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 กอนที่ตอบคําถามที่วา “สันติวิธีมีความสําคัญอยางไร  เพราะเหตุไร จึงตองใชสันติวิธีเปน
เคร่ืองมือในการจัดการความขัดแยง”  ประเด็นที่นาสนใจก็คือ เราคิดวา มีวิธีการ หรือเคร่ืองมือจัดการ
ปญหาอ่ืน ๆ  อีกหรือไม ที่เราคิดวา  ดีกวา  สมบูรณกวาสันติวิธี1  อันเปนวิธีการที่ทําใหทุกคนสามารถ
พบทางออก และยอมรับกับทางออกของปญหาดวยกันไดทุกฝาย โดยไมมีฝายใดฝายหนึ่งมองวา “ขาด
ความเปนธรรม” หรือ “ขาดความยุติธรรม” ในวิธีการจัดการ  ฉะน้ัน เม่ือสังคมโลกมองวา “สันติวิธี”  
“นาจะ” เปนวิธีการ หรือแนวทางหนึ่งที่ดีที่สุด (Best Alternative) ในการแสวงหาทางออกรวมกัน  จึง
นําไปสูประเด็นของการตอบโจทยที่วา  “ทําไมจึงตองใชสันติวิธี” เม่ือวิเคราะหจากปจจัยตาง ๆ อยาง
รอบดานแลว คําตอบที่พบในเบื้องตนมีอยางนอย ๙ ประการ    กลาวคือ 

      ๑. สันติวิธีเปนวิธีที่ถูกตองตามหลักศีลธรรม  ความหมายที่แทจริงของสันติวธิีน้ัน ยอม
ยืนอยูบนฐานของศีลธรรม และจริยธรรมอันดีงามซึ่งเนนการอยูรวมกันอยางสันติ ความเมตตา สงสาร 
การเคารพ ใหเกียรติซ่ึงกันและกัน การไมเบียดเบียนทางกาย วาจา และใจ เปนตน วธิีการน้ีเปนคูมือ 
และเครื่องมือสําคัญในการพัฒนาความเปนมนุษย เปนสวนหนึ่งของการพัฒนาจิตใจมนุษย แกปญหา
แบบมนุษยดวยตวัมนุษยเอง แตปญหาที่เกิดขึ้นก็คือ การที่คนเขาใจศีลธรรมตางกันหลายรูปแบบ ทําให
เกิดการตีความเพ่ือสนองตอบตัวเอง  อยางไรก็ตาม เม่ือมองคําวา “ศีลธรรม” ในมิติของศาสนาก็ยอม
เปนการงายทีจ่ะแสวงหา “จุดรวม” ที่คลายคลึงกันได 

                 ๒.  การจัดการความขัดแยงแบบสันติวิธี นอกจากเปนวิธีการที่สอดคลองกับมนุษยชาติ
แลว  ยังเปนวิธีการท่ีสรางพ้ืนฐานของความเขาใจซึ่งกันและกันระหวางประชาชนในกลุมตาง ๆ เพราะ
ความเขาใจ เห็นใจกัน เปนวิธีการปองกัน และตอสูกับภัยในดานตาง ๆ ที่อาจจะมาสูประเทศชาติดวย
[๒] ฉะน้ัน  การแสวงหาทางเลือกเพ่ือที่จะออกจากกําดักขอความขัดแยงที่จะนําไปสูความรุนแรงนั้น ถา
เราตระหนักถึงสันติวิธีที่เนนการแบงปนความสุขและความทุกขระหวางเพื่อนมนุษยโดยเขาใจความจริง
ที่วา เรารักความสุข เกลียดกลัวความทุกขฉันใด คนอ่ืนๆ ก็รักความสุข เกลียดกลัวความทุกข
เชนเดียวกัน  การเรียนรูและเขาใจกฎเกณฑขอน้ี จะทําใหงายตอการอยูรวมกันอยางมีความสุข และแบง
กันความทุกขไดชัดเจนมากยิ่งขึ้น 

                                                           

 1 มารค  ตามไท, “ปจจัย และเง่ือนไขแหงความสําเร็จของสันติวิธีในสังคมไทย”, บรรยาย ณ    หองประชาธิปก  
สถาบันพระปกเกลา, (๑๑ มีนาคม ๒๕๔๗). 



