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บทท่ี 4 

 

คติกษัตริย 

 

 ในบททนี้จะอธิบายพระธรรมศาสตรของฮินดู มอญ กับไทย และ วิเคราะหที่มาของ

อํานาจทางการเมืองและกฎหมายของกษัตริยจากพระธรรมศาสตรทั้งสาม โดยวิเคราะหผานการ

เปลี่ยนแปลงแนวคิดเรื่อง “ธรรมะ” เพื่อนําไปวิเคราะหหาแนวคิด “การเมือง” และ “กฎหมาย” ของ

พระธรรมศาสตรไทยผานนิทานปรัมปราที่เก่ียวของ เพื่อเปนกําหนดเปนหลักทั่วไปของอํานาจ

การเมืองและกฎหมายของกษัตริย ซึ่งจะเปนกรอบในการพิจารณาอุดมการณ และหนาท่ีทั้งหลาย

ที่แสดงผานคติกษัตริยอยุธยาตางๆ  

 วิเคราะหคติกษัตริยอยุธยาจากขอมูลชื่อกษัตริยอยุธยาที่ ปรากฏในกฎหมายตราสาม

ดวง จากน้ันวิเคราะหเนื้อหาของคติกษัตริยที่ปรากฏวามีความหมาย บทบาทหนาที่ แสดงอุดมคติ

อะไรบาง จากเนื้อหานิทานปรัมปราเก่ียวของกับคติกษัตริยตางๆ ที่ปรากฏในตัวกฎหมายตราสาม

ดวงเอง และจากหลักฐานอ่ืนๆ ในสมัยอยุธยาที่เก่ียวของ สรุปคติกษั ตริยท่ีเปนอุดมการณสูงสุด

จากเกณฑบทบาทหนาที่ที่สอดคลองกับกรอบอุดมการณและหนาท่ีจากขั้นตอนที่ 3 

 

ธรรมะ : หลักการของพระธรรมศาสตร 

 

พระธรรมศาสตรอันเปนกฎหมายหลักของกฎหมายตราสามดวงเปนกฎหมาย

โบราณ อันมีลักษณะแตกตางกับกฎหมายในปจจุบัน ดังนั้นจึงจะอธิบายถึ งความเปนมาของกฎ

มายท่ีสัมพันธกับความเปนรัฐ และลักษณะของกฎหมายโบราณกอน เพื่อเปนพื้นฐานความเขาใจ

ตอพระธรรมศาสตร จากนั้นจะวิเคราะหแนวคิด “ธรรมะ” ในพระมนูธรรมศาสตรของฮินดู พระ

ธรรมศาสตรของมอญ และพระธรรมศาสตรของไทย  และวิเคราะหที่มาของอํานาจทางการเมือง

จากและที่มาของอํานาจทางกฎหมายในพระธรรมศาสตรไทย เพื่อกําหนดแนวคิด “การเมือง” และ 

“กฎหมาย” ในพระธรรมศาสตรไทย สรุปเปนลักษณะของ “ธรรมะ” อันเปนหลักการทั่วไปของ

อํานาจทางการเมืองและกฎหมายของพระธรรมศาสตรไทย และสํารวจระดับสังคมพุทธใน

กฎหมายตราสามดวง 
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กฎหมายกับความเปนรัฐ 

 

ลักษณะของกฎหมาย 

โดยทั่วไป กฎหมาย (law) ไดแก ขอบังคับของรัฐซึ่งกําหนดความประพฤติของมนุษย 

ถาฝาฝนจะไดรับผลรายหรือถูกลงโทษ (หยุด แสงอุทัย, 2538, น. 41) ดังนั้น กฎหมาย คือ กฎเณฑ 

(rule) ที่เปนแบบแผน (norm) ความประพฤติของมนุษยในสังคม อันเปนม าตรฐานชี้วาการกระทํา

อยางหนึ่งอยางใดผิดหรือถูกอยางไร ซึ่งมีกระบวนการบังคับที่เปนกิจจะลักษณะ โดยมีรัฐ ตํารวจ 

ศาล และเจาหนาท่ีอ่ืนๆ ท่ีจัดการใหเปนไปตามกฎหมาย ถาใครกระทําผิดกฎหมายก็จะมีตํารวจ

คอยจับกุม มีอัยการ (ตัวแทนของรัฐ) ที่จะทําหนาท่ีฟองผูนั้นตอศาล ศาลจะเปนผูพิจารณาลงโทษ 

และเมื่อศาลตัดสินลงโทษแลวก็จะสงตัวไปจําคุกโดยอยูในความรับผิดชอบของเจาหนาท่ี

ราชทัณฑ (เจาหนาที่ของรัฐ) ตอไป (สมยศ เชื้อไทย, 2538, น. 47) 

วิวัฒนาการของรัฐ 

ธรรมชาติของมนุษยมีความออนแอทางกายภาพเมื่อแรกเกิด และสัญชาตญาณของ

ความเปนแมทําใหเกิดความสัมพันธระหวางแมกับลูก ขยายออกไปเปนความสัมพันธระหวางผัว

กับเมีย พี่กับนอง ยายกับหลาน และกลายเปนความสัมพันธแบบ “ครอบครัว” (family) ที่มีความ

ใกลชิดภายในบานเดียวกัน ครอบครัวจึงเปนชุมชนที่มนุษยรวมตัวกันขึ้นมาเปนหนวยพื้นฐานของ

สังคม การสมรสของคนเชื้อสายตระกูลหน่ึงกับคนอีกเชื้อสายหนึ่งทําใหเกิดความสัมพันธระบบ

เครือญาติ (kinship) ครอบครัวเปนสังคมเล็กท่ีมีความใกลชิดสนิทสนมเปนกันเอง ระงับขอพิพาท

โดยวิธีอะลุมอลวย ไมรุนแรง ไมเครงครัด โดยใชกฎเกณฑตางๆ ที่มาจากศีลธรรม ขนบธรรมเนียม  

เมื่อแยกครอบครัวออกไปเปนหลายๆ ครอบครัว ครอบครัวท้ังหมดที่มีเชื้อสาย

เดียวกันเรียกวา โคตรกูล (clan) ยังมีความสัมพันธเปนเครือญาติแตมีความใกลชิดสนิทสนมกัน

นอยลง แตยังใชกฎเกณฑความประพฤติในครอบครัวแตเดิมอยู  

ตอมาอีกหลายชั่วอายุคน สังคมระดับโคตร กูลขยายตัวออกไปจนกลายเปนสังคมที่

ใหญขึ้นมาอีกระดับหนึ่ง เรียกวา ชนเผา (tribe) ความใกลชิดสนิทสนมลดนอยลงไปมาก สิ่งท่ี

เชื่อมคนในชนเผาใหมีความรูสึกเปนคนพวกเดียวกันอยูท่ีภาษาท่ีใชพูด เมื่อมีความจําเปนก็รวมมือ

กันเพื่อความอยูรอดและความสงบสุขรวมกัน ใ ชขนบธรรมเนียมประเพณีของบรรพบุรุษ และมีการ

ใชอํานาจบังคับกันเมื่อมีเหตุจําเปน  

บรรยาการของสังคมใหญเปนลักษณะการบังคับบัญชาที่ตองเชื่อฟงคําสั่งอยาง

เครงครัด บางทีตองมีการใชกําลังบังคับกันอยางรุนแรง มีการปกครองบังคับบัญชาท่ีเปน

กิจจะลักษณะเรียกไดวาเปน “สังคมการเมือง” (political society) อันเปนการปกครองที่มี
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ผูบังคับบัญชาฝายหน่ึงแยกจากผูอยูใตบังคับบัญชาอีกฝายหนึ่งเปนคนละพวกกัน แยกจากกัน

อยางชัดเจน การปกครองก็จะมีการบังคับกันอยางรุนแรงและเครงครัด เมื่อมีการขัดขืนหรือกระทํา

ผิดก็จะมีการลงโทษดวย เปนสังคมการเมือง หรือที่เรียกวา “รัฐ” (state) นั่นเอง 

ในรัฐน้ันความสัมพันธของคนจะตองบังคับกันดวยกฎเกณฑท่ีชัดเจนและแนนอน 

เพราะวาคนในรัฐไมมีความใกลชิดสนิทสนมกัน ไมมีความสัมพันธทางเชื้อสายหรือเครือญาติ 

ความจําเปนบังคับใหหาความเปนธรรมจากกฎเกณฑที่ชัดเจนแนนอนเพื่อชี้วาใครผิดใครถูก และ

บังคับบัญชาความความผิดถูกนั้นอยางเครงครัด กฎเกณฑท่ีชัดเจนแนนอนและมีการบังคับโดย

เครงครัดเชนนี้เรียกวา “กฎหมาย” 

 

วิวัฒนาการของกฎหมาย 

 

กฎหมายมีวิวัฒนาการมาจากศีลธรรม แบงออกเปน 3 ยุค ดังนี้ 

1. ยุคกฎหมายจารีตประเพณี (Customary Law) หรือกฎหมายชาวบาน (Folk 

Law) กฎหมายในยุคนี้เปนกฎเกณฑความประพฤติท่ีปรากฎออกมาในรูปของขนบธรรมเนียม

ประเพณี ที่เรียกกันวา กฎหมายจารีตประเพณี ซึ่งมีองคประกอบสองประการคือ องคประกอบ

ภายนอก ตองประพฤติสม่ําเสมอเปนเวลานมนาน องคประกอบภายในคือ สิ่งที่ปฏิบัติไดรับการ

ยอมรับกันในชุมชนวาเปนสิ่งท่ีถูกตอง (opinio juris) และจําเปนจะตองปฏิบัติเชนนั้น (opinio 

necessitatis) ถาไมปฏิบัติเชนนั้นถือวาผิด กฎหมายในยุคนี้จึงเริ่มจากกฎเกณฑประเพณีงายๆ ที่

รูจักกันโดยทั่วไป เปนกฎหมายท่ีตกทอดกันมาแตโบร าณ ในยุคนี้มนุษยยังไมสามารถแยกวา 

ศีลธรรม ขนบธรรมเนียมประเพณีกับกฎหมายวาตางกันอยางไร จึงเรียกวาเปนกฎหมายชาวบาน 

เพราะเปนสิ่งที่รูกันโดยชาวบานสามัญชนท่ัวไป ใชเหตุผลธรรมดาของสามัญชน (สามัญสํานึก)  

2. ยุคหลักนักกฎหมาย หรือกฎหมายนักกฎหมาย (Jurist Law) ในสังคมขนาด

ใหญที่มีการจัดการปกครองขึ้นมา หรือที่เรียกกันวารัฐ มีกระบวนการรักษาความยุติธรรมขึ้นมา 

กฎหมายชาวบานไมเพียงพอที่จะรักษาความสงบเรียบรอยได จึงเกิดกฎหมายนักกฎหมาย ซึ่งเปน

กฎเกณฑที่เกิดจากการคิดไตรตรองเปรียบเทียบของนักกฎหมาย เปนรายละเอียดเพิ่ มเติมจาก

กฎเกณฑด้ังเดิมที่เปนขนบธรรมเนียมประเพณีวินิจฉัยชี้ขาดคดีเชนน้ีติดตอกันเปนเวลานาน วิธีคิด

หาเหตุผลแบบนิติศาสตรจึงคอยๆ ถูกพัฒนากอตัวขึ้นเปนหลักกฎหมาย อันเกิดจากการใชเหตุผล

ที่ละเอียดออนลึกซึ้งเปนกรณีพิเศษ เปนกฎเกณฑท่ีสามัญชนใชสามัญสํานึ กคิดเอาเองแบบ

กฎหมายที่เปนขนบธรรมเนียมประเพณีไมได ตองเรียนรูเหตุผลจึงจะเขาใจ ในยุคน้ีกฎหมายกับ

ศีลธรรมแยกกันชัดเจนขึ้น วิชานิติศาสตรและวิชาชีพนักกฎหมายจึงมีขึ้นมาในยุคนี้เอง 
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3. ยุคนิติบัญญัติ หรือกฎหมายเทคนิค  (Technical Law) สังคมที่เจริญซับซอน

มากย่ิงขึ้น มีความขัดแยงกันมากขึ้นกวาเดิม กฎเกณฑที่มีอยูไมเพียงพอ ชุมชนจะตองกําหนด

กฎเกณฑขึ้นมาทันทีเพื่อแกไขปญหาเฉพาะหนาบางอยาง กฎหมายที่ถูกต้ังขึ้นมานี้เรียกวา 

“กฎหมายเทคนิค” เทคนิค คือ วิธีการที่จะทําใหเกิดผลตามที่ต้ังใจไว กฎหมายเทคนิคตองมี

ลักษณะ (1) เปนกฎหมายที่บัญญัติขึ้นทันทีเพื่อวัตถุประสงคบางประการซึ่งเปนเหตุผลทางเทคนิค 

(2) กฎหมายเหลานั้นไมมีหลักทางศีลธรรม หรือหลักกฎหมายคอยสนับสนุนอยู (สมยศ เชื้อไทย , 

2538ก, น. 37-42) 

  

กฎหมายโบราณ 

 

กฎหมายโบราณท่ีกลาวถึงในทีนี้ หมายถึง กฎหมายด้ังเดิมของสั งคมโบราณกอนที่

จะมีการเปลี่ยนแปลงมาเปนกฎหมายตามรูปแบบของประเทศตะวันตก หากดูตามวิวัฒนาการของ

กฎหมายตามที่กลาวมาขางตนแลวจะอยูในยุคที่ 2 ซึ่งเปนกฎหมายของนักกฎหมาย หรือกฎหมาย

ตามหลักกฎหมาย เปนยุคท่ีเริ่มมีการแยกศีลธรรมกับกฎหมายออกจากกัน 

ลักษณะเดนของกฎหมายโบราณ (ปภัสสร, 2539, น. 8-9) 

1. ไมไดแยกศีลธรรมกับกฎหมายอยางเด็ดขาด ศาสนา คือ กฎขอบังคับที่

ศาสนาตางๆ ไดกําหนดไวเพื่อใหมนุษยประพฤติคุณงามความดี โดยหวังความสุขที่จะไดรับใน

อนาคต ศาสนาจึงเปนเรื่องของความเชื่อ ความแตกตางระหวางศาสนากับกฎหมายคือ กฎห มาย

นั้นถาฝาฝนก็มีสภาพบังคับ (sanction) อยางจริงจังในปจจุบัน แตศาสนานั้นสภาพบังคับอยูที่โลก

หนา จึงมีผลบังคับเฉพาะผูที่ถือศาสนาเทาน้ัน ในสมัยโบราณและในประเทศท่ียังไมเจริญ 

กฎหมายและศาสนา ยอมเขามาปะปนกัน การละเมิดขอบังคับของศาสนาถือวาเปนการละเมิ ด

กฎหมายไปในตัว (หยุด แสงอุทัย, 2538, น. 43-44) 

2. ไมมีการแบงประเภทของกฎหมายตามแบบปจจุบัน กฎหมายในสมัยโบราณ

ไมไดแบงเปนประเภทตางๆ เชน กฎหมายเอกชน กฎหมายมหาชน กฎหมายอาญา กฎหมายแพง 

กฎหมายวิธีพิจารณาความอาญา หรือกฎหมายวิธีพิจารณาความแพงดังเชนท่ีเปน อยูในปจจุบัน 

กฎหมายทุกประเภทจะอยูรวมกันปะปนกันไป ประมวลกฎหมายโบราณเลมเดียวมีบทบัญญัติของ

กฎหมายทุกประเภทอยูรวมกัน 

3. ไมมีการแบงหมวดบทบัญญัติอยางชัดเจน บทบัญญัติของกฎหมายแตละ

ประเภทในปจจุบันจะแบงหมวดบทบัญญัติอยางชัดเจน เชน กฎหมายแพง แบงหมวดเปน เรื่อง
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บุคคล หนี้ ทรัพยสิน ครอบครัว และมรดก ในกฎหมายโบราณจะมีการแบงหัวขอที่คลายคลึงกัน 

แตไมครบถวนตามที่แบงกันในปจจุบัน และในแตละหมวดจะไมไดแบงอยางชัดเจน เชน ในหัวขอ

หมวดเรื่องหน้ีอาจจะมีเรื่องที่เก่ียวกับทรัพยสินปะปนอยูดวย นอกจากนี้แมจะมีก ารแบง

บทบัญญัติเปนมาตราตางๆ แตวาแตละมาตราก็อาจจะมีหลายบทบัญญัติอยูปะปนกัน ซึ่งใน

กฎหมายปจจุบันจะแบงออกเปนมาตราไดอีกหลายมาตรา 

4. บทบัญญัติสวนใหญจะเปนเร่ืองละเมิด ในสมัยโบราณถือกันวา บทบัญญัติ

ทั้งหลายของกฎหมายหรือจารีตประเพณีนั้น เปนสิ่งที่จําเป นตองเคารพปฏิบัติตามโดยเครงครัด

เฉียบขาด ผูฝาฝนจะตองรับโทษ ตามปกติเมื่อทําความเสียหายใหกับบุคคลก็จะถูกบังคับใหตอง

จายสินไหมแกผูเสียหาย ไมวาจะเปนความผิดชนิดใด ดังน้ันในกฎหมายโบราณจึงมีเรื่องละเมิด

เปนสวนใหญ (แลงกาต, 2526, น. 71) 

  

คัมภีรพระธรรมศาสตร 

 

สวนที่เรียกวา พระธรรมศาสตร ในกฎหมายตราสามดวง ซึ่งตอไปนี้จะเรียกวา “พระ

ธรรมศาสตรไทย” อางแหลงที่มาจากรามัญ หรือมอญ (พระธรรมสาตร 1.8) และพระธรรมศาสตร

มอญก็มีที่มาจากพระธรรมศาสตรของฮินดู ท่ีเรียกกันวา มานวธรรมศาสตร หรือมนูธรรมศาสตร 

จึงจะอธิบายท่ีมาของมานวธรรมศาสตรและพระธรรมศาสตรมอญ เพื่อเปนพื้นฐานความเขาใจ

แนวคิดเรื่อง “ธรรมะ” ของทั้งฮินดูและพุทธ และเชื่อมโยงมายังแนวคิด “ธรรมะ” ที่ผสมทั้งของฮินดู

และพุทธเขาดวยกันใน “พระธรรมศาสตรไทย” 

มานวธรรมศาสตร หรือมนูธรรมศาสตร 

ในประเทศอินเดียสมัยโบราณใชคัมภีรพระธรรมศาสตรเปนตําราหลักในการกําหนด

มาตรฐานทางจริยธรรมตามหลักการของศาสนาฮินดู และมาตรการทางนิติศาสตร คัมภีรพระ

ธรรมศาสตรเปนภาษาสันสกฤตมีอยูดวยกันหลายสํานวน สํานวนที่ไดรับการยอมรับนับถือและ

แพรหลายมากท่ีสุด คือ มานวธรรมศาสตร หรือ มนูธรรมศาสตร (Verma, 1988, p. 13) 

มานวธรรมศาสตร หรือมนูธรรมศาสตร หมายถึง ธรรมศาสตรของพระมนู  

ธรรมศาสตร มาจากคําวา “ธรรมะ” กับ “ศาสตระ” คําวา “ธรรมะ” ในคําวา

ธรรมศาสตรนี้หมายถึง “หนาที่” คําวา “ศาสตระ” หมายถึง “วิชาความรู” ธรรมศาสตรจึงหมายถึง

วิชาวาดวยความรูเฉพาะเรื่องหนาที่ 

คําวา “มนู” ในภาษาสันสกตฤเปน มนุ (มะน)ุ มาจากธาตุ (รากคํา) วา มนฺ (มัน) 

แปลวา คิด เติมปจจัย “อุ” เปน มนุ แปลวา การคิด ความฉลาด สัตวท่ีคิดได ซึ่งหมายถึง มนุษย 
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เมื่อใชเปนชื่อ พระมนุ หรือ มนู หมายถึง ผูเปนตัวแทนของมนุษย และเ ปนบิดาของมนุษยชาติ ผูให

กฎหมายคนแรก ในตํานานของอินเดียโบราณ ลูกหลานของพระมนูเรียกวา “มานวะ” (มานะวาหฺ) 

หรือ “มนุษฺยะ” (Sharma, 1980, p. 12) 

นักวิชาการหลายทานมีความเห็นวา ฤษีภฤคุคงจะเปนผูรวบรวมกฎหมายท้ังหลายท่ี

มีอยูแลวพรอมดวยขอสังเกตตางๆ แลวใช ชื่อพระมนูผูใหกฎหมายแกมนุษยคนแรกในตํานาน 

เพื่อใหเปนพระธรรมศาสตรที่ไมขึ้นกับสํานักพระธรรมสูตรสํานักใดโดยเฉพาะ (Lingat, 1973, pp. 

90-91; Sharma, 1980, pp. 13-14) แตบางทานเห็นวา เนื่องจากอิทธิพลของศาสนาพุทธกับ

ศาสนาเชนไดกอใหเกิดผลกระทบตอวรรณาศรมธรรม (วรรณะ + อาศรม = ระบบวรรณะท้ังสี่และ

ขั้นตอนชีวิตท้ังสี่) และพิธีกรรมที่สืบทอดมาจากยุคพระเวท บุคคลผูหน่ึงชื่อ สุมะติ ภารคะวะ จึงได

สรางผลงานเรื่อง “ธรรมะ” โดยอาศัยคําสอนของพระเวท ในสมัยรัชกาลราชวงศศุงคะ ประมาณ

พุทธศตวรรษท่ี 8 และเขาไดใชชื่อพระมนูเปนผูรจนา เพื่อใหเปนที่เชื่อถือ (Banerjee, 1980, p. 15) 

แนวคิดเร่ือง “ธรรมะ” ของฮินด ู

ในอินเดียสมัยโบราณใชแนวคิดเรื่อง “ธรฺม” (ธัรมะ ของไทยเขียนวา ธรรมะ ) ในการ

เขียนกฎหมายขึ้นมา คําวา “ธรรมะ” นี้ไมสามารถใหคํานิยามที่แนนอนเพียงอันเดียวได เนื่องจาก

ถูกใชในความหมายท่ีแตกตางกันอยางมากมาย 

โดยทั่วไป “ธรรมะ” มีความหมายตามธาตุของคําน้ีคือ “ธฺฤ” (ธร)ึ ซึ่งหมายถึง การ

บํารุง รักษา คํ้าจุน หรือสนับสนุน (Kane, 1968, p. 1) ธรรมะเปนสิ่งที่มั่นคงและย่ังยืน คํ้าจุนและ

บํารุงรักษา  

เมื่อใชกับจักรวาล “ธรรมะ” หมายถึง กฎนิรันดรที่บํารุงรักษาโลก ชาวอินเดียโบราณ

เชื่อวาโลกดําเนินไปตามกฎระเบียบบางอยางท่ีย่ังยืนและบํารุงรักษาโลกไว กฎระเบียบนี้เปนหลัก

ที่มีอยูในธรรมชาติของสิ่งตางๆ และมีเทพทั้งหลายเปนผูพิทักษ “ธรรมะ” ดังนั้นหากมนุษย

ประพฤติตนใหสอดคลองกับระเบียบของจักรวาลแลว สิ่ งตางๆ ก็จะไดรับผลที่ดีในโลกหนาที่เขา

จะตองกลับมาเกิดใหมอีก หากเขาปฏิบัติตรงกันขามกับ “ธรรมะ” ก็จะเปน “อธรรมะ” และจะไดรับ

ผลรายในโลกหนา  

ในแงจิตใจ “ธรรมะ” หมายถึง “พันธะ” ที่ผูกพันทุกคนที่ตองการใหการกระทําของเขา

มีผล ยอมอยูภายใตกฎเหลาน้ี ซึ่งครอ บครองจักรวาลและจะนําทางชีวิตของเขาไปอยางมั่นคง 

พันธะนั้นจึงเปนหนาที่ของเขา ฉะน้ัน “ธรรมะ” จึงหมายถึง หนาที่ทั้งหมดซึ่งทุกคนมีอยูตามฐานะ

ซึ่งแบงออกตามวรรรณะของตนเอง และขั้นตอนของชีวิตซึ่งแบงตามอาศรมที่เขาเปนอยู ที่เขา

จะตองปฏิบัติตาม หากเขาตองการผลดีตอชีวิตในโลกหนา (Lingat, 1973, p. 4)  
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ในศาสนาฮินดูแบงคนในสังคมออกเปน 4 ชนชั้น (วรรณะ) ตามหนาที่ในสังคม คือ 

(1) พราหมณ มีหนาที่สั่งสอนและประกอบพิธีกรรมทางศาสนาใหกับคนในสังคม 

(2) กษัตริย มีหนาที่ใชกําลังเพื่อปกปองและจัดการปกครองท่ีดีใหสังคม 

(3) แพศย (สันสกฤตใช ไวศยะ) มีหนาที่ทําการผลิตเพื่อความมั่งค่ังของสังคม และ 

(4) ศูทร มีหนาที่บริการใหความชวยเหลือกับวรรณะท้ัง 3 ขางตน  

นอกจากน้ียังแบงขั้นตอนของชีวิตออกเปน 4 ชวง (อาศรม) คือ 

(1) พรหมจารี (นักศึกษา) มีหนาที่เรียนรูศาสนาฮินดู 

(2) คฤหัสถ (ผูครองเรือน) มีหนาท่ีสรางครอบครัวและเปนที่พึ่งของผูคนในขั้นอ่ืนๆ 

ทั้งหมด 

(3) วานปรัสถ (ผูอยูปา) มีหนาปลีกตัวออกจากสังคมเพื่อแสวงหาสัจธรรม และ 

(4) สันนยาสี (นักพรต) มีหนาที่อุทิศตนเพื่อศาสนา (Lingat, 1973, pp. 45-47) 

หลักการผลกรรมและการเวียนวายตายเกิดเปนความเชื่อทางศาสนาของฮินดู การ

ปฏิบัติตาม “ธรรมะ” เปนเรื่องของศาสนาเทาๆ กับเปนเรื่องของสังคม “ธรรมะ” ใหเหตุผลที่จะ

กระทําและเพื่อทําหนาที่และบทบาทของตนเองในสังคมใหสมบูรณ ผลของการกระทําตามหนาที่

คือความมีศีลธรรมของตนเองท่ีจะไดรับผลดีตามหลักศาสนา เหนือกวาน้ันคือ เปาหมาย สูงสุดของ 

“ธรรมะ” คือ การบําเพ็ญเพียรเพื่อความหลุดพนจากการเวียนวายตายเกิดในขั้นตอนสุดทายของ

ชีวิต  

ดังนั้นเน้ือหาของพระธรรมศาสตรฮินดู จึงแบงเปน (1) กําเนิดจักรวาล (2) แหลงที่มา

ของธรรมะ (3) หนาที่ของวรรณะทั้งสี่ คือ พราหมณ , กษัตริย, แพศย, และศูทร (รับใชวรรณะอ่ืนๆ) 

(4) ขั้นตอนของชีวิต 4 ชวง คือ พรหมจารี , คฤหัสถ (รวมทั้งพราหมณและผูหญิง), วานปรัสถ,  

และ สันนยาสี (5) การตัดสินคดีความและกฎหมาย 18 หมวด (อยูในสวนหนาที่ของกษัตริย) ( 6) 

การลางบาป (7) การตัดสินปญหา (8) ผลกรรม การเวียนวายตายเกิด (9) การเขาถึงพรหมัน 

(ปภัสสร, 2539, น. 29) 

คดีความ 18 หมวด (หัวขอ) ประกอบดวย (1) การไมชําระหนี้ (2) การฝากทรัพยและ

คํ้าประกัน (3) การขายของของผูอ่ืน (4) หุนสวน (5) การเรียกของท่ีใหแลวคืน (6) การไมจายเงิน

คาจาง (7) การไมปฏิบัติตามสัญญา (8) การเพิกถอนการซื้อขาย (9) ขอโตแยงระหวางเจาของ

สัตวและผูเลี้ยงสัตว (10) ขอโตแยงเรื่องเขตแดน (11) การหมิ่นประมาท (12) การทํารายรางกาย 

(13) การลักทรัพย (14) การชิงทรัพยและใชกําลัง (15) การเปนชู (16) หนาที่และสิทธิระหวางผัว

เมีย (17) การแบงมรดก (18) การพนันและขันตอ (ปภัสสร, 2539, น. 30-31) 
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สรุปไดวา “ธรรมะ” ของฮินดู คือ (1) กฎระเบียบของจักรวาลที่มนุษยตองปฏิบัติตาม 

(2) หนาที่ตามวรรณะในสังคม และตามขั้นตอนชวงชีวิตแตละวัย เพื่อมุงสูความดีที่จะไดรับผลใน

โลกหนา และเพื่อการเขาถึงพรหมันสูความหลุดพนจา กการเวียนวายตาเกิด พระธรรมศาสตรจึง

เปนกฎหมายที่กษัตริยใชเพื่อควบคุมใหทุกคนปฏิบัติหนาที่ของตนไดอยางถูกตอง อันตราขึ้นโดย

พราหมณตามหลักของ “ธรรมะ” ซึ่งเปนหนาที่ของกษัตริยที่จะตองรักษา “ธรรมะ” ไว 

แหลงท่ีมาของ “ธรรมะ” ของฮินดู 

“ธรรมะ” ของฮินดูมีแหลงที่มา 3 แหลงคือ พระเวท ประเพณี และธรรมเนียมที่ดี 

(Lingat, 1973, pp. 7-17) 

(1) พระเวท เปนคัมภีรพิธีกรรมทางศาสนาของฮินดู ประกอบดวย ฤคเวท สามเวท 

และยชุรเวท บางครั้งจึงเรียกรวมกันวา ไตรเวท แตชาวฮินดูถือวาความรูทั้งหมดมาจากพระเวท ซึ่ง

เปนตัวความรู คําวา “พระเวท” ในความหมายนี้ จึงมิไดหมายถึงคัมภีรพระเวทโดยตรง แต

หมายถึงความรูทั้งหมด ทั้งทางศาสนาและศีลธรรม ไมวาจะเปดเผยมาแลวหรือไม ความรูอันเปน

สัจธรรมเหลานี้มีอยูดวยตนเองและมีอยูเสมอมา พระผูเปนเจาไดเปดเผยสัจธรรมเหลานี้ใหกับผูที่

ถูกเลือกแลว (ฤษี) และเรียกวา “ศฺรุติ” (ศรุติ) แปลวา สิ่งที่ไดฟงมา แตบางสวนเทานั้นที่มนุษยจะ

เขาใจและจดจําได ดังนั้นพระเวทจึงเปนตัวแทนความรูทั้งหมด 

(2) ประเพณี คือ สฺมฤติ (สมรึติ) แปลวา สิ่งที่ไดจํามา เปนความรูประเพณีที่ได

จดจําและถายทอดกันมา ในคว ามหมายที่กวางท่ีสุด หมายถึง วรรณกรรมศักด์ิสิทธิ์ทั้งหมด ไดแก 

เวทางคะทั้งหก มหากาพย (มหาภารตะและรามายณะ) และปุราณะ ในเวทางคะ (สิ่งที่จํามาจาก

พระเวท) ที่หกคือ กลฺป (กัลปะ) เปนเรื่องพิธีกรรมท่ีตองปฏิบัติในการบูชายัญ และกัลปะประเภทที่

สามคือ ธรรมสูตร เปนเ รื่องหนาที่และสิทธิพิเศษตางๆ ที่สมาชิกชุมชนชาวอารยะ (Aryan) มีอยู 

นอกจากน้ีกัลปะประเภที่สองคือ คฤหฺยสูตฺร (ครึหยะสูตระ) มีบางสวนเก่ียวกับ “ธรรมะ” เรื่อง

กฎระเบียบความประพฤติ หนาท่ีทางศีลธรรม หรือสิทธิและพันธะตางๆ  

หลังยุคพระเวท พราหมณไดรับการยกยอง ใหมีฐานะสูงเหนือชนชั้นอ่ืนทั้งหมด ทํา

หนาที่เปนครูผูสอนและตองแตงคูมือตางๆ ซึ่งคําสอนจะถูกสรุปยอลงมาอยูในรูปของ “สูตฺร”  

(สูตระ) เพื่อการทองจํา และอาจารยจะอธิบายใหศิษยฟงอยางละเอียด นอกจากน้ีพราหมณมักจะ

ถูกขอรองใหทําหนาที่ชี้ขาดและแนะนําการใชกฎระเบียบท่ีถูกตอง ในราชสํานักพราหมณยังเปน

ผูรับฟงคําสารภาพบาป ที่ปรึกษา และผูพิพากษา จึงเปนผลใหพัฒนาวรรณกรรมรูปเดียวกับ  

“สูตระ” แตเปนเรื่อง “ธรรมะ” โดยเฉพาะ นั่นคือ ธรรมสูตร เพื่อมุงสอนอาจาระ หรือ

ขนบธรรมเนียมทางศาสนา แกสมาชิกของสามวรรณะแรก  
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ตอมาเมื่อ “ธรรมะ” เปนเรื่องที่ตองศึกษากันเปนการเฉพาะ โดยเริ่มกันในสํานักเรียน

ที่ไมสังกัดพระเวทสํานักใดโดยเฉพาะ “ธรรมศาสตร” จึงเกิดขึ้นมาเปนแขนงวิชาท่ีเปนเรื่องของ 

“ธรรมะ” เพียงอยางเดียว กฎระเบียบความประพฤติตางๆ เปนระบบมากกวาในธรรมสูตร ให

รายละเอียดคําแนะนําแกพระราชาในการทําหนาที่บริหารอาณาจักรและวิธีพิจารณาคดี 

ธรรมศาสตรและธรรมสูตรนี้แหละที่เปนประเพณี (สมฤติ) ที่เปนแหลงที่มาของ “ธรรมะ” เปนสวน

ใหญ ดังน้ันจึงเรียก มานวธรรมศาสตร หรือมนูธรรมศาสตร อีกอยางหน่ึงวา มนุสมฤติ  

(3) ธรรมเนียมท่ีดี หมายถึง วิ ถีชีวิตของคนดี คือ สทาจาร (สะทาจาระ) ผูมุงสูการ

บรรลุคุณธรรมทางวิญญาณ ท่ีปฏิบัติและสืบทอดจากรุนหน่ึงสูอีกรุนหนึ่งโดย ศิษฺฏ (ศิษฏะ) ผูที่

ไดรับการสั่งสอนและทรงคุณธรรม  

ที่ประชุม ปริษทฺ (ปะริษัท) เปนผูตัดสินวาการปฏิบัติใดถูกตองตามธรรมเนียมของผูดี 

ซึ่งมีสมาชิก 10 คน ประกอบดวย (1-3) ผูชํานาญพระเวทแตละเวทสามคน, (4) นักตรรกศาสตร

หน่ึง, (5) มีมา  ํสก (มีมางสกะ = นักวิเคราะหความหมายตามวิธีการของมีมางสา) หน่ึง, (6) นัก

นิรุกติศาสตรหนึ่ง, (7) ผูรูตําราเก่ียวกับ “ธรรมะ” (ธรฺมศาสฺตฺรี = ธรรมศาสตรี), และ (8-10) 

ตัวแทนของสามขั้นตอนแรกของชีวิตฮินดู (พรหมจาร,ี คฤหัสถ วานปรัสถ ) โดยพื้นฐานแลวจํานวน

องคประกอบของท่ีประชุมมีความสําคัญนอยกวาคุณภาพของสมาชิก พราหมณเพียงหนึ่งคนที่ได

เรียนรูพระเวทและรูกันทั่วไปวาเปนผูรูมี “ธรรมะ” ก็เปนผูตัดสินได และในยุคหลั งเมื่อบรรดาศิษฏะ

ไดรวบรวมธรรมเนียมที่ดีออกมาเปน “ธรรมศาสตร” ปริษัทก็มีหนาที่ตัดสินเฉพาะกรณีและ

โดยเฉพาะปญหาการลงโทษ 

คัมภีรพระธรรมศาสตรของฮินดูจึงเปนทั้งคูมือการดําเนินชีวิตทางศาสนา แนว

ทางการปฏิบัติหนาที่ในสังคม และกฎหมายที่ใชบังคับคนในสังคมดวย 

แนวคิด “กฎหมาย” ในพระธรรมศาสตรฮินดู 

เปาหมายของพระธรรมศาสตรคือ การสอนใหแตละคนปฏิบัติธรรมะ (หนาที)่ ให

ถูกตองตามวรรณะ (ชนชั้น) และเหมาะสมตามขั้นตอนชีวิต (อาศรม) เพื่อจะไดสิ่งที่ดีในโลกหนา 

โดยมีพราหมณเปนผูนํา ผูใดไมปฏิบัติตามธรรมะของตนเองอันประกอบด วยพิธีกรรมตางๆ ให

ถูกตองบริสุทธิ์ ก็จะมีบาป และจะถูกลงโทษ ขั้นหนักคือขับออกจากวรรณะ หรือสังคม ตัดออกจาก

การเปนสมาชิกของสังคมชาวอารยะ ตองทําพิธีแกบาปของตนเอง มิฉะน้ันจะถูกลงโทษในโลก

หนา การลงโทษที่รุนแรงที่สุดก็คือ ฆา จุดหมายสูงสุดคือการหลุดพนจากการเวี ยนวายตายเกิด 

(Lingat, 1973, pp. 52-55) 
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หนาที่ของกษัตริย (ราชธรรม) ที่สําคัญสองประการคือ การปกปองสมาชิกสังคมจาก

ภัยภายนอก และการรักษาความยุติธรรมเพื่อความสงบเรียบรอยภายในสังคม กษัตริยเปนผูรับใช

ธรรมะและเปนผูชวยของพราหมณใหทุกคนปฏิบัติตามธรรมะของตนเอง จัดการใหมีการลงโทษผู

ที่ละเมิดธรรมะตามการตัดสินของพราหมณ การตัดสินคดีความจึงผสมปนเปกันระหวางศีลธรรม

กับกฎหมาย (Lingat, 1973, pp. 65-68) เนื้อหาของกฎหมายสวนใหญเก่ียวของกับความสัมพันธ

ของคนในสังคม (กฎหมายเอกชน) ดานการละเมิดตอรางกายและทรัพยสิน (ความแพง) 

แนวคิดของกฎหมายในรูปของ “ธรรมะ” ซึ่งหมายถึงกฎจักรวาลอันศักด์ิสิทธิ์ที่สูงสงนี้

คลายคลึงกับแนวคดิกฎหมายธรรมชาติ (jus nature หรือ jus naturale) ของโรมัน แตกฎธรรมชาติ

ของโรมันไมใชกฎหมายลายลักษณอักษร มีอยูแตในจิตใจของคนเทานั้น ในขณะที่ความคิดเรื่ อง

ธรรมะของอินเดียไดพัฒนาไปเปนวรรณกรรมท่ีย่ิงใหญจนกฎหมายแทๆ เชนกฎหมายจารีต

ประเพณีถูกทอดทิ้งอยางสิ้นเชิง (แลงกาต, 2526, น. 35)  

พระธรรมศาสตรมอญ 

อารยธรรมอินเดียเริ่มปรากฏขึ้นในเอเชียอาคเนยในพุทธศตวรรษที่ 7-8 จากการ

ติดตอคาขายและการเผยแพรศาสนา จารึ กภาษาสันสกฤตที่พบอยูมากมายแสดงวาวรรณกรรม

ของอินเดียแพรหลายในบริเวณนี้ วรรณกรรมอินเดียโบราณท่ีมอญไดรับมีนิทานพื้นบานตางๆ  

รามายณะ กามศาสตร ธรรมศาสตร ในระยะแรกไดรับมาโดยการทองจํา เน่ืองจากมอญประดิษฐ

ตัวอักษรของตนเองจากอักษรปลลวะของอินเดียใตไดในพุทธศตวรรษที่ 11 

ในแถบประเทศพมาตอนใตปจจุบัน มีหลักฐานทางโบราณคดีแสดงวากลุมชนที่ใช

ภาษามอญเริ่มต้ังบานเมืองเปนอาณาจักรไดครั้งแรกเมื่อราวพุทธศตวรรษท่ี 11 (Nai Pan Hla, 

1992b, p. 46) คือ อาณาจักรสะเทิม หรือสุธรรมวดี บริเวณปากอาวแมนํ้าสะโตง ตํานานมอญ

กลาววาสรางโดยพระเจาสีหราช (พระมหาชวง อูเจริญ, 2527, น. 66) จนมาถึงสมัยพระเจามนูหะ

ก็เสียเมืองสะเทิมแกกษัตริยพมา พระเจาอโนรธา (อนุรุทธะ) แหงอาณาจักรพุกาม เมื่อราว พ .ศ. 

1600 แตอิทธิพลทางวัฒนธรรมของมอญก็ไมสิ้นสุดลง กลับเปนการยายศูนยกลางความเจริญขอ ง

วัฒนธรรมพุทธศาสนาท่ีใชภาษาบาลีไปท่ีพุกาม อันเปนชวงท่ีกษัตริยพมาอาราธนาพระธรรม

วิลาสพระสงฆชาวมอญแตงพระธรรมศาสตรภาษาบาลีขึ้นโดยเทียบจากฉบับภาษาสันสกฤต 

(แลงกาต, 2526, น. 39)  

อาณาจักรพะโคเปนอาณาจักรของมอญตอจากสะเทิม ต้ังขึ้นโดยพระเจาสุมละ และ

พระอนชุาวิมละ เมื่อ พ .ศ. 1368 อยูเหนือเมืองสะเทิมขึ้นไป บริเวณดานตรงขามของปากแมน้ํา  

สะโตง ตอมาอีก 260 ปจึงเสียแกอาณาจักรพุกาม ชาวมอญชื่อมะกะโทไดต้ังอาณาจักรเมาะตะมะ
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ขึ้น อยูใตเมืองสะเทิมลงไปบริเวณปากแมน้ําสาละวิน ทรงพระนามวาพระเจาฟารั่ว เมื่อ พ .ศ. 

