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คํานําสํานักพิมพ

ในยุคสมัยที่ปรำกฏกำรณ์ทำงกำรเมืองมีบทบำทและอิทธิพลกับ

ชีวิต คำาถามอันมากด้วยแง่คิดจึงเกิดขึ้นด้วยการพบเห็น แลกเปลี่ยน 

จนถึงลงพื้นที่ด้วยตนเอง ยิ่งเม่ือใช้สายตาของ “ธรรมะ” ซึ่งเป็นหลักยึด 

ในยามที่บ้านเมืองกำาลังเผชิญสถานการณ์อันแหลมคมด้วยแล้ว ยิ่งพบ 

ความหลากหลายชวนติดตาม

  นักเขียนหนุ่มไฟแรงนาม “วิจักขณ์ พำนิช” ถือเป็นหนึ่งในนั้น...

  เพราะเขาคือคนหนุ่มที่ตั้งคำาถามกับปรากฏการณ์ทางสังคม ไม่ว่า 

จะมีแนวโน้มไปในทิศทางที่ดีหรือร้าย ผนวกกับความอยู่รอดของระบอบ 

ประชาธิปไตยซึ่งถูกจัดวางอยู่ในเส้นขนานของความขัดแย้ง ทุกมุมมอง 

ทางสังคมจึงแตกประเด็นออกไปหลายมิติ  อีกทั้ง “วิจักขณ์” มิใช่แค่ใช้ 

ความคิดเชิงปรัชญาในการมอง หากแต่ใช้ “ใจ” มองเข้าไปจนทะลุถึงแก่น 

ของความเป็นมนุษย์

  กล่ันเป็นคอลัมน์ “ธรรมนัว” ในหนังสือพิมพ์มติชน ก่อนจะรวบ 

รวมเป็นหนังสือ “รัฐ-ธรรม-นัว” เล่มนี้
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  ด้วยสายตาผู้ศึกษาธรรมะและปัญหาสังคม-การเมือง เขาจึงเปิด 

ประเด็นนับแต่ก่อนการเกิดรัฐประหารคร้ังล่าสุด กะเทาะโฉมผู้มีอำานาจ 

ร่วมมือกับกลุ่มคนชั้นกลางเพื่อเปล่ียนแปลงไปในทิศทางท่ีตรงข้ามกับ 

เสียงส่วนใหญ่ เจาะลึกความเป็นไปของผู้กระทำาและผู้ถูกกระทำา ท่าม 

กลางกระบวนการบางอย่างในนามของความดีและคุณธรรมท่ีอิงแอบ 

สถาบันหลักของชาติ

  ขณะท่ีประเด็นหลักของหนังสือไม่ลืมเน้นถึงเรื่องธรรมะ  ยิ่งเม่ือ 

ภาวะทางการเมืองผันแปรไปตามบทบาทของผู้เป็นใหญ่ บทบาทของ 

พุทธศาสนานั้นย้อนแย้งหรือเนื่องหนุนกับอำานาจดังกล่าวอย่างไร เหตุใด 

ประเทศไทยในฐานะท่ีได้ชื่อว่าเป็นเมืองพุทธกลับไม่สามารถสลายความ 

ขัดแย้งที่ดำาเนินมากว่าทศวรรษได้  รูปรอยเช่นน้ันเป็นเพราะการเมือง 

มีปัญหา หรือธรรมะแบบเปลือกกระพี้ไม่อาจช่วยให้บ้านเมืองดำารงอยู ่

บนพื้นฐานของเสรีภาพกันแน่

  อีกแก่นท่ีหนังสือต้องการนำาเสนอก็คือปรากฏการณ์เก่ียวกับพุทธ 

ศาสนา ว่ามีประเด็นใดบ้างที่สังคมไทยยังต้องเผชิญ เรียนรู้ และทบทวน 

เพื่อไปสู่จุดหมาย มีปราการใดบ้างที่บันดาลให้หลักธรรมอันแท้จริงไม ่

อาจเข้าถึงส่วนลึกของสังคม  ปรากฏการณ์ดังกล่าวเป็นเพราะพุทธ 

ศาสนาถูกทำาให้ศักด์ิสิทธิ์และไม่อาจแตะต้องหรือไม่ หากยังดำาเนินต่อไป 

บ้านเมืองจะรอดพ้นวิกฤตได้อย่างไร

  นับเป็นหนังสือคุณภาพทางความคิด ผ่านการเล่าเรื่องในลักษณะ 

ตั้งคำาถามได้อย่างตรงประเด็น พร้อมตีแผ่เบ้ืองลึกของแทบทุกปรากฏ 

การณ์ทางสังคม ซึ่งเป็นประเด็นท่ีเราจักต้องตื่นรู้และทำาความเข้าใจก่อน 

ที่ทุกอย่างจะสายเกินไป

ส�ำนักพิมพ์มติชน
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คํานําเสนอ

คุณกมนเกด  อัคฮำด ถึงแก่ชีวิตเพรำะเธอเสียสละเส่ียงอันตรำย

ไปช่วยชีวิตผู้อื่น  คุณแม่ของเธอคือคุณพะเยาว์ อัคฮาด สู้เสียสละเวลา 

ทนความยากลำาบากนานัปการเพื่อเรียกร้องความเป็นธรรมให้แก่ลูก 

ไม่ได้ทำาให้ลูกฟื้นคืนชีวิตได้ ไม่ได้มุ่งจะแก้แค้นใคร  แต่คุณพะเยาว์คิด 

ว่าเพื่อมิให้ลูกหลานคนอื่นต้องถูกกระทำาอย่างเดียวกัน  คุณณัฏฐธิดา 

มีวังปลา พยานผู้เห็นเหตุการณ์ใกล้ชิด เสี่ยงอันตรายเป็นพยานปาก 

สำาคัญในการดำาเนินคดีในศาล ท้ังๆ ท่ีรู้ว่าเป็นภัยต่อตนเองอย่างร้ายแรง

  การทำาอะไรท่ียากลำาบากเพื่อคนอื่น โดยตนเองไม่หวังผลตอบ 

แทนอย่างไรเช่นนี้ คนไทยเคยถูกสอนมาให้เชื่อว่านี่คือคนดี  แต่ท่าน 

เคยนึกถามตนเองบ้างไหมว่า เหตุใดคนจำานวนไม่น้อยที่อ้างตนว่าเป็น 

“คนดี” ในเมืองไทยปัจจุบัน จึงไม่เคยเอ่ยปากยกย่องคนเหล่านี้เลยสัก 

คำาเดียว หนังสือเล่มนี้พยายามตอบปัญหานี้

  ไม่ได้ตอบในแง่ว่าคนที่อ้างตนเป็น “คนดี” เหล่านี้ไม่ใช่คนดีจริง 

เพราะน่ันเป็นเรื่องปัจจัตตัง ต่างคนต่างรู้เฉพาะของตัว และคงไม่มีคน 
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ปกติท่ีไหนพยายามไปขุดคุ้ยความไม่ดีของคนอื่นมาประจาน  แต่หนังสือ 

