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บทที่ 2

แนวคิด ทฤษฎี และงานวิจัยที่เกี่ยวของ

ในการศกึษาเรือ่ง กระบวนการขบัเคลือ่นของสงัคมตอการแกไข ประมวลกฎหมายอาญา 

มาตรา 276 กบัการสรางวาทกรรมเรือ่งสทิธเินือ้ตัวรางกายของผูหญงิ ใชแนวคดิทฤษฎ ีประกอบดวย

1. แนวคิดเรื่องวาทกรรมความรุนแรงทางเพศ (Gender Violence Discourse)

2. แนวคิดเรื่องสิทธิเนื้อตัวรางกายของผูหญิง (Women’s Body Right)

3. แนวคิดเรื่องการเคลื่อนไหวทางสังคมรูปแบบใหม (New Social Movement)

แนวคิดเรื่องวาทกรรมความรุนแรงทางเพศ

(Gender Violence Discourse)

สูความเขาใจเรื่องความรุนแรง

โดยทั่วไปแลวความรุนแรง หมายถึง การที่ฝายหนึ่งใชกําลังอํานาจเขาทํารายอีกฝาย

หนึ่ง อันมีผลกระทบตอรางกายเปนสําคัญ แตความรุนแรงในครอบครัวไมไดหมายความเพียงเทา

นั้น แตรวมถึงการทํารายกันทางดานจิตใจและอารมณ (physically and psychologically) ของอีก

ฝายหนึ่งดวย การทํารายรางกายสวนใหญ อาจเริ่มจากการตี ตบหนา เตะ ตอย ซึ่งทําใหเกิดเพียง

แครอยฟกช้ําดําเขียวตามเนื้อตัวรางกายเทานั้น หรืออาจเปนการกระทําที่รุนแรงหนักหนวงขึ้นไป

อีกก็ได ไมวาจะกระทําโดยอวัยวะหรือโดยอาวุธจนถึงขั้นที่ผูถูกทํารายไดรับอันตรายสาหัสหรือ

ถึงแกชีวิตได... สวนการทํารายทางดานจิตใจ มักเปนการพูดจากาวราว การเพิกเฉยหรือละเลย 

รวมทัง้การกดขีข่มเหงจติใจ อันทาํใหอีกฝายหนึง่ตกอยูในภาวะของความหวัน่ไหว ความหวาดระแวง

และความกลัวซึ่งกอใหเกิดการขาดความเชื่อมั่นในตนเอง (จิตฤดี วีระเวสส, 2543, น. 223-232)

ความรุนแรงมีลักษณะเปนกระบวนการ (Process) มากกวาเปนผลของการกระทํา

แบบใดแบบหนึ่ง นั่นคือประกอบดวยที่มาของความรุนแรง เปาของความรุนแรง (Adeniran & 

Alexander, 1983;  ชัยวัฒน สถาอานันท, 2533 อางถึงใน กฤตยา อาชวนิจกุล, 2542, น. 497) 

นักวิชาการสันติศึกษา (peace studies) สวนใหญแบงความรุนแรงออกเปน 2 ประเภท คือ

1. ความรุนแรงทางตรงหรือความรุนแรงสวนบุคคล (personal violence) เปนความ

รุนแรงที่มีผลในเชิงการทํารายรางกายและมีผูกระทํา ที่มาของความรุนแรงนี้อาจเกิดขึ้นโดยเจตนา
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หรือไมก็ได ซึ่งพิจารณาไดสองประการ กลาวคือ ประการแรกพิจารณาวาความรุนแรงนั้นกอข้ึน

โดยใคร อาจเริ่มจากตัวบุคคลหรือปจเจกไปสูกลุมบุคคลหรือฝูงชน (Mob) ประการที่สองใหความ

สนใจที่เครื่องมือที่ใชในการกอความรุนแรง โดยอาจเริ่มตนตั้งแตรางกายมนุษยเองไปจนถึงการใช

อาวุธและพิจารณาผลที่เกิดขึ้นตอรางกายของมนุษย ไดแก ผลในเชิงทํารายรางกาย และขัดขวาง

การทํางานของรางกาย

2. ความรุนแรงเชิงโครงสราง (structural violence) หมายถึง อะไรก็ตามที่มาทําให

เกิดชองวางระหวางศักยภาพของมนุษย (potentiality) กับส่ิงที่มนุษยเปนอยูจริง (actuality) ความ

รุนแรงเชิงโครงสรางจึงเปนแนวคิดที่กวางขวางครอบคลุมในมิติตาง ๆ ไดแก มิติในทางเศรษฐกิจ 

สังคม และการเมือง

ความแตกตางที่ชัดเจนระหวางความรุนแรงทางตรงกับความรุนแรงเชิงโครงสราง

ดังกลาวนั้น จะเห็นไดวาความรุนแรงเชิงโครงสราง ไมมีตัวตนของ “ผูกระทํา” หรือ “ผูราย” ตัวการ

หรือผูกระทําคือตัวโครงสรางนั่นเอง ชวงระยะเวลาที่เกิดความรุนแรงเชิงโครงสรางจึงมีความตอ

เนื่องและยาวนาน จนกระทั่งผูคนในสังคมเกิดความเคยชิน โดยไมไดรูสึกวาเปนความรุนแรง 

เพราะโครงสรางที่วานี้ไดปลูกฝงอุดมการณทางความคิด ผานกระบวนการขัดเกลาทางสังคมใน

รูปแบบของภาษา วรรณกรรมงานเขียนตาง ๆ ตลอดจนตัวบทกฎหมายที่ชัดเจนตอเร่ืองความ

ไมเสมอภาคระหวางเพศ จึงอาจกลาวไดวาการอธิบายความรุนแรงในมุมมองของสตรีนิยมนั้น

ความรุนแรงตอผูหญิงมีรากเหงามาจากความสัมพันธเชิงอํานาจระหวางความเปนหญิงและชาย 

หรืออีกนัยหนึ่งก็คือ ผูหญิงถูกกระทํารุนแรงเพราะวาผูหญิงเปนผูหญิงนั่นเอง

การศึกษาเรื่องความรุนแรงในระยะแรก เปนการศึกษาที่มุงเนนไปยังความรุนแรงที่เกิด

ข้ึนนอกบาน เชน การขมขืน การฆาตกรรมที่กระทําโดยคนแปลกหนา ส่ิงเหลานี้ถูกมองวาเปน

อาชญากรรม ในขณะที่ความรุนแรงในครอบครัวไดรับการตระหนักถึงนอยมาก และความรุนแรงที่

เกิดขึ้นไมไดถูกมองวาเปนอาชญากรรม ทั้งนี้เพราะสังคมยังมองครอบครัวในฐานะของจุดรวม

ความรัก ความสงบราบรื่น เปนสถานที่ที่ปกปองคุมครองคนในครอบครัว คนไมมีครอบครัว ไมมี

บาน บางครั้งก็ถูกตตีราจากสังคม ถูกบังคับใหกลับไปสูครอบครัว (Wexler 1982; Brown 1987 

อางถึงใน วิลาสินี พนานครทรัพย, 2545, น. 7)

ในงานศกึษาเรือ่งกระบวนการยติุธรรมเชงิสมานฉนัท การเยยีวยาความรนุแรงในครอบครวั

ของ จฑุารตัน เอือ้อํานวย ไดอธบิายถงึความหมายและขอบเขตของปญหาความรนุแรงในครอบครัว

ในมิติมุมมองของนักสังคมวิทยา ความรุนแรงในครอบครัวในมุมมองของนักสังคมวิทยา มองวา

เปนเรื่องของโครงสรางทางสังคมที่มีผลกระทบตอผูคนและพฤติกรรมของคนในสังคม สังคมที่นิยม

ยกยองพอเปนใหญ (Patriarchal Society) คือสังคมที่กําหนดและควบคุมกฎเกณฑโดยผูชาย เชน
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สังคมชาวเอเชีย นั้นจะสรางสมาชิก “ผูชาย” ที่แสดงใหเห็นถึงความสัมพันธเชิงอํานาจระหวางชาย

และหญิง โดยผูชายจะใชอํานาจอยูเหนือผูหญิง ในขณะที่สราง “ผูหญิง” ใหเปนฝายเก็บกดและ

ยอมตามมากกวาสังคมที่ถือวาแมเปนใหญ (Matriarchal Society) และสังคมที่ถือวาพอแมเปน

ใหญเทากัน (Egualitarian Society)

Merton นักสังคมวิทยาที่มีชื่อเสียง (Julian & Kornblum, 1983, p. 82 อางถึงใน 

จุฑารัตน เอื้ออํานวย, 2547, น. 5) กลาวไวในทฤษฎีอะโนมี (Merton’s Theory of Anomie) ของ

เขาวา

ที่ใดที่มีการติดตอสัมพันธระหวางคนตางเพศ ที่มีการใหคาแกเพศทั้งสองแตกตาง

กัน และการบรรลุถึงบทบาททางเพศดังกลาวถูกยับยั้งหรือประสบอุปสรรคที่นั่นก็

จะมีอัตราการเกิดความรุนแรงทางเพศสูง กลาวอีกนัยหนึ่งวา ถาสังคมใดสงเสริม

ใหเกิดความเทาเทียมทางเพศกันมากขึ้นเทาใด อัตราการเกิดความรุนแรงทาง

เพศในสังคมนั้นยอมจะลดลงเทานั้น

นักสังคมวิทยาที่มีชื่อเสียงอยาง Gell and Strauss ไดมีสวนทาํใหนักสังคมวิทยาทั่วไป

เร่ิมหันมาสนใจศึกษาความรุนแรงในครอบครัวในระดับที่กวางขึ้น ผลของการศึกษาสรางความ

แปลกใจใหกับขอคนพบที่วา ความรุนแรงระหวางสมาชิกในครอบครัวเกิดขึ้นมากกวาความรุนแรง

ที่ไดรับจากบุคคลภายนอกครอบครัว งานของ Gell and Strauss ไดชี้ใหเห็นวา ครอบครัวไมได

เปนสถานที่ที่สงบราบเรียบ แตครอบครัวเปนสถานที่มีแนวโนมในการเกิดความขัดแยงมากที่สุด

สถาบันหนึ่ง

ในขณะที่นักจิตวิทยามองปญหาความรุนแรงในครอบครัววาเปนปญหาที่ผูกระทําการ

รุนแรงมีลักษณะบุคลิกภาพที่ผิดปกติเฉพาะบุคคล โดยใหเหตุผลวา ผูเปนสามีในครอบครัวอื่น ๆ 

