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บุษบกธรรมาสน์ “ยอดมงกุฎ” ในการเปรียญวัดราชประดิษฐฯ: จาก”อินทรคติ”

ในรัชกาลที่ 3 สู่ “พระบรมราชสัญลักษณ์” ประจำรัชกาลที่ 4
 

พิชญา สุ่มจินดา

ความนำ

บุษบกธรรมาสน์ยอดมกุฎใน “การเปรียญ” วัดราชประดิษฐสถิตมหาสีมาราม ศาสนวัต

ถุที่อาจกล่าวได้ว่าเป็นงานประณีตศิลป์ชิ้นเอกของวัดราชประดิษฐฯ จะกลับซ่อนตัวหลีกเร้น

สายตาผู้คนทั่วไปอยู่ใน “การเปรียญ” หรือที่บางท่านเรียกว่า “พระที่นั่งทรงธรรม” (แน่งน้อย,

2549, 143) อาคารสำคัญอีกหลังที่ไม่คุ้นหน้าคุ้นตาและเป็นจุดสนใจของผู้คนด้วยเช่นกัน ด้วย

เพราะตั้งอยู่ด้านหลังกำแพงด้านทิศตะวันตกของวัด แม้แต่ประวัติวัดที่กรมศิลปากรตีพิมพ์เมื่อ

คราวสมโภชกรุงรัตนโกสินทร์ครบ 200 ปี ก็ยังไม่กล่าวถึง (กรมศิลปากร, 2525 ก, 45-46)

บุษบกธรรมาสน์ยอดมงกุฎรูปทรงงดงามแปลกตาเพิ่งเป็นที่ประจักษ์ต่อสายตาเราท่านกันไม่นาน

มานี้ เมื่อมีการบูรณปฏิสังขรณ์การเปรียญในพุทธศักราช 2549 ประกอบกับหม่อมราชวงศ์

แน่งน้อย ศักดิ์ศรีนักวิชาการผู้เชี่ยวชาญสถาปัตยกรรมราชสำนักได้ตีพิมพ์ภาพของบุษบก

ธรรมาสน์ดังกล่าวเป็นส่วนหนึ่งของบทความ “พระที่นั่งทรงธรรม: วัดราชประดิษฐสถิตมหาสีมา

ราม” ในนิตยสารศิลป วัฒนธรรม ฉบับเดือนสิงหาคม พุทธศักราช 2549 (แน่งน้อย, 2549,

143-153) บุษบกธรรมาสน์ยอดมกุฎของวัดราชประดิษฐฯ จึงได้มีโอกาสเผยโฉมอย่างสง่างาม

อีกครั้ง

 บุษบกธรรมาสน์ยอดมกุฎของวัดราชประดิษฐฯ ยังนับเป็น 1 ใน 4 ของบุษบกยอดมงกุฎ

และยอดทรงมงกุฎเท่าที่พวกเรียนเคยพบในประเทศไทย ได้แก่

1. บุษบกธรรมาสน์ยอดทรงมงกุฎ จากวัดค้างคาว จังหวัดนนทบรี พระบาทสมเด็จพระ

ปกเกล้าเจ้าอยู่หัวพระราชทานพิพิธภัณฑ์สถานแห่งชาติ พระนคร ปัจจุบันจัดแสดงอยู่ในห้องไม้

จําหลัก ทําจากไม้จำหลักปิดทองประดับกระจก ลักษณะเป็นบุษบกทรงกระบอก ทรวดทรง ผอม

เพรียวสูงชะลูด มียอดทรงมงกุฎแบบทรงจอมแห รองรับด้วยเสา 6 ต้น ฐานบุษบกจำหลักรูปเสี้ยว

กางเหยียบกิเลนบนพื้นหลังโปร่ง บนสุดของฐานประดับด้วยกระจังปฏิญาณขนาดใหญ่สอดไส้รูปเทพ

พนม บันไดทางขึ้นสูงชัน ราวบันไดโค้งตวัดเป็นหางของมกรที่คาย “มนุษยนาค” ออกมาจากปาก

อย่างอ่อนช้อยสวยงาม จัดเป็นงานศิลปะในสมัยอยุธยาตอนปลาย

2. บุษบกยอดทรงมงกุฏประดิษฐานพระประธานในพระอุโบสถ วัดอนงคาราม

กรุงเทพมหานคร พระอารามที่คุณหญิงนอ้ย ภริยาสมเด็จเจ้าพระยาบรมมหาพิชัยญาติสร้างขึ้นเมื่อ

พุทธศักราช 2393 ปลายรัชกาลพระบาทสมเด็จพระนั่งเกล้าเจ้าอยู่หัว (กรมศิลปากร, 2525, 279)

เป็นบุษบกไม้จำหลักรูปสี่เหลี่ยมผืนผ้าปิดทองประดับกระจก ยอดทรงมงกุฎเพิ่มมุมของบุษบกมี

สัดส่วนทรงงดงามได้สัดส่วนยิ่ง ปลายปลียอดประดับพุ่มข้าวบิณฑ์ 
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3. บุษบกยอดมงกุฎประดิษฐานพระประธานภายในพระอุโบสถ วัดบรมวงศ์อิศรวราราม

จังหวัดพระนครศรีอยุธยา สมเด็จพระเจ้าบรมวงศ์เธอ เจ้าฟ้ามหามาลา กรมพระยาบำราบปรปักษ์

ทรงบูรณะปฏิสังขรณ์ขึ้นใหม่ตั้งแต่รัชกาลพระบาทสมเด็จพระจอมเกล้าเจ้าอยู่หัวจนแล้วเสร็จใน

รัชกาลพระบาทสมเด็จพระจุลจอมเกล้าเจ้าอยู่หัวเมื่อพุทธศักราช 2418 เป็นบุษบกผ่าครึ่งติดผนังทำ

จากไม้แกะสลักปิดทองประดับกระจก หลังคาบุษบกจำหลักเป็นรูปโค้งคล้ายโดมประกอบด้วยลาย

กลีบบัวขนุนทำเป็นพุ่มต้นพระศรีมหาโพธิแบบเดียวกับจิตรกรรมไทยประเพณีที่นิยมตั้งแต่สมัย

อยุธยาตอนปลายถึงต้นรัตนโกสินทร์ มีกระหนกเปลวประกอบเป็นรัศมีโดยรอบ ยอดบุษบกเป็น

มงกุฎ ประกอบด้วยกรรเจียกจรและกุณฑลปลายกรรเจียกจรเป็นปูนปั้นติดผนัง ด้านหน้าทำหลังคา

เป็นมุขซ้อนกัน 2 ชั้น ประดับช่อฟ้า ใบระกา และนาคเบือน นับเป็นบุษบกที่มีทรวดทรงที่ผสมผสาน

กันได้อย่างแปลกตา

4. บุษบกธรรมาสน์ยอดมงกุฎใน “การเปรียญ” ของวัดราชประดิษฐฯ (ต่อไปจะเรียกว่า

บุษบกธรรมาสน์) เมื่อเทียบกับบุษบกและธรรมาสน์ยอดมงกุฎของพระอารามทั้ง 3 แห่งข้างต้นแล้ว

ยอดมงกุฎของบุษบกธรรมาสน์นี้ได้ถอดแบบมาจากพระมหาพิชัยมงกุฎซึ่งเป็น 1 ใน 5 ของเครื่อง

ราชกกุธภัณฑ์อย่างชัดเจนจนเกือบจะครบถ้วนทุกองค์ประกอบ ไม่เว้นแม้แต่ดอกไม้ไหวที่ประดับ

ตามชั้นเชิงต่าง ๆ ของพระมหาพิชัยมงกุฎ บุษบกธรรมาสน์หลังนี้ไม่ปรากฏประวัติความเป็นมาใน

การสร้างและมาตั้งอยู่ใน “การเปรียญ” ของวัดราชประดิษฐฯ ตั้งแต่เมื่อไร เพราะแม้แต่ประวัติของ

การเปรียญแห่งนี้ก็ยังค่อนข้างคลุมเครือว่าจะเรียกว่า “การเปรียญ” หรือ “พระที่นั่งทรงธรรม”

กันดี เพราะฉะนั้นประวัติที่พอจะกระจ่างแจ้งบ้างของอาคารหลังนี้จึงอาจช่วยไขความกระจ่างให้กับ

