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บทคัดย่อ

บทความนี้เป็นการศึกษาแบบส�ำรวจเชิงวิเคราะห์เกี่ยวกับ 

อมัเบดการ์ศกึษา,ประวตัศิาสตร์กลุม่ชนนอกวรรณะ และการศกึษาแบบ

ซับบอลเทิร์น นอกจากนี้ ยังมีจุดมุ่งหมายเพื่อศึกษาว่าเหตุใดกลุ่ม 

ซบับอลเทร์ินจงึได้มองข้ามอมัเบดการ์ศกึษา และประวตัศิาสตร์กลุม่ชน

นอกวรรณะ

ซบับอลเทร์ิน (Subaltern Studies) ก่อตั้งขึ้นเพื่อใช้อธบิายสงัคม

อนิเดยีจากประชาชนระดบัล่าง ซึ่งซบับอลเทริ์นได้สร้างความแตกต่าง

ให้แก่การเขียนประวัติศาสตร์นิพนธ์อินเดียโดย ราชิต คุฮา ถึงแม้ว่า 

คุฮาและเพื่อนร่วมงานของเขาในกลุ่มซับบอลเทิร์นจะให้การยืนยันว่า

ค�ำนยิามของซบับอลเทริ์นได้ครอบคลมุเรื่องราวเหล่านี้ทั้งที่เป็น ชนชั้น 

ระบบวรรณะ เชื้อชาต ิภาษา สตร ีและอื่นๆ ในทางตรงกนัข้ามบทความ

ทางวชิาการจ�ำนวนมากของซบับอลเทริ์นได้ มองข้ามอมัเบดการ์ และ

กลุ่มชนนอกวรรณะไป เนื่องด้วยเหตุนี้ การมองข้ามดังกล่าวจึงเป็น

สาเหตหุนึ่งของการเสื่อมสลายของกลุ่มซบับอลเทริ์นในเวลาต่อมา

อย่างไรกต็าม อมัเบดการ์ศกึษาและประวตัศิาสตร์กลุ่มชนนอก

วรรณะมคีวามพเิศษในแง่ของประวตัศิาสตร์นพินธ์อนิเดยี เพราะทั้งสอง

แนวทางนี้เป็นหนึ่งในประเภทการศึกษาที่ศึกษาเกี่ยวกับซับบอลเทิร์น 

ในความเป็นจรงิ ดร.อมัเบดการ์ เกดิในครอบครวัที่มสีถานะเป็น กลุ่ม

ชนนอกวรรณะ และมแีนวความคดิด้านการยกเลกิระบบวรรณะของเขา 

ในเวลาต่อมาได้ส่งผลให้เขาเป็นผู้น�ำกลุ่มชนนอกวรรณะที่มีบทบาท

ส�ำคญัในศตวรรษที่ 20 นอกจากนี้ ดร.อมัเบดการ์ ยงัได้สนบัสนนุให้
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กลุ่มชนนอกวรรณะทั้งชายและหญิงมีสิทธิทางการเมือง เศรษฐกิจ 

สงัคมและวฒันธรรม ได้เช่นเดยีวกบักลุ่มชนในวรรณะสูง ตวัอย่างเช่น 

การก่อตั้งโครงการเพื่อการศึกษา การเขียนรัฐธรรมนูญและการเสนอ

ประมวลกฎหมายฮนิดู เป็นต้น เขายงัเปรยีบเสมอืนเป็นหน้าต่างบาน

หนึ่งที่เราสามารถเปิดมาดูวิถีชีวิตของกลุ่มชนนอกวรรณะ แม้ว่า ดร. 

อมัเบดการ์ และประวตัศิาสตร์กลุม่ชนนอกวรรณะจะเป็นประวตัศิาสตร์

นิพนธ์จากมลทิน แต่ไม่ควรมองข้ามและตัดแนวทางการศึกษาทั้งสอง

นี้ออกไปจากประวตัศิาสตร์นพินธ์อนิเดยีได้

โดยสรุปเมื่อเรากล่าวถึงปัญหาของประวัติศาสตร์นิพนธ์อินเดีย

นั้น สามารถกล่าวได้ว ่าหมายถึง ผลงานเชิงวิชาการที่กล่าวถึง 

อมัเบดการ์และกลุ่มชนนอกวรรณะที่ยงัมใีนปรมิาณไม่มาก ยิ่งกว่านั้น 

อมัเบดการ์และกลุม่ชนอกวรรณะ คอื ทางเลอืกของประวตัศิาสตร์นพินธ์

อินเดีย เพราะทั้งสองสิ่งนี้มุ่งศึกษาประชาชนที่อยู่ล่างสุดของสังคม

อินเดีย นอกจากนี้ทั้งอัมเบดการ์ศึกษา ประวัติศาสตร์กลุ่มชนนอก

วรรณะและซบับอลเทร์ิน ต่างมสีภาวะของการพึ่งพาอาศยัซึ่งกนัและกนั

ในบรบิทพื้นที่ทางวชิาการ

ค�ำส�ำคัญ: อมัเบดการ์ศกึษา กลุ่มชนนอกวรรณะ สตรใีนกลุ่มชนนอก

วรรณะ ซบับอลเทริ์น
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Abstract

According  to  Ranajit  Guha, the  term “Subaltern”  was 

used  to  describe  Indian  society  from  the perspective  of  

“low class”   people,   whose   identity contributes   to a    

significant difference  in Indian historiography.  Guha  and  his  

colleagues argued  that the  definition  of  “Subaltern” should  

include class, caste,race,   language   and   gender as   major   

determining factors. However,  previous  scholarship  on 

Subaltern  Studies did  not  pay  enough  attention  to Ambedkar  

and  the  Dalits  who are indispensable as subjects of Subaltern 

studies. As a result, this   may cause Subaltern   studies to   be   

vulnerable to   a significant extent. Still,Ambedkar Studies and 

Dalit History are crucial to Indian   historiography,   because   

both   can   shed   light   on subaltern  people who  are 

marginalized  in  India.  Born  in  Dalit family,  Dr.  Ambedkar  

wanted to  terminate  the  caste  system. His  ideology  can  be  

seen in  his  role  as  a  leader  in the Dalit Movement  in  the 

twentieth  century.  In  fact,  he  supported  the Dalit   politically,   

economically,   socially   and   culturally.   For instance,  he  

established People  Education  Society  (PES),  an organization  

to  support  education  for  the  Dalits. Moreover,  he was also a 

major influence in the drafting of the Constitution of India, which 

granted rights to subaltern people, the Dalits. It is therefore 

necessary  to  situate Ambedkar  Studies  and  Dalit History in 

Indian historiography. 
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This  article proposes  that  Ambedkar  studies and Dalit history are  

important to the better  understanding of Indian society as well as 

Subaltern Studies. 

In conclusion, when we mention about the issue of Indian 

historiography i.e. there are less of academic work on Ambedkar and 

Dalit. Moreover, Ambedkar and Dalit are an alternative of Indian his-

toriography, because their aim are to study about lowest class 

people. In addition, Ambedkar studies, Dalit history and Subaltern 

Studies are interdependent in the academic spheres.  

Keywords: Ambedkar Studies, Dalit, Dalit Women, Subaltern Studies
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1. บทน�ำ

การศึกษาประวัติศาสตร์และประวัติศาสตร์นิพนธ์อินเดียในยุค

อาณานคิม (colonial) อาจกล่าวได้ว่ามรีูปแบบการศกึษาที่แพร่หลาย

อยู่สองแนวทางที่ส�ำคัญด้วยกันกอปรด้วย แนวทางแรก การศึกษา

ประวัติศาสตร์และประวัติศาสตร์นิพนธ์อินเดียภายใต้รูปแบบบูรพาคดี

ศกึษา (Oriental Studies)1 ซึ่งการศกึษาแบบบรูพาคดศีกึษาได้รบัความ

นยิมโดย เซอร์วลิเลี่ยม โจนท์ (Sir William Jones, 1746 -1794) และ

สมาชิกแห่งสมาคม The Asiatic Society of Bengal, 17842 และ

แนวทางต่อมาการศึกษาภายใต้รูปแบบอรรถประโยชน์นิยม (Utilitari-

anism)3 กล่าวคอื การศกึษาในรปูแบบอรรถประโยชนน์ยิม ได้รบัความ

นิยมอันเนื่องมาจากงานเขียนเรื่อง The History of India,1818 ของ 

เจมส์ มวิส์ (James Mill, 1773 - 1836)4 ซึ่งงานเขยีนดงักล่าวของเขา

1 บูรพาคดีศึกษา (Oriental Studies) คือ ระบบการศึกษาที่เน้นให้ความ
ส�ำคัญต่อการศึกษาถึงวรรณกรรม วัฒนธรรม สังคม เศรษฐกิจ การเมือง และ
กฎหมาย ของอินเดีย ภายใต้กรอบคิดที่เน้นให้ความส�ำคัญต่ออารยธรรมอินเดีย 

2	 สุกัญญา บ�ำรุงสุข, อ่านอินเดีย ประวัติศาสตร์นิพนธ์อินเดีย ก่อน ค.ศ.
1947 (กรุงเทพฯ: นามมีบุ๊คส์พับลิเคชั่นส์), 133. และ Romilar Thapar, Early 
India From The Origins to AD 1300 (Penguin Book, 2015), 3.

3	 อรรถประโยชน์นิยม (Utilitarianism) คือ ระบบการศึกษาที่เน้นให้ความ
ส�ำคัญต่อแนวคิดแบบอรรถประโยชน์นิยมในการอธิบายสภาพสังคมอินเดียและ
เชดิชแูนวทางการบรหิารจดัการขององักฤษภายใต้แนวคดิแบบอรรถประโยชน์นิยม 
มกัมคีวามเหน็ทีข่ดัแย้งต่อการศกึษาแบบบรูพาคดศึีกษา เนือ่งจากอรรถประโยชน์
นิยมมิได้เชื่อว่าอินเดียนั้นมีการครอบง�ำโดยอารยธรรมมาเนินนาน แต่อารยธรรม
อินเดียเกิดขึ้นได้ เพราะอังกฤษเป็นผู้ส่งเสริมและท�ำให้เกิดอารยธรรมขึ้นมา

4	 Thomas R. Metcalf, Ideologies of the Raj The New Cambridge  
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ปัญหาของการเขียนประวัติศาสตร์นิพนธ์อินเดีย . พิทธิกรณ์ ปัญญามณี

เกดิขึ้นเนื่องมาจาก เจมส์ มวิส์ ได้ร่วมงานกบับรษิทัอนิเดยีตะวนัออก

และประจวบกับความต้องการของบริษัทที่ต้องการข้อมูลและหลักคิด

มาจดัการกบัสิ่งที่ไร้ระเบยีบของสงัคมอนิเดยี5 ยิ่งกว่านั้น แนวทางการ

ศึกษาแบบอรรถประโยชน์นิยมมีผลต่อนโยบายในด้านต่างๆ ของการ

บริหารจัดการอินเดียโดยอังกฤษ โดยเฉพาะอย่างยิ่งในเรื่องการจัดท�ำ

นโยบายปรับปรุงระบบการศึกษา (education system)6 ดังนั้น

ประวตัศิาสตร์นพินธ์อนิเดยีจงึตกอยูภ่ายใต้การน�ำของกระแสการศกึษา

ทั้งสองแนวทางนี้มาโดยตลอดในระยะเวลาแห่งอาณานิคม อย่างไร

ก็ตาม แนวทางการศึกษาประวัติศาสตร์นิพนธ์อินเดียทั้งสองแนวทาง

กลบัมไิด้ให้ความส�ำคญัต่อกลุ่มชนนอกวรรณะ (Dalit/Outcaste)7 หรอื

พลเมอืงเสยีงส่วนน้อย (minorities) ภายในสงัคมอนิเดยี

ในเวลาต่อมาภายหลงัจากการเรยีกร้องอสิรภาพได้ประสบความ

ส�ำเรจ็ในวนัที่ 15 สงิหาคม 1947 ส่งผลให้ประวตัศิาสตร์นพินธ์อนิเดยี 

มรูีปแบบการศกึษาที่เรยีกว่า “ชาตนิยิม (Nationalism)” และ “ชาตนิยิม

History of India (Cambridge [England]: Cambridge University Press, 1994), 
30.