ที่อยูภายใตโครงสรางสังคมในระดับชนช้ันเดียวกัน ไดรับการขัดเกลาจากวัฒนธรรมทางสังคม

แบบเดียวกัน มิใชจะกระทํารุนแรงตอภรรยาเชนเดียวกันทุกครอบครัว มีเพียงสวนนอยเทานั้นที่

กระทําพฤติกรรมเชนนี้

การอธิบายความรุนแรงในครอบครัวตามแนวคิดสตรีนิยม มีพื้นฐานความคิดวา  

การทํารายภรรยาถูกทําใหเปนความถูกตองทางประวัติศาสตรเพื่อการกดขี่ ครอบงํา และควบคุม 

ผูหญิงในโครงสรางครอบครัวแบบชายเปนใหญ

นักสตรีนิยม (Feminism) ชี้ใหเห็นวาความรุนแรงเปนเรื่องของ “เพศ” และ “อํานาจ” ที่

อยูเบื้องหลังการถายทอด ผลิตซ้ําทางวัฒนธรรมที่ใหคาความสําคัญและชื่นชมชายมากกวาหญิง 

โดยนิยามความรุนแรงในครอบครัวในมุมมองของผูหญิงหมายรวมถึง การที่เหยื่อ (ภรรยา) สูญเสีย

พื้นที่แหงความเปนสวนตัว การถูกทํารายทางเพศ (ถูกขมขืน) สูญเสียความเชื่อมั่น ถูกทําให 
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โดดเดี่ยว ถูกตามตื้อทํารายซ้ํา ๆ และรวมทั้งถูกขมขูคุกคามดวยวิเคราะหขอบเขตความหมายตาม

นัยของ “บุคคลผูกระทําหรือตกเปนเหยื่อการกระทํา”

หากยอนกลับไปศึกษาวา ความรุนแรงในครอบครัว ระหวางสามีและภรรยา เกิดขึ้น 

ไดอยางไร อะไรคือปจจัยที่ทําใหความรุนแรงดํารงอยูคูกับระบบของครอบครัวที่มีสามีและภรรยา 

นัน่เพราะวาผูหญงิตองตกอยูภายใตการครอบงาํของอดุมการณแบบชายเปนใหญ และกระบวนการที่

หลอหลอมใหผูหญงิตองตกอยูภายใตอุดมการณนัน้เกดิจากโครงสรางทางสงัคมทีเ่กีย่วโยงแนนหนา

กับระบบความคิด ความเชื่อ และวัฒนธรรม ที่ใหผูชายมีอํานาจอยูเหนือผูหญิงตลอดมา

ซิโมน เดอ โบวัวร (Simone De Beauvoir) นักสตรีนิยมชาวฝรั่งเศสที่มีชื่อเสียงเจาของ

ประโยคทองในหนังสือ The Second Sex ที่วา “เรานั้นไมไดเกิดมาเปนผูหญิง แตเราถูกทําให

กลายเปนผูหญงิ” (One is not born, but other becomes a woman) จากคาํกลาวของ ซโิมน เดอ โบ

วัวร สะทอนใหเห็นวา “ความเปนหญิง” และ “ความเปนชาย” เปนสิ่งที่สังคมไดสรางขึ้นมา และ

กําหนดความแตกตางระหวางเพศทั้งสอง ภายใตโครงสรางทางสังคมแบบ “ชายเปนใหญ” 

(Patriarchy) เมือ่เกดิ “ความแตกตางระหวางเพศ” จงึทาํใหเกดิ “ความไมเทาเทยีมระหวางเพศ” ข้ึน

กาญจนา แกวเทพ (2540, น. 68) อธิบายใหเห็นถึงความสัมพันธระหวางเพศหญิงและ

เพศชายวา เปนความสัมพันธที่มีลักษณะไมเทาเทียมกันมาตั้งแตสังคมในอดีตจนถึงปจจุบัน และ

ไมวาสังคมจะเปลี่ยนแปลงไปแคไหน ความไมเทาเทียมกันระหวางเพศก็จะยังเปนปญหาคูกับโลก

ตอไป ถึงแมวาอาจจะมีการเปลี่ยนแปลงรูปแบบเนื้อหาไปบาง แตทวาสิ่งที่ไมเปลี่ยนแปลงอยู

ตลอดเวลา ก็คือ การเอารัดเอาเปรียบระหวางเพศ นั่นเอง

เอเดรียน ริช (Adrienne Rich) นักสตรีนิยมชาวอเมริกัน ไดกลาววา “การถือระบบชาย

เปนใหญ เปนอํานาจของผูชายในทางครอบครัว สังคม อุดมการณ ระบบการเมือง ซึ่งผูชาย โดย

การใชอํานาจ การกดดันโดยตรง หรือพิธีกรรม ประเพณี กฎหมาย ภาษา ขนบธรรมเนียม สํานวน 

โวหาร การศึกษา การแบงงานกันทํา ไดมีสวนบังคับกําหนดบทบาทที่ผูหญิงควรทํา หรือไมควรทํา 

ในลักษณะที่ผูหญิงตกอยูภายใตอํานาจผูชาย”
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“ขมขืน” คือความรุนแรงทางเพศ

การขมขืน คือ กิจกรรมทางเพศประเภทใดก็ตามที่กระทําการขืนใจตอเจตนารมณของ

ผูหญิง ไมวาผูขมขืนจะใชพละกําลัง หรือขูจะใชพละกําลัง ผูชายใชการบังคับหลายชนิดตอผูหญิง 

จนถึงการยกเลิกการสนับสนุนทางเศรษฐกิจตอภรรยา ตลอดจนการใชอาวุธ การขมขืนนั้นเปน

ประสบการณที่เจ็บปวด (วิริยา นอยวงศนยางค, 2539, น. 103)

หากพิจารณาความรุนแรงที่เกิดจากการขมขืน เกิดจากความรุนแรงสองแบบคือ ความ

รุนแรงทางเพศชายที่ชายกระทําตอเพศหญิง และความรุนแรงที่เกิดจากระบบโครงสราง ทางสังคม 

และวัฒนธรรมที่กระทําตอเพศหญิงและคนในสังคมรวมทั้ง “เพศชาย” ที่ตกเปน “เหยื่อ” ของ

ความรุนแรงในระบบโครงสรางทางสังคมแบบชายเปนใหญดวย โดยเพศชายที่เปนผูขมขืนจัดเปน 

“เหยือ่ชดุแรก” และเพศหญงิซึง่ถกูขมขืนจดัเปน “เหยือ่ชดุทีส่อง” (ชยัวฒัน สถาอานนัท, 2533, น. 32) 

เหยื่อชุดแรกเกิดขึ้นจากการกระทําของสังคมวัฒนธรรมที่ยกเพศชายไวเหนือเพศหญิง มายาคติที่

วาดวยเรือ่งการขมขืนและการใชความรนุแรงทางเพศผานการใหความหมายของสือ่มวลชน จงึทาํให

เกิด “เหยื่อชุดที่สอง” หรือเพศหญิงผูถูกขมขืน จะถูกบีบค้ัน ถูกกดดันจากคานิยมของสังคม ไมให

ผูหญงิกลาเปดปากบอกเรือ่งราวการถกูขมขืน เพราะสงัคมเหน็วาการถกูขมขืนเปนเรือ่งทีน่าอบัอาย

ขายหนา ไมควรนํามาเปดเผยเพราะการขมขืนคือการสูญเสียซึ่งความบริสุทธิ์ของความเปนหญิง 

(ปภัสรา ศิวะพิรฬหเทพ, 2548, น. 14)

นักสตรีนิยมชี้ใหเห็นวา การขมขืนนั้นไมใช เร่ืองของกิจกรรมทางเพศ ที่เปนธรรมชาติ

ของเพศชาย และการขมขืนไมไดเกิดจากความบกพรองทางกายภาพหรือการมีพฤติกรรมเบี่ยงเบน

ทางเพศ หรือผิดปกติแตประการใด

นักสตรีนิยมแนวสังคมนิยม (Socialist Feminism) เห็นวาระบบโครงสรางทางสังคม 

และวัฒนธรรมแบบใหอํานาจชายเปนใหญ (Patriarchal Society) มีผลตอการกําหนดศักดิ์ศรี

ความเปนมนษุยของเพศหญงิใหรูสึกต่าํตอยกวาเพศชาย เพราะวาผูหญงิอยูภายใตกรอบวฒันธรรม 

คานิยมของสังคม ที่ครอบงําผูหญิงไมใหปริปากพูดเรื่องการถูกขมขืน คานิยมเร่ืองการรักษา

พรหมจรรยที่ผูหญิงทุกคนพึงรักษาไวจนกวาจะแตงงานหรือมีคู และการขมขืนไดทําใหผูหญิงปกติ

ธรรมคนหนึ่งกลายเปน “ผูหญิงไมดี” ในสายตาของสังคม

ในขณะที่นักสตรีนิยมแนว Radical Feminist มีความเห็นวา การขมขืนคือภาพสะทอน
ถึงความสัมพันธเชิงอํานาจที่ไมเทาเทียมกันระหวางเพศ โดยที่ผูชายไดสรางอาณาจักรแหงความ
กลัว (State of fear) ข้ึนเพื่อเปนเครื่องมือในการควบคุมและครอบงําผูหญิงไวในอํานาจ Susan
Brownmiller ไดวิเคราะหวาขมขืนไมใชปญหาพฤติกรรมทางเพศ (Sexual act) หากแตเปน
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พฤติกรรมเชิงอํานาจที่ตองการควบคุมอีกฝายหนึ่งมากกวา (An act of domination) และเธอยัง
เชื่อดวยวา การขมขืนไดถูกสรางโดยสํานึกของผูชายเพื่อควบคุมผูหญิงทั้งหลายไวดวยอาณาจักร
แหงความกลัว นั่นเอง

ความเชื่อเกี่ยวกับเร่ืองการขมขืน

ปญหาของเรือ่งขมขืน ไดถกูนยิามไวอยางแคบ ๆ โดยมมุมองของกฎหมายทีม่องเฉพาะ
องคประกอบเรื่องการตอสู รอง ขัดขืน ตองมีรองรอยของการไดรับบาดเจ็บ หรือตาย เพราะเปน
สามัญสํานึกของสาธารณชนและเจาหนาที่ผูเกี่ยวของในปญหาขมขืน คือความเชื่อผิด ๆ เนื่องจาก
กฎหมายสวนใหญเขยีนขึน้โดยมขีอสมมุติฐานเกีย่วกบัเพศหญงิอนัเปนผลมาจากความสมัพนัธทาง
สังคมระหวางหญงิ-ชาย ซึง่ขอสมมุติฐานดงักลาวไดสรางภาพทีผิ่ดพลาดเกีย่วกบัเร่ืองเพศของผูหญิง