ความเป็นมาของบุษบกธรรมาสน์ยอดมงกุฎหลังนี้ได้บ้าง

การเปรียญวัดราชประดิษฐฯ กับบุษบกธรรมาสน์ยอดมงกุฎ
พระราชนิพนธ์ของพระบาทสมเด็จพระจุลจอมเกล้าเจ้าอยูห่ัว เรื่อง “วัดพระนามบัญญัติ

วัดราชประดิษฐ” ทรงกล่าวถึง “การเปรียญ” (ก็คือ ศาลาการเปรียญ) ของวัดราชประดิษฐฯ ไว้ว่า

เดิมนั้นพระบาทสมเด็จพระจอมเกล้าเจ้าอยู่หัวได้ทรงสร้าง “โรงช้างเผือก” ขึ้นในพระบรมมหา

ราชวังเพื่อเป็นที่อาศัยของช้างเผือก แต่ต่อมาเมื่อช้างเผือกล้มลงจึงทรงรื้อโรงช้างเผือกที่สิ้น

ประโยชน์ใช้สอยไปตามวาระของช้างเผือกนั้นมาสร้างเป็น “การเปรียญ” (คือ ศาลาการเปรียญ) ให้

กับวัดราชประดิษฐฯ ครั้นในสมัยพระบาทสมเด็จพระจุลจอมเกล้าเจ้าอยู่หัวเมื่อการเปรียญชำรุดลง

เพราะไม้ระแนงกับกระเบื้องที่มุงไม่เข้ากันทำให้รั่วและทรุดโทรมในเวลาอันรวดเร็ว ประกอบกับพระ

บาทสมเด็จพระจุลจอมเกล้าเจ้าอยู่หัวมีพระราชประสงค์ที่จะทรงสร้าง “กุฎี” ถวายให้พระสงฆ์ที่

จำวัดได้มากขึ้น จึงทรงปรึกษากับสมเด็จพระพุทธโฆษาจารย์เพื่อทรงรื้อการเปรียญหลังนี้ไปสร้าง

ใหม่ระหว่างตำหนักของเจ้านายทางด้านทิศตะวันตกของพระอาราม (จุลจอมเกล้าเจ้าอยู่หัว, 2550,

83-84)
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การเปรียญที่ทรงรื้อแล้วมาสร้างใหม่นี้จึงน่าได้แก่การเปรียญหลังที่กำลังกล่าวถึงและเป็นที่

ตั้งของบุษบกธรรมาสน์ยอดมงกุฎนี้เอง เพราะนอกจากจะอยู่ทางด้านทิศตะวันตกของพระอาราม

ระหว่างหมู่ตึก อันเป็นตำหนักของเจ้านายที่มาประทับจำพรรษาในวัดราชประดิษฐฯ แล้ว หน้าบัน

ของการเปรียญก็จำหลักเป็นรูปช้างเผือกที่คงรื้อมาจากโรงช้างเผือกในพระบรมมหาราชวังและนำมา

ใช้เป็นหน้าบันของการเปรียญหลังเก่าจนกระทั่งย้ายมาถึงหน้าบันของการเปรียญหลังใหม่นี้แทน

เห็นได้จากการที่หน้าบันดูไม่ค่อยพอดีกับโครงสร้างของอาคารเท่าไรนัก ส่วนอายุเวลาของ

การเปรียญหลังใหม่คงอยู่ในระหว่างพุทธศักราช 2412-27 เหตุที่ไม่เก่าไปกว่าพุทธศักราช 2412

ด้วยพิจารณาหน้าจากลายเครื่องราชอิสริยาภรณ์อันเป็นที่เชิดชูยิ่งช้างเผือกชั้นที่ 1 มหาวราภรณ์

พร้อมดวงดาราและสายสร้อยพระสังวาลเป็นสำรับพิเศษสำหรับพระมหากษัตริย์ผู้ทรงเป็นประธาน

ของเครื่องราชอิสริยาภรณ์ตระกูลนี้ ทำต่างดาวเพดานบนเพดานการเปรียญทำนองเดียวกับเพดาน

ของพระอุโบสถ วัดเทพศิรินทราวาส เครื่องราชอิสริยาภรณ์ชั้นนี้พระบาทสมเด็จพระจุลจอมเกล้าเจ้า

อยู่หัวทรงสร้างใหม่เมื่อพุทธศักราช 2412 จากดวงตราช้างเผือกที่พระบาทสมเด็จพระจอมเกล้าเจ้า

อยู่หัวทรงริเริ่มสถาปนาขึ้น (ราชกิจจานุเบกษา, รศ. 112, 426, 428) และเหตุที่คงไม่ใหม่ไปกว่า

พุทธศักราช 2427 ก็เพราะพระบาทสมเด็จพระจุลจอมเกล้าเจ้าอยู่หัวทรงพระราชนิพนธ์ถึง

การเปรียญหลังใหม่ในปีดังกล่าวไปแล้ว

อย่างไรก็ตาม พระราชนิพนธ์ของพระบาทสมเด็จพระจุลจอมเกล้าเจ้าอยู่หัวไม่ได้ทรงกล่าว

ถึงบุษบกธรรมมาสน์ยอดมงกุฎไว้ จึงมีปัญหาว่าสร้างขึ้นเมื่อไร และมาอยู่ที่การเปรียญนี้ได้อย่างไร

ตั้งแต่เมื่อไร แต่มีความเป็นไปได้ที่บุษบกธรรมมาสนจ์ะย้ายมาจากการเปรีนญหลังเดิมที่พระบาท

สมเด็จพระจอมเกล้าเจ้าอยู่หัวทรงสร้างขึ้น เพราะอย่างน้อยก็สอดคล้องกับประโยชน์ใช้สอยของ

บุษบกธรรมมาสน์ที่มีไว้สำหรับพระสงฆ์แสดงพระธรรมเทศนาและมักตั้งอยู่ในศาลาการเปรียญเป็น

สถานที่สำหรับฆราวาสใช้ทำบุญฟังธรรมในวัด ประกอบกับเมื่อเราพิจารณาดูจากพื้นที่ภายใน

การเปรียญหลังใหม่แล้วก็จะเห็นว่าคับแคบ เมื่อนำบุษบกธรรมาสน์ไปตั้งในการเปรียญหลังใหม่ซึ่ง

พอจะจุคนได้แบบไม่แออัดก็ประมาณ 20 คนเท่านั้น ดูไม่ค่อยโอ่โถงพอเหมาะกับพื้นที่ใช้สอยเท่าที่

ควร ทั้งยอดของบุษบกธรรมมาสน์ก็สูงจนเกือบจะชิดเพดานอยู่แล้ว จึงอาจเป็นไปได้ว่าบุษบกธรรม

มาสน์ยอดมงกุฎหลังนี้คงไม่ได้สร้างพร้อมกันกับการเปรียญหลังใหม่ก็เป็นได้ เนื่องจากในการสร้าง

บุษบกธรรมมาสน์ที่มีขนาดและความสูงเช่นนี้คงต้องมีการคิดคำนึงถึงความเหมาะสมกับสถานที่ก่อน

นำไปตั้งด้วย จึบุษบกธรรมมาสน์งอาจเคยตั้งอยู่ที่การเปรียญหลังเก่ามาก่อนซึ่งอาจมีพื้นที่ใช้สอย

กว้างขวางใหญ่โตกว่าการเปรียญหลังใหม่

อนึ่ง แม้ว่าบุษบกธรรมมาสน์ยอดมงกุฎอาจเคยอยู่ที่ศาลาการเปรียญหลังดิมมาก่อน แต่

ปัญหาก็คือ เรื่องของรัชสมัยที่สร้าง เพราะความเป็นไปได้ว่าจะสร้างในรัชกาลพระบาทสมเด็จพระ

จอมเกล้าเจ้าอยู่หัวหรือพระบาทสมเด็จพระจุลจอมเกล้าเจ้าอยู่หัวมีพอๆ กันด้วยฝีมือช่างในช่วง

ปลายรัชกาลก่อนกับต้นรัชกาลต่อมาจึงไม่น่าจะห่างกันมากนัก อาทิ การประดับกระจกตลอดทั้งเพ

ดานและหลังเสาบุษบกก็เป็นลักษณะเดียวกับการประดับกระจกที่บุษบกพระพุทธสิหังคปฏิมากร
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ภายในพระวิหารหลวงของวัดราชประดิษฐฯ อันสร้างขึ้นในรัชกาลพระบาทสมเด็จพระจอมเกล้าเจ้า

อยู่หัว อย่างไรก็ดี มีข้อสังเกตว่า ในพระราชนิพนธ์ เรื่อง “วัดพระนามบัญญัติ วัดราชประดิษฐ” พระ

