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Rostam's battle with Div-e Sapid (the White Demon) is the most 

prominent confrontation between the hero of the Iranian national epic and 

demons. However, based on the mythological nature of the epic's literary 

genre and the evidence that has cast a shadow on various aspects of this 

battle, it seems that the Haft Ḵᵛān-e Rostam was reported and depicted 

based on the context and characteristics of an older behavioral pattern. 

The present study believes that from a mythological perspective and by 

focusing on the Mythological Motif of the Mihr's Bull-Slaying, it is 

possible to shed light on the context and functions of Rostam's conflict 

with Div-e Sapid, and to provide a more meaningful interpretation of it 

compared to Freud's psychoanalytic approach in Mahmoud Omidsālār's 

recent analysis. By providing other explicit evidence of Mihr's Bull-

Slaying manifestations in epic texts, the hypothesis of the reflection of the 

mythological depiction of "the war between Mihr and Bull" in the Šāh-

Nāma can be justified and even proven. The present article is inductive 

and organized in three parts: introduction, theoretical foundations, and 

main discussion. The results of the research, while confirming the 

hypotheses of the article, indicate that the pattern of Mihr's functions as a 

symbol of light, goodness, and courage has been transferred to heroes and 

Ayyār, and the evil, darkness, and fear of the mythical Bull, whose 

sacrifice is a source of salvation and renewal, has been transferred to the 

Div -Bull and witches of the epic. The presence of guides and 

enlightenment and blessing from the meat or blood of the sacrificial bull is 

also among the other notable manifestations of the evidence under 

discussion. 
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Extended Abstract 

Introduction 

Myth is a type of ancient worldview that reports ancient human discoveries and serves as an answer to 

the unanswered ontological questions of man that scientific and philosophical worldviews have failed 

to explain. Although the original epic is based on myth, non-ancient epics are not entirely free from 

the reflection of mythological motifs. In myth, the concepts of good and evil are depicted as 

generalizations, but epics are more concerned with examples of the two concepts of good and evil. 

Man in myth is not limited to the historical and epic man, but is a being mixed with the whole world, a 

mixture of the universe and God. Due to its earthly nature, epic cannot fully adapt itself to the method 

and application of myth, but it is not completely devoid of the characteristics of myth, because it is 

rooted in it. The epic man is a mixture of mythological man and earthly man, so his mythological half 

is magnificent and superhuman, and his earthly side, despite being surrounded by life and death, is 

influenced by the mythological half. Accordingly, in analyzing the personality and why and how of 

the epic heroes' actions, one can always look to myth. 

 

Methodology 

The present study is inductive and is organized in three parts using a descriptive-analytical method. In 

the first part, an introduction is presented, with the following parts: the problem, questions, 

hypotheses, background, significance, and the purpose of the research. Then, in the second part, the 

theoretical foundations of the hypothesis of the reflection of the mythological scene of the 

confrontation between Mihr and the Cow in the battle of Rostam and the White Demon are explained 

under four headings: Omidsālār’s psychoanalytic analysis of the battle of Rostam and the White 

Demon, the mythological analysis of the present study of the aforementioned conflict, the relationship 

between the Cow and the White Demon, and finally, the justification of the relationship between 

Rostam and Mihr in two aspects of obtaining the military position and crowning have been examined 

and proven. Then, in the final part, in order to confirm the positive hypothesis, other similar examples 

from epic texts have been introduced. 

 

Discussion  

Indra was one of the gods who became a goddess in Iranian mythology, and some of his heroic and 

heroic qualities were transferred to the god Mihr. In the reflection of the myth of Mihr’s confrontation 

with the cow in the epic, the heroes and courtiers assume the functions of Mihr, and according to the 

numerous available evidence, this recurring archetype is not limited to the Šāhnāmeh and has been 

repeated many times in epic texts to the extent that it also finds a fundamental function. In this 

process, Rostam, as a symbol of light and goodness, is considered to be the embodiment of Mihr’s 

behavioral pattern, and the white demon, which is considered to be the embodiment of darkness and 

the proliferation of evil, is sacrificed in the place of the first cow so that the concept of growth and life 

can be realized. The White Demon is the most well-known demon in Iranian mythology, epics, and 

stories, and has a life span as long as the mythological history of Iran. During the transition from myth 

to epic, the cow's power in this ancient mythological play is transferred to the White Demon, the 

embodiment of evil and darkness, and by order of Zāl, Rostam, the representative of light and 

goodness, who is in charge of the sealed power, defeats the White Demon with a dagger. In this 

process, Rostam is considered the savior of Kaykāvus and the Iranian army from the magic of the 

White Demon, and in order to free them from the prison of Māzandarān and restore light to their eyes, 

he is forced to confront the White Demon and kill him. The destruction of the white demon, like the 
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killing of the bull, is seen as the beginning of a new era of Rostam's opening to the group of heroes, 

his formalization as the crown giver and renewal of the Kaykāvus kingdom, and the continuation of 

peace and stability in Iran. At the end of the transition process, the function of the sun god's feast and 

the offering of the sacrificial bull are interpreted as the feeding of Kaykāvus and the Iranian army from 

the liver of the white demon and their clear vision. It seems that, however, Rostam, as the most 

prominent hero of the Šāhnāmeh, often resorts to various secret tricks of the Ayyār in her battles, and 

moves away from the role of a hero and appears in the role of an Ayyār. In accordance with the model 

presented in the qualification for the rank of soldier in the spiritual ranks of the Mihr ritual, the test 

plan of passing Haft Khan for Rostam, in the Šāhnāmeh and killing the white demon and saving 

Kaykāvus and the Iranians from the embodiment of evil and darkness, is in fact a kind of ceremony of 

initiation and initiation of the central character of the Šāhnāmeh into the realm of heroism and 

maturity and his acceptance into the group of heroes and the establishment of the rank of soldier in the 

Mithraic ritual for Rostam. Rostam, in honor of achieving this spiritual rank, after killing the white 

demon, first releases Kaykāvus and his companions from captivity, then returns light to their dark 

vision and places Kaykāvus on the throne of Kiāni again and gives the crown of the Iranian kingdom, 

which is the symbol of the sun's curl and the rays sent by it (the king), to Kaykāvus, like a soldier 

returning a Mihr, and is honored with the program of " Crown-giver". 

 

Conclusion 

In the cases studied, the pattern of Mihr’s functions and earthly appearance as a symbol of light, 

goodness, and courage has been transferred to heroes and nobles, and the evil, dark, and fearful 

appearance of the primeval cow, whose sacrifice is a source of salvation and renewal, has been 

transferred to demon-cows and sorceresses. The presence of guides and the enlightenment and 

blessing from the meat or blood of the sacrificial cow are also considered to be other notable 

manifestations of the evidence discussed. The overall conclusion of this study shows that based on a 

mythological approach, it is possible to provide a more substantiated interpretation of the story of 

Rostam's fight with the white demon, as well as justify its relationship with the Mihr bull-slaughter 

ritual, which is not only unique, and not limited to one report, but also analyzed and proven through 

other evidence. 
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  ها: واژهکلید
اسطوره، مهر و گاو، رستم و دیو 

سفید، عیار و پهلوان، متون 
 حماسی.

ترین رویارویی پهلوان شاخص حماسۀ ملّی ایران با دیوان است، امّا بنا بر ماهیت  پیکار رستم با دیو سفید برجسته
رسد که خان هفتم  اساطیری نوع ادبی حماسه و نیز شواهدی که بر زوایای مختلف این نبرد سایه انداخته، به نظر می

تری گزارش و تصویر شده باشد. این پژوهش باور دارد از  کهنها و خویشکارهای الگوی رفتاری  رستم برپایۀ زمینه
های  ها و خویشکاری توان ضمن روشنگری زمینه مایۀ اساطیری گاوکشی مهر می شناختی و با تمرکز بر بن دیدگاه اسطوره

محمود کاوی فروید در تحلیل اخیر  گرتری از آن در قیاس با رویکرد روان ستیز رستم با دیو سفید، تأویل دلالت
مایۀ  بازتاب بنامیدسالار به دست داد و با ارائۀ شواهد صریح دیگر از نمودهای گاوکشی مهری در متون حماسی، فرضیّۀ 

را توجیه و بلکه اثبات نمود. مقالۀ حاضر از نوع استقرایی و به روش  شاهنامهدر « تقابل مهر و گاو» یریاساط
است. نتایج پژوهش ضمن تأیید  ی و بحث اصلی سامان یافتهتحلیلی در سه بخش مقدّمه، مبانی نظر توصیفی

