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อิสลามการเมืองในเอเชียตะวันออกเฉียงใต้ :
จุดยืน ตำ�แหน่ง และการเคล่ือนไหวทางการเมือง

ของมุสลิมในระบอบประชาธิปไตย
Political Islam in Southeast Asia : Standpoint, Position, 
and Muslim Political Movements in Democratic System

   บทคัดย่อ
	 อิสลามถือว่าเป็นศาสนาที่คนในพ้ืนที่เอเชียตะวันออกเฉียงใต้นับถือมากท่ีสุด 

แต่อย่างไรก็ดีก็มีการกระจายตัวออกไป ทำ�ให้ในบางประเทศถือว่ามีสถานะเป็นชนก

ลุม่นอ้ย และบางประเทศถอืวา่เปน็ชนกลุม่ใหญ ่ในภมูภิาคนีย้งัมคีวามตา่งของบรบิท

ทางการเมืองที่มีเสรีภาพต่างกันออกไป ในพื้นที่ที่เป็นประชาธิปไตย มุสลิมได้มีพื้นที่

ในการเคลื่อนไหวทางการเมือง อิสลามการเมืองจึงปรากฏให้เห็นในภูมิภาคนี้เช่น

เดียวกัน หากแต่มีรูปแบบที่ต่างกันขึ้นอยู่กับจำ�นวนมุสลิมในแต่ละประเทศ งานเขียน

ชิ้นนี้ จะวิเคราะห์อยู่บนหมุดหลักทางความคิดของ บริบททางการเมือง สิทธิเสรีภาพ

ในการแสดงออกทางการเมือง และสถานะของมุสลิมในแต่ละประเทศ ทั้งนี้จะอยู่บน

แนวคดิอิสลามการเมอืงเปน็หลกั โดยมคีำ�ถามสำ�คญัคอื ลกัษณะของอสิลามการเมอืง

ที่ปรากฏในภูมิภาคเอเชียตะวันออกเฉียงใต้เป็นอย่างไร มีลักษณะที่ต่างกันหรือไม่ใน

ประเทศที่มีมุสลิมเป็นส่วนใหญ่และเป็นส่วนน้อย ท้ายสุดแล้วเพียงแค่จำ�นวนของ

ประชากรมุสลิมจะเพียงพอต่อความสำ�เร็จของแนวทางเลือกอิสลามการเมืองหรือไม่ 

และแนวทางนี้จะสามารถแทนที่วิถีการใช้กำ�ลังได้หรือไม่ 
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Abstract
	 Islam is the largest religion which population in the Southeast Asia region 

has believed. The spreading of Islam in the region leads to the differences of 

Muslim status in each state; some are minority, while some are majority. Besides, 

in this region, there is the distinct context of political freedom. For the                        

democratic countries, Muslim has their own spaces to activate the political 

movement. Political Islam then could be appeared in this region as well, though 

each country has hold its own way to perform political Islam. This work will 

analyze under the concept of political Islam which concerning to the ideas of 

political context, political rights and freedom, and Muslim status in each country. 

Main questions here are including; what are the forms of political Islam                          

appearing in the Southeast Asia region? Do they have any differences between 

the Muslim-majority-countries and minority one? Is it enough to justify the               

success of political Islam merely based on the number of Muslim populations? 

And could this method substitute for the violent movement?
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บทนำ�
	 ภมูภิาคเอเชยีตะวนัออกเฉยีงใตน้บัไดว้า่เปน็พืน้ทีท่ีม่คีวามแตกตา่งในเรือ่งของ

อัตลักษณ์ทางด้านศาสนาพื้นที่หนึ่ง อิสลามถือว่าเป็นศาสนาที่ผู้คนในภูมิภาคให้การ

นับถือมากที่สุด หากแต่ก็มีความต่างของสถานะขึ้นอยู่กับบริบทในแต่ละประเทศ ใน

ที่นี้จะจำ�แนกบนฐานของศาสนาที่ประชากรแต่ละประเทศนับถือในเชิงปริมาณเป็น

หลัก นั่นคือ ส่วนที่มุสลิมเป็นชนกลุ่มใหญ่ ในประเทศมาเลเซีย อินโดนีเซีย และบรูไน

และสว่นทีมุ่สลมิเปน็ชนกลุม่นอ้ย ในประเทศไทย เวยีดนาม สงิคโปร ์พมา่ ลาว กมัพชูา

และฟิลิปปินส์ ด้วยความต่างของจำ�นวนประชากรที่เป็นมุสลิม รวมถึงบริบททางการ

เมืองที่ต่างกันในแต่ละประเทศ ก็ทำ�ให้การดำ�เนินการทางการเมืองของมุสลิมใน

ประเทศเหล่านี้มีความต่างกันออกไป
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	 ในประเทศทีม่บีรบิททางการเมอืงแบบประชาธปิไตย หลักการของเสียงขา้งมาก

นัน้เปน็สิง่ท่ีสำ�คญั ดงัเชน่ทีล่อ็ค อธบิายวา่เสยีงข้างมากดเูหมอืนจะเปน็วิธกีารทีเ่หมาะ

สมในการตัดสินใจเพื่อให้การปกครองสามารถดำ�เนินต่อไปได้สำ�หรับสังคมที่มีความ

เทา่เทยีมของคนในการแสดงความเหน็ทีอ่าจมคีวามขดัแย้งกนัได ้(Locke, 1690)  ดว้ย

ฐานคิดเช่นนี้ทำ�ให้จำ�นวนของมุสลิมนั้นมีส่วนเป็นอย่างมากต่อผลลัพธ์ของอิสลาม

การเมืองในแต่ละพื้นที่ นอกจากนั้นในประเทศประชาธิปไตย ยังมีบริบทของการแยก

ศาสนาออกจากการเมอืงเข้ามามสีว่น ทำ�ให้เกดิกระแสของการตอ่ตา้นการเขา้มาของ

พรรคการเมอืงอิสลามในหลายพืน้ที ่แมว้า่อสิลามการเมอืงจะสามารถอธบิายบนฐาน

เดียวกับการเมืองอัตลักษณ์ ที่ประเทศประชาธิปไตยเปิดพื้นท่ีให้กับการเข้ามาแสดง

บทบาทของอัตลักษณ์ทั้งเชื้อชาติและศาสนาก็ตามที ส่วนบริบทของพื้นท่ีที่ยังคงใช้

การปกครองสงัคมนยิมคอมมวินสิตแ์ละเผดจ็การทางทหาร หรอืสมบรูณาญาสทิธริาชย ์

แน่นอนว่าการดำ�เนินการทางการเมืองตามแนวคิดอิสลามการเมืองก็ย่อมไม่ปรากฏ

ให้เห็น บริบททางการเมืองเหล่านี้ล้วนมีความสัมพันธ์เกี่ยวเนื่องกับสถานะความมี

เสรภีาพของแต่ละประเทศทีจ่ะเอือ้ตอ่การมเีสรภีาพในการมสีว่นรว่มทางการเมอืงดว้ย

เช่นเดียวกัน (ดูตาราง 1 ประกอบ)

	 แม้ว่าประชาธิปไตยอาจเป็นระบอบการปกครองที่เน้นเสียงส่วนมาก ที่อาจส่ง

ผลให้เกิดทรราชโดยเสียงส่วนใหญ่ (De Tocqueville, 2004)  แต่สิทธิและเสรีภาพของ

บุคคลยังคงได้รับการยอมรับ ดังเช่นที่ มิลล์และรุสโซ ได้ให้ความเห็นว่าประชาธิปไตย

ที่มีหลักคิดของสิทธิในการตัดสินใจร่วมกันอย่างเท่าเทียมมีแนวโน้มที่จะเปิดพื้นท่ีให้

ประชาชนสง่เสยีงออกมาไดม้ากกวา่รปูแบบอืน่ ตา่งจากรปูแบบสมบรูณาญาสิทธิราชย์

หรืออภชินาธิปไตยเชน่ทีเ่พลโตและเฮเกลสนบัสนนุ (Mukerjee & Ramaswamy, 2006)  

จากจดุนีท้ำ�ใหอ้สิลามการเมอืงกำ�เนดิขึน้บนฐานของการแสดงออกทางการเมอืงด้วย

กบัสภาวะของโลกปจัจุบันท่ีเป็นไป มสุลมิจำ�เปน็ตอ้งคน้หาตำ�แหนง่จุดยนืทีจ่ะสามารถ

แสดงบทบาทของตนเองออกมาได้ แม้ว่าระบอบการปกครองแบบประชาธิปไตยนั้น

จะมีความตา่งกบัการปกครองในรปูแบบอสิลามซึง่เนน้อลักรุอา่นและอลัหะดษีเปน็รฐั

ธรรมสูงสุด หากแต่บริบทของโลกก็เป็นตัวกดดันให้มุสลิมแสวงหาพ้ืนที่เพื่อรักษาวิถี

ชวีติตามหลกัการอสิลามและสง่เสยีงออกมาได ้ แนน่อนวา่ ในทีน่ีอ้สิลามการเมอืงจงึ

ไมใ่ชแ่นวทางการเมอืงในแบบอสิลามทีจ่ะตอ้งเปน็ไป หากแตเ่ปน็การใหค้ำ�อธบิายตอ่

ปรากฏการณ์ที่มุสลิมเข้ามาสู่กรอบทางการเมืองและใช้พื้นที่นี้เพื่อที่ให้อิสลามมี
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บทบาทในทางการเมอืงมากยิง่ขึน้ โดยเปน็ทางเลอืกทีต่า่งจากการดำ�เนนิการทางการ