 
 ๓. สันติวิธีเปนวิธีเดียวที่สนับสนุนประชาธิปไตย   โดยเฉพาะประชาธิปไตยแบบมีสวน
รวม (Participatory Democracy)  ดังที่นักคิดบางทานไดนําเสนอวา ประชาธิปไตยเปนวิธีสงเสริมการมี
สวนรวมของบุคคลกลุมตาง ๆ  เพ่ือหาแนวทางแกไขความขัดแยงแทนการใชความ   รุนแรง 
กระบวนการประชาธิปไตยนํามาสูการสงเสริมสันติวิธีในชาติ และระหวางชาติได2 ประชาธิปไตยเปด
โอกาสใหเกิดการมีสวนรวมอยางมีประสิทธิผล  มีการลงคะแนนเสียงโดยเทาเทียมกัน  มีการสรางความ
เขาใจรวมกัน มีการควบคุมทางนโยบาย ประชาธิปไตยนํามาสูการหลีกเลี่ยงทรราชย การมีสิทธิเสรีภาพ  
มีการแสดงความคิดเห็นของตนเอง มีความอิสระทางความคิด  มีการพัฒนาทรัพยากรมนุษย  ปกปอง
ความสนใจสวนบุคคล  มีความเทาเทียมกันทางการเมือง และประชาธิปไตยนํามาสูการแสวงหาเสรีภาพ 
และความเจริญ3  
 ฉะน้ัน ทั้ง “สันติวิธี” และ”ประชาธิปไตย” จึงมีความสัมพันธ และเกื้อหนุนกัน ถาพัฒนา
ประชาธิปไตยไดมาก โอกาสท่ีสันติวิธีสัมฤทธิ์ไดมาก และมีโอกาสประสบความสําเร็จ  เม่ือสันติวิธี
ทํางานไดสําเร็จ ประชาธิปไตยตองไดรับการเก้ือหนุน หรือสรางสรรค โดยเฉพาะอยางยิ่ง “มิติของความ
เทาเทียม” หรือ “ความเสมอภาค” เพราะหากคุณสมบัติเชนนี้เกิดขึ้นในสังคมได  คนในสังคมสามารถ
ยอมรับ “ความแตกตาง” ในมิติตาง ๆ ได เชน ความคิดเห็น   ชาติพันธุ  ศาสนา ภาษา เปนตน  ซ่ึง
หลักการเหลาน้ีลวนเปนสิ่งที่เก้ือหนุน “สันติวิธี” ทั้งสิ้น 
 ๔. สันติวิธีเปนวิธีสนับสนุนกระบวนการสรางการมีสวนรวมของประชาชนในทุกๆ 
กลุม ฉะนั้น การที่ทําใหสังคมเกิดสันติสุขไดน้ัน จําเปนตองดึงทุกคนในสังคมที่มีสวนเกี่ยวของเขามาหา
ทางออกรวมกัน (Inclusive Society) ไมใชผลักผูมีสวนไดสวนเสียออกไป (Exclusive Society )4   ดังที่
ประเวศ  วะสีกลาววา ควรทําใหสังคมนี้ใหเปน “สังคมานุภาพ”5  ซ่ึงสังคมานุภาพน้ัน เกิดขึ้นมาไดจาก
หลายสาเหตุ บางครั้งเริ่มตนขึ้นมาจาก  การพยายามหาทางแกปญหารวมกันในสิ่งที่นํามาซ่ึงความทุกข 
อาจเริ่มจากความทุกขของปจเจกชน และพัฒนาไปสูการรวมกันกับคนที่มีความทุกขอยางเดียวกัน และ
พยายามคนหาทางออกพรอม ๆกัน โดยการรวมคิด รวมริเริ่ม รวมวางแผนดําเนินการ รวมรับผิดชอบ 
รวมรับผลประโยชน และรวมตรวจสอบนอยที่สุด ซ่ึงการรวมทุกขน้ีในทางพุทธศาสนาถือวาจะทําให

                                                           
2 Boutros-Ghali, “An Agenda for Democratization,” in Grobal Democracy, Barry Holden (ed), New York: 

Routledage, ๒๐๐๐), p.๑๐๖.  
3 Robert A, Dahl, On Democracy (New Haven and London: Yale University Press, ๒๐๐๐), p. ๓๘–๔๔. อางใน  

บวรศักด์ิ  อุวรรณโณ และถวิลวะดี  บุรีกุล, ธรรมชาติของความขัดแยงในวัฒนธรรมไทย (นนทบุรี: เอกสารประกอบการ
เรียนการสอนหลักสูตรประกาศนียบัตรแนวคิดพ้ืนฐานเก่ียวกับการจัดการความขัดแยงดานนโยบายสาธารณะโดยสันติวิธี
,มปป.), หนา ๕. 