5	 Lynn Zastoupil, John Stuart Mill and India (Stanford University 
Press, 1994), 7.

6	 Ibid., 8.
7	 ในภาษาอังกฤษ ฮินดี และพื้นถิ่นอินเดียอื่นๆ มีค�ำศัพท์ที่ใช้แทนค�ำว่า 

“กลุ่มชนนอกวรรณะ” มากมาย เช่น Dalit, Mahar, Harijan, Outcaste, Untouch-
able, Depressed classes, Scheduled caste และ Other Backward Class 
(OBC) เป็นต้น อย่างไรก็ตาม ภายในบทความฉบับนี้จะเลือกใช้ค�ำว่า “กลุ่มชน
นอกวรรณะ” ไปตลอดการอธิบายเชิงวิเคราะห์



252

วารสารประวัติศาสตร์  ธรรมศาสตร์ ปีท่ี 3 ฉบับท่ี 1 (มกราคม-มิถุนายน 2559)

ใหม่ (Neo-nationalism)”8 อาจกล่าวได้ว่า การเขียนประวัติศาสตร์

นพินธ์อนิเดยีในยคุหลงัอาณานคิม (postcolonial) ถูกปกคลมุไปด้วย

บรรยากาศการศกึษาประวตัศิาสตร์ชาตนิยิมและชาตนิยิมใหม่ หรอือกี

นยัหนึ่ง คอื ประวตัศิาสตร์ที่เขยีนเกี่ยวกบักลุ่มชนชั้นน�ำ (elites) เป็น

หลัก กล่าวคือ เป็นการศึกษาเฉพาะการเคลื่อนไหวต่อต้านอังกฤษ 

(anti-colonial) โดยขบวนการเคลื่อนไหวทั้งหลายที่มกีลุ่มชนในวรรณะ

สูง (high caste) เป็นหวัขบวนในทางปฏบิตัิ9

ดังนั้น บทความนี้จึงมุ่งน�ำเสนอการศึกษาประวัติศาสตร์นิพนธ์

อนิเดยี โดยมองผ่านผูน้�ำคนส�ำคญัของกลุม่ชนนอกวรรณะอย่าง ดร.บ.ี

อาร์. อมัเบดการ์ (Dr. B.R. Ambedkar 1891 - 1956)10 ซึ่งเปรยีบเหมอืน

8	 Ranajit Guha, (ed.), Selected Subaltern Studies (Oxford Univer-
sity Press, 1998), 37.

9	 Ranajit Guha, (ed.), Subaltern Studies Writings on South Asian 
History and Society I (New Delhi: Oxford University Press, 1982), 1.

10 กลุม่ชนนอกวรรณะคนแรกในประวัตศิาสตร์อนิเดยีท่ีได้รบัการยกสถานะ
โดยการได้รับทุนการศึกษาจากมหาราชาแห่งบาโรดา เดินทางไปศึกษาปริญญา
มหาบณัฑิตและดษุฎีบณัฑิตจากทัง้ประเทศสหรฐัอเมรกิาและองักฤษ จนสามารถ
ยกสถานะของตนเองให้เข้ามามบีทบาทต่อกลุม่ชนนอกวรรณะและบทบาทในการ
เป็นบุคคลส�ำคัญทางการเมือง เศรษฐกิจ และสังคมของอินเดีย โดยก่อนวาระ
สดุท้ายของชวิีตได้มบีทบาทส�ำคญัต่อการเข้าไปเป็นประธานคณะกรรมาธิการร่าง
รัฐธรรมนูญแห่งสาธารณรัฐอินเดียและด�ำรงต�ำแหน่งรัฐมนตรีว่าการกระทรวง
ยุติธรรมคนแรกแห่งสาธารณรัฐอินเดีย รวมทั้งกาประกาศตนเป็นพุทธศาสนิกชน
แทนการเคารพนับถือศาสนาฮินดู 

การสะกดชือ่และการทบัศพัท์ ‘อมัเบดการ์’ เป็นการทบัศพัท์เพ่ือให้ง่ายต่อ
การออกเสียงและเป็นชื่อเดียวที่ยกเว้นมิได้สะกดตามระบบการทับศัพท์ตามแบบ
ส�ำนักงานราชบัณฑิตยสภา นอกจากน้ีการทับศัพท์ตามราชบัณฑิตฯ สมควรทับ
ศัพท์เป็น ‘ภีมราว รามชี อเพฑกร’ และที่ส�ำคัญอย่างย่ิงชื่อเฉพาะ (นักวิชาการ
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เป็นจุดเริ่มต้นของประวัติศาสตร์และประวัติศาสตร์นิพนธ์ของกลุ่มชน

นอกวรรณะในช่วงประวัติศาสตร์ยุคใกล้ของอินเดีย นอกจากนี้ ดร. 

อมัเบดการ์ คอื บคุคลสองสถานะ กล่าวคอื ในฐานะกลุม่ชนนอกวรรณะ

ที่เตบิโตและใช้ชวีติอยูท่ั้งในช่วงเวลาแห่งอาณานคิมและหลงัอาณานคิม 

รวมทั้งการเป็นผู้น�ำกลุ่มชนนอกวรรณะ โดยการศึกษาเกี่ยวกับ ดร. 

อมัเบดการ์และขบวนการเคลื่อนไหวเพื่อกลุม่ชนนอกวรรณะ เพื่อแสดง

ให้เหน็ว่ากลุ่มชนนอกวรรณะนั้นเป็นทางเลอืกที่ส�ำคญัที่จะช่วยอธบิาย

สภาพสงัคมอนิเดยีในขณะเวลานั้น (1919 - 1956) ได้เช่นเดยีวกนักบั

ประวัติศาสตร์อินเดียในแง่มุมอื่นๆ เช่น อาณานิคม มาร์กซิสต์ และ 

ซบับอลเทริ์น เป็นต้น

โดยบทความจะแบ่งการอธบิายออกเป็นสามหวัข้อ ประกอบไป

ด้วย (1) ดร.อมัเบด-การ์กบัเสรนียิม: ประวตัศิาสตร์เริ่มต้นของกลุ่มชน

นอกวรรณะในสังคมอินเดีย, (2) อัมเบดการ์ศึกษาและประวัติศาสตร์

กลุ่มชนนอกวรรณะ: ปัญหาที่หายไปของซบับอลเทริ์น, (3) สตรศีกึษา 

&สตรใีนกลุม่ชนนอกวรรณะและการผสมผสานของซบับอลเทร์ิน: ความ

ท้าทายต่อการเขยีนประวตัศิาสตร์นพินธ์อนิเดยี

อินเดีย) ในบทความฉบับนี้จะยึดถือรูปแบบการทับศัพท์ตามแบบส�ำนักงาน 
ราชบัณฑิตยสภาเป็นหลัก
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2. ดร.อัมเบดการ์กับเสรีนิยม: ประวัติศาสตร์เริ่มต้น 

ของกลุ่มชนนอกวรรณะในสังคมอินเดีย  

(Dr.Ambedkar and Liberalism:  

The beginning of Dalit history in Indian society)

เสรนียิม (Liberalism) แรกเริ่มเกดิขึ้นในสงัคมอนิเดยีมาแต่เมื่อ

ใดนั้น หากจะกล่าวถงึขบวนการเคลื่อนไหวทางภูมปัิญญาที่เป็นรากฐาน

ของความรู้แบบเสรนียิมของอนิเดยีนั้น สามารถกล่าวย้อนรอยกลบัไป

ได้ถึงขบวนการเคลื่อนไหวเพื่อปฏิรูปสังคม-ศาสนา (Socio-Religious 

movements) ของกลุ่มปัญญาชนพื้นถิ่นอนิเดยี ดงัมรีายระเอยีดต่อไป

นี้

การเคลื่อนไหวในช่วงระยะเวลาก่อนการได้รับอิสรภาพ (Inde-

pendence) หรือช่วงอาณานิคม (Colonial) ในช่วงระยะเวลาโดย

ประมาณครสิต์ศตวรรษที่ 18 - 19 ซึ่งโดยทั่วไปเป็นการเคลื่อนไหวด้าน

ศาสนา - สงัคม11 ซึ่งมขีบวนการเคลื่อนไหวที่ส�ำคญัดงันี้ The Brahmo 

Samaj 1828,The Prarthana Samaj 1867, The Arya Samaj 1875, 

The Theosophical Society 1875-1879, The Satya Sodhak Samaj 

1877-1890, Ramakrishna Mission 1896 และ Aligarh Movement 

เป็นต้น12 

11 S.R. Myneni, Indian History For Pre-Law First Year (Faridabad: 
Allahabad Law Agency, 2010-11), 382.

12 Ibid., 382 - 395.
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นอกจากนี้ สมาคมการเคลื่อนไหวทางภูมปิัญญาข้างต้นยงัเป็น

