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บทคัดย่อ
	 การวิจัยเรื่อง “วาทกรรมความรุนแรงในนิทานพื้นบ้านล้านนา” มีจุดมุ่งหมายเพื่อ   

1)  วเิคราะห์ความรนุแรงทีป่รากฏในนทิานพื้นบ้านล้านนา และ 2)  วเิคราะห์กระบวนการสร้างความ

รุนแรงในนิทานพื้นบ้านล้านนา  โดยวิเคราะห์ข้อมูลจากนิทานพื้นบ้านล้านนา จ�ำนวน 740 เรื่อง  

ซึ่งใช้แนวคิดวาทกรรมวิเคราะห์เชิงวิพากษ์  ทฤษฎีความรุนแรง  แนวคิดคู่ตรงข้าม  และทฤษฎี

อารมณ์ขัน มาใช้ในการวเิคราะห์ สังเคราะห์ ตคีวาม และอธบิายความข้อมูล

	 ผลการวิจัยพบว่า ความรุนแรงที่ปรากฏในนิทานพื้นบ้านล้านนา ปรากฏความรุนแรง  

2 ลักษณะ คือ    ความรุนแรงเดี่ยวและความรุนแรงซ้อน  ความรุนแรงเดี่ยว ประกอบด้วย  

1) ความรุนแรงทางตรง พบความรุนแรงทางร่างกายมากที่สุด  รองลงมาคือความรุนแรง 

โดยการประทุษวาจา  ความรุนแรงต่อทรัพย์สิน และความรุนแรงทางเพศ ตามล�ำดับ  2) ความ

รนุแรงเชงิโครงสร้าง พบความรนุแรงเชงิโครงสร้างทางการศกึษามากทีส่ดุ รองลงมาคอืความรุนแรง 

เชิงโครงสร้างทางเพศ และความรุนแรงเชิงโครงสร้างทางอาชีพ/ต�ำแหน่ง ตามล�ำดับ  

และ 3) ความรุนแรงเชิงวัฒนธรรม พบความรุนแรงเชิงวัฒนธรรมทางเพศมากที่สุด รองลงมา

คือความรุนแรงเชิงวัฒนธรรมทางภาษา  ความรุนแรงเชิงวัฒนธรรมความเชื่อ  และความรุนแรง 

เชงิวฒันธรรมการกนิตามล�ำดบั  ส่วนความรนุแรงซ้อน ประกอบด้วย 1) ความรนุแรงเชงิวัฒนธรรม

ที่ส่งผลให้เกิดความรุนแรงทางตรง 2) ความรุนแรงเชิงโครงสร้างที่ส่งผลให้เกิดความรุนแรง 

ทางตรง  และ 3) ความรนุแรงเชงิวฒันธรรมทีส่่งผลให้เกดิความรนุแรงเชงิโครงสรา้งต่อเนือ่งให้เกดิ

ความรุนแรงทางตรง

1  	 นักศกึษาหลักสูตรศลิปศาสตรดุษฎบีัณฑติ สาขาวชิาภาษาไทย คณะมนุษยศาสตร์
2  	 รองศาสตราจารย์ ดร. สาขาวชิาภาษาไทย คณะมนุษยศาสตร์
3 	 รองศาสตราจารย์ สาขาวชิาภาษาไทย คณะศลิปศาสตร์



	 ส่วนกระบวนการสร้างความรุนแรงในนิทานพื้นบ้านล้านนา พบทั้งหมด 5 กระบวนการ  

คือ 1) กระบวนการสร้างให้เป ็นชายขอบ/คนอื่น  2) กระบวนการลดคุณค่าและศักดิ์ศรี 

ความเป็นมนุษย์  3) กระบวนการเพิ่มหรือลดอัตลักษณ์  4) กระบวนการท�ำให้เป็นสินค้า  

และ 5) กระบวนการสร้างความชอบธรรม

ค�ำส�ำคัญ: วาทกรรม,  ความรุนแรง,  นทิานพื้นบ้านล้านนา

ABSTRACT

	 The study entitled “Discourse of violence in Lanna Folktales” aimed to 1) analyze 

violence appeared in Lanna folktales; and 2) analyze violence forming process in Lanna folktales. 

The data was 740 stories of Lanna folktales analyzed by using Critical Discourse Analysis: CDA, 

violence theory, binary opposition, sense of humor for analyzing, synthesizing, interpreting,  

and describing data. 

	 The results revealed that there were two characteristics of violence in Lanna folktales. 

These were single violence and complex violence. Based on single violence, it included  

1) direct violence, found the most in physical violence, followed by mental violence, hate speech 

violence, property violence, sexual violence, respectively; 2) structural violence, found the most 

in educational structure, followed by sexual structure, career/position structure, respectively; 

and 3) cultural violence, found the most in sexual culture, followed by language culture, belief 

culture, eating culture. According to complex violence, there were 1) cultural violence affecting 

direct violence; 2) structural violence affecting direct violence; and 3) cultural violence affecting 

structural violence continuing to affect direct violence. 

	 In addition, there were five violence forming processes found in Lanna folktales.  

These included 1) marginalization; 2) human dignity devaluation; 3) increase and decrease of 

identity; 4) commodification; and 5) righteousness.
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บทน�ำ 	

	 ภาษาคือเครื่องมือในการสื่อสาร

ระหว่างมนุษย์ด้วยกันเพื่อบอกเจตนา อารมณ์  

ความรู ้สึกนึกคิด ตลอดจนวัตรปฏิบัติต่าง ๆ 

ขณะเดียวกันภาษาก็อาจแฝงหรือซ่อนเจตนา 

อารมณ์ ความรู้สกึนกึคดิ ผ่านวัตรปฏบิตัต่ิาง ๆ   

นั้นอย่างแยบยลเช่นเดียวกัน และตราบใด 

ที่มนุษย์ยังอยู ่กันเป็นสังคมก็มิอาจที่จะอยู ่

ได ้โดยปราศจากภาษา ดังที่กฤษดาวรรณ   

หงศ์ลดารมภ์ และจันทิมา  เอียมานนท์ (2549) 

กล่าวไว้ว่ามนุษย์ไม่สามารถอยู่รอดได้โดยไม่ม ี

ภาษา ภาษาเป็นสิ่งที่หล ่อหลอมมนุษย์ไว ้

ด้วยกันเป็นสังคม และเป็นเครื่องมือส�ำคัญ 

ที่ ส านสัมพันธภาพระหว ่ า งตนกับผู ้ อื่ น  

มนุษย์ใช ้ภาษาเพื่อถ่ายทอดประสบการณ ์ 

เล่าเรื่องราว แก้ปัญหา สื่ออารมณ์ความรู้สึก 

ตลอดจนความขัดแย้งต่าง ๆ ขณะเดียวกัน

มนุษย์ก็อาจถูกครอบง�ำ หรือตกอยู ่ภายใต้

อิทธิพลของภาษาในสังคมนั้น ไม่ลักษณะใด 

ก็ลักษณะหนึ่ง ภาษา สังคม และการสื่อสาร  

จึงผูกโยงร้อยรัดเป็นเรื่องเดียวกัน เรื่องที่ 

สมัพนัธ์กบัเจตนา อดุมการณ์ อ�ำนาจ อตัลกัษณ์  

และสิ่งที่หล่อหลอมความเป็นมนุษย์ รังสรรค์

และสืบสร้างเป็นพลวัตแห่งสังคมที่เคลื่อนไหว

ไปอย่างไม่สิ้นสุด

	 เมื่อเป็นเช่นนี้ “ภาษาจึงไม่ใช่เพียง

สื่อสัญลักษณ์ที่อยู ่ในระบบและมีโครงสร้าง 

ที่ประกอบด้วยเสียง ค�ำ ประโยคที่ถูกสร้าง

ให้มีความหมายขึ้นมาเท่านั้น แต่เป็นสื่อและ 

เครื่องมือในวงจรปฏิสัมพันธ์ทางสังคมของ

มนุษย์ที่ก่อให้เกิดการผลิต การตีความ  และ

การแลกเปลี่ยนสิ่งที่มีความหมายระหว่างกัน”  

(กฤษดาวรรณ  หงศ์ลดารมภ์ และจันทิมา   

เอียมานนท์, 2549) ตลอดจน “เป็นระบบและ

กระบวนการในการสร้าง/ผลิต (Constitute) 

เอกลักษณ์ (Identity) และความหมาย 

(Significance) ให้กับสรรพสิ่งต่าง ๆ  ในสังคม

ที่ห้อหุ้มเราอยู่ ไม่ว่าจะเป็นความรู้ ความจริง  

อ�ำนาจ หรือตัวตนของเราเอง” (ไชยรัตน์               

เจริญสินโอฬาร, 2543) ดังนั้น “วิถีปฏิบัติ

หรือกระบวนการในการสร้างความหมาย 

ให ้แก ่สิ่งต ่าง ๆ อย่างเป ็นระบบ” (ณัฐพร  

พานโพธิ์ทอง, 2556) ซึ่งต่อไปนี้จะเรียกว่า  

วาทกรรม

	 เมื่ อ ใ ช ้ ค� ำอธิ บ ายและค� ำนิ ย าม 

ของวาทกรรมมาเป็นกรอบ เราสามารถ

อธิบายได้ว ่า นิทานพื้นบ้านล้านนาก็เป ็น 

วาทกรรมหนึ่งที่ถูกสร้างขึ้นเพื่อให้ความบันเทงิ 

กล่อมเกลาสังคม ตลอดจนเป็นทางออก

ของความขัดแย้งและกฎเกณฑ์ในสังคมไทย   

ถูกเล่าต่อโดยอาจมีรายละเอียดปลีกย่อย 

หรือประสบการณ์ของผู้เล่าสอดแทรกลงไป 

เพือ่เพิม่อรรถรส  และถกูสร้างโดยให้ความหมาย 

เพื่อใส ่ อุดมการณ์และอ�ำนาจผ่านเนื้อหา    

ตัวละคร ฉาก และรูปแบบในการน�ำเสนอ  

จะเห็นลักษณะของนิทานพื้นบ ้านล ้านนา 

ที่ถูกสร้างขึ้นเพื่อจุดประสงค์ทั่วไปและถูกเล่า

ต่ออยู่เป็นจ�ำนวนมากและมักจะสะท้อนให้เห็น

สภาพสังคมในช่วงนั้น ๆ หรือไม่ก็เป็นกลไก 

ที่ควบคุมพฤติกรรมของคนในสังคมทางอ้อม 

แต่ประเด็นที่ว่านิทานล้านนาถูกสร้างโดยให้

ความหมายเพื่อจุดประสงค์เฉพาะนั้นยังมีงาน

วจิัยอยู่เป็นจ�ำนวนน้อย 
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	 นิทานพื้นบ้านล้านนา จึงเป ็นอีก 

ร ่องรอยหนึ่งที่ ไม ่ เพียงแต่แสดงให้เห็นถึง 

ความตลกขบขัน ข้อคิด คติความเชื่อ เท่านั้น  

แต่ยังมีสิ่งที่เรียกว่า “ความรุนแรง” แฝงผ่าน

เรื่องเล่าเหล่านี้ซึ่งถูกผลิตซ�้ำ (Reproduce)  

จนกลายเป็นเรือ่งเล่าทีธ่รรมดาและถกูเล่าเรือ่ง 

จนเห็นว่าธรรมดาฝังอยู่ในความคิดของคนพื้น

ราบที่เรียกตัวเองว่า “คนเมือง” หรือบุคคล

ทั่วไป 

	 ปรากฏการณ์การใช้ความรุนแรง 

ในนิทานพื้นบ้านล้านนาอาจมิใช ่ เพียงแค ่

การกระท� ำที่ เกิดขึ้นกับร ่ างกายเท ่ านั้ น  

หากแต่สิ่งที่ท�ำให้เกิดความกระทบกระเทือน

ทางด้านจติใจกถ็อืเป็นความรนุแรงเช่นเดยีวกนั 

ดังตัวอย่างจากเรื่อง แม้วสาว 

เรื่อง แม้วสาว

	 แม้วสาวคนหนึ่ง โดยสารรถสาย

เชยีงใหม่-ฝาง สมยันัน้ทางยงับ่ด ีรถจงึสะเทอืน 

บังเอิญเทื่อนั้น (ครั้งนั้น) มีคนโดยสารแน่น  

แม้วสาวต้องยนืไป ขณะยนือยูก่ร็ูส้กึว่ามคีนมา

หยุบนม (จับนม) แม้วสาวก็ขดหนี (ขยับหนี)  

