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ประกาศคุณูปการ 
  
 วิทยานิพนธ์ฉบับนี้ส าเร็จได้ ด้วยได้รับความเมตตาทางวิชาการ และการสนับสนุนจากบุคคล
หน่วยงาน ซึ่งผู้วิจัยขอประกาศคุณูปการดังนี้ 
 ขอกราบขอบพระคุณ อาจารย์ ดร.โสภ ี อุ่นทะยา ประธานกรรมการควบคุมวิทยานิพนธ์ และ
รองศาสตราจารย์ ดร.ปฐม หงส์สุวรรณ กรรมการควบคุมวิทยานิพนธ์ที่กรุณาให้ความรู้ ให้ค าปรึกษา  
ให้ข้อแนะน าทางวิชาการในการศึกษาค้นคว้า ตลอดจนความเอาใจใส่พร้อมทั้งก าลังใจ จนท าให้
วิทยานิพนธ์มีเนื้อหาที่มีความสมบูรณ์ ผู้วิจัยขอกราบขอบพระคุณในความอนุเคราะห์ของทั้งสองท่านมา
ด้วยความเคารพเป็นอย่างยิ่ง 
 ขอกราบขอบพระคุณ รองศาสตราจารย์ ดร.จารุวรรณ  ธรรมวัตร ประธานกรรมการสอบ
วิทยานิพนธ์ ศาสตราจารย์พิเศษ  ศรีศักร  วัลลิโภดม  และผู้ช่วยศาสตราจารย์สมชาติ  มณีโชติ 
กรรมการสอบวิทยานิพนธ์ ที่กรุณาให้ค าชี้แนะ ข้อแก้ไขปรับปรุงแก่ผู้วิจัย ท าให้วิทยานิพนธ์มีความ
สมบูรณ์ในทางวิชาการยิ่งขึ้น 
 ขอกราบขอบพระคุณคณาจารย์ คณะมนุษยศาสตร์และสังคมศาสตร์ มหาวิทยาลัย
มหาสารคามทุกท่าน ที่ให้ค าแนะน าในการท าวิทยานิพนธ์ 
 กราบนมัสการขอบพระคุณ พระเทพวิมลญาณ ผู้ช่วยเจ้าอาวาสวัดปทุมวนารามราชวรวิหาร 
ที่ให้ก าลังใจและความม่ันใจในการศึกษา ขอกราบขอบพระคุณรองศาสตราจารย์ ดร.อัมพร สุขเกษม   
ที่ให้ค าแนะน าในการศึกษาและให้ก าลังใจแก่ผู้วิจัยเสมอมา 
 ขอขอบคุณคณาจารย์สาขาวิชาภาษาไทย และคณาจารย์ในมหาวิทยาลัยราชภัฏเชียงรายทุก
ท่าน โดยเฉพาะ อาจารย์สุทัศน์ คล้ายสุวรรณ์ และอาจารย์ปฏิพันธ์ อุทยานุกูล ซึ่งรับภาระงานและ
ช่วยเหลือผู้วิจัยตลอดระยะเวลาที่ลาศึกษาต่อ  
 ขอบคุณพ่ีๆ น้องๆ นิสิต ปร.ด. สาขาไทศึกษาและสาขาภาษาไทยทุกรุ่น ที่เป็นกัลยาณมิตร
ในทางวิชาการแก่ผู้วิจัยเสมอมา 
 วิทยานิพนธ์ฉบับนี้คงไม่สามารถส าเร็จได้หากไม่ได้รับความเมตตาและความช่วยเหลือจาก
บุคคลที่เกี่ยวข้องกับการเก็บข้อมูลภาคสนามของชาวบ้านในหมู่บ้าน บ้านเหล่าพัฒนาทุกคน โดยเฉพาะ 
นายถวัลย์ ความชอบ  นายสาม ดวงแก้ว  นายเหมย นามแก้ว และนายรัตน์  เรืองสังข์ ที่ให้ความเอ้ือ
อารีตลอดระยะเวลาที่เก็บรวบรวมข้อมูลงานวิจัย 
 ขอกราบขอบพระคุณคณะกรรมการการอุดมศึกษา ที่ให้ทุนสนับสนุนการท าวิจัยในครั้งนี้ 
  

                                                                                     เบญจวรรณ  สุขวัฒน์ 
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ผู้วิจัย                 นางสาวเบญจวรรณ  สุขวัฒน์ 
กรรมการควบคุม   อาจารย์  ดร.โสภี  อุ่นทะยา  และรองศาสตราจารย์  ดร.ปฐม  หงษ์สุวรรณ 
ปริญญา              ปร.ด.      สาขาวิชา    ไทศึกษา 
มหาวิทยาลัย        มหาวิทยาลัยมหาสารคาม      ปีท่ีพิมพ์    2558 
 

บทคัดย่อ 
 

 ไทเขินเป็นกลุ่มชาติพันธุ์ที่อพยพมาจากเมืองเชียงตุง มีวิถีชีวิตวัฒนธรรมและประวัติศาสตร์
ชาติพันธุ์ที่สัมพันธ์กับกลุ่มคนไทในประเทศไทย  โดยคนไทเขินจะกระจายอยู่ในจังหวัดเชียงรายและ
เชียงใหม่ กลุ่มคน  ไทเขินที่อพยพเข้ามาในประเทศไทยเป็นกลุ่มแรกๆ ส่วนใหญ่จะกลายเป็นพลเมือง
ของรัฐไทย ส าหรับคนไทเขินในบ้านเหล่าพัฒนาเป็นกลุ่มที่เพ่ิงอพยพเข้ามาเมื่อประมาณปี พ.ศ. 2520 
ส่วนใหญ่ยังไม่ได้มีสถานะเป็นพลเมืองของประเทศไทย คนไทเขินกลุ่มนี้เริ่มเปิดเผยตัวตนของการเป็น
กลุ่มคนไตในหมู่บ้านเป็นครั้งแรกเมื่อราวปี พ.ศ. 2552 โดยมีการจัดประเพณีที่เป็นวัฒนธรรมของชาว 
ไทเขินขึ้นในชุมชนของตนเอง  
 วิทยานิพนธ์เรื่องการปรับตัวของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน : การต่อรองเพ่ือสิทธิการเป็นพลเมือง
ทางวัฒนธรรม เป็นงานวิจัยเชิงคุณภาพที่ มีความมุ่งหมายของการวิจัย 3 ข้อ คือ 1) เพ่ือศึกษา
ประวัติศาสตร์ของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินและการแสดงออกถึงจิตส านึกทางประวัติศาสตร์ผ่านการปลูกฝัง
ให้กับคนในกลุ่ม  2) เพ่ือศึกษาความสัมพันธ์ของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน กับคนเมืองและกลุ่ มชาติพันธุ์    
ไทเขินกับกลุ่มชาติพันธุ์อ่ืนๆ ที่อยู่ในพ้ืนที่เดียวกัน และ 3) ศึกษาการเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรมของ
กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินและการปฏิสัมพันธ์ของกลุ่มที่แสดงออกถึงการเป็นพลเมืองทางวัฒนธรรมใน
ประเทศไทย  โดยใช้ระเบียบวิธีวิจัยเชิงมานุษยวิทยา ด้วยการท างานภาคสนามที่บ้านเหล่าพัฒนา ต าบล
บ้านดู่  อ าเภอเมือง  จังหวัดเชียงรายวิธีเก็บรวบรวมข้อมูล คือ การสังเกตและการสัมภาษณ์ผู้ให้ข้อมูล
หลักและการสัมภาษณ์แบบไม่เป็นทางการ 
 ผลของการวิจัยพบว่าประวัติศาสตร์ของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินและประวัติศาสตร์ของท้องถิ่นมี
ส่วนช่วยสร้างความทรงจ าร่วมให้แก่คนทั้งสองกลุ่ม โดยสามารถแบ่งประวัติศาสตร์ออกเป็นสองลักษณะ 
คือ ประวัติศาสตร์ของคนไทเขินในบริบทที่สัมพันธ์กับรัฐไทยและประวัติศาสตร์ของท้องถิ่นซึ่งมาจาก
ความทรงจ าของคนในหมู่บ้านที่ถูกสร้างขึ้นจากต านาน ความเชื่อ ข้อมูลทางประวัติศาสตร์จึงเชื่อมโยง
ให้เห็นสัมพันธ์ จนเกิดความเข้าใจและยอมรับคนไทเขิน รวมถึงสร้างอ านาจในการต่อรองให้คนไทเขิน
สามารถเข้ามาอาศัยในบ้านเหล่าพัฒนาได้อย่างชอบธรรม นอกจากนี้ประวัติศาสตร์และความทรงจ าร่วม
ที่เกิดขึ้นยังได้ถูกปลูกฝังให้กับสมาชิกไทเขินในกลุ่มผ่านการเข้าร่วมกิจกรรมทางสังคมทั้งภายในหมู่บ้าน
และภายในจงัหวัด 
 ในด้านความสัมพันธ์ระหว่างคนกลุ่มต่างๆ ในหมู่บ้าน พบว่าประวัติศาสตร์ของคนไทเขินและ
คนเมืองมีส่วนช่วยยกระดับความสัมพันธ์ระหว่างกลุ่ม โดยเฉพาะกลุ่มไทเขินที่มีสิทธิเข้ามาอาศัยใน
หมู่บ้านได้เพ่ิมมากขึ้น ทั้ งยังมีสถานะทางสังคมสูงกว่ากลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มอ่ืนๆ ในหมู่บ้าน จาก
ความสัมพันธ์ที่เกิดขึ้นระหว่างกลุ่มชาติพันธุ์ด้วยกันได้ท าให้การจัดกิจกรรมและการจัดการในหมู่บ้านจะ
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มอบให้กลุ่มไทเขินเป็นผู้น า ในขณะที่กลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มอ่ืนๆ ในหมู่บ้านที่ไม่มีอ านาจในการต่อรอง 
ความสัมพันธ์ที่เกิดข้ึนจึงมีลักษณะของการถูกกีดกันและเกิดอคติ 
 ส าหรับการเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรมของคนไทเขิน พบว่า คนไทเขินจะสร้างอัตลักษณ์ของ
ตนให้ปรับเปลี่ยนไปตามบริบทของสังคม ทั้งด้านเศรษฐกิจ การด ารงชีวิตรวมถึงการผสมผสานระหว่าง
วัฒนธรรมในสังคมที่คนไทเขินอาศัยอยู่ โดยการเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรมจะแบ่งออกเป็น สองบริบท
ด้วยกัน คือ บริบทของหมู่บ้าน คนไทเขินจะแสดงออกถึงความศรัทธาที่มีต่อพระธาตุจอมสัก โดยจะน า
พระธาตุจอมสักมาเป็นศูนย์กลางของชุมชน ซึ่งจะสอดคล้องกับต านาน เรื่องเล่าของท้องถิ่น และใน
บริบทของจังหวัด คนไทเขินจะแสดงออกทางวัฒนธรรมในลักษณะของการผสมผสานกับวัฒนธรรมไทย
โดยจะผลิตซ้ าความเป็นไทย การน าสัญลักษณ์ที่แสดงออกถึงความจงรักภักดีต่อชาติ พระมหากษัตริย์  
ผ่านวัสดุอุปกรณ์ต่างๆ เพ่ือสร้างส านึกของความเป็นคนไทเขินพร้อมกับสร้างส านึกของการเป็นส่วนหนึ่ง
ในสังคมไทยควบคู่กันเพื่อแสดงให้เห็นถึงการเป็นพลเมืองทางวัฒนธรรมของประเทศไทย 
 ในส่วนของวัฒนธรรมไทเขินและความสัมพันธ์กับวัฒนธรรมไต จะพบว่าความคล้ายคลึงของ
วัฒนธรรมไตมีส่วนสร้างความเป็นคนกลุ่มเดียวกันและสร้างอ านาจในการต่อรองให้กับคนไทเขิน       
ในขณะเดียวกันคนไทเขินพร้อมที่จะแสดงความแตกต่างทางชาติ พันธุ์โดยอ้างอิงวัฒนธรรมจากเมือง  
เชียงตุงมาแสดงลักษณ์และสร้างตัวตนในพื้นท่ีจังหวัดเชียงราย 
 โดยสรุปผลการวิจัยครั้งนี้ ท าให้เกิดความเข้าใจในเรื่องของการพยายามเรียกร้องเพ่ือที่จะเข้า
เป็นส่วนหนึ่งของความเป็นพลเมืองของกลุ่มชาติพันธุ์ในประเทศไทย กระบวนการต่อรองที่เกิดขึ้นแสดง
ให้เห็นถึงการก้าวข้ามอุปสรรคต่างๆ อันเกิดจาก อคติ การกีดกันรวมถึงความไม่เข้าใจทางประวัติศาสตร์
และความสัมพันธ์ของคน ซึ่งจะเป็นแนวทางที่จะน าไปศึกษาสังคมของผู้ที่ ไม่มี สิทธิ และสถานะทาง
สังคม รวมถึงเรื่องอ่ืนที่เกี่ยวข้อง 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 

 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 

 Mahasarakham University 



TITLE      Acculturation of Tai Khun Tribe : The Conciliation of Cultural Citizenship 
AUTHOR  Miss Benjawan Sookawat 
ADVISORS  Dr. Sopee Untaya and Assoc. Prof. Dr. Pathom Hongsuwan 
DEGREE  Ph.D.      MAJOR    Tai  Studies 
UNIVERSITY  Mahasarakham University      DATE    2015 
 

ABSTRACT 
 

Tai Kern ethnic group, which their Tai culture resembling Lanna culture in the 
north of Thailand, migrated from Keng Tung, Myanmar and scattered around Chiang Rai 
and Chiang Mai. The first groups of the immigrants have acquired Thai citizenship. The 
latter ones like Tai Kern in Ban Lhao Pattana, who migrated here since 1977 are still 
wandering. However, in 1979, this group exposed their cultural identity for the first time 
through a Tai Kern Ceremony called “Hae Ton Kia” (The Procession of Pine Trees), in 
order to worship the local Chom Sak Stupa. 

The objectives of this study were 1) to study the history of Tai Kern ethnic 
group and the formation of historical awareness within the group, 2) to investigate the 
relations between Tai Kern and local people as well as Tai Kern and other ethnic 
groups within the same domain, and 3) to investigate the changes in Tai Kern culture 
and their group interactions which reflect Thailand’s cultural citizenship. Regarding 
anthropological research, the researcher observed and conducted both formal and 
informal interviews with the target groups at Ban Lhao Pattana and Ban Du sub-district, 
Muang District, Chiang Rai Province. 

The findings revealed that the collective memory of Ban Lhao Pattana can be 
divided into two contexts: the memory concerned Thai government and the one 
concerned believes and legends of the village. Both of them are related to local 
history and rightfully empower the inhabitability negotiation of Ban Lhao Pattana. 
Furthermore, they have been instilled in the group through the participation of 
community activities. 

In the aspect of the power relation within the village, Tai Kern people were 
found in higher social status than the others, due to their historical relations. For 
instance, they are always chosen as the activity leaders or new Tai Kern inhabitants 
were more welcomed in the village. However, this type of the power relation results in 
hinders and prejudice since the others lack of negotiation power. 

Regarding the cultural changes, the identity of Tai Kern is varied by the 
contexts of the community, including economy, ways of life and cultural blending. In 
local context, Tai Kern people have a great faith in Chom Sak Stupa. They build it as 
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the center of the community, according to local legend. Tai Kern people also blend 
Thai culture with theirs by the cultural reproduction. That is to say, they embeds the 
symbols of national and monarchic loyalty with their utensils in order to raise the 
awareness of being Tai Kern and Thai people at the same time and reflect their 
cultural citizenship in Thailand. 

Finally, the Tai Kern’s culture was found to be similar to typical Tai which 
empowered their negotiation ability. On the other hand, Tai Kern people also 
differentiate themselves from other Tai ethnic groups, based on Keng Tung cultural 
background, and expose their cultural identity in Chiang Rai Province. 

In conclusion, this study unveils their effort of demanding to be a part of 
ethnic groups in Thailand in which the process reflects the overcome of problems, 
difficulties and the prejudice caused from the lack of understanding in historical and 
relational backgrounds. These findings can be a model to study the deficient 
communities that need social rights and status or other related fields.  
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บทที่  1 
 

บทน ำ 
 

ภูมิหลัง 
 
 กรอบของการพัฒนาประเทศ สังคม และชุมชนของรัฐบาลแต่ละประเทศในปัจจุบั นที่เข้าสู่
ระบบเศรษฐกิจโลกาภิวัฒน์ได้ก่อให้เกิดกระบวนการย้ายถิ่น ปรากฏการณ์การย้ายถิ่นของประชากรใน
ภูมิภาคเอเชียแปซิฟิกได้เกิดขึ้นเป็นเวลาต่อเนื่องกันมาหลายทศวรรษ การจากถ่ินฐานบ้านเกิดเมืองนอน
เดิมไปอยู่ในอีกประเทศหนึ่งซึ่งห่างไกลออกไป ท าให้ด้านหนึ่งต้องปรับตัวเข้ากับสังคมการเมือง
วัฒนธรรมของประเทศหรือสถานที่แห่งใหม่ แต่จากการปฏิบัติของรัฐไทย ภายใต้นโยบายแยกพวกด้วย
การจัดการผ่านระบบบัตรประจ าตัวส าหรับผู้อพยพโดยจัดวางอัตลักษณ์ให้กับคนข้ามแดน ท าให้กลุ่มคน
เหล่านี้ยากที่จะข้ามเส้นแบ่งมาสู่ความเป็นคนไทย เนื่องจากมักถูกตอกย้ าจากสังคมอยู่เสมอ โดยเฉพาะ
สังคมของคนในภาคเหนือของประเทศไทยที่มีการนิยามความเป็นหนึ่งเดียวของชาวไทเหนือ ด้วยการ
เรียกตัวเองว่าเป็น “คนเมือง” ในเรื่องการเป็นคนเมืองนั้น สุเทพ  สุนทรเภสัช (2548  :  212) กล่าวว่า 
“เมืองเป็นระบบของตัวตนที่มีการจัดล าดับของการรวมกลุ่ม สมัยที่เมืองมีพัฒนาการถึงจุดสูงสุดของการ
จัดล าดับดังกล่าว ก็คือเมื่อภาคเหนือของประเทศไทยรวมเป็นหนึ่งเดียวภายในอาณาจักรล้านนา โดยมี
เชียงใหม่เป็นศูนย์กลาง เมื่อยุคนั้นผ่านพ้นไปแล้วเมืองที่อยู่ในล าดับสูงสุดจะประกอบด้วยเมืองเก่า ซึ่ง
ตรงกับจังหวัดในปัจจุบัน เช่น แพร่  น่าน  ล าปาง ล าพูน และเชียงใหม่ แต่เดิมภายในเมืองส าคัญต่างๆ
จะรวมเอาเมืองที่มีขนาดเล็กที่อยู่ภายใต้การปกครองเจ้าเมืองหรือผู้น าท้องถิ่นระดับรองลงมาเข้าไว้
ด้วยกัน”   
 เมืองที่มีขนาดเล็กหรือส าคัญรองลงมาจะประกอบด้วยหมู่บ้าน ดังนั้นการที่ชาว ไทเหนือเรียก
ตัวเองว่าเป็นคนเมืองเพราะตนเป็นส่วนของระดับใดระดับหนึ่งของเมืองร่วมกัน  ซึ่งความรู้สึกของคน
เมืองนั้นจะแยกออกจากกลุ่มชาติพันธุ์อ่ืน ดังที่ จิตร ภูมิศักดิ์  (2544  :  368) กล่าวถึง การเรียกชื่อ
ตนเองว่า  “คนเมือง”เป็นการโต้ตอบทางสังคมต่อการดูถูกทางชาติพันธุ์ จากประวัติศาสตร์ของล้านนา
นับตั้งแต่สมัยรัชกาลที่  5 ขึ้นไปเป็นประวัติศาสตร์ของการเป็นเมืองขึ้นของไทยภาคกลางและพม่า
สับเปลี่ยนกันหลายร้อยปี ในยุคนั้นชาวกรุงเทพถือชาวล้านนาเป็นเมืองขึ้น เป็นประชาชนชั้นสอง มัก
เรียกขานอย่างดูถูกเหยียดหยามว่าเป็น ลาว ดังนั้น เพ่ือเป็นการประกาศความเป็น  อารยชนของตนจึง
เรียกตัวเองว่า “คนเมือง” หากใช้ค าอธิบาย ของ ชยันต์  วรรธนะภูติ (2549  :  39) มาอธิบาย ค าว่า 
“คนเมือง” ตามลักษณะตรงกันข้ามเชิงโครงสร้าง สามารถอธิบายได้ว่า คนเมือง คือ “ค าเรียกชื่อกลุ่ม
ชาติพันธุ์ที่บ่งบอกลักษณะความสัมพันธ์ทางสังคมและวัฒนธรรมแบบ “เมือง” ของคนไทยวนที่แตกต่าง
ไปจาก “คนม่าน” หรือ “คนไทย” และเป็นกลุ่มคนที่ไม่ใช่ลาว ลัวะ ยาง  ข่า ที่มีสถานะทางสั งคมที่   
ต่ ากว่า การเรียกตัวเองว่าเป็น “คนเมือง” จึงเป็นการยืนยันถึงตัวตนของกลุ่มคนที่มีอ านาจและสิทธิเป็น
เจ้าของพ้ืนที่ ที่เรียกว่า “เมือง” 
 จากปรากฏการณ์ดังกล่าว รวมถึงปัญหาของสงครามและความไม่สงบภายในประเทศ ท าให้มี
ผู้อพยพทยอยเดินทางเข้ามาสู่ประเทศไทยเพ่ิมมากขึ้นเรื่อยๆ ซึ่งผู้อพยพที่ข้ามเส้นพรมแดนรัฐชาติ     
ไม่สามารถกลายเป็นส่วนหนึ่งของพ้ืนที่ใหม่ที่ตนเข้ามาอาศัยได้  ปัญหาความเป็นคนนอกนี้มักเกิดบริเวณ
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จังหวัดที่มีรอยต่อติดกับประเทศเพ่ือนบ้าน ซึ่งจังหวัดเชียงรายก็เป็นจังหวัดหนึ่ งที่มีรอยต่อติดกับ
ประเทศพม่า จึงมักมีกลุ่มชาติพันธุ์อพยพเข้ามาอาศัยโดยกระจายไปยังอ าเภอต่างๆ ภายในจังหวัด ซึ่ง
กลุ่มชาติพันธุ์เหล่านี้ ได้แก่ ไทใหญ่ ไทลื้อ ไทเขิน ฯลฯ โดยเฉพาะกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน ที่พากันเดินทาง
มาอาศัยบริเวณชายแดนได้เริ่มมีการอพยพเข้ามาภายในตัวจังหวัดเชียงรายมากข้ึน ไทเขินมีภูมิล าเนาอยู่
ในเขตสหรัฐไทยใหญ่หรือแคว้น เชียงตุง ซึ่งบุญช่วย  ศรีสวัสดิ์ (2547   :   63) กล่าวถึง การเรียกกลุ่ม
ชาติพันธุ์ที่อาศัยอยู่ในเมืองเชียงตุงว่า “เมื่อสมัยอังกฤษยังปกครองแคว้นไทเขินอยู่ มักจะเรียกพวกไท
เขินไทใหญ่ว่า “ชาน”  ซึ่งมีความหมายว่าไทยเขินเป็นไทยนั่นเอง เพราะมีเชื้อชาติเป็นไทย ถึงคนไทยที่
เกิดในประเทศไทย คือกรุงเทพฯเขาเรียกว่า “ไทยยวน” หรือ “ชาน” หรือ “ฉาน” อย่างเดียวกันพวก
ไทยฝ่ายเมืองเหนือจะพูดจาปราศรัยเป็นที่สนิทสนมกันดี เพราะต่างก็เข้าใจค าพูดซึ่งกันและกัน”   
 ในยุคที่ล้านนาไทยเริ่มสร้างชาติขึ้นใหม่ สมัยพระยากาวิละได้มีการกวาดต้อนผู้คนมาจากรัฐ
ไทยใหญ่  มีชาวไทใหญ่ ไทลื้อ ไทเขิน มาอยู่ที่เชียงใหม่ เชียงราย ล าพูน และได้กระจายการตั้งถิ่นฐานไป
ตามแหล่งต่างๆ ต่อมาเมื่อระบบการเมือง  อยู่ภายใต้การบริหารจัดการของคณะปฏิวัติท าให้เกิดการ
อพยพของกลุ่มไทเขินออกจากประเทศพม่าเพ่ือหลีกหนีความไม่มั่นคงเนื่องจากปัญหาทางการเมืองและ
เศรษฐกิจที่ตกต่ า เข้ามาอาศัยในประเทศไทยโดยเฉพาะบริเวณ ต าบลบ้านดู่ อ าเภอเมือง จังหวัด
เชียงราย แต่เมื่อเข้ามาอาศัยในภาคเหนือของประเทศไทยกลุ่มคนเหล่านี้ถูกผลักออกจากสังคมของคน
เมือง ด้วยกระบวนการของรัฐเมื่อยื่นเอกสารในการขอบัตรประจ าตัวส าหรับผู้อพยพกับเจ้าหน้าที่ของรัฐ
มักถูกระบุในเอกสารว่าเป็นชาวพม่า หรือกลุ่มชาติพันธุ์อ่ืนๆ ที่ไม่ใช่ไทเขินรวมถึงการถูกคนในพ้ืนที่
เรียกว่าเป็นชาวพม่า การถูกละเลยและไม่เห็นถึงความส าคัญในการแบ่งความแตกต่างของกลุ่มชาติพันธุ์
ไทเขินอย่างชัดเจนท าให้กลุ่มคนเหล่านี้รู้สึกถึงความไม่เท่าเทียมในการปฏิบัติ  ทั้งที่ในอดีตเมืองเชียงตุง
เป็นประเทศเอกราช มีระบบการปกครองแบบเจ้าฟ้า  
 จากงานเขียนของภราดร  ศักดา (2553  :  37) ที่ได้สัมภาษณ์สุเกสร  แสนมณีกาก ซึ่งเป็น
หลานสาวเจ้านางเชียงตุงได้กล่าวถึงเมืองเชียงตุงว่า “เชียงตุงหรือเขมรัฐในอดีตเคยเป็นประเทศเอกราช
มีเจ้าฟ้าปกครองตลอดมา จนถึงสงครามโลกครั้งที่ 2 เพ่ิงจะว่างเว้นในระยะที่อังกฤษถอนตัวออกไปให้
เอกราชแก่พม่า รัฐฉานเหมือนเมืองแฝด เมื่อพม่าตกเป็นเมืองขึ้นของอังกฤษ ไทยใหญ่ก็ตกเป็นของ
อังกฤษด้วย พอได้รับเอกราชก็ได้รับพร้อมๆ กัน ต่อมาได้ตกอยู่ภายใต้การปกครองของพม่า” ดังนั้นเมื่อ
กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินเหล่านี้หวนนึกถึงความทรงจ าในอดีตเมื่อครั้งที่หอค าหลวงในเมืองเชียงตุงยังไม่ถูก
ทางการพม่ารื้อท าลายนั้นคนกลุ่มนี้มีการแบ่งกลุ่มและมีอัตลักษณ์ที่แสดงออกถึงความแตกต่างอย่าง
ชัดเจน แต่เมื่ออพยพเข้ามาในเมืองไทยการถูกละเลยและถูกเรียกแบบเหมารวมโดยไม่เห็นถึง
ความส าคัญที่มีความแตกต่างนั้น ท าให้กลุ่มคนเหล่านี้รู้สึกถูกกดขี่  ประกอบกับความยากล าบากในการ
ประกอบอาชีพเกี่ยวกับการใช้แรงงานที่มักถูกเจ้าหน้าที่จับตามอง และต้องเสียค่าใช้จ่ายเมื่อเริ่มงานใหม่ 
อยู่เสมอท าให้กลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มนี้ต้องการบัตรประชาชนไทยเพื่อแสดงสิทธิของพลเมืองไทย ซึ่งจากอดีต
ชาวไทเขินมักจะไม่แสดงตัวหรือเปิดเผยว่าเป็นเขิน แต่จากการไม่สามารถพิสูจน์ระยะเวลาในการอาศัย
ในประเทศไทยซึ่งเป็นส่วนหนึ่งในการขอสัญชาติท าให้ชาวไทเขินบางส่วนที่อาศัยในประเทศไทยมานาน
ได้หมดสิทธิในการขอสัญชาติเช่นกัน  
 จากความไม่พอใจปัญหาดังที่กล่าวมา ท าให้ชาวไทเขินกลุ่มนี้หันกลับมามองประวัติศาสตร์
ของกลุ่มชาติพันธุ์ตนนับตั้งแต่ก่อนที่อังกฤษจะเข้าปกครองเมืองเชียงตุง เมืองเชียงตุงมีความสัมพันธ์อัน
ดีกับเชียงใหม่มาก่อน ถึงกับส่งข้าราชการไทยไปเป็นข้าหลวงประจ าเมือง ดังที่  รัตนาพร เศรษฐกุล 
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(2537  :  48) กล่าวว่า “พระยาเทพประชุมข้าหลวงไทย ประจ าเมืองเชียงใหม่  (พ.ศ. 2417 - 2425) 
ได้รับค าสั่ง ให้ร่วมมือกับเจ้านายเมืองเชียงใหม่ ล าพูน ล าปาง จัดไพร่พลไปตั้งเมืองเชียงแสน เพื่อรักษา
เขตแดน เพราะเมืองเชียงแสนเคยเป็นที่ตั้งของพม่าที่ยึดครองเชียงใหม่มาก่อน  นอกจากนี้ ไทยยัง
พยายามขยายอ านาจไปเมืองต่วน เมืองสาด เมืองจวด เมืองทา และเมืองหาง พยายามท าให้เชียงตุง
ยอมรับว่าเมืองเหล่านี้เป็นเมืองขึ้นของไทยในขณะเดียวกัน  หลวงศิลปะสารสราวุธมีหน้าที่ท าความ
เข้าใจกับเจ้านายเมืองเชียงตุงว่า ไทยไม่มีความประสงค์จะเบียดเบียนเชียงตุง เพ่ือให้เชียงตุงไว้ใจไทย 
จะได้เข้าสวามิภักดิ์ต่อไป” หลังจากอังกฤษเข้ายึดปกครองเชียงตุง ก็เรียกกลุ่มชาติพันธุ์เหล่านี้ว่าเป็น 
“ชาน” ซึ่งหมายความว่าเป็นกลุ่มเดียวกับไทยและจากความสัมพันธ์ที่เชียงตุงเคยมีกับประเทศไทยใน
สมัยช่วงสงครามโลกครั้งที่ 2 สมัยรัฐบาลจอมพลแปลก พิบูลสงคราม ได้ส่งก าลังทหาร ภายใต้การน า
ของ พลตรีผิน ชุณหะวัณ เข้ายึดเมืองเชียงตุง และ เมืองพาน จากอังกฤษ ที่เคยเป็นของชาวสยาม โดย
ได้รับความช่วยเหลือ จากญี่ปุ่น เมื่อวันที่ 26 พฤษภาคม 2485 ซึ่งอ้างว่ามีประวัติศาสตร์ และ เชื้อชาติ
ที่เหมือนกัน จากค ากล่าวอ้างของญี่ปุ่นนี้  รุจยา  อาภากร (2002  :  187) ได้กล่าวถึงประวัติของไทเขิน
ว่า “ในสมัยที่โอรสของพระยามังราย ชื่อ เจ้าน้ าท่วมเสวยราชในเมืองเขมรัฐตุงคบุรี มีกลุ่มนายร้อยเอก
เป็นชาวญี่ปุ่นอพยพ มาอาศัยอยู่ทางทิศใต้ของเมืองและเมื่อรับคนเหล่านี้เข้ามาในเมือง คนกลุ่มนี้บอกว่า
ตนเป็นขุนหลวง” จากข้อมูลในส่วนนี้ท าให้ นักวิชาการหลายท่านเชื่อว่ากลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินน่าจะมี
บรรพบุรุษเป็นชาวญี่ปุ่น นอกจากนั้น เมื่อกองทัพไทยเข้าไปโจมตีและปกครอง เมืองตองยี และ สิบสอง
ปันนา  ประเทศญี่ปุ่นได้ช่วยให้บริเวณเมืองเชียงตุง และ เมืองพานมาร่วมเข้ากับประเทศไทย รวม
ทั้งหมดนี้ท าให้จัดตั้งเป็น สหรัฐไทยเดิม ในเวลาต่อมาเมื่อไทยสามารถยึดเมืองเชียงตุงได้แล้วก็จัดให้เป็น
จังหวัดหนึ่งของไทย มีชื่อว่า จังหวัดสหรัฐไทยเดิม  และแต่งตั้งให้ พลตรีผิน ชุณหะวัณ ด ารงต าแหน่ง
เป็นข้าหลวงใหญ่ประจ าจังหวัดสหรัฐไทยเดิม   
 จากประวัติศาสตร์ในส่วนนี้ท าให้ชาวไทเขินในต าบลบ้านดู่ ใช้เป็นกระแสปลุกจิตส านึกของ
สมาชิกให้เกิดความรู้สึกร่วมกันโดยใช้ประวัติศาสตร์สร้างความทรงจ าขึ้นมา ซึ่งความทรงจ าถูกน าเสนอ
ในรูปแบบต่างๆ ไม่ว่าจะเป็นสิ่งก่อสร้าง การแต่งกายประจ ากลุ่มแม่บ้าน หรือเรื่องเล่าเกี่ยวกับสมัยที่หอ
ค าหลวงยังคงอยู่ โดยน าวัฒนธรรมทั้งของชาวไทเหนือและชาวไทเขินมารวมไว้ด้วยกัน เพ่ือแสดงให้เห็น
ว่าครั้งหนึ่งพวกเขาเคยเป็นส่วนหนึ่งของประเทศไทยและมีความชอบธรรมที่ควรได้รับการปฏิบัติจาก
สังคมเท่าเทียมกับคนไทยคนอ่ืนๆ  การสร้างความเป็นไทยนี้กฤตยา อาชวนิจกุล (2551  :  7) กล่าวถึง 
ความหมายของการเป็นไทยสามารถ  สะท้อนออกมาใน 5 ลักษณะ คือ 1. ภาษาไทย เป็นภาษาที่ใช้ใน
การสื่อสารทั้งภาษาพูดและมีตัวอักษรไทย  2. ค่านิยมที่ดีงามและพฤติกรรมที่แสดงออกมาใน
ปฏิสัมพันธ์ทางสังคม 3. จารีตประเพณีดั้งเดิมที่สืบทอดต่อเนื่องกันมายาวนาน 4. วัตถุสัญลักษณ์
สิ่งประดิษฐ์ทางวัฒนธรรมที่บ่งบอกถึงความเป็นไทย 5. การอ้างอิงความเป็นไทยผ่านอุดมการณ์
ชาตินิยม  โดยยึดมั่นผูกพันต่อรัฐชาติไทย  เช่นเดียวกับการศึกษาของวาสนา ละอองปลิว (2551  :  
114)  ได้ศึกษาอัตลักษณ์แห่งชาติและอัตลักษณ์ทางชาติพันธุ์ในบริบทของการค้า และการท่องเที่ยวใน
พ้ืนที่เชียงแสน จากการศึกษา พบว่า อัตลักษณ์ทางชาติพันธุ์นั้น จะถูกท าให้ปรากฏชัดก็ต่อเมื่อไม่
กระทบหรือสั่นคลอนอัตลักษณ์แห่งชาติ หรือ “ความเป็นไทย”ของคนเท่านั้น ในภาวะที่ไม่มั่นคง ผู้คน
กลับเลือกนิยามตัวเองโดยอ้างอิงกับกรอบของการเป็นสมาชิกของรัฐ มากกว่าการเป็นสมาชิกของชุมชน
ทางชาติพันธุ์ ดังกรณีแรงงานข้ามชาติชาวไทใหญ่ในเชียงแสนในพื้นที่สาธารณะนั้น พวกเขานิยามตนเอง
ในฐานะ “ไทย” มากกว่า “ไท” จากปรากฏการณ์ของชาวไทใหญ่นี้ จะคล้ายกับกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินที่มี
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การอ้างอิงถึงความเป็นไทยร่วมกับคนส่วนใหญ่ของประเทศ โดยมีความยึดมั่นในชาติไทย นับถือศาสนา
พุทธ  และการยอมรับพระมหากษัตริย์เป็นประมุขของประเทศ แต่ถึงกระนั้นการแสดงออกเหล่านี้ยังไม่
เพียงพอต่อการแสดงสิทธิของการเป็นคนไทย เพราะตัวชี้วัดในการบ่งบอกถึงการเป็นคนไทยอีกประการ
คือ การได้สัญชาติไทย  
 การเป็นพลเมืองไทยและการได้รับสัญชาติไทย จะท าให้กลุ่มชาติพันธุ์เหล่านี้ได้รับสิทธิต่างๆ 
เท่าเทียมกับคนไทยทุกๆ คน ดังที ่ธีรยุทธ  บุญมี (2547  :  69) กล่าวว่า “ความเป็นพลเมืองของรัฐช่วย
ท าให้เกิดความเท่าเทียมกันในฐานะความเป็นพลเมืองเหมือนๆกัน” ท าให้กลุ่มชาติพันธุ์เหล่านี้มองว่า 
การได้เป็นพลเมืองของชาตินั้นจะสามารถก าหนดชีวิตได้ด้วยตนเองและมีอิสระในการด ารงชีวิตมากกว่า 
ปัจจุบันแม้กลุ่มชาติพันธุ์เหล่านี้จะไม่ได้ถูกผลักดันให้กลับประเทศและมีสิทธิที่จะอาศัยอยู่ในประเทศ
ไทยภายใต้กรอบที่ก าหนดขึ้นโดยรัฐ แต่ก็มีข้อจ ากัดในเรื่องต่างๆ ซึ่งเป็นปัญหาส าคัญที่ท าให้กลุ่มคน
เหล่านี้ถูกแบ่งแยกออกจากคนไทยและคนเมือง เช่น  ปัญหาในเรื่องของ สิทธิในการถือครองที่ดิน  
ปัญหาในการประกอบอาชีพ หรือปัญหาในการขออนุญาตออกนอกพ้ืนที่อาศัย ปัญหาเหล่านี้ท าให้รู้สึก
ว่าตนยังไม่เท่าเทียมกับคนไทย ดังนั้นการน าเอาบุคคลส าคัญของไทย ที่มีส่วนเกี่ยวข้องกับประวัติศาสตร์
ของเมืองเชียงตุงจึงเป็นการน าความทรงจ าในอดีตกลับมาเพ่ือบอกเล่าตัวตนของคนกลุ่มนี้  ทั้งยังเพ่ือ
แสดงให้เห็นถึงความแตกต่างที่กลุ่มชาติพันธุ์อ่ืนๆ ไม่มีประวัติศาสตร์และความทรงจ าร่วมทางสังคมที่
เกิดข้ึนหรือเกี่ยวข้องกับประเทศไทยดังเช่นที่กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินมี 
 จากการที่รัฐใช้กฎหมายในการแบ่งกลุ่มคนไทยและคนพลัดถิ่นที่เข้ามาอาศัยในประเทศไทย
ด้วยสัญชาติรวมถึงปรากฏการณ์ ที่ต้องการให้เป็นหนึ่งเดียวกันในโลกของการพัฒนา โดยรัฐสมัยใหม่ได้
รวมกลุ่มชาติพันธุ์ ที่มีขนาดเล็กและไม่เป็นที่รู้จักจัดรวมเข้าไว้กับกลุ่มชาติพันธุ์ที่มีขนาดใหญ่  ใน
ขณะเดียวกันจากนโยบายการพัฒนา ด้วยการให้การศึกษา  การสร้างถนนและสาธารณูปโภคอ่ืนๆ ได้
กลืนกลายให้กลุ่มชาติพันธุ์เหล่านี้ปรับตัวเข้าสู่วัฒนธรรมกระแสหลัก ท าให้กลุ่มชาติพันธุ์หลายกลุ่ม
รวมถึง ชาติพันธุ์ไทเขินมองว่า หากไม่สืบทอดวัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์ของตนไว้ในอนาคต กลุ่มชาติ
พันธุ์เหล่านี้จะค่อยๆเสื่อมสูญพลังไป ซึ่งในช่วงเวลาหนึ่ง ความหลากหลายทางชาติพันธุ์อาจเคยถูกกด
ทับไว้ ดังที ่ยศ สันตสมบัติ (2551  :  165) กล่าวว่า “ปัญหาวิกฤตของรัฐชาติในปัจจุบันเกิดจากการโผล่
ขึ้นราวดอกเห็ด ความหลากหลายทางชาติพันธุ์ที่ เคยถูกกดทับไว้ในยุคสงครามเย็นและการสร้าง
อุดมการณ์สร้างชาติในช่วงหลังสงครามโลกครั้งที่  2 แต่ปัญหาวิกฤตของรัฐชาติมิได้เกิดจากความ
หลากหลายทางชาติพันธุ์ หากแต่เกิดจากความขัดแย้งระหว่างการเลื่อนไหลของกลุ่มชาติพันธุ์ต่างๆ ข้าม
พรมแดนของรัฐชาติ กับความพยายามที่จะรักษาความมั่นคงหรืออธิปไตยเหนือดินแดนแบบเดิมเอาไว้
อย่างตายตัว”  ดังนั้นเมื่อรัฐซ้อนทับความคิดเรื่องชาติ ท าให้กลุ่มชาติพันธุ์เหล่านี้จึงไม่อาจก้าวผ่านเข้าสู่
ความเป็นพลเมืองของประเทศได้ วิธีการที่กลุ่มชาติพันธุ์ต่างๆ จะข้ามพรมแดนรัฐชาติ เพ่ือเข้ามาอาศัย
ในประเทศไทยจึงไม่จ าเป็นต้องใช้กฎหมายที่กีดกันสิทธิเพ่ืออ้างความเป็นหนึ่งเดียวของชาติและดินแดน 
จากความหลากหลายทางวัฒนธรรมได้ท าให้เกิดสถานะพลเมืองแบบใหม่ขึ้น โดยเรียกว่า “พลเมือง
วัฒนธรรม” (Cultural  Citizenship)  ซึ่ง Rosaldo (2009) กล่าวว่า “การเป็นพลเมืองมีข้อก าหนด
ตามกฎหมายที่ไม่เป็นเพียงแค่เอกสารเท่านั้นแต่ยังมีความพิเศษในเรื่องอ่ืนๆ ไม่ว่าจะเป็นความสัมพันธ์
ระหว่างรัฐ หรือกับประชาชนด้วยกัน พลเมืองวัฒนธรรมจึงเป็นการอ้างความแตกต่าง ของผู้ที่อยู่ใน
บริบทที่มีสิทธิไม่เท่าเทียมกัน ซึ่งในสังคม   พหุวัฒนธรรม การเรียกร้องสิทธิที่ชนกลุ่มน้อยต้องการ คือ 
ความเสมอภาคท่ีจะใช้ภาษาและวัฒนธรรมรวมถึงการใช้ชีวิต แตกต่างไปจากคนกลุ่มใหญ่ในสังคม” 
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 การที่กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินพยายามน าเสนอวัฒนธรรมของตนโดยผ่านพ้ืนที่ต่างๆ ทางสังคมใน
จังหวัดเชียงรายและวัฒนธรรมของชาวไทเขินมีส่วนช่วยสนับสนุนการท่องเที่ยวของจังหวัด อาจจะท าให้
รัฐเห็นความส าคัญของการด ารงอยู่ของกลุ่มชาติพันธุ์ต่างๆ โดยเน้นที่การสร้างความหลายหลายทาง
วัฒนธรรม  นอกเหนือจากการมองว่าพวกเขาเหล่านี้เป็นพลเมืองในชาติหรือไม่ 
 ส าหรับการศึกษาเอกสารและงานวิจัยที่เกี่ยวข้อง พบว่า งานวิจัยส่วนใหญ่จะให้ความส าคัญ
กับ ความทรงจ าร่วมของกลุ่มชาติพันธุ์ต่างๆ น าไปสู่การอยู่ร่วมกันอย่างสงบสุขในสังคม เช่น จาก
การศึกษาเรื่องเล่าจากสหาย : รูปแบบและการปรากฏตัวของความทรงจ าร่วมจากชุมชนอดีตแนวร่วม 
พคท. ของ อังกูร   หงส์คณานุเคราะห์ (2555) แสดงให้เห็นว่า ความสัมพันธ์ในอดีตเกี่ยวข้องกับบริบท
ในปัจจุบันร่วมถึงความสัมพันธ์ระหว่างประวัติศาสตร์กับความทรงจ าเป็นสิ่งที่เชื่อมโยงกันสามารถที่จะ
น ามาใช้เพ่ือรื้อฟ้ืนความสัมพันธ์ภายในกลุ่มระหว่างกลุ่มชาติพันธุ์หรือการต่อสู้ ต่อรอง เพื่อผลประโยชน์
ต่างๆ สอดคล้องกับ งานวิจัยเรื่องความทรงจ าในอ่าวปัตตานี ของวลัยลักษณ์  ทรงศิริ (2553) งานวิจัย
ในเรื่องนี้  เป็นการท างานวิจัยร่วมกับคนในพ้ืนที่  จากการศึกษา พบว่า ชาวบ้านตระหนักถึง
สภาพแวดล้อมที่เปลี่ยนไป โดยปัญหาที่เกิดขึ้นได้ส่งผลกระทบต่อการด าเนินชีวิตในปัจจุบัน เนื่องจาก
การเข้ามาของกระบวนการพัฒนาและประมงพานิช ชาวบ้านจึงน าความทรงจ าในอดีตมาใช้แก้ปัญหา
สภาพแวดล้อมที่เกิดขึ้นในหมู่บ้านเพ่ือปรับปรุง ระบบนิเวศในปัจจุบันให้มีสภาพสมบูรณ์ดังที่เคยเป็นใน
อดีตโดยผ่านบทเพลง ค าร้องในกิจกรรมมหรสพ เพ่ือปลูกฝังการอนุรักษ์สภาพแวดล้อมให้แก่คนใน
หมู่บ้าน รวมทั้งสื่อถึงบุคคลภายนอก 
 ผลจากการศึกษาครั้งนี้จะเป็นองค์ความรู้ใหม่ที่ท าให้เข้าใจพ้ืนฐานชุมชน  สังคม ผู้คนใน
จังหวัดเชียงรายหรือจังหวัดอ่ืนๆ ที่มีกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินอาศัยอยู่ทราบว่า ในอดีตกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน
เคยมีความสัมพันธ์ใกล้ชิดกับสยามในอดีตตลอดมา แต่ประวัติศาสตร์ชาติได้ลืมเลือนข้อมูลในส่วนนี้ ไป
ท าให้กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินใช้ความทรงจ าร่วมในการรื้อฟ้ืนความสัมพันธ์ขึ้นมาใหม่  ซึ่งจะท าให้ลดความ
ขัดแย้ง รวมถึงลดช่องว่างทางสังคมในการแบ่งแยกความสัมพันธ์ระหว่างคนไทยและกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน 
ตลอดจนทราบถึงการสร้างความเป็นไทย เพ่ือใช้แสดงสิทธิในการด ารงอยู่ในประเทศไทยในฐานะที่เป็น
พลเมืองทางวัฒนธรรม  นอกจากนี้ยังสามารถน าไปประยุกต์ใช้ในการศึกษากลุ่มชาติพันธุ์อ่ืนๆ ใน
มุมมองต่างๆ ที่เกี่ยวข้อง เพ่ือเป็นแนวทางในการวางแผนการสู่นโยบายของรัฐ ที่จะพิจารณาให้กลุ่มชาติ
พันธุ์เหล่านี้สามารถแสดงออกถึงความเป็นตัวตนที่แท้จริงและพิจารณาให้สัญชาติไทยต่อไป  
  
ควำมมุ่งหมำยของกำรวิจัย 
 
 การวิจัยเรื่อง “การปรับตัวของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน : การต่อรองเพ่ือสิทธิ การเป็นพลเมือง
ทางวัฒนธรรม”  มีวัตถุประสงค์ในการวิจัยดังนี้ 
  1. เพ่ือศึกษาประวัติศาสตร์ของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินและการแสดงออกถึงจิตส านึกทาง
ประวัติศาสตร์ผ่านการปลูกฝังให้กับคนในกลุ่ม 
  2. เพ่ือศึกษาความสัมพันธ์ของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน กับคนเมืองและกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน
กับกลุ่มชาติพันธุ์อ่ืนๆ ที่อยู่ในพ้ืนที่เดียวกัน   
  3. เพ่ือศึกษาการเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินและการปฏิสัมพันธ์
ของกลุ่มท่ีแสดงออกถึงการเป็นพลเมืองทางวัฒนธรรมในประเทศไทย 
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ควำมส ำคัญของกำรวิจัย 
 
 1. ข้อมูลที่ได้จากการศึกษาจะเป็นข้อมูลเบื้องต้นให้กับหน่วยงานของรัฐ เพ่ือใช้ในการ
พิจารณาสิทธิในการอาศัยในประเทศไทยและท าให้เกิดความเข้าใจกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินมากขึ้น 
 2. ข้อมูลจากการศึกษาจะเป็นส่วนหนึ่งที่ท าให้เกิดการยอมรับในเรื่องความหลากหลายทาง
ชาติพันธุ์และวัฒนธรรมในจังหวัดเชียงราย เนื่องจากจังหวัดนี้มีกลุ่มชาติพันธุ์อาศัยอยู่หลายกลุ่มและทาง
จังหวัดมักจัดกิจกรรมให้กลุ่มชาติพันธุ์ต่างๆ มีพ้ืนที่ในการแสดงออกทางวัฒนธรรมของตน 
 3. ท าให้เข้าใจถึงความสัมพันธ์ของคนกับคน คนกับสภาพแวดล้อมและคนกับอ านาจเหนือ
ธรรมชาติที่อยู่ในบริบทเดียวกัน โดยมีพระธาตุจอมสักเป็นศูนย์กลางของความสัมพันธ์ 
 
 ค ำถำมในกำรวิจัย 
 
 ในการศึกษาวิจัยครั้งนี้ มีค าถามในการศึกษา ดังต่อไปนี้ 
 1. ประวัติศาสตร์ของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินส่งผล ต่อกลุ่มชาติพันธุ์อ่ืนๆ ที่อาศัยในพ้ืนที่
อย่างไรและชาวไทเขินมีกลวิธีในการปลูกฝังจิตส านึกให้กับคนในกลุ่มด้วยวิธีการอย่างไร 
 2. ความสัมพันธ์ระหว่างกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินกับคนเมืองและกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินกับกลุ่ม
ชาติพันธุ์อ่ืนๆ ว่ามีการเปลี่ยนแปลงและเกิดความขัดแย้งหรือไม่ อย่างไร 
 3.การปรับเปลี่ยนประเพณีวัฒนธรรมของตนเพ่ือแสดงออกถึงการเป็นพลเมืองทาง
วัฒนธรรมในประเทศไทยนั้น ส่งผลต่อวัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์เหล่านี้อย่างไร 
 
ขอบเขตของกำรวิจัย 
 
 การศึกษาครั้งนี้เลือกกรณีศึกษาพื้นที่หมู่14 บ้านเหล่าพัฒนา ในอ าเภอเมือง จังหวัดเชียงราย 
ด้วยเหตุผลดังนี้ 
 1. หมู่บ้านนี้มีทั้งคนเมืองและกลุ่มชาติพันธุ์อาศัยอยู่รวมกันหลายกลุ่ม ได้แก่ ชาติพันธุ์   
ไทใหญ่  ชาติพันธุ์ไทลื้อ  แต่ทุกกลุ่มยกให้กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินเป็นผู้น าในการด าเนินการต่างๆ 
 2. หมู่บ้านของชุมชนไทเขิน แห่งนี้มีการแสดงออกทางวัฒนธรรมอย่างเข้มแข็งกว่าหมู่บ้าน
ไทเขินหมู่อ่ืนๆ  
 3. หมู่บ้านของชุมชนไทเขินแห่งนี้ ตั้งอยู่ในเขตอ าเภอเมืองท าให้ง่ายต่อการรับข้อมูลและ
การติดต่อจากจังหวัด 
 ในการศึกษาบ้านเหล่าพัฒนา มีขอบเขตการศึกษาดังต่อไปนี้ 

1. ขอบเขตด้านพ้ืนที่  ได้ก าหนดแยกไว้เป็น 2 ส่วน 
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ภาพประกอบ  1  แผนที่หมู่14 บ้านเหล่าพัฒนา ต าบลบ้านดู่  จังหวัดเชียงราย 
 

 1.1 ศึกษาพ้ืนที่ในเขตของหมู่14 บ้านเหล่าพัฒนา ต าบลบ้านดู่  อ าเภอเมือง จังหวัด
เชียงรายโดยบ้านเหล่าพัฒนานี้คลอบคลุมพ้ืนที่ 4 ชุมชน ได้แก่  ชุมชนบ้านออมสิน  ชุมชนบ้านห้วยฮ้อม  
ชุมชนบ้านห้วยไม้เฮ้ีย (บ้านป่าสวนลิ้นจี่) และบ้านเหล่าพัฒนา 
 1.2 ศึกษาพ้ืนที่ในการจัดกิจกรรมของกลุ่มชาติพันธุ์ในระดับจังหวัด ได้แก่ บริเวณข่วง
วัฒนธรรมซึ่งตั้งอยู่ ในบริเวณสวนไม้งามริมกก อ าเภอเมือง จังหวัดเชียงราย 
  2. ขอบเขตด้านประชากร  
   กลุ่มประชากรที่อาศัยในบ้านเหล่าพัฒนา โดยเลือกกลุ่มตัวอย่างเป็นผู้ให้ข้อมูลที่
เกี่ยวข้องในการศึกษา โดยก าหนดกลุ่มผู้ให้ข้อมูลดังต่อไปนี้ 
  ผู้ให้ข้อมูลส าคัญหรือผู้รู้ (Key Informants) ได้แก่ ผู้ใหญ่บ้าน ซึ่งเป็นผู้รับนโยบาย
จากรัฐและเป็น  ผู้ทราบประวัติความเป็นมาของชุมชน พระภิกษุ เจ้าอาวาสวัดในชุมชน ผู้ที่มีความรู้
เกี่ยวกับประเพณี ความเชื่อในชุมชน ประธานและรองประธานไทเขิน  ผู้อาวุโสในชุมชนรวมทั้งผู้น า
ชุมชนที่เป็นทางการและไม่เป็นทางการ ผู้น าในการท าพิธีกรรมตามประเพณี  และผู้ที่สามารถให้ข้อมูล
ตามประเด็นการวิจัยได้ 
  ผู้ให้ข้อมูลเกี่ยวกับวิถีชีวิตและวัฒนธรรม ทั้งในระดับปัจเจกบุคคลและระดับชุมชน 
โดยเลือกผู้ที่มีบทบาทในชุมชนหรือผู้ที่เกี่ยวข้องในลักษณะต่างๆ ทั้งทางสังคมและเศรษฐกิจ เช่น 
ข้าราชการ พ่อค้า-แม่ค้า นายจ้าง นักท่องเที่ยว กลุ่มชาติพันธุ์อ่ืนๆ รวมทั้งผู้เกี่ยวข้องอื่นๆ ซึ่งอาศัย และ
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ร่วมกิจกรรมต่างๆ ในชุมชนและภายนอกชุมชนที่มีกิจกรรมเกี่ยวข้อง เพ่ือให้ได้ข้อมูลครอบคลุมตาม
วัตถุประสงค์ของการวิจัย 
  3. ขอบเขตของเวลา 
  ในการวิจัยนี้ ผู้วิจัยใช้เวลาในการเก็บรวบรวมข้อมูลและวิเคราะห์ข้อมูลระหว่าง เดือน
ตุลาคม 2554 จนถึง ตุลาคม 2556 โดยแบ่งเป็นสามช่วงด้วยกัน คือ ช่วงแรกในปี พ.ศ. 2554 ผู้วิจัยได้
เก็บข้อมูลในการแสดงออกทางวัฒนธรรมในบริบทหมู่บ้าน เนื่องจากเป็นช่วงเริ่มเปิดตัวของคนไทเขิน 
ช่วงที่สอง ในปี พ.ศ. 2555 ผู้วิจัยมุ่งเก็บข้อมูลพ้ืนฐานในเรื่องเกี่ยวกับสิทธิและปัญหาต่างๆ ของกลุ่ม
ชาติพันธุ์ โดยสัมภาษณ์และสังเกตการณ์แบบมีส่วนร่วม ด้วยการเข้าไปเก็บข้อมูลในชุมชนรวมถึงการเข้า
ร่วมประชุมในระดับกลุ่ม คือเครือข่ายชาติพันธุ์ของจังหวัดเชียงรายและการเข้าร่วมประชุมในระดับ
จังหวัดตามแต่โอกาส ในปี พ.ศ. 2556 ผู้วิจัยมุ่งเน้นที่จะเข้าไปสังเกตการณ์ความเคลื่อนไหวของกลุ่ม
ชาติพันธุ์ในระดับจังหวัด เมื่อจังหวัดเชียงรายน าวิถีชีวิตของกลุ่มชาติพันธุ์เป็นส่วนหนึ่งของการท่องเที่ยว 
โดยการวิเคราะห์ข้อมูล ผู้วิจัยใช้เวลาในช่วงปี พ.ศ. 2556 เป็นช่วงเวลาในการท างาน 
  
กรอบแนวคิดทฤษฎีที่ใช้ในกำรวิจัย 
 
 จากแนวคิดทฤษฎีในการศึกษา ผู้วิจัยได้น ามาประยุกต์ใช้เป็นกรอบแนวคิดในการศึกษา “การ
ปรับตัวของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน : การต่อรองเพ่ือสิทธิ การเป็นพลเมืองทางวัฒนธรรม” ดังนี้  
  การศึกษาครั้งนี้ ใช้แนวคิดเรื่องความทรงจ าทางสังคม  แนวคิดชาติพันธุ์สัมพันธ์ และ
แนวคิดการเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรมมาเป็นกรอบความคิด ในการท าความเข้าใจบริบทของกลุ่มคนที่
เรียกตนเองว่าไทเขิน ซึ่งอพยพมาตั้งถิ่นฐานใหม่ในประเทศไทย โดยมุ่งพิจารณา การใช้ความทรงจ าร่วม 
สามารถเชื่อมโยงสมาชิกของสังคมเข้าไว้ด้วยกันโดยมีจุดประสงค์ เพ่ือแสดงสิทธิที่จะอาศัยในประเทศ
ไทยในฐานะที่เป็นพลเมืองทางวัฒนธรรม  การใช้ความทรงจ าของชาวไทเขินนี้ก่อให้เกิดการสร้าง      
อัตลักษณ์ไทเขิน ผ่านกิจกรรมทางวัฒนธรรมต่างๆ  โดยกิจกรรมทางวัฒนธรรมนี้ แสดงให้เห็น 
ความสัมพันธ์ที่กลุ่มชาติพันธุ์แต่ละกลุ่มมีร่วมกัน ท าให้วัฒนธรรมและประเพณีของแต่ละกลุ่มเกิดการ
ปรับเปลี่ยนเพื่อเข้ากับพ้ืนที่และความสัมพันธ์ที่กลุ่มชาติพันธุ์เหล่านี้อาศัยอยู่  การเปลี่ยนแปลงประเพณี
และวัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์จึงมีสองด้าน ด้านหนึ่งเพ่ือแสดงให้เห็นถึงการเข้ามาของการพัฒนา ท า
ให้วัฒนธรรมประเพณีเกิดการเปลี่ยนแปลงเพ่ือเข้ากับสภาพเศรษฐกิจ สังคม  อีกด้านหนึ่งแสดงให้เห็น
ถึง สิทธิ และความเสมอภาคที่กลุ่มชาติพันธุ์เหล่านี้อาศัยอยู่ในฐานะการเป็นส่วนหนึ่งของพลเมือง ซึ่ง
สามารถน ามาสร้างกรอบในการวิจัย ดังนี้ 
  1. แนวคิดความทรงจ าทางสังคม ผู้วิจัยจะน าแนวคิดความทรงจ าทางสังคมของมอรีส 
ฮาล์บวาคซ (Maurice Halbwachs) และความทรงจ ากับประวัติศาสตร์ของปิแอร์ นอร่า (Pierre  
Nora) โดยจะน าแนวคิดนี้มาชี้ให้เห็นถึงพัฒนาการของประวัติศาสตร์เมืองเชียงตุง  ที่มีการปกครองแบบ
ระบอบเจ้าฟ้าตั้งแต่ยุคก่อนอาณานิคม ที่บริเวณนี้เป็นรัฐอิสระและต่อมาในช่วงสงครามโลกครั้งที่  2 ได้
ถูกไทยน ามารวมไว้เป็นจังหวัดๆ หนึ่งของไทย  โดยจะน าเสนอว่าหลังจากอังกฤษให้เอกราชแก่พม่า 
เชียงตุงได้ตกอยู่ใต้การปกครองของพม่า เมื่อพม่าได้ยกเลิกระบอบเจ้าฟ้าแล้ว เมืองเชียงตุงเกิดปัญหา
สังคมอย่างไร เมืองเชียงตุงมีความส าคัญด้านยุทธศาสตร์ต่อพม่าและจีนอย่างไร  ท าไมจึงพม่าต้องการ
เมืองเชียงตุง จนท าให้กลุ่มชาติพันธุ์ต่างๆ ไม่สามารถอยู่ในเมืองเชียงตุงได้ ต้องหลบหนีอพยพออกไปอยู่
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ในประเทศอ่ืน  นอกจากนี้ความทรงจ าทางสังคมยังเชื่อมโยงให้เห็นถึงความสัมพันธ์ในอดีตของรัฐไทย
และเมืองเชียงตุง  การน าความทรงจ ามาใช้อธิบายความสัมพันธ์นี้ จะท าให้เห็นว่าสถานภาพทางสังคม
ของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินแตกต่างจากกลุ่มชาติพันธุ์อ่ืนๆ โดยจะใช้แนวคิดความทรงจ าทางสังคม  มา
อธิบายปรากฏการณ์ที่เกิดขึ้น 
  2. แนวคิดชาติพันธุ์สัมพันธ์ ผู้วิจัยจะน าแนวคิดชาติพันธุ์สัมพันธ์ของสุเทพ  สุนทร
เภสัช มาอธิบายความสัมพันธ์ของกลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มต่างๆ ภายในหมู่บ้าน แม้ว่ากลุ่มชาติพันธุ์เหล่านี้
อาจจะมีวัฒนธรรมบางอย่างใกล้เคียงกันแต่ตามประวัติความเป็นมาและความเชื่อในเรื่องของต านาน
วีรบุรุษ กลุ่มชาติพันธุ์เหล่านี้มีความแตกต่างกันอย่างสิ้นเชิง สิ่งเหล่านี้จะท าให้เห็นถึงความแตกต่างของ
กลุ่มชาติพันธุ์เมื่อมาอยู่ในพื้นที่เดียวกัน ภายใต้ระบบการเมืองหรือสังคมวัฒนธรรมเดียวกัน   นอกจากนี้
ยังท าให้กลุ่มชาติพันธุ์เกิดความสัมพันธ์ใกล้ชิดกันยิ่งขึ้น สามารถเห็นได้จากการรวมกลุ่มอย่างพร้อม
เพียงในวันส าคัญทางศาสนาและการประกอบกิจกรรมตามที่ได้รับมอบหมายจากจังหวัด รวมถึงการคง
อยู่หรือเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์นั้นอาจมีส่วนเกี่ยวพันกับการได้รับความสนใจจาก
รัฐ เช่น เมื่อทางจังหวัดเชียงรายให้ความส าคัญในเรื่องการน าเสนอวัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์ต่างๆ 
เพ่ือเป็นสิ่งดึงดูดนักท่องเที่ยวและเป็นการประชาสัมพันธ์จังหวัด ท าให้ กลุ่มชาติพันธุ์เหล่านี้เกิดแรง
กระตุ้นในการรักษาวัฒนธรรมของตนไว้  จึงเป็นการสร้างความเข้มแข็งทางวัฒนธรรมให้กับกลุ่มชาติ
พันธุ์  อันแสดงให้เห็นถึงสิทธิการเป็นพลเมืองทางวัฒนธรรมของตนที่มีความแตกต่างจากวัฒนธรรม
กระแสหลัก   
  นอกจากนี้ผู้วิจัยจะน าแนวคิดอัตลักษณ์ชาติพันธุ์ (Ethnic  Identity) มาอธิบาย
ความสัมพันธ์ของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินกับคนกลุ่มอ่ืนๆ เพ่ือให้เห็นถึงกระบวนการที่รัฐ จัดกลุ่มชาติพันธุ์
เหล่านี้ในฐานะของผู้อพยพ และคนหนีเข้าประเทศ  ซึ่งในปัจจุบันได้มีกลุ่มชาติพันธุ์ทยอยเข้ามาสมทบ
กับญาติเพ่ิมมากขึ้น โดยรัฐมองว่ากลุ่มชาติพันธุ์เหล่านี้จะเข้ามาเป็นแรงงานรับจ้างให้กับคนไทยและเป็น
กลุ่มที่ช่วยเพ่ิมความหลากหลายทางชาติพันธุ์ให้กับจังหวัดเชียงราย ด้วยทางจังหวัดมักจัดกิจกรรม
เกี่ยวกับทางชาติพันธุ์เป็นประจ าทุกปี และได้กลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มต่างๆ ช่วยในการจัดกิจกรรมเสมอ 
ในขณะที่คนเมืองเชียงรายที่อาศัยอยู่ในบริเวณเดียวกัน สามารถแบ่งออกเป็นกลุ่มย่อยๆ ได้แก่ กลุ่ม
นายจ้าง ประชาชนทั่วไปกับคนเมืองที่เป็นเจ้าหน้าที่ของรัฐ โดยแต่ละกลุ่มจะมองกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน
แตกต่างกันออกไป  ซึ่งจะท าให้เห็นถึงความสัมพันธ์ทางสังคมของคนในบริเวณที่อาศัยอยู่ร่วมกันโดยใช้
แนวคิดปฏิสัมพันธ์ของเออร์วิ่ง  กอฟฟ์แมนในการอธิบายปรากฏการณ์เพ่ือให้เข้าใจถึงความสัมพันธ์ของ
กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินในการติดต่อกับหน่วยงานในจังหวัดเชียงรายและคนในหมู่บ้าน  รวมถึงจะอธิบายให้
เห็นถึงวิธีการจัดการในการปกป้องพ้ืนที่ของคนเมืองในหมู่บ้านที่ป้องกันการบุกรุกพ้ืนที่จากกลุ่มชาติ
พันธุ์ต่างๆ ด้วยข้อตกลงกันภายในชุมชนที่จะให้พ้ืนที่พ้ืนที่หนึ่งเป็นป่าชุมชน ส าหรับการใช้ประโยชน์
ร่วมกัน  
  3. แนวคิดการเปลี่ ยนแปลงทางวัฒนธรรม   (Culture  Change)  มาอธิบาย 
ปรากฏการณ์การเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน  ซึ่งในการเปลี่ยนแปลงทาง
วัฒนธรรมมีทั้งการเปลี่ยนแปลงทางวัตถุ รวมถึงค่านิยม ความเชื่อและประเพณี เพ่ือให้เห็นถึงการเข้ามา
ของการท่องเที่ยวที่ท าให้ทางจังหวัดวางนโยบายตอบสนองการท่องเที่ยว โดยเน้นที่การท่องเที่ยวทาง
วัฒนธรรม โดยการสร้าง ปรับเปลี่ยน  รื้อฟ้ืน  และประดิษฐ์วัฒนธรรม เพ่ือให้เกิดความน่าสนใจและ
ดึงดูดนักท่องเที่ยวให้มาเที่ยวตามฤดูกาลต่างๆ ซึ่งประเพณีและวัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์นั้นจะจัด
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กิจกรรมในวันส าคัญทางศาสนา หรือตามเทศกาล เมื่อทางจังหวัดมอบให้กลุ่มชาติพันธุ์เลือกกิจกรรมที่
จะน ามาใช้เป็นส่วนหนึ่งของการแสดงออกทางวัฒนธรรมของกลุ่ม ท าให้กลุ่มชาติพันธุ์เหล่านี้ ต้อง
เปลี่ยนแปลงวัฒนธรรมบางอย่างเพ่ือให้เข้ากับการท่องเที่ยวตามที่ได้รับมอบหมาย ท าให้ความหมายใน
การแสดงออกทางวัฒนธรรมมีความหมายที่เปลี่ยนแปลงไปจากเดิม  
  โด ยผู้ วิ จั ย จะน า  แน วคิ ดป ระ เพณี ป ระดิ ษ ฐ์  ( Invented Tradition) ของ  
Hobsbawm  (1983) มาใช้ในการอธิบายปรากฏการณ์ ซึ่ง Hobsbawm ได้นิยามค าว่าประเพณีใน
ความหมายใหม่และเสนอว่าประเพณีเป็นสิ่งที่ถูกสร้างขึ้นไม่ได้เกิดขึ้นเองตามธรรมชาติ การศึกษา
ประเพณีที่เกิดขึ้นมาใหม่หรือประดิษฐ์ขึ้นมาใหม่ จะเป็นเครื่องมือส าคัญในการท าความเข้าใจสังคม ซึ่ง
ในบางครั้งการประดิษฐ์ประเพณีอาจไม่เกี่ยวกับเวลาและสถานที่ แม้ว่าประเพณีประดิษฐ์จะถูกสร้างขึ้น
บ่อยครั้งมากในช่วงเวลาของการเปลี่ยนแปลงทางสังคม  เมื่อประเพณีเก่าตามจารีตได้หายไปก็จะคิดค้น
ประเพณีขึ้นมาใหม่ตามจารีตและเข้ากับความทันสมัยของสังคมมาช่วยในการอธิบายปรากฏการณ์ต่างๆ
ในการแสดงออกของกลุ่มชาติพันธุ์   ไทเขิน โดยมีการปรับวัฒนธรรมบางอย่างให้เข้ากับสังคมไทย เช่น 
สีเสื้อประจ ากลุ่มแม่บ้าน  การสร้างบ้านเรือน ขบวนแห่ในงานพิธีต่างๆ เพ่ือให้เข้ากับสังคมที่ตนด ารงอยู่  
โดยที่ยังมีการอ้างอิงความสัมพันธ์ดั้งเดิมในอดีต 
  ผู้วิจัยจะอธิบายให้เห็นถึงความเคลื่อนไหว ในการน าเสนอวัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์ไท
เขินเพ่ือแสดงให้เห็นถึงการเป็นส่วนหนึ่งของพลเมืองทางวัฒนธรรม ด้วยวิธีการต่างๆ รวมถึงการรื้อฟ้ืน
วัฒนธรรมของกลุ่มโดยใช้ความทรงจ า ได้แก่ การรื้อฟ้ืนประวัติเมืองเชียงตุง การเชื่อมโยงประวัติศาสตร์
เมืองเชียงตุงกับประเทศไทย การเข้าถึงอ านาจการเมืองท้องถิ่น การแสดงออกทางวัฒนธรรมในระดับ
ชุมชนและในระดับจังหวัด การแสดงให้เห็นถึงความจงรักภักดี โดยชี้ให้เห็นว่าในการจัดกิจกรรมของ
กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินที่นอกเหนือจากการร่วมกับจังหวัด จะมีการจัดกิจกรรมที่ได้รับอนุญาตให้จัดได้ใน
บางสถานที่  ซึ่งจะมีกลุ่มชาติพันธุ์บางกลุ่มที่เข้าร่วมกิจกรรม และจะอธิบายถึงการปรับวัฒนธรรมบาง
ประเภท เพ่ือให้เข้ากับสังคมไทย ในการอธิบายปรากฏการณ์ดังกล่าวจะใช้แนวคิดความทรงจ าร่วม  
แนวคิดชาติพันธุ์สัมพันธ์ แนวคิดการเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรม อธิบายว่าชาวไทเขินมีการถ่ายทอด
วัฒนธรรมและการน าเสนอวัฒนธรรมด้วยวิธีต่างๆ ที่สื่อให้เห็นถึงความสัมพันธ์กับประเทศไทยใน
ขณะเดียวกัน  ก็ยังคงรักษาความเป็นชาติพันธุ์ไทเขินไว้อย่างเข้มแข็งได้อย่างไร  
 
วิธีด ำเนินกำรวิจัย 
 
 การวิจัยครั้งนี้เป็นการวิจัยแนวมานุษยวิทยาได้ใช้ระเบียบวิจัยเชิงคุณภาพ (Qualitative 
Methodology) โดยเน้นกระบวนการรวบรวมวิเคราะห์ข้อมูลจากภาคสนาม (Fieldwork  Research) 
เป็นส าคัญ จากการรวบรวมข้อมูล 3 ลักษณะ คือ ข้อมูลจากเอกสาร ข้อมูลจากภาคสนามซึ่งเป็นข้อมูล
จากการสัมภาษณ์ การศึกษาสังเกตแบบมีส่วนร่วมโดยมีล าดับขั้นตอนการด าเนินการวิจัยดังต่อไปนี้ 
  1. การจัดกระท าข้อมูล 
  ในการศึกษาครั้งนี้ได้ใช้ข้อมูลทั้งในส่วนที่เป็นหลักฐานประเภทเอกสารลายลักษณ์ 
รวมทั้งหลักฐานประเภทข้อมูลจากภาคสนามประกอบเข้าด้วยกัน ดังนั้นจึงจัดกระท าข้อมูลทั้ง 3  
ประเภทไว้อย่างเป็นระบบอันจะน าไปสู่การวิเคราะห์ตามความมุ่งหมายของการวิจัย โดยมีการจัดกระท า
ข้อมลูแต่ละประเภทดังนี้ 
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  1.1 การเก็บข้อมูลจากเอกสารลายลักษณ์ ได้เน้นการศึกษาจากข้อมูลประเภท
ข้อมูลทุติยภูมิ (Secondary Data) โดยรวบรวมข้อมูลจากเอกสารที่เกี่ยวข้องกับ ต านาน เอกสาร
ประวัติศาสตร์ บันทึกการเดินทางทั้งของชาวไทยและชาวต่างชาติ ประวัติความเป็นมาของชาวไทเขินใน
ประเทศไทย ได้แก่  นิทาน  สารคดี บทความ เรื่องเล่า วิทยานิพนธ์ จากสถาบันต่างๆ งานวิจัย หนังสือ 
กฎระเบียบต่างๆ ของทางราชการ รวมถึงเอกสารงานวิจัยที่เกี่ยวข้องกับแนวคิดเรื่อง ความทรงจ า ชาติ
พันธุ์สัมพันธ์และการเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรม 
   1.2 การเก็บรวบรวมข้อมูล 
  ผู้วิจัยได้ใช้วิธีการเก็บข้อมูลแบบชาติพันธุ์วรรณา (Ethnography) โดยเข้าไป
สัมภาษณ์ (Interview) อย่างเป็นทางการ รวมถึงมีการพูดคุยอย่างไม่เป็นทางการ  การเก็บข้อมูลด้วย
วิธีการสัมภาษณ์นั้น ผู้วิจัยใช้วิธีการสัมภาษณ์แบบไม่มีโครงสร้าง (Unstructured Interview) มีเพียง
แนวทางกว้างๆ เป็นแนวทางในการสัมภาษณ์ ในระยะแรกที่ศึกษาข้อมูลเบื้องต้นทั่วไป เมื่อผู้วิจัยได้
ข้อมูลเบื้องต้น และมีความคุ้นเคยกับกลุ่มให้ข้อมูลแล้วจะร่างโครงสร้างค าถาม เพ่ือศึกษาแบบเจาะลึก 
(In–dept Interview) นอกจากนี้ผู้วิจัยยังใช้วิธีการสัมภาษณ์ พูดคุยสนทนาแบบไม่เป็นทางการ 
(Informal Interview) ซึ่งในระหว่างการพูดคุยนั้น หากมีประเด็นใดที่น่าสนใจและคาดว่าอาจเชื่อมโยง
เกี่ยวข้องกับวัตถุประสงค์ในการวิจัย ผู้วิจัยก็จะพูดคุยและตั้งค าถามอย่างละเอียดและเจาะลึกใน
ประเด็นที่เก่ียวข้องนั้นๆ ตามความเหมาะสม 
  การเข้ามาท าการศึกษาในพ้ืนที่แห่งนี้ เริ่มจากการเข้าไปท าบุญในวัดพระธาตุ
จอมสักในช่วงประเพณีวันออกพรรษา จากการสังเกตในเบื้องต้น พบว่า ผู้คนที่มาท าบุญที่วัดแห่งนี้ไม่
เหมือนกับคนเชียงรายทั่วไป จากการพูดคุยท าให้ทราบว่า ผู้ที่มาท าบุญทั้งหมดล้วนเป็นชาวไตที่เพ่ิง
อพยพเข้ามาอาศัยในหมู่บ้านแห่งนี้ประมาณ 30 กว่าปีที่ผ่านมา อีกทั้งผู้คนเหล่านี้ยังได้เชิญชวนให้เข้า
มาร่วมกิจกรรมในบริเวณวัดพระธาตุจอมสักในช่วงเวลาเย็น หลังจากท่ีผู้วิจัยมาร่วมกิจกรรมของคนกลุ่ม
ไตจึงพบว่า ประเพณีที่คนไตจึงขึ้นในชุมชนแห่งนี้มีความน่าสนใจมาก อีกทั้งยังเป็นช่วงแรกๆ ที่คนไต
กลุ่มนี้เริ่มรื้อฟ้ืนประเพณีของตนขึ้น นอกจากความน่าสนใจและความแปลกตาในเรื่องของพิธีทางศาสนา
แล้ว ผู้วิจัยยังพบว่าคนเหล่านี้มีความเป็นมิตรพร้อมทั้งยินดีเล่าเรื่องราวต่างๆ ให้กับผู้ที่สนใจใน
วัฒนธรรมของชาวไต 
  หลังจากท่ีผู้วิจัยตัดสินใจศึกษาวัฒนธรรมของคนไทเขิน และเข้ามาในชุมชนแห่ง
นี้บ่อยขึ้น โดยได้เข้าไปร่วมในกิจกรรมต่างๆ ของคนในชุมชน รวมถึงมีโอกาสได้เข้าประชุมกับชาวบ้าน 
ท าให้ผู้วิจัยได้รับรู้และเข้าถึงข้อมูลในเรื่องต่างๆ ของครอบครัวและชุมชนมากขึ้น  
  ในการเก็บข้อมูลประวัติศาสตร์ชุมชนและข้อมูลชุมชน ผู้วิจัยเก็บข้อมูลจาการ
สัมภาษณ์ การสนทนากลุ่มย่อย ซึ่งผู้คนในชุมชนทั้งกลุ่มคนไตและคนเมืองในหมู่บ้านต่างให้ข้อมูลและ
ค าแนะน าอันเป็นประโยชน์ต่อการวิจัยเป็นอย่างดี คนในหมู่บ้านบางคนได้พาไปดูสถานที่ต่างๆ ใน
หมู่บ้านพร้อมทั้งช่วยอธิบายจนท าให้ผู้วิจัยเห็นพัฒนาการในการก่อตั้งหมู่บ้านและประวัติศาสตร์ที่
ส าคัญของชุมชน 
  ส าหรับการบันทึกข้อมูล ผู้วิจัยจะเลือกใช้ตามสถานการณ์ มีทั้งการจดบันทึก
ระหว่างการสัมภาษณ์ และใช้เครื่องบันทึกเสียงหากผู้ให้ข้อมูลอนุญาตให้บันทึกสียงได้ ในบาง
สถานการณ์ที่ไม่สามารถจดบันทึกข้อมูลหรือบันทึกเสียงได้ ผู้วิจัยจะใช้วิธีจดจ าข้อมูลแล้วรีบจดบันทึก
ทันทีเมื่อมีโอกาส และจะวิเคราะห์ข้อมูลไปพร้อมๆ กับการเก็บรวบรวมข้อมูล รวมถึงอาจมีการทบทวน
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ข้อมูลกับผู้ให้ข้อมูลในกรณีที่เกิดความสงสัยหรือไม่แน่ใจในข้อมูลนั้นๆ ซึ่งผู้ให้ข้อมูลก็ให้ความช่วยเหลือ
หรืออธิบายข้อมูลในเรื่องนั้นๆ จนกระจ่าง 
  1.3 การสังเกตการณ์ (Observation) ผู้วิจัยได้แบ่งเป็นสองลักษณะคือ 
  การสังเกตการณ์แบบมีส่วนร่วม (Participant Observation) โดยผู้วิจัยเข้าไป
อาศัยอยู่ในชุมชน สังเกตพฤติกรรมในชีวิตประจ าวันของผู้ที่อาศัยในชุมชน เข้าไปมีส่วนร่วมในกิจกรรม
ต่างๆ ที่จัดขึ้นในชุมชน สัมภาษณ์พูดคุยกับคนที่มาร่วมกิจกรรมในกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน เช่น กิจกรรม
หลักท่ีปฏิบัติในวิถีชีวิตประจ าวัน กิจกรรมที่ปฏิบัติในประเพณีพิธีกรรมแต่ละเดือน กิจกรรมในวันส าคัญ
ต่างๆ กิจกรรมที่ทางจังหวัดเชียงรายขอความร่วมมือจากกลุ่มชาติพันธุ์ต่างๆ  งานประจ าปีของจังหวัด
เชียงราย   รวมถึงกิจกรรมที่ชุมชนจัดขึ้น เป็นต้น 
  การสังเกตการณ์แบบไม่มีส่วนร่วม (Non - Participant Observation) เป็นการ
สังเกตการณ์ในระยะแรกท่ีท าการวิจัยเพื่อศึกษาและส ารวจสภาพทั่วไปในพ้ืนที่ สังเกตสภาพแวดล้อม
ของชุมชนแบบแผนการด ารงชีวิตของผู้คนในชุมชน  การรวมกลุ่มปฏิบัติกิจกรรมต่างๆ ในชุมชน วัด 
สถานที่ศักดิ์สิทธิ์  สภาพพ้ืนที่ตลาด โรงเรียน  การประชุมหมู่บ้าน ฯลฯ รวมทั้งปรากฏการณ์อ่ืนๆ ที่
เกิดข้ึนในชุมชนโดยผู้ศึกษาไม่มีส่วนร่วมในกิจกรรมนั้นๆ 
  2. ระยะเวลาในการเก็บรวบรวมข้อมูล 
  ช่วงระยะเวลาในการเก็บข้อมูลทั้งข้อมูลประเภทเอกสารและข้อมูลภาคสนามในช่วง
เดือนตุลาคม 2554 จนถึง ตุลาคม 2556 โดยการเก็บข้อมูลด้านพิธีกรรมจะเริ่มเก็บตั้งแต่ปี พ.ศ. 2554 
ด้วยการส ารวจและถ่ายภาพ  
  ส าหรับการเก็บรวบรวมข้อมูลภาคสนามจากการสัมภาษณ์และสังเกตแบบมีส่วนร่วมที่
ข่วงวัฒนธรรมในงานเชียงรายดอกไม้บ้าน ซึ่งเป็นอีกพ้ืนที่หนึ่งที่จะการปฏิสัมพันธ์ระหว่างกลุ่มชาติพันธุ์
กลุ่มต่างๆ จะเก็บข้อมูลทั้งในเวลาช่วงกลางวันและช่วงกลางคืน ซึ่งช่วงเวลาดังกล่าวจะอยู่ระหว่างการ
ส่งท้ายปีเก่าและต้อนรับปีใหม่ โดยจะเริ่มเก็บข้อมูลในส่วนนี้ตั้งแต่ปี พ.ศ. 2554 – 2556 
  3. การวิเคราะห์ข้อมูล 
  ในการวิเคราะห์ข้อมูล ได้ใช้วิธีการบรรยายแบบพรรณนาวิเคราะห์ (Descriptive  
Analysis) หน่วยที่ใช้ในการวิเคราะห์เน้นที่ความสัมพันธ์ของคนในชุมชนระหว่างกลุ่มคนไตกับกันเมือง 
และความสัมพันธ์ของคนไตกับวัดพระธาตุจอมสัก ทั้งในมุมมองของความเชื่อในด้านต่างๆ รวมถึง 
มุมมองทางสังคมและวัฒนธรรม 
 4. ขั้นน าเสนอผลการวิจัย 
 การน าเสนอผลการวิจัยจะผสมผสานกับการวิเคราะห์ โดยเรียบเรียงผลการวิจัย  สรุป 
อภิปรายผลและข้อเสนอแนะโดยแบ่งเนื้อหาออกเป็น 7 บทดังนี้ 
  บทที ่1 บทน า เป็นการให้ความรู้ในเบื้องต้นเกี่ยวกับเรื่องที่ท าการวิจัย โดยกล่าวถึง
ภูมิหลัง ค าถามในการวิจัย ความมุ่งหมายของการวิจัย การทบทวนเอกสารงานวิจัยที่เกี่ยวข้อง แนวคิด
ทฤษฎีที่น ามาใช้เป็นกรอบแนวคิดในการวิจัย ระเบียบวิธีวิจัย และค านิยามศัพท์เฉพาะที่ใช้ในการวิจัย 
  บทที่ 2 พัฒนาการทางประวัติศาสตร์ท้องถิ่นบ้านเหล่าพัฒนา เป็นการศึกษา
ประวัติความเป็นมาของคนไทเขินในเมืองเชียงตุงก่อนอพยพเข้ามาสู่ประเทศไทย ซึ่งในบทนี้จะกล่าวถึง
พัฒนาการทางประวัติศาสตร์ของคนไทเขินในช่วงเวลาต่างๆ เริ่มตั้ งแต่ยุคก่อร่างสร้างเมือง ยุคอาณา
นิคม จนถึงยุคปัจจุบันซึ่งเป็นยุคที่คนไทเขินได้เข้ามาอาศัยในประเทศไทย รวมถึงวิถีการด ารงชีวิตและ
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ความสัมพันธ์ทางสังคมของคนไทเขินกับคนในบ้านเหล่าพัฒนา ดังนั้นเนื้อหาในส่วนนี้จึงเป็นการให้
ความรู้ที่เป็นภาพรวมเก่ียวกับประวัติของการอพยพและการด ารงชีวิตของคนไทเขินในประเทศไทย 
  บทที่ 3 เป็นการน าเสนอข้อมูลของการอพยพเคลื่อนย้ายของชาวไทเขินในบ้าน
เหล่าพัฒนา โดยจะกล่าวถึงคนไทเขินกลุ่มแรกๆ ที่เข้ามายังชุมชนแห่งนี้ และช่วยเหลืองานในหมู่บ้านจน
ได้รับความไว้วางใจ จนเป็นการเปิดโอกาสทางสังคมให้กับคนไทเขินในยุคหลังๆ สามารถเข้ามาตั้งถิ่น
ฐานในชุมชนแห่งนี้อย่างต่อเนื่อง รวมถึงข้อมูลประวัติศาสตร์ท้องถิ่นในช่วงสงครามโลกครั้งที่  2 ที่ได้
แสดงให้เห็นถึงความสัมพันธ์ของคนไตและคนเมือง 
  บทที่ 4 การต่อรองเพ่ือสิทธิทางวัฒนธรรมของชาวไทเขิน ภายใต้บริบทของสังคม
ล้านนา เนื้อหาในบทนี้ จะกล่าวถึงการต่อรองทางวัฒนธรรมโดยหยิบยกวัฒนธรรมด้านต่างๆ ไม่ว่าจะ
เป็นด้านอาหารการแต่งกาย ความเชื่อและพิธีกรรมเพ่ือแสดงให้เห็นถึงความใกล้ชิดทางวัฒนธรรมไต ใน
บริบทสังคมล้านนา และความขัดแย้งทางวัฒนธรรมในกรณีที่วิถีชีวิตถูกปรับเปลี่ยนเมื่อต้องเข้าสู่กระแส
ของการบริโภค 
  บทที่ 5  การต่อรองเพ่ือสิทธิทางวัฒนธรรมของชาวไทเขินภายใต้บริบทของ
สังคมไทย โดยเนื้อหาในบทนี้จะวิเคราะห์ให้เห็นกระบวนการต่อรองของคนไทเขินในบ้านเหล่าพัฒนา ใน
บริบทต่างๆ เพ่ือให้มีสิทธิที่จะอาศัยในหมู่บ้านรวมถึงสามารถเข้าถึงทรัพยากรของชุมชนได้โดยไม่ถูกกีด
กัน โดยยึดพระธาตุจอมสักเป็นศูนย์ลางของชุมชน 
  บทที่ 6  ปัจจัยและนัยของการสร้างสิทธิการเป็นพลเมืองทางวัฒนธรรม เป็น
การศึกษาวิเคราะห์เพ่ือให้เห็นปัญหาของคนไทเขินที่ไม่ได้เป็นพลเมืองไทย ซึ่งส่งผลต่อการด ารงชีวิต 
รวมถึงการแสดงออกทางวัฒนธรรมของกลุ่มที่ต้องปฏิบัติตามกระแสของการท่องเที่ยว ซึ่งอาจส่งผลต่อ
การเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์ การเรียกร้องสิทธิทางวัฒนธรรมจึงเป็นการเปิดกว้างที่
กลุ่มชาติพันธุ์ สามารถแสดงออกทางวัฒนธรรมและอัตลักษณ์ของตนได้อย่างไม่ถูกปิดกัน 
  บทที ่7 เป็นการสรุป  อภิปรายผล และข้อเสนอแนะ 
 
นิยำมศัพท์เฉพำะ 
 
 ความทรงจ าร่วม  คือ  การน าเรื่องราวประสบการณ์ต่างๆที่เกิดข้ึนของสมาชิกถ่ายทอดให้
กลุ่ม ชุมชน สังคมและได้ถ่ายทอดข้ามรุ่น โดยสมาชิกเหล่านี้จะท าหน้าที่ในการจดจ าเรื่องราวของสังคม
ร่วมกัน 
 ประวัติศาสตร์ความทรงจ า คือเรื่องเล่าที่เก่ียวกับอดีตมีคุณค่าทางประวัติศาสตร์กับคนบาง
กลุ่มและไม่เป็นที่รับรู้กับคนกลุ่มใหญ่มักมีการจดบันทึกหรือถ่ายทอดกันภายในกลุ่ม 
 กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน คือ ชาติพันธุ์ไทกลุ่มหนึ่งที่อพยพย้ายถิ่นฐานเข้ามาอยู่ในประเทศไทย 
โดยมี  ภูมิล าน าเดิมอยู่ในเมืองเชียงตุง ประเทศพม่า 
 พลเมืองทางวัฒนธรรม คือ ปฏิบัติการทางวัฒนธรรมที่เกิดจากการเจรจาต่อรองและความ
ขัดแย้งระหว่างรัฐกับกลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มต่างๆ (ยศ สันตสมบัติ.    2551  :  166) 
 การบูรณาการ การอยู่ร่วมกัน หมายถึง การจัดระบบความสัมพันธ์ขององค์ความรู้ท้องถิ่นและ
องค์ความรู้ของกลุ่มชาติพันธุ์ที่เหมาะสมในชุมชนเพื่อการอยู่ร่วมกัน 
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ทบทวนวรรณกรรม 
 
 การศึกษางานที่เก่ียวกับงานวิจัยของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน ได้มีการส ารวจงานศึกษา โดย
สามารถแบ่งออกเป็น 2 กลุ่มดังต่อไปนี้ 
 1. แนวคิดท่ีน ามาใช้ในการวิจัย 
  แนวคิดหลักที่เกี่ยวข้องกับงานวิจัย มี 3 แนวคิดด้วยกัน คือ แนวคิดความทรงจ า 
(Memory) แนวคิดชาติพันธุ์สัมพันธ์ (Ethnicity) แนวคิดการเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรม (Culture 
Chang)  ผู้วิจัยจะทบทวนแนวคิดเหล่านี้เพื่อจะน ามาสร้างกรอบมาใช้ในงานวิจัยโดยมีรายละเอียดดังนี้ 
 1.1 แนวคิดความทรงจ า (Memory) 
  ความทรงจ า (Memory) เป็นสิ่งที่แตกต่างจากจินตนาการในแง่ของความเป็น
จริงที่ก่อตัวขึ้นเป็นรูปร่างซึ่งผสมผสานไปกับความเชื่อต่างๆ มุมมองเกี่ยวกับความทรงจ าได้ถูกสร้างขึ้น
ด้วยแหล่งข้อมูลที่อยู่ภายนอก ท าให้ความทรงจ าไม่ว่าจะเป็นส่วนบุคคลหรือกลุ่มถูกสร้างขึ้นภายใต้การ
กระท าทางสังคมที่เกิดขึ้นไปพร้อมๆกันกับการปฏิสัมพันธ์ในชีวิตประจ าวัน ไม่ว่าจะเป็นรูปแบบของเรื่อง
เล่าที่สร้างขึ้นจากการท่องจ าและการบริโภค หรือสื่อต่างๆ แนวคิดเรื่องความทรงจ านี้นักวิชาการชาว
ฝรั่ งเศส คือ มอรีส ฮาล์บวาคซ   (Maurice  Halbwachs)  พัฒนามาจากสายโครงสร้างนิยม 
(Functionalism) ของเอมิล  เดอร์ไคม์  ซึ่ง โคเซอร์ (2548  :  267 - 269) กล่าวว่า “ตามความหมาย
ของเดอร์ไคม์ เขาได้แยกระหว่างความเป็นอันหนึ่งอันเดียวกันเชิงกลไกและเชิงอินทรีย์ (Mechanical 
and Organic Solidarity) ความเป็นอันหนึ่งอันเดียวกันเชิงกลไกมีมากกว่าในขอบเขตที่ ความคิดและ
ความโน้มเอียงซึ่งเป็นแบบเดียวกันของสมาชิกสังคม มีปริมาณและความเข้มข้นมากกว่าความคิดและ
ความโน้มเอียงซึ่งเกี่ยวข้องกับสมาชิกเป็นรายบุคคล ระบบความเชื่อร่วมกันอันมั่นคงแข็งแรงเป็น
ลักษณะของความเป็นอันหนึ่งอันเดียวกันเชิงกลไกในสังคมดั้งเดิม และความเป็นอันหนึ่ง   อันเดียวกัน 
เชิงอินทรีย์ ซึ่งเป็นผลจากการเพิ่มขึ้นไปเรื่อยๆ  ในการแบ่งงานกันท าและด้วยเหตุนี้จึงท าให้การพึ่งพาซึ่ง
กันและกันเพ่ิมขึ้น สิ่งที่จะยึดเหนี่ยวสังคมด้วยกันคือการมีศรัทธาและ มโนธรรมร่วมกันหรือที่เรียกว่า
จิตส านึกร่วมกัน (Collective Conscience)” จากแนวคิดนี้ มอรีส ฮาล์บวาคซ (Maurice Halbwachs)  
ได้พัฒนาแนวคิดเรื่อง “ความทรงจ าร่วม” (Collective Memory) (ฝนวันจันทร์ ศรีจันทร์.    2543  :  
8) “โดยเชื่อว่า ความทรงจ าร่วมสร้างกรอบความคิดที่ฝังแน่นประกอบขึ้นโดยสมาชิกของกลุ่มทางสังคม  
โดยการสร้างค าและภาพให้ชัดเจนในการจดจ า ท าให้ความทรงจ าร่วมเป็นเสมือนที่รวบรวมองค์ความรู้ 
ผ่านกลุ่มทางสังคมที่สมาชิกตอบรับและเข้าใจ ท าให้อธิบายได้ว่าความทรงจ าร่วมเป็นธรรมชาติของการ
ตกลงใจร่วมกันทางสังคม แต่ไม่สามารถสนองตอบต่อกระบวนการทางสังคมที่จะสร้างหรือกลับคืนสู่อดีต
เพราะความทรงจ าเปรียบเสมือนส่วนหนึ่งของความจริงทางสังคม แต่รวมถึงความซับซ้อนของปัจเจกเช่น 
อดีตในส่วนไหนที่ได้รับความสนใจและตอบสนอง และได้รับอนุญาตให้ปัจเจกสร้างและเปลี่ยนแปลงว่า
อะไรเป็นส่วนที่เหมาะสมที่จะเป็นอดีตส าหรับปัจจุบัน  เช่นเดียวกับ แคทเธอรีน  บาววี (2545) ได้
กล่าวถึง บทความของมอรีส  ฮาล์บวาคซ (Maurice  Halbwachs) โดยน าเสนอว่าเราสร้างอดีตขึ้นจาก
สิ่งแวดล้อมทางสังคมที่เป็นอยู่ในปัจจุบัน เราแต่งแต้มเรื่องราวของชีวิตผู้คนด้วยการเติม ตัดต่อและ
ย่อส่วน ในชีวิตที่ยุ่งเหยิงเรามักหนีไปที่ “อดีตที่สวยงาม”  (Romantic  Nostalgic  Past) ที่ถูกสร้างขึ้น
เพ่ือที่จะท าให้เราสามารถมีชีวิตอยู่ในปัจจุบันได้  ซึ่งหน้าที่ของความทรงจ าท าให้เราสามารถอยู่ใน
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ปัจจุบันที่เป็นทุกข์ได้ เนื้อหาใน  บทความนี้พูดถึงการสร้างความทรงจ าเพ่ือหนีออกจากปัจจุบัน และใน
บางสถานการณ์เพ่ือเผชิญหน้ากับปัจจุบัน 
  เบญจพร  ดีขุนทด (2554  :  14) ได้แปลเรื่อง A Study of  Social Memory  
ของ Jun Jing พบว่า งานของมอรีส  ฮาล์บวาคซ (Maurice  Halbwachs) สามารถจ าแนกวิธีการศึกษา
ความทรงจ าทางสังคม ออกได้เป็น 3 แนวทาง ดังต่อไปนี้ 
  1. การศึกษาความทรงจ าร่วม (The Collective Memory Approach)  
   จะมีลักษณะที่ประกอบด้วยต านาน (Myth) และประวัติศาสตร์ในรูป
พิ ธี ก รรม  (Ritualized Re-enactments of Myth and History) ขณ ะที่  Francoise Zonabend 
(1985) ได้ศึกษากรอบความคิดเชิงประวัติศาสตร์ท้องถิ่นในหมู่บ้านแห่งหนึ่งของฝรั่งเศส ที่ก าหนด
ลักษณะโดยความสัมพันธ์ที่โยงใยสลับซับซ้อนของครอบครัว วัด โรงเรียน และที่ท างาน 
  2. การศึกษาความทรงจ าของทางการ (The Official Memory Approach)  
   วิธีนี้เป็นความพยายามที่จะพินิจพิเคราะห์ว่ากรอบความคิดสาธารณะ
เกี่ยวกับประวัติศาสตร์นั้นถูกบิดเบือนโดยกลุ่มคนหลัก (Dominant Sectors) ที่ครอบครองสังคมผ่าน
สื่อผ่านระบบการศึกษา  ศิลปะกระแสหลักการจัดสร้างอนุสรณ์สาธารณะและกลุ่มกรรมการของ 
“ข้าราชการผู้เชี่ยวชาญทางประวัติศาสตร์ Official Chronologist”  (เบญจพร  ดีขุนทด.    2554  :  
14  ;  อ้างอิงมาจาก  Baker.    1990  ;  Gody.   1986, 1987  ;  Kuper.    1983  :  33- 54  ;  
Lindstrom.    1982  :  316 - 29) ในโครงข่ายด้านนี้ Hunt (1984),  Hobsbawm และ Terrence 
(1984) และ Lane (1981) ได้เน้นไปที่การฉวยประโยชน์จากความทรงจ าของสังคม (Society's 
Memory) ที่เกิดขึ้นบนความแตกต่างทางการเมืองในยุคสมัยต่างๆ เป็นต้นว่า การปรับปฏิทิน การจัด
พิธีกรรมของราชส านัก  การเฉลิมฉลองประวัติศาสตร์  และการก าหนดวันหยุดแห่งชาติ 
  3. การศึกษาความทรงจ าประชา (The Popular Memory Approach)  
   นักวิชาการที่สนใจในประเด็นการต่อต้านของประชาชนได้พยายามเข้าหา
มุมมองประวัติศาสตร์ที่ยากจะเข้าถึง และบ่อยครั้งที่มีลักษณะกึ่งลับที่สมาชิกในบางส่วนของสังคมมี
ตรงกัน โดยที่ไม่จ าเป็นต้องติดยึดกับกลุ่มครอบครองสาธารณะ เสียงแสดงความทรงจ าที่สวนทาง (The 
Articulation of Countermemories) นั้น ได้รับการวิเคราะห์ในฐานะหลักฐานของการต่อต้านรูปแบบ
ของการครอบง าชนิดต่างๆ ประเด็นที่สอดคล้องกันนี้ปรากฏในงานของ James Scott ซึ่งศึกษาหมู่บ้าน
แห่งหนึ่งของมาเลเซีย โดยเขาโต้แย้งว่า ผลกระทบด้านลบของระบบกสิกรรมเครื่องจักรนั้นถูกโจมตีโดย
ชาวบ้านที่ถูกท าให้จน ผ่านการจัดสร้าง "ความทรงจ าทางเศรษฐกิจ” (A Remembered Economy) ที่
เป็นผักชีโรยหน้าปิดสิ่งที่ไม่น่ามองในระบบเก่าของผู้เช่าที่ดิน (เบญจพร  ดีขุนทด.    2554  :  14  ;  
อ้างอิงมาจาก  Scott.    1985  :  178 - 83) สัมพันธภาพระหว่างความทรงจ ากับการต่อต้านเป็นแก่น
ที่ปรากฏอยู่ตลอดเวลาในการศึกษากลุ่มชาติพันธุ์ ซึ่งถูกกระตุ้นจากช่วงวิกฤติต่างๆ  ของการติดต่อกับ
โลกภายนอก การท างานของความทรงจ าของมนุษย์นั้นเป็นพ้ืนฐานในการแสดงอัตลักษณ์ เอกลักษณ์อัน
เป็นลักษณะเฉพาะในการที่จะขับเคลื่อนให้หมู่คนกลุ่มน้อยเผชิญหน้ากับวัฒนธรรมหลักและความ
เปลี่ยนแปลงทางสังคมท่ีพวกเขาก าลังประสบ  
  เช่นเดียวกับการศึกษาของนฤพนธ์ ด้วงวิเศษ (2549  :  9) ในเรื่อง Diaspora 
ซึ่งศึกษาผู้อพยพพลัดถิ่นที่จากบ้านเกิดเมืองนอนพบว่า คนเหล่านั้นมักจะมีความคิดและส านึกร่วมกัน
บางอย่าง ส านึกนั้นอาจมาจากการมีความทรงจ าเดียวกัน และมีจินตนาการเหมือนกัน  
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  ส าหรับการศึกษาเรื่องความทรงจ ามักเกี่ยวข้องกับต านาน และ ประวัติศาสตร์
ในเรื่องความทรงจ ากับประวัติศาสตร์นี้  Pierre  Nora  (1989) ได้กล่าวถึงความทรงจ าซึ่งเปรียบเทียบ
กับข้อมูลหรือการศึกษาทางประวัติศาสตร์ เขากล่าวว่า เรื่องราวของความทรงจ ากับประวัติศาสตร์มี
จุดเริ่มต้นที่ตรงกัน แต่ก็มีพ้ืนฐานบางเรื่องที่ต่างกัน ความทรงจ ามาจากชีวิตที่เกิดขึ้นในสังคม ซึ่งเกิดจาก
การลืมและการจดจ าภาษาและส าเนียงในท้องถิ่น  ผ่านเรื่องราวที่เป็นปรากฏการณ์ของความจริงและ
ถูกจัดสรรอย่างเหมาะสม ในขณะที่ประวัติศาสตร์คือการฟื้นฟูอดีตที่มีปัญหาและไม่สมบูรณ์จากสิ่งที่ไม่มี 
ความทรงจ าคือปรากฏการณ์ที่เกิดขึ้นของบุคคล ประวัติศาสตร์คือการน าเสนอเรื่องราวที่ผ่านไปแล้ว 
ความทรงจ าจึงเป็นสิ่งที่เกิดจากการเริ่มต้นในปัจจุบันแล้วย้อนกลับสู่เหตุการณ์ในอดีต 
  ส าหรับเรื่องความทรงจ ากับประวัติศาสตร์ อรรถจักร สัตยานุรักษ์ กล่าวว่า หาก
เราจะถือว่าประวัติศาสตร์เป็น “ความทรงจ าร่วมกันของสังคม” ประวัติศาสตร์ก็ย่อมจะต้องเปิดพ้ืนที่
ให้ แก่คนทั้ งหมดในสั งคมได้ร่วมกัน เป็น เจ้าของอดีตนั้ นๆ  (The Past Belong to Us All) ถ้ า
ประวัติศาสตร์ไม่เปิดพ้ืนที่ให้แก่คนกลุ่มต่างๆ ทุกกลุ่ม ก็ย่อมจะท าให้กลุ่มคนที่ถูกกีดกันออกจาก
ประวัติศาสตร์หาทางสร้าง “ความทรงจ าร่วม” ของตนขึ้นมา และเมื่อใดที่คนกลุ่มนี้ประสบกับปัญหา
จากการกดขี่ขูดรีด หรือการท าร้ายในรูปแบบใดๆ ก็ตาม พวกเขาก็จะแปรเปลี่ยนความทรงจ าร่วมนั้นๆ 
ให้มีลักษณะที่จะช่วยสร้างความชอบธรรมให้แก่ปฏิบัติการทางสังคมอย่างใดอย่างหนึ่ง  เพ่ือตอบสนอง
ปัญหาที่พวกเขาเผชิญอยู่การด ารงชีวิตแบบหนึ่งภายใต้เงื่อนไขชุดหนึ่ง ก่อให้เกิดประสบการณ์ชุดหนึ่ง 
กลุ่มคนในสังคมที่อยู่ภายใต้เงื่อนไขและประสบการณ์ชุดเดียวกัน ก็ย่อมที่จะเลือกเก็บความทรงจ า
ร่วมกันชุดหนึ่งเอาไว้ ความทรงจ าร่วมกันชุดนั้นจะแปรเปลี่ยนมาสู่ปฏิบัติการทางสังคมที่รุนแรงหรือไม่
ขึ้นอยู่กับเงื่อนไขของสังคมที่กีดกันพวกเขาออกไปจากประวัติศาสตร์  หากกลุ่มของเขาถูกกระท าด้วย
ความรุนแรงตลอดมา ความทรงจ าร่วมกันก็จะจ ากัดอยู่ที่การถูกกระท าและ/หรือการต่อสู้กับผู้ที่กระท า
ความรุนแรงต่อเขา และในที่สุด ความทรงจ าร่วมกันเช่นนี้ก็มักจะน าไปสู่การใช้ความรุนแรง เพ่ือตอบโต้
การกระท าของผู้มีอ านาจครอบครองประวัติศาสตร์กล่าวได้ว่าประวัติศาสตร์ที่คับแคบและกีดกันคนกลุ่ม
อ่ืนในสังคมออกไป ส่งผลให้เกิดการสร้าง "ความทรงจ าร่วมกัน" ของคนกลุ่มย่อยที่ถูกกีดกันออกไป และ
มักจะน าไปสู่ความขัดแย้งระหว่างกลุ่ม อาทิเช่น ความขัดแย้งทางชาติพันธุ์ที่เกิดขึ้นทั่วไปในโลกปัจจุบัน 
  นอกจากนี้   ชาตรี  ประกิตนนทการ  (2551)  กล่าวว่า  ความทรงจ าทาง
ประวัติศาสตร์เป็นสิ่งส าคัญต่อผู้คนและสังคม  ความทรงจ ามิใช่เป็นเพียงแค่การจดจ าเหตุการณ์ที่เกิดขึ้น
ในอดีตเฉยๆ เท่านั้น หากแต่เป็นการจดจ าอดีตที่มีพลังในการอธิบายเชื่อมโยงมาสู่การกระท าทั้งใน
ปัจจุบันและอนาคตความทรงจ าทางประวัติศาสตร์ คือการเลือกจดจ าอดีตบางอย่างเอาไว้ โดยละเลย
อดีตอ่ืนๆ ที่เราคิดว่าไม่ส าคัญหรือไม่อยากจ า การเลือกจ าหรือไม่จ าอะไรย่อมข้ึนอยู่กับความสัมพันธ์เชิง
อ านาจในสังคม ความทรงจ าที่มีลักษณะเป็นปฏิปักษ์กับโครงสร้างอ านาจในปัจจุบันพึงถูกเก็บซ่อนหรือ
คัดทิ้ง ขณะที่ความทรงจ าซึ่งหนุนเสริมโครงสร้างอ านาจในปัจจุบันย่อมถูกเลือกมาจดจ า ผลิตซ้ า  และ
เผยแพร่ให้กลายเป็นความทรงจ าร่วมของสังคมใครเป็นวีรบุรุษที่เราควรยกย่อง ใครคือผู้ร้ ายที่ต้อง
สาปแช่งประณาม เหตุการณ์ใดมีค่าควรแก่การจดจ า เหตุการณ์ไหนควรปล่อยทิ้งและลืมเลือน เหล่านี้
ล้วนถูกก าหนดจากโครงสร้างความสัมพันธ์เชิงอ านาจในแต่ละยุคสมัย ซึ่งไม่มีความแน่นอน จริงแท้ และ
ถาวร เป็นแต่เพียงจินตนาการร่วมกันของสังคม ณ ยุคสมัยหนึ่ง เป็นเพียงการเรียงร้อยอดีตที่ขาดช่วง ไม่
ต่อเนื่อง และกระจัดกระจาย ให้สามารถรวมกันอยู่ภายใต้ความทรงจ าที่มีเอกภาพชุดหนึ่ง เพ่ือท าหน้าที่
ตอกย้ าความสัมพันธ์เชิงอ านาจในสังคม ณ ช่วงเวลานั้นๆ  ความทรงจ าที่ถูก  คัดทิ้งในยุคสมัยหนึ่งอาจ
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ถูกเลือกมาจดจ าและผลิตซ้ าในอีกสมัยหนึ่งก็ได้ ในขณะที่ความทรงจ าที่เคยถูกจดจ ามากในสมัยหนึ่งก็
อาจถูกกดทับและลืมเลือนได้เช่นกันและเมื่อใดก็ตามที่ความสัมพันธ์เชิงอ านาจเปลี่ยนแปลงไป  ความ
ทรงจ าที่เคยถูกกดทับก็พร้อมจะก้าวขึ้นมาประกอบสร้างเป็นความทรงจ าร่วมของสังคมแทนที่ได้เสมอ
   ซึ่งสอดคล้องกับประจักษ์  ก้องกีรติ ที่กล่าวถึง ความทรงจ าว่า (2545) ในระดับ
ปัจเจกบุคคล แต่ละคนต้องผ่านการต่อสู้กับอดีตของตัวเอง คัดสรร  ตัดตอน เลือกจ า เลือกลืมทั้งโดย
ส านึกรู้ตัวบ้าง ไม่รู้ตัวบ้าง จนหลอมรวมเป็นความทรงจ าในรูปลักษณ์ท่ีอย่างน้อยที่สุด อธิบายชีวิตที่ผ่าน
มาของตนได้ในแบบที่สามารถอยู่กับมันอย่างไม่เจ็บปวดเกินไปนัก พอให้ชีวิตด าเนินต่อไปข้างหน้าได้
อย่างปรกติสุข  ในระดับสังคม สมาชิกแต่ละคนแต่ละกลุ่มในสังคมหนึ่งๆ ต่างเข้ามาต่อสู้กันในพ้ืนที่
สาธารณะ เพ่ือสถาปนาเรื่องราวในส านวนของตนให้เป็นความทรงจ าของสังคม โดยธรรมชาติแล้วไม่มี
ใครชนะเบ็ดเสร็จเด็ดขาดในการต่อสู้นี้ แต่ละส านวนได้ครอบครองพ้ืนที่มากบ้างน้อยบ้างแตกต่างกันไป
ตามสัดส่วนความสัมพันธ์ทางอ านาจ แม้แต่กลุ่มที่ด้อยอ านาจที่สุดก็อาจรักษาและสืบทอดความทรงจ า
นั้นไว้เป็นส่วนตัวหรือเฉพาะกลุ่มมิให้สูญหาย  
  ส าหรับการศึกษาความทรงจ าร่วมนั้น สถานที่หรือภูมิสถานมีส่วนส าคัญที่
เกี่ยวพันกับเรื่องเล่า ความทรงจ าเห็นได้จาก  บทความของธงชัย  วินิจจะกูล (2548  :  5) ที่อธิบาย
ความสัมพันธ์ระหว่างมนุษย์กับสถานที่โดยใช้กรณีศึกษา คือ มหาวิทยาลัยธรรมศาสตร์ ซึ่งอธิบายว่า 
ภูมิศาสตร์ ภูมิสถาน (Place) เกี่ยวพันกับเรื่องเล่า เรื่องราว ความทรงจ า ซึ่งจากแนวคิดนี้ ท าให้มอง
ประวัติศาสตร์แตกต่างไปจากเดิม  คือมองผ่านความหมายของภูมิสถานซึ่งไม่สามารถแบ่งเป็นยุค 
(Periodization) อย่างเด็ดขาดชัดเจน   ภูมิสถานมีแนวการศึกษาดังต่อไปนี้ 
  ภูมิศาสตร์ + ความหมาย  ภูมิสถาน (Place) 
  1. คนเรารับรู้หรือเข้าใจพ้ืนที่ (Area) หรือวัตถุทางภูมิศาสตร์หนึ่งๆ ตาม
คุณสมบัติที่มนุษย์รูจักใช้สอยท าประโยชน์จากหน่วยภูมิศาสตร์นั้นๆ เช่น ท่าเรือ  สนามกีฬา  
มหาวิทยาลัย  อาคาร  แม่น้ า เป็นต้น  ความสัมพันธ์ของคนเรากับพ้ืนที่และวัตถุทางภูมิศาสตร์ในระดับ
ใช้สอยเป็นความผูกพันระดับมูลฐานเพ่ือให้เรารู้จักหาประโยชน์ในการด าเนินชีวิต  ไม่มีความผูกพันทาง
ใจที่ลึกซึ้งอะไรนัก  ไม่ว่าจะรัก  ชอบ เกลียด  หรือชังกับพ้ืนที่และวัตถุนั้นๆ 
  2. มีพ้ืนที่และวัตถุทางภูมิศาสตร์จ านวนมากที่คนเรามีความรู้สึกผูกพัน 
ลึกซึ้งกว่าการรู้จักใช้สอยหาประโยชน์ ความผูกพันนั้นๆ เกิดขึ้นได้ต่อเมื่อพ้ืนที่และวัตถุนั้นๆ  มีคุณค่า 
(Value) และความหมาย (Meaning) นอกเหนือไปจากประโยชน์ใช้สอยตามคุณสมบัติของพ้ืนที่และวัตถุ
นั้น กล่าวได้ว่า คุณค่าและความหมายเฉพาะแปลงพ้ืนที่และวัตถุใช้สอยหนึ่งๆ  ให้กลายเป็นสถานที่หรือ
ภูมิสถาน (Place) ที่มีความผูกพันทางใจกับคนเราด้วย 
  3. ความหมาย , เรื่องเล่า , ความทรงจ า คุณค่าและความหมายเฉพาะ
ของภูมิสถานหนึ่งๆ มาจากประสบการณ์ที่คนเรามีต่อพ้ืนที่หรือวัตถุนั้นๆ มาจากประสบการณ์โดยตรงก็
ได้  แต่ไม่จ าเป็นเสมอไป อาจเป็นประสบการณ์ของคนๆ  เดียวก็ได้ หรือรวมหมู่ก็ได้ ประสบการณ์
โดยตรงของคนๆ  เดียวอาจก่อให้เกิดความหมายของภูมิสถานนั้นที่คนอ่ืนไม่ร่วมรับรู้ด้วยเลย  
  คุณค่าความหมายของภูมิสถานหนึ่งๆ  กลายเป็นความผูกพันร่วมของ
กลุ่มหรือประชาคม หรือสังคม จึงมักเกิดจากประสบการณ์รวมหมู่ แต่ทว่าความหมายรวมหมู่กลับไม่
จ าเป็นต้องเกิดจากประสบการณ์โดยตรงเสมอไป ในความเป็นจริง คนเรามีวิธีสื่อสารถ่ายทอด
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ความหมายจนกลายเป็นระดับชุมชนหรืสังคมได้โดยไม่ต้องให้ทุกคนผ่านประสบการณ์เดียวกันโดยตรง
แต่อย่างใด เช่น  อาศัยพิธีกรรม  สัญลักษณ์ และชื่อ เป็นต้น 
  4. วิธีถ่ายทอดความหมายที่กว้างขวางและยาวนาน คือประวัติเรื่องราว
ของภูมิสถานนั้นๆ ภูมิสถานที่มีพลังความผูกพันมักเกี่ยวพันกับเหตุการณ์ส าคัญบางอย่าง และมักมี
เรื่องราวถ่ายทอดจนเกิดความหมายรวมหมู่ โดยไม่จ าเป็นต้องมีประสบการณ์ทางตรง  ความส าคัญของ
ภูมิสถานต่อชีวิตคนเราก็คงเป็นที่ประจักษ์ชัดอยู่แล้ว  เช่น  บ้าน บ้านเกิดเมืองนอน  ดังนั้นเรื่องเล่า/ 
เรื่องราวของภูมิสถานจึงเป็นสิ่งที่มนุษย์ขาดไม่ได้เช่นกัน เพราะเรื่องราวเป็นผู้สร้างความหมายให้เรารู้ว่า
จะจัดความสัมพันธ์กับภูมิสถานนั้นในแง่ใด ผูกพันเพียงใด 
  5. ที่กล่าวว่า ประวัติเรื่องราวสามารถถ่ายทอดความหมายได้กว้างขวาง
และยาวนาน ก็เพราะเราสามารถมีส่วนร่วมกับการยอมรับ  ผลิตซ้ า และตีความเรื่องราวหนึ่งๆได้ง่าย 
และยังสามารถส่งต่อข้ามรุ่นได้ง่ายด้วย  เรื่องราวข้ามรุ่นจึงมิใช่ประสบการณ์โดยตรงและไม่ร่วมสมัย 
เรื่องราวหนึ่งๆ ทั้งที่ถูกต้องมากน้อยและทั้งที่ปรุงแต่งผลิตซ้ าตามกาลสมัยจึงกลายเป็นความทรงจ า 
ดังนั้น เรื่องราวที่แพร่หลายในกลุ่ม  ชุมชน  สังคม  เมื่อส่งทอดข้ามรุ่นจึงเรียกได้ว่า กลายเป็นความทรง
จ ารวมหมู่ของสังคมชุมชนนั้นๆ คุณค่าและความหมายจึงได้รับการผลิตซ้ าถ่ายทอดเรื่องราวเหล่านั้นไป
ด้วย คุณค่าความหมายของภูมิสถานจึงขึ้นกับและผันแปรไปตามความทรงจ าของกลุ่ม บุคคล สังคมหรือ
ชุมชนแห่งความทรงจ าร่วม 
  นอกจากนี้การสร้างความทรงจ าสามารถสร้างจากเรื่องของความยากล าบาก 
การหนีภัยสงคราม รวมถึงความตาย เห็นได้จากเห็นได้จากเหตุการณ์สลายการชุมนุมในช่วงเดือน เม.ย. 
จากบทความเรื่องการเมืองในการสร้างความทรงจ าว่าด้วยความตายของปิ่นแก้ว  เหลืองอร่ามศรี 
(ม.ป.ป.  :  236 - 239) ได้กล่าวว่า  จากเหตุการณ์สลายการชุมนุม ในช่วงเดือน เม.ย – พ.ค.  53 ท าให้
เห็นว่าปัจจุบันรัฐพยายามที่จะเปลี่ยนความทรงจ าเกี่ยวกับความตาย โดยไม่ต้องพ่ึงพากระบวนการ
ค้นหาความจริง เพราะรัฐผูกขาดการตีความจริงเกี่ยวกับความตาย ซึ่งความทรงจ าที่คนกลุ่มต่างๆมีต่อ
ความตายในเดือน เม.ย. - พ.ค. 53  มี 3ประเภท คือ  
  1. The  Death  of the  Other  หรือความตายของคนอ่ืน เห็นได้จากการ
ปราศรัยต่อสาธารณชนในสถานที่ๆเป็นศูนย์กลางของอัตลักษณ์ทางการเมืองของประชาชนผู้เรียกร้อง
ประชาธิปไตยซึ่งเป็นการแสดงจุดยืนของรัฐอย่างเป็นทางการในพ้ืนที่สาธารณเป็นครั้งแรก และเป็น
ความพยายามที่จะสถาปนาความทรงจ าเกี่ยวกับเหตุการณ์ 10เมษายน และ 19 พฤษภาคม 2553 
ปรากฏการณ์นี้เป็นความพยายามที่จะถอดถอนความทรงจ าของการต่อสู้ของประชาชน สถานที่ที่เป็น
หัวใจของความทรงจ านั้น แล้วแทนที่ด้วยความทรงจ าที่เป็นทางการของรัฐ 
  2. Unnecessary  Deaths หรือ ความตายที่ไม่จ าเป็น หรือไม่น่าจะเกิดขึ้น 
ชุดความคิดนี้เกิดจากนักคิดซึ่งเห็นอกเห็นใจสะเทือนใจต่อความตายของสามัญชนที่ออกมาเรียกร้อง
ประชาธิปไตยโดยมองว่าเป็นความตายที่ไม่น่าจะเกิดขึ้น โดยกลุ่มนักคิดเห็นว่าการเมืองภาคประชาชน
จะมีอารยะข้ึน  รัฐควรปลดอาวุธก่อน 
  3. Enlighthened  by  Death หรือความตายอย่างตาสว่าง  จากการ
สังหารประชาชนในวันที่ 10 เมษายน และต่อเนื่องมาถึง 19 พฤษภาคม 2553 ท าให้ประชาชนมองว่ารัฐ
ไม่ควรเลือกท่ีจะฆ่าเพราะสิ่งที่ประชาชนเรียกร้องคือ ขอให้ยุบสภาแล้วเลือกตั้งใหม่ จากการปราบปราม
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จนถึงวันที่ 19 พฤษภาคม การตายน าไปสู่การยุติการชุมนุมแต่ได้สร้างความทรงจ าให้ให้กับประชาชน
เสื้อแดง คือ 
  1. ความเจ็บปวดจากการพ่ายแพ้เกลียดชังรัฐบาลที่ใช้ความรุนแรง 
  2. เกิดปรากฏการณ์ที่เรียกว่า ฉันมาฉันจึงรู้ คือ ในขณะที่ความทรงจ าที่
ถูกต้องในทัศนะของคนเสื้อแดงไม่มีในสื่อกระแสหลัก ซึ่งกล่าวถึงความสูญเสียของเมืองหลวงเพ่ือต่อสู้
ช่วงชิงความทรงจ าเกี่ยวกับการตายและการสูญเสียกลับคืนมาจากรัฐและสาธารณะชาวบ้านจึงมักจัด
กิจกรรมต่างๆ เพ่ือร าลึก การเสียชีวิตในรูปแบบต่างๆ 
  การทบทวนแนวคิดความทรงจ าจากที่กล่าวมาข้างต้น จะเห็นได้ว่าแนวคิดความ
ทรงจ าทางสังคมได้มีการพัฒนาและมีข้อศึกษาใหม่ๆ ที่ปรากฏ ซึ่งในปัจจุบันการศึกษาความทรงจ าที่
เกิดขึ้นเป็นเสมือนองค์ความรู้ ที่ผ่านกลุ่มคน  กลุ่มหนึ่งในการคัดกรองเรื่องราวทางสังคมร่วมกัน  และ
ความทรงจ าเป็นส่วนหนึ่งของความจริงทางสังคม โดยความทรงจ าจะเกิดขึ้นจากประสบการณ์ หรือเรื่อง
เล่าที่ถ่ายทอดกันมารุ่นต่อรุ่นโดยปัจเจกหรือกลุ่มคนได้รับร่วมกันไม่ว่าจะเป็นความสุข ความทุกข์ 
รวมถึงการตาย ล้วนเป็นการสร้างความทรงจ าให้แก่ผู้คนทั้งสิ้น ซึ่งในการศึกษาความทรงจ า มักควบคู่ไป
กับการศึกษาประวัติศาสตร์ แต่การศึกษาประวัติศาสตร์อาจมีข้อมูลที่ถูกบิดเบือน หรือถูกคัดทิ้ง ในขณะ
ที่ความทรงจ า จะจดจ าสิ่งที่เกิดขึ้นและถ่ายทอดให้กับคนรุ่นต่อไป ซึ่งความทรงจ าอาจมีส่วนในการ
ก าหนดโครงสร้างความสัมพันธ์ของสังคมในแต่ละยุคสมัย   
 1.2 แนวคิดชาติพันธุ์สัมพันธ์ (Ethnicity) 
  ความสัมพันธ์ทางชาติพันธุ์ หรือชาติพันธุ์สัมพันธ์  (Ethnicity) เป็นค าที่ ใช้
แพร่หลายและมีผู้เรียกแตกต่างกันไป ฉวีวรรณ  ประจวบเหมาะ (2547  :  4) เรียกค านี้ว่า ชาติพันธุ์
ธ ารง ซึ่งหมายถึงความเป็นกลุ่มชาติพันธุ์ ความสัมพันธ์ระหว่างชาติพันธุ์และการศึกษาความสัมพันธ์ทาง
ชาติพันธุ์  ค านี้เริ่มใช้โดย David  Reisman เมื่อปี ค.ศ. 1953 ในการศึกษาข้อเท็จจริงเกี่ยวกับชาติพันธุ์  
แต่การแพร่หลายของค าว่าชาติพันธุ์สัมพันธ์ได้เริ่มแพร่หลายจากงานเขียนของเกลเซอร์ และมอยนีฮาน   
สเุทพ  สุนทรเภสัช (2548  :  26) กล่าวว่า ในหนังสือเล่มแรกของนักสังคมวิทยาทั้งสองท่าน เมื่อปีค.ศ. 
1963 ค าว่า ชาติพันธุ์สัมพันธ์ (Ethnicity) เป็นค าที่บรรยายถึง “พ้ืนที่หรืออาณาเขตของความสนใจ” 
(Area  of  Interest) ซึ่งประเด็นส าคัญของหนังสือเล่มนี้มีอยู่ว่า อัตลักษณ์ทางชาติพันธุ์  (Ethnic  
Identities) ยังคงหลงเหลืออยู่ ซึ่งในช่วงอายุที่ 2 วัฒนธรรมภายในกลุ่มต่างๆ ส่วนใหญ่จะเปลี่ยนแปลง
ไป ความแตกต่างทางด้านภาษา  จารีตประเพณี  และวัฒนธรรมจะค่อยๆเสื่อมสูญไป และจะยิ่งเพ่ิม
มากขึ้นในชั่วอายุที่ 3 แต่กลุ่มชาติพันธุ์จะค่อยๆ เจริญเติบโตขึ้นมาจากประสบการณ์ใหม่ ในอเมริกา 
การมีอยู่เพียงชื่อกลุ่มก็เป็นการเพียงพอที่จะก่อให้เกิดกลุ่มที่มีลักษณะเฉพาะในสถานการณ์ใหม่ได้ 
เพราะชื่อจะท าให้บุคคลมีความเกี่ยวพันกับอดีต และเชื้อชาติ แต่ส าหรับที่จะเกี่ยวพันกับกลุ่มได้จะต้อง
อาศัยความสัมพันธ์ทางครอบครัวและความเป็นมิตร นอกจากนี้ยังอาจจะมีความเกี่ยวพันโดยผ่าน
เครือข่ายทางผลประโยชน์ 
  ในปี ค.ศ. 1975 Glazer และ Moynihan (สุเทพ  สุนทรเภสัช.    2548  :  28) 
ได้เป็นบรรณาธิการหนังสือเรื่อง Ethnicity : Theory  and  Experience ซึ่งหนังสือเล่มนี้รวบรวม
บทความที่เกี่ยวข้องกับการขัดแย้งทางชาติพันธุ์   การเมืองและสังคมในบริบทของโลก  โดยเขียนไว้ว่า 
ชาติพันธุ์สัมพันธ์เป็นสิ่งใหม่  (New  Thing) นั่นคือ “การเกิดของเกณฑ์ทางสังคมใหม่” (New  Social  
Category) ที่มีนัยส าคัญในการท าความเข้าใจโลกปัจจุบัน ในลักษณะเดียวกับชนชั้นทางสังคม (Social 