เมอืงทีเ่นน้การใชก้องกำ�ลงัเพือ่ตอ่สู ้หากแตใ่ชก้รอบการเมืองทีป่ราศจากความรนุแรง

นั่นเอง 

	 งานเขยีนชิน้นี ้จะวเิคราะหอ์ยูบ่นหมดุหลกัทางความคิดของ บรบิททางการเมือง 

สิทธิเสรีภาพในการแสดงออกทางการเมือง และสถานะของมุสลิมในแต่ละประเทศ 

ทั้งนี้จะอยู่บนแนวคิดอิสลามการเมืองเป็นหลัก โดยมีคำ�ถามสำ�คัญคือ ลักษณะของ

อิสลามการเมืองที่ปรากฏในภูมิภาคเอเชียตะวันออกเฉียงใต้เป็นอย่างไร มีลักษณะที่

ต่างกันหรือไม่ในประเทศท่ีมีมุสลิมเป็นส่วนใหญ่และเป็นส่วนน้อย ท้ายสุดแล้วเพียง

แค่จำ�นวนของประชากรมุสลิมจะเพียงพอต่อความสำ�เร็จของแนวทางเลือกอิสลาม

การเมืองหรือไม่ และแนวทางน้ีจะสามารถแทนที่วิถีการใช้กำ�ลังได้หรือไม่ เพื่อตอบ

คำ�ถามเหล่านี้ บทความนี้จึงแบ่งการอธิบายเป็นสี่ส่วน คือ คำ�อธิบายแนวคิดอิสลาม

การเมือง การเคลื่อนไหวทางการเมืองหรืออิสลามการเมืองในประเทศที่มีมุสลิมเป็น

ชนกลุ่มใหญ่ และในส่วนที่เป็นชนกลุ่มน้อย พร้อมปิดท้ายด้วยการวิเคราะห์ลักษณะ

และตำ�แหน่งของอิสลามการเมืองในเอเชียตะวันออกเฉียงใต้

ว่าด้วยแนวคิดอิสลามการเมือง 
	 อิสลามการเมือง หรือ Political Islam เป็นแนวคิดที่ใช้อธิบายกิจกรรมทางการ

เมอืงทีป่รบัใชแ้นวทางอสิลามเข้ามาภายใตพ้ืน้ทีร่ฐัชาติปจัจบุนั ทีไ่มส่ามารถแสดงออก

ทางการเมอืงดว้ยอิสลามในรปูแบบดัง้เดมิได ้จงึใชร้ปูแบบท่ีผกูยดึกบัความเปน็รฐัสมัย

ใหม่หรือแนวทางประชาธิปไตย เพื่อเรียกร้องสิทธิและเสรีภาพในการดำ�เนินชีวิตตาม

กรอบศาสนาที่ได้กำ�หนดเอาไว้แล้ว (อิมรอน ซาเหาะ, 2557)

	 เฮอรช์ไคนด ์(Hirschkind, 2011) ระบวุา่ อสิลามการเมือง เปน็คำ�ทีใ่ชเ้พือ่อธบิาย

ถงึการทีก่รอบของศาสนาอสิลามไดก้า้วล้ำ�เข้าไปสูม่ติเิซคควิลา่ร(์การแยกศาสนาออก

จากการเมือง)ของการเมอืง และอธบิายกจิกรรมในลกัษณะนีเ้พือ่ใหเ้หน็ความตา่งจาก

ความเชือ่ทางศาสนาสว่นบคุคลทีอ่ยูภ่ายใตแ้นวทางอสิลามโดยทัว่ไป อสิลามการเมอืง

จงึเปน็การขยายกรอบจากอสิลามแบบดัง้เดมิสูอิ่สลามในบรบิทสมยัใหม ่สว่นใหญม่กั

จะเก่ียวขอ้งกบัการขยายอำ�นาจรฐัและมติทิางสงัคมทีศ่าสนามบีทบาทอยูด่ว้ยเชน่กนั

ส่วน มุขเตดัร คาน (Khan, 2006) ให้ความเห็นว่า มิติทางการเมืองของมุสลิมในสังคม
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สมยัใหม่กค็อื การแสดงบทบาทของอสิลามในพืน้ทีส่าธารณะจากคนมสุลมิ ซึง่อสิลาม

มีสิ่งดี ๆ   มากมายที่สามารถนำ�เสนอต่อสังคมสาธารณะได้ นักคิดมุสลิมร่วมสมัย

หลายคนจึงหาแนวทางที่จะเชื่อมช่องว่างทางทฤษฎีระหว่างความเป็นศาสนาและ

อำ�นาจอธิปไตยท่ีอยู่ในบริบทปัจจุบัน ในความเป็นอิสลามนั้นมีความเป็น

ประชาธิปไตยอยู่ และขณะเดียวกันอิสลามการเมืองก็เป็นการใช้เครื่องมือต่าง ๆ   ใน

กระบวนการประชาธิปไตยในตัวเอง

	 แม้ว่าจะมีกระแสการเคลื่อนไหวอิสลามนิยมทางการเมืองในปัจจุบัน แต่ก็มี   

ความต่างกับลักษณะของอิสลามการเมืองที่อธิบายไว้แล้วข้างต้น โดยที่อิสลามนิยม           

(Islamism)ได้มีการยอมรับกันโดยทั่วไปว่า มี 3 ลักษณะ (Cofman-Wittes ; อ้างอิงจาก 

Cavatorta, 2012) คือ 

	 1. กลุ่มที่ใช้ความรุนแรงและวิธีการทางทหารเพื่อสถาปนารัฐอิสลาม เช่น กลุ่ม

อัลกออิดะห ฺ กลุม่โบโกฮารามในไนจเีรยี กลุม่ตดิอาวธุในอัลจเีรยี หรอืกลุม่ IS ในอริกั

และซีเรีย เป็นต้น

	 2. กลุ่มอิสลามนิยมสายกลางที่มีอิทธิพลมาจากนักคิดและนักกิจกรรม ซ่ึงใช้

กจิกรรมสาธารณะและการมสีว่นรว่มทางการเมอืงกระแสหลักเพือ่นำ�ไปสู่การประยกุต์

ใช้คำ�สอนของอิสลาม เช่น กลุ่มภราดรภาพมุสลิม (The Muslim Brotherhood) ในตูนี

เซียและอียิปต์ กลุ่มอิสลามแนวหน้า (The Islamic Action Front) ในจอร์แดน พรรค

ความยุติธรรมและการพัฒนา (The Party of Justice and Development) ในตุรกี กลุ่ม

เพื่อความยุติธรรมและการกุศล (The Justice and Charity Group) ในโมร็อคโค, กลุ่ม

อิสลามแนวหน้า (the Islamic Action Front) ในอัลจีเรีย เป็นต้น 

	 3. กลุ่มที่ใช้ทั้งสองวิธีข้างต้นผสมกันในบริบทการต่อสู้เพื่อปลดปล่อยชาติ เช่น 

ฮามาสในปาเลสไตน์ เป็นต้น

	 หากแต่ในการอธิบายบนฐานของทั้งสามน้ันมองบนฐานของปรากฏการณ์ที่มี

การเคลื่อนไหวในกรอบการเมืองเป็นหลัก ซ่ึงในทั้งสามแบบนั้นมีการใช้เรียกรวมกัน

ว่า “อิสลามนิยม” ขณะที่แนวทางที่สองนั้น เป็นหนทางที่คำ�อธิบายส่วนมากใช้เม่ือ

ตอ้งการใหค้ำ�จำ�กดัความถงึรปูแบบการเคลือ่นไหวของ “อสิลามการเมอืง” แมว้า่จะมี

นกัวชิาการหลายคนทีเ่หมารวมรปูแบบทีห่นึง่และสามดว้ยในบางครัง้กต็ามท ีทา้ยสดุ

แล้วอาจกลา่วได้วา่ “อิสลามการเมอืง” เปน็การตอบสนองตอ่กรอบแนวคดิท่ีครอบงำ�

โลกยคุสมัยใหม่ดว้ยความคดิภายใตท้ฤษฎสีนัตภิาพประชาธปิไตย (Democratic Peace 
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Theory) ทีเ่ชือ่วา่หากทกุประเทศนัน้เปน็ประชาธปิไตยเชน่เดยีวกนัแลว้กม็แีนวโนม้วา่

จะไม่ก่อความขัดแย้งกับประเทศที่เป็นประชาธิปไตยเฉกเช่นเดียวกัน ฉะนั้นแล้วเมื่อ

แนวคิดเช่นนี้ครอบคลุมโลกอยู่ อิสลามการเมืองก็คือการหาพื้นที่เพื่อแสดงออกและ

ยังคงรักษาความเป็นอิสลามในพ้ืนที่สาธารณะเอาไว้น่ันเอง (อิมรอน ซาเหาะ และ

สามารถ ทองเฝือ, 2557)

การเคล่ือนไหวทางการเมืองของมุสลิมในประเทศท่ีมีมุสลิมเป็น

ส่วนใหญ่ 
	 ในบริบทของพื้นที่เอเชียตะวันออกเฉียงใต้มีสามประเทศหลัก คือ มาเลเซีย 

อนิโดนเีซียและบรูไน ทีม่จีำ�นวนประชากรสว่นใหญข่องประเทศเปน็มสุลมิ ซึง่อสิลาม

การเมืองที่แสดงให้เห็นในทั้งสามประเทศน้ีมีลักษณะที่ต่างกันออกไป ด้วยกับบริบท

ทางการเมืองที่มีความต่างของแต่ละประเทศนั่นเอง มาเลเซียและอินโดนีเซียที่มีการ

ปะทะและความทบัซอ้นระหวา่งอสิลามนยิมและชาตินยิมภายใต้ระบอบประชาธปิไตย  

มีแนวทางอิสลามการเมืองที่ปรากฏให้เห็น ในขณะที่บูรไนมีการปกครองด้วยระบอบ

สมบรูณาญาสทิธริาชทีม่กีารประยกุตใ์ชห้ลักการอสิลามในการปกครองโดยท่ีไมไ่ดผ้า่น

กรอบกระบวนการประชาธิปไตยใด ๆ   (สามารถ ทองเฝือ และนัจมีย์ หมัดหมาน, 

2013) ฉะนั้นอาจกล่าวได้ว่าแม้ว่าในบรูไนจะมีกิจกรรมในด้านศาสนาอิสลามแต่ก็ไม่

ได้รวมเขา้อยูใ่นกรอบของอสิลามการเมอืง ในทีน่ีจึ้งจะวเิคราะหเ์พยีงประเทศมาเลเซยี

และอินโดนีเซีย

	