Diana Russell (1984 อางถึงใน สุชีลา ตันชัยนันท, 2535, น. 16) แสดงใหเห็นถึง
มายาคติในเรื่องของการขมขืน โดยคนทั่วไปในสังคมมักคิดวา หากผูหญิงไมตองการจะมีเพศ
สัมพันธ พวกเธอสามารถที่จะหลีกเลี่ยงได ฉะนั้นจึงไมมีคําวา “การขมขืน หรือหากการ “ขมขืน” 
ปรากฏวามีจริง ก็จะเปนสัดสวนที่นอยมาก กลาวคือเปนเรื่องที่เกิดขึ้นไดยาก การขมขืน คือ 
“natural outcome of opportunity” หรือกลาวอีกนัยหนึ่งก็คือ ผูหญิงเปนคนที่ใหโอกาสแกผูชาย
ในการขมขืนพวกเธอเอง ซึ่งผูชายก็สนองไปตามธรรมชาติ

John Stoltenberg (1989, p. 20 อางถึงใน สุชีลา ตันชัยนันท, 2535, น. 16)) กลาวถึง
มายาคติการขมขืนวา “..มายาคติของการขมขืนเปนสิ่งที่ผูกติดมากับมายาคติของความรุนแรงตอ
ผูหญงิ วาผูหญงิตองการถกูขมขืน, ผูหญงิสมควรทีจ่ะถกูขมขืน, ผูหญงิเปนตวักระตุนใหมกีารขมขืน, 
ผูหญงิจําเปนที่จะตองถูกขมขืน และผูหญิงรูสึกสนุกเมื่อถูกขมขืน”

Mildred Pagelow (1981, p. 54 อางถึงใน สุชีลา ตันชัยนันท, 2535, น. 16) ไดกลาว
ถึงมายาคติที่แสดงใหเห็นวาอํานาจกับความรุนแรงทางเพศที่ผูชายกระทํา ไมสามารถแยกออก
จากกันได คือ การทํารายรางกายเปนเรื่องที่เกี่ยวของกับ “ความผิดปกติ” เพราะผูหญิงเปนฝายที่
ชอบใหทําราย สวนผูชายซึ่งเปนผูกระทําคือคนปวย, ผูหญิงเปนฝายกระตุนใหผูชายตองเปน
ผูกระทาํ, การทาํรายรางกายผูหญงิไมเคยถกูกลาวหา จากสื่อมวลชน, การทํารายรางกาย จํากัดอยู
แค “ชนชั้นลาง” เทานั้น

ไพโรจน ปญจประทีป (อางถึงใน สุชีลา ตันชัยนันท, 2535, น. 16) ศึกษาเรือ่งปจจยัทีม่ี
ผลตอลักษณะการกระทาํผิดในคดีขมขืนกระทําชําเราของผูตองขังในเรือนจํา ไดสรุปการขมขืน คือ 
การที่เพศชายใชอํานาจกระทําตอเพศหญิง เพราะการขมขืนไมใชเพื่อสนองความตองการทางเพศ 
แตเปนผลจากความตองการแสดงอาํนาจและการระบายความโกรธ เพือ่จะชวยสงเสริมความมัน่คง
ทางใจของผูกระทาํเอง
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สตรีนิยมไดนิยามความหมายใหมของการขมขืนวา แทจริงแลวการขมขืนคือการ “ดํารง

สถานภาพ” ของเพศหญิงในสถาบันทางสังคม และ “ทําหนาที่” ดํารงรักษาไวซึ่งความเปนใหญ
ของเพศชาย (Patriarchy) หรือกลาวอีกนัยหนึ่ง “การขมขืน” เปนรูปแบบหนึ่งของการคุกคามที่เพศ
ชายกระทําอยางตั้งใจ โดยที่เพศชายทุกคน ทําใหเพศหญิงทุกคนตกอยูในสภาวะของความหวาด
กลัวอยูตลอดเวลา ไมวาหลับหรือต่ืน ในบานหรือนอกบาน (ฉลาดชาย รมิตานนท, 2542, น. 3)

ความเชื่อที่คนสวนใหญมีตอเร่ืองการขมขืน ซึ่งเปนผลใหผูหญิงถูกครอบงําภายใตชุด
ความรูหรือวาทกรรมที่มีตอเร่ืองนี้

การขมขืนเปนเรื่องของความตองการทางเพศ
การขมขืนตองเกิดการตอสู มีรองรอยของบาดแผล

ผูหญิงที่ถูกขมขืน จะตองปกปดไว ไมควรพูด เพราะเปนเรื่องนาละอาย
ผูหญิงที่มีสามีจะไมถูกขมขืนโดยสามี

วาทกรรมทางเพศที่มีตอผูหญิง

มิเชล ฟูโกต (Michel Foucault 1926-1984) นักปรัชญาชาวฝรั่งเศส เสนอมุมมอง
เกี่ยวกับความรูและความจริง โดยพยายามคนหาความจริงในมิติเชิงอํานาจ

ฟูโกต เห็นวา อํานาจไมไดมีรากฐานหรือมาจากเศรษฐกิจ การเมือง อํานาจดํารงอยูใน

เครือขายอันสลับซับซอน ส่ิงที่อํานาจมีสวนสรางใหบังเกิดขึ้นมากที่สุดก็คือ ความจริง หรือสัจจะ 
(Truth) ขณะเดียวกันอํานาจไมไดมีแคดานของการกดขี่ แตยังมีดานที่สรางสรรคดวย

ฟโูกต เห็นวา หนาที่ของนักประวัติศาสตรคือ การตระหนักวา อํานาจมีหนาที่ผลิต
ความจริง (truth production as a function of power) ถาความจริงคือส่ิงที่ถูกตอง ความจริงก็ไม

ตางอะไรจากวัตถุ เรียกวา “เปนการทําใหวัตถุกลายเปนวัตถุ” (The objection of objectivities) 
วาทกรรมวาดวยความจริง ความเท็จ สาระสําคัญจึงอยูที่การทําหนาที่เพื่อบอกวาอะไรถูก (ศิโรตน  
คลามไพบูลย, 2544, น. 164-165)

วาทกรรม (Discourse) หมายถึง ชุดของความหมายที่เปนระบบที่ปรากฏทั้งในรูป
ขอความ ภาพ สัญลักษณ แบบแผนปฏิบัติ รวมไปถึงคานิยม ความเชื่อ อัตลักษณที่มีการสื่อเพื่อ
ใหเกิดความหมาย คุณคากฎเกณฑเงื่อนไข ซึ่งมีผลตอการควบคุมสังคม สถาบัน ปจเจก รวมไปถึง
มีผลตอการสรางชุดของความจริงขึ้นในสังคมในชวงเวลาเฉพาะ เชน วาทกรรมเรื่องเพศในยุคหนึ่ง

เปนเรื่องที่ตองปกปด แตปจจุบันความหมายและความจริงนี้กําลังถูกทาทาย และนําไปสูการ
เปลี่ยนแปลงได (วิลาสินี พิพิธกุล, 2546, น. 21)
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ใน Discipline and Punish (1995) ฟูโกต กลาวถึง ความรูที่ถูกถือวาเปนสัจจะ ไมได 

หมายถึงวา ไมมีความรูชุดอื่น หรือความรูชุดอื่นจะถูกทําลายไป แตถูกความรูกระแสหลักปดบัง

อําพรางไว เพื่อใหสัจจะหรือความรูชุดนั้นไดดํารงไว (สายพิณ ศุพุทธมงคล, 2543, น. 2)

ฟูโกต ชี้ใหเห็นวา นักวิชาการไมไดแสวงหาความจริงอยางแทจริง อยางเปนกลาง และ

อยางเปนอิสระ แตกลับถูกจํากัดอยูในระบอบอํานาจของความจริง (Regime of Truth) ความจริง

แท ไมไดเปนสิ่งที่ลองลอยอยูเพื่อจะถูกคนพบ แตเปนสิ่งที่ถูกสรางขึ้นโดยการจํากัด บังคับ 

หลายรูปแบบโดยระบอบอํานาจความจริง ซึ่งประกอบดวยวาทกรรมที่กําหนดวาอะไรบางที่ถูกผิด 

(ชลิดาภรณ สงสัมพันธ, 2546, น. 8)

อํานาจเปนความหมายเชิงนามธรรม หมายถึง ความสามารถหรือปฏิบัติการทางสังคม

ในการควบคุมหรือการอยูเหนือกวาคนอื่น หรือสถาบันอื่นในสังคม อํานาจไมใชส่ิงติดตัวมาแต

กําเนิด แตเปนสิ่งที่ไดรับจากปจจัยแวดลอมที่สังคมประกอบสรางขึ้น

ฟูโกต ไดเสนอแนวคิด “ความรูคืออํานาจ” (Power of Knowledge) วา อํานาจเปนสิ่ง

ที่ผลิตความรู สรางความจริง รวมไปถึงสรางความชอบธรรม ใหกับกฎเกณฑตาง ๆ ในการควบคุม

ปจเจกและสังคมใหอยูในระบบ เชน ในกฎหมายอาญา มาตรา 276 ที่บัญญัติวา ผูใดขมขืนกระทํา

ชําเราหญิง ซึ่งมิใชภรรยาของตน โดยขูเข็ญ ดวยประการใด ๆ โดยใชกําลังประทุษราย โดยหญิง

อยูในภาวะที่ไมสามารถขัดขืนได หรือโดยทําใหหญิงเขาใจผิดวาตนเปนบุคคลอื่น…จึงเทากับวา

กฎหมายไดใหสิทธิโดยชอบธรรมกับสามีที่สามารถขมขืนภรรยาของคนไดโดยไมมีความผิด จะเห็น

ไดวาอํานาจไดแฝงรูปมาอยางแนบเนียนเปนความรูจนปจเจกหรือสังคมไมอาจตระหนักไดวา 

ผูหญิงตกอยูในอํานาจ (โดยเฉพาะผูหญิงที่เปนภรรยา) ของความรูนั้นแลว และเชื่อโดยสนิทใจวา

ความรูนั้นเปนความจริง

ความจริงในเรื่องตาง ๆ ทางสังคมไดเปดเผยตัวตนใหผูคนในสังคมเห็น แตความจริง

บางอยางกลับถูกอาํนาจบางอยางจัดการกับความจริงนั้น โดยการปดกั้น ทําลาย ใชความเท็จ

ผลักสิ่งที่ไมชอบใหเขาไปอยูที่ชายขอบ หรือตอบรับความจริงนั้น ๆ ดวยความเงียบ (สายพิณ 