บาทสมเด็จพระจุลจอมเกล้าเจ้าอยู่หัวทรงพระราชนิพนธ์ถึงพระราชดำริในการนำพระบรมรา

สัญลักษณ์ของพระบาทสมเด็จพระจอมเกล้าเจ้าอยู่หัว มาใช้ในพระอารามที่ปฏิสังขรณ์เพื่อเป็นการ

ถวายพระเกียรติยศแก่สมเด็จพระบรมชนกนาถไว้ว่า “วัดที่ฉันปฏิสังขรณ์ทำต่อทูลกระหม่อมแห่งใด

ไม่ได้เอาเกี้ยวยอดเข้าไปแทรกมงกุฎเลย ถ้าแห่งหนึ่งถึงจะมีนายจช่างคิดที่ตัวอย่างมาเปนเกี้ยวยอด

แทรกมงกุฎ ฉันได้ให้แก้ทุกครั้ง เพราะที่จะถวายให้เปนพระเกียรติยศที่ทรงทำเหมือนอย่างเช่นได้

ทรงสำเร็จแล้ว” (จุลจอมเกล้าเจ้าอยู่หัว, 2550, 86)

ถ้าพิจารณาจากพระราชประสงค์ข้างต้นแล้ว จึงเป็นไปได้พระบาทสมเด็จพระจุลจอมเกล้า

เจ้าอยู่หัวทรงสร้างบุษบกธรรมาสน์ยอดมงกุฎหลังนี้เพื่อใช้เป็นธรรมมาสน์เทศน์ที่ในการเปรียญหลัง

เก่าของวัด และทรงสร้างเป็น “ยอดมงกุฎ” เพื่อเป็นพระบรมราชสัญลักษณ์ที่สื่อความหมายถึงพระ

บาทสมเด็จพระจอมเกล้าเจ้าอยู่หัวผู้ทรงสถาปนาวัดราชประดิษฐสถิตมหาสีมาราม

ประเด็นนี้เรื่องรัชสมัยที่สร้างบุษบกธรรมาสน์ยอดมงกุฎจึงยังเป็นข้อสงสัยที่เปิดกว้างให้

พิจารณากันต่อไป

รูปลักษณ์และองค์ประกอบ
บุษบกธรรมมาสน์ยอดมงกุฎทำจากไม้จำหลักตาสีแดงปิดทองประดับกระจก มีหลากหลาย

สีด้วยกัน คือ สีขาวแบบกระจกเงา สีแดง และสีเขียว มักใช้ประดับที่ตัวลาย ส่วนสีขาบ (สีน้ำเงิน

เข้ม) ใช้ประดับเป็นพื้นหลัง บุษบกธรรมมาสน์มีองค์ประกอบสำคัญทั้งหมดด้วยกัน 3 ส่วน อันได้แก่

ฐานบุษบก เสาและหลังคาบุษบกพร้อมกับเครื่องประดับตกแต่ง และยอดมงกุฎอันเป็นองค์ประกอบ

สำคัญบุษบกธรรมาสน์หลังนี้ ดังจะพรรณนาแต่ละองค์ประกอบกันอย่างละเอียด กล่าวคือ

ฐานบุษบกธรรมมาสน์

เป็นฐานสิงห์เพิ่มมุมไม้ยี่สิบ ประกอบด้วย “หน้ากระดานฐานสิงห์” จำหลักลายดอกไม้กลม

ที่ใจกลางของลายประจำยามใบเทศ ล้อมรอบด้วยลายใบเทศในทรงสี่เหลี่ยมขนมเปียกปูนสลับกับ

ลายดอกไม้กลมใบเทศในกรอบโค้ง 8 หยักสลับกับลายก้านขดใบเทศประดับกระจกสีเขียว สีขาว

และสีแดง พื้นหลังลายเป็นกระจกสีขาบ ขอบบนและล่างของหน้ากระดานปิดทองทึบเหนือ

หน้ากระดานติดกระจัง 2 ชั้น ทำจากตะกั่วปิดทองประดับกระจกสีขาว กระจังชั้นนอกเป็นกระจัง

ตาอ้อยชั้นในเป็นกระจังเจิม เหนือหน้ากระดานเป็น “ขาสิงห์” สังคม มีองค์ประกอบคือ ที่ “ท้อง

สิงห์” ทาสีแดงเรียบไม่มีลวดลาย “กาบเท้าสิงห์” จำหลักลายพุ่มข้าวบิณฑ์ใบเทศ “ลายในสิงห์”

เป็นลายก้านขดใบเทศ “ครีบท้องสิงห์” จำหลักลายน่องสิงห์ ส่วน “น่องสิงห์” เป็นลายเปลวใบเทศ

และมี “นมสิงห์” ลายพุ่มข้าวบิณฑ์ใบเทศ ลวดลายและพื้นหลังทั้งหมดประดับกระจกอย่าง

หน้ากระดานฐานสิงห์หลังสิงห์เป็นขอบปิดทองทึบและมี “บัวหลังสิงห์” จำหลักลายบัวกระจังคว่ำ

ประดับกระจกสีเขียวและสีแดง ติดกระจัง 2 ชั้นที่หลังสิงห์เหมือนเช่นที่หน้ากระดานฐานสิงห์
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ขาสิงห์นี้รองรับ “ท้องไม้” ยืดสูง จำหลักเป็นบัวกลีบขนุนเรียงซ้อนสลับกัน 2 ชั้น มีลายใน

กลีบเป็นลายรักร้อยใบเทศ ขอบกลีบเป็นลายน่องสิงห์ใบเทศ การประดับท้องไม้ด้วยลายบัวกลีบ

ขนุนเช่นนี้ดูแปลกตาและไม่ค่อยเป็นไปตามระเบียบการประดับลายบริเวณท้องไม้มากนัก แต่จะว่า

ไปแล้วก็ดูละม้ายเหมือนช่างจะตั้งใจเลียนแบบลวดลายใบอะแคนตุส (acanthus) อันเป็นลวดลาย

ประดับแบบพรรณพฤกษาของฝรั่งที่นิยมใช้กันมาตั้งแต่รัชกาลพระบาทสมเด็จพระจอมเกล้าเจ้าอยู่

หัวแต่นำมาปรับปรุงให้ละม้ายเหมือนลายใบอะแคนตุสด้วยกระบวนลายกลีบบัวขนุนแบบ ไทย ๆ

เหนือท้องไม้เป็น “หน้ากระดาน” จำหลักลายประจำยามก้ามปูเปลวใบเทศ เหนือ

หน้ากระดานติดกระจัง 2 ชั้น หน้ากระดานนี้รองรับ “ท้องไม้” ชั้นต่อมาเป็นงานประดับกระจกสี

ลายเข้มขาบสลับสีกันระหว่างสีขาบ สีขาว สีแดง และสีเขียว เหนือท้องไม้เป็น “บัวปากฐาน” เป็น

บัวหงายลายใบเทศซ้อนสลับกัน 4 ชั้น ประดับกระจกสีต่างกันรองรับ “หน้ากระดานบน” จำหลัก

ลายหน้าสิงห์ปากขบสลับลายดอกไม้กลมใบเทศแทรกระหว่างกันด้วยลายเปลวใบเทศประดับกระจก

หลากสีเช่นเดียวกับที่หน้ากระดานชั้นอื่น ขอบบนและล่างของหน้ากระดานปิดทองทึบ เหนือขอบ

หน้ากระดานประดับกระจัง 2 แถวเหมือนตำแหน่งอื่น บนสุดของฐานบุษบกประดับด้วย “กระจัง

เจิม” ขนาดใหญ่แกะสลักลอยตัวปิดทองประดับกระจกพร้อมเดือยสำหรับสวมลงบนฐานบุษบก

ประกอบด้วย ด้านหน้าระหว่างทางขึ้นบุษบกประกอบกระจังเจิมข้างละ 1 ตัว ส่วนที่เหลืออีก 3 ด้าน

เป็นกระจังเจิมด้านละ 5 ตัว โดยไม่มีกระจังปฏิญาณ บริเวณเพิ่มมุมของฐานทั้ง 4 มุมเป็นกระจังมุม

มุมละ 3 ตัว

ฐานบุษบกนี้ยังยกเก็จที่ด้านหน้าเพื่อใช้เป็นชั้นลดหรือ “เตียงลา” 2 ชั้น สำหรับพระสงฆ์ขึ้น

