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ฉ

กิตติกรรมประกาศ

วิทยานิพนธฉบับน้ีมีจุดเร่ิมตนมาจากความประทับใจในหนังสือเร่ือง สันติภาพทุก

ยางกาว ของติช  นัท ฮันห  ที่พบโดยบังเอิญในหองสมุดคณะอักษรศาสตร และหนังสือ สันติศึกษา

กับการแกไขปญหาความขัดแยง ที่คุณเบ็นมอบใหเปนของขวัญเมื่อคร้ังเรียนปริญญาตรี

ระหวางการทําวิทยานิพนธ  ผูเขียนไดรับความกรุณาจากบุคคลรอบขางมากมาย  

จึงทําใหงานวิจัยสําเร็จลุลวง  ขอขอบคุณผูชวยศาสตราจารย จุมพล  พูลภัทรชีวิน  ที่มอบโอกาสการ

เรียนรูที่เปนอิสระยิ่ง  และใหคําปรึกษาดวยความเมตตา  อดทน  กราบนมัสการขอบพระคุณ

พระมหานภันต สันติภัทโท ที่ติดตามความกาวหนาอยางสม่ําเสมอ  เอ้ือเฟอเอกสารวิจัย  และขอ

วิจารณที่เปนประโยชน ขอขอบคุณผูใหขอมูลวิจัยทุกๆทาน ที่มอบความโอบออมอารีย และบท

สนทนาที่มีคุณคา ทานเหลาน้ันไดแก อาจารย อาภรณ เชื้อประไพศิลป อาจารย วไล ณ ปอมเพ็ชร 

อาจารย วลัย พานิช  คุณลัดดาวัลย  ตันติวิทยาพิทักษ  กัลยาณมิตรชาวสวนโมกข  นักบวชและ

เพื่อนๆจากหมูบานพลัม  พีช่าญชัย คณะรัฐศาสตร  พี่พรชัย และคุณไพลิน จากเสมสิกขาลัย ขอ

ระลึกคุณงามความดีไปถึงนักสันติภาพทุกทาน ทั้งที่อาจปรากฏหรือไมปรากฏนามในวิทยานิพนธ

ฉบับน้ี  ที่ไดชี้แนะแนวทางแหงสันติวิธีแกชนรุนปจจุบันและรุนตอๆไป

ขอขอบคุณบัณฑิตวิทยาลัย  สําหรับทุนในการจัดทําวิทยานิพนธฉบับน้ี

ขอมอบคําขอบคุณเปนพิเศษแดพี่โอ  ที่อํานวยความสะดวกในการเดินทางมาเรียน 

ชวยเหลือดานเอกสาร และหาซื้ออุปกรณจําเปนตางๆ  เหนือสิ่งอ่ืนใด ขอกราบขอบพระคุณ พอ 

และแม  ผูเปน “นักสันติวิธี” ที่ยิ่งใหญที่สุดของลูก
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1

บทท่ี 1

บทนํา

ความเปนมาและความสําคัญของปญหา

สันติวิธีเปนตัวชี้วัดความเจริญกาวหนาของสังคม  เพราะแสดงวาคนในสังคมน้ันใช

สติปญญาและเหตุผลมากกวากําลังในการแกปญหา  รวมทั้งสังคมน้ันมีระบบที่ดีพอที่จะรับมือกับ

ปญหาความขัดแยงไมใหลุกลามจนกลายเปนการใชความรุนแรงตอกัน  และแสดงใหเห็นวาสังคม

น้ันไมไดถูกครอบงํา  หรือตองแบกรับมรดกแหงความเกลียดชังจากอดีต  หรือถึงแมจะแบกรับ

มรดกน้ันก็สามารถที่จะจัดการใหคลี่คลายลงได และที่สําคัญก็คือสังคมน้ันไดเรียนรูที่จะอยูดวยกัน

อยางสงบทามกลางความแตกตางหลากหลาย  เพราะฉะน้ันการพยายามเสริมสรางศักยภาพของ

สังคมในการใชสันติวิธีในการแกไขปญหา  จึงเปนหัวใจสําคัญของการทําใหสังคมน้ันมีความเจริญ

งอกงาม  มีอารยะ และเกิดความผาสุกแกประชาชน (พระไพศาล วิสาโล, ปาฐกถา: 2 พฤศจิกายน 

2550)

สังคมมนุษยทุกหนทุกแหงทั่วโลกนับยอนไปถึงยุคบุพกาล  ไดพัฒนาการระบบคิดและ

ระบบทางสังคมมากมายขึ้นเพื่อการดํารงอยูอยางสงบสุขของสมาชิกในสังคม  ระบบเหลาน้ันไดแก  

ความเชื่อ  ประเพณี  วัฒนธรรม  จารีต  กฎหมาย  ศาสนา การปกครอง ซึ่งครอบคลุมการดํารงชีวิต

ของมนุษยต้ังแตระดับปจเจก  ระดับครอบครัว จนกระทั่งถึงระดับสังคม  และถูกถายทอดจากรุน

หน่ึงสูรุนตอๆไปเปนมรดกทางสังคม

หายนะภัยของสงครามโลกคร้ังที่ 2 ไดแสดงใหเห็นวาในยุคสมัยที่สังคมโลกไดขยายกวาง

เชื่อมตอกัน  รวมทั้งมีการแลกเปลี่ยนทรัพยากรระหวางกัน  ระบบคิดและระบบทางสังคมที่เคยมีมา

แตเดิมไมเพียงพอที่จะจัดการกับความขัดแยงที่เกิดขึ้นกับสังคมขนาดใหญ   จนกระทั่งนํามาสูการ

เขนฆาทําลาย     ซึ่งกอใหเกิดความสูญเสียตอชีวิตและวัตถุมากมายในวงกวาง  ความตระหนักถึง

ความขาดแคลนระบบคิดและระบบทางสังคมที่จะทําใหมนุษยอยูรวมกันอยางสันติ  และมีความ

เกื้อกูลแกกัน  ทําใหนักคิดและนักเคลื่อนไหวทางสังคมทั่วโลกใหความสําคัญกับประเด็นดาน

สันติภาพ  จนเปนจุดเร่ิมตนใหเกิดกิจกรรมทางสังคม  การขบคิดและการรวบรวมองคความรูเกี่ยวกับ

สันติภาพอยางเปนระบบมากขึ้น

แมวาหลังสงครามโลกคร้ังที่ 2 จะไมปรากฏสงครามคร้ังใหญระดับโลกขึ้นอีก  แตก็ยังมี

สงครามยอย การใชความรุนแรง  การละเมิดสิทธิมนุษยชน การแยงชิงอํานาจและทรัพยากร  และ
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ความไมสันติภาพในลักษณะอ่ืน  ซึ่งกอใหเกิดความทุกขแกมนุษยไมจบสิ้น   ปรากฏการณเหลาน้ี

ยิ่งตอกย้ําความสําคัญของคุณคาที่แทจริงของสันติภาพ วาสาระของสันติภาพมิไดเปนเพียงภาวะที่

ปราศจากสงคราม  แตยังรวมถึงการปฏิบัติที่ไมรุนแรง  การมีคุณภาพชีวิตที่ดี  การมีสวนรวมทาง

สังคมอยางเทาเทียม  ความเสมอภาคทางเพศ  การดํารงอยูกับธรรมชาติอยางสมดุล  และวิถีชีวิตที่

สงบสุข

พัฒนาการของชุดความคิด หรือมโนทัศนสันติภาพของตะวันตกมีทั้งสิ้น 6 ชวงเวา คือ 

ระยะที่หน่ึง สันติภาพคือการปราศจากสงคราม  ระยะที่สอง สันติภาพคือความสมดุลทางอํานาจทั้ง

ระหวางรัฐและภายในรัฐ  ระยะที่สาม  สันติภาพมีทั้งสนัติภาพเชิงลบหรือการไมมีสงคราม และ

สันติภาพเชิงบวก คือการไมมีความรุนแรงเชิงโครงสราง  ระยะที่สี่สันติภาพแบบสตรีนิยม ระยะที่

หาองครวมของสันติภาพแบบกายา (Gaia-peace) ที่ใหความสําคัญกับสันติภาพระหวางมนุษยกับ

ระบบสิ่งแวดลอมทางชีวภาพ และระยะที่หก องครวมแบบสันติภาพภายในและสันติภาพภายนอก  

โดยสรุปคือ มโนทัศนสันติภาพของตะวันตกมีวิวัฒนาการจากการใหนิยามแบบเดียวเปนการให

นิยามที่หลากหลาย  จากสันติภาพระดับมหภาค เปนสันติภาพทั้งระดับมหภาคและจุลภาค  จากมโน

ทัศนเชิงลบเปนมโนทัศนเชิงบวก  และจากสันติภาพภายนอกสูสันติภาพทั้งภายนอกและภายใน 

(Linda Groff and Paul Smoker, 1996)

สําหรับสังคมไทย ไดมีการพัฒนาระบบคิดและระบบสังคมสําหรับสรางสันติสุขมาต้ังแต

คร้ันโบราณ  โดยเรียกสภาวะน้ันวาความผาสุก  ความสงบรมเย็น ความอยูเย็นเปนสุข  ฯลฯ

รากฐานสําคัญที่เอ้ือใหคุณคาเหลาน้ันดํารงอยูในสังคมไทยสมัยกอน ไดแก  วิถีชีวิตที่ต้ังอยูใน

หลักธรรมทางศาสนาและความเอ้ือเฟอเกื้อกูลกันของคนในสังคม  ปจจัยดังกลาวยังคงเปนทุนทาง

วัฒนธรรมที่สําคัญของสังคมไทยเร่ือยมาจนถึงทุกวันน้ี เมื่อสังคมไทยมีการติดตอแลกเปลี่ยน

วิทยาการความรูจากตางประเทศมากขึ้น โดยเฉพาะอยางยิ่งชวงหลังสงครามโลกคร้ังที่สองเปนตน

มา  มโนทัศนเพื่อสันติภาพแบบตะวันตกจึงแพรหลายในประเทศไทยมากขึ้นตามลําดับ  ปจจุบันน้ี

มโนทัศนสันติภาพในประเทศไทยจึงมีความหลากหลาย  เปนการผสมผสานทั้งแนวคิดสันติภาพ

แบบสากลและแนวคิดที่สืบทอดมาจากรากเหงาทางความคิดของสังคมไทยในอดีต

อยางไรก็ตามเมื่อกลาวถึงสถานะดานวิชาการของสันติภาพไทย ถือไดวาการคนควาและให

ความรูเกี่ยวกับสันติภาพยังอยูในวงแคบมาก  จึงไมเปนที่นาสงสัยวา  ทําไมคนจํานวนไมนอยทั้งใน

ระดับผูนําและผูตามของประเทศ  จึงยังคงไขวควาหาสันติสุขแตเพียงเปลือกนอกใหกับตนเอง  โดย

ละทิ้งแกนแทและกระบวนการสรางสันติสุขแบบยั่งยืน ดวยมุมมองที่กวางไกลและดวยความเขาใจ

ที่แทจริง (ศรีเพ็ญ ศุภพิทยากุล, 2546) การขาดสันติภาพจึงเปนปญหาใหญที่จะสงผลกระเทือนตอ   

การพัฒนา  และวิถีชีวิตของผูคนในสังคมดวย

การศึกษาเปนกระบวนการหน่ึงที่จะชวยสรางสรรคสํานึกแหงการอยูรวมกันอยางสันติ  

หลอหลอมทัศนคติ  สอดแทรกความรูความเขาใจในการอยูรวมกันใหแกมนุษยต้ังแตวัยเด็กจนถึง
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วัยผูใหญ  นอกจากน้ีการศึกษายังเปนเคร่ืองมือและกระบวนการตอเน่ืองอยางหน่ึงที่ชวยใหมนุษยมี

ความเจริญงอกงาม  ปรับตัวได ดําเนินชีวิตที่ดี  มีความเปลี่ยนแปลงไปในทางที่พึงประสงค

(สุมน อมรวิวัฒน อางถึงในสุนีย  สุขเจริญ: 2533)

งานวิจัยตางๆที่เกี่ยวของกับการศึกษาเพื่อสันติภาพ และสันติภาพกับเยาวชนทั้งของไทย

และตางประเทศมีหลายชิ้น ไดแก “การประเมินผลสื่อเพื่อสรางแนวคิดดานสันติภาพแกเด็กและ

เยาวชน” ของเมตตา  กฤตวิทย และ พัชนี เชยจรรยา (2530) ซึ่งพบวา สื่อมิไดมีอิทธิพลโดยตรงตอ

ความคิดเร่ืองสันติภาพของเด็ก  อาจเน่ืองมาจากการใหเด็กเปดรับสารผานสื่อตางๆทําในระยะเวลา

อันสั้น ขณะที่การปลูกฝงความคิดตองใชระยะเวลานาน   งานวิจัยเร่ือง “ผลของการสอนศิลปะตาม

แนวคิดแบบเซอเรียลิสมที่มีตอผลสัมฤทธิ์เร่ืองสันติภาพของนักเรียนชั้นประถมศึกษาปที่ 6 ใน

ชุมชนแออัดกรุงเทพมหานคร” โดยชลธิชา ขันติดิลกวงษา (2540) ที่ทดลองใชการสอนศิลปะตาม

แนวคิดแบบเซอเรียลลิสมเชื่อมโยงกับความรู ความเขาใจเร่ืองสันติภาพของนักเรียน   

สุนีย สุขเจริญ (2533) ไดทําการวิจัยเร่ือง “ทางเลือกในการจัดสันติศึกษาในหลักสูตรของ

มหาวิทยาลัยตามทัศนะของนักวิชาการ” โดยใชเทคนิค EDFR ผลการวิจัยพบวา  นักวิชาการมี

ความเห็นที่สอดคลองกันวาสันติศึกษาหมายถึง การใชกระบวนการศึกษาในการเสริมสรางคนใหมี

ความรู ความเขาใจในเร่ืองสันติภาพ สามารถแกไขปญหาความขัดแยง ความรุนแรงดวยสันติวิธี 

รวมทั้งศึกษาเกี่ยวกับการอยูรวมกันอยางสรางสรรค สงบสุขในสภาพอันพึงประสงคของสันติภาพ   

นอกจากน้ีนักวิชาการยังมีความเห็นวาหลักสูตรของมหาวิทยาลัยควรมีจุดมุงหมายเพื่อใหมีทักษะ

รูจักแกไขปญหาความขัดแยง ความรุนแรงดวยสันติวิธี  ตระหนักถึงคุณคา และมีจิตใจใฝสันติ  

ตลอดจนมีความรู ความเขาใจเร่ืองสันติภาพ  ดานเน้ือหาสาระประกอบดวยเร่ืองโครงสรางของ

สังคมที่ไมเปนธรรม  วิธีการลดความรุนแรง สรางสันติภาพ ประวัติศาสตรที่มาของภาวะอันไร

สันติภาพ  ความสัมพันธที่สันติและไมสันติ  สันติวิธี การแขงขัน การสราง การสะสมและการลด

อาวุธ   กระบวนการเรียนการสอนสันติภาพตามจุดมุงหมายดังกลาวควรจัดแบบสหวิทยาการ เนน

การแกปญหา  มีการสัมมนา อภิปราย ฝกทักษะในสถานการณจําลอง  สวนผูสอนควรเปนผูมีทัศนะ

การมองแบบองครวม  มีโลกทัศนกวาง ใจกวาง  ยอมรับความคิดเห็นของผูอ่ืน  เห็นคุณคา มีศรัทธา 

มีความรู ความเขาใจในปรัชญาและวัตถุประสงคของการสอนสันติภาพ  วิธีจัดการสอนควร

สอดแทรกแนวคิดสันติศึกษาในรายวิชาตางๆหรือจัดรายวิชาสันติศึกษาไวในหมวดวิชาพื้นฐาน

ทั่วไปของมหาวิทยาลัย หรือเปนวิชาเลือก

การวิจัยเร่ือง “วิเคราะหเน้ือหาเกี่ยวกันสันติภาพที่ปรากฏในหนังสือแบบเรียนวิชา

ภาษาไทยระดับมัธยมศึกษาตอนตน”  ของพรหมพร  สนิทขวัญ (2535) ผลการวิเคราะหพบวา 

เน้ือหาเกี่ยวกับสันติภาพที่ปรากฏมากที่สุดคือ คือ มโนทัศนในเร่ืองเอกลักษณของมนุษยที่ตองการ

ความมั่นคงทางจิตใจ รองลงมาคือ มโนทัศนเร่ืองความงามทางธรรมชาติ ทางภาษาศิลปะและ

วัฒนธรรมตางๆ มโนทัศนในเร่ืองความเปนเพื่อน  ความเห็นอกเห็นใจกัน มโนทัศนในเร่ืองของ
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ความรวมมือกันและการไววางใจกัน และมโนทัศนเร่ืองการประนีประนอมและการแกไขปญหา

ความขัดแยง มานิตา ลีโทชวลิต (2544) ศึกษาวิจัยเร่ือง “การวิเคราะหนิทานชาดกที่สงเสริมสันติ

ธรรมสําหรับเด็กปฐมวัย”  ดานการขจัดความขัดแยง โดยการแกปญหาดวยสันติวิธี และการดําเนิน

ชีวิตอยูรวมกันอยางสงบ  พบวานิทานชาดกสามารถนําไปใชในการสงเสริมสันติธรรมสําหรับเด็ก

ปฐมวัยได  แตจําเปนตองปรับเปลี่ยนการใชภาษาใหสอดคลองกับพัฒนาการทางภาษา  และวิธกีาร

นําไปใชตองสอดคลองกับวิธีการเรียนรูของเด็กปฐมวัย  ที่เรียนรูผานการกระทํา และการเลียนแบบ  

ดังน้ันผูนํานิทานชาดกไปใชสงเสริมสันติธรรมใหแกเด็กปฐมวัยจึงจําเปนตองปรับแตงภาษาให

นิทานงายขึ้น และสรางบรรยากาศในการนําไปใชที่สงบ มีสมาธิ และยังตองพัฒนาตนใหเปนตัว

แบบที่ดีใหแกเด็กอีกดวย

จรรยา  สุวรรณทัต (2530) ไดวิเคราะหบทเรียงความตางๆของเด็ก ในชวงอายุ 6-12 ป 

เกี่ยวกับความคิดสรางสรรคเชิงสันติภาพของเด็กไทย พบวา เด็กไดแสดงความคิดที่ตองการ

ชวยเหลือและแกไขปญหาของสังคมสวนรวมอยูในระดับสูงมาก  แมวาตามวัยแลวเด็กนาจะนึกถึง

ตนเองเปนหลักอยู  แตเน้ือหาสาระของเรียงความกลับสะทอนใหเห็นการเนนในเร่ืองสันติภาพ และ

ความสงบสุขของชาวโลกเปนสําคัญ  งานวิจัยเร่ือง “ความคิดเห็นของครูสังคมศึกษาเกี่ยวกับการ

จัดการเรียนการสอนสันติศึกษาในวิชาสังคมศึกษาระดับมัธยมศึกษา” ของพีระพล งามขุนทด 

(2535) ผลการวิจัยสรุปวาครูสังคมศึกษาเห็นดวยมากกับการจัดการเรียนการสอนสันติศึกษาใน

หองเรียนที่ผูวิจัยเสนอ โดยเฉพาะ การสอนโดยสอดแทรกสันติศึกษากับรายวิชาที่เกี่ยวของ  

วัตถุประสงคของการเรียนการสอนเพื่อใหนักเรียนพัฒนาจิตสํานึกของการมีสวนรวมในการดูแล

รักษาสิ่งแวดลอมที่ดี  เน้ือหาวิชาเกี่ยวกับมนุษยกับสิ่งแวดลอมโดยเนนเร่ืองการแกไขปญหา  การ

สอนดวยวิธีการศึกษาเฉพาะกรณีโดยเนนขาวและเหตุการณในปจจุบัน  การใชขาวปจจุบันจากวิทยุ 

โทรทัศน และ หนังสือพิมพรายวันที่เสนอทั้งความรวมมือ ความขัดแยง เปนสื่อการเรียนการสอน 

และการวัดการประเมินผลจากการสังเกต  เนนทัศนคติและการปฏิบัติของนักเรียน  

การวิจัยเร่ือง “การทดลองจัดกิจกรรมสงเสริมสันติภาพสําหรับนักเรียนชั้นประถมศึกษาป

ที่ 6 ในโรงเรียนประถมศึกษา สังกัดสํานักงานคณะกรรมการการประถมศึกษาแหงชาติ” ของวารี 

พิศาลภัทรคุณ (2531) ที่พบวา หลังการทดลองจัดกิจกรรมนักเรียนมีเจตคติทางสันติภาพหลังการ

ทดลองสูงขึ้น ศรีเพ็ญ ศุภพิทยากุล (2533) ไดวิจัยเร่ือง “การสอนดวยวิธีทางปรากฏการณวิทยา:

กรณีศึกษารายวิชาสันติภาพศึกษา”  ในวิชามนุษยกับสันติภาพของจุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย ผลที่ได

จากการวิจัยแสดงใหเห็นวาการเรียนการสอนดวยวิธีการปรากฏการณวิทยา คือ กระบวนการศึกษา

แบบปฏิสัมพันธที่ผูเรียนมีบทบาทหลักในการแสวงหาความรู ผูสอนมีบทบาทสนับสนุน ชี้แนะ

ภายใตบรรยากาศแหงเสรีภาพที่มีระบบระเบียบตองการความซื่อสัตยแลความรับผิดชอบสูง   

องคประกอบหลักของการศึกษาคร้ังน้ีคือ สิ่งสราง (เดิม,ใหม) กระบวนการ (การจดบันทึก การทํา

รายงาน การเสนอรายงาน) และผลได (ผลงาน นิสิต อาจารย) ซึ่งตางมีความสําคัญและสัมพันธกัน  
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การละองคใดองคหน่ึงไปจําทําใหปรากฏการณและความเขาใจปรากฏการณขาดความสมบูรณไป  

ผลไดที่สําคัญของการศึกษาคือพัฒนาการของนิสิต 3 ดาน ไดแก ความรูความเขาใจเร่ืองสันติภาพ  

ความคิดวิเคราะหที่เปนระบบ  เปนเหตุผลในมุมกวาง และคุณธรรม คือความเขาใจตนเอง สังคม

ใกลและไกลตัว ซึ่งนําไปสูทศันคติ  และการปฏิบัติในทางใฝสันติภาพ

งานวิจัยเกี่ยวกับการศึกษาเพื่อสันติภาพของตางประเทศ เชน “Inquiry into the issue of

democracy and peace education in a kindergarten program” ของ Jennifer Anne Kottick (2003)

ผลการวิจัยสรุปวา การศึกษาเปนเคร่ืองมือชนิดหน่ึงซึ่งครูสามารถนํามาใชในการเสริมสราง

สันติภาพและประชาธิปไตยได  การทําความเขาใจธรรมชาติของเด็ก และการเลนของเด็กจะชวย

สนับสนุนการพัฒนาสันติภาพและประชาธิปไตยในชวงวัยที่คุณลักษณะเหลาน้ีกําลังกอตัวได  

Lawrence Gerard MacDonald (2003) วิจัยเร่ือง “Traditional approaches to citizenship education,

globalization, towards a peace education framework” ซึง่พบขอโตแยงวา การศึกษาเพื่อสันติภาพมี

ประสิทธิภาพเหมาะสมกับศตวรรษที่ 21 มากกวาการศึกษาเพื่อความเปนพลเมือง เน่ืองจากมี

ประเด็นที่กวางขวาง  เปนองครวม มีลักษณะบูรณาการ และเชื่อมโยงกับระบบธรรมชาติมากกวา 

การวิจัยเร่ือง “Promotion of a culture of peace through nonformal education” ของ 

Janna Khloudneva (2002)  จุดประสงคการวิจัยเพื่อสํารวจศักยภาพของการศึกษานอกโรงเรียนใน

ดานการสงเสริมสันติภาพ  ศึกษาทั้งในหนวยงานรัฐ หนวยงานเอกชน องคกรทางศาสนา และกลุม

ทางการเมือง  การวิจัยทําโดยนําผูที่อยูในพื้นที่กําลังพัฒนามารวมกระบวนการเรียนรูดวยกันผาน

การแลกเปลี่ยนประสบการณและการวิเคราะหเชิงลึก  ผลการวิจัยพบวาการจัดหาความรู และทักษะ

ที่เปนประโยชน ชวยเพิ่มความตระหนักและความเคลื่อนไหวของเขาเหลาน้ันในการสรางความ

มั่นคง สันติภาพ และประชาธิปไตยในอนาคต Maneesha Sampath Pasqual (2001)  ศึกษาเร่ือง

“Speaking to the heart: Education for peace in Sri Lanka” รายงานการวิจัยสรุปวาการสราง

สันติภาพจําเปนจะตองมีความเขาใจในดานวัฒนธรรม โครงสรางทางสังคม การเมือง เศรษฐกิจ 

อยางลึกซึ้งและเปนองครวม  มากกวาการมองแคบๆเพียงความรุนแรงภายในประเทศ   การสราง

สันติภาพจะตองมีการพัฒนาคุณคาและทัศนคติดานบวก  ซึ่งการสรางคุณลักษณะดังกลาวสามารถ

ใชการศึกษาเปนสวนชวยได 

Hagitte Gal-Ed (2001) ไดศึกษาวิจัยเร่ือง “The making of art and the knowledge of

peace: A grounded theory study of video ARTiculation as a learning tool in a dialogic program

of peace education”  การวิจัยน้ีเปนกรณีศึกษาของการวิจัยฐานรากซึ่งอธิบายความสัมพันธของการ

สนทนา  วาเปนรูปแบบหน่ึงของความรู และศิลปะในสื่อเปนหนทางหน่ึงที่จะชวยจัดประสบการณ

การเรียนรูดานสันติภาพ  กระบวนการนําความรูจากผลงานศิลปะไปสูการตระหนักรู ถูกเรียกวา

ARTiculation มโนทัศนของงานวิจัยน้ีมุงไปยังประเด็นทางญาณวิทยาของศิลปะ  วาศิลปะไมได

เปนเพียงภาพประทับ  แตยังเปนกระบวนการตระหนักรูและการพัฒนาจิตสํานึกอยางหน่ึง  
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เชนเดียวกับการนําเสนอเร่ืองสันติภาพ   และศิลปะยังเปนสวนสําคัญในการเชื่อมประสานพรมแดน

ของวิทยาศาสตรและพรมแดนของศิลปะเขาไวดวยกัน   ผลการวิจัยพบความคลายคลึงระหวาง

ศิลปะและสันติภาพในฐานะที่เปนกระบวนการตระหนักรูซึ่งถูกจัดสราง  นอกจากน้ียังพบความ

เปลี่ยนแปลงคุณลักษณะของประสบการณเรียนรูโดยการสนทนาผาน ARTiculation อยางเห็นได

ชัด  ผลจากการวิจัยคร้ังน้ีไดถูกสรางเปนทฤษฎีฐานรากของญาณวิทยาการสนทนาเกี่ยวกับ

สันติภาพ

จากงานวิจัยที่ไดรวบรวมไวดังกลาวแสดงใหเห็นวา  ขอบขายของการศึกษาเพื่อ

สันติภาพที่นิยมศึกษาวิจัย  มักใชกรอบของสันติศึกษา  ซึ่งหมายถึงการเปดสอนรายวิชา หรือสราง

คาบเรียนเร่ืองเกี่ยวกับสันติภาพ  เพื่อใชสอนในโรงเรียนหรือมหาวิทยาลัยตางๆ  ในขณะที่งานวิจัย

บางชิ้นมีขอบขายความเขาใจเกี่ยวกับการศึกษาเพื่อสันติภาพที่กวางออกไปจากการเรียนการสอน  

แตรวมไปถึงการสงเสริมสันติภาพโดยหนวยงานรัฐ หนวยงานเอกชน องคกรทางศาสนา และกลุม

ทางการเมือง  และมุงเนนความเขาใจสันติภาพในดานวัฒนธรรม โครงสรางทางสังคม การเมือง 

เศรษฐกิจ อยางลึกซึ้งและเปนองครวม  

การศึกษาเพื่อสันติภาพของไทยมีทั้งการเรียนการสอนในสถาบันการศึกษา การ

ประชุมสัมมนา การเผยแพรผานสิ่งพิมพ การอบรมทักษะสันติภาพตางๆ การเผยแพรความรูทาง

เว็บไซต  การจัดกิจกรรมกลุมสัมพันธ  กิจกรรมเชิงสัญลักษณ  การรณรงคตางๆ การสอดแทรก

สันติภาพในการเผยแผศาสนา  การใชสื่อสารมวลชน  และผานกระบวนการขัดเกลาทางสังคม 

ในขณะที่รูปแบบการศึกษาเพื่อสันติภาพของไทยคอนขางมีความหลากหลาย  แตการศึกษาวิจัยดาน

การศึกษาเพื่อสันติภาพในปจจุบัน  กลับไมครอบคลุมถึงการศึกษาลักษณะดังกลาว

วิทยานิพนธฉบับน้ีมุงศึกษามโนทัศนของการศึกษาเพื่อสันติภาพ  โดยวิเคราะหตีความจาก

การศึกษาเพื่อสันติภาพลักษณะตางๆต้ังแตอดีตจนถึงปจจุบัน  เพื่อใหเห็นถึงวิวัฒนาการทาง

ความคิดที่เรียงรอยตอเน่ืองกันมา ในฐานะที่การศึกษาเพื่อสันติภาพเปนมรดกทางปญญาซึ่ง

สังคมไทยไดคิดคนขึ้น อีกทั้งผสมผสานกับความรูจากตางประเทศ    อันมีจุดมุงหมายเพื่อความ

สงบรมเย็นของบานเมือง   การยอนกลับไปมองความรูความคิดของคนในแตละยุคสมัย  ยอมจะทํา

ใหคนไทยในปจจุบันรวมทั้งชนรุนตอๆไปเขาใจและไดรับสิ่งดีๆจากบรรพบุรุษ รวมทั้งไดรับ

ขอคิดจากสิ่งที่ขาดตกบกพรองของชนรุนกอน เพื่อเปนทุนสําหรับการสรางสันติภาพที่ยั่งยืนให

สังคมไทยตอไป  

วัตถุประสงคของการวิจัย

เพื่อศึกษาวิวัฒนาการของมโนทัศนการศึกษาเพื่อสันติภาพในประเทศไทย 
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ขอบเขตของการวิจัย

งานวิจัยคร้ังน้ีเร่ิมศึกษาวิวัฒนาการของมโนทัศนการศึกษาเพื่อสันติภาพในประเทศไทย  

ต้ังแตหลังสงครามโลกคร้ังที่ 2 ซึ่งเปนชวงที่แนวคิดและทฤษฎีดานสันติภาพถูกพัฒนาขึ้นอยางเปน

ระบบในตางประเทศ  และเร่ิมเขามาแพรหลายในประเทศไทย 

การศึกษาเพื่อสันติภาพในงานวิจัยฉบับน้ีศึกษาครอบคลุมทั้งการศึกษาเพื่อสันติภาพใน

ลักษณะที่เปนสันติศึกษา คือเปนการเรียนการสอนหรือรายวิชาในสถานบันการศึกษา  รวมถึงการ

เผยแพรความรู  ทักษะ  และการปลูกฝงคุณคาดานสันติภาพโดยวิธีการอ่ืนๆ

การวิเคราะหมโนทัศนสันติภาพไดใชมโนทัศนสันติภาพองคแบบองครวม (Holistic

Peace) เปนแนวทางในการวิเคราะห ซึ่งเปนวิวัฒนาการของมโนทัศนสันติภาพข ั้นหลังสุดที่ถูก

พัฒนาขึ้นหลังป ค.ศ. 1990 Pierre Weil (2002) ไดจําแนกมิติของสันติภาพแบบองครวมไว  3 มิติ 

คือ หน่ึง มิติความเปนมนุษย  เปนเร่ืองวิถีการดํารงชีวิตอยางสันติตอตนเอง  ซึ่งมีทั้งมิติดานรางกาย  

ใจ และจิตวิญญาณ สันติภาพตามทัศนะแบบองครวมมีความเชื่อวารากแหงความรุนแรงของมนุษย

น้ันมิไดอยูเพียงที่ความรุนแรงจากการกระทําทางรางกาย  แตยังสัมพันธกับปรากฏการณทาง

ความคิด และจิตวิญญาณของตัวมนุษยเอง สอง มิติทางสังคม เปนเร่ืองวิถีการดํารงชีวิตอยางสันติ

ตอผูอ่ืน  ซึ่งประกอบดวยดานเศรษฐกิจ   ดานสังคมการเมือง  และดานวัฒนธรรม ฯลฯ และ มิติ

เกี่ยวกับสิ่งแวดลอม  เปนเร่ืองเกี่ยวกับสิ่งแวดลอมของโลกและวิถีการดํารงชีวิตอยางสันติตอ

ธรรมชาติ     อันไดแกรักษาความสมดุลของโลกวัตถุ   การเคารพชีวิตของสรรพสิ่ง  และการมี

ความรูความเขาใจในความเปนไปของธรรมชาติ

คําจํากัดความท่ีใชในการวิจัย

1. สันติภาพ  หมายถึง ความสุขสงบทั้งในระดับภายในตน  ระดับสังคม  และระหวาง

มนุษยกับสิ่งแวดลอม

2. การศึกษาเพื่อสันติภาพ (education for peace) หมายถึง กระบวนการเพื่อพัฒนาผูเรียน

ใหมีความรู เขาใจถึงปจจัยของการเกิดสันติภาพ  มีทักษะในการดําเนินชีวิตอยางสันติ  

มีความสามารถในการแสวงหาทางเลือกเพื่อแกปญหาความขัดแยง  และเปนผูมีใจรัก

สันติ ใฝหาสันติ เห็นคุณคาและมีทัศนคติในทางสันติ

3. มโนทัศนการศึกษาเพื่อสันติภาพ (concept of education for peace) หมายถึงชุด

ความคิดเกี่ยวกับการศึกษาเพื่อสันติภาพ

4. มโนทัศนสันติภาพ (peace concept) หมายถึง ชุดความคิดเกี่ยวกับสันติภาพ
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วิธีดําเนินการวิจัย

การวิจัยเร่ืองวิวัฒนาการของมโนทัศนการศึกษาเพื่อสันติภาพในประเทศไทยเปนการวิจัย

เชิงคุณภาพ  เก็บขอมูลโดยการศึกษาจากเอกสาร  การสัมภาษณ  และการสังเกตแบบมีสวนรวม    

วิเคราะหขอมูลโดยจัดแบงมโนทัศนการศึกษาเพื่อสันติภาพเปนยุคตางๆ ต้ังชื่อยุคตามลักษณะเดน

ของการศึกษาเพื่อสันติภาพในยุคน้ันๆ จากน้ันสรุปสาระและนําเสนอมโนทัศนการศึกษาเพื่อ

สันติภาพ  ขั้นตอนในการดําเนินการวิจัยมีรายละเอียดดังน้ี

ข้ันตอนท่ี 1 การศึกษาจากเอกสาร

ศึกษาความเปนมา  มโนทัศน  สภาพของการศึกษาเพื่อสันติภาพในประเทศไทย ทัศนะ

ของนักวิชาการที่มีตอมโนทัศนทางการศึกษาเพื่อสันติภาพ และบริบททางสังคมที่เกี่ยวของกับ

การศึกษาเพื่อสันติภาพต้ังแต พ.ศ. 2488 ถึงปจจุบัน โดยศึกษาจากเอกสารที่เกี่ยวของ

ข้ันตอนท่ี 2 การสัมภาษณ และการสังเกตแบบมีสวนรวม

1. เก็บขอมูลเพิ่มเติมโดยใชวิธีสัมภาษณ  โดยมีผูเชี่ยวชาญดานสันติภาพ  หรือผูที่ทํางาน

ดานสันติภาพในองคกรตางๆเปนผูใหขอมูล ขอมูลที่ตองการศึกษา ไดแก รายละเอียดการ

ดําเนินงานดานสันติภาพของหนวยงานน้ันๆ   ทัศนะของผูใหขอมูลเกี่ยวกับการศึกษาเพื่อสันติภาพ  

ขอเสนอแนะตอการจัดการศึกษาเพื่อสันติภาพ  เปนตน

2. เก็บขอมูลโดยการสังเกตแบบมีสวนรวม  โดยการเขารวมกิจกรรมของหนวยงานที่จัด

การศึกษาเพื่อสันติภาพ   เพื่อศึกษากระบวนการจัดการศึกษาเพื่อสันติภาพ  และมโนทัศนสันติภาพ

ของหนวยงานน้ันๆ

ข้ันตอนท่ี 3 การวิเคราะหขอมูล  

นําขอมูลที่ไดจากการคนควาเอกสาร การสัมภาษณ และการสังเกตแบบมีสวนรวมมา

จัดแบงมโนทัศนการศึกษาเพื่อสันติภาพของประเทศไทยออกเปนยุคตางๆ ต้ังชื่อยุคตามลักษณะ

เดนของการศึกษาเพื่อสันติภาพในยุคน้ันๆ จากน้ันสรุปสาระและนําเสนอมโนทัศนการศึกษาเพื่อ

สันติภาพ

1. จัดแบงมโนทัศนการศึกษาเพื่อสันติภาพเปนยุคตางๆ   โดยพิจารณาการเปลี่ยนแปลง

มโนทัศนสันติภาพประกอบกับบริบทของสังคม และปจจัยแวดลอมในแตละชวง  จากน้ันต้ังชื่อใหกับ

มโนทัศนการศึกษาเพื่อสันติภาพแตละยุค  โดยคํานึงถึงลักษณะเดนของการศึกษาเพื่อสันติภาพในยุค

น้ันๆ

2. สรุปสาระและนําเสนอมโนทัศนการศึกษาเพื่อสันติภาพ ในสามหัวขอคือ บทบาทของ

การศึกษาเพื่อสันติภาพ วิธีการจัดการศึกษาเพื่อสันติภาพ  และมโนทัศนสันติภาพ ในสวนของการ

ตีความมโนทัศนเพื่อสันติภาพในแตละยุค ใชวิธีคัดเลือกคําสําคัญเกี่ยวกับสันติภาพที่ปรากฏในยุค
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น้ันๆ  แลวนําคําเหลาน้ันมาจัดประเภทโดยใชมโนทัศนสันติภาพองคแบบรวม (Holistic Peace) มา

เปนแนวทางในการตีความ

ประโยชนท่ีคาดวาจะไดรับ

ไดองคความรูเกี่ยวกับวิวัฒนาการของมโนทัศนการศึกษาเพื่อสันติภาพในประเทศไทยซึ่ง

ประกอบดวยบทบาทของการศึกษาเพื่อสันติภาพ วิธีการจัดการศึกษาเพื่อสันติภาพ  และมโนทัศน

สันติภาพภายใตบริบททางสังคมยุคตางๆ
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บทท่ี 2

มโนทัศนการศึกษาเพื่อสันติภาพ ยุคท่ี 1: ยุครับวิทยาการจากตางประเทศ

หลังสิ้นสุดสงครามโลกคร้ังท่ี 2 (พ.ศ. 2488) – พ.ศ. 2515

จากการศึกษาเอกสารที่เกี่ยวของพบวา มโนทัศนการศึกษาเพื่อสันติภาพยุคที่ 1 ในชวงเวลา

ต้ังแต พ.ศ. 2488 – พ.ศ. 2515 หรือยุครับวิทยาการจากตางประเทศ มีรายละเอียดดังน้ี

1. บริบททางสังคมไทยและตางประเทศ  

หลังจากประเทศไทยไดเปลี่ยนแปลงระบอบการปกครองจากสมบูรณาญาสิทธิราชยมาเปน

ประชาธิปไตย ในวันที่ 24 มิถุนายน พ.ศ. 2475 ประเทศไทยประสบปญหาดานประชาธิปไตย  อัน

เน่ืองมาจากโครงสรางอํานาจทางการเมือง และประชาชนสวนใหญยังไมมีวัฒนธรรมทางการเมือง

แบบมีสวนรวม  จึงทําใหการพัฒนาประเทศขึ้นอยูกับอํานาจการตัดสินใจของผูนําทางการเมืองเปน

หลัก กลุมผูนําทางการเมืองหลัง พ.ศ. 2475 มีทั้งกลุมขาราชการพลเรือน และขาราชการทหารผลัด

กันขึ้นครองอํานาจ  ในสมัยที่จอมพล ป. พิบูลสงครามเปนนายกรัฐมนตรีสมัยแรก (พ.ศ.2481-

2487) ไดใชแนวคิดแบบชาตินิยมเปนแนวคิดหลักในการพัฒนาประเทศ   มุงเนนการสราง

เอกลักษณทางวัฒนธรรมของความเปนไทยใหเกิดขึ้น  เพื่อเปลี่ยนแปลงประเทศใหทันสมัย  

ทัดเทียมกับประเทศตะวันตก  นโยบายชาตินิยมของจอมพล ป. พิบูลสงครามมีหลวงวิจิตวาทการ 

อธิบดีกรมศิลปากรขณะน้ันสงเสริมในดานวิชาการ  โดยการแตงเพลง  หนังสือ และคําปราศรัย

ตางๆให จอมพล ป. พิบูลสงครามพบกับปญหาทางการเมืองอันเน่ืองมาจากสงครามโลกคร้ังที่ 2

จึงตองลาออก  เปนผลใหฝายพลเรือนซึ่งเนนแนวทางแบบเสรีนิยมไดเขามาบริหารประเทศ   แต

เน่ืองดวยปญหาทางเศรษฐกิจหลังสงคราม  ความเขมแข็งของกลุมทหาร  และปญหาความไววางใจ

ทางการเมืองจากกรณีการเสด็จสวรรคตของพระบาทสมเด็จพระเจาอยูหัวอนันทมหิดล  เปนเหตุให

ฝายทหารถือโอกาสเขามามีอํานาจทางการเมืองอีกคร้ัง ในชวงที่จอมพล ป. พิบูลสงครามทํา

รัฐประหาร (พ.ศ. 2490) และกลับมาดํารงตําแหนงนายกรัฐมนตรีคร้ังที่ 2 เปนชวงเวลาที่

สหรัฐอเมริกาเขามามีบทบาททางการเมืองในเอเชียตะวันออกเฉียงใต  เปนจุดเร่ิมตนที่ไทยเปดรับ

ความชวยเหลือทางการทหารและเศรษฐกิจจากสหรัฐอเมริกา ตอมาความวุนวายทางการเมืองที่

เกิดขึ้นใน พ.ศ. 2500 นําไปสูการยึดอํานาจของจอมพลสฤษด์ิ  ธนะรัชต  ซึ่งมีนโยบายการ

พัฒนาประเทศที่สําคัญไดแก การประกาศพระราชบัญญัติสงเสริมการลงทุนเพื่อกิจกรรม

อุตสาหกรรม พ.ศ. 2503 และแผนพัฒนาเศรษฐกิจและสังคมแหงชาติในป พ.ศ. 2504 ทําใหระบบ

เศรษฐกิจไทยเร่ิมเปลี่ยนแปลงจากโครงสรางเศรษฐกิจภาคเกษตรกรรมเปนหลักมาเปนโครงสราง
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เศรษฐกิจภาคอุตสาหกรรม  และการมีบทบาททางเศรษฐกิจของกลุมทุนขามชาติ และองคกร

ระหวางประเทศ (สุวิทย ไพทยวัฒน และ ปยฉัตร สินธุสะอาด, 2546: 175-222)

การเปลี่ยนแปลงทางสังคมที่เกิดขึ้นชัดเจนประการหน่ึงในชวงเวลาน้ันคือ การเพิ่มจํานวน

ประชากร  โดยเฉพาะอยางยิ่ง ในระยะ 10 ป ต้ังแต พ.ศ. 2503 – 2513 ประชากรไทยเพิ่มขึ้นจาก 26

ลานคนไปเปน 36 ลานคน หรือรอยละ 38.4 ทําใหมีผลกระทบตอสังคมในดานการเกิดชุมชน  การ

ยายถิ่นจากชนบทไปสูเมือง  เกิดชนชั้นแรงงาน และชนชั้นกลางทางเศรษฐกิจ (ลิขิต ธีรเวคิน, 2546:

742)

ดานบริบททางสังคมระหวางประเทศ  เมื่อสงครามโลกคร้ังที่ 2 สิ้นสุดลงในป พ.ศ. 2488

ประเทศมหาอํานาจไดรวมกลุมกันจัดต้ังองคการสหประชาชาติ (United Nation–UN) เพื่อสราง

ความรวมมือในดานการพัฒนา  รวมทั้งมีความหวังวาจะสามารถชวยปองกันการเกิดความขัดแยง 

หรือสงครามคร้ังใหญในอนาคต ประเทศไทยเขาเปนสมาชิกองคการสหประชาชาติ  เปนลําดับที่ 

55 ในวันที่ 16 ธันวาคม พ.ศ. 2489 ประโยชนที่ไทยคาดวาจะไดรับจากการเขาเปนสมาชิกของ

องคการสหประชาชาติ  คือ การใชเวทีขององคกรระหวางประเทศน้ีเพื่อแสดงความตองการของ

ประเทศเล็กที่มีตอประเทศมหาอํานาจ  รวมทั้งจะไดมีบทบาทระหวางประเทศมากขึ้น  และไดรับ

ประโยชนทางเศรษฐกิจ การเงินจากการเขารวมกิจกรรมตางๆขององคการสหประชาชาติดวย  

นับต้ังแตน้ันประเทศไทยไดมีสวนรวมอยางจริงจังในกิจกรรมขององคการสหประชาชาติ ในป 

พ.ศ. 2490 ความบาดหมางระหวางสหรัฐอเมริกา  อังกฤษ และสหภาพโซเวียตไดขยายตัวมากขึ้น  

โลกจึงถูกแบงเปนสองคาย คือ คายคอมมิวนิสต และคายเสรีประชาธิปไตย  ทั้งสองคายพยายาม

สงเสริมขบวนการทางทหารและการเมืองในคายของตนใหเขมแข็ง    ในรูปของการกอการราย  การ

จารกรรม การปฏิวัติรัฐประหาร และการโฆษณาชวนเชื่อบอนทําลายระหวางกัน   กอใหเกิด

สถานการณขัดแยงตึงเครียดขึ้นทั่วโลก  รวมทั้งในภูมิภาคเอเชียตะวันออกเฉียงใตดวย สวนไทยใช

นโยบายพึ่งพาสหรัฐอเมริกาอยางชัดเจน  และเปนแกนนําจัดต้ังสมาคมอาสา (ASA) หรือสมาคม

แหงเอเชียตะวันออกเฉียงใต ในป พ.ศ. 2504 ซึ่งไดพัฒนาไปเปนสมาคมเอาเซียน (Association of

Southeast Nation - ASEAN) ในป พ.ศ. 2510 ซึ่งมีวัตถุประสงคสําคัญในการสงเสริมสันติภาพ  

ความเจริญทางเศรษฐกิจ ความกาวหนาทางสังคม  และการพัฒนาทางวัฒนธรรมในภูมิภาค  โดย

อาศัยพื้นฐานการทํางานฉันทมิตรและเสมอภาค (ปรัชญา  เวสารัชช, 2546: 223-301)

2. มโนทัศนการศึกษาเพ่ือสันติภาพ

2.1 บทบาทของการศึกษาเพื่อสันติภาพ

สงครามที่เกิดขึ้นทั่วโลกทําใหนานาประเทศที่ตระหนังถึงปญหาสันติภาพ และรวมกัน

แสวงหาแนวทางปองกันมิใหเกิดสงครามอีก  หน่ึงในแนวทางเหลาน้ันคือการพัฒนาองคความรู
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ดานสันติภาพ  และเผยแพรความรูเหลาน้ันใหกวางขวางออกไป โดยการจัดประชุมนานาชาติ และ

การจัดทําสิ่งพิมพ   องคกรระหวางประเทศเชนองคการสหประชาชาติ เปนองคกรหลักในการสราง

สันติภาพ  ทั้งการในดานความรวมมือทางการเมือง เศรษฐกิจ  และการศึกษา ซึ่งองคการศึกษา 

วิทยาศาสตร และวัฒนธรรมแหงสหประชาชาติ (UNESCO) เปนองคกรที่สําคัญในการเผยแพร

ความรูดานสันติศึกษา

สงครามภายในในหลายพื้นที่ทั่วโลกรวมทั้งสงครามอันเกิดจากความขัดแยงระหวาง

อุดมการณทางการเมือง 2 ขั้ว ทําใหเกิดความวิตกกังวลถึงการแผขยายของสงครามดังกลาววาจะ

รุนแรงดังเชนสงครามโลกคร้ังที่ 2 ที่เพิ่งสงบไป  นักสันติภาพ องคกรดานสันติภาพนานาชาติ 

รวมถึงองคการสหประชาชาติ และ UNESCO ซึ่งตระหนักถึงปญหาดังกลาวจึงเรงเผยแพรความรู

เกี่ยวกับภัยสงครามทั้งโดยการจัดประชุมวิชาการนานาชาติ  และการเผยแพรสิ่งพิมพดานสันติภาพ

ไปสูสังคมทั่วโลก

แมวาประเทศไทยในสมัยกอนจะมีชุดความคิดเกี่ยวกับสันติภาพอยูแลว  โดยอาจถูกเรียก

โดยถอยคําอ่ืน เชน  สงบรมเย็น  หรือ อยูดีมีสุข  แตชวงเวลาหลังสงครามโลกคร้ังที่ 2 ก็นับเปน

จุดเร่ิมตนสําคัญสําหรับการศึกษาเร่ืองสันติภาพในสังคมไทย เพราะเปนชวงเวลาที่สังคมไทยเร่ิมรับ

ชุดความคิดเกี่ยวกับสันติภาพของสากล  ซึ่งยังคงเปนชุดความคิดหลักที่ใชจนกระทั่งปจจุบันน้ี    

เน่ืองจากมโนทัศนสันติภาพที่ถูกจัดเปนศาสตรซึ่งมีระบบระเบียบไมไดเกิดขึ้นในประเทศ

ไทย  แตเปนองคความรูจากตางประเทศ  สังคมไทยซึ่งตองการพัฒนาสันติภาพตามแนวคิดดังกลาว

จึงจําเปนตองสรางกระบวนการเพื่อเรียนรู และถายทอดองคความรูน้ันอยางถองแท  เพื่อที่จะเปน

รากฐานสําหรับทําความเขาใจปรากฏการณสันติภาพในสังคมไทยตอไป   ดังน้ันในระหวางป พ.ศ.

2548-2515 จึงเรียกไดวาเปนยุครับวิทยาการจากตางประเทศ

2.2 วิธีการจัดการศึกษาเพื่อสันติภาพ 

1) การประชุม และสัมมนาดานสันติภาพ

การประชุมและสัมมนาดานสันติภาพมักเปนการประชุมนานาชาติของหนวยงาน

ตางประเทศ โดยมีมหาวิทยาลัยของไทยเปนเจาภาพจัดประชุม  และมีองคกรตางประเทศเปนแกน

นํา เน่ืองจากขณะน้ันเปนชวงเร่ิมตนของการรับความรูดานสันติภาพจากตางประเทศ  ไดแก 

การประชุมภูมิภาคเอเชีย เร่ือง “Increasing International Understanding through Teaching

about United Nation” เมื่อวันที่ 16-22 กุมภาพันธ พ.ศ. 2507 ที่ศาลาสันติธรรม กรุงเทพมหานคร  

ของสมาคมวิชาชีพครูแหงโลก (WCOTP) โดยมีสมาคมการศึกษาแหงประเทศไทยเปนเจาภาพ และ

ไดรับเงินสนับสนุนจากรัฐบาลไทย และคุรุสภา

การประชุม “World Peace Through Law”  คร้ังที่ 4 ที่กรุงเทพฯ ป พ.ศ. 2512
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การประชุมสมาชิกภูมิภาคเอเชียของสมาคมนักการศึกษานานาชาติเพื่อสันติภาพของโลก

เร่ือง “World Peace through Population Education” เมื่อวันที่ 22-25 พฤศจิกายน พ.ศ. 2515 ซึ่งมี

คณะครุศาสตร  จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัยเปนเจาภาพ

ปาฐกถาธรรมหัวขอ “Buddhism and the world peace” เปนภาษาอังกฤษ ของสุชีโวภิกขุ 

ในป พ.ศ. 2496

2) สิ่งพิมพเกี่ยวกับสันติภาพ

สิ่งพิมพเกี่ยวกับสันติภาพสวนใหญเปนหนังสือและบทความที่ประมวลความรูที่ไดจากการ

ประชุมสันติภาพแตละคร้ัง  เชน หนังสือ  “World Peace through Population Education” และ 

“Buddhism and the world peace” บทความ “การสอนและวิจัยเร่ืองสันติภาพในระดับ

มหาวิทยาลัย” ของประชุม  โฉมฉาย  ตีพิมพในวารสารคณะกรรมการแหงชาติวาดวยการศึกษา

สหประชาชาติ เดือนกรกฎาคม พ.ศ. 2515 ซึ่งรายงานการประชุมผูเชี่ยวชาญระหวางประเทศวาดวย

การสอนและการวิจัยสันติภาพ  ซึ่งจัดโดยยูเนสโก  ที่กรุงมนิลา  ประเทศฟลิปปนส  บทความเร่ือง 

“การประชุมสันติภาพของโลกโดยทางกฎหมาย”  ของถาวร  โพธิ์ทอง  ตีพิมพในวารศาสตร

นิติศาสตร  เดือนกันยายน  พ.ศ. 2512 บทความ “การประชุมของศูนยสันติภาพแหงโลกโดยอาศัย

กฎหมาย”  ตีพิมพในสารประชาชน ตีพิมพเมื่อ 21 กันยายน พ.ศ. 2512 และกันยายน 28 กันยายน 

พ.ศ. 2512

สวนสิ่งพิมพสันติภาพที่เปนหนังสือแปลมีอยูคอนขางจํากัด  ไดแก  “ชีวประวัติของ

ขาพเจา”  ของมหาตมะ  คานธี  ซึ่งแปลจาก “An Autobiography or The Story of My Experiments

with Truth”  ตีพิมพคร้ังแรกใน พ.ศ. 2512 อีกเลมหน่ึงคือ “โครงสรางใหมเพื่อสันติภาพ” แปล

จาก “The emerging structure of peace, United States foreign policy, a report by President Richard

Nixon to the Congress, February, 1972”  กลาวถึงวิวัฒนาการของนโยบายตางประเทศของ

สหรัฐอเมริกาตลอดชวงเวลาที่นิกสันบริหารประเทศ ตีพิมพใน พ.ศ. 2515
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2.3 มโนทัศนสันติภาพ

ตารางท่ี 1 ตารางแสดงคําสําคัญเกี่ยวกับสันติภาพ ชวงหลังสิ้นสุดสงครามโลกคร้ังท่ี 2

(พ.ศ. 2488) – พ.ศ. 2515

มโนทัศนสันติภาพ คําสําคัญเกี่ยวกับสันติภาพ

มิติความเปนมนุษย Buddhism, Truth, มหาตมะ คานธี

มิติทางสังคม International Understanding, World Understanding, United Nation,

Law, Population Education, foreign policy, กฎหมาย, นักกฎหมาย,

สงคราม         

มิติดานสิ่งแวดลอม -

มิติท่ี 1 มิติความเปนมนุษย

มโนทัศนสันติภาพในมิติความเปนมนุษยในยุคน้ีมีการกลาวถึงแนวคิดของ

พระพุทธศาสนา และแนวคิดของมหาตมะ  คานธี  

แนวคิดสันติภาพตามแนวทางของพุทธศาสนาปรากฏอยูในการปาฐกถาธรรมหัวขอ 

“Buddhism and the world peace” ของสุชีโวภิกขุเมื่อป พ.ศ. 2496 การนําเสนอมโนทัศนสันติภาพ

ตามแนวทางของพุทธศาสนาในยุคสมัยเดียวกันกับที่สังคมไทยมุงเนนการเปดรับวิทยาการความรู

ดานสันติภาพจากสังคมภายนอก  เปนปรากฏการณที่สามารถสะทอนถึงรากฐานความรูใน

สังคมไทยที่มีอยูด้ังเดิมดังเชนหลักธรรมทางพุทธศาสนา  วาสามารถใชเปนแนวทางในการธํารง

ความสงบสุขของสังคมไดเชนเดียวกันกับแนวคิดสันติภาพของทางสากล

สวนแนวคิดของคานธี (2513) ที่เกี่ยวกับความจริง หรือ สัตยะ เร่ิมเผยแพรในประเทศไทย

จากหนังสือ  “ชีวประวัติของขาพเจา” หรือ “An Autobiography or The Story of My Experiments

with Truth”  ซึ่งแมไมไดเปนหนังสือที่กลาวถึงสันติภาพโดยตรงเสียทีเดียว แตเปนเร่ืองราวตลอด

ชีวิตและทัศนะของคานธีที่ไดทดลองความจริง สําหรับจรรโลงชีวิตและปฏิบัติหนาที่ทุกชนิด  เพื่อ

พิสูจนวาการใชความสัจจริงกอใหเกิดผลอยางไร  เน้ือหาในเลมจึงเปนฐานสําหรับทําความเขาใจ

แนวคิดสันติวิธีของคานธี  และสามารถใหผูอานที่สนใจดานสันติภาพเกิดแรงบันดาลใจในการยึด

มั่นในหนทางแหงความไมรุนแรงได
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มิติท่ี 2 มิติทางสังคม

มโนทัศนสันติภาพในมิติทางสังคม ปรากฏแนวคิดหลายลักษณะ ไดแก แนวคิดเกี่ยวกับ

สงคราม กับกฎหมาย  ความเขาใจอันดีระหวางประเทศ  และประชากรศึกษา

แนวคิดเกี่ยวกับสงครามเปนแนวคิดชุดแรกๆที่ถูกใชเพื่ออธิบายมโนทัศนสันติภาพ  โดย

การนิยามความหมายของสันติภาพวาเปนภาวะที่ตรงขามกับการมีสงคราม  การสรางสันติภาพ

ใหกับสังคมหรือโลกจึงอยูที่การยุติสงคราม หรือการปองกันมิใหสงครามเกิดขึ้น    ดังน้ันสาระหลัก

ของการใหความรูดานสันติภาพจึงมักเปนการนําเสนอลักษณะของสงคราม  เพื่อใหเกิดความ

ตระหนักถึงผลอันรายแรงของสงครามอันจะเกิดขึ้นกับมนุษย  มโนทัศนลักษณะน้ีปรากฏอยูใน

บทความหลายชิ้น เชน “สงครามกับประชากร” ของสุเมธ  ตันติเวชกุล  ตีพิมพในรัฐศาสตรนิเทศ  

ฉบับเดือนเมษายน  2515 บทความ “สงครามกําจัดเขต” ของ เล็ก  แนวมาลี  ตีพิมพในรัฏฐาภิรักษ  

ฉบับเดือนตุลาคม พ.ศ. 2503 บทความ “สงครามกับนักเศรษฐวิทยา”  ของปราศรัย (นามแฝง)

ตีพิมพในวารสารวิทยาลัยกองทัพบก เดือนมีนาคม พ.ศ. 2511 บทความเร่ือง “ลักษณะและบทบาท

ของสงครามสมัยปจจุบัน” ของจิร  วิชิตสงคราม  ตีพิมพในวารสารรัฏฐาภิรักษ เดือนเมษายน พ.ศ.

2510 รวมทั้งงานแปลเร่ือง “โครงสรางใหมเพื่อสันติภาพ”  ของริชารด นิกสัน ซึ่งชี้ใหเห็นถึง

แนวโนมที่เปลี่ยนแปลงของประเทศมหาอํานาจตอการทําสงคราม ณ ขณะน้ันวา 

“...สันติภาพที่ยืนนานก็คือสภาวะตางๆชุดหน่ึงซึ่งจะตองใชความ

พยายามจริงจังสรางสรรคขึ้น  สันติภาพเกิดขึ้นเองไมไดโดยเรามองดูอยู

เฉยๆ  หรือโดยแสดงทาทีทางศีลธรรมออกมาตางๆนานา  หรือจะเกิดขึ้น

เองโดยอัตโนมัติดวยการยุติสงครามก็ไมไดเชนกัน  ในศตวรรษน้ีมีสงคราม

กี่คร้ังแลวที่สิ้นสุดลงโดยปราศจากสันติภาพอันยั่งยืน  เพราะวาบรรดา

รัฐบุรุษทั้งหลายบกพรองตอการกอรูปสันติภาพอันถาวรขึ้นมาจากสภาวะ

ตางๆที่ปรากฏจากการขัดแยงกันน้ัน  สิ่งน้ีเองที่ทําใหเกิดความแตกตางขึ้น

เมื่อเราดําเนินการตางๆกันไปในการขจัดรองรอยของยุคกอนขณะที่เราสูยุค

ใหม  อนาคตของสันติภาพ...ในเอเชีย  ในตะวันออกกลาง  และในยุโรป...

น้ันขึ้นอยูกับความต้ังใจแนวแน และความมุงหมายอันแนนอนของนโยบาย

อเมริกันตอทั่วโลกเปนอยางมากทีเดียว” (ริชารด นิกสัน, 2515: 306)

สวนแนวคิดดานกฎหมายกับการสรางสันติภาพ  เปนอีกแนวคิดหน่ึงที่ปรากฏอยูใน

สิ่งพิมพหลายชิ้น  เน่ืองมาจากการจัดประชุม “World Peace Through Law”  คร้ังที่ 4 ที่กรุงเทพฯ ซึ่ง

การประชุมหัวขอเดียวกันน้ีไดจัดขึ้นหลายคร้ังทั่วโลก การประชุมดังกลาวทําใหนักกฎหมายของ

ไทยใหความสําคัญตอระบบกฎหมายที่มีประสิทธิภาพ  ซึ่งจะชวยธํารงรักษาสังคมใหดําเนินไปตาม
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กฎเกณฑและเกิดความสงบสุข  ตัวอยางมโนทัศนน้ี เชน บทความ “สันติภาพกับบทบาทของนัก

กฎหมาย”  ของมารุต  บุนนาค  ตีพิมพในวารสารทนายความ เดือนสิงหาคม พ.ศ. 2512 บทความ 

“รายงานการประชุมสันติภาพแหงโลกโดยกฎหมาย” ของประพนธ  สาตะบาน  ตีพิมพในบท

บัณฑิต เดือนตุลาคม พ.ศ. 2509 เปนตน

มโนทัศนสันติภาพสวนใหญในวงการการศึกษาไดรับอิทธิพลจากยูเนสโก  ทั้งแนวทาง

การศึกษาเพื่อความเขาใจอันดีระหวางประเทศ (Education for World Understanding หรือ 

Education for international Understanding) และแนวทางการศึกษาตางวัฒนธรรม โดยพยายามใช

การศึกษาทําใหคนที่มีความแตกตางกัน  สามารถติดตอสื่อสารกันไดโดยมีความเขาใจ  เคารพ  เปน

มิตร และคิดชวยเหลือกัน  และ  นอกจากน้ียังปรากฏแนวทางการศึกษาเพื่อสันติภาพผานประชากร

ศึกษา  ซึ่งเกิดขึ้นจากความตระหนักถึงปญหาความขัดแยงของมนุษยที่จะตามมาจากการที่ประชากร

เพิ่มขึ้นอยางรวดเร็ว  การศึกษาจึงเขาไปมีบทบาทในการใหความรูเกี่ยวกับปญหาประชากร  และ

การวางแผนครอบครัว หลักการสําคัญของนโยบายทางการศึกษาเพื่อความเขาใจอันดีระหวาง

ประเทศของยูเนสโก จํานวน 6 ขอปรากฏในบทความเร่ือง “แนวทางไปสูสันติภาพ และสันติ

ศึกษา” ของ วิชัย  ตันศิริ  (2529: 225) ใหความสําคัญกับการปลูกฝงคุณคาสันติภาพ และทักษะที่

จําเปนสําหรับการดํารงชีวิตอยูรวมกับผูอ่ืนในสังคมอยางมีประสิทธิภาพ  ดังน้ี

หลักการขอ 1 สรางมติระหวางชาติและการมองโลกอยางกวางๆในการศึกษาทุกระดับและ

ในทุกรูปแบบ

หลักการขอ 3 กอใหเกิดการตระหนักถึงความจําเปนที่ตองพึ่งพาอาศัยซึ่งกันและกัน ที่มี

มากขึ้นระหวางบุคคลและชาติตางๆทั่วโลก

หลักการขอ 2 กอใหเกิดความเขาใจและการเคารพซึ่งบุคคลทุกชาติ  ศาสนา  วัฒนธรรม  

อารยธรรม  คานิยมและแนวทางการดํารงชีวิต  โดยสอนทั้งวัฒนธรรมและเชื้อชาติของตนและ

วัฒนธรรมของชนชาติอ่ืน

หลักการขอ 4 ใหเกิดความสามารถในการติดตอกับผูอ่ืน

หลักการขอ 5 การตระหนักถึงไมเพียงแตสิทธิ  แตคํานึงถึงหนาที่ของบุคคล  กลุมสังคม  

และชาติทั้งหลายจะตองมีตอกันและกัน

และ หลักการขอ 6 ความพรอมของแตละบุคคลที่จะเขารวมในการแกไขปญหาของชุมชน

ของตน  ประเทศของตน  และโลกโดยทั่วไป

รุงธรรม  ศุจิธรรมรักษ (2537: 8) ใหความเห็นเกี่ยวกับแนวทางการจัดการศึกษาเพื่อความ

เขาใจอันดีระหวางชาติระหวางวัฒนธรรมไววา “แมจะมีเปาหมายในการสงเสริมความรักความ

เขาใจอันดีตอกัน  อันจะนําไปสูการสรางสรรคสันติภาพรวมกัน  แตแนวทางการจัดการศึกษา

ดังกลาวน้ันก็ไมไดกลาวถึงเร่ืองของปญหาสันติภาพตางๆ  ที่เกี่ยวของกับสันติภาพโดยตรง  เชน  
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ปญหาเร่ืองความขัดแยงและความรุนแรง  ปญหาเร่ืองการบริหารความขัดแยง  ปญหาเร่ืองสงคราม

และแนวทางการไดมาซึ่งสันติภาพ  ตลอดจนความหมายและขอบเขตของสันติภาพ”

สวนแนวทางการศึกษาเพื่อสันติภาพผานประชากรศึกษาสงเสริมใหมีการจัดการเรียนการ

สอนประชากรศึกษา  เพื่อใหสังคมไทยเกิดการวางแผนครอบครัวอยางมีประสิทธิภาพ   เน่ืองจาก

หากการวางแผนประชากรไมมีประสิทธิภาพ  จะกอใหเกิดปญหาสังคมนานัปการตามมา  ทั้งดาน

การขาดแคลนทรัพยากรธรรมชาติ  ปญหามลพิษ  ปญหาสุขภาพและโภชนาการ  ปญหาเศรษฐกิจ

ทั้งระดับชาติ  ในชนบท  ปญหาการจางงาน    และการจัดบริการสาธารณะอยางเพียงพอและมี

คุณภาพ  ซึ่งหากปญหาตางๆเหลาน้ีเกิดขึ้นจะสงผลกระทบโดยตรงตอความขัดแยงและสันติภาพ

ของสังคม (Brahmawong, Chaiyong, 1972)

อยางไรก็ตามแมวาแนวคิดเร่ืองสันติภาพจะเขามาสูระบบการศึกษาของไทยแลวก็ตาม

แตเมื่อพิจารณาในแบบเรียนของไทยพบวาสาระในการปลูกฝงสันติภาพยังไมถูกประยกุตใชกับ

แบบเรียนของไทย เชน การนําเสนอมุมมองตอความสัมพันธระหวางไทยกับเพื่อนบาน ใน

แบบเรียนเร่ืองเอเชียตะวันออกเฉียงใต “เพื่อนบานของเรา” ที่ถูกพัฒนาขึ้นในสมัยอุดมการณ

ชาตินิยมรัฐประชาชาติของจอมพล ป. พิบูลสงคราม (พ.ศ. 2481- 2485 และ พ.ศ. 2490-2499) ที่มี

ลักษณะดังน้ี

“เนนย้ําถึงการรวมกลุมชาติพันธุชนชาติไท  ทั้งกลุมที่อาศัยอยูใน

และนอกประเทศ  เพื่อสรางเอกภาพของรัฐดวยวิธีการครอบครองเอาชัย

ชนะเหนือดินแดนตางๆ ที่มีชนชาติไทยอาศัยอยู  รวมถึงอินโดจีน  ที่มีรัฐ

ลาวและเขมร  เน่ืองจากถูกอธิบายวาเปนดินแดนในอาณัติของ

ราชอาณาจักรไทยในอดีต  ที่มีความหมายวาเมืองขึ้น  ไมใชเพียงแครัฐใน

อารักขาหรือประเทศราช  อุดมการณชาตินิยมของรัฐ  ยังย้ําความสําคัญของ

เสถียรภาพของรัฐที่มีเปาหมายอยูที่การสรางกําลังกองทัพใหเขมแข็ง  และ

ปลุกเราสํานึกเร่ืองความรักชาติในหมูประชาชน  นโยบายรวมไทยจะสราง

ความเปนปกแผนใหกับรัฐประชาชาติและรวมชนเผาไทยทั้งหมดใหเขามา

เปนชาติยิ่งใหญชาติเดียวกัน  ชาตินิยมกระแสหลักน้ีไดรับการเรียกขานวา

เปนชาตินิยมแบบเผาพันธุนิยม” (วารุณี  โอสถารมย, 2544: 28)

ภาพสะทอนความสัมพันธระหวางประเทศไทยกับประเทศในเอเชียตะวันออกเฉียงใตใน

แบบเรียนวิชาสังคมศึกษาวาดวย “ประเทศของเรา”  ภายใตอุดมการณชาตินิยมแบบใหมต้ังแตสมัย

จอมพลสฤษด์ิ  ธนะรัชต (พ.ศ. 2500 – 2506) เร่ือยมาจนถึงสมัยจอมพลถนอม  กิตติขจร (พ.ศ.
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2506-2516) ที่ปรับเน้ือหาแบบเผาพันธุนิยมใหเขากับนโยบายรัฐบาลในยุคเรงรัดพัฒนาเศรษฐกิจ 

มุงเนนความรักชาติและความมั่นคงแหงชาติ มีลักษณะดังน้ี

“คําอธิบายประวัติศาสตรชาติไทยในแบบเรียนมีความหมายที่แสดง

ถึงความยิ่งใหญของชนชาติไทย  ที่มีเหนือดินแดนชนชาติอ่ืน  แบบเรียนยัง

ไดสรางภาพอดีตใหกับ “ชนชาติอ่ืน” ที่มีฐานะเปนคนอ่ืนไมใช “คนไทย”

อยูรายลอมราชอาณาจักรไทยในทางลบอีกดวย  ขอมหรือเขมรโบราณถูก

สรางภาพใหเปนเจาผูครองผูกดขี่  ใชอํานาจไมเปนธรรมและเปนผูราย  จน

ทําใหกลุมคนไทยตองลุกฮือขึ้นมาตอตานเพื่อความเปนเอกราช  พมาก็เปน

อีกชนชาติหน่ึงที่เปนศัตรูถาวร  เปนคูสงครามของกองทัพไทยตลอดสมัย

ประวัติศาสตรอยุธยาและตนกรุงเทพฯ  ในขณะที่ลาวและมลายู  แมจะไมมี

ขอมูลในสวนน้ีชัดเจนมากนัก  แตก็ถือวามีสถานภาพดอยกวาเพราะมีฐานะ

เปนเมืองขึ้นของไทย  เน่ืองจากแพสงครามตอไทยเชนเดียวกับเขมรสมัย

หลัง” (วารุณี  โอสถารมย, 2544: 41)

มุมมองตอประเทศเพื่อนบานตามที่ปรากฏในแบบเรียนทั้ง 2 ฉบับ นอกจากจะสะทอนให

เห็นวาแนวคิดเกี่ยวกับการศึกษาเพื่อความเขาใจอันดีระหวางประเทศยังไมถูกนํามาใชพัฒนา

การศึกษาของไทยแลว  ยังแสดงใหเห็นถึงผลกระทบจากความขัดแยงทางอุดมการณทางการเมืองที่

เกิดขึ้นทั่วโลกและในภูมิภาคเอเชียตะวันออกเฉียงใต  อันนํามาสูการปลูกฝงทัศนะที่หวาดระแวง

กันและกันผานแบบเรียนฉบับตางๆ

มิติท่ี 3 มิติเกี่ยวกับสิ่งแวดลอม

ไมพบหลักฐานเกี่ยวกับสันติภาพในมิติดานสิ่งแวดลอม
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บทท่ี 3

มโนทัศนการศึกษาเพื่อสันติภาพ ยุคท่ี 2: ยุคปญญาชนนําทาง

พ.ศ. 2516 –  พ.ศ. 2534

จากการศึกษาเอกสารที่เกี่ยวของพบวา มโนทัศนการศึกษาเพื่อสันติภาพยุคที่ 2 ในชวงเวลา

ต้ังแต พ.ศ. 2516 – พ.ศ. 2534 หรือยุคปญญาชนนําทาง มีรายละเอียดดังน้ี

1. บริบททางสังคมไทยและตางประเทศ 

ปญหาการปกครองโดยระบอบเผด็จการทหาร การคอรัปชั่น  ความเสมอภาคทางสังคม  

ตลอดจนปญหาอันเน่ืองมาจากความผิดพลาดดานนโยบายเศรษฐกิจที่สั่งสมมานานหลายป ทําให

ประชาชนกลุมตางๆมีความต่ืนตัวทางการเมืองมากขึ้น และมีการรวมตัวกันเพื่อเรียกรองสิทธิของ

ตน  จนนําไปสูการเคลื่นไหวของนิสิตนักศึกษา และประชาชนเพื่อขับไลเผด็จการทหาร ในเดือน

ตุลาคม พ.ศ. 2516 หลังไดรับประชาธิปไตย  ปญหาสังคมตางๆที่เคยถูกปดกั้นไดถูกเปดเผย  ในรูป

ของการเดินขบวนเรียกรอง  การรองเรียนตอรัฐบาล การนัดหยุดงาน  การรองทุกขของชาวนา ฯลฯ 

ทามกลางสภาวะเศรษฐกิจที่มีปญหา  และรัฐบาลก็ไมสามารถตอบสนองขอเรียกรองที่มีมากมายได

ทุกกรณี สภาพสังคมจึงเร่ิมมีความตึงเครียด  ประชาชนเกิดอุดมการณแตกตางกันไปสองกลุม คือ

กลุมแนวคิดสังคมนิยมและกลุมแนวคิดประชาธิปไตย  จนสุดทายเมื่อความขัดแยงบานปลายจน

กลายเปนเหตุการณนองเลือด 6 ตุลาคม พ.ศ. 2519 ซึ่งเปนการเปดโอกาสใหกลุมทหารกลับเขามา

แทรกแซงและโคนลมระบอบประชาธิปไตย ดานเศรษฐกิจแมวาแผนพัฒนาเศรษฐกิจและสังคม

แหงชาติฉบับที่ 4 (พ.ศ.2520-2524) จะหันมาใหความสนใจกับการกระจายรายไดและบริการทาง

สังคมใหกวางขวางขึ้น  การพัฒนาโดยรวมของประเทศยังคงประสบปญหาเร่ืองความเสมอภาคทาง

สังคมและการเขาถึงทรัพยากรอยางเทาเทียมกัน  อันนําไปสูปญหาการพัฒนาและความขัดแยงใน

สังคมเพิ่มมากขึ้นเร่ือยๆ  นับต้ังแต พ.ศ. 2516 เปนตนมา อํานาจของฝายทหารและฝายราชการได

ลดลง  ฝายนักธุรกิจเร่ิมเขามามีบทบาทในการควบคุมอํานาจรัฐโดยตรงมากขึ้น ทั้งในลักษณะการ

รวมปรึกษาหารือระดับนโยบาย หรือในลักษณะที่ผูมีภูมิหลังทางธุรกิจเขามาเปนนักการเมือง

การเปลี่ยนแปลงดังกลาวไดทําใหความสัมพันธระหวางอํานาจทางเศรษฐกิจและอํานาจทางการ

เมืองแยกออกจากกันไดยาก  (นวพร เรืองสกุล, 2546: 334-335)

บริบททางสังคมระหวางประเทศ ผลของสงครามเย็นระหวางขั้วมหาอํานาจ 2 ฝาย

กอใหเกิดสงครามตัวแทนในประเทศตางๆทั่วโลก  ดังความขัดแยงในเอเชียตะวันออกเฉียงใต 

ไดแก รัฐบาลของนายพลพอลพตของกัมพูชาไดใชนโยบายผลักดันประชาชนคืนสูชนบท ในป 
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พ.ศ. 2518 เกิดการปราบปรามปญญาชน และเขนฆาประชาชนชาวกัมพูชารวมถึงชาวเวียดนาม

จํานวนมาก  ทําใหรัฐบาลเวียดนามใชกําลังทหารเขาแทรกแซงปญหาการเมืองของกัมพูชาใน

ปลายป พ.ศ. 2521 เหตุการณน้ีกอใหเกิดปญหาความมั่นคงโดยตรงตอชายแดนไทยกับกัมพูชา ทั้ง

ดานการกระทบกระทั่งทางทหาร และปญหาการอพยพของคนอินโดจีน  ซึ่งใชเวลาทั้งสิ้นประมาณ 

10 ปกวาจะคลี่คลายลง คือ เมื่อเวียดนามยอมถอนทหารออกจากกัมพูชาในป พ.ศ. 2532 สวน

สงครามเย็นสิ้นสุดลงเมื่อสหภาพโซเวียตลมสลายป พ.ศ. 2534 สงผลใหหลังจากน้ันสหรัฐอเมริกา

กลายเปนมหาอํานาจเพียงชาติเดียวของโลก  ความรวมมือระหวางประเทศตางๆเปลี่ยนจาก

เปาหมายดานความมั่นคง  เปนการพัฒนาไปสูความกินดีอยูดี  และการแลกเปลี่ยนทางการคา

(ปรัชญา  เวสารัชช, 2546: 223-301)

2. มโนทัศนการศึกษาเพ่ือสันติภาพ

2.1 บทบาทของการศึกษาเพื่อสันติภาพ

การเมืองโลกรวมทั้งการเมืองไทยที่อยูในบรรยากาศตึงเครียดของสงครามเย็น  ทําใหการ

เผยแพรความรูเร่ืองสันติภาพเปนสิ่งจําเปนอยางยิ่งสําหรับสังคม  โดยเฉพาะเมื่อไดรับแรงกระตุน

จากองคการสหประชาชาติซึ่งประกาศใหป พ.ศ. 2528 เปนปครบรอบ 40 ปสงครามโลกคร้ังที่ 2

และใหป พ.ศ. 2529 เปนปสันติภาพสากล  ยิ่งสงเสริมใหบทบาทของการศึกษาเพื่อสันติภาพชัดเจน

มากยิ่งขึ้น   ไมเพียงแตปจจัยภายนอกประเทศเทาน้ันที่ทําใหการศึกษาเพื่อสันติภาพในประเทศไทย

เติบโตและรุงเรือง  แรงกดดันที่สังคมไทยถูกปกครองโดยระบอบเผด็จการทหารอยางยาวนาน  ได

สงผลใหประเด็นความไมเปนธรรมในสังคมไดรับความสนใจอยางจริงจัง ทั้งเร่ืองปญหาความชอบ

ธรรมทางการเมือง  ปญหาเศรษฐกิจ  ปญหาสิ่งแวดลอม  ปญหาจริยธรรม ฯลฯ  รวมถึงประเด็นดาน

สันติภาพโดยเฉพาะอยางยิ่งสันติภาพเชิงโครงสราง  

กลุมปญญาชน นักคิด และนักวิชาการผูมีการศึกษาดี  เปนกลุมที่ตระหนักและมีบทบาท

เปนผูนําในการชี้นําสังคมถึงปญหาและทางแกไขตางๆ  ในเร่ืองสันติภาพก็เชนเดียวกัน  ในยุคน้ี

เปนชวงเวลาที่ปญญาชน นักวิชาการไทยสามารถสังเคราะหความรูดานสันติภาพไดเชนเดียวกับ

นานาประเทศ  และไดรวมมือกันเผยแพรความรูน้ีออกสูสังคมในวงกวาง  วิวัฒนาการของมโนทัศน

การศึกษาเพื่อสันติภาพในยุคน้ี  จึงเรียกไดวาเปนยุคแหงปญญาชนนําทาง
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2.2 วิธีการจัดการศึกษาเพื่อสันติภาพ  

1) การประชุม และสัมมนาดานสันติภาพ

การประชุม  และสัมมนาดานสันติภาพถูกจัดขึ้นบอยคร้ัง โดยเฉพาะอยางยิ่งในป พ.ศ.

