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  آتشی درضميرم هست 

  که مـنطـق عـقلم ، اجـازه نميدهــد 

 روانم ، پنهان کنم که آنرادرون ِ پنبه

  به من ميگويد : خامـوش بـاش!   ولی عـقلم نيز

  و درآنچه درکتابهايم مينويسم ،

  ازاين آتش سـوزنده ضميرم ، خامـوشـم 

  خاموشی درگـفـتـنــم

   مـا يـه ديـوانـگی مـنسـت

  عـقلم ، مـرا ديـوانـه ميکند 

  آيا تـو، اين آتش را درضميرت، ميکـشُی 

  يا عـقلت را، تبديل به « اصل سـردی» ميسازی ؟
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  شی ،، خامُ    م و ـنيـش ک ـخامُ 

  گـيسـتـوانـهم مایه  دی

  ی ،ـشـکآت       آن عقل باشد ،

  ان کنيم ؟ ـهـنـه ای پـبـنـدرپ
  مولوی بلخی 

  

  

  سـيمـرغی   فـرهـنـگ   ســـازی   باز

  

 

  شـنا دردريـای انـديـشيـدن 

  يا داشـتن ِچـنـدماهـی ُمـرده 

  کناره دريا در  

 ***********************  
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  از دريای پهناور اند يـشـيـدن 

تاحکمت وآموزه وفلسفه ای محدود، 
  که انديشنده ، بدام مياندازد

  

  ماهی   ِل ـحکمت، مث    ،   ر، چو بـحر آمدـکـس ، فـپ

  درفکر، سخن ، زنده .     درگـفُـت ، سخن ، مرده 

  نی فکر، چو دام آمد ،    دريا ، پس ِ اين دام است

  در دام ، کـجـا گـنـجـد ،   جـز ماهـی بـشـمـرد ه 

 مولوی

 

فکرو   رـو ه  ی بيکرانسـت ،انديشيدن ، دريا
ت . ـ، ماهی دراين درياس  آموزه و مکتبی

شيدن ، روند به دام ا نداختن ـاندي  هرچند
اين ـسنيزهـ  ماهی برضد   ، دريا  ولی   ، ت 

پ و  غنا  چون   ، است  انداختن  هنای ـبدام 
د .  در بدام ـدريا ، در هيچ دامی  نميگنج

انديشيدن در  افکار  (درمکاتب   انداختن 
( دينی  های  ودرآموزه  فقط   فلسفی   ،
تا زمانی   ميتوان،افکارمعدودی را گرفت .

که انديشه در درياست ، آن انديشه ، زنده  
است ، ولی به محضی که در دام « گفته و 
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صورت » افتاد ، ميميرد. شناختن حقيقی ، 
شناختن انديشه های مـواج ، در شناوری در 

 دريا سـت.

 

****************** 

  آنچه را 

  درباره » پژوهشهای علمی« 

  دـنخوانـمی » ، پيش ازاسلامايران ِ « فرهنگ ِ

  بازگوئی فرهنگ ايران 

  بسيار تنگ ِ الهيات زرتشتی استه از پنجر

  که مسخ سازی و سطحی سازی 

  فرهنگ ايران است وتحريف ونابود سازی ِ

  

****************** 
 جلد يکم: مولوی بلخی وسايه هما

 جلددوم :  مولوی بلخی وسايه سيمرغ
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  کـفُـر و شِـرک  است

  دراجتماعی ، امکان پيدايش ورُشـدآزادی هست
  که اعتقاد به شرک وکفـر داشـته باشنـد

  « بازگشت به بُت پرستی ، درشکلی نوين ) 
  ) ( چند خدائی ، يا دلبستگی به آموزه ها وانديشه های گوناگون
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معنای پرسـتيدن، درفرهنگ سيمرغی ، شادونيتن است که شادکردن، وشادشدن 
  ازشادکردنست

  انسان ، چـيزی را ميپرسـتـد 
  که ازآن ، پـرسـتاری مـيکـنـد

.........................................................................37 
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 کلّ ِ جهان ، دريک فـرد است



Jg. 7 (2026), Heft 1  9 
 

 هرانسانی، اصل معنا وغايتست
 ..........................................................................59 

  « بـرتـرين ارزش » درفرهنگ سيمرغی ايران 
  « نـثـار و ايـثـار» 

  نخستين کاردرازل، ايثارو نثار 
  و« شاد شدن ازآن » بوده است 

  ايمان وايثار، دوضدند 
  تضاد خرد با عقل 

 ..........................................................................64 

 « خـرد »  درهـرانـسـانـی ،
  ايثار ِ « ارتا = سيمرغ= رد » است

  ردان ِاشَــوَن ، نام خدايان ايران 
 ...........................................................................75  

 چرا هوشنگ وجمشيد وکاوه 
  درشاهنامه ، آهـنگرشـده ا ند ؟ 
  « آسـن خـرد » = آيـنِه خرد 

 =آينهathang=سنگ ayanh=ayanhaآهن
….......................................................................80  

 بيـنـش آذرخـشـی
  درفـرهنگ ايـران 

 ...........................................................................84  

 اسپ و برق 
  رخـش= بـرق و رنگين کمان 

  سَن وَر=زهدان سيمرغ = کمان بهمن= رنگين کمان 
  سن جل = بريده های سيمرغ = بـرقدرتبری 

 ............................................................................107  



Jg. 7 (2026), Heft 1  10 
 

  خدا، يا « بنُ آِفريننده هستی » درفرهنگ ايران 
  خـود ش ، « يک تـلـنگـرُ»  است

 ...............................................................................113  
 تلنگـر به « حـواس » زدن 

  و فـوران ِ« انديشه ها وصورتها »
  از« حـواس » 

 ...............................................................................118  

 « مـــار»  و «حِـس »
  چرا « مار» درپهلوی به معنای « حس کردن» است ؟

….. .........................................................................123  

 بوی = حـِس
 بود و بوی

 بوی و « بودا»
  چرا « همه حواس »، درفرهنگ ايران

  « بوی» ، ناميده ميشدند ؟
  چرا، هر« بـودی »،« بـو» ميدهد ؟ 
  انسان با همه حواسش، می بـويد 

  بــويــه ، نام « هـدهـد» ، ناظم الاطباء
  بــوم = بـوه = جـغُــد = اصل خرد ( بهمن )

 .............................................................................127  

 چگونه حواس را کـرخـت ميسازند ؟
  ..........................................................................147  

 برخ سياه = برق سياه = سيمرغ
  روشنی که ازتاريکی زاده ميشود 
  بـرق خندان= ال به= خدای باران 

  خـتـو= خدای غلغلک دهنده= بنُ ِغلغلک



Jg. 7 (2026), Heft 1  11 
 

  آنکه « الله » را هم درانتقاد کردن ازاو،
  روزی سه بار،  ميخداند 

  « پيدايش پديده طـنـزو شوخی »
 ............................................................................152  

 خـنـده ، زيبائی است
  خشـم ، زشتی است

  سيمرغ ، غلغلک است ، تا همه مردمان را 
  بخنداند و همه را زيبا کند 

 ..........................................................................158  

 جـغـد و سـنگ و پـَر
  انديشه ای زنده درتصاوير ِکهـن 

.........................................................................163  

 نـثـار و نـسـار(= سايه )
.........................................................................165  

  

  همه جانها وانسانها،ازسايه هما ، بال وپرپيدا ميکنند 
........................................................................175  

 نی = هما
  نی سايه = سايه هما
 نای ِ به  =  وای ِ به

  نـی =  هما
........................................................................176  

 خواجوی کـرمانی 
  رد پای تصوير « نی » و « هما » 

  نگاه داشته است  درفرهنگ ايران را ،در دوغزل خود، 
  که دراينجا آورده ميشود
  حديث نی درگوش جان



Jg. 7 (2026), Heft 1  12 
 

 ............................................................................177  

  ازخواجوی کرمانی
  همای ِگـلُشـن ِ قدسم

 ............................................................................179  

 خـوشـه ای 
  از انديـشـه های چـيـده شـده

  ازگـفُتارها 
 .............................................................................182  

 چرا مولوی 
  سايهِ هما را دام عِشق ميداند ؟ 

  چگونه« سايه »،«واقعيت »ميشود؟
  نبردِ ميان «سائقه زيباپرستی»  و «عقل انسان » 
 ..........................................................................219  

 و« خدای خِاکی »  مولوی
  خدا)،خاک ميشود=سيمرغ( 

  جسم خاک ، ازعشق ، برافلاک شد
  کوه ، در رقص آمد و چالاک شد

  فرهنگ ايران ، استوار براين بود که انسان،
  رابطه بيواسطه ،  باهرچيزی و با خدا دارد 
  « خودمانی بودن انسان با طبيعت وخدا »
 سيمرغ = سمندر= سرچشمه سرودوعشق

.......................................................................242  

 ســمـنـدر = تخم آهنگ وسرود و عشق ونرمی
.......................................................................268  

  مُـرغ در فـرهـنگ ايـران ِ 



Jg. 7 (2026), Heft 1  13 
 

 meregha« اصل نوزائی وباززائی» است،و واژهِ مـرُغ 
  به معنای ِ« بندِ نی »، يا« اصل نوزائی ونوآفرينی وَفرَشکَرد» است 

 « سيمرغ » و« هُما» و« سمندر»
  و«عنقا» و«  ُقـقـنسُ» و« رُخ »
  نامهای گوناگون ِيک اصل هستند

.........................................................................275  

 چرا هُما ، مُـرغ ِ« پـيـروزی » بود ؟
........................................................................285  

 چرا هما ، اصل پيروزی است ؟
  « طرح دوباره پرسش » 

........................................................................305  

 ازهُـنـر ِ عـرُيان شـدن
  آنچه ازخودِما،نجوشيده،عاريه است 
  از« آنچه عاريه ايست » عار داشتن

  برای ازخود بودن 
  بايد هميشه ازنو، زاده شد 

  لـخُت وعورشدن،ازنو،زاده شدنست 
  رابطه « سایه سيمرغ » 

 با« جـامـه انـسـان » 
.......................................................................309  

 تـفـاوتِ «عـقـل »  بـا « خــرد » 
......................................................................313  

 چه جامه ايست که انسان را دربرهنگی، مينمايد ! 
  جامه ای که درپوشيدن، مينمايد ! 
  هنگامی که پـوسـت ، جامه است 

  هنگامی که انسان، جامهِ باد( وای به ) را ميپوشد
  به سرمناره ، اشتر، رود و فغان برآرد



Jg. 7 (2026), Heft 1  14 
 

  که نهان شدن من اينجا، مکنيد آشکارم
 .............................................................................315  

 تـرس وشرم  از لـخُـت شدن 
 .............................................................................317  