1830 ตอมา พระองคทรงใหรวบรวมคัมภีรพระธรรมศาสตรขึ้นมาฉบับหนึ่ง  

ตอมา พญาอูไดทรงยายราชธานีจาเมืองเมาะตะมะ มาสรางเมืองพะโคขึ้นมาใหม

เมื่อ พ .ศ. 1912 จากนั้นมาจึงชื่อเรียกวา กรุงหงสาวดี (Aung Thaw, n.d., p. 104) และรุงเรือง

ที่สุดในสมัยพระเจาธรรมเจดีย (พ.ศ. 2015 ถึง พ.ศ. 2035) ตอมาก็เสียกรุงหงสาวดีแกพมาอีกสอง

ครั้งเปนเวลา 11 ป และ 189 ป จนถึงพญาทะละเสียงกรุงหงสาวดีครั้งสุดทายแกพระเจาอลอง

พญา กษัตริยพมาแหงอาณาจักรตองอู ใน พ.ศ. 2300 

หลังจากพมายึดกรุงหงสาวดีไดจากมอญก็ไดแปลคัมภีรพระธรรมศาสตรของมอญ

เปนภาษาพมา และพัฒนาวรรณกรรมพระธรรมศาสตรภาษาพมาของตนเองขึ้นมามากมาย ใน

สมัยที่อังกฤษปกครองพมา ไดเรียกพระธรรมศาสตรของพมาซึ่งแตเดิมไดรับมาจากมอญวาเปน 

“กฎหมายพุทธ” (Buddhist Law) และเรียกพระมนูธรรมศาสตรฉบับสันสกฤตซึ่งเปนตนเคาเดิม

ของพระธรรมศาสตรมอญวาเปน “กฎหมายฮินดู” (Hindu Law) (ปภัสสร, 2539, น. 1) 

พระธรรมศาสตรมอญที่ตกทอดมาถึงปจจุบันมีหลักฐานเปนภาษามอญมีอยู 4 ฉบับ

ดวยกัน คือ  

1. พระธรรมศาสตรมอญฉบับฤษีมนู (Dhammasat Manu Rasi) หรือพระ

ธรรมศาสตรมอญฉบับดั้งเดิม นายปน ฮละ (Nai Pan Hla) นักวิชาการมอญจากพมา ผู

รวบรวมคัมภีรพระธรรมศาสตรมอญ 11 ฉบับที่มีอยูในประเทศพมาและประเทศไทย มีความเห็น

วาเปนฉบับน้ีเปนฉบับที่เกาที่สุด โดยเสนอขอบงชี้ 3 ประเด็นดวยกันคือ (1) ระบุวาพระมนูเปนฤษี

ซึ่งมีอยูต้ังแตต้ังโลกขึ้นมา เหมือนกับฉบับภาษาสันสก ฤต ตางจากฉบับพมาที่ระบุวาพระมนูเปน

อํามาตยของพระเจาสมมุติราช และเรียกเปนมโนสารเหมือนกับฉบับภาษาพมา ซึ่งมีความเกาแก

นอยกวา (2) คําภาษามอญ “ระส”ิ (ฤษี) ที่ใชในตนฉบับนี้เปนคํายืมมาจากภาษาสันสกฤต

เหมือนกับที่ใชในจารึกภาษามอญโบราณ ซึ่งในภาษามอญปจจุบั นใชคําที่มาจากภาษาบาลีวา 

“อิสิ” (3) ขนาดของตัวอักษรที่อยูบนกําแพงจักรวาลเทากับลูกวัว ในขณะที่ฉบับภาษาพมาจะมี

ขนาดเทาชาง ทั้งสามจุดนี้แสดงวาไมไดคัดลอกมาจากฉบับภาษาพมา (Nai Pan Hla, 1992, p. 

xxxv) เหมือนกับฉบับอ่ืนๆ ซึ่งสวนใหญจะแปลมาจากฉบับภาษาพมา กลับมาเปนภาษามอญ 

เนื่องจากฉบับเดิมของมอญถูกทําลายไปในสงครามกับพมา ประมาณเบ้ืองตนวานาจะแตงขึ้นเมื่อ

ราวพุทธศตวรรษที่ 15-17 (ปภัสสร, 2539, น. 26) 

2. พระธรรมศาสตรมอญฉบับพระธรรมวิลาส (Dhammavilasa Dhammasat) 

พระเจานรปติสิทถุ กษัตริยพมาแหงพุกามไดทรงอา ราธนาพระเถระธรรมวิลาสรจนาคัมภีรพระ
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ธรรมศาสตรเปนภาษาบาลี โดยอาศัยคัมภีรพระธรรมศาสตรของมอญฉบับด้ังเดิม (แตอาจจะ

ไมใชฉบับตามขอ 1. ขางตนโดยตรง) ในราว พ .ศ. 1717 ตอมาจึงแปลเปนภาษามอญและพมา 

(Nai Pan Hla, 1991, p. 10) ตนฉบับปจจุบันมีอยูเปนภาษาพมา มอญ และอารกัน (Huxley, 

1996b, p. 85) 

3. พระธรรมศาสตรมอญฉบับพระเจาฟาร่ัว (Wagaru Dhammasat) ไดถูกรวม

รวมขึ้นตามคําบัญชาของพระเจาฟารั่ว (หรือมะกะโท พมาเรียกวา วาการุ ) กษัตริยมอญแหง

อาณาจักรเมาะตะมะ เมื่อราวป พ .ศ. 1817 พระพุทธโฆสะชาวมอญไดแปลเปนภาษาพมาเมื่อ

พุทธศตวรรษท่ี 20  

4. พระธรรมศาสตรมอญฉบับเสนทอง (Pnon Thaw or Golden Line 

Dhammasat) เปนพระธรรมศาสตรมอญที่พบมากที่สุดทั้งในประเทศพมาและไทย แมวานายปน 

ฮละ จะมีความเห็นวาเปนพระธรรมศาสตรพมา เพราะมีตนฉบับภาษามอญที่ระบุวาแปลมาจาก

ภาษาพมา (Nai Pan Hla, 1992, p. xxiii) แต แอนดรู ฮักซลี่ (Andrew Huxley) ก็ยังไมลง

ความเห็นวาเปนของพมา เพราะยังไมพบวามีเนื้อหาคลายคลึงกับฉบับพมาตางๆ ที่มีอยูใน

ปจจุบัน นอกจากน้ียังมีหลักฐานวาคุณพอวินเซนโซ ซานเจอรมาโน (Father Vincenzo 

Sangermano)  นักบวชชาวอิตาลีผูอาศัยอยูในพมาระหวาง พ .ศ. 2326-2349 ไดศึกษาพระ

ธรรมศาสตรฉบับนี้ในเมืองยางกุงซึ่งเปนเมืองศูนยกลางของมอญแหงหนึ่งในอาณาจักรมอญแหง

กรุงหงสาวดีกอนจะเสียแกพมาใน พ.ศ. 2300 (Huxley, 1996b, p. 97)     

พระธรรมศาสตรมอญฉบับด้ังเดิม (ปภัสสร, 2539, น. 101-132) มีเนื้อหาหลัก

ประกอบดวย 

(1) ความเปนมาของกษัตริย (มหาสมันตะ = สมมุติราช) (2) ความเปนมาของฤษีมนู

และพระธรรมศาสตร (3) หนาที่ของกษัตริย (4) กฎหมายที่กษัตริยใชตัดสินคดีความ แบงเปน 18 

หมวด (5) กระบวนการและวิธีการพิจารณาคดี การลงโทษ การบังคับใหรับโทษ 

หัวขอกฎหมาย 18 หมวด แตมีรายชื่อหัวขอจริงเพียง 14 หมวด คือ (1) การให 3 

ประการ (2) เมีย 4 ประเภท (3) ทาส 7 ประเภท (4) ลูก 12 ประเภท (5) การแบงมรดก 7 ประการ 

(6) เจาสาว 4 ประเภท (7) การซื้อขาย (8) การเปนชู (9) การทํารายรางกาย (10) คดีท่ีเกิดจาก

ปาก (11) สิ่งที่ตองทําถาไมทําตามจะลงโทษตามที่กษัตริยตัดสินให (12) การจาง (13) การรับ 

(14) การใชหนี้ หนี้ 6 ประการ 
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กระบวนการและวิธีพิจารณาคดี ประกอบดวย (1) อคติ 4 ประการของตุลาการ (2) 

พยาน 34 ประเภท (3) ผูพิพากษา 4 ประเภท (4) หลักการพิจารณาคดี 4 ประการ (5) การจับกุม 

การปลอย และการลงโทษ 

คัมภีรพระธรรมศาสตรในเอเชียตะวันออกเฉียงใตน้ัน ขั้นแรก จะเริ่มจากการแตงเปน

ภาษาบาลีลวนๆ เพื่อแสดงวาเปนสิ่งศักด์ิสิทธิ์เหมือนกันกับคัมภีรทางศาสนาคือพระไตรปฎกบาลี 

ตอมาขั้นที่สอง จะแปลออกมาเปนภาษาทองถ่ินใน รูปแบบนิสสยะ คือยกศัพทแปล จะเริ่มดวย

คาถาภาษาบาลี แลวยกขอความภาษาบาลีมาแปลทีละคํา หรือวลี ไปจนจบขอความของคาถา

ภาษาบาลี มีคําอธิบายดวยภาษาทองถ่ินตอทาย (Huxley, 1996a, p. 13) 

พระธรรมศาสตรมอญไดนําเอาพระมนูธรรมศาสตรของฮินดูมาเปนแบบอยาง แตได

ตัดบทบัญญัติทุกเรื่องที่เก่ียวกับศาสนาฮินดูออก เนื่องจากตองการนํามาใชกับชาวพุทธ และหยิบ

ยืมมาแตเฉพาะบทบัญญัติที่เก่ียวกับการพิจารณาคดีอยางเปนธรรม พระมนูธรรมศาสตรฉบับ

มอญจึงสั้นกวาฉบับสันสกฤตมาก และมีหัวขอกฎหมาย 18 หมวดเหมือนกัน แตเนื้อหาของ

บทบัญญัติในแตละหมวดไมไดนํามาจากฉบับสันสกฤตโดยตลอด มีกฎจารีตประเพณีของมอญมา

เปนหลักท่ัวไป นับวาเปนการตัดฐานทางศาสนาออกไปโดยสิ้นเชิงและเปนกฎหมายของฆราวาส

อยางสมบูรณ แมวาผูประพันธสวนใหญตางก็เปนพระสงฆในพุทธศาสนา แตก็ไมไดแสดงใหเห็น

ถึงอิทธิพลของพระไตรปฎกอยางชัดเจน มักจะใชวิธีที่แนบเนียน เชน อคติ 4 ประการของผู

พิพากษาก็เหมือนกับอคติ 4 ในสุตตันตปฎก อังคุตตรนิกาย จตุกกนิบาต 

วรรณกรรมราชศาสตร 

อิทธิพลของพุทธศาสนาในกฎหมายพระธรรมศาสตรของมอญและพมานั้นมี

วรรณกรรมกฎหมายอีกแขนงหนึ่งหนุนชวยอยูอยางมากคือ “ราชศาสตร” ซึ่งกลาวถึงศิลปะของ

การปกครอง และโดยเฉพาะอยางย่ิงการวินิจฉัยคดีความตางๆ จึงตางกับพระธรรมศาสตร เพราะ

มุงอธิบายกฎหมายท่ีนํามาปฏิบัติ ราชศาสตรแสดงวิธีการท่ีกษัตริยผูปรีชาสามารถขจัดความ

ยุงยากซับซอนของคดีความตางๆ ไดอยางไร ดังนั้นจึงเปนสวนหนึ่งของพร ะธรรมศาสตร (แลงกาต, 

2526, น. 49) และจะพบวาตนฉบับพระธรรมศาสตรของมอญและพมานั้นมักจะมีราชศาสตร

ประกอบอยูสวนหลังดวย 

วรรณกรรมราชศาสตรเหลานี้ในพมามีจํานวนมากมาย มีเปนจํานวนมากที่เปน

วรรณคดีแทๆ ท่ีเขียนขึ้นเพื่อใหความเพลิดเพลินมากกวาจะใชปฏิบัติตามไ ดจริง บางอันก็เปนเรื่อง

สอนใจและใสชื่อเรื่องวา วิทูร หรือมโหสถ ตามชื่อพระโพธิสัตวในชาดกตางๆ แตบางอันก็เปนงาน

ที่มีสาระ เขียนขึ้นเพื่อชวยในการตีความกฎหมาย อยางเชน มหาราชศาสตร ซึ่งแตงขึ้นโดย
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อํามาตยแกงซา ในสมัยพระเจาสะลุน ผูประพันธใชชื่อวา มนู  ไดใหคําวินิจฉัยไวในรูปปุจฉาวิสัชนา

ที่พระเจาสมมุติราชทรงไตถามในประเด็นที่พระธรรมศาสตรไมบัญญัติไว หรือบัญญัติไวไมชัดเจน 

เนื่องจากมีอิสระมากกวาการประพันธพระธรรมศาสตร ราชศาสตรจึงไมรีรอที่จะนําเอา

พระไตรปฎกโดยเฉพาะพระวินัย มาสนับสนุนขอโตแยง หรื อหาแหลงอางอิงใหกับกฎเกณฑใหมๆ 

ที่เสนอให ซึ่งที่จริงแลวก็เอามาจากจารีตประเพณีท่ีปรารถนาจะสนับสนุนอยูแลว แตพยายามทํา

ใหชอบธรรมและยกฐานะใหเปนกฎหมาย จึงอางแหลงที่ใชกันอยูในพระไตรปฎกมาสนับสนุน 

(แลงกาต, 2526, น. 51) วรรณกรรมราชศาสตร โดยเฉพาะอยา งย่ิงงานของอํามาตยแกงซา มี

อิทธิพลอยางลึกซึ้งตอวรรณกรรมกฎหมายของพมาตอๆ มา ชักจูงใหผูรวบรวมพระธรรมศาสตร 

ไปหยิบยืมแหลงอางอิงจากพุทธศาสนาไดอยางเสรีและเปดเผยมากขึ้น นํามาสนับสนุนเพื่อจํากัด

ใหกษัตริยกระทําการภายใตขอบังคับของศาสนาและของพระธรรมศาสตรดวย 

แหลงท่ีมาของพระธรรมศาสตรมอญ 

พระธรรมศาสตรยุคแรกๆ ที่ถูกเขียนขึ้นมาในดินแดนพมาปจจุบันไดรับอิทธิพลจาก 

(1) คัมภีรพระธรรมศาสตรภาษาสันสกฤตของศาสนาฮินดู  

(2) พระไตรปฎกและอรรถกถาภาษาบาลี  

(3) ขนบธรรมเนียมทองถ่ิน 

แหลงที่มาทั้งสามน้ีจะถูกรวบรวมเขามาดวยกันเพื่อประกอบกันเปนอันเดียวกัน ไม

วาจะเปนพระวินัย พระมนูธรรมศาสตร หรือสุภาษิตคําสอนตางๆ หากกฎที่มาจากคัมภีรพระมนู

ธรรมศาสตรของอินเดียขัดแยงกับความเปนจริงในทองถ่ินก็จะตองถูกเปลี่ยนโดยทางออม โดยยก

เอานิทานชาดกเขามาเพื่อกําหนดขนบธรรมเนียมของทองถ่ิน นิทานชาดกสําหรับชาวบานเปน

แหลงใหการศึกษาศีลธรรมสําคัญเทากับพระไตรปฎก ขั้นตอไปก็คือ ดัดแปลงเรื่องเดิมโดยรักษา

เคาโครงเรื่องเดิมแตเปลี่ยนตัวแสดงใหม (Huxley, 1996b, pp. 104-108) 

แนวคิด “ธรรมะ” และ “กฎหมาย” ของพระธรรมศาสตรมอญ 

เพื่อใหพระมนูธรรมศาสตรของมอญคงความเปนกฎหมายศักด์ิสิทธิ์เหมือนกับ

“ธรรมะ” ของฮินดูจึงตองมีการอางถึงพระมนูเหมือนกัน แตมีที่มาตางกัน พระมนูของสันสกฤตเปน

เทพเจากําเนิดจากพระพรหม ไดรับการสั่งสอนพระธรรมศาสตรจากพระพรหม แลวพระมนูจึงได

สอนใหกับฤษีอีกสิบองค และใหฤษีภฤคุสั่งสอน พระธรรมศาสตรใหแกคนอ่ืนๆ สวนพระมนูของ

มอญเปนฤษีอยูที่ปาหิมพานต ตองการใหมนุษยอยูรวมกันอยางสงบสุข และพระราชาตัดสินคดี

อยางยุติธรรม จึงไดเหาะไปยังกําแพงจักรวาล ทองจําเอาพระธรรมศาสตรที่จารึกไวท่ีนั่นดวยอักษร

ตัวเทาลูกวัวลงมายังโลกมนุษย (ปภัสสร, 2539, น. 46) ถวายแดพระสมมุติราช ผูเปนพระโพธิสัตว

ที่ไดรับเลือกจากประชาชนใหมาปกครองดูแลระงับขอขัดแยง ใหสังคมมีความสุข เปนผูที่ถูกสมมุติ
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ขึ้นมาใหเปนผูเปนใหญเหนือแผนดิน ตามความในอัคคัญสูตร ปาฏิกวรรค ทีฆนิกาย สุตตันตปฎก 

ในแงนี้ แนวคิด “ธรรมะ” ซึ่งเปนกฎระเบียบของจักรวาลท่ีมนุษยตองปฏิบัติตามก็ยังคงอยู  

แต “ธรรมะ” ที่หมายถึงหนาที่ของคนในสังคม ไดถูกเปลี่ยนมาเปน “ธรรมะ” ของ 

พระเจาสมมุติราชท่ีจะอํานวยความยุติธรรมใหกับประชาชน ดังนั้นในสังคมชาวพุทธจึงเขาใจคําวา 

“ธรรมะ” หมายถึง ความยุติธรรม ห รือความเปนธรรม คําวา “ธรรมศาสตร” จึงหมายถึง วิชาที่วา

ดวยความยุติธรรม หรือวิชาที่ทําใหเกิดความยุติธรรม ซึ่งก็คือวิชากฎหมายนั่นเอง ดังเชนในยุค

เริ่มแรกที่ไดต้ังโรงเรียนกฎหมายแบบตะวันตกขึ้นในประเทศไทยน้ัน ไดเรียกวิชาท่ีมีเนื้อหาเปน 

“ความรูเบ้ืองตนเก่ียวกับกฎหมายทั่วไป” วา “วิชาธรรมศาสตร” (หยุด แสงอุทัย, 2538, น. 3) 

อยางไรก็ตาม โดยที่พระธรรมศาสตรมอญมีเนื้อหาหลักอยูเพียง 2 กลุมคือ (1) ความ

เปนมาและหนาที่ของกษัตริย (2) ความเปนมาของกฎหมายและบทบัญญัติตางๆ รวมทั้งหนาที่

ของตุลาการ ดังนั้น “ธรรมะ” ที่หมายถึงความยุติธรรม จึงเปนหนาที่ของกษัตริยที่จะอํานวยความ

ยุติธรรมใหกับราษฎร แนวคิด “ธรรมะ” ที่เปนหนาท่ีจึงยังคงมีอยูแตลดลงมาจากหนาท่ีของชนทุก

ชั้นของทั้งสังคมเหลือเพียงของกษัตริยเทาน้ัน แตราษฎรก็มีหนาที่สนับสนุนการทําหนาท่ีของ

กษัตริย เพราะกษัตริยทําหนาที่รักษาความยุติธรรมเพื่อความสงบสุขของราษฎร  

นอกจากน้ี หากพิจารณาองคประกอบแวดลอมของพระเจาสมมุติราช จะพบแนวคิด 

“ธรรมะ” ของศาสนาพุทธสอดแทรกอยู ไดแก คําสั่งสอนของพระฤษีมนูใหพระเจาแผนดินรักษา

ทศพิธราชธรรม ศีลแปด ศีลหา เปนประจํา ดํารงอยูในหลั กธรรม (ปภัสสร, 2539, น. 104) และ

กลาวถึง กษัตริยผูทรงธรรม (ปภัสสร, 2539, น. 126) ซึ่งหมายถึง “ธรรมราชา” ของชาวพุทธ ใน

เมื่อกษัตริยปฏิบัติตนเปนพุทธมามกะก็จะเปนแบบอยางใหราษฎรปฏิบัติธรรมในพุทธศาสนาดวย 

ดังนั้น แนวคิด “ธรรมะ” ที่เพิ่มเขามาจึงเปนธรรมะของพุทธศาสนา ซึ่งหลักธรรมที่เปนกฎเกณฑ

พื้นฐานของศาสนาพุทธก็คือ กฎแหงกรรม ดังน้ันกฎเกณฑท่ีเปนระเบียบของจักรวาลในพระ

ธรรมศาสตรของชาวพุทธก็ศือ หลักกรรม 

โดยสรุป แนวคิด “ธรรมะ” ของพระธรรมศาสตรมอญ (1) ยังคงความหมายกฎของ

จักรวาลท่ีศักด์ิสิทธิ์ แตหมายถึงกฎแหง กรรมในพุทธศาสนา อันเปนหลักการที่มีอยูแลวใน

ธรรมชาติ และไมใชกฎท่ีบังคับใหทุกคนตองปฏิบัติตาม จึงไมมีจุดมุงหมายในทางศาสนาโดยตรง 

(2) ความหมาย “หนาที่” ของทุกคนในสังคม ถูกแทนที่ดวยความหมาย “ความยุติธรรม” ซึ่งเปน

หนาที่เฉพาะของกษัตริยที่จะอํานวยใหกับราษฎร   

จากแนวคิด “ธรรมะ” ที่หมายถึง ความยุติธรรม ทําใหแนวคิด “กฎหมาย” ของ

วรรณกรรมพระธรรมศาสตรในเอเชียตะวันออกเฉียงใตท่ีแตงขึ้นมาจึงเปนเรื่องของการนําเอา
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ขนบธรรมเนียมที่ปฏิบัติกันมาสรุปเปนกฎเกณฑที่จะใชบังคับเพื่อตัดสินขอขัดแยงกันของ

ประชาชนอยางเปนธรรม “กฎหมาย” จึงหมายถึง กฎเกณฑแหงความเปนธรรมของสังคม ซึ่งเปน

เรื่องของทางโลกโดยตรง ไมมีจุดมุงหมายทางศาสนาที่ชัดเจนเหมือนกับคัมภีรพระธรรมศาสตร

ฉบับภาษาสันสกฤตของชาวฮินดู แตแนวคิด “กฎหมาย” ที่เปนสิ่งศักด์ิสิทธิ์สูงสง แกไขไมได ก็

ยังคงรักษาไว  

 

พระธรรมศาสตรไทย 

  

เมื่อชาวไทยมาต้ังชุมชนในบริเวณลุมแมน้ําเจาพระยาในถ่ินฐานด้ังเดิมของชาวมอญ

โบราณคืออาณาจักรทวารวดี ก็คงจะไดใชพระธรรมศาสตรของมอญมากอนที่จะต้ังอาณาจักรของ

ตนขึ้นมา เพราะมอญทวารวดีก็มีบทบาทสําคัญในการนําเอาอารยธรรมอินเดียและพุทธศาสนา

เขามาเผยแพรในดินแดนประเทศไทยปจจุบัน 

จากหลักฐานจารึกกฎหมายลักษณะโจร พ .ศ. 1887 ในสมัยพญาเลอไท แหงกรุง

สุโขทัย ไดระบุวากฎหมายนี้ตราขึ้นสอดคลองกับราชศาสตรและธรรมศาสตร แสดงถึงรองรอย

แนวคิดกฎหมายแบบมอญพมา ที่ใชราชศาสตรประกอบกับธรรมศาสตรในการพิจารณาคดี 

นอกจากนี้ ประวัติศาสตรมอญยังกลาววาพระเจาฟารั่ว กษัตริยมอญแหงอาณาจักรเมาะตะมะ 

ทรงมีความสัมพันธทางเครือญาติใกลชิดกับกษัตริยสุโขทัย ดังน้ันพระธรรมศาสตรของมอญ

โดยเฉพาะฉบับพระเจาฟารั่วก็นาจะเปนที่รูจักกันในกรุงสุโขทัย 

นาแปลกที่ ซีมอง เดอ ลาลูแบร (Simone de la Loubère) เอกอัครราชทูตฝรั่งเศส

จากราชสํานักแวรซายสที่เขาเฝาพระนารายณ เมื่อ พ .ศ. 2230 ไมไดกลาวถึงพระธรรมศาสตร เมื่อ

ไดบรรยายถึงกฎหมายลายลักษณอักษรของสยามวามี 3 เลม คือ (1) พระตํารา ระบุนาม ตําแหนง

และหนาท่ีราชการของขุนนางทุกกรมกอง (พระอัยการตําแหนงนาพลเรือนและทหาร) ( 2) พระ

ธรรมนูญ รวบรวมกฎหมายและพระราชกฤษฎีกาของพระมหากษัตริยในอดีตเขาไว  (3) พระราช

กําหนด รวบรวมกฎหมายและพระราชกฤษฎีกาครั้งแผนดินกอน (เดอ ลา ลูแบร , 2510, น. 362-

363) อาจเปนเพราะวาพระธรรมศาสตรไมใชกฎหมายทั่วไปท่ีใชกันอยูเปนประจําจึงไมเปนท่ีรูจัก   

กฎหมายจารีตประเพณีของไทยที่ตกทอดมาถึงปจจุบันเปนประมวลกฎหมายฉบับ

เดียวคือ กฎหมายตราสามดวง ประกอบดวยธรรมศาสตรกับราชศาสตร ซึ่งถูกรวบรวมขึ้นใน พ .ศ. 

2347 สมัยรัชกาลที่ 1 แหงกรุงรัตนโกสินทร โดยรวบรวมบทบัญญัติท้ังหมดที่มีอยู ในสมัยน้ัน 
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เนื้อหาของกฎหมายตราสามดวงแบงออกเปน 2 สวนใหญๆ คือ สวนที่เปนพระ

ธรรมศาสตร ซึ่งเปนสวนที่วางหลักทั่วไป เปนหัวขอประเภทกฎหมาย (มูลคดี) 39 หมวด มีลักษณะ

เปนกฎหมายศักด์ิสิทธิ์ท่ีเปลี่ยนแปลงไมได เชนเดียวกับ “ธรรมะ” ในพระธรรมศาสตรของฮินดู อี ก

สวนหนึ่งคือ สาขาคดี หรือราชศาสตร เปนพระราชโองการและราชวินิจฉัยของกษัตริยในอดีตที่

ผานการพิจารณาแลววายังมีคุณคา รวบรวมมาเปนกฎหมายเรียกวา พระราชบัญญัติ พระราช

กฤษฎีกา หรือพระราชกําหนด ในแงน้ีกฎหมายในกฎหมายตราสามดวงจึงมีแหลงที่มาศักด์ิสิทธิ์ใน  

  ขณะเดียวกันก็เปนกฎหมายที่ไดรับการปรับปรุงเปลี่ยนแปลงใหสอดคลองกับสังคม

ที่เปลี่ยนแปลงไปอยูเสมอ เปนการผสมผสานทั้งลักษณะท่ีดีของฮินดูและจารีตประเพณีของไทยได

อยางลงตัว ทั้งยังสอดคลองกับแนวคิดของกฎหมายสมัยใหม รวมท้ังมีเนื้อหาที่ครอบคลุม

กวางขวางท้ังกฎหมายเอกชน (แพงและอาญา) และกฎหมายมหาชน (กฎหมายปกครอง วิธี

พิจารณาความ) ลักษณะผสมผสานของกฎหมายตราสามดวงนี้ใกลเคียงกับแนวคิด “กฎหมาย

มนุษย” (Lex Humana) ของนักบุญโทมัส อะไควนัส (Kasemsup, 1986, p. 281) 

ราชศาสตรของไทยมีลักษณะตรงกับความหมายของชื่อมากกวาของมอญพมา 

เพราะเปนราชวินิจฉัยของพระมหากษัตริยโดยแท เปนราชวินิจฉัยซึ่งมีแนวจากคําพิพากษาหรือ

พระบรมราชโองการกอนๆ ท่ีมีประโยชนของบุพกษัตริยซึ่งทรงปกครองอยางเปนธรรม โดยไมได

แตงขึ้นหรือยืมมาจากพระไตรปฎก 

วรรณกรรมราชศาสตรไทยนี้ คงรุงเรืองขึ้นพรอมๆ กับวรรณกรร มธรรมศาสตรมานาน

กอนที่จะมีการรวบรวมราชศาสตรเขากับธรรมศาสตร ซึ่งคาดวาจะอยูในระหวางรัชสมัยของพระ

นเรศวร หรือพระเอกาทศรถ ในยุคนั้นกรุงหงสาวดีของมอญอยูภายใตการปกครองของไทย  

(แลงกาต, 2526, น. 61) 

พระธรรมศาสตรของไทยแบงอรรถคดีออกเปน 2 ประเภทคือ มูลคดี  ซึ่งเปนหลักเดิม

จากพระมนูธรรมศาสตร ที่จะไมมีการแปลี่ยนแปลง และ สาขาคดี ซึ่งเปนสิ่งที่สืบตอมาภายหลัง 

เปนพระบรมราชโองการและราชวินิจฉัยของพระมหากษัตริยในอดีต โดยใชมูลคดีอางอิงใหสาขา

คดีแตกแขนงออกไปไดมากมาย และเพิ่มปริมาณขึ้นไปทุกขณะที่พระมหากษัตริย ทรงพิจารณา

พิพากษาคดีและทรงใชพระราชอํานาจ 

ดังนั้น แทนที่จะรวบรวมราชวินิจฉัยของบุพกษัตริยตางๆ ไวในบันทึกตางหาก เชนใน

ราชศาสตรของมอญพมา พระมหากษัตริยไทยกลับทรงไดรับคําแนะนําใหตรวจสอบวาสอดคลอง

กับพระธรรมศาสตรหมวดไหนแลวใหรางเปนบทบัญญัติเปนมาตราๆ แ ละใสหัวเรื่องลักษณะให

ตรงกับพระธรรมศาสตรหมวดน้ัน ราชวินิจฉัยของพระมหากษัตริยตางๆ ก็เลยกลายเปนกฎหมาย
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อันถาวร ไมใชเพราะวามาจากกษัตริย แตเพราะวาเปนอุทาหรณของพระธรรมศาสตรอันศักด์ิสิทธิ์

นั้น ตระลาการศาลสูง ซึ่งสวนใหญเปนพราหมณจะตรวจสอบพระราชกฤษฎี กาซึ่งบุพกษัตริยได

ทรงตราไว และใหบัญญัติเปนมาตราซึ่งตองไดรับพระบรมราชานุญาตกอนรวมไวในสาขาคดีตอไป  

เมื่อเวลาผานไปจึงไดมีการรวบรวมกฎหมายและชําระสะสางเปนชวงๆ หลังการขึ้น

ครองราชยของกษัตริยพระองคใหม บทบัญญัติที่ลาสมัยจะถูกตัดออกไป เอาบทบัญญัติใ หมเขา

มาใสแทน ปะปนกับบทบัญญัติท่ีมีอยูกอน ซึ่งเปนลักษณะเดนของระบบกฎหมายเดิมของไทย ทํา

ใหพระธรรมศาสตรไทยซึ่งมีฐานะเปนประมวลกฎหมายของไทยแตกตางจากพระธรรมศาสตรของ

มอญพมามาก ไมรุงรังไปดวยการโตเถียงกับการใชเหตุผล และไมคอยเก่ียวพันไปถึงพุทธบัญญัติ 

ชาวไทยจึงดูจะมีประมวลกฎหมายขนานแทกอนใคร (แลงกาต, 2526, น. 63) 

พระธรรมศาสตรไทยในกฎหมายตราสามดวงแสดงหลักการทั้งหมดท่ีใชในระบบ

กฎหมายของรัฐอยุธยา ประกอบดวย   

  1. พระราชพงศาวดารสมเด็จพระเจามหาสมมุติราช กลาวถึงกําเนิดหรือที่มาของ

กษัตริยและการสืบเชื้อสายของกษัตริยองคแรกไปทั่วพิภพ 

2. อุบัติเหตุแหงคัมภีรพระธรรมศาสตร กลาวถึงกําเนิดหรือท่ีมาของคัมภีรพระ

ธรรมศาสตรและการนํามาใชโดยพระเจาสมมุติราช 

3. ลักษณะผูจะเปนตุลาการ กลาวถึง ลักษณะอคติ 4 ประการ, เหตุแหงตุลาการ 24 

ประการ แสดงหลักการปฏิบัติงานของตุลาการ 

4. มูลคดีและสาขาคดี แบงเปน  

4.1 มูลคดีแหงผูพิพากษาและตุลาการ 10 ประการ แสดงหลักการวิธี

พิจารณาพิพากษาคดี และ มูลคดีวิวาท 29 ประการ แสดงประเภทของคดีทั้งหมด รวมมูลคดี

ทั้งสิ้น 39 ประการ 

4.2 สาขาคดี แสดงรายละเอียดของกฎหมายท่ีเก่ียวของกับคดีแตละประเภท

ตามมูลคดีแหงผูพิพากษาและตุลาการและมูลคดีวิวาททั้งหมด 39 ประการ ซึ่งอยูในรูปลักษณะ

พระราชกําหนด บทพระอัยการ และพระราชบัญญัติ (พระธรรมสาตร 1.28) 

พระธรรมศาสตรไทยนั้นมีขนาดสั้นมากเมื่อเทียบกับพระธรรมศาสตรของมอญหรือ

พมา เพราะมีเพียงนิทานปรัมปราแสดงกําเนิดของพระเจาสมมุติราชกับ พระธรรมศาสตร และ

หัวขอกฎหมาย 39 ขอเทาน้ัน แตพระธรรมศาสตรไทยมีบทบาทสําคัญในฐานะท่ีเปนตนกําเนิดของ

อาญาสิทธิ์ที่จะออกกฎหมายอ่ืนๆ อันไดแกพระราชกําหนดท้ังหลายท่ีจัดไวตามพระอัยการ
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ลักษณะตางๆ ซึ่งมักจะขึ้นตนบานแผนกโดยการอางบาลีเก่ียวกับหัวขอลักษณะตางๆ ตามที่แจก

แจงไวในพระธรรมศาสตร 

ในสาขาคดีบางแหงแสดงก็รองรอยของพระธรรมศาสตรไทยดวย โดยทั่วไปสาขาคดี

แตละหมวดจะเริ่มตนดวยการอางถึงหัวขอหมวดกฎหมายจากพระธรรมศาสตรเปนภาษาบาลี แต

ในตัวบทมาตราบางแหงก็มีการอางถึงพระธรรมศาสตรดวย ซึ่งมีอยูดวยกัน 2 ลักษณะคือ  

1. ขึ้นตนดวยคาถาภาษาบาลี ตามดวยคําอธิบาย มีเนื้อหาเปนรายละเอียดของ

หัวขอน้ัน ไดแก พรหมทัณฑ หรือ พรหมศักด์ิ (การคิดคาปรับ) (พรมศักดิ 1.341-343) และเน้ือหาท่ี

เปนการจําแนกประเภท ไดแก ลักษณะกระลาการหกจําพวก (ลักษณตระลาการ 1.357), ลักษณะ

อุทธรณ 5 ประการ (ลักษณอุธร 1.400), ทาสอันควรจะใชได 7 ประการ และ ทาสอันมิควรจะใชได 

6 ประการ (ทาษ 2.62-63), กูหน้ี 4 ประการ (ลักษณกูหนี้ 2.152-153), ลักษณะตูทรัพย 3 ประการ 

(เบดเสรจ 2.200), ลักษณะพนันขันตอ 2 ประการ (เบดเสรจ 2.224), โจร 8 จําพวก (ลักขณโจร 

2.259-260), ลักษณะองคโจร 16 จําพวก สมโจร 1 จําพวก และ สมดวยผูสมโจร 1 จําพวก 

(ลักขณโจร 2.262-264),   

2. เปนตัวบทมาตราท่ัวไป แตนําหนามาตราดวยคําวา ธรรมสาตร หรือ พระธรรม

สาตร ไดแก พระไอยการลักษณมรดก มาตรา 8 (ลักษณมรดก 2.130), มาตรา 13 (ลักษณมรดก 

2.132), และท่ีลงทายมาตราดวยคําวา โดยพระธรรมสาตรแจงไวด่ังน้ี (ตระลาการ 1.371), ทานให 

. . . โดยพระธรรมสาตร (ทาษ 2.93) (ลักขณโจร 2.308), โดยพระธรรมสาตรกลาวไว (ทาษ 

2.103), โดยพระธรรมสาตรกลาวด่ังน้ีแล (เบดเสรจ 2.225) 

ทั้งสองขอขางตนน้ีอาจจะเปนตัวบทที่หลงเหลือมาของพระธรรมศาสตรไทยด้ังเดิมที่

ยังไมไดแยกสาขาคดีออกจากตัวพระธรรมศาสตร หรืออาจจะเปนสวนที่อางอิงมาจากพระ

ธรรมศาสตรมอญตนฉบับก็ได ซึ่งนาจะศึกษากันตอไป 

นอกจากน้ียังมีตัวบทที่แสดงคาถาภาษาบาลีแตไมอางวามาจากพระธรรมศาสตร 

ไดแก หญิงท่ีชายกระทําทุราจารแล วใหมีโทษ 7 ประเภท (ลักษณผัวเมีย 2.37) และบทลงโทษที่

เรียกวา พระบาฬีทวะดึงษกรรมกร 32 ประการ (อาชฺญาหลวง 2.412) นาจะมีที่มีจากคัมภีรภาษา

บาลี หรือพระไตรปฎก 

แลงกาต มีความเห็นวา พระธรรมศาสตรของไทยมีความคลายคลึงกับพระ

ธรรมศาสตรพระเจาฟารั่วมากทีเดียว ใน พระธรรมศาสตรพระเจาฟารั่วกลาวถึงประวัติของพระมนู

เพียงเล็กนอย แตในพระธรรมศาสตรไทยขยายความออกมามากกวา นอกจากนี้ตางก็เพิ่มมูลคดี

จาก 18 หมวด เปน 39 หมวดเชนเดียวกัน และแบงเนื้อหาใหมออกเปนสองหัวขอคือ เปนกฎหมาย
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ที่เรียกกันวากฎหมายตามเนื้อหา (กฎหมายบทบัญญัติ) และกฎหมายตามพิธี (กฎหมายวิธี

พิจารณาความ) (แลงกาต, 2526, น. 58) 

สวนนายปน ฮละ กลับเห็นวาพระธรรมศาสตรไทยนาจะเปนฉบับของพมามากกวา

จะเปนฉบับของมอญที่เกาที่สุด เนื่องจาก (1) พระธรรมศาสตรไทยใชคําวา “มโนสาร” ตรงกับฉบับ

พมา ซึ่งในฉบับของมอญที่ เกาท่ีสุดไมพบคํานี้ (2) ตัวอักษรที่จารึกอยูบนกําแพงจักรวาลในฉบับ

ไทยกับพมามีขนาดเทาชางเหมือนกัน แตฉบับมอญที่เกาท่ีสุดมีขนาดเทาลูกวัว (3) ฉบับไทยกับ

พมามีเรื่องคดีสวนแตง แตในฉบับมอญที่เกาท่ีสุดไมมี นอกจากนี้ ไทยนนาจะไดพระธรรมศาสตร

พมาที่แปลเปนภาษามอญจากชาวมอญที่อพยพเขามาสูไทยในสมัยกรุงศรีอยุธยา (Nai Pan Hla, 

1992, p. xxviii-xxix) 

ดังนั้นจึงยังไมอาจกลาวไดวาพระธรรมศาสตรไทยมาจากมอญหรือพมากันแน 

เนื่องจากความซับซอนของปญหาตนฉบับมอญพมาที่มีการแปลกันกลับไปมา ในครั้งแรกพมาแปล

ฉบับมอญเปนภาษาพมา ตอมาฉบับภาษามอญสูญหายไป มอญจึงแปลฉบับภาษาพมากลับเปน

ภาษามอญอีก  นอกจากน้ียังมีการพัฒนาสืบเน่ืองกันออกมาอีกมากมายหลายฉบับ ดังนั้นอาจจะ

ตองรอจนกวาจะมีการศึกษาตนฉบับพระธรรมศาสตรท้ังมอญและพมาจดหมดสิ้นเสียกอนอยาง

ละเอียด จึงจะสามารถวิเคราะหไดวาพระธรรมศาสตรไทยไดรับอิทธิพลมาจากไหน  

ตอไปจะวิเคราะหที่มาของอํานาจทางการเมืองจากนิทานปรัมปราเรื่องพระราช

พงศาวดารสมด็จพระเจามหาสมมุติาราช และที่มาของอํานาจทางกฎหมายจากนิทานปรัมปรา

เรื่องอุบัติเหตุแหงคัมภีรพระธรรมศาสตร รวมทั้งความสัมพันธระหวางอํานาจทางการ เมืองกับ

อํานาจทางกฎหมาย เพื่อกําหนดแนวคิด “ธรรมะ” “กฎหมาย” และ “การเมือง” ในพระ

ธรรมศาสตรไทย    

 

ท่ีมาของอํานาจทางการเมือง 

 

กําเนิดกษัตริย 

สวนแรกของพระธรรมศาสตรไทยเปนนิทานปรัมปราเรื่องพระราชพงศาวดารสมเด็จ

พระเจามหาสมมติราช กลาววา  

ในปฐมกาลแรกเกิดโลกนั้น พรหมทั้งหลายหอมไอดิน (จึงจากพรหมโลก) ลงมากิน

ดินอันเปนอาหารทิพยที่มีรสอรอย ตอมาอาหารทิพยนั้นก็หมดรสอรอย รูปกายของพรหมท่ีเปน

ทิพยก็เสื่อมลง ตอมาก็บริโภคขาวสาลีเปนอาหาร จึงหมดความเปนพรหมกลายเปนมนุษยเพศ

ชายและหญิง อยูกินดวยกันเกิดลูกหลานสืบกันมา ต้ังกันเปนบานเรือนขึ้นมาในท่ีตางๆ  
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 กิร ด่ังจไดฟงมา ในปถมกัลปแรกต้ังแผนดินน้ัน มีกําแพงจักรวาฬ แลเฃาพระ

สุเมรุราช แลสัตะปะริภัณทะบรรพตทัง 7 ทวีปใหญ 4 ทวีปนอย 2,000 มหาสมุท 4 

แลไมใหญประจําที่ทัง 7 คือศิริศะพฤกษอันประจําในบุพวิเทหะ แลไมกระทุมประจํา

ในอะมระโคญานะ แลไมกรรมพฤกษประจําทวีปอุดรกาโร แลไมหวาประจําชมภู

ทวีป แลไมแคฝอยประจําในอสูระพิภพ แลไมงิ้วประจําทวีปสุบรรณราชพิภพ แลไม

ปาริกะชาติอยูในดาวดิงษาสวรรค แลในปถมกัลปเกีดกอบัวมีดอกหา บอกสัญญา

นิมิตร อันจะอุบัติแหงสม เดจพระพุทธิเจาทังหาพระองคอันจไดตรัสในพัทกัลปนิ้ แล

พรหมทังปวงหอมอายดินลงมากินพะสุธารศ ครั้นนานมาทิพยระสาหารก็อันตระธาน

ถอยรศ รูปทิพยที่ปรากฎิก็เสี่อมลงๆ มิไดคงโดยเพศวิไสยพรหม ครั้นนานมาก็บริโภค

ชาติษาลีเปนอาหาร สรรพะอันตระธานเสี่อมสิ้นศักดาเดชเพศพรหมก็หาย กลายเปน

เพศบุรุษเพศษัตรีบังเกีดมีฉรรทราคสองเสพยอัศธรรม เกีดบุตรนัดดาสืบสืบกันมา 

แลวจึ่งต้ังเปนคามเขตเคหาในที่สานุทิศประเทศตางตาง (พระธรรมสาตร 1.9)  

ขณะน้ัน พระโพธิสัตวไดมาเกิดเปนมหาบุรุษในตนภัทรกัลป (ยุคปจจุบันที่จะมี

พระพุทธเจามาบังเกิด) ขณะน้ันฝูงชนเกิดวิวาทกัน ไมมีใครดูแล จึ งประชุมกันต้ังมหาบุรุษผูนั้นขึ้น

เปนใหญมีพระนามวา พระเจามหาสมมุติราช (ผู)ประกอบดวยแกว 7 ประการ ไดปกครองทวีปทั้ง 

4 (พระธรรมสาตร 1.9) พระเจามหาสมมุติราชทรงมีพระราชโอรส 4 พระองค ไดครองราชยในทวีป

ทั้ง 4 ผูสืบเชื้อสายสุริยวงศตอๆ มากระจายกันออกไปอย างกวางขวางจนในที่สุดตางไมรูจักกัน 

กลายเปนประเทศตางๆ ที่พูดภาษาแตกตางกันไปมากมาย (พระธรรมสาตร 1.9-1.10) 

 ครั้งน้ันสมเดจพระบรมโพธิสัตวเจาไดมาบังเกีดเปนพระมหาบุรุษในตนพัทกลัป 

ครั้นอยูมาก็เกีดววาทแกกัน หาผูใดจบังคับบัญชามิได ฝูงชนทังหลายมาสะโมส ร

ประชุมพรอมกัน จึ่งต้ังสมเดจพระมหาบุรุษราชเจาขึ้นเปนอธิบดี มีพระนามกรชื่อวา

พระเจามหาสมมุติราช กอบไปดวยสัตะพิธรัตน 7 ปรการ ไดผานทวีปทัง 4  

 แลอยูมาเกีดพระราชกุมาร 4 พระองค แลเชษฐโอรสนั้นไดเสวยราช สมบัติใน

ชมภูทวีป แลพระราชกุมารองคหน่ึงเสวยราชสมบัติใ นอุดรกาโร แลพระราชกุมาร

องคหน่ึงไดเสวยราชสมบัติในอมรโคญาน แลพระราชกุมารองคหน่ึงนั้นเสวยราช

สมบัติในบุพวิเทหะ แลพระราชกุมารทัง 4 พระองคก็ยอมเหาะมาเฝาพระราชบิดา

ทุกๆ วัน 

 ครั้นนานมาพระราชบิดานั้นชิวงคต แลพระราชกุมารทัง 4 พระองคก็ตางองค 

ตางอยู ยอมมีไมตรี จิตรไปมาหากัน ครั้นนานมาๆ ตางองคตางนานไปนานมา ทาง
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พระราชไมตรสีําพันทญาติก็คอยขาดสูญไปตราบเทาทุกวันน้ิ 

 แลพระเชษฐาธิราชผูเสวยราชสมบัติในชมภูทวีปนั้นก็มีพระราชกุมารสิบพระ

องค แลในชมภูทวีปแบงเปนสิบเอ็ดสวนๆ หนึ่งพระองคอยู สิบส วนนั้นใหพระราช

โอรสอยูองคลสวน พระราชกุมารผูใหญนั้นเปนมหาอุปราช อยูจําเนียรนานมาพระ

ราชบิดาถึงชิวงคต พญาอุปราชก็ไดเสวยราชสมบัติแทนพระบิดานั้น แล พระราช

กุมารทัง 10 พระองคก็ไปมาหากันเปนนิจ ค รั้นนานมาพระราชกุมารทังปวงมิไดไป

มาหากันตางองคตางอยู แลอยูมาพระนัดดาพญ ามหาสมมุติราชทัง 10 พระองคมี

พระราชกุมารองคละสิบพระองคเลา แลเชษฐกุมารน้ันต้ังเปนอุปราช แลกุมารอันดัพ

นั้นก็แตงใหเสวยราชในประเทศตางๆ กัน ครั้นนานมาพระราชบิดาถึงชิวงคต แล

พญาอุปราชไดมุรธาภิเศกเอกะราชสมบัติแทนพระราชบิดา ก็ยังไปมาหากันเปนนิจ 

แลพระมหากระษัตรทังรอยเอ็ดพระองคนั้นเปนสําพันทญาติราชสุริวงษเดียวกัน ครั้น

นานมาตางองคตางทรงพระชะราภาพจะไปมาหาสูกันนั้นมิได ตางองคตางใชใหแต

มหาอํามาตไปมาจําทูลทางพระราชไมตรีสําพันทญาติ แลอํามาตผูใหญเคยใชไปมา

นั้นก็ถึงกาลทุพลภาพ เจ็ดวันจึ่งไปมาทีหนึ่ง ครั้ นอยูนานมาตอปหนึ่งจึ่งไปหนหนึ่ง 

ตราบเทาจนไปมาหากันมิได จึ่งพระราชบุตรแลพระราชนัดดาอันสืบมานั้นก็มิรู

วาเปนพระบวรญาติรวมราชสุริวงษเดียวกัน ตางองคตางอยูในประเทศน้ันๆ  

อะหนึ่งเครี่องศิริราชราชูประโภคก็ตางกัน วิไสยเพศภาษาก็ตางกัน ท้ังรอยเอ็ดพระ

องค จึ่งเปนรอยเอ็ดภาษาตราบเทาทุกวันนี้ 

 เมี่อแรกต้ังมหาสมมุติราชสุริวงษนั้น อายุศมแหงมนุษไ ดอะสงไขยหนึ่ง (พระ

ธรรมสาตร 1.9-11) 