2529 ซึ่งยูเนสโกประกาศใหเปนปสันติภาพสากล และมีทบวงมหาวิทยาลยัเปนหนวยงาน

รับผิดชอบในการจัดกิจกรรมเฉลิมฉลองปสันติภาพสากล เปนปจจัยกระตุนสําคัญที่ทําใหการ

ประชุม  และสัมมนาดานสันติภาพเกิดขึ้นอยางกวางขวาง    ดังเชน โครงการ “ปาฐกถาสัญจร”

(Lecture Tours) ซึ่งมีลักษณะการดําเนินการจัดปาฐกถาเปนคณะ (Panel Lectures) เดินทางเปนคณะ

ไปแสดงปาฐกถาตอที่ประชุม ณ ตําแหนงศูนยรวมตางๆ ทั้งในสวนภูมิภาคและสวนกลางทั่ว

ประเทศไทย  รวมทั้งสิ้นกวา 40 คร้ัง จากขอมูลในบทความ “ประวัติการเสริมสรางสันติภาพของ

ไทย” ของประชุมสุข  อาชวอํารุง (2530ก: 124-131) ประกอบกับการคนควาหลักฐานเอกสาร

วิชาการประกอบการประชุมสันติภาพอ่ืนๆจากหองสมุดของมหาวิทยาลัยตางๆ   สามารถเรียบเรียง

การประชุม  และสัมมนาดานสันติภาพไดดังน้ี

ในป พ.ศ.2525 สมาคมนักการศึกษานานาชาติเพื่อสันติภาพของโลก (IAEWP) สาขา

ประเทศไทยซึ่งมี ประชุมสุข  อาชวอํารุงเปนประธานสมาคม  ไดพัฒนาหลักสูตรครุศึกษา วิชาเอก

สันติศึกษา  ระดับประโยคปริญญาตรีครุศาสตรหรือศึกษาศาสตรขึ้น  และนําเสนอตอที่ประชุม

World Congress คร้ังที่ 3 ของสมาคม

วันที่ 10 – 15 กุมภาพันธ พ.ศ. 2528 Young President Organization จัดประชุมเร่ือง “ความ

เขาใจอันดีระหวางวัฒนธรรมนานาชาติ”

วันที่ 4-11 มีนาคม พ.ศ. 2528 ยูเนสโกจัดการประชุมรัฐมนตรีศึกษาธิการของภูมิภาคเอเชีย

และแปซิฟค คร้ังที่ 5 ซึ่งมีมติที่ประชุมเกี่ยวกับแผนการศึกษาเพื่อสันติภาพรวมอยูดวย   

วันที่ 2 มิถุนายน พ.ศ. 2528 จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัยจัดชุมนุมเพื่อสันติภาพ ที่ธรรมสถาน 

จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย เพื่อรวมระลึกถึงสงครามโลกคร้ังที่ 2    ในวันวิสาขบูชา  ในงานมีการ

บรรยายและอานบทรอยกรองทํานองเสนาะ พรอมดนตรีพื้นเมืองของไทย 

คณะศึกษาศาสตร  มหาวิทยาลัยเกษตรศาสตร จัดสัมมนานิสิตมหาบัณฑิต เร่ือง “สันติภาพ

กับความหวังใหมในสังคมศึกษา”    ระหวางวันที่ 19-22 สิงหาคม พ.ศ. 2528

คณบดีคณะครุศาสตร จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย ไดรวมตกลงกับคณบดีคณะศึกษาศาสตร  

มหาวิทยาลัยมินิโซตา  สหรัฐอเมริกา จัดประชุมวิชาการระหวางประเทศ เร่ืองสันติศึกษา ในป พ.ศ.

2529

วันที่ 26-27 พฤศจิกายน 2528 โครงการการศึกษาทั่วไป  จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย จัดการ

สัมมนากลุมผูสนใจวิชามนุษยกับสันติภาพ เพื่อเตรียมเปดวิชาสันติวิทยาเปนวิชาเลือกหมวด

การศึกษาทั่วไป ในปการศึกษา 2529
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วันที่  26-27 พฤศจิกายน พ.ศ. 2528 คณะศึกษาศาสตร  มหาวิทยาลัยเกษตรศาสตร  จัด

ประชุมวิชาการเร่ือง “การจัดการศึกษาเพื่อสันติภาพ”

วันที่ 22-24 มกราคม พ.ศ. 2529 คณะครุศาสตร จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย  จัดประชุม

วิชาการเร่ือง “สันติศึกษากับการแกไขปญหาความขัดแยง”  การประชุมเปนการบรรยายอภิปราย  

เสนอบทความทางวิชาการ  โดยเนนองคประกอบที่จะนําไปสูสันติภาพ  การวิเคราะหเหตุ

กระบวนการของความขัดแยง  ความแตกตางกันทางเศรษฐกิจ  การเมือง  และวัฒนธรรม  รวมทั้ง

เสนอแนะแนวทางการจัดการศึกษาเพื่อสันติภาพ

ตอมาระหวางวันที่ 1-3 ธันวาคม พ.ศ. 2529 คณะครุศาสตร จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย  ไดจัด

ประชุมวิชาการระหวางประเทศเร่ือง “Higher Education and the Promotion of Peace”

คณะรัฐศาสตรมหาวิทยาลัยธรรมศาสตร  จัดประชุมวิชาการเร่ือง “อํานาจและยุทธวิธีไร

ความรุนแรง” ในวันที่ 26 มิถุนายน พ.ศ. 2529

มหาวิทยาลัยเชียงใหมไดใชประเด็นปสันติภาพสากล  เปนเน้ือหาหลักในการจัดงานวัน

หองสมุด ป พ.ศ. 2529 ในวันที่ 2-12 ธันวาคม พ.ศ. 2529 ภายในงานมีการจัดนิทรรศการ เร่ือง 

“หนทางสูสันติภาพ”  การโตวาที  การฉายวิดิโอเทป  สไลด  ภาพยนตรเกี่ยวกับสันติภาพ 

หลังสิ้นสุดการเฉลิมฉลองสันติภาพสากลใน พ.ศ. 2529 การศึกษาเพื่อสันติภาพไดเกิดขึ้น

นอยลง แตยังพอปรากฏใหเห็นเปนระยะๆในวงวิชาการ เชน โครงการการศึกษาทั่วไป  จุฬาลงกรณ

มหาวิทยาลัยรวมกับสมาคมสหประชาชาติแหงประเทศไทย จัดประชุมวิชาการ “สันติภาพศึกษา”

ในวันที่ 7-8 ธันวาคม พ.ศ. 2531 ประเด็นหลักของการประชุมในคร้ังน้ี คือ บทบาทของ

สหประชาชาติกับสันติภาพ  และกองกําลังรักษาสันติภาพ

ศูนยสงเสริมศิลปวัฒนธรรม  มหาวิทยาลัยเชียงใหม จัดปาฐกถาหัวขอ “ความรักและ

สันติภาพของคนหนุมสาวในทรรศนะของชาวพุทธ” ในวันที่ 13 มกราคม พ.ศ. 2532 โดยมี

เขมานันทะเปนองคปาฐก

วันที่ 30 พฤศจิกายน-1 ธันวาคม พ.ศ. 2533 โครงการศึกษาทางเลือกการพัฒนาสถาบันวิจัย

สังคม จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย จัดสัมมนาทางวิชาการ เร่ือง “การใชทรัพยากรกับความขัดแยงทาง

สังคม : พลวัตของการเปนนิคกับทางเลือกการพัฒนา”

วันที่  6 กุมภาพันธ พ.ศ. 2534 โครงการการศึกษาทั่วไป  จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย จัดการ

ประชุมวิชาการสันติภาพศึกษา เร่ือง สิ่งแวดลอมศึกษา 

ในป พ.ศ. 2528 ซึ่งเปนปเยาวชนเพื่อสันติภาพ  และป พ.ศ. 2529 ซึ่งเปนปสันติภาพสากล

ขององคการสหประชาชาติ  องคกรภาคประชาชนของไทยก็ไดมีการจัดประชุม  สัมมนาดาน

สันติภาพขึ้นเชนกับภาคสวนอ่ืนๆของสังคม  ไดแก
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 องคกรเอกชน 30 องคกรรวมจัดกิจกรรมสัปดาหสันติภาพ เพื่อรวมระลึกถึงสงครามโลก

คร้ังที่ 2 ซึ่งไดผานไปครบ 50 ป กิจกรรมน้ีจัดขึ้นระหวางวันที่ 5-9 สิงหาคม พ.ศ. 2528

สมาคมสตรีนักธุรกิจและวิชาชีพ  จัดประชุมสภาสตรีระหวางประเทศ เร่ือง “บทบาทของ

สตรีตองานสันติภาพ” ในวันที่ 9 ตุลาคม พ.ศ. 2528

วันที่ 16 เมษายน พ.ศ. 2529 นักพัฒนาเอกชนรวมกับ คณะครุศาสตร  จุฬาลงกรณ

มหาวิทยาลัยจัดสัมมนาเร่ือง “สถาบันทางการศึกษากับการสรางเสริมสันติสุขในสังคมไทย”  และ 

เร่ือง “องคกรพัฒนาเอกชนกับการสรางเสริมสันติสุขในสังคมไทย”

วันที่ 3 สิงหาคม พ.ศ. 2529 กรมไปรษณียโทรเลขจัดอภิปรายเร่ือง “การสื่อสารกับการ

เสริมสรางสันติภาพ” เน่ืองในวันสื่อสารแหงชาติ 2529 และจัดอภิปรายเร่ือง “การสอนทางไกลกับ

การเสริมสรางสันติภาพ”  ในวันที่ 4 สิงหาคม พ.ศ. 2529

วันที่ 3 กุมภาพันธ พ.ศ. 2530 โครงการสื่อเพื่อสันติภาพ รวมกับนิตยสารถนนหนังสือ จัด

ประชุมระดมความคิดเร่ือง “แนวทางการสรางสรรคสื่อเพื่อสันติภาพสําหรับเยาวชนไทย”  เพื่อ

ศึกษาหาแนวทางสรางสรรคสื่อเพื่อสงเสริมสันติภาพสําหรับเด็กและเยาวชนอยางมีหลักวิชาและมี

ประสิทธิผล

2) สิ่งพิมพเกี่ยวกับสันติภาพ

สิ่งพิมพวิชาการดานสันติภาพในชวงเวลาน้ี มีทั้งสิ่งพิมพประเภทบทความ  หนังสือ  

เอกสารประกอบการสอน และเอกสารประกอบการประชุมดานสันติภาพจํานวนมาก ปริมาณ

สิ่งพิมพสันติภาพในยุคน้ีสามารถประเมินคราวๆจากเอกสารสารสนเทศเพื่อสันติภาพ เร่ือง “บรรณ

นิทัศนสิ่งพิมพเร่ืองสันติภาพ เลม2” ของพวงทอง  รุงสวัสดิทรัพย (2532) ซึ่งไดพยายามรวบรวม

รายชื่อและรายละเอียดโดยยอของสิ่งพิมพดานสันติภาพ ที่ตีพิมพกอน พ.ศ. 2525 จนถึงตนป พ.ศ.

2532 ซึ่งในจํานวนน้ีเปนสิ่งพิมพสันติภาพที่พิมพระหวางป พ.ศ. 2516 – 2532 มากกวา 250

รายการ ซึ่งแสดงใหเห็นถึงกาวหนารุงเรืองขององคความรูดานสันติภาพในประเทศไทยที่

พัฒนาขึ้นจากอดีต

สิ่งพิมพจํานวนมากไดรับแนวคิดสันติวิธีของนักคิดคนสําคัญของโลก  ทั้งชาวตะวันออก

และชาวตะวันตก   ตัวอยางรายชื่อหนังสือ  และบทความที่เกี่ยวของตางๆจาก “บรรณนิทัศน

สิ่งพิมพเร่ืองสันติภาพ เลม2” มีดังน้ี

“โลกทั้งผองพี่นองกัน”  ของ มหาตมา คานธี แปลโดย กรุณา -

เรืองอุไร กุศลาศัย ตีพิมพในป พ.ศ. 2523 ซึ่งเสนอความคิดของคานธีตอ

การอยูรวมกันของมนุษยในโลกน้ี  และแนวคิดเร่ืองอหิงสาหรือการไม

ใชความรุนแรง
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บทความของ ชาญณรงค เมฆินทรางกูร เร่ือง “วิโนภา ภเว บิดา

แหงขบวนการภูทาน” ตีพิมพในปาจารยสาร ป พ.ศ. 2519 เกี่ยวกับ

ประวัติของวิโนภา ภเว ที่ไดรับการยกยองจากมหาตมะ  คานที  วาเปน

นักสัตยาเคราะหคนที่ 1 นอกจากน้ียังกลาวถึงวิธีการแกปญหาเร่ืองที่ดิน

โดยการใหที่ดินเปนทาน หรือ ภูทาน ดวยแนวทางแหงสันติวิธี

บทความแปลของติช นัท ฮันห เร่ือง “บทหน่ึงของการสรางสรรค

สันติภาพในเวียดนาม” ตีพิมพในศานติสังคม ป พ.ศ. 2527 เกี่ยวกับ

ปญหาสงครามเวียดนาม  และหนทางแหงสันติภาพตามแนวทางของกลุม

พุทธศาสนาในประเทศเวียดนาม

บทความเร่ือง “ปฏิบัติการความรัก การตอสูแบบสันติวิธีเพื่อ

สันติภาพในเวียดนาม” ของวิศิษฐ  วังวิญู  และสันติสุข  โสภณสิริ  

เกี่ยวกับบทบาทของพุทธศาสนาตอชาวเวียดนามในศตวรรษที่สอง  ซึ่งมี

สวนสัมพันธกับการเร่ิมตนความคิดของชาวเวียดนามเกี่ยวกับการตอสู

ดวยสันติวิธี  ทําใหรูปแบบและวิธีการตอสูแตกตางไปจากของคานธี  

เชน การอดอาหาร  การสวดมนต  การสละชีวิตเพื่อเปดความสวางใหแก

ประชาชน  การตัดอวัยวะตนเองเพื่อตักเตือนรัฐบาลมิใหใชความรุนแรง  

นําศาลไหวบรรพบุรุษประจําตระกูลออกประจันหนากับรถบนทองถนน  

โกนศีรษะประทวง  การไมรวมมือกับรัฐบาล ฯลฯ เปนตน  ตีพิมพในปา

จารยสาร พ.ศ. 2517

“อํานาจและยุทธวิธีไรความรุนแรง”  แปลจาก “Power, Struggle

and Peace” ของ ชารป  ยีนแปลโดยชัยวัฒน  สถาอานันท  คมสัน  หุตะ

แพทย  และไพศาล  วงศวรสิทธิ์  ตีพิมพป พ.ศ. 2529 หนังสือเลมน้ี

อธิบายธรรมชาติการตอสูแบบไรความรุนแรง  อันไดแก  ทฤษฎีแหง

อํานาจของการตอสูแบบไรความรุนแรง   ประวัติศาสตรและลักษณะของ

การปฏิบัติการไรความรุนแรง  วิธีการในการตอสู  และพลวัตรของการ

ตอสูในการคัดงางระบบการกดขี่  ซึ่งใชวิธีการปราบปรามดวยความ

รุนแรง  ทั้งเพื่อการเปลี่ยนแปลงสังคมและเพื่อการปองกันประเทศ

บทความของโบเซิรน  แอนเดอรส และ แมค  แอนดรู เร่ือง “สันติ

วิธีกับการตอตานรัฐประหาร” ถอดความจาก “Resistance Against

Military Coups: The Algerian Generals in Revolt and the Kapp Putsch”

ซึ่งเปนตัวอยางการใชสันติวิธีของประชาชนในการตอตานรัฐประหาร

ของนายพลเดอรโกล  ในอัลจีเรียป พ.ศ. 2504 และรัฐประหารของ ดร.
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วูลฟกัง  แคปป  และนายพล ฟอน  ลุดวิทซ ในเยอรมัน ป พ.ศ. 2463

ตีพิมพในปาจารยสาร ป พ.ศ. 2519

“ศัตราของผูไรอาวุธ: สันติวิธีกับการปฏิวัติ”  ของไพศาล  วงศวร

สิทธิ์ ซึ่งประกอบดวยบทความ 2 ชิ้น คือ 1) สันติวิธี  เสรีประชาธรรม  

และอํานาจของประชาชน  2) การปฏิวัติในฟลิปปนส: แบบฉบับของการ

ปฏิบัติการสันติวิธี  ตีพิมพ พ.ศ. 2530

บทความแปลของ ลาคี  จอรจ เร่ือง “พลังแหงการเปลี่ยนแปลง”

แปลจาก  “Power to force Change in Strategy for a Living Revolution”

เกี่ยวกับการตอสูใน 3 ประเทศ ที่ชี้ใหเห็นถึงขอจํากัดและความเปนไปได

ของวิธีการตอสูโดยใชหลักอหิงสธรรม  ไดแก  การตอสูของนักศึกษา

ฝร่ังเศส ที่ตอตานจักรวรรดินิยม ในป พ.ศ. 2511 การตอสูกับรัฐบาลเผด็จ

การในเอลซาวาดอรป พ.ศ. 2486 และการประทวงรัฐบาลเผด็จการใน

กัวเตมาลา  ตีพิมพในปาจารยสาร พ.ศ. 2517

บทความแปลเร่ือง “ปฏิบัติการอยางสันติ : ที่ขาพเจาพบ”  ของ 

กอส ฮิลเดการ  ตีพิมพในศานติสังคม ป พ.ศ. 2530 ซึง่เปนเร่ืองเลาถึง

ประสบการณของผูเขียนเมื่อคร้ังเปนทหารของประเทศฝร่ังเศสชวง

สงครามโลกคร้ังที่ 2 และถูกจับเปนเชลยในคายกักกันของนาซีใน

ฝร่ังเศส  ซึ่งผูเขียนไดพยายามใชแนวทางสันติวิธีหรือพลังแหงความรัก

เพื่อสรางบรรยากาศที่ดีขึ้นภายในที่คุมขัง

ผลงานแปลเร่ือง “ผลสําเร็จของการตอสูดวยสันติวิธี” ของ เครก ริ

ชารด บี  ซึ่งเกี่ยวกับกรณีศึกษาการตอสูของประชาชนที่ใชแนวทาง

อหิงสาตอสูกับอํานาจรัฐที่มีอาวุธทั้งที่เกิดขึ้นในอินเดีย  ฮังการี  

แอฟริกาใต  เดนมารก  นอรเวย  และสหรัฐอเมริกา  จัดพิมพโดยมูลนิธิ

โกมลคีมทอง เมื่อ พ.ศ. 2519

สวนคูมือดานสันติภาพเลมแรกๆที่ถูกเรียบเรียงขึ้นโดยคนไทย  คือ “สรางสันติดวยมือเรา”

ของ ไพศาล  วงศวรสิทธิ์ หรือพระไพศาล  วิสาโลในปจจุบัน  ตีพิมพคร้ังแรก พ.ศ. 2533 โดยกลุม

ประสานงานศาสนาเพื่อสังคม   มีเน้ือหาเกี่ยวกับสันติวิธีและปฏิบัติการไรความรุนแรง  ซึ่งรวมทั้ง

ประสบการณ  วิธีการ  และทักษะตางๆ
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ดานสิ่งพิมพที่เกี่ยวของกับระบบการศึกษากับสันติภาพ มีทั้ง สิ่งพิมพที่กลาวถงึความสาํคัญ

และความเปนมาของการศึกษาเพื่อสันติภาพ  แนวทางการจัดการศึกษาเพื่อสันติภาพ  และการผลิต

ครูดานสันติภาพ 

การเสนอแนวคิดการศึกษาเพื่อสันติภาพในเชิงทฤษฎีที่สําคัญ เชน บทความ “การจัดการ

ศึกษาเพื่อสันติภาพ” ของ วิจิตร ศรีสอาน (2529: 190-193) และบทความเร่ือง “แนวทางไปสู

สันติภาพ และสันติศึกษา” ของ วิชัย  ตันศิริ (2529: 221-229) ที่กลาวถึงการจัดการศึกษาเพื่อ

สันติภาพแนวทางตางๆ 4 แนวทาง ทั้งการศึกษาเปรียบเทียบ (Comparative Education)

การศึกษาสหวัฒนธรรม (Intercultural, Multicultural Study) การศึกษาระดับโลก (Global

Education) และพัฒนศึกษา (Development Education)

สวนการนําเสนอแนวทางการศึกษาเพื่อสันติภาพในเชิงปฏิบัติ เชน บทความเร่ือง 

“การศึกษากับสันติภาพ: รูปแบบและการจัดการ” ของ ไพฑูรย  สินลารัตน (2529ก: 194-207) ซึ่ง

แบงการศึกษาเพื่อสันติภาพวาสามารถจัดโดยใชรูปแบบสันติศาสตร และสันติศึกษา นอกจากน้ี

ไพฑูรย  สินลารัตน(2529ข: 207-220) ยังไดเสนอแนวทางและขอควรพิจารณาสําหรับการฝกหัด

ครูดานสันติภาพ ไวในบทความเร่ือง “สถาบันฝกหัดครูกับการพัฒนาอุดมการณดานสันติภาพ

ใหกับนักศึกษาครู” นอกจากทัศนะของนักการศึกษาแลวยังมีทัศนะของพุทธทาสภิกขุในหนังสือ

ชุดธรรมโฆษณ เร่ือง “สันติภาพของโลก” ซึ่งใหความสําคญักับการศึกษาและศีลธรรมวา

“ระบบการศึกษาที่เหมือนกับสุนัขหางดวนน้ันมันไมพอ  คือ เรียน

แตวิชาหนังสือกับวิชาอาชีพ... ไมไดเรียนธรรมะธัมโมอะไร  สําหรับความเปน

มนุษย  คือไมไดเรียนสิ่งที่เรียกวาศีลธรรม  หรือธรรมะสําหรับความเปนมนุษย  

เรียนหนังสือมากเฉลียวฉลาดในทางหนังสือหนังหาสติปญญาพื้นฐานทั่วไป

แลวก็มีความรูเร่ืองวิชาชีพ  ทางเทคโนโลยี  ทางอะไรตางๆก็ถึงที่หมด  แตแลว

มันก็เปนคนที่มีความเห็นแกตัว  แมอยูตามลําพัง  ก็มีจิตใจที่เต็มไปดวยกิเลส  

อันเกิดจากความเห็นแกตัว ...ตองมีการศึกษาที่สมบูรณถูกตอง  รูวาเปนมนุษย

ทําไม  มนุษยควรจะไดอะไร  เมื่อธรรมชาติสรางมนุษยใหดีกวาสัตวแลว  

มนุษยควรจะมีหนาที่รับผิดชอบอะไรในการที่จะทําใหโลกมีสันติภาพ  ตอง

ยอมรับสภาพที่ตัวเปนมนุษย  ที่จัดไวในฐานะสูงกวาสัตว” (2541: 386-387)

3) การเรียนการสอนดานสันติภาพ

การเรียนการสอนดานสันติภาพในระดับชั้นตางๆมีทั้งการปรับปรุงแบบเรียนในระดับ

มัธยมศึกษา  สําหรับการเรียนดานสันติภาพในระดับอุดมศึกษา สามารถแบงเปน 3 ประเภท คือ 

วิชาเอกสันติศึกษา  วิชาสันติศึกษา  และวิชาสันติศาสตร   รายวิชาดานสันติภาพของมหาวิทยาลัย
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ตางๆที่รางขึ้นและเปดสอนในชวงระหวาง พ.ศ. 2516 – พ.ศ. 2534 ไดแก วิชาเอกสันติศึกษา  

คณะครุศาสตร จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย  วิชามนุษยกับสันติภาพของโครงการการศึกษาทั่วไป  

จุฬาลงกรณมาวิทยาลัย  วิชาสันติศึกษาของมหาวิทยาลัยสุโขทัยธรรมาธิราช และวิชาสันติศึกษา 

ของคณะครุศาสตร จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย  นอกจากน้ีการเรียนการสอนในบางวิชา ไดกําหนดให

นักศึกษานําประเด็นสันติภาพเปนหัวขอประกอบกิจกรรมการเรียนดวย  รายละเอียดของการจัด

การศึกษาเพื่อสันติภาพในแตละระดับชั้นมีดังน้ี

3.1) ระดับมัธยมศึกษา

แบบเรียนวิชาสังคมศึกษา ของหลักสูตรมัธยมศึกษาตอนตน พ.ศ. 2521 ถูกกลาวถึงโดย

นักวิชาการหลายทานวาเปนแบบเรียนฉบับแรกที่สะทอนถึงแนวคิดสันติภาพในการศึกษาไทย  

ประชุมสุข (2530ก: 124-131) วิเคราะหวา วิชาสังคมศึกษา ส305 และ ส306 มีรายวิชาชื่อ “โลกของ

เรา”  ซึ่งมีเน้ือหาครอบคลุมหัวขอ “ปญหาการสรางสันติภาพในโลกและหลักการของ

สหประชาชาติ”  สวนวิชัย  ตันศิริ (2529: 221-229) วิเคราะหวาหลักสูตรวิชาสังคมศึกษา

มัธยมศึกษาตอนตน พ.ศ. 2521 คลายกับแนวคิดเกี่ยวกับวิถีทางไปสูสันติภาพ  ตามแนวทาง

การศึกษาเปรียบเทียบ (Comparative Education) คือศึกษาเกี่ยวกับประเทศเพื่อนบานทางดาน

ภูมิศาสตร  ประวัติศาสตร  วัฒนธรรม  และการปกครอง ในมัธยมศึกษาปที่ 2 และเกี่ยวกับประเทศ

ยุโรป  ออสเตรเลีย ในประเด็นเดียวกัน ในมัธยมศึกษาปที่ 3

วไล  ณ  ปอมเพ็ชร (สัมภาษณ, 24 มกราคม 2551) หน่ึงในคณะผูพัฒนาแบบเรียนชุด

ดังกลาวชี้แจงวา  แบบเรียนหลังเหตุการณ 14 ตุลา 16 เกิดจากความตระหนักในจุดออนของ

แบบเรียนในยุคกอนน้ี  ที่มีเน้ือหาแบงแยกกันไปเปน ประวัติศาสตร  สิ่งแวดลอม  หนาที่พลเมือง  

ศีลธรรม  นักการศึกษาจึงตองการสรางแบบเรียนที่มีเน้ือหาสะระเชนเดิม แตถูกเรียบเรียงใหมใหมี

ความสอดคลองมากขึ้น  ทําใหเกิดวิชาเชน  ประเทศของเรา ทวีปของเรา โลกของเรา  ทั้งน้ี

แบบเรียนดังกลาวมิไดถูกสรางโดยมีเปาหมายเพื่อตองการสอดแทรกคุณคาเร่ืองสันติภาพโดยตรง  

แตภาพรวมของแบบเรียนชุดน้ันก็สามารถมองไดวาเอ้ือตอการใหนักเรียนเกิดมุมมองในทางสันติ

ไดมากยิ่งขึ้น  เพราะวิชาประเทศของเรา  จะทําใหนักเรียนรูจักรากเหงาของตนเองมากขึ้น  รูจัก

หลักธรรมของพุทธศาสนาที่คุณคาหลักของสังคมไทย  วิชาทวีปของเรานักเรียนจะไดรูจักประเทศ

ใกลเคียงในทวีปเอเชีย  ไดเรียนรูถึงศาสนาฮินดู  อิสลาม  ขงจ๊ือ ซึ่งเปนคุณคาทางสังคมของประเทศ

ตางๆ  และเมื่อเรียนวิชาโลกของเราก็จะไดรูจักขอมูลของประเทศอ่ืนๆที่อยูไกลออกไป  รวมถึง

คริสตศาสนาดวย   การที่นักเรียนรูจักตนเอง  และผูอ่ืนถึงสังคม  วิถีชีวิต  และวิธีคิดหรือศาสนา  

สวนน้ีนาจะมีสวนชวยใหเกิดความเขาใจและมีสันติภาพตอกัน

ในป พ.ศ. 2525 ประเทศไทยไดเขารวมการทดลองและวิจัยการจัดทําโครงการสอนปญหา

โลก เร่ือง ปญหาสิทธิมนุษยชน  การลดกําลังอาวุธ  และการจัดระเบียบเศรษฐกิจระหวางประเทศ
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ใหม โครงการน้ีเกิดจากโครงการโรงเรียนเครือขายเพื่อสงเสริมสันติภาพและความเขาใจอันดี

ระหวางชาติที่ยูเนสโกไดริเร่ิมขึ้นในป พ.ศ. 2496 การวิจัยหัวขอดังกลาววิจัยกับโรงเรียนของ

ประเทศในเครือขายยูเนสโกทั่วโลก ไดแก อินเดีย  ฟลิปปนส  ไทย  เชคโกสโลวเกีย สหพันธ

สาธารณรัฐเยอรมัน  สหราชอาณาจักร  อารเจนตินา  ชิลี  โคลัมเบีย  และมอริเตเนีย   โรงเรียนใน

ประเทศไทยที่เขารวมในการวิจัยคร้ังน้ีเปนระยะเวลา 1 ป ไดแก สตรีมหาพฤฒาราม  สวนกุหลาบ

วิทยาลัย  โยธินบูรณะ  สามเสนวิทยาลัย สวนกุหลาบนนทบุรี  ศิริธนศึกษา  และสาธิตวิทยาลัยครู

พระนคร (วีรนุช  ไมไทย: 2530, 342-345)

3.2) ระดับอุดมศึกษา

การศึกษาเพื่อสันติภาพในระดับอุดมศึกษาที่ไดรับการพัฒนาขึ้นในระหวางป พ.ศ. 2516 –

พ.ศ. 2534 ไดแกการรางหลักสูตรวิชาเอกสันติศึกษา การเปดสอนวิชาสันติศึกษา  วิชาดานสันติ

วิทยา และการสอดแทรกเน้ือหาสันติภาพในกระบวนการเรียนการสอนวิชาตางๆ  ดังมีรายละเอียด 

ตอไปน้ี

- วิชาเอกสันติศึกษา

การศึกษาเพื่อสันติภาพในระดับอุดมศึกษาเคยถูกรางเปนหลักสูตรคุรุศึกษาประโยค

ปริญญาตรี วิชาสันติศึกษา โดย ศ.ดร. ประชุมสุข  อาชวอํารุง ในฐานะประธานกรรมการสมาคมนัก

การศึกษานานาชาติเพื่อสันติภาพโลก  สําหรับใชสอนในคณะครุศาสตร  จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย   

รางหลักสูตรน้ีถูกนําเสนอตอที่ประชุม World Congress ณ กรุงวอชิงตันดวย   แตทายที่สุดไมไดถูก

นํามาใชสอนจริงในคณะครุศาสตร รายวิชายอยของวิชาเอกสันติศึกษา  (ประชุมสุข อาชวอํารุง,

2530ข: 354) ไดแก 

วิชาบังคับ

สันติวิทยาขั้นนํา 3 หนวยกิต

องคการสหประชาชาติ 3 หนวยกิต

นิวเคลียรฟสิกส 3 หนวยกิต

การบริหารความขัดแยง 3 หนวยกิต

กฎหมายระหวางประเทศ 3 หนวยกิต

รวม 15 หนวยกิต

วิชาเลือก

ศาสนาและสันติภาพ 3 หนวยกิต

การสื่อสารคมนาคมเชิงจิตวิทยา 3 หนวยกิต

มหาสงครามในประวัติศาสตร 3 หนวยกิต

การวิจัยสันติภาพ 3 หนวยกิต
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องคการสันติภาพระหวางประเทศ 3 หนวยกิต

เร่ืองคัดสรรเฉพาะในสันติวิทยา 3 หนวยกิต

การศึกษาพิจารณาเปนรายบุคคล 1-5 หนวยกิต

วิชาชีพครู  วิชาบังคับ

วิธีวิทยาในสันติศึกษา 2 หนวยกิต

สันติศึกษาภาคปฏิบัติ 5 หนวยกิต

- รายวิชาสันติศึกษา

ความเปนมาของสันติศึกษาในตางประเทศ เร่ิมตนต้ังแตการต่ืนตัวเร่ืองสันติภาพหลัง

สงครามโลกคร้ังที่สอง  ซึ่งกอใหเกิดกระบวนการสันติภาพขึ้นหลายรูปแบบในหลายสวนของโลก  

สันติศึกษาเปนความพยายามอยางหน่ึงในการตอตานสงครามและสงเสริมสันติภาพ  ดวยการ

สงเสริมความเขาใจเร่ืองสันติภาพและปลูกฝงทัศนคติเร่ืองสันติภาพโดยผานกระบวนการทาง

การศึกษา  การศึกษาเปนกระบวนการที่สําคัญอยางหน่ึงในการสงเสริมใหมีการเรียนรู ทําความ

เขาใจเกี่ยวกับสันติภาพและปลูกฝงทัศนคติที่ใฝสันติได  แนวทางการศึกษาที่ยูเนสโกใชเพื่อ

สงเสริมสันติภาพในระยะแรก คือ การศึกษาเพื่อความเขาใจอันดีระหวางชาติ  และ การศึกษาตาง

วัฒนธรรม  โดยพยายามใชการศึกษาทําใหคนที่มีวัฒนธรรมที่แตกตางกัน  สามารถติดตอสื่อสาร

กันไดโดยมีความเขาใจ เคารพ  เปนมิตร  และคิดชวยเหลือกัน  แตแนวทางการศึกษาน้ียังไมได

กลาวถึงเร่ืองที่เกี่ยวของกับสันติภาพโดยตรง  จากน้ันจึงไดพัฒนาเปนวิชาสันติศาสตร  สันติวิทยา  

และสันติศึกษา ในเวลาตอมา ในประเทศไทยมหาวิทยาลัยหลายแหงไดทยอยพัฒนารายวิชาสันติ

ศึกษาเพื่อใชสอนในคณะครุศาสตร  ศึกษาศาสตร  ความหมายของสันติศึกษา คือ กระบวนการสอน

สันติวิทยา  เพื่อใหนักเรียนหรือประชากรของสังคมใหเกิดความเจริญงอกงามในความรูความเขาใจ

ถึงสาเหตุของความขัดแยง  วิธีปองกันและแกไข  มีทักษะความสามารถในการแกปญหาความ

ขัดแยงดวยสันติวิธีและมีทัศคติอันดีงาม  พรอมที่จะตอบสนองเหตุการณตางๆที่จะนําไปสูความ

สงบสุขในสังคม  เน้ือหาของสันติศึกษาจึงประกอบขึ้นจาก 2 สวน คือสวนสันติวิทยาที่เปนเน้ือหา 

(Subject Matter) และสวนวิชาคุรุศึกษา (Teacher Education) (ประชุมสุข  อาชวอํารุง, 2530ค: 325-

327)

ไชยันต รัชชกูล (2537 : 33-28 ) ไดระบุลักษณะสําคัญของวิชาสันติศึกษา ไดแก

1. สันติศึกษามีลักษณะสหวิทยาการ (interdisciplinary studies) เปนการประมวลใชความรู

จากสาขาวิชาตางๆมาชวยทําความเขาใจและอธิบายปรากฏการณตางๆ

2. สันติศึกษาเปนวิชาประยุกต  สันติศึกษาทําการศึกษาเร่ืองที่เปนปญหา (problem

oriented) โดยเร่ิมที่เงื่อนไขของความไมสันติ  ศึกษาความขัดแยงที่เร่ิมกอตัวอยูและที่ปรากฏออกมา  

รวมไปถึงศึกษาการแกไขและการควบคุมความขัดแยง  น่ันคือสันติศึกษามุงศึกษาเร่ืองที่มีผลในทาง
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ลบตอความเจริญของมนุษย  เพื่อที่จะพยายามหาวิธีปรับปรุง  แกไข หรือทําใหปญหาน้ันไมลุกลาม

ออกไป  

3. สันติศึกษายึดถือคุณคาสันติภาพเปนเปาประสงคแนวนํา (normative discipline) แวดวง

วิชาการสันติภาพศึกษาคํานึงถึงการนําไปสูสันติภาพเปนแนวทางหลัก  โดยที่สันติภาพน้ันจะตอง

ไมขัดกับผลประโยชนของผูดอยโอกาสและคุณคาความเปนมนุษย

4. สันติศึกษาเปนการศึกษาเร่ืองตางๆในหลายระนาบและตางระดับ นอกจากระนาบทาง

สาขาวิชาตางๆ (เศรษฐศาสตร  รัฐศาสตร สังคมศาสตร ฯลฯ) ยังรวมถึงระนาบอ่ืนๆ เชน ระนาบ

เวลา โดยสันติศึกษาไดศึกษาอดีตโดยอาศัยประวัติศาสตรเปนบทเรียน  ศึกษาปจจุบันในฐานะที่เปน

ปญหาซึ่งมีผลดําเนินอยู  และศึกษาอนาคตในดานที่ปรารถนาจะกําหนดความเปนไปขางหนา (วิชา

อนาคตวิทยา หรือ futurology สัมพันธใกลชิดกับสันติศึกษาดวย) นอกจากน้ียังศึกษาในระนาบของ

คุณคา  ต้ังแตสันติของบุคคล (ดานจิตใจ) การอยูรวมกันอยางประสานกลมกลืน (ดานสังคม) การ

คงอยูของเผาพันธุ (ดานกายภาพ) การดําเนินชีวิตที่มีคุณภาพ (ดานวัฒนธรรม) ระดับระหวางสังคม 

จนไปถึงระดับระหวางประเทศ และระดับโลก 

สถาบันอุดมศึกษาแหงแรกๆที่เปดสอนรายวิชาสันติศึกษา ไดแก มหาวิทยาลัย -

สุโขทัยธรรมาธิราช และ จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย 

วิชาสันติศึกษาของมหาวิทยาลัยสุโขทัยธรรมาธิราชเกิดขึ้นเมื่อสาขาศิลปะศาสตรของเปด

วิชาดังกลาวเปนวิชาเลือกใหแกนักศึกษาในปการศึกษา 2532 โดยความชวยเหลือของยูเนสโกและ

ศูนยขาวสารสันติภาพ (ชัยวัฒน สถาอานันท, 2539: (8)) เอกสารประกอบการสอนวิชาสันติศึกษามี

รายละเอียดหนวยการเรียนทั้ง 15 หนวย (มหาวิทยาลัยสุโขทัยธรรมาธิราช, 2537)  ประกอบดวย

หนวยที่ 1 สันติศึกษากับสันติภาพ 

กลาวถึง  ความเขาใจเกี่ยวกับสันติศึกษา  และความเขาใจเกี่ยวกับ

สันติภาพ

หนวยที่ 2 ความขัดแยงในปริบทของสันติศึกษา

กลาวถึง  ความเปนมา  ลักษณะ  และขอบเขตของสันติศึกษา   สกุล

ความคิดทางสังคมวิทยาที่เกี่ยวกับความขัดแยง  และการประยุกตใช

แนวคิดทางสังคมวิทยาในสันติศึกษา

หนวยที่ 3 ความรุนแรง

กลาวถึง  ภาพแหงความรุนแรงในโลกปจจุบัน  ความหมายของความ

รุนแรง  มายาคติเกี่ยวกับความรุนแรง  และขอสังเกตวาดวยผลของ

ความรุนแรง
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หนวยที่ 4 สงคราม

กลาวถึง  ความเขาใจเกี่ยวกับสงคราม  และจริยธรรมการสงคราม

หนวยที่ 5 อาวุธนิวเคลียรกับชะตากรรมของโลก

กลาวถึง  อาวุธ ยุทธศาสตรและสงครามนิวเคลียร  และจริยศาสตรวา

ดวยอาวุธและสงครามนิวเคลียร

หนวยที่ 6 การแกไขความขัดแยง

กลาวถึง  วิวัฒนาการและแนวคิดวาดวยการแกไขความขัดแยง   การ

ควบคุมความขัดแยงระหวางรัฐ  และกระบวนการแกไขและควบคุม

ความขัดแยงระหวางรัฐ

หนวยที่ 7 กฎหมายและองคการระหวางประเทศกับการแกไข

ความขัดแยง

กลาวถึง  กฎหมายระหวางประเทศกับการแกไขความขัดแยงและความ

รุนแรง   องคการระหวางประเทศระดับโลกกับการแกไขความขัดแยง

และความรุนแรง  ทบวงการชํานัญพิเศษและองคกรหลักของ

สหประชาชาติกับการสงเสริมสันติภาพ   องคการระหวางประเทศ

ระดับภูมิภาคกับการสงเสริมสันติภาพ  และองคการเอกชนกับการ

สงเสริมสันติภาพ

หนวยที่ 8 การควบคุมอาวุธ

กลาวถึง  การแขงขันสะสมอาวุธ  และ การลดและการควบคุมอาวุธ

หนวยที่ 9 การไมใชความรุนแรง

กลาวถึง  การเปลี่ยนแปลงกระบวนทัศนเขาสูโลกแหงการไมใชความ

รุนแรง  อหิงสาของมหาตมะคานธี   ปฏิบัติการไรความรุนแรง  และ

คุณูปการของการไมใชความรุนแรง

หนวยที่ 10 การจัดระเบียบใหมทางเศรษฐกิจระหวางประเทศ

กลาวถึง  หลักทั่วไปของการจัดระเบียบทางเศรษฐกิจระหวางประเทศ  

ระเบียบเกาทางเศรษฐกิจระหวางประเทศ  การจัดระเบียบใหมทาง

เศรษฐกิจระหวางประเทศ  ประเมินผลและขอเสนอแนะ  และหลัก

เศรษฐกิจระหวางประเทศเพื่อสันติภาพตามแนวพุทธศาสตร

หนวยที่ 11 วิทยาศาสตร  เทคโนโลยี  และสันติภาพ

กลาวถึง  ศักยภาพและบทบาทของวิทยาศาสตรและเทคโนโลยีตอ

สันติภาพ  วิทยาศาสตรและเทคโนโลยีกับปญหาความอดอยากและหิว

โหย   บทบาทและผลกระทบของอาวุธนิวเคลียรตอสันติภาพ  บทบาท
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และผลกระทบของอาวุธตามแบบ อาวุธเคมี และอาวุธชีวภาพตอ

สันติภาพของโลก  บทบาทและผลกระทบของอาวุธหุนยนต

คอมพิวเตอรและอาวุธในอวกาศตอสันติภาพ  เทคโนโลยีตรวจสอบ

และควบคุมอาวุธและความเคลื่อนไหวทางการทหาร  และการวิจัยทาง

พันธุกรรมเพื่อขจัดปญหาใฝความรุนแรง

หนวยที่ 12 การสื่อสารเพื่อสันติภาพ  

กลาวถึง ความสัมพันธระหวางการสื่อสาร  สันติภาพ  และสงคราม  

อิทธิพลของเทคโนโลยีการสื่อสาร   ระเบียบขาวสารโลก   สงคราม

ขาวสาร   สิทธิในการสื่อสาร  และ  นโยบายและทางเลือกใหมๆของ

การสื่อสารเพื่อสันติภาพ

หนวยที่ 13  ศาสนากับสันติภาพ

กลาวถึง  ศาสนาใหญๆในโลกลวนมุงสันติภาพ  ศาสนาสัมพันธกับ

วัฒนธรรมและการเมือง  การประยุกตสันติธรรมอยางเหมาะสมกับ

สังคมและการเมือง   และวิถีชีวิตของศาสนิกในสังคมปจจุบัน

หนวยที่ 14 สิทธิมนุษยชนกับสันติภาพ

กลาวถึง  แนวคิดสิทธิมนุษยชน  และสิทธิมนุษยชนในประเทศไทย

หนวยที่ 15 การศึกษาเพื่อสันติภาพ

กลาวถึง  การศึกษากับสันติภาพและความขัดแยง   การศึกษาเพื่อคุณคา

อันแทจริงของชีวิต   การศึกษาเพื่อเสรีภาพและประชาธิปไตย  

การศึกษาเพื่อความเปนธรรมทางสังคม   และการศึกษาเพื่อความเขาใจ

อันดีระหวางชาติ

ชัยวัฒน  สถาอานันท (2539: (9)) ไดวิจารณหนังสือชุดดังกลาวไววา 

“หนังสือเลมน้ีนาสนใจ  เพราะเปนระบบการเขียนที่ดึงเอาผูชํานาญ

ในสาขาตางๆ  ทั้งปรัชญา  ศาสนา  รัฐศาสตร  การทหาร  วิทยาศาสตร  

สื่อสารมวลชน  และการศึกษาจากหลายสํานักหลายสถาบันมานําเสนอ 

“สันติศึกษา” อยางรอบดาน... สันติศึกษาดูจะพยายามนําเสนอแนวคิดสันติ

ศึกษาที่เร่ิมตนจากการเขาใจขอบขายของตัววิชาสันติศึกษา  จากน้ันก็

สะทอนความแตกตางระหวางความขัดแยงกับความรุนแรง  สงคราม  และ

อาวุธมหาประลัยปจจุบัน  หนทางแกไขความขัดแยงโดยไมใชความรุนแรง

ทั้งดวยกฎหมายและองคกร  ตลอดจนการพิจารณาแกปญหาความรุนแรง
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เชิงโครงสราง (structural violence) ดวยการจัดระเบียบทางเศรษฐกิจใหม  

ใหความสําคัญกับสิทธิมนุษยชนในฐานะมิติหน่ึงของปญหาสันติภาพ  

คํานึงถึงคําสอนของศาสนา  รวมตลอดถึงการศึกษาเพื่อสันติภาพ”

รายวิชาสันติศึกษาของคณะครุศาสตร จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัยเร่ิมรางขึ้นเมื่อประมาณ 

พ.ศ. 2534 เร่ิมใชสอนจริงประมาณป พ.ศ. 2536 เปนวิชาเลือกในหมวดวิชาชีพครู โครงสราง

เน้ือหารายวิชาที่ใชสอนในสมัยน้ัน  ยังคงเปนโครงสรางหลักที่ใชสอนที่คณะครุศาสตรในปจจุบัน 

โดยมีการปรับปรุงเน้ือหาบางสวนใหสอดคลองกับบริบททางสังคม เชน เร่ืองสิทธิมนุษยชน 

วัฒนธรรมสันติภาพ การพัฒนาที่ยั่งยืน เปนตน (วลัย  พานิช, สัมภาษณ: 31 มีนาคม 2551)

เน้ือหารายวิชาสันติศึกษาของคณะครุศาสตร จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย (2550) ไดแก 

ความหมายและความสําคัญของสันติศึกษา  องคประกอบของสันติศึกษา  บทบาทของสันติศึกษา

ในการพัฒนาทรัพยากรมนุษย  การจัดกิจกรรมสันติภาพ  การสรางบรรยากาศเพื่อสงเสริมการแกไข

ปญหาโดยสันติวิธี  วิธีการสอน การจัดหาวัสดุอุปกรณการสอนวิชาสันติศึกษา วิธีการวัด และ

ประเมินผลการเรียนการสอนวิชาสันติศึกษา  รายวิชาน้ีมีวัตถุประสงคเพื่อใหผูเรียน 1) วิเคราะห

ความสําคัญของสันติภาพที่มีตอสังคมและสิ่งแวดลอม  2) อธิบายความหมาย ความสําคัญ และ

องคประกอบของสันติศึกษา 3) อธิบายความสําคัญของสันติศึกษาในการพัฒนาทรัพยากรมนุษย 4)

วิเคราะหความสําคัญของโรงเรียน ครอบครัว และศาสนาที่มีตอการสรางเสริมสันติภาพ 5) วาง

แผนการจัดกิจกรรมการเรียนการสอนสันติศึกษา และกิจกรรมสันติภาพ 

- รายวิชาสันติวิทยา

สันติศาสตร หรือ สันติวิทยา คือการศึกษาเพื่อเรียนรูและทําความเขาใจถึงลักษณะความ

เปนจริงของสันติภาพ   ซึ่งเปนลักษณะหน่ึงของสันติศึกษา (ไพฑูรย สินลารัตน, 2546: 247-275)

รุงธรรม ศุจิธรรมรักษ (2537: 1-24) ไดอธิบายวัตถุประสงคที่แตกตางกันระหวางสันติศึกษากับ

สันติวิทยา หรือสันติศาสตร ไววา  วัตถุประสงคของสันติศาสตร หรือ สันติวิทยาเนนการแสวงหา

ความรูความเขาใจเร่ืองสันติภาพ เชน การศึกษาความหมายของคําวาสันติภาพ  ความพยายามเขาใจ

วาอะไรเปนสาเหตุของการไมมีสันติภาพ  ทําไมจึงมีการแกปญหาความขัดแยงดวยความรุนแรง 

เปนตน  เมื่อผูศึกษามีความรูความเขาใจเกี่ยวกับเร่ืองสันติภาพแลวจะมีทัศนคติที่ใฝสันติภาพหรือ

ตองการสรางสันติภาพหรือไม  มิใชเปนจุดประสงคสําคัญของสันติวิทยาหรือสันติศาสตร  แต

วัตถุประสงคของสันติศึกษาเนนการปลูกฝงทัศนคติใหใฝสันติ หรือยางนอยก็มีสมมุติฐานวา  เมื่อรู

วิธีแกไขปญหาความรุนแรง  รูวิธีสรางสันติภาพแลวจะไดนําไปใชแกปญหา  นําความรูไปสราง

สันติ
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จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัยเปนมหาวิทยาลัยแหงแรกที่เปดสอนรายวิชาดานสันติวิทยา  โดย

ใชชื่อวาวิชา “มนุษยกับสันติภาพ”   วันที่ 13 กันยายน พ.ศ. 2528 โครงการการศึกษาทั่วไป 

จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัยไดจัด “สัมมนากลุมผูสนใจวิชา มนุษยและสันติภาพ” โดยมีวัตถุประสงค

เพื่อวางโครงรางหลักสูตรวิชามนุษยกับสันติภาพ และรวบรวมผูที่สนใจวิชาน้ี  จากน้ันมหาวิทยาลัย

อ่ืนๆจึงทยอยเปดรายวิชาลักษณะดังกลาว รายวิชาในรางฉบับน้ี (จุฬาลงกรณมาวิทยาลัย, โครงการ

การศึกษาทั่วไป , 2528) ไดแก 

1. ปญหาในสังคม (ฆาตัวตาย  การหยาราง  การเดินขบวน  สงครามทั้งแบบจิตวิทยาและใช

กําลัง  อุบัติภัยตางๆ เชน นํ้าทวม  แหงแลง เปนตน มนุษยยากจน  หิวโหย  อดอยาก แดนองผูหิว

โหย  และอ่ืนๆ)

1.1 ในสังคมไทย

1.2 ในสังคมโลก

2. ความสําคัญและบทบาทของวิชาสันติภาพ  ตอการเปนมนุษยที่สมบูรณ / การพัฒนา

ทรัพยากรมนุษย

3. มโนทัศนเกี่ยวกับสันติภาพ

3.1 absence of physical violence

3.2 fulfillment of basic human needs

4. รูปแบบการไดมาซึ่งสันติภาพ

4.1 โดยใชกําลังบังคับ (by violence)

4.2 โดยการรวมมือ (by cooperation)

5. ความขัดแยงและการจัดการความขัดแยง: เรียนรูจากประสบการณในอดีตและปจจุบัน

5.1 ระดับบุคคล

5.2 ระดับครอบครัว

5.3 ระดับชุมชน

5.4 ระดับประเทศ

5.5 ระดับโลก

6. สิทธิมนุษยชนกับสันติภาพ

7. การลดอาวุธกับสันติภาพ

8. ความเคลื่อนไหวตางๆเกี่ยวกับสันติภาพ

8.1 ในสังคมไทย

8.2 ในโลก

9. การเผยแพรวิทยาการดานสันติภาพ

9.1 โดยการจัดกิจกรรมเสริมหลักสูตร: ชมรม
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9.2 โดยการเรียนการสอน: ครู

9.3 โดยการศึกษาวิจัย: มหาวิทยาลัย

10. เทคนิคการศึกษาอนาคตภาพ

11. การสรางบรรยากาศในการเรียนการสอนทั้งในและนอกหองเรียนเพื่อสงเสริมการ

แกปญหาดวยสันติวิธี

12. เทคนิคการสอนวิชาสันติภาพ: เรียนรูโดยการปฏิบัติจริงดวยความรวมมือ

12.1 วิธีการสอนความรู

12.2 วิธีฝกทักษะ / การจัดกิจกรรมตางๆ

12.3 วิธีอบรมบมนิสัยและพัฒนาทัศนคติเชิงสันติ / คานิยมเชิงสันติ (ลอกเลียน

จากตัวแบบ)

13. การพัฒนาวัสดุอุปกรณ เพื่อการสอนวิชาสันติภาพ

14. วิธีการประเมินการเรียนการสอนวิชาสันติภาพ

14.1 ประเมินตามระบบอิงเกณฑ

14.2 ประเมินผลงานการปฏิบัติ

14.3 ประเมินตนเอง (อยางปรนัย)

ตอมาภายหลัง หัวขอเหลาน้ีไดถูกพัฒนาจนเปนหนังสือประกอบการสอนรายวิชามนุษย

กับสันติภาพ  ของโครงการการศึกษาทั่วไป  จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย ตีพิมพคร้ังแรกป พ.ศ. 2534

โดยใชชื่อหนังสือวา “มนุษยกับสันติภาพ”    ซึ่งแมจะมีเน้ือหาแตกตางออกไปจากรางฉบับแรกบาง  

แตยังคงความเปนสหวิทยาการที่ชัดเจน  คือเนนการวิเคราะหสันติภาพจากศาสตรตางๆที่

หลากหลาย  ชัยวัฒน  สถาอานันท (2539: (8-9)) ไดวิจารณตําราเรียนเลมน้ีวา เปนตําราที่เกี่ยวของ

กับสันติภาพในภาษาไทยที่สําคัญเลมหน่ึง โดยใหเหตุผลประกอบขอคิดเห็นไววา  

“มีเน้ือหาคอนขางครอบคลุม  เขียนโดยผูเชี่ยวชาญจากสาขา

ของจุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย... พยายามพิเคราะหปญหา

ความสัมพันธระหวางมนุษยกับสันติภาพในแงมุมวิชาการสาขาตางๆ 

คือจิตวิทยา  สังคมวิทยาการเมือง  ปรัชญา-ศาสนา  กฎหมาย  

เศรษฐศาสตร(การเมือง) ความสัมพันธระหวางประเทศ  การบริหาร

องคการการศึกษา  และจบลงดวยประวัติศาสตรการแสวงหา

สันติภาพของมนุษย”
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- กิจกรรมการเรียนการสอนที่เกี่ยวกับสันติภาพ

การศึกษาเพื่อสันติภาพในระดับอุดมศึกษาในชวง พ.ศ. 2516-2534 ไมเพียงอยูในลักษณะ

รายวิชา  แตประเด็นดานสันติภาพยังถูกสอดแทรกลงในกิจกรรมการเรียนการสอนของวิชาอ่ืนๆ ที่

ไมใชวิชาสันติศึกษาหรือวิชาสันติวิทยาดวย ไดแก กิจกรรมในวิชาสัมมนาการศึกษา ของคณะครุ

ศาสตรจุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย  และกิจกรรมสัมมนา เร่ือง “สันติภาพกับความหวังใหมในสังคม

ศึกษา”    ของนิสิตมหาบัณฑิตคณะศึกษาศาสตร  มหาวิทยาลัยเกษตรศาสตร

วิชาสัมมนาการศึกษา (401490) เปนวิชาสําหรับนักเรียนชั้นปที่ 4 คณะครุศาสตร  

จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย  การเรียนการสอนวิชาสัมมนาการศึกษาภาคการศึกษาตน  ปการศึกษา 

2529 ไดใชสันติภาพเปนประเด็นหลักสําหรับการเรียน  กระบวนการในการเรียนคือ ใหนักเรียนแต

ละกลุมคนควาขอมูลสําหรับอางอิง  เสนอความคิดเห็น  วิเคราะห  อภิปรายหาขอสรุป  และให

ขอเสนอแนะจนเกิดเปนรายงานการสัมมนา (จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, คณะครุศาสตร, 2529)

ประเด็นการคนควาเกี่ยวกับสันติภาพของนิสิตครุศาสตร ปการศึกษา 2529 ไดแก  

การศึกษาเพื่อสันติภาพสูมวลชน  การศึกษากับการเสริมสรางสันติภาพ: ครอบครัว  โรงเรียน  

สังคม  บทบาทของครูในการเสริมสรางสันติภาพในสังคม   การศึกษาในระบบโรงเรียนจะสงเสริม

สันติภาพในสังคมไทยไดอยางไร  และ การเรียนการสอนเพื่อสรางสันติภาพสําหรับเด็ก

ประถมศึกษา

ทางดานการเรียนการสอนของคณะศึกษาศาสตร  มหาวิทยาลัยเกษตรศาสตรที่นําสันติภาพ

มาเปนประเด็นในการเรียน  ไดแกวิชาสัมมนา (กศ.สศ.597) ของนิสิตสาขาการสอนสังคมศึกษา  

ภาคตน  ปการศึกษา 2528-2529 การจัดสัมมนาในวิชาน้ีไดกําหนดหัวขอคือ “สันติภาพกับ

ความหวังใหมในสังคมศึกษา”  โดยศึกษาตามหัวขอตางๆ ดังน้ี

1. มโนคติ แนวพิจารณาหลักการและเหตุผลเกี่ยวกับสันติภาพ

2. สันติภาพ: ความเปนมาและความเปนไปในโลกปจจุบัน

3. สันติภาพกับกระบวนการเปลี่ยนแปลงทางสังคม

4. สันติภาพกับการจัดการทางการศึกษา

5. สันติภาพกับหลักสูตรสังคมศึกษา 

หลังสิ้นสุดการเรียนการสอน คณะศึกษาศาสตรไดรวบรวมขอมูลจากการคนความของ

นิสิต  และคําบรรยายของวิทยากรที่ไดรับเชิญมารวมการสัมมนาจัดทําเปนเอกสารชื่อ “สันติภาพกับ

ความหวังใหมในสังคมศึกษา” (มหาวิทยาลัยเกษตรศาสตร, คณะศึกษาศาสตร,2528)

4) การสอดแทรกสันติภาพในการเผยแผศาสนา

องคกรทางศาสนามีบทบาทอยางยิ่งในการเผยแพรคุณคาดานสันติภาพใหกับสังคมไทย  

โดยเฉพาะอยางยิ่งในป พ.ศ. 2529 ที่นานาประเทศหันมาทํากิจกรรมสงเสริมสันติภาพ เปนโอกาส
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อันดีที่ศาสนิกชนในศาสนาตางๆจะหันมาศึกษาและทําความเขาใจแกนแทของศาสนาตนเพิ่มมาก

ยิ่งขึ้น ดังคํากลาวของพุทธทาสภิกขุที่วา “ปน้ีเขาสมมติกันเปนปสันติภาพของโลกดวย  แตเขาจะ

สมมติหรือจะไมสมมติ  มันไมสําคัญ  เร่ืองสันติภาพน้ันมันสําคัญอยูในตัวมันเอง  คือจําเปนสําหรับ

ชีวิตทุกชนิดดวยซ้ําไป  ไมวาชีวิตในระดับไหน  ลวนแตตองการสันติภาพ  หรือมันอยูไดดวยความ

มีสันติภาพ” (พุทธทาส, 2541: 1) พุทธทาสภิกขุมีบทบาทสําคัญในการวิเคราะห อธิบายสันติภาพ

โดยอาศัยหลักทางพระพุทธศาสนาและสอดแทรกสาระสันติภาพในการเผยแพรศาสนา  โดยเฉพาะ

อยางยิ่งโดยการแสดงธรรมบรรยายตามสถานที่ตางๆ  ต้ังแต พ.ศ. 2517 – พ.ศ. 2532 ตามเหตุการณ

ตอไปน้ี

ป พ.ศ. 2517 พุทธทาสภิกขุไดจัดบรรยายธรรมชุด “มหิดลธรรม” ใหกับภิกษุ

มหาวิทยาลัยมหิดลที่อุปสมบทภาคฤดูรอน ที่สวนโมกขพลาราม  จ.สุราษฎรธานี  ธรรมบรรยายชุด

น้ีประกอบดวยธรรมะ 15 หัวขอ   ซึ่งไดรวมถึงหัวขอธรรมเกี่ยวกับสันติภาพ เร่ือง “โลกยอมมี

สันติภาพไดทุกยุคทุกสมัยที่ยงัมีธรรมอยูในโลก”  ซึ่งบรรยายในวันที่ 25 เมษายน พ.ศ. 2517

ป พ.ศ. 2518 พุทธทาสภิกข ุ จัดบรรยายธรรมชุด “ธรรมสัจจสังเคราะห” หน่ึงในหัวขอ

ธรรมในการบรรยายชุดน้ีมีหัวขอ “ธรรมสัจจะกับสิ่งที่ตองกลับมาเพื่อสันติภาพ”

ในชวงเฉลิมฉลองปสันติภาพสากล ไดปรากฏการจัดบรรยายธรรมเกี่ยวกับสันติภาพชุด

ใหญ  คือธรรมบรรยายชุด “สันติภาพของโลก” ของพุทธทาส ซึ่งจัดบรรยายทั้งหมด 13 หัวขอ ที่

สวนโมกขพลาราม จ.สุราษฎรธานี  ระหวางวันที่ 5 กรกฎาคม – 27 กันยายน พ.ศ. 2529

ประกอบดวยหัวขอตางๆ คือ

หัวขอ “ทําไมจึงปรารภเร่ืองสันติภาพ” บรรยายวันที่ 5 กรกฎาคม พ.ศ. 2529

หัวขอ “สิ่งที่เรียกวาวิกฤตการณ”  บรรยายวันที่  15 กรกฎาคม พ.ศ. 2529

หัวขอ “เหตุใหเกิดวิกฤตการณ”  บรรยายวันที่ 19 กรกฎาคม พ.ศ. 2529

หัวขอ “สิ่งที่เรียกวาสันติภาพ” บรรยายวันที่  26 กรกฎาคม พ.ศ. 2529

หัวขอ “เหตุใหเกิดสันติภาพ: สัมมาทิฏฐิ, สัมมาสังกัปปะ” บรรยายวันที่ 2 สิงหาคม พ.ศ.

