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Abstract 

Mythology studies refer both to the study of myths and to the 

collection of myths belonging to a specific religious tradition, serving 

as a valuable step towards understanding humanity's mysterious past 

and ontology. The bird-woman, as one type of composite being—half-

human, half-animal—has long held a place among mythical or 

legendary creatures in most human civilizations, such as those of 

Greece, Rome, Egypt, Scandinavia, the Slavs, and even Iran. These 

beings have sometimes been associated with the concept of good and 

sometimes with evil; in other words, they are either divine and 

benevolent or demonic and malevolent. In the present research, 

adopting an analytical-comparative method and relying on Gérard 

Genette's theory of intertextuality, we aim to analyze the figure of the 

bird-woman in Slavic myths and uncover its intertextual relationships 

with similar examples in other civilizations. In Slavic myths, five 

types of birds-woman exist, named Alkonost, Sirin, Gamayun, the 

Swan Maiden, and Stratim, the similarities and differences of which 

are elaborated in detail. Examination of the research findings reveals 

that although the half-human, half-bird myths of Egyptian and 

 
1. Associate Professor, Department of Foreign Languages, Gonbad Kavous University, 

Gonbad Kavous, Iran . 

https://orcid.org/0000-0001-6919-0138 

 

Date received: 02/01/2025 

Date Review: 02/01/2026 

Date accepted: 15/09/2025 

Date published: 21/01/2026 

 Corresponding Author's  E-mail: 

mah.norouzi@gonbad.ac.ir 

 

Copyright: © 2026 by the authors. Submitted for possible open access 

publication under the terms and conditions of the Creative Commons Attribution 

(CC BY- NC) license https://creativecommons.org/licenses/by/4.0/). 

https://journals.modares.ac.ir/index.php?sid=11&slc_lang=en


Culture and Folk Literature   
E-ISSN : 2423-7000  

Vol. 13, No.66 

January-February 2026 
Research Article 

 

222 

Mesopotamian civilizations can be considered as initial pre-texts for 

the bird-woman creatures among the Greeks and Slavs, the primary 

pre-texts for Slavic myths are the Greek myths of the Harpy and the 

Siren. The distinctive feature of Slavic myths is the manifestation of 

religion in their imagery. 

Keywords: Mythology, Slavic Myth, Bird-Woman, Intertextuality, 

Gérard Genette. 

 

Introduction 

The present study explores the mythological image of the bird-woman 

in Slavic civilization and examines its intertextual relations with 

analogous figures in other ancient cultures. As hybrid beings with the 

body of a bird and the face of a woman, bird-women appear in many 

mythological systems, reflecting early human perceptions of the 

connection between earth and sky. Within Slavic mythology, five 

main types are identified: Alkonost, Sirin, Gamayun, the Swan 

Maiden, and Stratim. Relying on Gérard Genette’s theory of 

intertextuality and the comparative analytical method, this research 

demonstrates that Slavic myths were influenced by Greek pre-texts—

especially the myths of Harpies and Sirens—while adopting a more 

spiritual and celestial form in the Russian tradition. 

 

Theoretical Background 

As stated in The World of Mythology (McCall, 2006), “If you want to 

understand a people, study their myths. No one can grasp the essence 

of a nation’s history without looking through the veil of its myths.” 

The study of hybrid beings—half human, half bird—has a long 

tradition in mythology and anthropology. James Frazer, in The Golden 

Bough, discussed the ritual and magical origins of such myths. Freud 

and Jung viewed these creatures as projections of the collective 

unconscious and as symbols of humanity’s longing to transcend 
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earthly existence. In the twentieth century, with the rise of intertextual 

theories, comparative mythology gained new interpretative dimensions. 

Julia Kristeva and Roland Barthes, building on Bakhtin’s dialogism, 

developed the concept of intertextuality, while Genette introduced the 

notion of transtextuality—the network of relationships between texts. 

Within this framework, every myth can be seen as a text interlinked with 

its cultural pre-texts and hypertexts. This research therefore examines the 

Slavic bird-women in intertextual relation to their Egyptian, 

Mesopotamian, Greek, and Indian counterparts. 

 

Research Objectives, Questions, and Hypotheses 

The primary aim of this study is to analyze the structure and meaning of 

the bird-woman myth in Slavic culture and to uncover its intertextual 

connections with other civilizations. 

Research Questions: 

1. What are the cultural and mythological origins of Slavic bird-

women, and can they be seen as derivatives of Greek mythology? 

2. What similarities and differences exist between Slavic bird-women 

and their analogues in Egyptian, Greek, Indian, and Mesopotamian 

traditions? 

The hypotheses formed for the questions were: 

1. The Slavic bird-women—especially Alkonost and Sirin—were 

influenced by the Greek Harpies and Sirens, while older motifs from 

Egyptian and Mesopotamian civilizations (e.g., the soul-bird Ba) 

indirectly shaped their imagery. 

2. In contrast to their demonic Greek prototypes, the Slavic bird-

women acquired a divine and sacred dimension. From Genette’s 

intertextual perspective, Slavic myths represent a hypertextual 

transformation of Greek pre-texts within a local religious and moral 

context. 
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Methodology and Data Collection 

This study employs an analytical-comparative method. Data were 

collected from library sources, mythological dictionaries, ancient texts, 

and academic studies in Russian, Persian, and English. First, the primary 

Slavic mythological sources and related artworks (notably the paintings 

of Bilibin, Vasnetsov, and Vrubel) were examined. Second, the Greek, 

Egyptian, and Indian pre-texts were analyzed in terms of lexicon, 

iconography, and behavioral attributes. Finally, through Genette’s model 

of intertextuality, both explicit and implicit connections among the myths 

were identified and classified. 

 

Findings and Analysis 

The findings indicate that all bird-women across the studied civilizations 

share a common archetypal origin—the human aspiration toward the sky 

as the source and destination of the soul. Yet, cultural interpretations vary 

significantly: In Ancient Egypt, the Ba-bird symbolized the human soul 

flying after death. In Greece, the Harpies and Sirens embodied demonic 

temptation and death. In India and East Asia, the Kinnara and Kinnari 

were heavenly lovers and celestial musicians. In Slavic mythology, this 

hybrid figure acquired new meaning: Alkonost and Gamayun became 

divine messengers, while Sirin retained the seductive yet spiritual aspect 

of her Greek counterpart. From an intertextual perspective, the Russian 

Sirin is the closest analogue to the Greek Siren—both use magical song 

to captivate and destroy—but the Russian version is depicted in a 

paradisiacal setting, surrounded by halos and symbols of faith. This 

transformation demonstrates a shift from pagan myth to Christian 

allegory. The Alkonost and Gamayun, messengers of truth and light, 

reflect the integration of Christian cosmology. The Swan Maidens, 

associated with water and renewal, became symbols of purity and rebirth, 

while Stratim, the mother of all birds, represents creation and the 

continuity of life. 
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Discussion and Conclusion 

Intertextual evidence supports the conclusion that the Slavic image of the 

bird-woman evolved through a progressive reinterpretation of earlier 

Greek and Eastern pre-texts. The Greeks depicted the bird-woman as a 

figure of temptation and death, while the Slavs reinterpreted her within 

the framework of Christian spirituality and salvation. This evolution 

reveals three historical stages: 

1. Ritual and spiritual phase — in Egypt and Mesopotamia, where the 

bird-woman symbolized the soul or divine messenger. 

2. Tragic and demonic phase — in Greece, where she embodied 

temptation and mortality. 

3. Mystical and redemptive phase — in Slavic culture, where she became 

a symbol of divine grace and faith. 

According to Genette’s theory, these correspond to hypertextual 

(direct transformation) and metatextual (reinterpretation) relations. 

Hence, Slavic bird-woman myths can be regarded as spiritual re-creations 

of Greek pre-texts that transitioned from mythology into the realm of 

popular theology. 
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 ة فرهنگ و ادبیات عامهماهنام دو 

 1404 بهمن و اسفند، 66، شمـارة 13 سال

 پژوهشی ۀمقال

 

 های اسلاوی با رویکرد بینامتنیتپرنده در اسطورهـ  واکاوی سیمای زن

 1* مهناز نوروزی 

 12/10/1404تاریخ بازنگری:   13/11/1403تاریخ دریافت:  

 11/1404/ 01تاریخ انتشار:  24/06/1404تاریخ پذیرش:  

 چکیده 

شناسی، هم بر مطالعۀ اسطوره و هم بر مجموعۀ اساطیرِ متعلق به یک سنت  مطالعات اسطوره

و   بشر  نوع  اسرارآمیز  گذشتۀ  شناخت  در  ارزشمند  گامی  و  دارد  دلالت  خاص  مذهبی 

انسان ـ  عنوان یکی از انواع موجوداتِ ترکیبیِ نیمهرود. زن ـ پرنده بهشمار میشناسی بههستی

های بشری مانند یونان، روم، مصر، اسکاندیناوی، اسلاو و  حیوان، از دیرباز در اغلب تمدن نیمه

اند. این موجودات گاهی با ای جای داشتهای یا افسانهحتی ایران در ردیف موجودات اسطوره

اند یا شیطانی و  عبارتی، یا الهی و اهوراییمفهوم خیر و گاهی با مفهوم شر در ارتباط بوده و به 

نظریۀ  بر  تکیه  با  و  تطبیقی  ـ  تحلیلی  تحقیق  روش  اتخاذ  با  حاضر،  پژوهش  در  اهریمنی. 

های اسلاوی و کشف  بینامتنیت ژرار ژنت برآنیم تا به واکاوی سیمای زن ـ پرنده در اسطوره

های اسلاوی پنج  ها بپردازیم. در اسطورههای مشابه در دیگر تمدنمناسبات بینامتنی آن با نمونه

با نام ـنوع زن اِستِراتیم وجود دارد که پرنده  های آلکانوست، سیرین، گامایون، قو ـ دوشیزه و 

 
 های خارجه، دانشگاه گنبد کاووس، گنبد کاووس، ایران )نویسندة مسئول( دانشیار گروه زبان. 1
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دهد که های تحقیق نشان میتفصیل بیان شده است. بررسی یافتهها بهوجوه تشابه و تفارق آن

عنوان توان بهالنهرین را میهای مصر و بینپرنده در تمدن انسان ـ نیمههای نیمههر چند اسطوره

های اصلی متنها و اسلاوها برشمرد، اما پیش پرنده نزد یونانیـهای اولیۀ موجودات زنمتنپیش

اسطوره اسطورهبرای  اسلاوی،  منحصربههای  ویژگی  هستند.  سیرِن  و  هارپی  یونانیِ  فرد های 

 هاست.های اسلاوی، تبلور دین در سیمای آناسطوره

 پرنده، بینامتنیت، ژرار ژنت.ـشناسی، اسطورة اسلاوی، زناسطوره های کلیدی: واژه

 

 . مقدمه1

 . بیان مسئلۀ پژوهش1ـ  1

گیرد که به ها را دربرمیها و افسانهای از اسطوره شناسی یا علم اساطیر، مجموعهاسطوره

در تلاش این حوزه  اندیشمندان  دارند.  تعلق  معین  فرهنگی  یا  با شکافتن  جامعه  تا  اند 

اسطوره  این  افسانهپوستۀ  و  نشانهها  و  نمادها  کاویدن  و  اسطوره،  ها  زبان  رازگونۀ  های 

اندیشه و  آنباورها  دل  در  نهفته  بدینهای  کنند.  بررسی  و  بکشند  بیرون  را  سان ها 

باستان»اسطوره دیرینۀ  دانش  دو  کنار  در  زبانشناسی  و  دانشی شناسی  تاریخی،  شناسی 

می  آن  یاری  به  که  پارهاست  در توان  را  آدمی  گمشدة  و  ناشناخته  فرهنگ  از  هایی 

)واحددوست،   بازیافت«  گذشته  ص. 1381روزگاران  نوزدهم، 26،  قرن  اواسط  از   )

های ظهور  ها و زمینهها، دوره هایی میان اسطوره نگاران به همانندیشناسان و قوماسطوره

های بدوی و کلاسیک )یونان و ها پی بردند و در راستای مطالعات تطبیقی، اسطورهآن

به زمان،  گذر  در  تحلیلروم(،  و  تجزیه  معیار  اسطوره عنوان  قرار  های  موردتوجه  ای 

دنبال تطبیق  شناسی تطبیقیِ نوین که در آغاز قرن بیستم شکل گرفت، بهگرفتند. اسطوره 

اسطورهنظام قابلمند  و  تاریخی  پیوندهای  کشف  و  نظامها  در  موجود  های ارزیابیِ 

ها در  کوشید نه به سرچشمۀ اساطیر، که به تحولات اسطورهاساطیریِ مشخص بود و می



 1404  بهمن و اسفند ،66، شمـارة 13 سال_______________________فرهنگ و ادبیات عامه دوماهنامة

228 

 

اولین مکتب بزرگ اساطیرشناسی یک دورة به این مسیر  یابد. در  نسبت طولانی دست 

زبان مکتب  و تطبیقی،  آمد  پدید  فرانسه  در  بعد  و  آلمان  در  ابتدا  که  بود  شناسان 

های مختلفی را دربارة ارتباط میان زبان و اسطوره مطرح ساخت که موردبحث دیدگاه

 سخن نیست.ما در این کوتاه

اسطوره به پرپیچهرروی،  راهی  تلاطم  در  دیدگاهوشناسی  گسترة  در  های خم 

هایی برای پاسخ به شناسی، همچنان نیازمند پژوهششناسی و حتی رواننگاری، زبانقوم

هایی دربارة خاستگاه، کارکرد، همانندی و غیره است. در پژوهش حاضر نیز، در  پرسش

اسطوره بهرهپرتو  با  تا  برآنیم  تطبیقی  بر شناسی  گریزی  بینامتنیت،  رویکرد  از  گیری 

بهمتنپیش یا  پیش  بیانیها  اسطوره نقشدیگر،  موجودات  از  یکی  فرهنگ های  در  ای 

از   اغلب  فرهنگی خود  و  هنری  ادبی،  آثار  در خلق  معمولاً  اسلاو  قوم  بزنیم.  اسلاوی 

پرستی و پیش از ظهور دین مسیحیت در اواخر گرفته و در دوران بتطبیعت الهام می 

عنوان خدایان خود برگزیده و  قرن دهم پس از میلاد، بسیاری از نیروهای طبیعت را به

)توتممی است  ستارگان، پرستیده  خورشید،  ماه،  گیاهان،  خدایان  این  میان  در  پرستی(. 