ผลสะท้อนมาจากผู้น�ำสมาคมการเคลื่อนไหวต่างๆ ซึ่งส่วนมากเป็น 

กลุม่ชนในวรรณะสงู (พราหมณ์) ที่ได้รบัโอกาสเดนิทางไปศกึษาหรอืใช้

ชวีติอยูใ่นองักฤษเป็นระยะเวลาหนึ่งของช่วงชวีติ13 หรอืได้รบัการศกึษา

และเรยีนรู้วทิยาการแบบตะวนัตก (องักฤษ) ภายในอนิเดยี14 อย่างไรก็

ด ีสมาคมการเคลื่อนไหวทางภูมปิัญญา ณ เวลานี้ ยงัคงเป็นการเรยีก

ร้องและโต้แย้งกนัระหว่างศาสนาฮนิดแูละอสิลามต่อศาสนาครสิต์ รวม

ถึงแนวคิดแบบเสรีนิยมในช่วงนี้ เสมือนถูกน�ำเสนอออกมาในสังคม

อนิเดยี โดยมจีดุประสงค์เพื่อให้ตะวนัตกเหน็ว่า “ฮนิดู” (Hinduism) มี

ความเป็นอารยะในด้านความคดิและ การกระท�ำเดยีวเช่นกนักบัความ

คดิแบบตะวนัตก เนื่องด้วยเหตนุี้ สมาคมการเคลื่อนไหวทางภมูปัิญญา

ต่าง ๆ จงึท�ำให้เกดิกระแสของความเชื่อแบบ “ฮนิดูใหม่ (Neo-Hindu-

ism)” ขึ้นมา15 

ค�ำว่า “ฮนิดูใหม่” อาจสามารถสื่อนยัยะได้ถงึความเชื่อตามคติ

ฮนิดทูี่ให้สทิธแิก่ชาวฮนิดมูากขึ้น เช่น การให้สทิธแิก่สตรหีม้ายสามารถ

13 Hermann Kulke and Dietmar Rothermund, A History of India 
(London: Routledge, 2010), 212.

14 Achuthan M. Kandyil, Writing Indian History A View from Below 
(Kolkata: Samya, 2009), 295.

15 ซึง่กระแสฮนิดใูหม่ท่ีเกดิขึน้จากการเคลือ่นไหวทางแนวคดิแบบเสรนิียม
ในช่วงแรกนี้ บางกลุ่มเคลื่อนไหวมีการสนับสนุนให้ฮินดูพยายามน�ำหลักสากลมา
ปรับใช้ บ้างก็หวนกลับไปเชื่อมโยงกับความเชื่อฮินดูแบบดังเดิม จึงท�ำให้กระแส
ฮินดูใหม่ที่เกิดข้ึนก็น�ำมาซึ่งความย้อนแย้งและตรึงเครียดระหว่างความเชื่อฮินดู
ด้วยกัน ดู. Hermann Kulke and Dietmar Rothermund, A History of India 
(London: Routledge, 2010), 211.
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แต่งงานใหม่ การปฏเิสธการแต่งงานตั้งแต่เดก็ การขยายโอกาสทางการ

ศกึษาให้แก่สตรแีละกลุม่ชนนอกวรรณะ การปฏเิสธและวพิากษ์วจิารณ์

ต่อระบบวรรณะ การปฏเิสธการบูชารูปเคารพเทพเจ้า การปฏเิสธการ

ท�ำพธิสีต ี(Sati) รวมทั้งให้การยอมรบัว่าทกุศาสนาหรอืคตคิวามเชื่อใน

รูปแบบต่างๆ มีความเป็นภราดรภาพต่อกัน และการศึกษาศาสนา

เปรยีบเทยีบ เป็นต้น16

ในเวลาต่อมาอิทธิพลทางความคิดจากสมาคมการเคลื่อนไหว

ทางภูมิปัญญาข้างต้น ยังส่งผลต่อนักคิดและขบวนการเคลื่อนไหว

ทางการเมืองในสังคมอินเดียกลุ่มอื่นๆ อย่างเห็นได้ชัด ซึ่งสามารถ

อธบิายได้ดงันี้

ในช่วงแรกการก่อตั้งพรรคคองเกรสแห่งชาติอินเดีย Indian  

National Congress (INC), 188517 ขึ้น ณ นครบอมเบย์ (Bombay)18 

มีจุดประสงค์เพื่อ “หนึ่ง เพื่อกระชับความสัมพันธ์กับกลุ่มเคลื่อนไห

วอื่นๆ เพื่อรกัษาผลประโยชน์ของชาต ิสอง ปลูกฝังความรู้สกึที่เป็นอนั

หนึ่งอันเดียวกันโดยปราศจากการแบ่งแยกทางชนชั้น ศาสนา และ

ภูมิภาค สามให้ความส�ำคัญต่อกลุ่มปัญญาชนทั้งหลายที่ตระหนักถึง

ปัญหาของสังคม-การเมืองที่ก�ำลังจะเกิดขึ้นในอนาคต และสี่ ริเริ่ม

16 S.R. Myneni, Indian History For Pre-Law First Year (Faridabad: 
Allahabad Law Agency, 2010-11), 382-391.

17 Hermann Kulke and Dietmar Rothermund, A History of India 
(London: Routledge, 2010), 212-213. ต่อจากนี้ พรรคคองเกรสแห่งชาติอินเดีย 
Indian National Congress, (INC) จะใช้ INC แทนไปตลอดการอธิบายเชิง
วิเคราะห์

18 ปัจจุบัน คือ เมืองมุมไบ (Mumbai)
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นโยบายส�ำหรับการเปลี่ยนแปลงชาติไปสู่ความเป็นอารยะ”19 โดยใน

เวลาต่อมากลุ่ม INC ได้ประสบความส�ำเร็จในการเรียกร้องอิสรภาพ 

(Independence) ให้กบัอนิเดยีภายใต้การน�ำของ เอม็. เค. คานธ ีและ

สมาชกิจากกลุ่มชนในวรรณะสูง 

ในช่วงต่อมาการเคลื่อนไหวแบบเสรนียิมใหม่ (Neo-liberalism) 

โดยทั่วไปมกัจะเป็นการเคลื่อนไหวของกลุม่ชนนอกวรรณะ (Dalit Move-

ment) และขบวนการเคลื่อนไหวของกลุ่มชนที่มใิช่พราหมณ์ (Non-Bh-

ramin Movement) ซึ่งถอืได้ว่าเป็นผลสบืเนื่องมาจากกระแสความคดิ

แบบเสรีนิยมทั้งที่แพร่หลายในสังคมอินเดียและตะวันตก นอกจากนี้

ความโดดเด่นของขบวนการเคลื่อนไหวเพื่อกลุม่ชนนอกวรรณะและกลุม่

ชนมิใช่พราหมณ์ คือ เหตุการณ์คู่ขนานกับการเรียกร้องเอกราชของ

อนิเดยีโดยกลุ่มชนในวรรณะสูงเป็นผู้น�ำ กล่าวคอื ช่วงครสิต์ศตวรรษที่ 

20 สังคมอินเดียเริ่มมีปรากฏการณ์การเรียกร้องของกลุ่มชนเสียงส่วน

น้อย (minorities) ต่อกลุม่ชนเสยีงส่วนใหญ่ (majority) ดงัจะเหน็ได้จาก

ทั้ง ขบวนการเคลื่อนไหวเพื่อกลุ่มชนนอกวรรณะโดย ดร.อัมเบดการ์, 

ขบวนการสนันบิาตมสุลมิ (Muslim League) โดยการน�ำของ โมฮมัมทั 

อล ี ชนินา (Muhammad Ali Jinnah) และ ขบวนการเคลื่อนไหวเพื่อ

กลุ่มชนที่มใิช่พราหมณ์ โดยการน�ำของ เปรยิาร อ.ีว.ี รามาสาม ี(Peri-

yar E.V. Ramasamy) เป็นต้น

โดยขบวนการเคลื่อนไหวของกลุ่มชนนอกวรรณะ ซึ่งมี ดร. 

อมัเบดการ์ เป็นผู้น�ำในการเรยีกร้องสทิธเิสรภีาพ ความเสมอภาค และ

19 S.R. Myneni, Indian History For Pre-Law First Year (Faridabad: 
Allahabad Law Agency, 2010 - 11), 399.
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ภราดรภาพ ต่อกลุ่มชนในวรรณะสูง (high caste)20 คอื การเรยีกร้อง

ของ ดร.อมัเบดการ์ เพื่อกลุ่มชนนอกวรรณะ ดงัจะเหน็ได้จาก สตัยา

เคราะห์เพื่อเรยีกร้องให้กลุ่มชนนอกวรรณะสามารถเข้าถงึแหล่งน�้ำเพื่อ

การอปุโภคและบรโิภค (Satayagraha at Chodak Tank, 1927) และ

การเรยีกร้องให้สทิธกิารเข้าวดัฮนิดูต่อกลุม่ชนนอกวรรณะ (Satayagra-

ha at Kalalam Temple, 1930) เป็นต้น นอกจากนี้การเข้าไปท�ำหน้าที่

เป็นประธานคณะกรรมาธกิารร่างรฐัธรรมนญูแห่งชาตอินิเดยี ตามความ

เหน็ของ บญัชา ส�ำเรจ็กจิ มองว่า “เป็นความส�ำเรจ็อย่างหนึ่ง”21 ของ 

ดร.อัมเบดการ์ จากเหตุการณ์นี้ส่งผลให้อินเดียมีระบบการปกครองที่

เป็นไปตามหลกัการแห่งประชาธปิไตยแบบเสรนียิมอนัมรีะบบเศรษฐกจิ

แบบ สงัคมนยิมเป็นพลงัขบัเคลื่อนสงัคมอนิเดยี22 ยิ่งกว่านั้นในเวลาต่อ

มาก่อนการจากไปของ ดร.อมัเบดการ์ เขาได้สมาทานมานบัถอืศาสนา

พทุธแทนศาสนาฮนิดู23 เพื่อหวงัจะหนใีห้หลดุพ้นจากระบบวรรณะ โดย

20 Hermann Kulke and Dietmar Rothermund, A History of India 
(London: Routledge, 2010), 341.

21 บัญชา ส�ำเร็จกิจ. “บทบาท ดร. บี อาร์ อัมเบดการ์ ในการยกฐานะ
จัณฑาล,” (วิทยานิพนธ์ปริญญามหาบัณฑิต, สาขาวิชาประวัติศาสตร์ คณะ
ศิลปศาสตร์ มหาวิทยาลัยธรรมศาสตร์, 2534), 132-137.

22 Badal Sarkar, “Dr. B.R. Ambedkar’s theory of State Socialism,” 
International Research of social Science, Vol.2 (8), 38-41, August 2013. 
http://www.isca.in/IJSS/Archive/v2/i8/6.ISCA-IRJSS-2013-113.pdf,  
(accessed May 14, 2015). 

23 การที่ ดร.อัมเบดการ์ ได้ประกาศตนเปลี่ยนแปลงศาสนาจากฮินดูมาสู่
ศาสนาพุทธและชักจูงให้กลุ่มชนนอกวรรณะเปลี่ยนแปลงศาสนาตามตนเอง ดู
เหมือนว่าจะมีแรงจูงใจที่ว่าศาสนาพุทธเป็นศาสนาเดียวท่ีมีอยู่ในประวัติศาสตร์
อนิเดยีทีส่ามารถต่อรองและต่อสูกั้บศาสนาฮนิด ู(ระบบวรรณะ) ได้ ดงันัน้ แนวคดิ
ของ ดร.อมัเบดการ์ จงึไม่เหน็ด้วยทีจ่ะใช้แนวทางแบบมาร์กซสิต์มาเคลือ่นไหวเพ่ือ
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การเปลี่ยนศาสนาของกลุ่มชนนอกวรรณะภายใต้การชักจูงของ ดร. 