2529

หัวขอ “เหตุใหเกิดสันติภาพ (ตอ): สัมมาวาจา  กัมมันตะ อาชีโว” บรรยายวันที่ 9 สิงหาคม 

พ.ศ. 2529

หัวขอ “เหตุใหเกิดสันติภาพ (ตอ): สัมมาวายามะ” บรรยายวันที่ 16  สิงหาคม พ.ศ. 2529

หัวขอ “เหตุใหเกิดสันติภาพ (ตอ): สัมมาสติ” บรรยายวันที่ 23 สิงหาคม พ.ศ. 2529

หัวขอ “เหตุใหเกิดสันติภาพ (ตอ): สัมมาสมาธ”ิ บรรยายวันที่ 30 สิงหาคม พ.ศ. 2529

หัวขอ “เหตุใหเกิดสันติภาพ (ตอ): สัมมาญาณะ” บรรยายวันที่ 6 กันยายน พ.ศ. 2529

หัวขอ “เหตุใหเกิดสันติภาพ (ตอ): สัมมาวิมุตติ” บรรยายวันที่ 13 กันยายน พ.ศ. 2529

หัวขอ “เหตุใหเกิดสันติภาพ (ตอ): สัมมาวิหาโร” บรรยายวันที่ 20 กันยายน พ.ศ. 2529
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หัวขอ “จนกวาโลกจะมีสันติภาพ”  บรรยายวันที่ 27 กันยายน พ.ศ. 2529

ป พ.ศ. 2531 พุทธทาสภิกขุ จัดธรรมบรรยายชุด “อตัมมยตาประยุกต” ในการบรรยาย

ธรรมคร้ังน้ีมีหัวขอเร่ือง “อตัมมยตากับสันติภาพ”  รวมอยูดวย

วันที่ 21 พฤษภาคม พ.ศ. 2532 พุทธทาสภิกขุไดแสดงปาฐกถาธรรมทางวิทยุกระจายเสียง

แหงประเทศไทย หัวขอ “อตัมมยตากับสันติภาพของโลก”

วันที่ 12 สิงหาคม พ.ศ. 2532  จัดธรรมบรรยาย หัวขอ “พระคุณของแมคือสันติภาพของ

โลก” เน่ืองในโอกาสวันแมแหงชาติ  

วันที่ 20 สิงหาคม พ.ศ. 2532 แสดงปาฐกถาธรรมทางวิทยุกระจายเสียงแหงประเทศไทย 

หัวขอ “อตัมมยตากับสันติสุข”

วันที่ 26-27 พฤศจิกายน 2528 บรรยายธรรมหัวขอ “การศึกษาที่นําไปสูความวินาศ”  ใน

การประชุมวิชาการหัวขอ “การจัดการศึกษาเพื่อสันติภาพ”  ซึ่งจัดโดยคณะศึกษาศาสตร 

มหาวิทยาลัยเกษตรศาสตร 

การบรรยายธรรมหัวขอเกี่ยวกับสันติภาพ  เปนเพียงสิ่งหน่ึงซึ่งสะทอนความสนใจ  และ

การใหความสําคัญเร่ืองสันติภาพของพุทธทาสภิกขุ นอกจากน้ีทานยังใชวิธีการอ่ืนๆเพื่อเผยแพร

หลักธรรมซึ่งรวมถึงสันติภาพดวย  อันไดแก การสรางสวนโมกขพลาราม เมื่อวันที่ 12 พฤษภาคม 

พ.ศ. 2475 ที่ตําบลพุมเรียง  อําเภอไชยาเพื่อใหเปนที่ศึกษา ปฏิบัติ และเผยแผหลักธรรมทางพุทธ

ศาสนา  ปจจุบันต้ังอยูบริเวณวัดธารนํ้าไหล ตําบลเลม็ด  อําเภอไชยา  จังหวัดสุราษฎรธานี

นอกจากน้ีพุทธทาสภิกขุยังจัดทําเอกสาร สิ่งพิมพ ภาพ แถบเสียงโสตทัศน และวัตถุสิ่งของ

ตางๆ สําหรับเผยแพรพุทธศาสนา ซึ่งมีปริมาณเบื้องตนมากกวา 27,347 รายการ (มูลนิธิหอจดหมาย

เหตุพุทธทาส, 2550) โดยเฉพาะอยางยิ่งหนังสือธรรมะชุด “ธรรมโฆษณของพุทธทาส” ทีถู่ก

ตีพิมพแลว 75 เลม และยังคงถูกเรียบเรียงจากโสตทัศนอ่ืนๆเปนหนังสือชุดน้ีเพิ่มขึ้นอีกจนกระทั่ง

ปจจุบัน  แมพุทธทาสภิกขุจะมรณภาพแลวต้ังแต พ.ศ. 2536 แตหลักธรรมที่ไดแสดงไวไดเปน

ขุมทรัพยทางปญญา และแรงบันดาลใจที่สําคัญสําหรับผูที่ทํางานดานสันติภาพในยุคสมัยตอๆมา 

ดังเชนที่สถาบันสันติศึกษา  มหาวิทยาลัยสงขลานครินทร ไดจัดทําสถาบันพุทธทาสเพื่อสันติภาพ  

และกระบวนการเรียนรูแบบจิตปญญาศึกษาซึ่งกิจกรรมบางสวนไดจัดขึ้นที่สวนโมกขพลาราม  

นอกจากพุทธทาสภิกขุที่แสดงธรรมเกี่ยวกับสันติภาพแลว  ยังมีพระราชวรมุนี (ประยูร 

ธรรมจิตโต) ที่ไดแสดงธรรมดานสันติภาพไวเมื่อวันที่ 3 ธันวาคม พ.ศ. 2529 หัวขอ 

“พระพุทธศาสนากับสันติภาพ” ในการประชุมนานาชาติ เร่ือง อุดมศึกษากับการสงเสริมสันติภาพ 

(Higher education and the promotion of peace)

ดานคริสตศาสนา สภาพระสังฆราชคาทอลิกแหงประเทศไทยไดกอต้ังคณะกรรมการ

ยุติธรรมและสันติแหงประเทศไทยขึ้น ในวันที่ 17 กุมภาพันธ พ.ศ. 2520 เน่ืองมาจากการสังคายนา

วาติกันคร้ังที่ 2 ในวันที่ 6 มกราคม 2510 ซึ่งสมเด็จพระสันตะปาปา ปอล ที่ 6 ไดต้ังคณะกรรมการ
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ยุติธรรมขึ้นที่สํานักวาติกัน เพื่อพัฒนาคนในดานสงเสริมความยุติธรรม และสนัติสุขในสังคม 

จากน้ันสภาพระสังฆราชคาทอลิกแหงประเทศไทยไดสนับสนุนใหแตละประเทศจัดต้ัง

คณะกรรมการยุติธรรมและสันติขึ้นในระดับประเทศ สําหรับคณะกรรมการยุติธรรมและสันติแหง

ประเทศไทยภายหลังไดเปลี่ยนชื่อเปนคณะกรรมการคาทอลิกเพื่อความยุติธรรมและ

สันติ (คณะกรรมการคาทอลิกเพื่อความยุติธรรมและสันติ, 2550)

5) การอบรมเกี่ยวกับสันติภาพ และการแกไขความขัดแยง

ในชวงเวลาดังกลาวประเทศไทยเร่ิมมีการจัดการศึกษาเพื่อสันติภาพโดยการฝกอบรม แต

ยังมิไดจัดขึ้นอยางแพรหลาย คือมีเพียงการจัดอบรมสันติวิธีใหกับผูนําสังคมโดยสถาบันสันติ

ประชาธรรม  ซึ่งเปนองคกรภาคประชาชนที่ใหความสําคัญกับการปลุกมโนธรรมสํานึกทางสังคม  

มีจุดมุงหมายเพื่อสงเสริมประชาธิปไตย ควบคูไปกับความเปนธรรมในสังคม   ตามแนวทางสันติ

วิธีเปนหลัก

การจัดอบรมสันติวิธีของสถาบันสันติประชาธรรมไดเชิญวิทยากรที่ชํานาญดานน้ีมาจาก

ตางประเทศเชน ยอช วิลโลบี้ และ ยอช เลกี้ เปนตน  รวมทั้งยังจัดโครงการอบรมคนรุนใหมที่กําลัง

จะจบมหาวิทยาลัยเพื่อใหต่ืนตัวทางสังคมการเมืองและเสริมทักษะและความเขาใจในการทํางาน

เพื่อสังคม การดําเนินงานในชวงตอๆมาขององคกรไดขยายการจัดอบรมเร่ืองสันติวิธี ความเปน

ธรรมในสังคม และประชาธิปไตย ไปสูประเทศเพื่อนบาน เชนลาว เขมร เวียดนาม ศรีลังกาและ

พมา ดวย (เสมสิกขา, 2550ก)
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2.3 มโนทัศนสันติภาพ

ตารางท่ี 2 ตารางแสดงคําสําคัญเกี่ยวกับสันติภาพ ชวงพ.ศ. 2516 – พ.ศ. 2534

มโนทัศนสันติภาพ คําสําคัญเกี่ยวกับสันติภาพ

มิติความเปนมนุษย ธรรมชาติของมนุษย, ความรัก, ศาสนา, ปรัชญา, เหตุผล, ปญญา,

ความรู, อวิชชา, ศีลธรรม, อตัมมยตา, พระพุทธศาสนา, ธรรมสัจจะ,

ธรรม, สัมมาทิฏฐิ, สัมมาสังกัปปะ, สัมมาวาจา, สัมมากมัมันตะ,

สัมมาอาชีโว, สัมมาวายามะ, สัมมาสติ, สัมมาสมาธิ, สัมมาญาณะ,

สัมมาวิมุตติ, สัมมาวิหาโร, อหิงสา

มิติทางสังคม ความขัดแยง, อํานาจ, ความรุนแรง, การไมใชความรุนแรง, ไรความ

รุนแรง, รัฐประหาร, การตอสูดวยสันติวิธี, สงคราม, มหาสงคราม,

การควบคุมอาวุธ, สหประชาชาติ อภิมหาอํานาจ, องคกรระหวาง

ประเทศ, การบริหารระหวางประเทศ, กองกําลังรักษาสันติภาพ,

การจัดระเบียบทางเศรษฐกิจ, สิทธิมนุษยชน, สันติประชาธรรม,

ยุติธรรม, ความแตกตางทางเศรษฐกิจ, ความเสมอภาคในการพัฒนา,

ความยากจน, ปญหาการเมือง,การพัฒนา, องคกรพัฒนาเอกชน, นิค 

(NIC), ระเบิดนิวเคลียร,  การลดอาวุธนิวเคลียร,  อาวุธนิวเคลียร,

พลังงานนิวเคลียร, นิวเคลียรฟสิกส, การบริหารความขัดแยง, มายาการ-

แหงเอกลักษณ, วิทยาศาสตร, เทคโนโลยี, การสื่อสาร, ความเขาใจอันดี

ระหวางวัฒนธรรม, การศึกษาสหวัฒนธรรม, การศึกษาเปรียบเทียบ,

พัฒนศึกษา, สถาบันฝกหัดครู,

มิติดานสิ่งแวดลอม มลพิษ,  ความขัดแยงทางทรัพยากร,  สนามกอลฟ, นาเกลือ,

อุตสาหกรรมทองเที่ยว, จิตวิญญาณ, จิตสํานึก 

มิติท่ี 1 มิติความเปนมนุษย  

ในหมูนักวิชาการที่สนใจสันติภาพมีการถกเถียงกันวาความรุนแรงเปนธรรมชาติของ

มนุษยหรือไม   ในประเด็นน้ีอุทัย  บุญประเสริฐ (2530: 177-181) เชื่อวาโดยธรรมชาติแลวมนุษยใฝ

สันติ  อยากอยูอยางสงบ  แตเน่ืองจากเงื่อนไขและสภาวะแวดลอมที่เกิดขึ้นในลักษณะตางๆ  ทําให

มนุษยตองละทิ้งพฤติกรรมเชิงสันติภาพอยูเสมอ และแสดงออกในทางกาวราวรุนแรง   เชนเดียวกับ
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ความเห็นของพัทยา  สายหู (อางถึงใน วลัย  อารุณี, 2529: 27-29) ที่เสนอวาไมวาจะธรรมชาติของ

มนุษยหรือธรรมชาติของสัตว  หากอยูในสภาพธรรมชาติแทๆ  ที่ตางหากินของตนได  ยอมจะหลบ

เลี่ยง ไมตอสูกันเองในสายพันธเดียวกัน  แตมนุษยไดสรางสภาพแวดลอมที่ผิดธรรมชาติมาตลอด  

อันเปนเหตุของการขาดสันติในสังคมมนุษย  รวมทั้งยังมีสวนบีบบังคับสัตวใหตองด้ินรนผิด

ธรรมชาติดวย นอกจากน้ีพฤทธิสาณ  ชุมพล (2546: 40-79) ยังไดเชื่อมโยงวิวัฒนาการของมนุษย

ในดานวัฒนธรรมที่ชวยใหเกิดความสอดคลองกันในการปฏิสัมพันธของคนในสังคม  ความเปน

ระเบียบเรียบรอยในสังคม  ทําใหบุคคลสามารถอยูรวมกันไดโดยสันติ  

มโนทัศนสันติภาพที่เชื่อในศักยภาพของมนุษยดานการใชเหตุผลเพื่อแกไขปญหาความ

ขัดแยง ไดแก ความคิดใน “ปรัชญาและศาสนาเพื่อสันติภาพ” ของกีรติ  บุญเจือ (2546: 65-79) ที่

อธิบายสาเหตุความขัดแยงในชีวิตประจําวันของมนุษยตามแนวคิดของ ฟรานซิส  เบคอนวา มนุษย

ขัดแยงกันเพราะแตละคนลวนมีอคติในตนเอง  อคติเปรียบเทียบไดกับเทวรูป  คือสิ่งที่คนอ่ืนเคารพ

บูชา  แตตัวเราไมเคารพบูชา  สวนสิ่งที่เราเคารพบูชาเรียกวารูปศักด์ิสิทธิ์  ซึ่งผูอ่ืนอาจจะไมเคารพ

บูชา  และเรียกรูปศักด์ิสิทธิ์ของเราวาเทวรูป ประเภทของอคติหรือเทวรูป มี 4 ประเภท คือ 

เทวรูปแหงตระกูล อคติอันเกิดจากครอบครัว  เทวรูปแหงถ้ํา  อคติอันเกิดจากการศึกษาอบรม 

เทวรูปแหงตลาดนัด  อคติอันปลูกฝงอยูในโครงสรางทางภาษา  และเทวรูปแหงโรงละคร คืออคติ

จากศาสนา และประเพณีของสังคมที่ตนถืออยู กีรติ  บุญเจือ สรุปวิธีแกไขความขัดแยงของมนุษย

ไววา  ตองอาศัยการยอมรับวาตนเองมีเทวรูปของตน และผูอ่ืนก็มีเทวรูปของตนเชนกัน   

หากทุกคนอาศัยแนวทางแหงเหตุผล  จะทําใหไมมีการตัดสินเทวรูปของกันและกัน  และเกิดการ

ยอมรับความรูสึกนึกคิดของผูอ่ืนได

มโนทัศนสันติภาพที่ใหความสําคัญกับปญญา  และคุณธรรมของมนุษย ไดแก มโนทัศน

สันติภาพตามแนวทางของศาสนา  ซึ่งระวี ภาวิไล (2546: 1-15) ไดเชื่อมโยงใหเห็นถึงปญญาอัน

สูงสงของศาสดาแตละศาสนา  ที่เขาใจความจริงของสังคม และสรรพสิ่งอยางชัดแจง  ซึ่งหากสังคม

ดําเนินตามแนวทางแหงปญญาที่ศาสดาของแตละศาสนาไดประกาศไวสังคมมนุษยก็จะเกิด

สันติภาพ  สําหรับสาเหตุและเงื่อนไขของการขาดสันติภาพอยูที่ตัวมนุษย  คือ ขึ้นอยูกับความรูสึก

นึกคิดที่มนุษยมีตอกัน ตอชีวิตและตอโลก  การมองเพื่อนมนุษยในแงราย  การไมยอมรับรูศักด์ิศรี

ของความเปนมนุษยอยางเทาเทียมกัน  ความเห็นแกประโยชนสวนตนหรือเฉพาะพวกพองในวง

แคบ  การกดขี่ขูดรีดเอาเปรียบเพื่อนมนุษยดวยกันอยางไมเปนธรรม ความหยาบกระดางของจิต  

ภาวะดังกลาวลวนแลวแตเปนสาเหตุทําลายวิถีทางชีวิตสงบสุขที่เหมาะสมกับความเปนมนุษย ทํา

ใหโลก  ผูแสวงหาสันติภาพจึงตองเรียนรูที่จะควบคุม  ลดละสภาพจิตใจที่ไมพึงประสงคดังกลาว

สิ่งที่มนุษยจะตองเรงกระทําใหสมบูรณเพื่อใหเกิดศีลธรรมและสันติสุขถาวรในโลกน้ี คือความรู

และความรัก   ความรู คือ รูจักตน รูเทาทันตน รูศักยภาพสูงสุดในตน รูจักควบคุมแกไขขอบกพรอง

ของตน และรูจักพัฒนาตนเองไมหยุดหยอน  สวนความรัก คือ ความสัมพันธอันดีงาม ระหวางตน
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กับบุคคลอ่ืน ระหวางตนกับสรรพสิ่งอันมีชีวิต และระหวางตนกับอานุภาพอันครอบคลุมโลก ซึ่ง

ทั้งความรักและความรูน้ีเปนสิ่งเดียวกันกับศาสนา  

ทางพุทธศาสนาไดอธิบายความความเกี่ยวของระหวางสันติภาพและปญญาของมนุษยไววา 

สิ่งสําคัญสูงสุดที่จะสามารถสรางสันติภาพ คือ “ปญญา”  หมายถึง การมีปญญาเขาใจความจริงของ

ธรรมชาติจะทําใหมนุษยรูวาควรจะปฏิบัติใหสอดคลองกับกฎของธรรมชาติอยางไร  อันจะนํามาซึ่ง

การละวางตัวตน  รวมทั้งความถูกตองทางรางกายคือไมกระทําผิดตอผูอ่ืน ดังคํากลาวของพุทธทาส

ภิกขุ ที่วา

“เปนอันวาตองรูความจริงของธรรมชาติ  รูความจริงของ

ธรรมชาติตามธรรมชาติ  ที่มันเปนอยูตามธรรมชาติ  รูๆๆๆจนใน

ที่สุดรวมความไดวายึดถือไมได... น่ีคือธัมมฐิติญาณ  ตอจากน้ันก็รู

ความไมยึดถือ  รูจักทําความไมยึดถือ  รูจักทําความปลอย  น่ีคือ

นิพพานญาณ  มันตอเน่ืองหลังจากที่รูวายึดถือไมได มันก็ไมกัด”

(2541: 299)

“...สาวกของพระพุทธเจา...ตองเปนผูรู  ผูต่ืน  ผูเบิกบาน...

บรรดาสิ่งที่ควรจะรู    แลวควรจะรูใหครบ  ที่เปนปญหาใหญของ

มนุษยก็คือเร่ืองไมมีสันติภาพ เร่ืองมีแตสิ่งตรงกันขาม  เราก็เรียกวา

วิกฤตการณ  ฉะน้ันเราตองรูเร่ืองของสันติภาพและสิ่งตรงกันขาม  

คือวิกฤตการณวามันมีอยูอยางไร  มันเกิดมาเพราะเหตุไร  เราจะมี

ความสําเร็จในการมีสันติภาพไดอยางไร  เรียกวารูสิ่งที่ควรรู  แลวก็

ต่ืน  ต่ืนจากความไมรู  ต่ืนเสียจากความผิดพลาด  ลุมหลงงมงายใน

เร่ืองน้ันๆ  ก็หมายความวาละความถูกตองได  มีแตความถูกตอง  

แลวก็มาเปนผูเบิกบาน  ตามอยางพระพุทธเจา” (พุทธทาส, 2541:

3-4)

พระโสภณคณาภรณ (2529: 37-40) ไดเชื่อมโยงความสัมพันธระหวางปญญากับความ

ขัดแยงของมนุษยไววา ความขัดแยงเปนปญหาระดับปญญา  ความโลภ ความโกรธ ความหลงของ

มนุษยมีพื้นมาจากอวิชชา   หากมนุษยเพิ่มวิชชาหรือปญญาเพื่อสลายความโลภ  โกรธ   หลงได  

มนุษยก็จะยอมรับสถานะของกันและกันมากขึ้น  และมีการประนีประนอมกันมากขึ้น   ปญญา

ในทางที่ถูกตองจะตองลดอัตตาหรือลดอหังการลง เมื่อน้ันความไมโลภจะออกมาในรูปความ

เอ้ือเฟอเผ่ือแผ  สงเคราะหกัน  สวนความไมโกรธก็จะสามารถราเปลี่ยนเปนความเมตตา  กรุณา  
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ยอมรับในความเปนพวกพองกัน  และความไมหลงจะอยูในรูปของการใชเหตุผล  มีสติปญญาเปน

เคร่ืองตัดสิน  สามารถประนีประนอมกันได

วิธีการเปลี่ยนแปลงสถานการณ  หรือสังคมที่มีความขัดแยง ใหเกิดสันติดวยวิธีการที่ไม

รุนแรง เรียกวาสันติวิธี  ซึ่งสันติวิธีบางแนวทางมีศาสนาเปนหลักสําคัญในการใชสันติวิธี  ลัดดา

วัลย ตันติวิทยาพิทักษ (สัมภาษณ, 2 พฤศจิกายน 2550) ต้ังขอสังเกตวา  หากเปดกวางนิยามของ

ศาสนาวามิไดจํากัดเพียงคําสอนของศาสนา เชน พุทธ  คริสต  อิสลาม  ฮินดู  แตใหคําจัดกัดความ

ไปถึงคุณคาความดีที่คนคนหน่ึงยึดถือเปนสิ่งสําคัญสําหรับชีวิต  ซึ่งทําใหกลาหาญที่จะเผชิญหนา

กับความขัดแยงโดยไมใชความรุนแรง  เพื่อรักษาไวซึ่งความดีที่ตนนับถือ  แมวาจะเปนหนทางที่

ลําบากหรือใหผลชากวาการใชความรุนแรงก็ตาม  ฉะน้ันแลวการใชสันติวิธีในอีกหลายๆกรณีก็

สามารถมองไดวามีความเกี่ยวของกันอยูกับเร่ืองคุณคา  คุณธรรม  ความดีไมยิ่งหยอนกวากัน

หลักของการมีสันติวิธีอยูที่  การมีจิตใจสูง  ยึดมันในสัจจะ หรือสัตย น่ันก็คือความดี

ดังน้ันสันติวิธีไมวาจะอาศัยหลักธรรมทางศาสนาใดหรือไม ลวนมีความเกี่ยวของอยางมากกับมิติ

ทางจิตวิญญาณ  และคุณธรรรมของความเปนมนุษย   พระไพศาล  วิสาโล ไดกลาวไวใน “สราง

สันติดวยมือเรา” ซึ่งตีพิมพคร้ังแรกใน พ.ศ. 2533 วา  

“สันติวิธีไมใชเร่ืองของสัญชาตญาณ  หรือเปนเพราะ

สถานการณบีบบังคับ  อีกทั้งพลังของสันติวิธีก็มิไดอยูที่การไมจับ

อาวุธหรือการพรอมที่จะตายอยางวีรชนเทาน้ัน  แตประสิทธิภาพของ

ปฏิบัติการสันติวิธีมีพื้นฐานอยูที่การศึกษาอบรมดวยเจตจํานงแนว

แน  เพื่อพัฒนาความฉับไวแจมชัดในทางปญญา  เสริมคุณภาพใหม

ใหแกจิตใจ  สรางความเขมแข็งใหแกรางกาย  และเพิ่มความชัดเจน

ในการปฏิบัติโดยไรความรุนแรง” (2550: 224)

จากมโนทัศนน้ีจึงทําใหการตระเตรียมบุคลากรที่ปฏิบัติการไรความรุนแรง  ตองมีการ

ตระเตรียมดานจิตใจ  ไดแก การฝกจิตใจใหเปนผูเคารพในชีวิตมนุษย  มีเมตตาปรารถนาดีตอคูกรณี  

รูจักใหอภัย  ใฝในสัจจะและความดีงาม  มีใจเปดกวาง  พรอมรับฟงผูอ่ืน  กลาหาญ  มีความยับยั้งชั่ง

ใจสามารถอดกลั้นตอความโกรธ  เอาชนะความกลัวและอคติภายในตนได  พรอมจะเผชิญกับความ

ทุกขยาก  มีจิตใจเกื้อกูลแกการทํางานเปนหมูคณะ (2550: 157)

มิติท่ี 2 มิติทางสังคม  

มโนทัศนสันติภาพในมิติทางสังคมเปนมโนทัศนหลักยุคน้ี มีทั้งประเด็นเกี่ยวกับสงคราม  

ความขัดแยง และความรุนแรง  องคกรระหวางประเทศ ความยากจน และความเสมอภาคทาง
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เศรษฐกิจ สื่อและเทคโนโลยี ภัยจากนิวเคลียร   เหตุที่เปนเชนน้ีก็เน่ืองมาจากบริบทของสังคมโลก

ในชวงน้ียังประสบกับปญหาสงครามเย็น และสงครามภายในปรากฏอยูทั่วโลก  ประเทศไทยเองก็

เกิดความตึงเครียดจากความขัดแยงทางการเมืองและสงครามภายในของประเทศเพื่อนบาน  รวมทั้ง

ความขัดแยงจากการพัฒนาประเทศดวย

งานเขียนดานสงคราม  ความขัดแยง  และความรุนแรงที่สําคัญระหวางป พ.ศ. 2516-2534

เชน  ไดแกงานเขียนของชัยวัฒน  สถาอานันต  ซึ่งใหความสําคัญกับทั้งความรุนแรงทางกายภาพที่

เห็นไดชัดเจน เชน การทํารายรางกาย การฆากัน สงคราม  และความรุนแรงทางโครงสราง  ไดแก

ปญหาความไมเสมอภาคทางสังคม  การเอารัดเอาเปรียบทางเศรษฐกิจและสังคมอันเน่ืองมาจาก

โครงสรางทางสังคมที่ไมสมบูรณ ในบทความเร่ือง “ความรุนแรงกับมายาการแหงเอกลักษณ”

ชัยวัฒน (2529: 68-83) ชัยวัฒน  สถาอานันต ไดเชื่อมโยงการใชความรุนแรงระหวางมนุษยกับอัตต

นิยมและการแยกประเภทเทียม  อัตตนิยม (egocentric perspective) คือการสัมผัสรับรูโดยมีตัวเอง

เปนศูนยกลาง ซึ่งอาจเปลี่ยนไปสู กลุมนิยม  เชื้อชาตินิยม  ชาตินิยม   ศาสนานิยม และ ชนชั้นนิยม

ไดดวย  สวนการแยกประเภทเทียมน้ัน  คือการเขาใจวามนุษยแตละคนแตกตางกัน  โดยผูอ่ืนหรือ

กลุมอ่ืนมีสถานะที่ตํ่ากวามนุษยเชนตน  หรือกลุมของตน  เหลาน้ีเปนตนตอแหงความขัดแยง  ความ

รุนแรง  และสงครามในสังคมมนุษย

ในประเด็นที่วาความขัดแยงจะนําไปสูความรุนแรงเสมอไปหรือไมน้ัน  บทความเร่ือง 

“การวิจัยสันติภาพ : ขอพิจารณาเชิงวิพากษ” (ชัยวัฒน, 2539ข: 18-34) ซึ่งเผยแพรคร้ังแรกในป พ.ศ.

2529 อธิบายไววา  จุดสําคัญอยูที่การตระหนักรูวาความขัดแยงน้ันสามารถแกไขไดหลายวิธี  ทั้ง

การแกไขขอขัดแยงดวยความรุนแรง (Violent Conflict Resolution) และการแกไขขอขัดแยงโดยไม

ใชความรุนแรง (Nonviolent Conflict Resolution) ในที่น้ีความขัดแยงไมใชสิ่งเลวราย  แตเปน

กระบวนการทางสังคมที่อาจเปนแกนสําคัญในการจัดรูป  สรางเอกภาพ  และธํารงรักษาโครงสราง

ทางสังคม    ดังน้ันแลวสันติภาพกับความขัดแยงมิใชสิ่งที่อยูตรงขามกัน  เพราะความขัดแยงที่ถูก

เก็บกดมิใหแสดงออกอยางสันติตางหากที่เปนชนวนไปสูความรุนแรง  อันเปนสิ่งที่อยูตรงขามกับ

ความขัดแยงได

ประเด็นเกี่ยวกับสงครามที่นักวิชาการในยุคน้ีใหความสนใจมากประเด็นหน่ึงก็คือ เร่ือง

อาวุธนิวเคลียร เน่ืองมากจากสงครามโลกคร้ังที่ 2 ยุติลงไดดวยนิวเคลียร  หลังจากน้ันประเทศ

มหาอํานาจตางก็แขงขันการพัฒนาและสะสมอาวุธนิวเคลียร  ทามกลางความตึงเครียดทางการเมือง

ระหวางประเทศ ความกังวลตอปญหาสงครามรุนแรงอันเน่ืองมาจากนิวเคลียรเห็นไดจาก  บทความ

ตางๆ  ไดแก “ภยันตรายจากระเบิดนิวเคลียรและสงครามนิวเคลียร” ของ จรัส  สุวรรณเวลา (2530:

62-69) “สงครามลางโลก” ของ อภิชาต  ธีระธํารง (2530: 70-84) “การแสวงหาสันติภาพในเอเชีย:

เขตปลอดภัยนิวเคลียร” ของ ธํารง  บัวศรี (2530: 85-87) “ฤดูหนาวนิวเคลียร ผลตอโลกกวางของ

นิวเคลียร”  ของ วิจิตร  เส็งหพันธุ และ สุวิชา  ไสยานนท (2530: 104-110) ซึ่งคาดการณถึงการ
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เปลี่ยนแปลงอยางรุนแรงผิดปกติหากมีการใชระเบิดนิวเคลียรในอนาคต  และ “อาวุธนิวเคลียรกับ

สันติภาพของโลก” ของ มนัสวี  อุณหนันทน (2530: 114-110) เปนตน

ประเด็นเกี่ยวกับนิวเคลียรน้ันมิไดถูกกลาวถึงเพียงในแงมมุของอาวุธ  แตยังรวมถึงการผลิต

พลังงานจากนิวเคลียรดวย  สาเหตุหลักเน่ืองมาจากความวิตกถึงความไมปลอดภัยของการสราง

โรงไฟฟานิวเคลียร  ดังที่เพิ่งเกิดขึ้นกับโรงไฟฟาเชอรโนบิลของโซเวียต ในวันที่ 25 เมษายน พ.ศ.

2529 การระเบิดในคร้ังน้ันทําใหมีผูเสียชีวิตทันที 19 คน  อีก 28 คนเสียชีวิตภายใน 4 เดือนถัดมา  

และตอมาอีก 9 คนเสียชีวิตดวยอาการมะเร็งตอมไทรอยด รวมสถิติผูเสียชีวิตจากเหตุระเบิดคร้ังน้ี

เมื่อป ค.ศ. 2004 หรือ พ.ศ. 2547 จํานวนทั้งสิ้น 56 คน (World Nuclear Association, 2550)

ในชวงเวลาน้ีมีการเผยแพรความรูเกี่ยวกับพลังงานนิวเคลียรอยูหลายชิ้น  ทั้งบทความที่

เขียนขึ้นโดยนักวิทยาศาสตร  และสํานักงานพลังงานปรมาณูเพื่อสันติ   ทิศทางเน้ือหาที่เผยแพรบาง

ชิ้นมิไดแสดงความไมเห็นดวยตอการมีโรงงานปรมาณู  แตมีความพยายามที่จะลดความกังวลของ

คนไทย รวมทั้งสรางความเชื่อมั่นตอการใชพลังงานนิวเคลียรในประเทศไทย ดังเห็นไดจาก 

“พลังงานนิวเคลียรเพื่อสันติ: บทสัมภาษณ” ของ อาทร ปทุมสูตร (2530: 99-103) นอกจากน้ียังมี

บทความที่ชี้ใหเห็นถึงประโยชนของพลังงานนิวเคลียรดวย เชนเร่ือง “สันติภาพและพลังงาน

นิวเคลียร” ของวิชัย  หโยดม (2530: 58-61) สวนบทความที่นําเสนอประเด็นนิวเคลียร ทั้งในดาน

ความรูความเขาใจเกี่ยวกับอาวุธนิวเคลียร  รวมทั้งขอถกเถียงทางศีลธรรมวาดวยอาวุธและสงคราม

นิวเคลียร ไดแก บทความ “อาวุธนิวเคลียรกับชะตากรรมของโลก” ของ รุงธรรม  ศุจิธรรมรักษ  

และ สุรชาติบํารุงสุข (2530: 121-159)

งานเขียนหลายชิ้นที่มีขึ้นระหวางป พ.ศ. 2516 – พ.ศ. 2534 ใหความสําคัญกับบทบาทของ

องคกรระหวางประเทศในการรักษาสันติภาพ โดยเฉพาะอยางยิ่งบทบาทขององคการสหประชาชาติ

ที่กําลังไดรับความเชื่อถือจากทั่วโลก  เน่ืองจากขณะน้ันองคการสหประชาชาติกําลังเปนแกนนําใน

การรณรงคใหโลกมีสันติภาพอยางจริงจัง  ดังเห็นไดจากสิ่งพิมพสันติภาพที่เกี่ยวของ เชน บทความ 

เร่ือง “องคการสหประชาชาติ ปจจุบันและอนาคต” ของ ถนัด  คอมันตร (2530 :1-12) ที่อธิบายถึง

พัฒนาการ  และหลักการปฏิรูปองคการสหประชาติ  ซึ่งมีเน้ือหาคลายคลึงกับ “โปรแกรมการปฏิรูป

และโครงสรางใหมระบบองคการสหประชาชาติ” ของ พรชุลี  อาชวอํารุง (2530: 12-18) ในดาน

กระบวนการทํางานขององคการสหประชาชาติ  สรอยตระกูล  ติวยานนท  อรรถมานะ (2530 : 19-

45) ไดเขียนบทความเร่ือง “การบริหารระหวางประเทศ: ลักษณะและปญหาในการบริหารงาน

บุคคล”  นอกจากน้ีในยุคน้ันยังใหความสําคัญกับการรวมมือระหวางประเทศเพื่อจัดต้ังรัฐบาลโลก 

หรือสหรัฐโลก เพื่อทําหนาที่ดูแลรักษา และจัดระเบียบการอยูรวมกันในโลก  ความคิดลักษณะน้ี

ไดแก บทความเร่ือง “สหรัฐโลกและความเคลื่อนไหว” ของประชุมสุข  อาชวอํารุง (2530ง: 46-56)

นอกจากบทความวิชาการแลว   นักวิชาการไทยยังใหความสําคัญตอองคการสหประชาชาติ

โดยจัดการบรรยายเร่ือง “สหประชาชาติกับสันติภาพ” ซึ่งบรรยายโดย นาย ถนัด  คอมันตร  และ 
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การบรรยายเร่ือง “กองกําลังรักษาสันติภาพ สิทธิมนุษยชน และงานสภาวะแวดลอมขององคการ

สหประชาชาติ” บรรยายโดย  ตัวแทนจากสํานักงานขาวองคการสหประชาชาติ   การประชุมทั้งสอง

คร้ังน้ีเปนสวนหน่ึงของการประชุมวิชาการ สันติภาพศึกษา  จัดโดยโครงการการศึกษาทั่วไป  

จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย ในวันที่ 7-8 ธันวาคม พ.ศ. 2531 (โครงการการศึกษาทั่วไป จุฬาลงกรณ

มหาวิยาลัย, 2531)

ไมเพียงมโนทัศนสันติภาพในมิติทางสังคมจะถูกกลาวถึงในดานที่เปนความขัดแยง ความ

รุนแรงทางกายภาพ  อันสามารถมองเห็นผูเปนผูกระทําความรุนแรงอยางชัดเจน  ดังรายละเอียดที่

กลาวไปแลวขางตน  สันติภาพในมิติทางสังคมยังรวมถึงความรุนแรงเชิงโครงสราง  ซึ่งไมปรากฏผู

กอความรุนแรงอยางชัดเจน  หากแตเปนความรุนแรงที่ถูกกระทําผานโครงสรางสังคมที่ไมเปน

ธรรม  ซึ่งอาจพบในปญหาความยากจน  และความเสมอภาคทางเศรษฐกิจ  ดังเห็นไดจากตัวอยาง

ของสิ่งพิมพ ระหวาง พ.ศ. 2516 – พ.ศ. 2534 หลายชิ้นดังน้ี

บทความของ เทียนฉาย  กีระนันทน (2529) เร่ือง “อันเน่ืองมาจากความแตกตางทาง

เศรษฐกิจและสังคม”  สามารถพิจารณาถึงตรรกะของความขัดแยงกับความเสมอภาคทางเศรษฐกิจ

ได 2 ดาน ดานหน่ึงมองไดวาความแตกตางทางเศรษฐกิจและสังคมเปนสาเหตุของความขัดแยงใน

สังคม  สวนในอีกดานหน่ึงคือ ความขัดแยงในสังคมก็มีสวนใหเกิดความแตกตางทางเศรษฐกิจและ

สังคม   สุธี  ประศาสนเศรษฐ (2529: 124-167) มองปญหาความขัดแยงทางเศรษฐกิจกวางไป

ถึงเศรษฐกิจระหวางประเทศ  ซึ่งประเทศที่พัฒนาแลว หรือการรวมกลุมของประเทศพัฒนาแลวได

สรางเงื่อนไขขึ้นเพื่อกีดกันการคาจากประเทศอ่ืนซึ่งสงผลกระทบทางลบโดยตรงกับประเทศที่มี

อํานาจการตอรองนอยกวา  ซึ่งคือเหลาประเทศกําลังพัฒนา

ปญหาความเสมอภาคในการพัฒนา  ที่ประชาชนบางกลุมซึ่งสวนใหญเปนคนยากจน  

ยังคงเปนฝายเสียเปรียบ  และไมไดรับการกระจายทรัพยากรทางสังคมและเศรษฐกิจอยางพอเพียง  

จําเปนจะตองอาศัยกระบวนการทางสังคมอ่ืนๆ  เขามาเติมเต็มชองวางระหวางการพัฒนาของรัฐ

และประชาชน  ในสวนน้ีองคกรพัฒนาเอกชนเปนภาคสวนสําคัญในการแกปญหาดังกลาว  อน่ึง  

การดําเนินงานขององคกรพัฒนาเอกชน  จะชวยทําใหความขัดแยงในสังคม  โดยเฉพาะที่เกิดขึ้น

จากโครงสรางทางสังคม  ไดรับการบรรเทาใหรุนแรงนอยลง  อันเปนการชวยปองกันปญหา

สันติภาพอีกสวนหน่ึงดวย  ทั้งน้ี  ในป พ.ศ. 2529 ไดมีการจัดประชุมวิชาการระหวางผูที่ทํางานใน

องคกรพัฒนาเอกชน  และคณะครุศาสตร จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย  ถึงประเด็นดังกลาวดวย

หลักสูตรและนโยบายการศึกษาของไทยเร่ิมบรรจุคุณคาเร่ืองสันติภาพ และสันติวิธีคร้ัง

แรกในหลักสูตรประโยคมัธยมศึกษาตอนปลาย พุทธศักราช 2518 ขอ 1 ที่วา เพื่อใหเปนพลเมืองดี  

มีศีลธรรม  รูจักสิทธิหนาที่  รูจักแกปญหาดวยสันติวิธี ตลอดจนมีทัศนะในการสรางความเปนธรรม
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ในสังคมประชาธิปไตย  (กระทรวงศึกษาธิการ, 2518: 1) หลักจากน้ันคุณคาสันติภาพก็มีอยูใน

นโยบายและหลักสูตรการศึกษาฉบับอ่ืนเร่ือยมา ไดแก

หลักสูตรมัธยมศึกษาตอนตน พุทธศักราช 2521 (กระทรวงศึกษาธิการ, 2520: 2) ใน

จุดหมายขอที่ 10 ระบุวา “เพื่อสงเสริมความเขาใจอันดีของมนุษยชาติในการอยูรวมกันอยางสันติ

สุข”

หลักสูตรประถมศึกษา พุทธศักราช 2521 ระบุจุดหมายของหลักสูตรที่ตองการใหเกิดกับ

ผูเรียน ในขอที่ 3 เกี่ยวกับชีวิตที่สงบสุข มีรายละเอียดคือ 

3. ชีวิตที่สงบสุข

3.1 รูจักปรับตัวใหเหมาะสมกับการเปลี่ยนแปลงของสังคม  

สิ่งแวดลอม  และวิทยาการใหมๆ

3.2 เขาใจและศรัทธาในศาสนาที่ตนนับถือ และนํา

หลักธรรมมาใชในชีวิตประจําวัน

3.3 รูจักใชเวลาใหเปนประโยชนและมีประสิทธิภาพ

3.4 มีความคิดริเร่ิมที่เปนประโยชนแกตนเองและสวนรวม

3.5 มีอิสระในการคิด  แตพรอมที่ยอมรับความคิดของผูอ่ืน

อยางมีเหตุผล

3.6 รูจักแกไขปญหาโดยสันติวิธี

(กระทรวงศึกษาธิการ, 2521: 2)

เมื่อหลักสูตรฉบับน้ีถูกปรับปรุงในป พ.ศ. 2533 (กระทรวงศึกษาธิการ, 2532: 1) ระบุ

จุดมุงหมายไววา การศึกษาระดับประถมศึกษาเปนการศึกษาพื้นฐานที่ทุงพัฒนาผูเรียนใหสามารถ

พัฒนาคุณภาพชีวิตใหพรอมที่จะทําประโยชนใหกับสังคม  ตามบทบาทและหนาที่ของตนในฐานะ

พลเมืองดีตามระบอบการปกครองแบบประชาธิปไตยที่มีพระมหากษัตริยเปนประมุข  โดยให

ผูเรียนมีความรูและทักษะพื้นฐานในการดํารงชีวิต  ทันตอการเปลี่ยนแปลง  มีสุขภาพสมบูรณทั้ง

รางกายและจิตใจ  ทํางานเปน  และครองชีวิตอยางสงบสุข

หลักสูตรมัธยมศึกษาตอนปลาย พุทธศักราช 2524 (กระทรวงศึกษาธิการ, 2524: 1) ใน

จุดมุงหมายขอที่ 7 ระบุวา เพื่อใหเขาใจพื้นฐานและปญหาการเมือง  เศรษฐกิจและสังคมของ

ประเทศและของโลกปจจุบัน  มีความสํานึกในการเปนสวนหน่ึงของมนุษยชาติ  รูจักแกปญหา  

และขอขัดแยงดวยวิธีการแหงปญญาและสันติวิธี

สาระสําคัญของแผนพัฒนาการศึกษาแหงชาติระยะที่ 5 (พ.ศ. 2525-2529) กําหนด

วัตถุประสงคของการพัฒนาการศึกษาไววา เรงรัดพัฒนาการศึกษาทั้งในดานปริมาณและคุณภาพ
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ใหเหมาะสมกับสภาพความตองการในการพัฒนาเศรษฐกิจและสังคมของประเทศ  โดยมุงให

การศึกษาเปนการเสริมสรางบุคคลใหมีความรู  ความคิด  และความสามารถในการประกอบอาชีพ  

มีจริยธรรม  คุณธรรม  ตลอดจนมีพลานามัยสมบูรณ  รักและธํารงศิลปวัฒนธรรมและความเปน

ไทยไว  ตลอดจนกอใหเกิดความสํานึกในการอยูรวมกันในสังคมอยางสันติสุข  ตามวิถีทาง

ประชาธิปไตยอันมีพระมหากษัตริยเปนประมุข (สํานักงานคณะกรรมการการศึกษาแหงชาติ, 2525:

71)

มิติท่ี 3 มิติดานสิ่งแวดลอม

มโนทัศนสันติภาพในมิติเกี่ยวกับสิ่งแวดลอมมักกลาวถึงปญหามลพิษ และความไมสมดุล

ในการใชทรัพยากรธรรมชาติเปนสําคัญ ดังเชนบทความของปริญญา  นุตาลัย (2534:21-28) ที่

ชี้ใหเห็นปญหาการใชทรัพยากรอยางไมสมดุลของประเทศไทย  ซึ่งกอใหเกิดปญหาดินเค็มในภาค

อีสาน  ปริมาณขยะ  การขาดแคลนนํ้า  ชายฝงถูกกัดเซาะ  และมลพิษอ่ืนๆ   ทัศนะในทิศทาง

เดียวกันน้ียังปรากฏอยูในการอภิปรายทั่วไป  ในการประชุมวิชาการสันติภาพศึกษา คร้ังที่ 3 เร่ือง 

“สิ่งแวดลอมเพื่อสันติภาพ”  ซึ่งจัดโดย โครงการการศึกษาทั่วไป  จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย  รวมกับ 

โครงการสิ่งแวดลอมแหงองคการสหประชาชาติ ณ ภาคพื้นเอเชียและแปซิฟค  เมื่อวันที่ 6

กุมภาพันธ พ.ศ. 2534 (จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, โครงการการศึกษาทั่วไป, 2534)

ปญหาการใชทรัพยากรธรรมชาติที่มีอยูอยางจํากัดเพื่อรองรับการขยายตัวของอุตสาหรรม

ของประเทศ  นํามาสูปญหาสันติภาพระหวางคนกับคนในดานสิทธิในการใชทรัพยากรของกลุม

ตางๆ  ดังจะเห็นประเด็นความขัดแยงเพื่อแยงชิงทรัพยากรธรรมชาติ จากการสัมมนาทางวิชาการ 

“การใชทรัพยากรกับความขัดแยงทางสังคม: พลวัตของการเปนนิค กับทางเลือกการพัฒนา” (NIC-

newly industrialized country) ซึ่งจัดโดยโครงการศึกษาทางเลือกการพัฒนา  สถาบันวิจัยสังคม  

จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย (2535) ในวันที่ 30 พฤศจิกายน - 1 ธันวาคม พ.ศ. 2533 ในการสัมมนาคร้ัง

น้ี  มีการนําเสนองานวิจัยและการอภิปรายในประเด็นความขัดแยงดานแยงชิงทรัพยากรธรรมชาติ 

ไดแก  มานุษยวิทยาของความขัดแยงทางทรัพยากร  นิเวศปรัชญา  สนามกอลฟระบาด  

อุตสาหกรรมกับหมูบานประมง  ความขัดแยงในการใชทรัพยากรชายฝงทะเล และพื้นที่ปาชายเลน

กรณีบานสิเกา  จังหวัดตรัง  ความขัดแยงอันเน่ืองมาจากอุตสาหกรรมทองเที่ยว   ปญหานาเกลือ:

การเคลื่อนไหวเพื่อแกปญหาความขัดแยง และปญหานาเกลือ:วัฒนธรรมการผลิตเกลือในอดีตกับ

การลมสลายของชุมชนภาคอีสาน

ในชวง พ.ศ. 2516-2534 ทัศนะดานสันติภาพกับสิ่งแวดลอมแนวคิดอ่ืน  ที่ไมใชดานความ

สมดุลในการใชทรัพยากร  มีเพียงทัศนะของนักศึกษาจากมหาวิทยาลัยบราหมา  กุมารี (2534: 29-

45) สาขาประเทศไทยเทาน้ัน  แนวคิดน้ีใหความสําคัญกับจิตวิญญาณ หรือจิตสํานึกของมนุษย การ

แกไขปญหาสิ่งแวดลอมตามแนวคิดน้ีสามารถทําไดโดย  การปลุกจิตสํานึก คือ ขบวนการสราง
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ความคิดใหเปนไปโดยธรรมชาติที่เต็มไปดวยความบริสุทธิ์และสงบสุข  ซึ่งขึ้นอยูกับการเรียนรู  

เมื่อชีวิตขึ้นอยูกับความคิดและจิตสํานึก  การชําระลางจิตสํานึกใหบริสุทธิ์จึงเปนขบวนการสําคัญที่

ดวงวิญญาณมนุษยตองผานการสรางกรรมดีบนพื้นฐานของจิตสํานึกที่เปนดวงวิญญาณควบคูไปกับ

การสลายกรรมชั่วที่ไดสะสมมา  และนําไปสูการเขาถึงกฎทางจิตวิญญาณ (Laws of Spirituality)

ในที่สุด
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บทท่ี  4

มโนทัศนการศึกษาเพื่อสันติภาพ ยุคท่ี 3: ยุคทองของภาคประชาชน

พ.ศ. 2535 – พ.ศ. 2546

จากการศึกษาเอกสารที่เกี่ยวของ และสัมภาษณผูใหขอมูลดานสันติภาพพบวา มโนทัศน

การศึกษาเพื่อสันติภาพยุคที่ 3 ในชวงเวลาต้ังแต พ.ศ. 2535 – พ.ศ. 2546 หรือยุคทองของ

ภาคประชาชน มีรายละเอียดดังน้ี

1. บริบททางสังคมไทยและตางประเทศ 

หลังจากความรุนแรงทางการเมืองในป พ.ศ.2519 ประชาธิปไตยไทยคอยๆเร่ิมพัฒนาขึ้น  

จนกระทั่งในป พ.ศ. 2531 จึงไดมีการเลือกต้ังทั่วไป ทําใหพลตรีชาติชาย  ชุณหวัณไดดํารงตําแหนง

เปนนายกรัฐมนตรี  รัฐบาลชุดน้ีประสบกับปญหาความไววางใจอันเน่ืองมาจากปญหาการคอรัปชั่น  

และความขัดแยงกับกลุมทหาร  เปดโอกาสใหคณะรักษาความสงบเรียบรอยแหงชาติ (รสช.) เขามา

แทรกแซงทางการเมือง ในวันที่ 23 กุมภาพันธ พ.ศ. 2534 แมหลังจากน้ันจะมีการเลือกต้ัง แต

ปรากฏวานายณรงค  วงศวรรณที่กําลังไดรับการเสนอชื่อเปนนายกรัฐมนตรีไดรับขอครหาจาก

ตางประเทศ พลเอกสุจินดา  คราประยูรจึงขึ้นรับตําแหนงแทน  ทําใหประชาชนไมพอใจ จน

นําไปสูการเรียนรองประชาธิปไตยในเดือนพฤษภาคม 2535 เมื่อวิกฤตทางการเมืองยุติ ระบบการ

เมืองไทยเปนไปในแนวทางประชาธิปไตยมากยิ่งขึ้น ทั้งในแงกระแสความตองการใหนายก

รัฐมนตรีมาจากการเลือกต้ังและการเรียนรองจากกลุมปญญาชนใหมีการปฏิรูประบบการเมือง  

ในชวงดังกลาวจึงมีการจัดต้ัง “คณะกรรมการพัฒนาประชาธิปไตย” เพื่อทําหนาที่ศึกษาแนวทางใน

การจัดทํารางรัฐธรรมนูญ  ตามดวย “คณะกรรมการปฏิรูปการเมืองไทย” และเกิด “สภาราง

รัฐธรรมนูญ” ในที่สุด (สุวิทย ไพทยวัฒน และ ปยฉัตร สินธุสะอาด, 2546: 175-222)

สภาพเศรษฐกิจไทยที่ภาคธุรกิจไดรับการสนับสนุนใหกูเงินทั้งจากในและตางประเทศมา

ลงทุนมีอัตราเพิ่มขึ้นอยางรวดเร็ว  โดยไมสามารถหาผลตอบแทนกลับมาใชหน้ีไดทันต้ังแต

ทศวรรษ 2530 ไดสงผลเปนวิกฤติเศรษฐกิจคร้ังสําคัญในป พ.ศ. 2540 ที่ประเทศไทยมีหน้ี

ตางประเทศจํานวนมาก  คาเงินบาทลดลงถึง 40% และตองทําตามเงื่อนไขทางเศรษฐกิจของ IMF

(International Monetary Fund) เศรษฐกิจที่ซบเซาลงรวมทั้งปญหาภาวะราคาเฟอ  ทําใหคาครองชีพ

สูงขึ้น ธุรกิจหลายประเภททยอยปดกิจการ  ลดขนาด  เลิกจางพนักงาน  ลดเงินเดือนและสวัสดิการ  
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วิกฤตเศรษฐกิจคร้ังน้ีจึงกระทบตอประชาชนในทางลบโดยทั่วหนากัน (วิทยากร  เชียงกูล และคณะ

, 2541)

ดานบริบททางสังคมโลกในชวงเวลาดังกลาวโลกไดเขาสูกระแสโลกาภิวัตน  ซึ่งหมายถึง

กระบวนการที่โลกกําลังเปลี่ยนแปลงยุคสมัยจาก 1) เศรษฐกิจอุตสาหกรรมมาเปนเศรษฐกิจหลัง

อุตสาหกรรม  และเปนระบบเดียวกันทั่วโลก  2) สังคมสมัยใหมมาเปนสังคมหลังสมัยใหม  ระบบ

คิดหรืออุดมการณของผูคนกําลังปฏิวัติตนเอง จากระบบคิดแบบสมัยใหมมาเปนระบบคิดแบบหลัง

สมัยใหม  3) เทคโนโลยีอุตสาหกรรมที่เนนเคร่ืองจักรขนาดใหญมาเปนเทคโนโลยีดิจิตอลของ

คอมพิวเตอรอิเล็คทรอนิกส  เปนผลใหเกิดการปฏิวัติการสื่อสารขนานใหญ  ที่สามารถเชื่อมโยง

โลกทั้งโลกเขากันไดเหมือนเปนหมูบานเล็ก  4) และระบบการเมืองปรับตัวจากระบบที่ครอบงํา

ดวยความคิดแบบรัฐ-ชาติ  มาเปนระบบที่พรมแดนทางการเมืองของชาติลดความสําคัญลง  แต

พรมแดนทางวัฒนธรรมของชาติพันธุหรือกลุมยอยทวีความสําคัญขึ้น (ธีรยุทธ  บุญมี, 2538: 48-49)

ประเทศไทยซึ่งไดเขาเปนสวนหน่ึงของยุคโลกาภิวัตน ไดรับผลกระทบทั้งทางบวกและ

ทางลบจากกระแสโลกาภิวัตน  นักวิชาการหลายคนไดวิเคราะหผลกระทบดังกลาวไววา  ในดาน

ผลกระทบตอคนชั้นลางของไทยน้ัน  หากโครงสรางตางๆที่มีอิทธิพลกําหนดความดอยโอกาสของ

คนในสังคมมิไดมีการแกไขไปในทางที่ดีขึ้นแลว  จะทําใหชองวางระหวางคนที่ไดเปรียบและ

เสียเปรียบนาจะขยายตัวมากยิ่งขึ้น  เหตุเน่ืองมาจากความสามารถในการเขาถึงขอมูลขาวสารของ

คนแตละกลุมไมเทาเทียมกัน  คือกลุมที่มั่งคั่งมีโอกาสมีศักยภาพในการเขาถึงขาวสารขอมูลได

มากกวาคนยากไร   เจาของทุนผูมีทักษะการศึกษาดีจะไดประโยชนมากกวาผูมีการศึกษานอย  

เพราะคนกลุมแรกสามารถปรับตัวเพื่อเขาหาผลประโยชนจากการเปลี่ยนแปลงของสังคมเศรษฐกิจ

ไดรวดเร็วกวา  ดานแรงงานนักวิชาการมองวา  การที่ทุน สินคาและบริการสามารถเคลื่อนไหวได

เสรีมากขึ้น  ขณะที่แรงงานเคลื่อนไหวโยกยายไดยากและชากวา  จะทําใหทุนสามารถเอาเปรียบ

แรงงานไดมากยิ่งขึ้น   สวนผลกระทบตอชุมชน โลกาภิวัตนจะสงผลลบตอวัฒนธรรมประเพณี

ด้ังเดิมบางสวน  ซึ่งอาจสงผลใหการบริหารจัดการทรัพยากรของชุมชนออนแอลง ดาน

สิ่งแวดลอมทางกายภาพและสังคมจะกลายเปนประเด็นสําคัญที่สุดประเด็นหน่ึงของไทย  อัน

เน่ืองมาจากปริมาณที่จํากัดและความเสื่อมโทรมของทรัพยากร  ในอนาคตทรัพยากรที่เหลือจะถูก

จัดสรรใหเปนตามความตองการของนักลงทุน  ในขณะที่คนในทองถิ่นไดรับประโยชนคอนขาง

นอย ในอีกดานหน่ึงโลกาภิวัตนจะสงผลเชิงบวกตอสังคมดวย  คือ  โลกาภิวัตนจะชวยกระจาย

อุดมการณและคานิยมในเร่ืองสิทธิมนุษยชน  การอนุรักษสิ่งแวดลอมที่มีลักษณะเปนสากลไปทั่ว

โลก  รวมทั้งเครือขายของขบวนการประชาสังคมในระดับระหวางประเทศจะเพิ่มขึ้น  ในระดับ

องคกรชุมชนจะรวมตัวกันไดดีขึ้น  และสามารถจัดการทรัพยากรของชุมชนไดดียิ่งกวาเดิม   

รวมทั้งการพัฒนาเทคโนโลยีของระบบแรงงานสัมพันธ ซึ่งจะชวยเพิ่มความมั่นคงในการทํางาน  



52

สรางอํานาจตอรองของกลุมลูกจางใหเขมแข็งขึ้น  (สังศิต พิริยะรังสรรค และ ผาสุก พงษไพจิตร,

2538)

บริบททางการเมืองระหวางประเทศที่สําคัญอีกเหตุการณหน่ึง คือ เหตุการณการกอการราย

ที่ประเทศสหรัฐอเมริกาในวันที่ 11 กันยายน ค.ศ. 2001 (พ.ศ. 2544) ที่ทําใหมีผูเสียชีวิตประมาณ 

3,000 คน  การกอการรายในคร้ังน้ีมีความเชื่อมโยงกับเครือขายอัลกออิดะห (al-Qaeda) ซึ่งมีสมาชิก

จากหลายประเทศ โดยเฉพาะอยางยิ่งประเทศในตะวันออกกลาง  หลังเหตุการณ 9/11 ไมนาน

ประเทศมหาอํานาจและประเทศพันธมิตรหลายประเทศไดรวมมือกันโดยมีวัตถุประสงคเพื่อ

ปราบปรามการกอการรายสากล  ซึ่งกอใหเกิดสงครามกับประเทศอัฟกานิสถานในปตอมา และ

รวมถึงการกอสงครามและแทรกแซงการเมืองในประเทศอิรักที่เร่ิมตนในป ค.ศ. 2003 (พ.ศ. 2546)

(Tom Gjelten, 2006)

2. มโนทัศนการศึกษาเพ่ือสันติภาพ

2.1 บทบาทของการศึกษาเพื่อสันติภาพ

แมวาความเปนประชาธิปไตยในสังคมไทยหลัง พ.ศ. 2535 จะมีแนวโนมวาเปนไปใน

แนวทางที่ดีขึ้น  รวมทั้งเปนชวงเวลาที่ปลอดจากความกังวลเร่ืองภัยสงคราม  แตมิไดเปนสิ่งสะทอน

ใหเห็นวาสังคมไทยมีสันติสุข   หากแตกําลังเผชิญกับความขัดแยงในสังคมรูปแบบอ่ืนๆ  

โดยเฉพาะอยางยิ่งความขัดแยงซึ่งเปนผลจากทิศทางการพัฒนาสังคมที่ไมสมดุลติดตอกันมาหลาย

สิบป  นํามาซึ่งความขัดแยงทั้งระหวางรัฐกับประชาชน   ระหวางนายทุนกับประชาชน  และ

ระหวางประชาชนดวยกันเอง นอกจากน้ีกระแสโลกาภิวัตนซึ่งสังคมมีการเปลี่ยนแปลงอยางรวดเร็ว

ยังเปนตัวเรงใหปญหาความขัดแยงปรากฏเดนชัดยิ่งขึ้น ดวยปจจัยทางสังคมดังกลาวทําใหการศึกษา

เพื่อสันติภาพยังคงมีความสําคัญ  และยังคงดําเนินตอไป  ทั้งในดานการถกเถียงเพื่อหาทางออก

สําหรับปญหาความขัดแยงในสังคม  การเผยแพรความรูที่จะเปนประโยชนกับประชาชน  เพื่อให

ประชาชนสามารถเรียกรองและปกปองสิทธิของตนอันเกิดจากความขัดแยงในสังคมได  และการให

ความรูเกี่ยวกับกระบวนการแกไขความขัดแยง 

เมื่อประเทศไทยมีกระบวนการประชาธิปไตยอยางเต็มที่   ทําใหความเคลื่อนไหวทางสังคม

ตางๆเปนไปไดอยางคลองตัว  ภาคประชาชนเขามามีบทบาททางสังคมมากขึ้น  รวมทั้งเกิดองคกร

พัฒนาเอกชนขึ้นจํานวนมาก  ในวงการสันติภาพเองก็เชนเดียวกัน  ภาคประชาชนไดเขามามี

บทบาทสําคัญในการเผยแพรสันติภาพ โดยเฉพาะอยางยิ่งบทบาทในดานการสรางหลักสูตรอบรม

ความรูและทักษะสันติภาพที่มีความหลากหลาย  การทําคูมือเกี่ยวกับสันติวิธี  และการจัดกิจกรรม

เพื่อสันติภาพ  ทั้งกิจกรรมกลุมสัมพันธ  นิทรรศการ  และการรณรงคตางๆ  
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พัชรี  สิโรรส (2542) ใหความเห็นเกี่ยวกับปญหาการแกไขความขัดแยงในสังคมไทยไววา

ในอดีตที่ผานมา  เมื่อเกิดปญหาความขัดแยงทั้งทางเศรษฐกิจและสังคม  รัฐไทยจะเปนผูเขามาทํา

หนาที่ตัดสินความขัดแยง  ทั้งที่รัฐเปนผูสรางนโยบายและนํานโยบายไปปฏิบัติที่มักนําไปสูความ

ขัดแยง  การที่รัฐบาลเขามาทําหนาที่เปนผูจัดการความขัดแยงและไกลเกลี่ยขอขัดแยงที่ตนเปน

ผูสรางจึงนําไปสูความขัดแยงที่รุนแรงมากขึ้น  จนกลายเปนการเผชิญหนา  อันสะทอนใหเห็นถึง

ขอเท็จจริงที่วา  สังคมไทยขาดกลไกการแกไขความขัดแยง  โดยเฉพาะอยางยิ่งกลไกที่รวม

ผูเกี่ยวของทุกฝายเขามาเจรจาพูดคุยกันเพื่อหาทางออกสําหรับทุกฝาย  

การศึกษาเพื่อสันติภาพที่แผขยายมาสูภาคประชาชน เปนโอกาสใหสังคมไทยเกิด

กระบวนการสื่อสารใหมๆที่จะชวยถายทอดคุณคาสันติภาพไปสูกลุมประชาชนที่กวางขวางขึ้น  

เชน  ครอบครัว  ประชาชนที่กําลังเผชิญความขัดแยงจากโครงการพัฒนาของรัฐ หรือความขัดแยง

ในชุมชน   นักพัฒนา  ผูนําชุมชน  นักบวช ฯลฯ   รวมทั้งเปนการศึกษาเพื่อสันติภาพโดยใชมุมมอง

ใหมที่แตกตางออกไปจากเดิม  คือจากมุมมองแบบสั่งการหรือแบบแนวต้ัง  ไปสูมุมมองแนวนอนที่

ใหความสําคัญกับประชาชนในฐานลางของโครงสรางอํานาจมากยิ่งขึ้น  วิวัฒนาการของการศึกษา

เพื่อสันติภาพในยุคน้ี จึงเรียกไดวาเปนยุคทองของภาคประชาชน

ระหวางป พ.ศ. 2535 – 2546 ไดมีความรวมมือดานสันติภาพระหวางประเทศขนาดใหญ 2

เหตุการณ คือ โครงการ “สานสัมพันธสูสันติวัฒนธรรม” (Bridges Dialogues Towards a Culture of

Peace) และโครงการอันเน่ืองมาจากการที่องคการยูเนสโกประกาศใหระหวางป พ.ศ. 2544 - พ.ศ.

2554 ทศวรรษสากลเพื่อวัฒนธรรมแหงสันติภาพและอหิงสาสําหรับเด็กของโลก

โครงการ “สานสัมพันธสูสนัติวัฒนธรรม” จัดขึ้นโดยความรวมมือกับ มูลนิธิสันติภาพ

นานาชาติ โดยมีจุดมุงหมายเพื่อตองการสนับสนุนใหไทยเปนศูนยกลางแหงการสงเสริมสันติภาพ

และความเขาใจอันดีระหวางประเทศ โครงการน้ีจัดตอเน่ืองต้ังแต พ.ศ. 2546 - พ.ศ. 2548

มูลนิธิไดเชิญผูไดรับรางวัลโนเบลสาขาตางๆรวม 28 คนจากหลายสาขาเชน เคมี การแพทย 

ชีววิทยา ฟสิกสและดาราศาสตร สังคม เศรษฐศาสตร สันติภาพ ดนตรี และศิลปะการแสดง

มารวมกิจกรรม และแสดงปาฐกถา ซึ่งจัดขึ้นนับรอยคร้ังในสถาบันการศึกษา องคการ กระทรวง 

สมาคมในจังหวัดตางๆทั่วประเทศ โครงการสานสัมพันธสูสันติวัฒนธรรมไดแบงการดําเนินงาน

เปน 2 ภาค  ภาคที่ 1 จัดขึ้นระหวางเดือนพฤศจิกายน พ.ศ. 2546 ถึง เมษายน พ.ศ.2547 ภาคที่ 2 จัด

ขึ้นระหวางเดือนธันวาคมพ.ศ. 2547 ถึงเมษายน พ.ศ. 2548 (มูลนิธิสันติภาพนานาชาติ, 2550)

ในป ค.ศ. 1995 หรือ พ.ศ. 2538 องคการสหประชาชาติไดประกาศใหเปนปขันติธรรมแหง

สหประชาชาติ  ตอมาป ค.ศ. 2000 หรือ พ.ศ. 2543 องคการสหประชาชาติไดกําหนดใหเปน “ป

สากลเพื่อวัฒนธรรมแหงสันติภาพ” (International Year for the Culture of Peace) และประกาศให

ประหวาง ค.ศ. 2001 – 2010 หรือ พ.ศ. 2544 – 2554 เปน “ทศวรรษสากลเพื่อวัฒนธรรมแหง

สันติภาพและอหิงสาสําหรับเด็กของโลก” (International Decade of Peace and Non-Violence for
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the children of the world) ชวงเวลาน้ีประชาชาติไดดําเนินการรณรงคสรางจิตสํานึกวัฒนธรรมแหง

สันติภาพทั่วโลก รวมทั้งประเทศไทย

ระหวาง ป พ.ศ. 2535 – พ.ศ. 2546 มหาวิทยาลัยตางๆไดเขามามีบทบาทดานสันติภาพโดย

การต้ังหนวยงานวิชาการดานสันติภาพ ดังเชน การกอต้ังโครงการศูนยกฎหมายสิทธิมนุษยชนและ

สันติศึกษา ของมหาวิทยาลัยสุโขทัยธรรมาธิราช  ในป พ.ศ. 2536 ซึ่งทําหนาที่จัดพิมพกฎหมายที่นา

รูสําหรับประชาชนเพื่อแจกจายเผยแรโดยไดรับอนุมัติจากสภาวิชาการมหาวิทยาลัย สุโขทัยธรรมาธิราช

ใหใชเงินกองทุนรพีพัฒนศักด์ิของมหาวิทยาลัยจัดพิมพ เพื่อสืบทอดเจตนารมณรับใชประชาชน 

และเพื่อเปนบริการทางวิชาการแกสังคม (กิติพงศ หังสพฤกษ, 2543)

สถาบันสันติศึกษา  ของมหาวิทยาลัยขอนแกน กอต้ังขึ้นดวยการสนับสนุนจากองคกร

วิเทศพัฒนาของประเทศแคนาดา (Canadian International Development Agency หรือ CIDA)

หนวยงานน้ีต้ังขึ้นเพื่อสนับสนุนและดําเนินการศึกษาวิจัย รวมถึงใหการฝกอบรมในเร่ืองความ

ขัดแยงโดยเฉพาะที่เกี่ยวของกับทรัพยากรธรรมชาติ สิ่งแวดลอม และนโยบายของรัฐ  รวมทั้ง

ใหบริการดานวิชาการ และดานวิชาชีพในรูปแบบของการฝกอบรม การบรรยาย การใหคําปรึกษา

และเปนคนกลางเจรจาไกลเกลี่ยคนกลางกับองคกรอ่ืนๆ (มหาวิทยาลัยขอนแกน, สถาบันสันติ

ศึกษา, 2550)

ดานองคกรภาคประชาชนดานสันติภาพที่กอต้ังในชวงเวลาน้ีไดแก  มูลนิธิเพื่อการพัฒนา

และสันติซึ่งกอต้ังขึ้นเมื่อวันที่ 22 มีนาคม 2536 สืบเน่ืองมาจากการประชุมของของสถาบันอาจารย

อุดมศึกษาเพื่อสันติภาพโลก (ประเทศไทย) ซึ่งเห็นวาควรมีองคกรนิติบุคคลที่สนับสนุนการ

ดําเนินงานและประสานงานในดานตางๆ เพื่อใหสอดคลองกับสถานการณของประเทศและโลก

บทบาทและหนาที่ของมูลนิธิเพื่อการพัฒนาและสันติ ไดแก การสนับสนุนการวิจัย การประชุม การ

สัมมนา จัดกิจกรรม  และเอกสารดานสันติภาพ รวมทั้งงานสาธารณประโยชนตางๆ  มูลนิธิเพื่อ

การพัฒนาและสันติมีพันธกิจทั้งทางดานครอบครัว  สตรี  เยาวชน  วิชาการ และศาสนสัมพันธ  

ดังน้ันจึงมีการดําเนินงานในดานตางๆผานเครือขายยอยที่ทยอยกอต้ังขึ้นภายหลัง ไดแก สหพันธ

สตรีเพื่อสันติภาพโลกและ  สหพันธเยาวชนคนหนุมสาวเพื่อสันติภาพโลกซึ่งกอต้ังเมื่อ พ.ศ. 2537

สหพันธครอบครัวเพื่อความสามัคคีและสันติภาพโลกกอต้ังในวันที่ 2 กุมภาพันธ 2540  และ

สหพันธนานาชาติและศาสนาเพื่อสันติภาพโลกกอต้ังเมื่อวันที่ 3 เมษายน พ.ศ. 2544 (มูลนิธิเพื่อการ

พัฒนาและสันติ, 2550)

14 กุมภาพันธ พ.ศ. 2538 เสมสิกขาลัย หนวยงานการกุศลภายใต มูลนิธิเสฐียรโกเศศ-

นาคะประทีป ซึ่งมีวัตถุประสงคเพื่อจัดกระบวนการเรียนรูอยางมีจิตวิญญาณแบบองครวมไดกอต้ัง

ขึ้น เสมสิกขาลัยไดจัดกระบวนการเรียนรูหลายหลายหลักสูตรขึ้นเพื่อใหผูเรียนไดเปลี่ยนแปลง

เติบโตทั้งดานสติปญญา จิตใจ ทักษะและพฤติกรรม   ชุดวิชาของเสมสิกขาลัยที่เกี่ยวของกับ

สันติภาพ เชน สรางสันติดวยมือเรา  สรางสันติภาพภายใน  การสื่อสารอยางสันติ  ปฏิบัติการดาน
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สันติวิธี  ศาสตรและศิลปแหงการระงับความขัดแยง การสื่อสารดวยรักและสันติ เปนตน นอกจากน้ี

ยังสรางเครือขายความรวมมือกับหนวยงานดานสันติภาพอ่ืนๆ  เพื่อเปดอบรมดานสันติภาพ

หลักสูตรอ่ืนๆอีกหลายหัวขอ (เสมสิกขา, 2550ก)

มูลนิธิสันติภาพและวัฒนธรรม กอต้ังขึ้นเมื่อ พ.ศ. 2545 เพื่อสงเสริมสันติภาพและความ

เขาใจอันดีระหวางวัฒนธรรม สงเสริมแนวทางการแกไขปญหาความขัดแยงที่เกิดขึ้นในสังคมดวย

สันติวิธี และเสริมสรางศักยภาพของผูที่จะเปนผูนําในการเปลี่ยนแปลงสังคมอยางสันติ บนพื้นฐาน

ของการเคารพสิทธิมนุษยชน มูลนิธิสันติภาพและวัฒนธรรมกอต้ังขึ้นโดยไดรับความสนับสนุน

ดานทรัพยากรจากกลุมประสานงานศาสนาเพื่อสังคม (กศส.) เน่ืองจากวัตถุประสงคที่สอดคลองกัน

(มูลนิธิสันติภาพและวัฒนธรรม, 2550)

โครงการผูหญิงเพื่อสันติภาพและความยุติธรรมกอต้ังเมื่อ พ.ศ. 2545 ทํางานสนับสนุนนัก

กิจกรรมรากหญาและองคกรพัฒนาสังคมที่ทํางานดานสันติภาพและความยุติธรรมในภูมิภาคเอเชีย

ตะวันออกเฉียงใตและเอเชียใต โดยมีแนวคิดพื้นฐาน 3 ประการคือ สตรีนิยม การใชสันติวิธี และ

การพัฒนาทางจิตวิญญาณ

ความเคลื่อนไหวที่สําคัญในแวดวงสันติภาพไทยยังไดแก การที่องคการศึกษาวิทยาศาสตร

และวัฒนธรรมแหงสหประชาชาติ หรือ UNESCO ไดถวายรางวัลการศึกษาเพื่อสันติภาพแด พระ

ธรรมปฎก (ป.อ.ปยุตฺโต) ในป พ.ศ. 2537 ผูซึ่งใหความสําคัญยิ่งตอการพัฒนามนุษยใหมีสันติภาพ 

ผานกระบวนการศึกษาอบรมที่มีคุณภาพ  ผลงานการเผยแพรธรรมะของทานมีคุณูปการยิ่งตอ

การศึกษาเพื่อสันติภาพโลก  เงินรางวัลที่พระธรรมปฎกไดรับถูกนํามาจัดต้ังเปนกองทุนการศึกษา

เพื่อสันติภาพสําหรับจัดงานประชุมวิชาการประจําป เผยแพรเอกสารการสนับสนุนการวิจัย การ

พิจารณามอบรางวัลเชิดชูคนดีที่ทํางาน ในแนวทางสรางสันติภาพใหสังคม และการสรางสื่อเพื่อ

การศึกษาผลงานของ พระธรรมปฎก (สํานักงานการศึกษานอกระบบโรงเรียน, หองสมุด

อิเล็กทรอนิกส, 2550)

อีกเหตุการณหน่ึงคือ การที่สํานักงานเลขาธิการคณะรัฐมนตรีไดมีประกาศลงวันที่ 12

มิถุนายน พ.ศ. 2538 วาคณะรัฐมนตรีมีมติใหวันที่ 16 สิงหาคม ของทุกๆป เปนวันสันติภาพไทย  

การจัดงานครอบรอบ 50 ปวันสันติภาพไทยในป พ.ศ. 2538 ไดมีการจัดต้ังคณะกรรมการงานวัน

สันติภาพเพื่อดําเนินกิจกรรม ซึ่งไดรับความรวมมือในการจัดกิจกรรมจากรัฐบาล  หนวยงานของรัฐ  

มหาวิทยาลัย  และองคกรภาคประชาชนจํานวนมากถึง 48 หนวยงาน (คณะกรรมการงาน

วันสันติภาพไทย, 2538)
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2.2 วิธีการจัดการศึกษาเพื่อสันติภาพ

1) การประชุม และสัมมนาดานสันติภาพ

การประชุม  และสัมมนาดานสันติภาพในยุคน้ีมีจํานวนลดลงเมื่อเทียบกับยุคที่ผานมา ทั้งน้ี

อาจเปนเพราะไมมีกระแสการรณรงคสันติภาพจากตางประเทศที่เดนชัดเชนเคย  ซึ่งหมายถึงการที่

รัฐบาลไทยลดการสนับสนุนดานเงินทุน  และทรัพยากรในการเผยแผสันติภาพใหกับมหาวิทยาลัย

ตางๆซึ่งเปนแกนหลักในการประชุม  การสัมมนา  และสิ่งพิมพวิชาการ แมวาชวงเวลาน้ีจะมีกระแส

การสงเสริมสันติภาพเน่ืองในทศวรรษสากลเพื่อวัฒนธรรมแหงสันติภาพและอหิงสาสําหรับเด็ก

ของโลก ระหวางป พ.ศ. 2544 – พ.ศ.2554 แตมิไดสงผลตอวงการการศึกษาเพื่อสันติภาพไทย

ชัดเจนเทากับปสันติภาพสากลใน พ.ศ. 2529 ดังจะเห็นวาการประชุม หรือสัมมนาวิชาการ และ

สิ่งพิมพที่เปนสวนหน่ึงของโครงการดังกลาว   มีอยูอยางจํากัด 

อีกประการหน่ึงที่สําคัญซึ่งทําใหประเทศไทยมีการประชุม  การสัมมนา  และสิ่งพิมพ

วิชาการลดลงสามารถเขาใจไดวา  ในขณะที่ความขัดแยงในสังคมไทยปรากฏใหเห็นเดนชัดมากขึ้น

เร่ือยๆ  องคความรูสันติภาพในเชิงทฤษฎีสามารถนํามาใชเปนเพียงแนวคิดเบื้องตนเทาน้ัน  ดังน้ัน

ความจําเปนในการแกปญหาที่เรงดวนจึงเปนสวนสําคัญที่ทําใหการศึกษาเพื่อสันติภาพที่มีลักษณะ

จํากัดเพียงแนวคิด  และทฤษฎี ลดบทบาทลงไป  แตการศึกษาเพื่อสันติภาพโดยการวิจัยและการ

อบรมเชิงปฏิบัติการเพิ่มบทบาทมากขึ้น  การประชุม และการสัมมนาดานสันติภาพ ไดแก

วันที่ 20 มกราคม พ.ศ. 2536 โครงการศึกษาทั่วไป จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย รวมกับ

สมาคมสตรีภาคพื้นแปซิฟคและเอเชียอาคเนยแหงประเทศไทย และสมาคมสตรีนักธุรกิจและ

วิชาชีพแหงประเทศไทย  จัดประชุมสันติภาพศึกษา เร่ือง “การรวมกลุมทางเศรษฐกิจ: สูความ

ขัดแยงหรือสันติภาพ”

7 พฤศจิกายน พ.ศ. 2541 โครงการปริญญาโทสําหรับนักบริหาร  สาขาบริหารรัฐกิจ คณะ

รัฐศาสตร  มหาวิทยาลัยธรรมศาสตร จัดการสัมมนาวิชาการเร่ือง “ความขัดแยงในสังคมไทยยุค

วิกฤตเศรษฐกิจ”

การเสวนาเร่ือง “การศึกษาเพื่อสันติภาพ”  ซึ่งมหาวิทยาลยัเที่ยงคืน รวมกับคณะวิจิตรศิลป

มหาวิทยาลัยเชียงใหมจัดขึ้นในวันที่ 14 ธันวาคม พ.ศ. 2543

การสัมมนาเร่ือง “การศึกษาเพื่อสันติภาพ : วิถีชาวพุทธที่ควรจะเปนในสังคมปจจุบัน” ซึ่ง

จัดโดยราชภัฏนครสวรรค ระหวางวันที่ 24-25 มกราคม พ.ศ. 2544

วันที่ 22 ธันวาคม พ.ศ. 2544 มหาวิทยาลัยเที่ยงคืน จัดเสวนา เร่ือง “สันติภาพในสายตาชาว

พุทธ”  โดยมี พระไพศาล  วิสาโลเปนผูรวมเสวนาหลัก

วันที่ 23 ธันวาคม พ.ศ. 2544 สํานักสงเสริมศิลปะวัฒนธรรม มหาวิทยาลัยเชียงใหม จัด

เสวนา เร่ือง “ความรักและสันติภาพในภูมิปญญาลานนา”
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การสัมมนา “กระบวนการแกปญหาความขัดแยงในสังคมไทยกับรัฐธรรมนูญใหม” วันที่ 

24-25 กันยายน  พ.ศ. 2541 ซึ่งจัดโดยสภาความมั่นคงแหงชาติ

วันที่ 28-29 มีนาคม พ.ศ. 2546 สถาบันสันติศึกษา มหาวิทยาลัยขอนแกนจัดสัมมนาเร่ือง

“ทิศทางการจัดการความขัดแยงของสังคมไทย : ปญหาภาคใตแกไดดวยสันติวิธี”

การจัดการศึกษาเพื่อสันติภาพของภาคประชาชนที่ขยายเครือขายความรวมมือในระดับ

นานาชาติ  ไดแก  การประชุมนานาชาติ เร่ือง “การศึกษาทางเลือก: บทบาทในการเปลี่ยนแปลง

สังคมสูวัฒนธรรมสันติภาพและความไมรุนแรงเพื่อเยาวชนของโลก” ซึ่งจัดขึ้นระหวาง วันที่ 26

พฤศจิกายน – 1 ธันวาคม พ.ศ. 2544 โดยความรวมมือของเสมสิกขาลัย  โรงเรียนหมูบานเด็ก  ศูนย

ทรัพยากรการศึกษาทางเลือก   บริษัทสวนเงินมีมา  และมูลนิธิเครือขายนวัตกรรมนานาชาติ 

ประเทศเนเธอรแลนด

2) สิ่งพิมพเกี่ยวกับสันติภาพ

สิ่งพิมพสันติภาพระหวาง พ.ศ. 2535 – พ.ศ. 2546 ทั้งหนังสือและบทความตางๆ  มีจํานวน

ลดนอยลงกวายุคที่ผานมา แตสิ่งพิมพประเภทคูมือสันติภาพกลับมีจํานวนเพิ่มขึ้น ซึ่งสวนใหญเปน

คูมือที่แปลมาจากตางประเทศ ไดแก “กระบวนการเจรจาไกลเกลี่ยคนกลาง: ยุทธศาสตรการ

นําไปใชเพื่อแกปญหาความขัดแยง” ซึ่งแปลจาก “The mediation process: practical strategies for

resolving conflict” ของ Christopher W. Moore จัดพิมพคร้ังแรกป พ.ศ. 2542 “ศาสตรและศิลป

แหงการระงับความขัดแยง : คูมือสําหรับชาวพุทธผูใฝสันติ” “Mindful mediation: a handbook for

Buddhist peacemaker” เขียนโดย จอหน แมคคอนแนล พิมพคร้ังแรก ป พ.ศ. 2538 หนังสือเลมน้ี

ใชเปนคูมือประกอบการอบรมหลักสูตรศาสตรและศิลปแหงการระงับความขัดแยง  ของเสมสิกขา

ลัย ซึ่งจอหน แมคคอนแนลเปนวิทยากรของหลักสูตร “ความรูเบื้องตนเกี่ยวกับกระบวนการ

แกปญหาขอพิพาทที่เหมาะสม” (ADRP) แปลจาก “Primer : Appropriate dispute resolution

process” ซึ่งตนฉบับเปนของกระทรวงทรัพยากรและสิ่งแวดลอม ประเทศฟลิปปนส มูลนิธิทังกอล 

คาลิคาซาน ฮาริบอน และมูลนิธิอาเซียแหงฟลิปปนส จัดพิมพคร้ังแรกป พ.ศ. 2544 “คูมือการเพิ่ม

พลังความสามารถกระบวนการจัดการขอพิพาท” แปลจาก “A source book, empowering dispute

management processes” ของ James Kho แปลโดยศุภณัฐ เพิ่มพูนวิวัฒน และคณะ หนังสือ “ขันติ

ธรรม: ประตูสูสันติภาพ”  แปลจาก “Tolerance: the threshold of peace” ขององคการยูเนสโก แปล

โดยคณะผูรวมประชุมปฏิบัติการฝกทักษะการแปลเพื่อสรางนักแปลรุนใหมเครือขายภาคอีสาน  

ตีพิมพโดยกรมวิชาการ ในป พ.ศ. 2542 หนังสือเลมน้ีเปนคูมือการเรียนการสอนเพื่อสันติภาพ  

สิทธิมนุษยชน  และประชาธปิไตย
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นอกจากหนังสือแปลประเภทคูมือสันติภาพแลว  ยังมืองานแปลสันติภาพอ่ืนๆ เชน 

“สันติภาพทุกยางกาว”  ของติช  นัท  ฮันห  แปลจาก “Peace is every step” ตีพิมพคร้ังแรกในป 

พ.ศ. 2537 ที่มีเน้ือหาเกี่ยวกับสันติภาพในแงมุมของพุทธศาสนานิกายมหายาน  “สันติภาพนิรันดร 

เลมที่ 1”  ซึ่งมีเน้ือหามาจากคําปราศรัยของไดซากุ  อิเคดะ  นักคิดดานสันติภาพคนสําคัญของญ่ีปุน 

ครอบคลุมการปาฐกถาต้ังแต ค.ศ. 1917 – ค.ศ. 1981 อีกเลมหน่ึงคือ “สนทนาเร่ืองสันติภาพ”  เขียน

โดยจิมมี่  คารเตอร  อดีตประธานาธิบดีของสหรัฐอเมริกา  ซึ่งกลาวถึงการสรางสันติภาพจาก

ประสบการณที่ตนเปนประธานาธิบดี เปนตน

สําหรับหนังสือรวมบทความดานสันติภาพของไทย  เชน “สูศานติเสรี: 50 ป สันติภาพไทย 

16 สิงหาคม 2488-2538”  ตีพิมพโดยคณะกรรมการงานวันสันติภาพไทยในป พ.ศ. 2538 ชัยวัฒน  

สถาอานันท (2539) ไดวิจารณลักษณะเดนของหนังสือเลมน้ีไววา เปนงานที่ไดรับเชิญใหเขียน  

หรือนําเสนอจากองคกรที่มิใชสถาบันการศึกษาโดยตรง  เชนทางสถาบันปรีดี  พนมยงค และ

คณะกรรมการงานวันสันติภาพไทยที่รวมตัวกันขึ้นเปนกรณีพิเศษ  แตมีขอสังเกตวาทางสาย

ศึกษาศาสตรและครุศาสตรที่เคยเปนหัวแรงสําคัญในการจัดงานปสันติภาพสากลเมื่อ พ.ศ. 2529

ไมไดเขามามีสวนรวมในโอกาสน้ีแตอยางใด

ชัยวัฒน สถาอานันทไดตีพิมพงานเขียนดานสันติภาพหลายเลม เชน หนังสือรวมบทความ

เร่ือง “สันติทฤษฎี  วิถีวัฒนธรรม” ตีพิมพป พ.ศ. 2539 ซึ่งเปนการรวบรวมบทความที่สําคัญจํานวน 

6 ชิ้น คือ  “การเปลี่ยนแปลงโดยสันติ: เปาหมายกับวิธีการ”  จากการอภิปรายเร่ือง “สันติภาพกับ

ความหวังใหมในสังคมศึกษา” ที่จัดโดยมหาวิทยาลัยเกษตรศาสตร เมื่อ พ.ศ. 2538 บทความ “ความ

รุนแรงกับมายาการแหงเอกลักษณ”  ที่นําเสนอในการประชุมที่คณะครุศาสตร  จุฬาลงกรณ

มหาวิทยาลัย ป พ.ศ. 2529 บทความ “การวิจัยสันติภาพ: ขอพิจารณาเชิงวิพากษ”  ซึ่งเคยตีพิมพ

วารสารวิจัยของจุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย   “ทฤษฎีสันติภาพ: พิจารณาจากบทเรียนของสงคราม” ที่

นําเสนอในวาระครบรอบ 45 ปวันสันติภาพไทย   “ชาติพันธุและความขัดแยง: มรดกอันตราย ณ จุด

เปลี่ยนแหงศตวรรษ”  ซึ่งเปนบทปาฐกถานําในการประชุมทางวิชาการพฤติกรรมสุขภาพคร้ังที่ 4

เมื่อป พ.ศ. 2537 และบทความ “สูสันติวัฒนธรรมแหงเอเชีย”  ซึ่งนําเสนอคร้ังแรกในงานสัมมนา

วิชาการเร่ือง “สิ้นสงครามสูสันติ” เมื่อป พ.ศ. 2538 (ชัยวัฒน, 2539) นอกจากน้ียังมีหนังสือ “คําสั่ง

66/23?  รัฐ ปญหาวัฒนธรรมของรัฐกับการจัดการความขัดแยงในศตวรรษใหม” ตีพิมพป พ.ศ.