 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 

 Mahasarakham University 



20 

Class) ปรากฏการณ์ใหม่นี้มีแนวโน้มที่เพ่ิมขึ้นอย่างฉับพลัน  โดยกลุ่มชนในหลายประเทศและใน
สภาพแวดล้อมที่หลากหลายที่ยืนยันในความส าคัญของลักษณะของกลุ่ม  ยิ่งกว่านั้นความส าคัญของ
กลุ่มชาติพันธุ์ต่างๆได้ขยายขอบเขตออกไปไกลเกินกว่าความหมายของชนกลุ่มน้อย  ครอบคลุมไปถึงทุก
กลุ่มในสังคมที่มีความรู้สึกในความแตกต่างบนพ้ืนฐานของวัฒนธรรมและการสืบสาย ผลที่ตามมาคือ 
“ชาติพันธุ์สัมพันธ์” ได้กลายเป็นเครื่องมือในการวิเคราะห์สังคมรวมที่มีความส าคัญ เนื่องจากเป็น
ความคิดท่ีครอบคลุมถึงทุกคน 
  ส าหรับ  Keyes  (1981  :  5 - 7) ให้ความเห็นว่าจากงานวิจัยหลายชิ้นที่
เกี่ยวกับชาติพันธุ์พิสูจน์ให้เห็นว่าชาติพันธุ์สัมพันธ์คือปัจจัยของความสัมพันธ์ทางสังคม (Social 
Relations) ชาติพันธุ์สัมพันธ์จึงมีส่วนเกี่ยวข้องทั้งกับเรื่องของการสืบสายเลือดจากบรรพบุรุษ การนับ
ร่วมในระบบเครือญาติ การรับเอาและร่วมกันรักษามรดกทางวัฒนธรรม เช่นภาษา  ส านึกทางชาติพันธุ์
เป็นรูปแบบหนึ่งของการจัดองค์กรทางสังคม 
  Eriksen (1992  :  3) เขียนถึงเรื่องชาติพันธุ์สัมพันธ์ ในหนังสือชื่อ Us  and  
Them  in  Modern  Societies  ว่า ชาติพันธุ์สัมพันธ์เป็นวิธีการหนึ่งในการสร้างระบบและความ
เข้มแข็งในการจัดแบ่งกลุ่มต่างๆ ในสังคม ซึ่งบุคคลเหล่านี้มีความส านึกในความแตกต่างทางวัฒนธรรม
ของกลุ่มตนเองและกลุ่มอื่น     
  จากบทความของ Abner (ฉวีวรรณ  ประจวบเหมาะ.    2547  :  21  ;  อ้างอิง
มาจาก  Abner.    n.d.) เรื่ อ ง “ Introduction : The Lesson of  Ethnicity” ได้ เสนอแนวคิด 
“Ethnicity” เพ่ือใช้ศึกษาปรากฏการณ์ที่ชนเผ่า  หมู่บ้านและชุมชนซึ่งเคยโดดเดี่ยว ได้กลายมาเป็น
ส่วนหนึ่งของรัฐสมัยใหม่และแปลงโฉมมาเป็น  “การรวมตัวทางชาติพันธุ์” หรือ กลุ่มชาติพันธุ์ที่มี
บรรทัดฐานพฤติกรรมบางอย่างร่วมกัน เช่น ระบบเครือญาติ การแต่งกาย  ประเพณี   และพิธีกรรม   
ซึ่งสมาชิกของแต่ละกลุ่มได้เรียนรู้โดยกระบวนการทางสังคม ท าให้มีประสบการณ์และจิตส านึกทางชาติ
พันธุ์  และแสดงออกในการปฏิสัมพันธ์กับกลุ่มชาติพันธุ์อ่ืนในระบบสังคมร่วมกัน โดยที่สมาชิกของแต่ละ
กลุ่มอาจจะยึดถือบรรทัดฐานพฤติกรรมของกลุ่มในระดับชั้นที่ต่างกันในระหว่างที่ได้มีการปฏิสัมพันธ์กัน 
ตามแนวคิดของโคเฮนการปฏิสัมพันธ์ระหว่างสมาชิกที่ต่างกลุ่มชาติพันธุ์กันเกิดขึ้นในขณะที่แต่ละฝ่าย
แสดงให้เห็นถึงอัตลักษณ์ชาติพันธุ์ในระดับชั้นต่างๆ  กัน อันเนื่องจากเงื่อนไขที่หลากหลาย  เช่น 
ลักษณะการเมืองหรือความสัมพันธ์ทางเศรษฐกิจ เพราะในบริบทที่มีการแข่งขันแย่งชิงทรัพยากรในการ
ผลิตและแลกเปลี่ยนทางเศรษฐกิจจะเกิดกลุ่มผลประโยชน์ต่างๆ  ขึ้น แต่ละกลุ่มจะมีผลประโยชน์
ร่วมกันและจะประสบความส าเร็จในการปฏิบัติการในฐานะกลุ่มต่อไปได้ก็ต่อเมื่อพัฒนากลไกที่ท าหน้าที่
ในการจัดระเบียบกลุ่มขึ้นมา 
   ส าหรับกระบวนการทางชาติพันธุ์สัมพันธ์ อเนก  รักเงิน (2551  :  27 - 28) ได้
สรุปไว้ ดังนี้ 
   1. ชาติพันธุ์สัมพันธ์เป็นผลมาจากความสัมพันธ์ใกล้ชิดระยะยาวของกลุ่ม
ชาติพันธุ์ต่างๆ และไม่ได้เป็นผลมาจากลัทธิการแบ่งแยกเผ่าพันธุ์ กล่าวคือ รัฐที่เกิดขึ้นใหม่ ส่วนใหญ่เป็น
รัฐที่ได้รับการสถาปนาโดยมหาอ านาจอาณานิคม แต่ภายในอาณานิคม ก็ได้มีการบูรณาการระหว่าง
เผ่าพันธุ์ต่างๆ ที่เป็นองค์ประกอบของรัฐ ท าให้กลุ่มเผ่าพันธุ์ต่างๆ มีการติดต่อสัมพันธ์กันใกล้ชิดมากขึ้น 
อันเป็นผลก่อให้เกิดชาติพันธุ์สัมพันธ์ แต่ภายใต้ความสัมพันธ์ระหว่างเผ่าพันธุ์ต่างๆ ก็ถูกจ ากัดโดย
นโยบายการปกครองทางอ้อมของประเทศมหาอ านาจ โดยเหตุที่ว่าต าแหน่งต่างๆ ที่เป็นศูนย์รวมของ
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อ านาจอยู่ในก ามือของประเทศมหาอ านาจ ท าให้กลุ่มเผ่าพันธุ์บางกลุ่มพัฒนากลุ่มผลประโยชน์ของตน
ขึ้นมา ในขณะที่กลุ่มเผ่าพันธุ์อ่ืนๆ ก็ตกอยู่ในฐานะเสียเปรียบ ต่อมาเมื่อมหาอ านาจถอนตัวออกไปจึงได้
เกิดการต่อสู้แย่งชิงอ านาจกันขึ้น กลุ่มที่เคยมีอ านาจและก าลังอยู่ในฐานะเสี่ยงต่อการจะสูญเสียอ านาจ   
ก็มีการระดมพลังเพ่ือป้องกันตนเอง ขณะเดียวกันกลุ่มของผู้ที่เคยตกเป็นผู้เสียเปรียบนั้น จะฉวยโอกาส
ในช่วงการเปลี่ยนแปลง รวมก าลังต่อสู้เพ่ือที่จะให้ได้มาซึ่งอ านาจ  แต่ทั้งนี้ความเป็นไปได้ที่เผ่าพันธุ์จะ
เข้าไปกุมแหล่งอ านาจต่างๆ ย่อมมีความไม่เท่าเทียมกันและแตกต่างกัน ก่อให้เกิดความแตกแยกระหว่าง
เผ่าพันธุ์ จากการต่อสู้แย่งชิงอ านาจระหว่างกลุ่มเผ่าพันธุ์ต่างๆ ได้ก่อให้เกิดความพยายามรวมกลุ่มทาง
การเมือง เพ่ือที่จะท าให้การต่อสู้มีประสิทธิภาพมากขึ้น และในกระบวนการของการรวมกลุ่มทาง
การเมือง โดยจะเน้นความส าคัญของจารีตประเพณีขึ้นมาใหม่ ถ้ามองอย่างผิวเผินอาจท าให้เห็นได้ว่า
การหันกลับไปหาขนบธรรมเนียมประเพณีดั้งเดิมเป็นการแบ่งแยกทางเผ่าพันธุ์  แต่ในความเป็นจริง
ปรากฏการณ์ที่เกิดขึ้นเป็นการรวมกลุ่มทางการเมืองของกลุ่มชาติพันธุ์ภายในกรอบของรัฐที่เกิดขึ้นใหม่
นั่นเอง 
  2. การต่อสู้แย่งชิงอ านาจ จะพบว่า กลุ่มเผ่าพันธุ์จะมีพลวัตการจัดระเบียบ 
ความสัมพันธ์และขนบธรรมเนียมประเพณีใหม่ ไม่ใช่เป็นลักษณะอนุรักษ์ทางวัฒนธรรม หรือการผลิตซ้ า
ทางวัฒนธรรมการสืบทอดประเพณี ซึ่งการรวมกลุ่มทางสังคม จะมีบทบาทและเน้นเปลี่ยนแปลงไปจาก
เดิม โดยจะแสดงออกถึงความเหนือกว่าของกลุ่มที่มีอิทธิพลครอบง ากลุ่มตนเอง 
  3. ชาติพันธุ์สัมพันธ์ เป็นปรากฏการณ์ทางการเมืองที่จารีตประเพณีดั้งเดิม 
ถูกน ามาใช้ในความหมายที่มีลักษณะเฉพาะที่แสดงถึงความแตกต่างทางวัฒนธรรม และในฐานะที่เป็น
กลไกของการจัดองค์กรทางการเมือง เพ่ือแบ่งแยกทางการเมือง เพ่ือผลประโยชน์ของกลุ่มตนเอง 
  4. กลุ่มชาติพันธุ์จะไม่รวมกันเป็นส่วนหนึ่งของกรอบอ านาจทางเศรษฐกิจ
และการเมืองทางการของรัฐ ถ้าหากว่ากลุ่มชาติพันธุ์ได้รับการรับรองเป็นทางการในฐานะรัฐ ก็ไม่ถือว่า
เป็นกลุ่มชาติพันธุ์ แต่จะเป็นระบบการเมืองของชาติหรือระหว่างประเทศ ดังนั้นกลุ่มชาติพันธุ์จะต้อง
รวมกันเป็นกลุ่มอย่างไม่เป็นทางการ (Informal Political Grouping) ภายในกรอบขององค์กรที่เป็น
ทางการหรือรัฐประชาชาติ โดยมีจุดมุ่งหมายทางการเมือง 
  ในการศึกษาเกี่ยวกับกลุ่มชาติพันธุ์ในสังคมใดสังคมหนึ่ง มักจะหลีกเลี่ยง  เรื่อง
ที่เก่ียวข้องกับชนกลุ่มน้อยได้ยาก การให้ความส าคัญในเรื่องกลุ่มชาติพันธุ์ หมายถึงการศึกษากลุ่มชนที่มี
วัฒนธรรมที่แตกต่างไปจากกลุ่มวัฒนธรรมอ่ืนๆ ดังที่ จี ดับริว สกินเนอร์ (ชาร์ลส เอฟ ไคส์.    2521  :  
4  อ้างอิงมาจาก  สกินเนอร์.    ม.ป.ป.) ได้ให้ข้อสังเกตว่า “ความส านึกในชาติพันธุ์ จะมีมากขึ้น เมื่อมี
การติดต่อระหว่างชาติพันธุ์ และความภักดีต่อ  ชาติพันธุ์ของตนจะปลากดออกมาเด่นชัด  ก็ต่อเมื่อ
สมาชิกของกลุ่มต่างส านึกในผลประโยชน์ของตน เมื่อเผชิญหน้ากับกลุ่มอ่ืน”  
  ส าหรับการใช้ค าว่า อัตลักษณ์ทางชาติพันธุ์  (Ethnic  Identity)  ขวัญชีวัน    
บัวแดง (2546  :  75) กล่าวว่า อัตลักษณ์ทางชาติพันธุ์ ซึ่งตรงกับภาษาอังกฤษค าว่า Ethnic  identity  
หมายถึงลักษณะทางสังคมและวัฒนธรรมที่ร่วมกันของคนกลุ่มใดกลุ่มหนึ่งที่มีลักษณะเฉพาะแตกต่าง
จากกลุ่มอื่น 
  นอกจากนี้ ชาร์ลส เอฟ ไคส์ (1978  :  3) ได้กล่าวถึง  อัตลักษณ์ทางชาติพันธุ์
ว่า “อัตลักษณ์ทางชาติพันธุ์โดยตัวมันเองได้ก าหนดลักษณะเฉพาะทางวัฒนธรรมของกลุ่มในส่วนของ  
“จุดก าเนิดและความเป็นมา” ของแต่ละคน อัตลักษณ์ชาติพันธุ์ได้รับสืบทอดต่อมา แต่ไม่ได้เกิดจากการ
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ถ่ายทอดทางพันธุกรรม พวกเขามีการถ่ายทอดด้วยการสร้างเหตุผลในการแสดงออกทางวัฒนธรรมต่างๆ 
เช่น ต านาน, ศาสนา  ความเชื่อ, พิธีกรรม, ประวัติศาสตร์พ้ืนบ้าน และในงานศิลปะ ด้วยเหตุนี้
วัฒนธรรมจึงเป็นการแสดงออก ทางสัญลักษณ์ด้วยอัตลักษณ์กลุ่มชาติพันธุ์ ที่ให้ความหมายกับสมาชิก
แต่ละคน จากการเชื่อมโยงเข้ากับความหมายโดยรวมของกลุ่ม วัฒนธรรมจึงเป็นการแสดงออกของ    
อัตลักษณ์ชาติพันธุ์ ซึ่งลักษณะทางวัฒนธรรมแต่ละส่วนไม่ได้มีอยู่อย่างไร้เหตุผล แต่ได้ท าให้กลุ่มชาติ
พันธุ์มีลักษณะพิเศษเฉพาะทางวัฒนธรรม” การกล่าวถึงอัตลักษณ์ทางชาติพันธ์ ของชาร์ลส เอฟ ไคส์ 
สอดคล้องกับ Geertz (นิติ  ภวัครพันธุ์.    2541  :  217  ;  อ้างอิงมาจาก  Geertz.    n.d.)   เสนอว่า 
อัตลักษณ์ของกลุ่มชนต่างๆ นั้นมีติดตัวมาตั้งแต่แรกเริ่มพร้อมกับการก าเนิด ได้รับมา (given) ในฐานะ
สมาชิกของกลุ่ม เช่น เชื้อสาย  พ่ีน้องเครือญาติ  ศาสนาหรือความเชื่อ  ภาษา และธรรมเนียมปฏิบัติ
ทางสังคม (Social Practice) ที่เป็นลักษณะเฉพาะของกลุ่มชนนั้นๆ 
  นอกจากนี้ Isaacs (ฉวีวรรณ ประจวบเหมาะ.    2547  :  25  ;  อ้างอิงมาจาก    
Isaacs.    n.d.) ให้ความส าคัญกับมโนทัศน์ Basic Identity หรือ Ethnic Identity ซึ่งหาได้มาโดย
ก าเนิดจากการเป็นสมาชิกกลุ่มชาติพันธุ์ใดชาติพันธุ์หนึ่งและเป็นพ้ืนฐานส าคัญให้มีความรู้สึกผูกพันกับ
คนอ่ืนๆ ที่อยู่ในกลุ่มเดียวกัน โดยผ่านกระบวนการปฏิสัมพันธ์ทางสังคมและร่วมพิธีกรรมต่างๆ ซึ่งสืบ
ทอดอดีตและก าหนดสถานการณ์ปัจจุบันและมีอิทธิพลต่ออัตลักษณ์และชีวิตของบุคคล   
  ไอแซคได้ เสนอว่าองค์ประกอบของอัตลักษณ์ทางชาติพันธุ์มี  2 มิติ  คือ 
“ร่างกาย” (Body) และ “นาม” (Name) ไอแซค อธิบายว่า “ร่างกาย” มีรากฐานทางชีวภาพ ซึ่งแม้
อาจจะมีการเปลี่ยนแปลงได้บ้าง แต่ก็ยังบ่งบอกชาติพันธุ์ของคนอยู่ เช่น สีผิว ลักษณะรูปร่างหน้าตา 
ร่างกายจึงเป็นตัวการส าคัญในการระบุอัตลักษณ์ชาติพันธุ์ ในกรณีที่กลุ่มชาติพันธุ์คล้ายกันในทางรูปร่าง
หน้าตา อาจจะมีการดัดแปลงด้วยการสักตามร่างกายเพ่ือให้เห็นความแตกต่าง  ส่วน “นาม” มักจะ
ด ารงนานกว่า “ตัวสิ่งของ” (Thing) และซ่อนความหมายในเชิงประวัติศาสตร์ไว้ด้วย เช่น การเรียกชื่อ 
“อินเดียแดง” เป็น “สมญานาม”ที่เรียกโดยชาวยุโรปด้วยความเข้าใจผิด แต่อินเดียแดงก็ต้องยอมรับชื่อ
นี้ในที่สุด การที่บุคคลถูกจัดอยู่ในกลุ่มใดก็ต้องยอมรับเอาสถานภาพของกลุ่มนั้นไว้ด้วย จึงมีความรู้สึก
ร่วมกันในสองลักษณะ  คือ ในเรื่องความรู้สึกทางจิตใจซึ่งมีความรู้สึกว่าเป็นส่วนหนึ่งของกลุ่ม (Sense 
of  Belongingness) และคุณภาพของการนับถือตัวเอง (Quality  of  Self-esteem) ที่ต้องการ
ยอมรับจากคนอ่ืน ซึ่งก าหนดพฤติกรรมของสมาชิกในกลุ่มชาติพันธุ์ในการปฏิสัมพันธ์กับคนในกลุ่มชาติ
พันธุ์อ่ืน 
  ส าหรับวัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์ สุเทพ  สุนทรเภสัช (2546  :  78) กล่าวว่า 
การมีส่วนร่วมในวิถีชีวิตประจ าวัน ระบบคุณค่า ตลอดจนขนบธรรมเนียมต่างๆ ที่รวมเรียกว่า 
“วัฒนธรรม” ของกลุ่มชาติพันธุ์นั้น ในทางมานุษยวิทยาถือว่าเป็นสิ่งที่เกิดตามมาหรือเป็นผลกระทบ 
(Implications) ของการปรับตัวทางวัฒนธรรม มากกว่าจะเป็นลักษณะมูลฐาน (Primacy) หรือลักษณะ
ส าคัญที่จะใช้นิยาม (Definitional  Characteristics) องค์กรของกลุ่มชาติพันธุ์ 
  ส าหรับแนวทางการศึกษาอัตลักษณ์ของกลุ่มชาติพันธุ์ Barth (สุเทพ  สุนทร
เภสัช.    2546  :  78  ;  อ้างอิงมาจาก    Barth.    n.d.) ได้ชี้ให้เห็นว่า ถ้าถือกลุ่มชาติพันธุ์เป็นหน่วย
ที่ยึดถือวัฒนธรรม (Cultural Bearing Units) จะท าให้ต้องอาศัยรูปลักษณะภายนอกของวัฒนธรรม 
เป็นสิ่งที่ใช้ก าหนดและแยกความแตกต่างทางชาติพันธุ์ ซึ่งจะท าให้เกิดความเข้าใจผิดได้คือ 
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  1. ถ้าเน้นความส าคัญของหน่วยที่ยึดถือวัฒนธรรม จะท าให้การจ าแนก
บุคคลหรือกลุ่มท้องถิ่น ที่เป็นสมาชิกของกลุ่มชาติพันธุ์ ต้องอาศัยลักษณะภายนอกของวัฒนธรรม 
(Cultural  Traits) จากการสังเกตการณ์ในอาณาเขตวัฒนธรรมหนึ่ง โดยไม่ค านึงถึงเกณฑ์ที่ใช้ก าหนด
และความรู้สึกนึกคิดของคนภายในกลุ่ม เมื่อเป็นดังนั้นความแตกต่างระหว่างกลุ่มจะหลายเป็นความ
แตกต่าง (Traits  Inventories) ที่เป็นลักษณะที่ปรากฏภายนอก เช่นทรงผม  บ้านเรือน การแต่งกาย 
การวิเคราะห์จะหลายเป็นการวิเคราะห์ทางวัฒนธรรม (Cultural Analysis) แทนที่จะเป็นองค์กรของ
กลุ่มชาติพันธุ์  (Ethnic  Organization) กลุ่มชาติพันธุ์ นั้นมีระบบความสัมพันธ์ที่เสมอภาคเท่าเทียมกัน 
หรือมีการแบ่งชั้นสังคม นอกจากนี้ความสัมพันธ์ระหว่างกลุ่ม ที่มีลักษณะเป็นพลวัต ก็จะได้รับการ
พิจารณาในแง่ที่เป็นการผสมผสานทางวัฒนธรรม (Acculturation) 
  2. รูปลักษณ์วัฒนธรรม ที่ปรากฏให้เห็นภายนอก อาจถือได้ว่าเป็นผลของ
การปรับตัวทางนิเวศวิทยา  (Ecological  Effects) ของกลุ่ม ต่อสภาพแวดล้อมภายนอก เช่นในเรื่อง
อาหารของ ชนกลุ่มหนึ่งจะสะท้อนให้เห็นพืชพันธุ์ธัญญาหาร   สัตว์และสิ่งมีชีวิตที่หาได้ในบริเวณที่
อาศัยของกลุ่มชนนั้น  
  จากการศึกษาของ Barth จะพบว่ากลุ่มชาติพันธุ์ที่ยึดถือวัฒนธรรมหนึ่ง  มี
ระบบค่านิยมและความคิดต่างๆ ที่เหมือนกัน ก็อาจจะมีวิถีการด าเนินชีวิต และพฤติกรรมที่ยอมรับเป็น
สถาบันที่แตกต่างกัน และถ้าต้องเผชิญกับโอกาสที่เปิดให้ในสภาพแวดล้อมต่างกัน และในท านอง
เดียวกัน กลุ่มชาติพันธุ์ที่แพร่กระจายอยู่ในอาณาบริเวณที่มีสภาพแวดล้อมทางนิเวศวิทยาต่างกัน 
อาจจะมีรูปแบบพฤติกรรมที่เป็นสถาบันที่ไม่แตกต่างกัน  
   ดังนั้นจึงไม่เพียงพอในการก าหนดอัตลักษณ์ของกลุ่มชาติพันธุ์หนึ่ง ใน
ระยะเวลาหนึ่ง ที่จะยึดถือรูปแบบภายนอกว่าเป็นส่วนประกอบทางวัฒนธรรม เนื่องจากรูปลักษณ์
ภายนอกเป็นผลมาจากการปรับตัวทางนิเวศวิทยาเท่าๆ  กับเป็นการถ่ายทอดทางวัฒนธรรม ใน
ขณะเดียวกันก็ไม่อาจกล่าวได้ว่า ความแตกต่างที่ปรากฏอยู่ในกลุ่มชาติพันธุ์หนึ่ง จะเป็นตัวก าหนด
เบื้องต้น ที่จะก่อให้เกิดการแบ่งแยกออกเป็นกลุ่มย่อยๆ หรือมีการขยายกลุ่มเพ่ิมขึ้น กลุ่มชาติพันธุ์ที่มี
องค์กรทางเศรษฐกิจในระดับง่ายๆ ที่มีอยู่ในบริเวณนิเวศวิทยาที่แตกต่างกัน (Ecological  Niches) 
จ านวนหนึ่ง ก็สามารถที่จะด ารงความเป็นเอกภาพทางวัฒนธรรมไว้ได้ตลอดระยะเวลาที่ยาวนานระยะ
หนึ่ง 
   ส าหรับการน าเสนอและแสดงออกซึ่งอัตลักษณ์ของกลุ่มชาติพันธุ์นั้น ขวัญชีวัน   
บัวแดง (2547  :  29) กล่าวว่า ในรูปแบบของพิธีกรรมและการแสดงนั้น เป็นเรื่องที่ไม่หยุดนิ่งตายตัวทั้ง
ในเรื่องรูปแบบและเนื้อหา การปรับเปลี่ยน การหดตัว หรือขยายตัวขึ้นอยู่กับการต่อรองทางด้าน
ความหมายกับกลุ่มอ านาจต่างๆ ที่กลุ่มชาติพันธุ์นั้นมีความสัมพันธ์อยู่ภายใต้บริบทที่แตกต่างกั น       
อัตลักษณ์ที่ถูกน าเสนอจึงมีความเกี่ยวพันกับพ้ืนที่ โดยเฉพาะหากเป็นพ้ืนที่การท่องเที่ยว การน าเสนอ
ตัวตนจะสอดคล้องกับความต้องการของผู้บริโภค ซึ่งวาสนา ละอองปลิว (2551  :  98) กล่าวว่า       
อัตลักษณ์ที่ถูกน าเสนอในพ้ืนที่การท่องเที่ยว ทั้งที่ปรากฏผ่านสินค้าทางวัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์ 
หรือการน าเสนอตัวตนแก่นักท่องเที่ยวของเด็กๆ จึงเป็นสิ่งที่ถูกน าเสนออย่างเลื่อนไหลไปตามความ
คาดหมายว่า นักท่องเที่ยวต้องการบริโภคสิ่งใด ผู้คนต่างเลือกที่จะหยิบเอาลักษณะทางวัฒนธรรมของ
กลุ่มชาติพันธุ์ต่างๆ ทั้งของตนเองและของกลุ่มชาติพันธุ์อ่ืนมาใช้อย่างผสมปนเปกัน 
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  ส าหรับการก าหนดอัตลักษณ์ทางชาติพันธุ์ ปรีชา คุวินทร์พันธ์ (2551  :  11) ได้
ให้ข้อสังเกตไว้ดังต่อไปนี้ 
  อัตลักษณ์ทางชาติพันธุ์ (Ethnic  Identity) เป็นเรื่องของการก าหนดความ
แตกต่างทางวัฒนธรรมซึ่งสามารถจ าแนกได้คือ  
  1. อัตลักษณ์ทางชาติพันธุ์เป็นเรื่องของการก าหนดความแตกต่าง และ
ความเหมือนทางวัฒนธรรมในเวลาเดียวกัน 
  2. เรื่องอัตลักษณ์ทางชาติพันธุ์ก็เป็นเรื่องของการปฏิสัมพันธ์ทางสังคม 
ซึ่งผลที่ได้ คือวัฒนธรรมหรือการรับรู้ความหมายร่วมกัน (Shared  Meaning) 
  3. อัตลักษณ์ทางชาติพันธุ์ไม่ถูกก าหนดไว้ตายตัวหรือเปลี่ยนแปลงไม่ได้ 
เช่นเดียวกับวัฒนธรรมที่ถูกสร้างและสร้างซ้ าภายใต้สถานการณ์ต่างๆ 
  4. อัตลักษณ์ทางชาติพันธุ์เป็นทั้ง Collective และ Individual คือเป็น
เรื่องที่ถูกก าหนดจากภายนอกจากการมีปฏิสัมพันธ์กันและเกิดจากภายในตนเอง (Externalized  in  
Social  Interaction  and  Internalized  in  Personal  Self-identification) กล่าวอีกนัยหนึ่งคือ 
การก าหนดประเภทจากภายนอกมาจากคนกลุ่มอ่ืนก าหนดให้  (External  Categorization) และการ
ก าหนดอัตลักษณ์ภายใน เป็นการขัดเกลาทางสังคมและกระบวนการสร้าง “ตัวตน” (Self) ภายในกลุ่ม 
(Internal  Identification) 
 จากการศึกษาชาติพันธุ์สัมพันธ์ตามที่กล่าวมาข้างต้น อาจมีกลุ่มชาติพันธุ์บาง
กลุ่ม พยายามสร้าง ความเป็นชาติพันธุ์ของตนให้ชัดเจน ในขณะเดียวกันก็พยายามรักษาความสัมพันธ์
ของกลุ่มชาติพันธุ์ต่างๆ เพ่ือผลประโยชน์ร่วมกัน ส าหรับการรักษาอัตลักษณ์ของตนนี้  Haaland 
(1969)  ได้เน้นให้เห็นอีกแนวทางหนึ่ง ถึงแม้ว่ากลุ่มชาติพันธุ์ต่างๆ มีความสัมพันธ์ซึ่งกันและกัน แต่
ยังคงรักษาความแตกต่างของชาติพันธุ์ได้ โดยที่ระบบเศรษฐกิจจะเป็นตัวก าหนดที่ส าคัญในกระบวนการ
สร้างความแตกต่างทางชาติพันธุ์  เช่นเดียวกับที่ จามะรี  เชียงทอง (2547  :  175) ให้ค าอธิบายในเรื่อง
การรักษาความเป็นชาติพันธุ์ของตนว่า ในทางปฏิบัติโดยจริงแล้วมักจะมีกระบวนการผสมผสานทาง
วัฒนธรรมและความรู้ระหว่างชาติพันธุ์ที่อยู่ใกล้เคียงกัน ในขณะที่ในบางเวลาแต่ละกลุ่มชาติพันธุ์ก็อาจ
พยายามสร้างความเป็นชาติพันธุ์ของตนเองให้มีลักษณะที่ชัดเจน เพ่ือเป็นการป้องกันการรุกรานทาง
วัฒนธรรมจากชาติพันธุ์อ่ืน หรือ เพื่อป้องกัน “สิทธิ”/ “ผลประโยชน์” เฉพาะกลุ่ม 
 การทบทวนแนวคิดชาติพันธุ์สัมพันธ์ จากที่กล่าวมาข้างต้น จะเห็นว่า การ
ปฏิสัมพันธ์ทางสังคม ของคนในระดับปัจเจกและกลุ่ม จะมีการเลือกหรือปรับใช้วัฒนธรรม เพ่ือให้เข้า
กับสังคมที่ตนด ารงอยู่ การแสดงออกของปัจเจกหรือกลุ่มคนจะไม่หยุดนิ่งหรือตายตัว แต่จะมีการ
ปรับเปลี่ยนตามสภาพแวดล้อมที่ได้เข้าไปปฏิสัมพันธ์ อาจมีการเปลี่ยนแปลง สร้างใหม่หรือสร้างซ้ า ท า
ให้เกิดการผสมผสานทางวัฒนธรรม แต่ในกลุ่มของสมาชิกทั้งภายในและภายนอกกลุ่ม จะสามารถรับรู้
ได้ว่ามีความเหมือนหรือแตกต่างจากคนอ่ืนอย่างไร โดยเฉพาะในกลุ่มชาติพันธุ์ต่างๆที่จะมีการสร้าง
ความแตกต่างทางวัฒนธรรม เพ่ือแบ่งกลุ่มและอธิบายถึงตัวตนของกลุ่มการเกิดอัตลักษณ์ไม่ได้เกิดจาก
การถ่ายทอดทางพันธุกรรม แต่เกิดจากเหตุผลในการแสดงออก ถึงแม้จะมีการปรับเปลี่ยนอัตลักษณ์
บางส่วน แต่อัตลักษณ์ส่วนใหญ่จะยังคงด ารงอยู่   
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 1.3 แนวคิดการเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรม (Culture  Change) 
  สังคมไม่เคยหยุดนิ่ง มีการเคลื่อนไหว ปรับตัวเพ่ือให้เข้ากับการเปลี่ยนแปลงของ
โลกอยู่ตลอด  วัฒนธรรมก็เช่นกันมีการเปลี่ยนแปลงอยู่ตลอดเพียงแต่การเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรม
ไม่ได้เกิดขึ้นอย่างรวดเร็วแต่เกิดข้ึนอย่างค่อยเป็นค่อยไป  การเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรมนี้ได้รับแนวคิด
มาจากแนวคิดวิวัฒนาการของชาลส์ ดาร์วิน ต่อมานักมานุษยวิทยาชาวอเมริกัน ชื่อลูวอิส  เฮนรี่ มอร์
แกนและเอ็ดวาร์ด  บี ไทเลอร์ นักมานุษยวิทยาชาวอังกฤษได้น ามาเผยแพร่พร้อมกับจ ากัดความค าว่า 
“วัฒนธรรม” (สนิท สมัครการ.    2538  :  7) แนวคิดวิวัฒนาการ มองการเปลี่ยนแปลงในลักษณะ
แนวตั้ง (Vertical) โดยเห็นว่าสังคมวิวัฒนาการมาจากรูปแบบหนึ่งของยุคหนึ่งไปสู่อีกรูปแบบหนึ่งของ
ยุคต่อไป ในลักษณะขั้นบันได เหมือนกับว่ามนุษยชาติมีจุดก าเนิดและขั้นตอนการพัฒนาการที่เหมือนๆ 
กัน (อมรา พงศาพิชญ์ .    2542  :  7)  แนวคิดวิวัฒนาการจึงไม่สามารถใช้กฎสากลมาอธิบายการ
เปลี่ยนแปลงทางสังคมได้  เนื่องจากน าเอาเทคโนโลยีการผลิตมาเป็นพื้นฐานในการอธิบาย โดยพยายาม
ที่จะชี้ให้เห็นถึงพัฒนาการที่เป็นขั้นตอน ซึ่งมีความเห็นแตกต่างจากนักมานุษยวิทยาวัฒนธรรม และนัก
มานุษยวิทยาจึงปฏิเสธแนวคิดเกี่ยวกับกฎเกณฑ์สากลแห่งวิวัฒนาการสังคม 
  ต่อมานักมานุษยวิทยาวัฒนธรรม คือ ฟรานซ์  โบแอส (Franz  Boas) ได้ศึกษา
ชาวเอสกิโม ในประเทศแคนาดา จึงพบว่า การเปลี่ยนแปลงทางสังคมวัฒนธรรมมีทั้งปัจจัยภายในและ
ภายนอก จากการศึกษาภาคสนามของฟรานซ์  โบแอส ท าให้เกิดแนวคิดการแพร่กระจายทางวัฒนธรรม 
(ยศ  สันตสมบัติ.    2538  :  80)  อมรา  พงศาพิชญ์ (2542  :  15) ได้ให้ข้อสังเกตการแพร่กระจาย
ทางวัฒนธรรมว่า “เมื่อวัฒนธรรมแพร่กระจายจากศูนย์กลาง (Cultural Diffusion) และไปมีปฏิสัมพันธ์
กับวัฒนธรรมข้างเดียวที่มีอยู่แล้ว (Cultural Interaction) ย่อมมีการเรียนรู้และรับรู้ซึ่งกันและกัน ใน
ระยะแรกอาจรับวัฒนธรรมใหม่ชั่วคราว ที่เรียกว่า การยืมวัฒนธรรม ต่อมาจึงรับไว้เป็นของตน ส าหรับ
อภิญญา  เฟ่ืองฟูสกุล (2548  :  54)  ได้อธิบายการเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรมว่าน่าจะเกิดจาก
กระบวนการติดต่อสัมพันธ์และหยิบยืมองค์ประกอบทางวัฒนธรรมซึ่งกันและกัน เพราะไม่น่าเป็นไปได้
ว่า คน 2 กลุ่มที่อยู่ใกล้กันจะต่างคนต่างคิดวัฒนธรรมที่คล้ายกันออกมาได้  ดังนั้นการเปลี่ยนแปลงทาง
วัฒนธรรมอาจกล่าวได้ว่า เป็นแนวคิดที่พัฒนามาจาก แนวคิดการแพร่กระจายทางวัฒนธรรม ของ 
ฟรานซ์  โบแอส 
  การเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรม (Culture  Change) (สรณา อนุสรณ์ทรางกูร.   
2550  :  13)  หมายถึง ความแตกต่างในระบบวัฒนธรรมหรือเปลี่ยนแปลงองค์ประกอบย่อยของ
วัฒนธรรม เช่น การเปลี่ยนแปลงในระบบครอบครัวและเครือญาติ  ระบบเศรษฐกิจ  ระบบการเมืองการ
ปกครอง การขัดเกลาทางสังคมและการศึกษา ระบบศาสนาและความเชื่อระบบการแพทย์และ
สาธารณสุข  ระบบการสื่อสาร ศิลปะและนันทนาการ การเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรมยังหมายถึงความ
แตกต่างในองค์ประกอบย่อยของระบบวัฒนธรรม เช่น ความแตกต่างในค่านิยม ความเชื่อ อุดมการณ์  
ประเพณีพิธีกรรม  สัญลักษณ์ สถานภาพและบทบาท  โลกทัศน์  รวมทั้งวัฒนธรรมทางวัตถุ  ซึ่งสุริชัย 
หวันแก้ว (2547  :  156) อธิบายว่า ทั้งวัฒนธรรมด้านวัตถุ (Material  Culture) และ วัฒนธรรมที่มิใช่
วัตถุ (Non- material  Culture) เป็นองค์ประกอบของวัฒนธรรม โดยวัฒนธรรมด้านวัตถุ หมายถึง 
สิ่งของเครื่องใช้อันเป็นสิ่งประดิษฐ์ที่มนุษย์สร้างขึ้น เช่น การเปลี่ยนจากหม้อหุงข้าวด้วยฟืนมาเป็นการ
ใช้หม้อหุงข้าวอัตโนมัติด้วยไฟฟ้า  ส่วนวัฒนธรรมทางด้านที่มิใช่วัตถุนั้น หมายถึง ระบบ  ค่านิยม  
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บรรทัดฐาน  และสัญลักษณ์ เช่น ค่านิยมในการมอบต าแหน่งแก่บุคคลโดยยึดถือตามชาติก าเนิดของ
บุคคลนั้น ซึ่งอาจเปลี่ยนมาเป็นการยึดถือตามความสามารถและผลงานของตนแทน   
  ส าหรับปัจจัยที่ก่อให้เกิดการเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรมนั้น นิยพรรณ        
(ผลวัฒนะ) วรรณศิริ (2550  :  248 - 250) ได้แบ่งออกเป็นปัจจัยต่างๆ ดังนี้ 
  1. ขบวนการทางจิตวิทยา ได้แก่  การรับรู้ (Perceiving) แบ่งได้เป็น 2 
ระดับ คือ 
   1.1 การรับรู้โดยไม่รู้ตัว (Subliminal  Perception) ได้แก่ การที่คนเรา
รับความรู้สึกที่คล้ายกัน และแสดงพฤติกรรมที่ใกล้เคียงกันโดยไม่รู้ตัว การเปลี่ยนแปลงนี้เกิดจากปัจจัย
ภายนอก เป็นการเปลี่ยนแปลงที่เป็นรูปธรรมและเป็น “ปฏิสัมพันธ์ทางสังคม (Social Interaction)” 
ซึ่งก็จะมีผลต่อการเปลี่ยนแปลงวัฒนธรรมในที่สุด 
   1.2 การรับรู้กึ่งรู้ตัว (Marginal  Perception) ได้แก่ การรับรู้ในสิ่งต่างๆ
รอบตัวมนุษย์ โดยรู้ตัวว่าอะไรเป็นอะไร แต่ก็ไม่แสดงออกเปิดเผยถึงการรับรู้นั้นๆ ทั้งนี้เป็นเพราะไม่ใส่
ใจเท่าใดนัก มีผลให้เกิดข้อมูลเพ่ือปรับเปลี่ยนในพฤติกรรมต่างๆ ได้ การรู้ว่าเราก าลังคิดอะไรและท า
อะไร ใครเป็นต้นเหตุของการคิดและการท าของเราบ้างเป็นอาการของการรับรู้แบบกึ่งรู้ตัว 
  2. ประสบการณ์ที่ผ่านมานานจนลืมไปแล้ว ในบางครั้งที่มนุษย์ได้ผ่าน
ประสบการณ์อย่างใดอย่างหนึ่งนานมาแล้วจนลืมนึกถึงมัน แต่มันจะมีผลต่อพฤติกรรม ไม่ว่าจะเป็น
กิริยาท่าทางและบุคลิกภาพ บุคคลอาจผ่านประสบการณ์อย่างใดอย่างหนึ่งมานานและยังคงฝังติดอยู่ใน
ใจโดยบุคคลนั้นไม่รู้ตัว เมื่อถึงเวลาหนึ่งก็อาจแสดงออกมาโดยคิดว่ามันคือพฤติกรรมที่เพ่ิงจะเกิดขึ้น 
แท้จริงแล้วมันเป็นพฤติกรรมที่รับมาจากสถานการณ์ในอดีต ในบางครั้งมนุษย์ก็ลอกเลียนรูปแบบ
พฤติกรรมทางสังคมมาเป็นของตนและมักจะลืมไปว่าเป็นส่วนที่รับผู้อื่นมา  ประสบการณ์ในอดีตที่คิดว่า
ลืมเหล่านี้อาจจะถูกน าไปเป็นแบบอย่างของพฤติกรรมใหม่ๆ การเปลี่ยนแปลงวิถีการด าเนินชีวิตใน
สังคมและวัฒนธรรมโดยได้มีการน ามาดัดแปลงให้เข้ากับยุคสมัยเพ่ือความเหมาะสมในแต่ละสถานการณ์
และสภาพแวดล้อม ท าให้เกิดมี พฤตกิรรมปรับปรุงมาใช้ในสังคมหลากหลายมากข้ึน 
  3. การเรียนรู้ การเรียนรู้ประสบการณ์ต่างๆและการปรับตัว ให้เข้ากับ
สถานการณ์แวดล้อมเป็นมูลเหตุเบื้องต้นที่ท าให้เกิดการเปลี่ยนแปลงพฤติกรรม  คนเราอาจจะไม่ตั้งใจที่
จะเรียนรู้รูปแบบของวัฒนธรรมของผู้อ่ืน  แต่มักจะปฏิบัติตามเงื่อนไขของสังคมอยู่เสมอด้วยการเรียนรู้
สิ่งแปลกใหม่และปฏิบัติตาม การปฏิบัติซ้ าๆ การสังเกตการณ์และการเรียนหรือศึกษาโดยตรงเป็นที่มา
ของการเรียนรู้สังคมและการเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรมอย่างหนึ่ง 
  4. การเปลี่ยนแปลงนิสัย กิจวัตร หรือพฤติกรรมโดยอัตโนมัติ  ถ้าจะสังเกตดู
ให้ดีจะเห็นได้ว่า ผู้คนได้มีการศึกษา มีการเปลี่ยนแปลงและพัฒนาพฤติกรรม กิจวัตรและนิสัยโดยไม่รู้ตัว
อยู่ทุกเวลานาที นั่นก็คือได้มีการเปลี่ยนแปลงวัฒนธรรมเกิดขึ้นแล้ว  บางครั้งบุคคลอาจจะรู้ตัวและจงใจ
ยกเลิกรูปแบบพฤติกรรมเก่าๆ ก็ได้ ทั้งนี้เนื่องมาจากการเบื่อความซ้ าซากและจ าเจซึ่งเป็นธรรมชาติของ
มนุษย์ การเปลี่ยนแปลงพฤติกรรมทั้งสองรูปแบบไม่มีใครมาชี้แนะให้เปลี่ยน  มันเกิดข้ึนโดยธรรมชาติ 
  5. การเลียนแบบ คนเรามักจะมีการเลียนแบบกันอย่างไม่ตั้งใจอยู่เสมอ   
กล่าวคือ จะมีการเลียนแบบท่าทาง ส านวนพูดจา  การแต่งกาย ฯลฯ ซึ่งอาจจะเกิดขึ้นโดยไม่ได้มีการ
เรียนรู้แบบอย่างมาก่อน การเลียนแบบเป็นเรื่องของบุคคลและกลุ่ม เป็นการรับเอาวัฒนธรรมใหม่ๆ  มา
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ใช้ เป็นการยอมรับหรือสร้างสิ่งใหม่ๆ หรือเป็นการหยิบยืมวัฒนธรรมที่แพร่กระจายจากต่างถิ่นมาใช้  
โดยน ามาดัดแปลงให้เข้ากับวัฒนธรรมของตนจนเกิดเป็นวัฒนธรรมรูปแบบใหม่ข้ึน 
  6. ความคิดเห็น เป็นข้อสันนิษฐานหรือขบวนการเสนอความเห็นและการ
เปรียบเทียบเรื่องใดเรื่องหนึ่งให้ผู้อ่ืนฟัง  เช่น “คนนี้มีความสามารถมากกว่าคนโน้น” ในท านองเดียวกัน 
การใช้ความรู้สึกส่วนตัวตัดสินเหตุการณ์และผู้ อ่ืนโดยที่ไม่ได้เกิดจากการเรียนรู้ถึงความจริงและ
ประสบการณ์ที่เกี่ยวกับเรื่องนั้นๆ เพียงพอ หรือเป็นการเสนอความคิดเห็นต่อสาธารณะซึ่งท าให้ผู้อ่ืนคิด
ตาม  คล้อยตาม จะก่อให้เกิดการเปลี่ยนแปลงทัศนคติ ความเชื่อ  ความรู้ และค่านิยมของผู้คนได้ 
  7. การโยกย้ายถิ่น ก็เป็นอีกสาเหตุที่ท าให้เกิดการเปลี่ยนแปลง การโยกย้าย
ที่อยู่อาศัยไปยังแหล่งใหม่ต้องมีการปรับตัวเพ่ือให้สอดคล้องเข้ากันได้กับสถานที่ใหม่และกลุ่มคนใหม่ที่
บุคคลย้ายเข้าไปอยู่ด้วย การเปลี่ยนแปลงในพฤติกรรมจะเกิดขึ้นเพ่ือให้คนกลุ่มใหม่ยอมรับเข้าพวกและ
จะไปมีผลให้วัฒนธรรมของผู้ที่ย้ายมาใหม่เกิดการเปลี่ยนแปลงไปทีละน้อยจนเป็นที่สังเกตเห็นได้ในที่สุด 
  8. สภาวะจิตไร้ส านึก จะบงการพฤติกรรมโดยอัตโนมัติ สภาวการณ์เช่นนี้
เกิดจากความเคยชินในกฎระเบียบต่างๆ ของสังคมที่ฝังใจคนมาแต่เล็กแต่น้อย จึงมักท าการใดๆ ไปโดย
อัตโนมัติและไม่รู้ตัว เช่น การเชื่อฟังและท าตามผู้ใหญ่ นอกจากนี้การต้องการการยอมรับจากผู้อ่ืนจึง
ต้องเปลี่ยนแปลงพฤติกรรมตามผู้อ่ืน  เหล่านี้เกิดขึ้นในตัวของมนุษย์เองโดยไม่รู้ตัวและเป็นกลไกหนึ่งที่
สนับสนุนการเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรมและสังคมในเชิงนามธรรม การเปลี่ยนแปลงที่เกิดขึ้นจะเป็นไป
มากหรือน้อยขึ้นอยู่กับความเข้มแข็งของวัฒนธรรมนั้นๆ การเปลี่ยนแปลงแบบไม่รู้ตัวเป็นการ
เปลี่ยนแปลงค่านิยมของบุคคลซึ่งจะค่อยๆ เปลี่ยนไปทีละน้อย 
  9. การสร้างความรู้สึกร่วมและความผูกพันทางสังคม  ความรู้สึกร่วมและ
ความผูกพันทางสังคมท าให้เกิดการเปลี่ยนแปลงวัฒนธรรมขึ้นได้ ทั้งนี้เป็นเพราะพฤติกรรมของกลุ่ม
สังคมที่มีการรับอารมณ์และแสดงออกทางอารมณ์ร่วมกัน  ความรู้สึกร่วมเป็นปัจจัยหนึ่งที่ท าให้เกิดการ
เปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรมได้ง่ายและรวดเร็ว  
  การเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรมอาจเกิดขึ้นเนื่องมาจากความต้องการของมนุษย์ 
เป็นการเปลี่ยนแปลงไปตามสภาพแวดล้อมในปัจจุบันที่มีการเปลี่ยนแปลงอยู่ตลอดเวลา ส าหรับณรงค์  
เส็งประชา (2532  :  11 - 12) ได้กล่าวถึงสาเหตุของการเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรม สามารถสรุปได้
ดังนี้ 
  1. เนื่องจากการท านุบ ารุง ส่งเสริมวัฒนธรรม เพ่ือให้สังคมของตนเจริญงอก
งามขึ้น มีการคิดค้นวัฒนธรรมใหม่ๆ มีการปรับปรุงดัดแปลงวัฒนธรรมเดิมให้เหมาะสมกับสังคมปัจจุบัน
ซึ่งท าให้เกิดการเปลี่ยนแปลง 
  2. การเปลี่ยนแปลงธรรมชาติ เช่น สภาพของดินฟ้าอากาศ  ซึ่งเปลี่ยนแปลง
อยู่เสมอ การเสื่อมคุณภาพของเนื้อดิน  ความแห้งแล้ง สิ่งเหล่านี้ล้วนเป็นตัวกระตุ้นให้มนุษย์ผลิตสิ่ง
ใหม่ๆ หรือจับสิ่งใหม่ๆ เข้ามาเพ่ือควบคุมการเปลี่ยนแปลงดังกล่าว 
  3. การเปลี่ยนแปลงในความต้องการของมนุษย์ มนุษย์มีความรู้สึกนึกคิด มี
เชาว์ปัญญาสูง เป็นทาสของความนึกคิดของตนตลอดเวลา และความนึกคิดนี้น าไปสู่การเปลี่ยนแปลงใน
ความต้องการของมนุษย์ จ าเป็นต้องหาสิ่งตอบสนองความต้องการของตนเพิ่มข้ึนโดยล าดับ 
  4. การเปลี่ยนแปลงแปลงของสิ่งแวดล้อมทางสังคม  สังคมมนุษย์ย่อมไม่อยู่
คงท่ีมีการเปลี่ยนแปลงทางสังคมอยู่ตลอดเวลา เช่น ประชากรเพิ่มมากข้ึน มีการแข่งขันสูง ตลอดจนการ
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ขัดแย้งระหว่างชนชั้น (Class Conflict) เพ่ิมมากขึ้น ดังนั้นมนุษย์จึงหาวิธีการเพ่ือแก้ไขปัญหายุ่งยาก
ดังกล่าว 
  5. การแลกเปลี่ ยน  หยิบยืมวัฒนธรรม มนุษย์ ในสั งคมต่างๆมีการ
ติดต่อสื่อสารอยู่ตลอดเวลา โดยเฉพาะ อย่างยิ่งในปัจจุบันนี้ การคมนาคมติดต่อถึงกันเป็นไปอย่าง
รวดเร็ว การแลกเปลี่ยนหยิบยืมทางวัฒนธรรมจึงเป็นไปอย่างกว้างขวาง 
  6. วัฒนธรรมอาจเปลี่ยนแปลงได้จากพัฒนาการของความรู้และเทคโนโลยี
ใหม่ๆ ที่สังคมสร้างขึ้นเองหรือจับเอาจากสังคมอ่ืนมาใช้ เช่น จากการที่ผู้คนมีความรู้มากขึ้น ท าให้
เปลี่ยนทัศนคติและความเชื่อเดิม 
  7. วัฒนธรรมอาจเปลี่ยนแปลงได้ เนื่องจากความประสงค์ของผู้มีอ านาจทาง
สังคมที่ต้องการท าให้เกิดการเปลี่ยนแปลง 
  8. เนื่องจากการมองเห็นประโยชน์และความจ าเป็นของสิ่งนั้นๆ ท าให้ผู้คน
รับเอาวัฒนธรรมนั้นๆ มาใช้ในการด าเนินชีวิต 
  จากแนวคิดการเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรมดังที่กล่าวมา พอสรุปได้ว่า การ
เปลี่ยนแปลงวัฒนธรรมของกลุ่มมักเกิดจากปัจจัยภายนอก ที่กลุ่มมีความเห็นตรงกันว่าการเปลี่ยนแปลง
นี้จะน ามาซึ่งประโยชน์และการได้รับการยอมรับจากสังคม  รวมถึงสามารถเป็นส่วนหนึ่งของสังคมได้  
การเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรมจึงเป็นการเปลี่ยนแปลงที่เกิดขึ้นในด้านต่างๆ รวมถึงการประดิษฐ์และ
สร้างขึ้น ที่ท าให้เกิดการเปลี่ยนแปลงในด้านค่านิยม บรรทัดฐานและระบบสัญลักษณ์ต่างๆ ของสังคม
นั้นๆ ส าหรับการเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรมนี้ประเพณีประดิษฐ์ (Invented Tradition) ก็จัดเป็นวิธีการ
หนึ่งที่ท าให้วัฒนธรรมมีความเปลี่ยนแปลงไป 
  ประเพณีประดิษฐ์เป็นปรากฏการณ์ทางสังคมที่เกิดขึ้นในปลายคริสต์ศตวรรษที่ 
19  ต้นคริสต์ศตวรรษที่  20 ในยุโรปและประเทศอาณานิคมของยุโรป ซึ่งมีการปรับเปลี่ยนและจัด
ระเบียบสังคมขนานใหญ่ เพ่ือให้ทันกับเหตุการณ์และบริบทที่เปลี่ยนไปอย่างรวดเร็วของสังคมในสมัย
นั้น ซึ่ง Hobsbawm (ฐากูร สรวงศ์สิริ.    2554  :  15  ;  อ้างอิงมาจาก  Hobsbawm.    n.d.) ได้ให้
ความหมายของ ประเพณีประดิษฐ์ หมายถึง แบบฉบับของการปฏิบัติการชุดหนึ่งโดยปกติจะอยู่ภายใต้
กฎเกณฑ์ที่รู้กันไม่ทางตรงก็ทางอ้อม และพิธีกรรมหรือสัญลักษณ์บางอย่าง ซึ่งจะมุ่งปลูกฝังซึ่งมุ่งปลูกฝัง
คุณค่าและขนบธรรมเนียมบางอย่างด้วยการกระท า ซ ้าแล้วซ ้าเล่า และมักจะมีความต่อเนื่องกับ
ประวัติศาสตร์ในอดีต หรือการอ้างอิง “อดีต” ของสังคมโดย“อดีต” ของสังคมนั้นจะสัมพันธ์กับสิ่งที่ 
Hobsbawm เรียกว่า วัตถุดิบโบราณ (Ancient Materials) ทางวัฒนธรรม เช่น ศาสนา ความเชื่อ  
พิธีกรรม เรื่องเล่า ต านาน คติชน ประวัติศาสตร์ และสัญลักษณ์ต่างๆ ซึ่งสิ่งเหล่านี้มักจะถูกน า มาสร้าง 
ประเพณีประดิษฐ์ โดยการปรุงแต่ง ต่อเติม และ    ตีความใหม่ เพ่ือรับใช้สถานการณ์ทางเศรษฐกิจ 
การเมือง และสังคมในห้วงเวลาหนึ่งๆ 
   Hobsbawm ม อง “ป ระ เพ ณี ป ระดิ ษ ฐ์  (Invented Tradition) ว่ า  เป็ น
ปรากฏการณ์ทางสังคมที่ก าลังเผชิญกับสังคมโลกยุคสมัยใหม่ (Modern  Forms) ประเพณีเป็นสิ่งที่ถูก
สร้างขึ้นไม่ได้เกิดขึ้นเองตามธรรมชาติ การศึกษาประเพณีที่เกิดขึ้นใหม่หรือประดิษฐ์ขึ้นมาใหม่ จะเป็น
เครื่องมือในการท าความเข้าใจสังคมซึ่งในบางครั้งการประดิษฐ์ประเพณีอาจไม่เกี่ยวกับเวลาและสถานที่ 
แม้ว่าประเพณีประดิษฐ์จะถูกสร้างขึ้นบ่อยครั้ งมาก ในช่วงเวลาของการเปลี่ยนแปลงทางสังคม  เมื่อ
ประเพณีเก่าตามจารีตได้หายไปก็จะคิดค้นประเพณีขึ้นมาใหม่ตามจารีตและเข้ากับความทันสมัยของ
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สังคม ประเพณีประดิษฐ์จึงน าไปสู่การท าความเข้าใจปรากฏการณ์ทางสังคม หรือตอบสนองสังคมที่มี
การโหยหาความเป็นอดีต  ส าหรับธเนศ วงศ์ยานนาวา (2006) กล่าวว่า การโหยหาอดีตเป็นเรื่องของ
การผิดบริบท (Context) แต่ถูกต้องส าหรับการด ารงอยู่ บริบทสามารถที่จะเปลี่ยนแปลงได้ตลอด 
โดยเฉพาะอย่างยิ่งเมื่อถูกน าไปใช้ในบริบทหรือความต้องการของรัฐประชาชาติ กรอบคิดวัฒนธรรม
ประดิษฐ์แสดงสถานะของประเพณีในฐานะผลิตผลของสภาวะสมัยใหม่ สิ่งประดิษฐ์ต่างๆเหล่านี้ได้
กลายเป็นสิ่งของที่ขาดไปไม่ได้ของคนสมัยใหม่ การประดิษฐ์ทางวัฒนธรรมใหม่ๆมากมายเหล่านี้ แสดง
ให้เห็นถึงความหลากหลายทางวัฒนธรรม ตลอดจนรากทางวัฒนธรรม ที่หลากหลายของรัฐประชาชาติ 
ความหลากหลายทางวัฒนธรรมที่ถูกสร้างขึ้น แสดงให้เห็นถึงความส าเร็จของรัฐประชาชาติ ในการ
ดูดกลืนหรือผสมผสาน และพร้อมจะให้เกิดวัฒนธรรมใหม่ๆภายใต้กลไกของรัฐประชาชาติ 
  นอกจากนี้ Hobsbawm  (เอกรินทร์ พ่ึงประชา.    2545  ;  อ้างอิงมาจาก  
Hobsbawm.    n.d.) ยังมองว่าประเพณีประดิษฐ์ อาจเป็นสิ่งที่เริ่มจากการสร้างหรือการริเริ่มของคน
เพียงคนเดียว หรือไม่สามารถสืบหาร่องรอยของการสร้างว่าเกิดขึ้นเมื่อใด ไม่ว่าประเพณีประดิษฐ์ จะ
เกิดขึ้นโดยกลุ่ม สังคม  หรือบุคคลใดก็ตาม สิ่งที่สะท้อนให้เห็นจากการ ประดิษฐ์ วัฒนธรรมคือ การ
เผชิญหน้าของประเพณีเก่า (Old Tradition) กับประเพณีใหม่ (New  Tradition) โดย Hobsbawm 
ชี้ให้เห็นว่า ประเพณีประดิษฐ์ ทางวัฒนธรรมเป็นปัจจัยหนึ่งที่ท าลายล้างวิถีแห่งประเพณีเก่า    อัน
เนื่องมาจากประเพณีเก่านั้นไร้ประสิทธิภาพหรือขาดคุณสมบัติที่จะปรับตัวเ พ่ือให้สอดคล้องกับ
สภาวการณ์ทางสังคมในเวลานั้นจนท าให้เกิดการสร้าง ประเพณีประดิษฐ์ขึ้นมา 
  ส าหรับธเนศ อาภรณ์สุวรรณ (2542) มีความเห็นในเรื่องการประดิษฐ์สร้าง
ประเพณี ว่า การมีวัฒนธรรมที่เก่าแก่โบราณเป็นสิ่งที่น่าภาคภูมิใจ และน่าเคารพ แม้ว่าวัฒนธรรม
ประเพณีของชาติเหล่านั้นจะเป็นของใหม่ แต่ก็พยายามท าให้เป็นของเก่า ซึ่งการจะคงความเก่าไว้ได้ก็
ต้องมีผู้เสพวัฒนธรรมนั้นๆมากข้ึน บางกรณีประเพณีไม่จ าเป็นต้องต่อเนื่องมาจากอดีต แต่อาจเกิดขึ้นมา
เพราะการแตกหักกับอดีต เช่น การปฏิวัติ พ.ศ. 2475 ท าให้เกิดประเพณีธรรมเนียมแบบประชาธิปไตย 
ในสังคมการเมืองไทย โดยพยายามสร้างและประดิษฐ์ให้ธรรมเนียมประเพณีประชาธิปไตยนั้นเป็น “ของ
เก่า” โดยการอาศัยสถาบันกษัตริย์และศาสนา จึงมีการอ้างไปถึงสังคมในสมัยสุโขทัย ว่ามีความเป็น
ประชาธิปไตยและสืบทอดมาจนถึงปัจจุบัน  
  ในมุมมองของ ธเนศ อาภรณ์สุวรรณ  มองว่าความส าคัญในการสร้างประเพณี
และธรรมเนียมต่างๆ นั้น ไม่ได้อยู่ที่ว่าประเพณีเหล่านั้นจะอยู่ได้นานเท่าไหร่ แต่อยู่ที่การเกิดขึ้นมาและ
กระบวนการที่จะช่วยท าให้ กลายเป็นสิ่งที่สังคมยอมรับและปฏิบัติตามได้อย่างสนิทใจ ประเพณี
บางอย่างเกิดขึ้นเพราะประเพณีเก่าไม่อาจปรับตัวให้เข้ากับสภาพสังคมใหม่ที่เปลี่ยนแปลงได้ การศึกษา
เรื่องการสร้างหรือประดิษฐ์ประเพณี จะมีความนัยก็เม่ือน าประเพณีธรรมเนียมเหล่านั้น ไปประกอบการ
ท าความเข้าใจกับการปฏิบัติทางสังคมอ่ืนๆ ที่มีผลกระทบหรืออิทธิพลทั้งทางตรงและทางอ้อม ต่อสังคม
ที่อาจเป็นเพียงเฉพาะกลุ่มหรือต่อสังคม 
วงกว้างก็ได้  
  นอกจากนีธ้เนศ   อาภรณ์สุวรรณ  ยังได้แบ่งประเพณีออกเป็นประเภทต่างๆ 
คือ 
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  1. ประเพณีที่ช่วยสถาปนาหรือเป็นสัญลักษณ์ให้ความเป็นปึกแผ่นทางสังคม 
หรือความเป็นอันหนึ่งอันเดียวกันของสมาชิกในกลุ่มนั้นๆ ในชุมชนที่เป็นจริง (ครอบครัว หมู่บ้าน) หรือ
ในชุมชนจินตกรรม เช่น ชาติ 
  2. ประเพณีต่างๆ ที่ให้ความชอบธรรม แก่สถาบันในสังคมนั้น หรือให้ฐานะ
และความสัมพันธ์เชิงอ านาจแก่คนบางคน 
  3. ประเพณีที่ท าหน้าที่เชิงสังคมจริงๆ เช่น การปลูกฝังค่านิยม ความเชื่อ 
ระบบคุณค่าที่สังคมนั้นๆ ยึดถือหรือต้องการให้ยึดถือ ไปถึงขนบธรรมเนียมมารยาทในการประพฤติ
ปฏิบัติของสมาชิกในสังคมนั้นๆ 
  ประเด็นสุดท้าย ในการสร้างประเพณี คือ การใช้ประวัติศาสตร์ ซึ่ง ธเนศ 
อาภรณ์สุวรรณได้อธิบายว่า ไม่มีประเทศหรือสังคมไหนที่ไม่ใช้ประวัติศาสตร์เป็นเครื่องมือหลักในการ
สร้างความเชื่อถือและความศักดิ์สิทธิ์ให้กับประเพณี ความน่าเชื่อถือของประเพณีอยู่ที่การสร้างความ
ต่อเนื่องกับอดีตขึ้นมาให้ได้ 
  การศึกษาปรากฏการณ์ทางสังคมที่มีการเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรมนั้นจะช่วย
ให้เข้าใจความสัมพันธ์ ทางสังคมของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินกับบริบทที่แวดล้อมได้  การเปลี่ยนแปลงทาง
วัฒนธรรมที่เกิดขึ้นจะท าให้เห็นโครงสร้างของความสัมพันธ์ระหว่างกลุ่มและส่วนประกอบของสังคม ซึ่ง
การศึกษาความเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรม อาจศึกษาผ่านประเพณีประดิษฐ์ที่กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน ได้
พัฒนาให้เหมาะสมกับพ้ืนที่ทางสังคมแห่งใหม่ที่กลุ่มชาติพันธุ์เหล่านี้อาศัยอยู่ ประเพณีประดิษฐ์ จึงไม่ใช่
เพียงการรื้อฟ้ืนวัฒนธรรม ประเพณีของกลุ่มชาติพันธุ์เท่านั้น แต่ยังท าให้เห็นถึงการรื้อฟ้ืนประเพณี
ดั้งเดิมโดยท าให้เข้ากับยุคสมัย และสภาพสังคมที่เปลี่ยนแปลงไป ซึ่งอาจมีการสร้างประเพณีเล่านั้น
ขึ้นมาโดยการอ้างประวัติศาสตร์ทั้งประวัติศาสตร์ท้องถิ่น หรือประวัติศาสตร์ชาติ จึงอาจมีการ
ปรับเปลี่ยน โดยเพ่ิมเติม หรือตัดทอนในส่วนต่างๆ ของประเพณี ประเพณีประดิษฐ์ในสังคมปัจจุบันอาจ
เป็นเครื่องมือที่ใช้ต่อรองให้ได้มาซึ่งความเสมอภาคและการมีส่วนร่วมในสิทธิหรืออ านาจทางเศรษฐกิจ  
นอกจากนี้ยังแสดงให้เห็นถึงการปรับตัว  เปลี่ยนแปลงทางสังคมและวัฒนธรรมในบริบทที่กลุ่มชาติพันธุ์
ได้อพยพเข้าไปอาศัย  โดยมีการอ้างอิงรูปแบบวัฒนธรรมประเพณี จากประเพณีเก่า  เพ่ือให้เห็น
ความสัมพันธ์ที่มมีาในอดีต 
 2. งานวิจัยที่เกี่ยวข้อง 
  งานวิจัยที่เกี่ยวข้องกับการวิเคราะห์ความทรงจ าร่วมของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน : การ
ต่อรองเพ่ือสิทธิ การเป็นพลเมืองทางวัฒนธรรม  มีงานศึกษาในเรื่องความทรงจ า  ชาติพันธุ์สัมพันธ์   
และการเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรม  ดังนี้  
 งานวิจัยที่เกี่ยวข้องกับความทรงจ า   
   ความทรงจ าสามารถบอกเล่าอดีตที่ผ่านมาโดยการจดจ าของผู้คนในชุมชนที่
ร่วมกันจดจ าและถ่ายทอด ความทรงจ าจึงมีเรื่องราวของสิ่งที่น่าจดจ ารวมถึง ความทรงจ าที่ต้องผ่าน
ความทุกข์ยาก ดังเช่นการศึกษาความทรงจ าที่มาจากความเจ็บปวด จากบทความเรื่อง “ความทรงจ ากับ
ประวัติศาสตร์บาดแผล : กรณีการปราบปรามนองเลือด 6 ตุลา 19” ธงชัย วินิจจะกูล (2539) แสดงให้
เห็นว่า “ความทรงจ าทางสังคม” ของผู้คน (ในที่นี้คือกลุ่มคนที่มีส่วนร่วมการต่อสู้ ในเหตุการณ์การเมือง
ในสังคมไทย ในช่วงเดือนตุลาคม 2519) ที่ตกอยู่ภายใต้การถูกกดทับจากการเมืองการปกครองของรัฐ
ชาติไทยที่แฝงไว้ด้วยความสัมพันธ์เชิงอ านาจที่เข้ามาจัดการถึงระดับชีวิตประจ าวันของผู้คนจนก่อให้เกิด
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ความรู้สึกถึงความไม่มั่นคงปลอดภัย ธงชัยจึงพยายามหาค าอธิบายถึงเรื่องราวทางประวัติศาสตร์ในอดีต
ที่เป็น “บาดแผลลึก” ภายในจิตวิญญาณของคน 6 ตุลา 19 และของชาติไทยตลอด 20 ปี ที่ผ่านมาที่
การพูดถึงเหตุการณ์ดังกล่าว  กลายเป็นเรื่องที่ไม่สามารถกล่าวถึง  ข้อเท็จจริงได้อย่างกระจ่างและไม่
สามารถตีความให้ความหมายได้อย่างตรงไปตรงมา  อย่างมากท าได้แค่เพียงการบ่ายเบี่ยงหรือแค่เตือน
ความทรงจ ากันเท่านั้น สิ่งที่ธงชัยสะท้อนออกมาคือประวัติศาสตร์บาดแผลครั้งนั้นกลายเป็นเหตุการณ์ที่
กระแทกกระทั้นอารมณ์และจิตใจอย่างลึกซึ้งอีกทั้งยังส่งผลสะเทือนอย่างยาวนานต่อบุคคลที่เกี่ยวข้อง  
และกลายเป็นบาดแผลที่ฝังลึก ที่ต้องการค าอธิบายและท าความเข้าใจอย่างมีเหตุผล จึงจะสามารถ
สมานแผลและท าให้ “บาดแผลในอดีต” ไม่รบกวนจิตใจอีกต่อไป ธงชัยชี้ให้เห็นว่า “ประวัติศาสตร์
บาดแผล” เกิดขึ้นได้ทั่วโลกซึ่งมักจะผูกพันต่อชีวิตของบุคคลเข้ากับชีวิตของสังคมอดีตกับปัจจุบันและมี
อิทธิพลอย่างมากต่อการหล่อหลอมอัตลักษณ์และความทรงจ าของบุคคลและสังคม 
  ในการศึกษาความทรงจ าในยุคแรกจะเป็นความทรงจ าทางสั งคมที่ เป็ น
ประวัติศาสตร์ที่สูญเสียในอดีต ส าหรับการศึกษาความทรงจ าในช่วงต่อมา จะเป็นการปรับความทรงจ า
ของ คนในชุมชน เพ่ือให้ เข้ากับความทรงจ าของชาติ  เห็นได้จาก การศึกษาความทรงจ ากับ
ประวัติศาสตร์นี้ ฝนวันจันทร์  ศรีจันทร์ (2543) ได้ ศึกษาการเปลี่ยนแปลงอัตลักษณ์ของคนในเมือง
ประวัติศาสตร์:กรณีศึกษาเมืองประวัติศาสตร์พิมาย ในส่วนที่เกี่ยวข้องกับความทรงจ าพบว่า จากการ
เปลี่ยนแปลงสถานะของเมืองพิมายไปสู่การเป็นเมืองประวัติศาสตร์ ท าให้หน่วยงานของรัฐเข้ามาจัดการ
และควบคุมเมืองเพ่ือรองรับการท่องเที่ยว ท าให้คนพิมายได้รับผลกระทบจากการเปลี่ยนแปลง 
โดยเฉพาะท าให้ประวัติศาสตร์ท้องถิ่นที่คนพิมายมีร่วมกัน เช่น ต านาน เรื่องเล่าและความทรงจ าที่มีต่อ
ภูมิล าเนาได้เปลี่ยนไป  ชาวบ้านสร้างความทรงจ าให้สัมพันธ์กับอ านาจรัฐและการปกครองรวมศูนย์ ซึ่ง
ความทรงจ าทางสังคมได้ถูกสร้างขึ้นในบริบทของความพยายามสร้างวัฒนธรรม  ท าให้ชาวเมืองพิมาย
พยายามจดจ าและตีความบางส่วนของอดีตหรือประสบการณ์ในอดีตซึ่งอาจไม่ใช่สิ่งเดียวกับที่คนใน
ท้องถิ่นจดจ าได้จากเหตุการณ์จริง  ท าให้การเชื่อม  อัตลักษณ์ของตนเองเข้ากับอดีตนั้นไม่ใช่การจ าอดีต 
แต่เป็นการสร้างอดีตผ่านประวัติศาสตร์จากส่วนกลางและผสมผสานกับความเชื่อดั้งเดิมที่มีอยู่แต่ก่อน
แล้วก่อให้เกิดส านึกในอัตลักษณ์ของท้องถิ่นชุดใหม่ ที่เป็นการผสมผสานระหว่างแนวคิดจากส่วนกลาง
และภูมิปัญญาในท้องถิ่น  
  สอดคล้องกับการศึกษาของ ปราโมทย์  ภักดีณรงค์ (2547) ได้ศึกษากระบวนการ
สร้างคุณค่าและการรื้อฟ้ืนวัฒนธรรมการใช้ผ้าซิ่นตีนจก ซึ่งกระบวนการดังกล่าวมีความเกี่ยวพันอย่าง
ใกล้ชิดกับกระแสความคิดทางสังคมและสภาวะความต้องการสร้างตัวตนของคนชั้นกลางในเมือง 
กระบวนการสร้างความหมายนี้เกี่ยวพันกับการบริโภคคุณค่าเชิงสัญญะของผ้าซิ่นตีนจกแม่แจ่ม ในฐานะ
ศิลปะพ้ืนบ้าน นอกจากนี้ยังเกี่ยวพันกับการสร้างภาพแม่แจ่มในฐานะศิลปะพ้ืนบ้าน และยังเกี่ยวพันกับ
การสร้างภาพแม่แจ่มให้เป็นชนบทที่ยังไม่แปดเปื้อน ดังปรากฏในนิตยสารการท่องเที่ยวหลายฉบับ 
ภาพลักษณ์เช่นนี้สนองต่อความต่อความต้องการของคนชั้นกลางในเมืองกลุ่มหนึ่งที่ต้องย้อนกลับไปหา
ชีวิตชนบท “ไทย”  ชุดความรู้เกี่ยวกับผ้าซิ่นตีนจกและแม่แจ่มนี้ ถูกน าเสนอซ้ าๆ กันในนิตยสารทั่วไป
และสิ่งพิมพ์เชิงวิชาการ จนกลายเป็นชุดความรู้ที่ได้รับการยอมรับโดยทั่วไปและโดยผู้เชี่ยวชาญ อย่างไร
ก็ตามชุดความรู้นี้ไม่ได้หยุดนิ่ง แต่มีการผลิตชุดความรู้ใหม่ที่มีการต่อเติม เปลี่ยนแปลงความหมาย จนมี
การย้อนแย้งกันเองของชุดความรู้  
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  ส าหรับชุดความรู้ที่ถูกสร้างโดยคนชั้นกลางในเมืองนี้ ยังเป็นภาพน าเสนอภาพแทน
ความจริงของชุมชนท้องถิ่นที่เป็นการตัดทอน และมีเนื้อหาขัดแย้งกับประวัติศาสตร์ความทรงจ าร่วมของ
ชุมชนท้องถิ่นท าให้แต่ละพ้ืนที่มีการแสดงออกถึงความทรงจ าที่แตกต่างกัน ขึ้นอยู่กับสนามของการช่วง
ชิงนิยามความหมายต่อวัฒนธรรม กลุ่มปัญญาชนมีพลังอย่างมากในการควบคุมทิศทางของความรู้ แต่
เมื่อพวกเขาน าเข้าชุดความรู้เหล่านั้นให้คนท้องถิ่นเข้าถึง จึงก่อให้เกิดปฏิกิริยาการโต้ตอบ และสร้างบท
สนทนาโดยอ้างอิงความทรงจ าร่วมของชุมชนขึ้นมา  ความทรงจ าที่เกิดขึ้นจึงมีทั้งขัดกับความทรงจ าของ
ท้องถิ่น แต่เหมือนกับชุดความรู้ของนักวิชาการ รวมถึงความทรงจ าที่ถูกปรับเปลี่ยนให้สอดคล้องเพ่ือเข้า
กับสภาพสังคม บทสนทนาโต้ตอบจากคนท้องถิ่นจึงเต็มไปด้วยการปฏิเสธ การต่อรอง และการเลือกสรร
ชุดความรู้ที่ปัญญาชนน าเสนอ   
      ส าหรับงานวิจัยที่เกี่ยวกับการปรับความทรงจ าของกลุ่มให้เข้ากับความทรงจ าชาติ 
อีกเรื่องได้แก่การศึกษา ของ นิติ ภวัครพันธุ์ (2547) เรื่องแปลงความทรงจ าไต สร้างความเป็นไทย ซึ่ง
เป็นการศึกษา ชาวไตในอ าเภอขุนยวม จังหวัดแม่ฮ่องสอน คนไตที่อาศัยอยู่ในบริเวณนี้ คนไทยภาค
กลางจะเรียกว่าไทยใหญ่ จากการศึกษา พบว่า ความทรงจ าของชาติสามารถเชื่อมโยงสัมพันธ์กับความ
ทรงจ าของ “คนไต” ที่อยู่ภายในเมืองขุนยวม การเล่าเรื่องราว ในอดีตของกลุ่มไทยใหญ่ น าไปสู่ความ
เชื่อว่าเรื่องเล่าเหล่านี้เป็นเรื่องที่เกิดขึ้นจริง และเป็นความจริงทางประวัติศาสตร์ โดยความเชื่อนี้ยัง
สอดคล้องกับเนื้อหาของความทรงจ าฉบับเป็นทางการ ที่ “ชาติ” ก าหนดขึ้นตรงกับ “ประวัติศาสตร์
ชาติ” ที่บอกว่าเราทุกคนเป็นครอบครัวเดียวกัน มีความสัมพันธ์กันไม่ทางตรงก็โดยทางอ้อม เพราะอยู่
ใน “ชุมชน” (ก็คือชาติ) เดียวกัน มีแหล่งก าเนิดหรือบ้านเกิดร่วมกัน มีบรรพบุรุษร่วมกัน การพรรณนา 
ความทรงจ า (ประวัติศาสตร์) “ฉบับแห่งชาติ” ท าให้ผู้คนในชาติยอมรับว่าอยู่ในชุมชนที่ชาติจินตนาการ
ขึ้นร่วมกันได้ ซึ่งในอ าเภอขุนยวมมี กลุ่มชาติพันธุ์อาศัยอยู่หลายกลุ่มปะปนกัน จากความทรงจ าของผู้
อาวุโสในเมืองที่เล่าว่า ในสมัยรัชการที่ 5 อ าเภอขุนยวมเคยมีข้อขัดแย้งระหว่างเจ้าหน้าที่ไทย กับ
ชาวบ้านคนไต และเมืองช่วงสงครามโลกครั้งที่ 2 อ าเภอขุนยวมเคยมีทหารญี่ปุ่นมาพ านักที่เมืองนี้  เมื่อ
สงครามสิ้นสุดลงรัฐบาลไทยเริ่มให้ความสนใจดินแดนใกล้ชายแดนแถบนี้มากขึ้น เพราะวิตกกังวลเรื่อง
ของคอมมิวนิสต์ จึงท าให้มีการส่งเสริมการพัฒนาหลายด้าน และเมื่อเข้าสู่ยุคสมัยใหม่ประมาณปี 1980  
อ าเภอขุนยวมได้ถูกพัฒนาโดยรับวัฒนธรรมทุกอย่างจากประเทศไทย และกรุงเทพฯ ภาษาท้องถิ่นและ
วัฒนธรรมท้องถิ่นถูกลดบทบาทลง ดังนั้นเมื่อความทรงจ าแห่งชาติเข้ามาแทนที่ความทรงจ าท้องถิ่น จึง
ท าให้กลุ่มชาติพันธุ์ในเมืองเกิดการยอมรับและปรับความทรงจ าของกลุ่มตนให้เข้ากับความทรงจ าชาติ 
 การศึกษางานที่เกี่ยวข้องกับความทรงจ าในช่วงต่อมาจะเป็นเรื่องความทรงจ าร่วมของผู้พลัดถิ่น ซึ่ง 
รัตนา  โตสกุล (2552) ได้ศึกษาเรื่องความทรงจ าร่วมของ ผู้ลี้ภัยชาวลาว จากเรื่อง เฮือนเคยอยู่  อู่เคย
นอน ต้องจรจ าลา : ชาวลี้ภัยในสหรัฐอเมริกา  จากงานวิจัยของรัตนา มีความคิดเห็นว่าคนพลัดถิ่น 
(Diaspora) ถูกเชื่อมโยงไว้ในโลกทางกายภาพและวัฒนธรรมอย่างน้อยสองโลกหรือมากกว่า ไม่ว่าการ
เดินทางจากมาของพวกคนที่พลัดถิ่นจะเป็นเช่นไร การพลัดถิ่นจากมาตุภูมิย่อมจะทิ้งร่องรอยของความ
ทรงจ าร่วมกันเกี่ยวกับสถานที่ที่ใดที่หนึ่ง ณ ช่วงเวลาหนึ่งและสร้างทางเดินใหม่ของความปรารถนาและ
ความผูกผันในสถานที่ใหม่ๆ ความทรงจ าร่วมและเส้นทางเดินใหม่ไม่ได้เป็นสิ่งช่วยเสริมสร้างอัตลักษณ์ที่
ชัดเจน ตรงกันข้าม ความทรงจ าที่เป็นเศษเสี้ยวกลับช่วยผลิตซ้ าเรื่องเล่าทางประวัติศาสตร์ท้องถิ่น      
อัตลักษณ์ของตัวตน และชุมชนที่มีทั้งหมดคลุมเครือและหลากหลายชุด บ่อยครั้งที่ผู้พลัดถิ่นใช้ความ
คลุมเครือทางอัตลักษณ์เป็นยุทธศาสตร์ส าคัญของการปรับตัวทางวัฒนธรรม ภายหลังการปฏิวัติในปี
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พ.ศ. 2518 คนลาวหลั่งไหลอพยพออกนอกประเทศเป็นจ านวนมาก จุดมุ่งหมายปลายทางของพวกเขา
คือไปสู่ประเทศเสรีนิยมที่ก้าวหน้าในซีกโลกตะวันตก แม้จะต้องเริ่มชีวิตใหม่ในแดนไกล ในพ้ืนที่ๆ  พวก
เขาพยายามสร้างและรื้อฟ้ืน “ส านึกความเป็นชุมชนลาว” แต่พวกเขาไม่ชอบค าว่า “ผู้ลี้ภัย”เพราะค าค า
นี้ท าให้พวกเขารู้สึกว่าเป็นคนอ่ืน ในทุกสังคมที่เข้าไปมีชีวิตเกี่ยวข้อง แม้แต่ในบ้านเกิดเมืองนอนของ
ตนเอง พวกเขาก็ไม่มีพ้ืนที่เป็นของตนเอง เมื่อกลายเป็นผู้อพยพลี้ภัย สิ่งที่เชื่อมร้อยพวกเขาไว้ด้วยกันคือ
ความทรงจ า ความเจ็บปวดที่อยากลืมเกี่ยวกับสงครามกลางเมือง วัฒนธรรมลาวเมื่อมาอยู่ในประเทศ
สหรัฐอเมริกาที่เป็นกระแสหลัก ท าให้วัฒนธรรมลาวกลายเป็นเพียงวัฒนธรรมชายขอบ ความรู้สึกของ
การรื้อฟ้ืนความเป็นชุมชนลาวจึงปรากฏขึ้น เพ่ือจะบอกว่าพวกเขาไม่ใช่คนไร้รากทางวัฒนธรรม แต่เป็น
กลุ่มคนที่มีรากเหง้าทางวัฒนธรรม มีประวัติศาสตร์ที่เก่าแก่ยาวนาน 
    สอดคล้องกับการศึกษาของอังกูร  หงส์คณานุเคราะห์  (2552) ได้ศึกษาเรื่องเล่า
จากสหาย : รูปแบบและการปรากฏตัวของความทรงจ าร่วมจากชุมชนอดีตแนวร่วม พคท. ในการศึกษา
ผู้วิจัยได้ใช้แนวคิดความทรงจ าร่วมของ Pierre Nora ในการศึกษาการจัดงานร าลึกสถูปหรือพิธีร าลึกวีร
ชนประชาชนอีสานใต้ ในการจัดกิจกรรมงานพิธีต่างๆ ทั้งที่มีส่วนสัมพันธ์หรือไม่สัมพันธ์กับคอมมิวนิสต์
ล้วนสร้างความทรงจ าให้กับกลุ่มคนต่างๆ โดยเฉพาะกับผู้ที่ไม่สัมพันธ์กับขบวนการคอมมิวนิสต์มาก่อน 
กลายเป็นการสร้างความทรงจ าผ่านอนุสรณ์สถาน นอกจากนี้การบอกเล่าเหตุการณ์ที่สัมพันธ์กับ
ขบวนการคอมมิวนิสต์ได้กลายเป็นความทรงจ าของคนในชุมชน  และแสดงให้เห็นถึงความสัมพันธ์กับ
บริบทปัจจุบัน การบอกเล่าความทรงจ าที่มีความแตกต่างไม่ได้ส่งผลให้เกิดความแปลกแยกภายใน
หมู่บ้านแต่ท าให้เหตุการณ์ที่เกี่ยวข้องกับคอมมิวนิสต์และภาพชุมชนในอดีตปรากฏขึ้น  แสดงให้เห็นว่า
ความสัมพันธ์ระหว่างประวัติศาสตร์กับความทรงจ าเป็นสิ่งที่เชื่อมโยงกัน   
    ส าหรับการศึกษาของ ศุภวดี มนต์เนรมิต (2552) ที่ศึกษาเรื่องชีวิตและการต่อสู้
ของเขมรพลัดถิ่นในจังหวัดตราดในส่วนของความทรงจ าทางสังคม ได้ใช้แนวคิดความทรงจ าทางสังคม
ของ Frederick  Bartlett, Pierre  Bourdieu, Shigeharu  Tanabe  และ  Charles F. Keyes ผล
การศึกษาพบว่า คนเขมรพลัดถิ่นถ่ายทอดประสบการณ์ความเจ็บปวดในอดีตผ่านไปยังคนรุ่นหลังผ่าน
เรื่องเล่าถึงประวัติศาสตร์สองช่วงเวลา คือ  ประวัติศาสตร์จากการบอกเล่าของคนที่หลบหนีจากการ
ปกครองของเขมรแดง  เข้ามาในประเทศไทยก่อนปี พ.ศ. 2522 และอีกช่วงเวลาคือการบอกเล่าของคน
ที่อพยพมาหลังจากท่ีตกอยู่ภายใต้การปกครองของเขมรแดง แม้ว่ารายละเอียดของเรื่องเล่าทั้งสองชุดจะ
ต่างกัน แต่การเล่าเรื่องราวเป็นการสะท้อนความคิดผ่านความทรงจ าของคนเขมรพลัดถิ่นที่มีต่อกอง
ก าลังเขมรแดงและเป็นความทรงจ าที่ถูกสร้างขึ้นทางสังคม ความทรงจ าร่วมจากกลุ่มทางสังคม 
(Remembering as a Socially  Constructed Process) ซึ่งได้บอกเล่าถึงเรื่องความโหดร้ายของเขมร
แดง เรื่องราวในอดีตได้สร้างจิตส านึกถึงความเป็นคนเขมร ให้กับคนเขมรพลัดถิ่นเมื่อมาอยู่ในประเทศ
ไทย ในการที่จะยึดถือวัฒนธรรม ความเชื่อเดิมของคนเขมร มาใช้ในชีวิตประจ าวัน 
     ส าหรับงานวิจัยที่เกี่ยวกับความทรงจ า ในช่วงต่อมา จะเป็นการสร้างความทรงจ า
ร่วม โดยการรื้อฟ้ืนตัวตนของชาวไทยใหญ่ ซึ่ง ธรรศ  ศรีรัตนบัลล์ (2553) ศึกษาไทยใหญ่แม่ฮ่องสอน : 
การสร้างสรรค์ความเป็นไทยใหญ่จากปฏิสัมพันธ์ระหว่างไทยใหญ่เดิมและไทยใหญ่พลัดถิ่น  ทศวรรษ 
2520 – 2550 ผลจากการสรุปได้ว่า เมืองแม่ฮ่องสอนก่อรูปขึ้นในช่วงต้นพุทธศตวรรษที่  25 ภายใต้คติ
การสร้างเมืองแบบไทยใหญ่ และเป็นเมืองไทยใหญ่เพียงแห่งเดียวในสยาม ที่ยังคงธ ารงความเป็นไทย
ใหญ่ไว้ได้อย่างสืบเนื่องตั้งแต่ทศวรรษ 2520 แม่ฮ่องสอนเป็นพ้ืนที่หนึ่งซึ่งรองรับการอพยพเข้ามาของ
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ไทยใหญ่พลัดถิ่นด้วยเงื่อนไขปัญหาทางการเมืองของสหภาพเมียนมาร์และความต้องการแรงงานราคา
ถูกในประเทศไทยท าให้ชาวไทยใหญ่จากรัฐฉาน อพยพเข้ามาแสวงหาโอกาสในประเทศไทยอย่าง
ต่อเนื่องและเพ่ิมจ านวนมากขึ้น แม้ว่าพรมแดนของประเทศ ได้แบ่งแยกไทยใหญ่พลัดถิ่นกับไทยใหญ่
เดิมให้ต่างกัน แต่ด้วยส านึกร่วมในความเป็นไทยใหญ่และปฏิสัมพันธ์ที่เกิดขึ้น น าไปสู่การมีส่วนร่วมใน
การสร้างความเป็นไทยใหญ่แม่ฮ่องสอนโดยหยิบทุนทางวัฒนธรรมไทยใหญ่มาเสริมให้ “ความเป็นไทย
ใหญ่”ซึ่งก าลังจางหายจากความทรงจ าของไทยใหญ่เดิม โดยร่วมสร้างและรื้อฟ้ืน “ตัวตน” ความเป็น
ไทยใหญ่  ผ่านส านึกร่วมทางชาติพันธุ์ที่เชื่อมโยงกับวัฒนธรรมของการนับถือพุทธศาสนา  พิธีกรรม  
ความเชื่อและจารีตประเพณี ซึ่งตกทอดมาจากยุคจารีต 
  งานศึกษาในยุคปัจจุบันจะอาจกล่าวได้ว่า   มีการน าความทรงจ ามาใช้ปรับปรุง
ระบบนิเวศและสิ่งแวดล้อม เห็นได้จาก การศึกษาเรื่องความทรงจ าในอ่าวปัตตานีของวลัยลักษณ์  
ทรงศิริ (2553) ซึ่งเป็นงานวิจัยที่ท าร่วมกับคนในพ้ืนที่ จากการศึกษา พบว่า การเคลื่อนย้ายอพยพผู้คน
และการที่รัฐเอาเปรียบทรัพยากรจากชุมชน โดยอ้างว่าเป็นการพัฒนาท าให้ท าให้ส่งผลกระทบต่อพ้ืนที่
ของคนในชุมชน จากการมองเห็นปัญหาต่างๆ ที่เกิดขึ้นของคนในชุมชนผ่านความทรงจ าท าให้เห็นว่า 
ผลกระทบของการเปลี่ยนแปลงสภาพแวดล้อมมีปัจจัยมาจากภายนอก ซึ่งเกิดจากความอยุติธรรมและ
การท าผิดกฎหมายของผู้มีทุนมากกว่าชาวบ้าน ความทรงจ าร่วมของชาวบ้านรอบอ่าวปัตตานีจะ
เกี่ยวพันกับทะเลและวิถีชีวิต ซึ่งสภาพท้องทะเลในปัจจุบันถูกคนภายนอกน าทรัพยากรจากท้องทะเลไป
ใช้เป็นจ านวนมากและเมื่อการท าประมงพาณิชย์มาถึงปัตตานี ท าให้ส่งผลกระทบต่อคนในชุมชนและ
ระบบนิเวศที่เปลี่ยนไปของทะเลชายฝั่ง จากเดิมชาวบ้านสามารถปลูกข้าวและท าสวนยางได้ เนื่องจาก
พ้ืนที่รอบอ่าวปัตตานีเป็นน้ ากร่อยและพ่ึงพาการจับปลาจากทะเลเพียงบางส่วน แต่ในปัจจุบันชาวบ้าน
ต้องปล่อยทิ้งร้างไม่สามารถท าการเพาะปลูกพืชได้ เนื่องจากสภาพน้ าได้เปลี่ยนเป็นน้ าเค็ม รวมถึง
ชาวบ้านไม่สามารถจับปลาได้อย่างเคยจึงผันตัวเองไปเป็นลูกจ้าง เพราะการเข้ามาของนายทุนที่มี
อุปกรณ์จับปลาที่ทันสมัยกว่า  ดังนั้นคนรุ่นเก่าจึงพยายามวางพ้ืนฐานในการอนุรักษ์อ่าวปัตตานีโดยผ่าน
กิจกรรมมหรสพ ที่เป็นที่นิยมในหมู่ชาวบ้านทั้งในและนอกพ้ืนที่อ่าวปัตตานี รวมทั้งคนต่างถิ่น  โดยผ่าน
เนื้อเพลงของดิเกร์ฮูลูและการสอนศาสนาโดยโต๊ะอิหม่าม   
  จากพัฒนาการของงานวิจัยที่เกี่ยวข้องกับความทรงจ าจะเห็นได้ว่า การศึกษาใน
ช่วงแรกจะศึกษาความทรงจ าในลักษณะที่ควบคู่กับการศึกษาประวัติศาสตร์ ซึ่งจากผลการศึกษาส่วน
ใหญ่จะพบว่า ความทรงจ าของท้องถิ่นจะถูกปรับให้สอดคล้องกับ ประวัติศาสตร์ของชาติ เพ่ือเป็นการ
อธิบายความสัมพันธ์ที่มีต่อกันในอดีต ส าหรับงานศึกษาความทรงจ าในช่วงต่อมาจะใช้ความทรงจ าร่วม
สร้างส านึกทางสังคม เพ่ือบอกเล่าเรื่องราวในอดีตในฐานะที่เป็นคนพลัดถิ่น ที่ต้องออกจากแผ่นดินเกิด 
หรือมีการร าลึกถึงเหตุการณ์ที่ผ่านมาในอดีต ท าให้เกิดการยึดโยงทางสังคมในฐานะที่มีความทรงจ า
ร่วมกัน  โดยผ่านการนับถือศาสนา  พิธีกรรม  ความเชื่อ นอกจากนี้ความทรงจ ายังสามารถน ามาใช้รื้อ
ฟ้ืนความสัมพันธ์ของเชื้อชาติ และช่วยปรับปรุงระบบนิเวศและสิ่งแวดล้อม โดยการสร้างส านึกให้กับคน
ในชุมชนได้เห็นปัญหาที่ส่งผลกระทบร่วมกัน 
    งานวิจัยที่เกี่ยวข้องกับชาติพันธุ์สัมพันธ์ 
  การน าแนวคิดชาติพันธุ์สัมพันธ์ มาเป็นแนวทางให้การศึกษาความสัมพันธ์ที่อยู่
ในบริเวณเดียวกัน จะช่วยให้เข้าใจความซับซ้อนของสังคมในบริเวณนั้นๆ ได้เป็นอย่างดี ไม่ว่าจะเป็น
ความแตกต่างระหว่างเชื้อชาติ  ศาสนา หรือ ชาติพันธุ์ ดังจะเห็นได้จากงานศึกษาดังต่อไปนี้ 
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  จากการศึกษาของรุ่งนภา  พราหมณ์วงศ์ (2544) ที่ได้  ศึกษาการธ ารงชาติ
พันธุ์ของชุมชนชาวจีนคาทอลิกผ่านพิธีศพ : กรณีศึกษา  ชุมชนคาทอลิกบ้านบางนกแขวก  ต าบลบาง
นกแขวก  อ าเภอบางคนที  จังหวัดสมุทรสงคราม   ผลจากการศึกษา พบว่า พัฒนาการทาง
ประวัติศาสตร์ของชุมชนชาวจีนคาทอลิกบ้านบางนกแขวก สะท้อนให้ เห็นความต่อเนื่องของ
กระบวนการเผยแพร่คริสต์ศาสนาในสังคมไทย และการผสมผสานความหลากหลายทางสังคมวัฒนธรรม
ภายใต้บริบทของสังคมไทยซึ่งน าไปสู่การสร้างอัตลักษณ์ของชาวจีนคาทอลิก  บูรณาการทางสังคม
วัฒนธรรมของชาวจีนคาทอลิกบ้านบางนกแขวกเกิดจากการมีปฏิสัมพันธ์กับกลุ่มชาติพันธุ์ต่างๆใน
สังคมไทย ชาวจีนคาทอลิกกลุ่มนี้ได้ใช้คริสต์ศาสนาเป็นเครื่องมือเลื่อนสถานภาพทางสังคมเศรษฐกิจ  
และใช้แสดงความแตกต่าง เพ่ือแบ่งแยกกลุ่มของตนออกจากกลุ่มชาติพันธุ์อ่ืน  พิธีศพของชาวจีน
คาทอลิกบ้านบางนกแขวกสะท้อนส านึกทางชาติพันธุ์ของกลุ่ม ซึ่งถูกปิดกั้นการแสดงออกทางความเชื่อ
ดั้งเดิม  เพราะขัดต่อหลักคริสต์ศาสนา ดังนั้นชาวจีนคาทอลิกจึงปรับพิธีกรรมตามความเชื่อดั้งเดิมเรื่อง
การนับถือและการปฏิบัติต่อวิญญาณบรรพบุรุษของชาวจีนให้สอดคล้องกับพิธีกรรมทางคริตส์ศาสนา  
ท าให้พิธีศพของชุมชนชาวจีนคาทอลิกแห่งนี้มีลักษณะพิเศษและเป็นรูปแบบพิธีกรรมเฉพาะกลุ่ม 
  นอกจากนี้ยังมีการศึกษาในเรื่องของความสัมพันธ์ของกลุ่มชาติพันธุ์ เห็นได้
จากงานศึกษาของสพสันติ์  เพชรค า (2544)  ได้ศึกษาเรื่องกลุ่มชาติพันธุ์ภูไท อ าเภอวาริชภูมิ จังหวัด
สกลนคร  ที่ศึกษาระบบความสัมพันธ์ทางชาติพันธุ์ของกลุ่มภูไทกระป๋องกับกลุ่มชาติพันธุ์อ่ืนๆ  และ
กระบวนการสร้างอัตลักษณ์ทางชาติพันธุ์ของกลุ่มภูไทกระป๋อง  
   จากการศึกษา พบว่า กลุ่มภูไทกระป๋องมีการธ ารงอัตลักษณ์ทางชาติพันธุ์
และมีระบบการก าหนดความแตกต่างจากกลุ่มชาติพันธุ์อ่ืนๆ โดยมีปฏิสัมพันธ์กับกลุ่มชาติพันธุ์อ่ืนๆ  ใน
ลักษณะที่แตกต่างกันไป อันเป็นผลมาจากประสบการณ์ทางประวัติศาสตร์ เศรษฐกิจ และการเมืองที่มี
ร่วมกัน ระบบความสัมพันธ์ดังกล่าวยังเกี่ยวเนื่องกับการก าหนดความแตกต่างและการรวมกลุ่มเพ่ือ
แสดงอัตลักษณ์ของกลุ่ม เช่น การสร้างต านานของกลุ่ม การไม่แต่งงานข้ามกลุ่มชาติพันธุ์  เป็นต้น 
การศึกษาความสัมพันธ์ระหว่างกลุ่มชาติพันธุ์ที่อาศัยอยู่ร่วมกันแสดงให้เห็นว่าแม้ต้องมีการปฏิสัมพันธ์
กัน แต่ส านึกทางชาติพันธุ์ท าให้กลุ่มชาติพันธุ์ต้องมีการแสดงความแตกต่าง หรือแบ่งแยกกลุ่มตนเอง
ออกจากกลุ่มชาติพันธุ์อื่นๆเพ่ือแสดงอัตลักษณ์ของตน 
   ส าหรับการศึกษาเกี่ยวกับความสัมพันธ์นั้น  งานของแพร  ศิริศักดิ์ด าเกิง 
(2546) ศึกษาเรื่องปฏิสัมพันธ์ระหว่างชาวมลายูมุสลิมและชาวจีนในย่านสายกลาง  จังหวัดยะลา ผล
การศึกษา พบว่า การปฏิสัมพันธ์ระหว่างชาติพันธุ์ ท าให้เกิดส านึกทางชาติพันธุ์ ในสังคมเมืองชาวมลายู
มุสลิมและชาวจีนต่างมีกระบวนการให้ความหมายและสร้างตัวตนของกลุ่มเพ่ือจ าแนกกลุ่มของตนจาก
อีกกลุ่มอย่างชัดเจน ส าหรับในย่านสายกลางคนมลายูมุสลิมกับคนจีนมีค่านิยมร่วมกัน มีกลไกการ
ปรับตัวและลดความขัดแย้งในการอาศัยอยู่ร่วมกัน รวมทั้งคนมลายูมุสลิมได้ปรับอัตลักษณ์ของกลุ่มตน
ในการอยู่ร่วมกับคนจีน 
   นอกจากนี้ยังมีการศึกษาชาติพันธุ์สัมพันธ์ ของสุเทพ  สุนทรเภสัช (2548) ที่
ศึกษาเรื่อง อัตลักษณ์ศาสนาอิสลามในเมืองเชียงใหม่  :  การศึกษาเปรียบเทียบประวัติความเป็นมาและ
โครงสร้างทางสังคมของชุมชนผู้อพยพชาวปากีสถานและยูนนานมุสลิม ซึ่งผู้อพยพชาวปากีสถานและ   
ยูนนานมุสลิมที่เข้ามาอาศัยในจังหวัดเชียงใหม่ได้จัดตั้งกลุ่มความร่วมมือทางการเมือง แต่ยังไม่เป็นที่
ยอมรับอย่างเป็นทางการภายในกรอบของการเมือง จึงพยายามที่จะจัดกลุ่มการเมืองโดยอาศัยพ้ืนฐาน
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การรวมกลุ่มทางสังคม เช่นความสัมพันธ์ทางเครือญาติ การแต่งงานความเชื่อทางศาสนาพิธีกรรม 
รวมทั้งการเฉลิมฉลองต่างๆ เพ่ือเป็นแนวทางแก้ไขข้อยุติของปัญหาพ้ืนฐานในการจัดตั้งองค์กรทางการ
เมือง 
   จากการศึกษาท าให้เห็นว่าอัตลักษณ์ทางชาติพันธุ์และจารีตประเพณี เช่น 
ความสัมพันธ์ทางเครือญาติและความเชื่อทางศาสนา ได้ถูกน ามาใช้เป็นเครื่องช่วยในความพยายามที่จะ
ควบคุมกิจการทางด้านเศรษฐกิจและการเมือง จากปรากฏการณ์ที่เกิดขึ้นชาติพันธุ์สัมพันธ์จึงเป็น
ปรากฏการณ์ทางการเมืองแทนที่จะเป็นปรากฏการณ์ทางวัฒนธรรมที่ด าเนินอยู่ภายในบริบทของ
การเมืองร่วมสมัย ไม่ใช่ระบบดั้งเดิมที่หลงเหลือมาถึงปัจจุบัน  โดยกลุ่มคนที่มีความคิดในแนวอนุรักษ์
นิยมพยายามที่จะรื้อฟ้ืนหรือการกลับคืนไปสู่ลักษณะทางเผ่าพันธุ์ เพ่ือต่อสู้เรียกร้องให้ได้มาซึ่งสิทธิ
ทางการเมือง  เศรษฐกิจและสังคมวัฒนธรรม ภายในกรอบการเมืองที่เป็นทางการของรัฐที่กลุ่มชาติพันธุ์
เหล่านั้นสังกัดอยู่  
   การศึกษาในช่วงต่อมา แนวการศึกษาทางด้านชาติพันธุ์มีความแตกต่างจาก
อดีต โดยจะศึกษาเพ่ิมเติมในเรื่องของการปรับตัว การต่อรองของกลุ่มชาติพันธุ์ นอกเหนือจากการศึกษา
ด้านความสัมพันธ์ โดยงานวิจัยที่เกี่ยวข้องกับการปรับตัวของกลุ่มชาติพันธุ์นั้น มีวิทยานิพนธ์ของ เอนก    
รักเงิน (2551) เรื่อง ชาติพันธุ์สัมพันธ์กับการปรับตัวทางวัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์ชองในจังหวัด
จันทบุรี จากวิทยานิพนธ์ฉบับนี้ท าให้เห็นว่า ในประเทศไทยมีกลุ่มชาติพันธุ์อาศัยอยู่ทั่วไปทุกภูมิภาค ซึ่ง
บ้านคลองพลู ในจังหวัดจันทบุรี เป็นท้องถิ่นที่มีกลุ่มคนที่เรียกตนเองว่า “ชอง” ตั้งถิ่นฐานอยู่เป็นชุมชน 
ซึ่งเป็นกลุ่มที่มีภาษาและวัฒนธรรมเฉพาะกลุ่ม แต่เมื่อการพัฒนาของรัฐได้น าพาความทันสมัยและคน
ภายนอกทั้งคนไทยและคนจีนเข้ามาสู่ท้องถิ่น  ส่งผลกระทบท าให้โครงสร้างความสัมพันธ์ทางสังคม
เปลี่ยนแปลงไปจากเดิม คนชองต้องปรับตัวทางวัฒนธรรมตามการพัฒนาที่เกิดขึ้น ซึ่งผลจากการวิจัย  
พบว่า การพัฒนาของรัฐ หันมาให้ความส าคัญกับการเป็นท้องถิ่น ภายใต้กรอบคิดวัฒนธรรมชุมชน จึ ง
เปิดโอกาสให้คนบ้านคลองพลูร่วมมือกับหน่วยงานของรัฐ เสกสรรความเป็นท้องถิ่นในนามที่เรียกว่า 
“ชอง” ด้วยกระบวนการน าภาษาและวัฒนธรรมชองที่สูญหายไปกลับมารื้อฟ้ืนและประดิษฐ์ขึ้นใหม่ โดย
มีเป้าหมายเพ่ือต้องการสร้างความแตกต่างระหว่างบ้านคลองพลูกับท้องถิ่นอ่ืนๆ ท าให้บ้านคลองพลูเป็น
ที่รู้จักกันในนามที่เรียกว่า “ชุมชนชอง” 
   ผลกระทบจากการรื้อฟ้ืนความเป็นชองที่ เกิดขึ้น  ได้กระตุ้นให้เกิดการ
รวมกลุ่มอย่างไม่เป็นทางการ และท าให้เกิดความขัดแย้งระหว่างกลุ่มอ านาจท้องถิ่น เพ่ือต่อสู้แย่งชิง
ผลประโยชน์ทางเศรษฐกิจ แต่ทั้งนี้ก็พบว่า ความเชื่อเรื่องการมีบรรพบุรุษร่วมกัน ซึ่งสะท้อนผ่านพิธี
กรรมการเซ่นไหว้  ผีบรรพบุรุษ ก็เป็นเครื่องมือในการรวมกลุ่มอย่างไม่เป็นทางการ  โดยอาศัย
ความสัมพันธ์ทางเครือญาติ  เพ่ือแบ่งแยกความแตกต่างระหว่างคนชองกับกลุ่มคนไทย และคนจีนใน
บ้านคลองพลู และเป็นการสร้างส านึกความเป็นชองที่สืบทอดจนถึงปัจจุบัน 
   ในการศึกษาด้านการต่อรองของกลุ่มชาติพันธุ์นั้น  มีการศึกษาของศรยุทธ  
เอ่ียมเอ้ือยุทธ (2551) ในเรื่อง ปาเยาะห์เนาะยาดีนายู (มันยากที่จะเป็นนายู)  :  ความเป็นชาติพันธุ์ 
ความหมาย และการต่อรองของมลายูในชีวิตประจ าวัน จากการศึกษา พบว่า ชุมชนมุสลิมแห่งนี้มี
พัฒนาการทางประวัติศาสตร์ เมื่อแรกเริ่มได้ให้ความส าคัญกับความเป็นท้องถิ่นที่ก่อตัวจากการ
ปฏิสัมพันธ์ระหว่างกลุ่มชาติพันธุ์ในชุมชนในรูปแบบของการแต่งงาน การใช้ทรัพยากร ต านาน หรือ
ความเชื่อต่างๆ ความเป็นมลายูจึงปรากฏอย่างไม่ชัดเจน ไม่ได้แยกแยะจากความเป็นคนป๊ะนาเฆะ ซึ่งมี
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ร่วมกับคนไทยและคนจีนในชุมชน จึงไม่ใช่ความรู้สึกท่ีต่างข้ัว แต่เมื่อกระแสอิสลามานุวัตรและอ านาจรัฐ
ไทยได้แผ่ขยายเข้ามาท้าทายและย่อยสลายความเป็นท้องถิ่น ท าให้กระบวนการต่อรองและปรับตัว
รูปแบบต่างๆ เกิดขึ้นในชีวิตทางสังคมและวัฒนธรรมของมลายูมุสลิม สุดท้าย “ความเป็นชาติพันธุ์” 
ของมลายูมุสลิมได้กลายเป็นสิ่งที่ถูกสร้างขึ้นมาโดยคนมลายูมุสลิมเองเพ่ือยืนยันตัวตนของพวกเขาและ
เธอ ภายใต้การเผชิญหน้ากับกระแสอิสลามานุวัตร และอ านาจรัฐไทย ซึ่งดูเหมือนว่าในช่วงเวลาดังกล่าว 
ความเป็นมลายูได้ซ้อนทับกระชับแนบกับความเป็นมุสลิม และเริ่มมีรอยแตกกับคนไทยซึ่งมีภาษา 
วัฒนธรรมและศาสนาที่ต่างออกไป 
   “ความเป็นมลายู” ได้ถูกตั้งค าถามที่สะท้อนถึงความสัมพันธ์กับรัฐไทย เมื่อ
เกิดเหตุการณ์และความรุนแรงขึ้นใน จ.ปัตตานีในรอบ 3 - 4 ปีที่ผ่านมา กลุ่มซึ่งตีความหลักศาสนา
อิสลามแตกต่างกันภายในชุมชนได้เกิดการปะทะและต่อรองความหมายของ “ความเป็นมลายู” ผ่าน
สัญลักษณ์และพิธีกรรมต่างๆ เช่น การเข้าทรง  การฝังศพ และมาโซ๊ะยาวี ซึ่งสะท้อนให้เห็นถึงมุมมอง
ต่อรัฐไทยและการยอมรับอ านาจอันชอบธรรมของรัฐที่แต่ละคนแต่ละกลุ่มมีต่างกัน และความแตกต่าง
ดังกล่าวยังปรากฏในสายสัมพันธ์เชิงเครือญาติทั้งในกลุ่มมลายูมุสลิมเองที่พยายามแยก “ความเป็น
มุสลิม”ออกจาก “ความเป็นมลายู”รวมไปถึงการยุติความเป็นเครือญาติระหว่างกลุ่มชาติพันธุ์ผ่านการ
ตัดขาดความทรงจ าที่มีร่วมกัน แต่ถึงกระนั้น ความเป็นมลายูยังคงถูกนิยามขึ้นมาใหม่อยู่เสมอโดยเมิน
เฉยต่อข้อขัดแย้งต่างๆ เพื่อปล่อยให้เรื่องเล่าและความทรงจ าได้ท าหน้าที่ฟ้ืนฟูและนิยามความหมายของ 
“ความเป็นมลายู” ร่วมกันอีกครั้ง 
    นอกจากนี้ยังมีการศึกษาของ พินสุดา  วงศ์อนันต์  (2554)  ที่ศึกษาการ
เปลี่ยนแปลงทางการเมืองระดับท้องถิ่นของชุมชนที่มีความหลากหลายทางชาติพันธุ์ : กรณีศึกษาต าบล
แม่สลองนอก อ าเภอแม่ฟ้าหลวง  จังหวัดเชียงราย ผลการศึกษา  พบว่า ชุมชนต าบลแม่สลองนอกมีการ
เปลี่ยนแปลงทางด้านการเมือง  เศรษฐกิจ  สังคมและวัฒนธรรมอย่างเป็นพลวัต (Dynamic) ทั้งที่เกิด
จากปัจจัยภายในและปัจจัยภายนอก โดยเฉพาะสถานการณ์ทางการเมืองระหว่างประเทศและการเมือง
ภายในประเทศในช่วงตั้งแต่ พ.ศ. 2527 เป็นต้นมา ซึ่งมีผลโดยตรงต่อนโยบายของรัฐไทยต่อชุมชนแห่งนี้  
ทั้ งนี้  ผลจากการก าหนดนโยบายของรัฐไทย โดยเฉพาะอย่างยิ่ งนโยบายการผสมกล มกลืน 
(Assimilation) ผ่านระบบการศึกษาสมัยใหม่นโยบายการพิจารณาให้สัญชาติ การส่งเสริมการประกอบ
อาชีพที่สุจริตและการสนับสนุนด้านการท่องเที่ยว ท าให้ชุมชนแห่งนี้มีการเปลี่ยนแปลงทางด้านการเมือง
จากเดิมที่ปกครองโดยทหารสู่การปกครองส่วนท้องที่และการปกครองส่วนท้องถิ่น  ด้านเศรษฐกิจก็
เปลี่ยนจากอดีตโดยเน้นระบบทุนนิยมและพ่ึงพาการท่องเที่ยวเป็นหลัก ส าหรับในด้านสังคมและ
วัฒนธรรมมีการปรับตัวและรับการเปลี่ยนแปลงแบบสมัยใหม่จากภายนอกเข้าสู่ชุมชนภายใต้กระแส
โลกาภิวัตน์  
   ส าหรับงานวิจัยที่เกี่ยวกับอัตลักษณ์ของกลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มต่างๆในประเทศ
ไทย โดยเฉพาะกลุ่มชาติพันธุ์ในภาคเหนือ ซึ่งภาพลักษณ์ของกลุ่มชาติพันธุ์ในภาคเหนือมักเกี่ยวของกับ
ยาเสพติด ดังนั้นจึงมีงานวิจัยที่ต้องการศึกษาวีถีชีวิต วัฒนธรรม ความเชื่อเพ่ือสร้างความเข้าใจที่มีต่อ
กลุ่มชาติพันธุ์ในมุมมองใหม่ๆและมีกระบวนการสร้างความหมายความเป็นอ่ืนให้แก่ กลุ่มชาติพันธุ์เห็น
ได้จากการศึกษาของ  อรัญญา ศิริผล (2544)  เรื่องฝิ่นกับคนม้ง  :  พลวัตความหลากหลายและความ
ซับซ้อนแห่งอัตลักษณ์ของคนชายขอบ ซึ่งแสดงให้เห็นถึงกระบวนการกักขังอัตลักษณ์ของกลุ่มชาติพันธุ์
ม้งที่ยังติดอยู่กับฝิ่น โดยชี้ให้เห็นว่าอัตลักษณ์ม้งที่เป็นเชิงลบนั้น ถูกสร้างผ่านปฏิบัติการเชิงสัญลักษณ์ 
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(Symbolic  Act) ให้กลายเป็นคนอ่ืน “โดยผ่านเรื่องเล่า” และ “ข่าวประจ าวัน” ซึ่งเรื่องเล่านั้นมักจะ
เกี่ยวข้องกับคนติดยา ปัญหาความมั่นคง ความสกปรกและไร้การศึกษา ส าหรับการน าเสนอข่าวจะให้
ภาพของคนม้งที่เป็นตัวปัญหาของชาติ นอกจากปัญหายาเสพติด ม้งยังถูกเสนอภาพให้เป็นคนท าลาย
สิ่งแวดล้อม กระบวนการนี้ท าให้เกิดการตอกย้ า “ความเป็นอื่นของชาวม้ง” งานของอรัญญา จึงชี้ให้เห็น
ถึงกระบวนการที่ต่อเนื่องกัน ที่ตอกย้ าอัตลักษณ์ของชาวม้งเอาไว้กับปัญหาต่างๆนั่นคือ “การสร้างชุด
ความรู้”และ “การสร้างมืออาชีพ” เพ่ือจัดการปัญหาชาวม้ง ผ่านการอ้างความรู้ เช่น การเกิดขึ้นของ
สถาบันวิจัยชาวเขา  ส านักงานปราบปรามยาเสพติดแห่งชาติ ต ารวจตระเวนชายแดน  ส านักงาน
คณะกรรมการป้องกันและปราบปรามยาเสพติดแห่งชาติ (ปปส.) งานชิ้นนี้จึงท าให้เห็นอิทธิพลของ 
“ปฏิบัติการทางภาษา”  (Discursive  Practices) ที่สามารถสร้างความหมาย และน าไปสู่มาตรการของ
รัฐ ในการก าหนดแบบแผนการปฏิบัติต่อกันทางสังคม 
   ในกรณีศึกษาการปรับตัวของกลุ่มชาติพันธุ์เพ่ือให้เข้ากับสภาพสังคมและ
ความอยู่รอด จะมีการศึกษาเรื่อง   อัตลักษณ์ไทลื้อและการปรับตัวเพ่ือความอยู่รอดภายใต้ระบบ
เศรษฐกิจทุนนิยม:กรณีศึกษาบ้านแม่สาบ จังหวัดเชียงใหม่ ของ เสกสรร  สรรสรพิสุทธิ์ (2546) พบว่า 
ชุมชนไทลื้อบ้านแม่สาบเป็นชุมชนที่สืบเชื้อสายมาจากชาวไทลื้อในแคว้นสิบสองปันนา มณฑลยูนนาน  
ประเทศจีน ชุมชนไทลื้อบ้านแม่สาบเติบโตขึ้นบนพ้ืนฐานของการเป็นชุมชนเกษตรกรรมที่มี ข้าวกับ
ควายเป็นวัฒนธรรมในการด ารงชีวิต สิ่งที่ถือเป็น  อัตลักษณ์ของชาวไทลื้อ คือ  อัตลักษณ์ที่ เป็น
ความรู้สึกส านึกร่วมในความเป็นลื้อของตนเองซึ่งเกิดจากรากฐานทางชาติพันธุ์และการมีประสบการณ์
ร่วมกันทางสังคม นอกจากนี้ลักษณะเฉพาะของชาติพันธุ์ที่ก าเนิดขึ้นพร้อมกับความเป็นไทลื้อ ได้แก่  
ภาษา การแต่งกาย อาหาร  ความเชื่อ ประเพณี ฯลฯ เป็นรากฐานของพฤติกรรมของคนในชุมชน 
ตลอดจนมีหน้าที่ในการสนับสนุนส่งเสริมชีวิตของชาวไทลื้อในรูปแบบต่างๆ จากการลงทุ นของ
ภาครัฐบาลในการสนับสนุนส่งเสริมการพัฒนาโครงสร้างพ้ืนฐานได้ส่งผลต่อการผลิตและบริโภคของชาว
ไทลื้อและท าให้เกิดการเปลี่ยนแปลงทางอัตลักษณ์ ซึ่งชาวไทลื้อบ้านแม่สาบสามารถปรับ  อัตลักษณ์ทาง
ขนบธรรมเนียมประเพณีให้สอดคล้องกับการเปลี่ยนแปลงทางเศรษฐกิจและสังคมได้ 
  ในงานศึกษาเกี่ยวกับการแสดงออกทางอัตลักษณ์ของกลุ่มชาติพันธุ์นั้น  ยังมี
การศึกษากลุ่มชาติพันธุ์ที่เป็นคนพลัดถิ่นของ วาสนา ละอองปลิว (2546) ที่ศึกษาความเป็นชายขอบ
และการสร้างพ้ืนที่ทางสังคมของคนพลัดถิ่น กรณีศึกษาชาวดาระอ้ังในอ าเภอเชียงดาว สรุปได้ว่า  
กระบวนการสร้างพ้ืนที่ทางสังคมของชาวดาระอ้ังสร้างขึ้นผ่านการน าเสนออัตลักษณ์ของชาวดาระอ้ังต่อ
กลุ่มอ านาจต่างๆ ปฏิเสธอัตลักษณ์ ที่ถูกนิยามอย่างตายตัวจากกลุ่มอ านาจที่แวดล้อม อัตลักษณ์ของชาว
ดาระอ้ังได้ถูกผลิตซ้ าๆ สร้างใหม่อย่างเลื่อนไหลเปลี่ยนแปลงตามความสัมพันธ์ระหว่างชาวดาระอ้ังกับ
กลุ่มอ านาจต่างๆ ในกลุ่มชาวดาระอ้ังเองก็มีการนิยามอัตลักษณ์อย่างหลากหลาย ภายใต้เงื่อนไขทาง
สังคมที่แต่ละคนต้องเผชิญ พ้ืนที่ทางสังคมและอัตลักษณ์ของชาวดาระอ้ังจึงไม่หยุดนิ่ง แต่สามารถถูก
ต่อรอง ช่วงชิงและปรับเปลี่ยนไปตามเงื่อนไขของความสัมพันธ์ที่หลากหลาย 
  ในการศึกษาเรื่องอัตลักษณ์ชาติพันธุ์ สรพงษ์  วิชัยดิษฐ (2547) ได้ศึกษา
กระบวนการก่อรูปอัตลักษณ์ของผู้อพยพชาวกะเหรี่ยง : ศึกษากรณีกะเหรี่ยงในพื้นที่พักพิงชั่วคราว บ้าน
แม่หละ อ าเภอท่าสองยาง จังหวัดตาก จากการศึกษาพบว่า การสร้างอัตลักษณ์ของกะเหรี่ยง  ที่ อาศัย
อยู่ในพ้ืนที่พักพิงชั่วคราวบ้านแม่หละ  มีการสร้างส านึกร่วมเชิงประวัติศาสตร์ชาติพันธุ์กะเหรี่ยง
นับตั้งแต่สมัยอาณานิคมและภายหลังพม่าได้รับเอกราชจากอังกฤษ และมีการสู้รบกับกองก าลังชนกลุ่ม
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น้อยกะเหรี่ยง ส่งผลให้มีประชากรกะเหรี่ยงอพยพหนีภัยการสู้รบและมีสถานภาพกลายเป็นผู้อพยพใน
พ้ืนที่พักพิงชั่วคราว  อัตลักษณ์ของกะเหรี่ยงที่ก่อตัวตนขึ้น จึงผ่านกระบวนการผสมกลมกลืน การตัด
ออก การประดิษฐ์ใหม่  และการคัดเลือกอัตลักษณ์ในแต่ละบริบททางสังคมของพ้ืนที่พักพิงชั่วคราวบ้าน
แม่หละ เพ่ือสร้างภาพลักษณ์ใหม่ในลักษณะของอัตลักษณ์ร่วม ภายใต้เงื่อนไขทางสังคมที่กลุ่มชาติพันธุ์
กะเหรี่ยงอาศัย ในรูปแบบเครือข่ายทางสังคมกะเหรี่ยง  การปรับอัตลักษณ์ของกะเหรี่ยงผ่านบทบาท
ขององค์กรประชาสังคมกะเหรี่ยงจึงเป็นรูปแบบการรวมตัวของอัตลักษณ์ทางสังคมของกลุ่มชาติพันธุ์
กะเหรี่ยง เพ่ือพัฒนาสังคมกะเหรี่ยงในบริบทของพ้ืนที่พักพิงชั่วคราว ร่วมกับพ้ืนที่ทางชาติพันธุ์ที่ถูก
สร้างข้ึนมา 
  ส าหรับการศึกษาอัตลักษณ์ของกลุ่มชาติพันธุ์  วันดี สันติวุฒิเมธี (2548) 
ศึกษากระบวนการสร้าง อัตลักษณ์ทางชาติพันธุ์ของชาวไทใหญ่ชายแดนไทย-พม่า : กรณีศึกษาหมู่บ้าน
เปียงหลวง จังหวัดเชียงใหม่  พบว่า  ชาวไทใหญ่มีกระบวนการเลือกสรรอัตลักษณ์ขึ้นมาสร้างพรมแดน
ทางชาติพันธุ์ของตน โดยที่อัตลักษณ์ของตนสัมพันธ์กับกลุ่มชาติพันธุ์อ่ืนที่อยู่แวดล้อมโดยเฉพาะรัฐไทย
กับรัฐพม่า ในลักษณะท้าทาย ต่อรอง และประนีประนอม ซึ่งชาวไทใหญ่บ้านเปียงหลวง จ าเป็ นต้อง
ปรับอัตลักษณ์ของตนให้สอดคล้องกับสถานการณ์ท่ีเปลี่ยนอยู่เสมอ  
  นอกจากนี้ยังมีการศึกษาอัตลักษณ์ของคนพลัดถิ่น  ของ นฤพนธ์ ด้วงวิเศษ 
(2549 : 9) ในเรื่อง  Diaspora  สรุปได้ว่า ในช่วงปลายศตวรรษที่ 20 คนพลัดถิ่นอพยพข้ามพรมแดนไป
อยู่ในที่ต่างๆ  ในลักษณะเป็นชุมชนที่ไม่มีรัฐ หรือสังคมที่ผสมผสานหลายวัฒนธรรม ชุมชนแบบนี้มีการ
อ้างถึงบ้านเกิดเมืองนอนมากกว่าหนึ่งแห่งอัตลักษณ์ของคนประเภทนี้ถูกสร้างหรือฟ้ืนฟูมาจาก
วัฒนธรรมหลายๆแบบ โดยอาศัยสื่อ เช่นวิทยุ โทรทัศน์  ภาพยนตร์  หนังสือ  นิตยสาร  ดนตรี และการ
แสดง การผสมปนเปของวัฒนธรรมที่หลากหลายก่อให้เกิดอัตลักษณ์ทางวัฒนธรรมแบบข้ามชาติ       
อัตลักษณ์ของคนพลัดถิ่นจึงมีการเปลี่ยนแปลงไปตามยุคสมัย โดยขึ้นอยู่กับบริบททางวัฒนธรรมและ
การเมือง 
  ในส่วนของการศึกษาเรื่องการย้ายถิ่นนั้น  มีการศึกษาการสร้างอัตลักษณ์
ของคนมอญย้ายถิ่น : กรณีศึกษาแรงงานข้ามชาติในจังหวัดสมุทรสาคร ของสุกัญญา  เบาเนิด (2549) 
พบว่า การสร้างอัตลักษณ์ของคนมอญย้ายถิ่นที่เป็นแรงงานข้ามจังหวัดสมุทรสาคร มีการสร้างส านึกร่วม
โดยใช้ประวัติศาสตร์และการธ ารงรักษาภาษา หนังสือ และวัฒนธรรมประเพณีมอญไว้ เพ่ือรักษา
พรมแดนทางชาติพันธุ์กับกลุ่มอ่ืนโดยเฉพาะชนชาติพม่า เมื่อพม่าได้รับเอกราชจากอังกฤษ มอญได้
สร้างอัตลักษณ์ใหม่ที่เป็นอัตลักษณ์เชิงการเมืองซึ่งสื่อถึงการแยกตัวและแตกหักกับพม่า โดยสร้างส านึก
เรื่องชาติผ่านการมีประวัติศาสตร์ และสัญลักษณ์ร่วมกัน เมื่อคนมอญได้เข้ามาเป็นแรงงานข้ามชาติ ใน
จังหวัดสมุทรสาคร คนมอญย้ายถิ่นได้ซ่อน อัตลักษณ์ความเป็นพม่าและเลือกท่ีจะแสดงอัตลักษณ์ความ
เป็นมอญ เพ่ือสร้างการยอมรับและประนีประนอมกับสังคมไทย 
  ส าหรับการศึกษากลุ่มชาติพันธุ์ไร้สัญชาติยังมีการศึกษาของ อาทิตย์           
วงศ์อทิติกุล  (2549)  ซึ่งศึกษาชาวดอยไร้สัญชาติกับ อัตลักษณ์  ศึกษากรณีกลุ่มชาติพันธุ์อาข่า หมู่บ้าน
พญาไพรเล่ามา จังหวัดเชียงราย พบว่า  อัตลักษณ์ชาติพันธุ์ของกลุ่มอาข่า มีสองส่วน คือ 1. อัตลักษณ์
ปฐมก าเนิดซึ่งได้แก่การสืบเชื้อสายมาจากบรรพบุรุษ  อาข่า ความเชื่อ ภาษาและ  2. อัตลักษณ์เชิง
เครื่องมือของกลุ่ม ได้แก่ การปกครองโดยกลุ่มผู้น า การแต่งกายของสตรีอาข่า และองค์ประกอบเชิง
กายภาพที่โดดเด่นของหมู่บ้าน การไร้สัญชาติของคนอาข่ากลุ่มนี้เกิดจากการไม่ได้ลงรายการสถานะ
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บุคคลในทะเบียนราษฎร ท าให้กลุ่มอาข่ากลุ่มนี้ มีการปรับเปลี่ยนอัตลักษณ์ไปสู่ความเป็นไทย โดยการ
อ้างถึงการเกิดและพ านักอยู่ในประเทศไทย ภายใต้กรอบแห่งความเป็นรัฐชาติไทย   
   ส าหรับการศึกษาเรื่องการเปลี่ยนแปลงอัตลักษณ์ นิศากร  รพีพัฒน์ (2550) 
ได้ศึกษาการเปลี่ยนแปลงอัตลักษณ์ทางสังคมของคนในชุมชนแออัด : กรณีศึกษาชุมชนหัวฝาย อ าเภอ
เมืองเชียงใหม่ จังหวัดเชียงใหม่ พบว่า การเปลี่ยนแปลงอัตลักษณ์ทางสังคมของคนในชุมชนแออัด
ศรัทธาวัดหัวฝาย มีปฏิสัมพันธ์อยู่กับเงื่อนไขความเปลี่ยนแปลงทางสังคมทางการเมืองเศรษฐกิจของ
เมืองเชียงใหม่ตั้งแต่อดีตจนถึงปัจจุบัน อัตลักษณ์ในยุคแรกเป็นอัตลักษณ์ที่เกิดจากความเป็นชาติพันธุ์
ของกลุ่มคนต่างๆ ที่อพยพเข้ามาอยู่ในเมืองเชียงใหม่ อัตลักษณ์ทางสังคมกลุ่มชาติพันธุ์  จึงปรากฏในรูป
ของหัตถกรรมประจ าชาติพันธุ์ ต่อมาเมื่อเกิดการขยายตัวทางเศรษฐกิจและการขยายตัวของรัฐ   ท าให้
การผลิตแบบช่างฝีมือหมดความส าคัญลงไป  ชาวบ้านจึงเปลี่ยนตัวเองมาสู่อาชีพด้านตลาดแรงงาน และ
เกิดการเปลี่ยนแปลงอัตลักษณ์อีกครั้งเมื่อเกิดการขยายตัวของเมือง โดยมีการวางผังเมืองแบบใหม่ ท า
ให้โครงสร้างของชุมชนดั้งเดิม เมื่อถูกเปรียบเทียบกับการวางผังเมืองใหม่จึงเกิดความล้าหลัง และถูก
นิยามเป็นชุมชนแออัดในเวลาต่อมา  
  การศึกษาอัตลักษณ์ ในช่วงต่อมา จะเน้นที่ความสัมพันธ์ในกลุ่ม โดยอัต
ลักษณ์สามารถสร้างความสัมพันธ์ในการเป็นกลุ่มชาติพันธุ์เดียวกัน  เห็นได้จากการศึกษาของ ยาซุดะ  
ซาจิโกะ (2551) ได้ศึกษาไทใหญ่ย้ายถิ่น : การต่อรองเชิงอัตลักษณ์ผ่านปฏิบัติการทางพ้ืนที่ของแรงงาน
ข้ามพรมแดนชาวไทใหญ่ในภาคเหนือประเทศไทย ซึ่งการศึกษานี้ได้อธิบายถึงบริบททางการเมืองและ
สังคมในหลายพ้ืนที่ที่แรงงานข้ามพรมแดนชาวไทใหญ่พ านักอยู่ โดยศึกษาถึงกลวิธีเชิงพ้ืนที่ที่แรงงาน
ข้ามพรมแดนชาวไทใหญ่น ามาใช้ในบริบททางสังคมการเมืองที่แตกต่างกัน จากพ้ืนที่ศึกษาที่ดอยไตแลง 
ซึ่งเป็นเสมือนศูนย์กลางกลุ่มชาวไทใหญ่ที่เคลื่อนไหวต่อต้านรัฐบาลพม่า และเป็นพ้ืนที่ที่มีความขัดแย้ง 
รวมทั้งเป็นสถานที่พักพิงลี้ภัยของชาวไทใหญ่พลัดถิ่น จากการศึกษาแสดงให้เห็นว่าพ้ืนที่ชายขอบถูกท า
ให้กลายเป็นพ้ืนที่ที่มีการเชื่อมต่อ ตลอดจนการที่เครือข่ายความสัมพันธ์ข้ามชาติหลายกลุ่มและการ
เลื่อนไหลของวัฒนธรรมได้เป็น “พาหนะ” ที่เชื่อมกลุ่มชาวไทใหญ่ที่กระจัดกระจายและพลัดถิ่นข้ามเขต
แดนรัฐ ในกระบวนการนี้ กองก าลังกู้ชาติไทใหญ่-ใต้ ได้มีบทบาทส าคัญในการสร้างส านึกใหม่ของความ
เป็นน้ าหนึ่งใจเดียวกัน สร้าง  อัตลักษณ์ร่วมและการปกป้องตนเอง ซึ่งถูกน ามาเชื่อมโยงในเชิงการเมือง
อย่างชัดเจนในการต่อต้านรัฐบาลทหารพม่า ในขณะที่ บริบทในเมืองเชียงใหม่และใกล้เคียง แรงงานข้าม
พรมแดนชาวไทใหญ่ได้ต่อรองกับสถานภาพที่อ่อนไหวของพวกเขาในความสัมพันธ์กับรัฐไทย และแสดง
ถึงความเป็นไทใหญ่ในฐานะที่เป็นวัฒนธรรมที่แตกต่างและเอกลักษณ์ทางชาติพันธุ์มากกว่าที่จะน าเสนอ
ในเชิงการเมือง นอกจากนี้การที่แรงงานข้ามพรมแดนชาวไทใหญ่สร้างรูปแบบที่แตกต่างหลากหลายของ
พ้ืนที่ทางสังคม โดยการปรับใช้เครือข่ายที่หลากหลาย ทั้งในมิติทางสังคม เศรษฐกิจ ศาสนา และ
การเมือง และที่ส าคัญที่สุด กระบวนการที่เกิดอย่างเป็นพลวัตของการต่อรองความเป็นไทใหญ่นั้น ไม่ได้
เป็นทั้งทางเลือกเฉพาะเจาะจงหรือทางเลือกแบบคู่ตรงข้าม  หากแต่เป็นการสร้างต าแหน่งแห่งที่ที่
ยืดหยุ่นและมีกลวิธีภายใต้การปรับเปลี่ยนไปตามสถานการณ์อยู่เสมอ 
  สอดคล้องกับการศึกษาของ ออมสิน บุญเลิศ (2551) ในเรื่องการต่อรองและ
ปรับตัวของคนพลัดถิ่น:  กรณีศึกษาชาวไทใหญ่พลัดถิ่นในเมืองเชียงใหม่ ซึ่งการต่อรองและปรับตัวของ
ชาวไทใหญ่พลัดถิ่น เกิดขึ้นในภาวะที่ชาวไทใหญ่พลัดถิ่นต้องเผชิญต้องเผชิญการถูกท าให้เป็นอ่ืนและ
แปลกแยกจากรัฐชาติซ้ าซ้อน ทั้งจากรัฐชาติพม่าและรัฐชาติไทยที่ควบคุมผู้คนภายใต้แนวความคิด 
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“ความมั่นคงของชาติ” ดังนั้น การถูกจัดวางต าแหน่งแห่งที่ในฐานะ “แรงงานต่างด้าว” ของชาวไทใหญ่
พลัดถิ่น จึงไม่ใช่เพียงปัจจัยการผลิตในระบบทุนนิยม  อีกท้ังการควบคุมและกีดกันชาวไทใหญ่พลัดถิ่นไว้
นอกสังคมไทยที่ปฏิบัติการผ่านระบบทะเบียน บัตรประจ าตัวที่ระบุสิทธิของผู้ เป็นเจ้าของบัตร 
กฎระเบียบ กฎหมายไม่ได้มีอ านาจเบ็ดเสร็จเด็ดขาด  ชาวไทใหญ่พลัดถิ่นปฏิบัติการต่อรองโดยการให้
ความหมายและให้คุณค่าใหม่กับสิ่งเหล่านั้นตลอดเวลาในการปฏิสัมพันธ์กับกลุ่มคนอ่ืนๆ โดยการน า
เรื่องเล่าทางประวัติศาสตร์ การให้คุณค่าและการนิยามความหมายของงาน  และการสร้างพ้ืนที่ทาง
สังคมเชื่อมโยงกับวิถีชีวิตของชาวไทใหญ่ที่มีความใกล้ชิดกับศาสนาและความเชื่อต่างๆ ท าให้ชาวไทใหญ่
พลัดถิ่นสามารถสร้างความสัมพันธ์กับสังคมเมืองเชียงใหม่ในพ้ืนที่ทางวัฒนธรรมได้มากขึ้น   โดยเฉพาะ
การเกิดขึ้นของชมรมศิลปวัฒนธรรมไทใหญ่เชียงใหม่ที่ไม่เพียงอนุรักษ์วัฒนธรรมประเพณีของชาว      
ไทใหญ่เท่านั้นแต่ยังพยายามสานความสัมพันธ์กับสังคมเมืองเชียงใหม่อีกด้วย 
   ส าหรับการศึกษาในเรื่องของอัตลักษณ์ นอกจากจะศึกษาในลักษณะการ
แสดงออกทางอัตลักษณ์ของกลุ่มชาติพันธุ์แล้ว  ยังมีการศึกษาการรื้อฟ้ืนอัตลักษณ์ซึ่งเป็นการศึกษาของ 
วสันต์  ปัญญาแก้ว (2552  :  130) ที่ได้ศึกษาเณรพระข้ามชาติ : ขบวนการรื้อฟ้ืนและสืบสานพระ
ศาสนาของชาวลื้อ สิบสองปันนา จากปฏิบัติการทางสังคมแสดงให้เห็นรากฐานของขบวนการรื้อฟ้ืนและ
สืบสานพระศาสนาในอาณาบริเวณชายแดน นับจากกลางทศวรรษ 2530 เป็นต้นมา กลุ่มเณร/พระชาว
ลื้อ เดินทางออกจากบ้านเกิดเมืองนอนเพ่ือศึกษาหาความรู้ทางพุทธศาสนา ควบคู่ไปกับการเรียนรู้และ
หาประสบการณ์สังคมต่างๆในประเทศไทย ไม่เพียงแต่เครือข่ายความสัมพันธ์ข้ามชาติระหว่างกลุ่มคนไท
ในเขตลุ่มน้ าโขงตอนบน ที่มีส่วนอย่างส าคัญกับขบวนการเคลื่อนไหวทางศาสนา แต่ยังมีเครือข่ายทาง
ศาสนาพุทธเถรวาทนิกายโยน ที่เป็นพลังขับเคลื่อนและสิ่งที่ถูกประกอบสร้างขึ้น  ผ่านการเดินทางข้าม
รัฐชาติของชาวลื้อพลัดถิ่นและเณร/พระ ที่ทั้งเสริมสร้างความเข้มแข็งและเปิดพ้ืนที่ให้ชาวลื้อ ได้ยืนยัน  
รื้อฟ้ืน สืบสาน และรักษาไว้ซึ่ง ความเป็นถิ่นฐานและอัตลักษณ์ทางวัฒนธรรมของชาวลื้อ ภายใต้บริบท
ของการแทนที่ผ่านโครงการพัฒนาของรัฐ การพัฒนาและการร่วมมือทางการค้าระดับภูมิภาคในเขตลุ่ม
น้ าโขง 
  ในการศึกษาการปรับเปลี่ยนอัตลักษณ์ เพ่ือให้เข้ากับวัฒนธรรมหลัก จะมี
งานศึกษาของ สุชาดา ทวีสิทธิ์ (2552) ศึกษาพลเมืองจินตนาการกับคนลาวไร้รัฐที่ชายแดนภาคอีสาน 
จากงานวิจัยนี้ท าให้เห็นว่ารัฐไทยในปัจจุบันยังคงใช้อ านาจในการนิยามพลเมืองของรัฐ แต่จาก
ปฏิบัติการเพ่ือเปลี่ยนตัวเองให้เป็นพลเมืองของไทยของคนลาวอพยพในหมู่บ้านชายแดนของจังหวัด
อุบลราชธานีชี้ให้เห็นว่าวิธีการสร้างพลเมืองจินตนาการที่ตายตัวของรัฐชาติไทยมีปัญหาและมีข้อจ ากัด 
คนลาวอพยพที่ถูกกฎหมายสัญชาติของรัฐไทยเบียดขับให้มีสภาพ “ไร้รัฐ – ไร้สัญชาติ”  ได้แทรกตัวเข้า
สู้ความเป็นพลเมืองไทยในแนวทางท่ีพวกเขาก าหนดเอง เช่น ใช้การแต่งงานข้ามพรมแดนรัฐชาติ การขอ
เป็นบุตรบุญธรรม ระบบเครือญาติ แลกเปลี่ยนด้วยเงินเพ่ือให้ได้สัญชาติไทย หรือแม้กระทั่งเปลี่ยน    
อัตลักษณ์ตัวเองให้สอดคล้องกับความเป็นพลเมืองไทยในจินตนาการของรัฐชาติ คือส านึกในความ
จงรักภักดีต่อสถาบันหลักของรัฐไทย ได้แก่ ชาติไทย ศาสนาพุทธ และพระเจ้าแผ่นดินไทย แต่ถึงแม้คน
ลาวอพยพจะเสนอตัวตนใหม่แบบคนไทย คนลาวอพยพก็ไม่ได้ละทิ้งส านึกตัวตนความเป็น “ลาว” 
ในทางวัฒนธรรมไป สิ่งที่คนลาวอพยพใช้อ้างอิง เพ่ือสร้างความชอบธรรมของการเป็นพลเมืองไทย คือ 
ความผูกพันที่มีต่อญาติมิตร คู่ชีวิตและลูกหลานที่เป็นคนลาวอีสานสัญชาติไทย รวมทั้งอ้างอิงการเป็น
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สมาชิกของหมู่บ้านไทย – ลาว โดยบอกว่าเป็นพ้ืนที่ ที่พวกเขาเติบโต เรียนรู้การท ามาหากิน สร้าง
ครอบครัว และเป็นแผ่นดินตายของพวกเขา 
  สอดคล้องกับเวียงวัฒนา  ชนะพาล (2552) ที่ศึกษา การปรับเปลี่ยน      
อัตลักษณ์ของกลุ่มชาติพันธุ์ภายใต้การเปลี่ยนแปลงทางด้าน  เศรษฐกิจ สังคม และการเมืองในนคร
หลวงเวียงจันทน์  การวิจัยนี้ต้องการศึกษาแบบแผนการด ารงชีวิต จารีตประเพณี พิธีกรรมต่างๆ ตาม
ความเชื่อและยึดถือร่วมกันของกลุ่มอีสานและกลุ่มคนลาวที่มีปฏิสัมพันธ์ในหมู่บ้านนาควายกลาง และ
ต้องการศึกษากระบวนการปรับเปลี่ยน  อัตลักษณ์ทางชาติพันธุ์ของกลุ่มคนอีสานและการต่อรองทาง
วัฒนธรรมของกลุ่มคนอีสานกับกลุ่มวัฒนธรรมหลักในนครหลวงเวียงจันทร์ภายใต้การเปลี่ยนแปลง
ทางด้านเศรษฐกิจ  สังคม  และการเมืองในลาว  กลุ่มคนไทยในบ้านนาควายกลางเป็นกลุ่มคนที่มาจาก
ภาคตะวันออกเฉียงเหนือของประเทศไทย โดย โยกย้ายเข้าไปอาศัยในหมู่บ้านดังกล่าว เนื่องจากความ
แห้งแล้งและหนีภัยสงครามในช่วงที่ลาวตกเป็นอาณานิคมของฝรั่งเศสและอเมริกา  ซึ่งทางการไทยได้มี
การปราบปรามกลุ่มก่อการณ์ต่างๆ ทางการเมืองในประเทศ  ภาคอีสานก็เป็นที่มั่นทางการเมืองของ
กลุ่มคนที่ฝักใฝ่คอมมิวนิสต์  
  ดังนั้น กลุ่มคนไทยอีสานจึงได้โยกย้ายเข้าไปอาศัยอยู่ ในประเทศลาว 
โดยเฉพาะในนครหลวงเวียงจันทร์ ชุมชนบ้านนาควายถูกก่อตั้งขึ้นโดยกลุ่มคนลาวสมทบกับกลุ่มคนไทย
อีสาน มีการสร้างหอบ้านศาลปู่ตาเพ่ือประกอบพิธีกรรม รวมถึงสร้างวัดนาควายขึ้นเป็นศูนย์กลางในการ
ปฏิสัมพันธ์กัน เพราะกลุ่มคนวัฒนธรรมหลักและกลุ่มคนไทยอีสานที่โยกย้ายเข้าไปรวมกันนั้นนับถือ
ศาสนาพุทธเหมือนกัน กลุ่มคนไทยอีสานมีการผสมกลมกลืนแบบแผนวิถีชีวิตและปรับเปลี่ยนอัตลักษณ์ 
ให้เข้ากับกลุ่มคนในวัฒนธรรมหลัก แม้จะมีการผสมกลมกลืนทางวัฒนธรรม แต่กลุ่มคนอีสานยังคง     
อัตลักษณ์ทางด้านภาษาไว้ นอกจากนี้กลุ่มคนอีสานยังได้ต่อรองกับกลุ่มวัฒนธรรมหลัก เพ่ือแสดงสิทธิ
และสถานภาพทางสังคมเท่าเทียมกัน  โดยใช้ส านึกทางประวัติศาสตร์และเงื่อนไขทางการเมืองเป็นกลไก
หลักในการปรับเปลี่ยนอัตลักษณ์ทางชาติพันธุ์ 
  ส าหรับการศึกษาอัตลักษณ์ในช่วงต่อมา นอกจากจะศึกษาการเปลี่ยนแปลง 
การปรับเปลี่ยน การต่อรองทางอัตลักษณ์แล้ว ยังมีการศึกษาชุมชนของ นุชจรินทร์ ทับทิม (2553) ที่
ศึกษาการสื่อสารอัตลักษณ์ของชุมชนบ้านวัวลาย จังหวัดเชียงใหม่ ผ่านกิจกรรมถนนคนเดิน จาก
การศึกษาพบว่าลักษณะของอัตลักษณ์ของชุมชนบ้านวัวลาย สามารถแบ่งออกได้ สามลักษณะ คือ      
1. อัตลักษณ์ที่เป็นความรู้สึกส านึกร่วม  ซึ่งเกิดจากรากฐานทางประวัติศาสตร์ของชาติพันธุ์ และการมี
ประสบการณ์ร่วมกันทางสังคม ของคนภายในชุมชน 2. อัตลักษณ์ที่เป็นวิถีปฏิบัติเชิงประจักษ์  ซึ่ง
สามารถสังเกตได้โดยผ่านกิจกรรมถนนคนเดิน เช่น ภาษา การแต่งกาย อาหาร 3. อัตลักษณ์ที่เป็นหลัก
ปฏิบัติเชิงนามธรรม ซึ่งจะอยู่ในระบบความเชื่อ ค่านิยม การนับถือศาสนา การถ่ายทอดอัตลักษณ์ของ
ชุมชนวัวลายโดยผ่านเครื่องมือและกิจกรรมดังกล่าว สามารถท าให้บุคคลนอกชุมชนรับรู้ถึงอัตลักษณ์
ของคนในชุมชนบ้านวัวลายได้ นอกจากนี้ทั้งคนในชุมชนและนักท่องเที่ยวต่างต้องการให้ถนนคนเดิน
บ้านวัวลายมีอัตลักษณ์เฉพาะตัว เพ่ือเป็นแหล่งเผยแพร่ศิลปหัตถกรรมของชุมชนบ้านวัวลายต่อไป 
  ในส่วนของการสร้างอัตลักษณ์และการปรับตัวทางวัฒนธรรม นิวัติ ทองวล 
(2554)  ศึกษาการสร้างอัตลักษณ์กับการปรับตัวทางวัฒนธรรมของชาวพวนในสังคมท้องถิ่น พบว่าชาว
พวนสร้างอัตลักษณ์โดยผ่านทางตัวแบบของความเป็นเชื้อชาติและส านึกร่วมทางประวัติศาสตร์ชาติพันธุ์ 
ซึ่งชาวพวนในแต่ละพ้ืนที่มีการปรับเปลี่ยนตัวแบบไปตามบริบท เพ่ือความเหมาะสมกับยุคสมัย ปัจจัยที่
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น าไปสู่การปรับเปลี่ยนวิธีคิดและการนิยามอัตลักษณ์คือปัจจัยด้านพ้ืนที่ ที่ถูกกระทบจากการพัฒนาของ
รฐัและปัจจัยด้านบุคคล 
   นอกจากนี้ ณกานต์ อนุกูลวรรธกะ (2554)  ศึกษากระบวนการรื้อฟ้ืนส านึก
ทางประวัติศาสตร์และการจัดตั้งวัฒนธรรมไทยลื้อชุมชนเชียงค า จังหวัดพะเยา  ช่วงเวลา 2520 - 2550 
สรุปได้ว่า กระบวนการเคลื่อนไหวทางวัฒนธรรมของชาวไทลื้อเชียงค า สามารถสร้างตัวตนและพ้ืนที่ทาง
วัฒนธรรม ผ่านการรื้อฟ้ืนส านึกทางประวัติศาสตร์และการจัดตั้งทางวัฒนธรรม  ซึ่งผลพวงของการ
พัฒนาประเทศและเศรษฐกิจของเมืองเชียงค า ส่งผลต่อกระบวนการรื้อฟ้ืนส านึกทางประวัติศาสตร์ของ
ชาวไทยลื้อเชียงค า ผนวกกับบริบทของสังคมไทยที่ได้เริ่มเปิดพ้ืนที่ให้แก่ประวัติศาสตร์ท้องถิ่น ตลอดจน
นักวิชาการภายนอกได้เข้ามาศึกษาเรื่องราวของชาวไทยลื้อ ได้มีอิทธิพลต่อปัญญาชนและนักวิชาการ
ท้องถิ่น จนน ามาสู่การขยายแนวคิดและวิธีการในการฟ้ืนฟูวัฒนธรรมของชาวไทยลื้อไปสู่คนกลุ่มต่างๆ  
ประกอบกับได้รับการสนับสนุนจากคนในชุมชนและกลุ่มนักการเมือง ท าให้ส านึกความเป็นลื้อกลับมามี
ความส าคัญต่อชุมชน ความเป็นลื้อ เชียงค ามีความโดดเด่นขึ้นมาเมื่อผ่าน “งานสืบสานต านานไทลื้อ” 
การแสดงตัวตนของชาวไทยลื้อเชียงค า สะท้อนให้เห็นถึงความเป็น “ลื้อใหม่” ที่ไม่ใช่ลื้อในอดีตอีกต่อไป 
หากแต่เป็นลื้อในบริบทใหม่ ในการน าเสนอตัวตนผ่านการจัดงานเทศกาล การ “สืบสานต านานไทลื้อ” 
จึงถูกผลิตซ้ ามากกว่า 10 ครั้ง และได้ขยายฐานของความเป็นชาติพันธุ์ออกไปสู่ระดับท้องถิ่นและระดับ
สากล ท าให้ความเป็นลื้อกลายเป็นทรัพยากรส าคัญ ท าให้คนหลายกลุ่มเข้ามามีบทบาทในการจัดการ
วัฒนธรรมไทยลื้อ ผ่านการแสวงหาผลประโยชน์  ช่วงชิง ต่อรอง  แลกเปลี่ยน จนน ามาสู่ความสมดุลใน
การจัดการวัฒนธรรม 
  จากการศึกษาในเรื่องของชาติพันธุ์สัมพันธ์และอัตลักษณ์ทางชาติพันธุ์  
แสดงให้เห็นว่า กลุ่มชาติพันธุ์มีการบูรณาการทางสังคม อันเกิดจากการมีปฏิสัมพันธ์กับกลุ่มชาติพันธุ์
กลุ่มต่างๆ  ในความสัมพันธ์นั้นจึงมีทั้งการสร้างตัวตน เพ่ือจ าแนกกลุ่มออกจากกลุ่มชาติพันธุ์อ่ืนๆ  เพ่ือ
แสดง      อัตลักษณ์ของตน   
  การแสดงออกของอัตลักษณ์  จะมีทั้ง การใช้ต านาน เรื่องเล่า  สิ่งประดิษฐ์ 
ความเชื่อ ศาสนา  รวมถึงการใช้ประวัติศาสตร์ เพ่ืออธิบายให้เห็นถึงความสัมพันธ์ที่ชุมชน หรือกลุ่มชาติ
พันธุ์มีต่อสถานการณ์ต่างๆ รวมถึงแสดงให้เห็นสิทธิของความเสมอภาคที่ชุมชนหรือกลุ่มชาติพันธุ์ด ารง
อยู่  ซึ่งจะน ามาใช้เพ่ือสร้างความเข้มแข็งในกับชุมชนหรือกลุ่มชาติพันธุ์   เมื่อต้องเผชิญกับสังคมที่มีการ
เปลี่ยนแปลง ไม่ว่าจะเป็นอ านาจของรัฐ หรือการเข้ามาของเศรษฐกิจ การท่องเที่ยว และวัฒนธรรมการ
บริโภค ในการสร้างอัตลักษณ์นั้น ไม่จ าเป็นต้องเก่ียวกับการตอบโต้หรือยกสถานภาพทางสังคมของกลุ่ม
เสมอไป แต่อาจมีการสร้างและการยอมรับทางวัฒนธรรมหลักก็ได้  ซึ่งจากงานวิจัยดังที่กล่าวมาจะเห็น
ได้ว่า กลุ่มชาติพันธุ์ หรือชุมชนมักจะปรับเปลี่ยนอัตลักษณ์ของตนให้เข้ากับวัฒนธรรมหลักเสมอ  เพ่ือ
อธิบายให้เห็นถึงการเป็นส่วนหนึ่งของสังคม 
งานวิจัยที่เกี่ยวข้องกับการเปลี่ยนแปลงวัฒนธรรม 
   จากการส ารวจงานวิจัยที่เกี่ยวข้องกับการเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรม พบว่า 
การศึกษา  การท่องเที่ยวมีผลต่อความเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรมโดยการเปลี่ยนแปลงนี้จะเริ่มจาก
หน่วยเล็กที่สุดในสังคม นั่นคือครอบครัว เห็นได้จาก  การศึกษาของสิรินุช  บุญช่วย (2536) ในเรื่อง 
การเปลี่ยนแปลงวัฒนธรรมของชาวต าบลเกาะยอ อ าเภอเมือง  จังหวัดสงขลา  หลังจากการสร้าง
สะพานติณสูลานนท์ พบว่า สาเหตุของการเปลี่ยนแปลงวัฒนธรรมในด้านต่างๆ เนื่องมาจาก 
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  1. ชาวต าบลเกาะยอได้รับการศึกษาสูงขึ้น โดยเฉพาะช่วงหลังจากการ
สร้างสะพานติณสูลานนท์ท าให้มีการเปลี่ยนแปลงวัฒนธรรมเดิมของชุมชนไปตามระบบการศึกษาที่
ได้รับ โดยเฉพาะเยาวชนชาวต าบลเกาะยอมีโอกาสได้รับการศึกษาสูงกว่าคนรุ่นก่อน 
  2. การแพร่กระจายของวัฒนธรรม เส้นทางคมนาคมทางบกเป็นปัจจัย
ส าคัญที่ท าให้วัฒนธรรมจากท่ีหนึ่งแพร่กระจายไปสู่อีกที่หนึ่ง โดยวัฒนธรรมเมืองจะมีบทบาทในการลด
ความส าคัญของวัฒนธรรมชุมชนให้มีบทบาทน้อยลงเรื่อยๆ ซึ่งชุมชนของชาวเกาะยอมีสภาพชุมชนที่ปิด
มาเป็นเวลานาน และเปลี่ยนสภาพเป็นชุมชนเปิดหลังจากการสร้างสะพานติณสูลานนท์ วัฒนธรรมจาก
สังคมเมืองจึงแพร่กระจายรวมถึงได้รับการยอมรับจากชาวต าบลเกาะยอ ส่งผลให้เกิดการเปลี่ยนแปลง
วัฒนธรรมของชาวต าบลเกาะยอ 
  3. ลักษณะภูมิประเทศของเกาะยอที่เหมาะกับการเป็นแหล่งท่องเที่ยว  
ท าให้นักท่องเที่ยวทั้งชาวไทยและชาวต่างประเทศมาเยี่ยมชมเกาะยอเป็นจ านวนมาก ท าให้ชาวต าบล
เกาะยอต้องปรับเปลี่ยนวัฒนธรรมเดิมให้สอดคล้องและเหมาะสมกับการเป็นสถานที่ท่องเที่ยว โดย
พัฒนาให้เกาะยอมีความเจริญมากข้ึน  
  ผลกระทบต่อการเปลี่ยนแปลงวัฒนธรรมของชาวเกาะยอ เริ่มจากเกิดปัญหา
ครอบครัว ผู้ปกครองต้องใช้เวลาในการประกอบอาชีพมากขึ้น เพราะค่าครองชีพสูงขึ้น นอกจากนี้
วัฒนธรรมชุมชนถูกลดบทบาทและมีความส าคัญน้อยลง เนื่องจากการไม่ซาบซึ้งและไม่เข้าใจในคุณค่า
ของวัฒนธรรม 
  การศึกษาในเรื่องของการเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรมในช่วงต่อมา จะเป็น
การศึกษาเกี่ยวกับการเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรมของชุมชน เพ่ือหาปัจจัยที่ท าให้ชุมชนนั้นเกิดการ
เปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรม ซึ่งการศึกษาในแนวนี้มี งานการศึกษาของพิทยา พิณสาร (2543)  เรื่อง
รูปแบบการเปลี่ยนแปลงวัฒนธรรมของชุมชนชาวเขา ในด้าน วัฒนธรรมการแต่งกาย  วัฒนธรรมการ
สร้างบ้านเรือนและวัฒนธรรมการบริโภคของชาวเขาเผ่ามูเซอแดง  อ าเภอแม่สรวย  จังหวัดเชียงราย ที่
ยังคงมีวัฒนธรรมแบบดั้งเดิม  ในขณะเดียวกันรับวัฒนธรรมใหม่จากภายนอกชุมชนเข้ามา จาก
การศึกษา  พบว่า การเปลี่ยนแปลงวัฒนธรรมการแต่งกายของชาวเขาเผ่ามูเซอแดงแต่งกายด้วยชุด
ประจ าเผ่า ในปัจจุบันการแต่งกายได้เปลี่ยนแปลงไป เพราะมีการผสมผสานทางวัฒนธรรม การยืม
วัฒนธรรมการแต่งกายของคนพ้ืนราบเข้ามาใช้ในชีวิตประจ าวันอย่างเต็มรูปแบบ และเปลี่ยนแปลง
บางส่วน  เช่น การสวมเสื้อผ้าชุดประจ าเผ่า แต่ตัดเย็บใหม่ให้เข้ากับของเก่า  เงื่อนไขที่ส าคัญที่ท าให้เกิด
รูปแบบการเปลี่ยนแปลง คือ ค่านิยมของคนในชุมชนที่ยอมรับวัฒนธรรมการแต่งกายของคนพ้ืนราบ  
ส าหรับการเปลี่ยนแปลงวัฒนธรรมการสร้างบ้านเรือนของชาวเผ่ามูเซอแดงนั้น จากผนังบ้านและพ้ืนที่
ท าด้วยฟากจะมีการปรับเปลี่ยนวัสดุโดยใช้วัสดุมุงหลังคาและใช้ไม้มาท าฝาเรือน ซึ่งเป็นการ
เปลี่ยนแปลงภายนอกบ้าน โดยคนที่นิยมปลูกบ้านตามคนพ้ืนราบมักจะเป็นคนที่มีฐานะดี  ส าหรับการ
เปลี่ยนแปลงวัฒนธรรมการบริโภคของชาวเขามูเซอแดง จากการรับประทานอาหารง่ายๆ  ที่ได้จากการ
ปลูกพืช  เลี้ยงสัตว์ และการหาของป่าเป็นอาหารตามฤดูกาล ในปัจจุบันการรับประทานอาหารมี
ลักษณะผสมผสาน มีการซื้ออาหารจากพ่อค้าแม่ค้าที่ เข้ามาขาย การเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรมที่
เกิดขึ้น เกิดจากจ านวนประชากรมีเพ่ิมขึ้น ความต้องการอาหารเพ่ิมขึ้น การติดต่อกับคนพ้ืนราบโดย
เลือกรับวัฒนธรรมการบริโภคเข้ามาเพ่ือใช้แก้ปัญหาของตนเอง 
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  จากการปฏิสัมพันธ์กับคนพ้ืนราบท าให้วัฒนธรรมของกลุ่มเกิดการ
เปลี่ยนแปลงไปนั้น ยังมีการศึกษาเรื่อง “กระบวนการสื่อสารกับการเปลี่ยนแปลงวัฒนธรรมของชาวเขา  
ศึกษาเฉพาะกรณีหมู่บ้านหนองเต่า  ต าบลแม่วิน  อ าเภอแม่วาง  จังวัดเชียงใหม่ ของเยาวลักษณ์      
ชีพสุมล (2546) จากการศึกษา พบว่า  การเปลี่ยนแปลงวัฒนธรรมที่เกิดขึ้นกับสังคมชาวเขานั้นเกิดจาก
การได้ปะทะสังสรรค์กับวัฒนธรรมของสังคมเมือง ท าให้รูปแบบวัฒนธรรมเดิมของชาวเขามีความ
เปลี่ยนแปลงไป โดยมีการผสมผสานวัฒนธรรมเดิมและวัฒนธรรมเมืองเข้าด้วยกันและเกิดเป็น
วัฒนธรรมที่มีรูปแบบเฉพาะตัวของชาวเขาเอง ซึ่งกลุ่มชาวเขาไม่ได้ปฏิเสธวัฒนธรรมเมืองและก็ไม่ได้รับ
เอาวัฒนธรรมเมืองมาทั้งหมด แต่จะรับและปรับใช้ให้เข้ากับสภาพสังคม และค่านิยมเดิมที่พวกเขานับ
ถือ ท าให้เกิดรูปแบบเป็นเอกลักษณ์ จะมีเพียงวัฒนธรรมบางด้านเท่านั้นที่เกิดการครอบง าจาก
วัฒนธรรมเมือง  การเปลี่ยนแปลงที่เกิดขึ้นนี้ เกิดจากการปะทะสังสรรค์วัฒนธรรมและมีสื่อเป็นตัวกลาง
ในการเชื่อมโยง การที่ชาวเขามีการติดต่อกับกลุ่มคนภายนอกหลายกลุ่ม ท าให้ชาวเขาเกิดการยอมรับใน
วัฒนธรรมที่เห็นว่ามีประโยชน์ต่อกลุ่มและน ามาปรับใช้ให้เข้ากับวัฒนธรรมเดิม 
  นอกจากนี้ การเปลี่ยนแปลงวัฒนธรรมยังเกี่ยวข้องกับการเปลี่ยนแปลงทาง
เศรษฐกิจ  การเมือง เห็นได้จากงานของ  สรณา อนุสรณ์ทรางกูร (2550) ในเรื่อง การเปลี่ยนแปลงทาง
วัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์ลาวตี้ กรณีศึกษาชุมชนบ้านสูงเนิน ต าบลปากช่อง อ าเภอจอมบึง  จังหวัด
ราชบุรีซึ่งได้ศึกษาปัจจัยของการเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรมของชุมชน ผลการศึกษาพบว่า  ประวัติ
ความเป็นมาของชุมชนลาวตี้บ้านสูงเนิน ได้ก่อตั้งขึ้นในปี  พ.ศ. 2475 ชาวลาวตี้เข้ามาครั้งแรก 5 
ครอบครัว จากบ้านนาสมอ บ้านอ้อนางเขียว บ้านห้วยกระบอกและต าบลเขาแร้ง จังหวัดราชบุรีและ
เกิดเป็นชุมชนย่อย 4 กลุ่มที่อยู่ตั้งในหมู่เดียวกัน ประชากรส่วนใหญ่ของชุมชนมีเชื้อสายลาวตี้และส่วน
น้อยเป็นกลุ่มคนไทยพ้ืนถิ่นราชบุรีและคนไทยเชื้อสายจีน ลักษณะทางวัฒนธรรมของชุมชนลาวตี้ มี  10 
ลักษณะ คือครอบครัว เครือญาติ  การศึกษา  ความเชื่อและประเพณี  เศรษฐกิจ  การเมืองการปกครอง  
ภาษา  ดนตรีและการละเล่น  การสาธารณสุข การคมนาคม และเทคโนโลยี วัฒนธรรมเหล่านี้มีลักษณะ
การเปลี่ยนแปลงไปในรูปแบบความก้าวหน้า  แบบวิวัฒนาการ  แบบพัฒนา  แบบกระท าให้เป็น
สมัยใหม่และแบบปฏิวัติ ซึ่งรูปแบบดังกล่าว ก่อให้เกิดทั้งประโยชน์และปัญหาในชุมชนลาวตี้บ้านสูงเนิน 
ส าหรับปัจจัยที่ท าให้เกิดความเปลี่ยนแปลงภายในได้แก่  การขยายตัวของประชากร ความอุดมสมบูรณ์
ของธรรมชาติลดลง การค้นพบนวัตกรรมใหม่ ส าหรับปัจจัยภายนอกที่ส่งผลต่อการเปลี่ยนแปลงคือการ
แต่งงานข้ามชาติพันธุ์ การแพร่กระจายทางวัฒนธรรมที่เข้ามาในชุมชน การด าเนินนโยบายของภาครัฐ  
สิ่งต่างๆเหล่านี้ท าให้เกิดการเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรมในลักษณะของการผสมผสานระหว่างวัฒนธรรม
เดิมกับวัฒนธรรมรูปแบบใหม่ 
   จากการส ารวจงานวิจัยที่เกี่ยวข้องกับประเพณีประดิษฐ์ พบว่า ประเพณี
ประดิษฐ์ถูกน ามาใช้ในการศึกษาปรากฏการณ์ ในบริบทของสังคมไทย เห็ นได้จากงานของ นิธิ          
เอียวศรีวงศ์ (2536) ในเรื่องท่องเที่ยวบุญบั้งไฟในอีสาน : บุญบั้งไฟต้องรับใช้ชาวยโสธร ไม่ใช่ชาวยโสธร
รับใช้บุญบั้งไฟ จากการศึกษาแสดงให้เห็นว่า นโยบายส่งเสริมการท่องเที่ยว ท าให้เกิดการขยายตัวของ
การผลิตในเชิงพาณิชย์ การขยายอ านาจของรัฐ การเปิดให้ระบบเศรษฐกิจ สังคมและวัฒนธรรมไทยได้
สัมพันธ์กับโลกภายนอกมากขึ้น การท่องเที่ยวจึงถูกใช้เป็นเครื่องมือในการก าหนดและเลื่อนสถานะของ
ชุมชน ซึ่งสถานะที่เป็นแหล่งท่องเที่ยวและมีชื่อเสียงทั้งในประเทศและต่างประเทศ สถานะของชุมชนใน
บริเวณนั้นจึงถูกยกระดับให้สูงขึ้น โดยเฉพาะงานบุญบั้งไฟของจังหวัดยโสธร ในฐานะแหล่งท่องเที่ยวที่
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ส าคัญของประเทศ คุณค่าของงานบุญบั้งไฟไม่ได้อยู่ที่การท่องเที่ยวเท่านั้น แต่การปรับประเพณีท้องถิ่น
ในชนบทให้กลายเป็นประเพณีของชุมชนระดับเมือง โดยการปรับประเพณีนี้ได้กระท าโดยประชาชน
กลุ่มต่างๆในเมืองยโสธร มีการต่อรอง  ประนีประนอม ช่วยเหลือและขัดแย้ง จนในที่สุดก็กลายเป็นงาน
บุญบั้งไฟที่มีลักษณะเฉพาะของยโสธร เพ่ือตอบสนองต่อความสัมพันธ์ภายในชุมชนของเมือง 
   งานศึกษาอีกชิ้นที่ช่วยท าให้เข้าใจประเพณีประดิษฐ์ของกลุ่มชาติพันธุ์ คือ
งานของ เสมอชัย  พูลสุวรรณ (2544) เรื่องชุมชนไตใหญ่ร่วมสมัยกับกระบวนการสร้างส านึกชาติพันธุ์  : 
กรณีเมืองน ้าค า  รัฐไตใหญ่  เสมอชัยได้พยายามน าเสนอว่า ความเป็นไตใหญ่นั้น ไม่ได้ถูกก าหนดด้วยชุด
คุณสมบัติที่แน่นอนตายตัว หรือคงทนถาวรผ่านมิติของเวลา แต่ความหมายของไตใหญ่มีความเลื่อนไหล
ไปตามเงื่อนไขทางสังคมและวัฒนธรรมที่เปลี่ยนแปลงไป ท าให้ตัวตนทางวัฒนธรรมของไตใหญ่จึง มี
ความหมายไม่คงที่ตามไปด้วยโดยมีต านานเป็นเครื่องมือที่ส าคัญ  ต านานสามารถอยู่รอดและด ารง
บทบาทได้อย่างยาวนาน ในระบบวัฒนธรรม ซึ่งต านานมีความคลาดเคลื่อนและเลื่อนไหลอยู่เป็น
ธรรมชาติ คล้ายๆ  กับว่าจะมีตัวตนแต่ไม่มีตัวตน คล้ายๆ กับว่าจะจับต้องได้  แต่ก็จับต้องไม่ได้ 
คุณสมบัติเหล่านี้ เองที่เอ้ืออ านวยให้ต านานสามารถปรับตัวให้เข้ากับสถานการณ์ต่างๆ  ได้อย่าง
หลากหลาย การสร้าง อดีต ของไตใหญ่ยังได้แฝงไปด้วยนัยของการต่อรอง ประนีประนอมและท้าทาย
กับวัฒนธรรมพม่า รวมถึงการแสวงหาความหมายและแหล่งอ้างอิงใหม่  ซึ่งเป็นการปรับตัวทาง
วัฒนธรรมไตใหญ่ เพ่ือหวังผลทางสังคมในการสร้างความเป็นปึกแผ่นระหว่างกลุ่มไตใหญ่เอง 
  สอดคล้องกับการศึกษาปรากฏการณ์ความเชื่อพระราหูของ เอกรินทร์         
พ่ึงประชา (2545)  โดยศึกษาเรื่อง พระราหู : “ประเพณีประดิษฐ์” แห่งวัดศีรษะทอง พบว่า พระราหู
ถูกโยงเข้ากับปรากฏการณ์ทางธรรมชาติที่ส่งผลต่อจิตใจของผู้คน  ซึ่งมีความแตกต่างกันไปตามเงื่อนไข
ทางสังคมของแต่ละช่วงเวลาท าให้ความหมายของพระราหูลื่นไหลตาม เพ่ือน าไปใช้เป็นเครื่องมือในการ
แสดงบทบาทต่างๆ  โดยปรากฏให้เห็น 3 ยุคสมัย คือ ยุคแรกพระราหูถูกน ามาใช้เป็นเครื่องรางในฐานะ
รูปเคารพที่ช่วงบรรเทาวิกฤตชีวิต  ยุคต่อมาคือการรื้อฟ้ืนการสร้างเครื่องราง เพ่ือมุ่งหวังให้เศรษฐกิจวัด
เจริญรุ่งเรืองขึ้นหลังจากที่วัดตกอยู่ในสภาพที่ทรุดโทรม และยุคสุดท้าย คือ ยุคโลกาภิวัตน์ เป็นการสร้าง
พระราหูเพ่ืออนุรักษ์ความเชื่อแบบดั้งเดิมหรือเป็นพุทธพาณิชย์ โดยอ้างต านานพระราหูให้สัมพันธ์กับ
ความเชื่อของบรรพบุรุษลาวเวียงศีรษะทอง ท าให้เห็นได้ว่า ประเพณีประดิษฐ์ ในเรื่องความเชื่อพระราหู
ก่อตัวจากกระบวนการสร้างอดีต การอ้างอิงใหม่ และแสดงให้เห็นถึงเงื่อนไขทางสังคมที่สัมพันธ์กับ
ชุมชน 
  จากงานวิจัยของบุณยสฤษฎ์ อเนกสุข (2552) ในเรื่อง พลวัตประเพณีบุญก า
ฟ้า ของกลุ่มชาติพันธุ์พวนในบริบทการท่องเที่ยวของประเทศไทย พบว่า ประวัติศาสตร์การต่อสู้และ
การอพยพของกลุ่มชาติพันธุ์พวนปรากฏเป็นต านานและพงศาวดารของประเทศสาธารณรัฐ
ประชาธิปไตย ประชาชนลาวเป็นจ านวนมาก ส าหรับชาวพวนในประเทศไทย ได้อพยพเข้ามาครั้ง
สุดท้ายในสมัยพระบาทสมเด็จพระจุลจอมเกล้าเจ้าอยู่หัว โดยมีการกระจายชุมชนไปยังจังหวัดต่างๆ 
เช่น สุโขทัย ลพบุรี สิงห์บุรี และอุดรธานี โดยการอพยพของกลุ่มชาติพันธุ์พวนมีการยึดถือประเพณีบุญ
ก าฟ้า เป็นประเพณีหนึ่งประจ ากลุ่มชาติพันธุ์ จนน าไปสู่การเป็นกิจกรรมทางการท่องเที่ยวในปัจจุบัน 
ส าหรับบ้านหาดเสี้ยว ต าบลหาดเสี้ยว  อ าเภอศรีสัชนาลัย จังหวัดสุโขทัย ประเพณีบุญก าฟ้า อยู่ในช่วง
การปรับตัวสู่การเป็นกิจกรรมทางการท่องเที่ยว โดยมีความหมายถึงการเป็นวันหยุดที่ไม่ท างานเพ่ือให้
สตรีชาวพวนพักผ่อนจากการทอผ้าไปขายต่างถิ่นและมีกิจกรรมต่างๆ เช่นการท าขนม  การละเล่น
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ล าพวน การละเล่นนางกวัก ส าหรับความหมายของประเพณีบุญก าฟ้า  อ าเภอพรหมบุรี จังหวัดสิงห์บุรี 
มีความหมายที่แตกต่างจากบ้านหาดเสี้ยว โดยหมายถึงการเคารพท้องฟ้า การเป็นวันขึ้นปีใหม่ของพวน 
การเป็นวันหยุดพักผ่อนและการพยากรณ์ความอุดมสมบูรณ์ โดยมีการจัดกิจกรรมต่างๆ เช่น การท าข้าว
หลาม การละเล่นหมากเบี้ย การละเล่นร าก าฟ้า  จากงานวิจัยชิ้นนี้แสดงให้เห็นถึงความแตกต่างในการ
ให้ความหมายของประเพณีบุญก าฟ้า ในต าบลบ้านผือ อ าเภอบ้านผือ จังหวัดอุดรธานี ไม่มีการจัด
ประเพณีบุญก าฟ้าเป็นกิจกรรมทางการท่องเที่ยว แต่มีการยึดถือปฏิบัติของชาวพวนบางคนเท่านั้น โดย
ให้ความหมายว่า เป็นฮีตสิบสอง คองสิบสี่ของพวน จากข้อมูลที่กล่าวมาข้างต้น   แสดงให้เห็นว่า
ปรากฏการณ์ประเพณีบุญก าฟ้า  มีพลวัตในแง่มุมต่างๆ ประกอบด้วย พลวัตด้านการบริหารจัดการ  
พลวัตด้านเศรษฐกจิ พลวัตด้านสังคมและระบบนิเวศ และพลวัตด้านความหมายของประเพณีบุญก าฟ้า 
  ในการศึกษาประเพณีประดิษฐ์ จะมีการศึกษาของยุทธกาน  ดิสกุล (2553) 
ในเรื่องประเพณีประดิษฐ์และอัตลักษณ์ชุมชนคลองแห สรุปได้ว่า ประเพณีประดิษฐ์ สะท้อนให้เห็นถึง
การรื้อฟ้ืนวัฒนธรรมท้องถิ่นผ่าน การอนุรักษ์คลองแห โดยใช้ ละครเวที  อาหาร และงานหัตถกรรม ซึ่ง
ตลาดน้ าคลองแหไม่ได้เป็นเพียงแหล่งท่องเที่ยวเพ่ือย้อนอดีตของชุมชนเท่านั้น หากแต่ยังเป็นพ้ืนที่
ต่อรองและนิยามความหมายเกี่ยวกับอัตลักษณ์ของชุมชนผ่านกระบวนการประเพณีประดิษฐ์ ที่
เกี่ยวข้องกับกลุ่มผลประโยชน์ต่างๆ  ซึ่งมีการน าเสนอรูปแบบตลาดน้ าในลักษณะของการอนุรักษ์
ท้องถิ่น เน้นที่กิจกรรมชุมชนเป็นหลัก เช่น การรวมกลุ่มท าความสะอาด  การสักการบูชาพระบรมธาตุ 
การแสดงมโนราห์ นอกจากนี้ประเพณีประดิษฐ์ยังได้ถูกปรับใช้ เพ่ือให้เข้ากับการเปลี่ยนแปลงทางสังคม
ในการตอบสนองการท่องเที่ยวที่เกิดขึ้นในชุมชนนั้นในลักษณะของการแสดงละครเวทีย้อนต านานคลอง
แห เพ่ือบ่งบอกความเป็นมาของชุมชน จะเห็นได้ว่าประเพณีประดิษฐ์สามารถรับใช้หรือตอบสนองกลุ่ม
บุคคลที่เข้ามามีบทบาทเพ่ือให้กลุ่มตนได้รับผลประโยชน์ ผ่านการจัดกิจกรรมในรูปแบบต่างๆ  
  นอกจากนี้ประเพณีประดิษฐ์ยังเป็นเครื่องมือที่ใช้ในการเคลื่อนไหวทางสังคม 
เห็นได้จากงานศึกษาของ ฐากูร สรวงศ์สิริ (2554) ในเรื่องขบวนการชาวบ้านคัดค้านเหมืองโพแทชบน
ผืนแผ่นดินอีสาน ได้สะท้อนภาพของการรวมกลุ่มเพ่ือให้คัดค้านโครงการที่อาจส่งผลกระทบอย่างรุนแรง
ต่อชุมชนซึ่งการต่อสู้ของชาวบ้านนี้มีความเลื่อนไหล ผันแปรไปตามบริบทและสถานการณ์แวดล้อมที่
แตกต่างกันออกไป อันปรากฏให้เห็นได้ใน 3 ยุทธวิธีหลัก คือ ยุทธวิธีขัดขวาง ท้าทายระบบการเมือง
ปกติ (Disruptive) ยุทธวิธีตามช่องทางระบบการเมืองปกติ (Convention) และยุทธวิธีการผสมผสาน
ทางวัฒนธรรม  การเคลื่อนไหวต่อสู้ที่มีชาวบ้านธรรมดา ที่ด้อยอ านาจในพ้ืนที่ของระบบการเมืองปกติ 
อีกทั้ งยังมีข้อจ ากัดด้านทรัพยากรที่จะใช้ในการเคลื่อนไหว  ท าให้มีการน าประเพณี พิธีกรรม  
การละเล่น  ภูมิปัญญา  ความเชื่อ  ต านานท้องถิ่น วิถีชีวิต มาเป็นเครื่องมือในการระดมทุนให้กับ
ขบวนการต่อสู้ ที่ต้องเผชิญกับพลังจากภายนอก ช่วงเวลาของการประกอบพิธีกรรม “บุญกุ้มข้าวใหญ่”  
ได้แสดงบทบาทสัญลักษณ์ทางวัฒนธรรม ที่คอยท าหน้าที่ปลุกเร้าส านึกความเป็นปึกแผ่น (Sense of 
Solidality) ของขบวนการให้เกิดการร่วมแรงร่วมใจกันในการระดมทุนต่อสู้  ตลอดจนการสร้างส านึก
ในอัตลักษณ์ร่วม ให้ชาวบ้านรู้จักภาคภูมิใจในความเป็นตัวของตัวเอง การเคารพในตัวเอง และหวงแหน 
ในวัฒนธรรมของตน ประเพณีประดิษฐ์บุญกุ้มข้าวใหญ่จึงเป็นเครื่องมือที่กลุ่มชาวบ้านใช้ในการตอบโต้ 
ต่อรองกับการพัฒนาของรัฐพร้อมทั้งสร้างความชอบธรรมให้กับสิทธิชุมชนบนพ้ืนฐานของความเป็น
มนุษย ์
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  จากการศึกษางานวิจัยอย่างกว้างๆ แสดงให้เห็นว่า แนวคิดความทรงจ า แนวคิดชาติพันธุ์
สัมพันธ์และแนวคิดการเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรม สามารถน ามาใช้บอกเล่าเรื่องราวและความสัมพันธ์
ของกลุ่มชาติพันธุ์ต่างๆ โดยงานวิจัยในช่วงแรกจะแสดงให้เห็นถึงการยอมรับของกลุ่มชาติพันธุ์ที่มีต่อ
อ านาจของรัฐชาติและวัฒนธรรมหลัก ไม่ว่าจะเป็นการสร้างประวัติศาสตร์ ความทรงจ า ประเพณี ให้
สัมพันธ์กับประวัติศาสตร์ของชาติ  งานวิจัยในช่วงต่อมา แสดงให้เห็นถึงการผลิตซ้ า  รื้อฟ้ืน  การต่อรอง
เพ่ือให้เข้ากับสภาพสังคมที่ก าลังเปลี่ยนแปลงไป  ส าหรับงานวิจัยในช่วงปัจจุบัน จะเห็นได้ว่า การ
เปลี่ยนแปลงการฟ้ืนฟูและการก าหนด  อัตลักษณ์ของกลุ่มชาติพันธุ์นั้น ส่วนหนึ่งเกิดจากกลุ่มชาติพันธุ์
ต้องการปรับกลุ่ม ของตนให้สามารถอยู่ร่วมกับสังคมปัจจุบัน  และอีกส่วนที่ท าให้กลุ่มชาติพันธุ์เหล่านี้
เกิดการเปลี่ยนแปลงอย่างชัดเจน เนื่องจากระบบเศรษฐกิจจากภายนอกเข้ามาสู่ชุมชน รวมถึงการ
สนองตอบต่อการท่องเที่ยว  แม้จะมีงานศึกษาที่เกี่ยวกับการผลิตซ้ า  รื้อฟ้ืน การต่อรองของกลุ่มชาติ
พันธุ์ แต่ก็เป็นไปในทิศทางที่ต้องการสื่อให้เห็นถึงการมีส่วนร่วมต่อชุมชน รวมถึงการเป็นส่วนหนึ่งของ
สังคมไทย เพ่ือแสดงถึงสิทธิและความชอบธรรมในการที่จะอาศัยในพื้นที่นั้นๆ 
  จากตัวอย่างการศึกษาในข้างต้น  สามารถน ามาใช้เป็นแนวทางการศึกษาวิจัย “การ
ปรับตัวของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน : การต่อรองเพ่ือสิทธิการเป็นพลเมืองทางวัฒนธรรม” ตามความมุ่ง
หมายในการวิจัย  ซึ่งในอดีตกลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มนี้ เคยมีความสัมพันธ์ในการเป็นส่วนหนึ่งกับรัฐไทย เพ่ือ
เชื่อมโยงมายังสังคมปัจจุบัน จากการศึกษางานวิจัยยังไม่มีการศึกษาการใช้ความทรงจ าร่วม มาใช้ในการ
ต่อรองเพ่ือแสดงสิทธิการเป็นพลเมืองทางวัฒนธรรม งานในลักษณะนี้จะท าให้เกิดความเข้าใจทาง
ประวัติศาสตร์ ที่ใช้ความทรงจ าร่วมของกลุ่มชาติพันธุ์ มาอธิบายให้เห็นปรากฏการณ์ทางสังคม เพ่ือ
สร้างความสัมพันธ์ในการอยู่ร่วมกัน  รวมถึงการเปลี่ยนแปลงวัฒนธรรมบางอย่างของกลุ่มเพ่ือสร้าง
ความเป็นไทย อันจะแสดงถึงสิทธิการเป็นวัฒนธรรมของกลุ่ม 
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บทที่ 2 
 

พัฒนาการทางประวัติศาสตร์ท้องถิ่นบ้านเหล่าพัฒนา 
 

 ในบทนี้ ผู้วิจัยกล่าวถึง พัฒนาการทางประวัติศาสตร์เพ่ือท าความเข้าใจ “อดีต” ของเมือง
เชียงตุง ตั้งแต่ระยะเริ่มแรกที่เริ่มกล่าวถึงไทเขิน การเข้ามาครอบครองของอาณานิคมจนท าให้ใน
ท้ายที่สุดเมืองเชียงตุงได้ตกอยู่ใต้อ านาจของพม่า ซึ่งในบทนี้จะแบ่งการน าเสนอออกเป็น 3 ช่วงเวลา 
กล่าวคือ ช่วงระหว่างสมัยพญามังรายเข้ายึดครองเมืองเชียงตุงซึ่งเป็นช่วงก่อนสถาปนาอ านาจของรัฐ
ชาติอันจะท าให้เห็นความสัมพันธ์ระหว่างชาวไทเขินและเมืองเชียงรายในฐานะที่เป็นเมืองประเทศราชที่
ยังอยู่ในการปกครองของล้านนา ช่วงอาณานิคมที่ท าให้กลุ่มชาติพันธุ์ทั้งหลายแตกแยกกระจัดกระจาย
กันออกไปจนท าให้กลุ่มชาติพันธุ์ที่เคยมีความเข้มแข็งได้อ่อนแอลงจนเป็นสาเหตุให้กลุ่มชาติพันธุ์กลุ่ม
ต่างๆ อพยพเพ่ือหาที่อยู่ใหม่และส่งผลต่อการอพยพเข้าสู่ประเทศต่างๆ และช่วงเวลาปัจจุบันอันเป็น
เหตุการณ์ที่ท าให้กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินตัดสินใจอพยพเข้ามาสู่ประเทศไทยพร้อมกับเกิดชุดความทรงจ า
ร่วมของกลุ่มชาติพันธุ์ ที่ในเวลาต่อมาชุดความทรงจ าเหล่านี้ได้แสดงให้เห็นถึงความสัมพันธ์กับรัฐไทยอัน
เป็นเหตุผลหลักที่กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินใช้น ามากล่าวถึงความสัมพันธ์ทางประวัติศาสตร์ของการตั้งถิ่นฐาน
ในชุมชนต าบลบ้านดู่  อ าเภอเมือง จังหวัดเชียงราย  
 จากหลักฐานที่กล่าวถึงประวัติความเป็นมาของไทเขินส่วนใหญ่จะเป็นการบันทึกด้วยตัวอักษร
เมือง และมีเอกสารบางส่วนที่ได้รับการปริวรรตแล้ว นอกจากนี้ ยังมีเอกสารบางส่วนที่ได้จากการบันทึก
ความทรงจ าของทหารที่ไปรบในช่วงสงครามโลกครั้งที่ 2  เอกสารที่กล่าวถึงประวัติความเป็นมาของ
กลุ่มไทเขินจะมีความแตกต่างกัน ตามอ านาจของเมืองที่เข้าครอบครองเชียงตุง เรื่องราวที่ปรากฏจึงมี
ความคลาดเคลื่อน ทั้งบุคคลและเวลา ดังนั้นในการศึกษาข้อมูล จึงต้องพิจารณาช่วงเวลาในการเรียบ
เรียงเอกสาร จุดมุ่งหมายในการแต่งและเปรียบเทียบเหตุการณ์ต่างๆ ที่เอกสารได้กล่าวถึง รวมทั้ง
หลักฐานอ้างอิงอ่ืนๆ ที่มี  โดยอ้างจากพงศาวดาร ต านาน บันทึกการเดินทางของชาวต่างชาติและ     
ชาวไทย  ซึ่งจะเป็นข้อมูลส าคัญในการศึกษา เพ่ือเชื่อมโยงให้เกิดความเข้าใจจึงมีการล าดับเนื้อหาไว้ดังนี้ 
 1. ยุคก่อร่างสร้างเมือง 
 1.1 ประวัติเมืองเชียงตุงและชาวไทเขินโดยสังเขป 
 1.2 เมืองเชียงตุงความสัมพันธ์กับอาณาจักรล้านนา 
 2. ยุคอาณานิคม 
 2.1 เมอืงเชียงตุงในยุคอาณานิคม 
 2.2 การเข้ายึดนครเชียงตุงสหรัฐไทยเดิมของจอมพลผิน  ชุนหะวัณ 
 2.3 การเรียกร้องเอกราชหลังสงครามโลกครั้งที่ 2 
 3. ยุคปัจจุบัน   
 3.1 การอพยพและการตั้งถิ่นฐานของชาวไทเขินในจังหวัดเชียงราย  

3.2 พัฒนาการของหมู่บ้านและสภาพทางภูมิศาสตร์ของบ้านเหล่าพัฒนา 
3.3 ระบบการปกครองหมู่บ้านภายในบ้านเหล่าพัฒนา 
3.4 วิถีการด ารงชีวิตและความสัมพันธ์ทางสังคมของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินและคนใน

บ้านเหล่าพัฒนา 
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ยุคก่อร่างสร้างเมือง 
 
 1. ประวัติเมืองเชียงตุงและชาวไทเขินโดยสังเขป 
  การเข้ามาสร้างถิ่นฐานในประเทศไทยของกลุ่มไทเขินไม่ได้เป็นเป็นสิ่งแปลกใหม่แต่อย่าง
ใด เพราะจากประวัติศาสตร์เมืองเชียงราย นับตั้งแต่สมัยพญามังรายกลุ่มชาติพันธุ์นี้ก็มีความสัมพันธ์กับ
ล้านนามาโดยตลอดโดยผ่านทางการเป็นไพร่พล และแรงงานมาตั้งแต่อดีต การเข้ามาตั้งถิ่นฐานของชาว
ไทเขินในจังหวัดเชียงราย มีตั้งแต่ถูกกวาดต้อน จนถึงอพยพเพราะหนีภัยสงคราม จากเอกสารและการ
ค้นคว้าวิจัยต่างๆ สามารถสรุปประวัติได้ ดังต่อไปนี้ 

 ชาวไทเขินเป็นชื่อของกลุ่มชาติพันธุ์ที่มีรากฐานดั้งเดิมมาจากเมืองเชียงตุง รัฐชาน 
ประเทศพม่า เมืองเชียงตุงในอดีตเป็นเมืองที่มีกลุ่มลัวะอาศัยอยู่ และชาวลัวะถูกขับไล่ออกจากเมือง
เชียงตุงในสมัยพญามังราย ชาวลัวะมีความสนิทสนมกับไทเขินอย่างมาก ไทเขินเรียกชาวลัวะว่าพ่ีน้อง
ดอย ปัจจุบันอยู่ในสหภาพเมียนมาร์ เมืองเชียงตุง (อรุณรัตน์  วิเชียรเขียว .    2538  :  1) เป็นเมือง
ส าคัญในรัฐชานประเทศพม่า ตั้งอยู่ห่างจากชายแดนไทยด้านเหนือที่ด่านท่าขี้เหล็ก อ าเภอแม่สาย 
จังหวัดเชียงราย ประมาณ 168 กิโลเมตร บุญช่วย  ศรีสวัสดิ์ (2551  :  64) กล่าวถึง ลักษณะเมืองเชียง
ตุงว่า “เชียงตุงเป็นแคว้นที่มีรูปลักษณะคล้ายก้นกระทะ เพราะมีเทือกเขาล้อมรอบหมด มองทิศไหนมี
แต่เขาสุดลูกหูลูกตา อาณาเขตของเชียงตุงทางทิศใต้ติดต่อประเทศไทย ทิศเหนือติดจีน ตะวันออกติด
ยูนนาน  จีนและอินโดจีน และตะวันตกจดอาณาเขตพม่า” เมืองเชียงตุง เป็นรัฐฉานที่ใหญ่ที่สุดทางฝั่ง
ตะวันออกของแม่น้ าคง หรือแม่น้ าสาละวิน ภูมิศาสตร์ของเมืองเชียงตุง ล้อมรอบด้วยเทือกเขาและอยู่
ระหว่างแม่น้ าส าคัญ 2 สาย คือ แม่น้ าสาละวินทางตะวันตกและแม่น้ าโขงทางตะวันออก  เมืองเชียงตุงมี
หลายชื่อ ได้แก่ เมืองขืนหรือเมืองเขิน เมืองเขมรัฐ หรือเขมรัฐตุงคบุรี ส าหรับชื่อเมืองขืนหรือเขินนั้น 
จากพ้ืนเมืองเชียงแสน (สรัสวดี  อ๋องสกุล.    2546  :  58) ได้กล่าวถึงชื่อเมืองว่า “อัน ๑ ชื่อว่า เมืองขืน
นั้น ด้วยคติ ๓ ประการ อันนึ่งชื่อกับค า  มังรายเจ้ามาหันทีว่า จักขืนเอาได้เสียจักพอสร้างบ้านสร้าง
เมืองชะแล อัน ๑ ชื่อกับมางทัง ๒ มาขืนกันรบ หนีไปที่ข่างน้ า  เยียะแท้จิ่งจักแพ้  จิ่งจักได้เมืองแล  อัน
นึ่ง  ชื่อกับน้ าขืนที่นั่นแล  อัน ๑ ชื่อกับชาวบ้านไทยมาแต่เมืองขืนลวดชื่อ  เมืองขืน  เพ่ืออ้ันแล ลักษณะ
ค าปากค าจาขับมาดฉลาดเอ่ยตัดผม ตัดล้านุ่งผ้านุ่งเจียม หื้อเหมือนชาวขืนเก่านั้น ลวดก็ชื่อว่าเมืองขืน  
เพ่ืออ้ันแล  ชาวขืนบ้านนั้นมี  ๖๙ ฅน ตายเสียผู้ ๑ ก็จ่ายเบี้ย ๖๘ หื้อค่าตนเขานั้นแล” 
  จากข้อความข้างต้นแสดงให้เห็นว่า การตั้งชื่อเมืองขืนนั้น มาจากเหตุผล 3 ข้อ คือ 1. 
มางครุ้มมางเครี้ยนรบชนะลัวะ  2. ตั้งชื่อตามแม่น้ าหรือลักษณะภูมิประเทศ  3. ตั้งชื่อตามลักษณะ
ชาวบ้านที่อาศัยในเมืองนั้น นอกจากนี้จากต านานตุงครสี (อรุณรัตน์  วิเชียรเขียว.    2538  :  3) กล่าว
ว่า ในสมัยพญามังรายได้รบชนะเมืองเชียงตุงจากพวกลัวะ พระองค์ได้มอบหมายให้น้ าถุ้มน้ านานเป็น
หัวหน้า พาไพร่พลจาก เชียงแสนและเชียงรายอพยพมาตั้งถิ่นฐานที่เชียงตุงชาวเมืองทั้งสองอพยพไป
แล้วไม่ชอบอยู่เชียงตุงได้อพยพหลบหนีกลับมาเชียงแสนเชียงราย พญามังรายทรงให้กลับไปอีก ไพร่
เมืองเหล่านั้นก็หนีลงมาอีก เมืองนี้จึงได้ชื่อว่าเมืองขืน (ขืนหมายถึงกลับคืน) นอกจากนี้เมืองขืน ยังอาจ
หมายถึงเมืองที่มีแม่น้ าสายหนึ่งที่ไหลผ่านเมืองเชียงตุง จากทางตะวันตกวกขึ้นไปทางทิศเหนือ แล้วจึง
ไหลลงใต้ จากการสัมภาษณ์ชาวไตเขิน ท าให้ทราบว่าแม่น้ าสายนี้ไหลผิดธรรมชาติซึ่งแม่น้ าโดยทั่วไป
มักจะไหลจากทิศเหนือไปทิศใต้ แต่แม่น้ านี้ไหลขึ้นเหนือจึงเรียกว่าแม่น้ าขืน คนที่อาศัยอยู่บนฝั่งน้ านี้
เรียกตัวเองว่า ไทขืน นอกจากนี้ทวี  สว่างปัญญากูร (เสมอชัย พูลสุวรรณ.    2552  :  82)  กล่าวว่า 
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“ตามต านานคนพ้ืนเมืองของเชียงตุงแต่เดิมมาเป็นพวกลัวะหาใช่ชาว “เขิน”ไม่ บรรพบุรุษของ “เขิน”
เพ่ิงอพยพขึ้นไปจากอาณาจักรโยนกตั้งแต่สมัยพญามังรายในคริสต์ศตวรรษที่ 13 ดังนั้นแต่เดิมจึงเคย
เรียกตัวเองว่า “โยน”มาก่อน ภายหลังจึงเปลี่ยนมาเรียกว่า “ขึน”หรือ “เขิน” 

 จากข้อมูลที่กล่าวมาแสดงให้เห็นถึงเอกสารทางประวัติศาสตร์ของล้านนาที่เชื่อว่าคนไท
เขินน่าจะเป็นพลเมืองส่วนหนึ่งที่เคยอยู่ใต้การปกครองของพญามังราย และมีความสัมพันธ์กับประเทศ
ไทยในสมัยหลังด้วยการอพยพเข้ามาในลักษณะที่ถูกกวาดต้อน หรือหนีภัยสงคราม โดยจะกระจายไป
ตามจังหวัดต่างๆ ในภาคเหนือของไทย ซึ่งไตในรัฐชานนั้น จิตร  ภูมิศักดิ์ (2544  :  133)  กล่าวว่า 
“ชาวไทยเรียกว่าไทใหญ่ มาตั้งแต่สมัยอยุธยา  ปรากฏในพระราชก าหนดเก่า พ.ศ. 2042 และภายหลัง
เรียกว่า เงี้ยว ตามค าของชาวไทยล้านนาบ้าง หรือบางทีก็เรียกว่าพวก เขิน ซึ่งย่อมาจากไตเขิน” 
นอกจากนี้ บุญช่วย  ศรีสวัสดิ์ (2551  :  63 - 64) กล่าวถึง ไทเขินว่า “สมัยเมื่ออังกฤษยังปกครอง
แคว้นไตเขินอยู่ มักจะเรียกพวกไตเขินไตใหญ่ว่า “ชาน” ซึ่งมีความหมายว่าไตเขินเป็นไทยนั่นเอง เพราะ
มีเชื้อชาติเป็นไทย ถึงคนไทยที่เกิดในประเทศไทยคือ กรุงเทพฯเขา เรียกว่า “ไทยยวน” หรือ “ชาน” 
หรือ “ฉาน” อย่างเดียวกัน ตอนกลางของแคว้นชานส่วนมากเป็นพวกไตเขิน ตั้งภูมิล าเนาอยู่ติดกันเป็น
พืดจนจดถึงทิศตะวันตกของแม่น้ าสาละวิน” 
  จากการศึกษาของบุญยงค์  เกศเทศ (2548  :  141) ได้กล่าวถึงเชื้อสายของกลุ่มชาติ
พันธุ์ไทเขินว่า “เชียงตุงยังมีเส้นทางเชื่อมต่อไปยังเมืองลา อันเป็นเมืองปลายแดนของรัฐ ก่อนที่จะข้าม
เข้าไปยังเมืองเชียงรุ่ง เชียงรุ้ง หรือสิบสองปันนาของจีน อันที่จริงผู้คนแถบบริเวณนี้ทั้งหมดเป็นชาว  
“ไทลื้อ” และกลุ่มชาติพันธุ์ไทลื้อนี่เองที่เมื่อเข้าไปตั้งรกรากถิ่นที่อยู่อาศัย ณ บริเวณใดก็มักถูกเรียกไป
ตามสถานที่หรือเมืองนั้นๆ เช่นไปอยู่ริมน้ าแม่น้ าเขิน ก็เรียกว่าไทเขิน ไปอยู่ในเมืองยองก็เรียกว่าไทย
อง”สอดคล้องกับศรีศักดิ์ วัลลิโภดม ที่กล่าวว่า “ไทเขิน คือ คนลื้อจากสิบสองปันนากลุ่มหนึ่งที่อพยพไป
ตั้งถิ่นฐานแถวแม่น้ าเขินในเมืองเชียงตุง” 
  ส าหรับการเรียกชื่อกลุ่มชาติพันธุ์นี้ ฉวีวรรณ  ประจวบเหมาะ (2549  :  84 - 85) 
กล่าวว่า “ค าว่า “พวน” “ลื้อ” “เขิน” “ครั่ง”และ “ยวน”  “เวียง”ล้วนแต่เป็นชื่อที่มีรากฐานมาจาก
หน่วยปกครอง เช่น เมือง หรืออาณาจักรและพ้ืนที่ ภูเขา หรือลุ่มน้ า” นอกจากนี้ธีรภาพ  โลหิตกุล 
(ฉวีวรรณ  ประจวบเหมาะ.    2549  :  101 - 102)  ยังกล่าวถึงที่มาของไทเขินว่า “ไทขึน” ตั้งถิ่นฐาน
อยู่ ในที่ราบลุ่มน้ าขึน เมืองเชียงตุงซึ่งอยู่ในพม่าใกล้เคียงกับเมืองยอง การปรากฏของไทขึนใน
ราชอาณาจักรไทยก็คงจะเป็นด้วยสาเหตุเดียวกับคนไทอ่ืนๆ ในบริเวณนั้นที่ถูกอพยพเข้ามาโดยเจ้ากาวิ
ละแห่งเมืองเชียงใหม่ แต่ในไทย “ไทขึน”ถูกเรียกว่า “ไทเขิน”และอาจตั้งข้อสังเกตในเบื้องต้นได้ว่า    
อัตลักษณ์ของ “ไทขึน”ผูกพันอยู่กับชื่อล าน้ ามากกว่าชื่อเมือง ไม่เหมือนกับกลุ่มไทอ่ืนๆ ในบริเวณ
ใกล้เคียงกันซึ่งเป็นพ้ืนที่ติดต่อระหว่างพม่าและจีน”  

 จากท่ีกล่าวมาข้างต้นสรุปได้ว่า คนไทเขินน่าจะเป็นคนลื้อที่อพยพมาจากสิบสองปันนา 
เมื่ออพยพเข้ามาอยู่ในพ้ืนที่แห่งใหม่จึงมีการตั้งชื่อกลุ่มตามภูมิประเทศ เช่น ภูเขา แม่น้ า เมือง ฯลฯ ใน
กรณีของคนกลุ่มนี้ได้อพยพเข้ามาตั้งถ่ินฐานใกล้บริเวณแม่น้ าเขิน จึงมีชื่อเรียกว่า “ไทเขิน” 

 การนิยามว่าไทเขินคือใครมีมาตั้งแต่อดีต โดยในอดีตนั้นมักเรียกกลุ่มคนต่างๆ ตามชื่อ
เมือง หรือลักษณะภูมิประเทศ ซึ่งจิตร  ภูมิศักดิ์ (2544  :  171) กล่าวว่า “คนไตนั้นเมื่ออพยพย้ายไป
ไหนก็ชอบหอบเอาชื่อถิ่นถานบ้านเก่าของตนไปด้วย” แต่จากการที่ญี่ปุ่นเข้ามามีอ านาจในบริเวณนี้ช่วง
สงครามโลกครั้งที่ 2 ท าให้เกิดความเชื่อใหม่ว่าไทเขินเป็นกลุ่มคนที่สืบเชื้อสายมาจากคนญี่ปุ่นดังที่ รุจยา   
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อาภากร (2002  :  185 - 187) กล่าวถึง ต านานของคนไทเขินว่า “ในช่วงก่อนสงครามโลกครั้งที่ 2 เริ่ม
มีการพูดถึงหลักฐานที่ระบุว่า “เขิน” คือชาวญี่ปุ่นอพยพ ดังที่ อูทิพย์  แสงอามาตย์ได้เขียนไว้ใน
แบบเรียนไวเล่ม 4 อย่างไรก็ตาม เกี่ยวกับเรื่องนี้ เมื่อครั้งคริสต์ศักราช 1931 นั้น ท่านกงสุลญี่ปุ่นประจ า
นครย่างกุ้ง พร้อมด้วยคณะได้รอดมาถึงเชียงตุง แล้วมาค้นดูต านานพ้ืนเมืองเชียงตุง จึงพบว่าคนญี่ปุ่นที่
หายไปหนึ่งร้อยคนนั้นได้รอดมาถึงเมืองเชียงตุงจริง นอกเหนือไปจากหลักฐานการค้นคว้าของอูทิพย์  
แสงอามาตย์ แล้ว นักประวัติศาสตร์เชียงตุงรุ่นต่อมาคือ  ญี่ทิพย์  เขมรัฐ ก็ได้กล่าวถึงทหารญี่ปุ่น
หรือขึนหลวงที่พลัดหลงเข้ามาอาศัยอยู่ในเมืองเชียงตุงแห่งนี้ด้วยเช่นกัน” 

 การศึกษาของนักประวัติศาสตร์เมืองเชียงได้สอดคล้องกับการศึกษาของ เสมอชัย    
พูลสุวรรณ (2552  :  86) ที่ได้กล่าวถึงประวัติความเป็นมาของไทเขินว่า “อนึ่งชาว “เขิน” ในเมืองเชียง
ตุงยังมีต านานอีกกระแสหนึ่งเล่าว่าบรรพบุรุษของพวกตนเดิมเป็นชาวญี่ปุ่น เรื่องนี้มีกล่าวถึง ในหนังสือ
ของหมอดอด์ดที่ตีพิมพ์ครั้งแรกในปี ค.ศ. 1923 ดังนั้นเรื่องเล่าดังกล่าวจึงควรมีอยู่แล้วตั้งแต่ก่อนหน้า
ช่วงเวลานั้น กล่าวกันว่าราวปี ค.ศ. 1931 ได้มีคณะทูตญี่ปุ่นประจ าพม่าขึ้นมาสืบหาเรื่องราวเกี่ยวกับคน
ญี่ปุ่นในเมืองเชียงตุงตามที่กล่าวถึงในต านาน พวกนี้ได้เห็นข้าวของเครื่องใช้ของชาว “เขิน” อย่างเช่น 
กลอง  รองเท้า  หมวก รวมถึงแบบแผนบ้านเรือน คล้ายกับแบบของชาวญี่ปุ่นในสมัยก่อน จึงมั่นใจว่า
ต านานดังกล่าวเป็นเรื่องจริง ท าให้ตีความกันต่อไปอีกว่าบางที “เขินหลวง” จ านวน 96 คน ที่มีกล่าวถึง
ในต านานตั้งเมืองเชียงตุง อาจเป็นซามูไรชาวญี่ปุ่นภายใต้การน าของยามาดา นากามาซา (Yamada  
Nakamasa) ที่เคยเป็นขุนนางในราชส านักอยุธยาสมัยพระเจ้าทรงธรรม ซึ่งได้พาพรรคพวกหนีขึ้นมาถึง
เมืองเชียงตุงในคริสต์ศตวรรษท่ี 17 หลังสิ้นรัชสมัยพระเจ้าทรงธรรม 
  โดยอ้างเค้าเงื่อนจากต านานและการตีความดังกล่าวในช่วงสงครามโลกครั้งที่สอง 
ขณะที่ญี่ปุ่นพยายามเข้าครอบครองดินแดนรัฐฉาน แม่ทัพญี่ปุ่นได้ถือโอกาสเผยแพร่ข่าวว่า ชาวเชียงตุง
และชาวญี่ปุ่นเป็นพ่ีน้องสายเลือดเดียวกันมาก่อน อนึ่งถ้าหากการตีความที่ว่า “เขินหลวง”ตามต านาน
ตั้งเมืองเชียงตุงเป็นชาวญี่ปุ่น มีเค้ามูลความจริงอยู่บ้าง ก็แสดงว่าต านานเรื่องตั้งเมืองเชียงตุงมีความ
คลาดเคลื่อน ทั้งเรื่องเวลาและเหตุการณ์น่าสนใจว่าการตีความเช่นนั้น ปรากฏว่าเป็นที่เชื่อถือกันอยู่
พอสมควรในหมู่ปัญญาชนชาวเขิน โดยยังปรากฏในงานเขียนประวัติศาสตร์ของชาวเขินมาจนกระท่ังทุก
วันนี้” 
  อิทธิพลของประเทศญี่ปุ่นที่มีต่อเมืองเชียงตุงน่าจะเกิดจากเหตุการณ์ช่วงสงครามโลก
ครั้งที่ 2 เท่านั้นเพราะตามพงศาวดารการก่อร่างสร้างเมืองเชียงตุงในอดีต เมืองนี้มีชื่อว่าเขมรัฐ หรือ 
เขมรัฐตุงคบุรี จากการศึกษาของ บุญช่วย  ศรีสวัสดิ์ (2503  :  350) ได้กล่าวถึง ต านานในการเรียกชื่อ
เมืองว่า “มีที่มาจากชื่อของกษัตริย์ตามพงศาวดารเชียงตุง กล่าวว่า โอรสของกษัตริย์เมืองวิเตหะ นามว่า 
สะลี๋สุต ามา ได้เสด็จท่องเที่ยวมาถึงเมืองเชียงตุง ทราบข่าวพระราชธิดาเจ้าฟ้ากษัตริย์เชียงตุงยังไม่มี
คู่ครอง จึงลอบเข้าไปในพระราชวังประทับ บรรดาเสนาอ ามาตย์จึงพร้อมกันยกให้เป็นกษัตริย์ครองเมือง
เชียงตุง ทรงพระนามว่า พญาสะลี๋ตุต ามา กิตติ สิริเมขะนรินตะ เขมะติปะติ ส่วนค าว่า “ตุงคบุรี” 
นอกจากนี้ก าเนิดเมืองเชียงตุงในต านานได้ผูกโยงกับเรื่องราวของพุทธศาสนาซึ่ง อรุณรัตน์  วิเชียรเขียว 
(2538  :  4) กล่าวว่า “ในสมัยนั้น  พระพุทธเจ้าพร้อมกับสาวกได้เสด็จมาบริเวณหนองน้ าเมือง      
จัณฑคาม ได้ทรงพยากรณ์ว่าต่อไปภายหน้าจะมีราชบุตรของเจ้าฟ้าเมืองว้อง (จีน) จะมาระบายน้ าออก
จากหนองใหญ่นี้ให้กลับคืนเป็นบ้านเป็นเมือง พุทธศาสนาจะมาประดิษฐานที่เมืองนี้ซึ่งต่อมาฤๅษีตุงครสี 
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ใช้ไม้เท้าระบายน้ าออกจากหนอง โดยระบายน้ าออกไปทางทิศเหนือให้ลงแม่น้ าขืน น้ าแห้งจึงสร้างเป็น
เมืองให้ชื่อตามนามของฤๅษีว่าเชียงตุง”  

 ส าหรับการกล่าวถึงต านานตุงคฤษีนั้นยังท าให้ทราบว่าพ้ืนที่นี้แต่เดิมน่าจะเคยตกอยู่
ภายใต้อิทธิพลของจีนมาก่อน เห็นได้จากสุพิน  ฤทธิ์เพ็ญ (2541  :  72) กล่าวว่า “ตามต านานเล่าว่า 
ตุงคฤษีราชบุตรพญาว้อง (จีน) ได้ใช้ไม้เท้าขีดดินเป็นร่องน้ าเพ่ือระบายน้ าออกจากเมืองตามพุทธท านาย 
จนเหลือน้ าที่เป็นหนองน้ า เรียกกันว่า “หนองตุง”ชาวฮ่อแข่ (จีนในยูนนาน) อันติดตามตุงคฤษีได้มา
อาศัยอยู่ในดินแดนแห่งนี้ พวกเขาเรียกชื่อเมืองแห่งนี้ว่า “เชียงตุง” ตามนามของตุงคฤษี ภายหลังมาไม่
นานนัก ชาวฮ่อแข่เหล่านั้นไม่อาจทนความล าบากและโรคภัยไข้เจ็บได้ จึงพากันทิ้งเมืองหนีกลับถิ่นฐาน
เดิมโดยทิ้งน้ าเต้าไว้จ านวนหนึ่ง ต่อมาเจริญงอกงามเป็นเครือเป็นหน่วยมากหลาย คันแก่มาแล้วก็แตก
ออกลวดเป็นคน เป็นชาวทัมมิละ (ชาวลัวะ) ไปเสี้ยงหั้นแล ชาวทัมมิละก็เก็บเอาข้าวแข่อันฮ่อทิ้งไว้ เอา
มาหว่านปลูกเป็นพืชและสร้างเมืองสืบมาเท่าถึงกาละบัดนี้” 

 จากต านานในส่วนนี้จะสอดคล้องกับความทรงจ าของชาวไทเขินที่กล่าวตรงกันว่า 
ตั้งแต่รุ่นตา ยายที่เล่าต่อๆ กันมาในเมืองเชียงตุงมีคนจีนอาศัยอยู่เป็นจ านวนมากและคนจีนเหล่านี้     
คนเชียงตุงเรียกว่า “จีนฮ่อ” จากต านานข้างต้นแสดงให้เห็นถึงการเข้ามาของคนจีนและอิทธิพลของ
พระพุทธศาสนาโดยเชื่อในต านานเรื่องพระพุทธเจ้าเลียบโลกที่มีพุทธท านายถึงการสร้างบ้านเมือง 
รวมถึงการเข้ามาของราชวงศ์จีนในดินแดนแถบนี้ ต่อมาเมื่ออิทธิพลของจีนเสื่อมลง ชาวลัวะจึงเข้ามา
อาศัยและตั้งถิ่นฐานจนถึงสมัยของพญามังรายที่ยึดเมืองเชียงตุงจากพวกลัว 

 เมืองเชียงตุงเป็นส่วนหนึ่งของรัฐฉานที่อยู่ไกลจากอ านาจของพม่ามากกว่าเมืองใหญ่
อ่ืนๆ นอกจากนี้ เส้นทางการไปเชียงตุงในอดีตยังมีความยากล าบาก เห็นได้จากสงครามเชียงตุงครั้งที่ 2 
(ตามรอยจดหมายเหตุทัพเชียงตุง.    2552  :  104 - 106) จนถึงศึกเชียงตุงสมัยสงครามโลกครั้งที่ 2 ที่
กล่าวว่า ความยากล าบากในการเดินทางไปท าสงครามกับเชียงตุง ที่เคยมีในสมัยรัตนโกสินทร์ตอนต้น 
ยังคงปรากฏชัดในในสงครามเชียงตุงครั้งที่ 4 (พ.ศ. 2485) นอกจากนี้ในอดีตเป็นเมืองเชียงตุงเป็นเมือง
ที่มีความส าคัญด้านยุทธศาสตร์ต่อพม่า และจีน ซึ่งพม่าถือว่าเชียงตุงเป็นเมืองหน้าด่านในการป้องกัน
เขตแดนของพม่า 

 ส าหรับความส าคัญทางเศรษฐกิจ รัตนาพร  เศรษฐกุล (2537  :  29) กล่าวว่า 
“เศรษฐกิจของเชียงตุงอยู่ที่การเป็นศูนย์กลางการค้า เป็นทางผ่านและจุดแลกเปลี่ยนสินค้าของ
คาราวานพ่อค้าจากจีนและเมืองอ่ืนๆ ทุกๆ ปีจะมีคาราวานฮ่อจากยูนนานน าสินค้ามาค้าขายที่เชียงตุง
และเลยต่อไปถึงเชียงราย เชียงใหม่ ล าปาง ลงไปถึงมะละแหม่ง มัณฑะเลย์และย่างกุ้ง” เช่นเดียวกับ
เอกสารตามรอยจดหมายเหตุทัพเชียงตุง (2552  :  130) ได้กล่าวถึงความส าคัญของเมืองนี้ในอดีตว่า 
“เชียงตุงเป็นรัฐไทใหญ่ที่ส าคัญ ในทางการเมืองเชียงตุงมีอ านาจมากเพราะเป็นรัฐที่มั่งคั่งจากการค้าขาย 
มีความใกล้ชิดกับเมืองไทใหญ่อ่ืนๆ และมีประชากรจ านวนมาก อีกทั้งยังมีเมืองบริวารที่ส าคัญอีกหลาย
เมือง คือ เมืองยอง เมืองเลน เมืองสาด และเมืองปุ ในทางเศรษฐกิจความส าคัญของเชียงตุงอยู่ที่การค้า  
โดยเฉพาะอย่างยิ่งการค้าข้ามพรมแดนระหว่างจีนกับรัฐไท เส้นทางการค้าหลักจากยูนนานผ่านเชียงตุง
มายังรัฐไททางใต้”  ซึ่งในปัจจุบันการเดินทางมีความสะดวกรวดเร็วมากขึ้นดังที่ ไฉไลฤดี  ยุวนะศิริ 
(2550  :  63 - 67) กล่าวว่า “เมืองเชียงตุงเป็นจุดเชื่อมต่อไปยังเส้นทางการค้าที่มาจากเมืองต่างๆ ทาง
ตอนบนและทางตอนล่างของพม่า เช่น ตองกี มัณฑะเลย์ และย่างกุ้ง เส้นทางการค้าทางทิศเหนือด้าน
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เมืองลา ซึ่งปัจจุบันใช้เวลาในการเดินทางโดยรถยนต์เพียง 3 ชั่วโมงก็เข้าสู่ชายแดนจีนเชื่อมต่อไปยัง
เมืองเชียงรุ่ง มณฑลยูนนาน ประเทศจีน ทางด้านทิศใต้ติดกับชายแดนอ าเภอแม่สายของประเทศไทย” 

 ดังนั้นเมืองเชียงตุงจึงเป็นแหล่งการค้าการตลาดที่ส าคัญแห่งหนึ่ง แต่เนื่องจากสภาพ
ภูมิประเทศท่ีแคบไม่กว้างขวางผลผลิตทางการเกษตรที่ได้จึงไม่มากพอส าหรับการค้าขายแลกเปลี่ยนกับ
เมืองอ่ืนๆ อีกทั้งทรัพยากรทางธรรมชาติก็ไม่อุดมสมบูรณ์มากนัก สถานที่แห่งนี้จึงกลายเป็นจุดที่สินค้า
จากแหล่งอ่ืนจะเข้ามาพักและค้าขายแลกเปลี่ยน ผลประโยชน์ที่ได้จึงมาจากการเป็นเมืองที่มีการค้าขาย
แหล่งใหญ่ที่สุดในภูมิภาคแห่งหนึ่ง  

 ส าหรับความส าคัญของพ้ืนที่รัฐฉาน เสมอชัย  พูลสุวรรณ (2552  :  72) กล่าวว่า 
“พ้ืนที่รัฐฉานภาคตะวันออก ตั้งอยู่ในบริเวณที่สามารถควบคุมเส้นทางติดต่อทางการค้า ระหว่างมณฑล
ยูนนานกับพ้ืนที่ทางตอนบนของเอเชียอาคเนย์ได้ดี อีกทั้งยังมีความส าคัญทางยุทธศาสตร์ ในฐานะเป็น
พ้ืนที่กันชนระหว่างรัฐใหญ่โดยเฉพาะล้านนา (ซึ่งต่อมาตกอยู่ภายใต้อิทธิพลของพม่าและสยาม
ตามล าดับ) พม่าและจีน ดังนั้นจึงมักเป็นจุดสนใจของรัฐต่างๆ เหล่านั้น เพ่ือพยายามหาทางเข้า
ครอบครองตลอดมา ประวัติของดินแดนรัฐฉานฟากตะวันออก ส่วนใหญ่จะเป็นเรื่องราวเกี่ ยวข้องกับ
เมืองเชียงตุง ซึ่งเป็นเมืองศูนย์กลางการปกครองที่มีความสัมพันธ์กับอาณาจักรโยนหรือยวน (ล้านนา ) 
อย่างใกล้ชิดทั้งด้านการปกครองและวัฒนธรรมมาตั้งแต่ยุคก่อตั้งอาณาจักรในรัชสมัยพญามังรายราว
ปลายคริสต์ศตวรรษที่ 13” นอกจากนี้นายเหมย  นามแก้ว (2555  :  สัมภาษณ์) ชาวไทเขินเคยเล่าให้
ฟังว่าสาเหตุที่หลายๆ ประเทศรวมถึงพม่าต้องการเมืองเชียงตุงนั้นเพราะที่นี่เป็นแหล่งทรัพยากรที่อุดม
สมบูรณ์ มีทั้งอัญมณี และแร่ธาตุอ่ืนๆ อยู่เป็นจ านวนมาก รวมถึงเส้นทางการค้าที่เชื่อมไปยังชายแดน
ของประเทศต่างๆ   
 2. เมืองเชียงตุงความสัมพันธ์กับอาณาจักรล้านนา 

 เมืองเชียงตุงมีความสัมพันธ์กับอาณาจักรล้านนามาโดยตลอด ซ่ึงสามารถแบ่ง
ความสัมพันธ์ออกเป็นด้านต่างๆ ได้ คือ 
 2.1 ความสัมพันธ์ในด้านประวัติศาสตร์ 

 ในบริบทประวัติศาสตร์ พญามังรายสร้างเมืองเชียงตุงใน พ.ศ. 1810 ตามประวัติ
เมืองเชียงตุงเดิมเป็นชุมชนของชาวลัวะมาก่อน พญามังรายได้ “ครุบชิงเอาเมืองทัมมิละมาเป็นเมืองขึ้น
แห่งตน”การปกครองในสมัยพญามังรายนั้น  รัตนาพร เศรษฐกุล (2537  :  30) กล่าวว่า “ในระยะแรก 
เจ้าเมืองเชียงตุงเป็นลัวะ จะต้องลงไปเฝ้าพญามังราย เพ่ือ ‘เอาเวียกเอาการ’ ที่เชียงรายหรือเชียงใหม่
เสมอ แสดงถึงการใช้อ านาจควบคุมอย่างใกล้ชิด ความสัมพันธ์ในลักษณะเมืองขึ้นนี้เปลี่ยนแปลงไป เมื่อ
พญามังรายให้เจ้าน้ าท่วมซึ่งเป็นหลานครองเมืองเชียงตุง” เจ้าเมืองเชียงตุงจึงมีเชื้อสายราชวงศ์มังราย
ปกครองสืบต่อกันเรื่อยมาซึ่งในช่วงเวลานั้นมองโกล ได้ครอบครองจีน (รัตนาพร เศรษฐกุล.    2537  :  
30) และขยายอ านาจอย่างกว้างขวาง เชียงตุงนั้นตั้งอยู่ในที่ราบระหว่างหุบเขา เป็นทางที่สะดวกท่ีสุดใน
การที่จะรุกราน หรืออพยพลงมาจากจีน เจ้าน้ าท่วมเป็นผู้มีความสามารถด้านการรบจึงได้รับมอบหมาย
ให้ไปปกครองเมืองเชียงตุงซึ่งเป็นเมืองหน้าด่านอยู่ทางพรมแดนด้านเหนือ เมืองเชียงตุงจึงมีผู้ปกครอง
เป็นเชื้อสายของพญามังรายและมีความสัมพันธ์กับเชียงใหม่ในฐานะบ้านพ่ีเมืองน้อง จนกระทั่งสิ้นสุด
ระบบเจ้า เมื่อรัฐบาลทหารพม่ายกเลิกไป  เมืองเชียงตุงในอดีตเป็นปราการด้านเหนือให้แก่อาณาจักร
ล้านนา  เนื่องจากในช่วงพุทธศตวรรษที่ 19 เป็นต้นมา อันตรายจากภัยมองโกลต่อภูมิภาคนี้มีสูง เมือง
เชียงรุ่งซึ่งตั้งอยู่เหนือเมืองเชียงตุงขึ้นไป ก็อยู่ในอิทธิพลจีนราชวงศ์หยวน เนื่องจาก ที่ ตั้งของเมืองเชียง
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รุ่งอยู่ใกล้กับจีน เปิดโอกาสให้จีนได้แทรกอ านาจเข้าสู่เมืองเชียงรุ่ง การขยายอ านาจของจีนสู่ตอนใต้ใน
สมัยมองโกล ตั้งแต่ยึดหนานเจาได้ใน พ.ศ. 1796 แล้วขยายมาเชียงรุ่ง ในต้นพุทธศตวรรตที่ 19 การที่
เชียงรุ่งตกอยู่ในราชวงศ์หยวนท าให้พญามังรายมีบทบาทช่วยเหลือเชียงรุ่งในฐานะบ้านพ่ีเมืองน้อง การ
ช่วยเหลือเชียงรุ่งให้ปลดปล่อยจากจีน ด าเนินตลอดมาจึงพบการสู้รบระหว่างกองทัพจีนจากยูนนานและ
กองทัพฝ่ายพญามังรายด าเนินอยู่หลายปีจนสิ้นรัชกาล 

2.2 ความสัมพันธ์ในด้านศาสนา 
 นอกจากการมีความสัมพันธ์ในลักษณะบ้านพ่ีเมืองน้องกับล้านนาแล้ว ในเรื่อง

การนับถือศาสนาพุทธ เมืองเชียงตุงยังได้รับอิทธิพลมาจากล้านนาสืบต่อกันมานาน โดยในสมัยพระเจ้า
ผายู (ตามรอยจดหมายเหตุทัพเชียงตุง.    2552  :  90) ได้ส่งราชบุตรคือเจ้าเจ็ดพันตูเชื้อสายราชวงศ์ 
มังรายไปปกครองเชียงตุง ในสมัยเจ้าเจ็ดพันตูครองเชียงตุงนั้น เชียงตุงเจริญรุ่งเรืองทั้งทางด้าน
อาณาจักรและพุทธจักร โดยในปี  พ.ศ. 1882 พญาผายู (พ.ศ. 1879 – 1877) ได้ส่งพระเถระจาก
เชียงใหม่ข้ึนไปเชียงตุงเพ่ือเผยแพร่พุทธศาสนาที่ยางกวง  พระเถรหงส์ได้สร้างวัดขึ้นที่ป่าช้านอกเวียง ให้
ชื่อว่าวัดราชฐานหลวง ซึ่งต่อมา ชาวเชียงตุงได้ เรียกว่า วัดยางกวง  ในสมัยพญากือนา (พ.ศ. 1898 – 
1928) พุทธศาสนาในเชียงใหม่ได้เจริญรุ่งเรืองมาก ทรงนิมนต์พระมหาสุมนเถรจากสุโขทัยมาแผ่ศาสนา
ลังกาวงศ์ที่เชียงใหม่มีศูนย์กลางที่วัดสวนดอก ต่อมาเรียกนิกายสวนดอก พญากือนาทรงสนับสนุนให้
พระภิกษุจากเชียงแสนเชียงตุงมาศึกษาพุทธศาสนานิกายสวนดอกที่วัดสวนดอก ท าให้เชียงตุงได้รับ
อิทธิพลทางพุทธศาสนาจากเชียงใหม่ โดยวัดเชียงตุงในรุ่นแรก เช่นวัดยางกวงเป็นนิกายสวนดอก
เชียงใหม่ 