อมัเบดการ์ ยงัส่งผลให้ประชากรที่นบัถอืศาสนาพทุธในอนิเดยีเพิ่มขึ้น

อย่างเห็นได้ชัด24 ตามทัศนคติของ ชาเนนทร ปาณฑิ (Gyanendra 

Pandey)25 เขาคดิเหน็ว่า แนวคดิด้าน เสรนียิมและการเคลื่อนไหวที่ม ี

ดร.อมัเบดการ์ เป็นผู้น�ำต่อกลุ่มชนนอกวรรณะนั้น น�ำมาซึ่งการปะทะ

กันระหว่างความเชื่อทางศาสนาสองศาสนาด้วยกัน คือ ศาสนาพุทธ

ปะทะกบัศาสนาฮนิดู โดยการเปลี่ยนศาสนาจากฮนิดูมาสู่ศาสนาพทุธ

โดยการชกัจูงของ ดร.อมัเบดการ์ เป็นจดุเปลี่ยนส�ำคญัที่ส่งผลให้กลุ่ม

ชนนอกวรรณะสามารถสร้างชุมชนทางการเมืองและวัฒนธรรมที่เป็น

ของพวกเขาเอง26

สามารถกล่าวได้ว่า ขบวนการเคลื่อนไหวของกลุม่ชนนอกวรรณะ 

ภายใต้การน�ำของ ดร.อมัเบดการ์ ในท้ายที่สดุนั้นสามารถน�ำมาซึ่งความ

เป็นเอกลกัษณ์ (identity) ของกลุม่ชนนอกวรรณะ ดงัจะเหน็ได้ว่าศาสนา

พทุธตามความเหน็ของ ชาเนนทร ปาณฑ ิคอื เอกลกัษณ์ใหม่ของกลุ่ม

ชนนอกวรรณะและท�ำให้กลุ ่มชนนอกวรรณะมีความพิเศษและน่า

เรียกร้องสิทธิ เสรีภาพ ความเสมอภาค และภารดรภาพ ต่อกลุ่มชนนอกวรรณะ
24 Neil DeVotta, (ed.), Understanding Contemporary India (London: 

Lynne Rienner Publishers, 2010), 222.
25 ศาสตราจารย์ด้านประวัติศาสตร์จากมหาวิทยาลัยเอมอรี (Emory  

University) โดยเขาความสนใจต่อการศกึษาประวัตศิาสตร์โดยใช้ทฤษฎี Subaltern 
Studies ในการศกึษาและมผีลงานตพิีมพ์ในส่วนท่ีเก่ียวข้องกับยุคอาณานคิมและ
หลังอาณานิคมอย่างกว้างขวาง

26 Gyanendra Pandey, (ed.), Subalternity and Difference: Investi-
gations from the North and the South, Intersections: Colonial and Postco-
lonial Histories (London, New York: Routledge, 2011), 7 - 10.
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ค้นคว้าศกึษามแิพ้กลุ่มชนเสยีงส่วนน้อยอื่นๆ ในสงัคมอนิเดยีร่วมสมยั

อย่างไรกต็าม การศกึษาเกี่ยวกบัประวตัศิาสตร์ของผูน้�ำกลุม่ชน

นอกวรรณะในรูปแบบงานเขียนเชิงชีวประวัติ กลับปรากฏขึ้นครั้งแรก

จากการศกึษาของ ธนชยั กรี (Dhananjay Keer)27 มใิช่เกดิจากความ

สนใจใคร่รู้จากกลุ่มการศกึษาซบับอลเทริ์นแต่อย่างใด โดย ธนนัชยั กรี 

ได้เขยีนหนงัสอืเรื่อง Ambedkar, Life and Mission ขึ้นมาในปี ค.ศ.

195428 กล่าวคือ งานเขียนเล่มนี้เป็นงานเขียนในล�ำดับต้นๆ ที่มีการ

ศึกษาและอธิบายเบื้องต้นและเชิงลึกถึงการกระท�ำและแนวคิดของ 

ดร.อัมเบดการ์ และจากงานเขียนเล่มนี้อาจเป็นจุดเริ่มต้นที่ท�ำให้

ประชาชนและนกัวชิาการจ�ำนวนหนึ่งที่สนใจใคร่รูใ้นวถิแีห่งหลกัปฏบิตัิ

และความคิดของ ดร.อัมเบดการ์ มุ่งความสนใจมาสู่การศึกษา ดร. 

อมัเบดการ์ โดยการอ่านชวีประวตัเิล่มนี้ นอกจากนี้ ในวงวชิาการยงัมี

การอ้างองิงานเขยีนของ ธนชยั กรี อยู่เสมอ ตวัอย่างเช่น งานเขยีนของ 

อลีเีนอร์ เซลเลยีท (Eleanor Zelliot) เรื่อง Ambedkar’s World The 

Making of Babasaheb and the Dalit Movement (1969)29 และงาน

เขยีนของ บญัชา ส�ำเรจ็กจิ เรื่อง บทบาท ดร. บ ีอาร์ อมัเบดการ์ ใน

การยกฐานะจณัฑาล (1991/2534)30 เป็นต้น

27 นกัเขยีน (1913-1984) มผีลงานการเขยีนอตัชวีประวตับิคุคลส�ำคญัของ
อินเดีย ได้รับการเชิดชูเกียรติยศโดยเขาได้รับเครื่องราชอิสริยาภรณ์ Padma  
Bhushan ในปี 1971 

28 Dhananjay Keer, Dr. Ambedkar life and mission, 1954, Reprint 
(Mumbai: Popular Prakashan , 2016).

29 Eleanor Zelliot, Ambedkar World The Making of Babasaheb and 
the Dalit Mivement (New Delhi: Navayana, 2004). 

30 บัญชา ส�ำเร็จกิจ, “บทบาท ดร. บี อาร์ อัมเบดการ์ ในการยกฐานะ
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อาจกล่าวได้ว่า ธนชยั กรี เป็นบคุคลแรกๆ ที่ให้ความสนใจและ

ให้พื้นที่ทางประวัติศาสตร์ต่อบุคคลในกลุ่มชนนอกวรรณะอย่าง ดร. 

อมัเบดการ์ กล่าวคอื การกล่าวถงึ ดร.อมัเบดการ์ ในฐานะบรุษุผู้หนึ่ง

ที่มีความส�ำคัญต่อประวัติศาสตร์และประวัติศาสตร์นิพนธ์อินเดีย ดัง

นั้นการศกึษาของ ธนชยั กรี จงึเป็นจดุเริ่มต้นของการศกึษาถงึกลุ่มชน

นอกวรรณะที่มีอิทธิพลต่อการอธิบายกลุ่มชนนอกวรรณะในลักษณะ 

อื่นๆ ในเวลาต่อมา31 เช่น ประเดน็ศกึษาด้าน Caste, Class & Social 

Justice, Gender, Human Rights และ Dalit Movement เป็นต้น 

จัณฑาล,” (วิทยานิพนธ์ปริญญามหาบัณฑิต, สาขาวิชาประวัติศาสตร์ คณะ
ศิลปศาสตร์ มหาวิทยาลัยธรรมศาสตร์, 2534).

31 เช่น J. Michael Mahar, The Untouchables in Contemporary India 
(Tucson, Arizona: University of Arizona Press, 1972) และ W. N. Kuber, Dr. 
Ambedkar: A Critical Study (New Delhi: People’s Pub. House, 1973) เป็นต้น 
อย่างไรก็ตามงานประพันธ์ท่ีเก่ียวกับ ดร.อัมเบดการ์ กลับมีการศึกษาและแพร่
หลายในสังคมตะวันตกและเป็นต้นแบบของการศึกษาถึงอัมเบดการ์และกลุ่มชน
นอกวรรณะ โดยบคุคลทีส่�ำคญัต่อการศกึษาอมัเบดการ์ท้ังสองท่านนี ้คอื Eleanor 
Zelliot และ Gail Omvedt See. ‘Ambedkar Studies,’. in Purvi Mehta. “Recast-
ing Caste: Histories of Dalit Transnationalism and the Internationalization 
of Caste Discrimination.” PhD diss., the University of Michigan, Anthropol-
ogy and History, 2013. In http://deepblue.lib.umich.edu/bitstream/han-
dle/2027.42/102442/purvim_1.pdf?sequence=1 (accessed September 26, 
2015). 24 - 29. 
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3. อัมเบดการ์ศึกษาและประวัติศาสตร์กลุ่มชนนอก

วรรณะ: ปัญหาที่หายไปของซับบอลเทิร์น  

(Ambedkar Studies and Dalit History:  

a Disappear Issues of Subaltern Studies)

ในปี ค.ศ. 1982 การตพีมิพ์งานเขยีนเกี่ยวกบัประวตัศิาสตร์นพินธ์

อนิเดยี ภายใต้การน�ำของ ราชติ คฮุา (Ranajit Guha)32 ได้น�ำเอาหลกั

การแบบซับบอลเทิร์น (Subaltern) ตามแนวความคิดของ อันโตนิโอ  

กรมัชี่ (Antonio Gramsci, 1891 - 1937)33 มาใช้อธบิายสงัคมอนิเดยี 

ยิ่งกว่านั้น ราชติ คฮุา และสมาชกิในกลุ่มซบับอลเทริ์น ประสบความ

ส�ำเรจ็อย่างยิ่งต่อการน�ำเอาหลกัคดิดงักล่าวมาอธบิายสงัคมอนิเดยี ดงั

จะเหน็ได้จากหนงัสอืชดุ Subaltern Studies Writings on South Asian 

History and Society ทั้ง 6 เล่มที่ได้มกีารตพีมิพ์เผยแพร่โดยส�ำนกัพมิพ์

ออ็กซ์ฟอร์ด (Oxford University Press) ในนครนวิเดล ี(New Delhi)34

การศกึษาในช่วงแรกของกลุ่มซบับอลเทริ์นโดย ราชติ คฮุา และ

สมาชิกได้ยืนยันและพยายามเสนอตนเองว่าเป็นกลุ่มบุคคลที่ศึกษา

32 นกัประวัตศิาสตร์และอดีตอาจารย์สอนประวติัศาสตร์ประจ�ำมหาวทิยาลยั
ซัสเซ็กซ์ (University of Sussex) รวมทั้งเป็นผู้มีอิทธิพลอย่างยิ่งต่อการก่อตั้งการ
ศึกษาแบบซับบอลเทิร์น

33 นักทฤษฎีการเมืองแนวมาร์กซิสต์ นักหนังสือพิมพ์ และนักเคล่ือนไหว
ทางการเมอืงชาวอติาเลีย่น ด ูวชัรพล พุทธรกัษา, บทส�ำรวจความคดิทางการเมอืง
ของ อันโตนิโอ กรัมชี่ (กรุงเทพฯ: ส�ำนักพิมพ์สมมติ, 2557).