ศุพุทธมงคล, 2543, น. 47)

สังคมไทยมีการจัดการกับความจริงที่ไมพึงประสงค ในรูปแบบการใชอํานาจ กฎหมาย 

หลักสูตรการศึกษา เพื่อกดทับความจริง ผลักความจริงบางชุดออกไปจากการรับรูของคนในสังคม 

ส่ิงที่ควรเกิดขึ้นคือ การเปดโอกาสใหความจริงที่ถูกเบียดบังไดแสดงตัวตน เปดชองทางใหเสียงเล็ก 

ๆ ของความจริงทางวิชาการไดปรากฏ เพื่อบอกความจริงกับสังคมไทย เพื่อใหเกิดการมีสวนรวมใน

การจัดการกับความจริงของคนในทุก ๆ กลุม (ชัยวัฒน สถาอานันท, 2541, น. 52-55)
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เนื่องจากการใชอํานาจขึ้นอยูกับความรู ระดับความรูจึงสัมพันธโดยตรงกับความ

สามารถในการควบคุมส่ิงที่อํานาจสรางและสะสม เมื่อใชอํานาจผานกลไกตาง ๆ ทางสังคม 

อํานาจจะพัฒนาตัวเองตอไป ดวยการสรางความรูข้ึนรองรับและอธิบาย ความรูจึงมีอํานาจ

สนับสนุนตอการดํารงอยูของอํานาจเอง ฉะนั้น อํานาจของวาทกรรม ความรู ความจริง จึงสามารถ

เปลี่ยนแปลงได และไมมีความจริงอันใดที่เปนความจริงที่เปนสากล

สําหรับความรูในเรื่องเพศนั้น ฟูโกต ชี้ใหเห็นวา มีความล้ําลึกและหลากหลาย ทุกคน

ในสังคมสามารถเปนไดทั้งผูควบคุมและผูถูกควบคุม...

เมื่อกลาวถึง วาทกรรมที่ปรากฏอยูในสังคม และการปฏิบัติการเพื่อชวงชิงพื้นที่ในเรื่อง

เพศ วาดวยความสัมพันธระหวางผูชายและผูหญิง ไมวาจะอยูในความสัมพนัธของสามีและภรรยา

หรือไมก็ตาม จึงพบวา นับแตมีการบันทึกเรื่องราวที่เกี่ยวกับการกําเนิดของมนุษย ก็เกิดการ

กําหนดความเปนเพศ (gender) บทบาท หนาที่ การแบงงานหรือการจัดระเบียบสรรพสิ่ง (The 

order of things) จนกระทั่งเกิดความไมเสมอภาคทางเพศ ความจริงเรื่องเพศนั้นมีหลากหลาย 

และเปนวาทกรรมในชุดตาง ๆ ที่ถูกผลิตขึ้นมาเพื่อแยงชิงความมีอํานาจใหตนมากที่สุด วิธีการที่ใช 

เชนการออกขอบังคับ ขอหาม โดยสรางความรูผาน ขนบธรรมเนียม จารีตประเพณี หรือศาสตร

ตาง ๆ ทั้งดานสังคมวิทยา จิตวิทยา กฎหมาย ส่ือมวลชน เพื่อเนนความสําคัญ และบทบาทหนาที่

ของผูหญิงในสถานะตาง ๆ ที่สังคมคาดหวัง และสังคมวัฒนธรรมสวนใหญจะเปนสังคมที่มีความ

เชื่อวา เพศชายควรเปนผูนําหรือเปนใหญ เมื่อมีความเชื่อเชนนั้นก็ทําใหเกิดคานิยมเชิงซอน 

(Double Standard) ในเรื่องเพศที่เห็นไดชัด 3 ประการ คือ (นงลักษณ  เอมประดิษฐ, 2546, น. 7)

1. ความเขมงวดในเรื่องการรักษาความบริสุทธิ์ของเพศหญิงมากกวาเพศชาย

2. ความเขมงวดในเรื่องพฤติกรรมการมีเพศสัมพันธทางเพศกอนสมรสของเพศหญิง

มากกวาเพศชาย

3. ความเขมงวดในเรื่องพฤติกรรมการนอกใจคูสมรสของเพศหญิงมากกวาเพศชาย

ความจริงในเรื่องเพศ จึงเปนการตอสูแยงชิงของวาทกรรมที่หลากหลาย และพยายาม

ปดบังฐานะของตัวเองไวในรูปของความรู ความจริง ความเปนธรรมชาติ หรือความปกติ ธรรมดา 

การวิเคราะหวาทกรรม หรือความจริงเรื่องเพศ ก็คือการพยายามเผยใหเห็นถึงฐานะที่แทจริงของ

วาทกรรมนั้น ๆ (ไชยรัตน เจริญโอฬาร, 2543, น. 5)

สตรีนิยมพยายามตั้งคําถาม กับชุดคําอธิบาย และมาตรฐานความถูกตองที่แทจริง

เพียงชุดเดียว ต้ังคําถามกับความจริงและจักรวาลของผูชาย โดยเสนอวา ส่ิงที่ผูชายบอกวาเปน

ความจริงแทนั้น ไมไดหมายรวมถึงสถานการณของผูหญิงดวย (Simone de Beauvior, 1974 

อางถึงใน ชลิดาภรณ สงสัมพันธ, 2547, น. 67)



17

แนวคิดสตรีนิยมแนวสุดขั้ว (Radical Feminist) มีฐานความเชื่อวา ความเปนเพศไมได

เปนสิ่งที่ติดตัวมา และไดเสนอวาการกดขี่ผูหญิงเกิดขึ้นเพราะวาเธอเปนผูหญิง กลาวคือ ผูหญิง

ถูกกดขี่เพราะเพศของเธอ การกดขี่ทางเพศเปนรูปแบบพื้นฐานและเปนการกดขี่แรกของการกดขี่

ตาง ๆ ในสังคม (Beasley อางถึงใน วารุณี ภูริสินสิทธิ์, 2543, น. 68) ตอมาแนวคิดของสํานักนี้ได

เกิดความเปลี่ยนแปลงทางความคิด จากขบวนการเคลื่อนไหวเพื่อสิทธิโดยชี้ใหเห็นวาการเปลี่ยน

แปลงไมไดหมายถึงโครงสรางของสังคมเพียงอยางเดียว แตหมายถึงการทําความเขาใจและตอสู

ภายในตัวของผูหญงิ และถอนตวัจากความพยายามทีจ่ะเขาไปอยูในโครงสรางสงัคมชายเปนใหญใน

ทกุ ๆ ดาน

เคต มิลเล็ต (Kate Millet) ถือเปนบุคคลสําคัญของแนวคิดสายสุดขั้วหรือถอนรากถอน

โคน งานเขียนของเธอชื่อ Sexual Politics (1971) ถูกกลาวถึงอยางกวางขวาง โดยเชื่อมโยงใหเห็น

วาการเมืองหมายถึงความสัมพันธของโครงสรางอํานาจ การที่คนกลุมหนึ่งถูกควบคุมจากคนอีก

กลุมหนึ่ง เพราะฉะนั้นการเมืองเรื่องเพศ (sexual politics) คือการที่ผูชายมีอํานาจเหนือผูหญิง 

และสามารถควบคุมใหอยูภายใตความตองการของผูชาย ทุก ๆ เสนทางของอํานาจภายในสังคม

อยูในมือของผูชายอยางสมบูรณ และนั้นคือระบบชายเปนใหญ (วารุณี ภูริสินสิทธิ์, 2545, น. 90)

ความรุนแรงในชีวิตคู มีวาทกรรมที่เกี่ยวของหลายชุดที่ครอบงําระบบวิธีคิดของคน

สวนใหญในสงัคม ซึง่มคีวามซบัซอน ทัง้ทีม่องเหน็และไมสามารถมองเหน็ไดชดัเจน โดยอธบิายไว

ภายใตกรอบแนวคิดสตรีนิยม ดังนี้

วาทกรรมความรุนแรงตอ ”ผูหญิง” และ “ภรรยา”

เร่ืองราวของความรุนแรงตอผูหญิงที่ปรากฏเปนขาวในหนาหนังสือพิมพ ไมวาจะเปน 

การทํารายรางกาย การซอม ตบตี การบังคับ ขมขู ใหเกิดความอับอาย หรือกระทั่งรุนแรงที่สุดคือ

การฆาตกรรมผูหญิง ลวนเปนความสะเทือนใจที่ผูไดรับรูมีตอเหตุการณที่เกิดขึ้นตอผูหญิงที่มี

สถานภาพเปน “ภรรยา” เปนผูถูกกระทําโดยผูชายที่ไดชื่อวาเปน “สามี” ความเขาใจวาคูสามี

ภรรยาหรือชายหญิงที่ใชชีวิตอยูดวยกันที่สังคมหรือใคร ๆ เขาใจวา เปนครอบครัว นั้นยอมเกิดจาก

ความรักความเขาใจซึ่งกันและกัน คําสอนโบราณที่ไดยินอยูเสมอในเรื่องการใชชีวิตคูวาใหถอยที

ถอยอาศัยกัน รวมทุกขรวมสุขกัน หนักนิดเบาหนอยใหอภัยซึ่งกันและกัน แลวเหตุใดเมื่อความรัก

ความเขาใจที่คูสามีและภรรยาที่มีตอกัน กลับกลายเปนการใชความรุนแรงตัดสินการใชชีวิตคูรวม

กัน ไมวาสาเหตุของปญหาจะเกิดจากปจจัยใดก็ตาม
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การกระทํารุนแรง ในระบบสังคมแบบอํานาจชายเปนใหญ จะมีทัศนคติหรืออคติเพศที่

เรียกวา “เพศนิยม” (sexist) ซึ่งเปนความเชื่อที่วาเพศบางเพศมีความเหนือกวา หรือดอยกวาอีก

เพศหนึ่ง และไดใชเปนเกณฑพื้นฐานในการตัดสินวินิจฉัยทุกสิ่งทุกอยาง (มณฑกานต เชื่อมชิต, 

2545, น. 13)