4บวรศักด์ิ  อุวรรณโณ, “ประชาธิปไตยแบบมีสวนรวม”, บรรยาย ณ หองประชาธิปก สถาบันพระปกเกลา, (๑๑ 
มีนาคม ๒๕๔๗). 

5 ประเวศ  วะสี, ทฤษฎี ๓ อํานาจ ใน มหาวิทยาลัยเที่ยงคืน <http://www.geocities.com/midnightuniv/ 
newpage77.htm>. 



ความรูสึกทุกขน้ันนอยลง และที่สําคัญ การรวมทุกขทําใหไดมีการปรับทุกข ไดรับการปรึกษาหารือกัน 
จากหนักกลายเปนเบา  

 ๕. สันติวิธีเปนวิธีเดียวที่สนับสนุนการคิด และการปฏิบัติการในการจัดการความ
ขัดแยงโดยไมใชความรุนแรงในทุกรูปแบบ ทั้งทางรางกาย ทางเพศ ทางจิตใจ ทางเศรษฐกิจและ
สังคม6 โดยเฉพาะอยางยิ่ง  การไมใชความรุนแรงดังกลาวน้ัน ประกอบไปดวย “ความเปนธรรม” ทั้งใน
แงของความยุติธรรม ความเที่ยงธรรม  การยกยองและใหเกียรติมนุษยในสถานะของเพื่อนรวมโลกคน
หน่ึงที่รักสุข และเกลียดกลัวความทุกขเชนเดียวกัน 

 ๖. สันติวิธีเปนวิธีการที่นาจะมีการสูญเสียนอยที่สุด ทั้งระยะสั้นระยะยาว ทั้งรูปธรรม
และนามธรรม ผิดกับการใชความรุนแรง ซ่ึงทุกฝายอางวาเปนวิธีการสุดทาย ซ่ึงบางกรณีสามารถ
บรรลุผลในระยะสั้นเปนรูปธรรมชัดเจน แตหากความขัดแยงดํารงอยูเพียงแตถูกกดไว โอกาสท่ีจะทําให
เกิดความรุนแรงในระยะยาวยอมมีอยู สวนในทางนามธรรม เชน ความเขาใจอันดีความสามัคคีปรองดอง 
น้ันยอมเกิดขึ้นไดยากดวยวิถีความรุนแรง7 
 ๗. ในขณะท่ีสังคมมีความสลับซับซอน (Chaos) เม่ือเกิดความขัดแยงขึ้นมามักจะมี
แนวโนมไปสูความรุนแรงไดงาย  สันติวิธีจะเขามามีบทบาท และทําหนาที่ในการประสานรองรอยความ
ขัดแยงเหลาน้ัน  เพ่ือใหสังคมไทยไดปรับกระบวนทัศน (Paradigm shift)  จากวิธีเดิมที่ใชอํานาจเขาไป
แกไขปญหาแบบสังคมโบราณซึ่งใชไมไดแลวในสังคมปจจุบัน ไปสูกระบวนการทางสังคมที่เนนการเขา
มามีสวนรวมกันคิด รวมกันทํา เรียกวา “วิธีการอารยะ” (Civilize) หรือ “ความเปนอารยะ” (Civility)  
กลาวคือ เปนการพัฒนาจากสังคมเดิมไปสูแนวทางสันติวิธี8  
 ๘. สันติวิธีเปนวิธีที่สนับสนุนหลักการสิทธิมนุษยชน 
 ผูเขียนพบวา  กฎบัตรสหประชาชาติอันเปนที่มาของการจัดทําปฏิญญาสากลวาดวยสิทธิ
มนุษยชนมิไดใหคําจํากัดความของคําวา สิทธิมนุษยชนเอาไว  แตพระราชบัญญัติ  คณะกรรมการสิทธิ
มนุษยชนแหงชาติ พ.ศ.๒๕๔๒ ไดใหคํานิยามเกี่ยวกับคําวา  “สิทธิมนุษยชน” หมายความวา “ศักด์ิศรี
ความเปนมนุษย สิทธิ เสรีภาพและความเสมอภาคของบุคคล ที่ไดรับการรับรอง หรือคุมครองตาม
รัฐธรรมนูญแหงราชอาณาจักรไทย หรือตามกฎหมายไทย หรือตามสนธิสัญญาที่ประเทศไทย มี
พันธกรณี ที่จะตองปฏิบัติตาม”  ซ่ึงประเด็นหลักของขอกฎหมายน้ีสอดคลองกับปฏิญญาสากลวาดวย
สิทธิมนุษยชน (Universal Declaration of Human Rights (UDHR) เชน ขอที่ ๑ เก่ียวกับหลักการของ
สิทธิมนุษยชนคือศักด์ิศรีความเปนมนุษย สิทธิเสรีภาพ ความเสมอภาค และความเปนพ่ีนองวา มนุษย