สู่ธรรมมาสน์ สร้างแยกออกมาต่างหากจากตัวฐานบุษบกแล้วนำมาประกอบกัน มีความสูงเสมอหน้า

กระดานบนของท้องไม้ฐานบุษบก และมีลวดลายอย่างเดียวกัน บางทา่นเคยตั้งเป็นข้อสังเกตว่า ที่

เตียงลาทั้ง 2 ชั้นอาจเคยมีการประดับกระจัง 2 แถวเหมือนเช่นที่ประดับในส่วนฐานของบุษบก

แต่ว่าในปัจจุบันสูยหายไปทั้งหมด (หรืออาจไม่เคยมีมาก่อนเลยก็ได้) และในเมื่ออาจเคยมีกระจัง 2

แถวติดตั้งอยู่ประจำที่ชั้นลดของบุษบกทำมากยอดแห่งการลำบากสำหรับพระสงฆ์เมื่อจะขึ้นเทศน์

บนบุษบกธรรมาสน์ บุษบกนี้จึงอาจเป็นเพียงบุษบกธรรมดาสำหรับประดิษฐานพระพุทธรูปหรือ

ปูชนียวัตถุมากกว่าจะเป็นบุษบกธรรมาสน์

เรื่องนี้ผู้เขียนมีความเห็นว่า หากเตียงลาของบุษบกเคยประดับกระจังมาก่อน ในอดีตเมื่อ

เวลาใช้งานคงจะต้องมีเบาะสำหรับรองในแต่ละขั้นเพื่ออำนวยความสะดวกให้พระสงฆ์เมื่อเวลาขึ้น

ไปนั่งบนธรรมาสน์ หาไม่แล้วก็พระสงฆ์ที่ขึ้นเทศน์ก็จะลำบากเพราะติดกระจังทั้ง 2 แถวที่ตั้งค้ำอยู่

ส่วนประโยชน์ใช้สอยนั้นผู้เขียนก็คิดว่าคงใช้เป็นธรรมาสน์อยู่นั่นเอง เพราะหากใช้เป็นที่ประดิษฐาน

พระพุทธรูปหรือปูชนียวัตถุแล้ว ก็ไม่มีประโยชน์อันใดที่จะต้องมีเตียงลาสำหรับขึ้นไปบนนั้น ยิ่งเป็น

กรณีที่ใช้เป็นบุษบกประดิษฐานพระพุทธรูป งานช่างระดับราชสำนักก็มักประดับชั้นเชิงต่าง ๆ ของ

ฐานบุษบกด้วยขาสิงห์ ประติมากรรมลอยตัวรูปครุฑและเทพนมเป็นสัญลักษณ์รวมกันเพื่อสื่อความ

หมายถึงเขาพระสุเมรุในลักษณะเดียวกับที่ปรากฏบนฐานของพระที่นั่งมหาเศวตฉัตร เช่นที่ปรากฏ
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บนฐานบุษบกทรงพระประธานในพระอุโบสถของวัดราชประดิษฐฯ แต่ที่ฐานของบุษบกมาสน์ยอด

มงกุฎหลังนี้มีเพียงลวดลายประดับซึ่งสอดคล้องกับฐานันดรศักดิ์ของผู้ใช้งาน คือพระภิกษุสงฆ์มาก

กว่า

เสาหลังคาบุษบกธรรมาสน์

“เสาบุษบก” ปักลงที่เพิ่มมุมของฐานบุษบกทั้ง 4 มุม มุมและต้น เป็นเสาเพิ่มเก็จ 3 เก็จรับ

กันกับเพิ่มมุมของฐานบุษบก โคนเสาประดับด้วย “กาบพรหมศร” ที่เพิ่มเก็จทั้ง 3 มุม ปิดทอง

ประดับกระจก กาบพรหมศร ตัวกลางมีขนาดสูงใหญ่กว่าอีก 2 ตัว เสาบุษบกด้านนอกประดับ

กระจกลายดอกพิกุลสีขาว พื้นลายเป็นสีขาบส่วนด้านหลังประดับลายดอกพิกุลเช่นกันแต่ เป็น

กระจกสีขาวล้วน ที่เพิ่มมุมของเสาประดับด้วยลายจุดไข่ปลาเรียงกันตลอดความสูงของเสา กึ่งกลาง

เสาประดับด้วย “ประจำยามรัดอก” ปิดทองประดับกระจก บัวปลายเสาประกอบด้วย “บัวลูกแก้ว”

จำหลักลายรักร้อยใบเทศประดับกระจก ด้านล่างเป็นลายตาไก่เรียงเป็นลวดติดกระจกสีขาว ขอบ

ล่างประจำกระจัง 2 ชั้นหัวคว่ำ เหนือบัวลูกแก้วเป็นแถบลวดสสี่เหลี่ยมปิดทองทึบ ถัดขึ้นไปเป็น

จำหลักลายเป็นบัวกลีบขนุนใบเทศประดับกระจกต่างใบตะแคนตุส จากนั้นจึงเป็นชั้น “หน้ากระดาน

บน” จำหลักลายดอกไม้กลมด้านเฉียงใบเทศขนาบด้วยลวดปิดทองทึบ ตอนล่างของหน้ากระดาน

ประดับกระจังตาอ้อยคว่ำ ตอนบนติดกระจังเจิม

หน้ากระดานบนนี้รองรับ “หลังคาบุษบก” มีลักษณะเอนลาดและเพิ่มมุมเป็นสันเหลี่ยมตาม

การเพิ่มมุมของหน้ากระดานบนประดับกระจกเป็นลายดาว 6 แฉก รองรับกระดานบนจำหลักลาย

ดอกไม้กลมด้านเฉียง ใบเทศเช่นเดียวกันกับหน้ากระดานล่าง เพดานบุษบกประดับกระจกสีขาวล้วน

เป็นลายดอกพิกุลเหมือนด้านในของเสาบุษบกเสริมส่งให้ภายในของบุษบกทั้งเพดานและเสาด้านใน

ดูเถิดจ้าระยิบระยับ

ยอดมงกุฎของบุษบกธรรมาสน์

ยอดบุษบกธรรมาสน์เป็น “ยอดมงกุฎ” เหตุที่ผู้เขียนไม่เรียกว่า “ยอดมงกุฎ” เนื่องจาก

องค์ประกอบทั้งหมดของยอดเลียนแบบมาจากพระมหาพิชัยมงกุฎโดยแทบไม่มีการปรับ ลดทอน

หรือปรับปรุงทรวดทรงให้มีลักษณะเป็นเหลี่ยมมุมหรือเป็นไปในเชิงสถาปัตยกรรมแต่ประการใด เช่น

เดียวกับบุษบกทรงพระประธานในพระอุโบสถ วัดอนงคาราม แต่ดูเหมือนขยายขนาดของพระมหา

พิชัยมงกุฎทั้งทรวดทรงและรายละเอียดมาสวมลงบนยอดธรรมาสน์มากกว่า ในที่นี้จึงขอเรียกว่า ”

ยอดมงกุฎ” ยอดมงกุฎของบุษบกธรรมาสน์จึงมีองค์ประกอบที่เทียบเคียงได้กับพระมหาพิชัยมงกุฎที่

ทำจากทองคำลงยาราชาวดีประดับเพชร มีดอกไม้ไหวประดับเพชร เป็นหนึ่งในเครื่องราชกกุธภัณฑ์

ที่พระบาทสมเด็จพระพุทธยอดฟ้าจุฬาโลกทรงสร้างขึ้นเมื่อประกอบพระราชพิธีปราบดา ภิเษกใน

พุทธศักราช 2324 กลา่วคือ

ตอนล่างสุดของมงกุฎเหนือหน้ากระดานบนเทียบได้กับ “ผ้าจีบ” ของพระมหาพิชัยมงกุฎ

ทำเป็นแผ่นไม้รูปสี่เหลี่ยมผืนผ้าในแนวตั้งเรียงตัวเว้นระยะห่างกันปลายผ้าจีบจำหลักลายกระจังใบ

เทศ ดหนือผ้าจีบเป็นเกี้ยวล่าง



7

“เกี้ยวล่าง” เป็นเกี้ยวชั้นที่ 1 เป็นบัวลูกแก้วกลมจำหลักเป็นช่อดอกไม้กลมใบเทศเรียงต่อ

กันในรูปของลายรักร้อยตามแนวนอนคล้ายกับที่ปรากฏบนเกี้ยวล่างของพระมหาพิชัยมงกุฎ และมี