เดล มารติน (Del Martin quoted in  Yllo, 1993, p. 49) อธิบายความหมายของ 

ความรุนแรงตอภรรยาวา ความรุนแรงเปนวิธีการรักษาอํานาจของผูชายภายในชีวิตแตงงาน

อาจกลาวไดวา ความรุนแรงที่ตอผูหญิงที่เปนภรรยาในมุมมองของสตรีนิยม หมายถึง

พฤตกิรรมตาง ๆ ทีผู่ชายกระทาํในความสมัพนัธระหวางเขาและภรรยา โดยมเีปาหมายเพือ่ควบคุม

และกดขี่ รวมทั้งการคงไวซึ่งอํานาจของผูชายในชีวิตครอบครัว ความรุนแรงจึงถูกวิเคราะหในฐานะ

ของวธิกีารควบคมุทางสงัคมทีผู่ชายกระทาํตอคูรักของตนเอง (Dobash and Dobash, 1979)

เวอรจิเนีย วูลฟ (Virginia Woolf อางถึงใน  มณฑกานติ์ เชื่อมชิต, 2534, น. 9)  

นักเขียนชาวอังกฤษ ไดสะทอนวาทกรรมของผูหญิงที่ตกอยูใตอํานาจของ “ผูชายเปนผูสราง สังคม

เปนผูกําหนด” ในนวนิยายเรื่อง A Room of one’s own (1929)

…ในจินตนาการ เธอคือบุคคลที่สําคัญที่สุด แตในความเปนจริง เธอไรคา  

ไรความหมาย เธอปรากฏกายโลดแลนไปในโลกวรรณกรรมบนหนากระดาษ  

หนาแลวหนาเลา เธอคือทุกสิ่งทุกอยาง แตในโลกความเปนจริง เธอคือทาสของ

เด็กผูชายคนไหนก็ไดที่พอแมของเขายัดเยียดแหวนใสไวบนนิ้วของเธอถอยคํา

แสนหวานเสนาะเพราะพริ้งและความคิดลุมลึกในวรรณคดีไหลหลั่งพรั่งพรูออก

จากริมฝปากของเธอ แตในชีวิตจริง ๆ เธอเกือบอานไมออกสะกดไมไดและเปน

เพียงสมบัติชิ้นหนึ่งของสามี…

สถานภาพและบทบาทของผูหญิงไทย ไมตางอะไรไปจากผูหญิงในนวนิยายของ  

เวอรจิเนีย วูลฟ แมแตนอย สังคมไทยมีกระบวนการอบรมบมเพาะและขัดเกลาผูหญิงใหมีการ

ประพฤติปฏิบัติตัวใหเปนไปตามการคาดหวังของสังคม เชน มีสุภาษิตสอนหญิง การปฏิบัติตนให

เปนกุลสตรี โดยกระบวนการอบรมบมเพาะนี้ก็เพื่อใหผูหญิงมีสถานภาพและบทบาทตาม

ความหมายของสังคม

ภาพความเปนหญงิทีไ่มเทาเทยีมในทางกฎหมาย หากพจิารณาจากกฎหมายตราสามดวง 

สถานะหรือภาพของผูหญิงดูตอยต่ําเปนอยางยิ่ง และไมมีความเทาเทียมอยางเห็นไดชัดเจน 

โดยเฉพาะในกรณีที่ผูหญิงเปนสิทธิของพอแม และเปนสิทธิของสามีเมื่อแตงงานไปแลว ดังนั้น

พอแมและสามีมีสิทธิขายลูกและเมียตัวเองได (วารุณี ภูริสินสิทธิ์, ออนไลน, 2548) งานดังกลาว

สะทอนตัวอยางสุภาษิตสอนหญิงที่ปลูกฝงความเปน “เมีย” ใหกบัผูหญิง ราวกับวาผูหญิงเปน
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สมบัติหรือส่ิงของ ประการสําคัญที่สุดคือการปลูกฝงความเปนเมียที่ดี คือการเคารพสามีและรับใช

สามีดุจดังทาส โดยใหความสําคัญกับความเปนผูชายที่เปนผูนําและเปนผูกําหนดชะตาชีวิตของ

ผูหญิง เชน

- ผูหญิงไทยคือเมีย ควรจําธรรมดานาไร จักไมรับคันไถใชที่ ฉันใดชาดานารี พึงมี

สามีแนบกาย... หรือ หญิงไมอยากมีสามี หาในโลกนี้หาไหน (สุนทรภู: เร่ืองกนกเรขา)

- เมียดีดุจทาสรู การเรือน รอบแฮ อายแกสามีเสมือน ด่ังนอง (โคลงโลกนิติ)

- ถึงแมนภัสดาเขาไสยาสน จงกราบบาททุกครั้งอยาพลั้งหลง (สุภาษิตสอนหญิง)

- อยาถือองคนงลักษณวาอัคเรศ แมดวงเนตรนึกวาเหมือนทาสี ตองซื่อตรงจงรักดวย

ภักดี ถึงราตรีกราบเทาอยาขาดวัน (พระอภัยมณี)

การใหความสําคัญกับการที่ผูหญิงซึ่งเปนภรรยาตองเคารพสามีเพียงฝายเดียวนั้น  

คงเปนผลจากการที่สุภาษิตสอนหญิงทั้งหลายที่เขียนขึ้นในอดีตนั้นลวนแลวแตเขียนขึ้นโดยผูชาย

ทั้งสิ้น ซิโมน เดอ โบวัวร ไดกลาวไววา ไดมีการสรางมายาคติมากมายผานวรรณกรรมตาง ๆ เพื่อ

บอกวาผูหญงิในอดุมคตคิวรจะอยูในฐานะทีเ่ปนรอง เปนผูทีต่องเสยีสละตวัเองใหกบัผูชาย เสยีสละ

ความตองการของตนเองเพื่อผูชายจะไดทําตามความตองการของเขา มายาคติเหลานี้สวนใหญถูก

อธิบายจากความเปนประโยชนตอผูชาย ที่นากลัวคือ ผูหญิงไดรับเอามายาคติเหลานี้มาเปนความ

เชื่อของตัวเอง

แนวคิดเรื่องสิทธิเนื้อตัวรางกายของผูหญิง

(Women’s Body Right)

คนสวนใหญจะเขาใจวา Sexuality (เปนเรื่องธรรมชาติ ลักษณะทางเพศของคนมีเร่ือง

ชีวปจจัยเปนตัวกําหนด และรวมถึงการกําหนดบุคลิกภาพความเปนเพศที่เปนธรรมชาติของแตละ

เพศ เชน เพศชายตองมีลักษณะความเปนชาย (Masculine) และเพศหญิงตองมีความเปนหญิง 

(Feminine) เชื่อวาความเปนหญิงและความเปนชาย (Gender) นั้นไมวาจะอยูในสังคมไหน 

ประวติัศาสตรใด กจ็ะมส่ิีงทีป่รากฏดาํรงอยู จะไมสามารถหายไปได เปนปรากฏการณตามธรรมชาติ 

(วิลาสินี พิพิธกุล, 2546, น. 28)

จากความเชือ่ดังกลาว นาํมาสูการอธบิายความหมายในแนวสตรนียิมในเร่ือง เพศสภาวะ 

(gender) ซึ่งมีผลทั้ง “อํานาจตอ” (power to) และ “อํานาจเหนือ” (power over) คําวาอํานาจตอ 

หมายถึงความสามารถที่จะกระทํา สวน อํานาจเหนือ หมายถึงความสามารถที่จะยืนยันความ

ตองการและเปาหมายตาง ๆ ของตนเอง แมแตในภาวะที่ตองเผชิญกับฝายตรงขาม อํานาจ ที่
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หมายถึง ความสามารถในเชิงเปรียบเทียบระหวางคูหญิงชายที่จะทําอะไรก็ไดอยางเปนอิสระจาก

อีกฝายหนึง่ หรือทีจ่ะแสดงพฤตกิรรมทีฝ่นความตองการของอกีฝายหนึง่ หรือแมกระทัง่ทีจ่ะควบคุม

การกระทําของอีกฝายหนึ่ง (Pulerwitz, Gortmaker and Dejong, 2000, pp. 637-660 อางถึงใน 

กฤตยา อาชวนิจกุล, 2547, น. 201)

การที่ผูหญิงที่ตกอยูในเพศภาวะที่อยูภายใตอํานาจที่เหนือกวา Gupta ไดชี้ชัดถึง

อํานาจของฝายหญิงและฝายชาย โดยอธิบายวาอํานาจที่มีฐานจากเพศภาวะ (gender-base 

power) ไดมาจากชดุความหมายทีสั่งคมอธบิายถงึความแตกตางทางชวีภาพระหวางผูชายและผูหญิง 

โดยทั่วไปคําวาเพศภาวะ (gender) จะหมายรวมถึงความคาดหวังและบรรทัดฐานที่สังคมหนึ่ง ๆ 

มีรวมกันตอพฤติกรรมที่คิดวาเหมาะสมตอคุณลักษณะตาง ๆ ตอบทบาทของหญิงและชาย สมมติ

ในที่นี้ก็คือ อํานาจที่มีฐานจากเพศภาวะในความสัมพันธระหวางคูนั้นสวนใหญไมเทาเทียมกัน 

โดยที่ผูหญิงมักจะเปนฝายที่มีอํานาจนอยกวาผูชาย ยิ่งไปกวานั้นความไมเทาเทียมกันนี้ยังเกิดขึ้น

ในบริบทของมาตรฐานซอนทางเพศที่ดูเกือบจะเปนสากลไปแลว นั่นก็คือผูชายมีเสรีภาพทางเพศ

มากกวาผูหญิง และมีสิทธิที่จะกําหนดการมีเพศสัมพันธดวยตนเอง (Mason, 1994, pp. 217-

240;  Riley 1997 อางถึงใน กฤตยา อาชวนิจกุล, 2547, น. 202)

การอธิบายเรื่องการใชอํานาจที่เกี่ยวของกับความสัมพันธระหวางสามีและภรรยา 

จอหน สจวต มิล (John Stuart Mill) นักปรัชญาชาวอังกฤษไดกลาวถึงใน The Subjection of 

Women โดยเขาวิจารณความสัมพันธระหวางสามีและภรรยาที่เปนอยู มีสภาพไมตางจากความ

สัมพันธของนายกับทาส หรือนายกับบาว การแตงงานทําใหผูหญิงมีสถานะที่แยลง เพราะทําให

สามีมีสิทธิทางกฎหมายในการควบคุมรางกายและทรัพยสินของภรรยา (วารุณี ภูริสินสิทธิ์, 2545, 

น. 41)

หากกลาวถึงประเด็นเรือ่งสิทธิเนื้อตัวรางกายของผูหญิง คอนขางเปนเรื่องที่ใหมสําหรบั

การทาํความเขาใจของคนในสงัคม และโดยเฉพาะอยางยิง่สาํหรบัตัวผูหญงิเอง นกัสตรนีิยมชื่อชาร