 « لباس ِ ماه را پـوشـيدن »
  عربان ، بهِ گردِ کعبه ، درمهـتـاب، لـخُت ميرقصيدند 

  «  اصل ِ طـواف دراسلام  »
  لباس شدن،درعربی، به معنای آميزش زن با مرداست 

 ...........................................................................320  

 جامه ای که انسان درآن، برهنه ميماند !
  هنگامی انسان ، جامهِ باد (= وای به ) را بپوشد 

  لخت وعور است 
  ( انگليسی )  weaveوائوتن= بافتن ( گيلکی ) =

 ............................................................................322  

 صورت  ،« پوست » است،  يا « زره » ؟
  چگونه مفهوم « صورت » ، تغيير ِمعنا ميدهد 

 ...........................................................................329  

 تغيير مفهوم ِ « روشنی » 
  و « تغيير پوست به زره » 

.........................................................................331  
  

 درميترائيسم وزرتـشـتـيـگری 
 بنُ انسان وبنُ انديشيدن او ، 

  « ترس » ، و« نيازبه ايمنی » ميگردد
 .............................................................................335  

 قدرتيابی « آسمان »  بر « زمين »



Jg. 7 (2026), Heft 1  15 
 

بر «   ،  چيرگی سپهبد( شاه ) و موبد ( آخوند )
  مردم »

  « آسمان » ، اصالت را ازهمه، ميربايد
  ميکند   مردم= زمينو سلب اصالت از  

  قيام مردم ِ زمينی ، برضد آسمان ( شاه وآخوند) 
 .............................................................................338  

 پيدايش ِ دو مفهوم گوناگون از« صورت »
  صورتی که مينمايد  -و –صورتی که ميپوشاند 

  بهمن ، بيصورتيست صورت پذير(= هُما= سيمرغ )
  ُ◌جـفـت بودن ِ « نهفتن ونمودن » پيآيندِ سرشاری

  مولوی و «انديشه بيصورتِ صورتپذير »
  دريای بيصورت ، و امواج ِ صورتها 

 ...........................................................................339  

 سيمرغ ، صدهزاران سايه درگيتی ميشود
  سيمرغ ، سراسر ِ مرغان ِ جهان ميشود

  لباس شدن = سايه شدن = صورت ونقش شدن
  رابطه « جامه »  با « سايه » 

  سيمرغ جامه ای ميشود که درپوشاندن ، مينمايد 
  جستجو ، بينش در« آنچه درپوشيده ها، پديدارميشود» است

 سيمرغ ، يا « وای به » ، 
  خودش ، جامه يا بافته ِ درون نما  هست

  خودش ، پوست لخت ِ هرانسانيست 
 .............................................................................344  

 هنر عريان شدن 
  يا هنر گسستن از انديشه ها و آموخته های عِاريه 
 ............................................................................357  



Jg. 7 (2026), Heft 1  16 
 

 فرق  ميان پديده « تـزلـزل »  وپديدهِ  « تحـوّ ل » 
  « تزلرل روشنفکران دينی وسکولار» درايران 

  بيان « تحوّل يافتن » آنها نيست 
 ............................................................................359  

 جم ، « خرد بهمنی= آسن خرد » دارد
  به اين علت ميگفته اند که او ، جام جم دارد ، 
  چون باخرد بهمنیِ خودش ، ميانديشيده است. 

  ازخودش، به حقيقت ميرسيده است 
  با روشنائی خودش ، جهان را ميديده است

  ضحاک ، وارونه جمشيد، نياز به آموزگار دارد 
  چون خرد بهمنی ، يا جام جم را ندارد

  دانشش ، عاريه ايست .
  دانش عاریه ای ، اهریمنی است 

 .............................................................................360  

 چرا درفرهنگ ايران ، 
  حقيقت (= راستی) همان صداقت(= راستی) است 
 ............................................................................364  

 « خدا » ، درفرهنگ ايران ، 
  « اصل تحـوّل خود، به خودی ديگر» است
  خود، به گيتی( به آبادی)، تحول می يابد 
  هما ، سايه می اندازد ( سايه = تخم ) 

 .............................................................................365  

 ما نميخواهيم « سايهِ الله » باشيم 
  ما نميخواهيم « سايهِ مارکس و کانت وهايدگروپسامدرنيستها» باشيم

  ما ازسايه بودن، ازنورديگری« بودن»، عارداريم 
  ما «هستيم»،هنگامی که«ازخود،روشن ميشويم »



Jg. 7 (2026), Heft 1  17 
 

 .............................................................................367  

 معنای « گاو » درفرهنگ ايران چيست ؟
  « گاو» يا « گوسپند» ، اصل همه جانهای بی آزار

  است، که نماد « قداست زندگی » ميباشد
  « گی» که ريشه واژه« گاو»است، نام سيمرغست

  گاوزمين( مانگ) ، گاوآسمان ( مانگ= ماه )
 .............................................................................379  

  از « رام ، خدای زمان »  تا  آرمئتی ( خدای زمين ) 
  چرا، رام وآرمئتی باهم، دوچهره ِ یک خـدایـنـد 

  از « رام ، خدای زمان » تا  آرمئتی ( خدای زمين ) 
  چرا، رام وآرمئتی باهم، دوچهره ِ يک خـدايـنـد 

 .............................................................................382  

 اين ،« رام » هست ، که « آرمئتی »  ميشود
  آرمئتی ، سايه رام، يا سايه سقف گيتی و سقف زمان است

 ............................................................................388  

 درفرهنگ زنخدائی ،
  آسمان وزمين (کرمائيل وارمائيل)ُ جفت هم هستند 

  هم درآسمان، آسمان با زمينُ جفت ويوغست
  و هم درزمين ، زمين با آسمان، يوغ وجفتست

  آسمان درهرانسانی(تنی)، هست 
.......................................................................392 

  چرا آخوند و حکومتگر
(موبد شاه، ولايت فقيه،آميختگیِ دين و حکومت )  وجودشان ، وامی  

  است ؟
  وجودِ وامی ، وجودی که ازخودش ، نيست

  چرا ما ،« موجودات ِ وامی » شده ايم
  و ازديگری، هستی يافتن، برايمان فضيلت شده



Jg. 7 (2026), Heft 1  18 
 

  و « ازخودبودن » ، به شدت، نفرت وعار داريم ؟
  انديشهِ استقلال، درمغزيک وجودِ طفيلی

  ميداند  خون ديگریيک طفيل ،استقلال را، درمکيدن ِ 
  ،آنست که برای طفيل،« باشد»وجود ِديگریغايت 

  همه جهان برای اين، هسـت، که من آنهارا بـمکم 
 .............................................................................397  

 نوشيدن ِ افشره هوم( نای به )
 .............................................................................407  

  « نـوزائی اِنسان »
 نـه «انتظار ِ بازگشـتِ مهـدی » 

  نـه  ايمان ِ به قـيـامـت
  « انديشه فرشکرددرفرهنگ ايران» 

  « نوزائی »  يا « فرشکرد »، درفرهنگ ايران، 
انديشه ای برضد مفهوم « قيامت، يا رستاخير،و ظهورقائم ومهدی  

  وهوشيدرويا بازگشت مسيح  » درپايان زمان در تاريخ است

 .............................................................................416 

  آفرينش ، درفرهنگ ايران 
  روند فرشکرد مداوم ، بدون آفريننده ای بود 

 .............................................................................420  

 فـرشـکـرد 
  و رابطه آن با « فـرَش= قالی  » 

  هلال ماه = شادروان = فرش ِزمين 
  فرشکرد ، مايه ای که هميشه تخميرميکند

  زندگی شاد درگيتی ميشود  فرشکرد : بينش شاد ، مايهِ 
 ............................................................................431  

 پيدايش سرانديشه « اصل فرشکرد » 



Jg. 7 (2026), Heft 1  19 
 

  ازبهار  -2تحول ماه و -1از تجربه 
 ............................................................................432  

 انسان،وجودِآبستن به قيامت 
  نيازبه قيامت، درآخرالزمان ندارد 

  « مايه نوزائی»  يا«اصـل فـرََشکـرد»
  يا « بنُ ِ انقلاب بهاری »شيرهِ وجودِ هرانـسـانی هست

  من ازقـيـامـت، حاملم(=حامله ام)
 ............................................................................448  

 چه عمليست که آنچه راميکند،آن هم، ميشود ؟
  چرا ما به رغم تجدد خواهی ونوخواهی،

  جديد و نو ، « نميشويم » ؟
 .............................................................................460  

 سايه ِ  سيمرغ ، همان خود ِ سيمرغست
 .............................................................................462  

  تصوير« قيامت » درغزليات ِ مولوی 
  همان تصوير فرشکرد، درفرهنگ سيمرغی است

 .......................................................................464  

  تغيير معنای « ســايــه» ،و پـيـدايـش ِ« درد » 
.....................................................................469  

 تحـوّ ل ِ 
  بهمن، به > هُـمـا 

 و هُـما ، به >  گيتی 
  پيکاربا انديشه ای چند هزارساله که هنوز زنده است 

  نکته ای کوتاه در باره روش پژوهش
.........................................................................474  

 چرا هـوّيت هرانسانی ، بهمن است
  « هـوّيت » ، همان « هُـوی ِ » هُـومن است



Jg. 7 (2026), Heft 1  20 
 

 ...........................................................................478  

  بهمن  -2اهورامزدا    -1زرتـشــت ، 
  را ، جانـشـيـن 

  هما (= اهورامزدا ) کرد ُ-2بهمن     -1
 ............................................................................479  

 درفرهنگ سيمرغی ِ ايران 
  هرانسانی ، « آبستن به حقيقت » است

  نه « مالکِ حقيقت »
  آنکه « حقيقت دارد» ، گوهر ِ جهادی دارد

  آنکه تنها راه راست است، گوهرش جهاديست 
.........................................................................480  

 تفاوتِ « عـقـل »  با  « خـرد » 
 ...........................................................................483 

  هيچ قدرتی، نميتواند بنُ، يا فطرت انسان
  را، که « بهمن » است ، تصرف کند 

 .............................................................................486  

  دارنده حقيقت ، اهل جهاد است
............................................................................. 489  

  ناسازگاری اصل جهاد با ديالوگ 
  ...........................................................................489  

 تفاوت « اهورامزدای ِ زرتشت »
  با « اهورامزدای  ِ کوروش » 

  ............................................................................492  

  کـسـی مـيـانـديـشـد  که «مُـحـال بـيـنـديـشـد »
  ازانسان ِمُحال جـوُی  ومحال انديش 

 به « انـسـان مُِـحـال»
  مولوی بلخی 



Jg. 7 (2026), Heft 1  21 
 

 ............................................................................497  

 چگونه فرهنگ ، پيدايش می يابد ؟
 .............................................................................509  

 درجستجوی ِ بـُن يا اصـل
 .............................................................................515  

  آنها درجستجوی ِ« بـنُ » بودند 
  تا « ازخود، روشن بشوند » 