นิทานปรัมปราการเกิดโลกและกษัตริยนี้นําเคาเรื่องมาจากอัคคัญสูตร ปาฏิกวรรค 

ทีฆนิกาย สุตตันตปฎก มีการแตงเติมตัดทอนตามความตองการ 1 โดยแยกความหมายที่แสดง

ออกมาไดวา  

                                                   
1 ในอัคคัญญสูตร กลาววา “ครั้งน้ันแล สัตวเหลานั้นจึงเขาไปหาสัตวที่ มีรูปงามกวา นาดู

กวา นาเลื่อมใสกวา มีศักด์ิใหญกวา แลวไดกลาวคําน้ันวา มาเถิดสัตวผูเจริญ ทานจงวากลาวผูที่

ควรวากลาวไดโดยชอบ จงติเตียนผูที่ควรติเตียนได จงขับไลผูที่ควรขับไลได สวนพวกเราจักใหสวน

แหงขาวสาลีแกทานดังนี้” (มหามกุฎราชวิทยาลัย, 2530, ล. 3, น. 160) ในพระธรรมสาตรได

เปลี่ยนจาก “สัตวที่มีรูปงามกวา นาดูกวา นาเลื่อมใสกวา มีศักด์ิใหญกวา ” เปน “สมเดจโพธิสัตว
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1. พระโพธิสัตวมาเปนมหาบุรุษ พระโพธิสัตวคือผูจะไดเปนพระพุทธเจา สวน มหา

บุรุษ (รูปบาลีคือ มหาปุริส) คือ บุรุษผูย่ิงใหญอันประกอบดวยมหาปุริสลักษณะ 32 ประการ ผูจะ

ไดเปนผูครองโลก หรือผูชวยโลกใหพนทุกข (Rhys Davis & Stede, 1993, p. 526) ในแงการเมือง

ก็จะเปนผูครองโลก ดังนั้นผูท่ีเปนกษัตริยจึงเปนพระโพธิสัตว และเปนมหาบุรุษผูจะไดเปนผูครอง

โลก (พระเจาจักรพรรดิราช) และผูชวยใหโลกพนทุกข (พระพุทธเจา) ดวย  

2. มหาบุรุษไดรับการแตงต้ังจากที่ประชุมใหเปนพระเจาสมมุติราช (ผูเปนใหญที่

ถูกสมมุติขึ้นมา) สมมุติ (ในภาษาบาลี) หมายถึง การเลือกโดยความเห็นชอบรวมกัน (Rhys 

David & Stede, 1993, p. 696) การเปนกษัตริยจึงเปนการคัดเลือกและแตงต้ังขึ้นมาดวยความ

เห็นชอบของที่ประชุมของคนสวนใหญ 

3. พระเจาสมมุติราชถูกแตงต้ังขึ้นมาใหดูแลฝูงชนมิใหวิวาทกัน ดังน้ัน กษัตริยจึงมี

หนาท่ีรักษาความสงบเรียบรอยเปนหลัก  

4. เชื้อสายของพระเจาสมมุติราชสืบตอกันมาเปนกษัตริยในประเทศตางๆ ดังนั้น

กษัตริยในประเทศตางๆ สืบเชื้อสายมาจากพระเจาสมมุติราช หมายถึง ผูท่ีเปนกษัตริยถือวา

สืบเนื่องมาจากพระเจาสมมุติราช จึงถือวาพระเจาสมมุติราชเปนปฐมกษัตริยดวย ดังน้ันผูที่เปน

กษัตริยจึงตองอางวาสืบเนื่องมาจากพระเจาสมมุติราช 

5. เชื้อสายของพระเจาสมมุติราชเปนสายสุริยวงศ และเรียกพระเจาสมมุติราชวา 

มหาสมมุติราชสุริยวงศ (มหาสมมุติราชสุริวงษ) (พระธรรมสาตร 1.11) สุริยวงศเปนราชวงศสําคัญ

ในอินเดียสมัยโบราณ ในคัมภีรเทวีภาควตะ สกันธะ (บท)ที่ 7 กลาวถึงกําเนิดของสุริยวงศจากพระ

วิษณุ ผูใหกําเนิดพระพรหมจากดอกบัวท่ีผุดจากพระนาภี (สะดือ, ทอง) ของพระองค พระพรหม

สรางบุตรทางวิญญาณของพระองคขึ้นมา 7 องค มหาฤาษีมรีจิเปนบุตรอ งคหนึ่งของพระพรหมซึ่ง

ใหกําเนิดประชาบดี (พระผูสราง) ขึ้นมาหลายองค ซึ่งเปนผูสรางทุกสิ่งในโลกทั้งที่มีชีวิตและไมมี

ชีวิต สุริยเทพจึงถูกสรางขึ้นมาโดยพระผูสรางองคหนึ่งชื่อวา กัศยปะ และพระเจาอิกษวากุ ผูเปน

หน่ึงในบุตร 9 องคของสุริยเทพไดเปนกษัตริย ซึ่งเปนตนวงศกษัตริยสายสุริยวงศ (Mani, 1993, 

pp. 772-773) และราชวงศอิกษวากุมีผูสืบเชื้อสายตอกันลงมาจนถึงพระรามและพระลักษณ 

                                                                                                                                                  

เจา” กับ “พระมหาบุรุษ” เพื่อเปลี่ยนคนธรรมดาใหเปนบุคคลที่มีคุณสมบัตพิเศษในพุทธศาสนา 

นอกจากน้ียังไมไดกลาวถึงการมอบขาวสาลีตอบแทนการทําหนาที่ แตเพิ่มแกว 7 ประการกับครอง

ทวีปทั้ง 4 ซึ่งเปนคุณสมบัติของพระเจาจักรพรรดิราช ตามความในจักกวัตติสูตร (มหามกุฎราช

วิทยาลัย, 2530, ล. 3, น. 100) 
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(Mani, 1993, pp. 316-317) นอกจากน้ีพระรามในศาสนาฮินดูยังถือวาเปนอวตารที่ 7 ของพระ

วิษณุ ที่ลงมาปราบ ราวณะ (ทศกัณฐ) และความชั่วรายเพื่อชวยนางสีดาและคนดีในโลก (Mani, 

1993, p. 631) ดังนั้นพระเจาสมมุติราชในพระธรรมศาสตรไทยจึงสืบเชื้อสายมาจากพระวิษณุ 

(ไทยมักจะเรียกวา พระนารายณ ) ลงมาจนถึงพระรามดวยสุริยวงศเดียวกัน และยังถือวาเปน

อวตารของพระวิษณุเชนเดียวกับพระรามไดอีกดวย ซึ่งหมายถึงมีหนาท่ีปราบคนพาล (ความชั่ว

ราย) อภิบาลคนดี (คุณงามความดี) อีกท้ังกําเนิดของพระเจาสมมุติราชก็ใชคําวา พงศาวดาร มา

จากคําวา พงศ + อวตาร หมายถึง เรื่องราวเชื้อสาย (พงศ มาจาก วงศ ) ของผูแบงภาคมาเกิด 

(อวตาร) ซึ่งก็คือกษัตริย 

นอกจากน้ีการกลาวถึงการสืบเชื้อสายออกมามากมายเปนภาษาตางๆ น้ัน เพื่อ

อธิบายวาสุริยวงศในชมพูทวีปทําไมจึงมาปรากฏอยูในสยามประเทศอันมีเชื้อสายและภาษาตาง

จากชนในชมพูทวีปอันเปนตนสุริวงศน้ัน ก็เพราะการสืบเนื่องขยายตัวแยกยายกันมาอยาง

ยาวนานจนมีขนบธรรมเนียมประเพณี เชื้อสาย และภาษา แตกตางกัน 

สรุปไดวา พระธรรมศาสตรไทยอางที่มาของอํานาจทางการเมือง หรือการเปน

กษัตริยอยู 2 สายคือ  

1. สายพุทธศาสนา ไดแก พระโพธิสัตว มหาบุรุษ และพระเจาสมมุติราช ซึ่งแสดง

ความชอบธรรมของกษัตริยท่ีถูกคัดเลือกดวยความยินยอมพรอมใจของราษฎรจากคุณสมบัติ

ความสามารถที่จะทําหนาที่รักษาความสงบเรียบรอยได  

2. สายศาสนาฮินดูไดแก สุริยวงศ ซึ่งเปนการสืบเชื้อสายมาจากพระวิษณุ และเปน

อวตารของพระวิษณุในรางของพระรามลงมาปราบความชั่วรักษาความดี ซึ่งแสดงความชอบธรรม

ของผูที่ขึ้นมาเปนกษัตริยจากการสืบเชื้อสายกษัตริยมาแตเดิม โดยมีฐานะเปนเทพเจาดวย 

นอกจากในนิทานปรัมปราเรื่องพระราชพงศาวดารสมเด็จพระเจามหาสมมติราชแลว 

ในตอนตนเรื่องของสาขาคดี ยังไดกลาวถึงการขึ้นมาเปนกษัตริยอีกดวยวา โบราณราชกษัตริยผูมี

บุญญาภินิหารสมภารบารมีเปนผูเปนใหญแหงประชากร สามารถปราบขาศึกไดหมดสิ้นแลว เปน

ผูบัญญัติพระราชกําหนดและบทพระอัยการ 

. . . เต อตฺถา  อันวาสาขคดีทังหลายด่ังพรรณนามานี้ โปราณราเชน อันบูราณราช

กระษัตร วรปุฺวนฺเตน มีบุญญาภินิหารสมภารบารมีเปนอธิบดีประชากรผจญ

ขาศึกเสรจแลว แลเปนอิศรภาพในบวรเสวตรฉัตร กอบประดวยศีลสัจวั ดฏะประฎีบัดิ

เปนอันดีมีสะติสัมปะชัญะแลพระวิจารณญาณ มีพระราชหฤไทยประสงคจะใหพระ

นครขอบเขตขันทเสมาในพระราชอาณาจักรจําเรีญศุขสถาพรเขษมสําราญ หิตต ฺถิ
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นา มีความปรารถนาจะใหเปนหิตานุหิตประโยชนทั่วทวยราษฎรทังปวง ปรกฺกเมน 

ทรงพระอุสาหะพิจารณาคํานึงตามคําภีรพระธรรมสาตร มาตฺราภิเธยฺเยน แลวมี

พระราชบัญหญัติดัดแปลงตกแตงต้ังเปนพระราชกําหนฎบทพระอายการไวโดย

มาตราเปนอันมากทุกทุกลําดับกระษัตรมาตราบเทาทุกวันนี้ . . . ( พระธรรมสาตร 

1.28) 

หมายความวา กษัตริยคือผูมีบุญอันมีอํานาจเหนือธรรมดา (อภินิหาร) และคุณ

ความดีที่บําเพ็ญมา (บารมี) ทีส่ะสมไว (สมภาร) ผูเปนใหญเหนือผูอ่ืนทั้งหมด และปราบคัตรู

ทั้งหมดไดแลว ดังนั้นที่มาของอํานาจทางการเมืองแหลงน้ีคือ 

3. สายจารีตประเพณีทองถ่ิน การอาศัยบุญที่มีอานุภาพและบารมีที่สั่งสมมา จน

สามารถใชกําลัง (ปราบ) ยึดอํานาจไดจนเปนใหญเหนือผูอ่ืนไดทั้งหมดก็ขึ้นเปนกษัตริยได เปนการ

อาศัยหลักกรรมของพุทธศาสนาอธิบายที่มาของอํานาจทางการเมืองโดยไมตองไดรับความ

เห็นชอบจากคนสวนใหญ และไมตองสืบเชื้อสายกษัตริยมาแตเดิม  

 

ท่ีมาของอํานาจทางกฎหมาย  

  

กําเนิดพระธรรมศาสตร 

ตอจากพระราชพงศาวดารสมเด็จพระเจามหาสมมติราชก็เปนนิทานปรัมปราเรื่อง

อุบัติเหตุแหงคัมภีรพระธรรมศาสตร ซึ่งกลาวถึงกําเนิดพระธรรมศาสตรไทยวา  

  ทาวมหาพรหมองคหนึ่งชื่อวา พรหมเทวะ จุติจากพรหมโลก ลงมาเกิดในตระกูลมหา

อํามาตยของพระเจามหาสมมุติราช เมื่อเติบโตมาอายุได 15 ปก็ไดทําการแทนบิดา ตอมาเห็น

มนษุยวิวาทกันเกิดความเสียหายมากมาย ปรารถนาจะใหพระเจาสมมุติราชต้ังอยูใน

ทศพิธราชธรรม จึงลาออกไปบําเพ็ญเพียรในปาหิมพานต ตอมาไดนางเทพคนธรรพกินรีคนหนึ่ง  มี

บุตรดวยกัน 2 คน คนพี่ชื่อ ภัทระ คนนองชื่อ มโนสาร ท้ังสองคนตางมีสติปญญาดี บิดามารดาให

บวชเปนฤาษี บําเพ็ญเพียรจนมีฤทธิ์ 

 ครั้งน้ันทาวมหาพรหมองคหนึ่ง ชื่อวาพรหมเทวะ จุติจากพรหมโลกย แลวลง

มาปะฏิสนธิกําเนีดในตระกูลมหาอํามาตยซึ่งเปนขาบาทสมเดจพระเจามหาสมมุติ

ราช ครั้นวัฒนาอายุศมสิบหาปก็ไดที่แทนบิดา นานมาเหน สัตวทังหลายไดความ

ทุกขยากลําบากดวยวิวาทกันบังเกีดความฉิบหายตางๆ มีปราถนาจะใหสมเดจพระ

เจาสมมุติราชต้ังอยูในทศพิธราชธรรมอันประเสรีฐ จึ่งถวายบังคมลาออกไปบวดเปน

ฤๅษีอยูหิมวันตประเทศใกลบรรพตรคูหา จําเรีญเมดตาภาวนา ไดอะภิญา 5 อรรฐ 
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สมาบัติ 8 บริโภคผลพฤกษาเปนอาหาร มีบริวารคือเทพกินรกินรี คนธรรพสุบรรณ

ปกษีวาสุกรีนาคามาบําเรอหพระดาบศดวยทิพยดุริยสังคีตเปนนิจกาล อยูมาวันหน่ึง

บังเกีดลมพยุะหาฝนใหญตกลงมา แลเทวบุตรเทวธิดากินรากินรีทังหลายตางคน  

ปลาศนาการหนีไปสิ้น แตนางเทพคนธัพกินรีคนหนึ่งเขามาใกลยังสํานักนิแหงพรหม

เทวะฤๅษีนั้น พระพรหมเทวะฤๅษีมีใจรักใครในนาง กินรเทพคนธัพนั้น จนมีครรภได

บุตรคนหน่ึงประกอบดวยรูปโฉมโนมพรรณอันงาม นามกรชื่อภัทธะระกมาร ครั้น

นานมานางกินรเทพคนธัพนั้นมีครรภบุตรคนหน่ึงอีกเลา นามกรชื่อวาเจามโนสาร

กุมาร บุตรทังสองนั้นยอมประกอบดวยสติปญา บิดามานดาวากลาวสั่งสอนใหบวด

เปนฤๅษี ก็บวดเจรีญ ฌานไดอะภิญา 5 อรรฐสมาบัติท้ัง 8 ประฏิบัติบิดามารดามา

ตราบเทาจนบิดามานดาทังสองกระทํากาลกิริยาตาย (พระธรรมสาตร 1.11-12) 

  อยูมาวันหนึ่ง พระภัทระดาบสนั้นก็เหาะไปคัดลอกคัมภีรเภทางคปกรณและอาคม

เวททั้งปวงท่ีขอบจักรวาล กลับมาแลวจึงพามโนสารนองชายนําคัมภีรที่ได มาไปถวายแดพระเจา

มหาสมมุติราช และละเพศฤาษีออกเปนราชปุโรหิตสั่งสอนพระเจามหาสมมุติราช มโนสาร

นองชายก็ละเพศฤาษีออกทําราชการดวย พระเจาสมมุติราชจึงต้ังใหมีหนาที่ตัดสินคดีความ  

 ครั้นอยูมาเพลาวันหนึ่ง พระภัทธะระดาบศนั้นก็เหาะไปยังขอบจักรวาฬ ไป

เขียนเอาอักษรอันเปนเภทางคประกรแลอาคมเวททั้งปวงไดแลว กลับมาภามะโนสาร

ดาบศผูนองชายไปยังสํานักนิสมเดจพระเจามหาสมมุติราช ถวายคําภีรเภทางค

ปรกรแลอาคมเวทน้ันไว สวนตัวภัทธะระดาบศก็ละเภทฤๅษีออกเปนราชปโรหิตสั่ง

สอนสมเดจพระเจามหาสมมุติราช ฝายมโนสาระดาบศก็ตามพี่ชายออกทําราชการ

ดวย จึ่งสมเดจพระเจามหาสมมุติราชต้ังมโนสารนั้นใหเปนใหญในที่บังคับบัญชากิจ

คดีมนุษทังปวง แลมโนสารอํามาตยบังคับเนื้อความทังปวงโดยยุติธรรม แลเทวดา  

ทังหลายก็ปรายสุวรรณรัชฏะเขาตอกดอกไมเปนเครี่องสการบูชาแกมะโนสารอํา

มาตยนั้น (พระธรรมสาตร 1.12) 

  อยูตอมามโนสารอํามาตยไดตัดสินคดีสวนแตงไมยุติธรรม คนทั้งหลายติเตียนวามี

อคติ 4 ประการ เทวดาก็ไมเคารพบูชาดังแตกอน จึงเกิดความละอาย หนีไปบวชเปนฤาษี และ

บําเพ็ญเพียรจนมีฤทธิ์ ดวยความคํานึงที่จะใหผูเปนพระมหากษัตริยกอปรดวยทศพิธราชธรรม จึง

เหาะไปจดจําคัมภีรพระธรรมสาตรที่กําแพงจักรวาล เปนภาษาบาลี มีพื้นที่ขนาดเทากายชางส าร 

กลับมาแตงเปนคัมภีรพระธรรมสาตร  ดวยเหตุฉะนั้น คัมภีรพระธรรมสาตรอันเปนหลักใหญแหง

ธรรม (สมุหบดีธรรม) จึงชื่อวา มโนสาร  
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 ครั้นอยูมาบุรุษสองคนกระทําไรแตงใกลกัน เมื่อปลูกแตงนั้นเอา ดินภูลเปนถนน

กลาง แตงก็เลิ้อยพาศพานขามถนนเขาติดเนี่องเปนอันเดียวกัน เมี่อเปนผลนั้นบุรุษ

ทังสองตางคนตางเกบแตง จึ่งเกีดวิวาทวาทาภากันมายังมะโนสาระอํามาตยให

บังคับคดีนั้น มะโนสาระอํามาตยจึ่งบังคับวา ไรแตงมีถนนกลาง แลแตงอยูในไรของ

ผูใดก็เปนของผูน้ัน มะโนสารอํามาตยบั งค้ับคดีไมเปนธรรม บุรุษผูหนึ่งมิเตมใจจึ่ง

เอาคดีไปกราบทูลแกพญาสมมุติราชๆ จึ่งใชอํามาตยผูหนึ่งไปพิจารณาตนแตงอัน

ขามถนนนั้น จึ่งอํามาตยผูนั้นเลีกตนแตงขึ้นดูไปตามปลายยอด จึ่งกลับเอายอดมา

ไวตามตน บุรุษทังสองก็สรรเสีรญสมเดจพระเจามหาสมมุติราชวาพระองคบั งคับ

บัญชาเปนธรรมแล แลมนุษทังหลายติฉินนินทามะโนสารอํามาตยวาถึ งแกอะคติ 4 

ปรการบังคับคดีมิเปนธรรม เทวดาจึ่งไมสการบูชาด่ังแตกอนนั้น ดวยมะโนสาร  

อํามาตยกอบปรดวยอกุศลจิตร มโนสารอํามาตยจึ่งดําหริวาเรานี้มีสันดานกอบปร

ดวยโมหาคติ ครั้นรําพึงด่ังนั้นก็สังเวศสหลดจิ ตรคิดอับประหยดอดสูแกหมูมนุษ 

ทังหลาย แลวหนีออกไปบ วดเปนฤๅษีจําเรีญภาวนาก็ไดอภิญา 5 อรรฐสมาบัดิ 8 รู

วารจิตรแหงมนุษทังปวง เหดุด่ังน้ัน มนุษทังปวงก็ยินดีดวยมะโนสารฤๅษีๆ มีความ

วิตกที่จะใหพระมหากระษัตรเจากอบปรดวยทศพิธราชธรรม 10 ปรการ จึ่งเหาะไป

ยังกําแพงจักรวาฬ เหนบาฬีคําภีรพระธรรมสาตรอันคําภีรภาพเปนลายลักษณอักษร

ปรากฎิอยูในกําแพงจักรวาฬมีปะริมณฑลท่ีเทากายคชสาร มะโนสารฤๅษีจึ่งกําหนด

บาฬีนั้นเเมนยําจําไดแลวกลับมาแตงเปนคําภีรพระธรรมสาตร 

 เหดุด่ังนั้น คําภีรพระธรรม สาตรน้ิเปนสมุหบดีธรรมชื่อมโนสาร (พระธรรมสาตร 

1.11-1.13) 

นิทานปรัมปราอํามาตยมโนสารน้ีนําเคาเรื่องมาจากพระธรรมศาสตรสายมอญพมา

แตมีการดัดแปลงเพิ่มเติม2 โดยแยกความหมายที่แสดงไดดังนี้  

1. ทาวมหาพรหมองคหนึ่งจุติจากพรหมโลกลงมาเกิดในตระกูลมหาอํามาตยของ

พระเจามหาสมมุติราช เห็นมนุษยวิวาทกันเกิดความเสียหายมากมา ย ปรารถนาจะใหพระเจา

สมมุติราชต้ังอยูในทศพิธราชธรรม จึงไปบําเพ็ญเพียรในปาหิมพานต ในจักรวาลพุทธศาสนาทาว

มหาพรหมอยูในพรหมโลกซึ่งเปนสถานที่ที่ผูบําเพ็ญเพียรสมาธิจนไดถึงฌานท่ี 4 มาเสวยผลบุญ

อยู เมื่อมาจุติหลังเสวยผลบุญแลวเปนมหาอํามาตยของพระเจามหาสมมุติ ราช และเปนผู

                                                   
2 เรื่องกรณีสวนแตงของพมา โปรดดู Richardson (1847, pp. 23-24) 
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ปรารถนาใหพระองคต้ังอยูในทศพิธราชธรรมจึงไปบําเพ็ญเพียรในปาหิมพานตเพื่อหาหนทางไมให

มนุษยขัดแยงกันจนเกิดความเสียหาย ทั้งนี้ ทาวพรหมโลกอยูในพรหมโลกชั้นรูปพรหม ซึ่งเปนภูมิ

ของผูบรรลุธรรมขั้นสูงรองมาจากขั้นสูงสุดคืออรูปพรหม แสดงถึงจุดกําเนิ ดจากผูมีธรรมขั้นสูงใน

พุทธศาสนา 

2. ฤาษีมหาอํามาตยมีบุตรกับนางเทพคนธรรพกินรีดวยกัน 2 คน คนพี่ชื่อ ภัทระ คน

นองชื่อ มโนสาร ท้ังสองคนตางมีสติปญญาดี บิดามารดาใหบวชเปนฤาษี บําเพ็ญเพียรจนมีฤทธิ์  

สําหรับ “ภัทระ” นั้นในภาควตะปุราณะ สกันธะ (บท)ที่ 4 เปนบุตรของนางศะตะรูปา 

บุตรีผูหนึ่งของพระสวายัมภูวะมะนุ (Mani, 1993, p. 108) ในคัมภีรมนูธรรมศาสตรของฮินดู พระ

สวายัมภู (ผูมีอยูดวยตนเอง) เปนพระมนู (มะน)ุ องคแรกที่พระพรหมสรางขึ้นมา (สวายัมภูวะ 

มะน)ุ  เปนผูสรางจักรวาลและทุกสิ่งขึ้นมา รวมทั้งวรรณะท้ัง 4 และพระธรรมศาสตรที่วรรณะทั้ง 4 

ตองปฏิบัติตาม (ปภัสสร, 2539, น. 15, 47; Mani, 1993, p. 483)  

สวน “มโนสาร” เปนการเลียนแบบคําวา “มน”ู ดังไดกลาวมาแลววา “มน”ู ในภาษา

สันสกฤตเปน มะนุ มาจากรากคําวา มนฺ แปลวา คิด เติมปจจัย อุ แปลวา การคิด ปญญา ความ

ฉลาด และ สิ่งมีชีวิตท่ีคิด ซึ่งก็คือ มนุษย (Monier-Williams, 1993, p. 784) คําวา “มโนสาร” ใน

ภาษาบาลี มาจาก “มะโน” มีรากศัพทมาจาก มนฺ แปลวา คิด เชนเดียวกับภาษาสันสกฤต เติม

ปจจัย โอ แปลวา ใจ (Rhys Davis & Stede, 1993, p. 520) กับคําวา “สาระ” แปลวา สาระสําคัญ 

(Rhys Davis & Stede, 1993, p. 705) รวมแลวก็คือ สาระสําคัญของใจ ซึ่งก็หมายถึง ภูมิปญญา 

ความเฉลียวฉลาด อันเปนสาระที่สําคัญที่สุดของมนุษย เชนเดียวกับความหมายของคําวา “มนู” 

ดังนั้น มโนสาร จึงหมายถึง ผูมีภูมิปญญาความเฉลียวฉลาดอันเปนแบบอยางของมนุษย 

เชนเดียวกับพระมนู      

เมื่อ ภัทระ กับ มโนสาร เปนพี่นองกัน ภัทระเปนพี่ มโนสารเปนนอง ก็หมายความวา 

มโนสารก็มีเชื้อสายสืบเนื่องไปถึงพระสวยัมภู เชนเดียวกับพระมนูในพระมนูธรรมศาสตร  

3. พระภัทระดาบสเหาะไปคัดลอกคัมภีรเภทางคปกรณและอาคมเวทท้ังปวงท่ีขอบ

จักรวาล ไป ถวายแดพระเจามหาสมมุติราช และละเพศฤาษีออกเปนราชปุโรหิตสั่งสอนพระเจา

มหาสมมุติราช  

คัมภีรเภทางคปกรณนั้นหมายถึง เวทางคปกรณ ไดแก ศาสตรประกอบ (อังคะ) 

ตางๆ ของพระเวท (เวทางคะ = เวทะ + อังคะ) ที่เรียนรูเพื่อความเขาใจพระเวทและปฏิบัติตาม

พิธีกรรมในพระเวทไดอยางถูกตอง ไดแก ปกรณ (คัมภีร) 6 เรื่องคือ (1) คัมภีรศิกษา วาดวยการ

ออกเสียงคําท่ีถูกตอง (2) คัมภีรฉันทะ วาดวยฉันทลักษณในการประพันธ (3) คัมภีรไวยากรณ วา
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ดวยกฎเกณฑการใชภาษาสันสกฤต (4) คัมภีรนิรุกตะ วาดวยความหมายของคําที่ถูกตอง (5) 

คัมภีรชโยติศ วาดวยโหราศาสตรเพื่อกําหนดเวลาที่เหมาะสมในการประกอบพิธี (6) คัมภีรกัลปะ 

วาดวยการประกอบพิธีกรรมตามพระเวท (Monier-Williams, 1993, p. 1016) 

คัมภีรอาคมเวท ไดแก ความรู (เวทะ) ตามประเพณีที่ตกทอดมา (อาคะมะ) ซึ่งอยู

นอกความรูท่ีสืบทอดมาจากพระเวทโดยตรง แตก็ถือวาสืบเนื่องมาจากพระเวท และมีความสําคัญ

ทัดเทียมกับพระเวท แบงออกเปน 3 กลุม (ตามนิกาย) คือ ไวษณวะ ไศวะ และศักตะ ทุกกลุมมี

เนื้อหาประกอบดวย ฌานะ (ความรูที่นําไปสูการปลดปลอย), โยคะ (การทําสมาธิ), กฤตยะ (การ

กระทําตางๆ เชน การสรางวิหาร เทวรู ป ฯลฯ ), และ จรรยะ (การปฏิบัติตางๆ เชน วิธีการบูชา

ประจําวัน ในเทศกาล ฯลฯ) (Datta, 1987, p. 94) 

คัมภีรเวทางคปรกณกับคัมภีรอาคมเวทประกอบกันเปนองคความรูของศาสนาฮินดู

ที่สมบูรณท้ังภาคทฤษฎีและปฏิบัติซึ่งผูท่ีเปนฮินดูที่แทจริงจะขาดมิได และตางก็มาจากขอ บ

จักรวาล หมายถึงเปนความรูศักด์ิสิทธิ์ท่ีเกิดจากการเปดเผยของพระเจา (ศรุติ) ดังนั้นเมื่อพระ 

ภัทระดาบสมาเปนราชปุโรหิตถวายความรูเหลานี้แดพระเจามหาสมมุติราช ก็แสดงวาพระเจามหา

สมมุติราชทรงความรูในพระเวททั้งสิ้น 

4. มโนสารก็ไดละเพศฤาษีออกทําราชการพรอมกับพี่ชาย ไดเปนอํามาตยมีหนาท่ี

ตัดสินคดีความ แตไดตัดสินคดีสวนแตงไมยุติธรรม คนทั้งหลายติเตียนวามีอคติ 4 ประการ เทวดา

ก็ไมเคารพบูชาดังแตกอน จึงเกิดความละอาย หนีไปบวชเปนฤาษี และบําเพ็ญเพียรจนมีฤทธิ์ ดวย

ความคํานึงที่จะใหผูเปนพระมหากษัตริยกอปรดวยทศพิธราชธรรม จึงเหาะไปจดจําคัมภีรพระ

ธรรมศาสตรที่กําแพงจักรวาล เปนภาษาบาลี มีพื้นที่ขนาดเทากายชางสาร กลับมาแตงเปนคัมภีร

พระธรรมศาสตร  ดวยเหตุฉะนั้น คัมภีรพระธรรมศาสตรอันเปนหลักใหญแหงธรรม จึงชื่อวา 

มโนสาร  

มโนสารอํามาตยไปนําพระธรรมศาสตรเปนภาษาบาลีมาจากกําแพงจักรวาล ทั้ง

ภาษาบาลีและกําแพงจักรวาลลวนแสดงถึงความศักด์ิสิทธิ์ของพระธรรมศาสตรไทย  

ภาษาบาลีเนนความหมายทางศาสนาพุทธวามีศักด์ิสิทธิ์เทากับพระไตรปฎกที่เขียน

ดวยภาษาบาลี  

กําแพงจักรวาลเนนความหมายเปนกฎระเบียบธรรมชาติแหงจักรวาล และยัง

หมายความวาพระธรรมศาสตรนั้นมีอยูแลวในจักรวาล ไมใชสิ่งท่ีมนุษยสรางขึ้น ดังน้ันมนุษยไม

อาจแกไขได และตองปฏิบัติตาม 
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คัมภีรพระธรรมศาสตรไทยเปนหลักแหงธรรมและมีชี่อวา มโนสาร นั้นเปนความ

พยายามที่จะสรางความหมายวาเปนศาสตร หรือหลักใหญแหงธรรมะ และมีชื่อวา มโนสาร

ธรรมศาสตร ใหเหมือนกับชื่อพระมนูธรรมศาสตร 

สรุปไดวา ท่ีมาของอํานาจทางกฎหมายของพระธรรมศาสตรไทยมี 2 แหลง คือ  

1. กฎระเบียบของจักรวาลอันศักด์ิสิทธิ์ที่มาจากกําแพงจักรวาล ซึ่งเปนแหลงที่มา

เดียวกันกับพระเวทของศาสนาฮินดู แตไดปฏิเสธวาไมใชเปนอันเดี ยวกับของฮินดู เพราะแมความรู

จากพระเวทท้ังหมด (เวทางคปกรณและอาคมเวท) ก็ยังไมอาจชวยใหพระเจาสมมุติราชอํานวย

ความยุติธรรมใหกับราษฎรได จึงตองไปเอาพระธรรมศาสตรมาจากกําแพงจักรวาลอีกตางหาก 

2. พระไตรปฎกในศาสนาพุทธ ดวยพระธรรมศาสตรอยูในรูปภาษาบาลีอันเปน

ภาษาศักด์ิสิทธิ์ท่ีจารึกพระไตรปฎกไว จนมีคําเรียกพระไตรปฎกวา พระบาลี และมโนสารตองการ

ใหพระเจาสมมุติราชต้ังอยูในทศพิธราชธรรม (ธรรมะแหงกษัตริย 10 ประการของพุทธศาสนา) จึง

ไดไปนําเอาพระธรรมศาสตรท่ีเปนภาษาบาลีมา และมโนสารเองก็สืบเชื้อสายมาจากทาว

มหาพรหม ผูสถิตอยู ณ พรหมโลก ตามจักรวาลวิทยาของพุทธศาสนา อีกทั้งชื่อ มโนสาร เองก็

หลีกเลี่ยงที่จะใชชื่อพระมนู (เหมือนกับที่มอญใช) แตใชคําที่มีความหมายเหมือนกันแทน เพื่อ

ปฏิเสธความเก่ียวพันกับพระมนูธรรมศาสตรที่เปนของศาสนาฮินดูโดยตรง แตเก่ียวพันกันโดยออม

คือเปนกฎหมายที่ศักด์ิสิทธิ์เหมือนกันแตเปนของศาสนาพุทธ 

 

ความสัมพันธระหวางอํานาจทางการเมืองและอํานาจทางกฎหมาย 

 

อํานาจทางกฎหมายผูกพันกับอํานาจทางการเมืองท่ีมีธรรมะ 

หลังจากนําพระธรรมศาสตรมาถวายพระเจามหาสมมุติราชแลว มโนสารฤาษีก็ สั่ง

สอนพระเจามหาสมมุติราช ใหต้ังอยู ในราชธรรม 10 ประการ รักษาศีล 5 เปนปรกติ รักษาศีล 8 

เปนอุโบสถศีล เมตตากรุณาแกสัตวทั้งปวง ทรงอุตสาหะคํานึงถึงคัมภีรพระธรรมศาสตรอยูเสมอ 

(พระธรรมสาตร 1.13) แสดงวา กษัตริยตองประพฤติทศพิธราชธรรม อันเปนธรรมะของกษัตริย 

แลวยังตองรักษาศีลท้ังหลายในฐานะที่เปนอุบาสกผูเปนพุทธมามกะที่เครงครัด มีเมตตากรุณาตอ

สรรพสัตวในปกครอง ซึ่งมีลักษณะเปน ธรรมราชา หรือกษัตริยผูทรงธรรม ตามคติของพุทธศาสนา 

และตองคํานึงถึงพระธรรมศาสตร (กฎหมาย) อยูเสมอ หมายความวา ตองปฏิบัติตามกฎหมาย

อยางเครงครัดดวย 
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ใชอํานาจทางกฎหมายเพ่ือบรรลุผลใหแกอํานาจทางการเมือง  

ตอจากนั้นยังใหพระเจาสมมุติราชทรงประพฤติธรรม 4 ประการ (พระธรรมสาตร 

1.13-14) คือ  

1. “พิจารณาซึ่งความชอบ ความผิด แหงผูกระทํา ใหเปนประโยชน และมิไดเปน

ประโยชนแกพระองค” หมายถึง ใหพิจารณาวาผูใดทําคุณความดีที่ เปนประโยชนแกกษัตริย ผูใด

ทําความชอบเพื่อตน ไมมีประโยชนแกแผนดิน   

2. “ทะนุบํารุงซึ่งบุคคลผูมีศีลสัจ” หมายถึง สนับสนุนคนดีมีศีลธรรม ถือความสัตย  

3. “ประมูลมาซึ่งพระราชทรัพยโดยยุติธรรม” หมายถึง การไดพระราชทรัพยมาโดย

การตอบแทนที่เหมาะสม ไมใหใชอํานาจ ยึดเอามาโดยไมใหคาตอบแทน ขอน้ีเปนการคํานึงถึง

คุณคาของราษฎร แมกษัตริยจะเปนเจาของทุกสิ่งทุกอยางในแผนดิน แตสิ่งที่ราษฎรไดเสียกําลัง

ลงแรงกายแรงใจไป ถากษัตริยตองการนํามาใชประโยชน ตองตอบแทนราษฎรใหสมกับท่ีไดลงทุน

ไปดวย  

4. “รักษาพระนครราชสีมาใหสุขเกษมโดยยุติธรรม” หมายถึง ดูแลบานเมืองใหมี

ความสุขดวยความยุติธรรม 

ทั้ง 4 ขอนี้เปนการกําหนดหนาที่ของกษัตริย ซึ่งมีลักษณะเปนท้ังขอแนะนํา (ขอ 1, 2) 

ขอหามหรือขอจํากัดแหงอํานาจ (ขอ 3) และเปาหมาย (ขอ 4) คือ การใชอํานาจทางการเมืองให

บรรลุผล (ความสุขของราษฎร) ดวยอํานาจทางกฎหมาย (ความยุติธรรม) 

การใชอํานาจทางกฎหมายของกษัตริยโดยตรง   

ถัดมายังใหพระเจาสมมุติราชทรงประพฤติราชกิจตามประเพณี ซึ่งเปนพระจริยวัตร

ประจําวันวาเวลาใดทรงประกอบพระราชกิจอันใดตลอดท้ังวัน (พระธรรมสาตร 1.14) ที่นาสนใจ

คือ มัชฌิมยาม (22-1 น.) อันเปนเวลากอนทรงบรรทม ก็ทรงศึกษาจารีตประเพณีเรื่องความ

ยุติธรรม และเวลากลางวัน เสด็จไปยังศาลวินิจฉัยคดีความ พรอมดวยหมูมุขมนตรีกวีราชปุโรหิต

โหราจารยผูอยูในศีลสัจ ดํารงพระทัยฟงอรรถคดีซึ่ง กระลาการ (ตุลาการ) พิจารณาโดยใชความ

ยุติธรรมเปนแวนแกว คัมภีรพระธรรมศาสตรเปนพระเนตร ดูเทศกาลบานเมือง  (ความเหมาะสม

กับกาลสมัย) โดยสมควรแลวจึงเอาพระกรเบ้ืองขวา คือพระสติสัมปชัญญะ ทรงพระขรรคแกวคือ

พระวิจารณปญญา วินิจฉัยตัดขอคดีอาณาประชาราษฎรท้ังปวงโดยยุติธรรม  (พระธรรมสาตร 

1.13-14) แสดงวาในการวินิจฉัยคดีความตองใชทั้งความยุติธรรม, ตัวบทกฎหมาย (พระ

ธรรมศาสตร), ความเหมาสมกับกาลสมัย (เทศกาลบานเมือง), สติ (พระสติสัมปชัญญะ) และ 

ปญญา (วิจารณปญญา) 
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การใชอํานาจทางการเมืองออกกฎหมาย 

หลังจากกลาวถึงลักษณะตุลาการและมูลคดีทั้ง 39 ประการรวมท้ังสาขาคดีแลว ได

กลาวถึงกษัตริยท่ีจะตรากฎหมายตามสาขาคดี อันไดแก ลักษณะ พระราชกําหนด บทพระอัยการ 

และพระราชบัญญัติ วา เปนอิสรภาพในบวรเศวตฉัตร กอปรดวยศีลสั ตยวัตรปฏิบัติเปนอันดี มี

สติสัมปชัญญะและพระวิจารณญาณ มีพระราชหฤทัยประสงคจะใหพระนครขอบเขตขัณฑสีมาใน

พระราชอาณาจักร จําเริญสุ ขสถาพรเกษมสําราญ มีความปรารถนาจะใหเปนหิตานุหิตประโยชน

ทั่วทวยราษฎรทั้งปวง ทรงพระอุสาหะพิจารณาคํานึงตามคัมภีรพระธรรมศาสตร แลวมี

พระราชบัญญัติ ดัดแปลงตกแตงต้ังเปนพระราชกําหนดบทพระอัยการไวโดยมาตราเปนอันมากทุก

ทุกลําดับกษัตริยมาตราบเทาทุกวันนี้ (พระธรรมสาตร 1.28) แสดงวา กษัตริยมีอํานาจในการออก

กฎหมายตามหัวขอมูลคดีทั้ง 39 ประการออกมาเปนสาขาคดีตางๆ เพื่อความสงบสุขของราษฎร

ไดโดยไมจํากัด ดวยเหตุนี้พระธรรมศาสตรไทยจึงมีเฉพาะหัวขอหมวดของกฎหมายทั้งหมด แลว

แยกสาขาคดีตางๆ ออกจากตัวพระธรรมศาสตรออกเปนพระไอยกา รลักษณะตางๆ ท่ีอางตาม

หัวขอหมวดในพระธรรมศาสตรแตละขอ เน่ืองจากสาขาคดีจะตองขยายตัวออกไปอีกมาก แตพระ

ธรรมศาสตรจะไมมีการเปลี่ยนแปลง 

กษัตริยใชอํานาจทางกฎหมายผานผูพิพากษาตุลาการ  

พระธรรมศาสตรไทยกําหนดลักษณะผูจะเปนผูพิพากษาตุลาการวาจะตองไมมีอคติ 

4 ประการคือ รัก โกรธ กลัว และหลง ในการพิจารณาคดีความ (พระธรรมสาตร 1.15) แลวแสดง

เหตุ (หลัก) แหงตุลาการ (กระลาการ) ในการทําหนาที่ 24 ประการ และมูลคดีแหงผูพิพากษาและ

ตุลาการ (กระลาการ) อีก 10 ประการ ซึ่งประกอบดวยขั้นตอนตางๆ ของกระบวนการยุติธรรม

ทั้งหมด (พระธรรมสาตร 1.19-24) ในตอนทายของพระธรรมศาสตรไทยตอจากเรื่องสาขาคดี 

กลาวถึงผูพิพากษาและตุลาการผูจะทําหนาที่ตัดสินคดีความแทนกษัตริยวา เปน แวนแกวอันวิเศษ

ฉลองพระเนตรพระมหากษัตริย และใหต้ังตนไวใหพระองควางพระทัยตางพระเนตรพระกรรณ 

ไมใหมีอคติ 4 ประการ อุตสาหะหมั่นเพียรศึกษาไตถามใหเขาใจในพระธรรมศาสตรอยางถองแท 

แมนยําในตัวบทกฎหมาย ใหมีความซื่อสัตยและเปนพุทธมามกะท่ีเครงครัด  มีจิตเมตตานําหนา

ตอสัตวทั้งปวง และมีกตัญุตาสวามิภักด์ิ จงรักในพระมหากษั ตริยซึ่งเปนจาวแหงตน สนอง

คุณทานดวยการตัดสินคดีความของราษฎรใหบานเมืองมีแตความสงบสุข (พระธรรมสาตร 1.29-

31) แสดงถึงการใชอํานาจทางกฎหมายของกษัตริยผานผูพิพากษาตุลาการ 

สรุปความสัมพันธระหวางอํานาจทางการเมืองกับอํานาจทางกฎหมายไดวา  

1. การใชอํานาจทางกฎหมายอยูภายใตการใชอํานาจทางการเมืองที่มีธรรมะ โดย

กษัตริยผูประพฤติธรรม และรักษากฎหมายอยางเครงครัด 
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2. การใชอํานาจทางกฎหมายเปนการสนองเปาหมายของอํานาจทางการเมือง เพื่อ

ความสงบสุขของราษฎร 

3. ผูมีอํานาจทางการเมืองสามารถใชอํานาจทางกฎหมายตัดสินคดีความไดโดยตรง 

โดยคํานึงถึงความยุติธรรม ตัวบทกฎหมาย ความเหมาสมกับกาลสมัย สติ และปญญา 

4. ผูมีอํานาจทางการเมืองออกกฎหมายไดภายใตขอจํากัด ตามหมวดหมูที่กําหนด

ไวในพระธรรมศาสตรเทาน้ัน แตสามารถตรากฎหมายท่ีสอดคลองกับหมวดหมูนั้นเพื่อประโยชน

สุขของราษฎรไดไมจํากัด 

5. ผูมีอํานาจทางการเมืองใชอํานาจทางกฎหมายผานผูพิพากษาตุลาการ โดยผูทํา

หนาที่แทนกษัตริยจะตองไมมีอคติ 4 ประการคือ รัก โกรธ กลัว และหลง ในการพิจารณาคดีความ 

มีความซื่อสัตย มีธรรมะ และตองขยันหมั่นเพียรศึกษาทําความเขาใจกฎหมายใหถองแท แมนยํา 

เพื่อสนองคุณกษัตริยดวยความจงรักภักดี ใหราษฎรมีแตความสงบสุข 

 

แนวคิด “ธรรม” “กฎหมาย” และ “การเมือง” ในพระธรรมศาสตรไทย  

 

พระธรรมศาสตรไทยแสดงแหลงที่มาวาเปนกฎระเบียบของจักรวาลอันศักด์ิสิทธิ์ที่มา

จากกําแพงจักรวาล ซึ่งเปนแหลงที่มาเดียวกันกับพระเวทของศาสนาฮินดู แตไดปฏิเสธวาไมใชเปน

อันเดียวกับของฮินดู เพราะแสดงตัวว าเปนภาษาบาลีเชนเดียวกับพระไตรปฎก ดังน้ัน “ธรรมะ” ที่

เปนกฎระเบียบของจักรวาลจึงเปนไปตามกฎธรรมชาติในพุทธศาสนา ซึ่งที่สําคัญที่สุดก็คือ หลัก

กรรม  

ฉะนั้นพระธรรมศาสตรไทยจึงใชแนวคิด “ธรรมะ” ตามพระธรรมศาสตรมอญที่นับถือ

พุทธศาสนาเชนเดียวกัน คือ  

1. ยังคงความหมายกฎของจักรวาลท่ีศักด์ิสิทธิ์ของศาสนาฮินดูไว แตปฏิเสธอยาง

ชัดเจนวาไมใชของศาสนาฮินดู เพียงแตเชื่อมโยงวามาจากแหลงที่ศักด์ิสิทธิ์เชนเดียวกัน ท่ีมนุษย