34 David Ludden, “Reading Subaltern Studies Critical History,” 
Contested Meaning and the Globalization of South Asia. http://jan.ucc.nau.
edu/sj6/LuddenIntroduction.pdf, (accessed May 14, 2015). 1. 
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ประวตัศิาสตร์และประวตัศิาสตร์นพินธ์อนิเดยีผ่านกลุม่ชนในระดบัล่าง

ของสังคมอินเดียที่มิได้มีสถานภาพทางสังคมเทียบเท่ากับชนชั้นน�ำ 

(elite) ดังนั้นประวัติศาสตร์และประวัติศาสตร์นิพนธ์อินเดียของกลุ่ม 

ซบับอลเทร์ิน จงึปฏเิสธการเขยีนประวตัศิาสตร์และประวตัศิาสตร์นพินธ์

ที่มาจากกลุม่ชนชั้นน�ำของอนิเดยี โดย ราชติ คฮุา มองว่า ประวตัศิาสตร์

ที่ชนชั้นน�ำเขยีนขึ้นนั้นเตม็ไปด้วยความคบัแคบจากความเป็นชาตนิยิม 

(Nationalism)35 นอกจากนี้ ชาน ประกาศ (Gyan Prakash)36 ยงัเน้น

ย�้ำให้เหน็ถงึค�ำนยิามของ ราชติ คฮุา ต่อซบับอลเทร์ินว่า “ซบับอลเทร์ิน 

คอื การกล่าวถงึกลุ่มชนใต้ปกครองที่สื่อถงึทั้ง ชนชั้น (class) วรรณะ 

(caste) เพศสภาวะ (gender) เชื้อชาต ิ(race) ภาษา (language) และ

วัฒนธรรม (culture) ซึ่งมีนัยยะสื่อถึงการครอบง�ำจากศูนย์กลางที่มี

ความสมัพนัธ์ในเชงิประวตัศิาสตร์”37

อย่างไรก็ตาม กลุ่มชนในระดับล่างของสังคม ส่วนมากที่กลุ่ม 

ซบับอลเทริ์นกล่าวถงึในช่วงแรก ยงัมไิด้มคีวามชดัเจนเท่าใดนกั กล่าว

คือ ชนชั้นกระฎุมพี (Bourgeoisie) แรงงาน (Labour) และชาวนา 

(Peasant) ที่กลุ่มซบับอลเทริ์นใช้นั้น เสมอืนว่ายงัมไิด้มกีารกล่าวอย่าง

ชดัเจนว่าเป็นการศกึษาและอธบิายถงึชนกลุ่มใดกนัแน่ กล่าวคอื หาก

35 Ranajit Guha, (ed.), Subaltern Studies Writing on South Asian 
History and Society I (Delhi: Oxford University Press, 1982), 2.

36 ศาสตราจารย์ประจ�ำภาควิชาประวัติศาสตร์แห่งมหาวิทยาลัยพรินซ์ตัน 
(Princeton University)

37 Gyan Prakash, “Subaltern Studies as Postcolonial Criticism,” 
American Historical Review, December 1994, 1475-1490, http://jan.ucc.
nau.edu/sj6/prakashpostcolonialAHA.pdf (accessed March 30, 2015). 
1477.
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มองจากแง่มมุของชนชั้น (class) และวรรณะ (castes/varnas) จะแสดง

ให้เหน็ว่า หากให้ความส�ำคญักบัการศกึษาและอธบิายไปที่ชนชั้นกลาง

ก็อาจสื่อความหมายถึงกลุ่มชนในวรรณะจ�ำพวกวรรณะไวศยะ (Vai-

syas)38 กระนั้นกด็หีากให้ความส�ำคญักบัการศกึษาและอธบิายไปที่กลุม่

ชนชั้นแรงงานและชาวนากอ็าจสื่อความหมายถงึกลุม่ชนในวรรณะอย่าง

วรรณะศูทร (Shudras) และอาจจะสื่อความหมายไปถงึ “กลุ่มชนนอก

วรรณะ” (Dalit/Outcaste) ที่อาศยัอยู่ในพื้นที่ต่างๆ ของอนิเดยีได้อกี

ด้วย ในความเป็นจรงิการกล่าวถงึกลุม่ชนนอกวรรณะของซบับอลเทริน์

ในช่วงแรกนี้มปีรากฏอยู่เพยีงเลก็น้อยเท่านั้น 

การกล่าวถงึกลุ่มชนนอกวรรณะที่ชดัเจนที่สดุในงานเขยีนในชดุ

หนงัสอื Subaltern Studies Writings on South Asian History and 

Society กม็ปีรากฏอยู่บ้าง โดยในเรื่อง “Caste and Subaltern Con-

sciousness” ของ ปาถระ ชะฏะชร ี(Partha Chatterjee)39 ซึ่งปาถระ 

ชะฏะชรี กล่าวถึงประเด็นเรื่องกลุ่มชนนอกวรรณะที่อาศัยอยู่ในแคว้น

เบงกอล (Bengal) ของอนิเดยีที่มชีื่อว่า “ฮาด ิ(Hadi)”40 อย่างไรกด็ ีงาน

เขียนดังกล่าวถือว่าน้อยมากหากเทียบกับบทความทั้งหมดที่มีอยู่ใน

หนังสือชุดดังกล่าว ดังนั้นอาจกล่าวได้ว่ากลุ่มซับบอลเทิร์นในช่วงแรก

นี้ ให้พื้นที่ต่อกลุ่มชนนอกวรรณะอยู่บ้างเลก็น้อย 

38 กลุม่ชนในวรรณะไวศยะนีม้หีน้าทีใ่นการประกอบกิจการด้านการค้า รวม
ถึงแรงงานเทคนิคชั้นสูงทั้งหลายในสังคมอินเดีย

39 Partha Chatterjee, ‘Caste and Subaltern Consciousness’, in Ra-
najit Guha (ed.), Selected Subaltern Studies Writings on South Asian His-
tory and Society VI (New Delhi: Oxford University Press, 1983), 194 - 200.

40 Ibid., 194. 
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จากที่กล่าวมานี้สามารถตั้งข้อสังเกตเพิ่มเติมได้ว่า การที่กลุ่ม

ซบับอลเทร์ินปฏเิสธการกล่าวถงึ ดร.อมัเบดการ์ และกลุม่ชนนอกวรรณะ 

อาจมีสาเหตุจากการที่สถานภาพของ ดร.อัมเบดการ์ มีภาพลักษณ์ที่

แสดงถึงความเป็นผู้น�ำของกลุ่มชนนอกวรรณะมากกว่าจะเป็นตัวแทน

ของกลุม่ชนนอกวรรณะโดยทั่วไปได้และอาจมองว่ากลุม่ชนนอกวรรณะ

เป็นส่วนหนึ่งกับสังคมฮินดู มิได้มีสถานภาพที่แตกต่างหรือเป็น 

ซบับอลเทริ์น ดงันั้นการขาดความสนใจต่อการกล่าวถงึ ดร.อมัเบดการ์ 

และกลุม่ชนนอกวรรณะ ซึ่งเป็นกลุม่ชนตามนยิามของกลุม่ซบับอลเทร์ิน 

จงึอาจเป็นสาเหตหุนึ่งที่ท�ำให้ความนยิมของกลุม่ซบับอลเทร์ินต้องเสื่อม

ถอยลงอย่างเป็นทางการในปี ค.ศ.2008 ดังที่ สุมิต สรการ (Sumit  

Sarkar)41 ได้วพิากษ์วจิารณ์ต่อสมาชกิซบับอลเทร์ินอย่าง ปาถระ ชะฏะ

ชร ีซึ่งเป็นผู้เขยีนงานเรื่อง The Nation and Its Fragment: Colonial 

and Postcolonial Histories, 1993 ไปก่อนหน้าการเสื่อมลงของซับ

บอลเทิร์นว่า “ปาถระ ชะฏะชรี ได้มองข้ามการกล่าวถึงกลุ่มชนนอก

วรรณะไป”42 

อย ่างไรก็ดี ในเวลาต ่อมาภายหลังจากการสิ้นสุดกลุ ่ม 

ซบับอลเทริ์น สมาชกิซบับอลเทริ์นบางท่านอย่าง ซ.ีเอ. เบรี่ (C.A. Bay-

41 ศาสตราจารย์ประจ�ำภาควิชาประวัตศิาสตร์แห่งมหาวิทยาลยัเดล ี(Uni-
versity of Delhi) และเป็นสมาชกิกลุม่ซบับอลเทิร์น แต่ภายหลงัเขาได้ก้าวเดนิออก
มาจากกลุ่มซับบอลเทิร์น

42 Aakash Singh. “Gandhi and Ambedkar: Irreconciliable Differenc-
es?.” International Journal of Hindu Studies December 2014 Volume 18, 
Issue 3 (2014). 413 - 449. http://link.springer.com/article/10.1007/s11407-
014-9167-5 (accessed May 14, 2105). 439.
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ly)43 ได้หนักลบัมาเชื่อมโยงแนวคดิเสรนียิมทมีอียู่ในตวั ดร.อมัเบดการ์ 

มาอธิบายประเด็นศึกษาที่ว่าด้วย Inter-war: Indian discourse and 

controversy, 1919-193544 ภายใต้หัวข้อ ‘Ambedkar liberal: or 

‘counter-liberal’, Ambedkar’s counter-historicism’ และ ‘Nation 

and the work of the state’ โดยเป็นการอธบิายเกี่ยวกบัการวเิคราะห์

แนวคดิด้านเสรนียิมของ ดร.อมัเบดการ์ ที่มผีลต่อสงัคมอนิเดยีและกลุม่

ชนนอกวรรณะ นอกจากนี้ การอธบิายของ ซ.ีเอ. เบรี่ เป็นการอธบิาย

ที่สามารถแสดงให้เห็นถึงการเคลื่อนไหวของผู้น�ำกลุ่มชนนอกวรรณะที่

มส่ีวนร่วมต่อการเรยีกร้องความเป็นมนษุย์เพื่อกลุม่ชนนอกวรรณะและ

การมีส่วนร่วมในการต่อรองผลประโยชน์กับกลุ่มชนในวรรณะสูง รวม

ทั้งยงัเป็นการแสดงให้เหน็ถงึการให้พื้นที่ต่อ ดร.อมัเบดการ์ ซึ่งเป็นทั้ง

ผูน้�ำกลุม่ชนนอกวรรณะและชนนอกวรรณะคนหนึ่งที่มบีทบาททางการ

เมอืงต่อสงัคมอนิเดยี45 

ดงันั้น กลุ่มซบับอลเทริ์นในช่วงแรกจงึมกีารศกึษาและกล่าวถงึ

กลุ่มชนชั้นกลางเสียมากกว่าการศึกษาถึงกลุ่มชนนอกวรรณะและ 

ดร.อมัเบดการ์ อย่างไรกต็าม ซ.ีเอ.เบรี่ ได้แสดงให้เหน็ว่ากลุ่มซบับอล

เทริ์นในปัจจบุนัได้ขยายโอกาสและเปิดพื้นที่ทางประวตัศิาสตร์ รวมถงึ

การศึกษาเกี่ยวกับประวัติผู ้น�ำกลุ่มชนนอกวรรณะและกลุ่มชนนอก

วรรณะเพิ่มขึ้น นอกจากนี้การอธิบายสังคมอินเดียในปัจจุบันให้มี

43 ศาสตราจารย์ด้านจักรวรรดิและกองเดินเรือศึกษาแห่งมหาวิทยาลัย 
เคมบริดจ์ (University of Cambridge) 

44 C. A. Bayly, Recovering Liberties: Indian Thought in the Age of 
Liberalism and Empire : The Wiles Lectures Given at the Queen’s Univer-
sity of Belfast, 2007 Ideas in Context (Cambridge: Cambridge University 
Press, 2012), 276 - 310.