	 มาเลเซีย 

	 นบัตัง้แตศ่ตวรรษที ่13 ศาสนาอสิลามกม็อิีทธพิลอยา่งมหาศาลตอ่ชวีติทางการ

เมืองของผู้คนในเอเชียตะวันออกเฉียงใต้ในสหพันธรัฐมาเลเซียหลังจากแยกตัวเป็น

เอกราชจากอาณานิคมของอังกฤษในปี 1957 รัฐธรรมนูญฉบับแรกของมาเลเซีย

กำ�หนดให้ศาสนาอิสลามเป็นศาสนาประจำ�รัฐทว่าการไม่ระบุขอบเขตเนื้อหาของ

บทบัญญัติให้ชัดเจนมากไปกว่านั้น เปิดโอกาสให้ผู้นำ�ทางการเมืองสามารถเลือกใช้

หรือไม่ใช้ศาสนาอิสลามในฐานะเครื่องมือทางการเมืองได้อย่างอิสระ

	 อิสลามการเมืองในมาเลเซียน้ันถือได้ว่ามีบทบาทสำ�คัญต่อการขับเคล่ือน
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การเมอืงหลกัของประเทศไมว่า่จะเปน็พรรครฐับาลหรอืพรรคฝ่ายค้าน แมว้า่จะมพีรรค

ที่ใช้ช่ือว่าเป็นพรรคเน้นแนวทางอิสลามอย่างปาส (Pan-Malaysian Islamic Party 

(PAS)) ที่เริ่มการนำ�อิสลามเข้าสู่มิติทางการเมือง ก็ทำ�ให้อีกพรรคหลักอย่างอัมโน 

(United Malays National Organisation (UMNO)) ซึ่งมีแนวคิดชาตินิยมมาเลย์ต้องหัน

มาใช้อิสลามในการเดินเกมส์การเมืองด้วยเช่นกัน 

	 การเลือกตั้งครั้งแรกหลังจากมาเลเซียเป็นอิสระเมื่อปี 1959 พรรคปาสชนะการ

เลือกตั้งในสองรัฐและเริ่มได้รับเสียงประมาณครึ่งหนึ่งของเสียงโหวต อิสลามยังคงมี

บทบาทในสว่นเลก็ ๆ   เนือ่งจากมกีระแสของชาตนิยิมและความเปน็มาเลยท์ีม่บีทบาท

นำ�อยู่ในขณะนั้น แม้ว่าต่อมาไม่นานปาสจะสูญเสียฐานเสียงไปบ้าง แต่ 30-50 

เปอรเ์ซ็นตข์องเสยีงโหวตนัน้ยงัคงเปน็ของพรรคปาส กระทัง่ในป ี1969 เสยีงสนบัสนนุ

ลดลงแต่ก็ได้รับกลับมาอีกครั้งในปี 1999 อย่างไรก็ดีแม้ว่าพรรคปาสจะเป็นส่วนหนึ่ง

ในรฐับาลผสม แตแ่นวทางอสิลามทีเ่ริม่ไดร้บัความนยิมจากผลโหวตทำ�ใหพ้รรคอมัโน

เองก็ต้องหันมาให้ความสำ�คัญต่อประเด็นความเป็นอิสลามด้วยเช่นกัน เช่น การ

ประกาศนโยบายทางวฒันธรรมแบบใหมท่ีใ่หอ้สิลามเปน็ศูนยก์ลาง และการเพ่ิมสำ�นกั

กิจการศาสนาที่อยู่ภายใต้สำ�นักนายกรัฐมนตรีขึ้นมา เป็นต้น 

	 ในช่วงต้นของปี 1980 ทั้งอัมโนและปาสกลายเป็นพรรคที่เน้นแนวทางอิสลาม 

ดร.มหาเธร์ โมฮัมหมัด ได้รับตำ�แหน่งนายกรัฐมนตรีในปี 1981 และนำ�อันวาร์ อิบรา

ฮีมเข้ามาสู่พรรคในปี 1982 ทั้งสองร่วมกันเสนอนโยบายเช่น การเพิ่มคุณค่าแบบ

อิสลามเข้าไปสู่การบริหารและการสร้างความสมดุลระหว่างการพัฒนาทางจิตใจและ

วัตถุ นอกจากนั้นยังสร้างองค์กรสำ�คัญ ๆ  เช่น มหาวิทยาลัยอิสลามนานาชาติและ

ธนาคารอิสลาม เป็นต้น

	 ในชว่งตน้วกิฤตเิศรษฐกจิเอเชยีในป ี1997 กน็ำ�ไปสูก่ารตัง้คำ�ถามตอ่การปกครอง

ของอัมโน ทีม่เีร่ืองของการคอรร์ปัชัน่ ความอยตุธิรรมและการขาดระบบประชาธิปไตย 

กระทัง่นำ�ไปสูก่ารเคลือ่นไหวเพือ่ปฏริปูซึง่ปาสไดเ้ขา้ไปมสีว่นรว่ม การเมอืงไดด้ำ�เนนิ

เร่ือยไปกระทัง่อมัโนพยายามหาฐานเสียงใหมด่ว้ยการนำ�เสนอการใช้กฎหมายอสิลาม

เต็มรูปแบบ 

	 ในปี 2001 มหาเธร์ได้ประกาศให้มาเลเซียเป็นรัฐที่เน้นแนวทางอิสลาม กระทั่ง

เกดิการตอ่ตา้นจากฝา่ยทีไ่มใ่ชม่สุลมิ สว่นปาสตอบสนองตอ่บรบิทเชน่นีด้ว้ยกบัความ

พยายามในการสร้างรัฐที่เน้นแนวทางอิสลามสายกลางท่ีจะรวมเอาประเด็นของผู้ที่
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ไมใ่ชม่สุลมิใหเ้ขา้มามสีว่นในการดำ�เนนิงานทางการเมืองของพรรค (Funston,  2006) 

ในยุคของนายกรัฐมนตรี อับดุลลาห์ บาดาวี ได้มีการประกาศใช้นโยบายอิสลามฮะฎ

อร ี(Islam Hadhari) หรอืพฒันาสงัคมสูค่วามเปน็อารยธรรมทีส่อดคล้องกบัศาสนา ให้

เป็นหลักการปกครองของรัฐบาลมาเลเซีย อย่างไรก็ดีนโยบายดังกล่าวเป็นกลไกของ

บทลงโทษและการบงัคบัใชอ้ำ�นาจอยา่งผดิ ๆ  กบัคนทีไ่มใ่ชม่สุลมิทีไ่มเ่ครง่ครดั กระนัน้

กระแสความนยิมทีล่ดลงอยา่งนา่ตกใจ กอปรกบัความขดัแยง้ภายในรฐับาลเองทำ�ให้

บาดาวียอมยกเลิกนโยบายดังกล่าวทิ้งไปในปี 2008

	 การเลือกตั้งทั่วไปในเดือนพฤษภาคม 2013 พรรครัฐบาลมาเลเซียที่ได้ที่นั่ง 88 

จาก 133 ที่นั่ง แรงสนับสนุนสำ�คัญของรัฐบาลมาจากกลุ่มมุสลิมอนุรักษ์นิยมที่ก่อตัว

ขึ้นอย่างรวดเร็วตลอดทศวรรษท่ีผ่านมา ในทางหน่ึงคนเหล่านี้โจมตีรัฐบาลนาจิบว่า

บงัคับใชก้ฎหมายอยา่งไมเ่ครง่ครดัทำ�ใหเ้กดิการดหูมิน่ลอ้เลียนศาสนาอสิลามอยูบ่อ่ย

ครัง้ อกีทางหนึง่พวกเขาเหน็วา่พรรครัฐบาลเปน็ตวัแทนพยีงกลุม่เดยีวทีจ่ะทำ�ใหพ้วก

เขาสร้างชุมชนมุสลิมที่มีเอกภาพขึ้นมาได้

	 นโยบายตา่ง ๆ  ของพรรครฐับาลอมัโนและพรรครว่มรฐับาล (Barisan Nationnal) 

ในช่วงเวลาปัจจบุนัโนม้เอยีงไปยงัการใหค้วามสำ�คญักบัชาวมาเลยม์สุลมิมากกวา่กลุม่

คนชาตพินัธุแ์ละศาสนาอืน่ ๆ   ขณะทีฝ่า่ยคา้นอยา่งพรรคปาสกลบัเปน็พรรคทีห่นัมา

เน้นนโยบายความหลากหลายทางชาติพันธ์และศาสนาและผสมผสานกลมกลืนทาง

วัฒนธรรมแทน พูดอีกแง่หนึ่งพรรคอัมโนของนายนาจิบที่มีต้นกำ�เนินจากการปฏิเสธ

การเมืองแบบศาสนา กลายเป็นตัวแทนของอิสลามเข้มข้น ขณะที่พรรคปาสท่ีมี

รากฐานการเมืองของศาสนาอิสลามอย่างชัดเจนกลับกลายเป็นเพียงตัวแทนอิสลาม

สายกลาง

	 สิ่งที่กล่าวมาท้ังหมดข้างต้นทำ�ให้เห็นถึงความความย้อนแย้งที่เด่นชัดของ

การเมืองมาเลเซียในปัจจุบัน และที่สำ�คัญอิสลามการเมืองได้กลายเป็นแรงผลักดันที่

สำ�คัญอย่างยิ่งยวดต่อการเมืองมาเลเซียท้ังในแง่จำ�นวนหรือเครือข่ายท่ีมีอิทธิพลต่อ

การกำ�หนดนโยบายของรัฐ (ภาคิน นิมมานนรวงศ์, 2557)

	 อินโดนีเซีย 

	 อินโดนีเซียถือว่าเป็นหนึ่งในประเทศที่มีจำ�นวนประชากรมุสลิมมากที่สุดในโลก 

ฉะนั้นแล้วแน่นอนว่าการปรากฏของอิสลามการเมืองในประเทศจึงเป็นสิ่งที่มีให้เห็น



Journal of Humanities and Social Sciences, Thaksin University 73
Vol. 10 No. 2 (March-October 2016) 

