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บทคัดย่อ 

  บทความวิจัยนี้มีวัตถุประสงค์ เพื่อศึกษาการสร้างพื้นที่ทางวัฒนธรรม 

ในประเพณีบรูไฮไทโซ่ อ าเภอดงหลวง จังหวัดมุกดาหาร ผู้วิจัยเก็บข้อมูลภาคสนาม 

ระหว่างเดือนมกราคม พ.ศ. 2568 ถึงเดือนมกราคม พ.ศ. 2569 โดยใช้แบบสัมภาษณ ์

เชิงลึกแบบกึ่งโครงสร้าง (Semi-structured in-depth interview) ร่วมกับการสังเกต 

อย่างไม่มสี่วนรว่มและการสังเกตอย่างมสี่วนรว่ม โดยมีผูใ้ห้ข้อมูลส าคัญ จ านวน 20 คน  

 ผลการวิจัยพบว่า ชาวไทโซ่ในจังหวัดมุกดาหารตั้งถิ่นฐานเป็นกลุ่มใหญ่อยู่ใน  

อ าเภอดงหลวง และยังคงยึดถือประเพณีพิธีกรรมที่สืบทอดตามขนบเดิม ขณะเดียวกัน 

ก็ประกอบสร้างประเพณีบรูไฮไทโซ่ขึ้น ประเพณีบรูไฮไทโซ่สะท้อนให้เห็นการผสมผสาน 

และการน าทุนทางคติชน ทั้งความเชื่อ ประเพณี พิธีกรรม เรื่องเล่า สถาปัตยกรรมพื้นถิ่น  

และงานหัตถกรรม เป็นเครื่องมือส าคัญในการประกอบสร้างพื้นที่ทางวัฒนธรรมของชาวไทโซ่  

อ าเภอดงหลวง จังหวัดมุกดาหาร โดยการมีส่วนร่วมของภาครั ฐและภาคประชาชน  

พื้นที่ทางวัฒนธรรมของชาวไทโซ่ที่สะท้อนผ่านประเพณีบรูไฮไทโซ่ จ าแนกออกเป็น 4 มิติ  

คือ 1) พืน้ที่ทางกายภาพกับวิถีวัฒนธรรมของชาวไทโซ่ 2) พืน้ที่ศักดิ์สิทธิ์กับการประกอบสร้าง  

พิธีกรรมบนพื้นที่สาธารณะ 3 )  พื้นที่ทางประวัติศาสตร์กับการบอกเล่าตัวตน  

และ 4) พื้นที่การท่องเที่ยวทางวัฒนธรรมกับการต่อรองอัตลักษณ์ทางชาติพันธุ์  

 ค าส าคัญ: กลุ่มชาติพันธ์ุโส้ (ไทโซ่) ประเพณีบรูไฮไทโซ่ สถาปัตยกรรมพื้นถิ่น การสร้างพื้นท่ี

ทางวัฒนธรรม การตอ่รองอัตลักษณ์ทางชาตพิันธ์ุ 
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Abstract 

 This research article aims to examine the construction of cultural space within  

the “Bru Hai Tai So” tradition in Dong Luang District, Mukdahan Province. Fieldwork  

data collection was conducted from January 2025 to January 2026 . Data were  

gathered through semi-structured in-depth interviews with 20 key informants,  

alongside both non-participant and participant observation.  

 The research findings reveal that the Tai So people in Mukdahan Province  

settled in large communities in Dong Luang District, where they closely maintain their  

ancestral ritualistic practices while simultaneously constructing the Bru Hai Tai So  

tradition. This tradition reflects the integration and utilization of folklore capital including  

traditions, rituals, narratives, vernacular architecture, and local handicrafts. This capital  

serves as a key tool in constructing the cultural space of the Tai So people  in Dong  

Luang District, Mukdahan Province, through the joint participation of both the public  

sector and local communities. The cultural space of the Tai So people as manifested  

through the Bru Hai Tai So tradition, can be categorized into four dimensions :  

1) physical space and the cultural lifestyle of the Tai So people; 2) sacred space and  

the construction of rituals in public spheres; 3) historical space and the narration  

of identity; and 4) cultural tourism space and the negotiation of ethnic identity. 

 Keywords: Tai So Ethnic Group, Bru Hai Tai So Tradition, Vernacular Architecture, 

Construction of Cultural Space, Negotiation of Ethnic Identity. 
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บทน า 

 ชาวโส้ หรือชาวไทโซ่ เป็นกลุ่มชาติพันธุ์หนึ่งที่เคลื่อนย้ายเข้ามาในประเทศไทย  

หลายครั้ง ตั้งแต่ครั้งรัชสมัยสมเด็จพระเจ้ากรุงธนบุรี เมื่อ พ.ศ. 2321 และคราวศึก 

ที่เวียงจันทน์ เมื่อ พ.ศ. 2369 เข้ามาเป็นกลุ่มใหญ่อีกครั้งราว พ.ศ. 2388 แล้วกระจายตัวกัน  

ตั้งถิ่นฐานตามจังหวัดต่าง ๆ ได้แก่ สกลนคร นครพนม กาฬสินธุ์ หนองคาย และมุกดาหาร  

(กรมศิลปากร, 2542; แสงเพชร สุพร, 2533) ในจ านวนนี้ พื้นที่อ าเภอดงหลวง จังหวัดมุกดาหาร  

ปรากฏหลักฐานการตั้งถิ่นฐานตามบันทึกของ แอเจียน แอมอนิเย (2539) ซึ่งกล่าวถึง 

กลุ่มชนที่ตั้งบ้านเรือนอยู่บริเวณบ้านนาลัก (Ban Na Lak) และบ้านดงหลวง อันสะท้อน 

การตั้งถิ่นฐานของกลุ่มชาติพันธุ์นี้ในพื้นที่ดงหลวงมาอย่างยาวนาน ทั้งนี้กลุ่มชาติพันธุ์ 

ดังกล่าวยังปรากฏชื่อเรียกหลากหลายทั้ง “ไทโซ่” “โส้” “ข่ากะโซ่” ที่สะท้อนความซับซ้อน 

ของการรับรู้ตัวตนระหว่างคนในกับคนนอก ผู้วิจัยจึงลงเก็บข้อมูลภาคสนามและสอบถาม 

กลุ่มคนในพื้นที่ พบว่าชาวไทโซ่ดงหลวงเรียกตนเองว่า “ไทบรู–ไทโซ่” สอดคล้องกับ 

ชื่อประเพณี “บรูไฮไทโซ่” บทความนี้จึงเลือกใช้ค าว่า “ไทโซ่” ส่วนรูป “โส้” หรือ “โซ่”  