 ในสมัยพระเจ้าสามฝั่งแกนในเมืองเชียงใหม่ เกิดมีปัญหาความขัดแย้งระหว่าง
นิกายเดิมและนิกายใหม่คือ ระหว่างวัดสวนดอกกับลังกาวงศ์ใหม่ (รัตนาพร เศรษฐกุล.    2537  :  33) 
พระเจ้าสามฝั่งแกนนิยมนิกายวัดสวนดอก และเห็นว่านิกายลังกาวงศ์ใหม่เป็นฝ่ายก่อปัญหา จึงเนรเทศ
ออกไปจากเมืองหลวงให้ไปอยู่ที่เชียงรายและเชียงแสน ในช่วงนี้เองมีพระชั้นผู้ใหญ่จากเชียงตุงชื่อเขมมง
คลได้เข้ามาศึกษาพระศาสนากับพระมหาเถระธรรมคัมภีร์แห่งนิกายลังกาวงศ์ใหม่ที่เชียงแสนและ
เชียงรายเป็นเวลาถึง 10 ปี ได้รับมอบอ านาจให้ปฏิบัติหน้าที่ทางสงฆ์ได้ จึงกลับไปเชียงตุงโดยน าพุทธ
ศาสนานิกายลังกาวงศ์ใหม่ไปเผยแพร่ที่เชียงตุงและได้รับความศรัทธาจากประชาชนทั่วไปเป็นอันมาก 
จึงเปลี่ยนชื่อวัดจากเดิมคือวัดไชยมันตารามเป็นวัดป่าแดงตามแบบเชียงใหม่  ซึ่งนิกายสงฆ์พ้ืนเมืองของ
เชียงตุงที่ด ารงอยู่มาจนถึงช่วงหลังมีสองอนุนิกายหลักคือ “หนยาง กวง” (ลังกาเก่า) และ “หนป่าแดง” 
(ลังกาใหม่) พระสงฆ์ทั้งสองอนุนิกายเคยก่อวิวาทเกิดเป็นกรณีสังฆเภทใหญ่ขึ้นในเมืองเชียงตุง เมื่อ
คริสต์ศตวรรษท่ี 15 ซึ่งในเรื่องนี้เสมอชัย พูนสุวรรณ (2552  :  132) กล่าวว่า “การเกิดสังฆเภทในเมือง
เชียงตุงนั้น กระทั่งพระเมืองแก้วกษัตริย์เชียงใหม่ทรงไกล่เกลี่ยให้ปรองดองกัน เหตุวิวาทจึงสงบลง 
ในช่วงหลังนิกายป่าแดงได้รับความนิยมมากกว่านิกายยางกวง เนื่องจากได้ชื่อว่าเคร่งครัดต่อธรรมวินัย
และเสียงสวดมนต์ออกเสียงบาลีถูกต้องมากกว่า แต่ร่องรอยของนิกายลังกาเก่ายังพอหลงเหลืออยู่ บ้าง 
พระสงฆ์นิกายป่าแดงสวดมนต์ภาษาบาลีด้วยส าเนียงลังกา เช่นเดียวกับพระสงฆ์ไทยต่างจากพระสงฆ์
นิกายพม่าและนิกายไต (โหลง) ซึ่งสวดมนต์ด้วยส าเนียงแบบพม่า พระสงฆ์ไตเขินจึงไม่กระท าสังฆกรรม
ร่วมกับพระสงฆ์พม่า” 
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 2.3 ความสัมพันธ์ในด้านการศึกษาและอิทธิพลของภาษา 
          ในปัจจุบันนิกายสงฆ์ในเมืองเชียงตุง แม้จะอยู่ภายใต้ระบบปกครองคณะสงฆ์
ของพม่า แต่ยังคงรักษาจารีตและระบบสมนศักดิ์แบบดั้งเดิมที่อิงกับวัฒนธรรมพุทธศาสนาแบบล้านนา
โบราณ ส าหรับการศึกษาของพระสงฆ์ได้พยายามอิงกับหลักสูตรนักธรรมและบาลีแบบของคณะสงฆ์ไทย 
จากการเผยแพร่พุทธศาสนาไทยและล้านนาในเชียงตุงท าให้ชาวไทเขินมีโอกาสได้ศึกษาภาษาล้านนา 
และตัวอักษรเมืองโดยจะศึกษากันที่วัด รวมถึงในสมัยจอมพล ป.พิบูลย์สงคราม ได้มีการตั้งโรงเรียนสอน
ภาษาไทยในเชียงตุง ท าให้ชาวไทเขิน สามารถอ่านเขียนภาษาไทยได้ จากเอกสารตามรอยจดหมายเหตุ
ทัพเชียงตุง (2552  :  109) กล่าวว่า “เมื่อยกฐานะเชียงตุงเป็นจังหวัดนครเชียงตุง ศูนย์กลางดินแดน 
“สหรัฐไทยเดิม” นับเป็นชัยชนะครั้งแรกของไทย ที่สามารถยึดเชียงตุงได้ส าเร็จและคิดขยายอ านาจด้วย
พลังทางวัฒนธรรมของชนเผ่าไทโดยใช้ภาษาไทยเป็นหลัก”  สอดคล้องกับรัตนาพร  เศรษฐกุล (2537  :  
49) กล่าวว่า “รัฐบาลไทยได้อ้างความสัมพันธ์ทางประวัติศาสตร์และชาติพันธุ์ จัดการปกครองเชียงตุง
เหมือนเป็นจังหวัดหนึ่งของประเทศไทย มีข้าหลวงทหารและข้าราชการฝ่ายพลเรือนเข้าไปประจ าทุก
แผนก มีการจัดตั้งศาลเพ่ือพิจารณาคดีความ และจัดหน่วยการบริหารราชการแบ่งเป็นอ าเภอ เช่น 
อ าเภอเมืองเชียงตุง เมืองพะยาก เมืองยอง เมืองเลน เมืองโก เมืองขาก เมืองเปง เมืองสาด และเมือง
หาง ให้นายต ารวจที่ไปประจ าอยู่ท าหน้าที่นายอ าเภอ และให้มีโรงเรียนสอนหนังสือไทยขึ้น ท าให้ชาว
เชียงตุงรุ่นนั้นมีความคุ้นเคยกับภาษาและวัฒนธรรมไทยตามสมควร” เช่นเดียวกับการศึกษาของวสันต์ 
ปัญญาแก้ว (2555  :  28) พบว่า “เด็กๆ เมืองยองตอนนั้น (ปัจจุบันคือกลุ่มที่อยู่ในวัย 70 ปี ขึ้นไป) 
ได้รับการศึกษา เรียนภาษาไทยกันเกือบทุกคน ยังไม่นับวัฒนธรรมไทยเดิมและร าวงที่กรมโฆษณาการ
ไทยภายใต้การน าของหลวงวิจิตรวาทการ ประดิษฐ์และเผยแพร่” ซึ่งได้ตกทอดมายังกลุ่มชาติพันธุ์ไท
เขินจนถึงปัจจุบัน   

 จากข้อมูลในข้างต้นได้สอดคล้องกับค าบอกเล่าของนายสาม ดวงแก้ว (2555  :  
สมัภาษณ)์ รองประธานไทเขิน ว่า  

 
“…  ในอดีตถ้าจะเรียนภาษาไทยและตัวอักษรเมืองแบบล้านนารวมถึงภาษาไทเขินจะต้องไป

เรียนที่วัด พระภิกษุจะเป็นผู้สอน ช่วงนั้นรัฐบาลพม่ายังไม่เข้มงวดมาก ไม่เหมือนเดี๋ยวนี้ที่รัฐบาลสั่งห้าม
หมด ให้เรียนแต่ภาษาพม่าเท่านั้นโดยเฉพาะวัดที่อยู่ในเมืองจะถูกพวกทหารเข้ามาตรวจบ่อย แต่ถ้าเป็น
วัดในชนบทจะไม่ค่อยมีทหารไปตรวจเพราะไม่สนใจ  …” 

 
 ส าหรับรัฐบาลพม่านั้นในระยะแรกมีความพยายามที่จะสลายอ านาจและหลอม

รวมให้ทุกกลุ่มอยู่ใต้อ านาจการปกครองของพม่า ซึ่ง จ าลอง  ทองดี (2538  :  288) ได้กล่าวถึงนโยบาย
หลักของรัฐบาลพม่าว่า “ต้องกลืนชาติไท ชาติมอญให้เป็นชนชาติพม่าให้ได้ในรุ่นลูกหลานเหลน” ดังนั้น
ภาษาที่จัดว่าเป็นการแสดงออกทางวัฒนธรรมจึงควรถูกปรับเปลี่ยนให้ใช้ตามฝ่ายที่มีอ านาจปกครอง 
โดยเบน แอนเดอสัน (2552  :  118) กล่าวว่า “นักประวัติศาสตร์ชาวเยอรมัน เคยประกาศเมื่อปลาย
ศตวรรษท่ี 18 ว่าชาติทุกๆ ชาติ ล้วนมีวัฒนธรรมของชาติตนเองและมีภาษาของตนเองด้วย”  
  ส าหรับสภาพบ้านเมืองที่ยังไม่มั่นคง และมีกลุ่มชาติพันธุ์ที่ต่อต้านรัฐบาลพม่า 
และไม่พอใจในการยกเลิกระบบการปกครองแบบเจ้าฟ้านั้น รัฐบาลพม่ายังไม่แน่ใจในสถานการณ์จึงเข้า
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ควบคุมทุกอย่างเพ่ือไม่ให้กลุ่มชาติพันธุ์เหล่านี้มีความเข้มแข็งทางวัฒนธรรม และไม่สามารถรื้อฟ้ืนความ
เป็นชาติขึ้นมาได้อีกเพราะภาษาก็เป็นส่วนหนึ่งที่แสดงออกถึงความเป็นไทและเป็นคนกลุ่มเดียวกัน  

 นอกจากภาษาจะแสดงความเป็นชาติแล้ว ภาษายังแสดงให้เห็นความสัมพันธ์
ของกลุ่มคน เห็นได้จากบรรจบ พันธุเมธา (2526  :  71 - 73) ได้เดินทางไปที่เมืองเชียงตุงในปี พ.ศ. 
2499 พบว่า หนังสือธัมมะทั้งหลายส่วนมากได้มาจากทางเขิน ทางโยน (เชียงใหม่และทางเหนือของ
ไทย) จนมีชื่อเรียกนิกายพุทธศาสนาที่ได้จากถ่ินทั้งสองนี้ว่า เกิ้งเขิน เกิ้งโยน ภาษาเขินและภาษาโยนก็มี
ส่วนคล้ายคลึงกันอยู่ แต่ในปัจจุบันนี้ทางเชียงตุงได้พระไตรปิฎกและหนังสือเทศน์ไปจากกรุงเทพฯ
ถ้อยค าที่พระเทศน์จึงฟังไม่ยากนัก นอกจากเสียงจะผิดไปเป็นภาษาของท่าน “การศึกษาภาษาที่เชียงตุง
นี้ นับได้ว่าสะดวกไม่ผิดกับท่ีจะเรียนในเมืองไทยคนที่เชียงตุงพูดภาษากรุงเทพฯได้แทบทุกคน” ซึ่งภาษา
โยนคือภาษาของไตยวน หรือไตโยนซึ่งเป็นคนพื้นเมืองเชียงรายแต่ดั้งเดิม ปัจจุบันไตโยนหรือไตยวนเป็น
กลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มหนึ่งในจังหวัดเชียงรายหรือที่เรียกว่า “คนเมือง”   

 จากการศึกษาของสุริยา รัตนกุล (2548  :  66 - 67) พบว่า “ภาษาไทเขินเป็น
ภาษาของชนชั้นปกครอง คือ เป็นภาษาที่ใช้พูดกันในราชวงศ์ของเจ้าฟ้าเชียงตุง ดังนั้นจึงได้รับการ
สนับสนุนให้สอนภาษาไทเขินในโรงเรียนและใช้ในการปกครอง แต่ในการที่ท าดังนี้ภาษาไทเขินเองก็ต้อง
แข่งขันกับภาษาพม่าซึ่งเป็นภาษาของรัฐบาลกลางในประเทศพม่าและแข่งกับภาษาไทฉานซึ่งเป็นภาษา
พูดของคนเชื้อสายไทส่วนใหญ่ในรัฐฉาน และแข่งขันกับภาษาอังกฤษซึ่งเคยเป็นภาษาราชการของ
ประเทศพม่ามาตั้งแต่เมื่อสมัยที่อังกฤษเข้ามาปกครองพม่า สิ่งที่เกิดขึ้นในขณะนี้ในแคว้นเชียงตุงมีคนพูด
ได้หลายภาษาเป็นจ านวนมากและในหนังสือราชการก็ต้องใช้ภาษาพม่าซึ่งเป็นภาษาราชการที่รัฐบาล
กลางใช้ แต่ในขณะเดียวกันก็ใช้ภาษาไทเขินด้วย 

 นอกจากนี้ภาษาไทเขินนิยมขอยืมค าศัพท์จากภาษาไทยกรุงเทพฯและยังมีการ
สอนภาษาไทยกรุงเทพในวัดต่างๆ ในเชียงตุงด้วย”  

 เมื่ออิทธิพลของพม่าเข้ามาควบคุมวัฒนธรรมของคนในเมืองเชียงตุง ภาษาไท
เขินที่เคยเป็นภาษาของชนชั้นปกครอง ได้ถูกลดความส าคัญลง จนกลายเป็นภาษาของคนเพียงบางกลุ่ม 
หรือกลายเป็นภาษาถิ่นแต่ถึงกระนั้นภาษาถิ่นก็ยังคงมีความส าคัญในฐานะของคนในชุมชนเดียวกัน ดังที่ 
เบน แอนเดอสัน (2552  :  70) ได้กล่าวถึงความส าคัญของภาษาถิ่นว่า “การขยายตัวของภาษาถิ่นบาง
ภาษาอย่างช้าๆ แต่ไม่สม่ าเสมอกันในแต่ละพ้ืนที่ ในฐานะเครื่องมือของการรวบอ านาจการปกครอง
แผ่นดินเข้าสู่ส่วนกลางของเจ้าผู้ปกครอง ถือว่าถ้าใช้ภาษาร่วมกันจะแสดงให้เห็นถึงความเป็นกลุ่ม
เดียวกันในทางจินตนการ” 

 กลุ่มไทเขินที่อาศัยอยู่ในเมืองเชียงตุง จะเป็นกลุ่มไทที่มีภาษาแตกต่างไปจาก
กลุ่มไทใหญ่ในรัฐฉาน แต่มีภาษาใกล้เคียงกับกลุ่มไทลื้อ ส าหรับวัฒนธรรมนั้น ทั้งสามกลุ่มชาติพันธุ์คือ 
ไทใหญ่ ไทลื้อ ไทเขินจะมีลักษณะการแสดงออกทางประเพณีที่คล้ายกัน  

2.4 ความสัมพันธ์ในด้านศิลปะ 
 นอกจากความนิยมในการใช้ภาษาที่ใกล้เคียงกับประเทศไทยแล้ว ศิลปะรวมถึง

พุทธรูปในเชียงตุงยังน าแบบมาจากประเทศไทยด้วย เห็นได้จาก เสมอชัย พูลสุวรรณ (2552  :  189 - 
192) กล่าวว่า “ข้อน่าสังเกตอีกประการหนึ่งส าหรับการเคลื่อนไหวทางพุทธศาสนาในรัฐฉานก็คือ  ใน
ปัจจุบันได้อิงเข้าหารูปแบบความเป็น “ไทย”(กรุงเทพฯ)ในแง่ของงานศิลปะและสถาปัตยกรรมในพุทธ
ศาสนาด้วย เนื่องจาก “ไต (โหลง)” ได้รับอิทธิพลด้านศิลปกรรมพุทธศาสนาจากพม่าติดต่อกันมาเป็น
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เวลานานแล้ว การอิงเข้าหาความเป็น “ไทย” จึงอาจเป็นวิธีที่จะถอยห่างจากรูปแบบความเป็น “พม่า” 
ออกมาได้อีกระดับหนึ่ง” ส าหรับการปรับเปลี่ยนด้านการออกเสียงสวดมนต์และศิลปกรรมในพุทธ
ศาสนาโดยอิงกับไทยนั้น การปรับเปลี่ยนดังกล่าว ในแง่สัญลักษณ์น่าจะสะท้อนให้เห็นถึงโลกทัศน์ของ
ปัญญาชนชาว “ไต (โหลง)” ในปัจจุบัน ที่พยายามจะรับรู้และผนวกความหมายของกลุ่มตนเองให้เป็น
ส่วนหนึ่งของประชาคมในจินตนาการ “ไต-ไทย” ที่กว้างใหญ่เกินกว่าจะถูกขีดคั่นด้วยพนมแดนของรัฐ
ชาติในปัจจุบัน, วิธีการสร้างส านึกร่วมของความเป็น “ไต” ให้ด ารงอยู่ได้ภายใต้ความลักลั่นทาง
วัฒนธรรมระหว่างกลุ่มชาติพันธุ์ ด้วยการยอมรับวัฒนธรรมของฝ่ายใดฝ่ายหนึ่งเป็นสมบัติส่วนกลาง ใน
ฐานะเป็นเครื่องหมายหรืออัตลักษณ์ เพื่อแสดงออกถึงส านึกความเป็นไตโดยเลือกรูปแบบทางวัฒนธรรม
ที่แตกต่างไปจากความเป็นพม่า” 

 ความสัมพันธ์ของเมืองเชียงตุงและล้านนาไม่ได้มีเพียงวัฒนธรรม ที่ส่งผ่านทาง
ศาสนา ความเชื่อและตัวอักษรเท่านั้น แต่ความสัมพันธ์ที่ใกล้ชิดกันยังแสดงออกให้เห็นได้จากนามสกุล
ของเจ้าฟ้าเมืองเชียงตุงทุกพระองค์ ที่ต้องลงท้ายนามสกุลว่าเม็งราย (หม่อมธาดา  ขุนศึกเม็งราย.    
ม.ป.ป.  :  196) ตระกูลขุนศึก – เม็งราย เป็นสายสกุลหนึ่งที่สืบทอดเชื้อสายมาจากเจ้าฟ้าเจ้าก้อนแก้ว
อินแถลง เจ้าฟ้าเชียงตุงโดยเป็นนามสกุลของทายาทเจ้าฟ้าขุนศึกสุวรรณสงคราม เจ้าฟ้าขุนศึกเคยเป็น
ผู้ส าเร็จราชการแทนเจ้าฟ้าชายหลวงสมัยที่ศึกษาอยู่ที่ออสเตรเลีย  ค าว่าเม็งรายเป็นค าต่อท้ายส าหรับ
สกุลของทายาทเจ้าฟ้าเชียงตุง ซึ่งเจ้าฟ้าชายหลวงท่านทรงด าริให้ลูกหลานเจ้าฟ้าใช้ ค า ว่า เม็งราย
ต่อท้ายชื่อสกุลเพื่อให้ภายหน้าจะได้ทราบว่าสืบสกุลมาจากราชวงค์ของเจ้าฟ้าเชียงตุง 
 
ยุคอาณานิคม 

 
1. เมืองเชียงตุงในยุคอาณานิคม 
 ก่อนที่อังกฤษจะเข้าครองพม่า รัฐไตมีอธิปไตยเหนือแผ่นดินของตนเอง และไม่เคยถูกพม่า

ครอบครอง ในระหว่างปี 1835 - 1836 (พ.ศ. 2378 – 2379) อังกฤษได้ส่งนักส ารวจเข้ามาในรัฐฉาน 
(อัคนี  มูลเมฆ.    2548  :  13 - 14) โดยมี กัปตันดับเบิลยู.ซี. แม็คคลีอ็อด (W.C. Mcleod) และดร.ดี. 
ริชาร์ดสัน (Dr. D. Richardson) ซึ่งด าเนินการในนามข้าหลวงใหญ่แห่งตะนาวศรี กลุ่มนี้เดินทางเข้า
มายังรัฐฉานในปี 1836 – 1837  (พ.ศ. 2379 – 2380) กัปตันแม็คคลีอ็อดได้เดินทางไปยังเชียงใหม่ 
เชียงตุงและเชียงรุ่ง รายงานของกัปตันแม็คคลีอ็อดระบุว่า ระหว่างที่เดินทางสู่รัฐฉานพวกเขาได้รับการ
ต้อนรับอย่างอบอุ่นและเป็นมิตร ชาวไทยใหญ่ยังปรารถนาที่จะติดต่อค้าขายกับรัฐบาลอังกฤษในพม่า 
คณะส ารวจปักใจว่าเป็นไปได้ที่จะเปิดการค้าระหว่างฝ่ายทั้งสองทั้งสามารถจะใช้ดินแดนส่วนนี้เป็นลู่ทาง
ไปสู่การค้ากับจีน นอกจากนี้รัฐฉานยังมีศักยภาพในการส่งออกใบชาจ านวนมหาศาล ซึ่งรัฐบาลอังกฤษ
วางแผนที่จะเข้ามายึดครองหลังจากสามารถควบคุมพม่าได้อย่างมั่นคง  หลังจากอังกฤษยึดแผ่นดินของ
พม่าในปี ค.ศ. 1885 (พ.ศ. 2428) และปี ค.ศ. 1886 (พ.ศ. 2429) อังกฤษได้เข้าปกครองเมืองเชียงตุง 
โดยยอมรับอ านาจธรรมเนียมตามประเพณีของเจ้าฟ้า ผู้น าเชียงตุงมีแผนการที่จะรวมตัวเข้ากับเชียงรุ่ง 
เมืองเหลิม เพ่ือจัดตั้งเป็นรัฐ เอกราช ต่อมาปี ค.ศ. 1887 (พ.ศ. 2430) อังกฤษก็ได้มีอ านาจเหนือ
แผ่นดินไต (จ าลอง ทองดี.    2538  :  47 - 49) วันที่อังกฤษเข้ามาถึงเมืองไตได้ประกาศว่า “จะรับรอง
เอกราชและอธิปไตยของอาณาจักรไตและเจ้าฟ้าไททุกรัฐด้วย”  เจ้าฟ้าไตก็ท าสนธิสัญญาแล้วรับมอบ
สุวรรณฉัตร จากจักรพรรดิอังกฤษ (อัคนี  มูลเมฆ.    2548  :  16) ดังนั้นเจ้าเชียงตุงจึงผูกมิตรกับ
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อังกฤษและยินยอมให้เป็นรัฐในอารักขาในเดือนมีนาคม 1890 อังกฤษจึงผนวกเอารัฐฉานมาไว้ในอ านาจ
โดยสมบูรณ์ 

 ตามข้อตกลงดังกล่าว อังกฤษถือว่ารัฐฉานทั้งหมดเป็นดินแดนภายใต้อารักขาของตน 
(อัคนี  มูลเมฆ.    2548  :  17) ในปี 1890 (พ.ศ. 2433) ที่เมืองส็อก (Mong Sok) ใกล้ทะเลสาบอินเล 
อังกฤษได้มอบอาญาสิทธิ์ หรือที่เรียกว่า “Sanads” ให้กับบรรดาผู้ปกครองรัฐฉานเพ่ือเป็นสัญลักษณ์ว่า
พวกเขามีอ านาจปกครองเหนือประชาชนของตนในเขตปกครองเหล่านั้น ไม่ว่าจะเป็นด้านคดีความ , 
งานพลเรือนรวมทั้งสิทธิ์ในการแต่งตั้งทายาทผู้สืบทอดอ านาจ  ในทางกลับกัน ผู้ปกครองเหล่านั้นจะต้อง
จ่ายบรรณาการเป็นรายปีต้องมอบสิทธิในการบริหารป่าไม้และเหมืองแร่ในอาณาเขตให้กับรัฐบาล
อังกฤษในพม่า ทั้งต้องยอมให้ผู้ดูแลดินแดนอารักขาของอังกฤษที่เรียกว่า British  Superintendent 
เสนอแนะในกรณีเกิดความขัดแย้งเกี่ยวกับการตั้งถิ่นฐานอย่างสันติที่อาจเกิดขึ้นระหว่างหัวเมืองต่างๆ 
ในอนาคต  

 แม้ว่าในช่วงแรกรัฐบาลอาณานิคมอังกฤษให้การยอมรับรัฐฉานในฐานะเป็นรัฐที่แบ่งแยก
ออกจากประเทศพม่า ทว่าต่อมาในปี 1897 (พ.ศ. 2440) อังกฤษบริหารรัฐฉานในฐานะเป็นหน่วย
ทางการบริหารอันหนึ่งของพม่าที่ขึ้นตรงต่อคณะกรรมการที่ปรึกษาของผู้ช่วยข้าหลวงในย่างกุ้ง 
หน่วยงานที่ปรึกษานี้ท าหน้าที่พิเศษเกี่ยวกับกิจการพ้ืนที่ชายแดนซึ่งประกอบด้วยเจ้าหน้าที่ชาวอังกฤษ 
5 คน ผู้บริหารชาวอังกฤษ 2 คน ชาวพม่า 1 คนและชาวไทยใหญ่ 1 คน รวมทั้งสิ้น 9 คน การเปลี่ยน
ฐานะจากรับในอารักขา หรือจากรัฐพันธมิตรในสังกัด ไปสู่การเป็นส่วนหนึ่งของพม่า ซึ่งมีสถานภาพเป็น
อาณานิคมนั้นขัดแย้งกับข้อตกลงที่ท าไว้ในตอนแรก จึงได้รับการปฏิเสธและคัดค้านจากชาวฉานทั้งมวล 

 ปี ค.ศ. 1920 (พ.ศ. 2463) อังกฤษได้แบ่งแยกแผ่นดินของไตบางส่วนแล้วปกครองรวมถึง
ผนวกเข้าอยู่กับเมืองพม่า ปีค.ศ. 1922 (พ.ศ. 2465) อังกฤษได้ยกเอาหัวเมืองของเจ้าฟ้าไตรวมเข้า
ด้วยกันแล้วเรียกชื่อใหม่ว่าสหพันธรัฐไต (FEDERATED SHAN  STATES) แล้วให้อยู่ภายใต้การปกครอง
ของผู้ว่าราชการเมืองพม่า ซึ่งเป็นข้าหลวงของอังกฤษ ปี ค.ศ. 1930 (พ.ศ. 2473) เจ้าฟ้ากองไตเจ้าฟ้า
หลวงเชียงตุงและเจ้าฟ้าอีก 4 เมือง ได้ร่วมมือกันทักท้วงในกรณีที่อังกฤษ ดึงเอาสหพันธรัฐไต เข้าไป
ผนวกอยู่ภายใต้การปกครองของพม่า จนถึงสงครามโลกครั้งที่สองได้ลุกลามเข้าไปถึงเมืองพม่า  รัฐบาล
ทหารของญี่ปุ่น ได้ตัดเอาแคว้นเชียงตุงและเมืองปั่นออกจากสหพันธรัฐไตแล้วมอบให้แก่รัฐบาลไทย
ปกครอง พร้อมกับแบ่งสหพันธรัฐไตภาคเหนือและภาคใต้ด้านตะวันตกของแม่น้ าสาละวินทั้งหมดมอบ
ให้รัฐบาลพม่าปกครอง  

 หลังจากสงครามโลกครั้งที่ 2 เริ่มข้ึน กองก าลังอังกฤษต้องถอยร่นเข้าไปยังอินเดีย กองทัพ
ญี่ปุ่นและกองก าลังกู้เอกราชของพม่าเข้าไปยังลาเชียวในรัฐฉานภาคเหนือ ในปี 1942 (พ.ศ. 2485) 
ญี่ปุ่นได้ย้ายเมืองเชียงตุงและเมืองปั๋นมาสังกัดประเทศไทยโดยพลการโดยไม่ได้รับความเห็นชอบจากชาว
ฉาน และหลังจากประกาศเอกราชฝ่ายเดียวให้กับพม่าด้วยการแต่งตั้งให้ดร.บามอ เป็นประมุขนั้น 
กองทัพญี่ปุ่นได้ประกาศผนวกรัฐฉานเข้าเป็นดินแดนของพม่า ชาวรัฐฉานส่วนใหญ่ต่างรู้สึกต่อต้านญี่ปุ่น
และยังคงภักดีต่อกษัตริย์อังกฤษ เมื่อญี่ปุ่นยอมแพ้ในเดือนสิงหาคม 1945 (พ.ศ. 2488) ผลกระทบของ
สงครามโลกที่มีต่อพัฒนาการทางการเมืองของพม่าและรัฐฉานท าให้ผู้คนแตกแยกและเลิกไว้วางใจต่อ
กัน 
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2. การเข้ายึดนครเชียงตุงสหรัฐไทยเดิมของจอมพลผิน  ชุนหะวัณ 
 ในช่วงสงครามโลกครั้งที่  2 (พ.ศ. 2485 – 2488) เมื่อประเทศไทยลงนามสนธิสัญญา

พันธมิตรกับญี่ปุ่น ส่งผลให้ต้องประกาศสงครามต่ออังกฤษและสหรัฐอเมริกาตามญี่ปุ่น ซึ่งในขณะนั้น
รัฐบาลไทยมีแผนที่จะสงวนก าลังของไทยไว้ ในเรื่องแผนของรัฐบาลนี้ สายหยุด  เกิดผล (2550  :  35) 
กล่าวว่า “เพ่ือสงวนก าลังทหารของไทยไว้ไม่ให้ถูกญี่ปุ่นปลดอาวุธและยึดครองประเทศไทย  เมื่อญี่ปุ่น
เพลี่ยงพล้ าจึงค่อยใช้ก าลังทหารส่วนนี้ขับไล่ทหารญี่ปุ่นออกจากประเทศ ทั้งนี้มีการแยกก าลังกองทัพบก
ให้อยู่ห่างไกลจากเส้นทางเดินทัพของญี่ปุ่น ด้วยการโยกย้ายก าลังทางบกส่วนใหญ่ไปไว้ทางภาคเหนือ 
ฝ่ายทหารญี่ปุ่นก็มีความระแวงไทย จึงขอให้รัฐบาลไทยส่งทหารไปร่วมรบกับทหารญี่ปุ่นในประเทศ
พม่า” นอกจากนี้ยังมีข้อตกลงระหว่างญี่ปุ่นและไทย ไทยจะต้องเป็นฝ่ายรักษาแนวเขตแดนพม่า 
ทางด้านเหนือคือรัฐฉานของอังกฤษ ซึ่งไทยและญี่ปุ่นมีข้อตกลงลับกันว่าญี่ปุ่นจะยกดินแดนส่วนนี้ผนวก
เข้าเป็นอาณาเขตของประเทศไทย โดยฝ่ายไทยจะต้องรับผิดชอบรุกเข้าไปในแนวรบด้านนี้  ไทยได้จัด
กองทัพพายัพขึ้น (โรม  บุนนาค.    2551  :  91 - 92) เมื่อวันที่ 24 ธันวาคม พ.ศ.2484โดยมี พลตรี
จรูญ  รัตนกุล เสรีเริงฤทธิ์ เป็นผู้บัญชาการ มีภารกิจท าการรบร่วมกับกองทัพญี่ปุ่นในพ้ืนที่ทางตอน
เหนือของแนวถนนตาก แม่สอด เพื่อเข้ายึดเมืองตองยี  ลอยก่อ  และเมืองยอง กับอีกด้านหนึ่งรุกเข้าไป
ในแนวจากจังหวัดแม่ฮ่องสอนจนไปจรดแม่น้ าโขง เพ่ือกวาดล้างข้าศึกที่อยู่ทางฝั่งตะวันออกของแม่น้ า
สาละวิน เข้ายึดเมืองเชียงตุง และเมืองต่างๆ ในสหรัฐไทยใหญ่  ในกองพลที่ 3 ซึ่งเป็นกองพลที่มีพลตรี
ผิน  ชุณหะวัณอยู่ในกองนี้ ได้มีกองพันอิสระซึ่งเป็นกองพันพิเศษ รวมอยู่ด้วย กองพันอิสระนี้ต้องหา
เลี้ยงชีพด้วยตนเอง ไม่มีการส่งก าลังหรืองบสนับสนุน ซึ่งโรม   บุนนาค (2551  :  92) กล่าวว่า “กอง
พันอิสระนี้เข้าไปถึงหมู่บ้านใดก็เข้าตีสนิทกับชาวบ้านช่วยท างานแล้วขอข้าวกิน บางครั้งก็ต้องหาเผือก
หามัน หรือล่าสัตว์กินเอง  
  นอกจากนี้กองพันอิสระยังมีภาระส าคัญในด้านการปล่อยข่าว โดยคุยกับชาวบ้านว่า 
กองทัพไทยมีแสนยานุภาพมาก ทั้งยังมีกองทัพญี่ปุ่นตามมาสนับสนุนด้วย” แม้กองพันอิสระจะเป็นก าลัง
ส าคัญในการบุกเชียงตุง แต่กองพันอิสระก็ได้สร้างความทรงจ าให้แก่กลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มต่างๆ ที่อาศัยใน
เมืองเชียงตุงไม่น้อย โดยเฉพาะกลุ่มไทเขิน ลุงเหมยชาวไทเขินผู้หนึ่งแอบเล่าเหตุการณ์ซึ่งไม่มีชาวไทเขิน
คนอ่ืนกล้าพูดเพราะเกรงว่าความสัมพันธ์ระหว่างชาวไทเขินกับคนไทยเมืองจะเกิดความบาดหมาง ซึ่ง
เหตุการณ์นั้นขณะนั้นมีเรื่องเล่าสืบต่อๆ กันมาว่า “เมื่อทหารไทยบุกเข้ามาในเชียงตุงได้ มักจะขโมยข้าว
ของและวัวควายของชาวบ้านเสมอๆ ผิดกับทหารพม่าเมื่อเข้ามาในเชียงตุงแล้วไม่เคยลักขโมยของ 
บางครั้งยังเอาอาหารมาให้ เรื่องนี้คนในเมืองเชียงตุงส่วนใหญ่จะรู้แต่ไม่มีใครอยากพูดถึง และเรื่องนี้อาจ
มีส่วนในการตัดสินใจของเจ้าฟ้าท่ีจะอยู่กับพม่าก็ได้”  
  พ้ืนที่รัฐฉานหรือสหรัฐไทยเดิมที่ฝ่ายไทยเข้าปฏิบัติการนั้น เป็นรัฐหนึ่งของพม่าที่อยู่ในเขต
การปกครองของอังกฤษ เมื่ออังกฤษถอนตัวออกจากพม่าได้มอบกองทัพจีน ฝ่ายก๊กมินตั๋งภายใต้การ
บังคับบัญชาของจอมพลเจียงไคเช็คโดยมอบให้กองพล 93  เป็นหน่วยรับผิดชอบ สายหยุด เกิดผล 
(2550  :  39) ได้บอกเล่าเหตุการณ์ในขณะนั้นว่า “การรบในพ้ืนที่สหรัฐไทยเดิมระหว่างสงครามมหา
เอเชียบูรพา จึงเป็นการรบระหว่างกองทัพพายัพของไทยกับกองพล 93 ของจีนโดยตรง เมื่อกองทัพไทย
ภายใต้การน าของพลตรีผิน  ชุณหะวัณ รับหน้าที่รบกับเมืองเชียงตุงซึ่งอยู่ในบังคับของอังกฤษ จาก
บันทึกความทรงจ าของพันโทแสวง  ทัพสุด (ม.ป.ป.  :  154 - 158) กล่าวว่า “เมื่อพม่าตกเป็นเมืองขึ้น 
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ของอังกฤษ ได้ผนึกเอาเมืองนครเชียงตุงในแคว้นสหรัฐไทยเดิมเข้าเป็นอาณาจักรของพม่าไปด้วยเพราะ
ถือว่าดินแดนแคว้นไทยเดิม ซึ่งมีประชาชนเผ่าไทยใหญ่ (เงี้ยว) ไทยเขิน ไทยลื้อเข้ารวมอยู่ในการ
ปกครองด้วยเพราะถือว่าดินแดนเมืองนครเชียงตุงนั้นเป็นเมืองขึ้นของพม่า ครั้นพม่าตกเป็นเมืองขึ้นของ
อังกฤษ เมืองนครเชียงตุงและประชาชนพลเมืองที่ตั้งหลักฐานและภูมิล าเนาอยู่ในเมืองนครเชียงตุงก็ต้อง
ขึ้นกับอังกฤษด้วย ในขณะที่กองทัพไทยได้เข้าตีนครเชียงตุง ในปี  พ.ศ. 2485 เจ้าบุญวาสน์วงศ์ษา     
เม็งราย ได้มีต าแหน่งเป็นข้าหลวงประจ าเมืองเชียงตุง รับหน้าที่ดูแลบ้านเมืองแทน เจ้านายในราชวงศ์ 
“เขมรัฐเชียงตุง” ซึ่งได้หลบหนีภัยสงครามออกจากเมืองเชียงตุงเป็นผู้ออกมาต้อนรับพลตรีผิน          
ชุณหะวัณพร้อมจัดขบวนเรียกขวัญตามประเพณีพ้ืนเมืองเชียงตุง พร้อมกล่าวให้บรรดาพญาพ้ืนเมือง  
เชียงตุง ได้ทราบเจตนารมณ์ของกองทัพไทยที่มีความประสงค์จะ “รวมชนชาติไทย” เข้าเป็นอาณาจักร
เดียวกันและชี้แจงว่า พ่ีน้องชาวนครเชียงตุงทั้ งมวลนั้นล้วนเป็นเผ่าไทยเขิน ไทยลื้อ ไทยใหญ่
เช่นเดียวกับชาวไทยในภาคพายัพของประเทศไทยทั้งสิ้น เมื่อทางฝ่ายพลตรีผิน  ชุณหะวัณผู้บัญชาการ
กองพลที่ 3 ได้กล่าวแสดงการต้อนรับ และขอบคุณในน้ าใจของเจ้าบุญวาสน์วงศ์ษา พร้อมกล่าวว่าจะ
พยายามส่งเสริมและสร้างความสงบสุข ให้แก่ชาวนครเชียงตุงอย่างดีที่สุด เพราะเมืองนครเชียงตุงนี้เป็น
แคว้นสหรัฐไทยเดิมแต่เราต้องแยกแตกกัน เพราะภัยสงครามจากข้าศึกซึ่งมิใช่ชาติไทย ท าให้ต้อง
กลายเป็นไทยใหญ่ ไทยน้อย ไทยเขิน ไทยลื้อ ซึ่งความจริงแล้วก็เป็นชนชาติไทยมีสายเลือดเนื้อเป็นชน
ชาติไทยด้วยกันทั้งสิ้น”  
  เมื่อกองทัพไทยสามารถยึดเมืองเชียงตุงได้ในวันที่ 26 พฤษภาคม  พ.ศ. 2486 รัฐบาลไทย
ได้ทูลเชิญเจ้าเมืองเหล็กพรหมลือพร้อมด้วยเจ้าหญิงทิพวรรณ (ณ ล าปาง) ณ เชียงตุง แล้วสถาปนา
พระองค์ข้ึนเป็น “เจ้าฟ้าสิริสุวรรณราชยสพรหมลือ”ผู้ครองเมืองเชียงตุง จากนั้นรัฐบาลไทยได้แต่งตั้งพล
ตรีผิน ชุณหะวัณด ารงต าแหน่งข้าหลวงใหญ่สหรัฐไทยเดิม  พร้อมกับเลื่อนยศขึ้นเป็นพลโท เร่งปรับปรุง
บ้านเมืองจัดระเบียบการปกครองรวมทั้งระบบสาธารณสุขและการศึกษา 

 จากความทรงจ าของสายหยุด เกิดผล (2550  :  104 - 105) กล่าวถึงเมืองเชียงตุงว่า  
“คนไทยส่วนมากรู้จักเชียงตุง เพราะเป็นเมืองใหญ่ของสหพันธรัฐไทยเดิม (รัฐฉาน) ที่อยู่ใกล้ประเทศ
ไทย บางคนเข้าใจว่าเชียงตุงเป็นเมืองหลวง แต่ความจริงเมืองหลวงของสหพันธรัฐไทยเดิม คือ เมือง 
“ตองยี” แต่คนไทยรู้จักเมืองเชียงตุงมากกว่า เพราะในสมัยนั้นกองทัพไทยซื้อม้าเชียงตุงไปใช้ในราชการ
กองพัน และเชียงตุงเป็นเมืองใหญ่ที่ติดต่อค้าขายกับชายแดนไทยด้านแม่สาย เมืองเชียงตุงมีเจ้าไทยใหญ่
ปกครอง มีโรงเรียน โรงพยาบาล วัดหลังใหญ่ มีทะเลสาบอยู่ใจกลางเมือง มีตลาดนัดอยู่รอบชานเมือง
ติดตลาดหมุนเวียนกันตลอดสัปดาห์ ระหว่างที่กองพันท าหน้าที่ป้องกันสนามบินอยู่นั้น ข้าพเจ้าใช้เวลา
ว่างเที่ยวไปตามหมู่บ้านไทยใหญ่ที่อยู่บริเวณใกล้เคียงซึ่งมีความสัมพันธ์กับทหารไทยเราเป็นอย่างดี 
สามารถพูดภาษาไทยทางภาคเหนือกันเข้าใจ คนที่นั่นนับถือศาสนาพุทธ มีพระภิกษุ สามเณรเหมือน
ประเทศไทย อาหารการกินก็เป็นแบบเดียวกัน นอกจากไปเที่ยวตามหมู่บ้านแล้วข้าพเจ้ายังใช้เวลาว่าง
ไปไล่จับม้าเชียงตุงซึ่งเป็นม้าป่าไม่มีเจ้าของ เมื่อจับได้แล้วน ามาตัดขนแล้วฝึกเป็นม้าขี่ และม้าต่าง จน
ปรากฏว่ากองพันทหารราบที่ 29 มีม้าขี่และม้าต่างมากกว่ากองพันทหารม้าที่ 3” 

 หลังจากที่กองทหารราบที่ 14 สามารถประชิดชายแดนจีนเป็นผลส าเร็จในวันที่ 14 
มกราคม 2486 กองทัพพายัพเริ่มถอนก าลังออกจากสหรัฐไทยเดิม ซึ่ง โรม  บุนนาค (2551  :  98) 
กล่าวว่า “เมื่อกองทัพพายัพเริ่มถอนก าลังออกจากสหรัฐไทยเดิม คงเหลือก าลังไว้ตามความจ าเป็น  
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พอสนับสนุนเจ้าหน้าที่ฝ่ายปกครอง คือส านักงานข้าหลวงทหารประจ าสหรัฐไทยเดิม ซึ่งแบ่งการ
ปกครองออกเป็น 12 อ าเภอ คืออ าเภอเมืองเชียงตุง  อ าเภอเมืองยอง อ าเภอเมืองพยาค อ าเภอเมืองยู้ 
อ าเภอเมืองปิง อ าเภอเมืองมะ อ าเภอเมืองยาง อ าเภอเมืองซาก อ าเภอเมืองเลน  อ าเภอเมืองโก อ าเภอ
เมืองสาด และอ าเภอเมืองหาง มีอ านาจพิจารณาคดีเช่นเดียวกับศาลจังหวัดในประเทศไทย แต่ให้ค า
พิพากษาของศาลทั้ง 3 นี้เป็นเด็ดขาด ไม่มีการอุทธรณ์หรือฎีกา ส าหรับการรักษาความสงบนั้นให้เป็น
หน้าที่ของต ารวจสนาม 
  ส าหรับประวัติศาสตร์ในส่วนนี้ตามความคิดของประชาชนในเมืองเชียงตุงและรัฐบาลไทย
ต่างมีความคิดที่ไม่ตรงกันจากค าบอกเล่าของ สุรินทร์ เรือนจินนา (2555  :  สัมภาษณ์) คนไทยที่เคยไป
อยู่เมืองเชียงตุงเป็นเวลา 24 ปี เล่าให้ฟังว่า  
 

 “… คนไทเขินและประชาชนในเมืองเชียงตุงไม่ได้คิดว่าพลตรีผิน มาเป็นเจ้านายปกครองเมือง
เชียงตุงหรือไม่ได้คิดว่าเมืองเชียงตุงเป็นจังหวัดๆ หนึ่งของประเทศไทย ประชาชนในเมืองเชียงตุง เรียก
พลตรีผิน ว่าเป็น กองซุนหรือกงสุนไม่ใช่เจ้าเมืองตามที่รัฐไทยอ้าง การคิดเช่นนี้เป็นความคิดที่มาจากรัฐ
ไทยฝ่ายเดียว …” 
 

 เช่นเดียวกับความทรงจ าของหม่อมธาดา  ขุนศึก-เม็งราย (ม.ป.ป.  :  294) ได้กล่าวถึง 
ความรู้สึกในฐานะที่ตนเป็นชาวไทยคนหนึ่งและได้ปฏิสัมพันธ์กับคนเชียงตุงว่า “ข้าพเจ้าไปอยู่เชียงตุง
วินาทีแรกที่ข้าพเจ้าขึ้นไปบนหอใหม่ชั้น 2 ข้าพเจ้าได้รับการต้อนรับอย่างดียิ่งจากญาติและชาวเชียงตุง 
เพราะพวกเขามารับเจ้าเหนือหัวของเขาด้วยความดีใจอย่างยิ่ง เขาเหล่านั้นจิตใจจะเป็นอย่างไรกับ
ข้าพเจ้า ข้าพเจ้าไม่ทราบแต่ข้าพเจ้ามองดูก็รู้ทันทีว่าไปไม่รอดในวันข้างหน้า เพราะการแต่งกายและ
ความรู้จะต้องท าอีกมาก ข้าพเจ้าจะอยู่แต่ตัวจิตใจอยู่บ้านเมืองไทย ถ้ามีลูกจะส่งไปศึกษาเมืองไทย เจ้า
นางแหลมมาอยู่กรุงเทพฯ ถามว่าเมืองนี้ไม่กินนมหรือมาอยู่กรุงเทพฯไม่เคยได้ดื่มนมเลย ข้าพเจ้าซื้อนม
สดตราหมีกระป๋องเล็กมาฝากหมออุดมไว้ วันอาทิตย์รับมาบ้านจะได้กิน ท่านทั้งหลายคงเข้าใจที่ข้าพเจ้า
คิด เพราะคนไทยเข้าไปปกครองเชียงตุงระหว่างสงครามโลกครั้งที่ 2 ทหารไทยบางคนข่มเหงชาวบ้าน 
เขามิได้รับความอบอุ่นเหมือนเมื่อเจ้านายเขาปกครอง แม้แต่อยู่กับอังกฤษเขาก็สบายใจ ได้รับเกียรติ แม้
เขาจะเป็นเมืองด้อยพัฒนา แต่เขาอยู่ดี กินดีแบบอังกฤษ ในเรื่องน้ าชาและอาหารมีนมเป็นพ้ืน” และ
เมื่อหม่อมธาดาได้พบจอมพลสฤษดิ์  ธนะรัชต์ ยังเคยถูกจอมพลสฤษดิ์  ชักชวนให้ปฏิวัติว่า ‘หม่อมธาดา
เป็นใหญ่ในเชียงตุง ผมเป็นใหญ่ในกรุงเทพฯ (เป็นผู้รักษาพระนครตอนนั้น) ให้ปฏิวัติหรือชักชวนชาว
เชียงตุงมาอยู่กับประเทศไทยให้ได้ผมจะช่วยอาวุธทุกชิ้นที่ผมยึดมาได้จากคุณเผ่ามีมากตั้ง 25 ตู้รถไฟผม
จะให้หมด ผมจะให้ลูกชายผมเป็นทหารอากาศไปโดดร่มช่วย  ถ้าส าเร็จผมจะสร้างอนุสาวรีย์หม่อมไว้ที่
สามแยกหน้าศาลเชียงตุง ผมเคยไปมาแล้วเชียงตุง บนบัลลังก์เจ้าฟ้าผมลองนั่งแล้ ว เวลาผมนั่งใจสั่น
เหงื่อแตกเลย’  ถ้าพม่าทราบ ข้าพเจ้าคงถูกจับพร้อมเจ้าฟ้า” จากข้อความที่หม่อมธาดากล่าวมา จะเห็น
ได้ว่ารัฐไทยพยายามที่จะยึดครองเมืองเชียงตุง และทหารไทยที่เข้าไปรักษาการณ์ในเมืองเชียงตุงช่วง
สงครามโลกครั้งที่ 2 บางกลุ่มก็ข่มเหงชาวเชียงตุงด้วย 

 ต่อมาในวันที่ 20 สิงหาคม 2486 หลังจากที่ไทยยึดสหรัฐไทยเดิมมาปีเศษ ญี่ปุ่นโดย
เอกอัครราชทูตประจ ากรุงเทพฯ ก็ได้ลงนามร่วมกับจอมพล ป.พิบูลสงครามในสนธิสัญญาตามที่ได้ตกลง
กันไว้ ยอมรับการรวมสหรัฐไทยเดิมเข้าเป็นอาณาเขตของอาณาจักรไทย พร้อมกับกลันตัน ตรังกานู  
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เคด้า ปะลิสและบรรดาเกาะทั้งหลายที่ขึ้นกับรัฐต่างๆ นั้นด้วย โดยญี่ปุ่นจะมอบการปกครองในรัฐมลายู
ที่ญี่ปุ่นก าลังปกครองอยู่ในขณะนั้นให้ไทยภายใน 60 วัน ไทยจึงได้ดินแดนที่เสียไปในรัชกาลที่ 4 และที่ 
5 คืนมาทั้งหมด แต่เมื่อญี่ปุ่นยอมแพ้ในวันที่ 14 สิงหาคม 2488 รัฐบาลไทยจึงคืนดินแดนเหล่านี้ให้
อังกฤษ 

3. การเรียกร้องเอกราชหลังสงครามโลกครั้งที่ 2 
  หลังสงครามโลกครั้งที่  2 สิ้นสุดลง รัฐบาลไทยต้องมอบเชียงตุงให้แก่สหประชาชาติ 
อังกฤษเข้ามามีบทบาทต่อพม่าและเชียงตุงอีกครั้ง  เนื่องจากค าประกาศกฎบัตรแอตแลนติกได้เริ่มขึ้น
ฝ่ายอังกฤษก็มีก าลังอ่อนแอลง ก าลังทหารทุกด้านไม่สามารถปกครองและคุมสถานการณ์ได้ อังกฤษจึง
ถอนก าลังออกจากอินเดียและพม่าทันที บรรดาเจ้าฟ้าไทใหญ่ ที่ปกครองหัวเมืองต่างๆพร้อมด้วยตัวแทน
ประชาชน ในรัฐฉานได้มีการประชุมกันขึ้น ที่เมืองปางโหลง ภาคกลางรัฐฉาน โดยมีวัตถุประสงค์เพ่ือ
หารือการเรียกร้องเอกราชคืนจากอังกฤษ เนื่องจากไม่พอใจต่อการปกครองในขณะนั้น รัฐฉานถูก
ก าหนดเป็นรัฐอารักขาของอังกฤษ (Protectorate  State) ขณะที่เจ้าฟ้าเมืองต่างๆ มีอ านาจปกครอง
อยู่ในกรอบภายใต้ค าแนะน าของอังกฤษ  

 ในการจัดตั้งสภาสหพันธรัฐนี้ อังกฤษแสดงท่าทีไม่เห็นด้วย โดยให้เหตุผลว่า การจัดตั้งสภา
สหพันธรัฐไม่เป็นทางการ ทางอังกฤษได้ส่งสารถึงเจ้าฟ้ารัฐฉาน โดยมีใจความว่า “หากรัฐฉาน ต้องการ
เรียกร้องหรือมีข้อเสนออันใด ก็ขอให้มีการจัดประชุม ขึ้นอย่างเป็นทางการที่เมืองตองจี ที่มีข้าหลวงใหญ่
ของอังกฤษเป็นประธาน” ทุกฝ่ายแสดงความคิดเห็นต่อข้อเสนอของอังกฤษ ซึ่งเสียงส่วนใหญ่ ได้แสดง
การคัดค้านไม่เห็นด้วย พร้อมกันนั้น ได้มีมติว่า “รัฐฉานจะไม่ขออยู่ภายใต้ การปกครองของอังกฤษอีก
ต่อไป” 

 การประชุมกันที่ปางหลวงในวันที่ 7 กุมภาพันธ์ พ.ศ. 2490 นายพลอองซานได้เดินทางไป
ร่วมประชุมกับบรรดาเจ้าฟ้าที่เมืองปางโหลง นายพลอองซาน กล่าวในที่ประชุมว่าทางอังกฤษพร้อมที่จะ
ให้เอกราชแก่พม่าและรัฐต่างๆ ภายในปี 2490 แต่อังกฤษเกรงว่าจะเกิดปัญหาในการปกครอง บรรดา
เจ้าฟ้าจึงได้ท าสัญญาตกลงร่วมกันว่าหากได้รับเอกราชจากอังกฤษแล้วจะร่วมกันปกครองเป็นระยะเวลา 
10 ปี  และหลักจากที่ร่วมกันปกครองครบ 10 ปีแล้วรัฐฉานมีสิทธิที่จะแยกตัวออกมาปกครองตนเอง
โดยอิสระ  สถานการณ์ในช่วงนี้ (จ าลอง  ทองดี.    2538  :  69) เจ้าฟ้าบางเมืองได้เดินทางเข้ามาใน
ประเทศไทย เพ่ือดูท่าทีของรัฐบาลจอมพล ป.พิบูลสงคราม ในการที่จะขอผนวกดินแดนเข้าอยู่กับ
ประเทศไทย  เจ้าฟ้าบางกลุ่มไม่เห็นด้วย เพราะประเทศไทยยังพ่ึงตัวเองได้ไม่ดีนัก และประสบภาวะ
หลังสงครามมาด้วยเช่นกัน จะมาให้ความคุ้มครองชนชาติไตได้อย่างไร บรรดาเจ้าฟ้าจึงเลือกที่จะเชื่อ
ผู้น าพม่า ซึ่งผู้น าพม่าถือโอกาสนี้กวาดล้างผู้น าสหพันรัฐไต และเข้ายึดอ านาจโดยฉีกรัฐธรรมนูญและ
สัญญาปางโหลงทิ้ง  พม่าไม่ยินยอมให้กลุ่มชาติพันธุ์ปกครองตนเอง ตามสนธิสัญญาปางโหลง กล่าวว่า 
หลังจากพม่ารับอิสรภาพ 10 ปี หากกลุ่มชาติพันธุ์ใดต้องการปกครองตนเองย่อมกระท าได้ การสู้รบ
ระหว่างกลุ่มชาติพันธุ์ต่างๆ เช่น กะเหรี่ยง   คะยา ไทยใหญ่ ฯลฯ ท าให้บ้านเมืองของกลุ่มไตเกิดความ
ไม่สงบสุข  

 หลังจากพม่าได้รับเอกราชจากอังกฤษ เชียงตุงถูกผนวกให้อยู่ภายใต้การปกครองของพม่า
ต่อมาในปี พ.ศ. 2505 เกิดการปฏิวัติรัฐประหารโดยรัฐบาลทหารพม่า ภายใต้การน าของนายพลเนวิน   
ท าให้เกิดการเปลี่ยนแปลงการปกครองของพม่าไปสู่สังคมนิยม ระบบเจ้าฟ้าในเชียงตุงจึงได้สิ้นสุดลง 
เชียงตุงมีสถานะเป็นจังหวัดหนึ่งของรัฐฉาน ประเทศพม่า นับแต่นั้นมาเมืองเชียงตุงเกิดความไม่สงบสุข 
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ปัญหาหลักที่รัฐบาลพม่าเจอนับตั้งแต่อดีตและปัจจุบันคือ ปัญหาการแตกแยกภายในพม่า บุญเทียม  
พลายชมพู (2548  :  264) กล่าวว่า “ประเทศพม่ามีชนชาติต่างๆ มารวมอยู่เป็นจ านวนมากมาย คือถ้า
เราจะรวมชนส่วนน้อยหรือชนที่ไม่ใช่พม่าในประเทศพม่าเข้าด้วยกันแล้ว จะปรากฏว่าพม่านั่นเองเป็น
ชนส่วนน้อยในประเทศของตัว และด้วยเหตุนี้เองชนส่วนน้อยต่างๆ จึงได้พยายามหาอิสรภาพให้แก่ตน 
แต่ในขณะเดียวกันพม่าก็พยายามท ากิจกรรมมากมายหลายอย่าง เพ่ือที่จะให้คนในประเทศทั้งหมดมี
ความรู้สึกเป็นอันหนึ่งอันเดียวกันว่าเป็นคนชาติเดียวกันอยู่ในประเทศเดียวกัน”   
  การเผยแพร่วัฒนธรรมของพม่ารวมถึงการสอนหนังสือพม่าและกีดกันภาษาของกลุ่มอ่ืนๆ 
มีส่วนที่ท าให้ชนส่วนน้อยมองว่าเป็นการบีบบังคับและมีนโยบายที่จะกลืนชาติ  สอดคล้องกับเบน     
แอนเดอสัน (2552  :  78)  ได้กล่าวในเรื่องของภาษาว่า “ในการสนทนาระหว่างคนต่างท้องที่ก็สามารถ
เป็นที่เข้าใจร่วมกันและตรงกันได้ผ่านสิ่งพิมพ์และกระดาษในกระบวนการนี้ ผู้คนที่พูดแตกต่างกันค่อยๆ 
เกิดความตระหนักและรับรู้ว่า มีคนอีกเป็นเรือนแสนหรือนับล้าน ที่ใช้ภาษาร่วมกันกับตนอยู่และเป็น
ภาษาของตนกับคนจ านวนแสนหรือจ านวนล้านเหล่านี้เท่านั้น หน่ออ่อนของชุมชนจินตกรรมแบบ
ประชาชาติเกิดขึ้นจากผู้คนที่ร่วมการอ่านเขียนเหล่านี้ มาเชื่อมติดต่อสัมพันธ์กันในเรื่องที่เป็นจริงทาง
โลก” การที่พม่าในยุคสมัยหนึ่งกีดกันภาษาไทยรวมถึงภาษาของกลุ่มชาติพันธุ์ต่างๆ อาจเป็นเพราะ
ต้องการสร้างชาติให้เป็นหนึ่งเดียวกัน 

 ประกอบกับนโยบายทางทหารที่อนุญาตให้ข่มขืนสตรีเพ่ือกลืนกลุ่มชาติพันธุ์ต่างๆ ให้เป็น
พลเมืองพม่ารวมถึงความยากล าบากในการประกอบอาชีพและขาดความอิสระในการด ารงชีวิต ท าให้
กลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มต่างๆ พากันอพยพเข้ามาสู่ประเทศไทย  เหตุการณ์ในช่วงนี้อ้ายสาม ดวงแก้ว (2555  
:  สัมภาษณ์) รองประธานไทเขินเล่าผ่านความทรงจ าที่เกิดขึ้นตัวครอบครัวของตนสมัยที่อยู่เชียงตุงว่า 

 
“… หากทหารพม่าพอใจผู้ชายคนใดก็จะจับตัวไป ท าหน้าที่เป็นลูกหาบบ้างหรือให้ออกรบบ้าง 

ถ้าไม่ท าตามก็จะทุบตี ตนมีพ่ีชายหนึ่งคนก็ถูกทหารพม่าเอาตัวไปและไม่เคยได้พบเจอกันอีกเลย …” 
 
 ซึ่งในวงสนทนาขณะนั้นมีไทเขินคนอื่นๆ นั่งอยู่จึงช่วยเสริมข้อมูลว่า  

 
“… ในช่วงนั้นถ้าครอบครัวใดมีลูกชาย สองคนจะถูกเอาตัวไปคนหนึ่ง ที่บ้านอ้ายพ่อกับแม่จะ

หวาดกลัวมาก พอมีโอกาสได้มาเมืองไทยพ่อแม่ให้อ้ายหนีมาเอาชีวิตรอด พ่อแม่บอกว่าพวกเขาแก่แล้ว
ทหารพม่ามันไม่จับหรอกแต่อ้ายยังหนุ่มถ้าไม่หนีมันจะมาจับเอา …” 

 
 ส าหรับลุงเหมย นามแก้ว (2555  :  สัมภาษณ์) ชาวไทเขินอายุ 56 ปี เล่าเรื่องจากอดีต

ผ่านความทรงจ าของตนว่า  
 

 “ ในช่วงนั้นมีข่าวลือแพร่หลายและเล่าสืบต่อกันมา ในแถวหมู่บ้านให้ยอมทหารพม่า และ
ยอมอยู่ใต้การปกครองของพม่าเพราะว่าเมืองเชียงตุงติดหนี้พม่าเยอะไม่มีเงินจ่าย เลยต้องอยู่ใต้การ
ปกครองของพม่า …”  
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 วาทกรรมที่เกิดขึ้นในช่วงนี้มีหลายเรื่องทั้งเรื่องที่เกี่ยวข้องกับคนไทยและเรื่องที่เกี่ยวข้อง
กับกลุ่มชาติพันธุ์ด้วยกันเองซึ่งเรื่องที่สร้างขึ้นล้วนมีส่วนท าให้กลุ่มชาติพันธุ์ที่อยู่ในเมืองเชียงตุงยอมรับ
อ านาจของพม่าและยอมอยู่ใต้ปกครอง แม้จะรู้สึกไม่พอใจต่อการปกครองแต่ก็ท าให้กลุ่มชาติพันธุ์ไท
ทั้งหลายไม่ลุกข้ึนต่อต้าน  
 
ยุคปัจจุบัน 
 

1. การอพยพและการตั้งถิ่นฐานของชาวไทเขินในจังหวัดเชียงราย  
 หากมองตามการบันทึกทางประวัติศาสตร์ ชาวไทเขินมีความส าคัญกับประวัติศาสตร์

ล้านนาในแต่ละยุคสมัยตลอดมา นับตั้งแต่การสร้างเมืองเชียงตุงในสมัยเจ้าน้ าถ้วม ไทเขินซึ่งเป็น
ประชากรหลักได้เป็นแรงงานส าคัญในการสร้างเมือง  บูรณเมือง  รวมถึงป้องกันเมืองจากข้าศึก ซึ่ง
พ้ืนเมืองเชียงแสน (สรัสวดี  อ๋องสกุล.    2546  :  83) ได้กล่าวถึง แรงงานไทเขินว่า “ในศักราช ๖๕๓  
ตัวนี้  จิ่งแรกแต่งสร้างเวียงเมืองเขินแลชาวเขินเชียงตุงลวดบ่ได้มาเอาราชการยังเมืองพิงเชียงกุ่ม ตั้งแต่
เจ้าน้ าถ้วมตนหลานเมือกินเมืองนั้นมาแลแล้วก็หื้อฅนในเมืองเขินแต่งสร้างเวียงเหล็กก่อน  ตั้งล าไม้แล  
รั้วงาทอก  หอหิ่งหอเลอ ขุดฅือหื้อดีแล้ว เถิงปีเต่าสี  เปนปีถ้วน ๒ พระญาน้ าถ้วมก็รู้ข่าวว่าห้อลงมารบ 
มาทางเมืองแลม แล้วจักแผวมาเมืองเขินเชียงตุง  ว่าอ้ัน  ท่านจิ่งป่าวหื้อคนย้ายน้ าร้าย หื้อขุดฅือเวียง
หลวงแล้ว ห้อก็มารอดแท้ก็มารบทางเวียงเหล็กก่อน รบบ่แพ้ ห้อจิ่งขุดเข้าที่หัวเวียงหั้น  ชาวเขินก็จิ่งขุด
ออกต่อรบ” 

 ต่อมาในสมัยพระเจ้ากาวิละได้รับต าแหน่งเจ้าเมืองเชียงใหม่ ปี พ.ศ. 2325 การฟื้นฟูเมือง
เชียงใหม่เป็นปัญหาอย่างมาก เนื่องจากขาดแคลนก าลังคน และพม่ายังยึดครองเมืองต่างๆ ในล้านนาไว้
เกือบทั้งหมด ภายใต้นโยบายกวาดต้อนผู้คน ท าให้เกิดการตั้งถิ่นฐานของกลุ่มชาติพันธุ์ต่างๆกระจายไป
ยังพ้ืนที่ต่างๆ โดยมีการก าหนดประเภทของไพร่ขึ้น สรัสวดี  อ๋องสกุล (2539  :  270) กล่าวว่า “การ
ก าหนดประเภทของไพร่ที่ถูกกวาดต้อนมา หากเป็นช่างฝีมือ หรือไพร่ชั้นดีจะก าหนดให้อยู่ในเมือง เช่น 
เขินที่หายยา  อยู่ระหว่างก าแพงเมืองชั้นในและก าแพงเมืองชั้นนอกด้านใต้ อพยพมาจากเชียงตุง
เชี่ยวชาญการท าเครื่องเขิน  กลุ่มไตหรือ  ไทใหญ่เป็นชาติพันธุ์ที่เชี่ยวชาญด้านการค้ามาแต่เดิม จึงตั้งถิ่น
ฐานบริเวณช้างเผือกและช้างม่อย ซึ่งเป็นย่านการค้า การก าหนดเขตที่ตั้งถิ่นฐานของกลุ่มชาติพันธุ์ต่างๆ
ดังกล่าว ท าให้มีลักษณะพิเศษเป็นย่านต่างๆ เพื่อสนองต่อความหลากหลายของชุมชนเมือง ส่วนไพร่ที่ไร้
ฝีมือจะให้ไปตั้งถิ่นฐานอยู่นอกเมือง เพ่ือประกอบอาชีพเกษตรกร เช่น เขินที่สันทรายและดอยสะเก็ ด 
ยองที่ล าพูน” ส าหรับไทเขินในจังหวัดเชียงรายนั้น มีพัฒนาการในการทยอยเข้ามาในจังหวัดเชียงราย
เป็นระยะๆ เช่นกัน  ข้อมูลจากหอประวัติเมืองเชียงราย (2555) ได้กล่าวถึงเมืองเชียงรายในอดีตว่า     
ปี พ.ศ. 2386  รัชกาลที่ 3 ได้ทรงจัดตั้งเมืองเชียงรายขึ้นมาใหม่ เพ่ือช่วยเหลือเมืองเชียงใหม่จากการ
รุกรานของพม่า โดยมีฐานะเป็นบริวารของเชียงใหม่ พระเจ้าโหตรประเทศ  เจ้าเมืองเชียงใหม่ ได้ให้
ญาติพ่ีน้อง อันมีเจ้าหลวงธรรมลังกาเป็นเจ้าหลวงเมืองเชียงราย  มีราษฎรที่ถูกกวาดต้อนมาจากหัว
เมืองขึ้นของพม่าในสมัยเก็บผักใส่ซ้า เก็บข้าใส่เมือง  พร้อมด้วยพ่อค้าที่เป็นคนพ้ืนเมืองของไพร่ 4 เมือง 
คือ เมืองเชียงตุง  เมืองพยาก  เมืองเลน  และเมืองสาด ประมาณ 1,000 ครอบครัว ขึ้นมาตั้งสร้าง
บ้านเมืองเชียงรายในยุคนี้   การบูรณะเมืองเชียงราย อาศัยราษฎร 1,000 ครอบครัว ส่วนใหญ่เป็นไทย 
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เมืองเชียงใหม่และล าพูน ซึ่งเป็นไทเขิน  ไทลื้อ และไทใหญ่ที่ถูกกวาดต้อนมาจากเมืองเชียงตุงตั้งแต่
สงครามเมื่อ พ.ศ. 2347 โดยไทเขินจะอยู่บ้านสันโค้ง  ส่วนไทใหญ่จะอยู่บ้านสันป่าก่อ ขณะที่ไทยวนที่
เป็นชนชั้นปกครองจะอยู่ในเวียง 
  ความส าคัญของแรงงานในอดีตนั้น  แรงงานในอดีตเป็นก าลังส าคัญในการรบและช่วยใน
การฟ้ืนฟูบ้านเมืองทั้งยังช่วยเสริมให้เมืองมีความเข้มแข็งยิ่งขึ้น หากเมืองใดที่มีไพร่พลน้อยอาจไม่
สามารถรักษาเมืองไว้ได้  ดังที่ อภิชิต  ศิริชัย (2554  :  27) กล่าวถึง เหตุการณ์ในสมัยราชวงศ์มังราย
ตอนปลายว่า “การสูญเสียแรงงานจ านวนมากมายในสมัยพระเมืองแก้ว ไม่เพียงแต่สั่นคลอนเสถียรภาพ
การครองอ านาจของกษัตริย์ราชวงศ์มังรายที่ถูกท้าทายอ านาจโดยกลุ่มขุนนางราชส านักมาตั้งแต่อดีต
เท่านั้น แต่ยังท าให้กษัตริย์ราชวงศ์  มังรายตอนปลายไม่มีอ านาจที่เข้มแข็งพอที่จะขับไล่ศัตรู” ดังนั้น
ล้านนาในอดีตจึงกวาดต้อนผู้คนในลักษณะยกมาทั้งเมือง  ซึ่ง สรัสวดี  อ๋องสกุล (2539  :  272) กล่าว
ว่า การกวาดต้อนในลักษณะยกมาทั้งเมืองท าให้ได้พลเมืองทั้งในระดับเจ้านายและไพร่  ดังนั้นการเข้ามา
ตั้งชุมชนใหม่  จึงให้เจ้านายปกครองบ่าวไพร่ของตนต่อไป โดยอยู่ภายใต้การดูแลของกลุ่มเจ้านาย
ล้านนา 
 2. พัฒนาการของหมู่บ้านและสภาพทางภูมิศาสตร์ของบ้านเหล่าพัฒนา 

 บ้านเหล่าพัฒนาเดิมอยู่ในเขตการปกครองของบ้านขัวแคร่ ที่ดินบริเวณบ้านเหล่าพัฒนา 
เรียกว่า เหล่าตุ๊ปู หมายถึง บริเวณที่เป็นป่าไผ่ที่พระธุดงค์มักมาปักกรด ค าว่า “เหล่า” (อรุณรัตน์  
วิเชียรเขียว.    2546  :  43) ในภาษาล้านนาแปลว่า ป่าละเมาะ ที่รกด้วยต้นไม้ และเครือวัลย์ที่อุดม
สมบูรณ์และมีสัตว์ป่าอาศัยอยู่ชุกชุม  บ้านเหล่าพัฒนานี้เป็นหมู่บ้านที่เกิดภายหลัง แต่เดิมหมู่บ้านนี้อยู่
ในเขตการปกครองของหมู่ 1 บ้านขัวแคร่ จากค าบอกเล่าของชาวบ้านพ้ืนที่แถวบ้านเหล่า อ าเภอเมือง 
จังหวัดเชียงราย เล่าว่าในสมัยสงครามโลกครั้งที่ 2 เคยเป็นที่พักของทหารไทย ที่มาตั้งค่ายในบริเวณนี้ 
ต่อมาบริเวณนี้ได้เป็นไร่นา ท าสวนพริกของนายประจวบ ชะพลพรรค ซึ่งมีหลักฐาน สค. 1 จ านวน 33 
ไร่เศษ นายประจวบได้น าที่ดินดังกล่าวมาขายให้นายดวงแก้ว ติ๊บปะสา ซึ่งเป็นตาของนายสมบูรณ์ 
กันทะเตียน ในราคา 2,400 บาท นายดวงแก้ว จึงได้ปรึกษากับนายอ้าย  พรมมณี ซึ่งในขณะนั้นนาย
อ้าย ด ารงต าแหน่งผู้ใหญ่บ้าน หมู่ที่1 ต าบลขัวแคร่ อ าเภอเมือง จังหวัดเชียงรายและได้แบ่ งขายให้
ชาวบ้านแปลงละ 75 บาท เมื่อ พ.ศ. 2509 นายสมบูรณ์ กันทะเตียนและชาวบ้านเข้ามาอยู่ในพื้นที่นี้อีก 
5ครอบครัวเป็นกลุ่มแรกๆ ต่อมาในปี 2517 นายสมบูรณ์ กันทะเตียน  ได้รับเลือกตั้งเป็นผู้ใหญ่บ้าน 
หลังจากเริ่มมีชาวบ้านย้ายเข้ามาอยู่มากขึ้น จึงเปลี่ยนชื่อจากบ้านเหล่าตุ๊ปู่เป็นบ้านสันนา  

 ในปี พ.ศ. 2518 ครูบาค าหล้า สังวโร เจ้าอาวาสวัดพระธาตุจอมสักได้ประชุมคณะศรัทธา
และกรรมการหมู่บ้าน จัดสร้างพระวิหารหลังปัจจุบันแล้วเสร็จในปี 2520 ในปีเดียวกันนี้ นายสมบูรณ์
ผู้ใหญ่บ้านหมู่1บ้านขัวแคร่ ด าเนินการติดตั้งไฟฟ้าแรงสูงเพ่ือใช้ในวัดพระธาตุจอมสัก ต่อมามีชาวไท
ใหญ่จากท่าขี้เหล็ก ได้แก่ครอบครัวของนายหนุ่ม นายอ๋อง หงส์ค าอพยพย้ายถิ่นมาท าไร่ข้าวโพด และ
คนไทลื้อจากเชียงตุง เมืองบอน ได้แก่ ครอบครัวของนายอุ่น นายค า  ชัยทอง อพยพเข้ามาเพ่ือหนีภัย
สงครามประกอบกับมีคนเมืองจากบ้านขัวแคร่ ย้ายเข้ามาอยู่อีก 70 ครัวเรือน จึงท าให้มีประชากร
เพ่ิมข้ึน 

 ในปี พ.ศ. 2522 นายสมบูรณ์ได้ขอติดตั้งไฟฟ้าแรงต่ าเข้าสู่หมู่บ้าน หลังจากขยายไฟฟ้า
แรงต่ าท าให้มีครัวเรือนย้ายเข้ามาอีก 100 ครอบครัวจากการสร้างพระวิหารและการขยายไฟฟ้า ท าให้
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หมู่บ้านนี้เริ่มมีแรงงานอพยพจากเมืองเชียงตุงเข้ามาเป็นแรงงานรับจ้างประมาณ 40 ครอบครัวกลุ่มแรก
ที่เข้ามาได้แก่ กลุ่มไทใหญ่ ไทลื้อ ไทเขินท าให้หมู่บ้านนี้เป็นชุมชนที่เริ่มขยายมากข้ึนเรื่อยๆ 

 เมื่อถึงปี 2527 นายสมบูรณ์ กันทะเตียน ซึ่งด ารงต าแหน่งผู้ใหญ่บ้านขัวแคร่ขณะนั้น และ
ชาวบ้านเห็นสมควรแยกหมู่บ้านเพราะยากแก่การปกครองประกอบกับมีชาวบ้านจากหมู่บ้านอ่ืนๆ 
อพยพเข้ามาตั้งหลักแหล่งเนื่องจากพ้ืนที่บริเวณนี้อุดมสมบูรณ์ เหมาะแก่การท าเกษตรกรรม จึงได้ท า
เรื่องไปที่อ าเภอ เพ่ือแบ่งแยกหมู่บ้านหมู่ที่ 1 บ้านขัวแคร่ มาเป็นหมู่ 14 และได้เปลี่ยนชื่อจากบ้านสัน
นามาเป็นบ้านเหล่าพัฒนาดังในปัจจุบัน เมื่อปี พ.ศ. 2528  ซึ่งเป็นจุดเริ่มต้นของการส ารวจจ านวน
ประชากรกลุ่มชาติพันธุ์ จนถึงปีพ.ศ.2555 เมื่อมีการส ารวจประชากรอีกครั้งจึงพบว่าหมู่บ้านแห่งนี้ มี
กลุ่มชาติพันธุ์เข้ามาอาศัยอยู่เพ่ิมข้ึน ได้แก่ กลุ่มไทใหญ่  ไทลื้อ  ไทเขิน จ านวนประมาณ 200 ครอบครัว
และมีคนเมืองอีก 500 ครอบครัว 

 ลักษณะทางกายภาพของหมู่บ้าน   ทางทิศเหนือเป็นพ้ืนที่ป่า มีบางส่วนได้จัดท าเป็นป่า
ชุมชน ทางทิศตะวันตกเป็นที่ตั้งของวัดพระธาตุจอมสัก  ทั้งทางทิศเหนือและทิศตะวันตกนั้น ชาวบ้าน
มักนิยมท าสวนผลไม้ ส าหรับผลไม้ที่นิยมปลูกกันมากในบริเวณนี้ คือ ลิ้นจี่ ท าให้บริเวณแถวทิศเหนือมี
ชื่อเรียกอีกชื่อหนึ่งซึ่งเป็นชื่อที่ใช้เฉพาะคนในหมู่บ้านเรียกพ้ืนที่แถวนี้ว่าป่าสวนลิ้นจี่  ปัจจุบันพ้ืนที่ทาง
ทิศเหนือและทางทิศตะวันตกเป็นที่ๆ ชาวบ้านเริ่มขยายที่ท ากินออกไปแต่สภาพการยึดครองยังอยู่ในขั้น
บุกเบิก และยังคงไม่มีกรรมสิทธิ์ในที่ดินผืนนั้นๆ โดยเป็นที่จับจอง ไม่มีการออกโฉนดหรือใบ นส.3 
บ้านเรือนที่เกิดขึ้นในระยะหลังนี้ ส่วนใหญ่เป็นบ้านเรือนของกลุ่มชาติพันธุ์ที่เพ่ิงจะอพยพเข้ามาใน
ประเทศไทยทั้งสิ้น และมีจ านวนกลุ่มชาติพันธุ์ที่เพ่ิมจ านวนมากขึ้นในทุกๆ ปี ส าหรับทางทิศตะวันออก
และทิศใต้จะติดกับหมู่ 2 บ้านป่าซางและวัดขัวแคร่ ซึ่งที่หมู่บ้านนี้จะมีกลุ่มชาติพันธุ์ไทใหญ่และไทลื้อ
อาศัยอยู่บางส่วน โดยกลุ่มชาติพันธุ์ทั้งสองหมู่บ้านจะไปมาหาสู่กันและพบปะกันในช่วงที่ทางจังหวัดจัด
กิจกรรมหรือวันส าคัญที่ต้องเข้าร่วม เช่น วันเฉลิมพระชนมพรรษา วันปิยะมหาราช หรือ วันไหว้สาแม่
ฟ้าหลวง ฯลฯ 
  สภาพพ้ืนที่ของบ้านเหล่าพัฒนามีลักษณะเป็นที่ราบค่อนข้างสูง บริเวณโดยรอบมีภูเขา
ขนาดย่อมเป็นที่ตั้งของวัดพระธาตุจอมสัก ส่วนตรงที่ราบเป็นแหล่งปลูกข้าว ซึ่งเป็นอาชีพของหลักของ
ชาวบ้านในบริเวณนี้  ที่แห่งนี้ในอดีตเคยเป็นที่ตั้งของเมืองร้างโบราณ เนื่องจากชาวบ้านเคยขุดพบเศษ
หม้อดินเผา จึงเชื่อว่าเป็นบริเวณเมืองเก่า หลักฐานที่หลงเหลือสืบทอดมาและได้รับการบูรณะขึ้นใหม่ 
คือ วัดพระธาตุจอมสัก ชุมชนบ้านเหล่าพัฒนาจัดอยู่ในกลุ่มชนบทปานกลาง ประชากรส่วนใหญ่
ประกอบอาชีพเกษตรกรรมโดยมีพืชเศรษฐกิจที่ส าคัญได้แก่ ข้าว ลิ้นจี่ สับปะรด  ล าไย ข้าวโพด  
ส าหรับการค้าขายจะมีลักษณะเป็นร้านขายของช าขนาดเล็กภายในหมู่บ้าน ซึ่งสินค้าที่น ามาจ าหน่าย 
มักเป็นอาหารแห้งโดยซื้อสินค้าจากตลาดเข้ามาขายภายในหมู่บ้านและมีบางร้านที่รับผักจากคนใน
ชุมชนและนอกชุมชนมาจ าหน่ายควบคู่ไปกับอาหารแห้ง นอกจากนี้มีบางครัวเรือนที่ขายอาหารในตลาด
สดภายในอ าเภอเมืองเชียงราย ส าหรับผู้ชายในบ้านเหล่าฯ มักประกอบอาชีพตั้งแต่เป็นแรงงานรับจ้าง 
รวมจนถึงเป็นผู้รับเหมาก่อสร้าง 
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ภาพประกอบ 2 แผนที่บ้านเหล่าพัฒนาและหมู่บ้านอ่ืนๆ โดยรอบ 
 

  สถานที่ส าคัญของชุมชน คือ วัดพระธาตุจอมสักแต่คนในบ้านเหล่าพัฒนานิยมไปท าบุญที่
วัดขัวแคร่มากกว่าเนื่องจากพระภิกษุในวัดพระธาตุจอมสัก ฉันอาหารมื้อเดียวคือช่วงเพลท าให้การ
ประกอบพิธีทางศาสนาจะเสร็จในตอนสาย อันจะท าให้ชาวบ้านที่ขึ้นไปท าบุญที่วัดนี้ไปท างานไม่ทัน วัด
พระธาตุจอมสักจึงมีศรัทธาวัดเป็นกลุ่มชาติพันธุ์มากกว่าคนเมือง 
  ปัจจุบันบ้านเหล่าพัฒนาหมู่ 14 มีขอบเขตในการปกครอง 4 หมู่บ้าน ได้แก่ 
  1. บ้านเหล่าพัฒนา ซึ่งเป็นหมู่บ้านที่มีทั้งคนเมืองและกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินไทใหญ่อาศัย
อยู่ ซึ่งกลุ่มชาติพันธุ์เหล่านี้เป็นกลุ่มแรกๆ ที่เข้ามาใน พ.ศ. 2520 

 2. โครงการบ้านออมสิน เป็นหมู่บ้านที่มีข้าราชการและคนเมืองที่พอมีฐานะอาศัยอยู่
โดยในหมู่บ้านออมสินจะไม่มีกลุ่มชาติพันธุ์มาอาศัยรวมอยู่ด้วย 
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 3. บ้านป่าสวนลิ้นจี่หรือบ้านห้วยไม้เฮ้ีย เป็นหมู่บ้านที่อยู่หลังวัดพระธาตุจอมสักซึ่งเป็น
หมู่บ้านที่ขยายออกไปจากบ้านเหล่าพัฒนา เป็นพ้ืนที่จับจอง เดิมมีครอบครัวคนเมืองอาศัยอยู่ไม่กี่หลัง 
ปัจจุบันที่หมู่บ้านแห่งนี้มีกลุ่มชาติพันธุ์ที่อพยพเข้ามาในระยะอาศัยอยู่เป็นจ านวนมาก ได้แก่ กลุ่มชาติ
พันธุ์ไทใหญ่  กลุ่มชาติพันธุ์ ไทลื้อ  กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินบางส่วน นอกจากนี้ในปี พ.ศ. 2555 กลุ่มชาติ
ต่างๆ ที่อาศัยในหมู่บ้านแห่งนี้ยังได้พยายามจัดสรรพื้นที่ ให้กลุ่มชาติพันธุ์อ่ืนๆ เข้ามาอาศัยร่วมอยู่ด้วย
โดยอ้างว่าเป็นนโยบายของจังหวัดเชียงราย เพ่ือที่จะให้พ้ืนที่แถบนี้เป็นแหล่งท่องเที่ยวทางวัฒนธรรม 
เนื่องจากมีสภาพแวดล้อมใกล้เคียงกับการด าเนินวิถีชีวิตของกลุ่มชาติพันธุ์  ที่มีลักษณะเป็นภูเขาขนาด
ย่อมปนกับที่ราบ จึงต้องการให้ชนเผ่าย้ายเข้ามาอาศัยอีก 4  เผ่า ได้แก่ กลุ่มชาติพันธุ์อาข่าประมาณ 60 
หลังคาเรือน กลุ่มชาติพันธุ์ม้ง (แม้ว) 60 หลังคาเรือน กลุ่มชาติพันธุ์  ล่าหู่ (มูเซอ)  80 หลังคาเรือนและ
กลุ่มชาติพันธุ์ปกาเกอะญอ (กะเหรี่ยง) แต่จากการสอบถามข้อมูลพบว่าคนในพ้ืนที่ส่วนใหญ่จะไม่ทราบ
ข้อมูลเหล่านี้และจากการได้พูดคุยกับแม่หลวง (กรรณิการ์ ปินตาเรือน.    2554  :  สัมภาษณ์) และ 
นายปั๋น  ศรีวิชัย (2555  :  สัมภาษณ์) ได้ให้ข้อมูลว่า 

 
“… การจัดสรรที่ดินให้กลุ่มชาติพันธุ์เข้ามาอาศัยอยู่นั้นไม่ได้มาจากนโยบายของจังหวัดแต่เป็น

นายทุนเข้ามากว้านซื้อที่และจะให้กลุ่มชาติพันธุ์เหล่านี้เข้ามาอยู่ โดยจะขายที่ต่อให้กับกลุ่มชาติพันธุ์ ซึ่ง
ผู้น าและคณะกรรมการหมู่บ้าน บ้านเหล่าพัฒนาไม่ยินยอม โครงการนี้จึงยุติลงชั่วคราว …” 

 
 4. บ้านใต้วัดหรือบ้านห้วยฮ้อม เป็นหมู่บ้านที่อยู่ใต้วัดพระธาตุจอมสัก ที่หมู่บ้านนี้ เป็น

หมู่บ้านที่เริ่มขยายตัวจากเดิมเป็นที่สวนไร่นา มีชาวบ้านเข้าไปอาศัยท าการเกษตร ปัจจุบันมีชาวบ้าน
เข้าไปอาศัยประมาณ 20 หลังคาเรือน ส่วนใหญ่เป็นกลุ่มชาติพันธุ์ต่างๆ เกือบทั้งหมดมีคนเมืองอาศัยอยู่
เพียง 4 หลังคาเรือนเท่านั้น 
  ปัจจุบัน บ้านเหล่าพัฒนามีโครงสร้างด้านประชากรที่ประกอบไปด้วยบุคคลหลายกลุ่ม โดย
ยึดสภาพทางสังคมประวัติศาสตร์และวัฒนธรรมเป็นหลัก คือ กลุ่มคนเมืองเป็นชนกลุ่มใหญ่ที่เข้ามา
อาศัยจนพัฒนาหมู่บ้านแห่งนี้ให้เป็นชุมชน แต่เดิมมีประมาณร้อยละ 55 ปัจจุบันลูกหลานได้อพยพ
โยกย้ายไปท างานแหล่งอ่ืนท าให้มีคนไทยจากจังหวัดอ่ืนเข้ามาอาศัยร่วมอยู่ด้วย นอกจากนี้ภายใน
หมู่บ้านยังมีกลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มอ่ืนๆ อาศัยร่วมด้วยได้แก่ กลุ่มชาติพันธุ์ไทใหญ่ร้อยละ 15 รองลงมาจะ
เป็นกลุ่มไทลื้อและไทเขิน ซึ่งมีประมาณร้อยละ 15 เท่าๆ กัน และจะสร้างบ้านเรือนอาศัยอยู่มากใน 
หมู่บ้านห้วยฮ้อมและบ้านห้วยไม้เฮ้ีย 

 ในอดีตพ้ืนที่ในบ้านเหล่าพัฒนาจะเป็นพ้ืนที่ส าหรับใช้ในการเกษตร และเป็นแหล่งปลูก
ข้าวที่มีขนาดใหญ่ แต่หลังจากเส้นทางสาย R3A เสร็จ จังหวัดเชียงรายได้เป็นจังหวัดที่เป็นยุทธศาสตร์ใน
การขนส่งสินค้าผ่านประเทศลาวไปยังจีน ท าให้ที่ดินในบริเวณต่างๆ ในจังหวัดเชียงรายถูกกว้านซื้อจาก
นายทุน รวมถึงบ้านเหล่าพัฒนาที่เริ่มมีโครงการสร้างบ้านจัดสรร จากนายทุนภายนอกเข้ามากว้านซื้อ
ที่ดิน บริเวณแถวพระธาตุจอมสักท าให้บ้านเหล่าพัฒนาเริ่มเกิดการเปลี่ยนแปลงจากหมู่บ้านเกษตรกรรม 
โดยเห็นได้จากโครงสร้างทางกายภาพ ได้แก่ ทางเข้าหมู่บ้าน ถนน รวมถึงที่ดินในการเกษตรที่หายไป
มากขึ้น กลายเป็นสิ่งปลูกสร้าง และท่ีพักอาศัย 

 การเปลี่ยนแปลงที่เกิดขึ้นท าให้คนในชุมชนบ้านเหล่า พยายามพัฒนาหมู่บ้านด้วยเงินที่ได้
จากการเก็บค่าวิ่งผ่านหมู่บ้านในกรณีที่มีรถบรรทุกขนดินเข้าออกเพ่ือถมที่ดิน นอกจากนี้กระแสการ
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พัฒนาท้องถิ่นที่เข้ามาในหมู่บ้าน โดยองค์การบริหารส่วนต าบลพยายามจะให้บ้านเหล่าพัฒนาเป็น
หมู่บ้านชาติพันธุ์เพ่ือส่งเสริมการท่องเที่ยว มีนโยบายพยายามจะผลักดันให้เป็นแหล่งท่องเที่ยวอีกแห่ง
หนึ่งในจังหวัดเชียงราย 
 3. ระบบการปกครองหมู่บ้านภายในบ้านเหล่าพัฒนา 

 ส าหรับการปกครองหมู่บ้าน ผู้คนในบ้านเหล่าพัฒนาจะเลือกผู้น าชุมชน โดยใช้การประชุม
ออกเสียงเลือกพ่อหลวงหรือผู้ใหญ่บ้าน จากอดีตที่ผ่านมาผู้น าชุมชนโดยเฉพาะผู้ใหญ่บ้านที่ได้รับ
คัดเลือกจะเป็นผู้ชาย ถ้าผู้น าคนใดใจซื่อมือสะอาดก็จะเป็นที่นับถือของคนภายในบ้านเหล่าพัฒนาและ
ได้รับการออกเสียงให้เป็นผู้ใหญ่บ้านต่อไปอีกหลายสมัย อย่างเช่น พ่อหลวงสมบูรณ์  กันทะเตียน ที่ได้
เป็นผู้ใหญ่บ้านติดต่อกันถึง 4 สมัยและหลังจากออกจากต าแหน่งผู้ใหญ่บ้านแล้ว ผู้คนในบ้านเหล่า
พัฒนายังคงให้ความเคารพและเป็นที่นับถือมาจนทุกวันนี้ แต่หลังจากที่จังหวัดเชียงรายเริ่มเข้าสู่การ
พัฒนาทางด้านเศรษฐกิจและมีการเชื่อมต่อแลกเปลี่ยนสินค้าภายในประเทศต่างๆ ในแถบลุ่มน้ าโขง โดย
เส้นทางสาย R3A ท าให้ผู้ที่ท าหน้าที่ผู้ใหญ่บ้าน มักมีเรื่องของผลประโยชน์และความประพฤติด้านชู้สาว
เข้ามาเกี่ยวข้อง โดยมักจะเกี่ยวพันกับกลุ่มชาติพันธุ์ที่อาศัยอยู่ภายในหมู่บ้าน ท าให้ในช่วงระยะเวลา 3 - 
4 ปีที่ผ่านมา ผู้ใหญ่บ้าน บ้านเหล่าพัฒนาถูกชาวบ้านขับไล่และหนีออกนอกพ้ืนที่ไปแล้วถึงสองคน เพ่ือ
แก้ปัญหาที่เคยเกิดขึ้นจากในอดีต ในปี พ.ศ. 2555  ชาวบ้านภายในบ้านเหล่าฯ จึงพร้อมใจกันเลือก
ผู้หญิงให้เป็นผู้น าชุมชนเพ่ือตัดปัญหาในเรื่องความเสื่อมเสีย และทุจริต ซึ่งแม่หลวงที่ได้รับคัดเลือกจะ
เป็นตัวแทนของชาวบ้านและกลุ่มชาติพันธุ์ ในการประสานงานกับหน่วยงานต่างๆ บ้านเหล่าพัฒนา
สามารถแยกระบบการปกครองของหมู่บ้านได้ดังนี้ 
 ระบบการปกครองจากภายใน  
  ดังที่กล่าวมาในข้างต้น ชาวบ้านในชุมชนบ้านเหล่าพัฒนาจะใช้ระบบการประชุม
และออกเสียงแสดงความคิดเห็นจากคนในหมู่บ้านด้วยกัน โดยส่วนใหญ่ผู้ที่มีอ านาจในการดูแลหมู่บ้าน
คือ ผู้ใหญ่บ้าน ซึ่งจะได้รับความไว้วางใจจากคนในชุมชนเป็นอย่างมาก นอกจากนี้การตัดสินใจและ
ด าเนินการในเรื่องต่างๆ ที่เกี่ยวพันกับคนในชุมชนจะมีคณะกรรมการหมู่บ้านมาช่วยในการพิจารณา 
หลังจากนั้นจึงเรียกประชุมลูกบ้านให้ช่วยกันพิจารณาอีกครั้ง  

 การจัดประชุมโดยฟังความคิดเห็นจากคนในหมู่บ้านด้วยกันมีข้อดี คือ ข้อก าหนด
หรือนโยบายต่างๆ จะได้รับการยอมรับและปฏิบัติไปในทิศทางเดียวกัน แต่ทั้งนี้ก็พบข้อเสียบางประการ 
เมื่อมีการเรียกประชุมคนในหมู่บ้าน กลุ่มที่เข้าประชุมเป็นหลักมักเป็นกลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มต่างๆ ที่อาศัย
ภายในหมู่บ้าน ในขณะที่คนไทยในหมู่บ้านมาเข้าประชุมเพียงจ านวนหนึ่ง หรือบางครั้งก็มาสาย แต่จาก
การปกครองที่ผ่านมายังไม่พบปัญหาหรือข้อขัดแย้ง เนื่องจากผู้คนในหมู่บ้านยอมรับผลจากการประชุม 
ระบบการปกครองจากภายในยังมีความสัมพันธ์กับระบบการปกครองจากภายนอก โดยผู้ใหญ่บ้านจะ
เป็นผู้น านโยบายจากทางจังหวัดมาถ่ายทอดให้แก่ผู้คนในบ้านเหล่าพัฒนาต่อไป  
  ระบบการปกครองจากภายนอก 

 ระบบการปกครองจากภายนอก คือ การปกครองจากรัฐ โดยรับนโยบายมาจาก
จังหวัดเชียงราย การปกครองในหมู่บ้านจึงเป็นการดูแลชีวิตความเป็นอยู่ โดยรับงบประมาณท่ีรัฐจัดสรร
ให้ในแต่ละด้าน ซึ่งบางครั้งอาจไม่เพียงพอต่อการพัฒนาภายในหมู่บ้าน ทางคณะกรรมการในหมู่บ้านจึง
หารายได้เข้าหมู่บ้านด้วยการเก็บเงินค่าผ่านทางจากรถบรรทุก และบริษัทที่เข้ามาลงทุน เพ่ือน าเงินที่
ไดม้าพัฒนาสาธารณูปโภคภายในหมู่บ้าน  
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 ส าหรับนโยบายของรัฐที่มีต่อบ้านเหล่าพัฒนาที่พิเศษกว่าหมู่บ้านอ่ืนๆ คือ การ
ส ารวจจ านวนกลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มต่างๆ ซึ่งในแต่ละปีจะมีจ านวนเพ่ิมมากขึ้น และยากต่อการที่รัฐจะเข้า
ควบคุม ดังนั้นการส ารวจจ านวนกลุ่มชาติพันธุ์จึงเป็นภาระที่รัฐมอบให้ผู้น าหมู่บ้านเป็นผู้ส ารวจ โดยให้
แยกประเภท และปี พ.ศ. ที่เข้ามาในประเทศให้ชัดเจน การให้หมู่บ้านเป็นผู้แจ้งผลการส ารวจจะช่วยให้
เกิดความถูกต้องในข้อมูลมากกว่า เนื่องจากเป็นข้อมูลจากกลุ่มคนที่อาศัยในพ้ืนที่เดียวกันจึงท าให้
สังเกตเห็นความเคลื่อนไหวและการเปลี่ยนแปลงได้โดยง่าย  
 4. วิถีการด ารงชีวิตและความสัมพันธ์ทางสังคมของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินกับคนในบ้านเหล่า
พัฒนา 
  สภาพโดยทั่วไปของบ้านเหล่าพัฒนาเมื่อแรกเริ่มมีสภาพเป็นป่า ซึ่งชาวบ้านเรียกว่า   
“เป็นเหล่าเป็นพง” และมีชาวบ้านเข้ามาท าสวนพริก แม่หลวงคนปัจจุบันเล่าให้ฟังว่า (2555  :  
สัมภาษณ์)  
 

“… พ้ืนที่ในบริเวณนี้ในอดีตเป็นป่าที่มีสภาพสมบูรณ์ และยังเคยเป็นที่ตั้งค่ายทหาร ในสมัย
สงครามโลกครั้งที่ 2 ที่มีทหารถูกส่งมาจากกรุงเทพฯ และมีนายทหารบางคน หลังจากสงครามโลกครั้งที่ 
2 สิ้นสุดลง ไม่ได้กลับไปยังกรุงเทพฯ แต่มาตั้งรกรากอยู่ที่บ้านเหล่าพัฒนา …”  

 
 ส าหรับกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน บ้านเหล่าพัฒนานั้นมีประวัติการอพยพเข้ามาในฐานะเป็น

แรงงาน โดยนายสมบูรณ์ กันทะเตียน (2555  :  สัมภาษณ์) อดีตพ่อหลวงบ้านเหล่าพัฒนา ซึ่งเป็น
ผู้ใหญ่บ้านในสมัยนั้น เล่าให้ฟังว่า กลุ่มไทเขินกลุ่มแรกได้อพยพเข้ามาเมื่อปี พ.ศ. 2518  พร้อมกับชาติ
พันธุ์กลุ่มอ่ืน  ได้แก่ ไทใหญ่และไทลื้อ 3 กลุ่มชาติพันธุ์ ประมาณ 40 ครอบครัว การเข้ามาของกลุ่มชาติ
พันธุ์กลุ่มนี้ในตอนแรกได้เข้ามาเป็นแรงงานสร้างพระวิหาร พระธาตุจอมสักและในช่วงเวลานั้น ทาง
จังหวัดเชียงรายได้เริ่มมีการขยายไฟฟ้าแรงสูงและแรงต่ าท าให้ในพ้ืนที่นี้เริ่มมีแรงงานต่างชาติเข้ามา
ท างานในบริเวณนี้มากขึ้น จากปากค าของผู้อาวุโสไทเขินที่อพยพเข้ามา รุ่นแรกๆ กล่าวถึง การเริ่มสร้าง
บ้านเรือนของกลุ่มไทเขินในจังหวัดเชียงรายว่า นอกจากความต้องการที่จะหางานในเมืองไทยแล้ว ส่วน
หนึ่งคือหนีทหารพม่าที่มักเข้ามาเบียดเบียนประชาชนที่อาศัยในเชียงตุง แรงผลักดันให้เกิดการอพยพ
ของชาวไทเขิน บ้านเหล่าพัฒนาส่วนใหญ่ต้องเผชิญการสู้รบระหว่างกองทหารรัฐบาลพม่ากับกลุ่ม
ต่อต้านกลุ่มต่างๆ  ภายในประเทศ หลังจากที่พม่าได้รับ เอกราชจากอังกฤษ ใน  พ.ศ. 2491 
ภายในประเทศพม่าได้เกิดการขัดแย้งทางการเมืองกับกลุ่มอ านาจต่างๆ การสู้รบได้ส่งผลกระทบต่อกลุ่ม
ชาติพันธุ์ที่อาศัยในพ้ืนที่เหล่านั้นด้วย ซึ่งลุงเหมย ชาวไทเขิน เล่าเรื่องราวจากความทรงจ าเมื่อครั้งที่ยัง
อาศยัอยู่ในเมืองเชียงตุงว่า  

 
“… นับตั้งแต่วันที่รัฐบาลทหารพม่าเข้ามายึดอ านาจ บ้านเมืองก็ไม่มีความสงบสุข แม้จนบัดนี้

บางที่ที่เป็นชนบทหรือตามต่างจังหวัด ก็ยังมีเหตุการณ์ที่ทหารปราบปรามกลุ่มที่ต่อต้านรัฐบาล แม้พม่า
จะเปิดให้เมืองเชียงตุงเป็นแหล่งท่องเที่ยว แต่ก็ไม่ได้หมายความว่านักท่องเที่ยวจะมีอิสระที่จะเดินทาง
ไปไหนต่อไหนได้ ส่วนใหญ่จะเป็นสถานที่ที่รัฐบาลอนุญาตเท่านั้น …” 

 
 นอกจากเรื่องเล่าของลุงเหมยแล้ว ชาวไทเขินคนอ่ืนๆ ได้เล่าให้ฟังเพ่ิมเติมว่า  
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“… เมื่อได้ย้ายมาอยู่ในเมืองไทยแล้วเห็นว่าที่นี่มีความอุดมสมบูรณ์ดีท ามาหากินก็ง่าย จึง
กลับไปชักชวนญาติพี่น้องที่เชียงตุงให้อพยพมาอยู่ด้วยกันในจังหวัดเชียงราย …” 

 
 ปัจจุบันไทเขินต าบลบ้านดู่ มีจ านวนเกือบร้อยครอบครัว  และส่วนใหญ่เป็นญาติพ่ีน้องกัน

แทบทั้งสิ้น คนไตเขินเมื่อเข้ามาอยู่ในบริเวณบ้านเหล่าพัฒนาจะถูกเรียกรวมกับคนไทใหญ่ว่าเงี้ยว ซึ่ง
พวกเขารู้สึกไม่พอใจ และไม่ชอบค านี้ เพราะค าว่าเงี้ยวในความหมายของพวกเขาคือการเรียกคนพม่า 
ชาวไตหรือไทใหญ่มักจะถูกคนล้านนาในอดีตเรียกว่า “เงี้ยว” การเรียกว่า “เงี้ยว”เป็นการเรียกแบบ
เหมารวมไม่แยกกลุ่ม จากการศึกษาของวสันต์  ปัญญาแก้ว (2555  :  43) พบว่า “ชาวลื้อเมืองยองถูก
จัดประเภทอย่างเป็นทางการให้เป็นส่วนหนึ่งของ “ชาวฉาน” ซึ่งมักจะรับรู้และเรียกกันอย่างเหมารวม
ในประเทศไทยว่า “ไทใหญ่” ในขณะที่ชาวลื้อจะเรียกตัวเองว่า “ไต” ส าหรับกลุ่มไทเขินบ้านเหล่า
พัฒนาก็อยู่ในสถานการณ์แบบเดียวกัน คนเมืองไม่สนใจว่าพวกเขาจะเป็นกลุ่มชาติพันธุ์ใด หากมาจาก
ประเทศพม่าจะถูกเรียกว่าไทใหญ่ หรือ เงี้ยว  ในการเรียกเช่นนี้ชาวไทเขินรู้สึกว่าถูกกีดกันออกจากคน
ไทย พวกเขาบอกว่าเขาไม่ใช่พม่า แต่เขาเป็นไตเขิน จากการได้สนทนากับ อ้ายแสง (สาม  แสงค า.    
2555  :  สัมภาษณ์) ที่เข้ามาอาศัยในประเทศไทยกล่าวว่า  

 
“… ตนเป็นส่วนหนึ่งของประเทศไทยเพราะสามารถอ่านตัวอักษรเมือง และพูดภาษาไทย

เหนือได้ และไม่พอใจทุกครั้งที่เจ้าหน้าที่ไทยกล่าวว่า เขาเป็นพม่า ซึ่งเขาจะโต้ตอบว่าหากเขาเป็นพม่า
จริงท าไมจึงไม่รู้จักภาษาพม่า ทั้งยังอ่านไม่ออกและสื่อสารไม่ได้ …” 

  
 ความสัมพันธ์ระหว่างกลุ่มไทเขินและคนเมืองบางกลุ่มเห็นว่า การที่กลุ่มไทเขินเข้ามา

อาศัยในบริเวณเดียวกับคนเมืองนั้น พวกเขาไม่ได้มองที่ความเป็นเครือญาติหากมองที่ การเป็นคนไท 
ด้วยกันโดยมองคนเหล่านี้มีความสัมพันธ์แบบไทใหญ่ไทน้อย ซึ่งจ าลอง ทองดี (2538  :  40) กล่าวว่า  
ชนชาติเชื้อสายไท,ไต เราจะได้ยินหรือเคยชินกับค าเรียกชาวไทเชื้ อสายเดียวกับไทยน้อย เช่น ไตเขิน,  
ไตโยน, ไตลื้อ, ไตแหลม, ไตแดง ไตด า  ชาวไตทุกหมู่ทุกเหล่าที่อาศัยอยู่ในภูมิภาคนอกพระราชอาณา
เขตไทยสยาม เช่นเดียวกับ สมพงศ์ วิทยาศักดิ์พันธุ์ (2544  :  3) กล่าวว่า “ค าว่า “ไทใหญ่” เป็นชื่อ
คุ้นเคยมานาน ควบคู่กับค าที่คนไทยมักขนานนามตนเองว่า “ไทยน้อย” แต่นอกจากคนไทยในประเทศ
ไทยแล้ว ไม่มีคนรู้จักค าว่า “ไทใหญ่” ชาวไทใหญ่เรียกตนเองว่า “ไท” เช่นเดียวกับคนไทยเรียกตนเอง
ว่า “ไทย”  

 ส าหรับวิถีการด ารงชีวิตและความสัมพันธ์ทางสังคมของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินสามารถแบ่ง
โครงสร้างออกเป็นด้านต่างๆ ได้แก่ 
  1. ความเชื่อและสิ่งศักดิ์ภายในหมู่บ้าน 
  ความเชื่อในเรื่องศาสนาพุทธของคนไทเขิน 
  ชาวบ้านบ้านเหล่าพัฒนา และกลุ่มชาติพันธุ์ที่อาศัยในบริเวณนี้จะนับถือศาสนา
พุทธและมีศรัทธาต่อวัดพระธาตุจอมสัก สมัยที่ครูบาค าหล้าอดีตเจ้าอาวาสยังไม่มรณภาพ ในปี พ.ศ.
2526  เคยพูดถึงการเข้ามาอยู่ของกลุ่มชาติพันธุ์ให้ชาวบ้านที่เป็นคนเมืองในบ้านเหล่าพัฒนาฟังในช่วง
วันพระว่า  
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“… พวกสูเขาบ่ใช่เจ้าของเดิมเน้อ ปีไหนบ่ฮู้ เจ้าของเก่าเขาจะเข้ามา เจ้าของเป็นคนโยนกเก่า 
ที่ผ่านไปตั้งเมืองโยนกที่เชียงแสน สูเขาบ่ใช้ศรัทธาแท้ …” 

 
  จากค ากล่าวนี้ ท าให้คนเมืองในหมู่บ้านยอมรับการเข้ามาอาศัยในพ้ืนที่นี้ของ
กลุ่มชาติพันธุ์ได้ เพราะมีความเชื่อว่าพระธาตุจอมสักนี้จะมีเจ้าของเก่าเข้ามาอาศัยและกลุ่มที่เป็นคน
เมืองจะไม่ใช่เจ้าของที่แท้จริง ในอดีตวัดพระธาตุจอมสักมีชื่อว่าพระธาตุดอยบ้านยาง แต่ปัจจุบันบริเวณ
รอบๆ วัดเป็นสวนป่าสักจึงได้ชื่อวัดพระธาตุจอมสัก จากการส ารวจของกรมศิลปากร (หอประวัติเมือง
เชียงราย.     2555) พบว่าบริเวณรอบๆ มีคูน้ าล้อมรอบ จากหลักฐานที่จารึกบนใบลานพบว่า สร้างขึ้น
ในสมัยพระเจ้าพังคราช กษัตริย์แห่งราชวงค์โยนก ซึ่งในครั้งนั้นได้มีพระเถระองค์หนึ่งชาวโกศล เมืองสุ
ธรรมาวดี นามพระพุทธโฆษาจารย์ ได้น าพระบรมสารีริกธาตุจากลังกามาถวายพระองค์จ านวน 16 องค์ 
จากการล่มสลายของเมืองท าให้วัดแห่งนี้กลายเป็นวัดร้าง หลังสมัยสงครามโลกครั้งที่ 2 ประมาณปี พ.ศ. 
2490 ครูบาค าหล้า ได้เป็นประธานในการบูรณพระธาตุองค์ใหม่ โดยสร้างครอบพระธาตุองค์เดิมไว้  
จากค าบอกเล่าของชาวบ้านที่เล่าสืบต่อกันมา หลังพระธาตุเป็นเมืองโยนกเก่าปัจจุบันยังเห็นคูเมืองและ
ประตูคล้องช้างป่า แม้ปัจจุบันจะถมไปแล้วแต่ยังพอชี้บริเวณได้ 
  ครูบาค าหล้าจึงเป็นพระภิกษุที่กลุ่มชาติพันธุ์ในบริเวณนี้ให้ความเคารพนับถือ
มาก แม้ว่าครูบาค าหล้าจะมรณภาพไปนานแล้ว แต่พระธาตุจอมสักยังคงเป็นศูนย์รวมของความศรัทธา 
ซึ่งไม่เฉพาะคนที่อยู่ในบ้านเหล่าพัฒนา และกลุ่มชาติพันธุ์ที่อาศัยในบริเวณนี้เท่านั้น แต่พระธาตุจอมสัก
ยังเป็นหนึ่งในพระธาตุเก้าจอมที่มีชื่อเสียงในจังหวัดเชียงราย โดยผู้คนจากต่างจังหวัดเมื่อมาถึงจังหวัด
เชียงรายต้องสักการะพระธาตุให้ครบเก้าจอม  ดังนั้นพระธาตุจอมสักจึงเป็นแหล่งศักดิ์สิทธิ์ และเป็น
ศูนย์รวมจิตใจของคนในพ้ืนที่ดังกล่าว โดยเฉพาะกลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มต่างๆ ที่แสดงออกถึงความศรัทธาที่
สืบต่อๆ กันมาเห็นได้จากวันส าคัญทางพุทธศาสนา วันพระน้อย ที่วัดแห่งนี้จะมีกลุ่มชาติพันธุ์โดยเฉพาะ
ไทเขินขึ้นไปท าบุญอย่างต่อเนื่องและสม่ าเสมอ  

 นอกจากครูบาค าหล้าแล้วพระภิกษุอีกรูปหนึ่งที่กลุ่มชาติพันธุ์ไทให้ความเคารพ
นับถือคือ ครูบาบุญชุ่ม ครูบาบุญชุ่มเป็นผู้ที่สร้างอัตลักษณ์ของไตกลบเกลื่อนอัตลักษณ์ของพม่า    
(เสมอชัย   พูลสุวรรณ.    2552  :  187) ไม่ว่าจะเป็นการสร้างธาตุเจดีย์ขนาดใหญ่โดยออกแบบเจดีย์
เป็นรูปทรงล้านนาโบราณ รวมถึงการสร้างพระไตรปิฎกทั้งชุดด้วยตัวอักษรไต รวมถึงการสวดบาลีด้วย
ส าเนียงโยน เขิน  ลื้อ ในดินแดนตะวันตกของสาละวิน การที่พระภิกษุทั้งสองรูปยกระดับความส าคัญ
ของกลุ่มชาติพันธุ์ไต ท าให้วัดจึงมีส่วนในการสร้างพ้ืนที่ให้กลุ่มชาติพันธุ์อาศัยอยู่ร่วมกันได้อย่างสงบสุข 
ซึ่งในเรื่องการสร้างพ้ืนที่นี้ ศรีศักร วัลลิโภดม (2555) กล่าวว่า “วัด” คือรูปแบบหนึ่งของสถาบันทาง
สังคมของมนุษย์ ความเป็นสากลของสถาบันนี้ก็คือการเป็นพ้ืนที่สาธารณะที่เกี่ยงข้องในเรื่องความ
ศักดิ์สิทธิ์และการประกอบประเพณี พิธีกรรมที่เกี่ยวกับความเชื่อนั้นๆ ทั้งความเชื่อและพิธีกรรมคือสิ่งที่
ท าให้คนมีความสัมพันธ์กันทางสังคมและเกิดส านึกถึงความเป็นพวกเดียวกัน อยู่ในชุมชนเดียวกัน วัดจึง
ไม่อาจมองแยกออกจากบริบททางสังคมของชุมชนได้”  
  จากปรากฏการณ์ของพระภิกษุทั้งสองรูป ที่ชาวบ้านเชื่อในความศักดิ์สิทธิ์ ได้
สร้างรูปแบบความสัมพันธ์ระหว่างวัดและกลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มต่างๆ โดยในปัจจุบันผู้ อุปถัมภ์วัดจะเป็น
กลุ่มชาติพันธุ์ทั้งสิ้น มีคนเมืองร่วมเป็นศรัทธาวัดเป็นจ านวนน้อย จากความศรัทธาที่เกิดขึ้นในชุมชน จึง
มีส่วนท าให้กลุ่มชาติพันธุ์ไทและคนเมืองสามารถอาศัยอยู่ร่วมกันอย่างสันติ โดยต่างฝ่ายต่างยอมรับซึ่ง
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กันและกัน จากความผูกพันที่มีต่อศาสนาท าให้การรักษาขนบธรรมเนียมประเพณีบางประเพณียังคงอยู่ 
และเมื่อมีโอกาสก็จะรื้อฟ้ืนหรือมีการจัดประเพณีนั้นๆ ให้ใกล้เคียงกับประเพณีในเมืองเชียงตุง จากการ
สัมภาษณ์ชาวไทเขินพบว่าแม้อยากจะจัดประเพณีให้เหมือนที่เมืองเชียงตุง แต่ก็มีปัญหาหลายด้าน เช่น 
งบประมาณในการจัดแต่ละครั้งล้วนมาจากเงินของคนไทเขินในบ้านเหล่าพัฒนาทั้งสิ้น รวมถึงพ้ืนที่ใน
การจัดกิจกรรมต้องได้รับความเห็นชอบจากเจ้าอาวาสวัดพระธาตุจอมสักเสียก่อนว่าจะอนุญาตหรือไม่ 
เพ่ือไม่ให้เกิดปัญหาการจัดประเพณีของชาวไทเขินในบ้านเหล่าพัฒนาจึงพยายามจัดให้ใกล้เคียงกับคน
เมืองในจังหวัดเชียงราย แต่จากการที่ทางจังหวัดจัดพ้ืนที่ให้กลุ่มไทเขินได้มีโอกาสเข้าร่วมในกิจกรรม
ต่างๆ ท าให้ทางกลุ่มมีความกล้าที่จะเริ่มจัดประเพณีของชาวไทเขินขึ้น นอกจากนี้ในการจัดประเพณีทาง
ศาสนายังบ่งบอกถึงเศรษฐกิจและรายได้ของกลุ่มไทเขินในบ้านเหล่าพัฒนาอีกด้วย เนื่องจากกลุ่มไทเขิน
จะออกเงินในการจัดกิจกรรมข้ึนเอง โดยไม่ได้รับเงินสนับสนุนงานหน่วยงานภายนอก 

 ความเชื่อเรื่องผขีองคนไทเขิน 
 นอกจากความเชื่อในด้านพุทธศาสนาแล้วสิ่งที่เป็นที่เคารพนับถือของชาวไทเขิน

รวมถึงกลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มอ่ืนๆ ที่อาศัยในเมืองเชียงตุง คือ เจ้าพ่อค าแดง ตามความเชื่อของชาวไทเขิน
เชื่อว่าเจ้าพ่อค าแดงเป็นลูกหลานกษัตริย์ ที่คอยปกปักษ์รักษาชาวไทเขิน รวมถึงรักษาป่าไม้ด้วย จาก
ความเชื่อนี้เมื่อมาอยู่ในประเทศไทย ชาวไทเขินจึงจัดเจ้าพ่อค าแดงเป็นผีขุนน้ าที่คอยรักษาป่าให้อุดม
สมบูรณ์ โดยจะมีการตั้งศาลไว้ในป่า แต่ ไทเขินบ้านเหล่าพัฒนาจะไม่มีความเชื่อในเรื่องเจ้าพ่อค าแดง 
จากการพูดคุยกับกลุ่มผู้อาวุโสไทยเขินในหมู่บ้านกล่าวว่า  

 
“… สิ่งศักดิ์เป็นที่เคารพสักการะที่มีอยู่ในเชียงตุงนั้น เมื่อมาอยู่ในพ้ืนที่แห่งใหม่โดยอาศัย

รวมกับคนไทยในหมู่บ้าน พวกเราจะคล้อยตามคนไทยเพราะในหมู่บ้านนี้ไม่ได้มีแต่ไทเขินที่อาศัย
เป็นกลุ่มใหญ่อย่างเมืองเชียงตุง นอกจากนี้ความเชื่อของไทเขินแต่ละหมู่บ้านก็ไม่ค่อยจะ
เหมือนกัน ดังนั้นเมื่อมาอยู่ในภาคเหนือของไทยพิธีกรรมที่ยังคงรักษาไว้บางพิธีจะมีลักษณะคล้าย
กับพิธีกรรมของคนในภาคเหนือทั่วๆ ไป เช่น สงเคราะห์บ้าน สืบชะตา ซึ่งเป็นประเพณีทาง
ภาคเหนือ …” 

 
 ส าหรับการสืบชะตาหากเทียบกับประเพณีของคนภาคกลาง อาจคล้ายกับ การ

ท าบุญขึ้นบ้านใหม่ แต่การสืบชะตาและการท าบุญขึ้นบ้านใหม่นั้นมีความแตกต่างกัน คือ การประกอบ
สืบชะตาจะเลือกห้องที่มีหิ้งพระใช้ในการประกอบพิธี ส าหรับรายละเอียดของประเพณีจะกล่าวในบท
ต่อไป 

 นอกจากนี้ชาวไทเขินยังมีความเชื่อในเรื่อง ผีปู่ย่าโดยในแต่ละปีจะมีการท าบุญ
ให้กับบรรพบุรุษ ปีละ 3 ครั้ง เรียกว่า เสี่ยวบ้าน เสี่ยวเมือง (ผีปู่ย่าตายายที่ดูแลใจกลางหมู่บ้าน) แต่
เสี่ยวบ้านเสี่ยวเมืองของไทเขินในบ้านเหล่าพัฒนาอยู่ที่บ้านขัวแคร่ ดังนั้นการประกอบพิธีจึงไปจัดที่หมู่ 
1 บ้านขัวแคร่ โดยเฉพาะก่อนเข้าพรรษา ชาวไทเขินจะน าอาหารคาวหวานที่บรรพบุรุษชอบไปถวาย
พระพร้อมกับเรียกหาปู่ย่าตายาย หรือผู้ที่ล่วงลับไปแล้ว 
  ในครอบครัวที่ประกอบอาชีพเกษตรกรรม จะมีความเชื่อในเรื่องขวัญข้าว 
ระยะเวลาในการประกอบพิธีจะท าหลังจากเข้าพรรษาไปแล้วประมาณเดือนครึ่ง และหลังจากด านาเสร็จ
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จะมีการเรียกขวัญข้าว การประกอบพิธีเหล่านี้ชาวไทเขินเชื่อว่าจะเป็นการป้องกันศัตรูพืชมากัดกิน และ
ช่วยให้ข้าวเจริญงอกงาม ได้ผลผลิตที่ดี  

 ปัจจุบันบ้านเหล่าพัฒนามีกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินเข้ามาอาศัยเป็นจ านวนมาก 
ชมรมไทเขินบ้านเหล่าพัฒนาจึงตกลงกันว่า ในปี พ.ศ. 2556 เป็นต้นไปจะรื้อฟ้ืนประเพณีบางประเพณีที่
เคยมีในเชียงตุง มาจัดในบ้านเหล่าพัฒนา เช่น ทานไม้เกี๊ยะส าหรับครอบครัวที่จัดงานแต่งงานในปีนั้น 
ในวันออกพรรษาให้ครอบครัวที่จัดงานแต่งงานถวายไม้เกี๊ยะครอบครัวละ 1 ต้น ส าหรับประเพณีอ่ืนๆ 
ต้องอาศัยความเหมาะสมของสถานที่ และเศรษฐกิจของกลุ่มจึงสามารถจัดกิจกรรมทางวัฒนธรรมได้ 
การจัดกิจกรรมในแต่ละครั้งจึงสะท้อนให้เห็นฐานะของคนในกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินว่าในแต่ละปีพวกเขามี
ฐานะและการด ารงชีวิตเป็นอย่างไร เพราะเงินทุกบาทที่พวกเขาจัดกิจกรรมมาจากการเสียสละของคน
ในกลุ่มทั้งสิ้น ไม่มีเงินสนับสนุนจากหน่วยงานภายนอก ประเพณีบางอย่างแม้อยากจะจัดให้เหมือนกับ
ประเพณีที่เมืองเชียงตุง แต่ก็อาจต้องดัดแปลงเพราะปัจจัยหลายด้าน ท าให้การจัดประเพณีจึงเป็นเพียง
สัญลักษณ์ของการด ารงอยู่ของประเพณีแต่ไม่อาจจัดได้เต็มรูปแบบ 
 2. วิถีชีวิตและการประกอบอาชีพของคนไทเขิน 

 จากการที่ชาวไทเขิน อพยพเข้ามาอยู่ในบ้านเหล่าพัฒนา ซึ่งมีสภาพภูมิอากาศ
และลักษณะภูมิประเทศใกล้เคียงกับเมืองเชียงตุง ท าให้ยังคงวิถีชีวิตแบบดั้งเดิม ดังที่ ไฉไลฤดี ยุวนะศิริ 
(2550  :  63 - 67) กล่าวว่า “เนื่องจากวิถีชีวิตของชาวไทเขินเมืองเชียงตุงนั้นด าเนินชีวิตโดยพ่ึงพา
ธรรมชาติเป็นหลักเพราะอาชีพของชาวเชียงตุง คือการเกษตรแบบยังชีพ ซึ่งส่วนใหญ่จะเป็นแถวบริเวณ
ที่เป็นชนบท ส าหรับในเมืองจะประกอบอาชีพค้าขาย ประกอบธุรกิจส่วนตัว รับจ้าง” ดังนั้นเมื่อกลุ่ม
ชาติพันธุ์กลุ่มนี้เข้ามาอาศัยในจังหวัดเชียงรายจึงประกอบอาชีพตามความถนัดของตน โดยอาจแบ่ง
อาชีพออกเป็นประเภทต่างๆ ได้คือ 
  การประกอบอาชีพเกษตรกรรมของคนไทเขิน 

 การประกอบอาชีพเกษตรกรรมของชาวไทเขินจะใช้การเช่าที่นาของคน
ไทยในจังหวัดเชียงราย ส าหรับไทเขินบางกลุ่มที่มีฐานะดี ก็จะเก็บรวบรวมเงินเพ่ือซื้อที่ดิน แต่การซื้อ
ที่ดินจะติดปัญหาในการครอบครองเนื่องจากยังไม่ได้สัญชาติไทย จึงขอยืมชื่อบุคคลอ่ืนในการซื้อและ
ครอบครองที่ดิน ชื่อที่น ามาใช้ในการซื้อขายอาจขอยืมชื่อของญาติพ่ีน้อง หรือลูกหลานที่ได้สัญชาติไทย
แล้วรวมไปจนถึงขอยืมชื่อคนไทยในบ้านเหล่าพัฒนามาใช้ในการซื้อที่ดิน นอกจากการเช่าที่นาเพ่ือท านา
แล้วไทเขินบางกลุ่มยังรับจ้างท านาโดยเหมาเป็นรายวัน ซึ่งค่าจ้างในอดีตจะจ้างไร่ละ 300 บาท ส าหรับ
การรับจ้างท านานี้ในอดีตอาชีพนี้เป็นอาชีพของคนเมืองในจังหวัดส าหรับคนที่ไม่มีที่นาจะเป็นแรงงาน
รับจ้างตามหมู่บ้านแต่เนื่องจากได้ค่าแรงน้อยและเป็นงานที่หนักคนเมืองในปัจจุบันจึงไม่นิยมประกอบ
อาชีพนี้ ประกอบกับมีแรงงานข้ามชาติมาหางานท าในเมืองไทยและมีค่าแรงที่ ถูกกว่าคนไทย ท าให้
ปัจจุบันการรับจ้างท านาจะเป็นอาชีพส าหรับแรงงานข้ามชาติและค่าแรงในปัจจุบันก็ไม่ถูกอย่างในอดีต 
โดยขึ้นค่าแรงเป็นไร่ละ 1,500 บาท แต่การจ้างแรงงานเหล่านี้มีข้อดีที่เจ้าของที่นาชอบ คือ ท างานได้
รวดเร็ว มักจะเสร็จในวันเดียว และได้เนื้องานที่เรียบร้อยทั้งยังไม่ต้องรับผิดชอบเรื่องการเลี้ยงอาหาร ท า
ให้เจ้าของที่นามักนิยมจ้างกลุ่มชาติพันธุ์มากกว่าคนเมืองด้วยกัน 

 การประกอบอาชีพรับเหมาของคนไทเขิน 
  การประกอบอาชีพรับเหมา - ก่อสร้าง แต่เดิมกลุ่มไทเขินในบ้านเหล่า

พัฒนาเมื่ออพยพจากเชียงตุงเข้าสู่อ าเภอแม่สายแล้ว เมื่อมีนายจ้างคนไทยมาจ้างงานแรงงานไทเขินจะ
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พากันไปท างานที่กรุงเทพฯ และเมื่อบางคน พอจะตั้งตัวได้ก็จะผันตัวเองมาเป็นหัวหน้ารับเหมางาน
ก่อสร้าง จากการพูดคุยกับอ้ายแสง (2555  :  สัมภาษณ์) ได้เล่าให้ฟังว่า  

 
“… อ้ายเข้ามาถึงเมืองไทยก็มีนายจ้างจ้างลงไปท างานก่อสร้างที่กรุงเทพฯ อ้ายไปอยู่

กรุงเทพฯประมาณ 5-6 ปี รู้สึกว่าไม่ค่อยมีเงินเก็บ เลยขึ้นมาอยู่เชียงรายกับญาติๆ ในช่วง 4-5 ปีมานี้
เชียงรายมีการสร้างบ้านจัดสรรกันเยอะ อ้ายมีประสบการณ์ท างานก่อสร้างตอนนี้เป็นหัวหน้ารับเหมา
แล้ว บ้านสินธานี 7-8 โครงการ เขาก็มาจ้างอ้ายทั้งนั้น …”  

 
 อาชีพรับเหมาของกลุ่มไทเขินจะมีช่างในสังกัดครบ ทั้งสล่า (ช่างไม้) ช่าง

ปูน และช่างสี การจ้างแรงงานไทเขินจึงได้ช่างในการก่อสร้างครบวงจร แต่หากจะเหมาเฉพาะช่างสีเพียง
อย่างเดียวแรงงานไทเขินก็ยินดีรับเหมางานเช่นกัน 

  การประกอบอาชีพค้าขายของคนไทเขิน 
  การประกอบอาชีพค้าขายของชาวไทเขิน มีทั้งการเปิดร้านขายของช า

ภายในหมู่บ้าน ซึ่งสินค้าที่น ามาจ าหน่ายจะเป็นอาหารแห้งที่ซื้อมาจากตลาดในจังหวัดเชียงราย รวมถึง
อาหารบางประเภทที่ชาวไทเขินน ามาฝากขาย เช่น จิ้นส้ม (แหนมหมู) ยังมีบางครอบครัวที่ขายอาหาร
ในตลาดสดในช่วงเวลาเช้า อาหารบางชนิดมีความคล้ายคลึงกับอาหารทางภาคเหนือของไทย จึงมีแม่ค้า
ชาวเหนือมารับอาหารไทเขินไปขายต่ออีกทอด เช่น จิ้นส้ม  ไส้อั่ว  แกงกระด้าง  ข้าวแรมฟืน ฯลฯ  

  ส าหรับการเปิดร้านอาหารของชาวไทเขินจะเป็นการอาศัยพ้ืนที่หน้าบ้าน
ของตนเปิดเป็นร้านอาหารเล็กๆ มีโต๊ะนั่งประมาณ 2-3 โต๊ะแต่ถ้าหน้าบ้านไม่ได้เป็นที่มีผู้คนสัญจรผ่าน
ไปมา ก็จะไปขออาศัยหน้าบ้านของชาวไทเขินคนอ่ืนๆ ในหมู่บ้านเปิดร้านอาหาร ซึ่งอาหารที่ท าขายนั้น
มักจะเป็นอาหารของกลุ่มชาติพันธุ์ไตโดยเฉพาะ ได้แก่ ข้าวแรมฟืน ข้าวซอยน้ าคั่ว และข้าวซอยน้อย 
 3. ความสัมพันธ์ทางสังคมของคนไทเขินในหมู่บ้าน 
   ความสัมพันธ์ทางสังคมของกลุ่มไทเขินในบ้านเหล่าพัฒนามีพ้ืนฐานสืบต่อมา
จากเมืองเชียงตุง โดยมีการเกี่ยวดองกันในทางเครือญาติและมีความสัมพันธ์ที่มาจากการอพยพมาจาก
หมู่บ้านเดียวกัน และเมื่อมาสร้างบ้านเรือนในพ้ืนที่แห่งใหม่สายสัมพันธ์ของการเป็นคนในหมู่บ้าน
เดียวกันจึงยึดโยงให้กลุ่มไทเขินสามารถรวมตัวกันโดยสร้างกลุ่มทางสังคมได้ ไม่กระจัดกระจายหรือต่าง
คนต่างอยู่อย่างเช่นกลุ่มชาติพันธุ์อ่ืนๆ ที่แม้จะเป็นชาติพันธุ์เดียวกันแต่ไม่มีความสัมพันธ์ทางเครือญาติ 
จึงท าให้รวมตัวกันได้ยาก  ความสัมพันธ์ทางสังคมของไทเขินจึงมีส่วนในการก าหนดโครงสร้าง วิถีชีวิต 
รูปแบบความสัมพันธ์ทางสังคม โดยมีรายละเอียดดังต่อไปนี้ 
  ระบบครอบครัวและเครือญาติ 

 รากฐานของสังคมมักเริ่มต้นที่ครอบครัว ส าหรับกลุ่มไทเขินในบ้านเหล่า
พัฒนาเมื่ออพยพมาจาก  เชียงตุงโดยเข้ามาอาศัยในบ้านเหล่าฯ มักอพยพมาในลักษณะยกมาทั้ง
ครอบครัว ท าให้มีลูกหลานไทเขินจ านวนไม่น้อยมาเติบโตในจังหวัดเชียงราย ส าหรับลูกหลานในรุ่นที่
สองนี้เมื่อเติบโตขึ้นมักจะเลือกคู่ครองเป็นคนไทเขินด้วยกันซึ่งเป็นคนภายในหมู่บ้าน ท าให้ความสัมพันธ์
ของคนภายในกลุ่มมีความแน่นแฟ้นยิ่งขึ้น เพราะเป็นเครือญาติ ซึ่งแตกต่างจากวัฒนธรรมที่เมืองเชียงตุง 
ทีก่ารเลือกคู่จะเลือกจากคนหมู่บ้านอื่น ไม่นิยมเลือกคู่จากคนในหมู่บ้านเดียวกัน  แต่ส าหรับลูกหลานใน
รุ่นที่สาม ที่มาเกิดและเติบโตในจังหวัดเชียงรายจะมีทัศนะในการเลือกคู่ครองที่ต่างออกไป โดยมักจะ
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เลือกคู่ครองที่เป็นคนเมือง หรือคนไทยจากภาคอ่ืนๆ ทั้งนี้เพราะระบบการศึกษาที่ลูกหลาน ไทเขินเข้า
ไปศึกษาในโรงเรียนท าให้พบปะผู้คนที่หลากหลาย ประกอบกับลูกหลานในรุ่นที่สามได้รับสัญชาติไทยท า
ให้การประกอบอาชีพไม่ถูกจ ากัดให้อยู่แต่ในจังหวัดเชียงราย แต่สามารถออกไปประกอบอาชีพยัง
จังหวัดอ่ืนได้ การเลือกคู่ครองจึงเปิดกว้างขึ้น 

 การครองคู่จะเป็นระบบผัวเดียวเมียเดียว ครอบครัวไทเขินมักไม่เกิด
ปัญหาการหย่าร้าง หรือเรื่อง ชู้สาว หากเกิดการทะเลาะภายในครอบครัว เมื่อผู้อาวุโสในกลุ่มไทเขินเข้า
ไปไกล่เกลี่ยก็มักจะคืนดีกัน ส าหรับส าหรับสังคมไทเขิน จะยกให้ผู้หญิงเป็นผู้น าในครอบครัว หญิงไท
เขินมีเกณฑ์ในการเลือกคู่ที่ต่างไปจากคนไทย โดยจะเลือกคนดี ไม่เที่ยว ไม่ดื่มเหล้า ไม่เลือกคนที่ฐานะ
แต่เลือกที่อุปนิสัย แม้ไม่รวยถ้านิสัยดี พ่อแม่และคนในครอบครัวก็ไม่รังเกียจ 

 จากการบอกเล่าของป้าเหมย ท าให้ทราบว่าการเลือกคู่ของผู้หญิงไทเขิน 
ในเมืองเชียงตุง รวมถึงชาวไทเขินที่อพยพเข้ามาอาศัยในจังหวัดเชียงราย ยังใช้การเลือกคู่แบบดั้งเดิมอยู่ 
คือการเลือกคู่ครองนั้นพ่อแม่ ของทั้งสองฝ่ายจะเป็นธุระจัดการให้ โดยป้าเหมย (2555  :  สัมภาษณ์) 
เล่าว่า 

 “ตัวป้าหนา แต่งงานตั้งแต่อายุ 15 พ่อแม่เป็นคนจัดการให้ ป้าไม่เคยเห็น
ฝ่ายชายมาก่อน มาเจอกันก็วันแต่งงาน”  ซึ่งน้าแสง (2555  :  สัมภาษณ์) กล่าวเสริมว่า “กับคนใน
หมู่บ้านเดียวกันก็แต่งกันไม่ได้นะต้องแต่งกับคนต่างหมู่บ้าน ยุคก่อนโน้นพ่อแม่จัดการให้ เลือกให้หมด 
ไม่เหมือนเด็กที่เรียนในเมืองไทยพ่อแม่จับคู่ให้ไม่ได้แล้ว เขาเลือกของเขาเอง”    
  เนื่องจากอุปนิสัยของไทเขินที่ เป็นคนขยัน จึงไม่กลัวความยากจน 
หลังจากที่แต่งงานแล้ว ส่วนใหญ่ฝ่ายชายจะเข้าไปอยู่บ้านของฝ่ายหญิง แต่ถ้าครอบครัวของฝ่ายหญิงมี
จ านวนคนหรือพ่ีน้องมากกว่าครอบครัวของฝ่ายชาย ญาติทั้งสองฝ่ายจะมาคุยกันและอาจให้ฝ่ายหญิง
ย้ายมาอยู่บ้านของฝ่ายชาย แต่ถ้ากรณีที่พ่อแม่เลือกคู่ครองให้แล้วเมื่อแต่งกันไปพบว่า ผู้ชายเป็นคนไม่
รับผิดชอบ กินเหล้าเมายาเล่นการพนัน พ่อแม่จะให้ทั้งสองฝ่ายเลิกกัน แต่ถ้าทั้งคู่รักกันมากไม่เชื่อฟังพ่อ
แม่ ไม่ยอมเลือกจากกัน ทั้งพ่อแม่ฝ่ายชายและฝ่ายหญิงจะไม่ให้อาศัยอยู่ในครอบครัวอีกต่อไป จะให้
แยกตัวออกไปและสร้างครอบครัวใหม่เอาเองโดยที่ไม่มีใครเข้าไปยุ่งเกี่ยวอีก 

 ในเรื่องของการสืบทอดทรัพย์สินและมรดก ผู้ที่จะได้รับมรดกมักจะเป็น
ลูกคนเล็กหรือคนที่เลี้ยงดูพ่อแม่ยามชราจะเป็นผู้ที่ได้มรดกมากที่สุด แต่ก็จะแบ่งให้กับลูกคนอ่ืนๆ ด้วย
เช่นกัน ซึ่งจะได้น้อยกว่าผู้ที่อยู่กับพ่อแม่ 
    ด้านการศึกษาและการอบรม 

 เมื่อภายในครอบครัวมีลูก หลานเกิดขึ้นหน้าที่การดูแลลูก-หลาน จะตก
เป็นของฝ่ายหญิงผู้เป็นแม่ ในขณะที่พ่อจะเป็นผู้หาเลี้ยงครอบครัวเพียงคนเดียว จนกว่าลูกจะโตพอที่จะ
ตามไปนาด้วยได้ ซึ่งในช่วงนี้อาจใช้เวลาประมาณ 4 – 5 ปี ที่แม่จะอยู่บ้านกับลูก ความผูกพันภายใน
ครอบครัว ลูกจึงรักและเชื่อฟังแม่ ส าหรับเด็กผู้หญิงไทเขิน ช่วงเวลานี้จะเป็นเวลาที่แม่ถ่ายทอดความรู้
ในเรื่องต่างๆ ให้ เช่น การทอผ้า การปั่นฝ้ายและเรื่องอ่ืนๆ ที่ผู้หญิงไทเขินควรทราบ จนเมื่อลูกโตพ่อ - 
แม่จะออกไปท างานด้วยกัน 

 การศึกษาและการอบรมของลูกหลานกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินนั้น ในอดีตทั้ง
หญิงและชายจะผูกพันกับวัดในหมู่บ้าน เนื่องจากการสอนหนังสือจะเป็นหน้าที่ของสามเณรและ
พระภิกษุเป็นผู้ถ่ายทอด การศึกษาในเมืองเชียงตุงในอดีตอนุญาตให้เด็กหญิงไทเขินได้ร่วมเรียนหนังสือ
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กับเด็กผู้ชายด้วย โดยเด็กอายุ 7 – 8 ขวบก็จะพากันไปเรียนหนังสือที่วัด แต่ค่านิยมของการศึกษาใน
อดีตยังคงให้ความส าคัญกับผู้ชายมากกว่า ท าให้เด็กผู้หญิง  ไทเขินต้องช่วยเหลือครอบครัวในการ
ประกอบอาชีพตั้งแต่ยังเด็ก ท าให้ไม่มีโอกาสได้เรียนหนังสืออย่างผู้ชาย การถ่ายทอดเรื่องราวจากความ
ทรงจ าของป้าดี และป้าเหมย (2555  :  สัมภาษณ์) ผู้หญิงไทเขิน อายุประมาณ 51 ปีได้เล่าเรื่องของ
การศึกษาให้ฟังว่า 

 
“… ตอนป้าอายุประมาณ 10 ขวบ ป้ายังได้ไปเรียนหนังสือที่วัดนะ เณรน้อยเป็นคนสอน 

บางครั้งก็เป็น ตุ๊เจ้าสอน ป้าได้เรียนภาษาพม่า นิดหน่อย ภาษาเขินก็ได้เรียนเมื่อก่อนพออ่านออก
เขียนได้บางนิดหน่อย เรียนที่วัดไม่ต้องเสียเงิน แต่ป้าต้องช่วยแม่เก็บผักเลยไม่ค่อยได้ไปเรียน 
ตอนอยู่ที่บ้านแม่ท าอะไรก็ไปนั่งมองๆ แล้วก็หัดท าตามอย่าง ทอผ้าเนี่ยะ พอแม่เผลอป้าก็แอบทอ
ต่อจากแม่ อีกหน่อยก็ท าเป็น พอย้ายมาอยู่ที่เมืองไทย ที่นี่สบายกว่าที่เชียงตุงเยอะ ลูกอายุ 3 
ขวบก็ได้เข้าโรงเรียนแล้ว พ่อแม่ก็ได้ออกไปท างานทั้งคู่ ครูเลยกลายเป็นคนสอนลูกหลานแทน 
…” 

 
 นอกจากป้าดีและป้าเหมยจะช่วยกันเล่าเรื่องในอดีตแล้ว หลอย (2555  :  

สัมภาษณ์) ลูกสาวของป้าดี ซึ่งเป็นเด็กวัยรุ่นอายุประมาณ 20 ปีที่ตามพ่อแม่มาอยู่เมืองไทยได้เล่า
เพ่ิมเติมว่า 

 
“… เด็กไทเขินรุ่นหนูยังทอผ้าเป็นนะ หนูเห็นแม่ท าตั้งแต่เล็กก็หัดท าบ้าง  แต่เด็กไทเขินที่เกิด

ในเมืองไทยท าของพวกนี้ไม่เป็นหรอก เพราะเขาต้องไปโรงเรียน กลับมาบ้านก็ท าการบ้าน ประเพณีไท
เขินก็ไม่ค่อยรู้แล้ว เพราะไม่มีเวลาเข้าร่วม …”  

 
 ดังนั้นการศึกษาและการอบรมลูกหลานของคนไทเขินในประเทศไทยจึงมี

การปรับเปลี่ยนวิธีในการถ่ายทอดความรู้ โดยอิงกับสภาพส่วนใหญ่ในสังคมที่เข้าไปอาศัยอยู่  จนท าให้
วัฒนธรรมไทเขินในบางด้านเริ่มเลือนหายไป 
  ด้านการปกครอง 

 ส าหรับด้านการปกครองนั้น เพ่ือความสะดวกในการปกครอง ทางกลุ่ม
ชาติพันธุ์ไทเขินจึงเลือกหัวหน้ากลุ่มหรือภาคเหนือเรียกว่า เก๊า เป็นผู้น าและมีรองประธาน อีกสองคน
เป็นผู้ช่วยประสานในเรื่องต่างๆ นอกจากนี้ยังมีการเลือกคณะกรรมการด้านอ่ืนๆ เพ่ือช่วยงาน  ส าหรับ
บริหารงานภายในกลุ่ม เมื่อผู้น าในบ้านเหล่าพัฒนาเรียกประชุมลูกบ้าน คณะกรรมการกลุ่มชาติพันธุ์  
ไทเขินจะเป็นกลุ่มที่เข้าประชุมแทนไทเขินทุกคนที่อาศัยในบ้านเหล่าฯ พร้อมทั้งน าเรื่องราวมาถ่ายทอด
ให้สมาชิกในกลุ่มไทเขินรับรู้ ซึ่งทางกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินให้ความเคารพ เชื่อฟัง ให้ความร่วมมือแก่ผู้น า
ของบ้านเหล่าพัฒนาเป็นอย่างดี 

 ในการจัดกิจกรรมของผู้คนในบ้านเหล่าฯ ถึงมักมีกลุ่มไทเขินเข้าร่วม 
ในทางตรงกันข้ามเม่ือทางกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินจัดกิจกรรมทางกลุ่มชาติพันธุ์ขึ้น กลับไม่ปรากฏว่ามีคนใน
บ้านเหล่าฯ มาเข้าร่วม จะมีแต่เพียงกลุ่มชาติพันธุ์ไทลื้อและไทใหญ่ที่อาศัยในบริเวณนั้นมาเข้าร่วม
กิจกรรม 

 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 

 Mahasarakham University 



79 

 ส าหรับคณะกรรมการกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน ไม่เพียงแต่ดูแลสมาชิกกลุ่ม 
ไทเขินเท่านั้น แต่การดูแลยังครอบคลุมไปถึงกลุ่มชาติพันธุ์ไทใหญ่และไทลื้อในบ้านเหล่าพัฒนาอีกด้วย 
โดยกลุ่มชาติพันธุ์อีกสองกลุ่มจะให้กลุ่มไทเขินเป็นหลักในการจัดกิจกรรมทุกๆ ด้าน ไม่ว่าจะเป็น
กิจกรรมทางศาสนา หรือวันส าคัญต่างๆ โดยอีกสองกลุ่มชาติพันธุ์จะเป็นผู้เข้าร่วมในกิจกรรมเหล่านั้น 

จากที่กล่าวมาข้างต้นพบว่า กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินแม้จะไม่ใช่กลุ่มคนที่มีจ านวนมากไม่ว่าจะเป็น
ภายในบ้านเหล่าพัฒนาหรือในจังหวัดเชียงราย แต่กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินสามารถปรับตัวให้เข้ากับคนเมือง
และพยายามสร้างวัฒนธรรมของตนให้เข้มแข็ง ซึ่งจะเห็นได้จากงานประเพณี รวมถึงการจัดตั้งกลุ่มชาติ
พันธุ์เพ่ือท ากิจกรรมต่างๆ ร่วมกัน  
 
สรุปท้ายบท 
 
 จากการศึกษาพัฒนาการทางประวัติศาสตร์ ของเมืองเชียงตุงนับตั้งแต่สมัยพญามังรายเป็นต้น
มา จะเห็นได้ว่า ความสัมพันธ์ระหว่างเมืองเชียงตุงที่มีต่ออาณาจักรล้านนา ในยุคแรกจะเป็น
ความสัมพันธ์ในลักษณะการเป็นเมืองที่อยู่ใต้อ านาจของอาณาจักรใหญ่ โดยทางล้านนาต้องควบคุมเมือง
บริวารอย่างใกล้ชิด จนกระทั่ง พญามังรายได้ส่งโอรสและนัดดาไปปกครองเมืองเชียงตุง ความสั มพันธ์
ของเมืองที่อยู่ใต้อ านาจจึงพัฒนาเป็นเมืองที่มีความใกล้ชิดทางเครือญาติ และความสัมพันธ์ในลักษณะที่
เป็นบ้านพี่เมืองน้อง ได้ด ารงสืบมาจนถึงยุคอาณานิคม ที่เมืองเชียงตุงต้องตกไปอยู่ใต้อ านาจของประเทศ
อังกฤษและพม่า แม้จะมีบางช่วงเวลาที่กลับมาอยู่ใต้การปกครองของประเทศไทยแต่ก็เป็นเพียงช่วง
ระยะเวลาสั้นๆ 

ถึงกระนั้นร่องรอยของความสัมพันธ์ก็ยังคงปรากฏอยู่ในประวัติศาสตร์ซึ่งแสดงให้เห็นได้จาก
นามสกุลของเจ้าฟ้าเมืองเชียงตุงที่มีนามสกุลต่อท้ายว่า “มังราย” จากความสัมพันธ์ที่ปรากฏได้มี
อิทธิพลต่อวัฒนธรรมในด้านอื่นๆ ของคนไทเขินอันได้แก่ ศาสนา  ภาษา และศิลปะ 

ส าหรับยุคปัจจุบัน ซึ่งเป็นช่วงที่เมืองเชียงตุงตกอยู่ใต้การปกครองของประเทศพม่าระบบการ
ปกครองเปลี่ยนแปลงไปจนเข้าสู่ระบบสังคมนิยม มีการยกเลิกระบบเจ้าฟ้าและมีนโยบายออกมาควบคุม
กลุ่มชาติพันธุ์รวมถึงการพยายามที่จะรวมชนกลุ่มน้อยและกลุ่มชาติพันธุ์ต่างๆ ให้เป็นหนึ่งเดียว ท าให้
เมืองเชียงตุง เกิดความไม่สงบจนเป็นสาเหตุให้กลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มต่างๆ เดินทางอพยพเข้าสู่ประเทศไทย 

จากการศึกษาพัฒนาการและโครงสร้างสังคมของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินบ้านเหล่าพัฒนา พบว่า 
สังคม ไทเขินภายในหมู่บ้านเป็นสังคมท่ียังคงด ารงวิถีชีวิตแบบเกษตรกรรม โดยมีการผลิตและใช้แรงงาน
จากครัวเรือน ความเชื่อและความผูกพันจึงควบคู่กับการด ารงชีวิตซึ่งสัมพันธ์กับธรรมชาติ ทางเลือกใน
การประกอบอาชีพล้วนมาจากความถนัดที่ติดตัวมาจากเมืองเชียงตุง 

การตั้งถิ่นฐานในหมู่บ้านก็สามารถอยู่ร่วมกันได้กับคนเมืองซึ่งเป็นเจ้าของเดิม ภายใต้ความ
เชื่อและการนับถือศาสนาเดียวกัน ทั้งยังยอมรับอ านาจจากภายนอกท่ีเข้ามาควบคุมผ่านหมู่บ้านของคน
เมือง ทั้งนี้กลุ่มไทเขินเห็นว่าพวกเขาเป็นส่วนหนึ่งของชุมชนจึงยอมรับ โดยให้ความร่วมมือเป็นอย่างดี 

ส าหรับการสร้างความมั่งคงให้กับกลุ่มชาติพันธุ์ ทางกลุ่มไทเขินพยายามที่จะเข้าร่วม เป็น
สมาชิกในองค์กรต่างๆ ที่ก่อตัวขึ้น ในรูปแบบการเคลื่อนไหวเช่นนี้เป็นการสร้างอ านาจในการต่อรอง 
เพราะสมาชิกในองค์กรเครือข่ายชาติพันธุ์มีหลายกลุ่มที่เป็นคนไทยได้รับสัญชาติไทยและท างานใน
หน่วยงานราชการ การเข้าร่วมเป็นสมาชิกจึงเท่ากับช่วยสร้างความมั่นคงที่จะอาศัยอยู่ในประเทศไทย
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ต่อไป ทั้งยังเป็นการยกระดับของกลุ่มที่มีที่อยู่อาศัยเป็นหลักแหล่งอย่างชัดเจน ไม่ได้เป็นแรงงานหนีเข้า
เมืองอย่างผิดกฎหมาย หรืออพยพเคลื่อนย้ายไปประกอบอาชีพที่จังหวัดอ่ืนๆ 
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บทที่ 3  
 

ความทรงจ าว่าด้วยการอพยพเคลื่อนย้ายของชาวไทเขิน 
 

 กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินเป็นส่วนหนึ่งของสังคมล้านนามานาน  ไทเขินกลุ่มแรกๆ ที่เข้ามาตั้งถิ่น
ฐานในจังหวัดเชียงรายจนปัจจุบันเป็นชุมชนที่มีขนาดใหญ่ได้อพยพเข้ามาตั้งแต่สมัยรัชกาลที่ 3 แต่
หลังจากสงครามโลกครั้งที่ 2 ยุติลง เมืองเชียงตุงถูกผนวกให้อยู่ใต้การปกครองของพม่า ระบบเจ้าฟ้า
เมืองเชียงตุงสิ้นสุดลง เชียงตุงมีสถานะเป็นจังหวัดหนึ่งของรัฐฉาน ประเทศพม่า รวมถึงความไม่สงบที่
เกิดขึ้นเหล่านี้ได้ส่งผลให้กลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มต่างๆ จากเมืองเชียงตุงพากันละทิ้งถิ่นฐานอพยพเข้าสู่
ประเทศไทยเป็นระยะๆ 

การอพยพของกลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มต่างๆ ที่เข้ามาในประเทศไทยมากขึ้นเรื่อยๆ (รัตนาพร 
เศรษฐกุล.    2542  :  47) ท าให้รัฐบาลไทยเกิดความหวาดระแวงว่าคนเหล่านี้อาจจะไม่จงรักภักดีต่อ
ชาติและอาจร่วมกับญาติพ่ีน้องนอกประเทศ “ชักศึกเข้าบ้าน” ดังนั้นรัฐบาลจอมพลสฤษดิ์ ธนะรัชต์ 
(พ.ศ. 2500 – 2506) จึงได้เริ่มนโยบายที่จะควบคุมและจ ากัดจ านวนของกลุ่มชาติพันธุ์โดยชาวเขาที่
สามารถหลบหนีเข้าประเทศไทยตามรอยต่อระหว่างประเทศ โดยอ้างว่าชาวเขาอาจเป็นภัยคุกคามความ
มั่นคงภายในประเทศเนื่องจากมีความสัมพันธ์กับชุมชนในประเทศที่มีอุดมการณ์ทางการเมืองต่างจาก
ประเทศไทย  

การอพยพหลังปี พ.ศ. 2506 ไม่ได้มีแต่เฉพาะชาวเขาเท่านั้น ส าหรับกลุ่มชาติพันธุ์ไตก็มีการ
หลบหนีออกจากประเทศพม่าเข้าสู่ประเทศไทยเป็นจ านวนมาก เนื่องจากมีการเปลี่ยนแปลงระบบการ
ปกครอง ท าให้เกิดความไม่สงบภายในประเทศ โดยมีเส้นทางเข้ามาอาศัยตามบริเวณชายแดนจังหวัด
ต่างๆ ส าหรับเนื้อหาในบทนี้จะกล่าวถึง ความทรงจ าเกี่ยวกับประวัติการอพยพ  ความทรงจ ากลุ่มสาย
ตระกูล – นามสกุลไทเขิน  ความทรงจ าพ้ืนที่และค่ายทหารสมัยสงครามโลกครั้งที่  2 ความทรงจ า
เกี่ยวกับสิ่งศักดิ์สิทธิ์ อันเป็นศูนย์รวมจิตใจของชาวบ้านทั้งสองกลุ่มเมื่อมาตั้งถิ่นฐานใหม่ในหมู่บ้าน 
รวมถึงความทรงจ าเกี่ยวกับประเพณีร่วมของกลุ่มชาติพันธุ์ที่แสดงออกทางวัฒนธรรมโดยใช้ไม้เกี๊ยะ  
ข้อมูลจากประวัติศาสตร์ท้องถิ่นในบ้านเหล่าพัฒนาจะน าไปสู่ความเข้าใจที่จะเชื่อมโยงให้ เห็น
ความสัมพันธ์ของคนทั้งสองกลุ่มที่แม้จะอยู่ต่างที่แต่มีชุดประวัติศาสตร์ร่วมกัน  รวมถึงการได้รับการ
ยอมรับจากคนในหมู่บ้านเดียวกัน ดังรายละเอียดต่อไปนี้ 
 
ความทรงจ าเกี่ยวกับประวัติการอพยพ 
 

หลังจาก นายพลเนวินท ารัฐประหารและใช้ระบบการปกครองแบบสังคมนิยมในการปกครอง
ประเทศในช่วงปี พ.ศ. 2505 ระบบเจ้าฟ้าในเชียงตุงได้สิ้นสุดลง  กลุ่มชาติพันธุ์ไตที่ไม่พอใจต่อระบบการ
ปกครองของพม่าได้เริ่มรวมตัวกัน เป็นกองก าลังภายในเมืองเชียงตุง กลุ่มชาติพันธุ์ไตจะเรียกเหตุการณ์
ในช่วงนี้ว่า “ศึกโต๊ะโข่” กลุ่มโต๊ะโข่เกิดจากกลุ่มที่ไม่พอใจระบบการปกครองแบบสังคมนิยม เหตุการณ์
ในช่วงเวลานี้น่าจะเกิดในช่วงประมาณปี พ.ศ. 2507 ต่อมาจึงส่งผลกระทบกับกลุ่มชาติพันธุ์ที่อาศัยอยู่
รอบๆ เมืองเชียงตุงโดยเฉพาะในเขตชานเมือง ที่ก าลังของทหารพม่าเข้าไปไม่ถึง ด้วยเหตุนี้จึงส่งผลให้
กลุ่มชาติพันธุ์ในเมืองเชียงตุงอพยพหนีเข้าสู่ประเทศไทย ซึ่งกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินบ้านเหล่าพัฒนา ได้เล่า
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เหตุการณ์ในช่วงนี้ว่า “ศึกโต๊ะโข่ เกิดจากกลุ่มที่ไม่ถูกกับพวกพม่าหลังจากระบอบเจ้าฟ้าล่มสลาย ศึก
โต๊ะโข่นี้เกิดไม่นานประมาณเกือบ 10 ปี ในช่วงแรกมีคนไตไปเข้าร่วมกับกลุ่มนี้เยอะท าให้ในเมืองเชียง
ตุงมีการรบระหว่างกลุ่มโต๊ะโข่และต ารวจพม่าตลอด ตอนหลังกลุ่มโต๊ะโข่มีพฤติกรรมเปลี่ยนไปกลายเป็น
กองโจร ที่ฆ่าคนไม่เลือก และเริ่มลักขโมยข้าวของ รวมทั้งสัตว์เลี้ยงของชาวบ้าน ท าให้คนไตที่เข้าร่วม
กลุ่มเริ่มไม่พอใจและหลบหนี หลังจากที่สมาชิกของกลุ่มโต๊ะโข่เริ่มลดลง ทางกลุ่มได้เริ่มลักตัวคนไตใน
เมืองเชียงตุงให้ไปเป็นลูกหาบรวมถึงออกรบโดยแต่ละครอบครัวจะต้องส่งผู้ชายในครอบครัวไปเข้าร่วม
กลุ่ม 1 คน หากไม่ยอมไปโต๊ะโข่จะมาจับคนที่บ้านไปเอง” 

  ส าหรับนายสาม ดวงแก้ว ชายวัยกลางคนชาวไทเขินอายุ 46 ปี เล่าประสบการณ์การหลบหนี
ออกจากเมืองเชียงตุงว่า (2554  :  สัมภาษณ์)  

 
“… ครอบครัวของตนมีผู้ชายอยู่ 3 คนคือพ่อและพ่ีชาย พี่ชายถูกเอาตัวไปเป็นลูกหาบขณะนั้น

ตนเองเป็นเด็กอายุประมาณ 7 ขวบ พ่อเห็นว่าถ้าลูกชายอีกคนโตขึ้นอาจถูกกลุ่มโต๊ะโข่จับตัวไป จึงให้
บวชเป็นเณร หลังจากบวชเรียนในวัดเมืองเชียงตุง เมื่อมีโอกาสก็เดินเท้าแอบเข้ามาในประเทศไทยกับ
กลุ่มไทเขินกลุ่มอ่ืนๆ ที่หลบหนีด้วยเช่นกัน …”  

 
ซึ่งในวงสนทนาขณะนั้นมีไทเขินคนอื่นๆ นั่งอยู่จึงช่วยเสริมข้อมูลว่า  
 
“… ในช่วงนั้นถ้าครอบครัวใดมีลูกชายสองคนจะถูกเอาตัวไปคนหนึ่ง ที่บ้านอ้ายพ่อกับแม่จะ

หวาดกลัวมาก พอมีโอกาสได้มาเมืองไทยพ่อแม่ให้อ้ายหนีมาเอาชีวิตรอด พ่อแม่บอกว่าพวกเขาแก่แล้ว
ทหารพม่ามันไม่จับหรอกแต่อ้ายยังหนุ่มถ้าไม่หนีมันจะมาจับเอา …” 

 
ส าหรับสมาชิกคนอ่ืนๆ ก็ช่วยกันให้ข้อมูลว่า  
 
“… คนที่ถูกจับไปจนป่านนี้ก็ไม่มีใครเคยเจอกันอีกที่ยังหนีได้ก็รีบหนี ถ้าถูกเจอว่าหลบหนีไม่

ว่าจะเป็นทหารของฝ่ายไหนก็จะถูกฆ่า แต่จะให้ทนอยู่ต่อก็ไม่ได้มันไม่มีอนาคต พอศึกโต๊ะโข่แตกไป ก็
เกิดกลุ่มของเจ้ายอดศึก กลุ่มขุนส่า ความไม่สงบตอนนี้ไม่ได้อยู่แต่ในเมืองเชียงตุงแล้ว แถวเมืองยางและ
เมืองรอบนอกก็โดนหมด …” 

 
นอกจากประชาชนที่ถูกจับไปเป็นลูกหาบแล้ว ข้าวของเครื่องใช้ สัตว์เลี้ยงก็ถูกกลุ่มกบฏเล่านี้

ลักขโมย บุญยี โนนสุวรรณ (2554  :  สัมภาษณ์) นักดนตรีประจ ากลุ่มไทเขิน วัย 63 ปี ปัจจุบัน
ประกอบอาชีพเกษตรในบ้านเหล่าพัฒนา กล่าวถึงประสบการณ์จากครอบครัวของตนเอง ว่า  

 
“… ช่วงศึกโต๊ะโข่บางครอบครัวกลัวญาติพ่ีน้อง ลูกหลานถูกจับตัวไป แต่บ้านของลุงมีโต๊ะโข่

มาลักวัว-ควายถูกจูงไปต่อหน้าต่อตา ข้าวของถูกเอาไปจนหมดไม่เหลืออะไรไว้เลย …” 
 

 จากค าบอกเล่าของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน จะพบว่า ความทรงจ าของพวกเขาที่มีต่อศึกโต๊ะโข่จะ
มีแต่ภาพของความโหดร้าย ความสูญเสียและความหวาดกลัวที่ไม่อาจจะใช้ชีวิตได้ตามปกติและเมื่อกลุ่ม
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กบฏถูกปราบก็จะเกิดกบฏกลุ่มใหม่ขึ้นแทนที่อยู่ตลอด  ท าให้กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินเห็นว่าการหลบหนีเข้า
ประเทศไทยน่าจะเป็นวิธีการที่ดีที่สุดแต่การหลบหนีออกจากเมืองเชียงตุง ในช่วงที่สภาพบ้านเมืองก าลัง
วุ่นวายท าให้กลุ่มไทเขินส่วนหนึ่งไม่ได้เป็นพลเมืองของรัฐฉาน ในขณะเดียวกันเมื่อเข้าสู่ประเทศไทยพวก
เขาก็ไม่ได้เป็นพลเมืองไทยด้วยเช่นกัน การอพยพของกลุ่มไทเขินที่เข้ามาในประเทศไทยจึงมาในฐานะ
ของผู้หลบหนีเข้าเมือง  การเข้าเมืองด้วยเช่นวิธีนี้ รัฐจะไม่สามารถระบุจ านวนผู้ที่หลบหนีได้อย่าง
แน่นอน จากการศึกษาของ กุศล  สุนทรธาดา (2540  :  28 - 30)  ที่ศึกษากระบวนการย้ายถิ่นของ
แรงงานต่างชาติในประเทศไทย พบว่า “กลุ่มที่มาจากพม่ามีหลายเชื้อชาติ คือ ไทยใหญ่ พม่า มอญ 
กะเหรี่ยง  โดยเส้นทางการเข้ามาของชาวพม่าส่วนใหญ่จะมาจากเมืองชายแดนใกล้ๆ ประเทศไทย โดย
กลุ่มที่มาจากประเทศพม่า ได้แก่ กลุ่มไทยใหญ่จะเข้ามาทางท่าขี้เหล็กแม่สายจังหวัดเชียงราย ซึ่งส่วน
ใหญ่จะมาจากเมืองเชียงตุง รองลงมา คือมาจากเมืองยาง เมืองยอง และเมืองปัน” จากการศึกษาของ
กุศลท าให้ทราบเส้นทางการเข้าสู่ประเทศไทยของกลุ่มแรงงานต่างชาติ ซึ่งเส้นทางนี้เป็นเส้นทางเดียวกับ
กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินที่หลบหนีออกจากประเทศพม่าเข้าสู่ประเทศไทย โดยจะเข้ามาในจังหวัดเชียงราย 
แล้วกระจายไปอาศัยตามหมู่บ้านต่างๆ ในแถบบริเวณชายแดน อ าเภอแม่สาย โดยจะพักอยู่กับคนรู้จัก 
เมื่อหาช่องทางท างานหรือแหล่งที่จะไปพักพิงได้ จึงค่อยทยอยเดินทางออกจากอ าเภอแม่สาย ไปสู่
เส้นทางต่างๆ ทั้งภายในหรือภายนอกจังหวัด อาทิ อ าเภอแม่สาย อ าเภอแม่จัน อ าเภอแม่ฟ้าหลวง และ
อ าเภอเมือง ส่วนใหญ่จะอาศัยปะปนกับกลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มต่างๆ ที่มาจากพม่าด้วยกันและเมื่อปรับตัว
เข้ากับสภาพแวดล้อมในจังหวัดเชียงรายได้แล้วก็มักจะอาศัยปะปนกับคนเมืองในจังหวัดเชียงรายโดย
อาศัยในหมู่บ้านที่มีคนเมืองอยู่ไม่มากนัก ประกอบกับกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินมีวิถีชีวิต ความเชื่อ การนับถือ
ศาสนาพุทธ และมีส าเนียงในการสื่อสารเหมือนกับคนเมือง ท าให้กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินที่เข้ามาอาศัยอยู่
ในประเทศไทยเป็นกลุ่มแรกๆ จึงไม่เป็นที่น่าสังเกต หรือถูกจับตามอง จากเส้นทางที่ไทเขินเข้าอาศัยใน
พ้ืนที่ต่างๆ สามารถแบ่งตามการประกอบอาชีพได้ คือ 
  1. กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินที่เข้าสู่กระบวนการการเป็นแรงงานต่างด้าว 

 ส าหรับกลุ่มไทเขินกลุ่มนี้ เมื่อมาแถวชายแดนจะมีคนรู้จักแนะน าให้พบกับนายจ้างเพ่ือ
ลงไปท างานก่อสร้างที่กรุงเทพฯรวมกับแรงงานต่างด้าวคนอ่ืนๆ เพ่ือป้องกันการเป็นแรงงานต่างด้าวผิด
กฎหมาย นายจ้างจะท าเรื่องแรงงานต่างด้าวให้อย่างถูกต้อง ซึ่งแรงงานชาวไทเขินบางคนเคยไปท างาน
ที่กรุงเทพฯนานถึง 6 ปี เมื่อแต่งงานมีครอบครัวแล้ว ไม่อยากท างานที่มีที่อยู่ไม่เป็นหลักแหล่งและต้อง
ย้ายตามนายจ้างไปยังสถานที่ต่างๆ จึงติดต่อกับชาวไทเขินในบ้านเหล่าพัฒนาและอพยพเข้ามาอาศัยใน
หมู่บ้านแห่งนี้โดยเลือกท่ีจะประกอบอาชีพเป็นแรงงานก่อสร้างตามฝีมือที่เคยสั่งสมมา 
  2. กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินที่อพยพไปอาศัยอยู่ตามภูเขาต่างๆ กับชาวไทยภูเขา 

 กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินกลุ่มนี้เมื่อเข้ามาในประเทศไทยจะพากันอพยพเข้าไปรับจ้าง เป็น
แรงงานภาคการเกษตรตามภูเขาต่างๆ ในจังหวัดเชียงราย เช่น บ้านแม่ฟ้าหลวง  บ้านเทิดไทย ฯลฯ โดย
อาศัยปะปนกับชาวไทยภูเขา ส าหรับกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินกลุ่มนี้ เมื่อหน่วยงานราชการเข้ามาส ารวจชาว
ไทยภูเขาในปี พ.ศ. 2534 จึงได้นับกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินกลุ่มนี้เข้าไปด้วย พร้อมกับออกบัตรชุมชนบน
พ้ืนที่สูงให้ แต่เนื่องจากสภาพความเป็นอยู่ที่ค่อนข้างล าบากและไม่ชินกับการอยู่บนภูเขาจึงอพยพลง
มายังที่ราบ พร้อมกันนั้นได้ทราบข่าวจากกลุ่มไทเขินด้วยกัน จึงพากันเข้ามาอาศัยในบ้านเหล่าพัฒนา 
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3. กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินที่มีเครือญาติอาศัยในบ้านเหล่าพัฒนา 
 กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินกลุ่มนี้จะแตกต่างจากกลุ่มชาติพันธุ์ ไทเขินในข้างต้น เพราะการ

อพยพเข้ามาจะมีจุดมุ่งหมายที่แน่นอน คือ เข้ามาอาศัยอยู่กับญาติในบ้านเหล่าพัฒนาที่ตั้งถิ่นฐานอยู่
ก่อนแล้ว จึงไม่ต้องเร่ร่อนหรือหางานตามจังหวัดต่างๆ เมื่ออาศัยอยู่กับญาติและสามารถหางานท า จน
พอตั้งตัวได้ก็จะขยับขยายออกไปซื้อที่ดินในบ้านเหล่าพัฒนาจากคนเมือง เพ่ือปลูกบ้านและตั้งถิ่นฐาน
ต่อไป 

 กลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มแรกๆ ที่อพยพเข้ามาในบ้านเหล่าพัฒนา ซึ่งในขณะนั้นบ้านเหล่าฯยัง
ไม่ได้แยกออกจากบ้านขัวแคร่ อพยพเข้ามาพร้อมกัน 3 กลุ่ม ได้แก่ กลุ่มชาติพันธุ์ไทใหญ่ ไทลื้อ และ  
ไทเขิน เมื่อปี พ.ศ. 2517 เพ่ือเข้ามาเป็นแรงงานสร้างพระวิหารวัดพระธาตุจอมสักหลังปัจจุบัน ขณะนั้น
พ่อหลวงสมบูรณ์เป็นผู้ใหญ่บ้านเข้าสู่สมัยที่ 5 หลังจากก่อสร้างพระวิหารหลังปัจจุบันเสร็จในปี พ.ศ. 
2520 แรงงานกลุ่มนี้ต่างแยกย้ายกันไปท างานที่ต่างๆ จนกระทั่งในปี พ.ศ. 2522 พ่อหลวงสมบูรณ์ได้
ด าเนินการติดตั้งไฟฟ้าแรงสูง เพ่ือใช้ในวัดพระธาตุจอมสัก ท าให้เริ่มมีประชาชนอพยพเข้ามาอาศัยใน
บ้านเหล่าพัฒนาเพ่ิมมากขึ้น รวมถึงครอบครัวของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน ได้แก่ ครอบครัวของพ่อหนาน
อ่อน ดวงแก้ว ครอบครัวของลุงจัน  เหล็กเพชร และครอบครัวของลุงจาย วงศ์ทอง 

 พ้ืนที่บ้านเหล่าพัฒนาเมื่อประมาณ 47 ปี ก่อนมีสภาพเป็นทั้งไร่นา สวน รวมถึงป่าไม้
โดยเฉพาะบริเวณรอบๆ วัดพระธาตุจอมสักจะมีต้นไม้ขึ้นแน่นขนัด ก่อนจะมีชาวบ้านเข้ามาอาศัยพ้ืนที่นี้
เคยเป็นที่ตั้งค่ายทหารญี่ปุ่นมาก่อน จนกระทั่งสงครามโลกครั้งที่ 2 สิ้นสุดลง จึงเกิดหมู่บ้านขัวแคร่และ
หมู่บ้านบ้านเหล่าพัฒนาเริ่มแยกหมู่บ้านออกมาเมื่อปี พ.ศ. 2528 

 หลังจากปี พ.ศ. 2528 กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินทยอยอพยพเข้ามาในบ้านเหล่าพัฒนาอย่าง
ต่อเนื่อง ท าให้ชุมชนแห่งนี้มีกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินอาศัยอยู่เป็นจ านวนมาก เมื่อมีที่อยู่อย่างมั่นคงกลุ่มไท
เขินจึงเริ่มบอกเล่าประวัติความเป็นมาของกลุ่มโดยน าเหตุการณ์บางเหตุการณ์ในสมัยสงครามโลกครั้งที่ 
2 ที่รัฐไทยได้ส่งจอมพลผิน ชุณหะวัณด ารงต าแหน่งข้าหลวงใหญ่สหรัฐไทยเดิมในเมืองเชียงตุง 2 ปี  
โดยรวมเมืองเชียงตุงเป็นจังหวัดๆ หนึ่งของประเทศไทย มารื้อฟ้ืน เพ่ือสร้างจุดเชื่อมโยงระหว่าง
เหตุการณ์ในอดีตกับชีวิตความเป็นอยู่ในปัจจุบัน เพ่ืออธิบายตัวตน และสิทธิที่คนไทเขินควรได้รับใน
ฐานะเป็นส่วนหนึ่งของพลเมืองใต้การปกครองของรัฐไทยในยุคนั้น เรื่องเล่าช่วงที่เมืองเชียงตุงเป็น
จังหวัดหนึ่งของประเทศไทย ได้ถูกน ามาสร้างเป็นนิทรรศการถ่ายทอดเรื่องราวของกลุ่มไทเขินไปยังคน
ไทเขินรุ่นต่อไปรวมถึงคนไทยที่มาเยี่ยมชมหมู่บ้านจ าลองในบริเวณข่วงวัฒนธรรม ทุกกิจกรรมที่เข้า
ร่วมกับจังหวัดเชียงรายจะมีการจัดนิทรรศการเช่นนี้เสมอๆ ความหมายที่สื่อจากการเข้าร่วมกิจกรรม
ทางหนึ่งเพ่ือสร้างส านึกทางประวัติศาสตร์ระหว่างคนไทยและกลุ่มไทเขินร่วมกัน อีกทางหนึ่งเพ่ือต่อรอง
กับอ านาจของคนในท้องถิ่น 
  บ้านเหล่าพัฒนาในอดีตเป็นพ้ืนที่ๆ อุดมสมบูรณ์ เกือบทุกครัวเรือนจะประกอบอาชีพ
เกี่ยวกับเกษตรกรรม กลุ่มไทเขินส่วนใหญ่จะเข้ามารับจ้างเฝ้าสวน โดยอาศัยอยู่ตามไร่หรือสวนของคน
ในหมู่บ้าน ซึ่งสวนบางแห่งเจ้าของก็เป็นคนต่างท้องที่ จนเมื่อสามารถตั้งตัวได้ มีที่พักเป็นหลักแหล่งจึง
ขยับขยายและปรับเปลี่ยนอาชีพอ่ืนๆ ต่อไป 

 จากที่กล่าวมานี้ จะเห็นได้ว่าการเข้ามาตั้งถิ่นฐานในบ้านเหล่าพัฒนาของกลุ่มไทเขิน 
จะเข้ามาตั้งถิ่นฐานตั้งแต่หมู่บ้านนี้ยังไม่ได้แยกออกจากบ้านขัวแคร่ และเมื่อตั้งตัวได้จึงเริ่มประกอบ
อาชีพที่มีความม่ันคงมากข้ึน จนสามารถสร้างบ้านเรือนอาศัยอยู่ในหมู่บ้านนี้ได้อย่างเป็นหลักแหล่ง 
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ความทรงจ าเกี่ยวกับกลุ่มสายตระกูล – นามสกุล 
 
ไทเขินกลุ่มแรกอพยพเข้ามาในบ้านขัวแคร่ เมื่อปี  พ.ศ. 2502 คือครอบครัวของนายหนุ่ม - 

นางอ่อง  หงส์ค าและนายใส่ พรมลือ โดยอาศัยอยู่ที่บ้านของนายน้อยหงส์ ทาผัด ซึ่งในขณะนั้นพ่อหลวง
ศรีนวล  ค าบุญเรืองเป็นผู้ใหญ่บ้านขัวแคร่ ต่อมานางอินถา  ใจค าแปง นายบุญส่ง  ใจเรือนสูงและนาย
สมบูรณ์ กันทะเตียน ได้ซื้อที่ดินของนายประจักษ์ ชะพลพรรค แล้วย้ายเข้ามาอยู่ต่อมาเมื่อพ้ืนที่แห่งนี้ 
จนมีการพัฒนาให้กลายเป็นหมู่บ้านจึงแยกออกจากบ้านขัวแคร่แล้วตั้งเป็นอีกหมู่บ้านโดยตั้งชื่อว่า บ้าน
เหล่าพัฒนาซึ่งในขณะนั้นเริ่มมีคนจากท่ีต่างๆ ทยอยเข้ามาอาศัยรวมทั้งกลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มๆ ต่างๆ ด้วย 

ส าหรับสายตระกูลของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินกลุ่มแรก ที่อพยพเข้ามาตั้งถิ่นฐานในบ้านเหล่า
พัฒนาตั้งแต่ปี พ.ศ. 2522 คือครอบครัวของพ่อหนานอ่อน ดวงแก้วเป็นครอบครัวแรก ต่อมาญาติพ่ีน้อง
ของพ่อหนานอ่อน ได้แก่ ตระกูลวงศ์ทอง และเหล็กเพชรจึงอพยพเข้ามาในปีถัดไป 

