกูจับกุม แต่ยงัคงยนืหยดัต่อสู้จนประสบความส�ำเรจ็
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ในปี ค.ศ. 1999 รัฐบาลต้องยอมประกาศให้ Karura Forest เป็นพื้นที่
อนุรักษ์ในเมือง และในเวลาต่อมา Wangari Maathai ก็ได้รับรางวัลโนเบล
สาขาสันติภาพจากบทบาทของเธอ

นิเวศวิทยาหลังอาณานิคม: การท้าทายความเป็นสากล
ของวาทกรรมภูมิอากาศ

	 นิเวศวิทยาหลังอาณานิคม1  ก�ำลังกลายเป็นกรอบส�ำคัญในการตั้ง
ค�ำถามว่า เหตุใดประวัติศาสตร์ยุคอาณานิคมจึงยังแฝงอิทธิพลในนโยบายสิ่ง
แวดล้อมของโลกปัจจุบัน โดยเฉพาะผ่านวาทกรรมด้านภูมิอากาศที่ดูเผินๆ 
เหมอืนเป็นกลาง เป็นสากล และใช้ได้ทกุพืน้ที ่ แต่แท้จรงิแล้วกลับแฝงอ�ำนาจ
และโลกทัศน์ของตะวันตกอย่างลึกซึ้ง ในกรอบนี้ ค�ำว่า “ความเป็นสากล
ของภูมิอากาศ” (climate universalism) ไม่ใช่เรื่องของวิทยาศาสตร์ล้วนๆ 
แต่มันหมายถึงการใช้มาตรการแบบเดียวกันในทุกพื้นที่ เช่น การเรียกร้องให้
ลดการกินเนื้อเพื่อลดคาร์บอน หรือการฟื้นฟูธรรมชาติ (rewilding) ที่ไม่ได้
แยกแยะระหว่างระบบปศุสตัว์แบบอุตสาหกรรมกบัระบบการเลีย้งสตัว์พืน้เมอืง
ที่มีความสัมพันธ์ทางวัฒนธรรมและระบบนิเวศเฉพาะถ่ิน (Nixon, 2011; 
Gandhi, 2015) ในงานของ Poore และ Nemecek (2018) การลดการ
บริโภคเนื้อและผลิตภัณฑ์จากสัตว์ถูกเสนอเป็น “ทางรอดของโลก” ซึ่งได้รับ
การสนับสนนุจากข้อมลูขนาดใหญ่และโมเดลทางคณิตศาสตร์ แต่เม่ือแนวคดินี้
ถูกแปลเป็นนโยบายระดับโลกและผลักดันสู่ประเทศในแอฟริกา เช่น เคนยา 
มันกลับกลายเป็นการลบเลือนภูมิปัญญาท้องถิ่นและท�ำให้ระบบปศุสัตว์ใน
พื้นที่แห้งแล้งกลายเป็นสิ่งต้องห้าม

	 ทางตอนเหนือของเคนยา ความขัดแย้งนี้ปรากฏชัดข้ึนเรื่อๆ เมื่อ
ภัยแล้งที่ยืดเยื้อได้คร่าชีวิตสัตว์เลี้ยงกว่า 2.5 ล้านตัว (Mokku, 2023) ท�ำให้
ครอบครวัเลีย้งสตัว์จ�ำนวนมากต้องเผชญิกบัความยากล�ำบากอย่างหนัก และ
แม้พวกเขาจะเป็นกลุ่มที่ได้รับผลกระทบจากวิกฤตภูมิอากาศโดยตรง แต่ใน
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สายตาของนโยบายโลก พวกเขากลับถูกมองว่าเป็นส่วนหนึ่งของปัญหา นี่คือ
ตัวอย่างของ “ความรุนแรงแบบค่อยเป็นค่อยไป” (slow violence) ตามที่ 
Nixon (2011) กล่าวไว้คือความเสียหายที่ค่อย ๆ กัดกร่อนชีวิตโดยที่ไม่มีใคร
เห็น เพราะมันถูกซ่อนอยู่ในโครงสร้างนโยบายและอ�ำนาจเชิงระบบ ในสังคม
เลี้ยงสัตว์ของเคนยา ปศุสัตว์ไม่ได้เป็นแค่เศรษฐกิจ แต่มันคือหัวใจของชีวิต 
การดูแลกันในชุมชน ความสัมพันธ์กับธรรมชาติ และจิตวิญญาณ ระบบการ
เลี้ยงสัตว์แบบหมุนเวียน การอนุรักษ์แหล่งน�้ำ และการจัดการฝูงสัตว์โดยใช้
ความรู้ดั้งเดมิ เป็นการปรับตัวกับภูมิอากาศท่ีละเอียดอ่อนและฝังรากลึกใน
พ้ืนท่ี แต่กลับไม่เคยถกูนบัในแบบจ�ำลองคาร์บอนหรอืวาระภมูอิากาศระดบัโลก 
(Southworld, 2023)

	 ในเขตอนรุกัษ์ท่ีมชีือ่เสียง ทีด่นิผนืใหญ่เหล่านีถ้กูควบคมุโดยชนช้ันน�ำ
ผิวขาวที่สืบทอดมาจากยุคอาณานิคม โดยอ้างการ “การอนุรักษ์ที่อิงเสน่ห์
ของสิ่งมีชีวิต” เน้นการปกป้องสัตว์ป่าหายาก เช่น สิงโต แรด และช้าง เพื่อ
ดงึดดูนกัท่องเทีย่วและดึงเงินทนุจากองค์กรอนรุกัษ์สากล ขณะทีช่าวเลีย้งสตัว์
พื้นเมืองอย่างมาไซและซัมบูรู ถูกผลักออกจากพื้นที่อย่างเป็นระบบ นี่ไม่ใช่
แค่การจัดการพ้ืนที่ธรรมชาติ แต่คือกระบวนการ “แย่งยึดท่ีดินสีเขียว” 
(green grabbing) ซ่ึงทีด่นิถกูยดึในนามของการอนรุกัษ์ โดยทีส่ทิธขิองชาวบ้าน 
ความรู้ของชุมชน และเสรีภาพในการเคลื่อนย้ายเพื่อเลี้ยงสัตว์ ถูกควบคุม
และตีตราเป็น “ภัยต่อสิ่งแวดล้อม” ภูมิประเทศแบบซาฟารีที่สวยงามจึง
กลายเป็นฉากหน้าที่บดบังความรุนแรงเชิงโครงสร้างที่ซ่อนอยู่ข้างใน แม้จะ
มีการใช้ถ้อยค�ำอย่าง “การมีส่วนร่วมของชุมชน” หรือ “การจัดการร่วม” 
แต่บทบาทของชนพืน้เมอืงส่วนใหญ่ถูกจ�ำกดัอยูแ่ค่ในเชงิสญัลกัษณ์ เช่น การแสดง
วัฒนธรรม หรอืแต่งกายแบบด้ังเดมิให้สอดรบักับความโรแมนตกิของธรรมชาติ
ในสายตานักท่องเที่ยว ขณะที่สิทธิในที่ดินและภูมิปัญญาท้องถิ่นของพวกเขา
ถูกท�ำให้เงียบงัน (Doller, 2019;  Galaty, 2016) ผู้เขียนเห็นว่า หากจะ
ปลดแอกจากภูมิอากาศ เราจ�ำเป็นต้องทบทวนว่าใครเป็นผู้ก�ำหนดวาระ 
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ใครถูกมองเห็น และใครที่ถูกท�ำให้เงียบหาย แนวคิดเรื่อง “ภูมิอากาศแบบ
สากล” ต้องถกูตัง้ค�ำถามอย่างถงึแก่น ไม่ใช่เพียงเพื่อความยุติธรรม แต่เพือ่ให้ 
การจัดการสิง่แวดล้อมในอนาคตตัง้อยูบ่นฐานของประวตัศิาสตร์ ความสมัพนัธ์ 
และความหลากหลายของแนวคิดความยัง่ยนื ไม่ใช่แค่จ�ำนวนคาร์บอนทีล่ดได้

วาทกรรมภูมิอากาศตะวันตกเกี่ยวกับปศุสัตว์และเนื้อสัตว์

กับการวิพากษ์ของนิเวศหลังอาณานิคม

	 วาทกรรมด้านสภาพภมูอิากาศของตะวนัตกได้ระบุว่าปศสุตัว์โดยเฉพาะ
ววัถอืเป็นตวัการส�ำคัญของการท�ำลายสิง่แวดล้อมในระดบัโลก รายงานพืน้ฐาน
อย่าง Livestock’s Long Shadow (FAO, 2006) และงานศึกษาของ Poore 
และ Nemecek (2018) ได้สนบัสนนุการลดการบรโิภคเนือ้สตัว์และผลติภณัฑ์
นมอย่างเข้มข้นเพือ่บรรเทาการปลอ่ยก๊าซเรือนกระจก แม้ว่าจะมีความแม่นย�ำ
ทางวิทยาศาสตร์ แต่งานเหล่านี้ก็มักตั้งอยู่บนตรรกะนิเวศวิทยาแบบสากล 
ที่มองว่าผลกระทบต่อสิ่งแวดล้อมสามารถวัดได้ในมาตรฐานเดียวกันทั่วโลก 
โดยละเลยบรบิทสงัคมและนเิวศทีแ่ตกต่างกนัอย่างลกึซึง้ บรบิทน้ีส่งผลกระทบ
อย่างส�ำคัญต่อสังคมเลี้ยงสัตว์ในแอฟริกา ที่ระบบการเลี้ยงสัตว์ฝังแน่นอยู่ใน
ประวติัศาสตร์ การด�ำรงชวีติ และความสมัพนัธ์กบัภมูทิศัน์ธรรมชาติ บทความนี้
ใช้แนวคิดนิเวศวิทยาหลังอาณานิคมเพื่อส�ำรวจประเด็นถกเถียงท่ีส�ำคัญ
หลายประการ ซึง่ท้าทายวาทกรรมกระแสหลกัด้านสภาพภมูอิากาศ โดยเน้นย�ำ้
ถึงความอยุติธรรมเชิงความรู้ มรดกจากการอนุรักษ์แบบอาณานิคม แรงงาน
ที่มีเพศสภาพ และการเอาตัวรอดทางวัฒนธรรม ซึ่งสะท้อนความจ�ำเป็นใน
การสร้างการปกครองด้านสภาพภมูอิากาศทีร่บัผดิชอบต่อประวตัศิาสตร์และ
เปิดกว้างต่อความหลากหลายของความรู้

	 ประเด็นหนึ่งท่ีส�ำคัญคือความตึงเครียดระหว่างแนวคิดสากลนิยม
กับความรู้ท้องถิ่นทางนิเวศและวิทยาศาสตร์ด้านสภาพภูมิอากาศระดับโลก 
เช่น การประเมนิวฏัจักรชวีติของผลติภณัฑ์อาหาร (life-cycle assessment) 
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ทีมั่กเสนอวธิแีก้ปัญหาทีอ้่างองิจากข้อมลูรวมและค่าเฉลี่ยทัว่โลก แม้เครือ่งมอื
เหล่านีจ้ะมคีวามน่าเชือ่ถอืในเชงิเทคนคิ แต่ก็ท�ำให้ความหลากหลายของระบบ
เลีย้งสัตว์ถูกท�ำให้แบนราบลง และไม่สามารถแยกแยะระหว่างระบบอตุสาหกรรม
ในประเทศพฒันาแล้ว กบัการเลีย้งสตัว์แบบเร่ร่อนในเขตแห้งแล้งของแอฟรกิา 
นักวิชาการอย่าง Nixon (2011) และ Gandhi (2015) ชี้ว่า การลดทอนเชิง
ความรู้เช่นนี้สะท้อนถึงการครอบง�ำของระบอบวิทยาศาสตร์แบบยึดยุโรป
เป็นศนูย์กลาง (Eurocentrism)  ทีม่รีากฐานมาจากประวัตศิาสตร์ของการลบล้าง
ความรูข้องชนพ้ืนเมอืง ดงันัน้ นเิวศวทิยาหลงัอาณานคิมจึงเรยีกร้องให้ยอมรับ
ระบอบความรู้ที่หลากหลาย ซึ่งสะท้อนการจัดการพื้นที่ดินแบบสัมพันธ์และ
ปรับตัวได้ของชุมชนเลี้ยงสัตว์