عنوان مظهر روشنایی، خیر و شجاعت به  های مهر به الگوی خویشکاریهای مقاله، حکایت از آن دارد که  فرضیّه
د است، و جلوۀ شرّ، تاریکی و هراس گاو اساطیری که قربانی کردن آن مایۀ نجات و تجدی پهلوانان و عیاران منتقل شده

یابی از گوشت  بخشی و برکت است. حضور راهنمایان و روشنی حیات است، به دیوگاوان و جادوزنان حماسه انتقال یافته
 روند. توجّه شواهد موردبحث به شمار می های قابل یا خون گاو قربانی نیز از دیگر جلوه

 .02-41(، 004) 01، فارسی ادبزبان و . متون حماسی دیگر در شاهنامه و «و گاو مهرتقابل »مایۀ اساطیری  بن فرضیۀّ بازتاب(. 9410) .جعفرپور، میلاد: استناد
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 مقدمه. 1

شناسانۀ آدمی  جواب هستی های بی ۀ پاسخی به پرسشمنزل بههای دیرینۀ بشر و  بینی باستانی در گزارش یافته ای جهان اسطوره، گونه
های  آید، امّا حماسه حماسۀ اصیل بر بنیاد اسطوره پدید می هرچنداند.  بینی علمی و فلسفی از تبیین آن بازمانده است که جهان

شوند،  ر مقام اطلاق تصویر مینیستند. در اسطوره مفاهیم نیکی و بدی د برکنارای  های اسطوره مایه غیرکهن نیز یکسره از بازتاب بن
روست. آدمی در اسطوره به محدودیّت انسان تاریخی و حماسی دچار نیست،  امّا حماسه بیشتر با مصادیق دو مفهوم خیر و شرّ روبه

کامل  ورط بهتواند خود را  ای است از گیتی و خدا. حماسه به دلیل زمینی بودنش نمی بلکه موجودی است آمیخته با تمام جهان، آمیزه
اسطوره نیست، چراکه ریشه در آن دارد. انسان حماسی  مشخصاتبهره از  با روش و کاربرد اسطوره انطباق دهد، امّا کاملًا نیز بی

ای از انسان اساطیری و انسان خاکی است، لذا نیمۀ اساطیری او شکوهمند و فوق بشری، و جانب خاکی او با وجود محاط  آمیزه
ساخت حماسه  تنها ژرف (. پس اسطوره نه۵۶1-۵۶2: 9731، متأثّر از نیمۀ اساطیری است )ر. ک. مختاری، بودن بر زندگی و مرگ

پهلوان حماسه در فرآیند تاریخی شدن اسطوره و استقلال  تیهوگیری روساخت آن نیز دخیل است.  آورد، بلکه در شکل را پدید می
اث رازآلود اسطوره را نیز پیوسته با خود همراه دارد و تداوم حضورش بسته به آید، با این حال میر نقش پهلوانی از پادشاه پدید می

الگوها در پهلوانان متغیّر خواهد بود. بر این اساس، در  نمود همین کهن تیفیکتکرار الگوهای کهن اساطیری است؛ فقط نوع و 
  اهی به اسطوره نیز داشت.توان همواره نگ و چرایی و چگونگی کردارهای پهلوانان حماسه می تیشخصتحلیل 

 

 بیان مسئله. 1-1

ترین ادیان، بخشی از میراث اساطیری ایران نیز  یکی از کهن عنوان بهخدایان باستان و آیین ایزد مهر  نیتر بزرگمهر / میترا در جایگاه 
در ادبیات فارسی  خصوص بههای مرتبط با پیدایی آن نیز تا امروز همچنان نمود خود را  رود. مناسک آیین مهر و داستان به شمار می
است، به فراخور چنین  برقرار کردهاست. حماسه، به جهت ماهیت اساطیری آن، از گذشته پیوند بسیار نزدیکی با مهر  حفظ کرده

که  است، چنان فردوسی بازتابانده شده شاهنامۀ ژهیو بهها و باورهای مهری هم گاه تا حدّ آشکاری در متون حماسی و  سرشتی، اندیشه
آید، نبرد  به چشم می مهشاهنااند. امّا در میان روایات متعدّدی که از  ، اثبات نموده بررسیده محققانهایی از این تأثیرپذیری را  جلوه

ی از این رویارویی، اهمیت کلدر عین ارائۀ گزارشی کوتاه و  شاهنامهخان پهلوان محوری  رستم و دیو سفید، آخرین آزمون هفت
این رسد که در  یعنی گاوکشی مهر دارد. به نظر می ی،رفتار یالگو ینمرتبط با ا ۀاسطوری هم در بازتاب آیین قربانی مهر و توجه قابل

های  گزارش، دیو سفید نمود اساطیری آشکار پیکاری حماسی است و جادوی مجاورتش با رستم، زمینۀ انتقال خویشکاری
مایۀ اساطیری تقابل مهر و گاو،  است. پژوهش حاضر با تمرکز بر بن اساطیری را به پهلوان شاخص حماسۀ ملّی ایران پدید آورده

طوره در حماسه و بازتاب آن در ستیز رستم با دیو سفید، دیگر مصادیق مشابه مؤیّد این ضمن تبیین فرآیند تاریخی شدن این اس
  نماید. فرضیّه را نیز بررسی می

 
 ها پرسش. 1-2

 شود؟  ای بر چه اساسی تحلیل می . نبرد رستم و دیو سپید در رویکرد اسطوره9
   ؟باشد یزن یارمعرف نقش ع تواند یم ی،نظر از نمود پهلوان صرف شاهنامهرستم در . ۵
 شود؟ . نسبت دیو سفید با گاو اساطیری مهر چگونه توجیه می7
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 تأویل نبرد رستم و دیو سفید مؤیّد کدام اصل اساطیری است؟« و گاو مهرتقابل »مایۀ  بن. بر پایۀ ۴
 
 ها هفرضیّ. 1-3

 شود. تحلیل می« تقابل مهر و گاو»مایۀ تکرارشوندۀ اسطورۀ  . نبرد رستم و دیو سپید با تکیه بر بن9
 شود. دار خویشکاری مهر می های پهلوانی و شگردهای عیاری است، او در هیئت پهلوانی عیار عهده . رستم جامع رسم۵
 توان شواهد متعدّدی ارائه کرد.   . دیو سفید نمود حماسی گاو اساطیری است و برای تأیید این فرضیّه هم می7
 گاو در تقابل رستم و دیو سپید وجه نمادین دیگری از اصل اساطیری غلبۀ روشنایی بر تاریکی است. . تجلّی نبرد مهر و۴
 
 تحقیقو ساختار . روش 1-2

، مسشئلهاست. در بخشش نخسشت لیشل مقدّمشه:  تحلیلی در سه بخش ترتیب یافته پژوهش حاضر از نوع استقرایی و به روش توصیفی
بازتشاب  یّۀفرضش ینظشر مبشانی یح، تششراست. سپس در بخشش دوم هدف پژوهش بیان شده، پیشینه، ضرورت و اتیفرضها،  پرسش

ید، سشف یشواز نبرد رستم و د یدسالارام ۀکاوان روان یلتحل :چهار عنوان یلل یدسف یوتقابل مهر و گاو در نبرد رستم و د یریمایۀ اساط بن
رسشتم و مهشر در دو سرانجام، توجیه نسشبت و  یدسف یوبا د گاو یشکارینسبت خو ای پژوهش حاضر از ستیز یادشده، تحلیل اسطوره

تأیید فرضیّۀ اثباتی، مصادیق مششابه  منظور بهگاه در بخش پایانی،  است. آن ی بررسی و اثبات شدهبخش و تاج یوجه احراز مقام سرباز
 اند. ی شدهمعرفدیگری از متون حماسی 

 
 . پیشینۀ پژوهش1-5

است، امّا از مجموع گفتارهایی که به تحلیل داستان نبرد رستم و دیشو سشپید  پژوهشی در ارتباط با فرضیّۀ این مقاله انجام نشده تاکنون
توان چنین نتیجه گرفشت کشه سشخنوران ادب فارسشی، خصوصشاً فردوسشی  اند، می یا بررسی نمودهای مهری در ادب فارسی پرداخته

 اند. های مرتبط با الگوی رفتاری مهر بوده ترا و اسطورهمسلّم تحت تأثیر آیین می طور به
ی داستان نبرد رستم با دیو سشپید و همسشانی معرف( ضمن 9739« )مازندران یدسپ یود»تئودور نولدکه در مقالۀ کوتاهی با عنوان 