หมู่บ้านไทเขินในเมืองเชียงตุงจะอาศัยอยู่รวมกัน ผู้คนในหมู่บ้านเดียวกันมักจะเป็นเครือญาติ
ที่มีความใกล้ชิดทางสายเลือด  ดังนั้นเวลาเลือกคู่ครอง คนไทเขินจะไม่เลือกคู่จากคนที่อยู่หมู่บ้าน
เดียวกัน แต่จะเลือกจากคนที่อยู่ต่างหมู่บ้าน  อีกทั้งยามอาศัยอยู่ในเมืองเชียงตุงจะมีการตั้งชื่อ
ตามล าดับเกิด พร้อมกับชื่อหมู่บ้าน เพื่อให้ทราบว่าเป็นคนหมู่บ้านใด เช่น สาม นวย วันหิน สามเป็นชื่อ
คน นวยเป็นล าดับพ่ีน้อง วันหินเป็นชื่อหมู่บ้าน เมื่อมีวิธีการตั้งชื่อเช่นนี้คนไทเขินจึงไม่ต้องใช้นามสกุล 
การตั้งนามสกุลของไทเขินในเมืองเชียงตุงคล้ายกับรัฐบาลสยามก่อนปี  พ.ศ. 2456 (ประสิทธิ์ ลีปรีชา.    
ม.ป.ป.  :  391) คนไทยไม่มีระบบนามสกุล ใช้ในการสืบทอดตระกูล การจะแยกแยะว่าใครเป็นใครใน
สังคมนั้น ใช้เพียงชื่อตัว ชื่อพ่อแม่และชุมชนที่อยู่อาศัยเป็นสิ่งอ้างอิง เช่น นายขาว ลูกนายด ากับนาง
แดงแห่งบ้านห้วยตอง  แต่การอพยพเข้ามาอาศัยในประเทศไทย นามสกุลกลายเป็นสิ่งส าคัญ ที่ใช้ใน
การออกเอกสารหรือบอกความเป็นมาของบุคคลนั้นๆ เนื่องจากสามารถสืบสายตระกูลย้อนหลังไปได้อีก
หลายช่วงชั้น ส าหรับการใช้ระบบนามสกุลในรัฐไทยนั้นประสิทธิ์ ลีปรีชา (ม.ป.ป.  :  389) กล่าวว่า  
“ระบบของทะเบียนราษฎร์เป็นปฏิบัติการอย่างหนึ่งของรัฐที่เป็นทั้งการ “รวมเข้าไว้และแยกแยะความ
เป็นปัจเจก” กล่าวคือ การรับรู้และรวมเข้าไว้ซึ่งทุกกลุ่มภาษา ศาสนา วัฒนธรรม และกลุ่มชาติพันธุ์ใน
ขณะที่ระยะยาวนั้นกลับค่อยๆ จัดแจงแบ่งแยกเป็นกลุ่มชาติพันธุ์ต่างๆ แล้วด าเนินการควบคุม ทั้ง
ปรับเปลี่ยนให้วัฒนธรรมของพวกเขากลายมาเป็นส่วนหนึ่งของวัฒนธรรมชาติ”  นามสกุลของคนไทเขิน
ในบ้านเหล่าพัฒนา หลายตระกูลจะตั้งตามชื่อบิดา – มารดาที่อยู่ตามถ่ินฐานเดิมหรือในกรณีที่เป็นเครือ
ญาติก็จะขออนุญาตใช้นามสกุลร่วมการใช้นามสกุลเดียวกันเป็นสิ่งเชื่อมโยงให้เห็นความสัมพันธ์ของ
ครอบครัว ดังที่   ยศ สันตสมบัติ (2548 : 110) ได้กล่าวถึง ความเป็นครอบครัวว่า “ครอบครัวมัก
ประกอบด้วยสมาชิกที่มีความสัมพันธ์ทางชีวะและมีความเกี่ยวดองกันทางกฎหมายหรือจารีตประเพณี 
และน าไปสู่การเชื่อมโยงความสัมพันธ์เป็นกลุ่มเครือญาติที่ใหญ่ขึ้น ผ่านทางสายโลหิต ทางการแต่งงาน 
และการรับเป็นบุตรบุญธรรม”  

สายตระกูลเป็นการจัดล าดับความสัมพันธ์ของคนที่สืบเชื้อสายมาจากบรรพบุรุษเดียวกันมี
ความใกล้ชิดที่เกิดจากความสัมพันธ์ทางสายเลือด หรือความสัมพันธ์จากการแต่งงาน การสืบเชื้อสาย
จากบรรพบุรุษเดียวกันท าให้เรียกคนเหล่านี้รวมๆ กันว่าเป็นญาติ ยศ  สันตสมบัติ (2548  :  111) กล่าว
ว่า “สมาชิกของกลุ่มเครือญาติที่อาศัยอยู่ในหมู่บ้านเดียวกันและหมู่บ้านใกล้เคียงจะเป็นผู้ที่ชาวบ้านให้
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ความใกล้ชิดสนิทสนม สนับสนุนและช่วยเหลือเกื้อกูลมากกว่าเพ่ือนบ้านหรือชาวบ้านอ่ืนๆ ที่มิได้เกี่ยว
ดองด้วยสายสัมพันธ์ทางเครือญาติ” 

จากการพูดคุยกับกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินท าให้ทราบว่า สาเหตุที่ตั้งนามสกุลคล้ายกับคนเมืองใน
จังหวัด มาจากเมื่อเข้ามาในประเทศไทย ได้ติดต่อกับเจ้าหน้าที่ในการท าเอกสาร เมื่อเจ้าหน้าที่ถามชื่อ
และนาม - สกุลคนไทเขินส่วนใหญ่จะไม่มีนามสกุลเพราะที่เมืองเชียงตุงไม่ต้องใช้ เจ้าหน้าที่ของรัฐไทย
จึงแนะน าให้น าชื่อของบรรพบุรุษมาตั้งเป็นนามสกุล นอกจากนี้ระบบการใช้นามสกุลรวมถึงกลุ่มสาย
ตระกูลของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินจะมีความแตกต่าง คือแม้ไม่ใช่กลุ่มเครือญาติที่ผ่านทางสายโลหิต หรือ
การแต่งงานแต่ก็สามารถใช้นามสกุลร่วมกันได้โดยผ่านความเป็นคนที่อาศัยอยู่ในบ้านเกิดเดียวกัน หรือ
ผ่านความยากล าบากที่ต้องหลบหนีมาสู่ดินแดนอ่ืนด้วยกัน ท าให้นามสกุลหลักๆ ของกลุ่มชาติพันธุ์    
ไทเขินในบ้านเหล่าพัฒนาในระยะแรกจึงมีสมาชิกที่ใช้นามสกุลเดียวกันเป็นจ านวนมาก โดยมีนามสกุล
หลักๆ ได้แก่ เหล็กเพชร  ดวงแก้ว  วงศ์ทอง  นามแก้ว  บุญมา  อินค า  แสงค าดี บางนามสกุลเช่น   
วงศ์ทอง อาจซ้ ากับนามสกุลของคนเมืองในภาคเหนือ 
 ส าหรับนามสกุลของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินที่เข้ามาอาศัยในบ้านเหล่าพัฒนาตั้งแต่ปี พ.ศ. 2522 
ได้แก่เหล็กเพชร  ดวงแก้ว  วงศ์ทอง  จัดว่าเป็นนามสกุลที่เข้ามาอาศัยในหมู่บ้านในยุคแรกๆ ครอบครัว
แรกท่ีย้ายเข้ามาอยู่ตามค าชักชวนของคนเมืองคือครอบครัวของพ่อหนานอ่อน  ดวงแก้ว จากค าบอกเล่า
ของลูกหลานพ่อหนานอ่อนเล่าว่า “แต่เดิมพ่อหนานอ่อนย้ายเข้ามาอยู่ที่บ้านขัวแคร่ก่อน ตามค าชักชวน
ของคนเมือง สมัยนั้นบ้านเหล่าพัฒนายังไม่เป็นหมู่บ้าน ที่ทางแถวนี้ล้วนเป็นป่า ถ้าจะเดินขึ้นไปท าบุญที่
วัดพระธาตุจอมสักต้องเดินตามทางเท้าขึ้นไป เส้นทางจะเป็นทางเล็กๆ เมื่อพ่อหนานอ่อนย้ายเข้ามา
ตอนแรกยังไม่มีงานท า บางครั้งก็รับจ้างเฝ้าสวนหลังพระธาตุจอมสัก หรือรับจ้างท านาอยู่ในบริเวณนี้ 
ต่อมาประมาณปี พ.ศ. 2523 ลุงจาย วงศ์ทองซึ่งเป็นญาติของพ่อหนานอ่อน แต่ญาติส่วนใหญ่ของลุง
จายจะอาศัยอยู่ที่อ าเภอแม่สาย ลุงจายย้ายเข้ามาอยู่ตามค าชักชวนของพ่อหนานอ่อน ในขณะนั้นลุงจัน  
เหล็กเพชร คนรู้จักกับครอบครัวของพ่อหนานอ่อนก็ได้ย้ายเข้ามาตั้งถิ่นฐานที่นี่อีกหนึ่งครอบครัว ทั้งสาม
ครอบครัวนี้เมื่อเข้ามาตั้งถิ่นฐานในบ้านขัวแคร่แล้วจะประกอบอาชีพคล้ายๆ กัน คือรับจ้างเฝ้าสวนตาม
หัวไร่ปลายนา เมื่อรู้จักกับพ่อหลวงสมบูรณ์ ซึ่งด ารงต าแหน่งผู้ใหญ่บ้านในขณะนั้น ทั้งสามครอบครัวก็
ได้กลายมาเป็นเรี่ยวแรงส าคัญที่ช่วยงานพ่อหลวงสมบูรณ์”   

ส าหรับนามสกุลดวงแก้วนอกจากครอบครัวของพ่อหนานอ่อนจะใช้แล้วยังมีญาติที่มาจาก
เชียงตุงใช้ร่วมด้วยคือหนานสาม หนานสาม (2554  :  สัมภาษณ์) ได้เล่าที่มาของการตั้งนามสกุลของ
ตนเองว่า  

 
“… เมื่อตอนที่หนีออกมาจากเชียงตุงได้บวชเป็นเณรเข้ามาแถวอ าเภอแม่สาย จังหวัด

เชียงราย เหตุการณ์ในเวลานั้นน่าจะประมาณปี 2526 หลังจากเข้ามาประเทศไทยมีคนรู้จักพาไป
เรียนที่จังหวัดเชียงใหม่ อ้ายบวชเรียนที่เชียงใหม่ 3 ปีเมื่อบวชเป็นพระจึงเดินทางกลับเชียงตุง
ประมาณ 3 – 4 เดือนจึงสึกออกมาแล้วเดินทางมาประเทศไทยมาอาศัยอยู่แถวอ าเภอเชียงแสน 
จนได้พบกับพ่อหนานอ่อนซึ่งเป็นญาติ พ่อหนานอ่อนชักชวนให้มาอยู่ที่บ้านเหล่าพัฒนาซึ่งใน
ขณะนั้นบ้านเหล่าพัฒนายังเป็นหมู่บ้านที่อยู่รวมกับบ้านขัวแคร่ เมื่อเข้ามาอยู่ที่หมู่บ้านแห่งนี้ก็
อาศัยบ้านพ่อหนานอ่อนและวัดพระธาตุจอมสัก อาชีพที่ท าก็เป็นอาชีพทั่วไป จนถึงเฝ้าไร่เฝ้านา 
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เมื่อหมู่บ้านมีการส ารวจทะเบียนส ามะโนครัว อ้ายจึงขอใช้นามสกุลดวงแก้วร่วมกับนามสกุลของ
พ่อหนานอ่อน และภายหลังได้แต่งงานกับพ่ีอามซึ่งเป็นหลานของลุงจาย …” 

 
นอกจากนี้ยังมีการตั้งชื่อนามสกุลของไทเขินโดยปรับเปลี่ยนชื่อบางส่วนออก และยังคงค าบาง

ค าในนามสกุลเดิมไว้ยังพบได้กับครอบครัวของไทเขินหลายครอบครัว เช่น ครอบครัวของลุงเหมย   
ครอบครัวลุงจัน ครอบครัวลุงสว่าง และครอบครัวของหนานแก้ว ดังที่ ลุงเหมย นามแก้ว (2554  :  
สัมภาษณ์) เล่าประวัติความเป็นมาของนามสกุลตนเองว่า  

 
“… นามสกุลของลุงมาจากนามสกุลดวงแก้วของหนานสาม ในช่วงที่หลบหนีเข้ามาใน

ประเทศไทยใหม่ๆ หนานสามบวชเป็นเณรแล้วตามพระ- เณรบางกลุ่มไปจ าพรรษาที่จังหวัด
เชียงใหม่อยู่หลายปี เมื่อสึกออกมาจึงเข้ามาอาศัยในบ้านเหล่าฯและเริ่มตั้งนามสกุลของตนเองว่า
ดวงแก้ว ตัวลุงเองเพ่ิงเข้ามาในประเทศไทยเมื่อปี  2529 พอเข้ามาได้ไปอาศัยอยู่ที่อ าเภอเชียง
แสน หลังจากรู้ว่า หนานสามมาอาศัยอยู่ที่บ้านเหล่าพัฒนา ครอบครัวของลุงก็อพยพเข้ามาอยู่ที่
หมู่บ้านนี้ด้วย ภรรยาของลุงเป็นป้าของหนานสาม ลุงจึงตั้งนามสกุลของตัวเองคล้ายนามสกุลของ
หนานสาม ว่านามแก้ว …” 

 
วิธีการตั้งชื่อนามสกุล โดยปรับเปลี่ยนชื่อบางส่วนท าให้เห็นสายสัมพันธ์ของการเป็นคนกลุ่ม

เดียวกันเช่น เป็นญาติพ่ีน้อง หรือเป็นคนที่อพยพมาจากหมู่บ้านเดียวกัน ยังพบได้กับครอบครัวของลุง
จัน เหล็กเพชร จากค าบอกเล่าของลุงสว่าง เพชรอิน (2554  :  สัมภาษณ์) ได้เล่าที่มาของนามสกุล
ตนเองว่า  

 
“… ลุงจัน เหล็กเพชรเข้ามาในบ้านเหล่าพัฒนาก่อนตั้งแต่ช่วงปี พ.ศ. 2523 เครือญาติของ

ลุงจันในบ้านเหล่าพัฒนามีเยอะมาก ตัวลุงเองก็เป็นญาติของลุงจัน เมื่อลุงจัน ตั้งนามสกุล ว่า
เหล็กเพชร ลุงก็ตั้งนามสกุลใกล้เคียงกันว่าเพชรอิน ต่อมาหนานแก้วญาติห่างๆ ย้ายเข้ามาใน
หมู่บ้าน ก็ตั้งนามนามสกุลแตกจากนามสกุลของลุงว่าอินค า ดังนั้นสายสกุลของเหล็กเพชร เมื่อ
รวมกับเพชรอิน และอินค า จึงมีสมาชิกที่มาจากบรรพบุรุษเดียวกันแล้วมาตั้งรกรากที่บ้านเหล่า
พัฒนาเป็นจ านวนมาก …” 

 
จากตัวอย่างนามสกุลของเหล็กเพชร และดวงแก้วแสดงให้เห็นความสัมพันธ์ที่สามารถ

สืบเนื่องถึงกันได้ ผ่านการใช้ค าในการตั้งชื่อนามสกุล ซึ่งถ้าเป็นญาติที่สนิทกันจะมีการปรับเปลี่ยนชื่อให้
แตกต่างกันเล็กน้อย แต่จะมีค าที่ซ้ าบางค าในชื่อสกุล เมื่อจัดท าเป็นแผนผังสายตระกูลจะช่วยให้เห็น
ความสัมพันธ์ทางเครือญาติได้ดังนี้ 
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ตัวอย่างความสัมพันธ์ของสายสกุลในกลุ่มไทเขิน 
 

 
                                                                                                                           
                                
           
     เครือญาติพ่อหนานอ่อน                          ญาติพ่อหนานอ่อน                            คนรู้จักจากเมืองเชียงตุง 

                      
 

 
 

 
 
 
 
 
 
 
 
 

 จากโครงสร้างสายสกุลของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน ซึ่งน ามาเพียงบางกลุ่มจะเห็นได้ว่า นามสกุล
แต่ละนามสกุลจะเกี่ยวข้องกัน ในฐานะญาติ กลุ่มไทเขินกว่าครึ่งหมู่บ้านล้วนเป็นเครือญาติกันทั้งสิ้น 
รวมถึงการเชื่อมความสัมพันธ์ด้วยการแต่งงาน โดยเริ่มจากพ่อหนานอ่อน ซึ่งเป็นผู้ที่เข้ามาตั้งครอบครัว
ในหมู่บ้านแห่งนี้เป็นครอบครัวแรก ต่อมาญาติของพ่อหนานอ่อนกลุ่มอ่ืนๆ ได้แก่ ลุงจายและหนานสาม
หลานของพ่อหนานอ่อนได้ย้ายเข้ามาตั้งถิ่นฐานในหมู่บ้านแห่งนี้ เมื่อมีที่อยู่อาศัยเป็นหลักแหล่งแล้ว 
หนานสามหลานชายของพ่อหนานอ่อนได้แต่งงานกับพ่ีอาม พ่ีอามเป็นน้องสาวของป้าอ่ีก่อนแต่งงานทั้ง
สองคนจะท าอาหารไตขายโดยเฉพาะ จิ้นส้ม ส าหรับป้าอ่ีได้แต่งงานกับลุงสามปอนซึ่งเป็นน้องชายของ
ลุงจัน เหล็กเพชร ดังนั้นเมื่อมีการแต่งงานความสัมพันธ์ของลุงจันกับพ่อหนานอ่อนจากคนที่รู้จักกัน จึง
ปรับเปลี่ยนเป็นเครือญาติ ปัจจุบันกลุ่มตระกูลเหล็กเพชรจะเป็นกลุ่มที่มีญาติพ่ีน้องมากที่สุดในหมู่บ้าน 
รองลงมาคือกลุ่มตระกูลวงศ์ทองซึ่งย้ายครอบครัวออกไปตั้งบ้านเรือนใหม่ในชุมชนห้วยไม้เฮ้ียะ ส าหรับ
ผู้ใช้นามสกุลดวงแก้ว ในชุมชนแห่งนี้มีเพียง 4 ครอบครัว คือ ครอบครัวลูกๆ ของพ่อหนานอ่อน 
ครอบครัวของหนานสามและลูกชายของหนานสามที่แต่งงานออกไป นอกจากนี้ เมื่อกลุ่มชาติพันธุ์     
ไทเขินกลุ่มใหม่ๆ ที่เพ่ิงอพยพเข้ามาในประเทศไทย มาขอใช้นามสกุลร่วมทั้งที่ไม่ได้มีความสัมพันธ์ทาง
สายเลือดแต่อาจจะอพยพมาจากหมู่บ้านเดิมของคนที่อพยพล่วงหน้ามาก่อน ท าให้สายสกุลยิ่งมีขนาด
ใหญ่ มีจ านวนสมาชิกมากขึ้น  
 การเป็นเครือญาติกันในหมู่บ้านจึงช่วยจัดระเบียบทางสังคม (Social Order) โดยเฉพาะเมื่อ
นามสกุลหลักๆ ของหมู่บ้านได้รับความช่วยเหลือจากพ่อหลวงสมบูรณ์ ผู้ใหญ่บ้านในขณะนั้นและวัดพระ

     ครอบครัวลุงจาย วงศ์ทอง 
 (ญาติพ่อหนานออ่น) 

 

ลุงจัน  เหล็กเพชร (รู้จกักบัพอ่หนานออ่น) 

 

ครอบครัวลุงสามปอน (น้องชายลุงจัน) + ป้าอี่ 

(ขายจิน้ส้มพี่สาวพี่อามภรรยาของหนานสาม) 

 

ลุงสว่าง    เพชรอิน (ญาติลุงจัน) 

 

หนานแกว้  อินค า (ญาติลุงสว่าง) 

 

  หนานสาม  ดวงแก้ว  (หลานพ่อหนานอ่อน) 
แต่งงานกับพี่อาม (น้องสาวของป้าอี่  

ขายจิน้ส้ม) 

ครอบครัวลุงเหมย + ป้าดี นามแก้ว (ภรรยา
ของลุงเหมยเป็นป้าของหนานสาม ลุงเหมย

เป็นน้องชายของลุงจาย ) 

 

ครอบครัวสาม แสงค าด ี(น้องชายของปา้ดี 
ภรรยาของลุงเหมย)   

 
 
 
 
 
 
 
 

เหมย)  
 

 

 

  

พ่อหนานอ่อน (ไทเขินคนแรกที่เขา้มาตั้งรกรากในบ้านเหล่าฯ 
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ธาตุจอมสัก ที่ให้ที่พักอาศัยชั่วคราว ท าให้เกิดความสัมพันธ์กับผู้น าหมู่บ้านและเจ้าอาวาสวัดพระธาตุ
จอมสักในลักษณะของการอุปถัมภ์ ดังที่ ลูเซียน เอม. แฮงส์ (2543  :  190) กล่าวว่า “ผู้มีฐานะดีกว่า 
เกื้อกูลทรัพยากรของตัวเองเพ่ือช่วยเหลือผู้รับอุปถัมภ์ และผู้รับอุปถัมภ์ก็จะตอบสนองโดยการรับใช้
ช่วยเหลืองานของผู้ให้การอุปถัมภ์” ความสัมพันธ์ในระบบอุปถัมภ์ของอดีตพ่อหลวงคนแรกของบ้าน
เหล่าพัฒนาที่มีต่อกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน นอกจากจะตั้งอยู่บนพ้ืนฐานของการให้กลุ่มชาติพันธุ์ได้เข้าถึง
ทรัพยากร เช่น การหางานให้ท า การให้ที่อยู่อาศัย การให้พ้ืนที่ในการแสดงออกทางกิจกรรมแล้ว การ
เป็นผู้น าที่มีความโอบอ้อมอารีแก่คนทุกกลุ่มจึงส่งผลให้เกิดอ านาจในการควบคุมสังคม ท าให้ผู้คนที่
อาศัยในบ้านเหล่าพัฒนาในช่วงเวลานั้นเคารพเชื่อฟังผู้น าชุมชนซึ่งเป็นไปในทิศทางเดียวกัน จึงไม่
ก่อให้เกิดปัญหาความขัดแย้งภายในหมู่บ้าน ผู้คนในหมู่บ้านสามารถอยู่ร่วมกันได้ และเป็นอันหนึ่งอัน
เดียวกับผู้น า อย่างเช่น หมู่บ้านบ้านเหล่าพัฒนาในช่วงแยกออกจากบ้านขัวแคร่ จะได้พ่อหนานอ่อนท า
หน้าที่เป็นหัวเรี่ยวหัวแรงช่วยเหลืองานผู้ใหญ่บ้าน โดยรวบรวมแรงงานจากคนไทเขินมาช่วยงานในที่นา
ของพ่อหลวงสมบูรณ์ การตอบแทนผู้อุปถัมภ์ในลักษณะนี้ เกิดขึ้นเป็นเวลาหลายปีจนที่ทางบางส่วนของ
พ่อหลวงสมบูรณ์ขายไป  แต่การตอบสนองโดยช่วยเหลืองานยังมีอยู่ เพราะกลุ่มไทเขินจะแวะเวียนมา
เยี่ยมรวมถึงอาสาช่วยงานเป็นประจ า  

อย่างไรก็ตามแม้พ่อหนานอ่อนจะมีวัยที่สูงขึ้น จนไม่สามารถช่วยเหลืองานต่างๆ ได้อย่างใน
อดีต พ่อหนานอ่อนจึงผันตัวเองมาเป็นมัคนายกได้รับความเคารพและเป็นที่รู้จักกันดี  รวมถึงยัง
ช่วยเหลืองานต่างๆ ไม่ว่าจะเป็นกิจสาธารณะในหมู่บ้าน หรือช่วยดูแลวัดพระธาตุจอมสัก ในการจัด
กิจกรรมที่เกี่ยวข้องกับพิธีของสงฆ์ผู้คนทั้งในหมู่บ้านและนอกหมู่บ้านมักจะขอความช่วยเหลือจากพ่อ
หนานอ่อนเสมอๆ 

เมื่อพฤติกรรมของปัจเจกบุคคลเป็นที่รู้จักจนได้รับการยอมรับจากส่วนรวมในเรื่องของความ
ขยัน ซื่อสัตย์  ตรงต่อเวลานัด ส่งผลให้ผู้ที่เข้ามาอยู่ใหม่อยากร่วมเป็นส่วนหนึ่งของครอบครัว การอ้าง
ความเป็นญาติย่อมช่วยสร้างความน่าเชื่อถือให้เกิดขึ้น ดังนั้นเมื่อมีคนไทเขินอพยพเข้ามาอยู่ใหม่จึงมัก
ได้รับการแนะน าว่าเป็นญาติ โดยให้อาศัยที่บ้านชั่วคราวหรืออาจให้ใช้นามสกุลร่วมกัน การเป็นส่วนหนึ่ง
ของเครือญาติจึงมีความส าคัญต่อครอบครัวของผู้อพยพเข้ามาใหม่ เพราะการเป็นเครือญาติสามารถช่วย
ให้สมาชิกเข้าถึงทรัพยากรได้รวดเร็วกว่า อิริค อาร์ วูล์ฟ (2543  :  369) กล่าวว่า “ความผูกพันกับ
ครอบครัว จะช่วยก าหนดอัตราความเชื่อถือของสังคม และยังช่วยก าหนดโครงสร้างลักษณะของ
ทรัพยากรทางสังคมที่บุคคลมีอยู่ในการติดต่อกับคนนอกขอบเขตของญาติพ่ีน้อง” โดยเฉพาะการเข้ามา
ประกอบอาชีพเป็นแรงงานรับจ้าง หากแนะน านายจ้างว่าเป็นญาติพ่ีน้องเข้ามาท างานด้วยกัน นายจ้าง
จะให้ความไว้วางใจกับลูกจ้างที่มีประวัติดีและมีความคุ้นเคยกันมากกว่าจะรับคนที่ไม่รู้จักเข้ามาท างาน
ด้วย ดังที่ นายห่วง เรืองเดช (2554  :  สัมภาษณ์) เจ้าของกิจการท าอิฐในหมู่บ้าน วัย 60 ปี เล่าให้ฟังว่า  

 
“… ตอนที่รับคนกลุ่มนี้เข้ามาท างานจะให้ท างานร่วมกับคนเมืองที่เข้ามารับจ้าง แต่เมื่อท างาน

ด้วยกันสักพักเห็นว่าคนกลุ่มนี้ไม่เคยก่อปัญหา และขยันขันแข็ง ตอนหลังๆ พอเขาฝากพ่ีน้องมาท างาน
ด้วยก็รับไว้หมด …”  

 
ภายใต้การอุปถัมภ์ของอดีตผู้ใหญ่บ้าน คือนายสมบูรณ์ กันทะเตียนและเจ้าอาวาสวัดพระธาตุ

จอมสัก คือครูบาค าหล้าได้มีส่วนสร้างโอกาสให้กลุ่มไทเขินอาศัยอยู่ในหมู่บ้านนี้ได้อย่างกลมกลืนกับคน
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ในภาคเหนือทั่วไป ไม่เฉพาะแต่กลุ่มไทเขินที่อพยพเข้ามาอยู่ในช่วงแรกของการก่อตั้งหมู่บ้านเท่านั้น แต่
ยังเอ้ือถึงกลุ่มที่ทยอยเข้ามาใหม่ในปัจจุบัน  ต่อมาเมื่ออดีตพ่อหลวงคนแรกของบ้านเหล่าฯ หมดวาระใน
การเป็นผู้น าชุมชน การส านึกในบุญคุณของกลุ่มชาติพันธุ์ที่มีต่ออดีตพ่อหลวงคนแรกยังคงสืบทอดกัน
ต่อมา  เห็นได้จากวันส าคัญทางประเพณี เช่น วันสงกรานต์ของทุกปีที่กลุ่มชาติพันธุ์จะพากันมารดน้ าด า
หัวตามประเพณีของภาคเหนือที่บ้านของอดีตพ่อหลวง รวมถึงการแสดงออกถึงความมีน้ าใจที่กลุ่มชาติ
พันธุ์มีต่ออดีตพ่อหลวงคนแรก ปัจจุบันความสัมพันธ์ที่กลุ่มไทเขินมีต่อพ่อหลวงสมบูรณ์ จะมีในลักษณะ
ของความผูกพันฉันญาติ ทุกคนจะเรียกพ่อหลวงสมบูรณ์ ว่า “พ่อ” การอุปถัมภ์ในลักษณะของเจ้านาย
กับลูกน้อง หรือนายจ้างกับลูกจ้างจึงเปลี่ยนรูปแบบไปในลักษณะของการกลายมาเป็นญาติ ดังที่เจเรมี 
เคมพ์ (2543  :  226) กล่าวถึงบทความของลูเวียน เอ็ม แฮงส์ที่เปรียบเทียบสังคมอเมริกันกับสังคมไทย
ว่า “ระบบบริวารซึ่งถือเสมือนว่าเป็น ฐานที่ต่อกันขึ้นไปด้วยกิจกรรมทางสังคม มีลักษณะที่ตรงข้ามกัน
กับการจัดกลุ่มแบบ “กลุ่มองค์กร” (Corporation) ของสังคมอเมริกัน สังคมของไทยเป็นกลุ่มของคนที่
มีฐานะต่างกันผูกพันกันโดยความสัมพันธ์ส่วนตัว และจะคงอยู่ตราบเท่าที่ทุกคนได้รับประโยชน์ร่วมกัน 
แม้ว่าในระยะเริ่มต้นสายสัมพันธ์ “อาจมีลักษณะเป็นข้อตกลงตามสัญญาและจ ากัดขอบเขต” ถ้าหาก
ความไว้วางใจและความชอบพอกันเกิดขึ้น ความสัมพันธ์นี้จะกลายมาเป็นการแลกเปลี่ยนประโยชน์กัน 
เสมือนว่าทั้งสองนี้จะกลายมาเป็นญาติกันแล้ว” จากปรากฏการณ์ที่ เกิดขึ้นท าให้เห็นพัฒนาการ
ความสัมพันธ์ของการอุปถัมภ์ในบ้านเหล่าฯที่คล้ายกับบทความของลูเวียน เอ็ม แฮงส์ ว่าไทเขินเข้ามาใน
บ้านเหล่าฯ ด้วยการเป็นลูกจ้างรับจ้างท างานต่างๆ ในหมู่บ้าน จนได้รับความไว้วางใจและสามารถ
ยกระดับความสัมพันธ์จากลูกจ้างมาเป็นครอบครัว และเรียกขานพ่อหลวงสมบูรณ์ว่า “พ่อ” ค าเรียก
ขานนี้ จึงแสดงให้เห็นนัยยะของความสัมพันธ์ซึ่งอาจหมายถึงการยอมรับนับถือว่าเป็นญาติ หรืออีก
ความหมายคือการยินยอมอยู่ใต้การปกครอง โดยเริ่มจากระดับล่างสุดคือหมู่บ้าน ซึ่งได้แก่ผู้ใหญ่บ้าน 
เนื่องจากค าเรียกผู้ใหญ่บ้านในภาคเหนือใช้ค าว่า “พ่อหลวง” ค าว่าพ่อจึงอาจเป็นการเรียกโดยตัดค าให้
สั้นลง การอยู่ใต้อ านาจนี้ได้ส่งผ่านไปยังผู้ปกครองที่สูงกว่า เช่น ก านันรวมถึงผู้ปกครองในระดับที่สูงขึ้น
ไป 
 
ความทรงจ าเกี่ยวกับพื้นที่และค่ายทหารสมัยสงครามโลกครั้งท่ี 2 

 
ในช่วงสงครามโลกครั้งที่ 2 ญี่ปุ่นเริ่มบุก เกาหลี จีน ฟิลิปปินส์และเข้าสู่ประเทศไทยโดยมี

เป้าหมายจะผ่านประเทศไทยไปยังประเทศพม่า ซึ่งทางภาคเหนือทหารญี่ปุ่นจะผ่านเมืองเชียงรายเพื่อ
เข้าสู่เมืองพยากและเมืองเชียงตุง   

จังหวัดเชียงราย จึงเป็นจุดพักใหญ่ของทหารญี่ปุ่น ทรัพย์สิน บุณโยทยาน (2554  :  25) ผู้ที่
ศึกษาประวัติศาสตร์จังหวัดเชียงรายช่วงสงครามโลกครั้งที่ 2 กล่าวว่า “ทหารญี่ปุ่นก่อนเข้าสู่พม่าจะต้อง
มีศูนย์ประสานงานเป็นจุดศูนย์กลาง แม่ทัพญี่ปุ่นสั่งการ ให้เข้ายึดบ้านเลขที่ 528 บ้านประตูหวาย 
อ าเภอเมืองเชียงรายเป็นที่ท าการและเกณฑ์เจ้าของบ้าน คือ ปลัดสนอง บุณโยทยานไปช่วยรบที่เมือง
พยาก” ในขณะที่ทหารญี่ปุ่นใช้บ้านปลัดสนอง เป็นศูนย์ประสานงานและเข้ามาสร้างค่ายที่พักในจังหวัด
เชียงราย ช่วงปี พ.ศ. 2485 จอมพล ป. พิบูลสงครามก็ได้สร้างบ้านพักเพื่อใช้เป็นที่ตั้งของกองบัญชาการ
สนามกองทัพพายัพ แถวบริเวณม่อนจอมทอง หรือด้านหลังของส านักงานประปาเชียงรายในปัจจุบัน
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เพ่ือเตรียมก าลังพลเข้ายึดเมืองเชียงตุง โดยมีความช่วยเหลือจากญี่ปุ่น โดยอ้างว่ามีประวัติศาสตร์และ
เชื้อชาติที่เหมือนกัน  

หลังจากทหารญี่ปุ่นมีศูนย์ประสานงานเรียบร้อยแล้ว ทหารญี่ปุ่นส่วนหนึ่งได้มาสร้างค่าย
ทหารและคลังแสงในบริเวณบ้านขัวแคร่และบ้านเหล่าพัฒนาในปัจจุบัน สมบูรณ์ กันทะเตียน (2555  :  
สัมภาษณ์) อดีตผู้ใหญ่บ้านบ้านเหล่าพัฒนาวัย 78 ปี ผู้ท าเรื่องขอแยกบ้านเหล่าพัฒนาออกจากบ้านขัว
แคร่ เล่าเหตุการณ์จากความทรงจ าว่า  

 
“… สมัยพ่อยังเป็นเด็กอายุประมาณ 8 – 9 ปี จ าได้ว่าทหารญี่ปุ่นจะขนก้อนหินมาปูเป็น

ทางเพ่ือให้รถวิงเข้ามาในหมู่บ้านได้ ตอนนั้นทั้งบ้านขัวแคร่และบ้านเหล่ายังเป็นป่า มีบ้านคนอยู่
หลังสองหลัง ค่ายทหารญี่ปุ่นจะตั้งอยู่แถวๆ โรงเรียนบ้านขัวแคร่ในปัจจุบัน ส่วนคลังแสงจะอยู่
ห่างออกมาแถววัดขัวแคร่ ทหารญี่ปุ่นอยู่นานหรือเปล่าพ่อจ าไม่ค่อยได้ เพราะแถวนั้นไม่มีบ้านคน 
ไม่มีใครกล้าเข้ามาแถวนี้ จ าได้แต่ว่าประมาณปี  พ.ศ. 2486 สะพานข้ามแม่น้ ากกที่พวกทหาร
ญี่ปุ่นสร้างไว้ วันดีคืนดีทหารญี่ปุ่นก็ระเบิดสะพานทิ้งแล้วหนีหายกันไปหมด จากนั้นก็ไม่เห็นอีก
เลย …”  

 

 
 

ภาพประกอบ 3 เส้นทางขนก้อนหินมาปูเป็นทางของทหารญี่ปุ่นปัจจุบันกลายเป็นถนนในหมู่บ้าน 
 

ความทรงจ าของพ่อหลวงสมบูรณ์ท าให้เห็นว่า พ้ืนที่บ้านเหล่าพัฒนาในอดีตก่อนการเข้ามาตั้ง
ชุมชนในปัจจุบันยังมีสภาพเป็นป่ารกร้าง ยังไม่มีผู้คนเข้ามาอาศัย ซึ่งสอดคล้องกับความทรงจ าของ
สมาน ค าบุญเรือง (2555  :  สัมภาษณ์) ในวัย 75 ปี เล่าว่า  

 
“… ก้อนหินที่ทหารญี่ปุ่นขนมานั้นช่วงก่อนยังเห็นเป็นแถวอยู่เลย เพ่ิงจะหายไปเมื่อท า

ถนนลาดยางในหมู่บ้านเมื่อไม่ก่ีปีมานี้ …” 
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ภาพประกอบ 4  ที่ตั้งค่ายทหารญี่ปุ่นในอดีต ปัจจุบันเป็นที่ตั้งของโรงเรียนบ้านขัวแคร่ 
 

 นอกจากนี้นายรัตน์ เรืองสังข์ (2555  :  สัมภาษณ์) ชาวบ้านในบ้านเหล่าพัฒนา ได้ถ่ายทอด
เรื่องเล่าของครอบครัวเพ่ิมเติมว่า เมื่อสมัยที่ตนเองอายุประมาณ 15 ปี เคยฟังเรื่องเล่าจากพ่อว่า  
 

“… ช่วงที่ทหารญี่ปุ่นเข้ามาในบ้านเหล่าพัฒนา เมื่อก่อนแถวนี้เป็นป่า มีชาวบ้านเข้ามาดักสัตว์ 
บางครั้งดักได้พวกทหารญี่ปุ่นก็มายึดเอาไป เคยเห็นหนองน้ าหลังหมู่บ้านไหม ตอนนั้นพ่อบอกว่า ช่วง
สงครามมีคนตายพวกทหารญี่ปุ่นไม่รู้จะเอาศพไปไว้ที่ไหน ก็ไปฟันต้นหญ้าริมหนองน้ าแล้วเอาศพเข้าไป
ซุกไว้ใต้นั้น ท าให้ศพไม่ลอยข้ึนมา …” 
 
  แม้ปัจจุบันนายรัตน์ จะมีอายุ 54 ปีแล้ว แต่หนองน้ าที่ทหารญี่ปุ่นเคยใช้ยังคงมีอยู่ เพียงแต่ไม่
มีใครทราบเหตุการณ์ที่เคยเกิดขึ้น บางคนอาจฟังว่าเป็นเรื่องเล่าธรรมดาเพราะไม่มีหลักฐานยืนยัน  
ชาวบ้านจึงใช้หนองน้ าตามปกติในการวิดน้ าเข้านา หรือในบางครั้งอาจมีคนนอกหมู่บ้านเข้ามาจับปลาที่
หนองน้ าแห่งนี้ 
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ภาพประกอบ  5  หนองน้ าหลังหมู่บ้านบ้านเหล่าพัฒนา 
 

หลังจากทหารญี่ปุ่นออกไปจากหมู่บ้าน บริเวณค่ายของทหารญี่ปุ่นได้มีชาวบ้านมาลงแรง
ช่วยกันสร้างวัดไว้ คือวัดกู่แก้วแต่เนื่องจากบริเวณนี้มักมีเด็กตกน้ าเสียชีวิตเป็นประจ า ชาวบ้านจึงย้ายวัด
ไปสร้างแถวบริเวณคลังแสงแล้วเรียกชื่อว่า “วัดขัวแคร่” ส าหรับพ้ืนที่วัดกู่แก้วเดิม ชาวบ้านให้เป็นที่
สร้างโรงเรียนคือโรงเรียนบ้านขัวแคร่ และปรับปรุงศาลพ่อปู่ขึ้นมาใหม่โดยตั้งอยู่ตรงข้ามกับรั้วโรงเรียน
บ้านขัวแคร่ในปัจจุบัน 

 

 
 

ภาพประกอบ  6  ที่ตั้งคลังแสงของทหารญี่ปุ่นในอดีต ปัจจุบันเป็นบริเวณวัดขัวแคร่ 
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ความทรงจ าเกี่ยวกับสิ่งศักดิ์สิทธิ์ 
 

บ้านเหล่าพัฒนาเป็นชุมชนคนเมืองที่ได้เกิดขึ้นมาแล้วถึง 46 ปี มีพัฒนาการในการสร้าง
หมู่บ้านจากชาวบ้านเข้าไปจับจองที่ดินในบริเวณป่ารกร้าง หลังจากออกโฉนดได้จึงแบ่งสรรที่ดิน
ออกเป็นส่วนๆ เพ่ือน ามาขาย ครอบครัวหลายครอบครัวที่ทยอยเข้ามาอาศัยในหมู่บ้านเมื่อเริ่มต้นส่วน
ใหญ่เป็นคนที่รู้จักและสนิทสนมกันดีกับเจ้าของที่ดิน บางคนอพยพมาจากหมู่บ้านใกล้เคียงภายในเขต
อ าเภอเมือง ต่อมาในระยะหลังจึงมีคนไทยจากจังหวัดอ่ืนๆ เข้ามาอาศัยโดยมีความสัมพันธ์กับคนเมือง
ในลักษณะของการแต่งงาน ในช่วง 10 ปีมานี้ ได้เริ่มมีโครงการหมู่บ้านจัดสรร และบ้านออมสินเกิดขึ้น 
ท าให้มีจ านวนคนไทยจากจังหวัดอ่ืนๆ อพยพเข้ามาอาศัยเพ่ิมมากขึ้น แต่ผู้คนส่ วนใหญ่ในบ้านเหล่า
พัฒนาก็ยังเป็นคนเมือง หรือคนภาคเหนือเป็นส่วนใหญ่  

การที่บ้านเหล่าพัฒนามีผู้คนหลากหลายพากันเข้ามาอาศัยในหมู่บ้านนี้ท าให้ที่แห่งนี้ไม่ได้เป็น
หมู่บ้านของคนกลุ่มใดกลุ่มหนึ่งเพียงกลุ่มเดียว แต่ก่อให้เกิดการชุมนุมของกลุ่มคนที่มีความหลากหลาย
จนเกิดเป็นชุมชนขึ้นมา ชุมชนตามความหมายของสุริยา  สมุทคุปติ์  (2536  :  87) มีความเห็นว่า 
“ชุมชนหมายถึงกลุ่มคนที่ประกอบพิธีเลี้ยงผีประจ าทรัพยากรดิน แหล่งน้ า และป่าไม้ร่วมกัน ยึดถือ
ความเชื่อเกี่ยวกับผีหรือสิ่งศักดิ์สิทธิ์เดียวกันและกลุ่มคนดังกล่าวมักจะใช้ประโยชน์จากทรัพยากร
ร่วมกัน” ในขณะที่อานันท์ กาญจนพันธุ์ (2542  :  74) มองชุมชนว่ามีความสัมพันธ์ที่กว้างขวางโดย
เชื่อมโยงกับรัฐ โดยกล่าวว่า “ชุมชนและความเป็นชุมชน หมายถึง ลักษณะของเครือข่ายความสัมพันธ์ที่
กว้างขวาง บนพ้ืนฐานของความสัมพันธ์แบบเครือญาติและระบบอุปถัมภ์ การเข้าใจชุมชนไม่อาจเข้าใจ
ได้โดยการศึกษาแบบเอกเทศ แต่ชุมชนต้องศึกษาเชื่อมโยงกับความสัมพันธ์กับรัฐ” 

ในส่วนของ ศรีศักร วัลลิโภดม (2551  :  9) มองชุมชนในลักษณะของความสัมพันธ์ ที่เชื่อง
โยงกับสิ่งแวดล้อมโดยรอบ โดยเห็นว่า “จ านวนของครัวเรือนที่ตั้งอยู่ในพื้นที่เดียวกันที่นับเป็นหมู่ๆ เช่น 
หมู่หนึ่ง หมู่สอง ความสัมพันธ์ระหว่างคนกับคน คนกับธรรมชาติ และคนกับสิ่งเหนือธรรมชาติ  ที่ท าให้
เกิดส านึกร่วมของการอยู่เป็นกลุ่มภายในพ้ืนที่วัฒนธรรมเดียวกัน ที่นับแต่ชุมชนบ้านที่ไม่ได้ขึ้นอยู่กับ
จ านวนครัวเรือนของหมู่นั้นหมู่นี้ หากอยู่ที่ความสัมพันธ์ทางสังคมแบบเห็นหน้าค่าตา”  

จากที่กล่าวมาในข้างต้นสามารถประมวลให้เห็นความเป็นชุมชนของบ้านเหล่าพัฒนาที่มี
รากฐานมาจากบ้านขัวแคร่ โดยความเชื่อที่มีต่อสิ่งศักดิ์สิทธิ์ หรือส านึกร่วมของคนในหมู่บ้านยังคง
ร่วมกัน การแยกการปกครองออกจากหมู่บ้านเดิม เป็นเพียงการปรับโครงสร้างของชุมชนที่ขยายตัวเพ่ือ
ความสะดวกในการปกครอง  เนื่องจากมีจ านวนบ้านเรือนเพ่ิมมากข้ึน แต่ความสัมพันธ์ของทั้งสองชุมชน
ยังคงอยู่  โดยในพ้ืนที่สองหมู่บ้านนี้จะมีวัดสองวัดคือวัดพระธาตุจอมสักซึ่งเป็นวัดที่ตั้งอยู่ในบ้านเหล่า
พัฒนา มีประวัติความเป็นมายาวนานโดยสร้างในสมัยราชวงศ์มังราย และวัดขัวแคร่ซึ่งเป็นวัดที่ตั้งอยู่ใน
หมู่บ้านขัวแคร่ เริ่มสร้างวัดแห่งนี้หลังจากสงครามโลกครั้งที่ 2 สิ้นสุดรวมถึงศาลพ่อปู่ เสื้อบ้านของบ้าน
เหล่าพัฒนาและบ้านขัวแคร่เป็นจุดเชื่อม 

วัดพระธาตุจอมสัก 
 หากกล่าวถึงประวัติความเป็นมาของหมู่บ้านในระยะแรก จะเกี่ยวพันกับคนเมืองหรือคน

ท้องถิ่นเพียงกลุ่มเดียว แม้ต่อมาเมื่อมีผู้คนเข้ามาอาศัยในบ้านเหล่าเพ่ิมมากขึ้น ก็ยังไม่พบการแบ่งแยก
ระหว่างคนเมืองกับคนกลุ่มอ่ืนอย่างชัดเจน ทั้งนี้เป็นเพราะผู้คนส่วนใหญ่ที่เข้ามาอาศัยในบ้านเหล่า
พัฒนาในระยะแรกเป็นคนที่รู้จักกันมาก่อน จึงชักชวนให้ เข้ามาอาศัยร่วมกัน  บางครอบครัวเป็นเครือ
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ญาติ ท าให้ระบบเคารพผู้อาวุโสและการเชื่อฟังผู้อาวุโสภายในหมู่บ้านยังคงด ารงอยู่ หลังจากเริ่มมีกลุ่ม
ชาติพันธุ์ทยอยเข้ามาอาศัยในหมู่บ้านเพ่ิมขึ้นก็ยังไม่เกิดการแบ่งแยกระหว่างคนเมืองกับกลุ่มชาติพันธุ์
ทั้งนี้เป็นเพราะผู้ก่อตั้งหมู่บ้าน เป็นผู้อนุญาตให้กลุ่มชาติพันธุ์เข้ามาอาศัย  รวมถึงวัดท าหน้าที่เป็นผู้
ประสานให้คนในชุมชนสามารถอยู่รวมกันได้อย่างสันติ ดังที่ อรุณรัตน์ วิเชียรเขียว (2546  :  19) กล่าว
ว่า “ศรัทธาญาติโยมของวัดที่อยู่ในหมวดอุโบสถเดียวกันถือเป็นกลุ่มเดียวกัน ซึ่งทุกคนทั้งชาวบ้านและ
พระสงฆ์จะมีความสัมพันธ์กันในลักษณะที่ปัจจุบันเรียกว่าเป็น “เครือข่ายของชุมชน” ต่างมีหน้าที่
ช่วยเหลือกันในกิจกรรมทางศาสนา เช่น งานก่อสร้างศาสนสถาน งานฉลอง งานศพ งานกฐิน งานเทศน์
มหาชาติ ฯลฯ แม้ว่าการปฏิรูปการปกครองท้องถิ่นจะก าหนดว่าหลายหมู่บ้านรวมกันเป็นต าบล หรือ
อ าเภอและจังหวัดแต่เครือข่ายวัดและพระสงฆ์ด ารงและยึดเป็นสมาชิกของเครือข่ายในกลุ่มของตน” 

  การอยู่ร่วมกันอย่างสงบสุขเมื่อ 46 ปีที่ผ่านมา ครูบาค าหล้า อดีตเจ้าอาวาสวัดพระธาตุ
จอมสัก เป็นผู้ที่เชื่อมกลุ่มคนทั้งสองกลุ่มให้อยู่ร่วมกัน เนื่องจากความศรัทธาที่มีต่อครูบาค าหล้าทั้งคน
เมืองและกลุ่มชาติพันธุ์ โดยเฉพาะอย่างยิ่งในเรื่องความศักดิ์สิทธิ์ การปลุกเสกของขลัง การท านาย
อนาคต เรื่องปาฏิหาริย์ต่างๆ ท าให้ผู้คนพากันมานมัสการ จากการท านายอนาคตของบ้านเหล่าพัฒนา
โดยอาศัยประวัติศาสตร์ท้องถิ่น และความเชื่อของคนในท้องถิ่น ท าให้การเข้ามาอยู่ของกลุ่มชาติพันธุ์ไท
เขินไม่พบเจอกับอุปสรรคหรือการต่อต้านเนื่องจากคนในหมู่บ้านทราบเหตุการณ์ล่วงหน้ามาก่อน 
สมบูรณ์ กันทะเตียน (2555  :  สัมภาษณ์) อดีตผู้ใหญ่บ้านวัย 76 ปี เล่าถึงเหตุการณ์ในครั้งนั้นว่า  

 
“… ในปี พ.ศ. 2526 ครูบาค าหล้า ได้กล่าวกับศรัทธาวัดซึ่งในขณะนั้นมีแต่คนเมืองและยังไม่มี

กลุ่มชาติพันธุ์ใดๆ เข้ามาอาศัย ให้เข้าใจและยอมรับว่า พ้ืนที่ที่คนเมืองอาศัยในส่วนนี้ จะมีเจ้าของซึ่ง
เป็นคนโยนกเก่าเข้ามาอาศัย …” 

 
  จากค ากล่าวนี้ท าให้กลุ่มชาติพันธุ์ที่มาจากเมืองเชียงตุง โดยเฉพาะกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินซึ่ง
ตามประวัติศาสตร์ท้องถิ่นเชื่อว่าเป็นคนเมืองเชียงแสนหรือคนโยนกที่ได้รับค าสั่งจากพญามังรายให้
อพยพไปอยู่เมืองเชียงตุง จากประวัติศาสตร์ท้องถิ่นและค าพูดของครูบาค าหล้า ได้สร้างความชอบธรรม
ให้กับกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินสามารถเข้ามาอาศัยในหมู่บ้านแห่งนี้ การควบคุมสังคมให้อยู่อย่างสงบสุข 
ภายใต้ความเชื่อในเรื่องอดีตชาติและประวัติศาสตร์ของท้องถิ่น ที่ครูบาค าหล้าน ามาใช้จึงประสบ
ผลส าเร็จ นอกจากนี้ผู้คนในบ้านเหล่าขณะนั้นต่างก็ทราบว่า ในแถบดินแดนล้านนา จนถึงเมืองบางเมือง
ในประเทศพม่า เช่น เมืองขอนปัจจุบันอยู่ในรัฐกะฉิ่น หรือเมืองพงปัจจุบันอยู่ในรัฐฉาน ครูบาค าหล้าเคย
ออกธุดงค์และปฏิบัติธรรมตามแบบฤๅษี ดังนั้นเมื่อครูบาค าหล้ากล่าวท านายอนาคตของหมู่บ้าน ญาติ
โยมรวมถึงชาวบ้านที่อาศัยในบ้านเหล่าฯ ในขณะนั้นจึงยอมรับการเข้ามาของกลุ่มชาติพันธุ์ได้เพราะยัง
ไม่มีเรื่องความขัดแย้ง หรือการช่วงชิงผลประโยชน์ การที่คนเมืองยอมรับวาทกรรมชุดนี้ว่ากลุ่มคน
เหล่านี้คือเจ้าของเก่า มีสิทธิที่จะอาศัยและใช้ทรัพยากรในหมู่บ้านได้ พิชญ์ พงษ์สวัสดิ์ (ม.ป.ป.  :  160) 
กล่าวว่า “การส่งเสริมความหลากหลายของชาติพันธุ์ มีลักษณะของการส่งเสริมความหลากหลายบน
ความเข้าใจแก่นแกนของปมปัญหา และเข้าใจมิติทางประวัติศาสตร์ ความหลากหลายของชาติพันธุ์ที่
ไมไ่ด้พิจารณาผ่านบริบททางประวัติศาสตร์ของอาณาจักร อาทิ การเกิด และการล่มสลายลงของล้านนา 
จึงไม่ได้ท าให้เราเห็นภาพพัฒนาการของความหลากหลายและปมปัญหา ในเรื่องของความหลากหลายว่า 
แต่ละกลุ่มนั้นมีความสัมพันธ์กันอย่างไร”  
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 นอกจากประวัติศาสตร์ท้องถิ่นที่ครูบาค าหล้ากล่าวแล้ว ในประวัติศาสตร์ของรัฐไทยก็เคย
กล่าวถึงความสัมพันธ์ของวัฒนธรรมไทเช่นกัน ดังที่กัญญา ลีลาลัย (2544  :  148 - 149) กล่าวว่า 
“เชียงใหม่เป็นเมืองขึ้นของไทย มีศึกเชียงใหม่ – เชียงตุงถึง 3 ครั้ง ไทยเกณฑ์เชียงใหม่ไปตีเชียงตุงแล้วตี
ไม่ส าเร็จ เพราะความสัมพันธ์ชั้นในของเขตวัฒนธรรมไทยวน ไทเขินและไทลื้อเหนียวแน่นกว่าอ านาจ
บังคับจากกรุงเทพฯ”  

 จากข้อมูลประวัติศาสตร์ท้องถิ่นและประวัติศาสตร์ของรัฐไทยแสดงให้เห็นถึงความสัมพันธ์
ที่มีมาอย่างยาวนานภายใต้ความเป็นอาณาจักรล้านนาร่วมกัน รวมถึงการเป็นพ้ืนที่ศักดิ์ของวัดพระธาตุ
จอมสักได้สถาปนาพ้ืนที่ภายในหมู่บ้านให้เป็นที่อยู่อาศัยของกลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มต่างๆ ความสัมพันธ์ที่
เกิดขึ้นในช่วงเวลานี้ เป็นเพียงการเข้ามาอาศัยในพ้ืนที่ร่วมกัน ยังไม่รวมถึงข้อขัดแย้งหรือการแย่งชิง
ผลประโยชน์ภายในหมู่บ้าน  แต่หลังจากที่ครูบาค าหล้ามรณภาพไป การตอกย้ าในเรื่องอดีตชาติรวมถึง
ประวัติศาสตร์ที่เกี่ยวข้องกับความสัมพันธ์ของกลุ่มไทก็จางลงไปด้วย รวมถึงคนรุ่นหลังในบ้านเหล่า
พัฒนาไม่สนใจประวัติศาสตร์ท้องถิ่นจึงไม่ทราบและไม่สนใจความสัมพันธ์ที่เคยเกิดขึ้นในอดีต จึงส่งผล
ให้การมองกลุ่มคนที่ไม่ใช่พวกเดียวกับตนกลายเป็นคนอ่ืน 

 นอกจากนี้หลังจากที่กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินเข้ามาอาศัยในบ้านเหล่าพัฒนา ยังมีส่วนในการ
สร้างเครือข่ายของศรัทธาวัดจากกลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มอ่ืนในบ้านเหล่าพัฒนาเพ่ิมขึ้น โดยการรวมกับกลุ่ม
ชาติพันธุ์ไทลื้อ และกลุ่มชาติพันธุ์ไทใหญ่ ในฐานะศรัทธาวัดกลุ่มชาติพันธุ์ทั้งหลายจึงเป็นก าลังส าคัญใน
การดูแล บูรณะวัดพระธาตุจอมสัก  
   การแสดงออกถึงความศรัทธาในพระพุทธศาสนาของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินและกลุ่มชาติ
พันธุ์กลุ่มอ่ืนๆ ได้แสดงออกด้วยการช่วยเหลือวัด รวมถึงการเข้าร่วมเป็นคณะกรรมการวัดในฐานะที่เจ้า
อาวาสวัดพระธาตุจอมสักเป็นผู้อุปถัมภ์กลุ่มชาติพันธุ์มาโดยตลอด  จากความสัมพันธ์ที่ต่างเกื้อกูล
ช่วยเหลือกันท าให้กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินมักจะขอใช้พ้ืนที่บางส่วนของวัดเพ่ือจัดกิจกรรมทางวัฒนธรรมใน
วันส าคัญทางศาสนาร่วมกับกลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มอ่ืนๆ ในหมู่บ้าน ประกอบกับพระภิกษุที่จ าวัดพระธาตุ
จอมสักฉันอาหารเพียงวันละ 1 มื้อ คือช่วงเพล ท าให้ผู้คนในหมู่บ้าน เริ่มมาท าบุญวัดพระธาตุจอมสัก
น้อยลงจนในที่สุดทั้งคณะกรรมการวัดที่เคยเป็นคนเมืองในหมู่บ้านรวมถึงผู้มาท าบุญต่างห่างหายไปจาก
วัดพระธาตุจอมสักกันจนหมด โดยให้เหตุผลว่า “ชาวบ้านไม่สะดวกที่จะขึ้นมาท าบุญเพราะพระฉัน
อาหารสาย ถ้ามาท าบุญที่วัดก็จะไปท างานไม่ทัน จึงไปท าบุญที่วัดขัวแคร่แทนเพราะท าบุญเสร็จในช่วง
เช้าก็ยังไปท างานได้ตามปกติ”   

 ปัจจุบันวัดพระธาตุจอมสักจึงมีศรัทธาวัดและญาติโยมที่มาท าบุญเป็นกลุ่มชาติพันธุ์ทั้งสาม
กลุ่ม เนื่องจากในช่วงเวลาที่เป็นวันพระทุกครั้ง กลุ่มชาติพันธุ์เหล่านี้ยินดีที่จะหยุดงานหรือกิจกรรมต่างๆ 
เพ่ือมาท าบุญโดยเฉพาะ และบางวันอาจมีคณะศรัทธาญาติโยมจากต่างจังหวัดผ่านมาท าบุญที่วัดนี้ 
เนื่องจากวัดพระธาตุจอมสักเป็นวัดศักดิ์สิทธิ์หนึ่งในพระธาตุเก้าจอมตามความเชื่อของภาคเหนือท าให้
เมื่อมาถึงจังหวัดเชียงรายต้องแวะเข้ามาเคารพสักการะ 
 ศาลพ่อปู่สิ่งศักดิ์ในบ้านเหล่าพัฒนา 
  แม้ว่าคนเมืองในหมู่บ้านจะลดระดับความสัมพันธ์ระหว่างบ้านกับวัดพระธาตุจอมสักลง
โดยพากันไปท าบุญที่วัดขัวแคร่ แต่สิ่งยึดเหนี่ยวของผู้คนในหมู่บ้านที่มีความส าคัญไม่น้อยกว่าพระธาตุ
จอมสักอีกแห่งคือ “เสื้อบ้าน” ระบบความเชื่อในอ านาจเหนือธรรมชาติของคนในบ้านเหล่าพัฒนาจะ
แตกต่างจากคนในหมู่บ้านอ่ืนๆ ในภาคเหนือที่มีความเชื่อในเรื่องผีสายตระกูล ทั้งนี้เพราะคนในหมู่บ้าน
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แห่งนี้ ส่วนใหญ่ไม่ได้เป็นเครือญาติกันดังเช่นหมู่บ้านอื่นๆ ท าให้ความสัมพันธ์ที่เป็นเครือข่ายในลักษณะ
เครือญาติและความเชื่อในเรื่องผีบรรพบุรุษร่วมกันจึงไม่ปรากฏในบ้านเหล่าพัฒนา แต่จะปรากฏใน
ลักษณะอาศัยเจ้าที่จากหมู่บ้านข้างเคียง เนื่องจากเดิมหมู่บ้านบ้านเหล่าพัฒนาเป็นหมู่บ้านที่แยกออก
จากบ้านขัวแคร่  เมื่อมีผู้คนอพยพเข้ามาอาศัยอยู่มากข้ึนจึงมีการแยกหมู่บ้านเพื่อสะดวกแก่การปกครอง 
แต่การนับถือสิ่งศักดิ์สิทธิ์ยังคงร่วมกัน  เมื่อผู้คนจากภายนอกทยอยเข้ามาอาศัยในหมู่บ้านต่างพากันมา
นับถือเจ้าที่ตนนี้ด้วย 

 ส าหรับผู้ที่อพยพมาจากสิบสองปันนาจะเรียกเสื้อบ้านว่า “ใจบ้าน” อรุณรัตน์ วิเชียรเขียว 
(2546  :  25) กล่าวถึงใจบ้านว่า “เมื่อเข้ามาถึงกลางหมู่บ้านจะมีลานโล่ง หรือบางแห่งมีหอผีเสื้อบ้าน
ตั้งอยู่เป็นสถานที่สาธารณะทุกคนมีสิทธิมาใช้ได้ ถือเป็น “ที่ (ดิน) หน้าหมู่” หรือเรียกว่า “ที่(ดิน)
กลางบ้าน” หรือถ้าเป็นหมู่บ้านชาวไทลื้อที่อพยพมาจากสิบสองพันนาเรียกว่า “ใจบ้าน” ในภาษาของ
ชาวไทยในภาคเหนือเรียกว่า “เสื้อบ้าน” ส าหรับความเชื่อในเรื่องผีของสังคมล้านนา ศรีศักร วัลลิโภดม 
(2551  :  168) กล่าวว่า “การจัดระดับความส าคัญของ “ผี” ที่หมายถึง spirit ประจ าถิ่นในระดับ
แตกต่างกันแยกออกเป็น 2 กลุ่ม คือบ้านและเมือง ผีที่มีอ านาจสูงสุดคือผีอารักษ์ที่เป็นผีเมือง ในระดับ
หมู่บ้านก็จะมีผีบ้านของตนเอง ในระดับครอบครัวและวงศ์ตระกูล ชาวบ้านจะนับถือผีปู่ย่าซึ่งเป็นผี
บรรพบุรุษ”  ในภาคเหนือระบบชุมชนหมู่บ้านผีบรรพบุรุษประจ าหมู่บ้าน เรียกว่า “เสื้อบ้าน” และเมื่อ
ชุมชนพัฒนาเข้าสู่ความเป็นรัฐแบบเจ้าฟ้าหรือพญาเมือง ก็มี “เสื้อเมือง” ที่อัญเชิญมาอยู่ ณ หอผีที่ดง
หรือที่ดอนประจ าหมู่บ้าน หรือจุดใดจุดหนึ่ง อันถือเป็น “พ้ืนที่ศักดิ์สิทธิ์” หรือ “ที่หน้าหมู่” (ที่
สาธารณะ) ท าหน้าที่เป็นหลักหมาย หรือศูนย์รวมพลังทางจิตใจของหมู่บ้าน” เสื้อบ้านในบ้านเหล่า
พัฒนาชาวบ้านในหมู่บ้านนี้จะเรียกว่า  “พ่อปู่” ในขณะที่คนไทเขินเรียกว่า “ใจบ้าน” 

 พ่อปู่นับเป็นศูนย์รวมความศรัทธาของผู้คนทั้งสามหมู่บ้าน ได้แก่ บ้านขัวแคร่ บ้านเหล่า
พัฒนารวมถึงบ้านป่าซาง ตามหลักในการนับถือเสื้อบ้านในล้านนา (อรุณรัตน์ วิเชียรเขียว .    2546  :  
25) ผู้น าในการบุกเบิกหรือริเริ่มตั้งหมู่บ้านใหม่ จะได้รับการเคารพนับถือจากลูกบ้าน โดยได้รับเลือกให้
เป็นหัวหน้าหมู่บ้าน เมื่อเขาตายดวงวิญญาณของเขาจะได้รับการยกย่องให้เป็น “ผีบ้าน” หรือ “เสื้อ
บ้าน” โดยให้สถิตอยู่ในหอกลางหมู่บ้านคือ “หอเสื้อบ้าน” ทุกหมู่บ้านในล้านนาจะมีหอเสื้อบ้านไว้เป็นที่
เคารพของผู้คนในหมู่บ้าน แต่พ่อปู่ของหมู่บ้านแห่งนี้ไม่สามารถกล่าวถึงประวัติความเป็นมาได้ เพราะ
เป็นการนับถือที่สืบทอดมายาวนาน จากการสอบถามผู้สูงอายุ ที่มีอายุประมาณ 78 – 80 ปี ที่เติบโตมา
ในหมู่บ้านและไม่เคยย้ายถิ่นฐานออกจากหมู่บ้านต่างพูดตรงกันว่า “ตั้งแต่สมัยรุ่นปู่ย่า พ่อแม่ก็มีศาลพ่อ
ปู่อยู่แล้ว แรกเริ่มตั้งศาลไม่มีใครทราบว่าที่บริเวณนี้เป็นศาลพ่อปู่เพราะเจอเพียงซากไม้ที่ผุผังบางส่วน 
แต่หลังจากมีการเข้าทรง คนทรงมาชี้ พ้ืนที่บริเวณนี้จึงตั้งเป็นศาลพ่อปู่ขึ้นใหม่  และนับถือตามกัน
เรื่อยมา”  

 พ่อหลวงอุดร ยงยศ (2554  :  สัมภาษณ์) อดีตพ่อหลวงคนที่สองของบ้านเหล่าพัฒนา วัย 
74 ปี เล่าว่า  

 
“… เมื่อก่อนไม่มีบ้านคนใกล้เคียงกับศาลพ่อปู่และพ้ืนที่บริเวณนี้ก็เป็นป่ารก มีชาวบ้านนานๆ 

ครั้งจะเข้ามาถางหญ้า แถวๆ ศาล พอมีคนเข้ามาอยู่มากขึ้น ศาลพ่อปู่ก็เลยอยู่ใจกลางชุมชน …”  
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 ปัจจุบันศาลพ่อปู่ตั้งอยู่ในเขตชุมชน ด้านหลังของศาลติดกับรั้วของป้าแว่นแก้ว ชาวบ้านขัว
แคร่ ส่วนด้านข้างของศาลตั้งตรงข้ามกับรั้วของโรงเรียนบ้านขัวแคร่ หันหน้าออกสู่ถนนในหมู่บ้าน 

 นอกจากนี้การผลิตซ้ าเรื่องเล่าของพ่อปู่  ยังช่วยตอกย้ าความศักดิ์สิทธิ์ให้คงอยู่ในหมู่บ้าน 
ไม่ว่าจะเป็นเรื่องของการไม่แก้บนจนถูกพ่อปู่ลงโทษจนถึงแก่ชีวิต การจัดวางล าดับเครื่องเซ่นบูชาไม่
ถูกต้อง จนเครื่องเซ่นเหล่านั้น ตกลงพ้ืนดินเสียหาย รวมถึงเสียงในยามค่ าคืนที่ ผู้เฒ่าผู้แก่ในหมู่บ้าน
มักจะได้ยินเสียงฝีเท้าม้าในตอนกลางดึก ทั้งที่หมู่บ้านนี้ไม่มีการเลี้ยงม้า จนปัจจุบันบางคืนก็ยังคงได้ยิน
เสียงอยู่ 

 

 
 

ภาพประกอบ  7  ศาลพ่อปู่ข้างโรงเรียนบ้านขัวแคร่  
 

  ปัจจุบันศาลพ่อปู่มีสองแห่ง แห่งแรกจะอยู่ข้างโรงเรียนบ้านขัวแคร่ อันเป็นที่ตั้งศาลพ่อปู่
ตั้งแต่ในอดีต ซึ่งชาวบ้านถือว่าศาลพ่อปู่แห่งนี้มีความศักดิ์สิทธิ์มาก มักจะมีคนในหมู่บ้านมาบนบานที่
ศาลพ่อปู่และมีการแก้บนอยู่เป็นประจ า นอกจากการมาบนพ่อปู่เพ่ือขอให้ประสบความส าเร็จ และการ
แก้บนของชาวบ้านในสองหมู่บ้านแล้ว ยังมีกิจกรรมที่จัดขึ้นเพ่ือสักการะพ่อปู่เป็นประจ าทุกปีในช่วง
พญาวันในวันสงกรานต์ ชาวบ้านทั้งสามหมู่บ้านจะต้องมาสักการะพ่อปู่ก่อนการรดน้ าด าหัวผู้เฒ่าภายใน
หมู่บ้าน เพ่ือความเป็นสิริมงคลและความอยู่เย็นเป็นสุข ส าหรับศาลพ่อปู่แห่งที่สองจะอยู่หลังวัดขัวแคร่
ซึ่งอยู่ห่างจากศาลเดิมประมาณ 500 เมตร แต่ทั้งสองศาลจะสร้างศาลโดยมีอุปกรณ์ในศาลที่คล้ายกัน 
ก่อนสร้างศาลแห่งที่สองแต่เดิมเมื่อชาวบ้านท าบุญเสร็จแล้วจะพากันมากราบไหว้ต้นสะหลีหรือต้นโพธิ์
ขนาดใหญ่หลังวัด นานวันเข้าจึงมีการตั้งศาลพ่อปู่ขึ้น เนื่องจากความเชื่อของคนในหมู่บ้านที่ต้องมีการ
แห่ไม้ค้ าสะหลี เพราะเชื่อว่าจะค้ าบุญค้ าวาสนา ค้ าชะตาชีวิต ในวันที่ 15 เมษายนแต่ละหมู่บ้านจะจัดไม้
สะหลีแห่ 1 ต้น ไม้ค้ าสะหลีต้นหนึ่งจะมีความยาว 7 - 8 เมตร กิจกรรมการแห่ไม้ค้ าสะหลีทุกคนใน
หมู่บ้านสามารถเข้าร่วมกิจกรรมนี้ได้ โดยทุกคนในหมู่บ้านจะช่วยกันเขียนชื่อคนในครอบครัวบนต้นสะ
หลี แล้วน าไปค้ ากับต้นสะหลีต้นใหญ่ข้างศาลพ่อปู่แห่งที่สอง จากการสังเกตพบว่าศาลพ่อปู่แห่งแรกอาจ
ไม่มีพ้ืนที่ในการจัดกิจกรรม อีกท้ังที่ตั้งศาลก็ไม่ค่อยมีผู้คนผ่านไปมา นอกจากนี้ปัจจุบันศาลพ่อปู่ยังตั้งอยู่
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ข้างบ้านคนและติดริมถนนสายย่อยของหมู่บ้าน ศาลพ่อปู่ในปัจจุบันจึงมีความแตกต่างจากที่ดินหน้าหมู่
ในสมัยก่อนที่เป็นลานกว้างสามารถจัดกิจกรรมร่วมกันได้ ในขณะที่ศาลพ่อปู่แห่งที่สองตั้งอยู่หลัง วัด
ข้างต้นโพธิ์ใหญ่ มีพ้ืนที่กว้างขวาง ร่มรื่นเหมาะแก่การจัดกิจกรรมของคนในหมู่บ้านร่วมกัน ศาลพ่อปู่
แห่งที่สองจึงเป็นศาลที่มีชาวบ้านใช้ท าพิธีในวันส าคัญทางศาสนามากกว่า เช่น วันสงกรานต์ วัน
เข้าพรรษา วันออกพรรษา รวมถึงวันพระอ่ืนๆ ทั้งนี้ชาวบ้านเห็นว่าเมื่อออกจากวัดก็ไหว้พ่อปู่ได้อย่าง
สะดวก นอกจากการท ากิจกรรมทางศาสนาของคนในหมู่บ้านร่วมกันแล้ว ความสามัคคีที่คนในหมู่บ้าน
แสดงออกร่วมกันอีกอย่างคือ การเรี่ยไรเงินของคนในบ้านเหล่าพัฒนา ที่จัดส ารับคาวหวานมาสั กการะ
พ่อปู่ในวันที่ 16 เมษายนของทุกปี  รัตน์ เรืองสังข์ (2555  :  สัมภาษณ์) คนเมืองที่อพยพเข้ามาอาศัยใน
บ้านเหล่าพัฒนา ตั้งแต่เริ่มก่อตั้งหมู่บ้านกล่าวว่า  
 

“… การแห่ไม้ค้ าสะหลี  การสักการะพ่อปู่และการรดน้ าด าหัวในวันสงกรานต์ทุกคนใน
หมู่บ้านสามารถเข้าร่วมกิจกรรมได้ ไม่มีการแบ่งแยก ในช่วงสงกรานต์ของทุกปีคนในหมู่บ้านจะมาเข้า
ร่วมกิจกรรม ลานที่จัดกิจกรรมของหมู่บ้านจะมีคนแน่นไปหมด เพราะทุกครอบครัวจะพาลูกหลานมาด า
หัวผู้ใหญ่ในหมู่บ้าน …” 

 

 
 

ภาพประกอบ  8  ศาลพ่อปู่หลังวัดขัวแคร่ 
 

 ประเพณีความเชื่อในการแห่ไม้ค้ าสะหลีในกลุ่มไทยวน ไทลื้อ ไทเขิน ปฐม  หงษ์สุวรรณ 
(2550  :  318) กล่าวว่า  

 
“… การน าเอาไม้ชนิดอ่ืนที่เป็นง่ามมาค้ ายันต้นโพธิ์เอาไว้ เพ่ือไม่ให้ต้นโพธิ์ทรุด ไม่ให้ล้ม 

หรือไม่หักโค่นลงแบบแผนดังกล่าวถือเป็นธรรมเนียมปฏิบัติที่สืบทอดกันมาตั้งแต่อดีต เพ่ือให้เกิด
ความเจริญรุ่งเรืองทั้งต่อตนเองและบ้านเมือง ซึ่งหากตีความในเชิงสัญลักษณ์ เราจะพบว่า      
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ต้นโพธิ์เป็นตัวแทนของพุทธศาสนา ฉะนั้น การใช้ไม้มาค้ าโพธิ์จึงหมายถึงการช่วยเหลือค้ าจุนให้
พุทธศาสนาเจริญรุ่งเรือง ไม่ให้เสื่อมสลายไป อันมีนัยส าคัญต่อความมั่นคงถาวรของพุทธศาสนา 
บางพ้ืนที่ก็เชื่อว่าเป็นการสะเดาะเคราะห์ต่อชะตาชีวิตและเป็นการสร้างบุญสร้างกุศลให้สิ่ง
ศักดิ์สิทธิ์ค้ าชูตนเอง …” 

 
 การสักการะสิ่งศักดิ์สิทธิ์ของหมู่บ้านในภาคเหนือจะมีความคล้ายกัน  โดยเฉพาะประเพณี

สักการะบูชาอารักษ์บ้านอารักษ์เมืองในเมืองเชียงตุง ก็มีทั้งในรูปของใจบ้านใจเมืองและผีบ้านผีเมือง
เช่นกัน กลุ่มไทเขินจะเรียกเสื้อบ้านว่า “ใจบ้าน” ซึ่ง รัตนาพร เศรษฐกุล (2537  :  52) อธิบายลักษณะ
ของใจบ้านว่า “บริเวณที่ถือว่าเป็นใจบ้านใจเมืองของเชียงตุง มักจะมีต้นไม้ขนาดใหญ่เป็นสัญลักษณ์ 
เช่น ไม้สะหลีหรือไม้โพธิ์ ไม้ไฮหรือต้นไทร ข้างไม้ส าคัญเหล่านี้จะมีหอเล็กบ้างใหญ่บ้าง เป็นที่สิงสถิต
ของเทวดาบ้านเทวดาเมือง” ส าหรับช่วงเวลาในการท าพิธีเลี้ยงใจบ้าน รัตนาพร  เศรษฐกุล กล่าวว่า 
“มักกระท าขึ้นในวันปีใหม่สังขาร เข้าพรรษา  ออกพรรษา พิธีเลี้ยงใจบ้านครั้งส าคัญมักกระท าในเดือน
เจ็ด จะมีการโยงสายสิญจน์จากใจบ้านเข้าไปยังเรือนของชาวบ้าน บางแห่งมีการถวายไม้ค้ าสะหลีเป็น
การสืบชะตา” ทั้งใจบ้านหรือเสื้อบ้านต่างมีหน้าที่ในการดูแลรักษาเมือง  ศรีศักร  วัลลิโภดม (2551  :  
178) ได้จ าแนกหน้าที่ใจบ้านออกเป็น 3 กลุ่มคือ ผีเมือง ผีบ้าน และผีที่รักษาน้ าป่าเขา ในแต่ละกลุ่ม
หน้าที่ใหญ่ คือดูแลรักษาทั้งบ้านและเมือง รวมทั้งสภาพนิเวศที่ชาวบ้านอยู่อาศัยไม่ให้ผิดเพ้ียนหรือผิด
ธรรมชาติไปจากที่เคยเป็นมา” การดูแลรักษาบ้านและเมืองนี้ สอดคล้องกับความเชื่อศาลพ่อปู่ใน
หมู่บ้านแห่งนี้  ที่เชื่อว่าไม่ว่าจะจัดกิจกรรมใดๆ ภายในหมู่บ้านควรไปบอกกล่าวให้พ่อปู่รับทราบ  
ส าหรับกลุ่มไทเขินเมื่ออพยพเข้ามาอยู่ในพ้ืนที่แห่งใหม่ ต่างพากันมานับถือพ่อปู่ร่วมกับคนในหมู่บ้าน ซึ่ง
ขั้นตอนในพิธีเลี้ยงใจบ้านในเมืองเชียงตุงและการสักการะพ่อปู่ในบ้านเหล่าพัฒนาจะมีลักษณะที่
คล้ายกันไม่ว่าจะเป็นช่วงเวลาหรือการประกอบพิธี อาม ดวงแก้ว แม่บ้านชาวไทเขินในวัย 40 ปี (2555  
:  สัมภาษณ์) เล่าถึงความเชื่อของไทเขินว่า  

 
“… คนไทเขินในเมืองเชียงตุงจะมีสิ่งที่เคารพ และต้องท าพิธีเป็นประจ าทุกปีเหมือนกัน ที่

โน่นจะเรียกว่าใจบ้าน เมื่อเข้ามาอยู่ในหมู่บ้านแห่งนี้เขาก็มีการสักการะพ่อปู่ ก็คล้ายๆ กับพิธีที่   
เชียงตุง เลยเข้าร่วมพิธีกับคนในหมู่บ้านด้วย  เขานับถือพ่อปู่พวกเราก็นับถือด้วย พอถึงวันพญา
วันเขาแห่ไม้สะหลีพวกเราก็ไปเข้าร่วมแห่กับเขาแต่ถ้าท าบุญจะขึ้นมาท าที่พระธาตุจอมสัก
มากกว่าวัดขัวแคร่ …”   

 
 ความเชื่อในเรื่องการนับถือเสื้อบ้านของอาม คล้ายกับ ลุงเหมย นามแก้ว (2555  :  

สัมภาษณ์) คนไทเขินอายุ 54 ปี ที่เข้าร่วมกิจกรรมของหมู่บ้านทุกปี เล่าเหตุผลของการที่คนไทเขินมา
นับถือพ่อปู่ว่า  

 
“… เมื่อตอนอยู่เชียงตุง แต่ละหมู่บ้านต่างก็มีใจบ้านของตัวเองไม่เหมือนกันอยู่แล้ว เมื่อย้าย

เข้ามาอยู่ที่ใหม่คนในหมู่บ้านนับถืออะไร เราก็นับถือกับเขาด้วยเพราะพวกเราเป็นคนส่วนน้อย ตั้งแต่ลุง
มาอยู่ที่นี่ก็เข้าร่วมกิจกรรมปีใหม่เมืองของหมู่บ้านทุกปี …” 
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 พ่อปู่จึงไม่ใช่สิ่งศักดิ์สิทธิ์ที่เป็นศูนย์รวมจิตใจของชาวบ้านเท่านั้น แต่การเรียกขานพ่อปู่
แทนเสื้อบ้านยังเป็นการแสดงออกให้เห็นถึงการปรับเปลี่ยนความสัมพันธ์จากการไม่ใช่เครือญาติมาเป็น
เครือญาติร่วมกันเนื่องจากนับถือผีเดียวกัน 

  ค าบอกเล่าของลุงรัตน์ เรืองสังข์ แสดงให้เห็นว่าความเชื่อในสิ่งศักดิ์สิทธิ์ที่มีร่วมกันได้รวม
คนทั้งสองกลุ่มคือกลุ่มชาติพันธุ์และคนเมืองในหมู่บ้านให้เป็นคนกลุ่มเดียวกัน โดยไม่ปิดกั้น ในขณะที่คน
ไทเขินเมื่อเข้ามาอาศัยในหมู่บ้านก็พร้อมจะเข้าร่วมกิจกรรมในหมู่บ้านเพ่ือแสดงออกถึงการเป็นคนใน
ชุมชนและการที่คนเมืองในหมู่บ้านอนุญาตให้กลุ่มไทเขินเข้าร่วมพิธีกรรมของหมู่บ้านได้แสดงให้เห็นถึง
การยอมรับให้คนอื่นเข้าร่วมเป็นสมาชิกในชุมชน โดยแสดงออกผ่านการแห่ไม้ค้ าสะหลีที่เขียนชื่อของคน
ในครอบครัวทุกครอบครัวบนต้นไม้เดียวกัน และการรดน้ าด าหัวผู้เฒ่าที่เป็นที่เคารพนับถือในวัน
สงกรานต์  

 
ความทรงจ าเกี่ยวกับประเพณีร่วมของกลุ่มชาติพันธุ์ 
 

พุทธศาสนามีความส าคัญต่อกลุ่มชาติพันธุ์ไตเป็นอย่างมาก โดยเฉพาะเรื่องของการท าบุญ            
ยศ  สันตสมบัติ (2548  :  140) กล่าวถึงการนับถือพุทธศาสนาของคนไตว่า “การเป็นคนไทหมายถึง 
การนับถือศาสนาพุทธ คนที่มิได้นับถือศาสนาพุทธจะถูกมองว่าเป็นคนนอกและถูกกีดกันอยู่นอก
พรมแดนชาติพันธุ์ของคนไท” ศาสนาพุทธจึงมีอิทธิพลต่อการด าเนินชีวิตความเชื่อในเรื่องของการท า
ความดีความชั่ว หรือการสั่งสมบุญเพ่ือความสุขในชาติภพหน้า ความส าคัญของพุทธศาสนาอาจวัดได้
จากทรัพยากร การจัดกิจกรรม ความเสียสละที่ทุกคนในกลุ่มลงแรงช่วยเหลือการจัดประเพณีในวัน
ส าคัญทางศาสนา โดยใน 1 ปี จะมีการจัดประเพณีที่ส าคัญ ได้แก่ การแห่ไม้เกี๊ยะหรือประเพณีแห่ตาน
ต้นเกี๊ยะหลวง 

การแห่ไม้เกี๊ยะเป็นงานบุญที่ใหญ่เป็นวัฒนธรรมร่วมของกลุ่มชาติพันธุ์ไตในเมืองเชียงตุง ที่จัด
ในวันออกพรรษา ค าว่า ไม้เกี๊ยะ ในภาษาเหนือ คือไม้สนชนิดหนึ่ง เป็นเชื้อในการจุดไฟของชาวเหนือ 
นิยมใช้แทนไต้จุดไฟเพ่ือใช้ในการให้แสงสว่าง พระสงฆ์ทางภาคเหนือในสมัยก่อนๆ ก็ได้อาศัยแสงสว่าง
จากการจุดเกี๊ยะ เพ่ือการศึกษาพระธรรมในยามค่ าคืน ส าหรับที่มาของการแห่ไม้เกี๊ยะของกลุ่มชาติพันธุ์
ไทเขินมาจาก ในอดีตการท ากิจกรรมทางศาสนาในเมืองเชียงตุงช่วงเวลากลางคืน จะมีความยากล าบาก
เนื่องจากไม่มีแสงไฟ เพ่ือให้วัดต่างๆ สามารถจัดกิจกรรมต่างๆ ได้ กลุ่มชาติพันธุ์ไตในเมืองเชียงตุงจึง
ประดิษฐ์เชื้อเพลิงที่สามารถใช้ได้นานและให้แสงสว่างอย่างทั่วถึง ในประเพณีการแห่ไม้เกี๊ยะกลุ่มชาติ
พันธุ์ไตจะสร้างบอกไฟดอก หรือจิบอกไฟ เข้าร่วมในขบวนด้วย บอกไฟดอกเป็นประเพณีที่มีมานานแล้ว
ตั้งแต่โบราณ ในอดีตการจุดบอกไฟมักจะจุดในงานบุญเฉลิมฉลอง ตามความเชื่อการจุดบอกไฟเป็นการ
บูชาพระเกษแก้วจุฬามณีบนสวรรค์ชั้นดาวดึงส์ ในประเพณีการแห่ไม้เก๊ียะจะมีการฟ้อนนางนกและร าโต
ร่วมในขบวนด้วย  ตามต านานการร านกร าโต เป็นศิลปะการแสดงฟ้อนร าของชนเผ่าไทยใหญ่ที่มีต านาน
เล่าขานสืบต่อกันมา  ถวัลย์ ความชอบ (2555  :  สัมภาษณ์) ประธานกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน เล่าให้ฟังว่า  

 
“… ร านกร าโตเกิดขึ้นครั้งแรกเมื่อสมัยพุทธกาล ในวันที่พระพุทธเจ้าได้เสด็จลงมาจาก

สวรรค์หลังจากเสด็จไปโปรดพุทธมารดา  ณ สวรรค์ชั้นดาวดึงส์ ในวันนั้นสัตว์ทั้งสามโลกจะ
สามารถมองเห็นกันได้ท้ังหมด มีเทวดา มนุษย์ และสัตว์ในป่าหิมพานต์ พากันมาเฝ้ารับเสด็จ เพ่ือ
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ท าบุญใส่บาตรพระพุทธเจ้าเป็นจ านวนมาก ในครั้งนั้นมีนกกินรี (นางนก) หรือกิงกะหร่าเป็นสัตว์
ที่อาศัยอยู่ ในป่าหิมพานต์จ านวนหนึ่ง ที่มีรูปร่างแปลกคือลักษณะครึ่งมนุษย์ครึ่งสัตว์ปีก          
ได้ออกมาร าแพนเพ่ือถวายพระพุทธเจ้า นอกจากกิงกะหร่าแล้วโตเป็นสัตว์อีกชนิดหนึ่งที่อยู่ในป่า
หิมพานต์  โตมีรูปร่างลักษณะแปลกคือ มีลักษณะของสัตว์หลายชนิดรวมอยู่ในร่างเดียว มีตัว
เหมือนสิงโต   มีหัวเหมือนกวาง มีหางเหมือนเลียงผา ได้ออกมาฟ้อนรับเสด็จเพ่ือถวาย
พระพุทธเจ้าเช่นกัน นกกินรีและโตรู้สึกปราบปลื้มยินดี ที่ได้ฟ้อนถวายเป็นพุทธบูชา โตยังได้ช่วย
คาบเอาข้าวตอก ดอกไม้ สิ่งของและทรัพย์สิน แก้วแหวนเงินทอง จากผู้มารับเฝ้าเสด็จ ที่ประสงค์
จะท าบุญใส่บาตรพระพุทธเจ้า ด้วยลักษณะล าคออันยาว เป็นพิเศษของโต ท าให้มีผู้คนมากมาย 
เอาสิ่งของแก้วแหวนเงินทองและข้าวตอกดอกไม้ฝากให้โตคาบมาถวายใส่บาตรของพระพุทธเจ้า
แทนตนเอง …” 

 
ส าหรับการจัดประเพณีการแห่ไม้เกี๊ยะของกลุ่มชาติพันธุ์ไตในบ้านเหล่าพัฒนาจะมีลักษณะ

คล้ายกับการจัดในเมืองเชียงตุงเพราะกิจกรรมที่จัดขึ้นจะอิงกับต านานและความเชื่อของกลุ่มชาติพันธุ์ไต
เป็นหลัก โดยถือว่าการตานต้นเกี๊ยะและจุดไม้เก๊ียะถวายเป็นพุทธบูชา  ในสถานที่ที่ห่างไกลจากบ้านเกิด 
และเป็นที่พักพิงแห่งใหม่ ประเพณีการตานไม้เกี๊ยะได้น าความทรงจ าร่วมของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน
กลับคืนมา โดยความทรงจ าร่วมนี้เกิดจากการปะติดปะต่อ แล้วสร้างเป็นวัฒนธรรมร่วมกัน ดังที่ 
Halbwachs (1992) กล่าวถึง ความทรงจ าร่วม (Collective Memory) ว่า “ความทรงจ าไม่เพียงเป็น
เครื่องสะท้อนเรื่องราวในอดีตเท่านั้น แต่ความทรงจ ายังท าหน้าที่ยึดโยงประวัติศาสตร์เข้ากับปัจจุบัน
และอนาคต ทั้งนี้ความทรงจ าของแต่ละบุคคลจะถูกหยิบออกมาเล่าอย่างไรเมื่อไหร่ ขึ้นอยู่กับการที่แต่
ละคนเลือกที่จะใช้” ซึ่งกลุ่มชาติพันธุ์ที่มาจากเมืองเชียงตุง จะมีความเชื่อและต านานในชุดเดียวกันกับ
ประเพณีพระเจ้าลงเมืองของกลุ่มคนเมืองในภาคเหนือประเพณีตานไม้เกี๊ยะจึงเป็นสื่อกลางระหว่างกลุ่ม
ไทเขินกับคนเมืองในภาคเหนือ อันแสดงให้เห็นถึงที่มาจากต านานชุด เดียวกัน Hobsbawm และ 
Terrence (1983  :  6) กล่าวว่า “ความเชื่อ พิธีกรรม ต านาน เหล่านี้เรียกว่า วัตถุดิบโบราณ (Ancient  
Materials) ทางวัฒนธรรมที่มีความเด่นชัดในแง่ของการพยายามอ้างอิง “อดีต” ของสังคมมาสร้าง 
ประเพณีประดิษฐ์ จนเกิดการปฏิบัติซ้ า (Repetition) การปฏิบัติอย่างเป็นทางการ (Formalization) 
และท าให้เป็นแบบอย่างในปฏิบัติอย่างเป็นพิธีการ (Ritualization) ด้วยการอ้างอิงสืบทอดกันมาตั้งแต่
บรรพบุรุษจนเป็นที่ยอมรับโดยปริยาย เพ่ือรับใช้สถานการณ์ทางเศรษฐกิจ การเมือง และสังคม ในช่วง
เวลานั้นๆ ที่ก าลังเผชิญหน้ากับการเปลี่ยนแปลง”  

ส าหรับประเพณีการแห่ไม้เกี๊ยะของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินในบ้านเหล่าพัฒนา ได้เริ่มต้นการจัด
ประเพณีนี้ขึ้นใหม่ในป ีพ.ศ. 2553 บริเวณลานวัดพระธาตุจอมสัก ก่อนปี พ.ศ. 2553 กลุ่มชาติพันธุ์ไตใน
บ้านเหล่าพัฒนาทั้งคนไทใหญ่และไทลื้อยังไม่กล้าขออนุญาตจัดกิจกรรม หากกลุ่มชาติพันธุ์ไทโดยเฉพาะ
ไทเขินจะเข้าร่วมประเพณีไม้เกี๊ยะจะต้องเดินทางไปรวมกลุ่มกับกลุ่มชาติพันธุ์ไตอ่ืนๆ ที่อ าเภอแม่สายใน
วันออกพรรษา แต่หลังจากมีการปรับเปลี่ยนคณะกรรมการวัดพระธาตุจอมสัก โดยมีกลุ่มชาติพันธุ์ใน
หมู่บ้านเข้าเป็นกรรมการ การขออนุญาตจัดกิจกรรมสามารถท าได้สะดวกข้ึนหลังจากปี พ.ศ. 2553 เป็น
ต้นมาทางกลุ่มได้พยายามรื้อฟ้ืนรูปแบบการตานไม้เกี๊ยะให้ใกล้เคียงเมืองเชียงตุงมากที่สุด เนื่องจากการ
จุดไม้เกี๊ยะเป็นเรื่องที่เกี่ยวข้องกับไฟ กิจกรรมบางประเภททางวัดอาจยังไม่อนุญาตให้จัดได้ทั้งหมด และ
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ทุกครั้งที่จัดคณะกรรมการวัดที่เป็นกลุ่มชาติพันธุ์จะช่วยดูแล ระมัดระวังความปลอดภัยในด้านต่างๆ 
อย่างใกล้ชิด 

รูปแบบของการจัดกิจกรรมของกลุ่มชาติพันธุ์ไตจะมีการท าบุญในช่วงเช้า ตามความเชื่อว่า
เป็นการต้อนรับพระพุทธเจ้าหลังจากที่กลับจากโปรดพุทธมารดา ที่พระองค์กลับสู่โลกมนุษย์และจะจัด
ขบวนแห่ไม้เก๊ียะไปถวายที่วัดในช่วงบ่าย พอตกค่ าจึงจุดไม้เกี๊ยะ จุดบอกไฟบอกไม้ รวมถึงมีการแสดงร า
นกร าโต  

ส าหรับรูปแบบของประเพณีการแห่ไม้เกี๊ยะของกลุ่มไทเขินในบ้านเหล่าพัฒนา จะให้กลุ่มชาติ
พันธุ์ในหมู่บ้าน และหมู่บ้านใกล้เคียง ได้แก่ กลุ่มชาติพันธุ์ไทใหญ่  ไทลื้อ ไทเขิน ในหมู่ต่างๆ รับผิดชอบ
จัดท าต้นเกี๊ยะหมู่บ้านละ 1 ต้น ประเพณีการจัดต้นเกี๊ยะนี้ผู้รับผิดชอบในแต่ละกลุ่มจะวางแผนงาน
ล่วงหน้าเป็นอย่างดี เพราะต้องหาเศษไม้ไว้ล่วงหน้า ไม้ที่จะน ามาใช้ส่วนใหญ่เป็นไม้ไผ่เหลือใช้จาก
ชาวบ้าน อาจมีทั้งซื้อต่อมาหรือขอบริจาค เมื่อได้ไม้มาแล้วจะหาสถานที่เก็บไม้ และ ก่อนจัดกิจกรรมจะ
น าเอาไม้มาตากเพ่ือให้เชื้อเพลิงแห้ง ขณะประกอบไม้ไผ่ให้เป็นต้นขนาดใหญ่ จะแทรกไม้สนหรือไม้เกี๊ยะ
ชิ้นเล็กๆ ไว้เป็นระยะเพ่ือเป็นเชื้อเพลิง หลังจากประกอบล าต้นไม้เก๊ียะเสร็จ จึงช่วยกันตกแต่งไม้เกี๊ยะให้
สวยงาม การท าต้นเกี๊ยะจะใช้ความสามัคคีของแต่ละกลุ่มไม่ว่าจะเป็นเงินทองที่ช่วยกันบริจาค หรือผู้มี
ฝีมือท่ีช่วยกันประกอบต้นเกี๊ยะ  

 

 
 

ภาพประกอบ  9  การจุดไม้เกี๊ยะและปล่อยโคมลอย ณ วัดพระธาตุจอมสัก 
 

ประเพณีการแห่ต้นเกี๊ยะนอกจากจะเป็นประเพณีที่แสดงออกถึงความสามัคคี ความ
สนุกสนาน และการได้กุศลจากการท าบุญแล้ว ประเพณีนี้ยังสะท้อนชีวิต ความเป็นอยู่ของกลุ่มชาติพันธุ์
ผ่านการจัดประเพณีในแต่ละปี ความยิ่งใหญ่และสีสันของงานจะขึ้นอยู่กับสภาพเศรษฐกิจของครัวเรือน
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ในหมู่บ้าน หากพืชผลหรืออาชีพที่กลุ่มไทเขินหรือกลุ่มชาติพันธุ์ ไตในหมู่บ้านได้ผลผลิตดี เงินที่จะน ามา
ท าบุญหรือน ามาจัดประเพณีก็จะยิ่งใหญ่และสนุกสนานมากข้ึน จากการที่ผู้วิจัยเข้าร่วมประเพณีการแห่
ต้นเกี๊ยะในบ้านเหล่าพัฒนา ระหว่างปี พ.ศ. 2554 และ ปี พ.ศ. 2555 พบว่า การจัดประเพณีของทั้ง
สองปีมีความแตกต่างกันโดยเฉพาะในปี 2554 ที่ไม่มีแสงสี อย่างบอกไฟบอกไม้ หรือการปล่อยโคมลอย
ที่มีขนาดใหญ่กว่าโคมลอยทั่วไป  ป้าดี นามแก้ว (2555  :  สัมภาษณ์) คนไทเขินในบ้านเหล่าพัฒนาเล่า
ให้ฟังว่า  

 
“… ผู้ชายไทเขินจะท าบอกไฟกับไม้เกี๊ยะเป็นกันทุกคน ท าเป็นตั้งแต่อายุน้อยๆ ปี พ.ศ. 2555 

นี้จัดกิจกรรมค่อนข้างใหญ่เพราะปีก่อนๆ ทางกลุ่มไม่มีเงินจัดกิจกรรมมากนัก …” 
 

 
 

ภาพประกอบ  10  บอกไฟบอกไม้ในประเพณีแห่ไม้เกี๊ยะ ณ ลานวัดพระธาตุจอมสัก 
 

การจัดประเพณีการแห่ไม้เกี๊ยะนี้ยังมีความพิเศษกว่าการจัดขบวนแห่อ่ืนๆ เนื่องจากจะจัดใน
รูปแบบของการท าบุญ คือ จะแห่ต้นกฐินพร้อมเครื่องอัฐบริขาร รวมถึงบอกไฟบอกไม้ในเวลากลางคืน 
โดยจะแห่รอบโบสถ์ 3 รอบแล้วจึงพากันเข้าไปถวายพระพร้อมท าพิธีในโบสถ์ จากนั้นจึงจะออกมาจุดไม้
เกี๊ยะ แล้วท ากิจกรรมของกลุ่มชาติพันธุ์ไตในหมู่บ้านร่วมกัน รูปแบบและวิธีการจัดกิจกรรมของกลุ่มชาติ
พันธุ์ไตในบ้านเหล่าพัฒนาจะแสดงให้เห็นถึงพลังของกลุ่มชาติพันธุ์ ไตยามที่ร่วมแรงร่วมใจ โดยไม่
แบ่งแยกความแตกต่างทางชาติพันธุ์ ซึ่งการแสดงออกจึงเห็นถึงความเป็นอันหนึ่งอันเดียว ภายใต้การจัด
กิจกรรมทางพุทธศาสนา การแสดงออกถึงความสามัคคีของคนในหมู่บ้านแห่งนี้ จึงแตกต่างจากการจัด
ประเพณีของกลุ่มชาติพันธุ์ไตนอกประเทศไทยที่นิยมจัดงานปอยเพ่ือการแข่งขัน ดังที่ ยศ สันตสมบัติ 
(2543  :  241) ที่กล่าวถึงการเปลี่ยนแปลงรูปแบบของงานปอยว่า “คนไทใต้คงในปัจจุบันนิยมจัดงาน
ปอยพาราหรือการท าบุญวัด ซึ่งเป็นกิจกรรมที่คนในหมู่บ้านทุกคนเป็นเจ้าภาพร่วมกัน และมีกลุ่มผู้
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อาวุโสของหมู่บ้านเป็นคณะกรรมการจัดงาน จะมีข้อต่างก็ตรงที่เงินทุนส าหรับการจัดงานมาจากการ
บริจาคของครัวเรือนทั้งหมดและการจัดงานเลี้ยงกระท าบริ เวณลานวัด ปอยพาราเป็นโอกาสส าคัญ
ส าหรับการท างานร่วมกันของครัวเรือนต่างๆ ในหมู่บ้าน ในช่วงทศวรรษที่ผ่านมา ปอยพาราเริ่มเป็นงาน
ประเพณีที่หมู่บ้านต่างๆ จัดขึ้นอย่างใหญ่โต โดยเชิญแขกเหรื่อจากนอกหมู่บ้านมาร่วมงานเลี้ยง และเริ่ม
มีลักษณะของการแข่งขันกันระหว่างหมู่บ้านในละแวกใกล้เคียงกันว่าใครหรือหมู่บ้านใดสามารถจัดงาน
ปอยได้ยิ่งใหญ่กว่ากัน” 

การร่วมแรงร่วมใจในการจัดประเพณีการแห่ไม้เกี๊ยะอาจมาจากการพยายามสร้างชุมชนที่ร่วม
วัฒนธรรมเดียวกัน ซ้อนทับวัฒนธรรมของคนเมืองในหมู่บ้าน ท าให้รูปแบบของการแข่งกันท าบุญจึงไม่
เกิดในสังคมที่อยู่นอกถิ่นฐานบ้านเกิด การแสดงออกผ่านประเพณีจึงมีแต่การรวมตัวที่เห็นผู้คนเข้าร่วม
กิจกรรมมากมายและความยิ่งใหญ่ในการจัดกิจกรรมร่วมกันอันแสดงให้เห็นถึงพลังของกลุ่มชาติพันธุ์  
เห็นได้จากการจัดประเพณีทีบ่้านเหล่าพัฒนาและท่ีอ าเภอแม่สาย ที่กลุ่มชาติพันธุ์ทุกกลุ่มในแต่ละอ าเภอ
ต่างเดินทางเพ่ือน าไม้เกี๊ยะมาร่วมงาน 

 

 
 

ภาพประกอบ  11  การแห่ต้นกฐิน รอบโบสถ์วัดพระธาตุจอมสัก 
 

นอกจากไม้เกี๊ยะจะใช้เป็นเครื่องแสดงออกถึงความศรัทธาทางพระพุทธศาสนาแล้ว ไม้เก๊ียะยัง
เป็นสัญลักษณ์ที่กลุ่มชาติพันธุ์ใช้บ่งบอกถึงการเป็นกลุ่มไตที่มาจากเมืองเชียงตุง ๆ ไม่ว่าจะกระจายไป
อาศัยอยู่ที่ใดในจังหวัดเชียงรายกลุ่มชาติพันธุ์ไตจะใช้ไม้เกี๊ยะในการจัดกิจกรรมทางพุทธศาสนาในวัน
ออกพรรษาเช่นเดียวกัน ดังที่อ าเภอแม่สายหรืออ าเภอแม่จันจัดตานไม้เกี๊ยะอย่างยิ่งใหญ่ทุกปี  ไม้เกี๊ยะ
จึงไม่เพียงเป็นแค่สัญลักษณ์ทางพุทธศาสนาของกลุ่มชาติพันธุ์ไตเท่านั้น แต่ยังเป็นเครื่องหมายที่
แสดงออกถึงความเป็นกลุ่มไตโดยไม่แบ่งแยกทางวัฒนธรรม  ในขณะเดียวกันการตกแต่งไม้เกี๊ยะยังมี
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ความหมายที่แฝงให้ถึงความแตกต่างระหว่างกลุ่มชาติพันธุ์ไตแต่ละกลุ่ม เห็นได้จากการจัดแสดงวิถีชีวิต
ของกลุ่มชาติพันธุ์ในจังหวัดเชียงราย ตั้งแต่ปี 2550 ทางจังหวัดเชียงรายได้จัดพ้ืนที่ในการแสดงออกทาง
วัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์ ในพื้นที่นี้จะมีการจัดสร้างบ้านของกลุ่มชาติพันธุ์ขึ้น ซึ่งกลุ่มชาติพันธุ์แต่ละ
กลุ่มจะตกแต่งบ้านเรือนที่แสดงออกถึงอัตลักษณ์ของตน  ส าหรับกลุ่มไทเขินในบ้านเหล่าพัฒนาการจัด
กิจกรรมทุกครั้งจะรวมกับไทเขินจากอ าเภอแม่สาย แต่ในช่วงปี พ.ศ. 2553 ไทเขินจากอ าเภอแม่สายไม่
สามารถเข้าร่วมกิจกรรมได้อย่างทุกปี เนื่องจากปัญหาในการเดินทาง และปัญหาการเข้ามาพักในอ าเภอ
เมืองจังหวัดเชียงราย ท าให้ทางกลุ่มไทเขินในบ้านเหล่าพัฒนาอาสาที่จะเป็นตัวแทนไทเขินของจังหวัด
เชียงรายเข้าร่วมกิจกรรมของจังหวัด และเริ่มใช้ไม้เก๊ียะ เป็นสัญลักษณ์ของกลุ่มชาติพันธุ์ ทุกครั้งที่มีการ
จัดกิจกรรมในพ้ืนที่ข่วงวัฒนธรรมจะน าไม้เกี๊ยะไปจัดวางหน้าเรือนของกลุ่มไทเขิน แม้จะไม่ใช่ช่วง
ประเพณีออกพรรษาก็ตามโดยจะท าหมวกที่ครอบส่วนยอดของไม้เกี๊ยะให้ต่างจากหมวกไม้เกี๊ยะของกลุ่ม
ไตอ่ืนๆ พร้อมทั้งอธิบายความหมายหมวกของยอดไม้เกี๊ยะว่าสร้างหมวกตามแบบอย่างศิลปะของไทเขิน
แท้ๆ โดยการท าไม้เกี๊ยะที่ผ่านมายังเป็นศิลปะของกลุ่มไต การสร้างอัตลักษณ์เพ่ืออธิบายความเป็นกลุ่ม
ไทเขินนี้ สุมิตร  ปิติพัฒน์ (2551  :  27) กล่าวว่า “อัตลักษณ์ไม่ได้เป็นผลผลิต แต่เป็นกระบวนการ มี
การสร้าง มีการเลือกที่จะน าเสนอหลายอย่าง การน าเสนออัตลักษณ์นั้น ขึ้นกับเงื่อนไขหลายอย่าง ทั้ง
เป็นเรื่องของการเมืองและเป็นเรื่องของอ านาจ” 

อัตลักษณ์ที่แสดงออกผ่านไม้เกี๊ยะจึงมีความหมายทางการเมืองแฝงอยู่ ในยามที่ต้องสร้าง
ความเข้มแข็งของกลุ่มคนไตร่วมกัน ไม้เกี๊ยะจะสื่อให้เห็นความเป็นคนกลุ่มเดียวกัน และในยามที่
ต้องการนิยามความแตกต่างไม้เกี๊ยะก็จะท าหน้าที่บ่งบอกความหมายของคนเฉพาะกลุ่ม โดยอาจ
ปรับเปลี่ยนรูปแบบของไม้เก๊ียะตามความเหมาะสม 

การจัดกิจกรรมทางพุทธศาสนาหรือการสร้างไม้เกี๊ยะในแต่ละครั้งนั้น ส่วนใหญ่จะได้
งบประมาณมาจากการบริจาคเงินกันเองภายในกลุ่มแต่ถ้าเป็นกิจกรรมที่ทางจังหวัดให้ไปแสดงจะมีงบ
สนับสนุนบางส่วน  การจัดกิจกรรมตามประเพณีของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินยังคงจัดอย่างต่อเนื่องและมี
การเปลี่ยนแปลงกิจกรรมให้มีความใกล้เคียงกับประเพณีดั้งเดิมมากขึ้น พ้ืนที่ที่ใช้ในการจัดกิจกรรมส่วน
ใหญ่ได้แก่บริเวณวัด โดยเฉพาะวัดพระธาตุจอมสัก การจัดกิจกรรมส่วนใหญ่จะเกี่ยวข้องกับศาสนาพุทธ  
ดังเช่น ประเพณีแห่ไม้เกี๊ยะ ในวันออกพรรษาของทุกปี ส าหรับปี พ.ศ. 2555 ประเพณีการแห่ไม้เก๊ียะจะ
แตกต่างจากทุกปี  จากการสอบถามกลุ่มไทเขินว่าท าไมจึงจัดกิจกรรมไม่เหมือนปีก่อนๆ พวกเขาตอบว่า 
ทางวัดกลัวจะเกิดไฟไหม้ จึงไม่อนุญาตให้จัดกิจกรรมเกี่ยวกับไฟมากนักแต่ปีนี้อนุญาต ท าให้กลุ่มชาติ
พันธุ์ไทเขินได้มีโอกาสจัดท าวัสดุ อุปกรณ์และรื้อฟ้ืนภูมิปัญญาในการท าบอกไฟดอกรวมถึงการท าโคม
ลอยซึ่งมีขนาดใหญ่กว่าโคมลอยในภาคเหนือ รวมทั้งรื้อฟ้ืนการเวียนตาลเทียนพรรษาพันเล่มหรือแห่
เทียนออกพรรษาพันเล่มมาตกแต่งรอบๆ วัดพระธาตุจอมสัก 
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ภาพประกอบ  12  เวียนตาลเทียนพรรษาพันเล่ม บริเวณวัดพระธาตุจอมสัก 
 

สรุปท้ายบท 
  
การอพยพของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินในบ้านเหล่าพัฒนาได้เริ่มการอพยพออกจากเมืองเชียงตุง

ในช่วงปี พ.ศ. 2507 เป็นต้นมา การหลบหนีออกจากเมืองเชียงตุงหลังจากสิ้นสุดระบอบการปกครอง
แบบเจ้าฟ้า  ในขณะนั้นเกิดปัญหาความไม่สงบภายในขึ้นโดยแผ่กระจายไปยังเมืองต่างๆ โดยรอบ อีกท้ัง
ยังเป็นช่วงที่รัฐบาลพม่าไม่สามารถควบคุมความสงบเรียบร้อยได้อย่างทั่วถึงประกอบกับรัฐบาลพม่า
เปลี่ยนแปลงการปกครองเป็นระบบสังคมนิยมท าให้ผู้ที่อพยพในช่วงเวลาดังกล่าวไม่มีหลักฐานการเป็น
พลเมืองของรัฐฉาน กลุ่มไทเขินจึงน าเรื่องเล่าและความทรงจ าในช่วงสงครามโลกครั้งที่ 2 มาสร้างตัวตน
เพ่ืออธิบายสิทธิที่ไทเขินถือว่ากลุ่มของตนเคยถูกนับเป็นพลเมืองของรัฐไทยอีกกลุ่มหนึ่ง ซึ่งแตกต่างจาก
กลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มอ่ืนๆ ที่ไม่ได้มีเรื่องเล่าและความทรงจ าสัมพันธ์กับรัฐไทยอย่างไทเขิน ประกอบกับ
พ้ืนที่ในหมู่บ้านบ้านเหล่าพัฒนา มีพัฒนาการทางประวัติศาสตร์ที่เกี่ยวพันกับกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินโดย
อ้างเหตุการณ์ตั้งแต่สมัยพญามังราย จนกระทั่งในสมัยสงครามโลกครั้งที่  2 รัฐไทยและญี่ปุ่นร่วมมือกัน
เข้ายึดเมืองเชียงตุงโดยใช้พ้ืนที่บริเวณนี้เป็นที่ตั้งค่ายทหารญี่ปุ่น ที่ยังทิ้งร่องรอยหลักฐานให้คนใน
หมู่บ้านได้รับรู้ร่วมกัน พ้ืนที่ในหมู่บ้านจึงมีความส าคัญทางประวัติศาสตร์ที่ ช่วยสร้างส านึกทาง
ประวัติศาสตร์รวมทั้งเชื่อมโยงคนสองกลุ่มคือคนเมืองเชียงรายและคนไทเขินเข้าไว้ด้วยกัน 

นอกจากประวัติศาสตร์ที่ร้อยรัดผู้คนให้เป็นคนกลุ่มเดียวกันแล้ว ศาสนาและความเชื่อยังมี
ส่วนช่วยสร้างความสัมพันธ์ระหว่างคนกับคนที่แสดงออกในลักษณะของการเป็นเครือญาติผ่านการนับ
ถือผีในหมู่บ้านตนเดียวกันและการร่วมกิจกรรมประจ าปีในหมู่บ้านของคนไทเขินกับคนเมือง ไม่เพียงแต่
การนับถือผีเดียวกันจะช่วยเชื่อมโยงให้คนในหมู่บ้านเป็นญาติกันเท่านั้น ความเป็นเครือญาติของไทเขิน
ยังสามารถส่งผ่านให้กับคนไทเขินที่มาจากหมู่บ้านเดียวกันแล้วขอใช้นามสกุลร่วมเมื่อเข้ามาสู่ประเทศ
ไทย 
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บ้านเหล่าพัฒนาเป็นหมู่บ้านที่มีกลุ่มชาติพันธุ์ไตอาศัยอยู่รวมกันหลายกลุ่ม ทั้งไทเขิน ไทใหญ่
และไทลื้อการเป็นกลุ่มไต ได้แสดงตัวตนผ่านวัฒนธรรม โดยไม่แบ่งแยกคนออกเป็นกลุ่มต่างๆ คนไต
เหล่านี้จึงมีจิตส านึกทางสังคมที่จะเป็นคนกลุ่มเดียวกัน ซึ่งจะแตกต่างจากการแบ่งกลุ่มของรัฐที่มักจะ
ระบุว่า คนไตเหล่านี้เป็นคนไตเชื้อสายใด และมีการระบุกลุ่มลงไปอย่างแน่นอน ความเป็นคนไตในบ้าน
เหล่าพัฒนาจึงแสดงออกผ่านความเชื่อทางศาสนาพุทธและประเพณีในวันส าคัญทางศาสนา หลังจาก
กลุ่มไตในหมู่บ้านมีจ านวนมากขึ้น กลุ่มไทเขินจึงน าไม้เกี๊ยะมาใช้ในการจัดประเพณีทางพุทธศาสนา 
ได้แก่ วันออกพรรษาและมีสัญลักษณ์ของกลุ่มไตร่วมกันคือไม้เกี๊ยะ  ไม้เกี๊ยะจึงเป็นสัญลักษณ์ทาง
วัฒนธรรมที่มีความหมายแฝง ซึ่งนัยยะที่แฝงในไม้เกี๊ยะสามารถตีความได้จากการจัดงานในแต่ละครั้ง
และผู้เข้าร่วมกิจกรรม หากผู้เข้าร่วมกิจกรรมเป็นกลุ่มชาติพันธุ์ไต ไม้เกี๊ยะจะสื่อความหมายของความ
สามัคคีและการเป็นคนกลุ่มไตเดียวกัน หากผู้เข้าร่วมกิจกรรมเป็นคนไทยที่มาเที่ยวชม ไม้เกี๊ยะจะแสดง
ให้เห็นอัตลักษณ์ของการเป็นไทเขินที่มีความแตกต่างจากกลุ่มไตอ่ืนๆ 
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บทที่ 4 
 

ความทรงจ าว่าด้วยการต่อรองเพื่อสิทธิทางวัฒนธรรมของชาวไทเขินภายใต้บริบทของสังคมล้านนา 
 

 การเข้ามาตั้งถิ่นฐานของกลุ่มไทเขินในบ้านเหล่าพัฒนา จากค าชักชวนของเครือญาติที่เข้ามา
อยู่ในหมู่บ้านแห่งนี้ ได้ท าให้จ านวนของคนไทเขินในหมู่บ้านเพ่ิมจ านวนขึ้นอย่างรวดเร็วเพราะมีเครือ
ญาติที่เข้ามาท างานอยู่ก่อนคอยให้ความช่วยเหลือ  การย้ายเข้ามาอยู่ในสังคมใหม่ตามเครือข่ายญาติพ่ี
น้องคือการได้รับโอกาสที่จะเริ่มต้นชีวิตตามความคาดหวังว่าน่าจะดีขึ้น ด้วยรูปแบบทางวัฒนธรรมของ
สังคมล้านนาและกลุ่มชาติพันธุ์รวมถึงการด ารงชีวิตความเป็นอยู่ก็ไม่ได้แตกต่างไปจากเดิมมากนัก ทั้งนี้
เป็นเพราะคนล้านนาและคนไตล้วนมีวัฒนธรรมอย่างเดียวกัน แต่เส้นพรมแดนของรัฐชาติท าให้คนที่มี
วฒันธรรมไตเดียวกันถูกแบ่งออกเป็นคนละกลุ่ม ยศ สันตสมบัติ (2551  :  53) กล่าวว่า “พรมแดนของ
รัฐชาติจะถูกก าหนดแน่นอนตายตัวบนแผนที่ และได้รับการยอมรับจากระบบกฎหมายระหว่างประเทศ 
เขตแดนบ่งบอกอ านาจอธิปไตยและการควบคุมของรัฐเหนือประชาชนพลเมือง” ด้วยเหตุนี้หากตัดเรื่อง
การแบ่งคนออกจากกันตามเส้นของแผนที่ จะพบว่าวัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์ไตภายใต้วัฒนธรรม
ล้านนาจะคล้ายคลึงกันมาก  แม้จะอยู่ภายใต้วัฒนธรรมล้านนาเดียวกัน  แต่กระนั้นการเปิดพ้ืนที่ทาง
สังคมให้กับกลุ่มชาติพันธุ์กลับไม่ได้เปิดกว้างให้กับทุกกลุ่ม อาจมีการกีดกันและแบ่งแยกกลุ่มชาติพันธุ์ให้
กลายเป็นคนอ่ืน เพราะการรับรู้ทางประวัติศาสตร์ของคนในภาคเหนือที่ทราบว่า ในยุคหนึ่งล้านนาเคย
ถูกพม่าเข้ายึดครอง ทั้งเมืองเชียงแสนและเมืองเชียงใหม่ โดยเมืองเชียงแสนกลายเป็นเมืองส าคัญทาง
การทหาร ก่อนปี 1878 (พ.ศ. 2421) ทั้งล้านนาและสยามเลือกที่จะใช้ยุทธศาสตร์ท าให้เมืองเชียงแสน
เป็นเมืองร้าง จากบันทึกของชาวต่างชาติ Bock (พิชญ์  พงษ์สวัสดิ์.    ม.ป.ป.  :  167) ได้ท าการส ารวจ
เขตแดนของสยามในช่วงรอยต่อของการเปลี่ยนอ านาจจากล้านนาสู่สยาม ในช่วงปลายศตวรรษที่ 19 
บันทึกว่า “เจ้าเมืองเชียงรายซึ่งเปรียบเสมือนเจ้าเมืองด่านสุดท้ายของล้านนา ก่อนจะเข้าเขตฉาน ไม่
อนุญาตให้ Bock ยืมช้างเพ่ือใช้เดินทางไปยังเมืองเชียงตุงและยูนนาน รวมทั้งไม่สนับสนุนให้เดินทางไป
ยังพ้ืนที่ชายแดน (Frontier) เนื่องจากต้องระวังพวกเงี้ยวที่พยายามจะมายึดเมืองเชียงแสนกลับไป 
นอกจากนี้ เจ้าเมืองเชียงแสนยังหวาดกลัวพวกเงี้ยวที่จะมาเอาเมืองคืนและพวกผีข่า โดยไม่ให้คนของ
เขาข้ามพ้ืนที่ชายแดนไป”  

เช่นเดียวกับการศึกษาของชิเกฮารุ  ทานาเบ้ (2555  :  49 - 56) กล่าวถึงเรื่องกบฏพญาผาบ
ว่า “ในราว ค.ศ. 1889 ได้เกิดการประท้วงอย่างกว้างขวางในหมู่ชาวนาที่อาศัยอยู่ในจังหวัดเชียงใหม่ 
ต าบลสันทราย และต าบลสันก าแพง ซึ่งไม่พอใจต่อการขูดรีดภาษีของสยามประชาชนที่อาศัยอยู่ใน
บริเวณนี้ส่วนใหญ่เป็นชาวไทเขิน ในการลุกฮือครั้งนั้นมีพญาผาบเป็นหัวหน้ากบฏชาวนาและหลักจากถูก
รัฐสยามปราบปราม ในปี 1890 ก็ประสบความส าเร็จในการรวบรวมกองทัพต่อต้านในพื้นที่เชียงตุงและ
มีชาวนาไทเขินเข้าร่วมในกองทัพเป็นจ านวนมาก ซึ่งจุดมุ่งหมายของสงครามคือความแตกต่างระหว่าง
ชนชั้นในฐานะท่ีเป็นแรงงานผลิตของรัฐ”  

บันทึกของ Bock และชิเกฮารุ ทานาเบ้ ได้แสดงสภาพสังคมในช่วงปลายศตวรรษที่ 19 อัน
แสดงให้เห็นถึงอิทธิพลของพวกเงี้ยวที่มีต่อพ้ืนที่ในภาคเหนือและบริเวณชายแดนของล้านนา จากข้อมูล
ทางประวัติศาสตร์ที่ถ่ายทอดสืบต่อกันมาท าให้ท่าทีของคนในภาคเหนือที่มีต่อ “คนไทเขิน” และ 
“เงี้ยว” จึงเกิดอคติและเป็นภาพในเชิงลบ ความทรงจ าที่ได้รับจากประวัติศาสตร์และประสบการณ์ที่คน
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ในรุ่นก่อนบอกเล่าท าให้คนเมืองในรุ่นต่อๆ มามีแต่ภาพของการรุกรานและถูกกดทับให้อยู่ใต้อ านาจพวก
เงี้ยวในพ้ืนที่  

ความเข้าใจของคนไทยในปัจจุบันส่วนใหญ่ยังคงมองภาพโดยรวมของประเทศว่าผู้คนใน
ประเทศคือคนกลุ่มเดียวกัน จากความคิดเช่นนี้ท าให้คนในภาคเหนือของไทยมองผู้คนที่เดินทางมาจาก
ประเทศพม่าเป็นคนเชื้อสายพม่าเหมือนกันหมด ซึ่งได้ส่งผลให้กลุ่มชาติพันธุ์ไตในยุคปัจจุบันที่เดินทาง
มาจากพม่าโดยเฉพาะกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินถูกเข้าใจว่าเป็นคนไทใหญ่ หรือ เป็นคนพม่า และมักถูกเรียก
ยามลับหลังว่าเป็นพวก “เงี้ยว”  การเป็นคนพลัดถิ่นรวมถึงถูกเรียกแบบเหมารวมว่า “เงี้ยว” หรือการ
ถูกมองว่าเป็นกลุ่มชาติพันธุ์ไตกลุ่มอ่ืนที่ไม่ใช่ไทเขิน ล้วนสร้างความรู้สึกแปลกแยกให้กับคนไทเขินทั้งสิ้น 
คนไทเขินจึงตอบโต้ด้วยการน าประวัติศาสตร์สมัยสงครามโลกครั้งที่  2 ที่จอมพลผิน ชุนหวัณ เคยเป็น
ข้าหลวงดูแลเมืองเชียงตุงมารื้อฟ้ืนเพ่ือบอกเล่าถึงความสัมพันธ์ในอดีต การน าประวัติศาสตร์มาบอกเล่า
ความสัมพันธ์ เกษียร เตชะพีระ (ศุภมิตร ปิติพัฒน์.    2555  :  121) กล่าวว่า “การรับรู้ประวัติศาสตร์ 
(ต านาน) เป็นหนทางของการ “เก็บรับประสบการณ์” ที่สร้างส านึกและความเข้าใจเกี่ยวกับตนเองและ
สังคมของพลเมือง โดยผ่านเรื่องเล่าหรือความทรงจ าเกี่ยวกับอดีตที่สังคมถ่ายทอดจากคนรุ่นหนึ่งไปสู่คน
อีกรุ่นหนึ่ง ประวัติศาสตร์เผยตัวผ่านจินตกรรมที่ยึดโยงผู้คนมากมายและแตกต่างกัน ให้มีอดีตและความ
ทรงจ าร่วมกัน” การอธิบายตัวตนท่ามกลางสังคมที่มีกลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มอ่ืนๆ รายรอบ จึงต้องแสดง    
อัตลักษณ์ของกลุ่มชาติพันธุ์ตนออกมาอย่างชัดเจน ทางหนึ่งเพ่ือแสดงตัวตนของกลุ่ม อีกทางหนึ่งเพ่ือ
ควบคุมวิถีชีวิตของกลุ่มตนเอาไว้  ด้วยเหตุนี้เรื่องเล่าและความทรงจ าจึงถูกรื้อฟ้ืนขึ้น เพ่ือเชื่อมโยงความ
เป็นคนไทเขินและตอกย้ าความสัมพันธ์ที่คนไทเขินเคยมีต่อสังคมล้านนา เรื่องเล่าต่างๆ รวมถึงความทรง
จ าที่เกิดขึ้นของกลุ่มไทเขินได้แสดงให้เห็นว่า ความต้องการขั้นพ้ืนฐานของมนุษย์คือการอยู่ร่วมกันอย่าง
สงบสุข และได้รับการยอมรับให้เป็นส่วนหนึ่งของสังคมแห่งใหม่  

การแสดงออกทางวัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินในระยะแรกหลังจากที่ได้ลงหลักปักฐาน
ในบริบทของสังคมล้านนา อาจยังไม่สามารถแสดงออกได้อย่างชัดเจน ด้วยเหตุผลที่ต้องท าตัวให้
กลมกลืนไปกับคนเมืองในภาคเหนือ จนกระทั่งการใช้ชีวิตเป็นไปอย่างปกติ และเริ่มได้รับการยอมรับ
จากคนในหมู่บ้านในฐานะที่เป็นกลุ่มไตที่เข้ามาอาศัยในชุมชนเดียวกัน รวมทั้งการเข้าร่วมกิจกรรมทาง
สังคมต่างๆ ในฐานะท่ีเป็นตัวแทนของหมู่บ้าน ก็เป็นอีกเหตุผลหนึ่งที่คนในหมู่บ้านเริ่มเปิดใจยอมรับกลุ่ม
ชาติพันธุ์  การแสดงออกทางวัฒนธรรมในยุคแรกจึงปะปนกันระหว่างวัฒนธรรมล้านนาและวัฒนธรรม
ของคนไต  แต่เพ่ือให้ผู้คนเข้าใจถึงวัฒนธรรมของคนไทเขินอย่างถูกต้องอันจะส่งผลต่อสิทธิทางสังคมใน
อนาคต การแสดงออกในพ้ืนที่ทางสังคมปีต่อๆ มา คนไทเขินในหมู่บ้านจึงเริ่มน าความทรงจ าร่วมของ
กลุ่มกลับมาถ่ายทอดเรื่องราวพร้อมกับน าวัฒนธรรมไตมาจัดแสดง  

ส าหรับเรื่องการน าความทรงจ ามาใช้ในพ้ืนที่ทางสังคม นอกจากกลุ่มไทเขินในบ้านเหล่า
พัฒนาแล้ว ในงานศึกษาของปราโมทย์  ภักดีณรงค์ (2548)  ก็มีการศึกษาเรื่องของความทรงจ า
เช่นเดียวกัน โดยศึกษาการน าความทรงจ าเข้ามาต่อรองเพ่ือแสดงสิทธิทางวัฒนธรรมโดยเลือกศึกษา
ผ้าซิ่นตีนจก ซ่ึงสะท้อนให้เห็นว่า ช่างทอของสองชุมชน คือ ช่างทอจากบ้านทัพและช่างทอจากบ้านบาง
หลวงเลือกยืนยันความทรงจ าร่วม เพ่ือแย่งชิงพ้ืนที่ในสังคม โดยกลุ่มช่างทอบ้านทัพเลือกความทรงจ า
ที่มาจากประวัติศาสตร์ของชุมชนในขณะที่ช่างทอบ้านบางหลวงเลือกความทรงจ าที่สอดคล้องกับชุด
ความรู้ของนักวิชาการ ความทรงจ าของชุมชนช่างทอทั้งสองกลุ่ม สามารถถูกปรับเปลี่ยนให้สอดคล้อง
กับความรู้/ความจริง เพ่ือเข้าสู่ระบบความสัมพันธ์ใหม่กับสังคมที่กว้างกว่า  ซึ่ง Maurice Halbwachs 
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(1992) กล่าวว่า “ปัจจุบันเป็นตัวก าหนดความทรงจ า การจะเลือกหยิบอะไรมาดูก็ขึ้นอยู่ว่าปัจจุบันเป็น
อย่างไร”  

ความทรงจ าที่คนไทเขินในบ้านเหล่าฯ น ากลับมาล้วนแต่ปรากฏอยู่ในชีวิตประจ าวันซ่ึงเป็น
ประสบการณ์เดิมและเป็นความคุ้นเคยที่สั่งสมมา โดยความทรงจ าจะเกิดขึ้นเมื่ออยู่ร่วมกับคนไทเขิน
ด้วยกัน ผ่านบทสนทนาที่คนไทเขินพูดคุยตอบโต้  หากต้องอยู่ร่วมคนอ่ืนในหมู่บ้านการแสดงออก
ทางอัตลักษณ์ของกลุ่มจะมีการปรับตามบริบทของสังคม โดยอาจท าตัวกลมกลืนไปกับคนส่วนใหญ่ของ
หมู่บ้าน ความทรงจ าจึงไม่เพียงยึดโยงอดีตกับปัจจุบันเท่านั้นแต่ความทรงจ ายังสร้างอัตลักษณ์ร่วมโดย
รวบรวมคนกลุ่มเดียวเข้าไว้ด้วยกัน  ดังที่ คอนเนอร์ตัน (1996) กล่าวว่า “หน้าที่หลักของความทรงจ า
ร่วมคือการท าให้คนในสังคมสามารถรวมกลุ่มกันและมีอัตลักษณ์ร่วมกันได้”  

เพ่ือให้เข้าใจถึงการด ารงชีวิตของคนไทเขินในบ้านเหล่าฯ ที่ต้องมีปฏิสัมพันธ์กับคนส่วนใหญ่
ในสังคมซึ่งเป็นคนล้านนา เนื้อหาในบทนี้ ผู้วิจัยมุ่งศึกษาการน าความทรงจ ามาต่อรองเพ่ือสิทธิทาง
วัฒนธรรม โดยศึกษาวัฒนธรรมผ่านวิถีชีวิตและการแสดงออกในเวทีสาธารณะ  ผ่านวัฒนธรรมการกิน  
วัฒนธรรมเครื่องแต่งกาย  การสร้างบ้านเรือน  ประเพณีพิธีกรรมและการแสดงในพ้ืนที่สาธารณะ การ
น าเสนอข้อมูลในแต่ละด้านจะท าให้เห็นถึง ไทเขินน าวัฒนธรรมของกลุ่มมาต่อรองเพ่ือแสดงความใกล้ชิด
ระหว่างวัฒนธรรม รวมถึง การเปลี่ยนแปลงทางสังคมระหว่างคนไทเขิน คนล้านนาและกลุ่มชาติพันธุ์
อ่ืนๆ ตามวัตถุประสงค์ของการวิจัยข้อ 2 อันจะน าไปสู่การเป็นพลเมืองทางวัฒนธรรม 
 
ความทรงจ าทางวัฒนธรรมด้านอาหาร การบอกเล่าตัวตน และการแย่งชิงพื้นที่ 

 
1. ความทรงจ าด้านอาหารและตัวตนคนไทเขิน 
 การเข้ามาด ารงชีวิตในพ้ืนที่แห่งใหม่จากที่กล่าวมาในบทที่แล้วพบว่า หลังจากคนไทเขิน

อพยพออกจากเมืองเชียงตุงการประกอบอาชีพส่วนใหญ่ในเบื้องต้นจะเป็นแรงงานรับจ้างหรืออาจรับจ้าง
เฝ้าสวน อาชีพเหล่านี้เป็นอาชีพที่ท าเพ่ือให้ได้ค่าตอบที่จะเป็นทุนให้อาศัยอยู่ในประเทศไทยได้ จึงยัง
ไม่ได้อาศัยฝีมือหรือความถนัดที่สั่งสมมาจากเมืองเชียงตุงในการประกอบอาชีพ หลังจากมีที่พักอาศัย
เป็นหลักแหล่งและพอมีเงินทุนสักก้อน การขยับอาชีพเพ่ือสร้างฐานะก็จะเกิดตามมา การประกอบอาชีพ
ส่วนตัวย่อมให้ผลตอบแทนดีกว่าการเป็นลูกจ้าง โดยเฉพาะผู้หญิงชาวไทเขินที่หลังจากมีครอบครัวแล้วก็
จะช่วยหารายได้ให้ครอบครัวเพ่ิมอีกแรงหนึ่ง ส่วนใหญ่อาชีพที่ผู้หญิงไทเขินนิยมประกอบมักเป็นอาชีพ
ส่วนตัว ได้แก่ การขายสินค้าจิปาถะหรือการขายอาหารในตลาดเล็กๆ ไม่ว่าจะเป็นตลาดของชุมชน  
ตลาดเช้าหรือตลาดในช่วงเวลาเย็น ซึ่งในตลาดเหล่านี้จะมีคนไทเขินขายอาหารรวมอยู่ด้วยเสมอ 
วัฒนธรรมด้านอาหารจึงสะท้อนให้เห็นการน าความทรงจ าในอดีตมาผนวกกับประสบการณ์ที่เกิดข้ึนใหม่
หลังจากการย้ายเข้ามาแล้วมาสร้างเป็นอาชีพ อาหารที่เกิดจากการผสมผสานประสบการณ์ของคนใน
ชุมชนและคนไทเขินได้สร้างพหุวัฒนธรรมที่เลื่อนไหลไปมาระหว่างวัฒนธรรมของคนล้านนาและ
วัฒนธรรมที่มาจากเมืองเชียงตุงภายใต้ความสัมพันธ์ทางประวัติศาสตร์ที่ถือว่าคนทั้งสองกลุ่มล้วนเป็นคน
กลุ่มไตด้วยกัน อาหารที่คนไทเขินนิยมน ามาขาย ส่วนใหญ่จะเป็นอาหารที่คนในภาคเหนือคุ้นเคยเป็น
อย่างดี ได้แก่ 
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1.1 ข้าวซอย ชื่อที่ซ้ ากับรูปลักษณ์อาหารที่แตกต่าง 
 ข้าวซอยเป็นอาหารที่คนเมืองในภาคเหนือนิยมรับประทาน อาหารประเภทข้าว

ซอยเป็นอาหารที่หลายกลุ่มน ามาใช้เรียกชื่ออาหารที่มีส่วนประกอบประเภทเส้น ที่ท าจากแป้งผสมน้ า 
หรือแป้งผสมไข่แล้วน าไปนวด ข้าวซอยจึงมีชื่อเรียกที่ต่างกันออกไปตามแต่เชื้อชาติของผู้ประกอบ
อาหาร เช่น ข้าวซอยฮ่อ (ผู้ท าเป็นคนจีนฮ่อ)  ข้าวซอยน้ าคั่ว ข้าวซอยน้อย (ผู้ท าเป็นคนไตจากเมือง  
เชียงตุง) ฯลฯ แต่มีข้อสังเกตว่าหากเป็นอาหารข้าวแรมฟืน ข้าวซอยน้อย ซึ่งมีวัตถุดิบที่ท าจากแป้งข้าว
เหนียวเป็นหลัก รวมถึงอาหารประเภทอ่ืนๆ เช่น แกงกระด้าง บุกก้อน บุกเส้น จิ้นส้ม ฯลฯ คนที่ท ามา
ขายส่วนใหญ่จะเป็นคนไทใหญ่หรือคนไทเขินมากกว่าคนเมืองในภาคเหนือ ซึ่งอาหารเหล่านี้จะสะท้อน
วัฒนธรรมการกินของคนไตที่มีความช านาญในการดัดแปลงอาหารประเภทแป้งและเส้น  จากการพูดคุย
กับแม่ค้าชาวไทเขิน  ป้าเหมย วิไลวงศ์แม่ค้าชาวไทเขินวัย 62 ปี (2555  :  สัมภาษณ์) ท าให้ทราบว่า 
ป้าเหมย ยึดอาชีพขายข้าวแรมฟืนในบ้านเหล่าพัฒนา ซอย 6 มาเกือบ 10 ปี ร้านของป้าเหมยจะเปิด
เป็นแผงเล็กๆ อาจอาศัยหน้าบ้านของคนเมืองหรือคนไทเขินด้วยกันขายอาหาร ซึ่งส่วนใหญ่จะขาย
ให้กับคนในหมู่บ้าน โดยเริ่มขายตั้งแต่ 10 โมงเช้า จนถึงเวลาประมาณบ่าย 2 โมงของทุกวัน ป้าเหมย
เล่าว่า คนในหมู่บ้านจะเรียกข้าวแรมฟืนของป้าว่า “ข้าวแรมฟืนไทเขิน” ข้าวแรมฟืนเป็นอาหารที่มีขาย
ทั่วทั้งจังหวัด มีทั้งแบบทอดรับประทานกับน้ าจิ้ม หรือน ามาย า รวมทั้งแบบมีน้ าแกงราด อันมีส่วนผสม
ของหมูสับและมะเขือเทศ เมื่อมองภาพของน้ าแกงที่ใช้ราดรวมถึงรสชาติจึงคล้ายกับน้ าพริกอ่องที่เติมน้ า
จนใส ความพิเศษของอาหารชนิดนี้นอกจากรูปลักษณ์ที่แปลกตาแล้ว ลักษณะของเส้นจะมีสองแบบคือ
เส้นคล้ายก๋วยเตี๋ยวเส้นเล็กและแบบที่ตัดเป็นชิ้นๆ มีสีเหลืองนวล ท าจากแป้งถั่วชนิดหนึ่งจากเมืองเชียง
ตุงที่ต้องน ามาโม่แล้วน าไปนึ่ง อาหารประเภทข้าวแรมฟืนนี้ คนเมืองจะเรียกว่า “ข้าวแรมฟืน”  ในขณะ
ที่คนไทเขินจะเรียกว่า “ข้าวซอย”  
 

 
 

ภาพประกอบ  13  ข้าวแรมฟืนที่ท าจากถั่วชนิดต่างๆ 
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ภาพประกอบ  14  ข้าวแรมฟืนชนิดทอด 
 

 ส าหรับข้าวซอยของคนเมืองจะมีวิธีการปรุงที่ต่างกับของไทเขิน  เช่น ลักษณะของ
เส้นที่ท ามาจากแป้งและไข่ น้ าแกงที่มีส่วนผสมกะทิและขมิ้น ท าให้ข้าวซอยของไทเขินกับข้าวซอยของ
เชียงรายจึงแตกต่าง แต่การเรียกอาจจะใช้ชื่อที่เหมือนกัน  ห่างจากร้านของป้าเหมยออกมาประมาณ 
20 เมตรจะมีร้านข้าวแรมฟืนเปิดใหม่ ยังไม่มีชื่อร้าน ข้าวแรมฟืนร้านนี้เป็นร้านของน้าอ่ี อินทรพรหม วัย 
49 ปี หรือที่คนไทเขินเรียกกันว่าน้าอ่ีขาว หรือป้าอ่ีขาว น้าอ่ี อินทรพรหมเพ่ิงเปิดร้านได้ประมาณ 5 – 6 
เดือนที่ผ่านมา โดยอาศัยหน้าร้านของป้าอ่ี นามแก้ว ตั้งโต๊ะให้คนนั่งซึ่งมีประมาณสองโต๊ะ ข้าวแรมฟืน
ของน้าอ่ีขาวจะต่างจากข้าวแรมฟืนของป้าเหมย ข้าวแรมฟืนของน้าอ่ีขาวจะเรียกว่า “ข้าวซอยน้ าคั่ว” 
หรือถ้าเป็นคนต่างถิ่นจะเรียกว่า “ก๋วยเตี๋ยวน้ าคั่ว” ก่อนที่น้าอ่ีขาวจะมาขายข้าวซอยน้ าคั่ว เคยท า
อาชีพเป็นลูกจ้างในจังหวัดเชียงรายมาก่อน น้าอ่ีเล่าประสบการณ์ให้ฟังว่า “ก่อนจะมาขายข้าวซอยน้าอ่ี
รับจ้างคนเมืองเลี้ยงหมู่อยู่ในหมู่บ้านบ้านเหล่าฯ ฟาร์มนี้เป็นฟาร์มเลี้ยงหมูที่มีขนาดใหญ่ น้าอ่ีมีหน้าที่น า
อาหารชนิดต่างๆ เช่น ข้าวโพด แกลบ ร า มาใส่ลงในเครื่องผสม แล้วจึงน ามาเลี้ยงหมู ท างานเป็นลูกจ้าง
ในฟาร์มแห่งนี้มาหลายปี จนปัจจุบันลูกของน้าอ่ีแต่งงาน แล้วมีหลานมาให้น้าอ่ีช่วยเลี้ยง งานรับจ้างใน
ฟาร์มจึงไม่สามารถท าได้ น้าอ่ีจึงเปิดร้านขายข้าวซอย พอดีกับเส้นทางหน้าร้านป้าอ่ี นามแก้วเป็นเส้นที่
รถยนต์แล่นผ่านขึ้นไปไหว้พระธาตุจอมสัก คนที่ไปไหว้พระธาตุ พอลงมาบางคนก็จะแวะกินข้าวซอยของ
น้าอี”่ 
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ภาพประกอบ  15  น้าอี่ขาวและการท าข้าวซอยน้ าคั่ว 
 

  อาหารประเภทข้าวแรมฟืนนี้เป็นอาหารที่แสดงออกให้เห็นวัฒนธรรมของคนไตได้
อย่างชัดเจน คนไตในภาคเหนือนิยมประกอบอาชีพนี้กันอย่างแพร่หลาย จากท่ีผู้วิจัยสังเกตขั้นตอนและ
กรรมวิธีในการท าอาหารประเภทข้างแรมฟืน พบว่า เมื่อเปรียบเทียบกับก๋วยเตี๋ยวของประเทศไทย ซึ่งมี
ขั้นตอนและวัตถุดิบที่หลากหลาย ข้าวแรมฟืนจะเป็นอาหารที่ท าได้ง่ายกว่า เพราะหลักจากเตรียมเครื่อง
และปรุงอาหารให้สุกก็สามารถน ามารับประทานได้ทันทีเพราะจะปรุงให้เสร็จในทีเดียว ไม่ต้องปรุงทีละ
ชามอย่างก๋วยเตี๋ยว แม้การเรียกชื่อจะคล้ายกับอาหารของคนในภาคเหนือแต่ลักษณะของอาหารรวมถึง
วัตถุดิบกับแตกต่างกันอย่างเห็นได้ชัด ข้าวแรมฟืนจึงเป็นอาหารที่บ่งบอกถึงอัตลักษณ์ของผู้ขายได้เป็น
อย่างดี อีกทั้งอาหารประเภทนี้จะมีแต่คนไตเท่านั้นที่ท าเป็น เมื่อพบอาหารประเภทนี้จึงเดาได้ว่าเจ้าของ
ร้านต้องมีเชื้อสายของคนไต แม้อาหารจากสองวัฒนธรรมจะมีชื่อเรียกที่ซ้ ากันแต่การผสมกลมกลืนของ
อาหารได้ท าให้อาหารประเภทข้าวแรมฟืนกลายเป็นเอกลักษณ์ทางอาหารอีกชนิดหนึ่งในภาคเหนือ  

1.2 จิ้นส้ม อาหารยอดนิยมที่ผลิตโดยคนไต 
 นอกจากข้าวแรมฟืนชนิดต่างๆ จะเป็นอาหารที่คนไทเขินบ้านเหล่าฯ มักจะน ามา

ประกอบอาชีพแล้ว ยังมีอาหารอีกหลายชนิดที่เป็นวัฒนธรรมของคนไทเขิน หรือคนที่มาจากเมือง   
เชียงตุง พี่อาม ดวงแก้ว (2555  :  สัมภาษณ์) ภรรยาของหนานสาม วัย 40 ปี เป็นอีกผู้หนึ่งที่ประกอบ
อาชีพขายอาหารในตลาดย่อยๆ หรือที่ชาวบ้านเรียกว่า “กาดเช้าอุดมค้าไม้” ซึ่งพ่ีอามเล่าประวัติของตน
ว่า  

 
“… หลังจากแต่งงานกับหนานสาม พ่ีอามเริ่มท าอาหารขาย โดยเริ่มจากท าจิ้นส้ม ส่งให้

แม่ค้าในจังหวัดเชียงรายรับไปขายอีกที จิ้นส้มส่วนใหญ่ที่ขายในเมืองเชียงรายบอกได้เลยว่าเป็น
ของคนที่มาจากเชียงตุงท าขาย ซึ่งส่วนใหญ่คนเมืองจะมารับไปขายอีกทอดหนึ่ง จิ้นส้มของพ่ีอาม
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มีแม่ค้าจากกาดวัดร่องขุน (ตลาดวัดร่องขุน) และกาดเทศบาล (ตลาดเทศบาล) มารับไปเมื่อก่อน
ท าวันหนึ่ง 30 กิโลปัจจุบันลดลงมาเหลือวันละ 10–20 กิโลเพราะท าอาหารอย่างอ่ืนขายด้วย …” 

 
 จิ้นส้มเป็นอาหารที่เป็นที่นิยมรับประทานในกลุ่มคนภาคเหนือ ลักษณะของอาหาร

ประเภทนี้ในภาษาของคนภาคกลางจะเรียกว่า “แหนม” แหนมในภาคกลางอาจห่อด้วยใบตอง หรือ
แบ่งเป็นชิ้นที่มีขนาดก าลังดีแต่ลักษณะของจิ้นส้มในภาคเหนือผู้ผลิตจะใส่จิ้นส้มลงในภาชนะขนาดใหญ่ 
ส่วนใหญ่จะใส่เนื้อหมูลงหมักใน กาละมัง เวลาขายจะตัดเป็นชิ้นๆ แล้วแต่ผู้ซื้อ อาจมีทั้งชิ้นเล็กหรือชิ้น
ใหญ่แล้วแต่ความต้องการ นอกจากพ่ีอามที่ขายจิ้นส้มแล้วยังมีป้าอ่ี ลุงสามปอนคนไทเขินที่ประกอบ
อาชีพขายจิ้นส้มรายใหญ่ ป้าอ่ีวัย 55 ปี เป็นพ่ีสาวแท้ๆ ของพ่ีอาม แต่เนื่องจากคนไทเขินในบ้านเหล่า
พัฒนามีชื่อที่ซ้ ากันหลายคน หลังจากป้าอ่ีแต่งงานกับลุงสามปอน ทุกคนจึงเรียกว่าป้าอ่ี ลุงสามปอน 
เพ่ือให้ทราบว่าเป็นป้าอ่ีคนใด ป้าอ่ีเป็นอีกผู้หนึ่งที่ท าจิ้นส้มส่งขายให้กับคนเมืองในจังหวัดเชียงราย โดย
ท าวันละ 50 กว่ากิโลทุกวัน ตัวป้าอ่ีเองจะขายจิ้นส้มอยู่ที่ตลาดบ้านดู่สองช่วงเวลา คือตลาดเช้า และ
ตลาดตอนเย็นบางวันอาจสลับมาขายกับลุงสามปอน ซึ่งป้าอ่ี (2555  :  สัมภาษณ์) เล่าให้ฟังว่า  

 
“… จิ้นส้มในตลาดบ้านดู่หลายเจ้า ที่วางขายอยู่ป้าเป็นคนท าทั้งสิ้น แม่ค้าคนเมืองมารับแล้ว

ไปแบ่งขายเป็นถุงๆ วันๆ ป้าจะท าไม่ต่ ากว่า 50 กิโล ตอนนี้แม้แต่กาดแม่จัน (ตลาดแม่จัน) จิ้นส้มก็เป็น
ของป้าอ่ีนะ แต่  ลูกสาวเอาไปช่วยขาย …” 

 
 จิ้นส้มเป็นอาหารที่คนในภาคเหนือนิยมรับประทานกันแต่ส่วนใหญ่ผู้ที่เป็นคนผลิต

จะเป็นคนที่มาจากเมืองเชียงตุงแทบทั้งสิ้น ที่เป็นเช่นนี้ พ่ีอาม (2555  :  สัมภาษณ์) ให้ข้อมูลเพิ่มว่า  
 
“… คนเมืองเขาบ่ยะ (ไม่ท า) กันหรอก มาซื้อต่อสะดวกกว่า ที่จริงถ้าอู้แต้ๆ เขายะบ่จ้าง (ท า

ไม่เก่ง) เพราะยะ (ท า) จิ้นส้มต้องยะ (ท า) สะอาดๆ ไม่จะอ๊ัน (อย่างนั้น) มันบ่ส้ม (ไม่เปรี้ยว) มันจะเน่า 
…” 

 
 จากค าพูดของพ่ีอามท าให้ทราบว่า การท าจิ้นส้มถ้ากรรมวิธีไม่สะอาดจะท าให้       

จิ้นส้มเน่า คนเมืองสวนใหญ่ท าจิ้นส้มได้ไม่ค่อยดีจึงไม่นิยมท าเอง  มักรับเจ้าประจ ามาขายต่ออีกทอด 
ประกอบกับการท าจิ้นส้มจ านวนมากๆ ต้องใช้แรงในการหั่นและสับหมูซึ่งท าให้ผู้ท าเหน็ดเหนื่อย 
ปัจจุบันการท าจิ้นส้มอาจสะดวกกว่าแต่ก่อน เนื่องจากมีเครื่องช่วยบดเนื้อหมูมาทุนแรง แต่กระนั้น
ขั้นตอนในการท าหากท าไม่ดี จิ้นส้มจะเสียไม่สามารถน ามารับประทานได้  

 อาหารประเภทจิ้นส้มเป็นอาหารที่มีลักษณะของการผสมกลมกลืนทางวัฒนธรรม 
(Assimilation) เพราะอาหารชนิดนี้ท าให้คนสองกลุ่มสามารถรวมเป็นคนกลุ่มเดียวกันได้ โดยผู้ผลิตเป็น
คนไทเขิน ผู้รับไปขายคือคนเมืองในจังหวัดเชียงราย การผสมผสานที่เกิดขึ้นได้แสดงให้เห็นถึงการ
ยอมรับที่คนทั้งสองกลุ่มมีร่วมกัน  จิ้นส้มเป็นอาหารของคนในภาคเหนือ และเป็นอาหารอีกชนิดที่คนใน
ภาคเหนือรวมถึงคนไตนิยมรับประทานกันมาก ท าให้ไม่ได้แบ่งแยกกลุ่มคนที่เป็นเจ้าของออกอย่าง
ชัดเจน จึงมองในภาพรวมว่าอาหารประเภทจิ้นส้ม ท าโดยคนในภูมิภาคนี้ อมรา  พงศาพิชญ์ (2547  :  
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18) จึงกล่าวว่า “ถ้าวัฒนธรรมสองชุดถูกผสมรวมกันเป็นชุดเดียวกันไม่ว่าจะเป็นส่วนของชุดใดชุดหนึ่ง
มากกว่ากันก็จะเป็นการผสมกลมกลืนทางวัฒนธรรม (Assimilation) ที่เกิดการยอมรับซึ่งกันและกัน”  
 1.3 แกงกระด้าง อาหารที่มีขายในบางฤดู 

 อาหารอีกชนิดหนึ่งที่คนเมืองนิยมรับประทาน คือแกงกระด้าง ในอดีตแกงกระด้าง
จะหาทานได้เฉพาะช่วงฤดูหนาวเท่านั้น เพราะต้องรอให้น้ าแกงจับตัวกันเป็นก้อนแข็ง ซึ่งมีลักษณะ
คล้ายวุ้น แกงกระด้างในภาษาเชียงตุงเรียกว่า “แกงหนาว” ปัจจุบันแกงกระด้างสามารถหารับประทาน
ได้ทุกฤดูเนื่องจาก ความทันสมัยที่เข้ามาท าให้สามารถน าแกงไปแช่ในตู้เย็นเพ่ือให้น้ าแกงจับตัวเป็นก้อน 
ต่างจากอดีตที่ต้องรอธรรมชาติหรืออากาศเป็นตัวก าหนด 

 ความแตกต่างระหว่างแกงกระด้างของคนเมืองกับคนไทเขิน พ่ีอาม  (2555  :  
สัมภาษณ์) ให้ข้อสังเกตว่า  

 
“… แกงกระด้างของคนเมืองสีจะบ่ออกสีแดงอมส้ม แต่จะออกสีขาวๆ มองดูแล้วจะบ่น่ากิน 

เพราะคนเมืองบ่ใส่ขมิ้น ถ้าเจ้าไหนแกงกระด้างมีสีแดงอมส้มแสดงว่าเป็นคนเชียงตุงยะ (ท า) มาขาย …” 
 
 หลังจากได้พูดคุยกับพ่ีอามและป้าอ่ี ลุงสามปอนท าให้ทราบว่าแม่ค้าทั้งสองตลาด

คือ ตลาดบ้านดู่ และตลาดเช้าอุดมค้าไม้ คนเมืองที่ขายแกงกระด้างล้วนรับอาหารมาจากคนเชียงตุง
ทั้งสิ้น ค าบอกเล่าของพ่ีอามกับป้าอ่ี สอดคล้องกับนิดา เรือนพันธ์แม่ค้าคนเมือง วัย 45 ปี ที่ขายอาหาร
ปิ้งย่างในตลาดบ้านดู่มาตลอดสิบกว่าปี  พ่ีดาได้ให้ข้อมูลเพ่ิมเติมว่า “อาหารกาด (ตลาด) นี้ หลายเจ้าที่
รับมา โดยเฉพาะแม่ค้าที่ขายแกงกระด้างบ่ได้ยะ (ท า) กับข้าวเองตับปิ้ง หมูปิ้งก็รับมาหมด ช่วงบ่ายๆ 
จะมีรถมาส่ง คนส่งก็บ่ใช่คนเมือง คล้ายๆ จะเป็นคนไต แต่บ่ฮู้ว่าไตอะหยัง (อะไร) แต่เป็นเจ้าเดิมทุกวัน 
มาส่งเป็นประจ า” 

 จากการเล่าเรื่องของผู้ที่ท าอาชีพขายของในตลาดเป็นประจ าท าให้ทราบว่า อาหาร
ที่น ามาขายโดยเฉพาะอาหารที่มีการผสมผสานคาบเกี่ยวระหว่างคนสองกลุ่มทั้งกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินและ
คนเมืองส่วนใหญ่อาหารเหล่านี้ผู้ประกอบอาหารมักจะเป็นกลุ่มชาติพันธุ์ไต การที่แม่ค้าคนเมืองรับ
อาหารมาจากเจ้าประจ าท าให้รสชาติ ลักษณะของเนื้อแกง รวมถึงสี เหมือนเดิมทุกวัน แม้ค้าที่ขาย
อาหารเหล่านี้เป็นประจ าจะนั่งขายอยู่ที่เดิมทุกวัน และเมื่อเวลาผ่านไปนานวัน ผู้คนที่มาซื้ออาหารต่าง
คิดว่าแม่ค้าที่นั่งขายคือคนที่เป็นผู้ท าอาหาร ภาพที่เกิดขึ้นจึงกลายเป็นมายาคติ  (Myth) ที่สร้างความ
เข้าใจให้กับคนที่พบเห็น ดังที่ โรล็องด์  บาร์ตส์ (2551  :  4) กล่าวว่า “มายาคตินั้นมิได้ปิดบังอ าพราง
สิ่งใดทั้งสิ้น ทุกอย่างปรากฏต่อหน้าเราอย่างเปิดเผย แต่เราต่างหากที่คุ้นเคยกับมันเสียจนไม่ทันสังเกต
ว่ามันเป็นสิ่งประกอบสร้างทางวัฒนธรรม” ความคุ้นเคยที่สั่งสมมาอย่างยาวนานและน้อยคนที่จะทราบ
ว่าอาหารเหล่านี้ส่วนใหญ่ผู้ท าอาหารจะเป็นกลุ่มชาติพันธุ์ไต ภาพที่เกิดขึ้นท าให้คิดว่าแกงกระด้างเป็น
อาหารที่คนเมืองท ามากกว่าจะคิดว่าเป็นคนที่มาจากเชียงตุง ประกอบกับผู้ขายเป็นคนเมืองในภาคเหนือ 
วัฒนธรรมด้านอาหารของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน จึงเกิดการกลมกลืนทางวัฒนธรรม และกลายเป็นอาหาร
ของคนภาคเหนือที่ไม่อาจชี้เฉพาะลงไปว่าแท้จริงแล้วอาหารชนิดนี้เป็นอาหารของคนกลุ่มใด 
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 1.4 ข้าวซอยน้อย เอกลักษณ์เฉพาะของวัฒนธรรมไต 
 ข้าวซอยน้อยเป็นอาหารที่ท าจากข้าวจ้าว น ามาโม่จนได้น้ าแป้งแล้วจึงผสมต้นหอม

ผักชี แล้วน าไปละเลงใส่ถาด จากนั้นจึงน าไปนึ่ง หลังจากนึ่งเสร็จแล้วจะมีลักษณะเป็นแผ่นบางคล้าย
แผ่นก๋วยเตี๋ยวแต่ไม่ทาน้ ามัน แล้วพับเป็นสามเหลี่ยม เวลารับประทานจะน ามาตัดเป็นชิ้นพอค า การ
รับประทานข้าวซอยน้อยอาจมีหลายอย่าง เช่น น าข้าวซอยน้อยมาย า โดยมีส่วนผสมและสูตรตามแบบ
แม่ค้าคนไต หรือทานกับน้ าแกงที่น ามาราดก็ได้ ข้าวซอยน้อยบางเจ้า อย่างเช่น ที่หมู่บ้านของชาวไท
ใหญ่ในอ าเภอแม่สาย จะเป็นข้าวซอยน้อยที่ท าสดๆ จึงมีการใส่ไส้ ท าให้คล้ายก๋วยเตี๋ยวหลอดขนาดเล็ก 
ซึ่งผู้ซื้อสามารถเลือกได้ว่าต้องการข้าวซอยน้อยใส่ไส้อะไร โดยแม่ค้าจะผัดไส้ส าเร็จมีทั้งไส้ไก่ ไส้ผักหรือ
ส าหรับผู้ที่ไม่ชอบแบบใส่ไส้จะรับประทานกับเครื่องปรุงที่มีน้ ามันกระเทียมเจียว กากหมูเจียว ถั่วลิวงคั่ว
บด ซอสปรุงรสที่มาจากเมืองเชียงตุง ถั่วเน่าปรุงรส ฯลฯ ก็ได้รสชาติของอาหารไตเช่นกัน  ข้าวซอยน้อย
จึงเป็นอาหารที่คนไตส่วนใหญ่นิยมน ามาขายเพราะวัตถุดิบและขั้นตอนการปรุงไม่ยุ่งยาก แต่การจะหา
ข้าวซอยน้อยในภาคเหนืออาจจะไม่สามารถพบเห็นได้ในตลาดสด แต่ถ้าเป็นตลาดที่มีอาหารถุงส าเร็จ 
หรือตลาดกับข้าวในตอนเย็น อาจพบเจอชาวไตน าข้าวซอยน้อยเข้ามาร่วมขายในตลาดด้วย ในตลาด
หนึ่งแห่งจะมีผู้ขายอยู่เพียงเจ้าเดียว อาหารประเภทนี้ถือได้ว่าเป็นภาพแทนวัฒนธรรมของคนไต เพราะ
จะมีแต่คนไตเท่านั้นที่เชี่ยวชาญในการท า ในตลาดหลายๆ แห่งผู้ที่ท ามาขายถ้าไม่ใช่คนไทเขินก็จะเป็น
คนไทใหญ่ทั้งสิ้น 

 ในอดีตข้าวซอยน้อยจะพบมากในบริเวณอ าเภอแม่สาย เพราะเป็นจุดชายแดนที่คน
ไตจากฝั่งท่าขี้เหล็กประเทศพม่า ข้ามมาขายสินค้าในฝั่งไทย ปัจจุบันการเคลื่อนย้ายของผู้คนที่เข้ามาใน
ประเทศไทยมีมากขึ้นท าให้ข้าวซอยน้อยได้กระจายไปยังพ้ืนที่ต่างๆ ในภาคเหนือหรือแทรกตัวเข้าไป
ปรากฏในชุมชนต่างๆ ที่มีคนไตอาศัย ข้าวซอยน้อยจึงไม่ถูกจ ากัดให้อยู่เฉพาะแต่บริเวณอ าเภอแม่สาย
อีกต่อไป จากงานศึกษาของบุศรินทร์  เลิศชวลิตสกุล (2553  :  137) ที่ศึกษาอาหารไทใหญ่การ
เคลื่อนที่และพ้ืนที่ทางสังคมในเมืองเชียงใหม่ พบว่า “กาดถนนคนเดินวัวลายในจังหวัดเชียงใหม่จะติด
ป้ายพลาสติกสีเหลืองเขียนด้วยข้อความว่า “อาหารจากแม่สาย”  อาหารแปลก เช่น ข้าวแรมฟืนถั่วร้อน 
ข้าวแรมฟืนถั่วทอด ข้าวแรมฟืนถั่วย า ฯลฯ ที่กลุ่มนักท่องเที่ยวสนใจในอาหารเหล่านี้เพราะว่าบางคน
เคยกินอาหารแบบนี้ที่อ าเภอแม่สายจึงรู้สึกติดใจ และรู้สึกดีใจเมื่อมาเห็นอีกครั้งที่กาดถนนคนเดินวัว
ลาย”  

 หลังจากที่ผู้คนจากฝั่งท่าขี้เหล็กอพยพเข้ามาในตัวจังหวัดเชียงรายมากข้ึน ข้าวซอย
น้อยจึงไม่ได้มีขายแต่ในอ าเภอแม่สาย แต่ได้กระจายอาหารประเภทนี้ไปทั่วทั้งจังหวัดและมีการ
ปรับเปลี่ยนสูตรของข้าวซอยน้อย ตามความชอบของผู้บริโภคในแต่ละท้องที่  แต่ถึงอย่างนั้นข้าวซอย
น้อยก็ยังคงเป็นอาหาร ที่สื่อถึงสัญลักษณ์ของการเป็นคนไต 
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ภาพประกอบ  16  ข้าวซอยน้อยของคนไทเขินพร้อมเครื่องปรุง 
 

 1.5 ข้าวกันจิ้น อาหารไตที่มีขายในบางตลาด 
  ข้าวกันจิ้นเป็นอาหารที่มีขายทั่วไปตามตลาดทุกแห่งในภาคเหนือ วิธีการท าข้าว
กันจิ้นของคนเมืองจะน าเลือดหมูมาคลุกลงในข้าว ปรุงรสห่อใบตองแล้วน าไปนึ่งจนสุก  เมื่อแกะห่อข้าว
ออกจะพบว่าสีของข้าวจะเป็นสีแดงเลือดหมู ซึ่งจะแตกต่างจากข้าวกันจิ้นของไทเขิน ที่ไม่นิยมใส่เลือด
หมูลงไปคลุกกับข้าวจนมีสีแดง แต่จะใส่เนื้อหมูผสมลงไปในห่อแล้วน าไปนึ่ง เมื่อแกะห่อสีของข้าวจะ
ออกสีขาวไม่แดงอย่างข้าวกันจิ้นของคนเมือง 

 ข้าวกันจิ้นเป็นอาหารที่คนเมืองนิยมท าออกมาวางขายตามตลาดสด ราคาห่อละ
ประมาณ 5-10 บาท ส าหรับกลุ่มไทเขินบ้านเหล่าพัฒนาจะไม่ท าข้าวกั้นจิ้นไปขายที่ตลาดเพราะหลาย
ครั้งที่น าข้าวกันจิ้นไปวางขายจะถูกแม่ค้าคนเมืองห้าม พ่ีอาม (2555  :  สัมภาษณ์) เล่าเหตุการณ์ที่
ตนเองได้ประสบมาให้ฟังว่า  

 
“… พ่ีเคยยะ (ท า) ข้าวกันจิ้นไปขายที่กาด (ตลาด) แต่ถูกแม่ค้าในกาดบอกวันหน้า อย่ายะ 

(ท า) ข้าวแบบนี้มาขายอีกเพราะท าให้พวกตนขายของบ่ได้ ตอนหลังแม้จะมีลูกค้าติดใจมาถามจะซื้อกับ
พ่ี พี่ก็อู้ (พูด) ไปว่าบ่ยะ (ท า) แล้ว ยะ (ท า) กับข้าวหลายอย่าง ยะ (ท า) บ่ไหว …” 

 
 ในวงสนทนามีเสียงผู้หญิงไทเขินคนอ่ืนๆ ช่วยกันเสริมข้อมูล ว่า  
 
“… การถูกห้ามขายข้าวกันจิ้นไม่ได้เกิดขึ้นแต่เฉพาะที่กาด (ตลาด) เท่านั้น แม้แต่ในงาน

เชียงรายดอกไม้บาน ของจังหวัดก็ถูกคนเมืองที่มาจัดนิทรรศการห้ามขายเช่นกัน โดยให้เหตุผล
คล้ายกับของพ่ีอามว่า ข้าวกันจิ้นของคนไตท าให้พวกตนขายข้าว  กั้นจิ้นแบบคนเมืองไม่ได้ คนไม่
มาซื้อ ทั้งที่ราคาข้าวกั้นจิ้นของไทเขินจะแพงกว่าเพราะขายราคาห่อละ 20 บาท แต่ท าขาย
เมื่อไหร่ก็ขายหมดทุกครั้ง ภายหลังในงานเชียงรายดอกไม้บ้านของทุกปี อาหารไทเขินที่ท าไปเพ่ือ
แสดงออกทางวัฒนธรรม รวมถึงขายจึงเหลือแต่ข้าวซอยน้ าคั่วเพียงอย่างเดียว …”  
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 ปัจจุบันคนไทเขินในบ้านเหล่าพัฒนาจะไม่ท าข้าวกั้นจิ้นออกมาขายในตลาดอีก
เพราะจะถูกกีดกันจึงไม่ต้องการให้เกิดความขัดแย้ง การจะหารับประทานข้าวกั้นจิ้นแบบคนไตจึง
ค่อนข้างหายาก อาจต้องไปที่ตลาดของคนไตโดยเฉพาะ หรือในงานกิจกรรมที่มีการรวมกลุ่มของคนไต 

 จากตัวอย่างอาหารที่กล่าวมา ท าให้เห็นว่า คนไทเขินเลือกที่จะน าอาหารที่มี
ลักษณะใกล้เคียงกันระหว่างวัฒนธรรมไตและล้านนามาจ าหน่าย ความคล้ายกันของอาหารท าให้คนไท
เขินมีที่ยืนในสังคมที่ท าให้ไม่แปลกแยกจากคนส่วนใหญ่ แต่อาหารบางชนิดอาจมีความขัดแย้งทางสังคม
อยู่ ซึ่งความสัมพันธ์ที่เกิดขึ้นจากปรากฏการณ์นี้ อาจแบ่งได้เป็น 3 ประเภท คือ อาหารที่รับมาจากกลุ่ม
ไตแล้วคนเมืองน ามาขาย  อาหารที่ทั้งคนเมืองและคนไตต่างผลิตและน าสินค้ามาขายเหมือนกัน และ
สุดท้ายคืออาหารที่คนไตเท่านั้นที่จะท าขึ้นมาขาย จากการแบ่งประเภทของอาหารจึงแสดงให้เห็นถึง
สิทธิที่จะขายอาหารได้อย่างอิสระนั้นขึ้นอยู่กับผลประโยชน์ ที่ต่างฝ่ายต่างได้รับในการแลกเปลี่ยน แต่
หากมีฝ่ายใดฝ่ายหนึ่งได้รับประโยชน์ฝ่ายเดียว สิทธิในการขายอาหารมักจะไม่เกิดขึ้นหรือถูกกีดกันทาง
พ้ืนที่ ปัญหาที่เกิดจึงมาจากอาหารที่มีลักษณะคล้ายกันและคนทั้งสองกลุ่มต่างน ามาขาย ในความเป็น
จริงของกลไกทางการตลาดผู้ขายแต่ละคนสามารถน าสินค้าที่ซ้ ากันมาวางขายได้ แต่ในกรณีของคนไต
การน าสินค้าที่ซ้ ากันมาขายในพ้ืนที่เดียวกันกับคนเมืองซึ่งเป็นเจ้าของพ้ืนที่นั้น เป็นการแย่งอาชีพและ
ช่วงชิงพ้ืนที่ในการท ามาหากิน จากการถูกห้ามขายอาหารจึงแสดงให้เห็นถึงการพยายามกีดกันของกลุ่ม
คนที่ประกอบอาชีพประเภทเดียวกัน เพ่ือปกป้องการเข้าถึงพ้ืนที่ อาหารที่เหมือนกันจึงถูกเบียดขับจาก
คนท้องถิ่นไม่ให้ขายอาหารในพ้ืนที่เหล่านี้  การถูกจ ากัดชนิดของอาหารรวมทั้งความรู้สึกที่คนไทเขิน
ไม่ได้เป็นพลเมืองของรัฐไทยท าให้ไม่กล้าที่จะน าอาหารที่มีลักษณะคล้ายกันมาขายในตลาดร่วมกับคน
อ่ืนๆ  ทั้งที่สิทธิขั้นพ้ืนฐานทุกคนมีสิทธิเท่าเทียมกัน มีสิทธิที่จะสามารถเข้ามาขายอาหารในตลาดได้
เหมือนกัน ในเรื่องของสิทธินี้ ศรีประภา  เพชรมีศรี (2555  :  168) กล่าวว่า “วัฒนธรรมที่แตกต่างกัน 
ต้องมีความเข้าใจร่วมกันก่อนว่าสิทธิมนุษยชนเป็นเรื่องของทุกคน ไม่ว่าคุณจะเป็นใครก็ตาม จะจน จะ
รวย จะนับถือศาสนาอะไร จะเชื่อในระบบการเมืองแบบไหนเรามีสิทธิเท่าเทียมกันในฐานะที่เราเป็น
มนุษย์คนหนึ่ง มันถึงเรียกว่าเป็นสากล เพราะทุกคนมีและมีเท่าเทียมกัน ไม่ว่าคุณจะเป็นใครหรืออยู่ที่
ไหนก็ตาม” 

 อย่างไรก็ตามสิทธิของกลุ่มชาติพันธุ์ในภาคเหนือจะขึ้นอยู่กับการให้สิทธิของแต่ละ
ชุมชน โดยปกติกลุ่มชาติพันธุ์ที่เข้ามาใหม่จะเคารพสิทธิที่มีอยู่เดิม โดยอาจปฏิบัติตามแบบแผนและ
จารีตที่มีอยู่แล้ว ในสังคมล้านนาคนแต่ละกลุ่มจะเคารพสิทธิซึ่งกันและกัน ดังที่ อรุณรัตน์ วิเชียรเขียว 
(2546  :  17) กล่าวถึง การให้สิทธิของคนล้านนาว่า “กลุ่มชาติพันธุ์ตั้งถิ่นฐานกระจัดกระจายทั่วไปใน
เขตล้านนาแต่ละกลุ่มต่างมีอัตลักษณ์ เป็นของตนเอง และเมื่อมาอยู่รวมกันต่างก็เคารพสิทธิของแต่ละ
กลุ่มชาติพันธุ์ ทั้งสิทธิปัจเจกและสิทธิของกลุ่มหรือชุมชนด้วย บางกลุ่มได้ผสมผสานหรือสมาน
เอกลักษณ์ทางวัฒนธรรม (Assimilation) ระหว่างกลุ่มชาติพันธุ์ดั้งเดิมและกลุ่มที่อพยพเข้ามาอยู่ใหม่ใน
สมัยหลัง ทุกกลุ่มต่างพยายามรักษาอัตลักษณ์และจารีตประเพณีวัฒนธรรมของตนไว้โดยถือปฏิบัติตาม
สิทธิและหน้าที่ที่ก าหนดไว้ในชุมชน” 

 เมื่อกลุ่มชาติพันธุ์หลายๆ กลุ่มเข้ามาจนสามารถรวมตัวเป็นกลุ่มที่มีขนาดใหญ่ขึ้น 
การแบ่งกลุ่มออกจากกันจะยิ่งเห็นได้อย่างเด่นชัด แม้การปฏิบัติตามจารีตของหมู่บ้านยังคงอยู่ แต่อาจ
เพ่ิมวัฒนธรรมของกลุ่มเข้ามาในยามที่ต้องการแสดงออกทางอัตลักษณ์ของกลุ่มชาติพันธุ์นั้นๆ  สิทธิที่แต่
ละชุมชนให้กับกลุ่มชาติพันธุ์นั้น อานันท์ กาญจนพันธุ์  (2544  :  240) เรียกในภาษาของชาวบ้านว่า 
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“พวกเขาเป็นผู้ก าหนดวิถีชีวิตของเขาได้เอง” ดังนั้นกลุ่มชาติพันธุ์ต่างๆ จึงมีสิทธิในการด ารงชีวิตขั้น
พ้ืนฐานเหมือนกับคนทั่วไป มีสิทธิที่จะนับถือศาสนาและแสดงออกทางวัฒนธรรมได้อย่างเสรี   

 ปัญหาที่เกิดขึ้นในเรื่องการขายอาหารไม่ได้เกิดแต่ในเฉพาะตลาดที่เป็นพ้ืนที่ในการ
แลกเปลี่ยนสินค้าเท่านั้น แม้แต่ในพ้ืนที่ที่สามารถแสดงออกทางวัฒนธรรมได้อย่างเต็มที่ เช่น           
ข่วงวัฒนธรรมในงานเชียงรายดอกไม้บาน ซึ่งเป็นงานที่ทางจังหวัดเชียงรายขอความร่วมมือจากกลุ่มชาติ
พันธุ์ให้น าอาหารและวัฒนธรรมของแต่ละกลุ่มมาจัดแสดงให้ผู้คนที่มาเที่ยวชมได้มีโอกาสเห็นและสัมผัส
กับวิถีชีวิตที่ถูกจ าลองขึ้น ก็ยังไม่สามารถแสดงออกตามวัฒนธรรมของตนได้อย่างเต็มที่ เพราะเกิดการ
กีดกันทางวัฒนธรรม ด้วยเหตุผลทางการตลาดเช่นเดียวกัน ดังที่ ศรีศักร วัลลิโภดม (2556  :  24) 
กล่าวว่า “ในระบบการเมืองแบบประชาธิปไตยเสรีนิยมสมัยใหม่ที่ประกอบด้วยกลุ่มผลประโยชน์หรือ
กลุ่มอ านาจหลายกลุ่ม จะมีการจัดสรรและช่วงชิงอ านาจเหล่านั้นอยู่ตลอดเวลา การกระจายอ านาจก็
มักจะเกิดความไม่เป็นธรรมอยู่เสมอ จึงต้องปรับเปลี่ยนวิธีการมองแต่ประโยชน์เรื่อง “วัฒนธรรมเดี่ยว” 
และ “รัฐเดี่ยว” มาเป็นพหุวัฒนธรรม”  

 จากปัญหาในเรื่องวัฒนธรรมเดี่ยวและการแก่งแย่งพ้ืนที่เศรษฐกิจท าให้กลุ่มชาติ
พันธุ์ถูกกีดกันสิทธิในพื้นที่ ที่จะเข้าถึงทรัพยากรซึ่งก็คือตลาด จนไม่สามารถขายอาหารได้อย่างเสรีอย่าง
คนเมืองคนอ่ืนๆ ในระบบการค้าจึงเกิดการช่วงชิงพ้ืนที่ในการขายสินค้า ระหว่างคนทั้งสองกลุ่มซึ่งเป็น
ปัญหาทางด้านเศรษฐกิจ  ส าหรับความสัมพันธ์ทางเศรษฐกิจที่ เกี่ยวข้องกับอ านาจนั้น สุ เทพ         
สุนทรเภสัช (2548  :  88) กล่าวว่า “จะต้องยอมรับความจริงที่ว่าในการด ารงชีวิต การดิ้นรนเพ่ือให้
ได้มาซึ่งรายได้สูงสุด มีที่อยู่อาศัย รวมทั้งประโยชน์สุขอ่ืนๆ” ประกอบกับสถานภาพทางสังคมของกลุ่ม
ชาติพันธุ์ไทเขินด้อยกว่าคนเมืองท าให้ไม่มีเสียงที่จะสะท้อนออกสู่สังคม จึงต้องหลีกเลี่ยงปัญหาอย่างไม่
มีข้อโต้แย้ง การปรับเปลี่ยนชนิดของอาหารที่ขายให้ไม่ซ้ ากับอาหารของคนในภาคเหนือจึงเป็นหนทาง
แก้ปัญหา ซึ่งในความเป็นจริงลักษณะของอาหาร และรสชาติก็ไม่เหมือนกันอยู่แล้ว ที่จะซ้ ากันคือชื่อ
เรียก อาหารบางอย่างหากเรียกในภาษาของคนไทเขินอาจท าให้ ผู้คนทั่วไปไม่รู้จักเพราะไม่คุ้นเคย การ
เรียกชื่ออาหารโดยตั้งชื่อให้ใกล้เคียงกับอาหารที่มีอยู่แล้วในภาคเหนือจึงช่วยลดปัญหาในการสื่อสารและ
เป็นที่จดจ าได้ง่าย แต่การที่ตั้งชื่อที่คล้ายกันกับเป็นสาเหตุหนึ่งของปัญหาที่ท าให้ไม่สามารถขายอาหาร
ชนิดนั้นได้ 

