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บทคัดย่อ
	 บทความชิ้นนี้มีจุดมุ่งหมายเพื่อศึกษา

วเิคราะหถ์งึแนวคดิของเซอร	์ซยัยดิ	อะหมดั	คาน	

และการถอดบทเรยีนในการทำางานเพือ่ขบัเคลือ่น

สังคมหลังการปะทะครั้งยิ่งใหญ่ของกองทัพ

ปลดแอกประชาชนชาวอินเดียกับอาณานิคม

อังกฤษในปี	1857	อีกด้วย	ห้วงยามดังกล่าวนับ

เป็นช่วงหัวเลี้ยวหัวต่อในการทำางานและถือเป็น

ความยากยิ่ งในการนำาพามวลชนออกจาก

สถานการณ์ความขัดแย้งเพื่อไปสู่ทางรอดเดียว	

ในขณะนั้นคือ	ระบบการศึกษา	ด้วยเหตุนี้มุสลิม

ในประเทศอินเดียไม่เพียงแค่แสวงหาแนวทาง

การดำารงชีวิตของพวกเขาภายใต้บริบทแห่ง		

ความรุนแรงและสถานการณ์แห่งความไม่สงบ	

กระนั้นพวกเขายังต้องการค้นหาอัตลักษณ์แบบ

ใหม่ให้กับสังคมเพื่อปรับใช้ในอนาคตอีกด้วย

เซอร� ซัยยิด อะหมัด ค�น: 
ปลดแอกคว�มรุนแรงสู่ก�รÈÖกÉ�
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	 จากการศึกษาพบว่า เซอร์ ซัยยิด อะหมัด คานได้เปลี่ยนผ่าน

วัฒนธรรมแห่งความรุนแรงที่มุ่งเน้นการนองเลือดไปสู่สังคมใต้ขนบ  

ใหม่ ๆ ด้วยการศึกษา ท่านพยายามสร้างแนวคิดในการปลดปล่อย      

ตัวเองจากจักรวรรดินิยมอังกฤษด้วยการปลุกพลังบวกของความรัก

ระหว่างประชาชนชาวมุสลิมและฮินดูที่เคยมีปมขัดแย้งระหว่างกัน  

ผ่านสำ�นึกสาธารณะของความเป็นพี่น้องร่วมแผ่นดินผู้มีส่วนร่วมใน

ชะตากรรมแห่งความเป็นพลเมืองอินเดียใต้นิยามคำ�ว่า “Qaum”           

(Nation) อย่างไรก็ตามท่านได้เปลี่ยนแนวคิดทางการต่อสู้จากการใช้

ปากกระบอกปืนไปสู่ปลายปากกาใต้แนวคิดการศึกษา ท่านได้สร้าง   

กลุ่มคนเล็ก ๆ ที่มุ่งเน้นศึกษาความเป็นไปของสังคมและถอดบทเรียน 

เพื่อหาทางออกร่วมกันด้วยการก่อตั้งสถาบันทางปัญญาให้กับสังคม

อนิเดยี ผลของการขบัเคลือ่นดงักลา่วปรากฏขึน้ในนาม “กลุม่เคลือ่นไหว

อาลิการ์” ปัจจุบันมหาวิทยาลัยมุสลิมอาลิการ์ได้กลายเป็นเมล็ดพันธุ์   

ที่ทรงพลังและเป็นปฏิมากรรมชิ้นเอกของซัยยิด อะหมัด คาน เพราะ

ท่านเชื่อว่า การศึกษาเท่านั้นที่เป็นอาวุธทางปัญญาซึ่งมีพลังมากพอ   

ในการเปลี่ยนผู้คนทั้งโลก หาใช่ปลายกระบอกปืนและการหยิบยื่นของ

กำ�นัลให้แก่กันด้วยหยดเลือดและความรุนแรง

คำ�สำ�คัญ ; เซอร์ ซัยยิด อะหมัด คาน, สถานการณ์ความรุนแรง,      

	    การต่อสู้, การศึกษา

Abstract
	 The article is not only to analyse, but to explore an 

experience about the social reform of Sir Syed Ahmad Khan 

(1817-1898) after the violence of Indian revolution in 1857 
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which was against British rule. The period which is a        

transition from the violence and a step forward to the   

educational reform. For the reason, the Muslims in India who 

were not only seeking a good model for their life, but they 

also, were searching for a new identity within the violent 

and unrest situation for the future 

	 The study found that Sir Syed Ahmad Khan trans-

formed the violence of the bloodshed into a new idea under 

the educational model. He used the concept of “Qaum” in 

order to make cooperation between Muslims and Hindus 

who were not only belonged to the group of conflict, but 

they were the citizens of India. He, however, converted their 

belief under old form of violence to the education system. 

He also, was running the small group of people to study 

the social phenomenon and created the intellectual institution 

for Indian people. The contribution of Sir Syed in the field 

of education later on comes out with the result of the Aligarh 

Movement, which was initiated by him as a reformist. It     

is beyond doubt that education has been the need of        

any society. Education is a life long process and the        

development of any country depends upon its standard and 

quality in the country. Currently, The Aligarh Muslim         

University is the strong seed and good production which 

has grown up from that reform. Because of his believes that 

the violence, however, which is not the strongest power for 
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using to change the world, except education system.

Keyword ; Sir Syed Ahmad Khan, Violence, Education     

	       system. 

บทนำ�
	 “การศึกษาคือวิถีทางเดียวในการสร้างอาวุธที่สำ�คัญ

และกองกำ�ลังที่ทรงประสิทธิภาพเป้าหมายที่ยิ่งใหญ่ที่สุดของ

ระบบการศึกษา นั่นก็คือกระบวนการสอนและวิถีแห่งการ

กล่อมเกลา เพื่อปรับทัศนคติ แนวคิด สร้างคนดีมีศีลธรรม 

เพราะสิง่เหลา่นีค้อืฐานและรากทีจ่ะหลอมรวมใหผู้ค้นกา้วไปสู่

ผู้นำ�ของสังคม” (Sayyid Ahmad, 1869; 225) 