แต่ยังมีมือมาทวยหยุบแหม (มีมือตามมา

จับอีก) แม้วสาวขดตั้งแต่หลังรถไปยังหน้ารถ 

(ขยับจากหลังรถไปหน้ารถ) ก็ยังโดนหยุบแหม  

อดบ่ได้เลยบอกกับคนขับรถว่า

	 “จอด ๆ  ข้าเจ้าจะลงที่นี่แล้ว”

	 “ทางมันอันตราย ลงบ่ได ้ จะฟั ่ง 

ลงไปไหน” (จะรบีลงไปไหน)

	 “เขาหยุบนมข้าเจ้าลู่”

	 คนขบัเหลอืบเหน็ต�ำรวจนัง่อยู่ท้ายรถ

ทวย (ด้วย) จึงบอกหื้อสาวแม้วไปฟ้องต�ำรวจ  

สาวแม้วตอบว่า

“ฟ้องได้จะใด ต�ำหนวดก็หยุบนมข้าเจ้า 

ทวยนี่” (ต�ำรวจก็จับด้วยนี่นา)  (หทัยวรรณ  

ไชยะกุล, 2539)

	 จากนิทานเรื่องนี้ ต�ำรวจในฐานะ 

ผู ้พิทักษ์สันติราษฎร์ มีพฤติกรรมคุกคาม 

ทางเพศต่อหญิงสาวชาวแม้ว (ม้ง) ซึ่งถือเป็น

ความรุนแรงทางเพศ ขณะเดียวกันตัวละคร

ต�ำรวจซึ่งเป็นตัวแทนองค์กรรัฐที่ใช้อ�ำนาจ

หน้าทีไ่ม่ถกูต้อง เป็นผลท�ำให้หญงิสาวชาวแม้ว  

(ม้ง) เกิดความไม่ไว้วางใจและพยายามหลีก

เลี่ยงต่อการถูกคุกคามจากตัวแทนของรัฐ  

ความรุนแรงดังกล่าวเป ็นความรุนแรงทั้ง

ทางตรง ขณะเดียวกันก็มีความรุนแรงในเชิง

สัญลักษณ์ที่สร้างให้ต�ำรวจที่เป็นตัวแทนของ

อ�ำนาจสามารถกระท�ำการอย่างหนึ่งอย่างใด 

ซึ่งการกระท�ำนั้นไม่สามารถเอาผิดได้ เพราะ 

ผู ้ที่ด ้อยอ�ำนาจมิใช ่ตัวแทนของรัฐหรือผู ้ที ่

มอี�ำนาจ

	 ลักษณะดังกล่าวข้างต้นจึงกลายเป็น 

กระบวนการสร้างวาทกรรมความรุนแรงที่

ปรากฏในนิทานพื้นบ้านล้านนา ขณะเดียวกัน

ตัวอย่างนิทานพื้นบ้านล้านนายังได้แฝงฝังอุดม

การณ์ปิตาธปิไตยหรอืชายเป็นใหญ่ (Patriarchy) 

ไว้ด้วย โดยจะเห็นได้ว่าตัวละครชายพยายามที่

จะล่วงละเมิดทางเพศโดยถือว่าตนเองมีก�ำลัง

มากและมีอ�ำนาจมาก กอปรกับเพศสภาพที่มี

ก�ำลงัเหนอืกว่าจงึใช้เงื่อนไขนี้ในการล่วงละเมดิ

ทางเพศ

	 ดังนั้นการท�ำความเข้าใจและอธิบาย

ปรากฏการณ์ความรุนแรงในนิทานพื้นบ้าน 

ล้านนาที่เกิดขึ้นนั้น จ�ำเป็นอย่างยิ่งที่ต้องหัน

มาตั้งค�ำถามโดยมุมมองแบบคนใน (Insider)  
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ว่านิทานล้านนาโดยเนื้อจริงแล้วมีจุดประสงค์

เพื่อความบันเทิง ให้ข้อคิด คติบางประการ เช่น

นั้นจริงหรือไม่ หรือเป็นเสมือนสิ่งที่สืบสานวิธี

คิดบนพื้นฐานของความมีอคติและแบ่งแยก 

ท�ำให้เกิดความขัดแย้ง ความรุนแรงตามมา

อย่างไม่มีที่สิ้นสุด ซึ่งการศึกษาวิจัยทางด้าน

มนุษยศาสตร์และสังคมศาสตร์เป็นแนวทาง

ที่จะตอบค�ำถาม ท�ำความเข้าใจ และอธิบาย

ปรากฏการณ์ดังกล่าวได้  

วัตถุประสงค์ของการวจิัย
	 1. เพื่อวิเคราะห์ความรุนแรงที่ปรากฏ

ในนทิานพื้นบ้านล้านนา

	 2. เพื่อวิเคราะห์กระบวนการสร้าง

ความรุนแรงในนทิานพื้นบ้านล้านนา

นยิามศัพท์เฉพาะ
	 ความรุนแรง หมายถึง พฤติกรรม

ที่ เจตนาท�ำลาย ท�ำร ้าย ปิดกั้น กีดกัน ยุติ

ศักยภาพทางร่างกาย จติใจ และทรัพย์สนิ	

	 ความรุนแรงทางตรง หมายถึ ง  

ความรุนแรงที่มีตัวกระท�ำ หรือมีผู้กระท�ำ เช่น 

การสงครามระหว่างประเทศ การปฏิวัติ

รฐัประหาร หรอืฆาตกรรมทางการเมอืง เป็นต้น

	 ความรุนแรงเชิงโครงสร้าง หมายถึง        

ความรุนแรงทีโ่ครงสร้างของสงัคมเป็นตัวการใหญ่  

หรืออาจเป็นตัวแทนจากโครงสร้างนั้น สะท้อน

การมีอยู่และปรากฏออกมาในรูปของอ�ำนาจ 

ที่ไม่เสมอกัน หรอืความไม่เท่าเทยีมกัน 

	 ความรุนแรงเชิงวัฒนธรรม หมายถึง      

ความรุนแรงที่เกิดจากความชอบธรรมที่สังคม

ส่วนใหญ่ยอมรับ เช่น การดูถูกกลุ่มชาติพันธุ ์

ว ่าล้าหลังทางภาษาและวัฒนธรรม ผู ้ชาย

สามารถมภีรรยาได้หลายคน  เป็นต้น

	 ความรนุแรงเดีย่ว หมายถงึ พฤตกิรรม     

ค ว ามรุ น แร งหรื อผลจากความรุ น แร ง 

เพียงอย่างเดียว อาจเป็นความรุนแรงทางตรง 

ความรุนแรงเชิงโครงสร้าง หรือความรุนแรง

เชงิวัฒนธรรม

	 ความรุนแรงซ้อน หมายถึง มิติความ

สัมพันธ์ของความรุนแรงเดี่ยวอย่างใดอย่าง

หนึ่งส่งผลกระทบต่อเนื่องไปหาความรุนแรง

เดีย่วหนึง่หรอืหลายอย่าง อาจเป็นความรนุแรง 

เชงิวัฒนธรรมทีส่่งผลให้เกดิความรนุแรงทางตรง   

ความรุนแรงเชิงวัฒนธรรมที่ส ่งผลให้เกิด

ความรุนแรงเชิงโครงสร้าง  ความรุนแรง 

เชิงโครงสร้างที่ส่งผลให้เกิดความรุนแรงทาง

ตรง  หรือความรุนแรงเชิงวัฒนธรรมที่ส่งผลให้

เกิดความรุนแรงเชิงโครงสร้างต่อเนื่องให้เกิด

ความรุนแรงทางตรง

วธิดี�ำเนนิการวจิัย
	 การทบทวนวรรณกรรมและเกบ็ข้อมลู

	 1 . ส�ำรวจว ่าการวิ เคราะห ์นิทาน 

พื้นบ้านล้านนาทีผ่่านมา นอกจากการวเิคราะห์

ตามแนววรรณกรรมศึกษาแล้ว ยังมีการศึกษา

หรอืวเิคราะห์แนวอืน่อกีหรอืไม่ หรอืใช้กรอบคดิ 

ใดบ้างที่น�ำมาใช้ศึกษาหรือวิเคราะห์นิทาน 

พื้นบ้านล้านนา ผลการส�ำรวจชี้ให ้เห็นว ่า 

การศึกษานิทานพื้นบ ้านล ้านนาที่ผ ่านมา 

มกีารศกึษาอยู่ไม่มากนกั จะมกีศ็กึษาเป็นเรือ่ง ๆ   

ไป เช่น ชาดกบางเรื่อง นิทานพื้นบ้านบางเรื่อง 

เท ่านั้น และศึกษากรอบคิดทางวาทกรรม

วิเคราะห์เชิงวิพากษ์และความรุนแรงก็ปรากฏ
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มอียู่เฉพาะเรื่องหรอืเฉพาะประเด็นเท่านัน้