ไมไดทําขึ้นมาเอง  

2. กฎระเบียบของจักรวาลนั้นหมายถึงหลักกฎแหงกรรมในพุทธศาสนา อันเปน

หลักการที่มีอยูแลวในธรรมชาติ แตไมมีจุดมุงหมายท่ีจะนํามาบังคับใชในวัตถุประสงคทางศาสนา

โดยตรง  
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3. ความหมาย “หนาที่” ของทุกคนในสังคมของศาสนาฮินดู ถูกลดลงมาเปน “ความ

ยุติธรรม” ซึ่งเปนหนาที่เฉพาะของกษัตริยเพื่อความสงบสุขของราษฎร โดยกษัตริยผูปฏิบัติธรรม 

หรือธรรมราชา 

แนวคิด “กฎหมาย” ในพระธรรมศาสตรไทย 

จากแนวคิด “ธรรมะ” ที่หมายถึง หลักกรรม และ ความยุติธรรม ทําใหแนวคิด 

“กฎหมาย” ในพระธรรมศาสตรไทย คือ 

1. การอํานวยความยุติธรรมเปนการปฏิบัติหนาที่ของกษัตริย เพื่อความสงบสุขของ

สังคมอันเปนเปาหมายทางการเมือง ไมใชทางศาสนา  

2. การใชกฎหมายตองมีศีลธรรมกํากับ โดยกษัตริยผูใชกฎหมายตองปฏิบัติธรรม

และใชกฎหมายโดยเครงครัด หมายถึง การใชกฎหมายโดยผูมีศีลธรรมจรรยากํากับ  

3. การใชอํานาจทางกฎหมายตัดสินคดีความตองพิจารณาถึงความยุติธรรม ตัวบท

กฎหมาย ความเหมาสมกับกาลสมัย สติ และปญญา หมายถึง ตองใชสติปญญาพิจารณาความ

ยุติธรรมของกฎหมายใหเหมาะสมกับยุคสมัย แสดงวา กฎหมายตองปรับตัวใหทันกับสถานการณ

ของยุคสมัยที่เปลี่ยนแปลงไป 

4. การออกกฎหมายอยูภายใตขอจํากัด ตามหมวดหมูหลักการที่กําหนดไวลวงหนา

เทานั้น แตสามารถตรากฎหมายท่ีสอดคลองกับหม วดหมูหลักการท่ีกําหนดไวลวงหนาน้ันเพื่อ

ประโยชนสุขของราษฎรไดโดยไมจํากัด หมายถึง การออกกฎหมายตองไมขัดกับหลักการท่ีวางไว

ลวงหนาแลว 

5. ผูใชอํานาจทางกฎหมายแทนผูมีอํานาจทางการเมือง ซึ่งไดแกผูพิพากษาตุลาการ 

จะตองไมมีอคติ 4 ประการคือ รัก โกรธ กลัว แ ละหลง ในการพิจารณาคดีความ มีความซื่อสัตย มี

ธรรมะ หมายถึง ตองเปนผูมีศีลธรรมจรรยาท่ีดี และตองมั่นศึกษาแสวงหาความรูเพื่อความเขาใจ

กฎหมายอยางถองแทและแมนยํา เพื่อสนองเปาหมายทางการเมือง และตองใชธรรมะกํากับใน

การใชกฎหมายเชนเดียวกับผูมีอํานาจทางการเมือง 

แนวคิด “การเมือง” ในพระธรรมศาสตรไทย 

1. ที่มาของอํานาจทางการเมือง 

 1.1 ความยินยอมพรอมใจกันของราษฎร โดยเลือกแตงต้ังผูใชอํานาจทาง

การเมืองจากคุณสมบัติความสามารถที่จะทําหนาที่รักษาความสงบเรียบรอยได  

 1.2 การสืบเชื้อสายของผูที่เคยขึ้นมามีอํานาจทางการเมืองมาแตเดิม 
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 1.3 การใชกําลังยึดอํานาจทางการเมืองมาไดจนเปนใหญเหนือผูอ่ืนโดยอาศัย

บุญและบารมีที่สั่งสมมา ไมตองอาศัยความเห็นชอบจากคนสวนใหญ และไมตองสืบเชื้อสาย

กษัตริยมาแตเดิม  

2. เปาหมายของอํานาจทางการเมือง คือ ความสงบเรียบรอยของบานเมืองและ

ความสุขของราษฎร 

3. การใชอํานาจทางการเมืองเพื่อสนองเปาหมายทางการเมืองกระทําไดโดย 

 3.1 ดวยความยุติธรรม และมีศีลธรรมเปนเครื่องกํากับ หมายถึง มีหลักธรรม

ทางพุทธศาสนาเปนเครื่องแนะแนวทาง 

 3.2 อาศัยกฎหมายเปนเครื่องมือในการบรรลุเปาหมายทางการเมืองเปนหลัก 

 3.3 การใชอํานาจทางการเมืองในดานการใชอํานาจทางกฎหมายน้ัน  

 3.3.1 ผูมีอํานาจสามารถกระทําไดโดยตรง หรือโดยใหบุคคลอ่ืนเปน

ผูใชอํานาจแทน 

 3.3.2 ผูมีอํานาจสามารถออกกฎหมาย ซึ่งเปนการใชอํานาจทาง

กฎหมายนั้น ตองยึดถือแนวทางหลักการที่กําหนดไวแลว 

 3.3.3 การใชกฎหมายนั้นตองพิจารณาใหเหมาะสมกับสภาพการณของ

สังคมที่เปลี่ยนแปลงไปอยูเสมอ 

 

แนวคิด “ธรรมะ” ในพุทธศาสนา 

 

การใชอํานาจทางการเมืองและอํานาจทางกฎหมายในพระธรรมศาสตรไทยตองมี

ศีลธรรมมากํากับ และอางแหลงที่มาจากหลักการ “ธรรมะ” ของพุทธศาสนา ทั้งจากการไดอํานาจ

ทางการเมือง ท้ังจากพระเจ ามหาสมมุติราชกับกษัตริยผูประพฤติธรรม หรือธรรมราชา รวมท้ังการ

อาศัยบุญบารมีในการยึดอํานาจ และอํานาจทางกฎหมายจากกฎของจักรวาล ซึ่งหมายถึงหลัก

กรรม ดังน้ันจึงควรจะพิจารณา “ธรรมะ” ของพุทธศาสนาที่เปนหลักการของอํานาจทางการเมือง

และกฎหมายในพระธรรมศาสตรไทย ดังน้ี 

“ธรรมะ” ของพุทธศาสนานั้นเรียกวา พุทธธรรม ซึ่งแยกออกเปน 2 สวนคือ สัจธรรม 

กับ จริยธรรม (พระพรหมคุณาภรณ (ป. อ. ปยุตฺโต), 2549, น. 10) 
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1. สัจธรรมเปนสวนแสดงสภาวะหรือรูปลักษณะตัวจริง หมายถึง คําสอนเก่ียวกับ

สภาวะของสิ่งท้ังหลาย หรือธรรมชาติและความเปนไปโดยธรรม ดาของสิ่งทั้งหลาย หรือกฎ

ธรรมชาติน่ันเอง  

2. จริยธรรมเปนฝายขอประพฤติปฏิบัติทั้งหมด หมายถึง การถือเอาประโยชนจาก

คามรูความเขาใจในตัวสภาพและและความเปนไปของสิ่งทั้งหลาย หรือการรูกฎธรรมชาติแลว

นํามาใชในทางที่เปนประโยชน   

ดังนั้น “ธรรมะ” ในพุทธศาสนาจึงมี 2 ความหมาย คือ สัจธรรม หรือกฎธรรมชาติ 

จริยธรรม หรือการปฏิบัติโดยอาศัยความรูในกฎธรรมชาติน้ัน 

“ธรรมะ” ในฐานะกฎธรรมชาติ 

พุทธศาสนาสอนหลักความจริงวา สิ่งทั้งหลายทั้งปวง ไมวาจะเปนคนสัตว หรือ

สิ่งของ เปนรูปธรรม หรือนามธรรม เปนวัตถุ หรือเปนเรื่องจิตใจ ไม วาชีวิตหรือโลกที่แวดลอมอยูก็

ตามทั้งหมดลวนเปนไปตามธรรมดาแหงเหตุปจจัย ซึ่งเรียกกันวา กฎธรรมชาติ เรียกในภาษาบาลี

วา นิยาม แปลวา กําหนดอันแนนอน ทํานองหรือแนวทางที่แนนอน หรือความเปนไปอันมีระเบียบ

แนนอน เพราะปรากฎใหเห็นวา เมื่อมีเหตุปจจัยอยางนั้นๆ แลว ก็จะมีความเปนไปอยางนั้นๆ 

แนนอน ซึ่งมีอยู 5 อยาง คือ (พระพรหมคุณาภรณ (ป. อ. ปยุตฺโต), 2549, น. 152-153) 

1. กฎธรรมชาติเก่ียวกับปรากฎการณฝายวัตถุ (อุตุนิยาม) (physical laws) ไดแก 

ความเปนไปของธรรมชาติแวดลอมและความเปลี่ยนแปลงทางวัตถุ โดยเนนที่ความผันแปรที่เนื่อง

ดวยความรอนหรืออุณหภูมิ 

2. กฎธรรมชาติเก่ียวกับการสืบพันธุ หรือท่ีเรียกกันวาพันธุกรรม (พีชนิยาม) 

(biological laws) เชน หลักความจริงที่วาพืชเชนใดก็ใหผลเชนนั้น  

3. กฎธรรมชาติเก่ียวกับการทํางานของจิต (จิตตนิยาม) (psychological laws) เชน 

เมื่อสิ่งเรามากระทบประสาทจะมีการรับรูเกิดขึ้น จิตจะทํางานอยางไร เปนตน  

4. กฎธรรมชาติเก่ียวกับพฤติกรรมของมนุษย (กรรมนิยาม) (the law of act and 

result) หรือกฎแหงกรรม ไดแก กระบวนการกอการกระทําและการใหผลของการกระทํา หรือ

กระบวนการแหงเจตนจํานง หรือค วามคิดปรุงแตงสรางสรรคตางๆ พรอมทั้งผลที่สืบเนื่องออกไป

อันสอดคลองสมกัน เชน ทํากรรมดี มีผลดี ทํากรรมชั่วมีผลชั่ว เปนตน  

5. กฎธรรมชาติเก่ียวกับความสัมพันธและความเปนเหตุเปนผลแกกันของสิ่ง

ทั้งหลาย (ธรรมนิยาม) (the general law of cause and effect) ไดแก ความเปนไปธรรมดา เชน
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วา สิ่งทั้งหลายมีความเกิดขึ้น ต้ังอยูและดับไป เปนธรรมดา คนยอมมีความเกิดแกเจ็บตายเปน

ธรรมดา เปนตน ธรรมนิยามนีม้ีความหมายครอบคลุมกฎธรรมชาติหมดทั้ง 5 ขอดวย 

กฎแหงกรรมเปนกฎธรรมชาติท่ีสําคัญท่ีสุดตอมนุษย 

ในแงของมนุษยแลว กฎแหงกรรมเปนกฎสําคัญที่สุดเพราะเปนเรื่องของมนุษย

โดยตรง กฎหรือนิยามขออ่ืนๆ ท้ังหมดเปนเรื่องของธรรมชาติอ่ืนๆ นอกจากตัวมนุษย แมมนุษยเกิด

จากธรรมชาติและเปนสวนหนึ่งของธรรมชาติ แตมนุษยก็มีวิสัยพิเ ศษสวนหนึ่งที่เปนของตนเอง ซึ่ง

ก็คือกฎแหงกรรมนี้ กรรมคือการกระทําที่มีเจตนา สาระหรือเนื้อแทของกรรมก็คือเจตนาหรือเจตน

จํานง ดังน้ัน กฎแหงกรรมจึงครอบคลุมโลกแหงเจตนจํานงและการปรุงแตงสรางสรรคทั้งหมดของ

มนุษย เปนแกนนําในการปรุงแตงชีวิตตนเอ งของมนุษยแตละคน เปนเครื่อง กําหนดแนวทางของ

สังคม และผลงานสรางสรรคทําลายของ มนุษย เปนฐานท่ีมนุษยอา ศัยกาวเขาไปเก่ียวของกับกฎ

ธรรมชาติอ่ืนๆ เพื่อปรุงแตง บังคับควบคุมโลกของธรรมชาติ ดังนั้น โลก จึงเปนไปตามกรรม หรือ

โลกเปนไปเพราะกรรม (พระพรหมคุณาภรณ (ป. อ. ปยุตฺโต), 2549, น. 155) 

กฎแหงกรรมเปนกฎธรรมดาแหงความดีความชั่ว ผูทําดีทําชั่ว ยอมไดรับผลดีผลชั่ว

เองตามธรรมดาของเหตุปจจัย หรือตามกฎแหงกรรมนั้น  และกรรมนั้นแสดงออกไดทางกาย 

(กายกรรม) ทางวาจา (วจีกรรม) และทางใจ (มโนกรรม)   

ความดี เปนคุณคาที่รักษาและสงเสริมคุณภาพของจิต ทําใหจิตใจสะอาดผองใส

บริสุทธิ์ หรือยกระดับใหสูงขึ้น จึงเ รียกวา บุญ เปนสิ่งที่ทําใหเกิดความเจริญงอกงามแกชีวิตจิตใจ 

เปนการกระทําที่ฉลาด ดําเนินตามวิถีแหงปญญา เอ้ือเฟอแกสุขภาพจิต จึงเรียกวา กุศล  

ความชั่ว เปนสภาพที่ทําใหคุณภาพของจิตเสื่อมเสีย หรือทําใหตกตํ่าลง จึงเรียกวา 

บาป เปนสิ่งที่ทําใหเกิดความเสื่อมโทรมแกชีวิตจิตใจ ไมเปนไปเพื่อความหลุดพน เปนการกระทําที่

ไมฉลาด ไมเอ้ือแกสุขภาพจิต จึงเรียกวา อกุศล (พระพรหมคุณาภรณ (ป. อ. ปยุตฺโต), 2549, น. 

765) 

การใหผลของกรรมมีต้ังแตระดับในจิตใจ ทําใหเกิดการปรุงแตงความรูสึกนึกคิด 

ระดับบุคลิกภาพ สรางเสริมนิสัย ปรุงแตงลักษณะความประพฤติ ระดับวิถีชีวิตของบุคคล นําความ

เปนไปในชีวิตของบุคคล พบความเสื่อมความเจริญ ระดับสังคม มีผลตอความเปนไปของสังคม  

ความรมเย็นเปนสุข ความทุกขยากเดือดรอนรวมกัน (พระพรหมคุณาภรณ (ป. อ. ปยุตฺโต), 2549, 

น. 187-188) ทั้งยังมีผลอยางแนนอนไมวาชาตินี้หรือชาติหนา 

กรรมตามสภาพที่สัมพันธกับวิบากหรือการใหผล (พระพรหมคุณาภรณ (ป. อ.  

ปยุตฺโต), 2549, น. 160) มีต้ังแต  



 144 

1. กรรมดํา มีวิบากดํา ไดแก กรรมทั้งหลายที่มีการเบียดเบียน เชน การทําลายชีวิต 

การลักขโมย การประพฤติผิดทางเพศ การพูดเท็จ และการเสพสิ่งมึนเมา (กรรมกิเลส 4)  

2. กรรมขาว มีวิบากขาว ไดแก กรรมทั้งหลายที่ไมมีการเบียดเบียน เชน การไม

ทําลายชีวิต การไมลักขโมย การไมประพฤติผิดทางเพศ การไมพูดเท็จ การไมพูดสอเสียด การไม

พูดคําหยาบ การไมพูดเพอเจอ การไมคิดอยากไดของผูอ่ืน การไมคิด รายตอผูอ่ืน และ การคิด

ถูกตองตามคลองธรรม (กุศลกรรมบถ 10) 

3. กรรมทั้งดําท้ังขาว มีวิบากท้ังดําทั้งขาว ไดแก กรรมทั้งหลายที่มีการเบียดเบียน

บาง ไมมีการเบียดเบียนบาง เชน การกระทําของมนุษยทั่วๆ ไป 

4. กรรมไมดําไมขาว มีวิบากไมดําไมขาว เปนไปเพื่อความสิ้นกรรม ไดแก เจตนาเพื่อ

ละกรรมทั้งสามอยางขางตน อันนําไปสูจุดมุงหมายของพุทธศาสนาคือนิพพาน (สภาพที่ดับกิเลส

และกองทุกขแลว) 

คุณคาทางจริยธรรม 

ในเรื่องของ “กรรม” คนทั่วไปมักจะเนนไปยังการกระทําในชาติท่ีแลวหรือชาติกอนๆ 

บาง เ นนไปยังผลคือนึกถึงผลที่ปรากฏในปจจุบันของการกระทําในอดีตบาง เ นนไปยังดานที่

เสียหายเลวรายคือการกระทําชั่วอยางเดียวบาง เ นนไปยังอํานาจแสดงผลรายของการกระทํา

ความชั่วในชาติกอนบาง ซึ่งไมมีประโยชนในการดําเนินชีวิตใหดีขึ้นกวาเดิม  

แนวทางปฏิบัติในทางจริยธรรมของหลักกรรมมีดังนี้ (พระพรหมคุณาภรณ (ป. อ. 

ปยุตฺโต), 2549, น. 213-214) 

1. ยึดถือในเหตุผล มองการกระทําและผลการกระทํา ตามแนวทางของเหตุปจจัย ไม

เชื่อสิ่งงมงาย เชน ความศักด์ิสิทธิ์ เปนตน 

2. ผลสําเร็จที่ตนตองการ หรือจุดมุงหมายที่ปรารถนา จะสําเร็จไดดวยการลงมือทํา 

ดวยการพึ่งตน มีความเพียรพยายาม ไมรอคอยโชคชะตา หรือหวังผลดวยการออนวอนตอปจจัย

ภายนอก 

3. รับผิดชอบตอตนเองดวยการงดเวนจากกรรมชั่ว และรับผิดชอบตอผูอ่ืน ดวยการ

กระทําความดีตอเขา 

4. ถือวาทุกคนมีสิทธิโดยธรรมชาติท่ีจะทําการตางๆ เพื่อแกไขปรับปรุง สรางเสริม

ตนเองใหดีขึ้นไป โดยเทาเทียมกัน สามารถทําตนใหเลวลงหรือใหดีขึ้น ใหประเสริฐไดย่ิงกวาเทวดา

หรือพรหมได 
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5. ถือวาคุณธรรม ความสามารถ ความประพฤติปฏิบัติ เปนเครื่องวัด คุณคาความดี

หรือความเลวของมนุษย ไมใชโดยชาติชั้นวรรณะ 

6. ถือกรรมเกาเปนบทเรียน และ พิจารณาเขาใจตนเองตามเหตุาล ไมค อยแตโทษ

ผูอ่ืน คํานึงถึงพื้นฐานของตนเองที่มีอยูในปจจุบัน เพื่อ แกไขปรับปรุง และวางแผนสรางเสริมความ

เจริญกาวหนาตอไปไดถูกตอง 

7. ใหความหวังในอนาคตสําหรับสามัญชนท่ัวไป 

กฎแหงกรรมระดับโลกียะ 

ความรูวาคนมีกรรมเปนของตน (กัมมัสสกตาญาณ) หรือรูวาชีวิตเปนไปตามกฎแหง

กรรม ความรูเก่ียวกับกรรมในระดับน้ี เปนเพียงความเชื่อที่สอดคลองกับกฎแหงกรรม หรือรูวา

มนุษยจะเปนไปตามกฎแหงกรรมนั้นเทานั้น จัดวาเปน ความเห็นชอบระดับโลกีย (โลกุตตร

สัมมาทิฏฐิ) คือ ยั งเนื่องในโลก ขึ้นตอโลก เปนความเห็น ความเชื่อ ความเขาใ จเก่ียวกับโลกและ

ชีวิตท่ีถูกตองตามหลักแหงความดี เปนไปตามคลองธรรม หรือสอดคลองกับศีลธรรม ซึ่งเกิดจาก

การหลอหลอมกลอมเกลาของสังคม เกิดจากความรูความเขาใจเหตุผลโดยอาศัยการอบรมสั่งสอน

ปลูกฝงสืบๆ กันมาในสังคม ชวยใหเกิดความประพฤติดีประพฤติชอบ และการดําเนินชี วิตที่ดีงาม 

ทําใหสังคมสงบเรียบรอย คนอยูรวมกันรมเย็นเปนสุข 

สวนการรูเขาใจตัวกฎแหงกรรม หรือหย่ังรูถึงความเปนไปตามเหตุปจจัยนั้นโดยตรง 

จัดวาเปน ความเห็นชอบระดับโลกุตระ (โลกุตตรสัมมาทิฏฐิ) คือเหนือโลก ไมขึ้นตอโลก เปน

ความรูความเขาใจเก่ียวกับโลกและชีวิตถูกตองตามความเปนจริง หรือรูเขาใจตามสภาวะของ

ธรรมชาติ เปนความรูที่จําเปนเพื่อความหลุดพน (พระพรหมคุณาภรณ (ป. อ. ปยุตฺโต), 2549, น. 

738) 

กฎแหงกรรมที่ปรากฏอยูในพระธรรมศาสตรไทยน้ัน เปน “ธรรมะ” ที่ในทางพุทธ

ศาสนาจัดอยูในขั้นความเห็นชอบระดับโลกีย ซึ่งเปนระดับศีลธรรมของคนทั่วไป ยังไมถึง “ธรรมะ” 

ชั้นสูงในขั้นความเห็นชอบระดับโลกุตระ ดังนั้นจึงเปน “ธรรมะ” ในความหมายของคําสั่งสอนของ

พุทธศาสนา อันเปน “จริยธรรม” ซึ่งเปนการปฏิบัติโดยอาศัยความรูกฎธรรมชาติน้ัน ในระดับ

ศีลธรรมของคนท่ัวไปในสังคม  

ศีลและวินัย 

จริยธรรมของพุทธศาสนามีคําสั่งสอนสําหรับควบคุมความประพฤติเรียกวา ศีล 

แบงเปน 2 ระดับคือ (พระพรหมคุณาภรณ (ป. อ. ปยุตฺโต), 2549, น. 431) 

1. ศีลในแงที่เปนธรรมะ ไดแก หลักความประพฤติระดับกายวาจาและอาชีวะที่นํามา

แนะนําสั่งสอน โดยถือเอาภาวะท่ีควรจะมีควรจะ เปนตามธรรมชาติเปนหลัก และผูปฏิบัติตามหรือ
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ฝาฝน ยอมไดรับผลดีหรือชั่ว โดยรับผิดชอบตอกฎธรรมดาของธรรมชาติเองโดยตรง อีกอยางหนึ่ง

หมายถึง การปฏิบัติตามธรรมะขั้นศีลที่กลายมาเปนความประพฤติประจําตัวของบุคคลแลว 

2. ศีลในแงที่เปนวินัย ไดแก กฎระเบียบขอบังคั บที่กําหนดวางกันขึ้นเปนบัญญัติทาง

สังคม เพื่อกํากับความประพฤติของบุคค ล ตามความมุงหมายจําเพาะของ กลุมคนหรือชุมชนนั้น 

สวนมากมุงสนับสนุนการปฏิบัติตามธรรมะใหแนนแฟนย่ิงขึ้น และผูฝาฝนจะ ตองไดรับโทษตาม

ความรับผิดชอบตอชุมชนหรือสังคมนั้นอีกชั้นหนึ่ง ตางหาก จากผลทางจิตใจตามกฎธรรมชาติ เชน 

วินัยของสงฆ อีกอยางหน่ึง วินัย หมายถึง วิธีฝกใหคนมีศีล 

ธรรมะนั้นเปนสวนเน้ือหาและหลักการของความประพฤติและความเปนอยูแบบพุทธ 

วินัยเปนภาคปฏิบัติที่นําเอาเน้ือหาและหลักการนั้นไปจัดสรรใหความประพฤติและความเปนอยู

แบบพุทธนัน้เกิดมีเปนรูปรางจริงจังขึ้น และสามารถแผขยายกวางขวางออกไปในสังคมมนุษย พูด

อีกอยางหน่ึงวา วินัยคือเครื่องมือของธรรม ะสําหรับจัดสรรสังคมหรือชุมชนใหเปนไปตามหลักการ

และความมุงหมายของธรรมะ หรือเปนเครื่องมือสําหรับจัดระบบชีวิตแบบพุทธใหเกิดมีเปนจริงขึ้น 

ธรรมะมุงเนื้อหาเนนที่บุคคล วินัยมุงรูปแบบเนนที่ระบบ  (พระพรหมคุณาภรณ (ป. อ. ปยุตฺโต), 

2549, น. 450) 

ศีลจึงเปนระบบการควบคุมชีวิตดานนอกเก่ียวดวยการแสดงออกทางกายวาจา เปน

ระเบียบวาดวยความสัมพันธกับสภาพแวดลอม โดยเฉพาะอยางย่ิงความสัมพันธระหวางมนุษย

ดวยกัน และรวมไปถึงการดําเนินกิจการตางๆ ของกลุมบุคคลหรือสังคม การจัดสภาพความเปนอยู

และสิ่งแวดลอมใหเรียบรอยและเก้ือกูลแกการดํารงอยูดวยดีของสังคมนั้น และแกควา มผาสุกแหง

สมาชิกทั้งปวงของสังคม อันจะเก้ืออํานวยใหทุกคนสามารถบําเพ็ญสิ่งที่ดีงามย่ิงๆ ขึ้นไป เพื่อบรรลุ

จุดหมายสูงสุดของชีวิตตามความตกลงนับถือของพวกตน หรือเพื่อเขาถึงประโยชนและความดี

งามสูงสุดตามอุดมการณของหมูชนนั้น (พระพรหมคุณาภรณ (ป. อ. ปยุตฺโต), 2549, น. 431) 

สําหรับสังคมมนุษยโดยท่ัวไป พุทธศาสนา ไดแนะนําสั่งสอนหรือเสนอหลักธรรม

หมวดท่ีนิยมเรียกกันวา ศีล 5 ไวเปนขอกําหนดอยางตํ่า หรือหลักความประพฤติอยางนอยที่สุดใน

ระดับศีล  

ถาผูใดตองการเปนชาวพุทธ พุทธศาสนาก็กําหนดเงื่อนไขใหเขารับเอาขอธรรมอยาง

นอย 5 ขอนั้นไปถือปฏิบัติ เมื่อถึงตอนน้ี ธรรมขั้นศีล 5 ขอนั้น ก็ไดชื่อวาเปน สิกขาบท 5 แปลวา 

ขอฝกหัดความประพฤติ 5 อยาง ผูที่เปนอุบาสกอุบาสิกามีขอกําหนดความประพฤติอยางตํ่าเทาน้ี  

แตถาผูใดมีอุตสาหะจะประพฤติปฏิบัติใหย่ิงขึ้นไปอีก เชน รักษาอุโบสถศีลมีองค 8 

ในวันอุโบสถอีกสวนหนึ่งก็ได สิ กขาบทนี่แหละที่ทําใหศีลระดับธรรมกลายมาเปนศีลระดับวินัย 
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เพราะเปนกฎเกณฑสําหรับการไปปฏิบัติธรรมที่วัด และ วินัยก็คือประมวลแหงสิกขาบทท้ังหลาย

นั่นเอง 

ถึงกระนั้น พุทธศาสนาก็มิไดวางประมวลบทบัญญัติเปนวินัยไวสําหรับใหมวลมนุษย

ทั้งหมดตองปฏิบัติเสมอเปนอันหนึ่งอันเดียวกัน เปนเรื่องของมนุษยหมูหนึ่ง ชุมชนหนึ่ง ห ากเห็น

งาม จะพึงบัญญัติขึ้นใหเหมาะสมกับสภาพแวดลอมและความมุงหมายของพวกตน โดยอาจ

นําเอาขอธรรมตางๆ ในขั้นศีลซึ่งมีอยูมากมาย มาเลือกกําหนดเปนวินัยบังคับใชแกพวกตน  

สําหรับสังคมวงกวางหรือสังคมคฤหัสถ มีศีลที่แสดงไวเชน อาคาริยวินัย (วินัยของผู

ครองเรือน หรือวินัยของชาวบาน) (อรรถกถา ขุททกนิกาย (ปรมัตถโชติกา); อรรถกถา สุตตนิบาต 

(ปรมัตถโชติกา)) คือการเวนจากอกุศลกรรมบถ 10 หรือ คิหิวินัย (วินัยของคฤหัสถ ตรงกับอาคาริย

วินัยนั่นเอง) คือหลักความประพฤติที่พระพุทธเจาทรงแสดงไวใน สิงคาลกสูตร (สิคาโลวาทสูตร) 

(ปาฏิกวรรค ทีฆนิกาย สุตตันตปฎก ) เชน การเวนอคติ 4 การไมเสพอบายมุข 6 และความสัมพันธ

ตามหลักทิศ 6 เปนตน 

สําหรับชุมชนที่เรียกวา ภิกษุสงฆ หลักการตางๆ ในเรื่องศีลสามารถวางใหแนนแฟน  

ย่ิงกวาที่กลาวมานั้น เพราะภิกษุสงฆเปนชุมชนที่พระพุทธเจาทรงต้ังขึ้นเอง ตาม หลักการและ

ความมุงหมายท่ีทรงกําหนดไวโดยเฉพาะ เพื่อใหมีสภาพเก้ือกูลที่สุดแกการปฏิบัติที่มุ งตรงตอ

จุดมุงหมายสูงสุดของพุทธศาสนา และการเผยแพรความดีงามที่เกิดจากการปฏิบัติเชนนั้นให

กวางขวางออกไปเพื่อประโยนนสุขของชาวโลก ดังน้ัน พระองคจึงไดทรงบัญญัติระเ บียบขอบังคับ

ตางๆ ขึ้นควบคุมความเปนอยูและความประพฤติทั่วไปของภิกษุทั้งหลายที่เปนสมาชิกของสงฆนั้น  

เรียกวา วินัยสงฆ หรือพระวินัย (พระพรหมคุณาภรณ (ป. อ. ปยุตฺโต), 2549, น. 432-433) 

ในประเทศไทย ตามขัตติยราชประเพณีในทางการปกครอง นําเอาคําสอนทางพุทธ

ศาสนาเก่ียวกับหนาท่ีและคุณธรรมของพระมหากษัตริย สวนท่ีเปนกลางๆ คือ ทศพิธราชธรรม 

(10) จักรวรรดิวัตร (12) ราชสังคหวัตถุ 4 และพลังของพระมหากษัตริย 5 มาวางเปนหลักและแปล

ความหมายใหเขากับยุคสมัย สวนระบบบริหารราชการเปนตน ก็จัดวางขึ้นใหเหมาะสมกับถ่ินและ

ยุคสมัยนั้น (พระพรหมคุณาภรณ (ป. อ. ปยุตฺโต), 2549, น. 918) 

ทศพิธราชธรรม หรือราชธรรม 10 (ธรรมของพระราชา, คุณธรรมของผูปกครอง

บานเมือง) (พระราชวรมุนี (ประยุทธ ปยุตฺโต), 2528, น. 285-287) 

1. ทาน (การให) คือ สละทรัพยสิ่งของ บํารุงเลี้ยง ชวยเหลือประชาราษฎร และ

บําเพญ็สาธารณประโยชน 
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2. ศีล (ความประพฤติดีงาม) คือ สํารวมกายและวาจา ประกอบแตการสุจริต รักษา

กิตติคุณ ใหควรเปนตัวอยาง และเปนที่เคารพนับถือของประชาราษฎร มิใหมีขอที่ใครจะดูแคลน  

3. ปริจจาคะ (การบริจาค) คือ เสียสละความสุขสําราญ เปนตน ตลอดจนชีวิตของ

ตน เพื่อประโยชนสุขของประชาชน และความสงบเรียบรอยของบานเมือง 

4. อาชชวะ (ความซื่อตรง) คือ ซื่อตรงทรงสัตยไรมารยา ปฏิบัติภารกิจโดยสุจริต มี

ความจริงใจ ไมหลอกลวงประชาชน 

5. มัททวะ (ความออนโยน) คือ มีอัธยาศัย ไมเยอหย่ิงหยาบคายกระดางถือองค มี

ความงามสงาเกิดแตทวงทีกิริยาสุภาพนุมนวล ละมุนละไม ใหไดความรักภักดีแตมิขาดยําเกรง 

6. ตปะ (ความทรงเดช) คือ แผดเผากิเลสตัณหา มิใหเขามาครอบงํายํ่ายีจิต ระงับ

ยับย้ังขมใจได ไมยอมใหหลงใหลหมกมุนในความสุขสําราญและความปรนเปรอ มีความเปนอยู

สม่ําเสมอ หรืออยางสามัญ มุงมั่นแตจะบําเพ็ญเพียร ทํากิจใหสมบูรณ 

7. อักโกธะ (ความไมโกรธ) คือ ไมกริ้วกราด ลุอํานาจความโกรธ จนเปนเหตุให

วินิจฉัยความและกระทําการตางๆ ผิดพลาดเสียธรรม มีเมตตาประจําใจไวระงับความเคืองขุน 

วินิจฉัยความและกระทําการดวยจิตอันราบเรียบเปนตัวของตนเอง  

8. อวิหิงสา (ความไมเบียดเบียน) คือ ไมบีบค้ันกดขี่ เชน เก็บภาษีขูดรีด หรือเกณฑ

แรงงานเกินขนาด ไมหลงระเริงอํานาจ ขาดความกรุณา หาเหตุเบียดเบียนลงโทษอาชญาแก

ประชาราษฎรผูใด เพราะอาศัยความอาฆาตเกลียดชัง 

9. ขันติ (ความอดทน) คือ อดทนตองานท่ีตรากตรํา ถึงจะลําบากกายนาเหนื่อย

หนายเพียงไร ก็ไมทอถอย ถึงจะถูกย่ัวถูกหยันดวยคําเสียดสีถากถางอยางใด ก็ไมหมดกําลังใจ ไม

ยอมละทิ้งกรณียที่บําเพ็ญโดยชอบธรรม 

 10. อวิโรธนะ (ความไมคลาดธรรม) คือ วางองคเปนหลักหนักแนนในธรรม คงที่ ไมมี

ความเอนเอียงหว่ันไหวเพราะถอยคําที่ดีราย ลาภสักการะ หรืออิฏฐาร มณ อนิฏฐารมณใดๆ สถิต

มั่นในธรรม ท้ังสวนยุติธรรม คือ ความเที่ยงธรรมก็ดี นิติธรรม คือ ระเบียบแบบแผนหลักการ

ปกครอง ตลอดจนขนบธรรมเนียมประเพณีอันดีงามก็ดี ไมประพฤติใหเคลื่อนคลาดวิบัติไป  

จักรวรรดิวัตร 12 (วัตรของพระเจาจักรพรรดิ, ธรรมเนียมการทรงบําเพ็ญพระราช

กรณียของพระเจาจักรพรรดิ, หนาที่ของนักปกครองผูย่ิงใหญ) ( ใน จักกวัตติสูตร ปาฏิกวรรค ทีฆ

นิกาย สุตตันตปฎก) (พระราชวรมุนี (ประยุทธ ปยุตฺโต), 2528, น. 298-301) 

1. ธรรมาธิปไตย คือ  เคารพนับถือบูชายําเกรงธรรม ยึดธรรมเปนหลัก เปนธงชัย 

เปนธรรมาธิปไตย (1) และ 
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ธรรมิการักขาวรรณคุปติ (จัดการรักษาปองกันและคุมครองอันชอบธรรมและเปน

ธรรม) ไดแก 

(ก) อันโตชน (แกชนภายใน) ต้ังแตพระมเหสี โอรส ธิดา จนถึงผูปฏิบัติราชการใน

พระองคทั้งหมด คือ คนในปกครองสวนตัว ต้ังแตบุตรธิดาเปนตนไป ดวยใหการบํารุงเลี้ยงอบรมสั่ง

สอนเปนตน ใหอยูโดยเรียบรอยสงบสุขและมีความเคารพนับถือกัน (2) 

(ข) พลกาย (แกกองทัพ) คือ ปวงเสนาขาทหาร ขาราชการฝายทหาร (3) 

(ค) ขัตติยะ (แกกษัตริยทั้งหลายผูอยูในพระบรมเดชานุภาพ) คือ เจาเมืองขึ้น รวมทั้ง

ชนชั้นปกครองทั้งหลาย (4) 

(ง) อนุยนต (แกผูตามเสด็จ) คือ ราชบริพารท้ังหลาย หรือขาราชการฝายพลเรือน

ทั้งหมด (5) 

(จ) พราหมณคฤหบดี (แกชนเจาพิธี เจาหนาท่ีสั่งสอน พอคา เจาไรเจานา ) คือ ผู

ประกอบอาชีพวิชาการ หมอ พอคา และเกษตรกร ดวยชวยจัดหาทุนและอุปกรณ เปนตน (6) 

(ฉ) เนคมชานบท (แกชาวนิคมชนบท) คือ ราษฎร ทั้งปวงทุกทองถ่ินตลอดถึง

ชายแดนท่ัวไปไมทอดทิ้ง (7) 

(ช) สมณพราหมณ (แกพระสงฆและบรรพชิตผูทรงศีลทรงคุณธรรม) (8) 

(ญ) มิคปกษี (แกมฤคและปกษี) คือ สัตวอันควรสงวนทั้งหลาย (9) 

2. มา อธรรมการ (หามมิใหมีการอันอธรรมเกิดขึ้นในพระราชอาณาเขต) คือ จัดการ

ปองกัน แกไข มิใหมีการกระทําความผิดความชั่วรายเดือดรอนเกิดขึ้นในบานเมือง (10) 

 3. ธนานุประทาน (ปนทรัพยเฉลี่ยใหแกชนผูไรทรัพย มิใหมีคนขัดสนยากไรในแวน

แควน (11) 

4. สมณพราหมณปริปุจฉา (ปรึกษาสอบถามปญหากับสมณพราหมณ) ผูประพฤติดี

ปฏิบัติชอบ ผูไมประมาทมัว เมา อยูเสมอตามกาลอันควร เพื่อใหรูชัดการอันดีชั่วควรประกอบ

หรือไม เปนไปเพื่อประโยชนสุขหรือไม แลวประพฤติปฏิบัติใหเปนไปโดยถูกตอง (12) 

แตท่ีถือกันมาสวนมากจะตามในอรรถกถาแหงพระสูตร (อรรถกถา ทีฆนิกาย  

(สุมังคลวิลาสิน)ี) จัดไวเปน 12 ขอเทากัน ตางออกไปดังน้ี 

1. อนฺโตชนสฺมึ พลกายสฺมึ (สงเคราะหชนภายใน และพลกายกองทหาร) 

2. ขตฺติเยสุ (สงเคราะหกษัตริยเมืองขึ้นท้ังหลาย) 

3. อนุยนฺเตสุ (สงเคราะหเหลาเชื้อพระวงศ ผูตามเสด็จเปนราชบริพาร) 

4. พฺราหฺมณคหปติเกสุ (คุมครองพราหมณและคฤหบดีทั้งหลาย) 
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5. เนคมชานปเทสุ (คุมครองชาวราษฎรพื้นเมืองทั้งหลาย) 

6. สมณพฺราหฺมเณสุ (คุมครองเหลาสมณพราหมณ) 

7. มิคปกฺขีสุ (คุมครองเนื้อนกที่เอาไวสืบพันธุ) 

8. อธมฺมการปฏิกฺเขโป (หามปรามมิใหมีการประพฤติการอันผิดธรรม) 

9. อธนานํ ธนานุปฺปทานํ (ทํานุบํารุงผูขัดสนไรทรัพย 

10. สมณพฺรหฺมเณ อุปสงฺกมิตฺวา ปฺหาปุจฺฉนํ (เขาไปหาและสอบถามปญหากับ

สมณพราหมณ) 

11. อธมฺมราคสฺส ปหานํ (เวนความกําหนัดในกามโดยอาการไมเปนธรรม) 

12. วิสมโลภสฺส ปหานํ (เวนโลภกลา ไมเลือกควรไมควร) 

ราชสังคหวัตถุ 4 (สังคหวัตถุของผูครองแผนดิน, ธรรมเครื่องยึดเหน่ียวจิตใจ

ประชาชน, หลักการสงเคราะหประชาชนของนักปกครอง) ( สคาถาวรรค สังยุตตนิกาย 

สุตตันตปฎก; จตุกกนิบาต อังคุตตรนิกาย สุตตันตปฎก ) (พระราชวรมุนี (ประยุทธ ปยุตฺโต), 2528, 

น. 168-169) 

1. สัสสเมธะ (ความฉลาดในการบํารุพืชพันธุธัญญาหาร) สงเสริมการเกษตร 

2. ปุริสเมธะ (ความฉลาดในการบํารุงขาราชการ) รูจักสงเสริมคนดีมีความสามารถ 

3. สัมมาปาสะ (ความรูจักผูกผสานรวมใจประชาชนดวยการสงเสริมอาชีพ) เชน ให

คนจนกูยืมทุนไปสรางตัวในพาณิชยกรรม เปนตน 

4. ราชเปยะ หรือ วาจาเปยยะ (ความมีวาจาอันดูดด่ืมน้ําใจ น้ําคําควรด่ืน ) คือ รูจัก

พูด รูจักปราศรัย ไพเราะ สุภาพนุมนวล ประกอบดวยเหตุผล มีประโยชน เปนทางแหงสามัคคี ทํา

ใหเกิดความเขาใจอันดี และความนิยมเชื่อถือ 

พลังของพระมหากษัตริย 5 (พละ 5 ของพระมหากษัตริย พลังของบุคคลผูย่ิงใหญที่

สามารถเปนกษัตริยปกครองแผนดินได) (ชาดก ขุททกนิกา ย สุตตันตปฎก ; อรรถกถาชาดก) (พระ

ราชวรมุนี (ประยุทธ ปยุตฺโต), 2528, น. 200-201) 

1. พาหาพลัง หรือ กายพลัง (กําลังแขน หรือกําลังกาย ) คือ ความแข็งแรงมีสุภาพดี 

สามารถและชํานาญในการใชแขนใชมือ ใชอาวุธ ตลอดจนมียุทโธปกรณพรั่งพรอม 

2. โภคพลัง (กําลังโภคสมบัติ) คือ มีทุนทรัพยบริบูรณ พรอมที่จะใชบํารุงเลี้ยงคน

และดําเนินกิจการไดไมติดขัด 

3. อมัจจพลัง (กําลังอํามาตย หรือกําลังขาราชการ ) คือ มีที่ปรึกษาและขาราชการ

ระดับบริหารที่ทรงคุณวุฒิเกงกลาสามารถ และจงรักภักดี ซื่อสัตยตอแผนดิน 
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4. อภิชัจจพลัง (กําลังความมีชาติสูง) คือ กําเนิดในตระกูลสูง เปนขัตติยชาติตอง

ดวยความนิยามเชิดชูของมหาชน และไดรับการฝกอบรมมาแลวเปนอยางดีตามประเพณีแหงชาติ

ตระกูลนั้น 

5. ปญญาพลัง (กําลังปญญา) คือ ทรงปรีชาญาณ หย่ังรูเหตุผล ผิดชอบ ประโยชน

มิใชประโยชน สามารถวินิจฉัยเหตุการณทั้งภายในภายน อก และดําริการตางๆ ใหไดผลเปนอยาง

ดี 

 

“ธรรมะ” ท่ีปรากฎในกฎหมายตราสามดวง 

 

สามารถจัดกลุมไดเปน 2 กลุมใหญคือ กลุมท่ีเปนเรื่องศีล และกลุมที่เปนเรื่องกฎ

แหงกรรม 

1. กลุมที่เปนเรื่องศีล 

รองรอยของ “ธรรมะ” ที่พบมากที่สุดและชัดเจนที่สุดคือ ทศพิธราชธรรม ซึ่งเปน

หลักธรรมของผูปกครอง ต้ังแตกลาวถึงความจําเปนที่ตองใชพระธรรมศาสตรเพื่อใหพระเจาสมมุติ

ราชมีทศพิธราชธรรมแลว หลังจากน้ันทุกครั้งท่ีกลาวถึงพระนามของกษัตริย มักจะตอทายวา ผูทรง

ทศพิธราชธรรม 

รองลงมาคือ อคติ 4 ประการ เปนหลักธรรมสําคัญที่สุดของผูพิพากษาตุลาการ 

ศีล 5 ศีล 8 มักจะใชควบคูกันกับการมีทศพิธราชธรรมของผูปกครอง (พระธรรม

สาตร 1.13), การเนนใหผูพิพากษาตุลาการเปนผูมีศีล (พระธรรมสาตร 1. 20, 1.31), พยานผูถือ

ศีลที่เชื่อถือได (ลักษณภญาณ 1.297) 

กาเมสุมิจฉาจาร หรือการลวงประเวณีลูกเมียผูอ่ืน ใหลงโทษหนัก (พระราชกําหนด

เกา 3.169) 

เมตตากรุณา ก็เปนหลักธรรมท่ีสําคัญของผูปกครอง (พระธรรมสาตร 1.13), รวมทั้ง

ผูพิพากษาตุลาการก็ตองมี เมตตาจิต ตอทุกคนเปนเบ้ืองตน (พระธรรมสาตร 1.31) 