	 ประเด็นถัดไปคือความขัดแย้งระหว่างการค�ำนวณการปล่อยก๊าซ
เรอืนกระจกกับความรบัผดิชอบเชงิประวตัศิาสตร์ แม้โมเดลด้านสภาพภมูอิากาศ
จะเน้นบทบาทของปศสุตัว์ในการปล่อยก๊าซ แต่ในความเป็นจรงิ ชมุชนเลีย้งสตัว์
ในแอฟรกิากลบัมีส่วนร่วมน้อยมากต่อการปล่อยก๊าซโลก ในขณะทีต้่องเผชญิ
กับผลกระทบอย่างรุนแรง Mokku (2023) ได้บันทึกผลกระทบอันเลวร้าย
จากภัยแล้งทีย่ดืเยือ้ในเคนยา ซึง่ท�ำให้ปศุสตัว์ตายไปนบัล้านตวั กระนัน้วาทกรรม
สากลยงัคงวาดภาพให้ชุมชนเหล่านี้เป็นผู้ก่อปัญหาสิ่งแวดล้อม การกลบัด้าน
ของความรับผิดชอบเช่นนี้เผยให้เห็นความอยุติธรรมเชิงประวัติศาสตร์ใน
วาทกรรมด้านสภาพภูมิอากาศ ซึ่งมรดกของการถูกยึดที่ดินในยุคอาณานิคม
ยังคงสะท้อนอยู่ในการปกครองเชิงนิเวศของปัจจุบัน

	 การถกเถยีงทีส่�ำคัญอกีประการถดัมาคือเรือ่งการอนรุกัษ์กบัอธปิไตย
เหนอืทีด่นิ “การล่าอาณานคิมด้วยการอนรุกัษ์” (conservation coloniality)  
เพื่ออธิบายว่าระบบเขตอนุรักษ์ในปัจจุบันยังคงท�ำงานภายใต้ตรรกะของการ
ยดึครองทีด่นิในยุคอาณานคิม ภายใต้ชือ่ของ “ความยัง่ยนื” ในเคนย่า พืน้ท่ี
อนรุกัษ์และเขตท่องเทีย่วเชงิอนุรกัษ์มกัจ�ำกดัการเคลือ่นย้ายของชมุชนเร่ร่อน 
และยกเว้นพวกเขาออกจากกระบวนการตัดสินใจด้านการใช้ที่ดิน โดยให้
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น�ำ้หนักกับการดดูซบัคาร์บอนมากกว่าสทิธใินทีด่นิของคนท้องถิน่ Collins et al., 
(2021) จึงเห็นได้ว่านโยบายอนุรักษ์เช่นนี้ยังคงยึดตดิกบัล�ำดบัชัน้ของอ�ำนาจ
แบบอาณานิคม ส่วนประเด็นด้านจริยธรรมในการบริโภคเนื้อสตัว์นั้นก็ถูก
วิพากษ์อย่างลึกซึ้งเช่นกันเพียงเพราะการสร้างกระแสสิ่งแวดล้อมตะวันตกที่
มักน�ำเสนอการกินมังสวิรัติในฐานะทางเลือกจริยธรรมเพื่อโลก อย่างไรกต็าม 
Gandhi (2015) วิจารณ์ว่าการเหมารวมจรยิธรรมแบบตะวนัตกเช่นนี้เป็นการ
ลบล้างเศรษฐศาสตร์เชิงคุณธรรมของชุมชนพื้นเมืองที่เลี้ยงสัตว์ ซึ่งไม่ได้มอง
สัตว์เป็นสินค้าแต่เป็นส่วนหน่ึงของความสัมพันธ์ครอบครัว วัฒนธรรม และ
การด�ำรงชพี

	 Dempsey (2022) ชี้ว่า การล่าอาณานิคมผ่านการอนุรักษ์ท�ำให้
ชุมชนเลี้ยงสัตว์เร่ร ่อนในแอฟริกาตะวันออกถูกกีดกันและชายขอบมา
ยาวนาน โดยสิทธิในที่ดินของพวกเขาถูกจ�ำกัดตั้งแต่ปลายศตวรรษที่ 19 เมื่อ
จกัรวรรดิองักฤษประกาศว่า “ทีด่นิทีไ่ม่มผีูอ้ยูอ่าศยั” หรอื “ใช้ไม่เกดิประโยชน์” 
เป็นของรัฐอาณานิคม ภายใต้แนวคิด terra nullius รัฐอาณานิคมใช้เกณฑ์
ยโุรปในการนยิามการใช้ทีด่นิอย่าง “เหมาะสม” ซึง่ไม่ครอบคลมุระบบปศสุตัว์
เร่ร่อนแบบกระจายอ�ำนาจของชาวพื้นเมือง ที่ดินอุดมสมบูรณ์โดยเฉพาะใน 
“ที่ราบสูงของคนขาว” รอบกรุงไนโรบี ถูกสงวนไว้ให้ผู้ตั้งถิ่นฐานชาวยุโรป 
ขณะที่คนพ้ืนเมืองถูกผลักให้อยู ่นอกระบบกรรมสิทธ์ิอย่างเป็นทางการ
ปัจจุบัน ในภูมิภาคนี้ก�ำลังเกิดการต่อสู้แย่งชิงที่ดิน โดยเฉพาะอย่างยิ่งการ
แย่งชิงสิทธิในการเข้าถึงทุ่งหญ้าเลี้ยงสัตว์ ใครควรมีสิทธิ์เข้าถึง นักท่องเที่ยว
ซาฟารใีนรถแลนด์โรเวอร์ หรือชาวเลี้ยงสัตว์เร่ร่อนที่ก�ำลังมองหาหญ้าเลีย้งววั
ในภมูภิาคทีต้่องเผชญิกบัภยัแล้งมากข้ึนเรือ่ยๆ ซึง่รนุแรงขึน้จากวกิฤตภมูอิากาศ 
ค�ำถามนี้กลายเป็นเรื่องของชีวิตและความตาย ด้วยเหตุนี้เอง ตามรายงาน
ของนักข่าว Margaret Evans ชาวเลี้ยงวัวชาวมาไซอย่าง Samwel Parare 
และคนอื่นๆ จึงพาฝูงวัวเข้าไปเลี้ยงในพื้นที่อนุรักษ์สัตว์ป่าอย่างผิดกฎหมาย
เขาพูดว่า “พวกเราไม่มีที่ไป และวัวของพวกเราก�ำลังจะตาย เราจึงเห็นว่าที่
นั่นคือที่เดียวที่ยังมีหญ้าให้กิน” 
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	 นอกจากนี้ มิติทางเพศสภาพในการปรับตัวต่อสภาพภูมิอากาศยัง
สะท้อนถงึความไม่เป็นธรรมอกีระดับหนึง่ นกันิเวศวทิยาการเมอืงเชิงสตรนิียม
ชี้ว่าผู้หญิงในสังคมเลี้ยงสัตว์มักต้องแบกรับภาระแรงงานโดยไม่ได้รับการ
ยอมรับในนโยบายปรับตัว Kariuki และ Little (2023) รวมถึง Gwala et al. 
(2022) เน้นว่าแม้ผู้หญิงจะมีบทบาทส�ำคัญในการดูแลปศุสัตว์และจัดการ
ทรัพยากรน�้ำ แต่พวกเธอกลับถูกกีดกันออกจากโครงสร้างการตัดสินใจ 
อีกประเด็นส�ำคัญคือการพึ่งพาตัวชี้วัดคาร์บอนที่ไม่สามารถสะท้อนมิติทาง
วัฒนธรรมได้ Murunga (2022) ชี้ว่า ปศุสัตว์ในแอฟริกามีความเกี่ยวพันกับ
ระบบความเชื่อ จิตวิญญาณ และยุทธศาสตร์การปรับตัวแบบชุมชน การเน้น
แต่ประสิทธิภาพเชิงตัวเลขจึงเสี่ยงต่อการท�ำลายระบบความห่วงใยและอัต
ลักษณ์ของชุมชน ชี้ให้เห็นถึงความขัดแย้งระหว่างการปรับตัวทางเทคนิคกับ
ความยตุธิรรมเชงิโครงสร้าง แนวทางด้านสภาพภมูอิากาศจ�ำนวนมาก จากการ
ลดเน้ือสัตว์ไปจนถึงการซื้อขายคาร์บอนที่เน้นทางออกเชิงเทคโนโลยีแต่
ไม่แตะต้องรากเหง้าของปัญหา เช่น การถูกยึดที่ดิน ความไม่เท่าเทียมเชิง
ความรู้ และความเหลือ่มล�ำ้ทางวัตถ ุ(Hodgson, 2001; 2011) Gandhi (2015) 
เน้นว่าการปกครองด้านสภาพภูมิอากาศที่เปลี่ยนแปลงอย่างแท้จริง ต้องเริ่ม
จากการปลดปล่อยอาณานิคมทางความคิด การฟื้นฟูสิทธิในท่ีดิน และ
การกระจายอ�ำนาจการตัดสินใจ (Gandhi, 2015)

	 ดังนั้น นิเวศวิทยาหลังอาณานิคมเสนอกรอบการวิเคราะห์ที่ส�ำคัญ
ในการรื้อถอนสมมติฐานและความไม่เท่าเทียมที่ฝังลึกอยู่ในวาทกรรมด้าน
สภาพภูมิอากาศกระแสหลัก ด้วยการศึกษากรณีของปศุสัตว์ในบริบทชุมชน
เลี้ยงสัตว์ในแอฟริกา บทความนี้แสดงให้เห็นว่าวาทกรรมแบบสากลว่าด้วย
การปล่อยคาร์บอน การอนรุกัษ์ และการบรโิภคอย่างมจีรยิธรรม อาจเป็นการ
สืบทอดตรรกะของอาณานคิม การเปลี่ยนผ่านสู่แนวทางด้านสภาพภมิูอากาศ
ที่เป็นการปลดปล่อยต้องไม่เพียงแค่รู ้เรื่องคาร์บอน แต่ต้องตระหนักใน
ประวัติศาสตร์ เคารพวัฒนธรรมที่หลากหลาย และยึดมั่นในความเป็นธรรม 
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ปศสุตัว์ เม่ือพจิารณาในบรบิททางประวติัศาสตร์และนเิวศวทิยา ไม่ใช่อปุสรรค
ต่อความยัง่ยนื แต่คือองค์ความรู้ การปรบัตวั และการดูแลทีค่วรได้รบัการยอมรบั
และให้เกียรติ

อาณานิคมกับการก่อร่างสร้างสังคมเศรษฐกิจการเมืองของเคนยา

	 ประเทศเคนยาตั้งอยู่ในภูมิภาคแอฟริกาตะวันออก ในด้านการเมือง
เคนยาเป็นรฐัเดีย่วภายใต้ระบบสาธารณรฐัแบบประธานาธบิด ีโดยมีการกระจาย 
อ�ำนาจสู่ท้องถิ่นตามรัฐธรรมนูญฉบับปี 2010 ซึ่งแบ่งประเทศออกเป็น 47 
มณฑล แต่ละมณฑลมีผู้ว่าการมณฑลและสภามณฑลที่มาจากการเลือกตั้ง 
เพื่อส่งเสริมการพัฒนาท้องถิ่นและลดความเหลื่อมล�้ำทางประวัติศาสตร์ แม้
จะมีการปฏิรูปดังกล่าว การเมอืงระดบัชาติยังคงเผชิญกับความตึงเครยีดจาก
ความขัดแย้งทางชาตพินัธุ ์ ระบบอปุถมัภ์ และความไม่มัน่คงระหว่างการเลอืกตั้ง 
(Cheeseman, 2008) ในระดับชาต ิประธานาธบิดีท�ำหน้าท่ีทัง้ประมุขแห่งรฐั
และหวัหน้ารฐับาล โดยมาจากการเลอืกตัง้ของประชาชน ขณะที่ฝ่ายนิติบัญญตัิ
ประกอบด้วยสองสภา ได้แก่ สภาผูแ้ทนราษฎรและวฒุสิภา ส่วนฝ่ายตลุาการ
มีความเป็นอิสระตามหลักการ แต่ยังเผชิญกับข้อจ�ำกัดด้านทรัพยากรและ
อ�ำนาจบังคับใช้กฎหมาย

	 เคนยาเป็นประเทศทีม่คีวามหลากหลายทางชาตพินัธุสู์ง โดยมีชนเผ่า
หลักมากกว่า 40 กลุ่ม ซึ่งสามารถแบ่งออกเป็นสามกลุ่มภาษาหลัก ได้แก่ 
กลุ่มไนลอติก (Nilotic) กลุ่มบันตู (Bantu) และกลุ่มคูชิติก (Cushitic) กลุ่ม
ชาติพันธุ์ที่ใหญ่ที่สุด ได้แก่ ชาวคิคูยู (Kikuyu), ลูฮยา (Luhya), ลูโอ (Luo), 
กัมบา (Kamba), และคาเลนจิน (Kalenjin) แต่ละกลุม่มภีาษาพืน้เมอืง วฒันธรรม 
และระบบความเชื่อที่เป็นเอกลักษณ์ของตน (Ogot, 1995; Branch, 2011) 
แม้ว่าความหลากหลายนี้จะเป็นจุดแข็งในทางวัฒนธรรม แต่ก็กลายเป็นจุด
เปราะบางทางการเมอืง เนือ่งจากการเมืองในเคนยามักพวัพันกบัการรวมกลุม่
ตามชาติพันธุ์ ซึ่งส่งผลต่อทั้งการเลือกตั้ง การเข้าถึงทรัพยากรของรัฐ และ
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การจัดสรรงบประมาณ (Cheeseman, 2008)