เล่มน้ีพยายามตอบสิ่งท่ีฉกาจฉกรรจ์กว่านั้น นั่นคือมาตรฐานความดีที่คน 

เหล่านั้นพูดถึง อันเป็นมาตรฐานความดีแบบพุทธศาสนาที่เป็นทางการ 

เป็นมาตรฐานทีใ่ชใ้นโลกปัจจบุนัไม่ได้แล้ว (หรอืบางทอีาจใช้ในโลกโบราณ 

ก็ไม่ได้ด้วย) เพราะพุทธศาสนาที่เป็นทางการของไทยซึ่งเป็นท่ีนิยมนับถือ 

อย่างกว้างขวางในเมืองไทยนั้น อาจไม่ได้มุ่งจะเจาะไปถึงพุทธธรรมจริงๆ 

เท่ากับพยายามทำาให้มาตรฐานความดีของศาสนาสอดคล้องกับอำานาจ 

รัฐ จนกลายเป็นเคร่ืองมือของรัฐในการสถาปนาอภิสิทธิ์นานาชนิดขึ้นแก ่

คนที่รัฐตราว่าเป็น “คนดี”

  แต่นี่ก็ไม่ใช่หนังสือธรรมะท่ีนำาเอาคัมภีร์ต่างๆ ทั้งเถรวาท, มหา 

ยาน และวัชรยานมาวิเคราะห์เจาะลึกเพื่ออธิบายให้ผู้อ่านเข้าใจพุทธธรรม 

ตรงกันข้ามด้วยซำ้าผู้เขียนออกจะสมมุติว่าผู้อ่านพอจะรู้เร่ืองนั้นอยู่แล้ว 

ไม่มากก็น้อย  ซำ้าหนักไปกว่านั้น บางครั้งยังอาจเสนอความเห็นท่ีท้า 

ทายชาวพุทธแบบไทยให้สะดุ้งเสียอีกด้วย เช่น หากเน้นแต่ความดีแบบ 

ปรมัตถธรรม (เช่นการเข้าถึงพระไตรลักษณ์ในทุกขณะจิต) อาจนำาไปสู่ 

ความคิดแบบเห็นเป้าหมายสำาคัญกว่าวิถีทางเพื่อบรรลุเป้าหมาย เช่น 

“คนดี”  ในเมืองไทยจึงสนับสนุนเผด็จการทหารมากกว่าประชาธิปไตย 

เพราะอำานาจเด็ดขาดแบบทหารเท่านั้นที่สามารถนำาไปสู่ความดีสูงสุด 

(แก่ประเทศชาติ) ได้

  ศีลธรรมของพุทธศาสนาที่เป็นทางการแบบไทยจึงพิกลพิการ 

เพราะมันคับแคบเกินไป ส่วนที่มุ่งไปยังภายนอกก็ถือเอาอย่างง่ายๆ ว่า 

ความเคารพนับถือชาติ ศาสน์ กษัตริย์ คือความดี ส่วนท่ีมุ่งภายในคือ 

ผลตอบแทนทั้งทางโลกย์และทางธรรมที่จะให้แก่ผู้ปฏิบัติ  ผู้เขียนใช้คำา 

ว่า “วัตถุนิยมทางจิตวิญญาณ” คือการนำาเอาคำาสอนทางศาสนามาเสริม 

สร้างอัตตาของตน ได้อำานาจ ได้เกียรติยศ ได้ลาภ ได้ความนับหน้าถือตา 

จะเห็นได้ว่าไม่มีคนอื่นอีกมากท่ีอยู่ร่วมสังคมและร่วมโลกกับเราเลย  พูด 

อีกอย่างหนึ่งก็คือข้างนอกของคนไทยคือชาติ ศาสน์ กษัตริย์ ข้างในคือ 
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ตัวกูของกู จึงไม่แปลกท่ีโลกทางศีลธรรมของไทยปัจจุบันย่อมคับแคบ 

และมองไม่เห็นคนดีสามคนที่เอ่ยถึงข้างต้น เพราะสามคนนั้นแตกต่าง 

จากคนไทยทั่วไป  ข้างนอกของเราคือคนอื่น คนท่ีอาจไม่รู้จักหน้าค่าตา 

มาเลย แต่ก็เป็นคนร่วมสังคมเดียวกัน จึงแทบจะไม่อาจนับสามคนนั้น 

เป็นชาวพุทธแบบไทยได้เลย ส่วนข้างในคือความเคารพคนอื่น

  แท้จริงแล้วในทัศนะของคุณวิจักขณ์ พานิช ศีล ๕ ไม่ใช้ข้อห้าม 

ไม่ให้ทำาชั่ว ๕ อย่าง อันนั้นก็ใช่แน่อย่างไม่ต้องสงสัย แต่รากฐานของ 

ศีล ๕ อยู่ท่ีความเคารพต่อคนอื่น (หรือสัตว์อื่น) อย่างเท่าเทียมกัน การ 

เข้าถึงศีลจึงไม่ใช่เพียงแต่ละเว้นความชั่ว ๕ อย่างท่ีกำาหนดไว้เหมือนกฎ 

หมาย แต่คือการ “เจริญ” ท่าทีแห่งความเคารพคนอื่นมาเป็นส่วนหนึ่ง 

ของการดำาเนินชีวิตและการคิดของเราต่างหาก

  ทั้งความเคารพต่อผู้อื่นก็ไม่ใช่เพียงเคารพผู้มีศีลเสมอกันเท่านั้น 

แต่เคารพในความเป็นคนของเขา (หรือชีวิตของเขาก็ตาม) ซ่ึงอาจเคย 

ผ่านความเห็นแก่ตัวอย่างร้ายกาจมาแล้ว ผ่านความชั่วและตัณหาอัน 

หยาบกระด้างมามาก แต่คนชั่วก็ยังเป็นคนอยู่ ทั้งนี้มิได้หมายถึงยกย่อง 

คนชั่วอย่างสยบยอม แต่หมายถึงการยอมรับเขาในฐานะมนุษย์ ตำานาน 

เร่ืองพระองคุลิมาลจะเล่าในแง่นี้ก็ได้ คือพระสัมมาสัมพุทธเจ้ายอมรับ 

ความเป็นมนุษย์ขององคุลิมาล จึงทรงบอกธรรมท่ีสูงกว่าให้แก่องคุลิมาล 

และแม้องคุลิมาลไม่รับธรรมนั้นก็พร้อมท่ีจะรับองคุลิมาลในฐานะมนุษย ์

ต่อไป แต่พุทธแบบไทยเลือกจะเล่าให้เป็นอภินิหารของความดีเหนือ 

ความชั่ว  นัยยะก็คือคนชั่วท่ีไม่ยอมรับธรรมอันสูงกว่า จึงหมดคุณค่า 

ความเป็นมนุษย์ไปโดยอัตโนมัติ

  แทนที่จะใช้แต่ “ความดี” เป็นบรรทัดฐาน คุณวิจักขณ์เสนอว่า 

เราควรใช้ “คุณค่า” แทนมากกว่า  เพราะในโลกปัจจุบัน เม่ือผู้คนจาก 

ปูมหลังอันหลากหลายต้องเข้ามาสัมพันธ์กัน อีกทั้งต่างก็มีอิสรภาพใน 

การคิดถึงมาตรฐานความดีได้หลากหลาย ต่างยึดใน “คุณค่า” ที่แตกต่าง 

กัน ผิดถูกขึ้นอยู่กับการแลกเปล่ียนข้อมูลและความเห็นกันด้วยเหตุผล 
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ถึงไม่อาจบรรลุคำาตอบที่รับกันได้ทุกฝ่าย อย่างน้อยก็ยังดำารงรักษาความ 