กรุณา ยิงแทงฟนชางมาโคกระบือพิการหรือตาย ใหชดใช เพราะไมมีความกรุ ณา 

(เบดเสรจ 2.182) เรือชนกันลม เรือที่ไมลมตองชวยเรือที่ลมเก็บของ ถาไมชวยตองเสียคาปรับของ

เรือที่ลมครึ่งหน่ึง เพราะไมมีความกรุณา (เบดเสรจ 2.218) 

วจีสุจริต เปนคุณสมบัติหน่ึงของผูพิพากษาตุลาการ (พระธรรมสาตร 1.31) 

มโนทุจริต วจีทุจริต กายทุจริต เกณฑในการต้ังคาปรับ (พรมศักดิ 1.342-344) 
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หิริโอตัปธรรม หรือกลัวบาปละอายบาป เปนคุณสมบัติหน่ึงของผูพิพากษา (พระ

ธรรมสาตร 1.31) เจาของทรัพยที่แจงทรัพยไวมากกวาท่ีถูกโจรเอาไปก็ไมกลัวหรือละอายบาป 

(ลักขณโจร 2.272) 

ทศกุศลกรรมบท เปนฐานในการคิดคาปรับ (พรมศักดิ 1.342) ตุลาการไมอยูในทศ

กุศลกรรมบท ตัดสินคดีความไมซื่อตรง (พระราชกําหนดเกา 3.124) 

อธรรม สามีไดเมียนอยพามาอยูกับเมียหลวง ทําใหเมียหลวงลําบากและขอหยา ให

แบงทรัพยสินใหครึ่งหนึ่ง เพราะสามีอธรรม (ลักษณ ผัว / เมีย 2.31) 

หัวขอศีลสวนใหญเปนหลักการที่ตองยึดถือในการปฏิบัติของผูปกครอง ผูพิพากษา 

และการคิดคาปรับ ซึ่งนาสนใจวาในการคิดคาปรับมีการวิเคราะหการกระทําเปน มโนทุจริต วจี

ทุจริต และกายทุจริต ตามหลักการแบงกรรมเปน มโนกรรม วจีกรรม และกายกรรม นอกจากน้ีใน

พระไอยการอาชญาหลวง ยังมีการจัดมาตราตามลักษณะการลงโทษจาก 8 ถึง 2 สถาน คลายคลึง

กับการจัดหมวดธรรมะเปนจํานวนจากมากไปหานอยหรือนอยไปหามากที่นิยมใชกันในคัมภีรบาลี 

จึงเปนไปไดที่จะมีการประยุกตใชหลักการในพระไตรปฎกมา โดยเฉพาะอยางย่ิง พระวินัยปฎก มา

ใชในกฎหมายตราสามดวง  

2. กลุมที่เปนเรื่องกฎแหงกรรม 

กรรม การตายโดยไมมีเจตนาทําใหตาย ถือเปนกรรมของผูตายเอง ไมตองชดใช 

(เบดเสรจ 2.191, 2.198, 2.199, 2.215, 2.225, 2.236, 2.238) ( ลักษณวิวาทตีดากัน 2.249) 

(ลักขณโจร 2.302) 

กรรม-ใหตายตกไปตามกัน ผูที่ทําใหผูอ่ืนตายดวยกรณีตางๆ มักจะให ลงโทษฆา

ใหตายตกไปตามกัน (ลักษณผัวเมีย 2.31) ( ลักษณวิวาทตีดากัน 2.248) (ลักขณโจร 2.293-294, 

2.318)  

บาปกรรม ของผูบังคับคดีความดวยอคติ 4 ประการแมเปนบุญบารมีของกษัตริยก็มิ

อาจลบได ท้ังยังหนักกวาผูฆาคนมาเปนรอยเปนพัน (หลักอินทภาษ 1.45),  

กรณีท่ีถือเปนบาปกรรม ไมตองชดใช ไดแก ทาสที่ตายในศึกสงคราม (ทาษ 2.101) 

คนที่รับจางไปทํางานแลวตาย (เบดเสรจ 2.215) ควายท่ีตายเพราะมีคนมาชวยขวางไมหอกดาบ

เพื่อหามควายชนกัน (เบดเสรจ 2.230) 

ลงโทษฆา หรือทําใหสาสมดวยวิธีการเดียวกัน เพื่อใชบาปกรรมท่ีทําไวกับสิ่งเค ารพ

นับถือทางศาสนา (ลักขณโจร 2.285, 2.286) 
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หามเจาทรัพยเรียกใหโจรท่ีจับมาไดชดใชแทนโจรที่จับมาไมได จะเปนบาปกรรม 

(ลักขณโจร 2.299-300) 

อุบัติเหตุทํารายกันเองถึงตายขณะว่ิงหนีดวยกัน ใหชดใชครึ่งหนึ่ง ถือเปนบาปกรรม 

(ลักขณโจร 2.309) 

เจาของเรือนที่ผูมาอาศัยอยูเปนโจร ถาสงตัวโจรใหไมได ตองชดใชแทนโจร ถือวา

เปนบาปกรรม (ลักขณโจร 2.318) 

บาปเคราะห เชาชางมาโคกระบือเกวียนไปแลวเกิดอุบัติเหตุตาย ผูเชาไมตองชดใช 

ถือเปนบาปเคราะหดวยกัน (เบดเสรจ 2.208) 

บุญ ถาสามีภรรยาตองการหยากันก็ตองใหหยาเพราะสิ้นบุญกันแลว (ลักษณผัว

เมีย 2.30) มรดกตกทอดจากญาติพี่นองของฝายชายและฝายหญิงที่ไดมาดวยบุญของเขาให

นับเปนสินสมรส (ลักษณผัวเมีย 2.34) 

นิพพาน พยานที่พูดความจริงจะไดไปนิพพานในภายภาคหนา (ลักษณภญาณ 

1.295)  

อบาย ผูใดเอาสิ่งของที่ผูตายอุทิศถวายใหวัดไปจะไปอบายทั้ง 4 (ลักษณมรดก 

2.128), หามราษฎรแตงงานกับคนนอกศาสนา เพื่อมิใหไปอบายทุกข (พระราชกําหนดเกา 3.105) 

นรก พยานที่พูดเท็จจะตกนรก (ลักษณภญาณ 1.294-295) 

เห็นไดวาเหตุผลที่ใชในการตัดสินคดีความนั้นเปนหลักกฎแหงกรรมที่ไมซับซอน อยู

ในระดับโลกียะน่ันเอง ชาวบานท่ัวไปสามารถเขาใจไดเปนอยางดี เชน บาป บุญ นรก  สวรรค 

นิพพาน เปนตน 

ความเขาใจในเรื่อง “ธรรมะ” ที่เปนหลักกรรมในระดับโลกียะจะเปนพื้นฐานสําคัญที่

วางแนวทางศึกษาบทบัญญัติของกฎหมายตราสามดวงในรายละเอียดวา มีการประยุกตหลักธรรม

ของพุทธศาสนา หรือแนวทางของพระวินัย ในกฎหมายตราสามดวงอยางไรตอไป  

 

ธรรมะ : หลักท่ัวไปของอํานาจการเมืองและกฎหมายในพระธรรมศาสตรไทย 

 

จากแนวคิด “ธรรมะ” ที่หมายถึง กฎแหงกรรม หรือหลักกรรม ระดับโลกียะอันเปน

เรื่องของ “ศีล” ในพุทธศาสนา ซึ่งมุงไปที่ความดีเพื่อใหสังคมสงบเรียบรอย เ ปนกฎเพื้นฐานของ

พฤติกรรมมนุษยในสังคม จึงเปนพื้นฐานของอํานาจทางการเมืองและกฎหมายในพระธรรมศาสตร

ไทยดวย ดังนี้ 
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1. ที่มาของอํานาจทางการเมือง อธิบายตามกฎแหงกรรมได 2 แหลง คือ 

 1.1 กรรมที่เปนความดีอันสะสมมาแตในอดีต ทําให พระโพธิสัตว มาเปน มหา

บุรุษ และพระเ จามหาสมมุติราช รวมทั้งการอาศัยบุญที่มีอานุภาพและบารมีท่ีสั่งสมมาเปน

พื้นฐานของผูใชกําลังยึดอํานาจ ดังนั้น กรรมดีในอดีตที่สะสมมาอยางสูงสุดจึงจะทําใหบุคคลมา

เปนกษัตริยซึ่งเปนผูที่มีสถานะสูงสุดในสังคมได 

 1.2 กรรมที่เปนความดีที่แสดงออกในปจจุบัน ทําใหผู สะสมบุญบารมีมาอยาง

พรอมมูล สามารถแสดงความสามารถและคุณสมบัติที่เหมาะสมจะถูกเลือกมาเปนผูนําโดยอาศัย

ความเห็นชอบจากคนสวนใหญได หรือแสดงความสามารถเขายึดอํานาจได  

2. กษัตริยท่ีถูกเลือกขึ้นมานั้นเพื่อเปาหมายของอํานาจทางการเมือง คือ ความสงบ

เรียบรอยของบานเมืองและความสุขของราษฎร หมายความวา ผูปกครองไดรับมอบอํานาจ

ทางการเมืองมาจากผูอยูใตปกครองใหมาทําหนาที่ปกครองเพื่อประโยชนสุขของผูอยูใตปกครง ซึ่ง

มีลักษณะเปนความสัมพันธในรูปแบบสัญญา หรือพันธสัญญาทางสังคม ที่เรียกวา สัญญา

ประชาคม (Social Contract) ดังนัน้ หากผูปกครองไมอาจทําหนาที่ของตนใหเกิดความสงบสุข

ของผูอยูใตปกครอง ผูอยูใตปกครองก็มีสิทธิในการเลือกตัวผูปกครองใหมได  ซึ่งก็เปนไปหลักกรรม

ในแงการรับผลของกรรมตามคุณภาพของกรรม ถาทําไดดีก็อยูในตําแหนงตอไปได ถาทําไมดีก็อยู

ไมได 

3. การใชอํานาจทางการเมืองเพื่อสนองเปาหมายทางการเมืองโดยมีกฎแหงกรรม

เปนพื้นฐานกระทําไดโดย 

 3.1 ผูใชอํานาจทางการเมืองและกฎหมายตองเปนผูประพฤติธรรม ผูใช

อํานาจทางการเมืองตองปฏิบัติตามทศพิธราชธรรม 10 ประการเปนหลัก รวมทั้งศีล 5 ตามปกติ

และศีล 8 ตามโอกาส สวนผูใชอํานาจท างกฎหมายซึ่งไดรับมอบหมายการใชอํานาจจากผูมี

อํานาจทางการเมืองตองปฏิบัติตามหลักอินทภาษ หรือหลักไมมีอคติ 4 ประการ เปนหลัก รวมท้ังมี

ศีลสัตย คืออยางนอยตองถือศีล 5 เปนปกติ และถือความจริงดวยความซื่อสัตย นอกจากนี้

โดยทั่วไปตองใชอํานาจทางการเมืองและทางกฎหมายดวยความมีเมตตาและกรุณา 

 3.2 ดวยความยุติธรรม และมีศีลธรรมเปนเครื่องกํากับ หมายถึง มีหลักธรรม

ทางพุทธศาสนาเปนเครื่องแนะแนวทาง โดย การจัดสรรสภาพแวดลอมทั้งทางวัตถุและทางสังคมที่

ปดก้ันโอกาสในการทําชั่ว และสงเสริมโอกาสในการทําความดี  

 3.3 อาศัยกฎหมายเปนเครื่องมือในการจัดระเบียบชีวิตและระบบสังคม โดย

วางหลักเกณฑ กฎขอบังคับ บทบัญญัติตางๆ เพื่อควบคุมความประพฤติของบุคคล จัดกิจกรรม
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ของสวนรวมสงเสริมความอยูรวมกันดวยดี ปดก้ันโอกาสสําหรับการทําชั่ว และสงเสริมโอกาส

สําหรับทําความดี ซึ่งตองจัดใหเหมาะกับเปาหมายของสังคมนั้นๆ (พระพรหมคุณาภรณ (ป. อ. 

ปยุตโต), 2549, น. 604) 

4. การมอบหมายใหผูอ่ืนใชอํานาจทางการเมืองแทนผูปกครอง (การจัดการบริหาร

การดําเนินงาน) นั้น ตองจัดปจจัยการใชอํานาจที่มอบหมายใหเหมาะสม ใหเกิดสภาพที่จะอํานวย

ผลดีแกเปาหมายทางการเมือง ไดแก การแบงอํา นาจออกเปนหลายฝาย หลายระดับ ไมใหมีผูใดมี

อํานาจเพียงผูเดียว และอํานาจท่ีแบงออกไปมีความเสมอภาค เทาเทียมและทัดเทียมกัน เพื่อคาน

อํานาจกัน ตรวจสอบซึ่งกันและกัน แตจะมีผูมีอํานาจเหนือกวาเพียงผูเดียวเปนผูประสานการ

ทํางานของฝายตางๆ ที่อยูตํ่ากวา  

ในกฎหมาตราสามดวงแสดงการแบงราชการออกเปนสองสวนใหญคือ พลเรือน กับ

ทหาร ฝายพลเรือนมีสมุหนายก ฝายทหารมีสมุหกลาโหม เปนผูดูแล รองลงไปแบงเปนในวงราช

ธานีกับหัวเมือง ในวงราชธานี ฝาพลเรือนแบงเปน 4 กรมใหญคือ เวียง วัง คลัง นา (รวมเรียกวา 

จตุสดมภ) ฝายทหารแบงเปนกรมทหารตางๆ แตละกรมใหญมีกรมเล็กในสังกัดอีกจํานวนมาก

นอยตามภาระหนาท่ี ในหัวเมืองจัดขุนนางทําหนาที่ตามความจําเปนโดยยอสวนจากราชธานี  

ในกระบวนการใชอํานาจทางกฎหมายจึงมีการแบงออกเปนหลายฝาย แตละฝาย

รับผิดชอบเปนอิสระ ไมขึ้นตอกัน แตทํางานประสานกันดวยวั ตถุประสงคเดียวกัน โดยมีกรอบการ

ทํางานคือ ตัวบทกฎหมาย ที่กําหนดหนาที่และวิธีการทํางานของแตละฝายไวอยางชัดเจน  

กระบวนการยุติธรรมในกฎหมายตราสามดวงประกอบดวยการรับฟอง (ศาลประจํา

กรมตางๆ กับลูกขุน ณ ศาลหลวง ) การสอบสวน (ศาลในกรมตางๆ 14 ศาล) การพิพากษา (ลูกขุน 

ณ ศาลหลวง ) การปรับ (กรมแพงกลางและกรมแพงเกษม) โดยศาลในกรมตางๆ แตละกรมจะมี

เจาหนาที่หลายฝาย (จาศาล, พระธํามรงค (เจาหนาที่สอบสวน), ภูดาษ (เสมียนศาล), ขุนดาบ 

(ตํารวจศาล)) เปนผูดําเนินการและประสานงานตลอดกระบวนการพิจารณาคดี 

สรุป แหลงที่มาของอํานาจทางการ เมืองและกฎหมายในกฎหมายตราสามดวงตาม 

กรอบจักรวาลวิทยาสยามไดดังน้ี 

ทีม่าของอํานาจทางการเมืองมีที่มา 3 แหลงสอดคลองกับโครงสรางของจักรวาล

วิทยาสยาม ดังนี้ 

1. สายพุทธศาสนา ซึ่งแสดงความชอบธรรมของกษัตริยที่ถูกคัดเลือกดวยความ

ยินยอมพรอมใจของราษฎรจากคุณสมบัติความสามารถท่ีจะทําหนาท่ีรักษาความสงบเรียบรอยได  
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2. สายศาสนาฮินดูไดแก ความชอบธรรมของผูที่ขึ้นมาเปนกษัตริยจากการสืบเชื้อ

สายกษัตริยมาแตเดิม โดยมีฐานะเปนเทพเจาดวย 

3. สายจารีตประเพณีทองถ่ิน การอาศัยบุญที่มีอานุภาพและบารมีที่สั่งสมมา จน

สามารถใชกําลัง (ปราบ) ยึดอํานาจไดจนเปนใหญเหนือผูอ่ืนไดทั้งหมดก็ขึ้นเปนกษัตริยได เปนการ

อาศัยหลักกรรมของพุทธศาสนาอธิบายที่มาของอํานาจทางการเมือง 

ที่มาของอํานาจกฎหมายตามท่ีวิเคราะหผานมาได 2 แหลงคือ 

 1. กฎระเบียบของจักรวาลอันศักด์ิสิทธิ์ที่มาจากกําแพงจักรวาล ซึ่งเปนแ หลงที่มา

เดียวกันกับพระเวทของศาสนาฮินดู แตไดปฏิเสธวาไมใชเปนอันเดียวกับของฮินดู  

2. พระไตรปฎกในศาสนาพุทธ  

แตเน่ืองจากพระธรรมศาสตรของไทยมีเฉพาะหัวขอหมวดกฎหมาย ไมรวม  

ราชศาสตรท่ีเปนการออกกฎหมายตามหัวขอไวดวย ดังน้ัน หากจะกลาวถึงท่ีมาของกฎหมายใน

กฎหมายตราสามดวงรวมทั้งหมดซึ่งประกอบดวยพระธรรมศาสตรและราชศาสตรแลวก็จะได

แหลงที่ 3 คือ 

3. จารีตประเพณีทองถ่ิน  

ก็จะทําใหไดท่ีมาครบ 3 แหลง สอดคลองกับโครงสรางของจักรวาลวิทยาสยามอีก

เชนกัน  

ตอไปจะเปนการวิเคราะหคติกษัตริยท่ีปรากฏในกฎหมายตราสามดวง 

 

คติกษัตริย หรือกษัตริยภาพ (kingship) 

 

 ในสังคมระดับรัฐที่มีการปกครองโดยกษัตริยนั้น รัฐกับสถาบันพร ะมหากษัตริยเปน

สิ่งที่แนบแนนกันโดยมิอาจแยกจากกันได เน่ืองจากความเปนรัฐัน้ันบังเกิดขึ้นมาพรอมกับการมี

สถาบันพระมหากษัตริย กษัตริยจึงเปนเนื้อหาสาระของรั ฐ หนาที่ของรัฐจึงแสดงออกไดดวยการ

กระทําของกษัตริยเทานั้น โดยเหตุนี้เมื่อจะพิจารณาวารัฐมีหนาที่อยางไรก็อาจพิจารณาไดจาก

หนาที่ของกษัตริย ในการทําหนาที่ของกษัตริยจะมีอุดมการณเปนเครื่องชี้นํา และอุดมการณจะ

เปนสิ่งที่แสดงคติของความเปนกษัตริย หรือกษัตริยภาพ (ภาษาบาลีวา ขัตติยภาวะ)  

 คติกษัตริยเปนสิ่งที่เปลี่ยนแปลงเคลื่อนไหวไปตามสภาพการณของสังคม ซึ่งผันแปร

ไปตามเหตุปจจัยสภาพแวดลอมในแตละยุคสมัย คติกษัตริยของไทยก็เชนเดียวกัน ไดผานการ

เปลี่ยนแปลงใหเหมาะสมกับสภาพแวดลอมของสังคมไทยทั้งจากอิทธิพลภายในและภายนอก 

สังคมไทยสมัยอยุธยาเปนสังคมที่มีการติดตอคาขายกับชาวตางชาติอยางตอเนื่องมาต้ังแตสมัย
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โบราณ คติกษัตริยอยุธยาเปนสิ่งหนึ่งที่สะทอนความเปนสังคมท่ีมีความซับซอนในระดับสูงของ

สมัยอยุธยา  
   

เทวราชาผสมผสาน 

 

 บริเวณที่ราบลุมแมน้ําเจาพระยาซึ่งเปนที่ต้ังของกรุงศรีอยุธยาน้ัน เปนดินแดนท่ีมี

บานเมืองในลักษณะที่เปนรัฐเล็กๆ มาต้ังแตพุทธศตวรรษท่ี 9 จนกระท่ังพุทธศตวรรษที่ 12 จึงมี

รูปแบบทางศิลปกรรมของศาสนสถานและศิลปวัตถุที่คลายคลึงกันชัดเจนซึ่งเรียกวา “สมัย 

ทวารวดี” แตมีความแตกตางกันทางวัฒนธรรมดานลัทธิศาสนา ทางซีกตะวันตกของแมน้ํา

เจาพระยาอันมีนครชัยศรีและคูบัวเปนเมืองสําคัญ นับถือพุทธศาสนาเปนศาสนาสําคัญ มีการ

สรางพระสถูปเจดีย และพระพุทธรูปขนาดใหญและนอยมากมาย สวนทางซีกตะวันออกของแมน้ํา

เจาพระยามีเมืองละโวเปนศูนยกลาง และรูจักกันในนามของรัฐ ที่เรียกวา ทวารวดี เนนการสราง  

ศาสนสถานและรูปเคารพในลัทธิศาสนาฮินดูเปนสําคัญ แตทั้งนี้ทั้งศาสนาฮินดูและ พุทธศาสนาก็

อยูรวมกันมาแตด้ังเดิม ความแตกตางในลัทธิศาสนาดังกลาวน้ี สะทอนใหเห็นความสัมพันธไปยัง

กลุมเมืองท่ีอยูทางตะวันออกและตะวันออกเฉียงเหนือ ที่เรียกวา กลุมอีสานปุระ ซึ่งนับถือศาสนา

ฮินดูเปนหลักเชนเดียวกัน (ศรีศักร วัลลิโภดม, 2527, น. 15) 

 ต้ังแตพุทธศตวรรษที่ 16 บานเมืองหรือรัฐแตละกลุมพยายามสรางสรรรคความเปน

ตัวเอง ดวยการรับอารยธรรมจากบานเมืองใกลเคียงที่เปนอาณาจักรมาปรุงแตงกับของเ ดิมที่มีมา

แตสมัยทวารวดี ปรากฏศาสนสถานแบบขอมหรือกัมพูชาในเมืองสําคัญ เชนที่เมืองละโวหรือ

ลพบุรี และรูปเคารพที่มีอิทธิพลของศิลปะขอมเขามาผสม เรียกวา ศิลปะแบบลพบุรี แตก็มีอิทธิพล

ลังกาและชวาจากบานเมืองทางภาคใต จากรามัญประเทศและพุกามทางตะวันตก และสัมพันธ

กับแควนหริภุญไชยทางเหนือดวย เพราะบานเมืองในภาคกลางนั้นนับถือพุทธศาสนาเปนหลัก แต

ไมมีการรวมตัวกันเปนอาณาจักรที่มีศูนยกลางทางการเมือง ณ ที่ใดที่หนึ่งอยางแทจริง อาศัยการ

สรางความสัมพันธทางเครือญาติที่เกิดจากการแตงงาน เพื่อมาสนับสนุนอิทธิพลทางการเมือ งของ

ตน  

 เมื่อเขาสูยุคนครรัฐในพุทธศตวรรษที่ 18 มีการรวมกลุมของนครรัฐอยูสองกลุมใน

บริเวณที่ลุมภาคกลางคือ กลุมสยามประเทศหรือรัฐสุพรรณภูมิในลุมน้ําทาจีนและแมกลอง และ

กลุมละโวมีละโว-อโยธยาเปนแกนกลางในลุมนํ้าลพบุรีและปาสัก ทั้งสองกลุมไดรวมตัวกันผ าน

การอภิเษกสมรสระหวางสมเด็จพระรามาธิบดีที่ทางฝายละโวซึ่งมีเมืองสําคัญอยูที่เมืองอโยธยา

กับพระธิดาของกษัตริยแหงเมืองสุพรรณภูมิ ซึ่งเปนรัฐสําคัญของสยามประเทศ และสราง
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พระนครศรีอยุธยาขึ้นใน พ .ศ. 1983 แตระยะแรกมีการแยงชิงความเปนใหญกันเองในระหวาง

กษัตริยราชวงศอูทองของทางฝายละโว และราชวงศสุพรรณภูมิของทางฝายสยามประเทศ ในที่สุด

สมเด็จพระนครินทราชาธิราช ทรงเปนกษัตริยทางฝายสุพรรณภูมิสามารถรวมละโวและสยามให

เปนหน่ึงเดียวกันไดอยางแทจริง กรุงศรีอยุธยาจึงเปนราชธานีที่เปนศูนยกลางการปกครองของ

ดินแดนกวางใหญที่เรียกวา สยามประเทศ ในฐานะศูนยกลางของเมืองไทย 

 ดังนั้น อยุธยาจึงมีพื้นฐานวัฒนธรรมพุทธศาสนาเถรวาทเปนหลักมาจากสยาม

ประเทศหรือสุพรรณภูมิซึ่งสืบเนืองมาต้ังแตสมัยทวารวดี และมีศาสนาฮินดูและพุทธมหายานจาก

ละโวรวมอยูดวย พระนามของกษัตริยอยุธยาท้ังที่ปรากฏในจารึกและในบานแผนกกฎหมายหรือ

ในพระราชพงศาวดารมีทั้งที่มาจากพุทธศาสนา เชน  “จักรพรรดิ” “ธรรมิกราชา” “พระพุทธเจาอยู

หัว” และจากศาสนาพราหมณหรือฮินดู เชน “ตรีภูวนาธิเบศร” หรือ “ไตรโลก” “ราเมศวร” 

“รามาธิบดี” “เอกาทศรถ” “(รุทธ)อิศวร” พระนามเหลานีป้ระกอบรวมกันเปนพระนามาภิไธยของ

กษัตริย แสดงใหเห็นวา กษัตริยอยุธยาทรงประกาศพระองคเปนทั้งเทพเจาในศาสนาพราหมณ 

เปนทั้งพระเจาจักรพรรดิและธรรมราชา ขณะเดียวกันก็ทรงเปนภาคหน่ึงของพระพุทธเจาดวย  

 เหตุใดในสมัยอยุธยาตอนตนจึงไมเลิกรับนับถือลัทธิพราหมณอันเปนศาสนาของ

เขมรไปเสียดวย เพื่อจะไดหมดสิ้นอิทธิพลเขมร และรับนับถือพุทธศาสนาที่มั่นคงอยูในสุโขทัย

ขณะน้ันแลว ขอสงสัยนี้นาจะสันนิษฐานไดวา ในขณะนั้นชาวสยามกําลังอยูในระยะท่ีมีความรูสึก

รุนแรงในการขจัดศัตรูที่เคยมีอํานาจเหนือ และลัทธิพราหมณในเรื่องนารายณอว ตารลงมาปราบ

ยุคเข็ญเปนเรื่องที่เหมาะสมกับสภาพเหตุการณ จึงยังมองเห็นความสําคัญของลัทธิในแงการเมือง

และยอมรับลัทธิพราหมณไวตอไปเพื่อเปนเครื่องสงเสริมอานุภาพของกษัตริย โดยไมคิดจะกีดกัน

พวกพราหมณใหออกไปจากราชอาณาจักรเพราะพระราชพิธีพราหมณตางๆ ในราชสํานั ก เชน พิธี

ชุมนุมเทวดาและการอภิเษกตางๆ น้ัน พระอิศวรเปนเจาและเทพองคอ่ืนๆ จะตองเสด็จมาเปน

ประธานใหเกิดความศักด์ิสิทธิ์และเปนสักขีพยานประสิทธิ์ประสาทใหกษัตริยทรงกระทําสิ่งใดๆ ได

โดยอานุภาพที่พระองคประทานใหโดยเฉพาะพระราชพิธีศรีสัจจปาลกาล หรือพิธีแชงน้ํา ซึ่งทําให

กษัตริยสามารถรักษาความซื่อสัตยจงรักภักดีของขาทูลละอองธุลีพระบาทไวไดอยางมั่นคง พวก

พราหมณก็คงจะพอใจที่จะรักษาฐานะความสําคัญของตนในราชสํานักโดยมิตองรูสึกดอยไปกวา

พระสงฆในพุทธศาสนา ดวยขอสันนิษฐานเชนนี้เห็นไดวาพราหมณไดมีสวนในชีวิต ความเปนอยู

ของชาวไทยในดานพิธีกรรมตลอดมาจนถึงสมัยปจจุบัน (โชติ กัลยาณมิตร, 2539, น. 75-76) 
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คติกษัตริยในกฎหมายตราสามดวง 

 

 คติกษัตริยในกฎหมายตราสามดวงสามารถดูไดจากคําที่ใชเรียกชื่อกษัตริย หรือคําที่

มีความหมายถึงกษัตริยวา ใชในความหมายใดบาง ตอไปจะ วิเคราะหความหมายจากชื่อหรือคํา

เรียกกษัตริยในกฎหมายตราสามดวง และจัดกลุมตามโครงสรางจักรวาลวิทยาสยาม พรอมท้ัง

วิเคราะหความหมายจากโครงสรางที่ปรากฎ ทั้งพิจารณาพัฒนาการของคติ  “กษัตริย” ของไทย

จากสังคมชนเผาตระกูลไทในท่ีอ่ืนๆ เพื่อเขา ใจพัฒนาการของความซับซอนในคติ “กษัตริย” ที่

ปรากฎอยูในกฎหมายตราสามดวง และสรุปคติ  “กษัตริย” ตามกรอบการวิเคราะหจักรวาลวิทยา

สยาม 

 

พระนามกษัตริยในกฎหมายตราสามดวง 

 

 คําที่ใชเรียกกษัตริยในกฎหมายตราสามดวงแบงออกเปน 2 กลุมใหญ คือ กลุมที่มี

ความหมายเด่ียว กับ กลุมที่มีหลายความหมาย 

 1. กลุมท่ีมีความหมายเดี่ยว ไดแกคําที่มีความหมายถึง พระพุทธเจา มากที่สุด 

รองลงมาไดแก กษัตริย กษัตราธิราช และพระเจาแผนดิน 

“พระพุทธเจา” (รวม 272 คร้ัง) 

คําที่ใชเรียกกษัตริยที่หมายถึง พระพุทธเจา มีอยูหลายคํา ไดแก พระเปนเจา /พระผู

เปนเจา พระเจาอยูหัว พระพุทธเจาอยูหัว และพระพุทธเจาหลวง 

พระเจาอยูหัว (195 ครั้ง) 

พระเจาอยูหัว (175 ครั้ง) 

สมเดจ-บรมบพิตร-พระเจาอยูหัว (7 ครั้ง) 

พระบาท-พระเจาอยูหัว (กฎมณเทิยรบาล 1.68, 1.69, 1.85) 

สมเดจ-พระเจาอยูหัว (อาชฺญาหลวง 2.385, 2.405) (พระราชกําหนดเกา 3.103) 

พระเจาอยูหัว-บพิตร (อาชฺญาหลวง 2.345) 

พระบาท-สมเดจ-พระเจาอยูหัว (พระราชกําหนดเกา 3.103) 

พระพุทธเจาอยูหัว (45 ครั้ง) 

สมเดจ-บรมบพิตร-พระพุทธ/พระพุทธิเจาอยูหัว (18 ครั้ง) 

สมเดจ-พระพุทธ/ิพุทธเจา/อยูหัว (7 ครั้ง) 

พระบาท-สมเดจ-บรมบพติร-พระพุทธิเจาอยูหัว (5 ครั้ง) 
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พระบาทพระบาท-สมเดจ-บรมนารถ-บรมบพิตร-พระพุทธิเจาอยูหัว (4 ครั้ง) 

พระพุทธิเจาอยูหัว (ลักษณตระลาการ 1.359) (ทาษ 2.104) (ลักขณโจร 2.287) 

สมเดจ-พระพุทธิเจาอยูหัว (กฎมณเทิยรบาล 1.70, 1.83) (ลักษณมรดก 2.139) 

(เบดเสรจ 2.197) 

พระบาท-สมเดจ-พระพุทธิเจาอยูหัว (ตําแหนงนาทหารพลเรือน 1.203) (ลักษณรับ

ฟอง 1.270) (พระราชกําหนดเกา 3.22) 

พระบาท-สมเดจ-บพิตร-พระพุทธิเจาอยูหัว (ลักษณตระลาการ 1.379) 

สมเดจ-บรมบพิตร-พระพุทธิเจาอยูหัว-พระบรมไตรโลกนาถเจา (อาชฺญาหลวง 

2.384) 

พระบาท-สมเดจ-พระบรมไตรโลก-นายกดิลก ผูเปนเจาเกลาภูวมณฑล -สกล

อาณาจักร- อัคบุริโสดม-บรมบพิตร-พระพุทธิเจาอยูหัว (ตําแหนงนาพลเรือน 1.117) 

 พระบาท-สมเดจ-บรมนารถ-บรมบพิตร-อดิศรเดช-เชษฐมาตยา-มหาประชากรธิ

บดี-ศรีวิสุทธิอุดม-บรมนราธเิบศ-พระพุทธิเจาอยูหัว (กระบดศึก 2.418) 

พระเปนเจา/พระผูเปนเจา (30 ครั้ง) 

พระผูเปนเจา/จาว/ทานผูเปนเจา (28 ครั้ง) 

พระเปนเจาอยูหัว (อาชฺญาหลวง 2.400) 

พระบาท-พระผูเปนเจา (กฎมณเทิยรบาล 1.79) 

พระพุทธเจาหลวง (2 ครั้ง) 

สมเดจพระพุทธเจาหลวงในพระบรมโกฎ (พระราชกําหนดเกา 3.22, 3.172) 

“กษตัริย” (รวม 32 คร้ัง) 

ในพระธรรมสาตร หลักอินทภาษ และขอความขึ้นตนของแตละบทพระไอยการ ซึ่ง

กลาวถึงกษัตริยโดยทั่วไป จะใชคํากลางๆ แบบทั่วไป วา โบราณ /บูราณราชกษัตริย (19 ครั้ง) 

พระมหากษัตริย (4 ครั้ง) บรมกษัตริย (1 ครั้ง) (หลักอินทภาษ 1.45)  

ในท่ีอ่ืนๆ น อกน้ันจะพบคําท่ีเก่ียวเนื่องกันโดยมีคําวา กษัตริย เปนแกนกลางและมี

คําขยายออกไปดานหนาหรือหลัง ไดแก  

สมเดจ-พระมหากระษัตร/กระษัตรเจา (4 ครั้ง) 

พระมหากระษัตรเจา (อาชฺญาหลวง 2.332) (พระราชกําหนดเกา 3.142) 

สมเดจ-บรม/พระบรมราชกระษัตร (ลักษณภญาน 1.292) (อาชฺญาหลวง 2.413, 

2.417) 
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“กษัตราธิราช” (รวม 8 คร้ัง) 

กลุมนี้ใชความหมาย พระเจาจักรพรรดิราช ดวยคําวา กษัตร + อธิราช (ราชาผูเปน

ใหญแหงกษัตริย) ไดแก 

พระมหา-กระษัตราธิราช/ราชเจา (4 ครั้ง) 

สมเดจ-พระมหา-กระษัตราธิราชเจา (ลักขณโจร 2.263) (พระราชกําหนดเกา 3.12) 

สมเดจ-บรม-กระษัตราธิราชเจา (ลักษณมรดก 2.125) 

ราชนรินทรกระษัตร (ราช + นร + อินทร + กษัตร = กษัตริยผูเปนพระอินทรในรูป

มนุษยผูเปนราชา) (อาชฺญาหลวง 2.332) 

 “พระเจาแผนดิน” (2 ครั้ง) 

เจาแผนดิน เปนคําที่ไทยที่หมายถึงกษัตริยมาแตเดิม พบ 2 ครั้ง 

พระเจาแผนดิน (อาชฺญาหลวง 2.389, 2.405) 

2. กลุมท่ีมีหลายความหมาย เปนกลุมที่ใชคําที่หมายถึง กษัตริย หลายคําที่มี

ความหมายไมเหมือนกัน สวนใหญจะเปนชื่อกษัตริยที่ปรากฎในบานแผนก แบงเปนกลุมได 3 

กลุม คือ กลุมพุทธศาสนา กลุมศาสนาฮินดู กลุมนับถือผี  

กลุมพุทธศาสนา ไดแกคําที่มีความหมายถึง พระพุทธเจา (ไตรโลกนาถ, 

พุทธางกูร), ธรรมราชา (ธรรมิกราช), จักรพรรดิราช (ราชาธิราช), พระอินทร (นรินทร, นฤบดินทร, 

ศรีสุรินทร) 

กลุมศาสนาฮินด ู ไดแกคําที่มีความหมายถึง พระรามและเก่ียวเน่ืองกับพระราม  

(ราเมศวร, เอกาทศรถ, ศรีสินทร, ศรีสุนทร, สุริยวงศ), พระพรหม, พระศิวะ (เทพาดิเทพ,  

ตรีภูวนาธิเบศ/ไตรโลกนาถ), พระนารายณ (หริหริน) 

กลุมนับถือผ ี ไดแกคําที่มีความหมายด้ังเดิมของไทยคือ พระเจาแผนดิน โดยพบใช

รวมกับคํากษัตริยท่ีมีความหมายกลางๆ 

2.1 ชื่อท่ีมีความหมายในกลุมเดียวกัน ไดแก ในกลุมพุทธศาสนาดวยกัน 3 

ชื่อ 3 ครั้ง กลุมไทยด้ังเดิม 1 ชื่อ 1 ครั้ง 

- กลุมพุทธดวยกัน 3 ชื่อ 3 คร้ัง 

จักรพรรดิราช + ธรรมราชา + พระพุทธเจา 

พระมหาจักรพรรดิศร-บวรธรรมมิกะมหาราชาธิราช-พระเจาอยูหัว (อาชฺญา

หลวง 2.387) 

 

 



 162 

ธรรมราชา + พระพุทธเจา 

พระบาท-สมเดจ-บรมนาถ-บรมบพิตร-อดิศร-ธรรมมฤกมหาราชาธิราช-

พระพุทธเจาอยูหัว (ลักษณผัวเมีย 2.35) 

พระอินทร + ธรรมราชา + จักรพรรดิราช 

พระบาท-สมเดจ-บรมนรินทรธิบดินทร-ธรรมราชา-มหาจักรพรรด์ิตราธิราช-ผู

เปนเจา (ลักขณโจร 2.321) 

- กลุมไทยดั้งเดิม 1 ชื่อ 1 คร้ัง 

พระมหากระษัตร-เจาแผนดิน (ลักขณโจร 2.296) 

2.2 ชื่อท่ีมีความหมายจากท้ังสองกลุม จะนําคําที่มีความหมายอยูในกลุม

เดียวกันคําเดียวหรือหลายคํามาประกอบกันได 4 รูปแบบใหญ ท่ีมีมากท่ีสุดคือขึ้นตนดวยพระราม 

(16 ชื่อ 33 ครั้ง), จักรพรรดิราช (3 ชื่อ 3 ครั้ง), ธรรมราชา (1 ชื่อ 1 ครั้ง) และพระพุทธเจา (1ชื่อ 1 

ครั้ง) แตเกือบท้ังหมดลงทายดวยพระพุทธเจา (17 ชื่อ 34 ครั้ง) มีเพียง 4 ชื่อ 4 ครั้ง ที่ไมไดลงทาย

ดวยพระพุทธเจา  

- ขึ้นตนดวยพระราม (16 ชื่อ 33 คร้ัง) 

พระราม + พระอิศวร + พระพุทธเจา (2 ชื่อ 18 ครั้ง) 

พระบาท-สมเดจ-เอกาทธรฐ-อิศวร-บรมนารถ-บรมบพิตร-พระพุทธิเจาอยูหัว 

(17 ครั้ง) 

สมเดจ-พระเจา-รามาธิบดี-บรมไตรโลกนารถ- มหามงกุฎ-เทพมนุษวิสุทธ-ิ 

สุริยวงษ-องคพุทธางกูร- บรมบพิตร-พระพุทธเจาอยูหัว (กฎมณเทิยรบาล 1.51) 

พระราม + จักรพรรดิราช + พระพุทธเจา (3 ชื่อ 4 ครั้ง) 

สมเดจ-พระเจา-รามาธิบดี-ศรีบรมจักรพรรดิราชา-บพิตร-เปนเจาอยูหัว 

(ลักษณผัวเมีย 2.1) 

สมเดจ-พระเจา-รามาธิบดี-ศรีบรมจักรพรรดิราชา/ราชาธิราช - บรมบพิตร-พระ

พุทธิเจาอยูหัว (ลักษณผัวเมีย 2.32) (ลักภาลูกเมียผูคนทาน 2.110) 

สมเดจ-พระเจา-รามาธิบดี-ศรีสุนธรราช- บรมจักรพรรดิศวร- บรมบพิตร-พระ

พุทธิเจาอยูหัว (ลักษณวิวาทตีดากัน 2.242) 

พระราม + จักรพรรดิราช + ธรรมราชา + พระอิศวร + พระพุทธเจา (2 

ชื่อ 2 ครั้ง) 

สมเดจ-พระเจา-รามาธิบดี-ศรีสุนธร-จักรพรรดิราชาธิราช-ราเมศวร-ธรรม

มิกราช-เดโชไชย-เทพตรีภูวนาธิเบศ-บรมบพิตร-พระพุทธเจาอยูหัว (ลักษณรับฟอง 1.262) 
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พระบาท-สมเดจ-พระเจา-รามาธิบดี-ศรีสิทธิ-วิสุทธิบุรุโสดม บรม -จักรพรรดิ-

ธรรมิกกราช เดโชไชยา -เทพพาดิเทพ-ตรีภูวนาธิเบศ บรมบพิตร -พระพุทธิเจาอยูหัว (เบดเสรจ 

2.235) 

พระราม + จักรพรรดิราช + พระพุทธเจา (2 ชื่อ 2 ครั้ง) 

พระบาท-สมเดจ-พระเจารามาธิบดี-ศรีฤดิรักษ-จักรพรรดิราชาธิราช-บรม

บพิตร-พระพุทธิเจาอยูหัว (เบดเสรจ 2.227) 

พระบาท-สมเดจ-บรมบพิตร-พระเจารามาธิบดี-ศรีสุนทร-บรมจักรพรรด์ิ 

ตราธิราช-พระเจาอยูหัว (อาชฺญาหลวง 2.406) 

พระราม + จักรพรรดิราช + ธรรมราชา (2 ชื่อ 2 ครั้ง) 

พระบาท-สมเดจ-พระเจา-รามาธิบดี-ศรีสินธร-บรมจักรพรรดิศร-บวรธรรม 

มิกมหาราชาธิราชเจา (พีสูทดํานํ้าลุยเพลิง 1.320) 

พระบาท-สมเดจ-บรมนารถ-บรมบพิตร-สิทธิสุนธร-ธรรมเดชา-มหาสุรวิงษ-

องคบุรุษโสดม-บรมมหาจักรพรรดิศร-บวรธรรมฤกมหาราชาธิราชเจา (กระบดศึก 2.419) 

พระราม + จักรพรรดิราช + พระพรหม + พระอิศวร + พระพุทธเจา 

สมเดจ-พระเจา-รามาธิบดี-ศรีบรมจักระพรรดิราช-เดโชไชย พรหม -

เทพาดิเทพ-ตรีภูวะนาธิเบศ บรมบพิตร-พระพุทธิเจาอยูหัว (ทาษ 2.88) 

พระราม + จักรพรรดิราช + พระอิศวร + พระพุทธเจา 

สมเดจ-พระรามาธิบดี-ศรีฤดิรักษ- จักรพรรดิ-ราชาธิราช-ตรีภูวนาธิเบศ- บรม

บพิตร-พระพุทธิเจาอยูหัว (ลักขณโจร 2.261) 

พระราม + จักรพรรดิราช + ธรรมราชา + พระนารายณ + พระอินทร + 

พระอิศวร + พระพุทธเจา 

สมเดจ-พระเจารามาธิบดีนทร-ศรีสุรินทร-บรมจักรพรรดิสร –บวรธรรมิกมหา

ราชาธิราช- ชาติหริหริน-อินทรเดโชไชย มไหยสุ ริยสวรรยา-เทพาดิเทพ-ตรีภวูะนารถ- บรมบาท-

บพิตร-พระพุทธิเจาอยูหัว (อาชฺญาหลวง 2.332-333) 

พระราม + พระพุทธเจา 

พระบาท-สมเดจ-พระรามาธิบดี-ศรีสุนธร-บรมนารถ-บรมบพิตร-พระพุทธิ

เจาอยูหัว (ลักษณภญาณ 1.293) 
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พระราม + พระอินทร + จักรพรรดิราช + พระพรหม + พระอิศวร + 

พระพุทธเจา 

พระบาท-สมเดจ-พระเจา-รามาธิบดินทร-นะรินทร บรมมหาจักระพรรดิ - 

ราเมศวรราช-เดโชไชยะ พรหม-เทพาดิเทพ-ตรีภูวนาธิเบศ บรมบพิตร-พระพุทธิเจาอยูหัว (ทาษ 

2.64) 

- ขึ้นตนดวยจักรพรรดิราช (3 ชื่อ 3 คร้ัง) 

จักรพรรดิราช + พระราม 

พระบาท-สมเดจ-บรมมหาจักรพรรดิศร-รามาธิบดี (กระบดศึก 2.426) 

จักรพรรดิราช + พระราม + พระพุทธเจา 

พระบาท-สมเดจ-บรมมหาจักรพรรดิ-ราเมศวร-บรมนาถ-บรมบพิตร-พระพุทธิ

เจาอยูหัว (ลักษณรับฟอง 1.279) 

จักรพรรดิราช + พระราม + พระอินทร + พระพุทธเจา 

สมเดจ-บรมบาท-พระเจา-มหาจักรพรรดิ-ราชาธิราช-รามาธิบดี-ศรีสินทร-

นรินทร-บรมบพิตร-พระพุทธิเจาอยูหัว (ลักษณกูหนี้ 2.153) 

- ขึ้นตนดวยธรรมราชา (1 ชื่อ 1 คร้ัง) 