	 2. ศึกษาและส�ำรวจนิทานพื้นบ้าน

ล้านนา เพื่อก�ำหนดขอบเขตของข้อมูลที่จะน�ำ

มาวิเคราะห์ โดยเริ่มจากสถาบันวิจัยสังคม 

มหาวิทยาลัยเชียงใหม่ ซึ่งมีผู้รวบรวมไว้แล้ว

จ�ำนวน 5 เล่ม และข้อมูลจากวิทยานิพนธ์ของ

หทัยวรรณ  ไชยะกุล (2539) เรื่องการสร้าง

มุขตลกในเรื่องข�ำขันของล้านนา วิทยานิพนธ์

ศิลปศาสตรมหาบัณฑิต สาขาภาษาและ

วรรณกรรมล้านนา มหาวิทยาลัยเชียงใหม่  

รวมถึงวิทยานิพนธ์เล่มอื่น ๆ ที่มีผู ้รวบรวม

ข้อมูลไว้แล้ว การศกึษา ส�ำรวจและเปรยีบเทยีบ 

เนื้อหา ส�ำนวน จ�ำนวนนิทานพื้นบ้านล้านนา

ทั้งหมด วิทยานิพนธ์ของหทัยวรรณ ไชยะกุล  

(2539) ถือเป็นเล่มที่รวบรวมไว้แล้วอย่าง

สมบูรณ์ และเป็นปัจจุบันที่สุด ดังนั้นการวิจัยนี้

จงึน�ำข้อมูลดังกล่าวมาใช้ในการวเิคราะห์

	 3. ศกึษาแนวคดิและทฤษฎทีีเ่กีย่วข้อง

ได้แก่ แนวคดิเรือ่งวาทกรรมวเิคราะห์เชงิวพิากษ์ 

(Critical Discourse Analysis) ทฤษฎคีวามรุนแรง 

(Violence Theory) เป็นหลัก ส่วนแนวคิดเรื่อง

คู ่ตรงข้าม (Binary Opposition) และทฤษฎี

อารมณ์ขัน (Sense Of Humor) ตลอดจนงานวจิยั 

ที่เกี่ยวข้องกับวรรณกรรมศึกษา ซึ่งถือว่าเป็น

แนวคิดรอง จากนั้นก็วิเคราะห์ สังเคราะห์

เอกสารและงานวจิยัทีเ่กีย่วข้องแบบบรูณาการ 

ให้เห็นภาพรวมโดยแยกประเด็นการวิเคราะห์ 

สังเคราะห์ข้อมูลแบบบูรณาการล้อกับแนวคิด

และทฤษฎี เพื่อให้เข้าใจง่ายและเห็นภาพรวม

ได้อย่างชัดเจน  

     	 การวเิคราะห์ข้อมูล

	 1. วิเคราะห์นิทานพื้นบ้านล้านนาของ

หทัยวรรณ ไชยะกุล จ�ำนวน 740 เรื่อง โดย

น�ำกรอบคิดทั้งหมด มาวิเคราะห์ข้อมูลตาม

วัตถุประสงค์ที่ก�ำหนด

	 2. วิเคราะห์ความรุนแรงในนิทาน 

ล้านนา โดยจะวิเคราะห์ให้เห็นว่านิทานล้านนา 

แต ่ ล ะ เ รื่ อ ง เ ป ็ น ค ว าม รุ น แ ร งท า งต ร ง   

ความรุนแรงเชิงโครงสร้าง หรือความรุนแรง

เชิงวัฒนธรรม และวิเคราะห์ต่อว่าความรุนแรง

แต่ละมิตินั้น เป็นความรุนแรงลักษณะใด เช่น 

ความรุนแรงทางตรง อาจมีลักษณะของความ

รุนแรงทางร่างกาย  ความรุนแรงทางวาจา 

เป็นต้น ในงานวจิัยนี้จะใช้ว่า ความรุนแรงเดี่ยว

	 ส ่ วนการวิ เคราะห ์ความรุนแรง 

ที่เป็นผลจากการเชื่อมโยงมิติความรุนแรง 

เช่น ความรุนแรงเชิงวัฒนธรรมที่ส ่งผลให้

เกิดการใช้ความรุนแรงทางตรง  ความรุนแรง

เชิงวัฒนธรรมที่ส ่งผลให้เกิดความรุนแรง 

เชิงโครงสร้าง  ความรุนแรงเชิงโครงสร้าง 

ที่ส่งผลให้เกิดความรุนแรงทางตรง  และความ

รนุแรงเชงิวฒันธรรมทีส่่งผลให้เกดิความรนุแรง 

เชิงโครงสร้างต่อเนื่องให้เกิดความรุนแรง 

ทางตรง ในงานวจิัยนี้จะใช้ว่า ความรุนแรงซ้อน	

	 การวเิคราะห์จดุประสงค์นี้จะวเิคราะห์

ตวับท (Text) จากวาทกรรมวเิคราะห์เชงิวพิากษ์

(Critical Discourse Analysis) ผ่านการตีความ

จากภาษาตัง้แต่ระดบัค�ำไปจนถงึระดบัข้อความ

บูรณาการกับทฤษฎีความรุนแรง (Violence 

Theory) และทฤษฎีอารมณ์ขัน (Sense of 

Humor)
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	 3. 	วิ เคราะห ์กระบวนการสร ้ าง

ความรุนแรง  จะวิเคราะห์ว่าจากความรุนแรง 

ในลักษณะต่าง ๆ จากจุดประสงค์ข้อแรกนั้น 

ความรุนแรงนั้นเกิดจากกระบวนการสร้าง 

ความรุนแรงแบบใด เพราะความรุนแรงไม่ได้

เกิดขึ้นเอง แต่มีเหตุหรือปัจจัยที่ท�ำให้เกิดขึ้น 

เช่น ความรนุแรงทางเพศ เกดิจากกระบวนการ

สร้างอุดมการณ์แบบปิตาธิปไตย  หรือความ

รุนแรงที่เกี่ยวข้องกับกลุ่มชาติพันธุ์ เกิดจาก

กระบวนการสร้างให้เป ็นชายขอบรวมกับ

กระบวนการลดศกัดิศ์รคีวามเป็นมนษุย์ เป็นต้น 

	 การวเิคราะห์จดุประสงค์นี้จะวเิคราะห์

ภาคปฏิบัติการทางวาทกรรม (Discourse 

Practice) และภาคปฏิบัติการทางสังคมและ

วัฒนธรรม (Sociocultural Practice) จากวาท

กรรมวิเคราะห์เชิงวิพากษ์ (Critical Discourse 

Analysis) ผ่านการตีความจากการผลิตตัวบท

และบริบททางสังคม โดยบูรณาการกับแนวคิด

คู่ตรงข้าม (Binary Opposition)

ผลการวจิัย
	 ผลการวิจัยพบความรุนแรงที่ปรากฏ

ในนทิานพื้นบ้านล้านนา ดังนี้

       	 ความรุนแรงเดี่ยว

	 ปรากฏการณ์ความรุนแรงในลักษณะ

ต่าง ๆ  ตามแนวคดิของ Johan Galtung ทีป่รากฏ

อยูใ่นนทิานพื้นบ้านล้านนา ปรากฏความรนุแรง

ทั้ง 3 ลักษณะ ได้แก่ ความรุนแรงทางตรง  

ความรุนแรงเชิงโครงสร้าง และความรุนแรง 

เชงิวัฒนธรรม

	 1. ความรุนแรงทางตรง (Direct 

Violence)

	 ความรุนแรงทางตรง หมายถึง  

ความรุนแรงที่มีตัวกระท�ำ หรือมีผู้กระท�ำ เช่น 

การสงครามระหว่างประเทศ การปฏิวัติ

รฐัประหาร หรอืฆาตกรรมทางการเมอืง เป็นต้น 

ผลการวจิยัพบว่า ความรนุแรงทางตรงทีป่รากฏ

ในนิทานพื้นบ้านล้านนานั้น มีความรุนแรง 4 

ลักษณะ คอื

	 	 1.1	 ความรุนแรงทางร่างกาย 

เป็นการกระท�ำความรุนแรงระหว่างมนุษย์กับ

มนุษย์  มนุษย์กับสัตว์ หรืออาจเป็นผลที่เกิด

จากความรุนแรงและความขัดแย้ง ในนิทาน

พื้นบ้านล้านนาพบความรุนแรงลักษณะนี้ 

หลายรูปแบบ และเกิดขึ้นกับตัวละครที ่

หลากหลาย ตั้งแต่บรรพชิตไปจนถึงฆราวาส 

บุคคลทั่วไป คนพกิารหรอืแม้แต่สัตว์ก็ได้รับผล

แห่งความรุนแรงเช่นเดยีวกัน

	 	 1.2 	 ความรนุแรงโดยการประทษุ 

วาจา   เป็นการสื่อสารที่แสดงถึงความเกลียดชัง  

โดยการดูหมิ่นเหยียดหยาม ใส ่ร ้ายป้ายส ี 

ไปจนถึงการด่าทออย่างหยาบคาย โดยมี

ลักษณะของการปลุกปั่น ยุยง หรือปลุกระดม

เกิดความเกลียดชังต่อบุคคลหรือกลุ่มบุคคล 

โดยพุ่งเป้าในเรื่อง เชื้อชาติ เพศสภาพ ศาสนา 

อุดมการณ์ เพื่อแบ่งแยกหรือขจัดบุคคลหรือ

กลุ่มบุคคลออกจากสังคม หรือเพื่อให้อีกฝ่าย

เกิดความเจ็บปวด (พิรงรอง รามสูต, 2558) 

การประทุษวาจาที่ปรากฏในนิทานพื้นบ้าน

ล้านนา จะถูกน�ำเสนอผ่านตัวละครที่มลีักษณะ

เฉพาะ กล่าวคือ มีลักษณะการสร้างให้เป็นคู่

ตรงข้ามที่ไม่ค่อยถูกคอกัน คนที่มีปมด้อย หรือ

คนยากจน 
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	      1.3 ความรุนแรงต่อทรัพย์สิน  

เป ็นความรุนแรงที่มุ ่ งท�ำลายทรัพย ์สินใน

ลักษณะการแทนที่ (Displacement) โดยเมื่อ 

ไม่พอใจหรือเกิดความคับข้องใจกับบุคคลหรือ

สิ่งใดสิ่งหนึ่ง แต่ไม่สามารถจัดการกับบุคคล

หรือสิ่งนั้นได้ ก็หันไปแสดงออกความไม่พอใจ

หรอืความคบัข้องใจกบับคุคลอืน่หรอืสิง่อืน่แทน        

“เข ้าท�ำนองลงกับคนไม ่ ได ้ก็ ไปลงกับสิ่ ง 

ของ ลงกับสิ่งของอย่างหนึ่งไม่ได้ก็ไปลงกับ

สิ่งของอย่างอื่น”  ความรุนแรงต่อทรัพย์สิน

ยังหมายรวมไปถึงความต้องการอยากได้ 

ของคนอื่นมาเป ็นของตนโดยมิชอบ หรือ 

มุง่ท�ำลายทรพัย์นัน้ให้แปรสภาพไปเป็นอย่างอืน่  

ความรุนแรงต่อทรัพย์สินในลักษณะดังกล่าว 

ปรากฏให้เห็นในนิทานพื้นบ้านล้านนาอยู ่ 

บ่อยครัง้

	      1.4 ความรนุแรงทางเพศ เป็นความ

รุนแรงที่เกิดขึ้นจากการข่มขืน การคุกคามทาง

เพศ โดยแสดงพฤติกรรมนั้นกระท�ำต่อร่างกาย

ทีแ่สดงออกมาอย่างชดัเจน และผูถ้กูกระท�ำเป็น

ผู้ที่รับผลโดยตรง

	 ตัวอย่างความรุนแรงทางร่างกาย

เรื่อง ทุสี่ตนลวงศรัทธา

	 ทุเจ้า 4 ตน ออกมาบอกศรัทธาว่า 

แหมเจ็ดวันยักษ์จะลงมากินคน ถ้าอยากหื้อพ้น

ยักษ์ก็หื้อพวกศรัทธาช่วยกันเอาหมู เอาเหล้า  

4 ขวดมาเลี้ยงผี แล้วในวันเลี้ยงผีบ่หื้อศรัทธา

ออกบ้านไปไหน วดับ่หื้อมาบ้านบ่หื้อออก เพราะ

จะชักชวนผียักษ์กินของสังเวย ศรัทธาก็ตกลง

ทุเจ้าก็เอาด้ายสายสิญจน์ล้อมวัดไว้ บอกหื้อ

ศรัทธาว่า 

	 “ไผจะไปเข้ามาเน่อวันนี้เพิ่นจะเลี้ยง 

ผยีักษ์ ศรัทธาหื้ออยู่ในบ้าน”

	 ทุเจ้าก็บุบหมูลาบ กินเหล้าเมายากัน

อยู่ในวัด กนิกันไปกนิกันมาก็ว่า

	 “ข้าเป็นครู ได้กนิย้อนข้า”

	 แหมตนกว่็า “คนัข้าบ่อู้คดึสกูบ่็ได้กนิ”

	 กิ น กั น ไ ปกิ น กั น ม าป ล�้ ำ ลู ก คุ ย  

(แลกหมัด) กันในวัด ทีนี้มีคนหนึ่งลุกต่างบ้าน

มาอยู่ก็คึดจะไปไหว้พระเจ้า พอเข้าไปในวัดหัน

ทุเจ้าเมาเหล้า ก็ไปบอกชาวบ้าน ๆ  ว่า

	 “ไอ่นี้มาเดือดอะหยัง วันนี้ยักษ์จะมา

กนิคน วันนี้ทุเจ้าเพิ่นบวงสรวงที่วัด”

	 “ยักษ์หยังบ ่ะ สูฟ ังค�ำทุเจ ้าเทอะ  

พัดลูกคุยกันในวัด ไปผ่อลอ ยักษ์หยังหั้น  

ยักษ์ 4 ตนนัน้กะ”

	 ชาวบ้านกพ็ากนัไปผ่อทเุจ้าตกีนัเลอืด

แดงร่าม (อร่าม)

(หทัยวรรณ ไชยะกุล, 2539)

	

	 การแสดงออกทางพฤติกรรมของ

ตัวละครพระ น�ำไปสู ่การใช ้ความรุนแรง 

ทางตรง จากกริยาวลีไม่ว่าจะเป็น “บุบหมู” 