”ดอกไม้ทิศ” เป็นลายประจำยามใบเทศในทรงสี่เหลี่ยมขนมเปียกปูนติดกระจกประดับอยู่ทั้ง 4 ทิศ

ของเกี้ยวเช่นเดียวกัน พื้นหลังของเกี้ยวล่างติดกระจกสีขาบหลังบัวลูกแก้วติดกระจังเจิม หลังกระจัง

เจิมปัก “ดอกไม้ไหว” เป็นระยะโดยรอบ ดอกไม้ไหวนี้ทำจากวัสดุคล้ายกาวเหนียวสีเหลือง ขนาด

ใหญ่ประมาณครึ่งฝ่ามืออัดเป็นรูปดอกไม้กลมมีกลีบเป็นลายกระจัง 8 กลีบ ปิดทองประดับกระจกสี

ขาวตัดเป็นรูปสามเหลี่ยมชิ้นเล็ก ๆ ประกบกันอย่างละเอียดตรึงติดกับขดลวด (สปริง) เหมือนเช่น

ดอกไม้ไหวที่ใช้ประดับพระมหาพิชัยมงกุฎและเครื่องราชศิราภรณ์อื่น ๆ เกี้ยวล่างนี้รองรับ “ชั้นเชิง

บาตร” เรียงซ้อนลดหลั่นกัน 3 ชั้น เชิงบาตรแต่ชั้นประดับด้วยลายดอกไม้กลม 6 กลีบประดับ

กระจก ในขณะที่ของพระมหาพิชัยมงกุฎเป็นลายตาไก่ลงยาสีแดง เหนือชั้นเชิงบาตรแต่ละชั้นติด

กระจังเจิมแบบเดียวกันพระมหาพิชัยมงกุฎ ชั้นเชิงบาตรนี้รองรับ “ท้องไม้” จำหลักรูปบัวเกสรซ้อน

สลับกัน 2 ชั้น ชั้นนอกเป็นกระจกสีเขียว ชั้นในเป็นกระจกสีขาว รองรับเกี้ยวต้น

“เกี้ยวต้น” เป็นเกี้ยวชั้นที่ 2 เป็นบัวลูกแก้วกลมเช่นเดียวกับเกี้ยวล่าง จำหลักลายคล้ายกัน

แต่มีความซับซ้อนน้อยกว่า โดยประดับกระจกในลักษณะเดียวกับเกี้ยวล่าง แต่ไม่มีดอกไม้ทิศประดับ

เหมือนเช่นเกี้ยวต้นของพระมหาพิชัยมงกุฎ บนเกี้ยวต้นติดกระจังเจิมปักดอกไม้ไหวโดยรอบเป็น

ระยะเหมือนกับพระมหาพิชัยมงกุฎ เหนือเกี้ยวต้นเป็น “ชั้นเชิงบาตร” 2 ชั้นเท่ากับชั้นเชิงบาตรใน

ส่วนนี้ของพระมหาพิชัยมงกุฎและอยู่ในลักษณะเดียวกับชั้นเชิงบาตรเหนือเกี้ยวล่าง ชั้นเชิงบาตรนี้

รองรับ”ท้องไม้” จำหลักเป็นรูปบัวเกสรเช่นกัน เหนือท้องไม้จึงเป็นเกี้ยวกลาง

“เกี้ยวกลาง” เป็นเที่ยวชั้นที่ 3 เป็นรูปบัวลูกแก้วกลมเช่นเดียวกับเกี้ยวทุกชั้น จำหลักลาย

ก้านต่อดอกใบเทศประดับกระจกสีต่างเกี้ยวกลางของพระมหาพิชัยมงกุฎที่เป็นลายรักร้อยอยู่บ้าง

บนเกี้ยวกลางติดกระจังเจิม มีดอกไมไ้หวปักอยู่โดยรอบเหมือนที่พระมหาพิชัยมงกุฎ เกี้ยวกลางนี้

รองรับ “ชั้นเชิงบาตร” ซ้อนลดหลั่นกัน 3 ชั้นแต่สอบแคบกว่าชั้นเชิงบาตรอื่น ๆ เชิงบาตรแต่ละชั้น

ประดับด้วยลายดอกไม้กลมและกระจังเหมือนกันทุกชั้น ส่วนเชิงบาตรชั้นี้ของพระมหาพิชัยมงกุฎมี

เพียง 2 ชั้นชั้นเชิงบาตรนี้ทำหน้าที่รองรับปลีต้น

“ปลีต้น” จำหลักลายเป็นรูปกลีบบัวจงกลประดับกระจก มีกลีบเลี้ยงเป็นกระจังหุ้มที่โคน

กลีบใหญ่ ใกล้เคียงกับพระมหาพิชัยมงกุฎ ปลีต้นต้นนี้รองรับ “เกี้ยวยอด” เป็นเกี้ยวชั้นที่ 4 จำหลัก

ลายดอกไม้กลมประดับกระจกต่างดอกไม้ทิศซึ่งไทยประดับประจำทิศทั้ง 8 ของส่วนเดียวกันนี้ที่พระ

มหาพิชัยมงกุฎ เพียงแต่ไม่มีดอกไม้ไหวเหมือนพระมหาพิชัยมงกุฎแต่ใช้กระจังประดับแทน ได้เกี้ยว

ยอดเป็นกระจังบัวหงายเรียงซ้อนสลับกัน 2 ชั้น ประดับกระจก เหนือปลียอดต่อด้วย “ชั้นเชิง

บาตร” ซ้อนลดหลั่นกัน 3 ชั้น ติดกระจังโดยรอบ ชั้นเชิงบาตรนี้ทำหน้าที่รองรับปลียอด

“ปลียอด” ที่โคนปลีจำหลักลายกระจังบัวหงายการประดับกระจกในลักษณะเดียวกับพระ

มหาพิชัยมงกุฎที่เป็นลายกลีบบัวจงกลหุ้มโคนปลี แต่ปลียอดของบุษบกธรรมาสน์ปิดทองเกลี้ยงไม่มี

ลวดลาย ต่างจากปลียอดของพระมหาพิชัยมงกุฎที่ลงยาเน้นเส้นทองเป็นลายคชกริชเรียงซ้อน
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ลดหลั่นกันจนถึงยอด ปลายปีของบุษบกธรรมาสน์จำหลักลายจุดไข่ปลาแทนมงคลเพชรที่ประดับ

โดยรอบ “พระมหาวิเชียรมณี” เพชรขนาดใหญ่ที่พระบาทสมเด็จพระจอมเกล้าเจ้าอยู่หัวทรงให้

พระราชสมบัติ (การเวก รัตนกุล) ซื้อมาจากเมืองกัลกัตตาของอินเดียเมื่อพุทธศักราช 2402 เพื่อทรง

ใช้ประดับบนยอดพระมหาพิชัยมงกุฎ (ราชสมบัติ, 2463, ก. 50-51) ดังนั้น “เม็ดน้ำค้าง” บนปลาย

ปลียอดจึงเทียบกับได้กับพระมหาวิเชียรมณีเป็นเพชรยอดมงกุฎ

ความหมายเชิงสัญลักษณ์ของบุษบกธรรมาสน์ยอดมงกุฎ

ถึงว่าแม้บุษบกธรรมาสน์ยอดทรงมงกุฎหรือยอดมงกุฎที่เรามีอยู่เพียงน้อยนิดจะปรากฏมา

แล้วตั้งแต่ในสมัยอยุธยาตอนปลาย ดังตัวอย่างจากธรรมาสน์ยอดมงกุฎวัดค้างคาว จังหวัดนนทบุรี

รวมไปถึงบุษบกยอดมงกุฎรูปทรงแปลกประหลาดของวัดบรมวงศ์อิศรวรารามส่วนหนึ่งเพราะผู้สร้าง

คงตั้งใจประดิษฐ์ให้มีรูปทรงที่ดูแปลกตาจึงไม่เป็นที่แพร่หลายเหมือนเช่นธรรมาสน์ยอดบุษบกที่พบ

ได้ทั่วไป นอกจากบุษบกยอดมงกุฎแล้วยังพบงานประณีตศิลป์อื่น ๆ ที่เป็นยอดมงกุฎยอดทรงมงกุฎ

ด้วยอาทิ พระโกศทองใหญ่ในรัชกาลที่ 1 ที่พระบาทสมเด็จพระพุทธยอดฟ้าจุฬาโลกทรงสร้างเมื่อ

พุทธศักราช 2351 (พิชญา, 2552, 88) ก็มีฝาเป็นยอดทรงมงกุฎแปดเหลี่ยม ดูเหมือนว่ายอดมงกุฎ