ธรรมราชา + จักรพรรดิราช + พระราม + พระอินทร + พระพุทธเจา 

พระบาท-สมเดจ-บรมธรรมมิกกะ-มหาราชาธิราช-รามาธิบดี-ศรีสุรินท- 

นฤบดินทร-บรมบพิตร-พระพุทธิเจาอยูหัว (ลักษณอุธร 1.412) 

- ขึ้นตนดวยพระพุทธเจา (1 ชื่อ 1 คร้ัง) 

พระพุทธเจา + พระราม + พระพรหม 

พระบาท-สมเดจ-พระบรมไตรโลกนารถ-นายกดิลก-ผูเปนเจา เกลาภูวมลทณ -

สกลอาณาจักร-อัคบุริโสดม บรมสวรรยาธิปไตย -มไหยสุริยวงษ-บรมหงษ วิสุทธิพุท ธางกูร-บรม

บพิตร-พระพุทธิเจาอยูหัว (กระบดศึก 2.426) 

สรุปไดวาชื่อที่มีคํามีความหมายพระพุทธเจามีใชมากที่สุด เปนชื่อที่มีความหมาย

เด่ียว 272 ครั้ง เปนชื่อท่ีมีหลายความหมาย 34 ครั้ง รวม 306 ครั้ง รองลงมาเปนพระราม เปนชื่อที่

มีหลายความหมายทั้งหมด 38 ครั้ง จักรพรรดิราช 22 ครั้ง ธรรมราชา 7 ครั้ง พระอิศวร 6 ครั้ง พระ

อินทร 5 ครั้ง พระพรหม 3 ครั้ง พระเจาแผนดิน 3 ครั้ง ดังน้ันกลุมพุทธศาสนา (พระพุทธเจา 

จักรพรรดิราช ธรรมราชา พระอินทร ) มีทั้งหมด 306 ครั้ง กลุมศาสนาฮินดู (พระราม พระอิศวร 

พระพรหม) มีทั้งหมด 47 ครั้ง กลุมนับถือผีมี 3 ครั้ง   
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ในดานชื่อท่ีมีความหมายจากหลายกลุม รูปแบบที่มีมากท่ีสุดคือ พระราม + พระ

อิศวร + พระพุทธเจา (18 ครั้ง) รองลงมาคือ พระราม + จักรพรรดิราช + พระพุทธเจา (4 ครั้ง) 

และรูปแบบอ่ืนๆ อีก แตเกือบทั้งหมดจะลงทายดวยคําท่ีมีความหมายถึ ง พระพุทธเจา อีกท้ังใน

ภาษาบาลีสันสกฤตคําหลักจะอยูดานหลัง และคําขยายจะอยูดานหนา ดังนั้นจึงสรุปไดวา ใชคําท่ี

มีความหมาย พระพุทธเจา เปนหลัก ใช พระราม เปนรอง นอกจากน้ี รูปแบบที่ขึ้นตนดวย พระราม 

+ จักรพรรดิราช ก็มีมากท่ีสุด แสดงถึงการเชื่อมโยงคติ “พระราม” เขากับ “จักรพรรดิราช” 

ดังนั้น จากชื่อกษัตริยที่ปรากฏในกฎหมายตราสามดวง สรุปไดวา  

1. คติกษัตริยจากกลุมพุทธศาสนาปรากฏมากที่สุด จึงเปนคติที่มีความสําคัญมาก

ที่สุด รองลงมาคือกลุมศาสนาพราหมณ และสุดทายคือกลุมนับถือผี สอดคลองกับโครงสราง 

พุทธ-พราหมณ-ผี ของจักรวาลวิทยาสยาม และมีพุทธศาสนาเปนความเชื่อหลัก 

2. คติกษัตริยจากกลุมศาสนาพราหมณซึ่งเปนอันดับสอง จะเชื่อมโยงกับชื่อที่มี

ความหมายแสดงถึงความเปนใหญ (จักรพรรดิราช) การขยายอํานาจ สะทอนถึงการแสดงอุดมคติ

เรื่องการมีอํานาจเปนใหญ และการขยายอํานาจออกไ ปใหมากที่สุด สอดคลองกับสภาพสังคม

การเมืองของอยุธยาที่สามารถครองความเปนใหญในคาบสมุทรแหลมทอง 

 

พัฒนาการคติ “กษัตริย” ของไทยจากกฎหมายตราสามดวง 

 

ภาพของสังคมหรือรัฐอยุธยาท่ีปรากฎอยูในกฎหมายตราสามดวงเปนสังคมหรือรัฐที่

มีความซับซอนในระดับสูง แสดงวาไดผานขั้ นตอนการพัฒนามาอยางยาวนาน เพื่อใหเขาใจถึง

พัฒนาการความซับซอนของสังคมหรือรัฐอยุธยาก็ตองศึกษาเปรียบเทียบพัฒนาการของสังคมหรือ

รัฐไทอ่ืนๆ ที่พูดภาษาตระกูลไทเชนเดียวกันกับไทสยาม จากขอมูลดานประวัติศาสตรสังคมของ

อาณาจักรหรือรัฐชนเผาตระกูลไทในสมัยโบราณ จะพบ กลุมที่มีระดับพัฒนาการของสังคมท่ี

แตกตางกัน แบงคราวๆ ได 3 กลุม คือ  

1. กลุมเมือง (town or city) คือ สังคมชนเผาไทที่พัฒนาจากระดับบานหรือหมู บาน

ไดถึงระดับเมือง แตอยูใกลกับรัฐระดับอาณาจักรที่เขมแข็งมากกวา จึงถูกรวมเขาเปนสวนหนึ่งของ

อาณาจักรนั้น แตละเมืองจะมีเจาเมืองชาวพื้นเมืองนั้นเปนผูปกครอง อันไดแก จวง ในมณฑล

กวางสีในภาคใตของจีนปจจุบัน และ สิบสองจุไท ของชาวไทดําในภาคเหนือของเวียดนาม 

2. กลุมนครรัฐ หรือรัฐเจาฟา (city-state or principality) คือ สังคมชนเผาไทที่

พัฒนาจากระดับเมืองไดถึงระดับนครรัฐ ซึ่งเปนรัฐขนาดเล็กที่ประกอบดวยเมืองหลักขนาดใหญ

หน่ึงเมือง และเมืองบริวารขนาดเล็กจํานวนมาก แตทั้งหมดมีขนาดไมใหญโตมากนัก ต้ังอยูในวง
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ลอมของรัฐระดับอาณาจักรขนาดใหญ แตมีสถานที่ต้ังอยูหางไกล การเดินทางไมสะดวก จึงมี

ลักษณะเปนรัฐประเทศราช ยอม รับอํานาจของรัฐที่ใหญกวาดวยการสงบรรณาการ และกําลัง

ทหารไปชวยเมื่อถูกเกณฑ ไดแก สิบสองปนนา ของชาวไทลื้อในตอนใตของมณฑลยูนนานของจีน 

และ สหพันธรัฐไทใหญ ของชาวไทใหญในภาคเหนือของพมา 

3. กลุมอาณาจักร (kingdom) คือ สังคมชนเผาไทที่พัฒนาจากระดับนครรัฐไดถึ ง

ระดับอาณาจักร ประกอบดวยเมืองที่มีขนาดใหญหลายเมือง แตละเมืองเคยเปนนครรัฐมากอนท่ี

จะรวมกันเขาเปนอาณาจักร มีเมืองหลวงซึ่งเปนเมืองที่มีขนาดใหญท่ีสุดเปนศูนยกลางการ

ปกครอง เศรษฐกิจ และวัฒนธรรม มีนครรัฐหรือเมืองอ่ืนเปนประเทศราชสงบรรณาการและชวยรบ

เมื่อถูกเกณฑ ไดแก อาหม ของชาวไทอาหมในรัฐอัสสัมภาคตะวันออกของอินเดีย ลานนา ของ

ชาวไทยวนในภาคเหนือประเทศไทย ลานชาง ของชาวลาวในประเทศลาว และ สยาม 

ในท้ังสามกลุมนี้ชนเผาที่มีลักษณะวัฒนธรรมด้ังเดิมของไทอยูมากก็คือ จวง ไทดํา 

และไทอาหม ทั้งสามชนเผานี้ยังมีการผ สมและเปลี่ยนแปลงจากลักษณะด้ังเดิมไปไมมากนัก แม

จะมีลักษณะของจีนหรือฮินดูอยูบาง รองลงมาคือ สิบสองปนนา ลานนา และลานชาง มีลักษณะ

ผสมพุทธศาสนา สุดทายคือ ไทเมา กับสยาม ท่ีเปลี่ยนแปลงผสมผสานไปมากที่สุด  

ดังนั้นเมื่อตองการจะเขาใจพัฒนาการความซับซอนของสังคมสยามหรืออยุธยา จึง

ตองยอนกลับไปหารองรอยความเปนมาจากกลุมที่รักษาลักษณะด้ังเดิมของไทในระดับตางๆ เพื่อ

เชื่อมโยงมาสูสภาพผสมผสานของอยุธยา 

ตอไปจะพิจารณาคติ “กษัตริย” จากคําที่มีความหมายถึงกษัตริยที่แยกแยะไวแลว

กอนหนาน้ีในกลุมตางๆ ตามจักรวาลวิทยาสยา ม เริ่มจากกลุมนับถือผี ซึ่งเปนกลุมลักษณะด้ังเดิม

ของไทย จากนั้นก็เปนกลุมศาสนาพราหมณ และสุดทายกลุมพุทธศาสนา 

  

คต ิ“กษัตริย” จากกลุมนับถือผ ี

 

โครงสรางของอํานาจในสังคมแบบชุมชนด้ังเดิมจะอยูในรูปของกฎเกณฑตาม

ขนบธรรมเนียมจารีตประเพณีท่ีเปนเครื่องมือที่ใชควบคุมสังคมใหอยูรวมกันดวยความสงบสุข 

ความเชื่อที่เปนพื้นฐานของโครงสรางอํานาจสังคมก็คือการนับถือผีหรือวิญญาณ หรือศาสนา

วิญญาณนิยม (animism) ซึ่งจะเปนแหลงที่มาของระเบียบกฎเกณฑขอหามหรือขอพึงปฏิบัติ 

ดังนั้นอํานาจในสังคมด้ังเดิมจึงจะดูไดจากระบบการนับถือผี โดยเฉพาะผีบรรพบุรุษ (ancestor 
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spirit) ในชุมชนต้ังแตระดับครอบครัว (ผีเรือน) ตระกูล (ผีบรรพบุรุษ) หมูบาน (เสื้อบาน) ไปจนถึง

เมือง (เสื้อเมือง) หรืออาณาจักร (ผีฟา) 

บาน-เมือง : ระบบสังคมการเมืองไทดั้งเดิม 

ระบบสังคมการเมืองของกลุมชนที่พูดภาษาตระกูลไทแตด้ังเดิมอยูในรูปของ บาน-

เมือง บานในที่นี้หมายถึง หมูบาน ตามความหมายท่ียังคงใชกันอยูในภาษาไทยถ่ินเหนือ (ลานนา-

คําเมือง) และอีสาน (ลาว) บานจะประกอบไปดวยกลุมเรือน (บาน แตละหลัง ในภาษาไทยกลาง ) 

หลายหลังอยูรวมกัน  สวนคําวา เมือง แตเดิมหมายถึ งหมูบานขนาดใหญมาก ซึ่งเปนหัวหนา 

(ศูนยกลาง) ของกลุมหมูบานที่อยูรอบๆ (บริวาร) นอกจากน้ี เมืองขนาดเล็กหลายเมืองก็ยังขึ้นตอ

เมืองขนาดใหญเมืองเดียว ซึ่งเรียกวา เมืองหลวง (หมายถึง เมืองใหญ)  

ผีเรือน  

“บาน” หรือหมูบานนั้น ตามปกติจะเริ่มกอต้ังขึ้น จากคนๆ หนึ่งไปพบสถานที่

เหมาะสมที่จะต้ังหมูบาน โดยมากจะเปนการหาพื้นท่ีเพาะปลูกใหม แรกๆ ก็จะไปอยูแบบชั่วคราว

ชวงฤดูเพาะปลูก พอเห็นวาเพาะปลูกไดดี ก็จะสราง “เรือน” ที่ถาวรขึ้น แลวชักชวนญาติพี่นองใน

หมูบานเดิมมาอยูดวยกัน เกิดเปนหมูบานใหม ดังนั้ นหมูบานสวนมากจะมีแตญาติพี่นองกลุม

เดียวกันเปนสวนใหญ ภายหลังเมื่อมีคนมาขึ้นจึงจะมีคนนอกกลุมญาติพี่นองเขามาอยูดวย  

นอกจากหัวหนาหมูบานแลวสิ่งที่คอยปกปกรักษาคนในหมูบานก็จะมีวิญญาณตางๆ 

ของคนที่ตายไปแลว เรียกวา ผี คอยคุมครองดูแลใหคุณใหโ ทษแกคนในหมูบานดวย ใน “เรือน” 

จะมี “ผีเรือน” ซึ่งจะเปนวิญญาณของพอแมหรือปูยาตายาย ท่ีลูกหลานคอยกราบไหวบูชาเพื่อให

ปกปองดูแลคนในครอบครัว  

สําหรับชาวไทลื้อ ผีเรือนคือผีที่เกิดจากดวงวิญญาณของพอแมผูเปนหัวหนา

ครอบครัวที่ลวงลับไปแลว ผีเรือนเปนผีท่ี สิงสถิตประจําอยูทุกครัวเรือน ในหองนอน (ที่เรียกวา 

“สวม”) ของบานเรือนไทลื้อ จะมีเสาเจาและเสานาง เสาเจา หมายถึง เสาเจาเรือนอยูชิดฟูกที่นอน

ของหัวหนาครอบครัวและเปนที่สถิตของผีเรือน เสานาง หมายถึง เสาแมเรือนอยูชิดฟูกท่ีนอนของ

แมบาน ภรรยาหัวหนาครอบครัวและเปนที่สถิตของขวัญเรือน  

ในชีวิตประจําวันของชาวไทลื้อ ไมวาจะเปนกิจกรรมหรือเหตุการณนอยใหญประการ

ใด เชน งานวิวาห งานศพ เดินทางไกล ซื้อวัวควายมาเลี้ยง หมูหรือสัตวเลี้ยงคลอดลูก ตลอดจน

เทศกาลทางพุทธศาสนา ฯลฯ เจาเรือนตองเซนไหวดวยเทียน ขาว เหล า แตไมมีการทําพิธีเซนไหว

หรือบวงสรวงประจําป ถามีผูชายบุคคลนอกสมาชิกครอบครัวถลําเขาหองนอน (หรือ “สวม”) ที่ผี

เรือนสถิตอยูนั้น ใหถือวาผิดผีผิดฮีต อายบาว (หนุมๆ) มาแอวสาวแลวถูกเนื้อตองตัวโดยสาวไม
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สมัครใจก็ถือวาผิดผีเชนกัน ผูผิดผีตองถูกปรับเ สียเงินคาขอขมาผีเรือน ผีเรือนยังเรียกวา เทวดา

เรือน แตไมเรียกวาเสื้อเรือน (เจีย แยนจอง (ยรรยง จิระนคร), 2548, น. 237-238) 

ผีบรรพบุรุษ 

ชาวไทบางกลุมรวมวิญญาณของบรรพบุรุษทั้งหมดเขาดวยกันแลวบูชาเปนผีปูยา 

หรือ “ผีบรรพบุรุษ” ประจําตระกูล 

ผีประจําตระกูลของไทดํา เรียก “ผีดํ้า” ผูที่อาวุโสที่สุดประจําตระกูล เพศชาย จะเปน

ผูดูแลรักษาและเซนไหวผีดํ้าในโอกาสตางๆ หัวหนาตระกูลมีดาบของตระกูลเปนสัญลักษณ และ

นํามาใชในพิธีเซนไหวผีดํ้าดวย ท่ีอยูของผีดํ้า คือ ตูบ หรือศาลเล็กๆ ปลูกไวนอกบาน (สุมิตร  

ปติพัฒน, 2545, น. 29)  

หลักบาน หรือใจบาน 

ในการต้ังหมูบานครั้งแรก จะมีการปกไมไวกลางพื้นท่ีเพื่ออางสิทธิครอบครองพื้นท่ี

โดยผูมาต้ังหมูบานคนแรก บริเวณนี้จะกลายมาเปนใจบาน และหลักบาน โดยมีสัญลักษณเปน

กอนหิน เสาไม หรือหอเล็กๆ ซึ่งเปนศูนยกลางของหมูบาน  

การต้ังถ่ินฐานของคนไทดํานั้น หัวหนากลุมตระกูลผูต้ังหมูบานคนแรกจะเอามีดฟน

ตนไมบริเวณที่จะใหเปนศูนยกลางของหมูบาน และตองตัดตนไมตนหน่ึงมาปกลงในดินบริเวณ

ศูนยกลางน้ัน แลวเอาเสื้อของตนเองมาพันลงที่เสาน้ี (เสื้อเปนสัญลักษณแทนขวัญของผูเปน

เจาของ) เปนการรวมขวัญของหัวหนาจัวเฮือนลงกับบริเวณที่ดินน้ัน ซึ่งตอมาการกระทําดังกลาว

ไดกลายเปนความเชื่อที่ปฏิบัติสืบตอกันมาในการจะต้ังถ่ินฐานวาจะตองมีจารีตตอกหลักปกเสื้อ 

ซึ่งมีความหมายวา ตอไปน้ีในบริเวณท่ีแหงนี้ ขวัญของหัวหนากลุมไดรวมกับขวัญของดินแล ะน้ํา

แหงนี้แลว โดยจะทําพิธีบูชาดินและน้ํา เพื่อจะบอกกลาวใหทั้งผีดินและผีนํ้ารับทราบ  

หัวหนากลุมตระกูลที่เปนผูนําของกลุมคนน้ี จะมีสถานะเปน เจาเชื้อ หรือ เจาเสื้อ 

ของคนกลุมนั้น พิธีตอกหลักปกเสื้อน้ีตอมาเมื่อมีการต้ังเปนหมูบานก็คือ การตอกหลักบาน  หรือ

ตอมาในยุคท่ีบานพัฒนาไปเปนเมืองก็คือ พิธีต้ังเสาหลักเมือง น่ันเอง  

ตามพิธีตอกหลักปกเสื้อน้ันไดกลาววา มีการตัดตนไมใหญปกลงในดิน ดังน้ันเมื่อต้ัง

บานเรือนเรียบรอยแลว 2-3 ป ตอมาจึงมีการบูชาผีบานท่ีบริเวณหลักที่ตอกน้ี พิธีนี้เรียกวา พิธีเสน

บาน โดยจะมีการฆาควายที่ผูกไวที่เสานี้เพื่อบูชาผี พิธีเสนบานจะทําสืบตอกันมาทุก 2-3 ป โดยมี

เจาเชื้อเปนผูมีบทบาทสําคัญในพิธีน้ันๆ เพราะเจาเชื้อสามารถติดตอกับผีดินผีนํ้าได (ภัททิยา  

ยิมเรวัต, 2544, น. 89-91) ตอมาเมื่อเจาเชื้อตายลงก็จะถูกเชิญใหมาสถิตยังเสาหลักบานของผีเจา

เชื้อหรือเจาเสื้อซึ่งเปนผูต้ังบานคนแรก  
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ความมุงหมายของการพิธีเสนบานตามบรรพบุรุษที่สั่งไว ดวยความเชื่อถือวาเลี้ยงผี

บานเพื่อมิใหมารังควาน ทําใหเกิดโรคระบาดสัตวเลี้ยงตาย แตขอใหผีบานชวยคุมครองชาวบาน

ใหทํามาหากินโดยสะดวก ทํานาไดผลดี ปราศจากโรคภัยไขเจ็บและภัยพิบัติตางๆ (สุมิตร  

ปติพัฒน, 2545, น. 54) 

ใจบาน ของชาวไทใหญแตละหมูบานจะเปนตนไมใหญ เชนตนฮุง อยูในปาไมดาน

หน่ึงของหมูบาน หรือเปนสิ่งกอสรางคลายกับหอผี บางแหงสรางเปน “เถงผี” กลางหมูบาน หรือ

กอนหิน เสาหิน หรือเสาปูน เปนสัญลักษณวาน่ีคือ ใจบาน ชาวบานจะมาเซนไหวยามปใหม หรือ

ระหวางประเพณี “ปอยซางแกน” (สงกรานต) เปนตน (สมพงศ วิทยศักด์ิพันธุ, 2544, น. 258) 

เสาหลักบานบางแหงจะเปนที่สถิตของเสื้อบานดวย แตสวนใหญจะแยกกัน 

เสื้อบาน  

ในระดับ “บาน” ก็จะมีเสื้อบาน ซึ่งมักจะเปนหัวหนาหมูบานคนแรก หรือคนที่มี

ชื่อเสียงในการทําความดีจนเปนท่ียกยองนับถือ เชน เปนทหารหรือนักรบท่ีมีชื่อเสียง เมื่อสิ้นชีวิต

ไปแลวก็จะอัญเชิญใหมาเปน “เสื้อบาน” และสรางหอใหอยู เพื่อปกปองดูแลคุมครองคนใน “บาน” 

ทั้งหมด ซึ่งจะพรอมใจกันจัดพิธีเลี้ยง (บูชา) ปละครั้ง  

ณ ปาดงใกลหมูบาน ชาวจวงจะเลือกตนไมที่ใหญที่สุดตนหนึ่ง เปนตนเสื้อ คือเปนที่

สถิตของเสื้อหมูบาน (พระเสื้อบาน) ชาวจวงเชื่อวาเสื้อบานเปนเทพหรือเทวดาประจําหมูบานท่ีทํา

หนาที่ปกปองคุมครองหมูบาน และดูแลเก้ือกูลการดํารงชีวิตการเกษตร ตลอดจนการเลี้ยงวัวควาย 

หมู หมา แพะ แกะ เปด ไก ของชาวบาน เทศกาลนี้หยุดพักไมออกแรงทํางานเกษตร 3 วัน 

นอกจากเซนเสื้อบานแลวยังไหวบรรพบุรุษดวย จุดประสงคของเทศกาลเซนไหวเสื้อบาน เพื่อจะ

บนบานใหเสื้อบานจงบันดาลใหการเพาะปลูกปราศจากภัยธรรมชาติ ใหไดผลเก็บเก่ียวเต็มเม็ด

เต็มหนวยและอยูเย็นเปนสุข (เจีย แยนจอง (ยรรยง จิระนคร), 2548, น. 135) 

ผีบาน ของชาวไทดํา หมายถึง ผีหัวหนากลุมที่มาบุกเบิกที่ดินสรางหมูบานขึ้นครั้ง

แรก จะมีหอใหอยู และมักมีตนไมใหญอยู ในบริเวณหอผีบานดวย เรียกกันวา “ดงเสื้อ” (หรือ “ดง

เชื้อ”) ผีบานก็ตองทําพิธีเลี้ยงทุกป เรียกวา พิธีเสนบาน เพื่อใหคุมครองคนในหมูบานพนภัยพิบัติ

ตางๆ และทํามาหากินไดตามปกติ หากมีเหตุเภทภัยตองทําพิธีเลี้ยงอีกเปนพิเศษ (สุมิตร ปติพัฒน

, 2545, น. 29)  

เสื้อบาน/เจาหอบาน ของชาวไทใหญ เรียกวา เจาหอบาน หมายถึงผีท่ีเปนผูบุกเบิก

สรางหมูบาน สามารถดลบันดาลความเจริญงอกงามและผลผลิตการเกษตรและความอยูดีกินดี

ของหมูบานได และสามารถทําในสิ่งตรงกันขามไดเชนเดียวกันหากชาวบานละเลย วันที่มีการไหว
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เจาหอบาน จะปดหมูบาน และมีขอหามตางๆ มากมาย เชน หามออกนอกหมูบาน หามเขา

หมูบานจนกวาจะตกเย็น หามดํานา หามตัดตนไม ฯลฯ ชาวบานจะนําหมูเห็ดเปดไกขนมขาวตม

ตางๆ มาสังเวย แลวแตวาผีเจาหอบานโปรดอะไร การจัดงานประเพณี การจัดกิจกรรมตางๆ การ

แตงงาน การเดินทาง และการทําผิดจารีตประเพณี จะตองมีการมาบอกกลาว ขอบคุณ ขอโทษ กับ

เจาหอบานดวยเชนเดียวกัน 

เสื้อเมือง 

สูงขึ้นไปในระดับเมืองก็จะมี “เสื้อเมือง” คอยปกปองดูแล ซึ่งมักจะเปนวิญญาณของ

เจาเมืองคนแรก หรือขุนศึกผูมีชื่อเสียง และจะทําการบวงสรวงปละครั้งเชนกั น ในการเซนไหว บูชา 

หรือบวงสรวง นั้นจะเปนการเลี้ยงขอบคุณวิญญาณดีท่ีคอยดูแลปกปองใหอยูกันอยารมเย็น บางก็

อาจจะเชิญมาเขาทรงรางทรงเพื่อใหชวยทําการรักษาโรคภัยไขเจ็บที่ไมมีหนทางอ่ืนรักษาแลว บาง

ก็อาจจะบนบานขอสิ่งตางๆ ที่ตองการใหสมปรารถนาแลวจะทําก ารเลี้ยงตอบแทน แตสวนมากจะ

ทําการเชิญมาเพื่อชวยในการเสี่ยงทายความอุดมสมบูรณของพืชพันธุธัญญาหารในปถัดไป เพื่อ

สรางเสริมกําลังใจของชาวบานในการประกอบอาชีพทํามาหากิน  

ผีเมือง ของชาวไทดําในสิบสองจุไท เปนผีของอดีตเจาเมืองผูคุมครองรักษาเมืองให

รมเย็นและอุดมสมบูรณ อาจสิงสถิตอยูตามเนินเขาหรือตนไมใหญ มีหลักเขต หรือหลักเมือง บาง

แหงก็สรางศาลใหอยู บริเวณท่ีมีหลักเมืองถือวาเปนเขตหวงหาม ใชเฉพาะประกอบพิธีเสนเมือง 

หรือเลี้ยงผีเมือง เทานั้น พิธีเสนเมืองจะจัดอยางใหญโต หมูบานบริวารตางๆ ตองมีสวนรวมโด ยสง

ควาย และผูแทนไปรวมพิธีทุกป พิธีนี้มีการฆาควายเพื่อเซนสังเวย จํานวนควายมากนอยตาม

ขนาดของเมือง เพื่อแสดงโครงสรางทางการเมืองและสถานภาพของเมืองในโอกาสนี้ดวย (สุมิตร  

ปติพัฒน, 2545, น. 29) เพื่อยืนยันถึงความสัมพันธในการเปนหนวยชุมชนรวมกันโดยผาน

พิธีกรรมเสนเมือง พิธีเสนเมืองจึงเปนพิธีกรรมที่เกิดขึ้นเพื่อแสดงอํานาจอันชอบธรรมของชนชั้น

ปกครอง ซึ่งเกิดขึ้นจากอํานาจศักด์ิสิทธิ์ของพิธีกรรม (สุมิตร ปติพัฒน, 2545, น. 51-52) 

เมืองตางๆ ในสิบสองจุไทในอดีตจะจัดพิธีเสนเมืองอยางย่ิงใหญ เชื่อกันวาจะทําให

บานเมืองรมเย็น มีความอุดมสมบูรณ ปราศจากเหตุราย โรคระบาดและเคราะหกรรมตางๆ  

เมื่อเมืองขยายกลุมใหญออกเปนระดับแควน (2-3 กลุมใหญรวมกัน) ถึงระดับ

อาณาจักร (หลายกลุมใหญรวมกัน) เสื้อเมืองในระดับแควนหรืออาณาจักรก็จะเปนวิญญาณของ

เจาแควนที่เรียกวา ทาว ขุน  หรือพญา เจาอาณาจักรท่ีเรียกวา เจาฟา ซึ่งก็จะถูกบูชาเซนสรวงเพื่อ

ความปลอดภัยและความอุดมสมบูรณเชนเดียวกัน  
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เสื้อเมืองของไทลื้อสิบสองพันนามีอยูสองระดับ คือระดับของเจาเมือง (สิบสองพัน

นามี 32 หัวเมือง) และระดับของเชียงรุงหรือระดับราชสํานัก เสื้อเมืองท้ั งสองระดับตางก็มีชื่อเสียง

เรียงนามและตํานานประวัติอันพิสดาร ไทลื้อเชื่อวาเจาเมือง (เจาแผนดิน) ผูเปนนักรบเหี้ยมหาญ

หรือบุคคลสําคัญที่ดุราย (แมกระท่ังศัตรูคูอริ) เมื่อตาแลวดวงวิญญาณของเขาจะวายเวียนอยู

กลางหาว เพื่อคุมครองหรือบางทีก็รบกวนชาวบาน เลย ตองต้ังเปนเสื้อเมืองเพื่อบูชาเลี้ยงดู และ

อาคัยความเกงกลาอาจหาญจนกระทั่งความดุรายมาปกปองอุปถัมภบานเมืองและไพรฟา (เจีย 

แยนจอง (ยรรยง จิระนคร), 2548, น. 241-242) 

เสื้อเมือง หรือผีเมือง ของชาวไทใหญหมายถึง ผีเจาเมืองที่เปนผูสรางเมืองหรือเปน

แมทพัผูเกงกลาสามารถเปนที่นับถือของคนทั่วไป ไมจํากัดวาเปนหญิงหรือชาย มักมีสัญลักษณ

เปนตนไมที่ชาวไทใหญเรียกวา “ตนฮุง” ขนาดใหญ อยูนอกตัวเมืองโดยไมมีการกําหนดทิศแนนอน 

หลายเมืองมีตนเสื้อเมืองอยูทางทิศตะวันตก แตจะมีจะมีการเซนสรวงเสื้อเมือง โดยมีเจ าฟา เสนา

อํามาตย มารวมทําพิธี ถือเปนพิธีที่มีลักษณะทางการเมือง เมื่อไดวันดี เชน วันมา หมอดูจะเปนผู

บอกวาจะใชวัว ควาย หรือไก และเครื่องเซนสรวงบูชาอ่ืนๆ เชน ไขไก เหลา ขนมขาวตม มีลาม

เมืองอานคําเซนสรวง จากนั้นก็ฆาวัวควายและนําเนื้อน้ันแจกใหแ กขุนนางและผูเขารวมทุกคน มี

การกินอาหารรวมกัน งานน้ีหามเด็กและผูหญิงเขารวมพิธี (สมพงศ วิทยศักด์ิพันธุ , 2544, น. 256-

257) 

ในกฎหมายตราสามดวงกลาวถึง พระเสื้อเมือง ของอยุธยาวาอยูท่ีตนหมัน ซึ่งพระ

อรรคมเหษีเมื่อทรงครรภตองมาทําพิธีท่ีตนหมันเจ็ดวัน (กฎมณเทิยรบาล 1.111) เพื่อบอกกลาวแก

พระเสื้อเมืองในฐานะเทพารักษไดรับทราบและขอใหชวยปกปองคุมครองครรภจากภยันตราย

ตางๆ  

ในคําสัจาธิษฐานของโองการดํานํ้าและโองการลุยเพลิงไดกลาวถึง พระเสื้อเมือง 

พระทรงเมือง และพระหลักเมือง วาเปนเทพารักษกรุงศรีอยุธยา (พีสูทดําน้ําลุยเพลิง 1.328-333) 

พระทรงเมืองมีคําอธิบายในปจจุบันของพระทรงเมืองที่ศาลหลักเมืองกรุงเทพฯ ซึ่งสรางมาพรอม

กันเมื่อต้ังกรุงรัตนโกสินทรวา มีหนาที่รักษาการปกครองและกระทรวงทบวงกรมตางๆ ดูแลทุกขสุข

ของประชาชน ใหรมเย็นเปนสุข (วรลักษณ ผองสุขสวัสด์ิ, 2551, น. 87, 89) 

ผีฟา หรือแถน 

“แถน” ของชาวไทดํา เปนเทวดาที่อยูบนฟามีอํานาจเหนือมนุษยท้ังหลาย สามารถ

ดลบันดาลใหเกิดความเปนไปตางๆ ทั้งทางดีและรายตอชีวิตคนและพืชพันธุตางๆ ในโลก ฉะนั้น 

มนุษยจะตองปฏิบัติตนใหถูกตองตามความประสงคของผีฟาหรือแถน เพื่ อที่จะใหแถนมีความ
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เมตตาและบันดาลใหเกิดความสุขแกตนได แถนของไทดํานั้นมีอยูมากมาย แตละแถนมีหนาท่ีให

คุณหรือโทษตอมนุษยตางๆ กัน แถนหลวง เปนหัวหนาของแถนทั้งปวง มีหนาท่ีคอยควบคุมดูแล

การปฏิบัติของแถนใหเปนไปตามปกติและตัดสินขอพิพาทตางๆ ใหเกิดความยุติ ธรรมแกทุกฝายที่

เก่ียวของ (สุมิตร ปติพัฒน, 2545, น. 28) 

พิธีเสนเมืองของเมืองแถน ซึ่งเปนเมืองที่สําคัญท่ีสุดในสิบสองจุไทของชาวไทดํา ใช

สถานท่ีบนเนินเขาลูกหนึ่งซึ่งอยูในเขตเมืองแถน เชื่อกันวาเนินเขาลูกนี้เปนท่ีฝงศพของขุนลานเจือง 

วีรบุรุษในตํานานซึ่งถูกเชื่อวาเปนบรรพบุรุษสําคัญคนหนึ่งของพวกไทดํา ดังนั้น การทําพิธีเสน

เมืองจึงเปนการบูชาผี 2 ประเภท ไดแก (1) ผีบรรพบุรุษตนตระกูลชนชั้นปกครองของกลุมไทดําซึ่ง

ไดแก ขุนลานเจือง และ (2) ผีแถนหลวง ซึ่งเปนผีชั้นประมุขสูงสุดที่อยูบนเมืองฟา (สุมิตร ปติพัฒน

, 2545, น. 50) เริ่มดวยการเชิญหนังสือสําคัญประจําเมือง (ปบสือหมอ) มาอาน ตอจากน้ันก็จะ

เชิญผีฟาและผีเมืองใหลงมารับการเลี้ยงอาหารตามลําดับความสําคัญ โดยเชิญผีฟาหรือแถนรับ

เครื่องสังเวยกอน แลวจึงเชิญผีเมืองรับเครื่องสังเวยท่ีจัดใหอีกสํารับหน่ึงภายหลัง ในการ นี้จะจัดให

นางมดเมือง (หมอผ)ี มาทําการขับแกเคราะหเมือง เพื่อใหผีฟาและผีเมืองคุมครองบานเมืองให

ปราศจากภัยพิบัติตางๆ มีความอุดมสมบูรณและราษฎรอยูเย็นเปนสุขโดยทั่วกัน ระหวางทําพิธี

หมอจะนําเสื้อเจาเมืองมาใส และทําพิธีกับเสื้อเจาเมืองนั้น พอเสร็จพิธีเส นเมืองพวกไทดําก็จะ

เลี้ยงดูกันจนอ่ิมหนําสําราญ 

ตํานานเมืองตางๆ ของชาวไทใหญสวนใหญจะกลาวถึงที่มาของกษัตริย (ไทใหญ

เรียกวา เครือเจาเครือขุน ) ที่ลงมาจากฟา เปนโอรสของขุนสางหรือเลงดอน (ผูเปนใหญบนฟาบน

สวรรค) ที่ลงมาพรอมขุนนางเสนาอํามาตย หรือเปนเชื้อสาย เทวดาที่ลงมากินงวนดิน (จากตํานาน

ของพุทธศาสนา) ทั้งหมดน้ีหมายความวา ผูที่เปนกษัตริยเปนผูที่สืบเชื้อสายมาจากฟา หรือไดรับ

การยอมรับ ชวยเหลือจากฟา (สมพงศ วิทยศักด์ิพันธุ, 2544, น. 16) 

ตํานานขุนบรมผูสถาปนาอาณาจักรลานชางของชาวลาวก็ระบุวา ขุนบรมเปน บุตร

ของ “แถนฟาขื่น” ผูเปนใหญในสวรรคชั้นฟา (กรมศิลปากร, 2512, น. 255-256)  

ไทเดิมทางลานนา อีสาน ลาวเหนือ เวียดนามเหนือ ตางก็มีประเพณีโบราณในการ

ทําพิธีเลี้ยงไทเลี้ยงแถน หรือที่เรียกกันวา เลี้ยงผีไทผีแถน (ปรีชา พิณทอง , 2525, น. 221) ไท มี

นิยามวา ผู เปนใหญ แถน มีนิยามวา เทพแหงฟา การเลี้ยงไทเลี้ยงแถนของไทยอีสานนั้น จะสราง

ปะรําพิธีกลางหมูบาน จัดของเซนไหวและเตรียมชายหรือหญิงคนหน่ึงเปนรางทรง หลังจากเซน

ไหวไทแถนก็จะเขารางคนทรง คนทรงจะรายรําและทํานายพยากรณฝนฟาอากาศและการ
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เพาะปลูกเกษตรของปนั้น ตอจากนั้นคนทรงก็จะทําหนาท่ีรักษาโรคของชาวบานโดยวิธี “สองผีสอง

เคราะห” คือถามคนทรงถึงสาเหตุของโรคและวิธีรักษา (ปรีชา พิณทอง, 2525, น. 221-222) 

สาระสําคัญของพิธีกรรมการเลี้ยงผี 

การประกอบพิธีเลี้ยงผีของชาวลื้อมีจุดประสงคหลักคือขอความอุดมสมบูรณและ

ความคุมครองปองกันใหพนจากภัยพิบัติ เปนการเนนถึงความตองการทางโลก การประกอบพิธีจึง

มักทํากันในชวงหลังการปลูกขาวหรือเก็บเก่ียว เปนการขอความสําเร็จในการเพาะปลูกและแสดง

ความสํานึกในบุญคุณท่ีผีไดชวยเหลือ เปนความพยายามที่จะแกไขวิกฤตการณธรรมชาติที่เหนือ

ความสามารถของคนจะปองกันได ใหกําลังใจชาวบานชาวเมืองและสรางความเปนอันหนึ่งอัน

เดียวกันใหกับชุมชน ใหโอกาสแกชาวบานท่ีทํางานหนักมาตลอดฤดูกาลเพาะปลูกไดพักผอน 

สนุกสนานรื่นเริง ไดพบปะสังสรรคระหวางหนุมสาว เปนชวงเวลาท่ีชาวบานงดการทํางานอ่ืนใด 

ทําใหชนชั้นปกครองไดเห็นพลังของชาวบานชาวเมืองและความยึดมั่นในทองถ่ินของตน เพราะการ

นับถือผีไมใชกิจกรรมสากลแบบพุทธ แตเปนกิจกรรมท่ีทําใหเห็นความแตกตางระหวางทองถ่ิน 

ความเปนตัวของตัวเองของชุมชนนั้นๆ  

ในทางประวัติศาสตรการประกอบพิธีกรรมเลี้ยงผีเปนการสืบทอดเรื่องราวและบันทึก

เหตุการณทางประวัติศาสตรทําใหคนรุนหลังๆ ไดรูประวัติความเปนมาของทองถ่ินของตน ประวัติ

ของบรรพบุรุษและความสัมพันธเก่ียวของกับชุมชนอ่ืนๆ บทสวดเรียกผีมารับเครื่องเซนสังเวย คือ

การรอยกรองวรรณกรรมขั้นแรกในสังคมมนุษย ประวัติของผีแตละองคถูกสรา งเสริมดวย

จินตนาการและถอยคําที่บางครั้งไพเราะ บางครั้งสะเทือนอารมณของผูฟง จนกลายเปนตํานาน

ทองถ่ินที่ชาวบานจดจําเลาสูกัน  

การคงอยูของพิธีกรรมตางๆ แสดงถึงความสอดคลองกลมกลืนของคติความเชื่อและ

วิถีของชาวบาน และตอบสนองความตองการทางรางกายและจิตใจ แมจะ มีคติความเชื่อท่ีมี

อิทธิพลกวาอยางพุทธศาสนามาครอบงําก็ยังไมอาจลบเลือนคติความเชื่อผีซึ่งเปนความเชื่อด้ังเดิม

ได แมพิธีกรรมจะถูกดัดแปลงไปบาง โดยเฉพาะอยางย่ิงการนําเอาวิธีปฏิบัติของพุทธมาเก่ียวของ 

เชน พิธีเลี้ยงใจบานท่ีมีการนิมนตพระมาสวด การทําทานขาวใ หมในเดือนกุมภาพันธ เดิมเปนพิธี

เลี้ยงขอบคุณแมขวัญขาว หรือผีอารักษขาว ก็ถูกเปลี่ยนเปนการถวายขาวใหพระแทน ไมเพียงแต

พุทธจะแทรกเขามาสูพิธีของผี ผีก็แทรกเขามาสูพิธีของพุทธเชนเดียวกัน ที่วัดมีหอเสื้อวัดที่

ชาวบานตองเซนไหวอยูเสมอเมื่อมีงานสําคัญๆ พิธีตางๆ ก็มีการอัญเชิญเทวดาผีสางมารวมรับผล

บุญผลทานดวยเสมอ (ยรรยง จิระนคร และ รัตนาพร เศรษฐกุล, 2544, น. 236-238) 
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กษัตริยจึงมีฐานะเปนเสื้อเมือง หรือผีฟา ผูอาศัยอํานาจบารมีของตนปกปองรักษา

ราษฎร และคอยอํานวยผลความอุดมสมบูรณใหแกการทํามาหากินของอาณาปร ะชาราษฎร ตอง

คอยเปนตัวแทนของแควนและอาณาจักรในการใหกําลังใจดวยการอาศัยบุญญาบารมีของตนเอง

เสี่ยงทายใหเกิดผลดี เชน การเสี่ยงทายในพิธีแรกนาขวัญ การแขงเรือของกษัตริยกับมเหสีเพื่อ

ทํานายปริมาณน้ํา 

พัฒนาการคติ “กษัตริย” ของไทย 

จากพระไอยการตําแหนงนาพลเรือน ใน ราชสํานักปรากฏชื่อยศของขุนนางฝายใน

ระดับสูงคือ เจา ทาว และท่ีปรากฏอยูในพระไอยการตําแหนงนาพลเรือน พระไอยการตําแหนงนา

ทหารหัวเมือง เปนหัวหนากรมตางๆ ไดแก ขุน /ออกขุน หลวง พระ /ออกพระ ออกญา พญา /ออก

พญา เจาพญา ลําดับ ชื่อยศระดับสูงของขุนนางและเจาเหลานี้ เชื่ อมโยงเขากับชื่อและความหมาย

ของคําที่ใชเรียกเจาเมืองหรือกษัตริยของชนเผาไทด้ังเดิม สามารถสะทอนความเปนมาทางสังคม

ในประวัติศาสตรของชนชาติไทเผาตางๆ และรองรอยของพัฒนาการคติ  “กษัตริย” ของไทยไดใน

ระดับหน่ึง 

ในระดับสังคมกลุมเมือง มีคําใชเรียกเจาเมืองวา ขุน ทาว เจา พญา 

ขุน 

ในสมัยโบราณนิยามของ ขุน คือ กษัตริย หรือผูเปนใหญ และ ขุนหลวง สมัยโบราณ

หมายถึง กษัตริย ในอาหมบุราณจี เอกสารโบราณของไทอาหมเมื่อกลาวถึงการขึ้นครองราชย ใช

คําวา “เฮ็ดเจา เฮ็ดขุน” (ฉัตรทิพย นาถสุภา และ เรณู วิชาศิลป, 2528, น. 81) กรณีน้ีแสดงวาเปน 

ขุน ก็คือเปน เจา ซึ่งหมายถึงเปนเจาแผนดิน (เจีย แยนจอง (ยรรยง จิระนคร ), 2548, น. 61) คํา 

ขุน นาจะมาจากคําวา จวิน ของจีน แปลวา หัวหนา เจานาย เจาแผนดิน เหมือนนิยามของขุน

ภาษาไทย (เสฐียรโกเศศ, 2515, น. 121) คําวา ขุน สันนิษฐานไดว าเปนตําแหนงผูนําท่ีเกาแกท่ีสุด

ในการปกครองของชนชาติไท และคงจะไดถูกใชเรียกผูนําสูงสุดมาต้ังแตพุทธศตวรรษท่ี 10 จนถึง

ศตวรรษที่ 18 (สุภางค จันทวานิช และ วิมาลา ศิริพงษ, 2542, น. 124)  

ในพระไอยการตําแหนงนาพลเรือนและพระไอยการตําแหนงนาทหารหัวเมือง ขุน 

เปนยศของหัวหนากรมขนาดเล็กที่สังกัดกรมขนาดใหญ 

ทาว 

คํา “ทาว” ไทลื้อมีนิยามวาผูเปนใหญ หรือเจาแผนดิน มักจะใชควบคูกับขุนหรือ

พญาเปน ทาวขุน ทาวพญา ซึ่งหมายถึงขุนนางหรือผูเปนใหญ คํา ทาว นาจะมาจากคําจีนวา 

“โถว” ซึ่งหมายถึง หัวหรือศีรษะ ภาษาจีนกวางตุ งออกเสียงเปน “เถา” ไทลื้อใชคําจีนที่มีนิยามเดิม

วา “หัว” มาแปลงเปนคําวา “ทาว” เพื่อใชเรียกประมุขหรือหัวหนากลุมชน (เจีย แยนจอง (ยรรยง  
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จิระนคร), 2548, น. 101)  คําวา ทาว พบอยูในการเรียกผูนําทางการปกครองของไทดํา- ไท

ขาว ไทลื้อ และลาวเทานั้น (สุภางค จันทวานิช และ วิมาลา ศิริพงษ, 2542, น. 125) 