“ปล�้ำลูกกุย” “พัดลูกกุย” “ตีกัน”  กริยา

วลี เหล ่านี้ล ้วนแสดงออกถึงความรุนแรง 

ต่อร่างกายทัง้สิ้น นอกจากนัน้แล้วสิง่ทีส่ามารถ

วเิคราะห์ต่อกค็อืพระทัง้ 4 รปู เป็นพระทุศลี มไิด้

ตั้งตนอยู่ในธรรมหรือวัตรปฏิบัติที่เหมาะแก่ 

สมณสารูป  
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	 ตวัอย่างความรนุแรงโดยการประทุษวาจา

เรื่อง พ่อเมยีกับลูกชาย 5

	 พ่อเมยีกบัลกูชายชวนกนัไปป่า พ่อเมยี

เทยีวทวยก้น แหมค�ำพ่อเมยีตด ลกูชายหยอกว่า

หื้อพ่อเมยีตด

	 “หมาไผตด”

	 พ่อมียก็บ่ปาก (ไม่ตอบ) คึดเคียด

อยู่ในใจ พอพลิกมาถึงบ้าน (กลับมาถึงบ้าน)  

ก็มาเล่าหื้อลูกสาวฟัง

	 “หน้อย...สอนผัวมึงพร่อง ไผก็บ่มี  

มีกูคนเดียวตด มันว่าหื้อกูเป็นหมา กูบ่ใคร่

พอใจ” (สอนผัวเอ็งซะมั่ง... ว่ากูเป็นหมากูไม่

พอใจ)

	 ลูกสาวก็ไปว่าหื้อผัวมัน

	 “ว่าหื้ออี่พ่อเป็นหมาแม่นก่อ เพิ่นตด

เหม็นก็อดเอาก่า” (...ทนเอาส)ิ

	 “หมาใคร่ลักค�ำยังป่ามาเล่าสืบ 

แหมนา” (หมามาเล่าให้ฟังร)ึ

(หทัยวรรณ ไชยะกุล, 2539)

	 พ ่อตาคับข ้องใจมากที่ถูกลูกเขย

กระทบกระเทียบว่าเป็นสุนัข ไม่ตอบโต้ในทันที 

แต่ก็เก็บความไม่พอใจนั้นไปเล่าให้ลูกสาวฟัง 

ลูกสาวก็ไปบอกกับสามี แต่ก็ถูกว่ากระทบ 

อกีว่า “หมามาเล่าให้ฟัง” การกระท�ำของลกูเขย

แม้ว่าจะไม่ถึงขั้นท�ำร้ายร่างกาย แต่ก็ส่งผล 

ต่อจิตใจอย่างมาก โดยเฉพาะการที่ตนเอง 

ถูกน�ำไปเปรียบเทียบกับสัตว์ จนเกิดเป็นความ

ไม่พอใจ ความไม่พอใจนั้นไม่ได้แสดงออก

มาในรูปแบบของพฤติกรรมที่ก้าวร้าวรุนแรง  

หากแต่เป็นผลกระทบต่อจิตใจ เกิดเป็นความ

รุนแรงต่อจติใจ

	 2. ความรนุแรงเชงิโครงสร้าง (Structural 

Violence)

	 ความรุนแรงเชิงโครงสร้าง หมายถึง        

ความรุนแรงทีโ่ครงสร้างของสงัคมเป็นตัวการใหญ่ 

หรืออาจเป็นตัวแทนจากโครงสร้างนั้น สะท้อน

การมีอยู่และปรากฏออกมาในรูปของอ�ำนาจที่

ไม่เสมอกัน หรือความไม่เท่าเทียมกัน  ผลการ

วิจัยพบว่าความรุนแรงเชิงโครงสร้างที่ปรากฏ

ในนิทานพื้นบ้านล้านนานั้น พบความรุนแรงดัง

กล่าว 3 ลักษณะ ดังนี้

	      2.1 ความรุนแรงเชิงโครงสร้าง

ทางการศึกษา เป็นรูปแบบของการเข ้าไม่

ถึงการศึกษาของคนที่อยู ่ ในถิ่นทุรกันดาร  

ชาวชนบท หรือคนชายขอบ และบุคคลเหล่านี้

มักกลายเป็นตัวตลกเมื่อต้องไปพบปะ ติดต่อ 

กับตัวแทนของรัฐซึ่งเป็นผู้ที่ได้รับการศึกษา 

ความรุนแรงในลักษณะดังกล่าวเห็นความ 

ไม่เท่าเทียมกันทางด้านการศึกษาอย่างชัดเจน 

การเข้าถึงทรัพยากรทางการศึกษาเป็นเรื่อง

ที่ล�ำบาก และผู้ที่ไม่ได้รับการศึกษามักจะถูก

กดีกัน ดูถูก หรอืล้อเลยีน 

	      2.2 ความรุนแรงเชิงโครงสร้าง 

ทางเพศ เป็นการแสดงให้ถึงค่านิยมในการให้

ความส�ำคญัของเพศในสงัคม ว่าเพศใดมสีถานะ

เหนือกว่า โดยใช้ความเชื่อเรื่องเพศที่ติดตัวมา

แต่ก�ำเนิดเป็นฐานคิด ความคิดความเชื่อเรื่อง

เพศดงักล่าวสะท้อนออกมาในรปูแบบของความ

ไม่เท่าเทยีมกันทางเพศ 

	      2.3 ความรุนแรงเชิงโครงสร้าง 

ทางอาชีพ/ต�ำแหน่ง เป็นการสะท้อนให้เห็นถึง

การช่วงชิงอ�ำนาจความได้เปรียบเสียเปรียบ 

หรือการฉกฉวยผลประโยชน์จากผู้ที่อ�ำนาจ 
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ทางสังคมที่ด้อยกว่า ผ่านโครงสร้างของรัฐ 

ตัวแทนของรัฐ หรือกลุ ่มอาชีพที่ถือว่าเป็น 

กลุ่มวิชาชีพชั้นสูงในสังคม ดังนั้นบุคคลหรือ

กลุม่บคุคลทีอ่ยู่ใต้โครงสร้างนี้ทัง้หมดจงึถกูเอา

รดัเอาเปรยีบและถกูหาผลประโยชน์อยูเ่สมอมา

	 ตัวอย่างความรุนแรงเชิงโครงสร้าง

ทางการศกึษา

เรื่อง คัดเลอืกผู้ใหญ่บ้านยาง

	 ในอ�ำเภอแห่งหนึง่มกีารคดัเลอืกผูใ้หญ่

บ้านยาง  โดยนายอ�ำเภอเป็นคนจดัการคดัเลอืก

หลังจากที่ได้ยางที่มีท่าทางว่องไวมาแล้ว 3 คน  

มีกติกาว่า ถ้ายางคนใดใน 3 คนนั้น นับถึง

ร้อยได้จะได้เป็นผู้ใหญ่บ้าน

	 ยางคนแรกก็เริ่มนับ “หนึ่ง สอง สาม  

สี ่ห้า...สามสกิ” นบัจนถงึสามสบิแล้วกค็ดึบ่ออก  

เป็นว่าคนแรกตกรอบไป

	 ยางคนที่สองก็นับแหม “หนึ่ง สอง 

สาม สี่ ห้า...ห้าสิก” นับจนถึงห้าสิบแล้วก็นับ

ต่อบ่ได้ คนที่ 2 ก็ตกรอบไป เหลือคนสุดท้าย  

นายอ�ำเภอก็ว่า

	 “ไอ้มา...ถ้านับหนึ่งถึงร้อยหื้อฟังได ้ 

ก็จะได้เป็นผู้ใหญ่บ้าน”

	 ยางทีช่ือ่มากเ็ริม่นบั “หนึง่ สอง สาม...

แปดสิก... เก้าสิก...เก้าสิกเก้า...” พอดีหมู่ที่มา

ผ่อการคัดเลือกก็ ไชโยโห่ร้อง เพราะว่าจะได้

ผูใ้หญ่บ้านคนนี้แน่ ๆ  ไอ่มาได้ยนิเสยีงร้องโห่ร้อง

เกดิอาการสะดุ้ง และนับต่อว่า

	 “เจ็กสกิ”

	 กเ็ป็นอนัว่านบับ่ถงึร้อย การคดัเลอืก 

ผู้ใหญ่บ้านยางเลยบ่ได้สักค�ำ

(หทัยวรรณ ไชยะกุล, 2539)

	 การคัดเลือกผู ้ใหญ่บ้าน/คัดเลือก 

ผู ้น�ำหมู ่บ ้านไม ่ใช ่การคัดเลือกจากภาวะ

ความเป็นผู้น�ำอีกต่อไป หากแต่ถูกบังคับโดย

โครงสร้างจากรัฐส่วนกลาง ที่เข้ามาครอบง�ำ

ทั้งพื้นที่และความคิด สิ่งหนึ่งที่น�ำมาเป็นตัววัด 

ว ่าใครจะได ้รับการคัดเลือกเป ็นน�ำก็คือ  

“การศึกษา” แต่ในเรื่องดังกล่าวกลับวัดการ

ศึกษาจากการนับตัวเลข “ถ้ายางคนใดใน 

3 คนนั้น นับถึงร้อยได้จะได้เป็นผู้ใหญ่บ้าน”  

มีหลายคนเข้ารับคัดเลือก จนมาถึงคนสุดท้าย 

“ก็เป็นอันว่านับบ่ถึงร้อย การคัดเลือกผู้ใหญ่

บ้านยางเลยบ่ได้สักค�ำ” ก็ยังไม่ได้รับคัดเลือก 

อีกทั้งกลายเป็นเรื่องชวนหัวเกี่ยวการนับเลข  

จนต้องเอามาล้อเลียน และเป็นการตอกย�้ำ

ว่ากลุ ่มชาติพันธุ ์ดังกล่าว นอกจากจะอยู ่ใน

ป่าในเขาแล้วยังเป็นคนที่ไร้การศึกษาอีกด้วย 

โครงสร้างทางสังคมที่เกี่ยวกับชาติพันธุ์ และ

พื้นทีด่งักล่าวท�ำให้เกดิช่องว่างและความเหลือ่ม

ล�ำ้ทางการศกึษาขึ้นอย่างเห็นได้ชัด

	 ตัวอย่างความรุนแรงเชิงโครงสร้าง

ทางเพศ

เรื่อง ก�ำเนดิมนุษย์

	 สมัยเมื่อสร้างโลก มีแม่ญิงคนพ่อ

ชายคน พอมาอยู่ทวยกันต่างฝ่ายก็ใคร ่

เป็นใหญ่ เถียงกันไปเถียงกันมา จนในที่สุด  

ฝ่ายพ่อชายอู้ว่า

	 “ข ้านี่แหละ ข ้าจะปกครองบ้าน 

ปกครองเมอืง เพราะข้าเป็นพ่อชาย แหมบดึก่อน 

ข้าจะลักนอนทวย”
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	 พ อ เ มื่ อ คื น ส ม า ชิ ก ข อ ง แ ม ่ ญิ ง  

ก็วางแผนกัน หื้อ –เยียะจะอั้น หื้อหมอย 

ท�ำหน้าที่นั้น ฯลฯ พอเดิกมาพ่อชายลัก 

มานอนทวย สมาชกิของแม่ญงิเยยีะหยงับ่ได้ 

สักอย่างก็เลยต้องค้าน (แพ้) 

	 ในที่สุดก็ต้องยอมแพ้ หื้อพ่อชาย

เป็นฝ่ายชนะแม่ญงิสูบ่้ได้เพราะอ่อนแอกว่า

(หทัยวรรณ ไชยะกุล, 2539)