	 เคนยามีประชากรประมาณ 55 ล้านคน ในปี ค.ศ.2023 โดยมี
โครงสร้างประชากรที่ค่อนข้างอายุน้อยเกือบ 60% ของประชากรทั้งหมด
มีอายุต�่ำกว่า 25 ปี (World Bank, 2023) เศรษฐกิจของเคนยามีลักษณะ
พึ่งพาภาคเกษตรกรรมเป็นหลัก โดยเกษตรกรรมมีบทบาทในการจ้างงาน
ประชากรในชนบทประมาณ 70% แม้ว่าจะมีส่วนร่วมในผลิตภัณฑ์มวลรวม
ภายในประเทศ (GDP) เพียงประมาณหนึง่ในสามเท่านัน้ กิจกรรมทางเศรษฐกจิ
ที่ส�ำคัญประกอบด้วย การท�ำไร่ขนาดเล็ก การเลี้ยงสัตว์ และการส่งออกพืช
เศรษฐกิจ เช่น ชา กาแฟ และผลิตผลจากพืชสวน โดยเฉพาะในพื้นที่แห้งแล้ง
และกึ่งแห้งแล้ง กา และรากฐานทางวัฒนธรรมและนิเวศส�ำหรับชุมชนเลี้ยง
สัตว์ นอกจากนี้ ภาคบริการของเคนยายังเติบโตอย่างต่อเนื่อง โดยเฉพาะใน
ด้านโทรคมนาคม การเงิน และการท่องเทีย่วเชงิอนรุกัษ์ (Republic of Kenya, 
2021)

	 ระหว่างปี 1903–1963 รฐับาลอาณานคิมของเคนยาด�ำเนนินโยบาย
เกษตรกรรมแบบแบ่งแยกเชื้อชาติ โดยสนับสนุนเกษตรกรชาวยุโรปผ่านการ
จดัสรรทีดิ่นราคาถกู แรงงานราคาต�ำ่ และการสนบัสนนุจากรฐั ขณะทีเ่กษตรกร
แอฟริกนัถกูจ�ำกดัสทิธใินทีด่นิ ถกูเกบ็ภาษสีงู และห้ามปลูกพชืเศรษฐกจิอย่าง
กาแฟ (Odhiambo et al., 2020) แม้จะเผชิญข้อจ�ำกัด ผลผลติในครวัเรอืน
ของชาวแอฟริกันเพิ่มขึ้นในช่วงทศวรรษ 1920 เพือ่ยงัชพี แต่ความแห้งแล้ง 
การระบาดของตั๊กแตน และภาวะเศรษฐกิจตกต�่ำได้กระทบทั้งชาวแอฟริกัน
และชาวยุโรป ส่งผลให้รัฐบาลอาณานิคมต้องทบทวนนโยบายใหม่ ระบบ
เกษตรกรรมของเคนยาจึงสะท้อนมรดกอาณานิคมที่กดทับมาเกือบศตวรรษ
นับตั้งแต่ปี 1895 จนถึงเอกราชในปี 1963 (Ajwang et al., 2020)

	 ผู้เขียนได้มีโอกาสเข้าเยี่ยมพิพิธภัณฑ์แห่งชาติไนโรบีในปี พ.ศ.2566 
ที่นั่นท�ำให้ได้เรียนรู้ว่าก่อนการเข้ามาของอังกฤษ เคนยาเคยเป็นศูนย์กลาง
การค้าส�ำคัญกับเอเชีย ทั้งอินเดีย จีน โลกอิสลาม และชาวอาหรับ โดยเฉพาะ
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พ่อค้าชาวอาหรับที่มีบทบาทสูง แต่ก็มักใช้อ�ำนาจในเชิงกดข่ีต่อชาวเคนยา
ท้องถิน่ เมือ่องักฤษเข้ามา พวกเขาได้ลดบทบาทของชาวอาหรบัลง และสถาปนา
อ�ำนาจของตนเองผ่านการควบคุมทางนโยบาย กฎหมาย และอาวุธปืน 
อาณานิคมอังกฤษได้บีบบังคับชาวพื้นเมืองให้ออกจากพื้นที่เกษตรที่อุดม
สมบูรณ์ เพื่อเปิดทางให้ชาวยุโรปตั้งถิ่นฐานและลงทุนท�ำไร่กาแฟ ไร่ชา และ
ท�ำเหมืองแร่ พื้นที่ดีที่สุดถูกกันไว้ให้กับชาวอังกฤษทั้งเพื่อเกษตรกรรมและที่
อยู่อาศัย ขณะที่ชาวพื้นเมืองถูกจ�ำกัดไม่ให้ปลูกพืชเศรษฐกิจ และกลายเป็น
แรงงานราคาถูกในไร่ของคนขาว

	 อาณานคิมยงัส่งผลต่อโครงสร้างสงัคมในหลายด้าน ไม่ว่าจะเป็นการ
เกณฑ์ชาวพืน้เมืองไปร่วมรบในสงครามโลกคร้ังที ่1 ซึง่มีผูเ้สยีชีวติจ�ำนวนมาก 
การเผยแพร่ศาสนาคริสต์เพื่อลดอิทธิพลของศาสนาอิสลามและความเชื่อ
ดัง้เดมิ การน�ำเข้าระบบการศึกษาและสาธารณสุขแบบตะวนัตก รวมถงึการใช้
แรงงานชาวอินเดียในการสร้างทางรถไฟสายส�ำคัญ Uganda Railway ซึ่ง
กลายเป็นรากฐานของการพัฒนาเศรษฐกิจสมัยใหม่ในยุคอาณานิคมในขณะ
เดียวกัน การต่อต้านของชาวพืน้เมอืงกข็ยายตวั โดยเฉพาะการลกุฮอืของขบวนการ 
Mau Mau Rebellion ทีเ่ป็นแรงผลกัดนัส�ำคัญในการเรยีกร้องเอกราช แม้ว่า
จะต้องแลกมาด้วยความรนุแรงและการเสยีชวีติจ�ำนวนมาก ภายหลงัการได้รบั
เอกราชในปี ค.ศ. 1963 กลุ่มผู้น�ำที่เคยให้ความร่วมมือกับอังกฤษได้จัดตั้ง
รฐับาล และพยายามผลกัดนันโยบายการกระจายกรรมสทิธ์ิในทีด่นิใหม่ให้กบั
ชาวพืน้เมอืงบางส่วน (บนัทกึสนาม 26 ธนัวาคม พ.ศ. 2566) ปัจจบุนัชาวอินเดีย
เป็นพ่อค้าค้าปลีก เจ้าของอสังหาริมทรัพย์ และการก่อสร้าง แม้รัฐบาลจะ
ยอมรับชาวอินเดียเป็น “ชนเผ่าที่ 44” อย่างเป็นทางการ แต่ชาวเคนยา
จ�ำนวนมากยังเป็นแรงงานราคาถูกในธุรกิจของคนอินเดีย สะท้อนถึงความ
เหลื่อมล�้ำเชิงโครงสร้างที่สืบเนื่องจากยุคอาณานิคมมาจนถึงปัจจุบัน (บันทึก
สนาม 2 มกราคม พ.ศ. 2566)

ปีที่ 8 ฉบับที่ 2 (กรกฎาคม - ธันวาคม 2568) 155



	 เพือ่ตอบสนองต่อความไม่มัน่คงด้านอาหาร รฐับาลอาณานคิมเคนยา
ส่งเสริม “เกษตรกรก้าวหน้า” และเปิดทางให้เกษตรกรแอฟริกันบางกลุ่ม
ปลกูพืชเศรษฐกจิ เช่น กาแฟ (North Nyanza District, 1949; Kungu et al., 
2022) แต่ความเหลื่อมล�้ำด้านที่ดินยังด�ำรงอยู่ น�ำไปสู่การลุกฮือของกลุ่มเมา
เมาและการออก “แผนสวินเนอร์ตัน” ปี 1954 ที่แม้จะยกระดับเกษตรกร
บางกลุ่ม แต่กลับบั่นทอนระบบเลี้ยงสัตว์เร่ร่อนและผลักดันการครอบครอง
ทีด่นิแบบปัจเจก แม้หลงัเอกราชในปี 2506 ภาคเกษตรยงัคงเป็นหวัใจเศรษฐกจิ
ของเคนยา แต่ความไม่เสมอภาคที่ตกทอดจากยคุอาณานคิมยงัจ�ำกดับทบาท
เกษตรกรรายย่อย (Odhiambo et al., 2020; Republic of Kenya, 2021a) 
ความท้าทายส�ำคัญ ได้แก่ การเข้าถึงที่ดินไม่เท่าเทียม โครงสร้างพื้นฐานที่
อ่อนแอ และความเปราะบางต่อภมิูอากาศ นกัวิจัยจึงเสนอให้การปฏริปูเกษตร
ต้องเผชญิหน้ากบัประวตัศิาสตร์และบรูณาการความรูข้้ามศาสตร์อย่างจรงิจงั 
(Agyeman-Boaten et al., 2022; King & He, 2006; Paré et al., 2015)

	 เคนยาอุดมด้วยทรัพยากรธรรมชาติและความหลากหลายทางนิเวศ 
เช่น ป่าไม้ ทุ่งหญ้า แหล่งน�้ำ และสัตว์ป่าหายาก ซึ่งสร้างรายได้ผ่านการท่อง
เทีย่วกว่า 10% ของ GDP ขณะที่ภาคเกษตร การเงิน และโทรคมนาคมก็มี
บทบาทส�ำคัญ อย่างไรก็ตาม รายได้เฉลี่ยต่อหัวในปี 2022 อยูท่ีเ่พยีง 2,100 
ดอลลาร์ (World Bank, 2023) และภัยพิบัติจากการเปลี่ยนแปลงสภาพภูมิ
อากาศ เช่น ความแห้งแล้ง ยังคงคกุคามเศรษฐกจิและสิง่แวดล้อม แม้เศรษฐกจิ
เติบโตอย่างต่อเนื่อง ความยากจนยังคงสูง โดยเฉพาะในพื้นที่ชนบทและแห้ง
แล้งตอนเหนอื ทีป่ระชากรราว 36% ยังอยู่ใต้เส้นความยากจน ความเหลือ่มล�ำ้
ด้านที่ดิน โครงสร้างพื้นฐาน และการเมืองแบบอุปถัมภ์ยังเป็นอุปสรรคต่อ
การเข้าถึงทรัพยากรและการพัฒนาอย่างเท่าเทียม (Hickey & Bukenya, 
2016)
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ปศุสัตว์ เลี้ยงสัตว์เร่ร่อน การอนุรักษ์แบบป้อมปราการ
และการปลูกพืชเชิงเดี่ยว

	 ระบบนิเวศสังคมของเคนยาได้รับอิทธิพลอย่างลึกซึ้งจากการ
ปกครองของอังกฤษที่ปรับโครงสร้างการใช้ที่ดิน ขับไล่ชุมชนพื้นเมือง และ
ตัดขาดความสัมพันธ์ระหว่างผู้คน สัตว์ และธรรมชาติ การอนุรักษ์แบบ 
“ป้อมปราการ” ทีร่ฐัอาณานคิมส่งเสรมิ ท�ำให้พืน้ทีเ่ลีย้งสตัว์ดัง้เดมิถกูเปลีย่น
เป็นเขตอนุรักษ์เพื่อการท่องเที่ยวของชาวยุโรป เช่น อุทยานแห่งชาติไนโรบี
และอัมโบเซลี (Wachira, 2023; Neumann, 1998) นโยบายเหล่านี้เอื้อ
ประโยชน์แก่ผู้ตั้งถิ่นฐานและเจ้าของที่ดินรายใหญ่ ขณะเดยีวกันกลบัท�ำให้
ระบบการเลี้ยงสัตว์ของชาวพื้นเมืองกลายเป็นสิ่งผิดกฎหมาย และสร้างความ
เหล่ือมล�ำ้ด้านทีด่นิทีย่งัคงปรากฏจนถงึปัจจุบนั (Leal et al., 2021)	