                                                           

 6 “คําประกาศป 2000 ของ UNESCO”  อางใน  <http://pirun.ku.ac.th/~fagisvtc/buddhism/ boon/index5.htm> 

 7 โคทม อารียา, “เอกสาร 30 ป 14 ตุลา จดหมายขาว ประชาชน”, (๑ ตุลาคม ๒๕๔๖): ๒๓–๒๕,       
<http://www.santipap.com/kotom.htm>. 
 8 ประเวศ วะสี, สันติวิธีกับสิทธิมนุษยชน, พิมพครั้งที่ ๑, (กรุงเทพฯ: สํานักงานสิทธิมนุษยชนแหงชาติ, 
๒๕๔๕), หนา ๑–๑๒. 



ทั้งหลายเกิดมามีอิสระและเสมอภาคกันในเกียรติ  ศักด์ิและสิทธิ ตางมีเหตุผล และมโนธรรม และควร
ปฏิบัติตอกันดวยเจตนารมณแหงภารดรภาพ 

 ประเด็นก็คือ เพราะเหตุไร เราจึงตองเคารพ หรือยึดม่ันใน “ศักด์ิศรีความเปนมนุษย สิทธิ 
เสรีภาพ และความเสมอภาคของบุคคล”  และการเคารพในส่ิงเหลาน้ีเก่ียวของกับการจัดการความ
ขัดแยงโดยสันติวิธีอยางไร  ศ.นพ.ประเวศ วะสี9ไดตอบคําถามนี้ไวอยางนาสนใจวา (๑) การเคารพใน
ความเปนเพ่ือนมนุษยระหวางกัน จะทําใหสามารถแสวงหาขอตกลงรวมกันได (๒) การยึดม่ันในความ
เสมอภาคของความเปนมนุษย โดยนําเสนอ หรือรับรูขอมูล และขาวสารอยางเทาเทียมกันจะทําให
กระบวนการเจรจาสามารถเดินตอไปได หรืออาจจะประสบความสําเร็จ (๓) การยึดม่ันในความเสมอภาค 
จะทําใหคูกรณีไมสรางอุบายเพ่ือเอาเปรียบ (Trick) อันนําไปสูการใหคําสัญญาลอย ๆ ซ่ึงอาจจะเปนการ
สรางปญหาในอนาคตได (๔) การเคารพ และยึดม่ันในศักด์ิศรีความเปนมนุษย และความเสมอภาคจะทํา
ใหเกิดผลดีตอทุกฝาย เพราะเปนการเพ่ิมพูนปญญา จิตใจ และการพัฒนาการอยูรวมกันใหมีความสุข
มากขึ้น 
 ประเด็นที่นาสนใจอีกประการหนึ่งที่ผูเขียนมองวา “การยึดม่ัน และเคารพในศักด์ิศรีความเปน
มนุษย” น้ันกอใหเกิดผลเชิงบวกตอการเคารพ และ “ยอมรับความหลากหลายและความแตกตาง” (The 
Recognition of Pluralism and Differences) เหตุผลก็เพราะวาโลกยุคปจจุบันนี้เปนโลกแหงความ
แตกตาง (Difference’s World) และเปนโลกแบบพหุนิยม (Pluralism) ไมวาจะเปนความแตกตาง และ
หลากหลายทางดานชาติพันธุ  ภาษา ศาสนา วัฒนธรรม    ชีวทัศน โลกทัศน อุดมการณการเมืองและ
วิถีชีวิต เปนตน ปญหาก็คือ มนุษยจะดํารงความเปนอัตลักษณ หรือความเปน “เอกภาพ” อยูทามกลาง
ความเปน “พหุภาพ” ไดอยางไร  จึงไมทําใหสูญเสียความเปนอัตลักษณ หรือเอกภาพของตัวเอง  
 คําตอบก็คือ “จําเปน” ที่มนุษยบางคนตองเปดกวางในการที่จะยอมรับความหลากหลาย และ
ความแตกตางมากยิ่งขึ้น ซ่ึงการ “ยอมรับ” มิไดหมายความวา มนุษยตองเชื่อตามและเปลี่ยน  ทัศนคติ
ของตัวเอง หากแตหมายถึงการเปด “ใจกวาง” เพ่ือที่จะศึกษาและวิเคราะหความแตกตางและความ
หลากหลายที่เกิดขึ้นในสังคมอ่ืน ๆ หรือมิติอ่ืน ๆ  ซ่ึงฐานรองรับการเปดกวางก็คือ “ความเคารพ”  ใน
ความคิดเห็น  การแสดงออก และความเชื่อ เปนตนของคนอ่ืน ๆ ดวย   
 จะเห็นวา การที่ปจเจกบุคคลบางคน หรือบางกลุมพยายาม “ลอมคอก” หรือ “ลอมกรอบ” 
ของตัวเองอยูในฐานที่ม่ัน    โดยการ  “งดปดรับ”  สิ่งอ่ืน ๆ เพ่ือศึกษาและรูเทาทัน  ปญหาก็คือ การ
แสดงออกในลักษณะดังกลาวอาจจะดูประหนึ่งวาพยายามที่รักษาเอกภาพของกลุม หรืออัตลักษณของ
ตัวเองหรือกลุมม่ันคงขึ้น และดํารงสถานะอยูได  แตผลเสียที่จะเกิดขึ้นก็มีเชนกัน เพราะอาจจะเปน
ชองทางใหตัวเอง หรือกลุมตัวเองยึดม่ันในอัตลักษณของตัวเองเทาน้ัน และสงผลตอเน่ืองไปสูการมองวา 
“ความคิด” และ “ความเชื่อ” ของตัวเองเทาน้ัน “ถูกตอง” สวนแนวคิด หรือความเชื่อของคนอ่ืน ๆ “ไร
สาระ” หรือ “ไมมีคุณคา”  