	 หนึง่ในความทรงจำ�ด ีๆ  ชว่งเดอืนตลุาคมของทกุป ีหนงัสอืพมิพ์

หลายสำ�นักจะนำ�เสนอเรื่องราวของนักคิดคนสำ�คัญผู้มีคุณูปการอัน 

ใหญห่ลวงในการปฐูานวางอฐิกอ้นแรก ๆ  สำ�หรบัโครงสรา้งทางการศกึษา

ของประเทศอินเดีย ไม่ต่างจากหนังสือพิมพ์ฉบับวันที่ 17 ตุลาคม   

2012 ใช้ชื่อว่า “REMEMBERING SIR SYED AHMAD KHAN 

DAY” โดยพาดหัวข่าวว่า “The Life of A Legend” ซึ่งเป็น

หนังสือพิมพ์ฉบับพิเศษเนื่องในวันคล้ายวันเกิดของ “เซอร์ ซัยยิด   

อะหมดั คาน” สถาปนกิสงัคมผูร้บับทเปน็ตวัแสดงเอกในการเปลีย่นฝนั

ของมสุลมิชาวอนิเดยีและยกระดบัแนวคดิในการตอ่สูเ้พือ่ปลดแอกจาก

จักรวรรดิแห่งอังกฤษที่เริ่มเข้ามาปกครองอินเดียตั้งแต่ปี 1600 - 1947 

(Farhat Ali, 2012, 10) ทา่นไดร้บับทเรยีนจากความพา่ยแพใ้นการปฏวิตัิ

ครั้งใหญ่ปี 1857 ท่านถอดบทเรียนและนำ�เสนอแนวทางการต่อสู้แบบ



  วารสารสังคมศาสตร์มหาวิทยาลัยวลัยลักษณ์ 41

ใหม่จากการ “จับปืนต่อสู้กับอำ�นาจรัฐมาเป็นการศึกษา” เหตุผลง่าย ๆ 

ขอ้เดยีวคอื “การจบัปนืสูไ้มใ่ชช่ยัชนะทีย่ัง่ยนืเพราะมนัตอ้งแลกดว้ยหยด

เลือด ชีวิต และคราบน้ำ�ตาเสมอ ทว่าการศึกษาคือการติดอาวุธทาง

ปญัญาทีก่ลายเปน็มรดกสบืทอดไปยงัคนรุน่หลงัไดอ้ยา่งทรงพลงั แนวคดิ

ทางการเมืองและความเชื่อทางการเมืองเป็นฐานสำ�คัญในการวางศิลา

ฤกษ์เพื่อออกแบบระบบการศึกษาที่อเรายากให้เป็น” (Chirol, 1910, 

133)

ชีวิตและการต่อสู้
	 “เซอร์ ซัยยิด อะหมัด คาน” บิน ซัยยิด มูฮัมหมัด 

มุตตากี บิน ซัยยิด มูฮัมหมัด ฮาดี บิน ซัยยิด มูฮัมหมัด  อัม

มาร มุตตากี บิน ซัยยิด บุรฮาน บิน ซัยยิด มูฮัมหมัด        

ซัตรู บิน ซัยยิด อาซีส บิน  ซัยยิด ฮาฟิส อะหมัด บิน ซัยยิด 

อิบรอฮีม บิน ซัยยิด ชารีฟุดดีน ฮูเซ็น บิน ซัยยิด มูซา บิน 

ซัยยิด กุรบา บิน ซัยยิด ยะฟัร บิน ซัยยิด กาสิมุดดีน ฮูเซ็น 

บิน ซัยยิด ยัรรู ฮูเซ็น บิน ซัยยิด อาลี บิน ซัยยิด อาบู     

ฟัตตะ บิน ซัยยิด มูฮัมหมัด บิน ซัยยิด ยะฟัร บิน ซัยยิด  

อาลี บิน ซัยยิด มูฮัมหมัด บิน ซัยยิด อะหมัด บิน ซัยยิด ซัด 

อะหมัด  บิน ซัยยิด ฮามิด บิน ซัยยิด มูฮัมหมัด อะหมัด บิน 

ซัยยิด มูฮัมหมัด อะรอจ บิน ซัยยิด อาบี อับดุลเลาะ อะหมั

ด บิน  ซัยยิด มูซา มิร รูกูอ์ บิน  อิหม่าม มะมีด บิน อิหม่าม 

อาลี มูซา ริดอ บิน อิหม่าม มูซา กาซีมุต ตากี  บิน อิหม่าม 

ยะฟัร ซอดิก บิน อิหม่าม  มูฮัมหมัด บากีร บิน อิหม่าม ซัย

นุล อาบีดีน บิน อิหม่าม ฮูเซ็น บิน อามีรุลมุฮมินีน อาลี บิน         

อาบีตอลิบ และ ฟาตีมะ บิน มูฮัมหมัด และท่านสุดท้ายคือ 
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“ท่านศาสดามูฮัมหมัด”  

	 เรารบัรูเ้รือ่งราวเหลา่นีไ้ดจ้ากบนัทกึบรเิวณหลมุฝงัศพของทา่น 

ณ หอพักเซอร์ ซัยยิด (Sir Syed Hall) มหาวิทยาลัยอาลิกัรมุสลิม 

ท่านคือผู้สืบเชื้อสายคนที่ 37 จากท่านศาสดามูฮัมหมัด(ศ็อลลอลลอฮู

อาลัยฮี วาซัลลัม) ผ่านฟาตีมะลูกสาวของท่านศาสดา ซัยยิด อะหมัด 

คาน เกิดวันที ่ 17 ตุลาคม 1817 ในครอบครัวที่ทำ�งานในศาลของ

ราชวงศ์โมกุล(Mughal Dynasty) ท่านได้รับการศึกษาจากบิดาและ

มารดา อาซิส อัลนิสา บิกัม (Aziz-Un-Nisa Begum) มารดาคือ    

ครูคนแรกในขณะยังเป็นเด็ก ท่านเป็นหัวหน้าครอบครัวแทนซัยยิด         

มูฮัมหมัด มุตตากี (Syed Mohammad Muttaqi) ผู้เป็นพ่อที่ได้เสีย

ชีวิตไปในขณะท่านยังเด็ก (Bhagwan, 1999, 87-98) เรารู้จักท่านใน

นาม “ยาวาดูด เดาละ อาริฟ จัง ซัยยิด อะหมัด” (Jawadud Daula 

Arif Jung Syed Ahmad) หรือ “ซัยยิด อะหมัด คาน” ท่านเกิดใน

เมืองเดลี ซึ่งในช่วงเวลานั้น ราชโมฮาน คานธีบอกเราว่า มีผู้คนเพียง 

160,000 คน (Rajmohan Gandhi, 2000, 20) สายตระกูลของท่าน

อพยพมาจากอาหรบัไปยงัเมอืงฮริาท (Hirat) ซึง่ปจัจบุนัคอือฟักานสิถาน 

แต่ซัยยิด ฮาดี (Syed Hadi) ปู่ของท่านได้ย้ายมายังประเทศอินเดีย

ตั้งแต่สมัยของกษัตริย์อักบัร (Akbar the great; 1556-1605)         

และเข้ามาทำ�งานในราชวังโมกุล (Shan Muhamad, 1999, 21) อาลี 

อะหมัด บอกเราว่า ซัยยิด อะหมัด คาน มีลูกชาย 2 คน คือ ซัยยิด 

ฮามิด (Syed Hamid) เกิดวันที่ 20 มกราคม 1849 และซัยยิด มะมูด 

(Syed Mahmood) เกิดวันที่ 24 พฤษภาคม 1850 ส่วนอามินะ 

(Amina) คือลูกสาวของท่าน (Ali Ahmad, 2006, 5) 

	 ดาริดุดดิน อามินุล มุล คอวาจา ฟาริดุดดิน อะหมัด มุสลิฮ์ 
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จาง (Dabiruddaula Aminul Mulk Khwaja Fariduddin Ahmad 