  درجستجوی ِ آنچه که
  چشمهارا خورشيد گونه ميکـند 
  خردانسان، سرچشمه روشنائی

 ............................................................................518  

 نامهای گوناگون ِ« بــنُ » 
  يائونه، جامه، هاون،   جام، يان، يام، يون،

  دين، آينه، خان، برم، انـد 
 .............................................................................524  

  شيوه محال سازی معراج درشاهنامه 
 .............................................................................531  

 اين ديو است که جمشيد را به معراج می برد
  نوروز، جشن پروازخردانسان ، با ديو گمراه کننده ، به معراج است 

  درنوروز ، خرد انسان ، همکار ديو ميشود
  تابه معراج برود 

 .............................................................................535  

 آنچه را الهيات زرتشتی ، « محال ساخت »
  ضديت با فرهنگ ايران بود که ميگويد :

  « درهرفردی، بنُ آفرينندهِ کل جهان هست »
 .............................................................................538  

  الهيات زرتشتی انسان را ، بی« بنُ » ساخت



Jg. 7 (2026), Heft 1  22 
 

  پيدايش انسان زمينی ،
  که کمال انديشيدن برای اوآنست که 
  بدی و آزار را ، با خرسندی بپذيرد 

 .............................................................................543  

 اهورامزدا، با « دانائی يا روشنی » ميآفريند 
  وفرهنگ سيمرغی را، که استوار براصل ِ
  « پيدايش همه چيزها ، ازبنُ تاريک »است 
  درتاريخ و اجتماع ، ريشه کن  ميسازد . 
  زرتشت ، انسان وگيتی را، بی بنُ ساخت

  «پيدايش ِانديشهِ محال »
 .............................................................................545  

  .هـــام ــنـابــتـک

 .............................................................................552  
  

****************** 
 

 

 

 

 

 

 



Jg. 7 (2026), Heft 1  23 
 

  

 آزادی 
  کـفُـر و شِـرک  است

  

  دراجتماعی ، امکان پيدايش ورُشـدآزادی هست 

  که اعتقاد به شرک وکفـر داشـته باشنـد  

  

  « بازگشت به بتُ پرستی ، درشکلی نوين )

  ( چند خدائی ، يا دلبستگی به آموزه ها وانديشه های گوناگون)

  

ميرزاحسن شيرازی ، درواقعه تنباکو ، پيش ازوقوع مشروطيت درايران  
، متوجه اين  مسئله شده است ، که « انچه را اسلام و آخوندها » سده ها  
، محال ساخته  اند، و در ذهن مردم ايران ، تبديل به « محال هست »  

  کرده اند ، برغم سده ها تحميق ، تحول پذير است .  

درتلگراف دوم به ناصرالدين شاه مينويسد که با دادن اين امتياز، دراثرآمد 
وشد ايرانيها با خارجيها ، عقايدايرانيان، فاسد ميگردد ، وآنگاه او،  نتيجه  
نميگيرد ، که خلق ايران ، پيروان کانت و هگل و هايدگرو پست مدرنيسم  

خـلـق    گويد که : «و« پوزيتيويسم علمی ...ميشوند ، بلکه با قاطعيت مي
 » ( تاريخ بيداری ايرانيان )   ايـران بـه کـفـر قـديـم بـاز مـيـگـردد
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دوراين  فقط   ، مولوی  و  حافظ  غزليات  درباره  من  گسترده  بررسيهای 
آنها درغزليات خود ، با گستاخی بی نظير، به کفرقديم  محور ميگردد که  

وراه را    و شرک وصنم پرستی در گستره ادبيات وعرفان ، بازگشتند ،
برای « آزادی ، وکثرت راههای جستجوی حقيقت » ، گشودند، چون  

و    ، وکفراست  شرک   ، آزادی  ،  گوهر  دراروپا  را  عصرروشنگری 
. مشروطيت ، تنها برداشتن رونوشت  «عصربازگشت کفـر» ميخوانند  

و تقليد ازغرب نبود ، بلکه اين بـُنـمايه موجود در ژرفای فرهنگ ايران  
و روان ايرانی، بر انگيخته شد ، و  کوتاهی آنان که خود را روشنفکر  

نتوانستند اين کفروشرک را، به گستره   و روشنگر ميخوانند ، اينست که
مشروطيت، شکست خورد ، چون    تفکرات اجتماعی و سياسی بکشانند .

ازگنج آزادی درفرهنگ ايران ، از سرانديشه « وراء کـفـروديـن » ،  
که اسلامی بودن يا زرتشتی بود فرهنگ ايران را رد و طرد ميکند ، از  
انديشه «  اينکه مردمان ميتوانند در جستجوی ِ شاه وخدا ، خودشان  

ايران ، بهره برداری    باهم ، شاه وخدا بشـوند » در ادبيات وغزليات
فرهنگ ايران ، که « جان وخـرد ِ هرانسانی » را ، مـقـدس     نکرد  .

ايمان ها » ست ، فرهنگی ، فراسوی همهِ «  . « جان وخرد    ميداند 
راسوی «  اين ايمانست انسان » ، برهـر  ايمانی ، اولويت  دارد . هم ف

اين   که   ، ايمانست  آن  فراسوی  ايمان ديگری را کفر ميداند » وهم  که 
فـرهـنـگ    ايمان را کفرميداند ». فرهنگ ايران ، چنين گونه کفری هست .

. فرهنگ ايران ، پوست    ايران ، کــفُــر برای همه « ايـمـانـهـا ســت »
  هرايمانی را ازهم ميشکافد ، چون در هيچگونه ايمانی، نميگنجد.

  کافروموءمن مگو، فاسق و محسن مجو

  جمله خراب تو اند ، برهمه افسون بخوان 

  کيست که مست تو نيست ؟ عشوه پرست تو نيست ؟ 
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  مهره دست تو نيست ،  دست کرم  برفشان 

سلسله مقالات من درباره  « غزليات مولوی بلخی » ، که اکنون چهارجلد 
کتاب شده است ( اين بررسيها ، درباره مثنوی اش و فيه مافيه اش نيست  

ردپای ، چون غزليات ، پيشتاز انديشه های فلسفيست ) نشان ميدهد که ،  
فرهنگ سيمرغی ( = يا زنخدائی ايران، دوره کـفـروشرک ايران) در  
غزليات او، بخوبی باقی مانده است . ودر غزليات مولوی بلخی، ميتوان  
فرهنگ سيمرغی را بازسازی کرد . با بهره گيری از غزليات مولوی ،  
دراين آثار، بسياری  از انديشه ها درفرهنگ سيمرغی ، بازسازی شده 

  .   اند

فراموش نبايد کرد که آنچه دراسلام ، « دجـاّل » ناميده ميشود ، همين  
« دژ+ آل » ، آل ِ تجاوزگر است . آلی که در تصوير « دجال » ، زشت  
و زدارکامه ساخته شده است ، همان سيمرغ يا هما يا عنقا ئيست که  
درادبيات ما ، چهره درخشنده ودلربا و تابانش، نگاهداری شده است ،  

درپايان زمان ، باز ميگردد ، و اين همان کفريست که آخوندها ،  که  
هميشه از رستاخيزش ، واهمه داشتند و دارند و خواهند داشت . چون  
اين « هـمُا که افسانه ساخته شده » ، همان دجاليست که اصل کفرناميده  
ميشود ولی « درجان هرايرانی » ، آشيانه دارد ، و فقط بايد جوالی را  

  زور به جان پوشانيده اند، بدرانيم : که به

  گفتم که مارا ، هنگامه بنما     گفت: اينک اما  ، تو درجوالی

  بدران جوال و، سر را برون کن      تا خود ببينی ، کاندروصالی 

  اندر ره جان ، پارا مرنجان    زيرا همائی ، با پرّ وبالی

مولوی    بنيادی  های  انديشه  که  ميشود  داده  نشان   ، ها  پژوهش  دراين 
محيی الدين ) و يا تحت تاءثيرPlotin(  پلوتين  درغزلياتش، تحت تاءثير

بوجود نيامده است ، بلکه زير نفوذ مستقيم ِ فرهنگ سيمرغی در    عربی ،
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زادگاهش ، بلخ بوده است. در کتابی جداگانه ، نفوذ فرهنگ سيمرغی ، 
  » پدرش  راه  ولـد از  .    بهاءالدين  خواهدشد  بررسی  براو،  دراين  » 

بررسيها ، فرهنگ سيمرغی يا زنخدائی ايران ، که « زرتشتيها » به  
شدت آنرا تحريف کرده اند ومسخ ساخته اند و کوبيده اند، درجزئياتش  

  ، گسترده ميشوند .

اساس اين بررسيها ، بيان ِ انديشه های فرهنگ ايران ، در تصاويريست  
که ازاين فرهنگ ، درلابلای متون و واژه ها درگويشها و هزوارشها 
باقی مانده اند ، و من آنهارا با دقت ميکاوم . درآنچه « گويش ها » ناميده  

داشته  ميشوند ، موبدان زرتشتی و دستگاه حاکمه ساسانی ، نفوذ چندانی ن
وتبری   ختنی  و  سغدی  و  پشتو  و  درکردی   ، ها  واژه   ، ازاينرو   . اند 
و.......  ، برعکس متون پهلوی و اوستا ، معانی زنخدائی+سيمرغی را  

  ، دست نخورده نگاه داشته اند .

   ، ناميده شده  انديشی »   ، که« محال  جلد  اين  از  ای   مقاله  درآغاز ِ 
است   شده  آورده  نيز  مولوی  غزل  از  به بخشی  جستار،  تادراين 

،  چرا مولوی، محال ميجويد توضيحش، پرداخته شود ، و گفته شود که  
و ميداند،  محال  خودرا  مولوی   عالِم  چرا  نزد   ،« محال ُجستن   » چرا 

وعامی( تا بـه امـروز) ، ازسوئی خطرناک، وازسوی ديگر، گناه شمرده  
. چرا عالِم وعامی ، نميخواهند کسی دست به آنچه « محال هست   ميشود

  » بزند . چرا دست زدن به آنچه محال هست، گناه است .

  بدين گـنـاه مـرا،.......  « محـال جـوی »  و« مـحالـم »

  قبول می نکند، هـيچ « عـالـمِ »  و « عـامی »

  تـو هـم ،   محال ننوشی و معتقد نشوی 

  مُـريـد عـقـول و اوهـامیبــرو بــرو ،    که 
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  اگر زخـسرو جان ها ، حـلاوتـی يـابـی 

  محال هردو جهـان را، چومـن در آشـامی

محالی را که مولوی درنظر دارد ، آنست که شريعت اسلام ، انسان را  
. انسان و خدا ، يا بطورکلی گيتی و   ازهمگوهری با خدا ، بُريده است

خدا ، دراسلام وساير اديان نوری( يهوديت+ مسيحيت+ اسلام +زرتشتی  
)، دو گوهرو دوجهان جدا ساخته ازهم شده اند ، ورابطه انسان با حقيقت 
، رابطه غيرمستقيم ساخته شده است ، وانسان، حق ندارد و نميتواند با 

  .  بياميزد  « بنُ آفريننده هستی » خدا، يا به سخنی دقيق تر، با 

واژه ِ« محال » ، همريشه با واژه « تحول » است، و به معنای « آنچه  
تحول ناپذيراست » بکار برده ميشود . مولوی ، ميگويد ، نه  ،  چنين 

خدا وانسان ، ميتوانند  چيزی، محال نيست، وميتوان آن را تحول داد ، و  
اسلامی ، محال ميدانند ، من آنرا   عقل. آنچه را با    به هم تحول بيابند 

محال نميدانم ، ودرست من ، چنين گونه محالاتی را ميجويم ، و آنهارا 
  ولو دريايئی فراخ نيز باشند ، مـيآشامم .  