เคารพต่อ “คุณค่า” ที่แตกต่างกันได้ และด้วยเหตุดังนั้นจึงสัมพันธ์กันฉัน 

มนุษย์ที่เท่าเทียมกันได้

  นี่คือความสับสนระหว่างความดีกับคุณค่า เม่ือ “คนดี” ในประเทศ 

ไทยกล่าวว่า ประชาธิปไตยไม่มีศีลธรรม ฟังดูเหมือนกับว่าประชาธิปไตย 

ไม่มีคุณค่าอะไรกำากับอยู่เลย  แท้จริงแล้วประชาธิปไตยก็มีศีลธรรมกำากับ 

อยู่มากมายทีเดียว เพียงแต่ไม่ใช่ศีลธรรมทางศาสนาเท่านั้น  ความพยา 

ยามจะยัดเยียดศีลธรรมทางศาสนาลงไปในประชาธิปไตยเสียอีกท่ีล่วง 

ละเมิดศีลธรรมของประชาธิปไตย เช่น เอา “คนดี” มาปกครองบ้านเมือง 

โดยไม่ต้องฟังความเห็นชอบของผู้ใต้ปกครอง ในบรรทัดฐานทางศีลธรรม 

ประชาธิปไตย นี่คือคอร์รัปช่ันโดยตรงทีเดียว  ศีลธรรมของประชาธิปไตย 

บังคับว่า คอร์รัปชั่นนั้นต้องพิสูจน์จนสิ้นสงสัยว่าได้มีการกระทำาทุจริต 

เกิดขึ้นโดยเจตนา จะใช้วิธีนั่งฌานจนเห็นได้ด้วยบารมีของ “คนดี” ไม่ได ้

ประชาธิปไตยมีศีลธรรมของมันเอง บางส่วนก็ไม่ได้แตกต่างจากศีลธรรม 

ทางศาสนา แต่จะเอาศีลธรรมทางศาสนาเข้าไปใช้แทนไม่ได้ และศีล 

ธรรมของประชาธิปไตยก็เป็นคุณค่าอย่างหนึ่งในโลกปัจจุบัน  เม่ือเรา 

ยอมรับคุณค่าของศีลธรรมเช่นนี้ ก็ไม่ได้หมายความว่าเราต้องปฏิเสธ 

ศีลธรรมของศาสนา ซึ่งก็เป็นคุณค่าอีกอย่างหนึ่งเหมือนกัน

  เม่ือต้องสรุปหลักธรรมสำาคัญของพระพุทธศาสนาในโลกปัจจุบัน 

คุณวิจักขณ์ยกภาษิตง่ายๆ ของไทยว่าคือ “เอาใจเขามาใส่ใจเรา” เท่านั้น 

เอง  พูดอีกอย่างหนึ่งก็คือ เข้าให้ถึงทุกข์ของคนอื่นบ้าง ไม่ใช่มัวงมงาย 

อยู่กับทุกข์ของตนเองถ่ายเดียว  การเข้าถึงทุกข์ของมวลมนุษย์นั่นแหละ 

คือหัวใจสำาคัญของพระพุทธศาสนาในทัศนะของคุณวิจักขณ์ สำาคัญเสีย 

ยิ่งกว่าผ้าเหลืองหรือหลักธรรมอะไรทั้งสิ้น อย่างท่ีทางมหายานเน้นพระ 

มหากรุณาธิคุณอันไพศาลของพระพุทธะ คือทรงมองเห็นทุกข์ในสากล 

จักรวาล

  มองเห็นทุกข์ของคนอื่นย่อมทำาให้มีความเคารพต่อกันและกัน 
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ไม่มีทางอื่นที่จะแก้ทุกข์ได้นอกจากน่ังลงปรึกษาหารือแลกเปล่ียนกันด้วย 

ท่าทีแห่งความเคารพกันอย่างเสมอหน้าเท่านั้น เราก็คงขัดแย้งกันต่อไป 

แต่ด้วยความเข้าใจและเห็นใจกัน แม้ไม่เห็นด้วยกับทางออกที่ฝ่ายนั้นๆ 

ต้องการ ไม่มีใครที่อาจยกตนเป็นผู้ทรงธรรมแต่ผู้เดียว หรือเป็น “คนดี” 

ที่เข้าถึงธรรมได้สูงกว่าผู้อื่น คอยชี้นิ้วสั่งการให้เดินตามเส้นทางท่ีตัว 

กำาหนดขึ้นเอง อำานาจบังคับของความดีที่คับแคบ ไม่เป็นประชาธิปไตย 

คือไม่เปิดให้คนอื่นถกเถียงโต้แย้ง และได้รับคำาชี้แจงท่ีไม่ดูหม่ินเหยียด 

หยามหรือต้องโทษรุนแรง ย่อมนำาสังคมมาสู่จุดอับจนอย่างท่ีเราทุกคน 

เผชิญอยู่ในเวลานี้

  คุณวิจักขณ์พูดถึงคำาสอนของพระพุทธศาสนาที่ไม่เคยได้ยินพระ 

รูปใดสอนมาก่อน  พุทธศาสนาควรทำาให้คนศรัทธาต่อระบอบประชาธิป 

ไตย เพราะที่จริงแล้วพุทธธรรมสอนให้เราเคารพตัวเองและเคารพผู้อื่น 

เคารพความเท่าเทียมของมนุษย์ ทำาให้คน “มีส่วนร่วมในการสร้างบรรทัด 

ฐานทางสังคมที่เคารพและให้คุณค่าแก่มนุษยธรรมมากกว่าหลักธรรม 

สูงส่งทางศาสนา”

  คุณวิจักขณ์กระตุ้นให้ชาวพุทธไทยสะดุ้งยิ่งกว่านี้เม่ือประกาศว่า 

ศีลธรรมแบบเอาตัวเองเป็นศูนย์กลางจักรวาล ทำาให้ศีลธรรมกลายเป็น 

อำานาจนิยม และสิทธิมนุษยชนเป็นคำาสำาคัญในสังคมประชาธิปไตยยิ่ง 

กว่าคำาว่าศีลธรรมและความดีด้วยซำ้า เป็นเรื่องที่ชาวพุทธไทยควรคิดให้ดี 

ก่อนท่ีจะมี “คนดี” ออกมาแสดงความโศกสลดต่อตึกที่ถูกเผายิ่งกว่าชีวิต 

คนที่ถูกทำาลายอีกครั้งหนึ่ง

  ตลอดหนังสือเล่มนี้ ผู้เขียนอาจยกข้อจำากัดหลายอย่างท่ีเกิดแก่ 

พุทธศาสนาท่ีเป็นทางการแบบไทยว่า ทำาให้ไม่อาจตอบสนองต่อความ 

เปล่ียนแปลงของโลกปัจจุบันได้  แต่ผู้เขียนไม่ได้ยกข้อจำากัดของหลัก 

ธรรมในพระพุทธศาสนา (ทุกนิกาย) ว่าไม่อาจตอบสนองต่อปัญหาร่วม 

กันของโลกปัจจุบัน  ผู้เขียนคำานำาจึงขอพูดถึงเร่ืองนี้จากความคิดของคน 

ที่รู้จักพระพุทธศาสนาอย่างดีท่านหนึ่งคือ David Loy ใน “Awakening 
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in the age of ecological crisis,” (5eeFU of 2eaEe, XXXII, 2, May- 