شناسی اند. اصطلاح توتم بیشتر در مردمجانوران، پرندگان و حتی سنگ نیز وجود داشته

رود و »به حیوانات یا گیاه و یا هر شیئی که جنبۀ تقدس داشته و مورد احترام  کار میبه

گردد. توتم سمبل و مظهر حامیان و پرستندگان خاص قبیله یا اجتماعی باشد، اطلاق می

فریزر کتاب    1خود است.  زرّین در  داشتند که می  2شاخۀ  اعتقاد  باستانی  اقوام  که  گوید 

جهت برای برخی از  تواند در گیاه یا حیوان یا شیئی حلول کند و بدینروحِ متوفی می

(. باور سخت و  90، ص. 1394گیاهان یا جانوران احترام خاصی قائل بودند« )شمیسا،  

یاری و  توتم  به  اسلاوها  این  دیرینۀ  از  بسیاری  انتقال  موجب  طبیعت،  نیروهای  گری 

 های حماسی روسی نیز شده است.ها و داستانها به قصهاسطوره
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اسطوره  بهدر  و  اسلاوی  اسطوره شناسی  زیرمجموعۀ  در  شرقی،  اسلاو  های ویژه 

ای و جادوئی دارای جایگاه مهمی است که  جانوران یا حیوانات، سیمای پرندگان افسانه

می  نیز  اسلاوها  باستانی  فرهنگ  در  را  آن  موجودات ردپای  جملۀ  از  جُست.  توان 

انسان ـ خورند، موجودات ترکیبیِ نیمهچشم میهای دنیا بهای که در اغلب تمدناسطوره

پرنده، دارای انواع مختلف  انسان ـ نیمهها، ترکیب نیمهحیوان هستند که در میان آننیمه

چنینی، شک، حضور سیماهای مشترکِ اینتوجهی است. بیهای مشترکِ قابلو ویژگی

تواند بستر گسترده دار برخوردهای فرهنگی و تمدنی میام اقوام مختلف بوده که میوام

 های تطبیقی فراهم آورد. و مناسبی را برای انجام پژوهش

 

 . هدف، اهمیت و ضرورت پژوهش2ـ  1

کتاب   مقدمۀ  اسطوره در  می  3هاجهان  »اگر  که  است  بشناسی، آمده  را  مردم  خواهی 

آناسطوره هیچهای  بیاموز.  را  نمیها  مگر  کس  دریابد  را  ملت  یک  تاریخ  تواند جوهر 

آنآن چشم  از  پردهکه  از خلال  یعنی  )مکها،  بنگرد«  آن  به  اسطوره  ، 2004کال،  های 

مخبر،   ج. 1385ترجمۀ  پژوهش، 2،  این  نگارش  از  هدف  بنابراین،  ص.یازده(   /

اسطوره  موجودات  این  آنبازشناختن  تشابه  وجوه  یافتن  و  اسطوره  منظر  از  با ای  ها 

بردن به میزان و چگونگی وقوع های دیگر ملل و پیموجوداتی از این قبیل در اسطوره 

رو، ابتدا با استناد به منابع موجود به مفهوم پرنده هاست. ازایندادوستد فرهنگی میان آن

ویژه های مختلف بهپرنده نزد ملتـای زنهای اسطورهدر اساطیر و سپس، تفسیر ویژگی

های مشابه نزد اسلاوها، یونانیان، مصریان و ایرانیان پرداخته و سپس با مروری بر نمونه

وجوه تشابه و تفارق میان ایشان را با تکیه بر نظریۀ بینامتنیت ژرار ژنت بررسی خواهیم 

مطرح موضوع  درخصوص  بینامتنی  مناسبات  مطالعۀ  کارکرد  توجیه  در  نیز  کرد.  شده 
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های مختلف، مشخص ها نزد ملتهای تطبیقیِ اسطوره توان گفت که »بنا به بررسیمی

های مختلف در نقاط مختلف  ها اغلب نزد ملتگردد که در وهلۀ اول، برخی اسطوره می

می تکرار  و  داشته  وجود  و  جهان  موضوعات  پرتکرارترین  دوم،  وهلۀ  در  و  شوند 

های مرتبط با اساطیر مانند آفرینش جهان، پیدایش انسان، مفاهیم فرهنگی، نظام مایهنقش

ای خلقت طور دقیق به مسائل عمیق و ریشهاجتماعی، اسرار حیات و ممات و غیره، به

لذا این   (.Токарев, С.А. и Мелетинский Е.М. 1991. с.12) گردند«  جهان بازمی 

متن یک اسطوره یا عنوان پیشتوان بهها را میفرضیه مطمح نظر است که برخی اسطوره 

های دیگر درنظر گرفت. ازجمله مواردی که ضرورت انجام این ای از اسطورهمجموعه

را توجیه می  بودن اسطوره تحقیق  ناآشنا  بهکند،  پرنده ـویژه اسطورة زنهای اسلاوی و 

اسطوره  که  است  نکته  این  به  توجه  و  ایرانی  مخاطبان  برای  اسلاو  قوم  ـ نزد  زن  های 

اسطوره با  منطبق  کاملاً  تصور،  برخلاف  اسلاوی،  نیستند.  پرندة  یونانی  مشابه  های 

پرنده ـمایۀ زنهای فارسی، معمولاً هر نقشمشاهده شده است که در بسیاری از پژوهش

های مشابه نامند که صحیح نیست و بررسی نمونهرا براساس شباهت ظاهری، هارپی می

بهدر تمدن اشتباههای گوناگون،  امری منظور  این حوزه،  در  تازه  دانش  به  نیل  و  زدایی 

 نماید.ضروری می 

 

 های پژوهش. روش و پرسش3ـ  1

و   اسنادی  مطالعات  بر  تکیه  و  تطبیقی  ـ  تحلیلی  تحقیق  روش  با  حاضر  پژوهش 

ویژگیکتابخانه برشمردن  ضمن  اصلی  بحث  قسمت  در  است.  گرفته  انجام  های ای 

بینامتنی پرنده در اسطوره ـموجودات ترکیبی زن با درنظرگرفتن مناسبات  های اسلاوی، 

مشابهت و  به  اقوام  سایر  و  اسلاوها  نزد  اساطیری  موجودات  این  بین  موجود  های 
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می تمدن پرداخته  مشابهتها  این  بررسی  در  شود.  هم  و  ظاهری  سیمای  در  هم  ها 

اسطوره ویژگی موجودات  این  فراطبیعی  نیروهای  و  رفتاری  می های  صورت  گیرد؛ ای 

ها و نقش سمبلیک های ظاهری، به تحلیل تطبیقی تواناییاینکه، ضمن برشمردن ویژگی

پرسشآن این  به  پژوهش  انجام  مسیر  در  شد.  خواهد  پرداخته  اقوام  نزد  پاسخ ها  ها 

 خواهیم داد که:

نیمه  ترکیبی  موجودات  از  یک  هر  نیمهـ   ـ  تحقیق، زن  این  در  موردبررسی  پرندة 

 ای هستند؟های بارز و مشترک اسطورهدارای چه ویژگی

آیا می  بهـ   را  پیشتوان خاستگاه مشترکی  ترکیبیِ  عنوان  این موجوداتِ  برای  متن 

 پرنده نزد اقوام مختلف درنظر گرفت؟ زن ـ نیمهنیمه

مفاهیم و صور موجود در کدام تمدن  گیری ها، نقش و جایگاه اصلی در شکلـ  

اند و آیا نمونۀ اسلاوی این موجودات کاملاً با های اسلاوی این موجودات داشتهنمونه

 اساطیر یونانی منطبق است؟ 

 

 . پیشینۀ پژوهش4ـ  1

پژوهش جمله  انجاماز  میهای  تحقیق  مورد  موضوع  با  مرتبط  زیر شدة  موارد  به  توان 

 اشاره کرد:

کتاب   هزارچهره  ـ   آفتاب،    قهرمان  ترجمۀ 1385)نشر گل  با  کمبل  اثر جوزف   )

پردازد و  های جهانی میفارسی شادی خسروپناه به الگوهای مشترک در اساطیر و افسانه

 پرنده و بیشتر در تمدن یونانی دارد؛زن ـ نیمهاشاراتی هم به موجودات نیمه

( نوشتۀ 2017)انتشارات دانشگاه ییل،    معمای جغد: تاریخ طبیعی مصورـ  کتاب   

های مرتبط با گیری اسطوره مایک آنوین و دیوید تیپلینگ به زبان انگلیسی نیز به شکل



 1404  بهمن و اسفند ،66، شمـارة 13 سال_______________________فرهنگ و ادبیات عامه دوماهنامة

232 

 

های مختلف  ها و تمدنمانند از جمله زن ـ پرندگان در فرهنگجغد و موجودات پرنده

 گوید؛ پردازد، ولی از زن ـ پرندگان در تمدن اسلاوی سخن نمیجهان می

نقاشی  در  انسان  با سر  پرندگان  »سیمای  مقالۀ  در  قرن ـ   اوایل  تا  برنز  های عصر 

به زبان انگلیسی به بررسی سیمای انسان ـ پرندگان در هنر  (  .Elhelw R., 2020)  بیستم«

های عصر برنز تا قرن بیستم پرداخته شده و توضیح مختصری هم دربارة زن ـ  و نقاشی

پرندگان ازجمله سه اسطورة اسلاوی آلکانوست، سیرین و قو ـ دوشیزه ارائه شده که 

ویژگی به شرح  بیشتر  و  نیست  تطبیقی  پژوهشی  نقاشیالبته  در  این موجودات  ها های 

 پرداخته است.

های مختلف اساطیر اسلاوی، از  نیز معمولاً در دانشنامههای روسی  در میان پژوهش

به سخن  موجودات  چگونگی این  به  بیشتر  نیز  مرتبط  مقالاتِ  اغلبِ  و  آمده  میان 

های روسی  ها و اسطوره ها در افسانههای آنگیری سیمای این موجودات و ویژگیشکل

 شمریم:ها را برمیاند که چند نمونه از آن پرداخته

نوشتۀ اُ.م. ایوانووا   ها، فولکلور و هنر پرندگان در اسطوره هایی از کتاب  ـ  در بخش 

ای اسلاوها هم ( دربارة برخی از زن ـ پرندگان اسطوره 2006پترزبورگ،  ـ کازاس )سن

ویژگی و  رفته  مقایسهسخن  اما  تشریح شده،  ایشان  رفتاری  و  سایر های ظاهری  با  ای 

 ها صورت نگرفته است؛ موجودات مشابه با دیگر تمدن

پرنده در قاب شاخۀ  ـنینا کراسنادِمبسکایا در مقالۀ روسی خود با نام »سیمای زنـ    

در   که  جانوران  پرشکوفه«  رسالۀ  به 2012پترزبورگ،  )سن  2مجموعۀ  یافته،  انتشار   )

سینهالی،  قوم  نزد  یاکی  ـ  قره  مشابه  نمونۀ  با  اسلاوی  پرندگان  ـ  زن  سیمای  مقایسۀ 

 پردازد؛لانکا میترین گروه نژادی سریبزرگ
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مقاله  در  رادیونوف  و  لاشمانووا  چگونگی ـ   اسلاوی:  پرندگان  ـ  »زن  نام  با  ای 

دانشگاه دولتی چلیابینسک،   بیان می2023پیدایش« )مجلۀ  دارند که سیمای سیرین و ( 

ای بهشتی نزد قوم اسلاو، برگرفته از سیمای هارپی و سیرِن آلکانوست، پرندگان اسطوره

مرور، پس از ظهور مسیحیت به موجوداتی مقدس تبدیل در اساطیر یونان هستند و به

 اند؛ ها نپرداختهاند، اما به مناسبات بینامتنی آنشده

ـ   در مقالۀ »زن ـ پرندگان در فرهنگ و ادب روسی« نوشتۀ ای. آکچورینا و و.  

ساراتوف،   کنفرانس،  مقالات  )مجموعه  ـ 2022ایشِنکا  زن  سیمای  ترسیم  به  تنها   )

ها در هنر و فرهنگ مردمان روسیۀ باستان های اسلاوی و کاربرد آن پرندگان در اسطوره 

اشاره  و  شده  آنپرداخته  ظهور  پیشینۀ  به  نمونهای  یا  دیگر ها  در  ایشان  مشابه  های 

 ها نشده است.تمدن

نیز بیشتر در حوزة نگارگری و  پژوهش با این موضوع در زبان فارسی  های مرتبط 

 اند از:ها عبارتاند که برخی نمونههنر اسلامی تدوین شده

نقاشیـ  مقالۀ »بررسی نقش هارپی و ققنوس در نگاره  ایران و  های های شاهنامۀ 

های زن ـ پرندة اسلاوی یگانه پژوهش دربارة اسطوره   ( که1398زاده،  روسیه« )آقاجان

های مشترک هارپی  به زبان فارسی است و نگارندة آن، ضمن بررسی چند مورد از نقش

یافته که اسطوره نتیجه دست  این  به  ایران  این قبیل در  و ققنوس در روسیه و  از  هایی 

نسل حفظ شده و حتی وارد بهها ریشه دارد و نسلتمدن و فولکلور پیشین این سرزمین

اند، اما  مذهب و ادعیه گردیده و هرچند با گذشت زمان دچار تغییراتی در طراحی شده

اند. در این مقاله رویکرد بینامتنی مطابق آنچه در پژوهش مفهوم اولیۀ خود را حفظ کرده

 شود؛حاضر مدنظر بوده، مشاهده نمی
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تمدن  در  اسفنکس  و  هارپی  با  مرتبط  »مفاهیم  مقالۀ  در  و  ـ    یونان  باستانی  های 

کشتگر،   و  )طاهری  رسیده1394مصر«  نتیجه  این  به  مؤلفان  با (  مرتبط  مفاهیم  که  اند 

ها استوار است هارپی و اسفنکس در هر دو تمدن یونان و مصر بر عقاید و باورهای آن

تواند در تمدنی دیگر موجودی شر باشد. نویسندگان و موجودی نیک در یک تمدن، می

مقاله سفال در  و  فلزی  آثار  بر  تکیه  با  اسلامی  هنر  در  هارپی  »تصویر  نام  با  دیگر  ای 

( ه.ق.(«  هشتم  تا  پنجم  یافته1393)قرون  دست  نتیجه  این  به  عرفان (  گسترش  که  اند 

 اسلامی و علم نجوم ازجمله عوامل مؤثر در پیدایش این نماد بوده است؛ 

پرنده در هنر ایران عصر ـمایۀ موجود ترکیبی زنـ  در مقالۀ »مطالعۀ تطبیقی نقش 

تمدن هنر  با  بینسلجوقی  آسیای جنوبهای  و  هند  اسدی، النهرین،  و  )حسنی  شرقی« 

پرندة ـمایۀ زن ( با اتکا بر تئوری بینامتنیت، این نتیجه حاصل شده است که نقش1400

پیش از  برآمده  بینمتنسلجوقی  کمهای  و  بوده  هندی  و  نمونۀ النهرینی  با  مشابهتی  تر 

 برای زن ـ پرندة سلجوقی کاربردی ندارد؛ هارپییونانی دارند، بنابراین، عنوان 

ـ  در مقالۀ »بررسی سیر تحول نقش هارپی در هنر ایران )از دوران پیش از تاریخ  

( این نتیجه حاصل شده است که نقش 1396تا دوران معاصر(« )محمودی و رحمانی،  

دارد، اما  در هنر معاصر، ضمن حفظ فرم اصلی خود، مفاهیم متغیری را عرضه می  هارپی

اش )انسان ـ پرنده( با مفاهیم آسمانی و معنوی پیوند واسطۀ جوهرة وجودیدرنهایت به

 دارد؛

ایران«   اسلامی  دوران  سفالگری  هنر  در  ترکیبی  موجودات  »نقوش  مقالۀ  در  ـ 

تحقیقی جامع1391)حسینی،   در  نگارنده  و همچنین، (  اسلامی  عرفان  بلند  مفاهیم  تر، 

های فلکی و اساطیر ایران باستان را در کاربرد این نقوش در هنر اسلامی ایران  صورت

 داند.دخیل می
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مقاله بیاگرچه  اینهای  رویکردهای  با  این  شماری  در  اما  دارند،  وجود  چنینی 