Musleh Jung) คณุตาของทา่น เปน็หนึง่ในผูเ้ชีย่วชาญดา้นคณติศาสตร์

และประวัติศาสตร์เป็นพิเศษ ซึ่งปี 1793 ท่านเป็นผู้อำ�นวยการใน

โรงเรียนอีลียะ (Madarasa-i-Alia) ในเมืองกัลกัตตา (Calcutta)และ

เป็นอัครราชทูต (Ambassador) ของบริษัทอินเดียตะวันออกไปยัง

ประเทศอหิรา่น หลงัจากกลบัมาทา่นไดถ้กูแตง่ตัง้เปน็เจา้หนา้ทีท่างการ

เมืองในศาลพม่าที่เมืองเอวา (Ava) (Haroon Khan Sherwani, 1959, 

244) และในป ี1815 ทา่นไดร้บัเชญิจากกษตัรยิอ์กับรั ชาหท์ี ่2 (Akbar 

Shah. II) ในฐานะผู้ว่าการกิจการของราชวงศ์โมกุล (Abdul Mannan, 

2005, 3) ครูคนแรกของซัยยิด อะหมัด คานคือ ชาห์ ฆูลาม อาลี 

(Shar Ghulam Ali) หลังจากนั้นท่านเริ่มเข้าเรียนในระบบมักตับ 

(Maktab)1  โดยครูของท่านชื่อว่า เมาลานาฮามีดุดดิน (Maulana 

Hameeddud-Din) ช่วงนี้เองท่านได้เรียนภาษาเปอร์เซียและภาษา

อาหรบั และทา่นไดเ้รยีนคณติศาสตร ์ วชิาดาราศาสตร ์และการแพทย ์

จากลุงของท่าน นาวาบ ซัยนุล อาบีดีน คาน (Nawab Zainul     

Abedin Khan) (Ali Ahmad, 2006, 6) ท่านมีความสัมพันธ์อัน       

ดีกับนักคิดผู้ทรงยิ่งใหญ่ในยุคสมัยนั้นไม่ว่าจะเป็นปราชญ์ซูฟีอย่าง      

คอวาญา นิยาบุดดีน (Khawaja Nijab-addin, D. 1843) หรือคอวาญา 

1 “มกัตบั”ซึง่เปน็หนึง่ในรปูแบบของการเรยีนการสอนศาสนาอสิลามทีม่กัใชส้ถานทีม่สัยดิ

เป็นศูนย์กลาง ระบบมักตับมุ่งเน้นการสอนศาสนาและการปฏิบัติควบคู่กันไปในขณะ

เดียวกัน เป็นรูปแบบการสอนที่ครูต้องเข้าอบรมหลักสูตรมักตับซึ่งเป็นที่นิยมในสังคม

มุสลิมแทนระบบการศึกษาอิสลามแบบทั่วไป ระบบการสอนเหล่านี้ได้เกิดขึ้นในชมพูทวีป 

และแพร่ขยายไปยังแอฟริกาใต้ ปัจจุบันก็มีการสอนลักษณะนี้ในชุมชนมุสลิม ซึ่งเรียก  
ไม่ต่างกันว่า “ระบบมักตับ” (ผู้เขียน)
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อะลาอดุดนี (Khawaja Ala Addin, D. 1885) ชาห ์ฆลูาม อาล ี(Shah 

Ghulam Ali, D.1824) ซึ่งท่านได้รับแรงบันดาลใจพิเศษจากนักคิดคน

สำ�คัญอย่าง ชาห์ วาลี ยุลเลาะฮ์ (1703 - 1761) ชาห์ อับดุล อาซิส 

(Shah Abdul Aziz) และชาห์ อิสมาแอล ชาฮีด (Shah Ismail  

Shahid) กระทั่งผู้นำ�คนสำ�คัญอย่าง ซัยยิด อะหมัด ชาฮีด (Sayyid 

Ahmad Shahid) (Troll, 1978, 5 - 25) 

	 ปี 1838 ท่านได้ทำ�งานฝ่ายคดีอาญาของบาฮาดูร ชา ซาฟัร 

(Bahadur Shah Zafar) กษัตริย์คนสุดท้ายของเดลี ปี 1839 ท่าน 

ย้ายไปยังเมืองอักรา (Agra) และ 24 ธันวาคม ปี 1841 ท่านเป็นรอง  

ผู้พิพากษาเพียง 2 สัปดาห์ในเมืองเมนปุรี (Mainpuri) และย้ายไปยัง 

เมืองฟาติปุรซิกรี (Fatehpur Sikri) ปี 1846 ท่านย้ายไปยังเมือง      

เดลี  วันที่ 13 มกราคม 1855 ท่านเป็นหัวหน้าผู้พิพากษาในเมืองโมรา

ดาบาด (Moradabad) และในปี 1862 ท่านย้ายไปเมืองกาซิปุร   

(Ghazipur) วันที่ 1 เมษายน 1864 ท่านย้ายมาประจำ�การที่เมืองอา

ลีกัร (Aligarh) แต่ในเดือนสิงหาคม ปี 1867 ท่านได้ย้ายไปเมืองบานา

ราส (Banaras) จนกระทั่ง วันที่ 31 กรกฏาคม 1876 ท่านเกษียณ

อายุราชการซึ่งมีเงินเดือน 400 รูปี หลังจากนั้นท่านเริ่มวางรกรากที่ 

อาลีกัรอย่างถาวร (Ali Ahmad, 2006, 7 - 8 and Qureeshi, 1988) 

ท่านเคยพูดกับข้าหลวงเมืองบานาราสว่า ท่านต้องการสร้างระบบการ

ศึกษาให้กับมุสลิมในประเทศอินเดีย ข้าหลวงถึงกับรู้สึกทึ่งในความคิด

ของท่านและกล่าวว่า “นี่เป็นครั้งแรกในชีวิตที่ได้ยินจากปากของผู้

พิพากษาถึงความตั้งใจที่ต้องการสร้างคุณงามความดีให้กับผู้คนใน

ประเทศนี้” (Haroon Khan Sherwani, 1959, 258) ปี 1847 หนังสือ

เล่มโด่งดังของท่านได้ออกสู่สาธาณะชนซึ่งได้พูดถึงเรื่องราวของมุสลิม 

800 ปีในอินเดีย (Asarus Sanadeed) ในปี 1855 “Ain - e -Akbari” 
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และ Stricture on the present state of English Education in 

India ไดร้บัเผยแพร ่หลงัปฏวิตัคิรัง้ยิง่ใหญป่ ี1857 ทา่นยงัศกึษาศาสตร์

สมัยใหม่และทำ�งานในศาลของอังกฤษ ในขณะนั้นท่านเน้นการเขียน

หนังสือเป็นพิเศษ หนังสือเล่มสำ�คัญถูกตีพิมพ์ในปี 1859 คือ “Asbab-

e - Baghawat - e - Hind” หรือ “สาเหตุที่ชาวอินเดียก่อการปฏิวัติ” 

ท่านกลายเป็นผู้ทรงอิทธิพลในการวงการการศึกษาของอินเดียซึ่งชีวิต

บั้นปลายได้อุทิศให้กับการยกระดับแนวคิดคนอินเดียผ่านการศึกษา 

ประมาณ 3 เดอืนกอ่นเสยีชวีติทา่นเริม่เจบ็ปว่ย เสยีงแหบแหง้ สนทนา

ขัดข้อง ท่านได้พักรักษาตัวที่บ้านซัยยิด มะมูด กระทั่งวันที่ 27 มีนาคม 

1898 ท่านได้เสียชีวิตที่บ้านของฮัจยี อิสมาแอล คาน (Haji Ismail 

Khan) นับเป็นบ้านหลังสุดท้ายที่ท่านย้ายเข้ามา พิธีละหมาดศพจัดขึ้น

บริเวณสนามกีฬาคริกเก็ตของวิทยาลัยและศพของท่านถูกฝังในวันที่  

28 มีนาคม1898 บริเวณพื้นที่มัสยิดของวิทยาลัยมูฮัมมาดันอังโกล-    

โอเรนตัล (M.A.O.) ซึ่งเป็นชื่อเรียกในขณะนั้น

ความจำ�เป็นในการขับเคลื่อนมวลชน
ท่ามกลางการนองเลือด
	 เคร้ก แบกเตอร์(Craig Baxter) มาเหนดรา (Mahendra) 