45 Ibid., 297 - 298.
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ประสทิธภิาพมากยิ่งขึ้นนั้นมอิาจหลกีเลี่ยงที่จะปกปิดการศกึษาถงึกลุม่

ชนนอกวรรณะและ ดร.อมัเบดการ์ ไปได้

4. สตรีศึกษา&สตรีในกลุ่มชนนอกวรรณะ 

และการผสมผสานของซับบอลเทิร์น:  

ความท้าทายต่อการเขียนประวัติศาสตร์นิพนธ์อินเดีย  

(Women Studies & Dalit Women and  

the interweave of subaltern: the challenging  

of writing Indian historiography)

การกล่าวถึงสถานภาพของสตรี, สตรีในกลุ่มชนนอกวรรณะ, 

หลักความเสมอภาคระหว่างชายและหญิง รวมถึงกลุ่มชนนอกวรรณะ 

ที่เกดิขึ้นในสงัคมอนิเดยีก่อนหน้าที่จะม ีกลุ่มซบับอลเทริ์น ได้มนีกัคดิ

คนส�ำคญัในช่วงศตวรรษที่ 19 และ 20 ที่มสี่วนผลกัดนัในเรื่องดงักล่าว 

2 ท่าน คอื โชตริาว โควทิราว ผูเล (Jyotirao Govindrao Phule, 1827-

1890)46 และ ดร. อมัเบดการ์ ถอืได้ว่าบคุคลทั้งสองมสี่วนช่วยให้การ

กล่าวถงึสตรใีนแง่มมุของประวตัศิาสตร์และประวตัศิาสตร์นพินธ์อนิเดยี

มากขึ้น กล่าวคอื ในกรณขีอง ดร.อมัเบดการ์ ถอืได้ว่าเป็นบคุคลแรกๆ 

46 เป็นนักคดิและนักเคลือ่นไหวผูก่้อตัง้ The Sataya Sodhak Samaj 1873 
เพ่ือให้พลเมอืงในรฐัมหาราษฏระตระหนกัถึงความเท่าเทียมกนัของมนุษย์และเป็น
บคุคลแรกๆ ท่ีเสนอให้มกีารก�ำจดัระบบการแบ่งแยกท่ีจ�ำกัดสทิธิการท�ำงานให้กับ
คนเฉพาะกลุม่ตามระบบวรรณะ โดยเสนอให้กลุม่ชนนอกวรรณะก็สามารถท�ำงาน
ได้เช่นเดยีวกบัชนในวรรณะอืน่ ตราบเท่าทีบ่คุคลนัน้ๆ มคีวามสามารถ นอกจากนี้ 
ยังสนับสนุนให้กลุ่มชนนอกวรรณะทั้งชายและหญิงมีโอกาสทางการศึกษาท่ีเท่า
เทยีบกัน รวมทัง้สนับสนนุให้สตรม่ีายสามารถแต่งงานใหม่อกีครัง้ได้ ด ูAchuthan 
M. Kandyil, Writing Indian History A View from Below (Kolkata: Samya, 
2009), 245-247.
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ในยคุหลงัอาณานคิมที่พยายามเสนอให้กลุม่ชนนอกวรรณะทั้งชายและ

หญงิมบีทบาทต่อระบบการเมอืง เศรษฐกจิ สงัคมและวฒันธรรมอนิเดยี 

กล่าวคอื ดร.อมัเบดการ์ พยายามผลกัดนัในสตรใีนกลุม่ชนนอกวรรณะ

มีบทบาทในพื้นที่สาธารณะมากขึ้น โดยพวกเธอสามารถเข้ามามีส่วน

ร่วมต่อเรื่องราวทั้งการเมอืง เศรษฐกจิ สงัคมและวฒันธรรม ได้เช่นเดยีว

กบับรุษุในกลุ่มชนนอกวรรณะและกลุ่มชนในวรรณะสูงอื่นๆ 

ดังนั้นอาจกล่าวได้ว่าการเคลื่อนไหวของกลุ่มชนนอกวรรณะ 

(สตรใีนกลุม่ชนนอกวรรณะ) ในช่วงเวลาหลงั ค.ศ. 1947 เป็นผลสบืเนื่อง

มาจากแนวคดิและการสนบัสนนุของ ดร.อมัเบดการ์47 ตวัอย่างเช่น The 

Hindu Code Bill (ประมวลกฎหมายฮนิดู) ซึ่งเป็นกฎหมายที่ให้สทิธสิตรี

ทุกกลุ่มชนในอินเดียสามารถแต่งงานใหม่และบริหารทรัพย์สินด้วย

ตนเองได้ เป็นต้น อย่างไรกต็าม แนวคดิสตรนียิมในเวลานั้นกน็�ำมาซึ่ง

ปัญหาภายในของกลุ่มชนนอกวรรณะเองเช่นกนั รวมทั้งการเสนอ The 

Hindu Code Bill ดร.อัมเบดการ์ น�ำมาสู่การลาออกจากการเป็น

รฐัมนตรวี่าการกระทรวงกฎหมายในที่สดุ48

อย่างไรกต็ามหลงัจาการเสยีชวีติของ ดร.อมัเบดการ์ (1956) การ

เขยีนประวตัศิาสตร์และประวตัศิาสตร์นพินธ์อนิเดยีกย็งัคงมไิด้ใหพ้ื้นที่

แก่สตรีและสตรีในกลุ่มชนนอกวรรณะรวมถึงกลุ่มชนนอกวรรณะเท่าที่

ควร ในเวลาต่อมาเมื่อ ราชติ คฮุา ได้เขยีนบทความเรื่อง “การตายของ

47 Shailaja Paik, Dalit Women’s Education in Modern India: Double 
Discrimination, Routledge Research on Gender in Asia Series (New York: 
Routledge, 2014), 158.

48 Ramachandra Guha, India After Gandhi the History of the World’s 
Largest Democracy (Pan Books 2007), 235.
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จนัทรา (Chandra’s Death)”49 ซึ่งเป็นการตายของหญงิที่อยู่ในวรรณะ

ล่างหรอืต�่ำ (low caste)50 จากบทความดงักล่าวสามารถกล่าวได้ว่า สตรี

ได้เริ่มเข้ามาเป็นส่วนหนึ่งในประวัติศาสตร์และประวัติศาสตร์นิพนธ์

อนิเดยีอย่างเหน็ได้ชดั นอกจากนี้ตามทศันคตขิอง ราเชศวร ีสทุระ ราชนั 

(Rajeswari Sunder Rajan)51 มคีวามเหน็ว่า บทความเรื่อง “การตาย

ของจนัทรา (Chandra’s Death)” จดัได้ว่าเป็นการกล่าวถงึสตรใีนกลุ่ม

ชนวรรณะล่างหรือชนชั้นล่างเป็นครั้งแรกในงานเขียนชุด Subaltern 

Studies52

ตามค�ำกล่าวของ ราเชศวร ีสทุระ ราชนั อาจกล่าวได้ว่า ราชติ 

คฮุา เป็นนกัวชิาการในยคุหลงัอาณานคิมที่พยายามอธบิายเรื่องราวที่

มคีวามเกี่ยวข้องกบัสตรใีห้ปรากฏเด่นชดัขึ้นต่อระบบการเขยีนงานทาง

ประวตัศิาสตร์และประวตัศิาสตร์นพินธ์อนิเดยี รวมถงึการอธบิายสภาพ

สงัคมอนิเดยี โดยมองผ่านชวีติของสตรใีนกลุม่ชนวรรณะล่างหรอืชนชั้น

ล่างได้อย่างน่าสนใจ 

49 Ranajit Guha, ‘Chandra’s Death’, in Ranajit Guha (ed.), Subaltern 
Studies Writings on South Asian History and Society V (Delhi: Oxford Uni-
versity Press, 1984), 135 - 165.

50 อาจสื่อความหมายถึงกลุ่มชนนอกวรรณะหรือไม่ก็ส่ือถึงกลุ่มชนใน
วรรณะที่สี่อย่างวรรณะศูทร

51 ปัจจุบันสังกัดอยู่ในคณะภาษาอังกฤษแห่งมหาวิทยาลัยนิวยอร์ก  
(Department of English, New York University) http://english.fas.nyu.edu/
object/RajeswariSunderRajan.html, (accessed May 14, 2105).