อยา่งแนน่อน แมว้า่จะมกีารเคลือ่นไหวขององคก์รมสุลมิในมติทิางการเมอืงมาตัง้แต่

ช่วงปี 1920 และ 1930 หากแต่เริ่มมีให้เห็นเป็นรูปเป็นร่างภายหลังจากที่อินโดนีเซีย

เป็นอิสระจากการปกครองของเนเธอร์แลนด์ ในช่วงการก่อต้ังประเทศภายใต้การนำ�

ของซูการ์โน (1945-1967) และซูฮาร์โต (1967-1998) แม้ว่าจะมีหลักปัญจศีลที่มีแก่น

ของความเป็นอิสลามที่เชื่อในพระเจ้าองค์เดียว แต่ในส่วนข้ออื่น ๆ  กลับเน้นในส่วน

ของชาตนิยิมเสยีมากกวา่ ในชว่งนีอ้สิลามจงึไดร้บัการสนบัสนนุใหมี้พืน้ทีภ่ายใตก้รอบ

ของศาสนาแตไ่ม่ใชอุ่ดมการณท์างการเมอืง แตใ่นชว่งป ี1997 อนิโดนเีซยีไดมี้การเปดิ

พื้นที่ให้มีความเป็นประชาธิปไตยมากข้ึนภายใต้กรอบคิดการจัดระเบียบใหม่ (Orde 

Baru หรือ New Order)  ซึ่งรวมไปถึงการอนุญาตให้มีการจัดตั้งพรรคการเมืองใหม่ขึ้น

มาหลากหลายพรรค ในจำ�นวนพรรคเหล่าน้ีมี 42 พรรคท่ีตั้งข้ึนบนฐานของสัญญะ

หรอือุดมการณอิ์สลาม ตอ่มามเีพยีง 20 พรรคทีผ่า่นเง่ือนไขและเขา้สู่การเลือกตัง้เม่ือ

หมดยุคของซูฮาร์โตในปี 1999 (Carnegie, 2008; Woischnik & Müller , 2013) หาก

แต่มี 5 พรรคหลักที่มีบทบาทที่เห็นได้ค่อนข้างชัดเจน พรรคเหล่านี้สี่พรรค ได้รวมเข้า

อยู่ในการรวมหกพรรคในช่วงประธานาธิบดียูโดโยโนเป็นพรรครัฐบาล รวมไปถึงอีก

หนึ่งพรรค  ที่อยู่ภายใต้การรวมพรรคของประธานาธิบดีวิโดโด 

	 พรรคแรกถือว่าเป็นพรรคการเมืองแนวทางอิสลามที่ดูเหมือนว่าจะประสบผล

สำ�เร็จที่สุดในอินโดนีเซียด้วยกับการมีจำ�นวนสมาชิกมากที่สุด นั่นก็คือพรรคยุติธรรม

มั่นคง (Prosperous Justice Party (the Partai Keadilan Sejahtera—PKS)) ซึ่งเป็น

พรรคที่ก่อตั้งโดยปัญญาชนจากกลุ่มเคลื่อนไหวในการเผยแพร่ศาสนา (the Tarbiyah 

missionary movement) นอกจากการดำ�เนนิงานภายใตก้รอบพรรคการเมอืงแลว้ พรรค

นีย้งัสนบัสนนุการทำ�งานของเยาวชนในการใหก้ารศกึษาเหล่าอนาคตนกัการเมืองรวม

ไปถงึการสนบัสนนุในการพฒันาตนเองของเหลา่เยาวชน สมาชิกของพรรคจะตอ้งเขา้

สู่การอบรมซึ่งไม่ใช่เพียงแค่เรื่องราวเกี่ยวกับประเด็นทางการเมืองและการเลือกต้ัง

เท่าน้ัน แต่รวมถึงการขัดเกลาจิตใจและการสอนการอ่านกุรอ่านด้วยเช่นกัน ในช่วงหลัง

พรรคเริ่มมีการสนับสนุนแนวทางที่เป็นกลางมากขึ้น โดยที่เน้นในเรื่องคุณค่าต่าง ๆ  

เป็นหลัก เช่น ความซ่ือสัตย์และความยุติธรรม รวมไปถึงการต่อสู้กับการคอร์รัปช่ัน 

การค้าประเวณีและยาเสพติด เป้าหมายหลักของพรรคก็เพื่อที่จะสร้างสรรค์สังคม

อิสลามบนฐานของกฎหมายชารีอะหฺโดยวิถีทางประชาธิปไตย 

	 พรรคท่ีสองคือ พรรคการตื่นตัวแห่งชาติ (National Awakening Party (The 
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Partai Kebangkitan Bangsa --PKB)) ซึ่งเป็นพรรคที่ตั้งขึ้นบนฐานคิดของการปฏิบัติ

ทางศาสนาของชาวชวาที่เน้นความเกี่ยวข้องกับอูลามาหรือผู้รู้ ผู้สนับสนุนพรรคส่วน

ใหญ่จะอยู่ในแถบชนบทของเขตชวาตะวันออก พรรคนี้จะเน้นสนับสนุนบทบาทของ

อิสลามให้สามารถประยุกต์ใช้ในหลากมิติแต่อาจไม่ถึงขั้นจัดตั้งรัฐอิสลามเต็มรูปแบบ 

อย่างไรก็ดีในช่วงหลัง บทบาทของพรรคน้ีก็เร่ิมถอยตัวลง กระทั่งล่าสุดได้กลายเป็น

พรรคเดียวที่ร่วมกับพรรครัฐบาลที่ชนะการเลือกตั้งในปี 2014 

	 พรรคอาณตัแิหง่ชาต ิ(National Mandate Party (Partai Amanat Nasional--PAN)) 

เป็นอีกพรรคการเมืองอิสลามที่มีแนวคิดคล้ายคลึงกับพรรค PKS ที่มีฐานมาจากการ

ทำ�งานขององคก์รมุสลิมมากอ่นแลว้พฒันาเปน็พรรคการเมอืง อยา่งไรกต็าม ปจัจบุนั

พรรคนี้ดู เหมือนว่าจะเน้นการดำ�เนินงานที่ เ กี่ยวข้องกับมิติด้านคุณค่าทาง

ประชาธิปไตย เช่นในเรื่องของ ความอดทนอดกลั้น และการปกป้องสิทธิของชนกลุ่ม

น้อยในประเทศ เป็นต้น  

	 พรรคสหพัฒนาการ (United Development Party (The Partai Persatuan Pem-

bangunan-- PPP)) จัดตั้งขึ้นในปี 1973 โดยคำ�สั่งศาลของรัฐ ซึ่งได้กลายมาเป็นส่วน

หนึ่งภายใต้พรรคของซูฮาร์โต ในช่วงยุคปี 1990 ด้วยการเติบโตของกระแสอิสลามใน

สังคมอินโดนีเซีย ทำ�ให้พรรคสามารถดึงเสียงได้ส่วนหนึ่ง โดยเฉพาะจากชนชั้นกลาง

ของประเทศ พรรคนี้ยังพยายามที่จะสร้างความแตกต่างของพรรคให้มีจุดเด่นขึ้นมา

จากพรรคการเมืองแนวทางอิสลามอื่น ๆ  โดยความพยายามในการแสดงจุดยืนการ

สนบัสนนุกฎหมายชารอีะหอฺยา่งแขง็ขัน อยา่งไรกต็ามบทบาทของพรรคกค่็อย ๆ   ลด

บทบาทลง 

	 พรรคสุดท้ายที่มีบทบาทคือ พรรคจันทร์เสี้ยวดวงดาว (The Crescent Star 

Party (Partai Bulan Bintang—PBB)) ซึ่งมีฐานมาจากพรรคมาสยูมิ (Masyumi Party) 

ที่ถูกยุบไปในช่วงประธานาธิบดีซูการ์โน แต่หลังจากนั้นก็ได้ก่อตั้งกลุ่ม the Crescent 

Star Family (Keluarga Bulan Bintang) ขึ้น เพื่อดำ�เนินการในการเรียกร้องการใช้

กฎหมายชารีอะหฺและการเรียนการสอนอิสลามในอินโดนีเซีย ในช่วง ปี 1970 ได้จัด

ตั้งพรรคมุสลิมอินโดนีเซีย (Muslim Party of Indonesia (Partai Muslimin Indonesia— 

Parmusi)) ขึน้ หากแตใ่นป ี1973 พรรคไดถ้กูบงัคบัใหร้วมกบัพรรคแนวทางอสิลามอืน่ 

ๆ  เข้าไปในพรรค PPP ภายหลังจากที่ซูฮาร์โตลงจากอำ�นาจ ผู้สนับสนุนเดิมในกลุ่ม

นี้ก็ตัดสินใจตั้งพรรคใหม่เป็นพรรค PBB ขึ้นมา
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นอกจากบทบาทของพรรคเหลา่นี ้ในเขตปกครองพิเศษอาเจะหก์ม็กีารเลอืกตัง้ผูว้า่การ