2542 “อภัยวิธี: มิตร/ศัตรู และการเมืองแหงการใหอภัย” ตีพิมพป พ.ศ. 2443 “ทวงทํานองดําเนิน

ชีวิต: วัฒนธรรมแหงสันติภาพ หรือวัฒนธรรมแหงความรุนแรง” ซึ่งเปนสวนหน่ึงของรายงานฉบับ

ที่ 6 “ประมวล  วิเคราะห  สงัเคราะหสถานการณและแนวโนมประเทศไทย”  ของโครงการขาวสาร

ทิศทางประเทศไทย ตีพิมพเมื่อป พ.ศ. 2543 และหนังสือรวมบทความเร่ือง “อาวุธมีชีวิต?: แนวคิด

เชิงวิพากษวาดวยความรุนแรง” ซึ่งตีพิมพคร้ังแรกเมื่อ พ.ศ. 2546
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3) การวิจัยดานสันติภาพ

กอนหนาน้ีการศึกษาปญหาสันติภาพในสังคมไทยโดยการวิจัยมีอยูจํานวนไมมากนัก  แต

เมื่อสังคมไทยเกิดความขัดแยงเดนชัดขึ้นโดยเฉพาะผลกระทบจากการพัฒนา การนําวิธีการวิจัยมา

ใชเพื่อทําความเขาใจ และแกปญหาสันติภาพที่เกิดขึ้นในสังคมไทยจึงเปนแนวทางที่นักวิชาการ 

และหนวยงานสันติภาพตางๆนํามาใชมากขึ้น ดังตัวอยางการวิจัย เชน

งานวิจัยของของแกวสรร อติโพธิ เร่ือง “กระบวนการจัดการกับปญหาความขัดแยงโดย

สันติวิธี: ศึกษากรณีเขื่อนแกงเสือเตน” ซึ่งนําเสนอในการสัมมนา กระบวนการแกปญหาความ

ขัดแยงในสังคมไทยกับรัฐธรรมนูญใหม ซึ่งจัดโดยสํานักงานสภาความมั่นคงแหงชาติ ในวันที่ 24-

25 กันยายน 2541

งานวิจัย และสิ่งพิมพที่เกี่ยวของกับกรณีความขัดแยงซึ่งจัดทําโดยสถาบันสันติศึกษา 

มหาวิทยาลัยของแกน เชน “พลังงานและความขัดแยง (กรณีศึกษาของประเทศไทย, ลาวและ

กัมพูชา)” “กรณีศึกษาความขัดแยงในประเทศไทย” “การมีสวนรวมของชุมชน และการแกไข

ปญหาความขัดแยง: กระบวนการ เทคนิค และกรณีศึกษา” และ “การปองกันและแกไขความขัดแยง

ที่เกี่ยวกับนโยบายของรัฐ และกิจกรรมของรัฐกับชุมชน” (มหาวิทยาลัยของแกน, สถาบันสันติ

ศึกษา, 2550)

การศึกษาของมูลนิธิสันติภาพและวัฒนธรรม ไดแก “โครงการศึกษาและแลกเปลี่ยนเรียนรู

เร่ืองการมีสวนรวมกรณีที่รัฐอนุญาตหรือดําเนินโครงการที่อาจมีผลกระทบตอประชาชนและ

สิ่งแวดลอม” ซึ่งมูลนิธิสันติภาพและวัฒนธรรมรวมงานกับ สถาบันชุมชนทองถิ่นพัฒนา 

คณะกรรมการประสานงานองคกรพัฒนาเอกชน สถาบันพระปกเกลา คณะทํางานการมีสวนรวม

สภาที่ปรึกษาเศรษฐกิจและสังคมแหงชาติ สถาบันสัญญา ธรรมศักด์ิเพื่อประชาธิปไตย

มหาวิทยาลัยธรรมศาสตร “โครงการสัมมนาสันติสังคมสัญจร: ยุทธศาสตรประชาสังคม” และ 

“การศึกษาความเขาใจกรณีทอกาซไทย-มาเลเซีย” (มูลนิธิสันติภาพและวัฒนธรรม , 2550)

การวิจัยเร่ือง “ความขัดแยงในสังคมไทย: ชองวางของการรับรูแลความเขาใจ”  ของ

ฉันทนา  บรรพศิริโชติ    และ การวิจัยเร่ือง “การเมืองของความขัดแยง: รัฐไทยกับคนเล็กคนนอย

ในสังคมไทย” ของ  ชลิดาภรณ  สงสัมพันธ  

การวิจัยเร่ือง “แนวทางการจัดการความขัดแยงเกี่ยวกับทรัพยากรนํ้าเขตอํานาจของ อบต.

จังหวัดเชียงใหม” ของ ธนัน อนุมานราชธน จันทนา สุทธิจารี และไพสิฐ พาณิชยกุล

คณะสังคมศาสตร  มหาวิทยาลัยเชียงใหม  ซึ่งศึกษาประสทิธิภาพขององคการบริหารสวนตําบลใน

การจัดการกับปญหาความขัดแยงจากการใชนํ้าจากแหลงนํ้าธรรมชาติในพื้นที่ลุมนํ้าแมวาง  อ.แม

วาง  และลุมนํ้าแมตาชาง อ.หางดง จังหวัดเชียงใหม ซึ่งมีองคการบริหารสวนตําบลที่เกี่ยวของกับ

ปญหาโดยตรง 4 แหง
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วิทยานิพนธ เร่ือง “ความขัดแยงและการแกไขความขัดแยงในสังคมไทย: ศึกษากรณี

โครงการกอสรางทอสงกาซยาดานา”  ของศาศวัต เพงแพ ภาควิชาการปกครอง  จุฬาลงกรณ

มหาวิทยาลัย 

การวิจัย เร่ือง “แนวทางการปฏิบัติการจิตวิทยาและประชาสัมพันธ เพื่อแกไขปญหาความ

ขัดแยงโดยสันติวิธี: ศึกษาเฉพาะกรณีเขื่อนปากมูล” โดย นักศึกษาหลักสูตรการปฏิบัติการจิตวิทยา

ฝายอํานวยการ รุนที่ 79 คณะที่ 4 เสนอตอ สถาบันจิตวิทยาความมั่นคง

การวิจัยดานสันติภาพกอใหเกิดประโยชนทางวิชาการในแงชวยขยายองคความรูดาน

สันติภาพของไทย  ซึ่งเปนปรากฏการณเฉพาะภายใตบริบททางสังคม  เศรษฐกิจ และการเมือง  ที่

ไมสามารถทําความเขาใจไดโดยอาศัยหลักการ หรือทฤษฎีสันติภาพของสากลเพียงอยางเดียว

นอกจากน้ียังกอใหเกิดประโยชนตอการรับรูของคนภายในสังคมไทยที่มีตอปญหาความทุกขยาก

ของคนรวมสังคมเดียวกัน   และเปนฐานสําหรับการลงมือแกไขปญหาสันติภาพที่เกิดขึ้นในพื้นที่

ตางๆ  

4) การอบรมเกี่ยวกับสันติภาพ และการแกไขความขัดแยง

การอบรมเกี่ยวกับสันติภาพ และการแกไขความขัดแยงเปนวิธีการที่ถูกนํามาใชอยาง

แพรหลายมากยิ่งขึ้น ทั้งที่จัดโดยภาคประชาชนและสถาบันดานสันติภาพของมหาวิทยาลัยตางๆ  

เน่ืองมาจากการศึกษาเพื่อสันติภาพที่มุงเนนการเผยแพรความรูเพียงอยางเดียว  ไมมีศักยภาพ

เพียงพอสําหรับการแกไขปญหาความขัดแยงที่เกิดขึ้นจริงในสังคมซึ่งนับวันจะยิ่งทวีความซับซอน

มากขึ้น    การใหการศึกษาเกี่ยวกับทักษะสันติภาพ  จึงเปนอีกแนวทางหน่ึงที่จะชวยเพิ่มทักษะ

สันติภาพใหกับสังคม  โดยเฉพาะอยางยิ่งในดานการเผชิญหนากับความขัดแยงไดอยางมี

ประสิทธิภาพเพิ่มขึ้น

ตัวอยางหลักสูตรอบรบดานสันติภาพ ระหวาง พ.ศ. 2535 – พ.ศ. 2546  เชน

การอบรม “การแปรเปลี่ยนขับเคลื่อนความขัดแยงโดยสันติวิธี: Conflict Transformation” เพื่อ

เสริมสรางศักยภาพในการแกไขปญหาความขัดแยงดวยสันติวิธี ใหกับเจาหนาที่องคกรพัฒนา

เอกชน และประชาชนที่ไดรับผลกระทบจากกรณีที่รัฐอนุญาตใหดําเนินโครงการขนาดใหญ “การ

สื่อสารเพื่อสันติ: Nonviolent Communication” เพื่อเสนอแนวทางการสื่อสารเพื่อคนหาความ

ตองการของตนเองและคูกรณี และ “สันติวิธี ปฏิบัติการสันติวิธีและการจัดการความขัดแยง”  ซึ่งจัด

อบรมโดยมูลนิธิสันติภาพและวัฒนธรรม (มูลนิธิสันติภาพและวัฒนธรรม, 2550)
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การจัดอบรมของสถาบันสันติศึกษา มหาวิทยาลัยของแกน (2550) ไดแก

- เดือนพฤศจิกายน พ.ศ. 2538 จัดฝกอบรมดานเทคนิคการ

แกปญหาความขัดแยง

- เดือนมิถุนายน พ.ศ. 2539 จัดฝกอบรมกระบวนการมีสวน

รวมและการบริหารความขัดแยง และกรณีศึกษา

- เดือนสิงหาคม พ.ศ. 2539 จัดฝกอบรมการแกปญหาความ

ขัดแยงและกระบวนการมีสวนรวม ใหกับผูบริหารระดับสูงของ

กระทรวง มหาดไทย

- เดือนธันวาคม พ.ศ. 2539 จัดฝกอบรมใหกับรัฐสภาของ

ราชอาณาจักรกัมพูชารวมกับคณะกรรมการสิทธิมนุษยชนกัมพูชา

ณ เมือง พนมเปญ (Workshop of National Assembly of the

Kingdom of Cambodia)

- เดือนกุมภาพันธ-เมษายน พ.ศ. 2540 จัดฝกอบรม 4 คร้ัง

ใหกับโครงการบริหารจัดการสิ่งแวดลอมและทรัพยากรธรรมชาติ 

ณ กรุงเทพมหานคร ขอนแกน เชียงใหม และสงขลา 

-  เดือนพฤษภาคม พ.ศ. 2540 จัดฝกอบรมกระบวนการมี

สวนรวมและการบริหารความขัดแยงใหกับสารวัตร สถานีตํารวจ

ในกอง บัญชาการตํารวจนครบาล 

- เดือนกันยายน พ.ศ. 2541 จัดฝกอบรมเร่ือง การแกปญหา

ความขัดแยงในสังคมไทยภายใตรัฐธรรมนูญใหม รวมกับสภา

ความมั่นคงแหงชาติ 

- เดือนพฤษภาคม พ.ศ. 2543 จัดฝกอบรมการจัดการความ

ขัดแยงอยางสันติวิธีแก องคการบริหารสวนตําบล

-   เดือนตุลาคม พ.ศ. 2543 จัดฝกอบรม Workshop on

Mediation, Negotiation I and II

- เดือนเมษายน พ.ศ. 2544 จัดฝกอบรม Training in Public

Participation Techniques for Southeast Asian Practitioners of

Dispute Resolution

นอกจากสถาบันสันติศึกษา มหาวิทยาลัยขอนแกนจะจัดฝกอบรมเพื่อสรางทักษะดาน

สันติภาพใหกับภาคสวนตางๆในสังคมแลว   ในบางกรณีสถาบันสันติศึกษาไดเขาไปเปนหนวยงาน
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กลางเพื่อไหลเกลี่ยความขัดแยงดวย ไดแก  กรณีไกลเกลี่ยกรณีความขัดแยงการวางทอกาซของ

ปตท. ที่จังหวัดกาญจนบุรี เมื่อเดือนสิงหาคม-ตุลาคม พ.ศ.2540

หลักสูตรการอบรมที่จัดโดยเสมสิกขาลัยระหวางป พ.ศ. 2538 – 2546 เชน  โครงการ

ฝกอบรมเชิงปฏิบัติการสันติวิธี ซึ่งประกอบดวยการอบรม 3 ขั้น คือ การอบรมความเขาใจพื้นฐาน

ของสันติวิธี  การอบรมฝกปฏิบัติการสันติวิธี  และการอบรมฝกเปนผูอบรมสันติวิธี   ในป พ.ศ.

2545 แผนวิจัยและพัฒนากระบวนทัศนสุขภาพไทย ชุดโครงการวิจัยสังคมและสุขภาพ สํานัก

นโยบายและแผนสาธารณสุข  สํานักงานปลัดกระทรวงสาธารณสุข  ไดสนับสนุนใหเสมสิกขาลัย

จัดโครงการอบรมเร่ือง “สันติวิธี: จากสุขภาพสูสันติภาพ”

อยางไรก็ตาม พรชัย  บริบูรณตระกูล (สัมภาษณ, 2 พฤศจิกายน 2550) ใหความเห็น

เกี่ยวกับการจัดการศึกษาเพื่อสันติภาพของเสมสิกขาลัยวา          ไมเพียงแตหลักสูตรสันติภาพของ

เสมสิกขาลัยเทาน้ันที่เปนการศึกษาเพื่อสันติภาพ        แตยังรวมถึงฐานคิดและการทํางานทั้งหมด

ของเสมสิกขาลัยดวยที่เปนสันติภาพ  งานอบรมอ่ืนๆของเสมสิกขาลัยที่มิไดใชคําวาสันติภาพเปน

ชื่อชุดวิชา  แตมีฐานคิดแบบสันติภาพ ไดแก 

1. ชุดเขาใจและเปลี่ยนแปลงชีวิต  

1.1 ชุดเขาใจชีวิตตามแนวพุทธธรรม

1) เขาใจพุทธธรรมอยางเปนองครวม

2) สูชีวิตที่ดีงามและเปนสุข

3) ชีวิตและสังคมในอุดมคติ

4) ปาฏิหาริยแหงการต่ืนอยูเสมอ

5)  ภาวนาเพื่อรับใชสังคม

1.2 ชุด นพลักษณ 

1.3 เผชิญความตายอยางสงบ

1.4 ผอนพักตระหนักรู 

1.5 ธรรมชาติบําบัด 

2. ชุดสรางสรรคสัมพันธภาพ 

2.1 งาน พลังกลุม และความสุข 

2.2 การสรางภาวะผูนําที่เนนพลังกลุม

2.3 การฝกเปนวิทยากรแบบมีสวนรวม ( Training for Trainer )

2.4 การใหการปรึกษาแนวเสริมสรางศักยภาพ

2.5 การสื่อสารเพื่อสันติ
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2.6 การสมานไมตรี

2.7  การวางแผนกลยุทธแบบเนนผลสัมฤทธิ์

3. ชุดเขาใจสังคม  

3.1 ความเขาใจโครงสรางทางสังคม

3.2 ความเขาใจสังคมไทย 1

3.3 ความเขาใจสังคมไทย 2

3.4 ความเขาใจเร่ืองระบบโลก 

3.5  การวางแผนกลยุทธแบบเนนผลสัมฤทธิ์

4. ชุดเขาใจธรรมชาติ  

4.1 นิเวศวิทยาแนวลึก

5. ชุดเขาถึงความงาม  

6. ชุดวิธีการแสวงหาความรูและความจริง

6.1  ทักษะการคิดวิเคราะหแบบพุทธ

6.2 ทักษะการคิดและการจับประเด็น

(เสมสิกขา, 2550ก)

การอบรมของโครงการผูหญิงเพื่อสันติภาพและความยุติธรรม (ม.ป.ป.) มีหลายหัวขอ 

ไดแก สตรีนิยมและพุทธธรรมเพื่อรับใชสังคม  การสรางสันติภาพแนวพุทธ  สันติวิธีและการ

คลี่คลายความขัดแยง  ความเปนเพศและความหลากหลาย  การพัฒนาภาวะผูนํา  การฝกเปน

วิทยากรผานประสบการณ  สมาธิภาวนาสําหรับนักกิจกรรมที่ทํางานเพื่อสังคม  และพุทธธรรม

สําหรับการเยียวยา  กระบวนการอบรมของโครงการผูหญิงเพื่อสันติภาพและความยุติธรรมให

ความสําคัญกับการเปลี่ยนแปรภายในและกระตุนใหผูเขารวมอบรมไดแบงปนปญญาญาณของ

ตนเองโดยใชกระบวนการมีสวนรวมแบบผานประสบการณ  เนนความสมดุลของ หัว คือการคิด

วิเคราะห  ใจ คือการรับรูและสํารวจอารมณความรูสึกเพื่อเขาถึงปญญา และ มือ/กาย คือการ

เคลื่อนไหวทางกาย ทํางานดวยมือ และฝกทักษะตางๆ  มีการจัดการฝกสติและสมาธิภาวนา

ประจําวัน  การสรางความเปนชุมชนและความไววางใจระหวางผูเขาอบรม  การทํางานชุมชน และ

การฝกโยคะ เพื่อใหกระบวนการอบรมหยั่งลึกลงไปถึงระดับจิตวิญญาณ

5 ) กิจกรรมกลุมสัมพันธ

การศึกษาเพื่อสันติภาพที่มุงเนนการปลูกฝงทัศนคติ  และคานิยมดานสันติภาพผาน

กระบวนการกลุมสัมพันธ   เปนการเปดโอกาสใหคนจํานวนหน่ึงไดมีกิจกรรมรวมกัน  เรียนรูที่จะ

มีปฏิสัมพันธในทางที่ดี  เกิดความรัก  ความสามัคคี  และยอมรับในความแตกตางของผูอ่ืน  ซึ่งเปน
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พื้นฐานประการหน่ึงของสันติภาพ  หนวยงานดานสันติภาพที่ใชวิธีการจัดกิจกรรมกลุมสัมพันธ

เปนแนวทางหลักในการจัดการศึกษาเพื่อสันติภาพ  ไดแก มูลนิธิเพื่อการพัฒนาและสันติ  ซึ่ง

ดําเนินงานดานสันติภาพบางดานผานหนวยงานอ่ืนๆในเครือขายเดียวกัน ไดแก  สหพันธสตรีเพื่อ

สันติภาพโลก สหพันธเยาวชนคนหนุมสาวเพื่อสันติภาพโลก สหพันธครอบครัวเพื่อความสามัคคี

และสันติภาพโลก และสหพันธนานาชาติและศาสนาเพื่อสันติภาพโลก

กิจกรรมกลุมสัมพันธของหนวยงานในเครือขายของมูลนิธิเพื่อการพัฒนาและสันติ  เชน 

โครงการเพียวเลิฟ (PURE LOVE) ของ สหพันธครอบครัวเพื่อความสามัคคีและสันติภาพโลก  ที่

จัดกิจกรรมคายแกนนําเยาวชน คายครอบครัวรักบริสุทธิ์ คายอนุรักษธรรมชาติ มหกรรม

ครอบครัวคุณธรรม แขงขันเดิน-ว่ิงมินิมาราธอน (เครือขายครอบครัวคุณธรรม, 2550) โดยมี

เปาหมายเพื่อใหเกิดครอบครัวคุณธรรม  ซึ่งมีความรักในทางที่ถูกตอง  ไมนอกใจคูสมรส และไมมี

เพศสัมพันธกอนวัยอันควร  นําไปสูครอบครัวที่อบอุน  และสังคมที่มั่นคง

โครงการคายอาสายุวศาสนิกสัมพันธ ของสหพันธนานาชาติและศาสนาเพื่อสันติภาพโลก

ซึ่งเปดโอกาสใหเยาวชนไดรวมกันทํางานเปนกลุมในกิจกรรมที่เปนประโยชนแกชุมชน หรือ

ทองถิ่นทุรกันดาร  หนวยงานน้ียังมีกิจกรรมอ่ืนๆอีก เชน โครงการกีฬาศาสนสัมพันธเพื่อสันติภาพ

ซึ่งเปนกิจกรรมประจําปของนักกีฬานานาศาสนา นานาวัฒนธรรมจากทั่วโลกขององคกรดังกลาว 

เพื่อเสริมสรางความสามัคคี และนํ้าใจนักกีฬา  โครงการทูตสันติภาพ เปนโครงการที่เปดโอกาสให

ผูเปนทูตสันติภาพ  ไดทํางานที่เปนประโยชนแกสาธารณชน  โดยไมเลือกเชื้อชาติ  ศาสนา  ชนชั้น

วัฒนธรรม (สหพันธนานาชาติและศาสนาเพื่อสันติภาพโลก, 2550) นอกจากน้ียังมีกิจกรรมพัฒนา

บุคลิกภาพ  ฝกฝนภาวะผูนํา  บริการสังคม  และสงเสริมความสัมพันธในครอบครัวที่จัดโดย

สหพันธเยาวชนคนหนุมสาวเพื่อสันติภาพโลก (2550) เปนตน

6) การสอดแทรกสันติภาพในการเผยแผศาสนา

การสอดแทรกคุณคาสันติภาพในงานเผยแผศาสนาที่สําคัญในสมัยน้ี ไดแก การเผยธรรม

และงานเขียนของพระธรรมปฎก (ประยุทธ ปยุตฺโต)  ซึ่งปยวัชร  สุทธิวนิช (2540) ไดวิเคราะห

สาระเร่ืองการศึกษาเพื่อสันติภาพที่สอดแทรกอยูในงานเขียนของพระธรรมปฎกตามหลักธรรม

หัวขอตางๆ ไดแก หลักพรมหมวิหาร4 การกําจัดปปญจธรรม3 สังคหวัตถุ4 อธิษฐานธรรม4 และ

การกําจัดมัจฉริยะ   หลักธรรมดังกลาวปรากฏในหนังสือจํานวน 46 เลม คือ

1) คานิยมแบบพุทธ  2) ชาวพุทธกับชะตากรรมของสังคม  3) ลักษณะสังคมพุทธ  4) มอง

อเมริกา มาแกปญหาไทย  5) คุณธรรมและจริยธรรมสําหรับเด็กและเยาวชนรุนใหม  6)พุทธธรรม  

7) เคร่ืองวัดความเจริญของชาวพุทธ  8) ชาวพุทธตองเปนผูต่ืน  9) เทคนิคการสอนของพระพุทธเจา  

10) พัฒนาคน  11) ลุอิสรภาพดวยอนิจจัง  12) ธรรมกับการศึกษาของไทย  13) การศึกษาที่สากล

บนฐานแหงภูมิปญญาไทย  14) ความมุงหมายของวิชาพื้นฐานทั่วไป  15) ทางออกจากระบบ
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เศรษฐกิจที่ครอบงําสังคมไทย  16) พุทธธรรมกับชีวิตในสังคมเทคโนโลยี   17) อารยธรรมไทย:

ทางเลือกออกจากยุคพัฒนา  ในธรรมเพื่อชีวิตและการพัฒนาวัฒนธรรมไทย  18) รากฐานพุทธจริย

ศาสตรสําหรับสังคมไทยรวมสมัย  19) ทางสายอิสรภาพของการศึกษาไทย  20) ปฏิบัติธรรมใหถูก

ทาง   21) มหาวิทยาลัยกับงานวิจัยทางพระพุทธศาสนา  22) องคพระรัฐสีมาคุณากรปยชาติ  23)

การพัฒนาจริยธรรม  24) ธรรมะฉบับเรียนลัด  25) พรตลอดป  ชีวิตดีตลอดไป  26) พระกับปา มี

ปญหาอะไร  27) พุทธศาสนาในฐานะเปนรากฐานของวิทยาศาสตร  28) กระแสธรรมเพื่อชีวิต และ

สังคม  29) การสรางประชาธิปไตย  30) ความรัก  จากวาเลนไทน สูความเปนไทย  31) งานก็ไดผล  

คนก็เปนสุข  32) พุทธวิธีแกปญหาเพื่อศตวรรษที่ 21 33) มองใหลึก  นึกใหไกล  34) ยิ่งกาวถึงสุข 

ยิ่งใกลถึงธรรม  35) สถานการณพุทธศาสนา พลิกหายนะเปนพัฒนา  36) คนไทยกับปา  37)

ความสําคัญของพุทธศาสนาในฐานะศาสนาประจําชาติ  38) ชีวิตที่สมบูรณ  39) เมืองไทยจะวิกฤต 

ถาคนไทยมีศรัทธาวิปริต  40) ลักษณะแหงพุทธศาสนา  41) เพื่ออนาคตของการศึกษาไทย  42)

สันติภาพเกิดจากอิสรภาพและความสุข  43) สืบสานวัฒนธรรมไทยบนฐานแหงการศึกษาที่แท  44)

อุดมธรรมนําจิตสํานึกของไทย  45) การศึกษาเพื่อสันติภาพ 46) หลักกรรมสําหรับคนรุนใหม

7) การใชเว็บไซตเพื่อเผยแพรสันติภาพ

ในทศวรรษ 2530 เปนตนมา  ระบบอินเตอรเนตในประเทศไทยไดพัฒนาจนคนในสังคม

สามารถเขาถึงขอมูลไดอยางแพรหลาย และทั่วถึงกัน   ความกาวหนาของเทคโนโลยีสารสนเทศ

เปนประโยชนตอการเผยแพรความรูที่เปนประโยชนไปสูคนจํานวนมากไดงาย  มีคาใชจายตํ่า  และ

มีประสิทธิภาพ   หนวยงานที่ทํางานดานสันติภาพมากมายไดสรางเว็บไซตของหนวยงานตนขึ้นมา  

เพื่อใชเปนชองทางสําหรับประชาสัมพันธการดําเนินงาน  กิจกรรมตางๆที่หนวยงานจัดขึ้น  และ

เผยแพรความรูในรูปแบบบทความ ทําใหผูที่ตองการคนควาขอมูลเกี่ยวกับสันติภาพ  ทําไดโดยงาย  

เพียงแคใชเวลาไมกี่วินาที  ยิ่งไปกวาน้ันระบบอินเตอรเนตยังสามารถเชื่อมตอองคกรที่สนใจ

สันติภาพเขาดวยกัน  จนกระทั่งเกิดเปนพื้นที่ในการแลกเปลี่ยนความรู ความคิดเห็น  และเกิด

เครือขายหรือชุมชนดานสันติภาพอยางไมเปนทางการ ระบบอินเตอรเนตจึงนับไดวามีประโยชน

อยางยิ่งทั้งตอผูสนใจหาความรูสันติภาพ  และผูที่ทํางานเผยแพรสันติภาพ

ตัวอยางเว็บไซตดานสันติภาพที่นาสนใจ  ซึ่งพัฒนาขึ้นในชวงเวลาน้ี  ไดแก  เว็บไซตของ

เสมสิกขาลัย ชื่อ www.semsikkha.org ภายในเว็บไซตมีประกาศเกี่ยวกับหลักสตูรการอบรม

สันติภาพที่เสมสิกขาลัยจัดขึ้น  เชน โครงการนักประสานสันติ  การสื่อสารเพื่อสันติ การไกลเกลี่ย

ความขัดแยงดวยสันติวิธี  เปนตน  หากผูเขาชมตองการคนหาบทความเกี่ยวกับสันติภาพ  สามารถ

เขาไปในคลังบทความ “สิกขาปริทัศน”  แลวเลือกหมวดหมู “สรางสันติดวยมือเรา”   อยางไรก็ตาม

ขอมูลดานสันติภาพอาจแทรกอยูในหัวขออ่ืนๆที่เกี่ยวของดวย เชน “เครือขายจิตตปญญาศึกษา”

หรือ “สัมผัสแหงการต่ืนรู” เว็บไซตน้ีมีเคร่ืองมือชวยคนหา  ซึ่งผูเขาชมสามารถเลือกพิมพคําสําคัญ
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บางคํา เชน “สันติ” “สันติภาพ”  หรือ “ศานติ”  ลงไปในชองเคร่ืองมือชวยคน  โปรแกรม

คอมพิวเตอรจะคัดเลือกบทความทั้งหมดที่มีคําดังกลาวปรากฏอยูในทันที เว็บไซตของเสมสิกขา

เปนตัวอยางที่ดีที่ทําใหเห็นวา  หากองคกรดานสันติภาพใสใจกับการเผยแพรขอมูลดานสันติภาพ

อยางจริงจัง  จะเปนประโยชนตอผูคนควาอยางมาก  เพราะเว็บไซตหน่ึงๆสามารถจุขอมูลได

มากมายมหาศาล   การจัดเก็บขอมูลอยางเปนระบบเชนการจัดหมวดหมูเน้ือหา  จะอํานวยความ

สะดวกใหผูคนควา  ใชเวลาคนหาขอมูลนอยลง  ยิ่งหากมีเคร่ืองมือชวยคน  การเขาถึงขอมูลจะงาย

ยิ่งขึ้น

2.3 มโนทัศนสันติภาพท่ีปรากฏในการศึกษาเพื่อสันติภาพ

ตารางท่ี 3 ตารางแสดงคําสําคัญเกี่ยวกับสันติภาพ ชวงพ.ศ. 2535 – พ.ศ. 2546

มโนทัศนสันติภาพ คําสําคัญเกี่ยวกับสันติภาพ

มิติความเปนมนุษย ขันติธรรม, อหิงสา, ศาสนา, ความสามัคคี, สันติภาพภายใน, ความรัก,

วิถีชาวพุทธ,  ภูมิปญญา,  คุณธรรม, ธรรม, สัจธรรม, อิสระ,  ปญญา,

การใครครวญ,  สติ,  ความเกลียดชัง,  จิตวิญญาณ, นิเวศแหงจิต,

ความสุข, พุทธสันติวิธี

มิติทางสังคม Culture of Peace, Non-Violence, Mediation, Negotiation, Dialogue,

วัฒนธรรม, สันติวัฒนธรรม,  วัฒนธรรมสันติภาพ, วิถีวัฒนธรรม,

วัฒนธรรมแหงความรุนแรง,สันติสังคม, การไมใชความรุนแรง,

ชาติพันธุ, พหุลักษณ, กฎหมาย, สิทธิมนุษยชน, การพัฒนา,  ครอบครัว,

การระงับความขัดแยง, ขอพิพาท,  อาวุธมีชีวิต, การสื่อสาร, การเจรจา,

การไกลเกลี่ย, คนกลาง, จิตวิทยา, ประชาสัมพันธ,

การรวมกลุมทางเศรษฐกิจ,  วิกฤติเศรษฐกิจ,  ความขัดแยงในสังคม,

การจัดการความขัดแยง, ชุมชน, การมีสวนรวมของชุมชน, ประชาสังคม,

รากหญา, นโยบายของรัฐ, อภัยวิถี, ประวัติศาสตรบาดแผล,

รัฐธรรมนูญ,  การศึกษาทางเลือก,  สุขภาพสังคม, โลกาภิวัตน, เสรีภาพ  

ความเสมอภาค, ประชาธิปไตย, หนาที่พลเมือง, สมานฉันท,  เอ้ืออาทร,

สตรีนิยม

มิติดานสิ่งแวดลอม เขื่อน, พลังงาน, ทอกาซ, ทรัพยากรนํ้า, อนุรักษธรรมชาติ,
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มิติท่ี 1 มิติความเปนมนุษย  

มโนทัศนสันติภาพในมิติความเปนมนุษยที่ปรากฏ ระหวาง พ.ศ. 2535 – 2546 มีทั้งการ

อธิบายโดยการใชหลักทางศาสนา    แนวทางมนุษยนิยม  และดานสุขภาพสังคม   กลาวคือ  ศาสนา

เกี่ยวของกับสันติภาพในดานปญญา และความดี  สวนแนวทางมนุษยนิยมมุงไปที่คุณคาเร่ืองความ

รัก  ซึ่งสุดทายจะนําไปสูความดีเชนเดียวกัน  สวนดานสุขภาพสังคมกับสันติภาพมีแนวคิดวาสุข

ภาวะของสังคมเปนผลลัพธมาจากสังคมที่ดีขึ้นอยางเปนองครวม   รายระเอียดของมโนทัศน

สันติภาพในมิติความเปนมนุษยในดานตางๆ มีดังน้ี  

พุทธศาสนาใหความสําคัญเปนอยางยิ่งกับปญญาในการเขาใจความจริง  อันจะนําไปสูการ

ปฏิบัติที่ถูกตองและสอดคลองกับหลักความจริงของธรรมชาติ  พระธรรมปฎก อธิบายถึงความจริง

อันจะกอใหเกิดสันติภาพวา

“ในขั้นสูงสุด  การพัฒนาคนจะนําไปสูการรูแจงสัจธรรม  และ

ความเขาใจทั่วตลอดถึงความสัมพันธอิงอาศัยกันของสรรพสิ่งทั้งหลายทั้ง

ปวง  ทั้งชีวิตเรา  ทั้งสังคม  และสิ่งแวดลอมรอบตัว  เมื่อปญญารูแจง

สอดคลองกับสัจธรรมแลว  ก็จะเกิดความหลุดพนเปนอิสระ  และเมื่อน้ัน 

สภาวะแหงความไมเที่ยง  เปนทุกข  และเปนไปตามเหตุปจจัยของสิ่ง

ทั้งหลาย  อันเปนสามัญลักษณะของสังขารทั้งปวงในโลกน้ี  ก็จะไม

สามารถกอใหเกิดความเครียด  ความกดดันวุนวายใจ  และความทุกขแกเรา

ไดอีกตอไป  น่ีก็คือการรูแจงถึงสภาวะที่เปนจรองของสิ่งทั้งหลายทั้งปวง  

และดวยการตระหนักรูถึงความสัมพันธเน่ืองอาศัยของสิ่งทั้งหลายทั้งปวง  

เราก็จะประสานประโยชนของทุกฝาย  คือทั้งบุคคล  สังคม  และระบบ

นิเวศ  ใหกลมกลืนและเกื้อกูลกันและกัน” (2538: (27))

สาระเร่ืองสันติภาพที่ปรากฏในงานนิพนธของพระธรรมปฎก ตามที่ปยวัชร  สุทธิวนิช 

(2540) ไดวิเคราะหไว ครอบคลุมหลักธรรม มีดังน้ี

1) พรหมวิหาร 4  คือ ธรรมเคร่ืองอยูอยางประเสริฐ  ธรรม

ประจําใจอันประเสริฐ  หลักความประพฤติที่ประเสริฐ  บริสุทธิ์  ธรรมที่

ตองมีไวเปนหลักใจ  และกํากับความประพฤติ  จึงจะไดชื่อวาดําเนินชีวิต

หมดจด  และปฏิบัติตนตอมนุษย  สัตวทั้งหลายโดยชอบ มีเมตตา  กรุณา  

มุทิตา  และอุเบกขา  ผูดํารงในพรหมวิหารยอมชวยเหลือมนุษยสัตว

ทั้งหลายดวยเมตตากรุณา  และยอมรักษาธรรมไวไดดวยอุเบกขา  
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2) การกําจัดปปญจธรรม 3 คือการกําจัดกิเลสเคร่ืองเน่ินชาทั้ง 

3 อันเปนตนเหตุของปญหาความขัดแยงในสังคมมนุษย

ตัณหา คือ ความอยากไดผลประโยชน  การหาความสุข ทรัพย

สมบัติบํารุงตนเอง  เมื่อทุกคนตางหาประโยชนเขาตัว  ก็จะเกิดความขัดแยง

แยงชิง  เบียดเบียนกัน  เกิดการวิวาทระหวางบุคคล  ระหวางกลุม  ระหวาง

ประเทศ  ตลอดจนสงครามลางประเทศชาติ

มานะ  คือ อํานาจ  ความยิ่งใหญ  การที่ถือตัววาจะตองสูงเดน

กวาผูอ่ืน  ดีกวา  เดนกวา ทําใหเกิดความขัดแยงชิงดีชิงเดน  การแสวงหา

อํานาจ

ทิฏฐิ  คือ  ความยึดถือในความเห็น  ซึ่งขยายออกไปเปนลัทธ ิ 

ศาสนา  อุดมการณ  คนจํานวนไมนอยขัดแยงกันเพราะลัทธินิยมอุดมการณ  

ความเชื่อ  ศาสนาที่แตกตางกัน

3) สังคหวัตถุ 4  คือ  เร่ืองการสงเคราะห  เอ้ือเฟอเกื้อกูลซึ่งกัน

และกันของหมูชน ซึ่งไดแก ทาน  คือการชวยเหลือดวยสิ่งของ  ปยวาจา  

ไดแก การชวยดวยถอยคํา การใหคําแนะนําตักเตือน  อัตถจริยา หมายถึง 

การชวยเหลือรับใชบริการ  และ  สมานัตตตา  หมายถึง  การทําตัวใหเขากับ

เขาได  เชน การวางตนเสมอเขากันได  ไมถือตัว  มีความยุติธรรม   รวมมือ

กัน

4) อธิษฐานธรรม 4 คือ ธรรมอันเปนฐานที่มั่นคงของบุคคล 

เพื่อใหสามารถยึดเอาผลสําเร็จสูงสุดที่กําหนดไวได  ไดแก  ปญญา ความรู

ชัด คือการพิจารณาใหเขาใจในภาวะของสิ่งทั้งหลายจนเขาถึงความจริง  

สัจจะ  ความจริง คือ การดํารงมั่นในความจริงที่รูชัดดวยปญญา  จาคะ 

ความสละ คือ การสละสิ่งอันเคยชิน ต้ังแตอามิสจนถึงกิเลส  และ อุปสมะ  

ความสงบ คือ ระงับขอขัดของมัวหมองวุนวายอันเกิดจากกิเลส

4) การกําจัดมัจฉริยะ 5 หมายถึง  ความตระหน่ี  ความหวง  

ความคิดกีดกันไมใหผูอ่ืนไดดี หรือมีสวนรวม  ไดแก  อาวาสมัจฉริยะ หวง

ที่อาศัย  กุลมัจฉริยะ  หวงสกุล  ลาภมัจฉริยะ  หวงผลประโยชน  วัณณ

มัจฉริยะ  คือหวงผิวพรรณรางกาย และ คําสรรเสริญคุณ ไมพอใจใหผูอ่ืน

สวยงามหรือมีคุณความดีแขงกับตน  และธัมมมัจฉริยะ หวงวิชาความรู
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นอกจากพระธรรมปฎกจะอธิบายถึงปจจัยที่จะทําใหขาดสันติภาพแลว  ยังกลาวถึงขอ

ธรรมมะที่จะนําพาใหมนุษยเกิดความสงบจากภายในจิตใจไวดวย หลักการดังกลาวเรียกวาอธิษฐาน 

หรืออธิษฐานธรรม มีหลักทั้งหมด 4 ขอ (พระธรรมปฎก, 2538: 26-29) คือ

1. ปฺญํ นปฺปมชฺเชยฺย แปลวาไมพึงประมาทปญญา คือ ตองใช

ปญญาอยูเสมอ ไมทอดทิ้งปญญา ไมละเลยปญญา  เมื่อมีอะไรเกิดขึ้นตอง

รูจักใชปญญาพิจารณา  มีวิจารณญาณ  แกไขสถานการณดวยเหตุผล  เพื่อ

แกปญหาที่เกิดจากอารมณตางๆ

2. สจฺจํ อนุรกฺเขยฺย แปลวาพึงอนุรักษสัจจะ พึงรักษาสัจจะ หรือ

เอาความจริงเปนหลัก  เมื่อมนุษยใชปญญามีวิจารณญาณแลวจะทําใหไม

ตกอยูใตอํานาจอารมณ ไมเอนเอียง วินิจฉัยสิ่งตางๆไดถูกตอง คือเขาถึง

ความจริง  พอเขาถึงความจริงก็พึงอนุรักษความจริงเพื่อเปนหลักที่มั่นทาง

ปญญาและนําไปสูสัจจะตอไป

3. จาคํ อนุพฺรูเหยฺย แปลวาพึงเพิ่มพูนจาคะ คือความเสียสละ  

หมายถึงทั้งการเสียสละทางวัตถุ  คือไมติดยึด ไมสยบอยูใตวัตถุทั้งหลาย  

ทั้งยังหมายถึงการสละความยดึถือ ความพอใจ และความชอบใจของ

ตนเอง

4. สนฺติเมว โส สิกฺเขยฺย แปลวาพึงรักษาสันติ คือทําใจใหเขาถึง

ความสงบไดอยูเสมอ  เมื่อมีความสงบมีความสุขในใจแลว การกระทํา

ความดีตางๆก็จะมีความแนนอนมั่นคง และจะเดินหนาในความดีน้ันได

หลักทางพระพุทธศาสนาอีกประการหน่ึงที่สามารถนํามาประยุกตใชกับการพัฒนา

สันติภาพไดเปนอยางดี คือหลักอริยสัจสี่   ดังที่จอหน  แมคคอนเนล (2538) ไดนําไปประยุกตใชใน

การขจัดความขัดแยง  โดยเปรียบเทียบวานักสันติภาพเปนเหมือนเชนหมอ ที่ตองวิเคราะหโรคและ

มุงคนหาตนตอของโรคมากกวาการเยียวยารักษาอาการของโรค  และจะตองมีความละเอียดลออ

พอที่จะเห็นประเด็นที่จะแทรกกระบวนการสันติภาพเขาไปได  หลักการของการนําอริยสัจสี่ในการ

แกไขความขัดแยง มีดังน้ี

ทุกขสัจ : ความขัดแยงเปนธรรมชาติของมนุษย

คือเปนสิ่งที่พบเห็นไดในทุกสังคมโดยทั่วไป  เกิดจากความ

ทุกขสองระดับคือ ระดับที่หน่ึงเพราะมีความคิดเห็นที่ตางกัน  ระดับที่สอง

คือจะจัดการกับความแตกตางน้ันอยางไร
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สมุทัยสัจ : อะไรคือรากเหงาของความขัดแยง

ความขัดแยงมักจะเปนผลมาจากอกุศลมูลทั้งสาม คือ โลภะ 

โทสะ โมหะ ซึ่งกอเกิดในจิตใจของคูขัดแยง  โดยแสดงออกเปนความคิด 

และการกระทํา หลักธรรมทางพุทธศาสนาที่ชวยใหเขาใจความขัดแยงได

ละเอียดชัดเจนยิ่งขึ้น คือ ปฏิจจสมุปบาท  ที่จะทําใหเกิดความตระหนักรูถึง

การเปลี่ยนแปลงทางจิตที่ดําเนินเปนกระบวนการตอเน่ือง

นิโรจสัจ : ความสงบเกิดขึ้นไดจากความขัดแยง

ทุกขจะสิ้นสุดไดก็ตอเมื่อเราละความยึดมั่น  กิจที่พึงทําในขอน้ี

คือ  การมองความขัดแยงวาแมจะกอความยุงเหยิงและความเจ็บปวด  แตก็

เปนโอกาสสําหรับการขจัดรากเหงาแหงความขัดแยงและเกิดการสราง

สันติภาพ

มรรคสัจ : สันติสุขเปนวิถีชีวิต

การใชชีวิตใหเอ้ือตอการจางคลายและการสิ้นไปแหงทุกข ทํา

ไดโดยการปฏิบัติตามมรรคมีองคแปด น่ันคือ

- สัมมาทิฐิ คือความเห็นที่ถูกตอง ไดแก การเขาใจในอริยสัจ

- สัมมาสังกัปปะ คือ ความนึกคิดที่ดีงามปราศจากความ

ทะยานอยาก คิดรายหรือมุงทําลาย ความเห็นที่ถูกตองและความนึกคิดที่ดี

งาม  จัดอยูในหมวดปญญา

- สัมมาวาจา คือการไมพูดโกหก ไมใชคําหยาบหรือนินทาวา

ราย

- สัมมากัมมันตะ คือการไมฆา ไมขโมย ไมมัวเมา หรือ

ประพฤติผิดในทางเพศ

- สัมมาอาชีวะ คือการไมประกอบการงานหรือกิจกรรมที่

เบียดเบียนเปนภัยตอผูอ่ืน 

สัมมาวาจา  สัมมากัมมันตะ  และสัมมาอาชีวะ อยูในหมวดศีล

- สัมมาวายามะ คือ ความเพียรที่จะเอาชนะอกุศลกรรม  และ

เสริมสรางกุศลกรรม

- สัมมาสติ คือการตระหนักรูทั้งในดานกายและจิต  

- สัมมาสมาธิ คือการต้ังมั่นแหงจิต เปนฐานการทําสมาธิและ

รวมไปถึงคุณภาพจิตที่เปนกุศล เชน การมีเมตตา สันโดษ และรูตัวทั่ว

พรอม ทั้งสัมมาสติ และสัมมาสมาธิอยูในหมวดสมาธิ
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สําหรับสันติภาพในแงมุมของพุทธศาสนานิกายมหายาน  มีความเกี่ยวของกับการมีปญญา

ในการใครครวญสิ่งตางๆอยางลึกซึ้งเชนกัน  แนวทางน้ีจึงใหความสําคัญกับการมีสติ อันจะชวยให

เขาใจสรรพสิ่งไดอยางชัดแจง  ดังทัศนะของติช นัท ฮันหที่วา

“การฝกสติในแตละปจจุบันขณะแตละวัน  เราจักสามารถ

เพาะบมความสงบสันติของเราเอง  ดวยความชัดแจง  ความมุงมั่น  

และความอดทน  อันเปนผลจากการภาวนา  เราจะสามารถค้ําจุนชีวิต  

กิจกรรม  และเปนเคร่ืองมีอันแทจริงของสันติภาพ” (2537: 100)

“เราตองการวิธีการที่สดใสของการมีศานติสุข  ของการ

สรางสรรคสันติภาพ  น่ันคือเหตุที่วา  ทําไมจึงเปนสิ่งสําคัญนัก

สําหรับเราที่จะฝกสติ  เพื่อที่จะแสวงหาวิธีการมอง  เพื่อที่จะเห็นและ

เพื่อที่จะเขาใจ  มันจะเปนความมหัศจรรยหากเราสามารถนําวิธีการ

มองโดยไมแบงแยก  ใหเกิดแกขบวนการสันติภาพ  มันเปนวิธีการ

เดียวที่จะทอนความเกลียดชัง  ความกาวราว  งานสันติภาพหมายถึง

ความมีศานติสุขเปนประการแรกสุด  เราตองพึ่งพาอาศัยกันและกัน  

เด็กๆของเราตองพึ่งพิงเราเพื่ออนาคตของเขา” (2537: 112)

โยฮัน กัลตุง (2538) ไดวิเคราะหจุดแข็งของพุทธศาสนาที่สอดคลองกับการแสวงหา

สันติภาพวา หลักการพื้นฐานของพุทธศาสนาคือหลักอนัตตา  ตามหลักน้ีจิตจะสามารถกาวผาน

ระดับบุคคล  มีเอกภาพกับมนุษยชาติ  ขามพนเสนแบงนานัปการ ไมวาจะเปนอายุ เพศ ชาติพันธุ 

ประเทศชาติ  หรือชนชั้น และเปนเอกภาพที่รวมธรรมชาติทั้งมวล  นํามาซึ่งการที่ไรความรุนแรงตอ

ชีวิตทุกรูปแบบรวมถึงสรรพสัตว และการมีเมตตาธรรมตอผูอ่ืนดวย  นอกจากน้ีพุทธศาสนายังมีจุด

แข็งอยูที่การมีทัศนะแบบองครวม  คือไมมีการขีดแบงวา “สิ่งน้ีไมเกี่ยวของกับเรา” แนวทางของ

พุทธศาสนาที่เชื่อวาสรรพสิ่งน้ันไมเที่ยง แตเปลี่ยนแปรและเลื่อนไหล โลกจึงมิใชโครงสรางที่

ตายตัว  ดังน้ันแผนการที่จะนํามาซึ่งการสรางสรรคสันติภาพจึงตองเปนแผนที่เปนกระบวนการ  

ไมใชแผนในรูปโครงสราง  ทั้งยังตองคํานึงถึงธรรมชาติของทั้งสี่ปริมณฑล คือธรรมชาติ มนุษย 

สังคม และโลก และการมีปฏิสัมพันธภายใน และระหวางกันและกัน  ซึ่งมีลักษณะเปนปฏิสัมพันธ

สองทาง  น่ันคือขณะที่จิตสํานึกของมนุษยกําลังสรางสรรคโลก โลกก็กําลังสรางสรรคจิตสํานึกของ

มนุษยดวย  สิ่งที่จะตองระลึกเสมอคือระบบจะมีปฏิกิริยาตอบโตภายในอันโยงใยซับซอนแหง

ปฏิสัมพันธน้ัน กัลตุงเสนอวา แมวาพุทธศาสนาจะมีจุดแข็งสอดคลองกับการแสวงหาสันติภาพ 

แตอีกดานหน่ึงพุทธศาสนาก็มีจุดออนบางประการที่อาจเปนอุปสรรคตอการสรางสันติภาพได เชน 
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ขันติธรรมเปนสิ่งที่ดี  แตการมีขันติธรรมมากเกินไปก็อาจทําใหเกิดการการเพิกเฉยตอความรุนแรง

ที่เกิดขึ้นในสังคม  โดยเฉพาะอยางยิ่งความรุนแรงในเชิงโครงสราง  นอกจากน้ีองคกรสงฆเปน

องคกรที่จํากัดตนเอง  และแยกมาดํารงอยูตางหากในสังคมขนาดเล็กที่วิจิตรบรรจง โดดเด่ียวตนเอง  

ทําใหพุทธศาสนากลายเปนเร่ืองของเอกชน แทนที่จะเปนเร่ืองของมหาชน  และพุทธศาสนามี

ลักษณะกลายเปนเร่ืองของพิธีกรรม  มากกวาจะเปนแหลงญาณทัศนะอันไมรูจักหมดสิ้น

นอกจากหลักธรรมของพุทธศาสนาแลว  หลักธรรมของศาสนาอ่ืนๆก็มีความสอดคลอง

และเอ้ือตอการนํามาเปนแนวทางในการพัฒนาสันติภาพทั้งสิ้น  ดังที่ชัยวัฒน  สถาอานันท ( 2539ค 

: 88-118) ไดวิเคราะหความสัมพันธระหวางศาสนาตางๆกับสันติภาพ  เร่ิมต้ังแตศาสนาอิสลามซึ่ง

ถูกมองวาเกี่ยวเน่ืองใกลชิดกับการใชความรุนแรงมาโดยตลอด  แตเมื่อเปรียบเทียบกับศาสนาตางๆ

ในแงการตอตานการใชความรุนแรงทั้งทางตรงและทางโครงสราง  ศาสนาอิสลามมีการใชความ

รุนแรงเชิงโครงสรางนอยกวาหลายศาสนา  แมจะมีการใชความรุนแรงทางตรงมากกวาบางศาสนาก็

ตาม องคประกอบพื้นฐานทางวัฒนธรรมของศาสนาอิสลาม 2 ประการที่เกื้อหนุนตอสันติภาพ  

ประการแรก คือหลักการของเอกภาพ ซึ่งแสดงออกในการสาบานตนทางศาสนา วา “ไมมีพระเจา

อ่ืนใด  เวนแตพระผูเปนเจาและมูฮัมหมัด เปนผูนําสาสนของพระองค”  ที่เนนวิภาษวิธีเชิงปฏิบัติ

คือเร่ิมตนดวยการปฏิเสธวาจะไมมีพระเจาองคใดอีกเลย  การปฏิเสธน้ีบงถึงวิญญาณซึ่งขบถตอการ

จัดลําดับและโซตรวนที่สรางขึ้นขังลามมนุษยชาติ  จากน้ันคือความเต็มใจที่จะยอมตนตออํานาจ

เดียว  คือพระผูเปนเจา  เปนการตอกย้ําเอกภาพของมนุษย ทายที่สุดวิธีการบรรลุทั้งการขบถและ

การยืนยันก็คือการดําเนินรอยตามศาสดาผูนําสาสน  ซึ่งประกาศจุดจบของการครอบงํามนุษยดวย

นํ้ามือของมนุษยเอง  ประการที่สองคือ การไมยอมรับความอยุติธรรมที่ถูกประกาศอยางชัดเจนใน 

อัล กุรอาน ซึ่งเปนคัมภีรสําคัญที่สุดของศาสนาอิสลาม  ซึ่งสอนใหชาวมุสลิมไมน่ิงเฉยเมื่อเห็นการ

ปฏิบัติที่ อยุติธรรม  การที่ชาวมุสลิมมีแนวโนมไมเชื่อฟงบัญชาของมนุษยและเนนแนวทางปฏิบัติ  

มีความสําคัญมากตอการเกิดการเปลี่ยนแปลงเพื่อสังคมที่ดีขึ้น  และเปนองคประกอบทาง

วัฒนธรรมที่เอ้ือตอสันติภาพ  ซึ่งสามารถคนหาไดในธรรมเนียมของอิสลาม ดานศาสนาฮินดู 

ชัยวัฒน วิเคราะหอภิปรัชญาของศาสนาฮินดูวา  คําสอนที่สําคัญที่สุดดูเหมือนจะเปนคําสอนที่

ปฏิเสธวาโลกของธรรมชาติมีอยูดวยตัวของมันเอง  หากปราศจากพระเจาโลกยอมถึงการลมสลาย  

โลกและสรรพสิ่งคือนาฏลีลาแหงจักรวาล  ซึ่งสะทอนผานการเปลี่ยนแปลงของธรรมชาติ  ใน

ศาสนาฮินดูเทพและเทพีอาศัยอยูในธรรมชาติ  ทั้งในดิน  นํ้า ลม ไฟ  เทพตางๆลวนประทับอยูใน

ปา  โยคีผูรูทั้งหลายก็ลวนอาศัยอยูในปา  ทําใหเกิดการพัฒนาวิถีชีวิตที่กลมกลืนกับสภาพแวดลอม 

และกลายเปนองคประกอบทางวัฒนธรรมที่นับถือพระเจาหลายองค  และเชื่อวาชีวิตมีอยูในทุกสิ่ง  

และทุกสิ่งศักด์ิสิทธิ ์  อันเอ้ือตอหนทางสันติ สวนลัทธิเตาและลัทธิขงจ๊ือของจีนก็สามารถพัฒนา

สันติภาพไดเชนเดียวกัน ชัยวัฒน  สถาอานันทเสนอวา  ในโลกที่อัตลักษณถูกกอขึ้นอยางเขมแข็ง  
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มีการกําหนดเสนแบงระหวาง “ตัวตน” กับ “คนอ่ืน” อยางชัดเจน  จุดแข็งขององคประกอบทาง

วัฒนธรรมที่โนมนําสูสันติภาพจากลัทธิเตาอยูที่ความจงใจที่จะทําใหเสนแบงระหวางตัวตนกับคน

อ่ืนเลื่อนไป  ทั้งยังมีหลักการเกี่ยวกับการดํารงอยูของทั้งสองสิ่งที่อยูตรงขามกัน กลับขึ้นอยูกับการ

มีอยูของกันและกัน  ดังน้ันแลวความสัมพันธหยาบๆแบบไมสมดุลที่กอต้ังขึ้นผานอัตลักษณที่

แข็งตัว และการจําแนกเผาพันธุเทียมจะถูกทําใหออนลง  ดวยเหตุน้ีสันติภาพระหวางบุคคลจึง

สามารถบรรลุถึงไดจากองคประกอบทางวัฒนธรรมแหงลัทธิเตา สวนลัทธิขงจ๊ือ  ที่ปฏิเสธอํานาจ

เบ็ดเสร็จของสวรรคและการยืนยันการพัฒนาคุณภาพมนุษย  ทําใหลัทธิขงจ๊ือสามารถพัฒนาขึ้นมา

เปนกรอบจริยธรรมที่เขมแข็งในการกําหนดความสัมพันธระหวางมนุษยได บรรดาคําสอนทั้งหลาย

ในลัทธิขงจ๊ือ  เหริน เปนคุณคาที่มีความสําคัญที่สุด  หมายถึงผลรวมของคุณคาทั้งหมด  ทั้งความรัก 

ความดี  ความเมตตากรุณา  ความเห็นอกเห็นใจตอเพื่อนมนุษย  และความมีจิตใจดี  แนวคิดทางจริย

ศาสตรน้ีเกี่ยวของกับความรูสึกของมนุษยตอเพื่อนมนุษยและความนับถือตนเอง  รวมถึงนัยของ

ความมีเกียรติของมนุษย  ชัยวัฒน สถาอานันทกลาววาศาสนาหลักทั้งหาของเอเชีย คือ พุทธ  ฮินดู 

อิสลาม  เตา และขงจ๊ือ เปนองคประกอบสําคัญและเปนจุดแข็งของวัฒนธรรมในเอเชียซึ่งมีศักยภาพ

ในการใหความชอบธรรม  และกอใหเกิดทางออกที่สันติ  เพื่อเผชิญกับปญหาความรุนแรงตางๆได   

สําหรับการศึกษาเพื่อสันติภาพที่ยึดหลักมนุษยนิยมใหความสําคัญกับเร่ือง ความรัก และ

ความดี พบตัวอยางการใชมโนทัศนลักษณะน้ีไดจากการดําเนินงานของมูลนิธิเพื่อการพัฒนาและ

สันติ และองคกรในเครือขาย ซึ่งไดแก สหพันธสตรีเพื่อสันติภาพโลก สหพันธเยาวชนคนหนุม

สาวเพื่อสันติภาพโลก สหพันธครอบครัวเพื่อความสามัคคีและสันติภาพโลก และสหพันธ

นานาชาติและศาสนาเพื่อสันติภาพโลก ตัวอยางคานิยมเร่ืองความรักตามแนวทางการดําเนินงาน

ขององคกรในกลุมน้ี เชน ความเชื่อของสหพันธครอบครัวเพื่อความสามัคคีและสันติภาพโลก ที่วา       

“แกนแทของมนุษย คือ จิตวิญญาณ หัวใจ และความรักที่

แทจริง มวลมนุษยชาติลวนเปนพี่นองที่มาจาก “พอแมเร่ิมแรก”

เดียวกันซึ่งมีความสัมบูรณ นิรันดร และไมเปลี่ยนแปลง และเปน

แหลงที่มาของจิตวิญญาณแหงหัวใจและความรักที่แทจริงน้ัน

ครอบครัวคือโรงเรียนแหงความรัก ที่เราสามารถมีประสบการณ 

เรียนรู และพัฒนาหัวใจและความรักใน4 มิติ เรียกวา สี่หวงแหง

หัวใจและความรักที่แทจริง ไดแก หัวใจและความรักในฐานะลูก พี่

นอง สามีภรรยา และพอแม ครอบครัวเปนสถาบันที่สืบทอด

ประเพณีแหงความรัก ชีวิต และสายเลือด โดยผานสามชั่วอายุคน
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ไดแก ปูยาตายาย พอแม และลูกหลาน อันเปนรากฐานของการสราง

ชุมชน สังคม ชาติ และโลกที่เปยมดวยความสามัคคีและสันติภาพ”

(สหพันธครอบครัวเพื่อความสามัคคีและสันติภาพโลก, 2550)

มโนทัศนแบบมนุษยนิยมอีกตัวอยางหน่ึงที่บงบอกถึงความสัมพันธระหวางความรักและ

สันติภาพ  พบไดจากจุดมุงหมายของสหพันธนานาชาติและศาสนาเพื่อสันติภาพโลกวา 

“เพื่อมุงหวังที่จะเห็นความรัก ความสามัคคี ในบรรดา

ประชาชน ทุกเชื้อชาติ ศาสนา สีผิว เผาพันธุ และภาษา อันจะนํามา

ซึ่งสันติภาพโลกที่จะเกิดขึ้นอยางถาวร” (สหพันธนานาชาติและ

ศาสนาเพื่อสันติภาพโลก , 2550)

เมื่อสันติภาพเปนเร่ืองที่เกี่ยวของกับทัศนคติ  การพัฒนามนุษยใหมีสันติภาพตามมโนทัศน

น้ีจึงไมไดเนนกระบวนการเรียนรูที่เนนการใหขอมูล หรือความรูแกสันติภาพ  แตอยูที่

กระบวนการพัฒนาทัศนคติ  และทักษะในการติดตอสัมพันธกับผูอ่ืนในดานบวก  อันจะนําไปสู

คุณคาเร่ืองความเขาใจ  และความรักระหวางมนุษย ในกรณีการพัฒนาสันติภาพของมูลนิธิเพื่อการ

พัฒนาและสันติและองคกรเครือขาย  ไดใชกิจกรรมกลุมสัมพันธ  เชน การเขาคาย  การแขงขันกีฬา  

และการพัฒนาสังคม เปนวิธีการในการพัฒนาคุณคาดังกลาว

มิติท่ี 2 มิติทางสังคม  

การไมใชความรุนแรงเปนมโนทัศนสันติภาพชุดหน่ึงที่นิยมถูกนํามาใชในการอธิบาย

ปรากฏการณความขัดแยงในสังคม  ชัยวัฒน  สถาอานันท (2537: 283-329) ไดจําแนกและอธิบาย

แนวคิดการไมใชความรุนแรงไววา  การไมใชความรุนแรง หรือ สันติวิธี สามารถแบงไดออกเปน 2

ลักษณะ  คือ  ลักษณะแรก การไมใชความรุนแรงที่เนนพื้นฐานทางศาสนาธรรม ไดแกสันตินิยม

ทางยุโรป และอหิงสาของคานธี  อีกลักษณะหน่ึงเปนการไมใชความรุนแรงแบบเนนพื้นฐานทาง

ทฤษฎีแหงอํานาจ คือการปฏิบัติการไรความรุนแรง สันตินิยมมักมีคริสตศาสนาเปนหลักธรรม

รองรับ  ไดแกความเขาใจที่วาอํานาจไมมีความสําคัญ  รวมทั้งพยายามนําคําสอนของพระเยซูมาใช

ในชีวิตจริงโดยใหความสําคัญกับความรักในเพื่อนมนุษย  ทั้งน้ีโดยถือวาความรักเปนไปไมไดหาก

ศรัทธาชนใชความรุนแรงกับผูอ่ืน  นักสันตินิยมมุงตอตานสงครามโดยใชการแสดงความคิดเห็นตอ

สาธารณชน  สวนแนวทางของคานธีเกี่ยวของอยูกับหลักคิด 3 ประการ ไดแก สัตย (satya) หมายถึง

พระเจา   อหิงสา (ahimsa ) คือการไมใชความรุนแรง   และสัตยาเคราะห (satyagraha) คือพลังแหง

จิตวิญญาณแหงสัจจะ  ซึ่งมีหัวใจอยูที่การอุทิศชีวิตใหกับสิ่งที่ตนเชื่อวาถูกตอง สุดทายคือ 



75

ปฏิบัติการไรความรุนแรง มีพื้นฐานอยูบนทฤษฎีแหงอํานาจที่วา  อํานาจดํารงอยูไดดวยการยินยอม

เชื่อฟง  การที่ประชาชนจะคุมอํานาจของผูปกครองไดก็โดย  การยุติการเชื่อฟงยินยอม  การที่

ประชาชนปฏิเสธที่จะใหหรือยอมตนเปนฐานรองรับอํานาจของผูปกครองสืบไปก็คือ  การตัดราก

แหงอํานาจทิ้งคือ  การตอตานอํานาจดวยอํานาจดวยการไมใหความรวมมือหรือการด้ือแพง 

ความรุนแรงทางการเมืองในสังคมไทยที่เกิดขึ้นซ้ําแลวซ้ําเลา นับต้ังแตเหตุการณ 14 ตุลา 

6 ตุลา  จนกระทั่งถึง เหตุการณเดือนพฤษภาคม 2535 ซึ่งไดกอใหเกิดความเจ็บปวดกับผูที่อยูใน

เหตุการณ ทั้งที่รอดชีวิต  เสียชีวิต  ทุพลภาพ  สติฟนเฟอน รวมถึงครอบครัวของคนเหลาน้ันดวย  

มโนทัศนหน่ึงที่ถูกนําเสนอเพื่อใหสังคมยังคงดําเนินไปตอได คือเร่ือง “การเมืองแหงอภัยวิถี”

(politics of forgiveness) ซึ่งชัยวัฒน  สถาอานันท (2543ข) กลาววาการเมืองแหงอภัยวิถีมิไดเปน

เพียงขอกําหนดทางศีลธรรม แตเปนความจําเปนทางการเมือง (political necessity) ความหมาย

ของคําวาอภัยในภาษาอังกฤษ คือ forgiveness วาหมายถงึ ยกเลิกสิทธิที่จะเรียกรองและระงับความ

ไมพอใจใดๆลง  เมื่อเหยื่อใหอภัย  หมายความวา  เหยื่อผูถูกกระทําตัดสินใจวาจะไมแกแคน  ไม

คาดหวังวาผูอ่ืน  ฝายอ่ืนจะลงโทษผูกระทําผิด  ตัดสินใจจะไมเรียกรองสิ่งใดๆมาชดเชยสิ่งที่ตนเสีย

ไปไมวาจะทางวัตถุหรือทางจิตใจ  เร่ิมลดความรูสึกและรับรูดานลบของอีกฝาย  และเร่ิมสถาปนา

ความสัมพันธระหวางกันใหมทั้งในความรับรูและอารมณในเชิงบวก  ทั้งน้ีเกิดการแกแคน  โดย

อดีตเหยื่อกลายเปนผูกระทํา  และอดีตผูกอความรุนแรงกลายเปนเหยื่อ  จะสงผลตอความสัมพันธ

เชิงอํานาจ  คือ เปนการผลักดันใหเหยื่อกลายเปนสิ่งที่ตัวเหยื่อเองเคยเกลียดชังมาแตเดิม  และวัฏ

จักรแหงการทําลายลางดวยความรุนแรงจะดําเนินตอไปไมรูจบ  วิถีแหงการปลดปลอยตนจาก

พันธนาการแหงความทรงจําที่เต็มไปดวยบาดแผลคือ การอยายอมใหความทรงจําดังกลาวเปน

อุปสรรคมิใหชีวิตปจจุบันเปนไปได  แตควรอยูกับอดีตอยางเปนธรรมชาติดวยพลังแหงความทรง

จําที่มีอิสระเสรี

มโนทัศนสันติภาพในมิติทางสังคมมีวิวัฒนาการไปสูวิธีคิดอีกลักษณะหน่ึงที่แตกตางจาก

วิธีคิดเดิมคอนขางมาก  น่ันคือ  จากมโนทัศนสันติภาพที่อิงอยูกับเร่ืองสงคราม ความขัดแยง  หรือ

ความรุนแรงทางกายภาพ   มโนทัศนสันติภาพไดขยายครอบคลุมไปถึงวัฒนธรรม  ซึ่งหมายถึงวา  

ความรุนแรงไมจําเปนตองเกิดจากทหาร  ผูปกครองเผด็จการ  โดยมีประชาชนที่มีอํานาจนอยกวา

เปนเหยื่อของความไมมีสันติภาพ   แตความมีหรือไมมีสันติภาพ  แทที่จริงแลวแทรกซึมอยูในวิถี

ชีวิตและวิธีคิดของมนุษยทุกคน  อาจเกิดขึ้นในบาน  ในโรงเรียน  ในสื่อสารมวลชล  และในทุกๆที ่ 

มุมมองที่สําคัญมากประการหน่ึงของมโนทัศนลักษณะน้ีคือ คลายจะเปนการยอมรับดวยวาตัวเรา

ทุกคนเองมีโอกาสตกเปนเหยื่อของความไมมีสันติภาพ  พอๆกันกับโอกาสที่จะเปนผูกระทําใหมี 

หรือผูทําลายสันติภาพไดเชนกัน   นับไดวาเปนมโนทัศนที่มีความรอบคอบ และระมัดระวังในการ

คิด และการกระทําตอผูอ่ืนอยางละเอียดลึกซึ้ง
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มโนทัศนดานวัฒนธรรมสันติภาพไดรับการขานรับเปนอยางดีจากนักสันติภาพทั่วโลก

รวมถึงจากองคการระหวางประเทศ  ดังปรากฏเปนคําประกาศวาดวยวัฒนธรรมแหงสันติภาพ

คําประกาศวาดวยวัฒนธรรมแหงสันติภาพ (Declaration on a Culture of Peace) ขององคการ

สหประชาชาติ  ชัยวัฒน  สถาอานันท (2543ก)  แสดงความเห็นเกี่ยวกับคําประกาศน้ีไววา  

วัฒนธรรมสันติภาพมิไดหมายความเพียงภาวะที่ปลอดจากการเปนปรปกษ (Conflict) หากหมายถึง

กระบวนการมีสวนรวมเชิงบวกอยางคึกคักในการสนับสนุนการเจรจา (Dialogue) และการแกไข

การเปนปรปกษโดยเจตนารมณแหงความเขาใจและรวมมือระหวางกัน คําประกาศน้ีชี้แจง

วัฒนธรรมแหงสันติภาพวา  หมายถึงชุดของคานิยม  ทัศนคติ  ประเพณี  และแบบแผนของ

พฤติกรรมและวิถีชีวิตที่ต้ังอยูบนพื้นฐาน 9 ประการ ไดแก  1) เคารพในชีวิต  2) เคารพในหลักการ

แหงอํานาจอธิปไตย  บูรณภาพเหนือดินแดน  และความเปนอิสระทางการเมืองของรัฐตางๆ  และ

การไมเขาไปแทรกแซงในกิจการภายในของประเทศตางๆ  3) ความเคารพและสนับสนุนสิทธิ

มนุษยชนและเสรีภาพขั้นมูลฐาน  4) พันธกิจในการแกไขความเปนปรปกษอยางสันติ  5) เพียร

พยายามเพื่อการพัฒนาและอนุรักษสิ่งแวดลอมไวสําหรับอนุชนปจจุบันและในอนาคต  6) เคารพ

และสนับสนุนสิทธิเพื่อการพัฒนา  7) เคารพและสนับสนุนสิทธิเทาเทียมกันและความเสมอภาค

ระหวางหญิงและชาย  8) เคารพและสนับสนุนสิทธิในการแสดงออก  เสนอความเห็นและการไดรับ

ขาวสารสําหรับทุกคน  9)ยึดมั่นในหลักการแหงเสรีภาพ  ยุติธรรม  ประชาธิปไตย  ใจกวาง  ความ

เปนปกแผน  พหุลักษณ (Pluralism) ความหลากหลายทางวัฒนธรรม การเจรจา และการเขาใจกัน

ในทุกระดับของสังคมและระหวางประชาชาติ

มโนทัศนสันติภาพที่เกี่ยวของกับสุขภาพสังคม หรือที่เรียกวา “สุขภาพสังคม” เปนมโน

ทัศนใหมที่เพิ่งปรากฏขึ้นในแวดวงสาธารณสุข รวมทั้งแวดวงสันติภาพ แนวคิดน้ีมีความเชื่อวา 

สุขภาพดีเปนผลจากการมีสังคมที่ดี คือสังคมที่เปนธรรม เอ้ือเฟอเกื้อกูลกัน ไมกดขี่หรือเอารัดเอา

เปรียบกัน เคารพในคุณคาความเปนมนุษยเสมอกัน ไมเบียดเบียนตนเอง ผูอ่ืน และไมเบียดเบียน

ธรรมชาติ การสรางสังคมแหงสุขภาวะตองอาศัยทัศนะใหมที่เขาใจชีวิตที่เปนหน่ึงเดียวกันของ

มนุษย  มีพลังทั้งในเชิงเหตุผล  มนุษยธรรมและจิตสํานึกที่เพียงพอ (เสมสิกขา, 2545)

ประเวศ  วะสี (2545) เสนอแนวทาง 10 ประการเพื่อดําเนินไปสูการสรางสุขภาพสังคมสู

สังคมสันติภาพ  ประกอบดวย

1. การสรางจิตสํานึกใหม และศีลธรรมพื้นฐาน 

2. ความเสมอภาค  ภราดรภาพ  และความยุติธรรม

3. ทิศทางการพัฒนาประเทศที่สมดุลยั่งยืน 

4. นโยบายสาธารณะที่เปนธรรม (Healthy Public Policy)
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5. ธรรมรัฐ 