 ในช่วงเวลาที่ผ่านมากลุ่มชาติพันธุ์ในบ้านเหล่าพัฒนา ได้แก่ ไทใหญ่ ไทลื้อ ไทเขิน 
และคนเมืองหรือบางคนก็เรียกตนเองว่าเป็นไตยวน สามารถอาศัยอยู่ร่วมกันได้ตามปกติเพราะต่างฝ่าย
ต่างเคารพสิทธิซึ่งกันและกัน คนไทเขินสามารถด ารงชีวิตได้ค่อนข้างอิสระ การประกอบอาชีพของคน
ส่วนใหญ่ภายในหมู่บ้าน มักไม่ซ้ ากันจึงยังไม่เกิดการแก่งแย่งงาน หากออกจากหมู่บ้านแล้วเข้าสู่สังคม
ภายนอกจะพบว่า อาชีพต่างๆ ที่คนไทเขินประกอบหาเลี้ยงชีพ จะมีคนในจังหวัดท ามาหากินอยู่แล้ว 
ปรากฏการณ์ของหมู่บ้านแห่งนี้จึงแสดงให้เห็นว่าแต่ละชุมชนอาจให้สิทธิแก่กลุ่มชาติพันธุ์ที่อาศัยอยู่
ร่วมกันแตกต่างกันไป บางชุมชนอาจให้สิทธิในการเข้าถึงทรัพยากร หรือสิทธิในการแสดงออกทาง
ความคิดแม้ว่ากลุ่มชาติพันธุ์เหล่านี้จะมีสิทธิอาศัยอยู่ในประเทศไทยได้ตามสถานภาพ ตามที่ ธเนศ  
อาภรณ์สุวรรณ (2546  :  102) เรียกว่า “สิทธิในการด ารงชีพ ซึ่งหมายถึงความสามารถในการมีชีวิต
อย่างปกติในขั้นพ้ืนฐานที่จ าเป็นส าหรับมนุษย์ในสังคม” แม้จะมีสิทธิในการด ารงชีพได้ตามสมควร แต่
เหตุผลที่ก่อให้พวกเขารู้สึกว่ายังเป็นคนอ่ืน และไม่สามารถแสดงสิทธิทางสังคมได้อย่างเต็มที่ คือการ
ไม่ได้เป็นพลเมืองของประเทศ จึงท าให้รู้สึกว่าเสรีภาพในการด าเนินชีวิตที่ควรมีกลับถูกลิดรอน จนเป็น
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ที่มาของการพยายามแสดงออกทางวัฒนธรรมเพ่ือบ่งบอกตัวตนอันแสดงให้เห็นถึงการเชื่อมโยงทาง
สังคมของคนไทเขินและคนไตในจังหวัด ท่ามกลางบริบทที่แวดล้อมไปด้วยคนล้านนาและกลุ่มชาติพันธุ์
กลุ่มอ่ืนๆ การแก้ปัญหาที่ทางกลุ่มชาติพันธุ์มีร่วมกันในเรื่องการแย่งชิงพ้ืนที่ คือ การหาพ้ืนที่ขายสินค้า
แห่งใหม ่

2. ตลาด : พ้ืนที่ของการต่อสู้และปรับเปลี่ยน  
 ตลาดเป็นสถานที่ที่คนสามารถน าสินค้าเข้ามาแลกเปลี่ยนซื้อขายกันได้อย่างอิสระซึ่งอาจ

จัดเป็นพ้ืนที่ทางสังคม (Social Space) ที่เปิดกว้าง เต็มไปด้วยความหลากหลาย ไพโรจน์ คงทวีศักดิ์ 
(2553  :  7 - 8) อธิบายว่า “มุมมองแบบเดิมมองว่าตลาดเป็นเพียงพ้ืนที่ของกิจกรรมทางเศรษฐกิจ ชีวิต
ในตลาดก็เป็นชีวิตที่ด าเนินไปด้วยตรรกะทางเศรษฐกิจโดยเฉพาะเศรษฐกิจแบบเสรีนิยม เพราะนอกจาก
การเป็นพ้ืนที่ทางเศรษฐกิจแล้ว ตลาดยังเป็นพื้นที่ของความหมาย พื้นที่ของการผลิตความหมายและการ
ต่อรองกับความหมายที่มีอยู่ด้วยกันมากมายหลายชุด ชีวิตของผู้คนและชีวิตของสินค้านานาชนิดใน
ตลาดเป็นชีวิตที่พ่ึงพาและเกี่ยวพันอยู่กับความหมายเหล่านั้น” โดยเฉพาะในสังคมของคนภาคเหนือ
ตลาดภายในต าบลจึงเป็นพ้ืนที่ของความสัมพันธ์เชิงอ านาจที่ต่างฝ่ายต่างช่วงชิงพ้ืนที่ระหว่างคนเมืองกับ
กลุ่มชาติพันธุ์  ตลาดจึงไม่เพียงเป็นแหล่งแลกเปลี่ยนสินค้าเท่านั้น แต่ยังเป็นแหล่งข้อมูลที่ท าให้ทราบถึง
ความสัมพันธ์ของผู้คนที่อยู่ในตลาดโดยอาศัยระบบพ่ึงพาหรือการแลกเปลี่ยนผลประโยชน์ระหว่างกัน 
เพ่ือให้พื้นที่ในการขายอาหารของไทเขินยังคงอยู่ จึงเกิดการต่อรองระหว่างกลุ่มโดยอาจปรับเปลี่ยนชนิด
ของอาหารหรือจ ากัดพ้ืนที่ที่จะขายอาหาร โดยจะขายแต่ในพ้ืนที่ที่มีกลุ่มชาติพันธุ์ไตด้วยกันซึ่งเป็นตลาด
เล็กๆ ของชุมชนหรือหมู่บ้าน โดยเฉพาะในบ้านเหล่าพัฒนาจะมีการรวมตัวของกลุ่มชาติพันธุ์ไตสร้าง
พ้ืนที่ในการขายของ คนในหมู่บ้านจะเรียกตลาดเล็กๆ ตามภาษาถิ่นว่า “กาดสิบสองปันนา” ตลาดแห่ง
นี้ตั้งอยู่ระหว่างเส้นทางที่เป็นสามแยกภายในหมู่บ้าน แยกที่หนึ่งคือเส้นทางลัดจะไปบ้านเหล่าพัฒนา 
แยกที่สองคือเส้นทางที่จะไปบ้านห้วยไม้เฮ้ีย และแยกท่ีสามคือเส้นทางที่จะลัดไปตลาดบ้านดู่ ตลาดแห่ง
นี้จะขายของเฉพาะวันจันทร์กับกับพฤหัส ตั้งแต่เวลาประมาณ 14.00 น. – 18.00 น. เดิมตลาดเล็กๆ 
แห่งนี้เคยเป็นตลาดของหมู่บ้านมาก่อน มีป้ายชื่อเรียกว่า “ตลาดชุมชนวัดป่าซาง” แต่เนื่องจากพ้ืนที่
บริเวณนี้ไม่ใช่ถนนเส้นหลัก ท าให้ผู้คนจากภายนอกไม่ทราบข้อมูลของตลาดแห่งนี้ จึงไม่เข้ามาซื้อสินค้า 
หรือคนที่ทราบก็จะนิยมไปซื้อสินค้าที่ตลาดใหญ่ซึ่งมีสินค้าหลากหลายกว่า ท าให้พ่อค้าแม่ค้าที่น าของมา
ขาย ขายได้ไม่ด ีจึงปล่อยให้ตลาดแห่งนี้กลายเป็นตลาดร้าง  

 หลังจากกลุ่มชาติพันธุ์ที่อยู่ในบริเวณนั้นเห็นว่าตลาดแห่งนี้ ถูกปล่อยทิ้งร้างมาหลายปี แม้
จะเป็นตลาดเล็กๆ แต่ก็มีคนในหมู่บ้านใช้เส้นทางนี้สัญจรไป-มา ระหว่างหมู่บ้าน โดยเฉพาะผู้ที่ใช้
เส้นทางนี้มักจะเป็นกลุ่มชาติพันธุ์ไต สินค้าที่น ามาขายให้กับกลุ่มชาติพันธุ์ที่อาศัยอยู่ในบริเวณนี้น่าจะ
พอขายได้ จึงเกิดการรวมกลุ่มชาติพันธุ์ที่อาศัยอยู่ในบริเวณนั้นน าผลผลิตมาวางขาย ท าให้การปะทะ
ทางวัฒนธรรมด้านอาหารที่มีในตลาดใหญ่ลดความขัดแย้งลง เพราะการปรับเปลี่ยนรูปแบบโดยหาพ้ืนที่
ขายสินค้าที่มีเฉพาะกลุ่มไตและขายให้กับคนไตด้วยกันได้ลดการแข่งขันทางการตลาดต่อคนเมือง ตลาด
แห่งนี้จึงไม่เพียงแต่ลดช่องว่างของการปะทะกันแต่ยังเป็นการรื้อฟ้ืนความทรงจ าของกลุ่มชาติพันธุ์ไตใน
หมู่บ้านขึ้นมา ซึ่ง Tanabe  และ Keyes (2002) กล่าวว่า “ความทรงจ าทางสังคมเกี่ยวข้องอย่างส าคัญ
กับสภาวการณ์ที่สังคมหรือชุมชนหนึ่งตกอยู่ภายใต้การเปลี่ยนแปลงทางสังคมอย่างรวดเร็วและอีกทั้งถูก
กดทับจากการเมืองการปกครองที่แฝงไว้ด้วยความสัมพันธ์เชิงอ านาจที่เข้ามาจัดการถึงในระดับ
ชีวิตประจ าวัน จนก่อให้เกิดความรู้สึกไม่มั่นคงในชีวิตปัจจุบัน และท้ายที่สุดก่อให้เกิดการตอบโต้หรือ
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ต่อรองเพ่ือสร้างความมั่นคงผ่านการสร้างความทรงจ าทางสังคม โดยการสร้างอัตลักษณ์ของปัจเจกชน
หรือของกลุ่มขึ้นมา”  ปรากฏการณ์สร้างพ้ืนที่ในการขายสินค้าของกลุ่มชาติพันธุ์ได้เกิดขึ้นในหลาย
จังหวัด เช่น จังหวัดเชียงใหม่ก็พบการหาพ้ืนที่ขายสินค้าของกลุ่มชาติพันธุ์ในเมืองได้ในกาดนัด (ตลาด
นัด) เช้าวันศุกร์ (บุศรินทร์  เลิศชวลิตสกุล.    2553  :  143) ตั้งอยู่บนถนนเจริญประเทศ สินค้าจาก
ชายแดนฝั่งพม่าและน าเข้ามาจากประเทศจีนประเทศจีน จะมีอาหาร วัตถุดิบและผลิตภัณฑ์ท่ีปลูก หรือ
ผลิตในพ้ืนที่ต่างๆ ในจังหวัดเชียงใหม่หรือจังหวัดอ่ืนๆ อาหารประกอบส าเร็จ เช่น ผักกาดดอง น้ าพริก
ต่างๆตลอดจนอาหารปรุงส าเร็จอย่างข้าวซอยไทใหญ่ ซึ่งตลาดแห่งนี้ก็มีชื่อเรียกอย่างไม่เป็นทางการ 2 - 
3 ชื่อ เช่น “ตลาดไทใหญ่” “ตลาดพม่า” “ตลาดจีนฮ่อ” หรือ “ตลาดชาติพันธุ์” 

 การสร้างพ้ืนที่ของกลุ่มชาติพันธุ์จึงเป็นการหาที่ยืนที่กลุ่มคนเหล่านี้จะอยู่ในสังคม พ้ืนที่
ของตลาดจึงไม่ได้เกิดจากการหวังผลก าไรจากการขายสินค้าที่จะขายได้มากหรือน้อย สิ่งที่ส าคัญที่ได้
จากตลาดคือการได้พบปะพูดคุยกับคนกลุ่มไตด้วยกันในหมู่บ้าน แล้วหวนนึกถึงความทรงจ ารวมถึงวิถี
ชีวิตในอดีต ความทรงจ าที่ถูกน ากลับมาได้ช่วยคัดสรรสินค้าและสร้างพ้ืนที่ขายของให้มีลักษณะเฉพาะ 
ท าให้ตลาดชุมชนวัดป่าซางหรือ “กาดสิบสองปันนา” แห่งนี้ผู้ที่น าสินค้ามาขายล้วนเป็นคนไตในหมู่บ้าน
ทั้งสิ้นไม่มีบุคคลภายนอกและไม่มีคนเมือง สินค้าที่น ามาขายทั้งหมดผู้ขายจะเป็นผู้ปลูก ข้าวของส่วน
ใหญ่จึงมีทั้งพืชผักพ้ืนเมือง ขนม เมล็ดพันธุ์พืช อาหาร ขนมที่เป็นของกลุ่มไต หรือสินค้าบางประเภทที่
อาจน ามาจากเมืองเชียงตุง สิ่งของเหล่านี้ล้วนแสดงให้เห็นถึงวิถีชีวิตวัฒนธรรมของกลุ่มไต  

 

 
 

ภาพประกอบ  17  ตลาดขนาดเล็กภายในหมู่บ้าน หรือที่ชาวบ้านเรียกว่า ตลาดสิบสองปันนา 
 

 การน าเสนอวัฒนธรรมทางอาหารของคนไทเขินจึงสัมพันธ์กับบริบททางสังคมที่แวดล้อม
อยู่ การกีดกันพ้ืนที่ในตลาดได้แสดงให้เห็นว่ากลุ่มไทเขินยังขาดสิทธิทางวัฒนธรรมที่จะน าเสนอตัวตน
ของไทเขินผ่านอาหาร ความต้องการใช้ชีวิตตามความปรารถนาเป็นสิ่งที่คนในสังคมต่างต้องการ  จรัล 
ดิษฐาอภิชัย (2549  :  58) จึงเรียกการใช้ชีวิตตามความต้องการว่า  “สิทธิความเป็นส่วนตัว”  (Right  
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to Privacy)  สิทธิความเป็นส่วนตัวเป็นสิทธิของบุคคลทุกคนที่จะมีชีวิต ใช้ชีวิตตามความต้องการของ
ตน เพราะมนุษย์ทุกคนมีชีวิตและร่างกาย ความคิดจิตใจ นิสัย รสนิยมฯลฯ ทั้งที่เหมือนกันและแตกต่าง
กันไปตามลักษณะและสภาพครอบครัว ชุมชน สังคม ชนชาติฯลฯ ลักษณะและสภาพดังกล่าวนี้เป็น
สาเหตุ เงื่อนไขและปัจจัยก าหนดความเป็นตัวตนของแต่ละคน มีตัวตนและบุคลิกภาพอย่างใดก็จะ
ด าเนินชีวิตไปในทางที่สอดคล้องกับตัวตนเช่นนั้น” จรัล ดิษฐาอภิชัย (2549  :  58) ยังกล่าวอีกว่า 
“สิทธิความเป็นส่วนตัวเป็นสิทธิทางวัฒนธรรม”  

 การศึกษาของชาลส์ เทย์เลอร์ (อานันท์ กาญจนพันธุ์.    2555  :  103) สะท้อนความคิด
เรื่องสิทธิว่า “สิทธิถือเป็นความสัมพันธ์ทางสังคมอย่างหนึ่ง ที่เป็นรากฐานในการสร้างความมีตัวตนของ
ตนเอง เพราะสิทธิถือเป็นเงื่อนไขส าคัญส าหรับกลุ่มชนที่มีความแตกต่างทางวัฒนธรรมจะสามารถ
แสดงอัตลักษณ์ของตนเองได้ อย่างเท่าเทียมกับกลุ่มชนอ่ืนๆ ในรัฐชาติ”  

 จากแนวคิดเรื่องสิทธิในข้างต้นได้แสดงให้เห็นว่า สิทธิทางวัฒนธรรมที่กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน
ในบ้านเหล่าพัฒนาต้องการก็คือ การได้เสรีภาพในการด าเนินชีวิตประจ าวันเท่าเทียมกับคนอ่ืนๆ แม้จะ
ไม่ได้สถานะทางสังคมตามกฎหมาย แต่อยากให้มองพวกเขาในฐานะเป็นส่วนหนึ่งของพลเมือง  ทั้งยัง
ต้องการให้คนที่อาศัยอยู่ในชุมชนเดียวกันมองว่ากลุ่มไทเขินก็เป็นส่วนหนึ่งของสังคมไทย ซึ่งควรมีสิทธิที่
จะด ารงชีพตามวัฒนธรรมได้อย่างเสรีเช่นเดียวกับคนไทยคนอ่ืนๆ  

 จากปรากฏการณ์ที่กล่าวมาในข้างต้นจะเห็นได้ว่า ความแตกต่างทางสถานภาพทางสังคม
ของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน ในฐานะที่ยังไม่ได้เป็นพลเมืองไทย ไม่มีบัตรประชาชนไทยได้ส่งผลให้คนกลุ่มนี้
ไร้อ านาจ ไร้เสรีภาพที่จะประกอบอาชีพตามความถนัด จึงถูกเบียดขับออกจากพ้ืนที่ทางสังคมแม้จะเป็น
เพียงตลาดเล็กๆ แต่ละแห่งในจังหวัดเชียงราย ท่ามกลางเศรษฐกิจที่มีการแข่งขันสูง ส่งผลให้กลุ่มไทเขิน
ไม่สามารถแสดงออกทางวัฒนธรรมด้านอาหารในตลาดทั่วไปได้อย่างเต็มที่ พ้ืนที่ที่จะมีสิทธิในการขาย
อาหารจึงเป็นตลาดชุมชนเล็กๆ ในหมู่บ้าน ซึ่งคนที่มาซื้อส่วนใหญ่ก็คือกลุ่มชาติพันธุ์ด้วยกันเอง 

 
ความทรงจ าทางวัฒนธรรมด้านการแต่งกาย การสร้างความหมายท่ีแสดงออกถึงการเป็นพลเมือง 
 

กลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มต่างๆ ในบ้านเหล่าพัฒนามีลักษณะบางประการที่แสดงออกได้ใกล้เคียงกัน 
ไม่ว่าจะเป็น วิถีชีวิต รูปร่าง หน้าตา หรือการแสดงออกทางประเพณีความเชื่อ  รวมถึงอาชีพ 
องค์ประกอบเหล่านี้ ท าให้ยากแก่การจะแยกภาพลักษณ์ออกจากกันอย่างชัดเจน จนกระทั่งในปีพ.ศ.
2518 ซึ่งเป็นปีที่เริ่มสร้างวิหารพระธาตุจอมสัก และเป็นปีที่เริ่มมีกลุ่มชาติพันธุ์เข้ามาในบ้านเหล่าพัฒนา 
ในขณะนั้นผู้คนที่อาศัยในบ้านเหล่าพัฒนายังไม่มากเท่ากับปัจจุบัน กลุ่มชาติพันธุ์ที่เข้ามาก็ยังมีจ านวน
ไม่มาก การจัดกิจกรรมต่างๆ ในหมู่บ้านจึงจัดแบบผสมกลมกลืนกันไปไม่ได้แยกความแตกต่างออกจาก
กัน จนถึงปี พ.ศ. 2528 ที่มีการส ารวจกลุ่มชาติพันธุ์ในบ้านเหล่าพัฒนา จึงพบว่า หมู่บ้านนี้มีกลุ่มชาติ
พันธุ์กลุ่มต่างๆ เข้ามาอาศัยจ านวนหนึ่ง ประกอบกับทางจังหวัดขอความร่วมมือให้ส่งการแสดง พ่อ
หลวงสมบูรณ์ (ผู้ใหญ่บ้าน) จึงให้ทุนจัดท าอุปกรณ์ไปแสดง เช่น กลุ่มชาติพันธุ์ไทใหญ่มีการแสดงฟ้อน
นางนก ร าโต  กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินมีการแสดงร าวงย้อนยุค เสิน เข้าร่วมกิจกรรมของจังหวัด ต่อมาก็จัด
แสดงเป็นประจ าทุกปี การแบ่งกลุ่มชาติพันธุ์จึงแบ่งออกเป็นกลุ่มต่างๆ ได้อย่างชัดเจนนับตั้งแต่นั้นเป็น
ต้นมา โดยเริ่มจากการแบ่งกลุ่มที่สามารถเห็นได้ทางรูปลักษณ์ได้แก่ การแบ่งแยกความแตกต่างของกลุ่ม
ชาติพันธุ์โดยใช้รูปแบบเครื่องแต่งกายและ สี เป็นตัวก าหนด เช่น กลุ่มชาติพันธุ์ไทใหญ่ ชายจะสวมเสื้อ
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เมือง หญิงจะสวมเสื้อปั๊ดสีนวล นุ่งผ้าถุงยาว กลุ่มชาติพันธุ์ไทลื้อ หญิงจะสวมเสื้อปั๊ดสีชมพู นุ่งผ้าถุงยาว 
กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน หญิงจะสวมชุดสีฟ้า นุ่งผ้าถุงยาว การแบ่งเครื่องแต่งกายตามที่กล่าวมาเป็นก าร
แบ่งจากบุคคลภายนอก ซึ่งภายหลังกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินได้นิยามตัวตนของกลุ่มขึ้นมาใหม่ โดยมีการให้
ความหมายที่สามารถแสดงออกในเชิงสัญลักษณ์ ได้แก่ 
 1. ชุดเครื่องแต่งกาย การปรับเปลี่ยนเพื่อสร้างตัวตน 

 เครื่องแต่งกายของไทเขินถูกพัฒนามาจากการออกแบบของพ่อหลวงสมบูรณ์ กันทะ
เตียน ซึ่งปรับรูปแบบชุดมาจากชุดพ้ืนเมืองของคนล้านนา โดยเฉพาะการแต่งกายของผู้ชายไทเขินแต่
เดิมมีรูปแบบของเสื้อผ้าเหมือนกับคนเมืองภายในจังหวัด  ปัจจุบันคนเมืองส่วนใหญ่โดยเฉพาะผู้ชายอาจ
แต่งกายผิดเพ้ียนไปไม่เหมือนเดิม ข้อมูลของ บุญช่วย ศรีสวัสดิ์ (2551  :  9 - 12) ที่เขียนไว้ในหนังสือ
เรื่อง 30 ชาติในเชียงราย เมื่อปี พ.ศ. 2493 ได้กล่าวถึงเครื่องแต่งกายของชาวเหนือว่า “ปกติผู้ชายใส่
เสื้อกุยเฮงผ่าอกติดเชือกผูกแทนกระดุม กางเกงขากว้าง ย้อมสีหม้อฮ้อม ผู้หญิงสวมเสื้อสีเดียวกัน ผ้าซิ่น
ขอบบนสีด าหรือขาวกว้างประมาณฝ่ามือ ตรงกลางมีริ้วลายเป็นชั้นๆ สีขาว ด า เขียว เหลืองเล็กๆ 
สลับกัน ซิ่นใช้ผ้าสีด าหรือสีน้ าเงินแก่ กว้างประมาณคืบเศษ หรือชุดสีน าเงินเข้มจวนด าเป็นเครื่องแต่ง
กายตามปกติเวลาท างานไปไร่นา เวลามีงานพิธีรื่นเริง ผู้ชายแต่งกายด้วยเสื้อดอกลวดลายต่างๆ สีขาว สี
ชมพู และสีเหลือง สวมกางเกงแพร ผู้หญิงสาวเวลาไปงานปอยหลวงแต่งเสื้อผ้าสีอ่อน สวมผ้าซิ่นสี
ฉูดฉาด”  

 แม้ว่าคนเหนือจะนิยมสวมเสื้อผ้าที่ย้อมสีหม้อฮ้อมในเวลาปกติ แต่ยามที่มีงานรื่นเริง        
การแต่งกายทั้งชายและหญิงนิยมสวมใส่เสื้อผ้าสีสันสดใส การให้คนเหนือหรือคนเมืองมีรูปแบบ      
การแต่งกายที่เป็นเอกลักษณ์น่าจะมาจากการเรียกร้องของกองบรรณาธิการหนังสือพิมพ์ “คนเมือง” 
ดังที่ ธเนศวร์ เจริญเมือง (2552  :  188) กล่าวว่า “ให้คนเมืองสวมเสื้อหม้อห้อมในช่วงปลายทศวรรษ 
2490 และต้นทศวรรษ 2500 ด้านหนึ่งสะท้อนให้เห็นความมุ่งมั่นของคนเมืองกลุ่มหนึ่งที่จะปกป้องและ
สืบสานงานศิลปวัฒนธรรมท้องถิ่น แต่ อีกด้านหนึ่ งก็สะท้อนว่าพวกเขาขาดการศึกษาค้นคว้า
ประวัติศาสตร์ของท้องถิ่น” นอกจากเรียกร้องของกองบรรณาธิการหนังสือพิมพ์ “คนเมือง” แล้ว   
ธเนศวร์ เจริญเมือง (2552  :  188)  ยังกล่าวเพ่ิมเติมว่า “การออกค าสั่งให้ข้าราชการใส่เสื้อหม้อห้อมใน
วันศุกร์เริ่มต้นที่จังหวัดเชียงใหม่ก่อน แล้วลามออกไปยังจังหวัดข้างเคียง รวมถึงข้อเสนอของนักวิชาการ
ที่ว่าเสื้อของคนเมืองสีอะไรก็ได้ ไม่จ าเป็นต้องใช้เสื้อหม้อห้อม” การแต่งกายที่เกิดขึ้นในช่วงปี พ.ศ. 
2500 จึงกลายเป็นวัฒนธรรมของคนเมืองเชียงรายที่ผู้ชายอาจใส่เสื้อหม้อห้อมหรือเสื้ออาจมีสีต่างๆ เพิ่ม
มากขึ้น  
  รูปแบบการแต่งกายของคนเมืองที่ เปลี่ยนไปได้กลายเป็นต้นแบบเสื้อผ้าที่พ่อหลวง
สมบูรณ์ น ามาปรับใช้กับผู้ชายของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินสวนใส่ ยามที่ต้องเข้าร่วมกิจกรรมของจังหวัด  
ในขณะที่การแต่งกายของไทเขินยามที่อยู่ในเมืองเชียงตุง จะมีความแตกต่างจากคนเมือง ดังที่ บุญช่วย 
ศรีสวัสดิ์ (2551  :  61) กล่าวว่า “พวกไทเขินชอบเครื่องแต่งกายทีมีสีฉูดฉาด ผ้าโพกศีรษะ เสื้อที่สวม 
ผ้าคาดเอว กางเกงไม่ชอบใช้สีเดียวกัน ผ้าโพกศีรษะชอบใช้สีชมพู เสื้อสีเขียวหรือน้ าเงินแก่ สีขาวหรือสี
น้ าฮ้อม ผ้าคาดเอวสีด าบางทีก็ใช้เข็มขัดหนังหนาประมาณ 3 – 4 นิ้วคาดรอบเอว” การออกแบบเครื่อง
แต่งกายที่มีการปรับเปลี่ยนรูปแบบใหม่ โดยอ้างอิงจากการแต่งกายของคนเมืองแล้วน ามาให้กลุ่มไทเขิน
ยอมสวมใส่จากการออกแบบเครื่องแต่งกายของพ่อหลวงสมบูรณ์นั้นทางกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินได้สวมใส่
อยู่หลายปี ซึ่งล้านแต่เป็นการออกแบบที่มาจากคนนอก ปิ่นแก้ว เหลืองอร่ามศรี (2546  :  10) เรียกว่า 
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“อัตลักษณ์ประดิษฐ์” เพราะเป็นอัตลักษณ์ที่สร้างขึ้นจากคนภายนอก  ซึ่งต่างจากอัตลักษณ์ทางชาติ
พันธุ์ ที่สร้างจากภายใน (Self – identification)  แม้การสร้างอัตลักษณ์ประดิษฐ์จะเกิดจาก การ
สนองตอบนโยบายของรัฐ ที่ต้องการประชาสัมพันธ์จังหวัดเชียงรายว่าเป็นจังหวัดที่มีกลุ่มชาติพันธุ์หลาย
กลุ่ม แต่หลังจากกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินบ้านเหล่าฯ มีความเข้มแข็งทางฐานะ และสามารถรวมกลุ่มชาติ
พันธุ์เดียวกันในหมู่บ้านที่เพ่ิมมากขึ้น กลุ่มไทเขินก็เลือกที่จะปฏิเสธอัตลักษณ์ที่ถูกสร้างโดยคนนอก ด้วย
การให้ความหมายกับเครื่องแต่งกายใหม่ ที่สามารถสื่อถึงวัฒนธรรมด้านการแต่งกายของคนไทเขินที่
สร้างขึ้นจากกลุ่ม รูปแบบการแต่งกายจึงถูกสร้างขึ้นในลักษณะของต่อรองที่หยิบเอาวัฒนธรรมการแต่ง
กายของล้านนาเป็นเครื่องแบบของผู้หญิงไทเขิน ในขณะที่เครื่องแต่งกายของผู้ชายไทเขินได้ปรับเปลี่ยน
ให้เหมือนกับไทเขินในเมืองเชียงตุง การผสมผสานสองวัฒนธรรมจึงเป็นการยืดหยุ่นระหว่างอัตลักษณ์
เดิมทีถู่กสร้างข้ึนจากคนนอกและอัตลักษณ์ท่ีมาจากคนในกลุ่ม  
  การประดิษฐ์สร้างเครื่องแต่งกายของคนไทเขิน ส่วนหนึ่งมาจากการดึงความทรงจ าจาก
อดีตแล้วน ามาผสมผสานกับปัจจุบัน เครื่องแต่งกายของไทเขินในบ้านเหล่าพัฒนา จึงถูกใช้เป็นเครื่องมือ
ในการสร้างอัตลักษณ์ของกลุ่ม ดังที่ Assmann (1995  :  130) กล่าวว่า “หนึ่งในลักษณะส าคัญของ
ความทรงจ าเรียกว่า ‘ความทรงจ าทางวัฒนธรรม’ เป็นสิ่งที่ก่อให้เกิดอัตลักษณ์อย่างเป็นรูปธรรมโดย
ความทรงจ าที่สัมพันธ์กับกลุ่มนี้ จะรักษาความรู้ ใน เรื่องการรับรู้ของกลุ่มเพ่ือที่ จะมาก าหนด
ลักษณะเฉพาะจากเงื่อนไขของการยอมรับและปฏิเสธถึงสิ่งที่ตนเองหรือกลุ่มนั้นว่าเป็นหรือไม่เป็น”  

 การปรับรูปแบบเสื้อผ้าของไทเขินในบ้านเหล่าฯ โดยเฉพาะผู้ชายจึงเริ่มปรับเปลี่ยนให้
ใกล้เคียงกับชาวไทเขินในเชียงตุง ตามแต่วัสดุที่มีในท้องถิ่น แม้จะยังไม่เหมือนกับการแต่งกายอย่างชาว
ไทเขินในเมืองเชียงตุงเสียทีเดียว แต่การคิดรูปแบบที่มาจากกลุ่มชาติพันธุ์เองก็ได้สื่อความหมาย ถึง
ความมีตัวตนของกลุ่มในพ้ืนที่สาธารณะและช่วยแยกให้เห็นความแตกต่างกับกลุ่มชาติพันธุ์อ่ืนๆ ได้ การ
นิยามตัวตนขึ้นมาใหม่ภายใต้สังคมล้านนาจึงปรับเปลี่ยนลักษณะเสื้อผ้า เนื้อผ้า รวมถึงสีให้ใกล้เคียงกับ
วัฒนธรรมไทเขินของเมืองเชียงตุง โดยเริ่มจากชุดของผู้ชายไทเขิน ซึ่งนฤพนธ์  ด้วงวิเศษ (2549  :  9) 
กล่าวถึงการสร้างอัตลักษณ์ของคนพลัดถิ่นว่า “อัตลักษณ์ของคนประเภทนี้ถูกสร้างหรือฟ้ืนฟูมาจาก
วัฒนธรรมหลายๆ แบบ โดยอาศัยสื่อ เช่น วิทยุ โทรทัศน์หนังสือ ดนตรี การแสดง ฯลฯ” การสร้าง     
อัตลักษณ์ของคนพลัดถิ่นจากท่ีกล่าวมาสอดคล้องกับกลุ่มไทเขินบ้านเหล่าพัฒนา ที่พยายามสร้างตัวตน
ขึ้นมาจากความทรงจ า โดยเลือกที่จะรื้อฟ้ืนเครื่องแต่งกายตามแบบกลุ่มไทเขินทั้งของชายและหญิง ใน
เรื่องของการปรับรูปแบบของเสื้อผ้านี้ ถวัลย์ ความชอบ (2555  :  สัมภาษณ์) ประธานกลุ่มชาติพันธุ์ไท
เขินเล่าให้ฟังว่า 

 
“… เสื้อผ้าผู้ชายไทเขินทั้งกลุ่มจะให้ไปซื้อแถวอ าเภอแม่สาย เพราะแถวนั้นยังมีกลุ่มคนไต

อาศัยอยู่เยอะ พ่อค้าเขาไปเอาเสื้อผ้าเหล่านี้มาจากฝั่งพม่า ส าหรับในตัวจังหวัดเชียงรายเสื้อผ้าแบบนี้จะ
ไม่มีขาย แค่ลักษณะของเนื้อผ้าก็ไม่เหมือนแล้ว …” 
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ภาพประกอบ  18  เสื้อผ้าของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน ชาย – หญิง 
 

  ส าหรับเสื้อผ้าของผู้หญิงไทเขินได้มีการปรับเปลี่ยนรูปแบบเพ่ือให้เหมาะสมกับการใช้
งาน ทั้งรูปแบบของเสื้อที่ประยุกต์มาจากแบบเสื้อปั๊ดของผู้หญิงในภาคเหนือ และผ้าถุงที่ตัดเย็บเป็นถุง
ส าเร็จ การตัดเย็บและเนื้อผ้าก็ใช้ช่างในตัวจังหวัดเชียงราย เสื้อผ้าของผู้หญิงไทเขินจึงใกล้เคียงกับเสื้อผ้า
ของผู้หญิงในภาคเหนือทั่วไป 

2. สีการบ่งบอกสถานะของความเป็นคนไทย 
 การเลือกสีของเครื่องแต่งกาย กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินในบ้านเหล่าฯ ได้ตกลงกันว่าสีของ

เครื่องแต่งกายควรจะเป็นสัญลักษณ์ที่เกี่ยวกับการอาศัยอยู่ในพ้ืนที่ ซึ่งในขณะนั้นยังไม่ได้ระบุสีอย่าง
ชัดเจน ต่อมากลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินได้มีโอกาสเข้าเฝ้าสมเด็จพระเทพพระรัตนราชสุดา สยามบรมราช
กุมารีทางกลุ่มไทเขินจึงถือโอกาสนี้เปลี่ยนสีชุดแต่งกายเพ่ือเป็นสัญลักษณ์ของกลุ่มตนโดยเฉพาะ โดย
เลือกสีม่วงเป็นสีประจ ากลุ่ม แต่ส าหรับเครื่องแต่งกายของผู้ชายไทเขินยังคงเป็นเสื้อที่หาซื้อจากจังหวัด
ท่าข้ีเหล็ก สีเสื้อจึงมีหลายสี อีกท้ังไม่ได้ก าหนดสีที่แน่นอนอย่าง สีเครื่องแต่งกายของผู้หญิงที่สวมเสื้อปั๊ด
สีม่วง และนุ่งผ้าถุงสีม่วงสลับด า การเลือกสีม่วงเป็นสีของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินนั้น ถวัลย์ ประธานไทเขิน 
(2555  :  สัมภาษณ์) กล่าวว่า  

 
“… ที่เลือกสีม่วงเป็นสีของกลุ่มไทเขินบ้านเหล่าฯ เพราะว่ากลุ่มไทเขินของหมู่บ้านนี้ได้มี

โอกาสเข้าเฝ้าสมเด็จพระเทพฯ โดยต้องเดินทางไปที่กรุงเทพฯ เนื่องในโอกาสวันแม่แห่งชาติ จึงเลือกใช้
สีประจ าพระองค์ นอกจากนี้สีม่วงยังเป็นสีประจ าจังหวัดเชียงรายด้วย สมาชิกกลุ่มไทเขินเลยตกลงใช้สี
ม่วงเป็นสีประจ ากลุ่ม …” 
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 การเลือกสีประจ าพระองค์ของสมเด็จพระเทพฯ มีนัยยะของการขออนุญาตเข้าเป็น
ส่วนหนึ่งของชาติ การได้เข้าเฝ้าถือเป็นการยกระดับทางสังคมที่เหนือกว่ากลุ่มชาติพันธุ์อ่ืนๆ ที่อาศัยอยู่
ในหมู่บ้านเดียวกันรวมทั้งคนเมืองในหมู่บ้าน เพราะการจะได้เข้าเฝ้าไม่ใช่ว่าทุกคนจะได้รับโอกาสเช่นนี้
เหมือนกัน แม้แต่กับคนไทยด้วยกันยังไม่ค่อยจะได้รับโอกาส การที่กลุ่มไทเขินในบ้านเหล่าพัฒนา ได้เข้า
เฝ้าสมเด็จพระเทพฯ ทั้งกลุ่มจึงมีความพิเศษที่ให้ผู้คนที่อาศัยอยู่รายรอบหันกลับมาพิจารณาบทบาทใน
สังคม การเข้าเฝ้าสมเด็จพระเทพฯ นอกจากเป็นการแสดงออกถึงความจงรักภักดีต่อสถาบันกษัตริย์ ยัง
เป็นการย้ าเตือนความทรงจ าร่วมทางประวัติศาสตร์ของกลุ่มไทเขินและผู้คนที่อยู่รายรอบว่าครั้งหนึ่งคน
ในเมืองเชียงตุงเคยเป็นพลเมืองของรัฐไทย การเลือกสีม่วงจึงเป็นการยกสถานะทางสังคมของคนไทเขิน
ให้สูงขึ้น 

 นอกจากนี้สีม่วงยังเป็นสีประจ าจังหวัดเชียงราย ในช่วงประมาณปี พ.ศ. 2549 เป็นต้น
มาทางจังหวัดเคยขอความร่วมมือทุกภาคส่วนให้สวมชุดสีม่วงในทุกวันอังคาร การสวมเสื้อผ้าสีม่วงในวัน
อังคารจึงเป็นเอกลักษณ์ของคนเชียงรายและด าเนินเช่นนี้มาหลายปี จนกระทั่งส่วนราชการมีการเปลี่ยน
ผู้บริหาร การขอความร่วมมือจึงเริ่มอ่อนก าลังลง ผู้คนส่วนใหญ่จึงไม่ได้ปฏิบัติตามนโยบายอีก  

 จากนโยบายของจังหวัด ประกอบกับการมีโอกาสเข้าเฝ้าสมเด็จพระเทพฯ ท าให้ไทเขิน
บ้านเหล่าฯเลือกที่จะใช้สีม่วงเป็นสีประจ ากลุ่มเพื่อแสดงอัตลักษณ์ของการเข้าเป็นส่วนหนึ่งของรัฐไทย 

 ในประเด็นการใช้สีแบ่งแยกกลุ่มชาติพันธุ์ นอกจากจะปรากฏในหมู่บ้านอย่างบ้านเหล่า
พัฒนาแล้ว ในระดับอ าเภอหรือระดับจังหวัดซึ่งมีบริบททางสังคมที่กว้างกว่า  การเลือกใช้สีก็เป็นปัจจัย
ส าคัญ เพราะสีเครื่องแต่งกายเป็นสิ่งบ่งบอกพ้ืนที่ของกลุ่มชาติพันธุ์ที่อาศัยอยู่ในอ าเภอต่างๆ ยามเข้า
ร่วมกิจกรรมกับทางจังหวัด เนื่องจากจังหวัดเชียงรายมีกลุ่มชาติพันธุ์ไทอาศัยตามอ าเภอต่างๆ กระจาย
อยู่ทั่วไปท าให้ทุกครั้งที่จังหวัดจัดกิจกรรมจะไม่สามารถบอกได้ว่ากลุ่มชาติพันธุ์ไทกลุ่มใดของอ าเภอใด
เข้าร่วมกิจกรรมบ้าง ภายในกลุ่มชาติพันธุ์เดียวกันจึงมีการก าหนดสีเพ่ือบ่งบอกอัตลักษณ์ของกลุ่ม 
รวมถึงเป็นการบอกพ้ืนที่ที่กลุ่มชาติพันธุ์อาศัย เช่น กลุ่มชาติพันธุ์ไทลื้อของอ าเภอแม่สาย ผู้หญิงจะโพก
ผ้าสีชมพู สวมเสื้อปั๊ดสีชมพู ในขณะที่กลุ่มชาติพันธุ์ไทลื้ออ าเภอเชียงค าผู้หญิงจะโพกผ้าสีขาว สวมเสื้อ
ปั๊ดสีด า และกลุ่มไทลื้ออ าเภอเวียงป่าเป้า จะสวมเสื้อปัดสีขาว 

 

   
 
ภาพประกอบ  19  สีเสื้อของกลุ่มชาติพันธุ์ไตลื้อในอ าเภอต่างๆ ในกิจกรรมของจังหวัด 
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 จากที่กล่าวมา จะเห็นว่าการแบ่งกลุ่มโดยวิธีใช้สีของเครื่องแต่งกาย จะท าให้เห็น
ลักษณะทางกายภาพของชาติพันธุ์กลุ่มต่างๆ ได้  ความใกล้เคียงทางวัฒนธรรมไทและการมีพรมแดน
ชาติพันธุ์ที่คล้ายคลึงกัน จึงจ าเป็นต้องมีสิ่งช่วยแยกความชัดเจน ซึ่งกลุ่มชาติพันธุ์ส่วนใหญ่ในจังหวัด
เชียงรายได้น าวัฒนธรรมการแต่งกายมาเป็นสิ่งแยกความแตกต่าง ดังที่บาร์ท (ฉวีวรรณ ประจวบเหมาะ.    
2555  :  13  ;  อ้างอิงมาจาก  Barth.    n.d.) กล่าวว่า “พรมแดนชาติพันธุ์ (Ethnic Boundary) ซึ่ง
แยกเขา แยกเรา (Exclusion and Inclusion) โดยอาศัยลักษณะทางวัฒนธรรมเป็นสัญลักษณ์ก าหนด
ความเป็นกลุ่มชาติพันธุ์” 

 ความหมายของสีจึงไม่เพียงสื่อถึงการแบ่งกลุ่มเท่านั้น แต่ยังสื่อให้เห็นพ้ืนที่ ของแต่ละ
กลุ่มชาติพันธุ์อาศัยอยู่ ซึ่งแต่ละพ้ืนที่ก็มีความซับซ้อนและระดับสถานะของกลุ่มชาติพันธุ์แตกต่างกันไป  
ประวัติของความสัมพันธ์กับพ้ืนที่ที่ทางกลุ่มเข้ามาอาศัยรวมถึงระยะเวลาที่ได้เข้ามาในประเทศไทยจึง
เป็นการบอกเล่าตัวตน ดังที่ อองรี เลอเฟบ (Henry Lefebvre) (ภูริทัต  ไชยเศรษฐ์.    2547) นิยาม
ความหมายของพ้ืนที่ทางสังคมไว้ว่า “พ้ืนที่ทางสังคมนั้นเป็นที่ซึ่งบรรจุไปด้วยความแตกต่างหลากหลาย
ทั้งที่เกิดขึ้นเองตามธรรมชาติ และที่เป็นผลผลิตทางสังคมรวมถึงเครือข่าย และเส้นทางที่เป็นสิ่งอ านวย
ความสะดวกต่อการแลกเปลี่ยนสรรพสิ่งและข้อมูล ข่าวสาร การแลกเปลี่ยนดังกล่าวไม่ได้เป็นการ
แลกเปลี่ยนแต่เพียงสิ่งของเท่านั้น แต่ยังเป็นเรื่องของการแลกเปลี่ยนเชิงความสัมพันธ์ทางสังคมด้วย” 
การนิยามความหมายพ้ืนที่ทางสังคมของอองลี แสดงให้เห็นว่าพ้ืนที่ทางสังคมเป็นแหล่งแลกเปลี่ยนทุก
สิ่งรวมถึงความสัมพันธ์ทางสังคม ที่แต่ละกลุ่มชาติพันธุ์มีต่อชุมชน 

 การสร้างรูปแบบของเครื่องแต่งกายและสี อาจเป็นการมองวัฒนธรรมเพียงผิวเผิน แต่
ส าหรับกลุ่มชาติพันธุ์วิธีการแบ่งแยกความแตกต่างที่เห็นได้อย่างชัดเจน เป็นวิธีที่สะดวกที่ สุดที่สามารถ
สื่อให้ผู้ชมเข้าใจความแตกต่างของเขา ซึ่งหากจะใช้การอธิบายด้วยวิธีการอ่ืนอาจไม่ส ามารถสื่อให้เข้า
ใจความแตกต่างของเขา หากจะใช้การอธิบายด้วยวิธีการอ่ืนอาจไม่สามารถสื่อสารได้อย่างมี
ประสิทธิภาพ รูปแบบและสีเสื้อของไทเขินจึงไม่ใช่ การแบ่งแยกความแตกต่างเท่านั้น แต่ยังมีนัยยะของ
ความหมายที่ซ่อนเร้นอยู่  สีของเสื้อผ้าได้ช่วยยกสถานะทางสังคมของกลุ่มชาติพันธุ์ให้เหนือกว่ากลุ่ม
ชาติพันธุ์กลุ่มอ่ืนๆ ในหมู่บ้านรวมถึงกลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มๆ อ่ืนในแต่ละพ้ืนที่ พร้อมกันนั้นยังได้อธิบาย
ความเป็นตัวตนของกลุ่ม เพ่ือให้บุคคลทั่วไปรับทราบข้อมูลว่ากลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินไม่ได้มีความสัมพันธ์ที่
ห่างไกลจากคนเมืองหรือคนไตยวนในเชียงราย อีกทั้งยังมีประวัติศาสตร์ ที่เกี่ยวข้องกับรัฐไทยเสมอมา 
การมองคนไทเขินว่าไม่ใช่คนพม่าและเป็นคนละกลุ่มกับชาติพันธุ์ไทใหญ่  เป็นสิ่งที่ทางกลุ่มคาดหวัง 
เพราะความสัมพันธ์ที่แสดงออกหมายถึงการเป็นส่วนหนึ่งของรัฐชาติและการได้แสดงความจงรักภักดี
เป็นการสถาปนาตัวตนของกลุ่มไทเขินข้ึนใหม่ที่ให้ความหมายของการเป็นพลเมืองของประเทศ 

 
ความทรงจ าทางวัฒนธรรมด้านประเพณีความเชื่อและพิธีกรรม 

  
วิถีชีวิตของคนล้านนาในอดีตจะมีความผูกพันอยู่กับอาชีพเกษตรกรรม ความเชื่อที่สืบทอด

จากรุ่นสู่รุ่น คือการดูแลรักษาดินและน้ า ในการท ากิจกรรมที่เกี่ยวข้องกับวิถีชีวิต รวมถึงการประกอบ
อาชีพที่เกี่ยวข้องการเกษตรจึงต้องมีพิธีกรรมที่เกี่ยวข้องกับผู้ที่ท าหน้าที่รักษาผืนดินและน้ าให้อุดม
สมบูรณ์ คือ แม่ธรณี รวมทั้งเทวดาอารักษ์ต่างๆ ความเชื่อในการนับถือผีและสิ่งเหนือธรรมชาติมีมา
ก่อนที่ศาสนาพุทธจะเข้ามาในดินแดนล้านนา หลังจากศาสนาเข้าสู่ดินแดนล้านนาแล้วพิธีกรรมความ
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เชื่อแต่เดิมจะมีการปรับเปลี่ยนรูปแบบโดยรับความเชื่อจากศาสนาพุทธเข้าไปด้วย ซึ่งความเชื่อทาง
ศาสนาพุทธไม่ได้จ ากัดอยู่แต่ในล้านนาเท่านั้นแต่ยังเผยแพร่ถึงเมืองเชียงตุง ดังที่ เสมอชัย  พูลสุวรรณ 
(2552  :  88) กล่าวถึงพุทธศาสนาในเมืองเชียงตุงว่า “พุทธศาสนาในดินแดนรัฐฉานทางฟากตะวันออก
ของแม่น้ าสาละวินได้รับอิทธิพลจากทั้งทางล้านนาและพม่า สันนิษฐานว่าพุทธศาสนาเริ่มแพร่จาก
ล้านนาเข้าไปในเชียงตุงตั้ งแต่สมัยราชวงศ์ เม็งราย ในตอนปลายคริสต์ศตวรรษที่  13 ถึงต้น
คริสต์ศตวรรษที่ 14 และด ารงความสัมพันธ์อย่างใกล้ชิดเป็นอันหนึ่งอันเดียวกันมาโดยตลอด” จาก
ความสัมพันธ์นี้ท าให้ ความเชื่อและพิธีกรรมของล้านนาและเชียงตุงจึงมีความใกล้เคียงกัน ซึ่งสะท้อน
ออกมาได้แก่  

1. การขึ้นท้าวทั้งสี่และแม่ธรณี ขวัญก าลังใจ ความอุดมสมบูรณ์ 
 เมื่อจะกระท ากิจกรรมต่างๆ โดยเฉพาะงานมงคล คนเหนือเชื่อว่า พิธีกรรมอย่างแรกที่

ต้องจัดท าก่อนพิธีอ่ืนๆ คือการขึ้นท้าวทั้งสี่ ลมูล จันทน์หอม (2547  :  86) กล่าวว่า “เทพเจ้าประจ าทิศ
ทั้ง 4 ทิศ คือ ท้าวธตรัฐ  ท้าววิรุฬหก ท้าววิรูปักข์  ท้าวกุเวร พระอินทร์และนางธรณี การบูชาท้าวทั้งสี่
นี้มีความเชื่อว่า เพ่ือเซ่นสังเวยอัญเชิญท้าวจตุโลกบาล พระอินทร์และแม่ธรณีให้มาช่วยปกปักรักษาการ
ท างานให้ลุล่วง พร้อมกับขอความคุ้มครองป้องกันภยันตรายต่างๆ อย่าให้มีความเสียหายใดๆ เกิดขึ้น 
และให้เกิดสิริมงคลต่อการจัดกิจกรรม ชาวบ้านเชื่อว่า หากไม่ท าพิธีขึ้นท้าวทั้งสี่ ช่างหรือพวกแขกมักจะ
ประสบอุบัติเหตุ” 

 พิธีขึ้นท้าวทั้งสี่มักจะท ากันตอนเริ่มงาน ก่อนที่จะท าพิธีอ่ืนๆ เพราะถือว่าต้องบอก
กล่าวให้เทวดาผู้รักษาทิศทั้งสี่ทราบเสียก่อนที่จะเริ่มงาน ซึ่งสงวน โชติสุขรัตน์ (2553  :  194) กล่าวว่า 
“ก่อนที่จะท าพิธีอ่ืนๆ ต้องบอกกล่าวให้เทวดาผู้รักษาทิศทั้งสี่ทราบเสียก่อนที่จะเริ่มท างานใด การ
ประกอบพิธีก็จะเลือกมุมใดมุมของบ้านนั้น ส่วนมากมักจะเป็นทางทิศตะวันออกหรือทางด้านหัวนอน”
  พิธีกรรมความเชื่อของล้านนาในเรื่องสิ่งศักดิ์สิทธิ์ได้กระจายความเชื่อเหล่านี้ไปสู่
ดินแดนใกล้เคียง ชาวล้านนาจะขึ้นท้าวทั้งสี่ในงานขึ้นบ้านใหม่และพิธีแฮกนา (แรกนา) ปัจจุบันพิธีแฮก
นาของชาวล้านนาไม่มีการขึ้นท้าวทั้งสี่ คงเหลือแต่การไหว้เจ้าที่ แต่ความเชื่อในเรื่องการขึ้นท้าวทั้งสี่ก็มี
ปรากฏในเมืองเชียงตุงเช่นกัน กลุ่มชาติพันธุ์ไตยังคงสืบทอดประเพณีนี้อยู่ โดยเฉพาะกลุ่มชาติพันธุ์ไท
เขินที่มีความเชื่อว่าตามสถานที่ต่างๆ เช่น แม่น้ า ป่า  ภูเขา ทุ่งนา ล้วนมีผี หรือเจ้าที่อาศัยอยู่  หาก
กระท าไม่ดีผีเหล่านี้อาจท าให้เจ็บป่วยได้ ดังนั้นในการจะท ากิจกรรมใดๆ ที่เป็นงานมงคล เช่น งานขึ้นปี
ใหม่ การฉลองวัด ขึ้นบ้านใหม่ กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินจะต้องท าพิธีเชิญท้าวทั้งสี่ ทั้งนี้เพราะความเชื่อว่า 
ท้าวทั้งสี่เป็นเทวดาที่ควบคุมบริวารที่เป็นผีเมื่อขอความคุ้มครองจะช่วยปกปักรักษาเจ้าของบ้านให้แคล้ว
คลาดจากอันตรายสิ่งชั่วร้ายและพบแต่ความความเจริญ 

 การบูชาท้าวทั้งสี่ของไทเขินจะมีความแตกต่างจากพิธีกรรมของล้านนาเล็กน้อย 
โดยเฉพาะในการขึ้นบ้านใหม่ของชาวล้านนา เมื่อเลือกสถานที่ที่จะตั้งเสาบูชาได้แล้ว (สงวน โชติสุขรัตน์.    
2553  :  194)  ก็จะหาไม้หรือท่อนกล้วยมาท าเป็นเสาทั้งต้นเดียว สูงเลยเอว มีไม้ไขว้ท าเป็นรูป
กากบาท มีฐานส าหรับวางกระทง (หรือที่ภาคเหนือเรียกว่า สะตวง) ใส่เครื่องสังเวยเทวดาทั้งสี่ทิศ 
เครื่องสังเวยก็มี ธูป เทียน หมาก เมี่ยง บุหรี่ ขนมข้าวต้ม สิ่งดังกล่าวนี้ใส่กระทงแล้ววางไว้บนฐานตั้งสี่
ทิศ แล้ววางตรงยอดตรงกลางข้างบนสูงกว่าของท้าวทั้งสี่ประมาณ 1 คืบเศษ ตรงยอดเสากลางนี้เป็นที่
ส าหรับวางสะตวงของพระอินทร์ ซึ่งเป็นประมุขของเทวดาทั้งหลาย ส่วนฐานเบื้องล่างจะวางสะตวงอีก
อันหนึ่ง ส าหรับแม่ธรณี ดังนั้นเสาที่ใช้ในการท าพิธีจะมี สะตวง 6 อัน ในขณะที่กลุ่มไทเขินจะใช้สะตวง
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ในการท าพิธี 5 อัน เนื่องจากสะตวงที่ใช้ในการไหว้แม่พระธรณีจะวางไว้อีกที่ เพราะในสะตวงนอกจาก
ไหว้แม่พระธรณีแล้วยังไหว้เจ้าปู่ เจ้านายที่รักษาพ้ืนที่แห่งนั้นๆ ด้วย  

 ความเชื่อที่มีต่อเทวดาผู้ท าหน้าที่ปกปักษ์รักษาความสงบสุขของมนุษย์ในงานพิธีต่างๆ 
ของคนล้านนาและไทเขินจะไม่เหมือนกัน คนเมืองจะเชิญท้าวทั้งสี่และแม่ธรณีเฉพาะในงานขึ้นบ้านใหม่
เท่านั้น ในขณะที่   ไทเขินเมื่อจัดงานทุกครั้งจะต้องบอกกล่าวเชิญเทวดาที่ส าคัญรวมถึงท้าวทั้งสี่และแม่
ธรณีงานร่วมในงานไม่ว่าจะเป็นงานบุญต่างๆ ได้แก่ งานทานมหาเวสสันดร และงานกฐิน ผ้าป่า  แม้บาง
งานจะไม่เชิญท้าวทั้งสี่แต่ต้องเชิญแม่ธรณีทุกครั้ง ตามความเชื่อของคนไทเขินจะให้ความส าคัญกับแม่
ธรณีมาก เพราะถือว่าแม่ธรณีดูแลรักษาดิน และน้ า พืชผลทางการเกษตรจะงอกงามหรือไม่ขึ้นอยู่กับ
ล้วนขึ้นอยู่กับดินและน้ าทั้งสิ้น ความเชื่อในเรื่องนี้จึงสะท้อนให้เห็นว่าสังคมของกลุ่มไทเขินจะผูกพันกับ
อาชีพเกษตรกรรม  การบูชาแม่ธรณีจึงสืบทอดต่อๆ มา รวมถึงกลุ่มไทเขินที่อาศัยอยู่ในบ้านเหล่าพัฒนา 
แม้จะย้ายถิ่นฐานมาอยู่ปะปนกับคนอ่ืน แต่ความทรงจ าที่มีต่อความเชื่อในเรื่องการบูชาแม่ธรณียังคง
ปรากฏให้เห็นในงานบุญเสมอๆ ก่อนเริ่มพิธีท าบุญจะมีการน าสะตวงไปวางไว้ตรงกลางแจ้ง จากนั้นจึง
เริ่มท าบุญตามขั้นตอนปกติ  

 ความเชื่อที่สะท้อนผ่านพิธีกรรมและการนับถือศาสนาเดียวกันของคนไทเขินในบ้าน
เหล่าได้สะท้อนให้เห็นการรับอิทธิพลความเชื่อจากล้านนา รวมถึงเป็นการสร้างอัตลักษณ์ทางความเชื่อ
ของกลุ่มคนไต ดังที่ ยศ สันตสมบัติ (2543  :  240) กล่าวว่า “พุทธศาสนามีความส าคัญยิ่งต่ออัตลักษณ์
ของความเป็นไท หัวใจของการเป็นคนไท คือ การนับถือพุทธศาสนา”   

2. การสืบชะตา ประเพณีความเชื่อเรื่องความรุ่งเรือง 
 การสืบชะตา เป็นประเพณีอย่างหนึ่งของคนล้านนา โดยเฉพาะกลุ่มไทยวน หรือคน

เมือง การสืบชะตาอาจให้ความหมายได้หลายอย่าง เช่น หากเป็นการสืบชะตาให้กับคนจะหมายถึง การ
ต่ออายุให้ยืนยาวออกไป ให้ชีวิตประสพกับความสุข ซึ่งคนในภาคเหนือมักจะจัดสืบชะตาหลังจากที่มี
บุคคลในบ้านป่วยหนัก หรือพบเจอกับเรื่องอันตราย อานันท์ กาญจนพันธุ์ (2548  :  125) กล่าวถึง
ความเชื่อเกี่ยวกับพิธีสืบชะตาว่า “พิธีสืบชะตาของคนเหนือนิยมกระท าแก่ผู้ป่วยหนักหรือพิธีกรรมไล่ผี”  

 หากสืบชะตาบ้านหรือหมู่บ้าน จะหมายถึงการสร้างสิริมงคลให้กับหมู่บ้าน ที่อยู่อาศัย 
เพ่ือให้คนในหมู่บ้านอยู่อย่างมีความสุข ความเชื่อในการสืบชะตาได้รับอิทธิพลจากพุทธศาสนา ซึ่ง มณี  
พยอมยงค์ (2529  :  89) กล่าวถึง ความเชื่อของการสืบชะตาว่า “การสืบชาตาปรากฏในคัมภีร์สืบชาตา
ว่า พระสารีบุตรเถระ ซึ่งเป็นอัครสาวกของพระพุทธเจ้า มีสามเณรองค์หนึ่งชื่อ ติสสะอายุ 7 ปี มาบวช
เพ่ือศึกษาเล่าเรียนกับท่านได้ 1 ปี พระสารีบุตรสังเกตเห็นลักษณะของสามเณรว่าจะมีอายุได้อีก 7 วันก็
จะมรณภาพ พระสารีบุตรจึงบอกความจริงให้สามเณรทราบ สามเณรจึงกราบลาแล้วขอเดินทางกลับ
บ้าน ระหว่างทางสามเณรได้น าปลาที่อยู่ในสระน้ าที่ก าลังจะแห้งไปปล่อย ได้ปล่อยเก้งที่ถูกแร้วของ
นายพราน เมื่อถึงบ้านจึงบอกเรื่องที่ตนจะตายแก่บิดามารดา จนพ้นก าหนดไป 7 วัน สามเณรจึงกลับไป
หาพระสารีบุตรแล้วกราบเรียนให้ทราบถึงเหตุการณ์ระหว่างทาง ด้วยผลบุญนี้จึงท าให้พ้นจากความ
ตาย” จากต านานในส่วนนี้ท าให้ชาวล้านนาถือเป็นประเพณีที่สืบต่อกันมาโดยปกติการสืบชะตาจะจัด
ต่อเมื่อเกิดเหตุการณ์ท่ีไม่เป็นมงคล มีคนตายล้มตายโดยไม่ทราบสาเหตุ เป็นจ านวนมาก เกิดโรคระบาด
แก่หมู่บ้านหรือเมืองเพ่ือขับไล่สิ่งอัปมงคลทั้งหลายจึงจะจัดสืบชะตาขึ้น การสืบชะตาแบ่งออกเป็น 3 
ประเภท คือ 

 

 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 

 Mahasarakham University 



131 

  1. สืบชะตาเมือง 
  2. สืบชะตาบ้าน 
  3. สืบชะตาคน 

 จุดประสงค์ของการสืบชะตาทั้ง 3 ประเภทล้วนต้องการให้เกิดความสุขความเจริญ 
ก่อนเริ่มท าพิธีจะมีการบูชาแม่ธรณีหรือบูชาเจ้าที่ โดยน าอาหาร ได้แก่ ข้าวเปล่า 1 ปั้น กล้วยน้ าว้า 1 
ผล ธูป 1 ดอก ใส่กระทงไปวางไว้กลางแจ้ง หากสถานที่แห่งนั้นมีศาลพระภูมิจะบูชาศาลพระภูมิแทนแม่
ธรณีและเจ้าที่ หลังจากบูชาเจ้าที่เสร็จจึงเริ่มท าพิธีทางพุทธศาสนา ความเชื่อในการสืบชะตาของคน
ล้านนาในปัจจุบัน ยังคงสืบต่อกันมาโดยเฉพาะการสืบชะตาเมืองของจังหวัดเชียงรายจะจัดเป็นประจ า
ทุกปีในช่วงประมาณเดือน 9 คือเดือนมิถุนายนหรือเดือน 10 คือกรกฎาคม ช่วงเวลาที่จัดอาจจะจัดช่วง
ไหนก็ได้แต่ต้องเป็นก่อนเข้าพรรษา ส่วนใหญ่จะหาวันที่เป็นมงคล หรือวันที่ถือว่าเป็นวันฤกษ์ดี การจัด
สืบชะตาเมืองในปัจจุบัน ทางจังหวัดเชียงรายจะเป็นผู้รับผิดชอบ ซึ่งนายทองสุข ประมาณ (2555  :  
สัมภาษณ์) อดีตพ่อหนาน วัย 58 ปี ที่ได้เข้าร่วมการสืบชะตาเมือง เล่าถึงการจัดพิธีนี้ในจังหวัดเชียงราย
ว่า  

 
“… ที่จังหวัดเชียงราย พิธีสืบชะตาเมืองยังคงจัดอยู่เป็นประจ าทุกปี คณะผู้จัดจะเลือกช่วงการ

จัดสืบชะตา ประมาณช่วงวันสงกรานต์ หรือประมาณเดือน 9 เดือน 10 โดยจะเลือกวันที่เป็นวันดี 
ส าหรับสถานที่ท าพิธีจะเลือกวัดที่เป็นวัดหลวงของจังหวัด คือวัดพระสิงห์ หรือวัดพระแก้ว …” 

 
 การสืบชะตาบ้าน ในหมู่บ้านจะตกลงกันว่าจะเลือกจัดพิธีในช่วงเดือนใด บางหมู่บ้าน

อาจเลือกจัดในช่วงวันที่  1 มกราคม ช่วงสงกรานต์ หรือบางหมู่บ้านอาจเลือกจัดประมาณเดือน 9 
ส าหรับบ้านเหล่าพัฒนาเป็นหมู่บ้านขนาดใหญ่ที่อยู่ในเขตของหมู่14 และมีอีกมี 4 หมู่บ้านย่อยรวมอยู่ใน
พ้ืนที่แห่งเดียวกัน หมู่บ้านย่อยทั้ง 3 หมู่ เพ่ิงเกิดขึ้นในช่วงที่กลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มต่างๆ ทยอยเข้ามาอาศัย
ในหมู่บ้านแห่งนี้  โดยขอซื้อที่ดินจากคนในหมู่บ้าน แล้วจึงขยับขยายออกไปสร้างบ้านที่ไม่ไกลจาก
หมู่บ้านหลัก  

 การจัดสืบชะตาในแต่ละพ้ืนที่ของภาคเหนือ จะจัดพิธีแล้วแต่เหตุที่เกิดขึ้น หากใน
หมู่บ้านนั้นๆ มีความสงบสุขดีอยู่แล้วก็จะไม่จัดสืบชะตาอีก อย่างเช่น บ้านเหล่าพัฒนา ไม่ได้จัดการสืบ
ชะตาเป็นระยะเวลาเกือบ 10 ปีแล้ว  แต่เมื่อหมู่บ้านย่อยเริ่มมีกลุ่มชาติพันธุ์เข้ามาอาศัยอยู่มากขึ้น พิธี
สืบชะตาจึงถูกจัดขึ้นอีกครั้ง ในแต่ละหมู่บ้าน เช่น บ้านห้วยฮ้อม และบ้านห้วยเฮ้ีย เป็นหมู่บ้านย่อยที่
ขยายตัวออกมาจากบ้านเหล่าฯ จะมีกลุ่มชาติพันธุ์ไตอาศัยอยู่เป็นจ านวนมาก โดยเฉพาะกลุ่มชาติพันธุ์
ไทเขินที่ทยอยย้ายเข้ามาสมทบเพ่ิมขึ้นจึงมีการขอซื้อที่ดินจากคนในหมู่บ้านซึ่งส่วนใหญ่เป็นที่สวนที่นา
แล้วย้ายออกไปตามที่ดินที่ได้ซื้อไว้ เมื่อมีผู้คนอาศัยอยู่จ านวนหนึ่ง คนที่อาศัยอยู่ในหมู่บ้านจึงอยากจะ
จัดสืบชะตาของหมู่บ้านขึ้น  

 ในปี พ.ศ. 2554 และปี พ.ศ. 2555 คนทั้งสองหมู่บ้าน ได้รวมตัวกันเพ่ือจัดพิธีนี้ซึ่งก่อนหน้า
นั้นพ้ืนที่ของสองหมู่บ้านนี้ไม่ค่อยมีผู้คนอาศัยอยู่ เพราะเป็นที่สวนส าหรับปลูกพืชผลมีบ้านที่อยู่เพ่ือเฝ้า
สวนประมาณ 3 – 4 หลัง ผู้ที่อาศัยล้วนแต่เป็นคนเมือง ต่อมามีคนอพยพเข้าไปอาศัยจนสามารถตั้งเป็น
หมู่บ้านได้ซึ่งส่วนใหญ่ล้วนเป็นกลุ่มชาติพันธุ์ไตทั้งสิ้น ก่อนที่จะมีกลุ่มชาติพันธุ์ไตอพยพเข้ามาอาศัยสอง
หมู่บ้านนี้ไม่เคยจัดสืบชะตาหมู่บ้านมาก่อน เพ่ือความเป็นสิริมงคลให้กับผู้ที่เข้ามาอยู่ใหม่ คนทั้งสอง
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หมู่บ้าน คือบ้านห้วยฮ้อม จึงเริ่มจัดสืบชะตาหมู่บ้าน และในปีต่อมาบ้านห้วยเฮ้ีย ก็จัดสืบชะตาหมู่บ้าน
ตามมา ท าให้การเริ่มพิธีสืบชะตาของหมู่บ้านย่อยทั้งสองหมู่บ้าน เกิดจากกลุ่มชาติพันธุ์ไตเป็นผู้น าใน
การจัด ซึ่งรัตน์ เรืองสังข์ (2555  :  สัมภาษณ)์ ชาวบ้านที่อาศัยในบ้านเหล่า กล่าวว่า 

 
 “… การจัดสืบชะตาในหมู่ 14 ไม่ได้จัดร่วมกันนานแล้ว แต่ละหมู่บ้านต่างแยกจัดสืบชะตา

กันเอง ซึ่งคนเมืองในหมู่บ้านย่อย ณ ปัจจุบันมีจ านวนเทียบได้ เพียง 3% ของจ านวนคนทั้งหมด คนใน
หมู่บ้านส่วนใหญ่เป็นคนไต กลุ่มไตเห็นว่าจัดพิธีนี้แล้วอยู่ร่มเย็นเป็นสุขเขาจึงรวมตัวกันจัดหมู่บ้านใคร
หมู่บ้านมัน ไม่ได้จัดรวมกัน …” 

 
 แม้ว่าบ้านเหล่าพัฒนาจะไม่เป็นผู้น าในการจัดแต่หากหมู่บ้านติดกัน แม้จะไม่ใช่หมู่บ้าน

ที่อยู่ในหมู่  14 อย่างเช่น บ้านขัวแคร่ ท าพิธีสืบชะตา ชาวบ้านที่อาศัยในบ้านเหล่าฯ ก็จะไปต่อ
สายสิญจน์แล้วโยงมายังบ้านของตน พ่ีบัว แก้วเตจ้ะ (2555  :  สัมภาษณ์) ชาวบ้านที่อาศัยในบ้าน     
ขัวแคร่ วัย 51 ปี เล่าเหตุการณ์ในปี พ.ศ. 2554 ว่า  

 
“… ช่วงปี 2554 ชาวบ้านในบ้านขัวแคร่เกิดมีคนตายติดต่อกัน 8 ศพ ทั้งคนเฒ่า วัยรุ่น สาเหตุ

ที่ตายมีทั้งไม่สบาย อุบัติเหตุ พ่อหลวงเห็นว่าตายติดกัน จะไม่ดีกับหมู่บ้านเลยจัดสืบชะตาหมู่บ้านขึ้น 
ปกติถ้าไม่เกิดเรื่องคนเมืองเขาจะไม่จัดกัน แต่ถ้าหมู่บ้านใดจัดหมู่บ้านข้างๆ อย่างบ้านเหล่าฯ เขาก็มาต่อ
สายสิญจน์โยงไปที่บ้านตัวเองเป็นบางหลัง …” 

 
 จากปรากฏการณ์ที่เกิดขึ้นในบ้านเหล่าฯ แสดงให้เห็นว่า ถึงบ้านเหล่าพัฒนาไม่จัดสืบ

ชะตา แต่ชาวบ้านที่มีความเชื่อยังคงปฏิบัติประเพณีสืบมาโดยใช้การโยงสายสิญจน์มาที่บ้านของตนเป็น
หลังๆ ไป สอดคล้องกับ อรุณรัตน์ วิเชียรเขียว (2546  :  8 - 10) ได้กล่าวถึง ความเชื่อที่มีต่อประเพณี
ว่า “ประเพณี พิธีกรรมของชุมชนล้านนาในอดีต ที่สมาชิกในชุมชนเคารพและถือปฏิบัติตามประเพณีจะ
สัมพันธ์กับเรื่องสิทธิและหน้าที่ในหมู่คณะของตน ความเชื่อเหล่านี้ สมาชิกทุกคนมีสิทธิและหน้าที่ต้อง
กราบไหว้ตามจารีตของครอบครัวและชุมชน ซึ่งสะท้อนให้เห็นสิ่งที่เรียกว่า “สิทธิตามธรรมชาติ”ของ
สมาชิกในชุมชนล้านนา สมาชิกต่างเคารพในสิทธิ ทั้งสิทธิปัจเจกและสิทธิส่วนรวมของชุมชน” 

 การที่บ้านเหล่าพัฒนาไม่จัดสืบชะตา เพราะเห็นว่าหมู่บ้านมีความสงบสุขดีอยู่แล้ว เป็น
สิทธิส่วนรวมของชุมชนที่ตกลงกันว่าจะจัดหรือไม่จัด แต่ส าหรับคนในหมู่บ้านบางคนก็มีสิทธิของปัจเจก
ที่รักษาความเชื่อรวมถึงต้องการปฏิบัติตามประเพณีซึ่งบุคคลแต่ละคนมีความต้องการที่ไม่เหมือนกันการ
โยงสายสิญจน์จึงเป็นการแสดงออกทางสิทธิของบุคคลได้ชัดเจนที่สุด  การจัดสืบชะตาบ้านนี้ คนทั้ง
หมู่บ้านจะช่วยกันเตรียมงาน และช่วยกันกระจายงานไปยังสมาชิกในหมู่บ้านให้มีส่วนร่วม การเตรียมสืบ
ชะตาของล้านนาเริ่มจากเสาที่ใช้ในพิธีจะใช้ไม้กัลปพฤกษ์  ไม้ขนุน หรือไม้ที่มีชื่อเป็นมงคล แต่ส่วนใหญ่
ชาวบ้านมักจะใช้ไม้ไผ่เพราะสะดวกและหาได้ง่ายในท้องถิ่น จ านวน 3 ต้น ความยาวอาจจะ 6 –7 เมตร
มาผูกรวมกัน ชาวบ้านเรียกว่า “กระโจม”  ล าต้นของเสากระโจมจะพันด้วยกระดาษเงิน 1 ต้น กระดาษ
ทอง  2  ต้น หลังจากพันกระดาษเงินกระดาษทองเสร็จ ก็จะน าต้นกล้วย อ้อยมาผูกติดกับเสาแต่ละต้น 
แล้วน าหมากมาร้อยกับเชือก ไม้อ้อร้อยเชือกข้างละ 36 รวมกันให้ได้อย่างละ 108 นอกนี้ยังมีเทียนและ
สิ่งอ่ืนๆ อีก จ านวน 108 ข้างเสาจะวางมะพร้าว 1 ทะลาย กล้วย 1 เครือ บุหรี่ เทียนขี้ผึ้ง ดอกดาวเรือง
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สด ตุง 5 ชั้น ตุง 7 ชั้น ตุง 9 ชั้น ข้าวต้มมัด ข้าวสารข้าวเปลือก เครื่องใช้ในครัวเรือน ฯลฯ  โคนเสาแต่
ละต้นจะปักเทียนไว้ ยอดกระโจมจะปักเทียนชัยเล่มใหญ่และห้อยสายสิญจน์ลงมาหลายเส้น เพ่ือให้ผู้ที่
เข้าร่วมพิธีหรือเจ้าของบ้านเข้ามานั่งในกระโจมแล้วน าสายสิญจน์พันรอบศีรษะ ให้เป็นสิริมงคล  สิ่งของ
ที่น ามาใช้ในการสืบชาตาล้วนมีความหมายที่ต้องการสื่อถึงความอุดมสมบูรณ์ การมีลูกหลานมากมาย 
รวมถึงการมีความเจริญรุ่งเรื่อง  

 ข้อมูลของ สงวน โชติสุขรัตน์ (2553  :  62) ได้เพ่ิมเติมให้เห็นว่าพิธีสืบชะตายังสร้าง
ความสามัคคีที่ชาวบ้านช่วยเหลือกัน “ด้วยการร่วมแรงและร่วมเงินกันตามฐานะศรัทธามากน้อย 
นอกจากเงินแล้วก็จะมีการเอาข้าวสารพริกเกลือไปรวมกันเพ่ือท าอาหารเลี้ยงพระ”  การร่วมแรงร่วมใจ
ของชาวบ้านยังเห็นได้จาก หลังจากจัดสืบชะตาเสร็จชาวบ้านจะช่วยกันขนไม้ที่ท าเป็นกระโจมน าไปไว้ที่
วัดเพ่ือให้พระสงฆ์น าไปใช้ต่อไป 

 แม้ว่าหมู่ 14 ซึ่งมี 4 หมู่บ้าน จะไม่จัดสืบชะตาบ้านทุกหมู่ แต่หากหมู่บ้านย่อยเตรียม
จัดสืบชะตา ก็จะเลือกวันที่ไม่ใช่ช่วงเทศกาล  พร้อมกันนั้น จะไปหาผู้ท าพิธี หรือในภาษาเหนือเรียกว่า 
“ปู่จารย์” หรือ“พ่อหนาน” ให้ช่วยดูวันที่เป็นวันดี เมื่อเลือกวันได้แล้ว ปู่จารย์จะน าสายสิญจน์มา
ล้อมรอบหมู่บ้านและเลือกสถานที่ในการวางเสาสืบชะตาไว้ที่ศาลากลางหมู่บ้าน  ลุงเหมย นามแก้ว 
(2555  :  สัมภาษณ์) หนึ่งในรองประธานไทเขิน ที่อาศัยอยู่ในบ้านห้วยฮ้อม เปรียบเทียบการสืบชะตา
ของหมู่บ้าน พร้อมทั้งรื้อฟ้ืนความทรงจ าการสืบชะตาในเมืองเชียงตุงว่า  

 
“… เดี๋ยวนี้คนในหมู่บ้านเป็นคนไตกันเยอะ คนเมืองบ่จัดสืบชะตา พวกเฮา (เรา) ยะ (ท า) 

กันเองก็ได้ เมื่อตอนที่อยู่เชียงตุงก็จะมีการสืบชะตาเหมือนกัน โดยจะจัดที่เสี่ยวบ้านหรือกลาง
หมู่บ้าน หมู่บ้านที่เชียงตุงกับหมู่บ้านในภาคเหนือก็บ่เหมือนกัน 1 หมู่บ้านจะมีวัดหนึ่งแห่ง สืบ
ชะตาบ้านของเชียงตุงจะจัดในวันสงกรานต์ แต่ที่นี่แล้วแต่สะดวก วันไหน เดือนไหนก็ได้ ขอให้
เป็นวันที่ฤกษ์ดี หลังจากจัดสืบชะตาเสร็จ คนส่วนใหญ่เชื่อว่าจะได้อยู่ดีกินหวาน …” 

 
 ส าหรับกลุ่มไทเขินในบ้านเหล่าพัฒนาหากในหมู่บ้านจัดพิธีก็จะเข้าร่วมสืบชะตาบ้านไป

พร้อมกับคนในหมู่บ้าน แต่ความเชื่อของคนไทเขินในเรื่องการสืบชะตาจะต่างไปจากความเชื่อของคน
เมือง ไทเขินเชื่อว่าการสืบชะตา คือการท าบุญประจ าปี อย่างไทเขินในเมืองเชียงตุงถ้าเป็นผู้มีฐานะดีจะ
ท าเป็นประจ าทุกปี ในขณะที่การสืบชะตาตามความเชื่อของคนเมืองที่จัดเพ่ือขับไล่สิ่งอัปมงคล คนไท
เขินจะเรียกว่า “การหาขวัญ” เมื่อคนไทเขินมีการแบ่งพิธีสืบชะตาออกเป็นสองประเภท การให้
ความหมายและความส าคัญของการจัดสืบชะตาจึงเปลี่ยนแปลงไป ประเพณีการสืบชะตานี้ หนานสาม 
ดวงแก้ว (2555  :  สัมภาษณ์) ชาวไทเขินในบ้านเหล่าฯ เล่าเรื่องการสืบชะตาในเมืองเชียงตุงว่า 

 
 “… ไทเขินในเมืองชียงตุงมักจะจัดสืบชาตาเป็นประจ าแทบจะทุกปี การสืบชะตาของไทเขิน

เปรียบได้กับการท าบุญบ้าน ถ้าจัดบ่อยบ้านก็จะมีแต่มงคล คนที่มีฐานะในเมืองเชียงตุงจะท าพิธีทุกปี แต่
ถ้าเป็นชาวบ้านทั่วไป ก็จะรวมกัน 3 – 4 หลังช่วยกันออกเงินจัด …” 

 
 การสืบชะตาของไทเขินในบ้านเหล่าฯ จะดูบริบทของการสืบชะตา ว่าจัดขึ้นเพ่ือ

จุดประสงค์ใด และมีใครเข้าร่วมในพิธีบ้าง ถ้าหากเป็นการสืบชะตาของหมู่บ้าน เช่น บ้านห้วยฮ้อม และ
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บ้านห้วยเฮ๊ียะ ที่มีคนเมืองอาศัยรวมอยู่ด้วย แม้ว่าจะเป็นคนส่วนน้อยก็ตาม รูปแบบการจัดสืบชะตา จะ
ปฏิบัติตามประเพณีของคนล้านนา  แต่หากเป็นการจัดขึ้นเฉพาะกลุ่มหรือเป็นการจัดสืบชะตาคนที่มีแต่
คนไตอย่างเดียว  โดยเฉพาะจัดพิธีในบ้านที่อาศัย รูปแบบการจัดสืบชะตาจะจัดตามประเพณีของเมือง
เชียงตุง ซึ่งมีข้อแตกต่าง ข้าวของที่ใช้ในการสืบชะตาของล้านนาและไทเขินจะไม่เหมือนกัน ในการสืบ
ชะตาของล้านนาไม่ว่าจะเป็นสืบชะตาบ้านหรือสืบชะตาคนจะเตรียมสิ่งของที่คล้ายกัน ผู้ท าพิธีจะเลือก
วันและก าหนดสิ่งของที่จ าเป็นต้องใช้ให้กับชาวบ้าน ส าหรับการก าหนดสิ่ งของนี้พ่อหนานสม ดวงสนิท 
(2555  :  สัมภาษณ์) อายุ 64 ปี ปู่จารย์ผู้ท าพิธีให้กับคนในแถบต าบลบ้านดู่ เล่าให้ฟังว่า  

 
“… การเตรียมข้าวของเครื่องใช้ในการท าสืบชะตาจะจัดท ากันเป็นแบบแผน ทุกปีพระใน

จังหวัดเชียงรายจะเรียกปู่จารย์ที่อยู่ในจังหวัดประชุม ไม่ที่วัดพระสิงห์ ก็วัดพระแก้ว เพื่อให้การจัดพิธี
ต่างๆของล้านนาเป็นรูปแบบเดียวกัน ไม่ว่าปู่จารย์คนใดก็จะเป็นแบบนี้ทั้งสิ้น พระท่านก าหนดแม้กระทั่ง
ราคาที่จะจัด …” 

 
 ในขณะที่การจัดเตรียมอุปกรณ์ของไทเขินเริ่มตั้งแต่ เสาที่ใช้ในการสืบชะตา จะใช้ไม้ไผ่ 

4 ล า พันด้วยสายสิญจน์ แต่บางแห่งเสากระโจมอาจพันกระดาษเงินกระดาษทอง ข้างละสองต้นและ
สายสิญจน์ ยอดกระโจมจุดเทียนชัย และมัดสายสิญจน์รอบยอดกระโจม พร้อมกับห้อยสายสิญจน์ลงมา
ให้กับผู้เข้าร่วมหรือเจ้าของบ้านเข้าไปนั่งในกระโจมพันรอบศีรษะ ถัดจากยอดกระโจมลงมาประมาณ 1 
ฟุต จะขึงผ้าขาว ปู่จารย์ผู้ท าพิธีจะโรยข้าวตอก พร้อมเงินลงในผ้าขาว เสากระโจมแต่ละข้างจะวาง
สิ่งของต่างๆ เช่น เสาต้นที่หนึ่งวาง เสื่อ หมอน เสาต้นที่สองวางเครื่องไทยทาน เสาต้นที่สามวางตะกร้า
ใส่สิ่งของและตาแหลว เงินทอง หมากไหม (หมากพูล) เสาต้นสุดท้ายวางกล้วย อ้อย มะพร้าว หม้อ
ข้าวสาร ข้าวเปลือก เหล้า 1 ขวด โคนเสาทุกต้นจะปักเทียนชัยไว้ เมื่อพระสงฆ์ท าพิธีจะจุดเทียนทุกเล่ม 
ตรงกลางกระโจมจะวางที่นอน หลังจากพิธีทางสงฆ์เสร็จเรียบร้อย จะมีปู่จารย์มากล่าวให้พร ในภาษา
เหนือเรียกว่า “การปั๋นปอน”    
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ภาพประกอบ  20  เสาสืบชะตาและสิ่งของเครื่องใช้ในการสืบชะตาของไทเขิน 
 

 การสืบชะตาของไทเขินไม่ว่าจะเป็นการสืบชะตาเมือง บ้าน หรือคนจะจัดคล้ายกัน  แต่
ถ้าเป็นการขึ้นบ้านใหม่ จะเพ่ิมรายละเอียดปลีกย่อยอีกเล็กน้อย คือหลังจากปู่จารย์กล่าวปั๋นปอนเสร็จ 
จะกล่าวถึงต้นไม้ที่น ามาท าบ้าน กล่าวถึงผืนดินที่ปลูกบ้าน ให้ศีลให้พรและรับประทานอาหารร่วมกัน 

 จากความหมายของพิธีกรรมที่แตกต่างกันท าให้ ความส าคัญในการจัดสืบชะตาของ
หมู่บ้านถูกลดทอดความส าคัญลง หากไม่มีเรื่องร้ายแรงเกิดข้ึน ก็ไม่มีการจัดสืบชะตา หรือท าบุญหมู่บ้าน 
อย่างเช่น บ้านเหล่าฯ ที่ไม่จัดสืบชะตามานานกว่า 10 ปี ส าหรับบ้านห้วยไม้เฮ้ียและบ้านห้วยฮ้อมเป็น
หมู่บ้านที่เพ่ิงเริ่มมีคนเข้าไปอาศัย จึงอยากจัดสืบชะตาเพ่ือผู้ที่อาศัยจะได้อยู่เย็นเป็นสุข แต่การจัดสืบ
ชะตาที่ไม่อิงกับหมู่บ้านหลักซ่ึงก็คือบ้านเหล่าฯ จึงมีนัยยะที่ให้เห็นถึงการเป็นคนอื่น ซึ่งธงชัย วินิจจะกุล 
(ชูศักดิ์  วิทยาภัค.    2548  :  148) เรียกผู้คนที่แตกต่างหลากหลายทางวัฒนธรรมเหล่านี้ว่าเป็น “คน
อ่ืนภายในชาติเดียวกัน” (The Others Within) แม้จะถูกมองว่าเป็นคนอ่ืน แต่การที่เริ่มจัดสืบชะตา
ต่อเนื่องมาในปีที่ 2 และที่ 3 ของบ้านไมห้้วยเฮ้ียก็เริ่มจะกลายเป็นประเพณีปฏิบัติของหมู่บ้าน ประกอบ
กับหมู่บ้านนี้มีคนเมืองที่เป็นเจ้าของพ้ืนที่อาศัยอยู่เป็นจ านวนน้อย ท าให้อาณาบริเวณของหมู่บ้าน 
เปรียบเสมือนพ้ืนที่นอกขนบของคนล้านนา วัฒนธรรมไตที่ไม่อาจจัดในบ้านเหล่าพัฒนาจึงถูกน ามารื้อ
ฟ้ืนและจัดขึ้นในหมู่บ้านแห่งนี้ พิธีสืบชะตาบ้านจึงสร้างความเป็นชุมชนของคนไตที่ก่อให้เกิดส านึกและ
ความรู้สึกที่มีร่วมกัน จนเกิดเป็นอัตลักษณ์ของกลุ่มไตในหมู่บ้านโดยเฉพาะ การสืบชะตาที่เป็นการรื้อ
ฟ้ืนประเพณี รวมถึงความต้องการสร้างความสามัคคีและรักษาความสัมพันธ์ที่ดีกับคนไตกลุ่มอ่ืนๆ ที่อยู่
ในชุมชนเดียวกัน 

 แต่การจัดกิจกรรมทางวัฒนธรรมอาจจะสร้างความไม่พอใจให้กับคนบางกลุ่ม เพราะใน
การรักษาความสัมพันธ์กับคนกลุ่มหนึ่งอาจจะกระทบต่อความรู้สึกของคนที่เคยอาศัยอยู่ในพ้ืนที่นั้นๆ มา
ก่อนเนื่องจากเป็นการปฏิบัติที่ออกจากขนบเดิมของหมู่บ้าน อีกทั้งการจัดสืบชะตาของกลุ่มคนไตที่เริ่ม
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จะกลายเป็นธรรมเนียมปฏิบัติที่จัดขึ้นทุกปี การสืบชะตาอาจกลายเป็นการสร้างวัฒนธรรมของคนอ่ืนให้
โดดเด่นกว่าวัฒนธรรมล้านนาของคนในหมู่บ้าน จนกลายเป็นความแปลกแยก ดังนั้นแม้จะไม่ถูกห้ามจัด
สืบชะตา แต่การแสดงออกทางวัฒนธรรมไตผ่านในพิธีสืบชะตาของหมู่บ้าน จึงไม่อาจท าได้อย่างเต็มที่ 
เนื่องจากความกังวลที่มีต่อความรู้สึกของคนเมืองในหมู่บ้านหลักอย่างบ้านเหล่าฯที่อาจไม่พอใจ หาก
วัฒนธรรมไตจะมีความโดดเด่นขึ้นมา วัฒนธรรมของคนไตจึงถูกกดทับไว้ ให้ปรากฏได้เมื่ออยู่ในกลุ่ม
เดียวกันหรือในสังคมเล็กๆ เช่น จัดพิธีภายในบ้าน หรือจัดพิธีเฉพาะกลุ่มท่ีมีแต่คนไตเท่านั้น 

 ปัจจุบันการสืบชะตาที่เป็นการสืบชะตาส าหรับบ้านหรือการขึ้นบ้านใหม่ของไทเขินใน
บ้านเหล่าฯ มีการปรับเปลี่ยนพิธีให้ปฏิบัติเหมือนกับคนล้านนาทั่วไปในบางส่วน ลุงตาล เหล็กเพชร 
(2555  :  สัมภาษณ์)  คนไทเขิน วัย 56  ปี ที่เห็นการปรับเปลี่ยนรูปแบบประเพณีของไทเขินในบ้าน
เหล่าพัฒนา กล่าวว่า 

 
“… บ้านที่เชียงตุงคนในหมู่บ้านอยู่อาศัยกันไม่มากอย่างในเมืองไทย บ้านแต่ละหลังก็ห่าง

กันบ้านใครจัดขึ้นบ้านใหม่มาบอกกันก็ไปร่วมงานถูก ไม่เหมือนที่นี่ที่บ้านอยู่ติดกัน คนไทเขินจะ
จัดงานแต่ละหลังต้องซื้อธงชาติแผ่นเล็กๆ ที่ร้อยเป็นเชือก มาผูกไว้รอบบ้านเพ่ือเป็นสัญลักษณ์ให้
คนที่จะมาร่วมงานทราบว่าหลังไหนจะจัดงาน เขาท าตามบ้านของคนเมืองในหมู่บ้าน ผูกติดไว้
จนกว่าจะเก่าขาดไปเอง …” 

 
 จากที่กล่าวมาข้างต้นจะเห็นว่า แม้ที่มาของประเพณีการสืบชะตาของคนสองกลุ่ม

อาจจะมาจาก ฐานความเชื่อเดียวกัน แต่เมื่อวันเวลาผ่านไปรายละเอียดของประเพณีกลุ่มไตที่มาจาก
เชียงตุงกับคนเมืองในล้านนากับไม่เหมือนกัน ตั้งแต่ความหมายในการจัดสืบชะตา อุปกรณ์ประกอบพิธี
สิ่งเหล่านี้ท าให้การประกอบสร้างของวัฒนธรรมของคนสองกลุ่มมีความต่างกัน ทั้งนี้ เป็นเพราะ
วัฒนธรรมไม่ได้หยุดนิ่งตายตัวแต่ปรับเปลี่ยนไปตามบริบทของสังคม ในสังคมของไทเขินวิถีชีวิตของ
ประชาชนส่วนใหญ่ยังคงผูกพันกับเกษตรกรรม จึงให้ความส าคัญแก่ญาติและครอบครัว อานันท์     
กาญจนพันธุ์ (2548  :  140) กล่าวว่า “ในการประกอบพิธีกรรมอะไรก็ตาม กลุ่มญาติมักเข้าร่วมใน
พิธีกรรมเสมอ ทั้งนี้เป็นเพราะเครือญาติเป็นพ้ืนฐานทางสังคมและการผลิต” กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินในหมู่
14 ทั้ง 4 หมู่บ้านล้วนเป็นเครือญาติกันทั้งสิ้นโดยเฉพาะ บ้านไม้ห้วยเฮี้ย และบ้านห้วยฮ้อมจะมีกลุ่มชาติ
พันธุ์ไตอาศัยอยู่เป็นจ านวนมาก ความผูกพันในการเป็นญาติไม่ได้มีอยู่ในเฉพาะเมืองไทยเท่านั้น แต่
สามารถสะท้อนความเป็นเครือญาติของคนไทเขินในเมืองเชียงตุง ผ่านการเลือกคู่ครองที่จะไม่เลือกคน
ในหมู่บ้านเดียวกันแต่จะเลือกจากต่างหมู่บ้าน น้าแสง ดวงแก้ว (2555  :  สัมภาษณ์) พ่ีสาวของหนาน
สามเล่าถึงการเลือกคู่ครองของคนไทเขินในเชียงตุงว่า  

 
“… ผู้หญิงไทเขินจะไม่เลือกคู่ครองจากคนหมู่บ้านเดียวกัน เพราะส่วนใหญ่จะเป็นญาติพ่ีน้อง

กันทั้งนั้น ช่วงเทศกาลหรืองานต่างๆ จะมีหนุ่มจากหมู่บ้านข้างๆ แวะมาเที่ยว ถ้าดูแล้วว่าเป็นคนดีขยัน 
ผู้หญิงไทเขินก็จะเลือกเป็นคู่ครอง …” 

 
 แม้จะมีกลุ่มไตอาศัยอยู่เป็นจ านวนมากในบ้านห้วยไม้เฮ้ียและบ้านห้วยฮ้อม แต่การจัด

สืบชะตาของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินก็ไม่อาจจัดตามวัฒนธรรมของกลุ่มได้อย่างเต็มรูปแบบ เพราะใน
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หมู่บ้านยังมีคนส่วนน้อย ซึ่งเป็นคนเมืองอาศัยปะปนอยู่  การแสดงออกทางวัฒนธรรมของกลุ่มจึง
แสดงออกภายใต้เงื่อนไขที่ไม่มีคนกลุ่มอ่ืนเข้ามาร่วมโดยเฉพาะคนล้านนาหรือคนเมือง ที่เป็นเช่นนี้    
กิตติศักดิ์  ปรกติ (2550  :  55) กล่าวว่า “ชุมชนของชนชาติส่วนน้อย (Minorities) เป็นกลุ่มชนที่มีวิถี
ชีวิต เชื้อชาติ ภาษาหรือศาสนาร่วมกันตามแบบแผนเดียวกัน แต่มีข้อแตกต่างจากชุมชนของชนชาติ
ส่วนใหญ่หรือที่มีฐานะครอบง าในรัฐนั้นๆ ตรงที่ชนชาติส่วนน้อยมีลักษณะด้อยสิทธิหรือถูกข่มขู่ให้ไม่อาจ
แสดงตนในฐานะเจ้าของประเทศ หรือขาดความเป็นอันหนึ่งอันเดียวกับชนชาติที่มีอ านาจปกครอง” 

 การสืบชะตาที่จัดขึ้นในบ้านห้วยเฮ้ีย และบ้านห้วยฮ้อมไม่เพียงแต่จะสะท้อนให้เห็น
ความต้องการอยู่อย่างมีความสุขของคนในหมู่บ้านเท่านั้น แต่ยังท าให้เห็นถึงความสัมพันธ์ระหว่างชาติ
พันธุ์ของคนในหมู่บ้านที่สื่อสารกับสังคมภายนอกหรือคนนอกหมู่บ้านผ่านพิธีกรรม ว่าหมู่บ้านทั้งสอง
แห่งนี้เป็นหมู่บ้านที่มีกลุ่มชาติพันธุ์ไตอาศัยอยู่เป็นจ านวนมาก วัฒนธรรมที่แสดงออกก็มีฐานความเชื่อที่
เหมือนกัน  ในขณะเดียวกันการรับรูปแบบของประเพณีบางอย่างจากล้านนาก็แสดงให้เห็นถึงการ
ประนีประนอมและแสดงให้เห็นถึงความสัมพันธ์ทางชาติพันธุ์ที่อยู่ในระดับใกล้เคียงกันซึ่งจะไม่ถูกเพ็ง
เล็งหรือถูกกีดกันว่าเป็นคนอ่ืน  

3. ตาแหลว สัญลักษณ์ของพ้ืนที่และเวลาในวัฒนธรรมคนไต 
 ตาแหลวหรือเฉลวเป็นเครื่องจักสานที่น าตอกมาสานไขว้กันเป็นรูปสามเหลี่ยมหรือหก

เหลี่ยม เป็นสัญลักษณ์ที่ใช้สื่อความกันอย่างแพร่หลาย  ในกลุ่มชาติพันธุ์ไทและกลุ่มอ่ืนๆ  (สุดแดน        
วิสุทธิลักษณ์.    2545  :  286) เช่นข่า ในลาวและเวียดนาม ซึ่งอยู่ในกลุ่มชาติพันธุ์มอญและเขมร    
อรุณรัตน์ วิเชียรเขียว (2546  :  156) กล่าวถึง ตาแหลวว่า “ตาแหลว เป็นภาษาล้านนา หมายถึง เฉลว
เป็นเครื่องจักสานท าด้วยตอกเส้นเล็กขัดกัน ให้ส่วนกลางเป็นตาหกเหลี่ยมปล่อยชายตอกออกคล้ายรัศมี
แสงอาทิตย์” วิธีใช้ตาแหลวของคนในภาคเหนืออาจผูกติดกับปลายไม้ หรือร้อยเชือกฝั้นแล้วน าไปผูกไว้
หน้าประตูบ้านเพ่ือป้องกันสิ่งอัปมงคลต่างๆ ความเชื่อของชาวล้านนาที่ต้องใช้ตาแหลวในชีวิตประจ าวัน
มีที่มาจากต านานล้านนาหลายฉบับได้กล่าวถึงก าเนิดที่มาของตาแหลว (ชลธิรา สัตยาวัฒนา.    2530  :  
88) ว่าในสมัยเจ้าขุนทึงได้ครองเมืองเชียงเรืองทรงอนุญาตให้สัตว์ป่าต่างๆ เข้ามาหากินในเมืองได้โดย
เสรี ทั้งนี้กล่าวกันว่าเป็นเพราะเจ้าขุนทึงเป็นบุตรของนางผีเสื้อ ซึ่งเป็นหัวหน้าของสัตว์ป่าทั้งปวง เมื่อ
สัตว์ป่าทั้งปวงเห็นพืชพันธุ์ธัญญาหาร หญ้า ข้าวน้ าบริบูรณ์ ก็เข้าไปกัดกินเสียหาย ชาวเมืองจึงไป
ร้องเรียนต่อเจ้าขุนทึงๆ ก็ไม่ให้ท าอันตรายแก่สัตว์เหล่านั้น สั่งให้ท ารั้วกั้นไว้ แต่สัตว์เหล่านั้นก็ยังเข้าไป
กินได้ขุนทึงจึงมีรับสั่งให้ “แหลว” คือเหยี่ยว มาอยู่เฝ้ารักษาสัตว์ป่าแต่สัตว์ป่าก็ยังเข้ามาได้อีก ขุนทึงจึง
ประกาศให้ชาวบ้านไปเอาไม้ไผ่มาสานให้เป็นตาไขว้กัน แล้วปักไว้ที่หัวไร่ปลายนา บอกกล่าวให้ “แหลว
รุ้ง” เฝ้าให้ดีอย่าให้สัตว์ทั้งหลายเข้ามารบกวน จึงเป็นประเพณีท าตาแหลวหรือเฉลวปักไว้ที่หัวไร่ปลาย
นาจนถึงทุกวันนี้ 

 จากต านานล้านนาแสดงให้เห็นถึงภูมิปัญญาของคนในภาคเหนือเมื่อเกิดปัญหาการ
ผลิตโดยถูกสัตว์ป่าเข้ามากัดกินพืชผลเสียหายจึงคิดหาวิธีป้องกัน โดย ชลธิรา สัตยาวัฒนา (2530  :  
89) กล่าวว่า “ตาเหลวมีที่มาจากปัญหาการผลิต เมื่อมารวมกันอยู่เป็นชุมชนท าไร่ท านาแล้ว ปรากฏว่า
ไร่นาถูกสัตว์ป่าเข้ามากัดกินจนเสียหาย จึงแก้ปัญหาด้วยการใช้ไม้ไผ่สานเป็นรูปเหยี่ยวเหน็บปลายไม้ปัก
ไว้ คอยท าหน้าที่ป้องกันไม่ให้สัตว์ป่าเข้ามารบกวน” ในขณะที่ Hallett นักเดินทางชาวตะวันตก      
(สุดแดน  วิสุทธิลักษณ์.    2545  :  286) ได้ส ารวจเส้นทางสู่รัฐฉาน กล่าวถึง Ta-lay- ow หรือ talio 
ว่า ควาญช้างแขวนตาแหลวไว้กับเสาไม้สูงซึ่งปักไว้ที่ทางเข้าออกของที่พักกลางป่า เพ่ือป้องกันผีร้าย  
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ส่วน Dr. Jules Harmand นักธรรมชาติวิทยาชาวฝรังเศส พบการใช้ตาแหลวของกลุ่มชาติพันธุ์ข่า
บริเวณที่ราบสูงของลาว พวกข่าได้แขวนตาแหลวขวางทางเข้าหมู่บ้านไว้พร้อมกับค าเตือนว่าหากผู้ใดฝ่า
ฝืนจะต้องถูกจับ – ปรับด้วยวัวจ านวนสี่ตัวหรือเงินสิบสองบาทเป็นค่าไถ่  

 จากที่กล่าวมาแสดงให้เห็นว่า ในอดีตคนล้านนาน ามาใช้ขับไล่สัตว์ที่เข้ามากินพืชผล
ทางการเกษตร ส่วนใหญ่สามารถเห็นได้ตามทุ่งนา แต่หากเป็นกลุ่มชาติพันธุ์ อ่ืนๆ ตาแหลวเป็น
สัญลักษณ์ของพ้ืนที่ศักดิ์สิทธิ์ที่ห้ามล่วงล้ าเข้าไป  นอกจากนี้ตาแหลวอาจใช้ เป็นเครื่องหมายบอกเขต
หวงห้ามในนาและสวน (อรุณรัตน์ วิเชียรเขียว.    2546   : 156)  

 ส าหรับกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินก็มีการน าตาแหลวมาใช้ในเรื่องของการเกษตรเช่นกัน โดย
ใช้การป้องกันสัตว์เข้ามากินผลผลิตทางการเกษตรเช่นเดียวกับคนล้านนา แต่คนไทเขินจะท าพิธีกรรม
ก่อนน าตาแหลมาปักไว้ตามมุมต่างๆ ในที่นา คนไทเขินในเมืองเชียงตุงจะมีพิธีทางศาสนา ในวันที่ท าพิธี
เหล่านี้ จะเรียกว่า “กลางใจศีล” หรือที่เรียกในกันในภาคเหนือว่า “กลางวันสา” โดยจะน าตาแหลวมา
ที่วัด ลุงตาล  เหล็กเพชร (2555  :  สัมภาษณ์) ชาวนาไทเขิน อายุ 56 ปี จากเมืองเชียงตุงเล่าความทรง
จ า ที่เก่ียวกับการใช้ตาแหลวว่า 

 
“… คนไทเขินมีความเชื่อว่า ถ้าน าตาแหลวมาปักในที่นาจะช่วยให้ผลผลิตดี ต้นข้าวไม่

เหลือง ป้องกันสิ่งอัปมงคล ก่อนจะมาปักเจ้าของนาจะท าตาแหลวให้เท่ากับจ านวนของแปลงนา 
เช่น ลุงตาลมีที่นา 3 ไร่ แบ่งเป็นแปลงได้ 6 แปลง ก็ท าตาแหลว 6 อัน ซึ่งขั้นตอนในการท าตาแหล
วจะน าตาแหลวมาผูกตรงปลายไม้ไผ่ มัดด้วยคา หลังจากนั้นในวันพระหรือที่เรียกกันว่า กลางใจ
ศีล ชาวนาทุกคนจะน าตาแหลวไปที่วัด เพ่ือน าไปพิงกับฐานพระพุทธรูปที่จะท าพิธี หลังจาก
ท าบุญเสร็จพระจะพรมน้ ามนต์ ชาวนาก็จะน าตาแหลวไปปักไว้ตามหัวมุมในแปลงนา …”  

 
 ลุงสามปอน  เหล็กเพชรยังช่วยให้ข้อมูลเสริมว่า “ตาแหลวที่ใช้ในที่นาจะใช้ 3 ชั้น หรือ

ชั้นเดียวก็ได้ แต่ถ้าผู้ไว้หน้าบ้านจะใช้ 7 ชั้น” 
 จากที่ลุงตาลและลุงสามปอนกล่าวมาจะพบว่า ความเชื่อในเรื่องตาแหลวป้องกันสัตว์

เข้ามากัดกินพืชผลจะมีความเชื่อคล้ายกับคนเมืองในภาคเหนือ เพราะช่วงเดือน 10 เป็นช่วงที่ข้าวก าลัง
งาม ตาแหลวจึงเป็นความเชื่อที่เกิดขึ้นมาจากสังคมเกษตรกรรม นอกจากป้องกันสัตว์แล้วตาแหลวยัง
ช่วยสร้างก าลังใจให้กับชาวนา เพราะความเชื่อของคนไทเขินเชื่อว่าตามที่ต่างๆ จะมีสิ่งเหนือธรรมชาติ
อาศัยอยู่ซึ่งบางครั้งอาจท าให้เจ็บป่วย จากการใช้ตาแหลวเพ่ือป้องกันสัตว์เข้ามากัดกินพืชผลจึงขยาย
ออกความส าคัญไปสู่การป้องกันสิ่งอัปมงคล ตาแหลวจึงเพ่ิมคุณสมบัติที่สามารถป้องกันสิ่งที่ไม่ดีหรือ
ป้องกันผีต่างๆ ที่จะให้โทษแก่ชาวนาได้ เช่น ผีกะ ผีนา ผีแปลงเป็นต้น ซึ่งการน าตาแหลวมาผูกบนปลาย
ไม้ของไทเขินเพ่ือขับไล่สิ่งอัปมงคลจะคล้ายกับความเชื่อของชาวลัวะ  ชลธิ รา สัตยาวัฒนา (2530  :  
89) กล่าวว่า “การฝังศพของชาวลัวะหลังจากทับถมปากหลุมเป็นชั้นๆ สุดท้ายก็คือเอา “ตาแหลว”  ปัก
ไว้ป้องกัน ความหมายที่แท้จริงของตาแหลวได้เลือนหายไป กลายเป็นสิ่งเนื่องด้วยความเชื่อดั้งเดิม คือ
ป้องกันผีหรือวิญญาณของผู้ตาย” 

 คนไทเขินไม่เพียงแต่จะน าตาแหลวมาใช้ในที่นาเท่านั้น ในสังคมชาวนา (Peasant 
Society) นอกจากพ้ืนที่ที่ใช้ท านาแล้ว พื้นที่ในนาบางส่วนยังขุดบ่อเลี้ยงปลาเพ่ือเป็นอาหารและไว้ขาย 
เมื่อเลี้ยงปลาจนมีขนาดที่จะจับขายได้ เจ้าของบ่อก็ต้องท าพิธีบอกเจ้าที่ เพ่ือขอจับปลาในบ่อที่เลี้ยงไว้ 
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เพราะในที่ดินแต่ละที่จะมีเจ้าที่รักษาดูแลอยู่ หรือภาษาที่ไทเขินใช้เรียกว่า “เจ้าที่ เจ้าแลน” ซึ่งหมายถึง
ผีที่เป็นเจ้าของบ่อ นอกจากเครื่องเซ่นที่ใช้สังเวยเจ้าที่แล้ว ข้างบ่อยังมีการก่อกองทรายและปักตาแหลว
ไว้ที่กองทรายด้วย ความเชื่อในเรื่องเจ้าที่รักษาบ่อปลาก็เคยมีผู้ท าพิธีเช่นนี้ในบ้านเหล่าพัฒนาแต่พิธีและ
ขั้นตอนอาจแตกต่างไปจากไทเขิน ลุงเหมย ชาวไทเขิน (2555  :  สัมภาษณ์) เคยเห็นการท าพิธีนี้ในบ้าน
เหล่าพัฒนาเล่าให้ฟังว่า  
 

“… พิธีเซ่นเจ้าของบ่อไม่ได้มีแต่คนไทเขินที่ท าก่อนจะจับปลาเท่านั้น ตอนยายค ายังไม่เสียชีวิต 
แต่ก่อนแกเป็นลูกจ้างในไร่กิตติลักษณ์ที่อยู่ในบริเวณบ้านเหล่าฯ ในไร่ก็เลี้ยงปลาไว้หลายบ่อ ก่อนจับ
ขายแกจะเป็นคนท าพิธีทุกครั้ง ลุงเห็นมีการเตรียมเครื่องเซ่น เหมือนปกติแต่ไม่มีตาแหลว หลังจากแก
ตายไปก็ไม่เห็นใครท าพิธีแบบนี้อีก แต่ที่เชียงตุงยังมีพิธีนี้อยู่ …” 

 
 หากเปรียบเทียบการใช้ตาแหลวของคนล้านนาและคนไทเขินจะพบว่าคนไทเขินจะให้

ความส าคัญกับความเชื่อในเรื่องสิ่งเหนือธรรมชาติมาก ในกิจกรรมต่างๆ ที่อยู่ในชีวิตประจ าวัน เพ่ือให้
อยู่อย่างมีความสุขจึงต้องมีสิ่งที่จะช่วยขับไล่ความไม่ดีให้ห่างหายไปจากชีวิตประจ าวัน ตาเหลวจึ งเป็น
สัญลักษณ์ของการปัดเป่าสิ่งอัปมงคลออกห่างจากชีวิต ที่เมื่อปฏิบัติแล้วเกิดความสบายใจ นอกจากจะ
ปักตาแหลวไว้ตามทุ่งนาแล้ว ไทเขินยังน าตาแหลวมาร้อยใส่คาเขียวที่ฝั้นเป็นเชือก ผูกเหนือประตู
ทางเข้าบ้าน เพ่ือป้องกั้นสิ่งไม่ดีต่างๆ 

 

         
 
               ภาพประกอบ  21  ตาแหลวและเชือกฟั่นตาแหลว 7 ชั้นเหนือประตูทางเข้าบ้านไทเขิน 
 

 การน าตาแหลวมาร้อยเป็นเชือกผูกทางเข้าบ้านนั้น ความเชื่อและวิธีปฏิบัติระหว่าง
ล้านนาและไทเขินจะแตกต่างกัน คนเมืองในล้านนาจะน าตาแหลวมาผูกไว้ที่ทางเข้าบ้านเมื่อมีคน
เสียชีวิตภายในบ้าน ในช่วงที่จัดพิธีศพ เจ้าของบ้านจะน าตาแหลวมาใส่คาเขียวร้อยเป็นเชือก ล้อมไว้
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รอบบ้านแต่คาเขียวที่คนล้านนาน ามาร้อยไม่ได้ฝั้นเป็นเชือกจึงไม่แข็งแรง ผูกไว้ซักระยะก็จะเปื่อยหลุด
ไปเอง หรือหากเห็นตาแหลวปักที่ประตูทางเข้าหมู่บ้าน (อรุณรัตน์ วิเชียรเขียว.    2546  :  156) จะ
หมายความว่า ห้ามคนนอกหมู่บ้านเข้าไปในหมู่บ้านนั้น เนื่องจากเป็นช่วงเวลาที่ชาวบ้านก าลังประกอบ
พิธีกรรมของหมู่บ้าน เช่น เซ่นไหว้ผีบ้าน 

 ส าหรับคนไทเขินจะน าตาเหลวมาผูกไว้หน้าประตูบ้านหรือทางเข้าบ้าน เมื่อขึ้นบ้าน
ใหม่หรือท าพิธีสืบชะตาคนในบ้าน ตาเหลวที่น ามาผูกไว้จะมีความทนทานเพราะท าจากคาเขียวมาฝั้น
เป็นเชือก หนานสาม (2555  :  สัมภาษณ์) เล่าถึงธรรมเนียมปฏิบัติของไทเขินว่า  
  

“… เชือกท่ีจะน ามาร้อยใส่ตาแหลว ต้องพันไปทางซ้ายมือ เมื่อน าเชือกมาฝั้นเป็นเกลียวจะ
มีความทนทานมาก บางบ้านหากยังไม่เคยมีคนตายหลังจากท าบุญขึ้นบ้านใหม่เสร็จ เขาก็จะร้อย
ตาแหลวผูกไว้หน้าประตูบ้าน ถ้าปีต่อมาบ้านหลังนั้นจัดสืบชะตาคน หรือท าบุญบ้านหลังเสร็จพิธี 
ก็จะน าตาแหลวมาร้อยเพ่ิมเข้าไปอีกหนึ่งอันเป็นเช่นนี้ทุกๆ ปี บางบ้านเมื่อตอนอยู่ที่เชียงตุงเคย
เห็นเชือกเส้นหนึ่ง มีตาแหลวถึง  5 – 6 อัน แสดงว่าบ้านนั้นยังไม่เคยจัดงานศพ มีแต่การท าบุญ
บ้าน หากบ้านใดมีคนเสียชีวิต เจ้าของบ้านจะน าตาแหลวที่เคยผูกไว้หน้าประตูบ้านออก และเมื่อ
จัดสืบชะตาคนหรือท าบุญบ้านจึงจะเริ่มใส่ตาแหลวอันใหม่เข้าไปแล้วผูกไว้ที่หน้าประตูบ้านอีก
ครั้ง …” 

 
 เมื่อพิจารณาเรื่องการใช้ตาแหลวในกิจกรรมต่างๆ จะพบว่า คนไทเขินจะมีความคิดใน

การแบ่งพ้ืนที่โดยใช้ตาแหลวเป็นสัญลักษณ์ของพ้ืนที่อย่างชัดเจน ไม่ว่าจะเป็นพ้ืนที่ทางการเกษตรซึ่ง
เป็นพ้ืนที่ท ากิน หรือพ้ืนที่ที่ใช้อยู่อาศัย  รวมถึงพ้ืนที่ในการประกอบพิธีกรรม ความคิดในเรื่องการใช้
พ้ืนที่นั้น อานันท์ กาญจนพันธุ์ (2548  :  132) กล่าวว่า “การแบ่งพ้ืนที่เป็นส่วนๆ โดยแต่ละส่วนมีสิ่ง
ศักดิ์คุ้มครองเป็นเจ้าของ นอกจากมีผลให้ทุกคนต้องเคารพระเบียบการใช้สอยพื้นที่นั้นแล้ว ยังมีส่วนใน
การสร้างระเบียบให้เคารพสิทธิการใช้สอยพ้ืนที่ของกันและกันด้วย” โดยเฉพาะเมื่อกลุ่มไทเขินเข้ามา
อาศัยในบ้านเหล่าฯการจับจองที่ดินต่างๆ รวมถึงอาณาเขตของผู้ที่ถือครองที่ดิน จึงเป็นการประกาศถึง
ความเป็นเจ้าของที่ ห้ามบุคคลอ่ืนเข้ามาหาผลประโยชน์ในที่ดินดังกล่าว ตาแหลวจึงกลายเป็นสิ่งที่บ่ง
บอกความเป็นเจ้าของรวมถึงอาณาเขตและพ้ืนที่ใช้สอยที่ถูกจับจอง การใช้ตาแหลวบอกเขตของพ้ืนที่
ของไทเขินมีความคล้ายคลึงกับการใช้ตาแหลวของคนไทลื้อ จากการศึกษาของเสถียร  ฉันทะ (2547  :  
324) พบว่า “ชาวไทลื้อมีความเชื่อในอ านาจเหนือธรรมชาติ ทั้งผีและแม่ธรณีที่คอยดูแลช่วยเหลืออยู่ 
เมื่อมีการแผ้วถางป่าเพ่ือเปิดพ้ืนที่ก็จะบนบานบอกกล่าวผีป่าเพ่ือขอใช้พ้ืนที่ มีการสานตาแหลวไม้ไผ่ปัก
เป็นเขตและเม่ือเตรียมพื้นท่ีเรียบร้อยก็บอกกล่าวแม่ธรณีให้ช่วยดูแล” 

 การแบ่งพ้ืนที่ออกเป็นส่วนๆ ระหว่างคนกับคนและคนกับป่าจึงเป็นการลดปัญหาการ
แย่งชิงทรัพยากรภายในหมู่บ้าน เพราะตาเหลวได้บอกอาณาเขตของพ้ืนที่ๆ มีเจ้าของ ส าหรับพ้ืนที่
สาธารณะที่ทุกคนมีสิทธิในการใช้ร่วมกันจะไม่มีสัญลักษณ์ปักไว้ 

 นอกจากการน าตาเหลวมาใช้ในการแบ่งพ้ืนที่ แล้ว การน าตาเหลวมาใช้เกี่ยวกับ
ช่วงเวลาก็มีปรากฏในคนล้านนาและคนไทเขิน แต่การใช้ตาแหลวของคนสองกลุ่มจะมีลักษณะที่ตรงข้าม
กัน คนเมืองในล้านนาจะใช้ตาเหลวในกรณีที่มีผู้เสียชีวิต หรือ ประกอบพิธีกรรมของหมู่บ้าน และจะผูก
ตาเหลวไว้ไม่นานเมื่อคาเขียวที่น ามาผูกเปื่อยลง ก็จะน าตาแหลวออกไป ในขณะที่ชาวไทเขินจะใช้ตา
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เหลวในงานที่เป็นมงคลเช่น ท าบุญบ้านหรือสืบชะตาคนในบ้านให้อยู่ดีมีความสุข การผูกตาเหลวก็จะ
ฝั้นเชือกให้ทนทานแข็งแรง และทุกครั้งที่จะพิธีก็จะร้อยตาแหลวอันใหม่เพ่ิมเข้าไป ตาแหลวจึงเป็น
สัญลักษณ์ที่คนไทเขินใช้บ่งบอกถึงความสุขที่อยากให้ยาวนาน ในขณะที่คนเมืองล้านนา ใช้เป็น
สัญลักษณ์ให้ช่วงเวลาของความทุกข์มีระยะสั้น ความคิดของคนล้านนาและคนไทเขินที่สะท้อนผ่านตา
แหลว จึงเป็นสัญลักษณ์ของเวลา ส าหรับการมองเวลาของคนไทเขินที่ต่างออกไปจากคนล้านนาอาจเป็น
เพราะวิถีชีวิตของคนไทเขินยังผูกพันอยู่กับพุทธศาสนาและการท าเกษตรกรรม การเกิด แก่ เจ็บ ตาย
รวมถึงการด าเนินชีวิตประจ าวันในแต่ละปีมักจะเกิดขึ้นซ้ าๆ เป็นวัฏจักร การร้อยตาเหลวไว้หน้าประตู
บ้านทุกครั้งที่มีการท าบุญจึงเป็นการบอกเหตุการณ์ที่ได้กระท า ดังที่ อานันท์ กาญจนพันธุ์ (2548  :  
127) กล่าวว่า “การมองเวลาเป็นเหตุการณ์” 

 การน าตาแหลวมาใช้ในช่วงที่มีคนตายในหมู่บ้านก็พบในเมืองเชียงตุงเช่นกัน แตย่ังคงมี
ธรรมเนียมปฏิบัติที่ต่างจากล้านนา กล่าวคือ หากในหมู่ของคนไทเขินมีผู้ประสบอุบัติเหตุหรือเจ็บป่วยจะ
น าคนเจ็บไปไว้ที่โรงพยาบาล หลังจากที่ผู้ป่วยเสียชีวิตก็จะน าไปฝังไม่จัดพิธีศพในวัด และไม่น าศพ
กลับมาจัดพิธีที่บ้าน ถ้าหากมีคนตายภายในหมู่บ้านหลังจากเคลื่อนศพออกไปจากหมู่บ้านแล้ว ชาวบ้าน
จะน าตาแหลวร้อยใส่เชือกฝั้นพันรอบหมู่บ้านหรือ ปากทางเข้าหมู่บ้าน ลุงเหมย นามแก้ว (2555  :  
สัมภาษณ์) เล่าความทรงจ าของการจัดงานศพในเมืองเชียงตุงว่า  
 

“… ธรรมเนียมของคนเชียงตุงจะไม่น าศพกับมาจัดพิธีที่บ้านหรือว่าวัด แต่จะฝากไว้โรงยา 
(โรงพยาบาล) เมื่อญาติไปรับจากโรงยา ก็น าไปฝังไว้ที่ป่าเฮว (ป่าช้า) เลย ถ้าเป็นอุบัติเหตุ  เช่น 
รถชนตาย ก็ต้องเอาศพไปไว้โรงยาก่อน  เมื่อก่อนก็เคยมีเหมือนกันบางหมู่บ้านเกิดโรคระบาด 
คนตายในหมู่บ้านเยอะ พอเอาศพออกจากหมู่บ้านแล้ว ชาวบ้านช่วยกันเอาตาเหลวมาพันรอบ
หมู่บ้าน …” 

 
 จากที่กล่าวมาจะเห็นว่าความหมายของตาแหลวทั้งของคนล้านนาและคนไทเขิน มี

ความคิดที่สะท้อนผ่านตาแหลวเหมือนกันคือ เรื่องพ้ืนที่และเวลา (Time and Space) ตาแหลวใช้บอก
พ้ืนที่ทั้งพ้ืนที่ที่ใช้ท ามาหากินเป็นการก าหนดเขตที่นาหรือสวนรวมถึงพ้ืนที่ที่ประกอบพิธีกรรม ทั้งยังบ่ง
บอกถึงระยะเวลา  นอกจาก ตาแหลวจะถูกน ามาใช้เป็นสัญลักษณ์ที่แสดงถึงพ้ืนที่ของคนไตแล้ว  ตา
แหลวยังเป็นสัญลักษณ์ที่มีนัยยะแฝงถึงการเป็นคนไต เพราะเมื่อบ้านหลังใดในภาคเหนือผูกตาแหลวไว้
หน้าบ้านจะหมายถึงบ้านของคนไต 

 
ความทรงจ าทางวัฒนธรรมด้านการแสดง 
 

1. เสิน ศิลปะการขับร้องที่มาจากพรสวรรค์ 
 เสินเป็นศิลปะการขับขานอย่างหนึ่งที่บอกเล่าวิถีชีวิต เรื่องราวต่างๆ หรือเรียกว่า เพลง

ของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน โดยมีรูปแบบของท านองที่เป็นเอกลักษณ์ เสินเป็นเพลงที่มีท านองเดียวผู้ร้อง
จะใส่เนื้อเพลงตามแต่ที่ต้องการจะบอกเล่า เสินจึงเป็นศิลปะที่มีความละเอียดอ่อนอันแสดงให้เห็น
สติปัญญาของผู้ขับร้องได้เป็นอย่างดี เนื้อเพลงของเสินไม่มีการบันทึกหรือน าเพลงของผู้อ่ืนมาขับร้อง ผู้
ร้องจะขับร้องสด โดยจะใช้ค าที่เรียงร้อยรับกัน ประสิทธิ์  เลียวสิริพงศ์ (2538  :  70) กล่าวถึง ลักษณะ
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ค าร้องของเสินว่า “ค าร้องมีฉันทลักษณ์คล้ายๆ ร่ายยาว มีค าสัมผัสจากท้ายวรรคหนึ่งยังค าในระหว่าง
วรรคถัดไปโดยไม่ก าหนดต าแหน่งแน่นอน แต่ละวรรคไม่มีจ านวนค าที่แน่นอนและบทหนึ่งๆ  จะจบลง
ด้วยค าว่า เน้อพ่ี นั้นจะมีกี่วรรคก็ได้ ลักษณะนี้ท าให้ช่างเสินเป็นปฏิภาณกวีที่มีอิสระในการด้นเพลง
เช่นเดียวกับช่างขับลื้อ” ลักษณะค าร้องของเสินนอกจากจะคล้ายการขับลื้อแล้วยังมีลักษณะคล้ายกับ
จ้อยซอของคนในภาคเหนือ ดังที่ไพศาล  ศรีวิชัย (2550  :  184) กล่าวว่า “เสินเป็นศิลปะการขับขาน
ของเชียงตุง ที่มีลักษณะคล้ายกับการจ้อยซอของทางเชียงใหม่ แต่ก็ไม่ถึงกับเหมือนเสียทีเดียว เพราะ
การจ้อยซอจะมีลักษณะที่เป็นบทกลอนมีสัมผัสนอกสัมผัสใน แต่การเสินเป็นเพียงแค่น าข้อความมา
เรียบร้อยถ้อยค าให้ได้ความหมาย เพ่ิมท านองเข้าไป อาจไม่ค านึงถึงเรื่องของการสัมผัส ความคล้องจอง
กันเท่าใดนัก ซึ่งการเสินนับได้ว่าเป็นศิลปะการขับขานท่ีนับวันจะหาฟังได้ยาก”  

 ผู้ที่จะขับเสิน จะเป็นผู้ชายหรือผู้หญิงก็ได้ หากเป็นผู้ชายจะเรียกว่า “หมอเสิน” เนื้อหา
ของการเสินจะแบ่งออกตามโอกาสหรือประเภทของงาน หากร้องในงานทั่วไป มักจะเป็นเรื่องการท ามา
หากิน อาชีพ ความรัก หรือร้องโต้ตอบกัน ฯลฯ แต่หากร้องในงานบุญ หมอเสินอาจจะเสินเนื้อหาที่เป็น
ชาดก หรือวรรณกรรมไทเขิน การเสินชนิดนี้เรียกว่า “เสินละคร” เรื่องที่นิยมน ามาเสิน อาจจะเป็น
วรรณกรรมที่เกี่ยวกับชาดก หรือเป็นนิทานพ้ืนบ้าน ได้แก่ เรื่องเจ้าสุวัตนางบัวค า ละอองหอยขาว เตโช
ย่าโม นางปูค า ฯลฯ นอกจากนี้อาจมีการเสินในงานขึ้นบ้านใหม่ หรืองานแต่งงาน เรื่องที่จะเสินบางครั้ง
แล้วแต่เจ้าภาพที่ว่าจ้างว่าอยากให้เสินเรื่องอะไร เช่น เรื่องบ้านช่อง เงินทอง ความสุข ความเจริญ ผู้ที่
เป็นช่างเสินหรือหมอเสินจะมีเครื่องดนตรี หรือที่ทางภาคเหนือเรียกว่า  “ซึง” เล่นคลอก็ได้  จากการ
แสดงออกในพ้ืนที่สาธารณะของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน บ้านเหล่าพัฒนาเมื่อต้องส่งชุดการแสดงเข้าร่วมใน
กิจกรรมการต่างๆ การขับเสินจะเป็นการแสดงชุดส าคัญอีกชุดที่กลุ่มไทเขินจะน าไปแสดงด้ วยทุกครั้ง 
จากการศึกษาของไพศาล ศรีวิชัย (2550  :  186) ที่ ได้ศึกษาช่างเสินในเมืองเชียงตุง กล่าวว่า 
“โดยทั่วไปคนที่จะขับเสินได้จะมีอายุตั้งแต่เด็กตลอดจนถึงผู้เฒ่าผู้แก่ ซึ่งก็จะมีทั้งผู้หญิงผู้ชาย ส าหรับ
คนขับเสินที่ผู้คนนิยมชมชอบส่วนใหญ่จะเป็นเสินหนุ่ม – เสินสาวและที่เป็นชื่นชอบพิเศษจะเป็นเสินเด็ก 
เพราะนอกจากน้ าเสียงและความสามารถเกินกว่าที่เด็กจะท าได้แล้ว เสินเด็กยังมีความน่ารักสดใสตาม
วัย”  

 ส าหรับช่างเสินในบ้านเหล่าฯ มีหลายคนแต่ส่วนใหญ่จะเป็นเสินร้องตอบโต้กันเพ่ือความ
สนุกสนาน ถ้าเป็นเสินที่มีการว่าจ้างจะมีเพียงสามนนท์ อินท์ยงค์ชายหนุ่มวัย 44 ปีและลุงยี  นามแก้ว 
วัย 58 ปี  การจ้างเสินแต่ละครั้ง จะคิดค่าจ้างประมาณ 3,000 บาท ป้าอ่ี เหล็กเพชร (2555  :  
สัมภาษณ์) เป็นอีกผู้หนึ่งที่สามารถขับเสินได้ เล่าให้ฟังว่า  

 
“… การเสินสามารถเสินได้ทั้งชายและหญิง แต่ส่วนใหญ่ผู้ที่รับจ้างเสินจะเป็นผู้ชายเพราะ

ต้องมีการรับครูเสิน ผู้ชายจะมีครู แต่ผู้หญิงรับครูเสินไม่ได้ นอกจากนี้เวลารับเสินในงานต่างๆ 
ก่อนจะเสินต้องรับขันตั้งครูเสินเสียก่อน แล้วจึงขับเสินได้ การรับขันตั้งครูเสิน 1 ครั้ง สามารถ
ขับเสินได้ตลอดคืน ถ้าวันรุ่งขึ้นมีคนมาจ้างไปเสินอีก ก็ต้องรับขันตั้งอีก ค่าจ้างเสินในแต่ละครั้งจึง
รวมค่าขันตั้งซึ่งหมอเสินจะเป็นผู้จัดเตรียม ในขันตั้งครูจะประกอบด้วยบุหรี่ 1 ซอง เหล้า 1 ขวด 
เทียน 8 คู่  ไม้ขีดไฟ ผลไม้อะไรก็ได้ และเงินขันตั้งจ านวน 360 บาท …” 

 

 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 

 Mahasarakham University 



143 

 การขับเสินยังเป็นการสะท้อนให้เห็นความทรงจ าของกลุ่มไทเขินร่วมกัน จากการสัมภาษณ์
ชาวไทเขินในบ้านเหล่าพัฒนาพบว่า แม้คนกลุ่มนี้อพยพเข้ามาในประเทศไทยกว่าสิบปี แต่เนื้อเพลงที่ใช้
ขับร้องยังเป็นภาพวิถีชีวิต หรือบรรยากาศที่ยังอยู่ในเมืองเชียงตุง ผู้ขับเสินในบ้านเหล่าพัฒนายังไม่มีใคร
ขับเสินที่กล่าวถึงภาพการใช้ชีวิตในประเทศไทยเลย อ้ายสามนนท์ (2555  :  สัมภาษณ์) หมอเสินในบ้าน
เหล่าพัฒนาเล่าประสบการณ์การเป็นหมอเสินให้ฟังว่า  

 
“… ตัวอ้ายฝึกเสินเมื่ออายุประมาณ 15 – 16 ปี กับครูเสิน ในอดีตไม่มีทีวีและวิทยุ เวลาเข้า

ป่าหรือเดินทางไปที่ไหน ผู้ใหญ่จะคลายเหงาด้วยการขับเสิน เครื่องดนตรีที่ใช้จะมีซึงอย่างเดียวจึง
สามารถพกพาไปไหนด้วยได้ท านองเสินจะมีเพียงท านองเดียวเล่นซ้ าไปซ้ ามา ในตอนเริ่มหัดช่วงแรกครู
เสินจะให้ฝึกจากสมุด เมื่อขับได้คล่องจะแต่งเพลงขับเสินเอง …” 

 
  จากความทรงจ าเรื่องการหัดเสินเมื่ออยู่เมืองเชียงตุง อ้ายสามนนท์ยังกล่าวเพ่ิมเติมว่า 

“ผู้หญิงก็ขับเสินได้ แต่จะให้ผู้ชายดีดซึงให้ เสียงซึงของผู้หญิงกับผู้ชายไม่เหมือนกัน ซึงสี่สายเขาจะตั้ง
เสียงส าหรับผู้ชายและผู้หญิงคนละเสียง การขับเสินมีหลายอย่างมีทั้งขับเสินต านาน หรือถ้ามีผู้หญิง
ขับเสินร่วมด้วยก็อาจเป็นการร้องโต้ตอบในเรื่องความรัก การท าไร่ท านา มีลูกหลานสืบทอด ตัวอ้ายเคย
แต่งเพลงขับเสินเกี่ยวกับประเทศไทยเหมือนกัน แต่ยังไม่มีโอกาสร้อง คนที่มาจ้างให้ไปขับเสินส่วนใหญ่
จะเป็นกลุ่มไตจากฝั่งท่าขี้เหล็ก งานที่ให้ไปขับเสินก็มีหลากหลาย มีทั้งงานบวชพระ บวชเณร งานแต่ง 
ขึ้นบ้านใหม่ ” 

 
 ในขณะที่ป้าอ่ี เหล็กเพชร (2555  :  สัมภาษณ์) เล่าความสามารถในการเสินของตนว่า 

  
“… ป้าอ่ีไม่ได้ฝึกจากครูแต่อาศัยการฟังบ่อยๆ จนจ าได้ เมื่อร้องจนถูกจังหวะก็หัดแต่งเพลง

ร้องเอง ปกติป้าจะร้องโต้ตอบกับคนอื่นๆ เพ่ือสร้างความสนุกสนาน ไม่ได้รับจ้างร้องอย่างสามนนท์ …”  
 
 จากพรสวรรค์ของป้าอ่ีจึงสอดคล้องกับการศึกษาเรื่องการขับเสินของไพศาล  ศรีวิชัย 

(2550  :  184) ที่กล่าวว่า “ การที่จะมีใครสักคนที่สามารถขับขานเสินได้ ต้องมีทั้งพรสวรรค์และพร
แสวงควบคู่กันไป” 

 ปัจจุบันหนุ่มสาวและชนรุ่นหลังที่มีเชื้อสายไทเขินในบ้านเหล่าฯ จะขับเสินไม่เป็น และ
ไม่ให้ความสนใจที่จะสืบทอดการขับเสินอย่างคนไทเขินรุ่นแรกเพราะการเข้าศึกษาในโรงเรียนของ
ประเทศไทยที่เน้นวิชาการในด้านต่างๆ ประกอบกับการขับเสินในประเทศไทยไม่ได้มีบ่อยครั้งอย่างเมือง
เชียงตุง ท าให้คนรุ่นใหม่ไม่ได้ยินจนติดหูที่จะจดจ ามาร้องเล่นเองได้ การขับเสินในประเทศไทยจึงจะพบ
ได้จากการแสดงออกทางวัฒนธรรมบางโอกาสเท่านั้น แต่ทันทีที่เสียงของผู้ขับเสินดังขึ้น ความคึกคัก 
ความสนุกสนานรวมถึงบรรยากาศ ที่มีกลิ่นอายของความหลังจะน าผู้คนย้อนกลับไปสู่อดีตที่เคยมี
ร่วมกัน 

 การเสินจึงไม่ใช่การขับร้องเพ่ือเพ่ือความเพลิดเพลินเท่านั้น แต่การเสินยังร้อยรวมคน    
ไทเขินให้เกิดส านึกร่วมของกลุ่มชาติพันธุ์เดียวกัน  
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2. ร าวงไทเขิน ศิลปะการแสดงของสองวัฒนธรรม 
 ร าวงไทเขินเป็นการแสดงออกที่สื่อถึงอัตลักษณ์ของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินแทบจะทุกกลุ่มใน

จังหวัดเชียงราย เมื่อมีการแสดงในพ้ืนที่สาธารณะ ก็มักจะพบการแสดงประเภทร าวงเป็นส่วนใหญ่ การ
แสดงชุดนี้จึงเป็นการแสดงชุดแรกๆ ที่ไทเขินบ้านเหล่าพัฒนาได้น ามาใช้ เปิดตัวของกลุ่มให้เป็นที่รู้จัก 
โดยเข้าร่วมแสดงในงานต่างๆ ของจังหวัดตั้งแต่ปี พ.ศ. 2528 จนถึงปัจจุบัน ร าวงของกลุ่มไทเขินคนใน
ภาคเหนือจะเรียกว่า “ร าวงย้อนยุค” เพราะลักษณะท่าร าและท่วงท านองของเพลงที่ใช้ในการร าจะ
คล้ายกับร าวงมาตรฐานของไทย  ในขณะที่กลุ่มไทเขินจะเรียกว่า “ร าวงไทเขิน”  

 ร าวงไทเขินน่าจะได้รับอิทธิพลมาจากร าโทนของประเทศไทย ในช่วงสงครามโลกครั้งที่  2 
ซึ่งช่วงนั้นบรรยากาศในประเทศไทยมีแต่ความตึงเครียด การเล่นเพลงพ้ืนเมืองจึงได้รับความนิยมอย่าง
มาก กาญจนา  อินทรสุนานนท์  (2542  :  1) กล่าวว่า “ในช่วง พ.ศ. 2484 นั้นอยู่ ในระหว่าง
สงครามโลกครั้งที่ 2 พวกญี่ปุ่นได้เจรจาขอตั้งฐานทัพในประเทศไทย เมื่อญี่ปุ่นเข้ามาตั้งฐานทัพใน
ประเทศไทยจึงเป็นเป้าหมายให้ฝ่ายสัมพันธมิตรโจมตี โดยเข้ามารุกรานทางอากาศ ชาวไทยซึ่งมีท้ังความ
หวาดกลัว ความตึงเครียด จึงได้ชักชวนกันเล่นเพลงพ้ืนเมืองที่ซบเซาไปนาน คือ การร าโทน การเล่นร า
โทนนั้นใช้ภาษาเรียบง่าย เนื้อร้องเป็นเชิงเย้าแหย่ หยอกล้อ เกี้ยวพาราสีกันระหว่างหนุ่มสาว ท านอง
เพลง การร้อง ท่าร า การแต่งกาย ก็เรียบง่าย มุ่งความสนุกสนาน” 

 ร าวงของไทยมีวิวัฒนาการมาจากร าโทน ส านักงานคณะกรรมการวัฒนธรรมแห่งชาติ 
(2542  :  92)  กล่าวว่า “การเล่นร าโทนจะมีผู้ร าทั้งชายและหญิงร ากันเป็นคู่ๆ รอบๆ ครกต าข้าวที่วาง
คว่ าไว้ หรือไม่ก็ร ากันเป็นวงกลม ใน พ.ศ. 2483 มีผู้น าการเล่นร าโทนไปเล่นในท้องถิ่นอ่ืนๆ และเล่นกัน
ได้ทุกเวลาไม่เฉพาะในฤดูเทศกาล จึงมีการเล่นร าโทนกันอย่างแพร่หลายในจังหวัดต่างๆ” ธนิต อยู่โพธิ์ 
(ภัทรวดี ภูชฎาภิรมย์.    2549  :  58) อธิบายความเป็นมาของการร าโทนว่า “ร าโทนเป็นการเล่น
พ้ืนเมืองของชาวไทยที่นิยมเล่นกันในฤดูเทศกาลเฉพาะท้องถิ่นในบางจังหวัด เครื่องดนตรีที่ใช้มีฉิ่ง กรับ 
และโทนส าหรับตีเป็นจังหวะประกอบการฟ้อนร า” 

 ในสมัยนั้นจอมพลป. พิบูลสงคราม เป็นนายกรัฐมนตรี พิจารณาเห็นว่าคนไทยนิยมเล่นร า
โทนกันอย่างแพร่หลาย (ส านักงานคณะกรรมการวัฒนธรรมแห่งชาติ.    2542  :  93)  ถ้าปรับปรุงการ
เล่นร าโทนให้เป็นระเบียบทั้งเพลงร้อง ลีลาท่าร าและการแต่งกายจะท าให้ร าโทนเป็นการเล่นที่น่านิยม
ยิ่งขึ้น รัฐบาลในสมัยจอมพล ป. พิบูลสงคราม จึงมอบหมายให้กรมศิลปากรปรับปรุงการเล่นร าโทน ขึ้น
ใหม่ใน พ.ศ. 2487 เพ่ือให้เหมาะสมต่อการเปลี่ยนแปลง ทางราชการจึงได้เปลี่ยนจากการเรียกร าโทน 
มาเป็นร าวง” 

 นอกจากนี้  จากการศึกษาของภัทรวดี ภูชฎาภิรมย์  (2549  :  59) ท าให้ทราบว่า 
“หลังจากที่กรมศิลปากรน าร าโทนมาดัดแปลงโดยใส่ท่าร าที่ประดิษฐ์ขึ้นใหม่จากท่าร านาฏศิลป์พ้ืนฐาน 
ใช้เครื่องดนตรีตะวันตก เช่น กลอง แทมบูริน ฯลฯ บรรเลงเพลงประกอบและแต่งเพลงไทยสากลที่มี
ท านองสนุกสนานประกอบท่าร าเรียกว่า “ร าวงมาตรฐาน” ปรากฏว่าร าวงได้รับความนิยมแพร่หลาย 
ประชาชนนิยมน าร าวงไปร่วมร าเล่นเพ่ือความสนุกสนาน ร าเต้นไปตามลีลาที่ตนถนัดโดยไม่ให้
ความส าคัญกับท่าร ามากนัก อีกทั้งยังคิดเพลงประกอบตามความถนัด เพลงร าวงและท่าร าวงจึงเกิดขึ้น
มากมาย ในช่วงสงครามร าวงจึงเป็นความบันเทิงที่ได้รับความนิยมจากคนทุกระดับ แม้ว่ารับบาลต่อมา
จะไม่ได้สนับสนุนเพลงปลุกใจหรือร าวงอีก แต่ร าวงคงได้รับความนิยมสืบมา” 
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 ท่วงท่าในการร่ายร าของไทยรวมถึงการคว่ าครกต าข้าวไว้ตรงกลางวง เมื่อเวลาผ่านไปแม้
ท่าร าจะคล้ายลักษณะเดิมแต่การคว่ าครกต าข้าวไว้ตรงกลางวงกลับเปลี่ยนแปลงไป เหลือเพียงการร า
เป็นวงกลมของหญิง - ชายเท่านั้น แต่ส าหรับการร าวงของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน ท่าร าและการวางสิ่งของ
ไว้ตรงกลางยังด ารงอยู่ ร าวงไทเขินจึงแสดงให้เห็นว่าน่าจะได้รับอิทธิพลของการร าวงมาจากร าโทนของ
ประเทศไทย แล้วมีการปรับเปลี่ยนความหมายสิ่งของที่ใช้ในการร าในภายหลัง การแสดงประเภทร าวงนี้ 
เป็นการแสดงของกลุ่มวัฒนธรรมราษฎร์หรือวัฒนธรรมของชาวบ้านในเมืองเชียงตุง  สมัยที่เมืองเชียงตุง
ยังมีการปกครองแบบระบอบเจ้าฟ้า วัฒนธรรมช่วงเวลานั้นแบ่งออกเป็นวัฒนธรรมหลวง และวัฒนธรรม
ราษฎร์ วัฒนธรรมหลวงจะเป็นการแสดงในราชส านักส าหรับการต้อนรับแขกเมือง ได้แก่ การฟ้อนแพน
หางนกยูงหรือฟ้อนหางนกยูง ในขณะที่วัฒนธรรมราษฎร์ก็มีการฟ้อนกันอย่างแพร่หลาย ได้แก่ ฟ้อนก้า
ปันก๋อง (ฟ้อนข้าวกลอง) ฟ้อนทั่วไป การร าวงของคนไทเขินน่าจะได้รับอิทธิพลจากทหารไทยที่เข้าไปตั้ง
ฐานทัพในเมืองเชียงตุงในช่วงสงครามโลกครั้งที่ 2 จากการศึกษาของ พรหมศักดิ์   เจิมสวัสดิ์ (2543  :  
38) กล่าวว่า “ชาวเชียงตุงส่วนหนึ่งจะพูดภาษาไทยได้ เพราะสมัยที่จอมพลผิน ชุณหะวัณ ยกทัพไทยไป
ยึดเชียงตุงไว้ได้นั้น ได้ส่งข้าหลวงและข้าราชการไทยไปประจ า พร้อมทั้งตั้งโรงเรียนสอนภาษาไทยทุกหน
ทุกแห่ง” 

 จากอิทธิพลของการส่งข้าราชการไทยไปประจ าที่เมืองเชียงตุง อาจน าเอาการร าวงจาก
ประเทศไทยไปเผยแพร่ เพราะทั้งท านองและเนื้อร้องของกลุ่มชาติพันธุ์ไทยเขินมีเนื้อหาที่ใกล้เคียงกับ
ท านองและจังหวะดนตรีของประเทศไทย โดยจะร้องในเชิงเกี้ยวพาราสีระหว่างหนุ่มสาว นอกจากนี้การ
แตง่กายในการร าวงที่ยังรักษาอัตลักษณ์ของกลุ่มนั่นคือ นุ่งผ้าซิ่น และสวมเสื้อแขนกระบอก 

 การร าวงย้อนยุคของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินมีการปรับเปลี่ยนอุปกรณ์ของการร าจากประเทศ
ไทยเล็กน้อย ได้แก่ จุดกลางวงของร าโทนจากประเทศไทย ในอดีตอาจคว่ าครกต าข้าววางไว้กึ่งกลาง แต่
เมื่อกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินรับอิทธิพลการร าโทนไป ได้น าสิ่งของชนิดอ่ืนวางแทนครกต าข้าว ซึ่งก็คือขันครู 
การวางขันครูแทนครกต าข้าว มีการให้ความหมายและสิ่งของที่อยู่ในขันครูเสียใหม่ ซึ่งการนิยาม
ความหมายใหม่นี้ได้บรรจุความเชื่อของชาวไทเขินเป็นเชิงสัญลักษณ์ด้วย โดยก่อนร าวงต้องมีการไหว้ครู 
สิ่งของที่ใช้ในการไหว้ครู ได้แก่ เหล้า 1 ขวด เทียน 8 คู ่ดอกไม้ชนิดใดก็ได้ เงิน 160 บาท ข้าวของต่างๆ 
ที่น ามาใส่ในขันครู ล้วนเป็นสิ่งที่หมายถึง ความเคารพต่อสิ่งศักดิ์สิทธิ์ที่เป็นเจ้าของพ้ืนที่ และความ
ราบรื่นในการจัดการแสดง รวมถึงรายได้ท่ีจะมีผู้เข้ามาซื้อตั๋วร าวง สิ่งของทุกสิ่งทุกอย่างนอกจากเหล้าจะ
ใส่ไว้ในขันครูทั้งหมด เมื่อไหว้ครูเสร็จจะน าขันครูมาวางไว้ตรงกลางของผู้ที่จะร า จากการพูดคุยกับ     
พ่ีค าเอ้ย อินท์วงศ์ (2555  :  สัมภาษณ์) วัย 42 ปี ภรรยาของอ้ายสามนนท์ ที่เล่าถึงการร าวงไทเขินว่า  

 
“… ร าวงไทเขินจะมีการไหว้ครูแล้วน าขันครูมาวางไว้ตรงกลางวง ในอดีตการร าวงแบบนี้

จะขายตั๋วร าวงรอบละ 5 บาท หรือ 10 บาท แล้วแต่เจ้าภาพที่จ้างมา คนที่ร าวงในรอบแรกจะ
เป็นนางร า ร าเชิญชวนแขกก่อน หลังจากขายบัตรได้ ผู้ชายที่ซื้อบัตรจึงจะเข้ามาร าด้วย เงินที่ได้
จากการร าก็ใส่ขันครูวางไว้กลางวง พอจะกลับจึงมานับเงินว่าขายตั๋วร าวงไปได้เท่าไหร่  แล้ว
แจกจ่ายเป็นค่าจ้างให้แก่สมาชิกในวง …” 

 
 ส าหรับเรื่องการร าวงที่เมืองเชียงตุง หนานสาม (2555  :  สัมภาษณ์) ให้ข้อมูลเพิ่มเติมว่า  
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“… คณะร าวงนอกจากจะมีผู้หญิงที่เป็นนางร าแล้ว ในคณะยังมีผู้ชายที่เป็นนักดนตรี เวลา
ไปเปิดร าวงที่ไหนก็จะไปกันเป็นหมู่คณะเผื่อมีอะไรเกิดขึ้นจะได้ช่วยเหลือกัน ทั้งนักดนตรีและ
นางร าส่วนใหญ่ก็เป็นเครือญาติ เวลามีการร าวงแบบขายตั๋วบรรยากาศจะสนุกสนาน และเป็นที่
นิยมในหมู่ชาวบ้าน แต่ที่เมืองไทยร าวงไทเขินเป็นเพียงการแสดงให้คนดู ไม่ได้ขายตั๋วเก็บค่าร าวง
อย่างเมืองเชียงตุง นางร าที่นี่ก็จะมีตั้งแต่ 8 – 12 คน แต่ถ้าเป็นที่เชียงตุงตามประเพณีแท้ๆ จะใช้
นางร า 10 คน …” 

 
 ร าวงของคนไทเขินได้แสดงให้เห็นถึงบทบาททางสังคมของผู้หญิงที่มีการแบ่งหน้าอย่างเท่า

เทียมกับผู้ชายไทเขิน เพราะในสังคมของคนไตส่วนใหญ่มักให้ผู้ชายเป็นเพศที่มีฐานะเหนือกว่าผู้หญิง 
และมีบทบาททางสังคมมากกว่า การแสดงออกทางวัฒนธรรมก็เช่นกัน การแสดงทุกประเภทมักจะมีการ
บูชาครู เช่น การเสิน ดังที่ได้กล่าวข้างต้นว่า ผู้หญิงหรือผู้ชายก็สามารถเป็นช่างเสินได้ แต่การรับครูเสิน
จะกระท าได้เฉพาะผู้ชาย ข้อจ ากัดในทางพิธีกรรมจึงเป็นสิ่งก าหนดบทบาทของผู้คนในสังคมไทเขิน การ
แสดงประเภทร าวงก็เช่นกัน เมื่อตั้งขันครูซึ่งเป็นหน้าที่ของผู้ชายเสร็จเรียบร้อย บทบาทในการเชื้อเชิญ
ให้มีผู้คนเข้าร่วมสนุกในการร าวงจะมอบให้กับผู้หญิง ในขณะที่ฝ่ายชายจะเป็นผู้เล่นดนตรีประกอบเพลง
ร าวง การแสดงประเภทร าวงจึงแบ่งแยกหน้าที่รวมทั้งสร้างพ้ืนที่ให้ผู้หญิงเข้ามามีบทบาทร่วมกับผู้ชาย 
และบทบาทที่ส าคัญอีกประการของผู้หญิงไทเขินเมื่ออยู่ในสังคมล้านนา คือ การแต่งกายที่มีลักษณะของ
การผสมผสานวัฒนธรรมล้านนา และวัฒนธรรมของคนไทเขิน  ดังที่ได้กล่าวในข้างต้นในเรื่องการแต่ง
กาย หน้าที่ของผู้หญิงไทเขินจึงไม่ได้มีหน้าที่เป็นเพียงนางร า ที่ช่วยสร้างสีสันในงานต่างๆ เท่านั้น      
แต่ผู้หญิงไทเขินยังมีความส าคัญในการแสดงออกทางอัตลักษณ์ของกลุ่ม ผ่านเสื้อผ้าเครื่องแต่งกาย และ
ท่าร า 

 

 
 

ภาพประกอบ  22  ร าวงไทเขิน 
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ภาพประกอบ  23  การร้องเพลงประกอบร าวง พร้อมเครื่องดนตรี 
 

 เมื่อร าวงไทเขินเข้ามาอยู่ในสังคมล้านนา จุดประสงค์ของการร าวงได้แปรเปลี่ยนไปจากร า
วงเพ่ือหารายได้เสริมและสร้างพ้ืนที่ให้กับผู้หญิงไทเขิน กลายเป็น การร าวงเพ่ือใช้ในการแสดงเท่านั้น 
การแสดงประเภทร าวงไทเขิน ในแต่ละปีจะมีผู้ติดต่อเข้ามาขอการแสดงชุดนี้ไปร่วมหลายครั้ง ดังเช่น วัด
ในแถวอ าเภอเชียงแสน อ าเภอเชียงของ รวมถึงมหาวิทยาลัยราชภัฏเชียงรายยามที่จัดกิจกรรมเกี่ยวกับ
กลุ่มชาติพันธุ์ในบางครั้ง  

 เมื่อพิจารณาจ านวนของการเข้าร่วมกิจกรรมทางสังคมตลอดทั้งปี ท าให้เห็นว่าการแสดง
ชุดร าวงของคนไทเขิน ได้ท าให้คนในล้านนาโหยหาอดีตของสังคมที่ผ่านมา ที่ยังมีกลิ่นอายของ
บรรยากาศเก่าๆ  ความทรงจ าทางสังคม (Social Memory) ที่เกิดขึ้นจึงไม่ได้เกิดกับคนไทเขินเพียงกลุ่ม
เดียว แต่ยังเกิดขึ้นกับคนที่เข้าร่วมกิจกรรมด้วย เสน่ห์ของความย้อนยุคที่ผู้ชมสามารถเข้าร่วมใน
กิจกรรมได้อย่างใกล้ชิด ท าให้คณะกรรมการการจัดการท่องเที่ยวในจังหวัด ได้หยิบเอาการแสดงชุดนี้
เข้ามาเป็นชุดการแสดงหนึ่งของการท่องเที่ยวเชิงวัฒนธรรมที่รวมวิถีชีวิตของกลุ่มชาติพันธุ์ การดึงความ
เก่าและการย้อนยุคเพ่ือตอบสนองการท่องเที่ยว ยังเห็นได้จาก การศึกษาเรื่องลื้อผานม : การพัวพันทาง
วัฒนธรรมฯ ของ สันติพงษ์ ช้างเผือก (2546  :  42) ที่ต้องการให้นักท่องเที่ยวเห็นความเป็นชาติลาวที่
เก่าแก่ มีวัฒนธรรม อารยธรรมที่สืบเนื่องยาวนาน เช่นเดียวกับจังหวัดเชียงรายที่ต้องการสร้างภาพความ
หลายหลายของกลุ่มชาติพันธุ์ ซึ่งร าวงไทเขินก็สามารถสร้างและน าเสนออัตลักษณ์ของตนที่ต่างออกไป
จากกลุ่มชาติพันธุ์ไตและคนไทยได้ 

 ปัจจุบันการให้ความร่วมมือจัดการแสดงขึ้นอยู่กับเจ้าภาพที่จัดกิจกรรมจะเชื้อเชิญให้มี
กลุ่มชาติพันธุ์เข้าร่วมหรือไม่  ซึ่งชุดการแสดงหลักๆ ที่ทางกลุ่มไทเขินเตรียมพร้อมอยู่เสมอจะมีสองชุด 
คือ การขับเสินและร าวงไทเขิน  การแสดงทั้งสองชุดนี้หากมีเจ้าภาพงานใดเชื้อเชิญมา  ไทเขินบ้านเหล่า
พัฒนายินดีไปร่วมในกิจกรรมทุกครั้ง งานที่เข้าร่วมส่วนใหญ่เป็นการช่วยเหลือกันไม่ได้มีค่าตอบแทน ไท
เขินในบ้านเหล่าฯ จะถือโอกาสเหล่านี้ประชาสัมพันธ์กลุ่มของตนไปด้วย แม้ในจังหวัดเชียงรายจะมีไท
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เขินกลุ่มอ่ืนอาศัยอยู่ เช่น ที่อ าเภอแม่จัน และอ าเภอแม่สาย แต่ความโดดเด่นในการแสดง รวมถึงความ
พร้อมที่จะเข้าร่วมกิจกรรมทางสังคมท าให้กลุ่มไทเขินในบ้านเหล่าฯ เป็นที่รู้จักมากกว่า ประกอบกับที่
อยู่อาศัยที่อยู่ในเขตอ าเภอเมือง ท าให้สะดวกที่จะเข้าร่วมกิจกรรมต่างๆ โดยไม่ต้องท าเรื่องขอออกนอก
พ้ืนที่ ซึ่งจะเป็นการเพ่ิมความซับซ้อนยุ่งยากที่มักจะเกิดขึ้นกับกลุ่มชาติพันธุ์ที่ยังไม่ได้เป็นพลเมืองไทย  
การที่ได้ออกแสดงในงานต่างๆ ท าให้คนในจังหวัดเชียงรายจ านวนหนึ่งทราบว่า หากเป็นการแสดงร าวง
ย้อนยุคจะต้องเป็นกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินบ้านเหล่าพัฒนา การเข้าร่วมกิจกรรมทางสังคมโดยใช้การแสดง
นับว่าเป็นประโยชน์ต่อการประชาสัมพันธ์กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินอีกทางหนึ่ง 

 การแสดงออกทางวัฒนธรรมเพ่ือประชาสัมพันธ์กลุ่มกับความอิสระในชีวิตประจ าวันของ
คนไทเขินยังคงเป็นสิ่งคู่ขนาน เมื่อประชาชนและรัฐอาจพึงพอใจที่การแสดงของกลุ่มชาติพันธุ์เป็น
ส่วนประกอบของการท่องเที่ยวภายในจังหวัด โดยไม่ได้มองสิทธิทางสังคมที่กลุ่มชาติพันธุ์ควรจะได้รับ 
เช่น ความอิสระในการเดินทางภายในจังหวัดโดยไม่ต้องขออนุญาต  ในเรื่องของสิทธิของกลุ่มชาติพันธุ์ 
ชยันต์ วรรธนะภูติ (2556  :  13) กล่าวว่า “การพากลุ่มชาติพันธุ์ไปแต่งตัวและร้องเพลงตามงานต่างๆ 
ทั้งหมดนี้ท าไปเพ่ืออะไร เมื่อพูดถึงสิทธิทางวัฒนธรรมก็จะถูกมองเพียงแค่การแต่งตัวที่แตกต่าง 
หน่วยงานของรัฐไม่เคยพูดถึงสิทธิที่จะด ารงวิถีชีวิตอย่างแตกต่างกันเลย รัฐมักจะยอมให้ชาติพันธุ์
สามารถพูดเรื่องการแต่งกาย ดนตรี แต่เรื่องภาษา ศาสนาและสิทธิทางการเมืองกลับเป็นสิ่งที่พูดไม่ได้” 
ด้วยเหตุนี้การแสดงออกทางสังคมจึงเป็นเพียงเวทีเล็กๆ ที่จะให้รัฐและผู้คน ได้รู้จักไทเขินเพ่ือจะได้
พัฒนานโยบายและให้สิทธิอย่างที่กลุ่มชาติพันธุ์ควรได้รับ 

 การที่กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินเลือกที่จะน าร าวงย้อนยุคกลับมาแสดงในพ้ืนที่รัฐไทยนั้น 
นอกจากจะเป็นการแสดงออกถึงอัตลักษณ์ของกลุ่มชาติพันธุ์แล้ว ยังเป็นการหาจุดเชื่อมต่อกับวัฒนธรรม
ของไทยเพ่ือที่จะให้สังคมรับรู้ถึงส่วนหนึ่งของประวัติศาสตร์ที่เคยมีร่วมกัน เพ่ือที่คนไทเขินจะได้มีสิทธิใน
สังคมได้อย่างเต็มที่ ความใกล้ชิดทางประวัติศาสตร์ของคนทั้งสองกลุ่มจึงมีอิทธิพลทางวัฒนธรรมที่
คล้ายคลึงกัน การแสดงออกทางวัฒนธรรมที่คล้ายกันของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินจึงไม่ใช่เพียงแค่การสืบ
ทอดทางวัฒนธรรมของกลุ่มที่จะส่งไปยังลูกหลานที่จะเติบโตในอนาคตเท่านั้น แต่วัฒนธรรมไทเขินยังถูก
ให้ความหมายใหม่ที่เก่ียวข้องกับรัฐชาติหรือการเป็นส่วนหนึ่งของวัฒนธรรม  
  
สรุปท้ายบท 
 

กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินได้เข้ามาอาศัยในสังคมล้านนา โดยการปรับวัฒนธรรมและด าเนินชีวิตให้
กลมกลืนไปกับคนในชุมชน จากความสัมพันธ์ที่แนบชิดและอัตลักษณ์ทางชาติพันธุ์ที่คล้ายกันท าให้
วัฒนธรรมระหว่าง  ไทเขิน – และไตยวนมีการเลื่อนไหลไปมา  ปัจจัยส าคัญของความใกล้ชิดทาง
วัฒนธรรม ส่วนหนึ่งอาจได้มาจากความสัมพันธ์ทางประวัติศาสตร์ระหว่างล้านนา – เมืองเชียงตุง ท าให้
วัฒนธรรมที่ปรากฏ รวมถึงการด าเนินชีวิตประจ าวันไม่ว่าจะเป็น ลักษณะผสมผสานระหว่างวัฒนธรรม
ไตในเมืองเชียงตุงกับวัฒนธรรมล้านนาในจังหวัดเชียงราย ท าให้อัตลักษณ์ของไทเขินมีการผสมผสาน
ทางวัฒนธรรม (Cultural Hybridity)  ซึ่งต่อมาจึงกลายเป็นอัตลักษณ์ของไทเขินในบ้านเหล่าฯ       
ด้านอาหาร การแต่งกาย การแสดง ประเพณี ความเชื่อมีความคล้ายคลึงกัน การรับวัฒนธรรมบางอย่าง
ของล้านนาเข้ามาใช้ในวัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์ไต เป็นการแสดงให้เห็นถึงการประนีประนอม     
การปรับเปลี่ยนโดยรับวัฒนธรรมของคนในท้องที่ก็เพ่ือให้เข้ากับสังคมล้านนาที่กลุ่มตนอาศัยอยู่        
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ในขณะเดียวกันการสร้างอัตลักษณ์ของไทเขินให้ต่างไปจากคนไตทั่วไป โดยน าความทรงจ าร่วมมาใช้เพ่ือ
สร้างตัวตนและต่อรองกับคนอื่นที่อาศัยอยู่ในพ้ืนที่เดียวกัน  

ความทรงจ าทางสังคมที่เกิดขึ้นอาจเกี่ยวข้องกับสภาพสังคมในปัจจุบัน เมื่อคนในหมู่บ้านมัก
มองว่ากลุ่มไทเขินเป็นชาวพม่าหรือเป็นพวกเงี้ยว เพ่ือตอบโต้วาทกรรมที่เกิดขึ้น ทางกลุ่มไทเขินจึงน า
ความทรงจ าจากประวัติศาสตร์มาบอกเล่าเรื่องราวความสัมพันธ์ของคนในอดีต พร้อมทั้งรื้อฟ้ืนความทรง
จ าร่วมของกลุ่ม เมื่อครั้งที่ยังอยู่ในเมืองเชียงตุง เพ่ือแสดงให้เห็นว่าวิถีชีวิตดั้งเดิมของพวกเขาล้วน
ใกล้เคียงกับวัฒนธรรมล้านนา นอกจากความทรงจ าจะมีส่วนในการรื้อฟ้ืนวิถีชีวิตในอดีตแล้ว ยังสร้าง
ความสามัคคีให้เกิดข้ึนในสังคมของคนไตที่อาศัยในหมู่บ้านเดียวกัน 

อย่างไรก็ตามแม้ว่ากลุ่มไทเขินจะสามารถแสดงออกทางวัฒนธรรมของกลุ่มได้ ในบางโอกาส 
แต่สิทธิที่ทางกลุ่มชาติพันธุ์ได้รับยังคงไม่เท่าเทียมเพราะยังไม่สามารถด าเนินชีวิตทางวัฒนธรรมของกลุ่ม
ได้อย่างเต็มที่ การถูกกีดกันสิทธิในบางพ้ืนที่และความรู้สึกที่ไม่ได้เป็นพลเมืองของประเทศยังคง
ก่อให้เกิดช่องว่างทางสังคม 
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ความทรงจ าว่ากับการต่อรองเพื่อสิทธิทางวัฒนธรรมของชาวไทเขินภายใต้บริบทของสังคมไทย 
 
 กลุ่มชาติพันธุ์หลายกลุ่มที่เคลื่อนย้ายเข้ามาในบ้านเหล่าพัฒนาต่างมีวัฒนธรรมและวิถีในการ
ด าเนินชีวิตที่ต่างกัน การที่กลุ่มชาติพันธุ์บางกลุ่มโดยเฉพาะกลุ่มชาติพันธุ์ไตสามารถรวมกลุ่มทาง
วัฒนธรรมในพ้ืนที่ที่อพยพเข้ามาใหม่ได้นั้น ส่วนหนึ่งอาจมาจากการมีความทรงจ าทางสังคมร่วมกัน 
ลักษณะของการสร้างความทรงจ าเช่นนี้จะสอดคล้องกับความทรงจ าของคนพลัดถิ่น  ซึ่ง นฤพนธ์      
ด้วงวิเศษ (2549  :  8) กล่าวว่า “ชุมชนคนพลัดถิ่นประกอบด้วยคนในลักษณะต่างๆ คนเหล่านั้นมักจะ
มีความคิดและส านึกร่วมกันบางอย่าง ส านึกนั้นอาจมาจากการมีความทรงจ าเดียวกันและมีจินตนาการ
เหมือนกัน” การอพยพมาจากเมืองเชียงตุงแม้จะเป็นคนละช่วงเวลา แต่ก็สามารถเชื่อมโยงความทรงจ า
ของกลุ่มคนไตให้มีความรู้สึกร่วมกันได้ โดยเฉพาะกลุ่มไทเขินที่มีอ านาจในการต่อรองในพ้ืนที่ที่ตนอาศัย
ได้มากกว่ากลุ่มไตกลุ่มอ่ืนๆ ในหมู่บ้านอันมาจากการมีประวัติศาสตร์ความทรงจ าทีส่ัมพันธ์กับรัฐไทย 

ในขณะที่คนในบ้านเหล่าพัฒนาก็มีชุดของความทรงจ าที่ได้ถูกสร้างขึ้นมาจากประวัติศาสตร์
ท้องถิ่น ข้อมูลที่ถูกคัดสรรมีส่วนปลูกฝังความเชื่อที่ว่าคนไทเขินน่าจะเป็นเจ้าของพ้ืนที่เก่า จากความเชื่อ
ในเรื่องการเป็นเจ้าของเก่าได้สร้างสิทธิที่คนไทเขินจะอาศัยและเข้าใช้ทรัพยากรของหมู่บ้าน แต่อ านาจ
ของความเชื่อไม่สามารถครอบคลุมผู้คนได้ทั้งหมู่บ้านเพราะในบ้านเหล่าพัฒนามีคนไทยบางกลุ่มท่ีอพยพ
มาจากที่อ่ืน 

สภาพทั่วไปของบ้านเหล่าพัฒนาเป็นหมู่บ้านที่มีอาณาบริเวณค่อนข้างกว้าง แต่เดิมหมู่14 มี
เพียงบ้านเหล่าพัฒนาหมู่บ้านเดียว หลังจากกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินเข้ามาอาศัยในประเทศไทยและได้
ทยอยเข้ามาอยู่ในหมู่ 14 ร่วมกับญาติพ่ีน้องชาวไทเขินด้วยกันดังที่กล่าวมาในบทที่  3  ในสมัยนั้นพ่อ
หลวงสมบูรณ์ กันทะเตียนเป็นผู้ใหญ่บ้าน เมื่อจังหวัดส่งเอกสารให้กับผู้ใหญ่บ้านส ารวจจ านวนคนต่าง
ด้าวภายในหมู่บ้านเพ่ือจะออกบัตรประชาชน ปรากฏว่ามีกลุ่มชาติพันธุ์ไตที่อพยพเข้ามาอยู่ในหมู่บ้าน
เป็นกลุ่มแรกๆ มาขอร้องพ่อหลวงสมบูรณ์ให้ช่วยใส่ชื่อญาติพ่ีน้องของตน ซึ่งในความจริงญาติบางคนยัง
ไม่ได้เข้ามาอาศัยในประเทศไทย บางคนท างานอยู่ที่อ าเภอแม่สาย ตลอดวาระที่พ่อหลวงสมบูรณ์เป็น
ผู้ใหญ่บ้านได้ช่วยเหลือกลุ่มชาติพันธุ์ไตในการส่งข้อมูลให้กับจังหวัดว่ามีกลุ่มชาติพันธุ์ไตอาศัยในหมู่บ้าน
ไปประมาณร้อยกว่าคน หลังจากหมดวาระของพ่อหลวงสมบูรณ์ ยังมีพ่อหลวงคนอ่ืนๆ ที่ท าหน้าที่
ผู้ใหญ่บ้าน ได้แก่ พ่อหลวงสมาน ค าบุญเรือง และพ่อหลวงวุฒิพงษ์  ใจแก้ว ซึ่งก็ได้ช่วยเหลือกลุ่มชาติ
พันธุ์โดยใส่ข้อมูลของญาติพ่ีน้องไตเช่นเดียวกัน ท าให้มีกลุ่มชาติพันธุ์ไตที่มีรายชื่ออาศัยในหมู่บ้านอีก
หลายร้อยคนเมื่อคนไทเขินบางส่วนเริ่มตั้งตัวได้ จึงขยับขยายที่อยู่อาศัยจากที่ต้องอาศัยอยู่กับญาติชาว
ไทเขิน ก็เริ่มซื้อหาที่ดินที่อยู่ในละแวกเดียวกันกับญาติพ่ีน้อง โดยจะหาซื้อที่ดินที่ห่างออกไป อยู่หลัง
หมู่บ้านบ้านเหล่าพัฒนาซึ่งที่ดินบริเวณนั้นจะอยู่รอบๆ วัดพระธาตุจอมสักผู้คนในบริเวณนั้นเรียกว่า 
“บ้านห้วยฮ้อม” และ “บ้านห้วยไม้เฮ้ีย” 

การที่ผู้คนเคลื่อนย้ายเข้ามาอยู่อาศัยเพ่ิมมากขึ้น จากที่รกร้างในอดีตได้กลายเป็นชุมชนย่อย
อีกสองชุมชนที่อยู่รวมในหมู่ 14 แต่ยังมีระบบการจัดการหมู่บ้านขึ้นอยู่กับบ้านเหล่าพัฒนาอันเป็น
หมู่บ้านหลัก การเกิดขึ้นของชุมชนได้ท าให้พ้ืนที่ใช้สอยลดน้อยลงรวมถึงการเปลี่ยนแปลงสภาพแวดล้อม 
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ของหมู่บ้านที่เคยเปลี่ยนแปลงอย่างช้าๆ ได้กลายเป็นเปลี่ยนแปลงอย่างรวดเร็วจากคนจากภายนอกและ
ภาคเอกชน ท าให้เกิดผลกระทบต่อวิถีชีวิตของคนในหมู่บ้านที่เคยใช้ประโยชน์จากทรัพยากรภายใน
ชุมชน ดังนั้นการต่อรองของคนในบ้านเหล่าพัฒนา  ชุมชนบ้านห้วยไม้เฮ้ีย และชุมชนบ้านห้วยฮ้อมจึง
เกิดข้ึนเพ่ือที่ทุกคนจะได้เข้าถึงทรัพยากรที่มีอย่างจ ากัด ภายใต้ความเป็นคนหมู่บ้านเดียวกัน 

การแย่งชิงทรัพยากรได้กลายเป็นการกระตุ้นให้คนในพ้ืนที่พยายามกีดกันกลุ่มชาติพันธุ์ไม่ให้
เข้าถึงทรัพยากร เพ่ือแสดงให้เห็นถึงสิทธิที่จะใช้ทรัพยากรของหมู่บ้านได้อย่างชอบธรรมคนไทเขินจึง
เลือกที่จะต่อรองเชิงอัตลักษณ์ทางชาติพันธุ์ด้วยการน าความทรงจ าของคนในท้องถิ่นและความทรงจ า
ร่วมของกลุ่มมาใช้  

จากเนื้อหาในบทที่ 4 ผู้วิจัยได้น าเสนอการน าความทรงจ ามาต่อรองเพ่ือสิทธิทางวัฒนธรรม
ของคนไทเขิน ในระดับหมู่บ้านโดยศึกษาวัฒนธรรมผ่านวิถีชีวิตและการแสดงออกของคนในชุมชน 
ส าหรับเนื้อหาในบทนี้ ผู้วิจัยมุ่งศึกษาการน าความทรงจ ามาต่อรองสิทธิทางวัฒนธรรมภายใต้สังคมไทย 
โดยจะศึกษาลักษณะการต่อรองของกลุ่มไทเขินในบริบทต่างๆ ผ่านการเข้าถึงทรัพยากรทางธรรมชาติ 
การเลือกท าเลที่ตั้งของหมู่บ้านโดยมีพระธาตุจอมสักเป็นศูนย์กลาง โดยใช้แนวคิดความทรงจ าร่วม 
(Collective Memory) อัตลักษณ์ทางชาติพันธุ์ (Ethnic  Identity) มาเป็นกรอบในการวิเคราะห์ 
เนื้อหาภายในบทจะกล่าวถึงกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินที่อาศัยในหมู่ 14 เพียง 3 ชุมชน โดยจะไม่ขอกล่าวถึง 
บ้านออมสินซึ่งเป็นอีกชุมชนที่รวมอยู่ในพ้ืนที่แห่งนี้ เพราะบ้านออมสินเป็นชุมชนที่มีแต่ผู้ประกอบอาชีพ
รับราชการทั้งภายในและภายนอกจังหวัด มีวิถีชีวิตที่ค่อนไปทางการใช้ชีวิตแบบคนในเมือง ที่เน้นความ
ทันสมัย และความสะดวกสบาย อีกทั้งยังเป็นชุมชนที่ไม่มีกลุ่มชาติพันธุ์อาศัยอยู่  ความหลากหลายของ
การใช้ชีวิตและประเพณีจึงปรากฏให้เห็นในอีกสามชุมชนมากกว่า  
 การน าเสนอข้อมูลความเคลื่อนไหวทางสังคมของคนไทเขินในบริบทต่างๆ จะแสดงให้เห็นถึง
กลวิธีในการต่อรองกับคนในพ้ืนที่เพ่ือจะได้เข้าถึงทรัพยากรในหมู่บ้านและสิทธิของการเป็นพลเมืองกลุ่ม
หนึ่งในจังหวัด   
 
ประวัติความเป็นมา บริบททางสังคมของชุมชนบ้านห้วยฮ้อมและชุมชนบ้านห้วยไม้เฮี้ย  
  
 1. ชุมชนบ้านห้วยฮ้อมและชุมชนบ้านห้วยไม้เฮ้ีย  

 หากจะกล่าวถึงกลุ่มคนไตที่มีจ านวนมากที่สุดในหมู่ 14 บ้านเหล่าพัฒนา คงต้องพูดถึง
ชุมชนบ้านห้วยไม้เฮ้ียและชุมชนบ้านห้วยฮ้อมซึ่งเป็นชุมชนที่แยกออกมาจากบ้านเหล่าฯ ทีชุ่มชนแห่งนี้มี
คนไทเขินอาศัยปะปนอยู่กับคนเมืองหลายครอบครัว คนไทเขินกลุ่มนี้อพยพเข้ามาในระยะเกินกว่ายี่สิบ
ปี บางครอบครัวลูกหลานได้สัญชาติไทย บางคนได้รับบัตรบุคคลบนพ้ืนที่สูงซึ่งมีความเป็นไปได้ที่จะ
ได้รับบัตรประชาชนไทยในอนาคต แต่ส าหรับผู้ที่เข้ามาไม่กี่ปีโอกาสจะได้รับบัตรต่างๆ ค่อนข้างยากจึงมี
สถานภาพเป็นคนต่างด้าว ท าให้ไม่มีโอกาสเข้าถึงสิทธิทางสังคมได้อย่างเต็มที่ด้วยความรู้สึกของการเป็น
คนนอก  การเข้ามาอาศัยในหมู่บ้านในช่วงเวลาที่ต่างกันท าให้คนไตที่เข้ามาใหม่นิยมที่จะปลูกบ้านห่าง
ออกจากไปจากหมู่บ้านหลัก เมื่อจ านวนครัวเรือนเพ่ิมมากขึ้นจึงเกิดเป็นหมู่บ้าน ส าหรับคนไตในชุมชน
บ้านห้วยไม้เฮ้ียบางส่วนเคยเป็นคนที่อาศัยอยู่ในบ้านเหล่าฯมาก่อน แต่หลังจากแต่งงานจึงอยากสร้าง
ครอบครัวเป็นของตนเอง ประกอบกับพ้ืนที่ที่จะสร้างบ้านเรือนในบ้านเหล่าฯ มีจ ากัด ท าให้คนไตจาก 
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บ้านเหล่าฯ บางส่วนย้ายไปสร้างบ้านเรือนที่ห่างจากบ้านเหล่าฯ ออกไปเล็กน้อย ด้วยเหตุนี้จึงท าให้
ชุมชนบ้านห้วยฮ้อมและชุมชนบ้านห้วยไม้เฮ้ียจึงมีคนไตทั้งกลุ่มเก่าและกลุ่มใหม่อาศัยอยู่ปะปนกัน ซึ่ง
อันที่จริงทั้ง 2 ชุมชนล้วนอยู่ในการจัดการร่วมกับบ้านเหล่าพัฒนา แต่ด้วยการเติบโตของชุมชนและการ
เพ่ิมขึ้นของจ านวนประชากร ท าให้ทั้ง 2 ชุมชนได้แยกออกไปตั้งเป็นชุมชนใหม่ และมีระบบการบริหาร
รวมถึงงบประมาณที่มาจากรายได้ของคนในชุมชน การเติบโตของสองชุมชน สามารถแบ่งพัฒนาการ
ออกเป็นช่วงเวลาได้ดังนี้   
 1.1 ยุคก่อนก่อตั้งชุมชน  