ทีเ่ปน็มสุลมิ พร้อมทัง้ประยกุตใ์ชก้ฎหมายชารอีะหใฺนพืน้ทีภ่ายหลังจากทีมี่การลงนาม

ในกระบวนการสันติภาพยุติความขัดแย้งระหว่างขบวนการอาเจะห์เสรีและรัฐบาล

อินโดนีเซีย

	 แม้ว่าในสังคมอินโดนีเซียโดยรวมจะปรากฏกระแสของอิสลามนิยมขึ้นมา หาก

แต่พรรคการเมืองอิสลามเหล่านี้กลับไม่ประสบความสำ�เร็จในการเรียกร้องกฎหมาย

ที่เน้นความเป็นอิสลามเช่นที่ต้องการได้ ในแง่หนึ่งแล้วอาจตีความได้ว่าเป็นเพราะ

บทบาทเฉพาะกลุ่มอาจไม่สามารถเข้าถึงความคิดทางการเมืองของคนส่วนมากได้ 

นอกจากนั้นพรรคเซคิวล่าร์อื่น ๆ  ก็เปิดพื้นที่ในการให้ศาสนาเข้ามามีบทบาทในพื้นที่

สาธารณะมากขึ้น เช่น พรรค the Democratic Party (PD) หรือพรรค the Indonesian 

Democratic Party of Struggle (PDIP) ก็ได้เพ่ิมมิติทางศาสนาและคุณธรรมเข้าไป

พร้อม ๆ  กับการดำ�เนินแนวทางชาตินิยม และพรรคเหล่านี้ยังมีแนวทางการพัฒนา

เศรษฐกิจของประเทศที่มีความชัดเจนกว่า ประกอบกับแนวทางหาเสียงที่ปรากฏต่อ

สื่อต่าง ๆ  ได้มากกว่า แน่นอนว่าเป็นอีกหนึ่งปัจจัยสำ�คัญที่มีผลต่อการตัดสินใจของ

ผู้ลงคะแนนเลือกต้ัง ในบริบทเช่นน้ีจึงเป็นข้อท้าทายสำ�คัญของอิสลามการเมืองใน

อินโดนีเซียที่จะต้องแสดงจุดที่เด่นและศักยภาพให้มากขึ้น

	 อย่างไรก็ดี การเคลื่อนไหวนอกเหนือจากระบบพรรคแล้ว ก็ยังมีการเคลื่อนไหว

ของ Hizbut Tahrir Indonesia (HTI) ซึ่งมีเป้าหมายที่ต้องการจัดตั้งรัฐอิสลามอย่างเต็ม

รูปแบบทีใ่ชเ้พยีงกฎหมายจากอลักรุอ่านและอลัหะดษิ  หากแตป่ฏเิสธแนวทางทีร่นุแรง

และใชแ้นวทางการเผยแพรห่ลกัการอสิลามเปน็หลกั สภาอลูามาอนิโดนเีซยี (Indone-

sian Ulema Council (Majelis UlamaIndonesia-- MUI)) กเ็ปน็อกีหนึง่องคก์รท่ีมบีทบาท

ในการเคลื่อนไหวอิสลามในอินโดนีเซีย นอกจากกลุ่มเหล่านี้ ยังมีกลุ่มอื่น ๆ   ที่ยังคง

มีการปรากฏของการใช้ความรุนแรงเป็นเครื่องมือด้วยเช่นกัน (Woischnik & Müller, 

2013)

มุสลิมในฐานะชนกลุ่มน้อยกับการเคลื่อนไหวทางการเมือง 
	 ในประเทศแถบเอเชียตะวันออกเฉียงใต้ที่มีมุสลิมเป็นชนกลุ่มน้อยอย่าง ลาว 

และเวียดนาม แม้ว่าจะมีจำ�นวนของมุสลิมที่อยู่ในประเทศเหล่านี้ หากแต่ด้วยการ
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ปกครองท่ีมีลักษณะเป็นสังคมนิยมบทบาทของอิสลามการเมืองจึงไม่ปรากฏให้เห็น 

ส่วนของพม่า แม้ระบบประธานาธิบดีในเชิงหลักการ หากแต่ยังคงอยู่ในช่วงเปลี่ยน

ผา่นจากระบบเผดจ็การแบบเดมิ จึงทำ�ใหไ้มม่บีทบาทของการเมอืงเชงิอตัลกัษณใ์ด ๆ   

เกดิขึน้ แมว่้ายงัคงมีความขดัแยง้ทีเ่หน็ชดั เชน่ ในกรณขีองโรฮงิญาในพมา่ ซึง่แนน่อน

วา่ในบรบิทนัน้มสุลมิแทบจะไมม่สีทิธใินการเรยีกรอ้งสิง่ใดจากรฐับาลพมา่เลย ในสว่น

ของกมัพชูา เองกเ็ชน่กนั ทีร่ะบบการปกครองในประเทศเนน้ทีก่ษตัรย์ิ ทำ�ใหเ้สยีงของ

มุสลิมกลุ่มน้อย เช่น ชาวจาม ก็ยังไม่สามารถแสดงบทบาทออกมา 

	 ในสงิคโปร์แม้วา่จะมีความเปน็ประชาธปิไตยในประเทศ หากแตด่ว้ยลกัษณะของ

การครองอำ�นาจ เพียงพรรคเดียว (Hegemonic Party System)  (Tan, 2014) พร้อม

กบัการท่ีประเทศแยกมาจากพืน้ท่ีของมสุลมิจากมาเลเซยีมากอ่น อาจเปน็สาเหตสุว่น

หนึ่งที่ทำ�ให้อิสลามการเมืองในสิงคโปร์เองก็ไม่ปรากฏให้เห็นเช่นเดียวกัน แม้ว่าจะมี

นักการเมืองมุสลิม ตลอดจนสภาศาสนาอิสลาม (Islamic Religious Council of       

Singapore or Majlis Ugama Islam Singapura (Muis)) ที่คอยดูแลเกี่ยวกับกิจการด้าน

ศาสนาอสิลามในประเทศ รวมไปถงึการอนญุาตในการประยกุตใ์ช้กฎหมายครอบครวั

กับมุสลิม เช่น การหย่าร้างและการแต่งงาน เป็นต้น นอกจากนี้กิจกรรมขององค์กร

ต่าง ๆ ของมุสลิมก็ยังสามารถดำ�เนินการได้แต่ไม่ใช่ในกรอบการเมือง (Islamic                   

Religious Council of Singapore ,2015) ฉะนั้นแล้ว อิสลามการเมืองของชนกลุ่มน้อย

ในภูมิภาคนี้ จึงปรากฏให้เห็นในสองประเทศ คือ ไทย และฟิลิปปินส์ 

	 ไทย

	 การเคลื่อนไหวเพื่อปฏิรูปได้นำ�อิสลามการเมืองเข้ามาสู่ประเทศไทย นับต้ังแต่

เปลี่ยนแปลงการปกครองจากระบอบสมบูรณาญาสิทธิราช มาเป็นการปกครองใน

ระบอบประชาธิปไตย อำ�นาจอธิปไตยเดิมที่เป็นของกษัตริย์ได้เปลี่ยนไปเป็นของปวง

ชนชาวสยาม โดยคณะราษฎร เมื่อวันที่ 24 มิถุนายน พ.ศ. 2475 หนึ่งในผู้ใกล้ชิดกับ

หัวหน้าคณะราษฎร ปรีดี พนมยงค์ คือ นายแช่ม พรหมยงค์ (ซำ�ซุดดิน มุสตาฟา) 

นักเรียนที่จบมาจากกรุงไคโร ซึ่งเขาได้ปรับเปลี่ยนบทบาทของจุฬาราชมนตรีให้มี

บทบาทมากยิ่งข้ึนในสมัยนั้น หากแต่เขาอยู่ในตำ�แหน่งเพียงสองปีก่อนจะถูก

รัฐประหาร (Funston, 2006) ต่อมาเมื่อวันที่ 7 พฤศจิกายน พ.ศ. 2480 มีการเลือก

ตัง้สมาชกิสภาผูแ้ทนราษฎรโดยตรงจากราษฎร นายอดลุย ์ณ สายบรุ ี(ตงึกญูะลาลนา
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เซร ลูกชายของตึงกูอับดุลมุตตอลิบ เจ้าเมืองตะลุบันหรือสายบุรี) ได้ลงสมัครสมาชิก

สภาผูแ้ทนราษฎรจงัหวดันราธวิาส และไดร้บัเลอืกตัง้เปน็สมาชิกสภาผูแ้ทนราษฎรครัง้

แรก และเป็นคนแรกของชาวมลายูปาตานี แต่จากบทบาทที่นายอดุลย์ปกป้องสิทธิ

ประโยชนข์องชาวมลายจูนทำ�ใหข้า้ราชการในพืน้ท่ีหมายหวั และเพง่เลง็วา่เป็นผูย้ยุง

ส่งเสริม ให้ราษฎรกระด้างกระเดื่องต่อทางราชการ นายอดุลย์จึงมองว่าไม่สามารถ

ต่อสู้ในแนวทางทางการเมืองแบบรัฐสภาได้ จนในปี พ.ศ. 2488 นายอดุลย์ฯ ได้หลบ

หนีออกจากประเทศไทยไปยังประเทศมาเลเซีย และในปี พ.ศ. 2495 นายอดุลย์ได้

เป็นประธานขบวนการ BNPP (Cheman, 1990) มาจากชื่อเต็มว่า Barisan National 

Pembebasan Patani แปลว่า ขบวนการแนวร่วมแห่งชาติปลดปล่อยปาตานี ก่อนที่

ภายหลังขบวนการต่อสู้เพื่อปลดปล่อยปาตานีจะแตกออกเป็น 3 กลุ่มใหญ่ ๆ  คือ 

BNPP (ภายหลังเปลี่ยนชื่อเป็น BIPP) BRN (ก่อตั้งปี 2503) และ PULO (ก่อตั้งปี 

2511) และในแต่ละกลุ่มมีการแบ่งออกเป็นหลายกลุ่มหรือหลายฝ่าย ซึ่งบางกลุ่มยัง

คงมีการเคลือ่นไหวดว้ยกองกำ�ลงัตดิอาวธุอยูจ่นถงึปจัจบุนั (บะหร์นู, 2547; Chapakia, 

2000) แต่ในช่วงเวลาดังกล่าวน้ันก็มีมุสลิมได้รับตำ�แหน่งรัฐมนตรีในรัฐบาลจอมพล

แปลก พิบูลสงคราม คือ นายเจ๊ะอับดุลลาห์ หลังปูเต๊ะ ได้รับโปรดเกล้าฯ แต่งตั้งเป็น

รัฐมนตรีไม่ประจำ�กระทรวง เมื่อ พ.ศ. 2491 ซึ่งมีบทบาทสำ�คัญในการต่อรองและ

ทำ�ความเข้าใจกับผู้นำ�ประเทศในเวลานั้นให้มุสลิมสามารถดำ�เนินการต่าง ๆ   ที่ไม่ผิด

ต่อหลักการศาสนาอิสลามได้ (ฟารีดา สุไลมาน, 2558) 