ชาน มฮูมัหมดั (Shan Muhammad)และซยัยดิ อะหมดั คาน (Ahmad 

Khan) บอกเราเป็นเสียงเดียวกันว่า ปี 1600 จักรวรรดินิยมอังกฤษใน

นาม“The British East Indian Company” เริ่มไหลทะลักสู่ประเทศ

อินเดียเพื่อสร้างสถานีการค้า เก็บและขนส่งสินค้า ณ ช่วงเวลานั้น

อินเดียจึงถูกควบคุมโดยคนอังกฤษ ประมาณ 60 % หรือประมาณ   

2/3 ของประชากรอินเดีย การกดขี่เกิดขึ้นเรื่อย ๆ จนเกิดการประท้วง

อย่างหนัก ปี 1857 ซึ่งเราต่างรับรู้ว่าเป็นการปฏิวัติครั้งใหญ่ของ
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ประชาชนอินเดียเพื่อปลดแอกจากการปกครองของอาณานิคมอังกฤษ 

การลุกฮือเกิดจากการสนับสนุนของกษัตริย์และกลุ่มอำ�นาจเก่า ซึ่ง    

ผลจากนโยบาย “Doctrine of lapse” ของลอร์ด ดาโฮซี (Lord     

Dalhousie,1848 – 1856) มีส่วนในการผสมกลมกลืนทางชาติพันธุ์  

(Assimilations) ไมว่า่จะเปน็ชาวอนิเดยีถกูไลอ่อกจากงานบรกิาร หา้ม

คนอินเดียเดินทางโดยรถไฟชั้นหนึ่งและไม่สามารถนั่งร่วมกับคน  

อังกฤษได้ หรือกระทั่งการเข้าร่วมงานสโมสรต่าง ๆ โรงแรมถูกควบคุม

โดยชาวยโุรปซึง่บางโรงแรมมปีา้ยระบวุา่ “สนุขัและคนอนิเดยีหา้มเขา้” 

กระบวนการไต่สวนของศาลรัฐบาลอังกฤษเป็นไปอย่างมีอคติและเลือก

ปฏบิตั ิในขณะเดยีวกนัชาวครสิตเ์ริม่เขา้มามบีทบาทตัง้แตป่ ี1813 เพือ่

เผยแพร่ศาสนาซึ่งส่งผลต่อชาวฮินดูและมุสลิมอย่างมาก ผู้รับศาสนา

ครสิตส์ามารถมสีถานภาพเทา่เทยีมกบัคนองักฤษ ผูค้นไมส่ามารถปฏบิตัิ

ศาสนาเดิมของตัวเองได้  ทุกสิ่งโดนควบคุมโดยหลักศาสนาคริสต์ไม่ว่า

จะเปน็โรงเรยีน  โรงพยาบาล กระทัง่นักโทษทีอ่ยูใ่นคุกตอ้งโดนควบคมุ

เรื่องอาหาร อังกฤษแทรกแซงเรื่องศาสนาอย่างหนักเพื่อล้มล้างและ

ทำ�ลายศาสนาเดิมของอินเดีย พวกขุนนาง  ชนชั้นกลาง  เจ้าของที่ดิน  

ผู้ประกอบการ เจ้าของโรงงานและพ่อค้าทั้งหมดเหล่านี้โดนควบคุม  

โดยคนอังกฤษ ขณะเดียวกันคนอินเดียกลับต้องจ่ายภาษีให้กับพวกเขา     

ไม่อนุญาตให้คนอินเดียทำ�งานในสภานิติบัญญัติ กฎระเบียบทหารของ

ลอร์ด แคร์นิ่ง (Lord Canning) ในปี 1856 ส่งผลต่อการสั่งย้ายทหาร

และการให้ส่งคืนปืนเก่าและรับปืนใหม่ ซึ่งกระสุนปืนมีส่วนผสมของ

น้ำ�มันวัวและน้ำ�มันหมู (Baxter, 1988, 6, Mahendra, 2012, 9 - 12, 

Shan Muhammad, 1972, 20 and Ahmad Khan, 1999, 15 - 16)

บทวิเคราะห์ของซัยยิด อะหมัด ซึ่ง 3 ปัจจัยหลักที่ส่งผลต่อการลุกฮือ

คือ การเป็นปรปักษ์อย่างหนักของชาวอินเดียกับรัฐบาลอังกฤษ นักเผย
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แพร่ศาสนาชาวคริสต์พยายามโฆษณาชวนเชื่อและต่อต้านศาสนา

อิสลาม ประการสำ�คัญคือความไม่เอาใจใส่ของมุสลิมในด้านการเมือง 

เศรษฐกิจและสังคม (Abdul Ali and Sayyid  Ahsan, 2004, 171) 

บาดแผลวงกว้างของอคติเดินทางไปไปสู่การปลดปล่อยซึ่งมีศูนย์บัญชา 

การใหญ่ที่กรุงเดลลี (Delhi) ลักเนาว์ (Lucknow) กานปูร (Kanpur) 

จานซี (Jhansi) และกวาลอ (Gwalior) เช่นเดียวกันวันที่ 11 – 13 

พฤษภาคม 1857 มีการเคลื่อนไหวที่อาลีกัร (Aligarh) (Abdul Ali  

and Zafarul Islam , 2007, 90 - 93) ความรุนแรงเริ่มถ่างวงกว้าง

และลามเลียสังคมอินเดีย อย่างแรกที่เซอร์ ซัยยิดทำ�นั่นก็คือพยายาม

เรียกร้องให้มุสลิมเชื่อมสัมพันธ์อันดีต่อรัฐบาลอังกฤษเพื่อทำ�งานร่วม  

กัน (Abdul Ali and Sayyid Ahsan, 2004, 27)  

ขับเคลื่อนงานมวลชนด้วยฐานแห่งปัญญา
	 ความขัดแย้งเป็นสาเหตุหลักให้ท่านเดินทางไปประเทศอังกฤษ

เพื่อดูระบบการศึกษาและหาหนทางเยียวยาสังคมแห่งการนองเลือดที่

แพร่ระบาดไปทุกหัวระแหงในอินเดีย เดวิด เลล์วีล์ด (Lelyveld) ได้

บอกเราว่าระยะเวลา 17 เดือน ระหว่างปี 1869-1870 ท่านเข้าเยี่ยม

ชมโรงพยาบาล โรงงาน  มหาวทิยาลยัออ๊กฟอรด์และแคมบรดิจ์ ตลอด

จนศูนย์การค้าต่าง ๆ เพื่อปรับแนวคิดด้วยการสร้างระบบการศึกษา  

แนวใหม่ให้กับคนอินเดียโดยเฉพาะคนกลุ่มน้อยที่เป็นมุสลิมในประเทศ

จะตอ้งไดร้บัการศกึษามากกวา่ทีเ่ปน็อยูแ่ละพวกเขาจะตอ้งเขา้ถงึศาสตร์

สากลต่าง ๆ เพื่อปรับทัศนคติและมุมมองต่อเพื่อนร่วมโลก ท่านได้   

อาศัยลูกของท่านคือ ซัยยิด มะหมูด (Sayyid Mahmud) กับ ซัยยิด 

ฮามิด (Sayyid Hamid) (Lelyveld, 1996, 104 - 105)
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	 “คนอนิเดยีตอ้งไปเยีย่มชมประเทศองักฤษ เพราะการ