  ،( زرتشتی  دين  نه   ) ايران  فرهنگ  راستای  در  مولوی  انديـشه 
خدا ، بنا بر تصوير  استواربرهمگوهری انسان وخدا( بنُ هستی ) بود .  

فرهنگ زنخدائی ايران ، خوشه ای بزرگ  است  از دانه ها و بذرهای  
. اين دانه ها ، همه باهم فرق دارند . کثرت ، مستقيما از هستی   گوناگون

خدا يا بنُ آفريننده هستی ، فراميجوشد . اين خداست ، که گوناگون ميشود. 
خدا يا بنُ هستی ، تا واحد است ، تاريک وناديدنيست ، ولی در پيدايش ،  

خدای « کثرت و تعدد و گوناگونی و رنگارنگی  و  ... ميگردد .     
، خود را تکان ميداد ، و خود را ميافشاند ، و در هرجانی   خوشه گوهر »

هرانسانی ، يکی از اين بذرها يا تخمهای  وجود خدا ميافتاد . خدا، پخش  و
.    هرانسانی ، حامله به خدا است ( بغ ) ميشود و گيتی به وجود ميآيد .  



Jg. 7 (2026), Heft 1  28 
 

درهرانسانی ، تخم خدا ، کاشته شده است، و خدا وحقيقت وشادی وبزرگی  
  و زيبائی ومهر، مستقيما ازآن ميرويد . 

چون اين خدا ، اصل « گوناگونی و تعددو کثرت » است ، درهرانسانی   
، خدائی ديگر هست . به اندازه جانها و انسانها ، خدا يان هستـند ،  ولی  
همه آنها، ازيک خوشه فروريخته اند، وهرچند همه باهم مختلفند، ولی  

ين ازيک شيره، روئيده اند . اين تصوير آنها از کل جهان هستی بود . ا
هرانسانی را ميشناسد، و به انسان ، همانقدر اصالت   فـرديـتتصوير،  

ميدهد که خدا . اين تصوير، انديشه « خالق ومخلوق » را بکنار مينهد .  
. اين پيآيندها ، انديشه هائی   هرچيزی ، بنُ آفرينندگی را درخودش دارد 

  ند .هستند که ما امروزه ، نياز به آن داريم و ازما ، دريغ ميدار

  . نبودند  هستی  جهان  از  جدا  چيزی   ، ايران  درانسان    خدايان  خدا، 
،immanent . اسلام ، و زرتشتيگری     انبثاقی يا زهشی وجهشی بود

، و عرفان وبويژه مولوی ، پيش ازاسلام ، اين را محال ساخته بودند  
به آنچه اسلام و عقل متداول درجهان اسلام ، « محال هست  ميخواست 

  .   » ولی فقط محال ساخته شده بود ،برگردد  

دراين مقاله محال انديشی ، راستای انديشيدن ، اين نيست که از ديد فلسفی 
بطورکلی تعريف شود که ، چه چيز، بطورکلی  محال ، « هست » ، ويا  
چه چيز، محال نيست . وچه  بطور کلی ، محال ساخته شده است . خود  

» يا « است» درفرهنگ ايران ، به معنای « تخم يا    هـسـتاصطلاح «  
چيزی « هست » ، که «  نطفه در زهدان » است . به عبارت ديگر،  

  . اصل هميشه زاينده و آفريننده » هست 

گرانيگاه بحث درمقاله محال انديشی ( ازجلد چهارم کتاب مولوی بلخی 
و سايه سيمرغ) اين است که اديان نوری ، بويژه يهوديت و مسيحيت و 
در  که   « حقيقت  به  را  انسان  مستقيم  بينش   »  ، زرتشتيگری  و  اسلام 
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چگونه « محال  » طرح ميشد ،    معراج به آسمانگذشته، زير تصوير «  
بازگشت به تـعـدد خدايان، برای ايجاد آزادی دراجتماع ،    .    ساخته اند» 

دارد   قطعی  شدند، ضرورت  آزادی  زودترپذيرای  مسيحی،  اجتماعات   .
 Trinity) سه تا يکتائی(  Mithraismچون مسيحيت از ميترا گرائی (  

، که ازکفر، به آن رسيده    شرک مسيحيتاين     )را به ارث برده است .
  بود ، کود مقوی دموکراسی و آزادی شد .

. دراجتماعی ، امکان پيدايش ورشدآزادی هست   آزادی ، شرک  است 
. وقتی خدايان مختلف دريک   که اعتقاد به شرک ( چند خدائی )  باشد

نيايشگاه ، همديگر را تحمل کردند ، پيروان آن خدايان نيز، همديگر را  
تحمل ميکنند . يهوه و پدرآسمانی و الله ، خدائی را جز خود ، در معبد  
تفاوت چندانی در  کردن،  افکار مختلف  از  پيروی   . پذيرند  نمی  خود، 

آزادی و دموکراسی در آتن هم  گوهر، از پرستش خدايان مختلف ندارد .  
. تئوريهای    ، رابطه تنگاتنگ  با وجود خدايان در يک پانتئون  داشت

نيزبطور   فراموش ميکنند، و هنوز  را  اين   ، پيدايش دموکراسی درآتن 
لت العلل پيدايش دموکراسی درآتن درنميآورند .  همانسان دقيق سر ازع 

هندوستان ، دراثر تعدد خدايان درنيايشگاهشان ، توانستند به آسانی  که  
( نه دراثر حفظ کردن تئوريهای دموکراسی).   به دموکراسی راه يابند

  . ميگذاشتند  را  خدايان  همه  پيکر  نيز،  ايران  زنخدای  اين  معابد  در 
که نخستين مبلغ دين زرتشتی بود ، اين خدايان را بنام « بت»   اسفنديار

بنا برشاهنامه ميشکست ، و نيايشگاهها را با زور ازآنها پاک ميساخت . 
گوهر دين زرتشتی ، بکلی با منشور تسامح کوروش وفرهنگ    ازاين رو

.  عرفان و ادبيات ايران ، به « هخامنشيان واشکانيان ، متفاوت است  
م ايران » ، که بيان واقعيت دادن آزادی باشد ،  بازگشتند  کفرو شرک  قدي

. اين مطلب  درفرهنگ زنخدائی ايران ، به گونه های مختلف بيان ميشد  
. هرانسانی، آبستن به خدائی هست ، وهرانسانی، امکان ِ رابطه مستقيم 
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با خدا و حقيقت دارد . وجود خدايان متعدد در معابد آنها ، فقط بيانگر  
  اين سرانديشه بود.

)   مولوی صنم پرستدرجلد دوم بررسيهايم در باره غرليات مولوی (  
فرهنگ ايران، در دوره سلطه اسلام ، درغزل ، به «  نشان دادم ، که  

صنم پرستی و بت پرستی» ، و به « شرک وکفر» بازگشت . اين يک  
ناديده   بودکه  آزادی  به  دادن  واقعيت  راستای  در  انقلابی  بزرگ  اقدام 

. عرفان و ادبيات ايران ، به « کفرو شرک  قديم ايران »  گرفته ميشود
روشنفکران سترون  که بيان واقعيت دادن آزادی باشد ،  بازگشتند. آنچه  

نتوانستند ، آن بود که اين بازگشت به کفر وشرک درادبيات وشعر را  ما  
  ، در گستره سياست و اجتماع ، امتداد دهند.  

و   واقتصاد  درسياست  آزادی  و  دموکراسی  دارساختن ِ  ريشه  برای  ما 
اجتماع ، نياز به وام کردن از غرب نداريم ، بلکه نياز بدان داريم که اين  
کفر وشرک ادبی و عرفانی را، در پهنای سياست و اقتصاد و اجتماع و  
يا  گرائی  کثرت   » که  دادم  نشان  بررسيها  دراين   . بگسترانيم  حقوق، 

»، چيزی جز عبارت بندی « کفروشرک و چند  Pluralismاليسم  پلور 
  ، اروپا  ادبيات  در  چنانکه    . نيست  روز  زبان  به   « دوره  خدائی 

مينامند .    دوره بازگشت به کفر)     Enlightenmentرا (  روشنگری  
بازگشت به چند خدائی ، محال نيست ، بلکه محال ساخته شده است . 

نوز برانداختن اسلام  ،« محال هست » برای روشنفکران سترون ما، ه
. آنچه را آخوندها، محال ساخته اند ، برای اين نخبگان و پيشتازان، که 
فقط يک مشت افکار ازغرب وام کرده اند، و مرغانی را ميمانند  که 
هرگز تخم نميگذارند، ولی با اين افکار، هميشه قـدُ قـدُ ميکنند، « محال 

اگراز هرايرانی بپرسيم که آيا : شما اعتقاد داريد که برانداختن    هست » .
پاسخ قلبی   اسلام ، محال هست ، يا محال ساخته شده است ؟ واو  بتواند

و  سراسر موضعگيريها  بدهد،  سئوال  اين  به  آشکارا  را  خود  ودرونی 
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در  آنگاه   . شناخت  خواهيد  پاسخ  ازهمين  را،  او  مبارزه  های  شيوه 
  چقدر ازگفتن حقيقت ، گريز ميزندنوشتجاتش وگفتارهايش خواهيد ديد که  

، ومردم را به شوره زار سرگردانی ونوميدی راهبری ميکند . با اين 
  روشنگريها ، هدفش تاريک سازيست .  

ما    ، که  است  نوشته  آن  درباره  کتابی  که  کذائی  روشنفکر  آن  مانند 
دموکراسی و آزادی نداريم ، چون مکان جغراافيائی ايران ، نا مناسب 
است . و تراژدی اينست که اين کتاب سيزده بار چاپ شده است ، وگله  
روشنفکرانی که يکريز، دم ازحقوق بشر و آزادی و جامعه مدنی و ... 