	 นอกจากนั้นในปี พ.ศ. 2490 ยังมีการเคลื่อนไหวของฮัจญีสุหลง อับดุลกาเดร์ 

ในจังหวัดชายแดนใต้หรือปาตานี ที่ได้เสนอข้อเรียกร้อง 7 ข้อ ต่อรัฐบาลในเวลานั้น 

ซึ่งรายละเอียดในข้อเรียกร้องนับว่าเป็นการขอเขตปกครองพิเศษก็ว่าได้ ก่อนที่ท่าน

จะถูกอุ้มฆ่าในปี พ.ศ. 2497 สร้างความโกรธแค้นต่อชาวมลายูมุสลิมและมีการกล่าว

ถึงเรื่อยมาจนถึงปัจจุบัน รวมไปถึงการเคลื่อนไหวขององค์กรอื่น ๆ   เช่น มีการเริ่มก่อ

ตั้งพรรคการเมืองมุสลิมในนามพรรคไทยมุสลิม ในปี พ.ศ. 2500 และในปีเดียวกัน 

หะยีอามีน โต๊ะมีนา ลูกชายของหะยีสุหลง ลงสมัคร ส.ส. และได้รับเลือกตั้งเป็น 

ส.ส.ปัตตานี 2 สมัย ช่วงที่มีการเลือกตั้ง 2 ครั้งในปีเดียวกัน ปี พ.ศ. 2501 หะยีอามีน 

จัดพิมพ์หนังสือชื่อ “รวมแสงแห่งสันติ” ออกเผยแพร่จำ�นวน 10,000 เล่ม เนื้อหาเน้น

ความร่วมมือกันในหมู่ชาวมลายู ปรากฏว่า หนังสือของหะยีอามีนถูกเผาทิ้งทั้งหมด 

และตัวเขาถูกจับในข้อหาแบ่งแยกดินแดน  
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ปี พ.ศ. 2500   เคยมีการจดทะเบียนพรรคการเมืองหนึ่งชื่อ   “พรรคไทยมุสลิม” โด

ยมีฮัจยีประโยชน์ ค้าสุวรรณ เป็นหัวหน้าพรรค ใน ปี พ.ศ. 2516-2517  มีการก่อตั้ง 

“พรรคแนวสันติ” ในยุคเผด็จการทหาร โดยหัวหน้าพรรคเป็นคน อ.สุไหงปาดี 

จ.นราธิวาส เป็นการรวบรวมนักการเมืองในพื้นที่ 4 จังหวัดภาคใต้ (รวม จ.สตูล) แต่

ในปีต่อมาหัวหน้าพรรคถูกยิงเสียชีวิตและต้องยุบพรรคไปในที่สุด

	 ทีน่า่สนใจคอืการเกดิขึน้ของกลุม่วาดะห ์ซึง่ออกจากพรรคประชาธปิตัยใ์นป ีพ.ศ. 

2531 และเข้าร่วมกับพรรคความหวังใหม่ในปี พ.ศ. 2535 แล้วเข้าร่วมกับพรรค

ไทยรกัไทยในป ีพ.ศ. 2545 ซึง่ประสบความสำ�เรจ็สงูสดุเชน่การไดร้บัตำ�แหนง่ทีส่ำ�คัญ 

ๆ ในทางการเมอืงในชว่งเวลาดงักลา่วนี ้หลงัจากนัน้กลุม่วาดะหก์ม็กีารปรบัตามบรบิท

ทางการเมืองเรื่อยไปจนถึงปัจจุบัน (Funston, 2006)

	 ป ีพ.ศ. 2541-2542 ไดม้คีวามพยายามรวมตวักนัอกีครัง้เพือ่จดัตัง้พรรคการเมือง

แนวมุสลิม โดยใช้ชื่อว่า “พรรคสันติภาพ” โดยมี ดร.อำ�นวย สุวรรณกิจบริหาร เป็น

หัวหน้าพรรค แต่พรรคดังกล่าวก็ดำ�เนินกิจกรรมทางการเมืองได้ไม่นานในที่สุดก็ต้อง

ปิดตัวลง

	 ปี พ.ศ. 2548 พิเชษฐ สถิรชวาล อดีตนักการเมืองหลายสมัยและอดีตรัฐมนตรี

หลายกระทรวงซึ่งในขณะนั้นเขายังนั่งในตำ�แหน่ง เลขาธิการคณะกรรมการกลาง

อิสลามแห่งประเทศไทย ได้เป็นผู้จุดประกายความคิดเพื่อรวมตัวปัญญาชนและคน

มสุลิมทัว่ประเทศ จดัตัง้พรรคการเมอืงแนวมสุลมิ อกีคร้ัง โดยตัง้ชือ่พรรควา่ “สนัตภิาพ

ไทย” โดยม ีนายมคุตาร ์กลีะ  เปน็เลขาธกิารพรรค นโยบายหลัก ๆ  จะมุ่งไปยงัประเดน็

ปัญหาภาคใต้

	 ป ีพ.ศ. 2549 พลเอก ดร.สนธ ิบญุยรตักลนิ เปน็หวัหนา้คณะปฏริปูการปกครอง

ในระบอบประชาธิปไตยอันมีพระมหากษัตริย์ทรงเป็นประมุขกระทำ�การรัฐประหาร

ยึดอำ�นาจการปกครองประเทศไทย ตอ่มาในป ีพ.ศ. 2552 พรรคมาตภุมูมีิมตเิชญิ พล

เอก ดร.สนธิ บุญยรัตกลิน เป็นหัวหน้าพรรค และได้รับการเลือกตั้งเป็นสมาชิกสภาผู้

แทนราษฎรแบบบัญชีรายชื่อในเวลาต่อมา 

	 ปี พ.ศ. 2554  พรรคการเมืองพรรคเล็กก็เกิดขึ้นอีกในนาม พรรคประชาธรรม 

แต่พรรคน้ีอาจต่างจากพรรคการเมืองแนวมุสลิมในอดีต โดยชูความเป็นพรรคมลายู 

เป็นพรรคของชาวมลายู โดยเน้นพื้นที่ฐานเสียงในสามจังหวัดชายแดนใต้ โดยมีนา

ยมุคตาร์ กลีะ ดำ�รงตำ�แหนง่หวัหนา้พรรค กอ่นจะถกูลอบสงัหารเม่ือวันที ่15 ธนัวาคม 
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2554 นับเป็นการปิดฉากหัวหน้าพรรคการเมืองมุสลิมอีกคนบนถนนสายการเมือง

ส่วนในปี พ.ศ. 2556 พรรคการเมืองแนวทางอิสลามถูกก่อตั้งขึ้นมาใหม่ถึง 2 พรรคใน

ระยะเวลาที่ใกล้เคียงกัน คือ พรรคเพื่อสันติ ที่มีนายปราโมทย์ สมะดี (ชัยคฺริฎออะ

หมัด สมะดี) เป็นหัวหน้าพรรค และพรรคภราดรภาพ ที่มี นาย เป็นหัวหน้าพรรค (อิ

มรอน ซาเหาะ, 2557) 

	 ซึ่งในปัจจุบันมีพรรคการเมืองมุสลิมที่มีแนวทางอิสลามยังคงดำ�เนินกิจกรรม

ทางการเมืองมีอยู่ 3 พรรค คือ พรรคเพื่อสันติ พรรคภราดรภาพ และพรรคประชา

ธรรม แต่การเมืองไทยในสถานการณ์ปัจจุบันที่ทุกพรรคการเมืองไม่สามารถดำ�เนิน

กจิกรรมทางการเมอืงใด ๆ   ได ้ซึง่ในแงห่นึง่มองไดว้า่เปน็ภาวะทีไ่มเ่ปน็ประชาธปิไตย 

ยอ่มสง่ผลถงึอสิลามการเมอืงในประเทศไทย เพราะพรรคการเมอืงมุสลมิทีม่แีนวทาง

อิสลามในประเทศไทยไมส่ามารถขบัเคลือ่นกจิกรรมทางการเมอืงใด ๆ   ไดใ้นปจัจุบนั

	 ฟิลิปปินส์ 

	 จากขอ้มูลของคณะกรรมการมสุลมิฟลิปิปนิสแ์หง่ชาต ิ(the National Commission 

of Muslim Filipinos (NCMF)) ระบุไว้ว่า มุสลิมในฟิลิปปินส์นับเป็น 11 เปอร์เซ็นต์ของ

ประชากรทัง้ประเทศ  โดยที ่60 เปอรเ์ซน็ตข์องจำ�นวนนีเ้ปน็มสุลมิทีอ่าศยัอยู่ในพืน้ที่

มินดาเนา เช่นเดียวกับทุกประเทศประชาธิปไตยในประเทศฟิลิปปินส์ก็ได้เปิดโอกาส

ให้กับการประกอบกิจการทางศาสนาได้เป็นปกติท่ัวไป (อ้างถึงใน United States 

Department of State, 2014) หากแต่ในบริบทการเมืองแล้วนั้น การปรากฏของ

การเมืองอัตลักษณ์ของมุสลิมในฟิลิปปินส์ถือว่าเป็นกรณีหนึ่งที่ค่อนข้างต่างจาก

ประเทศอื่น เนื่องจากแนวคิดอิสลามการเมืองได้เริ่มปรากฏในลักษณะที่เป็นการผนึก

รวมกับความเป็นคริสเตียนซ่ึงถือได้ว่าเป็นศาสนาที่ประชากรในฟิลิปปินส์นับถือเป็น

หลัก พรรคการเมืองที่ปรากฏแนวคิดอิสลามที่อิงประชาธิปไตยให้เห็นคือ พรรค

ประชาธิปัตย์คริสเตียน-มุสลิม (Lakas ng Tao-Christian Muslim Democrats) ซึ่งเป็น

พรรคที่ตั้งขึ้นบนฐานแนวคิดของความเป็นคริสเตียนและมุสลิมที่ต้องการรักษาอัต

ลกัษณแ์ละเนน้พฒันาเศรษฐกจิของประเทศเปน็หลัก พรรคนีไ้ดม้กีารรวมเขา้กบัพรรค 

Kabalikat ng Malayang Pilipino (KAMPI) ในช่วงปี 2009-2012 ภายใต้ช่ือพรรค 

Lakas Kampi CMD ซ่ึงส่งผลให้ในช่วงเวลาน้ันมีตัวแทนจากพรรคได้กลายเป็น

ประธานาธบิดี คอื Gloria Macapagal-Arroyo แตห่ลงัจากพา่ยแพก้ารเลอืกตัง้กม็เีพยีง
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ตัวแทนในสภาผู้แทนราษฎร หลังจากปี 2012 พรรคตัดสินใจกลับไปใช้ชื่อเดิมและยุติ