ผูว้ิจัยจะคงไว้ตามต้นฉบับเมื่ออา้งองิเอกสารตา่ง ๆ 

 ชาวไทโซ่ที่อาศัยอยู่ในอ าเภอดงหลวง จังหวัดมุกดาหาร มีระบบความเชื่อ 

ที่ผสมผสานกัน 3 ส่วน ได้แก่ ความเชื่อเรื่องผี ความเชื่อตามหลักพุทธศาสนา และความเชื่อ 

แบบผสมผสานพุทธ ผี พราหมณ์แบบชาวบ้าน ชาวไทโซ่ยังคงสืบทอดการนับถือผี 

อย่างเป็นระบบและสัมพันธ์กับชีวิตในมิติต่าง ๆ โดยเฉพาะการนับถือ “อะจวยปรวง”  

ผีที่ท าหน้าที่คุ้มครองป้องกันบุคคลไม่ให้เกิดภยันตราย (นาย ป. , การสื่อสารส่วนบุคคล,  

31 มกราคม 2568) การนับถือ “ผีมเหสักข์และผีปู่ตา” ที่ดูแลระดับเมืองและหมู่บ้าน  

และการนับถือ “ผีฟ้า ผีนา ผีแม่เล้าข้าวและขวัญข้าว” ที่สร้างความมั่นคงทางจิตใจ  

อันเกี่ยวโยงกับสุขภาพ เกษตรกรรม และเศรษฐกิจ (นาย ค., การสื่อสารส่วนบุคคล, 30 มกราคม  

2568) การนับถือผีของชาวไทโซ่จึงเป็นระบบที่ซับซ้อน ทั้งระดับปัจเจกและระดับชุมชน 

 ระบบความเชื่อดังกล่าวแสดงออกอย่างเป็นรูปธรรมผ่านประเพณีที่ชาวไทโซ่ดงหลวง  

สืบทอดมาอย่างต่อเนื่อง โดยเฉพาะวันขึ้น 3 ค่ า เดือน 3 ตามปฏิทินจันทรคติ ซึ่งถือเป็น  

“วันปีใหม่” ที่ชาวไทโซ่จัดพิธีไหว้ผีหลายระดับขึ้นในวันเดียวกัน เพื่อขอความมั่นคง 

ในการด ารงชีวิตและความอุดมสมบูรณ์ของผลผลิตและอาชีพ ในห้วงเวลาเดียวกัน  

ยังปรากฏงาน “ประเพณีบรูไฮไทโซ่” ที่ประกอบสร้างขึ้นโดยรวบรวมพิธีกรรมเลี้ยงผี 

ดั้งเดิมและองค์ประกอบของวัฒนธรรมชาวไทโซ่ให้อยู่ในพื้นที่เดียวกัน โดยมีพิธีกรรมส าคัญ  
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คือ “พิธีเปิดประตูเล้าข้าว” อันเป็นช่วงเวลาที่ชาวไทโซ่ใช้บอกเล่าตัวตนของกลุ่มชาติพันธุ์ 

ผา่นวัตถุและพิธีกรรมในพืน้ที่สาธารณะ จงึเกิดค าถามว่าประเพณีบรูไฮไทโซ่ มีความหมาย 

และบทบาทอย่างไรต่อชาวไทโซ่ดงหลวงในปัจจุบัน 

 ด้วยความส าคัญข้างต้น ผูว้ิจัยจงึได้ทบทวนวรรณกรรมที่ศึกษาเกี่ยวกับประเพณี 

พิธีกรรมของชาวไทโซ่ จ านวน 6 เรื่อง ได้แก่ งานวิจัยของ สุรัตน์ วรางค์รัตน์ (2524)  

แสงเพชร สุพร (2533); ศุภลักษณ์ นิลทะราช (2537); ชาติชัย ฉายมงคล (2543); วิรงรอง  

มงคลธรรม (2554); และ เกียรติศักดิ์ บังเพลิง (2567); งานวิจัยข้างต้นครอบคลุมมิติโลกทัศน์  

ความเชื่อ พิธีกรรมเลี้ยงผี ประเพณี และศักยภาพการท่องเที่ยวของชุมชนไทโซ่ 

ในจังหวัดมุกดาหาร โดยพบว่าชาวไทโซ่มีต้นทุนทางวัฒนธรรมเข้มแข็ง โดยเฉพาะด้านภาษา  

ความเชื่อ และประเพณี อย่างไรก็ตาม งานวิจัยเหล่านี้ยังคงศึกษาในมิติของการบันทึก  

อนุรักษ์ และประเมินศักยภาพด้านการท่องเที่ยวเป็นหลัก  

 นอกจากนี้ ผู้วิจัยยังได้ทบทวนงานวิจัยที่ประยุกต์ใช้แนวคิด “คติชนสร้างสรรค์”  

และ “ประเพณีสร้างสรรค์” ในการศึกษาวัฒนธรรม จ านวน 3 เรื่อง ได้แก่ การสร้างภาพลักษณ์  

“หมู่บ้านวัฒนธรรม” จากคติชนบนเวทีการท่องเที่ยวที่บ้านหนองขาวของ ปรมินท์ จารุวร  

(2560) การสืบทอดและการผลิตซ้ าประเพณีและพิธีกรรมเกี่ยวกับพระอุปคุตในสังคมไทย 

ปัจจุบันของ วัชราภรณ์ ดิษฐป้าน (2560) และการศึกษาคติชนสร้างสรรค์จากความเชื่อ 

เรื่องพญานาคในภาคอีสานตอนบนของ พจมาน มูลทรัพย์ (2564) งานวิจัยทั้งสามเรื่อง 

ชี้ให้เห็นว่า “คติชนสร้างสรรค์” เป็นกระบวนการน าทุนทางวัฒนธรรมและทุนทางคติชน 

มาผลิตซ้ าและประกอบสร้างในบริบทร่วมสมัย ซึ่งสัมพันธ์อย่างใกล้ชิดกับเศรษฐกิจ 

สร้างสรรคแ์ละการท่องเที่ยว 

 อย่างไรก็ตาม ยั งไม่ปรากฏงานวิจัยที่ศึกษาประเพณีบรู ไฮไทโซ่ในมิติ 

ของการสร้างพื้นที่ทางวัฒนธรรม อันเป็นช่องว่างทางวิชาการในมิติคติชนวิทยาร่วมสมัย 

ที่มองว่าคติชนเป็นทุนทางวัฒนธรรมที่ไม่หยุดนิ่ง หากแต่ถูกน ามาเชื่อมโยงกับเศรษฐกิจ  

สร้างสรรค์ การท่องเที่ยว และการธ ารงอัตลักษณ์ของกลุ่ม บทความนี้จึงมุ่งอธิบาย 

ประเพณีบรูไฮไทโซ่ว่าสร้างพื้นที่ทางวัฒนธรรมของชาวไทโซ่ในมิติใด และมีความหมาย 

ที่เช่ือมโยงกับการตอ่รองตัวตนของกลุ่มชาติพันธุ์บนพืน้ที่สาธารณะอย่างไร 
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วัตถุประสงค์ของการวิจัย  