August, 2015) ขึ้นมากล่าวถึงไว้ด้วย

  Loy พูดถึงความใจบุญของชาวพุทธ เห็นคนตกทุกข์ได้ยากก็ 

พยายามช่วยเหลือ  บางสังคมถึงกับจัดองค์กรขึ้นเพื่อระดมความช่วย 

เหลือให้ถึงมือคนทุกข์ได้มากๆ  แต่ชาวพุทธมักไม่ถามตัวเองว่าทำาไมจึง 

มีคนตกทุกข์ได้ยากอยู่มากมายในโลกนี้ อะไรเป็นเหตุให้เขาต้องเผชิญ 

ชะตากรรมอันเลวร้ายเช่นนั้น

  คำาตอบอย่างง่ายๆ ก็คอื ชาวพทุธไม่สนใจเหตแุห่งทุกข์ทางสังคม 

สมุทัยคือตัณหาทั้งหลายเป็นของของบุคคล  ฉะนั้นจะดับทุกข์ได้ก็ต้อง 

แก้ท่ีเหตุแห่งทุกข์หรือสมุทัยด้วยนัยยะวิธีต่างๆ จนทำาให้เรามักลืมสาเหต ุ

แห่งทุกข์เชิงสถาบันหรือเชิงสังคมไป  เราอาจพยายามดับตัณหาด้วย 

การฝึกสติให้รู้รอบ เพื่อจะได้รู้ทันความยึดม่ันถือม่ันของตนเอง ปล่อย 

วางและมีความทุกข์น้อยลงไปเรื่อยๆ จนมองสาเหตุแห่งทุกข์เชิงสังคม 

ว่าเป็นเช่นนั้นเอง (หนอ)  Loy ได้ยกคำาของภิกษุโพธิมาเตือนว่า “หาก 

ไม่มีสำานึกในการวิพากษ์อย่างแหลมคมแล้ว การปฏิบัติธรรมแบบชาว 

พุทธอาจถูกใช้เป็นเคร่ืองมือให้ความชอบธรรมแก่สถานะเดิม หรือยิ่ง 

ทำาให้สถานะเดิมมีเสถียรภาพมั่นคงขึ้น”

  สรุปก็คือ การปฏิบัติธรรมในพุทธศาสนาอาจทำาให้เพ่งแต่การพ้น 

ทุกข์ของตนเอง จนไม่ใฝ่ใจจะคิดถึงการเปลี่ยนโลกรอบตัวให้ดีขึ้น รู้ทัน 

ความทุกข์เสียอย่าง จะมีรัฐบาลเผด็จการที่ท้ังชั่วและโง่อย่างไรก็ไม่เป็นไร

  Loy คิดว่า ทั้งพุทธศาสนาและคริสต์ศาสนา ต่างมีปัญหาอยู่สอง 

อย่างเหมือนกันที่ทำาให้ตอบปัญหาทางสังคมของปัจจุบันไม่ได้ (เช่นจะ 

ออกจากวิกฤตโลกร้อนอย่างไร) นั่นก็คือทวิลักษณ์ทางโลกภูมิ และความ 

หลุดพ้นของปัจเจกบุคคล

  ทวิลักษณ์ทางโลกภูมิหมายในพุทธศาสนาถึงการแบ่งระหว่าง 

โลกุตระและโลกียะออกจากกันอย่างเด็ดขาด  ชาวพุทธที่ดีย่อมใฝ่ใน 

โลกุตระ และละเลยที่จะแก้ไขเปลี่ยนแปลงส่วนที่เป็นโลกียะให้ยุติธรรม 
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มากข้ึน, มีเมตตากรุณาแก่คนโดยเสมอกันยิ่งขึ้น, มีสันติวิธีที่ใช้กันได้ 

อย่างถาวรในชีวิตจริงของสังคมและของโลก เป็นต้น

  ในส่วนการหลุดพ้นของปัจเจกบุคคลนั้น Loy เห็นว่า ชาวพุทธใน 

โลกตะวันตกยอมรับโลกท่ีเป็นจริง มีความเห็นแก่ตัว เอารัดเอาเปรียบ 

ความไม่จริงใจ ฯลฯ อยู่เต็มไปหมด  ปัญหาอยู่ที่ว่าชาวพุทธจะทำาใจให้ 

สงบภายใต้ธรรมดาโลกท่ีน่าเกลียดนี้ได้อย่างไร ในขณะที่ชาวพุทธตะวัน 

ออกหาทางหลุดพ้นจากธรรมดาโลกนี้ไปเลย  ฉะนั้นท้ังชาวพุทธตะวันตก 

และพุทธตะวันออกต่างไม่สนใจจะแก้ไขโลกให้มีทุกข์น้อยลงแต่อย่างใด

  ปัญหาที่เขาท้ิงไว้ก็คือ เราจะให้ความหมายแก่พุทธธรรมเพื่อให ้

ตอบปัญหาตามที่เป็นจริงในโลกปัจจุบันได้อย่างไร

  ในทัศนะของผู้เขียนคำานำา หนังสือเล่มนี้น่าจะถูกพิมพ์เผยแพร่ใน 

ภาษาไทยมาก่อนหน้านี้กว่าสิบปีแล้ว  ชาวพุทธไทยควรถูกท้าทายให ้

คิดถึงความคับแคบ ไร้จิตสำานึกถึงความทุกข์ของคนอื่นในศีลธรรมของ 

พุทธศาสนาแบบไทย  บางทีการคิดและใส่ใจของชาวพุทธไทย อาจนำา 

ไปสู่คำาตอบที่ David Loy ถามถึง  และอาจเป็นแรงขวางก้ันมิให้เกิด 

ขบวนการ “คนดี” ที่ทำาลายประชาธิปไตยเพื่อเข้าถึงอำานาจในระบอบ 

เผด็จการทหาร  “คนดี” ท่ีอ้างความดีซึ่งไม่มีบริบท เข้าไม่ถึงความทุกข ์

ของมนุษย์ มีตนเองเป็นศูนย์กลาง ไม่เคารพคนอื่น อย่างท่ีเสนอหน้าให ้

เห็นกันดาษด่ืนในทุกวันนี้ ปฏิเสธไม่ได้ว่า พุทธศาสนาท่ีเป็นทางการ 

แบบไทยมีส่วนนำาเรามาสู่ความอับจนทางการเมืองในขณะนี้ด้วย

นิธิ   เอียวศรีวงศ์

กรกฎาคม พ.ศ.๒๕๕ķ
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คํานําผูเขียน

มีคนถำมÿมบ่อยĥ ว่ำ  อะģรเปŎนแรงจĜงใจใĎňมำสนใจประเดĦน 

ศาสนากับการเมือง?