	 ยกตัวอย่างจากการเดินทางของผู้เขยีนไปยงัเขตอนุรกัษ์ใกล้ทะเลสาบ
ไนวาชา (Naivasha Lake) ผู้เขียนได้พูดคุยกับคุณวิลสัน ชายชาวเคนยา
ผู้ท�ำงานเป็นยามในเขตรักษาสัตว์แห่งหนึ่งที่มีฮิปโปอาศัยอยู่เป็นจ�ำนวนมาก 
พื้นที่เขตอนุรักษ์ที่ผู้เขียนได้เยี่ยมชมคือ “ฟาร์มในฐานะเขตรักษาพันธุ์สัตว์” 
(Sanctuary Farm) ในเมืองไนวาชา ซึ่งอยู่ห่างจากกรุงไนโรบีประมาณสอง
ชั่วโมง เป็นพื้นที่เอกชนที่ได้รับสัมปทานจากรัฐให้จัดการกิจกรรมท่องเที่ยว
เชิงธรรมชาติ ทะเลสาบไนวาชาแห่งนี้มีพื้นที่กว่า 132 ตารางกิโลเมตร ตั้งอยู่
ในเขตนากูรู เต็มไปด้วยปลาน�้ำจืด นกหลากชนิด สัตว์น�้ำ และโดยเฉพาะ
อย่างยิง่ ฮิปโป วลิสนัท�ำงานทีน่ีม่านานกว่า 5 ปี เดมิเขาและภรรยาเคยท�ำงาน
ในฟาร์มดอกไม้ซึง่ปลูกกุหลาบและไม้เมอืงหนาวในแปลงขนาดใหญ่เพือ่น�ำส่ง
ยุโรป แต่ทัง้สองต้องเผชญิกบัปัญหาสขุภาพจากการสมัผสัสารเคมอีย่างต่อเนือ่ง 
จงึตดัสนิใจลาออกและหางานใหม่ในพืน้ทีธ่รรมชาตทิีแ่ม้จะเสีย่ง แต่ปลอดภัย
กว่าส�ำหรบัสุขภาพ (ผูเ้ขยีนยงัได้ถ่ายภาพร่วมกบัเขาทีห่น้าแคมป์ไฟในคนืนัน้)

ปีที่ 8 ฉบับที่ 2 (กรกฎาคม - ธันวาคม 2568) 157



	 เขาเล่าต่อว่า ฮิปโปมองว่ามนุษย์ที่ล่วงล�้ำเข้ามาในอาณาเขตของมัน
คอืผูร้กุราน มันจะว่ิงเข้าใส่และกดัจนเสยีชวีติ โดยเฉพาะในกรณขีองชาวประมง
ที่ไม่มีใบอนญุาต ซึ่งมักเป็นคนยากจนที่ไม่สามารถซื้อใบอนุญาตจากรัฐได้ 
พวกเขาต้องลกัลอบหาปลาในช่วงเช้าตรู่หรือค�ำ่ โดยใช้เครือ่งมือพืน้บ้านอย่าง
ถังลอยน�้ำ หรือนั่งหาปลาริมฝั่ง ซึ่งเป็นพื้นที่อ่อนไหวและมักตรงกับอาณาเขต
ของฮปิโป วลิสันเล่าว่า ฮิปโปมกัซ่อนตวัในน�ำ้ ก่อนจะค่อยๆ เคลือ่นตวัเข้าใกล้
แล้วพุ่งเข้าใส่ กัดเหยื่อจนร่างขาดเป็นสองท่อน เหตุการณ์ลักษณะนี้คร่าชีวิต
ชาวประมงไปแล้วหลายราย พวกเขาเสี่ยงชีวิตเพื่อแลกกับอาหารและรายได้
เพียงเล็กน้อย ทั้งยังขายปลาได้เฉพาะในตลาดชุมชน เนื่องจากไม่มีสิทธิ์เข้า
ตลาดกลางที่รัฐก�ำหนด ในทางกลับกัน ชาวประมงที่มีใบอนุญาตมักใช้เรือ
เครื่องยนต์ และออกหาปลาในพื้นที่ลึกซึ่งปลอดภัยจากฮิปโป เนื่องจากเสียง
เครื่องยนต์ท�ำให้สัตว์ไม่เข้าใกล้ กลุ่มนี้จึงไม่เคยเกิดเหตุร้ายแรงจากฮิปโปเลย
เร่ืองราวของวิลสันสะท้อนให้เห็นถึงความเหล่ือมล�้ำเชิงโครงสร้างที่ด�ำรงอยู่
ในระบบอนรุกัษ์และการจดัการทรัพยากรธรรมชาตอิย่างชดัเจน คนจนทีไ่ม่มี
ทางเลือกต้องเสี่ยงชีวิตในเขตอันตราย ขณะที่ผู้มีทุนและสิทธิทางกฎหมาย
สามารถด�ำเนนิชีวติอย่างปลอดภยักว่าในพืน้ท่ีเดยีวกนั ความไม่เท่าเทยีมเช่นนี้
ไม่เพยีงสร้างความเปราะบางทางเศรษฐกจิ แต่ยงัเป็นปัจจัยทีน่�ำไปสู ่ “ความตาย
ที่ไม่จ�ำเป็น” ภายใต้เงื่อนไขของรัฐและการจัดการพื้นที่แบบรวมศูนย์ (บันทึก
สนาม 2 มกราคม พ.ศ. 2566)

	 ควบคู่กับการขยายพื้นที่อนุรักษ์ รัฐอาณานิคมอังกฤษได้ส่งเสริม
นโยบายเกษตรเชิงพาณิชย์ผ่าน “แผนสวินเนอร์ตัน” ปี ค.ศ. 19543  ซึ่งมุ่ง
รวมที่ดิน กระตุ้นให้เกษตรกรแอฟริกันหันมาปลูกพืชเศรษฐกิจ เช่น กาแฟ
และชา โดยอ้างว่าจะเพิ่มผลผลิตและความมั่นคงทางเศรษฐกิจ (Murunga, 
2022) แต่ในความเป็นจริง ผลประโยชน์กลับตกอยู่กับ “เกษตรกรก้าวหน้า” 
เพยีงไม่ก่ีราย ขณะทีเ่กษตรกรส่วนใหญ่ โดยเฉพาะชาวเลีย้งสตัว์ในพืน้ทีแ่ห้งแล้ง 
ถูกกันออกจากกระบวนการพัฒนาอย่างเป็นระบบ นโยบายดังกล่าวบั่นทอน
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ระบบเกษตรกรรมดั้งเดิมและลดทอนความสามารถในการปรับตัวของชุมชน 
(Wa-Githumo, 1991) แผนนี้ยังส่งผลให้พื้นที่เลี้ยงสัตว์ส่วนรวมกลายเป็น
ทรัพย์สินส่วนบุคคล พร้อมกับการจัดตั้งเขตอนุรักษ์เพื่อการท่องเที่ยวและ
ล่าสตัว์ส�ำหรบัชนชัน้สงู เช่น อุทยานแห่งชาตใิน Laikipia ทีผ่ลกัชาวพืน้เมอืง
ออกจากทีด่นิของบรรพบุรษุ แนวคิดเหล่านีย้งัสะท้อนอยูใ่นวาทกรรมภมูอิากาศ
ร่วมสมยัทีย่งัคงมองระบบเลีย้งสตัว์เร่ร่อนว่าเป็นภัยต่อสิ่งแวดล้อม แม้เคนยา
จะได้รับเอกราชในปี 1964 แต่มรดกอาณานิคมยังคงด�ำรงอยู่ โดยเฉพาะใน
ระบบกรรมสิทธิ์ทีด่นิ เช่น ในเขตไลคีเปียทีก่ว่า 40% ของพืน้ทีย่งัอยูใ่นมือของ
นกัลงทนุต่างชาตแิละชนชั้นน�ำผิวขาว (Ajwang et al., 2020)

มาไซ: วิถีเลี้ยงสัตว์ของชาวมาไซในโลกที่ให้ค่ากับ “คาร์บอน”

	 นักมานษุยวทิยาหลายคนได้ชีใ้ห้เห็นว่าระบบการเลีย้งสตัว์ของชาวมาไซ
คอืระบบนเิวศทางสังคมที่ซับซ้อน ไม่ใช่สิ่งล้าสมยั Llewelyn-Davies (1974) 
ถ่ายทอดแรงงานดูแลสัตว์ น�้ำ และอาหารของผู้หญิงมาไซผ่านภาพยนตร์ 
Maasai Women ว่าเป็นองค์ความรู้เชิงนิเวศที่ส�ำคัญ แม้จะถูกมองข้ามใน
นโยบายภูมิอากาศ ขณะที่ Cronk (1999) เสนอว่าการเปลี่ยนวัฒนธรรมของ
กลุ่ม Mukogodo ไปสูก่ารเลีย้งววัคือกลยทุธ์ปรับตวัมากกว่าการกลนืวฒันธรรม 
Spencer (1988) วิเคราะห์ระบบรุ่นอายุที่ควบคุมการใช้ทรัพยากรและการ
เคลื่อนย้ายสัตว์ว่าเป็นกลไกยืดหยุ่นต่อภัยแล้ง เช่นเดียวกับ Fratkin (1991) 
ที่ชี้ให้เห็นว่าความหลากหลายของฝูงสัตว์และเครือข่ายญาติของชาว Ariaal 
คอืหวัใจของการปรบัตวัเชงินเิวศ อย่างไรกต็าม โครงสร้างชายเป็นใหญ่ยงัจ�ำกัด
สิทธิของผู้หญิงมาไซ โดยเฉพาะเรื่องที่ดินและการตัดสินใจ แม้ผู้หญิงจะมี
บทบาทหลกัในงานดแูลสตัว์และเศรษฐกจิครวัเรอืน (Hodgson, 2001; 2011) 
Hodgson วิพากษ์วาทกรรมพัฒนาที่มองผู้หญิงเป็น “ผู้ด้อยโอกาส” แทนที่
จะเห็นบทบาทของพวกเธอในฐานะผู้จัดการทรพัยากร ผูถ่้ายทอดความรู้ และ
เสาหลักของครวัเรอืน โดยรวม นกัมานษุยวทิยาเหล่านีต่้างวจิารณ์การแทรกแซง

ปีที่ 8 ฉบับที่ 2 (กรกฎาคม - ธันวาคม 2568) 159



จากภายนอกที่ละเลยวัฒนธรรมและความรู้ท้องถิ่น พวกเขาเสนอให้มองการ
ปรับตัวต่อสภาพภูมิอากาศผ่านกรอบนิเวศวิทยาสตรีนิยมท่ีเห็นแรงงานและ
วฒันธรรมเป็นศนูย์กลาง และชีว่้าการลดทอนระบบเลีย้งสตัว์แบบเคลือ่นย้าย
ว่าเป็นภัยต่อสิ่งแวดล้อม คือการท�ำซ�้ำความไม่เป็นธรรมเชิงความรู้ (Fratkin, 
1991; Spencer, 1988; Cronk, 1999; Hodgson, 2001, 2011)

	 ชาวมาไซที่อาศัยในเขตแห้งแล้งและกึ่งแห้งแล้ง แทบไม่ได้บริโภค
เนือ้สตัว์เป็นประจ�ำ เนื่องจากความยากจนและราคาที่สูง ปศสุตัว์จงึมบีทบาท
เป็นทรัพย์สินเคลื่อนที่ แหล่งออมทรัพย์ และหลักประกันยามวิกฤต มากกว่า
จะเลี้ยงไว้เพื่อบริโภค (100 Humanitarians, 2023) นอกจากนี้ ปศุสัตว์ยังมี
ความส�ำคัญทางวัฒนธรรมในกลุ่มชาติพันธุ์ต่างๆ เช่น มาไซ คิคูยู ลูโอ และ
ลูฮยา โดยใช้ในพิธีกรรม เช่น การเกิด แต่งงาน งานศพ และการรักษาโรค 
ซึ่งสะท้อนความสัมพันธ์ระหว่างมนุษย์ สัตว์ และวิญญาณ ส�ำหรับชาวมาไซ 
วัวเป็นของขวญัจากพระเจ้าและเป็นสัญลกัษณ์ของความมัง่คัง่ การฆ่าสตัว์จงึมี
ความหมายเชงิจติวญิญาณ ไม่ใช่แค่การบรโิภค (100 Humanitarians, 2023)