زير اين پرچم درآمده اند . همه مانند او، تن به گريز از ديدن    ميزنند ،  
عــقــل» ، که آشکار يا پنهانی ، سرتعظيم دربرابر  حقيقت داده اند . «  

که   دليلی  درهر   ، ميآورد  فرود  اقتصادی  و  سياسی  و  دينی  قدرتهای 
و   سازيها  تئوری  و  ونکته سنجيها  بافيها  فلسفه   » ودرهمه  ميآورد، 

. درجامعه   يهايش » ، حقيقت را به سودِ قدرت ، ميپوشاندحکمت پرداز 
  ، را  عقلی  چنين  و   ، بالـنـد  می   ، عقلی  گونه  چنين  به   ، همه  که  ای 

هستند که حقيقت ميگويند .     ديوانگان و مستانمعيارتعقل ميدانند ،  تنها  
چنين عقلی ، از ديد فرهنگ ايران ، « اصل دروغ » ، « اصل واژگونه 
سازی و تاريکسازی روشنی » است ،  هرچند خود را ، روشنگر و  

مسئله بنيادی فرهنگ ايران  ، پيکار برضد اين  هادی و راشد  بخواند .  
است که اجتماع    عقل. اين گونه    عقل ها ، برضد اين مفهوم عقل است

نه تنها  مارا ، فاسد و دروغگو و فريبکارو دورو و هوچی ساخته است .  
که برای عبوديتش ، خلق کرد ، عـقـل بود ، بلکه     ، الله ، نخستين چيزی

«  عقل   بنام   ، را  « عقل »  اين   ، دراجتماع  موجود  قدرتهای  همه  
، و ميپرورند و تغذيه ميکنند ،   معياری » ، هر روزه ازنو، خلق ميکنند

تا مردمان را هميشه برسر عقل ، بياورند . آموزشگاهها و پرورشگاهها 
اديان نوری ( يهوديت و مسيحيت و  ، کارخانه « عقل سازی » هستند .  
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  « « عقل  و مخترعان  گان  کنند  خلق  همه   ،  ( زرتشتيگری  و  اسلام 
. هر قدرتی ، عقلی که برای عبوديتش نياز دارد ، خلق و اختراع  هستند  

ميکند . هرقدرتی ، عقلی که برای بقای خودش لازم دارد ، خلق و اختراع  
طغيان راستی و صفا و «    طغيان عرفان در برابر « عقل » ، ميکند .  

پيدايش اصالت انسان » و آزادی و صداقت ودليری انسان ، برضد اين  
خالقان ومخترعان دروغ و دوروئی و تزوير و ريا  و « واژگونه سازی  
مداوم حقيقت به نفع قدرت » بود . اين ، عقل است که « تغيير ِ آنچه را 

مسئله بنيادی آزادی ، « نجات  بايد تغيير بپذيرد » ، محال ميسازد .  
، ازعبوديتّ » ، يا به سخنی بهتر، « نجات  دادن عقل ،  دادن عقل  

  . ازخالقش » ميباشد 

انديشنده و فيلسوفی که بنيادی   خلاصه مقاله محال انديشی ، آنست که 
، بايست آنچه را دراجتماع ، محال شمرده ميشود، و دراجتماع ميانديشد  

همه مردمان ، ايمان به « محال بودن آنها » دارند ، ازسر، تحول پذير  
سازد . بدون چنين گستاخی در انديشيدن ، اميد به رسيدن به آزادی ازبين  
ميرود .  مثلا ، امروزه اغلب کسانيکه درايران خودرا روشنفکرميخوانند  

ب نزديک به تمام سياسمتداران ، وهمچنين دهندگان جايزه و هچنين اغل
  نوبل .... می پندارند که محال هست که اسلام ، برانداخته شود .  

وقتی شما درباره چنين محالی بينديشيد ، ونشان بدهيد که چنين تحولی  
ممکنست، و اجتماع ايران با اتکاء به فرهنگ غنی اش ، توانائی آنرا  
دارد که اسلام را محو سازد ، آنگاه ، فيلسوف يا « انديشنده ای بنيادی  

  » شده ايد .   

ميرزاحسن شيرازی ، درواقعه تنباکو ، پيش ازوقوع مشروطيت ، متوجه   
همين مسئله شده است ، که « انچه را اسلام و آخوندها » سده ها ، محال  
ساخته اند، و در ذهن مردم ايران ، تبديل به « محال هست » کرده اند ،  

ن برغم سده ها تحميق ، تحول پذير است .  درتلگراف دوم به ناصرالدي 
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  ، خارجيها  با  ايرانيها  وشد  آمد  درثر  امتياز،  اين  با  که  مينويسد  شاه 
ما  کذائی  روشنفکران  مانند  او   ، وآنگاه   ، ميگردد  فاسد  عقايدايرانيان، 
پيروان کانت و هگل و هايدگرو پست   ، ايران  نتيجه نميگيرد که خلق 
قاطعيت   با  بلکه   ، مدرنيسم و« پوزيتيويسم علمی مانند شما » ميشوند 

» ( تاريخ   خـلـق ايـران بـه کـفـر قـديـم بـاز مـيـگـردد  يگويد که : «م
بيداری ايرانيان ) .  يعنی « آنچه محال هست » ، و اسلام و آخوندها ،  
« محال ساخته اند »، تحول به کفرقديم ايران می يابد . البته چنين درک  
پس   درايران  کذائی  روشنفکران  همه   ، را  آخوند  يک  غريزی 

  روطيت و درخود مشروطيت نيز ، نداشته اند . ازمش

همين ترس و واهمه از بازگشت ايرانيان به کفرقديمشان ، و جدا شدن  
ازاسلامست ، که امروزه تبديل به کينه توزی شديد رژيم اسلامی ، با  

. چون حکومت اسرائيل ، پيدايش نخستين    حکومت اسرائيل شده است
آخوندها بخوبی ميدانند که   کشورغير اسلامی درآسيای ميانه است ، و 

  ، بشود  ، موفق  اقدام  بـود که  اگراين  ، دومين کشوری خـواهد  ايـران 
  . خـود را ازبـنـد اسارت اسـلام ، آزاد خواهـد ساخت  

فرهنگ اين انديشه « تحول وجنبش » ، بنياد فرهنگ ايران بوده است . 
ايران ، تحول و جنبش را « بـنُ يااصـل » کل جهان هستی وخدايان  

. اين انديشه را ، درتجربه های گوناگون خود ، از طبيعت ،  ميدانست  
باد و ابر و ماه و زايمان و روئيدن و جوشيدن آب ، به عبارت ميآورد . 

» بود . همه  بنُ فرهنگ ايران ، استوار بر مفهوم « درک کل هستی از
جهان هستی و خدايان ، از« بـنُ » ، پيدايش می يافتند و ميروئيدند . اين 

انديشه درک  ، کشف انديشه فوق العاده بزرگی بود . به عبارت ديگر،  
جهان را از يک خالق ، و از راه « خلق کردن با اراده وعلم او » ،  

محتوای چنين بنُی ، جنبش و تحول بود  . آنگاه  وبی معنا ميدانستند  پوچ  
. « بنُ بنُ جهان » که   ، نه ثبوت و سفتی و تغيير ناپذيری و ناگذرائی
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  ، ميشد  ديدنی   ،  « ماه  در«   ، بود  ناديدنی  و  ناگرفتنی  و   ، بود  بهمن 
ونخستين صورت خود را پيدا ميکرد .نخستين پيدايش، در تفکرات آنها  

.  گوهر بهمن ( بنُ بن جهان و خدايان ) ، تحول است، بيان آن بود که  
به عبارت ديگر، بنُ ، بقا نيست ، بلکه حرکت و گشتن و رقصيدن هست  
. بـنُ ، حرکت شاد ( وشتن = گشتن = رقصيدن ) است . شادی وجشن 

  ، بـنُ آفريننده هستی است .

ماه درآسمان ، تنها پديده ای بود که درهرماهی ، تحول می يافت واين  
تحول، شگفت آنهارا بر ميانگيخت . آنها انديشه بنيادی خود را، ازتحول 
وجنبش دربنُ هستی ، دراين پديده در آسمان ، بيان ميکردند . رسيدن به 

رگترين چنين انديشه ای ، ولو ازديد علمی امروزه ما بيراهه ، يکی از بز 
پيش    » از  هميشه   . است  بوده  فلسفه  در  ايران  فرهنگ  های  موفقيت 
فرضهای نادرست» ، انسان ، توانسته است به پيآيندهای بسيارسودمند  
برسد .در واقع ، « دوچيز برابرومساوی » درجهان وجود ندارد ، ولی  
ازاين پيش فرض غلط « برابری » ، علم رياضی بوجود آمده است، و 

ن مکانيک و اختراعات فنی شده است .  نه « نقطه» وجود دارد برپايه آ
، نه خط و نه سطح ، ولی ازاين مفاهيم ، هندسه بوجود آمده است .ازاينکه 
، ازيک نقطه ، فقط يک خط موازی با خط ديگر ميتوان کشيد ، غلط  
است، و همه هندسه های غيراقليدسی آنرا رد ميکنند . ولی برپايه همين  

، که  غلط، ما   انديشه برابری و تساوی  چه سودهائی ميبريم . ازهمان 
بکلی غلط است ، همه نهضت های اجتماعی و سياسی و دينی ، سرچشمه  

همه « تئوريها فطرت انسان » ،  ساختگی وجعلی اند ، ولی  گرفته اند .  
اين   بدون   ، اکنون  که   ، اند  رسيده  بشر  به حقوق   ، تئوريها  ازهمين 

  .  د سرپای خود بايستد تئوريها ، ميتوان

فرهنگ ايران ، درتجربه ای که ازماه و ابروباد داشت ، به انديشه پيدايش 
« صورت  » از « بيصورت» رسيد . به انديشه حرکت وجنبش وتحول 
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دربنُ هرجانی وهرانسانی رسيد .  همين انديشه را زرتشتيگری ، محال 
ساخت . خدا را تبديل به « روشنی هميشه ثابت و تحول ناپذير» کرد .  
همين انديشه ، تبديل به « علم هميشه ثابت و معلومات انبارشده درالله و  

ربنُ  يهوه و پدرآسمانی » گرديد  . فرهنگ ايران دراثر آن انديشه تحول د
» قرار   جستجوی هميشه انسانهرچيزی ، بنياد بينش حقيقت را ، «  

داد. « خداهم درفرهنگ ايران، جوينده بود ، نه انبار کل معلومات » .   
دراثر اين « معلومات هميشه ثابت در الله و يهوه و ... » ، قرآن و تورات 

اين پس  و انجيل به عنوان ، معيار ثابت بينش حقيقت بوجود آمدند . از
دست زدن به اين علم ، محال هست . حالا مولوی ميگويد ، تحول دادن  
چنين تصويری ازخدا و ازانسان، ممکنست . به عبارت ديگر، برانداختن  
اسلام ، محال نيست ، بلکه ممکن است ، چنانچه ميرزا حسن شيرازی  

  آنرا خوب دريافته است . 