ในพระไอยการตําแหนงนาพลเรือน มียศ ทาว เปนหัวหนาขาราชสํานักฝายในเทานั้น 

(ตําแหนงนาพลเรือน 1.119-120) 

เจา 

คําวา เจา เปนคําท่ีเกิดขึ้นภายหลังคําวา ขุน และคําวา ทาว สันนิษฐานวา คําวา เจา 

เปนคํายืมมาจากจีน โดยใชเรียกผูนําวา เจาเมือง ทําหนาที่ปกครองจูหรือโจว (ซึ่งแปลวา เมือง ใน

ภาษาจีน) (สุภางค จันทวานิช และ วิมาลา ศิริพงษ, 2542, น. 125) 

ในพระไอยการตําแหนงนาพลเรือน มียศ เจา เปนขาราชสํานักตําแหนงขี่ชางคายตน

เชือกและขี่ชางคํ้าปลายเชือก คือผูดูแลและควบ คุมชางทรงของกษัตริย (ตําแหนงนาพลเรือน 

1.120) และมีใชประกอบคําอ่ืน คือ พระเจา ใชเรียกบรรดาพระบรมวงศานุวงศ ไดแก พระเจาลูก

เธอ พระเจาหลานเธอ และนําหนาคําอ่ืน คือ เจาพญา ซึ่งจะกลาวรายละเอียดในคํา พญา 

คําศัพทท่ีใชเรียกผูนําที่มีรากศัพทจากภาษาจีน ไดแก  คําวา ขุน ทาว และคําวา เจา 

ทําใหสันนิษฐานวากลุมคนไทเคยอยูใตอํานาจจีนแตเดิม และไดรับเอารูปแบบการจัดระเบียบเชิง

พื้นที่ทางสังคม (social space) จากจีนสมัยราชวงศฮั่น อาจมีความสัมพันธระหวางรัฐศักดินา

เกาแกในจีนกับรัฐไทที่เกิดขึ้นในเวลาตอมา เปนความ สัมพันธที่มีรากลึกกวารูปแบบการปกครอง

ของจีนหลังสมัยราชวงศฮั่น ซึ่งเปนชวงที่คาดวาจะไดรับคําจีนเหลานี้มา (สุภางค จันทวานิช และ  

วิมาลา ศิริพงษ, 2542, น. 118) 

เฟย หรือพญา 

เฟย เปนคําที่ใชเรียกผูนําของเมืองเล็กซึ่งเรียกวา เมืองเฟย ของกลุมไทดําไทขาว  

และเปนคงใชเรียกเมืองที่อยูนอกเขตเมืองหลวงของจูดวย คําวา เฟย เปนคําเดียวกับ พญา ซึ่งเปน

คํายืมมาจากคําวา พญา หมายถึง เจาเมือง ในภาษาเขมรและมอญ ในกลุมไทลื้อที่เชียงรุงมี

ตําแหนงเรียกผูนําระดับรองจากเจาเมืองวา พญาหลวงบาน และมีตําแหนงขุนนางชั้นรองๆ ว า 

พญา เชน พญานาวอน สวนไทเชียงตุงก็มีขุนนางระดับสูงที่มีตําแหนงพญา ไดแก พญาหลวง  

สุพรหมา (สุภางค จันทวานิช และ วิมาลา ศิริพงษ, 2542, น. 126) 

ในพระไอยการตําแหนงนาพลเรือน พญา หรือออกญา ออกพญา เปนยศของ

ตําแหนงระดับหัวหนากรมระดับจตุสดมภ (เวียง วัง คลัง นา) และกรมอ่ืนๆ ระดับเดียวกันหรือรอง

จากกรมจตุสดมภ ในพระไอยการตําแหนงนาทหารหัวเมือง เปนยศของตําแหนงหัวหนากรมทหาร

ขนาดใหญ หรือท่ีมีกรมเล็กในสังกัด และเจาเมืองระดับเมืองโทและเมืองตรี  
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คําวา พญา ยังใชตามหลังคําอ่ืนคือ เจาพญา ในพระไอยการตําแหนงนาพลเรือน

เปนยศขั้นสูงสุดของตําแหนง มหาอุปราช สมุหนายก ในพระไอยการตําแหนงนาทหารหัวเมืองเปน

ยศสูงสุดของตําแหนง สมุหกลาโหม และเจาเมืองระดับเมืองเอก 

 คําวา เฟย หรือพญา ที่มีความหมายเปนตําแหนงเจาเมืองเล็ก หรือรองจากเจาเมือง 

สะทอนความเปนมาของการมีอํานาจเหนือชนเผาด้ังเดิมในทองถ่ินที่เปนกลุมพูดภาษาตระกูล

มอญ-เขมร โดยยศ พญา น้ีสูงกวา ขุน สะทอนวาเมื่อชนกลุมไทยเริ่มเขามาในดินแดนแถบนี้มี

ฐานะตํ่ากวากลุมมอญเขมร แตเมื่อต้ังตัวเปนใหญเหนือกลุมมอญเขมรได เขามาเปนพญาแทน 

และเมื่อรวบรวมกันเปนอาณาจักรใหญก็ต้ังตําแหนงที่ใหญกวา พญา ซึ่งก็คือ เจาพญา เอาคํา เจา 

ของไทย ใสนําหนาคํา พญา ของมอญเขมร เปนยศที่สูงวา พญา  

ในสังคมระดับนครรัฐหรืออาณาจักรมีคํา เจาฟา เจาหอคํา ในหลวง เจาแผนดิน และ 

เจาชีวิต 

เจาฟา 

ชาวไทใหญมีความเชื่อวา ผูปกครองเปน “ไขฟา” หรือ “โอรสแหงสวรรค” นําไปสูการ

เรียกขานผูปกครองสูงสุดของชาวไทใหญวา “เจาฟา” (โดยนัยของชาวไทใหญแลว “เจาฟา” ยอมมี

อํานาจและศักด์ิเหนือ “เจาแผนดิน” และมีความหมายสูงกวา “เจาเมือง” ที่อาจหมายถึงเมืองเล็กก็

ได) ที่หมายถึง “เจาแหงฟา, ผูมีอํานาจแหงฟา” (เทพ หรือเทวดา) นอกจากน้ียังมีคําเรียกอยางอ่ืน

ที่แสดงถึงความย่ิงใหญของเจาฟา และแสดงความเคารพและจงรักภักดีของขาราชบริพาร เชน 

“เจาฟาหลวง” “เจาหลวง” “เจาฟาครองเมือง” เปนตน และหากเรียกทั่วไปจะใชคําวา “เจา” ที่มี

ความหมายถึงความย่ิงใหญ มีอํานาจบารมี มีความสูงศั กด์ิ และในความหมายของความเปนนาย

ที่สูงกวาความเปนขา เปนตน (สมพงศ วิทยศักด์ิพันธุ, 2544, น. 238) 

เจาฟาเปนตําแหนงสูงสุด มีอํานาจเด็ดขาดดานการทหารและพลเรือน มีพระราชวัง

ประทับที่ชาวไทใหญเรียกวา “หอคํา” จากเอกสารจีนพบวา “เวียง” ดังกลาวน้ีสรางขึ้นอยาง

แข็งแรง มีประตูเมืองหลายดาน มีทางน้ําไหลผานเพื่อใหชาวเมืองไดด่ืมกิน มีเชิงเทินรบที่จะคอย

ดักฆาฟนศัตรูท่ีปนกําแพง หรือเปนที่เททรายกรวดค่ัวรอนๆ ปองกันศัตรูเขามา (สมพงศ  

วิทยศักด์ิพันธุ, 2544, น. 239) 

เจาหอคํา  

หอคํา ก็คือ วังของกษัตริยชนเผาไทเ ดิมทั่วไป ลาวก็ใชคําวา หอคํา เชนกัน (สังข  

พัฒโนทัย, 2516, น. 2) กษัตริยจึงเปน เจาหอคํา สมัยอยุธยาเรียก หอคํา วา ปราสาททอง และ

เปนพระนามกษัตริยใชท่ัวไปในรัชกาลตางๆ วา พระเจาปราสาททอง พระเจาแผนดินพมาก็ทรง

พระนามวา พระเจามณเฑียรทอง  
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ในหลวง 

แตเดิมคือ นายหลวง หมายถึง ผูเปนนายใหญกวานายทั้งหมด ในระบบปกครอง

แบบอุปถัมภ นาย- ไพร เจาเมืองก็คือนาย สูงกวาเจาเมืองก็คือกษัตริย ดังน้ันกษัตริยจึงเปน นาย

หลวง หรือนายใหญ ผูเปนใหญกวานายทั้งหลาย 

พระเจาแผนดิน 

กฎหมายตราสามดวงใหความหมายของคํานีว้า พระมหากษัตริยทรงเปนเจาของ

แผนดินทั้งประเทศ พระมหากษัตริยพระราชทานสิทธิใหราษฎรเขาไปทํามาหากินบนที่ดินของ

พระองค และสิทธิครอบครองโดยพระบรมราชานุญาตน้ัน  (เบดเสรจ 2.193) ทั้งน้ียังรวมไปถึงทุก

สิ่งทุกอยางในแผนดินดวย รวมท้ังสัตวเลี้ยงที่หาเจาของไมได (ลักขณโจร 2.296) และสิ่งของท่ีตก

อยูบนพื้นดินที่หาเจาของไมไดดวย (อาชฺญาหลวง 2.388-389)  

เมื่อพระมหากษัตริยทรงเปนเจาของแผนดินหรือพระเจาแผนดินแลว พระเจาแผนดิน

จึงตองมีพระราชภาระในความอุดมสมบูรณของแผนดินดวย หากเกิดภัยพิบัติ เชนนํ้าทวม ฝนแลง 

ทําการกสิกรรมไมไดผลบริบูรณก็เปนพระราชภาระที่จะตองคอยปองกันแกไขเพื่อใหแผนดินอุดม

สมบูรณอยูเปนนิจ 

เจาชีวิต 

เจาชีวิต หรือ พระเจาชีวิต มีความหมายวาพระมหากษัตริยทรงไวซึ่งพระราชอํานาจ

ที่จะประหารชีวิตคนได การประหารชีวิตคนตองทําโดยพระบรมราชโองการ ในก รณีพิเศษบาง

ประการอาจมีบุคคลอ่ืนไดรับอาญาสิทธิ์จากพระมหากษัตริยใหประหารชีวิตคนได แตก็เปนการ

ชั่วคราวและเฉพาะกิจเชนในยามทัพศึก แตก็มิไดพระราชทานอาญาสิทธิ์นี้ใหแกบุคคลใดตลอดไป  

ดังทีก่ลาวมาทั้งหมดจะเห็นไดวาคติ “กษัตริย” ในกลุมนับถือผีจึงเปนเสื้อเมืองหรือผี

ฟา ผูเปน เจาฟา เจาแผนดิน และเจาชีวิต ผูมีหนาท่ีดูแลความสงบสุขและอํานวยความอุดม

สมบูรณใหแกราษฎร แตสวนใหญจะเนนหนาที่ในการใหกําลังใจแกราษฎรในการประกอบอาชีพ

ทางเกษตรกรรม เปนการเนนพระคุณ 
 

คต ิ“กษัตริย” จากกลุมศาสนาฮินด ู

 

พระวิษณุ หรือพระนารายณ  

หริหริน (หริ + หระ + อิน) = พระหริ ชื่อหนึ่งของพระนารายณ (Mani, 1993, p. 309) 

แต หริหริน (หริหระ + อิน) หมายถึง ผูเปนการรวมกันของพระนารายณกับพระศิวะ (พระหริหระ) ดู

คําอธิบายใน พระศิวะ ตอไป 
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ในกฎหมายตราสามดวงไดกลาวอยางชัดเจนวา “กษัตริยคือองคสมเดจพระนารายน

เปนเจาผูทรงทศพิธราชธรรมอันมหาประเสริฐ” (ลักษณรับฟอง 1.269) นาสังเกตวาเปนพระ

นารายณแตก็ทรงทศพิธราชธรรมดวย  

ผูที่เชื่อถือไวษณวนิกายนั้นถือวา พระวิษณุทรงเปนตนเหตุแหงโลกและสรรพสิ่งท้ัง

ปวง ในเบ้ืองบรรพ พระวิษณุบรรทมอยูบ นหลังพระยาอนันตนาคราช ซึ่งมีนามในภาษาสันสกฤต

วา เศษะ ผูซึ่งลอยอยูเหนือทะเลน้ํานมคือ เกษียรสมุทร ขณะที่พระวิษณุบรรทมอยูน้ัน มีดอกบัวผุด

ขึ้นมาจากพระนาภี และเมื่อดอกบัวนั้นบานออกก็ปรากฏเปน พระพรหมา หรือที่ไทยเรียกวา พระ

พรหม พระพรหมาองคนี้ทางไวษณวนิกายถือวามิใชพรหมัน ซึ่งในศาสนาพราหมณเดิมถือวาเปน

อาตมันหรือัตตาอันสูงสุด มีแผกวางทั่วไป แตถือวาเปนเทพเจาอีกองคหนึ่งท่ีเกิดจากพระวิษณุ 

เพราะลัทธไิวษณวนิกายถือวาพรหมันหรืออาตมันนั้นคือองคพระวิษณุและอยูในพระวิษณุ พระ

พรหมาผูเกิดจากพระนาภีของพระวิษณุนี้ เมื่อเกิดขึ้นแลวก็สรางโลกใหมีสรรพสัตวและสิ่งทั้งปวง 

สรางโลกเสร็จแลวก็มิไดเก่ียวของตอไปอีก เมื่อการสรางโลกเสร็จสิ้นลงพระวิษณุก็ต่ืนจากบรรทม 

และประทับอยู ณ สวรรคชั้นสูงสุดเรียกวา  ไวกูณฐ พระกายพระวิษณุน้ันเปนสีครามแก ทรงมงกุฎ

และมีสรอยพระศอแขวนมณีอันศักด์ิสิทธิ์ชื่อ เกาสตุภ ทรงมีสี่กร พระหัตถทั้งสี่ทรงสังข จักร คทา 

และดอกบัว ดอกบัวน้ันอาจเปนนิมิตรของแผนดิน เพราะเกิดจากดินและน้ําหมายความวาพระ

วิษณุทรงแผนดินอยูในพระหัตถดวย พระวิษณุมีพระโสมาที่พระอุระ เรียกวา ศรีวัตสะ พระองค

ทรงครุฑเปนพาหนะ พระลักษมีเปนพระศักติของพระวิษณุ (คึกฤทธิ์ ปราโมช, 2537, น. 149)  

พระวิษณุในรูปนี้คงจะไดเขามาถึงเมืองไทยแตโบราณมากเพราะในประกาศแชงนํ้า

โคลงหา ซึ่งใชในพระราชพิธีศรีสัจจปานกาลหรือถือนํ้าพระพิพัฒนสัตยา มีบทสรรเสริญพระวิษณุ

เปนบทแรกกอนบทสรรเสริญพระเปนเจาองคอ่ืน  

อาณาจักรขอมหรือเขมรในกัมพูชา ในระหวางพุทธศตวรรษที่ 11 ถึงพุทธศตวรรษที่ 

15 วัฒนธรรมของเขมรในสมัยนั้น เปนวัฒนธรรมที่เก่ียวกับความตายมากกวาเรื่องอ่ืน ปราสาทหิน

ตางๆ ของเขมรท่ีสรางขึ้นในสมัยนั้น เปนเรื่องเก่ียวกับความตายหรือความกลัวตายทั้งสิ้ น คือเป น

การพยายามที่จะสรางการกวนเกษียรสมุทรทํานํ้าอมฤตนั้นขึ้นอีก ตัวปราสาทสวนมากเปนที่บรรจุ

พระศพพระเจาแผนดินเขมรสมัยนั้นก็สมมุติใหเปนเขาพระสุเมรุ คูรอบนั้นสมมุติเปนเกษียรสมุทร 

และสะพานนาค และทางเขาทวารปราสาทนั้นทําเปนรูปนาคทั้งสองขางหมายถึงนาคที่ พันเขาพระ

สุเมรุอยู บางแหงทําเปนรูปเทวดาและอสุรกําลังชักนาคท่ีพันเขาพระสุเมรุก็มี วัตถุประสงคนั้นก็

เพื่อแสดงอมฤตคือความไมตาย (คึกฤทธิ์, 2537, น. 157) 
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พระนารายณเมื่ออยูปกติเสมอยอมบรรทมอยูในกลางทะเลน้ํานมเปนนิตย ตอเมื่อ

เวลาใดมีการอันใดซึ่งพระอิศวรตองการ รับสั่งใชใหไปปราบปรามผูซึ่งประทุษรายแกโลกทั้งปวงจึง

ไดปลุกขึ้น เพราะฉะนั้นพระนารายณจึงเปนผูทําลายที่สุด เพราะพระนารายณเปนพนักงานแตลาง

ผลาญเชนน้ี จึงไดมีนามปรากฏวาพระเดช (จุลจอมเกลาเจาอยูหัว, พระบาทสมเด็จ, 2514, น. ) 

คตินารายณอวตารนั้นมีผลตอลักษณะทางศิลปะและสถาปตยกรรมในหลาย

ประการ ไดแก (1) การใชเครื่องลํายองแบบครุฑจับนาคประดับหลังคาพระมหาปราสาท (2) การ

ประดับรูปครุฑแบบยอดพระมหาปราสาท เชน พระท่ีนั่งที่มียอดมณฑป (3) การใชรูปนารายณทรง

สุบรรณตามหนาบันของอาคาร (4) การประดับรูปครุฑตามฐานบัลลังก (5) การเชิญธงรูปครุฑไว 

ณ ท่ีเสด็จประทับหรือการประดับรูปครุฑไวหนาพระราชพาหนะ ฯลฯ (โชติ กัลยาณมิตร, 2539, น. 

77-78) 

พระราม 

เรื่องรามายณะของปราชญวาลมิกีไดแสดงใหเห็นธรรมะดวยองคพระราม ผูซึ่ง

ทรงปปบัติหนาที่ตอพระชนก ตอประชาชนของพระองคและตอ นางสีดาผูเปนชายาดวยภักดีแนว

แน ฝายนางสีดาน้ันก็มีความภักดีตอพระสวามีโดยไมมีที่สงสัย ตลอดจนถึงพระลักษณซึ่งได

ปฏิบัติหนาท่ีตอพระรามเชษฐาและตอนางสีดาผูเปนชายาของพระเชษฐา ดวยความบริสุทธิ์มั่นคง

ไมมีที่เคลือบแฝงแตอยางใด พระรามนั้นผูท่ีนับถือศาส นาฮินดูถือวาเปนตัวธรรมะและการท่ี

พระรามปราบทศกัณฑจนสิ้นโคตรวงศน้ันก็คือการที่ธรรมะปราบอธรรมใหพินาศไป พระรามเปน

พระวิษณุอวตาร จึงเปนท่ีเคารพนับถือของชนท้ังปวง (คึกฤทธิ์, 2537, น. 251) 

ในสมัยท่ีมหาตมะคันธีไดนําชนชาวอินเดียตอสูเพื่อเอกราช ทานไดใหคนนํา เอาเรื่อง

รามายณะออกอานเพื่อใหคนที่มาชุมนุมทางการเมืองจํานวนมากฟงเสมอ เปนการกลอมเกลา

จิตใจของคนเหลานั้นใหต้ังอยูในธรรม และทานไดเคยประกาศไววาเมื่อไดเอกราชแลวทานจะได

ต้ังระบอบการปกครองขึ้นเรียกวา “รามราชย” คือระบอบการปกครองดวยธรรมะ กษัตริยไทย ผูได

ทรงเฉลิมพระปรมาภิไธยรามาธิบดีมาชานานก็ดวยเหตุผลและความหมายเชนเดียวกันนี้ คือ

หมายถึงระบอบการปกครองที่มีธรรมะเปนอธิปไตย (คึกฤทธิ์, 2537, น. 253) 

เรื่องรามายณะไดกลายมาเปนเรื่อง “รามเกียรต์ิ” อันเปนวรรคดีของไทย และไดมี

อิทธิพลทางวัฒนธรรมของไทยมานาน ทําใหต้ังชื่อเมืองหลวงวากรุงศรีอยุธยาอันเปนชื่อเมือง

พระราม  

พระนามกษัตริยอยุธยาที่แสดงคติพระราม ไดแก  

“รามาธิบดี” (ราม + อธิบดี) หมายถึง พระรามผูเปนใหญ 
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“ศรีสินทร” หมายถึง รามสุนทร สมเด็จพระจุลจอมเกลาเจาอยูหัวไดทรงวินิจฉัยวา 

เปนคําที่มาจากการที่พระนารายณทรงอวตารมาครองกรุงศรีอยุธยาโดยทรงใช “รามสุนทร” 

(จดหมายเหตุกรมหลวงนรินทรเทวี และพระวิจารณ ร. 5, 2516, น. 216)  

“ราเมศวร” (ราม + อิศวร) หมายถึง พระรามผูเปนใหญ 

“เอกาทศรถ” (เอกา + ทศรถ) หมายถึง พระเจาทศรถผูเปนใหญ พระเจาทศรถ เปน 

พระชนกของพระราม พระนามมาจากเหตุราชรถของพระองคไดพาทาวเธอไปสูสิบทิศแหงจักรวาล 

(บวรบรรณรักษ (นิยม รักไทย ), หลวง, 2511, น. 542) ตามความหมายน้ีทาวทศรถคือกษัตริย

นักรบผูชนะ 10 ทิศ ทรงเปนใหญเหนือจักรวาลในทุกหนทุกแหงท่ีราชรถไปถึง  

พระเจาทศรถ (พระนามเดิม เนมิ ) เปนกษัตริยที่มีชื่อเสียงแหงราชวงศอิกษวากุ 

พระองคเปนพระชนกของพระราม ทรงสืบเชื้อสายมาจากพระวิษณุ นครหลวงของอาณาจักรโกศล

ของพระเจาทศรถคือ นครอโยธยา ต้ังอยูบนฝงแมน้ําสรยู นครอโยธยาเปรียบดังสวรรคบนพื้นโลก 

ที่มาของพระนามทศรถ เมื่ออสูรศัมพรผูถูกโจมตีไม ไดและผูไมอาจเอาชนะไดไดพิชิต

บัลลังกของพระอินทร ดวยการขอรองจากพระพรหม าและเหลาเทวดา พระเจาเนมิไดยกทัพไปถึง

สวรรคและทําลายกองทัพของเหลาอสูรไดอยางงายดาย อสูรศัมพรโกรธมาก แปลงตัวเปนสิบราง 

เขาโจมตีพระเจาเนมิจากทิศทั้งสิบพรอมกัน พระเจาเนมิก็เผ ชิญหนากับอสูรศัมพรทั้งสิบจากทั้งสิบ

ทิศพรอมกัน และสังหารรางท้ังสิบไดในเวลาเดียวกัน เนื่องจากพระองคชักรถของพระองคและตอสู

กับศัตรูในทิศทั้งสิบพรอมกัน พระพรหม าจึงไดสรรเสริญการตอสูที่กลาหาญและการบังคับรถของ

พระองค และถวายพระนามแดพระองควา “ทศรถ” (ผูสามารถขับรถไปยังทิศท้ังสิบไดพรอมกัน) 

ดังนั้นพระนามเดิมของพระองคจึงไดถูกลืมเลือนไปและทรงเปนที่รูจักกันในพระนามใหมนี้เทานั้น 

(กัมปะ รามายณะ, ยุทธะ กาณฑะ) (Mani, 1993, pp. 203-204) 

สุริยวงศ หมายถึง “อาทิตยวงศ” (อาทิตย + วงศ) หมายถึง พระราชาผูทร งเปนเทพ

เชื้อสายของนางอทิติและพระกัศยปประชาบดี อาทิตย หมายถึง เชื้ออทิติ คือ เทวดาพวกหนึ่งซึ่ง

เปนโอรสของนางอทิติผูเปนชายาพระกัศยปะประชาบดี  

ความคิดความเชื่อวากษัตริยเปนเชื้อสายของพระอาทิตยหรือเปนกษัตริยสุริยวงศ

อาจตองการแสดงใหเห็นความสําคัญและความย่ิงใหญของกษัตริย เนื่องจากสุริยวงศเปนวงศ

กษัตริยเกาแกของอินเดียมีต้ังแตเริ่มสรางโลกและครองแผนดินเรื่อยมา สุริยวงศเปนวงศทีดีและ

ย่ิงใหญของกษัตริยหลายพระองค รวมท้ังพระรามซึ่งเปนกษัตริยที่ดีและเกงกลาก็สืบเชื้อสายจาก

พระอาทิตยเชนกัน (Dowson, 2001, p. 312)  
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นอกจากน้ียังมีพระนามท่ีแสดงคติพระรามกับคติเทพองคอ่ืนๆ ของศาสนาฮินดู 

ไดแก 

คติรวมเทพหลายองค ไดแก “เอกาทศรุทร” (เอกาทศ + รุทร) หมายถึง พระรุทระผู

แบงเปน 11 ภาค (เทพผูย่ิงใหญในหมูเทพ 11 องค) ปรากฏในลิลิตยวนพายวา พระผูเปนเจาทั้ ง

สามและเทพอีก 8 องค คือ พระอินทร พระยม พระพาย พระวรุณ พระอัคนี ทาวกุเวร  

พระสุริยาทิตย และพระจันทร ไดรวมองคกันจุติลงมาถือปฏิสนธิในภาคพื้นพิภพ ทรงพระนามวา 

สมเด็จพระบรมไตรโลกนาถ (ลิลิตยวนพาย, 2540, น. 331) 

พระพรหม 

พระพรหมของศาสนาฮินดูในสมัยปุราณะและมหากาพยเปนหนึ่งในสามของเทพ

สูงสุดของฮินดู คือ ตรีมูรติ ประกอบดวย พระศิวะ พระวิษณุ และพระพรหม า โดยพระพรหมาเปน

ผูสรางจักรวาล พระวิษณุเปนผูรักษา และพระศิวะเปนผูทําลาย พระพรหม าเกิดจากดอกบัวที่ผุด

ขึ้นมาจากพระนาภี (สะดือ) ของพระวิษณุ พระพรหม าประทับอยูที่เมืองมโนวตีในกลางยอดเขา

มหาเมรุ ในมัตสยาปุราณะกลาววา พระพรหม ามีสี่หนาเนื่องจากไดสราง นางสตรูปา จากรางของ

พระองคครึ่งหน่ึงมาเปนชายา แตนางงดงามมากเสียจนพระพรหม าไมอาจละสายตาจากนางได 

จึงสรางหนาไวสี่หนารอบศีรษะจะไดมองเห็นนางไดตลอดเวลา พระพรหม าทรงหงสเปนเทว

พาหนะ (Mani, 1993, pp. 147-155)  

เรือพระท่ีนั่งตางๆ ในสมัยอยุธยาก็มีชื่อเปนสัตวปาหิมพานตตางๆ ที่เปนพาหนะของ

เทพเจาดวย เชน เรือพระท่ีนั่งชัยสุพรรณหงส (หงส พาหนะของพระพรหม า) ในรัชกาลพระมหา

จักรพรรดิ เรือพระที่นั่งพระครุฑพาหะ และ เรือพร ะที่น่ังศรีสุพรรณหงส ในรัชกาลสมเด็จพระ

นารายณมหาราช และ เรือพระที่น่ังไกรสรมุขพิมาน (ไกรสรสีหะ ในปาหิมพานต ) ในรัชกาลพระ

เพทราชา (ณัฏฐภัทร จันทวิช, 2539, น. 13) 

พระศิวะ หรือพระอิศวร 

เทพาดิเทพ (เทพ + อติ + เทพ) = เทพผูย่ิงใหญกวาเทพอ่ืนๆ 

ตรีภูวนาธิเบศ (ตรี + ภูวน + อธิป + เอศวร (แผลงมาจาก อีศวร)) = พระอิศวรผูเปน

ใหญในโลกท้ังสาม  

ไตรโลกนาถ (ไตร + โลก + นาถ) = ผูเปนใหญแหงโลกทั้งสาม 

พระศิวะ หรือพระอิศวร พัฒนามาจากพระรุทรในสมัยพระเวท และผสมดวยลักษณะ

ตางๆ ของเทวดาที่ใหความอุดมสมบูรณ ซึ่งนับถือกันมาในช มพูทวีปมากอนพวกอริยะ พระศิวะ

ภาคที่รูจักกันท่ัวไป ทรงเปนพระมหาฤษีประทับอยูบนยอดเขาไกรลาส มีหนังเสือเปนอาสนะ ทรง

เขาฌานอยูเปนนิจ และโลกต้ังอยูไดเพราะฌานของพระศิวะ ในภาคนี้พระศิวะทรงมุนพระเกศา
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เปนรูปชฎา ปกจันทรเปนปน อากาศคงคาหรือแมน้ําคงคาสวรรค ไหลลงสูพระเกศาแลวจึงไหลลงสู

มนุษยโลกอีกตอหนึ่ง หากพระศิวะไมเอาพระเศียรไปรับแมน้ําคงคาไวแลว น้ําก็จะทวมโลก พระ

ศิวะทรงมีพระเนตรที่สามอยูกลางพระนลาฏ มีพระศอไหมดํา เพราะทรงกลืนพิษเขาไปเมื่อตอน

กวนเกษียรสมุทร ทรงงูเปนสังวาลย พระกายนั้นปกคลุมดวยขี้เถ าตามแบบโยคี ทรงมีตรีศูลเปน

อาวุธและมีพระอุมาหรือพระปารวตีเปนพระศักติ และมีโคชื่อนนทีเปนเทพพาหนะ (คึกฤทธิ์, 2537, 

น. 171) 

พระศิวะในภาคนาฏราช ทรงรายรําอยูบนยอดเขาไกรลาส โลกและพระอาทิตย

พระจันทร ตลอดจนดวงดาวตางๆ ฤดูกาลที่เปลี่ยนแปลงและความเคลื่นไหวของธรร มชาติท้ังปวง

นั้นเปนจังหวะที่พระศิวะนาฏราชทรงรายรําท้ังสิ้น พระหัตถหน่ึงทรงบัณเฑาะวเปนเครื่องเคาะ

จังหวะไปตามทารําตางๆ ถึง 108 ทา ชาบางเร็วบาง ในที่สุดจะเปนจังหวะที่เร็วที่สุด ถึงตอนน้ัน

โลกจะหมุนต้ิว ทุกสิ่งทุกอยางจะถูกทําลายไป (คึกฤทธิ์, 2537, น. 173) 

รูปเคารพของพระศิวะที่บูชากันคือ ศิวลึงค ความหมายของการนับถือลึงค (อวัยวะ

เพศชาย) คือความอุดมสมบูรณ ดวยลึงคนั้นทําใหมนุษยมีลูกหลานเพิ่มขึ้นได จึงเปนสัญลักษณ

ของความอุดมสมบูรณของธรรมชาติทั่วไป คือนํ้าทาอาหารและฝูงสัตวมีอุดมดี ความเชื่อถือวาการ

รวมประเวณีกันระหวางบุรุษและสตรี เปนนิมิตแหงความอุดมสมบูรณของธรรมชาติไดมาเปน

พิธีกรรมในการบูชาพระศิวะ โดยทําแทนรองศิวลึงคและเรียกแทนนั้นวาโยนี (อวัยวะเพศหญิง) 

พิธีกรรมน้ันก็คือหลั่งน้ําลงไปบนศิวลึงคใหนํ้าไหลไปตามรองที่ฐานซึ่งเรียกวาโยนี น้ําน้ันถื อวาเปน

น้ํามนตอันศักด์ิสิทธิ์ใชประพรมสิ่งใดก็เกิดความอุดมสมบูรณขึ้น ณ ที่น้ัน  (คึกฤทธิ์, 2537, น. 178-

180) 

ผูนับถือศาสนาฮินดูทั้งในไวษณวนิกาย (นับถือพระวิษณุหรือพระนารายณ) และ 

ไศวนิกาย (นับถือพระศิวะ) ถือวาพระวิษณุและพระศิวะน้ันอันท่ีจริงเปนสองลักษณะแหงพระเจา

องคเดียวกัน แตมองคนละดานเทานั้น ดังนั้นจึงรวมพระวิษณุกับพระศิวะเขาดวยกันเรียกวา  

พระหริหระ และไดสรางเทวรูปขึ้นเปนพระศิวะกับพระวิษณุรวมกัน (ศึกฤทธิ์ ปราโมช , 2537, น. 

182)  

ชื่อกษัตริยที่แสดงคติพระอิศวร ไดแก “นเรศวร” (นร + อิศวร) หมายถึง ผูเปนใหญใน

หมูมนุษย หรือผูเปนพระอิศวรในโลกมนุษย พระอิศวรในรางมนุษย  

จากที่กลาวมาทั้งหมด คติ  “กษัตริย” จากกลุมศาสนาฮินดู ซึ่งแสดงความเปนพระ

นารายณและพระรามมากที่สุด จึงเปนการเนนหนาที่ดานการใชพระเดช คือกําลังอํานาจในการรบ 
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เพื่อปองกันการรุกรานจากภายนอก ความคุมประเทศราช และขยายอาณาจักรดวยการทํา

สงคราม ทั้งหมดน้ีเก่ียวของกับการปกครองท่ีเปนการจัดการขุนนางท้ังหลาย 

 

คต ิ“กษัตริย” จากกลุมพุทธศาสนา 

  

คําที่ใชสําหรับกษัตริยที่มีความหมายถึงพระพุทธเจา ไดแก  

พระพุทธเจา พระพุทธเจาอยูหัว พระเปนเจา พระเจาอยูหัว 

“พระเจาอยูหัว” หรือ “พระพุทธเจาอยูหัว” มีความหมายในทางท่ีองคกษัตริยเปน

พระผูเปนเจา เปนที่เคารพสูงสุดเสมือนกับวาประทับอยูบนหัวของคนทุกคน  หรือเปนพระพุทธเจา

ที่ประทับอยูบันหัว 

พุทธางกูร 

“พุทธางกูร” (พุทธ + อังกูร) หนอพระพุทธเจา หมายถึง พระพุทธเจาในอนาคต 

คําเหลาน้ีแสดงถึงการยกยองกษัตริยในฐานะผูมีฐานะสูงสุดของสังคมชาวพุทธ ตาม

แนวของพระธรรมศาสตรไทยที่กลาววา พระเจาสมมุติราชมีกําเนิดมาจากพระโพธิสัตว ดังนั้น

กษัตริยจึงเปน “หนอพุทธางกูร” และพระองคยังทรงเปนมหาบุรุษผูประกอบดวยมหาปุริสลักษณะ 

32 ประการ ซึ่งเปนลักษณะของพระพุทธเจาดวย ฉะนั้นจึงเปรียบเสมือนเปนพระพุทธเจาในโลก

ปจจุบันนี้ จึงเปน “พระพุทธเจาอยูหัว” ดังนั้นเมื่อกลาวกับกษัตริยจึงตองใชสรรพนามแทนตนเอง

วา “ขาพระพุทธเจา” และรับคําดวย “พระพุทธเจาขา” แมแตพระราชกุมารก็ตองใชเชนนี้ (กฎ 

มณเทิยรบาล 1.115) 

ไตรโลกนาถ 

พระนามกษัตริยอยุธยาที่แสดงคติพระพุทธเจา คือ “บรมไตรโลกนาถ” (บรม + ไตร

โลก + นาถ) หมายถึง ผูเปนท่ีพึ่งอันย่ิงในโลกทั้งสาม ไตรโลก หมายถึง โลกท้ังสาม ในทาง

วรรณคดีหมายถึง สวรรค มนุษยโลก บาดาล ในทางศาสนาหมายถึง ภพทั้งสามคือ กามภพ รูปภพ 

และอรูปภพ หรือมนุษยโลก เทวโลก และพรหมโลก ตํานานของไทยท่ัวไปเองก็ปรากฏใชคํา บรม

ไตรโลกนาถในการเรียกพระพุทธเจา (จันทรฉาย ภัคอธิคม , 2532, น. 215-216) กวีสมัยอยุธยา 

ยกยองสมเด็จพระบรมไตรโลกนาถวาพระองคมีการเดินท่ีงดงามเหมือนกับพุทธลีลา แสดงใหเห็น

ทวงทาการเดินที่แชมชาและสงางาม (ลิลิตยวนพาย, 2540, น. 378) 

ธรรมราชา หรือธรรมิกราช 

ในพระไตรปฎก “ธรรมราชา” หมายถึง พระพุทธเจา (มหามกุฎราชวิทยาลัย, 2530, 

ล. 24, น. 15) ผูเปน ราชาแหงธรรมะ  เมื่อนํามาใชในทางโลก “ธรรมราชา” หมายความถึง กษัตริย
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ผูรักษาธรรม (ธรรมิกราช = ราชาผูทรงธรรม) ผูทรงปฏิบัติธรรมดวยการอยูในศีลธรรมใหเห็น

ประจักษเปนตัวอยางแกคนอ่ืน และทรงบําเพ็ญพระราชกุศลท้ังปวงในฐานะเปนองคอุปถัมภกแหง

พุทธศาสนา  

คําวา “ธรรมราชา” นั้น เปนศัพทท่ีใชเรียกพระยมมาแตเดิม พระยมมีอํานาจลงโทษผู

ประพฤติผิดธรรมที่ตายแลวฉันใด พระเจาแผนดินผูเปนธรรมราชาในมนุษยโลก ก็มีสิทธิ์มีอํานาจที่

จะลงทัณฑผูประพฤติผิดธรรมที่ยังมีชีวิตอยูไดฉันนั้น คําวา ทัณฑ แปลวาไมกระบองหรือไมเรียว 

เปนอาวุธ ซึ่งไดแกการลงโทษ ที่พระเจาแผนดินใชบังคับใหคนต้ังอยูในธรรมและประพฤติธรรม 

ความรับผิดชอบของพระเจาแผนดินในเรื่องนี้เปนความรับผิดชอบอันหนัก ในอินเดียสมัยโบราณ

เชื่อวา ในบานเมืองใดที่ชนทั่วไปประพฤติธรรมเปนอันดี พระเจาแผนดินจะไดรับสวนกุศลอันใหญ 

เมื่อถึงกาลก็เสด็จสวรรคตจริงๆ คือเสด็จสู สวรรค แตถาหากบานเมืองใด ชนท่ัวไปไมประพฤติธรม

แลว บาปกรรมก็ตกอยูแกพระเจาแผนดิน ไมวาจะไดทรงรูเห็นในบาปกรรมตางๆ เหลานั้นหรือไม 

และเมื่อถึงกาลก็จะไมเสด็จสวรรคตแตจะเสด็จอบายคต คือไปนรก แมแตพระเจาแผนดินทรง

ตัดสินคดีลาชาก็เปนบาป แตกรรมที่ เห็นไดในชาติปจจุบันของพระเจาแผนดินก็คือ หากไมทรงอยู

ในราชธรรมและไมทรงปกครองใหคนประพฤติในธรรมแลวก็จะมีคนคิดขจัดพระองคออกเสียจาก

ราชบัลลังกในท่ีสุด (คึกฤทธิ์ ปราโมช, 2537, น. 483) 

ในกฎหมายตราสามดวงมีบทบาทที่กษัตริยทรงสั่งสอนราษฎรใหเลาเรียนกุศล

กรรมบท และมิใหลวงประเวณีภริยาของชายอ่ืนวา 

 “ดวยทรงพระกรุณาโปรดเกลาฯ สั่งวา ใหพระราชทานกุศลทศกํามบทใหเลา

เรียน ก็จะเปนความชอบแกตัวในชั่วนี้ชั่วหนาไป  แลเน้ือความในกุศลทศกํามบทนั้นก็

แจงอยูแลวทุกประการ แลกาเมสุมิจฉาจาราเวระมะณีนั้นใหเวนจากประเวนีภริ ยา

ชายอ่ืน แลใหเจาพญาแลพญามหาราชครูพระหลวงเมืองเจาราชนิกูลขุนหมื่นพัน

ทนายฝายทหารฝายพลเรอืนทังปวงสั่งสอนลูกหลานสมักพักพวกอยาใหลวงประเวนี

ภริยิาของชายอ่ืน” (พระราชกําหนดเกา 3.168) 

ทั้งยังใหปฏิบัติตามศีล 5 โดยหามไมใหฆาสัตวตัดชีวิตในวันพระ ดังนี้ “อนึ่งถึงวัน 8 

คํ่า 15 คํ่า อยาใหตกเบดทอดแหดักลอบดักตุมดักลัน ในกรุงเทพฯ นอกกรุงเทพฯ” (กฎ 36 ขอ 

3.188) 

กษัตริยในวรรณคดีอยุธยายึดหลักปฏิบัติในการเปนองคอัครศาสนูปถัมภก 3 

ประการ ไดแก การทํานุบํารุงศาสนา การรูแจงในธรรม และการปฏิบัติและต้ังมั่นในธรรม (ปทมา 

ฑีฆประเสริฐกุล, 2547, น. 149) พระองคเปนแบบอยางในการเปนพุทธศาสนิกชนที่ดีดวยการ
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แสดงความเคารพและเลื่อมใสศรัทธาในพุทธศาสนา อีกทั้งยังสงเสริมสนับสนุนใหประชาชนนับถือ

และเคารพบูชาพุทธศาสนา ทําใหพุทธศาสนาเผยแผไปอยางกวางไกล นอกจากนี้พระองคยังสราง

และบูรณะศาสนสถานและศาสนวัตถุ โดยการสรางวัด การดูแลรักษาพระพุทธรูป และการสราง

พระมณฑปสวมรอยพระพุทธบาท ซึ่งเปนพระราชกรณียกิจที่สําคัญในการบํารุงพุทธศาสนาให

ดํารงอยูอยางรุงเรือง (ปทมา ฑีฆประเสริฐกุล, 2547, น. 153) 

การปฏิบัติธรรมของกษัตริยนอกจากการออกผนวชแลว สิ่ งสําคัญที่กษัตริยพึงปฏิบัติ

ก็คือ การปกครองบานเมืองดวยธรรม หลักธรรมท่ีสําคัญสําหรับกษัตริยที่พึงปฏิบัติเพื่อปกครอง

บานเมืองใหสงบสุข ไดแก ทศพิธราชธรรม จักรวรรดิวัตร และราชสังคหวัตถุ ในวรรณคดีสมัย

อยุธยา กวียกยองกษัตริยวาไดปฏิบัติธรรมตามหลักธรรม 3 ประการขางตน โดยกวีใหความสําคัญ

กับทศพิธราชธรรมมากที่สุด โดยเฉพาะธรรมขอแรกคือ ทาน หมายถึง การใหดวยการเสียสละ

ทรัพย สิ่งของ เพื่อบํารุงและชวยเหลือประชาราษฎร (ปทมา ฑีฆประเสริฐกุล, 2547, น. 166)  

ในกฎหมายตราสามดวงกลาวถึง บทบาทที่กษัตริยทรงบําเพ็ญทานบารมีเพื่อพระ

โพธิญาณ จะชวยสรรพสัตวใหพนจากวัฏสงสาร ดังนี้ “พระองคต้ังพระไทยบําเพญพระทานบารมี 

ปราฐนาพระโพธิญาณ จะขามสรรพสัตวใหพนจากสงสารไภยอบายทุกข จะใหมีศุขแกไพรฟาขา

แผนดินในขอบขันทเสมาอาณาเขต มิใหมีผูกันโชกรุราชบาตข มเหงตีรันฟนแทงลวงเกินกันได” 

(อาชฺญาหลวง 2.342-343) 

กวียังยกยองกษัตริยวาเปนผูมีขันติ คือความอดทนตอความตรากตรําและความ

ลําบาก ไมยอมละทิ้งการบําเพ็ญกิจ (ปทมา ฑีฆประเสริฐกุล, 2547, น. 172) 

นอกจากทานและขันติแลว กวียังยกยองกษัตริยวามีทศพิธราชธรรมในขออ่ืนดวย แต

กลาวไวไมมากนัก ไดแก ปริจจาคะ หรือการบริจาค คือ การเสียสละความสุขสําราญหรือชีวิตของ

ตน เพื่อประโยชนสุขของประชาชนและบานเมือง ตปะ คือการระงับยับย้ังขมใจไมใหหลงใหลหรือ

หมกมุนในกิเลสตัณหา และมุงมั่นท่ีจะกระทํากิจใหเสร็จสมบูรณ อวิโรธนะ เปนความหนักแนนใน

ธรรม ไมหว่ันไหว มีความมั่นคงในธรรม ทั้งยุติธรรม (ความเท่ียงธรรม) และนิติธรรม (ระเบียบแบบ

แผนหลักการปกครองและขนบธรรมเนียมประเพณี) อาชชวะ คือ ความซื่อตรง ซื่อสัตย และศีล คือ

การประพฤติดี สํารวมกาย วาจา และปฏิบัติศีล (ปทมา ฑีฆประเสริฐกุล, 2547, น. 173) 

นอกจากน้ี ยังมีพระนามที่ แสดงคติธรรมราชาผสมคติจักรพรรดิราช คือ “มหาธรรม

ราชาธิราช” (มห + ธรรมราชา + อธิราช) หมายถึง พระราชาผูทรงธรรมที่ย่ิงใหญผูเปนพระราชา

เหนือพระราชาอ่ืน 
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กวีอยุธยายังแสดงใหเห็นวากษัตริยเปนจักรพรรดิราช ดวยการยกยองพระองควาได

ปฏิบัติตามหลักธรรมของจักรพรรดิราช คือ จักรวรรดิวัตร กวีอยุธยากลาวถึงหลักจักรวรรดิวัตรที่