آنکوتاه به  پرداختن  مجال  بدینسخن  نیست.  میها  طبق ترتیب،  که  کرد  ادعا  توان 

های اسلاوی با دیگر  شده، پژوهشی با رویکرد مطالعۀ بینامتنی اسطوره های انجامبررسی

آن اسطوره امید  لذا  و  نیست  به سابقه  ژرار ژنت مسبوق  تئوری  بر  تکیه  با  های جهان 

 ای را آشکار سازد.داریم تا این پژوهش بتواند نکات تازه

 

 . چارچوب نظری2

یابیم که فلاسفه، اگر مروری بر تاریخچۀ ظهور و گسترش اسطوره داشته باشیم، درمی

اوهِمِروس مثلا،  پرداختند،  اساطیر  تبیین  به  که  بودند  کسانی    260ـ    330)  4نخستین 

جُست.  توان یاد کرد که برای اساطیر خاستگاه تاریخی می .م.( فیلسوف یونانی را می ق

و  یونانی  اساطیر  هم  آن  اساطیر،  محتوای  بر  بیشتر  میلادی،  نوزدهم  سدة  تا  غرب  در 

می تأکید  توراتی،  و  زبان رومی  کشف  با  میلادی  نوزدهم  سدة  از  اما  ورزیدند، 

نیز توجه  به اساطیر سایر ملل و درنتیجه به صور گوناگون اساطیر مشابه  سانسکریت، 

( فریزر  جورج  جیمز  را  گام  این  مردم1941ـ    1854ورزیدند.  اسکاتلندی، م(،  شناس 

مجموعه وی  آیینبرداشت.  و  اساطیر  از  همای  بیهای  را،  جهان  سراسر  به شکل  اعتنا 

گرد آورد. فریزر عقیده داشت   شاخۀ زرینها، در کتابی به نام  اختلاف فرهنگی میان آن

  1856)   5شناختی، بر پایۀ روش تطبیقی، است. زیگموند فرویدکه اثر وی، تحقیقی مردم

کاوی به م( از دیدگاه روان1961ـ    1875)  6م( و شاگردش، کارل گوستاو یونگ1939ـ  

اساطیر نگریستند. بنا به نظر انوشه، فروید اساطیر را در پرتو رؤیا تفسیر کرده و بر این  

ته اساطیر،  که  است  تغییرشکلماندهباور  و  های  ملل  و  اقوام  امیال  و  تخیلات  یافتۀ 

اند. اسطوره در تاریخ حیات بشریت، یعنی از  رؤیاهای متمادی بشریت در دوران جوانی

های حیوانی، همان نقش رؤیا در زندگی فرد را دارد و اما لحاظ تکوین و تسلسل تیره
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خواست تجلی  چیز  هر  از  پیش  اساطیر  که  بود  معتقد  ناخودآگاهند. یونگ  های 

مردم ازسویی  تمدن دیگر،  بهتر  برای شناخت  را  اساطیر  نیز  و  شناسان  آداب  و  ها و جوامع 

دهند. نویسندگان تاریخ ادیان هم از اساطیر برای شناخت  ها مورد بررسی قرار می رسوم آن 

 (. 92ـ    91، صص. 1376برند )انوشه،  های فکری جوامع پیشین بهره می عقاید و نظام 

هاست و  راستا، یکی از بسترهای مطالعۀ اساطیر، بررسی مناسبات بینامتنی آندرهمین

استروسبه لوی  صفحه  ،7اعتقاد  نتاسطوره  از  متصلای  موسیقی  قابل بههای  و  هم 

،  1388خواندن است و عناصر یک اسطوره، شناسندة سایر اساطیر است )نک. احمدی،  

سال 188ص.  طی  زیادی،  اندیشمندان  تلقی(.  بینامتنیت ها  مفهوم  از  گوناگونی   8های 

بستگی میان یک متن ادبی معنای پیوند یا هم بینامتنیت که در نقد ادبی بهاند.  دست دادهبه

رود، در گذر زمان، به یکی از مفاهیم کلیدی پساساختارگرایی و  کار میبا دیگر متون به

بدل  پست سال    شده مدرنیسم  در  بینامتنیت  اصطلاح  ژولیا 1966است.  سوی  از  م 

»گفت  9کریستوا  نظریۀ  تحلیل  براساس  »چندصداییِو  و  رمان  وگومندی«  سوی «  از 

نظریه و  منتقد  باختین،  زبمیخائیل  برپایۀ  همچنین،  و  روسی  سوسورانپرداز  ، 10شناسی 

. این اصطلاح، در راستای ثبت شدشناسی مطرح  گذار زبانشناس سوئیسی و بنیاننشانه

با آن در زمان بهو پدیدة گفت با متون و ژانرهای پیش و موازی  کار  گو میان یک متن 

دست هر  متنی،  هر  شد.  منحصربهگرفته  قبلی آفریدة  متون  به  پاسخ  قالبِ  در  فردی، 

عبارتی، بینامتن عنوان یک متن و بهدرنظر گرفته شده و »جهان، از دریچۀ بینامتنیت، به

قبلاًشود که در آن همهعظیم ظاهر می به  چیز  عنوان گفته شده و چیزهای جدید فقط 

 .Ильин И.П)  «یابندهای دیگر امکان ظهور میمخلوطی از عناصر خاص در ترکیب

1996. с.158.)  تلشکل حلقۀ  چهرهگیری  کریستوا،  بر  علاوه  که  شاخصی  کل  های 

بارت میشل فوکو11همچون رولان  فیلیپ سولرس13، ژاک دریدا12،  ای دیگر و عدّه  14، 
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  های کریستوا و بارت موجب گسترش و رسمی ویژه فعالیّتدر آن حضور داشتند، و به

 .شدشدن اصطلاح بینامتنیت در گذر زمان 

ای از متون و درنتیجه، عنوان آمیزههای ادبی با تلقّی فرهنگ بهنمایندگان این جریان

دانستند که به نظر متن« واحد، بینامتنیت را ویژگی اجباری هر متنی میعنوان یک »بینبه

ای ها همیشه حاوی ارجاعات آگاهانه یا ناخودآگاه به متون دیگر است و »به پارچهآن

ماند. این درک از متن ادبی می(  Барт Р. 1989. с.417)های قدیمی«  قول نوبافته از نقل

درنهایت تحت که  است  آن  در  نویسنده  اصل  تضعیف  از  مستلزم  مؤلّف«  »مرگ  عنوان 

بارت اعلام می بینامتنیت اغلب همۀ اشکال ممکن  شوسوی  ادبی معاصر،  د. در تحلیل 

ترتیب، گیرد. بدینقول را دربر می روابط بین متون اعم از کنایه، تقلید، برگرفتگی و نقل

لحاظ نویسنده، ژانر ادبی، مکتب ای از متون را که بههم یک متن مجزّا و هم مجموعه

آن مانند  و  مضمون  می ادبی،  دارند،  اشتراکاتی  چها  در  بینامتنی ه توان  روابط  ارچوب 

 مورد توجّه و مداقه قرار داد.

به بارت،  کریستوا و رولان  ژولیوا  از  افرادی دنبال تلاشپس  های گسترده و جدّی 

ژنی لوران  ریفاتر 15همچون  مایکل  ژنت  16،  ژرار  سپس  نظریۀ  17و  یک  از  بینامتنیت   ،

نظریه به  تبدیل میصرف  متن  تحلیل  برای  فراگیر  و  نوین  و روشی  کاربردی   شود.ای 

های ژرار ژنت »با گسترش دامنۀ مطالعاتی کریستوا هر نوع رابطۀ میان یک متن با متن

گذاری نمود و آن را به پنج دسته تقسیم دیگر یا غیر خود را با واژة جدید ترامتنیت نام

اند از د. اقسام دیگر ترامتنیت عبارتشوکرد که بینامتنیت یکی از اقسام آن محسوب می

بیش و  فرامتنیت  پیرامتنیت،  تقسیمسرمتنیت،  یک  هر  که  را  بندیمتنیت  دیگری  های 

می بیششامل  و  بینامتنیت  میان،  این  از  هنری شود.  متن  دو  میان  رابطۀ  به  متنیت 

پیرامتنمی و  متن  یک  میان  رابطۀ  به  ترامتنیت  اقسام  سایر  و  و  پردازند  پیوسته  های 
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به متن دیگر را موردتوجّه  گسسته اشاره دارند. فرامتن رابطۀ تفسیری یک متن نسبت 

می  گونهقرار  و  متن  یک  میان  رابطۀ  به  سرمتنیت  و  دارد، دهد  تعلّق  آن  به  که  ای 

)احمدیمی می  . (42ص.   ،1388  ، پردازد«  نشان  ژنتی  بینامتنیت  »دارای بررسی  که  دهد 

دیگر،  عبارتحضوری است. بهابعاد محدودتری است و رابطۀ میان دو متن براساس هم

( حضور داشته باشد، رابطۀ  2( در متن دیگری )متن  1هر گاه بخشی از یک متن )متن  

می محسوب  بینامتنی  رابطۀ  دو،  این  مطلقمیان  )نامور  آنچه   . (87ص.   ،1386  ،شود« 

مسلّم است بینامتنیت ژنتی به حضور متنی در متن دیگر و عنصر برگرفتگی تأکید بسیار 

در   و  اسطورهدارد  بینامتنیِ  مناسبات  بررسی  نیز،  حاضر  زنتحقیق  نزد ـهایِ   پرنده 

 .ها، بر نظریۀ فوق استوار شده استسلاوها و دیگر تمدنا

 

 های ملل. نمادشناسی پرندگان در اسطوره3

های تر اشاره شد، موضوع اصلی این تحقیق، بررسی و تحلیل ویژگیطور که پیشهمان

های پرنده در اسطورة اسلاوی و کشف مناسبات بینامتنی آن با نمونهـموجود ترکیبیِ زن

هاست، لذا در راستای این واکاوی، ابتدا به معانی مختلف پرنده و  مشابه در دیگر تمدن

پردازیم. نمادها و معانی منتسب به آن در باورهای قومی و اساطیری ملل گوناگون می

طور کلی، معنای سمبلیک پرنده طی اعصار مختلف شامل »آرزو، آزادی، آسمان، ابر، به

خیزی، خورشید، رسانی، تناسخ روح، تنفس، جاودانگی، حاصلالهام، باد، پیشگویی، پیام

ذات الهی، روح زندگی، روح هوا، رشد، عجله و شتاب، کودک، و در معنای مجازی، 

( بوده است و اما، در باورهای 28، ص. 1397، ترجمۀ بقاپور، 1961اخبار خوب« )جابز،  

العاده است که ای و خارقهای افسانهمتعدد اقوام و اساطیر، پرنده دارای برخی قابلیت

 تواند  ها جنبۀ مثبت و برخی جنبۀ منفی دارند. برای نمونه پرنده میبرخی از آن
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باشد.  زندگی  درخت  و  معرفت  درخت  محافظ  و  خدایان  اسرار  بازگوکنندة 

کنندة  پوستان اعتقاد داشتند که پرنده تجسمی از روح در بهشت است و حملسرخ

بنابراین، قایق  ساختند. در  شکل پرنده میهای حمل جنازه را بهمردگان به بهشت، 

اند. نمونۀ جالب دیگر در  باور مردم بومی استرالیا، خدایان دراصل از پرندگان بوده 

ها، پرنده و سنگ، فرزندان خورشید و ماه بودند  های بریتانیا آمده که در آنافسانه

که سنگ مبدل به مرد و پرنده مبدل به زن شده و این دو درواقع پدر و مادر نوع 

ای  بشر هستند. در عقاید و باورهای اساطیریِ جزیرة پاسیفیک، پرنده مقام برجسته

می متعال  خداوند  پیک  را  آن  و  دارد  آفرینش  داستان  دارد در  مأموریت  که  دانند 

از  بزرگ  بخشی  که  سیبری  در  سازد.  بارور  خلقت  برای  را  سنگی  یا  درخت 

گیرد، پرنده را ایزد رعد و تجسمی از مردگانِ آمرزیده که  سرزمین روسیه را دربرمی

می زندگی  کیهانی  درخت  برمیروی  پارهکنند،  در  سیبری،  شمارند.  اساطیر  از  ای 

گردد که  رود و با مقداری گِل در منقار بازمیپرنده به اعماق دریای نخستین فرو می

می شکل  آن  با  هیبت دنیا  به  زمین  زیرِ  در  مردگان  نیز  سومر  اساطیر  در  گیرد. 

 (.29ـ  28زیند )همان، صص.پرندگان می

ها لحاظ برخی ویژگیها مانند بسیاری اقوام غیرمسیحی دیگر، بهحیوانات نزد سلت 

می انسان شدهتکریم  روح  از  تمثیلی  نیز  پرندگان  در  پرواز  »قابلیت  نمونه  برای  و  اند 

میبه بهشمار  که  میآید  رها  تن  قید  از  مرگ  اسطورة  هنگام  مهم  عناصر  از  یکی  شود. 

میان صورت مرزهای مشخص  و  فقدان حد  این  مقدس،  است.  و حیوانی  انسانی  های 

به نیمهها مینگاریمعنای آن است که در شمایلمطلب  را  توان خدایانی  حیوان ریخت 

وپر به تعبیر (. بال 516، ص. 1387، ترجمۀ مخبر،  2003انتظار داشت« )برن و همکاران،  

ها سوی آسمانتر است و گرایندگی بههای تن به خدا نزدیکهندرسن، از سایر قسمت

به آن  طبیعت  خاصیت  است،  خدایان  مسکن  که  بدانجا  تن  بردن  میو  رود شمار 
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گونه که اغلب طورکلی، بال بر روی بدن انسان، آن( و به410، ص. 1402)پورنامداریان،  

تصویر شده یافتهفرشتگان  شباهت  پرندگان  با  منظر  این  از  و  و اند  ایزدی  اند، علامت 

 نماد قدرت محافظت است.

اسطوره  از  بسیاری  با در  خروس  به  شبیه  بدشگونی  پرندگان  از  نیز  چینی  های 

صورت »فو ـ شی!« گرفته شده اند که نامش از صدای خودش بهصورتی انسانی نام برده

یابد، نشانۀ وقوع جنگ است )مک ،  1385، ترجمۀ مخبر،  2004کال،  و هر جا حضور 

ای دارد و از  های ایرانی نیز جایگاه ویژههای کهن و اسطوره(. پرنده در افسانه290ص. 

این پرندگان سیمرغ و مرغ هما)ی( هستند که پژوهشجملۀ معروف های زیادی ترین 

ترین معانی نمادین پرنده »در عرفان ها به انجام رسیده است. یکی از مهمهم دربارة آن

دار تصور شده است صورت ذاتی بال اسلامی »روح و جان« است، بدین معنا که روح به

به برسد. که  آسمان  یعنی  خود  اصلی  موطن  به  تا  است  حرکت  در  افلاک  عالم  سوی 

های فانی و زودگذر را خانۀ گوید: تمام آن کسانی که در این جهان سایهحسین نصر می

نمی به خود  بیابند،  آسمانی  مأوای  در  را  خود  ریشۀ  که  دارند  را  آن  آرزوی  و  دانند 

ها بال دارد و چه اهمیت دارد که در پرواز خانوادة پرندگان تعلق دارند، چون روح آن

بیبه حد  چه  تا  الهی  قرب  به  حصول  )آقاجانتجربهسوی  ص. 1398زاده،  اند«   ،4 .)