	 ในนิทานพื้นบ้านล้านนามีการช่วงชิง

อ�ำนาจ และมกีารต่อรองเชงิอ�ำนาจระหว่างเพศ

ให้เห็น แต่จากตัวอย่างนอกเหนือจากความไม่

เท่าเทียมกันทางเพศแล้ว ยังสะท้อนให้เห็นถึง

ความขดัแย้งทางเพศด้วยว่า “สมยัเมือ่สร้างโลก 

มแีม่ญงิคนพ่อชายคน พอมาอยูท่วยกนัต่างฝ่าย 

ก็ใคร่เป็นใหญ่ เถียงกันไปเถียงกันมา” และ

ใช้สัญลักษณ์ทางเพศมาใช้ในการด�ำเนินเรื่อง  

จนสดุท้าย “สมาชกิของแม่ญงิเยยีะหยงับ่ได้สัก

อย่างก็เลยต้องค้าน” และ “ในที่สุดก็ต้องยอม

แพ้ หื้อพ่อชายเป็นฝ่ายชนะ แม่ญิงสู้บ่ได้เพราะ

อ่อนแอกว่า” มโนทัศน์เกี่ยวกับเพศยังชี้ให้เห็น

อีกว่าคนแพ้คือคนที่อ่อนแอ ดังนั้นผู้หญิงแพ้  

ผู ้ หญิงจึ ง เป ็น เพศที่ อ ่อนแอตามไปด ้วย  

การสร้างเรื่องเล่าในลักษณะต�ำนานดังกล่าว 

ได้กล่อมเกลาให้สังคมเชื่อว่าผู้หญิงเป็นเช่นนั้น 

และผู้หญิงมักตกเป็นเหยื่อของการคุกคามทาง

เพศอยู่เสมอ ภายโครงสร้างทางสังคมที่มองว่า

ผู้หญงิแพ้คอืผู้หญงิที่อ่อนแอ

	 3. ความรนุแรงเชงิวฒันธรรม (Cultural  

Violence)

	 ความรุนแรงเชิงวัฒนธรรม หมายถึง       

ความรุนแรงที่เกิดจากความชอบธรรมที่สังคม

ส่วนใหญ่ยอมรบั เช่น การดถูกูกลุม่ชาตพินัธุว่์า

ล้าหลงัทางภาษาและวฒันธรรม ผูช้ายสามารถ

มภีรรยาได้หลายคน   เป็นต้น ผลการวจิยัพบว่า

ความรุนแรงเชิงวัฒนธรรมที่ปรากฏในนิทาน 

พื้นบ้านล้านนามทีัง้สิ้น 4 ลักษณะ

	      3.1 ความรุนแรงเชิงวัฒนธรรม 

ทางเพศเป็นพฤติกรรมทางเพศที่ผิดท�ำนอง

คลองธรรม ผิดไปจากบรรทัดฐานของสังคม 

และผิดปกติไปจากธรรมชาติ ของทั้งเพศหญิง

และเพศชาย ขณะเดียวกันก็มีลักษณะของการ

เหยยีดหยามชาตพิันธุ์เข้ามาเกี่ยวข้องด้วย

     	      3.2 ความรุนแรงเชิงวัฒนธรรม

ทางภาษาเป ็นการล ้อเลียนหรือการดูถูก

ผ่านการออกเสียงที่ไม่ชัดเจน การใช้ค�ำที่สื่อ 

ความหมายไปคนละอย่างเพื่อให้เกิดความ

ตลกขบขัน และพบว่าเรื่องที่ เกี่ยวข ้องกับ 

ความรุนแรงทางภาษามักจะเกี่ยวข้องกับตัว

ละครที่เป็นคนต่างกลุ่มชาติพันธุ ์ คนต่างถิ่น  

คนที่ไม่มกีารศกึษาหรอืด้อยการศกึษา 

     	      3.3 ความรุนแรงเชิงวัฒนธรรม

ความเชือ่เป็นการดถูกู หรอืลบหลูวั่ฒนธรรมใด 

วัฒนธรรมหนึ่งในด้านความเชื่อ พิธีกรรม  

ตลอดจนศาสนา

	      3.4 ความรุนแรงเชิงวัฒนธรรม 

การกิน เป ็นการสร้างภาพทางลบให้กับ

วัฒนธรรมการกินให ้กับกลุ ่มชาติพันธุ ์ ใด

ชาติพันธุ์หนึ่ง หรือไม่ก็สร้างให้เกิดความเข้าใจ

ผิดเกี่ยวกับอาหาร เครื่องดื่ม หรืออุปกรณ์การ

กิน และความเข้าใจผิดดังกล่าวมักจะไปผูกโยง

กับเรื่องการศกึษา
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	 ตัวอย่างความรุนแรงเชิงวัฒนธรรม

ทางเพศ

เรื่อง แม้วเข้าโรงพยาบาล

	 แม้ว 2 คนผัวเมียอยู่ทวยกันมาเมิน  

วันหนึ่งเมยีบ่	สบาย เป็นไข้รากสาด พากันมา

ส่งโรงยา เป็นคนไข้อนาถาอยู่ได้ 14-15 วัน  

คนืหนึง่แม้วพ่อชายอยากใคร่หลบันอนทวยเมยี

บ่รู้จะเยียะจะใด (ไม่รู้จะท�ำอย่างไร) พอถึงตี 4 

เหลียวซ้ายแลขวา คนไข้หลับกันหมด บ่หัน

ไผก็ปีนขึ้นเตียง  เอาผ้าปกเหียปฏิบัติการ  

มคีนไข้คนหนึ่งนอนบ่หลับเห็นเตยีงขย่ม 	

	 ผ้าห่มก็ดิ้นขยุบ ๆ  (ยวบ ๆ ) บ่รู้จะเยียะ

จะใจก็ค่อย	 หย่อง (ย่อง) ไปบอกพยาบาลว่า

	 “คนไข้ที่เป็นแม้วหั้นฮักตาย  ขะไจล่อ

ผ้าห่มดิ้นขยุก ๆ ”

	 (เร็ว ๆ  ซ ิผ้าห่มดิ้นอยู่นะ)

	 พยาบาลก็พากันล่นมาชักผ้าออกเป็น

ว่า (กลายเป็นว่า) แม้วก�ำลังเยยีะกันอยู่

	 “อ้าว...แม้ว เยียะหยังจะอี้ คนไข้เพิ่น

ยังบ่หายเทื่อ   จะมาเยียะกั๋นได้จะใด” (ท�ำอะไร

อย่างงี้ คนไข้ยังไม่ทันหาย)

	 “เราอดบ่ได้ เราอยูม่าสกิห้าวนัแล้ว 

โอ...คุงหมอ เราขอโทษเทอะ”

	 (ผมทนไม่ไหวตั้ง 15 วันแล้ว ผม

ขอโทษ)

(หทัยวรรณ ไชยะกุล, 2539, น. 336)

เรื่อง แม้วแอ่วกาด

	 แ ม ้ ว ค น ห นึ่ ง ไ ป แ อ ่ ว ก า ด ห มั้ ว  

(ตลาดนดั) ย่างไปย่างมา (เดนิไปเดนิมา) กไ็ปยนื

อยู่ที่เพิ่นขายกล้วยทอด    เอามือล้วงกระเป๋า 

ขะแหย็ก ๆ (ขยิก ๆ) แม่ค ้ากล้วยทอดหัน 

ก็ร้องถาม

	 “เสี่ยว ๆ ซื้อกล้วยทอดแหล่ะ”  

(ซื้อกล้วยทอดหรอื)

	 “บ่...เราบ่ซือ้ เรา ๆ  คนั... -วย คนัห�ำ”

(หทัยวรรณ ไชยะกุล, 2539)

	 ตัวละครที่เป็นกลุ่มชาติพันธุ์แม้ว (ม้ง)

แสดงออกถึงพฤติกรรมทางเพศที่เสรี และ 

ไม่สนใจเรือ่งของกาลเทศะ แม้แต่ในโรงพยาบาล  

ในห้องผู้ป่วยคนไข้ เมื่อมีความต้องการเพศ 

ก็แสดงออกในเวลาและสถานที่ที่ไม่เหมาะสม  

“พอถึงตี 4 เหลียวซ้ายแลขวา คนไข ้หลับ

กันหมด บ่หันไผก็ปีนขึ้นเตียง เอาผ้าปกเหีย 

ปฏิบัติการ” จนสร้างความอับอายให้แก่ตนเอง 

แต่ในนิทานพื้นบ้านล้านนา มิได้ต้องการสื่อ

แต่เพียงเท่านั้นแต่ยังฉายภาพเหมารวมว่า 

พฤติกรรมทางเพศดังกล่าวคนเมืองไม่ท�ำกัน  

จ ะมี ก็ เ พี ย ง แต ่ ช า วป ่ า ช า ว เ ข า เ ท ่ า นั้ น  

การสร้างภาพผ่านนิทานดังกล่าวจึงเป็นอคติ

ทางชาติพันธุ ์  ในขณะที่อีกเรื่องสร้างอคติ

ทางเพศและชาติพันธุ ์ว่านอกจากจะไม่รู ้จัก

กาลเทศะแล้วยังเป็นสกปรก เห็นได้จาก “บ่...

เราบ่ซื้อ เรา ๆ คัน... -วย คันห�ำ” พฤติกรรม 

ดงักล่าวจงึถอืว่าเป็นความรนุแรงเชงิวัฒนธรรม

ทางเพศในลักษณะการให ้ภาพทางลบที ่

เหมารวมว ่ากลุ ่มชาติพันธุ ์ที่ถูกกล ่าวถึง 

มลีักษณะเช่นนัน้จรงิ 
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	 ตัวอย่างความรุนแรงเชิงวัฒนธรรม

ทางภาษา

เรื่อง อู้กันบ่รู้เรื่อง

	 มี 2 คนแม่ลูกอยู ่ทวยกัน วันหนึ่ง

ลูกสาวอายุสัก 15 ปี เมื่อยเป็นไข้ (ไม่สบายเป็น

ไข้) แม่กพ็าไปหาหมอฝรัง่ หมอฝรัง่อูภ้าษาไทย 

บ่ชัด ก็ถามว่า

	 “นูๆๆ มาไม”

	 “ข้าเจ้าเมื่อยเจ้า”

	 “มอยมากไหม”

	 ลูกสาวบ่ช่างตอบ ก็เอาแขนสะกิด 

แม่มัน ๆ  ก็ว่า

	 “มันมยีั่งใดก็บอกเพิ่นไปหยั่งอัน้ก่า”

	 “บ่นักเจ้า ม่อกบ่ะลอนพรอนแพรน

เจ้า” (กะหร็อมกะแหร็ม)

	 หมอก็ยิ้ม ๆ  เฉย ๆ  แล้วหมอก็ถามว่า 

เวลาเมื่อสัน้ก่อน เพิ่นกลัวเป็นไข้จับสั่น

	 “เวลามอยนั้น มันสั่นมั้ย”

	 ลูกสาวก็สะกิดแม่มันแหม แม่มันก็ว่า 

“มบี่มหียั่งใดก็บอกก่า อี่หน้อย”

	 “บ่สั้นบ่ยาวเจ้า พอยิ่มได้เนียะเจ้า” 

เอามอืหยกิได้

(หทัยวรรณ ไชยะกุล, 2539)