52 Gayatri Chakravorty Spivak and Rosalind C. Morris, Can the 
Subaltern Speak?: Reflections on the History of an Idea (New York: Colum-
bia University Press, 2010), 131 - 134.
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ยิ่งกว่านั้น การเข้ามาของ คายตรี ชกรวตรี สปีวาก (Gayatri 

Chakravarty Spivak)53 โดยเธอได้น�ำเสนองานเขียนเรื่อง Can The 

Subaltern Speak? กล่าวคอื Can The Subaltern Speak? เป็นงาน

เขียนที่พยายามน�ำเสนอให้มีการกล่าวถึงสตรีและสร้างให้สตรีมีพื้นที่

ทางประวตัศิาสตร์และประวตัศิาสตร์นพินธ์มากขึ้น นอกจากนี้บทความ

ของ คายตร ี ชกรวตร ี สปีวาก ยงัได้ตพีมิพ์ซ�้ำอกีครั้งในปี ค.ศ. 2010 

กาลนี้ได้รบัความชื่นชมจาก โรซาลนิร์ ซ.ี มอรสี (Rosalind C. Morris)54 

ซึ่งโรซาลินร์ ซี. มอรีส มีความคิดเห็นว่า ส�ำหรับ คายตรี ชกรวตร ี 

สปีวาก เธอพยายามแสดงให้เหน็ถงึเพศสภาวะหลงัจากการได้อสิรภาพ

ของอินเดีย (15 ส.ค. 1947) จักรวรรดินิยมได้แปรเปลี่ยนไปจากการ

ปกครองขององักฤษมาสู่ “จกัรวรรดนิยิมแห่งบรุษุ (Masculine-Impe-

rialist)”55 ดงันั้นบทความ Can The Subaltern Speak? อาจกลายเป็น

รูปแบบของการศึกษาประวัติศาสตร์ที่ให้ความส�ำคัญกับการศึกษาต่อ

เพศสภาวศึกษา (Gender Studies) หรืออาจกล่าวได้ว่า Subaltern 

Studies คอื การศกึษาเกี่ยวกบัสตรใีนโลกที่สาม (อนิเดยี)56

53 ปัจจุบันสังกัดภาควิชาภาษาอังกฤษ มหาวิทยาลัยโคลัมเบีย (Depart-
ment of English, Columbia University) http://english.columbia.edu/people/
profile/409 (accessed May 14, 2105).

54 ปัจจบุนัสงักัดภาควิชามานุษยวิทยา มหาวิทยาโคลมัเบยี (Department 
of Anthropology, Columbia University) http://anthropology.columbia.edu/
people/profile/353 (accessed May 14, 2105). 

55 Gayatri Chakravorty Spivak and Rosalind C. Morris, Can the 
Subaltern Speak?: Reflections on the History of an Idea (New York: Colum-
bia University Press, 2010), 3.

56 Ibid., 11.
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ถงึแม้ว่า คายตร ีชกรวตร ีสปีวาก จะแสดงให้เหน็ว่าสตรกี็เป็น

เสยีงที่ประวตัศิาสตร์และแขนงวชิาต่างๆ เช่น สงัคมวทิยา มานษุยวทิยา 

ภาษาศาสตร์ และอื่นๆ สมควรตระหนักถึงและให้ความสนใจต่อการ

กล่าวถึงสตรี กล่าวคือ ไม่ควรมองข้ามเสียงของสตรี แต่ในความเป็น

จริง กลุ่มซับบอลเทริน์ที่นิยามการศึกษาของตนว่าครอบคลุมถึงบุรุษ

และสตรใีนกลุม่ชนซบับอลเทร์ิน กลบัมไิด้กล่าวถงึ ดร.อมัเบดการ์57 และ

กลุ่มชนนอกวรรณะ โดยเฉพาะสตรใีนกลุ่มชนนอกวรรณะ ซึ่งเป็นกลุ่ม

ชนซบับอลเทริ์นหนึ่งในสงัคมอนิเดยีแต่อย่างใด 

ในทางตรงกันข้าม งานเขียนที่แสดงให้เห็นถึงการผสมผสาน

ระหว่างการศกึษา ซบับอลเทริ์นกบักลุ่มชนนอกวรรณะ กลบัมปีรากฏ

ขึ้นโดยการรเิริ่มของนกัวชิาการชาวตรุก ีซนี คอสซโิม่ (Zene Cosimo)58 

และเพื่อนร่วมอดุมการณ์ของเขา นอกจากนี้การผสมผสานระหว่างสตรี

ศึกษากับกลุ่มชนนอกวรรณะ กลับปรากฏในงานเขียนของนักวิชาการ

เชื้อสายอนิเดยีอย่าง อนปุะมา ราว (Anupama Rao)59 และเพื่อนร่วม

อดุมการณ์ของเธอ รวมทั้งงานเขยีนของ แศละชา ไปก์ (Shailaja Paik)60 

57 หากจะกล่าวไปแล้วบทความของ ดร.อัมเบดการ์ เรื่อง Caste in India: 
Their Mechanism Genesis and Development (1916) เป็นงานเขยีนท่ีมุง่ประสงค์
ให้เห็นถึงข้อเสียของระบบวรรณะท่ีมีต่อสถานะของบุรุษและสตรีในกลุ่มชนใน
วรรณะและโดยเฉพาะอย่างยิ่งต่อบุรุษและสตรีในกลุ่มชนนอกวรรณะ

58 Academic Staff, SOAS South Asia Institute http://www.soas.ac.
uk/staff/staff32060.php (accessed May 14, 2105).

59 รองศาสตราจารย์ประจ�ำภาควิชาประวัติศาสตร์แห่งมหาวิทยาลัย
โคลมัเบยี (Columbia University) http://history.columbia.edu/faculty/Rao.html 
(accessed May 14, 2105). 

60 ปัจจุบันด�ำรงต�ำแหน่งเป็นผู้ช่วยศาสตราจารย์ (ประวัติศาสตร์) ประจ�ำ
มหาวิทยาลัยซินซิเนติค (The University of Cincinnati) มลรัฐโอไอโอ ประเทศ
สหรัฐอเมริกา
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ซึ่งพยายามน�ำเสนอแง่มมุของการศกึษาของสตรใีนกลุม่ชนนอกวรรณะ

ผ่านมมุมองทางมานษุยวทิยา-ประวตัศิาสตร์ 

บทความเรื่อง Self-Consciousness of the Dalits as ‘Subal-

terns’: Reflections on Gramsci in South Asia, 2011 โดย ซีน  

คอสซโิม่61 คอสซโิม่ดูเหมอืนจะให้การยอมรบัต่อการศกึษาแบบซบับอล

เทริ์น โดยมกีารให้ความสนใจต่อการวเิคราะห์สงัคมอนิเดยี โดยเฉพาะ

อย่างยิ่งการอธบิายถงึกลุ่มชนนอกวรรณะ กล่าวคอื ซนี คอสซโิม่ มอง

ว่าการอธิบายโดยอาศัยการศึกษาแบบซับบอลเทิร์นยังสามารถน�ำมา

อธบิายต่อกลุม่ชนนอกวรรณะได้หรอืสนบัสนนุให้ใช้ทศันคตแิบบซบับอล

เทิร์นมาร่วมอธิบายเรื่องราวของกลุ่มชนนอกวรรณะ นอกจากนี้งาน

รวบรวมบทความของ ซนี คอสซโิม่ ในเวลาต่อมาอย่าง The Political 

Philosophies of Antonio Gramsci and B.R. Ambedkar: Itineraries 

of Dalits and subaltern, 2013 โดยการศกึษาเป็นการย้อนกลบัไปที่

จุดเริ่มต้นทางความคิด กล่าวคือ เป็นการศึกษาที่น�ำเอาแนวคิดของ  

อนัโตนโิอ กรมัชี่ และแนวคดิเพื่อกลุม่ชนนอกวรรณะของ ดร.อมัเบดการ์ 

มาอธบิายร่วมกนั โดยชดุบทความในหนงัสอืเล่มนี้ เหน็ว่า ทั้งอนัโตนโิอ 

กรมัชี่ และ ดร.อมัเบดการ์ สมควรมกีารอ่านใหม่และตคีวามใหม่อกีครั้ง

โดยการอ่านใหม่และตีความใหม่เป็นการเติมเต็มต่อการศึกษาปรัชญา

การเมืองในเอเชียใต้และเพื่อเป็นการมอบคืนพื้นที่ในการกล่าวถึงพวก 

“Silenced (การปกปิดโดยท�ำให้เงียบหรือกลุ่มคนที่ไม่มีสิทธิมีเสียง)” 

61 Cosimo Zene, ‘Self-Consciousness of the Dalits as ‘Subalterns’: 
Reflections on Gramsci in South Asia.’ Rethinking Marxism. A Journal of 
Economics, Culture & Society. 23 (1), 2011, 83-99. http://eprints.soas.
ac.uk/11711/1/ZENE_C._Self-Consciousness_of_the_Dalits_%28RM_-_
Jan_2010%29.pdf (accessed May 14, 2015).
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อย่าง ดร.อมัเบดการ์ และเท่าที่มกีารตคีวามคณุค่า (value) ของกรมัซี่

ใหม่ยังสามารถน�ำมาอธิบายต่อการศึกษาเกี่ยวกับ “caste-question 

(ปัญหาของระบบวรรณะ)” ในพื้นที่เอเชยีใต้ได้62 

อนุปะมา ราว ได้รวบรวมและเชื้อเชิญให้นักวิชาการเชื้อสาย

อนิเดยีทั้งในอนิเดยีและนอกอนิเดยี รวมทั้งนกัวชิาการตะวนัตก ได้หนั

มาให้ความสนใจประเด็นศึกษาเกี่ยวกับสตรีในกลุ่มชนนอกวรรณะ 

(Dalit women) โดยมีงานเขียนเรื่อง Gender & Caste, 200363 ซึ่ง

สามารถสนันษิฐานได้ว่าผู้รวบรวมได้รบัแรงกระตุน้จากบทความของ โค

ปาล ครุ ุ (Gopal Guru) เรื่อง Dalit Women Talk Differently, 1995 

โดย โคปาล คุรุ ชี้ให้เห็นว่าสตรีในกลุ่มชนนอกวรรณะยังคงมีสถานะ

เป็นรองจากชายในกลุ่มชนนอกวรรณะ64 ดังนั้นสตรีในกลุ่มชนนอก

วรรณะจึงเป็นเรื่องราวที่พิเศษแตกต่างไปจากการกล่าวถึงสตรีในกลุ่ม

ชนในวรรณะสูงทั่วไป

หนังสือเรื่อง Dalit Women’s Education in Modern India 

Double Discrimination, 2014 โดย แศละชา ไปก์ เนื้อหาหนงัสอืเรื่อง

นี้เป็นการใช้วิธีวิทยาทั้งทางประวัติศาสตร์และมานุษยวิทยามาศึกษา

และอธบิายต่อบรบิททางความคดิของทั้ง โชตริาว โควทิราว ผูเล และ 

ดร.อมัเบดการ์ ที่มต่ีอกลุม่ชนนอกวรรณะ โดยเฉพาะอย่างยิ่งต่อประเดน็

62 Cosimo Zene, (ed.), The Political Philosophies of Antonio Gram-
sci and B.R. Ambedkar: Itineraries of Dalits and Subalterns, Routledge 
Advances in South Asian Studies (London: Routledge, 2013), 5.