کنندة وحی و سروش و نمایندة خرد های ایران، پرنده را منتقلطور کلی، در اسطورهبه

باور مردمان ازجمله آفریده  18دانند. تنگوهامتعالی می به  های اساطیری ژاپن هستند که 

انسانی و اند و سیمایی نیمهاین کشور در میان درختان و نواحی کوهستانی مأوا گزیده

های کشیده و گاهی با ردایی از پَر یا برگ دارند. این موجودات هرچند  پرنده با بینینیمه

پور،  ، ترجمۀ اسماعیل2017گرند، اما خبیث و بدکار نیستند. )استورم،  باز و حیلهنیرنگ
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ص. 1396 نمونه223،  بال (.  موجودات  این  از  زیادی  می های  را  فرهنگ دار  در  توان 

 ها و اقوام مختلف یافت.اساطیری ملت

می را  ترکیبی  اساطیریِ  حیوان، مخلوقات  ـ  حیوان  حیوان،  ـ  انسان  انواع  به  توان 

ترکیبی   زمرة موجودات  در  پرندگان  ـ  تقسیم کرد و زن  گیاه  ـ  گیاه و حیوان  ـ  انسان 

انسان ـ حیوان جای دارند که موجوداتی با سر انسان و بدن جانور یا برعکس هستند و 

عبارتی، این موجودات با داشتن اند؛ بهگاهی با حالات و رفتارهای انسانی توصیف شده

کنند. در  گری میزمان، میان زمین و آسمان میانجیطور همهای انسان و پرنده بهویژگی

م( نوشتۀ زکریای 1280ق/   678)  الموجوداتالمخلوقات و غرایبعجایبکتاب مشهور  

به مخلوقات  این  از  بهقزوینی  »عجیب«  »اصطلاح  است.  یاد شده  »عجیب«  معنی عنوان 

صورت طبیعی و واقعی وجود ندارد؛ در مقابل، تصوری پدیده یا موجودی است که به

به و  نیست  واقعی  یا  ندارد  بهکه وجود  نادر  طبیعی  عوامل  سایر  یا  انسان  وجود وسیلۀ 

به میآمده،  گفته  )غرائب(  »غریب«  )کایزو،  اصطلاح  ص. 2008شود«  از:  49،  نقل  به  ؛ 

زندحقیقی،   و  صص.1391طاهری  عمده28ـ    27،  نقش  عجیب  مخلوقات  در  (.  ای 

باورهای عامیانه و در اعتقادات بشر نخستین پیرامون جهان هستی و آفرینش آن ریشه 

ها و مناسک دینی مربوطند، اما هر چه هست دارای دارند. گاه به اساطیر و گاه به آیین

ویژگی و  با شکل  ازسویی،  و  انسان،  با  نزدیکی  ارتباط  و  هستند  خود  خاص  های 

 یکدیگر دارند.

می بررسی نشان  زنها  ترکیبی  موجوداتِ  این  پرندة  نیمۀ  که  گاه ـدهند  را  پرنده 

ها مظهر فناناپذیری هستند، اما عقاب، دانند. هر دوی این پرندهشاهین و گاه عقاب می

بهافزون نیز  شیطان  و  شورش  حتی  و  عظمت  پادشاهی،  اقتدار،  سمبل  شمار  براین، 

پرندهمی همچنین  را  شاهین  خوشرود.  میای  قلمداد  نیز  پرندهشگون  و  که کنند  ای 
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بازمی مبدأ  به  نزد سرخهمیشه  شاهین  فرهنگ  گردد.  در  است.  خدایان  پوستان، خدای 

شده، نمایندة انسان مقدس و مظهر رستگاری است و شاهینِ  مسیحی نیز شاهینِ تربیت

تواند ای است که میوحشی نمایندة انسان شریر. عقاب، این سلطان پرندگان، تنها پرنده

های قرون وسطایی  مستقیماً به خورشید خیره شود، کنایه از حقیر شمردن دنیا. در افسانه

هم عقاب نماد تجدید حیات فیزیکی و روحی بوده است. اینک پس از آشنایی اندک با 

ای، ویژه زن ـ پرندگان در باورهای اسطورهذهنیت موجود دربارة سیمای پرندگان و به

 رویم.سراغ موضوع مورد پژوهش میبه

 

 های جهان. زن ـ پرندگان در تمدن4

 در تمدن مصر باستان 20یا پرندۀ روح  19. »با«1ـ  4

در برخی تحقیقات به این موضوع اشاره شده است که »اولین تصاویر موجود منتسب به 

به باروری  و  زایش  زنایزدبانوان  باستان ـشکل  اروپای  در  نوسنگی  دوران  به  پرنده 

بازمی  3000تا    7000)حدود   میلاد(  از  قبل  میان سال  در  آن  از  پیش  اما  گردد، 

های موجودات ترکیبی پرنده ـ انسان در مصر باستان، موجودی با بدن انسان و  مجسمه

صورت پرنده و دارای منقار به نام »با« وجود داشته است که محققان قدمت آن را پیش 

می نوسنگی  دوران  نیمه  (.Elhelw R. 2020. p.186)دانند.«  از  موجود  ـ این  انسان 

کنندة مردگان بوده است و مصریان معتقد بودند که بخشی  (، حمل1پرنده )تصویر  نیمه

شود و زندگی پس ای از بدن جدا میسان پرندهاز روح انسان به نام »با« پس از مرگ به

می  ادامه  انسان،  روح  از  دیگر  بخشی  »کا«،  کنار  در  را  مرگ  )زابکار،  از  ،  1968دهد 

(. در باور مصریان باستان »با« و 112، ص. 1394؛ به نقل از کشتگر و طاهری،  162ص. 

به بوده»کا«  متوفی  یا جوهر حیات یک شخص  »با« در سیمای منزلۀ جان و روح،  اند. 
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رنگ زده و »کا« در سیمای ققنوسی آبیای با سرِ انسان بر فراز جسد متوفی بال می پرنده

 شده است.بر متوفی آشکار می
 

 
در مقبرة ایرینوفر، تبس، مصر باستان؛ عکاس: جان ، نقاشی دیواری : سایه و دو پرندة با1تصویر 

 (1988ـ1927برایان بریک )

Image 1: Shadow and Two Birds Ba, a wall painting in the tomb of Irenofer, 

Thebes, Ancient Egypt; Photographer: John Bryan Bric (1927-1988). 
Source: https://lampmagician.com/2024/01/06/the ـ ba ـ bird ـ  and ـ its ـ secret/ 

 

می  بهگفته  روح،  گستردگی  نماد  »با«  که  از شود  پس  آسمان  به  هنگام صعود  ویژه 

معنای نفس یا روح مرگ و نماد قدرت خدایان و فراعنه بوده است. واژة »با« »معمولاً به

میبه برده  بهکار  باشد  بهتر  شاید  ولی  جلوهشود،  »با«    ایمعنای  شود.  معنا  روحانی 

جلوه یا  نمود  یک  بلکه  نیست،  مستقل  می وجودی  گفته  و  بوده  شبیه شخص  شود ای 

طاهری،   و  )کشتگر  است«  بوده  همراه شخص  تولد  از  قبل  ـ   113، صص.1394حتی 

ای روحانی از شخص، نماد توان گفت که »با« نزد مصریان جلوهترتیب، می(. بدین  114
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توان آن را زندگی ابدیِ پس از مرگ و همچنین، نمادی از قدرت خدایان است و می

 پرنده برشمرد.ـهای زنهای اولیۀ اسطورهمتنیکی از پیش
 

 در تمدن هند و آسیای جنوب شرقی 22و کیناری 21. کینارا 2ـ  4

شرقی اسطورة جفت کینارا و کیناری های مشابه در اساطیر هند و آسیای جنوباز نمونه

موسیقی2)تصویر   و  عاشق  مؤنث،  و  مذکر  موجود  دو  هستند.  »در (  که  آسمانی  دان 

نیمه منابع  نیمهبرخی  و  نیمهانسان  دیگر  منابع  در  و  نیمهاسب  و  بازنمایی  انسان  پرنده 

اسطورهمی در  بهشوند.  کینارا  هندو  نیمهشناسی  موجودی  نیمهعنوان  و  و  انسان  اسب 

مینیمه توصیف  نیمهپرنده  بودایی  مفاهیم  در  کینارا  صحیح  طبیعت  اما  و شود،  انسان 

از حسنی و اسدی،  ؛  13، ص. 1984پرنده است« )مورتی،  نیمه نقل  (. 33، ص. 1400به 

ای آید کینارا و کیناری پرندگان افسانهها و نوشتار محققان این حوزه برمیآنچه از گفته

شگونی با چهرة انسانی هستند که اغلب با نواختن ساز و انجام حرکات موزون و  خوش

ها گاه در تصاویر در کنار درختی اند. آنانگیز تصویر شدهآرام خود، در حالاتی طرب

بوده بدوی هند  اقوام  میان  رایج  ایزدان  از  احتمالاً  دارند و  قرار  نزول مقدس  با  اند، که 

شکل و  نظاموداها  دین  رفتهگیری  افسانهیافته،  موجودات  مرتبۀ  به  تنزل رفته  فردی  ای 

 (. 73، ص. 1393اند )ذکرگو، کرده

اینجا اشاره به این نکته ضروری می ایِ نماید که پس از موجود ترکیبی اسطوره در 

ترین الگو یا در اصطلاح »با« و ایزدبانوان زایش و باروری در تمدن مصر باستان، قدیم

النهرین است. در دوران بابل قدیم پرنده »متعلق به تمدن بینـمتنِ تاریخی زنژنتی، پیش

ق.م یافت شده که از نظر خصوصیات فیزیکی و ظاهری   1800ای مشابه به سال  نمونه

زن ترکیب  میـهمان  تداعی  را  می پرنده  شناخته  شب«  »ملکۀ  نام  به  و  و  کند  شود« 

انسانبه یا  دیگر  موجودات  بدن  بر  بال  از  استفاده  »سنت  هال  بیانعقیدة  گر علامت ها 
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از   عمدتا  تصویرهایی  چنین  غربی،  هنر  در  که  است  محافظت  قدرت  نماد  و  ایزدی 

می بین ناشی  باستان  )هال،  النهرین  ص. 1380شود«  اسدی، 30،  و  حسنی  از:  نقل  به  ؛ 

توجه است که موجود ترکیبی »با« در تمدن مصر و  (. این نکته هم جالب32، ص. 1400

ها را  اند که نظیر آنکینارا در تمدن هند و آسیای جنوب شرقی نیز سیمای مردانه داشته

 توان دید.ها در تمدن یونان میدر میان هارپی
 

 
 میلادی، معبد شیوا، پرامبانان، اندونزی. 9های کینارا و کیناری، میانۀ قرن : جفت2تصویر 

 (33، ص.1400)منبع: حسنی و اسدی، 

Image 2: Kinnara and Kinnari pair, mid-9th century AD, Shiva Temple, 

Prambanan, Indonesia. 

Source: Hasani and Asadi, 2021, p.33. 
 

 در تمدن یونان 23. هارپی3ـ  4

عنوان هارپی پرنده بهـها از اسطورة زندهد که در بسیاری از پژوهشها نشان می بررسی

این یاد می انواع گوناگون  از  البته چندان صحیح نیست و هارپی درواقع یکی  شود که 

های یونانی و هیولاهایی با ها ازجمله اسطورهرود. هارپیشمار میموجودات ترکیبی به

(؛ »جانوری با صورت و بدن 4و    3اند )تصاویر  کلۀ یک پیرزن و پیکر یک پرنده بوده
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 24ها دختران تاوماسهای آویزان، بال و پاهای لاشخور. هارپیزن، منقار قوزدار، پستان

چیز را با دهند و همهکنند، بوی تعفن میها در کثافت زندگی میهستند. آن  25و الکترا 

می  آلوده  خود  )جابز،  فضولات  بقاپور،  1961کنند«  ترجمۀ  هارپی  100، ص. 1397،   .)

گر معنای رباینده است، اما نه با مفهوم دلفریب و دلربا، بلکه با مفهوم غاصب و غارتبه

فضایلی،  1982)شوالیه،   ترجمۀ  ص. 1387،  آن 517،  و  روح (  ربایندگان  اصل،  در  ها 

اند  زا بودهدیگر، تجسم باد توفانکودکان و حاملان مردگان به جهان زیرِ زمین و ازسویی

ها نیز آمده است ها و افسانه(. در روایت106، ص. 1380، ترجمۀ بهزادی،  1994)هال،  

از این وصلت، دو اسب بهکه هارپی باد وصلت کردند و  با خدای  با ها  وجود آمد که 

می راه  باد  در  سرعت  داشتند.  جاودانی  عمر  و  هارپی  نامۀلغتنوردیدند  نیز  ها  دهخدا 

عجیب بال موجودات  شدهالخلقۀ  معرفی  چهرهداری  که  مانند  اند  بدنی  و  زن  مانند  ای 

، 1377گر مرگ و کشمکش هستند )دهخدا،  های برگشته دارند و تداعیکرکس و ناخن

میان آمده است؛ موجوداتی  ها سخن بهمدخل هارپی(. در داستان ویرژیل هم از هارپی

بال هول  با  چنگال انگیز  و  ترواییها  به  که  بزرگ  به های  موسوم  جزایری  در  ها 

 ها را به کثافت آلودند.استروفادوس حمله کرده و غذاهای آن
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ها در طبقۀ هفتم جهنم  : هارپی3تصویر 

( ، دوزخ سیزدهم از کمدی الهی دانته، 1861)

(، 1883ـ1832تصویرگر: پل گوستاو دوره )

 مدیامنبع: ویکی

Image 3: The Harpies in the 

Seventh Circle of Hell (1861), the 

Thirteenth Canto of Dante's 

Inferno, Illustrator: Paul Gustave 

Doré (1832-1883), Source: 

Wikimedia. 

 ای خطی از یک هارپی: نگاره 4تصویر 

 پدیامنبع: ویکی

Image 4: A line drawing of a harpy. 

Source: Wikipedia. 