گیرد کشه  گاه اشپیگل، نتیجه میهای خود با دید ی این گزارش اصلی با داستان نبرد کیکاووس در هاماوران، و مقایسه برداشتکلطرح 
ای اسشت  ها بوده باشد و این روایت بقایای خاطره ترین خدای آن بایست یکی از خدایان بزرگ مازنیان و حتّی شاید بزرگ دیو سپید می

یشک خشدای  گذر شمال ایران رواج داشته و های سخت ای میان دین مزدیسنا با آیین کهنی که روزگاری در سرزمین کوهستان از مبارزه
 است. پرستیده سپید را می

 یکرپ در هفشت -یناسشطوره کششتن گشاو نخسشت - یترایشیم یقربان ینبازتاب نماد»فزونه دوانی و همکاران در جستاری با عنوان 
 هشای سشنّتی، دفشع نیروهشای ششرّ، های نجشومی، عزاداری خواهی، پدیشده های باران اند که آیین ( به این نتیجه رسیده971۴« )ینظام
اسشت و ایشن موضشوع را در هشر دو بخشش  ها بهشره برده خواهی و انتقام، مضامینی هستند که نظامی برای بیان آیینی قربانی از آن خون
 ای نشان داده تا مخاطب با مفاهیمی چون آفرینش، باززایی و تجدید حیات آشنا شود. پیکر به گونه هفت

( رزم رسشتم و دیشو سشپید را بشر پایشۀ رویکشرد 971۶) یا ا ور وشااهنامهبوطیقااو و محمود امیدسالار در پژوهشی با عنشوان 
کند، او را بشه حاششیه  نمادین پدرش را مغلوب می طور بهی آن رستم طروانکاوی فروید، یک نبرد اُدیپی میان پدر و پسر تلقّی کرده که 

 (.93۴: 971۶گیرد )ر. ک. امیدسالار،  راند و جایش را می می
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ی کتشاب و کلشی معرفش( ضشمن 9713« )شااهنامهنقدی بر کتاب بوطیقا و سیاست در »الۀ کوتاهی با عنوان سجاد آیدنلو در مق
کاوانشۀ امیدسشالار از نبشرد رسشتم و دیشو سشفید  گفتارهای هر فصل آن، به نقد برخی مواضع دیدگاه امیدسالار، ازجملشه تحلیشل روان

 است. ها را نادرست دانسته پرداخته و آن
صشفت  رسشتم،نشام ( بشر آن اسشت بررسشی 9713« )رسشتم، سشرباز مهشر»انی در پژوهش دیگری با عنوان محسن نظری فارس

حکایت از نزدیکی این پهلوان با ایزد مهر دارد، ولشی بحشث نظشری فارسشانی ابشداً بشه  او «یانببر ب»پوش موسوم به  و تن« بخش تاج»
 است. موضوع مقالۀ حاضر نپرداخته

بشا است  ( کوشیده9۴۴۴« )مهر و رستم های یدر همانند یجستار دم، یدهرستم، آفتاب سپ»ای با عنوان  آلرانداز در مقاله عباس
که رستم در قامت  دهد، نشان شاهنامهرستم در  های یشکاریو خو ها یژگیآن با و یقو تطب یشت،مهر یژهو به ،ییا  تااستناد به متون 

جنگاور، نگهبشان  یزدیا یشت،مهر است. مهر در مهر یاز صفات و کارکردها ای یحماس یتو روا نییزم یتجلّ  ی،پهلوان انسان یک
 اند. یافتهکامل در شخصیت رستم بازتاب  یکه به شکل هایی یژگیاست؛ و یرانا ینو حافظ سرزم یاری،فرّه و شهر دۀبخشن یمان،پ

 های یرسشاختز( بر آن است کشه 9۴۴۴« )یومرتداستان گ یمهر ینمودها»حمیدرضا اردستانی رستمی در پژوهشی با عنوان 
 یشندر نظشر گرفشت و ا یمهشر های یششهاند ییم،بگشو تر یقو دق یشازردشتیپ یدر چارچوبتوان  می یملّ  ۀدر حماسگیومرث را داستان 

 .است یترائیسمبا مهر و م یونددر پ ینو مضام یممفاه ۀدربردارند یومرت،فرض را مطرح کرد که داستان گ
 

 . ضرورت تحقیق1-6

است،  ها و رویدادهای آن انجام شده ، شخصیتشاهنامهاز زوایای مختلف دربارۀ  تاکنونرغم تحقیقات مفصّل و روشمندی که  علی
نظر  ای هم به بازتاب اسطورۀ گاوکشی مهر در تقابل رستم با دیو سفید نشده باشد. صشرف حتّی اشاره کم دستجای شگفتی است که 

شناختی فروید در باب تأویل نبرد خشان هفشتم  از این فقر پژوهشی، تنها تحلیلی هم که اخیراً محمود امیدسالار از رهرو رویکرد روان
است. پیش از این، نگارنده توانسته بود شواهد پرشماری از سایۀ فراگیر آیین مهشر،  هگر نبود رستم ارائه داده، علمی، روشمند و دلالت

وگو با شادروان ابوالفضل خطیبی ادامه دهد که حاصشل  ها را ضمن گفت در باب موضوع همین جستار بیابد و این بررسی خصوص به
 است.  آن امروز به یادبود آن روزها، پیشکش دیدۀ مخاطب فرهیخته شده

 
 . هدف پژوهش1-9

های رسشتم و  ای مستند و مشدلّلی از خویششکاری مایۀ اساطیری تقابل مهر و گاو،  تأویل اسطوره کوشد با توجّه به بن گفتار حاضر می
  الگوها از متون حماسی، مؤیّد اثبات این تأثیرپذیری باشد. های مشابه دیگر این کهن ی نمونهمعرفای که  دیو سفید ارائه کند، به گونه

 

 مبانی نظری. 2

مایۀ اساطیری تقابل مهر و گاو در نبشرد رسشتم و دیشو سشفید  روشنگری و تشریح ابعاد نظری فرضیّۀ بازتاب بن منظور بهدر این بخش، 
ای  ی تحلیشل اسشطورهکلشکاوانۀ امیدسالار از نبرد رستم و دیو سشفید ارائشه ششده، سشپس طشرح  لیل چهار عنوان، نخست تحلیل روان

، نسشبت شااهنامهتر در فرایند گذار از اسشطوره بشه تشاری  و بشا تمرکشز بشر  جزئی صورت بهگاه  است، آن پژوهش حاضر به دست شده
 اند. بخشی تبیین شده خویشکاری گاو با دیو سفید و رستم و مهر در دو وجه احراز مقام سربازی و تاج
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 کاوانه . تحلیل روان2-1

ۀ مؤلفشکاوانۀ فرویدی و با اسشتفاده از  با تکیه بر رویکرد روان« شاهنامهبوطیقا و سیاست در »دسالار در پژوهشی با عنوان محمود امی
ششود و رسشتم در  است. در این انگاره، دیشو سشپید همشان زال پشدر محسشوب می نبرد اُدیپی به تحلیل تقابل رستم با دیو سفید پرداخته

شود و غلبه یافتن  قلمداد شده رویارو می« زال بد»لوغ و استقلال شخصیت پهلوانی با دیو سفید که همان جایگاه فرزند، برای تحقّق ب
کاوانه،  لحاظ روان به»است:  جو تعبیر شده و تسلّط بر نیمۀ تاریک پدر سلطه ضدقهرماننمادین در وجه شکست  طور بهرستم بر زال، 

ت؛ او نماد همان پدر سپیدمویی است که پسر قبشل از آنکشه بتوانشد ادّعشای اسشتقلال اس« زال بد»توان گفت دیو سپید برای رستم  می
جو است که اگر پسرش بخواهد که روزی به بلوغ مردی برسد،  کند، باید با وی در نزاعی ادیپی درگیر شود. او نیمۀ ظلمانی پدر سلطه

ی طشم با دیو سپید یک نبرد ادیپی میان پهلوان و پدرش است کشه بنابراین، رزم رست(. »937: 971۶ یدسالار،ام« )باید بر آن فائق آید
دنیای به  ازآنجاکه»(، امّا 93۴)همان: « گیرد راند و جایش را می کند، او را به حاشیه می آن رستم بر طور نمادین پدرش را مغلوب می

روزمندانشۀ رسشتم علیشه جنبشۀ اهریمنشی پشذیرد، جنشپ پی شدّت پدرسالارانۀ ادبیات حماسی فارسی کلاسیک، پدرکشی علنی را نمی
انداز رؤیاماننشد منتقشل  تنها تغییر شکل یافته، بلکه  از منظر متعارف حماسه نیز برداششته ششد و بشه دنیشایی از فضشا و چششم پدرش نه