ได้ออกไปสัมผัสจะทำ�ให้เข้าใจถึงความเป็นอารยธรรมของ  

ยุโรป และเพื่อเห็นกระบวนการต่าง ๆ ที่กำ�ลังดำ�เนินอยู่ใน

ประเทศยุโรป เราจะได้รู้ว่าทำ�ไมคนอังกฤษถึงได้ร่ำ�รวย มี

อำ�นาจเหนือพวกเรา และเต็มไปด้วยความฉลาดหลักแหลม

และเล่ห์เหลี่ยม” (Ali Ahmad, 2006, 8)

	 ท่านพยายามเชื่อมโยงความสัมพันธ์อันดีกับอังกฤษเพื่อได้รับ

สนับสนุนกิจกรรมต่าง ๆ ของมุสลิม เริ่มต้นด้วยการแปลหนังสือจาก

ภาษาอังกฤษเป็นภาษาอุรดูเพื่อให้สังคมมุสลิมได้รับรู้ศาสตร์ต่าง ๆ ที่  

ชาวยุโรปกำ�ลังให้ความสนใจและเรียนรู้เพื่อเท่าทันแนวความคิดของ 

ชาวยโุรป รวมท้ังงานทางด้านประวัติศาสตร์กรีก จนี อนิเดยี อยีปิต ์และ 

รวมไปถึงเศรษฐศาสตร์การเมือง วิชาคำ�นวณ เกี่ยวกับวิชาตรีโกณมิติ 

วชิาพชีคณติ วชิาเรขาคณติ และแคลคลูสั (Haroon Khan Sherwani, 

1959, 256 and Abdul Ali and Sayyid Ahsan, 2004, 145) สิ่ง

หนึ่งที่ท่านถือปฏิบัติเป็นปกติวิสัยนั่นก็คือการเขียนจดหมายติดต่อกับ 

มติรสหายเพือ่ชว่ยทา่นในการขบัเคลือ่นเรือ่งการศกึษา อซักรั อลิลอิอท 

(Esgr. C.A. Elliott) มิตรสหายแห่งเมืองไนนิตาล (Nynee Tal) ได้ 

รับจดหมายจากท่านลงวันที่ 14 มิถุนายน 1872 เพื่อขอบคุณการ   

ตอบคำ�เชิญเพื่อเข้าร่วมงานหาเงินสมทบทุนการสร้างวิทยาลัยมูฮัมมา

ดาน อังกาโล โอเร็นตัล (M.A.O.) ในวันที่ 12 พฤษภาคม 1872 ที่

ผ่านมา (Siddiqi, 1990; 1 - 5) อาบุล ฮาซัน อาลี อัลนัดวี (Abdul 

Ali and Sayyid Ahsan, 2004, 28 - 31) ได้ชี้ให้เห็นว่า เซอร์ ซัยยิด

เริ่มให้คนอินเดียศึกษาภาษาอังกฤษผ่านหลักสูตรการศึกแบบตะวันตก 

ท่ามกลางกระแสการต่อต้านของสังคมมุสลิมเกือบค่อนประเทศผ่าน
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ความเชือ่ทีเ่ปน็เนือ้เดยีวกนัวา่ ภาษาองักฤษ คณติศาสตร ์ประวตัศิาสตร ์

รัฐศาสตร์ การทหาร เทคโนโลยีต่าง ๆ แม้กระทั่งปรัชญา นับเป็นวิชา

ทางโลกทีอ่ยูภ่ายใตน้ยิามวา่ อตุรกิรรมในศาสนา (Bidaat)2 การยอมรบั

วัฒนธรรมตะวันตก คือสัญลักษณ์แห่งการยอมจำ�นนต่อการกดขี่ (Ali 

Al-Nadwi, 1980, 97 - 98) กระนั้น ท่านยังยืนยันผ่านหลักการอิสลาม

ที่ชัดแจ้งว่า   หรือ “พระเจ้าสอนมนุษย์ใน

สิ่งที่พวกเขานั้นไม่รู้” (Al-Qur’an 96 : 5) แนวคิดนี้ส่งผลให้มุสลิมส่วน

มากมีความรู้สึกเกลียดชังระบบการศึกษาแบบตะวันตกและนักการ

ศาสนาก็พยายามทุกวิถีทางเพื่อกีดกัน ชาวอังกฤษและชาวฮินดูจึงมี

ความรู้สึกดูถูกมุสลิม กอปรกับมุสลิมส่วนมากยากจนและไร้ความ

ตระหนักในบทบาทหน้าที่ทางสังคม นักการศาสนาก็ไร้วิสัยทัศน์และ

ปลีกตัวออกจากสังคม ไม่มีแผนการทำ�งานที่ชัดเจนและพยายาม     

หลีกหนีศาสตร์สมัยใหม ่ ทั้งหมดนี้จึงเป็นปัจจัยพื้นฐานที่ทำ�ให้พวกเขา

ไม่เข้าใจความเป็นไปของโลกร่วมสมัยที่เกิดขึ้น ศาสตราจารย์ อิฟติการ 

อะหมัด มหาวิทยาลัยมุสลิมอาลิการ์ ประเทศอินเดีย (Professor      

Ifterkhar Ahemmed, Department of Political sciences) ได้      

กล่าวว่า 

	 “นักการศาสนามองว่า ภาษาอังกฤษเป็นศาสตร์ที่

2 “บิดอะ” คือ สิ่งที่เป็นอุตริกรรมหรือพฤติกรรมที่ท่านศาสดามูฮัมหมัดไม่เคยทำ�มา  

ก่อนในยุคสมัยท่านยังมีชีวิตอยู่ ซึ่งในมุมมองของนักวิชาการมุสลิมแค่เพียงบางกลุ่ม   
มองว่า เป็นสิ่งที่ศาสนาต้องห้าม แต่นักวิชาการมุสลิมส่วนใหญ่จะมองแวดล้อมโดยรวม

เป็นองค์ประกอบแล้วค่อยวิเคราะห์ (ฟัตวา) ว่าเป็นสิ่งกระทำ�ได้หรือไม่ เหมาะสมมาก

น้อยเพียงใด (ผู้เขียน)
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มุสลิมไม่ควรศึกษาเพราะเป็นสิ่งอุตริกรรมซึ่งไม่เคยมีในสมัย

ท่านศาสดา และเป็นภาษาของศัตรูตัวฉกาจที่เข้ามาแบ่งปัน

และแย่งชิงทรัพยากรของพวกเรา ในทางกลับกันซัยยิด   

อะหมดั คาน ไดพ้ยายามบอกกบัทกุคนวา่ หากพวกเราไมเ่ขา้ใจ

ภาษาองักฤษ แนน่อนเรากจ็ะไมเ่ขา้ใจความเปน็คนองักฤษและ

วฒันธรรมยโุรป การเอาชนะพวกเขา คอื การศกึษาความเปน็

ไปของพวกเขาผา่นวฒันธรรมของพวกเขาและภาษาทีพ่วกเขา

ใช้ ด้วยเหตุนี้ท่านจึงกลายเป็นผู้นำ�ทางด้านการฟื้นฟูของ 

อินเดียที่ได้รับการยอมรับอย่างกว้างขวาง” (Ifterkhar 

Ahemmed, 2013)