 

یونانی   اسطورة  زرّیندر  یعنی پشم  آن،  ماجراهای سرنشینان  و  آرگو  داستان سفر   ،

که در جستآرگونات بهها مطرح شده  برای  در  وجو  زرّین هستند.  پشم  آوردن  دست 

آرگونات آرگوناتیکا،  نام  با  این شعر  از  )یا بخشی  فاینیوس  بسفر،  یونانی  ها در ساحل 

یابند. فاینیوس یک پیشگوی کور و فرزند پوزئیدون بود، و خدایان او را به فینه( را می

بار حین غذاخوردن هارپی این بود که هر  او  بودند. عذاب  الیم گرفتار کرده  ها عذابی 
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خود  مدفوع  با  را  باقیمانده  بخش  و  ربوده  را  او  غذای  از  بخشی  و  آورده  هجوم 

،  1982ها، این »بخش شیطانی نیروهای کیهانی« )شوالیه،  ترتیب، هارپیآلودند. بدینمی

باعث مرگ می518، ص. 1387ترجمۀ فضایلی،   ایجاد گرسنگی  با  ها زنانی شدند. آن ( 

ها تبدیل انگیز در افسانههایی هراسرفته به غول اند که رفتهبالدار با گیسوانی زیبا بوده

آن شده بدن  کرکساند.  و  استخوانی  چهرهها  دارای  و  بوده  چروک، مانند  و  پرچین  ای 

چنگال  و  آنمنقار  از  که  تعفنی  و  گند  بوی  هستند.  خمیده  برمیهای  یادآور  ها  خیزد، 

ناپذیرند، کودکان را های سیریها غول گیر است. آنسالی، قحطی و بیماری همهخشک

می پر  مردگان  از  را  زیرین  جهان  و  )اشمیت،  ربوده  برادران 1983کنند  ترجمۀ   ،

بنابراین، اغلب در تصاویر ها، قاصدان مرگ(. هارپی363، ص. 1387خسروشاهی،   اند، 

 اند.مربوط به مرگ و تدفین تصویر شده

هارپی مشابه  ترکیبی  موجوداتی  نیز  ایران  تمدن  بهدر  میها  درواقع چشم  و  خورند 

به هارپی  شده نقش  آغاز  شاهین  شکاریِ  پرندة  ستایش  با  ایران  در  آن  ابتدایی  شکل 

ای مربوط به هزارة چهارم ق.م. در شوش تصویر ها و مُهرهای استوانهاست. بر سفالینه

می  نقش  از شاهین  نمادسازی  پیشینۀ  اسلامی  عرفان  در  ایرانی  عرفای  بار  اول  و  شده 

بنیان نهاده توان در قالب آثار اند. بازتاب این مفاهیم عرفانی را میپرنده و پرواز او را 

به این  خصوص روی سفالینهایرانی  از  نمود. تصویری  مشاهده  پساسلجوقی  دورة  های 

)تصویر  انسان  سر  و  زاغ  بدن  با  به5موجود  کتاب (  در  مختصر  شرحی  همراه 

غرایبعجایب و  و    الموجوداتِالمخلوقات  احمدی  )نک.  است  آمده  قزوینی  زکریا 

صص.1401همکاران،   )تصویر  14ـ    11،  رفته  سخن  دیوی  از  کتاب  همین  در   .)6  )

به صورت  است  دیوی  آن  و  شده  نامیده  دلهاث  نسخ  بعضی  در  و  دلباث  به  »مشهور 

انسانی که بر شترمرغی نشسته و گوشت حیواناتی را که غرق شده و بحر ایشان را به 
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گردد. شکل جدیدی پدیدار میسوار در اینجا بهخورد. نقش دیو شترمرغکناری زده، می

به بدنی  ترکیب  لحاظ  از  درواقع  دیو  بر  این  دیگر  که  است  شاخدار  انسانی  صورت 

هارپی«   یا  پرنده  ـ  انسان  است.  شده  ترکیب  حیوان  این  با  بلکه  نشده،  سوار  شترمرغ 

 (. 36ـ   35، صص.1391)طاهری و زندحقیقی، 
 

  

  46: منبع: نسخۀ خطی کتابخانۀ ملی، 5تصویر 

 .1087: ص. 3343ـ 

Image 5: Source: National Library 

Manuscript, 46-3343: p.1087. 

: دلباث یا دلهاث، نسخۀ خطی 6تصویر 

، کتابخانۀ 28026المخلوقات، شمارة عجایب

آستان قدس رضوی )منبع: طاهری و زندحقیقی، 

 (.36، ص. 1391

Image 6: Delbath or Delhath, from 

the manuscript of 'Aja'ib al-

Makhluqat, No. 28026, Library of 

Astan Quds Razavi (Source: Taheri 

& Zand-Haghighi, 2012, p.36). 

 

کتاب   در  مطهربن1184ق/580)  نامهفرخهمچنین،  اثر  جمالی ابیمحمدبنم(  سعد 

کتاب  این  در  دارد.  وجود  پرنده  ـ  انسان  ترکیب  از  نگاره  دو  نیز  یزدی  به  معروف 

)تصویر   موجودات  این  از  یکی  »محمدبن7درخصوص  که  است  شده  نوشته  زکریا ( 

هاست و  الله علیه گوید که این حیوانی است روی او مانند روی آدمی و او را بال رحمت
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بر هر دو دوش دنب و ... دارد و در زمین یونان باشد و بادمیان انس گیرد و او را خمر 

دهند. چون خمر خورد برقص درآید و باشد که مردمان بماده او جمع آیند و حکیمان 

یزدی،   جمالی  )مطهر  خوانند«  نام  بدین  را  او  آن 225، ص. 1346یونان  مهم  نکتۀ  و   )

به و  یونان  سرزمین  از  برگرفته  موجود  این  دارد  اذعان  خود  نویسنده  که  عبارتی است 

صفحه در  است.  یونان  )تصویر  اساطیر  کرده  ذکر  عنقا  را  مرغ  این  نام  دیگر  و  8ای   )

آورده که »حق سبحانه و تعالی در    الابرارربیعحکایتی از حضرت موسی )ع( به نقل از  

علیه موسی  و  زمان  جا  هر  از  آفریده  بال  چهار  را  او  عنقا.  او  نام  آفریده  مرغی  السلام 

روی او بصورت آدمی و او را از حسن و جمال بهره داد و او را جفتی آفرید مثل وی و  

تا ترا بدیشان انس السلام وحی فرستاد که من دو مرغ عجیب آفریدهبه موسی علیه ام 

خورند و ایشان را گرد کنند و میباشد و روزیِ ایشان از خروس گردانیدم تا صید می 

ماوالعین فرمودهبیت بقا خرامید آن ام. موسی علیهالمقدس مسکن و  بعالم  السلام چون 

کودکانرا   پیوسته  و  بلاد حجاز مسکن گرفت  در  و  رفت  بزمین جده  زمین  آن  از  مرغ 

( و درنهایت، از این مرغ نزد 231کشت« )همان، ص. میربودی و وحوش و بهایم را می

برند و آن حضرت نسل مرغ را منقطع گردانیده و تنها حضرت عیسی )ع( شکایت می 

 .هیچ نشانی دیگر از او مانده است نامش، بی
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نامۀ جمالی، : منبع: نسخۀ خطی فرخ7تصویر 

 .231ه.ق.: ص.  580

Image 7: Source: Manuscript of the 

Farrukhnāmah-i Jamālī, 580 AH 

(1184 CE): p.231. 

نامۀ : منبع: نسخۀ خطی فرخ8تصویر 

 .225ه.ق.: ص.  580جمالی، 

Image 8: Source: Manuscript of the 

Farrukhnāmah-i Jamālī, 580 AH 

(1184 CE): p.225. 
 

ها یک از این نسخهربودن کودکان در اسطورة یونانی هارپی هم وجود دارد. در هیچ

آن انسانی  نیمۀ  اینکه  و  موجودات  این  جنسیت  اشارهبه  مرد،  یا  است  زن  نشده ها  ای 

دست داده او را به و توصیفی که نویسنده از عنقا نامهفرخهای موجود در  است. اما نگاره

سازد و تصویر، چندان سنخیتی با عنقا در عربی که پرنده متصور میـشکل زنبیشتر به

ها در اساطیر یونانی  در فارسی است، ندارد. بنا بر آنچه گفته شد، هارپی  سیمرغبرابر با  

ارتباط   آزارگری، غصب، غارت و مرگ در  مانند ربودن، شرارت، خباثت،  مفاهیمی  با 

 توان جُست.ها نیز میوبیش در موجودات ملهم از هارپیها را کماند و این ویژگیبوده
 

 در تمدن یونان  26. سیرِن4ـ  4

یکی دیگر از موجودات مشابه هارپی در اساطیر یونانی، سیرِن یا حوری دریایی نام دارد  

هیچ یگانهکه  نظر  لاتین  و  یونانی  نویسندگان  از  آن یک  خاستگاه  دربارة  ندارند.  ای  ها 

اند. ازجمله »پارتنوپه، های گوناگونی داشتهها معمولاً دو یا سه تن بوده و نامشمار آن
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ها ها دختران آخلوس و ترپسیکور، ملپومن یا فورسیس بودند. آنلوکوزیا و لیژیا. سیرِن

کردند. این  به پرندگان بزرگی با سر زنان شباهت داشتند و در باختر سیسیل زندگی می

بی موسیقیدانان  چنداندوشیزگان  بودند،  جادوییهمتایی  آواز  که که  را  ملوانانی  شان 

می  ایشان  بهطعمۀ  صخرهشدند  می سوی  )اشمیت،  ها  برادران 1983کشاند«  ترجمۀ   ،

علاوه257، ص. 1387خسروشاهی،   سیرِن(  جولانگاه  اساطیر براین،  در  و  بوده  دریا  ها 

ها اند. در قرون وسطی نیز از آن دانستههای زیر آب می بدوی یونان، آنان را جادوگر تپه

ها، صدای های بارز آن شده است. ازجمله ویژگیعنوان ارواح ناخشنود مردگان یاد میبه

افسون و  یعنی گیرا  اصلی  قهرمان  اثر هومر  اودیسه  منظومۀ حماسی  در  بوده است.  گر 

ای جزیرة ایتاکا در یونان باستان است، اُدوسئوس )اودیسه/ اولیس( که فرمانروای افسانه

مورد  به و  زده  ناپسند  کارهای  به  تروا، دست  نبرد  در  پیروزی  از  زیاد پس  دلیل غرور 

خشم و نفرین پوزئیدون، خدای دریا واقع شده و بیست سال در دریاها سرگردان بود. 

جزیره به  گذارش  بین  این  نام در  به  اهریمنی  موجوداتی  جایگاه  که  افتاد  هولناک  ای 

)تصویر   بود  سحرانگیز  9سیرِن  آواز  شنیدن  پی  در  ملاحان  و  ملوانان  اثر،  این  در   .)

ها رانده و در اختیار به ساحل مأوای سیرِنها، مقاومت خود را از دست داده و بیسیرِن

می غرق  ساحل  سیرِننزدیکی  جزیرة  به  همراهانش  با  اودیسه  که  زمانی  ها شوند. 

نام سیرسه، گوشمی به  راهنمایی زنی جادوگر  به  اودیسه  با رسند،  را  های همراهانش 

ترتیب، گرفتار  خواهد که او را به دکل کشتی ببندند و بدینها میبندد و از آنموم می

ها هم درنهایت خود را در دریا انداخته و شوند و سیرِنها نمیآوازهای خصمانۀ سیرِن

تخته میبه  تبدیل  هومر،  سنگ  )نک.  نفیسی،  720شوند  ترجمۀ   ،1398 ،

بدین233ـ215صص. سیرِن(.  مردگان ترتیب،  دنیای  و  قتل  مرگ،  خباثت،  نماد  نیز  ها 

 ها هستند.بوده و از این منظر مشابه هارپی
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(، محل نگهداری:  1849ـ  1917(، اثر جان ویلیام واترهاوس )1891ها ) : اولیس و سیرن9ِتصویر 

 موزة ملی ویکتوریا، ملبورن، استرالیا.

Image 9: Ulysses and the Sirens (1891), by John William Waterhouse (1849-

1917), Location: National Gallery of Victoria, Melbourne, Australia. 

Source: 

ttps://en.wikipedia.org/wiki/Ulysses_and_the_Sirens_%28Waterhouse%29 . 
 

 . زن ـ پرندگان در تمدن اسلاوی5

 27. آلکانوست1ـ  5

اسطوره  افسانهدر  پرندة  آلکانوست  اسلاوی،  ایریهای  ساکن  و  بهشت   28ای  همان  یا 

تعبیر اسلاوهای شرقیِ عهد باستان است، بنابراین آن را پرندة بهشتی و حتی مقدس  به

شمارند. ایری، قلمرو پادشاهی آسمانی در آن سوی ابرها، سرزمینی گرم و مطبوع برمی

ای دور در شرق جای دارد، در کرانۀ دریا، سرزمینی همیشه تابستان، آفتابی، که در نقطه

گفتند این درخت توس روید که اجداد اسلاو میگرم و درخشان. آنجا درختی کهن می 

یا بلوط است. پرندگان و روح درگذشتگان بر فراز این درختان در پروازند. معتقدند که 

کلید باغ بهشت در دست کلاغ بوده اما او خدایان را عصبانی کرده و از آن به بعد این  
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هایی هست که در اطراف اند. در باورهای مردمی در این باغ چاهکلید را به پرستو داده

مکان ساختهآن  مهربان  و  نیکوکار  افراد  آیندة  زندگی  برای  را  دریاچههایی  ای اند. 

هایی زیبا و  ها گلهای زلال در آن جوشانند و در اطراف این چشمهجادویی که چشمه

های تازه و آبدار است و از هر سو های درختان مملو از سیباند و شاخهخوشبو روییده

رسد. آنجا، زمان مفهومی ندارد و اوقات خوش چنان نغمۀ خوش پرندگان به گوش می 

با سه سال است که یک سال گویی در یک لحظه سپری می  برابر  شود و سیصد سال 

 .Грушко Е. и Медведев Ю)مملو از خوشبختی و سعادت و لحظات شیرین است  

1995. с.137.)  ای با چهرة زن و دستان شبیه انسان و بدنی مانند پرنده، این پرندة افسانه

او چنان شیفته و مجذوب  زیبای  نغمۀ  با شنیدن  دارد و شنونده  دلنشین  بسیار  صدایی 

دهد. برد و فقط به آواز او گوش فرا می شود که هر چیزی در این دنیا را از یاد میمی

اهریمنی   جنبۀ  فاقد  اسلاوی،  پرندة  ـ  زن  اسطورة  دیگر  سیرین،  برخلاف  آلکانوست 

می ارمغان  به  را  ناامیدی  و  درد  شیطانی،  ارواح  برای  او  آواز  گرچه  در  است،  آورد. 

های خود را به کرانۀ دریا برده و در عمق زیاد مدفون ها آمده که این موجود تخمافسانه

زما می آن  از  و  نمیسازد  بادی  روز  هفت  تا  و  ن  آرام  روز  هفت  این  در  دریا  و  وزد 

 غیرطوفانی است.

افسانه در  بهآلکانوست  بهشتی  موجودی  بیزانسی،  و  روسی  باستانی  شکل های 

نیمهنیمه ـ  خورشید زن  خدای  دختر  که  بوده  طبق    29پرنده  است.  خوشبختی  حامل  و 

میافسانه زندگی  بهشت  در حوالی  آلکانوست  هفدهم  قرن  به  متعلق  وقتی  های  و  کند 

می خواندن  آواز  به  بی شروع  خود  از  آوازش  شنوندگان  هم  و  خودش  هم  خود کند، 

میمی تسلی  قدیسان  به  آینده،  زندگی  از  دادن  خبر  با  او  آواز  سیمای شوند.  بخشد. 

آلکانوست یادآور »سیمای آلکیونه یا هالکیونه در اساطیر یونان باستان است که توسط  

ظاهری،  سیمای  و  جسمانی  نظر  از  است.  گشته  بدل  یخ  مرغ  یا  پرنده  به  خدایان 
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بال  هم آلکانوست  بدنش  از  نیمی  و  دستان  زن،  دارد و صورت  رنگارنگ  پرهای  و  ها 

پایین است.  انسان  پاهایش مانند  و  بوده  رنگارنگ  پرهای  از  پوشیده  پرندگان  مانند  تنه 

هاله تاج و دور سرش  دارد. روی سرش  دیده میچنگال  تصاویر ای  در  شود و گاهی 

های بهشتی و در  ای از گلخورد. در یک دست بوتهچشم میای بهروی این هاله نوشته

می مشابه  سیرین  با  را  آن  اغلب  و  دارد  قرار  طومار  یک  دیگرش  دانند« دست 

(Славянская мифология, 2002. с. 20  اساطیری سیماهای  این  ظهور  ریشۀ    ـ(. 