ล็อตต บันช (Charlotte Bunch 1990) กลาวไววา ขอบเขตทางรูปธรรม หรือขอบเขตทางกายภาพ

ทีม่องเหน็ชดัเจนทีสุ่ดในการตอสูทางการเมอืงเร่ืองสทิธมินษุยชนของผูหญงิ กคื็อรางกายของผูหญิง

เอง บนเหตุผลที่วาสิทธิและบทบาทที่กําหนดชีวิตผูหญิงอยูทุกวันนี้ลวนถูกสรางขึ้น และอยูภายใต

เงื่อนไขของระบบคิดที่วา สิทธิและบทบาทเหลานั้นคือส่ิงที่สอดคลองมากที่สุดตอสรีระของผูหญิง 

ซึ่งบทบาทที่เราไดยินไดฟงอยูเสมอวาบทบาทที่สําคัญที่สุดของผูหญิงทุกสังคมคือ การเปนเมีย

และแม (กฤตยา อาชวนิจกุล, 2547, น. 5)

ในหนังสือ รางกายของเรา ตัวตนของเรา (Our Bodies, Ourselves) ตีพิมพคร้ังแรกใน

ป 2514 ไดรับการกลาวขานในกลุมนกัสตรีนยิม ประเดน็สาํคญัคอืการเคลือ่นไหวในเรือ่งสทิธเินือ้ตัว
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รางกายของผูหญิงในกิจกรรมของนักเคลื่อนไหวเพื่อปกปองสิทธิอนามัยเจริญพันธุของผูหญิง โดย

แนวรวมสุขภาพผูหญิงบอสตัน โดยมุงเนนที่ผลประโยชนของผูหญิงที่มีศูนยกลางอยูที่สุขภาพของ

ผูหญิง

การรณรงคเคลื่อนไหวใหเคารพศักดิ์ศรีความเปนมนุษยของผูหญิง เพื่อยกเลิกสิทธิ

สามีขมขืนภรรยา ผูหญิงจึงตองมีสิทธิในเนื้อตัวรางกายของตนเอง (สุนี ไชยรส, 2547, น. 13) 

ดวยเหตุนี้ การทําความเขาใจในเรื่องสิทธิเนื้อตัวรางกายของผูหญิง ผานประเด็นการแกไข

กฎหมายอาญามาตรา 276 ซึ่งมีประเด็นหลักที่ผูหญิงซึ่งเปนเจาของรางกาย มีสิทธิที่จะปฏิเสธ

ความสัมพันธทางเพศตอสามีเมื่อ มีสภาวะรางกายและจิตใจไมพรอม

แนวคิดเรื่องการเคลื่อนไหวทางสังคมรูปแบบใหม

(New Social Movement)

การเคลื่อนไหวทางสังคม (Social Movement) เปนปรากฏการณทางสังคมที่มีความ

ซับซอนแบบหนึ่งที่เขาใจไดยาก เพราะมีความเกี่ยวของกับปจจัยที่หลากหลายและถูกผสมผสาน

ใหบูรณาการกับการเปลี่ยนแปลงจุดมุงหมายของบุคคล หรือการเปลี่ยนแปลงเชิงสถาบัน และมี

ผลกระทบตอการตดัสนิใจในการดาํเนนิกจิกรรมอยางใดอยางหนึง่ (ภัทรพร ออนไสว, 2548, น. 49)

ไชยรัตน เจริญสินโอฬาร (2543, น. 116-121) กลาวถึง ภาพรวม ความแตกตาง

ระหวางการเคลื่อนไหวทางสังคมแบบเกาและแบบใหม (New Social Movement) ปรากฏ ในทาง

การเมือง มี 4 ลักษณะ ดังนี้

1. การเมืองแบบเกา จะเนนระบบการปกครองของรัฐ มากกวาที่จะใหประชาชน หรือ 

คนดอยโอกาสเขาไปมีพื้นที่ และเปนการเคลื่อนไหวในรูปสถาบัน ที่ใชความรุนแรงกับประชาชนใน

รูปแบบตาง ๆ เชน รัฐประชาชาต ิรัฐบาล ระบบราชการ พรรคการเมอืง นกัการเมอืง กลุมผลประโยชน 

รวมตลอดถงึนกัเทคนคิและนกัวชิาการ ผูเชีย่วชาญทัง้หลายมากกวาทีจ่ะเปนการเมอืงของประชาชน 

แตการเมอืงแบบใหมเปนวธิคิีดแบบคูตรงขามนีห้วัใจของการเมอืงแบบใหม อยูทีก่ารสรางการเมือง 

แบบที่ใหประชาชนธรรมดา มีบทบาทอยางแข็งขันในรูปของ ขบวนการเคลื่อนไหวของประชาชน

แบบตาง ๆ มากกวาการเมือง (แบบเกา) แบบรัฐประชาชาติที่มุงเนนการชวงชิงอํานาจรัฐ (state 

power) หวัใจของการเมอืงแบบใหมอยูทีก่ารสรางการเมอืงแบบทีใ่หประชาชนธรรมดามบีทบาทอยาง

แขง็ขนัในรูปของขบวนการเคลือ่นไหวของประชาชนแบบตาง ๆ มากกวาการเมอืงแบบรัฐประชาชาติ 

ที่มุงเนนการชวงชิงอํานาจรัฐ ปริมณฑลหรืออาณาบริเวณของการเคลื่อนไหวของการเมอืงแบบใหม

มไิดจาํกดัตวัเองอยูทีข้ั่วใดขัว้หนึง่ เชนทีรั่ฐ หรือ เอกชนแตกลบัอยูทีต่ะเขบ็ หรือ รอยตอของสองขั้วนี้
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มากกวา เชน เร่ืองของสุขภาพอนามัย เร่ืองเพศ ความรู ภาษา วัฒนธรรม สิทธิของคนกลุมนอย

และผูดอยโอกาส ฯลฯ ซึ่งถือเปนประเด็นหลักของการเคลื่อนไหวแบบใหมแตกลับไมถือเปน 

“ประเด็นทางการเมือง”ในการเมืองแบบเกา

2. การเมอืงแบบใหมสนใจการเมอืงในบรบิททีก่วางไกลกวาพรมแดนของรฐัประชาชาติ 

และอาํนาจอธปิไตย คือ การเมอืงทีม่โีลกทศันในระดบัโลก (the global perspective) แตเคลือ่นไหว

ในระดับทองถิ่น โดยเชื่อมโยงปญหาในระดับยอยไมวาจะเปนระดับทองถิ่น ระดับชาติ หรือระดับ

ภูมิภาควาเกี่ยวของสัมพันธกันในระดับโลกดวย “think globally, Act locally” หรือที่ Sheth 

(1983, p. 23) เรียกวา “micro-practice and macro-thinking”

3. กลุมคนที่สนับสนุน หรือ เปนฐานใหกับการเมืองแบบใหม คือ “ชนชั้นกลางใหม” 

(the new middle class) ซึ่งลักษณะเดนอยูที่การมีการศึกษาสูง รายไดดี อาศัยอยูในเมอืงและ

เปนมืออาชีพในแขนงวิชาตาง ๆ เชน แพทย วิศวกร สถาปนิก นักกฎหมาย นักบริหาร เปนตน 

ซึง่คนกลุมนีไ้มพอใจกบัสภาพสงัคม เศรษฐกจิ และการเมอืงทีดํ่ารงอยูในสงัคมเพราะทาํใหคุณภาพ

ชีวิตตกต่ําลงจึงตองการเปลี่ยนแปลง และคนกลุมนี้มี “ความตระหนักรูในชนชั้น” (class-aware) 

เทานั้นที่ชวยเรียกรองเพื่อสังคมวงกวางโดยมีขอเรียกรองที่สอดรับกับวิถีชีวิตและรสนิยมของชนชั้น

ตนดวย จึงเขาไปมีบทบาทสําคัญในการเคลื่อนไหวเรียกรอง

4. ขบวนการเคลื่อนไหวทางสังคมรูปแบบใหม มิใชการเคลื่อนไหวเพื่อประทวง หรือ 

ตอตานโดด ๆ อยางแบบเกา แตมีเปาหมายเดนชัดอยูที่ การชวงชิงการนําในการสรางคํานิยาม 

หรือ ความหมายชุดใหมใหกับส่ิงที่เรียกรอง/ตอสูเคลื่อนไหวโดยไมตกอยูภายใตเงื่อนไข หรือ กติกา

ของการเมืองแบบเกา ดังตัวอยางของ ขบวนการสิทธิสตรี “ใหม” (the new feminism) ซึ่งมี 

เปาหมายในการเคลือ่นไหวการปลดปลอยตวัเองออกจากการครอบงาํของเพศชายดวยการเรยีกรอง

ความเสมอภาคและเทาเทียมกันกับชาย แตอยูที่การโคนลมคํานิยามแบบเกา ๆ ที่เปนตัวกําหนด 

ความสัมพันธระหวางเพศชายกับหญิงในสังคมลง ดวยการสรางคํานิยามใหมที่สตรีเปนผูกําหนด

ทั้งรูปแบบและวิถีชีวิตของตัวเอง เปนการตอสูเพื่อสรางความสัมพันธทางสังคมระหวางเพศชายกับ

เพศหญิง

การเมืองแบบใหมไมหยุดนิ่งตายตัวและเปนการเมืองที่ไมใหอภิสิทธิ์กับการตอสูแก 

ชนชั้นใดเปนการเฉพาะแตเปนเรื่องของความสัมพันธเชิงอํานาจมากกวา กลาวคือ เปนการชวงชิง

การนํา (hegemony) ในการกําหนด หรือ สรางนิยามความหมายชุดใหมใหกับส่ิงตาง ๆ ในสังคม 

ไมวาจะเปนเรื่องของเอกลักษณ คุณคา ความจริง ความรู ฯลฯ ในรูปของวาทกรรม (discourse) 

วาดวยเรื่องนั้น ๆ อันจะนําไปสูการเปลี่ยนแปลงความสัมพันธทางสังคมในที่สุด เชน วาทกรรมวา
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ดวยความเปนผูหญิง ผูชาย วาทกรรมวาดวยความรู วาทกรรมวาดวยการพัฒนา รัฐ ประชาสังคม  

ภาครัฐ ภาคเอกชน เปนตน

เมือ่เปนเชนนี ้ การตอสูของการเมอืงแบบใหม อยูทีก่ารชวงชงิการนาํในการสรางวาทกรรม

วาดวยเรื่องนั้น ๆ มากกวา จึงเปนการเมืองแบบชนิดถอนรากถอนโคน (radical politics) หรือ  