 จากที่กล่าวมาในบทที่ 2 สภาพแวดล้อมของบ้านเหล่าฯก่อนที่จะมีการตั้งชุมชน   
ในอดีตพ้ืนที่บริเวณนี้เป็นป่าละเมาะและมีสัตว์ป่าอาศัยอยู่  ในภาคเหนือจะเรียกสภาพป่าเช่นนี้ว่า    
“ป่าเหล่า” ป่าแบบนี้จะเป็นที่ชาวบ้านเข้ามาหาของป่าอาจจะเป็นหน่อไม้หรือสมุนไพรบางชนิด     
อรุณรัตน์ วิเชียรเขียว (2546  :  45) กล่าวว่า “ป่าเหล่านี้ถือเป็นป่าหน้าหมู่ รอบป่าเหล่ามักจะมี
ชาวบ้านตั้งบ้านเรือน ชาวบ้านที่อยู่รายรอบแต่ละหมู่บ้านจะมีข้อตกลงในการเข้าถึงทรัพยากรธรรมชาติ
หรืออาหารทั้งสัตว์ป่าและพืชสมุนไพรจากป่าเหล่า”เหนือป่าเหล่าขึ้นไปทางด้านทิศตะวันตกจะเป็นที่ตั้ง
วัดร้าง คือ พระธาตุดอยบ้านยางจากการส ารวจของกรมศิลปากร (หอประวัติเมืองเชียงราย.    2555) 
และหลักฐานที่จารึกในใบลาน พบว่าวัดแห่งนี้สร้างขึ้นสมัยโยนกชัยบุรีศรีเชียงแสน สภาพโดยรอบที่เป็น
สวนป่าสักท าให้ชาวบ้านเรียกว่า “พระธาตุจอมสัก” จากสภาพที่รกร้างและเส้นทางที่จะข้ึนไปยังตัวพระ
ธาตุมีความยากล าบากท าให้ชาวบ้านในอดีตไม่นิยมเดินทางไปยังพ้ืนที่บริเวณนั้น หลังพระธาตุจอมสักจึง
กลายเป็นป่าช้าของหมู่ 1 บ้านป่าซางและหมู่บ้านใกล้เคียงจนกระทั่งประมาณปี พ.ศ. 2485 ทหารญี่ปุ่น
เข้ามาตั้งค่ายทหารในพ้ืนที่บริเวณนี้ หลังจากทหารญี่ปุ่นถอนก าลังออกไปจึงเริ่มมีชาวบ้านอพยพเข้ามา
อาศัยประมาณ 2 - 3 ครอบครัว จนถึงประมาณปี พ.ศ. 2509 จึงมีการแบ่งขายที่ดิน และมีชาวบ้านจาก
บ้านป่าซางบางครอบครัวเข้ามาอยู่อาศัยจนกลายเป็นหมู่บ้านที่เรียกว่า “บ้านเหล่าพัฒนา” ปัจจุบันบ้าน
เหล่าพัฒนามีผู้เข้ามาอาศัยจนเต็มพ้ืนที่ท าให้กลุ่มชาติพันธุ์ที่เข้ามาทีหลังจึงต้องตั้งบ้านเรือนห่างจาก
บ้านเหล่าฯ ไปในที่ที่เคยเป็นไร่นาของคนในหมู่บ้าน ซึ่งห่างจากหมู่บ้านหลักออกไปเล็กน้อยแต่ยังคง
รวมอยู่ในหมู่ 14 พ้ืนที่ที่กลุ่มชาติพันธุ์เข้าไปอาศัยในบริเวณนั้น คือ หลัง – หน้าวัดพระธาตุจอมสัก หาก
ผ่านหน้าวัดพระธาตุจอมสักไปทางด้านซ้ายมือ จะมีหมู่บ้านอีกแห่งที่ชาวบ้านเรียกว่า “บ้านห้วยฮ้อม” 
แต่หากแยกไปทางด้านขวามือ ผ่านป่าช้าวัดพระธาตุจอมสักเข้าไปอีกประมาณ 1/2 กิโลเมตรชาวบ้าน
เรียกจะบริเวณนี้ว่า  “บ้านห้วยไม้เฮ้ีย” 

 บ้านห้วยฮ้อมและบ้านห้วยไม้เฮ้ียแต่เดิมมีสภาพเป็นป่าที่มีต้นไม้ตามที่เรียกใน
ภาษาชาวบ้านว่าไม้บงและไม้ซาง (มีลักษณะคล้ายไม้ไผ่ ) โดยเฉพาะบ้านห้วยไม้เฮ้ียที่ ในอดีตมี
สภาพแวดล้อมเป็นป่าและหนองน้ า ชื่อบ้านห้วยไม้เฮ้ียมีที่มาจาก บริเวณแถบนั้นมีล าห้วยที่มีน้ าอยู่
ตลอดทั้งปี และมีต้นเฮ้ียขึ้นอยู่เฉพาะบริเวณนั้น ต้นเฮ้ียมีลักษณะคล้ายไม้ไผ่แต่มีสีเหลืองทองทั้งต้น มี
ความสวยงาม ในอดีตไม่มีคนเข้าไปอยู่อาศัยเนื่องจากชาวบ้านเชื่อกันว่าพ้ืนที่ในบริเวณนี้มีสิ่งเหนือธรรม
อาศัยอยู่ ผีในบริเวณนี้ดุมากจะท าสิ่งใดต้องขออนุญาตก่อน ไม่ว่าจะเป็นการจับปลาในห้วย หรือการเข้า
มาหาของป่า ในทัศนะของชาวบ้านผีในบริเวณนี้มีความศักดิ์สิทธิ์มาก  ชาวบ้านจะทราบดีว่า หากใครไม่
เลี้ยงผีก่อนขออนุญาต เมื่อกลับไปบ้านมักจะเจ็บป่วยหรือประสพอุบัติเหตุได้ความเชื่อเรื่องสิ่งเหนือ
ธรรมชาติจึงสะท้อนระบบความเชื่อที่มีต่อศาสนาพุทธและผี ดังที่ นีลส์  มัลเดอร์ (ดาริน อินทร์เหมือน.    
2547  :  6) นักมานุษยวิทยาชาวเนเธอร์แลนด์ ที่ ศึกษาโครงสร้างสังคมไทยรวมถึงการนับถือ          
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พุทธศาสนาในประเทศไทยพบว่า “คนไทยนับถือศาสนาพุทธในแบบของตัวเอง กล่าวคือมีความเชื่อเรื่อง
ผีปะปนอยู่ด้วย ดังนั้นศาสนาของประชาชนจึงแตกต่างจากศาสนาพุทธแบบจารีตนิยมของรัฐ”  

 ในช่วงที่ความเชื่อเรื่องผียังคงอยู่ เมื่อชาวบ้านเข้ามาในบริเวณนี้จะพบขนไก่ตาม
พ้ืนดินเต็มไปหมด เพราะบริเวณนี้เป็นที่ตั้งเครื่องเซ่นสังเวยที่ชาวบ้านจัดหามา โดยชาวบ้านจะเรียกแถว
นี้ว่า “ประตูก้อง” ประตูก้องมีลักษณะเป็นก าแพงเมือง ใช้ป้องกันข้าศึก ชาวบ้านที่อาศัยในบริเวณนั้น
ยังไม่เคยมีใครได้เห็นประตูก้องจริงๆ ได้แต่เล่าสืบต่อกันมา แต่เรื่องที่สร้างความประหลาดใจให้กับ
ชาวบ้าน คือ เมื่อมีชาวบ้านที่เข้าไปจับจองที่ดินน ารถแม็คโคมาขุดดินเพ่ือท าการเกษตร กลับได้พบแนว
ก าแพงที่ถูกดินทับถม จากหลักฐานที่ขุดพบจึงเป็นสิ่งยืนยันข้อสันนิษฐานทีว่่า บริเวณนี้น่าจะเป็นก าแพง
เมืองที่สร้างขึ้นในสมัยโยนกเชียงแสน ตามเรื่องเล่าที่บริเวณนี้เคยเป็นประตูคล้องช้างป่าของเมืองโยนก
ในอดีต  

 ระบบความเชื่ออ่ืนๆ ที่นอกเหนือจากความเชื่อทางพุทธศาสนาได้สะท้อนให้เห็นถึง
การหยิบยืมอ านาจเหนือธรรมชาติมาใช้ควบคุมสังคมเพ่ือให้ธรรมเนียมปฏิบัติดังกล่าวได้รับการเคารพ
และปฏิบัติอย่างต่อเนื่อง ไพสิฐ  พาณิชย์กุล (2544  :  92) กล่าวว่า “ชุมชนสร้างกลไกในทางสังคมที่
สลับซับซ้อนที่จะจัดการให้ความเป็นชุมชนสามารถท่ีจะสืบเนื่องต่อไปได้ เช่น การนับถือผีบรรพบุรุษการ
มีพิธีกรรมผูกติดกับทุกๆ สิ่งในการด ารงชีวิตซึ่งรวมถึงในทางด้านการผลิตเพ่ือยังชีพที่เชื่อมโยงความเชื่อ
ต่างๆ เข้ากับการใช้สอยทรัพยากรต่างๆ ด้วย” ความเชื่อในเรื่องผีของคนในหมู่บ้านจึงเป็นเครื่องมือ
ควบคุมไม่ให้ชาวบ้านใช้ทรัพยากรมากจนเกินไป เพื่อให้ที่ดินเหล่านั้นเป็นที่สาธารณะทุกคนควรมีสิทธิใช้
ประโยชน์อย่างเท่าเทียมกัน ซึ่งสุเทพ สุนทรเภสัช (2548  :  95) อธิบายว่า “ระบบความเชื่ออ่ืนๆ มี
ความส าคัญต่อระบบวัฒนธรรมของหมู่บ้านและมีอิทธิพลต่อทัศนคติของชาวบ้านที่มีต่อสังคมและ
องค์กรความร่วมมืออ่ืนๆ ในหมู่บ้าน ระบบความเชื่อบางอันมีหน้าที่เป็นเครื่องมือทางด้านการปกครอง
และควบคุมสังคม” อย่างไรก็ตามแม้ชุมชนจะมีกลวิธีในการควบคุมสังคม แต่หลังจากเริ่มมีชาวบ้านเข้า
มาจับจองพ้ืนที่ในบริเวณนี้เพ่ิมขึ้นเรื่อยๆ การแผ้วถางแล้วปลูกพืชเพ่ือใช้ในการด ารงชีพได้ขยายขอบเขต
ออกไปมากขึ้น เช่น ปลูกข้าวโพด หรือปลูกข้าวไร่ไว้ส าหรับหุงหาในครัวเรือนแต่เมื่อปลูกข้าวไร่ในที่ดิน
เดิมซ้ าๆ ท าให้เริ่มได้ผลผลิตไม่ดีชาวบ้านจึงเปลี่ยนมาเป็นปลูกมันส าปะหลัง แต่ก็ไม่ได้ดูแลรักษาอย่าง
เต็มที่เพราะไม่ได้หวังจะน าไปขาย ราคาของมันส าปะหลังในขณะนั้นกิโลกรัมละ 30–35 สตางค์การปลูก
พืชเพ่ือหวังจับจองเป็นเจ้าของที่ดินจึงเป็นตัวเร่งให้ที่ดินในหมู่บ้านถูกจับจองและเกิดการขยายตัวเพ่ิมขึ้น 

 ครอบครัวที่เข้ามาจับจองที่ดินในชุมชนบ้านห้วยไม้เฮ้ียเป็นกลุ่มแรกๆ ได้แก่ 
ครอบครัวของอุ๊ยน้อย  ค านวล ลุงปัน ร่มพนา ลุงน้อยมี  ยศค าภู ที่ดินบริเวณนี้ เป็นที่ดินที่มาจากการ
จับจองและเคยมีสภาพเป็นป่ามาก่อนท าให้ไม่สามารถออกเอกสารสิทธิ์ในการถือครองที่ดินได้ พ้ืนที่ที่อยู่
ทางเหนือของห้วยไม้เฮ้ียคือ วัดพระธาตุจอมสัก พ้ืนที่ติดกับห้วยไม้เฮ้ียทางด้านขวามือ จะเป็นที่ป่าซึ่ง
เป็นเขตอภัยทานของวัดและป่าช้า ที่ดินข้างป่าช้าจะเป็นที่ดินของครอบครัวลุงน้อยมี  หลังจากที่หลาย
ครอบครัวพากันขายที่ดินให้กับนายทุนท าให้ที่ดินของลุงน้อยมี กลายเป็นที่ตาบอดไม่มีทางเข้า  - ออก 
แต่ลุงน้อยมีก็ยังไม่ได้ขาย นอกจากที่ของลุงน้อยมีอันเป็นที่ดินจับจองในยุคแรกๆ แล้ว ยังเหลือที่ดินของ
ลุงปัน ซึ่งเป็นที่ดินข้างล าห้วย ปัจจุบันลุงปันขุดบ่อเลี้ยงปลาโดยจะกักน้ าในล าห้วย เข้าบ่อปลาและท า
ประตูระบายน้ า หากช่วงไหนที่มีน้ าในล าห้วยไหลมามาก ก็จะเปิดประตูระบายน้ าระบายน้ าออกเพ่ือ
ป้องกันปลาออกนอกบ่อ  
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 พ้ืนที่โดยรอบของชุมชนบ้านห้วยไม้เฮ้ียรวมถึงที่ดินครึ่งหนึ่งของวัดพระธาตุจอมสัก
ล้วนไม่มีโฉนด มีเพียงครอบครัวของอุ๊ยน้อยเท่านั้นที่มีเอกสารสิทธิ์ ซึ่งมีที่ดินกว่า 30 ไร่ อุ๊ยน้อยแบ่ง
ที่ดินออกเป็นสองส่วน ส่วนหนึ่งปลูกข้าว และอีกส่วนคือปลูกลิ้นจี่ ท าให้ชาวบ้านเรียกบริเวณบ้านห้วย
ไม้เฮ้ียอีกชื่อหนึ่งว่า “บ้านป่าสวนลิ้นจี่” ความน่าเกรงขามและเรื่องเล่าของสิ่งเหนือธรรมชาติเริ่มลด
น้อยลง  แต่ชาวบ้านยังคงท าพิธีขออนุญาตตามธรรมเนียมปฏิบัติ   ต่อมาเมื่ออุ๊ยน้อยเสียชีวิต ลูกหลาน
ของอุ๊ยน้อยซึ่งมีหนี้สินมากมายพากันตัดสินใจขายที่ดินผืนนี้ให้แก่ พ่อเลี้ยงอุดม น าจุม  พ่อเลี้ยงผู้นี้ไดน้ า
ที่ดินมาแบ่งเป็นแปลงๆ แล้วน ามาขายต่อให้กับผู้สนใจ ส่วนใหญ่ผู้ที่ซื้อมักจะเป็นกลุ่มชาติพันธุ์ไตที่มา
จากเมืองเชียงตุง เพราะแต่เดิมก็มีญาติอาศัยอยู่ในบ้านเหล่าฯ อีกทั้งมีความคุ้นเคยและเข้าใจ
สภาพแวดล้อมในบริเวณนี้เป็นอย่างดี เนื่องจากเคยเข้ามาเที่ยวในหมู่บ้านช่วงงานเทศกาลของประเทศ
ไทย เมื่อทราบข่าวการแบ่งขายที่ดินจากญาติพ่ีน้อง ก็เริ่มให้ญาติในบ้านเหล่าฯ ติดต่อซื้อที่ดินเอาไว้ก่อน
หลังจากมีความพร้อมก็จะสร้างบ้านและย้ายเข้ามาอาศัย   เมื่อกลุ่มชาติพันธุ์ย้ายเข้ามาอยู่การเซ่นไหว้
ในพ้ืนที่จึงยกเลิกไป ความน่ากลัวและพ้ืนที่ต้องห้ามในอดีตของบ้านห้วยไม้เฮ้ียจึงกลายเป็นเรื่องเล่าของ
ผู้เฒ่าผู้แก่บางคนในหมู่บ้านเท่านั้น การเลี้ยงผีในอดีตจึงกลายเป็นสัญลักษณ์ของความเป็นคนกลุ่ม
เดียวกันอานันท์ กาญจนพันธุ์ (2555  :  28)  กล่าวว่า “พลังอ านาจที่มีอยู่ในระบบความเชื่อต่างๆ ได้
ประกอบกันขึ้นเป็นหลักศีลธรรมที่รวมศูนย์อยู่ที่การยังชีพของสังคมเกษตรกรรม ซึ่งให้ความส าคัญต่อ
ชีวิตและความอุดมสมบูรณ์ของครอบครัวและชุมชน” คนที่เข้ามาอยู่ใหม่ไม่ทราบธรรมเนียมปฏิบัติที่มี
มาแต่เดิมจึงยกเลิกพิธีกรรม ความเป็นศูนย์รวมของชุมชนจึงไม่อาจใช้เงื่อนไขเดิมมาควบคุมการเข้าใช้
ทรัพยากรของชุมชนได้อีก   

 เมื่อมีคนกลุ่มใหม่เข้ามาและไม่ปฏิบัติพิธีกรรมตามแบบคนในพ้ืนที่จึงแสดงให้เห็น
ว่าอ านาจในการควบคุมสังคมและบทบาทของผีได้ถูกลดทอนความส าคัญลง รวมถึงความเป็นชุมชน
ดั้งเดิมได้ถูกแทนที่ด้วยกลุ่มชาติพันธุ์ นอกจากนี้การไม่ท าพิธีเลี้ยงผีไม่เพียงแต่แสดงให้เห็นถึงการต่อรอง
ที่จะไม่อยู่ใต้อ านาจของคนเมืองเท่านั้นแต่ยังให้เห็นถึงระบบความเชื่อที่มีต่อศาสนาพุทธ อันมีอ านาจ
มากกว่าความเชื่ออ่ืนๆ โดยยกวัดพระธาตุจอมสักขึ้นเป็นศูนย์กลางความเชื่อของคนไตขึ้นแทน  

1.2 ยุคก่อตั้งชุมชน  
 การแบ่งขายที่ดินของพ่อเลี้ยงอุดมเป็นจุดเริ่มต้นที่ท าให้กลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มต่างๆ 

เข้ามาอาศัยในบ้านห้วยไม้เฮ้ีย และบ้านห้วยฮ้อม อีกทั้งความต้องการที่ดินยังเพ่ิมมากขึ้น ป้าจันทร์  
เรืองสังข์ (2555  :  สัมภาษณ์) ภรรยาของลุงรัตน์ ผู้ที่มีที่ดินแปลงหนึ่งที่ยังอยู่ในบ้านห้วยไม้เฮ้ียเล่าให้
ฟังว่า 
   

“… ในอดีตที่แถวนั้นมีคนจับจองไว้ แต่ไม่มีใครกล้าเข้าไปอยู่ เพราะผีดุมาก จะท าอะไรก็
ต้องเลี้ยงผีก่อนเสมอ จนกระทั่งเมื่อประมาณปี พ.ศ. 2538 เริ่มมีกลุ่มชาติพันธุ์ไตอพยพเข้ามา
ปลูกบ้านอาศัยอยู่จาก 1 - 2 ครอบครัวก็เพ่ิมจ านวนขึ้น ที่ดินบริเวณนี้ที่จริงราคาไม่แพง คนเมือง
ด้วยกันขายให้กันไร่ละไม่กี่หมื่นเพราะเป็นที่จับจองไม่มีโฉนดแล้วก็เป็นที่ๆ ไม่มีคนอยากเข้าไปอยู่ 
แต่พอกลุ่มไตทางเหนือ (กลุ่มที่มาจากเชียงตุง) เข้ามาถามหาซื้อที่ ชาวบ้านก็เริ่มบอกขาย เมื่อมี
คนไตมาถามซื้อที่กันมากขึ้นราคาก็สูงตามไปด้วย จนตอนนี้ราคาที่ดินแถวนั้นแพงมากแปลงเดียว
ตั้งหลายแสน แล้วที่ดินทั้งบ้านห้วยไม้เฮ้ียก็มีคนซื้อไว้หมดแล้ว แต่บางแปลงเจ้าของยังไม่ได้ปลูก
เพราะไม่ได้อยู่แถวนี้ …” 
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 ปัจจุบัน จ านวนหลังคาเรือนมีเพ่ิมขึ้นจนขยายและแบ่งบ้านคนออกเป็นซอยต่างๆ 

มีจ านวนครัวเรือนทั้งสิ้นประมาณ 95 ครอบครัว มีคนเมืองที่เป็นเจ้าของเดิมและลูกหลาน 5 ครอบครัว 
ที่เหลือเป็นกลุ่มชาติพันธุ์ไตทั้งสิ้น การบริหารจัดการภายในชุมชนแต่เดิมจะใช้คณะกรรมการชุดเดียวกับ
บ้านเหล่าพัฒนา แต่เมื่อจ านวนคนที่เข้ามาอาศัยในหมู่บ้านมีจ านวนมากขึ้นและคนที่อาศัยส่วนใหญ่ก็
เป็นกลุ่มชาติพันธุ์ไต สมาชิกในชุมชนบ้านห้วยไม้เฮ้ียจึงจัดตั้งให้หมู่บ้านนี้แยกออกจากบ้านเหล่าฯแต่ยัง
เป็นชุมชนที่อยู่รวมกับหมู่ 14 แล้วมีการจัดตั้งคณะกรรมการของชุมชนขึ้นใหม่ซึ่งล้วนแต่เป็นกลุ่มชาติ
พันธุ์ไตทั้งสิ้น 
 ส าหรับชุมชนบ้านห้วยฮ้อมหรือกลุ่มชาติพันธุ์ไตเรียกว่า “ชุมชนใต้วัด” จะอยู่ใกล้
กับวัดพระธาตุจอมสัก ที่ดินในบริเวณนี้รวมถึงวัดพระธาตุจอมสักอีกครึ่งหนึ่งของวัดสามารถออกโฉนด
ได้ เมื่อเดินทางถึงหน้าวัดพระธาตุจอมสักแล้วเลี้ยวซ้ายขึ้นไปอีกประมาณ 500 เมตรก็จะพบกับชุมชน
บ้านห้วยฮ้อม เนื่องจากสภาพของพ้ืนที่เป็นเนินขนาดย่อม ท าให้การปลูกสร้างบ้านเรือนไม่สามารถท าได้
อย่างในที่ราบ เพราะต้องใช้รถตักดิน ขุดเนินเข้าไป เมื่อมีความกว้างพอที่จะสร้างบ้านได้  ก็จะสร้างบ้าน
โดยหันหลังบ้านเข้าเนินและหันหน้าบ้านออกสู่ถนน จากข้อจ ากัดของภูมิประเทศ ท าให้บ้านแต่ละหลัง
จะอยู่ห่างออกไป หรือพ้ืนที่ใดที่สามารถสร้างบ้านได้หลายหลังก็จะมีเพ่ือนบ้านอาศัยอยู่รวมเป็นกลุ่ม 
ชุมชนแห่งนี้จึงแบ่งออกเป็นสองกลุ่ม กลุ่มละเกือบ 10 หลังคาเรือน รวมทั้งสองกลุ่มมีบ้านเรือนทั้งสิ้น 
20 หลังคา พ้ืนที่รอบหมู่บ้านแต่เดิมเป็นป่าไม้ซางและไม้ไผ่ คนในพ้ืนที่เข้ามาจับจองท าสวนผลไม้และ
ปลูกข้าว ในอดีตไม่มีคนเข้ามาอยู่อาศัย จะมีแต่เจ้าของสวนจ้างคนเข้ามานอนเฝ้าสวนเป็นบางครั้ง 
ลูกจ้างที่นอนเฝ้าสวนส่วนใหญ่จะเป็นกลุ่มชาติพันธุ์ไตใหญ่ และไตเขิน หลังจากพอมีเงินเก็บลูกจ้างเฝ้า
ส่วนเหล่านี้บางคนก็ขอแบ่งซื้อที่จากนายจ้าง แล้วเช่าที่ดินที่ใกล้เคียงปลูกสับปะรดนางแล – ภูแล 

 การตั้งชื่อบ้านห้วยฮ้อม มีที่มาจากห้วยน้ าหลายห้วยไหลลงมารวมกัน ได้แก่ น้ าจาก
ห้วยทราย น้ าจากบ้านน้ าลัด น้ าจากบ้านหนองป่าไคร้ น้ าเหล่านี้บางสายไหลลงมาจากดอยม่อนสูง ที่ตั้ง
อยู่ในเขตของหมู่ 14 ไหลผ่านไปยังหมู่บ้านต่างๆ แล้วจึงมารวมกันในบริเวณนี้ ปริมาณน้ าในหน้าฝนจะมี
ปริมาณที่มาก ไหลลงมาท่วมถนน และไหลแรงในขณะที่หน้าแล้งมีปริมาณน้ าไม่มากชาวบ้านที่ปลูกข้าว
นาปลังอาจเกิดปัญหาการแย่งน้ าเป็นบางครั้ง เนื่องจากจะมีการกั้นน้ าตามที่นาเป็นระยะๆ ปัจจุบัน
ชุมชนแห่งนี้มีแต่กลุ่มชาติพันธุ์เข้ามาอาศัย มีคนเมืองซึ่งเป็นเจ้าของสวนผลไม้ขนาดเล็กอาศัยอยู่เพียง 3 
ครอบครัว แม้ว่าบ้านห้วยไม้เฮ้ียและบ้านห้วยฮ้อมจะเป็นชุมชนที่เพ่ิงเติบโต ก่อนการเข้ามาของกลุ่มชาติ
พันธุ์การบริหารจัดการยังคงอยู่ในความดูแลของบ้านเหล่าพัฒนาซึ่งเป็นหมู่บ้านหลักทัศนคติและความ
เชื่อในบางเรื่องของทั้งสองชุมชนอาจมีความเห็นใกล้เคียงกับหมู่บ้านเดิม ดังนั้นจึงยึดเป็นหลักปฏิบัติ
แนวทางเดียวกันได้  จนกระทั่งจ านวนกลุ่มชาติพันธุ์ไตในชุมชนมีจ านวนเพ่ิมมากขึ้น ชุมชนบ้านห้วย
ไม้เฮ้ียจึงจัดตั้งคณะกรรมการหมู่บ้านเพ่ือช่วยประสานงานและดูแลกิจกรรมต่างๆ ภายในชุมชนขึ้นอีก
กลุ่มหนึ่ง ซึ่งจะกล่าวรายละเอียดในบทต่อไป  

2. ความสัมพันธ์ของชุมชนการต่อรองเพ่ือเข้าถึงทรัพยากรท้องถิ่น  
 ดังที่ได้กล่าวมาในข้างต้น ชุมชนบ้านห้วยฮ้อมและชุมชนบ้านห้วยไม้เฮ้ียเป็นชุมชนคนไตที่

เกิดขึ้นใหม่ การสร้างความสัมพันธ์กับคนในหมู่บ้านหลักจึงเป็นรากฐานที่จะสร้างความมั่นคงให้กลุ่มคน
ไตที่อาศัยในหมู่บ้านได้อยู่อย่างสงบสุขโดยไม่ถูกกีดกันหรือเกิดอคติระหว่างกลุ่ม การเข้ามาอยู่ของคนไต
ในช่วงที่ผ่านมาแสดงให้เห็นถึงการเป็นสมาชิกที่ดีของหมู่ 14 ด้วยการให้ความร่วมมือและเข้าช่วยเหลือ
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งานต่างๆ ของหมู่บ้าน แต่จากลักษณะภูมิประเทศและทรัพยากร อาจก่อให้เกิดการซ้อนทับของอาชีพ
และการด ารงชีวิตกับคนในหมู่บ้าน ดังนั้นเพ่ือให้เข้าใจบริบทของหมู่บ้านทั้งสองแห่ง ผู้วิจัยจึงขอน าเสนอ
ลักษณะภูมิประเทศและทรัพยากรในชุมชนโดยมีรายละเอียดดังต่อไปนี้ 
  2.1 ลักษณะภูมิประเทศของชุมชนบ้านห้วยฮ้อมและชุมชนบ้านห้วยไม้เฮ้ีย  

 ชุมชนบ้านห้วยฮ้อมและชุมชนบ้านห้วยไม้เฮ้ียมีภูมิประเทศท้ังที่เป็นที่ราบ ที่เนินสูง
และเนินต่ า มีน้ าซึมดอยไหลผ่านไปยังบริเวณต่างๆ ชาวบ้านจะตั้งบ้านเรือนในบริเวณที่เป็นที่ราบซึ่งจะ
อยู่ถัดจากบ้านเหล่าพัฒนา ออกมาอีกประมาณครึ่งกิโลเมตร พ้ืนที่ในบริเวณนี้ในอดีตเคยเป็นที่นาขนาด
ใหญ่ มีเจ้าของที่หลายคนท านาร่วมกัน เจ้าของเหล่านี้เป็นคนในหมู่14 ส่วนใหญ่ประกอบอาชีพท านา 
เลี้ยงสัตว์ รับจ้าง ก่อสร้าง ค้าขาย ในอดีตทีอ่ยู่อาศัยและที่ท ากินจะอยู่ห่างกัน พ้ืนที่ในบ้านห้วยฮ้อมและ
บ้านห้วยไม้เฮ้ียจะเป็นที่ท ากินของคนในหมู่ 14 และหมู่บ้านใกล้เคียง การจับจองและบุกเบิกพ้ืนที่เพ่ือ
ท าเกษตรสิทธิการใช้จะตกอยู่กับผู้บุกเบิกเป็นรายแรก การใช้ที่ดินในหมู่บ้านจะดูลักษณะชนิดของพืชที่
ปลูก ชาวบ้านจะใช้ที่ราบในการปลูกข้าว หากเป็นที่เนินสูงอาจแบ่งพ้ืนที่ส าหรับปลูกผลไม้ชนิดต่างๆ 
หรือปลูกพืชที่ไม่ต้องใช้น้ ามาก  ภายหลังเมื่อสับปะรดมีราคาสูงขึ้นท าให้ชาวบ้านนิยมปลูกสับปะรดกัน
มาก ที่เนินสูงในหมู่บ้านจึงมีแต่สับปะรดเป็นพืชหลัก ที่เนินสูงจึงเป็นที่ที่ใช้เฉพาะการท าเกษตร ในขณะ
ที่ ที่ราบนอกจากเหมาะแก่การท านาแล้วยังเหมาะแก่การท าเป็นที่อยู่อาศัย 

 เมื่อที่ราบในบ้านห้วยไม้เฮ้ียถูกจับจองเป็นที่อยู่อาศัยไปจนหมด จนไม่สามารถจะ
ขยายพ้ืนที่ ที่มีอย่างจ ากัดเนื่องจากหลังชุมชนเป็นเนินสูง ได้มีผู้จับจองเป็นเจ้าของและท าการเกษตร
เช่นกัน ท าให้กลุ่มชาติพันธุ์ไตที่เข้ามาทีหลังจ าต้องซื้อที่ดินที่เป็นเนินในบ้านห้วยฮ้อมเพ่ือใช้เป็นที่อยู่
อาศัย แต่ผู้คนส่วนใหญ่ยั งไม่นิยมที่จะเข้ามาอาศัยอยู่ ในบริเวณนี่มากนัก เพราะยังขาดแคลน
สาธารณูปโภคขั้นพ้ืนฐาน ที่ดินบางส่วนที่เริ่มแบ่งขายก็จะถูกผู้ซื้อจัดสรรให้เป็นทั้งที่ท ากินและที่อยู่
อาศัยเนื่องจากข้อจ ากัดของลักษณะพ้ืนที่ ที่มีพ้ืนที่ใช้สร้างบ้านจ านวนไม่มาก ในขณะที่พ้ืนที่ในการท า
เกษตรมีบริเวณที่กว้างทั้งที่ราบและที่เนิน การซื้อที่ดินในบ้านห้วยฮ้อมจึงเป็นการซื้อเพ่ือท าเกษตรเป็น
หลัก    

 นอกจากกลุ่มชาติพันธุ์ไตที่เข้ามาอาศัยในบ้านห้วยฮ้อมแล้ว เจ้าของที่ดินที่เป็นคน
ไทยจะไม่นิยมเข้ามาอาศัยในหมู่บ้านแห่งนี้แต่จะไปสร้างที่อยู่อาศัยในบริเวณอ่ืนแทน 
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ภาพประกอบ  24  ไร่สับปะรดในหมู่บ้าน 
 

 2.2 ทรัพยากรทางธรรมชาติในหมู่บ้าน 
 ที่ดิน  

 ลักษณะของที่ดินในบริเวณบ้านห้วยฮ้อมและบ้านห้วยไม้เฮ้ียเคยเป็นป่าละเมาะ
มาก่อนดินจึงมีความอุดมสมบูรณ์ ก่อนปี พ.ศ. 2538 ที่ดินส่วนใหญ่จะใช้ในการเกษตรเท่านั้น เนื่องจาก
เป็นพื้นที่จับจองชาวบ้านจึงนิยมปลูกเพิงเล็กๆ ส าหรับจ้างคนมาเฝ้าสวน แต่หลังจากปี พ.ศ. 2538 เป็น
ต้นมา เจ้าของสวนหลายคนเริ่มแบ่งที่ดินออกขาย กลุ่มชาติพันธุ์ไตที่อาศัยอยู่ในบริเวณนั้นจึงบอกข่าว
การขายที่ดินให้แก่ญาติพ่ีน้องคนไตที่อยู่ในที่อ่ืนๆ เมื่อที่ดินในหมู่บ้านเริ่มมีการจัดสรรให้ใช้เป็นที่อยู่
อาศัยมากขึ้น ที่ดินที่ใช้ในการท าการเกษตรจึงมีปริมาณลดลง หากที่ดินแปลงใดแบ่งขายจะมีผู้คนไป
ปลูกที่พักอาศัยอยู่ติดๆ กัน ในกรณีที่ดินมีสภาพเป็นเนินไม่สูงมากก็จะใช้รถมาขุดดินออกบางส่วนแล้ว
สร้างบ้าน ที่ดินบางแปลงเจ้าของก็จะให้เช่าปลูกข้าว หรือท าการเกษตรในที่ๆ เป็นเนินสูงซึ่งส่วนใหญ่จะ
มีผู้เข้ามาขอเช่าหรือขอซื้อเพ่ือปลูกสับปะรดเป็นหลัก   
 แหล่งน้ า  

 ในบ้านห้วยฮ้อมและบ้านห้วยไม้เฮ้ีย ไม่มีต้นน้ าแต่ภูเขาที่อยู่ห่างออกไป เช่น 
ดอยม่อนสูงซึ่งตั้งอยู่ในเขตของหมู่ 14  จะมีน้ าไหลซึมลงมาเป็นสายน้ าเล็กๆ เรียกในภาษาคนล้านนาว่า 
“น้ าซึมดอย” น้ าที่ไหลออกมาจะผ่านไปยังแหล่งต่างๆ แล้วไหลลงสู่ห้วยหลายห้วย ได้แก่ ห้วยทราย 
บ้านน้ าลัด บ้านหนองป่าไคร้ จากนั้นน้ าเหล่านี้จะไหลผ่านไปยังหมู่บ้านต่างๆ ซึ่งส่วนใหญ่อยู่ในเขตหมู่ 
14 แล้วจึงมารวมกันที่ห้วยฮ้อมซึ่งเป็นห้วยน้ าขนาดกลางรองรับน้ าที่มาจากที่ต่างๆ ปริมาณน้ าในหน้า
ฝนจะมีปริมาณที่มาก ที่ราบหลังจากเก็บเกี่ยวเสร็จก็จะปล่อยให้น้ าท่วมเพ่ือเป็นการพักดิน  

 ในอาณาบริเวณของชุมชนบ้านห้วยฮ้อมยังมีห้วยน้ าอีกหลายห้วยที่มาจากดอย
ม่อนสูง ได้แก่ ห้วยขอนดู่ ห้วยน้ าดัน และห้วยทรายน้อย ห้วยขอนดู่จะอยู่บริเวณหลังวัดพระธาตุจอม
สัก ในหน้าแล้งน้ าจะแห้ง ในหน้าฝนน้ าจะล้นออกมานอกห้วย ท าให้ที่บริเวณนี้ไม่มีบ้านคนอาศัยอยู่    
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ถัดจากห้วยขอนดู่ขึ้นไปอีกประมาณครึ่งกิโลเมตรจะเป็นห้วยน้ าดัน ปัจจุบันห้วยน้ าดันมีคนเข้าไปจับจอง
และถมที่เพ่ือเตรียมปลูกสิ่งก่อสร้าง ส าหรับที่ดินในบ้านห้วยฮ้อมชาวบ้านที่ท าการเกษตรจะใช้น้ าจาก
ห้วยทรายน้อย ที่ไหลเป็นน้ าซึมดอย โดยไหลผ่านชุมชนบ้านห้วยไม้เฮ้ียและชุมชนบ้านห้วยฮ้อมน้ า
เหล่านี้ไม่เหมาะที่จะน ามาใช้บริโภคเนื่องจากเหนือชุมชนบ้านห้วยฮ้อมขึ้นไปมีนายทุนสร้างฟาร์มเลี้ยง
หมู ได้ตั้งโรงเรือนที่เลี้ยงสัตว์อยู่เหนือห้วยทรายน้อย ท าให้น้ าจากฟาร์มไหลลงสู่ห้วยทรายน้อย ผ่าน
มายังพ้ืนที่ต่างๆ ชาวบ้านต่างทราบดีจึงน าน้ ามาใช้เฉพาะการเกษตรเท่านั้น 

 ส าหรับหนองน้ าขนาดใหญ่ที่เป็นที่รับน้ าจากน้ าซึมดอยทุกสายจะอยู่หลังชุมชน
บ้านออมสิน ชาวบ้านในบริเวณนั้นเรียกว่าหนองป่าไคร้ หนองน้ าแห่งนี้สามารถใช้น้ าได้ตลอดทั้งปี  หาก
ช่วงใดที่หนองแห่งนี้มีวัชพืช หรือเริ่มตื้นเขิน คนในหมู่บ้านจะช่วยกันดูแล ขุด ลอก ให้หนองน้ าสะอาด
อยู่ตลอด ประโยชน์จากหนองน้ าแห่งนี้นอกจากจะเป็นแหล่งจับปลาตามธรรมชาติแล้วส่วนใหญ่มักใช้ใน
การเกษตร   

 บ้านห้วยฮ้อมและบ้านห้วยไม้เฮ้ียเป็นที่ๆ มีน้ าอุดมสมบูรณ์เหมาะแก่การใช้ใน
การเกษตรข้างที่ดินแต่ละแปลงชาวบ้านจะท าทางน้ าให้ไหลผ่านไปน้ าเหล่านี้ล้วนมาจากดอยม่อนสูง 
ยามที่ต้องใช้น้ าชาวบ้านจะกักน้ าเข้าที่ดินของตน น้ าเหล่านี้ไหลตลอดทั้งปีแต่ในหน้าแล้งอาจมีปริมาณ
น้ าที่น้อย ชาวบ้านที่อยู่ท้ายน้ าอาจจะประสบปัญหาขาดน้ าในการท าการเกษตรบ้างหากชาวบ้านต้นน้ า
กักน้ าไว้นานเกินไป 

 

       
 
ภาพประกอบ  25  ทางน้ าซึมดอยที่ไหลผ่านพ้ืนที่ทางการเกษตรและภาพเขื่อนดิน หมู่ 14 

 
  

 พ้ืนที่บางแห่งที่น้ าไหลผ่านชาวบ้านจะเข้ามาขุดบ่อแล้วเลี้ยงปลาอย่างเช่น บ่อ
ปลาของลุงปัน ที่ได้น้ าจากห้วยทรายน้อยไหลมายังบ้านห้วยไม้เฮ้ีย ก็จะขุดบ่อไว้ในบริเวณที่น้ าไหลผ่าน 
หากช่วงไหนที่ปริมาณน้ ามีมากเกินไป ลุงปันจะปล่อยน้ าจากบ่อให้ไหลลงทางน้ าเพ่ือป้องกันปลาหนีออก
จากบ่อ 
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 นอกจากทางน้ าไหลซึ่งเป็นน้ าจากธรรมชาติแล้ว ในหมู่ 14 ยังมีการสร้างเขื่อน
ดิน ซึ่งเป็นเขื่อนขนาดเล็กมีพ้ืนที่ 2 ไร่  สร้างขึ้นในปี พ.ศ. 2554 เขื่อนดินนี้แต่เดิมเป็นห้วยมาก่อนแล้ว
ขุดขยายให้กว้างขึ้น ตลอดทั้งปีจะมีน้ าซึมดอยไหลมารวมกัน ชาวบ้านจึงของบประมาณจากองค์การ
บริหารส่วนต าบลมาสร้างเขื่อนให้แข็งแรงขึ้น ปัจจุบันเขื่อนแห่งนี้ใช้ปล่อยปลาและเก็บน้ า 
 จากที่กล่าวมาจะเห็นว่าแหล่งน้ าภายในหมู่บ้าน เป็นแหล่งน้ าธรรมชาติไว้
ส าหรับท าเกษตรไม่เหมาะที่จะน ามาใช้อุปโภคบริโภค น้ าที่จะน ามาใช้ในครัวเรือนถ้าเป็นในส่วนของ
หมู่บ้านหลักคือหมู่ 14 จะเป็นน้ าประปาหมู่บ้าน ซึ่งใช้เฉพาะภายในบ้านเหล่าพัฒนาเท่านั้น ส าหรับ
ชุมชนที่เกิดใหม่อย่างชุมชนบ้านห้วยฮ้อมและชุมชนบ้านห้วยไม้เฮ้ียจะใช้น้ าบ่อที่แต่ละบ้านจะขุดกันเอง 
ที่เป็นเช่นนี้ ลุงปัน ศรีวิชัย (2555  :  สัมภาษณ์) เจ้าของบ่อป่าในบ้านห้วยไม้เฮ้ีย เล่าให้ฟังว่า  
  

“… แต่เดิมบ้านห้วยไม้เฮ้ียและบ้านห้วยฮ้อมไม่มีคนอาศัย การวางท่อน้ าจึงวางไว้เฉพาะบ้าน
เหล่าฯที่เป็นบ้านหลักเท่านั้น สมัยก่อนคนไม่มากเท่านี้ ประปาหมู่บ้านปล่อยน้ ามาก็พอกินพอใช้ ตอนนี้
คนเข้ามาอยู่กันมากแค่บ้านเหล่าฯบ้านเดียวน้ าก็แทบจะไม่พอใช้  บ้านห้วยไม้เฮ้ียกับบ้านห้วยฮ้อมเลย
ต้องขุดบ่อใช้กันเอง ...” 
   
 สภาพป่า  

 เนื่องจากบริเวณนี้มีลักษณะภูมิประเทศท่ีภูเขา และเป็นที่เนินระดับต่างๆ ต้นไม้
โดยรอบมีทั้งไม้สัก ไม้ไผ่ ไม้บง ไม้ซาง ไม้เฮ้ีย จึงท าให้ป่าบริเวณนี้มีชาวบ้านเข้ามาปลูกผลไม้แทรกไว้
เป็นระยะ และมีชาวบ้านเข้าไปจับจองท าไร่ท าสวน กรมป่าไม้จึงประกาศให้เป็นป่าเสื่อมโทรม ส าหรับ
คนในชุมชนเห็นว่านับวันพ้ืนที่ป่าของหมู่ 14 จะยิ่งลดน้อยลงเพราะในส่วนของป่าเสื่อมโทรมจะมีผู้จับ
จองเป็นเจ้าของทั้งสิ้น การรุกที่ป่ายังคงมีอย่างต่อเนื่องท าให้ชาวบ้านในหมู่ 14 จึงร่วมใจกันรักษาดอย
ม่อนสูงให้กลายเป็นป่าชุมชน มีข้อห้ามคือห้ามเข้าไปตัดไม้ หรือบุกรุกพ้ืนที่ของป่าชุมชน ดอยม่อนสูงมี
พ้ืนที่ทั้งสิ้น 70 กว่าไร่ อยู่ในการดูแลของชาวบ้านและองค์การบริหารส่วนต าบล   

2.3 ทรัพยากรต่างๆ ที่มีในชุมชน  
 นอกจากทรัพยากรทางธรรมชาติแล้ว ทรัพยากรที่สร้างข้ึนเพ่ือประโยชน์ใช้สอยใน

หมู่บ้านอันเป็นโครงสร้างพ้ืนฐานทางด้านสาธารณูปโภคจากคนในชุมชนร่วมกันสร้างได้แก่ 
 ถนน  

 ทางสัญจรในหมู่ 14 ส่วนใหญ่เริ่มต้นจากทางเดินเท้าเล็กๆ ที่ชาวบ้านเข้ามา
หาของป่า รวมทั้งชาวบ้านบางส่วนเข้ามาท าไร่ท านา หลังจากครูบาค าหล้าซึ่งเป็นเจ้าอาวาสในขณะนั้น
ได้เริ่มบูรณะวัดพระธาตุจอมสักหลังจากที่เป็นวัดร้างมานาน รวมถึงเริ่มมีการติดตั้งเสาไฟฟ้าแรงสูงเพ่ือ
ใช้ในวัดและในหมู่บ้าน ชาวบ้านในหมู่ 14 จึงขออนุญาตเจ้าอาวาส ขอดินลูกรังในบริเวณป่าช้ามาท า
ถนนในหมู่บ้าน เพราะที่ในบริเวณนั้นมีบ่อดินลูกรังขนาดใหญ่ โดยชาวบ้านร่วมแรงร่วมใจกันขนดินมา
สร้างถนน การท าถนนในครั้งนั้นได้ท ามาถึงบ้านห้วยไม้เฮ้ียบางส่วน หมู่ 14 ใช้ถนนที่เป็นดินลูกรังอยู่
หลายปีจนกระทั่งหมู่บ้านได้งบประมาณจากองค์การบริหารส่วนต าบลจึงเปลี่ยนเป็นถนนลาดยางอย่าง
ในทุกวันนี้ ปัจจุบันในหมู่ 14 มีถนนลาดยางใช้ 3 เส้นทางคือ บ้านออมสิน บ้านเหล่าพัฒนาและบ้าน
ห้วยไม้เฮ้ีย ส าหรับบ้านห้วยฮ้อมถนนส่วนใหญ่ยังเป็นถนนดินลูกรังอยู่ส่วนที่ลาดยางจะอยู่ในอาณาเขต
ของวัดพระธาตุจอมสักเท่านั้น เมื่อออกพ้นเขตวัดแล้วลักษณะของถนนในบ้านห้วยฮ้อมจะขรุขระและ
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เป็นทางชัน ไม่เหมาะที่จะเป็นทางสัญจร เส้นทางเหล่านี้จึงเป็นเส้นทางที่จะใช้ส่งผลผลิตทางการเกษตร  
ในหน้าฝนน้ าจากบนภูเขาจะไหลผ่านถนนท าให้ถนนเหล่านี้เสียหายจนรถไม่สามารถแล่นผ่านได้ 
 หอกระจายข่าว  

 หอกระจายข่าวในหมู่  14 เกิดขึ้นก่อนปี พ.ศ. 2528 ด้วยเงินกลางของ
หมู่บ้านที่ได้จากการขอบริจาคหน่วยงานต่างๆ รวมถึงงบประมาณของหมู่บ้านที่รัฐจัดสรรมาให้เพราะใน
อดีตการจะเรียกประชุมลูกบ้านในแต่ละครั้ง ผู้ใหญ่บ้านต้องเคาะอุปกรณ์ที่เรียกในภาษาเหนือว่า 
‘กะโหลก’การแจ้งข้าวหรือความเคลื่อนไหวให้ลูกบ้านทราบในแต่ละครั้งจึงค่อนข้างล าบาก ด้วยเหตุนี้
หลังจากหมู่บ้านท าเรื่องขอเงินบริจาคและเมื่อคณะกรรมการหมู่บ้านรวบรวมเงินของหมู่บ้านได้มากพอ
จึงสร้างหอกระจายข่าว เพ่ือใช้แจ้งข่าว ให้คนในชุมชนทราบ 
   ส าหรับหอกระจายข่าวในชุมชนบ้านห้วยไม้เฮ้ียและชุมชนบ้านห้วยฮ้อมผู้น า
ชุมชนได้ของบประมาณจากองค์การบริหารส่วนต าบลสนับสนุน ในช่วงประมาณปี พ.ศ. 2551 หลังจาก
สร้างหอกระจายข่าวของทั้งสองชุมชนเสร็จคนในชุมชนสามารถทราบข่าวและติดตามข่าวที่ได้รับแจ้ง
จากอ าเภอและจังหวัดอย่างทันเหตุการณ์ ส าหรับบ้านห้วยฮ้อมและบ้านห้วยไม้เฮ้ีย ชาวบ้านในชุมชนจะ
มอบให้ คนไทเขินเป็นผู้รับผิดชอบแจ้งข่าวความเคลื่อนไหวที่ได้รับจากนอกหมู่บ้านเพราะคนไทเขินมี
เครือญาติกระจายอยู่ทั้งสามชุมชน การแลกเปลี่ยนข่าวสารจึงเกิดขึ้นอย่างรวดเร็ว ชุมชนบ้านห้วยฮ้อม
ลุงเหมย นามแก้ว เป็นผู้ประกาศ ในขณะที่ชุมชนบ้านห้วยไม้เฮ้ียจะเป็นคนไทเขินกลุ่มนามสกุลวงศ์ทอง
เป็นผู้ประกาศ 
 ศาลาอเนกประสงค์  

 ศาลาอเนกประสงค์เป็นที่สาธารณะทีส่ร้างในสมัยพ่อหลวงสมาน ค าบุญเรือง 
เมื่อประมาณปี พ.ศ. 2538 โดยการจัดผ้าป่าเพ่ือหาทุนมาซื้อที่ดินที่ต้องการสร้าง ลุงรัตน์ เรืองสังข์ 
(2555  :  สัมภาษณ์) หนึ่งในคณะกรรมการหมู่บ้านในสมัยนั้นเล่าเรื่องจากความทรงจ าว่า 
   

“… คณะกรรมการของหมู่บ้านช่วยกันคิดวิธีที่จะหาเงินมาซื้อที่ดินต้อนแรกขอบริจาคกับ
คนในหมู่บ้านก็ได้เงินน้อยมาก จึงเริ่มจัดท าเป็นผ้าป่ามีการพิมพ์ซองแล้วแจกไปยังคนกลุ่มต่างๆ 
ในหมู่บ้านไม่เพียงแต่จัดพิมพ์ซองเท่านั้น ยังมีการจัดออกร้านให้มีกิจกรรมทั้งในช่วงกลางวันและ
กลางคืน เป็นระยะเวลาถึง 5 วัน 5 คืนโดยเก็บค่าเช่าร้านที่เข้ามาขายสินค้าในช่วงกลางคืน 
นอกจากนั้นยังมีการจ้างร าวงย้อนยุคจากอ าเภอพานเข้ามาสร้างบรรยากาศแต่การจ้างร าวง 
(ชาวบ้านเรียกร าวงกระโปรงสั้น) เพ่ือหาเงินเช่นนี้  กลับไม่ได้รับความสนใจท าให้ขาดทุน 
คณะกรรมการต้องหาเงินมาจ่ายเป็นค่าจ้างให้คณะร าวงคืนละ 9,000 บาท เป็นเวลา 2 คืน  เมื่อ
กลุ่มไทเขินทราบข่าวเรื่องการหาเงินด้วยการขายตั๋วร าวงจึงอาสารับผิดชอบในกิจกรรมนี้โดยไม่
รับเงินค่าจ้าง  การจัดร าวงโดยน าลักษณะเฉพาะทางวัฒนธรรมของไทเขินจึงเริ่มต้นขึ้นในหมู่บ้าน 
นอกจากนี้ คนไทเขินยังช่วยน าซองผ้าป่าไปแจกให้กับญาติพ่ีน้องทางฝั่งท่าขี้เหล็ก เมื่อกลุ่มชาติ
พันธุ์ ไตทางบริ เวณแม่สายทราบเรื่องก็แจ้ งความประสงค์อยากมีส่วนร่วมในกิจกรรม 
คณะกรรมการหมู่บ้านจึงขออนุญาตอ าเภอและขอต ารวจในแต่ละพ้ืนที่ช่วยอ านวยความสะดวก
มาเป็นระยะๆ พร้อมกับจัดรถบัสไปรับกลุ่มชาติพันธุ์ไตทั้ง อ. แม่สาย และฝั่งท่าขี้เหล็กเกือบ 10 
คัน กลุ่มชาติพันธุ์ไตที่อยู่ในหมู่บ้านก็จัดเตรียมข้าวปลาและผ้าห่มไว้ต้อนรับ …”  
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 กิจกรรมในครั้งนั้น ลุงรัตน์ บอกว่าส าเร็จได้เพราะพ่ีน้องคนไตมาช่วยทั้งแรง
คนและแรงเงิน ท าให้ขาดเงินอีกไม่มาก ทางคณะกรรมการจึงไปขอกู้เงินจากองค์การบริหารส่วนต าบล
มาช่วยในส่วนที่ขาดไป เมื่อมีเงินมากพอก็น ามาซื้อที่ดินที่จะสร้างศาลาอเนกประสงค์ก่อน ภายหลังพอ
เก็บเงินได้อีกจ านวนหนึ่งจากงบประมาณที่หมู่บ้านได้รับจึงซื้ออุปกรณ์มาช่วยกันสร้างศาลาจากแรงงาน
ของคนในหมู่บ้านการสร้างศาลาอเนกประสงค์ในครั้งนั้นจึงเป็นเครื่องเตือนใจของหมู่บ้านให้ระลึกถึงการ
ร่วมแรง ร่วมใจของคนไตทั้งในและนอกหมู่บ้าน 
 ส าหรับบ้านห้วยไม้เฮ้ียการสร้างศาลาอเนกประสงค์จะสร้างจากเงินของทุก
คนในหมู่บ้าน อ้ายสมชาย บุญมา หนึ่งในคณะกรรมการของชุมชนบ้านห้วยไม้เฮ้ียเล่าให้ฟังว่า  
  

“… รองบประมาณที่หมู่บ้านจะได้ไม่ไหว เพราะบ้านห้วยไม้เฮ้ียขาดอุปกรณ์ส่วนกลาง
หลายอย่าง คนในหมู่บ้านและคณะกรรมการเห็นว่าน่าจะช่วยกันออกแบบสร้างกันเองน่าจะเร็ว
กว่า เมื่อตกลงกันได้ทุกครอบครัวที่อาศัยในบ้านห้วยไม้เฮ้ียจะต้องออกเงิน ครอบครัวละ 3,500 
บาท เงินส่วนแรกจ านวน 2,000 บาทเป็นเงินปลูกสร้างศาลาอเนกประสงค์ อีก 1,000 บาท เป็น
ค่าใช้ป่าช้าวัดพระธาตุจอมสัก หากคนในครอบครัวมีคนเสียชีวิต ก็จะน าเงินในส่วนนี้มาช่วยเหลือ 
ส าหรับค่าป่าช้าวัดพระธาตุจอมสักถ้าหากครอบครัวไหนจะท าพิธีที่วัดอ่ืน จะไม่จ่ายเงินสนับสนุน
ในส่วนนี้ก็ได้ ใครที่ย้ายเข้ามาอยู่ในหมู่บ้านใหม่ก็ต้องเสียเหมือนกัน …”  

  
 แม้ว่าในปัจจุบันนี้ศาลาอเนกประสงค์ของชุมชนบ้านห้วยไม้เฮ้ียจะสร้างเสร็จ 

แต่การเก็บค่าบ ารุงหมู่บ้านส าหรับครอบครัวที่ย้ายเข้ามาอยู่ใหม่ยังคงด าเนินอยู่ เพ่ือเป็นค่าใช้จ่าย
สนับสนุนวัสดุอุปกรณ์ในส่วนที่หมู่บ้านยังขาดแคลน  

 ในขณะที่ชุมชนบ้านห้วยไม้เฮ้ียแก้ปัญหาในเรื่องวัสดุอุปกรณ์ ด้วยการเก็บ
เงินจากสมาชิกที่อาศัยในหมู่บ้าน ชุมชนบ้านห้วยฮ้อมจะใช้วิธีขอยืมอุปกรณ์และสถานที่จากบ้านเหล่าฯ 
เป็นการแก้ปัญหาในเรื่องของใช้ส่วนกลาง เนื่องจากจ านวนครอบครัวที่มีน้อย อีกทั้งงบประมาณ
สนับสนุนจากรัฐก็ไม่เพียงพอ ซึ่งที่ผ่านมาบ้านเหล่าฯ ก็ให้การสนับสนุนช่วยเหลือชุมชนบ้านห้วยฮ้อม
เป็นอย่างดี  
 ประปาหมู่บ้าน   

 แม้ว่าในหมู่14 ประปาหมู่บ้านเริ่มมีการสร้างเมื่อปี พ.ศ. 2546 ภายใต้ความ
รับผิดชอบของเทศบาล ต าบลบ้านดู่ เมื่อผู้น าชุมชนท าเรื่องขอไปเนื่องจากหมู่  14 ทั้งหมู่บ้านไม่มี
น้ าประปาใช้ เพ่ือแก้ปัญหาเรื่องการใช้น้ าไว้อุปโภคบริโภค ทุกบ้านต้องขุดบ่อน้ าไว้ใช้เอง ปัจจุบันแม้จะมี
ประปาหมู่บ้านแล้วแต่ปริมาณน้ าก็ยังไม่เพียงพอต่อความต้องการ เนื่องจากการขยายตัวของบ้านจัดสรร
ที่สร้างเพ่ิมขึ้นอีกหลายโครงการในบ้านเหล่าฯ ท าให้ไม่สามารถต่อท่อน้ าไปยังหมู่บ้านอ่ืนๆ อย่างบ้าน
ห้วยไม้เฮ้ียและบ้านห้วยฮ้อมได้ ประปาหมู่บ้านจึงมีใช้ในบ้านเหล่าพัฒนาซึ่งเป็นหมู่บ้านหลักเท่านั้น 

2.4 ทรัพยากรบุคคลในหมู่บ้าน ผู้เป็นคณะกรรมการผู้บ้านในยุคแรก  
 ผู้อาวุโสที่เป็นผู้น าชุมชนซึ่งเคยเป็นทั้งผู้ก่อตั้งชุมชนรวมถึงคณะกรรมการจัดการ

หมู่บ้านในยุคแรกๆ เป็นบุคคลที่มีความส าคัญในการวางโครงสร้างของหมู่บ้านทั้งที่อยู่อาศัยและที่ท ากิน 
ในอดีตคนในบ้านเหล่าฯจะประกอบอาชีพเกษตรเป็นหลัก การจัดสรรที่พักอาศัยที่อยู่ใกล้แหล่ ง
ทรัพยากรทั้งดินและน้ าที่สมบูรณ์จึงท าให้คนในหมู่บ้านไม่ต้องออกไปหาแหล่งอาชีพจากที่อ่ืน  อีกทั้ง
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สภาพสังคมของหมู่บ้านในขณะนั้นยังเปิดกว้างให้ทุกคนมีสิทธิที่จะอาศัยรวมถึงเข้าใช้ทรัพยากรของ
หมู่บ้าน ซึ่งไม่ได้จ ากัดกลุ่มคน สิทธิทางสถานภาพของกลุ่มชาติพันธุ์ก็ยังไม่ถูกปิดกั้น การเลือก
คณะกรรมการจัดการหมู่บ้านจึงมีทั้งคนเมืองและคนไตที่มาจากเชียงตุง เมื่อแต่ละกลุ่มมีตัวแทนเข้าเป็น
คณะกรรมบริหารงานภายในหมู่บ้าน ตัวแทนเหล่านี้จึงมีอ านาจในการควบคุมสมาชิกให้ปฏิบัติตามกฎ
ของหมู่บ้านได้ และเมื่อหมดวาระของการเป็นคณะกรรมการ ความเคารพและความผูกพันที่เคยเกิดขึ้น
ในชุมชนได้ปรับเปลี่ยนให้บุคคลเหล่านี้เป็นศูนย์กลางของชุมชนในการขอค าปรึกษาหรือช่วยแก้ไขปัญหา
ทั้ งสภาพร่างกายและจิตใจ  แต่ เนื่องจากระยะเวลาที่ ก่อตั้ งหมู่บ้ านผ่านมาหลายสิบปี  ท าให้
คณะกรรมการในยุคแรกๆ ที่ปัจจุบันมีอายุประมาณ 70 – 80 ปี บางคนได้เสียชีวิตไปแล้ว ดังนั้นจึงจะ
ขอกล่าวถึงคณะกรรมการที่ปัจจุบันยังมีชีวิตอยู่และเป็นบุคคลที่ผู้คนในหมู่บ้านให้ความเคารพ โดยมี
รายละเอียดของผู้น าอาวุโสหมู่บ้าน ดังนี้  
   1. นายสมบูรณ์ กันทะเตียน ผู้อาวุโสชาวเชียงราย อดีตผู้ใหญ่บ้านหมู่ 14 ผู้น า
อาวุโสที่ก่อตั้งบ้านเหล่าพัฒนา อีกท้ังยังเป็นผู้มีความรู้ในเรื่องประวัติของชุมชน วัฒนธรรมประเพณีของ
ล้านนาเป็นอย่างดี ปัจจุบันยังเป็นที่เคารพและให้ค าปรึกษาแก่ชุมชน 
  2. ลุงเหลา  พงษ์สอน ผู้อาวุโสชาวเชียงรายที่มีความเชี่ยวชาญในการรักษาโรค
ด้วยสมุนไพร คนในบ้านเหล่าฯจะเรียกลุงเหลาว่า “หมอยาต้ม” ในอดีตคนในหมู่บ้านจะมาหาลุงเหลาให้
ช่วยรักษาโรคภัยไข้เจ็บโดยเฉพาะผู้คนที่ป่วยเป็นนิ่วมักจะมาหาให้ช่วยรักษา สมุนไพรที่ลุงเหลาใช้ส่วน
หนึ่งได้จากป่าในหมู่ 14 รวมถึงหมู่บ้านใกล้เคียง  

  ภายหลังเมื่อพ้ืนที่ป่าเริ่มหมดลงประกอบกับลุงเหลามีอายุที่เพ่ิมมากขึ้น ทั้ง
ยังไม่สามารถจัดเตรียมชนิดของยาสมุนไพรได้ครบถ้วนจึงหยุดการรักษาโรค แต่ยังคงเป็นที่ปรึกษาให้กับ
ชุมชนโดยเฉพาะเรื่องเก่ียวกับสุขภาพ 
  3. ลุงบุญ อินต๊ะ ผู้อาวุโสชาวเชียงราย ผู้มีความเชี่ยวชาญในเรื่องการรักษาโรค
อีกคนหนึ่งของหมู่บ้าน คนในหมู่บ้านจะเรียก ลุงบุญว่า “หมอเป่า”  

  วิธีการรักษาของลุงบุญ คือ จะน าใบพลูมาทาปูนแดงแล้วใช้คาถาเสกใบพลู 
จากนั้นจึงน าใบพลูไปแปะไว้ตรงส่วนที่เจ็บปวดในร่างกาย ผู้ป่วยต้องมารักษาช่วงเวลาเดิมติดต่อกัน
อย่างน้อย 5 วัน ซึ่งลุงบุญจะเปลี่ยนใบพลูแล้วเสกให้ทุกครั้ง การรักษาที่ท าให้ลุงบุญได้รับชื่อเสียง คือ 
การต่อกระดูก เมื่อผู้ป่วยที่แขนหักไปเข้าเฝือกที่โรงพยาบาลแล้วถ้ามาให้ลุงบุญเป่าเฝือกให้ ชาวบ้านเชื่อ
ว่าจะถอดเฝือกและหายเร็วขึ้น 
  4. พ่อหนานอ่อน ดวงแก้ว ผู้อาวุโสชาวไทเขิน ในอดีตเคยเป็นผู้ช่วยผู้ใหญ่บ้าน 
เมื่อครั้งนายสมบูรณ์ กันทะเตียนด ารงต าแหน่งผู้ใหญ่บ้าน พ่อหนานอ่อนเป็นผู้เชียวชาญเรื่องเกี่ยวกับ
คาถาอาคม คนในหมู่บ้านจึงเรียกพ่อหนานอ่อนว่า “หมออาคม” ในแต่ละวันจะมีผู้คนจากต่างจังหวัดทั้ง
ใกล้ไกลเดินทางมาให้พ่อหนานอ่อนช่วยแก้ปัญหาทางจิตใจเสมอ  

 จะเห็นว่าทรัพยากรบุคคลในหมู่ 14 จะมีทั้งคนเมืองและคนไทเขินการเป็นที่เคารพนับถือ
ทั้งคนภายนอกและภายในหมู่บ้านเกิดจากการเป็นที่พ่ึงทางจิตใจที่ช่วยแก้ไขปัญหาของผู้คนต่างๆ ด้วย
ภูมิปัญญาที่สั่งสมมาสะท้อนผ่านกรรมวิธีที่แต่ละบุคคลน ามาใช้ โดยเฉพาะวิธีการรักษาของพ่อหนาน
อ่อน ที่เน้นแก้ปัญหาทางจิตใจเป็นหลัก ส าหรับความเชื่อที่คนภายนอกหมู่บ้านมีต่อพ่อหนานอ่อนอาจมี
ที่มาจากความเชื่อของคนในท้องถิ่นล้านนา ที่ว่า ต านานบ่งบอกความเชื่ออย่างหนึ่งในล้านนา (อานันท์ 
กาญจนพันธุ์.    2555  :  134) ซึ่งนิยมอธิบายถึงอ านาจของขลังว่า จะมีมากขึ้นหากได้มาจากกลุ่มชาติ
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พันธุ์อ่ืน โดยเฉพาะ พม่า ไทใหญ่และมอญ ด้วยเหตุนี้ผู้ที่เข้ามาหาพ่อหนานอ่อนจึงเชื่อในพลังและ
อ านาจที่จะท าให้ครอบครัวของตนสามารถผ่านวิกฤตปัญหาในชีวิตประจ าวันไปได้   

 การที่พ่อหนานอ่อนซึ่งเป็นชาวไทเขินเพียงคนเดียวเคยมีบทบาทในการบริหารงานของ
หมู่บ้าน จึงท าให้คนในหมู่บ้านที่อาศัยมาตั้งแต่อดีตยินยอมให้คนไทเขินเข้าร่วมเป็นสมาชิกทางสังคม อีก
ทั้งพ่อหนานอ่อนยังสามารถตักเตือนให้คนไทเขินประพฤติตามธรรมเนียมของท้องถิ่นได้  ด้วยเหตุนี้กลุ่ม
ไทเขินจึงมีความสัมพันธ์ทางอ านาจที่มากกว่ากลุ่มไตอ่ืนๆ ในบริเวณเดียวกัน การที่คนในหมู่บ้านยอมรับ
พ่อหนานอ่อนจึงท าให้ไทเขินมีพลังของการต่อรองกับคนเมืองอ่ืนๆ ในหมู่บ้านผ่านสายสัมพันธ์ของการ
เป็นคณะกรรมการหมู่บ้านในอดีต  
  เมื่อพิจารณาถึงความสัมพันธ์ของคนไตในหมู่  14 ในบริบทต่างๆ จะพบว่าการด ารงชีวิต
ของคนในบริเวณนี้จะปรับเปลี่ยนให้สอดคล้องกับลักษณะภูมิประเทศของหมู่บ้านทั้งสองแห่ง ไม่ว่าจะ
เป็นการเลือกปลูกพืชที่เหมาะแก่สภาพที่เป็นเนินทั้งยังใช้น้ าน้อย เมื่อสับปะรดเป็นพืชที่มีคุณสมบัติใน
การปลูกตรงกับสภาพแวดล้อมทั้งยังเป็นผลไม้ที่ให้ค่าตอบแทนดีจึงท าให้มีผู้นิยมปลูกกันอย่างแพร่หลาย 
ด้วยเหตุนี้ท าให้ผู้ที่ท าอาชีพเกษตรในหมู่  14 ทั้งคนเมืองและกลุ่มชาติพันธุ์ไต ต่างอยากเป็นเจ้าของ
เพราะใกล้ที่พักอาศัยท าให้ไม่ต้องไปหางานนอกหมู่บ้าน นอกจากนี้ทรัพยากรในชุมชนอาจแบ่งออกเป็น 
ทรัพยากรที่เป็นธรรมชาติและทรัพยากรที่สร้างด้วยมนุษย์ ซึ่งทรัพยากรธรรมชาติที่มีอยู่ในหมู่ 14 จะ
เป็นทรัพยากรสาธารณะที่ทุกคนมีสิทธิในการใช้สอยเหมือนกัน แต่ส่วนใหญ่ผู้ที่ อยู่ใกล้แหล่งทรัพยากร
จะเป็นทั้งผู้ดูแลและผู้ใช้ประโยชน์มากที่สุด ในขณะที่ทรัพยากรที่สร้างด้วยมนุษย์จะเกิดจากการร่วมแรง
ร่วมใจของคนในหมู่บ้าน ซึ่งทรัพยากรบางอย่างก็ส าเร็จได้ด้วยคนกลุ่มไต โดยเฉพาะไทเขิน   
  โครงสร้างพ้ืนฐานในหมู่ 14 จึงเกิดจากความอดทนรวมถึงการร่วมแรงร่วมใจของชาวบ้าน
ที่ต้องการพัฒนาชีวิตความเป็นอยู่ของคนในหมู่บ้านให้ดีขึ้น ช่วงเวลาของการพัฒนาหมู่ 14 มีสองช่วง
ด้วยกัน คือก่อนและหลังกลุ่มชาติพันธุ์เข้ามาการพัฒนาในยุคก่อนกลุ่มชาติพันธุ์เข้ามา ในช่วงเวลานี้ 
ความต้องการสาธารณูปโภคของหมู่บ้านมีลักษณะค่อยเป็นค่อยไป เมื่อเงินสะสมมีมากพอจึงเริ่ม
ด าเนินการสร้างสิ่งต่างๆ ตามล าดับของความส าคัญ หลังจากกลุ่มชาติพันธุ์เข้ามาเพ่ิมมากขึ้น ความ
ต้องการใช้สาธารณูปโภคจึงมีไม่เพียงพอกับความต้องการ งบประมาณที่หมู่บ้านได้จากรัฐก็ไม่มาก
พอที่จะน ามาใช้พัฒนาหมู่บ้านจนส าเร็จ การขอความช่วยเหลือด้วยเงินบริจาคของคนในชุมชนจึงเป็น
สิ่งจ าเป็น  
  ส าหรับทรัพยากรที่เป็นบุคคล จะได้แก่ ผู้อาวุโสของหมู่บ้านที่มีทั้งคนเมืองและคนไทเขิน 
ซึ่งผู้อาวุโสเหล่านี้ล้วนเป็นคณะท างานของหมู่บ้านในช่วงที่เพ่ิงเกิดหมู่บ้าน กลุ่มคนเหล่านี้จึงเป็นที่รู้จักที่
คนในหมู่บ้านให้ความเคารพและปัจจุบันยังคงมีการไปมาหาสู่ จากความสัมพันธ์ที่มีต่อผู้อาวุโสใน
หมู่บ้านจึงเป็นการเปิดกว้างทางสังคมที่มีต่อคนไทเขินในลักษณะของการให้ความอุปถัมภ์  

 จากปฏิบัติการการต่อรองทางสังคมของคนไตและคนไทเขินที่ ผ่านการสร้าง ดูแล 
ทรัพยากรด้านต่างๆ ของหมู่บ้าน จึงมีส่วนท าให้สมาชิกในหมู่บ้านบางกลุ่มยินยอมที่จะให้คนไตเหล่านี้
เขา้เป็นส่วนหนึ่งในสังคม 
 3. สภาพสังคมและกลุ่มองค์กรชุมชน  
 บ้านห้วยฮ้อมและบ้านห้วยไม้เฮ้ียเป็นพ้ืนที่ที่มีความหลากหลายทางชาติพันธุ์ จากค าบอก
เล่าของคนในหมู่บ้านที่อยู่มาตั้งสมัยก่อตั้งหมู่บ้าน กล่าวว่า กลุ่มไตจากฝั่งพม่าเข้ามาอาศัยในหมู่ 14 
ตั้งแต่ปี พ.ศ. 2520 คนกลุ่มแรกที่เข้ามาได้แก่ กลุ่มไทใหญ่จากท่าขี้เหล็ก กลุ่มไทลื้อจากเมืองขอน กลุ่ม
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ไทเขินจากเชียงตุง ดังที่ได้กล่าวในบทที่ 2 ต่อมาจึงมีกลุ่มชาติพันธุ์อ่ืนๆ จากพ้ืนที่ใกล้เคียงเข้ามาอยู่
เพ่ิมขึ้นได้แก่ กลุ่มอาข่า กลุ่มม้ง มูเซอจากห้วยปลากั้ง และกะเหรี่ยงจากบ้านป่าอ้อ คนในแต่ละกลุ่ม
ชาติพันธุ์จะสร้างบ้านเรือนอยู่รวมกันเป็นกลุ่ม เช่น กลุ่มไตจะอาศัยร่วมกันในบริเวณพ้ืนที่บ้านเหล่า 
บ้านห้วยไม้เฮ้ีย และบ้านห้วยฮ้อม ในส่วนที่ราบ ในขณะที่กลุ่มอาข่า  กลุ่มม้งและกลุ่มอ่ืนๆ จะอาศัย
แยกออกไปในบริเวณที่เนินของหมู่14 จ านวนกลุ่มชาติพันธุ์ที่มีจ านวนมากท่ีสุดในชุมชนบ้านห้วยไม้เฮ้ีย 
คือ กลุ่มไทใหญ่ รองลงมาคือกลุ่มไทเขินที่ย้ายออกจากบ้านเหล่าพัฒนาและคนไตลื้อ การตั้งถิ่นฐานของ
แต่ละกลุ่มชาติพันธุ์ ในหมู่14 จะคล้ายกับการศึกษาของยศ สันตสมบัติ (2552  :  68) ที่พบว่า “การตั้ง
ถิ่นฐานของกลุ่มชาติพันธุ์ต่างๆ กระจายอยู่ในท้องถิ่นโดยรอบๆ เช่น คนลาว ไทลื้อ ลาหู่ จีนฮ่อ ไทยวน 
ขมุ ม้ง เมี่ยน อาข่ากลุ่มชาติพันธุ์เหล่านี้อาศัยอยู่ในระบบนิเวศที่แตกต่างกัน เช่น ม้ง เมี่ยน ลาหู่ จะ
อาศัยอยู่ในบริเวณบนภูเขาสูง ขมุ ไทยวน ไทลื้อ อาศัยอยู่บริเวณตีนเขาและล าน้ าใหญ่และเล็ก” 

 นอกจากนี้คนในแต่ละกลุ่มจะมีประเพณีและวัฒนธรรมความเชื่อที่สะท้อนอยู่ในการ
ด าเนินชีวิต คนบางกลุ่มอาจถูกกีดกันจากคนกลุ่มอ่ืน รวมทั้งอาจถูกมองในภาพเชิงลบ หากมีวิถีชีวิตที่
ต่างออกไปจากคนกลุ่มใหญ่ในสังคมนั้นๆ เช่น กลุ่มอาข่าในหมู่บ้านจะถูกกีดกันออกไปไม่ให้เข้าร่วม
กิจกรรมต่างๆ เพราะขัดต่อหลักพุทธศาสนา เนื่องจากคนในหมู่บ้านทราบว่าคนอาข่ ารับประทานเนื้อ
สุนัข 
  เพ่ือให้การบริหารจัดการมีความสะดวกและเข้าใจวิถีชีวิตของกลุ่มชาติพันธุ์ที่มีอยู่หลาย
กลุ่มประชาชนทั้งสองชุมชนจึงจัดตั้งองค์กรในชุมชนเป็นของตนเอง โดยเลียนแบบกลุ่มองค์กรมาจาก
บ้านเหล่าฯ เพ่ือให้ลูกบ้านของตนไม่ต้องเข้าไปรวมกับหมู่บ้านหลัก ซึ่งท่าทีของคนเมืองบางกลุ่มอาจจะ
แสดงออกในเชิงอคติหรือดูถูก ส่งผลให้แต่ละชุมชนในหมู่ 14 ต่างจัดองค์กรเป็นของตนเองทั้งหมด ได้แก่ 
การตั้งคณะกรรมการของชุมชนในบ้านเหล่าพัฒนาทั้ง บ้านออมสิน บ้านห้วยไม้เฮ้ีย การตั้งกลุ่มผู้สูงอายุ
ที่สองหมู่บ้านรวมกลุ่มกันคือบ้านเหล่าพัฒนาและบ้านออมสิน ส าหรับชุมชนบ้านห้วยไม้เฮ้ียจะแยกกลุ่ม
ผู้สูงอายุต่างหาก นอกจากนี้ยังมีการตั้งกลุ่มสายตรวจอาสากับกลุ่ม รปภ. ของหมู่บ้าน ซึ่งมีเฉพาะบ้าน
เหล่าฯ และบ้านห้วยไม้เฮ้ียแต่หมู่บ้านในหมู่ 14 อีกสองแห่งสามารถขอความช่วยเหลือได้    

 การจัดตั้งกลุ่มต่างๆ ของหมู่  14 กลุ่มที่มีบทบาทช่วยเหลืองานทางสังคมมากที่สุด คือ 
กลุ่มพัฒนาสตรีหรือกลุ่มแม่บ้าน โดยแต่ละชุมชนจะจัดตั้งกลุ่มแม่บ้านกันเองไม่รวมอยู่ในหมู่บ้านใหญ่
อย่างบ้านเหล่าพัฒนา เมื่อมีงานทางสังคมแต่ละครั้งกลุ่มแม่บ้านทั้ง 4 ชุมชนจะเข้าร่วมงานอย่างพร้อม
เพียงและแบ่งงานอย่างเป็นระบบ  

 ส าหรับองค์กรชุมชนที่มีชื่อเสียงของหมู่ 14 ที่ได้รับเชิญไปแสดงตัวในกิจกรรมต่างๆ ของ
ต าบลและอ าเภอ ได้แก่ กลุ่มผู้สูงอายุในบ้านเหล่าพัฒนาที่มีบทบาทในด้านการน าภูมิปัญญาของ
ภาคเหนือมาประยุกต์ใช้ในด้านสุขภาพ เช่น การออกก าลังกาย การฝึกซ้อมการแสดง จ าพวกฟ้อนร า
ให้กับผู้สูงอายุ การดัดแปลงอาหารจ าพวกข้าวแคบ (ข้าวเกรียบว่าว) ในรูปแบบต่างๆ  ให้เป็นสินค้า
ประจ าหมู่บ้าน  

 ความโดดเด่นของกลุ่มองค์กรทางสังคมในบ้านห้วยไม้เฮ้ียที่เป็นศูนย์รวมของสมาชิกคนไต 
ทั้ง 3 หมู่บ้าน ได้แก่ กลุ่มแม่บ้านชาติพันธุ์ไทเขินที่มีสมาชิกไทเขินทั้งในบ้านเหล่าฯ บ้านห้วยฮ้อมและ
บ้านห้วยไม้เฮ้ีย กลุ่มแม่บ้านกลุ่มนี้เป็นการรวมตัวกันแบบกึ่งทางการ เพ่ือช่วยเหลือซึ่งกันและกัน ในงาน
ต่างๆ ของชุมชน เช่น การขึ้นบ้านใหม่ งานบุญ งานศพ และกิจกรรมที่ทางราชการขอความร่วมมือจาก
ชุมชน เช่น การเข้าร่วมในวันส าคัญต่างๆ กลุ่มแม่บ้านไทเขินอาจร่วมมือกับกลุ่มแม่บ้านในบ้านเหล่าฯ  
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 เมื่อหมู่บ้านมีกิจกรรมหลักการแบ่งหน้าที่ของแม่บ้านกลุ่มต่างๆ อาจแยกย่อยออกไป หาก
มีงานเฉพาะกลุ่ม เช่น ในงานที่เกี่ยวกับกลุ่มชาติพันธุ์ กลุ่มแม่บ้านไทเขินจะมีบทบาททางสังคมในทุก
กิจกรรม ซึ่งในบางกิจกรรมอาจมีการดึงความทรงจ าร่วมของผู้หญิงไทเขินในอดีตมาสร้างรูปแบบทาง
วัฒนธรรม ไม่ว่าจะเป็นการท าอาหาร การฟ้อนร าหรือการน าเสนอความเป็นชาติพันธุ์ ด้วยเครื่องแต่ง
กาย ดังนั้นบทบาทของผู้หญิงในหมู่บ้านกลุ่มต่างๆ จึงไม่ได้ถูกจ ากัดอยู่ในครอบครัวหรือในสังคมภายใน
หมู่บ้านอีกต่อไป   

 จากการศึกษาของแคทเธอรีนบาววี (นลินี ตันธุวนิตย์.    2545  :  267) ที่ศึกษางานเขียน
ของ เจมส์  เฟรนเทรส (James  Fentress) และคริส  วิคแมน (Chris  Wickman) ได้อภิปรายถึงความ
หลากหลายของความทรงจ าในกลุ่มคนต่างเพศว่า “ผู้หญิงจะเล่าเรื่องในอดีตต่างจากผู้ชาย ในขณะที่
ผู้ชายเล่าเรื่องงาน ผู้หญิงจะเล่าเรื่องที่บ้านและมักเป็นเรื่องเล่าที่มีขอบเขตไม่กว้างเท่าผู้ชาย เนื่องจาก
ผู้หญิงไม่มีโอกาสอยู่กับผู้หญิงอ่ืนเพ่ือที่จะแลกประสบการณ์ซึ่งกันและกันมากเท่าผู้ชาย” ในเรื่อง
ข้อจ ากัดของผู้หญิงนั้นแคทเธอรีน  บาววี (นพพล อาชามาส.    2553  :  57) โต้แย้ง แนวคิดคู่ตรงข้าม 
ซึ่งจัดวางผู้หญิงอยู่ในปริมณฑลส่วนตัว (Private Sphere) ขณะที่ผู้ชายอยู่ในปริมณฑลสาธารณะ 
(Public Sphere) กล่าวคือ บ้านและครอบครัวถูกมองว่าเป็นโลกของผู้หญิง ขณะที่โลกทางการเมือง
หรือเรื่องชุมชนภายนอกเป็นเรื่องของผู้ชาย มุมมองแบบนี้ท าให้มองไม่เห็นบทบาททางการเมืองของ
ผู้หญิงในท้องถิ่น อย่างไรก็ตามบทบาทและหน้าที่ของผู้หญิงในฐานะของกลุ่มแม่บ้านในบ้านเหล่าฯ และ
กลุ่มแม่บ้านไทเขินแม้จะเป็นพลังขับเคลื่อนที่ส าคัญที่ท าให้กิจกรรมต่างๆ ส าเร็จลงด้วยดี แต่ในปัจจุบัน
บทบาทของผู้หญิงเหล่านี้ ยังคงเป็นได้แค่เพียงผู้อยู่เบื้องหลังกิจกรรมต่างๆ ไม่ว่าจะเป็นในครอบครัว
หรือในชุมชนที่ตนอาศัยอยู่ สถานะทางสังคมของกลุ่มแม่บ้านแต่ละกลุ่มในหมู่  14 ได้สะท้อนให้เห็น
ความเป็นหญิงที่ถูกสร้างในมิติทางสังคมที่แตกต่างกันไป โดยกลุ่มแม่บ้านไทเขินจะได้รับการยอมรับจาก
คนไทเขินด้วยกันว่ามีส่วนส าคัญต่อสมาชิกไทเขินในหมู่ 14 
  การบริหารจัดการองค์กรชุมชนบ้านห้วยไม้เฮ้ียได้แสดงให้เห็นถึงความต้องการใช้ชีวิตอย่าง
คนไตโดยไม่ถูกควบคุมจากหมู่บ้านหลัก รวมถึงการไม่สร้างความแปลกแยกจากคนในหมู่บ้าน         
การยอมรับโครงสร้างองค์กรฯของหมู่บ้านหลักเป็นต้นแบบแสดงให้เห็นถึงการต่อรองที่จะบูรณาการ
วัฒนธรรมทั้งสองกลุ่มเข้าด้วยกัน จนกระทั่งชุมชนบ้านห้วยไม้เฮ้ียสามารถพัฒนาองค์กรของตนให้
เข้มแข็ง 
                 
การเปลี่ยนแปลงระบบนิเวศและการจัดการทรัพยากรทางธรรมชาติ 
 

1.  การเปลี่ยนแปลงระบบนิเวศ 
 ในสังคมของหมู่ 14 ก่อนที่กลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มต่างๆ จะอพยพเข้ามา การจัดการทรัพยากร

ของหมู่บ้านจะอาศัยอ านาจของสิ่งศักดิ์สิทธิ์และสิ่งเหนือธรรมชาติ ความเชื่อในเรื่องอ านาจเหนือ
ธรรมชาติโดยเฉพาะตั้งแต่บริเวณวัดพระธาตุจอมสักเป็นต้นไป ชาวบ้านในชุมชนจะแบ่งแยกการใช้สอย
ของป่าออกเป็นประเภทต่างๆ เช่น ป่าศักดิ์สิทธิ์ ได้แก่ ป่าช้าของวัดพระธาตุจอมสัก กับ ป่าชุมชนที่
ชาวบ้านสามารถเข้ามาใช้ประโยชน์ ในการด ารงชีพ หาหน่อไม้ หาเห็ด หรือการตัดไม้บางชนิดเพ่ือใช้ท า
สิ่งปลูกสร้าง พื้นที่ที่อยู่หลังป่าช้าแต่มีทางเข้าออกทางอ่ืน ได้แก่ บ้านห้วยไม้เฮ้ีย  ฟาร์มหมู ไร่สับปะรด 
ตลอดจนถึงดอยม่อนสูง ความเชื่อในเรื่องอ านาจศักดิ์สิทธิ์เป็นกฎเกณฑ์ที่อิงอยู่กับความเชื่อดั้งเดิมของ
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คน จึงก่อให้เกิดการใช้ทรัพยากรอย่างระวัง เพราะการที่จะเข้าใช้ทรัพยากรแต่ละครั้งต้องท าพิธีบอก
กล่าวขออนุญาตต่อสิ่งศักดิ์สิทธิ์เสียก่อน จากความเชื่อเหล่านี้จึงเป็นพ้ืนฐานเกี่ยวกับการจัดการ
ทรัพยากรภายในหมู่บ้าน ที่เชื่อมโยงให้บ้านเหล่าพัฒนา เป็นแหล่งเพาะปลูกพืชที่ได้ ผลผลิตดีและมี
ความอุดมสมบูรณ ์  

 หลังจากมีการส ารวจจากกรมป่าไม้ครั้งล่าสุดในช่วงปี พ.ศ. 2548 แล้วชาวบ้านรับรู้ว่าพ้ืนที่
บริเวณนี้เป็นเขตป่าเสื่อมโทรม ท าให้ชาวบ้านบางคนเริ่มจับจองที่ดิน แผ้วถางเป็นที่ท ากินท าให้ความ
เชื่อที่มีต่อสิ่งศักดิ์สิทธิ์ถูกลดทอนความส าคัญลง โดยที่ราบจะกลายเป็นนาข้าว ในที่มีเนินสูง-ต่ าจะ
กลายเป็นสวนผลไม้ ได้แก่ ลิ้นจี่ ล าไย มะม่วง ฯลฯ 

 อย่างไรก็ตาม ก่อนถึงปี พ.ศ .2549 พ้ืนที่หมู่14 บ้านเหล่าพัฒนายังมีทรัพยากรทาง
ธรรมชาติอุดมสมบูรณ์ คนในหมู่บ้านมีที่นาและสวนผลไม้ ไม่ต้องออกไปท างานนอกหมู่บ้าน มีการจ้าง
แรงงานจากกลุ่มชาติพันธุ์อย่างสม่ าเสมอ ประกอบกับกลุ่มชาติพันธุ์ไตบางส่วนขอเช่าที่ดินในการปลูก
ข้าวและปลูกสับปะรดซึ่งเป็นพืชพาณิชย์ ท าให้กลุ่มชาติพันธุ์ที่มีงานท าเป็นประจ าพากันตัดสินใจตั้งถิ่น
ฐานที่หมู่บ้านแห่งนี้ 

 จากการขยายตัวของเศรษฐกิจและการเข้ามาอาศัยของกลุ่มชาติพันธุ์ได้ท าให้ทรัพยากร
ภายในชุมชนลดน้อยลง หลังจากปี พ.ศ. 2552 กระแสการพัฒนาเข้ามาในหมู่บ้านเพ่ิมมากขึ้น นายทุน
เข้ามากว้านซื้อที่ดิน พื้นที่นาในอดีตปัจจุบันถูกถมเพ่ือสร้างเป็นหมู่บ้านจัดสรร การเปลี่ยนแปลงวิถีชีวิต
ของผู้คนที่อาศัยอยู่ในหมู่บ้านจากภาคเกษตรกรรมกลายเป็นการน าที่ท ากินของตนออกขาย  การซื้อ
ขายที่ดินในหมู่บ้านเกิดขึ้นอย่างแพร่หลาย ส่วนใหญ่ที่ดินที่น ามาขายนอกจากเป็นที่นาของชาวบ้านแล้ว 
ยังมีพ้ืนที่จับจองที่ไม่สามารถออกเอกสารสิทธิ์ ได้ ซึ่งที่ดินในส่วนนี้มักจะขายให้กับกลุ่มชาติพันธุ์ที่
ต้องการเข้ามาตั้งถิ่นฐานในประเทศไทย เมื่อคนจากภายนอกเข้ามาอาศัยในหมู่บ้านแห่งนี้เ พ่ิมมากขึ้น 
ความเชื่อในสิ่งศักดิ์สิทธิ์ที่เคยขออนุญาตก่อนจะท ากิจกรรมต่างๆ ได้หายไป ชาวบ้านบางคนไม่เคยทราบ
ว่าที่ดินในบริเวณนี้มีเคยมีความส าคัญอย่างไร  

 เกี่ยวกับความศักดิ์สิทธิ์ของพ้ืนที่ ป้าจันทร์ เรืองสังข์ (2555  :  สัมภาษณ์) เล่าให้ฟังว่า 
  

“… คนที่เข้ามาอยู่ทีหลังเขาไม่รู้ว่าที่ดินที่เขาซื้อ เมื่อก่อนผีดุมาก แต่ก็น่าแปลกหลังจากมีคน
เข้ามาอยู่กันเยอะๆ ผีหายหมด เดี๋ยวนี้จะท าอะไรไม่ต้องไหว้ผีก่อนท าพิธีแล้ว …”  
 

 การที่ผู้คนจากภายนอกย้ายเข้ามาอยู่เพ่ิมมากขึ้น  ได้ท าให้ที่ดินที่เคยเป็นที่ท ากิน ไม่ว่าจะ
เป็นในงานรับจ้างหรือการเช่าที่ดินเพ่ือใช้ท าเกษตรเริ่มลดน้อยลง จนท าให้กลุ่มชาติพันธุ์บางส่วน
โดยเฉพาะไทเขินเริ่มออกเช่าที่ดินนอกหมู่บ้าน บางคนต้องออกนอกต าบลหรืออ าเภอ โดยไปหาเช่าที่ดิน
ในบริเวณต าบลแม่ยาว  อ าเภอแม่จัน  อ าเภอเชียงแสน หรือแถวดอยลาน  

 ไม่เพียงแต่กลุ่มชาติพันธุ์ไตเท่านั้นที่มีความต้องการหาซื้อที่ดินนอกหมู่บ้าน เพ่ือขยายที่
ทางในการท าเกษตร ส าหรับคนเมืองในหมู่ 14 หลังจากขายที่ในหมู่บ้านเพ่ือสร้างฐานะและชีวิตความ
เป็นอยู่ที่น่าจะดีขึ้น บางครอบครัวก็ประสบความส าเร็จจากการน าเงินที่ขายที่ดินไปหาซื้อที่ท ากินแห่ง
ใหม่ ในขณะที่บางครอบครัวเงินที่ได้จากการขายที่หมดไปกับการช าระหนี้สิน เมื่อที่ท ากินของครอบครัว
หมดไป  การจะประกอบอาชีพอ่ืนก็มีความยากล าบากมากขึ้น ความพยายามที่จะปรับตัว ดิ้นรนของ
ชุมชนเกิดขึ้นในหลายด้านทั้งทางเศรษฐกิจ สังคม วัฒนธรรม จนกลายเป็นเงื่อนไขที่ชาวบ้านบางกลุ่ม
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พยายามจะเข้าไปมีส่วนร่วมในการจัดการทรัพยากรของชุมชนเพ่ือป้องกันคนภายนอกเข้ามาใช้
ประโยชน์  แต่กระแสของการเปลี่ยนแปลงท าให้เกิดการแย่งชิงทรัพยากรระหว่างกลุ่มชาติพันธุ์และ
ภาคเอกชน เมื่อมีนายหน้าเข้ามาติดต่อซื้อที่ดินแล้วน าไปขายต่อให้นายทุนเพราะหวังในผลก าไร 
หลังจากมีนายทุนเข้ามากว้านซื้อที่ดิน เพ่ือท าเป็นบ้านจัดสรรจนท าให้จ านวนพ้ืนที่ท ากินลดลงประกอบ
กับการเข้ามาของกลุ่มชาติพันธุ์  ที่เมื่อเข้ามาในหมู่บ้านแล้วประกอบอาชีพอย่างเดียวกับคนในหมู่ บ้าน 
รวมถึงการขอเช่าที่ดินเพ่ือท าเป็นไร่สับปะรด ท าให้เกิดการแย่งชิงทรัพยากรที่มีอย่างจ ากัด การ
เปลี่ยนแปลงวิถีการด าเนินชีวิตของคนในหมู่บ้านได้ส่งผลต่อระบบนิเวศ บริเวณที่เคยเป็นป่าก็จะถูก
ชาวบ้านใช้วิธีบุกเบิกป่าแห่งใหม่อยู่เสมอ เพ่ือหาที่ท ากินเพ่ิมและจับจองเป็นเจ้าของเพราะยังไม่มี
หน่วยงานราชการเข้าห้ามปรามแต่ทว่าเมื่อมีผู้เข้ามาติดต่อซื้อที่จับจองเหล่านี้ ชาวบ้านก็จะขายต่อ
ในทันที  การกระท าเช่นนี้ท าให้ชาวบ้านกลุ่มดั้งเดิมที่เคยได้ประโยชน์จากการหาของป่า เช่น เห็ด 
หน่อไม้ ก็หากินยากล าบากมากขึ้น 
 

 
 

ภาพประกอบ  26  แผนที่หมู่ 14 บ้านเหล่าพัฒนาโดยสังเขป 
 
 การขายที่ดินในบ้านหมู่ 14 แล้วออกไปจับจองที่แห่งใหม่ ก าลังเป็นสิ่งที่เกิดขึ้นในหมู่บ้าน
ที่นับวันยิ่งเพ่ิมมากขึ้น  ปรากฏการณ์นี้สามารถเห็นได้จาก บ้านห้วยไม้เฮ้ียและบ้านห้วยฮ้อมแต่เดิมเป็น
พ้ืนที่จับจองที่คนในหมู่บ้านใช้เป็นพ้ืนที่ในการท าเกษตร  จนกระท่ังเมื่อมีคนในหมู่บ้านเริ่มบอกขายที่ดิน
ให้กับกลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มต่างๆ การแพร่กระจายของข่าวและความต้องการที่อยู่อาศัยของกลุ่มชาติพันธุ์ไต 
ได้ท าให้ชาวบ้านในหมู่14 ขายที่ดินในบ้านห้วยฮ้อมและบ้านห้วยไม้เฮ้ียจนเกือบหมด เมื่อผู้ที่เข้ามาอยู่
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อาศัยในสองหมู่บ้านมีแต่กลุ่มชาติพันธุ์  ส่งผลต่อโครงสร้างทางสังคมของหมู่บ้านหลักทีเ่ริ่มเปลี่ยนแปลง
โดยวัฒนธรรมของคนเมืองในหมู่บ้านอาจไม่ใช่วัฒนธรรมเดี่ยวอีกต่อไป   

 จากการเปิดโอกาสให้คนภายนอกเข้ามาในหมู่บ้าน ขณะที่คนในหมู่บ้านบางส่วนเริ่มย้าย
ไปอาศัยอยู่ที่อ่ืน การเปลี่ยนแปลงของโครงสร้างหมู่บ้านจึงกระทบต่อระบบการผลิต ซึ่งไม่อาจต้าน
กระแสการพัฒนาที่เข้ามาได้เมื่อแรงงานในครอบครัวไม่มีก าลังพอในการผลิต เพราะการส่งเสริมของรัฐ
ในเรื่องการคุมก าเนิด อีกทั้งลูกหลานบางส่วนมีโอกาสศึกษาเล่าเรียน เมื่อจบแล้วจึงไปประกอบอาชีพ
อย่างอ่ืนกันมากบางกลุ่มได้รับการศึกษาที่สูงขึ้น มีโอกาสที่จะเลือกท างานที่ได้ค่าตอบแทนดีกว่ารวมถึง
การมีค่านิยมที่เชื่อว่าการท างานในกรุงเทพฯจะได้ค่าตอบแทนที่สูงกว่าและเหนื่อยน้อยกว่าการท าอาชีพ
เกษตรกรรม ท าให้ลูกหลานในรุ่นที่ 3 จึงนิยมออกไปท างานนอกหมู่บ้าน ส่วนใหญ่มักจะไปท างาน
โรงงานหรือผันตัวเองไปค้าขายในกรุงเทพฯ ด้วยหวังว่าจะน ารายได้มาเลี้ยงครอบครัวและส่งเงินมาเป็น
ค่าใช้จ่ายให้กับพ่อแม่ที่ยังอยู่ในหมู่บ้าน ประกอบกับงานรับจ้างในหมู่บ้านหรือชุมชนมีน้อยลงแรงงาน
ต่างด้าวหันมาท าอาชีพรับจ้างมากขึ้น ความจ าเป็นของการใช้แรงงานจึงต้องมีการว่าจ้างแรงงานจาก
ภายนอกครอบครัวให้มาช่วยในการผลิต แรงงานไทเขิน จึงเข้ามาทดแทนปัญหาการขาดแรงงานทั้งยัง
เชื่อมโยงคนกลุ่มต่างๆ ให้เข้ามาเกี่ยวข้องในกระบวนการผลิต  

 เมื่อจ้างแรงงานชาติพันธุ์ในหมู่บ้านให้เข้าเป็นส่วนหนึ่งของการผลิต ระบบการผลิตจึง
เปลี่ยนเป็นเพ่ือการค้า มีเงินเป็นสื่อกลางในการแลกเปลี่ยน ความสัมพันธ์ของการแบ่งปันช่วยเหลือจาก
กลุ่มคนที่ท าอาชีพร่วมกันในหมู่บ้านสูญหายไป เมื่อระบบการผลิตเปลี่ยน หลายครอบครัวที่มีที่นาต่าง
ทยอยขายที่ดินหลังจากการเพาะปลูกไม่ได้ให้ผลผลิตอย่างเต็มที่ ที่ดินในหมู่บ้านจึงเปลี่ยนมือไปอยู่กับ
นายทุนทั้งในพ้ืนที่และนายทุนต่างถิ่น รวมถึงกลุ่มชาติพันธุ์ โดยที่ดินที่เป็นแปลงขนาดใหญ่ จะตกอยู่กับ
ผู้ที่มีก าลังซื้อเพ่ือจัดท าเป็นบ้านจัดสรร ในขณะที่ที่ดินแปลงเล็กๆ ทั้งมีโฉนดและไม่มีโฉนดจะขายให้กับ
กลุ่มชาติพันธุ์  

 การขายที่ท ากินในหมู่บ้านของคนเมืองจึงเป็นจุดเริ่มต้นของการย้ายถิ่นที่อยู่อาศัย เพราะ
คาดหวังว่าการออกไปหางานที่ดีกว่าในหมู่บ้านจะสร้างชีวิตที่มั่นคง มีความเป็นอยู่ดีขึ้น การนิยมออกไป
หางานต่างถ่ินท าให้ลูกหลานในรุ่นถัดมา ไม่มีความผูกพันกับหมู่บ้าน ผลกระทบจากการซื้อขายที่ภายใน
หมู่ 14 ทั้ง 3 หมู่บ้าน  ก าลังส่งผลต่อการเปลี่ยนแปลงภายในชุมชนและความสัมพันธ์ของคนในหมู่บ้าน 
รวมถึงระบบเศรษฐกิจ กล่าวคือ ในแง่เศรษฐกิจ เกิดการเปลี่ยนแปลงระบบการผลิตและวิธีคิดที่เริ่ม
ตั้งอยู่บนผลประโยชน์ของปัจเจกบุคคล ที่เริ่มขูดรีดทรัพยากรในธรรมชาติและชุมชน ยกตัวอย่างเช่น 
หากที่นาแห่งนั้นอยู่ใกล้กับพ้ืนที่สาธารณะ เช่น หนองน้ า เจ้าของที่นาจะพยายามแสดงกรรมสิทธิ์ให้
ครอบคลุมความเป็นเจ้าของรวมหนองน้ าที่อยู่ติดกันไปด้วย ดังที่ปรากฏให้เห็นในกรณีของห้วยน้ าดัน 
หนองน้ าตามธรรมชาติในบ้านห้วยฮ้อมที่ถูกคนเข้าจับจองและถมที่เพ่ือขายต่อให้กับผู้ที่สนใจ  จากที่
ผู้วิจัยได้มีโอกาสพูดคุยกับลุงดี อานันท์ (2555  :  สัมภาษณ์) ชาวบ้าน ที่ได้รับผลกระทบจากการ
เปลี่ยนแปลงระบบนิเวศในหมู่บ้าน กล่าวว่า  
  

“… คนที่เอาที่สาธารณะในหมู่บ้านไปเป็นของตนเองชาวบ้านก็รู้อยู่ว่าเป็นใคร แต่ไม่มีใครพูด
หรือท าอะไรเขา เพราะปลูกบ้านอยู่ติดๆ กันไม่อยากทะเลาะให้มีเรื่องมีราว คนที่รู้ก็พากันเฉย กว่าเรื่อง
จะแพร่ให้คนทั้งหมู่บ้านรับทราบที่ดินแปลงนั้นก็ขายต่อให้คนอ่ืนไปแล้ว  เรื่องก็เลยต้องปล่อยเลยตาม
เลย …” 
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 จากการกระท าดังที่กล่าวมาท าให้ทรัพยากรในหมู่บ้าน เริ่มร่อยหรอลงโดยเฉพาะพ้ืนที่ป่า
รวมถึงพ้ืนที่สาธารณะ การบุกรุกเปิดพ้ืนที่ป่า เพื่อจับจองและปลูกพืชโดยขยายเนื้อที่ปลูกไปเรื่อยๆ จาก
บุคคลในและนอกชุมชน ได้ส่งผลต่อการเปลี่ยนแปลงของชุมชนในปัจจุบัน โดยเฉพาะพ้ืนที่ป่าไม้ได้ลด
น้อยลงเรื่อยๆ ผู้คนในหมู่บ้านบางส่วนที่ไม่ได้ใช้ประโยชน์จากป่าโดยตรงยังคงไม่เห็นถึงความส าคัญของ
การเปลี่ยนแปลงจึงไม่ได้ออกมาตรการใดๆ ควบคุมการบุกรุก ในขณะที่ผู้ที่ต้องด ารงชีวิตด้วยการอาศัย
ป่าจะได้รับผลกระทบอย่างเต็มที่  แม้ภายหลังบุคคลบางกลุ่มจะเห็นถึงความส าคัญและพยายามออก
กฎเกณฑ์ของชุมชน แต่การฝ่าฝืนยังคงมีอยู่เสมอ   

 นอกจากนี้ความสัมพันธ์ของชุมชนก็มีการแบ่งแยกออกจากกันอย่างชัดเจนระหว่างหมู่บ้าน
จัดสรรที่เกิดใหม่อีกหลายโครงการและหมู่บ้านดั้งเดิมที่ชาวบ้านอาศัยอยู่ การเน้นความทันสมัย ความ
สวยงามของหมู่บ้านจัดสรรที่มีการล้อมรั้วปูนโดยรอบได้กลายเป็นก าแพงของการแบ่งแยกความแตกต่าง
หรือการเป็นสังคมอ่ืนอย่างชัดเจน  การสร้างรั้วจึงเป็นการสร้างความแตกต่างและแปลกแยกให้กับคนใน
ชุมชน  ทั้งท่ีทั้งสองชุมชนล้วนอยู่ภายใต้บริบทของชุมชนพระธาตุจอมสัก  

 การเปลี่ยนแปลงที่เกิดขึ้นท าให้ชาวบ้านแบ่งความคิด ความรู้สึก ออกเป็นกลุ่มๆ เช่น กลุ่ม
ที่เมินเฉยต่อสภาพที่เกิดขึ้นของชุมชนพร้อมกับถือโอกาสที่นายทุนต้องการที่ดินแสวงหาที่ดินมาขาย
ให้กับนายทุน หรือกลุ่มที่ไม่พอใจต่อการเปลี่ยนแปลงเพราะการด ารงชีพของตนได้รับผลกระทบ จาก
การใช้ทรัพยากรของหมู่บ้านรวมถึงการเข้ามาของกลุ่มชาติพันธุ์ที่เลือกประกอบอาชีพซ้ ากับคนใน
หมู่บ้านจนท าให้การหางาน มีความยากล าบากมากขึ้น  ส าหรับกลุ่มสุดท้ายมีความเห็นว่าการลดลงของ
ทรัพยากรเกิดจากการเปลี่ยนแปลงตามสภาพสังคม กลุ่มชาติพันธุ์ที่เข้ามาก็ให้ความสนับสนุนช่วยเหลือ
หมู่บ้านและชุมชนตลอดมาจึงไม่น่าจะใช่ต้นเหตุของปัญหา  

 ทัศนคติที่เกิดขึ้นอย่างหลากหลายได้ท าให้คนในหมู่บ้านกลุ่มหนึ่งเริ่มตระหนักถึงปัญหา
ทรัพยากรต่างๆ ในหมู่บ้านจึงรวมตัวกัน หาพ้ืนที่ ที่ยังอุดมสมบูรณ์ คือ ดอยม่อนสูงจัดท าเป็นป่าชุมชน
โดยก าหนดเป็นเขตอนุรักษ์ ห้ามตัดต้นไม้ ห้ามบุกรุกเข้าไปจับจอง การก าหนดเขตอนุรักษ์จึงเป็น
กฎเกณฑ์ของชุมชนที่ตั้งขึ้น ซึ่งยศ  สันตสมบัติ (2552  :  192) เรียกว่า “กฎชุมชน (Community  
Law)” มาเพ่ือบังคับใช้ในการจัดการทรัพยากรของชุมชน  
 2. การจัดการทรัพยากรทางธรรมชาติ    

 การรวมตัวกันของคนในหมู่บ้านเพ่ือควบคุมดูแลทรัพยากรของท้องถิ่น ในภาคเหนือนั้นมี
หลายชุมชนซึ่งปัจจัยที่ผลักดันให้คนในชุมชนเห็นถึงความส าคัญ คือ จ านวนทรัพยากรธรรมชาติในชุมชน
ลดลงอย่างรวดเร็ว รวมถึงการเข้าใช้ประโยชน์โดยบุคคลภายนอก แต่แนวคิดในการจัดการทรัพยากรใน
บ้านเหล่าพัฒนายังคงได้รับความสนใจจากคนเพียงบางกลุ่ม ที่จะตื่นตัวรักษาทรัพยากร เนื่องจากฐานะ
ทางสังคมของคนในหมู่บ้านมีหลายระดับ ผู้ที่ไม่ได้รับผลกระทบจึงยังไม่ให้ความสนใจ อีกทั้งแต่เดิม
ความเชื่อเรื่องผีและความทรงจ าของเรื่องเล่า ได้ถูกผลิตซ้ าจนมีอ านาจมากพอที่ชาวบ้านในอดีตน ามาใช้
เป็นเครื่องมือดูแลรักษาและใช้ทรัพยากรของชุมชน หากแต่การเคลื่อนไหวของสังคมไม่หยุดนิ่ง เมื่อยุค
สมัยเปลี่ยนอ านาจความเชื่อในเรื่องสิ่งเหนือธรรมชาติไม่สามารถควบคุมสังคมได้อีกเพราะการเข้ามาของ
กลุ่มคนที่เพ่ิมมากขึ้นทั้งนายทุนและกลุ่มชาติพันธุ์ ที่ต่างก็มีชุดความทรงจ าแตกต่างกัน ความทรงจ าของ
ชุมชนจึงไม่สามารถกระท าหน้าทีไ่ด้อย่างเดิม  

 การที่คนในบ้านเหล่าฯไม่สามารถถ่ายทอดความทรงจ าทางสังคมจากคนรุ่นหนึ่งสู่คนรุ่น
ต่อไปของหมู่บ้านได้ ปรากฏการณ์นี้คล้ายกับการศึกษาของอรัญญา  ศิริผล (2546  :  69) เรื่องชุมชนม้ง
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บ้านแทนธรรม ที่พบว่า “คนเฒ่าคนแก่วัยมากกว่า 40 ปีขึ้นไป มักเล่าขานต านานความเชื่อดั้งเดิม เพ่ือ
พยายามสื่อสารความหมายและแสดงอารมณ์ความรู้สึกของพวกเขาในสถานการณ์ที่ก าลังเผชิญหน้ากับ
การเปลี่ยนแปลงที่เกิดขึ้นจากการยกเลิกปลูกฝิ่น แต่การเปรียบเปรยต านานของชาวม้งไม่สามารถ
สื่อสารกับลูกหลานชาวม้งต่างวัยเพ่ือให้กลายเป็นความทรงจ าร่วมกันได้  เนื่องจากวาทกรรมของรัฐ ได้
สื่อสารให้ชาวม้งรุ่นใหม่เห็นว่าฝิ่น คือ ยาเสพติด”  

 การควบคุมสังคมในบ้านเหล่าฯจึงไม่สามารถอาศัยเรื่องเล่าได้เพียงอย่างเดียว การเปลี่ยน
วิธีควบคุมสังคมด้วยการใช้สิ่งปลูกสร้างทางสร้างศาสนาเพ่ือสร้างความศักดิ์สิทธิ์จึงเกิดขึ้น เมื่อมี
พระภิกษุมาขอบิณฑบาตที่ดินของหมู่บ้านเพ่ือสร้างเป็นวัดป่า ชาวบ้านในหมู่บ้านจึงยกที่ดินอันเป็นที่
สาธารณะของหมู่บ้านให้ ซึ่งที่ดินแปลงนี้อยู่ห่างจากบ้านห้วยไม้เฮ้ียออกไปทางหลังหมู่บ้านค่อนข้างไกล 
แต่ยังอยู่ในอาณาบริเวณของหมู่ 14 และอยู่ในบริเวณของที่ดินที่มักมีผู้อ้างสิทธิ์เป็นเจ้าของ หลังจาก
สร้างวัดป่าอาศรมภิรมย์ธรรมของครูบาปาติ๊บเสร็จ พ้ืนที่ในบริเวณนั้นจึงเสมือนกับอยู่ในความดูแลของ
วัดป่าท าให้การบุกรุกของชาวบ้านที่มีต่อบริเวณนั้นลดน้อยลง แต่การเข้าครอบครองพ้ืนที่สาธารณะ
ยังคงมีอยู่โดยชาวบ้านย้ายไปในที่ดินแปลงอื่นที่ไม่ได้อยู่ในบริเวณของวัด  

 การสร้างวัดอาจช่วยแก้ปัญหาการเข้าจับจองที่ดินได้เพียงบางส่วน แต่ยังไม่ใช่หนทางที่
แก้ปัญหาได้อย่างเด็ดขาด อีกท้ังการสร้างวัดก็ไม่ใช่การขยายพ้ืนที่ป่าเพ่ิม แม้ว่าวัดป่าอาศรมภิรมย์ธรรม
จะมีส่วนช่วยชุมชนปลูกป่าเพ่ิมเติมในวันส าคัญ เพราะหลายหน่วยงานที่อยู่ในต าบลบ้านดู่ ต่างให้วัดป่า
เป็นศูนย์กลางของการอนุรักษ์ บริเวณรอบๆ วัดป่าจึงหนาแน่นไปด้วยต้นไม้ แต่ภายหลังวัดป่าแห่งนี้หัน
มาสร้างสิ่งสักการะอย่างอ่ืนเพ่ิมขึ้นท าให้พ้ืนที่ปลูกต้นไม้ในวัดลดลง อีกทั้งพ้ืนที่รอบวัดได้กลายเป็นไร่
สับปะรด ที่ดินที่เคยมีผู้บุกรุกไปแล้วก็ได้ขายต่อให้กับผู้ที่สนใจ ปัจจุบันที่ดินรอบบริเวณวัดเหล่านี้ได้
กลายเป็นไร่สับปะรดทั้งหมด 

 จากปรากฏการณ์ดังกล่าว ท าให้ชาวบ้านบางส่วนเห็นว่าการสร้างวัดยังไม่ใช่การแก้ไข
ปัญหาที่ดีที่สุด นายสมชาย กาติ๊บ (2555  :  สัมภาษณ์) คณะกรรมการคนหนึ่งในหมู่ 14 เห็นว่า 
   

“… สร้างวัดก็ยังไม่ช่วยแก้ปัญหาการเข้าจับจองที่ดินของชาวบ้าน แม้วัดป่าเคยเป็นแรง
สนับสนุนให้คนเข้ามาปลูกต้นไม้เพ่ิม แต่การถือครองที่ดินสาธารณะของหมู่บ้านก็ยังเกิดขึ้นอยู่เป็น
ประจ า …” 
  

 เมื่อคนในหมู่บ้านเห็นถึงปัญหาของการไม่ช่วยกันดูแลทรัพยากรสาธารณะ คณะกรรมการ
หมู่ 14 จึงเริ่มออกกฎชุมชน ห้ามบุกรุกพ้ืนที่สาธารณะพร้อมกันนั้นมีการจัดท าป่าชุมชนในบริเวณดอย
ม่อนสูงซึ่งมีพ้ืนที่ประมาณ 70 ไร่การเริ่มด าเนินงานในช่วงแรกยังไม่ประสบความส าเร็จ เนื่องจากมี
ชาวบ้านบางคนที่มีที่ท ากินในบริเวณนั้นยังไม่หยุดพฤติกรรมการรุกล้ าพ้ืนที่สาธารณะของชุมชนโดยมัก
อ้างว่าที่ดินเหล่านี้ล้วนอยู่ในการครอบครองของตน  

 ส าหรับชุมชนอ่ืนๆ ในภาคเหนือเมื่อชาวบ้านบางส่วนไม่มีเอกสารสิทธิ์ แล้วจะเข้า
ครอบครองที่ดินสาธารณะ หรือ การจะเข้ามาใช้ประโยชน์ในพ้ืนที่ต่างๆ คนในชุมชนจะอาศัยความเชื่อ
ของอ านาจสิ่งศักดิ์สิทธิ์เข้าควบคุม เช่นเดียวกับการศึกษาของยศ สันตสมบัติ (2552  :  241) ที่ศึกษา
บ้านขุนห้วยไคร้ อ าเภอเทิง จังหวัดเชียงราย ซึ่งเป็นหมู่บ้านที่กลุ่มชาติพันธุ์ม้งเข้าไปตั้งถิ่นฐาน การใช้
พ้ืนที่ของชาวบ้านที่นี่ก็ไม่มีเอกสารสิทธิ์ แต่คนในชุมชนได้ใช้ “กฎเกณฑ์การจัดการทรัพยากรของ
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ชุมชน” โดยอิงอยู่กับวัฒนธรรมและลายลักษณ์อักษรที่บังคับใช้ทั้งคนในและนอกชุมชน อยู่บนพ้ืนฐาน
ของความเชื่อที่ว่า “ทรัพยากรธรรมชาติมีสิ่งศักดิ์สิทธิ์เป็นเจ้าของ หากต้องการใช้ประโยชน์ต้องขอ
อนุญาตต่อสิ่งศักดิ์สิทธิ์ก่อน” 

 แต่สภาพโดยรวมของหมู่ 14 ในปัจจุบันความเชื่อของสิ่งศักดิ์สิทธิ์ และเรื่องเล่ายังคงด้อย
อ านาจ เพราะที่ดินของเอกชนและที่ดินของชุมชนอยู่ติดกัน อีกท้ังพ้ืนที่เหล่านี้ล้วนไม่มีโฉนดจึงไม่มีหลัก
เขตท าให้ไม่มีหลักฐานมากพอที่หมู่บ้านจะทวงสิทธิ์ของกลุ่มคืน เมื่อไม่สามารถพิสูจน์การถือครองที่ดิน
ของชาวบ้านได้ เพราะต่างฝ่ายต่างไม่ยินยอมและมักจะเป็นสาเหตุที่ท าเกิดการทะเลาะกันในชุมชน  

 เพ่ือแก้ไขปัญหาการตัดไม้และบุกรุกพ้ืนที่สาธารณะของหมู่  14 บ้านเหล่าพัฒนา 
คณะกรรมการหมู่บ้าน รวมถึงชาวบ้านในหมู่ 14 เห็นว่าควรขอความร่วมมือกับองค์การบริหารส่วน
ต าบลให้ทุกฝ่ายช่วยกันแก้ปัญหาโดยออกกฎรองรับห้ามชาวบ้านบุกรุกพ้ืนที่สาธารณะของชุมชนที่เหลือ 
เพ่ือกันไม่ให้ผู้ที่เข้าครอบครองที่ดิน เข้ายึดครองที่ดินแล้วน าไปขายต่อดังที่เคยปรากฏมาหลายครั้งใน
หมู่บ้าน หากชาวบ้านยังไม่ร่วมมือและช่วยกันรักษาป่าสาธารณะของหมู่บ้าน หมู่ 14 อาจไม่เหลือพ้ืนที่
ป่าอีกเลย เนื่องจากบริเวณรอบๆดอยม่อนสูงมีผู้ปลูกสับปะรดอยู่รายรอบที่พร้อมจะอ้างสิทธิ์การเป็น
เจ้าของที่ดิน ซึ่งอาจนับพ้ืนที่รวมเข้าไปถึงบริเวณของดอยม่อนสูง ดังนั้นเมื่อคณะกรรมการของหมู่  14 
พร้อมทั้งคนในชุมชนช่วยกันออกกฎของหมู่บ้านโดยอิงกับกฎหมายของรัฐ แจ้งให้คนในหมู่  14 ทุก
หมู่บ้านรับทราบจะได้เป็นแนวทางช่วยกันดูแลรักษาป่าสาธารณะของหมู่บ้านต่อไป 

 แนวทางการแก้ปัญหาในการอนุรักษ์ทรัพยากรท้องถิ่นโดยอ้างอ านาจจากรัฐในหมู่  14 จึง
เป็นการสร้างชุดความทรงจ าร่วมของคนในสังคมขึ้นใหม่ โดยมีความทรงจ าในอดีตเป็นต้นแบบ ดังที่                  
อรรถจักร สัตยานุรักษ์ กล่าวว่า “อดีตที่เคยเป็นความทรงจ าร่วม (Collective Memory) ถูกลดทอนให้
กลายเป็นเพียงความทรงจ าของปัจเจกที่ผูกติดกับใครบางคน เช่น พ่อหนาน พ่อครู จนกลายเป็นการ
เลือกจดจ าเพียงบางอย่าง ดังนั้นต้องมีการแก้ไขด้วยการพาพ่อหนานหลาย ๆ คนมาสร้างความทรงจ า
ร่วม เพ่ือสร้างสมบัติชุมชนร่วมกันที่มีภูมิปัญญาฝังอยู่กับความทรงจ า” จากแนวความคิดของการน าภูมิ
ปญัญาในอดีตมาใช้ฟ้ืนฟูทรัพยากรจึงเป็นสิ่งที่ก าลังจะเกิดขึ้นในหมู่บ้านต่อไปในอนาคต เกี่ยวกับการน า
ภูมิปัญญาในอดีตมาใช้นรินทร์ ประทวนชัย (2543) ได้ศึกษาชาวบ้านโป่งผา อ.แม่อาย จ.เชียงใหม่ 
พบว่า “ชาวบ้านในหมู่บ้านมีที่ท ากินตามไหล่เขาและรุกล้ าเข้าไปในเขตป่าสงวน เมื่อคนในชุมชน
ตระหนักถึงความส าคัญของระบบนิเวศ ชาวบ้านจึงร่วมมือกับเจ้าหน้าที่รัฐในการฟื้นฟูป่าชุมชน ด้วยการ
ก าหนดกฎระเบียบรวมถึงจารีตประเพณีและการมีส่วนร่วมของชุมชน” 

 การต่อสู้ช่วงชิงผลประโยชน์ที่เกิดขึ้นระหว่างกัน ท าให้คนเมืองในหมู่บ้านและชุมชนต้อง
ปรับตัวด้วยการก าหนดกติกาในการรักษาทรัพยากรที่เหลืออยู่ การบูรณาการของคนทั้ง 2 กลุ่มอาจมา
จากความรู้ท้องถิ่นผสมผสานกับการอาศัยอ านาจรัฐมาใช้อ้างสิทธิในการรักษาทรัพยากรของชุมชน การ
หยิบยืมอ านาจแบบใหม่ โดยดึงรัฐเข้ามามีส่วนในการควบคุมสังคมแทนอ านาจของชุมชนเดิมซึ่งค่อนข้าง
ประสบผลส าเร็จในหมู่ 14 ที่สามารถแก้ไขปัญหาการตัดไม้และบุกรุกพ้ืนที่สาธารณะของหมู่บ้านได้เป็น
ผลส าเร็จ  การดึงรัฐเข้ามามีส่วนเกี่ยวข้องกับการอนุรักษ์ของหมู่ 14 อาจเป็นความคิดที่ตรงข้ามกับ
ชุมชนอ่ืนๆ ที่เห็นว่ารัฐใช้มาตรการทางกฎหมายอย่างเข้มงวดต่อชาวบ้าน แต่เอ้ือประโยชน์ให้กับเอกชน 
คนในชุมชนอาจมองว่าชุมชนเองก็มีจารีตและศักยภาพที่จะจัดการทรัพยากรของตน การดึงรัฐเข้ามา
เกี่ยวข้องกับชุมชนจึงควรพิจารณาสภาพปัญหาของแต่ละท้องที่ เพราะในท้องที่แต่ละแห่งมีปัญหาและ
ความต้องการที่แตกต่างกัน ส าหรับหมู่  14  การเข้ามาของหน่วยงานรัฐกลับเป็นผลดีต่อการอนุรักษ์
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ทรัพยากร อีกทั้งยังเป็นความต้องการที่มาจากคนในชุมชนเพราะปัจจุบันอ านาจของชุมชนรวมถึงจารีต
ของหมู่บ้านอาจไม่เพียงพอที่จะท าให้คนในชุมชนทุกคนเห็นตรงกัน ภายใต้อ านาจของรัฐจึงมีอ านาจใน
การจัดการควบคุมสังคมได้มากกว่า 

 นอกจากการจัดท าป่าชุมชนของหมู่บ้านแล้ว บริเวณด้านล่างของป่าชุมชนยังมีการสร้าง
อ่างเก็บน้ าขนาดเล็กของหมู่14 เอาไว้ใช้ประโยชน์ร่วมกัน อ่างเก็บน้ าแห่งนี้เคยเป็นห้วยมาก่อนแต่ขยาย
ให้กว้างขึ้น มีพ้ืนที่ ประมาณ 2 ไร่ ใช้เก็บน้ าและปล่อยปลา 

 รัตน์ เรืองสังข์ หนึ่งในคณะกรรมการหมู่บ้าน บ้านเหล่าพัฒนา ที่มี ส่วนในการอนุรักษ์
ทรัพยากรของชุมชน ลุงรัตน์ (2555  :  สัมภาษณ์) เล่าว่า 
 

“… ลุงมักจะเข้าไปส ารวจว่ามีผู้บุกรุกเข้าไปจับปลาหรือแอบตัดต้นไม้ในเขตของป่าชุมชน
หรือไม่ บางครั้งก็จะพบคนแอบเอาแหเข้ามาดักปลาในบริเวณอ่างเก็บน้ า ลุงกับชาวบ้านก็จะช่วยกัน
ปลดปลาออกจากแหแล้วน าแหกลับไปหมู่บ้านเพ่ือแจ้งให้ชาวบ้านในหมู่บ้านทราบถึงพฤติกรรมที่มีคน
เข้ามาขโมยทรัพยากร พร้อมกับขอความร่วมมือให้ถึงคนช่วยกันดูแลรักษา …”  

 
 หลังจากความคิดในการอนุรักษ์ทรัพยากรแพร่กระจายไปทั่วหมู่  14 ทั้งสี่ชุมชน กลุ่มไท

เขินได้ออกมาแสดงตัวเป็นกลุ่มอนุรักษ์ป่า โดยจะให้ความร่วมมือในการดูแลทรัพยากรธรรมชาติพร้อม
กับเข้าส ารวจทรัพยากรในชุมชน ร่วมกับคณะกรรมการของหมู่บ้านหลัก การแสดงตัวเป็นกลุ่มอนุรักษ์
ป่าได้แสดงให้เห็นความถึงเคลื่อนไหวที่ไม่หยุดนิ่งของคนไทเขิน ทางหนึ่งเพ่ือออกมาตอบโต้ความเข้าใจที่
ชาวบ้านมีต่อกลุ่มชาติพันธุ์ในการครอบครองพ้ืนที่ที่ไม่มีโฉนด อีกทางหนึ่งแสดงให้เห็นถึงบทบาทที่คน
ไทเขินมีต่อชุมชนในฐานะผู้อนุรักษ์ทรัพยากรของชุมชน นอกจากช่วยอนุรักษ์ป่าแล้ว คนไทเขินในหมู่ 
14 ยังหาพันธุ์ไม้เข้าไปปลูกในดอยม่อนสูงในวันส าคัญๆ และมาปลูกเพ่ิมในบริเวณวัดพระธาตุจอมสัก ไม่
เพียงคนไทเขินในหมู่ 14 ที่มีความคิดในการอนุรักษ์ธรรมชาติเท่านั้น กลุ่มชาติพันธุ์อ่ืนๆ อีกหลายกลุ่ม
ในภาคเหนือก็เห็นถึงความส าคัญของทรัพยากรป่าไม้เช่นกัน ได้แก่ กลุ่มปกาเกอะยอ บ้านแม่ยางส้าน 
อ าเภอแม่แจ่ม จังหวัดเชียงใหม่ จากการศึกษาของอารักษ์   กัมปนาทบวร (2545) พบว่า การ
เปลี่ยนแปลงระบบการผลิตจากเพ่ือบริโภคมาเป็นเพ่ือการค้า ท าให้การบุกรุกพ้ืนที่ป่ามีมากขึ้น กลุ่มผู้น า 
ชาวบ้าน และพระสงฆ์จึงร่วมกันวางกฎระเบียบเพ่ือรักษาทรัพยากรโดยคนปกาเกอะยอมีความเชื่อว่า  
มนุษย์เป็นส่วนหนึ่งของธรรมชาติ ภายใต้การด ารงชีวิตของสิ่งต่างๆ จึงมีความสัมพันธ์เกี่ยวข้องกันและ
กันด้วยเหตุนี้คนปกาเกอะยอบ้านแม่ยางส้านจึงปฏิบัติต่อธรรมชาติด้วยความเคารพ   

 จากภาวการณ์ในปัจจุบันการจัดการทรัพยากรในหมู่ 14 ชาวบ้านและกลุ่มชาติพันธุ์ที่ได้
ร่วมมือกันดูแลทรัพยากรด้วยการน าความทรงจ าของเรื่องเล่า สิ่งศักดิ์สิทธิ์รวมถึงกฎหมายมาต่อรองกับ
กลุ่มคนที่ต้องการเข้าครองครองทรัพยากรของท้องถิ่นซึ่งจะมีกระบวนการที่จะใช้ควบคุมเป็นล าดับขั้น
ต่อไป 
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พระธาตุจอมสัก : จักรวาลทัศน์ของคนไทเขิน 
 

คนไทเขินในบ้านเหล่าพัฒนามีความศรัทธาต่อศาสนาพุทธและนับถือครูบาค าหล้า อดีตเจ้า
อาวาสวัดพระธาตุจอมสักอย่างมากทั้งนี้เพราะคนไตในหมู่บ้านนี้ส่วนใหญ่ล้วนเคยได้รับความเมตตาและ
การอุปถัมภ์จากครูบาค าหล้าทั้งสิ้น ก่อนคนไทเขินจะตั้งรกรากในบ้านเหล่าฯ หากยังไม่มีที่อยู่ ครูบาค า
หล้าจะให้มาอาศัยที่วัดพระธาตุจอมสักชั่วคราวหลังจากที่คนไตเหล่านี้พอจะมีช่องทางท ากิน ก็จะออก
หางานโดยเริ่มจากงานในหมู่บ้าน ซึ่งส่วนใหญ่จะเป็นงานที่เกี่ยวกับเกษตรกรรม  แม้ว่าในระยะหลังคน
ไตและคนไทเขินจะมีญาติพ่ีน้องมาอาศัยในหมู่ 14 มากมายและไม่ได้ขอพักในวัดพระธาตุจอมสักอีก แต่
ด้วยความผูกพันและความคุ้นเคยที่เกิดขึ้นท าให้คนไทเขินในบ้านเหล่าพัฒนา และคนไตกลุ่มอ่ืนๆ มักจะ
สร้างบ้านใกล้กับวัดพระธาตุจอมสัก เมื่อชุมชนคนไตเกิดขึ้นรายรอบท าให้สามารถมองเห็นโครงสร้างของ
หมู่ 14 บ้านเหล่าพัฒนาในลักษณะที่มีพระธาตุจอมสักตั้งอยู่เป็นศูนย์กลาง มีหมู่บ้านที่ตั้งอยู่ใกล้กับพระ
ธาตุจอมสัก สองหมู่บ้านคือบ้านห้วยฮ้อม และบ้านห้วยไม้เฮ้ียโดยมีบริเวณพ้ืนที่ท ากินทั้งที่นาและสวน
สับปะรดอยู่รายรอบ 

การมองวัดพระธาตุจอมสักเป็นศูนย์กลาง เป็นการสะท้อนแนวคิดเกี่ยวกับไตรภูมิ  ศรีศักร  
วัลลิโภดม (2555  :  เว็บไซต์) กล่าวว่า “แนวคิดเกี่ยวกับไตรภูมิอันมีเขาพระสุเมรุเป็นศูนย์กลางของ
จักรวาล มองภูเขาสูงเป็นภูเขาศักดิ์สิทธิ์ ” จากแนวความคิดนี้ จึงสะท้อนให้เห็นถึงการเลือกตั้งถิ่นฐานที่
อยู่ใกล้สิ่งศักดิ์สิทธิ์อันเป็นที่ยึดเหนี่ยวของจิตใจ ประกอบกับสภาพภูมิประเทศรอบๆ วัดพระธาตุจอมสัก
ยังอุดมสมบูรณ์ เนื่องจากเคยเป็นที่ป่าไม้มาก่อน ท าให้การท าเกษตรกรรมได้ผลผลิตที่ดี ผู้คนจึงเข้ามา
จับจองพ้ืนที่ รวมทั้งกลุ่มชาติพันธุ์ไต ที่ต้องการเข้ามาอาศัยสร้างบ้านเรือนในบริเวณนี้ การเลือกพ้ืนที่
สร้างบ้านเรือนจะสะท้อนให้เห็นความสัมพันธ์ของสังคมคนไตที่มักอยู่ร่วมกันโดยไม่แบ่งแยกว่าเป็นคนไต
ที่มาจากเมืองใด หรือสืบเชื้อสายมาจากกลุ่มใด  

ความผูกพันที่ชาวไตทั้งหลายมีต่อพ้ืนที่รวมถึงองค์พระธาตุจอมสักอาจมีที่มาจากการปลูกฝัง
ความเชื่อในเรื่องของต านานรวมถึงประวัติความเป็นมาของพระธาตุจอมสัก ซึ่งเป็นชุดความทรงจ าของ
คนในท้องถิ่นที่บอกเล่าสืบทอดต่อกันมา โดยจะมีรายละเอียดปรากฏอยู่ใน พระราชกรณียกิจของพระ
เจ้าพังคราช ซึ่งเขียนไว้ที่ฝาผนังของโบสถ์ ส าหรับต านานการสร้างพระธาตุในสมัยพระเจ้าพังคราชที่เล่า
สืบต่อกันมามีปรากฏในเอกสารท้องถิ่นบางฉบับ จากหนังสือต านานเมืองเชียงแสนก็จะเล่าแต่เฉพาะการ
สร้างพระธาตุจอมกิตติเท่านั้น ไม่ได้กล่าวถึงพระธาตุอีกสองแห่ง แม้ต านานจะไม่กล่าวถึง แต่พระธาตุ
จอมสักก็มีความส าคัญในฐานะการบอกอาณาเขตของชุมชนที่อยู่ภายใต้การปกครองของพระเจ้าพัง
คราชในบริเวณลุ่มน้ ากก จากต านานพระเจ้าเลียบโลกจนถึงต านานเมืองเชียงแสนได้แสดงให้เห็นถึง
เรื่องราวและประวัติการสร้างบ้านเมือง การอพยพเคลื่อนย้ายคนรวมทั้งความสัมพันธ์ของคนและกลุ่ม
เมืองที่ตั้งถิ่นฐานอยู่ในที่ราบลุ่มของจังหวัดเชียงราย ต านาน เรื่องเล่าที่สืบต่อกันมาจึงเป็นข้อมูลพื้นฐาน
ที่บ่มเพาะความเชื่อต่อคนในชุมชนให้มีความคิดและเหตุผลไปในทิศทางเดียวกัน  โดยความเชื่อเหล่านี้
ล้วนมีรากฐานมาจากความศรัทธาต่อพุทธศาสนา 

ในหนังสือต านานพระเจ้าเลียบโลกและหนังสือต านานเมืองเชียงแสน มีแบบแผนในการเล่า
เรื่องที่เหมือนกัน คือ การอ้างถึงพุทธท านาย รวมทั้งเหตุการณ์ต่างๆ ที่จะเกิดขึ้น แม้หนังสือต านานเมือง
เชียงแสนอาจจะกล่าวถึงพระเจ้าสิงหนวัติซึ่งเป็นบุคคลในต านานผู้เป็นบรรพบุรุษของกษัตริย์ราชวงศ์
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โยนก การกล่าวถึงพระจ้าสิงหนวัติจึงเป็นการปูพ้ืนก่อนที่จะน ามาสู่ประวัติของพระเจ้าพรหมมหาราช ซึ่ง
เป็นผู้น าทางวัฒนธรรม (Culture Hero) ในแถบล้านนา  

กล่าวได้ว่าการเล่าต านานของเมืองโยนก นอกจากจะมีเนื้อหาเพ่ือยอเกียรติของกษัตริย์แล้ว 
ยังเป็นการบอกเล่าความเป็นมาของกลุ่มคนเชียงแสนที่ปัจจุบันคือกลุ่มไตยวน หรือกลุ่มคนเมืองใน
ภาคเหนือ ซึ่งเอกสารทางประวัติศาสตร์ของล้านนาได้กล่าวถึง ประวัติความเป็นมาของกลุ่มคนต่างๆ 
ดังที่ สุเทพ สุนทรเภสัช (2548  :  51) กล่าวว่า “เอกสารทางประวัติศาสตร์ของทางการฝ่ายไทยที่เก็บไว้
ในหอสมุดแห่งชาติ อันได้แก่ พงศาวดาร บันทึก รายงานและเอกสารประเภทใบบอกจากหัวเมืองต่างๆ 
ล้วนเป็นเอกสารที่มีคุณค่าที่จะให้ความรู้พ้ืนฐานเกี่ยวกับสภาพสังคมไทย ก่อนที่จะเปลี่ยนรูปมาเป็น
อย่างที่เห็นอยู่ในปัจจุบัน” ประวัติศาสตร์ท้องถิ่นจึงบอกเหตุการณ์ต่างๆ ไม่ว่าจะเป็นการก่อร่างสร้าง
เมือง การถูกข้าศึกรุกรานรวมทั้งการล่มสลายของเมืองล้วนเป็นเหตุผลที่แสดงให้เห็นว่าท าไมคนโยนกจึง
กระจัดกระจายไปยังบริเวณต่างๆ โดยเฉพาะในแถบลุ่มน้ ากกซึ่งสามารถแบ่งช่วงเวลาของประวัติ
ออกเป็นระยะได้ดังต่อไปนี้ 

1. ช่วงระยะเวลาของต านานที่พระพุทธเจ้าเสด็จมาในแถบล้านนา 
 ระยะเวลาในช่วงนี้จะกล่าวถึงการเสด็จมาของพระพุทธเจ้าโดยมีผู้รวบรวมไว้ในเอกสาร

ต่างๆ ในต านานเมืองเชียงแสน (ม.ป.ป.  :  2 - 10) จะเริ่มต้นจากก าเนิดสิงหนวัติ แล้วจึงกล่าวถึงที่มา
ของชื่อเมืองเชียงแสนตามพุทธท านาย ว่า “เมื่อตถาคตนิพพานไปแล้วก็จักตั้งศาสนาไว้ห้าพันปี เมื่อ
ศาสนาล่วงพ้นไปแล้วจะมีพระยาใหญ่ตนหนึ่งมียศศักดิ์มากนัก จะมาตั้งเวียงอยู่ที่นี่ จากนั้นคนทั้งหลาย
จะสร้างวัดวาอารามที่ต้นศรีมหาโพธิ์นั้น เรียกชื่อว่า อารามมหาโพธิ เวียงแห่งนั้นชื่อว่า ไชยบุรีช้างแส่น 
จะเป็นที่ตั้งศาสนาและธาตุตถาคต จะมาบรรจุอยู่ในเวียงแห่งนี้มากนัก ภายหลังจากนั้นเวียงช้างแส่นจะ
แปรชื่อไปเป็น เชียงแสน” หลังจากท านายที่ตั้งของเมืองเชียงแสนแล้ว พระพุทธเจ้ายังทรงอธิบายถึง
ที่มาของพระธาตุจอมกิตติ เนื้อหาตามเรื่องเล่าได้กล่าวถึง พระมหากัสสปเถรเจ้าพร้อมด้วยภิกษุ
ทั้งหลายพากันไปไหว้ต้นศรีมหาโพธิ เสร็จแล้วจึงกลับคืนมาที่พระพุทธเจ้าประทับพร้อมพุทธท านาย 
(ต านานเมืองเชียงแสน.    ม.ป.ป.  :  10)  “พระพุทธเจ้าทรงยกพระหัตถ์เบื้องขวาขึ้นตั้งอุตมังคละลูบ
ศรีษะได้เกศาเส้นหนึ่งมอบให้สารีบุตรน าไปบรรจุไว้เชิงเขาแห่งนั้นให้เป็นศรีเมือง ครั้นเมื่อตถาคต
นิพพานไปแล้ว 900 วัสสาจะมีลูกศิษย์ตถาคตชื่อว่า พุทธโฆสาจารย์จะน าเอาธาตุกระดูกหน้าผากแห่ง
ตถาคตมาจากเมืองสาวัตถีมาบรรจุไว้ที่นี่ สถานที่นี้ได้ชื่อว่า ธาตุเจ้าจอมกิตติ จะมีศักดิ์รุ่งเรืองมากนัก” 
ช่วงระยะเวลาในพุทธท านายเป็นช่วงก่อนจะมีประวัติศาสตร์ล้านนา เหตุการณ์ในช่วงนี้ได้กล่าวถึงบุคคล
ส าคัญ 2 คนที่อยู่ในยุคเดียวกับพระพุทธเจ้า ได้แก่ พระเจ้าสิงหนวัติและปู่เจ้าลาวจก ถัดจากนั้นเนื้อหา
ในต านานจะกล่าวถึงพุทธท านายต่อสถานที่ต่างๆ ที่พระพุทธเจ้าได้เสด็จไป ซึ่งในแถบล้านนาสถานที่
ต่างๆ จะอยู่ในบริเวณลุ่มน้ ากก 
 2. ช่วงระยะเวลาของประวัติศาสตร์ท้องถิ่น 

 เหตุการณ์ในช่วงนี้จะเริ่มเข้าสู่ช่วงประวัติศาสตร์ท้องถิ่น ที่มีเอกสารบันทึกประวัติ
ความเป็นมาและช่วงเวลาซึ่งแตกต่างจากประวัติของพระเจ้าสิงหนวัติที่ สรัสวดี อ๋องสกุล (2544  :  31) 
เรียกว่า “ชุมชนในต านาน” หลังจากเมืองเชียงแสนมีความมั่นคงและมีกษัตริย์ปกครองสืบมาอีกหลาย
พระองค์ ช่วงเวลาของเหตุการณ์ที่ส าคัญ คือ การเข้ามามีอ านาจของชาวกรอม จากต านานเมืองสุวรรณ
โคมค า (สรัสวดี อ๋องสกุล.    2544  :  34) ดินแดนที่อยู่ของไทยวน เดิมเป็นที่อยู่ของกรอมมาก่อน 
อาณาเขตของกรอมมีศูนย์กลางอยู่ที่ประเทศกัมพูชาในปัจจุบัน  ต่อมากรอมขยายอาณาเขตขึ้นมาตาม
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ล าน้ าโขง โดยสร้างเมืองสุวรรณโคมค าข้ึน ในสมัยพระเจ้าสิงหนวัติก็อ้างถึงเหตุการณ์ท่ีรบกับกรอมหลาย
ครั้ง จนในที่สุดเมืองสุวรรณโคมค าได้ตกอยู่ในอ านาจของพระเจ้าสิงหนวัติอิทธิพลของเมืองโยนกแผ่
ขยายออกไปถึงเมืองสุวรรณโคมค า แต่หลังจากชาวกรอมเมืองอุโมงคเสลามีอ านาจมากขึ้นก็ยกทัพมายึด
เมืองโยนกไว้ ซึ่งในต านานเมืองเชียงแสน (ม.ป.ป.  :  41) ได้บอกว่าช่วงศักราชได้ 279 ตัวปีกัดเป้า 
พระพุทธเจ้านิพพานไปได้ 900 พระวัสสา พระองค์พังเสวยเมืองโยนกนครช้างแส่นได้ 2 ปี อายุได้  20
พรรษาเต็ม พระยาขอมก็ยกก าลังมาหนึ่งแสน ชิงแย่งเอาเมืองที่นั้น เดือน 5 แรมหนึ่งค่ าวันอาทิตย์ แล้ว
ขับไล่พระองค์พังไปเป็นหัวหน้าหมู่บ้านที่เวียงสี่ตวงริมแม่น้ าใส (แม่น้ าสาย) จนถึงสมัยพระเจ้าพรหม
มหาราชโอรสของพระองค์พัง ที่สามารถรบชนะกรอมเมืองอุโมงคเสลาแล้วได้เมืองเชียงแสนกลับคืน 
หลังจากนั้นพระองค์พังก็กลับมาปกครองเมืองเชียงแสนและได้เริ่มสร้างพระธาตุ 

 เหตุการณ์ในประวัติศาสตร์ท้องถิ่นล้านนาได้แสดงให้เห็นว่า พ้ืนที่ในบริเวณนี้มีเมือง
โบราณตั้งอยู่ในช่วงเวลาเดียวกันหลายเมือง ซึ่งต่างฝ่ายต่างแย่งชิงอ านาจของกันและกัน ดังที่สรัสวดี 
อ๋องสกุล (2544  :  30) กล่าวว่า “ในเขตชุมชนซึ่งต่อมารวมตัวเป็นแคว้นโยน เป็นเขตของที่ราบลุ่ม
แม่น้ าหลายสายได้แก่ แม่น้ ากก แม่น้ าลาว แม่น้ าค า แม่น้ าจัน แม่น้ าสาย มีแม่น้ ากกเป็นน้ าสายส าคัญ 
บริเวณนี้มีสภาพเป็นแอ่งที่อุดมสมบูรณ์จึงมีการตั้งถิ่นฐานมาช้านานและมีเมืองซ้ าซ้อนกันอยู่” 

 เป็นที่น่าสังเกตว่า เนื้อหาในประวัติศาสตร์ท้องถิ่นจะบอกเล่าการท าสงครามกับคนต่าง
ถิ่นซึ่งในที่นี้คือชาวกรอม ในขณะที่แอ่งเชียงรายไม่ได้มีเมืองโยนกตั้งอยู่เพียงอาณาจักรเดียว แต่ยังมีกลุ่ม
ลัวะที่ปู่เจ้าลาวจกเป็นผู้น าตั้งถิ่นฐานอยู่อีกกลุ่มหนึ่ง ซึ่งจากต านานได้กล่าวว่า พระเจ้าสิงหนวัติและปู่
เจ้าลาวจกเป็นคนที่อยู่ในยุคเดียวกัน เมื่อพิจารณาระบบความสัมพันธ์ของกลุ่มคนที่อาศัยในภูมิ
วัฒนธรรมเดียวกัน ได้แก่ กลุ่มของปู่เจ้าลาวจกและกลุ่มของพระเจ้าสิงหนวัติ อาจท าให้เห็นถึงระบบ
ความสัมพันธ์ที่มีการพึ่งพาอาศัยในด้านต่างๆ ดังที่แฮรี่ เจ เบนดา (สุเทพ สุนทรเภสัช.    2548  :  204) 
กล่าวว่า “การศึกษาประวัติศาสตร์เอเชียอาคเนย์ ควรเริ่มต้นด้วยความพยายามที่จะค้นหาระบบ
ความสัมพันธ์ทางด้านสังคม เศรษฐกิจ และการเมือง และเมื่อวิเคราะห์ว่าการเปลี่ยนแปลงทางด้าน
ความสัมพันธ์ต่างๆ มีผลกระทบต่อโครงสร้างของสังคมในส่วนรวมอย่างไร” ซึ่งจากต านานได้แสดงให้
เห็นถึงอ านาจทางการปกครองของพระเจ้าสิงหนวัติ ที่แผ่อิทธิพลไปยังกลุ่มของปู่เจ้าลาวจก จนในที่สุดปู่
เจ้าลาวจกได้หันมานับถือพุทธศาสนา เพราะจากต านานเมืองเชียงแสน (ไพฑูรย์ พรหมวิจิตร.    ม.ป.ป.  
:  20) ที่กล่าวถึงปู่เจ้าลาวจก ว่า “พระพุทธเจ้าแลไปทางตะวันตกของเมืองโยนกนครนั้นก็เห็นภูเขาสาม
ทิศอันเป็นเฉลิมเกศเกล้าแห่งไชยบุรีศรีช้างแส่นทรงเหาะไปทางอากาศเข้าไปบิณฑบาตที่บ้านขุนลัวะผู้
หนึ่งชื่อปู่เจ้าลาวจก ซึ่งเป็นใหญ่แก่มิลักขุทั้งหลาย พระพุทธเจ้าเห็นว่าปู่เจ้าลาวจกจะได้ค้ าชูศาสนาใน
กาลภายหน้าแล ปู่เจ้าลาวจกก็ใส่บาตรถวายทานด้วยความเลื่อมใสศรัทธา” จากต านานที่กล่าวถึงปู่เจ้า
ลาวจกใส่บาตรถวายทานแด่พระพุทธเจ้า แสดงให้เห็นถึงกลุ่มคนในบริเวณนี้นับถือพระพุทธศาสนา การ
หันมานับถือศาสนาพุทธของปู่เจ้าลาวจกได้แสดงให้เห็นถึงการหล่อหลอมให้เกิดรูปแบบทางสังคมและ
วัฒนธรรมของคนในภูมิภาคนี้ ซึ่งสุเทพ สุนทรเภสัช (2548  :  204) กล่าวว่า “การแพร่กระจายเข้ามา
ของวัฒนธรรมอินเดียจะมีลักษณะเฉพาะอย่างทางวัฒนธรรม (Individual Traits) มากกว่าจะเป็นระบบ
หรือสถาบันที่มีความเก่ียวข้องสัมพันธ์กันทั้งระบบ ซึ่งจะเป็นตัวกระตุ้นให้เกิดการเปลี่ยนแปลงเมื่อเข้าไป
ประสานสัมพันธ์กันทั้งระบบสังคมและวัฒนธรรมที่มีอยู่เดิมในท้องถิ่น” การเข้ามาของศาสนาพุทธได้ท า
ให้เมืองต่างๆ เกิดศูนย์การทางการเมืองและเมืองต่างๆ ที่อยู่รายรอบต่างยอมรับว่าเมืองโยนกมีอ านาจ
เหนือกว่าโดยมีศาสนาเป็นสัญลักษณ์ การปกครองเมืองโยนกในครั้งที่สองของพระเจ้าพังคราชผู้เรียบ
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เรียงประวัติพยายามที่จะสร้างอ านาจให้กับพระเจ้าพังคราชด้วยการอ้างถึงพระมหาพุทธโฆษาจารย์น า
พระบรมสารีริกธาตุมาถวาย ซึ่งตรงกับพุทธท านายที่จะสร้างพระธาตุจอมกิตติ ตามประวัติของการสร้าง
พระธาตุ (หอประวัติเมืองเชียงราย.    ม.ป.ป.) กล่าวว่า ได้มีพระเถระชาวโกศล เมืองสุธรรมมาวดี น า
พระบรมสารีริกธาตุจากประเทศลังกามาถวาย จ านวน 16 พระองค์ พระเจ้าพังคราชทรงโปรดให้แบ่ง
พระธาตุออกเป็น 3 ส่วน ส่วนหนึ่งประดิษฐานอยู่บนพระธาตุดอยจอมทอง (ปัจจุบันตั้งอยู่ในเขตอ าเภอ
เมืองเชียงราย) ส่วนที่สองประดิษฐานอยู่บนพระธาตุจอมกิตติ (ปัจจุบันตั้งอยู่ในเขตอ าเภอเชียงแสน) 
และส่วนที่สามน ามาประดิษฐานที่พระธาตุดอยบ้านยาง (ตั้งอยู่ในเขตอ าเภอเมือง ปัจจุบันเปลี่ยนชื่อเป็น
พระธาตุจอมสัก) พระธาตุทั้งสามส่วนล้วนตั้งอยู่ในเขตของแม่น้ ากกการที่มีผู้น าพระบรมสารีริกธาตุมา
ถวายพระเจ้าพังคราชในครั้งนี้ มีส่วนในการยกระดับความสัมพันธ์และสถานะของเมืองโยนก กล่าวคือ 
พ้ืนที่ในบริเวณล้านนาตอนบนในสมัยโยนกนครเชียงแสน น่าจะได้รับอิทธิพลของพระพุทธศาสนาที่ได้
เผยแผ่เข้ามา การที่พระเถระเลือกที่จะน าพระบรมสารีริกธาตุมาถวายให้กษัตริย์แสดงให้เห็นว่าอ านาจ
ของเมืองนั้นต้องเข้มแข็งมั่นคง และมีบารมีเพราะในความเชื่อทางพระพุทธศาสนาพระบรมสารีริกธาตุ
เป็นสิ่งศักดิ์ที่ผู้คนเคารพนับถืออย่างสูงสุด มีเทวดาปกปักษ์รักษาคนธรรมดาไม่มีสิทธิ์ที่จะได้ครอบครอง 
นอกจากนี้ การสร้างพระธาตุในเส้นทางที่เป็นลุ่มน้ าส าคัญยังแสดงให้เห็นถึงความสัมพันธ์ทางสังคมและ
วัฒนธรรมที่ผู้คนในแถบนั้นมีต่อกัน เนื่องจากอาณาบริเวณของสายน้ ากกไหลผ่านสถานที่ที่เป็นที่ตั้งของ
เมืองต่างๆ การสร้างพระธาตุในบริเวณลุ่มน้ าท าให้เห็นสภาพของพ้ืนที่ทางกายภาพและเขตอ านาจใน
การปกครองของเมืองโยนกในบริเวณที่เรียกว่า “สบกก” (สบกก หมายถึง บริเวณที่แม่น้ ากกไหลมา
บรรจบกับแม่น้ าโขง ในการตั้งชื่อแม่น้ าในภาคเหนือ จะนิยมใช้ชื่อเรียกแม่น้ าสายเล็กท่ีไหลมาบรรจบกับ
แม่น้ าสายใหญ่เป็นชื่อเรียก) 

3. ระยะเวลาการสร้างพระธาตุจอมสัก พระธาตุร่วมสายน้ ากก                                                                                                                                   
 จากต านานเรื่องเล่าของการสร้างเมืองเชียงแสน ต านานพระเจ้าเลียบโลก รวมถึงการ

สร้างพระธาตุในสมัยพระเจ้าพังคราชได้สะท้อนความส าคัญของพ้ืนที่ในบริเวณลุ่มน้ ากก โดยมีแม่น้ ากก
เป็นแม่น้ าสายส าคัญทีม่ีต้นก าเนิดมาจากภูเขาตอนเหนือของเมืองกก จ.เชียงตุง ภายในอาณาเขตของรัฐ
ฉานในประเทศพม่าจากนั้นจึงไหลเข้าสู่ประเทศไทยที่ช่องแม่น้ ากก อ.แม่อาย จ.เชียงใหม่ แล้วไหลผ่าน
ตัวอ าเภอเมืองจังหวัดเชียงรายไปยังอ าเภอเชียงแสนลงแม่น้ าโขงที่บริเวณสบรวก แม่น้ ากกจึงเป็นสายน้ า
ทีม่ีความส าคัญต่อระบบนิเวศ จากสายน้ าที่ทอดยาวผ่านพื้นที่ต่างๆ จึงมีกลุ่มชาติพันธุ์หลายกลุ่มที่ตั้งถิ่น
ฐานอยู่ใกล้บริเวณแม่น้ า ซึ่งจิตร ภูมิศักดิ์ (อ้างจากhttp://www.komchadluek.net/detail)  เชื่อว่า 
“แม่น้ ากกเป็นศูนย์กลางใหญ่ที่ส าคัญอย่างยิ่งของสังคมชนชาติไทยและอารยธรรมของไทยยุคก่อน ปี
พ.ศ. 1800 ขึ้นไป” 

 เมื่อแม่น้ ากกเป็นศูนย์กลางของสังคมในบริเวณนี้จึงมีชุมชนตั้งกระจายอยู่หลายกลุ่ม
โดยเฉพาะที่ราบลุ่มแม่น้ ากก ที่เรียกว่า “แอ่งเชียงราย” (สรัสวดี อ๋องสกุล.    2544  :  27) เป็นที่ราบ
ลุ่มค่อนข้างกว้างใหญ่ พ้ืนดินอุดมสมบูรณ์เหมาะแก่การท าเกษตรกรรม ที่ราบลุ่มแม่น้ ากกมีที่สูงคั่นเป็น
ตอนๆ ที่ราบจึงไม่ต่อกันเป็นผืนใหญ่ ที่ราบแห่งนี้เป็นที่ตั้งเมืองเชียงราย  เชียงแสนซึ่งเป็นเขตทาง
ตอนบนของล้านนา ที่ราบทั้งสองแห่งดังกล่าวท าให้ดินแดนล้านนาเกิดมีแดนแกน (Core Area) 
แบ่งแยกออกเป็นสองแกนหลัก คือ เขตตอนล่างมีเชียงใหม่เป็นศูนย์กลางและเขตทางตอนบนมีเชียงราย
เป็นศูนย์กลาง 
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ที่มา : Novabizz (2555  :  Web Site) 

 
ภาพประกอบ  27  เส้นทางของแม่น้ ากก อ้างอิงจาก แผนที่ท่องเที่ยวจังหวัด  

 
 ลักษณะของสภาพภูมิศาสตร์ในภาคเหนือมีทั้งพ้ืนที่ที่ เป็นที่ราบและที่หุบเขา ซึ่ง 

ศรีศักร วัลลิโภดม (2556  :  2) กล่าวว่า “วัฒนธรรมของภาคเหนือที่อดีตเรียกว่า ล้านนาไทย แบ่งย่อย
ออกเป็น 2 แอ่ง คือแอ่งเชียงใหม่และแอ่งเชียงราย แอ่งเชียงรายมีพ้ืนที่ลุ่มน้ าส าคัญอยู่ 2 ที่ราบลุ่ม คือ 
แม่น้ ากกและแม่น้ าอิง แต่ละลุ่มน้ าก็มีแอ่งและหุบ (Basin และ Valley) หลายแห่ง อันเป็นพ้ืนที่ที่คน
เคลื่อนย้ายเข้าไปตั้งถิ่นฐานเป็นชุมชนบ้านและเมือง แอ่งในลุ่มน้ ากก ได้แก่ แอ่งเชียงแสน” 

 จากประวัติที่มีมาอย่างยาวนานและความสัมพันธ์กับสายน้ าเส้นหลักท าให้แม่น้ ากก 
เป็นแม่น้ าที่พระเจ้าพังคราชน ามาใช้ในการขยายขอบเขตของเมืองเชียงแสน โดยใช้เส้นทางเรียบตามฝั่ง
แม่น้ าจากเมืองโยนกนครเชียงแสนขึ้นมาถึงแอ่งเชียงราย การเชื่อมโยงพ้ืนที่ของเมืองทั้งสองแห่ง     
ด้วยการสร้างพระธาตุจึงเป็นการเชื่อมโยงพ้ืนที่ของผู้คนที่อาศัยอยู่ในบริเวณนี้เข้าไว้ด้วยกัน การสร้าง
พระธาตุตามรอยต านานพระเจ้าเลียบโลก ได้สร้างความชอบธรรมในการขยายอาณาจักรให้กว้างใหญ่
ไพศาล  ทั้งยังเป็นอุบายที่ไม่ต้องสู้รบเพ่ือแย่งดินแดน แม้ความเชื่อของคนในยุคต้นประวัติศาสตร์อาจจะ
ไม่นับถือศาสนาพุทธทั้งหมดเพราะพุทธศาสนาเพ่ิงจะเริ่มเข้ามา สอดคล้องกับสรัสวดี  อ๋องสกุล (2544  
:  44) กล่าวว่า “ความเชื่อของสังคมไทยในลุ่มน้ ากกในยุคต้น เริ่มจากการนับถือผี วิญญาณ อ านาจ
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เหนือธรรมชาติต่างๆ ภายหลังจึงนับถือพระพุทธศาสนา การนับถือพุทธศาสนาเมื่อเริ่มต้นจะปะปน
ความเชื่อดั้งเดิมสูง หลังจากต้นพุทธศตวรรษที่ 20 แล้วจึงเน้นพุทธศาสนาที่บริสุทธิ์” 

 จากพุทธท านายที่กล่าวถึงชื่อเมืองและสร้างพระธาตุจึงสนับสนุนอ านาจของเมือง  
เชียงแสน การสร้างเมืองสมัยพระเจ้าพังคราชอาจเป็นการสร้างเมืองตามภูมิศาสตร์แบบพุทธต านาน 
ดังที่  ต านานเมืองเชียงแสนกล่าวถึง เหตุการณ์ที่พระพุทธเจ้าท านายว่าแม่น้ าขรนทีจะได้ชื่อว่า       
แม่น้ าของ (แม่น้ าโขง) พระพุทธเจ้าก็เสด็จไปทางริมฝั่งแม่น้ ากกทั้งทางทิศตะวันตกข้ามแม่น้ ากุกกนที 
(ต านานเมือง   เชียงแสน.    ม.ป.ป.  :  18) “ไปริมเวียงโยนกนครราชธานีศรีช้างแส่นทางทิศอาคเนย์
ไกลจากเวียงประมาณสามพันวา หลังจากนั้นก็เสด็จไปยังทิศตะวันตกเฉียงใต้ รวมถึงเสด็จข้ามน้ ากุกกน
ทีไปทางทิศใต้ ไปถึงดอยสันทรายหลวง เสด็จขึ้นสู่หัวดอยสันทรายหลวงประทับรอยพระบาทไว้ที่นั่น” 
การเชื่อมโยงพ้ืนที่แบบพุทธต านาน Reynolds (ธงชัย วินิจจะกุล.    2530  :  137  ;  อ้างอิงมาจาก  
Reynolds.    n.d.) เห็นว่า “การเชื่อมภูมิศาสตร์สากลของพุทธกับภูมิศาสตร์เฉพาะท้องถิ่น เป็นการท า
ให้เกิดความต่อเนื่องเป็นอันหนึ่งอันเดียวกันของ 2 ดินแดนในทางศาสนาเพ่ือเป็นการสร้างความชอบ
ธรรมแก่พุทธศาสนาท้องถิ่นว่าเป็นผู้สืบเชื้อสายตรง”  

 การสร้างพระธาตุจึงเป็นสถานที่ส าคัญที่ท าให้พ้ืนที่ในบริเวณนั้นกลายเป็นพ้ืนที่
ศักดิ์สิทธิ์ ที่ผู้คนมาสักการะ ไม่เพียงเท่านั้นพระธาตุยังเป็นสถานที่ทางประวัติศาสตร์ที่มีหลักฐานให้เห็น
วัฒนธรรมเก่าแก่ของเมืองโยนกที่เข้ามาในแอ่งเชียงราย เมื่อมีพระธาตุแต่ละแห่งเป็นศูนย์กลางชาวเชียง
แสนที่อยู่ใต้ปกครองของพระเจ้าพังคราชจึงเคลื่อนย้ายเข้ามาตั้งบ้านเรือนอยู่ในบริเวณลุ่มน้ ากก  ดังนั้น
เมื่อกล่าวถึงแม่น้ ากกในสมัยพระเจ้า  พังคราชที่ไหลผ่านไปยังเมืองต่างๆ จึงสะท้อนภาพของอาณาจักร
โยนก ที่มีขอบเขตตั้งแต่แอ่งเชียงรายจนมาถึงบริเวณเมืองสี่ตวง (อ าเภอแม่สายในปัจจุบัน) อันเป็นเมือง
หน้าด่านที่มีกลุ่มชาติพันธุ์ไตอาศัยอยู่ในบริเวณนั้น  รวมทั้งเวียงไชยปราการ (อ าเภอแม่อาย จังหวัด
เชียงใหม่) ปฏิสัมพันธ์ที่เกิดขึ้นอย่างยาวนานผสมผสานกับขนบธรรมเนียมที่คล้ายกัน รวมถึงมีความเชื่อ
ทางพุทธศาสนาที่เหมือนกัน ได้ท าให้สังคมและวัฒนธรรมของผู้คนในบริเวณนี้มีชุดข้อมูลที่ได้จากความ
ทรงจ าและเอกสารท้องถิ่นสืบทอดกันต่อมา 

 ต านานเรื่องเล่าทั้งหมดท่ีเกี่ยวกับการเข้ามาของพุทธศาสนา จากหลายส านวน กล่าวได้
ว่า เรื่องเล่าในแต่ละชุดพยายามที่จะอธิบายมูลเหตุการณ์เข้ามาของพุทธศาสนาโดยใช้พระพุทธเจ้าเป็น
สัญลักษณ์หากมองจากเนื้อหาต านานที่กล่าวเกินจริง และไม่พูดถึงการแสดงอภินิหารที่พระพุทธเจ้าได้
เสด็จมาในดินแดนล้านนาเป็นจริงก็จะพบว่า ต านานพระเจ้าเลียบโลกเป็นการแสดงให้เห็นเส้นทางการ
รับพระพุทธศาสนาเข้ามารวมอยู่ในความเชื่อ โดยศาสนาพุทธจะแพร่กระจายไปยังที่ตั้งของเมืองก่อน
ออกสู่ชุมชนโบราณในดินแดนล้านนา  การปฏิสัมพันธ์ของพระธาตุกับพ้ืนที่ได้สะท้อนให้เห็นการ
ผสมผสานและการยอมรับในอ านาจซึ่ง ปฐม หงษ์สุวรรณ (2550  :  336 - 338) กล่าวว่า “ต านานบาง
ส านวนที่อธิบายให้เห็นว่า พุทธศาสนาพยายามยอมรับความส าคัญของความเชื่อดั้งเดิม กล่าวคือจาก
การพิจารณาพฤติกรรมที่ปรากฏในต านานพระธาตุ ไม่ว่าจะเป็นการที่พระพุทธเจ้ามีอ านาจแสดง
พยากรณ์หรือท านายอนาคตได้ ต านานพระธาตุบางเรื่องเป็นเรื่องของการแปลง “พระพุทธเจ้า”ให้
กลายเป็น “คนพ้ืนเมือง” เพ่ือให้ความเชื่อทางพุทธศาสนานั้นดูไม่ “แปลกแยก”หรือเป็นอย่างเดียวกัน
กับความเชื่อดั้งเดิม ซึ่งแสดงให้เห็นถึงการยอมรับความเชื่อดั้งเดิมของพุทธศาสนาได้อีกทางหนึ่ง เช่น 
ต านานพระธาตุดอยตุง (เชียงราย) เล่าว่า พระยาสิงหนวัติราชหลังจากสวรรคตแล้วได้กลับชาติมาเกิด
เป็นพระพุทธเจ้าแล้วได้เสด็จมาโปรดสัตว์ยังดอยเขาคิชฌกูฏ”  
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ที่มา : Bloggang (2555  :  Web Site) 
 

ภาพประกอบ  28  เส้นทางท่ีตั้งวัดพระธาตุ ริมน้ ากก  
 

 เรื่องราวในประวัติศาสตร์ได้แสดงให้เห็นว่าลุ่มน้ าแม่กกเป็นพ้ืนที่ๆ มีความส าคัญ จาก
การบันทึกสืบต่อกันมา ได้กล่าวถึงลักษณะทางภูมิศาสตร์ของพระธาตุดอยบ้านยางว่าอยู่ไม่ไกลจาก
แม่น้ ากก (ในต านานพระเจ้าเลียบโลก เรียกว่า แม่น้ ากุกกนที ) ที่ตั้งของพระธาตุดอยบ้านยางจึง
สอดคล้องกับต านานพระเจ้าเลียบโลก (พระอริยานุวัตร   เขมจารี.    2553  :  80) ที่กล่าวว่าเมื่อ
พระพุทธเจ้าเสด็จมายังเมืองเชียงแสน เข้าสู่เมืองเชียงรายแล้วเสด็จมาในบริเวณริมฝั่งแม่น้ ากก  ดัง
ความว่า “แต่นั้น  พระพุทธเจ้า เสด็จสู่ดอยหลวง เมืองซีฮาย จอดเซาเนายั้ง  เทศนาให้  ชาวเมืองแจ้ง
ส่อง  เห็นผ่องคุณยอดแก้ว ศีลได้พ่ าเพ็ง ขุนแสนทองท้าว  พญาเมืองก้มขาบ  ฮับเอา  เกศธาตุพุทธเจ้า 
แปงส้างแต่งดี  ก่อพระธาตุไว้  เมืองใหญ่ชีฮาย  กับทั้งอรหันตา  แห่แหนแปงส้างใกล้กกุ  ตะนะทีน้ า    
ชีฮาย  เชียงใหม่  คนจิงเอ้ินว่า  “แม่น้ ากก” แต่พุ้นเหิงแล้วล่วงกาล” การสร้างพระธาตุตามจุดต่างๆ 
อาจหมายถึงความเป็นชุมชน ที่อยู่ใต้การปกครองของเชียงแสน กล่าวได้ว่า ประวัติในการสร้างพระธาตุ 
นอกจากจะเป็นประวัติที่เรียบเรียงขึ้นเพ่ือบอกถึงพระราชกรณียกิจของพระเจ้าพังคราชหลังจากที่เมือง
โยนกหลุดพ้นจากการตกอยู่ใต้อ านาจของขอมก็ขยายอาณาจักร รวมถึงการสร้างบ้านแปลงเมืองอย่าง
มั่นคง อันมีอ านาจที่เข็มแข็งของพระเจ้าพรหมมหาราชผู้เป็นโอรสเป็นแรงสนับสนุน จากความยิ่งใหญ่
ของพระเจ้าพรหมมหาราชได้ท าให้พระองค์กลายเป็นผู้น าทางวัฒนธรรมของล้านนา ต านานเรื่องเล่าของ
การสร้างบ้านแปลงเมืองในยุคพระเจ้า พังคราชจึงได้บอกเล่าถึงดินแดนข้างเคียงที่ตั้งถิ่นฐานอยู่  เพราะ
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พระธาตุแต่ละแห่งสร้างในช่วงเวลาใกล้เคียงกันถึง 3 องค์ทั้งยังตั้งอยู่ห่างกันในแต่ละชุมชนดังที่ ศรีศักร 
วัลลิโภดม (2556  :  9) กล่าวว่า “ต านานสิงหนวัติมีความสัมพันธ์กับเรื่องราวการสร้างพระธาตุและการ
ขยายบ้านเมืองจากหนองหล่มไปทางตะวันตก คือเข้าไปยังลุ่มน้ าลาว –กก และ แม่สาย” นอกจากการ
บอกเล่าถึงการขยายอาณาเขตแล้ว การเสนอข้อมูลในส่วนนี้น่าจะน ามาอธิบายถึงความสัมพันธ์ของคน
ไตกลุ่มต่างๆ ว่าที่จริงแล้วทั้งคนไทเขินและคนเมืองอาจจะสืบเชื้อสายจากบรรพบุรุษเดียวกัน ที่ล้วนแต่
เป็นพลเมืองในสมัยพระเจ้าพังคราช โดยพลเมืองเชียงแสนบางกลุ่มอพยพมาอาศัยอยู่ใกล้กับต าแหน่ง
ที่ตั้งพระธาตุในบริเวณแอ่งเชียงรายหลักฐานที่แสดงให้เห็นว่าพระธาตุตั้งอยู่ในชุมชนคือพ้ืนที่ในบริเวณ
บ้านเหล่าพัฒนาจะมีการเล่าขานกันว่าที่บริเวณนี้เป็นที่คล้องช้างป่า ใกล้กันนั้นจะมีประตูก้อง (ประตู
เมืองส าหรับป้องกันข้าศึกศัตรู) เป็นแนวก าแพง 

 จากการรวบรวมเอกสารของอุดม เชยกีวงศ์ (2550  :  40) กล่าวว่า “บริเวณลุ่มล าน้ า
กกในเขตอ าเภอเมือง จังหวัดเชียงรายนั้นเป็นบริเวณที่ส าคัญที่สุด เท่าที่ส ารวจและทราบต าแหน่งแล้วมี 
11 เมืองด้วยกัน คือ เมืองเชียงราย ตั้งอยู่รอบดอยจอมทองในตัวจังหวัด ปัจจุบันเหลือเพียงก าแพงและ
คูน้ าเป็นบางส่วน  เมืองที่ตั้งอยู่ทางตอนใต้ของแม่น้ ากกมีเมืองโบราณ 2 แห่ง ในเขตบ้านยางและบ้าน
ร่องเสือเต้น ถัดขึ้นไปตามล าน้ ากกเช่นเดียวกันมีเมืองโบราณอีก 3 แห่ง ตั้งแต่เขตวัดจอมสักข้ึนไปจนถึง
บ้านโป่งพระบาทนอก และเหนือเขตบ้านป่าซางก็มีอีกแห่งหนึ่งอยู่บนที่สูงเช่นกัน” ผลจากการศึกษา
ของอุดม เชยกีวงศ์สอดคล้องกับสภาพพ้ืนที่ของบ้านเหล่าพัฒนา และบริเวณโดยรอบวัดพระธาตุจอมสัก 
ที่ชาวบ้านพบแนวก าแพงโบราณคูเมือง รวมถึงค าพูดของครูบาค าหล้าที่ชาวบ้านจดจ าแล้วบอกต่อๆ กัน
มาว่า “หลังพระธาตุเป็นเมืองโยนกเก่า เจ้าของย้ายมาจากเมืองเชียงแสนพอสร้างเมืองแถบนี้เสร็จก็ย้าย
กลับไปอยู่เชียงแสนอีก” 

 อารยธรรมเชียงแสนครอบคลุมบริเวณนี้มาอย่างยาวนาน จนกระทั่งเมืองเชียงแสนล่ม
สลายไปประชาชนส่วนหนึ่งได้ไปตั้งเมืองใหม่ ชื่อว่าเวียงปรึกษา มีขุนลังเป็นผู้น า หลังจากเหตุการณ์ผ่าน
ไปจนกระทั่งมาถึงสมัยของพระยามังรายเป็นกษัตริย์จึงทรงสร้างเมืองเชียงราย และได้แผ่ขยายอาณา
เขตไปถึงเมืองเชียงตุงพร้อมกับให้ชาวเมืองเชียงแสนกลุ่มหนึ่งเดินทางไปอยู่ที่เมืองเชียงตุง  แต่ชาวเมือง
ส่วนนั้นแอบหนีกลับมาท่ีเชียงแสน เมื่อพระยามังรายทราบก็รับสั่งให้คนกลุ่มนั้นกลับไปเชียงตุง เรื่องเล่า
ในส่วนนี้จึงเป็นที่มาของชื่อกลุ่มคนไทเขิน เพราะค าว่าเขิน ในภาษาเหนือ เพ้ียนมาจากค าว่าขืน ที่
หมายถึง กลับคืนหรือไม่ยินยอม 

 การประกอบสร้างเรื่องเล่าที่มาของคนเชียงแสนรวมถึงความเป็นชุมชนในบริเวณลุ่มน้ า
กกได้อธิบายถึงประวัติความเป็นมาของการตั้งถิ่นฐานและประวัติของวัดพระธาตุจอมสัก ซึ่งเป็นชุด
ความทรงจ าของคนในท้องถิ่นที่ได้จาก ต านาน เรื่องเล่า และสิ่งค้นพบทางโบราณคดี แต่ชุดความทรงจ า
ชุดนี้ได้ผลิตซ้ าจิตส านึกทางประวัติศาสตร์อันจะเป็นสิ่งที่เชื่องโยงถึงการเข้ามาอาศัยในบ้านเหล่าพัฒนา
ของคนไทเขิน การอธิบายทางประวัติศาสตร์จะท าให้คนในบ้านเหล่าพัฒนาเข้าใจบริบททางสังคม ทั้งยัง
มีอ านาจที่จะควบคุมกลุ่มคนต่างๆ ไม่ให้ละเมิดสิทธิ์ของกันและกัน การเชื่อมโยงคนทั้งสองกลุ่มรอบวัด
พระธาตุจอมสักให้กลายเป็นคนกลุ่มเดียวกันภายใต้การสร้างส านึกทางประวัติศาสตร์ของครูบาบุญชุ่มจึง
เป็นการจัดความสัมพันธ์ที่ลงตัวทั้งความสัมพันธ์ของพ้ืนที่รวมถึงความสัมพันธ์ของคนด้วยการน าความ
ทรงจ าเก่าๆ ของคนท้องถิ่นกลับมา โดยไม่ท าให้เกิดการแบ่งแยกทางเชื้อชาติหรือถูกมองว่าเป็นคนมา
จากที่อ่ืนที่ไม่ใช่คนส่วนใหญ่ของจังหวัด อันจะเป็นการกีดกันไม่ให้เข้าเป็นพลเมืองของรัฐและสังคม
ล้านนาการอ้างอิงต านานในยุคอดีตของครูบาค าหล้าเป็นการบอกเล่าประวัติที่มีมาอย่างยาวนาน เพราะ
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ในต านานการสร้างเมืองเชียงแสนและเมืองเชียงรายไม่อาจระบุยุคสมัยลงไปได้อย่างแน่ชัด ดินแดน
ล้านนาก่อนก่อตั้งอาณาจักรในพุทธศตวรรษที่ 19 พบว่ามีชุมชนเกิดขึ้นอยู่ก่อนแล้ว หน่วยของชุมชน
ขณะนั้นมีฐานะเป็น แว่นแคว้นและนครรัฐ คือ แคว้นหริภุญไชย แคว้นโยนก เมืองพะเยา นครเขลางค์ 
เมืองแพร่ และเมืองน่าน ซึ่งเป็นกลุ่มเมืองน้อยใหญ่แต่ละแว่นแคว้นและนครรัฐต่างๆ  ดังกล่าว ต่างมี
อิสระต่อกัน ข้อมูลจากประวัติศาสตร์ทั้งสองสมัยได้ตอกย้ าว่าคนเชียงแสนเคยมาตั้งถิ่นฐานในบริเวณ
บ้านเหล่าพัฒนา เรื่องเล่าและความทรงจ าที่ถ่ายทอดกันมาจึงสร้างส านึกให้คนที่อาศัยอยู่ก่อนในบริเวณ
นี้ต้องประกอบพิธีเลี้ยงผีในบริเวณบ้านห้วยไม้เฮ้ียทุกครั้งที่เข้าไป การผลิตซ้ าพิธีกรรมที่เกิดขึ้นจึง เป็น
การหวนร าลึกถึงอดีตพร้อมกับเซ่นไหว้บรรพบุรุษ 