 เพื่อศึกษาการสร้างพื้นที่ทางวัฒนธรรมในประเพณีบรูไฮไทโซ่ อ าเภอดงหลวง  

จังหวัดมุกดาหาร 
 

ขอบเขตของการวิจัย 

 ประชากรและกลุ่มตัวอย่าง 

 ประชากรในการวิจัยเป็นกลุ่ มชาติพันธุ์ ไทโซ่ที่ อาศัยอยู่ ในอ าเภอดงหลวง  

จังหวัดมุกดาหาร และผู้ที่มีส่วนร่วมในการด าเนินประเพณีบรูไฮไทโซ่ การได้มาซึ่งตัวอย่าง 

วิจัยมาจากการสุ่มแบบเฉพาะเจาะจง (Purposive Sampling ) ซึ่งมีประสบการณ์ 

และความเช่ียวชาญที่สอดคล้องกับประเพณีบรูไฮไทโซ่ จ านวน 20 คน ประกอบด้วย  

1) ผูป้ระกอบพิธีกรรม จ านวน 5 คน 2) ผู้เข้าร่วมประเพณี จ านวน 5 คน 3) ปราชญ์ชุมชน  

จ านวน 3 คน 4) ผูน้ าชุมชน จ านวน 2 คน และ 5) หน่วยงานที่เกี่ยวข้อง จ านวน 5 คน  

 ตัวแปรที่ใช้ในการวิจัย 

 1. ตัวแปรต้น ได้แก่ ภูมิหลังทางสังคมและวัฒนธรรมของชุมชนชาวไทโซ ่

ดงหลวง ประเพณีบรูไฮไทโซ่ องคค์วามรูข้องผู้ที่มสี่วนรว่มในประเพณีบรูไฮไทโซ่ 

 2. ตัวแปรตาม ได้แก่ องค์ประกอบของประเพณีบรูไฮไทโซ่ ล าดับการประกอบ 

ประเพณีบรูไฮไทโซ่ การสร้างพื้นที่ทางวัฒนธรรมของชาวไทโซ่ดงหลวงทั้งระดับชุมชน 

และระดับกลุ่มชาติพันธุ์ 
 
 

กรอบแนวคิดในการวจิัย 

 เพื่อให้สอดคล้องกับวัตถุประสงค์ของการวิจัย ผู้วิจัยได้ก าหนดกรอบแนวคิด  

ในการวิจัย ดังนี ้แนวคิดคติชนวิทยา แนวคิดประเพณีสร้างสรรค์ของ ศริาพร ณ ถลาง (2560)  

ที่อธิบายพลวัตของคติชนและประเพณี การผลิตซ้ าและสร้างใหม่ในบริบทสังคมร่วมสมัย  

5 ลักษณะ ทั้งการผลิตซ้ า การประยุกต์ การหยิบยืม การผสมผสาน และการสร้าง  

ประเพณีใหม่บนฐานความเชื่อเดิม และแนวคิดการผลิตพื้นที่ (Production of Space)  

ของ Henri Lefebvre (Lefebvre, 1991; ไชยรัตน์ เจริญสินโอฬาร, 2560) มองว่าพื้นที่ถูกผลิต  

ขึ้นผ่าน 3 มิติที่สัมพันธ์กัน คือ ปฏิบัติการเชิงพื้นที่ (Spatial Practices) ภาพแทนของพื้นที่  

(Representations of Space) และพื้นที่ภาพแทน (Representational Space) ที่ประกอบสร้าง 

ทางสังคมและถูกท าให้ศักดิ์สิทธิ์ผ่านการก าหนดบทบาทหนา้ที่เฉพาะ 
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 ผูว้ิจัยสังเคราะห์กรอบแนวคิดทั้ง 3 ด้าน เข้าด้วยกันเป็นกรอบในการวิเคราะหข์้อมูล  

โดยมิติคติชนวิทยาวิเคราะห์ทุนวัฒนธรรมและทุนทางคติชน แนวคิดประเพณีสร้างสรรค์ 

วิเคราะห์กลไกการประกอบสร้างประเพณีใหม่ และแนวคิดการผลิตพื้นที่วิเคราะห์ 

การประกอบสร้างพื้นที่ทางวัฒนธรรม 4 มิติ ดังนี้ 
 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

วิธีด าเนินการวิจัย 

 เคร่ืองมือการวิจัย 

 การศึกษาครั้งนี้ ใ ช้เครื่องมือวิจัย 1 รูปแบบ ได้แก่  แบบสัมภาษณ์เชิงลึก 

แบบกึ่งโครงสร้าง (Semi-Structured in-Depth Interview) แบบสัมภาษณ์มี 3 ส่วน คือ  

ค าถามส่วนที่ 1 ข้อมูลทั่วไปของผู้ตอบแบบสัมภาษณ์ ค าถามส่วนที่ 2 ค าถามเกี่ยวกับสังคม  

และวัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์ และประเพณีการนับถือผีของกลุ่มชาติพันธุ์ และค าถามส่วนที่ 3  

ค าถามเกี่ยวกับการมสี่วนรว่มในประเพณีการนับถือผีของกลุ่มชาติพันธุ์ไทโซ่  

 เนื่องจากการวิจัยครั้งนี้เป็นการวิจัยเชิงคุณภาพที่ใช้แบบสัมภาษณ์ปลายเปิด 

เป็นเครื่องมือหลัก ผู้วิจัยจึงตรวจสอบความเที่ยงตรงเชิงเนื้อหาของเครื่องมือ โดยน าร่าง 

แบบสัมภาษณ์ให้อาจารย์ที่ปรึกษาและผู้ เ ช่ียวชาญด้านคติชนวิทยา  จ านวน 3 คน  

ภาพท่ี 1 กรอบแนวคิดในการวิจัย 
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พิจารณาความครอบคลุมและความเหมาะสมของประเด็นค าถามกับวัตถุประสงค์ของการวิจัย  

จากนั้นได้น าขอ้เสนอแนะมาปรับปรุงเครื่องมอืก่อนน าไปใช้เก็บข้อมูลภาคสนาม 

 การรวบรวมข้อมูล 

 การศึกษาวิจัยครั้งนี้ได้รวบรวมข้อมูลจาก 2 แหล่งข้อมูล ได้แก่ ข้อมูลทุติยภูมิ  

โดยรวบรวมข้อมูลเอกสารและงานวิจัยที่ศึกษาเกี่ยวกับสังคมและวัฒนธรรมของชาวไทโซ่  

ข้อมูลปฐมภูมิ โดยเก็บข้อมูลจากภาคสนามในพื้นที่วิจัยระหว่าง วันที่ 16 มกราคม พ.ศ. 2568  