	 จากตัวอย่างท�ำให้เห็นการล้อเลียน

ภาษาของคนต่างเชื้อชาติ และกลุ่มชาติพันธุ ์

ที่ออกเสียงภาษาไทยไม่ชัด จนท�ำให้เกิดการ

เข้าใจผิด และท�ำให้การสื่อสารครั้งนั้นล้มเหลว 

กลายเป็นเรื่องตลกร้ายเช่นในตัวอย่างก็จะส่อ

ไปในทางเรื่องเพศ

	 ความรุนแรงซ้อน

	 ความรุนแรงซ ้อนนี้จะอธิบายให ้

เห็นถึงมิติความสัมพันธ์ของความรุนแรงว่า 

ความรนุแรงนัน้มไิด้เกดิขึ้นเพยีงความรนุแรงใด

ความรุนแรงหนึ่งเท่านั้น หากแต่ความรุนแรง

บางอย่างมีผลกระทบและต่อเนื่องเป็นลูกโซ ่

และจะเกี่ยวเนื่องกับความสัมพันธ์เชิงอ�ำนาจ

เสมอ ผลการวิจัยพบความรุนแรงซ้อน 3 

ลักษณะ ดังนี้

	 1. ความรุนแรงเชิงวัฒนธรรมที่ส่งผล 

ให้เกิดความรุนแรงทางตรงเป็นการละเมิด

ศีลธรรมจริยธรรมบางประการในสังคม หรือ

เป็นการดูถูกกลุ่มชาติพันธุ์ ทางด้านภาษาและ

การศกึษา ดังจะเห็นได้จากตัวอย่าง

	 2. ความรุนแรงเชิงโครงสร้างที่ส่งผล

ให้เกิดความรุนแรงทางตรง เป็นโครงสร้างทาง

สถาบัน ที่พบชัดเจนและปรากฏมากที่สุด คือ

สถาบันศาสนา และสถาบันครอบครัว ผู้วิจัย

พบว่าสถาบันเหล่านี้เป็นสถาบันที่ใกล้ชิดกับ

คนในสังคมมากที่สุด ดังนั้นการน�ำมาเป็นเรื่อง

เล่า ล้อเลียน จึงเป็นเรื่องที่ง่าย ใกล้ตัว และได้

รับผลกระทบมากที่สุด 

	 3. ความรุนแรงเชิงวัฒนธรรมที่ส่งผล

ให้เกดิความรนุแรงเชงิโครงสร้างต่อเนื่องให้เกดิ

ความรุนแรงทางตรง เป็นโครงสร้างทางสถาบนั 

ที่พบชัดเจนและปรากฏมากที่สุด คือสถาบัน

ศาสนา และสถาบันครอบครัว เช่นเดียวกับ

ความรุนแรงเชิงโครงสร้างที่ส่งผลให้เกิดความ

รนุแรงทางตรง แต่อาจมตัีวละครย่อยเพิม่ขึ้นมา 

คอื กลุม่ชาตพินัธุ ์กลุม่คนทีม่คีวามผดิปกตทิาง

ร่างกายหรอืสมอง
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	 ตัวอย่างความรุนแรงเชิงวัฒนธรรมที่

ส่งผลให้เกดิความรนุแรงเชงิโครงสร้างต่อเนือ่ง

ให้เกดิความรุนแรงทางตรง

เรื่อง ยางกับครูบา

	 พวกยางลงมาจากดอยนักขนาด

(จ�ำนวนมาก) มีทึงละอ่อน บ่าวสาวและ

คนใหญ่ เพื่อมาท�ำบุญกับครูบา (พระเถระ) 

ระหว่างทางจากดอยแผววัด ถึงวัด เป็น

ทางไกลขนาด (มาก) จะต้องหยุดค้างคืน 

ตามหนทาง (รายทาง) ช่วงทีห่ยดุค้างคนืนัน้พวก

บ่าวสาวและสามีภรรยาก็ร่วมรักต่อกันอันม่วน 

(เป็นที่สนุกสนาน) จนมาแผววัด

	 หัวหน้าพวกยาง “หมู่เราทังหลายมา

ทานกับครูบา”

	 ครูบา “ด ีด ีได้บุญได้กุศล”

	 หัวหน้าพวกยางก็ว่า	

	 “ครูบาเหย เราท่าจะบ่ได้บุญกุศล

ละค่า (ละมัง) ของท่านที่จะเอามาถวายครูบา  

มันท่าจะร้อนจะไหม้พร่องหมู่บ่าวสาวหมู่นี้มัน

เยียะกัน(สังวาสกัน) จนพอเปิด (ซีด) พอเหลือง

พู้นกว่าจะมาเถงิวัด”

(หทัยวรรณ ไชยะกุล, 2539)

	 จากตวัอย่าง แสดงให้เหน็การดถูกูทาง      

ชาติพันธุ์ยางระดับวัฒนธรรมทางเพศที่เป็น

ลักษณะเพศวิถีเสรีรัก ซึ่งขัดกับวัฒนธรรมของ

คนเมอืงทีเ่ป็นเรือ่งต้องห้าม อกีทัง้ถกูกรอบทาง

ศาสนาพุทธกั้นไว้ ขณะเดียวกันก็แฝงฝังเรื่อง

โครงสร้างความเป็นชาวป่าทีไ่ร้อารยะ “ระหว่าง

ทางจากดอยแผววัด ถึงวัด เป็นทางไกลขนาด” 

กับชาวพุทธที่เป็นอารยะ ทั้งวัฒนธรรมและ

โครงสร้างที่แตกต่างกันนี้ ส่งผลให้เกิดประเด็น

ทางเพศที่ตัวละครถูกน�ำมาล้อเลียน เสียดสี

ให้เกิดความเสียหาย “ช่วงที่หยุดค้างคืนนั้น

พวกบ่าวสาวและสามีภรรยาก็ร่วมรักต่อกัน

อันม่วน” ลักษณะดังกล่าวข้างต้นจึงเป็นความ

รนุแรงเชงิวฒันธรรมทีส่่งผลให้เกดิความรนุแรง 

เชงิโครงสร้างต่อเนือ่งให้เกดิความรนุแรงทางตรง

	 ส่วนกระบวนการสร้างความรุนแรง

ในนิทานพื้นบ้านล้านนา ปรากฏทั้งสิ้น 5 

กระบวนการ ดังนี้ 

	 1. กระบวนการสร้างให้เป็นชายขอบ/

คนอื่น เป็นกระบวนการที่ท�ำให้บุคคลหรือ

กลุ่มบคุคลมฐีานะด้อยกว่าคนกลุ่มใหญ่ ซึง่คน

เหล่านี้มักถูกกีดกัน  เอารัดเอาเปรียบในการ

เข้าถึงทรัพยากรขั้นพื้นฐานจากคนกลุ่มใหญ่ 

และสังคมจัดให้อยู่ในต�ำแหน่งแห่งที่ที่ก�ำหนด  

เป็นสดัส่วน หรอืแยกออกจากกนัอย่างเดด็ขาด  

เพื่ อ ให ้ เป ็น ไปตามมาตรฐานของสั งคม  

และผู้มีอ�ำนาจสามารถจัดการกับสิ่งต่าง ๆ 

นั้นได้ หากสิ่งนั้นเบี่ยงเบนไปจากมาตรฐาน 

ของสังคม (วัชรินทร ์ แก ่นจันทร ์, 2556)  

ในนิทานพื้นบ ้านล ้านนาพบกระบวนการ 

ดั งกล ่าวในรูปแบบของการแบ ่งแยกกัน 

ทางภาษา ชาติพันธุ์     เพื่อท�ำให้บุคคลหรือ

กลุ่มบุคคลที่ถูกกล่าวถึงตกอยู่ในภาวะของคน

ชายขอบทั้งทางภูมิศาสตร์และทางความคิด  

จนสุดท้ายกลายเป็นคนอื่นที่สังคมมองข้ามไป

ในที่สุด ดังจะเห็นได้จากตัวอย่าง 
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เรื่อง แม้วสาว

	 แม้วสาวคนหนึ่ง โดยสารรถสาย

เชยีงใหม่-ฝาง สมยันัน้ทางยงับ่ด ีรถจงึสะเทอืน 

บงัเอญิเทือ่นัน้ (ครัง้นัน้) มคีนโดยสารแน่น แม้ว

สาวต้องยืนไป ขณะยืนอยู่ก็รู ้สึกว่ามีคนมา

หยุบนม (จับนม) แม้วสาวก็ขดหนี (ขยับหนี) 

แต่ยังมีมือมาทวยหยุบแหม (มีมือตามมา

จับอีก) แม้วสาวขดตั้งแต่หลังรถไปยังหน้ารถ  

(ขยับจากหลังรถไปหน้ารถ) ก็ยังโดนหยุบแหม 

อดบ่ได้เลยบอกกับคนขับรถว่า

	 “จอด ๆ  ข้าเจ้าจะลงที่นี่แล้ว”

	 “ทางมันอันตราย ลงบ่ได้ จะฟั่งลงไป

ไหน” (จะรบีลงไปไหน)

	 “เขาหยุบนมข้าเจ้าลู่”

	 คนขบัเหลอืบเหน็ต�ำรวจนัง่อยู่ท้ายรถ

ทวย (ด้วย) จึงบอกหื้อสาวแม้วไปฟ้องต�ำรวจ  

สาวแม้วตอบว่า

	 “ฟ้องได้จะใด ต�ำหนวดกห็ยบุนมข้า

เจ้าทวยนี่” (ต�ำรวจก็จับด้วยนี่นา)

(หทัยวรรณ ไชยะกุล, 2539)

	 กลุ่มชาติพันธุ์ก็เป็นอีกตัวอย่างหนึ่ง

ที่แสดงให้เห็นกระบวนการสร้างท�ำให้เป็นชาย

ขอบ/คนอื่น จากตัวอย่าง แม้วสาวถูกคุกคาม

ทางเพศขณะเดียวกันตัวละครต�ำรวจซึ่งเป็น

ตัวแทนองค์กรรัฐที่ใช้อ�ำนาจหน้าที่ไม่ถูกต้อง 

เป็นผลท�ำให้หญิงสาวชาวแม้ว (ม้ง) เกิดความ

ไม่ไว้วางใจและพยายามหลีกเลี่ยงต่อการถูก

คุกคามจากตัวแทนของรัฐ การพยายามขยับ

หนีของแม้วสาวเป็นสัญลักษณ์แสดงให้เห็นว่า

ตนเองนั้นถูกผลักให้ไปอยู่ชายขอบของสังคม 

จนในที่สุดทนไม่ไหวจึงต้องปกป้องตัวเอง  

โดยขอลงจากรถทั้งที่รู ้ว่าหากลงระหว่างทาง

เป็นอันตราย แต่กย็งัอันตรายน้อยกว่าเมือ่เทยีบ

กับอยู่บนรถ อีกทั้งคนบนรถมองเธอเป็นคนอื่น 

เธอเป็นเพยีง “แม้วสาว” ไม่ใช่ “สาวไทย” ดงันัน้

การกระท�ำต่อเพศจงึไม่ใช่เรือ่งผดิในวธิคีดิเช่นนี้ 

	 เรื่องราวดังกล่าวมิได้เกิดขึ้นแต่เพียง

ในนทิานเท่านัน้ หากยงัพบความรนุแรงดงักล่าว 

กระบวนการดงักล่าว จากข่าวหน้าหนงัสอืพมิพ์

ว่าเธอเหล่านั้นถูกคุกคามจากนายจ้าง ถูกล่วง

ละเมิดทางเพศ ถูกขายตามแหล่งบริการต่าง ๆ   

ด้วยชุดความที่ว่า “คนอื่น” ไม่ใช่คนใกล้ชิด 

หรอืคนในครอบครัว

	 2. กระบวนการลดคุณค่าและศักดิ์ศรี

ความเป็นมนุษย์ เป็นกระบวนการลดคุณค่า 

และศักดิ์ศรีของผู ้หญิง คนพิการ ชาติพันธุ ์  

ให้ต�่ำลงโดยการท�ำให้มีความผิดปกติทาง

กายภาพ น�ำเอาลักษณะและพฤติกรรมของคน

ไปเปรียบเทียบกับสัตว์ หรือท�ำให้เป็นมนุษย์ที่

ไม่สมบรูณ์ทัง้ร่างกายและจติใจ แล้วใช้ลกัษณะ

ทางลบเหล่านี้มาท�ำให้เกดิความตลก ดงัจะเห็น

ได้จากจากตัวอย่าง

เรื่อง สองสหาย 1

	 สองสหายคนหนึ่งตาบอด คนหนึ่ง 

หูหนวก พากันไปลักไก่ คนตาบอดเข้าไปลัก 

คนหูหนวกเอิ้นบอกว่า เอาไก่พู้แดง (ไก่ตัวผู้ที่มี

หงอนแดง) เจ้าของบ้านได้ยนิกล็งมาจะยบัขโมย

มาหันใส่รอยตีนล่นเข้าเค้าจักไค (กอตะไคร้)  

ก็แต่งอู้ว่า
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	 “เอ๊ะ...รอยตีนไผเข้ามานี่ รอยตีนยั้ง 

อี้ซอกตากล้าชัดดี (รอยเท้าอย่างนี้เหยียบ

กระทงนาที่ใช้เพาะข้าวกล้าได้ดีมาก)” ใคร่ได้

เป็นลูกชายแท้

	 “ข้ามเีค้าจักไคนี้”