 เมื่อกลุ่มคนไตในบ้านเหล่าฯ โดยเฉพาะกลุ่มไทเขินได้กลับมาตั้งถิ่นฐานที่จังหวัด
เชียงรายอีกครั้ง ส านึกของความศรัทธาที่มีต่อพระธาตุจึงสอดรับกับต านานของคนท้องถิ่นตามความเชื่อ
ว่าเจ้าของเดิมที่เป็นคนเชียงแสนจะกลับมาอยู่ อีกท้ังคนไทเขินยังหยิบยืมความทรงจ าของคนท้องถิ่นมา
ปรับพิธีกรรมความเชื่อที่ท้องถิ่นมีต่อการเลี้ยงผีเป็นการจัดท าบุญเลี้ยงพระประจ าปีในแบบวัฒนธรรม
ของชาวไตที่น าพระสงฆ์และศาสนาพุทธเข้ามาแทนความเชื่อดั้งเดิม จากการกระท าดังกล่าวของกลุ่มคน
ไตจึงมีเหตุผลพอที่คนเมืองในท้องที่จะยอมรับ ซึ่งในการท าพิธีทางศาสนาได้แสดงให้เห็นว่าคนไทเขิน
และคนไตในท้องถิ่นได้เปลี่ยนผ่านเชิงพ้ืนที่ จากวิถีชีวิตแบบหนึ่งไปสู่การด าเนินชีวิตอีกแบบหนึ่ง 
(Territorial  Passage)  Chavez (วสันต์ ปัญญาแก้ว.    2555  :  78  ;  อ้างอิงมาจาก  Chavez.    
n.d.) กล่าวว่า “การตั้งถิ่นฐานใหม่ (หรือหวนคืนบ้านเกิด) เป็นช่วงเวลาที่ผู้อพยพข้ามชาติผนวกหรือ
ผสมกลมกลืนเป็นส่วนหนึ่งของสังคมใหม่นั้นๆ ทั้งที่ผ่านสถานภาพทางสังคม (หรือสถานะใหม่ในถิ่นฐาน
บ้านเกิด) ที่ได้รับและผ่านการสร้างความเป็นถิ่นฐานขึ้นใหม่” ศาสนาพุทธและพระสงฆ์จึงท าหน้าที่เป็น
สื่อกลางในการประสานเชื่อมโยงความสัมพันธ์ของคนทั้งสองกลุ่มให้แน่นแฟ้นยิ่งขึ้น การสร้างส านึกร่วม
จึงสร้างความชอบธรรมทางวัฒนธรรม ที่คนไตเขินมีสิทธิจะอาศัยในพ้ืนที่แห่งนี้ได้อย่างเต็มภาคภูมิ 
สอดคล้องกับ Keyes (อานันท์ กาญจนพันธุ์.    2555  :  300  ;  อ้างอิงมาจาก  Keyes.    n.d.) ที่เห็น
ว่า “ชุมชนที่พูดภาษาไทในที่ต่างๆ ไม่ได้ผูกพันกันบนพื้นฐานของความเป็นชาติพันธุ์แต่ยึดความส านึกใน
เทือกเถาเหล่ากอที่เป็นสายใยร่วมกัน ผ่านต านานความเชื่อโบราณ” ไม่เพียงการยึดความเป็นเชื้อสาย
ร่วมกันเท่านั้น Keyes ยังกล่าวว่า “อารยธรรมพุทธศาสนาก็เป็นสายใยร่วมสร้างชุมชนที่ยึดต านานทาง
พุทธศาสนาร่วมกันขึ้นมาอีกอย่างกว้างขวาง ประกอบด้วยไทยวน ไทเขิน ลื้อและลาว ซึ่งเพ่ิงจะแยกจาก
กันหลังเกิดรัฐชาติขึ้น” 

 การบอกเล่าต านานต่างๆ ไม่ว่าจะเป็นต านานสิงหนวัติ ต านานพระเจ้าเลียบโลก 
ต านานปู่เจ้าลาวจก ต านานการสร้างเมืองเชียงราย ต านานท้องถิ่นเหล่านี้ จึงมีบทบาทหน้าที่ในการ
อธิบายความเป็นมาและต้นก าเนิดของกลุ่มคน การถูกผลิตซ้ าอย่างต่อเนื่อง โดยผู้คนในท้องถิ่น เพ่ือ
ชี้ให้เห็นว่า ผู้คนในแต่ละส่วนที่ปรากฏในต านานล้วนเชื่อมโยงกัน เพราะหลังจากที่ อาณาจักรหนึ่งล่ม
สลายไป ผู้คนจากอาณาจักรเดิมที่รอดชีวิตก็จะไปสร้างเมืองใหม่ หรือในบางพ้ืนที่เคยเป็นที่ตั้งของ
อาณาจักรโบราณ แต่ได้ล่มสลายไป พอต่อมาในอีกยุคสมัย ก็มีผู้น ามาตั้งบ้านเมืองซ้อนทับที่ตั้งของเมือง
เดิม เช่น ประวัติศาสตร์ของจังหวัดเชียงรายมีเรื่องเล่าจากความทรงจ าของคนเก่าแก่ในจังหวัด ว่า “พระ
ยามังรายเสด็จมาที่ดอยจอมทองทรงเห็นว่าพ้ืนที่ในบริเวณนี้มีชัยภูมิดี จึงโปรดให้สร้างเมืองเชียงราย
ขึ้น” 
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 เช่นเดียวกับการตั้งชื่อสถานที่ที่จะสอดคล้องกับชัยภูมิของบริเวณนั้น การตั้งชื่อพระ
ธาตุดอยบ้านยาง ในสมัยพระเจ้าพังคราชน่าจะมาจากสถานที่ในบริเวณนั้น มีไม้ยางขึ้นอยู่เป็นจ านวน
มาก เพราะคนในภาคเหนือเชื่อว่าไม้ยางเป็นไม้มงคลจากต านานพ้ืนเมืองเชียงใหม่ (2514  :  4 - 5) ได้
เขียนไว้ว่า “เมื่อลาวจงโอปปาติกะได้สถิตอยู่ใต้ร่มไม้พุทราซึ่งอยู่กลางหมู่ไม้ยาง ไม้ยางในบริเวณนี้อาจมี
จ านวนมากก็ได้เพราะต านานเรียก “ป่ายาง” และมีชื่อหมู่บ้านว่า “บ้านยางเสี้ยว” ซึ่งต่อมาเป็นที่ตั้ง
ของเมืองเงินยาง เหตุที่ได้ชื่อเงินยาง เพราะมีต้นศรีมหาโพธิ์มีสีขาวดั่งเงินต้นหนึ่ง แวดล้อมด้วยหมู่ต้น
ยาง” สอดคล้องกับสรัสวดี  อ๋องสกุล (2544  :  44) ที่สันนิษฐานว่า “ไม้เสื้อเมืองของเมืองเงินยางอาจ
เป็นต้นยาง ความเชื่อนี้สืบมาถึงสมัยล้านนาเพราะเชียงใหม่ก็นับถือไม้ยาง โดยปลูกไว้ที่วัดสะดือเมือง
และวัดเจดีย์หลวง การบูชาอารักษ์เมืองเชียงใหม่จะไหว้ไม้ยางด้วย” จากความเชื่อในเรื่องของการตั้งชื่อ
สถานที่ ศรีศกัร วัลลิโภดม (2555  :  เว็บไซต์) กล่าวว่า “มนุษย์เข้าไปสร้างบ้านแปงเมืองอยู่ภูมิประเทศ
หนึ่ง เขาจะให้ชื่อสถานที่ เพ่ือท าความรู้จักกับมัน ดังนั้นภูมิวัฒนธรรมจึงสะท้อนให้เห็นถึงความสัมพันธ์
ระหว่าง 1. คนกับคนที่อยู่กันเป็นชุมชน มีการสร้างบ้านเรือนเป็นกลุ่มเหล่า  2. คนกับธรรมชาติหมายถึง
การที่เรามีความสัมพันธ์กับดินฟ้าอากาศอย่างไร เพ่ือที่จะมีชีวิตรอดร่วมกัน 3. คนกับสิ่งเหนือธรรมชาติ 
โดยผ่านทางธรรมชาติ เหตุเพราะมนุษย์ต้องอยู่กับธรรมชาติและต้องการที่จะควบคุม อ านาจเหนือ
ธรรมชาติเป็นผลดีที่ท าให้คนอยู่รวมกันอย่างปกติสุข” แนวการตั้งชื่อดังกล่าวจึงเป็นที่มาของชื่อพระธาตุ
จอมสักในปัจจุบันที่ชาวบ้านเล่าว่า “พ้ืนที่ในบริเวณนี้มีต้นสักข้ึนอยู่มากมาย” 

 เมื่อน ากรอบแนวคิดที่ว่าด้วยต านานในความหมายของประวัติศาสตร์มีชีวิต (สมชาติ 
มณีโชติ.    2554  :  158) มาใช้เป็นกรอบในการวิเคราะห์ จึงอธิบายได้ว่า ความสัมพันธ์ของผู้คนและ
เหตุการณ์ตามที่ปรากฏในต านานเมืองเชียงแสน ท าให้ผู้คนในบ้านเมืองต่างๆ ที่มีประวัติการตั้งถิ่นฐาน
อยู่ในบริเวณแอ่งเชียงรายมีส านึกร่วมว่ามีอดีตที่เกี่ยวข้องสัมพันธ์กัน โดยมีพระธาตุต่างๆ  เป็นสิ่ง
เชื่อมโยง โดยเฉพาะพระธาตุจอมสักที่ตั้งอยู่ไม่ไกลจากแม่น้ ากก ซึ่งเป็นชุมชนดั้งเดิมของกลุ่มคนที่เข้ามา
ตั้งถิ่นฐานในแอ่งเชียงราย 

 ด้วยเหตุนี้เพ่ือให้กลุ่มของตนเป็นที่ยอมรับในสังคมไทย คนไทเขินจึงเลือกกระบวนการ
ต่อรองโดยการใช้ความสัมพันธ์ทางประวัติศาสตร์  รวมถึงความเชื่อ ความศรัทธาทางพุทธศาสนามา
อธิบายความสัมพันธ์ 

 วัดจึงเป็นแหล่งในการผลิตซ้ าทางด้านวัฒนธรรมประเพณีและการสร้างอัตลักษณ์ความ
เป็นไทเขิน แกรนท์ อีแวนส์ (2549  :  14) กล่าวว่า “เมื่อวัดมีสถานภาพเป็นศูนย์กลางของพิธีกรรม
ต่างๆ ส าหรับชุมชนสิ่งศักดิ์สิทธิ์ต่างๆ จึงโน้มเอียงเข้าหาและในที่สุดวัดก็รวมสิ่งศักดิ์สิทธิ์เหล่านั้นเข้ามา
ไว้ภายในอาจเป็นวัตถุทั่วๆ ไป เช่น หิน หรือไม้ที่มีรูปทรงพิเศษ นอกเขตพัทธสีมาของวัด สถานที่
ศักดิ์สิทธิ์ตามท้องถิ่น เช่น ต้นไม้หรือถ้ าจะถูกน าไปเชื่อมโยงกับพุทธศาสนา ปรากฏการณ์ของความ
ศักดิ์สิทธิ์ได้เกิดขึ้นที่วัดพระธาตุจอมสักเช่นกัน ก่อนไฟฟ้าจะเข้ามาสู่หมู่บ้านแห่งนี้ ในคืนเดือนมืด คนใน
หมู่บ้านจะเห็นแสงว่างลอยอยู่รอบๆ องค์พระธาตุ ซึ่ง  รัตน์ เรืองสังข์ (2555  :  สัมภาษณ์) เล่า
ประสบการณ์ของครอบครัวให้ฟังว่า 
 

“… สมัยที่ลุงยังเด็กพ่อเคยเล่าว่า ในคืนที่มืดเคยเห็นพระธาตุเสด็จมาแถววัดจอมสัก อยู่ครั้ง
หนึ่งแสงจะสว่าง ลอยอยู่ตรงยอดเจดีย์ แล้วหายไป ตลอดชีวิตของลุงก็เคยเห็นอยู่หนึ่งครั้ง แต่นานมาก
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แล้ว ตอนนั้นบ้านเหล่าฯยังไม่มีไฟฟ้าใช้ เลยมองเห็นแสงสว่างได้ชัดเจน พอมีไฟใช้ ก็ไม่มีใครเห็นพระ
ธาตุอีก อาจเป็นเพราะแสงไฟสว่างกว่าก็ได้ …” 
 

  ความศักดิ์สิทธิ์ขององค์พระธาตุจึงกลายเป็นเรื่องเล่าของชุมชนที่ถ่ายทอดกันต่อมา 
รวมถึงการเป็นสัญลักษณ์ที่แสดงอารยธรรมที่มีมาอย่างยาวนานของจังหวัดเชียงราย นอกจากนี้วัดพระ
ธาตุจอมสักยังเปิดพ้ืนที่ทางวัฒนธรรม หรือที่ ศรีศักร วัลลิโภดม (2551  :  13) เรียกว่า “ท้องถิ่น ซึ่งใน
อาณาบริเวณเหล่านี้จะมีผู้คนจากภายในเท่านั้นที่จะรู้ขอบเขตและสภาพแวดล้อม ทางธรรมชาติที่
สัมพันธ์กับชีวิตวัฒนธรรมของพวกตน” ให้กับกลุ่มชาติพันธุ์จัดกิจกรรมในลักษณะต่างๆ รวมทั้งการ
พบปะกันในหมู่ของคนไตจากการพูดคุยกับชาวบ้านในบ้านเหล่าฯ ท าให้ทราบว่า กลุ่มชาติพันธุ์ไตนิยมที่
จะสร้างบ้านกับกลุ่มชาติพันธุ์เดียวกัน โดยคนไทเขินหรือคนไทใหญ่ที่เข้ามาอาศัยอยู่ในสองหมู่บ้านก่อน 
จะติดต่อไปยังคนไทเขินที่อยู่ในหมู่บ้านอ่ืนๆ หลังจากนั้นคนไทเขินต่างหมู่บ้านจะเข้ามาซื้อที่ดินและเมื่อ
เก็บรวบรวมเงินจนมากพอจึงจะสร้างบ้านท าให้ที่ดินทั้งสองหมู่บ้านแม้ดูเหมือนเป็นที่ดินว่างเปล่า หรือมี
หญ้าขึ้นปกคลุมแต่ส่วนใหญ่ล้วนมีเจ้าแล้วทั้งสิ้น   จากที่ดินว่างเปล่าจนมีผู้คนเข้ามาตั้งชุมชนจน
กลายเป็นชุมชนคนไตพร้อมกับปรับตัวให้เข้ากับสภาพแวดล้อมทางธรรมชาติ โดยเกิดเป็นบ้านและ
เมืองขึ้นภายหลัง ศรีศักร วัลลิโภดม (2551  :  13) เรียกลักษณะของการปรับตัวเข้ากับสภาพแวดล้อม
เช่นนี้ว่า “นิเวศวัฒนธรรม” ไม่เพียงแต่การปรับตัวเข้ากับสภาพแวดล้อมเท่านั้นการจัดสรรแบ่งปัน
ทรัพยากร รวมถึงการก าหนดแบบแผนขนบประเพณี ในด้านเศรษฐกิจ การเมืองและวัฒนธรรมร่วมกัน
ของคนไต ก็เป็นนิเวศวัฒนธรรม  

 ดังนั้นการตั้งบ้านเรือนที่เป็นคนกลุ่มเดียวกันเปรียบได้กับการสร้างชุมชนใหม่ ชุมชน
บ้านห้วยไม้เฮ้ียจึงเปรียบเสมือนศูนย์กลางของชุมชนคนไต ที่กลุ่มชาติพันธุ์ไต โดยเฉพาะคนไทเขินใน
บ้านเหล่าฯและคนไทเขินในชุมชนบ้านห้วยฮ้อมสามารถจัดวัฒนธรรมของคนไตรวมถึงมาร่วมงานยามที่
ชุมชนบ้านห้วยไม้เฮ้ียจัดงานทางวัฒนธรรมเมื่อชุมชนแห่งนี้มีแต่คนที่เป็นกลุ่มชาติพันธุ์เดียวกันอาศัยอยู่
ท าให้การแสดงออกทางวัฒนธรรมและวิถีชีวิตเป็นไปได้อย่างปกติซึ่งความเป็นคนไตในหมู่ 14 อาจ
แสดงออกผ่านความรู้สึกและประเพณี ดังที่โคเฮน (ยศ สันตสมบัติ .    2551  :  52) กล่าวว่า “ความ
แตกต่างโดดเด่นของท้องถิ่นและชุมชนท้องถิ่นมิได้อยู่ที่โครงสร้างหรือสถาบันทางสังคม แต่อยู่ที่ 
‘ความรู้สึก’ ความแตกต่างของการเป็นชุมชนและอัตลักษณ์ท้องถิ่นจึงมิได้อยู่ที่รูปลักษณ์ภายนอก เช่น 
บ้านเรือนการแต่งกาย แต่อยู่ที่จิตใจและอารมณ์ความรู้สึกของผู้คน” 

 การที่กลุ่มชาติพันธุ์ไตนิยมสร้างบ้านเรือนและอาศัยอยู่ร่วมกันเฉพาะกลุ่มนั้นอาจเป็น
เพราะ คนกลุ่มนี้มีสถานภาพเป็นคนพลัดถิ่น การเป็นคนพลัดถิ่นท าให้อาจไม่มีสิทธิแสดงออกถึงตัวตน
ของกลุ่มได้อย่างเต็มที่ ซึ่งในเรื่องนี้ ชิเกฮารุ ทานาเบ (2555  :  150) กล่าวว่า “การพลัดถิ่นมักจะ
กระตุ้นให้เกิดความวิตกกังวล ความรู้สึกไร้อ านาจและขาดความมั่นคงในชีวิตประจ าวัน” ดังนั้นหาก
ต้องการด าเนินชีวิตอย่างอิสระไม่ต้องอยู่ในกรอบของชุมชนดั้งเดิมที่เป็นเจ้าของพ้ืนที่ กลุ่มชาติพันธุ์ไตจึง
ต้องสร้างชุมชนเฉพาะของตนขึ้นซึ่ง ชิเกฮารุ ทานาเบ (2555  :  195) เรียกชุมชนแบบนี้ว่า “จินตชุมชน 
(Imagined  Communities)” “จินตชุมชนเป็นภาพตัวแทนชุมชนที่ถูกสร้างขึ้นใหม่ ต่อต้านหรือไม่ก็
ปฏิเสธชุมชนเชิงโครงสร้างที่มีอยู่แล้ว และจินตนาการชุมชนขึ้นมาใหม่” 
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สรุปท้ายบท 
 

ในบริบทของสังคมไทย ประชาชนในจังหวัดเชียงรายหรือคนในภาคเหนือเป็นกลุ่มคนที่มีมาก
ที่สุดและเป็นเจ้าของพ้ืนที่ การเข้ามาของกลุ่มชาติพันธุ์ไตในฐานะคนข้ามแดนตามเขตแดนของรัฐชาติจึง
ไม่ใช่เรื่องง่ายที่จะได้รับการยอมรับจากคนใน รวมถึงสามารถด ารงชีวิตให้ผสมกลมกลืนไปกับคนส่วน
ใหญ่ในสังคม 

การเข้ามาอาศัยในหมู่บ้านอย่างต่อเนื่องของคนไต โดยแสวงหาพ้ืนที่ ที่ไม่ซ้อนทับกับคนเมือง
จึงกลายเป็นการสร้างชุมชนของคนไตที่จะอยู่ได้อย่างอิสระและสามารถแสดงออกทางวัฒนธรรมของตน
ได้อย่างเสรี แต่กระนั้น เพื่อไม่ให้เกิดการแปลกแยกไปจากสังคมของคนเมือง การด าเนินชีวิตรวมถึงการ
เลือกประกอบอาชีพของคนไตก็จะเลือกให้เหมือนกับคนในหมู่บ้าน ซึ่งจะสอดคล้องกับทรัพยากรที่มีอยู่
ในชุมชน  

แต่การเข้ามาของคนหลายกลุ่มได้ท าให้เกิดการแย่งชิงทรัพยากรภายในหมู่บ้าน ความขัดแย้ง
ระหว่างกลุ่มที่เกิดขึ้นจึงมีลักษณะของการพยายามช่วงชิงทรัพยากรเพ่ือรักษาสมดุลของคนและ
ธรรมชาติไว้ คนเมืองในหมู่บ้านจึงผลิตซ้ า เรื่องเล่า รวมถึงความเชื่อของการเป็นพ้ืนที่เมืองโบราณที่มี
พัฒนาการมาอย่างยาวนาน ผ่านการเลี้ยงผีในพ้ืนที่ซึ่งความเชื่อในชุดนี้ได้สอดคล้องกับประวัติศาสตร์
ท้องถิ่นของเมืองเชียงรายเพ่ือกีดกันคนที่จะเข้าถึงทรัพยากร ทั้งยังสร้างความชอบธรรมให้กับคนเมืองที่
เข้ามาอาศัยในหมู่บ้านในฐานะผู้สืบทอดเชื้อสาย แต่สิทธิในการเข้าถึงทรัพยากรไม่ได้เปิดให้เฉพาะแต่คน
เมืองเพียงกลุ่มเดียว เมื่อข้อความจากประวัติศาสตร์ และความทรงจ าของคนในท้องถิ่นได้บ่งบอกว่าคน
เชียงแสนบางส่วนได้ถูกอพยพให้ไปอยู่ที่เมืองเชียงตุงเช่นกัน จากเนื้อหาของประวัติศาสตร์ในส่วนนี้ก็ได้
สร้างพ้ืนที่และอ านาจในการต่อรองที่จะอาศัยในประเทศไทยให้กับกลุ่มชาติพันธุ์ไต โดยเฉพาะคนไทเขิน
ที่มีความสัมพันธ์ทางประวัติศาสตร์และกระบวนการใช้ภาษาในการตั้งชื่อกลุ่มมาอธิบายคนไทเขินว่า 
แท้จริงแล้วคนไทเขินเป็นคนกลุ่มเดียวกับคนเมืองเพราะสืบเชื้อสายมาจากบรรพบุรุษเดียวกัน  

นอกจากนี้คนไทเขินยังตอบโต้การกีดกันการเข้าถึงทรัพยากรของคนในชุมชนด้วยการให้ความ
ร่วมมือในการอนุรักษ์ทรัพยากรทางธรรมชาติและทรัพยากรภายในหมู่บ้าน  
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ปัจจัยและนัยของการสร้างสิทธิการเป็นพลเมืองทางวัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน 
 

 ในบริบทของสังคมภาคเหนือและในบริบทของสังคมไทย คนไทยในแต่ละพ้ืนที่ที่อาศัยอยู่ใน
ภูมิภาคเดียวกัน ล้วนมีอ านาจในการด ารงชีวิต รวมทั้งการเข้าถึงทรัพยากรได้มากกว่ากลุ่มชาติพันธุ์    
ไทเขิน ซ่ึงในบทที่ผ่านมา ผู้วิจัยได้กล่าวถึงการน าความทรงจ าร่วมมาใช้ในการต่อรองสิทธิทางวัฒนธรรม
ของชาวไทเขิน จนพอจะมองเห็นมโนทัศน์ของการเลือกน าความทรงจ าร่วมเข้ามาต่อรองในด้านต่างๆ 
ส าหรับเนื้อหาในบทนี้ ผู้วิจัยจะพิจารณาปัจจัยและนัยของการสร้างสิทธิการเป็นพลเมืองทางวัฒนธรรม
ของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน เพ่ือแสดงให้เห็นถึงข้อจ ากัดทางสังคมที่รัฐและประชาชนบางกลุ่มมีต่อกลุ่มชาติ
พันธุ์ในฐานะของผู้ที่ไม่ได้เป็นพลเมืองของประเทศ ซึ่งอาจส่งผลต่อการด ารงชีวิตของชาวไทเขินในบ้าน
เหล่าพัฒนา อีกทั้งกลุ่มชาติพันธุ์บางกลุ่มอาจอยู่ในฐานะชายขอบของสังคม เพ่ือที่จะสร้างสิทธิของการ
เป็นพลเมืองโดยไม่จ ากัดอยู่ในกรอบที่รัฐเป็นผู้ก าหนด กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินจึงพยายามที่จะสร้างฐานะ
ทางสังคมของกลุ่มขึ้นมาใหม่ เพ่ือที่จะเข้าเป็นส่วนหนึ่งของรัฐชาติ ด้วยการนิยามความหมายของการ
เป็นพลเมืองของประเทศไทย โดยใช้สิทธิในการด ารงชีวิตตามวิถีวัฒนธรรมของตนและความสัมพันธ์ของ
กลุ่มมาเป็นเครื่องมือในการต่อรอง โดยใช้แนวคิดและการเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรม (Culture  
Chang) และแนวคิดความเป็นพลเมืองมาช่วยอธิบายปรากฏการณ์  การเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรมของ
กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินและการปฏิสัมพันธ์ระหว่างผู้คนจะแสดงออกให้เห็นถึงการเป็นพลเมืองทาง
วัฒนธรรมในประเทศไทยตามวัตถุประสงค์ของการวิจัยข้อ 3 
 
ปัจจัยทางสังคมที่มีต่อการสร้างสิทธิความเป็นพลเมือง 
 

1. ปัจจัยทางเศรษฐกิจ 
 ดังที่กล่าวมาในบทที่ 5 จะพบว่าทรัพยากรในหมู่บ้านที่มีอยู่อย่างจ ากัด อาจไม่เพียงพอต่อ

จ านวนประชากรที่อาศัยอยู่ในหมู่บ้าน เมื่อจังหวัดเชียงรายเข้าสู่กระแสการพัฒนา ความต้องการที่อยู่
อาศัยยิ่งเพ่ิมมากขึ้น ที่ดินส่วนใหญ่ที่มีอยู่อย่างจ ากัดได้ถูกนายทุนเข้ามากว้านซื้อพร้อมจัดท าเป็นบ้าน
จัดสรร ท าให้รูปแบบการด าเนินชีวิตของผู้คนในบ้านเหล่าพัฒนาเกิดความเปลี่ยนแปลง การน าที่ดิน
ต่างๆ ทั้งที่มีโฉนดและไม่มีโฉนด ออกมาขายให้กับนายทุนได้ส่งผลกระทบต่อระบบเศรษฐกิจและการ
ปรับเปลี่ยนชีวิตของผู้คนในชุมชนทั้งคนเมืองและกลุ่มชาติพันธุ์     

 วิถีชีวิตของคนในหมู่  14 จะเหมือนกับวิถีชีวิตของคนต่างจังหวัดทั่ วไปที่มีอาชีพ
เกษตรกรรมเป็นหลักรองลงมาคือ งานรับจ้าง และธุรกิจส่วนตัวขนาดเล็ก ลักษณะทางเศรษฐกิจและ
อาชีพจะขึ้นอยู่กับกลุ่มชาติพันธุ์ หากเป็นคนเมืองหรือคนไทยการปลูกบ้านรวมทั้งการถือครองที่ดิน
มักจะเป็นที่ดินที่มีเอกสารสิทธิ์อย่างถูกต้อง แต่ถ้าเป็นกลุ่มชาติพันธุ์ที่ไม่มีสัญชาติ ไม่สามารถถือครอง
ที่ดินในประเทศไทยได้ การปลูกบ้านและซื้อที่ท ากินมักซื้อที่หรือปลูกบ้านในที่ไม่มีโฉนดซึ่งส่วนใหญ่จะ
ซ้ือที่ดินต่อจากคนในหมู่บ้านที่จับจองไว้ แล้วน ามาขายให้กับกลุ่มชาติพันธุ์ที่พอจะมีก าลังซื้อ กลุ่มชาติ
พันธุ์บางคนก็ขอแบ่งซื้อที่ดินจากนายจ้างที่ตนเคยเฝ้าสวนให้ ส าหรับกลุ่มชาติพันธุ์ที่ไม่สามารถซื้อที่ดิน
ได้ ก็จะเช่าที่ดินของคนเมืองในหมู่บ้าน หลังจากเจ้าของที่ในหมู่บ้านขายที่ท ากินให้กับกลุ่มชาติพันธุ์แล้ว
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ก็จะออกไปซื้อที่ท ากินแห่งใหม่ที่อยู่ห่างออกไปอาจจะเป็นอ าเภออ่ืนหรือในหมู่บ้านอ่ืน เกี่ยวกับการซื้อ
ขายที่ดินในหมู่บ้านป้าอ่ิม สุดตา (2555  :  สัมภาษณ์) เล่าให้ฟังว่า 
 

“… คนที่ขายที่ในหมู่บ้านเพราะปกติก็มีที่ไว้ให้คนอ่ืนเช่าท าอยู่แล้ว ตัวเขาไม่ได้ท าเองแต่พอ
ขายที่ไปคนที่เคยเช่าท าก็ต้องยกเลิกไปด้วย เมื่อเขาหาซื้อที่แห่งใหม่ได้แล้ว  ก็จะหาคนเช่าในหมู่บ้าน
แถวนั้นเช่าที่ท าการเกษตรต่อไป …”  
 
  ในการบอกเล่าเรื่องการเช่าที่ในหมู่บ้าน ลุงดี ค าปา (2555  :  สัมภาษณ์) ชาวบ้านที่อาศัย
อยู่ในบ้านเหล่าฯได้ให้ข้อมูลเพิ่มว่า 
 

“… การขายที่ในหมู่บ้านส่วนใหญ่ก็ขายให้กลุ่มไต พวกนี้เขามีก าลังซื้อ บางคนถึงไม่มีเงินเขาก็
ไปบอกญาติๆ แล้วช่วยกันลงเงินมาซื้อเอาไว้  คนในหมู่บ้านพอขายที่ในบ้านเหล่าฯ ได้ก าไร ก็จะไปหา
ที่ดินที่อยู่ไกลออกไปที่มีราคาถูกกว่า …” 
 
  การซื้อขายที่ดินในหมู่บ้านจึงเป็นการเปลี่ยนผ่านเจ้าของจากคนกลุ่มหนึ่งไปยังคนอีกกลุ่ม 
การเปลี่ยนผ่านเจ้าของที่ดิน ได้ส่งผลต่อการเปลี่ยนอ านาจในหมู่บ้านด้วยเพราะเมื่อขายที่ดินให้กลุ่มชาติ
พันธุ์มากขึ้นจ านวนของผู้ที่เข้ามาอาศัยที่เป็นกลุ่มชาติพันธุ์ก็เพ่ิมขึ้น ในขณะที่จ านวนของคนในหมู่บ้าน
อาจมีจ านวนลดลงเพราะการย้ายที่ไปอยู่ที่อ่ืน เมื่อจ านวนกลุ่มชาติพันธุ์มากข้ึนจึงมีอ านาจในการต่อรอง
สูงขึ้นตามไปด้วย 

 หลังจากที่มีกลุ่มชาติพันธุ์หลายกลุ่มเข้ามาอาศัยในชุมชนบ้านห้วยไม้เฮ้ียและชุมชนบ้าน
ห้วยฮ้อมมากขึ้น ชาวบ้านในหมู่ 14 เริ่มเปลี่ยนระบบการผลิตจากปลูกพืชผล  ท านา และประกอบ
อาชีพอ่ืนๆ ตามความถนัดหรือตามทรัพยากรที่มีอยู่ในท้องถิ่น เป็นให้เช่าที่ท ากินหรือขายให้กับกลุ่มชาติ
พันธุ์  ส าหรับอาชีพเดิมที่คนในหมู่บ้านเคยท าก็จะถูกกลุ่มชาติพันธุ์เข้าแทนที่ประกอบกับนายจ้าง
ต้องการลดต้นทุนในการผลิตท าให้เกิดข้อจ ากัดเรื่องค่าแรง คนเมืองในหมู่บ้านเห็นว่าค่าตอบแทนไม่คุ้มก็
จะหาอาชีพที่ได้ค่าตอบแทนสูงขึ้น หากเป็นคนรุ่นหนุ่มสาวก็จะผันตัวเองไปเป็นลูกจ้างตามห้างร้านต่างๆ 
ในขณะที่คนไตไม่มีปัญหาเรื่องค่าแรง งานส่วนใหญ่ในหมู่บ้านจึงกลายเป็นอาชีพของกลุ่มชาติพันธุ์ไต  
การประกอบอาชีพที่เคยเกิดความซ้ าซ้อนกับคนในท้องถิ่นจึงถูกแทนที่ด้วยแรงงานชาติพันธุ์  อาชีพที่
กลุ่มชาติพันธุ์ไตและคนไทเขินในหมู่บ้านนิยมประกอบ  แบ่งได้ คือ 
 1.1 อาชีพเกษตร 
 การท านา 

 ในอดีตพ้ืนที่ปลูกข้าวจะมีอาณาเขตที่กว้างใหญ่พ้ืนที่ของหมู่ 14 ได้รวมเป็นผืน
เดียว คือในส่วนพ้ืนที่ราบของชุมชนบ้านห้วยฮ้อมซึ่งติดกับที่ราบของบ้านเหล่าฯ และเนื้อที่บางส่วนใน
ชุมชนบ้านห้วยไม้เฮ้ีย นอกจากนี้ยังมีที่นาบางแปลงที่มีขนาดไม่กี่ไร่กระจายอยู่ในบริเวณต่างๆ เนื่องด้วย
มีพ้ืนที่ในการท านามาก จึงเป็นแหล่งปลูกข้าวขนาดใหญ่แห่งหนึ่งในเขตอ าเภอเมืองเชียงราย มีพ้ืนที่ใน
การปลูกข้าวกว่า 1,200 ไร่ พ้ืนที่เหล่านี้จะเป็นที่ราบ ชาวบ้านที่มีท่ีนาในหมู่บ้านจะท านากันเอง เจ้าของ
ที่นาแต่ละแปลงจะช่วยเหลือซึ่งกันและกัน หรือหากมีการจ้างก็จะจ้างแรงงานของคนในหมู่บ้าน อาชีพ
ท านาจึงเป็นอาชีพหลัก ที่มีความสัมพันธ์เชื่อมโยงกับคนในหมู่บ้าน จนกระทั่งเมื่อกลุ่มชาติพันธุ์ไทใหญ่
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เข้ามาในหมู่บ้านเป็นกลุ่มแรกและมีค่าแรงที่ถูกท าให้เจ้าของนาเริ่มหันมาจ้างแรงงานคนไตให้ช่วยเหลือ
งานในนา ในยามที่แรงงานมีไม่เพียงพอกับความต้องการ ต่อมาเมื่อความต้องการแรงงานราคาถูกมี
เพ่ิมข้ึน อาจต้องมีการจองตัวแรงงานกันล่วงหน้า ท าให้กลุ่มคนไตมีอ านาจในการต่อรองที่เพ่ิมข้ึน สาเหตุ
ที่แรงงานคนไตทั้งไทใหญ่และไทเขินเป็นที่นิยมในหมู่14  ลุงแก่น ค าฟูเจ้าของที่นาวัย 61 ปี (2555  :  
สัมภาษณ์) เล่าว่า  
 

“… กลุ่มไตพวกนี้ขยันเวลาจ้างเขาจะมากันเป็นกลุ่ม มากันแต่เช้าท างานวันเดียว ค่าแรงก็ถูก
เพราะเหมากันเป็นแปลง ช่วงที่คนกลุ่มนี้ท างานเจ้าของที่นาไม่ต้องเตรียมข้าวปลาอาหารเพราะเขาจะ
เตรียมกันมาเองเสร็จนายจ้างจึงรู้สึกว่าจ้างแรงงานคนไตไม่ยุ่งยาก ลดภาระเรื่องอ่ืนๆ ไปเยอะ …” 
 

 ความแตกต่างในการท านาระหว่างคนไตและคนเมือง คือ คนไตจะเช่าที่ใน
หมู่บ้านท านา หลังจากจัดการที่นาของตนเองเสร็จ จะออกรับจ้างด านาตามพ้ืนที่ต่างๆ ในขณะที่คน
เมืองจะรวมกลุ่มกันไปช่วยงานในนาของเพ่ือนบ้าน หลังจากที่แรงงานในครอบครัวของคนเมืองลด
น้อยลง การจะออกไปช่วยงานในนาอย่างในอดีตเริ่มท าได้ยาก ประกอบกับที่นาในหมู่บ้านได้ทยอยขาย
กันเพ่ิมมากข้ึน การจ้างแรงงานคนไตจึงเป็นการแก้ปัญหาการขาดแรงงานได้เป็นอย่างดี 

 การว่าจ้างแรงงานในการท าเกษตร เริ่มเกิดปัญหาเมื่อค่าแรงขั้นต่ ามีการปรับตัว
สูงขึ้นเจ้าของนาเห็นว่าการท านาไม่คุ้มค่าแรงจึงให้เช่าที่นาปลูกข้าว ความแตกต่างในเรื่องของแรงงานที่
นับวันจะหาแรงงานคนเมืองไม่ได้ ท าให้ค่าแรงคนไตจึงไม่ถูกอย่างในอดีต ป้าอ่ิม สุดตา ชาวนาวัย 58 ปี 
(2555  :  สัมภาษณ์) บอกเล่าความรู้สึกในการจ้างแรงงานคนไตหลังจากค่าแรงปรับตัวสูงขึ้นว่า 
 

“… ตอนหลังพอได้ยินข่าวว่าค่าแรงจะปรับขึ้นเป็น 300 บาท ท าให้ค่าแรงที่จะจ้างคนไตก็
แพงตามไปด้วย เพราะเขาจะคิดราคาเหมาต่อไร่ ไร่ละ 1,300 บาท แม้จะแพงก็ต้องทนเพราะไม่
มีแรงงานแล้ว เมื่อก่อนไม่ต้องเลี้ยงข้าวเดี๋ยวนี้ เค้าขอให้เลี้ยงข้าวมื้อหนึ่ง แต่การจ้างคนไตก็ยังมี
ข้อดีคือท างานเร็วและท างานอย่างจริงจัง เมื่อเหมางานไปแล้วเขารับผิดชอบ ถ้าที่นาแปลงใหญ่
วันเดียวไม่เสร็จ วันรุ่งขึ้นเขาก็มาท าจนเสร็จ …” 

 
 อย่างไรก็ตามการเข้ามาของแรงงานคนไตอาจเป็นการช่วยแก้ปัญหาการขาด

แคลนแรงงานภาคเกษตรกรรม แต่ในขณะที่ระบบการผลิตมีการปรับเปลี่ยนด้วยการเข้ามาของ
เทคโนโลยีท าให้ต้นทุนในการปลูกข้าวสูงขึ้นจนในที่สุดเจ้าของนาบางรายไม่สามารถรับภาระค่าจ้างต่างๆ 
ไหวจึงเริ่มขายที่ให้กับนายทุน เจ้าของบางรายก็หยุดท านาโดยเปลี่ยนเป็นให้เช่าที่ดินแทนซึ่งผู้ที่มาเช่าที่
นาส่วนใหญ่ก็ล้วนแต่เป็นกลุ่มชาติพันธุ์ไตทั้งสิ้น  

 การท านาของกลุ่มไตโดยเฉพาะไทเขินยังเป็ นการท านาในระบบเดิมอยู่  
นอกจากจะเช่าที่นาเพ่ือปลูกข้าวแล้วหากนาที่ตนเช่ามีขนาดไม่กี่ไร่  เมื่อทราบข่าวการจ้างแรงงานไป
ด านา คนไทเขินก็จะออกไปรับจ้างด านาด้วย คนที่ออกไปรับจ้างด านาส่วนใหญ่จะเป็นผู้หญิงทั้งสิ้น    
ลุงรัตน์  เรืองสังข์ (2555  :  สัมภาษณ์) เล่าถึงการด านาของคนไตว่า  
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“… หากจ้างพ่ีน้องไตมาด านาจะพบว่าคนที่มารับจ้างส่วนใหญ่จะเป็นผู้หญิงเกือบทั้งหมด เคย
คุยกับเขา เขาบอกว่าผู้ชายท านาไม่เก่งปักด าก็ไม่ถนัด เลยประกอบอาชีพอย่างอ่ืนแบ่งกันไปท ามาหากิน 
…”  
 

 หากแบ่งตามบทบาทของผู้หญิงและผู้ชายไทเขิน ผู้หญิงไทเขินส่วนใหญ่จะ
ประกอบอาชีพที่เกี่ยวกับครัวเรือนหรือปากท้อง และไม่ต้องไปไกลจากหมู่บ้าน เช่น การปลูกข้าว ปลูก
ผัก การขายอาหาร ส่วนผู้ชายจะรับผิดชอบงานที่ใช้แรง งานที่มีการเดินทางข้ามอ าเภอ หรืองานที่เสี่ยง
อันตราย เช่น งานก่อสร้าง รับเหมาทาสี ฯลฯ โดยรายได้ของผู้ชายจะเป็นรายได้หลักของครอบครัว 
ส าหรับรายได้ของผู้หญิงจะเป็นรายได้เสริม  
 พันธุ์ข้าวที่ปลูกมีทั้งข้าวหอมมะลิ ข้าวเหนียวและข้าวเจ้า การท านาในหมู่บ้าน
จะขึ้นอยู่กับสภาพพ้ืนที่ที่น้ าซึมดอยไหลผ่าน หากพ้ืนที่ไหนที่มีน้ าผ่านในหน้าแล้ง พื้นที่นั้นจะปลูกข้าวปี
ละ 2 ครั้ง ส าหรับที่นาที่มีน้ าเฉพาะหน้าฝน จะท านาปีละครั้ง 

 ปัจจุบันพ้ืนที่ในการท านาของหมู่ 14 เหลือไม่กี่แปลง โดยมากจะอยู่ในชุมชน
ห้วยไม้เฮ้ียประมาณ 20 ไร่ และอยู่ในชุมชนห้วยฮ้อมประมาณ 60 ไร่ หากเป็นพ้ืนที่ในบ้านเหล่าจะไม่มี
การท านาเพราะเจ้าของที่ขายที่ดินให้กับนายทุนเพ่ือปลูกบ้านจัดสรรไปจนหมด  ดังนั้นที่นาส่วนใหญ่ที่
ยังมีคนท าจึงอยู่ในละแวกห้วยฮ้อมอีกไม่กี่แปลงและผู้ที่ท านาก็เป็นคนไทเขินและคนไทใหญ่ทั้งสิ้น
อย่างเช่น ครอบครัวของลุงเหมย นามแก้ว ที่ยังคงเช่าที่ท านา แต่ผลผลิตส่วนใหญ่จะเก็บไว้เพ่ือบริโภค
ในครอบครัว ถ้ามีข้าวเหลือ และปีนั้นข้าวมีราคาดี ลุงเหมยอาจน าข้าวออกมาแบ่งขาย 

 ระหว่างที่ท านา ลุงเหมยจะออกไปรับจ้างเป็นยามแล้วแต่ช่วงเวลาที่ให้เฝ้ายาม 
เช่น กะเช้าตั้งแต่   8.00 น. – 17.00 น. กะตอนเย็นตั้งแต่ 18.00 - 6.00 น.โดยการเฝ้ายามจะสลับเวลา
คนละสองสัปดาห์ในขณะที่ลุงเหมยรับเฝ้ายามกะเช้าภรรยาลุงเหมยจะช่วยดูแลที่นาในตอนกลางวัน 
และอาจหาพืชผักตามท้องนาหรืออาหารตามฤดูกาลมาขายในกาดสิบสองปันนาเป็นรายได้เสริม 
ครอบครัวของชาวไทเขินอีกหลายครอบครัวก็ด าเนินชีวิตคล้ายกับครอบครัวของลุงเหมย คือไม่ได้ท า
อาชีพใดอาชีพหนึ่งเพียงอาชีพเดียว หากเว้นจากงานในไร่ก็จะรับจ้างทั่วไปหรือประกอบอาชีพเสริม
ควบคู่กันไป อย่างไรก็ตามแม้จะประกอบอาชีพหลายอย่างเพ่ือหารายได้ให้กับครอบครัว  แต่ความวิตก
กังวลของผู้ที่ประกอบอาชีพท านาโดยเฉพาะกลุ่มที่ ไม่มีที่ดินเป็นของตนเองก็ยังมีอยู่เพราะที่ดินที่เหลือ
น้อยเหล่านี้ไม่รู้จะถูกขายไปวันใด เพราะผู้ท านาเป็นผู้เช่าไม่ใช่เจ้าของที่ ชาวนาคนไตหลายรายยังคงท า
นาต่อไปได้เนื่องจากเจ้าของที่รอให้ราคาที่ดินมีราคาท่ีสูงมากกว่านี้  
 การท าสวน ท าไร่ 

 การท าสวนในบริเวณนี้ส่วนใหญ่จะเป็นสวนผลไม้  โดยพ้ืนที่ปลูกผลไม้ในหมู่ 14 
จะเป็นที่เนิน เจ้าของสวนซึ่งเป็นคนในพ้ืนที่นิยมเลือกชนิดของพืชที่ปลูกเป็นผลไม้ยืนต้นและพืชไร่ ได้แก่ 
ลิ้นจี่ ล าไย มะม่วง ขนุน ข้าวโพดเลี้ยงสัตว์ ต่อมาเม่ือผลไม้เหล่านี้มีผู้ปลูกกันท่ัวไปท าให้ราคาผลไม้ตกต่ า
ประกอบกับราคาสับปะรดที่เป็นพันธุ์เฉพาะของภาคเหนือ คือสับปะรดนางแลและสับปะรดภูแลเป็นที่
นิยม การดูแลไม่ยุ่งยาก เมื่อลงทุนปลูกสับปะรดในครั้งแรก สามารถเก็บเกี่ยวผลผลิตได้อีกประมาณ 3 – 
4 ครั้ง การดูแลรักษาก็ไม่ต้องใช้น้ ามาก สามารถปลูกได้ดีบนที่ที่เป็นเชิงเขาไม่มีน้ าไหลผ่าน อีกทั้งราคา
ในแต่ละปีขยับตัวสูงขึ้น ท าให้ชาวบ้านในหมู่บ้านจึงเลือกปลูกสับปะรดเป็นหลัก โดยพ้ืนที่ ที่ใช้ปลูก
สับปะรด คือ บริเวณห้วยฮ้อมผู้ปลูกมีทั้งคนนอกหมู่บ้านและกลุ่มชาติพันธุ์ไตที่อาศัยอยู่ในบริเวณนั้น 
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โดยเฉพาะกลุ่มไทเขินที่รวมกันหลายครอบครัวท าอาชีพปลูกสับปะรดเป็นหลัก  อย่างไรก็ตาม การที่
ชาวบ้านเลือกสับปะรดเป็นพืชหลักได้ส่งผลต่อพืชชนิดอ่ืนๆ เพราะสับปะรดเป็นพืชที่ต้องปลูกกลางแจ้ง 
จากสวนผลไม้เดิม รวมทั้งไร่ข้าวโพดได้กลายเป็นไร่สับปะรด สวนผลไม้ที่เคยมีในหมู่บ้านถูกตัดทิ้ง
ทั้งหมด ความต้องการที่ดินเพ่ิมขึ้นท าให้ที่ดินในหมู่บ้านกว่า 1,000 ไร่ รวมทั้งที่จับจองกลายเป็นไร่
สับปะรด สับปะรดจึงกลายเป็นพืชเศรษฐกิจหลักของหมู่บ้านที่เข้ามาแทนพืชชนิดอ่ืนๆ จากการที่ราคา
สับปะรดให้ผลตอบแทนดี ท าให้ความต้องการพ้ืนที่ในการปลูกมีเพ่ิมขึ้นที่ดินในห้วยฮ้อมถึงกลายเป็นไร่
สับปะรดขนาดใหญ่  โดยการขยายตัวของไร่สับปะรดเป็นไปอย่างต่อเนื่อง มีการขอเช่าที่ดินเป็นจ านวน
มากซึ่งที่ดินเหล่านี้มีทั้งในห้วยฮ้อม และต่างอ าเภอ เช่น อ าเภอเชียงแสน  อ าเภอแม่จัน อ าเภอเมือง
บริเวณดอยลาน และบริเวณต าบลแม่ยาว ถ้าที่ดินแปลงไหนเจ้าของที่ขาย กลุ่มคนที่ปลูกสับปะรดยินดีที่
จะซื้อ ที่เป็นเช่นนี้  อ้ายพัน  เกตุเรือน (2555  :  สัมภาษณ์) ผู้ปลูกสับปะรดในบ้านเหล่า วัย 48 ปี เล่า
ให้ฟังว่า 
 

“… ราคาสับปะรดที่เพ่ิมสูงขึ้นท าให้คนพากันปลูกสับปะรดเป็นพืชหลัก สร้างก าไรให้กับผู้ปลูก 
หากเจ้าของที่ยอมขายที่ดิน ก็ยินดีซื้อเพราะใช้ระยะเวลาเก็บเกี่ยวสับปะรดประมาณ 4 ครั้งก็สามารถได้
ค่าท่ีคืนแล้ว …” 
 
  นอกจากอ้ายพันที่ปลูกสับปะรดจนประสบความส าเร็จแล้ว ในชุมชนห้วยฮ้อมก็
มีครอบครัวของคนไทเขินหลายครอบครัวที่ร่วมกันเช่าที่ปลูกสับปะรด เช่น ครอบครัวของอ้ายสมชาย  
บุญมา (2555  :  สัมภาษณ์) คนไทเขินที่อาศัยในประเทศไทยนาน 30 ปี เล่าให้ฟังว่า 
 

“… เมื่อก่อนอ้ายกับลุงเหมยจะเช่าที่นาปลูกข้าวอยู่ใกล้กัน ลุงเหมยปลูกข้าวเอาไว้กินเหลือ
ก็ขาย ครอบครัวอ้ายปลูกข้าวเน้นการขายเป็นหลัก ตอนหลังข้าวมีราคาไม่ค่อยดี เจ้าของที่  เขาก็
ไม่ให้เช่าต่อเพราะขายให้กับโครงการที่จะท าบ้านจัดสรร อ้ายเลยจะหาที่เช่าใหม่ พอดีมาเจอกับ
ญาติๆ ของป้าแก้ว เขาชวนให้ไปปลูกสับปะรดในห้วยฮ้อม อ้ายก็ตามเขาไป พอปลูกครั้งแรกก็
เห็นว่าสับปะรดได้ราคาดี คุ้มทุน ตอนนี้อ้ายก็ปลูกสับปะรดเป็นหลักเช่าที่ในห้วยฮ้อมไว้ 20 กว่า
ไร่ ส่งขายในเชียงรายบ้าง ส่งให้โรงงานในบ้านเหล่าฯ บ้าง …” 

 
 สับปะรดจึงไม่ได้เป็นพืชที่สร้างฐานะให้แก่กลุ่มชาติพันธุ์เท่านั้นแต่ยังสร้างงาน

ให้กับคนในหมู่14 บ้านเหล่าฯ ผลผลิตที่ออกมาจะมีโรงงานในหมู่บ้านนี้รับซื้อสับปะรดเพ่ือส่งไปภาค
ต่างๆ ของประเทศไทย โดยในหมู่บ้านจะมีโรงงานรับซื้อสับปะรด 2 แห่ง สับปะรดที่ปอกเรียบร้อย
เหล่านี้จะส่งขึ้นเครื่องบินไปภาคใต้ซึ่งรับซื้อไม่จ ากัดจ านวน  

1.2 อาชีพรับจ้าง  
 นอกจากการท าการเกษตรซึ่งเป็นอาชีพหลักแล้ว อาชีพรองที่คนไทเขินทั้งสอง

หมู่บ้าน นิยมท าคือ งานก่อสร้าง งานด้านนี้จะมีคนไทเขินที่เป็นทั้งช่างรับเหมา และเป็นลูกจ้าง ส่วน
ใหญ่งานก่อสร้างของคนไทเขินจะมีช่างที่อยู่ในกลุ่มทั้งช่างปูนและช่างไม้ซึ่งเป็นลูกหลานเครือญาติกัน
ทั้งสิ้น ในเรื่องของการปรับเปลี่ยนอาชีพจากภาคเกษตรเข้าสู่ภาคอุตสาหรรม อานันท์ กาญจนพันธุ์ 
(2544  :  174) กล่าวว่า “จากการที่ชาวนาได้รับผลตอบแทนจากที่ดินและการเกษตรลดลง แม้ว่าจะใช้
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แรงงานมากขึ้น ท าให้ชาวนาจ านวนมากต้องหันมาหารายได้เพ่ิมเติมจากการรับจ้างและการท างาน
นอกจากภาคเกษตร บางส่วนก็ได้หันเข้าสู่ภาคอุตสาหกรรมและภาคบริการ” ปรากฏการณ์ของแรงงาน
ภาคเกษตรที่เข้าสู่การเป็นแรงงานก่อสร้างของคนไทเขินในบ้านเหล่าฯ พบได้หลายครอบครัว เช่น 
ครอบครัวของอ้ายสาม แสงค าดี (2555  :  สัมภาษณ์ ) ช่างรับเหมาชาวไทเขินอายุ  46 ปี  เล่า
ประสบการณ์จากความทรงจ าของตนว่า 
 

“… อ้ายและภรรยาเข้ามาในประเทศไทยตั้งแต่ปี พ.ศ. 2531 หลังจากนั้น ก็ตามนายจ้าง
ลงไปเป็นแรงงานก่อสร้างที่กรุงเทพฯ ใช้ชีวิตอยู่ที่กรุงเทพฯ ถึง 6 ปี งานก่อสร้างทุกอย่างอ้ายเคย
ท ามาทั้งหมด หลังจากอยู่กรุงเทพฯ มานานรู้สึกอยากตั้งตัว เลยติดต่อมายังญาติๆ ที่อาศัยในบ้าน
เหล่าฯ พอเขาบอกว่าในหมู่บ้านก็มีงานให้ท า อ้ายเลยลาออกแล้วขึ้นมาจังหวัดเชียงราย แรกๆ ก็
ตามญาติๆ ไปท างานที่ต่างๆ หลังจากฝีมือดีขึ้นจึงออกมาสร้างกลุ่มรับเหมาของตนเองโดยงาน
ส่วนใหญ่ที่รับจะเป็นงานทาสีอาคาร …” 

 
 นอกจากอ้ายสาม ที่ประกอบอาชีพเกี่ยวกับงานก่อสร้างแล้วคนไทเขินที่มักรับงาน

ควบคู่ไปกับอ้ายสามคือ อ้ายยอด วงศ์ทอง  อ้ายยอดเป็นน้องชายของลุงจาย ครอบครัววงศ์ทองที่เข้ามา
ตั้งถิ่นฐานในบ้านเหล่าพัฒนา ครอบครัววงศ์ทองหลายครอบครัวจะแยกกันไปประกอบอาชีพต่างๆ เช่น 
ครอบครัวของลุงจายจะเป็นครอบครัวที่ท าอาชีพเกษตร ทั้งปลูกข้าว และสับปะรด ในขณะที่น้องชาย
ของลุงจาย คือ อ้ายยอดจะเป็นช่างสล่า หรือช่างไม้แม้ว่าในงานก่อสร้างบางแห่งจะเน้นการสร้างบ้าน
ด้วยปูนแต่การเลือกวัสดุที่ใช้เป็นประตู หน้าต่างของบ้านส่วนใหญ่เจ้าของจะเลือกไม้เป็นวัสดุหลัก งาน
ของอ้ายยอดจึงเป็นงานที่ละเอียดเพราะหากเข้าประตู หรือหน้าต่างไม่ดีอาจท าให้การใช้งานเกิดปัญหา
ปิดได้ไมส่นิท จากการพูดคุยกับอ้ายยอด  (2555  :  สัมภาษณ์) ท าให้ทราบว่า  
 

“… งานช่างไม้เป็นงานละเอียด ต้องทราบชนิดของไม้และเลือกไม้เป็นแม้ว่าในปัจจุบันคนใน
จังหวัดเชียงรายจะนิยมสร้างบ้านด้วยปูนมากกว่า แต่งานของช่างไม้ก็ยังมีให้ท าอยู่บ้าง บางครั้งอ้ายสาม
ก็ตามให้ไปช่วยงานในส่วนของช่างปูน ซึ่งอ้ายก็พอท าได้ …” 

 
 การจ้างแรงงานชาติพันธุ์ในหมู่บ้านให้มารับจ้างท างานประเภทก่อสร้างเริ่มมี

เพ่ิมขึ้น ส่วนใหญ่จะเป็นเครือข่ายที่ญาติพ่ีน้องไปท างานนอกหมู่บ้าน เมื่อแรงงานมีไม่เพียงพอก็จะมา
ตามพ่ีน้องในหมู่บ้านให้ไปช่วยงาน การท างานก่อสร้างส่วนใหญ่มีทั้งภายในจังหวัดและต่างอ าเภอซึ่ง
ส่วนมากจะเป็นการสร้างบ้านจัดสรร อาคารพานิช เพราะจังหวัดเชียงรายเป็นจังหวัดที่ก าลังเริ่มจะ
ขยายตัวจากภาคเกษตรกรรมไปสู่ภาคเศรษฐกิจเนื่องจากกระแสการพัฒนาเส้นทาง R3A ท าให้ความ
ต้องการที่อยู่อาศัยรวมถึงร้านขายสินค้าเพ่ิมมากข้ึน 
 1.3 อาชีพค้าขาย 

 เนื่องจากบ้านเหล่าพัฒนาเป็นชุมชนที่ตั้งห่างจากตลาดประจ าต าบลประมาณ 2–3 
กิโลเมตรเส้นทางในการคมนาคมค่อนข้างสะดวก มีถนนสายเล็กของหมู่บ้านเป็นเส้นทางลัดสามารถลัด
เลาะไปยังตลาดบ้านดู่ ซึ่งเป็นตลาดประจ าต าบลได้ นอกจากนี้ทุกวันจันทร์และวันพฤหัส ยังมีตลาดนัด
ชุมชนวัดป่าซางหรือกาดสิบสองปันนา ดังที่ได้กล่าวไว้ในบทที่ 4 แม้กระนั้นการเปิดร้านขายของเล็กๆ ก็
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ยังเป็นอาชีพเสริมที่คนในหมู่บ้านนิยมประกอบ ร้านค้าเหล่านี้จะเปิดขายให้กับคนในชุมชนมากกว่าคน
ภายนอก การเปิดร้านขายของช าในบ้านเหล่าพัฒนาจึงเป็นร้านที่เจ้าของพอจะมีเงินลงทุน เป็นธุรกิจ
ภายในครอบครัว เพราะใช้พ้ืนที่หน้าบ้านเปิดเป็นร้านขายของขนาดเล็ก มีสินค้าที่ใช้ในชีวิตประจ าวัน
วางขาย เช่น สบู่ ยาสีฟัน ผงซักฟอก หรือเครื่องดื่มชนิดต่างๆ เช่น นม น้ าอัดลม เหล้า เบียร์ฯลฯ 
รวมทั้งข้าวของเครื่องใช้ในบ้าน เช่น ไม้กวาด ถ่านไม้ ผงซักฟอก ถังน้ า น้ าปลา น้ าตาล ฯลฯ นอกจาก
สินค้าที่ใช้ในบ้านซึ่งสามารถเก็บได้นานแล้ว บ้างร้านอาจตั้งโต๊ะขนาดเล็กแล้วคนในหมู่บ้านฝากผัก 
ผลไม้ ในครัวเรือนมาขายร่วมด้วย หรือบ้างร้านอาจให้เพ่ือน ญาติพ่ีน้องเปิดเป็นร้านอาหารขนาดเล็ก 
ร้านเครื่องดื่ม ตั้งขายอยู่หน้าร้าน  

 การเปิดร้านขายของช าในบ้านเหล่าฯ ส่วนใหญ่คนเฝ้าร้านจะเป็นผู้สูงอายุที่ท างาน
หนักๆ ไม่ไหว หรืออาจต้องอยู่บ้านเลี้ยงหลาน ในขณะที่คนอ่ืนๆ ในครอบครัวจะออกไปประกอบอาชีพ
ตามความถนัด ครอบครัวเหล่านี้จะลงทุนเปิดร้านค้าพร้อมกับเฝ้าบ้านไปด้วย ร้านค้าเช่นนี้มีอยู่หลาย
ร้านทั้งคนเมืองและคนไทเขิน หากรวมจ านวนร้านค้าทั้งหมดเฉพาะบ้านเหล่าฯ หมู่บ้านเดียว ก็จะมีร้าน
ทั้งหมด เกือบสิบร้าน โดยเฉพาะร้านค้าที่เป็นคนไทเขินที่เปิดอยู่ใกล้เคียงกันก็มีประมาณ 3 ร้าน ได้แก่ 
ครอบครัวหนานสาม ครอบครัวป้าอ่ี นามแก้ว และครอบครัวของพ่ีบัว 

 ในขณะที่บ้านเหล่าพัฒนาเปิดร้านค้าในชุมชนหลายร้าน ที่ชุมชนบ้านห้วยไม้เฮ้ีย
และชุมชนบ้านห้วยฮ้อมกลับไม่มีร้านขายของเช่นนี้อยู่ในหมู่บ้านเลย จากการสอบถามผู้ที่อาศัยใน
หมู่บ้านทั้งสองแห่งพบว่า การเปิดร้านค้าจะต้องลงทุน ซึ่งผู้ที่เข้ามาอาศัยทั้งสองหมู่บ้าน ยังไม่มีเงินทุน
มากพอ และติดปัญหาเรื่องสัญชาติ ประกอบกับครอบครัวส่วนใหญ่ในหมู่บ้านจะท าอาชีพรับจ้างทั้งชาย
และหญิง เวลากลางวันในหมู่บ้านจะไม่ค่อยมีผู้คนเพราะทุกคนออกไปท างานกันหมด อีกท้ังสองหมู่บ้าน
นี้ไม่ห่างจากบ้านเหล่าฯมากนักหากขาดแคลนสิ่งใด สามารถปั่นจักรยานออกมาซื้อของได้  โดยเฉพาะ
หากมาทางเส้นบ้านขัวแคร่ ผ่านมาทางป้ายคุ้มศรีจอมสักจะมีเส้นทางลัดเข้าบ้านเหล่าฯ ถ้าปั่นจักรยานก็
ใช้เวลาประมาณไม่เกิน 5 นาท ี

 การค้าขายภายในชุมชนเป็นการท าธุรกิจขนาดเล็ก คนไทเขินที่เปิดร้านประเภทนี้
ได้นอกจากจะมีเงินทุนแล้ว ส่วนใหญ่ยังเป็นกลุ่มที่ได้สัญชาติไทยหรือหากยังไม่ได้สัญชาติก็จะขอยืมชื่อ
คนที่ได้สัญชาติมาเปิดร้าน  การเปิดร้านค้ายังเป็นอาชีพที่เกื้อหนุนให้กับคนในครอบครัว เพราะจากการ
สอบถามคนไทเขินที่เปิดร้านทั้งหมดพบว่า สมาชิกในบ้านจะแบ่งอาชีพกัน แต่ละอาชีพจะเสริมซึ่งกัน
และกัน เช่น ครอบครัวของหนานสามเปิดร้านค้าขนาดเล็กในหมู่บ้าน ภรรยาของหนานสามจะขาย
อาหารในตลาดเช้า “อุดมค้าไม้” เมื่อเตรียมอาหารจ าพวก “จิ้นส้ม” ครอบครัวหนานสามจะเตรียมขาย
ทั้งสองแห่ง คือ ทั้งหน้าร้านในหมู่บ้านและในตลาดเช้า 

 การค้าขายในชุมชนของคนไทเขินจึงมีลักษณะที่พออยู่พอกิน สินค้าที่น ามาวางขาย
ก็ไม่ได้เอาก าไรมาก จากการที่ผู้วิจัยสังเกตกลุ่มลูกค้าและลักษณะของสินค้าในร้านของหนานสาม พบว่า 
ลูกค้าของหนานสามส่วนมากเป็นคนไต ทั้งไทเขินและไทใหญ่ ฐานะของลูกค้าก็มีหลายระดับ สินค้าบาง
ประเภทลูกค้าบางคนในหมู่บ้านก็มาขอแบ่งซื้อในปริมาณที่น้อยได้ เช่น ยาสระผมชนิดซอง ผงซักฟอก
ชนิดซอง หรือ บุหรี่ที่ขายครั้งละมวนหรือสองมวน ด้วยลักษณะของการขายสินค้าจึงได้สะท้อนภาพวิถี
ชีวิตของคนในหมู่บ้านบางกลุ่มโดยเฉพาะกลุ่มชาติพันธุ์อีกหลายกลุ่มยังมีรายได้ไม่มาก ก าลังในการซื้อมี
น้อย หากซื้อสินค้าในตลาดค่าใช้จ่ายในชีวิตประจ าวันก็จะสูงขึ้น รายรับก็อาจไม่เพียงพอต่อการด ารงชีพ 
การเปิดร้านค้าขนาดเล็กเช่นนี้จึงเหมาะสมกับการด าเนินชีวิตของคนในท้องถิ่น 
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 1.4 อาชีพเลี้ยงสัตว์ 
 ไร่กิตติลักษณ์เป็นสวนผลไม้ขนาดใหญ่  พ้ืนที่ส่วนหนึ่งติดกับหมู่บ้านขัวแคร่ พ้ืนที่

อีกส่วนอยู่ในบ้านเหล่าพัฒนา สวนแห่งนี้เป็นเกษตรสวนผสมแบ่งพ้ืนที่ใช้ประโยชน์ต่างๆ ทั้งท าสวน
ผลไม้และขุดบ่อเลี้ยงปลาหลายบ่อรวมถึงปลูกผักปลอดสารพิษ นอกจากไร่กิตติลักษณ์แล้วยังมีบ่ อปลา
ของเอกชนอีกประมาณ 8 เจ้าซึ่งกระจายออกไปสองหมู่บ้านได้แก่ บ้านเหล่าฯกับชุมชนบ้านห้วยไม้เฮ้ีย
ขนาดของบ่อปลาแต่ละเจ้าจะใหญ่เล็กไม่เท่ากัน บางบ่อมีขนาดมากกว่า 2 ไร่ 3 ไร่ หรืออาจน้อยกว่านี้ 
เจ้าของบ่อบางคนจะปลูกผักพ้ืนบ้านที่มีอายุการดูแลสั้น เช่น ผักกระเฉด กะเพรา คะน้า กวางตุ้ง 
ผักกาดเมือง ฯลฯ แล้วน ามาขายในตลาดต่างๆ ในลักษณะของผักปลอดสารพิษ 

 เหนือชุมชนบ้านห้วยฮ้อมขึ้นไปจะเป็นฟาร์มหมูล้านนา ที่ฟาร์มแห่งนี้จะเลี้ยงหมู
ด้วยอาหารธรรมชาติ เช่น ร าข้าว พืชผัก ข้าวโพด ฯลฯ ในอดีตฟาร์มหมูแห่งนี้จะรับซื้อผลผลิตของ
ชาวบ้านในหมู่บ้าน เช่น ข้าวโพด ต่อมาเมื่อบ้านเหล่าฯ ไม่มีคนปลูกข้าวโพด ผู้จัดการฟาร์มจึงต้องหาซื้อ
วัตถุดิบจากหมู่บ้านอ่ืนแต่กระนั้นการเลี้ยงหมูในฟาร์มแห่งนี้ก็ยังเลี้ยงด้วยวิธีทางธรรมชาติ คือ จะไม่ใส่
ยาเร่งเนื้อแดงหรือสารเคมีลงไปและใช้อาหารที่ได้จากธรรมชาติ หมูจากฟาร์มแห่งนี้จึงส่งขายเพียงตลาด
บางแห่งในจังหวัดเชียงราย เช่น ตลาดประจ าต าบลบ้านดู่ ร้านเนื้อหมูปลอดสารพิษในจังหวัด รวมถึง
กาดสิบสองปันนาที่กลุ่มชาติพันธุ์ขอแบ่งเนื้อหมูจากฟาร์มแห่งนี้มาขายเพียงบางส่วน 

 ทั้งไร่กิตติลักษณ์และฟาร์มหมูล้านนาเป็นแหล่งอาชีพเบื้องต้นของกลุ่มคนไต  
โดยเฉพาะคนไทเขินเมื่อเข้ามาในหมู่บ้านแล้วยังไม่มีงานก็จะไปสมัครงานที่นี่ หลังจากเริ่มตั้งตัวได้และ
พอมีช่องทางหาอาชีพใหม่ๆ ก็จะลาออกปัจจุบันผู้หญิงไทเขินบางคนที่ไม่ต้องการออกไปท างานไกลจาก
หมู่บ้านก็จะท างานในที่ทั้งสองแห่ง อย่างเช่น น้าอ่ี  อินทรพรหม (กล่าวแล้วในบทที่ 4) หรือน้าอ่ีขาวที่
เคยท างานแห่งนี้ก่อนที่จะเปลี่ยนอาชีพมาขาย “ข้าวซอยน้ าคั่ว”   

1.5 อาชีพขายอาหาร 
 การขายอาหารเป็นอาชีพเสริมอีกอาชีพหนึ่งที่ผู้หญิงไทเขิน น ามาเป็นรายได้เสริม

ให้กับครอบครัว การขายอาหารของกลุ่มชาติพันธุ์จะมีสองแบบ คือแบบเปิดเป็นร้านเล็กๆ โดยอาศัย
หน้าร้านของคนที่รู้จักหรือกลุ่มชาติพันธุ์เดียวกันเปิดเป็นร้านอาหาร โดยมีการตั้งโต๊ะเล็กๆ ไว้บริการสอง
โต๊ะ กับอาหารที่น าไปขายภายนอกหมู่บ้าน ได้แก่ ตลาดต่างๆ ในต าบล ดังที่ ได้กล่าวมาในบทที่  4 
อาหารที่น ามาขายส่วนใหญ่จะเป็นอาหารของกลุ่มชาติพันธุ์ และอาหารในภาคเหนือทั่วไป 

 กล่าวโดยสรุป การท าการเกษตรในบ้านเหล่า เป็นการเชื่อมโยงความสัมพันธ์ของ
คนในชุมชน เพราะทุกครัวเรือนต่างพ่ึงพาอาศัยซึ่งกันและกัน ระบบความสัมพันธ์ของชุมชนก็ถูกก ากับ
อยู่ภายใต้ความเชื่อและการมีวัฒนธรรมเดียวกัน การมีบุคคลอ่ืนเข้ามาในหมู่บ้านแม้จะด ารงชีพด้วยการ
ท าเกษตรแต่วิถีชีวิตของชาวบ้านทั้ง 3 ชุมชนก าลังจะเปลี่ยนไปจากเดิม ทั้งระบบเกษตรกรรมที่
ผสมผสานระหว่างการยังชีพและการผลิตเพ่ือการค้า รวมถึงงานด้านอ่ืนๆ ของคนในหมู่บ้าน เช่น การ
เป็นแรงงานรับจ้าง งานก่อสร้าง การเปลี่ยนแปลงวิถีชีวิตที่เกิดขึ้นเป็นผลมากจากการพัฒนาทาง
เศรษฐกิจและสังคมโดยรอบ ที่หมู่บ้านขนาดเล็กไม่อาจต้านทานต่อกระแสการเปลี่ยนแปลงได้ จาก
การศึกษารูปแบบอาชีพต่างๆ ของคนไทเขินในหมู่  14 จะเห็นว่า คนไทเขินจะเลือกอาชีพที่เหมาะกับ
ทรัพยากรในหมู่บ้านและการด ารงชีวิตของคนกลุ่มต่างๆ โดยจะเลือกอาชีพบางอาชีพในหมู่บ้านที่ไม่
หนักจนเกินไป เช่น ด านา งานรับจ้างในฟาร์ม อาชีพดังกล่าวจะเป็นอาชีพที่ผู้หญิงไทเขินมีบทบาทมาก
ที่สุด เพราะจะเป็นการเสริมรายได้ให้กับครอบครัวอีกทั้งยังอยู่ใกล้กับที่อาศัย จึงไม่ต้องเดินทางออกจาก
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หมู่บ้านบทบาทของผู้หญิงไทเขินจะคล้ายกับการศึกษาของอุไรวรรณ  แสงศร (2547  :  166) ที่ศึกษา
ภูมิปัญญาในการจัดการทรัพยากรของอาข่า พบว่า “ในอดีตอาชีพเสริมจากงานในไร่ หัวหน้าครอบครัว
จะน าสินค้าออกไปขายกับคนต่างหมู่บ้าน โดยบทบาทจะผูกขาดอยู่ที่ผู้ชาย แต่ในปัจจุบันการค้าจะ
เปลี่ยนจากการค้าระหว่างหมู่บ้านไปค้าขายกับชุมชนในเมือง ซึ่งผู้หญิงกลับมีบทบาทส าคัญมากที่สุด 
ขณะที่ผู้ชายมีหน้าที่แสวงหาสินค้าในหมู่บ้านเพ่ือให้ผู้หญิงน าไปขาย” ขณะที่ครอบครัวของคนไทเขิน 
ฝ่ายชายจะท าอาชีพอ่ืนอีกหนึ่งอาชีพซึ่งเป็นอาชีพหลัก เช่น ช่างไม้  เกษตรกร  รับจ้างฯลฯ หรืออาชีพที่
ต้องเดินทางออกจากหมู่บ้าน 

 การขยายตัวทางเศรษฐกิจท าให้คนไทเขินเริ่มปรับเปลี่ยนอาชีพเพ่ือสอดคล้องกับ
กระแสของการเปลี่ยนแปลงในสังคมไทยและมีการบูรณาการในการด ารงชีวิต จนมีลักษณะคล้ายกับตน
ในท้องถิ่น โดยครัวเรือนที่พอมีทุนรอนก็จะผันตัวเองเป็นผู้รับเหมาหรือซื้อที่ดินเพ่ือปลูกพืชเชิงพาณิชย์
รวมถึงการเปิดร้านค้าขนาดเล็ก ส่วนครัวเรือนที่ไม่มีทุนก็มักไปท างานเป็นแรงงานภายในจังหวัดรวมถึง
งานรับจ้างทั่วไป 

 จากการประกอบอาชีพของคนในหมู่บ้านสะท้อนให้เห็นว่ากลุ่มคนเมืองในหมู่  14 
กลุ่มชาติพันธุ์ไตและกลุ่มไทเขินมีฐานะทางเศรษฐกิจมาจากการเป็นแรงงานรับจ้างและการท าเกษตร ซึ่ง
แต่ละกลุ่มต่างก็พยายามที่จะเข้ามามีส่วนในพ้ืนที่เพ่ือที่จะต่อรองในการเข้าถึงทรัพยากร หากไม่มีที่ท า
กิน หรือจ านวนที่ดินมีปริมาณลดน้อยลง ก็จะไม่สามารถประกอบอาชีพเกี่ยวกับการเกษตรได้ เนื่องจาก
ข้อก าจัดในหลายด้าน รวมถึงการถูกจับตามองจากคนภายนอก ท าให้คนไทเขินไม่อาจประกอบอาชีพได้
อย่างหลากหลาย ความซ้ าซ้อนของอาชีพและการช่วงชิงทรัพยากรจะเกิดขึ้นระหว่างคนเมืองในหมู่บ้าน
กับกลุ่มชาติพันธุ์ที่เข้ามาอาศัยในหมู่บ้านมาอย่างยาวนาน ส าหรับกลุ่มชาติพันธุ์ที่เข้ามาอยู่ใหม่แทบจะ
ไม่มีโอกาสที่จะเข้าถึงทรัพยากร ส่วนใหญ่จึงท าอาชีพรับจ้างอย่างเดียว บทบาทการท าอาชีพเสริมส่วน
ใหญ่จะเป็นหน้าที่ของผู้หญิงไทเขิน ในขณะที่ผู้ชายจะมีอาชีพและหน้าที่การงานที่ท าเป็นประจ า  
นอกจากนี้กระแสของการพัฒนาที่เข้ามาในหมู่บ้านอย่างต่อเนื่อง ท าให้จ านวนที่ดินในหมู่บ้านลดจ านวน
ลงอย่างรวดเร็ว ปรากฏการณ์ต่างๆ ที่ เกิดขึ้นได้ส่งผลต่อกลุ่มไทเขิน ซึ่งไม่อาจเพิกเฉยต่อการ
เปลี่ยนแปลงทางด้านเศรษฐกิจในประเทศไทยได้ เนื่องจากฐานะทางสังคมของกลุ่มยังไม่เท่าเทียมกับ
พลเมืองส่วนใหญ่ในประเทศ จึงไม่สิทธิในการถือครองที่ดิน หากที่ดินในหมู่บ้านถูกขายจนหมด ย่อม
ส่งผลกระทบอาชีพ อีกทั้งราคาที่ดินในปัจจุบันก็มีราคาเพ่ิมมากข้ึน คนไทเขินบางคนไม่มีทุนมากพอที่จะ
ซื้อ จากความไม่มั่นคงจากการด ารงชีวิต จึงเป็นเงื่อนไขที่ส าคัญที่พวกเขาจ าต้องมีสิทธิทางสังคมตามที่
กฎหมายรองรับเพ่ือให้การด ารงที่ชีวิตในประเทศไทยมีความมั่นคงเพ่ิมข้ึน     

2. ปัจจัยทางการเมือง 
2.1 การเมืองระดับชาติ 

 เมื่อกล่าวถึงกลุ่มชาติพันธุ์ไทยเขินที่เข้ามาในประเทศไทยในช่วงระยะเวลา 30 ปีที่ผ่าน
มา กลุ่มคนเหล่านี้มีสถานะบุคคลทางกฎหมาย คือ คนต่างด้าวหลบหนีเข้าเมืองหรือผู้ไม่มีสถานะทาง
ทะเบียน จากการก าหนดความหมายของกรมการปกครอง (2543  :  37)  ได้ให้ความหมายของสถานะ
บุคคล หมายความว่า “สถานภาพตามกฎหมายว่าด้วยสัญชาติกฎหมายคนเข้าเมือง และกฎหมายว่า
ด้วยการทะเบียนคนต่างด้าว” 

 ชาติพันธุ์ไทเขินบางคนอาจได้จัดท าทะเบียนประวัติขอสถานะคนต่างด้าวเข้าเมืองโดย
ชอบด้วยกฎหมายกรณีผู้ที่เข้าก่อน 18 มกราคม พ.ศ. 2538 หรือบัตรที่ขึ้นต้นด้วยเลข 6 แต่ก็ยังขาด
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สิทธิทางสังคมในด้านต่างๆ รวมถึงความวิตกกังวลในการที่จะอาศัยอยู่ในประเทศไทยได้ตลอดไป ผู้ไม่มี
สถานะทางทะเบียนในแต่ละคนอาจได้รับสิทธิไม่เหมือนกัน ทั้งนี้ขึ้นอยู่กับมติคณะรัฐมนตรีที่จะประกาศ
กฎเกณฑ์ออกมาให้ปฏิบัติในแต่ละครั้ง สิทธิเหล่านั้นบางครั้งก็อาจถูกยกเลิก หรือมีข้อขัดแย้งกับ
กฎหมายที่บังคับใช้ ขึ้นอยู่กับสภาพสังคมในแต่ละยุคและความเห็นชอบของคณะรัฐมนตรี การก าหนด
สิทธิต่างๆ อาจมีเกณฑ์ของการเข้ามาในประเทศไทยก่อนหรือหลังปี พ.ศ. นั้นๆ ท าให้ผู้ไม่มีสถานะทาง
ทะเบียนอาจไม่ได้รับสิทธิทางสังคมครบทุกคน 

 คนไทเขินที่ได้รับบัตรประจ าตัวคนที่ไม่มีสัญชาติไทย หรือส่วนใหญ่จะเรียกว่า “บัตร
ชนกลุ่มน้อย” อาจจะได้รับสิทธิทางสังคมที่ดีขึ้นในระดับหนึ่ง แต่ก็ยังพบเจอกับเหตุการณ์ที่ถูกกีดกัน
หรือถูกรังเกียจจากคนที่ได้มีปฏิสัมพันธ์ด้วย เมื่อทราบข้อมูลที่หน่วยงานของรัฐมอบให้แก่บุคคลเหล่านี้ 
ในรูปของบัตร 

 การจ าแนกชาติพันธุ์ของรัฐในอดีต ศศิประภา จันทะวงศ์ (2555) กล่าวว่า “ช่วงแรก
เกิดขึ้นในสมัยรัฐกาลที่ 6 เป็นการจ าแนกผู้คนแบบสมัยใหม่ผ่านการเป็นพลเมืองและอิงอยู่กับดินแดน 
คนป่า ชาวเขา คนจีน คนลาว สามารถเป็นพลเมืองสยามได้ผ่าน พรบ. แปลงสัญชาติ ร.ศ. 130 เป็นการ
จ าแนกเพ่ือการควบคุมและผนวกรวมให้เป็นพลเมืองไทย แต่จุดเปลี่ยนส าคัญของการจ าแนกรัฐไทย
สมัยใหม่ คือ หลังการเปลี่ยนแปลงการปกครอง 2475 เดิมเป็นพลเมืองของสยามซึ่งเป็นคนของกษัตริย์ 
แต่การจ าแนกชาติพันธุ์ของรัฐไทยสมัยใหม่กระท าผ่านภาษา วัฒนธรรมการแต่งกาย จ าแนกผ่านการ
หาอัตลักษณ์ร่วมเฉพาะกลุ่ม ด้วยการสร้างชื่อเรียกอัตลักษณ์ทางชาติพันธุ์ให้กลุ่มคนต่างๆ ซึ่งถูกท าให้
เป็นสถาบัน” ดังนั้น นับแต่อดีตจนถึงปัจจุบันกลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มต่างๆ ได้ถูกจ าแนกโดยรัฐ การจัด
หมวดหมู่อาจมาจากการจ าแนกทางการเมือง หรือ จ าแนกตามประเทศต้นทาง ดังตัวอย่างของกลุ่มชาติ
พันธุ์ไทเขิน ที่จะถูกระบุในบัตรผู้ไม่มีสถานะทางทะเบียนว่าสัญชาติไทใหญ่ส าหรับกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน
ส่วนใหญ่ในบ้านเหล่าพัฒนาได้ถือบัตรผู้ไม่มีสถานะทางทะเบียน การกรอกเอกสารข้อมูลของแต่ละคน
จะถูกเจ้าหน้าที่ของรัฐระบุสัญชาติไม่เหมือนกัน ชาติพันธุ์ไทเขินบางคนอาจถูกระบุว่าสัญชาติไทใหญ่ 
สัญชาติไทลื้อและสัญชาติพม่า จากการที่ถูกเจ้าหน้าที่จากหน่วยงานของรัฐระบุสัญชาติไม่เหมือนกันได้
ส่งผลกระทบต่อชีวิตของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินไม่น้อย แม้ทางกลุ่มชาติพันธุ์จะเคยชี้แจงว่าพวกเขาเป็นไท
เขิน ไม่ใช่สัญชาติพม่าหรือสัญชาติไทใหญ่ แต่ยามที่ได้บัตรประจ าตัวตามกฎหมายก็จะถูกระบุสัญชาติไท
ใหญ่  สัญชาติพม่าหรือสัญชาติไทลื้อเสมอ 

 จากการสอบถามคนไทเขินที่ถือบัตรชนกลุ่มน้อยในบ้านเหล่าพัฒนา จะพบว่า แต่ละ
คนจะถือบัตรชนกลุ่มน้อยต่างประเภทกัน บางคนได้บัตรผู้พลัดถิ่นสัญชาติพม่า บางคนได้บัตรผู้หลบหนี
เข้าเมืองจากพม่า บางคนได้บัตรไทลื้อ ฯลฯ การที่คนไทเขินแต่ละคนถือบัตรต่างกันได้ส่งผลกระทบต่อ
การด าเนินชีวิตในสังคมไม่มากก็น้อยโดยเฉพาะ คนไทเขินที่ถูกระบุสัญชาติว่าพม่า จะได้รับผลกระทบ
ต่อการด ารงชีวิตทั้งในด้านการประกอบอาชีพ และความสัมพันธ์กับคนภายในหมู่บ้าน ที่ถูกจ ากัดให้
ท างานได้เพียงบางประเภทและเป็นงานที่ใช้แรงงานเนื่องจากนายจ้างก็มีความรู้สึกท่ีไม่ค่อยดีต่อคนพม่า 
แต่หลังจากที่กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินท างานกับนายจ้างไปซักระยะ และนายจ้างรู้จักอุปนิสัย ปัญหาในเรื่อง
ความรู้สึกที่ไม่ดีก็จะหมดไป การประกอบอาชีพในเมืองไทยของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินจึงมีลักษณะชักชวน
ญาติพ่ีน้องหรือคนภายในกลุ่มให้ท างานรับจ้างที่เดียวกัน เพ่ือหลีกปัญหาการว่างงาน     

 แม้จะมีคนบางกลุ่มเข้าใจอุปนิสัยของคนไทเขิน หลังจากได้ปฏิสัมพันธ์กันแล้ว แต่
กระนั้นความรู้สึกที่สั่งสมมาของคนภายในหมู่บ้านหากทราบว่าคนกลุ่มนี้เป็นคนพม่า จะถูกรังเกียจเป็น
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อย่างมากถึงขั้นไม่ให้บุตรหลานในหมู่บ้านเล่นหรือท าความรู้จักกับคนกลุ่มนี้ รวมถึงส่งผลกระทบยาม
เมื่อเด็กเหล่านี้ไปโรงเรียน จะถูกเพ่ือนในห้องเรียนล้อเลียนว่าเป็นลูกพม่า รวมถึงการเข้าเรียนของบุตร
หลานกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินที่ไม่สามารถเข้าเรียนในโรงเรียนเอกชนบางแห่งภายในจังหวัดเชียงราย 
เนื่องจากเมื่อทางโรงเรียนทราบสถานภาพของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน ส่วนใหญ่จะไม่รับเด็กไทเขินให้เข้า
ศึกษาในโรงเรียน โดยอ้างว่าเป็นเด็กพม่า จากประสบการณ์ของอ้ายแสง (สัมภาษณ์) ในเรื่องการศึกษา
ของบุตรชายที่ถูกกีดกันจากโรงเรียนเอกชนแห่งหนึ่งในจังหวัดเชียงราย ได้เล่าว่า 

 
“… อ้ายหวังอยากให้ลูกได้เรียนสูงๆ จบแล้วมีงานท าที่ดีจะได้ไม่ล าบากเคยได้ยินว่า

โรงเรียนนี้สอนดี มีชื่อเสียงอ้ายก็พาลูกเข้าไปสมัครเรียน ปรากฏว่าทางโรงเรียนไม่รับลูกอ้ายเข้า
เรียนเพราะว่าบัตรประจ าตัวของอ้ายเขียนว่าสัญชาติพม่า ครูบอกว่าไม่อยากให้เกิดปัญหายุ่งยาก
และไม่รับคนพม่าเข้าเรียนที่นี่ พออ้ายพาลูกเข้าโรงเรียนแถวหมู่บ้านก็ถูกเด็กในโรงเรียนที่เป็นคน
หมู่บ้านเดียวกันล้อว่าเป็นลูกพม่า ลูกก็อาย ทุกวันนี้ไม่ค่อยมีเพ่ือน ถ้าอ้ายเป็นคนพม่าจริงท าไม
จึงอ่านหนังสือพม่าไม่ออก พูดภาษาพม่าไม่ได้ แต่ที่เจ็บใจคือแค่เห็นบัตรประจ าตัวอ้ายก็รังเกียจ
และเชื่อว่าอ้ายเป็นคนพม่าแล้ว …” 

 
 การถูกคนเมืองเรียกในเชิงอคติว่า เป็นพวก “เงี้ยว” ก็เป็นอีกสาเหตุที่สร้างความไม่

พอใจเป็นอย่างยิ่งแก่กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินเช่นเดียวกัน ค าว่า “เงี้ยว” เป็นค าที่ผู้อ่ืนใช้เรียกคนที่เดินทาง
มาจากประเทศพม่า จากค าอธิบายของสุรินทร์  เรือนจินนา (2555  :  สัมภาษณ์) ได้บอกเล่าถึงที่มาของ
ค าว่าเงี้ยว มาจาก “ลักษณะทรงผมของผู้หญิงในประเทศพม่าที่ม้วนเป็นปม จะเป็นไทใหญ่หรือไทเขินก็
ได้ ค าเรียกนี้เป็นค าเรียกท่ีไม่สุภาพ ที่คนไทยน ามาใช้เรียกคนกลุ่มนี้”  ค าว่า “เงี้ยว” นอกจากจะเป็นค า
ไม่สุภาพแล้วยังเป็นค าที่ส่อนัยยะที่แสดงถึงความหมายของการแสดงความรู้สึกในเชิงดูถูก รวมถึงการ
แยกคนออกเป็นกลุ่มซึ่งไม่ใช่กลุ่มคนเมือง หรือการเป็นคนอื่น  

 จากการที่กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินบางคนถูกหน่วยงานของรัฐระบุสัญชาติว่าไทใหญ่ ท าให้
ความสัมพันธ์กับคนเมืองภายในหมู่บ้านไม่สู้จะดีเท่าที่ควร เนื่องจากความรู้สึกที่คนเมืองมีต่อกลุ่มชาติ
พันธุ์ไทใหญ่มีลักษณะเชิงอคติ อันเนื่องมาจากการรับรู้ทางประวัติศาสตร์โดยมองว่ากลุ่มชาติพันธุ์ไทใหญ่
เป็นคนพม่า โดยคนเมืองมักจะเรียกคนไทใหญ่ว่า “เงี้ยว” รวมถึงประวัติศาสตร์ของเมืองเชียงแสนในยุค
ที่พม่าเข้ายึดครองเมืองเชียงใหม่ เมืองเชียงแสนกลายเป็นเมืองที่ส าคัญทางการทหาร ก่อนปี  1878 
(พ.ศ. 2421) ทั้งล้านนาและสยามเลือกที่จะใช้ยุทธศาสตร์ท าให้เมืองเชียงแสนเป็นเมืองร้าง ดังที่ได้กล่าว
มาแล้วในบทที่ 3 จากบันทึกของ Bock และชิเกฮารุ ทานาเบ้ ได้แสดงสภาพสังคมในช่วงปลายศตวรรษ
ที่ 19 อันแสดงให้เห็นถึงอิทธิพลของพวกเงี้ยวที่มีต่อพ้ืนที่ในภาคเหนือและบริเวณชายแดนของล้านนา 
การรับรู้ในเรื่องประวัติศาสตร์ของคนในภาคเหนือที่มีต่อ “คนพม่า” และ “เงี้ยว” จึงเกิดอคติและเป็น
ภาพในเชิงลบ ภาพที่คนเมืองรับรู้มีแต่การรุกรานและใช้อ านาจจากพวกเงี้ยวในพ้ืนที่  ข้อมูลบางส่วน
จากประวัติศาสตร์ส่งผลให้กลุ่มชาติพันธุ์ไทในยุคปัจจุบันที่เดินทางมาจากพม่าโดยเฉพาะกลุ่มชาติพันธุ์
ไทเขินถูกเข้าใจว่าเป็นคนไทใหญ่ พลอยถูกเรียกยามลับหลังว่าเป็นพวก ‘เงี้ยว’ นอกจากนี้การที่ถูกระบุ
ว่าเป็นสัญชาติไทใหญ่ยังส่งผลต่อการขอสัญชาติไทยในเวลาต่อมา ซึ่งกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินต่างทราบดีว่า
หากถูกระบุว่าสัญชาติไทใหญ่แล้ว โอกาสจะได้รับสัญชาติไทยยากมาก และมักจะถูกผลักดันให้กลับ
ประเทศพม่า ดังที่ ป้าดีชาวไทเขิน อายุ 51 ปี (สัมภาษณ์) กล่าวว่า 
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“… หากพวกเราถูกระบุว่าสัญชาติไทใหญ่ ถือว่าโชคไม่ดีเพราะโอกาสจะได้สัญชาติไทยยาก
มาก ก็ไม่รู้เพราะอะไร แต่ถ้าระบุว่าสัญชาติไทลื้อ จะโชคดีอีกไม่นานก็ได้สัญชาติไทยแล้ว  ตัวป้าโชคไม่ดี
พอเจ้าหน้าที่ถามป้าก็บอกว่าเป็น ‘ไทเขิน’ แต่บัตรป้าออกมากลับเขียนว่า ‘ไทใหญ่’ …” 

 
 จากปรากฏการณ์การถือบัตรชนกลุ่มน้อยของคนไทเขินในบ้านเหล่าพัฒนา ได้

สอดคล้องกับการศึกษากลุ่มชาติพันธุ์บ้านคัดเค้า ของ ศศิประภา จันทะวงศ์ (2525  :  98) ที่พบว่า 
“ประชากรกว่า 350 คน 81 ครัวเรือน มีเพียง 8 คนเท่านั้นที่มีสัญชาติไทย ส่วนชาวบ้านที่เหลือนั้นต่าง
ถือบัตรชนกลุ่มน้อยต่างประเภทกันออกไป ได้แก่ บัตรผู้พลัดถิ่นสัญชาติพม่า บัตรผู้หลบหนีเข้าเมืองจาก
พม่า บัตรบุคคลบนพ้ืนที่สูงซึ่งแยกย่อยออกเป็นบัตรสีเขียวขอบแดง และสีฟ้า และที่ร้ายที่สุดบางคนใน
หมู่บ้านแห่งนี้ไม่มีเอกสารใดเลยจากทางราชการ ซึ่งหมายความว่าเขาและเธอ คือ ผู้หลบหนีเข้าเมืองผิด
กฎหมาย บัตรแต่ละชนิดที่ชาวบ้านถือนั้นไม่สามารถอ้างอิงชาติพันธุ์ของชาวบ้านได้ คนที่ถือบัตรไทลื้อ
แท้จริงแล้วอาจเป็นคนไทใหญ่ ในขณะที่คนที่ถือบัตรบุคคลบนพ้ืนที่สูงอาจจะเป็นคนไทลื้ อ เหตุที่เป็น
เช่นนั้นเพราะชาวบ้านไม่ได้เลือกที่จะท าบัตรตามชาติพันธุ์ของตัวเอง แต่จะท าตามที่มีโครงการจัดท า
บัตรที่เข้ามาในช่วงเวลานั้นๆ” การไม่ได้ระบุประเภทของบัตรตามข้อมูลที่ถูกต้อง นอกจากจะไม่ได้ให้
ข้อมูลตามความเป็นจริงแล้ว ข้อมูลของบัตรยังจะกลายเป็นวาทกรรม ที่ท าให้ผู้ถือบัตรถูกรังเกียจ ถูก
สังคมตอกย้ าในเรื่องของการเป็นคนอ่ืนและพบกับความยุ่งยากในการด ารงชีวิตในสังคมไทยอีกด้วย  

 นอกจากนี้การที่รัฐระบุสัญชาติไม่เหมือนกันยังเป็นช่องทางให้เกิดการทุจริต หลอกลวง 
แก่ผู้ใหญ่บ้าน ผู้ช่วยผู้ใหญ่บ้าน ก านัน รวมถึงเจ้าหน้าที่รัฐบางคนที่ได้ผลประโยชน์ในเรื่องของการทุจริต
เหล่านี้ ทั้งยังมักเกิดข่าวลือ ในเรื่องของการได้สัญชาติโดยใช้เงินซื้อบัตรประชาชนไทย มาเป็นระยะ
โดยเฉพาะในช่วงที่สังคมไทยหรือสื่อมวลชนให้ความสนใจในด้านอ่ืน ข่าวลือการซื้อบัตรประชาชนจะมี
เข้ามาในหมู่บ้านมาก การซื้อบัตรประชาชนไทยตามข่าวลือที่กลุ่มชาติพันธุ์ในบ้านเหล่าพัฒนาได้ยินมา
จะมีราคาประมาณ 30,000 บาทต่อหนึ่งคน บางหมู่บ้านในอ าเภอแม่สาย ที่มีกลุ่มชาติพันธุ์เดินทางมา
จากพม่ามักจะตกเป็นเหยื่อเสมอ จากค าบอกเล่าของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินในบ้านเหล่าพัฒนา (2555  :  
สัมภาษณ์) เคยเล่าเหตุการณ์ในเรื่องการซื้อบัตรประชาชนเมื่อประมาณกลางปี 2554 ว่า 

 
“… มีข่าวลือมาจากแถวแม่สายว่า จ้างท าบัตรประชาชนไทยได้ เสียคนละประมาณ 

30,000 บาท กลุ่มไทใหญ่กับไทลื้อแถวแม่สายเขาไปจ้างท ากัน แต่พวกเราในบ้านเหล่าพัฒนา
บอกต่อๆ กันว่าไม่ท าเพราะกลัวถูกหลอกและกลัวผิดกฎหมาย ต่อมาอีกประมาณ 2 เดือน กลุ่ม
พวกเราที่บ้านเหล่าก็ได้ยินว่าที่จ้างท าบัตรเป็นเรื่องโกหก มีคนถูกต ารวจจับ และมีคนถูกหลอก
เอาเงิน คนที่รับท าก็หนีหายไปไหนแล้วก็ไม่รู้ …” 

 
 ไม่เพียงแต่การท าบัตรประชาชนไทยเท่านั้น แม้บัตรที่แสดงสถานะต่างๆ ของคนต่าง

ด้าวที่สามารถออกอย่างถูกต้องจากหน่วยงานราชการ บางหมู่บ้านในจังหวัด ก็มีการให้กลุ่มชาติพันธุ์เสีย
ค่าใช้จ่ายให้กับผู้ติดต่อประสานงานในท้องถิ่น อาทิ ผู้ ใหญ่บ้าน ผู้ช่วยผู้ใหญ่บ้าน ดังข้อมูลที่ได้จากการ
พูดคุย (2555  :  สัมภาษณ์) กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินเล่าว่า 
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“… อย่าว่าแต่บัตรประชาชนไทยเลยที่ใช้เงินซื้อ บางหมู่บ้านแม้แต่บัตรขอบเขียวขอบแดง 
(บัตรส าหรับ ชุมชนบนพ้ืนที่สูง) ยังต้องเสียตังค์ให้ ถ้าไม่เสียเงินให้เขา ก็ไม่ไปติดต่อที่อ าเภอ 
3,000, 5,000 ก็ต้องจ่าย บางหมู่บ้านนะช่วงเวลาท าบัตรต่างๆ ที่อ าเภอแจ้งมา ผู้ใหญ่กับผู้ช่วย
ถอยรถป้ายแดงออกมาขับได้เลย อ้ายรู้ขั้นตอนดี มันกินกันทั้งนั้นจ่ายกันเป็นทอดๆ ยังดีที่นี่ไม่
ค่อยมีเหตุการณ์แบบนี้ …” 

 
 การทุจริตในเรื่องของบัตรที่แสดงสถานะของบุคคลนี้มักเกิดขึ้นเสมอ เพราะบัตรที่

แสดงสถานะของบุคคลจะเป็นการก้าวไปสู่การเป็นพลเมืองไทยในอนาคต  บัตรที่หน่วยงานราชการออก
ให้จะเป็นเครื่องยืนยันว่าบุคคลนั้นเข้ามาอาศัยในประเทศไทยนานเพียงใด ดังที่ ขวัญชีวัน บัวแดง (2551  
:  75) ได้ศึกษาคนกะเหรี่ยงที่อพยพเข้ามาในประเทศไทยในระยะยี่สิบปีกล่าวว่า  

 
“… อาจจะได้รับบัตรบุคคลบนพ้ืนที่สูง (บัตรสีฟ้า) ซึ่งมีความเป็นไปได้ที่จะเปลี่ยนเป็นบัตร

ประชาชน แต่ผู้ที่เข้ามาไม่ก่ีปีมานี้ โอกาสได้บัตรประชาชนตามขั้นตอนแทบจะไม่มี …”  
 

  ประกอบกับการน าเสนอข่าวของช่องไทยพีบีเอส เมื่อวันที่ 9 กุมภาพันธ์ 2556 ได้ตอก
ย้ าให้เห็นถึงกระบวนการทุจริตในเรื่องการสวมสิทธิบัตรประชาชนที่ยังคงมีอยู่และกระท ากันเป็น
กระบวนการ ตามข่าวได้เสนอข้อมูลว่า 

 
 “… ในเขตภาคเหนือ เจ้าหน้าที่ท้องถิ่น มีการเรียกรับเงินกับบุคคลต่างสัญชาติให้เพ่ิมชื่อ

ในทะเบียนราษฎรของไทย การทุจริตท าให้กลุ่มท่ีมีสิทธิเข้าหลักเกณฑ์ ไม่สามารถเพ่ิมชื่อได้  ในปี 
2552 หน่วยงานของรัฐมีการตรวจสอบคนต่างด้าวส ารวจผู้ไม่มีสถานะทางทะเบียนที่ได้ท าประวัติ
ตั้งแต่ปี 2542 ย้อนหลัง  ผู้ไม่มีสถานะทางทะเบียนจะไม่สามารถด าเนินการทางเอกสารใดๆ ได้
ทั้งสิ้น จนกว่าจะมีผู้มารับรองพร้อมเอกสารการเข้ามาอยู่ในประเทศไทยมายื่นอีกครั้งที่เทศบาล
หรืออ าเภอเมื่อตรวจสอบว่าเข้าหลักเกณฑ์ เจ้าหน้าที่จะปลดล็อกให้ …” 

 
 ดังนั้นการทุจริตจึงเริ่มตั้งแต่หมู่บ้าน โดยการกรอกเอกสารแจ้งให้หน่วยงานราชการ

ทราบประวัติของคนต่างด้าว การทุจริตจะเกิดตั้งแต่พยานที่ช่วยรับรองเอกสาร หรือ การโกงระยะเวลาที่
เข้ามาอาศัยในประเทศไทยสิ่งเหล่านี้จึงเป็นช่องทางในการหาผลประโยชน์ หากผลประโยชน์เอ้ือกันทั้ง
สองฝ่าย การยื่นขอสถานะก็จะเป็นไปอย่างราบรื่น  ดังนั้นแม้ไม่ใช่การซื้อบัตรประชาชน กลุ่มชาติพันธุ์ที่
มีสถานะเป็นคนต่างด้าวหลบหนีเข้าเมืองยังคงตกเป็นผู้ที่ถูกขูดรีดอยู่เสมอ 

 การที่กลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มต่างๆ อยากได้บัตรที่แสดงสถานภาพอย่างใดอย่างหนึ่งที่ออก
จากหน่วยงานของรัฐไทย ก็เพ่ือเป็นหลักประกันทางกฎหมายว่าอย่างน้อย สามารถที่จะอาศัยในประเทศ
ไทยได้ระยะหนึ่ง เห็นได้จาก งานศึกษาของ วสันต์ ปัญญาแก้ว (2555  :  61) ที่ศึกษาการอพยพของ
กลุ่มชาติพันธุ์ไทลื้อ พบว่า “การอพยพมีลักษณะของการเดินทาง โยกย้ายถิ่นฐานทั้งครอบครัว ซึ่งมัก
เป็นไปเพ่ือการยกระดับฐานะทางเศรษฐกิจและส่วนมากมักมีเส้นทางที่ชัดเจน คือ เดินทางมาตั้งถิ่นฐาน
ที่เมืองชายแดน ท่าขี้เหล็ก โดยเฉพาะ ในชุมชนสันทราย และรอโอกาสเหมาะเพ่ือที่จะลักลอบข้ามมายัง
แม่สายทางฝั่งไทย และรอจนกว่าจะสามารถแจ้งชื่อลงทะเบียนเพ่ือรับ “บัตรไทยลื้อ” (ซึ่งถูกจัดสถานะ
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ให้เป็นชนบทบนที่สูงที่ไม่ใช่ชาวเขา) และมีหลายกรณี ใช้การแต่งงานกับ “ชาวเขา” ในประเทศไทย 
เพ่ือให้ได้มาซึ่ง “บัตรชาวเขา” เนื่องจากบัตรหรือเอกสารที่ออกโดยทางการไทย ดังกล่าว สามารถใช้
เป็นหลักประกันทางกฎหมายในอันที่จะเข้ามาอยู่อาศัยในประเทศไทยระดับหนึ่ง” 

 นอกจากนี้การที่กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินที่มีสถานะเป็นคนต่างด้าวเข้ามาอาศัยในประเทศ
ไทย ยังท ามีให้สิทธิขั้น พ้ืนฐานที่ รัฐให้ตามสมควรแก่คนต่างด้าว เห็นได้จากค ากล่าว ของรอง
นายกรัฐมนตรี จาตุรนต์  ฉายแสง (ปิ่นแก้ว  อุ่นแก้ว.    2550  :  173) ได้กล่าวว่า “การที่บุคคลหนึ่งๆ 
จะได้รับการคุ้มครองสิทธิขั้นพ้ืนฐาน หรือสามารถใช้สิทธิขั้นพ้ืนฐานได้หรือไม่นั้นไม่ได้ขึ้นกับว่าบุคคล
ดังกล่าวเป็นคนไทยหรือไม่ มีบัตรหรือไม่มี” จากค ากล่าวนี้ แสดงให้เห็นว่าทุกคน ไม่ว่าจะเป็นใครใน
ประเทศไทยสามารถเข้าถึงสิทธิขั้นพ้ืนฐานได้ทั้งสิ้น แต่ในทางปฏิบัติการท างานของภาคส่วนต่างๆ ยังมี
การเลือกปฏิบัติต่อคนบางกลุ่มที่อาศัยในประเทศไทย เห็นได้จากการศึกษาของกฤตยา อาชวนิจกุล 
(2554  :  112) ที่กล่าวถึงฐานคติของส านักงานสภาความมั่นคงแห่งชาติ (สมช.) ว่า “สมช. มุ่งควบคุม
มากกว่าปกครองและมักผูกติดอยู่กับเรื่องอธิปไตยของชาติ จากฐานคติดังกล่าว จึงเป็นรากเหง้าของอคติ
ต่อชนกลุ่มน้อยที่ไร้รัฐ/ไร้สัญชาติ ส่งผลให้ประชากรกลุ่มนี้ถูกละเมิดสิทธิในหลายมิติ ทั้งทางตรงคือ การ
ท าร้ายหรือปฏิบัติอย่างชัดเจน เช่น การถูกเรียกตรวจบัตรหากลืมก็จะถูกเรียกร้องเงินทอง  ทาง
โครงสร้าง ได้แก่ กฎเกณฑ์ทางกฎหมายและระเบียบต่างๆที่มุ่งควบคุมชนกลุ่มน้อย รวมถึงมิติทาง
วัฒนธรรม ได้แก่การสร้างภาพลักษณ์เหมารวมว่าเป็นคนป่าเถื่อน สกปรก ไร้ความรู้ การท าลายป่าหรือ
ปลูก ผลิต ขายฝิ่นและเฮโรอีน” 

 จากข้อความดังที่กล่าวมาข้างต้น กฤตยา อาชวนิจกุล (2554  :  112) มีความเห็นว่า 
“ทั้งหมดนี้ถูกผลิตซ้ าด้วยวาทกรรมเรื่องภัยอันตรายต่อความมั่นคงของประเทศ บนอคติที่ว่า กลุ่มคน
เหล่านี้คือผู้สร้างปัญหา มิใช่ผู้ประสบปัญหาที่รัฐควรเข้ามาจัดการช่วยเหลือ แนวทางที่จัดการด าเนินการ
มาจึงขาดมิติเรื่องการปกป้องและคุ้มครองสิทธิ เพราะมองว่ามิใช่คนของรัฐ ท าให้สภาพการด ารงชีวิต
ของคนไร้รัฐ/ไร้สัญชาติต้องเผชิญกับการถูกละเมิดสิทธิขั้นพ้ืนฐานนานาประการ และประสบกับปัญหา
ความด้อยโอกาสในสิทธิการเข้าถึงบริการของรัฐด้านต่างๆ” การที่กลุ่มชาติพันธุ์มีสถานภาพไม่เท่าเทียม
กับคนไทย จึงไม่อาจเข้าถึงสิทธิต่างๆ ในประเทศได้เท่าที่ควร  ซึ่งผู้วิจัยจะขอกล่าวถึงการถูกละเมิดสิทธิ
ขั้นพ้ืนฐานของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน บ้านเหล่าพัฒนาโดยมีรายละเอียดดังต่อไปนี้ 

   การเข้าถึงบริการรักษาพยาบาล  
 ก่อนมีการประกาศนโยบายประกันสุขภาพถ้วนหน้า พ.ศ. 2545  คนไร้สัญชาติ

ที่มีเลขประจ าตัวขึ้นต้นด้วยเลข 6 และ 7 มีสิทธิที่จะซื้อบัตรของผู้มีรายได้น้อยจากโรงพยาบาลใกล้บ้าน 
ใน “โครงการสวัสดิการประชาชนด้านการรักษาพยาบาล” (สปร.) ราคา 300 – 500 บาทต่อครอบครัว 
สามารถใช้สิทธิรักษาโดยไม่เสียค่าใช้จ่าย แต่เมื่อเกิดโครงการบัตรทอง (กฤตยา อาชวนิจกุล.    2554  :  
114) สิทธิของบัตรประเภทนี้จะให้แก่ผู้มีสัญชาติไทยเท่านั้น ท าให้กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินบางคนที่เคย
ได้รับสิทธิการรักษาโดยใช้บัตรทองจึงไม่สามารถใช้บัตรนี้ได้  

 จากการเก็บข้อมูลในด้านการรักษาพยาบาลของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินพบว่า สิทธิ
ในการเข้าถึงการรักษาพยาบาลจะเกี่ยวพันกับสถานภาพของปัจเจกชน ดังนั้น กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินบาง
คนที่ได้ถือใบส าคัญประจ าตัวคนต่างด้าวจะมีสิทธิใช้บัตรทองในการรักษาอยู่เช่นเดิมในขณะที่กลุ่มชาติ
พันธุ์ไทเขินบางคนได้ถูกริบบัตรไปแล้ว แต่เมื่อเข้ารักษาในโรงพยาบาล แล้วมีการตรวจสอบข้อมูลทาง
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คอมพิวเตอร์และพบว่าเคยเข้ารับการรักษาในโรงพยาบาลมาก่อน แม้จะไม่มีบัตรแต่ก็สามารถเข้ารับการ
รักษาได้ตามปกติ  

 ส าหรับกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินบางคนที่ถือบัตรแสดงสถานะบุคคลแตกต่างกัน
ออกไปสามารถเข้ารักษาในโรงพยาบาลได้ แต่หากเข้ารับการรักษาตามสถานีอนามัยในแต่ละต าบล จะ
ขึ้นอยู่กับหัวหน้าสถานีอนามัย บางสถานีอนามัยก็รับรักษา แต่ส่วนใหญ่จะปฏิเสธไม่ท าการรักษา ท าให้
การรักษาเบื้องต้นหรือโรคที่ไม่ร้ายแรง ต้องเดินทางไปรับการรักษาท่ีโรงพยาบาลเท่านั้น  

 นอกจากนี้บัตรที่ทางรัฐออกให้เพ่ือใช้สิทธิในการเข้ารักษาพยาบาลต้องดูที่มติ
คณะรัฐมนตรีที่จะประกาศในแต่ละปีว่ามีเกณฑ์ในการใช้สิทธิอย่างไร ซึ่งแต่ละกลุ่มจะได้รับสิทธิในการ
รักษาพยาบาลไม่เหมือนกัน ถ้าเป็นผู้ที่ได้รับการบันทึกข้อมูลตามแบบ 89 (ทะเบียนส ามะโนครัวหรือ
ทะเบียนกลาง) จะยังมีสิทธิในการรักษาพยาบาลอยู่ ในขณะที่บางกลุ่มสิทธิการรักษาพยาบาลได้ถูก
ยกเลิกไปแล้ว และก าลังรอมติคณะรัฐมนตรีฉบับใหม่ประกาศใช้ 

  การเข้าถึงการศึกษา 
 จากมติคณะรัฐมนตรีเรื่องการจัดการศึกษาแก่บุคคลที่ไม่มีหลักฐานทะเบียน

ราษฎร หรือไม่มีสัญชาติไทย เมื่อวันที่ 5 กรกฎาคม 2548 ส่งผลให้คนไร้รัฐ/ไร้สัญชาติ/ไร้รากเหง้าและ
แรงงานข้ามชาติ รวมถึงบุตรหลานของกลุ่มคนเหล่านี้ทั้งหมด สามารถลงทะเบียนเรียนหนังสือในสถาน
การศึกษาของรัฐได้ (กฤตยา อาชวนิจกุล.    2554  :  118)  แต่จากปรากฏการณ์ภาคสนาม พบว่า 
นักเรียนสามารถเข้าศึกษาในโรงเรียนได้ตามปกติแต่อาจมีโรงเรียนเอกชนบางโรงเรียนไม่รับเด็กเข้าเรียน 
ดังเช่นตัวอย่างของอ้ายแสง กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินดังที่ได้กล่าวมาในข้างต้น สอดคล้องกับการศึกษา ของ
กฤตยา อาชวนิจกุล (2554  :  118) ที่กล่าวในเรื่องของการศึกษาว่า “จากข้อเท็จจริงปรากฏว่า 
ลูกหลานของประชากรชายขอบกลุ่มนี้ส่วนใหญ่ยังไม่สามารถเข้าเรียนในระบบโรงเรียนของรัฐได้ สาเหตุ
ส่วนหนึ่งมาจากยังมีผู้บริหารของโรงเรียนจ านวนมากไม่ยอมรับเด็กเหล่านี้เข้าเรียน เพราะกลัวว่าจะเกิด
ปัญหาต่างๆ หรือความไม่ชัดเจนในทางปฏิบัติ โดยเฉพาะการได้รับเงินชดเชยจากรัฐเป็นรายหัวของเด็ก
ไร้รัฐ” 

 ส าหรับเด็กที่เข้าศึกษาต่อในระดับอนุปริญญา และปริญญาตรีเมื่อจบแล้ว
ทบวงมหาวิทยาลัยรับรอง วุฒิการศึกษา แต่ปัญหาในเรื่องการศึกษามักมาจากการขาดแคลนทุนทรัพย์ 
เด็กที่ไม่มีสถานะทางทะเบียนไม่มีสิทธิกู้ยืมเงินเรียนได้ ประกอบกับเมื่อจบมาแล้ว เด็กกลุ่มนี้ไม่สามารถ
ประกอบอาชีพตามที่ได้รับการศึกษามาเนื่องจากประกาศกระทรวงแรงงานมีการก าหนดงานให้กับกลุ่ม
คนเหล่านี้เพื่อป้องกันปัญหาการแย่งอาชีพของคนในประเทศ  
  การเข้าถึงสิทธิถือครองที่ดิน  

 เนื่องจาก ผู้ไม่มีสถานะทางทะเบียน มีชื่ออยู่ในทะเบียน ทร.38 ก. (ทะเบียน
ประวัติส าหรับบุคคลที่ไม่มีสถานะทางทะเบียน) ซึ่งเป็นเลขทะเบียนของส่วนกลาง หรือทะเบียน
ส ามะโนครัว (89) รวมถึงสถานะภาพของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินเป็นคนต่างด้าวเข้าเมืองผิดกฎหมาย ท าให้
พวกกลุ่มชาติพันธุ์ไม่มีสิทธิครอบครองที่ดิน ดังนั้นแม้จะมีที่อยู่อาศัยในประเทศไทยแต่ไม่ สามารถเป็น
เจ้าของได้  

 ส าหรับการแก้ปัญหาในเรื่องการถือครองที่ดิน ทางกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินจึงใช้
วิธีการช่วยเหลือกันภายในกลุ่มโดยขอยืมชื่อของผู้ที่มีสิทธิครอบครองที่ดิน หรือ เจ้าของที่ดินที่ขายที่ดิน
ให้ ขอใช้ชื่อในการครอบครองที่ดินไปก่อน โดยอาศัยความไว้เนื้อเชื่อใจ ซึ่งที่ผ่านมายังไม่เคยเกิดปัญหา
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การถูกแย่งชิงที่ดิน หรือการถูกไล่ออกจากบ้านของตนเอง ประกอบกับกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินที่เข้ามา
อาศัยในประเทศไทยช่วงเวลาไม่ถึง 10 ปี มักจะซื้อที่ดินที่ไม่มีเอกสารสิทธิ์ การถือครองที่ดินของกลุ่ม
ชาติพันธุ์นี้ภายในหมู่บ้านจึงอาศัยเพียงการรับรู้จากคนภายในหมู่บ้านด้วยกัน รวมถึงการให้พ่อหลวง 
(ผู้ใหญ่บ้าน) เป็นพยานในการซื้อขายที่ดิน 

 การซื้อที่ดินที่ไม่มีเอกสารสิทธิ ได้ส่งผลต่อต่อสภาพแวดล้อมรอบหมู่บ้าน เพราะ
คนเมืองบางกลุ่มได้รุกเข้าไปในพ้ืนที่เขตป่าเพ่ือครอบครอง หลังจากครอบครองได้ซักระยะจะน ามาขาย
ให้กับกลุ่มชาติพันธุ์ การรุกเข้าไปในพ้ืนที่เขตป่านอกจะท าให้พ้ืนที่ป่าลดน้อยลงแล้วยังท าให้รายได้ของ
คนที่ประกอบอาชีพหาของป่าภายในหมู่บ้านได้รับผลกระทบตามไปด้วย 
  ความอิสระในการเดินทาง  

 ความอิสระในการเดินทางภายในประเทศของคนต่างด้าวนั้น จะมีจ ากัดในการ
เดินทางออกนอก “เขตพ้ืนที่ควบคุม” ซึ่งในเรื่องการเดินทางของคนกลุ่มนี้ กฤตยา อาชวนิจกุล (2554  
:  118)  ได้กล่าวว่า “คนไร้รัฐมีข้อจ ากัดในการเดินทางออกนอก ‘เขตพ้ืนที่ควบคุม’ ซึ่งหมายถึงเขต
อ าเภอ หรือจังหวัดที่อยู่อาศัย หรือที่ท างาน หรือที่เรียนหนังสือ คือไม่สามารถมีอิสระในการเดินทางไป
ไหนมาไหน ดังเช่น ผู้มีสัญชาติไทยหรือแรงงานต่างชาติที่เข้าเมืองถูกกฎหมาย”  

 การจะเดินทางออกนอก “เขตพ้ืนที่ควบคุม”  ต้องขออนุญาตทุกครั้งและมี
จ านวนวันในการออกนอกพ้ืนที่ที่ชัดเจน แม้จะเดินทางไปต่างอ าเภอทั้งที่อยู่ในจังหวัดเดียวกัน ส าหรับ
การขออนุญาตต้องแจ้งให้ผู้ใหญ่บ้านทราบและท าเรื่องขอออกนอกพ้ืนที่  ซึ่งเรื่องจะถูกส่งไปเป็นล าดับ
จนถึงอ าเภอ หากออกนอกพ้ืนที่โดยไม่ขออนุญาตอาจถูกต ารวจจับและเสียค่าปรับ จนกลายเป็นอีกหนึ่ง
ช่องทางที่กลุ่มชาติพันธุ์จะถูกขูดรีดแม้จะมีการขออนุญาตที่ถูกต้องจากรัฐแล้วก็ตาม 
  ดังนั้นการจะออกนอกพ้ืนที่ จะต้องก าหนดระยะเวลาที่แน่นอนไม่สามารถออก
นอกพ้ืนที่อย่างทันทีได้ ประกอบกับการขออนุญาตต้องแจ้งให้ผู้ใหญ่บ้านทราบ ซึ่งหากความสัมพันธ์ส่วน
บุคคลระหว่างผู้ใหญ่บ้านและกลุ่มชาติพันธุ์ไม่ค่อยราบรื่น ก็จะเป็นการสร้างความอึดอัดและความรู้สึกที่
ไม่เป็นอิสระแก่กลุ่มชาติพันธุ์เป็นอย่างมาก 
  การประกอบอาชีพ  

 คนต่างด้าวมีข้อจ ากัดในการประกอบอาชีพในประเทศไทยไม่น้อย รวมถึงไม่
สามารถประกอบอาชีพได้ตามความถนัดหรืออิสระ เนื่องจากกระทรวงแรงงานประกาศ เรื่อง ก าหนด
งานที่ให้คนต่างด้าวตามมาตรา 13 แห่ง พ.ร.บ. การท างานของคนต่างด้าว พ.ศ. 2551  ได้ก าหนดให้คน
ต่างด้าวสามารถประกอบอาชีพได้บางอาชีพ เพ่ือไม่ให้เป็นการแย่งงานกับคนไทย ท าให้กลุ่มชาติพันธุ์ไท
เขินรวมถึงลูกหลานของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินในบ้านเหล่าพัฒนาที่เกิดและเติบโตในประเทศไทย ไม่
สามารถประกอบอาชีพตามที่ได้เข้าศึกษาในระดับอุดมศึกษา ส่วนใหญ่จึงประกอบอาชีพทางด้านเกษตร 
แรงงานรับจ้างดังที่กล่าวมาแล้วในข้างต้น จากการได้พูดคุยกับ อ.จันทร์เจ้า ปันณะกุล (2555  :  
สัมภาษณ์) ประธานกลุ่มชาติพันธุ์จังหวัดเชียงรายได้กล่าวถึงการประกอบอาชีพของกลุ่มชาติพันธุ์ว่า  

 
“… หากไม่ติดปัญหาในข้อกฎหมายไทย กลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มต่างๆ ในจังหวัดเชียงรายมี

คนท างานดีๆ เรียนสูงๆ กันทั้งนั้น จะเอาคนจบปริญญาเอก ปริญญาโทก็มี ตอนนี้ก็มีตั้งเยอะแต่เขาจบ
มาแล้วก็เข้าท างานในหน่วยงานต่างๆ ของประเทศไทยไม่ได้ จบมาแล้วก็ได้แต่ท าอาชีพส่วนตัว …” 
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 จากค ากล่าวของจันทร์เจ้า ปันณะกุล ได้สอดคล้องกับการศึกษาของกฤตยา 
อาชวนิจกุล (2554  :  116) ที่ได้กล่าวถึงกฎหมายว่าด้วยการท างานของคนต่างด้าวว่า “ไม่เอ้ือต่อการ
ประกอบอาชีพของคนไร้รัฐที่จบการศึกษาในระดับสูง คือ ไม่สามารถท างานตามวุฒิการศึกษาที่จบมาได้ 
ไม่ว่าจะเป็นวิศวกร ครู/อาจารย์  แพทย์ สถาปนิก นักวิจัย นักแปล นักคอมพิวเตอร์ เจ้าของกิจการ” 

 นอกจากนี้ตามกฎหมายแรงงาน กลุ่มคนเหล่านี้ยังไม่สามารถปกป้องสิทธิของ
คนเองหากถูกเอาเปรียบหรือถูกละเมิด ดังนั้น การที่กลุ่มชาติพันธุ์มีสถานภาพเป็นคนต่างด้าวจึงมีโอกาส
ถูกเอารัดเอาเปรียบจากการเป็นแรงงานรับจ้างอยู่เสมอ ไม่ว่าจะเป็นเรื่องค่าแรง และการท างานที่หนัก
มากกว่าปกติ   

 จากการเก็บข้อมูลภาคสนามพบว่าสถานะบุคคลทางกฎหมายของกลุ่มชาติพันธุ์
ไทเขินสามารถแบ่งออกเป็นกลุ่มต่างๆ ได้ดังต่อไปนี้ 
  1. สถานะบุคคลเข้าเมืองมาโดยไม่ถูกกฎหมาย ในหมู่บ้านมีจ านวนมาก 

  2. ต่างด้าวที่เข้าเมืองชอบด้วยกฎหมายด้วยการอพยพเข้ามาในแต่ละ
ช่วงเวลาท าให้คนไทเขินจึงมีสถานะที่หลากหลาย เช่น ถ้าเป็นต่างด้าวที่เข้าเมืองชอบด้วยกฎหมายก็มี
สิทธิอาศัยอยู่ถาวรในประเทศไทย ซึ่งนโยบายของรัฐยอมรับให้สถานะคนต่างด้าวเหล่านี้ เห็นได้จากงาน
ศึกษาของพันธุ์ทิพย์  กาญจนะจิตรา สายสุนทร (2552  :  62) ที่ศึกษาคนไทใหญ่ในแม่อายที่เกิดใน
ประเทศพม่าและอพยพเข้ามาอยู่ในประเทศไทย กล่าวว่า “นโยบายของรัฐไทย ก็ยอมรับให้สถานะคน
ต่างด้าวที่เข้าเมืองชอบด้วยกฎหมายและมีสิทธิอาศัยอยู่ถาวรในประเทศแก่ชาวไทใหญ่ที่เกิดในพม่าท่ีเข้า
มาในประเทศไทยตั้งแต่ก่อนปี พ.ศ. 2528 ซึ่งถือได้ว่า อยู่มานานจนกลมกลืนกับสังคมไทยและเป็นชาติ
พันธุ์ที่ประสบความไร้รัฐอันเนื่องมาจากความไม่ยอมรับของรัฐพม่าต่อชาติพันธุ์ดังกล่าวและรัฐไทยยัง
ยอมรับให้สัญชาติไทยแก่บุตรของชาวไทยใหญ่กลุ่มนี้ หากมีการยื่นค าร้องสัญชาติไทยโดยหลักดินแดน
ต่อรัฐมนตรีว่าการกระทรวงมหาดไทย” 

 จากที่กล่าวมาแสดงให้เห็นถึงปัญหาของคนไทเขินที่มีข้อจ ากัดในด้านสิทธิและ
การด ารงชีวิตในฐานะที่ไม่ได้เป็นพลเมือง การได้บัตรประชาชนจึงเป็นความคาดหวังที่จะสามารถด าเนิน
ชีวิตและมีสถานะทางสังคมสูงขึ้น ด้วยเหตุนี้คนไทเขินจึงพยายามใช้กระบวนการต่อรองเพ่ือแสดงออก
ถึงสิทธิของกลุ่มด้วยการเข้าร่วมกิจกรรมต่างๆ ทางสังคมและพยายามแสดงออกถึงวัฒนธรรมไทเขินให้
ประชาชนในจังหวัดทราบ เพ่ือเป็นข้อพิสูจน์ถึงระยะเวลาที่คนกลุ่มนี้ได้เข้ามาอาศัยในประเทศไทย การ
ใช้วัฒนธรรมเป็นเครื่องมือในการบอกเล่า ยังจ าแนกความแตกต่างระหว่างคนไทเขิน กับคนไทใหญ่ หรือ 
คนไทเขิน กับคนพม่า การเข้าร่วมกิจกรรมทั้งในหมู่บ้านและในจังหวัดจึงเป็นเวทีที่เปิดโอกาสให้ชาวไท
เขินสามารถอธิบายความเป็นคนไทเขิน เพ่ือที่จะอาศัยอยู่ในประเทศไทยได้อย่างมั่นคง 

2.2 การเมืองระดับท้องถิ่น 
 หลังจากที่ชุมชนบ้านห้วยไม้เฮ้ียมีจ านวนกลุ่มชาติพันธุ์เพ่ิมขึ้นอย่างต่อเนื่อง ผู้คนใน

ชุมชนจึงเริ่มจัดตั้งคณะกรรมการของหมู่บ้าน เพ่ือความสะดวกในการบริหารหมู่บ้านกันเอง ดังที่ผู้วิจัย
กล่าวไว้ในบทที่ 5 เรื่องของการก่อตั้งชุมชน เมื่อผู้คนที่อาศัยอยู่ในชุมชนแห่งนี้เป็นกลุ่มคนไตทั้งหมด จึง
ตกลงกันว่าคณะกรรมการของชุมชนน่าจะเป็นคนไทเขิน  ที่เป็นเช่นนี้เพราะความสัมพันธ์ของคนไทเขิน
ไม่ได้จ ากัดอยู่แค่เพียงชุมชนห้วยไม้เฮ้ียเพียงชุมชนเดียว คนไทเขินที่อาศัยในบ้านเหล่าฯ ก็มีจ านวนไม่
น้อย ซึ่งส่วนใหญ่ล้วนเป็นเครือญาติกันทั้งสิ้น การรับข่าวสารและการประสานงานของกลุ่มไทเขินจึงมี 
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มากกว่ากลุ่มชาติพันธุ์อ่ืนๆ ในพ้ืนที่เดียวกัน ดังนั้นคนในชุมชนจึงตกลงเลือกคนไทเขินเข้ามาเป็น
คณะกรรมการหลักของชุมชน  ซึ่งส่วนใหญ่จะเป็นคนไทเขินกลุ่มนามสกุลวงศ์ทอง ที่อาศัยอยู่ในบ้าน
ห้วยไม้เฮ้ียหลายครอบครัว  

 เมื่อประมาณปี พ.ศ. 2554 คณะกรรมการหมู่บ้านเห็นควรว่า ชุมชนห้วยไม้เฮ้ียควรมี
ป้ายบอกทางอย่างชัดเจน ซึ่งอันที่จริงชุมชนแห่งนี้มีทางเข้า – ออกสองทาง ทางเข้า – ออกทางแรกจะ
เป็นเส้นทางที่มาจากบ้านเหล่าพัฒนา ผ่านหน้าวัดพระธาตุจอมสักและป่าช้า กับทางเข้าออกที่สองจะมา
จากบ้านขัวแคร่ผ่านตลาดสิบสองปันนา และผ่านอบต. ในเส้นทางที่สองนี้จะมีป้ายชื่อชุมชนที่จัดท าโดย
หน่วยงานของรัฐ โดยเรียกพ้ืนที่ในบริเวณนี้ว่า “บ้านพระธาตุจอมสัก” หรือ “คุ้มศรีจอมสัก” 

 

 
 

ภาพประกอบ  29  ป้ายชื่อหมู่บ้านที่สร้างโดยงบประมาณจากรัฐ ซึ่งเป็นเส้นทางเชื่อมกับบ้านขัวแคร่ 
 

 แม้จะมีป้ายชื่อหลักอยู่แล้ว แต่สมาชิกภายในหมู่บ้านเห็นว่าควรท าป้ายบอกทางภายใน
หมู่บ้านเพ่ิมขึ้นเพ่ือความสะดวกในการบอกต าแหน่ง จึงช่วยกันตั้งชื่อและจัดท าป้ายบอกทางย่อยของ
หมู่บ้านขึ้นอีก ในบริเวณทางเข้าที่มาจากบ้านเหล่าพัฒนา โดยทางคณะกรรมการขอความร่วมมือกับคน
ในหมู่บ้านออกเงินท าป้าย พร้อมกันนั้นก็ตั้งชื่อชุมชนแห่งนี้ใหม่เป็น ‘บ้านห้วยไม้เฮ้ีย ชุมชนวัดพระธาตุ
จอมสัก’ การตั้งชื่อนี้มาจากความต้องการของคนในชุมชน ซึ่งมีนัยยะเชื่อมโยงลักษณะภูมิวัฒนธรรม 
(Cultural Landscape) ในขณะที่คนนอกชุมชนยังเรียกชื่อเดิมคือบ้านป่าสวนลิ้นจี่หรือบ้านห้วยไม้เฮ้ีย 
ในเรื่องของการตั้งชื่อชุมชนขึ้นใหม่ อันเป็นความพยายามที่จะสร้างตัวตนของคนกลุ่มไตขึ้นนั้น  Jean 
Cohen (รัตนา บุญมัธยะ.    2546  :  120  ;  อ้างอิงมาจาก  Cohen.    n.d.) กล่าวว่า “การสร้าง
ความเป็นตัวตน (Identity Construction) ยังมีนัยส าคัญเกี่ยวข้องกับการเคลื่อนไหวทางสังคม เป็นการ
แสดงออกถึงความพยายามของผู้คนในสังคมที่จะแสวงหาพ้ืนที่ทางสังคมและการแสดงออกทาง
วัฒนธรรม (Social  and  Cultural  Space) เพื่อเรียกร้องสิทธิในการด ารงอยู่อย่างแตกต่างและอย่างมี
ความเสมอภาคกับกลุ่มชนอ่ืนๆ” 
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ภาพประกอบ  30  ป้ายชื่อซอยของชุมชนบ้านห้วยไม้เฮ้ียสร้างโดยคนในชุมชน 
 

 การเคลื่อนไหวทางสังคมไม่ได้แสดงออกแค่การแสวงหาที่อยู่อาศัยเท่านั้น แต่ใน
วัฒนธรรมของกลุ่มไตเรื่องการสืบชะตา ดังที่ได้กล่าวมาแล้วในบทที่  4 ก็เป็นตัวอย่างที่แสดงให้เห็นว่า 
ชุมชนแห่งนี้มีคนไตอาศัยอยู่มาก การจัดวัฒนธรรมจึงเป็นของกลุ่มไตโดยเฉพาะ การสืบสานวัฒนธรรม
ไตที่ห่างจากหมู่บ้านหลักจึงไม่สร้างความขัดแย้งกับคนในบ้านเหล่าฯ การสร้างตัวตนจึงเป็นการสร้าง
พ้ืนที่ใหม่ในสังคมเพ่ือที่จะแสดงออกทางวัฒนธรรมหรือความเป็นกลุ่มชาติพันธุ์ไตได้อย่างเต็มที่  อานันท์  
กาญจนพันธุ์ (รัตนา บุญมัธยะ.    2546  :  120  ;  อ้างอิงมาจาก  อานันท์  กาญจนพันธุ์.    ม.ป.ป.) 
กล่าวว่า “สิทธิในการสร้างความเป็นตัวตนเป็นผลมาจากการปรับตัวของผู้คนภายใต้กระแสของการ
เปลี่ยนแปลงสังคมในกระบวนการโลกาภิวัตน์การเปลี่ยนแปลงนี้มีผลกระทบต่อความสัมพันธ์เชิงอ านาจ
ระหว่างกลุ่มชนต่างๆ ในสังคม” การสร้างตัวตนของคนไตจึงแสดงออกถึงสิทธิทางวัฒนธรรมในอีก
มุมมองหนึ่ง ซึ่ง จรัล ดิษฐาอภิชัย (2549  :  58) น าเสนอว่า “สิทธิทางวัฒนธรรมในด้านนี้  เป็น
วัฒนธรรมที่เป็นจิตใจ คือ ความคิดความเชื่อทางคุณค่าของสังคมและความรัก ความผูกพันต่อครอบครัว
และท้องถิ่น” 

 แนวคิดสิทธิทางวัฒนธรรมในข้างต้น ได้หลอมรวมสังคมของกลุ่มชาติพันธุ์ในบ้านห้วย
ไม้เฮ้ียให้เกิดส านึกของความผูกพันที่คนไตมีต่อท้องถิ่นแห่งใหม่ โดยปรารถนาจะให้พ้ืนที่แห่งนี้สามารถ
แสดงออกถึงวัฒนธรรมของคนไต  การนิยามความเป็นกลุ่มของตน จึงไม่ได้มาจากศูนย์กลางของอ านาจ 
ไม่ว่าจะเป็นคนในบ้านเหล่าฯหรือรัฐที่เป็นผู้ก าหนด ปรากฏการณ์ของชุมชนบ้านห้วยไม้เฮ้ีย  ยัง
สอดคล้องกับชุมชนอ่ืนๆ อีกหลายประเทศในสนธิสัญญาเวสต์ฟาเลียในศตวรรษที่17 (กิตติศักดิ์ ปรกติ.     
2550  :  55) หลังสงครามโลกนานาอารยประเทศก็เห็นพ้องด้วยกับการคุ้มครองสิทธิของบุคคลที่อยู่
รวมกันเป็นชนชาติส่วนน้อยในการก าหนดชะตากรรมของตนเอง (Cultural Identity) และการไม่ถูก
เลือกปฏิบัติ (Non – Discrimination) ซึ่งการได้รับรองความมีตัวตนที่กลุ่มชาติพันธุ์ไตสร้างขึ้น อาจ
น าไปสู่การต่อรองระหว่างคนเมืองในบ้านเหล่าฯซึ่งเป็นหมู่บ้านหลัก เพราะเมื่อกลุ่มชาติพันธุ์มีความ
เข้มแข็งทางสังคมเพ่ิมขึ้นก็จะเข้าถึงทรัพยากรได้มากขึ้น ทุกครั้งที่ชุมชนห้วยไม้เฮ้ียมีกิจกรรมหรือความ
เคลื่อนไหวต่างๆ ลุงรัตน์  เรืองสังข์ (2555  :  สัมภาษณ์) มักจะกล่าวด้วยสีหน้ายิ้มๆ ว่า  
 

“… คนเมืองในหมู่บ้านมีเป็นส่วนน้อย พี่น้องไตจะจัดอะไรก็ไม่มีปากมีเสียงอยู่แล้ว …” 
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 การรวมตัวทางสังคมโดยผ่านป้ายบอกทางย่อยจึงเป็นสัญลักษณ์ที่สื่อให้เห็นถึงความ
เคลื่อนไหวของกลุ่มชาติพันธุ์ไตในหมู่บ้าน อย่างไรก็ตามการท าป้ายบอกทางไม่ได้ แสดงให้เห็นถึงการ
น าเสนอตัวตนของวัฒนธรรมไต แต่เพียงฝ่ายเดียว แต่ยังแสดงให้เห็นถึงการยอมรับวัฒนธรรมจาก 
“ภายนอก” (Outside) ให้อยู่ร่วมกับวัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์ที่อาศัยอยู่ในห้วยไม้เฮ้ียให้ผสม
กลมกลืนไปกับกลุ่มคนสองกลุ่ม ทั้งคนในบ้านเหล่าฯ ซึ่งเป็นหมู่บ้านหลักและการเป็นคนของรัฐ การน า
ป้ายชื่อของคนสองกลุ่มมารวมกันแล้วเรียกเป็นชื่อชุมชนของตน ได้แสดงให้เห็นถึงการยอมรับ
ความสัมพันธ์ที่จะเข้าร่วมเป็นคนกลุ่มเดียวกัน การสร้างตัวตนของกลุ่มชาติพันธุ์เหล่านี้  อานันท์      
กาญจนพันธุ์ (2544  :  128) อธิบายว่า “เมื่อกลุ่มของตนมีที่ยืน และมีส่วนร่วมในการสร้างสรรค์ประชา
สังคมขึ้นใหม่ จะไม่ถูกเบียดขับออกไปเป็นคนชายขอบ”การประนีประนอมของกลุ่มชาติพันธุ์ในพ้ืนที่
ห้วยไม้เฮ้ียจึงแสดงให้เห็นถึงพ้ืนที่ของการบูรณาการที่จะอยู่ร่วมกันโดยแทรกวัฒนธรรมไตให้ปรากฏ 
เพ่ือที่คนไตจะได้มีโอกาสเข้าสู่ทรัพยากร รวมถึงแสดงออกถึงความเคารพต่อศูนย์กลางของชุมชน ผ่าน
การตั้งชื่อชุมชนขึ้นใหม่ให้เก่ียวกับข้องกับสิ่งที่คนในหมู่บ้านนับถือ 

 การที่คนไตอพยพเข้ามาอยู่ ในห้วยไม้ เฮ้ียเป็นจ านวนมาก นั้นมีสาเหตุมาจาก
ความสัมพันธ์ในระบบอุปถัมภ์ของอดีตพ่อหลวงคนแรกของบ้านเหล่าพัฒนาที่มีต่อกลุ่มชาติพันธุ์ไต ไม่ว่า
จะเป็นไทใหญ่ ไทเขิน และไทลื้อ ตั้งอยู่บนพ้ืนฐานของการให้กลุ่มชาติพันธุ์ได้เข้าถึงทรัพยากร เช่น การ
หางานให้ท า การให้ที่อยู่อาศัย การช่วยรับรองประวัติของกลุ่มชาติพันธุ์ไต ประกอบกับพ้ืนที่หมู่  14 ใน
อดีตเป็นสังคมเกษตรกรรม ความต้องการแรงงานรับจ้างจึงมีมากท าให้คนต่างด้าวที่ต้องการเข้ามาหา
งานท าให้จังหวัดเชียงรายจึงเข้ามาในหมู่บ้านเพ่ิมขึ้นเรื่อยๆ อีกทั้งในปัจจุบันการบริหารจัดการของ
หมู่บ้านยังเป็นคณะกรรมการที่มาจากกลุ่มชาติพันธุ์ จึงเปิดโอกาสทางสังคมให้กลุ่มชาติพันธุ์ ไตเข้ามา
อาศัยในหมู่บ้านเพ่ิมมากข้ึน 

3. ปัจจัยทางด้านชาติพันธุ์  
 จังหวัดเชียงรายเป็นจังหวัดที่อยู่เหนือที่สุดของประเทศไทย มีอาณาเขตติดต่อกับประเทศ

ลาวและประเทศพม่า มีประวัติศาสตร์ที่สืบทอดมากว่า 750 ปี นอกจากนี้จังหวัดเชียงรายยังเป็นจังหวัด
ที่มีความอุดมสมบูรณ์ของทรัพยากรต่างๆ ไม่ว่าจะเป็นทรัพยากรธรรมชาติหรือ ทรัพยากรบุคคล ด้วย
เหตุนี้เชียงรายจึงเป็นจังหวัดชายแดนที่น่าสนใจ มักมีคนต่างถิ่นหรือนักท่องเที่ยวทั้งชาวไทยและชาว
ต่างประเทศแวะเวียนเข้ามาท่องเที่ยว ซึ่งท าให้สร้างรายได้ให้กับคนเชียงรายหลากหลายอาชีพ 

 การท่องเที่ยวของจังหวัดเชียงรายเริ่มขยายตัวในช่วงประมาณปี พ.ศ. 2530 ซึ่งเป็นปีที่มี
การรณรงค์และประชาสัมพันธ์ “ปีการท่องเที่ยวไทย” (โครงการวิจัยการจัดการมนุษย์กับสิ่งแวดล้อม.  
2546  :  15) นอกจากนี้แผนงานและโครงการพัฒนาการท่องเที่ยวภาคเหนือตอนบน ในช่วงปี  พ.ศ.
2542 – 2551 รัฐยังส่งเสริมให้ภูมิภาคนี้เป็นประตูไปสู่อินโดจีนที่สามารถเชื่อมต่อไปยังประเทศต่างๆ 
เพ่ือพัฒนาด้านขนส่ง เศรษฐกิจ การท่องเที่ยว การค้าขายชายแดน ส าหรับการพัฒนาในปี พ.ศ. 2555 - 
2559 (ส านักงานส่งเสริมวิสาหกิจขนาดกลางและขนาดย่อม.    2555  :  เว็บไซต์) รัฐจะพัฒนาให้
เชียงรายเป็นประตูการค้า การลงทุนและศูนย์กลางคมนาคมขนส่ง เชื่อมโยงกลุ่มประเทศในอนุภูมิภาค
ลุ่มน้ าโขงและกลุ่มประเทศเอเชียใต้ ส าหรับด้านการท่องเที่ยวจะเน้นพัฒนาการท่องเที่ยวชายแดนและ
การท่องเที่ยวที่เชื่อมโยงกับแหล่งท่องเที่ยวในประเทศอนุภูมิภาคลุ่มน้ าโขงโดยเฉพาะจังหวัดเชียงรายที่มี
เส้นทางการท่องเที่ยวตามล าน้ าโขงไปยังเมืองจีนและหลวงพระบาง นอกจากนี้จังหวัดเชียงรายยังมีทุน
ทางวัฒนธรรมที่โดดเด่น ส านักงานส่งเสริมวิสาหกิจขนาดกลางและขนาดย่อม กล่าวว่า “วัฒนธรรม
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ล้านนาเป็น  อัตลักษณ์ที่น่าสนใจ ทั้งประเพณี ภาษาท้องถิ่น ศิลปกรรม โบราณสถานที่มีประวัติศาสตร์
เก่าแก่และความหลายหลายทางชาติพันธุ์ จากการส ารวจแหล่งท่องเที่ยวประเภทศิลปวัฒนธรรมใน
จังหวัดเชียงรายของโครงการศึกษาแผนปฏิบัติการพัฒนาการท่องเที่ยว (2546  :  41) พบว่า “ส่วนใหญ่
แหล่งท่องเที่ยวจะอยู่ในอ าเภอเมืองเชียงราย รองลงมา คือ อ าเภอพาน แม่สาย เชียงแสน แม่สรวย  เทิง
และแม่จัน”จากกระแสการส่งเสริมการท่องเที่ยวในระดับประเทศ จนถึงการส่งเสริมการท่องเที่ยวระดับ
จังหวัดท าให้จังหวัดเชียงรายน าจุดเด่นที่มีกลุ่มชาติพันธุ์อันหลากหลายมาเป็นส่วนหนึ่งของการท่องเที่ยว
ในเชิงวัฒนธรรม  
  ในเรื่องความหลากหลายของกลุ่มชาติพันธุ์ บุญช่วย ศรีสวัสดิ์ (2551  :  2) ได้กล่าวว่า 
“ในจังหวัดเชียงรายมีพลเมืองส่วนใหญ่เป็นชาวเหนือ ไทยใหญ่ ลื้อ ไตหย่า ลาวอินโดจีน กะเหรี่ยง ลั๊วะ 
ฯลฯ” ซึ่งในเชียงรายจุดท่องเที่ยวชมวิถีชีวิตของกลุ่มชาติพันธุ์เป็นแห่งแรกๆ ของจังหวัด ได้แก่ บ้าน
กะเหรี่ยงรวมมิตรที่ตั้งอยู่ในต าบลแม่ยาว อ าเภอเมือง จังหวัดเชียงราย ที่หมู่บ้านแห่งนี้เริ่มต้นจัดการ
ท่องเที่ยวประมาณปี พ.ศ. 2522 ภายในหมู่บ้านจะมีกลุ่มชาติพันธุ์กะเหรี่ยงเป็นกลุ่มหลักและมีกลุ่มชาติ
พันธุ์อาข่า ลาหู่ ลีซอ ม้งและไทลื้อ อาศัยรวมอยู่ด้วย หลังจากการเที่ยวชมวิถีชีวิตของกลุ่มชาติพันธุ์ใน
หมู่บ้านกะเหรี่ยงรวมมิตรได้รับความสนใจจากนักท่องเที่ยว กระแสการท่องเที่ยวเชิงวัฒนธรรมก็ได้
กระจายไปยังส่วนต่างๆ 

 ส าหรับวัฒนธรรมที่ดึงดูดนักท่องเที่ยวในยุคแรกๆ ที่เป็นชุมชนคนไตจะอยู่ในพ้ืนที่ชุมชน
สบรวกหรือที่รู้จักกันดีในชื่อที่เรียกว่า บริเวณ ‘สามเหลี่ยมทองค า’ จากงานศึกษาของวาสนา ละออง
ปลิว (2551  :  92) กล่าวว่า “ในระยะแรกนักท่องเที่ยวที่มามักเป็นชาวต่างชาติ บางส่วนเดินทางมา
ด้วยจุดประสงค์ที่เกี่ยวข้องกับยาเสพติด แต่ในเวลาต่อมานักท่องเที่ยวต้องการมาสัมผัสพ้ืนที่สามเหลี่ยม
ทองค า ในฐานะดินแดนที่เคยเป็นแหล่งผลิตฝิ่นแหล่งใหญ่ของโลก ในระยะแรกของการท่องเที่ยว 
“วัฒนธรรมไต” หรือ “ความเป็นไต” ในลักษณะต่างๆ ไม่ได้ถูกน าเสนอในพ้ืนที่ท่องเที่ยว เมื่อการ
ท่องเที่ยวขยายตัว นักธุรกิจจากต่างถิ่นและหน่วยงานราชการจากภายนอกเริ่มเข้ามามีบทบาทมากขึ้น 
โดยมีการสร้างสิ่งก่อสร้างในชุมชนให้มีลักษณะทางสถาปัตยกรรม “แบบไต” ซึ่งสิ่งก่อสร้าง “แบบไต” 
เป็นผลงานของหน่วยงานภายนอกมากกว่าเกิดจากชาวบ้านในชุมชน” เมื่อมีหลายหน่วยงานเข้ามา
รับผิดชอบ ท าให้เกิดการประดิษฐ์สร้างหมู่บ้านกลุ่มชาติพันธุ์ขึ้นอีกหลายหมู่บ้าน เพื่อตอบสนองนโยบาย
การท่องเที่ยวของจังหวัด ซึ่งส่วนใหญ่จะมีรูปแบบของการท่องเที่ยวที่คล้ายกันนั่น คือ การเที่ยวชมวิถี
ชีวิตของกลุ่มชาติพันธุ์รวมถึงการขายสินค้าทางวัฒนธรรม 

 จุดเริ่มต้นของการแสดงวิถีชีวิตของกลุ่มไทเขินในบ้านเหล่าฯในบริบทของการท่องเที่ยวได้
เริ่มจากการจัดกิจกรรมเพ่ือเข้าร่วมแสดงในงานของจังหวัดโดยเริ่มในปี พ.ศ. 2520 อันเป็นช่วงที่มีการ
ออกพระราชบัญญัติจัดตั้งจังหวัดพะเยาโดยแยกอ าเภอพะเยาออกจากจังหวัดเชียงราย พ่อหลวงสมบูรณ์ 
อดีตผู้ใหญ่บ้านบ้านเหล่าพัฒนาในขณะนั้น ได้ออกทุนในการจัดท าอุปกรณ์ที่ใช้ในการแสดง ได้แก่ 
เครื่องแต่งกายการฟ้อนนางนก  ร าโต  ร าวงย้อนยุค และ เสิน การจัดเตรียมชุดการแสดงในครั้งนี้เป็น
ครั้งแรกที่กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินได้มีพ้ืนที่ในการแสดงออกทางวัฒนธรรมการแสดงที่จัดขึ้นในจังหวัด
เชียงรายโดยใช้กลุ่มชาติพันธุ์ที่มีอยู่ในหมู่บ้านช่วยกันฝึกซ้อมการแสดงและออกแสดงร่วมกัน โดยอาศัย
ประสบการณ์เดิมและความทรงจ าของสมาชิกแต่ละคนฟ้ืนฟูศิลปวัฒนธรรมต่างๆ แต่ส่วนใหญ่กลุ่มชาติ
พันธุ์ที่เป็นหลักในการแสดงทุกครั้งมักจะเป็นกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน  แม้ว่าการแสดงในครั้งนั้นยังไม่ได้ท า
ให้กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินเป็นที่รู้จักทั้งในหมู่บ้านและในจังหวัด  ข้อมูลที่คนทั่วไปทราบมีแต่เพียงว่าเป็น
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กลุ่มชาติพันธุ์ไตที่อพยพมาจากเมืองเชียงตุงเท่านั้น  จนกระทั่งเมื่อปี  พ.ศ. 2528  ที่มีการส ารวจกลุ่ม
ชาติพันธุ์ ในบ้านเหล่าพัฒนา จึงพบว่า หมู่บ้านนี้มีกลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มต่างๆ เข้ามาอาศัยในหมู่บ้าน
จ านวนหนึ่ง ประกอบกับทางจังหวัดขอความร่วมมือให้ส่งการแสดง ตั้งแต่นั้นเป็นต้นมากลุ่มไทเขินก็เข้า
ร่วมกิจกรรมของจังหวัดทุกครั้ง โดยเตรียมความพร้อมที่จะใช้ในการแสดงทั้งอุปกรณ์  รวมถึงการ
ฝึกซ้อมให้ช านาญอยู่เสมอ ประมาณปี พ.ศ. 2546 จังหวัดเชียงรายเริ่มจัดงานเชียงรายดอกไม้บานเป็น
ครั้งแรก ขณะนั้นงานเชียงรายดอกไม้บานจัดขึ้นที่หาดเชียงราย โดยองค์การบริหารส่วนจังหวัดเชียงราย
สมัยนางรัตนา  จงสุทธนามณี ซึ่งในสมัยนั้นมีแนวคิดในการจัดงานเพ่ือส่งเสริมการท่องเที่ยวและการ
สร้างรายได้ให้แก่ประชาชนในท้องถิ่นรวมถึงสนับสนุนให้เกิดการท่องเที่ยวทางวัฒนธรรม โดยเน้นที่กลุ่ม
ชาติพันธุ์ภายในจังหวัด แต่เส้นทางในการไปหาดเชียงรายค่อนข้างไม่สะดวก ประกอบกับมีพ้ืนที่ในการ
จัดงานที่จ ากัด จึงไม่สามารถน ากลุ่มชาติพันธุ์มาเข้าร่วมกิจกรรมได้ทั้งหมด กลุ่มไทเขินที่เข้าร่วมงานใน
ครั้งแรกทางจังหวัดก็ไปน ามาจากอ าเภอแม่สายเพราะทราบเพียงว่าที่อ าเภอแห่งนี้มีกลุ่มคนไตอาศัยอยู่
หลายกลุ่ม แต่การน ากลุ่มชาติพันธุ์ที่อยู่ห่างจากอ าเภอเมืองมาเข้าร่วมกิจกรรมจะมีปัญหาในการ
เดินทาง อีกทั้งการมาใช้ชีวิตในสถานที่จ าลองวิถีชีวิตก็ไม่สะดวกท าให้คนไทเขินจากอ าเภอแม่สายติดต่อ
กับไทเขินในบ้านเหล่าฯ ขอให้เข้าร่วมกิจกรรมแทนไทเขินจากแม่สาย  ในปีถัดไปไทเขินจากบ้านเหล่าฯ
จึงเริ่มต้นเข้าร่วมกิจกรรมกับทางจังหวัดอย่างเต็มตัว 

 ใน 3 ปีต่อมาองค์การบริหารส่วนจังหวัดจึงจัดสวนไม้งามที่ริมแม่น้ ากก ซึ่งมีสถานที่กว้าง
และแบ่งสัดส่วนกิจกรรมทางวัฒนธรรมอย่างชัดเจน โดยมีการสร้างข่วงวัฒนธรรมเพ่ือจ าลองวิถีชีวิตของ
กลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มต่างๆ จากการได้พูดคุยกับ อ.จันทร์เจ้า ปันณะกุล (2555  :  สัมภาษณ์) ประธานกลุ่ม
ชาติพันธุ์ของจังหวัดเชียงราย วัย 53 ปี เล่าว่า 
 

“… กลุ่มชาติพันธุ์จังหวัดเชียงรายที่อาจารย์ตั้งขึ้น เกิดขึ้นในช่วงที่ จังหวัดเชียงรายมี
นโยบายส่งเสริมการท่องเที่ยว อนุรักษ์ศิลปวัฒนธรรมประเพณีล้านนา ในงานเชียงรายดอกไม้
บ้าน ซึ่งในช่วงนั้นสามารถตามกลุ่มชาติพันธุ์ที่มาเข้าร่วมกิจกรรมของจังหวัดได้ไม่กี่กลุ่ม ส่วนมาก
จะเป็นกลุ่มที่อาศัยอยู่ในเมือง หรือเป็นคนที่เคยรู้จักซึ่งมีอยู่ 4 กลุ่มได้แก่ ไตลื้อ ไตยวน ปกา
เกอะญอ และอาข่า แต่หลังจากตั้งกลุ่มชาติพันธุ์ของจังหวัดแล้วในปีที่  2 และ 3 ก็เริ่มมีกลุ่มชาติ
พันธุ์เพ่ิมมากข้ึนกว่า 20 กลุ่ม …”  

 
  เกี่ยวกับการเข้าร่วมกลุ่มชาติพันธุ์ของจังหวัด อ้ายถวัลย์ ความชอบ ประธานกลุ่มไทเขิน
เล่าว่า 
 

“… เข้าร่วมกิจกรรมเชียงรายดอกไม้งามในปี พ.ศ. 2547 ซึ่งจัดเป็นปีที่ 2 แต่ยังไม่ได้เข้าร่วม
เป็นสมาชิกกับกลุ่มชาติพันธุ์ของจังหวัดจนต่อมาสมาชิกกลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มอ่ืนๆ มาชวนเข้าร่วมเพราะ
ต้องการรวบรวมกลุ่มชาติพันธุ์ทั้งหมดไม่ให้สูญหาย อ้ายเห็นว่าเป็นประโยชน์เลยเข้าร่วมเป็นสมาชิกและ
ช่วยเหลืองานจังหวัดตลอดมา …”  

 
 การบรรจุวิถีชีวิตของกลุ่มชาติพันธุ์เข้าไว้ในงานเชียงรายดอกไม้บานซึ่งเป็นการท่องเที่ยว

ประจ าปี กลายเป็นเงื่อนไขส าคัญที่ท าให้คนไทเขินบ้านเหล่าพัฒนามีความกระตือรือร้นที่จะรวมกลุ่ม
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สมาชิกของคนในหมู่บ้านเพ่ือสืบทอดวัฒนธรรมของกลุ่มให้คงอยู่ การก าหนดกิจกรรมการท่องเที่ยว
เชียงรายดอกไม้บานอย่างต่อเนื่อง จึงมีบทบาทส าคัญในการรื้อฟ้ืนวัฒนธรรมของของชาวไทเขินขึ้นมา
อีกครั้ง ไม่ว่าจะเป็นวิถีชีวิต ประเพณี ความเชื่อ และความทรงจ าทางประวัติศาสตร์ การเข้าร่วม
กิจกรรมในแต่ละครั้งจึงไม่เพียงสร้างความเข้มแข็ง ความสามัคคีแต่ยังเป็นการรื้อฟ้ืนความทรงจ าร่วม
ของกลุ่มกลับมาด้วยการประดิษฐ์อัตลักษณ์ทางชาติพันธุ์เพ่ือแยกความแตกต่างโดยในช่วงเริ่มต้นจะปรับ
วัฒนธรรมของไทเขินให้คล้ายกับวัฒนธรรมไทย แต่หลังจากมีความม่ันคงในชีวิต อัตลักษณ์ทางชาติพันธุ์
ของคนไทเขินได้ถูกสร้างขึ้นใหม่โดยอาศัยวัตถุดิบเดิมอันมีฐานที่มาจากเมืองเชียงตุง 

4. ปัจจัยทางเพศ 
 ในบริบทของการท่องเที่ยว สินค้าและของที่ระลึกทางวัฒนธรรมจะถูกผลิตขึ้นมาเพ่ือ

น ามาใช้ในการสะท้อนอัตลักษณ์ของกลุ่มชาติพันธุ์ เนื่องจากมีนักท่องเที่ยวจ านวนไม่น้อยชื่นชอบวัตถุ
ทางวัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์ที่ยังคงลักษณะดั้งเดิมหรือมีมนต์ขลังของความเก่าแก่ที่ถูกใช้งานในพิธี
ต่างๆ แต่ยังคงสภาพสมบูรณ์ หลังจากมีการน าวัตถุทางวัฒนธรรมออกมาขายอย่างแพร่หลาย จึงมีการ
ผลิตวัตถุทางวัฒนธรรมขึ้นด้วยการเลียนแบบของเก่า และมีการเปลี่ยนแปลงรูปแบบโดยมีลักษณะที่
ผสมผสานทางวัฒนธรรมเพ่ิมมากขึ้น ไม่ว่าจะเป็นหมวก ผ้านุ่ง ย่าม กระเป๋า ฯลฯ สินค้าเหล่านี้จะถูก
น าเสนอความน่าเชื่อถือโดยใช้ผู้หญิงที่แต่งกายเลียนแบบกลุ่มชาติพันธุ์ อีกทั้งระหว่างขายสินค้าก็อาจ
ผลิตสินค้าบางชนิดควบคู่ไปด้วย ทั้งที่ความจริงสินค้าจ านวนไม่น้อยจะผลิตจากประเทศจีนแล้วส่งมา
ขายยังพ้ืนที่ชายแดนของประเทศไทย ท าให้ในปัจจุบันสินค้าทางวัฒนธรรมในตลาดมีรูปแบบที่คล้ายคลึง
กัน ในขณะที่กลุ่มชาติพันธุ์หลายกลุ่ม เลือกที่จะน าวัฒนธรรมมาผลิตเป็นสินค้า กลุ่ม ไทเขินใน         
บ้านเหล่าฯ กลับมีความเห็นที่ตรงกันข้าม ทางกลุ่มได้ตกลงกันว่า จะไม่เน้นการขายสินค้าทางวัฒนธรรม 
เพราะการถ่ายทอดวัฒนธรรม คือ การถ่ายทอดวิถีชีวิต ประเพณีรวมถึงความเข้าใจที่ คนนอกมีต่อคน  
ไทเขิน ความคิดเหล่านี้เกิดมาจากการมองสังคมที่แวดล้อมรอบคนไทเขิน อ้ายถวัลย์ ความชอบ (2555  
:  สัมภาษณ์) ประธานไทเขินกล่าวว่า  
 

“… หากให้ขายสินค้าไทเขินภายในข่วงวัฒนธรรม สมาชิกไทเขินจะเห็นแก่ประโยชน์ส่วนตน
ไม่สนใจงานส่วนรวมเพราะห่วงแต่จะขายสินค้าเป็นหลัก อ้ายจึงสั่งห้ามอีกอย่างเวลาที่จะประดิษฐ์สินค้า
จริงๆ ก็ไม่มีเพราะทุกคนมีงานประจ าถ้าไปรับสินค้ามาจากข้างนอก ก็จะไม่ใช่วัฒนธรรมของไทเขิน …”  
 

 ปรากฏการณ์การน าสินค้าจากประเทศจีนเข้ามาขายปะปนกับสินค้าของกลุ่มชาติพันธุ์
ก าลังเกิดขึ้นอย่างแพร่หลาย สอดคล้องกับการศึกษาของวาสนา ละอองปลิว (2551  :  95) ในเรื่อง   
อัตลักษณ์แห่งชาติและอัตลักษณ์ทางชาติพันธุ์ในบริบทของการค้าและการท่องเที่ยวในพ้ืนที่เชียงแสนที่
พบว่า “ปัจจุบัน สินค้าที่เป็นของใช้ของกลุ่มชาติพันธุ์ต่างๆ ทั้งในฝั่งไทยและประเทศเพ่ือนบ้านหายาก
และมีราคาสูงขึ้น ในขณะที่จ านวนนักท่องเที่ยวชาวต่างชาติมีปริมาณที่ลดลง แม่ค้าจ านวนหนึ่งเริ่ม
ปรับตัวน าสินค้าที่มาจากจีนแผ่นดินใหญ่รวมถึงมีการเปลี่ยนรูปแบบสินค้าไปจากเดิมโดยสินค้าทางชาติ
พันธุ์ได้ผ่านการตกแต่งผสมผสานกับสินค้าของอีกกลุ่มชาติพันธุ์ ท าให้ยากที่จะระบุว่าเป็นสินค้าของกลุ่ม
ชาติพันธุ์ใด” เช่นเดียวกับการศึกษาอาข่าไนท์บาซาร์ของไพโรจน์ คงทวีศักดิ์ (2554  :  110) ที่พบว่า 
“ไนท์บาซาร์ คือพ้ืนที่การค้าที่ด ารงอยู่ได้โดยการขายของเลียนแบบของจริง เสื้ออาข่า ย่ามอาข่าเก่าๆ 
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ก าไลโลหะ ห่วงคอโลหะเก่าๆ ที่มีอาข่าบางรายข้ามไปหามาจากฝั่งพม่าน ามาส่งให้ผู้ค้าในไนท์บาซาร์
หรือก็คือของปลอม” 

 นอกจากนี้อ้ายถวัลย์เห็นว่าการแสดงออกทางวัฒนธรรมไม่จ าเป็นที่จะต้องน าสินค้ามาขาย 
แค่การจ าลองบ้าน วิถีชีวิตก็น่าจะเพียงพอ ด้วยเหตุนี้ไทเขินบ้านเหล่าฯ จึงเป็นกลุ่มชาติพันธุ์เดียวในข่วง
วัฒนธรรมที่ไม่น าสินค้าทางวัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์มาขายให้กับผู้ที่เข้ามาท่องเที่ยว จนกระทั่งทาง
จังหวัดขอให้แต่ละกลุ่มชาติพันธุ์น าเสนออัตลักษณ์ของตนผ่านสินค้าเพ่ือน ามาวางขายเป็นที่ระลึก กลุ่ม
ไทเขินจึงตกลงกันว่าจะน าเสนออัตลักษณ์ผ่านอาหาร ซึ่งผู้ที่มีบทบาทส าคัญในด้านการผลิตและการขาย
อาหารคือ ผู้หญิงของกลุ่มไทเขิน หรือกลุ่มแม่บ้านไทเขิน ดังที่ได้กล่าวมา ในบทที่ 5 เรื่องการตั้งกลุ่ม
องค์กรทางสังคมที่กล่าวถึงบทบาททางสังคมของผู้หญิงไทเขิน นอกจากการเข้าร่วมกิจกรรมทางสังคม
ทั้งภายในและภายนอกหมู่บ้านแล้ว บทบาทส าคัญ ที่มีอ านาจในการต่อรองทางสังคมเพ่ิมขึ้นคือ การ
ท าอาหารมาจ าหน่ายในงานข่วงวัฒนธรรม ได้แก่ ข้าวซอยน้อย ข้าวซอยน้ าคั่ว  

 หลังจากที่ไทเขินเข้าร่วมเป็นส่วนหนึ่งในงานเชียงรายดอกไม้บ้านในปีที่  3 - 4 ทางกลุ่ม
แม่บ้านไทเขินเคยท าอาหารเข้ามาร่วมขายหลายอย่าง เช่น ข้าวกันจิ้น ดังที่กล่าวไว้ในบทที่ 3 ปรากฏว่า
เกิดการขัดแย้งทางวัฒนธรรมด้านอาหารกับกลุ่มไตยวนที่มีชื่ออาหารเหมือนกัน นับตั้งแต่นั้นการเลือก
น าเสนออาหารของไทเขินจึงเลือกชื่ออาหารและรูปลักษณ์ของอาหารที่ไม่ซ้ ากับกลุ่มชาติพันธุ์ไตกลุ่ม
อ่ืนๆ ที่ร่วมในข่วงวัฒนธรรม การเลือกชนิดของอาหารและกรรมวิธีการประกอบอาหารจะมาจากการ
น าเสนอความคิดของกลุ่มแม่บ้านไทเขินซึ่งการแสดงออกทางความคิดเหล่านี้ ได้แสดงให้เห็นความเป็น
หญิง ที่ผูกติดอยู่กับการเป็นแม่บ้านหรือแม่ครัวของกลุ่ม ในเรื่องอ านาจการตัดสินใจของผู้หญิง สัณฐิตา 
กาญจนพันธุ์ (2549  :  263) กล่าวว่า “ระบบอาวุโสเป็นสิ่งที่ก าหนดรูปแบบการแบ่งงานกันท า 
ตลอดจนการเข้าถึงทรัพยากร การควบคุมทรัพยากรและอ านาจในการตัดสินใจ อ านาจของผู้หญิง
ภายในครัวเรือนมักจะเพ่ิมขึ้นเมื่อเธอมีอายุมากขึ้น ไม่เพียงแต่อ านาจที่เพ่ิมขึ้นตามอายุเท่านั้น ทัศนคติ 
ความคาดหวัง และแรงจูงใจของผู้หญิงเก่ียวกับการจัดการสิ่งแวดล้อมก็ยังเปลี่ยนแปลงไปตามอายุด้วย” 
หลังจากเลือกชนิดของอาหารได้แล้ว กลุ่มแม่บ้านจะช่วยกันท าอาหารและรับผิดชอบเรื่องการขาย โดย
ผู้หญิงไทเขินทุกคนจะช่วยกันเตรียมวัตถุดิบ และ การประกอบอาหารหลังจากที่ปรุงอาหารเสร็จ จะมี
ผู้หญิงไทเขินคนอ่ืนๆ ผลัดเปลี่ยนกันมาช่วยขายหน้าร้าน แม้ว่าผู้หญิงไทเขินอาจถูกใช้เป็นส่วนหนึ่งของ
กระบวนการผลิตแต่ผู้หญิงเหล่านี้กลับเป็นส่วนส าคัญท่ีท าให้วัฒนธรรมไทเขินเกิดความน่าสนใจและช่วย
ลดปัญหาการปะทะทางวัฒนธรรมลง  

 แม้กลุ่มไทเขินจะท าอาหารขายเพียงสองอย่างเป็นประจ าทุกปี เพ่ือเป็นการสร้าง
บรรยากาศที่เมื่อเข้ามาเที่ยวชมบ้านไทเขินแล้วก็ได้ชิมรสชาติของอาหารจากคนไทเขินแท้ๆ แต่กระนั้น
กลับพบว่าลูกค้าที่เข้ามาเที่ยวในงานเชียงรายดอกไม้บาน ทั้งใกล้ไกลล้วนเคยชิมอาหารของไทเขินในงาน
ข่วงวัฒนธรรมทั้งสิ้น ลูกค้าบางกลุ่มเข้ามาชิมด้วยความบังเอิญเพราะหาสถานที่ขายอาหารที่จัดไว้
โดยเฉพาะไม่พบจึงเข้ามาลองชิม ในขณะที่ลูกค้าบางกลุ่มเคยได้ยินชื่ออาหารประเภทนี้แต่ไม่ทราบว่า
รสชาติเป็นอย่างไรจึงอยากลองรับประทานดูแต่จะด้วยเหตุผลใดก็ตามหลังจากได้รับประทานครั้งแรก
แล้วในการจัดงานครั้งต่อไป ลูกค้าเหล่านี้มักจะกลับมาอุดหนุนอาหารของคนไทเขินอีก  เพราะถูกใจใน
รสชาติและอัธยาศัยของแม่ค้าไทเขิน บทบาทหน้าที่ของผู้หญิงกลุ่มนี้จึงไม่ได้หยุดแค่การท าอาหารซึ่ง
เป็นพ้ืนที่ส่วนตัวเท่านั้น  แต่บทบาทของผู้หญิงยังปรากฏในพ้ืนที่สาธารณะ ดังเช่น การรับผิดชอบขาย
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อาหารของกลุ่มในข่วงวัฒนธรรม จากการได้พูดคุยกับสุทธินี   สิงห์แก้ว (2555  :  สัมภาษณ์ ) 
นักท่องเที่ยวจากจังหวัดพะเยา วัย 29 ปี เล่าให้ฟังว่า  
 

“… ตั้งแต่ข่วงวัฒนธรรมย้ายมาที่สวนไม้งามริมแม่น้ ากก ก็มาเที่ยวงานเชียงรายดอกไม้บาน
ทุกปี และก็เป็นลูกค้าประจ าอาหารไทเขินหลายปีแล้ว …”  

 
 สอดคล้องกับนริศา  ใจธิ (2555  :  สัมภาษณ์) นักท่องเที่ยวชาวจังหวัดเชียงราย วัย 32 ปี

ที่คุ้นเคยกับแม่ค้าชาวไทเขิน นริศราเล่าว่า  
 
“… มาเที่ยวงานเชียงรายดอกไม้บานทุกปี มาเที่ยวทีไรก็ต้องมาชิมอาหารไทเขินทุกครั้ง ถือว่า

มาเยี่ยมพ่ีๆ ป้าๆ ไทเขินแล้วเสน่ห์ของอาหารก็อยู่ที่หนึ่งปีได้ชิมในช่วงระยะเวลานี้เท่านั้น ปกติก็ไม่ได้มี
ขายอยู่ทั่วไป …” 

 
 จากบทสนทนาพบว่าอาหารที่กลุ่มแม่บ้านไทเขิน เลือกน ามาขายในงานข่วงวัฒนธรรมมี

ส่วนช่วยสร้างตัวตนของคนไทเขิน ให้เป็นที่จดจ าโดยไม่ต้องเข้าสู่การผลิตเชิงพาณิชย์ที่ออกมาในรูปของ
สินค้าหรือของที่ระลึก หรือปรับเปลี่ยนวัฒนธรรมให้กลายเป็นสินค้าเพราะนักท่องเที่ยวที่อยากลิ้ม
รสชาติของอาการไทเขินจะทราบว่าต้องเดินมาที่บ้านชาวไทเขินในบริเวณข่วงวัฒนธรรมจะมีข้าวซอยน้ า
คั่วขาย 

 เมื่อพิจารณาการน าเสนอวัฒนธรรมของคนไทเขินจะพบว่า อาหารเป็นสัญลักษณ์ทาง
วัฒนธรรมที่ท าให้ผู้คนจดจ ากลุ่มคนไทเขินได้  แม้ว่าภายในข่วงวัฒนธรรมจะมีอาหารขายหลากหลาย
ชนิด แต่นักท่องเที่ยวก็ยังนิยมที่จะเข้ามาชิมอาหารที่กลุ่มชาติพันธุ์จัดท าขึ้น เพราะความรู้สึกว่าได้เข้าถึง
รสชาติของอาหารชนิดนั้นจริงๆ อาหารจึงกลายเป็นภาพแสดงแทนวัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์เพ่ือตอบ
รับการเข้ามาของอุตสาหกรรมการท่องเที่ยว นอกจากอาหารจะเป็นสัญลักษณ์ที่แสดงออกถึงอัตลักษณ์
ของความเป็นไทเขินแล้ว ในพ้ืนที่เล็กๆ ของข่วงวัฒนธรรมแห่งนี้ ยังแสดงให้เห็นบทบาทของผู้หญิง     
ไทเขิน ที่นอกเหนือจากการหาเลี้ยงชีพหรือหารายได้เสริมดังที่ได้กล่าวมาแล้ว  แม้หน้าที่เหล่านี้ยังหนีไม่
พ้นความเป็นผู้หญิงหรือหน้าที่ของผู้หญิง แต่การแสดงออกถึงตัวตนของความเป็นหญิงในอาณาบริเวณ
แห่งนี้กลับสร้างอ านาจในการต่อรองทางสังคมในหลายด้าน ได้แก่ การถ่ายทอดวัฒนธรรมด้านอาหาร
ให้แก่ผู้หญิงไทเขินในรุ่นต่อๆ ไป และการเสนอภาพลักษณ์ของผู้หญิงกลุ่มชาติพันธุ์ไต รวมถึง การเป็น
แม่ค้าที่มีอัธยาศัยเชิญชวนผู้ที่มาเที่ยวชมวัฒนธรรม ให้ลองชิมอาหารของกลุ่มชาติพันธุ์ 
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ภาพประกอบ  31  อาหารและสินค้าทางวัฒนธรรม เพ่ือการท่องเที่ยวในพ้ืนที่ข่วงวัฒนธรรม 
 

 ด้วยเหตุนี้ ในงานเชียงรายดอกไม้บาน ภายในพ้ืนที่ของข่วงวัฒนธรรม บทบาทของผู้หญิง
ไทเขินจึงไม่ได้ถูกจ ากัดอยู่เพียงผู้ประกอบอาหาร แต่เป็นองค์ประกอบที่ส าคัญที่มีส่วนสร้างความส าเร็จ
ในการจัดกิจกรรมทางสังคม 

 
นัยของการสร้างสิทธิการเป็นพลเมืองทางวัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน 
 

1. การเลื่อนไหลของความหมายของการเป็นพลเมืองทางวัฒนธรรม 
 เมื่อกล่าวถึง ความเป็นพลเมืองมักจะกล่าวถึงพลเมืองตามกฎหมายของรัฐ ซึ่งไม่ได้

ครอบคลุมถึงผู้ที่ย้ายถิ่นฐานหรืออพยพข้ามพรมแดนของรัฐชาติ โดยเฉพาะกลุ่มชาติพันธุ์ แม้มนุษย์จะมี
สิทธิตามธรรมชาติ แต่สิทธิทางการเมืองจะเกิดขึ้นได้ต่อเมื่อได้รับการรองรับจากรัฐ ดังที่ เอส.เอส.
อนาคามี (2557  :  684 - 685) กล่าวว่า “แม้ว่ามนุษย์จะมีสิทธิตามธรรมชาติอย่างมากมายแต่ส าหรับ
สิทธิทางการเมืองจะเกิดขึ้นมาได้ย่อมต้องมีกฎหมายรองรับด้วย ฉะนั้น กระบวนการแห่งธรรมชาติจึงไม่
สามารถที่จะมอบสิทธิทางการเมืองใดๆ ให้แก่เหล่ามวลมนุษย์ทั้งหลายได้  และมนุษย์ที่จะถูกเรียกว่า
พลเมืองนั้น คือ สมาชิกของรัฐที่ถูกรองรับสถานภาพในทางกฎหมายอย่างถูกต้องและชอบธรรม” การ
ข้ามพรมแดนของรัฐชาติ โดยยังไม่เป็นที่ยอมรับตามเงื่อนไขทางกฎหมายจึงกลายเป็นข้อจ ากัดที่มีต่อ
การด าเนินชีวิตและการแสดงออกทางวัฒนธรรม  

แต่จากที่โลกในปัจจุบันอยู่ในสภาวะไร้พรมแดน จึงเกิดการอพยพข้ามแดนของผู้คนนั้น 
อาจขัดแย้งกับความหมายของสิทธิพลเมืองของประเทศ ดังที่ Marshall (เกษม เพ็ญพินันท์.    2552  :  
69  ;  อ้างอิงมาจาก  Marshal.    n.d.) นิยามความหมายของสิทธิพลเมืองว่า “เป็นสิทธิบุคคลใน
กฎหมาย เสรีภาพบุคคลที่จะเลือกด ารงอยู่ ความเสมอภาค รวมถึงสิทธิที่มีส่วนร่วมในการเลือกตั้ง และ
ความเห็นชอบจากรัฐบาล” 