تفسشیر کاوی  رویارویی رستم و دیو سفید مملو از نمادهای جنسی است که  به روش معمول روان(. »932-93۴)همان: « است شده
توجیهی به نمادی مادرانه تعبیر کرد که جنپ بر سر آن است، و  قابل طور بهتوان  دهد می شود؛ مثلًا غاری را که در آن جنپ رخ می می

« ششود سازی تفسیر کرد که اغلب در روایشات ادیپشی مششابه دیشده می توان نماد اخته قطع پای دیو به دستم رستم در طول جنپ را می
شود که نتوانسته تأویشل درسشتی  آیدنلو غریب و ضعیف ارزیابی می سجادتحلیل امیدسالار از این موضوع، بنا بر نقد (. 931)همان: 

 (.۴۶-۴2: 9713از نبرد رستم و دیو سفید ارائه دهد )ر. ک. آیدنلو، 
 
 ای . تحلیل اسطوره2-2

یابشد و  ای که ششکل گرفتشه، ادامشه می الگوهای تکرارشونده های پهلوانان براساس کهن سنّت پهلوانی امری کهن است و خویشکاری
رسشتم، همشان  ژهیو بشهدهشد، بسشیاری از خصوصشیّات پهلوانشان،  نششان می شااهنامهو  ا  تاپهلوانان   تیشخصکه تحلیل   همچنان

مردم این سرزمین مرتبط   یازتار شیپها و رسوم پهلوانان ایران با فرهنپ دورۀ  ت، لذا ویژگیخدایان کهن هند و ایرانی اس مشخصات
شدند، اینشدرا  ها که جنبۀ مادّی داشتند و خدایان تاریکی قلمداد می است. بر این اساس، پس از جدایی ایرانیان از هندوان و تنزّل دئوه

دیل شد و برخی خصوصیّات پهلشوانی و قهرمشانی او بشه ایشزد مهشر منتقشل ششد )ر. ک. ها بود در اساطیر ایرانی به دیوی تب که از دئوه
(. مهر / میترا در معنای رفیق و یاریگر و با صفات راستی در گفتار، کردار و پنشدار 7۴، ۵3: 973۶؛ بهار،  73-73: 9733آموزگار، 

مشرام و  حسشب بهاخلاقشی عیشاران  تیشجمعر پیونشد بشا د خصشوص بهدارندۀ عهد و پیمان، در تشاری  فرهنشپ مشا و  و در جایگاه نگه
گاهانه یشا  طور بهها ایرانیان الگوهای رفتاری او را  است و تا قرن عملکردشان، اثری عمیق بر جای نهاده گاهانشهیغآ انشد.  تکشرار کرده رآ

و اسطورۀ مرتبط با این الگشوی رفتشاری، کردند  اینکه پیروان ایزد مهر که مظهر روشنایی بود برای دفع شرّ اهریمن، قربانی می ازجمله
نبرد مهر با گاو بود. این گاو، نخستین جانوری بود که هرمزد آفریده بود. بنشا بشدین اسشطوره، مهشر )خورششید( گشاو )زمسشتان( را در 

و مهر که شاخ گاو  ندافک یفرومشود، ولی گاو او را از پشت خود  گیرد و بر او سوار می های او را به دست می یابد و شاخ چراگاهی می
زاری کوهستانی گشم  برد. گاو دوباره فرار کرده در بیشه دود تا او را به غاری می را برای سواری همچنان در دست داشت، در کنار او می

تشابش دور از ه بش یدر محلشکنشد کشه گشاو نشر را  فرستد و به وی امشر می شود و هرمزد شاهین یا کلاغی را به رهنمونی نزد مهر می می
رود تا پشس از دویشدن  هلاک کند. مهر با اکراه امّا به شرط داشتن سهم از گوشت قربانی، به دنبال گاو میقربانی /  خورشید یا تاریک

کشد تا از تن او حیات گیاهی و جانوری پدیشد آیشد و  یابد و به دستور هرمزد با خنجری او را می بسیار در دنبال گاو، سرانجام او را می
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-۵3: 973۶یافشت )ر. ک. بهشار،  بایست در غارها انجام می اودانگی خدایان شود. بر همین پایه نیز مراسم مهری معمولًا میمایۀ ج
(. شخصیت عیار با همۀ وجوه اخلاقی ۶2-۶7: 972۴؛ بنونیست، 91-93: 9722؛ مشکور، ۶2 -۶۵، 9۶-1: 9721؛ رضی، ۴۴

شود. شاید آیین عیاران که دوندگانی پهلشوان  رین الگوی رفتاری ایزد مهر محسوب میت و پهلوانی خود در فرهنپ ایران نمایانگر شبیه
دشنۀ مهشر باششد کشه سشلاح اصشلی  معرفبودند، بتواند یادآور سنّت دویدن مهر به دنبال گاو باشد و شاید حمل قمه در میان عیاران 

رونشد و ششاید  دشمنان می سروقتبیدارند و در تاریکی  شب که مهر در تاریکی گاوکشی کرد، عیاران نیز از آن روی  همچناناوست و 
راهنما شدن شاهین یا کلاغ برای مهر در پیدا کردن گاو و کشتن آن روشنگر چرایی نقش راهنمایی اولاد در رهنمونی رسشتم عیشار بشه 

ها، با نهضشت اخلاقشی عیشاران  ان تودهمظهر برابری و برادری در می عنوان بهمأوای دیو سپید و زندان کیکاووس باشد و شاید آیین مهر 
جامه در میدان  ۀ ایشان سنجیدنی باشد. شاید رسم نپوشیدن رزمرفت ازدستنمایندۀ قدرت طبقات فرودست در احقاق حقوق  عنوان به

، در قشدّم  م(. بنشابر ایشن 71-73: 973۶جنپ یا برهنگی عیاران در برابر هماوردان بر پایۀ الگوهای مهری شکل گرفته باششد )بهشار، 
ششوند، و بنشابر ششواهد متعشدّد  دار می های مهشر را عهشده بازتاب اسطورۀ تقابل مهر با گاو در حماسه، پهلوانان و عیاران خویششکاری

اسشت تشا حشدّی کشه کشارکرد  هم نیست و بارها در متون حماسشی تکشرار شده شاهنامهالگوی تکرارشونده منحصر به  موجود این کهن
شود و دیو سپید که مظهر  نماد روشنایی و خیر نمود الگوی رفتاری مهر تلقّی می عنوان بهکند. در این فرایند، رستم  یمایه نیز پیدا م بن

 شود تا مفهوم رویش و حیات تحقّق پیدا کند. تاریکی و تکثیر شرّ به شمار آمده، در جایگاه گاو نخستین قربانی می
 

 . گاو و دیو سپید2-2-1
در آیین میترایی که رازآلود و سراسر نمادگونه است، مهر مظهر تابستان )از فروردین تا شهریور( و روشنایی است و گاو مظهر زمستان 

آورد )ر. ک.  )از مهر تا اسفند( و تاریکی، و مهر به اشارۀ هرمزد / خدای آسمان، گاو را پس از دوندگی و تلاش با خنجر از پای درمی
-۶7آغاز بهار و وقوع معجزۀ تکشوین اسشت )همشان:  معرف(. گاو در امر آفرینش و تکوین نقش دارد و کشتن آن ۴7: 9721رضی، 

(. پشس از قربشانی ۶۴کشد )ر. ک. همشان:  بخشی می بخشی و برکت (. مهر ناجی مردم بوده و گاو را برای رهایش آنان و روشنایی۶۴
شود به شکرانۀ پیروزی میترا، خدای خورششید و  از معراج، مجلس ضیافتی بر پا می کردن گاو، وظیفۀ زمینی میترا تمام شده، امّا پیش

 (.  1۴خوردند )ر. ک. همان:  شده می مهر از گوشت گاو قربانی
های ایرانی است و عمری به درازای تشاری  اسشاطیری ایشران دارد.  ها و داستان ترین دیو در اساطیر، حماسه شده دیو سپید شناخته

مایۀ اساطیری کهن به دیو سشفید، مظهشر ششرّ و تشاریکی، انتقشال پیشدا  ذار از اسطوره به حماسه، خویشکاری گاو در این بندر دورۀ گ
کند. در این  دار خویشکاری مهر شده، به خنجری بر دیو سفید غلبه می کند و به دستور زال، رستم نمایانگر روشنایی و خیر، عهده می