การรวมพรรค (Teehankee, 2012) ปัจจุบันพรรคน้ียังเป็นพรรคฝ่ายค้านหลักของ

ประเทศด้วยเช่นกัน แม้ว่าจะมีตัวแทนจำ�นวนหน่ึงในพรรคที่เป็นมุสลิม แต่เม่ือ

พิจารณาโดยลึกแล้วจะเห็นได้ว่าพ้ืนที่ของมุสลิมปรากฏให้เห็นเพียงภายใต้ประเด็น

ของความประสงคข์องพรรคทีจ่ะมกีารพดูคยุสนัตภิาพรว่มกบักองกำ�ลงัปลดแอกโมโร

ที่เป็นมุสลิมซึ่งปฏิบัติการณ์ในมินดาเนาซึ่งเป็นพื้นที่ที่มีมุสลิมเป็นส่วนใหญ่ 

	 ในพ้ืนที่มินดาเนาหรือเขตพื้นที่โมโรของประเทศฟิลิปปินส์ มีเหตุการณ์การ

เคลื่อนไหวทางการเมืองของมุสลิมในพ้ืนที่อย่างชัดเจน นับตั้งแต่มีการอพยพเข้าไป

ของคริสเตียนในพ้ืนท่ี แต่กลับมีการปะทะระหว่างกลุ่มที่อยู่แล้วกับกลุ่มที่เข้าไปใหม่ 

โดยปราศจากการช่วยเหลือจากรัฐ เมื่อผนวกดินแดนโมโร รัฐบาลฟิลิปปินส์ได้นำ�

ทรัพยากรในพื้นที่ไปใช้  โดยไม่ได้ให้ประโยชน์ด้านการพัฒนากลับคืนสู่ชาวโมโร ด้วย

ภาวะเช่นนี้ จึงเกิดกลุ่มแนวร่วมปลดปล่อยโมโร (Moro National Liberation Front: 

MNLF) ขึน้เพือ่ทีจ่ะตอ่สูเ้พือ่เรยีกรอ้งอิสรภาพจากรฐับาลฟลิิปปนิส์ แตต่อ่มาไดมี้การ

ก่อตั้งกลุ่มแนวร่วมปลดปล่อยอิสลามโมโร (Moro Islamic Liberation Front, MILF) ขึ้น 

เพื่อเน้นการจัดตั้งรัฐบาลอิสลามโมโร (ศราวุฒิ อารีย์ , 2552) การดำ�เนินการของกลุ่ม 

MILF ไดเ้นน้การใชก้องกำ�ลงัทางทหาร หากแตห่ลงัจากกระบวนการสนัตภิาพไดด้ำ�เนนิ

ไปแล้ว มินดาเนาได้มีสถานะเป็นเขตปกครองตนเองมุสลิมมินดาเนา (Autonomous 

Region in Muslim Mindanao-ARMM) และการดำ�เนินการสันติภาพได้พัฒนาไปสู่การ

มีกรอบข้อตกลงบังซาโมโร (Framework Agreement on the Bangsamoro–FAB) ที่

จะพัฒนาไปสู่การมีร่างกฎหมายพื้นฐานบังซาโมโร (The Proposed Bangsamoro 

Basic Law-BBL) (ฟารีดา ปันจอร์ , 2558) แนวทางการเคลื่อนไหวทางการเมืองของ

กลุม่ MILF จงึมีโอกาสและมพีืน้ทีที่จ่ะเขา้สูก่ารเมืองระบบหลกัมากขึน้ การเคลือ่นไหว

ทางการเมอืงจงึกลายเปน็ทางเลอืกหนึง่ทีจ่ะสามารถรกัษาฐานอำ�นาจในชว่งระยะภาย

หลังจากความขัดแย้งได้สิ้นสุดลงตามกรอบกระบวนการสันติภาพแล้ว โดยที่หัวหน้า

ของ MILF ได้ประกาศจะตั้งพรรคการเมืองเพื่อลงเลือกตั้งในปี 2016 (Xinhua, 2014) 

ฉะนั้นอิสลามการเมืองในฟิลิปปินส์จึงมีแนวโน้มที่จะปรากฏให้เห็นชัดขึ้น โดยเฉพาะ

ในพื้นที่มินดาเนานี้หากสถานะของกระบวนการสันติภาพที่ดำ�เนินอยู่นั้นยังคงไม่ถูก

ทำ�ลายลง
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บทสรุป : จุดยืน ตำ�แหน่ง และการเคลื่อนไหว

ของมุสลิมอาเซียนในการเมือง
	 หากวิเคราะห์บริบทโดยรวมของจุดยืนหรือตำ�แหน่งแห่งที่ของการเคล่ือนไหว

ทางการเมอืงบนฐานอสิลามการเมอืงในเอเชยีตะวนัออกเฉยีงใตแ้ลว้ อาจกลา่วไดว่้า 

ยังปรากฏให้เห็นไม่มากนัก จากบริบททางการเมืองของ 10 ประเทศหลัก มีเพียง 4 

ประเทศเท่านั้นท่ีมีปรากฏการณ์เช่นน้ี ซ่ึงส่วนใหญ่แล้วเป็นประเทศที่หากดูตาราง

สถานะของเสรีภาพ (ตารางที่ 1) ประกอบแล้วจะเห็นว่า ประเทศเหล่านี้มีสถานะของ

เสรีภาพหรืออาจมีเสรีภาพบางส่วน สอดคล้องกับอิสลามการเมืองในประเทศไทย ที่

เคยมีปรากฏในชว่งทีม่สีถานะของความมเีสรภีาพ หากแตเ่มือ่สถานะแปรเปลีย่นเปน็

ไรเ้สรภีาพดว้ยบรบิททางการเมอืงกท็ำ�ใหอ้สิลามการเมืองในไทยเองกช็ะงกังนั ฉะนัน้

แลว้ บทเรยีนเบือ้งตน้ประการแรกสำ�หรบัอสิลามการเมืองในเอเชียตะวนัออกเฉยีงใต้

คือ บริบททางการเมืองที่มีความเป็นประชาธิปไตยจะเอื้อต่อการเติบโตของอิสลาม

การเมือง แม้ว่าจะไม่ใช่ทั้งหมดแต่บริบทที่เปิดพื้นที่ให้กับความหลากหลายก็จะทำ�ให้

มุสลิมมีพื้นที่ท่ีจะเข้าสู่การเมืองได้ และในบริบทที่เป็นประชาธิปไตยกลุ่มที่ต่อสู้ด้วย

กองกำ�ลงัตดิอาวธุโดยใชเ้หตผุลทางดา้นศาสนามโีอกาสทีจ่ะวางอาวธุและหนัมาตอ่สู้

ในทางการเมืองด้วยเหตุผลเดิมได้มากกว่าบริบทที่ไม่เป็นประชาธิปไตย

	 บทเรียนท่ีสองคือ บริบทของสถานะที่ต่างสะท้อนให้เห็นถึงรูปแบบหนึ่งที่ต่าง

อย่างเห็นได้ชัด นั่นคือในบริบทที่เป็นชนหมู่มากจะมีแนวโน้มที่จะเกิดการใช้อาวุธได้

น้อยกว่าในบริบทที่เป็นชนกลุ่มน้อย ที่จะเห็นว่ามีการปรากฏของกองกำ�ลังติดอาวุธ

ในพื้นที่ที่มีมุสลิมเป็นชนกลุ่มใหญ่ภายใต้สถานะความเป็นชนกลุ่มน้อยของแต่ละ

ประเทศอย่างเห็นได้ชัด (Gupta.; อ้างอิงจาก Mahajan& Sheth, 2000) ได้เสนอไว้ว่า 

การแก้ปัญหาที่ย่ังยืนในเรื่องของชนกลุ่มน้อยควรเป็นไปบนฐานของการเปิดพื้นที่

ความคดิของความเปน็พลเมอืงและสทิธทิีมี่ควบคูก่นัไป เพือ่ใหส้มาชกิทางสงัคมเหลา่

นี้ไม่รู้สึกได้ถึงความด้อยโอกาสตนเอง หากท้ายสุดเกิดความส้ินหวังต่อระบบแล้ว ก็

จะทำ�ให้มีแนวโน้มที่จะเลือกใช้แนวทางของความรุนแรงได้  อย่างไรก็ตามด้วยความ

ตา่งทางวธิคีดิภายใตก้รอบของหลกัการศาสนาอสิลามกอ็าจสง่ผลให้เกดิความรนุแรง

ในประเทศที่มีมุสลิมเป็นชนกลุ่มใหญ่ได้เช่นกัน 

	 ในบรบิทของการเมอืงทีม่มีสุลมิเปน็ชนกลุม่ใหญ ่แมว้า่พรรคทีม่แีนวทางอิสลาม
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ในอุดมการณ์แรกเริ่มจะไม่ประสบความสำ�เร็จมากนักแต่มีแนวโน้มที่พรรคเสรีนิยม