	 ในช่วงทีผู่เ้ขยีนได้มโีอกาสเข้าเยีย่มหมูบ้่านมาไซ จากการสงัเกตอย่าง
ใกล้ชิดและการสนทนาแบบไม่เป็นทางการ พบว่าผู้คนในชุมชนแห่งนี้ยังคง
รักษาวิถีชีวิตแบบดั้งเดิมไว้อย่างเหนียวแน่น แม้ว่าจะไม่ได้ร่อนเร่เลี้ยงสัตว์
เช่นในอดีต แต่ยงัคงปักหลกัด�ำรงชพีด้วยการเลีย้งววัเป็นหลกั หมูบ้่านทีไ่ปเยอืน
มีจ�ำนวน 11 ครวัเรอืน โดยมีผูน้�ำหมูบ้่านเป็นชาย หมูบ้่านถกูล้อมรอบด้วยรัว้ไม้
ทีส่านอย่างแน่นหนา ผูน้�ำเผ่าเล่าว่า บ้านของชาวมาไซสร้างจากวสัดุธรรมชาติ 
เช่น ดินเหนียว ล�ำไม้ กิ่งไม้ ผงไม้ และขี้วัว บ้านแต่ละหลังมีขนาดเล็ก ไม่มี
หน้าต่าง มเีพยีงประตูเตีย้ๆ ทีต้่องก้มตวัจึงจะเข้าไปได้ เหตผุลทีไ่ม่ท�ำหน้าต่างก็
เพ่ือป้องกนัสตัว์ป่า เช่น สงิโต หรอืเสอื ทีอ่าจเข้ามาท�ำร้ายในยามค�ำ่คนืภายใน
บ้านหลังหนึ่งที่ผู้เขียนได้เข้าไปเยี่ยมชม เขาเล่าว่าสัตว์ป่าเป็นเหมือนพวกเขา 
เหมอืนคน พวกเขารกัสตัว์ป่าและพวกมนัไม่เคยท�ำร้ายพวกเขาและเขาไม่เคย
ท�ำร้ายพวกมนั  นอกจากนีผู้เ้ขยีนได้พบว่าบ้านของพวกเขาเป็นบ้านแบบครอบครวั
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ขยาย มสีมาชกิอยูร่วมกนัราว 5–10 คน และประกอบด้วยหลายรุ่น เพดาน
บ้านค่อนข้างต�่ำ บรรยากาศภายในค่อนข้างมืด มีการจัดสัดส่วนพื้นที่อย่าง
เรียบง่าย ตรงกลางเป็นพื้นที่ครัว ล้อมรอบด้วยห้องนอน ห้องครัว และห้องน�้ำ 
พื้นบ้านยังคงเป็นดินตามธรรมชาติขณะผู้เขียนอยู่ในหมู่บ้าน ได้เห็นกิจกรรม
ทีจ่ดัขึน้เพือ่ต้อนรบันกัท่องเทีย่ว โดยผูห้ญงิชาวมาไซน�ำของทีร่ะลกึมาวางขาย 
ส่วนผูช้ายแสดงการเต้นร�ำและสาธิตวธิจีดุไฟแบบดัง้เดมิของชาวมาไซ ซึง่เป็น
ภาพสะท้อนของการปรบัตวัต่อเศรษฐกจิการท่องเทีย่ว โดยยงัคงรักษาเอกลกัษณ์
ของวฒันธรรมไว้ (บนัทกึภาคสนาม 1 พฤษภาคม พ.ศ. 2566)

	 อย่างไรกต็าม แม้วิถชีวีติของชาวมาไซทีผู่เ้ขยีนได้สังเกตจากภาคสนาม
จะสะท้อนความสัมพันธ์ที่ลึกซึ้งระหว่างมนุษย์ สัตว์ และภูมิทัศน์ รวมถึงการ
ปรับตัวต่อเศรษฐกิจการท่องเที่ยวโดยยังรักษาอัตลักษณ์ทางวัฒนธรรมไว้ได้
อย่างยืดหยุ่น แต่ในเวทีระดับโลก วาทกรรมด้านการเปลี่ยนแปลงสภาพภูมิ
อากาศกลับน�ำเสนอภาพที่ตัดขาดจากความซับซ้อนเชิงวัฒนธรรมเหล่านี้ 
โดยเหมารวมระบบปศุสัตว์เร่ร่อน เช่น ของชาวมาไซ ว่าเป็นแหล่งปล่อยก๊าซ
เรือนกระจก และผลักดันให้ลดการบริโภคเนื้อสัตว์โดยไม่พิจารณาถึงบริบท
เฉพาะถิ่น ความไม่สมดุลนี้ชี้ให้เห็นถึงการด�ำรงอยู่ของอ�ำนาจเชิงความรู้แบบ
อาณานิคม ที่ยังคงก�ำหนดว่าเสียงใดควรถูกนับเป็น “ความรู้” และวิถีชีวิตใด
ควรถูกเปลี่ยนแปลงในนามของความยั่งยืน

	 ภายใต้บริบทของการลดผลกระทบจากการเปลี่ยนแปลงสภาพ
ภมูอิากาศ มรดกจากยุคอาณานิคมเหล่านี้กลับถูกซ�้ำเติมโดยรูปแบบใหม่ของ
ความอยุติธรรมเชิงความรู้ วาทกรรมด้านสภาพภูมิอากาศในระดับนานาชาติ
มักช้ีเป้าไปที่ปศุสัตว์โดยเฉพาะสัตว์เค้ียวเอ้ืองอย่างวัวว่าเป็นแหล่งปล่อย
ก๊าซเรือนกระจกรายใหญ่ รายงานที่ทรงอิทธิพล เช่น Livestock’s Long 
Shadow ของ FAO (Steinfeld et al., 2006) และงานศึกษาที่ได้รับการ
อ้างอิงอย่างกว้างขวาง เช่น Poore และ Nemecek (2018) สนับสนุนให้ลด
การบรโิภคเน้ือสตัว์ลงอย่างมาก เพือ่ตอบสนองต่อวกิฤตภมูอิากาศ แม้ค�ำแนะน�ำ
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เหล่าน้ีอาจมีความเหมาะสมกับระบบอุตสาหกรรมผลิตเน้ือสัตว์ในประเทศ
ทางเหนือ แต่การน�ำมาปรับใช้อย่างไม่วิพากษ์ในระดับโลก กลับเพิกเฉยต่อ
ความเฉพาะเจาะจงของบริบททางสังคมและนิเวศของชุมชนเลี้ยงสัตว์ใน
เคนยาและที่อื่นๆ

	 การท�ำความเข้าใจวถิปีศสุตัว์ในเคนยา โดยเฉพาะในกลุม่ชนเผ่ามาไซ 
จ�ำเป็นต้องย้อนกลับไปท�ำความเข้าใจบริบททางประวัติศาสตร์เศรษฐกิจ 
สังคมวัฒนธรรม และการแทรกแซงของอ�ำนาจอาณานิคมที่มีต่อระบบผลิต
อาหารดั้งเดิม ในช่วงอาณานิคม นโยบายการแบ่งเขตที่ดินและการจัดตั้ง
อุทยานแห่งชาติ ได้จ�ำกัดพื้นที่หากินของปศุสัตว์เร่ร่อน ส่งผลกระทบอย่าง
รุนแรงต่อรูปแบบการเคลื่อนย้ายสัตว์และระบบนิเวศที่เคยสมดุล การมองว่า
ปศสุตัว์พืน้เมอืงเป็นกิจกรรมที ่ “ด้อยพฒันา” และการพยายามบงัคบัให้เกดิการ
ตัง้ถิน่ฐานและการท�ำเกษตรกรรม เป็นตวัอย่างของการท่ีวาทกรรมเจ้าอาณานคิม
เข้ามาจัดการทรัพยากรและวิถีชีวิตของชนพื้นเมือง

	 เศรษฐกิจคุณธรรมของระบบเลี้ยงสัตว์แบบเร่ร่อนของมาไซนี้มี
รากฐานอยู่ในความสัมพันธ์แบบต่างตอบแทนระหว่างผู้คน ผืนดิน และสัตว์ 
ซึ่งเป็นรากฐานท่ีหล่อเลี้ยงสังคมมาไซในพื้นที่แห้งแล้งและกึ่งแห้งแล้งของ
เคนยามานานหลายศตวรรษ อย่างไรก็ตาม ระบบนี้ถูกท�ำลายลงอย่างรุนแรง
ภายใต้การปกครองของจักรวรรดิอังกฤษ ซึ่งได้ก�ำหนดนโยบายการอนุรักษ์
แบบกีดกัน บังคับใช้การท�ำเกษตรแบบตั้งถิ่นฐาน และปรับโครงสร้างระบบ
กรรมสิทธิ์ท่ีดินใหม่เพื่อให้สอดคล้องกับผลประโยชน์ของการท่องเที่ยวของ
ชาวยุโรปและเกษตรกรรมของผู้ตั้งถิ่นฐาน แผน Swynnerton (1954) มี
บทบาทส�ำคญัในการรือ้ระบบกรรมสิทธ์ิทีด่นิของชาวเลีย้งสตัว์ โดยการแปรสภาพ
พื้นที่เลี้ยงสัตว์ส่วนรวมให้เป็นที่ดินเอกชน และส่งเสริมการปลูกพืชเชิงเดี่ยว
แทนการเลี้ยงสัตว์แบบเคลื่อนย้าย ขณะเดียวกัน ระบบการอนุรักษ์แบบ
ป้อมปราการก็ได้เปลี่ยนพื้นที่ของชาวมาไซให้กลายเป็นพื้นที่คุ้มครอง ท�ำให้
การเคลื่อนย้ายของพวกเขาถูกท�ำให้เป็นสิ่งผิดกฎหมาย และท�ำให้การเลี้ยง
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สตัว์ของชนพืน้เมอืงถกูมองว่าเป็นกิจกรรมที่ท�ำลายระบบนิเวศ (Amatsimbi, 
2024)

	 ในเคนยายุคหลังอาณานิคม มรดกเหล่านี้ยังคงด�ำรงอยู่ การอนุรักษ์
ในพื้นท่ีอย่าง Laikipia ยังคงกีดกันชาวเลี้ยงสัตว์มาไซและซัมบูรู โดยให้
ความส�ำคัญกับการฟื้นฟูธรรมชาติและการท่องเที่ยวซาฟารีที่อยู่ภายใต้การ
ควบคุมของชนชั้นน�ำที่สืบเชื้อสายจากผู้ตั้งถิ่นฐานและองค์กร NGO ระดับ
นานาชาติ ตามที่ Ojeda (2023) ระบุไว้ แม้ว่าการแสดงวัฒนธรรมของชาว
มาไซจะได้รับการเฉลิมฉลองในฐานะส่วนหนึ่งของการส่งเสริมการท่องเท่ียว
เชงินเิวศ แต่ความรูด้้านนเิวศและสทิธใินทีด่นิของพวกเขากลบัถกูตดัออกจาก
กระบวนการตดัสนิใจทีแ่ท้จรงิ ซึง่เป็นการตอกย�ำ้ล�ำดับช้ันแบบอาณานคิมใหม่
ทีใ่ห้คณุค่ากบัการมองเหน็และภาพลกัษณ์มากกว่าการมส่ีวนร่วมอย่างแท้จรงิ

	 ภายในชุมชนปศุสัตว์เร่ร่อนมาไซ โดยเฉพาะในพื้นท่ีมาไซมาร่า 
ความสัมพันธ์ทางเพศสภาวะระหว่างชายหญิงมีพลวัตท่ีซับซ้อน แม้ว่าผู้ชาย
มาไซจะได้รับอ�ำนาจในการเป็นผู้น�ำทางการเมืองและการตัดสินใจในระดับ
สาธารณะ รวมถึงการเป็นเจ้าของปศุสัตว์ที่เป็นทรัพย์สินหลัก แต่ผู้หญิงมาไซ
มีบทบาทส�ำคัญและเป็นแกนกลางในการด�ำรงชีพของครอบครัวและชุมชน
อย่างแยกไม่ออก  บทบาทของผู้หญิงครอบคลุมตั้งแต่การจัดการทรัพยากร
ในครัวเรือน อาทิ การหาน�้ำ, การจัดหาเชื้อเพลิง, การเตรียมอาหาร ซึ่งต้อง
ใช้ภมูปัิญญาในการจัดการทรพัยากรในสภาพแวดล้อมทีเ่ปลีย่นแปลง การดแูล
ปศสุตัว์ขนาดเล็ก โดยแม้ปศุสตัว์ขนาดใหญ่มกัเป็นของผูช้าย แต่ผู้หญงิมกัดแูล
แพะและแกะ ซึ่งเป็นแหล่งอาหารและรายได้ส�ำคัญ โดยเฉพาะในช่วงเวลาที่
ยากล�ำบาก ผู้หญิงมีบทบาทหลักในการรีดนม การแปรรูปนมเป็นผลิตภัณฑ์
ต่างๆ และการท�ำเครื่องหนังจากสัตว์ ซึ่งเป็นทั้งอาหารและสินค้าส�ำหรับ
แลกเปลี่ยน ผู้หญิงเป็นผู้ถ่ายทอดความรู้เกี่ยวกับการเลี้ยงสัตว์ การจัดการ
พืชสมุนไพร และการปรับตัวเข้ากับระบบนิเวศให้กับลูกหลาน ภูมิปัญญา
เหล่านี้ไม่ใช่ "ติ่ง" ที่แยกออกมา แต่เป็นแก่นแท้ของความรู้ท้องถิ่นที่ท�ำให้
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ระบบปศุสัตว์เร่ร่อนยังคงยั่งยืนและปรับตัว นอกจากการผลิตเพื่อบริโภคใน
ครัวเรือน ผู้หญิงยังเป็นผู้ที่น�ำผลิตภัณฑ์ปศุสัตว์และงานฝีมือไปแลกเปลี่ยน
หรือขายในตลาดวัวและตลาดชุมชน สร้างรายได้ส�ำคัญให้กับครอบครัว ซึ่ง
สะท้อนอ�ำนาจทางเศรษฐกิจทีอ่าจไม่ปรากฏชัดในโครงสร้างอ�ำนาจแบบทางการ 
แต่เป็นสิง่จ�ำเป็นต่อการอยูร่อด (Archambault, 2016; Spencer, 1988)	