از  ( زن و خدا ،  نه  فرهنگ زنخدائیاين به عهده  روشنگران است که 
) ايران را جد بگيرند  . اين سيمرغ ، همان دجاليست ( دُژ +  نخود آئی

آل = سيمرغ خشمگين ) که اسلام ، ازآمدنش هميشه ميترسد .چون ميداند 
که ازسر، اصل تحول را بنُ کل هستی وکل خدايان خواهد ساخت، و  
ميداند که تخم خدايان را ازسر درتن هرانسانی خواهد کاشت . نهضت  

ان وچه درفراسوی ايران ، تنها يک نهضت اجتماعی و زنان ، چه دراير 
سياسی وحقوقی نيست ، بلکه يک تحول فرهنگيست ، همان تحولی ، که 
  محال ساخته شده بوده است ، و اکنون ، آشکار ميشود که محال نيست .  

را که همولايتی    واکنش يک پزشک افغانیدرضمن ، اجازه بدهيد که  
نامه   ! بياورم  دراينجا   ، ميکند  زندگی  ژنو  در  و   ، است  بلخی  مولوی 

  پزشک افغانی : 

« دوست بزرگ و دانشمند بيهمتا و روشندل آزاده آقای جمالی .  ازارسال  
مقاله ( محال انديشی) تان جهانی سپاس .  چراغی به اين روشنی و انسان  
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شدنی به اين آسانی را جز درمقالات شما درجائی ديگر سراغ ندارم .  
روی ديوارهای به ضخامت پنج هزارسال ، پنجره های تازه را بازکردن  
و اصل انسان بودن را به ياد اين موجود دوپای سر به فرمان دادن ، چه 
تعهد بلند و باريشه .   من ازخواندن مقالات شما ، ميشگفم ، ازسر به  

سپاسگذارم  دوست خو  . ميپردازم  ام  به خود خورشيدی  و  ميانديشم  د 
  دانشمند و خود خورشيد . هميشه چشم براه مقالات شما خواهم بود » . 
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   سـيمـرغی   فـرهـنـگ   ســـازی   باز

  

 شــاد بـاش 
  بـه ســيمُـرغ

  

 انسان ، آن چيزی ميشود که می پرسـتـد

معنای پرسـتيدن، درفرهنگ سيمرغی ، شادونيتن 
  است که شادکردن، وشادشدن ازشادکردنست

  انسان ، چـيزی را ميپرسـتـد 

  که ازآن ، پـرسـتاری مـيکـنـد

ما ، انديشه های خود را ميپرسـتيم ، هنگامی که 
  ازخردِ خود، پرستاری کنيم ، تا آزاد، بينديـشـد

ما آزادی را ميپرستيم ، هنگامی که راه آزاد انديشيدن  
  و آزاد گفتن را، به همه بگشائيم
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ما خدا را ميپرستيم ، هنگامی که ازهمه جانها و  
  ازگيتی ، پرستاری کنيم، که پيکريابی خدايـنـد 

  پرستيدن، شادونيتن ، يا جشن عروسی انسان

  با خدا ( سيمرغ ) است

  شادی = جشن عروسی

  شاده = نام سيمرغ

  

« پرستش » درفرهنگ سيمرغی، با « صلوة» درشريعت اسلام، فرق  
دارد . « صلوة » ، بيان عبودت انسان و تعظيم الله ، يا بسخنی ديگر، 
گواهی دادن برآنست که وجود انسان، « گوهری جداگانه » از الله و«  
ناچيزدربرابر» الله است ، وبايد، درهرکاری وهرگفتاری و هرانديشه ای  

اقرار   و  ،  خود،  عبوديت  به  اقرار  در   ، الله  با  خود  غيريت  اين  به  
  درشهادت دادن به عظمت اوکرد . 

ولی « پرستش» درفرهنگ  سيمرغی، برای« پيدايش بنُ جشن ازخود  
انسان ميباشد ،که خداست » . پرستش که« شادونيتن» باشد ، گرفتن  

  جشن عروسی ( شادی) انسان، با خداست.

، دراين عروسی ، بنُ جشن يا نطفه جشن  درروان   سيمرغ ( رام ) 
انسان ميشود . درفرهنگ سيمرغی ،نيايشگاه ،« جشنگاه عروسی خدا 
با انسان » بود. جشن که همان « يسنا» باشد ، سرود نی(موسيقی)  
است. پرستش، برپاکردن جشن عروسی  خدا با گيتی وبا انسان است .  
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. هما،  « ُهما » در زمين، « گنج شادی درهستی هرِانسانی » ميگردد
  گنج عروس ميگردد . 

با   و  باانسان  يا« شاده»  برپاکردن جشن عروسی سيمرغ   ، شادشدن 
  گيتی ست

  

  « شــاده » ، نام سيمرغ 

  يا خـداهست 

خـدا ، « بنُ ِ شادی » در زمين است 
  که دردل هرانسانی کاشته شده است 

  وی ـولـدربلخ ، زادگاه م

  اد ـنـوش يــااد و ـنيايشگاه ِ شـ 

  بود  هما = سيمرغ »ويـا نيايشگاه «  

  

  

  هما يا سيمرغ يا سمندر 

  خود را به شکل تخم ها، به زمين فرو می پاشد

  تا درهرجانی ، در زمين ،« گـنـج نـهـفـتـه» گردد 

  درگويش افتری به « دانه» ، سينه گفته ميشود که سيمرغست
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  چگونه ُهما (که خدای فراموش شده است )

  گنج نهفته، درتن ِ انسان ، ميگردد ؟

  چگونه انسان ، باخـدا، عـروسـی ميکـنـد ؟

  چگونه گيتی ، با خـدا  عروسـی ميکند؟
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   سـيمـرغی   فـرهـنـگ   ســـازی   باز

  

  شادباش ، به معنای « نـثـار» است
  ميکند نـثـار= نـسار هما ، خدائی که خود را 

  ودر نـثـارکردن خود، جـشن عروسی ميگيرد 
  نـسـار= سـايه

  

  

 ارـتـفـگـشـپي

  

  ای هـمُای زيبا، شـاد بـاش
  

  

  ای هما، کز سـايـه ات ،  پـرَ يافت  کوه قاف نيز

  ازسايه تو ای هما، همه چيزها، پروبال پيدا ميکنند 

  ای همای خوش لقای آن جهانی ، شـاد بـاش 
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  شراب، هم چراغی ، هم   حريفی هم ظريفی ، هم 

  هم شاهدويار، هم شمع ونوری ، هم شراب(پديدآرنده گوهر) 

  ، هم نهانی، هم عيانی، شـادبـاش  » جـهـانـی    «هم 

  تو خودت جهان (= گيتی ) ميباشی 

  تـحـفـه هـای آن جهانی ، مـيرسـانی  دمـبـدم 

  شادباش که« نـثـار» باشد، نام  «سيمرغ درخودافشانيش» هست

  ميرسان و ميرسان ، خوش ميرسانی، شـاد بـاش

  » «گـنج  جمله  را  زمين، وی  کرده شاد را  جـهـانای 

  خويشکاری هما ، شاد کردن وجشن ساختن جهانست

  خويشکاری هما ، گنج يا کنزمخفی درهرتنی شدنست 

  بـاش شـاد  ، آسمانی  کای، گويد  ترا :     زمينتا 

  هما درسايه انداختن برزمين،درآنچه زمينی است«گـنـج» ميشود 

  « بهمن وهما » ، « کنزمخفی »، در هرانسانی درگيتی هستند 

  

  » به  «    هـمُا مولوی  تو  که  ميگويد   ، غزل  دراين  .    حـريـفـی»   «
» را متناظروهمسان با « هما، درمعارفش ، «  سلطان ولدپدرمولوی  

جبرئيل ِ اسلامی» ميشمارد ، و همين تصوير را ، پسرش مولوی نيز در  
مولوی، درجبريل اسلامی ، هنوز همان ، هما و سيمرغ  ذهن خود دارد .  

  واسطهِ الله،. اينست که جبريل ، نقش    را می بيند  نای ِ بهو    وای ِ بهيا  
به يک شخص برگزيده را، به مفهوم اسلامی، بازی نميکند ، بلکه  نقش  

، بازی ميکند. ومولوی    هما را که، آميزنده با انسان وجان و گيتی است
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»    جفتی که برای آفريدن، با انسان ميآميزد » را به معنای«  حريف، «  
  بکارميبرد: 

  ، ســير و شاد تــوشاخ گلی ، باغ ، ز

    بــاد»  درين رقص ، حـريـف توهست « 

  ، بنُ ِ «عشق» و«جان»است  وای، سيمرغست. وای به باد ،يا 

  تـو ، چون مريـمـیباد، چو جبريل و 

  عيسی گل روی ، ازاين هردو ، زاد 

  عيسی ، ازهمآغوشی تو با هُما ، ازتو، زاده ميشود 

  رقص شما هردو ،  کليد  بقاست 

  رحمت بسيار ، برين رقص ، باد

 شراب » ، و اينکه خود هما ،    حريفبا درنظرگرفتن اين مفهوم از «  
هما بخودی خودش ،    است  که همه ازان مينوشند ، وهمچنين اينکه خود

است «  جهان  به  تبديل  و  زمين،  در  «    گنج  معنای   ، ميشود  سايه » 
» ، کاملا روشن و مشخص ميگردد روُيِِـش پـرَ ازهمه جانها  ، و انداختن  

  .  

  

چرا مولوی به ُهما ، شاد باش ( تحيت وتهنيت) ميگويد ؟ چرا مولوی  
به پيشوازهما ميشتابد وميخواهد ازسايه هما، نواخته شود ، تا خودش،  
  ، انسانهارا   ، انداختن  درسايه  چراهما  ؟  شود  وهما  درآورد،  پروبال 
ازخود آبستن ميکند ، وهمه، جوجه های هما ميشوند و پـر اورا می  

  ؟   يـابـنـد
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  داستان سيـمـرُغ و زال

  يا « فلسفهِ زندگی ِانـسـان » 
  

داستان سيمرغ و زال درشاهنامه ، افسانه ای خام برای کودکان نيست  
شاهنامه،    . هست   « هرانسانی  زندگی ِ  بنيادی  فلسفه ِ  بلکه«   ،
سرودهائيست که گرد ِ « پيکريابی  سيمرغ، خدای ايران ، در پهلوانان  

شاهنامه ،   وضد پهلوانان » ميچرخد ، و وارونه آنچه پنداشته ميشود،
کتابيست کاملا «   و   ،  ( نام ويژه سيمرغ است   ، ( شاه  نامه سيمرغ 

  ديـنـی » .  

