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การศึกษาช้ินนี้ เปนความพยายามในการสํารวจผลกระทบของการพัฒนาท่ีมีตอ

ความสัมพันธหญิงชายในสังคมชายเปนใหญของมง โดยเลือกศึกษาผานคําบอกเลาของผูหญิงมง
ชายขอบพลัดถ่ินกลุมหนึ่งในอําเภอเมืองเชียงใหม จังหวัดเชียงใหม  

สังคมมงเปนสังคมระบบแซตระกูลท่ีสืบเช้ือสายทางผูชาย ทําใหหลังแตงงานผูหญิง
ตองยายเขาบานสามี ภายใตสังคมแซตระกูลผูชายมีความสําคัญและอยูในตําแหนงท่ีสูงกวาผูหญิง 
ในทางตรงกันขาม ผูหญิงมงคือ คน “ช้ันสอง” ของสังคม ท่ีตองอยูภายใตอํานาจและการดูแล
ปกปองของพอ พี่ชาย นองชาย และของสามีหลังแตงงาน ตําแหนงแหงท่ีทางสังคมของผูหญิงมงถูก
ผูกติดไวกับผูชาย การไมมีความสัมพันธท่ีใกลชิดกับผูชายในสังคมจึงหมายถึงการเปนคนไมมี
ตัวตนในสังคมมง บทบาทและฐานะของผูหญิงมงถูกกําหนดใหอยูในพื้นท่ีสวนตัว ผูหญิงมีบทบาท
และหนาท่ีหลักในการเปนเมีย แม และแรงงานการผลิตของครัวเรือน ความสําเร็จสูงสุดในชีวิตของ
ผูหญิงคือ การไดแตงงานและมีลูกโดยเฉพาะลูกชาย 

เด็กหญิงและผูหญิงมงไมมีโอกาสและสิทธิท่ีเทาเทียมกับเด็กชาย และผูชายมงใน
สังคมมง ครอบครัวมงใหความสําคัญกับการศึกษาของลูกชายมากกวาลูกสาว เพราะลูกชายคือคนท่ี
จะเปนหัวหนาครอบครัวและสืบทอดตระกูลตอไป สวนผูหญิงคือคนท่ีตองแตงงานและยายออกไป  

การเขามาของรัฐไทย และการพัฒนาทําใหผูหญิงมงเขาถึงพื้นท่ีสาธารณะมากข้ึน 
ผูหญิงสามารถเขาถึงการศึกษา และตลาดมากข้ึน ผูหญิงกลายเปนคนหารายไดหลักของครัวเรือน                                

การเขาถึงพื้นท่ีสาธารณะทําใหผูหญิงมีความรู ประสบการณ และท่ีทางในสังคมมาก
ข้ึน ผูหญิงสามารถตอบโต และปฏิเสธความเปนชายขอบในสังคมมงไดในรูปแบบท่ีหลากหลาย
มากข้ึน 
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มากไปกวานั้น การพัฒนาไดเปดพื้นท่ีใหผูหญิงมง “ชายขอบของชายขอบ” ไดมีพื้นท่ี
ทางสังคมและระบบความเช่ือมากข้ึน ผูหญิงมงชายขอบของชายขอบสามารถนับถือระบบความเช่ือ
อ่ืน และหนีออกนอกสังคมชายเปนใหญของมงเพื่อสะสมทุน และสรางพื้นท่ีและตัวตนใหมท่ีมี
เกียรติและศักดิ์ศรีความเปนมนุษยท่ีเทาเทียม การสามารถสะสมทุนและสรางพื้นท่ีทางสังคมใน
เมืองทําใหผูหญิงมงชายขอบพลัดถ่ินมีจุดยืนใหมในการตอรองกับสังคมชายเปนใหญของมง  

ผูหญิงมงพลัดถ่ินไมไดใหความสําคัญกับการเรียกรองขอความเทาเทียมในสังคมมง
โดยตรง แตตรงกันขาม ผูหญิงใหความสําคัญกับการมีการศึกษา และการทํางาน เพราะส่ิงเหลานี้จะ
ทําใหพวกเธอมีอิสระทางการเงิน และพ้ืนท่ีและบทบาททางสังคม ซ่ึงก็จะไปสูการมีอํานาจในการ
ตอรองกับสังคมชายเปนใหญของมงไดเชนกัน 

การเขามาของการพัฒนา การไดรับการศึกษา และการหนีออกนอกสังคมมงมากข้ึน
ของผูหญิงมงกําลังทาทายโครงสรางและอุดมการณชายเปนใหญของมง เพราะโครงสรางและ
อุดมการณชายเปนใหญดังกลาวมิสามารถทํางานในการควบคุมผูหญิงมงพลัดถ่ินเหลานี้ใหอยูใน
ตําแหนงแหงท่ีทางสังคมท่ีพวกเธอเคยอยูอีกตอไป  

อยางไรก็ตาม อุดมการณชายเปนใหญของมงเองก็มิไดหยุดนิ่ง แตไดพยายามปรับตัว
และดึงผูหญิงใหกลับมาเปนสวนหนึ่งของสังคมเชนกัน 
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ABSTRACT 
         

This thesis seeks to investigate the effects of development on gender relations of the 
Hmong Patriarchal Society, by studying the narratives of a Displaced Ethnic Hmong Women 
group in Mueang Chiang Mai district, Chiang Mai Province.  

Traditionally, the social structure of the Hmong is patrilineal and patrilocal. Thus, 
men are considered superior and more important than women. Women, in the opposite, are 
considered “second class” people in the Hmong patriarchal society and therefore must be under 
the protection and authority of men such as fathers, brothers, and husbands after marriage. 

Because of the patriarchal social structure, Hmong women’s social and religious 
space are tied to their men, meaning that those Hmong women with no connections to men will 
loose their social and religious space and become the marginalized of marginalized group in the 
Hmong patriarchal society. The role and status of Hmong women are kept in the private sphere 
where they are expected to be good wives, mothers, and household labours. The greatest 
achievement of women in Hmong patriarchal society is marriage and becoming a mother, and 
especially a mother of sons. 

Hmong girls and women do not have equal opportunity to their male counterparts. 
Boys are given more opportunities to education than girls. This is because men are considered as 
the household head and clan descendants while women are considered followers and they have to 
move to their husband’s house after marriage. 
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However, the development of capitalism and the growing power of the state have 
positive effects on Hmong women especially the most marginalized group. This development 
provides access to public domain for the marginalized group of Hmong women through modern 
education and markets. They become main household income earners as men. 

In addition, because of their access to the public domain, they gain greater 
knowledge, life experience, and social spaces which bring them various forms of resistance 
against the Hmong patriarchy.     

Most importantly, the development has opened up new spaces for the most 
marginalized Hmong women. They can now choose what religion to believe in, including moving 
out of Hmong patriarchal society to accumulate capitals, and make their own spaces and new 
identities as a dignified human. 

Having been able to accumulate capitals and make their own spaces in the cities, the 
displaced ethnic Hmong women have created themselves a new stand point in bargaining with the 
Hmong patriarchy. The displaced Hmong women do not ask for equality but access to education 
and work as this will bring them independence and social space and finally the power to bargain 
with the Hmong patriarchy. Moreover, the displacement of marginalized Hmong women into 
town is destabilizing the Hmong patriarchal social structure and its ideology as it can not work to 
control those marginalized Hmong women effectively. 

However, the Hmong patriarchal ideology is not static. In opposition, it is trying to 
incorporate the displaced Hmong women into Hmong patriarchy. 
         
 
 