	 เพิ่นก็เลยยับได้ทึง 2 คน เพิ่นหันว่า

มันตาบอดหูหนวกเลยบ่เอาเรื่องมัน

	 แหมเทื่อ 2 คนนี้ก็ไปลักฆ้องวัด ลักมา

แล้วย�ำ่ใส่ขี้หมา มนักน็กึว่าแผวกลางโท่งหล่มใส่

บวกควาย มันก็แห่ฆ้อง

	 “สา...อุย ๆ  สาอยุ” เพิน่กย็บัได้ทงึ 2 คน

(หทัยวรรณ ไชยะกุล, 2539)

	 จากตัวอย่างจะเห็นว่าตัวละครแต่ละ

ตัวมีความพิการทางด้านร่างกายอย่างใดอย่าง

หนึ่ง แต่ตัวละครเหล่านี้ก็ยังถูกสร้างให้เป็นตัว

ปัญหาหรือเป็นภาระของสังคม ท�ำให้สังคม

เกิดความกลัว หวาดระแวง และตั้งข้อสงสัยว่า

ตนเองจะได้รับผลกระทบจากกลุ่มคนพิการ

เหล่านี้หรือไม่ พอเกิดชุดความคิดนี้ จึงเกิดเป็น

ภาพจ�ำลองขึ้นในใจและเหมารวมว่าคนพิการ

มักเป็นคนไม่ด ีมพีฤตกิรรมทีอ่าจเป็นภัยคกุคาม

ต่อชีวิตและทรัพย์สินได้ เมื่อเป็นเช ่นนี้เรา 

จึงไม่สามารถสลัดภาพของคนพิการให้เป็น 

คนดไีด้เลย

	 3. กระบวนการเพิม่หรอืลดอตัลกัษณ ์

เป็นกระบวนการสร้างให้บุคคลหรอืกลุ่มบคุคล

มีอัตลักษณ์เฉพาะให้เพิ่มจากอัตลักษณ์เฉพาะ

หรือลดจากอัตลักษณ์เฉพาะ ซึ่งการลดและ

เพิม่อตัลกัษณ์ดงักล่าวแม้ว่าจะท�ำให้บคุคลหรอื

กลุ่มบุคคลเปลี่ยนอัตลักษณ์ไปจากเดิมก็มิได้

มีศักดิ์ศรีเทียบเท่าคนกลุ่มใหญ่ในสังคมหรือ

คนปกติ หากแต่กระบวนการดังกล่าวเป็นการ

สนับสนุนให้เกิดความรุนแรงในระดับต่าง ๆ  

อกีด้วย 

เรื่อง ดูถูกยาง

	 เดือน 6 เดือน 7 ใกล้ปีใหม่ (ประมาณ

เดือนมีนาคม-เมษายน ก่อนสงกรานต์) ยาง

จะลงดอยเอาของป่ามาขาย เป็นต้นว่า น�้ำเผิ้ง  

(น�้ำผึ้ง) เห็ดลม, ยาต้มเป็นมัด ๆ  ยางจะเอาลง

มาแลกพรกิ

	 วันหนึ่ง เสี่ยวยางลงมาตีนดอย  

หันเพิ่นปลูกพริกแล้ง (หน้าแล้ง) งามขนาด 

(เจริญงอกงาม) ก็ไปถามเจ้าของสวนว่าเยียะ

จะใด 

	 “พ่อเสี่ยวปลูกพริกจะใด งามล�้ำงาม

เหลอื” (ปลูกยังไง…)

	 “ปลกูพรกิมนัง่ายจะตาย 2 คนผวัเมยี

ช่วยกัน ผัวอยู่หัวแปลงเมียอยู่หางแปลงปลูก

พริกหันหน้า เข้าหากัน ปลูกมาปะกันทัดใด 

(ปลูกมาบรรจบกันที่ไหน) ก็เอาหันเหียค�ำพริก

ก็ออกมางาม หน่วยบ่ะเหละบ่ะเหล้น” (ผลโต)

	 พอเสี่ยวยางได้ยินก็ม�้ำมึก (กลั้นใจ-

อดทน) ในหัวใจได้พริกก็พิกบ้านบนดอยแหมปี

หนึง่เสีย่วยางกล็งมาทีส่วนเก่า เจ้าของสวนพรกิ

ก็ถามเสี่ยวยาง

	 “เป็นใดพร่อง พรกิงามก่อ”

	 “งามขี้เนียะก่ะ  เพิ่นเล่ากันธึด ๆ”  

(เขาเล่ากันทั่วหมู่บ้าน)

(หทัยวรรณ ไชยะกุล, 2539)
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	 หากพิจารณาเนื้อหาของนิทาน 

จากตัวอย่าง จะเห็นว่ากลุ่มชาติพันธุ์ยางเป็น 

กลุ ่มที่ขยันขันแข็งในการท�ำงาน สะสมหรือ

หาของป่าลงมาขายปีละครั้ง ขณะเดียวกัน 

ก็มีความรู ้ เรื่องของป่า สมุนไพร ตลอดจน

การค้าขายแลกเปลี่ยน แต่ตัวอย่างจากนิทาน 

เรื่องนี้กลับลดอัตลักษณ์เหล่านี้ลง ให้ภาพ 

ข ้ างต ้นอย ่ าง เลือนรางหรือแทบไม ่ เ ห็น  

เพราะอัตลักษณ์ทางเพศ อัตลักษณ์ของคน 

ทีโ่ง่ทึม่ ไม่ทนัคนกลบัปรากฏเด่นชดัขึ้นมาแทนที่ 

ชดุความคดินี้ไม่ได้เกดิขึ้นเฉพาะกลุม่ชาตพินัธุน์ี้

เท่านัน้ หากแต่นทิานหรอืผูเ้ล่าต้องการล้อเลยีน 

ใครหรือกลุ ่มชาติพันธุ ์ใดก็เปลี่ยนตัวละคร

ให้เป ็นบุคคลนั้นหรือกลุ ่มชาติพันธุ ์นั้น ๆ 

กระบวนการดังกล่าวท�ำให้เกิดภาพด้านลบ

และเกิดความเข้าใจผิด ต่อเนื่องมาตราบที่ตัว

ละครนั้นยังถูกน�ำมาเล่าต่อในทางที่ผิดจาก

ความเป็นจรงิ 

	 4.  กระบวนการท�ำให ้ เป ็นสินค ้า  

เป็นกระบวนการทีม่กีารตกลง ต่อรอง แลกเปลีย่น 

ซื้อขาย สิ่งใด ๆ ให้กลายเป็นสินค้า หรือมี

ลักษณะคล้ายสินค้า ผลการวิเคราะห์นิทาน

พื้นบ้านล้านนาในประเด็นนี้จะพบกระบวนการ 

ดังกล ่าวเกี่ยวข ้องกับอุดมการณ์ทางเพศ  

ที่มองว่าผู้หญิงเป็นเพียงวัตถุทางเพศสามารถ

ซื้อขาย แลกเปลี่ยนหรือท�ำให้กลายเป็นสินค้า

ของผู ้ใช้บริการและอุดมการณ์ปิตาธิปไตย 

ที่ ให ้ความส�ำคัญกับเพศชาย ดังจะเห็นได้ 

จากตัวอย่าง

เรื่อง แขกจอมขี้ช ิ (แขกขี้เหนยีว)

	 มีแขกคนหนึ่งหื้อคนไทยเซาะเมียหื้อ  

(หาเมียให้) ถ้าแม่ญิงคนใดยอมเป็นเมียแขก  

ใคร่ได ้อะหยังจะหื้อ บ่ว ่าตู ้ เย็น พัดลม ทีว ี 

ก็จะหื้อ ที่นี้เซาะไผบ่ได้  คนไทยก็วางแผน

ล่อลวงแขกโดยไปเซาะกะเทยมาแต่งตัวเป็นแม่

ญิง แขกก็หลงเชื่อ ซื้อพัดลม ตู้เย็น และทีวีหื้อ  

พอเมือ่คนืแขกกพ็าเข้าห้อง ได้สกัค�ำ (สกัประเดี๋ยว)  

ก็ออกมาหานายหน้าคนไทย

	 “อนีี้ ตเูยน็กใ็ห้แล้ว ทวีกีใ็ห้แล้ว พดัลม

ก็ให้แล้ว แล้วมันมทีี่ไหน”

(หทัยวรรณ ไชยะกุล, 2539, น. 330)

	 โ ดยปกติ แ ล ้ ว ก า รค ้ า ข ายหรื อ 

แลกเปลี่ยนต่าง ๆ ย ่อมต้องมีทุน แต่ใน

กระบวนการนี้จากตัวอย่างทั้งหมด จะพบ

ลักษณะร่วมกันอย่างหนึ่งก็คือทุนที่ใช้ในการ

แลกเปลีย่นแล้วกลายเป็นกระบวนการท�ำให้เป็น

สินค้าก็คือ “ร่างกาย” เมื่อร่างกายกลายเป็น 

ต้นทุนในการซื้อขายหรือแลกเปลี่ยนก็มักจะ

ปรากฏในรูปแบบของการใช้แรงงาน หรือการ

ตกเป็นทาสของผูซ้ื้อ แต่ในนทิานพื้นบ้านล้านนา

พบว่า ร่างกายกลายเป็นทนุทางด้านการตกเป็น

วัตถุทางเพศ การได้มาซึ่งสิ่งที่ตนเองปรารถนา

หรอืต้องการต้องแลกมาด้วยการมเีพศสมัพนัธ์

หรือยอมตกลงว่าจะเป็นคู่ชีวิต ชุดความคิดนี้

ท�ำให้เกดิการขายบรกิารทางเพศทัง้ทีเ่ต็มใจและ

จ�ำเป็นเกิดขึ้นมากมายในสังคม และนับวันจะ

กลายเป็นเรือ่งธรรมดาเพราะผูซ้ื้อกเ็ต็มใจผูข้าย

ก็ยอม การมองเรื่องเพศว่าเป็นสินค้าเป็นเรื่อง

ส่วนบุคคล แต่หากมองประเด็นด้านกฎหมาย

และศลีธรรมคงจ�ำเป็นต้องกลับมาทบทวน 
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	 5. กระบวนการสร้างความชอบธรรม 

เป็นกระบวนการก�ำจัด “คนอื่น” ที่มีลักษณะ

ผิดแผกแตกต่างไปจากคนกลุ่มใหญ่ โดยการ

ใช้ความรุนแรงในรูปแบบใดรูปแบบหนึ่ง หรือ

หลายรูปแบบก็ได้ โดยมีเหตุผลหรือชุดความ

จริงรองรับว่า สิ่งที่ก�ำลังก�ำจัดอยู่นั้นเป็นสิ่งที่

อันตราย ไม่ใช่มนุษย์ หรอืไม่ใช่สิ่งมคี่า 

เรื่อง ฆ่ายักษ์

	 มียักษ์ตนหนึ่งเข้ามาจับเด็กกินเป็น

อาหาร ชาวบ้านต่างเดือดร้อนและหวาดกลัว 

ทีนี้มีแม่หม้ายคนหนึ่งกลัวว่ายักษ์จะมาจับลูก

ของตนเป็นอาหาร จึงคึดจะหาคนมาฆ่ายักษ ์ 

ขณะที่ก�ำลังเดินไปนั้น ไปเจอไก่ตัวหนึ่ง  

ถามว่าจะไปไหน แม่หม้ายบอกจะไปฆ่ายักษ์  

ไก่ก็บอกว่าคนจะไปช่วย เดินไปสักหน้อยเจอ

ปลากั้งก�ำลังเล่นน�้ำอยู่ พอปลากั้งรู ้ว่าจะไป 

ฆ่ายักษ์ก็อาสาไปช่วย ทั้งสามจึงเดินทาง ต่อไป

จนเจอแมงป่อง ๆ  กอ็าสาจะไปช่วย ในทีส่ดุกม็า

เจอบ่าฟักหม่น (ฟักเขียว) และบ่าหิน (ก้อนหิน) 