แม้จะสนุกกับการอ่านงานด้านสังคมศาสตร์มาตั้งแต่สมัยเรียน 

ปริญญาตรี แต่หลังจากผันตัวเองไปเรียนด้านศาสนศึกษา ผมก็ไม่เห็น 

ความจำาเป็นท่ีจะต้องตั้งคำาถามต่อสังคมไทยมากนัก  การวิพากษ์น้ัน 

เป็นเรื่องเหนื่อย มันเป็นงานท่ีต้องใช้พลังมาก ต้องโต้แย้งไปกับสถาน 

การณ์ การจับประเด็นต้องแม่นยำาและแหลมคม การวิพากษ์สังคมเป็น 

งานท่ีต้องใช้เวลาศึกษาหาข้อมูล วิจัย วิเคราะห์ และคิดใคร่ครวญกับมัน 

อย่างลึกซ้ึง ต่างจากความสนใจหลักในด้านจิตวิญญาณของผมท่ีมุ่งเน้น 

ไปยังมิติด้านใน ณ ตอนนั้นผมเลือกแล้วว่าจะทุ่มเทพลังงานและเวลา 

ให้กับอย่างหลัง ผมจึงเข้าใจดีเวลาได้ยินใครพูดว่า คนท่ีสนใจธรรมะ 

มักไม่ค่อยสนใจสังคม เพราะในช่วงชีวิตหนึ่งผมก็เคยเป็นแบบนั้น 

ก่อนปี พ.ศ.๒๕๕๓ งานสอนและงานอบรมภาวนาที่ผมทำากำาลังไป 

ได้สวย  เราจัดกระบวนการเรียนรู้ให้แก่บุคคลทั่วไป นักศึกษา อาจารย์ 
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และผู้บริหารมหาวิทยาลัย สอนเร่ืองการฟังอย่างลึกซึ้ง ไดอะล็อก ภาวนา 

การใคร่ครวญภายใน เพื่อให้คนได้รูจ้กัตวัเอง ค้นพบตัวเอง และเป็นมติร 

กับตัวเองได้  ผมรู้สึกสนุกกับมัน เดินทางข้ึนเหนือล่องใต้แทบไม่ได้ 

หยุดพัก  งานที่ทำาตอนนั้นช่วยเติมเต็มจิตใจ ทำาให้รู้สึกมีความหวังกับ 

ชีวิต กับผู้คน และกับสังคมไทย  อาจกล่าวได้ว่าช่วงเวลานั้นถือเป็น 

ปีทอง รู้สึกว่าได้ทำาสิ่งท่ีอยากทำา ทำาแล้วเห็นคนอ่ืนมีความสุข เราก็มี 

ความสุขไปด้วย...โลกสวยมากๆ 

แต่หลังจากปĿ พ.ศ.๒๕๕๓ ชีวิตผมก็เปลี่ยนไป 

ผมเกิดคำาถามมากมายต่อสิ่งท่ีตัวเองทำาอยู่ ความชื่นชมยินดีท่ี 

เคยมีต่อแวดวงจิตวิญญาณ การศึกษา และศาสนา พังทลายลงต่อหน้า 

ต่อตา  ผมรู้สึกผิดหวัง เจ็บปวด บางคร้ังถึงขั้นสะอิดสะเอียนและเอือม 

ระอา มีอะไรบางอย่างในตัวผมที่เปล่ียนไปและไม่อาจกลับมาเป็นเหมือน 

เดิมได้อีก

ผมค่อยๆ ออกห่างจากกลุ่มเพื่อนที่เคยทำางานด้วยกัน รับงาน 

น้อยลง สุงสิงกับเพื่อนฝูงน้อยลง เก็บตัว หมกมุ่นอยู่กับการติดตามข่าว 

สารบ้านเมือง  ผมกลับมาสนใจอ่านหนังสือด้านสังคมศาสตร์ และเร่ิม 

ทำางานทางความคิดกับตัวเองมากขึ้น หยิบงานด้านการศึกษาอย่าง 

2edagogy of the 1RRressed ของ 2aulo (reire หรือ 2rivilege, 

2ower, and Difference ของ Allan ). ,ohnson ขึ้นมาอ่านอีกคร้ัง 

บางคร้ังก็จมด่ิงลงไปในโลกของความหดหู่  หลายครั้งผมสงสัยว่าตัวเอง 

อาจเป็นโรคซึมเศร้า แม้จะยังจัดคอร์สอบรมภาวนาของตัวเองอยู่บ้าง 

แต่ความสนใจของผมเปลี่ยนไปอย่างเห็นได้ชัด โลกของผมไม่สวยเหมือน 

เมื่อก่อน  ผม critical กับเรื่องต่างๆ มากขึ้น 

งานเขียนของผมช่วงหลังปี พ.ศ.๒๕๕๓ มีนำ้าเสียงที่ต่างออกไป 

ทุกสเตตัสที่โพสต์ ทุกบทความที่เขียน ซ่อนความหมายและคำาถามต่อ 

บริบททางสังคมและการเมืองที่ผมครุ่นคิดอย่างหนักกับมัน  ผมแสดง 

ความคิดเห็นด้วย “อารมณ์ความรู้สึก” มากข้ึน  ข้อความท่ีผมสื่อสาร 
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มีความโกรธเกร้ียว มีการเสียดสีและมีความเจ็บปวดอยู่ในนั้น ถือเป็น 