63 Anupama Rao, (ed.), Gender & Caste (London: Zed Books, 2003).
64 Gopal Guru, “Dalit Women Talk Differently,” in Anupama Rao, 

(ed.), Gender & Caste (London: Zed Books, 2003), 83 - 85. 
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สตรีในกลุ่มชนนอกวรรณะ นอกจากนี้ ยังถือเป็นผลงานที่สามารถให้

พื้นที่ต่อกลุม่ชนนอกวรรณะและสตรใีนกลุม่ชนนอกวรรณะได้อย่างเตม็

พื้นที่ทั้งในแง่มุมทางประวัติศาสตร์และมานุษยวิทยา ซึ่งผลงานใน

ลกัษณะนี้จดัได้ว่าเป็นมานษุยวทิยากลุม่ชนนอกวรรณะ/ประวตัศิาสตร์

กลุ่มชนนอกวรรณะและสตรศีกึษา 

ในส่วนของ แศละชา ไปก์ ชี้ให้เหน็ว่าสตรใีนกลุม่ชนนอกวรรณะ

คือ กลุ่มชนนอกวรรณะที่ต้องทนทุกข์ทรมานมากกว่ากลุ่มชนนอก

วรรณะ (ชาย) โดย ไปก์ กล่าวต่อไปว่าสตรีในกลุ่มชนนอกวรรณะมี

สถานภาพที่เรยีกว่าว่า “double discrimination”65 ซึ่งหมายถงึ สตรี

ในกลุ่มชนนอกวรรณะได้รับการแบ่งแยกและเลือกปฏิบัติถึงสองขั้น 

กล่าวคอื ขั้นแรก, การแบ่งแยกระหว่างเพศชาย-หญงิ ภายในกลุ่มชน

นอกวรรณะ และขั้นที่สอง, สถานภาพของกลุม่ชนนอกวรรณะที่ถกูแบ่ง

แยกจากกลุม่ชนในวรรณะสงู ฉะนั้นงานเขยีนของ ไปก์ จงึเป็นงานเขยีน

ที่ให้พื้นที่ต่อสตรใีนกลุม่ชนนอกวรรณะและพยายามต่อยอดกระแสการ

ศกึษาสตรใีนกลุ่มชนนอกวรรณะ

ดงันั้น แม้ว่าการน�ำเสนอบทความ Can the Subaltern Speak? 

ของคายตร ีชกรวตร ีสปีวาก ตามความเหน็ของ ปาถระ ชะฏะชร ีชี้ให้

เห็นว ่า “น�ำมาซึ่งรูปแบบที่เปลี่ยนแปลงไปของการศึกษาแบบ 

ซบับอลเทริ์น”66 อย่างไรกต็าม ตามความเหน็ของ สมุติ สรการ กลบัมี

65 Shailaja Paik, Dalit Women’s Education in Modern India: Double 
Discrimination (Routledge Research on Gender in Asia Series, New York: 
Routledge, 2014), 17-19.

66 Partha Chatterjee, “Reflections on “Can Subaltern Speak? Sub-
altern Studies After Spivak”. In Gayatri Chakravorty Spivak and Rosalind 
C. Morris, Can the Subaltern Speak?: Reflections on the History of an Idea 
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ความเหน็ว่า “การเข้าร่วมของ คายตร ีชกรวตร ีสปีวาก มไิด้สร้างความ

เปลี่ยนมากเท่าใดนักต่อการศึกษาในภาพรวมของกลุ่มซับบอลเทิร์น 

นอกจากเป็นการสร้างมขุปาฐะขึ้นมาเท่านั้น”67 

อาจกล่าวเพิ่มเติมได้ว่า สุมิต สรการ อาจกระท�ำถูกที่วิพากษ์

วจิารณ์กลุ่มซบับอลเทริ์น เพราะในที่สดุกลุ่มซบับอลเทริ์นกเ็สื่อมความ

นยิมลงตามล�ำดบัและในท้ายที่สดุงานเขยีนที่พยายามน�ำเสนอเรื่องราว

ของ ดร.อมัเบดการ์ ประวตัศิาสตร์กลุ่มชนนอกวรรณะ สตรใีนกลุ่มชน

นอกวรรณะ และซับบอลเทิร์น มาเชื่อมโยงรอยเรียงเข้าด้วยกัน กลับ

เป็นงานเขียนจากกลุ่มนักประวัติศาสตร์ในยุคหลังการศึกษาแบบซับ

บอลเทร์ิน นอกจากนี้การน�ำเอาเรื่องราวของกลุม่ชนนอกวรรณะมารอย

เรียงผ่านกระบวนการศึกษาแบบซับบอลเทิร์นยังเป็นการท�ำให้ซับบอล

เทิร์นที่แท้จริง (กลุ่มชนนอกวรรณะและสตรีในกลุ่มชนนอกวรรณะ) 

สามารถกล่าวถงึได้อย่างเด่นชดัมากขึ้น

5. สรุป 

แนวคดิเสรนียิมที่เกดิขึ้นในสงัคมอนิเดยีทั้งในยคุอาณานคิมและ

หลงัอาณานคิมนั้น ส่งผลให้กลุ่มชนนอกวรรณะมโีอกาสที่จะเลอืกและ

แสวงหาวิถีชีวิตของตนได้เท่าเทียมกับกลุ่มชนในวรรณะสูง กล่าวคือ 

(New York: Columbia University Press, 2010), 84.
67 Sumit Sarkar, “The Decline of the Subaltern in Subaltern Studies,” 

in Vinayak Chaturvedi, Mapping Subaltern Studies and the Postcolonial 
(London: Published in association with New Left Review by Verso, 2000), 
304.
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ดร.อมัเบดการ์ เป็นบคุคลในกลุม่ชนนอกวรรณะที่สามารถแสดงให้เหน็

ว่ากลุ่มชนนอกวรรณะมีคุณค่าคู่ควรที่จะถูกน�ำมาศึกษาและวิพากษ์

วจิารณ์ได้เช่นเดยีวกบัการศกึษาเกี่ยวกบัประวตัศิาสตร์นพินธ์อนิเดยีใน

แง่มมุต่างๆ 

ยิ่งกว่านั้น ประวตัศิาสตร์กลุม่ชนนอกวรรณะยงัเป็นประวตัศิาสตร์ 

นิพนธ์ที่จัดอยู่ในรูปแบบประวัติศาสตร์จากเบื้องล่างของสังคมตาม

เจตนารมณ์เช่นเดียวกันกับการศึกษาซับบอลเทิร์น กล่าวคือ ซับบอล

เทร์ินเป็นแนวทางการศกึษาประวตัศิาสตร์นพินธ์หลงัยคุอาณานคิมที่มี

ลักษณะการชื่นชมสังคมอินเดียผ่านการศึกษาชนชั้นล่างของสังคม 

ฉะนั้นทั้งประวัติศาสตร์ กลุ่มชนนอกวรรณะและซับบอลเทิร์นต่างเป็น

แนวทางการศึกษาสังคมอินเดียที่เป็นทางเลือกต่อการอธิบายสังคม

อินเดียในแง่มุมที่มิเคยได้รับความสนใจจากการศึกษาประวัติศาสตร์

นิพนธ์อินเดียกระแสหลัก ถึงแม้ว่าซับบอลเทิร์นตามความเห็นของนัก

วชิาการบางท่านยงัคงคดิว่าเป็นการศกึษาประวตัศิาสตร์นพินธ์รูปแบบ

หนึ่งที่เน้นชื่นชมสงัคมอนิเดยีผ่านทศันคตแิบบชาตนิยิม68 

ในทางตรงกันข้าม อัมเบดการ์ศึกษาหรือเรื่องราวของ ดร. 

อัมเบดการ์ อาจมิสามารถจัดได้ว่าเป็นการศึกษาประวัติศาสตร์จาก

เบื้องล่างของสงัคมได้อย่างแท้จรงิ เพราะหลงัจากการขึ้นสู่สถานะแห่ง

การเป็นผู้น�ำกลุ่มชนนอกวรรณะและมีบทบาททางการเมือง ส่งผลให้ 

ดร.อัมเบดการ์ มีความเป็นส่วนหนึ่งกับประวัติศาสตร์จากเบื้องบน 

(history from above) เสยีมากกว่า ฉะนั้น หากมองจากแง่มมุที่ว่าด้วย

ประวัติศาสตร์จากเบื้องบน การมองข้ามการกล่าวถึง ดร.อัมเบดการ์ 

68 Rochona Majumdar, Writing Postcolonial History Writing History 
Series (London: Bloomsbury Academic, 2010), 30-35.
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ในงานเขยีนของซบับอลเทร์ินอาจเป็นการปฏเิสธที่ดเูสมอืนจะมส่ีวนถกู

ต้องอยู่บ้าง 

กระนั้นกด็ ีโรมลิา ถาปร (Romila Thapar)69 ได้ให้สมัภาษณ์กบั 

The New on Sunday ไว้ตอนหนึ่งมีใจความว่า “ประวัติศาสตร์สตร ี

(Feminist History) และประวตัศิาสตร์กลุม่ชนนอกวรรณะ เป็นสิ่งที่ต้อง

ใส่ใจมิใช่มองข้าม กล่าวคือ การศึกษาประวัติศาสตร์สังคม (Social 

History) ต้องไม่ลมืการตั้งค�ำถามต่อประวตัศิาสตร์ทั้งสองแขนงข้างต้น

นี้”70 อาจกล่าวได้ว่า นกัประวตัศิาสตร์อนิเดยีชื่อดงัอย่าง โรมลิา ถาปร 

ยงัคงให้ความส�ำคญัต่อประวตัศิาสตร์สตรแีละกลุม่ชนนอกวรรณะ โดย

ยอมรับว่าทั้งสองประเด็นทางประวัติศาสตร์นี้ สามารถเป็นส่วนช่วย

ให้การศกึษาประวตัศิาสตร์สงัคมที่เงยีบงนัในสงัคมอนิเดยีมคีวามเชื่อม

โยงต่อกนัมากขึ้น

ดงันั้น อมัเบดการ์ศกึษา, ประวตัศิาสตร์กลุม่ชนนอกวรรณะและ

ซบับอลเทริ์น ยงัคงสามารถใช้เป็นวธิวีทิยาเพื่อศกึษาถงึประวตัศิาสตร์

นิพนธ์อินเดียและใช้อธิบายสภาพสังคมอินเดียได้ นอกจากนั้นการ

ศึกษาประวัติศาสตร์นิพนธ์อินเดียก็มิควรมองข้ามหรือตัดแนวทางการ

ศึกษาทั้ง 3 แนวทางข้างต้นออกจากการศึกษาประวัติศาสตร์นิพนธ์

อนิเดยี

69 ศาสตราจารย์เกียรติคุณด้านประวัติศาสตร์แห่งมหาวิทยาลัย 
เยาวหร์ลาล เนห์ร ู(Jawaharlal Nehru University) และผูเ้ชยีวชาญประวัตศิาสตร์
อินเดียสมัยโบราณ (Indian ancient history) 

70 Zaman Khan, “We have to be secular. There is no choice,” The 
News on Sunday, January 25, 2015, http://tns.thenews.com.pk/inter-
view-romila-thapar-on-politics-of-india/#.VyjW0TH5Q-j (accessed May 5, 
2016).
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