ถึง วันที่ 15 มกราคม พ.ศ. 2569 

 การเก็บรวบรวมข้อมูลภาคสนาม (Field Work) ใช้การเก็บรวบรวม 2 รูปแบบ  

ทั้งการสังเกตแบบไม่มีส่วนร่วมและการสังเกตแบบมีส่วนร่วมในงานประเพณีบรูไฮไทโซ่  

โดยใช้การบันทึกเป็นลายลักษณ์ในแบบบันทึกข้อมูล และรวบรวมข้อมูลจากการสัมภาษณ์ 

เชิงลึกเฉพาะบุคคล (Individual Interview) จ านวน 2 ครั้ง ครั้งที่ 1 การสัมภาษณ์เชิงลึก 

เฉพาะบุคคล ผู้ประกอบพิธีกรรม ปราชญ์ชุมชน และผู้ เข้าร่วมประเพณี ครั้งที่  2  

การสัมภาษณ์เชิงลึกเฉพาะบุคคลในหน่วยงานที่เกี่ยวข้อง และผู้น าชุมชน จากนั้น 

จงึเรียบเรียงขอ้มูลและจัดระบบข้อมูลเพื่อเตรียมข้อมูลส าหรับการวิเคราะห ์

 การวเิคราะห์ข้อมูล 

 ข้อมูลที่รวบรวมมาได้น ามาวิเคราะห์เชิงเนื้อหา (Content Analysis) ให้สอดคล้อง 

กับวัตถุประสงค์ของการวิจัย โดยใช้กรอบแนวคิดที่ก าหนด จากนั้นผู้วิจัยตรวจสอบความถูกต้อง  

ของข้อมูลด้วยการตรวจสอบสามเส้า (Triangulation) ตามแนวทางของ สุภางค์ จันทวานิช  

(2561) ทั้ง 4 ด้าน คือ ด้านข้อมูล ด้านผู้วิจัย ด้านทฤษฎี และด้านวิธีการ แล้วน าเสนอ  

ผลการวิจัยด้วยรูปแบบการวิเคราะหเ์ชงิพรรณนา (Descriptive Analysis) 
 

ผลการวิจัย 

 การศึกษาครั้งนี้ เป็นการศึกษาวิจัยเชิงคุณภาพ (Qualitative Research )  

โดยการเก็บรวบรวมข้อมูลภาคสนามในงานประเพณีบรูไฮไทโซ่ บริบททางสังคมและวัฒนธรรม  

ในชุมชนไทโซ่ อ าเภอดงหลวง จังหวัดมุกดาหาร ผลการวิจัยจ าแนกออกเป็น 4 ประเด็น ดังนี ้ 

 1) พื้นที่ทางกายภาพกับวิถีวัฒนธรรมของชาวไทโซ่ 

 กลุ่มชาติพันธุ์โส้ กระโซ่ ข่าโซ่ และไทโซ่ เป็นกลุ่มหนึ่งที่ตั้งถิ่นฐานอยู่ในพื้นที่  

แถบแอ่งสกลนคร พูดภาษาตระกูลออสโตรเอเชียติค (Austroasiatic) กลุ่มมอญ-เขมร สาขากะตุ  

(สุวิไล เปรมศรีรัตน์ และคณะ, 2547) มีผู้พูดภาษาจ านวนมากอาศัยอยู่ในจังหวัดสกลนคร  
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มุกดาหาร นครพนม และอุบลราชธานี เรียกตนเองว่าโซ่หรือบรู บางพื้นที่มักเรียก 

ไม่ตรงกับชื่อที่คนภายนอกรู้จัก กลุ่มชาวไทโซ่ดงหลวง อ าเภอดงหลวง จังหวัดมุกดาหาร  

ยังคงมีประเพณีพิธีกรรมส าคัญที่เกี่ยวข้องกับผี วิญญาณ และอ านาจเหนือธรรมชาติ  

เช่น เดือนอ้ายท าบุญกองข้าว หรือบุญประทายข้าวเปลือก เดือนสามมีพิธีกรรมเลี้ยงผี 

มเหสักข์ ผีปู่ตา ผีแม่เล้าข้าวและขวัญข้าว โดยยังยึดถือพิธีกรรม “เปิดประตูเล้าข้าว”  

เดือนสี่มีพิธีกรรมเลี้ยงผีเยาและบุญเผวส เดือนหกมีพิธีกรรมเลี้ยงผีหลักบ้านหลักเมือง  

เดือนแปดมีบุญเข้าพรรษา เดือนเก้ามีบุญข้าวประดับดิน เดือนสิบมีบุญข้าวสาก ประเพณ ี

พิธีกรรมที่กล่าวข้างต้นให้ความส าคัญกับการไหว้ “ผี” ในระดับครอบครัวไปจนถึงระดับชุมชน  

ทั้งเพื่อขอขมา เพื่อขอความอุดมสมบูรณ์ และเพื่อความม่ันคงด้านจติใจ 

 ปัจจุบัน ในเดือน 3 นอกจากจะด า เนินพิธีกรรมตามขนบข้ างต้นแล้ ว  

ยังได้ประกอบสร้าง “ประเพณีบรูไฮไทโซ่” ขึ้นครั้งแรกเมื่อ พ.ศ. 2559 และจัดต่อเนื่อง 

ถึง พ.ศ. 2563 ต่อมาได้งดเว้นไปใน พ.ศ. 2564 ด้วยเกิดสถานการณ์การแพร่ระบาด 

ของโรคติดเชื้อไวรัสโคโรนา 2019 (COVID-19) แล้วกลับมาจัดอีกครั้งเมื่อ พ.ศ. 2565  

จนถึงปัจจุบัน จากข้อมูลสัมภาษณ์ (นาย ช.; นาย ค., การสื่อสารส่วนบุคคล, 30 ธันวาคม  

2568) พบว่า ชื่อประเพณีมาจากค าในภาษาไทโซ่ หรือไทบรู หรือบรู-โส้ ค าว่า “บรูไฮไทโซ”่  

หมายถึง พวกเราคนบรูคนโซ่พูดภาษาไทโซ่ น่าสังเกตว่า ค าว่า “ไทโซ่” จึงมิใช่เพียงชื่อเรียก  

กลุ่มชน หากแต่เป็นค าที่ชาวไทโซ่เลือกใช้เพื่อยืนยันตัวตนในสังคมปัจจุบัน  การตั้งชื่อ 

ประเพณีด้วยถ้อยค าในภาษาของตนเองจึงนับเป็นจุดเริ่มต้นของการแสดงอัตลักษณ์ 

ผา่นพืน้ที่สาธารณะ 

 ประเพณีบรูไฮไทโซ่ถูกประกอบสร้างจากภาครัฐในพื้นที่ ทั้งระดับอ าเภอ ต าบล  

และหน่วยงานท้องถิ่น ร่วมกับผู้น าชุมชนชาวไทโซ่ ปราชญ์ชุมชน และประชาชน  

ก าหนดจัดในช่วงวันขึ้น 1 ค่ า ถึงวันขึ้น 3 ค่ า เดือน 3 ตามคติ “วันปีใหม่” ของชาวไทโซ่  