ششود و بشرای رهشایی آنشان از حبسشگاه مازنشدران و  و لشکر ایران از جادوی دیشو سشپید قلمشداد میدهندۀ کاووس  روند، رستم نجات
کششتن گشاو،  همچشوناست. از بین رفتن دیو سفید  بازگرداندن روشنایی به چشم ایشان مجبور به تقابل با دیو سفید و کشتن وی  شده

بخش و تجدیشد پادششاهی کشاووس و  تشاج عنوان بشهیافتن وی  تیرسمنان، ای جدید از پاگشایی رستم به گروه پهلوا ۀ آغاز دورهمنزل به
شود. در خاتمۀ فرایند گذار، خویشکاری مهمانی خدای خورشید و مهر از گوشت گاو قربانی به  ادامۀ صلح و ثبات در ایران تلقّی می

های متعشدّد ظشاهری زمینشۀ  نظشر از مششابهت شود. صرف تغذیۀ کاووس و لشکر ایران از جگر دیو سفید و روشنی دیدۀ آنان تعبیر می
ای تکثیر شرّ و نمودهشای آن، کشه  مایۀ اسطوره مایۀ اساطیری کهن به دیو سفید بر پایۀ بن های گاو در این بن بحث، انتقال خویشکاری

 (.۶۶: 9۴۴7کند )ر. ک. کهریزی،  مبتنی بر مفهوم رویش است، توجیه بیشتری نیز پیدا می
 

 . رستم2-2-2

است کشه  ملاحظه قابلهای رستم از دو منظر  زدایی از تجلّی گاوکشی مهر در نبرد رستم و دیو سفید، خویشکاری یان اسطورهی جرط
 اند. در پی تشریح شده
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 ۀ پهلوان عیارمنزل به. 2-2-2-1

توأمان و در دو وجه آشکار و پنهان، جامع صشفات و ششگردهای پهلشوانی هسشتند. وجشه  صورت بهدر متون حماسی، عموم پهلوانان 
آشکار دلاوری پهلوانان بیشتر معطوف به حضور ایشان در میدان نبرد و نمود پنهان شجاعت آنان منحصر به شگردهای عیشاری بشوده 

در نمود جدای از یکدیگرنشد امّشا در نمایشان  هرچند صفات پهلوانی دو وجه آشکار و پنهانشوند.  که بیشتر مکر و حیله محسوب می
ای از صفات پهلوانی و عیاری اسشت. امّشا  شوند و تحقّق امر پهلوانی در گرو انجام مجموعه کردن شجاعت پهلوانان با هم ترکیب می

و نیز عشدم تبلشور عنصشر امشر فریب و نیرنپ ضمن نمایان ساختن هوش و زور پهلوان، در تقلیل جایگاه و رسوم پهلوانی او  که ازآنجا
های  (، در تشاری  ادب فارسشی هرچشه از دورۀ حماسشه2۵-77: 9713شود )ر. ک. دیویس،  واقع می مؤثرشکوهمند در حماسه نیز 

رویم، پهلوانشان ضشمن  تر سنّت حماسی پیش می های متأخّر و مردمی به برهه نامهوکوشو  نامهوگرشا پ، شاهنامهمتقدّم درباری مثل 
گیرنشد و وجشوه مکشر و حیلشه در  آرام از نمود پنهشان ششجاعت و ششگردهای عیشاری فاصشله می ه آشکار رسوم پهلوانی، آرامحفظ وج

گردد که گاه پیشکار پهلوان محوری حماسه نیز هسشت، حشال آنکشه در  شخصیت پهلوان خردتری با عنوان عیار نهادینه و برجسته می
یشک شخصشیت  مستقلفقدان حضور  شاهنامهدر  هرچندجمع بود. بر این اساس، های متقدّم هر دو نقش در یک شخصیت  حماسه

ترین پهلوانان بارها در نبردهای خود بشه انشواع ششگردهای  رسد، امّا رستم و اسفندیار در جایگاه برجسته عیار کاملًا مشهود به نظر می
شوند و عکس این جریان در مورد عیشاران نیشز  ظاهر می شوند و از هیئت پهلوانی دور شده، در نقش عیار خفیۀ عیاری نیز متوسّل می

صادق است، عیاران هم در شواهد متعدّد متون حماسی ضمن حفظ نمود پنهان صفات پهلوانی گاه مظهر وجشه آششکار نیشز قلمشداد 
های بشدوی  حماسهنیرنپ یکی از هنرهای پهلوانان »شوند. خالقی مطلق معتقد است:  شده، در میدان جنپ با هماوردان رویارو می

، رو نیشازاهای سشکایی بشوده و  حماسۀ بدوی نیست، ولی رستم در پیکرۀ نخستین خود یکی از پهلوانان بدوی حماسه شاهنامهاست. 
: 9731)خشالقی مطلشق، « اسشت های کهن خود را چون نیرنشپ زدن نگشه داشته صددرصد پالوده نشده و برخی از خوی شاهنامهدر 
 (.۴3: 973۶؛ همو،  9۴/31

تشوان چنشین امشری را بشرای توجیشه  ها در حماسه، اصلی شایع است و می تفکیک صفات متناسب با جایگاه و کارکرد شخصیت
هشم فرمشانروا  شاهنامهای  یادآور شد: پادشاهان پیشدادی در بخش اسطوره شاهنامهتمایز دو سلسلۀ پادشاهی پیشدادیان و کیانیان در 

، ضشمن حفشظ نقشش شااهنامهبهرگی نمشود اسشاطیری در بخشش پهلشوانی  هان کیانی به جهت کمهستند و هم پهلوان، حال آنکه شا
(. با در نظر گرفتن 9۴۶-13: 9۴۴7گذارند )ر. ک. مظفّری،  فرمانروایی، خویشکاری جنپ و پیکار را به گروه مستقل پهلوانان وامی

شود که در روند گذار از اسطوره بشه حماسشه و  تأیید میچنین اصلی، ادّعای یگانگی نقش پهلوانی و عیاری در مورد شخصیت رستم 
 است.   ( شده9۵9-9۵۴: 9721های ایزد مهر )ر. ک. رضی،  دار خویشکاری در رویارویی با دیو سپید عهده

 
باز تاجمنزل به. 2-2-2-2  بخش  ۀ سر
در آیین میترا مدارج روحانی، هفت درجه یا هفت منصب و مقام است ... نخست: مقام کشلاغ یشا پیشک و خشدمتکاران، دوم: مقشام »

کرکس یا مستوران و پوشیدگان. سوم: مقام سرباز. چهارم: مقام شیر. پنجم: مقام پارسی یا آزادگی. شش: مقام خورشید. هفتم: مقشام 
خواهان تشرّف به مقام سربازی بودند، مراحل دشواری وجشود داششت... اینشان سشربازان ششاخص میتشرا پدر. ... برای داوطلبانی که 
ششوند. در ششرایط سشختی بشا  می متحمشلهای سخت را  بسیار مفصّل است. یک سلسله شکنجه درواقعهستند و مراسم تشرّف آنان 

ندند و این کسان لازم بود با دست بسته بشه هشر نحشوی کشه افک هاشان را با رودۀ جوجه بسته در گودال آب می جنگند. دست گرگ می
گرسشنگی و  متحمشلهست خودشان را نجات دهند. در هوای سرد، به روی برفاب و ی  لازم بود تا بشا پشای برهنشه راهشروی کننشد و 

ایشن مراسشم در  که گذشت آزمایش تقدیم تاج بود، تشاجی کشه از شمششیری آویختشه بشود. تشنگی شوند. باری، واپسین مراحل چنان
)رضشی، « باششد گفتند، میترا تشاج سرششان می زدند و می گرفت. سربازان تاج را واپس می انگیزی انجام می های تاریک و وهم سردابه
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خشان  (. مطابق با الگویی که در احراز مقام سرباز در مدارج روحانی آیین مهر ارائه شد، طرح آزمون گذر از هفت9۴۶، 9۴۴: 9721
و کشتن دیو سفید و نجات کاووس و ایرانیان از مظهر شرّ و تاریکی، در حقیقت نوعی مراسم  شاهنامهایضاً اسفندیار، در  برای رستم،

: 9733به وادی پهلوانی و بلوغ و پذیرفته شدن وی در گشروه پهلوانشان )ر. ک. آیشدنلو،  شاهنامهتشرّف و پاگشایی شخصیت محوری 
ن میترا برای رستم است، و رستم نیز به افتخار نائل شدن بدین مرتبۀ معنوی، پس از کششتن دیشو ( و تثبیت درجۀ سربازی در آیی9-۵3