ای سیرِن در اساطیر یونان باستان به سیمای اسطوره    ـ(  10آلکانوست و سیرین )تصویر  

هایش آلکانوست را ایم. البته از لحاظ زیباییِ نغمهتر بدان پرداختهگردد که پیشباز می

می یونانی، بیشتر  تمدن  در  سیرِن  برخلاف  و  سیرِن  تا  دانست  شبیه  سیرین  به  توان 

قداست درواقع،  ندارد.  اهریمنی  مسیحیت، سیمای  دین  ظهور  از  پس  اسلاوها  گرایی 

 رفته آلکانوست را در ردیف موجودات مقدس و بهشتی قرار داده است.رفته
 

 
(، اثر 1896: سیرین )سمت چپ( و آلکانوست )سمت راست(. ترانۀ شادی و غم )10تصویر 

 (. 1848ـ  1926ویکتور واسنیتسوف )

Image 10: Sirin (left) and Alkonost (right). The Song of Joy and Sorrow 

(1896), by Viktor Vasnetsov (1848-1926). 

Source: ttps://my.tretyakov.ru/app/masterpiece/8450 . 
 

https://my.tretyakov.ru/app/masterpiece/8450
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 30. سیرین2ـ  5

معنای موجودِ نیمه ـ پرنده گرفته شده و به  seirēnسیرین در زبان روسی از واژة یونانی  

)تصویر   است  زن  ـ  نیمه  اساطیر 11و  در  سیرِن  سیمای  از  برگرفته  سیرین  سیمای   .)

آمده ای بهشتی است که به زمین مییونانی بوده و در اشعار عرفانی روسی باستان، پرنده

های اروپای غربی نیز تجسمی  کرده و در افسانهها را سحر میو با سردادن آواز، انسان

ست که برخلاف ای جادویی ااز روح اهریمنی و پلید است. در اسطورة اسلاوی، پرنده

همراه ندارد. هر کس را یارای گوش فرا دادن به نغمۀ آلکانوست، آواز او خوشبختی به

به نیست؛  همهطوریاو  بردهکه  یاد  از  را  بی  چیز  بهو  و  اختیار  شده  روان  او  سوی 

از لحاظ سیمای ظاهری، سیرین در تصاویر معمولاً بدن، دو بال، دُم، میرد.  درنهایت، می

هم چنگال  پستان  دو  و  است  زن  یک  شبیه  او  سر  و  دارد  پرندگان  مانند  پرهایی  و  ها 

با نوشته دیده می او یک هاله همراه  ندارد، ولی دور سر  او تاجی بر سر  شود و  دارد. 

ای اهریمنی و  پرهایی رنگارنگ دارد. این موجود همانند سیرِن در تمدن یونانی، »پرنده

دارای نیروی تاریکی است که از سوی پادشاه دنیای مردگان در زیر زمین فرستاده شده 

شکل گر و از کمر به پایین بهاست. از سر تا کمر به شکل یک زن بسیار زیبا و افسون

هر کسی که آواز او را بشنود، تسلیم مرگ شده و توانایی گوش ندادن به   پرنده است. 

اوست ندارد و مرگ سرنوشت محتوم  را   .Грушко Е. и Медведев Ю) «آوازش 

1995. с. 284)شناسی کلمۀ سیرینلحاظ ریشه. به  Сирин    از کلمۀ ایریИрий   آمده

معنای بهشت بوده، اما این موجود، در مقایسه با آلکانوست که نزد اسلاوهای باستان به

( یا گامایون، فرمانبردار نیروهای تاریکی است و درواقع فرستادة پادشاه زیرِ 12)تصویر  

 است. زمین است و در زمرة نیروهای اهریمنی
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ـ   1942: سیرین، ایوان بیلیبین )11تصویر 

1876 .) 

Image 11: Sirin, Ivan Bilibin 

(1876-1942). 

Source: 

https://en.wikipedia.org/wiki/Sirin 

(، اثر ایوان 1905: آلکانوست )12تصویر 

 (1876ـ   1942بیلیبین )

Image 12: Alkonost (1905), by Ivan 

Bilibin (1876-1942). 

Source: 

ttps://www.wikiart.org/en/ivan  ـ

bilibin/bird  ـalkonost   1905ـ 

 

 31. گامایون3ـ  5

افعال   از  گامایون  واژة  باستان،  اسلاوی  زبان  و    гамаюнить    ،гаманить33   32در 

гамить34  وگو کردن گرفته شده و همچنین، معنای خبردادن، تعریف کردن و گفتبه

شده است،  معنای لالایی گفتن ترجمه می به  36убаюкиватьو    баюкать35صورت  به

ها و شعرهای مربوط به گامایون را ها، قبل از خواب، قصهچراکه در روسیۀ باستان شب

بچه میبرای  )تصویر  ها  گامایون  پرنده13خواندند.  نغمه(  و ای  خدایان  فرستادة  سرا، 

قاصد حقیقت، دانندة اسرار الهی و گشایندة رازهای عالَم است، البته برای آن کس که 

https://www.wikiart.org/en/ivan-bilibin/bird-alkonost-1905
https://www.wikiart.org/en/ivan-bilibin/bird-alkonost-1905
https://www.wikiart.org/en/ivan-bilibin/bird-alkonost-1905
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قادر به شنیدن   37هاعبارتی، بایانبتواند نغمۀ او را بشنود؛ و »فقط مردان بسیار نیک و به

گشاید، از محل زایش خورشید گردبادی هولناک و  آواز او هستند. آن زمان که بال می

درمی هلاکت همهبار  بر  گامایون  آسمانگیرد.  و  زمین  پیدایش  از  است،  آگاه  ها، چیز 

 ,Там жеها، پرندگان و جانوران« )ها و فراانسانخدایان و قهرمانان گرفته تا همۀ انسان

с. 58  .) می اسطورهگفته  از  برگرفته  گامایون  که  بهشود  و  شرقی  دقیقهای  تر، طور 

های اسلاوی آن های زن و در اسطورهای با سر و پستانهای ایرانی است؛ پرندهاسطوره

پرنده )بهشت( را  ایری  ساکن  و  مقدس  کنار  می   ای  در  نیز  او  که  معتقدند  و  دانند 

روی شاخه سیرین،  و  میآلکانوست  زندگی  از همههای درخت جهانی  و  در  کند  چیز 

 گذشته، حال و آینده باخبر است.
 

 
(، محل نگهداری:  1848ـ  1926(، اثر ویکتور واسنیتسوف )1898: گامایون: پرندة دانا )13تصویر 

 قلعه. موزة هنرهای تجسمی داغستان، مخاچ

Image 13: Gamayun: The Prophetic Bird (1898), by Viktor Vasnetsov 

(1848-1926), Location: Dagestan Museum of Fine Arts, Makhachkala. 

Source:http://www.visit  ـcity.art/artists/05  ـmay/viktor  ـvasnetsov/. 
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در    38نام گامایون یادآورِ نام همایون در زبان فارسی و همچنین، پرنده یا مرغ همای

معنای به  اوستاهای ایران باستان است که پرندة خوشبختی و سعادت بوده و در  اسطوره

اند خجسته که ای دانستهفرخنده و خجسته است. غالبا در ادبیات فارسی همای را پرنده

)معین،   است  استخوان  او  ص. 1375خوراک  به2295،  و  مرغی (  هُما  یاحقی،  زعم 

فرخندهافسانه که  است  سیمرغ  همانند  می ای  پنداشته  سعادت  پیک  و  و  فال  شده 

می همینبه سعادت«  »مرغ  آن  به  است گفتهدلیل،  مرغی  که  بودند  معتقد  قدما  اند. 

...  استخوان کنند  پادشاه  را  او  بنشیند،  کسی  سر  بر  هرگاه  و  نیازارد  جانوری  که  خوار 

میبه این  نظر  نام  باشد.  داشته  ارتباط  پرنده  این  نام  با  فارسی  در  »همایون«  لغت  رسد 

ودا گیاه سُوم )هوم(  ویژه که در ریگپرنده یادآور گیاه معروف »هوم« یا »هوما« است، به

پرنده به  می غالبا  تشبیه  پرندهای  نام  به  یا  و  )یاحقی،  شود  است  موسوم  ، 1386ای 

 (.888ص. 

ویژگیبه سینهلحاظ  خاکستری،  به  مایل  سیاه،  پشتش  ظاهری  حنایی  های  اش 

قوش بلندتر دارد و در  هایی از قرهنقش، دو شاخ مانند شاخ بوم و ریش زیبا و بال بی

دهخدا،   )نک.  گیرند  نیک  فال  به  و  دانند  و شکوه  فرّ  مظهر  را  او  فارسی  ، 1377ادب 

افزون هما(.  سیمای مدخل  یادآور  حدی  تا  گامایون  بودن  وحی  پرندة  ویژگی  براین، 

تعبیرات  و  توصیفات  منبع  پرنده،  این  کاکل روی سر  که  است  فارسی  ادب  در  هُدهُد 

کند، بر روی دیگر، نقشی که در داستان سلیمان، ایفا میگوناگون شده است، و ازسوی

منحصربه معرفی میهم تصویر  برید  و  قاصد  و  پیک  را  هُدهُد  که  و  فردی ساخته  کند 

کند، تعبیر شده است و در برخی بندد و گاه باز می ای که گاه آن را می کاکل او به نامه

کنند. این  عنوان پیک سلیمانی یاد میهای غرب ایران از او بههای این پرنده در لهجهنام
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، 1381بار در دیوان منوچهری منعکس شده است )نک. عبدالهی،  تصویر از هُدهُد اول 

 (. 1183ص. 

تداعی همچنین،  گَروداگامایون  یا  گَرود  متون 39گر  در  که  است  پرندگان  شهریار   ،

های مختلفی مانند گارودا، گارودها، گَرُد و گرودا ترجمه شده است. فارسی به صورت

های سخن است. او حامل سخنان الهی است. او معنای بال »لفظ گارودا از ریشۀ گَر به

ابتدایی از  را  تاریخ  افسانۀ کریشنا،  کند و همراه کریشنا طبقات ترین مرحله طی میدر 

ها و  (. در اساطیر هند گارودا شهزادة پرنده64، ص. 1389نوردد« )ملکی،  آمان را درمی

وار و ایزدی است و در کتب اساطیری هندی، ویشنو،  ای پرندهدر کیش بودایی، آفریده

انسان عقاب و نیمهای عجیب توصیف شده که نیمهخدای هندی، اغلب سوار بر پرنده

می بالدار«  »کلام  یا  »گارودها«  آن  به  و  سحرآمیز است  و  مرموز  الفاظ  مظهر  و  گویند 

ای آمده است های ظاهری و جسمانی این موجود اسطوره »وداها« است. دربارة ویژگی

های انسانی، هستی یافت. در روایات و  که »او با سر، بال، چنگال و منقار عقاب و اندام

فام است؛ او با نفرت زیادی از بدی تصاویر، چهرة او سفید، بالش سرخ و تنش زرین

(. 185، ص. 1373، ترجمۀ فرخی،  1973زاده شد و دشمن مردم بدکار است« )ایونس،  

به و  وداهاست  در  الهی  معارف  و  خورشید  دربرگیرندة  انوار  باد،  مظهر  لحاظ گارودا 

 رود.شمار میگری، قاصد وحی و دشمن شر و بدی بهای، نماد یاریاسطوره

وِلس فرستادة  وحی،  پرندة  مقام  در  گارودا  همچون  را  گامایون  اما،  ولوس    40و  یا 

دانند که نزد اساطیر اسلاو، ایزد موسیقی، هنر، شعر و حیوانات بوده است؛ ایزدی که می

آسمان و  زندگی  با  هم  و  مردگان  دنیای  و  زمین  زیرِ  جهان  با  است.  هم  ارتباط  در  ها 

های های موجود دربارة آواز گامایون به شرح وقایع آغازین در اسطورهمجموعۀ اسطوره

انگیز این  های دل پردازد و هر که بتواند نغمهاسلاوی یعنی پیدایش جهان و خدایان می
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میـزن سیراب  و خرد  دانش  از چشمۀ  بشنود،  را  روی پرنده  او  به  و خوشبختی  شود 

 آورد.   می

 

 41. قو ـ دوشیزگان4ـ  5

روند و  شمار می یا حوریان دریایی به   42( از نزدیکان روسالکاها 14قو ـ دوشیزگان )تصویر  

زندگی می در آب  برای هر مسئله ها  و  بوده  دانا  بسیار  معمولًا  راه چاره کنند؛  دارند.  ای  ای 

ترین آثار  ، نویسندة یکی از قدیم 43دانند. حتی نِستِر ها می ها را دختران دریاها و اقیانوس آن 

اشاره کرده است. در    45به دختری به نام لیبید   44های دور باستانی روسی به نام داستان سال 

های کی،  یف از سه برادر سخن به میان آمده به نام این کتاب، در بخش بنیان نهادن شهر کی 

های مشرف به دنپر سکونت دارند. نام  هاست و روی تپه خاریف و شییِک و لیبید خواهر آن 

های  گذارند، نام دو برادر دیگر را به دو کوه به نام یف( می برادر بزرگ را روی شهر )کی 

نهند که تا به امروز هم  ای می شییِکاویتسه و خاریویتسه داده و نام دختر هم روی رودخانه 

 (. .Гаршин И.К. 2012) ریزد  جریان دارد و به دنپر می 

به و  بوده  مؤنث  جنس  دارای  روسی  زبان  در  لیبید  و  واژة  درخشان  سفید،  معنای 

سپید قوی  مرسوم  عبارت  و  است  همین   46نورانی  بیانگر  درواقع  روسی  زبان  در 

شاهزاده )تصویر  معناست.  قو  شخصیت15خانم  از  هم  در (  قدیمی  محبوب  های 

فولکلور روسی است. در یک قصۀ قدیمی روسی با نام پادشاه دریاها و دختر دانایش از  

ها نیز اغلب ها و افسانهاین شخصیت نام برده شده است. این قو ـ دوشیزگان در قصه

شده تصویر  دانا  و  زیبا  شاهزادهدخترانی  تبدیلاند.  توانایی  قو  دختری   خانم  به  شدن 

تبدیل   دوباره  و  زیبا  تبدیل  بسیار  دارد.  را  زیبا  قویی  به  و شدن  قهرمان  شدن 

های یونان باستان هم وجود داشته و ها به پرندگانی زیبا در اسطوره های افسانهشخصیت
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نام کیکن که گاهی پسر آپولون و گاه پسر آرِس یا دیگر خدایان مانند    47شخصیتی به 

پنه همسران  از  یکی  حتی  و  تبدیل  پوزئیدون  توانایی  بوده،  را لوپه  زیبا  قویی  به  شدن 

افسانه از  با دختری داشته است. در یکی  پاتوک  نام  به  پهلوانی  نیز  های قدیمی روسی 

می  زناشویی  پیمان  خردمند  و  زیبا  سپید بسیار  قوی  سیمای  در  را  او  بار  اول  که  بندد 

زیبایی ملاقات کرده، اما بعد از مدتی یارای زندگی با چنین زن دانایی را نداشته و او را 

 کند.رها می
 

  

 : قو ـ دوشیزه، اثر 14تصویر 

 (، 1936ـ  1989ویکتور کارالکوف )

Image 14: Swan Maidens, by Viktor 

Kharalov (1936-1989). 

Source:

https://www.bestiary.us/bestiary/ 

comment/reply/4716?quote=1 

(، اثر 1990خانم قو ) : شاهزاده15تصویر 

 (، 1856ـ   1910میخائیل وروبیِل )

Image 15: The Swan Princess 

(1900), by Mikhail Vrubel (1856-

1910). 