6. ความเขมแข็งของชุมชนและประชาสังคม

7. การปฏิรูประบบสุขภาพ 

8. ความรูและการเรียนรูที่ถูกตอง

9. โลกภิวัฒนแบบอาริยะ

10. สันติภาพและสันติวิธี

ดานระบบการศึกษาไทยกับสันติภาพ ในแผนการศึกษาแหงชาติ พ.ศ. 2545 - 2559 มีกรอบ

แนวทางในการจัดการศึกษาที่ใหความสําคัญกับการพัฒนาสันติภาพใหเกิดขึ้นกับสังคมไทย ดังที่

ปรากฏในบทนําวา 

“...การพัฒนาประเทศอยางยั่งยืน  ตองใหความสําคัญกับทุน

ทางสังคมและทุนทางวัฒนธรรม อยางทัดเทียมกับทุนดานเศรษฐกิจ  

ทุนทางสังคมเปนระบบความสัมพันธของวิถีชีวิตในสังคมไทย  ซึ่งมี

จุดเดนหลายประการ อาทิ ความสัมพันธของครอบครัวและชุมชนที่

เขมแข็ง  อบอุน เปนนํ้าหน่ึงใจเดียวกัน  มีศาสนาเปนหลักธรรม

ประจําใจ  สามารถดํารงชีวิตอยางมีความสุข  สมานฉันท  เอ้ืออาทร  

และสัมพันธกลมกลืนพึ่งพิงซึ่งกันและกันกับธรรมชาติและ

สิ่งแวดลอม...” (สํานักงานคณะกรรมการการศึกษาแหงชาติ, 2545: 2)

กรอบแนวคิดดานการเรียนรู การศึกษา ศาสนา ศิลปะ และวัฒนธรรมของนโยบาย

การศึกษาฉบับน้ีกลาวถึงการพัฒนามนุษยไววา

“พัฒนาการที่เปนบูรณาการจะตองมุงพัฒนาจิตใจใหยึดมั่นใน

สันติสุข  อยูในกรอบของศีลธรรมของแตละศาสนา ขจัดอวิชชา  

ตัณหา  และอุปาทาน  อันเปนบอเกิดแหงทุกข  ใหรูเทาทันการ

เปลี่ยนแปลงของทั้งมนุษยและธรรมชาติ  และความรูน้ันไดพัฒนา

ไปโดยการฝกฝนจนรูแจง  ชัดเจนเปนสัมมาทิฐิ  มีอิสรภาพ  เขาใจ

ในแกนแทที่เปนหัวใจแหงศาสนธรรมของพระพุทธศาสนา  และ

ศาสนาอ่ืน  ที่ผดุงความดีงามของจิตใจมนุษยใหสูงขึ้น

เพื่อใหบูรณาการแหงกรอบแนวคิดน้ีสอดคลองกับชีวิตความ

เปนจริงในการอยูรวมในสังคมตองพึ่งพาอาศัยกันและกัน  จึงตอง
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เรียนรูวิถีชีวิตของระบบที่ตนประสงค  เรียนรูความคิดความเชื่อ  

และคุณคาของสังคมที่เปนวัฒนธรรมรวมกัน  สรางคุณคาของการอยู

รวมกันในสังคมที่เอ้ืออาทรตอกัน

บูรณาการแหงชีวิตตองเปนไปอยางยั่งยืน  สอดคลองกลมกลืน  

และอยูไดกับธรรมชาติและสิ่งแวดลอมซึ่งมีการเปลี่ยนแปลงอยู

ตลอดเวลา  ชีวิตจึงตองเรียนรูความจริงของธรรมชาติ  เรียนรู

ความสัมพันธที่กลมกลืนกับธรรมชาติและสิ่งแวดลอม  อันทําใหเกิด

จินตนาการเห็นความงาม  และสุนทรียภาพของชีวิต  คําวาศาสตร จึง

หมายถึงธรรมชาติ  วิทยาศาสตร  สังคมศาสตร  และมนุษยศาสตร”

(สํานักงานคณะกรรมการการศึกษาแหงชาติ, 2545: 4)

เมื่อพิจารณาประกอบกับเจตนารมณของแผนในขอ 3 จาก 3 ขอ พบวามีความคิดที่

สอดคลองไปในทางเดียวกัน คือ เจตนารมณที่วา 

“สังคมแหงความสมานฉันทและเอ้ืออาทรตอกัน เปนสังคมซึ่ง

มุงฟนฟู  สืบสาน  และธํารงไวซึ่งคุณคา  เอกลักษณ  ศิลปะ  และ

วัฒนธรรมของไทย  ที่ชวยเหลือเกื้อกูลและพึ่งพากันไวใหมั่นคง  

รักษาไวซึ่งสถาบันครอบครัว  มีการพัฒนาเครือขายชุมชนใหเขมแข็ง  

สรางจิตสํานึกแหงความเปนไทยใหมากยิ่งขึ้น  มีเจตคติ  และคานิยม

ของสังคมที่คํานึงถึงประโยชนสวนรวมเปนแกนหลักของสังคม  

และใหความสําคัญกับการดูแลผูดอยโอกาสทางสังคม  และคน

ยากจน  คํานึงถึงศักด์ิศรีของความเปนมนุษย  มีความยุติธรรม  และ

ความเสมอภาคทั่วหนากัน” (สํานักงานคณะกรรมการการศึกษา

แหงชาติ, 2545: 6-7)

สันติสุขที่ถูกกลาวไวในแผนการศึกษาแหงชาติน้ี  มีความสัมพันธกับหลักของศาสนธรรม  

ทั้งพุทธศาสนาและศาสนาอ่ืนๆ ใหความสําคัญกับคุณคาทางสังคม ไดแกการพึ่งพาอาศัยกัน  ความ

สมานฉันท  เอ้ืออาทร วัฒนธรรมของสังคม ความเขมแข็งของครอบครัวและชุมชน รวมทั้งยัง

เชื่อมโยงครอบคลุมมิติเกี่ยวกับธรรมชาติ  ในการที่จะตองเรียนรูวิถีชีวิตที่กลมกลืนกับธรรมชาติ

และสิ่งแวดลอมดวย 
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ในหลักสูตรการศึกษาขั้นพื้นฐาน พุทธศักราช 2544 กลุมสาระการเรียนรูสังคมศึกษา 

ศาสนา และวัฒนธรรม ในสาระที่ 2: หนาที่พลเมือง วัฒนธรรม และการดําเนินชีวิตในสังคม ได

กําหนดมาตรฐานการเรียนรูที่เกี่ยวของกับสันติภาพไวใน “มาตรฐาน ส 2.1 ปฏิบัติตนตามหนาที่

ของการเปนพลเมืองดีตามกฎหมาย ประเพณีและวัฒนธรรมไทย ดํารงชีวิตอยูรวมกันในสังคมไทย

และสังคมโลกอยางสันติสุข” (กระทรวงศึกษาธิการ, กรมวิชาการ, 2544)

สวนในสาระอ่ืนๆแมจะไมไดระบุรายละเอียดของสาระ หรือมาตรฐานการเรียนรูที่เกี่ยวกับ

สันติภาพโดยตรง แตวลัย พานิช (2550: 349-353) วิเคราะหวากลุมสาระการเรียนรูสังคมศึกษา 

ศาสนา และวัฒนธรรมในหลักสูตรน้ี เปนสาระการเรียนรูที่เอ้ือตอการพัฒนาสันติวัฒนธรรมหรือ

วัฒนธรรมเพื่อสันติภาพได  โดยมีเน้ือหาสอดคลองกับหัวเร่ืองของสันติวัฒนธรรมหรือวัฒนธรรม

เพื่อสันติภาพคือ 

1. สาระหนาที่พลเมือง วัฒนธรรม และการดําเนินชีวิต ไดแก  สิทธิ

มนุษยชน การอยูรวมกันในสังคมโดยปฏิบัติตามหลักคุณธรรม  ความ

แตกตางของวัฒนธรรมภาคตางๆของประเทศไทยและประเทศเพื่อนบาน 

ความแตกตางของการบริหารเศรษฐศาสตรในครัวเรือน  กฎหมายที่

เกี่ยวของกับตนเอง ครอบครัว ชุมชนและประเทศ

2. สาระเศรษฐศาสตร ไดแก สิทธิและการคุมครองผูบริโภค  การ

พึ่งพาสินคาและการแลกเปลี่ยนบริการ ความสัมพันธทางเศรษฐกิจ

ระดับประเทศไทยกับภูมิภาคตางๆทั่วโลก  การประยุกตใชระบบและ

วิธีการของเศรษฐกิจพอเพียงกับชีวิตประจําวันอยางมีดุลยภาพ

3. สาระประวัติศาสตร ไดแก การเปรียบเทียบวิถีชีวิตของคนไทย

กับประเทศในซีกโลกตะวันออกและตะวันตก  เหตุการณสําคัญในภูมิภาค

ตางๆที่มีผลกระทบตอพัฒนาการและการเปลี่ยนแปลงของโลก  เหตุการณ

สําคัญที่มีผลตอการเปลี่ยนแปลงในประเทศสมัยตางๆ

4. สาระภูมิศาสตร ไดแก ความแตกตางทางกายภาพ  และการ

ดําเนินชีวิตของมนุษยในพื้นที่โลกแตละแหง  วิถีชีวิตของสังคมไทยและ

สังคมอ่ืนที่มีผลตอสิ่งแวดลอม  วิถีชีวิตเพื่อการอนุรักษสิ่งแวดลอมโดยรวม

ของประเทศไทยและประเทศในเอเชียตะวันออกเฉียงใต  การรักษาคุณภาพ

สิ่งแวดลอมและการแกปญหาดานสิ่งแวดลอม  การเกิดสิ่งแวดลอมใหมทาง

สังคมซึ่งเปนผลจากการเปลี่ยนแปลงทางประชากร  เศรษฐกิจ  สังคม และ

วัฒนธรรม 
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การเรียนการสอนวิธีการหน่ึงเพื่อใหนักเรียนเขาใจถึงคุณคาเร่ืองสันติภาพสามารถทําไดโดย

สอดแทรกคุณคาน้ันอยูในการเรียนการสอนทุกวิชา  ดังการยกตัวอยางในหนังสือ “ขันติธรรม: ประตู

สูสันติภาพ”  ขององคการการศึกษา วิทยาศาสตร และวัฒนธรรมแหงสหประชาชาติ (2542) ที่กรม

วิชาการ กระทรวงศึกษาธิการ มีประกาศอนุญาตใหใชในโรงเรียน  เพื่อเปนหนังสือเสริม

ประสบการณสําหรับครูระดับประถมศึกษาและมัธยมศึกษาขึ้นไป   แนวทางในการเชื่อมโยงขันติ

ธรรมลงในแตละรายวิชา ไดแก

ภาษา: สื่อกลางในการศึกษาหลากวัฒนธรรม การใชภาษาที่

เชี่ยวชาญจะชวยใหเขาใจวัฒนธรรมไดอยางถูกตองและถองแท  ทั้ง

ยังเกี่ยวของกับการศึกษาดานประวัติศาสตร และวัฒนธรรม

วรรณคดี: สื่อกลางในการศึกษาคานิยม  วรรณคดีจาก

วัฒนธรรมอ่ืน  และวรรณกรรมแปล  สามารถสรางความเขาใจ

คานิยม และประสบการณไดอยางมีชีวิตชา  และมีความเปนมนุษย

มากกวาการศึกษาประวัติศาสตรอยางยอจากประสบการณทาง

สังคมของมนุษย

ประวัติศาสตร: ทัศนะที่รวมประสบการณแหงมวลมนุษย  

การสอนประวัติศาสตรมักจะเปนตนเหตุใหเกิดเจตคติที่เปน

ปฏิปกษตอกัน  การขัดขวางและความรังเกียจเดียดฉันทผูอ่ืน  

ประวัติศาสตรของชาติสวนมากมักจะนําเสนอตอประชาชนเฉพาะ

แตสิ่งที่ปรากฏในมุมมองของฝายตนเทาน้ัน  และใหความสนใจ

เล็กนอยหรือไมใหความสนใจเลยตอเหตุการณที่เกิดกับกลุมชนอ่ืน  

นอกจากน้ีประสบการณของสตรีและชนกลุมนอยก็มักจะไมมีการ

กลาวถึงในประวัติศาสตร  สวนมากจะสนใจการสงคราม และ

ปญหาขอขัดแยงมากกวาสันติภาพ และความรวมมือซึ่งกันและกัน

ดังน้ันการศึกษาเพื่อใหเกิดขันติธรรมจึงตองมีมาตรการพิเศษ  มีการ

ทบทวนและเพิ่มเติมมาตรฐานของประวัติศาสตร

สังคมศึกษาและหนาที่พลเมือง: การเรียนรูเร่ืองบรรทัดฐาน

ของขันติธรรม  การศึกษาเพื่อขันติธรรมควรจะมีพื้นฐานมาจาก

มาตรฐานสากลของสิทธิมนุษยชน   ซึ่งวิชาสังคมศึกษาและหนาที่

พลเมืองสามารถเปนพื้นฐานเหลาน้ีเพื่อประชาชนได

วิทยาศาสตร: ปญหาศีลธรรมและความรับผิดชอบ  อาจ

เร่ิมตนจากการสํารวจประเด็นที่เกี่ยวกับความรับผิดชอบที่จะ
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นําไปสูการเรียนรู  เชน เมื่อศึกษาประวัติศาสตรวิทยาศาสตรใน

ศตวรรษที่ 20 แลวพบวา วิทยาศาสตรไดนําไปใชเพื่อการทําลายการ

ไรขันติธรรม  และชวยบรรเทาความทุกขทรมานและความ

อยุติธรรม

คณิตศาสตร: สถิติแหงสมดุล  ขันติธรรมอันทรงคุณคา  

สามารถเรียกรองใหเกิดความสมดุลทางเศรษฐกิจ และความ

ยุติธรรมที่กระจายอยางทั่วถึง  ความตระหนักในคุณคาทั้งสอง

ประการดังกลาว  ตองอาศัยความรูความเขาใจในเร่ืองปริมาณ

ทรัพยากรวาจะใชกระจายและแบงสันปนสวนกันอยางไร

ศิลปะ: สื่อสากลขอมนุษย  ศิลปะถือวาเปนวิชาที่หวังไดมาก

ที่สุดในการศึกษาดานขันติธรรม  ศิลปะเปนสื่อกลางที่สามารถ

แสดงความเปนสากลของมนุษยออกมาใหเห็นไดอยางแจมชัดที่สุด 

แนวทางการจัดการศึกษาดังกลาวสามารถเปนตัวอยางไดดีเกี่ยวกับการศึกษาเพื่อสันติภาพ

ในระดับกอนอุดมศึกษาวา อาจไมจําเปนตองสรางรายวิชา หรือหลักสูตรดานสันติภาพขึ้น

โดยเฉพาะ แตสามารถทําไดโดยการสอดแทรกคุณคาเร่ืองสันติภาพลงไปในวิชาทุกวิชาในโรงเรียน   

การเรียนการสอนเพื่อสันติภาพโดยวิธีดังกลาวเปนประโยชนทั้งในแง  การลดความซ้ําซอนของ

เน้ือหาและภาระการเรียนการสอนอันจะเกิดจากการสรางวิชาขึ้นมาใหม  รวมทั้งการปลูกฝงเร่ือง

สันติภาพใหกับเด็กนักเรียนระดับประถมและมัธยมโดยการสอดแทรกคุณคา  จะทําใหนักเรียนการ

การเรียนรูไดดีกวาการใหนักเรียนเรียนเน้ือหาเกี่ยวกับสันติภาพ  

ระบบการศึกษาไมเพียงถูกกลาวถึงในแงของสถาบันสําคัญที่ชวยปลูกฝงสันติภาพ  ในอีก

ดานหน่ึงระบบการศึกษากลับเปนสถาบันที่มีโอกาสสรางความรุนแรงเชิงโครงสรางตอสังคมดวย 

ในการเสวนา “การศึกษาเพื่อสันติภาพ” ของมหาวิทยาลัยเที่ยงคืน เมื่อป พ.ศ. 2543

นิธิ  เอียวศรีวงศ อภิปรายในประเด็นน้ีวา การศึกษาในปจจุบันเปนการศึกษาเพื่อตนเอง  คนที่เขา

ศึกษาในมหาวิทยาลัยมักคํานึงถึงฐานะทางเศรษฐกิจหลังสําเร็จทางการศึกษา  แตไมมีการคํานึงถึง

วาสําเร็จการศึกษาแลวจะเปนประโยชนแกผูอ่ืนอยางไร  นอกจากน้ีเน้ือหาการเรียนที่ไมพยายาม

เชื่อมโยงทุกอยางเขาหากัน  แตเนนความถนัดเฉพาะดาน ก็นับเปนความรุนแรงเชิงโครงสราง

ลักษณะหน่ึง  เพราะไมสามารถเชื่อมโยงผูเรียนเขากับสังคมได  และไมสามารถเชื่อมโยงเขากับมิติ

ทางจิตใจได   นอกจากน้ีในการเสวนาคร้ังน้ียังอภิปรายถึงการศึกษากับวัฒนธรรมของความรุนแรง  

ในประเด็นน้ี  วารุณี  ภูริสินสิทธิ์  เสนอวาโครงสรางของการศึกษาสมัยใหมเนนเร่ืองการแขงขันให

ตนอยูเหนือคนอ่ืนเพื่อใหสังคมยอมรับ  ไมวาจะเปนระบบตัดเกรด  หรือแพคัดออก  ลวนทําให

มนุษยไมสามารถเปนอยู  หรือมีสันติกับใครไดเลย   วัฒนธรรมความรุนแรงตอเด็กยังรวมถึงการที่
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ครู  และพอแมลงโทษเด็กอยางรุนแรง   ความรุนแรงเหลาน้ันเมื่อเกิดขึ้นแลวจะไมหายไป  แต

สะสมอยูที่ตัวเด็ก  ซึ่งเมื่อโตขึ้นเขาก็จะใชความรุนแรงน้ันกับผูอ่ืน  ความรุนแรงที่เกิดขึ้นเหลาน้ี

สวนหน่ึงมากจาวัฒนธรรมไทยในเร่ืองอํานาจนิยม  ที่แบงแยกผูมีอํานาจมากกวากับผูมีอํานาจนอย

กวา  ซึ่งรวมถึงความคิดที่วาผูใหญมีอํานาจเหนือเด็กดวย (มหาวิทยาลัยเที่ยงคืน, 2550)

สําหรับการศึกษาที่จะสามารถพัฒนามนุษยอยางมีดุลยภาพ พระธรรมปฎก (2538) เสนอวา

การศึกษาจะตองพัฒนาใหคนมีความสามารถ  มิใชเพียงความสามารถแสวงหาวัตถุ แตรวมถึง

ความสามารถในการแสวงหาความสุขดวย  ถาคนมีความสุขงายขึ้น ความตองการเสพวัตถุก็ลดลง

ตามไป  และมีจิตใจนอมเอียงไปในทางที่จะชวยใหคนอ่ืนมีความสุข  การปรับการศึกษาใหเกิด

สมดุลการศึกษาทั้งที่บานและโรงเรียนจะตองปลูกจิตสํานึกในการให เพราะการฝกใหรูจักใหจะ

สอนเด็กใหเกิดความสุขจากการใหและกอใหเกิดเมตตาธรรม ดวยความสุขเชนน้ีจะทําใหคน

ตองการหาความสุขแบบเห็นแกตัวตางๆลดนอยลง  ความตึงเครียดในสังคมก็จะลดลงดวย   ใน

ระดับที่สูงขึ้นไปกวาน้ีการพัฒนาคนจะนําไปสูการรูแจงสัจธรรม และความเขาใจถึงความสัมพันธ

อิงอาศัยกันของสรรพสิ่งทั้งหลายทั้งปวง  ทั้งชีวิตของเรา สังคมและสิ่งแวดลอมรอบตัว  เมื่อเกิด

ปญญารูแจงสอดคลองกับสัจธรรมดังกลาวแลวจะเกิดความหลุดพนเปนอิสระ  เกิดเปนการประสาน

ประโยชนของทุกฝายทั้งคน สังคมและระบบนิเวศนใหดํารงอยูอยางกลมกลืนและเกื้อกูลกัน 

มิติท่ี 3 มิติเกี่ยวดานสิ่งแวดลอม

สวนใหญเกี่ยวของกับปญหาการจัดการทรัพยากรธรรมชาติ  อันเน่ืองมาจากความตองการ

ของมนุษยในการใชทรัพยากรธรรมชาติมากขึ้นเร่ือยๆ  ขณะที่ธรรมชาติมีอยูอยางจํากัด   ความไม

สมดุลระหวางความตองการของมนุษยกับธรรมชาติที่มีอยูไดกอใหเกิดความขัดแยงระหวางมนุษย

ดวยกันเอง  หรืออีกดานหน่ึง การทําลายธรรมชาติเพื่อใชในการพัฒนา  อาจไมไดใหประโยชนแก

คนในชุมชน  หากแตยังสรางมลพิษ และทําลายวิถีชีวิตด้ังเดิมของชาวบาน  ดังจะเห็นมโนทัศน

เหลาน้ีไดจากงานวิจัยหลายๆชิ้นที่พยายามเขาไปศึกษาปญหาดังกลาว  เพื่อหาหนทางแกไขความ

ขัดแยงที่เกิดขึ้น ไมวาจะเปน กรณีแกงเสือเตน   ปญหาดานพลังงานระหวางประเทศไทยกับลาว

และกัมพูชา  การจัดสรรทรัพยากรนํ้าในเชียงใหม  กรณีทอกาซไทย-มาเลเซีย  และเขื่อนปากมูลเปน

ตน

อยางไรก็ตามมโนทัศนสันติภาพในมิติเกี่ยวกับสิ่งแวดลอมไดถูกขยายความใหพนไปจาก

กรอบของปญหาการจัดการทรัพยากรธรรมชาติ  เชื่อมโยงไปสูความสัมพันธที่ลึกซึ้งแนบแนนของ

ชีวิตมนุษยและชีวิตธรรมชาติ  มโนทัศนลักษณะน้ีนําไปสูขอเสนอใหมนุษยเปลี่ยนแปลงทัศนคติ  

และจิตสํานึกใหมีความเคารพตอธรรมชาติ

พระไพศาล  วิสาโล (2538: 24-41) วิจารณยุคที่ขอบขายสังคมมีความหมายเลยพนขอบเขต

พรมแดนประเทศออกไปจนครอบคลุมทั้งโลกวา  สันติภาพเองก็ไดขยายจากระดับสังคมกลายเปน
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สันติภาพระดับโลก  หรือเชื่อมโยงกันจนไมอาจแยกจากกันได  และดวยเหตุที่โลกของมนุษยชาติ

และธรรมชาติมีความสัมพันธกันอยางใกลชิด  สนัติภาพในโลกจึงเชื่อมโยงกับสันติภาพใน

ธรรมชาติดวย การสรางสันติภาพที่แทจริงจึงจําตองครอบคลุมถึงการจัดความสัมพันธใหมระหวาง

มนุษยกับธรรมชาติ   ทั้งน้ีความรุนแรงดานสิ่งแวดลอมมี 3 ประเภท คือ

1) การทําลายสิ่งแวดลอมเพื่อสนองความตองการทางวัตถุและผลทางเศรษฐกิจ  ทั้งใน

ระดับบุคคล  และระดับประเทศ  จนสงผลถึงสิ่งแวดลอมระดับโลก

2) การทําลายสิ่งแวดลอมเพื่อผลทางการเมืองและการทหาร  เชน กรณีการเผาบอนํ้ามันใน

คูเวตโดยกองทัพอิรัก

3) ความขัดแยงบาดหมางในสังคมอันเน่ืองมาจากปญหาสิ่งแวดลอม  ดังที่รัฐและชุมชน

หลายแหงกําลังมีปญหาเร่ืองปา  และรัฐบาลหลายประเทศเชน อิสราเอลกับจอรเดนมีปญหาเร่ืองนํ้า  

และแคนนาดากับสเปนมีปญหาเร่ืองปา

พระไพศาล วิสาโล ไดเสนอทางออกสําหรับปญหาสันติภาพตอธรรมชาติไววา  จําเปน

อยางยิ่งที่จะตองจัดความสัมพันธระหวางมนุษยกับธรรมชาติเสียใหม  โดยการปลูกจิตสํานึกที่

ตระหนักถึงความเปนหน่ึงเดียวระหวางมนุษยกับธรรมชาติ  และมีการเปลี่ยนแปลงแผนการผลิต  

การบริโภคและการตัดสินใจในเร่ืองทรัพยากรอีกดวย  คือการปรับปรุงโครงสรางทางดานเศรษฐกิจ

การเมือง  ที่ไมเนนการเจริญเติบโตเปนเปาหมายสูงสุด  การผลิตและการบริโภคไมไดเปนเปาหมาย

ในตัวมัน แตมุงความเจริญงอกงามในดานคุณภาพชีวิตและความกลมกลืนราบร่ืนในสังคม  

การเมืองจะตองไมรวมศูนย  แตเปดโอกาสใหประชาชนมีสวนรวมในการตัดสินใจ  โดยเฉพาะที่

เกี่ยวกับทรัพยากรธรรมชาติ  เพื่อใหธรรมชาติดํารงอยูอยางยั่งยืน 

ทัศนะดังกลาวเปนไปในทิศทางเดียวกันกับความเห็นของชัยวัฒน  สถาอานันท (2539ค) ที่

เห็นวาการแกปญหาความรุนแรงที่มีสาเหตุจากความสัมพันธที่ไมถูกตองระหวางมนุษยกับ

ธรรมชาติ  จะทําไดก็ดวยการเปลี่ยนทัศนคติที่มีอยู  ใหคนเคารพธรรมชาติ  และเนนการอยูรวมกัน

อยางกลมกลืนระหวางมนุษยและธรรมชาติรอบตัว ชัยวัฒน สถาอานันท ยังเชื่อมโยงใหเห็นวา

สังคมด้ังเดิมในเอเชียตะวันออกเฉียงใตและเอเชียตะวันออกเคยมองธรรมชาติอยางใหความเคารพ  

เชนคําวา “แมนํ้า” ในภาษาไทย  “แม” คือผูใหกําเนิดมนุษย  สําหรับคนอินเดีย  แมนํ้าคงคาไดรับ

การเรียกขานดวยความรักและเคารพวา “พระแมคงคา”  เมื่อใดก็ตามที่แมนํ้าไมใชแมอีกตอไป  

โอกาสที่ธรรมชาติจะถูกคุกคามยอมมีมากขึ้น  การไมเคารพตอธรรมชาติจะนํามาซึ่งการทําลายลาง

ระบบนิเวศ

สันติภาพในทางศาสนาก็มีมีความใสใจในประเด็นดานสิ่งแวดลอมดวย โดยนําประเด็น

ดานสิ่งแวดลอมมาเชื่อมโยงเขากับมิติทางจิตใจ  เรียกวานิเวศแหงจิต  ติช นัท ฮันห ใหทัศนะตอ

เร่ืองน้ีวา  
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“เราตองการเห็นความกลมกลืน  เราตองการเห็นความสงบ

สันติ  ความสงบสันติต้ังอยูบนพื้นฐานของการเคารพชีวิตจิตใจซึ่งมี

ความออนนอมยําเกรงตอสรรพชีวิต  ไมใชแคเพียงเคารพชีวิตของ

มนุษยเทาน้ัน  แตตองเคารพชีวิตสัตว  พืชผัก  และแรธาตุ  กอนหินก็

มีชีวิตในการดํารงอยูของมัน  ซึ่งอาจถูกทําลายไดเชนกันกับพื้นโลก  

การเสื่อมโทรมของสุขภาพเราเน่ืองจากสภาวะเปนพิษของอากาศ

และนํ้า  เชื่อมโยงกับการทําลายแรธาตุ  วิธีการทําเกษตรของเรา  วิธีที่

เราจัดการกับขยะ  สิ่งเหลาน้ียอมโยงใยสัมพันธซึ่งกันและกัน

นิเวศวิทยาควรเปนนิเวศวิทยาที่ลุมลึก  ไมใชแคเพียงลกึซึ้ง

เทาน้ัน  แตจักตองเปนสากลดวย  เพราะวามีสิ่งเปนพิษในความนึก

คิดของเราดวย  ยกตัวอยางเชน  โทรทัศนเปนรูปแบบหน่ึงของมลพิษ

ที่สงผลตอเราและเด็กๆของเรา  โทรทัศนไดเพาะพืชพันธุของความ

รุนแรงและความกระวนกระวายในเด็กๆของเรา  และทําใหความนึก

คิดเปนพิษเชนเดียวกับที่เราใชสารเคมีทําลายสิ่งแวดลอม  การตัดไม  

และการทําใหนํ้าเนาเสีย  เราตองปกปองนิเวศวิทยาแหงจิต  มิฉะน้ัน

ความรุนแรงและความเสี่ยงจะคงตอเน่ือง  ที่จะไหลเทเขาในพื้นที่

ตางๆของชีวิต” (2537: 115)
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บทท่ี  5

มโนทัศนการศึกษาเพื่อสันติภาพ ชวงท่ี 4: ยุครวมพลังแกปญหาภาคใต

พ.ศ. 2547 –  ปจจุบัน

จากการศึกษาเอกสารที่เกี่ยวของ  การสังเกตอยางมีสวนรวม และการสัมภาษณผูใหขอมูล

ดานสันติภาพพบวา มโนทัศนการศึกษาเพื่อสันติภาพยุคที่ 4 ในชวงเวลาต้ังแต พ.ศ. 2547 –

ปจจุบัน  หรือยุครวมพลังแกปญหาภาคใต มีรายละเอียดดังน้ี

1. บริบททางสังคมไทยและตางประเทศ 

การเลือกต้ังทั่วไปในป พ.ศ. 2548 พรรคไทยรักไทยชนะการเลือกต้ังโดยมีจํานวน

สมาชิกสภาผูแทนราษฎร 374 คน ทําให พันตํารวจโท  ทักษิณ  ชินวัตร ดํารงตําแหนง

นายกรัฐมนตรีเปนสมัยที่ 2 แตเน่ืองจากปญหาในการบริหารประเทศ  ประกอบกับการประสบกับ

วิกฤติความเชื่อมั่นตอจริยธรรม  และความซื่อสัตยของนายกรัฐมนตรี   ทําใหภาคประชาชนเร่ิม

รวมตัวกันขับไลพันตํารวจโท  ทักษิณ  ชินวัตร ต้ังแตกลางป 2547 ซึ่งเปนปลายรัฐบาลสมัยแรก  

และขยายวงกวางในปลายป พ.ศ. 2548 ในรูปแบบการชุมนุมอยางยืดเยื้อ   ขณะน้ันความเห็นของ

ประชาชนไดแบงออกเปน 2 ขั้วอยางชัดเจน คือ ฝายขับไล และฝายสนับสนุน  ซึ่งหมิ่นเหมอยางยิ่ง

ตอการบานปลายเปนการเผชิญหนาดวยความรุนแรง ฝายทหารนําโดยพลเอกสนธิ บุญยรัตกลิน ได

ใชความออนไหวของสังคมในชวงดังกลาว  เปนเหตุผลในการทํารัฐประหาร ในวันที่ 19 กันยายน 

พ.ศ. 2549 โดยมี พลเอกสุรยุทธ จุลานนท ดํารงตําแหนงนายกรัฐมนตรี  รัฐบาลที่มาจาก

รัฐประหารประสบกับปญหาประสิทธิภาพในการบริหารประเทศ  รวมทั้งขอวิจารณวาดวย

ความชอบธรรมในการเขาสูอํานาจ  หลังจากการเลือกต้ังเพื่อเปลี่ยนผานไปสูระบอบประชาธิปไตย

ในเดือนธันวาคม พ.ศ. 2550 ผูเขามาดํารงตําแหงนายกรัฐมนตรีคือ นายสมัคร  สุนทรเวช  ซึ่งมี

โอกาสเผชิญกับความวิตกของชนชั้นกลาง  เกี่ยวกับความสัมพันธทางการเมืองกับอดีตหัวหนา

พรรคไทยรักไทย

นอกจากประเด็นทางการเมืองแลว  ประเด็นที่สําคัญมากของประเทศไทยประเด็นหน่ึง

ในชวง พ.ศ. 2547 – ปจจุบัน คือ ปญหาความไมสงบในสามจังหวัดชายแดนภาคใต จากบทความ

ของชิดชนก  ราฮิมมูลา (2548: 3-63) เร่ืองวิกฤติการชายแดนใตสรุปไดวา ปญหาความไมสงบใน

พื้นที่สามจังหวัดชายแดนภาคใต  โดยเฉพาะบริเวณ 3 จังหวัด คือ ปตตานี  ยะลา  และนราธิวาส  

เคยเกิดขึ้นแลวมาต้ังแตอดีต  แตบางชวงเวลาปญหาไดสงบลง  ทั้งน้ีขึ้นอยูกับนโยบายและ

ยุทธศาสตรที่นํามาแกไขปญหา  ภายหลังการปรับเปลี่ยนยุทธศาสตรความมั่นคงในสามจังหวัด



86

ชายแดนภาคใต  โดยการยกเลิกศูนยอํานวยการบริหารจังหวัดชายแดนภาคใต (ศอ.บต) และ

กองบัญชาการผสมพลเรือน ตํารวจ ทหาร ที่43 (พตท.43) ซึ่งเปนหนวยงานที่เคยดําเนินงานมาอยาง

สัมฤทธิ์ผลในการแกไขปญหาความไมสงบในพื้นที่  ประกอบกับปจจัยภายนอกประเทศเกี่ยวกับ

การกอการราย  และนโยบายการตอตานการกอการรายของประเทศมหาอํานาจ  รวมทั้งการปรับ

ยุทธศาสตรใหมของขบวนการแบงแยกดินแดนที่มีพัฒนาการทันสมัย สลับซับซอน และรุนแรง

มากยิ่งขึ้น  ทําใหปญหาใน 3 จังหวัดชายแดนภาคใตกลับมาเปนปญหาใหญอีกคร้ัง โดยเฉพาะอยาง

ยิ่งนับต้ังแตเหตุการณปลนอาวุธปนในฐานปฏิบัติการทักษิณพัฒนา ในวันที่ 4 มกราคม พ.ศ. 2547

หลังจากน้ันเปนตนมาความขัดแยงในพื้นที่ 3 จังหวัดชายแดนภาคใตไดลุกลาม และขยายวงกวาง

ออกไป  ดังเห็นจากเหตุการณลอบยิง  วางระเบิดรายวัน ซึ่งผูรับผลจากความรุนแรงไมเพียงเปน

ทหาร  แตรวมถึงขาราชการ พระสงฆ และประชาชนทั่วไป

สถานการณความรุนแรงเชนน้ีทําใหรัฐบาลประกาศใชกฎหมายและนโยบายหลายฉบับ

เพื่อแกปญหาดังกลาว เชน พระราชกําหนดการบริหารราชการในสถานการณฉุกเฉิน พ.ศ. 2548

นโยบายเสริมสรางสันติสุขในจังหวัดชายแดนภาคใต (คําสั่งนายกรัฐมนตรี 206/2549) นโยบายการ

บริหารราชการในจังหวัดภาคใต (คําสั่งนายกรัฐมนตรี 207/2549) ยุทธศาสตรการสนับสนุน

การศึกษาไทยมุสลิมในตางประเทศ รวมฉบับที่ประกาศกอนหนาป พ.ศ. 2547 ไดแก นโยบายการ

จัดการความขัดแยงดวยสันติวิธี (คําสั่งนายกรัฐมนตรี 187/2546)  นโยบายความมั่นคงแหงชาติ

เกี่ยวกับจังหวัดชายแดนภาคใต (พ.ศ. 2542 – 2546)

ดานบริบททางสังคมโลก กระแสการกอการรายสากลที่เร่ิมตนต้ังแตป พ.ศ. 2544 ยังคง

ดําเนินอยูจนถึงปจจุบัน  และแพรกระจายไปยังประเทศตางๆหลายประเทศ  สภาพการณเชนน้ีได

สรางความหวาดระแวงตอบางชาติพันธุ และบางศาสนา  โดยเฉพาะอยางยิ่งประเทศในตะวันออก

กลาง และเอเชียใตบางประเทศ และผูที่นับถือศาสนาอิสลาม  แมแตความรุนแรงในสามจังหวัด

ชายแดนภาคใตของไทย  ก็ถูกเชื่อมรวมกับอคติทางทางชาติพันธุและศาสนาดังกลาวดวย  ปญหา

สันติภาพในปจจุบันจึงเกี่ยวเน่ืองกันอยูระหวางความรุนแรงที่เปนรูปธรรม ไดแก การกอการราย 

การวางระเบิด การลอบสังหาร  กับความรุนแรงแบบนามธรรม ไดแก อคติ ความเกลียดชัง  และ

ความหวาดระแวง ในระดับภูมิภาคเอเชียตะวันออกเฉียงใตไดเกิดปญหาความรุนแรง ในปลายป 

พ.ศ. 2550 คือเกิดเหตุการณความรุนแรงขึ้นในประเทศพมา อันเน่ืองมาจากการชุมนุมประทวงของ

พระสงฆ นักศึกษา และประชาชน กวาแสนคน ที่ไมพอใจการขึ้นราคานํ้ามันของรัฐบาลพมา 

รวมทั้งปญหาประชาธิปไตยที่ยืดเยื้อมายาวนาน รัฐบาลพมาไดตัดสินใจใชกําลังเขาปราบปราม

จับกุม  และมีผูเสียชีวิตเบื้องตน 9 คน

พระไพศาล วิสาโล (ปาฐกถา, 2 พฤศจิกายน 2550) ไดวิเคราะหสถานการณปจจุบันและ

สรุปเปนประเด็นทาทายสําหรับการพัฒนาสันติวิธีในประเทศไทยไว 4 ประเด็นคือ
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1. ปญหาความไมสงบในสามจังหวัดชายแดนภาคใต  ซึ่ง

สะทอนความลมเหลวของรัฐในการคุมครองสวัสดิภาพของ

ประชาชน หรือชวยใหความขัดแยงคลี่คลายไปในแนวทางสันติ  

นอกจากน้ียังแสดงใหเห็นถึงความลมเหลวของศาสนาและ

วัฒนธรรมทองถิ่น  คือทุนทางศาสนาและวัฒนธรรมที่มีอยูไมมีพลัง

เพียงพอสําหรับระงับความรุนแรง  แตกลับถูกใชเปนเคร่ืองมือขยาย

ความรุนแรงของทั้งสองฝาย

2. รัฐประหาร 19 กันยายน พ.ศ. 2550 ไดปดโอกาสไมให

สังคมไทยไดใชความพยายามอยางเต็มที่ที่จะกาวผานความขัดแยง

ดวยสันติวิธี   ในอีกดานหน่ึงยังไมสามารถทําใหปญหาทางการเมือง

หมดไปไดอยางสิ้นเชิง  เชนปญหาความแตกแยกทางการเมือง  หรือ

การขุดรากถอนโคนระบอบทักษิณ  และการสกัดกั้นการคอรัปชั่น  

ทั้งการทํารัฐประหารยังเปนการกอปญหาใหมๆเพิ่มเติมขึ้นอีก เชน 

การกลับมาของรัฐราชการ หรือ อํามาตยาธิปไตย  และสิ่งที่เปน

มรดกตกทอดตามมา คือ การแบงขั้วทางการเมืองอยางชัดเจน 

ระหวางกลุมทุนใหญ หรือกลุมทุนโลกาภิวัตนซึ่งมีกลุมชายขอบเปน

พันธมิตร  และอีกฝายหน่ึงคือกลุมทหาร ขาราชการ และชนชั้นกลาง

3. การแยงชิงทรัพยากรผานโครงการขนาดใหญของรัฐและ

นายทุนซึ่งกระทบตอชีวิตความเปนอยูของชาวบาน เชนการประทวย

เร่ืองทอกาซ  หรือโรงงานโปแตส กอใหเกิดการเผชิญหนาโดยตรง

ระหวางฝายที่มีอํานาจกับฝายที่ไมมีอํานาจ  ซึ่งปญหาลักษณะน้ีเปน

ปญหาสืบเน่ืองมานับสิบปแลว  แตยังไมมีทีทาวาจะคลี่คลายลง

4. ความรุนแรงจากอาชญากร  ซึ่งสวนหน่ึงเปนกลุมอํานาจ

นอกระบบที่ไมประสบความสําเร็จจากกลุมทุนในระบบ  หรือการ

จัดสรรทรัพยากร  เกิดเปนกลุมเจาพอในทองถิ่น

  พระไพศาล วิสาโล (ปาฐกถา, 2 พฤศจิกายน 2550)  ไมไดมองสถานการณดังกลาววาเปน

ปญหาสําหรับการพัฒนาสันติวิธีในสังคมไทยเสียทีเดียว  แตสถานการณดังกลาวควรถูกมองในแง

เปนความทาทายที่สังคมจะรวมมือกันเพื่อที่จะเปลี่ยนผานการใชความขัดแยงไปสูสันติวิธี

ขณะเดียวกันพระไพศาลไดวิเคราะหวาสังคมไทยในปจจุบันสามารถมีความหวังดานสันติภาพได

เน่ืองมาจากปจจัยตางๆ ไดแก 
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1. สังคมไทยมีความคืบหนา และมีประสบการณที่นาจะเปน

ความหวังได  เชน ประสบการณและความสําเร็จในการระงับสงคราม

อยางสันติ  จากคําสั่งนายกรัฐมนตรี 66/23 ที่สามารถชวยคลี่คลายความ

ขัดแยงที่เคยตีบตันระหวางฝายรัฐกับฝายพรรคคอมมิวนิสตแหง

ประเทศไทยดวยสันติวิธี  กรณีน้ีจึงถือเปนทุนทางประวัติศาสตรชิ้น

หน่ึงที่คนในยุคปจจุบันไดรับเปนมรดก

2. สํานึกทางการเมืองของประชาชนระดับรากหญาที่ตองการมี

สิทธิมีเสียงมากขึ้น  เชน การเกิดขึ้นของสมัชชาคนจน หรือเกิดองคกร

ชาวบานมากมาย  เหลาน้ีสะทอนใหเห็นถึงสํานึกทางการเมืองและการ

มีสวนรวมในการตัดสินชะตากรรมของตนมากขึ้น  นําไปสูการจัด

สมดุลทางอํานาจของคนในสังคมอยางสันติมากขึ้น  ซึ่งการมีสวนรวม

ของประชาชนสวนทางกับระบอบอํานาจนิยม

3. ภาครัฐมีความสนใจในสันติวิธีมากขึ้นในฐานะเปนวิธีระงับ

ความขัดแยงของประชาชน  มีหลายกรณีที่สามารถเห็นไดถึงบทบาท

ของเจาหนาที่ในระดับทองถิ่นหลายหนวยงาน  ที่เห็นวาอาวุธและ

ความรุนแรงไมใชคําตอบ  แตการใชความละมุนละมอมหรือการ

เอาชนะใจประชาชนคือคําตอบ  ดังจะเห็นตัวอยางเหตุการณความ

รุนแรงใน 3 จังหวัดชายแดนภาคใต

4. สันติวิธีมีความคืบหนา  มีพื้นที่  มีสถานะในระดับหน่ึง  เขา

มาเปนสวนหน่ึงของนโยบายของรัฐอยางไมเคยมีมากอน    เชน คําสั่ง

นายกรัฐมนตรีที่ 187/2546 เปนนโยบายการจัดการความขัดแยงดวย

สันติวิธี  ที่แสดงใหเห็นวามีการใหความสําคัญเร่ืองสันติวิธีมากขึ้นใน

ภาครัฐ  รวมทั้งมีนโยบายใหกอต้ังศูนยสันติวิธีตามสถาบันการศึกษา

ใหมากขึ้น  ทั้งหมดน้ีเปนสวนหน่ึงที่สามารถจะเปนความหวังได  

แมวาสันติวิธีในสังคมไทยที่ผานมาจะไมมีพลังมากพอที่จะตอตานการ

รัฐประหาร 19 กันยา  แตก็มากพอที่จะทําใหคณะรัฐประหารตองคืน

อํานาจใหแกประชาชน

5. สังคมไทยเปนสังคมที่มีทุนทางวัฒนธรรมพอสมควร  อยาง

นอยการที่สังคมไทยไมตองการเผชิญหนาที่จะนําไปสูการนองเลือดอีก

ตอไปจะเปนทุนทางสังคมที่เปนความหวังได  
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2. มโนทัศนการศึกษาเพ่ือสันติภาพ

2.1 บทบาทของการศึกษาเพื่อสันติภาพ

ชวง พ.ศ. 2547 – ปจจุบัน ประเทศไทยกําลังเผชิญกับปญหาความไมสงบในสามจังหวัด

ชายแดนภาคใต  อันเปนผลสะสมภายใตบริบททางประวัติศาสตร  การเมือง  และสังคม ที่ซับซอน

ยาวนาน  ความรุนแรงที่เกิดขึ้นมีผลใหเกิดความสูญเสียชีวิต และทรัพยสินของคนจํานวนมาก  ยิ่ง

ไปกวาน้ันยังสงผลกระทบทางจิตวิทยาอยางรุนแรง  ทั้งตอครอบครัวผูสูญเสีย  ประชาชนในพื้นที่  

รวมทั้งลุกลามไปยังประชาชนโดยทั่วไปดวย  ดังจะเห็นไดจากการแสดงความคิดเห็นที่เจือปนดวย

ความโกรธแคน หวดระแวง  และเกลยีดชังตามสื่อตางๆ  ดังน้ันแลวปญหาสันติภาพของประเทศ

ไทย ณ ขณะน้ีเกี่ยวกับสามจังหวัดชายแดนภายใต  จึงมิใชเพียงความรุนแรงในการฆากัน  แต

ครอบคลุมไปถึงความรูสึกนึกคิดของชาวไทยที่มีตอปญหาในพื้นที่  ซึ่งไมความสําคัญไมยิ่งหยอน

ไปกวากัน  ปญหาสามจังหวัดชายแดนใตจึงเปนปญหาสันติภาพเรงดวน  ที่สังคมไทยจะรวมมือกัน

ทั้งทางพละกําลังทางกาย  และสติปญญา ใหปญหาดังกลาวผานพนไปไดดวยดี  ดังที่การศึกษาเพื่อ

สันติภาพในหลายรูปแบบ  โดยหลายหนวยงาน  ไดใหความสําคัญกับปญหาภาคใตเปนปญหาตนๆ  

วิวัฒนาการของการศึกษาเพื่อสันติภาพยุคน้ี  จึงเรียกไดวาเปนยุคแหงการรวมพลังแกปญหาภาคใต

นอกจากปญหาความรุนแรงในสามจังหวัดชายแดนภาคใตแลว  ความขัดแยงในสังคมที่

เปนปญหาสืบเน่ืองมาจากอดีตนับสิบป ก็ยังไมสามารถแกไขใหหมดไปจาก ซ้ํายังเพิ่มพูน  และ

ซับซอนขึ้นตามปจจัยทางสังคม บทบาทสําคัญของการศึกษาที่จะเขามาชวยลดความขัดแยงใน

สังคมที่เกิดขึ้น ณ ปจจุบัน คือ  การสรางและถายทอดกระบวนการสําหรับเผชิญหนากับความ

ขัดแยง รวมทั้งการศึกษาวิจัยความขัดแยงตางๆที่เกิดขึ้นในประเทศไทย  

ในปจจุบันหลายหนวยงานไดถูกจัดต้ังขึ้นเพื่อทําหนาที่สงเสริม และแกไขปญหาดาน

สันติภาพ   ไดแก คณะกรรมการอิสระเพื่อความสมานฉันทแหงชาติ         สํานักสันติวิธีและ

ธรรมาภิบาล สถาบันพระปกเกลา ศูนยสันติวิธีสาธารณสุข ของกระทรวงสาธารณสุข ศูนยศึกษา

และพัฒนาสันติวิธี มหาวิทยาลัยมหิดล ศูนยศึกษาสนัติภาพและความขัดแยง  จุฬาลงกรณ

มหาวิทยาลัย และสถาบันสันติศึกษา มหาวิทยาลัยสงขลานครินทร ซึ่งมีรายละเอียดการกอต้ังดังน้ี

คณะกรรมการอิสระเพื่อความสมานฉันทแหงชาติ (The National Reconciliation

Commission)  เปนคณะกรรมการเฉพาะกิจที่เกิดจากคําสั่งนายกรัฐมนตรีที่ 104/2548 ลงวันที่ 28

มีนาคม พ.ศ. 2548 โดยมีหนาที่เสนอนโยบาย วิจัยและพัฒนา  และใหการศึกษาและเรียนรูแก

สาธารณชนเกี่ยวปญหาสันติภาพในสามจังหวัดชายแดนภาคใต คณะกรรมการอิสระเพื่อความ

สมานฉันทแหงชาติประกอบดวยคณะอนุกรรมาธิการ 6 ชุดคือ คณะอนุกรรมาธิการการจัดการ

ความขัดแยงดวยสันติวิธี  คณะอนุกรรมาธิการศึกษาวิธีการพัฒนาเพื่อความมั่นคงของมนุษย  คณะ

อนุกรรมาธิการสงเสริมพลังความหลากหลายทางวัฒนธรรมในสังคมไทย  คณะอนุกรรมาธิการเพื่อ
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ความปรองดองและความสมานฉันทในพื้นที่ และคณะอนุกรรมาธิการสื่อสารกับสังคม 

(คณะกรรมการอิสระเพื่อความสมานฉันทแหงชาติ, 2549) การทํางานของคณะกรรมการชุดน้ี

สิ้นสุดลงพรอมการยุบสภาผูแทนราษฎรในเดือนมีนาคม พ.ศ. 2549

สํานักสันติวิธีและธรรมาภิบาล สถาบันพระปกเกลา  พัฒนาขึ้นจากศูนยสันติวิธีเพื่อ

ประชาธิปไตย ในป พ.ศ. 2549 โดยมีหนาที่และความรับผิดชอบในการศึกษาวิจัย  จัดการศึกษา

อบรมหลักสูตรประกาศนียบัตร  สัมฤทธิบัตรและวุฒิบัตร  จัดบรรยายวิชาการ  ใหบริการและ

คําปรึกษาเกี่ยวกับการจัดการความขัดแยงดวยสันติวิธี  การมีสวนรวมของภาคประชาชน  และ

สงเสริมเครือขายพัฒนาประชาธิปไตย   สําหรับหลักสูตรอบรมดานการจัดการและแกไขปญหา

ความขัดแยงดวยสันติวิธี มี 3 หลักสูตร คือ หลักสูตรประกาศนียบัตรแนวคิดพื้นฐานเกี่ยวกับการ

จัดการความขัดแยงดานนโยบายสาธารณะโดยสันติวิธี  หลักสูตรประกาศนียบัตรนักเจรจาไกล

เกลี่ย  และหลักสูตรประกาศนียบัตรวิทยาการจัดการความขัดแยงดวยสันติวิธี (สถาบันพระปกเกลา,

สํานักสันติวิธีและธรรมาภิบาล, ม.ป.ป.)

ศูนยสันติวิธีสาธารณสุข  ต้ังขึ้นเมื่อวันที่ วันที่ 24 กันยายน พ.ศ. 2547 เพื่อแสวงหาและ

พัฒนาองคความรูการจัดการความขัดแยงในระบบการแพทยและสาธารณสุขดวยสันติวิธี โดยการ

เจรจาไกลเกลี่ย ซึ่งไดดําเนินงานทั้งในรูปแบบหลักสูตร ไดแก หลักสูตรประกาศนียบัตร การพัฒนา

ทักษะและแนวคิดพื้นฐานการไกลเกลี่ยดานสาธารณสุขดวยสันติวิธี  และหลักสูตรประกาศนียบัตร

ชั้นสูง  การพัฒนาศักยภาพนักเจรจาไกลเกลี่ยคนกลางดานสาธารณสุข  รวมทั้งใหคําปรึกษา 

แนะนําเกี่ยวกับการเจรจาไกลเกลี่ยแกหนวยงานที่เกี่ยวของ (กระทรวงสาธารณสุข, ศูนยสันติวิธี

สาธารณสุข, 2550)

ศูนยศึกษาสันติภาพและความขัดแยง  จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย ต้ังขึ้นเมื่อวันที่ 25

พฤศจิกายน พ.ศ. 2547 เปนศูนยเฉพาะกิจแบบสหสาขาวิชาที่ระดมนักวิชาการที่ทํางานเกี่ยวของกับ

สันติวิธีและความขัดแยง เพื่อรวบรวมและพัฒนาองคความรูและประสบการณการแกไขความ

ขัดแยงโดยสันติวิธีจากตางประเทศ และภายในสังคมไทย  ประสานงานเครือขายความรวมมือเพื่อ

จัดฝกอบรมสันติวิธี  และพัฒนาหลักสูตรและโครงการฝกแบรมดานสันติภาพ (จุฬาลงกรณ

มหาวิทยาลัย, 2547)

ศูนยศึกษาและพัฒนาสันติวิธี มหาวิทยาลัยมหิดลไดจัดต้ังขึ้นเมื่อพฤศจิกายน พ.ศ. 2547

เพื่อใหการศึกษาเรียนรูแกสาธารณชนเกี่ยวกับแนวทางการใชสันติวิธีแกไขความขัดแยง และ

สงเสริมความรวมมือเพื่อการพัฒนาชุมชนจังหวัดชายแดนภาคใต รวมทั้งการนําเสนอนโยบาย

สาธารณะ 

สวนสถาบันสันติศึกษา มหาวิทยาลัยสงขลานครินทร กอต้ังขึ้นเมื่อป พ.ศ. 2547 เพื่อสราง

องคความรูในกระบวนการแกปญหาความขัดแยงดวยสันติวิธีในทองถิ่นภาคใต สรางผูเชี่ยวชาญที่

สามารถเปนผูฝกอบรมหรือวิทยากรใหเกิดกระบวนการเรียนรูเร่ืองสันติวิธีแกคนในสังคม จัดการ
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เรียนการสอนดานสันติภาพใหแกนักศึกษา  และวิจัยดานสันติภาพ (สถาบันสันติศึกษา,

มหาวิทยาลัยสงขลานครินทร, 2550)

ระหวางป พ.ศ. 2547 – ปจจุบันมีกิจกรรมดานสันติภาพที่นาสนใจขึ้นหลายกิจกรรม  เชน

โครงการสันติภาพนานาชาติ “สานสัมพันธสูสันติวัฒนธรรม” ซึ่งเปนความรวมมือระหวาง

มูลนิธิสันติภาพนานาชาติ และรัฐบาลไทย  โครงการน้ีไดเร่ิมตนโครงการมาต้ังแตป พ.ศ. 2546

โครงการทศวรรษแหงวัฒนธรรมสันติภาพ ของยูเนสโก ซึ่งเร่ิมตนมาต้ังแตป พ.ศ. 2543 ยังคง

ดําเนินโครงการเร่ือยไปจนถึงป พ.ศ. 2553

กิจกรรมวันครบรอบ 60 ปวันสันติภาพไทย เมื่อวันที่ 16 สิงหาคม พ.ศ. 2548 ซึ่งภาคสวน

ตางๆของสังคม  ทั้งรัฐบาล  มหาวิทยาลัย และภาคประชาชนไดรวมกันจัดงานฉลอง  งานสวนหน่ึง

เปนกิจกรรมดานพิธีกรรมและสัญลักษณ ไดแก การประกาศสดุดีเสรีไทย พิธีกรรมทางศาสนาตางๆ  

และพิธีเปดประติมากรรม  อีกสวนหน่ึงเปนกิจกรรมดานวิชาการ ไดแก การจัดนิทรรศการ และการ

ปาฐกถา  บรรยาย  และอภิปรายดานสันติภาพภายในหอประชุมใหญ  มหาวิทยาลัยธรรมศาสตร 

งาน “มหกรรมสันติวิธี” ที่จังหวัดปตตานี  เมื่อวันที่ 14 – 16 พฤศจิกายน พ.ศ. 2548 ซึ่ง

จัดโดยคณะกรรมการอิสระเพื่อความสมานฉันทแหงชาติ รวมกับองคกรสันติวิธีทั้งจากภาครัฐและ

เอกชนกวา 60 องคกร กิจกรรมในงานประกอบดวย การเสวนา  การอบรมเชิงปฏิบัติการ  ปาฐกถา 

และการแสดงทางวัฒนธรรม

งาน “มหกรรมสันติวิธี คร้ังที่ 2” ซึ่งเปนโครงการตอเน่ืองจากงานมหกรรมสันติวิธีที่จัดขึ้น

ที่จังหวัดปตตานี เมื่อป พ.ศ. 2548 สําหรับคร้ังน้ีมีศูนยศึกษาและพัฒนาสันติวิธี มหาวิทยาลัยมหิดล

เปนเจาภาพ รวมกับเครือขายมหกรรมสันติวิธี 53 องคกร  จัดเมื่อวันที่ 2 - 3 พฤศจิกายน พ.ศ. 2550

รวมกันจัดงานในคร้ังน้ีประกอบดวยการนําเสนอผลงานทางวิชาการ  กรอบรมเชิงปฏิบัติการ  

กิจกรรมเสวนานโยบายสูสันติสุข  และการออกราน  นิทรรศการ และการแสดงเพื่อสันติภาพ  

สถานที่จัดงาน คณะนิติศาสตร มหาวิทยาลัยธรรมศาสตร

2.2 วิธีการจัดการศึกษาเพื่อสันติภาพ  

1) การประชุม และสัมมนาดานสันติภาพ

การประชุม และเสวนาวิชาการดานสันติภาพ ที่จัดขึ้นในปจจุบัน ไดแก การปาฐกถาเร่ือง 

“การศึกษาเพื่อสันติภาพ” จัดโดยบัณฑิตวิทยาลัยและการศึกษานานาชาติ  มหาวิทยาลัยพายัพ  ในป 

พ.ศ. 2547 องคปาฐกของการบรรยายในคร้ังน้ีคือบิช็อบคารลอส ฟลิเป ซีเมเนส เบโล ซึ่งได

เผยแพรแนวคิดการศึกษาเพื่อสันติภาพตามแนวทางขององคการสหประชาชาติ  ตามที่ไดประกาศ
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ใหป ค.ศ. 2001 - 2010 (พ.ศ. 2543-2553) เปนทศวรรษแหงวัฒนธรรมเพื่อสันติภาพโลก  และตาม

แนวทางของศาสนจักรคาทอลิค  

วันที่ 31 พฤษภาคม พ.ศ. 2547 กลุมเสขิยธรรม  สภาองคการมุสลิมแหงประเทศไทย  และ

คณะกรรมการคาทอลิกเพื่อความยุติธรรมและสันติรวมจัดสัมมนาหัวขอ “ศาสนธรรมสอน

สันติภาพ” ที่ คณะรัฐศาสตร  จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย

วันที่ 10 กรกฎาคม พ.ศ. 2547 มหาวิทยาลัยมหามกุฏราชวิทยาลัย วิทยาเขตสิรินธรราช

วิทยาลัย  จัดอภิปรายเร่ือง “พระพุทธศาสนากับสันติภาพโลก” เน่ืองในโอกาสวันตอนรับพระ

นักศึกษาใหม

การประชุมประจําปทางมานุษยวิทยา ในวันที่ 23-25 มีนาคม พ.ศ. 2548 หัวขอ “วัฒนธรรม

ไรอคติ ชีวิตไรความรุนแรง”  จัดขึ้นโดยศูนยมานุษยวิทยาสิรินธร  

วันที่ 21 พฤษภาคม พ.ศ. 2548 มหาวิทยาลัยเชียงใหมจัดสัมมนาหัวขอ “พระพุทธศาสนา

กับสันติภาพของโลก” (Buddhism and World Peace) ซึ่งเปนสวนหน่ึงของงานสงเสริม

พระพุทธศาสนาเน่ืองในวันวิสาขบูชา

วันที่ 19 ตุลาคม พ.ศ. 2548 สํานักวิชาศิลปะศาสตร  มหาวิทยาลัยวลัยลักษณ  มูลนิธิเอเชีย  

และสถาบันเอเชียศึกษา  จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย  รวมกันจัดสัมมนา เร่ือง  “สมานฉันทบนพื้นฐาน

ของการใชความรู: แนวทางแกวิกฤติชายแดนใต”

ตัวอยางการประชุมทางวิชาการดานสันติภาพที่นาสนใจไดแก การประชุมประจําปทาง

มานุษยวิทยา คร้ังที่ 4 หัวขอ “วัฒนธรรมไรอคติ ชีวิตไรความรุนแรง” ในวันที่ 23 – 25 มีนาคม 

พ.ศ. 2548 ซึ่งจัดโดยศูนยมานุษยวิทยาสิริธร (2549)  ซึ่งมีวัตถุประสงคเพื่อตองการเผยแพรความรู

เกี่ยวกับความขัดแยงและความรุนแรงในวัฒนธรรม   ซึ่งครอบคลุมแนวคิด  ทฤษฎี กระบวนทัศน 

และทัศนคติของมนุษยในมิติตางๆ  ดังน้ี

- โครงสรางความรุนแรงในวัฒนธรรมไทย

- อคติและความรุนแรงที่เกิดขึ้นจากความขัดแยงทางศาสนา  เชื้อชาติ และเผาพันธุ

- อคติและการปฏิบัติตอผูหญิง  วัยรุน  และเพศที่สาม

- ความรุนแรงที่ปรากฏอยูในวรรณกรรม  ตํานาน  ภาพยนตร  ดนตรี  ศิลปะ  และเกม

คอมพิวเตอร

- ความรุนแรงที่ปรากฏในหนังสือพิมพ  และสื่อสารมวลชน 

- ความขัดแยงที่เกิดจากการแยงชิงทรัพยากรธรรมชาติ

- กรณีศึกษาความรุนแรงในประเทศเพื่อบาน

- การไกเกลี่ย  ประนีประนอมกับความรุนแรง และทางออกของสันติภาพ
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ในการประชุมคร้ังน้ีมีการนําเสนอผลงานวิจัยของนักวิชาการจากหลายสาขาที่พยายามทาํ

ความเขาใจเร่ืองความรุนแรงและการแสวงหาสันติภาพ  โดยมีการปาฐกถาและการบรรยาย 6 เร่ือง  

และการนําเสนอบทความยอยที่เปนกรณีศึกษา 48 เร่ือง  

ตัวอยางการประชุมวิชาการนานาชาติดานสันติภาพ คือ  กิจกรรมภาคที่สองของโครงการ

สานสัมพันธสูสันติวัฒนธรรมซึ่งจัดขึ้นระหวางธันวาคม พ.ศ. 2547 – เมษายน พ.ศ. 2548 ในภาคที่

สองน้ีมูลนิธิสันติภาพและวัฒนธรรมไดเชิญผูไดรับรางวัลโนเบลสาขาตางๆ 18 คน เปนวิทยากร 

และจัดกิจกรรมใหความรูในหลายดานกวา 150 คร้ังทั่วประเทศไทย  เร่ืองที่จัดปาฐกถาในภาคที่

สองของโครงการมีดังน้ี

วันที่ 6-9 ธันวาคม พ.ศ. 2547  เร่ือง “เศรษฐศาสตรแหง

สันติ” โดย  ไคลฟ เกรนเจอร ผูไดรับรางวัลโนเบลสาขา

เศรษฐศาสตรเมื่อพ.ศ. 2546

วันที่ 7-9 ธันวาคม พ.ศ. 2547 เร่ือง “การจัดอะตอมดวยแสง”

โดย โคเฮน ทันนุคจิ ผูไดรับรางวัลโนเบลสาขาฟสิกส พ.ศ. 2540

จากการคนควาเร่ืองวิธีการที่จะดักจับและทําใหอะตอมเย็นลงดวย

แสงเลเซอรทําใหเขาใจเร่ืองความสัมพันธระหวางการแผรังสีกับ

สสารที่นําความรูไปประยุกตไดอยางกวางขวางเชนการสรางนาฬิกา

อะตอมและเลเซอรอะตอม

วันที่ 13-17 ธันวาคม พ.ศ. 2547  เร่ือง”โครงสรางโมเลกุล

แหงชีวิต: ผลกระทบที่มีตอการวิจัยดานชีวแพทยยุคใหม” โดยเคิรท 

วุทริช ผูเชี่ยวชาญสาขาชีวฟสิกส ที่ไดรับรางวัลโนเบลพ.ศ. 2545

ทางเคมี

วันที่ 14-20 ธันวาคม พ.ศ. 2547  เร่ือง “วิทยาศาสตร 

เทคโนโลยีและสันติในโลก” โดย ยุน ลี ผูไดรับรางวัลโนเบลสาขา

เคมีพ.ศ. 2520

วันที่ 4-7 มกราคม พ.ศ. 2548 เร่ือง “จากสสารสูชีวิต:

วิทยาศาสตรและสังคม”โดย ชอง-มารี เลหนผูไดรับรางวัลโนเบล

สาขาเคมีพ.ศ. 2530

วันที่ 5-7 มกราคม พ.ศ. 2548 เร่ือง “การฝกอบรม

นักวิทยาศาสตรสําหรับอนาคต: ทําอยางไรจึงจะดลใจและฝกคนเพื่อ

แกปญหาของโลกในศตวรรษที่ 21” โดยโรเบิรต ริชารดสัน ผูไดรับ
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รางวัลโนเบลสาขาฟสิกสในเร่ืองการเปลี่ยนแปลงสถานะเปน

ของเหลวของฮีเลียม-3 สามารถใชทดสอบเชือกคอสมิควาเกิดขึ้นได

อยางไรในเอกภพ ที่อาจสําคัญในการกอตัวของดาราจักร  อาจเกิด

ภายในเสี้ยววินาทีหลังบิ๊กแบง

วันที่ 10-14 มกราคม พ.ศ. 2548 เร่ือง “ปฎิสัมพันธระหวาง

การวิจัยพื้นฐานและการวิจัยประยุกต” โดย ริคคารโด จิอาโคนี ผู

ไดรับรางวัลโนเบลสาขาฟสิกส พ.ศ. 2545 กรรมการสถาบัน

วิทยาศาสตรกลองโทรทรรศนอวกาศ  หัวหนาวิจัยหลายโครงการ

ของนาซา ผูอํานวยการESO เปนผูคนพบแหลงกําเนิดรังสีเอ็กซนอก

ระบบสุริยะเปนคนแรกและแหลงกําเนิดรังสีเอ็กซในบริเวณหลุมดํา 

เปนคนแรกที่พัฒนากลองโทรทรรศนรังสีเอ็กซคนแรก วางรากฐาน

การศึกษารังสีเอ็กซทางดาราศาสตร

วันที่ 10-15 มกราคม พ.ศ. 2548  เร่ือง “วิทยาศาสตรพื้นฐาน

ผลักดันความกาวหนาดานเทคโนโลยีไดอยางไร” โดยเชลดอน 

กลาสโชว ผูไดรับรางวัลโนเบลสาขาฟสิกส จากการคิดคนทฤษฎี

ไฟฟาแรงออน วิจัยฟสิกสของอนุภาคมูลฐานและจักรวาลวิทยา 

สรางแบบจําลองมาตรฐานของฟสิกสอนุภาค

วันที่ 17 มกราคม พ.ศ. 2548  เร่ือง “โลกาภิวัฒนและลัทธิ

เฉพาะเขต” โดย เจมส เฮคแมนผูไดรับรางวัลโนเบลสาขา

เศรษฐศาสตร พ.ศ. 2545

วันที่ 24-29 มกราคม พ.ศ. 2548  เร่ือง “การศึกษาเพื่อ

สันติภาพ” โดยซีเมเนส เบโลผูไดรับรางวัลโนเบลสาขาสันติภาพ 

วันที่ 31 มกราคม -5 กุมภาพันธ พ.ศ. 2548 เร่ือง “ การแกไข

ความขัดแยงในโลกสมัยใหม” โดยจอหน ฮูม ผูไดรับรางวัลโนเบล

สาขาสันติภาพ

วันที่ 7-9 กุมภาพันธ พ.ศ. 2548 เร่ือง “สันติภาพและการลด

อาวุธ-อนาคตหลังอิรัก” โดย ฮานส บลิกซ ผูไดรับรางวัลมากมายจาก

การมีตําแหนงเปนหัวหนาในการลดอาวุธในอิรัก เปนที่ปรึกษา

กฎหมายระหวางประเทศเปนตน

วันที่ 14-16 กุมภาพันธ พ.ศ. 2548 เร่ือง “สานสัมพันธสู

สันติภาพ: มุมมองจากดีเจ” โดย นักจัดรายการวิทยุ มารูซา

วันที่ 22-24 กุมภาพันธ พ.ศ. 2548  เร่ือง “ความทาทายในการ
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ผสานขอกําหนดทางชีวภาพและวัฒนธรรมในการแสวงสันติภาพ

และความยั่งยืน” โดย ปเตอร โดเฮอรตีผูไดรับรางวัลโนเบลสาขา

การแพทย พ.ศ. 2539

วันที่ 1-4 มีนาคม พ.ศ. 2548 เร่ือง “ความเชื่อ สถาบันและการ

ควบคุมความรุนแรง” โดย ดักกลาส นอรธ ผูไดรับรางวัลโนเบล

สาขาเศรษฐศาสตร พ.ศ. 2536

วันที่ 7-11 มีนาคม พ.ศ. 2548 เร่ือง “ผลกระทบของกิจกรรม

มนุษยตอสภาพทางเคมีของชั้นบรรยากาศ” โดย มาริโอ โมรินา ผู

ไดรับรางวัลโนเบลสาขาเคมีในพ.ศ. 2538

วันที่ 14-18 มีนาคม พ.ศ. 2548 เร่ือง “วิทยาศาสตรและการ

พิทักษสิทธิมนุษยชน”โดยปเตอร เอเกรอผูไดรับรางวัลโนเบลสาขา

เคมีในพ.ศ. 2546

วันที่ 16-21 มีนาคม พ.ศ. 2548  เร่ือง “วิทยาศาสตร: สะพาน

เชื่อมสันติ” โดย เจโรมี ฟรีดแมน ผูไดรับรางวัลโนเบลสาขาฟสิกส

ดานโครงสรางภายในของโปรตอนและนิวตรอนในนิวเคลียส

วันที่ 21-25 มีนาคม พ.ศ. 2548 เร่ือง “วิทยาศาสตรและความ

เกี่ยวเน่ืองกับความรวมมือระหวางประเทศและสังคมที่สันติ” โดย

บารุค บลูมเบิรก ผูไดรับรางวัลโนเบลสาขาการแพทย

วันที่ 10-11 เมษายน พ.ศ. 2548 เร่ือง “ความหลากหลายทาง

วัฒนธรรมและประชาธิปไตย”โดย ชิริน อีบาดิ สตรีผูไดรับรางวัล

โนเบลสาขาสันติภาพในพ.ศ. 2546

คร้ังสุดทายวันที่ 19-20 เมษายน พ.ศ. 2548 เร่ือง “การปฎิรูป

องคการสหประชาชาติ” โดยบูโตรส บูโตรส กาลี อดีตเลขาธิการ

องคการสหประชาชาติ เปนผูนําในการเจรจาเพื่อสันติภาพของ

สหประชาชาติมานาน 40 ป และปจจุบันเปนประธาน South Center

ของกลุมประเทศกําลังพัฒนา 46 ประเทศ

(มูลนิธิสันติภาพนานาชาติ, 2550)

2) สิ่งพิมพเกี่ยวกับสันติภาพ

สิ่งพิมพสันติภาพที่ปรากฏระหวางป พ.ศ. 2547 – ปจจุบันจํานวนมาก ใหความสําคัญกับ

ประเด็นปญหาสันติภาพที่เกิดกับสามจังหวัดชายแดนภาคใต  ซึ่งมีทั้งสิ่งพิมพที่มุงนําเสนอ

ขอเท็จจริงเกี่ยวกับปญหา  และสิ่งพิมพที่เสนอวิธีการเผชิญกับความขัดแยง  และความรุนแรง เชน 
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“การกอความไมสงบในภาคใตของไทย” ของ สุรชาติ บํารุงสุข  “การดําเนินกระบวนการยุติธรรม

ใน 3 จังหวัดชายแดนภาคใต : ปญหาและแนวทางการแกไข” ของ จุฑารัตน เอ้ืออํานวย และคณะ

จัดพิมพโดยสํานักงานเลขาธิการคณะรัฐมนตรี “การแสวงหาจิตวิญญาณและภูมิปญญาทองถิ่น:

สังคมศาสตรไทยกับปญหาภาคใต” ของ ศรีสมภพ จิตรภิรมยศรี “ความเปนมาของทฤษฎีแบงแยก

ดินแดนในภาคใตไทย” ของ ธเนศ อาภรณสุวรรณ ซึ่งจัดพิมพโดยโครงการเอเชียตะวันออกเฉียงใต

ศึกษา คณะศิลปศาสตร มหาวิทยาลัยธรรมศาสตร “ความรู 3 จังหวัดภาคใตผานมุมมอง

ประวัติศาสตร” ของ ชุลีพร วิรุณหะ พิมพโดย สถาบันวิจัยสังคม จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย “ความรู

กับการแกปญหาความขัดแยง : กรณีวิกฤติการณชายแดนภาคใต” ของ อุทัย ดุลยเกษม และเลิศชาย 

ศิริชัย จัดพิมพโดยสํานักวิชาศิลปศาสตร มหาวิทยาลัยวลัยลักษณ “สันติวิธีวิถีแหงอารยะ”  ของ

พระไพศาล  วิสาโล เปนตน 

งาน “มหกรรมสันติวิธี คร้ังที่ 2” มีการนําเสนอบทความดานสันติภาพหลายชิ้น ไดแก “สื่อ

ทางเลือกเวปไซต Mindanews กับความขัดแยงในแวดวงสื่อ กรณีการนําเสนอความขัดแยงในมินดา

เนา ฟลิปปนส” ของกอแกว  วงษพันธุ  “The Philosophical Reconstruction of Peace Concept”

ของ เอกพันธุ  ปณฑวณิช “วงจรความขัดแยง”  ของ ศุภณัฐ  เพิ่มพูนวิวัฒน  “วัฒนธรรมกับความ

รุนแรงในสังคม” โดยงานศุกร รัตนเสถียร  “สวนของปราชญขี้เกียจในพื้นที่สีแดง” ของนพพล  

อาชามาส  “ไรความสมานฉันทหากปราศจากความจริงและความยุติธรรม”  โดยธนัย  เกตวงกต 

“สันติวิธีในงานเยียวยา:มุมมองจากผูหญิงทํางานในจังหวัดชายแดนภาคใต” ของอลิสสา หะสาเมาะ  

“ศิลปะ ความรัก และสันติวิธี”  ของอาริยา  โมราษฎร และ “จับหมู โจรใตหมดจริง???” ของมัทนี  

จือนารา  (องคกรผูจัดงานมหกรรมสันติวิธี, 2550)

สวนหนังสือแปล ไดแก “การเพาะกลาแหงปญญาเพื่อไดมาซึ่งสันติ”  ซึ่งแปลโดย

สํานักงานเลขาธิการสภาการศึกษา  กระทรวงศึกษาธิการ เมื่อป พ.ศ. 2549 สิ่งพิมพดังกลาวนําเสนอ

สาระสําคัญในการจัดการศึกษาเพื่อสรางสันติสุขในสังคม  ซึ่งไดมาจากการสัมมนานานาชาติ เร่ือง  

“Cultivating Wisdom, Harvesting Peace” ซึ่งจัดโดยศูนยพหุความเชื่อ  มหาวิทยาลัยกริฟฟท 