กษัตริยในวรรณคดีอยุธยาไดปฏิบัติไว 4 ประการ คือ การอุนเคราะหพระราชวงศานุวงศ การ

อุปการะสมณพราหมณผูมีศีล การหามชนมิใหประพฤติผิดธรรม พรอมท้ังชักนําใหปฏิบัติทางกุศล

จริต และการดับความโลภ 

หลักธรรมอีกประการหนึ่งที่กษัตริยพึงปฏิบัติ คือ ราชสังคหวัตถุ ซึ่งเปนหลักการ

สงเคราะหประชาชน เพื่อใหบานเมืองและประชาชนอยูอยางสงบสุข ดังเชน สมเด็จพระบรมไตร

โลกนาถปฏิบัติตามหลักราชสังคหวัตถุหลายประการ โดยเฉพาะหลักสัสเมธะ คือ การรูบํารุงพืชผล

ในบานเมืองใหสมบูรณ (ลิลิตยวนพาย, 2540, น. 332) 

การที่กษัตริยปฏิบัติและต้ังมั่นอยูในธรรมเปนนิจ ไมวาจะเปนทิศพิธราชธรรม 

จักรวรรดิวัตร และสังคหวัตถุ ยอมทําใหพระองคปกครองบานเมืองและประชาชนโดยธรรม 

พระองคจึงไดรับการยกยองวาเปน ธรรมราชา ดังเชน กวียกยองสมเด็จพระบ รมไตรโลกนาถวาเปน

ผูทรงธรรมเหมือนพระธรรมซึ่งก็คือ พระยม (ลิลิตยวนพาย, 2540, น. 341) 

กวีใหความสําคัญในหลักทศพิธราชธรรมมากท่ีสุด เพราะมีปรากฏในวรรณคดี

อยุธยาหลายเรื่อง ขณะท่ีหลักธรรมอีก 2 ประการ (จักรวรรดิวัตร และราชสังคหวัตถุ) กลาวถึงนอย

กวา อีกท้ังทศพิธ ราชธรรมยังเปนธรรมทีสําคัญสําหรับกษัตริยหรือผูนํา ที่ทําใหเห็นวาพระองคเปน

พระราชาผูทรงธรรมอยางชัดเจน และยังเปนหลักธรรมที่รูจักกันอยางกวางขวางอีกดวย (ปทมา 

ฑีฆประเสริฐกุล, 2547, น. 415) 

สอดคลองกับในกฎหมายตราสามดวงท่ีพบ ทศพิธราชธรรม เปนขอความเสริม

ประกอบนามท่ีอยูหลังนามของกษัตริยมากที่สุด ดังนี้  

ทรงทิศพิธราชธรรม (กฎมณเทิยรบาล 1.51) 

ทรงทศพิธราชธรรมอันประเสริฐ (ลักษณภญาณ 1.293) 

ผูทรงทศพิธราชธรรม (พรมศักดิ 1.334-335) ( ลักษณตระลาการ 1.335) ( ลักษณ

มรดก 2.126, 2.148) (อาชฺญาหลวง 2.343, 2.342-343) 

ผูทรงทศพิธราชธรรมอันมหาประเสริฐ (ลักษณรับฟอง 1.269) ( ลักษณอุธร 1.400) 

(ลักษณมรดก 2.143) (พระราชกําหนดเกา 3.12)  

ในคํากลาวถึงกษัตริยก็วา ต้ังอยูในทศพิธราชธรรมสิบประการ (พระราชกําหนดเกา 

3.116) 

ทั้งหมดน้ียืนยันไดวา ทศพิธราชธรรม เปนคุณธรรมท่ีสําคัญท่ีสุดของธรรมราชา  
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สําหรับคติความคิดความเชื่อของพุทธศาสนากษัตริยจะไมทําสงครามฆาฟนผูอ่ืน แต

จะเอาชนะและปราบปรามเมืองตางๆ ดวยธรรม กษัตริยในวรรณคดีอยุธยาไมไดเปนเพียงกษัตริย

ที่ใชกําลังทหารเทานั้น แตพระองคยังเปนพุทธศาสนิกชนที่มุงหวังจะดําเนินตามพระธรรมคําสั่ง

สอนของพระพุทธเจาดวย กวีอยุธยาจึงยกยองกษัตริยวาเปนธรรมราชา เพราะพระองคเปนองค

อัครศาสนูปถัมภกดวยการทํานุบํารุงศาสนา การรูแจงในธรรม การออกผนวกช และการปฏิบัติ

ธรรม (ปทมา ฑีฆประเสริฐกุล, 2547, น. 396) 

“ธรรมราชา” ทั้งในคติของศาสนาพุทธและศาสนาฮินดูตางก็เนนการรักษาธรรมะคือ

ศีลธรรมของคนในสังคม ใหสังคมมีความสงบสุข เปนการเนนหนาที่ดานความสงบสุขภายใน

อาณาจักรดวยการใชหลักธรรม 

จักรพรรดิราช หรือราชาธิราช 

จักรพรรดิราช แปลวา พระราชาผูหมุนวงลอ(รถศึก) หมายถึง พระราชาผูสามารถแผ

พระบรมเดชานุภาพออกไปไดไมสิ้นสุด ซึ่งในชมพูทวีปหมายถึงการแผอํานาจจากทิวเขาหิมาลัยไป

จรดฝงมหาสมุทรทั้ง 3 ดาน   

ในสมัยมหากาพย มีการรบเพื่อตองการความเปนใหญในแผนดิน (ทัศนีย  

สินสกุล, 2526, น. 75-76) พระราชาท่ีทําสงครามชนะ จะไดรับการยกยองสูงสุดวาเปน “ทิควิชยิน” 

หรือ พระราชาผูมี ชัยท้ังสิบทิศ กษัตริยของอินเดียโบราณที่ไดรับการขนานนามนี้คือ พระยุธิษฐิระ 

กษัตริยปาณฑพในมหาภารตะ และพระรามในรามายณะ นอกจากนี้ยังมีพระราชาอีกประมาณ 

12 พระองค ท่ีมีชื่อเสียงในการทําสงคราม พระราชาทั้งหมดนี้ไดรับพระนามวา “จักร 

วรรติน” คือ พระราชาผูมีวงล อแหงรถศึกแลนปราบปรามไดทั้งชมพูทวีป ในภาษาไทยคําวา 

จักรวรรติน ก็คือ พระมหาจักรพรรดิราช (มณีปน พรหมสุทธิรักษ, 2530, น. 9)  

ในพุทธศาสนา พระพุทธเจาทรงประกาศพระองคเองวาเปน ผูหมุนวงลอแหงธรรม 

(ธรรมจักร) ในพุทธศาสนาจึงไดใหความหมายใหมกับ จักรพรรดิรา ช วาเปน พระราชาผูทรงมีชัย

ชนะดวยธรรมะ ไมตองใชอาวุธ สามารถครอบครองแผนดินจนจรดเขตมหาสมุทร (มหามกุฎราช

วิทยาลัย, 2530, ล. 15, น. 100) 

จักรพรรดิราช ในพุทธศาสนาประกอบดวยความเชื่อ 3 สวนคือ 1. บุญกุศลที่ทําให

คนใดคนหนึ่งมาเกิดเปนจักรพรรดิราช 2. สิ่งมงคลทีเ่ปนสัญลักษณแหงจักรพรรดิราช และ 3. แนว

การปฏิบัติตนของจักรพรรดิราช เรียกวา จักรวรรดิวัตร (มณีปน พรหมสุทธิรักษ, 2547, น. 182) 

“บุญ” เปนความดีหรือคุณงามความดี ผูที่มีบุญเปนผูที่ทําคุณงามความดีไว  จึงไดรับ

ผลของการกระทําดี คือ ทําใหมีชีวิตที่ดี บุญของกษัตริยไมใชบุญธรรมดาทั่วไป แตเปนบุญที่สําคัญ
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และย่ิงใหญเพราะกษัตริยไดสั่งสมบุญมาต้ังแตในอดีต จนสงผลใหเปนกษัตริยที่ย่ิงใหญ และเมื่อ

เปนกษัตริยก็ทําความดีและสรางสมบุญใหเพิ่มมากขึ้นกษัตริยจึงเปนบุคคลท่ีมีบุญมาก  

สิ่งมงคลของจักรพรรดิราช ไดแก แ กว 7 ประการ คือ จักรแกว ชางแกว มาแกว แกว

มณี นางแกว คฤหบดีแกว  (หรือขุนคลังแกว) และปริณายกแกว (หรือขุนนางแกว) ( มหามกุฎราช

วิทยาลัย, 2530, ล. 15, น. 100) ในจักกวัตติสูตรที่แสดงเรื่องจักรพรรดิราชในพระไตรปฎกให

ความสําคัญกับจักรแกวมากท่ีสุดในฐานะสิ่งแสดงสัญลักษณของจักรพรรดิราช เชนเดียวกับเรื่อง

ไตรภูมิกถาที่พรรณนากงจักรแกวละเอียดที่สุด (มณีปน พรหมสุทธิรักษ, 2547, น. 184) แตในสมัย

อยุธยาชางแกวกลับมีความสําคัญมากที่สุด ซึ่งก็คือ ชางเผือก ในฐานะกําลังหลักในการรบทัพจับ

ศึก นอกจากนี้ลักษณะพิเศษที่หายา กหลายประการในตัวชางเผือก ทําให กลายเปนสิ่งแสดงบุญ

บารมีของผูที่ครอบครอง และหาก สามารถมีไวครอบครองจํานวนมากก็จะถูกยกยองวามีเกียรติยศ

สูงและถวายนามกษัตริยวา พระเจาชางเผือก (พระราชพงศาวดารกรุงศรีอยุธยา ฉบับพันจันทนุ

มาศ (เจิม), 2542, น. 245) 

ในทางปฏิบัติเมื่อกษัตริยผูปรารถนาเปนจักรพรรดิราชทําสงครามเพื่อขยาย

อาณาจักรของพระองคน้ัน เปนสงครามเพื่อปกปองพุทธศาสนาและรักษาธรรมะ จึงมีความชอบ

ธรรมที่จะใชทัณฑะหรือความรุนแรงกับศัตรูได (Sunait Chutintaranond, 1989, p. 96) คติ

จักรพรรดิราชนี้ปรากฏชัดในอยุธยาเมื่อขยายอาณาจักรออกไปมั่นคงไดพอสมควรในสมัย “สมเด็จ

พระมหาจักรพรรดิ”  

พระพุทธรูปทรงเครื่องอยางกษัตริยท่ีนิยมสรางในสมัยอยุธยา มีท่ีมาในมหาชมพูบดี

สูตรซึ่งกลาวถึงพระพุทธองควาทรงเนรมิตพระกายเปนจักรพรรดิราช เสด็จมาปราบทาวมหาชมพู

บดีใหละความหลงผิดในอํานาจความย่ิงใหญจนไดสํานึกและไดบรรลุอรหันตผลในที่สุด เรื่องที่วา

พระพุทธองคทรงเนรมิตพระกายเปนจักรพรรดิราชนี้เองเปนเหตุใหมีการสรางพระพุทธปฏิมา

ทรงเครื่องกษัตริยในรูปของพระอาธิพุทธ พระไวโรจนพุทธ และพระศากยมุนีพุทธ ซึ่งเปนอิทธิพล

ของพุทธศาสนามหายานท่ีตกทอดมาจากสมัยอิทธิพลศิลปวัฒนธรรมของเมืองละโว แมในสมัย

ปจจุบันนี้อิทธิพลแฝงของพุททศาสนาลัทธิตันตระในฝายมหายานก็ยังคงปรากฏอยูใหเห็นในพิธี

พุทธาภิเษกตางๆ ที่ถือเอาพระพุทธรูปเปนสิ่งท่ีมีชีวิตหรือมี เทพรักษา เปรียบเสมือนเปนองค

จักรพรรดิราชที่พุทธศาสนิกชนพึงถวายการปฏิบัติบูชา (โชติ กัลยาณมิตร, 2539, น. 62-63)  

ที่เห็นไดชัดเจนที่สุดคือ พระพุทธรูปทรงเครื่องใหญ ซึ่งเปนพระประธานในพระ

อุโบสถวัดหนาพระเมรุ สรางในสมัยพระเจาปราสาททอง อันเปนสวนหนึ่งที่แสดงใหเห็นถึงพระราช

ประสงคของพระเจาปราสาททองวาไดทรงนําคติในเรื่องพุทธราชาเขามาเสริมพระราชอํานาจของ
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พระองค พระพุทธรูปทรงเครื่องแสดงการเปนจักรพรรดิ ราชของโลกของพระพุทธเจา นิยมสรางกัน

มากในสมัยอยุธยาตอนตน หรือกอนหนานั้นขึ้นไป อาจกลาวไดวาพระเจาปราสาททองทรงฟนฟู

ประเพณีการสรางพระพทุธรูปทรงเครื่องขึ้นใหมใหแกกษัตริยกรุงศรีอยุธยาในยุคหลังๆ ลงมา และ

พระพุทธรูปทรงเครื่องนี้คงมุงใหเปนพระพุทธรูปฉลองพระองคของกษัตริยดวย (ศรีศักร วัลลิโภดม, 

2527, น. 98-99) อันเปนการเนนคติจักรรพรรดิราชไดเปนอยางดี 

ดังนั้น คติ “จักรพรรดิราช” ตามพุทธศาสนาจึงเปนธรรมราชา เนนหนาท่ีในการขยาย

อาณาจักร ดวยการใชธรรมะ ซึ่งจะนําความมั่นคงมาสูการปกครองภายในอาณาจักรดวย  

พระอินทร 

นรินทร (นร + อินทร) = พระอินทรในรางมนุษย  

นฤบดินทร (นฤบดี + อินทร) = พระอินทรผูเปนพระราชา 

ศรีสุรินทร (ศรี + สุร + อินทร) = พระอินทรผูเปนเทพผูประเสริฐ 

พระอินทรของฮินดูแตเดิมในสมัยพระเวทเมื่อชาวอริยะมีอาชีพเลี้ยงสัตวในทุงหญา 

อยูน้ัน มีฐานะเปนเทพนักรบผูกลาหาญ มีสายฟา (วัชระ) เปนอาวุธ ผูเปนวีรบุรุษของชาวอริยะใน

การเอาชนะศัตรู ซึ่งหมายถึงเหลาอสูร (คนพื้นเมือง) พระอินทรไดชวยปลอยน้ําจากแมนํ้าทั้ง 7 

สาย ดวยการฆางูชื่อ อหิ ที่ปดก้ันน้ําเอาไว  แตศัตรูที่สําคัญที่สุดของพระอินทรที่ตอสูกันมาอยาง

ยาวนานคืออสูรชื่อ วฤตระ   เมื่อสังหารไดแลวพระอินทรก็ไดเปนหัวหนาแหงเทพทั้งหลาย ดวย

ความกลาหาญและพลังพระอินทรจึงกลายเปนเทพเจาของวรรณกษัตริย (นักรบ) (Bhattacharji, 

1988, 249-266) 
เมื่อชาวอริยะต้ังมั่นลงในอินเดียตอนเหนือและเปลี่ยนมาทําเกษตรกรรม พระอินทรก็

กลายมาเปนเทพเจาแหงฝนและลมพายุ ผูอํานวยใหฝนฟาตกตองตามฤดูกาล เปนการพัฒนา

ตอมาจากการเปนเทพแหงสายฟา (Bhattacharji, 1988, 269) 

ในสมัยปุราณะและมหากาพย พระวิษณุและพระศิวะมีบทบาทสําคัญขึ้นมา พระ

อินทรถูกลดฐานะลงมาเปนเพียงหัวหนาเทวดาในสวรรคทําหนาที่รักษาทิศตะวันออก 

(Bhattacharji, 1988, 264) 

ในพุทธศาสนาพระอินทรเปนเทพฝายดี เรียกวา ทาวสักกเทวราช (คึกฤทธิ์, 2537, น. 

191) ผูเปนราชาแหงเทพ สถิต ณ สวรรคชั้นดาวดึงส  เปนเทพผูมีหนาที่พิทักษปกปองพุทธศาสนา 

(พระประสิทธิ์ ติก ฺขป ฺโ (วิเศษเนตร), 2549, 65) คนที่ทําดีเพื่อสวนรวม ทําสาธารณะประโยชน

ไวมากมาย เมื่อตายไปแลวจะไปเกิดเปนพระอินทร เพราะพระอินทรแตเดิมเมื่อเปนมนุษยมีชื่อวา 

มฆมานพ ชอบชวยเหลือผูอ่ืน ทําแตสาธารณะประโยชนใหผูอ่ืน รวมกับเพื่อนๆ อีก 32 คน ท้ังหมด
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เมื่อตายไปแลวไปเปนเทวดาบนสวรรคแลวเลือกพระอินทรเปนหัวหนา  นอกจากปกปองพุทธ

ศาสนาแลวพระอินทรยังมีหนาที่ชวยเหลือคนดีอีกดวย เมื่อแทนบัณฑุกําพลของพระอินทรแข็ง

กระดางขึ้นมา ก็ รูวามีเรื่องรายแกผูมีบุญในเมืองมนุษย ตองเสด็จลงไปชวย (เสฐียรโกเศศ, 2503, 

น. 43) 

ในกฎหมายตราสามดวงบทบาทของกษัตริยในการคุมครองปกปองพุทธศาสนามี

ต้ังแต  

1. การปกปองถาวรวัตถุมิใหถูกขโมยทําลาย การทําลายสิ่งของในพุทธศาสนาถือวา

เปนลักษณะโจรอุกฤษฏโทษ มีดังนี้ 

 โจรลักพระพุทธรูป  

 “ผูใดทุจริตรจิตรบาปหยาบชาเปนโจรลักเอาองคพระพุทธิรูปทอง/หนาก/เงีน/

แกว/สําฤท/ทองแดง/ดีบุก แลสิ่งใดซึ่ งเปนรูปพระปติมากอรอยูน้ันไปขาย/ทําลาย ก็ดี 

เอาไปหมีทันขายแลเอาไปหมีทันทําลายจับไดท่ีใดๆ ก็ดี ใหเกาะกุมมันมาถามเอา

พวกเพื่อนรูเหนเปนเพื่อนซื้อขายทําดวยกันจงได ถาเปนสัจโดยคําโจร ใหทวนดวย

ลวดหนังคล 60 ที ใหตัดตีนสีนมือพวกเพื่อนทังนั้นเสีย แลวใหไหมเปนเบ้ียคล 

700,000 บุณพระพุทธรูปน้ัน สวรโจรแลพวกมันนั้นใหฆาเสีย ไชบาปมันจงลางแลว ” 

(ลักขณโจร 2.285) 

 โจรลอกทองพระพุทธรูป เอาพระบฏแชน้ําเอาผา 

“ถาโจรมันเอาพระพุทธรูปไปลางไปเผาสํารอกเอาทองก็ดี เอาพระบทไป

สํารอกแชน้ําเอาผาไปก็ดี ใหเอามันใสเตาเพลีงสูบมันเสียด่ังมันทําแกพระน้ันบาง ไช

บาปมันจงลางแลว” (ลักขณโจร 2.285-286) 

โจรลอกทองพระ ขุดทําลายศาสนวัตถุ 

“โจรมิจฉาธิฐิลอกทองพระ พิจารณ าเปนสัจ ใหเอาตัวมันไปยังตแลงแกง ให

เผาเหลกจงแดงประทับดวยมัน ใหมันลอกด่ังมันทําแกพระนั้นบาง ไชบาปกํามันเสีย

ยังแลว ถาโจรน้ันขุดลางพระพุทธรูปพระสถูปพระเจดีย/วิหาน พระศรีมะหาโพทธิ จับ

ไดพิจารณาเปนสัจ ใหตัดน้ิวมือเสีย ” (ลักขณโจร 2.286)  

พี่นอง นายไพร  ของโจร ถารูแลวไมเอาตัวมามอบให มีความผิดดวย และ

กษัตริยจะมีพระราชโองการดวยพระองคเองวาจะลงโทษสถานใด แสดงถึงการให

ความสําคัญเปนอยางย่ิง 
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“พี่นองพองพันขาคนผูใดลักลอกองคพระพุทธรูป ลอกลางพระสถูปพระเจดีย 

แลฟนพระศรีมหาโพทธิ ลางพระวิหารกุฏิสถาณะษา ลา เจาไพร /ทาษ รูวาทําราย มิ

เอาตัวมาถวายแกพระผูเปนเจาแลหมีไดเอามาวายังกรมพระนครบาล ใหลงโทษใน  

รวางเลมีด 8 สถาน . . . โทษ 8 สถานน้ีพระพุทธเจาอยูหัวจะลงโทษสถานใด ทานจะ

มีพระราชโองการเอง” (ลักขณโจร 2.287) 

 “มีผูรายลักลางกุฏิสถานสภานษาลา ทานใหมั นทําใช . . . ถาลักขุด

พระพุทธรูปขุดพระสถูปขุดพระวิหาน ใหลงโทษ 3 ประการ” (ลักขณโจร 2.287) 

 โจรลักของอุทิศแกศาสนาและพระธรรมคัมภีรไปขาย 

“ผูรายลักทรัพยสิ่งของๆ พระพุท /ธรรม/สงฆ เปนตนวาแกวแหวนเงีนทองผา

ผอรแพรพรรณทรัพยสิ่งใดๆ อันทานอุทิศไวใหเปนของพร ะพุท/ธรรม/สงฆ แลผูราย

ลักเอาไปขายก็ดี แลลักพระธรรมคําภีรไปขายก็ดี ใหลงโทษเสมอลักทรัพยทาน ” 

(ลักขณโจร 2.286) 

2. ใหรางวัลกับราษฎรที่แจงเรื่องการรับซื้อของโจร ถาเปนของหลวงและศาสนวัตถุ มี

บําเหน็จพระราชทานเพิ่มใหอีกตางหาก 

“ถาแลเปนเครื่องราชูปโภคสิ่งของตองหยาง แลเงินดีบุกหุมพระพุทธิรูป /สัท

ถูบ/เจดีย ฉอฟาปานลมดาษพื้นพระวิหารการบูเรียน จะพระราชทานบําเนจใหตาม

สมควร” (พระราชกําหนดเกา 3.19) 

3. ทาสบวชแลวขาดจากความเปนทาส เพื่อสงเสริมใหคนบวช 

 “ผูใดศรัทธาตอพระสาศนา โปรดใหทาษบวดเปนภิษุเปนสามเณรเปนรูปชีใน

พระสาศนาแลว ถึงจะลาออกจากสาศนาเลาก็ดี เจาทาษจะเอาทาษคืนน้ันมิได ถา

เจานี่ลูกนี่ยอมใหบวดแลว จะเอานี่คืนก็มิได” (ทาษ 2.97)  

4. หามราษฎรแตงงานกับคนนอกศาสนาเพื่อมิใหตกไปสูอบายภูมิ และไมใหศาสนา

เศราหมอง กฎหมายเรื่องนี้ออกมาถึง 3 ครั้ง แสดงถึงความสําคัญอยางย่ิง 

“แลไพรฟาขาขอบขันทเสมาทุกวันน้ี ประกอบดวยราคโทษโมหะโลภะ มิได

กลัวแกบาปละอายแกบาป เหนนานาประเทศฝารังอังกริดกระปตันวิลันด าคุลาฉะวา

มลายูแขกกวยแกวประกอบไปดวยทรัพยสมบัดิเปนอันมาก แลไทมอญทุกวันนี้ยก

ลูกสาว/หลานสาว ใหเปนเมียมฤฉาทิฐิถือผิดเหนชอบ แลวละฝายสัมมาทิ ฐิเสีย เเล

บุตรอันเกิดมาน้ันก็ถือเพษไปตามพอ ก็ จภากันไปสูอบายภูมเสีย . . . ทานวาผูนั้น

เปนเสี้ยนหนามในแผนดิน แลมันเอาใจไปแผเผื่อแกประจามิตฆาศึกศัตรูหมูราย . . . 



 192 

เหตุใดจึ่งกลาวด่ังนี้ เหดุว าเพื่อมันด่ังพืชนหวานลงเหนือแผนดินจเปนพืชนผลสืบไป 

ฝายพอมันลูกมันจเอากิจการบานเมืองไปแจงแกนานาประเทษๆ มันรูแลว มั นจคิด

มาเบียดเบียนพระนครธานีขอบขันทเสมา พระพุทธศาสนาก็จพลอยเสาหมองไป ” 

(อาชฺญาหลวง 2.343-344) 

 “ดวยสมเดจพระพุทธเจาอยูหัวทรงพระกรุณาดําหรัสเหนือเกลาเหนือ

กระหมอมสั่งวา ทุ กวันนี้แขกฝรั่งอังกริดคุลามะลายูนาๆ ประเทศเขามาสูพระบรม

โพธิสมภารเปนอันมาก แตนี้สืบไปเมื่อหนา หามอยา ใหไทมอญลาวลอบลักไปซอง

เสพเมถุนธรรมดวยแขกฝรั่งอังกริดคุลามะลายูซึ่งถือฝายมิจฉาทิฐิ เพื่อจะมิใหฝูงทวย

ราษฎรไปสูอบายทุกข ใหอยูตามสัมมาทิฐิ อยาใหระ คนปนกัน” (พระราชกําหนดเกา 

3.105, 160)  

 5. ทางการเขาจัดการพระสงฆที่ทําผิดวินัยโดยตรง แสดงวาตองการจะจัดการอยาง

จริงจัง และตองมีความรูดานวินัยสงฆท่ีจะจัดการไดดวย 

 จัดการกับพระปราชิก 

 “พระครูภิขุสํามเณรผิดเมียทานถึงชําเราชื่อปราชิก ใหสึกออกเสีย แลวใ หไหม

โดยพระราชกฤษฎีกา” (ลักษณผัว/เมีย 2.17) 

 “ถาพระครูภิษุสํามเณรผูอยูในศีลทําทุราจานผิดกิจวิไนยทํารายดวยหญิงหา

ผัวมิไดถึงชําเราเปนสัจไซ ชื่อวาปราชิก ใหสึกออก ลงโทษ 50/25 ที สงตัวลงญาชาง

หลวง” (ลักษณผัว/เมีย 2.18)  

 หามพระสงฆยุงเก่ียวกับกิจอันไมควรแกสงฆ 

“แตน้ีไปเมื่อหนา อยาใหพระสงฆลวงเขาวากลาวอยูดวยเหดุอันมิตองดวยกิจ 

ก็จะเสียประโยชนสองประการ ฝายขางสมณก็จะเปนอันตรายในศิกขาบท ฝายขาง  

ฆราวาษน้ัน ครั้นพระสงฆเขาขัดขวางวากลาวอยูดวย เกรงในสมณเหตุขางใน

ราชการสําหรับแผนดินนั้น ก็จะขัด ขวางเสียราชการไป แลใหพระสงฆวากลาวในขา

พระโยมสงฆนั้นโดยการจะปติสังขรณวัดวาอารามพระพุทธรูปพระเจดียถากทราย

ดายหญาษาระพะการบํารุงพระสาศนาใหรุงเรืองแลการนอกกวาน้ี พระสุรัศวดีแล

กรมการจะบาดหมายแลมีตรามาทอดเกนขาพระโยมสงฆไปจายก็ดี แลมีผูจําโน ฎวา

ขาพระโยมสงฆเปนลูกหมูอ่ืนก็ดี แลวิวาษแกกันกับหมูอ่ืนดวยฝายบิดามารดา

เดียวกันกับหมูขาพระก็ดีนั้น ก็ใหสงฆผูเปนเจาอธิการเขารูเหนเขาวากลาวดวย
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เนื้อความแตเทานี้ แลซึ่งเน้ือความนอกกวานี้ อยาใหพระสงฆลวงเขารูเหนวากลาว

ดวยเลยเปนอันขาดทีเดียว. . .  

อนึง่ถาแลจะมีบาดหมายแลตราใหสงขาพระโยมสงฆ เปนผูรายก็ดี แลขาพระ

โยมสงฆวิวาษแกกันแลรองฟองแกกันซึ่งจะเสียวัดถุปดไจย สาระพเนื้อความทังปวง

ซึ่งพระสงฆเขารูเหนวากลาวแลเปนอัณะรายในศิกขาบทน้ัน ก็ใหแตขุนหมื่นขาพระ

นายษิศนายโยมวากลาวแกกัน อยาใหพระสง ฆเขาลวงรูเหนวากลาวดวยแตขอใดขอ

หน่ึงไดเปนอันขาดทีเดียว” (พระราชกําหนดเกา 3.12-13) 

กษัตริยอยุธยามีเมืองหลวงเปน “กรุงเทพ” เมืองของเทวดา (จากนาม กรุงเทพ  

ทวารวดีศรีอยุธยา) ดังสุทัศนนครของพระอินทร ประทับอยูใน “พระที่นั่งจักรวรรดิไพชยนตมหา

ปราสาท” เปรียบเหมือนพระอินทรทรงไพชยนตรถในฐานะจักรพรรดิราชทอดพระเนตรการสวน

สนามแสดงความพรั่งพรอมของกองทัพอยุธยาในสนามหนาจักรวรรดิ อันเปนท่ีแสดงแสนยานุภาพ

ของจักรพรรดิราช พระที่นั่งฝายในชื่อ “พระที่นั่งสุริยามรินทรมหาปราสาท” (สุริยะ + อมร + อินทร 

= พระอินทรผูเปนอมตะและย่ิงใหญดุจสุริยเทพ) และ “พระที่นั่งดุสิตสวรรคธัญญมหาปราสาท” 

อันเปนสรวงสวรรคชั้นดุสิตของพระอินทร กําแพงพระราชวังชั้นท่ีสองมีประตูซุมยอด 2 ประตูชื่อ  

สุรินทรทวาร (สุร + อินทร + ทวาร = ประตูแหงเทพองคอินทร) และ สําราญไพชยนต (ไพชยนตรถ

อันมีความสําราญ) ดังเปนชองทางดําเนินแหงพระอินทรและไพชยนตรถของพระองค 

กวีสมัยอยุธยามักพรรณนากรุงศรีอยุธยาวาเหมือนเมืองท่ีย่ิงใหญของพระอินทร และ

พระราชวังวาสวยงามย่ิงใหญเหมือนสวรรคของพระอินทร ซึ่งสอดคลองกับคติความเชื่อเรื่อง

สวรรคของพระอินทรจากทั้งศาสนาพราหมณและพุทธศาสนา ที่เห็นพองกันวาสวรรคของพระ

อินทรคือเมืองในอุดมคติ เพราะมีความงดงามและย่ิงใหญ ทั้งนี้แสดงใหเห็นวากษัตริยเปนผูมีบุญ

บารมีและมีความย่ิงใหญ เพราะพระองคเสมือนเปนเทพเจาคือพระอินทร จึงมีบานเมืองและ

พระราชวังงดงามและย่ิงใหญ (ปทมา ฑีฆประเสริฐกุล, 2547, น. 327) กวีอยุธยายกยองเมืองและ

พระราชวังของษัตริยวาเปนเมืองของพระอินทร และษัตริยผูอาศัยอยูและเปนเจาของก็คือพระ

อินทร (ปทมา ฑีฆประเสริฐกุล, 2547, น. 328) 

ในสถาปตยกรรมท่ีสรางขึ้นสําหรับสถาบันกษัตริยไดมีประเพณียกยองกษัตริย ใน

ฐานะสมมุติเทวราช ฉะนั้น จึงนําสัญลักษณของชั้นสวรรคมาใชกับสถาบันกษัตริย  แตเดิมการปลูก

สรางอาคารเพื่อสถาบันกษัตริยจะเปนเครื่องไม เพิ่งจะมีการทําเปนอาคารกออิฐเมื่อรัชกาลสมเด็จ

พระนารายณ และในประเภทสถาปตยกรรมที่ใชรูปทรงสี่เหลี่ยมจัตุรัสน้ันมักจะได พบวามีการทํา

หลังคาเปนชั้นซอนรูปงายๆ เชน 3 ชั้นซอนบาง 5 ชั้นซอนบาง และที่มีชั้นซอนมากท่ีสุดคือ 7 ชั้น
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ซอน ในทางสถาปตยกรรมไทยระบุชื่ออาคารตามลักษณะเชนนี้วา “มณฑป”  หลังคามณฑปยอด

พระมหาปราสาทในพระบรมมหาราชวัง ก็จะเห็นวามีจํานวนชั้นซอน 7 ชั้น หมาย ถึง เขา

สัตบริภัณฑที่เปนวงลอมรอบเขาสิเนรุบรรพตหรือเขาพระสุเมรุอยู 7 วง มีความสูงลดหลั่นกัน

ตามลําดับ ตามคติที่วากษัตริยทรงเปนสมมุติเทพเทียบเทาพระอินทร การ นําเอาสัญลักษณของ

เมืองตรัยตรึงศัอันเปนที่ประทับของพระอินทรมาสรางเปนเครื่องยอดของพระมหาปราสาทเพื่อ

เฉลิมพระเกียรติจึงนับวาเหมาะสม ในทางปฏิบัติตามพระราชประเพณีในอดีตนั้นเมื่อกษัตริยเสด็จ

ขึ้นเสวยราชสมบัติก็จะตองมีท้ังพระราชพิธีบรมราชาภิเษกและพระราชพิธีอินทราภิเษกควบคูกัน

ไป เพื่อประกาศพระองคทรงปกครองทั้งโลกและสวรรค (โชติ กัลยาณมิตร, 2539, น. 45) 

แมแตพระราชบัลลังกอันเปนท่ีประทับของกษัตริยก็ยังมีการแสดงถึงสัญลักษณของ

ความเปนเทวราชเหนือเขาพระสุเมรุ เชน มีการสรางชั้นฐานพระราชบัลลังกประดับรูปสัตวท่ีอาศัย

อยูตามเชิงเขาพระสุเมรุในปาหิมพานต เชน สิงห และครุฑ เปนตน 

ราชรถของกษัตริยอยุธยาก็เรียกวา ราเชนทรยาน (ราชา + อินทร + ยาน = พาหนะ

ของพระอินทรผูเปนราชา) (ฉวีงาม มาเจริญ, 2539, น. 43) 

นอกจาน้ี พระเมรุมาศที่สรางขึ้นเพื่อถวายพระเพลิงพระบรมศพ มีลักษณะการวางผัง

ที่กําหนดใหพระเมรุมาศเปนองคประธานแทนที่เขาพระสุเมรุ และดวยเหตุน้ีจึงไดมีชื่อว า “เมร”ุ เมรุ

ทิศก็คือสิ่งที่หมายถึงทวีปทั้งสี่ กับมีคดสางซึ่งหมายถึงขอบหรือกําแพงจักรวาล (โชติ กัลยาณมิตร , 

2539, น. 41)  

พระอินทรนอกจากจะเปนนักรบและจอมเทพแลว ยังเปนผูรักษาความยุติธรรมอีก

ดวย ในกฎหมายตราสามดวงจึงมี “อินทภาษ” ซึ่งหมายถึง คําสั่งสอนของพร ะอินทร เปนบท

กําหนดการทําหนาที่ของผูรักษาความยุติธรรมคือ ผูพิพากษาตุลาการ ใหทําหนาท่ีโดยปราศจาก

อคติ 4 ประการ และรูจักวิธีพิจารณาความใหถูกตองชัดเจน แสดงถึงกษัตริยในฐานะพระอินทรผูมี

หนาที่รักษาความยุติธรรม ไดมอบหมายหลักเกณฑในการทําหนาท่ีรักษาความยุ ติธรรมแทนองค

กษัตริยใหแกผูพิพากษาตุลาการทั้งหลาย 

ในกลุมของพุทธศาสนา คติจักรพรรดิราชดูจะครอบคลุมคติธรรมราชา เนื่องจาก

จักรพรรดิราชตองเปนธรรมราชาดวย และใชธรรมะในการขยายอาณาจักร แตคติพระอินทรมี

บทบาทหนาที่และการแสดงออกตรงกับกษัตริยอยุธยามากที่สุด ดังนั้นคติของกษัตริยอยุธยาใน

ระดับสูงสุดคือ พระอินทร ผูมีหนาท่ีปกปอง คุมครอง และสงเสริมพุทธศาสนา และอํานวยความ

ยุติธรรมใหกับราษฎร เปนการเนนพระกรุณา รองลงมาจึงเปนธรรมราชาผูปกครองดวยธรรมะให

เกิดความสงบสุขภายใน และเปนพระจักรพรรดิผูปกปองธรรมะจากศัตรูผูรุกรานจากภายนอก  
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คติพุทธเทวราชา ในจักรวาลวิทยาสยาม 

 

จากที่กลาวมาขางตนจะเห็นไดวารัฐอยุธยาซึ่งนับถือพุทธศาสนาเปนหลักจึง

ผสมผสานคติกษัตริยเขมรเขามาเสริมคติกษัตริยของพุทธศาสนา และเน่ืองจากนับถือพุทธศาสนา

คติเทวราชาท่ีนํามาใชจึงนาจะเปนเทวราชาแบบพุทธดวย ซึ่งใน พุทธศาสนาก็มีแนวคิดเก่ียวกับ 

เทพ (เทพเจา เทวดา ) แบงออกเปน 3 ประเภทคือ (พระราชวรมุนี (ประยุทธ ปยุต  ฺโต), 2528, น. 

106) 

1. สมมุติเทพ (เทวดาโดยสมมุติ) ไดแก พระราชา พระเทวี และพระราชกุมาร 

2. อุปปตติเทพ (เทวดาโดยกําเนิด) ไดแก เทวดาในกามาวจร สวรรค และพรหม

ทั้งหลายเปนตน 

3. วิสุทธิเทพ (เทวดาโดยควมบริสุทธิ์) ไดแก พระพุทธเจา พระปจเจกพุทธเจา และ

พระอรหันตทั้งหลาย 

กษัตริยของชาวพุทธมีฐานะเปนเทพโดยสมมุติ คือ สมมุติเทวราชา  จึงเรียกไดวาเปน 

พุทธเทวราชา 

ในกฎหมายตราสามดวงกลาววา “ในแผนดินนั้นเปนใหญแตสมเด็จพระมหากษัตริย

เทานั้น ดวยเหตุวาพระมหากษัตริยเจานั้นเปนสมมุติเทวดา จะ ทําใหผูใหญเปนผูนอย ผูนอยเปน

ใหญก็ได” (พระราชกําหนดเกา 3.142) 

ความคิดวากษัตริยเปนเทพนี้ สอดคลองกับความคิดด้ังเดิมของกลุมชนเผาไทหลาย

กลุมที่ถือวากษัตริยสืบเชื้อสายมาจากผีฟาหรือเทวดา 

พุทธเทวราชา 

ในท่ีนี้ขอเสนอวา กษัตริยสยามมีคติเทวราชาแตเปนแบบพุทธเรียกวา พุทธเทวราชา 

โดยใชกรอบการวิเคราะหจักรวาลวิทยาสยามและแนวการวิเคราะหโครงสราง-หนาที่ อธิบายไดวา  

โครงสรางของสังคมอยุธยาแบงออกเปน 3 ชนชั้นใหญ คือ กษัตริย กับเจา ขุนนาง 

และราษฎรหรือไพร กษัตริยสยามในสมัยอยุธยามีอุดมคติของความเปนกษัตริยสูงสุดคือในฐานะ

เปนพระอินทร รองลงมาคือพระราม และสุดทายคือพระเสื้อเมือง 

ในระดับสูงสุด เปนระดับความสัมพันธของกษัตริยกับทั้งแผนดิน (ขุนนางและ

ราษฎร) กษัตริยสยามในฐานะชาวพุทธผูมีฐานะสูงสุดในแผนดินจึงมีฐานะเปรียเสมือนเปนพระ

พุทธะผูบรรลุนิพพาน พระองคบําเพ็ญเพียรสรางบุญบารมีเพื่อบรรลุนิพพานจึงเปนพระโพธิสัตว 

และเมื่อทําหนาที่กษัตริยก็มีอุดมการณเปนพระอินทร ในฐานะพุทธเทวราชา ผูเปนหัวหนาเทวดา

ทั้งหลาย (เทวราชา) ในสวรรคชั้นดาวดึงส มีหนาท่ีปกปองพุทธศาสนา และคุมครองคนดี 
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ชวยเหลือคนดีไมใหตกทุกขไดรับความยากลําบาก ใหไดรับความยุติธรรม เปนคุณสมบัติดานพระ

กรุณา เ นนการใชคุณธรรมเพื่อรักษาความดีสูงสุดคือพุทธศาสนา และความยุติธรรมใน สังคม 

สําหรับราษฎรพระองคคือธรรมราชา ผูปกครองดวยธรรม สําหรับขุนนางท้ังในราชธานี หัวเมือง 

ประเทศราช และอาณาจักรเพื่อนบาน พระองคคือ พระเจาจักรพรรดิราช ผูปกปองและขยาย

อาณาจักรดวยบุญบารมี 

ในระดับกลาง เปนระดับความสัมพันธของกษัตริยกับขุนนาง กษัตริยสยามถือ

พระองคเปนพระราม อวตา รหนึ่งของพระนารายณ เพื่อลงมาปราบอธรรม ทําการปองกันพระ

ราชอาณาจักรทั้งภายในและภายนอก เปนคุณสมบัติดานพระเดช เนนการใชกําลังเพื่อปกปอง

คุมครอง ใชความเขมแข็งหนักแนนในดานการปกครองการบริหารบานเมือง ใชความเด็ดขาดใน

การลงโทษผูกระทําความผิด  

ในระดับลาง เปนระดับความสัมพันธของกษัตริยกับราษฎร กษัตริยสยามมีฐานะเปน

เสื้อเมือง หรือเ ทพารักษเมือง ผูปกปองคุมครอง ราษฎรในชีวิตประจําวัน ใหรมเย็นเปนสุข อํานวย

ผลดานการทํามาหากินใหอุดมสมบูรณ เป นคุณสมบัติดานพระคุณ เนนการใ หกําลังใจเพื่อความ

อุดมสมบูรณ ใชบุญบารมีของพระองคอํานวยผลใหน้ําทาอุดมสมบูรณ ฝนฟาตกตองตามฤดูกาล 

การเพาะปลูกไดผลสมบูรณ 

สรุป ในระดับสูงเปนลักษณะพระกรุณา เนนหนาท่ีใหความยุติธรรม แสดงดวยฐานะ

พระอินทร ระดับกลางเปนลักษณะพระเดช เนนหนาที่ใหความปกปองคุมครอง แสดงดวยฐานะ

พระราม ระดับลางเป นลักษณะพระคุณ เนนหนาที่ใหความอุดมสมบูรณ แสดงดวยฐานะพระเสื้อ

เมือง 

กษัตริยอยุธยาในฐานะพุทธเทวราชา 

กษัตริยอยุธยาในฐานะพุทธเทวราชา มีอุดมคติระดับสูงสุดคือ พระอินทร ผูมีหนาท่ี

ปกปอง คุมครอง และสงเสริมพุทธศาสนา และอํานวยความยุติธรรมใหกับราษฎร เปนกา รเนนพระ

กรุณา รองลงมาจึงเปนธรรมราชาผูปกครองดวยธรรมะใหเกิดความสงบสุขภายใน และเปนพระ

จักรพรรดิผูปกปองธรรมะจากศัตรูผูรุกรานจากภายนอก ในฐานะพระนารายณและพระรามเปน

การเนนหนาท่ีดานการใชพระเดช คือกําลังอํานาจในการรบ เพื่อปองกันการรุกรานจากภายนอก 

ความคุมประเทศราช และขยายอาณาจักรดวยการทําสงคราม ซึ่งเปนการปกครองที่เก่ียวของกับ

ขุนนาง ในฐานะเสื้อเมืองหรือผีฟา ผูเปน เจาฟา เจาแผนดิน และเจาชีวิต ผูมีหนาที่ดูแลความสงบ

สุขและอํานวยความอุดมสมบูรณใหแกราษฎร แตสวนใหญจะเนนหนาท่ีในการใหกําลังใจแก

ราษฎรในการประกอบอาชีพทางเกษตรกรรม เปนการเนนพระคุณ 
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ขอสรุปขางตน หากพิจารณาในอีกแงหนึ่ง พระอินทรเพียงคติเดียวสามารถจะ

ครอบคลุมคติอ่ืนๆ ทั้งหมดได ดังนี้ ในฐานะที่พระอินทรนับถือพุทธศาสนาและเปนเทพผูเปน

หัวหนาของเหลาเทพในสวรรคทั้งสองชั้นฟา มีบทบาทในการปก ครองดวยความยุติธรรมและ

ธรรมะ มีศาลาแสดงธรรม บํารุงปกปองศาสนา ก็เปนธรรมราชา ในฐานะท่ีพระอินทรเปนเทพ

นักรบมาต้ังแตแรก ดังนั้นจึงสามารถแสดงบทบาทเปนจักรพรรดิราช เมื่อขยายอํานาจดวยการ

เผยแพรธรรมะและบุญบารมี ทั้งยังเปนพระรามหรือพระนารายณ เมื่อตองใชอํานาจเ ด็ดขาดใน

การปกครอง ทําสงครามปกปองตนเอง และขยายอาณาจักร ทายสุดแตเดิมพระอินทรเปนเทพแหง

สายฟา ผูนําฝนอันเปนแหลงความอุดมสมบูรณมาสูมนุษย พระอินทรจึงมีบทบาทในการสราง

ความเจริญงอกงามและความสุข ซึ่งเปนหนาท่ีของพระเสื้อเมือง ดังนั้นอุดมการณตามคติของพระ

อินทรจึงสามารถเปนอุดมการณสูงสุดท่ีครอบคลุมอุดมการณทั้งหมดในโครงสรางของจักรวาล

วิทยาสยามได 

 ในบทตอไปจะเปนการทดสอบขอสรุปในบทนี้ผานพิธีกรรมและกฎหมายที่เก่ียวของ

กับกษัตริยโดยตรง 