	 ท่านเน้นหลักปรัชญาการศึกษาซึ่งผสมผสานกับหลักการ 

อิสลามอย่างเป็นเนื้อเดียวกัน ซึ่งมุ่งเน้นให้นักศึกษามีความสามารถใน

การพฒันาตนเองเพือ่ดำ�เนนิตามหลกัคำ�สอน สรา้งใหห้วัใจของพวกเขา

มีความอดทนอดกลั้นและหนักแน่นไปด้วยศีลธรรม พัฒนานิสัยรักการ

ค้นคว้าซึ่งส่งผลโดยตรงต่อการปลูกแนวคิดแห่งการฟื้นฟูและเพาะชำ�

ศกัยภาพของพวกเขา กระทัง่พวกเขาสามารถเปน็แนวหนา้ในการพฒันา

ประเทศทั้งทางด้านปัจเจกและสังคมองค์รวม เป้าหมายสูงสุดของการ

ศึกษาทำ�ให้เกิดความเคร่งครัดในหลักการศาสนา ศีลธรรมและมีความ

เป็นมนุษยธรรมต่อเพื่อนร่วมโลก (Imaduddin Gurati, 1892, 533) 

ท่านทำ�ให้การศึกษาเป็นแหล่งบ่มเพาะและปลูกวิถีชีวิตภายนอกและ 

หลักศีลธรรมภายใน สุนทรียศาสตร์แห่งความเป็นมนุษย์เกิดขึ้นได้จาก

การอบรมผ่านหลักศีลธรรมซึ่งจะส่งผลต่อการพัฒนาคุณค่าชีวิตทาง  

โลก การศึกษาจะสร้างจิตสำ�นึกและเสรีภาพในการแสดงความคิดเห็น 

การศึกษานั้นก็คือหลักปรัชญาความเชื่อเป็นเสมือนสิ่งที่เรายึดกุมไว้ใน
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อุ้งมือข้างขวาและศาสตร์อื่น ๆ เราจะยึดถือไว้ในมือข้างซ้าย ส่วนหลัก

ศรัทธาศาสนาที่ว่า “ไม่มีพระเจ้าอื่นใด นอกจากอัลเลาะฮ์และศาสดามู

ฮัมหมัดคือศาสนทูตแห่งพระองค์” เราจะวางไว้บนศีรษะของเรา        

(Abdul Ali and Sayyid  Ahsan, 2004, 66 - 67) พื้นฐานของศาสตร์

อยู่ภายใต้หลักการศาสนาซึ่งแนวคิดดังกล่าวกลายเป็นหัวใจหลักใน   

การพัฒนาการศึกษาในยุคสมัยดังกล่าวจนกระทั่งสามารถชี้นำ�นโยบาย

การศึกษาของประเทศได้เป็นอย่างดี (Abdul Ali and Zafarul Islam, 

2007, 98 - 100) 

	 “เราพยายามสรา้งชาตไิมใ่ชส่รา้งโรงงานอตุสาหกรรม

หรือศึกษาดูงาน ด้วยเหตุนี้นิสัยของมนุษย์ต้องได้รับการถักทอ

ด้วยการศึกษาเพราะเป้าหมายของการศึกษามีอย่างเดียวนั่นก็

คือการปรับปรุงจิตวิญญาณของมนุษย์นั่นเอง” (Government 

of India, 1949) 

	 แนวคดิดงักลา่วสง่ผลใหท้า่นสรา้งโรงเรยีนหลงัแรกในป ี1858 

ทีเ่มอืงมรูาดาบาด (Muradabad) และหลงัจากนัน้เพยีงเวลาสัน้ ๆ  ทา่น

ไดก้อ่ตัง้โรงเรยีนวคิตอเรยีทีเ่มอืงกาซาปรุ (Ghazapur) นบัเปน็โรงเรยีน

ที่เน้นศาสตร์แห่งความเป็นสมัยใหม่ ปี 1864 ท่านได้ย้ายมาที่เมือง   

อาลีกัรและท่านได้ก่อตั้งกลุ่ม The Aligarh Institute Gazette ในวัน

ที่ 30 มีนาคม 1866 เพื่อศึกษาสังคมและปรับทัศนคติของคนอินเดีย 

(Haroon Khan Sherwani, 1959, 250 - 253) สหายคนสำ�คัญของ 

ท่านคือ มะดิ อะลี (Mahdi Ali) ผู้คอยแลกเปลี่ยนทัศนะเกี่ยวกับฟื้นฟู

สังคมมุสลิมและปี 1870 ผลงานชิ้นสำ�คัญชื่อว่า“ตะซิบุล อักล้าก” 

(Tehzibul Akhlaq) หรอื “การปรงุแตง่จติวญิญาณ” ไดร้บัการถา่ยทอด
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ออกสู่สาธารณะชน นับเป็นการแสดงทัศนะในขับเคลื่อนการศึกษากับ

สังคมอย่างวงกว้างและได้กลายเป็นฐานสำ�คัญของมุสลิมผ่านสถาบัน

การศึกษา ความจริงท่านได้เริ่มต้นแนวคิดนี้ตั้งแต่ปี 1841 ผ่านงาน

เขียนชื่อ Jila’ul Qulub bi Zikr I-Mahbub (Polishing the hearts 

by memory of the beloved) หรือที่เรารู้จักกันในนาม “ขัดเกลา

หัวใจด้วยความทรงจำ�แห่งความรัก” (Metcalf, 2008, 317) ความฝัน

เป็นจริงขึ้นหลังการพบปะครัง้แรกอยา่งจรงิจังของกลุ่มขับเคลื่อนตั้งแต่

เดือนกุมภาพันธ์ปี 1873 แต่การก่อตั้งโรงเรียนก็หาได้เป็นรูปเป็นร่าง 

แต่อย่างใด กระนั้นท่านก็ยังเชื่อว่าการศึกษาคือคำ�ตอบสุดท้ายในการ 

ยกระดับแนวคิดของผู้คนในสังคม 

	 “การศึกษาที่แท้จริงจะไม่ทำ�ให้จิตวิญญาณและสำ�นึก

สาธารณะของผู้คนตายด้าน ที่มากไปกว่านั้นคือ โดยหลักการ

ธรรมชาติของการศึกษาจะทำ�หน้าที่ซ่อมช่องโหว่แห่งจิต

วิญญาณและปะชุนรอยแผลแห่งศีลธรรมให้กับผู้คน เมื่อข้าง

ในของมนุษย์อ่อนแอและตายด้าน วิธีการเยียวยาอย่างเดียว

นั่นก็คือ บ่มเพาะและปลูกระบบการศึกษาจากตำ�ราและจริยะ

ศาสตร์เพื่อเป็นปุ๋ยอย่างดีในการเพาะพันธุ์และหน่อไม้เล็ก ๆ 

กระนั้นเพื่อปรับสิ่งแวดล้อมแห่งสังคมที่เน่าเปื่อยเพื่อคนรุ่น  

ต่อไป” (Sayyid Ahmad, 1869; 225) 