Source:

https://obe.ru/journal/vypusk  2020 ـ  

 .mart  ـ 17 ـ 1 ـ g ـ
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قو در معنای سمبلیک، مظهر ابر، ابلاغ پیام الهی، ایمان، باد، برتری، برف، بصیرت 

خوش جاودانگی،  تنهایی،  تابستان،  پرهیزکاری،  پاکی،  پاکدامنی،  درک  کامل،  پیکری، 

کامل، دلربایی، زیبایی، شاعری، شأن و مقام، ظرافت، عقل، مرگ، موسیقی، وفاداری و 

دانند. در  حالی و کمال میوقار است. همچنین قوی سپید را مظهر خوشبختی و خوش

از   خالص  ناپاک،  از  پاک  تشخیص  استعداد  دارای  قو  اساطیری،  و  قومی  باورهای 

به  آن  با  روح  چراکه  حیات،  تجدید  مظهر  است.  غیرضروری  از  ضروری  و  ناخالص 

(. قوی سیاه  61ـ    60، صص.1397، ترجمۀ بقاپور،  1961کند )جابز،  آسمان صعود می

اما نماد نگرانی، حالت غیرعادی، عجیب و مظهر مرگ است. در اسطورة اسلاوی، قو  

قابلپرنده و  مقدس  سایر ای  از  بالاتر  جایگاهی  قو  روسیه،  شمال  در  و  است  احترام 

افسانه از  بسیاری  در  اگر  نمونه  برای  دارد.  یا  پرندگان  عقاب  معمولاً شاهان  ملل،  های 

های شمال روسیه این قوی سپید است که از سوی کنند، در افسانهشاهین را انتخاب می

های روسی حضور داشته و شود. قو ـ دوشیزگان در بسیاری از افسانهپادشاه انتخاب می

 به اسرار آب زندگانی یا آب حیات آگاهند.
 

 48. اِستِراتیم5ـ  5

شود و تجسمی  های اسلاوی جایگزین آلکانوست می ( در اسطوره16اِستِراتیم )تصویر  

اِستریبوگ از  49از  یکی  در  است.  اسلاو  اساطیر  در  هوا  و  آسمان  بادها،  و حاکم  ایزد   ،

پیکر آمده  دربارة این موجود غول   50های بسیار قدیم روسیۀ باستان »کتاب کبوتر«کتاب

»این موجود زن پرندگان میـاست که  اقیانوس  پرنده را مادر همۀ  دانند، چراکه در دل 

شوند و تمامی نور سفید را زیر بال راستش لانه دارد و همۀ فرزندانش آنجا متولد می

او همۀ کشتینگه می بارها و کالاهای گراندارد.  با تمام  بهایشان غرق های در گذر را 

برمیمی خواب  از  شب  میانۀ  در  که  هنگامی  خروسکند.  همۀ  زمین  خیزد،  روی  های 
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پیکر با صورت  (. دربارة این پرندة غول Адамчик В.В. 2008. с. 545بانگ خواهند زد« )

اِستِرافیل را  او  باستانی روسی هم هم می   51زن که گاهی  از نسخ خطی  نامند، در یکی 

ساید و آب دریاها تا زانوی اوست؛ آن آمده است: »مرغی است که سرش به آسمان می

شود، اقیانوس به لرزه درآمده و امواج خود ور میهنگام که خورشید در اقیانوس غوطه

آورد که کند فریاد برمیکوبند، او هم وقتی امواج را حس میرا به پرهای این مرغ می 

افسانه برخی  در  کن!«  عرضه  جهان  به  را  نور  »خداوندا،  یعنی  ریکو«  ـ  های »کوکو 

این مرغ را خروس و در برخی دیگر شترمرغ م  .Там же, сدانند« )یاساطیری دیگر 

برمی546 امر  شواهد  از  آنچه  اسطوره(.  و  پرندگان  مادر  مقام  در  استراتیم  که آید،  ای 

 ای اهورایی دارد.تواند جایگزین آلکانوست شود، جلوهمی
 

 
 (،1936ـ  1989: اِستِراتیم )مادر همۀ پرندگان(، اثر ویکتور کارالکوف )16تصویر 

Image 16: Stratim (Mother of All Birds), by Viktor Kharalov (1936-1989). 

Source:https://shepet.livejournal.com/262706.html. 
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  . نتیجه6

اسطوره کلی  مشخصات  زیادی  حد  تا  که  زناینک  های ویژگی  ازجملهپرنده،  ـهای 

آن  اسطورهظاهری  کارکرد  و  تمدنایها  نزد  بینشان  هند،  مصر،  مختلفِ  النهرین، های 

توان به مقایسه و  یونان، ایران و اسلاو بر ما آشکار شده است، لذا با سهولت بیشتری می 

های این پژوهش، باید بگوییم که ها پرداخت. براساس یافتهکشف مناسبات بینامتنی آن 

اسطوره موجوداتِ  همۀ  سیمای  سیرِن،  در  هارپی،  کیناری،  و  کینارا  )با،  نامبرده  ایِ 

آلکانوست، سیرین، گامایون، قو ـ دوشیزه و اِستِراتیم(، مرز میان انسان و حیوان باریک  

به آنگونهشده،  که  بهای  نیمهها  نیمهشکل  و  بهانسان  و  دقیقحیوان  و  بیان  نیمی زن  تر، 

درآمده پرنده  ویژگینیمی  از  بازتفسیر  و  دگرگونی  که  آنجا  از  ذاتی  اند.  های 

های فوق و مقایسۀ پرنده در تمدنـهای زنهاست، لذا با واکاوی سیمای اسطوره اسطوره

های اسلاوی، به این نتایج دست یافتیم که اغلب این موجودات دارای ها با اسطوره آن

ها جلوة انسانی دارد که بدن پوشیده از پر، دو بال و قابلیت پرواز بوده و معمولاً سرِ آن

به نیماغلب  یا  تاج  گاه  که  است  بلند  گیسوان  با  و  زن  در  شکل  و  دارند  سر  بر  تاجی 

 شود.ها دست و اندام زنانه هم دیده می برخی از آن

های زن ـ پرندة اسلاوی، آلکانوست، قو ـ دوشیزه و اِستِراتیم اغلب در میان اسطوره 

تاجی بر سر دارند و این در حالی است که دیگر زن ـ پرندگان مانند سیرین و  تاج یا نیم

تمدن دیگر  نزد  سیرِن  و  با  هارپی،  و  اسلاو  قوم  نزد  و  گامایون  نداشته  سر  بر  تاج  ها، 

هاست. جفت کینارا و کیناری در تمدن هند تاجی بر سر آنگاهی در برخی تصاویر نیم

و آسیای جنوب شرقی نیز در اغلب تصاویر، چیزی شبیه به تاج یا کلاه بر سر داشته و 

بخش گردنشان است. وجه اشتراک همۀ این موجوداتِ بندی هم زینتبرآن، گردنعلاوه

های زن ـ پرندة یونانی و اسلاوی ترکیبی، گیسوان بلند است که جلوة آن نزد اسطوره
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متن یونانی در  ترِ پیشبیشتر است؛ این مطلب نیز خود گواه روشنی بر حضور ملموس

 متن اسلاوی است.بیش

می بررسی نشان  دیگر  ها  از  بیش  سیرین،  اسلاوی،  پرندگان  ـ  زن  میان  در  که  دهد 

بر سیمای ظاهری و داشتن  یونانی شباهت دارد؛ علاوه  به سیرِن در تمدن  موجودات، 

ها دارای ها و نداشتن دست، هر دوی آنچهرة زنانه، گیسوان بلند، سرِ بدون تاج، پستان

ها کشیده و به کام مرگ فرو ها را به سمت آنگر هستند که انسانآواز جادوئی و افسون

و می تمایز سیرین  از وجوه  یکی  دارند.  تاریکی جای  نیروهای  زمرة  در  دو  و هر  برد 

هاست؛ سیرِن ساکن دریا و سیرین ساکن بهشت است. سیرین در  سیرِن در جولانگاه آن

های بهشتی قرار دارد. ها و گلتصاویر اغلب روی شاخۀ درخت زندگی یا در میان بوته

بودن و قداست آن است ای دور سرِ سیرین به نشانۀ بهشتیدیگر وجه تمایز، وجود هاله

ای که ساکن پرندهـهای مصر و یونان، زنکه در سیرِن شاهد آن نیستیم. در دیگر تمدن

به شود،  شمرده  مقدس  حتی  و  باشد  نمیبهشت  دور  چشم  نظر  از  نباید  البته  خورد. 

ازجمله  نیز  شرقی  جنوب  آسیای  و  هند  تمدن  در  کیناری  و  کینارا  جفت  که  داشت 

به انسانی  چهرة  با  آسمانی  مقدس  میپرندگان  می شمار  منظر  این  از  و  توانند روند 

 های اسلاوی محسوب شوند.متن نمونهپیش

فرمانبردار    اما  دارند،  آواز جادویی  مانند سیرِن و سیرین  نیز  آلکانوست و گامایون 

نیروی تاریکی نیستند. در اینجا، باید به این نکته اشاره شود که برخی از این موجودات 

و   دوشیزه  ـ  قو  گامایون،  آلکانوست،  کیناری،  و  )کینارا  الهی  یا  اهورایی  جنبۀ  دارای 

اِستِراتیم( و برخی نیز، دارای جنبۀ اهریمنی یا شیطانی )هارپی، سیرِن و سیرین( هستند.  

بین، برخی مانند گامایون نزد قوم اسلاو، تا حد پیدا کردن کارکرد اساطیری پیش دراین

توان آن را با سروش غیبی در  رفته و دانندة رازها و اسرار الهی بوده و از این منظر می
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ها یا  فردوسی نیز مقایسه کرد؛ برخی نیز مانند با در تمدن مصر همچون هارپی  شاهنامۀ

 ها چندان خبیث نیستند و فقط با دنیای مردگان و عالم مرگ ارتباط دارند.سیرِن

از این موجودات بهذکر دیگر آننکتۀ مهم قابل پرنده ـعنوان زنکه درست است ما 

می تمدنیاد  برخی  در  اما  بینکنیم،  مصر،  مانند  این ها  جنسیت  به  ایران،  یا  النهرین 

زنانه   یا  مردانه  و سیمای  است  نشده  اشاره  ترکیبی  در  موجوداتِ  موجودات  این  بودن 

تصاویر قابل تشخیص نیست. بنابراین، نباید از نظر دور داشت که طبق برخی باورهای 

بودن نیست و در میان این زن ـ پرندگان، هم بودن صرفاً نماد اهریمنی    باستانی، مادینه

نیک یاریموجودات  و  و  آیین  خبیث  موجودات  هم  و  داریم  حیات  سمبل  و  رسان 

 جو و سمبل مرگ. ستیزه

های دیگر پرندگان اسلاوی با نظیر این موجودات در تمدناز دیگر وجوه تمایز زن

شده ها شاهد وجود کودکان ربودهآن است که برای نمونه در تصاویر موجود از هارپی

پرنده که دست دارند، برای ـها هستیم و آن دسته از موجودات ترکیبی زندر دستان آن

های گل  لبک یا سینینمونه در تمدن هند و آسیای جنوب شرقی گاهی در دستانشان نی

شود و حتی جفت کینارا و کیناری در دستان خود گاهی ادوات موسیقی دارند؛ دیده می 

ویژه آلکانوست شاخۀ  های اسلاوی معمولاً در دستان این زن ـ پرندگان، بهاما در نمونه

نوشته حاوی  طوماری  یا  جنبۀ  گلی  بر  تأکیدی  که  دارد  وجود  ادعیه  و  مذهبی  های 

جالب نکتۀ  است.  آسمانی  مفاهیم  با  پیوندشان  و  میان قداست  در  آنکه  دیگر  توجه 

شدن موجودات ترکیبیِ مورد بررسی در این تحقیق، تنها قو ـ دوشیزگان قابلیت تبدیل  

آن بیشتر  حضور  موجب  امر  همین  و  دارند  را  انسان  افسانهبه  در  قصهها  و  های ها 

دارد، در  قوم اسلاو  ادبی  آثار  و  باورها  قو در  پرندة  اسلاوی شده است. جایگاهی که 

نمی دیده  اقوام  افزوندیگر  پرندة غول شود.  ـ  اِستِراتیم، زن  مادر  برآن،  پیکر در کسوت 
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پایۀ آلکانوست، پرندة شود و نزد اسلاوها همها دیده نمیهمۀ پرندگان در دیگر تمدن

مقدس و بهشتی است، با این تفاوت که جولانگاه او نیز مانند سیرِن و قو ـ دوشیزگان 

 دریاست.

طور کلی، بنا بر رویکرد تطبیقی مقاله و چارچوب نظری مبتنی بر نظریۀ بینامتنیت به

یافته بر  اتکا  با  و  مفهوم زنژنت  میان  نسبت  تبیین  راستای  در  پژوهش  در  ـهای  پرنده 

با پیشاسطوره ادعا کرد که سیمای آنهای موجود، میمتنهای اسلاوی  از توان  ها هم 

نمونه به  بیشتر  معنایی  لحاظ  از  هم  و  ظاهری  یونانی لحاظ  تمدن  در  مشابه  های 

اسطورهنزدیک آن،  از  پس  و  »با«  اسطورة  که  هرچند  بیناند؛  لزوماً  های  که  را  النهرین 

نداشته هم  زنانه  میچهرة  بهاند،  پیشتوان  در  متنعنوان  مشترک  خاستگاه  و  اولیه  های 

های یونانی و اسلاوی ها، ازجمله تمدنپرنده در سایر تمدنـخلق موجودات ترکیبی زن

 شمار آورد.به

می  اهمیت  بهآنچه  که  است  آن  برخوردیابد  در  روس  مردمان  همیشگیِ  با   رسم 

بینیم که این زن ـ پرندگان در  شان، میها با فرهنگسازی آنسوهای اقتباسی و همسنت

با  متناسب  و  کرده  حفظ  را  خود  اصالت  و  یافته  جدید  هویت  تا حدی  روسی  سنت 

اند. از این منظر، در میان ها آراسته شدهفرهنگ و رسوم مردمان روس به برخی ویژگی

نمایش مایهنقش با  که  شاهدیم  را  دین  و  اسطوره  همراهی  اسلاوی،  پرندة  ـ  زن  های 

گر قداست، دور سرِ های مذهبی در دستان آلکانوست یا هالۀ نمایانطوماری حاوی پیام

روشنی خورد، بهچشم میآلکانوست یا سیرین که گاه روی این هاله نیز پیامی مذهبی به

چشم ها بهای که در سیمای زن ـ پرندگان دیگر اسطورهتصویر درآمده است؛ ویژگیبه

ای در تمدن اسلاوی است و  دهندة تغییر چشمگیر این سیمای اسطوره خورد و نشاننمی



 مهناز نوروزی ______________________________  ...هایپرنده در اسطورهـ  واکاوی سیمای زن

269 

 

پیشمی از  فراتر  اسلاوی  پرندگان  ـ  زن  که  باشد  مطلب  این  مؤید  های خود متنتواند 

 اند.های مسیحیت، سیمایی جدید یافتهرفته و متناسب با مفاهیم و اندیشه

 

 هانوشت پی

1. James George Frazar 

2. “The Golden Bough” 

3. “World of myths” 