                                                           

 9 ประเวศ วะสี, สันติวิธีกับสิทธิมนุษยชน, หนา ๖-๗. 



 ผูเขียนมองวา บางครั้งการดํารงอยู “ใหได” ของมนุษยบางคน อาจจะ “ไมจําเปน หรือ “ไมมี
เปาหมาย” เพ่ือมุงไปที่สิ่งอ่ืน หรือคนอ่ืน ๆ  แตเปนการดํารงอยูเพ่ือตัวเอง  ปญหาก็คือ หากสังคม หรือ
คนอ่ืนอยูไมได เขาจะอยูรอดไดอยางไร ฉะน้ัน   ดวยสถานการณดังกลาว  จึงมีความจําเปนที่มนุษยบาง
คน หรือบางสังคมตองทําหนาที่ หรือมีสวนสําคัญในการรักษา  “หมูใหญ” เอาไว เพราะการเห็นแกคน
อ่ืน หรือสิ่งอ่ืนน้ัน มีผลตอเน่ืองถึงการ “อยูรอด” ของตัวเองดวย และนี่จึงเปนที่มาของการนําเสนอวลี
สําคัญของพุทธทาสภิกขุที่วา “การที่เราตองรักคนอ่ืน เพราะเราอยูคนเดียวในโลกนี้ไมได”  