ปรากฏพื้นที่ทางวัฒนธรรมเชิงกายภาพ 3 พืน้ที่หลัก ดังนี้ 

 พื้นที่ล าดับแรก คือ พื้นที่ลานกิจกรรมของที่ว่าการอ าเภอดงหลวง ซึ่งในวันปกต ิ

เป็นลานโล่งกว้างส าหรับการจัดกิจกรรมสาธารณะ แต่ในช่วงงานประเพณีบรูไฮไทโซ ่

ถูกปรับและเปลี่ยนให้กลายเป็นพื้นที่ทางวัฒนธรรม ผ่านการระดมก าลังแรงงานจากทุกชุมชน  

ในต าบลดงหลวงมาช่วยกันจัดเตรียมและจัดสร้าง กระบวนการนี้เป็นปฏิบัติการเชิงพื้นที่ 

และสร้างความรู้สึกเป็นเจ้าของร่วมกัน การประกอบสร้างพื้นที่มีทั้งซุ้มไม้ขนาดใหญ่ 

ที่มีข้อความ “บรูไฮไทโซ่” “ออกใหม่ 3 ค่ า” ท าหน้าที่เป็นประตูสัญลักษณ์แยกพื้นที ่
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ภายนอกกับพื้นที่วัฒนธรรมภายในงานออกจากกัน พื้นที่ภายในงาน ประกอบด้วย  

“เวทีกลาง-ลานเวทีกลาง” ซึ่งใช้เป็นจุดศูนย์กลางของกิจกรรมและการแสดง เช่น งานพิธีการ  

ร าโส้ทั่งบั้ง การแสดงวิถีชีวิตไทโซ่ดงหลวง และการร าเยาเลี้ยงผี รอบเวทีกลางมีบ้านจ าลอง  

และเล้าข้าวจ าลองที่สร้างขึ้นของแตล่ะหมูบ่้าน  

 พื้นที่ล าดับสอง คือ พื้นที่ของศาลผี ได้แก่ ศาลตายายหน้าเทศบาลต าบลดงหลวง  

ศาลปู่ตาดอนหอใต้ ศาลมเหสักข์หลักเมือง และศาลตายายในที่ว่าการอ าเภอดงหลวง  

การตั้งศาลในพื้นที่ราชการและพิธีบอกกล่าวก่อนเริ่มงานบรูไฮไทโซ่แสดงการยอมรับ 

จากรัฐต่อพื้นที่ความเชื่อท้องถิ่น ศาลปู่ตาดอนหอใต้ที่ตั้งอยู่ในป่าชุมชนซึ่งเป็นพื้นที่หวงห้าม  

หากผู้ใดจะเข้าไปต้องได้รับอนุญาต พื้นที่นี้สะท้อนความเคร่งครัดและระเบียบ ศาลมเหสักข์  

หลักเมืองดงหลวง คือ “เสาไม้หลักเมือง” เป็นสัญลักษณ์ส าคัญ ของการตั้งบ้านเมืองดั้งเดิม  

และความเชื่อเก่าแก่ที่มาพร้อมกับการก่อตั้งชุมชน 
 

 

 

 

 

 

 
 

ภาพท่ี 2 บ้านเรือนและเล้าข้าวชาวไทโซ่จ าลองสรา้งขึ้นเพื่อใช้เฉพาะในประเพณีบรูไฮไทโซ่ 

หมายเหตุ. ถ่ายภาพโดย พรรณวดี ศรีขาว (2568) 
 

 พื้นที่ล าดับสาม คือ บ้านไทโซ่จ าลอง 12 หลัง ของ 12 หมู่บ้านในต าบลดงหลวง  

ตั้งซ้อนทับอยู่บนพืน้ที่ล าดับแรก แสดงรูปแบบการอยู่อาศัยดั้งเดิม ภายในบ้านจัดวางหิ้งผ ี

และเครื่องมือท ามาหากิน ส่วนเล้าข้าวจ าลองมี 2 ลักษณะ คือ เล้าข้าวหลังเล็ก 1 หลัง  

สร้างไว้ด้านข้างบ้านจ าลองและเล้าข้าวขนาดจริง 1 หลัง ใช้ส าหรับพิธีกรรมเปิดประตูเล้า 

ในเช้าวันขึน้ 3 ค่ า เดือน 3  

 หากพิจารณาแล้วจะเห็นได้ว่า การประกอบสร้างพื้นที่ทางกายภาพเป็นการเชื่อมโยง  

พื้นที่ดั้งเดิมและพื้นที่ประเพณีใหม่เข้าด้วยกัน และท าให้พื้นที่งานประเพณีบรูไฮไทโซ่ 

กลายเป็นพืน้ที่ที่มชีีวติ  
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 2) พื้นที่ศักดิ์สิทธิ์กับการประกอบสร้างพิธีกรรมบนพื้นที่สาธารณะ  

 ประเพณีบรูไฮไทโซ่เปิดพื้นที่ให้ทุกคนเข้าถึงได้ แตกต่างจากพิธีกรรมดั้งเดิม 

ที่จ ากัดเฉพาะในครอบครัวหรือเครือข่ายชุมชน โดยเริ่มพิธีในเช้ามืดของวันขึ้น 1 ค่ า  

ชุมชนชาวไทโซ่จะจัดพิธี “คอบ” หรอื “พิธีบอกกล่าว” สิ่งศักดิ์สิทธิ์ ซึ่งมีเฒ่าจ้ าและผูเ้ฒ่าผู้แก่  

น าพิธี ร่วมกับตัวแทนหน่วยงานภาครัฐ ปราชญ์ชุมชน และตัวแทนประชาชน พิธีกรรมไหว้ผี  

เริ่มจากศาลตายายหน้าเทศบาลต าบลดงหลวง เคลื่อนสู่ศาลปู่ตาดอนหอใต้ ศาลมเหสักข์  

ศาลตายายในที่ว่าการอ าเภอดงหลวง และจบที่พระบรมราชานุสาวรีย์ของรัชกาลที่ 5  

เป็นการบอกกล่าวและบวงสรวงก่อนเริ่มงาน เห็นได้ชัดว่าพื้นที่ดังกล่าวเป็นการ “ผลติซ้ า”  

(Reproduce) พื้นที่พิธีกรรมตามรูปแบบดั้งเดิม ยังคงความเชื่อและความศักดิ์สิทธิ์ 

ของพิธีกรรมและสถานที่ไว้ 

 ช่วงสายของวันถัดมา แม่เมอืงและลูกเมืองซึ่งเป็นผูป้ระกอบพิธีเยา จะเตรียม “คาย”  