	 บทบาททางเศรษฐกิจ: นอกจากการผลิตเพื่อบริโภคในครัวเรือน 
ผู้หญิงยังเป็นผู้ท่ีน�ำผลิตภัณฑ์ปศุสัตว์และงานฝีมือไปแลกเปลี่ยนหรือขายใน
ตลาดวัวและตลาดชมุชน สร้างรายได้ส�ำคัญให้กบัครอบครวั ซึง่สะท้อนอ�ำนาจ
ทางเศรษฐกิจที่อาจไม่ปรากฏชัดในโครงสร้างอ�ำนาจแบบทางการ แต่เป็น
สิ่งจ�ำเป็นต่อการอยู่รอด 

	 งานมานุษยวิทยาข้างต้นได้ท้าทายวาทกรรมสิ่งแวดล้อมโลกที่มอง
ชาวมาไซและชุมชนเลี้ยงสัตว์ในแอฟริกาตะวันออกว่าเปราะบางและยึดติด
วัฒนธรรม โดยช้ีว่าระบบเลี้ยงสัตว์เร่ร่อนของพวกเขามีความยืดหยุ่นและอิง
ความรูท้้องถิน่ โครงสร้างสงัคมรุน่อาย ุการเคลือ่นย้าย และเครอืข่ายเครอืญาติ
ล้วนช่วยรักษาเสถียรภาพทางนิเวศท่ามกลางภัยแล้ง อย่างไรก็ตาม นโยบาย
ของรฐัมกัมองข้ามความซับซ้อนนี ้และพยายามท�ำให้ชาวเลี้ยงสัตว์ตั้งถิ่นฐาน
ถาวร ซ่ึงลดทอนความสามารถในการปรบัตวัของชมุชน งานวจิยัยงัเผยให้เห็น
ระบบชายเป็นใหญ่ที่จ�ำกัดสิทธิของผู้หญิง แม้พวกเธอจะมีบทบาทส�ำคัญใน
แรงงานและการจัดการทรัพยากร (Hodgson, 2001; Llewelyn-Davies, 
1974) กรอบนิเวศวิทยาสตรีนิยมจึงถูกเสนอให้ใช้ในการเข้าใจการปรับตัวต่อ
ภูมอิากาศ เพือ่เห็นคุณค่าของแรงงานและความรูท้ีฝั่งอยู่ในชีวติประจ�ำวนัของ
ผู้หญิง ขณะเดียวกัน Cronk (1999) เสนอให้มองการเปลี่ยนแปลงวัฒนธรรม
เป็นการต่อรองอัตลักษณ์เพื่อเข้าถึงทรัพยากร ไม่ใช่เพียงการยอมจ�ำนนต่อ
แรงกดดันทางสังคมและสิ่งแวดล้อม
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วาทกรรมด้านสภาพภูมิอากาศ: 
ปศุสัตว์คือเป็นผู้ก่อการปล่อยก๊าซเรือนกระจก

	 ปัจจุบนัวาทกรรมการเปลีย่นแปลงสภาพภมูอิากาศยงัมองภาคปศสุตัว์
เป็นต้นตอหลักของการปล่อยก๊าซเรอืนกระจก โดยไม่แยกความแตกต่างระหว่าง
ระบบอตุสาหกรรมในโลกเหนอืกบัการเลีย้งสตัว์เร่ร่อนของชาวมาไซ ซึง่ปล่อย
ก๊าซต�่ำ ยืดหยุ่น และปรับตัวได้ดี การเหมารวมเช่นนี้สะท้อนกรอบคิดแบบ
อาณานคิมทีม่องชุมชนพืน้เมืองว่าไร้เหตผุลเชิงนเิวศ และกลายเป็นภยัต่อสทิธิ
ในที่ดินและวัฒนธรรมของชาวมาไซ ผู้เขียนเสนอว่า การเลี้ยงสัตว์ของมาไซ
ไม่ใช่ปัญหา แต่คือระบบความรู้ด้านนิเวศและภูมิอากาศที่มีประวัติศาสตร์
ยาวนานและควรได้รบัการยอมรบัในฐานะกลไกการปรบัตวัทีส่�ำคญั (Bratton 
& Kimenyi, 2008) การมองระบบปศุสัตว์ผ่านกรอบคาร์บอนอย่างเดียวท�ำให้
สัตว์ถูกลดทอนเหลือเพียง “หน่วยปล่อยก๊าซ” โดยละเลยจริยธรรม ความรู้
ท้องถิ่น และบทบาทฟื้นฟูภูมิทัศน์ของชุมชนเลี้ยงสัตว์ แนวคิดความยั่งยืนที่
ก�ำหนดจากโลกตะวันตกยังสืบทอดตรรกะอาณานิคม ซึ่งจัดระเบียบพื้นที่
โดยไม่เคารพระบบความรู้ของชนพื้นเมือง ตัวอย่างเช่น “แผนสวินเนอร์ตัน” 
ที่แปรรูปพื้นที่เลี้ยงสัตว์ของมาไซเป็นเขตอนุรักษ์และเกษตรเชิงเดี่ยว ส่งผล
ให้ชุมชนสูญเสียที่ดินและความมั่นคงด้านอาหาร ภายใต้หน้ากากของการลด
คาร์บอน ปศุสัตว์จึงถูกตีตราเป็น “ผู้ร้าย” ทั้งที่ในความเป็นจริงคือเสาหลัก
ของการด�ำรงชีวิต วัฒนธรรม และการปรับตัวต่อวิกฤตของชุมชนพื้นเมือง 
(Amatsimbi, 2024)

	 การที่ระบบนิเวศสังคมของเคนยาได้รับผลกระทบจากพลวัตในยุค
อาณานิคมและหลังอาณานิคม ซึ่งยังคงส่งผลให้ชุมชนเลี้ยงสัตว์พื้นเมือง
ถูกกีดกันอย่างต่อเนือ่ง ภายใต้การปกครองขององักฤษ การใช้ท่ีดนิถกูปรบัเปลีย่น
ผ่านนโยบายการอนุรักษ์แบบกีดกันและ “แผนสวินเนอร์ตัน” ซึง่เปลีย่นพืน้ที่
เลี้ยงสัตว์ส่วนรวมให้กลายเป็นกรรมสิทธิ์ส่วนบุคคล และส่งเสรมิการปลูกพืช
เชงิเดีย่วเพือ่รองรบัตลาดยโุรป การแทรกแซงเหล่าน้ีได้ท�ำให้ชาวเล้ียงสัตว์ เช่น 
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มาไซ สญูเสยีสทิธใินท่ีดนิ อธิปไตยทางอาหาร และความรู้ด้านนเิวศทีใ่ช้ปรบัตวั
กับสิ่งแวดล้อม ปัจจุบัน วาทกรรมด้านภูมิอากาศที่เรียกร้องให้ลดจ�ำนวน
ปศุสัตว์ในระดับโลก มักละเลยบทบาทของปศุสัตว์ที่มีการปล่อยคาร์บอนต�ำ่
และมคีวามส�ำคญัทางวฒันธรรมในชมุชนเคนยา ซ่ึงเป็นการตอกย�ำ้ล�ำดบัอ�ำนาจ
แบบอาณานิคมใหม่และลบเลือนองค์ความรู้ของชนพื้นเมือง ความผูกพัน
ทางจิตวิญญาณและนิเวศอย่างลึกซึ้งของชาวมาไซที่มีต่อวัว ตลอดจนกลยุทธ์
การปรับตัวที่ยั่งยืนของชาวเอนโดรอิสซึ่งยึดโยงกับความรู้รุ่นสู่รุ่น แสดงให้
เห็นถึงความจ�ำเป็นในการบริหารจัดการด้านภูมิอากาศที่ตั้งอยู่บนฐานของ
ความเป็นธรรมหลงัยคุอาณานิคม การคืนสิทธิในทีดิ่น และการยอมรับความรู้
ด้านนิเวศที่หลากหลาย (Archambault, 2016)

การโต้แย้งวาระภูมิอากาศ: อนาคตของใคร?

	 วาระภูมิอากาศโลกในปัจจุบัน ซึ่งถูกก�ำหนดโดยเครือข่ายสถาบัน 
นักวิทยาศาสตร์ และองค์กรพัฒนาในโลกเหนือ ก�ำลังเผชิญแรงต้านที่เพิ่มขึ้น
จากนักวชิาการ นักเคลือ่นไหว และชมุชนในโลกใต้ โดยเฉพาะเมือ่ข้อเสนอด้าน 
“ความยัง่ยนื” ของมันด�ำเนนิไปบนฐานของความรูแ้บบเดยีว (monoculture 
of knowledge) ซึ่งไม่เพียงแคบ หากแต่ยังลบเลือนรูปแบบการอยู่รอดอื่นที่
หยั่งรากอยู่ในวัฒนธรรมและระบบนิเวศที่แตกต่าง เช่น ระบบการเลี้ยงสัตว์
เร่ร่อนในแอฟรกิาตะวนัออก แม้ข้อเรียกร้องให้ลดการผลติและบรโิภคเนือ้สตัว์
จะดูมีเหตุผลในเชิงวิทยาศาสตร์ แต่ในทางปฏิบัติ ข้อเสนอนี้กลับละเลย
ประวัติศาสตร์ของการกีดกัน โครงสร้างอาณานิคม และความเหลื่อมล�้ำใน
ระบบภูมอิากาศ ซ่ึงชาวเลีย้งสตัว์ในเคนยา เช่น มาไซและซัมบรู ู ต้องเผชิญอยู่ 
ชาวเลี้ยงสัตว์เหล่านี้มีระบบความรู้เฉพาะถิ่นเกี่ยวกับการจัดการดิน น�้ำ และ
ฝูงสัตว์ที่ได้รับการสั่งสมมาหลายช่ัวอายุคน เป็นกลยุทธ์ทางวัฒนธรรมใน
การปรับตัวต่อความแปรปรวนของสิ่งแวดล้อม ไม่ใช่ “พฤติกรรมล้าหลัง” 
ดงัทีถ่กูเหมารวมในวาทกรรมภมิูอากาศกระแสหลกั การจดัวางปศุสตัว์ว่าเปน็ 
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“ผู้ก่อวิกฤต” โดยไม่แยกแยะระหว่างระบบอุตสาหกรรมกับระบบพื้นถิ่น จึง
สะท้อนตรรกะอาณานิคมที่ยังฝังรากอยู่ในแนวคิดด้านสิ่งแวดล้อมร่วมสมัย 
(Leal et al., 2011; Gandhi, 2015)