گرداند و دوباره کاووس را بر تخشت  رهاند، سپس روشنایی را به دیدۀ تاریک آنان بازمی سپید، نخست کاووس و همراهان را از بند می
سرباز مهری واپس زده بشه  همچونشید و پرتوهای فرستادۀ آن )پادشاه( است، کیانی نشانده و تاج پادشاهی ایران را که مظهر فرّ خور

ی طشرا نخسشتین بشار « بخش تشاج»که فردوسی نیز صشفت  روست ازآنشود. هم  می« بخش تاج»بخشد و مفتخر به برنام  کاووس می
 برد:  خان رستم دو مرتبه )خان سوم و ششم( به کار می هفت

 چششششششو زور و تشششششششن اژدهشششششششا دیشششششششد رخشششششششش
 

 بخش سششششششان برآویخششششششت بششششششا تششششششاج کششششششز آن 
 

 بخش چشششششو آمشششششد بشششششه ششششششهر انشششششدرون تشششششاج
 

 خروشششششششی برآمششششششد چششششششون رعششششششد رخششششششش 
 

 (71، ۵/۵3: 9717)فردوسی،   
یشاد « بخش تشاج»رستم و سهراب بار دیگشر در چهشار نوبشت از برنشام  مهمیافتن این لقب، بلافاصله در داستان  تیرسمپس از 

 (.9۴3، 9۵2، 9۵۴، ۵/991: 9717تواند بود )ر. ک. فردوسی،  کند که خود دلیل دیگری در اثبات این ادّعا  می
 

 بحث و بررسی. 3
است،  مایۀ اساطیری گاوکشی مهر در نبرد رستم و دیو سفید بیان شده در بخش مبانی نظری، طرح و اثبات فرضیّۀ بازتاب بن که ازآنجا

، مشوارد مششابه دیگشری از متشون حماسشی شااهنامهای جایگاه رستم و دیو سفید در  در این پاره پس از تحلیل مختصر تأویل اسطوره
 اند. ی شدهمعرفجهت تأیید موضوع بحث اجمالًا 

 
 شاهنامه. 3-1

رغم کارگزاری ششاه مازنشدران، در مشأوایی  است. دیو سفید علی گونه توصیف شده فراتر از هیئت یک دد و انسان شاهنامهدیو سفید در 
ناست. بشه داند، همچون آدمیان نطق انسانی دارد و با دانش جادوگری آش جامه دارد و آداب نبرد را می بر دیوان دیگر پادشاه است، رزم

رسد که در فرایند تاریخی شدن اسطوره ساکنان بومی مازندران ضمن حفظ ماهیت اساطیری خود، رفتار و ویژگی انسانی هم  نظر می
سنجه  نامهوکوشنیز چنین بوده، چون در  واقع به(. 8۴8-803: 9831دیو هستند )ر. ک. اکبری مفاخر،  دارند و به تعبیری انسان شبه

راه ظلم پیش گرفته، سپهسالاری به نام اریدو )به معنای دیو سفید( دارد که نوح، پدربزرگ و حشام، پشدر او هسشتند و  شاه مازندران که
الخیر،  شان بن ابی چَرده، پوستی سپید دارد و دیو خواندنش ناظر بر بلندقامتی و تنومندی وی است )ر. ک. ایران برخلاف مازنیان  سیه

بشرد و در همشان غشار  آسایی به سر می گاو میترایی درون غاری تاریک مأوا دارد و در تن همچون نامهشاه(. دیو سفید در ۶2۶: 9811
پیکشر، و  گاو اساطیری به رنشپ سشفید و سشیاه یشا دورنشپ )سشیاه و سشفید(، بزرگ همچونرود. دیو سفید در پیکرینگی  نیز از بین می

مهر که گاو را برخلاف میلش و به دستور هرمزد قربانی  همچوناحتمالًا دوشاخ است که بر مرگ، شومی و ترس دلالت دارند. رستم 
خشان  پنهشانی راهشی سشفر هفت صورت بهیک عیار یی و در هیئت ناشناس تنها به(، به اجبار زال و ۶8: 9821کند )ر. ک. رضی،  می

آورد و خشون جگشرش را  عیاران بشه خنجشری او را در اششکفتی ظلمشانی از پشای درمشی همچونکند و  شده و دیو سفید را غافلگیر می
فراگیشر  طور بشهی و روشن بهمایۀ اساطیری گاوکشی مهر  کند. لذا الگوی خویشکاری بن بخش چشمان کاووس و سپاهیان می روشنایی

 است.  بر همۀ زوایای نبرد حماسی رستم و دیو سفید سایه انداخته
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 بششششششششدو گفششششششششت اولاد: چششششششششون آفتشششششششششاب
 

 شششششود گششششرم، دیششششو انششششدر آیششششد بششششه خششششواب... 
 

 بشششششششه کشششششششردار دوزخ یکشششششششی چشششششششاه دیشششششششد
 

 تششششششششن دیششششششششو از آن تیرگششششششششی ناپدیششششششششد... 
 

 بششششششه تششششششاریکی انششششششدر یکششششششی کششششششوه دیششششششد
 

 سراسشششششششششر ششششششششششده چشششششششششاه از او ناپدیشششششششششد 
 

 ششششششبه روی، چشششششون بشششششرف مشششششویبشششششه رنشششششپ 
 

 جهششششششششان پششششششششر ز پهنششششششششای و بششششششششالای اوی 
 

 سشششششوی رسشششششتم آمشششششد چشششششو کشششششوهی سشششششیاه
 

 از آهششششششششنش سششششششششاعد، وز آهششششششششن کششششششششلاه 
 

 (۴8-8/۴9: 9818)فردوسی،    
 میششششششان سششششششپاه انششششششدر آمششششششد چششششششو گششششششرد

 

 سشششششر از تشششششن بشششششه خنجشششششر همشششششی دور کشششششرد... 
 

 شششششششششیر بششششششششزد دسششششششششت و برداشششششششششتش نرّه
 

 بشششششششه گشششششششردن بشششششششرآورد و افگنشششششششد زیشششششششر 
 

 خنجشششششششششر، دلشششششششششش بردریشششششششششد فروبشششششششششرد
 

 جگششششششرش از تششششششن تیششششششره بیششششششرون کشششششششید... 
 

 هشششششششششزار سشششششششششر دیشششششششششو و جشششششششششادو هزاران
 

 بیفگنشششششششد بایشششششششد بشششششششه خنجشششششششر ز بشششششششار 
 

 (۴۴-8/۴۵: 9818)فردوسی،    

 . سمک عیار3-2

دار خویششکاری وی  ی مهر، سمک عهشدهجا بهبه کار گرفته شده، منتهی این بار   مکوعیا دقیق در  طور بهالگوی گاوکشی مهر  کهن
کند، سشپس فرزنشدانش  روز و روزافزون طلسمی بر پا می ، بکتاش پری به جادوگری بر سر راه فرّخ مکوعیا است. در بخشی از  شده

ردی به گاو مبدّل کرده، خود نیز در هیئت کشاورز با گاوان جادویی مشغول شخم زدن زمین می روز  فشرّخ شود و پس از ملاقات را با و 
جشای  است. ظلمات، نهان السّحر این طلسم در ظلمات پنهان شده کند. باطل ، آنان را به حیله در حصار جادویی اسیر میو روزافزون

. بندگشای حصار جادو، صندوق زرّینی درون شکم گاو سشیاه ظلمشات آنجاستتاریکی است زیر زمین پادشاهان که گنج شاه پریان 
اندر شکم وی است، بیرون آورند تا سحر گشوده شود. گاو مذکور بشه دششنۀ سشمک عیشار کشه  آنچهباید  میاست که پس از کشتنش 
یابند )ر. ک. ارّجانی،  شود و سحر باطل شده، یاران از بند رهایی می افروز )مظهر روشنایی( شده، کشته می نامش تا این بخش، عالم

98۶8 :2/۶1-10 ،900.) 
افروز، ... چشون مقشدار دو تیشروار برویشد، بشر راه گشاوی  . شمس و بکتشاش پشری گفتنشد: ای عشالمتا به سر ظلمات رسیدند ..»
افروز  کَند. آن گاو را بکشید کشه صشندوقی زرّیشن در ششکم وی اسشت ... عشالم است و پوز در زمین نهاده و به دست زمین می ایستاده

افروز  و را ببینیم ... تا پیش گاو رسشیدند، گشاوی عظشیم دیدنشد ... عشالمگفت: عظیم تاریک است، ما را روشنایی باید تا راه دانیم و گا
افروز را بگیشرد و از جهشان  گفت: نوبت مراست، دشنه برکشید و مکابر به گاو درآمد ... گاو چون سمک را بدید، سرو کشرد کشه عشالم