فقط « مفهوم دين» در فرهنگ سيمرغی ، صد و هشتاد درجه ، با «  
مفهوم دين در اديان ابراهيمی و زرتشتی » فرق دارد . اين دين ، پديده  
  ، گيتی  و  خدا  يا   ، ووجود اِنسان  خدا  وجود  ميان  را   « واسطه   »
نميشناسد . سيمرغ يا هما .. خودش را که « خوشه همه جانها »هست  

ودش ، گنجی نهفته درزمين ( = تن ) هرانسانی ميگردد ، ميافشاند، وخ
. دراين دين ، خدا ، خودش ، به گيتی  وانسان ، « تحول می يـابـد» ، 
خدا ، گيتی و انسان « ميشود » .  خود ِ خدا ، تبديل به گنج نهفته، در  
وجود هرانسانی ميگرد . خود خدا ، « گنج عروس »، درتن انسان  

 ميگردد .  
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  معنای« جــان » درفرهنگ ايران
 

جان ، دراصل ، « گـيـان » ميباشد ، که هم به معنای « آشيانه سيمرغ 
» ، و هم به معنای « آبگـيـر» است . « گـی » که پيشوند « گی+ 
يان= جان » ميباشد ، بنا بر فرهنگ معين ،  نام مرغ ابلقی است که  
پرش را برسر پيکانها ميزنند ، واين سيمرغ ( باز= وای) است ، و«  

عنای تالاب و استخرآب نيزهست . جان ، درفرهنگ ايران،  گی » ،به م
دوچهره و برآيند دارد ، يکی « شيرابه ومان وشيرهِ وجود » است ، و  
ديگری، « اصل جنبش و اصل عشق » است، که به شکل « باد وابر»  
نمودارميشود . سيمرغ ، درست همين باد و ابرسياهست که ميبارد، و  

( آب)، وهم مرغ چهارپرضمير     در خنب تن ، هم شيره وجود  انسان 
 - 1ميشود . « گی » که پيشوند جـان (= گيان) ميباشد ، درشکلهای  

  ( ، ژيو  ( ژيان  باقی   -2ژی  ايرانی  گوناگون  درزبانهای  ( جيو)  جی 
مانده است . نام اصفهان يا بخشی ازاصفهان، « جی » بوده است . 

باقيمانده است که  معنای اصلی « جی = گی = ژی » در گويش دوانی  
مارا به مفهوم « جان »  درفرهنگ ايران راهنمائی ميکند . درگويش  

   » ، به معنای « يوغ ، هنگام خيش کردن » است .  jiدوانی « جی  
يوغ ( يوگا در سانسکريت ) مانند ِ سنگ وسيم.... ، اصطلاحی  ، برای 

  بيان « بنُ عشق در آفرينش زمان وجهان و انسان» ميباشد.  

پس جان ( گيان = ژيان = جيان ) ، به معنای « خانه همآغوشی سيمرغ 
وبهرام ، يا بنُ پيدايش جهان وزمان و انسان » ، يا همان « آباديان =  
خانه آباد، بيت معمور » در بندهش وگرشاسپ نامه اسدی توسی  است 
. پس « جـان= گـيـان » ، بنُ آفريننده زمان و جهان و انسان است .  

تن مفهوم « جان »  در غزليات مولوی و ساير عرفاء ايران ،   درياف
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نياز به شناخت اين معنا دارد . « جان » ، اصليست که خودش ، خودش  
را می بيند ، ازخودش درجوش است. خودش را ميپرستد . خودش به  
خودش ، عشق ميورزد ( بنُ عشق ومهر) است . گستره ِ اين معانی  

  ژرف ، در غزل مولوی ، باز تاب شده است که : 

  جان ، آب لطيف ديده خودرا    

  درخويش، دوچشم را گشاده  

  ازخود، شيرين ، چنانک شکّر    

  وزخويش به جوش، همچوباده 

  خلقان بنهاده چشم درجان      

  جان، چشم به خويش ، درنهاده 

  خود را ،    هم خويش، سجده کرده 

  بی سـاجـد و مـسـجـد و سـجـاده 

  هم برلب خويش، بوسه داده     

  کای شادی جان و، جان شاده  

  هرچيز، زهمدگر بزايد     

  ای جان ، تو زهيچکس، نزاده

« دين» ، بينشی هست که ازهمين گنج نهفته درزهدان، يا آبگاه وجود  
هرانسانی ، پيدايش می يابد . اين « اصل ازخود شيرين » ، « ازخود  
درجوش » ، « بيننده درخود» ، « آنکه ساجد ومسجود خود و مسجد  
  ، ، انکه خود، عاشق وخود، معشوق خوداست  و کعبه خود » است 

جان ِشاده ( جان سيمرغ ) است ، و آنکه «    آنکه « شادی جان » و 
خود زا= خود آفرين » هست، و درخود آفرينی ، فقط خود را تحول  
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ميدهد، جان انسان هست . شناختن مفاهيم جان وجانان و « جان جان  
» در غزليات مولوی با دانستن اين مفهوم « جان » درفرهنگ ايران ،  
ممکن و مقدوراست . اين جان، يا «اصل خود زا و خودجوش» ، همان   
به   ،تا  درميآورد  پر  و   ، ميشود  پرورده  انسان  درتن  که  هماست  تخم 

ا هما برود . خدا (= سيمرغ = يوغ = سين = عشق معراج و وصال ب 
  ) ، مجموعه همه خدايان (= مرغان ) است .  

  تو مرغ چهارپری ، تا برآسمان پـر ّ ی 

  تو ازکجا و ،  ره بـام و نـردبان  زکـجـا

تو نياز به رفتن به آسمان از راه بام و با نردبان ( واسطه و انبياء )  
آسمان   به  ضميرت،  مرغ  بالهای  با  مستقيما   ، ميتوانی  تو   . نداری 

  پروازکنی وبا خدا، بياميزی .  

  ازآن پری که ازو يافتی  ، بکن پرواز 

  هزارساله ره ، اندر پرت ، نباشد دور

نيروهای ضمير،يا« فـطرت انسان» درفرهنگ  ايران ، چهارتا هستند،   
که همان « پـرَهای هما » ميباشند . « فـطـرت »، يا « بـنُ انسان » ،  
با همائيست که   آمد وشد، وآميزش  يا فروهريست که هميشه در  هما 
خوشه   ، حقيقت  خدايانست.  خوشه   ، خدا  هاست.  هما  همه  مجموعه 

فطر  . است  فطرت  حقايق  برضد  بکلی   ، ايران  درفرهنگ   ، انسان  ت 
انسان در قرآن است . هما درسايه انداختن ، تحول به « هما در فطرت  
هرانسانی » می يابد . هما ، مرغ چهارپر، در ضمير هرانسانی، ويا «  

  فطرت هرانسانی » ميگردد . 

درواقع ، دين ، زادن هما ( خدای مهر) يا خدا ئيست که هرانسانی بدان   
آبستن است ، ونام خود اين خدا ، دين = دی = دای = دايه = ديو است  
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. با آمدن اديان نوری( يهوديت ، مسيحيت ، اسلام ، زرتشتيگری ) ،  
انسان ازاين بنُ ِ زاينده خود ، دورافکنده و تبعيد ميشود ، وبه اصطلاح  
  « هبوط   »  ، ن  اديـا  اين  را  آنچه    . ميکند  هبوط   ، ابراهيمی  اديان 

  ميخوانند، چيزی جز « کــَندن بنُ خدا ، از وجود انسان » ، نيست .  

ماهستيم که درجامعـه ، بنام داشتن ِ نقصی وکمبودی و گناهی ، ازبـُن  
خود، گسسته و دور افکنده شده ايم . ما ئـيم که پر و بال همای ضميرمان  
را ، قيچی ميکنند، تا نتوانيم به آشيانه امان ، نزد دايه امان، سيمرغ  

و آنکه   بازگرديم( سلب حق وتوانائی رفتن به معراج ازهمه انسانها ) ،
مارا باز، به آشيانه خود می برد ، خود ِ سيمرغست ، تا مارا باز، با «  
فطرت سيمرغيمان » ، آشنا کند ، تا باز، جفت سيمرغ بشويم ، تا باز  
به ما ، پـرتازه ای از خود  بدهد ، تا باز، بينش ما ،  جام گيتی نما بشود  

    ، که دريک آن ، گرد گيتی را می پيمايد .  

، درهنگام فرودآمدن به گيتی، پـرخود را نميدهد،   زالسيمرغ ، تنها به  
ميکند ، به  نـثـار  بلکه به هرانسانی درفرود آمدن به گيتی ، پـرخود را  

سخنی ديگر، پرخود را دراو، و ازاو ميروياند. سيمرغ ، يا جانان، «  
خوشه همه جانها » است ، و شيوه آفريدن و دادن او ، شيوه الله ، نيست،  
که هرچيز ی را فقط به امانت  ميدهد، تا وقتی خواست ، پس بگيرد . 

، در دهش و در  الله ، نميتواند « خود را نثارکند ». ولی سيمرغ يا هما  
آفرينش ، چيزی جز گوهر هستی ِخودش را ندارد، که بيافشاند و بپاشد .  

، همان    سايه انداختن هما .  « نـثـار» ، افشاندن گوهر ِخود هما هست
کردن هما ميباشد .  هرچند که « نثار» و   نسـار= سايه)خود را نثار(=  

« نسار» ، به نظر، دو واژه بيگانه ازهم ميآيند ، ولی يک واژه اند. ياد 
ياد کردن از سايه هما ، ياد  کردن ازهما و سيمرغ و عنقا و سمندر، يا  

، که بی آن، نميتواند زندگی کردن ازفطرت و بنُ گمشده خود انسان است  
، ديگر نميشد آشکارا ، يادی از « خرّم    خـرّمـديــنـانکند . با سرکوبی  
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» ، وازاين خدائی کرد که جفت هرانسانی ، وبنُ هرانسانی است . ولی 
اين خدا، نامهای فراوان داشت که ايرانيان ميشناختند، وعربها ازآن بيخبر 
بودند . خرّم ، که « خور+ رم » ميباشد ، به معنای « خونابه و شيرابه 

« عشق    نی » است. « شيرابه گياهان و ميوه ها و باده » ، برترين نماد
»   خدا ، همين « شيره و لباب در درخت کل هستیو آميزش » بود، و  

شمرده ميشد . انسان ، تخميست که از خدا ، که آب ( آپه = آوه ، باده )  
پديدارميشود . بينش حقيقت ، پيدايش گوهر   است ، ميرويد و گوهرش 

  خود انسان است ، که بدان ، راستی گفته ميشد .

  مرا چو مست کنی ، زين شجر، برآرم  سر

  بخنده ، دل بنمايم  به خلق ، همچو  انار

ولی « هما» نيز ، که « هوم+ مايه » باشد ، به معنای « آب نی » است  
. هنوز ُکردها به خدا ، « هوما » ميگويند . اين شيره ويا مان ويا ژد ،  
که « جان جهان » شمرده ميشد ، در« خرابه و خرابات » هم بود .  
جستن گنج درخرابه و درويرانه ، همان جستن فطرت خدائی خود بود .  