หรือยอดทรงมงกุฎซึ่งเป็นศิราภรณ์ชั้นสูงสุดนี้ก็คงมี “ศักดิ์” ของการใช้งานที่สูงอยู่ไม่น้อย

กุฎาคารยอดมงกุฎกับ “อินทรคติ” ในรัชกาลพระบาทสมเด็จพระนั่งเกล้าเจ้าอยู่หัว

ในรัชกาลพระบาทสมเด็จพระนั่งเกล้าเจ้าอยู่หัวได้เริ่มมีการก่อสร้างสถาปัตยกรรมเรือนยอด

หรือ “กุฎาคาร” ที่เป็น “ยอดมงกุฎ” ขึ้น ดังปรากฏเป็นงานสถาปัตยกรรมหลายแห่งด้วยกัน ไม่ว่า

จะเป็น วิหารยอดในวัดพระศรีรัตนศาสดาราม ที่อาจถือได้ว่าเป็นสถาปัตยกรรม “ยอดมงกุฎ” แห่ง

แรกและมีทรวดทรงงดงามที่สุด เป็นแบบอย่างให้กับสถาปัตยกรรมยอดมงกุฎอื่น ๆ ในเวลาต่อมา

อาทิ ซุ้มประตูยอดมงกุฎทางเข้าพระอุโบสถ วัดอรุณราชวราราม ต่อมา “ยอดมงกุฎ” ก็แปรเปลี่ยน

ให้มีเพิ่มเก็จเป็นเหลี่ยมมุมแบบสถาปัตยกรรมกลายเป็น “ยอดทรงมงกุฎ” เช่น ยอดทรงมงกุฎของ

พระมณฑปประดิษฐานพระไตรปิฎกและซุ้มประตูทางเข้าวัดพระเชตุพนวิมลมังคลาราม ในรัชกาล

พระบาทสมเด็จพระจอมเกล้าเจ้าอยู่หัวก็มีบุษบกยอดทรงมงกุฎของพระโพธิธาตุพิมานด้านหลังพระ

อุโบสถ วัดพระศรีรัตนศาสดาราม และหอระฆังทรงยอดมงกุฎของวัดราชประดิษฐสถิตมหาสีมาราม

จนกระทั่งจนกระทั่งถึงรัชกาลพระบาทสมเด็จพระจุลจอมเกล้าเจ้าอยู่หัว ซุ้มประตูทางเข้าวัดเทพ

ศิรินทราวาสก็ยังเป็นยอดทรงมงกุฎแปดเหลี่ยม รวมทั้งหอระฆังของพระอารามเดี๋ยวกันก็เป็นยอด

ทรงมงกุฎ

การสร้างสถาปัตยกรรมเรือนยอดหรือกุฎาคารยอดมงกุฎหรือยอดทรงมงกุฎที่ริเริ่มใน

รัชกาลพระบาทสมเด็จพระนั่งเกล้าเจ้าอยู่หัวคงเป็นคติสัญลักษณ์เกี่ยวเนื่องกับ “คติพระอินทร์”

ซึ่งผู้เขียนขอเรียกว่า “อินทรคติ” และเป็นหนึ่งในพระราชนิยมของพระบาทสมเด็จพระนั่งเกล้าเจ้า

อยู่หัวที่เด่นชัดจนถือเป็น “อุดมการณ์” (สุจิตต์ วงษ์เทศ, 2544, 195) อย่างหนึ่งประจำรัชสมัย “อิน

ทรคติ” ที่สัมพันธ์กับ “กุฎาคารยอดมงกุฎ” เห็นได้ชัดเจนจากการที่ทรงสถาปนาวิหารยอดในวัด
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พระศรีรัตนศาสดารามเป็นกุฎาคารยอดมงกุฎ จดหมายเหตุวัดพระศรีรัตนศาสดาราม ซึ่ง “ออก

พระศรีภูริปรีชาธิราชเสนาบดีศีลาลักษณและนายชำนิโวหาร” เขียนเสร็จเมื่อจุลศักราช 1196 หรือ

ตรงกับพุทธศักราช 2377 ได้เรียกชื่อเต็มของวิหารยอดที่พระบาทสมเด็จพระนั่งเกล้าเจ้าอยู่หัวทรง

สถาปนาขึ้นก่อนพุทธศักราช 2374 ว่า “พระบวรมหาเศวตกุฎาคารวิหารยอด” (ศรีภูริปรีชา, 2516

24) และอีกชื่อหนึ่งที่ค่อนข้างจะเกี่ยวข้องกับอินทรคติปรากฏในฉบับตัวเขียนจึงไม่ค่อยแพร่หลายนัก

ก็คือ “พระบวรเสวตรเวชะยันตวิหาร” และอีกครั้งหนึ่งในเอกสารเดียวกันต่างกันเล็กน้อยว่า “พระ

เสวตระเวชยันตระพิมานวิหารยอด” (ศรีภูริปรีชาธิราชเสนาบ์ดีศีลาลักษณและนายชำนิโวหาร, จ.ศ.

1196)

ไม่ต้องสงสัยเลยว่า “เวชยันตะพิมาน” ในที่นี้ก็คือ “ทิพพิมานอันเป็นนิวาสนฐานแห่ง

สมเด็จพระอมรินทราธิราช ตั้งอยู่ในท่ามกลางแห่งเมืองดาวดึงส์มีนามบัญญัติชื่อว่าไพชยนต์พิมาน”

(ธรรมปรีชา, 2520, 3 : 115) คือ วิมานไพชยนต์ วิมานพระอินทร์ หรือ “เรือนอินทร์” ของพระ

อินทร์บนสรวงสวรรค์ชั้นดาวดึงส์ตามคติไตรภูมินั่นเอง แสดงให้เห็นว่า วิหารยอดแห่งนี้นอกจากจะ

เป็นสถาปัตยกรรมอันเป็นเอกลักษณ์งานช่างในรัชกาลที่ 3 แล้ว ยังมีความหมายเชิงสัญลักษณ์สื่อถึง

วิมานไพชยนต์ของพระอินทร์บนสวรรค์ชั้นดาวดึงส์สอดคล้องกับอินทรคติที่เป็นพระราชนิยมหรือ

อุดมการณ์ของพระบาทสมเด็จพระนั่งเกล้าเจ้าอยู่หัว

อย่างไรก็ตาม หาก “ยอดมงกุฎ” ของวิหารยอดในวัดพระศรีรัตนศาสดารามมีความ

เกี่ยวข้องกับ “วิมานพระอินทร์” บนสวรรค์ชั้นดาวดึงส์แล้ว ปัญหาก็คือ เราจะอธิบายและเชื่อมโยง

ความสัมพันธ์ระหว่าง “ยอดมงกุฎ” กับ”วิมานพระอินทร์” ได้อย่างไร เพราะในไตรภูมิโลกวินิจฉยก

ถาไม่ได้กล่าวถึงเรื่องนี้ไว้ (ดู ธรรมปรีชา, 2520, 3 : 115-116)

คัมภีร์ปัญจราชาภิเษก เขียนขึ้นโดยพระพิมลธรรมถวายพระบาทสมเด็จพระพุทธยอดฟ้า

จุฬาโลกเมื่อประกอบพระราชพิธีปราบดาภิเษกในพุทธศักราช 2324 (พิมลธรรม, 2541, 8) กล่าวถึง

ลักษณะราชาภิเษก 5 ประการและธรรมเนียมปฏิบัติที่เกี่ยวข้องกับพระราชสิริของพระมหากษัตริย์

คัมภีร์นี้ได้เปรียบเทียบพระวรกายของพระมหากษัตริย์กับเขาพระสุเมรุศูนย์กลางของจักรวาลและ

เครื่องราชกกุธภัณฑ์อันเป็นสัญลักษณ์ของการเป็นพระมหากษัตริย์ ซึ่งในคัมภีร์ระบุว่า ได้แก่ พระ

เศวตฉัตร พระมหามงกุฎ พระขรรค์ พระภูษาผรัตกัมพล ฉลองพระบาททองประดับแก้ว (พิมล

ธรรม, 2541, 3) ในฐานะเครื่องประดับเขาพระสุเมรุไว้อย่างนา่สนใจว่า

“โส มหาสต̣โต สิเนโร อธิฏฐานกาย˚ ปญจาภิเสก˚ อธิฏฐาสิ เมื่อสมเด็จพระมหากษัตริย์ได้

รับราชาภิเษกเป็นเอกแก่ราชสมบัติแล้ว พึงได้อธิฐานอาตมาพระองค์เองว่าเรานี้คือเขาพระสุเมรุราช