افروز آفرین کردند، گفتند زخم تشو زدی  مگان بر عالمافروز برگشت و دشنه بر پهلوی گاو زد، سراسر بر درید ... ه ناپدیدار کند. عالم
 (.9۴8-2/9۴8: 98۶8)ارّجانی، « و کار تو کردی
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ترجمۀ بیغمی، فیروزشاه برای رهایی جمشیدشاه از طلسم چهارشنبۀ سلیمان نبی واقع در اسکندریه، به رهنمونی لشوح طلسشم،  نامۀورا ابدر 
 کنند. برد و تاریکی به روشنایی مبدّل شده، یاران از سرگردانی و هلاک نجات پیدا می دیوگاو موکّل سلیمان را در ظلمات از بین می

کرد ... و آن موضع را سشیاه و تاریشک کشرده بشود ... آن لشوح را از بغشل بیشرون آورد و بشدان  نگاه می شاهزاده در آن دود و بخار»
درآمد ... و آن تاریکی بیشتر شد ... دیوی سر از آب بیرون کرد، سشری مثشل گنبشد و دهشانی  وخروش جوشتاریکی بنمود ... دریا به 
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جنّی همه مدهوش شدند ... مگر فیروزشاه ... بهشروز عیشار نیشز بیهشوش  چون غاری و دو چشم مثل دو طاس پرخون ... از هیبت آن
ماند و دو شاخ عظیم بر کلّۀ سر  نشد که از نسل غول بود ... آن پتیاره سر و گردن از پیش کشتی بیرون کرد، صورت و سرش به گاو می

و ضشربتی دیگشر بشزد بشر سشرش چنانکشه تشا  خوانشد داشت ... جنّی خواست شاخ بر آن کشتی زند، فیروزشاه همچنان اسم اعظم می
)بیغمشی، « حلقش بشکافت ... جملۀ آب دریا خون گرفت ... چون آن جنّی کشته شد، آن تاریکی نماند ... و آن طلسشم باطشل ششد

9839 :9/1۴۴-1۴2.) 
وحانۀ پری نخسشت دخت از طلسم جندلۀ جادو، همراه ر ، آشوب عیار برای خلاصی مظفّرشاه و توراننامهورا ابدر بخش دیگر 

شوند. آشوب آن دیوگاو  جندله را اسیر کرده، سپس برای دفع طلسم جندله و یافتن کلید آن با راهنمایی جندله عازم دریای ظلمات می
 شوند.   گشاید و یاران از بند آزاد می موکّل بر ظلمات را به خنجر کشته، درج دفع طلسم را می

شد، مثل دودی و عشالم از آن بخشار سشیاه و تاریشک  کرانه و بخاری عظیم از آن دریا بر بالا می آشوب نگاه کرد، دریایی دید بی»
 وخروش جشوششد ... جندله گفت: در قفای موی من مُهری است، بیرون آرید و بدین دریا نمایید تا چشه پیشدا ششود ... دریشا در  می

ش و ششاخ ظیم سر از دریا بیرون کرد، سری بزرگ و چشمای، گاوی ع آمد. بعد از لحظه های دراز،  هایی سرخ در حدقشۀ سشر در گَشرد 
زنان ... روحانه گفت: این گاو نیز دیو است، آن اسم اعظم بخوان و پیش رو ... خنجر  کم آن گاو بیرون آمد، گاوی مانند فیلی نعره کم

دیشد. تشا آششوب پشیش رفشت و  جنّی بود، از برکت نام خدای تعالی آشوب عیار را نمیبرکشید و رو بدان گاو نهاد ... و آن گاو از نسل 
خنجری بر شکم آن گاو زد و شکم آن گاو را بدرید. گاو درافتاد و آلت شکم او جمله در خاک ریخت ... دست در شکم آن گاو کشرد 

و پرواز کردند و برفتند. و آن طلسم آتشش و  درآمدنددرج به  ... درجی از پولاد بیرون آورد و سر آن درج را برگشود، دو مرغ سیاه از آن
 (.۴98-8/۴98: 9839)ر. ک. بیغمی، « طلسم گنبد باطل شد
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کند، امّا  گیری به هفت قرال فرنپ سفر می گزارش شده که حسین کُرد برای باج را تانوحسینوکُرروشبستریدر روایت بخش فرنپ از 
گیشر هسشتند.  ، درون چشاهی اسشیر و زمین یابگی گرفتار طلسم تاریکی جادوگری شدهدر ینام ۀدر قلعر قرال پنجم یاران حسین کُرد د

تن است  امین دریابیگی به یاری دختر جادوگر شرط کرده اگر حسین کُرد علاج طلسم را بکند، باج خواهد داد. دختر جادوگر، رویین
شود و با نثار خون او در گنبد و چاه تاریکی طلسم دفع شده و روششنایی پدیشد  ه میو فقط به خنجری که در شکم مرغ رخ است، کشت

آید و یاران حسین راه خروج از گنبد را بدین طریق پیدا خواهند کرد. حسین کُرد به کمشک مبشاجی عیشار و کلالشۀ جشادو نخسشت  می
ششود  دور طلسم تاریکی و چاه پاشیده، هوا روشن میآورند، سپس دختر جادو را کشته خونش را  خنجر را از شکم مرغ رخ بیرون می

 است.  دار شده ای را عهده تن خویشکاری گاو اسطوره شوند. در مقام مقایسه، جادوگر رویین و یاران از بند رها می
 :گفشت ؟سؤال کشرد ،فرستاد آمد زبان را گذاشت ،دختر طلسم بر بازوی پسر گذاشت که دستش نچسبد ،بشنو از فرنپ: شب»

ششود. چشاهی در گنبشد اسشت دلاوران  روششن می ،اورندیدرب ،علامت گنبد سحر است، تاریکی گنبد چهار گوشۀ چهار طلسم است
در چشاه دو وارد ششود.  حرارت چاه برطشرف می ،خون مرا در چاه بریزند ،سر مرا ببرند :گفت ؟کنید رفع او را چه می :اند، گفت حبس

گفشت: بشه  ؟جسمت به چه طلسشم اسشت :شوند. گفت دلاوران پیدا می ،یکی را با مشت بکشند شیر موکّل هستند، یکی را با خنجر،
برگشت خبر به دختر داد، دختر رو به حسین کشرد کشه بایشد در جزیشرۀ  ،خنجر در جزیرۀ صندل، زیر آشیانۀ مرغ رخ. زبان را برداشت

پسر گفت: باید آشیانۀ رخ باشد، . ...  روم می ،امید خداصندل رفت و مرغ رخ کم از مُقُرنس نیست، جلو دریاست. حسین گفت: به 
پسر مضراب  .رو به هر دو آمد. حسین مضطرب شد ،کنان که مرغی به بزرگی پیلی نمودار شد، پسر و حسین را دید جیقه زد صحبت
 ،بشه پیششانی مشرغ برگشت. حسین با فلاخشن سشنپ زد ،ای زد، دور درخت گردش کرد گرفت به بال مرغ زخمی شد، جیقه ،انداخت
بعد از  هوش شدند. هر دو بی ،از فرط خون .زدرا  حسین گردنش بکند.حرکت رفت، افتاد. پسر با مضراب به پهلویش زد،  ،گیج شد
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برداششت از بشالا ، ای در سشوختگی درخشت دیشد جعبه ،آشیانه را خراب کرد ،ساعتی، به هوش آمدند پسر به دستیاری کمند بالا آمد
کلاله پسر ...  مراجعت کردند ،به کشتی نشستند ،برداشتند مراجعت کردند ه،پیچیده دید مشمّاشکست. خنجری در  ،انداخت پایین

روششن ششد. خشون او را در  و علامت گنبد برطرف شد ،چهار طلسم از چهار گوشه بیرون آورده ،را گفت: دختر را پای قلعه سر برید
یکی را با مشت، یکی را با  ،او کردند ردو شیر حمله ب .در چاه رفت ،حرارت موقوف شد. حسین طلسم به بازو گذاشت ،چاه ریختند

 ،دلاوران در بنشد بودنشد .چهار نقب چهار سمت چاه دیشد ،چاه روشن شد .انقلاب شد، دو پیرزال دید که ساحر بودند .خنجر کشت
 .آ( 3۶ – آ 32مج: گ « )بیرون آمدند ،نجات داد