ช่วงเวลาสำาคัญที่ผมได้สำารวจความเป็นไปได้อีกด้านหนึ่งของโลกทาง 

จิตวิญญาณ โลกของคนที่กำาลังเผชิญความทุกข์อย่างหนักหนาสาหัส 

และมองไม่เห็นทางออก โลกของคนธรรมดาๆ ที่มีหัวใจ มีความรู้สึก 

และมีความเป็นมนุษย์ประสบการณ์ในช่วงเวลาดังกล่าวมีอิทธิพลอย่าง 

มากต่องานเขียนท้ังหมดในหนังสือเล่มนี้

ขอบคุณกองบรรณาธิการหนังสือพิมพ์มติชนรายวันท่ีมอบโอกาส 

พื้นที่ ความไว้วางใจ และเสรีภาพในการคิดและเขียนมากที่สุดเท่าท่ีสถาน 

การณ์ทางการเมืองจะเอื้ออำานวย  การได้ครุ่นคิดในประเด็นศาสนากับ 

การเมืองอย่างต่อเนื่องทำาให้ผมเข้าใจอย่างแจ่มแจ้งว่า ทำาไมสองประเด็น 

นี้จึงเป็นสิ่งต้องห้ามในการยกขึ้นมาพูดคุยกันบนโตŉะอาหาร โดยเฉพาะ 

การพยายามหยิบจับเอาทั้งสองเรื่องมาพูดคุยพร้อมๆ กัน ถือเป็นเรื่อง 

ยากและสุ่มเสี่ยงเป็นทวีคูณ  

  ขอขอบคุณอาจารย์นิธิ เอียวศรีวงศ์  ท่ีมีแก่ใจเขียนคำานำาเสนอให้ 

แก่หนังสือเล่มนี้  แม้จะไม่ได้เป็นลูกศิษย์ และไม่เคยเรียนกับอาจารย์นิธิ 

โดยตรง แตผ่มรูสึ้กเคารพและชืน่ชมผลงานอนัแหลมคมทางความคดิของ 

อาจารย์นิธเิสมอมา  การใชว้ธิวีทิยาทางประวัตศิาสตรม์าวเิคราะห์ปรากฏ 

การณท์างศาสนาของอาจารยเ์ป็นสิง่พเิศษท่ีหาไดย้ากยิง่ในสงัคมบ้านเรา 

ซึ่งสำาหรับผมมันช่วยชี้ทางให้เราเข้าไปสัมผัสคุณค่าทางจิตวิญญาณแบบ 

โลกย์ๆ ธรรมะที่มีความเป็นธรรม ศาสนธรรมที่มีมนุษยธรรม อย่างไม่ 

แยกขาดจากบริบททางสังคมและบริบทของความทุกข์   

  คุณค่าทางศาสนธรรมสามารถนำาพาผู้ปฏิบัติไปสู่การเคารพตน 

เองและเคารพคนอื่นอย่างสุดจิตสุดใจ และพัõนาไปสู่การเคารพความ 

เท่ากันทางการเมืองได้ นั่นคือความเชื่อม่ันส่วนตัวของผม ไม่ว่าจะเป็น 

ความรักในเพื่อนมนุษย์ จุดยืนทางมนุษยธรรม การต่อสู้เพื่อความเป็น 

ธรรม หรือความกล้าหาญทางจริยธรรม สามารถเติบโตและงอกงามใน 

จิตใจของผู้ปฏิบัติธรรมได้  แต่คำาถามคือ ทำาไม? ทำาไม? และทำาไม? 



20  =  วิจักขณ  พานิช

คุณค่าอันเป็นสากลเหล่านั้นจึงเป็นสิ่งที่ขาดแคลนยิ่งนักในสังคมพุทธ 

บ้านเรา 

และนี่เป็นจุดเริ่มต้นของคำาถามมากมายท่ีปรากฏอยู่ในหนังสือ 

เล่มนี้ กับการพยายามมอง “ศาสนากับการเมือง” ในฐานะปรากฏการณ ์

ทางสังคมอย่างหนึ่ง ซึ่งทุกคนสามารถมีส่วนร่วมในการตั้งคำาถาม สร้าง 

การตระหนักรู้ และสร้างความเปลี่ยนแปลงได้   

  ผมหวังว่าหนังสือเล่มนี้จะช่วยเปิดจินตนาการทางศาสนธรรมให ้

กว้างออกไป ปลุกพลังและ Rassion ให้กับคนธรรมดาๆ ที่อาจไม่ใช่คน 

มีธรรมะ แต่มีหัวใจและมีจิตวิญญาณ ให้กล้าเข้าไป engage เข้าไป 

“นัว” กับปัญหา และค้นพบว่าเราสามารถเปิดกว้างต่อการอยู่ร่วมกับทุก 

อารมณ์ ทุกผู้คน และทุกสถานการณ์ด้วยความเข้าใจ โดยไม่ต้องหน ี

กำาจัด ผลักไส หรือซุกซ่อนปัญหาไว้ใต้พรม

ด้วยศรัทธาต่ออำานาจสูงสุดที่เป็นของประชาชน

และด้วยความเคารพต่อคนทุกคนที่มีพุทธภาวะอยู่แล้วในตัวเอง 

วิจักขณ์   พำนิช 

บ้านตีโลปะ 

๓๑ พฤษภาคม พ.ศ.๒๕๕ķ
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แด
พระเงื่อม อินทปญโญ
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เม่ือปลำยปĿ พ�ศ�๒ĴĴĵ ÿมมีġอกำสģปนัง่ĂŌงอำจำรย์ณฐัพล ใจจรงิ 

บรรยายท่ีสภาคาทอลิกส์  เขาบรรยายถึงการเมืองไทยช่วงหลังปฏิวัติ 

พ.ศ.๒๔๗๕ และความลุ่มๆ ดอนๆ ของพัõนาการประชาธิปไตยหลัง 

พ.ศ.๒๔๙๐ ท่ีถูกตัดตอนเร่ือยมาจากการรัฐประหารสลับกับเหตุการณ ์

ฆ่าประชาชนซำ้าแล้วซำ้าเล่า

มีประเด็นหนึ่งที่อาจารย์ณัฐพลพูดถึงแล้วยังสะกิดใจผมจนถึง 

ตอนนี้

อาจารย์ณัฐพลถามว่า เอŉะ...ทำาไมนะ พัõนาการทางการเมืองใน 

ระบอบประชาธิปไตยของไทยจึงมีสภาพเป็น “วัฏจักร”?  สิ่งเดิมๆ เกิด 

ขึ้นวนไปเวียนมา ความเสื่อม ความเจ็บ และความตายซำ้าๆ  รัฐประหาร 

ฉีกรัฐธรรมนูญ ฆ่า เลือกตั้ง รัฐประหาร ฉีกรัฐธรรมนูญ ฆ่าÇ

การเมืองแบบวัฏจักรเกิดแก่เจ็บตายทำาให้ผู้คนรู้สึกปลง เบ่ือหน่าย 

หมดศรัทธา รู้สึกอยากปล่อยวางกับการเมือง นักการเมือง และการเลือก 

ประชาธิปไตยเกิดแกเจ็บตาย

 จะเปนไปไดไหมท่ีพุทธศาสนาจะมีสวนรวมให 
สังคมไทยหลุดพนจากวัฏสงสารทางการเมือง?  จะเปน 
ไปไดไหมท่ีพุทธธรรมจะสงเสริมใหคนในสังคมมีศรัทธา 
ตอประชาธิปไตยอยางมั่นคงในหลักการ



26  =  วิจักขณ  พานิช

ตั้ง ทำาไมเราจึงไม่อาจมองเห็นอนาคตของประเทศชาติ แล้วมุ่งม่ันเคล่ือน

สังคมไปด้วยการยืนหยัดต่อหลักการประชาธิปไตย?  ทำาไมเราจึงไม ่

สามารถเดินตรงไปด้วยศรัทธาในอำานาจสูงสุดของประชาชนอย่างมีความ 

หวัง?