ประเทศออสเตรเลีย ระหวางวันที่ 10-13 สิงหาคม พ.ศ. 2548 “อารยธรรมโลก: พุทธ อิสลาม 

สนทนาธรรม สานสัมพันธสูสันติ”  เรียบเรียงมาจากบทสนทนาของไดซาขุ  อิเคดะ และมาจิด  

เตหะราเน่ียน  ซึ่งกินเวลาทั้งสิ้น 8 ป

ชวงเวลา พ.ศ. 2547 – พ.ศ. ปจจุบัน แมจะเปนระยะเวลาเพียงไมกี่ป  แตก็ไดมีการตีพิมพ

คูมือการสรางสันติภาพ และการแกไขปญหาความขัดแยงหลายเลม ไดแก “การจัดการความขัดแยง

อยางสรางสรรค” “From conflict to creativity” ผูแตงคือ Sy Landau Barbara Landau และ Daryl

Landau และ “การสรางสันติภาพ: คูมือภาคสนาม” “peace building : a field guide” เขียนโดย Luc

Reychler และ Thania Paffenholz “กลยุทธการสมานไมตรีเพื่อบรรลุสันติรวมกัน ที่บาน ที่โรงเรียน 

ที่ทํางาน และทุกแหงในโลก” “Getting to peace : transforming conflict at home, at work, and in
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the world” ของ วิลเลียม ยูรี “การจัดการความขัดแยง และการขอโทษ” มอริส แคทเธอรีน และ

“คูมือการเจรจาไกลเกลี่ยในสถานศึกษา” เรียบเรียงโดยวันชัย  วัฒนศัพทและคณะ

3) การวิจัยดานสันติภาพ

ปญหาความขัดแยงและความรุนแรงที่เกิดขึ้นในประเทศไทยในปจจุบันทั้งความขัดแยงจาก

การพัฒนาและปญหาสามจังหวัดชายแดนภาคใตมีความซับซอนยากแกการเขาใจมากยิ่งขึ้นทุกขณะ  

สภาวการณเชนน้ีจะคลี่คลายลงไดจึงตองอาศัยความรูและความคิดที่ลึกซึ้ง  และอยูบนฐานของ

ความจริงมากที่สุดเพื่อแกปญหา จากการเรียบเรียงการศึกษาเพื่อสันติภาพที่เกิดขึ้นในชวง          

พ.ศ. 2547 - ปจจุบัน  จะเห็นไดวาหลายๆภาคสวนในสังคมเกิดความตระหนักกับปญหาความ

ขัดแยงและความรุนแรงดังกลาว โดยดําเนินงานอยูบนฐานของวิชาการที่เปนระบบระเบียบ อัน

ไดแกการศึกษาวิจัยพรอมไปกับการพัฒนาและแกไขปญหาความรุนแรงที่เกิดขึ้น   ไมวาจะเปนการ

ดําเนินงานของศูนยศึกษาและพัฒนาสันติวิธี  มหาวิทยาลัยมหิดล   สถาบันสันติศึกษา

มหาวิทยาลัยสงขลานครินทร ศูนยสันติวิธีและธรรมาภิบาล  สถาบันพระปกเกลา  และศูนยสันติวิธี

สาธารณสุข ในที่น้ีจะไดยกตัวอยางกระบวนการวิจัยและพัฒนาที่ถูกนํามาใชเพื่อสันติภาพอยาง

ชัดเจนของศูนยศึกษาและพัฒนาสันติวิธี  มหาวิทยาลัยมหิดล (2550)  ซึ่งมีขั้นตอนดังตอไปน้ี

1. งานขั้นแรกคือการรวบรวมคณะผูวิจัยชุดเร่ิมงาน เพื่อศึกษา

สํารวจสภาพงานศึกษาวิจัยในเบื้องตน โดย 

- จัดทําตารางแผนที่ (mapping) ทรัพยากรทั้งที่มีอยู ที่

จําเปนตองหาเพิ่มเติม และความเปนไปไดที่จะหาเพิ่มเติม ทั้งดาน

บุคลากร ทุนทางความรู ทุนทางสังคม และงบประมาณ 

- ทําการวิเคราะห SWOT เพื่อหาจุดออน จุดแข็ง 

โอกาสและอุปสรรคในการศึกษาวิจัย 

- ศึกษากรอบทฤษฎีเบื้องตน รวบรวมผลการศึกษาที่

เกี่ยวของทั้งในและตางประเทศ รวบรวมขอมูลวามีบุคคลหรือ

หนวยงานใดทําการศึกษาที่เกี่ยวของอยูในปจจุบัน หรือทําการศึกษา

ที่ใกลเคียงหรือซ้ําซอนหรือไม 

- จัดทําแผนงานศึกษาและพัฒนา กรอบการพัฒนา

โครงการตามแผนงานศึกษาวิจัย และจัดทําโครงการวิจัยและพัฒนา

ตาง ๆ ตามลําดับ 

- นําเสนอแผนงานสูสาธารณะ (project launching)
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2. งานที่ทําควบคูกันไป คือการประสานและขอความรวมมือ

ผูเกี่ยวของ (stakeholders) ทั้งที่เปนภาคีหุนสวนหลักและภาคี

หุนสวนอ่ืน ประกอบดวยภาคพลเมือง เชน คณะกรรมการอิสลาม

ประจําจังหวัด องคกรชุมชน องคกรประชาสังคมและภาครัฐ เชน 

กองอํานวยการเสริมสรางสันติสุขจังหวัดชายแดนภาคใต 

คณะกรรมการยุทธศาสตรสันติวิธี สภาความมั่นคงแหงชาติ

คณะกรรมการที่ปรึกษายุทธศาสตรความมั่นคงกระทรวงวัฒนธรรม 

เปนตน พรอมทั้งศึกษาความเปนไปไดที่ผูเกี่ยวของจะรวมเปนภาคี

หุนสวน และยอมรับบทบาทของ ศูนยศึกษาและพัฒนาสันติวิธี ใน

การเปนสื่อกลางประสานระหวางภาคพลเมืองและภาครัฐ ตลอดจน

การที่ภาคีหุนสวน จะเขามีสวนรวมในกระบวนการสานเสวนา เพื่อ

เรียนรูรวมกันในการแกไขปญหา 

3. แผนงานศึกษาวิจัยไดกําหนดเคาโครงไวดังน้ี 

- ระยะสั้น (1ป) เนนการสรางความไววางใจ 

(Confidence building) การสื่อสารกับสังคม และมุงประเด็นความ

มั่นคงปลอดภัย 

- ระยะกลาง (2ป) เนนการสานเสวนากับกลุมเปาหมาย

ทางเศรษฐกิจและสังคม และการพัฒนาโดยเร่ิมจากประเด็นที่เล็กหรือ

งายกอน พรอมทั้งติดตามผลและสงเสริมกิจกรรมรวมระหวาง

ราชการและพลเมืองเพื่อความมั่นคงปลอดภัย 

- ระยะยาว (3ป) เนนการเปดพื้นที่ทางความคิด และ

การแสวงความเห็นพองตองกันในนโยบายสาธารณะ รวมทั้ง

นโยบายทางการเมืองการปกครอง ศูนยศึกษาและพัฒนาสันติ

วิธีคาดหวังวางานศึกษาและพัฒนาขางตน จะนํามาซึ่งความไววางใจ

ตอกัน ความรวมมือแกปญหา การลดหรือเปลี่ยนแปลงความขัดแยง 

และนโยบายสาธารณะที่สะทอนความตองการของคนทองถิ่น โดย

จะมีผูทรงคุณวุฒิและคณะผูศึกษาวิจัยจํานวนหน่ึง ทําการติดตามผล 

ขอเสนอแนะ รวมทั้งนโยบายสาธารณะที่เสนอ รวมทั้งขยายผล

โครงการนํารองที่ประสบความสําเร็จ และเสนอแนะแผนงาน

ศึกษาวิจัยตอเน่ืองตามความจําเปน
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กระบวนการวิจัยและพัฒนาไดถูกนํามาใชกับทุกๆภารกิจของศูนยศึกษาและพัฒนาสันติวิธี 

ไดแกภารกิจดานการสานเสวนา การสื่อสารกับสังคม การสรางความไววางใจโดยการปฏิบัติชอบ

การสงเสริมเวทีวัฒนธรรม สูความเขาใจระหวางชาวไทยภาคใตและทั่วประเทศ การเปดพื้นที่ทาง

ความคิดเพื่อเรียนรูรวมกัน  และการนําเสนอนโยบายสาธารณะ รายละเอียดภารกิจของศูนยศึกษา

และพัฒนาสันติวิธี มหาวิทยาลัยมหิดล (2550) มีดังน้ี

สานเสวนา

การสานเสวนา เปนการเรียนรูเพื่อเขาใจความแตกตาง

หลากหลาย เปนทั้งเคร่ืองมือ และ วิธีการ ในการเสริมสรางสันติวิธี

แบบหน่ึง ดวยทาทีที่ผูนําซึ่งมีจุดยืนตางกันได ฟงและสรางความ 

สัมพันธอยางใหมที่จะเรียนรูและเขาใจผูอ่ืนมากขึ้น สานเสวนา

ประกอบดวยโครงการยอย 2 โครงการคือ โครงการฝกอบรม

วิทยากรการสานเสวนา และโครงการสานเสวนาเพื่อลดปญหาความ

ขัดแยงในชุมชน

- โครงการฝกอบรมวิทยากรการสานเสวนา (Training for

Trainers on Dialogue)เปนการฝกอบรมทหาร ตํารวจ ขาราชการ ผูนํา

นักศึกษา ผูนําชุมชน และผูนําศาสนา เพื่อเผยแพรความรูความเขาใจ 

และทักษะในการเตรียมการสานเสวนา สูการนําไปใชในสถานการณ

จริงเพื่อชวยลดปญหา ความรุนแรงในภาคใต กิจกรรมการฝกอบรม

วิทยากรการสานเสวนา 

- โครงการสานเสวนาเพื่อลดปญหาความขัดแยงในชุมชน

ดวยการจัดการสานเสวนาในระดับปฏิบัติ (Dialogue of Life in

Action) เพื่อเปดโอกาสใหบุคคลหรือกลุมตางๆ ที่มีความคิด ความ

เชื่อ จุดยืนตางกัน มีโอกาสพบปะพูดคุยแสดงความรูสึก ฟงเงื่อนไข

ปจจัยของกันและกันอยางลึกซึ้ง เพื่อเขาใจกันอยางเห็นอกเห็นใจมาก

ขึ้น โดยที่สองฝายยังมีจุดยืนที่ตางกันได แตการฟงเพื่อเห็นอกเห็นใจ

และเขาใจกันน้ัน ตองมองขามกรอบอางอิงของตนไป  เพื่อเปด

โอกาสใหเกิดการเรียนรู พัฒนาความเห็นอกเห็นใจ และเขาใจ

สถานการณของเพื่อนที่เชื่อตางจากตน กระทั่งอาจเปลี่ยนแปลงความ

เขาใจผิด ความขัดแยง  ไปเปนความเขาใจและเห็นใจกันมากขึ้น

กลุมเปาหมายของโครงการสานเสวนาเพื่อลดปญหาความ

ขัดแยงในชุมชน ไดแก ตัวแทนจากสภานักเรียนโรงเรียนมัธยม 3
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จังหวัดชายแดนภาคใต   เจาหนาที่สถานพินิจและคุมครองเด็กและ

เยาวชน และเจาหนาที่ศูนยฝกอบรมเด็กและเยาวชน เขต 9 จังหวัด

สงขลา เยาวชนคุมประพฤติจากจังหวัด ตรัง พัทลุง ปตตานี ยะลา 

นราธิวาส สงขลา สตูล  และผูนําสตรีจากหมูบาน ตางๆในอําเภอจะ

แนะ จังหวัดนราธิวาส

โครงการน้ีศูนยศึกษาและพัฒนาสันติวิธี  มหาวิทยาลัยมหิดล  

ไดรับความรวมมือในการดําเนินงานจาก  โครงการพัฒนาเครือขาย

ภาคประชาสังคมในการสงเสริมและคุมครองสิทธิมนุษยชนเพื่อสุข

ภาวะของบุคคลและชุมชน มูลนิธิสาธารณสุขแหงชาติ กรมคุม

ประพฤติ กระทรวงยุติธรรม คณะกรรมการพัฒนาสตรีอําเภอ    และ 

มูลนิธิฟรีดริค เอแบรท ผูรับผิดชอบโครงการน้ี คือ ปาริชาด 

สุวรรณบุบผา ภาควิชามนุษยศาสตร คณะสังคมศาสตรและ

มนุษยศาสตร มหาวิทยาลัยมหิดล

การสื่อสารกับสังคม

มีจุดประสงคเพื่อลดอคติ และทัศนคติลบดานประวัติศาสตร  

และชาติพันธุในพื้นที่ 3 จังหวัดชายแดนภาคใต  โครงการภายใต

มโนทัศนน้ี ไดแก  โครงการเสริมสรางจินตนาการใหมความเปน

ไทย และ โครงการเลาขานตํานานใต

- โครงการเสริมสรางจินตนาการใหมความเปนไทย  เกิด

ขึ้นมาจากแนวคิดที่วา จิตนาการความเปนไทย ที่รัฐไทยสรางขึ้นมา

กวา 100 ป ที่ทําใหกลุมชาติพันธุที่มีวัฒนธรรมแตกตางออกไปรูสึก

แปลกแยก  เปนรากเหงาของปญหาจังหวัดชายแดนภาคใต

เพื่อแกไขปญหาดังกลาว ศูนยศึกษาและพัฒนาสันติวิธี 

ตองการกระตุนใหเกิดความคิดใหมๆ เกี่ยวกับรัฐชาติไทย และความ

เปนไทย ทั้งโดยการสื่อสารกับคนใน 3 จังหวัดชายแดนภาคใตและ

สังคมไทย  ผานวิธีการจัดกลุมสนทนาทั้งในระดับการพูดคุยเชิงลึก

กับชาวบานหลายๆกลุม  เวทีสนทนาขนาดใหญ  และในสังคมระดับ

กวางออกไป  รูปแบบการสื่อสารกับสาธารณะ เนนการสื่อสารผาน

สื่อมวลชนในรูปแบบตางๆ เชน เพลง การแสดง ละคร ภาพยนตร  

และหนังสือเลม ที่มีลักษณะเปน popular culture

การพัฒนาโครงการดังกลาวไดรับความรวมมือจากนักวิจัย

หลายๆหนวยงาน ไดแก สถาบันวิจัยประชากรและสังคม คณะ
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สิ่งแวดลอมและทรัพยากรศาสตร  และโครงการจัดต้ังสํานักงานสิทธิ

มนุษยชนศึกษาและการพัฒนา สังคม  ของมหาวิทยาลัยมหิดล และ

ศูนยมานุษยวิทยาสิรินธร

- โครงการเลาขานตํานานใต ใชเร่ืองเลาทางประวัติศาสตร

และตํานานพื้นบานในการเชื่อมโยงกลุมตางๆ ที่หลากหลายเขา

ดวยกัน   เน่ืองมาจากความคิดวาเร่ืองเลาจะกอสายใยผานความรูจัก

และเขาใจ เผยใหเห็นมิติทางวัฒนธรรมแบบผสมผสานระหวางชน

เชื้อชาติตางๆ ในสังคม เพื่อใหสามารถอยูรวมกันดวยความเคารพ ไม

แบงฝกฝาย และเพื่อนําเร่ืองเลาเหลาน้ีเขาเปนสวนหน่ึงของความทรง

จํา ใหกับเยาวชนและประชาชนทั่วไป อันจะสงผลใหเกิดความเขาอก

เขาใจ และลดความรูสึกที่ไมดีตอกันได

โครงการเลาขานตํานานใตมีวัตถุประสงคในการรวบรวมประ

วัตศาสตรและตํานานเกี่ยวกับ 3 จังหวัดชายแดนภาคใตและจังหวัด

ใกลเคียง รวมทั้งจัดใหมีการแลกเปลี่ยนความคิดเห็นและขอมูล

ระหวางนักประวัติศาสตร นักเขียน นักนิเทศศาสตร เพื่อผลิตสื่อ

สิ่งพิมพและสื่ออ่ืนที่สามารถเขาถึงประชาชนสวนมาก ตลอดจน

อนุวัตตามเจตนารมณของรัฐธรรมนูญ ในเร่ืองสิทธิเสรีภาพของ

บุคคลในการเลือกนับถือหรือปฏิบัติตามความเชื่อของตน

ผูรับผิดชอบโครงการน้ีคือ  ศรีศักร วัลลิโภดม เมธีวิจัยอาวุโส 

สํานักงานกองทุนสนับสนุนการวิจัย (สกว.)

การสรางความไววางใจโดยการปฏิบัติชอบ

มีวัตถุประสงคเพื่อลดละการปฏิบัติที่กอความราวฉาน โกรธ

เคือง หวาดระแวง และสนับสนุนการปฏิบัติโดยชอบตอกัน เพื่อ

ความสมานฉันทและความยุติธรรม ประกอบดวย โครงการเสาะ

แสวงหาขอเท็จจริง โครงการเยียวยาครอบครัวผูเสียชีวิตและ

บาดเจ็บ โครงการสานสัมพันธนําสันติสุข และโครงการ

จัดทําหลักสูตรและคูมือการอบรมเร่ือง "การใชมิติทางจิตวิญญาณใน

การจัดการอยางเปนรูปธรรมกับภาวะความเครียดและความขัดแยง"

- โครงการเสาะแสวงหาขอเท็จจริง มีวัตถุประสงคหลัก 3

ประการคือ
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1. รวบรวมขอมูล ขอเท็จจริง เหตุการณ และสถานการณที่

เกิดขึ้นใน 3 จังหวัดชายแดนภาคใต โดยเฉพาะนับแตตนป 2547 เปน

ตนมา 

2. จัดระบบขอมูลที่มีอยูใหเปนเอกภาพ ทําการวิเคราะห 

สังเคราะห และนําเสนอตอสาธารณะ ตลอดจนใชเปนพื้นฐาน

สําหรับหนวยงานหรือองคกรที่เกี่ยวของ ในการแสวงหาและเสนอ

แนวทางแกไขปญหา

3. สรางเสริมศักยภาพแกองคกร กลุม หรือบุคคล โดยเฉพาะ

เครือขายประชาชนในพื้นที่ ในการแสวงหาขอมูล ขอเท็จจริง จัดเก็บ

และนําเสนออยางเปนระบบได 

ลักษณะของความจริงที่ตองการศึกษา คือ

1. มีคุณภาพ คือถูกตอง เชื่อถือไดและมีรายละเอียดเพียงพอ 

2. มีชองทางที่มีประสิทธิภาพในการเผยแพรขอมูลและ

ขอเท็จจริงที่แสวงหามาได เพราะขอมูลที่มีคุณภาพจะไมมีประโยชน 

หากถูกเก็บไว

เฉพาะกับผูแสวงหาขอมูลมา หรือองคกรที่เก็บรักษาขอมูล

และขอเท็จจริงไว 

3. ตองมีมาตรฐานรวมบางประการที่จะทําใหการใชประโยชน

รวมกันและการแลกเปลี่ยนขอมูลเกิดขึ้นได กับทั้งสามารถปองกัน

การซ้ําซอนหรือละเลยขอมูลและขอเท็จจริงบางประการซึ่งอาจมี

ความสําคัญ 

แผนการทํางานของคณะผูวิจัยไดแก

1. สํารวจตรวจสอบหนวยงาน องคกร หรือบุคคล ที่ได

แสวงหาขอมูลและขอเท็จจริง (Stock taking)

2. รวบรวมขอมูลและขอเท็จจริงที่มีอยู เพื่อนํามาจัดระบบ 

รวมทั้งศึกษาวามีขอมูลขอเท็จจริงที่จําเปนตองแสวงหาเพิ่มเติม

หรือไม 

3. จัดการประชุมองคกรและบุคคลที่มีขอมูลขอเท็จจริงอยูใน

ครอบครอง 

4. สรางเครือขายและแสวงหาแนวรวมในการดําเนินโครงการ

แสวงหาขอเท็จจริงรวมกัน โดยเนนการทํางานกับคนในพื้นที่
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5. รวมกันจัดทําโครงการเสาะแสวงหาขอเท็จจริง เพื่อ

ดําเนินการในระยะที่สอง

ผูรับผิดชอบประสานงานโครงการเบื้องตน ไดแก นักวิชาการ

จากโครงการจัดต้ังสํานักงานสิทธิมนุษยชน มหาวิทยาลัยมหิดล  

สถาบันวิจัยประชากรและสังคม มหาวิทยาลัยมหิดล   สาขา

สังคมศาสตรการศึกษา คณะศึกษาศาสตร มหาวิทยาลัยเชียงใหม  

คณะวิทยาการจัดการ มหาวิทยาลัยสงขลานครินทร วิทยาเขต

หาดใหญ  และ Human Rights Watch

- โครงการเยียวยาครอบครัวผูเสียชีวิตและบาดเจ็บ ตองการ

บําบัดทุกขทางจิตใจจิตใจของครอบครัวผูเสียชีวิตทั้งจากกรณีกรือ

เซะ  กรณีตากใบ  และจากความรุนแรงรายวัน  ใหกลับมามีสภาพ

จิตใจที่เปนปกติอีกคร้ังหน่ึง  ซึ่งยังจะมีผลตอการลดความรูสึก

บาดหมาง   เกลียดชัง  อันจะกลายเปนเชื้อพันธุแหงความรุนแรง

ตอไปไมสิ้นสุด  โครงการน้ีจัดทําโดยการจัดอบรมเชิงปฏิบัติการ

เร่ืองการเยียวยาตนเองและผูอ่ืน การจัดทําคูมือการดูแลตนเอง การจัด

อบรมเชิงปฏิบัติการแกผูทําหนาที่เยียวยาดานจิตใจ เชน ประชาชน 

นักสังคมสงเคราะห เจาหนาที่สาธารณสุข รวมทั้งการแลกเปลี่ยน

ประสบการณและจัดต้ังเครือขายระหวางกลุมทั้ง 3

เครือขายการดําเนินโครงการน้ีประกอบดวยนักวิชาการจาก

โรงพยาบาลศูนยจังหวัดยะลา สํานักสงเสริมและการศึกษาตอเน่ือง

และภาควิชาระบาดวิทยา คณะแพทยศาสตร 

มหาวิทยาลัยสงขลานครินทร วิทยาเขตปตตานี 

- โครงการสานสัมพันธนําสันติสุข โดยโครงการดับบานดับ

เมือง และหนวยเฉพาะกิจที่ 36 สนับสนุนโดย ศูนยศึกษาและพัฒนา

สันติวิธี มีพื้นที่เปาหมายอยูที่ตําบลเกาะสะทอน และตําบลเจะเห 

อําเภอตากใบ จังหวัดนราธิวาส  ดําเนินงานโดยคัดเลือกผูนํากลุม

ตางๆ ในพื้นที่เปาหมาย ทั้ง

จากภาครัฐและภาคประชาชน ใหมาทําความรูจักกันอยาง

ลึกซึ้ง ยอมรับในความแตกตางหลากหลาย ทั้งทางชาติพันธุ ภาษา 

ขนบธรรมเนียมประเพณีความเชื่อ และในวัฒนธรรมการทํางานของ

ภาครัฐและภาคประชาชน 
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- โครงการจัดทําหลักสูตรและคูมือการอบรมเร่ือง "การใชมิติ

ทางจิตวิญญาณในการจัดการอยางเปนรูปธรรมกับภาวะความเครียด

และความขัดแยง" มีวัตถุประสงคในการใชมิติทางจิตวิญญาณเปน

เคร่ืองมือปฏิบัติการอยางเปนรูปธรรมในการจัดการกับความวิตก

กังวลและความเครียดที่เกี่ยวของกับสภาวะความกลัวในจิตใจ 

รวมทั้งใชแนวคิดและหลักปฏิบัติของพุทธศาสนา ตลอดจนมุมมอง

ของศาสนาอิสลาม เพื่อนําไปสูการรูจักกับหลักการและเหตุผลใหมที่

ทําใหสามารถเขาใจธรรมชาติของความขัดแยงไดอยางถึงรากเหงา

หลักสูตรการอบรมน้ีจึงมีเปาหมายเพื่อชวยใหผูเขารวมได

พัฒนาแนวทางการฝกสติและการสวดภาวนาที่เหมาะสมกับ

ประสบการณความเครียดของตน สวนเน้ือหาในหลักสูตรการอบรม 

ประกอบดวยการประยุกตใชมิติทางจิตวิญญาณอยางเปนรูปธรรม 

โดยเร่ิมตนจากสถานการณจริงที่เกิดขึ้นกับตนเอง ซึ่งรวมถึงความ

ทุกขและความยุงยากทั้งปวงที่ไดประสบ หลักสูตรการอบรม

โดยรวมในชวงแรก จะเปนการประยุกตใชอริยสัจสี่กับความวิตก

กังวล และในชวงที่สองจะเปนการประยุกตใชอริยสัจสี่กับความ

ขัดแยง 

วิธีการอบรม

1. ผูเขารับการอบรมแลกเปลี่ยนประสบการณความยากลําบาก 

ความเครียด ความวิตกกังวลของตนเอง ซึ่งประสบการณของ

ผูเขารวมจะเปนวัตถุดิบ สําคัญของการอบรมตอไป 

2. ภาคทฤษฎี นําเสนอในรูปแบบการพูดคุยและสนทนาใน

กลุม 

3. ภาคปฏิบัติเปนการใชบทบาทสมมติ และการจําลอง

สถานการณจากประสบการณจริงของผูเขารับการอบรม โดยทั้ง

ภาคทฤษฎีและปฏิบัติจะทําควบคูกันไปพรอมกับการทําสมาธิและ

การสวดภาวนา ทั้งน้ี การจําลองสถานการณจะอยูบนพื้นฐาน

ประสบการณจริงของผูเขารับการอบรม เทาน้ัน ดังน้ันทั้งภาคทฤษฎี

และระลึกรูที่เกิดขึ้น จะเปนการเรียนรูที่เกิดจากการเชื่อมโยง

ประสบการณการตระหนักรูภายในกับประสบการณ ความขัดแยง

จริงของผูเขารับการอบรมโดยตรง 
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ผูรับผิดชอบโครงการและวิทยากร คือ จอหน แมคคอนแนล 

เปนชาวอังกฤษผูมีความเชี่ยวชาญพิเศษในการประยุกตมิติทางจิต

วิญญาณไปใชจัดการกับความยากลําบากในแงมุมตางๆ ของชีวิต

สงเสริมเวทีวัฒนธรรม

ดําเนินงานผานโครงการพัฒนาและฟนฟูวัฒนธรรมชุมชน

ภาคใต ดําเนินงานโดยโดย โครงการจัดต้ังสถาบันสมุทรรัฐเอเชีย

ตะวันออกเฉียงใต มหาวิทยาลัยสงขลานครินทร รวมกับ ศูนยศึกษา

และพัฒนาสันติวิธี มหาวิทยาลัยมหิดล

วัตถุประสงค 

1. สนับสนุนและสงเสริมการริเร่ิมและการมีสวนรวมของ

ประชาชนในพื้นที่    โดยผานกิจกรรมที่เกี่ยวของกับวัฒนธรรม

ชุมชนทางดานตางๆ

2. ศึกษาความเปนไปได อุปสรรคและเงื่อนไขความสําเร็จ

ของการฟนฟูความสมานฉันทของชุมชน     

3. สื่อสารเพื่อสรางความเขาใจตอประชาชนทั่วประเทศ และ

ศึกษาวิธีการสงเสริม      การขยายตัวของความสมานฉันทในอนาคต

แผนการดําเนินงานประกอบดวย

1. แผนงานดานการใหความรูและสรางความเขาใจโดยผาน

กิจกรรมการประชุม สัมมนาเชิง    ปฏิบัติการ   และเวทีสานเสวนา

2. แผนงานดานการสนับสนุนบทบาทของโรงเรียน

ประถมศึกษา และรานนํ้าชา (กือดากอป)

3. แผนงานดานการสงเสริมวัฒนธรรมและประเพณีทองถิ่นที่

ไมขัดตอหลักการทางศาสนาและ    สนับสนุนการสราง

ความสัมพันธอันดีระหวางชุมชน

4. แผนงานดานการสนับสนุนบทบาทของผูอาวุโสในชุมชน 

ผูนําตามธรรมชาติ ผูนําศาสนา

5. แผนงานดานการสงเสริมกิจกรรมทางศาสนาที่กอใหเกิด

ความสมานฉันทของชุมชน

6. แผนงานดานการเผยแพร ประชาสัมพันธ และใหความรู
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เปดพื้นท่ีทางความคิด

ดําเนินงานผานโครงการศึกษาการปกครองทองถิ่นจังหวัดที่มี

หลายชาติพันธุ กรณีศึกษา จังหวัดปตตานี ยะลา และนราธิวาส 

มีวัตถุประสงคการดําเนินงานเพื่อ

1. ศึกษารูปแบบการปกครองทองถิ่นในประเทศตางๆ 

โดยเฉพาะในพื้นที่ที่มีประชาชนหลายชาติพันธุอาศัยรวมกัน

2. สานเสวนาระหวางผูมีสวนเกี่ยวของทุกฝาย (inclusive

dialogue) เพื่อรับทราบความหวงใยและความมุงหวัง สูการรวมกัน

หารูปแบบการปกครองทองถิ่นที่เหมาะสมและเปนที่ยอมรับของทุก

ฝาย 

3. จัดใหมีการรับฟงและแลกเปลี่ยนความคิดเห็นในเร่ืองของ

รูปแบบการปกครองทองถิ่นที่เหมาะสมกับจังหวัดปตตานี ยะลาและ

นราธิวาส

4. จัดทําขอเสนอนโยบายสาธารณะเพื่อพัฒนาการปกครอง

สวนทองถิ่นของจังหวัดชายแดนภาคใต ภายใตกรอบรัฐธรรมนูญ

แหงราชอาณาจักรไทย พ.ศ. 2540

5. เผยแพรขอเสนอนโยบายสาธารณะเพื่อพัฒนาการปกครอง

สวนทองถิ่นของจังหวัดชายแดนภาคใตและนําเสนอตอรัฐบาล 

รวมทั้งติดตามผล ตลอดจนความเปนไปไดที่รัฐบาลจะรับขอเสนอ

และพิจารณาจัดทํานโยบายและดําเนินงานในเร่ืองดังกลาว 

คณะทํางานดานการรับฟงความคิดเห็นและนโยบายสาธารณะ 

ประกอบดวยนักวิชาการจาก มหาวิทยาลัยสงขลานครินทร วิทยาเขต

ปตตานี คณะศิลปศาสตรและสังคมศาสตร วิทยาลัยอิสลามยะลา 

ดานการรับฟงความคิดเห็นและนโยบายสาธารณะไดแกนักวิชาการ

จากคณะรัฐศาสตร จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย

มหาวิทยาลัยสงขลานครินทร วิทยาเขตปตตานี  และนักวิชาการ

อิสระ จังหวัดปตตานี

นําเสนอนโยบายสาธารณะ

ดําเนินนโยบายผานโครงการวิจัยเร่ือง “ภาษามลายูทองถิ่นใน

ประเทศไทย : การพัฒนาภาษา การวางแผนและการกําหนดนโยบาย 

เพื่อการศึกษาและการสื่อสารที่มีประสิทธิภาพในจังหวัดชายแดน

ภาคใต”
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โครงการวิจัยมีวัตถุประสงคดังน้ี 

1. เพื่อสํารวจการใชความรู ความสามารถ และทัศนคติตอ

ภาษาตางๆ ในชีวิตประจําวันของคนไทยมุสลิม 

2. เพื่อพัฒนาภาษามลายูทองถิ่นในประเทศไทย รวมทั้ง

บุคลากรและเครือขายใหสามารถใชอัตลักษณทางภาษาทองถิ่นเปน

เคร่ืองมือจัดการศึกษามาตรฐานคุณภาพที่สอดคลองกับวิถีชีวิต 

เยาวชนในพื้นที่ 3 จังหวัดชายแดนภาคใต (เปนสะพานสูการศึกษา

ดวยภาษาราชการอยางเต็มรูปแบบ) และเพื่อการสื่อสารมวลชนที่มี

ประสิทธิภาพ 

3. เพื่อกําหนดบทบาทของภาษาในทองถิ่น และภาษาอ่ืนๆ ใน

ชีวิตของคนไทยมลายู ในการจัดการศึกษาแบบพหุภาษาตอเยาวชน 

วิธีการดําเนินงาน ประกอบดวย 

1. การศึกษาและสํารวจสถานการณทางภาษาใน 3 จังหวัด

ชายแดนภาคใต ไดแก ภาษาตางๆ ในชีวิตคนไทยมุสลิม ในแงการใช 

ทัศนคติ ความสามารถ ในกลุมคนตางอาชีพ อายุ เพศ การศึกษา ฯ 

2. การศึกษาวิจัยปฏิบัติการ เพื่อใหเจาของภาษาไดมีสวนรวม

พัฒนาภาษามลายูทองถิ่น ซึ่งเปนภาษาแมของคนสวนใหญ ใหมี

สถานะความเปนมาตรฐาน เปนที่ยอมรับของทางราชการ โดยการ

พัฒนาระบบตัวเขียนเพื่อใหสามารถใชเปนเคร่ืองมือสรางสื่อการ

เรียนการสอนในการจัดการ

ศึกษาแกเยาวชนในพื้นที่ โดยพัฒนาทั้งระบบอักษรยาวี ระบบ

อักษรไทย และระบบอักษรรูมี (ตัวเขียนอังกฤษ) รวมทั้งดําเนินการ

ทดสอบประสิทธิภาพ ประสิทธิผล และความพอใจของผูใช เชนใน

สื่อมวลชนและในการติดตอการคาชายแดน ฯลฯ รวมทั้งความ

เหมาะสมในการ

นําไปใชในบริบทตางๆ เชน ในการจัดการศึกษา การเขียน

หนังสือ เร่ืองเลา นิทาน คําสอน ฯลฯ จากน้ันนําเขาสูโครงการ

ทดลองในโรงเรียน ในชุมชน เพื่อจัดทําหลักสูตรและสอนใน

โรงเรียนในกลุมเด็กที่เร่ิมหัดเรียนและอานเขียนเพื่อการรูหนังสือ

กอนเขาสูการเรียนการสอนในภาษาราชการ ดังขั้นตอนตอไปน้ี 

- พัฒนาระบบภาษาเขียน ภาษามลายูถิ่น (ทั้งระบบอักษรยาวี รู

มี และไทย) รวมทั้งการฝกหัดเขียนและการทดสอบประสิทธิภาพใน
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กลุมประชากรตางอายุ เพศ อาชีพ การศึกษา ฯลฯ ของระบบอักษรแต

ละชนิด 

- ศึกษาศักยภาพ โอกาส และความเหมาะสม ในการนําระบบ

อักษรแตละชนิดไปใช เชน การจัดการศึกษาสําหรับเด็กเร่ิมเรียน เพื่อ

การรูหนังสือ การศึกษาศาสนา การคาชายแดน ฯลฯ 

- พัฒนารวบรวมและสรางวรรณกรรมหรือหนังสืออานดวย

ภาษามลายูถิ่น (แตละระบบ)

- พัฒนาหลักสูตรทองถิ่นที่ใชภาษาแมเปนเคร่ืองมือ 

- พัฒนาสื่อการเรียนการสอนที่ใชภาษามลายูถิ่น (ระดับ

เบื้องตน)

- ฝกครูเจาของภาษา 

- โครงการทดลองการจัดการเรียนการสอนแบบพหุภาษา (

multilingual education) ซึ่งเร่ิมจากการเรียนการสอน โดยใชภาษาแม

หรือภาษาที่หน่ึงของผูเรียนเปนสื่อ 

3. สรุปขอมูลเชิงวิเคราะหเพื่อเสนอแนะเชิงนโยบายภาษา สู

การจัดการศึกษาที่มีประสิทธิภาพแกประชากรไทยในพื้นที่ 3 จังหวัด

ชายแดนภาคใต และครอบคลุมประชากรไทยทั่วประเทศ ซึ่งจะเปน

นโยบายที่สามารถรักษาความหลากหลายของภาษาและวัฒนธรรม

ทองถิ่นใน

ประเทศไทย ตลอดจนชวยใหกลุมชาติพันธุที่มีภาษา

วัฒนธรรมเปนเอกลักษณเฉพาะตน สามารถเขาเรียนในโรงเรียนและ

ประสบความสําเร็จ เพื่อเปนประชากรไทยที่มีคุณภาพตอไป 

คณะทํางานประกอบดวยนักวิจัยจากสถาบันวิจัยภาษาและ

วัฒนธรรมเพื่อพัฒนาชนบท มหาวิทยาลัยมหิดล

มหาวิทยาลัยสงขลานครินทร วิทยาเขตปตตานี มหาวิทยาลัยทักษิณ 

วิทยาลัยอิสลามยะลา วิทยาเขตปตตานี 

บทบาทดานการวิจัยสันติภาพนอกจากจะดําเนินการโดยมหาวิทยาลัยตางๆแลว  ใน

ปจจุบันประเด็นสันติภาพยังไดรับความสนใจจากสํานักงานกองทุนสนับสนุนการวิจัย ขณะน้ี

โครงการเมธีวิจัยอาวุโส สํานักงานกองทุนสนับสนุนการวิจัยกําลังอยูระหวางการดําเนินงาน

โครงการวิจัยหัวขอ “สันติวิธี ความรุนแรง และสังคมไทย” (Nonviolence, Violence and Thai

Society)  งานวิจัยคร้ังน้ีมีวัตถุประสงคเพื่อทําความเขาใจปญหาความรุนแรงในสังคมไทยที่ได
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เปลี่ยนแปลงไปจากอดีตไมนอย ทั้งองคความรูในประเทศไทยและปรากฏการณที่เกิดขึ้นใน

สังคมไทย 

ในงานมหกรรมสันติวิธีคร้ังที่ 2 มีการนําเสนองานวิจัยที่นาสนใจหลายชิ้น ไดแก “รูปแบบ

การสรางคานิยมสันติวิธีรวมกับจริยธรรมในระบบการสอน” ของนงเยาว  แขงเพ็ญแข “The

Implement of President Gorge W.Bush’s Foreign Policy toward North Korea and the Interaction

between the United States and North Korea” โดยสัญญารัตน  มีสุวรรณ “อานสันติวิธีใน

สังคมไทย” โดยชาญชัย  ชัยสุขโกศล “การใชแนวทางสันติวิธีในการแกไขความขัดแยง: ศึกษากรณี

โครงการทอสงกาซและโรงแยกกาซไทย-มาเลเซีย  อําเภอจะนะ  จังหวัดสงขลา  ระหวางป พ.ศ.

2541-2546” ของจิตราภรณ  สมยานนทนากุล “ยุทธศาสตรการเขาใจเขาถึงและพัฒนาชุมชนมุสลิม 

จังหวัดชายแดนภาคใต” ของอับดุชชะกูร  บินซาฟอีย และงานวิจัยรวบรวม “บรรณนิทัศน

(bibliography) หนังสือที่เกี่ยวของกับความไมสงบในพื้นที่สามจังหวัดชายแดนภาคใต” ของโชคชัย  

วงษตานี (องคกรผูจัดงานมหกรรมสันติวิธี, 2550)

4) การอบรมเกี่ยวกับสันติภาพ และการแกไขความขัดแยง

ตัวอยางการจัดอบรมสันติภาพ ระหวางป พ.ศ. 2547 – ปจจุบัน เชน

“โครงการฝกอบรมนักประสานสันติ”  ที่จัดขึ้นในป พ.ศ. 2549 ซึ่งมีองคกรที่รับผิดชอบ 

ไดแก เสมสิกขาลัย  มูลนิธิสันติภาพและวัฒนธรรม และศูนยศึกษาและพัฒนาสันติวิธี

มหาวิทยาลัยมหิดล โครงการน้ีมีวัตถุประสงคคือ

1.เสริมสรางการเรียนรูความเขาใจและทักษะในการจัดการความ

ขัดแยงดวยวิธีการสันติ ทั้งในระดับชีวิต ความสัมพันธ และโครงสรางทาง

สังคม และการนํากลับไปประยุกตใชงานไดจริง

2.สรางพื้นที่ทางสังคม โดยเฉพาะกลุมองคกรและผูนําชุมชน ที่

ทํางานเพื่อสังคมใหใชวัฒธรรมการจัดการความขัดแยงดวยวิธีการสันติ

3.แลกเปลี่ยนและรวบรวมพัฒนาองคความรูที่ไดจากการจัดการ

อบรม เปนคูมือหรือชุดองคความรูสําหรับใชเรียนรูตอไป

เน้ือหาการอบรมประกอบดวย 4 วิชา คือ การใหการปรึกษา : แบบ

พัฒนาศักยภาพ การสมานไมตรี การสื่อสารเพื่อสันติ ศาสตรและศิลป

แหงการระงับความขัดแยง และนักฝกอบรมดานประสานสันติ
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กระบวนการเรียนรูประกอบดวย

1. กระบวนการเรียนรูแบบมีสวนรวม ที่เนนกระบวนวิธีผาน

ประสบการณ โดยมุงใหผูรวมอบรมเกิดการเปลี่ยนแปลงทั้งดานสมอง 

(Head) หัวใจ (Heart) และทักษะ (Hand)

2. เปนการเรียนรูทั้งทฤษฎีและการฝกปฏิบัติ โดยดึงเอา

ประสบการณของผูอบรมมาเปนตัวอยางของการเรียนรู

3. อยูบนฐานของการภาวนา โดยนําการฝกสติ-สมาธ ิ มาปรับ

ประยุกตเพื่อใหเกิดการเรียนรูในมิติลึก ซึ่งจะมีผลตอการเปลี่ยนแปลง

ทัศนคติและอคติของผูอบรมตอเร่ืองตางๆ ซึ่งอาจเปนอุปสรรคของสันติวิธี

4. จัดบรรยากาศใหเอ้ือตอการเรียนรู เชน ใหมีชวงเวลาของการ

ผอนพักตระหนักรู การไดชื่นชมกับธรรมชาติหรือชุมชนรอบขาง   มีการจัด

ปรับวิถีชีวิตเพื่อใหเกิดสุขภาวะ เชน  การฝกโยคะ  การกินอาหารที่ไมมี

เน้ือสัตว  การนวดเพื่อสุขภาพ  เปนตน (เสมสิกขาลัย, 2549)

ในป พ.ศ. 2550 ศูนยศึกษาและพัฒนาสันติวิธี  มหาวิทยาลัยมหิดล  เสมสิกขาลัย และ 

โครงการฝกอบรมเยาวชนเพื่อการพัฒนา รวมกันจัด “โครงการฝกอบรมความรูและทักษะสันติวิธี

โดยมีแผนพัฒนาจิตเพื่อสุขภาพ” สํานักงานกองทุนสนับสนุนการสรางเสริมสุขภาพสนับสนุน

โครงการ  กลุมเปาหมายของโครงการน้ีคือ ครู อาจารย ในโรงเรียนระดับประถมศึกษา  มัธยมศึกษา  

หรือสถานพินิจที่ตองการเรียนรูหรือจัดการเรียนการสอนเน้ือหาดานสันติภาพ หลักสูตรของ

โครงการน้ีประกอบดวย เวทีพบปะและทําความเขาใจโครงการรวมกัน รายวิชา 5 วิชา คือ 

สรางสันติดวยมือเรา สรางสนัติภายใน การสื่อสารอยางสันติ ปฏิบัติการดานสันติวิธี

การเรียนรูอยางมีสวนรวม และจบกระบวนการอบรมดวย เวทีถอดบทเรียนการเขารวม

โครงการ (เสมสิกขาลัย, 2550ข)

โดยทั่วไปแลวการจัดอบรมทักษะดานสันติภาพมักจัดใหกับผูที่ทํางานดานสันติภาพหรือผู

ที่มีความสนใจดานสันติภาพเปนพิเศษ   การสรางทักษะเหลาน้ีจึงใชเวลาหลายวัน  แตกิจกรรมใน

มหกรรมสันติวิธี ทั้ง 2 คร้ัง เปนตัวอยางหน่ึงที่ทําใหเห็นวา  การอบรมเชิงปฏิบัติการดานสันติภาพ

สามารถนํามาเปนกิจกรรมเสริม  นอกเหนือไปจากกิจกรรมประเภทปาฐกถา  หรือการนําเสนอ

บทความวิชาการและงานวิจัย  

กิจกรรมอบรมในงานมหกรรมสันติวิธี ป พ.ศ. 2548 ไดแก  การอบรมเชิงปฏิบัติการ “ผูนํา

สันติวิธีและสรางสรรคชุมชน”  การอบรมเชิงปฏิบัติการ “คายอบรมเยาวชนเพื่อสันติภาพ” การ

สัมมนาเชิงปฏิบัติการ “ธรรมาภิบาลการจัดการทรัพยากรธรรมชาติและสิ่งแวดลอม”   อบรมเชิง
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ปฏิบัติการ “การสื่อสารดวยรักและสันติ”   ประชุมเชิงปฏบิัติการ “รูปแบบการสรางคานิยมสันติวิธี

รวมกับจริยธรรมในระบบการสอน”    การสานเสวนา “ปจจัยที่ทําใหการไกลเกลี่ยประสบ

ความสําเร็จ”  การอบรมเชิงปฏิบัติการ “คายเยาวชนเพื่อสันติภาพ” (มหาวิทยาลัยมหิดล, ศูนยศึกษา

และพัฒนาสันติวิธี, 2550)

กิจกรรมเชิงปฏิบัติการในงานมหกรรมสันติวิธีคร้ังที่ 2 ใชชื่อวา “กิจกรรมอบรมปฏิบัติการ  

หองยอยเพื่อการเรียนรู: สันติวิธีที่เราทําได”  จัดขึ้นในชวงบาย ต้ังแตเวลา 13.30 น. – 16.30 น. ของ

วันที่ 2 และ 3 พฤศจิกายน พ.ศ. 2550

กิจกรรมบางหองเปนหัวขอที่ใชเวลาอบรมตอเน่ือง 2 วัน ไดแก “การจัดการความขัดแยง”

ของสถาบันพระปกเกลา  “สื่อละครเพื่อความเขาใจความขัดแยง” โดยกลุมละครมะขามปอม  “การ

สานเสวนา” ของศูนยศึกษาและพัฒนาสันติวิธี  มหาวิทยาลัยมหิดล  และ “สันติวิธีในสถานพินิจ”

ของศูนยฝกอบรมเด็กและเยาวชน บานกาญจนาภิเษก 

กิจกรรมบางหัวขอใชเวลาอบรมเพียงหน่ึงวัน ไดแก   โดยมูลนิธิสันติภาพและวัฒนธรรม  

“สื่อสารสันติในครอบครัว” โดยมูลนิธิเครือขายครอบครัว  “ประสบการณเดินธรรมยาตรา” ของ

ธรรมยาตรากลุมตางๆ  “การสื่อสารอยางสันติ”  โดย  ไพรินทร  โชติสกุลรัตน  และ “ประสบการณ

สันติอาสาสักขีพยาน”  โดยศูนยศึกษาและพัฒนาสันติวิธี  มหาวิทยาลัยมหิดล  

จากการสังเกตแบบมีสวนรวม (2 พฤศจิกายน 2550) ในกิจกรรมหัวขอ “สันติวิธีกับชีวิตที่

ตองเผชิญกับความรุนแรง” ผูรวมกิจกรรมแบงกลุมยอยเพื่อแลกเปลี่ยนประสบการณที่เกิดความ

ขัดแยง  ซึ่งอาจเกิดหรือไมเกิดความรุนแรงตามมา โดยรวมกันวิเคราะหสถานการณเหลาน้ัน  ถึง

ปจจัยที่จะคลี่คลายความขีดแยงไมใหบานปลายจนกลายเปนความรุนแรง   มีกิจกรรมใหศึกษากรณี

ความขัดแยงและวิเคราะหสันติวิธีจากบทความ เร่ือง “กรณีศึกษา: การตอตานการถือวรรณะในไว

กุม”  ซึ่งเกี่ยวกับปญหาสิทธิมนุษยชนของวรรณะจัณฑาลในอินเดีย  กิจกรรมสุดทายเปนการศึกษา

บทเรียนจากการงมของมีคาที่จมอยูกนอางแปงมันซึ่งจับตัวแข็งถึงการใชความนุมนวลในการแกไข

ปญหา

สวนกิจกรรมหัวขอ “การสื่อสารอยางสันติ” (สังเกตแบบมีสวนรวม, 3 พฤศจิกายน 2550)

มีกิจกรรมเพื่อฝกการสังเกตความรูสึก  การวิเคราะหความตองการ  และทักษะการรองขอเพื่อสนอง

ความตองการ  โดยมีฐานคิดวา หากมนุษยสามารถสื่อสารถึงความรูสึก  และความตองการลึกๆของ

ตนอยางเขาอกเขาใจทั้งฝายตนเอง และผูอ่ืน  รวมทั้งมีทักษะในการสื่อสารรองขออยางถูกตอง  จะ

ทําใหความขัดแยงและความรุนแรงระหวางกันมีนอยลง

กิจกรรมอบรมปฏิบัติการในงานมหกรรมสันติวิธี คร้ังที่ 2 น้ี  ใชเวลาอบรมเพียง 3 – 6

ชั่วโมงเทาน้ัน  แมวาผูเขารวมกิจกรรมไมไดมีเวลามากพอที่จะฝกฝนทักษะสันติภาพจนชํานาญ   

แตก็นับเปนโอกาสที่ดีที่จะใหผูรวมงานไดเขาใจหลักการ และฝกสรางทักษะดานสันติภาพใหกับ

ตนเองอยางกระชับ  และทําใหการจัดงานสันติภาพมิไดมีเพียงการใหขอมูลความรูดานสันติภาพ
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โดยการปาฐกถาหรือการบรรยาย  อยางที่งานสันติภาพงานอ่ืนๆนิยมจัดกัน   แตไดใหความสําคัญ

กับการใหผูรวมงานไดสัมผัสบรรยากาศแหงสันติภาพดวยตนเองอีกดวย

5) การเรียนการสอนดานสันติภาพ 

ในป พ.ศ. 2547 – ปจจุบัน สถาบันการศึกษาหลายแหงใหความสําคัญกับการศึกษาเพื่อ

สันติภาพ  โดยไดพัฒนาหลักสูตรและการสอนดานสันติภาพขึ้น   ไดแก  หลักสูตรในระดับ

บัณฑิตศึกษา สาขาวิชาการบริหารและการจัดการความขัดแยง (Conflict Resolution and

Management) ที่สถาบันสันติศึกษา มหาวิทยาลัยสงขลานครินทร รวมมือทางวิชาการกับ Royal

Roads University ประเทศแคนาดา มหาวิทยาลัยขอนแกน มหาวิทยาลัยมหาสารคาม และสถาบัน

พระปกเกลาจัดขึ้น  หลักสูตรน้ีเร่ิมเปดสอนคร้ังแรกในเดือนพฤศจิกายน พ.ศ. 2548

หลักสูตรประกาศนียบัตร การพัฒนาทักษะและแนวคิดพื้นฐานการไกลเกลี่ยดาน

สาธารณสุขดวยสันติวิธี  และหลักสูตรประกาศนียบัตรชั้นสูง  การพัฒนาศักยภาพนักเจรจาไกล

เกลี่ยคนกลางดานสาธารณสุข ซึ่งจัดโดยศูนยสันติวิธีสาธารณสุข  กระทรวงสาธารณสุข  

นอกจากการจัดการศึกษาเพื่อสันติภาพโดยการพัฒนาหลักสูตรดานสันติภาพแลว 

สถาบันสันติศึกษา มหาวิทยาลัยสงขลานครินทรไดริเร่ิมการใชกระบวนการจิตปญญา

ศึกษา (Contemplative Education) มาใชในกระบวนการเรียนการสอน จิตปญญาศึกษาเปน

กระบวนการพัฒนาขีดความสามารถของมนุษยใหมีขอมูลเชิงประจักษ ขอมูลเชิงเหตุผล การเขา

พินิจความจริงดวยจิตอันสงบ โดยใชหลักของทุกศาสนาและศิลปะแขนงตางๆ เปนแกนในการ

เรียนรู รายละเอียดของหลักสูตรและการสอนเกี่ยวกับสันติภาพของสถาบันการศึกษาตางๆ มีดังน้ี

หลักสูตรในระดับบัณฑิตศึกษา สาขาวิชาการบริหารและการจัดการความขัดแยง (Conflict

Resolution and Management) เกิดขึ้นจากความรวมมือของสถาบันสันติศึกษา มหาวิทยาลัย

สงขลานครินทร กับ Royal Roads University ประเทศแคนาดา มหาวิทยาลัยขอนแกน มหาวิทยาลัย

มหาสารคาม และสถาบันพระปกเกลา  เร่ิมเปดสอนคร้ังแรกในเดือนพฤศจิกายน พ.ศ. 2548

โครงสรางหลักสูตร ประกอบดวย

Year 1 : First intensive courses 3 weeks in Thailand (with Canadian

students)

CAM 500:Theory of Conflict Analysis

CAM 520: Conflict Management Processes

CAM 510 (7 weeks) : Legal Framework

CAM 530 (12 weeks) : Multicultural Systems Design

CAM 575 (12 Weeks) : Research Methods

CAM 521 (7 Weeks) : Skill Practicum
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Year 2 : First intensive courses 4 weeks in Victoria

CAM 600: Advanced Issues

CAM 650: Ethno-Political Conflict

Thesis in Thailand

CAM 690: (44 Weeks) : Major Project

(มหาวิทยาลัยขอนแกน, 2550)

หลักสูตรประกาศนียบัตร การพัฒนาทักษะและแนวคิดพื้นฐานการไกลเกลี่ยดาน

สาธารณสุขดวยสันติวิธี  และหลักสูตรประกาศนียบัตรชั้นสูง  การพัฒนาศักยภาพนักเจรจาไกล

เกลี่ยคนกลางดานสาธารณสุข พัฒนาขึ้นโดยศูนยสันติวิธีสาธารณสุข  กระทรวงสาธารณสุข 

(2550) เพื่อรองรับปญหาความขัดแยงระหวางผูรับบริการทางสาธารณสุข และแพทย พยาบาล ที่

เพิ่มมากขึ้น  หัวขอการบรรยายของหลักสูตรประกาศนียบัตร การพัฒนาทักษะและแนวคิดพื้นฐาน

การไกลเกลี่ยดานสาธารณสุขดวยสันติวิธี ไดแก

1.นโยบายการจัดการความขัดแยงดวยสันติวิธี

2. สุขภาพและสันติภาพ

3. สภาพการณและปญหาความขัดแยงในระบบสาธารณสุข

และแนวทางการแกไข

4. สันติวิธีกับการจัดการความขัดแยง สาเหตุ ประเภท

หลักการวิเคราะหความขัดแยงและกลยุทธการจัดการความขัดแยง

5. เคร่ืองมือการเจรจาไกลเกลี่ยกันเอง (Negotiation) และ

การใชคนกลาง (Mediation)

6. แนวคิดการจัดการความขัดแยงทางเลือก (ADR) การไกล

เกลี่ยในศาลยุติธรรมและนอกศาล

7. ทักษะการสื่อสารและการรับฟง (Communication and

Listening Skill )

การกลาวทวน (Paraphrasing) การปรับปรุงคําพูด (Reframing)

8. การสรางสัมพันธภาพและความไววางใจ

9. กรอบแนวคิดและบุคลิกภาพผูไกลเกลี่ย

10. การพัฒนาความสามารถการไกลเกลี่ยดานสาธารณสุข :

แนวทางและวิธีการที่ควรพัฒนา

11. การเจรจาตอรองในภาวะวิกฤติและการใหคําปรึกษา
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หารือ ขอแตกตางกับการไกลเกลี่ยคนกลางในภาวะปกติ

12. กระบวนการและวิธีการมีสวนรวมของประชาชนกับการ

จัดการความขัดแยงดานสาธารณสุข

13. หัวขออ่ืนๆตามความจําเปนเหมาะสม

รายละเอียดหลักสูตรประกาศนียบัตรชั้นสูง การพัฒนา

ศักยภาพนักเจรจาไกลเกลี่ยคนกลางดานสาธารณสุข แบงออกเปน

วิชา ดังน้ี

1. การพัฒนาจิตแนวสันติวิธี มิติความเปนมนุษย และความ

เปนกลางของผูไกลเกลี่ย

2. ภาพรวมของกระบวนการเจรจาไกลเกลี่ยความขัดแยง

ดวยสันติวิธี

3. กฎหมายที่เกี่ยวของกับการเจรจาไกลเกลี่ยในศาล และ

นอกศาล กฎหมายที่เปนอุปสรรคและที่ยังขาด

4. ขั้นตอนดําเนินการไกลเกลี่ย(นอกศาล)

5. การวิเคราะหความขัดแยงที่มีประสิทธิผลและการทําแผน

ที่เหตุการณความขัดแยง

6. การประเมินปจจัยและการเตรียมตัวเจรจาไกลเกลี่ย

7. การสรางบุคลิกภาพผูไกลเกลี่ยโดยการจับอารมณ

ความรูสึกและการแสดงออกอยางมีเหตุผล (Assertiveness)

8. การเจรจาไกลเกลี่ยที่มีบุคคลเกี่ยวของหลายฝาย (Multi -

Stakeholder)

9. การแปลงเปลี่ยนความขัดแยงอยางสรางสรรค (Conflict

Transformation)

10. ทางเลือกและขอควรระวังในการไกลเกลี่ย และ

สถานการณที่ยากตอการไกลเกลี่ย

11. การฝกทักษะของผูไกลเกลี่ยในขอ 8.5 ถึง 8.10 ที่

เกี่ยวกับกรณีขัดแยงทางการแพทยและสาธารณสุข

12. การศึกษาดูงานและการฝกเปนผูชวยไกลเกลี่ยใน

สถานการณจริงในศาล
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นอกจากการจัดการศึกษาเพื่อสันติภาพโดยการพัฒนาหลักสูตรดานสันติภาพแลว  ยังมีการ

พัฒนากระบวนการเรียนการสอนเพื่อสันติภาพโดยใชกระบวนการจิตตปญญาศึกษา  โดยสถาบัน

สันติศึกษา มหาวิทยาลัยสงขลานครินทร

จิตตปญญาศึกษาเปนกระบวนการที่เนนกระบวนการใหเกิด

การเรียนรูดวยใจอยางใครครวญ  ใหผูศึกษายอนกลับไปหารากของ

คุณคาและความหมายที่แทจริงของการเรียนรู  สะทอนคิดใหเห็น

ความเปนพลวัตรไมหยุดน่ิง  สามารถมองเห็นสรรพสิ่งตามความเปน

จริงที่มีความสัมพันธเชื่อมโยงกันและเปลี่ยนแปลงตลอดเวลา  โดย

ใชหลักคําสอนทางศาสนา  ดนตรี  ศิลปะ  ธรรมชาติ  ซึ่งถือเปน

เคร่ืองมืออยางดีที่สามารถทําใหเกิดการหยั่งรูภายในจิตใจ  เปนอิสระ

จากภาพมายา  กาวพนสูการสัมผัสความจริง  ความดี  ความงามของ

ชีวิต  จนกอใหเกิดการคนพบแนวทางในการดําเนินชีวิตที่ดี  มี

ความสุขสงบอยางแทจริงดวยตัวของตัวเอง  และสามารถสัมผัส

คุณคาของการดํารงชีวิตอยูรวมกัน  เกื้อกูลซึ่งกันและกันเพื่อใหเกิด

ความมีดุลยภาพของสรรพสิ่ง

วัตถุประสงคของการเรียนการสอนแบบจิตตปญญาคือ  

เพื่อที่จะผสมผสานเชื่อมโยงการเรียนรูดานวิชาการ  วิชาชีพ  และ

ดานมิติจิตใจ  อันจะนําไปสูการศึกษาที่เปนองครวมไดอยางสมบูรณ  

ทําใหนักศึกษาเขาใจสภาพองครวมของชีวิต  เขาใจตนเอง  เขาใจ

ศาสตรที่ตนเองศึกษาอยางลึกซึ้ง  และสามารถสะทอนคิดถึงหลัก

ความจริง  ความดี  ความงามของชีวิตและธรรมชาติ  ทําใหนักศึกษา

เกิดการต่ืนรูเปลี่ยนแปลงตนเองเปนคนดี  มีปญญา  และมีความสุข

การเรียนการสอนแบบจิตปญญาศึกษา ที่จัดโดยสถาบันสันติศกึษา

มหาวิทยาลยัสงขลานครินทร ไดแก

1. เปดรายวิชา 902-125 “ชีวิตและความสุข” จํานวน 3 หนวย

กิต (1-2-4) เปนวิชาเลือกเสรีที่วิทยาลัยชุมชนสุราษฎรธานี  เขต

การศึกษาสุราษฎรธานีต้ังแตภาคฤดูรอนปการศึกษา 2547

2. เปดรายวิชา 640-631 “ชีวิตและความสุข” จํานวน 3 หนวย

กิต (1-6-3) เปนวิชาเลือกเสรีที่คณะพยาบาลศาสตร  วิทยาเขต

หาดใหญ  ต้ังแตภาคการศึกษาที่ 2/2549
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นอกเหนือจากการเปดสอนเปนรายวิชาแลว  กระบวนการจิตต

ปญญาศึกษายังเปดเปนหลักสูตรกิจกรรมฝกอบรมระยะสัน้เพื่อ

พัฒนานักศึกษา  การจัดปฐมนิเทศแนวใหม  ปจฉิมนิเทศแนวใหม

ดวย   หลักสูตรกิจกรรมฝกอบรมระยะสั้น และโครงการพัฒนา

นักศึกษาแกนนําไดแก

1. รูจักชีวิต รูจักรัก รูจักตน  ระยะเวลา 3 วัน 2 คืน เปน

หลักสูตรที่ทําใหเกิดความเขาใจเร่ืองชีวิต  คุณคาชีวิต  เปาหมายชีวิต

2. องครวมแหงชีวิตและสุขภาพ  ระยะเวลา 3 วัน 3 คืน  

เพื่อใหเกิดการเรียนรูแนวคิดภูมิปญญาตะวันออกและการดูและ

สุขภาพแบบองครวม

3. รูจักธรรมชาติ  รูจักชีวิต  ระยะเวลา 2 วัน 2 คืน  เปน

หลักสูตรที่นักศึกษาจะไดเรียนรูกฎเกณฑธรรมชาติ  ความสัมพันธ

ระหวางธรรมชาติกับมนุษย  กอใหเกิดการเรียนรูถึงคุณคาของการอยู

รวมกัน

4. คุณคือโลก  ระยะเวลา 2 วัน 2 คืน  เปนหลักสูตรที่ทําใหเกิด

ความเขาใจหลักการเปลี่ยนแปลงภายใน (จิตใจ) และภายนอก (โลก)

5. ชีวิตกับการเรียนรู  ระยะเวลา 2 วัน 2 คืน  เปนหลักสูตรที่

ใหเขาใจคุณคาของชีวิตและการเรียนรู

6. เผชิญหนากับวิกฤต  ระยะเวลา 2 วัน 2 คืน เปนหลักสูตรที่

ใหนักศึกษาไดเรียนรูและการตัดสินใจเมื่อเผชิญหนากับความสับสน  

ความขัดแยง

7. ชีวิตกับการเขาถึงความจริง  ความดี และความงาม  

ระยะเวลา 2 วัน 2 คืน  เพื่อศึกษากฎธรรมชาติใหเขาใจหลักแหง

ความจริงของชีวิต  หลักแหงการดําเนินชีวิตที่ดีงามทั้งของตนเอง

และสรรพสิ่ง

8. การศึกษาแบบบูรณาการ  ระยะเวลา 2 วัน 2 คืน  เปน

หลักสูตรที่ทําใหเกิดความเขาใจ  ความเชื่อมโยงกันระหวางศาสตร

ตางๆอยางมีความหมาย

9. วิถีแหงพลัง ปรีชาญาณของธรรมชาติ  ระยะเวลา 3 วัน 2

คืน เปนหลักสูตรที่ตองการเติมเต็มเรียนรูชีวิตดานจิตวิญญาณ

โดยตรงจากธรรมชาติ
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10. สุนทรียสนทนา ระยะเวลา 3 วัน 2 คืน เปนหลักสูตรที่

นําพาใหเราไดมีโอกาสเรียนรูการเขาสูภูมิปญญาของจักรวาล  โดย

ผานการฟงอยางไมตัดสิน และเทาเทียม

11. ชีวิตทางเลือก  ระยะเวลา 3 วัน 2 คืน เพื่อคนหาสาระของ

ชีวิต  เพื่อเกิดความรัก ความเขาใจ การเรียนรูชีวิตอยางต่ืนรู  และเบิก

บาน  ดวยตระหนักในคุณคาและเปาหมายชีวิตอันแทจริง

12. ดุลยภาพของชีวิต  ระยะเวลา 3 วัน 2 คืน เพื่อเสริมสราง

ศักยภาพในการปรับ  และเปลี่ยนแปลงจิตใจที่เปนทุกขใหเติบโตเบิก

บานขึ้นอยางมีดุลยภาพ

ปฐมนิเทศแนวใหม  เปนการฝกอบรม  ระยะเวลา 1-2 วัน 

เพื่อใหนักศึกษาชั้นปที่ 1  มีแนวคิดในการใชชีวิตในมหาวิทยาลัย  

และมีทักษะในการดํารงชีวิตที่ดี  หลักสูตรที่จัดอบรม  เชน  รูจักชีวิต  

รูเปาหมายชีวิต  รูหนาที่วิธีเรียน  เรียนรูเร่ืองรัก

ปจฉิมนิเทศแนวใหม เปนการฝกอบรม 2-3 วัน  เพื่อให

นักศึกษาไดเรียนรูรูปแบบการพัฒนาคนใหเต็มคน  เกิดการเรียนรูใน

ความสัมพันธระหวางตนเองและสังคม  เพื่อจะไดเรียนรูทักษะการ

ดําเนินชีวิตที่ดี  นําไปสูเปาหมายชีวิตที่ดีงาม  หลักสูตรที่จัดอบรม 

เชน การรูจักตนเอง  เขาใจความเปนจริงของชีวิต  การจัดการความ

ขัดแยง  และทํางานเปนก็เปนสุข

โครงการพัฒนานักศึกษาแกนนําจิตตปญญาศึกษา  เปนการจัด

โครงการฝกอบรมนักศึกษาแกนนําเพื่อใหมีความรู  มีทักษะในการ

เปนผูนํา  เปนตัวอยางที่ดีในการพัฒนานักศึกษา ตัวอยางหลักสูตร 

เชน  การเรียนรูทักษะการเปนผูนําและผูตาม  การแกปญหาความ

ขัดแยงภายในตนเองและผูอ่ืน  รูจักธรรมชาติ  รูจักชีวิต  รูจักตน  การ

ทํางานอยางมีความสุข  การพักกายพักใจเพื่อคลายเครียด เปนตน 

(มหาวิทยาลัยสงขลานครินทร, ศูนยจิตตปญญาศึกษา (ม.ป.ป.))

ปจจุบันสถาบันสันติศึกษา  มหาวิทยาลัยสงขลานครินทร  กําลังกอต้ังสถาบันพุทธทาสเพื่อ

สันติภาพ  ที่อําเภอไชยา  จังหวัดสุราษฎรธานี  เพื่อใชเปนสถานที่สําหรับการอบรม และปฏิบัติ

ธรรมของนักศึกษา   ขณะน้ีการจัดกิจกรรมประกอบรายวิชา  หรือการอบรม  พัฒนานักศึกษาแบบ

จิตตปญญาศึกษาบางกิจกรรมไดจัดขึ้นภายในสวนโมกขพลาราม  จังหวัดสุราษฎรธานี  และไดใช

หลักทางพุทธศาสนา  เปนเคร่ืองมือหน่ึงในการพัฒนาปญญาใหกับนักศึกษา 
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อาภรณ  เชื้อประไพศิลป  อธิบายถึงการนําศาสนามาเปนสวนหน่ึงของการพัฒนาสันติภาพ

ใหกับนักศึกษาวา  

แทจริงแลวคําวาปญญาไมมีความเปนศาสนาแตมีความเปน

สากล  มีเหตุมีผล  มีหลักการ และสามารถตรวจสอบไดในความเปน

วิชาการ  สําหรับหลักการเกี่ยวกับความเปนเหตุเปนผลของทางพุทธ

ศาสนา  ไดแกเร่ือง อิทัปปจยตา ซึ่งคือความเปนเหตุปจจัยที่อยู

ภายนอก  และปฏิจสมุปบาท  ซึ่งคือความเปนเหตุปจจัยที่อยูภายใน

ศาสนาเนนใหเกิดความสุขจากภายใน  เนนใหเกิดความลงตัว  ความ

พอดีตามเหตุปจจัย  ซึ่งถาเมื่อปญญาเขาถึงสิ่งเหลาน้ีก็จะทําใหเกิด

สันติภาพ ทั้งสันติภาพภายในตัวเรา  สันติภาพกับธรรมชาติ  

สันติภาพกับสิ่งแวดลอมคน สัตว สิ่งของรอบตัว  มนุษยจะเคารพสิ่ง

เหลาน้ันในฐานะที่เราเปนหน่ึงเดียวกัน (สัมภาษณ, 27 ธันวาคม 

2550)

นอกจากน้ีอาภรณ  เชื้อประไพศิลปไดกลาวถึงการพัฒนากระบวนการจิตปญญา

ศึกษาของมหาวิทยาลัยสงขลานครินทรในอนาคตไววา

ปจจุบันกระบวนการเรียนรูแบบจิตตปญญาศึกษา ของ

มหาวิทยาลัยสงขลานครินทรยังคงอยูในชวงหารูปแบบและวิธีการ

ใหนักศึกษาเกิดการเรียนรูที่เชื่อมโยงทั้งวิชาการ  วิชาชีพ  และมิติ

ทางจิตใจ  โดยคาดหวังวาในอนาคตมหาวิทยาลัยจะสามารถสราง 

Contemplative Educator ที่สามารถนํากระบวนการจิตตปญญา

ศึกษาไปใชไมวาจะในการเรียนการสอนวิชาใดก็ตาม ปจจุบัน

มหาวิทยาลัยไดรับความรวมมือดานกระบวนกรและผูเชี่ยวชาญจาก

องคกรอ่ืนๆหลากหลายองคกร เชน ศูนยจิตปญญาศึกษา  

มหาวิทยาลัยมหิดล  เสมสิกขาลัย โรงเรียนสัตยาไส  สถาบันอาศรม

ศิลป  กลุมจิตวิวัฒน  สถาบันขวัญเมือง  และมหาวิทยาลัยจาก

ตางประเทศ  เปนตน (สัมภาษณ, 27 ธันวาคม 2550)

การศึกษาเพื่อสันติภาพในลักษณะที่เปนการเรียนการสอนในระดับอุดมศึกษาปจจุบัน

นับวามีวิวัฒนาการมากจากในอดีตทั้งในแงวิธีการและวิธีคิด  จะเห็นไดวาการเรียนการสอนได
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พัฒนาจนกระทั่งเกิดหลักสูตรที่เนนศึกษาจากพื้นที่จริงที่มีปญหาสันติภาพดังเชน หลักสูตรใน

ระดับบัณฑิตศึกษา สาขาวิชาการบริหารและการจัดการความขัดแยง  นอกจากน้ีการเรียนการสอน

ของหลายๆสถาบันยังไดพัฒนาเครือขายความรวมมือออกไปอยางกวางขวางรวมกับมหาวิทยาลัย

อ่ืน  องคการภาคประชาชน  รวมถึงมหาวิทยาลัยจากตางประเทศ  ซึ่งจะเปนผลดีในแงการถายทอด

และพัฒนาองคความรูดานสันติภาพที่แตกตางหลากหลายระหวางกันและกัน  อันจะนํามาซึ่ง

ความกาวหนาของการศึกษาเพื่อสันติภาพตอไปในอนาคต  

ขอนาสังเกตคือการศึกษาเพื่อสันติภาพไดยกระดับจากวิชาที่เนนหนักไปทางวิชาการ คือ

เนนความรูเกี่ยวกับทฤษฎีและแนวคิดสันติภาพ   แตเร่ิมมีการพัฒนาใหมีความเชื่อมโยงเขากับ

วิชาชีพ  และการดํารงชีวิตมากขึ้น  ดังเชนในหลักสูตรประกาศนียบัตร การพัฒนาทักษะและ

แนวคิดพื้นฐานการไกลเกลี่ยดานสาธารณสุขดวยสันติวิธี  และหลักสูตรประกาศนียบัตรชั้นสูง  

การพัฒนาศักยภาพนักเจรจาไกลเกลี่ยคนกลางดานสาธารณสุข ของกระทรวงสาธารณสุข  ที่นํา

หลักการและทฤษฎีดานสันติภาพมารองรับปญหาความขัดแยงในวิชาชีพสาธารณสุข    สวนการ

เรียนการสอนของสถาบันสันติศึกษา  มหาวิทยาลัยสงขลานครินทร  ไดพยายามกาวพนจากการ

เรียนเพื่อเกิดความรูแตมุงสรางกระบวนการใหผูเรียนเกิดการเปลี่ยนแปลงในระดับปญญา  อันจะ

นํามาซึ่งการเปนอิสระ  การสัมผัสถึงความจริง ความดี และความงามของชีวิต  อันเปนรากฐานของ

สันติภาพตอไป

6) การสอดแทรกสันติภาพในการเผยแพรศาสนา

การพัฒนาสันติภาพใหกับมนุษยน้ัน   นอกเหนือจากการใหความสําคัญกับการสรางความรู

และทักษะการเผชิญกับความขัดแยงแลว  สิ่งที่มีความสําคัญไมนอยไปกวากันก็คือ  การพัฒนา

ศีลธรรม  ความดีงาม  และจิตใจที่มีความสุขสงบ  ซึ่งจะเปนรากฐานอันดีในการอยูรวมกันในสังคม

ไดเปนอยางดี มีความพรอมที่จะเผชิญความขัดแยงโดยสันติ  ทั้งยังชวยลดการกอปญหาการ

เบียดเบียน ทํารายผูอ่ืน  แตชวยสรางสังคมที่คนมีความเมตตาตอกัน  

การเผยแผศาสนาที่สอดแทรกเน้ือหาสันติภาพ เชน ธรรมกถาเร่ือง “ความรุนแรงเกิดจาก

ความออนแอ” ซึ่งพระพรหมคุณาภรณ (ประยุทธ ปยุตฺโต) ไดแสดง ที่วัดญาณเวศกวัน ในวัน    

อาสาฬหบูชา วันที่ 10 กรกฎาคม พ.ศ. 2549 ภายหลังการแสดงธรรมหัวขอดังกลาวไดถูกตีพิมพคู

กับ เร่ือง “เมื่อวินัยไมมี เสรีภาพก็หายไป”  ซึ่งไดแสดงไวในวันมาฆบูชา พ.ศ. 2547

นอกจากน้ียังมีการเผยแพรศาสนาของคณะสงฆ จากหมูบานพลัม เมืองดิวลิวโว ประเทศ

ฝร่ังเศสที่ใหความสําคัญกับสันติภาพ   โครงการที่จัดขึ้นในประเทศไทย ไดแก  โครงการ “สูศานติ

สมานฉันท” และ “ศิลปะแหงศานติ” ซึ่งแสดงใหเห็นถึงความเปนสากลของคุณคาสันติภาพ  เชื้อ

ชาติ  ศาสนาไมไดเปนอุปสรรคตอการเกื้อกูลสันติภาพตอกัน  รายละเอียดของกิจกรรมมีดังน้ี
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เดือนพฤษภาคม ป พ.ศ. 2550 สํานักนายกรัฐมนตรี  สํานักงานพระพุทธศาสนาแหงชาติ  

และมหาวิทยาลัยจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย รวมกับศูนยปฏิบัติธรรมนานาชาติ หมูบานพลัม 

โครงการ “สูศานติสมานฉันท” ระหวางวันที่ 20 -31 พฤษภาคม พ.ศ. 2550 เน่ืองในโอกาสวันวิ

สาขบูชา โดยนิมนต ติช  นัท ฮันห และคณะสงฆ จากหมูบานพลัม นําภาวนาและแสดงปาฐกถา

ธรรม กิจกรรมในโครงการ “สูศานติสมานฉันท” ประกอบดวย 

ปาฐกถาธรรม “ความสุขอันเปนหน่ึงเดียวในครอบครัวและสังคม”

วันที่  20 พฤษภาคม พ.ศ. 2550 ที่สวนลุมพินีวัน

ปาฐกถาธรรมเร่ือง “ชีวิต มีชีวา” (Live, Alive) ที่วัดสวนดอก 

จังหวัดเชียงใหม วันที่  22 พฤษภาคม พ.ศ. 2550

กิจกรรมภาวนา “สูศานติ สมานฉันท” ที่ศูนยพัฒนาทรัพยากร

มนุษยลานนา จังหวัดเชียงใหม วันที่  23-27 พฤษภาคม พ.ศ. 2550

ปาฐกถาธรรมเน่ืองในวันวิสาขบูชาโลก ที่องคการสหประชาชาติ

ประจําประเทศไทย วันที่  28 พฤษภาคม พ.ศ. 2550

วันที่ 29 พฤษภาคม ปาฐกถาธรรม “สูศานติสมานฉันท: ความรัก

อันไมแบงแยก” ที่มหาวิทยาลัยหอการคาไทย

วันที่ 30 พฤษภาคม พ.ศ. 2550 ปาฐกถาธรรม  “พุทธธรรมรวม

สมัย พุทธศาสนาเพื่อสังคม” ทองสนามหลวง กรุงเทพฯ

วันที่ 31 พฤษภาคม พ.ศ. 2550 ปาฐกถาธรรมเน่ืองในวันวิสาขบู

ชา “สันติภาพทุกยางกาว” พุทธมณฑล จ. นครปฐม (มูลนิธิหมูบานพลัม,

2550)

สวนกิจกรรมในโครงการศิลปะแหงศานติ (The Art of Peace) ตามแนวทางของ

ทานติช นัท ฮันห ซึ่งมีคณะภิกษุภิกษุณีจากหมูบานพลัม ประเทศฝร่ังเศสและเวียดนาม  

รวมนําปาฐกถา และภาวนา ระหวางวันที่ 6 - 23 ตุลาคม พ.ศ. 2550 มีดังตอไปน้ี

กิจกรรมภาวนา วันแหงสติ(Day of Mindfulness) วันอาทิตยที่ 30

กันยายน 2550

6 ตุลาคม พ.ศ. 2550 ปาฐกถาธรรม "ศิลปะแหงศานติ" (The Art of

Peace) ณ หองประชุม คณะครุศาสตร จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย

วันพุธที่ 10 - 14 ตุลาคม 2550 กิจกรรมภาวนา "ศิลปะแหงการอยู

รวมกัน" (The Art of Living Together) จังหวัดสระบุรี
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วันศุกรที่ 19 - 23 ตุลาคม 2550 กิจกรรมภาวนา "ศิลปะแหงการ

ดูแลอารมณ" (Taking Care of Our Emotions) ณ ศูนยพัฒนาทรัพยากร

มนุษยลานนา จังหวัดเชียงใหม (มูลนิธิหมูบานพลัม , 2550)

2.4 มโนทัศนสันติภาพ

ตารางท่ี 4  ตารางแสดงคําสําคัญเกี่ยวกับสันติภาพ ชวงพ.ศ. 2547 – ปจจุบัน

มโนทัศนสันติภาพ คําสําคัญเกี่ยวกับสันติภาพ

มิติความเปนมนุษย Wisdom, ศาสนธรรม,  พระพุทธศาสนา, อคติ, จิตวิญญาณ, เยียวยา,

ศิลปะ,  ความรัก, ปญญา,  พุทธ, พุทธธรรม, อิสลาม, การสวดภาวนา,

พัฒนาจิต, สติ,  อริสัจสี่, จริยธรรม,  สันติภายใน,  ธรรมยาตรา,

จิตปญญาศึกษา,  การดูแลอารมณ,  ความตองการ,  ความรูสึก,

การุณยธรรม,  การรองขอ,  การฟงอยางลึกซึ้ง

มิติทางสังคม foreign policy, multicultural, ethno-political conflict, ธรรมาภิบาล,

ความขัดแยง, การควบคุมความรุนแรง, สมานฉันท, สาธารณสุข,

สันติวัฒนธรรม, การอยูรวมกัน, ชุมชน, วัฒนธรรมชุมชน, สันติวิธี,

วิกฤติชายแดนใต, ความไมสงบในภาคใต, สามจังหวัดชายแดนภาคใต,

ตํานานใต, ชุมชนมุสลิม, ขอเท็จจริง, ความเครียด, เชื้อชาติ, เผาพันธุ,

พหุความเชื่อ, พหุภาษา, อัตตลักษณ, ภูมิปญญาทองถิ่น, ผูหญิง,  วัยรุน,

เพศที่สาม,  วรรณกรรม,  สื่อสารมวลชน, สื่อละคร, ประเทศเพื่อนบาน,

เศรษฐศาสตร,  วิทยาศาสตร,  เทคโนโลยี,  โลกาภิวัตน,  การลดอาวุธ,

อิรัก, ชีวภาพ, สถาบัน, สิทธิมนุษยชน, กระบวนการยุติธรรม, องคการ,

สหประชาชาติ,  อารยธรรมโลก,  การขอโทษ,  การเจรจาไกลเกลี่ย,

การใชคนกลาง, สถานศึกษา,  สานเสวนา,  สุนทรียสนทนา(dialogue),

ความไววางใจ,  การสื่อสารกับสังคม,  จินตนาการใหมความเปนไทย,

เปดพื้นที่ทางความคิด,  นโยบายสาธารณะ, ยุติธรรมสมานฉันท,

สถานพินิจ  

มิติดานสิ่งแวดลอม การแยงชิงทรัพยากรธรรมชาติ, ชั้นบรรยากาศ, ทอสงกาซและโรงแยก

กาซ,  การจัดการทรัพยากรธรรมชาติและสิ่งแวดลอม
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มิติท่ี 1 มิติความเปนมนุษย

มโนทัศนสันติภาพในมิติความเปนมนุษยที่ปรากฏในการศึกษาเพื่อสันติภาพในชวง พ.ศ.