และเชิญ “ผี” มาประกอบพิธีบริเวณ “ตูบ” ที่สร้างขึน้ส าหรับพิธีกรรมเยาในประเพณีบรูไฮไทโซ ่ 

โดยเฉพาะ พิธีกรรมในพื้นที่ประเพณียังเปิดโอกาสให้คนนอกได้เข้าร่วมได้บางขั้นตอน  

เช่น น าของมาถวายและร่วมร่ายร า แสดงถึงความยืดหยุ่นของพิธีกรรมที่เคยจ ากัดเฉพาะกลุ่ม  

ให้กลายเป็นพิธีกรรมบนพืน้ที่สาธารณะ 

 
 

 
 
 

 

 

 

 

 

ภาพที่ 3 พิธีกรรมเยาและพิธีกรรมเปิดประตูเล้าที่ประกอบสร้างให้เป็นส่วนหนึ่งของงาน  

ประเพณีบรูไฮไทโซ่ 

หมายเหตุ. ถ่ายภาพโดย พรรณวดี ศรีขาว (2568) 
 

 ในเช้าตรู่ของวันขึ้น 3 ค่ า เดือน 3 เป็นช่วงเวลาส าคัญของพิธีกรรมเปิดประตูเล้าข้าว  

ระดับครัวเรือน ครอบครัวที่มีเล้าข้าวจะเตรียมขันห้าและ “พาข้าว” ประกอบด้วย 

อาหารคาวหวาน น้ าหวาน และผลไม้ ไปไหว้สิ่งศักดิ์สิทธิ์ในเล้าข้าวเพื่อขอขมาและขอพร  
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ในด้านผลผลิต สุขภาพ และการประกอบอาชีพ โดยเปิดประตูเล้าข้าวอันเป็นสัญลักษณ์ 

ของการเปิดรับความอุดมสมบูรณ์ไว้ จากนั้นผู้เฒ่าผู้แก่จะน าฝ้ายไปผูกให้สัตว์เลี้ยง 

เพื่อปลอบขวัญแล้วจึงผูกแขนใหลู้กหลานเพื่อเรียกขวัญ เมื่อประกอบพิธีเสร็จแล้ว ผูเ้ฒ่าผู้แก่  

ปราชญ์ชุมชน และเจ้าหน้าที่ภาครัฐจะมาประกอบพิธีกรรมเปิดประตู “เล้าข้าวจ าลอง”  

บริเวณงานบรูไฮไทโซ่ ซึ่งมีเครื่องประกอบพิธีกรรมและความพิถีพิถันมากกว่าระดับครัวเรือน  

พร้อมกับค ากล่าว “กินบ่บก จกบ่ลง” และ “กินบ่บก จกบ่พร่อง” อันหมายถึงขอใหม้ีอยู่มีกิน  

ไม่รู้หมด ไม่ลดลงและไม่ขาดแคลน เป็นค าอวยพรให้เกิดความอุดมสมบูรณ์ไม่หมดสิ้น  

แล้วจึงจัดพิธีบายศรีสูข่วัญและรับประทานอาหารร่วมกัน 

 กลไกนีส้ะท้อนการสร้าง “พืน้ที่ศักดิ์สิทธิ์ช่ัวคราว” บนพืน้ที่สาธารณะของอ าเภอ  

โดยประกอบสร้างความศักดิ์สิทธิ์ผ่านการคัดเลือกและผสมผสานพิธีกรรมเกี่ยวกับผี 

ของชาวไทโซ่ เมื่อประเพณีเสร็จสิ้น  พื้นที่ก็กลับคืนเป็นพื้นที่สาธารณะตามปกติ  

ทว่าความศักดิ์สิทธิ์ ระหว่างงานประเพณีก็ไม่ลดน้อยลง เนื่องจากผู้ประกอบพิธี ผู้เข้าร่วม  

และผูม้าเยือนล้วนปฏิบัติตามระเบียบและเคารพในวัฒนธรรม 

 3) พื้นที่ทางประวัติศาสตร์กับการบอกเล่าตัวตน  

 เรื่องราวทางประวัตศิาสตร์และเรื่องเล่าของชาวไทโซ่ดงหลวง ถูกเล่าและผลติซ้ า 

ต่อเนื่องมาจนถึงปัจจุบัน ทั้งเหตุการณ์ทางสังคมและการเมืองส าคัญที่เกิดขึ้นราว  

พ.ศ. 2490-2515 ซึ่ งกลุ่มคนไทโซ่ดงหลวงเป็นกลุ่มที่ถูกจ ากัดเรื่องของภาษา 

และวัฒนธรรม ไม่นิยมใช้ภาษาของตนให้คนนอกได้ยินถ้อยค าส าเนียง รวมถึงไม่นิยม 

ใช้ภาษาของตนเองเมื่ออยู่ต่างพื้นที่ (นาง ร., การสื่อสารส่วนบุคคล, 28 มกราคม 2568;  

นาย ฉ., การสื่อสารส่วนบุคคล, 30 มกราคม 2568) ด้วยบริบทสังคมในห้วงเวลานั้น 

จากภาครัฐและชุมชนแวดล้อมท าให้คนในพื้นที่ถูกมองว่าคนไทโซ่ดงหลวงเป็นกลุ่มที ่

แตกต่าง ทั้งรูปลักษณ์ ภาษา ศาสนา ความเชื่อ ในเวลาต่อมา พื้นที่นี้ยังเกิดความวุ่นวาย 

จากความเห็นต่างทางการเมือง จนกลายเป็นพื้นที่สีแดง ซึ่งท าให้การปฏิสัมพันธ์ของผู้คน 

และวัฒนธรรมด้านต่าง ๆ ชะงักลง งดเว้นการท ากิจกรรมที่มีการรวมกลุ่มกัน ประชาชน 

หลายกลุ่มอพยพออกจากพื้นที่ด้วยกังวลเรื่องความปลอดภัย จากเดิมที่ เป็นพื้นที่ 

มีความแตกต่างของกลุ่มชาติพันธุ์ พื้นที่ที่อยู่ห่างไกล พื้นที่ที่อยู่ในหุบเขาและแวดล้อม  

ไปด้วยป่า ยังถูกซ้อนทับให้กลายเป็นพืน้ที่ที่มีความตา่งทางการเมอืงและความรุนแรง 

 ประเพณีบรูไฮไทโซ่จึงนับว่าเป็นวัฒนธรรมด้านหนึ่งที่ผ่านกระบวนการสร้างสรรค์  

จากเดิมที่มองเห็นความแตกต่างของ “คนไทโซ่” กลับกลายเป็นความโดดเด่น ทั้งภาษา  
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พิธีกรรม ประเพณี และเครื่องแต่งกาย ชาวไทโซ่ได้เลือกสรรลักษณะส าคัญของตน 

มาน าเสนอผ่านการแสดง “วิถีชีวิตไทโซ่ดงหลวง” โดยเน้นเรื่องเล่าการอพยพข้ามแม่น้ าโขง 