 จากประเด็นน้ีหนวยงานศาลรัฐธรรมนูญกับการพัฒนาประชาธิปไตยในระบบนิติรัฐ ได
นําเสนอปรัชญา หรือหลักยึดพ้ืนฐานเกี่ยวกับ “สันติวิธี” อันเปนหลักยึดพ้ืนฐานในการแสวงหาสิ่งที่เปน 
“ความแตกตางที่สรางสรรคและมิตรภาพที่ถาวร”10 โดยมีเปาหมายเพ่ือจัดสภาพแวดลอมของรัฐใหเกิด
สันติสุขในการดํารงอยูรวมกัน ระหวางความแตกตางของมนุษยโดยไมกอความขัดแยงแตกแยกระหวาง
ฝายขางมากกับฝายขางนอยโดยไมมีการกดขี่ขมเหงคุกคามซ่ึงกัน ระหวางผลประโยชนสวนใหญกับ
ผลประโยชนสวนยอย และระหวางความถูกตองของฉันทามติชั่วคราว โดยเปลี่ยนจากการตอสูดวยกําลัง
โดยใชความรุนแรงหรือขจัดทําลายลางขั้นแตกหัก เปนการแขงขันกันดวยกติกาที่สันติวิธีสามารถ
ประนีประนอมประโยชนและหาทางออกที่เปนสายกลางโดยไรความสูญเสียของทุกฝายได 
 ๙. สันติวิธีเปนวิธีที่สนับสนุนแนวคิดเรื่อง “ความยุติธรรม” 
 เพราะเหตุไร  การจัดการความขัดแยงโดยสันติวิธีจึงตองมี “ความยุติธรรม” เขามาเก่ียวของ  
ศ.นพ. ประเวศ วะสี  ไดชี้ใหเห็นความสําคัญในประเด็นน้ีวา “สังคมตองมีความยุติธรรมความยุติธรรมใน
สังคมเปนรากฐานของความเจริญ สังคมใดก็ตามที่ขาดความยุติธรรมไมอาจกาวไปสูความเจริญรุงเรือง
ได  ไมวาจะเปนความเจริญทางเศรษฐกิจ สังคมหรือจิตใจ แตกลับเปนบอเกิดของความทุกข ความ
ขัดแยง การเสียกําลังใจ และนําไปสูวิกฤติดานตาง ๆ รวมทั้งวิกฤติการณทางเศรษฐกิจที่เรากําลังเผชิญ
อยู ความยุติธรรมในสังคมจึงเปนเรื่องสําคัญ แตเทาที่ผานมา สังคมไทยยังใหความสําคัญกับเรื่องน้ีนอย
เกินไป”11  
 ดวยเหตุที่ “ความยุติธรรม” มีความสําคัญดังที่ ศ.นพ.ประเวศ วะสีไดนําเสนอไว   ศ.นพ.วัน
ชัย วัฒนศัพท12 จึงมองวา “ความรูสึกไมยุติธรรม มักนําไปสูความขัดแยง และบางครั้งกลายเปนความ
รุนแรงในทุกสังคม และชุมชน   เพ่ือเปลี่ยนแปลงกระบวนการที่เขารูสึกวายุติธรรม”  คําถามก็คือ 
“ความรูสึกไมยุติธรรม” ดังกลาว ประเมินจากอะไร มารตอน ดอยท (Morton Deutsch)13 ไดชี้วา “การ

                                                           

 10 เชาวนะ ไตรมาศ, ผูอํานวยการสถาบันรัฐธรรมนูญศึกษา, “ศาลรัฐธรรมนูญกับการพัฒนาประชาธิปไตยใน
ระบบนิติรัฐ” ดูเพ่ิมเติมใน <http://www.pub-law.net/article/ac120447.html>. 
 11ประเวศ วะสี  อางใน  พิเชต สุนทรพิพิธ,  ผูตรวจการแผนดินของรัฐสภา, บทบาทของผูตรวจการแผนดิน
ของรัฐสภากับการระงับขอพิพาทอยางสันติ , ดูเ พ่ิมเติมใน  <http://www.ombudsman.go.th/ articles_ 
main.asp?id=100080>. 
 12 วันชัย วัฒนศัพท, ความขัดแยง: หลักการและเคร่ืองมือแกปญหา, หนา ๑๐๘-๑๑๐. 
 13 Morton Deutsch, อางใน วันชัย วัฒนศัพท, ความขัดแยง: หลักการและเคร่ืองมือแกปญหา, หนา ๙๕–๑๐๗. 