2547 – ปจจุบัน มีทั้งการใหความสําคัญกับปญญาซึ่งทางศาสนาหมายถึงการเขาถึงความจริง สวน

ทางวิชาการอาจหมายถึงการมีความรูที่ถูกตอง  นอกจากน้ียังมีการใหความสําคัญกับคุณคาของ

ความเปนมนุษยตามแนวทางจิตวิทยา  ดังมีรายละเอียดตอไปน้ี

ประเด็นดานปญญาในทางวิชาการ ที่สื่อความถึงความรูที่ถูกตองอันจะนํามาซึ่งสันติภาพ   

ตามทัศนะของอุทัย  ดุลยเกษม และเลิศชาย  ศิริชัย คือ

“การแกไขปญหาความขัดแยงที่มีรากเหงาสลับซับซอน  ไม

สามารถแกไขไดโดยการใชอํานาจไมวาอํานาจที่นํามาใชในการแกปญหา

จะมีมากเพียงใด  การแกปญหาที่สลับซับซอนมีความเชื่อมโยงกับบริบท

ตางๆที่มีลักษณะเปนพลวัตสูง  ดังน้ันกรณีของความขัดแยงในพื้นที่สามสี่

จังหวัดชายแดนภาคใตน้ัน  การแกปญหาที่ดีที่สุดและยั่งยืนที่สุดตองเปน

การแกปญหาดวยการใชสติปญญา (Wisdom-Based Approach) และ

สติปญญาที่ดีที่สุดตองเปนสติปญญารวมกัน (Collective Wisdom) ของทุก

ฝาย  มิใชสติปญญาของผูนํารัฐหรือของใครคนใดคนหน่ึง  แตสติปญญาใช

วาจะเกิดขึ้นไดงายๆ  โดยเฉพาะกับผูที่คิดวาตนเองรูหมดทุกเร่ือง  ดวยเหตุ

น้ีการสรางองคความรูขึ้นใหมและการนํามาผสานกับองคความรูที่มีอยูกอน

แลวทั้งที่เปน Explicit Knowledge และ Tacit Knowledge เขาดวยกันจึง

นาจะเปนหนทางนําไปสูสติปญญาได  การที่มีสติปญญาก็จะชวยใหเราได

เห็น “ความเปนจริง” ที่ใกลกับความจริงแทมากขึ้น  นอกจากน้ีการสราง

องคความรูและการนําเอาองคความรูมาใชในการแกปญหาความขัดแยงจะ

ชวยใหผูที่เกี่ยวของไดพัฒนาขึ้นไปจนถึงขั้นมีทั้งสติและปญญา  เมื่อเกิดมี

ปญญาที่แทแลวการแกปญหาความขัดแยงก็จะประสบความสําเร็จทําให

ความขัดแยงลดนอยลงและอาจหมดไปในที่สุด” (อุทัย  ดุลยเกษม และ เลิศ

ชาย    ศิริชัย, 2548: (6) – (7))

สวนปญญาอีกลักษณะหน่ึงเปนปญญาตามแนวคิดของพุทธศาสนาที่มุงเนนเขาถึงความจริง

ของธรรมชาติ ในบริบททางสังคมไทยและสังคมโลกปจจุบันที่กําลังเกิดปญหาสันติภาพ  ที่มี

ลักษณะเชื่อมโยงกับชาติพันธและศาสนา  พระไพศาล  วิสาโล มีมโนทัศนตอเร่ืองน้ีวา
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“มีเร่ืองของความขัดแยงดานชาติพันธุ  ศาสนา  ภาษา และสีผิว

เขามาเกี่ยวของมากขึ้น... ไดทําใหสิ่งที่เรียกวาการเมืองที่ชู

ประเด็นอัตลักษณ (Politics of identity) กลายเปนเร่ืองโดดเดนขึ้นมา

ในปจจุบัน  แตที่เกิดขึ้นควบคูกันไปก็คือ การทําให “วัฒนธรรมแหง

ความเกลียดชัง” มีบทบาทมากขึ้นจนกําลังเปนกระแสใหญทั่วทั้งโลก

...

วัฒนธรรมดังกลาวนอกจากจะเอาความแตกตางทางชาติพันธุ  

ศาสนา  ภาษา และสีผิวมาเปนเสนแบงผูคนในประเทศเดียวกัน

ออกเปน 2 ฝาย (คือ “เรา” กบั “เขา”) หากยังสรางภาพใหคนที่อยูอีก

ดานของเสนแบงน้ันเปนตัวเลวราย  เห็นแกตัว  ไมรักชาติ  ตํ่าทราม  

ลาหลัง  หรือมีความเปนมนุษยนอยกวา  อีกทั้งมีพฤติกรรมที่เปนภัย

คุกคาม “พวกเรา” บอยคร้ัง  วัฒนธรรมดังกลาวไดอาศัยลัทธิ

ชาตินิยมมาเปนเคร่ืองมือกระตุนเราใหเกิดการรวมกลุมเพื่อตอตาน

และตอสูกับอีกฝายหน่ึง  เมื่อทั้ง 2 ฝายตางปลุกเราวัฒนธรรมแหง

ความเกลียดชังใหเพิ่มมากขึ้น  ผลก็คือตางเปนปฏิปกษตอกันมากขึ้น  

และตกอยูในวังวนแหงความขัดแยงซึ่งลุกลามเปนความรุนแรงยิ่งขึ้น

ทุกที” (2548: 172-173)

พระไพศาล  วิสาโล ไดเสนอทางออกสําหรับปญหาสันติภาพในประเทศไทยไววา  

สามารถใชพระพุทธศาสนาเปนสะพานแหงสันติภาพตอสูกับวัฒนธรรมแหงความเกลียดชัง  เพราะ

พุทธศาสนานอกจากจะสอนเร่ืองความเมตตาแลว ยังเนนถึงปญญาเพื่อการเขาถึงความจริง ซึ่งเปน

ปฏิปกษกับความเกลียดชัง  สวนความเกลียดชังน้ันมีพื้นฐานอยูการบิดเบือนความจริง  การมี 

ปญญาชวยใหมนุษยมองพนอคติทางเชื้อชาติ  ภาษา  ศาสนา  สีผิว  ประจักษถึงความจริงวามนุษย

น้ันเปนหน่ึงเดียวกัน  แมแตคูกรณี หรือปฏิปกษก็มีความเปนมนุษยเชนเดียวกัน (2548: 174)

หนทางแหงสันติภาพแนวทางของติช นัท ฮันห ใหความสําคัญเปนอยางยิ่งกับการฝกสติ  

เพราะสติจะชวยทําใหมนุษยต่ืนรูในความจริง  รูทันอวิชชาตางๆที่เกิดขึ้นภายในจิตใจ  ดังน้ันการ

สรางสันติภาพจึงใชกระบวนการเจริญสติควบคูกันไปดวย  แมแตในการปาฐกถาธรรมดาน

สันติภาพ ตัวอยางเชน ปาฐกถาธรรมเร่ือง “ชีวิต มีชีวา” (Live, Alive) โดย ติช นัท ฮันห  ที่วัดสวน

ดอก จังหวัดเชียงใหม (สังเกตอยางมีสวนรวม, 22 พฤษภาคม 2550) และปาฐกถาธรรม "ศิลปะ

แหงศานติ" (The Art of Peace) โดยภิกษุ Phap Hai ณ หองประชุม คณะครุศาสตร จุฬาลงกรณ

มหาวิทยาลัย (สังเกตอยางมีสวนรวม, 6 ตุลาคม 2550) และการบรรยายธรรมะหัวขอตางๆใน



124

กิจกรรมภาวนา หัวขอ “ศิลปะในการดูแลอารมณ” (สังเกตอยางมีสวนรวม, 19-23 ตุลาคม 2550)

พบวาปญญาสําหรับการมีสันติภาพตามแนวทางของติช นัท ฮันห  มิใชเพียงการบรรยายใหความรู

วาสันติภาพคืออะไร  สันติภาพสรางขึ้นไดอยางไร  แตการปาฐกถาหรือการบรรยายธรรมน้ันเปน

การเปดโอกาสใหผูเขารวมกิจกรรมไดเจริญสติควบคูกันไปดวย  เพื่อใหไดสัมผัสบรรยากาศแหง

สันติภาพที่มาจากจิตใจอันสงบ และเบิกบาน  ดังน้ันกิจกรรมปาฐกถาจึงประกอบเอาการน่ังสมาธิ  

การรองเพลงภาวนา  รวมทั้งการเชิญเสียงระฆังเพื่อดึงสติเปนระๆระหวางการฟงบรรยายดวย  

สําหรับกิจกรรมภาวนาดานสันติภาพก็เนนการเจริญสติเชนเดียวกัน  ในกิจกรรมภาวนา

หัวขอ “ศิลปะการดูแลอารมณ” (สังเกตอยางมีสวนรวม, 19-23 ตุลาคม 2550)  ประกอบดวย การ

สวดมนต  น่ังสมาธิ  เดินจงกรม  การกราบสัมผัสพื้น  การรองเพลงภาวนา   การออกกําลังกายดวย

สติ การรับประทานอาหารหรือการเขานอนก็เปนไปดวยการมีสติและความเงียบเชนกัน   

นอกจากน้ียังมีการแบงกลุมตามชวงอายุเพื่อสนทนาธรรม  และมีการบรรยายเกี่ยวกับการทํางาน

ของจิต  และการดูแลอารมณทั้งบวกและลบที่เกิดขึ้น  ขอสังเกตเกี่ยวกับวิธีคิดเชนน้ีก็คือ  เปนการ

มองอารมณลบที่เกิดขึ้นภายในจิตใจดวยความเมตตา  คือไมพยายามไปกําจัด  ควบคุม  ทําลาย

อารมณหรือความรูสึกนึกคิดดานลบ  แตใหคอยๆพิจารณาดวยความเอาใจใสและทะนุถนอมจน

คอยๆคลี่คลายลงไปเอง  เพราะการกําจัด  ควบคุม  ทําลายอารมณหรือความรูสึกนึกคิดดานลบ  แม

จะใหผลดีในแงการทําใหสิ่งเหลาน้ันหมดไป   แตถือไดวาเปนวิธีที่ไมสันติตอจิตใจของตนเอง     

การประยุกตแนวทางแหงศาสนาและจิตวิญญาณเขามาผสมผสานกับการพัฒนาสันติภาพ

ยังพบไดในการดําเนินงานของหลายองคกร เชน  โครงการจัดทําหลักสูตรและคูมือการอบรมเร่ือง

“การใชมิติทางจิตวิญญาณในการจัดการอยางเปนรูปธรรมกับภาวะความเครียดและความขัดแยง”

ของ ศูนยศึกษาและพัฒนาสันติวิธี มหาวิทยาลัยมหิดล  ซึ่งจัดใหกับเจาหนาที่ตํารวจที่ปฏิบัติการอยู

แนวหนาในพื้นที่สามจังหวัดชายแดนภาคใตเพื่อจัดการกับความวิตกกังวลและความเครียดในจิตใจ   

โดยใชแนวทางทางจิตวิญญาณทั้งหลักของพุทธศาสนา และหลักศาสนาอิสลาม   มีกระบวนการที่

ชวยใหเจาหนาที่ตํารวจไดพัฒนาแนวทางการฝกสติและสวดภาวนาที่เหมาะกับประสบการณ

ความเครียดของตน  รวมทั้งการประยุกตใชหลักอริยสัจสี่กับความวิตกกังวล   ไดแก  อริยสัจขอ 1

คือ การพยายามรูจัก เขาใจ มองเห็นความทุกขของตน และพยายามเขาไปสัมผัสกับทกุขน้ัน อยาง

ใกล  อริยสัจขอ 2 คือ การพยายามแยกแยะ และชี้ใหเห็นนิสัยบางอยางของจิต ซึ่งคอยค้ําจุนความ

ทุกขเอาไวอยางตอ เน่ือง   อริยสัจขอ 3 เกี่ยวของกับการเขาไปสํารวจกระบวนการเปลี่ยนแปลงที่

เกิดจากการใชมิติทางจิตวิญญาณ เชน หากความวิตกกังวลมีสาเหตุจากนิสัยบางอยางของจิต  

อริยสัจขอ 4 เกี่ยวของกับการพิจารณาวาจะสามารถนํามิติทางจิตวิญญาณเขามาเปนสวนหน่ึงใน

ชีวิตประจําวันไดอยางไร (มหาวิทยาลัยมหิดล, ศูนยศึกษาและพัฒนาสันติวิธี ,2550)
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มโนทัศนสันติภาพมิติความเปนมนุษยในปจจุบันยังประกอบดวยแนวทางทางจิตวิทยา 

เพื่อทําความเขาใจกระบวนการความตองการ  ความรูสึก  ความขัดแยง  และอคติภายในจิตใจของ

มนุษย โดยในบางกรณีมิไดใชแนวทางจิตวิทยาเพียงอยางเดียว  ซึ่งในบางคร้ังมีการผสมผสาน

ควบคูไปกับคุณคาดานความเมตตา กรุณาตามแนวทางของศาสนาดวย  การนํามโนทัศนลักษณะน้ี

มาใชในการพัฒนาสันติภาพ  ไดแก  โครงการเยียวยาครอบครัวผูบาดเจ็บและเสียชีวิต   ของศูนย

ศึกษาและพัฒนาสันติวิธี มหาวิทยาลัยมหิดล ซึ่งมีวัตถุประสงคในการบรรเทาทุกขทางจิตใจอันเกิด

จากการสูญเสียบุคคลใกลชิดจากเหตุการณความรุนแรงในสามจังหวัดชายแดนภาคใต โดยรักษาสุข

ภาวะทางจิตใจใหกลับมาเปนปกติ ลดความรูสึกบาดหมาง ขมขื่น และสรางสายใยแหงความเกื้อกูล

กันระหวางประชาชนในชุมชน เครือขายการทํางานในโครงการน้ีจึงประกอบไปดวยนักสันติวิธี 

และแพทยจากมหาวิทยาลัยสงขลานครินทร  และโรงพยาบาลศูนยจังหวัดยะลา  (มหาวิทยาลัยมหิดล

, ศูนยศึกษาและพัฒนาสันติวิธี, 2550)

นอกจากน้ัน ยังมีหลักสูตรของเสมสิกขาลัย ที่ไดนําแนวทางทางจิตวิทยามาประยุกตเขากับ

การอบรมสันติภาพ รวมกับแนวทางอ่ืนๆเชนแนวทางมนุษยนิยม และแนวทางทางจิตวิญญาณ  

ดังเชน ในรายวิชาการสื่อสารดวยรักและสันติไดใชกระบวนการการสื่อสารเพื่อสันติ (Nonviolent

communication -NVC) ที่มาแชล โรเซนเบอรกพัฒนาขึ้นเพื่อใชเปนวิถีทางใหมนุษยสามารถ

สื่อสารสัมพันธกันอยางมีประสิทธิภาพประสิทธิผล บนพื้นฐานแหงการุณยธรรม โดยให

ความสําคัญกับความกระจางชัดของการแสดงออกตอผูอ่ืนในเร่ืองการสังเกต (observations)

ความรูสึก (feelings) ความตองการ (needs) และการรองขอ(requests) หลักการน้ีเชื่อวา 

“ทุกๆการกระทําลวนมีแรงกระตุนมาจากการขวนขวายให

ไดมาซึ่งความสมปรารถนา ทวาในการเขาถึงความตองการเหลาน้ัน

พวกเขาพึงหลีกเวนการใชความกลัว ความรูสึกผิด ความเขินอาย การ

ตําหนิติเตียน การบีบคั้นบังคับ หรือการขมขูคุกคาม เปาหมายสูงสุด

ของการสื่อสารเพื่อสันติก็คือความตองการของเราไดรับการ

ตอบสนอง ในขณะเดียวกับที่คนอ่ืนก็บรรลุถึงความปรารถนาของเขา

เชนกัน การสื่อสารดวยรักและสันติจึงนับเปนการสรางความสัมพันธ

ใหมีลักษณะแบบที่เอ้ือตอการทําใหความตองการของทุกคน

บรรลุผล

กุญแจดอกสําคัญที่เอ้ืออํานวยใหสิ่งเหลาน้ีเปนไปไดก็คือ 

สมรรถนะในการสําแดงความเปนตัวเราออกมาอยางจริงใจ โดย

ปราศจากการวิพากษวิจารณตัดสินวา ดีหรือชั่ว ถูกหรือผิด  การ
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สื่อสารเพื่อสันติเนนย้ําความสําคัญของการแสดงออกถึงความรูสึก

และความตองการของเราออกมาใหคนอ่ืนไดรับทราบ

การสื่อสารใหผูอ่ืนรับรูความตองการของเรา และการแสดง

ความเขาใจ (Empathy) ทั้งกบัตนเองและผูอ่ืน จึงนับวาเปนหัวใจของ

การสื่อสารดวยรักและสันติ (NVC) ในฐานะที่เปนเคร่ืองมือหน่ึงซึ่ง

จะชวยใหเรามีทักษะในการจัดการกับปญหาความขัดแยง โดยเฉพาะ

การรับฟงและแสดงความเขาใจ เปนการสื่อสารที่มีพลัง สรางสรรค

บรรยากาศที่เกื้อกูลใหบุคคลติดตอสัมพันธกันอยางเปนตัวของตัวเอง

โดยไมมัวแตคอยระแวดระวังหวาดกลัวกัน พื้นฐานของการสื่อสาร

เพื่อสันติคือการเอาใจเขามาใสใจเรา โดยปราศจากการจองเล็งเพง

ราย ซึ่งจะนําไปสูการแบงปนความรูสึกจนเปนเน้ือเดียว กระทั่ง

สามารถบอกเลาความตองการในภายในไดอยางกระจางแจง กับทั้ง

อาจรองขอโดยมิพักตองหว่ันเกรงวาความประสงคของตนจะถูกผูอ่ืน

ปฏิเสธ การสื่อสารฯ เชนน้ีนําเสนอกระบวนวิธีอยางงายๆ แตมี

ประสิทธิภาพของการรูเทาทันสภาวะจิตใจของเรา เพื่อสัมผัส

สัมพันธกับคนอ่ืนอยางหมดจดและเปดเผย” (เสมสิกขาลัย, 2549)

นอกจากน้ีในหลักสูตรการใหการปรึกษาแบบเสริมศักยภาพ หน่ึงในรายวิชาของโครงการ

อบรมนักประสานสันติของเสมสิกขาลัย (2550ก) ก็ไดประยุกตแนวทางของจิตวิทยาการปรึกษาใน

การอบรมเชนกัน  หลักของการใหการปรึกษาแบบเสริมสรางศักยภาพวางอยูบนพื้นฐานที่วา มนุษย

ทุกคนตางมีปญญาและศักยภาพ ที่จะชวยใหตนเองหาทางออกจากปญหาน้ันๆ ได ทักษะที่

หลักสูตรน้ีจัดอบรมไดแก 1.การใชภาษากาย (Body language) และสรางความสัมพันธ  

(Relationship building) 2.การฟงอยางลึกซึ้ง (Deep Listening) 3.การสะทอน (Reflection or

Mirroring) 4.คําถามแบบปลายเปด (Open questions) 5.แสดงความเห็นอกเห็นใจ (Empathy) 6.การ

แสดงการรับรู (Minimal Encouragers)  และ 7.รูปแบบการแกปญหา (Problem Solving model)

สวนในวิชาการสมานไมตรีของเสมสิกขาลัย ก็มีหลกัการสําคัญอยูที่การใชวิธีสนทนา

วิสาสะอยางเปดใจกวางรับฟงอีกฝายหน่ึง ดวยความเอาใจใสอยางลึกซึ้ง คลายคลึงกับในรายวิชา

อ่ืนๆ  กุญแจสําคัญของการสมานไมตรี ไดแก การลดละอคติ (Prejudices) ของตนเองลง  การ

ยอมรับความจริง (Truth) จากขอเท็จจริงตางๆ  และ ความกลาที่จะใหอภัยอยางจริงใจ (Moral

Courage)
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มิติท่ี 2 มิติทางสังคม  

พระไพศาล  วิสาโล ไดวิเคราะหความสัมพันธระหวางความเจริญของสังคมและการใช

สันติวิธีไววา 

“สันติวิธีเปนตัวชี้วัดความเจริญกาวหนาของสังคม  ไมใชแค

ความเจริญกาวหนาอยางเดียว  แตหมายถึงความผาสุกของคนใน

สังคม  เพราะวามันเปนตัวแสดงวาคนในสังคมน้ันใชสติปญญาและ

เหตุผลมากกวากําลังในการแกปญหา  และแสดงวาสังคมน้ันมีระบบ

ที่ดีพอที่จะรับมือกับปญหาความขัดแยงไมใหลุกลามจนกลายเปน

การใชความรุนแรงตอกัน  และแสดงใหเห็นวาสังคมน้ันไมไดถูก

ครอบงํา  หรือตองแบกรับมรดกแหงความเกลียดชัง หรือความ

โศกเศราเอาไว  หรือถึงแมจะแบกรับมรดกน้ันก็สามารถที่จะ

คลี่คลาย  จัดการกับมันได  และที่สําคัญก็คือวาสังคมน้ันไดเรียนรูที่

จะอยูดวยกันอยางสงบทามกลางความแตกตางหลากหลายได  

เพราะฉะน้ันการพยายามเสริมสรางศักยภาพของสังคมในการใช

สันติวิธีในการแกไขปญหา  เปนหัวใจสําคัญของการทําใหสังคมน้ัน

มีความเจริญงอกงาม  มีอารยะ และเกิดความผาสุกแกประชาชน”

(ปาฐกถา, 2 พฤษจิกายน 2550)

ในปจจุบันมโนทัศนสันติภาพเกี่ยวกับสังคมถูกพิจารณาในแงมุมทางวัฒนธรรมเพิ่มมาก

ขึ้น ในฐานะที่ในบางขณะความขัดแยงและความรุนแรงเปนสวนหน่ึงของวิถีชีวิตของผูคนในสังคม

ไมวาจะเปน ความเชื่อ อคติ เพศสภาพ  ดนตรี ศิลปะ วรรณกรรม  ตํานาน การใชชีวิตในครอบครัว 

สื่อสารมวลชน ฯลฯ  ดังจะพบไดวามีงานวิจัยหรือสิ่งพิมพหลายชิ้น รวมถึงโครงการพัฒนา

สันติภาพในสามจังหวัดชายแดนภาคใตที่ใหความสําคัญกับการศึกษาทําความเขาใจสภาวการณการ

ใชความรุนแรงในกลุมตางๆของสังคมไทย  หรืออาจใชวัฒนธรรมเปนสื่อกลางในการทําความ

เขาใจระหวางกลุมคนที่มีความเสี่ยงที่จะขัดแยงกัน  

การประชุมประจําปทางมานุษยวิทยาคร้ังที่ 4 ของศูนยมานุษยวิทยา (2548) ซึ่งใชหัวขอ

ใหญวา “วัฒนธรรมไรอคติ ชีวิตไรความรุนแรง” ไดมีการนําเสนองานวิจัยและบทความหลายหัวขอ

ที่เกี่ยวของกับสันติภาพและความรุนแรงในแงมุมทางวัฒนธรรม เชน 

ประเด็นเกี่ยวกับชาติพันธุ มีการนําเสนอบทความและงานวิจัย 

ตัวอยางเชน เร่ือง “กระบวนการควบคุมและวิธีการจัดการปญหาความ
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ขัดแยงทางสังคมของชาวมูเซอแดง ในจังหวัดแมฮองสอน” ของพิมุข  

ชาญธนะวัฒน “ปดตนสรางฐาน: ผลพวงของอคติทางชาติพันธุกับการไม

กลาแสดงตัวตนของคนบนที่สูง” ของประสิทธิ์  ลีปรีชา และยรรยง  

ตระการธํารง “การอดขาวประทวงของชุมชนกะเหร่ียง: ประทวง หนีหน้ี 

หรือบาลัทธิ” ของขวัญชีวัน  บัวแดง “พรมแดน อัตลักษณและ

กระบวนการกลายเปนสินคา: การเมืองวัฒนธรรมของกลุมชาติพันธุใน

บริบทการทองเที่ยว” ของทวิช  จตุวรพฤกษ  “ชาวเล: อัตลักษณที่ถูกสาป”

ของสิริรัตน  กตัญชลีกุล  

ประเด็นเกี่ยวกับเพศและความรุนแรง เชน  “หญิงชรา ความจน คน

ชายของ: ชีวิตริมฟุตบาทของหญิงชราขอทาน”  ของ จุฑามณี  สมบูรณ

สุทธิ์ “การรับรูความรุนแรงทางเพศในกลุมหญิงบริการชาวลาวที่ทํางาน

ในเขตชายแดนอีสานใตของไทย”   ของเนตรดาว  เถาถวิล “กะเทยมุสลิม:

ความรุนแรงในเพศที่สาม” ของสมฤดี  สงวนแกว 

ประเด็นเกี่ยวกับสันติภาพและความรุนแรงในงานสุนทรียศิลป 

เชน  “ความรุนแรงในปญญาสชาดก” ของโขมสี  แสนจิตต “เสือโค:

ความรุนแรงและการสืบทอด” ของ

บาหยัน  อ่ิมสําราญ “ความขัดแยงและความรุนแรงในเร่ืองสั้นรวม

สมัย: ศึกษาจากเร่ืองสั้นของนักเขียนภาคใต” “ความรุนแรงในวรรณกรรม

จินตนาการวิทยาศาสตรไทย: อันตรายที่นาหว่ัน”

ประเด็นเกี่ยวกับครอบครัว มีผลงานที่นําเสนอในการประชุม 

ไดแก “มิติทางสังคมวัฒนธรรมของการขมขืนระหวางผูรวมสายเลือด” ของ

รณภูมิ  สามัคคีคารมย “พฤติกรรมทางเพศของวัยรุน: ผลผลิตจากความ

รุนแรงเชิงโครงสรางของวัฒนธรรมด้ังเดิมกับความทันสมัย  กรณีศึกษาใน

บริบทสังคมอีสาน”  ของสรอยบุญ  ทรายทอง “ความรุนแรงตอผูหญิงใน

ชีวิตคู: ปญหาที่ซอนเรน” ของวิลาสินี  พนานครทรัพย 

ประเด็นที่เกี่ยวของกับสื่อ เชน “เกมออนไลนกับความรุนแรงใน

ครอบครัว: กรณีศึกษาในชุมชนแออัดแหงหน่ึงในกรุงเทพมหานคร” ของ 

วรรณรัตน  รัตนวารางค  “การวิเคราะหเน้ือหาหนังสือพิมพ: ศึกษาการ

รายงานขาวแบบพิพากษากอน”  ของ มาลินี สมภพเจริญ “สื่อมวลชนกับ

บทเรียนความสัมพันธไทย-กัมพูชา: กรณีเหตุการณความรุนแรงในประเทศ

กัมพูชา พ.ศ. 2546”  ของชนกพร  พัวพัฒนกุล “ความรุนแรงในขาว

อาชญากรรม”  ของพิมพฉัตร  รสสุธรรม 



129

จากความสัมพันธเกี่ยวของระหวางสันติภาพและวัฒนธรรม  ทําใหวัฒนธรรมสามารถ

นํามาใชเปนสื่อกลางในการทําความเขาใจระหวางผูคนไดเปนอยางดี  โดยเฉพาะอยางยิ่งระหวางผู

ที่มีวิถีชีวิตที่แตกตางกัน  ดังที่โครงการ “เสริมสรางจินตนาการใหมความเปนไทย” ของศูนยศึกษา

และพัฒนาสันติวิธี มหาวิทยาลัยมหิดล ไดวางแนวทางสวนหน่ึงสําหรับคิดคนรูปแบบการสื่อสาร

กับสาธารณะโดยผานสื่อมวลชนตางๆ เชน เพลง การแสดง  ละคร  ภาพยนตร  หนังสือเลม ที่มี

ลักษณะ pop culture เพื่อแกไขปญหาสันติภาพของสามจังหวัดชายแดนภาคใต

ชาญชัย  ชัยสุขโกศล (2550) ไดนําเสนอแผนผังเพื่อเชื่อมโยงใหเห็นถึงพัฒนาการของ

แนวคิดสันติวิธีในสังคมไทย   ผังดังกลาวสามารถเห็นไดถึงพัฒนาการของสันติวิธีในไทยได 2 สาย  

สายแรก คือ แนวคิดเร่ืองความขัดแยงนําไปสูความรุนแรง  อันไดแก อหิงสา  สัตยาเคราะห และ

ปฏิบัติการไรความรุนแรง  ซึ่งตอมาพัฒนาเปนแนวคิดสันติวิธีกอนความรุนแรง (Before-violence

Nonviolence) ซึ่งเชื่อวาสันติวิธีคือทางเลือกในการแกไขความขัดแยง  กอนที่ความรุนแรงจะถูก

นํามาใชเปนทางออก  แนวคิดสําคัญของหัวขอน้ี คือ civil disobedience ซึ่งสมชาย  ปรีชาศิลปะกุล

แปลคําน้ีวา การด้ือแพงตอกฎหมาย  สวนชัยวัฒน  สถาอานันทเรียกวา อารยะขัดขืน  พัฒนาการ

อีกสายหน่ึง  มีแนวคิดเกี่ยวกับผลของการใชความรุนแรง  อันนํามาซึ่งแนวคิดประวัติศาสตร

บาดแผล   แนวคิดประวัติศาสตรและการจัดการความจริง  ทั้งหมดน้ีพัฒนาการไปสูแนวคิดสันติวิธี

หลังความรุนแรง (After-violence Nonviolence) คือ ในกรณีที่ความรุนแรงไดเกิดขึ้นกับคนใน

สังคมและผานพนไปแลว  แตยังคงกอบาดแผลที่เจ็บปวดแกเหยื่อความรุนแรงน้ัน  สันติวิธีลักษณะ

น้ีพยายามแสวงหาทางออกใหคนทุกคนในสังคมอยูรวมกันได   แนวคิดที่แตกตัวมากจากสาย

ความคิดน้ี ไดแก  แนวคิดอภัยวิถี  แนวคิดสมานฉันท   กระบวนการสานเสวนา  และแนวคิด

ยุติธรรมสมานฉันท  สังเกตไดวาแนวคิดสันติวิธีหลังความรุนแรงน้ีพบเห็นไดบอยคร้ังใน

สังคมไทยที่กําลังเผชิญกับความรุนแรงที่เกิดขึ้นแลวทุกวันในสามจังหวัดชายแดนภาคใต   อัน

กอใหเกิดความสูญเสีย  และความเจ็บปวดทั้งตอฝายทหาร  คนในพื้นที่   ครอบครัวของทั้ง 2 ฝาย  

รวมทั้งอคติและความเกลียดชังของผูคนทั่วประเทศ   ในสถานการณเชนน้ีคําวาสมานฉันท หรือการ

ใหอภัย  จึงเปนคําที่สามารถไดยินอยูบอยคร้ังในสื่อ  หรือวงสนทนาตางๆ   โดยเฉพาะอยางยิ่งใน

นโยบายของรัฐในการแกปญหาสามจังหวัดชายแดนภาคใต 

ดานนโยบาย และหลักสูตรการศึกษาในยุคน้ียังคงใชนโยบาย และหลักสูตรชุดเดียวกันกับ

ยุคทองของภาคประชาชน (พ.ศ. 2535 – พ.ศ. 2546)  คือ แผนการศึกษาแหงชาติ พ.ศ. 2545 – 2559

และหลักสูตรการศึกษาขั้นพื้นฐาน พุทธศักราช 2544 ซึ่งไดระบุคุณคาสันติภาพไวในแผน และ

หลักสูตรน้ันดวย
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การกําหนดกรอบแผนอุดมศึกษาระยะยาว 15 ป  ฉบับที่ 2 (พ.ศ. 2551– 2565) ของ

กระทรวงศึกษาธิการ ไดตระหนักถึงการจัดการศึกษาเพื่อสันติภาพของสังคม  โดยเฉพาะอยางยิ่งใน

ภาวะที่ประเทศไทยกําลังเผชิญกับปญหาความรุนแรงในสามจังหวัดชายแดนภาคใต  แผนดังกลาว

วิเคราะหปญหาที่เกิดขึ้นวา

“มูลเหตุพื้นฐานมาจากการศึกษา ซึ่งมีสองระบบควบคูกัน คือ 

การศึกษาสามัญสําหรับนักเรียนพุทธและมุสลิม  และการศึกษาศาสนา

สําหรับนักเรียนมุสลิมในระดับประถมน้ัน  นักเรียนพุทธ  นักเรียนพุทธ/

มุสลิม(มิติศาสนา) นักเรียนไทย/มลายู(มิติชาติพันธุ) เรียนรวมกันในวิชา

สามัญในโรงเรียน สพฐ. นักเรียนมุสลิมเรียนศาสนาเพิ่มเติมในสถานศึกษา

ของมัสยิด  ปอเนาะ  ระดับมัธยม  สวนมากเรียนแยกกัน  นักเรียนพุทธและ

มุสลิมเรียนศาสนาเพิ่มเติมในสถานศึกษาของมัสยิด  ปอเนาะ ระดับมัธยม  

สวนมากเรียนแยกกัน  นักเรียนพุทธและมุสลิมบางสวนเรียนในโรงเรียนรัฐ  

นักเรียนมุสลิมจํานวนมากเรียนในโรงเรียนเอกชนและเอกชนสอนศาสนา  

มีฐานทางวิชาการออน  ทําใหนักเรียนพื้นฐานออนทางวิชาการ  ไมสามารถ

หางานนอกพื้นที่ได  ไมสามารถเรียนตอในอุดมศึกษาไทยได  นักเรียนที่ไป

เรียนตางประเทศสวนมากเรียนดานศาสนาและวัฒนธรรมอันสืบเน่ืองกับ

อิสลาม  จนกลับมาเปนครูสอนศาสนา  เปนวงจรตอเน่ือง  นักเรียนที่ได

โควตามาเรียนนอกพื้นที่มีปญหาเร่ืองเรียนภาษาไทย ความรูวิชาการ

เปนที่ประจักษชัดวา  การแกปญหาในพื้นที่ดังกลาวคงไมสามารถ

กระทําไดดวยมาตรการดานความมั่นคงเพียงอยางเดียว  แตการพัฒนา

คุณภาพการศึกษาจะเปนกลไกสําคัญตอการแกปญหาที่ยั่งยืน  ทั้งน้ีอาจตอง

ใชเวลาคอนขางยาว  ตลอดทั้งชวงเวลาของแนวอุดมศึกษาจึงจะเห็นความ

สงบและพัฒนาที่ยั่งยืนได” (กระทรวงศึกษาธิการ, สํานักงานคณะกรรมการ

การอุดมศึกษา, 2551: 17-18)

แนวทางการพัฒนาการจัดการความขัดแยง ความรุนแรง และนัยยะตออุดมศึกษาตาม

แนวทางของแผนอุดมศึกษาฉบับดังกลาว มีรายละเอียด คือ

“65 ความขัดแยงในโลกปจจุบันสงตอถึงกันหมดและรวดเร็วดวย

กลไกโลกาภิวัตน  ความทันทีของการถายทอดขอมูลขาวสาร  ความรุนแรง

ในสามจังหวัดชายแดนภาคใตระเบิดขึ้นในป ๒๕๔๗ หลังจากมีเหตุการณ
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ความรุนแงตอเน่ืองในระดับเล็กมานับสิบป ดวยปจจัยสะสมหลายรอยป  

ปญหาสามจังหวัดชายแดนภาคใตแกดวยความเด็ดขาดในเบื้องตน  การ

สรางความเขาใจและโอกาสทางการศึกษาและอาชีพในปจจุบัน และการ

สรางความเขาใจและโอกาสอยางถาวรในอนาคตดวยการศึกษา  ทั้งน้ี

อุดมศึกษาจะเปนปจจัยชี้ขาดในระยะกลางและยาว  ตองใชเวลาหน่ึงถึงสอง

ชั่วอายุคนถาวิเคราะหและดําเนินการถูกตอง

66 เน่ืองจากสังคมไทยทั้งประเทศ สังคมในสามจังหวัดชายแดน

ภาคใต ขาดวามเขาใจ ไดรับขอมูลและการแสดงความเห็นบนฐานของ

ความเขลาความไมรู อคติ ภยาคติ อุดมศึกษาตองสรางองคความรู ความ

เขาใจสําหรับสังคมไทยโดยรวมและในสามจังหวัดชายแดนภาคใต ใน

ประเด็น

: สังคมพหุลักษณ พหุวัฒนธรรม ทั้งเผาพันธุ ภาษา ศาสนา 

วัฒนธรรม ความเชื่อฯ ในประเทศไทยโดยรวม และในพื้นที่สามจังหวัด

ชายแดนภาคใต  คนในประเทศตองตระหนักวาประเทศไทยประกอบดวย

ชนหลากเผาพันธุ หลากภาษาทองถิ่น หลากศาสนา หลากวัฒนธรรม และ

หลากความเชื่อ  พื้นที่สามจังหวัดชายแดนภาคใตมีประชากรสวนใหญเชื่อ

ชาติมาเลยไมใชไทยสยามไทยลาวหรือไทยโยนก  ภาษาหลักไมใช

ภาษาไทย  มีอิสลามเปนศาสนาหลักซึ่งมีวัฒนธรรมตางจากประชาชนสวน

ใหญของประเทศ  นอกจากวัฒนธรรมอันเกี่ยวเน่ืองกับอิสลามแลวยังมี

วัฒนธรรมมาลายู ความเชื่อมาลายู

การอยูรวมกันในสังคมพหุลักษณ พหุวัฒนธรรม ประชากรตองมี

ความเขาใจความแตกตาง ยอมรับความแตกตาง จัดการความขัดแยงดวย

สันติวิธี  โดยมีตัวอยางชุมชน พหุลักษณวัฒนธรรมจํานวนมากทั่วประเทศ

ที่เปนตนแบบได

: มีการศึกษาคูขนานในสามจังหวัดภาคใตดานวิชาโลกและศาสนา

อิสลาม เพื่อรักษาความเปนมาลายูและอิสลาม

: ความซับซอนประวัตนศาสนในพื้นที่และผลตอเน่ือง  นับต้ังแต

กอนอาณาจักรปตตานีประมาณเกือบพันปที่เปนสังคมฮินดูและพุทธ  

อาณาจักรปตตานีที่ประชาชนนับถือฮินดู พุทธในลําดับตอมา และอิสลาม

เมื่อประมาณหารอยปที่ผานมา  สยามรัตนโกสินทร และการปราบปราม

: ประวัติศาสตรการถูกทอดทิ้งและการขาดโอกาส
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67 เน่ืองจากครูที่สอนระดับการศึกษาขั้นพื้นฐานออนทางวิชาการ  

ขาดการเตรียมตัวการใชชีวิตเพื่อสรางสังคมพหุลักษณพหุวัฒนธรรม  

อุดมศึกษาจึงตองพุฒนาครูและผลิตครู  ทั้งระดับการศึกษาขั้นพื้นฐาน 

อาชีวศึกษาและอุดมศึกษา หลักสูตร กระบวนการเรียนรู และสื่อ สําหรับ

การสรางและการดํารงสังคมพหุลักษณพหุวัฒนธรรม

68 เน่ืองจากเด็ก เยาวชนในสามจังหวัดชายแดนภาคใตขาดโอกาส

และการพัฒนาทางวิชาการ การประกอบอาชีพในโลกที่กวางขาวง การมี

โลกทัศนที่หลากหลาย อุดมศึกษาตองเปนกลไกหลักเพื่อการเพิ่ม mobility

ทางกายภาพ ความคิดและโลกทัศน ใหเด็กและเยาวชนไดออกนอกพื้นที่ทั้ง

กายภาพและเทคโนโลยีการสารสนเทศ (และการเขาพื้นที่ของเด็กและ

เยาวชนจากภายนอก), สงเสริมการเรียนวิชาการเพื่ออาชีพในโลก, ชวย

สรางอาชีพในพื้นที่สามจังหวัดภาคใต  และเพิ่มโอกาสจะออกไปประกอบ

อาชีพในประชาคมอาเซียน และโลกอิสลาม

69 อุดมศึกษาสงเสริมการสรางประสบการณการจัดการความ

ขัดแยงโดยสันติวิธี สงเสริมสันติศึกษา ในสถานศึกษาทกุแหง  โดยอาศัย

การถอดบทเรียนจากตนแบบชุมชนในประเทศและเรียนรูจากประเทศที่มี

ประสบการณ (18-19)

แนวทางการพัฒนาอุดมศึกษาในเขตพัฒนาพิเศษเฉพาะกิจจังหวัด

ชายแดนภาคใต

155 การพัฒนาอุดมศึกษาในเขตพัฒนาพิเศษเฉพาะกิจจังหวัด

ชายแดนภาคใต  ตองมองภาพรวมหลายมิติ

: ทั้งทางสังคม ศาสนา ประวัติศาสตร การเมือง ระบบการศึกษา

วิชาโลกและศาสนาแบบคูขนาน

: การแกปญหาระยะสั้น กลาง และยาว รวมถึงเปายุทธศาสตรและ

เปาปฏิบัติ

: ในเบื้องตน สรางความเขมแข็งของกลุมสถาบันอุดมศึกษาทั้งรัฐ

และเอกชน  วิทยาลัยชุมชนในพื้นที่  และรวมถึงการระดมสรรพกําลังของ

สถาบันอุดมศึกษาในภาคใต ๔ จังหวัดและทั้งประเทศในลําดับตอมา

: การพัฒนาอุดมศึกษาครอบคลุมทั้งการพัฒนาเด็กเยาวชนและ

นักศึกษา พัฒนาครูและบุคลากรในพื้นที่  การสรางความเขมแข็งของ

สถาบันอุดมศึกษา และการพัฒนาอุดมศึกษาสูอาเซียน 
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156 ดานการพัฒนาเด็กเยาวชนและนักศึกษา ตองเรงสรางโอกาส

ดานการศึกษาใหกับเยาวชนใหสามารถเรียนรูวิชาที่เชื่อมตอกับอาชีพ,

พัฒนาทักษะทางภาษาโดยเฉพาะภาษาไทย ภาษาบาฮาซามามาเลเซีย และ

อินโดนีเซีย. พัฒนาทักษะดานวิชาการและวิชาชีพที่สอดคลองกับวิธีชีวิต,

สงเสริมการแลกเปลี่ยนเยาวชนเพื่อเรียนรูพหุวัฒนธรรม, สงเสริมความ

เขาใจสันติศึกษา

157 ดานการพัฒนาครูและบุคลากรในพื้นที่ อุดมศึกษาจําเปนตอง

ใหความสําคัญสูงยิ่งในการพัฒนาครูระดับการศึกษาขั้นพื้นฐานเพื่อสังคม

พหุลักษณ พหุวัฒนธรรม รวมถึงการพัฒนาระบบการเรียนการสอน สื่อ 

ระบบเทคโนโลยีสารสนเทศเพื่อการเรียนรู, นําโครงการครูสหกิจแกปญหา

ความขาดแคลนครู, เสริมสรางความรูและทักษะอาชีพใหกับประชาชนใน

ทองถิ่น, สรางความเขาใจในการเชื่อมโยงวิชาการ วิชาชีพกับศาสนา

วัฒนธรรม และสงเสริมการเรียนรูตลอดชีวิต

158 ดานการสรางความเขมแข็งใหสถาบันอุดมศึกษา สรางและ

พัฒนาอาจารยมหาวิทยาลัยและวิทยาลัยชุมชนที่มีคุณภาพโดยเงื่อนไขพิเศษ

, สงเสริมการทํางานในระบบเครือขายอุดมศึกษา  ทั้งในและนอกพื้นที่, ใช

ประโยชนอยางเหมาะสมจากเทคโนโลยีสารสนเทศและการสื่อสาร, จัดให

มีกองทุนพัฒนาอุดมศึกษาของพื้นที่เฉพาะ, เรียนรูจากประสบการณการ

บริหารการศึกษาพิเศษของประเทศอ่ืน  โดยเฉพาะสรางความเชื่อมตอ

แลกเปลี่ยนประสบการณกับโลกมุสลิม

159 ดานการพัฒนาการศึกษาสูภูมิภาคอาเซียน  เรงพัฒนาพื้นที่

ไปสูความรวมมือในภูมิภาคของอาเซียน, Indonesia-Malaysia-Thailand

Growth Triangle IMT-GT, Joint Development Strategy, JID, สรางโอกาส

ในการประกอบอาชีพ  การสงออก และภาคบริการ กับมาเลเซีย อาเซียน 

และโลกมุสลิม, สรางความเขมแข็งของวิทยาลัยชุมชนใหจัดหลักสูตรระยะ

สั้นและอนุปริญญาเพื่อผลผลิตแรงงานความรู (Knowledge workers) ปอน

ภูมิภาค, เชื่อมโยงอุดมศึกษาไทยกับสถาบันอุดมศึกษาในมาเลเซีย

(กระทรวงศึกษาธิการ, สํานักงานคณะกรรมการการอุดมศึกษา, 2551: 42-

43)

นงเยาว  แขงเพ็ญแขและคณะ (2549: 11-19) ไดเสนอเสนอยุทธศาสตรดานคุณภาพ

การศึกษาขั้นพื้นฐานภายใตสมมุติฐานที่วา  นักเรียนในสามจังหวัดชายแดนภาคใตมีผลสัมฤทธิ์
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ทางการเรียนตํ่าเน่ืองมาจากอุปสรรคทางภาษา  ความลมเหลวทางการเรียนน้ีทําใหเด็กสรางอัตมโน

ทัศนในแงลบ  ซึ่งเชื่อมโยงไปยังการถูกชักจูงใหกอความรุนแรงในพื้นที่สามจังหวัดชายแดนภาคใต  

ยุทธศาสตรดานคุณภาพการศึกษาขั้นพื้นฐานนงเยาว  แขงเพ็ญแขและคณะ มี 3 ประการคือ  หน่ึง 

การสรางคานิยมสันติวิธีรวมกับจริยธรรมในบุคลิกภาพนักเรียน  สอง เทคนิคการสอนภาษาไทย

เปนภาษาที่สองแบบรับภาษา  และ สาม การบริหารโรงเรียนแบบมีสวนรวมของผูปกครองชุมชน 

สายสวาท  ปจวิทย (2549) ไดวิจัยเร่ือง “ทิศทางนโยบายการจัดการศึกษาที่สอดคลองกับ          

โลกทัศนเกี่ยวกับสันติภาพในพื้นที่ชายแดนสามจังหวัดภาคใต” ผลการวิจัยพบวา 

โลกทัศนที่สงเสริมใหเกิดสันติภาพในระดับบุคคลและสังคมใน

พื้นที่ชายแดนสามจังหวัดภาคใต น้ัน ปรากฏในโลกทัศนทุกดาน ไดแก  

โลกทัศนทางดานความเชื่อ ศาสนาและวัฒนธรรม โลกทัศนทางดาน

การเมืองการปกครอง โลกทัศนทางดานสังคม โลกทัศนทางดานการศึกษา 

โลกทัศนทางดานเศรษฐกิจ โลกทัศนทางดานธรรมชาติ และสิ่งแวดลอม

โลกทัศนของชาวไทยมุสลิมซึ่งเปนคนกลุมใหญในพื้นที่ ที่เปนสารัตถะ

จริงๆ น้ัน ไดรับอิทธิพลอยางลึกซึ้งและแนบแนนจากศาสนาอิสลาม 

ศาสนาเปนแมพิมพในการหลอหลอมโลกทัศนของชาวไทยมุสลิม โลก

ทัศนทําหนาที่เปนตัวการในการกําหนดระบบคิดในการดํารงชีวิตในทุกๆ

ดาน โดยการศึกษาเปนปจจัยที่มีอิทธิพลสําคัญ ในการเชื่อมโยงอัตลักษณ

ดานศาสนาไปสูการกําหนดโลกทัศนของบุคคลโดยเฉพาะโลกทัศนที่

สงเสริมใหเกิดสันติภาพ ทิศทางของนโยบายการจัดการศึกษาสอดคลองกับ

โลกทัศนในพื้นที่ชายแดนสามจังหวัดภาคใต คือ การจัดการศึกษาจะตอง

ไมสรางปญหาตอวิถีชีวิตของคน ขอยุติของนโยบายจะตองมาจากความ

เขาใจรวมกัน การศึกษาจะตองชวยใหคนมีสติปญญา มีการคิดอยางมี

วิจารณญาณจึงจะสามารถอธิบายอุดมคติของสันติภาพได เปาหมายของ

การศึกษาคือการที่ผูเรียนเปนคนดีตามหลักศาสนา เนนใหผูเรียนเกิดระบบ

คิดแบบอนาคต เสริมดวยความเขาใจทางศาสนา  การศึกษาจะตองชวยให

คนเขาใจกระบวนการทํางานของจิตใจตนเอง เพื่อการอยูรวมกับผูอ่ืนได

อยางสันติ อันจะนํามาซึ่งสังคมที่สงบสุข และทําใหเกิดสันติภาพใน

ที่สุด
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นอกจากปญหาสามจังหวัดชายแดนภาคใตที่เปนสิ่งกระตุนใหนักการศึกษาพยายามเสนอ

รูปแบบการจัดการศึกษาแลว ปญหาความรุนแรงในสังคม  โดยเฉพาะอยางยิ่งในกลุมผูกระทําที่เปน

เยาวชนก็เปนอีกมูลเหตุหน่ึงที่ทําใหนักการศึกษาในปจจุบันใหความสําคัญกับสันติศึกษา  และ

เสนอแนวทางการสอนสันติศึกษาแบบใหมใหกับสังคมไทย  อมรวิชช  นาครทรรพ และ จิรัฐกาล  

พงศภคเธียร (2549) ไดเสนอตัวอยางทางเลือกในการสอนสันติศึกษา ซึ่งแทจริงแลวมิไดมีเพียง

กิจกรรมการเรียนรูในชั้นเรียนเทาน้ัน  แตยังสามารถทําใหเกิดเปนวัฒนธรรมในโรงเรียนไดอีกดวย  

ตัวอยางทางเลือกดังกลาว ไดแก

1. สอนสันติศึกษาผานภาษา สันติศึกษาเปนหัวขอที่ดีในการ

นํามาสอนเกี่ยวกับการใชภาษา เพราะเปนเร่ืองที่เขาถึงชีวิตของเด็กใน

ปจจุบัน  การเรียนภาษาจะทําใหเด็กไดมีโอกาสพูดคุยอภิปรายถึงประเด็น

ตางๆที่เกี่ยวของกับการขจัดความขัดแยง  ความเขาใจคุณคา  และการ

ตระหนักในความแตกตาง  การนําสันติศึกษามาใชในชั้นเรียนสามารถทํา

ไดหลายวิธี เชน  ยกหัวขอที่ชูประเด็นเกี่ยวกับสันติภาพและความเขาใจใน

วัฒนธรรมซึ่งครูผูสอนภาษาสามารถใหขอมูลพื้นฐานกับเด็กเพื่อชวยพัฒนา

ทัศนคติดานบวกและพัฒนาคานิยมที่เกี่ยวของกับสันติภาพ   หรือใช

กิจกรรมที่เสริมสรางความรวมมือ  การสรางฉันทามติ  และการฟงอยาง

ไตรตรองจะชวยใหเด็กไดพัฒนาทักษะที่จําเปนในการขจัดความขัดแยง   

กิจกรรมยังสามารถรวมถึงการสรางพจนานุกรมที่ใชสําหรับการอานขอมูล

ที่เกี่ยวของกับสันติภาพ

2. สอนสันติภาพผานศาสนาและวัฒนธรรม การเรียนรู

เกี่ยวกับศาสนาและความเชื่อ อาจอยูในรูปแบบการเปดโอกาสใหเด็กได

สัมผัสประสบการณทางวัฒนธรรมของผูตางศาสนาและลัทธิ  เชน การฟง

นิทาน  หรือเร่ืองเลาในศาสนาอ่ืนๆ  การไปเที่ยวชมเทศกาลที่จัดโดยศาสนา

อ่ืน  รวมทั้งการเนนใหเด็กไดพูดคุยและเขียนเลาความรูสึกของตนเอง  

เพื่อใหสามารถมองเห็นคุณคาทั้งศาสนาตนและศาสนาอ่ืนๆอยางทัดเทียม

กัน

3. ใชระบบการประเมินผลจาก “ความรวมมือ” และจาก

กระบวนการทํางานของนักเรียน ทําใหนักเรียนในชั้นไดทํางานดวยความ

สันติและเปนพื้นฐานของการจัดการที่ดี  รวมทั้งเปนการเปลี่ยนมุมมองที่ยึด

ติดในเร่ืองความฉลาด  ความสามารถ  ที่เปนแบบ “เหลือขอ” ไปเปนแบบ 

“รักดี” ระบบการประเมินน้ีใหความสําคัญกับการมีปฏิสัมพันธที่ดีระหวาง
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กัน  แนวทางหลักของระบบการประเมินน้ีคือ หน่ึง ใหกลุมประเมินระดับ

ของตนเองในแตละวันตอนชวงทายของกิจกรรม  ตรวจสอบวาไดทําอะไร

ดีบาง และอะไรที่จะทําใหดีขึ้น  สอง เพิ่มองคประกอบที่ไมเปนทางการ

ของการมีสวนรวมในการใหคะแนนงานกลุม  และสาม ใหรางวัลกลุมที่

ทํางานไดระดับดีสุด ใหมุงเนนที่ตัวพฤติกรรมไมใชสมาชิกหรือกลุม  ทั้งน้ี

บทบาทของครูคือผูเอ้ืออํานวยการเรียนรู  ไมใชผูพิพากษา  พยายามใช

คําถามนํา  หลีกเลี่ยงที่จะใชการบรรยาย  การตอรอง  หรือการขมขู

4. การขจัดความขัดแยง สอนใหรูจัก “ชนะ” โดยไมใชความ

รุนแรง  ในหลักสูตร “การจัดการความโกรธ” ของ Indiana Prevention

Resource Center   ไดทําขึ้นเปนวีดีโอ  มีการสอนวัยรุนใหแสดงอารมณตอ

ตนเองและผูอ่ืนโดยไมมีการยั่วยุใหเกิดการทะเลาะวิวาท  มีวิธีการแสดง

ความคิดเห็น  วิพากษวิจารณใหเหมาะสม  และเคารพความคิดเห็นของผูอ่ืน  

สอนใหรูจักประนีประนอมโดยจัดทําเปนเร่ืองสั้นๆที่แสดงใหเห็นถึงความ

ขัดแยงที่เกิดขึ้นในชีวิตประจําวันที่กลายเปนการวิวาทหรือการตีกัน  บาง

เร่ืองแสดงใหเห็นถึงการใชทักษะการขจัดความขัดแยง  และใหแสดง

บทบาทสมมุติที่ใชประสบการณสวนตัวในการสลายความขัดแยง  จากน้ัน

ใหเพื่อนแสดงความคิดเห็น  อีกทักษะหน่ึงที่สําคัญคือการสอนใหนักเรียน

ชั่งนํ้าหนักถึงประโยชนหรือโทษจากการเขาไปเกี่ยวของกับความขัดแยง  

สิ่งที่มีคุณคาที่สุดสําหรับการทํากิจกรรมตางๆดังกลาว คือ การใหนักเรียน

ไดเรียนรูวาการควบคุมพฤติกรรมของตนเองสําคัญกวาการควบคุม

พฤติกรรมของคนอ่ืน

5. การสอนสันติศึกษาแบบบูรณาการในวิชาตางๆ สามารถทํา

ไดในรูปแบบบูรณาการโดยสอดแทรกเปนเน้ือหา  แนวคิด หรือือกิจกรรม

ที่เกี่ยวของกับสันติศึกษาในวิชาตางๆ โดยไมจําเปนตองแยกออกจากการ

เรียนการสอนตามปกติ  แตครูควรทําใหการสอนสันติศึกษาเปนการสอน

ตามปกติ

สํานักงานเลขาธิการสภาการศึกษา กระทรวงศึกษาธิการ (2549) ไดสรุปสาระสําคัญจาก

การสัมมนานานาชาติหัวขอ “Cultivating Wisdom, Harvesting Peace” ซึ่งถูกสงมายัง

รัฐมนตรีวาการกระทรวงศึกษาธิการ (นายจาตุรนต  ฉายแสง) เพื่อใหนําขอเสนอแนะดังกลาวบูรณา

การเขากับนโยบายดานการศึกษาของไทย  ขอเสนอดังกลาวมี 5 ประเด็น คือ
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1. หลักสูตร และกระบวนการเรียนการสอน

ใหปรับเปลี่ยนกระบวนทัศนของการออกแบบหลักสูตร  จากเดิมที่

มุงเนนการเรียนการสอนเน้ือหาสาระ  และประเมินผลโดยดูจากเกรดที่ได

จากการสอบมากเกินไป  มาเนนการพัฒนาคุณภาพภายในของมนุษย  ซึ่ง

เปนเร่ืองของคุณธรรม  จริยธรรม  การปลูกฝงความมีเมตตา  รักสันติ  

รวมถึง  การมีทักษะชีวิต  ซึ่งหลักสูตรเหลาน้ีจะสอนทักษะที่สําคัญในเร่ือง

กระบวนการคิดวิเคราะห  การคิดทบทวน  และการเจรจาสื่อสาร  และได

เสนอแนะเน้ือหาสาระที่หลักสูตรควรกําหนดไวในลักษณะองครวมที่

ประกอบดวยศาสตรหลากหลายสาขา  ซึ่งประกอบดวย  การระงับสงคราม

และความรุนแรงดวยรูปแบบตางๆ  การเปลี่ยนแปลงชุมชน  และสังคมสู

โลกแหงความยุติธรรมและความเมตตา  การศึกษาเพื่ออนาคตที่ยั่งยืน  การ

ปลูกฝงเร่ืองสิทธิมนุษยชน  การถักทอความสงบราบร่ืน  และความสามัคคี

เปนปกแผน และการเพาะบมสันติภาพภายในจิตใจ

โดยที่การเรียนการสอนเพื่อเพาะกลาแหงปญญาที่จะนําไปสูความ

สันติสุขน้ัน  จะตองใชวิธีการเรียนการสอนแบบบูรณาการ  การฝก

ประสบการณ  และความเปนองครวมของคานิยม  คุณธรรม  หลักการแหง

สันติสุข  และความหลากหลายทางวัฒนธรรมและความเชื่อ  ดวยรูปแบบ

การสอนตางๆและการจัดกิจกรรมเสริมหลักสูตร  โดยเฉพาะหลักสูตรและ

การเรียนการสอนดานกีฬา  จะตองใหความสําคัญหับความยุติธรรม  การไม

ใชความรุนแรง  การใหความเคารพซึ่งกันและกัน  การสอนดวย

ศิลปะการแสดง  ดนตรี  การเลานิทาน  การอภิปรายแลกเปลี่ยนความคิด  

การสนทนาสัมพันธ  ตลอดจนการสรางเสริมประสบการณ เชนการเขาไป

ใชชีวิตอยูในชุมชนตางๆ  การจัดทําโครงการหรือคายเพื่อความสามัคคี  

การรักษาคุมครองสิ่งแวดลอมทรัพยากรธรรมชาติ  ระบบนิเวศ  การรณรงค

เพื่อใหเกิดการคาขายที่ยุติธรรม  จริยธรรมในการบริโภค  การไมทําของ

เลนที่เปนอาวุธสงคราม  โดยใชประโยชนจากเทคโนโลยีเพื่อการศึกษาทุก

รูปแบบที่รวมถึงวิทยุ  โทรทัศน  อินเตอรเนต  โดยที่ผูสอนควรเปนตนแบบ

ของการสรางวัฒนธรรมของความสันติ  ทั้งในระดับหองเรียน  โรงเรียน  

และชุมชน 

2. การผลิต  และการพัฒนาครู  คณาจารย 

สถาบันฝกหัดครูควรจะตองจัดใหมีหลักสูตรเพื่อใหครูไดรับการ

ฝกฝนวิธีการเรียนการสอน  ทั้งครูที่อยูระหวางประจําการ  และกอน
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ประจําการ  รวมถึงเปนแหลงความรูใหแกผูที่ตองการศึกษาคนควา  นําไปสู

เปาหมายของการศึกษาตามที่ยูเนสโกไดเสนอไวคือ การเรียนเพื่อรู  การ

เรียนเพื่อชีวิต  การเรียนเพื่อปฏิบัติ  และการเรียนรูเพื่ออยูรวมกัน (Learning

to know; Learning to be; Learning to do ; and learning to live together)

ในการพัฒนาวิชาชีพครู  ควรมีการระบุถึงการใหครูเปนแบบอยาง

ของการผสมผสานคานิยม และนําหลักการของการใชปญญาเพื่อใหเกิด

ความมีสันติไปใชในชีวิตประจําวัน  ขณะที่ผูบริหาร  พอแม  ผูปกครอง  

ผูเรียน และสังคม  มีหนาที่จะตองสงเสริม  สนับสนุนครูใหทําหนาที่ดวย

การนําคานิยมดังกลาวไปปฏิบัติในชีวิตสวนตัวและสังคมเชนเดียวกับครู

3. บทบาทของสถานศึกษา

โรงเรียนตองทบทวนและกําหนดวิสัยทัศน  นโยบาย  และแนว

ปฏิบัติที่ชัดเจน  มีแผนงาน  โครงการ  หรือโปรแกรม  กิจกรรมเปนการ

เฉพาะ  และสอดแทรกอยูในการเรียนการสอนทุกรูปแบบ  รวมถึงการทํา

ใหพอแม  ครอบครัว  ชุมชน  มีบทบาทสําคัญในการปลูกฝงและเปน

แบบอยางที่ดีของการสรางวัฒนธรรมแหงสันติสุข

สําหรับสถาบันอุดมศึกษา  ควรทบทวนวิสัยทัศนในการผลิต

บัณฑิต  จากที่มุงแตตอบสนองการเจริญเติบโตทางเศรษฐกิจ  การแขงขัน

ทางตลาด  ใหหันมาเนนการพัฒนาคานิยม  ทัศนคติ  ทักษะของบัณฑิต  

เพื่อสรางบัณฑิตที่มีความรับผิดชอบตอสังคมในวิชาชีพของตน  ที่นําไปสู

ความดีงามของมวลมนุษย  และสิ่งแวดลอม  การเปดกวางใหมีการประเมิน

หรือวิเคราะหสถาบัน  ทั้งจากภายในและภายนอกองคกร  ดําเนินการวิจัย

และใหบริการที่นําไปสูการชวยเหลือปรับเปลี่ยนแกไขแกนของปญหา  

ความขัดแยงของประชาชนและชุมชนในระดับรากหญา  สงเสริมสิทธิของ

คนจน  ชนกลุมนอย  บนพื้นฐานของความยุติธรรม  การประสานสัมพันธ

ระหวางความแตกตางทางวัฒนธรรมทั้งของนักศึกษาและประชาชน  โดย

อาศัยความรวมมืออยางเปนสหวิทยาการขอคณาจารยในสถาบันที่มีความ

เชี่ยวชาญในหลากหลายสาขา  ทั้งทางสังคมศาสตร  มนุษยศาสตร  จิตวิทยา  

ชีววิทยา  ประสาทวิทยา ฯลฯ

ในการประเมินคณาจารย  ควรมีเกณฑวาดวยสมรรถนะของการ

ปลูกฝงนักศึกษาใหเกิดพลังปญญาเพื่อนําไปสูสันติธรรม  การมีเจตนารมณ

และความกลา  ที่จะยกปญหาวิกฤตขึ้นมาแกไข  และระดับความสามารถใน

การแปลงทฤษฎีสูการปฏิบัติวามีมากนอยเพียงใด
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4. บทบาทกระทรวงศึกษาธิการ

กระทรวงศึกษาธิการตองใหความสําคัญกับการปฏิรูปหลักสูตร  

และกําหนดแนวทางปฏิบัติ  ในการเพาะตนกลาแหงปญญาเพื่อนําไปสู

ความสงบสุขของประชาชน  ประเทศชาติ  รวมถึงตระหนักวาการศึกษาน้ัน

มีความหมายกวาการเรียนรูวิชาการและการอบรมทักษะ  รวมถึงไมลืมวา

เด็กและเยาวชนตองการเลนเพื่อสุขภาพทางอารมณ  และพัฒนาความคิด

สรางสรรค  การมีตารางเรียนที่เขมงวด  และหลักสูตรที่อัดแนนจะเปนตัว

สกัดกั้นการเจริญเติบโตดานความคิด  และความราเริงของเด็ก   กระทรวง

ศึกษาตองกําหนดภาระการเรียนการสอนของทั้งนักเรียนและครู  พิจารณา

ปรับเปลี่ยนกระบวนทัศนในการออกแบบหลักสูตร  จากที่เนนดานวิชาการ  

และการแขงขัน  มาเปนการเนนผูเรียนใหมีความคิดแบบมีเหตุมีผล  ให

ความสําคัญกับความมีมนุษยธรรม  การพัฒนาบุคลิกภาพทางจริยธรรม  

การมีทักษะชีวิต  และฟูมฟกหนอกลาของสันติและความเมตตาใหเกิดขึ้น

ในมนุษยทุกคน

มิติท่ี 3 มิติดานสิ่งแวดลอม

มโนทัศนสันติภาพในมิติเกี่ยวกับธรรมชาติใหความสําคัญกับการจัดการ

ทรัพยากรธรรมชาติ  ซึ่งจะเปนการปองกันปญหาความขัดแยงอันจะเกิดจากการแยงชิงทรัพยากรที่

มีอยูจํากัด  ในงานมหกรรมสันติวิธี พ.ศ. 2548 คณะอนุกรรมการจัดการความขัดแยงดวยสันติวิธี

รวมกับองคกรดานสันติวิธี (2549: 81-85) ไดจัดสัมมนาเชิงปฏิบัติการ เร่ือง “ธรรมาภิบาลการ

จัดการทรัพยากรธรรมชาติและสิ่งแวดลอม”   ประเด็นหลักของการพูดคุยในคร้ังน้ีคือการมีสวน

รวมของภาคประชาชน วาเปนสวนสําคัญที่จะทําใหเกิดธรรมาภิบาลผานกระบวนการสรางความ

เขมแข็งของประชาสังคมที่เปนแรงผลักดันที่ทําใหเกิดกระบวนการตัดสินใจที่เหมาะสม ทั้งระดับ

นโยบายและการปฏิบัติที่ดีในการแกไขปญหาทรัพยากรและสิ่งแวดลอม  ในการประชุมมีการ

ยกตัวอยางกรณีศึกษาที่ชี้ใหเห็นวาความขัดแยงที่เกิดขึ้นสวนหน่ึงของสังคมเกี่ยวของกับการจัดการ

ทรัพยากรธรรมชาติ  จากการดําเนินโครงการพัฒนาตางๆที่เกิดขึ้นโดยการตัดสินใจของหนวยงาน

รัฐ   ความขัดแยงดังกลาวไดกอใหเกิดผลเสียหายหลายประการ กอใหเกิดความไมสงบสุขใน

สังคมไทยทุกระดับ  ทั้งในเขตพื้นที่  ระหวางผูสนับสนุนและผูคัดคาน และในสังคมวงกวาง   

วิธีการแกไขปญหาดังกลาวคือตองเพิ่มศักยภาพการรับรูขอมูลใหกับกลุมผูที่เกี่ยวของ  เพื่อนําไปสู

การคิดรวมกันกอนที่จะไปสูการตัดสินใจ
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บทท่ี 6

สรุปผลการวิจัย  อภิปราย  และขอเสนอแนะ

การวิจัยเร่ือง วิวัฒนาการของมโนทัศนการศึกษาเพื่อสันติภาพในประเทศไทย  

มีวัตถุประสงคเพื่อศึกษาวิวัฒนาการของมโนทัศนการศึกษาเพื่อสันติภาพในประเทศไทย

ขั้นตอนการวิจัยประกอบดวย หน่ึง ศึกษาความเปนมา  มโนทัศน  สภาพของการศึกษาเพื่อ

สันติภาพในประเทศไทย และบริบททางสังคมจากเอกสาร สอง เก็บขอมูลเพิ่มเติมโดยการ

สัมภาษณ  และการสังเกตแบบมีสวนรวม  และสาม วิเคราะหขอมูลโดยนํามโนทัศนการศึกษาเพื่อ

สันติภาพมาจัดแบงเปนยุคตางๆ ต้ังชื่อยุคตามลักษณะเดนของการศึกษาเพื่อสันติภาพในยุคน้ันๆ  

จากน้ันสรุปสาระและนําเสนอมโนทัศนการศึกษาเพื่อสันติภาพในสามหัวขอคือ  บทบาทของ

การศึกษาเพื่อสันติภาพ วิธีการจัดการศึกษาเพื่อสันติภาพ  และมโนทัศนสันติภาพ 

สรุปผลการวิจัย

มโนทัศนการศึกษาเพื่อสันติภาพของประเทศไทยมีวิวัฒนาการที่เปลี่ยนแปลงสอดคลอง

กับบริบททางสังคมไทยและสังคมโลก โลก ซึ่งสามารถจําแนกออกเปน 4 ยุค คือ ยุคที่ 1: ยุครับ

วิทยาการจากตางประเทศ ต้ังแตหลังสิ้นสุดสงครามโลกคร้ังที่ 2 (พ.ศ. 2488 – พ.ศ. 2515) ยุคที่ 2:

ยุคปญญาชนนําทาง พ.ศ. 2516 – พ.ศ. 2534 ยุคที่ 3: ยุคทองของภาคประชาชน พ.ศ. 2535 – พ.ศ.