จากฝั่งซ้าย (เมืองมะหาไซ แขวงสะหวันเขด แขวงค าม่วน) เข้าสู่ดินแดนประเทศไทย  

และการตั้งถิ่นฐานในจังหวัดมุกดาหาร ภายหลังเมื่อชุมชนเผชิญโรคระบาด จึงได้น าพิธีกรรม  

เยารักษาโรคที่สบืทอดจากบรรพบุรุษมายึดถือปฏิบัติสบืมา ประเพณีบรูไฮไทโซ่จึงน าเสนอ 

เรื่องเล่าในมุมมองของกลุ่มคนที่มีประวัติศาสตร์ความเป็นมายาวนาน มีภาษาพูดเป็นของตนเอง  

ทั้งยังมีสิ่งที่ตนเคารพนับถือมาแต่ครั้งบรรพบุรุษ จงึกล่าวได้ว่าประเพณีดังกล่าวท าให้เกิดพืน้ที่  

บอกเล่าทางประวัติศาสตร์และตัวตนทางชาติพันธุ์ของไทโซ่ดงหลวง 

 4) พื้นที่การท่องเที่ยวทางวัฒนธรรมกับการต่อรองอัตลักษณ์ทางชาติพันธุ์ 

 ประเพณีบรูไฮไทโซ่ไม่ได้เป็นเพียงพื้นที่พิธีกรรม หากแตย่ังท าหน้าที่เป็นพื้นที่ท่องเที่ยว  

ทางวัฒนธรรมที่ชาวไทโซ่ใช้เป็นเวทีในการต่อรองและน าเสนออัตลักษณ์ของตนเอง  

ต่อสังคมภายนอก กระบวนการดังกล่าวเกิดขึ้นผ่านการแปลง “ทุนทางวัฒนธรรม”  

ของชาวไทโซ่ให้กลายเป็นสิ่งที่มองเห็นและเข้าถึงได้ ทั้งคติชนประเภทวัตถุ เช่น บ้านเรือน 

และเล้าข้าวจ าลอง หิ้งผบี้าน เครื่องมือท ามาหากิน ตลอดจนเครื่องแต่งกายอย่างผ้าซิ่นมัดหมี่  

ลายนาคใหญ่ ผ้าเบี่ยงแพรตาโล่ของผู้หญิง และโสร่งหรือกางเกงขาก๊วยของผู้ชาย  

ถูกน ามาจัดแสดงอย่างตั้งใจเพื่อสื่อสารภาพแทนความเป็น “ไทโซ่” ในขณะที่คติชน 

ประเภทประเพณีพิธีกรรม เช่น พิธีไหว้ศาลผี พิธีกรรมเปิดประตูเล้า พิธีเยา และร าโส้ทั่งบั้ง  

ถูกประกอบสร้างให้กลายเป็นการแสดงทางวัฒนธรรมและพิธีกรรมที่คนนอกสามารถ เข้าร่วม  

เยี่ยมชม และท าความเข้าใจได้โดยไม่ต้องมีพื้นหลังความเชื่อดั้งเดิม 

 นอกจากนี้ พื้นที่งานประเพณียังมีการจัดแสดงและจ าหน่ายงานหัตถกรรม 

และผลิตภัณฑ์พื้นเมือง ทั้งผ้าทอมือที่ย้อมด้วยสีครามและมะเกลือ เครื่องจักสาน อาหาร  

และข้าวของเครื่องใช้ ซึ่งท าให้มิติวัฒนธรรมและมิติเศรษฐกิจด าเนินไปพร้อมกัน  

กระบวนการนี้ถือเป็นการต่อรองในแง่ที่ชาวไทโซ่เป็นฝ่ายคัดเลือกเองว่าจะน าเสนอสิ่งใด  

อย่างไร และในบริบทใด ความหมายของประเพณีจึงไม่ถูกก าหนดโดยนักท่องเที่ยว 

หรอืภาครัฐแต่เพียงฝ่ายเดียว แตย่ังคงอยู่ในมือของชุมชนเจ้าของวัฒนธรรม 
 

อภิปรายผลการวิจัย 

 ประเพณีบรูไฮไทโซ่ถูกประกอบสร้างและทับซ้อนไปด้วยวัฒนธรรม ความเชื่อ  

และพิธีกรรมดั้งเดิม นับเป็นพื้นที่ประเพณีใหม่ที่สะท้อนพื้นที่ทางวัฒนธรรมของชาวไทโซ่ 
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อยู่ 4 มิติ สอดคล้องกับแนวคิดการผลิตพืน้ที่ของ Lefebvre (1991) ที่กล่าวว่าพืน้ที่ถูกผลิตขึ้น  

ผ่านปฏิบัติการเชิงพื้นที่และการประกอบสร้างทางสังคม โดยพื้นที่ที่ว่าการอ าเภอสะท้อนทั้ง  

“พื้นที่ที่รับรู้ได้” ผ่านการจัดวางซุ้มและบ้านจ าลอง “พื้นที่ที่ถูกคิดขึ้น” ผ่านการวางแผน 

ของภาครัฐและชุมชนชาวไทโซ่ และ “พื้นที่ที่ด ารงชีวิตอยู่” ผ่านพิธีกรรมและประสบการณ์รว่ม  

ของชุมชน กรณีนี้แสดงให้เห็นอย่างเป็นรูปธรรมว่าพื้นที่ไม่ได้มีความหมายตายตัว  

แตถู่กก าหนดโดยการปฏิบัติการและความหมายที่ผู้คนประกอบสร้าง 

  ด้านการประกอบสร้างประเพณีต้องอาศัยการมีส่วนร่วมจากคนหลากกลุ่ม  

ทั้งภาครัฐและภาคประชาชน โดยร่วมกันคัดเลือกวัฒนธรรมมาผลิตซ้ าอย่างต่อเนื่องทุกปี  

ท าให้เกิดพื้นที่อัตลักษณ์ สอดคล้องกับการศึกษาของ วริศรา อนันตโท (2559) ที่พบว่า 

การผลิตซ้ าต านานนางจามเทวีประกอบสร้างจากคติชนหลายประเภท โดยความร่วมมือ 

ของภาครัฐและชุมชน สามารถแสดงอัตลักษณ์ทางชาติพันธุ์และส านึกทางประวัติศาสตร์ 

ท้องถิ่น อย่างไรก็ตาม ข้อค้นพบเฉพาะของการศึกษาครั้งนี้  คือ การที่ชาวไทโซ่ดงหลวง 

คัดเลือกน าเสนอเรื่องเล่าการอพยพข้ามแม่น้ าโขง ภาษาพูด ความเชื่อและพิธีกรรมเรื่องผี  