	 กรณีใน Laikipia แสดงให้เห็นว่าการอนุรักษ์ภายใต้ข้ออ้างเรื่องภูมิ
อากาศสามารถกลายเป็นเครื่องมือยึดที่ดินในนามของการคุ้มครองธรรมชาติ 
หรือที่เรียกว่า “green grabs” โดยเจ้าของที่ดินรายใหญ่ที่มีสายสัมพันธ์ทาง
ประวัตศิาสตร์กับเจ้าอาณานคิมจับมือกบั NGO ระดบัโลกในการแสวงหาก�ำไร
จากการอนรุกัษ์ ในขณะทีช่าวเลีย้งสตัว์ถกูกดีกันออกจากทีด่นิของบรรพบรุษุ 
การเคลือ่นย้ายถกูจ�ำกดั และอตัลกัษณ์ทางวฒันธรรมของพวกเขาถกูลดทอน
เป็นเพียง “ผู้รับผลกระทบ” โดยไม่มีสิทธิ์นิยามอนาคตของตน ความสูญเสีย
นี้กลับไม่ถูกรวมอยู่ในนโยบายอนุรักษ์ เพราะพื้นที่เลี้ยงสัตว์ไม่อยู่ใน “แผนที่
ทางนิเวศ” ของรัฐและนักวิทยาศาสตร์ การเพิกเฉยเช่นนี้ชี้ให้เห็นถึงการไม่
ปรากฏตวัเชงิโครงสร้างของชมุชนพืน้ถิน่ในระบบการตดัสนิใจด้านภูมอิากาศ 
(UNCC, 2024; Leal et al., 2021)

	 Gandhi (2015) ได้เตือนว่าระบบความรู้แบบสากลของตะวันตกมัก
ก�ำหนดให้สิง่ทีไ่ม่สอดคล้องกับกรอบคิดของตนถกูมองว่าไม่มีเหตผุล ไม่ทนัสมยั 
และไม่ยัง่ยนื ในบรบิทของภมูอิากาศ นีคื่อ “ความรนุแรงเชงิความรู”้ (epistemic 
violence) ทีก่ดีกันความเข้าใจเชงิวัฒนธรรมเก่ียวกบัสัตว์ ทีด่นิ และภมูอิากาศ
ในขณะที่ยกให้การค�ำนวณคาร์บอนเป็นมาตรวัดสูงสุดของการด�ำรงอยู่ 
หากแนวนโยบายในอนาคตยังคงยึดติดกับความคิดแบบอาณานิคมเหล่าน้ี
โดยไม่เผชิญหน้ากับอดีต การลดคาร์บอนอาจกลายเป็นข้ออ้างใหม่ในการยึด
ทีด่นิของชมุชนเลีย้งสตัว์และควบคมุชวีติของพวกเขาภายใต้กรอบแบบรวมศนูย์ 
การสร้างนโยบายที่เป็นธรรมจึงต้องเริ่มจากการยอมรับว่า ชาวเลี้ยงสัตว์ใน
เคนย่าไม่ใช่ “ปัญหาที่ต้องแก้ไข” แต่คือผู้มีบทบาทส�ำคัญในการดูแลระบบ
นิเวศ ผ่านความสัมพันธ์ที่สลับซับซ้อนระหว่างคน สัตว์ และดินแดนซึ่งเป็น
องค์ความรู้ที่ควรถูกให้คุณค่าอย่างเสมอภาค
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ชนพื้นเมืองไม่ใช่เหยื่อเงียบของการเปล่ียนแปลงสภาพภูมิอากาศ 
และ“ปลดแอกจากอาณานิคม”

	 ความเป็นธรรมด้านสภาพภูมิอากาศในบริบทของแอฟริกา เช่น
ในประเทศเคนยาไม่อาจบรรลุได้ผ่านแนวทางเทคนิคหรือวิทยาศาสตร์
กระแสหลักเพยีงอย่างเดียว หากแต่ต้องเริม่ต้นด้วยการเผชญิหน้ากับประวติัศาสตร์
ของลัทธล่ิาอาณานคิม และโครงสร้างความไม่เท่าเทยีมร่วมสมยัทีย่งัคงก�ำหนด
รูปแบบการจัดการสิ่งแวดล้อมในปัจจุบัน ในประเทศเคนยา เช่นเดียวกับใน
สังคมหลังอาณานิคมอื่นๆ การแทรกแซงด้านภูมิอากาศมักถูกก�ำหนดจาก
ภายนอก โดยองิกบัตวัชีว้ดัทางเทคนคิ เช่น ปริมาณการปล่อยก๊าซเรือนกระจก 
การกกัเก็บคาร์บอน หรอืเป้าหมายด้านความหลากหลายทางชีวภาพ ซึง่หลายครัง้
มองข้ามชวีติจริง ประวตัศิาสตร์ของความเจ็บปวด และระบบความรูเ้ชิงนเิวศท่ี
ฝังรากอยู่ในชุมชนท้องถิ่น (Herrero et al., 2016) กรอบแนวคิดเรื่อง 
“ความเป็นธรรมด้านภมูอิากาศ” ทีต่ัง้อยูบ่นฐานของการปลดแอกจากอาณานคิม 
จงึเรยีกร้องให้เรากลับมาให้ความส�ำคญักบัประวัติศาสตร์ ยอมรบัความหลากหลาย
ของระบอบความรู้ และจัดสรรผลประโยชน์อย่างเท่าเทียม บริบทน้ีเห็นได้
ชัดเจนในพื้นที่แห้งแล้งของเคนยา (ซึ่งชุมชนเลี้ยงสัตว์เร่ร่อน เช่น มาไซ 
ซัมบูร ูโบรานา และ เอนโดรอสิ ต้องเผชิญกับการสูญเสียสิทธิในที่ดิน แม้จะ
มีความสามารถในการปรับตัวต่อสภาพภูมิอากาศสงู ผ่านระบบการเลีย้งสตัว์
แบบเคลือ่นท่ี การปล่อยทุง่หมนุเวียน และการจัดการทรพัยากรส่วนรวมทีย่ดืหยุน่
ต่อความไม่แน่นอนของสภาพแวดล้อม Mokku, 2023; Gandhi, 2015)

	 ประเด็นเร่ืองเพศกเ็ป็นหวัใจของความเป็นธรรมในกรอบการวเิคราะห์
แบบปลดแอกจากอาณานิคม ในชุมชนเลี้ยงสัตว์ของเคนยา ผู้หญิงมีบทบาท
ส�ำคัญในการดูแลสัตว์ จัดหาอาหาร และผลิตน�้ำนม กิจกรรมที่ยิ่งหนักขึ้น
เมื่อเผชิญกับภาวะวิกฤตทางภูมิอากาศ Kariuki และ Little (2023) และ 
Gwala et al. (2022) เน้นว่า ความรูข้องผู้หญงิในเรือ่งสขุภาพสตัว์ การคาดการณ์
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สภาพอากาศ และความมั่นคงของชุมชน มีคุณค่าสูง แต่กลับถูกมองข้ามจาก
นโยบายที่เน้นการมองเห็น “แรงงานผู้ชาย” ที่มีการเคลื่อนที่และถูกนับได้ 
ความเป็นธรรมด้านภมูอิากาศจึงต้องไม่เพยีงปลดแอกจากอาณานคิม แต่ต้องมี
มิติความอ่อนไหวทางเพศ และแก้ไขโครงสร้างการกีดกันอย่างเป็นระบบ 
ท้ายที่สุด การขับเคลื่อนความเป็นธรรมด้านภูมิอากาศในเคนยา ต้องเป็นการ
เปลี่ยนผ่านจาก “อนาคตที่ถูกออกแบบจากภายนอก” ไปสู่ “อนาคตที่
หยั่งรากในท้องถิ่น” นั้นคืออนาคตที่หล่อหลอมขึ้นจากจริยธรรมทางนิเวศ 
ความทรงจ�ำทางประวัติศาสตร์ และวิถีชีวิตที่ชุมชนก�ำหนดขึ้นเอง สถาบัน
ระหว่างประเทศและหน่วยงานของรฐัจ�ำเป็นต้องก้าวข้ามจาก “การมส่ีวนร่วม
เชิงสัญลักษณ์” ไปสู่การร่วมปกครองอย่างแท้จริง พร้อมการเยียวยา เช่น 
การคืนสิทธิในที่ดิน การรับรองกฎหมายจารีต และการสนับสนุนกลยุทธ์การ
ปรับตัวที่น�ำโดยชุมชนในระยะยาว (Nyadzi, et al., 2021) ดังที่ UNCC 
(2024) ย�ำ้ไว้ ชนพืน้เมอืงไม่ใช่เหยือ่เงียบของการเปลีย่นแปลงสภาพภมูอิากาศ 
หากแต่เป็นผูส้ร้างนวัตกรรมด้านความยดืหยุน่และการฟ้ืนฟรูะบบนเิวศอย่าง
แขง็ขนั อนาคตของภูมิอากาศในเคนยาไม่ควรถูกควบคุมโดยตลาดคาร์บอน
หรือเงินทุนอนุรักษ์ หากแต่ควรสร้างผ่าน การบริหารจัดการสิ่งแวดล้อมที่
ครอบคลุม เป็นธรรม และเชื่อมโยงกับบริบทจริง

	 นอกจากนี ้ วาทกรรมภมิูอากาศกระแสหลกัมักน�ำเสนอภาพรวมของ 
“ปศสุตัว์” ในฐานะตวัการส�ำคัญของการปล่อยก๊าซมเีทนและไนตรสัออกไซด์ 
(Poore & Nemecek, 2018) และมกัผลักดนัให้ลดการบรโิภคเนือ้สตัว์ทัว่โลก 
อย่างไรก็ตาม ในระดับ Global scale การสังเคราะห์วรรณกรรมแสดงให้
เห็นว่างานวจัิยเหล่านีม้กัพุง่เป้าไปทีอุ่ตสาหกรรมปศุสตัว์ขนาดใหญ่ในประเทศ
พฒันาแล้ว ซ่ึงมกีารใช้เทคโนโลย ีการให้อาหารสตัว์แบบเข้มข้น และการจัดการ
มูลสัตว์ที่แตกต่างจากระบบปศุสัตว์แบบดั้งเดิมอย่างสิ้นเชิง  ความพลาดของ
งานเหล่านี้คือการไม่แยกแยะหรือไม่ระมัดระวังมากพอว่า ผลกระทบไม่ได้
มาจากวถิปีศสุตัว์ของชนเผ่า การสถาปนาความรูค้วามเข้าใจดงักล่าวจงึเป็นไปได้
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ทั้งการไม่รอบคอบ ขาดมิติเชิงเศรษฐศาสตร์การเมือง นิเวศวิทยาการเมือง 
หรืออาจเป็นความจงใจ เป็นวาทกรรมเจ้าอาณานิคมที่ตั้งใจออกแบบไว้

	 ในระดับ Local scale กรณีศึกษามาไซเคนยา งานศกึษาครัง้นีค้้นพบ
ว่าวิถีปศุสัตว์เร่ร่อนไม่ได้เป็นเพียงการผลิตอาหาร แต่เป็นกลไกการปรับตัวที่
ส�ำคัญต่อสภาพภูมิอากาศที่ผันผวน โดยเฉพาะภัยแล้ง เศรษฐกิจปศุสัตว์ของ
เคนยายังคงเป็นส่วนส�ำคัญในการด�ำรงชีพของประชากรจ�ำนวนมาก และ
การรณรงค์ลดบริโภคเนื้อสัตว์อาจไม่ใช่ประเด็นสาธารณะหลักที่ส�ำคัญ
เท่ากับความมั่นคงทางอาหารและน�้ำในพื้นที่ (Republic of Kenya, 2021a) 
กระแสแนวคิดจากงานวิชาการและหน่วยงานระหว่างประเทศเหล่านี้ส่งผล
ต่อนโยบายด้านปศุสัตว์ของรัฐบาลเคนยาในบางมิติ เช่น การส่งเสริมการ
พัฒนาทีด่นิแบบจ�ำกดั หรอืการปรบัปรงุพนัธุส์ตัว์ แต่ยังไม่ชัดเจนว่าส่งผลต่อ
กลไกทางเศรษฐกิจอุตสาหกรรมเนื้อสัตว์ที่ไปกระทบต่อวิถีปศุสัตว์ของชน
เผ่ามากน้อยแค่ไหน เนื่องจากบริบททางเศรษฐกิจและวัฒนธรรมในเคนยา
ยังคงมีความแตกต่างจากประเทศตะวันตกอย่างมีนัยส�ำคัญ 