2546 และยุคที่ 4: ยุครวมพลังแกปญหาภาคใต พ.ศ. 2547 – ปจจุบัน  บริบทบาทสังคมตางๆได

สงผลตอความเปลี่ยนแปลงของมโนทัศนการศึกษาเพื่อสันติภาพทั้งดานบทบาทของการศึกษาเพื่อ

สันติภาพ  วิธีการจัดการศึกษาเพื่อสันติภาพ  และมโนทัศนสันติภาพ ดังมีรายละเอียด คือ

บทบาทของการศึกษาเพื่อสันติภาพ

ในยุคแรก (พ.ศ. 2488 – พ.ศ. 2515) สงครามโลกคร้ังที่สองเพิ่งสิ้นสุดลงและเร่ิมเกิด

สงครามเย็นระหวางมหาอํานาจ สังคมโลกไดใหความสําคัญกับการแสวงหาแนวทางสูสันติภาพ 

โดยไดรับการสนับสนุนจากองคการระหวางประเทศขนาดใหญ เชน องคการสหประชาชาติ และ 

UNESCO ปจจัยดังกลาวไดทําใหชุดความคิดเกี่ยวกับสันติภาพของประเทศทางตะวันตก

แพรกระจายไปทั่วโลกรวมถึงประเทศไทยดวย   การศึกษาเพื่อสันติภาพในยุคน้ันจึงมีบทบาท
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มุงเนนการถายทอดวิทยาการความรูดานสันติภาพจากตางประเทศ ยุคดังกลาวจึงสามารถเรียกไดวา

เปนยุครับวิทยาการจากตางประเทศ   

ตอมาในยุคที่ 2 (พ.ศ. 2516 – พ.ศ. 2534) เปนรอยตอทางประวัติศาสตรการเมืองไทยที่

เปลี่ยนผานจากการปกครองระบอบเผด็จการซึ่งยาวนานราว 30 ป มาเปนระบอบประชาธิปไตย  

ความตึงเครียดจากการปกครองแบบเผด็จการรวมทั้งความแตกตางดานอุดมการณทางการเมืองชวง

สงครามเย็น  สงผลใหการศึกษาเพื่อสันติภาพในยุคดังกลาวเปนสวนหน่ึงของการเรียกรอง

ประชาธิปไตยและความเปนธรรมทางสังคม  โดยเฉพาะอยางยิ่งความรุนแรงและความไมเสมอภาค

อันเกิดจากนโยบายของรัฐ  กลุมคนที่มีบทบาทในการเคลื่อนไหวทางสังคมรวมทั้งบุกเบิกเร่ือง

การศึกษาเร่ืองสันติภาพมักเปนกลุมปญญาชน  นักคิด  นักวิชาการ มโนทัศนการศึกษาเพื่อสันติภาพ

ยุคน้ีจึงเรียกไดวาเปนยุคปญญาชนนําทาง  

ในยุคที่ 3 (พ.ศ. 2535 – พ.ศ. 2546) สังคมไทยไดเผชิญปญหาความไมสมดุลในการพัฒนา

ประเทศทามกลางกระแสสังคมโลกาภิวัตนที่มีการเปลี่ยนแปลงไปอยางรวดเร็ว  ทั้งปญหาเศรษฐกิจ 

ปญหาสังคมทั้งในระดับมหภาค เชน วิกฤตเศรษฐกิจป พ.ศ. 2540 และระดับจุลภาคคือเศรษฐกิจ

ชุมชน  ปญหาความเสื่อมโทรมและการแยงชิงทรัพยากรธรรมชาติ   ปญหารอบดานที่สงผลกระทบ

ตอประชาชนทุกกลุมสงผลใหภาคประชาชนเขามามีสวนรวมในกระบวนการทางสังคมเพิ่มมากขึ้น 

ในดานการศึกษาเพื่อสันติภาพก็เชนเดียวกัน  ในยุคกอนหนาที่ประเด็นสันติภาพจํากัดวงอยูในกลุม

ปญญาชน   แตในยุคน้ีภาคประชาชนไดเขามามีบทบาทสําคัญในการเผยแพรสันติภาพ ทั้งดานการ

สรางหลักสูตรอบรมความรูและทักษะสันติภาพที่มีความหลากหลาย  การทําคูมือเกี่ยวกับสันติวิธี  

และการจัดกิจกรรมเพื่อสันติภาพ  ทั้งกิจกรรมกลุมสัมพันธ  นิทรรศการ  และการรณรงคตางๆ  

การศึกษาเพื่อสันติภาพที่แผขยายมาสูภาคประชาชนจึงทําใหเกิดกระบวนการสื่อสารใหมๆเพื่อ

ถายทอดคุณคาสันติภาพไปสูกลุมประชาชนที่กวางขวางขึ้น  เชน  ครอบครัว  ประชาชนที่กําลัง

เผชิญความขัดแยงจากโครงการพัฒนาของรัฐ หรือความขัดแยงในชุมชน   นักพัฒนา  ผูนําชุมชน  

นักบวช ฯลฯ   รวมทั้งเปนการศึกษาเพื่อสันติภาพโดยใชมุมมองใหมที่แตกตางออกไปจากเดิม  คือ

จากมุมมองแบบสั่งการหรือแบบแนวต้ัง  ไปสูมุมมองแนวนอนที่ใหความสําคัญกับประชาชนใน

ฐานลางของโครงสรางอํานาจมากยิ่งขึ้น  วิวัฒนาการของการศึกษาเพื่อสันติภาพในยุคน้ี จึงเรียกได

วาเปนยุคทองของภาคประชาชน

ในยุคที่ 4 (พ.ศ. 2547 – ปจจุบัน) เปนยุคที่สังคมไทยกําลังประสบปญหาการใชความ

รุนแรงในพื้นที่สามจังหวัดชายแดนภาคใต คือ จังหวัดยะลา  ปตตานี  และนราธิวาส  เกิดเหตุการณ

ลอบยิงและวางระเบิดรายวัน ซึ่งผูรับผลจากความรุนแรงมีทั้งทหาร  ขาราชการ พระสงฆ และ

ประชาชนทั่วไป  ยิ่งไปกวาน้ันเหตุการณดังกลาวไมเพียงแตสงผลกระทบตอสันติภาพของคนพื้นที่  

หากแตไดลุกลามเปนปญหาสันติภาพของคนในพื้นที่อ่ืนๆในลักษณะของอคติและความ

หวาดระแวงตอบางศาสนาและชาติพันธุ   นอกจากน้ีปญหาดานการพัฒนาประเทศที่สืบเน่ืองมาจาก
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อดีตก็ยังคงไมหมดไป ทวายิ่งซับซอนและกอใหเกิดความขัดแยงมากขึ้น  บทบาทสําคัญของ

การศึกษาที่จะเขามาชวยลดความขัดแยงในสังคมที่เกิดขึ้น ณ ปจจุบัน คือ  การสรางและถายทอด

ความรูและทักษะสําหรับเผชิญหนากับความขัดแยง  โดยเฉพาะอยางยิ่งเพื่อคลี่คลายปญหาความ

รุนแรงในสามจังหวัดชายแดนภาคใต ในฐานะที่เปนทั้งปญหาเฉพาะหนาและปญหาที่มีรากเหงาฝง

ลึกมายาวนาน  วิวัฒนาการของการศึกษาเพื่อสันติภาพยุคน้ีจึงเรียกไดวาเปนยุคแหงการรวมพลัง

แกปญหาภาคใต

วิธีการจัดการศึกษาเพื่อสันติภาพ

ในยุคแรก (พ.ศ. 2488 – พ.ศ. 2515) การศึกษาเพื่อสันติภาพมักจัดขึ้นโดยวิธีประชุมวิชาการ

และการเผยแพรทางสิ่งพิมพ  การประชุมดานสันติภาพสวนใหญเปนการประชุมวิชาการนานาชาติ

ที่มีองคกรตางประเทศเปนแกนนําและมีมหาวิทยาลัยของไทยเปนเจาภาพจัดประชุม  เน่ืองจาก

ขณะน้ันเปนชวงเร่ิมตนของการเปดรับความรูดานสันติภาพจากตางประเทศ สวนสิ่งพิมพสันติภาพ

มักเปนหนังสือและบทความที่ประมวลความรูที่ไดจากการประชุมสันติภาพแตละคร้ัง  สวน

หนังสือสันติภาพที่แปลจากตางประเทศมีจํานวนไมมากนัก

ในยุคที่ 2 (พ.ศ. 2516 – พ.ศ. 2534) มีการประชุมสัมมนาวิชาการและการตีพิมพหนังสือ

ดานสันติภาพเปนจํานวนมาก  สาเหตุสวนหน่ึงเน่ืองมาจากองคการยูเนสโกประกาศใหป พ.ศ. 2529

เปนปสันติภาพสากล  ซึ่งรัฐบาลไทยไดขานรับโดยการจัดกิจกรรมวิชาการตางๆขึ้นมากมาย   

นอกจากการประชุมและสิ่งพิมพแลว  การจัดการศึกษาเพื่อสันติภาพในยุคน้ีมีวิธีการที่หลากหลาย

มากขึ้น  เชน การจัดการเรียนการสอนดานสันติภาพในระดับชั้นตางๆ  ทั้งการปรับปรุงแบบเรียนใน

ระดับมัธยมศึกษา และการเรียนดานสันติภาพในระดับอุดมศึกษาซึ่งสามารถแบงเปน 3 ประเภท คือ 

วิชาเอกสันติศึกษา  วิชาสันติศึกษา  และวิชาสันติศาสตร   นอกจากน้ียังไดแกการสอดแทรก

สันติภาพในการเผยแผศาสนาดังเชนการบรรยายธรรมเกี่ยวกับสันติภาพของพุทธทาสภิกขุที่จัดขึ้น

นับสิบคร้ัง    และในยุคน้ีเร่ิมมีการจัดอบรมดานสันติวิธีแมจะยังไมแพรหลายนัก

ตอมาในยุคที่ 3 (พ.ศ. 2535 – พ.ศ. 2546) การจัดประชุมสัมมนาดานสันติภาพและสิ่งพิมพ

สันติภาพทั้งประเภทหนังสือและบทความ มีจํานวนลดนอยลง  แตการอบรมเกี่ยวกับสันติภาพและ

การแกไขความขัดแยงกลับเปนวิธีการที่เปนที่นิยมมากขึ้น  ทั้งที่จัดโดยหนวยงานดานสันติภาพของ

มหาวิทยาลัยและองคกรภาคประชาชน  สวนการทําวิจัยดานสันติภาพก็มีปริมาณที่เพิ่มขึ้นเชนกัน  

การสอดแทรกสันติภาพผานการเผยแพรทางศาสนาที่สําคัญไดแก การเผยธรรมและงานเขียนของ

พระธรรมปฎก (ประยุทธ ปยุตฺโต) นอกจากน้ีในยุคดังกลาวยังมีการนํากิจกรรมกลุมสัมพันธมาใช

ในการปลูกฝงสันติภาพ  และการนําเว็บไซตมาใชเปนชองทางสําหรับใหความรูดานสันติภาพ

ในยุคที่ 4 (พ.ศ. 2547 – ปจจุบัน) การจัดการศึกษาเพื่อสันติภาพยังคงใชวิธีการเชนในยุคที่

ผานมา ในขณะเดียวกันไดปรับแนวทางที่ยืดหยุนแตกตางไปจากเดิมดวย  เชน การจัดกิจกรรม
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สันติภาพในลักษณะ “มหกรรม” ที่เปนการรวมการปาฐกถา การนําเสนอบทความและงานวิจัยดาน

สันติภาพ  การฝกอบรมเชิงปฏิบัติการในชวงเวลาสั้นๆ  และกิจกรรมเชิงสัญลักษณ  เขาไวในงาน

เดียวกัน   ดานการเรียนการสอนเพื่อสันติภาพไดมีการจัดทําหลักสูตรที่ประยุกตความรูและทักษะ

สันติภาพเขาไวในงานดานสาธารณสุข  มีการใชกระบวนการจิตตปญญาศึกษาเปนวิธีการเรียนการ

สอนใหผูเรียนมีสันติภาพ  ดานกิจกรรมทางศาสนาที่เกี่ยวของกับสันติภาพก็มีความเปดกวางมาก

ขึ้น  โดยมีกิจกรรมที่ศาสนิกชนตางนิกายปฏิบัติเพื่อเพาะบมสันติภาพรวมกัน

มโนทัศนสันติภาพ

ในยุคที่ 1 (พ.ศ. 2488 – พ.ศ. 2515)  มโนทัศนสันติภาพมักเปนเร่ืองสงคราม  เน่ืองจากเปน

ชวงหลังสงครามโลกคร้ังที่สองไมนานนัก  ประกอบกับความตึงเครียดระหวางอุดมการณทาง

การเมืองของมหาอํานาจสองฝายในรูปของสงครามเย็น  สวนมโนทัศนสันติภาพดานอ่ืนๆมี

หลักฐานไมมากนัก  แตพอทําใหเห็นวาในยุคน้ันมีการใหความสําคัญกับเร่ืองกฎหมายในฐานะที่

เปนกฎระเบียบใหคนในสังคมอยูรวมกันอยางสันติ และมีหลักฐานเอกสารที่เชื่อมโยงถึงแนวคิด

ของพระพุทธศาสนากับสันติภาพ  และแนวคิดอหิงสาของมหาตมะ  คานธี

ในยุคที่ 2 (พ.ศ. 2516 – พ.ศ. 2534) ปรากฏหลักฐานวามโนทัศนสันติภาพในสังคมไทยมี

ความหลากหลายอยางยิ่ง ดานมิติความเปนมนุษยมีแนวคิดดานธรรมชาติของมนุษยกับสันติภาพ  

การใชเหตุผลตามแนวทางปรัชญา  การใชปญญาตามแนวทางของศาสนาตางๆ  และการใชสันติวิธี

อันมีฐานมาจากคุณคาที่ดีงามภายในจิตใจ  ดานมิติทางสังคมมีทั้งมโนทัศนสันติภาพเกี่ยวกับ

สงคราม  ความขัดแยง และความรุนแรง  องคกรระหวางประเทศ ความยากจน และความเสมอภาค

ทางเศรษฐกิจ สื่อและเทคโนโลยี ภัยจากนิวเคลียร  นอกจากน้ียังพบวาหลักสูตรและนโยบาย

การศึกษาของไทยเร่ิมบรรจุคุณคาเร่ืองสันติภาพ และสันติวิธีคร้ังแรกใน พ.ศ. 2518   มิติดาน

สิ่งแวดลอมมักเกี่ยวของกับปญหามลพิษ และความไมสมดุลในการใชทรัพยากรธรรมชาติเปน

สําคัญ

ถัดมาในยุคที่ 3 (พ.ศ. 2535 – พ.ศ. 2546) มโนทัศนสันติภาพยังคงมีความหลากหลาย

เชนเดียวกับยุที่ผานมา  ในมิติความเปนมนุษยมีแนวทางที่เพิ่มเติมจากเดิมคือแนวทางมนุษยนิยมที่

เนนความรักของมนุษย  และดานสุขภาพสังคมที่เห็นวาสุขภาพดีเปนผลจากการมีสังคมที่ดี คือ

สังคมที่เปนธรรมและอยูรวมกันอยางสันติ มโนทัศนสันติภาพในมิติทางสังคมไดขยายครอบคลุม

ไปถึงวัฒนธรรมสันติภาพซึ่งแทรกซึมอยูในวิถีชีวิตและวิธีคิดของทุกคน แนวคิดน้ีเปนสวนหน่ึง

ของการสงเสริมสันติภาพขององคการสหประชาชาติดวย   สวนมโนทัศนสันติภาพในมิติดาน

สิ่งแวดลอมมักเกี่ยวของกับปญหามลพิษและการแยงชิงทรัพยากรธรรมชาติซึ่งนับวันจะยิ่งมีอยู

อยางจํากัด ไดแก กรณีแกงเสือเตน   ปญหาดานพลังงานระหวางประเทศไทยกับลาวและกัมพูชา  

การจัดสรรทรัพยากรนํ้า กรณีทอกาซไทย-มาเลเซีย  และเขื่อนปากมูลเปนตน
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และในยุคที่ 4 (พ.ศ. 2547 – ปจจุบัน) มโนทัศนสันติภาพที่แตกตางจากยุคอ่ืนๆอยางเห็น

ไดชัด ไดแก  การใหความสําคัญตอสันติภาพในวัฒนธรรมซึ่งสังคมไทยไดขยายองคความรูออกไป

อยางกวางขวาง  จนครอบคลุมทั้งความเชื่อ อคติ เพศสภาพ  ดนตรี ศิลปะ วรรณกรรม  ตํานาน การ

ใชชีวิตในครอบครัว สื่อสารมวลชน ฯลฯ   ในสวนของการจัดการเรียนการสอนดานสันติภาพ   ที่

เปนการเรียนการสอนในระดับอุดมศึกษาปจจุบันนับวามีวิวัฒนาการมากจากในอดีตทั้งในแงวิธีการ

และวิธีคิด  การเรียนการสอนไดพัฒนาจนเกิดหลักสูตรที่เนนศึกษาจากพื้นที่จริงที่มีปญหาสันติภาพ 

นอกจากน้ีการเรียนการสอนของหลายๆสถาบันยังไดพัฒนาเครือขายความรวมมือออกไปอยาง

กวางขวางรวมกับมหาวิทยาลัยอ่ืน  องคการภาคประชาชน  รวมถึงมหาวิทยาลัยจากตางประเทศ  ซึ่ง

จะเปนผลดีในแงการถายทอดและพัฒนาองคความรูดานสันติภาพที่แตกตางหลากหลายระหวางกัน

และกัน  นอกจากน้ีการศึกษาเพื่อสันติภาพไดยกระดับจากวิชาที่เนนหนักไปทางวิชาการ คือเนน

ความรูเกี่ยวกับทฤษฎีและแนวคิดสันติภาพ   แตเร่ิมมีการพัฒนาใหมีความเชื่อมโยงเขากับวิชาชีพ  

และการดํารงชีวิตมากขึ้น  รวมทั้งใชแนวทางจิตปญญาศึกษาที่พยายามจะกาวพนจากการเรียนเพื่อ

เกิดความรู  แตมุงสรางกระบวนการใหผูเรียนเกิดการเปลี่ยนแปลงในระดับปญญา  

เมื่อเปรียบเทียบมโนทัศนสันติภาพของไทยกับของสังคมตะวันตกแลวพบวา วิวัฒนาการ

ทางความคิดบางสวนมีทิศทางที่แตกตางกัน  คือ มโนทัศนสันติภาพของตะวันตกวิวัฒนาการจาก

มโนทัศนเชิงลบเปนมโนทัศนเชิงบวก  และจากสันติภาพภายนอกสูสันติภาพทั้งภายนอกและ

ภายใน ในขณะที่มโนทัศนสันติภาพของไทยมีการใหความสําคัญกับสันติภาพภายใน และสันติภาพ

เชิงบวกมาต้ังแตคร้ังอดีตแลว  โดยเฉพาะแนวทางทางพระพุทธศาสนา  ซึ่งครอบคลุมต้ังแตเร่ือง

การไมเบียดเบียน  การเมตตาเอ้ือเฟอ  การมีจิตใจที่บริสุทธิ์  เปนตน  หลักพุทธศาสนาดังกลาวเปน

หลักธรรมที่ธํารงสังคมไทยใหสงบสุขมายาวนาน  และถกูนํามาอธิบายเร่ืองสันติภาพโดยตรงอยาง

นอยที่สุดก็ต้ังแต พ.ศ. 2496 ในการบรรยายธรรมของสุชีโวภิกขุหัวขอ “Buddhism and the world

peace”

อภิปรายผลการวิจัย

การดํารงชีวิตอยางปลอดภัย สุขสงบเปนความตองการพื้นฐานตามธรรมชาติของมนุษย  

การอาศัยอยูรวมกันเปนกลุมเปนสังคมก็เพื่อธํารงรักษาเสถียรภาพดานน้ีเปนสําคัญ  ปรากฏการณ

ความรุนแรงมากมายในปจจุบันสะทอนใหเห็นวา สังคมมนุษยมีขอบกพรองจนคนบางกลุมไม

สามารถบรรลุเจตนารมณแหงการอยูรวมกันได   ตัวอยางที่สังเกตไดงาย ไดแก สงครามและความ

รุนแรง  การแยงชิงทรัพยากร  ความเหลื่อมล้ําในการพัฒนา  การละเมิดสิทธิมนุษยชน  การใช

ทรัพยากรธรรมชาติอยางเกินพอดี  
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อยางไรก็ตาม ปรากฏการณดังกลาวก็ไมอาจทําใหดวนสรุปถึงความตกตํ่าทางสังคมได

งายๆ  เพราะในอีกดานหน่ึง  สังคมไทยไดมีความพยายามที่จะกาวไปสูความเปนอารยะน้ัน โดยการ

พัฒนาระบบคิด ระบบสังคมที่เอ้ือตอการอยูอยางสงบสุข   นับต้ังแตสมัยโบราณที่สังคมยึดโยงอยู

กับความศรัทธาทางศาสนา  และวิถีชีวิตแบบชุมชน  สูยุคพัฒนาแบบสมัยใหม ที่มีการเปดรับ

แนวคิดสันติภาพจากตางประเทศ  ยุคที่สันติภาพแพรหลายในกลุมปญญาชน  ขยายไปยังภาค

ประชาชน  จวบจนถึงยุคปจจุบันที่ทั้งสังคมรวมพละกําลังแกปญหาความขัดแยงในสามจังหวัด

ชายแดนภาคใต

การเรียนรูสันติภาพรวมกันของสังคมไทยต้ังแตอดีตที่ผานมามีวิวัฒนาการทางความคิดที่

กาวหนาขึ้นเปนลําดับในเร่ืองสันติภาพ  ทั้งที่มีความละเอียดลุมลึก  และประเด็นที่กวางขวางขึ้น   

ความนาสนใจของมโนทัศนการศึกษาเพื่อสันติภาพของไทยมีหลายประการ ดังขอสังเกตตอไปน้ี

1. สังคมไทยมีพื้นฐานการเรียนรูสันติภาพท้ังบวกและลบ

ทุนทางสังคมที่เอ้ือตอการเรียนรูสันติภาพของไทยมีอยูหลายดาน  โดยเฉพาะอยางยิ่งวิถี

ชีวิตที่ใหความสําคัญกับศาสนา  ดังจะเห็นไดวาองคกรและบุคลากรทางศาสนามีบทบาทสําคัญใน

การปลูกฝงคุณคาสันติภาพใหกับสังคม  ผลงานของพุทธทาสภิกขุและพระพรหมคุณาภรณ 

(ประยุทธ ปยุตฺโต) เปนที่ประจักษแกสังคมถึงการใหความสําคัญกับหลักพุทธศาสนาในการสราง

สังคมใหมีสันติภาพ  

ลักษณะสังคมไทยที่มีความเปดกวางทางศาสนา  ทําใหประเทศไทยไมตองประสบความ

ขัดแยงทางศรัทธาความเชื่อดังเชนสังคมอ่ืน  แตหลักทางศาสนาหลายศาสนาไดมีสวนชวยค้ําจุน

สันติภาพ   ในปพ.ศ. 2520 องคกรคริสตศาสนาในประเทศไทยไดต้ังคณะกรรมการยุติธรรมและ

สันติแหงประเทศไทยขึ้น ซึ่งนับเปนเร่ืองกาวหนาไมนอยทีเดียวในยุคน้ัน  หลายปมาน้ีในประเทศ

ไทยมีการตีพิมพคําสอนของติช นัท ฮันห ภิกษุชาวเวียดนามนิกายมหายาน  มีหนังสือจํานวนมากที่

เกี่ยวของกับสันติภาพดวย  จนกระทั่งในป พ.ศ. 2550 ที่ขณะนักบวชจากหมูบานพลัมประเทศ

ฝร่ังเศสและเวียดนาม  เดินทางมาจัดโครงการ “สูศานติสมานฉันท” และ “ศิลปะแหงศานติ”

ปรากฏวามีชาวไทยเขารวมกิจกรรมนับพันคน  เปนสิ่งแสดงใหเห็นถึงการเปดกวางทางศาสนา  

และพรอมที่จะยอมรับแกหลักที่สําคัญแมจะตางศาสนาตางนิกายที่ตนนับถือ  โดยเฉพาะอยางยิ่ง

การสื่อสารกันในเร่ืองสันติภาพอันเปนคุณคาสากลไมวาของมนุษยเชื้อชาติศาสนาใด 

พื้นฐานทางศาสนาของสังคมไทยซึ่งเอ้ือตอการเรียนรูสันติภาพตามที่วิเคราะหมาน้ี  

สอดคลองกับทัศนะของชัยวัฒน  สถาอานันท (2539ค) ที่ไดวิเคราะหศาสนาหลักทั้งหาของเอเชีย 

คือ พุทธ  ฮินดู อิสลาม  เตา และขงจ๊ือ วาเปนองคประกอบสําคัญและเปนจุดแข็งของวัฒนธรรมใน

เอเชียซึ่งมีศักยภาพในการใหความชอบธรรม  และกอใหเกิดทางออกที่สันติ  เพื่อเผชิญกับปญหา

ความรุนแรงตางๆได   
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นอกจากศาสนาหลักดังกลาวแลว คติความเชื่อแบบวิญญาณนิยม (animism) ของชนกลุม

นอยตางๆในประเทศไทย  รวมถึงที่ผสมผสานอยูในวิถีของชาวพุทธบางกลุม  ก็มีสวนในการเรียนรู

เร่ืองสันติภาพของกลุมชนน้ันๆอยูดวย  โดยเฉพาะอยางยิ่งในมิติที่เกี่ยวกับธรรมชาติ   ตัวอยางเชน 

โลกทัศนของชาวปกาเกอญอที่สืบทอดผานอ่ือทา หรือเพลงพื้นบาน สื่อใหเห็นถึงความสัมพันธ

ระหวางสิ่งแวดลอมทางธรรมชาติ สิ่งคุมครองตามธรรมชาติ และตัวมนุษย  รวมทั้งการจัดการ

ทรัพยากรธรรมชาติ จุดรวมของความเชื่อแบบวิญญาณนิยมในหลายๆกลุมชน คือความเชื่อวา

ธรรมชาติไมใชของมนุษย  แตเปนของเจาฟา  เจานํ้า  รุกขเทวดา พระแมโพสพ  โลกทัศนดังกลาว

ทําใหคนเหลาน้ันปฏิบัติตอธรรมชาติดวยความออนนอม  บอยคร้ังที่ความขัดแยงเกี่ยวกับ

ทรัพยากรธรรมชาติของชาวบานและนายทุน ถูกตอบโตดวยพิธีกรรมบวชปาตามคติความเชื่อแบบ

ด้ังเดิม และในบางกรณีความเชื่อแบบวิญญาณนิยม ไดถูกสรางเปนกระบวนการควบคุมทางสังคม

โดยการใหการอบรมสั่งสอน การสรางกฎจารีตประเพณีและพิธีกรรม เพื่อใหสมาชิกปฏิบัติตาม

ขอบเขตที่สังคมคาดหวังไว   เชน สังคมของชาวมูเซอแดงที่พิมุข   ชาญธนะวัฒน (ศูนย

มานุษยวิทยาสิรินธร, 2548) ไดศึกษาวิจัย

นอกจากทุนทางสังคมในดานศาสนาแลว  วิถีการดํารงชีวิตแบบชุมชนที่มีความเนนแฟน  

ก็เปนปจจัยสําคัญที่ชวยประคับประคองสังคมขนาดเล็ก  ใหยืนหยัดอยูไดในกระแสความไม

แนนอนทางเศรษฐกิจ  เชนตัวอยางวิกฤตทางเศรษฐกิจป พ.ศ. 2540 ที่ทําใหคนจํานวนมากตกงาน  

หรือมีหน้ีสิน  ชาวชนบทที่มาขายแรงงานในเมืองเลือกที่จะกลับถิ่นฐานบานเกิด  เพราะยังมีที่ทํากิน

ในตางจังหวัด  หรือหากไมมีที่ทํากินก็สามารถอาศัยอยูกับญาติทามกลางเพื่อนบานชุมชนที่คุนเคย  

การรูสึกถึงความมีตัวตนและกําลังใจ  ทําใหชนชั้นแรงงานโดดเด่ียวนอยกวาชนชั้นเจาของทุนซึ่ง

มักมีความสัมพันธกับคนรอบขางแบบทุติยภูมิ จากตัวอยางน้ีมิไดหมายความวาคนจนโชคดีกวาคน

รวย  เพราะแทที่จริงแลวคนจนตองประสบกับความเหลื่อมล้ําทางเศรษฐกิจอยูมาก  แตตัวอยางน้ี

เปนอุทาหรณวาความสัมพันธแบบไมเปนทางการของคนในครอบครัว  และชุมชนเปนสิ่งที่สําคัญ

ระดับหน่ึงในการเกื้อกูลสันติภาพภายในบุคคล  

ทุนทางสังคมไทยดานอ่ืนๆที่จะชวยสนับสนุนตอการมีสันติภาพมีอีกหลายประการ  ดังที่

พระไพศาล  วิสาโล (ปาฐกถา, 2 พฤศจิกายน 2550) ไดวิเคราะหไว  ทั้งในดานสํานึกทางการเมือง

แบบมีสวนรวมที่ขยายตัวมากขึ้น  ภาครัฐมีความสนใจเร่ืองสันติวิธีมากขึ้นทั้งในนโยบายและการ

ปฏิบัติ  และสังคมไทยมปีระสบการณและความสําเร็จในการระงับความขัดแยงไมใหกลายเปน

ความรุนแรงไดหลายคร้ัง  

ทั้งน้ีสิ่งที่เปนมรดกตกทอดทางสังคมก็ใชวาจะมีแตดานดีเสมอไป  วัฒนธรรมแบบอํานาจ

นิยมของสังคมไทย  ถูกหยบิยกขึ้นมาวิพากษวิจารณเสมอวาเปนรากเหงาที่สนับสนุนใหเกิดความ

รุนแรงทั้งทางกายภาพ  และเชิงโครงสราง  รวมทั้งการยอมรับวาทุกขคือผลจากกฎแหงกรรม  ก็เปน
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ปจจัยเสริมใหความรุนแรงดําเนินไดตอไปโดยไมไดรับการแกไข   คานิยมแบบแขงขันโดยเฉพาะ

ในดานความมั่งคั่ง  จะยิ่งเปนปจจัยเรงใหความเหลื่อล้ําทางสังคมยิ่งหางออกไป

โดยสรุปก็คือพื้นฐานทางสังคมไทยมีทั้งดานบวกที่ชวยหนุนสงเสริมใหการเรียนรู

สันติภาพใหเปนไปอยางมีประสิทธิภาพ  และดานลบที่เปนอุปสรรคตอการสรางสันติภาพ  หรือ

กระทั่งกอปญหา  ทางออกของสังคมไทยก็คือตองสามารถวิเคราะหจุดแข็ง  แลวดึงปจจัยบวกมาใช

ใหเต็มศักยภาพ  และรักษาปจจัยเหลาน้ันใหยังคงเปนหลักทางสังคมตอไป ขณะเดียวกันก็ควร

ตระหนักถึงความเสื่อมถอยของปจจัยบวกดังกลาว  ไมวาจะเปนศาสนา  และความสัมพันธทาง

สังคม  ที่ตางก็ถูกกระทบกระเทือนโดยคานิยมใหมๆที่ฉาบฉวยลอใจกวากัน   หากสังคมไทยมี

ศักยภาพมากพอ  การสรางระบบคิด  ระบบทางสังคมอ่ืนๆ  นอกเหนือจากปจจัยบวกเหลาน้ี  ก็จะ

ทําใหหนทางแหงสันติภาพไทยดําเนินไปบนหนทางที่ไมประมาท    สําหรับพื้นฐานดานลบก็

จําเปนจะตองแกไขใหหมดไป  และปองกันไมใหเกิดเพิ่มขึ้น

2. การศึกษาเพื่อสันติภาพมีความเปนพหุวิทยาการของศาสตร ท่ีเนนหนักไปในมิติดาน

ระบบสังคม

จากการวิเคราะหตีความมโนทัศนสันติภาพในสังคมไทย  โดยแบงกรอบคิดหลักสําหรับ

ศึกษาไว  3 ประเภท คือ มิติความเปนมนุษย  มิติทางสังคม และมิติเกี่ยวกับธรรมชาติ  พบวามโน

ทัศนสันติภาพที่ถูกถายทอดในสังคมไทยมีความหลากหลาย  มโนทัศนสันติภาพมิติความเปน

มนุษย เกี่ยวของกับการต้ังคําถามตอธรรมชาติของมนุษยดานการใชความรุนแรง   เกี่ยวของกับ

ศาสนาตางๆ   แนวคิดมนุษยนิยม   เหตุผลนิยม   จิตวิทยา  รวมทั้งสุขภาพ   มโนทัศนสันติภาพมิติ

ทางสังคม  เกี่ยวของกับ  สงคราม  ความขัดแยง  ความรุนแรง  กฎหมาย  องคกรระหวางประเทศ  

ความยากจน  ความเสมอภาคทางเศรษฐกิจ  สิทธิมนุษยชน  สื่อและเทคโนโลยี  วัฒนธรรม  และ

มโนทัศนสันติภาพในมิติเกี่ยวกับธรรมชาติ  เกี่ยวของความสมดุลในการใชทรัพยากรธรรมชาติ   

ความขัดแยงจากการจัดการทรัพยากรธรรมชาติ   ความเคารพและจิตสํานึกในการอนุรักษธรรมชาติ

อยางไรก็ตาม  เมื่อจําแนกมโนทัศนออกเปนแตละมิติแลว  มโนทัศนสันติภาพในมิติทาง

สังคมเปนชุดมโนทัศนหลักของสังคมไทยและของตางประเทศต้ังแตยุคแรกๆของการสรางศาสตร

สันติภาพจนปจจุบัน  มโนทัศนชุดน้ีมีความเกี่ยวของอยูกับความผาสุกทางกายภาพเปนหลัก  อันมี

ลักษณะสังเกตไดจับตองได  ไดแก  การไมมีสงคราม  การไมใชความรุนแรงตอกัน  การกินดีอยูดี  

ฯลฯ  ภาวะไมมีสันติภาพดังกลาวคงยังไมไดรับการแกไขใหหมดสิ้นไป   และยังดําเนินตอใน

กระแสการกอการรายสากล  อคติทางชาติพันธุและศาสนา  และการแยงชิงอํานาจทางการเมืองของ

ผูนําประเทศโลกที่สาม
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สวนสันติภาพมิติความเปนมนุษยถูกกลาวถึงนอยกวาอยางเห็นไดชัด  ลักษณะของมิติดาน

น้ีสังเกตจับตองไดยากกวา  เปนเร่ืองของความความสงบ  ความเปนอิสระ  ความมั่นคงทางจิตใจ  

ความรูสึกนึกคิด  ฯลฯ มิใชแตเพียงในแวดวงสันติภาพเทาน้ัน  แมแตการดําเนินชีวิตของมนุษย

ทั่วๆไปมิติภายในเชนน้ีก็ไดรับความใสใจนอยกวามิติภายนอก  ความนิยมในการหาความสุขจาก

ผัสสะภายนอก  อาจทําใหมนุษยจํานวนมากถอยหางจากสันติภาพอันละเอียดประณีตยิ่งขึ้นไปอีก   

แตในขณะเดียวกันความทุกข  และความตีบตันทางปญญา  ก็มีโอกาสนําพามนุษยใหกลับมาใสใจ

มิติภายในน้ีมากขึ้นในอนาคตเชนกัน

ดานมโนทัศนเกี่ยวกับสิ่งแวดลอมปรากฏนอยมากในวงการสันติภาพไทย  อาจไมใชเพราะ

สังคมไทยไมใสใจปญหาสิ่งแวดลอม  แตเปนไปไดวาการอนุรักษสิ่งแวดลอมดําเนินไปอยางเปน

อิสระจากประเด็นทางสังคมอ่ืนๆ   เปนเร่ืองที่มนุษยเขาไปมีบทบาทในการปกปองมิใหธรรมชาติ

ถูกทําลายอยางเกินพอดี   สวนในแวดวงสันติภาพน้ันใหความสําคัญไปที่ความขัดแยงจากการแยง

ชิงทรัพยากรธรรมชาติ  โดยที่ไมคอยกลาวถึงจิตสํานึกในการอนุรักษธรรมชาติเทาใดนัก  ใน

ปจจุบันน้ีเวทีสันติภาพสากลใหความใสใจกับสันติภาพระหวางมนุษยกับสิ่งแวดลอมมากขึ้น  

ภายใตกระบวนคิดสันติภาพแบบองครวม (holistic peace) ที่เนนย้ําถึงความสัมพันธอยางแนบแนน

ระหวางธรรมชาติและชีวิตมนุษย   จึงมีความเปนไปไดวาในอนาคตมโนทัศนน้ีจะคอยๆเขามา

แพรหลายในประเทศไทย   ปจจัยสําคัญอีกประการหน่ึงที่จะทําใหประเด็นสิ่งแวดลอมกลายเปน

ประเด็นหลักของสังคมและของโลกก็คือ  ผลกระทบจากความเปลี่ยนแปลงของสภาพอากาศโลก   

สถานการณน้ีจึงเปนโอกาสอันดีที่สังคมไทยจะเรงกระตุนจิตสํานึกอนุรักษธรรมชาติ  รวมทั้งการ

เผยแพรกระบวนทัศนแบบองครวม

จากความเปนพหุวิทยาการของมโนทัศนสันติภาพไทยทั้ง 3 มิติ มีขอสังเกตวา  การจัดการ

ศึกษาเพื่อสันติภาพแตละคร้ัง  รวมถึงสิ่งพิมพดานสันติภาพตางๆ   มโนทัศนสันติภาพเหลาน้ีมักมี

สภาพแยกขาดจากกัน  นักคิดดานสันติภาพที่สนใจเร่ืองสงคราม หรือความรุนแรงก็มักไมให

ความสําคัญกับมิติจิตวิญญาณ  นักคิดสันติภาพที่สนใจเร่ืองศาสนาก็มักอธิบายสันติภาพด่ิงเด่ียวไป

ในแนวทางธรรมะ   การพัฒนาการศึกษาสันติภาพที่จะทําใหผูเรียนไดเรียนรูมิติสันติภาพที่

ครบถวนจึงเปนสิ่งที่นาสนใจในอนาคต

ปจจุบันสิ่งพิมพที่ไดรวบรวมมโนทัศนสันติภาพไวมากกวา 1 มิติมักเปนหนังสือรวม

บทความ  และหนังสือที่ใชประกอบการเรียน  หนังสือรวมบทความเชน ประมวลความรูเร่ือง

สันติภาพ  สันติศึกษากับการแกไขปญหาความขัดแยง สูศานติเสรี  เปนตน  สวนหนังสือที่ใช

ประกอบการเรียนการสอนระดับอุดมศึกษาไดแก  เอกสารการสอนวิชาสันติศึกษา ของ

มหาวิทยาลัยสุโขทัยธรรมาธิราช  และ หนังสือมนุษยกบัสันติภาพ ของจุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย

ตัวอยางของการอบรม  การวิจัยและพัฒนาสันติภาพ  ซึ่งสามารถเปนความหวังดานการใชมโนทัศน

ที่หลากหลาย  ไดแก  การอบรมในหลายๆหลักสูตรของเสมสิกขาลัย  ที่ใหความสําคัญกับการ
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สื่อสารระหวางมนุษย  การใชหลักอริยสัจสี่   แนวทางจิตวิทยาการปรึกษาที่เกี่ยวของกับเร่ือง

ความรูสึก  และความตองการ   และการใชหลักความเมตตา   ดานการวิจัยและพัฒนาของศูนยศึกษา

สันติภาพและความขัดแยง  ของมหาวิทยาลัยมหิดล  ที่เขาไปแกปญหาความไมสงบในสามจังหวัด

ชายแดนภาคใต ใหความสําคัญกับการมีสวนรวมของผูเกี่ยวของจากหลายภาคสวน  นอกจากน้ีใช

มโนทัศนสันติภาพทั้งแนวทางจิตวิญญาณและศาสนา  การเยียวยาทางจิตใจ   การใชวัฒนธรรมเปน

สื่อกลางในการทําความเขาใจและลดอคติ  การใหความสําคัญกับการคนหาความจริง  รวมไปถึง

การนําเสนอนโยบายระดับรัฐ   สวนการเรียนและกิจกรรมอบรมนักศึกษา  ของศูนยจิตตปญญา

ศึกษา  มหาวิทยาลัยสงขลานครินทร  ไดนําคําสอนของศาสนา  ดนตรี  ศิลปะ  ธรรมชาติ  มาเปน

เคร่ืองมือสําหรับใหเกิดการหยั่งรูภายในจิตใจ  เพื่อใหผูเรียนสัมผัสความจริง  ความดี  ความงาม

ของชีวิต

ธรรมชาติของสันติภาพมีความสัมพันธกับมิติทั้งภายใน  ภายนอก  สิ่งแวดลอมทั้งที่เปน

ธรรมชาติและที่ประดิษฐสรางขึ้นอยางไมสามารถจะแยกขาดออกจากกัน  การศึกษาที่การศึกษา

นําเสนอสันติภาพใหกับสังคมเพียงดานเดียว  จะสงผลตอการรับรูสันติภาพของคนในสังคมแคบ

และไมสมบูรณ  ซึ่งทายที่สุดจะนํามาซึ่งสังคมที่มีสันติภาพอยางไมสมบูรณดวยเชนกัน 

3. การศึกษาเพื่อสันติภาพเนนลักษณะความรูท่ีเปนขอมูล ขาวสาร มากกวาความรูท่ีจะ

นําไปสูความเขาใจ

สังคมไทยไดสรางวิธีการเรียนรูสันติภาพขึ้นหลายวิธี  ซึ่งมีศักยภาพในการทําใหคนใน

สังคมรูและเขาใจสันติภาพในระดับที่แตกตางกันออกไป หากเรียนรูสันติภาพโดยอาศัยตํารา และ

การบอกกลาวจากผูรู โดยการประชุม สัมมนา หรือการสอน ผูเรียนจะไดเรียนรูเน้ือหาวา อะไรคือ

สันติภาพ หรือแนวทางที่จะทําใหเกิดสันติภาพเปนอยางไร   ความรูอันจะเกิดจากกระบวนการ

เหลาน้ีจึงอยูในระดับที่เปนขอมูล และขาวสาร แตหากการเรียนรูสันติภาพเปนกระบวนการที่เปด

โอกาสใหผูเรียนไดเขาไปสัมผัสกับสันติภาพโดยตรง  เชน การศึกษาเขาไปมีประสบการณในพื้นที่

ขัดแยง  การอบรมโดยสรางสถานการณจําลอง  ใชประสบการณของตนเองเปนกรณีศึกษา  การทํา

กิจกรรมกลุมสัมพันธ  หรือกิจกรรมภาวนาของศาสนา  กิจกรรมการเรียนรูเหลาน้ีจะกอใหเกิดการ

เปลี่ยนแปลงตอผูเรียน  ไมเพียงแคในระดับขอมูลขาวสาร  แตจะนําไปสูการเปลี่ยนแปลงความรูสึก

นึกคิด  หรือวิถีในการดํารงชีวิต  อันเกิดขึ้นบนพื้นฐานแหงความเขาใจอยางลึกซึ้ง

การศึกษาเพื่อสันติภาพของประเทศไทยต้ังแตอดีตจนถึงปจจุบันเนนการถายทอดความรูที่

เปนขอมูล ขาวสารเปนหลัก  โดยเฉพาะในยุคตนๆที่เต็มไปดวยการประชุม  สัมมนา  ปาฐกถา  และ

สิ่งพิมพสันติภาพ    สวนการศึกษาที่จะนําไปสูการเขาใจสันติภาพอยางแทจริง  จนกระทั่งซึมซาบ

เขาเปนสวนหน่ึงของวิถีชีวิตน้ันมีนอยกวาอยางเห็นไดชัด  อยางไรก็ตาม ในระยะหลังๆที่ผานมาได

เกิดการอบรม  การจัดกิจกรรมสําหรับเยาวชน  กิจกรรมทางศาสนา  และกระบวนการสอนแบบ
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ใหมๆ  ซึ่งมีจุดเนนอยูที่การเรียนรูประสบการณสันติภาพดวยตนเอง  การศึกษาเพื่อสันติภาพใน

ลักษณะน้ีแพรหลายมากขึ้นเร่ือยๆตามระยะเวลา  

สําหรับการศึกษาในระดับกอนอุดมศึกษาของไทยมีความเกี่ยวของระหวางการศึกษากับ

สันติภาพไมมาก แมวาในนโยบายการศึกษาจะปรากฏถอยคําที่แสดงใหเห็นถึงความสําคัญของ

สันติภาพ  แตกลับไมปรากฏแผนงานที่จะนํามาใชในการปฏิบัติ  

งานวิจัย  และบทความวิชาการดานการศึกษาหลายชิ้น เสนอใหมีการพัฒนาหลักสูตร  

รายวิชาเกี่ยวกับสันติภาพ  เชน งานของวารี  พิศาลภัทรคุณ (2531)  วิจิตร  ศรีสะอาน (2529)  วิชัย  

ตันศิริ (2529) และวีระนุช  ไมไทย (2530) ซึ่งหากเปนดังน้ันการศึกษาเพื่อสันติภาพ  จะมีลักษณะ

ที่มุงใหความสําคัญกับเน้ือหา สวนการศึกษาเพื่อสรางการเรียนรูสันติภาพในระดับที่เปนความ

เขาใจ  ยังสามารถจัดไดในลักษณะอ่ืนๆ  เชน

3.1 การเชื่อมโยงเปาหมายของทุกรายวิชาไปยังสันติภาพ  ความรูแตละแขนงที่มนุษย

คิดคนคน  เกิดขึ้นเพื่อตอบสนองธรรมชาติของมนุษยที่ตองการอยูรวมกันอยางสงบสุข   ถา

การศึกษาสามารถจัดใหบรรลุเปาหมายของแตละอยางแทจริง  ก็จะทําใหการศึกษาที่เกิดขึ้นน้ันเปน

การศึกษาเพื่อสันติภาพไดโดยไมตองอาศัยการสรางรายวิชาใหม ผูวิจัยไดลองประยุกตเปาหมาย

ของ “สาระและมาตรฐานการเรียนรู” จากกลุมสาระการเรียนรูตางๆของหลักสูตรการศึกษา พ.ศ.

2544 พบวาการศึกษาไทยสามารถกําหนดเปาหมายของวิชาตางๆใหเอ้ือตอการสรางสันติภาพได

ดังน้ี

วิชาในกลุมสังคมศาสตรใหความรูทางดานภูมิศาสตร  ประวัติศาสตร จริยธรรม การเมือง 

เศรษฐศาสตร กฎหมาย ตองการใหผูเรียนสามารถอยูรวมกันบนโลกที่มีการเปลี่ยนแปลงอยาง

รวดเร็วตลอดเวลา  และเปนพลเมืองที่มีคุณภาพ เกิดเจตคติที่ดีตอเพื่อนมนุษย เคารพสิทธิผูอ่ืน มี

ความพอดีในการบริโภค  เห็นคุณคาอนุรักษและพัฒนาศิลปวัฒนธรรมและสิ่งแวดลอม  ศรัทธาใน

หลักธรรมในศาสนา เห็นแกประโยชนสวนรวม ฯลฯ

วิชาในกลุมวิทยาศาสตรเนนใหผูเรียนมีความรูความเขาใจโลกธรรมชาติและเทคโนโลยีที่

มนุษยสรางสรรคขึ้น และนําความรูไปใชอยางมีเหตุผล สรางสรรค มีคุณธรรม  ความรูวิทยาศาสตร

ไมเพียงแตนํามาใชในการพัฒนาคุณภาพชีวิตที่ดี  แตยังตองการใหคนมีความรูความเขาใจที่ถูกตอง

เกี่ยวกับการใชประโยชน การดูแลรักษา ตลอดจนพัฒนาสิ่งแวดลอมและธรรมชาติอยางสมดุลและ

ยั่งยืน  ในสวนของวิชาคณิตศาสตรเนนใหมนุษยรูจักคิดอยางมีเหตุมีผล มีความสามารถในการ

วิเคราะหปญหาและสถานการณไดอยางถี่ถวนรอบคอบ รวมทั้งการแกปญหาอยางถูกตองเหมาะสม

วิชาในกลุมมนุษยศาสตร  ทั้งวิชาภาษาไทย และภาษาตางประเทศเปนเคร่ืองมือในการ

ติดตอสื่อสารสําหรับสรางความสัมพันธที่ดีตอกัน  และวิชาศิลปะมีเปาหมายเพื่อฝกการเรียนรูการ

สังเกตที่ละเอียดออนอันนําไปสูความรักและเห็นคุณคาตอสิ่งรอบตัว ทั้งยังกลอมเกลาจิตใจให

งดงาม  มีสมาธิ  มีสุขภาพจิตที่สมดุล
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3.2 การสรางวิถีแหงสันติภาพข้ึนภายในโรงเรียน ระบบการศึกษาไทยไดรับขอ

วิพากษวิจารณเสมอเกี่ยวกับการเพาะบมความรุนแรงทั้งทางกายภาพ  และเชิงโครงสราง  ทั้งจาก

ขาวการลงโทษนักเรียนอยางรุนแรง  การลวงละเมิดทางเพศนักเรียน  การใชกําลังตัดสินปญหา

ระหวางเด็กนักเรียน  คานิยมการแขงขันที่ถูกปลูกฝงจากโรงเรียน  ฯลฯ  ซึ่งอาจเสี่ยงที่นักเรียนจะ

เรียนรูเอาวิถีของการปฏิบัติตอผูอ่ืนดวยความรุนแรงไปใชในชีวิตประจําวัน  และเมื่อเติบโตขึ้นก็มี

โอกาสที่จะถายทอดความรุนแรงน้ันเปนมรดกแกรุนถัดๆไป  การสรางวัฒนธรรมสันติภาพใน

โรงเรียนจึงเปนสําคัญเหนือการถายทอดเน้ือหาความรู

ขอเสนอจากการสัมมนานานาชาติหัวขอ “Cultivating Wisdom, Harvesting peace” ซึ่ง

ตีพิมพโดยสํานักงานเลขาธิการสภาการศึกษา (2549) ไดนําเสนอแนวทางการบูรณาการสันติภาพ

เขากับหลักสูตรและกระบวนการเรียนการสอน   การผลิตและพัฒนาครู  บทบาทของสถานศึกษา 

และบทบาทของกระทรวงศึกษาธิการ  สวนอมรวิชช  นาครทรรพ และจิรัฐกาล พงศภคเธียร (2549)

ไดเสนอทางเลือกในการสอนสันติศึกษา ไดแก การสอนสันติศึกษาผานภาษา  ศาสนาและ

วัฒนธรรม  การใชระบบการประเมินผลแบบรวมมือ และการสอนโดยบูรณาการเขากับวิชาตางๆ

นักการศึกษาหลายทาน เชน ไพฑูรย  สินลารัตน (2529ข) อาภรณ  เชื้อประไพศิลป  

(สัมภาษณ, 27 ธันวาคม 2550) และ วไล  ณ ปอมเพ็ชร (สัมภาษณ, 24 มกราคม 2551) มีทัศนะวา

การพัฒนาการศึกษาใหเปนไปเพื่อสันติภาพตองเร่ิมต้ังแต  การพัฒนาครู   รวมทั้งสถาบันการศึกษา

ที่ผลิตครูดวย  เพราะครูมีบทบาทสําคัญในการสรางบรรยากาศสันติภาพขึ้นในโรงเรียนและ

หองเรียน   ครูเองจึงตองเปนผูที่มีสันติภาพ  รูวิธีการจัดการเรียนการสอน  และบรรยากาศของ

โรงเรียนใหมีสันติภาพ   ตัวอยางเชนในมหาวิทยาลัยสงขลานครินทรเร่ิมตนการพัฒนาอาจารย โดย

มีนโยบายใหอาจารยในมหาวิทยาลัยลาหยุดเพื่อปฏิบัติธรรมตามแนวทางของศาสนาตนโดยไมคิด

เปนวันลาราชการ   รวมทั้งจัดอบรมการเปนกระบวนกรดานจิตตปญญาศึกษาใหกับอาจารยที่มี

ความพรอมและสนใจ หากการศึกษาไทยตองการพัฒนาสันติภาพใหกับครู ก็จําเปนที่จะตอง

กําหนดแนวทางการพัฒนาที่ชัดเจนเชนเดียวกัน

3.3 การสงเสริมสันติภาพมิติภายในจิตใจ การศึกษาเพื่อสันติภาพในปจจุบันยังให

ความสําคัญกับสันติภาพภายใจจิตใจคอนขางนอย ทั้งที่นักสันติภาพหลายคนเชื่อวาจิตใจของมนุษย

เปนบอเกิดของสันติภาพทั้งปวง หากโรงเรียนหันมาใหความสนใจการพัฒนาสันติภาพมิติในจิตใจ

มากขึ้น  จะทําใหสันติภาพในสังคมไทยเกิดความสมบูรณมากขึ้น โรงเรียนสามารถจัดการเรียนรูให

นักเรียนเกิดสันติภาพภายในไดหลายวิธี  เชน  หากตองการใชแนวทางทางศาสนา  ควรเนนการจัด

กิจกรรมที่ทําใหนักเรียนไดสัมผัสความสงบภายในจิตใจตามแนวคิดของศาสนาน้ันๆ  อาจโดยการ

สวดมนต  กิจกรรมภาวนา  หรือการบําเพ็ญประโยชน  หากตองการใชหลักเหตุผลของปรัชญาเปน

แนวทาง  โรงเรียนควรเนนพัฒนานักเรียนใหเปนคนมีเหตุมีผลในการดํารงชีวิตกับผูอ่ืน ดาน

แนวทางมนุษยนิยม ควรจัดบรรยากาศในโรงเรียนใหนักเรียนมีสุขภาพจิตที่ดี  มีความรัก  ความ
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เมตตา  และไมเบียดเบียนผูอ่ืน สวนแนวทางจิตตปญญาศึกษา ใหนักเรียนสามารถนํากิจกรรมศิลปะ

ดนตรี  ธรรมชาติ  การภาวนา ฯลฯ  มาใชเปนเคร่ืองมือสําหรับใหนักเรียนไดใชพิจารณาใครครวญ

จนนําไปสูปญญา

4. การศึกษาเพื่อสันติภาพยังไมเปนการศึกษาเพื่อมวลชน

แมวางานวิจัยฉบับน้ีจะไมสามารถเรียบเรียงเหตุการณเกี่ยวกับการศึกษาเพื่อสันติภาพที่

เกิดขึ้นในประเทศไทยไวไดทั้งหมด  แตตามที่รวบรวมไดพบวาวามีเหตุการณ กิจกรรม และ

สิ่งพิมพที่เกี่ยวของอยูนับรอยนับพันรายการ  แมจะเปนปริมาณที่มากแตก็ควรนํามาพิจารณาวา

การศึกษาเพื่อสันติภาพของไทยเปนการศึกษาเพื่อมวลชนหรือไม

วิธีการจัดการศึกษาเพื่อสันติภาพที่นิยมจัดขึ้นไดแกการจัดประชุมสัมมนา   ซึ่งในแตละ

คร้ังมีผูเขารวมในจํานวนหลักสิบถึงหลักรอยคน  และในหลายคร้ังผูเขารวมกิจกรรมมาจากกลุม

เดิมๆ   สําหรับสิ่งพิมพสันติภาพมักตีพิมพคร้ังละไมมาก  คือประมาณ 1,000 - 3,000 เลม  ใน

จํานวนน้ีมีไมมากนักที่จะถูกตีพิมพซ้ํา   กลุมผูซื้อสวนใหญไดแกกลุมนักวิชาการ  ปญญาชน  หาก

สํารวจรายการยืม-คืนรายชื่อเหลาน้ีจากหองสมุดจะพบวา  จํานวนคร้ังที่ยืมมีจํานวนนอยกวา

หนังสือหลายประเภท  สําหรับการจัดอบรมสันติภาพของหนวยงานตางๆ  มักมีผูเขารวมกิจกรรม

จากกลุมที่จํากัด  คือมักเปนผูที่ทํางานดานสันติภาพหรือความขัดแยง

ดานการเรียนการสอนสันติภาพ ในการศึกษาระดับกอนอุดมศึกษาไมปรากฏเน้ือหา

สันติภาพโดยตรงในวิชาใดๆ สวนในระดับอุดมศึกษา สถาบันอุดมศึกษาบางแหงไมมีรายวิชา

เกี่ยวกับสันติภาพ  สําหรับสถาบันอุดมศึกษาที่สอนวิชาดานสันติภาพ  มีทั้งรายวิชากลุมสันติวิทยา

ซึ่งเปนวิชาเลือกหมวดการศึกษาทั่วไป  ในภาคการศึกษาหน่ึงมีนักเรียนที่ลงทะเบียนเพียงไมกี่สิบ

คน  หรือในมหาวิทยาลัยขนาดใหญอาจถึงจํานวน 100 คน สวนรายวิชาสันติศึกษาเปดสอนในครุ

ศาสตรศึกษาศาสตรมักถูกเปดเปนวิชาเลือกของคณะ  ซึ่งอาจเปดสอนปละคร้ัง ทําใหมีผูเรียนตอปมี

ไมกี่สิบคนเชนกัน  

การประเมินคราวๆน้ีสะทอนใหเห็นวา  การศึกษาเพื่อสันติภาพยังแพรหลายอยูในวงที่ไม

กวางขวางเทาที่ควร ที่ผานมามักมีผูกลาววาสันติภาพเปนเร่ืองของปญญาชน  เปนเร่ืองของผูนํา

สังคม แตจากสภาพความเปนจริงที่เกิดขึ้นในปจจุบัน  ชี้ใหเห็นอยางแนชัดแลววาปญหาสันติภาพ

ของสังคม  สงผลกระทบตอคนทุกฝาย  โดยเฉพาะฝายที่ไมมีสวนรวมในการตัดสินใจ ซึ่งมักเปน

กลุมที่ไมใชปญญาชน   ยิ่งถามองใหลึกซึ้งถึงมิติทางดานสันติภาพภายใน  สันติภาพจะกลายเปน

เร่ืองของมนุษยทุกคน  ไมวาจะเปนคนมีการศึกษาหรือไม  ในปจจุบันเร่ืองสันติภาพไดขยายไปสู

ภาคประชาชนแลวระดับหน่ึง  แตมักเกี่ยวของกับภาคประชาชนที่เปนองคกรพัฒนาเอกชน  สวน

ประชาชนธรรมดาทั่วไปมีโอกาสเขาถึงการศึกษาเพื่อสันติภาพนอย  หรือหากเขาถึงก็มีบทบาทเปน

ผูรับการพัฒนา สิ่งที่สังคมไทยจําเปนจะตองขับเคลื่อนตอไปก็คือ  การขยายการศึกษาเพื่อสันติภาพ
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ใหเปนการศึกษาเพื่อมวลชนทุกกลุม  ทุกเพศ วัย อาชีพ  และสรางกระบวนการเรียนรูสันติภาพแบบ

มีสวนรวมใหมากขึ้น    

ขอเสนอแนะ

1. ขอเสนอแนะตอรัฐบาล

1.1 นโยบายและแผนพัฒนาสังคมของรัฐบาล ควรมีประเด็นสันติภาพเปนแกนกลาง  

อาจมีการกําหนดคณะทํางาน  โครงการ  กระบวนการ  และงบประมาณใหชัดเจน  

1.2 รัฐบาล หรือกระทรวงศึกษาธิการ ควรสงเสริมใหองคกรที่สนใจดานสันติภาพมี

โอกาสทํางานรวมกันอยางเปนเครือขาย  ทั้งภาครัฐ  มหาวิทยาลัย  ภาคประชาชน  และโรงเรียน  

อาจจัดเปนโครงการแลกเปลี่ยนบุคลากร  และเทคโนโลยีทางการศึกษาเพื่อสันติภาพ  หรือรวมกัน

จัดงานสันติภาพและงานวิจัย   เปนตน

2. ขอเสนอแนะตอสถาบันการศึกษา

โรงเรียนและมหาวิทยาลัยควรจัดการสอนสันติภาพใหครอบคลุมทุกๆมิติ  ทั้งมิติความเปน

มนุษย  มิติดานสังคม  และมิติเกี่ยวกับทรัพยากรธรรมชาติ  นอกจากน้ีควรสอนเน้ือหา ควบคูกับ

การทัศนคติ  การฝกทักษะ  และการพัฒนาวิถีชีวิตแบบสันติภาพ

3. ขอเสนอตอหนวยงานท่ีดําเนินงานดานสันติภาพ

ควรสรางรูปแบการศึกษาใหมๆที่เขาถึงประชาชนในกลุมที่กวางขึ้น  โดยเฉพาะกลุมที่ขาด

โอกาส  หรือกลุมเสี่ยงตอการเผชิญหนากับความขัดแยงในทํางาน  หรือการดํารงชีวิต  เชน  ผูที่

ไดรับผลกระทบจากนโยบายการพัฒนาของภาครัฐหรือการดําเนินธุรกิจอุตสาหกรรมของเอกชน   

ชนกลุมนอย  คนไรสัญชาติ  ผูที่มีปญหาเร่ืองที่ดินทํากิน  หรือปญหาสรางที่ทํากินบุกรุกเขตปา  

ตํารวจที่ทํางานใกลชิดกับมวลชน  สื่อมวลชน  เปนตน

4. ขอเสนอแนะเกี่ยวกับประเด็นท่ีควรศึกษาวิจัยในอนาคต

4.1 ควรมีการวิจัยสันติภาพโดยใชระเบียบวิธีการวิจัยเชิงอนาคต  เพื่อใหงานวิชาการ

ดานสันติภาพมีบทบาทในเชิงรุกมากขึ้น

4.2 ควรมีการศึกษาวิจัยถึงวิถีชีวิตแบบสมัยใหมของสังคมไทย ที่สามารถใหความหวัง

กับสังคมไทยในการพัฒนาสันติภาพในอนาคต เชน  กระแสโลกาภิวัฒนที่จะชวยสงเสริมเร่ือง

จิตสํานึกสากล  จิตสํานึกดานการอนุรักษธรรมชาติ  การเมืองแบบมีสวนรวม  ชุมชนเสมือนทาง

อินเตอรเนตที่มีสาระ  การทํากิจกรรมอาสาสมัครบําเพ็ญประโยชนของคนรุนใหม   การแบงสรรผล

กําไรทางธุรกิจเพื่อสาธารณประโยชน  เปนตน  
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4.3  ยังขาดการวิจัยเกี่ยวกับการศึกษาเพื่อสันติภาพในโรงเรียนในทุกๆดาน  ทั้งดาน

หลักการทฤษฎี   หลักสูตร  นโยบาย  การบริหารจัดการ  รูปแบบและกิจกรรมการเรียนรู  ทั้งน้ีการ

วิจัยเกี่ยวกับการศึกษาเพื่อสันติภาพในโรงเรียนพึงตระหนักถึงขอจํากัดตางๆของระบบการศึกษา

และสังคมไทย  เชน  คุณภาพของครู  งบประมาณ  ความตอเน่ืองของนโยบายในระบบราชการ  

และความหลากหลายทางวัฒนธรรม เปนตน 
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ธํารง  บัวศรี. การแสวงหาสันติภาพในเอเชีย: เขตปลอดภัยนิวเคลียร. ประมวลความรูเร่ืองสันติภาพ

, 85-87. กรุงเทพฯ: จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, 2530.

นงเยาว  แขงเพ็ญแข  และคนอ่ืนๆ.  การศึกษาเพื่อสันติภาพ.  ใน  มหกรรมสันติวิธี, 11-19.

กรุงเทพฯ: คณะกรรมการอิสระเพื่อความสมานฉันทแหงชาติ, 2549.
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นวพร  เรืองสกุล.  การขยายตัวของระบบทุนนิยมชวง พ.ศ. 2500-2544.  ใน เอกสารการสอนชุดวิชา

ประวัติศาสตรไทย หนวยท่ี 8-15, 303-388. นนทบุรี: มหาวิทยาลัยสุโขทัยธรรมาธิราช,

2546.

นักศึกษาจากมหาวิทยาลัยบราหมา  กุมารี. สิ่งแวดลอมเพื่อสันติภาพ: การประชุมวิชาการสันติภาพ

ศึกษา คร้ังท่ี 3, 29-45. กรุงเทพฯ: จุฬาลงกรณมหาวิทยยาลัย, 2534.

นิกสัน, มิลเฮาส   ริชารด. โครงสรางใหมเพื่อสันติภาพ นโยบายตางประเทศของสหรัฐสําหรับ

รอบ 10 ปปจจุบัน รายงานของประธานาธิบดีนิกสันตอสภาคองเกรสส.  พระนคร: ศิวพร,

2515.

นัท  ฮันห, ติช. สันติภาพทุกยางกาว.   กรุงเทพฯ: สองสยาม, 2537.

ประชุมสุข  อาชวอํารุง. ประวัติการเสริมสรางสันติภาพของไทย.  ใน  ประมวลความรูเร่ือง

สันติภาพ, 124-131. กรุงเทพฯ: จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, 2530ก.

ประชุมสุข  อาชวอํารุง. หลักสูตรคุรุศึกษาประโยคปริญญาตรีวิชาสันติศึกษา. ใน  ประมวลความรู

เร่ืองสันติภาพ, 353-356. กรุงเทพฯ: จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, 2530ข.

ประชุมสุข  อาชวอํารุง. การเตรียมชีวิตเพื่อสันติสุข:ทฤษฎีและปฏิบัติ. ใน  ประมวลความรูเร่ือง

สันติภาพ, 320-328. กรุงเทพฯ: จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, 2530ค.

ประชุมสุข  อาชวอํารุง. สหรัฐโลกและความเคลื่อนไหว. ประมวลความรูเร่ืองสันติภาพ, 46-56.

กรุงเทพฯ: จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, 2530ง.

ประเวศ  วะสี. สุขภาพสังคม สูสังคมสันติภาพ  มนุษยพนทุกขรวมกันได.  นนทบุรี: สํานักงาน

ปฏิรูประบบสุขภาพ และสถาบันวิจัยระบบสาธารณสุข, 2545.

ปรัชญา  เวสารัชช. ประเทศไทยในสังคมโลก พ.ศ.2475-2544.  ใน  เอกสารการสอนชุดวิชา

ประวัติศาสตรไทย หนวยท่ี 8-15, 223-301. นนทบุรี: มหาวิทยาลัยสุโขทัยธรรมาธิราช,

พ.ศ. 2546.

ปริญญา  นุตาลัย.  สิ่งแวดลอมเพื่อสันติภาพ. ใน   การประชุมวิชาการสันติภาพศึกษา คร้ังท่ี 3, 21-

28. กรุงเทพฯ: จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, 2534.

ปยวัชร  สุทธิวนิช. การวิเคราะหสาระหลักทางการศึกษานอกระบบโรงเรียนตามหลักพุทธธรรม

ในผลงานของพระธรรมปฎก (ประยุทธ ปยุตฺโต). วิทยานิพนธปริญญามหาบัณฑิต. สาขา

การศึกษานอกระบบโรงเรียน บัณฑิตวิทยาลัย จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, 2540.

พรชัย  บริบูรณตระกูล. นักฝกอบรมเสมสิกขา. สัมภาษณ 3 พฤศจิกายน พ.ศ. 2550.

พรชุลี  อาชวอํารุง. โปรแกรมการปฏิรูปและโครงสรางใหมระบบองคการสหประชาชาติ. ประมวล

ความรูเร่ืองสันติภาพ, 12-18. กรุงเทพฯ: จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, 2530.
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พรหมพร  สนิทขวัญ.  การวิเคราะหเน้ือหาเกี่ยวกันสันติภาพท่ีปรากฏในหนังสือแบบเรียนวิชา

ภาษาไทยระดับมัธยมศึกษาตอนตน.  วิทยานิพนธปริญญามหาบัณฑิต สาขาวิชาการสอน

ภาษาไทย บัณฑิตวิทยาลัย จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, 2535.

พระธรรมปฎก (ประยุทธ ปยุตฺโต). การศึกษาเพื่อสันติภาพ. พิมพคร้ังที่5. กรุงเทพฯ : สหธรรมิก,

2538.

พระปกเกลา, สถาบัน. สํานักสันติวิธีและธรรมาภิบาล. สํานักสันติวิธีและธรรมาภิบาล สถาบัน

พระปกเกลา The Office of Peace and Governance. นนทบุรี: สํานักสันติวิธีและธรรมาภิ

บาล สถาบันพระปกเกลา, (ม.ป.ป.). (เอกสารไมตีพิมพ)

พระไพศาล  วิสาโล. องครวมแหงสันติภาพ.  ใน  สูศานติเสรี, 24-41. กรุงเทพฯ: เรือนแกวการ

พิมพ, 2538.

พระไพศาล  วิสาโล. พุทธศาสนาเพื่อสันติภาพ.  ใน  สันติภาพ ชัยชนะรวมกันของมนุษยชาติ 60ป

วันสันติภาพไทย 16 สิงหาคม 2548, 171-186.  กรุงเทพฯ: สุขภาพใจ, 2548.

พระไพศาล  วิสาโล. สรางสันติดวยมมือเรา.  นครปฐม :ศูนยศึกษาและพัฒนาสันติวิธี  

มหาวิทยาลัยมหิดล, 2550.

พระไพศาล  วิสาโล. ปาฐกถา, 2 พฤศจิกายน 2550.

พระโสภณคณาภรณ.  ความขัดแยงในจิตมนุษย.  ใน  สันติศึกษากับการแกปญหาความขัดแยง, 37-

40. กรุงเทพฯ: จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, 2529.

พฤทธิสาณ  ชุมพล.  สันติภาพภายใตเงื่อนไขของความขัดแยงทางสังคมและการเมือง. ใน มนุษย

กับสันติภาพ, 40-79. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพแหงจุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, 2546.

พวงทอง  รุงสวัสดิทรัพย.  บรรณนิทัศนสิ่งพิมพเร่ืองสันติภาพเลม 2. กรุงเทพฯ:

มหาวิทยาลัยธรรมศาสตร, 2532.

พัชรี  สิโรรส. ความขัดแยงในสังคมไทยยุควิกฤตเศรษฐกิจ. กรุงเทพฯ: โครงการปริญญาโท

สําหรับนักบริหาร สาขาบริหารรัฐกิจ คณะรัฐศาสตร มหาวิทยาลัยธรรมศาสตร, 2542.

พีระพล งามขุนทด.  ความคิดเห็นของครูสังคมศึกษาเกี่ยวกับการจัดการเรียนการสอนสันติศึกษาใน

วิชาสังคมศึกษาระดับมัธยมศึกษา. วิทยานิพนธปริญญามหาบัณฑิต สาขาวิชาการสอน

สังคมศึกษา บัณฑิตวิทยาลัย จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, 2535.

พุทธทาสภิกข.ุ  สันติภาพของโลก. กรุงเทพฯ: ธรรมทานมูลนิธิ, 2541.

เพื่อการพัฒนาและสันติ , มูลนิธิ.  แหลงที่มา: www.fdp.or.th [2550]

ไพฑูรย  สินลารัตน. การศึกษากับสันติภาพ:รูปแบบและการจัดการ.  สันติศึกษากับการแกปญหา

ความขัดแยง, 194-207.  กรุงเทพฯ : จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, 2529ก.
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ไพฑูรย  สินลารัตน. สถาบันฝกหัดครูกับการพัฒนาอุดมการณดานสันติภาพใหกับนักศึกษาครู.

สันติศึกษากับการแกปญหาความขัดแยง, 207-220. กรุงเทพฯ: จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย,

2529ข.

ไพฑูรย  สินลารัตน. การศึกษาและสันติภาพ. ใน มนุษยกับสันติภาพ, 247-275. กรุงเทพฯ:

สํานักพิมพแหงจุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, 2546.

มนัสวี  อุณหนันทน. อาวุธนิวเคลียรกับสันติภาพโลก. ประมวลความรูเร่ืองสันติภาพ, 104-110.

กรุงเทพฯ: จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, 2530.

มหาวิทยาลัยเที่ยงคืน.  แหลงที่มา: http://midnightuniv.org/midschool2000/newpage7.htm [2550]

มหิดล, มหาวิทยาลัย. ศูนยศึกษาและพัฒนาสันติวิธี. แหลงที่มา: www.peace.mahidol.ac.th [2550]

มานุษยวิทยาสิรินธร, ศูนย. วัฒนธรรมไรอคติ ชีวิตไรความรุนแรง. กรุงเทพฯ:

ศูนยมานุษยวิทยาสิรินธร, 2549.

มานุษยวิทยาสิรินธร, ศูนย.  หนังสือรวมบทคัดยอจากการประชุมประจําปทางมานุษยวิทยา คร้ังท่ี 

4 วัฒนธรรมไรอคติ ชีวิตไรความรุนแรง 23-25 มีนาคม 2548. กรุงเทพฯ: ศูนย

มานุษยวิทยาสิรินธร, 2548.

มานิตา ลีโทชวลิต. การวิเคราะหนิทานชาดกท่ีสงเสริมสันติธรรมสําหรับเด็กปฐมวัย.  วิทยานิพนธ

ปริญญามหาบัณฑิต สาขาวิชาการศึกษาปฐมวัย บัณฑิตวิทยาลัย จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย,

2544.

เมตตา กฤตวิทย และ พัชนี เชยจรรยา. การประเมินผลสื่อเพื่อสรางแนวคิดดานสันติภาพแกเด็กและ

เยาวชน. กรุงเทพฯ: ภาควิชาวาทวิทยาและศิลปะการแสดง จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, 2530.

แมคคอนเนล, จอหน. ศาสตรและศิลปแหงการระงับความขัดแยง. แปลโดย  วิไลรัตน โสฬส

จินดา. กรุงเทพฯ: เสมสิกขาลัย, 2538.

ระวี  ภาวิไล. มนุษยกับสันติภาพ.  ใน  มนุษยกับสันติภาพ, 1-15. กรุงเทพฯ: สํานักพมิพ

จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, 2546.

รุงธรรม ศุจิธรรมรักษ.  สันติศึกษากับสันติภาพ.  ใน  เอกสารการสอนชุดวิชา สันติศึกษา หนวยท่ี 1-

7, 1-24. นนทบุรี: สํานักพิมพมหาวิทยาลัยสุโขทัยธรรมาธิราช, 2537.

รุงธรรม ศุจิธรรมรักษ และ สรุชาติ  บํารุงสุข. อาวุธนิวเคลียรกับชะตากรรมของโลก. เอกสารการ

สอนชุดวิชา สันติศึกษา หนวยท่ี 1-7, 121-159. กรุงเทพฯ: สํานักพิมพ

มหาวิทยาลัยสุโขทัยธรรมาธิราช, 2537.

ลัดดาวัลย ตันติวิทยาพิทักษ. กรรมการมูลนิธิสันติภาพและวัฒนธรรม. สัมภาษณ, 2 พฤศจิกายน 

2550.
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วลัย พานิช. โรงเรียนกับการสงเสริมสันติภาพ: กรอบแนวคิดสําคัญ. เพลิงชมพูพิพัฒนจรัสโรจน:

โอกาสและความหวังในการพัฒนา การประชุมวิชาการและเผยแพรผลงานวิจัยระดับชาติ

ในโอกาสเฉลิมฉลอง ๕๐ ป คณะครุศาสตร ๙๐ ปจุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย และ ๑๑๕ ปการ

ฝกหัดครูไทย. กรุงเทพ: คณะครุศาสตร  จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, 2550.

วลัย พานิช. อาจารยผูสอนวิชาสันติศึกษา คณะครุศาสตร จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย. สัมภาษณ, 31

มีนาคม 2551.

วลัย อารุณี.  สันติศึกษากับการแกปญหาความขัดแยง.  กรุงเทพฯ: โครงการตําราและเอกสารทาง

วิชาการ คณะครุศาสตร จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, 2530.

วไล  ณ  ปอมเพ็ชร. ผูเชี่ยวชาญพิเศษดานการศึกษาเพื่อสันติภาพ องคการยูเนสโก. สัมภาษณ, 24
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