	 ขบวนการเคลื่อนไหวอาลีกัร (Aligarh Movement) มีอิทธิพล

และบทบาทอย่างมากในการปลดปล่อยสังคมจากการครอบงำ�ของ

อาณานิคมอังกฤษและที่สำ�คัญคือการติดอาวุธทางปัญญาให้กับ 

ประชาชนเพื่อเรียนรู้วิทยาการใหม่ ๆ และศาสตร์ตะวันตกด้วยยก   
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ระดับคุณภาพชีวิตของประชาชนอินเดียให้ดีขึ้น (Ali Al Nadwi, 1980, 

98 / Mahendra, 2012; 23 and Abdul Ali and Zafarul Islam, 

2007, 95 - 98) ซัยยิด อะหมัดจึงหาทางออกจากความขัดแย้งดังกล่าว    

ด้วยวิธีการ ที่ว่า 

	 “หนทางการต่อสู้ด้วยการเข้าไปมุ่งเน้นการเมืองเป็น

หลักและการใช้การเมืองมาปรับแก้สถานการณ์ความขัดแย้ง

นั้น นับเป็นมูลเหตุแห่งการพ่ายแพ้ที่ยั่งยืน กระทั่งการต่อสู้ใน

แบบเดิม ๆ นั่นหมายความว่าเราต้องเน้นกองกำ�ลังและหยด

เลือดมาต่อสู้กับมลทินเหล่านี้มากกว่าเดิม เพราะโดยมากการ

ควบคมุและความอยากในอำ�นาจนัน้กค็อืการเสน้ไหวด้ว้ยหยด

เลือด แต่ทางออกที่ยั่งยืนและสูงส่งกว่านั่นคือการศึกษา” (Ali 

Al Nadwi, 1980, 114)

	 ท่านได้กล่าวว่า การศึกษามีหน้าที่ดูแลปกป้องระบบหลักการ

ของศาสนาจากการโจมตีของนักเผยแพร่ศาสนาคริสต์และปรับปรุง    

วิถีชีวิตเพื่อให้อยู่ในวิถีแห่งศาสนา กระทั่งเพื่อปะชุนรอยร้าวและ

ซ่อมแซมความรู้สึกเกลียดชังที่กำ�ลังดำ�เนินไประหว่างมุสลิมและชาว

อังกฤษในด้านศาสนาและการเมือง (Abdul Ali and Sayyid Ahsan, 

2004, 82) จึงไม่แปลกที่ Ifterkhar Ahemmed ได้กล่าวว่า

	 “ซัยยิด อะหมัดพยายามสมานรอยร้าวขั้นแตกหัก

ระหว่างมุสลิมกับอังกฤษ เพราะต่างฝ่ายมีอคดติและเชื่อว่า  

ฝั่งตรงข้ามคือศัตรู ท่านพยายามทุกวิถีทางเพื่อแสดงให้     

สองกลุ่มเห็นไม่ต่างกันคือ มนุษย์เป็นมิตรสหายร่วมแผ่นดิน” 

(Ifterkhar Ahemmed, 2015) 
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	 ท่านพยายามให้ผู้คนเข้าใจอิสลามอย่างถูกต้องและสร้าง

ภูมิคุ้มกันให้กับพวกเขาจากศาสตร์แห่งความเป็นสมัยใหม่ การศึกษา

มุสลิมอยู่บนหลักพื้นฐานของศาสนา กระนั้นภาษาอังกฤษและศาสตร์

สาขาต่าง ๆ จากโลกตะวันตกส่งผลให้พวกเขาสามารถพูดคุยกับชาว

อังกฤษที่อยู่ในประเทศนี้ได้ จึงเป็นเรื่องง่ายที่พวกเขาจะเข้าใจ

กระบวนการปกครองของอังกฤษ ท่านพยายามรักษาความสมดุลของ

ภาษาอุรดูและภาษาอังกฤษซึ่งเป็นภาษาราชการและเพื่อพัฒนางาน 

แปลและงานเขียนด้วยการใช้ข้อมูลจากศาสตร์สมัยใหม่มาเชื่อมโยง   

(S. Abid Husain, 1965, 24-25)

	 “จติวญิญาณของมนษุยต์า่งจากภเูขาทีป่ระกอบไปดว้ย

ก้อนหินเล็ก ๆ ที่กระจัดกระจายเป็นสีด่างดำ� แต่รูปแกะสลักที่

ได้รับแต่งแต้มและขจัดความมัวหมองผ่านการเจียระไนจนสุก

ปลั่ง มันก็จะกลายเป็นสิ่งสวยงาม สีสันน่าดึงดูดผ่านการ

ออกแบบด้วยความทะนุถนอม หัวใจของมนุษย์ก็ไม่ต่างกัน    

สิง่ทีจ่ะขดัเกลามนัไดด้ทีีส่ดุคอืการศกึษานัน่เอง” (Ali Ahmad, 

2006, 56)

ความสำ�เร็จแห่งการขับเคลื่อน
	 เดวิด เลล์วีล์ด (Lelyveld) ได้กล่าวว่า โรงเรียนเริ่มเปิดสอน

เมือ่วนัที ่24 พฤษภาคม 1875 ใชช้ือ่ “Madrasatul Uloom Musalma-

nan-e-Hind” โดยมีนักเรียนในวันแรกประมาณ 23 คน และช่วงเดือน

ธันวาคม 1875 นักเรียนเพิ่มเป็น 89 คน (Lelyveld, 1996, 167) 

หมวกใบแรกสีแดงเป็นสัญลักษณ์ของมหาวิทยาลัยภายใต้วัฒนธรรม  

ของอาณาจกัรอสุมาณยีะฮ ์(Ottaman) และในวนัที ่8 มกราคม ป ี1877 
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ได้เปลี่ยนเป็นวิทยาลัย “The Mohammaden Anglo-Oriental       

College” ผ่านพิธีเปิดอย่างเป็นทางการโดยอุปราชลอร์ด เลตัน       

(Viceroy, Lord Lytton) (Haroon Khan Sherwani, 1959, 260) 

และปรับฐานะมาเป็นมหาวิทยาลัย “Aligarh Muslim University”    

(AMU;  ) ตั้ งแต่      

ปี 1920 เป็นต้นมา มหาวิทยาลัยมีวิทยาเขตย่อยต่าง ๆ อีกประมาณ    

5 แห่งทั่วประเทศอินเดีย เช่น ในรัฐเกเรล่า (Kerala) เวสเบงกอล 

(West Bengal) รัฐบิหาร (Bihar) ในรัฐมหาราชทา (Maharashtra) 

นักศึกษาทุกศาสนา ทุกเชื้อชาติ ทุกสีผิว ทุกเพศและทุกวัย นักศึกษา

มากกว่า 30,000 คนจากทั่วทุกมุมโลกกว่า 30 ประเทศ อาจารย์มาก 

กว่า 1,400 ท่านและเจ้าหน้าที่มหาวิทยาลัยมากกว่า 6,000 คน มี

ประมาณ 12 คณะ (Faculties) รวม 100 ภาควิชา (Departments), 

กว่า 330 สาขาวิชา 5 ศูนย์สถาบันศึกษา (Institution) 13 ศูนย์    

การเรียนรู้ (Centers) โรงเรียนสาธิตของมหาวิทยาลัยมีมากกว่า          

5 โรงเรียน จำ�นวน 18 หอพักนักศึกษา (Halls) บรรจุหอพักย่อย 

(Hostels) มาก กว่า 73 แห่ง สวัสดิการโรงพยาบาล ปั้มน้ำ�มัน ศูนย์

บริการแก๊ส เรือนพักรับรอง หอแสดงภาพถ่าย ศูนย์ไปรษณีย์ ยังมี

มัสยิดในมหาวิทยาลัย 35 หลังและศูนย์รวมหลักคือมัสยิดเซอร์ซัยยิด 

(Sir Syed Mosque)ใกล้บริเวณสุสานของท่าน (Sayyid Ahmad, 

1869) 