การศึกษาของเอส.เอส.อนาคามี และ Marshall สะท้อนให้เห็นว่า สิทธิของพลเมืองยังผูก
ติดกบัรัฐ รวมถึง ความเสมอภาคของบุคคลจะเกิดข้ึนเมื่อได้รับการยอมรับจากรัฐ ซึ่งความคิดดังกล่าวจะ
เป็นประโยชน์ต่อการเมืองการปกครอง แต่ การนิยามความหมายของสิทธิการเป็นพลเมืองในข้างต้นได้
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ขัดแย้งกับสภาพสังคมในปัจจุบัน ที่มีความเป็นพหุสังคมมีกลุ่มคนหลายกลุ่มใช้ชีวิตอยู่ ร่วมกัน จาก
ปัญหาในเรื่องของสถานะพลเมืองนี้ ยศ สันตสมบัติ (2551  :  25) กล่าวว่า “การเลื่อนไหลของผู้คน ผู้
อพยพ คนพลัดถิ่น ก าลังสร้างปัญหาให้กับรัฐเพราะว่ารัฐไม่สามารถที่จะนิยามความหมายของพลเมือง
หรืออัตลักษณ์ของชาติได้อย่างเบ็ดเสร็จสมบูรณ์ ทั้งที่รัฐก็พยายาม ดังมีตัวอย่างคือการไม่ยอมให้สัญชาติ
กับชาวเขา การถอดถอนสัญชาติของชาวบ้านที่แม่อาย สิ่งเหล่านี้แสดงให้เห็นปัญหาในการนิยาม
ความหมายของสัญชาติและสถานะพลเมืองที่ก าลังเกิดข้ึน” 

 เมื่อรัฐไม่สามารถให้สิทธิของความเป็นพลเมือง ตามกฎหมายแก่คนไทเขินได้ คนไทเขินจึง
เลือกใช้ประวัติศาสตร์และวัฒนธรรมมาอธิบายความเป็นพลเมืองของรัฐในหลายรูปแบบ และรูปแบบ
หนึ่งที่เด่นชัดได้แก่ การน าเครื่องใช้ของคนไทเขินไม่ว่าจะเป็นเครื่องดนตรี เครื่องแต่งกายรวมถึงหมวก
ของไม้เกี๊ยะที่หาซื้อจากเมืองเชียงตุง ด้วยการไหว้วานญาติพ่ีน้องจากเชียงตุงให้ช่วยขนมาถึงด่านแม่สาย 
หลังจากนั้นคนไทเขินบ้านเหล่าฯจะหารถยนต์ไปขนมาที่หมู่บ้าน  จากการกระท าของคนไทเขินที่จัดหา
วัสดุอุปกรณ์ เพ่ือสร้างอัตลักษณ์ของกลุ่มจึงคล้ายกับการประดิษฐ์ประเพณี (The Invention of  
Tradition) ที่มีการประยุกต์  ของเก่ามาใช้ในพ้ืนที่แห่งใหม่ ในเรื่องการประดิษฐ์ประเพณี  Eric 
Hobsbawm (1983  :  2 - 3) กล่าวว่า “ปลายคริสต์ศตวรรษที่  19 ในยุโรป รวมถึงประเทศที่เป็น
อาณานิคมของยุโรปในช่วงสองศตวรรษที่ผ่านมา ชุมชนและโครงสร้างอ านาจแบบเดิมที่ไม่สามารถ
ปรับเปลี่ยนให้เข้ากับการเปลี่ยนแปลงได้จะสลายไป และมีการประดิษฐ์ประเพณีใหม่ๆ โดยมีรูปแบบ
จากการประยุกต์ใช้ของเก่าในบริบทใหม่ หรือการใช้รูปแบบเก่าเพ่ือจุดประสงค์ใหม่”  การจัดระเบียบ
สังคมที่ถูกถ่ายทอดในรูปแบบของข้อปฏิบัติ (Hobsbawm.    1983  :  4) เช่น ความเชื่อ ศาสนา 
พิธีกรรม  เรื่องเล่า ต านานรวมทั้งสัญลักษณ์ต่างๆ หรือที่เรียกว่า วัตถุดิบโบราณ (Ancient Materials) 
ที่ มีการพยายามอ้างอิง “อดีต” ของสังคมมาสร้างประเพณีประดิษฐ์  จนเกิดการปฏิบัติซ้ า           
(Repetition) การอ้างอิงอดีตของคนไทเขินโดยกลับไปหาซื้อที่เมืองเชียงตุงเพราะต้องการใช้อุปกร ณ์
เหล่านี้สร้างตัวตนให้เห็นถึงรากของวัฒนธรรมที่จะสืบสาวกลับไป เช่นเดียวกับ การศึกษาของปิ่นวดี   
ศรีสุพรรณ (2554) ในเรื่องรื้อสร้างประเพณี : การเปลี่ยนแปลงของบุญบั้งไฟในยุคโลกาภิวัตน์โดยน า
แนวคิดของ Giddens มาใช้ในการวิเคราะห์ พบว่า “วัฒนธรรมประเพณีทั้งหลายล้วนเป็นสิ่งที่ถูกสร้าง
ขึ้นโดยสัมพันธ์กับอ านาจบางอย่าง ประเพณีอาจเปลี่ยนรูปแบบเป็นการประดิษฐ์สร้างหรือท าซ้ าขึ้นใหม่ 
การเปลี่ยนแปลงประเพณีบุญบั้งไฟมักจะถูกตั้งค าถามในเรื่องการสูญสลายทางวัฒนธรรมหรือสภาวะ
การเสื่อมมนต์ขลัง ซึ่งท าให้สังคมก าลังจะก้าวเข้าสู่ลักษณะของสังคมแบบหลังจารีตประเพณี ในทัศนะ
ของ Giddens เห็นว่าจารีตไม่ได้ผูกติดหรือเชื่อมโยงอยู่กับคุณค่าดั้งเดิมที่ตายตัว ในการจัดงานประเพณี
ต่างๆ เกิดจากการสร้างสรรค์ประเพณีใหม่เป็นลักษณะของการรื้อสร้างประเพณี ซึ่งในปัจจุบันการจัด
บุญบั้งไฟของเมืองยโสธรได้จัดงานผ่านการนิยามความเป็นประเพณีสมัยใหม่” 

 อย่างไรก็ตามการจัดหาวัสดุอุปกรณ์ที่มาจากเมืองเชียงตุง ได้แสดงให้เห็นถึงความพยายาม
ที่จะสร้างความต่างของวัฒนธรรมไตในพ้ืนที่จังหวัดเชียงราย ซึ่ง Michael Moerman (รัตนา บุญมัธยะ.    
2546  :  123  ;  อ้างอิงมาจาก  Moerman.    n.d.) เสนอว่า “นิยามความเป็นตัวตนของกลุ่มชาติ
พันธุ์ที่ชัดเจนตามองค์ประกอบทางวัฒนธรรมที่เป็นตัวแปร (เช่น ความเชื่อ ภาษา การแต่งกาย การ
สร้างบ้านเรือน การด าเนินวิถีชีวิต เป็นต้น) นั้นไม่มี เพราะผู้คนสามารถหยิบยืมใช้ร่วมกันได้แม้ว่าจะเป็น
คนละกลุ่มชาติพันธุ์”  แม้การหยิบยืมวัฒนธรรมอาจจะเกิดข้ึนในบริบทของการท่องเที่ยว แต่กลุ่มไทเขิน
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ยังคงให้เหตุผลว่า “เพ่ือเป็นตัวอย่างให้คนรุ่นหลังที่ไม่เคยไปเชียงตุงได้เห็นของจริง และต้องการให้คนใน
ประเทศไทยได้เห็นถึงรากทางวัฒนธรรมที่คนไทเขินอยากแสดงออกถึงความภาคภูมิใจ” 

 การต่อรองด้วยการสร้างภาพความแตกต่างทางอัตลักษณ์ของคนไทเขินในบริบทของการ
ท่องเที่ยวทางวัฒนธรรมอาจจะเป็นการพยายามสื่อสารถึงความสัมพันธ์ของกลุ่มชาติพันธุ์ในจังหวัดที่มี
การปรับเปลี่ยนไปตามสภาพสังคม ในเรื่องการเปลี่ยนแปลงทางสังคม รัตนา บุญมัธยะ (2546  :  124) 
กล่าวว่า “ท่ามกลางการเปลี่ยนแปลงสังคมไปสู่ความเป็นรัฐประชาชาติสมัยใหม่ การจัดปรับในเรื่อง
ความสัมพันธ์เชิงอ านาจและผลประโยชน์ไม่ลงตัว กลุ่มชนแต่ละกลุ่มจึงจ าเป็นต้องสร้างความเป็นตัวตน
ของตนเอง เพ่ือเรียกร้องสิทธิที่จะด ารงอยู่อย่างแตกต่างและความเสมอภาคในการอยู่ร่ วมกับกลุ่มคน
อ่ืนๆ” การพยายามสร้างอัตลักษณ์ของคนไทเขินให้แตกต่างจากวัฒนธรรมของคนไตในจังหวัดก็เพ่ือให้
ได้สิทธิที่จะได้ ใกล้ เคียงกับการเป็นพลเมืองในประเทศไทย ซึ่ งจะได้สอดคล้องกับข้อมูลทาง
ประวัติศาสตร์ส่วนหนึ่งก็เคยกล่าวถึงความสัมพันธ์ของรัฐไทยและเมืองเชียงตุง ดังนั้นการสร้างประเพณี
จึงมีผลต่อการสร้างตัวตน (Self) ซึ่ง ธเนศ วงศ์ยานนาวา (2556  :  276) ได้กล่าวในเรื่องของการสร้าง
ประเพณีว่า “ส าหรับในสภาวะสมัยใหม่แล้วตัวตนที่แสดงอัตลักษณ์ที่ส าคัญก็ได้แก่ ตัวตนที่เชื่อมโยงกับ
รัฐประชาชาติ (Nation – state)” 

 การตอกย้ าถึงวัฒนธรรมที่มาจากเมืองเชียงตุงผ่านอุปกรณ์ต่างๆ ของคนไทเขิน จึงเป็น
เหตุผลส าคัญที่จะบอกเล่าถึงความแตกต่างทางอัตลักษณ์ของตนในพ้ืนที่ๆ มีกลุ่มชาติพันธุ์ไตกลุ่มอ่ืน
รวมอยู่ เกี่ยวกับการน าเสนอวัฒนธรรมของคนไทเขิน ลุงจาย วงศ์ทอง (2555  :  สัมภาษณ์) ที่ปรึกษา
อาวุโสของกลุ่มไทเขินบ้านเหล่าฯ วัย 63 ปี กล่าวถึงความรู้สึกที่ได้น าอุปกรณ์มาจัดแสดงว่า 
 

“… รู้สึกภูมิใจที่น าของจากบ้านเกิดแท้ๆ มาจัดให้คนไทยได้เห็น ทุกครั้งที่มีคนมาซักถามหรือ
ให้ความสนใจวัฒนธรรมไทเขินพวกเราก็จะรู้สึกดีใจ อยากบอกเล่าอยากพูดคุยเรื่องในเชียงตุง …”  
 

 วัสดุอุปกรณ์ดังกล่าวจึงกลายเป็นแหล่งความทรงจ า (Site of Memory) ซึ่ง Pierre Nora 
(ฝนวันจันทร์ ศรีจันทร์ .    2543  :  8  ;  อ้างอิงมาจาก  Nora.    n.d.) กล่าวว่า “ความทรงจ าที่
ปรากฏให้เห็นไม่ว่าจะเป็นบนพ้ืนที่ ภาพหรือวัตถุ ซึ่งในปัจจุบันความทรงจ าที่มีต่ออดีตอาจจะไม่ได้
หลงเหลืออยู่เนื่องจากสังคมได้เปลี่ยนแปลงไป ท าให้ความทรงจ าแบบใหม่ถูกสร้างขึ้น โดยจะเรียกว่า 
‘แหล่งความจ า’ ซึ่งสามารถเชื่อมโยงความรู้สึกที่ต่อเนื่องจากอดีตถึงปัจจุบัน”การน าวัสดุ อุปกรณ์ที่มา
จากเมืองเชียงตุงจึงยกระดับความส าคัญของวัฒนธรรมไทเขินให้มีอ านาจดึงดูดความสนใจของผู้คน การ
มีวัสดุอุปกรณ์ที่น่าสนใจก็เพ่ิมอ านาจในการต่อรองจากการท่องเที่ยวของจังหวัดได้มากกว่ากลุ่มชาติพันธุ์
ไตกลุ่มอ่ืนๆ เพราะเมื่อมีผู้มาเยี่ยมชมก็จะบอกต่อๆ กันไปท าให้ไทเขินเป็นที่รู้จัก พร้อมกับจะจ าแนก
ความแตกต่างระหว่างคนไทเขินกับคนไตกลุ่มอ่ืนๆ ได้   

 ความยากล าบากในการแสวงหาอุปกรณ์รวมทั้งการลงทุนเป็นสิ่งที่  อ้ายสามนนท์       
อินท์ยงค์ (2555  :  สัมภาษณ์)  ทราบดีจึงเล่าประสบการณข์องตนให้ฟังว่า 
 

“… กว่าจะได้อุปกรณ์ของแท้มาจากเชียงตุงก็ใช้เวลาเก็บเงินหลายปีอย่างหมวกของไม้เกี๊ยะ
อันหนึ่ง 45,000 บาท ตอนนี้เก็บไว้ที่วัดพระธาตุจอมสัก ปีนี้เพิ่งได้ชุดเครื่องดนตรีมาใหม่ ราคาประมาณ 
20,000 บาท …” 
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 เช่นเดียวกับ พ่ีอาม ดวงแก้ว (2555  :  สัมภาษณ์) ผู้น าชิ้นส่วนผ้าซิ่นจากเชียงตุงมา
ประกอบเป็นผืนให้กับผู้หญิงไทเขินในบ้านเหล่าฯ ให้ข้อมูลเพิ่มเติมว่า  
 

“… นอกจากอุปกรณ์เหล่านี้ที่มีราคาแพง ชุดเครื่องแต่งกายของผู้หญิงไทเขิน ก็ตัดเย็บใหม่
ให้เป็นชุด ไทเขินจากเชียงตุงแท้ๆ เรียกตามลายผ้าซิ่นว่า ‘ซิ่นบัวคว่ าบัวหงาย’แต่เดิมซิ่นแบบนี้
ผู้หญิงไทเขินจะน ามาใส่ในงานส าคัญ เช่น วันส าคัญทางศาสนา  ขึ้นบ้านใหม่ ฯลฯ แต่ตอนนี้จะ
น ามาใช้ส าหรับการแสดงที่ไทเขินคิดขึ้นใหม่ เรียกว่า ‘ฟ้อนแม่ปิง’ เฉพาะวัสดุที่จะเย็บเป็นผ้าซิ่น 
1 ผืน มีราคาประมาณ 2,000 บาท เพราะซื้อจ านวนมากเลยได้ราคาต้นทุน ผู้หญิงไทเขินที่อยาก
แต่งชุดจากบ้านเดิมก็เก็บเงินซื้อชุดกันเองทุกคน …” 

 
 อันที่จริงซิ่นลายบัวคว่ าบัวหงายเคยเป็นชุดที่จัดไว้ส าหรับส่งสาวไทเขินเป็นตัวแทนเข้า

ประกวดนางงามชาติพันธุ์ในงานเชียงรายดอกไม้บานในทุกๆ ปี ช่วงเวลาที่ผ่านมาเสื้อผ้าชุดบัวคว่ าบัว
หงายนี้ใช้ใส่ในงานที่ส าคัญ เช่น การประกวดเครื่องแต่งกายชาติพันธุ์ หรือการส่งคนเข้าร่วมเป็นตัวแทน
ในกิจกรรมต่างๆ เพราะเสื้อผ้าชุดนี้คนไทเขินไม่ได้มีทุกคน เนื่องจากมีราคาที่สูง จนกระทั่งในปัจจุบันที่
กลุ่มไทเขินเห็นว่าควรเพิ่มเสื้อผ้าขึ้นเพื่อใช้ในการแสดงจึงตัดสินใจเลือกเสื้อผ้าชุดบัวคว่ าบัวหงาย  

 จะเห็นได้ว่าวัสดุอุปกรณ์ทุกอย่างจะมีราคาแพงและต้องใช้เวลาในการรวบรวมจัดหา ซึ่ง
เงินที่น ามาซื้ออุปกรณ์ล้วนมาจากน้ าพักน้ าแรงที่ได้จากการเก็บออมแล้วน ามารวมกัน แม้กลุ่มชาติพันธุ์
ไตกลุ่มๆ อ่ืนจะมีการจัดการแสดง ทั้งยังมีเครื่องดนตรีที่ใช้ในวัฒนธรรมคล้ายกันแต่ส่วนใหญ่เครื่อง
ดนตรีเหล่านี้ล้วนหาซื้อได้ในภาคเหนือของประเทศไทย ซึ่งความแตกต่างของเครื่องดนตรีในประเทศไทย
และเมืองเชียงตุง คือ ลวดลายและสีสัน การลงทุนในวัสดุอุปกรณ์ที่มีลักษณะใกล้เคียงกัน ดังเช่น เครื่อง
ดนตรีจึงกลายเป็นการประดิษฐ์สร้างเครื่องดนตรี แล้วสร้างเป็นอัตลักษณ์ของเครื่องดนตรีไทเขินขึ้นมา 
วัสดุอุปกรณ์ชุดใหม่จึงมีส่วนในการประดิษฐ์วัฒนธรรม ด้วยการดัดแปลง ผสมผสานรวมถึงรื้อฟ้ืนเพ่ือ
สร้างเป็นความทรงจ าชุดใหม่ของคนไทเขินในบ้านเหล่าฯ นอกจากนี้เสื้อผ้าชุดใหม่ของผู้หญิงไทเขินที่
เป็นลายบัวคว่ าบัวหงาย ยังถูกให้ความหมายใหม่ที่กว้างขึ้น โดยไม่ได้ถูกจ ากัดให้แต่งเพียงวันส าคัญทาง
ศาสนาอย่างในอดีต ปรากฏการณ์ในการน าวัตถุดิบดั้งเดิมมาใช้สร้างตัวตนของคนไทเขิน ได้สอดคล้อง
กับ Eric Hobsbawm (ดาริน อินทร์เหมือน.    2545  :  200  ;  อ้างอิงมาจาก  Hobsbawm.    n.d.) 
ที่กล่าวว่า “ชุมชนและโครงสร้างอ านาจแบบเดิมที่ไม่สามารถปรับตัวรับความเปลี่ยนแปลงได้ ต้องสูญ
สลายไป และเกิดการประดิษฐ์สร้างประเพณีใหม่ขึ้นมาทดแทน โดยอาจจะมีการประยุกต์ใช้ของเก่าใน
บริบทใหม่ หรือการใช้รูปแบบเก่าเพ่ือจุดประสงค์ใหม่” ในบริบทใหม่เครื่องแต่งกายลายบัวคว่ าบัวหงาย
จึงกลายเป็นชุดส าหรับขึ้นประกวดชุดแต่งกายของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน และยังเป็นชุดที่ใช้ในการแสดง
อีกด้วย ดังนั้นการสร้างอุปกรณ์เสื้อผ้า เครื่องดนตรีของคนไทเขินในบ้านเหล่าฯ ในบริบทของการ
ท่องเที่ยว นอกจากจะน าเสนอความเป็นคนไทเขินภายใต้บริบทของรัฐไทยแล้ว อาจมีนัยยะที่แสดงให้
เห็นถึงการไม่ต้องการถูกกดทับอยู่ในวัฒนธรรมไตที่มีอยู่คนไตหลายกลุ่มกระจายอยู่ในอ าเภอต่างๆ ของ
สังคมล้านนา 
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              ภาพประกอบ  32  เครื่องดนตรีชุดใหม่จากเชียงตุงและซ่ินลายบัวคว่ าบัวหงาย 
 
  การเลื่อนไหลความหมายของการเป็นพลเมืองทางวัฒนธรรมได้แสดงออกผ่านความ
เคลื่อนไหวของคนไทเขิน ด้วยการสร้างความหมายของการเป็นพลเมืองของประเทศในรูปแบบใหม่ ซึ่ง 
John Urry (นิธิ เนื่องจ านง.    2555  :  178 – 179  ;  อ้างอิงมาจาก  Urry.    n.d.) ได้จ าแนก
พลเมืองแบบใหม่ออกเป็น 5 ประเภท พร้อมกับอธิบายความหมายของพลเมืองทางวัฒนธรรม 
(Cultural Citizenship) ว่า “พลเมืองทางวัฒนธรรมเป็นพลเมืองที่อยู่บนรากฐานอัตลักษณ์ทาง
วัฒนธรรมเดียวกัน แม้ว่าอาจไม่ได้อยู่ในประเทศเดียวกัน” ความพยายามที่จะจัดการชีวิตของตนได้
อย่างเสรี จึงเป็นเงื่อนไขส าคัญ ที่ท าให้คนไทเขินบ้านเหล่าฯออกมาเคลื่อนไหวทางวัฒนธรรมเพ่ือให้คน
ในท้องถิ่นยอมรับ สถานะทางสังคมในรูปแบบใหม่ที่อิงกับกรอบของวัฒนธรรมไต แต่สามารถเชื่อมโยง
ให้เห็นถึงความสัมพันธ์ทางประวัติศาสตร์และไม่ได้ถูกจ ากัดขอบเขตของความเป็นพลเมือง ที่อยู่ในกรอบ
ของรัฐชาติอย่างในอดีต 
 2. ความหลากหลายของส านึกของการเป็นพลเมืองทางวัฒนธรรม 

 ท่ามกลางสังคมไตในจังหวัดเชียงราย ที่มีกลุ่มคนไตอาศัยปะปนกันในหลายอ าเภอการจะ
จ าแนกกลุ่มชาติพันธุ์ไตออกจากกันให้ชัดเจนเป็นเรื่องที่ยากล าบากเพราะวัฒนธรรมของคนไตมีความ
คล้ายกัน ทั้งอาหาร การด าเนินชีวิต รวมถึงความเชื่อทางศาสนา ด้วยความคล้ายคลึงทางวัฒนธรรมจึงมี
ผลต่อตัวตนของคนไทเขินที่มักถูกกมองจากคนนอกว่าเป็นคนไทใหญ่ ไทลื้อ  ท าให้คนไทเขินคิดต่อไปว่า 
คนส่วนใหญ่ไม่ได้มองว่าเขาเป็นคนไทย ไม่ได้เป็นพลเมืองของรัฐ เพ่ือให้การด ารงอยู่ในสังคมไม่เกิดการ
แปลกแยก บทบาทตัวตนของคนไทเขินจึงมีการเปลี่ยนแปลงไปตามการปฏิสัมพันธ์กับผู้ คน ในบริบท
ของหมู่บ้าน อ าเภอ จังหวัด กลุ่มไทเขินบ้านเหล่าฯ พยายามสร้างอัตลักษณ์ทางชาติพันธุ์ของตนให้
แตกต่างจากคนไทใหญ่ เพ่ือเอ้ือต่อการประกอบอาชีพที่จะได้ค่าแรงที่สูงกว่า รวมถึงความคาดหวังที่จะ
ได้บัตรประชาชนไทยในอนาคต แต่ในฐานะที่เป็นคนไตในประเทศไทยที่อาศัยอยู่ในพ้ืนที่มานาน 
กระบวนการสร้างส านึกความเป็นชาติไทยจะผ่านกลไกต่างๆ ทั้งกิจกรรมสาธารณะ กิจกรรมที่ร่วมกับรัฐ
หรือแม้แต่กิจกรรมที่ร่วมกับกลุ่มคนไตด้วยกัน ในสถานะที่ความเป็นไทยยังไม่ได้รับการยอมรับจากรัฐ 
การรวมกลุ่มคนไตเพ่ือแสดงออกถึงพลังที่พร้อมจะปรับเปลี่ยนวัฒนธรรมให้กลายเป็นไทย จึงสอดคล้อง
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กับการนิยามตัวตนที่จะเข้าเป็นพลเมืองของรัฐ  โดยเฉพาะกลุ่มไทเขินได้ผลิตซ้ าการเป็นพลเมืองไทย
ด้วยการแสดงถึงความจงรักภักดีทั้งต่อองค์พระมหากษัตริย์และความศรัทธาต่อศาสนาพุทธ โดย
แสดงออกผ่านการเข้าร่วมกิจกรรมเพราะความเป็นไทยจะน ามาซึ่งการเข้าถึงทรัพยากรและการไม่ถูก
เบียดขบัออกไปจนกลายเป็นคนชายขอบ   

 

   
 
ภาพประกอบ  33  การแสดงออกถึงความเป็นไทยใน “งานปอยต้นเก๊ียะหลวง” ของกลุ่มชาติพันธุ์ไต 

 
 ภาพของการรวมกลุ่มชาติพันธุ์ไตในงานปอยต้นเกี๊ยะหลวงหลังประเพณีออกพรรษาช่วง

เดือน ตุลาคมในบริเวณหน้าที่ว่าการอ าเภอแม่สายของทุกปีเป็นอีกภาพหนึ่งที่กลุ่มชาติพันธุ์มีจุดประสงค์
นอกจากจะสืบสานวัฒนธรรมของคนไตในผืนแผ่นดินไทยแล้วยังจัดกิจกรรมนี้เพ่ือเทิดพระเกียรติ
พระบาทสมเด็จพระเจ้าอยู่หัวที่ทรงมีพระมหากรุณาธิคุณต่อกลุ่มชาติพันธุ์ไต ให้พวกเขามีอาชีพ และ
สามารถด ารงชีวิตอยู่ในประเทศไทยได้ กิจกรรมภายในงาน  นอกจากการแสดงออกถึงอัตลักษณ์ทาง
วัฒนธรรมของคนไต เช่น ไม้เก๊ียะ การฟ้อนนางนก ร าโต และการแต่งกายแบบคนไตที่ผู้หญิงสวมเสื้อปั๊ด 
นุ่งผ้าซิ่นแล้ว ภายในขบวนแห่จะต้องมีพระบรม  ฉายาลักษณ์ และ พระพุทธรูป น าอยู่หน้าขบวน 

 งานปอยต้นเกี๊ยะหลวงเป็นกิจกรรมที่เริ่มจัดขึ้นตั้งแต่ปี 2551 โดยกลุ่มชาติพันธุ์ไตที่อาศัย
อยู่ในอ าเภอแม่สายเป็นผู้น าในการจัด นอกจากต้องสืบสานวัฒนธรรมไตแล้วยังต้องการให้ทุกๆ ปีกลุ่ม
ชาติพันธุ์ไตทั้งในจังหวัดเชียงรายและท่าขี้เหล็กได้เข้ามารวมกลุ่มพบปะกัน โดยกลุ่มชาติพันธุ์ไตแต่ละ
กลุ่มหรือแต่ละอ าเภอจะน าผ้าป่ามาร่วมท าบุญที่วัดป่าเหมิด ในอ าเภอแม่สาย ที่กลุ่มชาติพันธุ์ไตถือว่า
เป็นวัดของคนไตโดยเฉพาะ เนื่องจากเจ้าอาวาสมีเชื้อสายของคนไต  ในงานนี้ไทเขินจากบ้านเหล่า
พัฒนาจะเดินทางมาเข้าร่วมกิจกรรมตั้งแต่ปีแรก จากที่ผู้วิจัยได้พูดคุย จึงทราบว่าไทเขินที่อ าเภอแม่สาย
ได้ติดต่อกับไทเขินที่บ้านเหล่าฯ และให้ข้อมูลการจัดกิจกรรมเมื่อไทเขินบ้านเหล่าฯ ตอบรับด้วยวาจาที่
จะเข้าร่วมกิจกรรม คณะกรรมการกลุ่มชาติพันธุ์ไตที่แม่สายจึงจะท าหนังสือเชิญไปยังกลุ่มไทเขินที่บ้าน
เหล่าฯ อ้ายสาม แสงค าดี (2555  :  สัมภาษณ์)  ไทเขินจากบ้านเหล่าฯที่เข้าร่วมกิจกรรมทุกปี กล่าวว่า  
 

“… พอได้หนังสือเชิญจากแม่สาย ไทเขินบ้านเหล่าฯจะท าเรื่องขออนุญาตออกนอกพ้ืนที่ 
โดยขออนุญาตตั้งแต่หมู่บ้าน อ าเภอเป็นขั้นตอนไป  เมื่อก่อนจะมีปัญหาถูกตรวจแถวด่านแม่จัน 
แต่พอต ารวจเห็นว่าจัดกิจกรรมแบบนี้เป็นประจ าทุกปีความเข้มงวดก็น้อยลง งานบุญปีหนึ่งมีหน
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เดียว บางครั้งได้เจอญาติทางฝั่งท่าขี้เหล็กด้วย ไทเขินในบ้านเหล่าฯ เลยจะเข้าร่วมงานอย่าง
พร้อมเพียง …” 

 
 แม้ว่าการจัดงานปอยต้นเกี๊ยะหลวงจะใช้เวลาจัดเพียง 1 วัน แต่พ่ีน้องชาวไตทั้งสองฝั่งจะ

จัดเตรียมข้าวของที่ใช้ท าบุญและในขบวนแห่มาเป็นอย่างดี โดยเฉพาะกลุ่มคนไตจากฝั่งท่าขี้เหล็กที่ต้อง
ท าบัตรข้ามด่านมายังประเทศไทยแบบเช้าไป – เย็นกลับก็จะนัดหยุดงานเพ่ือข้ามมาร่วมงานที่ฝั่งไทย 
จากการสังเกตการแต่งกายของผู้หญิงสาวไตกลุ่มหนึ่ง พบว่ามีการแต่งกายที่แตกต่างจากฝั่งประเทศไทย 
เมื่อสอบถามดูจึงทราบว่าเป็นไทใหญ่จากฝั่งพม่าข้ามมาร่วมกิจกรรม พ่ีมล (2555  :  สัมภาษณ์) คน    
ไทใหญ่ วัย 40 ปีบอกเล่าความรู้สึกของการเข้าร่วมกิจกรรมว่า 
   

“… รู้สึกดีใจที่ได้ข้ามมาท าบุญฝั่งไทย เผื่อเกิดชาติหน้าจะได้เป็นคนไทยบ้าง พวกพ่ีข้ามมา  
ทุกปี ปีแรกได้ยินข่าวว่ามีงานปอยต้นเกี๊ยะไม่ทันจะได้ข้ามมา พอปีที่  2 พวกพ่ีเลยนัดกันมา ปกติพ่ีจะ
ขาย  ข้าวแรมฟืน อยู่ตรงท่าขี้เหล็ก ที่มาด้วยกันกับพ่ีก็ขายซีดี ขายกระเป๋าอยู่ใกล้ๆ กัน วันนี้ก็หยุดงาน
ข้ามมาแบบมาเช้าเย็นกลับ ประเดี๋ยวก่อน 6 โมงเย็นพวกพ่ีจะรีบกลับไปก่อนด่านจะปิด …” 
 

 พ่ีหยกผู้หญิงไทใหญ่ (2555  :  สัมภาษณ์) ที่ยืนอยู่ข้างๆ ให้ข้อมูลเพิ่มเติมว่า  
 
“… งานปอยหลวงนอกจากจัดท าบุญทางศาสนาแล้ว ยังเป็นการท าบุญให้กับในหลวงด้วย   

ถึงพ่ีไม่ใช่คนไทยแต่พ่ีก็รักในหลวง ยิ่งมาในงานแบบนี้ยิ่งเห็นความตั้งใจที่ร่วมกันท ากิจกรรม …” 
 

 
 

ภาพประกอบ  34  ผู้หญิงไตใหญ่จากฝั่งท่าขี้เหล็ก ที่ข้ามมารวมงานปอยต้นเกี๊ยะหลวง 
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 ความสัมพันธ์ทางศาสนาของคนที่อาศัยอยู่ในพ้ืนที่ชายแดนแม่สายจะอยู่บนพ้ืนฐานของ
ความศรัทธาต่อพุทธศาสนา โดยเฉพาะกลุ่มชาติพันธุ์ไตที่คนในพ้ืนที่จะทราบว่ามีอุปนิสัยชอบท าบุญ 
นอกจากการกิจกรรมทางศาสนาซึ่งเป็นกิจกรรมที่เกิดขึ้นเป็นปกติในพ้ืนที่ การเฉลิมพระเกียรติพระ
เจ้าอยู่หัวก็เป็นอีกกิจกรรมหนึ่งที่ก าลังจะเป็นประเพณีปฏิบัติในพ้ืนที่ชายแดนไทย – พม่า เพราะจะ
จัดเป็นกิจกรรมต่อเนื่องกันทุกปี โดยน าพิธีทางศาสนามาเป็นส่วนหนึ่งในการจัดงานเฉลิมพระเกียรติ ซึ่ง
ถือว่าบุญที่ได้ท าก็เพ่ือถวายเป็นพระราชกุศล การเดินทางข้ามฝั่งมาในงานของกลุ่มชาติพันธุ์ไตใน
ช่วงเวลาดังกล่าว จึงเป็นการแสดงออกถึงความศรัทธาและความภักดีของผู้คนในบริเวณชายแดน 
สอดคล้องกับการศึกษาของ วาสนา ละอองปลิว ที่ศึกษาเชียงแสน การค้า การท่องเที่ยวและ
ความสัมพันธ์ทางสังคมวัฒนธรรมในพ้ืนที่ชายแดน (2545  :  105) กล่าวว่า “ความสัมพันธ์ทางศาสนา
ระหว่างผู้คนฝั่งไทยในรัฐฉานของพม่านั้นดูเหมือนว่าได้รับผลกระทบน้อยกว่าในกรณีของลาว การ
เดินทางเข้าไปร่วมงานบุญของชาว ไทใหญ่จากเมืองไทยในรัฐฉานของพม่า และการเดินทางของชาวไท
ใหญ่เข้ามาร่วมกิจกรรมทางศาสนาในเมืองไทยยังสามารถแทรกผ่านพรมแดนของรัฐได้  นอกจากนั้น มี
ชาวไทใหญ่จากรัฐฉานจ านวนมากเดินทางเข้ามาบวชและจ าพรรษาอยู่ในวัดไทย ทั้งในพ้ืนที่อ าเภอแม่
สายและเชียงแสน ในขณะเดียวกันพระและผู้คนจากเมืองไทยจ านวนหนึ่งก็นิยมเดินทางเข้าไปปฏิบัติ
ธรรมตามวัดหรือส านักสงฆ์ในรัฐฉาน”  

 การจัดกิจกรรมทางพุทธศาสนาควบคู่ไปกับการเฉลิมพระเกียรติพระเจ้าอยู่หัวจึงเริ่มถูก
ผลิตซ้ าในปีต่อๆ มา เพ่ือน ามาใช้ในการต่อรองสร้างพ้ืนที่ทางสังคมผ่านพรมแดนรัฐชาติของกลุ่มชาติ
พันธุ์อันจะเป็นสิ่งยืนยันในความเป็นพลเมืองของคนไต โดยไม่จ าเป็นต้องมีบัตรประชาชนเป็นสิ่งก ากับ 
เช่นเดียวกับการสร้างชาติในอดีต ที่จามะรี  เชียงทอง (2547  :  143) กล่าวว่า “ในสมัยรัชกาลที่ 6 ก็ยิ่ง
มีการให้ความส าคัญต่อชาติมากยิ่งขึ้น และมีการสร้างสัญลักษณ์เพ่ือแสดงความเป็นปึกแผ่นของชาติ 
เช่น เพลงชาติ และธงชาติ (ชาติ ศาสนา พระมหากษัตริย์)” การก่อตัวเป็นชาติที่เริ่มในสมัยรัชกาลที่ 6 
คือรูปแบบที่ไทเขินน ามาใช้เป็นสัญลักษณ์เพ่ือแสดงออกถึงการเป็นคนไทย 

 อย่างไรก็ตามการเป็นพลเมืองตามแนวคิดรัฐ – ชาติมีมาตรฐานที่เห็นว่า (ฐิรวุฒิ เสนาค า.    
2550  :  86) “หนึ่งพลเมืองต้องมีเพียงหนึ่งรัฐ มนุษย์คนหนึ่งต้องเป็นสมาชิกของรัฐใดรัฐหนึ่ง ความเป็น
ชาติต้องบรรจุอยู่ ใน พ้ืนที่ภูมิศาสตร์ของรัฐภายใต้ เงื่อนไขที่ ไม่สามารถอ้างความสัมพันธ์ทาง
ประวัติศาสตร์กับรัฐได้” การสร้างความชอบธรรมที่จะเป็นส่วนหนึ่งของพลเมืองจึงสร้างผ่านพ้ืนที่ทาง
สังคมต่างๆ เพ่ือแสดงให้เห็นถึงความพร้อมที่จะก้าวเข้าเป็นส่วนหนึ่งของรัฐไทย ด้วยการดึงสัญลักษณ์ที่
แสดงให้เห็นถึงความเป็นคนไทย คือ การมีพระบรมฉายาลักษณ์ในขบวนแห่อันหมายถึงการมีศูนย์รวม
จิตใจเช่นเดียวกับคนไทยและพระพุทธรูปอันหมายถึงการนับถือศาสนาพุทธ 

 การผลิตซ้ าทางวัฒนธรรมในพ้ืนที่ทางสังคมบริเวณอ าเภอแม่สายทุกๆ ปี มีวัตถุประสงค์
เพ่ือเฉลิมพระเกียรติพระบาทสมเด็จพระเจ้าอยู่หัวนั้น อาจจะยังไม่ถูกบรรจุให้เป็นกิจกรรมที่สนับสนุน
การท่องเที่ยวของอ าเภอแม่สายแต่ความยิ่งใหญ่ของขบวนแห่ และจ านวนคนไตทั้งสองฝั่งก็มีส่วนในการ
กระตุ้นความสนใจของนักท่องเที่ยวที่มาท่องเที่ยวที่อ าเภอแม่สาย แต่นักท่องเที่ยวไม่กล้าที่จะไปเข้าร่วม
กิจกรรมเพราะกลัวว่าจะเป็นกิจกรรมที่จัดขึ้นเฉพาะกลุ่ม จึงได้แต่ยืนดูพร้อมทั้งถ่ายรูปอยู่ในบริเวณริม
ถนน การถูกยกระดับจากกิจกรรมของกลุ่มชาติพันธุ์ไตให้กลายเป็นกิจกรรมของชุมชนชายแดน อาจมี
ส่วนในการเพ่ิมอ านาจการต่อรองให้มากขึ้น ทั้งนี้ ในการจัดกิจกรรมจะมีการปรับเปลี่ยนไปตามเงื่อนไข
และสถานการณ์อันแสดงให้เห็นถึงความสัมพันธ์ระหว่างชาติพันธุ์  ในพ้ืนที่ชายแดนจึงเชื่อมโยงความ
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ทรงจ าจากบ้านเดิมมาสร้างชุมชนจินตกรรมในพื้นที่แห่งใหม่ในขบวนแห่ รวมทั้งเครือข่ายทางวัฒนธรรม
ไตที่ยึดโยงอย่างเหนียวแน่นในพ้ืนที่ชายแดน โดยมีกระบวนการที่จะปรับเปลี่ยนประเพณีของตนให้
กลายเป็นไทย 

3. การสร้างใหม่ของการเป็นพลเมืองทางวัฒนธรรม  :  จาก “ไต” สู่ “ไทเขิน” 
 เนื่องจากจังหวัดเชียงรายเป็นจังหวัดที่กลุ่มชาติพันธุ์อาศัยอยู่หลายกลุ่มเพ่ือสร้างความ

เข้มแข็งให้กับกลุ่มชาติพันธุ์ด้วยกันกลุ่มชาติพันธุ์เหล่านี้จึงรวมตัวกันจัดตั้งองค์กรเครือข่ายชาติพันธุ์
หลังจากที่ได้รับการรับรองจากจังหวัดเชียงราย  ทางจังหวัดจึงจัดให้องค์กรเครือข่ายชาติพันธุ์ จัดตั้งเป็น
องค์กรสาธารณะประโยชน์ โดยกรมการปกครอง อีกทั้งยังสามารถของบจากจังหวัดสนับสนุนการจัด
กิจกรรมทางชาติพันธุ์ได้  ปัจจุบันสามารถรวบรวมกลุ่มชาติพันธุ์ให้เข้ามาอยู่ในองค์กรได้ประมาณ 16 
กลุ่ม ซึ่งในจ านวนนี้มีกลุ่มชาติพันธุ์ที่เกิดขึ้นใหม่อีกหลายกลุ่ม เช่น เผ่าบีซู ซึ่งแยกตัวออกจากเผ่าลัวะทุก
เผ่าในภาคเหนือ รวมถึงเผ่าลัวะในจังหวัดเชียงราย เผ่าบีซูขอเข้าร่วมเป็นสมาชิกเม่ือปี 2554 ส าหรับการ
จัดตั้งองค์กรเครือข่ายทางชาติพันธุ์ทางองค์กรได้สร้างข้อความพร้อมจัดท าเสื้อยืดโดยพิมพ์ข้อความเพ่ือ
แสดงออกถึงการเป็นกลุ่มเดียวกันว่า “เราเผ่าไทยใช่ใครอื่น” และใต้ข้อความนี้ให้ระบุกลุ่มชาติพันธุ์ของ
ตน  

 

   
 

ภาพประกอบ  35  ด้านหน้า - หลังของเสื้อที่องค์กรเครือข่ายชาติพันธุ์จัดท าขึ้น 
 
 การจัดตั้งองค์กรเครือข่ายทางชาติพันธุ์ นับว่าประสบความส าเร็จในระดับหนึ่ง เนื่องจาก

ได้รับความสนใจจากหน่วยงานต่างๆ ในจังหวัดเชียงราย หน่วยงานต่างๆ เหล่านี้ได้ให้สิทธิพิเศษในการ
เป็นสมาชิกขององค์กรเครือข่ายชาติพันธุ์ เช่น การท าใบขอต่อสัญชาติ การขอออกนอกพ้ืนที่ จะมีความ
รวดเร็วและลดขั้นตอนที่ยุ่งยากบางข้ันตอนลง อาจารย์จันทร์เจ้า ปันณะกุลประธานองค์กรเครือข่ายทาง
ชาติพันธุ์ เชื้อสายกลุ่มชาติพันธุ์ไตยวน เล่าให้ฟังว่า 

 
“… ตอนจัดตั้งองค์กรใหม่ๆ เมื่อปี 2548 ประมาณ 8 ปีที่แล้วมีกลุ่มชาติพันธุ์เข้าร่วม 4 

เผ่าได้แก่ ปกาเกอะญอ  ไตลื้อ ไตยวน อาข่า กลุ่มเหล่านี้ได้สัญชาติไทยหมดแล้ว พอเข้าปีที่ 2 ก็
เพ่ิมข้ึนอีก 2 เผ่าเป็น 6 เผ่าและทยอยเพ่ิมทุกปี จากกลุ่มที่ได้สัญชาติไทยและเป็นคนไทยแต่มีเชื้อ
สายของกลุ่มชาติพันธุ์ ก็ได้ขยายกลุ่มออกไปสู่กลุ่มที่ยังไม่ได้รับสัญชาติ ส าหรับปีนี้มี กลุ่มจีนฮ่อ
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และกลุ่มอาเคอะอยากเข้าร่วมเป็นสมาชิกขององค์กรด้วย ซึ่งทางกลุ่มได้ตั้งเป้าหมายไว้ว่าจะ
พยายามรวบรวมกลุ่มชาติพันธุ์ในจังหวัดเชียงรายทั้ง 30 กว่ากลุ่ม แต่ก็อาจมีปัญหาที่บางกลุ่มไม่
อยากเข้าร่วมเป็นสมาชิก ซึ่งทางองค์กรก็ไม่บังคับ รวมถึงบางกลุ่ม  เช่น  กะหร่าง ที่ยังไม่ยอม
เปิดเผยตัว …” 

  
 การเข้าร่วมเป็นสมาชิกเครือข่ายชาติพันธุ์จึงเกิดขึ้นภายใต้บริบทของการรวมกลุ่มชาติพันธุ์

ในจังหวัดเชียงรายซึ่งการเข้าเป็นสมาชิกก็เพ่ือสร้างความเป็นอันหนึ่งอันเดียวกันทั้งยังเพ่ิมอ านาจในการ
ต่อรองกับทางจังหวัดได้  ในขณะที่ทางจังหวัดเห็นว่าเครือข่ายชาติพันธุ์มีส่ วนช่วยในการคัดกรองกลุ่ม
ชาติพันธุ์ที่อาศัยในประเทศและแรงงานข้ามชาติ  อ้ายยอด (2555  :  สัมภาษณ์) สมาชิกเครือข่ายชาติ
พันธุ์ไทเขิน ได้ช่วยให้ข้อมูลเพิ่มเติมว่า 
 

“… ตอนไปติดต่อหน่วยงานราชการ เจ้าหน้าที่ถามประโยคแรกว่าได้เป็นสมาชิกองค์กร
เครือข่ายทางชาติพันธุ์หรือเปล่า พออ้ายตอบว่า “เป็น” เขาก็ใช้เวลาออกบัตรแค่เดี๋ยวเดียว ไม่ถามอะไร
อีกเลย …” 

 
 หลังจากที่มีการจัดตั้งองค์กรเครือข่ายทางชาติพันธุ์และได้รับความเห็นชอบจากทาง

จังหวัดให้ผ่านการจดทะเบียนการจัดตั้งองค์กร โดยในปีต่อๆ ไปองค์กรที่จดทะเบียนกับทางจังหวัดจะ
ได้รับเงินสนับสนุนในการจัดกิจกรรม แม้ว่าเครือข่ายทางชาติพันธุ์จะก่อตั้งขึ้นจากกลุ่มชาติพันธุ์ที่ได้
สัญชาติไทยรวมถึงการเข้าเป็นพลเมืองของประเทศไทยแล้ว แต่จากการที่สมาชิกเครือข่ายฯ พยายาม
ผลักดันให้องค์กรได้รับเงินสนับสนุนพร้อมกับรับนโยบายของจังหวัด จึงท าให้เครือข่ายทางชาติพันธุ์อยู่
ในอ านาจการควบคุมของจังหวัด ซึ่งการที่หน่วยงานรัฐต่างๆ ให้สิทธิพิเศษแก่กลุ่มชาติพันธุ์ที่เป็นสมาชิก
นั้นเป็นเพราะ ในมุมมองของรัฐ สิทธิทางวัฒนธรรมเป็นส่วนขยายของสิทธิมนุษยชนสากล Will  
Kymlicka (ศิริจิต สุนันต๊ะ.    2556  :  9  ;  อ้างอิงมาจาก  Kymlicka.    n.d.) ได้กล่าวในเรื่องของ
สิทธิว่า “การให้สิทธิพิเศษแก่ชนกลุ่มน้อยและกลุ่มวัฒนธรรมรองในรัฐเป็นสิ่งจ าเป็น เพ่ือให้อัตลักษณ์
ของวัฒนธรรมรองด ารงอยู่ได้อย่างมีศักดิ์ศรีโดยไม่ถูกคุกคามและกลืนกลายจากวัฒนธรรมหลักของรัฐ”  

 อย่างไรก็ตามการจัดตั้งองค์กรโดยอยู่ใต้การครอบง าของรัฐ อาจถูกรัฐเข้าควบคุมหรือ
พัฒนากลุ่มชาติพันธุ์เหล่านี้ต่อไปในอนาคตเพราะภาพที่จังหวัดให้การสนับสนุนกลุ่มชาติพันธุ์ได้สร้าง
ความชอบธรรมในการเข้าไปควบคุมจัดการกลุ่มชาติพันธุ์ต่างๆ โดยในเบื้องต้นกิจกรรมที่ทางจังหวัดขอ
ความร่วมมือจากกลุ่มชาติพันธุ์ในเครือข่ายฯ คือ การจัดท่องเที่ยวชมวิถีชีวิตของชาติพันธุ์  ซึ่งปฐมฤกษ์ 
เกตุทัต (2555  :  117) มองนโยบายการท่องเที่ยวของสังคมไทยว่า “วัฒนธรรมไม่ใช่แค่เรื่องร า ไม่ใช่
เรื่องเล่นดนตรี อย่างที่นักการเมืองคิดกัน มันเป็นเรื่องอุดมการณ์ เรื่องค่านิยม เรื่องความเชื่อ ซึ่งเขา
ไม่ได้มองแบบนั้น” จากนโยบายของจังหวัดที่จะน าวิถีชีวิตและวัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์เข้าเป็นส่วน
หนึ่งของการท่องเที่ยว ได้ท าให้สมาชิกชาติพันธุ์แต่ละกลุ่มมีความวิตกกังวลว่า การจัดวัฒนธรรมของ
กลุ่มเพ่ือสนองตอบการท่องเที่ยวของจังหวัดจะท าให้วัฒนธรรมของชาติพันธุ์กลายเป็นวัฒนธรรม
ประดิษฐ์ ดังที่ Oscar Salemink (จามมะรี เชียงทอง.    2547  :  1599  ;  อ้างอิงมาจาก  Kymlicka.    
n.d.) เรียกการแสดงที่รัฐให้กลุ่มชาติพันธุ์จัดขึ้นว่า “การสร้างความเป็นพ้ืนบ้านให้แก่วัฒนธรรม 
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(Folklorisation of Culture) ซึ่งเป็นสัญลักษณ์การสร้างเอกภาพระหว่างชนเผ่าเพ่ือหวังผลความเป็น
ปึกแผ่นของชาติ”  

 การรวมตัวเพ่ือสร้างเครือข่ายทางชาติพันธุ์จึงเป็นการสร้างอ านาจของกลุ่มชาติพันธุ์ที่จะใช้
ต่อรองกับจังหวัด ในการน าเสนอรูปแบบทางวัฒนธรรมของตนในฐานะที่เป็นคนที่อาศัยอยู่ในจังหวัด
กลุ่มหนึ่ง ซึ่งนักวิชาการด้านวัฒนธรรม (เกษม เพ็ญภินันท์.    2552  :  70) เรียกการปกป้องสิทธิที่จะ
แตกต่างจากผู้อ่ืนอันธ ารงรักษาอัตลักษณ์และวิถีชีวิตของตนเองว่า “พลเมืองทางวัฒนธรรม (Cultural 
Citizenship)” การเป็นพลเมืองทางวัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์ในเชียงรายจึงสอดคล้องกับไอวา  ออง 
(ยศ สันตสมบัติ.    2551  :  166  ;  อ้างอิงมาจาก  ออง.    ม.ป.ป.) ที่กล่าวว่า “พลเมืองวัฒนธรรม
น่าจะหมายถึงปฏิบัติการทางวัฒนธรรมที่เกิดจากการเจรจาต่อรองและความขัดแย้งระหว่างรัฐกับกลุ่ม
ชาติพันธุ์กลุ่มต่างๆ พลเมืองวัฒนธรรมจึงเป็นกระบวนการเชิงสัมพัทธ์ ที่เกิดจากปฏิสัมพันธ์และความ
ขัดแย้งระหว่างรัฐกับประชาชนในการแย่งชิงอ านาจในการนิยามความหมายของ “พลเมือง”และสิทธิใน
ระบอบประชาธิปไตย” 

 เมื่ อหั นกลั บมามองความ เป็ นพล เมื องทางวัฒ นธรรมของไทย  (Thai Cultural  
Citizenship) ในทัศนะของ Mills (ศิริจิต สุนันต้ะ.    2556  :  20  ;  อ้างอิงมาจาก  Mills.    n.d.) 
เห็นว่า “แม้บุคคลจะมีสิทธิในความเป็นพลเมืองตามกฎหมายเท่าเทียมกัน แต่ในความเป็นจริง คนใน
เมืองมีโอกาสดีกว่าคนชนบทโดยจะได้รับการบริการการด้านสาธารณูปโภคและการศึกษาที่มีคุณภาพ
มากกว่า ในมิติทางวัฒนธรรมและทัศนคติ ชนบทถูกมองว่าล้าหลัง ในขณะที่เมืองเป็นตัวแทนของความ
เจริญก้าวหน้า ความเป็นชนบทจึงถูกจัดวางให้เป็นชายขอบของจินตนาการความเป็นชาติ” 

 จากการพิจารณาความเป็นพลเมืองทางวัฒนธรรมทั้งของกลุ่มชาติพันธุ์และคนชนบทจะ 
พบว่า การให้สิทธิในอดีตเป็น “ชุมชน” แต่ ปัจจุบันเป็นปักเจก ดังนั้นคนที่ไม่ได้อยู่ในศูนย์กลางของ
อ านาจจะถูกเบียดขับหรือถูกจัดวางให้กลายเป็นคนชายของพ้ืนที่นั้นๆ ซึ่งจะส่งผลต่อความไม่เท่าเทียม
กันในเวลาต่อมา ด้วยเหตุนี้ทางเครือข่ายฯ มีความเห็นว่า การจัดท่องเที่ยวเชิงวัฒนธรรมที่รวมอยู่ในงาน
เชียงรายดอกไม้บานเป็นการจัดการท่องเที่ยวเพ่ือตอบสนองต่อระบบเศรษฐกิจของจังหวัด แต่อาจน ามา
ซึ่งความขัดแย้งทางวัฒนธรรมรวมถึงการปรับเปลี่ยนวัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์ เพราะการน า
วัฒนธรรมมาจัดไม่ได้สอดคล้องกับช่วงเวลาในประเพณีของกลุ่มชาติพันธุ์จริงๆ ดังนั้นก่อนจัดกิจกรรมใน
แต่ละครั้ง ทางกลุ่มชาติพันธุ์จะส่งสมาชิกเข้าร่วมประชุมก่อนเพ่ือเลือกวัฒนธรรมที่สามารถน ามาจัดได้
โดยไม่ขัดต่อข้อห้ามของกลุ่มชาติพันธุ์และไม่ใช่การสร้างวัฒนธรรมขึ้นมารับใช้การท่องเที่ยว ดังเช่น การ
จัดกิจกรรมในช่วงสิ้นปีระหว่าง พ.ศ. 2555 – 2556 ทางกลุ่มได้สมมุติหมู่บ้านวัฒนธรรมขึ้นในพ้ืนที่ข่วง
วัฒนธรรมในงานเชียงรายดอกไม้บ้าน โดยให้พ้ืนที่แห่งนี้เป็นพ้ืนที่ที่ทุกกลุ่มชาติพันธุ์อาศัยอยู่ร่วมกัน 
โดยในแต่ละวันจะมีการจัดกิจกรรมที่ไม่ซ้ า อีกทั้งกิจกรรมที่จัดขึ้นจะเหมาะสมกับช่วงเวลา เช่น ในงาน
เชียงรายดอกไม้บานจะจัดกิจกรรมในช่วงก่อนสิ้นปีจนถึงขึ้นปี พ.ศ. ใหม่กิจกรรมของแต่ละกลุ่มชาติพันธุ์
ที่ในชีวิตประจ าวันต้องจัดจริงๆ ในช่วงนี้ให้น ามาแสดงเป็นตัวอย่างในงาน นอกจากนี้เพ่ือให้บรรยากาศ
ของกิจกรรมที่จัดเป็นสิ่งที่เกิดขึ้นจริง ทางเครือข่ายจึงท าพิธีเสี่ยงทายตามแบบประเพณีของชาวไตยวน
เลือกวันที่จะจัดแสดงวัฒนธรรมของแต่ละกลุ่มชาติพันธุ์ ดังต่อไปนี้ 
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ภาพประกอบ  36  รายละเอียดการแสดงของกลุ่มชาติพันธุ์ในงานเชียงรายดอกไม้บาน  
  ปี พ.ศ. 2555-2556 

 
 เริ่มกิจกรรมวันแรก คือวันที่ 24 ธ.ค. 2555 จะเป็นกลุ่มดาระอ้ังท าพิธีเปิดประตูเมือง ใน

วันที่ 25 ธ.ค. จะเป็นกลุ่มล่าหู่ จัดการแสดงชุดเต้นจะคึ วันที่ 26 ธ.ค. เป็นกลุ่มอาข่า จัดแสดงลานสาว
กอดกระทุ้งไม้ไผ่ ในวันที่  27 ธ.ค. เป็นกลุ่มไทเขินจัดกิจกรรมขึ้นบ้านใหม่ส าหรับกลุ่มไตลื้อจะจัด
กิจกรรมแห่ลูกแก้ว ในวันที่ 29 ธ.ค. 2555 และสิ้นสุดกิจกรรมในวันที่ 6 มกราคม 2556 ซึ่งเป็นกิจกรรม
ของกลุ่มไทอีสาน ด้วยพิธีผูกเสี่ยว 

 

          
 

ภาพประกอบ  37  การรวมกลุ่มชาติพันธุ์ต่างๆ ในงานแห่ลูกแก้วของชาวไทลื้อในข่วงวัฒนธรรม 
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 จากการจัดกิจกรรมของกลุ่มชาติพันธุ์ ทั้ง 14 วันแสดงให้เห็นว่า การเลือกน าเสนอทาง
วัฒนธรรมจะอยู่ในช่วงส่งท้ายปีเก่า ต้อนรับปีใหม่ทั้งสิ้น อ.จันทร์เจ้า  ปันณะกุล (2555  :  สัมภาษณ์) 
เล่าให้ฟังว่า  

 
“… กิจกรรมชาติพันธุ์แต่ละวัน จะมีการจัดประชุมแล้วเลือกกิจกรรมที่เด่นของตนขึ้นมา ท า

พิธีเลือกวันในการจัด ซึ่งต้องไม่ขัดกับประเพณีดั้งเดิมของกลุ่มชาติพันธุ์ ไม่ใช่ว่าอยากจะแสดงวัฒนธรรม
ชุดไหนก็น ามาแสดง อย่างทุกปีที่ผ่านมาซึ่งไม่เหมาะสมกับกาลเทศะ …”  

 
 การรวมตัวทางชาติพันธุ์ จึงแสดงให้เห็นถึงพลังในการต่อรองกับรัฐที่แม้จะปฏิบัติตาม

ข้อตกลงในการน าเสนอกิจกรรมการแสดงตามที่รัฐต้องการ แต่ขณะเดียวกันกลุ่มชาติพันธุ์ก็มีสิทธิ์ที่จะ
เลือกจัดชุดการแสดงที่ไม่ขัดต่อประเพณีและไม่ใช่การประดิษฐ์วัฒนธรรมเพ่ือตอบสนองต่อนโยบายการ
ท่องเที่ยว การจากที่ผู้วิจัยพูดคุยกับกลุ่มชาติพันธุ์หลายกลุ่มรวมทั้งคนไทเขิน จึงทราบว่า กิจกรรมที่จัด
ขึ้นตั้งแต่วันที่ 24 ธ.ค. เจ้าภาพหลักคือกลุ่มดาระอ้ัง แต่ทุกกลุ่มชาติพันธุ์ที่อยู่ในบริเวณข่วงวัฒนธรรม
ต้องเข้าร่วมกิจกรรมทั้งหมด โดยในแต่ละบ้านจะเหลือคนเฝ้าบ้าน บ้านละ 1–2 คนกันของในบ้านหรือ
สินค้าสูญหาย อ้ายเบญจมินทร์  คิปู (2555  :  สัมภาษณ์) หัวหน้ากลุ่มชาติพันธุ์ลาหู่ วัย 45 ปี กล่าว
ความรู้สึกของการเข้าร่วมในครั้งนี้ว่า 

 
 “… ตั้งแต่เข้าร่วมงานกับทางจังหวัดไม่เคยรู้สึกว่ากิจกรรมครั้งใดให้ความรู้สึกของการ

แสดงออกถึงความสามัคคีและการมีส่วนร่วมได้เท่ากับปีนี้ ทุกปีที่ผ่านมากลุ่มชาติพันธุ์แต่ละกลุ่มต่าง
กลุ่มต่างแสดงออกทางวัฒนธรรมโดยไม่เกี่ยวข้องกัน แม้จะรู้จักกันมาหลายปีแต่ก็ให้ความรู้สึกว่าไม่สนิท 
…”  

 
 เช่นเดียวกับความรู้สึกของอ้ายสามนนท์ อินท์ยงค์ชาวไทเขินที่ร่วมขบวนและยืนอยู่ข้างๆ 

เสริมว่า  
 
“… ถึงนักท่องเที่ยวไม่มาดูก็ไม่เป็นไร เพราะแต่ละกลุ่มจะมีกลุ่มชาติพันธุ์ที่อยู่ในข่วงไปเข้า

ร่วมแค่นี้ก็พอแล้ว …” 
 
 การร่วมกิจกรรมของกลุ่มชาติพันธุ์ด้วยกันจึงเป็นการสร้างความเป็นชุมชนชาติพันธุ์ให้

เกิดขึ้นในพ้ืนที่เล็กๆ ภายในข่วงวัฒนธรรม ด้วยแนวทางของความสัมพันธ์ที่ทุกกลุ่มชาติพันธุ์รู้จักกันท า
ให้ประธานเครือข่ายทางชาติพันธุ์มีความคิดจะน ามาสร้างข่วงวัฒนธรรมชาติพันธุ์เชียงรายที่มีการบริหาร
จัดการมาจากกลุ่มชาติพันธุ์ด้วยกัน ซึ่งข่วงวัฒนธรรมแห่งใหม่จะแยกจากข่วงวัฒนธรรมของจังหวัดที่อยู่
ริมแม่น้ ากก ที่ 1 ปีจึงจะจัดงานทางวัฒนธรรมของชาติพันธุ์ และในเวลาปกติ การขออนุญาตเข้าใช้
สถานที่มักมีข้อจ ากัดในการใช้งานประกอบกับการสนับสนุนให้จัดงานที่เกี่ยวกับชาติพันธุ์จะสัมพันธ์กับ
การเมืองท้องถิ่นของจังหวัดหรือหน่วยงานของรัฐให้ความสนับสนุน  จากการเปลี่ยนแปลงทางการเมือง
ท้องถิ่นระหว่างปี 2554 กับปี 2555 ปรากฏว่านายกองค์การบริหารส่วนจังหวัดคนเก่ามีนโยบายส่งเสริม
การท่องเที่ยวของจังหวัดเชียงรายและเน้นให้กลุ่มชาติพันธุ์ต่างๆ ได้เข้าร่วมกิจกรรมท าให้ในปี  พ.ศ. 
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2554 กิจกรรมและการแสดงทางวัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์จะมีการจัดกิจกรรมตลอดทั้งปี เมื่อหมด
วาระของนายกฯ คนเก่า นายกองค์การบริหารส่วนจังหวัดคนใหม่ไม่สนับสนุนการท่องเที่ยวเชิง
วัฒนธรรมแต่เน้นการเข้าสู่ประชาคมอาเซียน ท าให้กิจกรรมของกลุ่มชาติพันธุ์เงียบเหงา อีกทั้งนโยบาย
สนับสนุนการท่องเที่ยวไม่ชัดเจนท าให้กลุ่มชาติพันธุ์ไม่ทราบว่าจะมีกิจกรรมที่ทางจังหวัดต้องการให้พวก
ตนเข้าร่วมเมื่อใด จากสถานการณ์ของจังหวัดท าให้กลุ่มชาติพันธุ์เกิดความกระตือรือร้นที่จะเข้าสู่
ประชาคมอาเซียน เพ่ือหวังว่าการเปลี่ยนแปลงเหล่านี้จะน ามาซึ่งความอิสระในการเดินทางได้อย่างเสรี 

 ตามความเข้าใจของกลุ่มชาติพันธุ์การเข้าสู่ประชาคมอาเซียนคือการเปิดกว้างทางสิทธิที่
สามารถเดินทางข้ามแดนได้อย่างสะดวก รวมถึงความรวดเร็วที่แต่ละกลุ่มชาติพันธุ์สามารถสื่อสารกัน
แม้ว่าจะอยู่คนละประเทศ ดังที่ จันทร์เจ้า  ปันณะกุล (2555  :  สัมภาษณ์) ได้บอกเล่าการเข้าสู่
ประชาคมอาเซียนตามความเข้าใจว่า  

 
“… ถ้าประเทศไทยได้เข้าสู่ประชาคมอาเซียนกลุ่มชาติพันธุ์ทั้งหลายก็น่าจะได้ประโยชน์ใน

เรื่องการเดินทางที่ไม่ถูกปิดกั้น อย่างตอนนี้จังหวัดให้น าเสนอชีวิตของกลุ่มชาติพันธุ์โดยให้
รวมกลุ่มให้ได้มากที่สุด แต่มันมีบางกลุ่มที่เราไม่สามารถติดต่อเข้าไปหาพวกเขาได้  ด้วยปัญหาที่
เกิดจากการเดินทางและการสื่อสาร จึงคิดว่าถ้าเปิดกว้างทางการเดินทาง แต่ละกลุ่มชาติพันธุ์เขา
มีวิธีการติดต่อหากันเพราะอย่างน้อยภาษาของแต่ละกลุ่มก็ไม่ได้เปลี่ยนแปลง อย่างเช่น อาข่าใน
ไทย ในพม่า หรือในจีนเขาก็ยังพูดคุยสื่อสารกันได้อย่างดี ก็น่าจะตามกลุ่มที่ยังไม่เปิดเผยตัวตนให้
เข้ามาอยู่ในประเทศไทยได้ …” 

 
 ด้วยเหตุนี้ ทางเครือข่ายฯจึงเห็นว่าหากสร้างข่วงวัฒนธรรมโดยให้กลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มต่างๆ 

ที่เป็นสมาชิกเข้ามาอาศัยโดยแสดงตามวิถีชีวิตของพวกเขาจริงๆ พร้อมกับที่ประเทศไทยก าลังจะก้าวเข้า
สู่ประชาคมอาเซียน น่าจะเป็นผลดีต่อการรักษาวัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์ อีกทั้งผู้ที่เข้ามาเที่ยว
ภายในข่วงวัฒนธรรมแห่งใหม่ก็จะทราบถึงวิถีชีวิตความเป็นอยู่และรวมถึงวัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์
อย่างถูกต้อง  

 ส าหรับพ้ืนที่ที่จะใช้สร้างข่วงวัฒนธรรมนั้น ทางเครือข่ายฯ เห็นว่าบ้านเหล่าพัฒนาเป็น
หมู่บ้านที่มีสภาพแวดล้อมเหมาะสม มีที่ตั้งที่อยู่กึ่งกลางจังหวัดท าให้กลุ่มชาติพันธุ์จากหลายอ าเภอเดิน
ทางเข้ามาได้อย่างสะดวก โดยเห็นว่าพ้ืนที่ ที่เหมาะสมแก่การสร้างข่วงวัฒนธรรมจะอยู่บริเวณด้านข้าง
นอกก าแพงวัดพระธาตุจอมสัก ในบริเวณนี้เป็นที่สาธารณะของวัดมีเนื้อที่ประมาณ 30 ไร่ ซึ่งพ้ืนที่ใน
ส่วนนี้มีร่องรอยของก าแพงเมืองเก่าทางเครือข่ายจึงเข้าปรึกษากับผู้น าชุมชนและเจ้าอาวาสวัดเพ่ือจะขอ
ใช้เป็นที่สร้างข่วงวัฒนธรรมชาติพันธุ์ เพ่ือสนับสนุนให้เกิดการท่องเที่ยวทางวัฒนธรรมและส่งเสริม
เศรษฐกิจของหมู่บ้าน  โดยประธานองค์กรเครือข่ายทางชาติพันธุ์ได้หารือกับ เจ้าอาวาส  ก านัน  
ผู้ใหญ่บ้าน และคนในบ้านเหล่าพัฒนาบางกลุ่ม ซึ่งการหารือในครั้งนั้นมีทั้งฝ่ายที่เห็นด้วยและไม่เห็นด้วย
ข้อตกลงในการสร้างจึงยังไม่ยุติ อย่างไรก็ตามแม้ว่าพ้ืนที่บริเวณพระธาตุจอมสักจะมีความเหมาะสมแต่ก็
ยังไม่สามารถด าเนินการต่อได้  เนื่องจากองค์กรเครือข่ายฯ เพ่ิงจะจัดตั้งเป็นองค์กรสาธารณะประโยชน์
ที่มีระยะเวลาไม่ถึง 1 ปี จึงต้องพักโครงการสร้างข่วงวัฒนธรรมที่บ้านเหล่าพัฒนา จนกว่าองค์กร
เครือข่ายชาติพันธุ์จะมีอายุครบ 1 ปี และมีงบประมาณเพียงพอในการก่อสร้าง 
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 จะเห็นว่า ในเวทีการท่องเที่ยวเชิงวัฒนธรรมไทเขินพยายามที่จะต่อรองกับกลุ่มต่างๆ ด้วย
การเข้าร่วมกิจกรรมสาธารณะที่จัดขึ้นในจังหวัด โดยน าเสนอตัวตนในฐานะสมาชิกที่ให้ความร่วมมือใน
กิจกรรมทั้ง หมู่บ้าน เครือข่ายชาติพันธุ์ รวมถึงจังหวัด การสร้างตัวตนในแต่ละบริบทจึงเป็นวิธีการ
สื่อสารที่มีประสิทธิภาพ ที่สามารถส่งสารไปยังกลุ่มคนอ่ืนๆ ผ่านการใช้สัญลักษณ์ทางกายภาพไม่ว่าจะ
เป็น เสื้อผ้าเครื่องแต่งกาย เครื่องดนตรี อาหาร ฯลฯ ที่แสดงถึงความแตกต่างระหว่างวัฒนธรรมไตใน
พ้ืนที่ของประเทศไทย  

 
สรุปท้ายบท 
 

ปัจจัยทางสังคมในด้านต่างๆ ของคนไทเขินได้แสดงให้เห็นถึงขั้นตอนและความพยายามที่จะ
เข้าถึงสิทธิความเป็นพลเมืองในสังคมไทย แม้ว่าสิทธิของคนไทยและกลุ่มชาติพันธุ์อาจจะมีความเหลื่อม
ล้ า แต่จุดเริ่มต้นของการสร้างตัวตน โดยเริ่มจากความต้องการขั้นพ้ืนฐานในด้านต่างๆ ไม่ว่าจะเป็น
ปัจจัยด้านเศรษฐกิจ ปัจจัยทางการเมือง ปัจจัยทางชาติพันธุ์ ปัจจัยทางเพศ ที่แสดงออกผ่านการเลือก
ประกอบอาชีพ การตั้งกรรมการบริหารชุมชน การน าความเป็นชาติพันธุ์เข้าสู่กระแสของการท่องเที่ยว 
รวมถึง การแสดงออกทางวัฒนธรรมไทเขินผ่านผู้หญิงและอาหารนั้น ได้ท าให้เห็นภาพการต่อสู้ทาง
วัฒนธรรมและการต่อรองเพ่ือให้ได้เข้าถึงสิทธิขั้นพ้ืนฐานของสังคมที่จะอาศัยอยู่ในประเทศไทยในฐานะ
พลเมืองทางสังคมกลุ่มหนึ่ง 

แม้ว่าการแสดงถึงสิทธิในบางด้านอาจจะสร้างความไม่พอใจให้กับคนบางกลุ่ม ดังเช่นการ
เลือกประกอบอาชีพที่ซ้ ากับอาชีพของคนในชุมชน แต่การแสดงออกเหล่านี้แสดงให้เห็นการสร้างความ
กลมกลืนในการด ารงชีวิตในสังคมรวมทั้งลักษณะร่วมในการประกอบอาชีพด้านการเกษตรและแรงงาน
ของสังคมคนไต การเลือกอาชีพที่ซ้ ากันอาจจะก่อให้เกิดปัญหาการแย่งงาน และก่อให้เกิดความสัมพันธ์
ที่มีลักษณะเชิงอคติ แต่จากสภาพของสังคมปัจจุบัน ที่เริ่มขาดแคลนแรงงานภาคเกษตร การเข้ามาของ
แรงงานคนไตทั้งไทใหญ่และไทเขินได้มีส่วนช่วยทดแทนแรงงานที่ขาดแคลน ประกอบกับการนิยมขาย
ที่ดินให้แก่กลุ่มชาติพันธุ์ไตจนมีจ านวนประชากรที่เพ่ิมมากขึ้น จึงเป็นการสร้างอ านาจการต่อรอง
ทางอ้อมใหก้ลุ่มชาติพันธุ์เหล่านี้ 

เพ่ือแก้ปัญหาจากการถูกจับตามองและการเกิดอคติที่คนไทเขินเหล่านี้ ไม่มีสถานะทาง
ทะเบียน คนในชุมชนได้จัดตั้งชุมชนคนไต โดยเลือกคณะกรรมการที่มาจากคนไตในชุมชนได้แสดงให้
เห็นถึงสิทธิทางการเมืองที่มาจากความต้องการของคนในชุมชน แม้ในความเป็นจริงการบริหารจัดการใน
บางด้านยังต้องอาศัยบ้านเหล่าพัฒนาซึ่งเป็นหมู่บ้านหลัก แต่การตั้งชุมชนอยู่ในอาณาบริเวณเดียวกัน 
โดยเฉพาะชุมชนของคนไตในบ้านห้วยไม้เฮ้ีย ที่แวดล้อมด้วยคนเมือง จึงแสดงให้เห็นความพยายามที่จะ
รักษาอัตลักษณ์ความเป็นคนไตผ่านสัญลักษณ์ที่มาจากคนในชุมชน 

ความเคลื่อนไหวในการสร้างตัวตนของคนไทเขินไม่ได้มีแต่เฉพาะหมู่บ้านที่ตนอาศัยอยู่ ใน
บริบทของจังหวัดคนไทเขินก็พยายามแสดงให้เห็นถึงการประนีประนอมและบูรณาการโดยน าความเป็น
ไทยเข้ามาเป็นส่วนหนึ่งของวัฒนธรรมกลุ่มไต ผ่านสัญลักษณ์และการแสดงออกของความจงรักภักดี 
และเชิดชู พระมหากษัตริย์ในกิจกรรมของกลุ่มชาติพันธุ์ แม้ว่าการแสดงออกถึงการเป็นคนไทยในบริบท
ของจังหวัดจะแสดงออกผ่านการจัดกิจกรรมที่อยู่ในกระแสการท่องเที่ยวทางวัฒนธรรมที่อาจไม่ยังยืน 
แต่ในพ้ืนที่ของการแสดงออกถึงความเป็นคนไทเขิน ที่อยู่ในขอบเขตของความเป็นรัฐชาติยังไม่เปิด
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โอกาสให้รัฐน าคนไทเขินเข้ามาเป็นพลเมืองส่วนหนึ่งของประเทศ แต่ในฐานะของกลุ่มชาติพันธุ์ที่เป็น
ส่วนประกอบทางวัฒนธรรมของจังหวัดคนไทเขิน น่าจะมีสิทธิที่จะแสดงออกทางวัฒนธรรมของตนได้
อย่างเต็มที่โดยไม่ถูกควบคุมจากรัฐ 

ด้วยเหตุนี้คนไทเขินจึงมีกลวิธีในการต่อรองในลักษณะต่างๆ ในบริบทของหมู่บ้านการต่อรอง
ในชีวิตประจ าวันของคนไทเขินจะพยายามปรับตัวให้กลมกลืนไปกับคนในหมู่บ้าน โดยเลือกที่จะ
แสดงออกทาง อัตลักษณ์ในบางพ้ืนที่  ส าหรับในบริบทของจังหวัดคนไทเขินเลือกที่จะต่อรองกับกลุ่ม
ชาติพันธุ์ไตและกลุ่มอ่ืนๆ ในพ้ืนที่ของการท่องเที่ยวและการเข้าเป็นสมาชิกเครือข่ายชาติพันธุ์  ด้วยการ
สร้างอัตลักษณ์ที่แสดงให้เห็นถึงการสืบสานวัฒนธรรมที่มาจากเมืองเชียงตุง พร้อมกับการแสดงความ
จงรักภักดีต่อรัฐชาติ 
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บทที่  7 
 

สรุปผล อภิปรายผล และข้อเสนอแนะ 
 
 การวิจัยเรื่อง การปรับตัวของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน : การต่อรองเพ่ือสิทธิการเป็นพลเมืองทาง
วัฒนธรรม เป็นงานวิจัยเชิงคุณภาพมีความมุ่งหมายในการวิจัย 3 ข้อ คือ 1. ศึกษาประวัติศาสตร์ของ
กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินและการแสดงออกถึงจิตส านึกทางประวัติศาสตร์ผ่านการปลูกฝังให้กับคนในกลุ่ม   
2. ศึกษาความสัมพันธ์ของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน กับคนเมืองและกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินกับกลุ่มชาติพันธุ์
อ่ืนๆ ที่อยู่ในพ้ืนที่เดียวกัน และ 3. ศึกษาการเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินและ
การปฏิสัมพันธ์ของกลุ่มที่แสดงออกถึงการเป็นพลเมืองทางวัฒนธรรมในประเทศไทย  โดยผู้วิจัยเลือก
ชุมชนไทเขินในบ้านเหล่าพัฒนา ต าบลบ้านดู่ อ าเภอเมือง จังหวัดเชียงรายเป็นกรณีศึกษา  โดยใช้
แนวคิดเรื่องความทรงจ าทางสังคม (Social Memory) แนวคิดชาติพันธุ์สัมพันธ์ (Ethnicity) และ
แนวคิดการเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรม (Culture  Chang) มาเป็นกรอบแนวคิดหลักในการวิเคราะห์ 
 ข้อมูลหลักในการศึกษาประกอบด้วยข้อมูลประเภทเอกสารลายลักษณ์ เช่น ข้อมูลทาง
ประวัติศาสตร์ บทความ สารคดี รวมถึงข้อมูลที่ไม่ใช่เอกสารลายลักษณ์ เช่น ต านาน นิทาน เรื่องเล่า 
รวมทั้งข้อมูลที่ได้จากการศึกษาภาคสนาม คือ ข้อมูลจากการสัมภาษณ์และจากการศึกษาสังเกตตั้งแต่
เดือนตุลาคม 2554 ถึงเดือน ธันวาคม 2555 
 
สรุปผล  
 
 1. ประวัติศาสตร์ของคนไทเขินได้แสดงออกทางจิตส านึกโดยการปลูกฝังให้กับคนในกลุ่ม 
  กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินในบ้านเหล่าพัฒนาเริ่มเปิดเผยตัวตนของการเป็นกลุ่มคนไตในหมู่บ้าน
เป็นครั้งแรกในการจัดประเพณีแห่ต้นเกี๊ยะบูชาพระธาตุจอมสักในปี  พ.ศ. 2552 ซึ่งตลอดระยะเวลาที่
ผ่านมาการจัดกิจกรรมทางวัฒนธรรมของคนไทเขินจะจัดนอกหมู่บ้าน ในลักษณะการส่งชุดการแสดง
ร่วมกับกลุ่มชาติพันธุ์ไตกลุ่มอ่ืนๆ กับทางจังหวัดตั้งแต่ปี พ.ศ. 2528 การแสดงออกทางวัฒนธรรมใน
ขณะนั้น กลุ่มไทเขินบ้านเหล่าพัฒนาจะเข้าร่วมกิจกรรมพร้อมกับกลุ่มไทเขินจากอ าเภอแม่สายหรือกลุ่ม
คนไตอ่ืนๆ ในหมู่บ้าน ในลักษณะของการจัดกิจกรรมทางวัฒนธรรมร่วมกันของกลุ่มคนไต ซึ่งการเข้า
ร่วมกิจกรรมในลักษณะนี้ท าให้ผู้ที่ไม่คุ้นเคยทางวัฒนธรรมไตไม่อาจจ าแนกได้ว่า กลุ่มชาติพันธุ์แต่ละ
กลุ่มมีความแตกต่างกันอย่างไร  ผู้คนส่วนใหญ่ในจังหวัดจึงรับรู้แต่เพียงว่าอ าเภอแม่สายนอกจากกลุ่ม
ชาติพันธุ์ไทใหญ่และไทลื้อแล้วยังมีกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินรวมอยู่ด้วยแต่ส่วนใหญ่ก็มักจะเรียกรวมๆ กันว่า
กลุ่มคนไต โดยส่วนใหญ่จะเข้าใจว่าคนไทเขิน คือ คนไทใหญ่ มักเรียกลับหลังว่า “เงี้ยว” ซึ่งเป็นการ
เรียกที่มีลักษณะเชิงอคติ หรืออาจเข้าใจว่าคนที่มาจากเมืองเชียงตุง คือ คนพม่า ขณะที่หน่วยงาน
ภาครัฐในจังหวัดมักจะให้ความส าคัญกับคนไทลื้อ ซึ่งบางส่วนได้กลายเป็นพลเมืองไทยด้วยเหตุผลเพราะ 
คนไทลื้อมีความใกล้ชิดทางวัฒนธรรมกับคนเมืองมากกว่ากลุ่มชาติพันธุ์ไตกลุ่มอ่ืนๆ  
  จากปฏิกิริยาที่คนในบ้านเหล่าพัฒนามีต่อกลุ่มคนไตทั้งการยอมรับและการกีดกัน รวมถึง
ความคาดหวังที่จะได้รับการยอมรับให้เป็นส่วนหนึ่งของพลเมืองไทยในอนาคต ท าให้กลุ่มไทเขินใน
หมู่บ้านเริ่มปรับเปลี่ยนบทบาทของตนให้เป็นที่รู้จักทั้งภายในและภายนอกหมู่บ้านมากขึ้นเพ่ือให้ผู้คนใน
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จังหวัดทราบถึงความแตกต่างทางวัฒนธรรมระหว่างคนไตด้วยกันโดยคนไทเขินในหมู่บ้านมีพัฒนาการ
ในการปรับตัวและต่อรองเพ่ือการเป็นพลเมืองทางวัฒนธรรมดังต่อไปนี้  
  1.1 การต่อรองในระยะแรกเริ่มจากการน าเสนอชุดการแสดงทางวัฒนธรรมของคนคน
ไทเขินในบ้านเหล่าฯร่วมกับกลุ่มไทเขินจากอ าเภอแม่สายโดยมีการปรับวัฒนธรรมของตนให้ผสม
กลมกลืนไปกับไทเขินในอ าเภอต่างๆ จนกระทั่งในเวลาต่อมากลุ่มไทเขินจากอ าเภอแม่สายไม่สะดวกที่
จะเดินทางมาในอ าเภอเมืองเชียงรายกลุ่มไทเขินบ้านเหล่าฯ จึงรับหน้าที่จัดแสดงวัฒนธรรมและ
ประเพณีของคนไทเขินในจังหวัดแทน  
  1.2 การต่อรองในระยะที่สอง คือ การต่อรองโดยการรวมกลุ่มชาติพันธุ์ไตในหมู่บ้าน 
เมื่อคนไทเขินและกลุ่มชาติพันธุ์ไตในบ้านเหล่าฯมีจ านวนที่เพ่ิมมากข้ึน คนไตในหมู่บ้านจึงพร้อมใจกันรื้อ
ฟ้ืนวัฒนธรรมไตโดยใช้วัดพระธาตุจอมสักเป็นศูนย์รวมในการจัดกิจกรรมของคนไตในบ้านเหล่าพัฒนา
เมื่อมีการจัดกิจกรรมทางวัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์ไตร่วมกันอย่างสม่ าเสมอ วัฒนธรรมของกลุ่มไตจึง
ไม่ใช่สิ่งแปลกใหม่ แต่คนในหมู่บ้านรวมถึงบุคคลทั่วไปก็ยังไม่สามารถแยกความแตกต่างของกลุ่มชาติ
พันธุ์ไตแต่ละกลุ่มได้ ภาพลักษณ์ของคนไทเขินจึงยังเป็นภาพที่คลุมเครือที่ยังคงมีลักษณะร่วมกันของ  
คนไต จนกระทั่งคนไทเขินเริ่มออกแบบชุดประจ ากลุ่มข้ึนมา เพ่ือให้สัมพันธ์กับท้องถิ่นและรัฐอีกทั้งการ
จัดกิจกรรมทางวัฒนธรรมไตโดยใช้พระธาตุจอมสักเป็นศูนย์กลางมีส่วนช่วยเปิดโอกาสทางสังคมให้แก่
กลุ่มคนไตได้รับการยอมรับจากคนในหมู่บ้านเพ่ิมมากขึ้น 
  1.3 การต่อรองในระยะที่สาม คือ การเข้าร่วมกิจกรรมของจังหวัดภายใต้การเข้าเป็น
สมาชิกเครือข่ายชาติพันธุ์ การสร้างตัวตนด้วยการเข้าร่วมเป็นสมาชิกในลักษณะเช่นนี้ นอกจากจะ
รวบรวมกลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มต่างๆ แล้ว การปฏิสัมพันธ์ที่กลุ่มชาติพันธุ์มีระหว่างกันยังเปิดโอกาสให้
สมาชิกรับทราบถึงปัญหาพร้อมสร้างแนวทางการแก้ไขปัญหา ซึ่งปัญหาส่วนใหญ่มาจากการถูกกีดกัน
รวมถึงสิทธิที่ไม่เท่าเทียมกันทางสังคมอันเกิดจากคนในหมู่บ้านและรัฐ การรวมกลุ่มทางชาติพันธุ์จึงเป็น
การสร้างความมั่นคงให้กับกลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มอ่ืนๆ รวมทั้งกลุ่มไทเขิน เพราะเมื่อเครือข่ายชาติพันธุ์ได้รับ
การยอมรับและสนับสนุนจากรัฐ กลุ่มชาติพันธุ์ที่เข้าเป็นสมาชิกจึงมีความม่ันคงทางสังคมเพ่ิมขึ้นไปด้วย 
โดยเฉพาะการสนับสนุนให้มีการแสดงออกทางวัฒนธรรมในบริบทต่างๆ อย่างไม่ถูกกีดกัน เช่น ในบริบท
ของการท่องเที่ยว ศาสนา 
  ดังนั้นจากภาพรวมของปรากฏการณ์ในการต่อรองของคนไทเขิน นอกจากการเข้าร่วม
กิจกรรมทางสังคมทั้งภายในและภายนอกหมู่บ้านเพ่ือแสดงออกทางอัตลักษณ์ของตนแล้ว สิ่งส าคัญที่ท า
ให้คนไทเขินได้รับการยอมรับจากคนในหมู่บ้านและมีความสัมพันธ์เชิงอ านาจที่เหนือกว่ากลุ่มชาติพันธุ์
ไตกลุ่มอ่ืนๆ คือ การมีความทรงจ าทางสังคมท่ีสัมพันธ์กับหมู่บ้านและรัฐ 
  จากการศึกษาประวัติศาสตร์ของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินพบว่าประวัติศาสตร์ที่เกิดในบ้าน
เหล่าพัฒนาสามารถแบ่งได้เป็นสองลักษณะ คือ  
  1. ประวัติศาสตร์ของคนไทเขินในบริบทที่สัมพันธ์กับรัฐไทย ซึ่งประวัติศาสตร์ที่เกิดขึ้น
ในชุดนี้คนไทเขินจะเลือกสร้างความทรงจ าร่วมจากช่วงเวลาที่ประวัติศาสตร์ของตนมีความสัมพันธ์กับรัฐ
ไทย ซึ่งจะอยู่ในสมัยสงครามโลกครั้งที่ 2 อันเป็นช่วงเวลาที่จอมพล ป. พิบูลสงคราม มอบหมายให้   
จอมพลผิน  ชุณหะวัณ ด ารงต าแหน่งข้าหลวงใหญ่สหรัฐไทยเดิม ซึ่งจากประวัติศาสตร์ในช่วงเวลานี้ 
ประชาชนชาวเชียงตุงล้วนทราบเจตนารมณ์ของกองทัพไทยในขณะนั้นที่ประสงค์จะรวมชนชาติไทยเข้า
เป็นอาณาจักรเดียวกัน ความทรงจ าของคนไทเขินในช่วงเวลานี้สอดคล้องกับประวัติศาสตร์ท้องถิ่นใน
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บ้านเหล่าพัฒนาที่เคยเป็นที่ตั้งค่ายทหารญี่ปุ่น ในขณะที่อ าเภอเมือง จังหวัดเชียงรายเป็นที่ตั้งค่ายทหาร
ไทยที่เตรียมเดินทางไปเมืองเชียงตุง 
  จากข้อมูลของประวัติศาสตร์ในอดีตของคนทั้งสองกลุ่ม จึงเป็นส่วนเชื่อมโยง
ความสัมพันธ์ระหว่างคนเมืองในหมู่บ้านให้เกิดความเข้าใจและยอมรับคนไทเขินในบ้านเหล่าฯ รวมถึง
เป็นการสร้างความชอบธรรมให้คนไทยเขินสามารถอาศัยในประเทศไทย จนน าไปสู่การเกิดขึ้นของ
ชุมชนกลุ่มชาติพันธุ์ไตรอบวัดพระธาตุจอมสัก 
  2. ประวัติศาสตร์ของคนในหมู่บ้านที่ถูกสร้างขึ้นจากต านาน ความเชื่อในท้องถิ่น 
ประวัติศาสตร์ในชุดนี้ครูบาค าหล้าอดีตเจ้าอาวาสวัดพระธาตุจอมสักเป็นผู้สร้างข้ึนหลังจากท่ีมีไทเขินเริ่ม
ทยอยเข้ามาอาศัยในหมู่บ้าน ซึ่งประวัติศาสตร์ในชุดนี้ได้กลายเป็นความทรงจ าและเป็นวาทกรรมที่คน
ในหมู่บ้านยอมรับและเปิดกว้างให้กับกลุ่มชาติพันธุ์ก่อนที่บ้านเหล่าพัฒนาจะมีการเปลี่ยนแปลง
สภาพแวดล้อมและการเกิดขึ้นของหมู่บ้านจัดสรร 
   จากประวัติศาสตร์และความทรงจ าที่เกิดขึ้นทั้งของคนไทเขินและคนในหมู่บ้านมี
ส่วนต่อการสนับสนุนให้คนไทเขินมีอ านาจในการต่อรองที่จะเข้ามาอาศัยในบ้านเหล่าฯได้อย่างชอบ
ธรรม เพราะหากใช้เพียงชุดประวัติศาสตร์ความทรงจ าจากเมืองเชียงตุงเพียงชุดเดียว อาจไม่มีเหตุผลที่
หนักแน่นพอที่จะเข้ามาอาศัยในพ้ืนที่ที่แวดล้อมไปด้วยคนเมืองได้ การผสมผสานชุดความทรงจ าทั้งสอง
ชุดจึงมีส่วนสร้างพ้ืนที่ร่วมถึงการบูรณาการให้คนไทเขินกลายเป็นคนท้องถิ่นร่วมกัน ส าหรับการสร้าง
จิตส านึกทางประวัติศาสตร์ให้กับคนไทเขิน จะถ่ายทอดในลักษณะของเรื่องเล่าจากประวัติศาสตร์และ
จากความทรงจ า ในช่วงเวลาที่คนไทเขินได้มีโอกาสรวมกลุ่มท ากิจกรรมร่วมกันทั้งชายและหญิงการ
ถ่ายทอดเรื่องราวทางประวัติศาสตร์ความสัมพันธ์ยังบอกเล่าในลักษณะของสัญลักษณ์ที่อยู่ในกิจกรรม
ทางสังคมการจัดประเพณีของคนไตในรอบปีรวมถึงกิจกรรมทางสังคมที่ได้เข้าร่วมทั้งในและนอกหมู่บ้าน 
โดยจะแทรกอยู่ใน วัสดุอุปกรณ์ เสื้อผ้าเครื่องแต่งกาย สี  ท่วงท านองของดนตรีและท่าร าซึ่งการปลูกฝัง
จิตส านึกให้กับคนไทเขินในรุ่นหลังผ่านกิจกรรมทางสังคมที่ทุกคนต้องเข้าร่วม ท าให้กลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน
ในรุ่นถัดไปสามารถสืบสานวัฒนธรรมของกลุ่มต่อไปได ้
 2. ความสัมพันธ์ระหว่างกลุ่มไทเขินกับคนเมืองและกลุ่มไทเขินกับกลุ่มชาติพันธุ์อ่ืนๆ  ใน
หมู่บ้าน 
  ความสัมพันธ์ที่เกี่ยวเนื่องกันทางประวัติศาสตร์ของคนทั้งสองกลุ่ม จึงท าให้เกิดรูปแบบ
ของความสัมพันธ์ที่คนเมืองไม่อาจปฏิเสธการอพยพโยกย้ายของคนไทเขินได้ จากความทรงจ าที่คนทั้ง
สองกลุ่มผลิตสร้างขึ้น จึงส่งผลต่อความสัมพันธ์ของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน กับคนเมืองที่พบว่า การเข้ามา
ของคนไทเขินในยุคแรกๆ ที่เข้ามาเป็นแรงงานในหมู่บ้านแล้วได้รับการอุปถัมภ์จากผู้ใหญ่บ้านซึ่งเป็น
ผู้น าชุมชนรวมถึงเจ้าอาวาสวัดพระธาตุจอมสักพระสงฆ์ผู้เป็นศูนย์รวมความศรัทธาของคนในชุมชน มี
ส่วนในการสร้างความสัมพันธ์ที่ดีกับคนเมืองในบ้านเหล่าพัฒนา รวมทั้งยังเป็นการเปิดโอกาสให้กลุ่มไท
เขินในรุ่นต่อๆ มา สามารถเข้ามาอาศัยในหมู่บ้านได้อย่างไม่ถูกกีดกันการอุปถัมภ์ของผู้ใหญ่บ้านในสมัย
นั้น นอกจากการให้กลุ่มไทเขินเข้ามาอาศัยในหมู่บ้านแล้ว ยังหาแหล่งงานให้ท า และให้ความช่วยเหลือ
ในด้านต่างๆ แม้ความสัมพันธ์ของการอุปถัมภ์ในเบื้องต้นมีลักษณะของเจ้านายกับลูกน้อง แต่จากความ
ไว้วางใจที่เกิดขึ้นท าให้ลักษณะของความสัมพันธ์จึงเปลี่ยนมาเป็นเครือญาติผ่านการเรียกชื่อว่า พ่อ และ
การให้ความส าคัญต่อระบบอาวุโสที่แม้วาระการเป็นผู้ใหญ่บ้านของอดีตพ่อหลวงคนแรกจะหมดวาระไป
แล้วแต่ความสัมพันธ์ในระบบเครือญาติยังคงอยู่ จนถึงปัจจุบันกลุ่มไทเขินก็ยังแวะเวียนไปเยี่ยมอดีต
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ผู้ใหญ่บ้านอยู่เสมอ จากกลไกของระบบเครือญาติได้ท าให้คนเมืองในหมู่บ้านบางกลุ่มที่ยังเคารพอดีต
ผู้ใหญ่บ้านในฐานะเป็นผู้ก่อตั้งหมู่บ้านแห่งนี้ ได้ให้โอกาสและช่วยเหลือคนไทเขินในบางสถานการณ์ เมื่อ
ฐานะทางสังคมของคนไทเขินได้ยกระดับด้วยการมีโอกาสเข้าถึงอ านาจระดับล่างในลักษณะของผู้ช่วย
ผู้ใหญ่บ้านรวมถึงความสัมพันธ์ทางประวัติศาสตร์ที่เจ้าอาวาสวัดพระธาตุจอมสัก หยิบยกขึ้นมาบอกเล่า
ให้กับคนในหมู่บ้านได้รับรู้ยังเป็นชุดความทรงจ าที่ถูกสร้างขึ้นใหม่ จากเรื่องเล่าที่มาจากคนท้องถิ่นซึ่ง
เรื่องเล่าในชุดนี้ได้เอ้ือประโยชน์และสร้างอ านาจในการต่อรองให้กับคนไทเขินให้มีสิทธิเข้ามาอาศัยใน
หมู่บ้านได้มากกว่ากลุ่มคนไตอ่ืนๆ ด้วยเหตุนี้คนไทเขินในบ้านเหล่าพัฒนาจึงมีสถานภาพทางสังคมสูง
กว่ากลุ่มชาติพันธุ์ไตกลุ่มอ่ืนๆ ในหมู่บ้าน แม้คนไทเขินจะได้รับการยอมรับจากคนเมืองในหมู่บ้านใน
เรื่องของที่อยู่อาศัย แต่กระนั้นความสัมพันธ์ระหว่างคนเมืองและคนไทเขินก็ยังแบ่งแยกกันอย่างชัดเจน 
เช่น การแสดงออกทางวัฒนธรรมที่คนไทเขินสามารถมาเข้าร่วมกิจกรรมทางวัฒนธรรมของหมู่บ้าน ใน
ฐานะสมาชิกของหมู่บ้านกลุ่มหนึ่งโดยไม่ถูกกีดกัน แต่ในขณะเดียวกันคนไทเขินก็ไม่สามารถแสดงออก
ทางวัฒนธรรมของตนได้อย่างเต็มที่ เพราะจะถูกคนในหมู่บ้านมองว่าเป็นคนอื่น หรือ ไม่ใช่คนไทยท าให้
วัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์ไตจึงถูกกดทับไว้ให้แสดงออกได้เฉพาะพ้ืนที่เล็กๆ เช่น วัดพระธาตุจอมสัก 
  การที่คนไทเขินได้รับการยอมรับจากคนในหมู่บ้าน เนื่องจากความใกล้เคียงทางวัฒนธรรม
ที่คล้ายกัน การมีประวัติศาสตร์ที่สัมพันธ์กับท้องที่  และการได้รับความอุปถัมภ์จากผู้น าชุมชน 
องค์ประกอบเหล่านี้ได้ท าให้ความสัมพันธ์ของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขินกับกลุ่มชาติพันธุ์อ่ืนๆ ในพ้ืนที่เดียวกัน 
ถูกจัดวางในลักษณะของการยกให้เป็นผู้น ากลุ่มไตเนื่องจากกลุ่มไตกลุ่มอ่ืนๆ ในหมู่บ้านเห็นว่ากลุ่มไท
เขินมีศักยภาพในการต่อรองที่สูงกว่ากลุ่มชาติพันธุ์ไตกลุ่มอ่ืนๆ ในหมู่บ้าน จนกระทั่งเม่ือกลุ่มชาติพันธุ์ไต
เข้ามาอาศัยในบ้านเหล่าฯเป็นจ านวนมาก โดยจะอาศัยอยู่ในชุมชนบ้านห้วยไม้เฮ้ียและชุมชนบ้านห้วย
ฮ้อม ชุมชนคนไตจึงเกิดขึ้นโดยเลือกคณะกรรมหมู่บ้านและการบริหารจัดการหมู่บ้านจากคนไตใน
หมู่บ้านซึ่ง คณะกรรมการส่วนใหญ่ก็เป็นคนไทเขิน 
 3. การเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรมของคนไทเขินได้แสดงออกถึงการเป็นพลเมืองทาง
วัฒนธรรมในประเทศไทย 
  จากการศึกษาการเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรมของคนไทเขิน พบว่า คนไทเขินจะสร้าง   
อัตลักษณ์ของตนให้ปรับเปลี่ยนไปตามบริบท ทั้งในทางเศรษฐกิจ สังคมและกลุ่มคนให้สอดคล้อง
เหมาะสมกับการด ารงชีวิต ในลักษณะของการผสมผสานระหว่างวัฒนธรรมไทเขินและวัฒนธรรมของ
สังคมที่ตนอาศัยอยู่ ในบริบทของหมู่บ้าน  คนไทเขินจะแสดงออกของการเป็นพุทธศาสนิกชนที่มีความ
ศรัทธาต่อพระธาตุจอมสักโดยจะน าพระธาตุมาเป็นศูนย์กลางของชุมชนซึ่งจะสอดคล้องกับต านาน  
เรื่องเล่า และความเชื่อของท้องถิ่นในเรื่องการเป็นเจ้าของเดิมที่สร้างพระธาตุ ในบริบทของจังหวัดและ
สังคมนอกจังหวัด การแสดงออกทางวัฒนธรรมจะเน้นการน าเสนอวัฒนธรรมของคนไทเขินผสมผสาน
กับการเป็นคนไทย การผลิตซ้ าความเป็นไทย โดยจะเห็นได้จากการเข้าร่วมกิจกรรมในพ้ืนที่ต่างๆ ที่ให้
ความหมายของสัญลักษณ์ทางวัฒนธรรมที่แสดงออกถึงความจงรักภักดีของชาติและพระมหากษัตริย์
ผ่านวัสดุอุปกรณ์ต่างๆ เพ่ือสร้างส านึกร่วมของการเป็นคนไทเขินพร้อมกับความรู้สึกของการเป็นส่วน
หนึ่งในสังคมไทย การผลิตซ้ าทางวัฒนธรรมที่เกิดขึ้นก็เพ่ือแสดงให้เห็นถึงการเป็นพลเมืองทางวัฒนธรรม
ของประเทศไทย 
  ในส่วนที่วัฒนธรรมของคนไทเขินจะต้องสัมพันธ์กับกลุ่มไตที่อยู่รายรอบ อันส่งผลต่อ    
อัตลักษณ์ของคนไทเขินนั้น มีผลมาจากความคล้ายกันของวัฒนธรรมไต ที่คนไทเขินอยากจะแสดงออก

 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 

 Mahasarakham University 



230 

ถึงความแตกต่างทางวัฒนธรรม ในพ้ืนที่สาธารณะและในบริบทของการท่องเที่ยว เพ่ือต่อรองกับรัฐใน
การจะก้าวเข้าสู่การเป็นพลเมือง จนในที่สุดการเลือกน าเสนอวัฒนธรรมของตนก็สร้างความแตกต่างจาก
กลุ่มไตอ่ืนๆ โดยอาศัยวัตถุดิบที่มาจากเชียงตุง ในลักษณะของการรื้อฟ้ืน ประดิษฐ์สร้างอุปกรณ์ซึ่งการ
ผลิตสร้างตัวตนทางวัฒนธรรมของคนไทเขินจะเชื่อมโยงกับข้อมูลทางประวัติศาสตร์และความทรงจ าที่
เกี่ยวพันกับรัฐไทย 
  ความพยายามในการสร้างความเข้มแข็งของคนไทเขินยังเห็นได้จาก การเข้าร่วมเป็น
สมาชิกเครือข่าย องค์กรในจังหวัดซึ่งความสัมพันธ์ที่ใกล้ชิดจากการเข้าเป็นสมาชิกขององค์กรต่างๆ 
นอกจากสามารถติดตามความเคลื่อนไหวภายในจังหวัดแล้ว ยังมีส่วนที่ท าให้กลุ่มชาติพันธุ์ไม่ถูกกีดกัน
ออกไปเป็นคนชายขอบ การพยายามสร้างตัวตนในพ้ืนที่ของจังหวัด ภายใต้ความความสัมพันธ์ระหว่าง
กลุ่มชาติพันธ์ที่มีคนพร้อมจะยอมรับและกีดกันคนไทเขิน จึงเป็นเงื่อนไขที่คนไทเขินในบ้านเหล่าพัฒนา
จะต้องเผชิญ ท าให้คนไทเขินมีกลวิธีในการน าเสนออัตลักษณ์ของตนอย่างหลากหลาย โดยมีลักษณะ
ของอตัลักษณ์ท่ีมีความใกล้เคียง แตกต่างและเลื่อนไหลเพ่ือที่จะน ามาบูรณาการในการอยู่ร่วมกันจนเกิด
การยอมรับจากคนกลุ่มต่างๆ  
 
อภิปรายผล 
 
 การศึกษาปรับตัวของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน : การต่อรองเพ่ือสิทธิการเป็นพลเมืองทาง
วัฒนธรรม พบว่า การน าแนวคิดความทรงจ าทางสังคม (Social Memory) มาเป็นกรอบในการช่วยมอง
ปรากฏการณ์การสร้างตัวตนของคนไทเขิน ที่แวดล้อมไปด้วยกลุ่มชาติพันธุ์กลุ่มต่างๆ โดยในส่วนของ
ความสัมพันธ์ของกลุ่มคนจะใช้แนวคิดชาติพันธุ์สัมพันธ์ (Ethnicity) และแนวคิดการเปลี่ยนแปลงทาง
วัฒนธรรม (Culture  Chang)  มาอธิบายการต่อรองเพ่ือที่จะก้าวเข้าสู่การเป็นพลเมืองของคนไทเขินใน
บริบทของประเทศไทย ที่หลอมรวมวัฒนธรรมของเมืองเชียงตุงและวัฒนธรรมไทยอันจะแสดงให้เห็นถึง
การเป็นคนไทยเข้าไว้ด้วยกัน การเชื่อมโยงวัฒนธรรมของคนไทเขินได้แสดงให้เห็นถึงสิทธิของกลุ่มชาติ
พันธุ์ที่จะเข้าเป็นส่วนหนึ่งของการเป็นพลเมืองทางวัฒนธรรมในนิยามแบบรัฐสมัยใหม่ที่ไม่ได้อิง
ความหมายของการเป็นพลเมืองในรูปแบบของกฎหมายแต่ได้อาศัยสิทธิขั้นพ้ืนฐานที่ทุกคนสามารถ
แสดงออกทางวัฒนธรรมของตนเองโดยไม่ถูกคุกคามหรือถูกกลืนทางวัฒนธรรม 
 ความเคลื่อนไหวของคนไทเขิน ที่พยายามจะต่อรองเพ่ือเข้าเป็นพลเมืองส่วนหนึ่งของประเทศ
ยังไม่อาจแสดงออกได้อย่างเต็มที่ เนื่องจากยังติดขัดในเสรีภาพบางด้านที่อาจจะไม่ได้เปิดกว้างให้เท่า
เทียมกับพลเมืองอ่ืนๆ ซึ่งข้อจ ากัดต่างๆ จะมาจากรัฐเป็นผู้ก าหนด หรือจากนโยบายระดับบน 
องค์ประกอบเหล่านี้จึงกลายเป็นข้อปฏิบัติที่ประชาชนและคนท้องถิ่นน ามาปฏิบัติกับกลุ่มชาติพันธุ์จน
เกิดเป็นการกีดกันทางสังคม ดังที่เกษม เพ็ญภินันท์ (2552  :  68) กล่าวในเรื่องนี้ว่า “ความเป็นพลเมือง 
เป็นมโนทัศน์ที่เข้ามาในวัฒนธรรมศึกษาเมื่อการขับเคลื่อนของกระแสโลกาภิวัตน์ท าให้ผู้คนโยกย้ายถิ่น
ฐานที่อยู่มากขึ้นโดยเฉพาะการเคลื่อนย้ายข้ามพรมแดนของรัฐชาติ แต่เสรีภาพในการโยกย้ายถิ่นฐาน นี้
กลับขัดแย้งกับสิทธิในการด าเนินชีวิตในต่างแดน ที่มีรัฐเป็นผู้ก าหนดและก ากับอนุญาตให้สามารถพักพิง
ได้ แม้ว่าจะไม่มีสิทธิเท่าเทียมกับพลเมืองของรัฐนั้นๆ    ก็ตาม” การนิยามความเป็นพลเมืองส่วนใหญ่จะ
มองเพียงการเป็นสมาชิกของประเทศที่มีสิทธิและหน้าที่ซึ่ งอิงอยู่กับกฎหมาย ดังเช่น Marshall (เกษม 
เพ็ญภินันท์.    2552  :  69  ;  อ้างอิงมาจาก  Marshall.    n.d.) ได้นิยามความเป็นพลเมืองเข้ากับ
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สิทธิตามตัวบทกฎหมายและอ านาจรัฐ ที่รัฐเป็นผู้สร้างสวัสดิการ ผ่านระบบกลไกตลาด โดยพลเมืองทุก
คนย่อมมีสิทธิและเสรีภาพเท่าเทียมกัน ความเป็นพลเมืองที่ Marshall น าเสนอเป็นเพียงเงื่อนไขทางตัว
บทกฎหมายที่ไม่ได้ครอบคลุมมิติทางวัฒนธรรมและการด าเนินชีวิตร่วมกันทางสังคม  เพ่ือที่จะปกป้อง
การด าเนินชีวิตและการแสดงออกทางวัฒนธรรมของตน  คนไทเขินในบ้านเหล่าพัฒนาจึงไม่หยุดที่จะ
เคลื่อนไหวทางสังคมผ่านกิจกรรมทั้งในและนอกหมู่บ้าน การแสดงออกของคนไทเขินจึงสอดคล้องกับ
มโนทัศน์ของ JPakulski (1997  :  16 - 17) ที่กล่าวว่า “การรักษาความแตกต่างและความหลากหลาย
ของแต่ละคนเมื่ออยู่ร่วมกันในชุมชน ได้รวมตัวขึ้นในทางสังคม ผ่านกิจกรรมสาธารณะที่ทุกฝ่ายมีสิทธิ
และสามารถแสดงออกถึงสิทธิเหล่านั้น เป็นการแสดงออกถึง ‘ความเป็นพลเมืองทางวัฒนธรรม’ เมื่อ
พิจารณาถึงการพยายามอธิบายตัวตนของคนไทเขิน ที่อ้างข้อมูลจากประวัติศาสตร์ของรัฐชาติเพ่ื อลด
ช่องว่างในการที่จะถูกกีดกัน พร้อมทั้งยังเปิดโอกาสที่จะเป็นหนทางเข้าสู่การเป็นส่วนหนึ่งในสังคมไทย 
การน าความทรงจ าทางสังคมกลับมาจึงเป็นความสัมพันธ์ของกลุ่มชาติพันธุ์ที่จะใช้ในการต่อรองกับคน
กลุ่มต่างๆ ในหมู่บ้าน  
 ความทรงจ าของไทเขินมาจากเรื่องเล่า ประสบการณ์ รวมทั้งข้อมูลทางประวัติศาสตร์ การ
หลอมรวมความทรงจ าที่มาจากคนหลายคนในหมู่บ้าน จึงกลายเป็นชุดความทรงจ าร่วม  (Collective  
Memory) ที่ต่อมา คนไทเขินได้หยิบยกให้ความทรงจ าชุดนี้กลายเป็นความทรงจ าหลักของกลุ่ม 
โดยเฉพาะความทรงจ าที่เกี่ยวกับประวัติศาสตร์ จะสอดคล้องกับแนวคิดของ Nora (1996) ในการศึกษา
ส่วนที่เป็นความทรงจ าทางประวัติศาสตร์ ซึ่ง Pierre Nora ยืนยันว่า “ประวัติศาสตร์เป็นสิ่งจ าเป็น
เพราะประชาชนไม่ได้มีชีวิตที่ยืนยาวแต่ว่าประวัติศาสตร์จะกลายเป็นสิ่งที่เป็นส านึกเมื่อเวลาผ่านพ้นไป
และจ าเป็นที่จะต้องเขียนเป็นเอกสารเพ่ือให้จ าได้ความทรงจ าเป็นสิ่งที่ด ารงอยู่ใกล้ชิดกับสังคมหรือ
ปัจเจก ความทรงจ าจะปรากฏให้เห็นเป็นรูปร่าง ไม่ว่าจะบนพ้ืนที่ ภาพ วัตถุ แต่ในปัจจุบันความทรงจ า
แบบใหม่ได้ถูกสร้างขึ้น” โดยนอร่าเรียกความทรงจ าในส่วนนี้ว่า แหล่งความทรงจ า (Site of Memory) 
อันเป็นสิ่งเชื่อมโยงความรู้สึกถึงความต่อเนื่องจากอดีตจนถึงปัจจุบัน แหล่งความทรงจ าที่ถูกสร้างขึ้นมิได้
เป็นส่วนหนึ่งของประสบการณ์ในชีวิตประจ าวัน แต่เป็นการจ าผ่านประวัติศาสตร์ซึ่งสังคมได้เข้าไปจัด
ระเบียบอดีต เพ่ือสร้างความทรงจ าร่วมกันของสังคม ในขณะที่ชาตรี ประกิตนนทการ (2553) ได้
น าเสนอว่า ความทรงจ าทางประวัติศาสตร์ คือ การประกอบสร้างความทรงจ าเกี่ยวกับอดีตที่เต็มไปด้วย
การเลือกสรร คัดทิ้ง แต่งเติม จนกล่าวได้ว่า กระบวนการอนุรักษ์เป็นการสร้างความทรงจ าทาง
ประวัติศาสตร์ขึ้นใหม่มากกว่าจะเป็นการเก็บหรือรื้อฟ้ืนความทรงจ าดั้งเดิม 
 เมื่อพิจารณาความทรงจ าของคนไทเขินในเรื่องของประวัติศาสตร์ความสัมพันธ์ระหว่างรัฐไทย
ในสมัยจอมพลป.พิบูลสงครามและเมืองเชียงตุง จึงสะท้อนภาพของความทรงจ าในการคัดสรรข้อมูลของ
คนไทเขินว่าจะเลือกช่วงของประวัติศาสตร์ที่จะกล่าวถึงความสัมพันธ์ของรัฐทั้งสองมาสร้างเป็นความ
ทรงจ าโดยจะตัดข้อมูลทางประวัติศาสตร์ในส่วนที่รัฐกับรัฐในอดีตมีข้อตกลงระหว่างกันทิ้งไป ซึ่งความ
ทรงจ าของคนไทเขินจึงเป็นความทรงจ าของปัจเจกที่ถูกสร้างขึ้นใหม่ และได้ถ่ายทอดความทรงจ าในส่วน
นี้กับคนไทเขินคนอ่ืนๆ จนในที่สุดจึงเกิดเป็นชุดความทรงจ าร่วมที่สมาชิกทั้งหมดสามารถรับรู้ร่วมกัน 
 ในขณะที่ประสบการณ์ที่คนไทเขินได้เผชิญโดยไม่เกี่ยวข้องกับรัฐ จะน ามาซึ่งการสร้างความ
ทรงจ าร่วม (Collective Memory) ซึ่ง Halbwachs (1992  :  59) เชื่อว่า “หน่วยความทรงจ าของแต่
ละบุคคลถูกสร้างขึ้นภายใต้โครงสร้างทางสังคม หน่วยความทรงจ าของแต่ละคนมาจากความเข้าใจที่มี
ต่อบริบทของกลุ่ม กลุ่มเหล่านี้อาจมาจากครอบครัว องค์กรและรัฐ” ซึ่งความทรงจ าร่วมในบ้านเหล่า
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พัฒนาจะสอดคล้องกับหน่วยความทรงจ าร่วมของ Halbwachs ที่ความทรงจ าของแต่ละกลุ่มจะถูกสร้าง
ขึ้นมาให้สัมพันธ์กับพ้ืนที่และเวลา ดังนั้นชุดความทรงจ าที่เกิดขึ้นจึงมี 2 ชุดคือ ชุดความทรงจ าของคน
ไทเขินและชุดความทรงจ าของคนในหมู่บ้านที่เกี่ยวพันกับการสร้างพระธาตุจอมสักการสร้างความทรง
จ าที่เกิดขึ้นจึงช่วยเชื่อมโยงสังคมก่อนที่จะเกิดการกีดกันและเกิดอคติจนอาจจะน าไปสู่ความขัดแย้งใน
อนาคต เพ่ือให้สังคมและโครงสร้างของหมู่บ้านยังคงท าหน้าที่ต่อไปเรื่องเล่าบางเรื่องจึงถูกน าเสนอขึ้น
เพ่ือให้เห็นการมีบรรพบุรุษร่วมกันรวมถึงช่วยตอกย้ าความสัมพันธ์ให้มั่นคงยิ่งขึ้น ซึ่งสอดคล้องกับ 
Tanabe และ Keyes (2002) ที่ชี้ให้เห็นว่า “ความทรงจ าทางสังคมเกี่ยวข้องอย่างส าคัญกับสภาวการณ์
ที่สังคมหรือชุมชนหนึ่งตกอยู่ภายใต้การเปลี่ยนแปลงทางสังคม อีกทั้งยังถูกกดทับจากการเมืองหรือรัฐ
ชาติที่มีความสัมพันธ์เชิงอ านาจแฝงอยู่โดยมีผลต่อการด ารงชีวิตรวมทั้งท าให้เกิดความรู้สึกไม่มั่นคง เมื่อ
เกิดความวิตกกังวล กระบวนการตอบโต้หรือต่อรองเพ่ือสร้างความมั่นคงจึงเกิดขึ้น ผ่านการสร้างความ
ทรงจ าทางสังคมซึ่งความทรงจ านั้นอาจแสดงในลักษณะของประสบการณ์ร่วมของสังคมหรือกลุ่ม” 
 การต่อรองที่เกิดขึ้นของคนไทเขินในบ้านเหล่าพัฒนา นอกจากการน าความทรงจ ามาใช้เป็นสิ่ง
เชื่อมโยงความสัมพันธ์แล้ว การเข้ามาของคนหลายกลุ่มและจ านวนที่เพ่ิมมากขึ้นของกลุ่มคนไตก็มีส่วน
ช่วยสร้างอ านาจในการต่อรอง แม้ว่าในบรรดาคนที่เข้ามาเหล่านั้น กลุ่มคนไตจะมีความสัมพันธ์ใน
ลักษณะถูกกีดกันโดยเฉพาะกลุ่มชาติพันธุ์ที่เพ่ิงเข้ามาทีหลังด้วยข้ออ้างที่คนในหมู่บ้านเห็นว่าคนไตที่เข้า
มาใหม่มีความแตกต่างทางวัฒนธรรมจากคนในท้องถิ่น  การต่อสู้ของกลุ่มชาติพันธุ์ไตเพ่ือที่จะมีสิทธิใน
การเข้าอาศัยในหมู่บ้านได้อย่างเต็มภาคภูมิจึงเกิดขึ้นด้วยการปรับเปลี่ยนและผสมผสานวัฒนธรรมทั้ง
สองกลุ่มให้อยู่ในพ้ืนที่เดียวกันผ่านสัญลักษณ์ทางสังคมในลักษณะต่างๆ การเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรม
ที่เกิดขึ้นของกลุ่มชาติพันธุ์ จะสอดคล้องกับข้อสังเกตของ Barth (ฉวีวรรณ ประจวบเหมาะ.    2547  :  
14  ;  อ้างอิงมาจาก Barth.    n.d.) ที่กล่าวว่า “การจะเข้าใจปรากฏการณ์ของกลุ่มชาติพันธุ์ที่เกิดขึ้น
ต้องพิจารณาความคิดและจิตส านึกของคนในแต่ละกลุ่มว่า ลักษณะใดทางวัฒนธรรมมีความหมายกับ
กลุ่มชาติพันธุ์ของพวกเขา เพราะกลุ่มชนต่างๆ อาจมีแบบแผนวัฒนธรรมร่วมกันบางอย่างอันเกิดจาก
การปรับตัวกับสภาพแวดล้อมใกล้เคียงกัน แต่ต่างฝ่ายต่างมองว่าไม่ใช่พวกเดียวกัน” จากข้อสังเกตของ 
Barth จึงสอดคล้องกับการสร้างอัตลักษณ์ของคนไทเขินทั้งในบริบทของหมู่บ้านและจังหวัด โดยใน
ระดับหมู่บ้านความเป็นชาติพันธุ์ของคนไทเขินและการแสดงออกทางอัตลักษณ์จะผสมกลมกลืนไปกับ
วัฒนธรรมของทั้งคนไตและคนเมือง ได้แก่ การแห่ต้นเกี๊ยะในวันออกพรรษา การท าบุญในวันพระ การ
จัดสืบชะตา รวมถึงการรดน้ าด าหัวในวันสงกรานต์ การไม่แสดงความแตกต่างทางวัฒนธรรมของคนไท
เขินจึงแสดงให้เห็นการปรับตัวในสภาพแวดล้อมต่างๆ ว่า ในแต่ละบริบทคนไทเขินก าลังมีปฏิสัมพันธ์กับ
ใคร 
 การแสดงออกทางอัตลักษณ์ยังรวมไปถึงการเรียกชื่อของกลุ่มชาติพันธุ์ ซึ่งคนในหมู่บ้านมักใช้
ชื่อเรียกมาแบ่งแยกกลุ่มคนท าให้สมาชิกแต่ละฝ่ายต่างนิยามชื่อเรียกกลุ่มตัวเองและผู้อ่ืน ลักษณะเช่นนี้ 
Barth เห็นว่า “เป็นรูปแบบการจัดระเบียบทางสังคมอย่างหนึ่ง การที่สมาชิกของกลุ่มเรียกตัวเองหรือ
ถูกเรียกโดยคนอ่ืนว่าเป็นใคร หรือเป็นสมาชิกของกลุ่มชาติพันธุ์ใดในกระบวนการปฏิสัมพันธ์ซึ่งกันและ
กัน” การเลือกตั้งชื่อที่สัมพันธ์กับคนและพ้ืนที่จึงแสดงให้เห็นถึงการประนีประนอม ที่จะเข้าเป็นสมาชิก
ส่วนหนึ่ง โดยใช้ศูนย์กลางของชุมชนมาสร้างพ้ืนที่ทางสังคมและสร้างความเข้มแข็งของกลุ่ม รูปแบบของ
วัฒนธรรมที่จะแสดงออกจึงเป็นสัญลักษณ์ที่แสดงให้เห็นถึงการเป็นคนกลุ่มเดียวกันหรือต่างกลุ่ม โดยมี
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การแสดงอัตลักษณ์ทางชาติพันธุ์ (Ethnic Identity)เป็นเครื่องก ากับ Barth เรียกการปฏิสัมพันธ์ใน
ลักษณะเช่นนี้ว่า “พรมแดนชาติพันธุ์” (Ethnic Boundary)  
 อย่างไรก็ตามการศึกษากลุ่มชาติพันธุ์จะมีการปรับเปลี่ยนไปตามบริบทของความสัมพันธ์ของ
กลุ่มคน เมื่อพิจารณาความสัมพันธ์ของกลุ่มชาติพันธุ์ในหมู่บ้าน ตามแนวคิดของ Evans (สุเทพ  สุนทร
เภสัช.    2555  :  212  ;  อ้างอิงมาจาก Evans.    n.d.) ที่อธิบายว่า ชาติพันธุ์สัมพันธ์ (Ethnicity) 
เป็นมโนทัศน์ที่มีลักษณะปลายเปิด (Open – ended Concept) เนื่องจากปรากฏการณ์ที่จะต้อง
อธิบายและก าหนดนั้นมีความแตกต่างและมีลักษณะที่เป็นพลวัต โดยปรกติจะเป็นความแตกต่างที่เรา
ก าหนดด้วยตัวเอง (Self – imposed Distinction) เราอาจจะอ้างความแตกต่างทางชาติพันธุ์ บน
พ้ืนฐานของตัวก าหนดทางวัฒนธรรม (Cultural Criteria) อย่างเช่น ภาษา ศาสนาและประชาชาติ หลัก
ส าคัญของการก าหนดตัวเองทางชาติพันธุ์สัมพันธ์ จะเห็นได้จาก การที่ Anthony  Smith (1986  :  
32) ได้ก าหนดประชาชาติทางชาติพันธุ์ (Ethnic Communities) หรือ กลุ่มชาติพันธุ์ (Ethnic Groups) 
ว่าจะต้องมีลักษณะส าคัญต่างๆ ดังต่อไปนี้ คือ การมีชื่อร่วมกัน มีต านานปรัมปราเกี่ยวกับการสืบเชื้อ
สายร่วมกัน มีประวัติศาสตร์ร่วมกัน มีลักษณะเฉพาะทางวัฒนธรรมที่ชัดเจนร่วมกัน มีอาณาเขตและ
ความรู้สึกในความเป็นปึกแผ่นที่ชัดเจนร่วมกัน 
 จากการอธิบายของ Grant  Evans และ Anthony  Smith ในข้างต้น ท าผู้วิจัยได้เห็น
ความสัมพันธ์ทางชาติพันธุ์ของกลุ่มไต เพ่ือที่จะอธิบายปรากฏการณ์ความเหมือนของวัฒนธรรมไตจน
เป็นแนวทางให้กลับมาพิจารณาอัตลักษณ์ของกลุ่มไทเขินในบริบทของหมู่บ้านและการจัดกิจกรรมใน
จังหวัดเชียงราย ความสัมพันธ์ของคนในพ้ืนที่จังหวัดชายแดนมักจะมีความเลื่อนไหล ทั้งน าความเหมือน
และความแตกต่างทางวัฒนธรรมมารวมกลุ่มคนไตในหมู่บ้านให้เป็นพวกเดียวกันเพ่ือสร้างอ านาจในการ
ต่อรองที่จะอาศัยในพ้ืนที่ แต่ในขณะเดียวกันคนไทเขินก็พร้อมปรับเปลี่ยนอัตลักษณ์ของตนในบางด้าน
เพ่ือให้สัมพันธ์กับรัฐอันจะให้เห็นถึงการเข้าเป็นส่วนหนึ่งของความเป็นพลเมือง 
 ส าหรับการเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรม (Culture  Chang) ของคนไทเขินจะแบ่งแยกออกเป็น
ระดับท้องถิ่นและระดับประเทศ โดยในระดับท้องถิ่น วัฒนธรรมของคนไทเขินจะแสดงออกผ่าน
สัญลักษณ์ในหมู่บ้านด้วยการน าวัฒนธรรมของคนในหมู่บ้านมาผสมกับวัฒนธรรมของคนไต จากการ
ผสมผสานวัฒนธรรมทั้งสองเข้าด้วยกันจึงเปิดโอกาสทางสังคมให้กับคนไทเขินและคนไตในหมู่บ้าน ได้
แสดงออกถึงการเป็นสมาชิกกลุ่มหนึ่งทางสังคมที่มีสิทธิจะอาศัยและเข้าถึงทรัพยากรได้  ซึ่งการ
เปลี่ยนแปลงที่พบเห็นได้อย่างชัดเจน คือ การจัดท าป้ายชื่อของหมู่บ้านการเข้าร่วมกิจกรรมทางศาสนา 
สังคม  การตกแต่งหน้าบ้านด้วยการประดับธงชาติไทย รวมถึงปรับเปลี่ยนประเพณีให้คล้ายคลึงกับ
ท้องถิ่น การเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรมในระดับท้องถิ่นได้สะท้อนให้เห็นถึงการไม่อาจต้านกระแส  
โลกาภิวัตน์ที่เข้ามาในสังคมของกลุ่มชาติพันธุ์และสังคมของท้องถิ่น ซึ่งสอดคล้องกับ Gupta  Akhill 
และ James  Ferguson (1997  :  5) ทีก่ล่าวถึง ปรากฏการณ์ทางวัฒนธรรมในปัจจุบันว่า “วัฒนธรรม
มีการเคลื่อนไหวแบบโลกาภิวัตน์ (Globalization of Culture) และการข้ามชาติทางวัฒนธรรม  
อย่างไรก็ตามการเกิดขึ้นเองของวัฒนธรรมท้องถิ่นจากที่หนึ่งไปยังอีกที่หนึ่งจะมีลักษณะที่ครอบง าผู้คน
ในที่อ่ืนๆ แม้จะไม่ใช่เป็นเจ้าของวัฒนธรรมก็ตาม สิ่งที่ Gupta  Akhill และ James Ferguson ต้องการ
จะบอกคือ วัฒนธรรมไม่ได้ติดกับพื้นที่ทางกายภาพอีก” การเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรมของคนไทเขินที่
เคลื่อนย้ายจากเมืองเชียงตุงเข้ามาสู่ประเทศไทยยังสอดคล้องกับความคิดเห็นของอานันท์  กาญจนพันธุ์ 
(2555  :  86 - 87) ที่กล่าวว่า “วัฒนธรรมไม่ได้ติดอยู่กับพื้นที่ทางกายภาพแต่ได้เคลื่อนย้ายและกระจัด
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กระจายในลักษณะข้ามพรมแดน รวมถึงวัฒนธรรมเป็นการสร้างขึ้นมาจากสังคมและประวัติศาสตร์ 
(Culture as Social Construct) นอกจากนี้การเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรมที่เกิดขึ้นจากเดิมที่มองว่า
วัฒนธรรมเป็นกฎเกณฑ์ และจารีตมาสู่ความเข้าใจใหม่ว่า วัฒนธรรมเป็นเสมือนเวทีหรือเป็นพ้ืนที่ทาง
สังคมและวัฒนธรรมของการช่วงชิงความหมาย (Culture as Order) ดังนั้นการเปลี่ยนแปลงทาง
วัฒนธรรมของคนไทเขินจึงมีส่วนที่สัมพันธ์กับบริบทที่แวดล้อมเพ่ือจะได้กลมกลืนกับท้องถิ่น
ปรากฏการณ์ในการเปลี่ยนแปลงนี้จึงสอดคล้องกับนิยพรรณ (พลวัฒนะ) วรรณศิริ (2550  :  247) 
กล่าวว่า “การเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรม คือการเปลี่ยนแปลงวิถีการด าเนินชีวิตและพฤติกรรมที่บุคคล
ในสังคมได้เคยประพฤติปฏิบัติติดต่อกันมาเป็นระยะเวลานาน ไปสู่แบบแผนใหม่ที่ยังไม่เคยชินมาก่อน”  
 ลักษณะการเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรมของคนไทเขินนอกจากจะมีลักษณะของการผสมผสาน
ในระดับท้องถิ่นแล้ว ในระดับประเทศวัฒนธรรมของคนไทเขินจะยึดประเพณีปฏิบัติโดยอ้างอิง
วัฒนธรรมจากเมืองเชียงตุงมาเป็นต้นแบบในการสร้างวัฒนธรรมไทเขินในประเทศไทย การอ้างอิง  รื้อ
ฟ้ืน ผสมผสานประเพณีด้วยการอาศัยวัตถุดิบเดิมจึงสอดคล้องกับแนวคิดประเพณีประดิษฐ์ (Invention  
of  Tradition) ของ Eric  Hobsbawm (1983) ที่เห็นว่า “ประเพณีประดิษฐ์ คือ การสร้างอย่างมีแบบ
แผนด้วยการอ้างสิ่งที่ผ่านมาแล้ว โดยปกติจะอยู่ภายใต้กฎเกณฑ์ที่รู้กันไม่ทางตรงก็ทางอ้อม จาก
พิธีกรรมหรือสัญลักษณ์ ซึ่งมักจะปลูกฝังคุณค่าบางอย่างในรูปแบบของกฎระเบียบและข้อปฏิบัติ (Set 
of Practices)” 
 การประดิษฐ์สร้างวัฒนธรรมของคนไทเขินที่มีกลิ่นอายของความดั้งเดิมผ่าน เครื่องดนตรี เนื้อ
เพลง เครื่องแต่งกาย ยังสอดคล้องกับงานวิจัยของปิ่นวดี ศรีสุพรรณ (2554) ที่ศึกษารื้อสร้างประเพณี : 
การเปลี่ยนแปลงของบุญบั้งไฟในยุคโลกาภิวัตน์ ได้ใช้แนวคิดประเพณีประดิษฐ์  มาอธิบายปรากฏการณ์
ที่เกิดขึ้นในประเพณีบุญบั้งไฟในปัจจุบันที่ได้รับอิทธิพลของกระแสโลกาภิวัตน์ โดยปรับเปลี่ยนประเพณี
ด้วยการ  บูรณาการความคิดให้ทันสมัย ให้เข้าเป็นส่วนหนึ่งของงานบุญบั้งไฟ ท าให้คนในท้องถิ่นส่วน
หนึ่งได้รื้อฟ้ืนพิธีกรรมบางอย่างขึ้นมาใหมโ่ดยพยายามเชื่อมโยงกับความเชื่อในอดีต 
 เมื่อประเพณีใหม่ที่ถูกสร้างขึ้นได้กลายเป็นอัตลักษณ์ของชุมชน เพราะมีการปฏิบัติสืบทอด
อย่างต่อเนื่อง ดังเช่น ในพ้ืนที่อ าเภอแม่สายที่กลุ่มชาติพันธุ์ไตได้จัดงานปอยต้นเกี๊ยะหลวง โดยถือเอา
การจัดกิจกรรมทางศาสนาเป็นส่วนหนึ่งในการแสดงความจงรักภักดี พร้อมทั้งน าการจัดเฉลิมพระเกียรติ
พระบาทสมเด็จพระเจ้าอยู่หัวเข้าเป็นองค์ประกอบที่ส าคัญในการจัดงาน การยกวัฒนธรรมกลุ่มให้เข้า
เป็นส่วนหนึ่งของวัฒนธรรมชาติก าลังเป็นธรรมเนียมปฏิบัติที่คนไตและคนไทเขินในบริเวณพ้ืนที่ชายแดน
ได้จัดขึ้นเป็นประจ าทุกปี การจัดกิจกรรมเช่นนี้สอดคล้องกับ นักประวัติศาสตร์อย่าง Ranger (ธเนศ  
วงศ์ยานนาวา.    2556  :  274  ;  อ้างอิงมาจาก Ranger.    n.d.) ชี้ให้ว่า “เมื่อมีการบันทึกให้
กลายเป็นหลักฐานอย่างเป็นทางการหรือกลายเป็นอัตลักษณ์ของชุมชนแล้ว ประเพณีใหม่ก็ถูกสร้างขึ้น
อย่างสมบูรณ์เพราะประเพณีเริ่มกลายเป็นสิ่งที่เปลี่ยนแปลงไม่ได้ ประเพณีเมื่อถูกประดิษฐ์ขึ้นมาแล้วจึง
เปลี่ยนแปลงได้ยาก ประเพณีกลายเป็นสิ่งที่สร้างความมั่นคงให้กับอนาคตการปรับเปลี่ยนประเพณี
พิธีกรรมต่างๆ ล้วนแต่ช่วยท าให้มนุษย์ต่างวัฒนธรรมสามารถปรับตัวเข้ากับวัฒนธรรมใหม่ๆ ที่ตัวเอง
ต้องปรับตัวเข้าหา” ดังนั้นเมื่อประเพณีของคนไตที่สร้างขึ้นใหม่ได้รับการยอมรับจากสังคม ความ
เข้มแข็งของการรวมกลุ่มชาติพันธุ์ไตในพ้ืนที่ชายแดนจะช่วยสร้างอ านาจในการต่อรองทางสังคมเพ่ิมขึ้น
เพราะการผสมกลมกลืนวัฒนธรรมของรัฐได้แสดงนัยยะที่สื่อให้เห็นว่าบุคคลเหล่านี้มีจิตส านึกของความ
เป็นไทย รวมถึงการแสดงออกถึงการกลายเป็นไทยในบริบทต่างๆ 
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 การประดิษฐ์ รื้อฟ้ืน ผสมผสาน ประเพณีของคนไทเขินจึงกลายเป็นเครื่องมือที่ถูกน ามา
ต่อรองกับวัฒนธรรมของคนในภาคเหนือ เมื่อการท่องเที่ยวมีการน าวิถีชีวิต วัฒนธรรมของชาติพันธุ์เข้า
มาเป็นแรงดึงดูด และสร้างความหลากหลายเพ่ือให้เกิดความน่าสนใจ จนในปัจจุบันการประกอบสร้าง
ประเพณีของกลุ่มชาติพันธุ์ ได้กลายเป็นส่วนหนึ่งของการท่องเที่ยวที่ไม่อาจตัดทิ้งหรือยกเลิก การ
น าเสนอวิถีชีวิตของคนเหล่านี้ออกไปจากพ้ืนที่ของการท่องเที่ยวได้ ดังที่ ธเนศ วงศ์ยานนาวา (2556  :  
284) กล่าวว่า “กรอบคิดวัฒนธรรมประดิษฐ์แสดงสถานะของประเพณีในฐานะผลิตผลของสภาวะ
สมัยใหม่ สิ่งประดิษฐ์ต่างๆ เหล่านี้ได้กลายเป็นสิ่งขาดไปไม่ได้ของคนสมัยใหม่” 
 อย่างไรก็ตามคนไทเขินไม่ได้น าเพียงวัตถุดิบจากอดีตมาประดิษฐ์ประเพณี เพ่ือสร้าง
ความส าคัญและอัตลักษณ์ของกลุ่มเท่านั้น แต่การประดิษฐ์ประเพณียังหมายถึงการสร้างความทรงจ าให้
เกิดขึ้นใหม่และเข้ากับสภาพการเปลี่ยนแปลงทางสังคม จากปรากฏการณ์นี้ จึงสอดคล้องกับแนวคิด 
Pierre Nora ที่เห็นว่า “การคิดค้นประเพณีเป็นการสนับสนุนความทรงจ าร่วมซึ่งตัวแทนของความทรง
จ าร่วมสามารถเลือกสรรจากผู้ที่อยู่ในอ านาจ ความทรงจ าจึงเป็นทั้งเครื่องมือและจุดมุ่งหมายของ
อ านาจ” นอกจากนี้ Hobsbawm  ยังสนับสนุนแนวคิดของ Nora ที่เห็นว่าการเปลี่ยนแปลงทางสังคม
เป็นผลที่เกิดขึ้นจากความทันสมัย ความทรงจ ากลายเป็นสิ่งที่แยกออกจากอดีต การเปลี่ยนแปลงของ
ประเพณีที่เกิดขึ้นใหม่จึงเป็นจุดมุ่งหมายที่จะสร้างอ านาจทางสังคมผ่านคุณค่าบางอย่าง ซึ่งอาจมาจาก
ความเชื่อและบรรทัดฐาน ที่ไม่เป็นที่รู้จักในอดีตให้กลายเป็นอัตลักษณ์ทางสังคมที่มีพิธีกรรม สัญลักษณ์
ที่ใช้รวมกันในสังคมแห่งใหม่” จากประเพณีที่แสดงออกถึงความกลมกลืนทางอัตลักษณ์ของกลุ่มคนไตใน
เมืองเชียงตุง ได้ถูกคนไทเขินน ามารื้อฟ้ืนและบรรจุความหมายที่สื่อถึงความเป็นคนไทเขินในพ้ืนที่ของ
ประเทศไทย การสร้างความทรงจ าชุดใหม่ของคนไทเขินจึงสอดคล้องกับการศึกษาของศุภชัย          
สิงห์ยะบุศย์ (2551) ที่ศึกษาการสร้างความทรงจ าของคนหลวงพระบาง พบว่า ภายใต้นโยบาย
จินตนาการใหม่และปฏิบัติการของอุตสาหกรรมการท่องเที่ยว พื้นที่ทางกายภาพของเมืองหลวงพระบาง
ถูกตรึงให้อยู่กับอดีต ผู้คนกลุ่มอ่ืนๆ ที่มีความแตกต่างทางอัตลักษณ์ชาติพันธุ์เข้าร่วมเป็น คนเมืองหลวง
พระบางชุดใหม่ในสัดส่วนที่สูงมากขึ้นเรื่อยๆ คนทั้งหมดถูกยึดโยงให้อยู่ภายใต้เงื่อนไขของเมืองมรดก
โลกทางวัฒนธรรม กลุ่มคนเหล่านี้จึงประดิษฐ์สร้างความเป็นสมาชิกพร้อมกับปลูกฝังอุดมการณ์ชาติ  
ในขณะที่คนหลวงพระบางรุ่นเก่าก็จะสร้างตัวตนให้สัมพันธ์กับอดีตและความทรงจ าทางสังคมเดิมของ
ตน พร้อมกับการต่อรองเชิงอัตลักษณ์ ในช่วงเวลาปกติและช่วงเวลาของพิธีกรรม   
 ผลจากการประดิษฐ์ประเพณีของคนไทเขินนอกจากจะกลายเป็นประเพณีที่จะใช้สืบทอด
ต่อไปภายในอนาคตของคนไทเขินในบ้านเหล่าฯแล้ว การประดิษฐ์ประเพณีที่เกิดขึ้นในบริเวณพ้ืนที่
ชายแดนยังกลายเป็นวัฒนธรรมที่กลุ่มชาติพันธุ์หลายกลุ่มหยิบยืมเพ่ือใช้สร้างตัวตนหรือเพ่ือเข้าใกล้
ศูนย์กลางของอ านาจนั้นๆ เช่น การน าสัญลักษณ์ที่แสดงออกถึงความเป็นชาติ ได้แก่ ธงชาติ สัญลักษณ์
ประจ าจังหวัด สีเครื่องแต่งกาย พระบรมฉายาลักษณ์ของพระบาทสมเด็จพระเจ้าอยู่หัว ฯลฯ การ
แสดงออกทางวัฒนธรรมของคนไทเขินเพ่ือให้สัมพันธ์กับระดับของแต่ละสังคมยังสอดคล้องกับงานศึกษา
ของเอกรินทร์ พึ่งประชา (2545) ในเรื่องพระราหู : ประเพณีประดิษฐ์ แห่งวัดศีรษะทอง  ที่เห็นว่าความ
เชื่อที่ชาวบ้านมีต่อพระราหูเป็นภาพสะท้อนเศรษฐกิจ การเมืองและสังคมทั้งในระดับชาวบ้านและระดับ
สังคมไทย หากผลผลิตทางวัฒนธรรมไม่สอดรับกับสภาพของสังคมในช่วงเวลานั้น การเปลี่ยนแปลงใน
การสร้าง ประเพณีประดิษฐ์ก็จะเกิดขึ้น โดยกระบวนการต่างๆ อาจจะเป็นการรื้อฟ้ืน การปรับเปลี่ยน 
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การผลิตซ้ า การผลิตใหม่ การเลือกที่จะ “จ า” และ “ลืม”หรือหล่อหลอมกระบวนการต่างๆ เข้า
ด้วยกัน” 
 ผลจากงานวิจัยได้สะท้อนให้เห็นว่า ภายใต้เงื่อนไขที่คนไทเขินพยายามเรียกร้องที่จะเข้าเป็น
ส่วนหนึ่งของพลเมืองไทย ยังไม่ได้รับการยอมรับจากสังคมทั้งภายในและภายนอกหมู่บ้านอย่างเต็มที่  
อุปสรรคต่างๆ ที่คนไทเขินต้องเผชิญมีท้ังความสัมพันธ์เชิงอ านาจ จากภายในและภายนอกหมู่บ้านทั้งคน
ในชุมชนและรัฐ รวมถึงปัญหาเรื่องปากท้องที่จะต้องแย่งชิงทรัพยากรที่มีอย่างจ ากัด จากปัญหาที่เกิดข้ึน
ได้สร้างความเข้มแข็งให้กับคนไทเขินด้วยกระบวนการต่อรองในรูปแบบต่างๆ เพ่ือที่จะด ารงชีวิตอยู่ใน
สังคมไทยได้ การดึงความทรงจ าในอดีตของคน  ไทเขินจึงเป็นรูปแบบของการต่อรองอีกวิธีหนึ่งที่แสดง
ให้เห็นถึงความพยายามเชื่อมโยงความสัมพันธ์ทางประวัติศาสตร์ ซึ่งเป็นกลวิธีที่เหมาะสมส าหรับคน
ท้องถิ่นและพ้ืนที่ในจังหวัดเชียงราย เพราะร่องรอยทางประวัติศาสตร์และการรับรู้ของคนส่วนใหญ่ที่มี
ต่อเมืองเชียงตุงยังคงแจ่มชัด  ทั้งยังมีพ้ืนที่ทางสังคมมากพอที่จะให้โอกาสกับคนไทเขินในการเข้าร่วม
เป็นส่วนหนึ่งทางวัฒนธรรม 
 
ข้อเสนอแนะ 
 
 จากการวิจัย “การปรับตัวของกลุ่มชาติพันธุ์ไทเขิน : การต่อรองเพ่ือสิทธิการเป็นพลเมืองทาง
วัฒนธรรม” พบว่ามีประเด็นส าคัญในการศึกษาอ่ืนๆ ผู้วิจัยมีข้อเสนอแนะดังนี้   
  1. สิทธิทางสังคมและสถานภาพของกลุ่มชาติพันธุ์ในอีกหลายกลุ่มยังไม่ได้รับความเท่า
เทียมกับพลเมืองส่วนใหญ่ของประเทศ โดยส่วนใหญ่กลุ่มชาติพันธุ์ในสังคมยังคงถูกกีดกัน กดขี่ ดูถูก อัน
เกิดจากอคติและนโยบายที่มาจากรัฐ การศึกษาในเรื่องดังกล่าวจะเป็นข้อมูลส าคัญให้หน่วยงานรัฐและ
สังคมหันกลับมาพิจารณาพร้อมทั้งหาแนวทางในการแก้ไข 
  2. ในบริเวณพ้ืนที่ชายแดนยังมีความเคลื่อนไหวที่ไม่หยุดนิ่ง ทั้งในด้านเศรษฐกิจ สังคม 
วัฒนธรรมโดยเฉพาะจังหวัดเชียงรายเป็นจังหวัดที่ เป็นยุทธศาสตร์ของประเทศในการเชื่อมต่อไปยัง
ประเทศพม่า ลาว และจีน ดังนั้นยังมียังมีแง่มุมการศึกษาในด้านอ่ืนๆ ที่ควรศึกษาเพ่ิมเติมอีก  เช่น 
ความสัมพันธ์ของคนกลุ่ม ชาติพันธุ์  การท่องเที่ยว เศรษฐกิจ รวมถึง การศึกษาแรงงานชาติพันธุ์ที่เป็น
คนพลัดถิ่น  
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คณะมนุษยศาสตร์ มหาวิทยาลัยเชียงใหม่.    วันที ่1 ธันวาคม,  2549. 
___________.    มานุษย์โรแมนติค.    กรุงเทพฯ  :  สยามปริทัศน์,  2556. 
ธรรศ  ศรีรัตนบัลล์.   ไทยใหญ่มาฮ่องสอน : การสร้างสรรค์ความเป็นไทยใหญ่จากปฏิสัมพันธ์ระหว่าง

ไทยใหญ่เดิมและไทยใหญ่พลัดถิ่น  ทศวรรษ 2520 – 2550.    วิทยานิพนธ์  ศศ.ม.  
เชียงใหม่  :  มหาวิทยาลัยเชียงใหม่,  2553. 

ธาดา ขุนศึก – เม็งราย.    ชีวิตเจ้าฟ้า.    ม.ป.พ.  :  ม.ป.ท.,  ม.ป.ป. 
ธีรยุทธ  บุญมี.    ชาตินิยมและหลังชาตินิยม.    พิมพ์ครั้งที่ 3.    กรุงเทพฯ  :  สายธาร,  2547. 
ธงชัย  วินิจจะกูล.    “ความทรงจ า ภาพสะท้อนและความเงียบในหมู่ฝ่ายขวาหลังการสังหารหมู่  
        6  ตุลา,” เอกสารประกอบการสัมมนาโครงการเมธีวิจัยอาวุโส ส านักงานกองทุนสนับสนุน

การวิจัย (สกว.).    กรุงเทพฯ  :  มูลนิธิโครงการต าราสังคมศาสตร์และมนุษยศาสตร์,  2550. 
___________.    “ผีหลายตนที่ท่าพระจันทร์ : การเมืองของภูมิสถานและความทรงจ า,”  
         จุลสารหอจดหมายเหตุธรรมศาสตร์ 70 ปีธรรมศาสตร์.    8  :  3 – 13  ;  มิถุนายน 2547-  
 พฤษภาคม,  2548. 
___________.    “ประวัติศาสตร์การสร้างตัวตน,” ใน อยู่เมืองไทย : รวมบทความทางสังคมการเมืองเพ่ือ

เป็นเกียรติแด่ ศาสตราจารย์ เสน่ห์ จามริก.    สมบัติ  จันทรวงศ์และชัยวัฒน์ 
           สถาอานันท์ บรรณาธิการ.    ไม่มีเลขหน้า.    กรุงเทพฯ  :  ส านักพิมพ์มหาวิทยาลัย 

ธรรมศาสตร์,  2530. 
นรินทร์ ประทวนชัย.    การจัดการทรัพยากรป่าไม้ของชุมชนบนพื้นที่สูง บ้านโป่งผา อ.แม่อาย จ.

เชียงใหม่.    วิทยานิพนธ์  ศศ.ม.  เชียงใหม่  :  มหาวิทยาลัยเชียงใหม่,  2543. 
นฤพนธ์  ด้วงวิเศษ.    “Diaspora,”  จดหมายข่าวศูนย์มานุษยวิทยาสิรินธร.    8(44)  :  ไม่มีเลขหน้า  

;  มิถุนายน  – กรกฎาคม,  2549. 
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นลินี ตันธุวนิตย์.    “ความทรงจ ากับส านึกทางการเมือง,”  วารสารสังคมวิทยามานุษยวิทยา ฉบับ 
มานุษยวิทยาท่าพระจันทร์.    21(1)  :  ไม่มีเลขหน้า,  2545. 

นิชธิมา  บุญเฉลียว.    ความทรงจ าร่วมของคนลื้อพลัดถิ่นกับประเพณีประดิษฐกรรม.    วิทยานิพนธ์ 
         ศศ.ม.  เชียงใหม่  :  มหาวิทยาลัยเชียงใหม่,  2552. 
นิติ ภวัครพันธุ์.    “บางครั้งเป็นคนไทย บางครั้งไม่ใช่ : อัตลักษณ์แห่งตัวตนที่ผันแปรได้,” 
         รัฐศาสตร์สาร.    20(3)  :  215 – 252,  2541. 
___________.    “แปลงความทรงจ า ‘ไต’ สร้างความเป็น ‘ไทย’,” ใน ความเป็นไทย/ความเป็นไท.        

ไม่มีเลขหน้า.    กรุงเทพฯ  :  ศูนย์มานุษยวิทยาสิรินธร,  2547. 
นิธิ  เนื่องจ านง.    “ประชาสังคมระดับโลก : ข้อถกเถียงทางทฤษฎีและความเป็นไปได้ของแนวคิด,”  
 วารสารวิจัยสังคม.    35(1)  :  151 - 197,  2555. 
นิธิ  เอียวศรีวงศ์.    ท่องเที่ยวบุญบั้งไฟในอีสาน : บุญบั้งไฟต้องรับใช้ชาวยโสธร ไม่ใช่ชาวยโสธรรับใช้

บุญบั้งไฟ.    กรุงเทพฯ  :  มติชน,  2536. 
นิยพรรณ  (ผลวัฒนะ) วรรณศิริ.    มนุษยวิทยาสังคมและวัฒนธรรม.    กรุงเทพฯ  :  เอ็กซเปอร์เน็ท,  

2550. 
นิวัติ ทองวล.    การสร้างอัตลักษณ์กับการปรับตัวทางวัฒนธรรมของชาวพวนในสังคมท้องถิ่น. 
         วิทยานิพนธ์  ปร.ด.  มหาสารคาม  :  มหาวิทยาลัยมหาสารคาม,  2554. 
นิศากร  รพีพัฒน์.    การเปลี่ยนแปลงอัตลักษณ์ทางสังคมของคนในชุมชนแออัด : กรณีศึกษาชุมชน  

หัวฝาย อ าเภอเมืองเชียงใหม่ จังหวัดเชียงใหม่.    วิทยานิพนธ์  ศศ.ม.  เชียงใหม่  :  
มหาวิทยาลัยเชียงใหม่,  2550. 

นุชจรินทร์ ทับทิม.    การสื่อสารอัตลักษณ์ของชุมชนบ้านวัวลาย จังหวัดเชียงใหม่ ผ่านกิจกรรมถนน 
คนเดิน.    วิทยานิพนธ์  ศศ.ม.  เชียงใหม่  :  มหาวิทยาลัยเชียงใหม่,  2553. 

นพพล อาชามาส.    “การเดินทางของแม่ค้าเสื้อแดง : จากตลาดสู่การเมืองบนท้องถนน,”  
 วารสารสังคมศาสตร์.    22(2)  :  53 - 92,  2553. 
บัวริน วังคีรี.    วรรณกรรมพ้ืนบ้านในชุมชนลาวหลวงพระบางกับบทบาทการสืบสานความเป็นลาว

หลวงพระบางในบริบทสังคมไทย.    วิทยานิพนธ์  อ.ด.  กรุงเทพฯ  :  จุฬาลงกรณ์
มหาวิทยาลัย,  2551. 

บรรจบ พันธุเมธา.    กาเลหม่านไต ในรัฐชาน.    กรุงเทพฯ  :  ประกายพรึก,  2526. 
บาร์ตส์   โรล็องด์.    มายาคติ (Mythologies).    กรุงเทพฯ  :  โครงการจัดพิมพ์คบไฟ,  2551. 
บุญช่วย  ศรีสวัสดิ์.    คนไทยในพม่า.    กรุงเทพฯ  :  รามินท,์  2503. 
___________.    30 ชาติในเชียงราย.    พิมพ์ครั้งที่ 3.    กรุงเทพฯ  :  ศยาม,  2551. 
บุญเทียม  พลายชมพู.    พม่าภูมิหลังทางประวัติศาสตร์.    กรุงเทพฯ  :  โอเดียนสโตร์,  2548. 
บุญยงค์ เกศเทศ.    อรุณรุ่งฟ้า “ฉาน” เล่าต านานคน “ไท”.    กรุงเทพฯ  :  หลักพิมพ์,  2548. 
บุณยสฤษฎ์ อเนกสุข และอารีรัตน์ เรืองก าเนิด.  “พลวัตประเพณีบุญก าฟ้า ของกลุ่มชาติพันธุ์พวนใน

บริบทการท่องเที่ยวของประเทศไทย,” วารสารศิลปศาสตร์  มหาวิทยาลัยอุบลราชธานี.      
5(2)  :  61 – 84  ;  กรกฎาคม – ธันวาคม,  2552. 
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เบญจพร ดีขุนทด.    การศึกษาเก่ียวกับความทรงจ าทางสังคม.    เอกสารประกอบการบรรยาย เรื่อง 
แนวคิดทฤษฎีทางสังคมศาสตร์ ส าหรับนักศึกษาปริญญาเอกสาขาไทศึกษา.    มหาวิทยาลัย
มหาสารคาม ระหว่างวันที่  8 - 9 กันยายน 2554. 

เบน  แอนเดอร์สัน.    ชุมชนจินตกรรม บทสะท้อนว่าด้วยก าเนิดและการเผยแพร่ขยายของชาตินิยม. 
ชาญวิทย์  เกษตรศิริ บรรณาธิการแปล.    กรุงเทพฯ  :  มูลนิธิโครงการต าราสังคมศาสตร์
และมนุษยศาสตร์,  2552. 

ปฐม  หงษ์สุวรรณ.    กาลครั้งหนึ่ง : ว่าด้วยต านานกับวัฒนธรรม.    กรุงเทพฯ  :  ส านักพิมพ์แห่ง 
         จุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลัย,  2550. 
ปฐมฤกษ์  เกตุทัต.    “ชุมชนไทยอัตลักษณ์อาเซียนและการจัดการมรดกทางวัฒนธรรม,” ใน อาเซียน

ภาควัฒนธรรม : ทัศนะต่อประชาคมในกระแสความขัดแย้งและความหวัง.    พิมพ์ครั้งที่  2. 
ไม่มีเลขหน้า.    กรุงเทพฯ  :  ศูนย์มานุษยวิทยาสิรินธร (องค์การมหาชน),  2555. 

ประจักษ์  ก้องกีรติ.    “ช าระประวัติศาสตร์บาดแผล : บทเรียนจากอินโดนีเซีย,” สารคด.ี   17(206)  :  
122 – 127  ;   เมษายน,  2545. 

ประสิทธิ์  ลีปรีชา.    “การสร้างและสืบทอดอัตลักษณ์ของกลุ่มชาติพันธุ์ม้ง,”  ใน  วาทกรรมอัตลักษณ์. 
 ไม่มีเลขหน้า.    กรุงเทพฯ  :  ศูนย์มานุษยวิทยาสิรินธ,  2547. 
___________.    “ระบบนามสกุลไทยในการผสมผสานกลืนทางชาติพันธุ์,” ใน โครงการจัดประชุม

สังเคราะห์ความรู้เรื่อง “รัฐในบริบทสังคมวัฒนธรรม”.    ไม่มีเลขหน้า.    กรุงเทพฯ  :     
ศูนย์มานุษยวิทยาสิรินธร,  ม.ป.ป. 

ประสิทธิ์  เลียวสิริพงศ์.    “ตีกลองร้องร าในเชียงตุง,” ใน เรื่องเมืองเชียงตุง.    พิมพ์ครั้งที่  2.  
 ไม่มีเลขหน้า.    เชียงใหม่  :  มิ่งเมือง,  2538. 
ปราโมทย์  ภักดีณรงค์.    การเมืองของสุนทรียภาพผ้าซิ่นตีนจกกับกระบวนการรื้อฟ้ืนวัฒนธรรม   

แม่แจ่ม.    วิทยานิพนธ์  ศศ.ม.  เชียงใหม่  :  มหาวิทยาลัยเชียงใหม่,  2547. 
ปรีชา  คุวินทร์พันธุ์.    “อัตลักษณ์และความหลากหลายทางวัฒนธรรมของเอเชียตะวันออกเฉียงใต้,”

กระแสอาคเนย์.    5(55)   :  8 – 37  ;  กรกฎาคม,  2551. 
ปิ่นวดี  ศรีสุพรรณ.    “รื้อสร้างประเพณี : การเปลี่ยนแปลงของบุญบั้งไฟในยุคโลกาภิวัตน์,” วารสาร

สังคมลุ่มน้ าโขง.    17(2)  :  27 – 48  ;  พฤษภาคม – สิงหาคม,  2554. 
พระอริยานุวัตร เขมจารี.    พระเจ้าเลียบโลก.มหาวิทยาลัยมหาสารคาม.    มหาสารคาม  :   
 อภิชาตการพิมพ์,  2553. 
พิเชฐ สายพันธ์.    อคติบนความหลายหลายทางชาติพันธุ์ : ข้อจ ากัด/ข้อจ ากัดการด ารงอยู่ของกลุ่ม    

ชาติพันธุ์ในรัฐลุ่มน้ าโขง.    เอกสารประกอบการสัมมนาทางวิชาการเรื่องแม่น้ าโขง ณ 
นครพนม หัวข้อ ความหลากหลายทางชาติพันธุ์ในเวียดนามและลาว/ไทย.    นครพนม  :  
มูลนิธิโครงการต าราสังคมศาสตร์และมนุษยศาสตร์ร่วมกับ มูลนิธิโตโยต้า ประเทศไทย,  
2553. 

พินสุดา  วงศ์อนันต์.    การเปลี่ยนแปลงทางการเมืองระดับท้องถิ่นของชุมชนที่มีความ หลากหลายทาง
ชาติพันธุ์ : กรณีศึกษาต าบลแม่สลองนอก  อ าเภอแม่ฟ้าหลวง  จังหวัดเชียงราย.    
วิทยานิพนธ์  ร.ม.  เชียงใหม่  :  มหาวิทยาลัยเชียงใหม่,  2554. 
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พิทยา  พิณสาร.    รูปแบบการเปลี่ยนแปลงวัฒนธรรมของชุมชนชาวเขา.    วิทยานิพนธ์  ศษ.ม.  
เชียงใหม่  :  มหาวิทยาลัยเชียงใหม่,  2543. 

แพร  ศิริศักดิ์ด าเกิง.   ปฏิสัมพันธ์ระหว่างชาวมลายูมุสลิมและชาวจีนในย่านสายกลางจังหวัดยะลา. 
วิทยานิพนธ์  ศศ.ม.  กรุงเทพฯ  :  มหาวิทยาลัยศิลปากร,  2546. 

พรหมศักดิ์  เจิมสวัสดิ์.    เทีย่วเมืองเชียงตุง.    กรุงเทพฯ  :  อทิตตา พริ้นติง,  2543. 
ไพโรจน์ คงทวีศักดิ์.    “ตลาดกับชาติพันธุ์,”  วารสารสังคมศาสตร์ คณะสังคมศาสตร์ 

มหาวิทยาลัยเชียงใหม่.    22(2)  :  159 - 198,  2553. 
ไพศาล  ศรีวิชัย.    เสิน : ศิลปะการขับขานกับคนรุ่นใหม่ผู้สานต่อสายธารวัฒนธรรม.    เชียงใหม่  :   
        มรดกล้านนา,  2550. 
ไพสิฐ  พาณิชย์กุล.    “สิทธิชุมชน ปัญหา และพัฒนาการทางความคิด ,”  วารสารสังคมศาสตร์ 

นิติศาสตร์ชายขอบ.    13(1)  :  ไม่มีเลขหน้า,  2554. 
ฝนวันจันทร์  ศรีจันทร์.    การเปลี่ยนแปลงอัตลักษณ์ของคนในเมืองประวัติศาสตร์ : กรณีศึกษา    

เมืองประวัติศาสตร์พิมาย.    วิทยานิพนธ์  สม.ม.  กรุงเทพฯ  :  มหาวิทยาลัยธรรมศาสตร์,  
2543. 

ภูริทัต  ไชยเศรษฐ์.    ชุมชนป้อมมหากาฬ : การสร้างและต่อรองความหมาย ในพ้ืนที่ทางสังคม. 
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ยาซุดะ ซาจิโกะ.    ไทใหญ่ย้ายถิ่นการต่อรองเชิงอัตลักษณ์ผ่านปฏิบัติการทางพ้ืนที่ของแรงงานข้าม
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ปันนา,”  วารสารศิลปศาสตร์  มหาวิทยาลัยอุบลราชธานี.    ฉบับพิเศษ  :  129 – 159  ;  
มกราคม,  2552. 

___________.    ลื้อข้ามแดน การเดินทางของคนหนุ่มสาวชาวลื้อ เมืองยอง รัฐฉาน ประเทศพม่า. 
เชียงใหม่  :  ศูนย์วิจัยและบริการวิชาการ คณะสังคมศาสตร์ มหาวิทยาลัยเชียงใหม่,  2555. 
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วิริยะพันธุ์,  2556 ข. 

ศุภวดี  มนต์เนรมิต.    ชีวิตและการต่อสู้ของเขมรพลัดถิ่น.    วิทยานิพนธ์  สม.ม.  กรุงเทพฯ  :  
มหาวิทยาลัยธรรมศาสตร์,  2552. 

ศรยุทธ  เอี่ยมเอ้ือยุทธ.    “ปาเยาะห์เนาะยาดีนายู”(มันยากท่ีจะเป็นนายู) : ความเป็นชาติพันธุ์  
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สุกัญญา  เบาเนิด.    การสร้างอัตลักษณ์ของคนมอญย้ายถิ่น : ศึกษากรณีแรงงานข้ามชาติในจังหวัด

สมุทรสาคร.    วิทยานิพนธ์  มน.ม.  กรุงเทพฯ  :  จุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลัย,  2549. 
สุเกสร  แสนมณีกาก.    “จดหมายจากสุเกสร แสนมณีกาก หลานสาวเจ้านางเชียงตุง,”  ใน 
 จดหมายจากรัฐฉานแผ่นดิน 19 เจ้าฟ้า.    ภราดร ศักดา  บรรณาธิการ.    ไม่มีเลขหน้า.    

กรุงเทพฯ  :  รศ. 229,  2553. 
สุชาดา  ทวีสิทธิ์.    “พลเมืองจินตนาการกับคนลาวไร้รัฐที่ชายแดนภาคอีสาน,”  วารสารศิลปศาสตร์  

มหาวิทยาลัยอุบลราชธานี.    ฉบับพิเศษ  :  70 – 126,  2552. 
สุเทพ  สุนทรเภสัช.    “คนเมืองความส านึกและการสร้างอัตลักษณ์ทางชาติพันธุ์ของชาวไทยเหนือใน 

บริบทการเปลี่ยนแปลงทางประวัติศาสตร์การเมืองและสังคม,”  ศิลปวัฒนธรรม.    25(1)  :  
71 – 89  ;  พฤศจิกายน,  2546. 

___________.    ชาติพันธุ์สัมพันธ์:แนวคิดพ้ืนฐานทางมานุษยวิทยาในการศึกษาอัตลักษณ์ กลุ่มชาติพันธ์  
ประชาชาติ และการจัดองค์กรความสัมพันธ์ทางชาติพันธุ์.    กรงเทพฯ  :  เมืองโบราณ,  
2548 ก. 

___________.    ทฤษฎีชาติพันธุ์สัมพันธ์ รวมบทความทางทฤษฎีเกี่ยวกับอัตลักษณ์  เชื้อชาติ กลุ่มชาติ
พันธุ์ การจัดองค์กรความสัมพันธ์ทางชาติพันธุ์ และรัฐประชาชาติ.  เชียงใหม่  :  ศูนย์ศึกษา
ชาติพันธุ์และการพัฒนา (มหาวิทยาลัยเชียงใหม่),  2555. 

___________.    ทฤษฎีสังคมร่วมสมัย.    เชียงใหม่  : โกลบอลวิชั่น,  2540. 
___________.    มานุษยวิทยากับประวัติศาสตร์.    กรุงเทพ  :  เมืองโบราณ,  2548 ข. 
___________.    หมู่บ้านอีสานยุค “สงครามเย็น” สังคมวิทยาของหมู่บ้านภาคตะวันออกเฉียงเหนือ.    

พิมพ์ครั้งที่ 2.    กรุงเทพฯ  :  มติชน,  2548 ค. 
สุมิตร  ปิติพัฒน์.    สภาวการณ์และการสร้างอัตลักษณ์ ใน ไทด า ไทขาว ไทแดง และไทยเหลือง  :   

อัตลักษณ์เปิด อัตลักษณ์ปิด.    กรุงเทพฯ  :  มูลนิธิโครงการต าราสังคมศาสตร์และ
มนุษยศาสตร์,  2551. 

สุริชัย หวันแก้ว.    การเปลี่ยนแปลงทางสังคมและวัฒนธรรม.    พิมพ์ครั้งที่ 9.    กรุงเทพฯ  :   
 ด่านสุทธาการพิมพ์,  2547. 
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สุริยา  รัตนกุล.    นานาภาษาในเอเชียอาคเนย์ ภาษาตระกูลไท.    กรุงเทพฯ  :  สหธรรมมิก,  2548. 
สุริยา  สมุทคุปติ์.    จากยอดห้วยถึงบุญบึง : สิทธิอ านาจและระบบการจัดการทรัพยากรพื้นบ้าน ของ

ชุมชนชาวนาลุ่มน้ าชี.    นครราชสีมา  :  โครงการจัดตั้งพิพิธภัณฑ์ทางมานุษยวิทยาของ
อีสาน, ส านักวิชาเทคโนโลยีสงัคม มหาวิทยาลัยเทคโนโลยีสุรนารี,  2536. 

เสกสรร สรรสรพิสุทธิ์.    อัตลักษณ์ของไทลื้อและการปรับตัวเพ่ือความอยู่รอดภายใต้ระบบเศรษฐกิจ 
ทุนนิยม : กรณีศึกษาบ้านแม่สาบ  ต าบลสะเมิงใต้ อ าเภอสะเมิง จังหวัดเชียงใหม่. 
วิทยานิพนธ์  ศศ.ม.  เชียงใหม่  :  มหาวิทยาลัยเชียงใหม่,  2546. 

เสมอชัย  พูลสุวรรณ.    ชุมชนไตใหญ่ร่วมสมัยกับกระบวนการสร้างส านึกชาติพันธุ์ : กรณีเมืองน ้าค า  
รัฐไตใหญ่.    กรุงเทพฯ  :  สถาบันไทยศึกษา มหาวิทยาลัยธรรมศาสตร์,  2544. 

___________.    รัฐฉาน (เมืองไต) : พลวัตของชาติพันธุ์ในบริบทประวัติศาสตร์และสังคมการเมืองร่วมสมัย.    
กรุงเทพฯ  :  ศูนย์มานุษยวิทยาสิรินธร (องค์การมหาชน),  2552. 

แสวง ทัพสุด.    เบื้องหลังการยึดนครเชียงตุงสหรัฐไทยเดิมของพลตรีผิน  ชุณหะวัณฯ.    ที่ระลึกงาน 
         พระราชทานเพลิงศพเจ้าทิพวรรณ ณ เชียงตุง.    ม.ป.ท.  :  ม.ป.พ.,  ม.ป.ป. 
สพสันต์  เพชรค า.    กลุ่มชาติพันธุ์ภูไท  อ าเภอวาริชภูมิ  จังหวัดสกลนคร.    กรุงเทพฯ  :           

ศูนย์มานุษยวิทยาสิรินธร,  2544. 
สมพงศ์  วิทยศักดิ์พันธุ์.    ประวัติศาสตร์ไทใหญ่.    กรุงเทพฯ  :  สร้างสรรค์,  2544. 
สมชาติ มณีโชติ.    พระธาตุพนม : ศาสนสถานศักดิ์สิทธิ์ในมิติด้านสัญลักษณ์ทางสังคมวัฒนธรรม. 

วิทยานิพนธ์  ปร.ด.  มหาสารคาม  :  มหาวิทยาลัยมหาสารคาม,  2554. 
สรณา  ออนุสรณ์ทรางกูร.    การเปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์ลาวตี้ กรณีศึกษาชุมชน

บ้านสูงเนิน ต าบลปากช่อง อ าเภอจอมบึง จังหวัดราชบุรี.    วิทยานิพนธ์  ศศ.ม.  กรุงเทพฯ  
:  มหาวิทยาลัยมหิดล,   2550. 

สรพงษ์  วิชัยดิษฐ.    กระบวนการก่อรูปอัตลักษณ์ของผู้อพยพชาวกระเหรี่ยง : ศึกษากรณีกะเหรี่ยงใน
พ้ืนที่พักพิงชั่วคราวบ้านแม่หละ อ าเภอท่าสองยาง  จังหวัดตาก.    วิทยานิพนธ์  มน.ม.  
กรุงเทพฯ  :  จุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลัย,  2547. 

หอประวัติเมืองเชียงราย.    เชียงราย  :  องค์การบริหารส่วนจังหวัดเชียงราย,  2555.  
อนาคามี เอส เอส.   ว่าด้วยพลเมือง  : The Citizen.    กรุงเทพฯ  :  สยามมิสพับลิชชิ่ง เฮ้าส์,  2557. 
อมรา พงศาพิชญ์.    ความหลากหลายทางวัฒนธรรม (กระบวนทัศน์และบทบาทในประชาสังคม).    

พิมพ์ครั้งที่ 4.    กรุงเทพฯ  :  ส านักพิมพ์แห่งจุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลัย,  2547. 
อนุสรณ์งานพระราชทานเพลิงศพเจ้าทิพวรรณ ณ เชียงตุง.    ม.ป.ท.  :  ม.ป.พ.,  2532. 
อเนก  รักเงิน.    ชาติพันธุ์สัมพันธ์กับการปรับตัวทางวัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์ชองในจังหวัดจันทบุรี.    

วิทยานิพนธ์  ปร.ด.  มหาสารคาม  :  มหาวิทยาลัยมหาสารคาม,  2551. 
อภิญญา เฟื่องฟูสกุล.    แนวคิดพ้ืนฐานทางสังคมและวัฒนธรรม.    พิมพ์ครั้งที่ 2.    เชียงใหม่  :  

สังคมวิทยาและมานุษยวิทยา  มหาวิทยาลัยเชียงใหม่,  2548. 
___________.    อัตลักษณ์.    กรุงเทพฯ  :  ไทเกอร์ พริ้นติ้ง,  2546. 
อรัญญา  ศิริผล.    “ฝิ่นกับคนม้ง,”  ใน  อัตลักษณ์ ชาติพันธุ์ และความเป็นชายขอบ.    ไม่มีเลขหน้า.    

กรุงเทพ ฯ  :  ศูนย์มานุษยวิทยาสิรินธร (องค์การมหาชน),  2546. 
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อรัญญา  ศิริผล.    ฝิ่นกับคนม้ง : พลวัตความหลากหลายและความซับซ้อนแห่งอัตลักษณ์ของคนชาย
ขอบ.    วิทยานิพนธ์  ศศ.ม.  เชียงใหม่  :  มหาวิทยาลัยเชียงใหม่,  2544. 

อมรา  พงศาพิชญ์.    ความหลากหลายทางวัฒนธรรม.    กรุงเทพฯ  :  ส านักพิมพ์แห่งจุฬาลงกรณ์
มหาวิทยาลัย,  2542. 

อรุณรัตน์  วิเชียรเขียว.    เล่าเรื่องเมืองเชียงตุง เมืองพะยากและเมืองเลน ในเล่าเรื่องเมืองเชียงตุง.    
พิมพ์ครั้งที ่2.    เชียงใหม่  :  มิ่งเมือง,  2538. 

___________.    สิทธิชุมชนจาก กฎหมายและจารีตล้านนา ในสิทธิชุมชนท้องถิ่นพ้ืนเมืองดั้งเดิมล้านนา 
กรณีศึกษาชุมชนลัวะ  ยวน  ลื้อ  ปกาเกอญอ(กะเหรี่ยง)ในจังหวัดน่าน เชียงรายและ
เชียงใหม่.    กรุงเทพฯ  :  นิติธรรม,  2546. 

อัคนี  มูลเมฆ.    รัฐฉานประวัติศาสตร์และการปฏิวัติ.    กรุงเทพฯ  :  มติชน,  2548. 
อังกูร  หงส์คณานุเคราะห์.    เรื่องเล่าจากสหาย : รูปแบบและการปรากฏตัวของความทรงจ าร่วมจาก

ชุมชนอดีตแนวร่วม พคท.    วิทยานิพนธ์  มน.ม.  กรุงเทพฯ  :  มหาวิทยาลัยธรรมศาสตร์,  
2552. 

อรรถจักร  สัตยานุรักษ์.    ความทรงจ าร่วม.    2556.    <www. vijai.trf.or.th>    10 กรกฎาคม 
2556.     

___________.    ความทรงจ าร่วมกันของสังคม.    2555.    <www.pattanian.net>        5  มกราคม 
2555.    

อาทิตย์  วงศ์อทิติกุล.    ชาวดอยไร้สัญชาติกับอัตลักษณ์ : ศึกษากรณีกลุ่มชาติพันธุ์อาข่า  หมู่บ้านพญา
ไพรเล่ามา จังหวัดเชียงราย.    วิทยานิพนธ์  มน.ม.  กรุงเทพฯ  :  จุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลัย,  
2549. 

อานันท์  กาญจนพันธุ์.    “การต่อสู้เพื่อความเป็นคนชายขอบในสังคมไทย,”  ใน  อยู่ชายขอบมองลอด
ความรู้.    ไม่มีเลขหน้า.    กรุงเทพ  :  มติชน,  2549. 

___________.    จินตนาการทางมานุษยวิทยาแล้วย้อนมองสังคมไทย.    เชียงใหม่  :  คณะ 
         สังคมศาสตร์ มหาวิทยาลัยเชียงใหม่,  2555 ก. 
___________.    เจ้าที่และผีปู่ย่าพลวัตของความรู้ชาวบ้านอ านาจและตัวตนของคนท้องถิ่น.    เชียงใหม่  :  

ภาควิชาสังคมวิทยาและมานุษยวิทยา คณะสังคมศาสตร์ มหาวิทยาลัยเชียงใหม่,  2555 ข. 
___________.    “บทน าหนังสือชาติพันธุ์และมายาคติ,” ใน ชาติพันธุ์และมายาคติ.    ไม่มีเลขหน้า.    

กรุงเทพฯ  :  ส านักงานคณะกรรมการวัฒนธรรมแห่งชาติกระทรวงวัฒนธรรม,  2546. 
___________.    “พหุวัฒนธรรมในบริบทของการเปลี่ยนผ่านทางสังคมและวัฒนธรรม,”  ใน  รัฐชาติและ

ชาติพันธุ์.    เชียงใหม่  :  ส านักส่งเสริมและสนับสนุนวิชาการ 10 จังหวัดเชียงใหม่,  ม.ป.ป. 
___________.    ถกความคิดสังคมศาสตร์ในสังคมไทย.    เชียงใหม่  :  คณะสังคมศาสตร์  
         มหาวิทยาลัยเชียงใหม่,  2555 ค. 
___________.    วัฒนธรรมทางเศรษฐกิจ ใน เศรษฐกิจไร้วัฒนธรรม.    กรุงเทพฯ  :  คบไฟ.2549. 
___________.    สิทธิในแนวความคิดพ้ืนฐานทางสังคมและวัฒนธรรม.    พิมพ์ครั้งที ่3.    เชียงใหม่  :    

คณะสังคมศาสตร์  มหาวิทยาลัยเชียงใหม่,  2553. 
___________.    หวนคลื่นความคิดกึ่งศตวรรษไทยศึกษา.    เชียงใหม่  :  ภาควิชาสังคมวิทยาและ

มานุษยวิทยา คณะสังคมศาสตร์ มหาวิทยาลัยเชียงใหม่,  2555 ง. 
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อารักษ ์ กัมปนาทบวร.    ศักยภาพในการจัดการทรัพยากรธรรมชาติเพ่ือการผลิตของชุมชนปกาเกอญอ  
บ้านแมย่างส้าน อ าเภอแม่แจ่ม จังหวัดเชียงใหม่.    วิทยานพินธ์  ศศ.ม.  เชียงใหม่  :  
มหาวิทยาลัยเชียงใหม่,  2545. 

อิริค อาร์ วูล์ฟ.    ความสัมพันธ์ทางเครือญาติ เพื่อนและผู้อุปถัมภ์กับผู้รับอุปถัมภ์ในสังคมที่ซับซ้อน. 
กรุงเทพฯ  :  ส านักพิมพ์แห่งจุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลัย,  2543. 

อุดม เชยกีวงศ์.    พระเจ้าพรหมมหาราช.    กรุงเทพ ฯ  :  ภูมิปัญญาม  2550. 
อุไรวรรณ  แสงศร.    “ภูมิปญัญาในการจัดการทรัพยากรและการดูแลความเจ็บป่วยของอาข่า,”  ใน  
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