การเมืองแบบเหนือการเมือง (metapolitics) เพราะเปนการเมืองที่เนนความแตกตางหลากหลาย

แตในฐานะที่เทาเทียมกนัของเอกลักษณตาง ๆ (identity politics) ส่ิงสําคัญในการเมืองแบบใหม 

คือ ยทุธศาสตร หรือ มรรควธิทีีใ่ชในการตอสูมใิชการประนปีระนอมตอรอง หรือ การประสานประโยชน

อยางการเมืองแบบเกาแตเนน ปะทะ เผชิญ หรือ แตกหัก ภาษาที่ใช เชน เลิกเอารัดเอาเปรียบสตรี 

เลิกสรางเขื่อนขนาดใหญ (ไชยรัตน เจริญสินโอฬาร, 2542, น. 124)

นอกจากนี้ยังมีแนวคิดที่ สําคัญในการเคลื่อนไหวทางสังคมที่มีประสิทธิภาพตอ

กระบวนการเปลี่ยนแปลงทางสังคมไดแก “แนวคิดสามเหลี่ยมเขยื้อนภูเขา” โดยศาสตราจารย 

นายแพทยประเวศ วะสี ไดใหหลักการ “สามเหลี่ยมเขยื้อนภูเขา” เปนการเปลี่ยนแปลงสิ่งที่ยากจะ

ตองดําเนินการ 3 เร่ืองไปพรอม ๆ กัน คือ การสรางความรู การนําความรูไปเคลื่อนไหวสังคม และ

เชื่อมโยงความรูและการเคลื่อนไหวสังคมกับการดําเนินการทางการเมืองเพื่อเคลื่อนในเชิงระบบ

เชงิกตกิาสงัคม (กฎหมาย) หรือเชงิโครงสราง ในสามเหลีย่มเขยือ้นภเูขานัน้ มมุบนสุด ซึง่สาํคญัทีสุ่ด 

และเปนพลงัหลกั แตดําเนนิการยากทีสุ่ด คือ การสรางความรู สังคมไทยจะตองพฒันาความสามารถ

ในการสรางนวตักรรมจากความรู เพือ่เปนพลงัขบัเคลือ่นการเปลีย่นแปลง และเปนการเปลีย่นแปลง

ในระดับเปลี่ยนกระบวนทัศน (Paradigm Shift หรือ Mindset Change) ของทั้งสังคม สังคมไทย

จึงจะอยูรอดไดจากสภาพบีบค้ันรอบดาน โดยเฉพาะอยางยิ่ง สภาพบีบค้ันจากกระแสโลกาภิวัตน

“สามเหลี่ยมเขยื้อนภูเขา” หมายถึง 3 องคประกอบ (ประเวศ วะสี, 2545, น. 11-12)

1) การสรางความรูจริง ๆ ในเรื่องนั้น ๆ ไดแก ยุทธศาสตรทางปญญา ตองมีการวิจัย

สรางความรูในลักษณะที่จะนําไปแกปญหาได เหลี่ยมทางปญญา ความรู (wisdom) ไดแก ความรู

จริงในเรื่องที่จะแกไข ถือเปนเหลี่ยมเบื้องแรกที่สําคัญที่สุด

2) การเคลื่อนไหวทางสังคม หรือ พลังสังคม พลังแผนดิน เปนพลังอํานาจเกิดจากการ

รวมตวัรวมคดิ รวมทาํของคนไทยในทกุพืน้ทีใ่นทกุองคกรทาํเปนประชาสงัคม โดยมพีลงั 3 ประการ

มาผนวก คือ (1) พลงัธรรมะ หรือ พลังทางจิตวิญญาณ (2) พลังแหงการเรียนรู และ (3) พลังแหง

การจัดการจะเกิดเปนพลังแผนดินสังคมไทยจะเขมแข็งและแกไขปญหาไดทุกชนิด สังคมตอง

เคลื่อนดวยความรูจึงจะมีพลังนําไปสูการแกไขปญหายาก ๆ ได ไดแก การมีสวนรวม การรวมแรง

รวมใจในการเปลี่ยนแปลงแกไขปญหาแบบลางสูบน (Bottom up)
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3) การเชื่อมโยงกับการเมือง การเมืองถึงจะมีอํานาจ ก็แกปญหายาก ๆ ไมได ถาไม

เชื่อมโยงกับ 2 องคประกอบแรก แตการเมืองก็เปนองคประกอบที่สําคัญของโครงสรางที่ขาดไมได 

(เหลี่ยมทางการเมือง หรือ อํานาจรัฐ เจตจํานงทางการเมือง ไดแก การตัดสินใจทางการเมือง  

การตัดสินใจเชิงนโยบายในการแกไขปญหานั้น ๆ)

เหลีย่มทัง้สามนีเ้กือ้และเสรมิซึง่กนัและกนักอใหเกดิการแกไขปญหาทีเ่ปนจริง เนือ่งจาก

ปญหาบางปญหาในสังคมไทย แมจะมีการศึกษามาอยางลึกซึ้งจนกระจางแตหากมีการรับรูอยูใน

กลุมคนจํานวนไมมาก จะไมเกิดแรงเคลื่อนไหวทางสังคม หรือ การตัดสินใจเชิงนโยบายจากทาง

การเมืองที่จะทําใหเกิดการแกไขปญหา องคความรูเหลานี้จะไมถูกนํามาใชอยางแทจริง การแกไข

ปญหาจึงไมเกิดขึ้น (ภัทรพร ออนไสว, 2548, น. 52)

หลักการ “สามเหลี่ยมเขยื้อนภูเขา” จงึเปนองคประกอบสําคัญของการขับเคลื่อนเพื่อ

เปลี่ยนแปลงแกไขกฎหมายอาญามาตรา 276 กฎหมายวาดวยความเปนเพศ ที่องคกรผูหญิงใน

ฐานะผูขับเคลื่อนสังคม นํามาเปนยุทธศาสตรในการขับเคลื่อนโดยสรางองคความรู รวมพลังของ

แนวรวมผสมผสานกับการเมืองในแตละสถานการณทางสังคม

ฉลาดชาย รมิตานนท (2545, น. 9) กลาวไววา สตรีนิยม เปนทฤษฎีทางการเมืองและ

การปฏิบัติในการปลดปลอยผูหญิงทั้งปวง ไมวาจะเปนผูหญิงผิวสี ชนชั้นแรงงาน ผูหญิงยากจน  

ผูหญิงชาติพันธุ ผูหญิงที่รางกายไมสมประกอบ หญิงรักหญิง ผูหญิงสูงอายุ รวมทั้งผูหญิงผิวขาวที่

ไดเปรียบทางเศรษฐกิจ ผูหญิงที่รักตางเพศ หากไมใชทั้งหมดนี้แลวไมใชสตรีนิยม หากแตเปน 

การสรางความยิ่งใหญแกตนเองของผูหญิง (Self-aggrandizement)

สตรีนิยมเปนขบวนการที่แสวงหาการจัดระบบของโลกเสียใหมใหมีพื้นฐานของ

ความเสมอภาคระหวางเพศในความสัมพันธระหวางเพศในความสมัพนัธทกุดานของมนษุย เปน

ขบวนการปฏเิสธการใหความแตกตางบนพื้นฐานของเพศ จะยกเลิกสิทธิพิเศษและภาระที่มาจาก

เพศ และจะตอสูเพื่อใหมีการยอมรับความเปนมนุษยชาติที่เทาเทียมกันของหญิงชายในฐานะที่

เปนรากฐานของกฎหมายและจารีตประเพณีและสตรีนิยมเปนพลังกดดันสังคมใหยอมรับ และ 

รองรับความเปนผูหญิงในฐานะที่เสมอภาคแมวาจะมีการใหเหตุผลที่แตกตางกัน สตรีนิยมจะเปน 

วิถีวิเคราะหของชีวิตและการเมือง เปนวิธีการในการตั้งคําถาม และแสวงหาคําตอบ มากกวาจะ

เปนขอสรุปทางการเมือง ของการกดขี่ผูหญิง (ฉลาดชาย รมิตานนท, 2545, น. 7-8)

ภัทรพร ออนไสว (2548, น. 32) เสนอมมุมองวา สตรีนยิม เปนการไมแบงแยกทางชนชั้น 

ไมมีผูอยูเหนือกวาและไมมีผูอยูเบื้องลาง ทุกคนไดรับการปฏิบัติที่เทาเทียมกันไมวาหญิงหรือชาย 

และสตรนียิมเปนแนวทางการวพิากษทีมุ่งใหเกดิความเขาใจความสมัพนัธทีขั่ดแยงที ่ พบวา ผูหญิง
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เปนฝายเสียเปรียบในสังคมและสตรีนิยมจะคนหาและเปลี่ยนแปลงความสัมพันธที่ไมเทาเทียมกัน

ทาง สงเสริมใหเกิดความเขาใจอันดีระหวางหญิง-ชาย เพื่อใหเห็นคุณคาความเปนมนุษย

สังคมไทยยังมีขอวิพากษคานิยมความไมเสมอภาคระหวางหญิงชายและเปนคานิยม

เชงิซอน ขบวนการเคลือ่นไหวของผูหญงิในประเทศไทย ถกูมองวามยีทุธศาสตรหลกัของการตอสูอยูที่

การสงเสรมิสถานภาพของผูหญงิเปนสวนใหญผานการเรยีกรองใหมกีารแกไขกฎหมาย การสนบัสนนุ

การทํางานนอกบานของผูหญิงและความเสมอภาคทางการศึกษา ซึ่งถือวาเปนการตอสูที่มีฐาน

ความคิดแนวเสรีนิยมคือ ตอสูในระดับสิทธิมนุษยชนขั้นพื้นฐาน

การเคลื่อนไหวของผูหญิงในสังคมไทยยังถือวาอยูในแวดวงที่จํากัด ดังที่ ปานเด 

(Pandey, 2002 อางถงึใน วารณีุ ภูริสินสทิธ, 2545, น. 196) ไดอธบิายการเคลือ่นไหวของกลุมผูหญิงที่

ไมสามารถขยายวงใหกวางขึน้ได วาเปนผลจากความไมสนใจของขาราชการไทย บนขออางทีว่าผูหญิง

ไทยมีสภาพดีกวาผูหญิงในสังคมอื่นอยูแลว และการพูดเรื่องความเทาเทียมกันทางเพศเปนเรื่อง