ซัยยิด อะหมัด คานกับตำ�นานที่โลกถามหา
	 เซอร์ ซัยยิด อะหมัด คานได้กลายเป็นแบบฉบับของ

กระบวนการต่อสู้ซึ่งไม่เอาด้วยกับการใช้ความรุนแรงและแนวทางแห่ง

การนองเลือด
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 	 “ซัยยิด อะหมัด คาน นักคิดผู้ยิ่งใหญ่ นักการศาสนา

ผู้ทรงความรู้และนักประวัติศาสตร์ที่แม่นยำ�  นักปฏิรูปและ   

นักเขียนผู้ทรงอิทธิพล นักหนังสือพิมพ์ที่น่ากลัว นักสันติวิธี   

ผู้เป็นสะพานเชื่อมสัมพันธ์ระหว่างฮินดู-มุสลิม กระนั้นท่านก็

ยังได้รับการยกย่องให้เป็นนักการศึกษาผู้ยกระดับสังคมมุสลิม

ในอนุทวีปและกลายเป็นผู้ทรงอิทธิพลของมุสลิมในศตวรรษ   

ที่ 19 ได้ อย่างชัดเจน” (Abdul Ali and Sayyid Ahsan, 

2004, 43 and Ali Ahmad, 2006, 57)

	 “ชาวยุโรปและชาวอินเดียมีความรู้สึกไม่ต่างกันกับ

ความพยายามของซยัยดิ อะหมดั คาน ผูท้รงอทิธพิลในแนวคดิ

ด้วยความรักในการศึกษาตั้งแต่เด็ก และความรักชาติ ท่านคือ     

ผู้พยายามสร้างแนวคิดและแสวงหาเพื่อชาติและเพื่อนมนุษย์

เพื่อให้ทุกคนได้รับผลประโยชน์ไม่ต่างกัน” (Ali Ahmad,   

2006, 29)

	 เราทราบเรื่องนี้จากคำ�กล่าวของตวัแทนราชนิีวคิตอเรีย ในพิธี

มอบรางวัล Award of knight Commander of The Star of India 

เมื่อวันจันทร์ที่ 4 พฤษภาคม 1888 ณ ห้องประชุมสถาบันอาลีกัร 

(Aligarh Institution) ในปี 1889 รางวัลปริญญาเอกทางด้านกฏหมาย

กิตติมศักดิ์ จากมหาวิทยาลัยอิดิลเบิร์ก (Award of the Honarary 

Degree of Doctor of Law) 

	 “ผลงานของทา่นนบัเปน็สิง่ทีท่รงคณุคา่อยา่งมากมาย

ต่อการทำ�ประโยชน์เพื่อเพื่อนมนุษย์ เหตุนี้ท่านจึงกลายเป็น
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นักการศึกษาคนสำ�คัญของอินเดียและผู้ทรงอิทธิพลในการ

ศกึษาสมยัใหมอ่ยา่งแทจ้รงิ หากปราศจากซยัยดิ อะหมดั คาน 

อนิเดยีกจ็ะเจอแตค่วามแตกแยก ความลม่จมและผลทีจ่ะตาม

มาคือ อิสลามในอินเดียก็รู้จักแต่ขนบแห่งการฆ่าฟันกันอย่าง

เลือดเย็น” (Abdul Ali and Sayyid Ahsan, 2004, 31 and 

Ali Ahmad, 2006, 29-30)

บทส่งท้าย
	 มุมมองใหม่ที่ซัยยิด อะหมัด พยายามสร้างให้กับสังคมอินเดีย

นั่นก็คือ “การสร้างฐานทัพแห่งมันสมอง” ทุกวันนี้แนวคิดดังกล่าวยัง

ฝงัรากอยูท่กุหวัระแหงดว้ยการแหวกขนบการหยบิปนืมาตอ่สูอ้ำ�นาจรฐั

เหมือนผู้คนในรุ่นปู่ บทเรียนเหล่านี้ได้นำ�มาปรับใช้ในพื้นที่ต่าง ๆ จึง 

กลายเปน็ตน้แบบในการตอ่สูเ้พือ่ใหเ้กดิทางรอดในการอยูร่ว่มกนัและยงั

สามารถเปน็บทเรยีนอยา่งดใีหก้บัสงัคมมสุลมิในประเทศไทยโดยเฉพาะ

ความรุนแรงในชายภาคใต้ที่นับวันจะยืดเยื้อเรื้อรังและเข้มข้นยิ่งขึ้น   

(ศรีสมภพ จิตร์ภิรมย์ศรี, 2555, 1) สังคมมุสลิมชายแดนใต้ย่ำ�อยู่ใน

วงัวนแหง่ความรนุแรงเชน่เดมิ สง่ผลใหส้ถานการณด์งักลา่วเริม่ “กรอบ

และเปราะบาง” การเพิ่ม “ความคุ้นชินกับความรุนแรง”และ“รอยถ่าง

แห่งบาดแผลที่กว้างขึ้นเรื่อย ๆ” ได้ลามเลียไปทั่วทุกอาณาบริเวณ การ

ติดอาวุธทางปัญญาได้กลายเป็นอีกทางเลือกในการต่อสู้ใต้บริบทที่ไม่ 

ต่างกันด้วยการผสมกลมกลืนทางชาติพันธุ์และการรุกล้ำ�อัตลักษณ์ผ่าน   

การใช้ความรุนแรงแบบเดียวกัน หากจะต่างกันก็ตรงที่ ซัยยิด อะหมัด 

ผินหลังจากความรุนแรงเพราะไม่คุ้มกับชีวิตที่ต้องสังเวยผ่าน “สำ�นึก

ร่วมในบาดแผล” ที่มีรอยบอบช้ำ�มาไม่ต่างกัน กอปรกับการสำ�นึกแห่ง

ความเปน็ชาตแิละทำ�การวนิจิฉยัความปว่ยไขข้องสงัคมอยา่งจรงิจงัเพือ่
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หาแนวทางเยียวยาบาดแผลร่วมกัน การผลิดอกของทางรอดจึงหอม 

โชยทั้งผืนดิน ในขณะจังหวัดชายแดนภาคใต้ยังย่ำ�อยู่ใน “ห่วงโซ่ความ

รุนแรง” (ศรีสมภพ จิตร์ภิรมย์ศรี, 2555, 1) 

	 “จากเมล็ดพันธุ์วันนั้นที่เราร่วมกันปลูก เราสามารถ

เหน็ไดใ้นวนันีน้ัน่กค็อื การเจรญิเตบิโตดว้ยพลงัทีเ่ตม็เปีย่มจน

กลายเป็นไม้ยืนต้นที่กิ่งก้านของมันไม่ต่างจากต้นไทรที่ราก 

ของมันหยดย้อยไปทั่วผืนดิน” (Syed Ahmad Khan, 1877)
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