แบงปน  วิธีการ การไดรับการตอบแทน หรือฟนฟู ขอบเขตและระบบคุณธรรม”  ที่ “ไมชัดเจน”  
“บกพรอง” และ “ไรความเปนธรรม”  จะกลายเปนตัวแปรสําคัญที่ทําใหบุคคล หรือกลุมบุคคลเกิด 
“ความรูสึกไมยุติธรรม”  ฉะน้ัน เขาจึงเสนอวา “ควรยึดหลักความเสมอภาค หรือความเที่ยงธรรม” 
(Equity) “ความเทาเทียม” (Equality) และ “ความจําเปน” (Need) 
 รศ.ดร.มารค ตามไท14 มิไดละเลยประเด็นดังกลาว ดังเห็นไดจากการตอบคําถามดังกลาวใน
ประเด็นที่วา “อะไรคือหัวใจ” หรือ “แกนกลาง” ของสันติวิธี   คําตอบก็คือ “สันติยุติธรรม” (Just – 
Peace) คือ “หัวใจของสันติวิธี” ซ่ึง “สันติยุติธรรม” น้ัน มีนัยที่ครอบคลุมถึง “สันติ” ตามที่ศาสนาตาง ๆ 
ไดนําเสนอ  ซ่ึงเปน “สภาวะสันติ” ที่มีคําวา  “ความยุติธรรม” รวมอยูกับคําอ่ืน ๆ ดวย เชน ความรัก 
ความเสมอภาค  เปนตน   
 ฉะน้ัน  ไมวารัฐ  บุคคล หรือกลุมบุคคลตาง ๆ จะใชสันติวิธีในมิติใดก็ตาม  สันติวิธีน้ัน ตอง
เปนสันติวิธีที่มี “ความยุติธรรม” (Justice) เสมอ  ซ่ึงไมไดหมายความวา “ยุติ” แต “ไมเปนธรรม”   ซ่ึง
หลายเหตุการณที่เกิดขึ้นในสังคมไทย และสังคมโลกพบวาปญหาตาง ๆ “ยุติ” แตมักจะ “ไมเปนธรรม”   

 อยางไรก็ตาม ผูเขียนมีขอสังเกตเพิ่มเติมวา เม่ือมองในมิติของศาสนา คําที่เปน “กุญแจ
สําคัญของสันติวิธี”   นาจะเปนคําวา “ธรรม” เพราะคําน้ีกินความกวางกวาคําวา “ยุติธรรม” แตเพียง
ประการเดียว  ฉะน้ัน หากใชคําวา “สันติ”  ตองคูกับคําวา “ธรรม” เสมอ  คําตอบที่ไดก็คือ ไมวาเราจะ
เรียกสันติวิธีออกเปนก่ีชุดของวิธีก็ตาม  หาก “สันติวิธี” ดังกลาว “ไมประกอบไปดวยธรรม” แลว   
แนวทางนั้นยอมไมเรียกวา “สันติวิธี” ตามแนวทางของสันติวิธีในบริบทของ “การจัดการความขัดแยง”   
ฉะนั้น วิธีการที่จะใชเปนคูมือสําหรับจัดการความขัดแยงตองเปนสันติวิธีที่ “มีธรรม” หรือ “เปนธรรม” ซ่ึง
คําวาวิธีที่เปน “ธรรม” น้ัน จะใชวิธีอะไรก็ได  แตสิ่งที่ตองเปนวิธีถูกนําเสนอดวย “เจตนาที่ดี” “ทุกคน
ยอมรับและปฏิบัติได”  และ “ทุกคนมีความสุข”  
 กลาวโดยสรุปแลว  “สันติวิธี” นอกจากเปนวิธีที่เต็มไปดวยความเปนธรรมแลว ยังเปนคูมือ 
และเครื่องมือสําคัญในการพัฒนาและสงเสริมระบอบประชาธิปไตยใหเขมแข็งมากยิ่งขึ้น  สิ่งที่สามารถ
เปนฐานรองรับการพัฒนาประชาธิปไตยก็คือ กระบวนการที่วาดวยการมีสวนรวมของประชาชนในทุก ๆ 
กลุมของสังคม  ซ่ึงหัวใจสําคัญของการมีสวนรวมก็คือ            “การทะลายและสลายความเปนอัต
ลักษณ”  และ “ยอมรับในความแตกตาง” ของมนุษยแตละคน อันเปนการสงเสริม และยอมรับใน
ศักยภาพของมนุษย โดยมนุษย และเพ่ือมนุษยเอง 
 

                                                           

 14 มารค  ตามไท, “ปจจจัย และเง่ือนไขแหงความสําเร็จของสันติวิธีในสังคมไทย”, บรรยาย          ณ หอง
ประชาธิปก  สถาบันพระปกเกลา, (๑๑ มีนาคม ๒๕๔๗). 