อันตั้งอยู่เป็นหลักพระธรณีในพื้นปฐพีดล และพระเนตรของเราข้างขวาคือพระสุริยอาทิตย์ พระเนตร

ของเราข้างซ้ายคือพระจันทร์อันส่องโลกให้เห็นแจ้งในพระทัย...และพระหัตถ์ทั้งซ้ายขวาและ

ฝ่าพระบาทนั้น คือ ทวีปทั้งสี่ เศวตรฉัตรหกชั้นนั้น คือฉกามาพรจรทั้งหก... พระมหามงกุฎนั้นไซร้

คือยอดวิมานพระอินทร์ พระขรรค์นั้น คือพระปัญญาอันจะตัดมลทินถ้อยความไพร่ฟ้าข้าแผ่นดินให้

เห็นแจ้งทั่วทั้งโลกก็ธาตุ และเครื่องประดับผ้ารัตกัมพลนั้น คือเขาคันธมาทน์อันประดับเขาพระสุเมรุ
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ราช อันองค์พระมหากษัตริย์นั้น คือพระวินัยธรรม อันตรัสสั่งสอนแก่ไพร่ฟ้าข้าแผ่นดินให้ปรากฏเห็น

แจ้งรุ่งเรืองไปทั่วทั้งชมพูทวีป เกือกแก้วนั้น คือแผ่นดินอันเป็นที่รองรับเขาพระสุเมรุราช และเป็นที่

อาศัยแก่อาณาประชาราษฎรทั้งหลายทั่วทั้งแว่นแคว้นขอบขัณฑเสมาและจะฦาชาปรากฏด้วยพระ

ยศพระเดชของสมเด็จพระมหากษัตริย์เจ้านั้นแล” (พิมลธรรม, 2541, 3-4) (ผู้เขียนเน้นความ)

โดยนัยของการอุปมาจากคัมภีร์ปัญจราชาภิเษกข้างต้น พระมหามงกุฎอันเป็นหนึ่งในเครื่อง

ราชกกุธภัณฑ์จึงเปรียบได้กับยอดวิมานพระอินทร์ ปรารภเหตุดังกล่าวกุฎาคารยอดมงกุฎหรือยอด

ทรงมงกุฎที่ริเริ่มสร้างขึ้นตั้งแต่รัชสมัยพระบาทสมเด็จพระนั่งเกล้าเจ้าอยู่หัวจึงเป็นสัญลักษณ์ที่แทน

ความหมายถึง “ยอดวิมานพระอินทร์” คือยอดของไพชยนต์มหาปราสาทที่ประทับของพระอินทร์

บนสวรรค์ชั้นดาวดึงส์เหนือยอดเขาพระสุเมรุศูนย์กลางของจักรวาลนั่นเอง ดังเห็นได้จากนามของ

วิหารยอดที่ปรากฏในจดหมายเหตุวัดพระศรีรัตนศาสดาราม คือ “พระบวรเสวตรเวชะยันตวิหาร”

หรือ “พระเสวตระเวชยันตะพิมานวิหารยอด”

ด้วยเหตุนี้ การสร้างกุฎาคารยอดมงกุฎหรือยอดทรงมงกุฎเพื่อให้เป็นสัญลักษณ์แทนวิมาน

ไพชยนต์ของพระอินทร์และเฟื่องฟูในรัชสมัยของพระบาทสมเด็จพระนั่งเกล้าเจ้าอยู่หัวพ้องกับ

พระราชนิยมใน “อินทรคติ” ของพระองค์

ไม่เพียงแต่สถาปัตยกรรมยอดมงกุฎหรือยอดทรงมงกุฎที่สื่อความหมายถึงยอดวิมานพระ

อินทร์เท่านั้น อินทรคติเช่นว่านี้ยังปรากฏที่พระปรางค์วัดอรุณราชวรารามด้วย พระบาทสมเด็จพระ

นั่งเกล้าเจ้าอยู่หัวทรงพระกรุณาโปรดเกล้าฯ ให้อัญเชิญพระมหามงกุฎของพระประธานวัดนางนอง

กรุงเทพมหานคร มาสวมลงบนยอดนภศูลของพระปรางค์วัดอรุณราชวราราม การศึกษาของนัก

วิชาการที่ผ่านมาไม่เป็นที่สงสัยเลยว่า พระปรางค์องค์นี้คือพุทธสถาปัตยกรรมที่สื่อสัญลักษณ์แทน

เขาพระสุเมรุอย่างชัดเจนก็จริง หากสิ่งที่ยังคงเป็นปริศนามาจนถึงทุกวันนี้ก็คือ พระราชดำริของ

พระองค์ที่ทรงเชิญพระมหามงกุฎไปประดิษฐานบนยอดนภศูลของพระปรางค์

ในงานศึกษาของนักวิชาการหลายท่าน แม้จะแสดงให้เห็นเป็นที่ประจักษ์ว่า ปรางค์ประธาน

ของวัดอรุณราชวรารามเป็นสัญลักษณแ์ทนเขาพระสุเมรุศูนย์กลางจักรวาล แต่ก็คงมิใช่ “ทั้งหมด”

ของพระปรางค์ที่ตั้งเป็นเขาพระสุเมรุ พระปรางค์ประธานล้อมรอบด้วยปรางค์บริวารทั้ง 4 มุมเ ที

ยบได้กับมหาทวีปทั้ง 4 ทิศของเขาพระสุเมรุ มณฑปทั้ง 4 ด้านของปรางค์บริวารอาจหมายถึงท้าว

จาตุมหาราช เทพยดาผู้ทรงพิทักษ์รักษาทวีปทิศทั้ง 4 สอดคล้องกับการประดับฐานปรางค์ประธาน

ซึ่งแบ่งออกได้เป็น 3 ชั้น ชั้นแรก เป็นยักษ์แบก สื่อถึงบริวารของท้าวจาตุมหาราช ชั้นที่ 2 เป็นกระบี่

แบกถึงจะไม่อยู่ในสารบบไตรภูมิแต่ก็สื่อความหมายถึงบริวารของพระรามในฐานะอวตารของพระ

นารายณ์ ชั้นที่ 3 เป็นเทวดาแบก หมายถึง เทพยดาที่เป็นบริวารของพระอินทร์ (กิตติพงษ์, 2543

อ้างถึงใน ศักดิ์ชัย, 2551, 151)

อย่างไรก็ดี ผู้เขียนเห็นว่าฐานทั้ง 3 ชั้นนี้เท่านั้น ที่นับเป็นเขาพระสุเมรุ ส่วนเรือนธาตุของ

พระปรางค์ประธานที่ตั้งอยู่บนฐานสิงห์ซ้อน 3 ชั้นและจระนำของเรือนธาตุเป็นที่ประดิษฐานรูป

พระอินทร์ทรงช้างเอราวัณ ซึ่งนักวิชาการให้ความเห็นว่าเป็นส่วนสวรรค์ของพระอินทร์ และส่วนบน
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สวรรค์ของพระอินทร์ก็ที่ประดิษฐานพระเจดีย์จุฬามณีนั้น (ศักดิ์ชัย, 2551, 152) ผู้เขียนกลับเห็นว่า

เรือนธาตุของพระปรางค์ประธานคือ วิมานไพชยนต์หรือ “วิมานพระอินทร์” ที่ตั้งอยู่บนเขายอดเขา

พระสุเมรุ ซึ่งแทนด้วยฐาน 3ชั้นดังกล่าวอีกทีหนึ่ง เห็นได้จากซุ้มจระนำของเรือนธาตุทั้ง 4 ด้านที่

ตามปกติและประดิษฐานพระพุทธรูปกลับเป็นที่ประดิษฐานรูปพระอินทร์ทรงช้างเอราวัณ รวมทั้งชั้น

อัสดงก็ประดับด้วยรูปพระนารายณ์ทรงสุบรรณอย่างไม่เคยปรากฏมาก่อน (ศักดิ์ชัย, 2551, 150)

นอกจากนี้ การประดับยอดปรางค์ขนาดเล็กเหนือสันหลังคาของซุ้มจระนำทั้ง 4 ด้าน เมื่อ

รวมกับยอดประธานของปรางค์เป็น 5 ยอดตามคติไตรภูมิ ทำให้ยอดของพระปรางค์ 5 ยอดดูเหมือน