	 การต่อสู้กับภัยแล้งในชุมชนปศุสัตว์เร่ร่อนนั้น ไม่ได้มองภัยแล้งเป็น
เพียงภยัธรรมชาตทิีต้่องรบัมอื แต่เป็นปรากฏการณ์ท่ีมมีติทิางสงัคม เศรษฐกิจ 
และการเมอืงทีซั่บซ้อน (ปรบัปรงุจากค�ำแนะน�ำผูท้รงคุณวฒุ ิ3: ภยัแล้งในฐานะ
ปรากฏการณ์ทางสังคม เศรษฐกิจ การเมือง ภัยแล้งไม่ใช่แค่การขาดน�้ำ แต่
หมายถึงการคุกคามวิถีชีวิต การสูญเสียปศุสัตว์ และการเข้าไม่ถึงทรัพยากร
ที่ดินที่ลดน้อยลงเนื่องจากนโยบายการแบ่งเขตและสภาพภูมิอากาศท่ี
เปลีย่นแปลง การอพยพย้ายถิน่ฐานของปศุสตัว์ (transhumance) เป็นกลยทุธ์
ส�ำคัญในการปรับตัวของมาไซ ซึ่งแสดงให้เห็นถึงความเข้าใจอย่างลึกซึ้งใน
ระบบนิเวศและการใช้ประโยชน์จากทรพัยากรอย่างยัง่ยนื การทีช่มุชนเหล่านี้
ถูกลดทอนให้เป็นเพยีง “ผูป้ล่อยคาร์บอน” หรอื “เหย่ือ” ของการเปลีย่นแปลง
สภาพภูมิอากาศ เป็นการมองข้ามศักยภาพและองค์ความรู้ในการปรับตัวที่
สั่งสมมาอย่างยาวนาน
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บทสรุป

	 บทความนี้ได้ท้าทายวาทกรรมภูมิอากาศกระแสหลักที่เหมารวม
ผลกระทบของปศุสัตว์ และน�ำเสนอแนวคิด “การปลดแอกจากภูมิอากาศ” 
ผ่านกรณีศึกษาของชมุชนมาไซในเคนยา โดยได้เน้นย�ำ้ถงึความแตกต่างทีส่�ำคญั
ระหว่างปศุสัตว์อุตสาหกรรมขนาดใหญ่และวิถีปศุสัตว์เร่ร ่อนพื้นเมือง 
(พร้อมท้ังวิเคราะห์บทบาทส�ำคัญของผู้หญิงมาไซในฐานะผู้รักษาภูมิปัญญา
และผู้มีบทบาททางเศรษฐกิจและสังคมในครัวเรือน การเข้าใจประวัติศาสตร์
อาณานคิมทีม่ต่ีอการจัดการที่ดินและทรัพยากร รวมถงึการมองภยัแล้งในมติิ
ทีล่กึซึง้ยิง่ขึน้ ซึง่ไม่ใช่เพียงภัยธรรมชาติ แต่เป็นปรากฏการณ์ทีม่มีติทิางสงัคม 
เศรษฐกิจ และการเมืองที่ จะช่วยให้เราสามารถสร้างแนวทางแก้ไขปัญหา
ภูมิอากาศที่ยุติธรรมและยั่งยืนมากขึ้นในอนาคต

	 บทความนี้ยังได้วิพากษ์วิจารณ์วาระโลกด้านการเปลี่ยนแปลง
สภาพภูมิอากาศผ่านกรอบแนวคิดของนิเวศวิทยาหลังอาณานิคม โดยมุ่งเน้น
ไปที่ปศุสัตว์ การบริโภคเนื้อสัตว์ และวิถีชีวิตของชุมชนเลี้ยงสัตว์เร่ร่อนใน
ประเทศเคนยา งานชิ้นนี้ตั้งค�ำถามต่อวาทกรรมกระแสหลักของตะวันตก
ที่เรียกร้องให้ลดการบริโภคเนื้อสัตว์ในระดับโลกเพื่อบรรเทาผลกระทบด้าน
ภูมิอากาศ โดยชี้ให้เห็นว่าค�ำแนะน�ำดังกล่าวมักตั้งอยู่บนตรรกะทางเทคนิค
ท่ีมุง่เน้นคาร์บอนเป็นศูนย์กลาง โดยไม่ค�ำนงึถงึบรบิททางประวตัศิาสตร์ นเิวศวทิยา 
และวฒันธรรมเฉพาะพืน้ที ่ผ่านกรณศึีกษาเชงิประจกัษ์และวรรณกรรมวชิาการ 
บทความน้ีแสดงให้เหน็ว่า วาทกรรมเหล่าน้ีมแีนวโน้มจะตอกย�ำ้ความอยตุธิรรม
เชิงความรู้ กีดกันภูมิปัญญานิเวศของชนพื้นเมือง และสืบทอดมรดกของ
อาณานิคมในการแย่งชิงที่ดินและการจัดการสิ่งแวดล้อม

	 หัวใจของการวิเคราะห์คือความตึงเครียดระหว่างวาทกรรมระดับ
โลกทีม่องปศสุตัว์เป็นภยัต่อส่ิงแวดล้อม กบัความส�ำคญัของระบบปศสุตัว์เร่ร่อน
ในฐานะกลไกปรับตัวต่อสภาพแวดล้อมในเขตแห้งแล้งของแอฟริกา ระบบ
การเลี้ยงสัตว์ไม่ใช่เพียงวิธีการด�ำรงชีพ แต่เป็นโครงสร้างทางวัฒนธรรมและ
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นิเวศที่ตั้งอยู่บนการเคลื่อนย้าย ความเอื้อเฟื้อ และภูมิปัญญาท่ีสั่งสมจาก
บรรพบุรุษ ทว่าระบบเหล่านี้ก�ำลังถูกจ�ำกัดโดยโครงการอนุรักษ์ การฟื้นคืน
ธรรมชาติ และวาทกรรมประสิทธิภาพทางสิ่งแวดล้อมท่ีวาดภาพผู้เลี้ยงสัตว์
เร่ร่อนว่าไม่มีเหตุผลและเป็นภัยต่อระบบนิเวศ ตัวอย่างกรณีชาวมาไซ และ
กลุ่มอ่ืนๆ ชีใ้ห้เห็นว่าวาทกรรมนี้มองข้ามความยืดหยุ่นและความยั่งยืนของ
ระบบพืน้ถิน่ทีพ่ฒันาขึน้เพือ่ตอบสนองต่อความไม่แน่นอนของสภาพภมูอิากาศ 
โดยการย้อนรอยไปถงึรากฐานของวาทกรรมเหล่านีท้ีเ่ริม่ต้นตัง้แต่ยคุอาณานคิม 
ตั้งแต่ “แผนสวินเนอร์ตัน” ไปจนถึง “นโยบายอนุรักษ์แบบป้อมปราการ” 
บทความนี้ชี้ให้เห็นว่าวาทกรรมด้านภูมิอากาศในปัจจุบันยังคงฝังรากใน
ประวัติศาสตร์ของการควบคุมท่ีดินเชิงเชื้อชาติและการลบล้างความรู้ของ
ผู้ถูกอาณานคิม ข้อเสนอของบทความนีไ้ม่ใช่การปฏิเสธความเร่งด่วนของวกิฤต
ภมูอิากาศ แต่คอืการเรยีกร้องให้มกีารทบทวนความเป็นธรรมด้านภมูอิากาศผ่าน
มมุมองทีป่ลดแอกจากอาณานคิมและเปิดรบัการอยูร่่วมกนัในความหลากหลาย 
ซึ่งหมายถึงการมองแอฟริกาไม่ใช่ในฐานะพื้นที่แห่งความล้มเหลวทางนิเวศ 
แต่ในฐานะแหล่งของความรู้ที่ตั้งอยู่ในพื้นที่ ความสัมพันธ์ และความยืดหยุ่น
ทางนิเวศ
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เชิงอรรถ
1	 เศรษฐศาสตร์การเมือง (Political economy) เป็นรากฐานความเข้าใจว่าอ�ำนาจ	
	 และระบบเศรษฐกิจมีปฏิสัมพันธ์กันอย่างไรในการก�ำหนดสังคม รวมถึงการจัดสรร	
	 ทรัพยากรและความมั่งคั่ง (Hayward, 1999) ซึ่งเป็นฐานคิดส�ำคัญของแนวคิด	
	 นิเวศวิทยาการเมือง ( Political ecology) ที่เน้นการวิเคราะห์ว่าส่ิงแวดล้อมน้ัน	
	 เป็นเรื่องของการเมืองโดยเนื้อแท้ ซึ่งขับเคลื่อนโดยบริบททางเศรษฐกิจและสังคม	
	 ที่เฉพาะเจาะจง และเชื่อมโยงกับความสัมพันธ์เชิงอ�ำนาจที่ไม่เท่าเทียมกัน (Blaikie 	
	 & Brookfield, 1987; Peet & Watts, 1996) โดยใช้กรอบแนวคิด political 	
	 economy เพื่อท�ำความเข้าใจว่ากระบวนการทางเศรษฐกิจ (เช่น ระบบทุนนิยม 	
	 การพฒันา) และโครงสร้างทางการเมอืง (เช่น นโยบายของรฐั) ส่งผลต่อปฏิสัมพนัธ์	
	 ระหว่างมนุษย์กับสิ่งแวดลอ้มอย่างไร และสร้างความไม่เท่าเทยีมกันทัง้ในด้านต้นทนุ
	 และผลประโยชน์ทางสิง่แวดล้อม (Walker, 2005) ท้ังสองแนวคิดเป็นฐานคดิต่อยอด	
	 ให้กับแนวคิด Postcolonial political ecology ที่แนวคิดหลังนี้ได้รวมเอามรดก	
	 ของการล่าอาณานิคมและจักรวรรดินิยมเข้ามาพิจารณาเป็นพิเศษ (DeLoughrey 	
	 & Handley, 2015) โดยให้เหตผุลว่าการขยายอาณานคิมและการแสวงหาประโยชน์	
	 จากทรพัยากรในอดตียงัคงหล่อหลอมปัญหาสิง่แวดล้อมร่วมสมยั พลวตัของอ�ำนาจ 	
	 และระบบความรู้ โดยเฉพาะอย่างยิ่งในกลุ ่มประเทศซีกโลกใต้ (Offen, 2004) 	
	 ความเชื่อมโยงนี้แสดงให้เห็นว่าแรงผลักดันทางเศรษฐกิจการเมืองพื้นฐานส่งผลต่อ	
	 ผลลพัธ์ทางนเิวศวทิยาอย่างไร โดยมีมมุมองแบบ postcolonial ทีเ่น้นย�ำ้ถงึผลกระทบ	
	 ทีย่ัง่ยนืจากความไม่เท่าเทยีมกนัทางประวติัศาสตร์ต่อความไม่ยติุธรรมทางสิง่แวดล้อม	
	 ในปัจจุบัน
2	 Samburu หมายถึงชนพืน้เมืองกลุม่ชาตพินัธุห์นึง่ในประเทศเคนยา ซึง่มคีวามใกล้ชิด	
	 ทางวัฒนธรรมและภาษาอย่างมากกับชาวมาไซ พวกเขาเป็น กลุ่มเลี้ยงสัตว์เร่ร่อน 	
	 (pastoralists) ที่มีระบบความรู้เฉพาะถิ่นเกี่ยวกับการอยู่ร่วมกับสิ่งแวดล้อมแบบ	
	 แห้งแล้ง (Hodgson, 2011)
3	 แผนสวนิเนอร์ตนั ปี ค.ศ. 1954 เป็นนโยบายการเกษตรทีร่ฐับาลอาณานคิมองักฤษ	
	 ในเคนยาจดัท�ำขึน้เพือ่ตอบโต้กระแสต่อต้านอาณานิคมและความไม่มัน่คงทางสังคม 	
	 เฉพาะอย่างยิ่งการลุกฮือของขบวนการเมาเมา (Mau Mau) เป้าหมายหลักของ	
	 แผนนี้คือการปรับโครงสร้างสิทธิในที่ดินของชาวแอฟริกันผ่านการรวมแปลงที่ดิน 	
	 การออกโฉนดรายบคุคล และการส่งเสริมเกษตรกรรมเชงิพาณชิย์ เช่น การปลกูกาแฟ	
	 และชา เพื่อสร้างชนชั้นเกษตรกรทีภ่กัดต่ีอรฐัอาณานิคม
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	 แม้แผนน้ีจะถกูเสนอว่าเป็นแนวทางพัฒนาชนบท แต่ในทางปฏิบัติกลับส่งผลให้	
	 เกดิการกระจกุตวัของทีด่นิ การสญูเสยีสทิธขิองชุมชนต่อระบบถอืครองทีด่นิร่วม และ	
	 การกีดกนักลุม่เลีย้งสตัว์เร่ร่อน เช่น ชาวมาไซ จากพืน้ทีด่ัง้เดมิของตน แผนสวนิเนอร์ตนั 	
	 จึงเป็นกลไกส�ำคัญที่สืบทอดความเหลื่อมล�้ำด้านที่ดินสู่ยุคหลังอาณานิคม และเป็น	
	 จุดเริ่มต้นของการแปรรูปพื้นที่ชนบทตามตรรกะเศรษฐกิจตลาดที่ละเลยภูมิปัญญา	
	 ท้องถิ่นและความยั่งยืนเชิงนิเวศ (Murunga, 2022)
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