หรอืชาตนิยิมจะดงึเอาแนวทางของอสิลามมาใชเ้พือ่ตอบสนองตอ่ฐานเสยีงหมูม่ากที่

เปน็มสุลมิได ้เชน่ กรณขีองพรรคอมัโนในมาเลเซยี เปน็ตน้ อยา่งไรกด็บีทเรยีนสะทอ้น

จากการเคลื่อนไหวทางการเมืองของมุสลิมในกรอบอิสลามการเมืองก็ทำ�ให้เห็นว่า 

การเข้าสู่กรอบการเมืองที่เน้นการใช้หลักการศาสนาอย่างสมบูรณ์แบบอาจจะยังไม่

สามารถทำ�ได้กับบริบททางสังคมที่ยังไม่พร้อม การปรับตัวของการเคล่ือนไหวให้เข้า

สูบ่รบิททีก่ำ�ลงัเปน็ไปภายใตส้งัคมประชาธปิไตย จึงมแีนวโนม้ท่ีจะปรบัตวัไปสู่การนำ�

เสนอประเด็นทาง “คุณค่า” และ “ศีลธรรม” ให้เข้ามาสู่กรอบการเมืองมากที่สุด เช่น 

อาจเน้นในประเด็นความยุติธรรม การกำ�จัดสิ่งที่ผิดต่อหลักศีลธรรมอันดีของสังคม 

เป็นต้น ซึ่งอาจมองได้ว่าเป็นความพยายามในการดึงเอาแก่นของศาสนาที่มีอยู่มา

พยายามประยุกต์ใช้ในบริบทการเมืองเสียก่อน เพ่ือให้พร้อมที่จะเห็นว่า แก่นของ

ศาสนานั้นไม่ได้หนีพ้นออกจากการเมืองได้ และแก่นของศาสนาหลายคร้ังก็เป็น 

“คุณค่าร่วมกัน” ที่มีในสังคม ที่ทำ�ให้เกิดการยอมรับได้มากขึ้น อย่างไรก็ดี แม้ว่าจะมี

ความพยายามในการปรับวิธีการ หลายครั้งการถูกตีตราด้วยวาทกรรมของการเป็น

พรรคการเมืองอิสลาม ก็กลับกลายเป็นภาพลักษณ์ที่คนมองและเกิดความกลัวที่เป็น

อีกหนึ่งวาทกรรมที่ถูกสร้างขึ้นมาพร้อม ๆ  กับกระแสการเติบโตของอิสลาม

	 ความตา่งของแนวคดิทางการเมอืงในกลุม่มสุลมิ เปน็อกีปจัจยัหนึง่ทีไ่ม่สามารถ

หลีกเลีย่งไดว่้า ไม่ใชมุ่สลมิทกุคนในประเทศทีจ่ะเหน็วา่ควรมสีนับสนนุพรรคการเมอืง

แนวทางอิสลาม บ้างก็มีการยึดติดกับกรอบชาตินิยม โดยเฉพาะในประเทศที่มีมุสลิม

เปน็ชนหมูม่ากนัน้จะเหน็ไดช้ดัถงึการปะทะระหวา่งความเปน็ชาตนิยิมและความเปน็

อิสลาม นอกจากนั้น ยังมีข้อถกเถียงในเหล่ามุสลิมเองถึงความย้อนแย้งระหว่าง

การเมืองในแบบอิสลาม และ อิสลามการเมือง ซึ่งมีความต่างในเชิงการให้คำ�อธิบาย

เนือ่งจากอิสลามการเมืองนัน้จะสอดคลอ้งกบับรบิทของประชาธปิไตย ทีไ่มใ่ชร่ปูแบบ

การปกครองในแบบอสิลามทีจ่ะเลอืกผูน้ำ�ผ่านระบบชรูอหรอืการเลือกโดยผา่นสภาที่

ปรึกษาที่จะร่วมพิจารณาถึงผู้ที่เหมาะสม ไปจนถึงกระบวนการตัดสินใจการปกครอง

ดา้นอ่ืน ๆ   ฉะนัน้แลว้วธิกีารในรปูแบบของอสิลามการเมอืงนัน้จงึอาจมคีวามตา่งตอ่

แนวทางที่อิสลามระบุไว้ ทำ�ให้แน่นอนว่ามีการไม่ยอมรับจากมุสลิมในหลายฝ่าย ใน

ขณะท่ีหลายฝ่ายซึ่งเห็นตัวอย่างการเติบโตของอิสลามการเมืองในตุรกีก็เห็นว่า

แนวทางอิสลามการเมืองนั้นจะเป็น “วิธีการ” ที่จะสามารถประยุกต์ใช้ได้บนฐานของ
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ความเป็นจริงในบริบทโลกปัจจุบันมากที่สุด แม้ว่าจะไม่ใช่ “เป้าหมาย” ของการ

เคลื่อนไหวก็ตามที นอกจากนั้นแล้วยังมีคนอีกมากเช่นเดียวกันที่ไม่มีความ

กระตอืรอืรน้ตอ่การมสีว่นรว่มทางการเมอืง มองวา่การเมืองนัน้เปน็เรือ่งทีไ่กลตวั และ

เต็มไปด้วยผลประโยชน์แห่งอำ�นาจ จึงเลือกที่จะไม่เข้าไปยุ่งเกี่ยว หรือบ้างก็เดิมตาม

ไปกับการรับผลประโยชน์ที่มาจากการเลือกตั้ง เพราะมองว่าท้ายสุดก็ การเมืองก็จะ

ไม่ได้มีผลประโยชน์ต่อตัวเองในอนาคต ฯลฯ	

	 ด้วยเหตุข้างต้นเหล่านี้ จึงเป็นเหตุผลที่อาจกล่าวได้ว่าทำ�ให้อิสลามการเมืองใน

เอเชียตะวันออกเฉียงใต้ ไม่เติบโตในพื้นที่ที่บริบททางการเมืองไม่เปิดให้มีการ

แสดงออกทางความคดิอยา่งเสร ีและเตบิโตไดอ้ยา่งไม่เตม็ทีน่กัในบรบิททางการเมอืง

ทีเ่ปดิพืน้ทีใ่ห้มีการแสดงออกทางความคดิแตบ่รบิทของสงัคมยังไมย่อมรบัหรอืมอีคติ

ต่อแนวทางอิสลามรวมถึงการนำ�เอาเร่ืองราวของศาสนาเข้ามาสู่กรอบการเมือง 

อยา่งไรกต็ามแนวโนม้ของอสิลามการเมอืงในพ้ืนทีที่มี่เสรภีาพทางการเมืองมีแนวโนม้

ทีจ่ะเนน้ดำ�เนนินโยบายทีม่คีวามเปน็กลาง มปีระเดน็ทีห่ลากหลายและครอบคลุมกวา่ 

ขณะเดยีวกนักม็แีนวโนม้ทีจ่ะเหน็ผลของอสิลามการเมืองในประเทศทีมุ่สลิมเป็นชนก

ลุ่มใหญ่มากกว่า จึงทำ�ให้เห็นว่าสำ�หรับอิสลามการเมืองแล้วในแง่หนึ่งจำ�นวนของ

มุสลิมที่จะเป็นฐานเสียงก็ถือว่าเป็นเรื่องสำ�คัญ แต่อย่างไรก็ดี การใช้แนวทางนี้ถือว่า

เป็นทางเลือกสำ�หรับการส่งเสียงของความเชื่อสู่พ้ืนที่สาธารณะโดยปราศจากการใช้

ความรุนแรง แม้ว่าอาจจะไม่ส่งเสียงได้ดังเท่ากับการใช้อาวุธก็ตามที
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ตารางท่ี 1 ระดบัสิทธิทางการเมือง เสรีภาพของพลเมือง สถานะความมีเสรีภาพ1 

 ปี 

 

ประเทศ 

2012 2013 2014 

สิทธิทาง
การเมือง 

เสรีภาพ
ของ

พลเมือง 

สถานะ
ความมี
เสรีภาพ 

สิทธิทาง
การเมือง 

เสรีภาพ
ของ

พลเมือง 

สถานะความ
มีเสรีภาพ 

สิทธิทาง
การเมือง 

เสรีภาพ
ของ

พลเมือง 

สถานะ
ความมี
เสรีภาพ 

บรูไน 6 5 ไม่มี 6 5 ไม่มี 6 5 ไม่มี 

พม่า 7 6 ไม่มี 6 5 ไม่มี 6 6 ไม่มี 

 กัมพชูา 6 5 ไม่มี 6 5 ไม่มี 6 5 ไม่มี 

อินโดนีเซีย 2 3 เสรี 2 3 เสรี 2 4 บางส่วน 

 ลาว 7 6 ไม่มี 7 6 ไม่มี 7 6 ไม่มี 

มาเลเซีย 4 4 บางส่วน 4 4 บางส่วน 4 4 บางส่วน 

ฟิลิปปินส์ 3 3 บางส่วน 3 3 บางส่วน 3 3 บางส่วน 

สิงคโปร์ 4 4 บางส่วน 4 4 บางส่วน 4 4 บางส่วน 

ไทย 4 4 บางส่วน 4 4 บางส่วน 6 5 ไม่มี 

เวียดนาม 7 5 ไม่มี 7 5 ไม่มี 7 5 ไม่มี 

 

 

 
                                                             
1

 ผลจากการส ารวจของ Freedom House โดยท่ีคา่เฉลี่ยของผลลพัธ์สิทธิทางการเมืองและเสรีภาพของพลเมืองจะเป็นตวัก าหนดสถานะความ
มีเสรีภาพในแต่ละประเทศ โดยท่ีหากอยู่ในระดบั 1.0-2.5 คือ มีเสรีภาพ , 2.51-5.5 มีเสรีภาพส่วนหน่ึง, หรือ  5.51-7.0 ไม่มีเสรีภาพ 

3 ผลจากการสำ�รวจของ Freedom House โดยที่ค่าเฉลี่ยของผลลัพธ์สิทธิทางการเมืองและเสรีภาพของพลเมืองจะเป็น
ตัวกำ�หนดสถานะความมีเสรีภาพในแต่ละประเทศ โดยที่หากอยู่ในระดับ 1.0-2.5 คือ มีเสรีภาพ , 2.51-5.5 มีเสรีภาพ
ส่วนหนึ่ง, หรือ  5.51-7.0 ไม่มีเสรีภาพ

ตารางที่ 1 ระดับสิทธิทางการเมือง เสรีภาพของพลเมือง สถานะความมีเสรีภาพ3
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