گزارش شده که یاران حسین در قلعۀ طلسم زرّینۀ جادو که درون تشاریکی  را تانوحسینوکُرروشبستریدر روایت بخش چین از 
اند. کلید باطل شدن طلسم تاریکی قلعه، کشتن زرّینه بشه خنجشری مخصشوص و ریخشتن خشون او در  ناپیدا و گم است، گرفتار شده

ششوند و حسشین در  مباجی عیار پس از تلاش بسیار موفّق به دفع جشادو و خلاصشی یشاران میدهان اژدهای قلعه است. حسین کُرد و 
ای را  تن خویششکاری گشاو اسشطوره نمونشۀ قبلشی داسشتان، جشادوگر رویشین مانند بهدر این مورد هم  رسد. خاتمه به پادشاهی چین می

 است. دار شده عهده
 ۀواسشط به ،دارو در چشادر ،دو می  کنشد ،پاسی از شب گذشته .صبر کردپسر متفکّر با خود گفت که این حریف دختر نیست، »

وجودت بر چشه طلسشم اسشت؟ گفشت: بشر  :پسر پرسید اش گذاشت، آه کشید. لوح به سینه ،طلسم کسی او را ندید، بالین زرّینه آمد
 ،ناپدید است، سشرم را کشه بریدنشد : قلعه کجاست؟ گفت:پرسیداند.  کهزاد و فرّخ را چه کردی؟ گفت: در قلعه حبس :خنجر. پرسید

خشون مشن را در دهشان  ،شود. اژدهشایی نمشودار روشن می ،درآورند ،تاریک است، پاشنۀ در قلعه طلسم است .شود سر قلعه پیدا می
یار خنجر کجاست؟ گفت: در جزیرۀ صندل، امّا رفشتن آنجشا بسش :شوند. پرسید اژدها و قلعه بر طرف، دلاوران پیدا می ،اژدها بپاشند

جلشو دریاسشت. از  ،تواند رفت. گفت: مرغ کجاست؟ گفت: آن هم در جزیرۀ صندل زیر آشیانۀ مشرغ رخ نمی یمشکل است، هرکس
صبر کردند تا تاریک شد. بششنو از حسشین: دو ...  صندل. ،درگاه جزیرۀ غولان، از جزیره زود رد شده، جزیرۀ فیل است. جزیرۀ سیوم

چششم چشپش را زده  ،دوباره نشسشت ،را روشن کرد، با تیر چشم چپ مرغ را زد. مرغ حرکت کرد ماهتاب جزیره ،ساعت از شب رفته
بالای درخت آشیانه  .دانش را پاره کرد گوهر را بیرون آورد چینه ،بود، مدد خواسته دوباره چشم راستش را زد، بیرون آمد با فنر کشتش

بششنو از حسشین: ...  رو به درگاه آمشد. ،سوار شد ،خنجر را برداشتند ،تنددرش را شکس ،برداشتند ،ای نمودار شد جعبه ،را خراب کرد
تفصیل وقشایع را تعریشف کشرد.  ،برابر دختر آمد ،در سراپرده مباجی را گفت: خبر بده به دختر. مباجی خنجر وجود زرّینه را برداشت

هشوش کشرد، در  ایستاد. مباجی ملازمشان زرّینشه را بی پشت چادر زرّینه ،دختر گفت: سر زرّینه را از تن جدا کن. مباجی با دختر آمد
نشست سر  ،نشست بر سینۀ زرّینه. بعد از تفحّص نمودن، دست به خنجر نموده و وجود زرّینه را گرفت ،وجود آمد سراپرده با خنجر  

نشد و طلسشم را درآورد، روششن ششد. پاششنۀ در را ک ،زرّینه را برید، انقلاب شد. بعد از ساعتی، قلعه نمودار شد، دختر رو به قلعه آمد
زنان رسید، خون زرّینه را در کام اژدها پاشیدند، انقلاب زیاد شد. بعشد از سشاعتی، دختشر و پسشر دیدنشد قلعشه و اژدهشا  اژدهایی نعره

 ب(. ۵۴3 –ب  ۵۴۵مج: گ « )نیست، از برابر فرّخ و کهزاد نمودار شدند
 

 نامه . ابومسلم3-5
رو ششده، پشس از  ، پس از فتح حصار شنکلویز جادو، احمد زمجی عیار در چاهی تاریک با جادوان روبشهنامهوابومسلمدر بخشی از 

باید. در زیرزمین جادوان طلسم گاوی وجود دارد که فقط اولاد حضرت علی قادر به نابودی  تر راه می کشتار آنان به زیرزمینی تاریک
خانۀ جادوان خراب  زند. با برهم خوردن طلسم، تاریک طلسم را بر هم می آن هستند. احمد زمجی که نسب سیادت علوی دارد، این

مانشد )ر. ک.  شود و خرابۀ حصار موسوم به طلّ ابومسلمی بر جای می دیدگان تقسیم می شود، گنج سلیمان بین نیازمندان و جنپ می
 (.821-8/822: 9830طرطوسی، 
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گشتند. قضا را بر سر آن چاه  صار بود، همه را بکشتند و در حصار میامّا چون روز شد، احمد و یاران هر جادویی که در ح»
اند... دودی از آن چاه  داران، آتش بیرون آمد و او را بسوخت... گفت در این چاه جادوان رسیدند... یکی در چاه نگاه کرد از جبّه

چاه انداختند، آتش عظیم بیرون آمد و دود  روم... احمد مبالغه کرد. پس سنگی در آن برآمد... احمد گفت: من در این چاه می
زاده تیغ رسول را به احمد داد و احمد به کمند در  ای هولناک... پس حمایل حضرت رسول را به احمد داد؛ و ملک سهمناک و نعره

گاوی در اند، و یک  چاه رفت... پس گفت: در زیرزمین چیست؟ گفت: چیزی در این زیرزمین است که جادویان عالم درو حیران
توان رفت و معلوم نیست که از برای چه  است بر مثال ستونی، امّا در آن زیرزمین نمی بند است و از سقف آن زیرزمین آویخته

اند. مضراب و عبدالحمید پیش رفتند و آن زنجیر و گاو دیدند و گاو بر صفّه ایستاده بود...  و در کتابتی از آن گنبد نوشته بود  ساخته
ای هولناک برآمد و  جیر به تیغ قلم کند کسی که از ولایت شاه مردان بخشی داشته باشد. احمد تیغ زد و آن را قلم کرد. نعرهکه: این زن

 (.823-8/82۶: 9830)طرطوسی، « ایشان مدهوش شدند
 

 گیری نتیجه. 4

 طور بهترین اسطورۀ مرتبط با الگوی رفتاری قربانی در آیین میترا، در فرایند گذار از اسطوره به تاری ،  مهم عنوان بهگاوکشی مهر 
مایۀ اساطیری  توان آن را برپایۀ کارکرد، بن فراگیری در حماسۀ ملّی ایران و دیگر متون حماسی نمود مکرّری داشته تا جایی که می

های فکری تقابل،  تنها زیرساخت شد که نه مشخصبررسی گزارش نبرد رستم و دیو سفید، ای در نظر گرفت. پس از  تکرارشونده
های  که سایۀ خویشکاری چنان است،  بلکه روساخت عناصر روایت این ستیز نیز تحت تأثیر مستقیم اسطورۀ گاوکشی مهر قرار داشته

ای  کند. فرضیّه ، سنگینی میشاهنامهترین نمونۀ دیوکشی در  شاخص عنوان بهالگو بر تمامی زوایای نبرد رستم با دیو سفید  این کهن
ها و  شده، الگوی خویشکاری آزمایی و مقایسه است. در موارد بررسی راستی که شواهد متعدّدی هم از آن در میراث ادب فارسی قابل

ت، و جلوۀ شرّ، تاریکی و هراس گاو اس مظهر روشنایی، خیر و شجاعت به پهلوانان و عیاران منتقل شده عنوان بهنمود زمینی مهر 
است. حضور راهنمایان و  نخستین که قربانی کردن آن مایۀ نجات و تجدید حیات است، به دیوگاوان و جادوزنان انتقال یافته

برایند روند.  به شمار می موردبحثتوجّه شواهد  های قابل یابی از گوشت یا خون گاو قربانی نیز از دیگر جلوه بخشی و برکت روشنی
تری از داستان پیکار رستم با دیو  توان ضمن تأویل مدلّل شناختی می دهد که براساس رویکرد اسطوره ی این پژوهش نشان میکل

دنبال آن،  تنها شال، محدود و منحصر به یک گزارش نیست بلکه به سفید، نسبت آن را نیز با آیین گاوکشی مهر توجیه نمود که نه
 شوند. ز تحلیل و اثبات میشواهد مشابه دیگری نی
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