ซึ่งก็ได้สมาชกิฆ่ายักษ์เพิ่มขึ้น

	 เมื่อทั้งหมดมาถึงที่อยู่ของแม่หม้าย 

ก็ตกลงนัดหมายกัน บ่าหนิบอกว่า

	 “เอาข้าไว้ที่นี่ บ่ถ้าเอาขึ้นไปบนเรอืน” 

	 ส่วนปลากัง้ก็บอกว่า

	 “เอาข้าไปไว้ทีเ่ตาไฟเน่อ ข้าจะอยูข่ีเ่ถ้า” 

	 แมงป่องก็ว่า

	 “เอาข้าไปไว้ทีน่�ำ้บวย” (กระบวยตกัน�ำ้) 

บ่าฟักหม่นบอกว่า

	 “เอาข้าไปแขวนไว้ที่ปากประตู” 

	 ไก่ก็ว่า

	 “เอาข้าไปไว้ทีพ่ื้นกน้ท”ุ (ใต้ถนุตรงกบั

ด้านหลังของตัวบ้าน)

	 พอถึงกลางคืนยักษ์มาเซาะกินหละ

อ่อน (หากนิเด็ก) ไก่ที่อยู่บ้านแม่หม้ายก็ขันว่า

	 “ยักษ์ตาแดงมากนิลูกกูเทอะ”

	 ยักษ์ได้ยินก็อู ้ว่า “ที่ไหน ๆ เพิ่นกลัว

กูไปตกไปเสี้ยง  (ไปหมด) มาท้าทายกูลู่เนียะ”  

ว่าแล้วยักษ์ก็ล่นขึ้นเรือน  (วิ่ง...) ขะล่มต้มต�้ำ 

(โครมคราม) เอาหัวไปชนบ่าฟัก  หม่นแกว่ง

ไปแกว่งมา ยักษ์ก็ล่นเข้าไปในเตาไฟ จะไป 

ดงัไฟคอย (จดุไฟด)ู ปลากัง้กด็ดีขี้เถ้าใส่ตายกัษ์  

ยักษ์จึงได้คล�ำไปหาหม้อน�้ำ จะเอาน�้ำล้างหน้า 

พอดีถูกแมงป่องจี้ มืดก็มืด เจ็บก็เจ็บ ผ่อหายัง

บ่หัน (มองอะไรไม่เห็น) ย�่ำคันไดหวิด เอาหัวไป

บุบบ่าหนิเลยตายที่หัน้ (เหยยีบบันไดพลาด...)

(หทัยวรรณ ไชยะกุล, 2539)

	 ยักษ์ตาแดงถูกก�ำหนดบทบาทให้เป็น

ผู้กระท�ำความรุนแรงก่อน ดังนั้นการตอบโต้

กับยักษ์ตาแดงจึงจ�ำเป ็นต้องตอบโต้ด ้วย 

ความรุนแรงเช่นเดียวกัน ความชอบธรรมดัง

กล่าวเป็นผลให้ผู ้รับสารเกิดความเชื่ออย่าง

ปักใจว่าการจัดการด้วยความรุนแรงนั้น ไม่ใช่

ความผิด ขณะเดียวกันหากมีเหตุการณ์หรือ

ลกัษณะของปัญหาทีเ่กดิขึ้นในลกัษณะทีเ่หมอืน

หรือคล้ายกันก็จะใช้บรรทัดฐานในการจัดการ

เรื่องที่เกิดก่อนหน้ากับเหตุการณ์ที่เกิดขึ้นใน

ปัจจุบัน
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สรุปและอภปิรายผลการวจิัย
	 ความรุนแรงที่ปรากฏในนิทาน 

พื้นบ้านล้านนา

	 ความรุนแรงเดี่ยว เป็นปรากฏการณ์

ความรุนแรงในลักษณะต่าง ๆ ตามแนวคิด 

ของ Johan Galtung ที่ปรากฏอยู ่ในนิทาน 

พื้นบ้านล้านนา ซึง่ความรนุแรงดังกล่าวปรากฏ

ทั้ง 3 ลักษณะ ได้แก่ ความรุนแรงทางตรง  

ความรุนแรงเชิงโครงสร้าง และความรุนแรง

เชงิวัฒนธรรม

	 1.	 ความรุนแรงทางตรง (Direct 

Violence)   พบ 4 ลักษณะ โดยพบความรุนแรง

ทางร่างกายมากทีส่ดุ  รองลงมาคอืความรุนแรง

โดยการประทษุวาจา  ความรนุแรงต่อทรัพย์สนิ 

และความรุนแรงทางเพศ ตามล�ำดับ

	 2. 	 ความรุนแรงเชงิโครงสร้าง (Structural  

Violence) พบ 3 ลักษณะ โดยพบความรุนแรง 

เ ชิ ง โครงสร ้ า งทางการศึกษามากที่ สุ ด  

รองลงมาคือความรุนแรงเชิงโครงสร้างทาง

เพศ และความรุนแรงเชิงโครงสร้างทางอาชีพ/

ต�ำแหน่ง ตามล�ำดับ

	 3. 	ความรนุแรงเชงิวฒันธรรม (Cultural  

Violence) พบ 4 ลักษณะ โดยพบความรุนแรง

เชิงวัฒนธรรมทางเพศมากที่สุด รองลงมา

คือความรุนแรงเชิงวัฒนธรรมทางภาษา  

ความรุนแรงเชงิวฒันธรรมความเชื่อ และความ

รุนแรงเชงิวัฒนธรรมการกนิ ตามล�ำดับ

	 ส่วนความรุนแรงซ้อน เป็นมิติความ

สัมพันธ์ของความรุนแรงที่มิได้เกิดขึ้นเพียง

ความรนุแรงใดความรนุแรงหนึง่เท่านัน้ หากแต่

ความรนุแรงบางอย่างมผีลกระทบและต่อเนือ่ง

เป็นลูกโซ่ และจะเกี่ยวเนื่องกับความสัมพันธ ์

เชิงอ�ำนาจเสมอ  ผลการวิจัยพบความรุนแรง

ซ้อน 3 ลักษณะ ได ้แก ่ ความรุนแรงเชิง

วัฒนธรรมที่ส่งผลให้เกิดความรุนแรงทางตรง         

ความรุนแรงเชิงโครงสร้างที่ส ่งผลให้เกิด 

ความรุนแรงทางตรงและความรุนแรงเชิง

วัฒนธรรมที่ส ่งผลให้เกิดความรุนแรงเชิง

โครงสร้างต่อเนื่องให้เกดิความรุนแรงทางตรง 

	 กระบวนการสร้างความรุนแรงใน

นทิานพื้นบ้านล้านนา

	 กระบวนการสร ้ างความรุนแรง

ในนิทานพื้นบ้านล้านนา พบว่ามีทั้งสิ้น 5 

กระบวนการ ได้แก่ กระบวนการสร้างให้เป็น

ชายขอบ/คนอื่น  กระบวนการลดคุณค่าและ

ศักดิ์ศรีความเป็นมนุษย์  กระบวนการเพิ่มหรือ

ลดอตัลกัษณ์  กระบวนการท�ำให้เป็นสนิค้า และ

กระบวนการสร้างความชอบธรรม 

	 จาการวิจัยพบว ่าความรุนแรงที่

ปรากฏในนิทานพื้นบ้านล้านนาสอดคล้อง

กับความรุนแรงที่ปรากฏในวรรณกรรม 

เรื่องอื่น ๆ ของ โขมสี แสนจิตต์ (2548)  

เรื่องความรุนแรงในปัญญาสชาดก  บาหยัน    

อิ่มส�ำราญ (2548) เรื่องเสือโค ความรุนแรง 

และการสืบทอด  ปฐม หงษ์สุวรรณ (2551, 

2556) เรือ่งลวัะกนิคน: วาทกรรมการสร้างภาพ

ลักษณ์ความรุนแรงจากต�ำนานและพิธีกรรม

ของคนต่างชาติพันธุ์ และเรื่องอมราพิศวาส:  

ผู ้ หญิ ง รั ก กั บพระนั ย ขอ งความรุ น แ ร ง  

พรรณราย ชาญหิรัญ (2553) เรื่องไกรทอง:  

ความรุนแรงระหว ่ าง เผ ่ าพันธุ ์ และ เพศ   

ระพี อุทีเพ็ญตระกูล (2551) เรื่องความรุนแรง

ในวรรณคดีเสภาเรื่องขุนช้างขุนแผน  วัชรินทร์ 

แก่นจันทร์ (2556) เรื่องวาทกรรมความรุนแรง
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ในนทิานข�ำขนัของล้านนา ความรนุแรงทีป่รากฏ

ในวรรณกรรมประเภทต่าง ๆ  ได้สืบทอดและ

สานต่อมายังวรรณกรรมร่วมสมัย บทโทรทัศน์ 

หรือแม้แต่สร้างความชอบธรรมในการใช้ความ

รุนแรง โดยยึดโยงกับตัวอย่างในวรรณกรรม

ว่าเป็นสื่อแทนความคิด ดังนั้นการเลียนแบบ

พฤตกิรรมของตัวละครจงึถอืว่าชอบธรรม

	 ส่วนกระบวนการสร้างความรุนแรง 

มีลักษณะแบบคู่ตรงข้ามให้เห็นตลอดทั้งเรื่อง 

และปรากฏทุกกระบวนการ แสดงให้เห็นความ

สัมพันธ์เชิงอ�ำนาจที่ฝ่ายหนึ่งมีอ�ำนาจมากกว่า

อีกฝ่ายหนึ่งมีอ�ำนาจน้อยกว่า หรือการต่อรอง

เชิงอ�ำนาจระหว่างคนเมือง (ล้านนา)-ชาติพันธุ์ 

คนภาคเหนือ-คนภาคอื่น คนที่มีต�ำแหน่งสูง-

กับคนที่มีต�ำแหน่งต�่ำกว่า ชาย-หญิง คนปกติ-

คนพิการ คนในเมือง-คนบ้านนอก ประเทศ

พัฒนา-ประเทศด้อยพัฒนา มนุษย์-อมนุษย์  

ตวัละครเหล่าถกูสร้างให้มบีทบาทอย่างมากใน

การผลิตซ�้ำตัวแทนของผู้กระท�ำความรุนแรง

และผู้ได้รับผลจากความรุนแรงระดับต่าง ๆ  

ข้อเสนอแนะ
	 1. ข้อเสนอแนะในการน�ำผลการ

ศกึษาไปใช้

	 การแก ้ ไขป ัญหาความรุนแรงใน

สังคมอาจท�ำโดยการน�ำวิธีการแก้ไขปัญหา

ความรุนแรงจากตัวละครมาปรับใช้ เพราะ

วรรณกรรมเป็นผลิตผลจากประสบการณ์

ทางสังคมของมนุษย์ ทั้งนี้อาจต้องหาวิธีการที่ 

เหมาะสมร่วมกัน จึงจะเป ็นทางออกและ

คลี่คลายปัญหา

	 2. ข้อเสนอแนะการวจิัยครั้งต่อไป

	 ความขัดแย้งและความรุนแรง เป็น

ปัญหาที่กระทบต่อบุคคลทุกระดับ ดังนั้น

ในการแก้ไขหรือคลี่คลายปัญหาความขัด

แย้งและความรุนแรงจ�ำเป็นที่จะต้องศึกษา

ประวัติศาสตร์ที่ผ่านมาว่ามีการแก้ไขอย่างไร 

แก้ไขด้วยวิธีใด ทางหนึ่งที่น่าสนใจก็คือการ

ศึกษาความรุนแรงจากตัวบท (Text) ประเภท

ต่าง ๆ  เช่น วรรณกรรม หรือสื่อประเภทต่าง ๆ   

น�ำมาเปรียบเทียบ ดูพัฒนาการ ดูแนวโน้ม 

เพื่อวิเคราะห์และน�ำไปสู่การแก้ไขปัญหาหรือ 

ลดระดับความรุนแรงในสังคมได้
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