อาจารย์ณัฐพลให้ข้อสันนิษฐานว่า ท่ีมาของมุมมองแบบวัฏจักร 

ดังกล่าวคืออิทธิพลคำาสอนของศาสนาพุทธ การอธิบายสังคมและการ 

เมืองด้วยความเชื่อและโลกทัศน์แบบศาสนาพุทธเป็นศูนย์กลาง ทำาให้ 

จิตสำานึกทางการเมืองของคนไทยมีธรรมชาติเป็นวัฏฏะ จำานน เวียนวน 

ไม่ก้าวหน้า

ในด้านหนึ่ง พุทธธรรมแสดงถึงวิถีแห่งการ “ฝึกตน” มากกว่า 

ความเป็นหลักการหรือศาสนาที่ต้องยึดถือ  ทว่าปัญหาก็เกิดขึ้นครับ 

เม่ือศาสนาพุทธในปัจจุบันไม่ได้เป็นแค่วิถีของการฝึกใจตนท่ีรู้ได้เฉพาะ 

ตนอีกต่อไป แต่กลายสภาพเป็น “อุดมการณ์ทางการเมือง” โดยสถานะ 

และอำานาจ

คำาสอนทางศาสนาถูกทำาให้กลายเป็นส่วนหนึ่งของการคำ้าจุน 

โครงสร้างทางการเมืองที่ไม่มีใครกล้าท้าทาย ตีความ และตั้งคำาถาม 

ธรรมะถูกพูดตามๆ กันจนเฝือ  นอกจากจะไม่มีใครปฏิบัติกับใจของ 

ตนเองอย่างจริงจังแล้ว คำาสอนเหล่านั้นยังถูกใช้แบบยึดม่ันถือม่ันอย่าง 

ไม่เคารพคนอื่นอีกด้วย  การยึดถือไม่ได้ถือไว้เพื่อการปฏิบัติให้เห็นผล 

เฉพาะตนอีกต่อไป แต่เพื่อให้คนอื่นต้องยึดถือและเชื่อแบบเดียวกัน 

กับเรา  ผลก็คือ คนจำานวนไม่น้อยกำาลังเรียกร้องให้คนในสังคมใช้หลัก 

ศาสนาในการแก้ปัญหาความขัดแย้งอย่างเหมารวม เป็นการพยายาม 

แก้ “ปัญหาเชิงหลักการ” โดย “การปล่อยวางหลักการ” กระท่ังการเมือง 

เป็นเรื่องที่ต้อง “ทำาใจ” ไปในที่สุด 

ประชาธิปไตยไทยจึงกลายเป็นประชาธิปไตยที่ไม่เคยม่ันคงใน 

หลักการเอาซะเลย  และเม่ือใดที่ผู้มีอำานาจไม่ยึดม่ันในหลักการก็มักใช้ 
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หลักธรรมทางศาสนามาอ้างความชอบธรรมของการกระทำาแห่งความดี 

ที่ไม่เป็นประชาธิปไตยและไร้มนุษยธรรมของตนอยู่บ่อยๆ ไม่ว่าจะเป็น 

รฐัประหารเอย การฆ่าคอมมวินิสตเ์อย การล่าแม่มดเอย กฎหมายอาญา 

มาตรา ๑๑๒ เอย หรือการสลายการชุมนุมด้วยกระสุนจริง

ข้อคิดเห็นดังกล่าวของอาจารย์ณัฐพลมีความน่าสนใจและแจ่มชัด 

มากยิ่งขึ้นไปอีกครับ  โดยช่วงเวลาเดียวกันนั้นพรรคเพื่อไทยก็พยายาม 

ดันร่าง พ.ร.บ.นิรโทษกรรมแบบเหมาเข่ง ล้างผิดให้กับทุกฝ่ายรวมถึง 

เจ้าหน้าที่รัฐและผู้ส่ังฆ่าประชาชนจนผ่านสภาไปได้แบบไฮสปีด  พรรค 

เพื่อไทยยอมทำาลายทุกหลักการเพื่อแลกกับการล้างผิดและพาคุณทักษิณ

กลับบ้าน โดยอ้างว่านี่คือการ “เซ็ตซีโร่” ที่จะทำาให้ประเทศเร่ิมต้นใหม ่

และก้าวไปข้างหน้า  

นอกจากจะเสียโอกาสในการช่วยเหลือนักโทษการเมือง ยกระดับ 

จิตสำานึกประชาธิปไตย และผลักดันให้เกิดการลบล้างผลพวงรัฐประหาร 

อย่างถูกต้องตามหลักการแล้ว  ผลท่ีตามมาคือ ร่าง พ.ร.บ.ม่ัวซั่วฉบับ 

ดังกล่าวได้ผลักทุกสิ่งทุกอย่างให้กลับสู่วังวนเดิมอีกคร้ัง นั่นคือ มีเกิด 

มีแก่ มีเจ็บ มีตาย...มีเกิดขึ้น ตั้งอยู่ แล้วก็ลืมๆ กันไปซะ  เราจะเห็น 

คำาสอนทางศาสนาถูกนำามาใช้ประกอบคำาอธิบายให้ประชาชนทำาใจกัน 

อย่างผิดบริบท ไม่ว่าจะเป็นคำาว่า “ปล่อยวาง” “อโหสิกรรม” หรือ “ให ้

อภัย” เรียกร้องให้อำานาจประชาชน “เสียสละ” ต่ออำานาจเหนือรัฐธรรม 

นูญอีกครั้งเพื่อพาประเทศเดินหน้าต่อไปอย่างไร้เป้าหมาย

การรัฐประหารฆ่าอำานาจประชาชน และการสั่งฆ่าประชาชน 

สามารถเกิดข้ึนได้โดยไม่ต้องมีใครรับผิดชอบ  ผลคือในทางการเมือง 

“การฆ่า” ไม่เคยผิดและไม่เคยต้องสำานึกผิด ส่วนประชาชนต้องทำาใจ 

เสมอ 

กลับมาที่คำาถามของอาจารย์ณัฐพล ต่อบทบาทของพุทธศาสนา 

ที่มีต่อจินตนาการทางการเมือง  จะเป็นไปได้ไหมครับท่ีพุทธศาสนาจะ 
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มีส่วนช่วยให้สังคมไทยหลุดพ้นจากวัฏสงสารทางการเมืองนี้ซะที? (หรือ 

อย่างน้อยก็ไม่เป็นอุปสรรคหรือขัดขวาง)  จะเป็นไปได้ไหมที่พุทธธรรม 

จะส่งเสริมให้คนในสังคมมีศรัทธาต่อประชาธิปไตยอย่างม่ันคงในหลัก 

การพุทธธรรมซึ่งสะท้อนถึงการเคารพตนเองและผู้อื่น เคารพความเท่า 

เทียมกันในความเป็นมนุษย์ที่มีศักด์ิศรี มีสติปัญญา คิดเองได้ ตัดสินใจ 

เองได้ และมีส่วนร่วมในการสร้างบรรทัดฐานทางสังคมท่ีเคารพและให ้

คุณค่าแก่มนุษยธรรม มากกว่าหลักธรรมสูงส่งทางศาสนา 

อย่างน้อยที่สุด ขอแค่การยึดหลักการพื้นฐานของการไม่ฆ่า และ 

ไม่ปล่อยให้เกิดการฆ่า ท้ังการฆ่ารัฐธรรมนูญ ฆ่ากระบวนการประชาธิป 

ไตย หรือฆ่าประชาชนเกิดขึ้นได้โดยง่าย  เพราะการฆ่าในระบอบประชา 

ธิปไตยไม่ใช่ปรากฏการณ์ตามธรรมชาติท่ีต้องทำาใจ เพราะมันเป็นเช่น 

นั้นเอง

อีกคำาถามหนึ่งที่สำาคัญคือÇ 

แล้วเราในฐานะชาวพุทธมีอุดมคติหรือความฝันในทางสังคมกัน 

บ้างไหมครับ? 

หากจินตนาการและเป้าหมายสูงสุดของศาสนาพุทธคือ “พระ 

นิพพาน”  นิพพานจะอยู่บนโลกนี้ อยู่ในสังคมนี้ได้หรือไม่?  เรามีศรัทธา 

ในพระนิพพานจนเชื่อม่ันว่ามันจะเกิดข้ึนในชีวิตมนุษย์ธรรมดาๆ คนหนึ่ง 

ในสังคมที่เราอยู่ร่วมกับคนอื่นๆ ท่ีไม่เหมือนเราและคิดต่างจากเราได ้

ไหม  นิพพานจะเป็น “นิพพานที่มีมนุษยธรรม” ได้อย่างไร และเราจะ 

ก้าวเดินไปด้วยกันอย่างไรเพื่อให้บรรลุถึงเป้าหมายนั้น?