ของตะวันตก แมวามีองคกรผูหญิงอยูไมนอยแตไมมีองคกรใดที่ถือวาเปนองคกรหลักและไมมีการ

ประสานงานระดับชาติอยางเปนจริงเปนจังที่จะรวมการตอสูของผูหญิงเขาดวยกัน ดังนั้น จึงไมได

เห็นการเคลื่อนไหวในประเด็นที่เกี่ยวกับผูหญิงในระดับชาติที่มีผูหญิงสวนใหญเขารวมในการตอสู 

ทําใหการเคลื่อนไหวเรียกรองในหลาย ๆ เร่ืองที่เปนประโยชนตอผูหญิงนั้นไมประสบความสําเร็จ 

ไมมีพลัง ไมสามารถดึงผูหญิงจํานวนมากใหเขารวมในการเรียกรองได

หรืออาจกลาวไดวาสังคมไทยยังไมรับรู และไมมีคําถามตอเร่ืองความรุนแรงทางเพศ 

ดังที่ สุนี ไชยรส (2547, น. 294) ไดชี้ใหเห็นขอแตกตางของการเคลื่อนไหวทางสังคมไววา สังคม

สามารถมองเห็นและทําความเขาใจไดงายตอกระบวนการและวิธีการเคลื่อนไหว ในประเด็นตาม

อุดมการณประชาธิปไตยและสิทธิมนุษยชน เนื่องจากเปนการกดขี่ เอารัดเปรียบที่เห็นเปนรูปธรรม 

ในขณะที่การเคลื่อนไหวแบบอุดมการณเฟมินิสต จะกระทบระหวางความคิดที่อยูในทุกคนทั้งหญิง

และชาย ทั้งรูตัวและไมรูตัววาเปนการกดขี่ทางเพศ ซึ่งอาจแสดงออกอยางซอนเรนในความ

สัมพันธที่ละเอียดออน ในชีวิตครอบครัว

ในประเทศไทยการเคลื่อนไหวในเรื่องสิทธิความเสมอภาคทางเพศในระบบกฎหมาย 

โดยเฉพาะอยางยิ่งในการเคลื่อนไหวเพื่อแกไขกฎหมายที่สะทอนความรุนแรงที่มีตอเพศหญิง เปน

ส่ิงทาทายตอการเปลี่ยนแปลงสิ่งที่สถาปนาความเปนชายที่อยูเหนือกวาเพศหญิง ในโครงสราง

ของระบบกฎหมาย ปรากฏการณที่ชี้ชัดใหเห็นวาสตรีนิยมมีสวนในการเปดมุมมอง การวิเคราะห 

และทําความเขาใจกับกฎหมายผานสายตาทางดานเพศ (gender) เรียกวา แนวคิดนิติปรัชญาแนว

อิตถีศาสตร (Feminist Jurisprudence) โดยมีการเคลื่อนไหวของแนวคิดนี้ และกอตัวเปนกระแส

ความคิดสําคัญนับต้ังแตชวงทศวรรษ 1970 ในสหรัฐอเมริกา ไดรับการยอมรับอยางเปนทางการ
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ในการประชุมของกลุมนิติศาสตรแนววิพากษ (Critical Legal Studies: CLS) เมื่อ ค.ศ. 1983 และ

มีผลใหเกิดการเคลื่อนไหวอยางกวางขวางจนกอเปนกลุมความคิดทางกฎหมายรูปแบบหนึ่ง

ภายใตชื่อ Feminist Jurisprudence หรือ Feminist Legal Theory (พรรณรายรัตน ศรีไชยรัตน, 

2544, น. 22)

แนวคดินติิปรัชญาแนวอติถศีาสตรเปนการตัง้คาํถามตอรากฐานความคดิ และมายาคติที่

ถกูครอบงาํไวดวยความคดิแบบเพศชายไมวาตระหนกัรูหรือไมกต็าม การเคลือ่นไหวทางความคดิของ

นติิปรัชญาแนวอติถศีาสตร จงึตองการสรางทฤษฎทีางกฎหมายทีไ่มไดกดีกนั หรือทาํใหประสบการณ 

ความคิด และสถานการณกลายเปนประเด็นที่ไมไดรับความสนใจ (สมชาย ปรีชาศิลปะกุล,

ออนไลน, 2549)

สมชาย ปรีชาศิลปะกุล ไดขยายความในทรรศนะของนติิปรัชญาแนวอิตถีศาสตร ซึ่ง

วิพากษสังคมปตาธิปไตย หรือสังคมแบบชายเปนใหญวาเปนเงื่อนไขของการสรางหลักการและ

แนวทางปฏิบัติที่เพศชายมีสถานะสูงกวา และรวมถึงการสรางระบบกฎหมายขึ้นมาเพื่อสรางความ

ชอบธรรมและความชอบดวยกฎหมายของการกระทํานี้ กฎหมายในสังคมปตาธิปไตยเปน

สัญลักษณที่มีอํานาจและเปนเครื่องมือในการดํารงความชอบธรรมไวภายใตคําวา “ความเปน

ธรรมชาติ” (nature) จารีตประเพณี (tradition) หรือความเปนจริงแบบภาวะวิสัย (objective 

reality) เพราะฉะนั้นแนวคิดพื้นฐานของแนวคิดนิติปรัชญาแนวอิตถีศาสตร จึงมองวากฎหมาย

หรือระเบียบกฎเกณฑตาง ๆ ไมมีความเปนกลางดังที่เขาใจกัน หากทําการวิเคราะหเขาไปก็จะพบ

ถึงอคติที่ดํารงอยูในระบบ ซึ่งสอดคลองกับนักสตรีนิยม Catherine Mackinnon ที่กลาวไววา 

กฎหมายและสถาบันทางกฎหมายในสังคมปตาธิปไตย จะชักจูงใหประชาชนยอมรับสถานะที่เปน

อยูของเพศวาเปนสิ่งที่เปนธรรม

ภายใตการเคลื่อนไหวของกระแสนิติปรัชญาแนวอิตถีศาสตรไดมีการพัฒนาวิธีการ

ศึกษาและการวิเคราะหที่สามารถกลาวไดวาเปนลักษณะเฉพาะ ที่สําคัญ 3 ประเด็น คือ

1. การยกระดับจิตสํานึก (Consciousness raising / unsilencing women) ประเด็น

สําคญัของการเคลือ่นไหวจะเปนการยกระดบัของการตระหนกัรูของผูหญงิ เปนกระบวนการทีผู่หญิง

จะไดตระหนักถึงสถานะและสภาพที่ดอยกวา ที่ถูกกําหนดไวโดยสังคมและกฎหมาย ซึ่งจะบังเกิด

ข้ึนไดก็ดวยการโตแยงและวิวาทะทั้งกับตนเองและผูอ่ืน เพื่อใหเกิดการตระหนักถึงในสิ่งที่เคยถูก

เขาใจ และยอมรับวาเปนธรรมชาติวา แทที่จริงแลวเปนผลผลิตจากสังคม เพื่อที่จะนําไปสูความ

เปลี่ยนแปลง เสียงของผูหญิงตองถูกรับฟง ประสบการณของผูหญิงตองถูกนํามาขบคิดใหม การ

ตระหนกัรูในสถานะของผูหญงิเปนกระบวนการทีอ่าจเกดิขึน้ในระดบัปจเจก แตตองสรางความเขาใจ

ใหเกิดขึ้นวาสิ่งที่เกิดในระดับปรากฏการณนั้นเปนกลไกในระดับสถาบัน
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จะเห็นไดวาการเคลื่อนไหวในลักษณะดังกลาวพยายามสรางความรูความเขาใจใหกับ

กลุมผูหญิงที่เปนผูไดรับผลกระทบจากระบบของกฎหมาย และใชการสะทอนประสบการณตรง

ของผูหญิงจํานวนหนึ่งที่มีความหลากหลายของประสบการณนํามาพิจารณารวมกัน เพื่อยกเลิก

หรือเปล่ียนแปลงความไมเสมอภาคในทางกฎหมาย ดังเชน Leslie Bender ไดอธบิายถงึกระบวนการ

นี้ไววา “การตระหนักถึงสิทธิสตรีจะเกิดขึ้นจากการสํารวจถึงประสบการณรวม และรูปแบบที่มา

จากการแลกเปลี่ยนถึงเหตุการณในชีวิต ส่ิงที่เปนประสบการณความเจ็บปวดของปจเจกจะแสดง

ถึงประสบการณการถูกกดขี่รวมกัน (Bender Leslie, 1988, p. 9)

2. การตั้งคําถามจากเพศหญิง (Asking the women question) การตั้งคําถามของผู

หญิง เพื่อตองการคําอธิบายสําหรับการถูกกีดกันผูหญิงออกไปจากทุกพื้นที่ และตองการตัดสินถึง

ความเหมาะสมในการกีดกันเพศหญิงออกไป เชน ทําไมผูหญิงในฐานะภรรยาจึงถูกสามีขมขืนได

โดยไมผิดกฎหมาย กฎหมายและกระบวนการยุติธรรมซึ่งถูกเขาใจวามีความเปนกลางและเปน

ธรรมจริงหรอื หากกาํหนดใหความผดิชายขมขืนกระทาํชาํเรา จะเปนความผดิกต็อเมือ่กระทาํตอหญิง

ที่ไมใชภรรยาของตน แตสามารถกระทําตอภรรยาของตนไมเปนความผิดแตอยางใด ดวยคําถาม

ของเพศหญิงที่ตองการจะรื้อสราง (Deconstruction) กฎหมายเพื่อสถานะ และการคุมครองของ

เพศหญิงจึงถูกเปดเผยออกมา การตัดสินและใหเหตุผลเปนสิ่งที่เพศหญิงตองการ เพื่อใหการเลือก

ปฏิบัติและการจํากัดสิทธิของผูหญิงถูกยกเลิก

3. การใหเหตุผลเชิงกระบวนการของสตรีนิยม (Feminist practical reasoning) ใน

ประเด็นนี้นิติปรัชญาแนวอิตถีศาสตรไมเชื่อวาการบังคับใชกฎหมาย หรือการใหเหตุผลทาง

กฎหมาย จะกระทําไปภายใตความวางเปลา แตกฎหมายจะอยูภายใตเงื่อนไขตาง ๆ ของสังคม ถา

บริบททางสังคมอยูภายใตการครอบงําของเพศใดเพศหนึ่ง ซึ่งก็คือเพศชายกฎหมายก็จะเปนไปใน

ลักษณะของการกีดกันอีกเพศหนึ่ง นั่นเอง