ปราสาท 5 ยอด ดังมีตัวอย่างปราสาทยอดปรางค์ 5 ยอด อาทิพระที่นั่งเวชยันต์วิเชียรปราสาทที่

พระนครคีรี (เขาวัง) สร้างในรัชกาลพระบาทสมเด็จพระจอมเกล้าเจ้าอยู่หัวและปราสาท 5 ยอดใน

จิตรกรรมฝาผนัง เรื่อง “นารทชาดก” ภายในอุโบสถ วัดประดู่ทรงธรรม จังหวัดพระนครศรีอยุธยา

บูรณปฏิสังขรณ์ในรัชกาลเดียวกันเมื่อพุทธศักราช 2402 ควรสังเกตด้วยว่ายอดนภศูลของปราสาท

ห้ายอดในจิตรกรรมวัดประดู่ทรงธรรมก็ยังประดับด้วยพระมหามงกุฎเช่นเดียวกับพระปรางค์วัดอรุณ

ราชวราราม ด้วยเหตุนี้ ยอดทั้ง 5 ของพระปรางค์ประธานจึงเทียบได้กับปราสาทห้ายอด โดยมีรูป

พระนารายณ์ทรงสุบรรณประดับอยู่ที่ชั้นอัสดง ซึ่งเทียบได้กับรูปครุฑยุดนาครองรับไขราของพระ

มหาปราสาท เช่น พระที่นั่งดุสิตมหาปราสาท ในพระบรมมหาราชวัง เมื่อประกอบกับรูปพระอินทร์

ทรงช้างเอราวัณที่ซุ้มจระนำของเรือนธาตุด้วยแล้ว เรือนธาตุของพระปรางค์วัดอรุณราชวรารามจึง

เปรียบได้กับวิมานไพชยนต์ของพระอินทร์ โดยมีพระมหามงกุฎที่ยอดนภศูลเป็นสัญลักษณ์ของ

“ยอดวิมานพระอินทร์” ตามอินทรคติที่ปรากฏในคัมภีร์ปัญจราชาภิเษก

ถึงแม้ว่าสมเด็จพระเจ้าบรมวงศ์เธอกรมพระยาดำรงราชานุภาพทรงพระนิพนธ์ไว้ในหนังสือ

ความทรงจำว่า “การที่เอามงกุฎขึ้นต่อบนยอดนภศูลก็ไม่เคยมีแบบอย่างที่ไหนมาแต่ก่อน คนในสมัย

นั้นจึงพากันสันนิษฐานว่ามีพระราชประสงค์จะให้คนทั้งหลายเห็นเป็นนิมิตว่า สมเด็จเจ้าฟ้า ‘มงกุฎ’

จะเป็นยอดของบ้านเมืองต่อไป” (ดำรงราชานุภาพ, 2546, 71) และยังได้รับการผลิตซ้ำเป็นความรู้

เช่นว่านั้นมาจนถึงปจัจุบันก็ตาม (ศีรศักร, 2550, 9-10) แต่ผู้เขียนเชื่อว่า การนำพระมหามงกุฎของ

พระประธานวัดนางนองวรวิหารไปสถิตบนยอดนภศูลของพระปรางค์วัดอรุณราชวรารามเปรียบได้

กับวิมานไพชยนต์ซึ่งตั้งอยู่บนยอดเขาพระสุเมรุศูนย์กลางของจักรวาลอีกทีหนึ่งเป็นการสื่อสื่อความ

หมายเชิงสัญลักษณ์ ในฐานะที่พระมหามงกุฎเปรียบได้กับยอดของวิมานพระอินทร์บนสวรรค์ชั้น

ดาวดึงส์เช่นเดียวกับที่ปรากฏเป็นงานสถาปัตยกรรมประเภทกุฎาคารยอดมงกุฎหรือยอดทรงมงกุฎ

นั่นเอง

จากยอดวิมานพระอินทร์

สู่พระบรมราชสัญลักษณ์ประจำพระองค์

พระบาทสมเด็จพระจอมเกล้าเจ้าอยู่หัว
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ครั้นพระบาทสมเด็จพระจอมเกล้าเจ้าอยู่หัวทรงครองสิริราชสมบัติเมื่อพุทธศักราช 2394

ได้ทรงพระกรุณาโปรดเกล้าฯ ให้ใช้รูปพระมหาพิชัยมงกุฎเป็นพระบรมราชสัญลักษณ์ประจำ

พระองค์ซึ่งประดิษฐ์จากพระปรมาภิไธยเดิมว่า “มงกุฎ” และทรงสร้างเป็นพระราชลัญจกรประจำ

พระองค์ขึ้นหลายองค์ (สำนักเลขาธิการคณะรัฐมนตรี, 2538, 56 และ 119) จึงไม่เป็นที่น่าแปลกใจ

ว่า เหตุใดผู้คนในสมัยนั้นจึงโจษจันว่า การเชิญพระมหามงกุฎสถิตบนยอดนภศูลของพระปรางค์วัด

อรุณราชวรารามเป็นสัญลักษณ์ที่สื่อว่า พระบาทสมเด็จพระจอมเกล้าเจ้าอยู่หัวว่าจะได้ทรง

ครองราชสมบัติต่อไป เพราะนอกจากมงกุฎจะเป็นพระบรมราชสัญลักษณ์ประจำพระองค์ในกาลต่อ

มาแล้ว เมื่อได้ทรงครองราชย์แล้วจริงๆ เรื่องดังกล่าวก็ดูเหมือนจะลงเอยตามที่โจษจันกัน การเชิญ

พระมหามงกุฎประดิษฐานบนยอดนภศูลของพระปฐมเจดีย์ จังหวัดนครปฐม หรือบนยอดพระเจดีย์

ของวัดมกุฏกษัตริยาราม กรุงเทพมหานคร (กรมศิลปากร, 2525 ก, 41) จึงเปลี่ยนความหมายเชิง

สัญลักษณ์จากยอดวิมานพระอินทร์บนสวรรค์ชั้นดาวดึงส์มาเป็นพระบรมราชสัญลักษณ์ประจำ

พระองค์พระบาทสมเด็จพระจอมเกล้าเจ้าอยู่หัวในฐานะที่ทรงบูรณปฏิสังขรณ์หรือทรงสร้างพระ

เจดีย์ดังกล่าว รวมไปถึงความหมายของสถาปัตยกรรมยอดมงกุฎหรือยอดทรงมงกุฎที่สร้างขึ้นใน

รัชกาลนี้เป็นต้นไป อาทิ หอระฆังยอดทรงมงกุฎในวัดราชประดิษฐฯ พระอารามที่ทรงสถาปนาขึ้น

ก็ดีก็คงมุ่งหมายให้เป็นพระบรมราชสัญลักษณ์อันสื่อความหมายถึงพระบาทสมเด็จพระจอมเกล้าเจ้า

อยู่หัวแทนที่ยอดวิมานพระอินทร์ตามอินทรคติในรัชกาลพระบาทสมเด็จพระนั่งเกล้าเจ้าอยู่หัวใน

ที่สุด

ปรารภเหตุดังกล่าวข้างต้น ในแง่ความหมายเชิงสัญลักษณ์อันเนื่องจากพระบาทสมเด็จ

พระจอมเกล้าเจ้าอยู่หัว บุษบกธรรมาสน์ยอดมงกุฎในศาลาการเปรียญวัดราชประดิษฐฯ ซึ่งนำ

พระมหาพิชัยมงกุฎมาขยายมาตราส่วนและถอดรายละเอียดจนเกือบทุกกระเบียดนิ้ว โดยไม่มี

การปรับ ลดทอน หรือปรุงแต่งทรงให้เป็นเหลี่ยมมุมแบบตามยอดมงกุฎ แต่จงใจให้เหมือนพระ

มหาพิชัยมงกุฎมากที่สุด และคงเพื่อให้สอดคล้องกับพระบรมราชสัญลักษณ์ประจำพระองค์พระ

บาทสมเด็จพระจอมเกล้าเจ้าอยูห่ัว คือ พระมหาพิชัยมงกุฎ ได้ตรงที่สุด ย่อมเป็นที่ประจักษ์ชัด

ว่า บุษบกธรรมาสน์ยอดมงกุฎนี้ คือสัญลักษณ์ที่สื่อความหมายถึงพระบาทสมเด็จพระจอมเกล้า

เจ้าอยู่หัวผู้ทรงสถาปนาวัดราชประดิษฐสถิตมหาสีมารามอย่างแท้จริง

บรรณานุกรม
เอกสารตัวเขียน
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