4. Euhemerus 

5. Sigmund Freud 

6. Carl Gustav Jung 

7. Claude Lévi-Strauss 

8. intertextuality 

9. Julia Kristeva 

10.  Ferdinand de Saussure 

11. Roland Barthes 

12. Michel Foucault 

13. Jacques Derrida 

14. Philippe Sollers 

15. Laurent Jenny 

16. Michael Riffaterre 

17.Gérard Genette 

18. Tengu 

19. Ba 

20. Soul bird 

21. Kinnara 

22. Kinnari 

23. Harpy 

24.Thaumas 

25. Electra 

26. Siren 

27. Алконост/Alkonost 

28. Ирий-сад/Iriy-garden 

29. Хорс 

30. Sirin 
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31. Гамаюн/Gamayun 

32. gamayunit 

33. gamanit 

34. gamit 

35. bayukat 

36. ubayukivat 

خوان در دوران روسیۀ باستان و حدود قرن دوازدهم بوده است ( شاعر آوازهБоян/Bayanبایان ) .37

»آوازه لقب  او  به  و که  دانا  بسیار  افراد  به  بعدها  بودند.  داده  هم  باستان«  دوران  »بلبل  و  پیامبر«  خوان 

 گفتند.اصطلاح دانندة اسرار الهی نیز بایان میبه

38. Homāy 

39. Garuda 

40. Veles 

41. Лебединые девы/ Swan maidens 

42. Русалка/ Rusalka 

43.Нестор/ Nestor 

44. “Повесть временных лет»/ “Primary Chronicle” 

45. Лыбедь/ Libid 

46. белая лебедь/ belaya libid 

47. Кикн/ Kikn 

48. Стратим/ Stratim 

49. Стрибог/ Stribog 

50. «Голубиная книга»/ “Galubaya kniga” 

51.Страфил/ Strafil 

 

 . منابع9

های  های شاهنامۀ ایران و نقاشی(. بررسی نقش هارپی و ققنوس در نگاره1398زاده، ز. )آقاجان

بینروسیه.   کنفرانس  دومین  مقالات  میانمجموعه  هنر، رشتهالمللی  شرق:  و  روسیه  ای 

 ، روسیه: مسکو.فلسفه و فرهنگ

( ع.  مرادی،  و  م.،  خانکه،  ا.،  نگاره1401احمدی،  تحلیلی  بررسی  نسخ  (.  در  موجود  های 

عجایب کتاب  غرایبدیجیتال  و  اسطورهالمخلوقات  منظر  از  قزوینی  شناسی. الموجودات 
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آسیب روانشناسی،  و  تربیتی  علوم  پژوهشی  ـ  علمی  همایش  و  دهمین  اجتماعی  های 

 ، ایران: تهران.فرهنگی

 . تهران: مرکز.ساختار تأویل متن(. 1388احمدی، ب. )

 ( ر.  افسانهاسطوره(.  2017استورم،  و  شرق ها  اسماعیل های  ا.  ترجمۀ   .( تهران: 1396پور   .)

 چشمه.

 ( ژ.  روم(.  1983اشمیت،  و  یونان  اساطیر  )فرهنگ  برادران خسروشاهی  ترجمۀ ش.   .1387 .)

 چاپ دوم. تهران: روزبهان/فرهنگ معاصر.

( فارسی(.  1376انوشه، ح.  ادب  فارسی، اصطلاحات، موضوعات و مضامین  ادبی  . فرهنگنامۀ 

 جلد دوم. چاپ دوم. تهران: سازمان چاپ و انتشارات وزارت فرهنگ و ارشاد اسلامی.

 (. تهران: اساطیر.1373. ترجمۀ ب. فرخی )شناخت اساطیر هند(. 1973ایونس، و. ) 

 (. تهران: اساطیر. 1375. ترجمۀ ب. فرخی )اساطیر مصر(. 1965ایونس، و. ) 

 ( دیگران  و  ل.  اسطوره(.  2003برن،  )1ها  جهان  مخبر  ع.  ترجمۀ  تهران:  1387.  دوم.  چاپ   )

 مرکز.

 . تهران: علمی و فرهنگی.های رمزی در ادب فارسیرمز و داستان(. 1402پورنامداریان، ت. )

( گ.  سمبل(.  1961جابز،  فولکلورفرهنگ  و  اساطیر  ) ها،  بقاپور  م.  تنظیم  و  ترجمه   .1397 .)

 چاپ دوم. تهران: اختران.

 ( م.  اسدی،  و  نقش 1400حسنی، پ.،  تطبیقی  مطالعۀ  زن (.  ترکیبی  موجود  هنر ـمایۀ  در  پرنده 

تمدن  هنر  با  سلجوقی  عصر  بینایران  جنوبهای  آسیای  و  هند  یونان،  شرقی. النهرین، 

 . 37ـ  27(، 2)26، هنرهای زیبا ـ هنرهای تجسمی

: آ ـ ژیوه. چاپ 1. زیرنظر سید جعفر شهیدی، ج  فرهنگ متوسط دهخدا (.  1377دهخدا، ع. )

 اول. تهران: مؤسسۀ انتشارات و چاپ دانشگاه تهران.

( ا.  )(.  1393ذکرگو،  شرق  هنر  پرنده3نمادشناسی  و (:  بودایی  هنرهای  در  اساطیری  های 

 . تهران: فرهنگستان هنر/ مؤسسۀ تألیف، ترجمه و نشر آثار هنری »متن«.هندویی
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 . جلد پنجم. ویراست چهارم. تهران: میترا.انواع ادبی(. 1394شمیسا، س. )

( آ.  گربران،  و  ژ.،  نمادها(.  1982شوالیه،  )فرهنگ  فضایلی.  س.  ترجمۀ  پنجم.  1387.  جلد   )

 حروف »ل ـ ی«. تهران: جیحون.

المخلوقات و (. تصویر دیو، غول و جن در کتاب »عجایب1391طاهری، ع.، و زندحقیقی، م. ) 

 . 38ـ  27(، 12)5، مایههنرهای تجسمی نقش الموجودات« القزوینی. غرائب

( م.  با هارپی و اسفنکس در تمدن 1394طاهری، ع.، و کشتگر،  باستانی  (. مفاهیم مرتبط  های 

بین همایش  اولین  مصر.  و  ترکیه، یونان  انسانی،  علوم  و  هنر  در  تحقیق  و  نوآوری  المللی 

 استانبول.  

 . بخش دوم: ط ـ ی. تهران: پژوهنده.نامۀ جانوران در ادب پارسیفرهنگ(. 1381عبدالهی، م. ) 

 . نسخۀ کتابخانۀ ملی.الموجوداتالمخلوقات و غرایبعجایبتا(.  قزوینی، ز. )بی

(. تصویر هارپی در هنر اسلامی با تکیه بر آثار فلزی و سفال 1393کشتگر، م.، و طاهری، ع. ) 

 . 43ـ  33(، 21)8، مایهنقش )قرون پنجم تا هشتم ه.ق.(.  

 زمین.مصحح ا. افشار. تهران: فرهنگ ایران نامه.فرخ(. 1346مطهر جمالی یزدی، ا. )

 . اعلام آ ـ خ. چاپ نهم. تهران: امیرکبیر.1. ج فرهنگ فارسی(. 1375معین، م. )

 : اعلام غ ـ ی. تهران: امیرکبیر.6. ج فرهنگ فارسی(. 1375معین، م. )

 (. تهران: مرکز.1385. ترجمۀ ع. مخبر )2ها جهان اسطوره(. 2004کال، ه. )مک

 59(،  6)3،  مایهنقش های ایران و هند در عهد باستان.  (. بررسی تطبیقی اسطوره1389ملکی، م. )

 .68ـ 

مطلق، ب مطالع  (.1386)  .نامور  متن  ۀترامتنیت  دیگر  با  متن  یک  علوم   .هاروابط  پژوهشنامۀ 

 .98ـ 83 ،56، انسانی

 . تهران: سروش. شناسیرویکردهای علمی به اسطوره(. 1381واحددوست، م. )

( نگاره(.  1994هال، ج.  هنر شرق و غربفرهنگ  در  نمادها  )ای  بهزادی  ر.  ترجمۀ   .1380 .)

 تهران: فرهنگ معاصر.
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( )اودیسه(.  720هومر،  نفیسی  ترجمۀ س.  و 1398.  علمی  انتشارات  تهران:  نوزدهم.  (. چاپ 

 فرهنگی.

 . تهران: فرهنگ معاصر.ها در ادبیات فارسیوارهفرهنگ اساطیر و داستان(. 1386یاحقی، م. )

 

References 

Abdollahi, M. (2002). Encyclopedia of animals in Persian literature (Part 2). 

Pajuheshandeh [In Persian]. 

Adamchik, V.V. (2008). Dictionary of Slavic mythology. Sovremennyy 

Literator [in Russian]. 

Aghajanzadeh, Z. (2019). The role of Harpy and Phoenix in the illustrations 

of Iran's Shahnameh and Russian paintings. In Proceedings of the Second 

International Interdisciplinary Conference of Russia and the East: Art, 

Philosophy and Culture (p. XX). [in Persian]. 

Ahmadi, A., Khankeh, M., & Moradi, A. (2022). Analytical study of the 

illustrations in the digital copies of Qazvini's "The Wonders of Creation 

and the Marvels of Existence" from a mythological perspective. 

Proceedings of the Tenth Scientific-Research Conference on Educational 

Sciences and Psychology, Social and Cultural Pathologies. [in Persian]. 

Ahmadi, B. (2009). The structure of textual interpretation. Markaz [in 

Persian]. 

Anousheh, H. (1997). Literary encyclopedia of Persian: Terminology, 

subjects, and themes of Persian literature (Vol. 2; 2nd ed.). Sazman-e 

Chap va Entesharat-e Vezarat-e Farhang va Ershad-e Eslami [in Persian]. 

Bart, R. (1989). From work to text. In Selected works: Semiotics. Poetics 

(pp. 413–423). Progress [in Russian]. 

Burn, L., et al. (2008). The world of myths 1 (translated by A. Mokhbar; 2nd 

ed.). Markaz. [in Persian]. 

Chevalier, J., & Gheerbrant, A. (2008). Dictionary of symbols (translated by 

S. Fazayeli). Jeyhun. [in Persian]. 

Dehkhoda, A. (1998). Dehkhoda's intermediate dictionary (edited by J. 

Shahidi). Moasseseh-ye Entesharat va Chap-e Daneshgah-e Tehran [in 

Persian]. 

Elhelw, R. (2020). The human-headed bird figure in painting from the 

Bronze Age to the early Twentieth Century. Journal of Art & 

Architecture Research Studies (JAARS), 1(1), 186–200 [in English]. 



 1404  بهمن و اسفند ،66، شمـارة 13 سال_______________________فرهنگ و ادبیات عامه دوماهنامة

274 

 

Garshin, I. K. (2012). Birds in ancient Slavic myths and Slavic fairy tales. 

Retrieved May 3, 2024, from: https://www.proto-slavic.ru/slavonic-

myths/sacred-birds.htm [in Russian]. 

Grushko, E., & Medvedev, Yu. (1995). Dictionary of Slavic mythology. 

Russkiy Kupets [in Russian]. 

Hall, J. (2001). Illustrated dictionary of symbols in Eastern and Western art 

(translated by R. Behzadi). Farhang-e Mo'aser. [in Persian]. 

Hasani, P., & Asadi, M. (2021). A comparative study of the composite 

woman-bird motif in the art of Seljuk Iran with the art of the civilizations 

of Mesopotamia, Greece, India, and Southeast Asia. Fine Arts and Visual 

Arts, 26(2), 27–37 [in Persian]. 

Homer. (2019). Odyssey (translated by S. Nafisi). Entesharat-e Elmi va 

Farhangi. [in Persian]. 

Ilyin, I.P. (1996). Poststructuralism. Deconstructivism. Postmodernism. [in 

Russian]. 

Ions, V. (1994). Indian mythology (translated by B. Farrokhi). Asatir. [in 

Persian]. 

Ions, V. (1996). Egyptian myths (translated by B. Farrokhi). Asatir. [in 

Persian]. 

Jobes, G. (2018). Dictionary of symbols, myths and folklore (translated by 

M. Baqapour). Akhtaran. [in Persian]. 

Keshtgar, M., & Taheri, A. (2014). The image of the Harpy in Islamic art 

with an emphasis on metalwork and pottery (5th to 8th centuries AH). 

Naqsh-Mayeh, 8(21), 33–43 [in Persian]. 

Maleki, M. (2010). A comparative study of Iranian and Indian myths in 

ancient times. Naqsh-Mayeh, 3(6), 59–68 [in Persian]. 

McCall, H. (2006). The world of myths 2 (translated by A. Mokhbar). 

Markaz. [in Persian]. 

Moein, M. (1996). Persian dictionary. Amir Kabir. [in Persian]. 

Mottaher Jamali Yazdi, A. (1967). Farrokhnama (edited by I. Afshar) 

Farhang-e Iranzamin [in Persian]. 

Namvar Motlagh, B. (2007). Transtextuality: The study of the relationships 

of a text with other texts. Pazhuheshnameh-ye Olum-e Ensani, 56, 83–98 

[in Persian]. 

Pournamdarian, T. (2023). Symbol and allegorical stories in Persian 

literature. Elmi va Farhangi. [in Persian]. 

https://www.proto-slavic.ru/slavonic-myths/sacred-birds.htm
https://www.proto-slavic.ru/slavonic-myths/sacred-birds.htm


 مهناز نوروزی ______________________________  ...هایپرنده در اسطورهـ  واکاوی سیمای زن

275 

 

Qazvini, Z. B. M. (n.d.). The wonders of creation and the marvels of 

existence. National Library Version. [in Persian]. 

Schmidt, J. (2008). Dictionary of Greek and Roman mythology (translated 

by Sh. Baradaran Khosrowshahi). Rozbahan/Farhang-e Mo'aser. [in 

Persian]. 

Shamisa, S. (2015). Literary genres. Mitra. [in Persian]. 

Storm, R. (2017). Myths and legends of the East (translated by A. 

Esmailpour). Cheshmeh. [in Persian]. 

Taheri, A., & Keshtgar, M. (2015). Concepts related to Harpy and Sphinx in 

the ancient civilizations of Greece and Egypt. Proceedings of the First 

International Conference on Innovation and Research in Arts and 

Humanities. [in Persian]. 

Taheri, A., & Zand-Haghighi, M. (2012). The image of Div, Ghoul, and Jinn 

in the book "The wonders of creation and the marvels of existence" by al-

Qazvini. Honar-ha-ye Tajassomi Naqsh-Mayeh, 5(12), 27–38 [in 

Persian]. 

Tokarev, S. A., & Meletinsky, E. M. (Eds.). (1991). Myths and legends of 

the peoples of the world. Encyclopedia (Vol. 1). Sovetskaya 

Entsiklopediya [in Russian]. 

Tolstaya, S. M. (Ed.). (2002). Slavic mythology: Encyclopedic dictionary. 

Mezhdunarodnyye Otnosheniya. [in Russian]. 

Vaheddost, M. (2002). Scientific approaches to mythology. Soroush. [in 

Persian]. 

Yahaghi, M. (2007). Dictionary of myths and tales in Persian literature. 

Farhang-e Mo'aser [in Persian]. 

Zekrgoo, A. (2014). Symbolism of Eastern art (3): Mythical birds in 

Buddhist and Hindu arts. Institute of Contemporary Arts. [in Persian]. 

 

 

 


	norozi abstract
	norozi final-1-@(1)