ข้อค้นพบนี้ชี้ให้เห็นว่าชาวไทโซ่ดงหลวงมีอ านาจในการก าหนดภาพแทนของตนเอง  

มิใช่เพียงผู้ถูกนิยามจากภายนอกในฐานะ “กลุ่มชาติพันธุ์ไม่มตีัวอักษร”  

 การน าแนวคิดประเพณีสรา้งสรรค์มาวิเคราะหแ์สดงให้เห็นว่าประเพณีบรูไฮไทโซ่ 

ผสมผสานคติชนดั้งเดิมกับการสร้างใหม่อย่างเป็นระบบ ข้อค้นพบที่ส าคัญ คือ การด ารงอยู่  

ของพื้นที่ศักดิ์สิทธิ์สองระดับพร้อมกัน ได้แก่ “พื้นที่ศักดิ์สิทธิ์ถาวร” เช่น ศาลผีและศาลปู่ 

ตาดอนหอใต้ และ “พืน้ที่ศักดิ์สิทธิ์ชั่วคราว” ของพิธีกรรมในงานประเพณีที่เปิดรับคนภายนอก  

พื้นที่ทั้ งสองระดับนี้ ไม่ ได้ขัดแย้ งกัน  แต่ท าหน้าที่ รั กษาความศักดิ์ สิทธิ์ ร่ วมกัน 

สอดคล้องกับแนวคิดของ ศริาพร ณ ถลาง (2560) ที่กล่าวว่าประเพณีสร้างสรรค์สะท้อนวิธีคิด  

เชงิพลวัตในการยืดหยุ่น ปรับเปลี่ยน เพิ่มเติม ลดทอน เพื่อตอบกระแสสังคมโลกาภวิัตน์ 

 ประเพณีบรูไฮไทโซ่ยังเป็นพื้นที่บอกเล่าประวัติศาสตร์ผ่าน “ต านานไทโซ่ดงหลวง”  

ที่เชื่อมการอพยพข้ามแม่น้ าโขงเข้ากับผู้น าที่ได้รับบรรดาศักดิ์ ลบล้างภาพแทนเชิงลบ 

ของพื้นที่สีแดง สอดคล้องกับแนวคิด “The Invention of Tradition” ของ Hobsbawm  

and Ranger (1983) ที่ชี้ว่าประเพณีถูกประดิษฐ์ขึ้นเพื่อสร้างความต่อเนื่องกับอดีต และตอบสนอง 

ความต้องการด้านอัตลักษณ์ในยุคสมัยใหม่ การน าเรื่องเล่าและพิธีกรรมเยา มาประกอบ 

สร้างจึงมิใช่การปลอมแปลงอดีต หากเป็นการนิยามตัวเองในฐานะกลุ่มชาติพันธุ์   

ที่มปีระวัติศาสตร์ยาวนานและมอีัตลักษณ์เป็นของตน 
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 ด้านพื้นที่การท่องเที่ยวทางวัฒนธรรม คติชนประเภทวัตถุและประเพณีพิธีกรรม 

ได้กลายเป็นทุนทางวัฒนธรรมที่สร้างมูลค่าทางเศรษฐกิจ สอดคล้องกับ ปรมินท์ จารุวร  

(2560) ที่ชี้ว่าชุมชนที่มีทุนวัฒนธรรมหลากหลายเหมาะแก่การจัดการท่องเที่ยวเชิงวัฒนธรรม  

จ าเป็นต้องสร้างสมดุลระหว่างคุณค่าและมูลค่าไปพร้อมกัน ดังประเพณีบรูไฮไทโซ่   

ที่แปลงพืน้ที่วัฒนธรรมเป็นพืน้ที่ท่องเที่ยวโดยยังคงคุณค่าทางวัฒนธรรมของตนไว้ 

 ข้อค้นพบของการศึกษาครั้งนี้ ทั้ง “พื้นที่ศักดิ์สิทธิ์สองระดับ” และ “อ านาจ 

ในการต่อรองทางชาติพันธุ์” ได้ขยายพรมแดนทางวิชาการใน 2 มิติ มิติแรก คือ การศึกษาครั้งนี้  

เสนอมุมมองใหม่ว่าชาวไทโซ่ดงหลวงสามารถเปลี่ยนพื้นที่ของรัฐให้กลายเป็นพื้นที่ศักดิ์สิทธิ์  

ช่ัวคราวของกลุ่มชาติพันธุ์ได้ ซึ่งเป็นมิติที่งานวิจัยก่อนหน้ายังไม่ได้พิจารณา มิติที่สอง  

คือ กรณีประเพณีบรูไฮไทโซ่ขยายแนวคิด “ประเพณีสร้างสรรค์” และ “คติชนสร้างสรรค์”  

ให้เห็นว่าคติชนยังเป็น “เครื่องมือต่อรองภาพแทนทางชาติพันธุ์” ที่กลุ่มชาติพันธุ์ก าหนดขึ้น  

เพื่อสื่อสารกับสังคม ทั้งยังสะท้อนว่าคติชนวิทยาร่วมสมัยมิได้เป็นเพียงทุนทางวัฒนธรรม  

หากแต่เป็นพืน้ที่ของอ านาจในการนยิามตัวตนของชุมชนชาติพันธุ์ 

 การสร้างพื้นที่ทางวัฒนธรรมในประเพณีบรูไฮไทโซ่จึงเป็นกระบวนการผสมผสาน  

ระหว่างการรักษาประเพณีดั้งเดิมกับการสร้างใหม่ เชื่อมโยงมติิวัฒนธรรมกับมิติเศรษฐกิจ  

สะท้อนพลวัตของวัฒนธรรมที่ชุมชนชาติพันธุ์ประกอบสร้าง ผลิตซ้ า และต่อรองอย่างต่อเนื่อง 
 

ข้อเสนอแนะการวิจัย 

 ข้อเสนอแนะในการน าผลการวจิัยไปใช้ 

 1. ควรสังเคราะห์ชุดข้อมูลวัฒนธรรมของชาวไทโซ่ เพื่อน าไปสู่การถ่ายทอด 

และจัดท าหลักสูตรท้องถิ่นเกี่ยวกับสังคมวัฒนธรรมไทโซ่ร่วมสมัย  

 2. ควรน าผลการศึกษาวิจัยไปพัฒนาความร่วมมือในภาคประชาชนและภาครัฐ 

เพื่อสร้างเครือข่ายผ่านการจัดประเพณีที่แสดงออกทางชาติพันธุ์  และใช้เป็นฐาน 

ในการขับเคลื่อนเศรษฐกิจชุมชน  

 ข้อเสนอแนะส าหรับการวิจัยครั้งต่อไป 

 1. การศึกษาการสร้างพื้นที่ทางวัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์ในพื้นที่อื่น  

 2. การศึกษาลักษณะร่วมทางสังคมและวัฒนธรรมของกลุ่มชาติพันธุ์ โส้ 

ในประเทศในภูมิภาคอาเซียน 
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