อุปสรรคน่ะมีแน่ แต่เรากล้าที่จะฝันกันหรือไม่?  

นึกแล้วก็เสียดายแทนรัฐบาลยิ่งลักษณ์และพรรคเพื่อไทยครับ 

มีเสียงประชาชนสนับสนุนมากขนาดนี้แล้วยังไม่กล้าฝัน ไม่กล้าเดินตาม 

ความฝันบนหลักการที่ถูกต้อง 

ความฝัน ความกล้าหาญ และจินตนาการของการหลุดพ้นวัฏ 

สงสาร สะท้อนอยู่ในหลักการและเส้นทางที่เราเลือกเดินเสมอ ไม่ว่าเร่ือง 
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พิมพ์ครั้งแรก : คอลัมน์ธรรมนัว หนังสือพิมพ์มติชน ฉบับวันท่ี ๑๐ พฤศจิกายน 

พ.ศ.๒๕๕๖

นั้นจะเป็นเรื่องทางโลกหรือทางธรรมÇ

การเมืองในระบอบประชาธิปไตยก็เช่นกัน

ģม่เช่นนัĨนเรำคงตňองเวียน ว่ำย ตำย เกิด อยĜ่ในวัฏฏะประ- 

ชำธิปģตยแบบģทยĥ กันต่อģป
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Ďำกมองจำกสำยตำคนนอก อำจดĜเปŎนกำรชุมนุมของคนเสืĨอแดง

เหมือนๆ กัน ที่จัดขึ้นในวันเดียวกัน 

แต่การชุมนุมวันท่ี ๑๐ พฤศจิกายน พ.ศ.๒๕๕๖ นำาโดยกลุ่มวัน 

อาทิตย์สีแดงที่สี่แยกราชประสงค์ แตกต่างจากการชุมนุมที่เมืองทองธานี 

ที่นำาโดยแกนนำา นปช. และ ส.ส.พรรคเพื่อไทยอย่างแทบจะตรงกันข้าม

การชุมนุมที่ราชประสงค์มีเจตจำานงเพื่อแสดงความไม่พอใจและ 

คัดค้าน พ.ร.บ.ยัดไส้เหมาเข่งของรัฐบาลพรรคเพื่อไทย อันถือเป็นการ 

กระทำาที่เหยียบยำ่าเสียงของประชาชน (ท้ังคนเป็นและคนตาย) อีกทั้งยัง 

ผิดต่อหลักประชาธิปไตยอย่างยากที่จะให้อภัยและปล่อยให้ลืมไปเฉยๆ 

ความน่าสนใจของการชุมนุมคัดค้านครั้งนี้แตกต่างจากการชุมนุมคัดค้าน 

ของกลุ่มอื่นๆ นั่นคือ มันเป็นการแสดงความไม่เห็นด้วยของผู้สนับสนุน 

คําขอโทษประชาชน

 “ส่ิงที่ผมตองการสงสารไปถึงรัฐบาลก็คือ รัฐบาล 
ตองแสดงความรับผิดชอบ คือคุณตองขอโทษ คุณ 
ตองขอโทษประชาชน และที่สําคัญตองขอโทษคนเสื้อ 
แดง เพราะคนเสื้อแดงเลือกคุณมาเปนนายกรัฐมนตรี 
คุณตองขอโทษ นี่เปนขั้นตํ่า เปนอยางนอยที่สุดท่ีคุณ 
ตองทําสิ่งนี้ และผมหวังวาคุณยิ่งลักษณจะมีความกลา 
หาญเหนือคุณอภิสิทธิ์ โดยการออกมาเปนผูริเริ่มและ 
กลาวคําคํานี้”

บ.ก.ลายจุด
๑๐ พฤศจิกายน ๕๖, ราชประสงค
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ของมิตร และของผู้ท่ีพร้อมจะยืนหยัดเคียงข้างรัฐบาลหากทำาหน้าท่ีเป็น 

ตัวแทนประชาชนและเดินตามหลักการท่ีถูกต้อง  ขณะเดียวกันก็พร้อม 

จะออกมาด่าและตักเตือนรัฐบาลเมื่อทำาอะไรเห็นแก่ตัวไม่เข้าท่า 

วันน้ันที่ราชประสงค์ บ.ก.ลายจุดมีข้อเสนอท่ีน่าสนใจอันหน่ึง ซึ่ง 

ถือเป็นการแสดงจุดยืนที่ไม่ใช่ท้ังการเห็นด้วยกับรัฐบาล หรือต้องการล้ม 

รัฐบาลที่มาจากการเลือกตั้ง 

ข้อเสนอดังกล่าวคือ การเรียกหาจริยธรรมทางการเมืองของผู้นำา 

ประเทศ โดยให้นางสาวยิ่งลักษณ์ และนายอภิสิทธิ์ ออกมา “ขอโทษ 

ประชาชน”  

ผมว่าข้อเสนอนี้น่าสนใจทีเดียวครับ 

ดูง่ายÇแต่กลับเป็นสิ่งท่ีแทบไม่เคยหลุดออกจากปากผู้นำาประเทศ 

คนไหน

หากย้อนมองดูประวัติศาสตร์โศกนาฏกรรมทางการเมืองในอดีต 

ไม่ว่าจะเป็น ๑๔ ตุลา, ๖ ตุลา, พฤษภา ๓๕ หรือพฤษภา ๕๓ ไม่เคย 

ปรากฏการสำานึกผิดหรือออกมากล่าวคำาขอโทษต่อการสูญเสียของประ 

ชาชนจากปากผู้นำาประเทศ ผู้นำาทหาร หรือผู้มีส่วนเก่ียวข้องกับการ 

บาดเจ็บล้มตายของประชาชนเลยแม้แต่คร้ังเดียว  ท้ังนี้รวมถึงคณะรัฐ 

ประหาร ผู้สนับสนุนการทำารัฐประหาร เจ้าหน้าที่รัฐที่ใช้ความรุนแรงกับ 

ประชาชน การฆ่า หรือผู้สนับสนุนการฆ่าÇ

พวกเขาไม่เคยผิดและไม่จำาเป็นต้องขอโทษ  

วัõนธรรม “ไม่ผิดและไม่ขอโทษ” ของผู้มีอำานาจในบ้านเมืองเรา 

นั้นน่าสนใจครับ เพราะมันแสดงให้เห็นว่า อ�านาจสูงสุดเป็นของประชาชน 

เป็นจริงเพียงแค่ในเศษกระดาษ  ทว่าในทางปฏิบัติ ชีวิต เสียง หรือเสรี 

ภาพทางความคิดของประชาชนนั้นกลับไม่เคยถูกให้การเคารพ 

การสำานึกผิด การขอโทษ และการให้อภัย เป็นคำาสอนพื้นฐานที่มี 

อยู่ในทุกศาสนา  ในพุทธศาสนาก็เช่นกัน ทว่าโดยสถานะทางการเมือง 
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