نه ،  « وير+ يانه » ميباشد . ويرانه ، جائيست که « وير» هست . ويرا 
 =) قنات  و  آب  چاه   . است   ( آب  جوشش  محل   ) آب  چاه   ، وير»   »
فرهنگ) ، که زهشگاه آب است ، اينهمانی با سيمرغ داشتند . به همين  
علت معنای ديگر« وير» ، فکر است ، چون روشنی ، ويژگی آب شمرده 

که درخت وجود انسان ، بارورميشود و روشن ميگردد ميشد. ازاين آبست  
و بينش ، پيدايش می يابد . همچنين « ويره » به « عشقه يا پيچه که سن 
= سيمرغ نيزناميده ميشود » گفته ميشود .  در سجستانی ( واژه نامه 
خمک ) ، ويره به معنای ميل و اشتياق و هوس وعشق است . پس «  

معنای « خانه عشق و وصل و خانه سيمرغ  ويرانه = وير+ يانه » به  
» نيزهست . ولی« وير» در پهلوی به معنای « برق يا آذرخش يا افروزه  
» است .  درسغدی بنا برابوريحان به ارتا فرورد ( سيمرغ ) ، « فروز» 
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ميگفتن که همان « افروزه » ميباشد . همچنين نام بهمن وهما( عنقا) ، 
و  برق  به  درتبری   .  ( قاطع  برهان   ) است  افروز  آتش  يا  فروز  آتش 
آذرخش « الب = البه » گفته ميشود که « ال + به » يا سيمرغ ميباشد 
. پس « برق يا آذرخش يا درخش يا آذرگشنسپ » ، که درالهی نامه 

سياه » شده است ، نام خود سيمرغست ، که بن جهان (    عطار « برخ
بهمن وهما ) باشد . اينکه گنج درويرانه ، وير+ يانه است ، به معنای  
با هم   برق وابر  آفريننده هستی ( بهمن وهما ) است .  آنست که دربنُ 
سنگند( جفت ، ودروصالند ) وباهم ميخندند و ازشادی ميگريند، وايثارگر  

  آب ميشوند .

انسان ، نياز به گرفتن بينش وعشق ازکسی ندارد . بينش، پيآيند آميزش   
  خدا (= آب ) با انسان (= تخم ) است .  

با نوشيدن آب ، گياه ، ميرويد و روشن ميشود . با نوشيدن باده(= بگمز=  
خدای ماه ) ، تخم انسان ميرويد و حقيقتش ، پديدارميشود . اين بود که  
گنج ، در ويرانه ، يا درخرابه و خرابات بود . انسان درخرابه ( خرابات  

غ + مز= ) ، باده مينوشد تا گوهرش ، پديدارشود . باده ، که بگمز( ب
  خدای ماه = سيمرغ )باشد ، خود خداست.

، که  «  خرابه«   آوه»  وافشره ِ   خور+  به معنای « خونابه  باشد،   «
سيمرغ يا خدا » است . « خر» معنای « نی » هم دارد. خرخره که به  
گلو ( گرو= نی ) ميگويند ، همين واژه « خر» است . « آوه » يا « آپه  
» ، نام سيمرغ است .« مهراب= محراب » که مهرابه باشد ، به معنای  

، « گلچهره »  بود . گلچهره   «عشق سيمرغ » است . نام ديگرسيمرغ
، به معنای آنست که ذاتش وگوهرش ، گل است . هميشه شکفته و هميشه  

  خندانست . 

  خواجوی کرمانی ميگويد :
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  شاهی   اورنگخواجو چه خواهی ، 

  » خـور آئـيـن خود را ، بنگر، «  گلچهـر

« خور آئين » ، همان معنای « خرّم دين » را دارد، که خواجو، ازگفتن  
آشکارش درآن زمان ، ميپرهيزيد . « خور» ، معنای « خونابه = شيرابه  
» دارد، و درکردی به درخت سپيدار( سپنتا + دار= درخت سپنتا ) هم، 

  خور، گفته ميشود . همچنين خواجو ميگويد :

  ( = بهرام )  اورنگشمسه چين نيست درتصور 

  » خـور آئـيـن، ماهروی « گلچهـر جز رخ

ديگراين خدا ،   . خدا، گل    گل کامکارنام  ، گل است  . خدا  بوده است 
. گل ، معنای خوشه را هم دارد  همه گلها ، پيکريابی خدايانند  ميشود .  

.خدا ، خوشه گندم و جو و انگوروخرما و ...  ذات خدا ، خوشه  است. 
  . حقايق  است  خوشه   ، حقيقت   . گوناگونست  خدايان ِ  خوشه   ، خدا 

است هست  .  رنگارنگ  حقايق  خوشه  که  هست  حقيقت   ، .  جائی 
درنيايشگاه سيمرغيان، همه خدايان ، جمع بودند . زمان ، حلقه های به 
هم پيوسته خدايان است. جائی خدا هست که خوشه خدايان هست .سيمرغ 
.اين ُهما ويا سيمرغ و خرّم   ) ، خوشه همه مرغانست   ارتا فرورد   )

لچهره » ويا « سلمی » ، خود را تحول وفرّخ ويا« خورآوه» و يا« گ
هما يا خدا ، بنُ وفطرت انسان ، «  به بنُ و فطرت انسان داده است.  

يافتن وجنبيدن و گشته » است . خدا ، اصل گشتن و گرديدن و تحوّل 
 » برای   « بنُ  جستجوی  بر«  استوار   ، ايران  فرهنگ   . است  نوشدن 

مسئله بنيادی ِ اجتماع  ، دادن  ِ  پيدايش از بنُ خود = راستی » است .  
آزادی برای رويش همه بنُ های گوناگون است ، نه تحميل يک حقيقت  

. جائی حقيقت هست که خوشه  بنام « وحدت کلمه و ايمان » به همه  
  حقايق هست .جائی خدا هست که خوشه خدايان هست .  
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حکومتهای   وسپس   ، ساسانی  زرتشتی  حکومت  سرکوبيهای  همه  با 
اسلامی ، درد و شوق و کشش برای جستن و يافتن ِ اين بنُ انسانی خود  
، ازياد نرفت . آنچه « کفروضلالت وشرک » شمرده ميشد، و دچار  
اين جهانی و آن جهانی ميگرديد ، همان بنُ يا فطرت همائی يا  عذاب 

« فرهنگ » ، يا « چشمه زاينده ازانسان» است    سيمرغی انسانست ، که
  . ای انسان :

  تو ز خاک سر برآور،  که  درخت سربلندی

  تو بپر به قاف قربت ، که شريفتر همايی

اين خدائی که تحول به بنُ وفطرت هر انسانی می يابد ، وقتی درسينه  
يک انسان درآمد ، آنگاهست که خداميشود ، آنگاهست که طورسينا ميشود  
آنگاهست که نورو چراغ و  انسان درآمد ،  . وقتی به خانه وجود يک 
شمع ميشود ، وقتی به مجلسی درآمد ، آنگاهست که ، شراب ميشود، و  

ائيش ، همه را مست عشق ميکند، ونياز به ايمان آوردن کسی  ديدن زيب
به خود ندارد . او آبی ميشود که وقتی جذب گياه وجود يک انسان شد،  
او را ميروياند و به طرب در ميآورد . شاهيست که آنگاه شاهست که 
ازهرانسانی ، گدائی کند ، و اين گدائی را بجائی برساند که آن انسان ،  

  بکند . احساس شاهی 

  چو به سينه ای درآئی صفت خدای داری، 

  لمعان طور سينا ، تو  زسينه وانمائی 

  چو به خانه شب درآئیصفت چراغ داری ، 

  همه خانه ، نورگيرد ، ز فروغ و روشنائی 

  به مجلسی که باشیصفت شراب داری ، تو 

  دو هزار شور و فتنه ، فکنی زخوش  لقائی
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  چو طرب ، رميده باشد ، چوهوس ، پريده باشد 

  تو، خوش کنی  سقائی چو گياه وگل برويد ، چو  

  چه عجب اگر گدائی ، زشهی عطا بجويد ؟

  عجب اينکه پادشاهی ، زگدا ، کند گدائی

  و عجب تر آنکه آن شه ، به نياز رفت چندان

  که گدا غلط درافتد ، که مراست پادشاهی

فرهنگ ايران ، استوار برتصوير همائی بود که سايه اش، همه را تحول 
به هما ميداد. خدائی ، که آنگاه به خدائی ميرسيد، که همه را به خدا يان 
، تحول داده باشد . خدای ايران ، هنگامی خدا ميشد که همه خدايان وگيتی 

قايق پيدايش و انسان ، به وجود آمده باشند . وقتی حقيقت ميشد که خوشه ح 
يافته باشد . هنگامی تخم ِ خدا ، خدا ميشود، که همه  خدا شده باشند . تا  
همه جهان ، خدايان نشده باشند ، خدا، خدا نميشود . خدا ی ايران همائی  

  است که تا همه را ، هما نکرده باشد ، خود ، همائی نمی يابد .

  تو چنان همائی ای جان ، که بزير سايه تو

  به کف آورند زاغان ، همه  خلقت  همائی
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  سـيمـرغی   فـرهـنـگ   ســـازی   باز

 

  چرا هُـما ، هم آنجهانی و آسمانی است،  

  وهم،  اين  جهان است ؟

  

  سايه افکندن ، ايثارکردن ِخود است
  نام ِ « هـوشنگ »  

  که همان بهمن (= بنُ آفريننده هستی) ميـباشد

  « ايـثـار بـخـش » است 

  هوشنگِ آذرفـروز 

  «ايثاربخش » ، همان « آذرفروز» است 

  (اثـرَ)= ا يـثـار atharآذر
  بهمن وهما ، «آذرفروز» ، يا « بخشنده ايثارند» 

  بـنُ آفريننده ِ جهان و خـدايـان ، ايـثـار است

  ايـثـار، سـاخـتـن ِجـشـن  
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  برای همه مردمان، بدون تبعيضست

  زيبائی ، بهاريست که  ايثار ميکند

  بنُ آفريننده هستی، « ايـثار» است 
  

 همچون بهار، سوی درختان خشک ما

 ن ، به  ايثار آمدهـسحТ  ِ آن نوبهار

 ، ولی در  اثـر  نگرپنهان بود ، بهار

 زوباغ ، زنده  گشته و در کار آمده

« بهار» که « نای ِ به » است ، 
 درايـثـار

 « جشن» برای همه زندگان، برپا ميکند

 ايـثـار، آفريننده جـشـن برای هـمـه

  

  ای هما، کز سـايـه ات ،  پـرَ يافت  کوه قاف نيز

  ای همای خوش لقای آن جهانی ، شـاد بـاش 
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ای همای خوش لقا و زيبا ، شادباش ، که سايه تو، و زيبائی تو، بهاريست  
، که همه هستان ، ازآن ، زنده ميشوند، و پروبال ترا می يابند، تا بتوانند 

  پروازکنند.

درفرهنگ ايران ، خدا ، بنُ ِايثارو نـثاراست. خدا، چيزی جز « تخـمه  
. او، وجوديست که« هستی خودش» را ميپراکند و می    ايثار» نيست

درهمه ذراتش ، اين « اصل خود پراکنی وخود افشانی يا ايثار»  پاشد و  
. او« از ديگران برای ايمان به خود ، ايثارنميخواهد .  « ايثار»   هست

، هميشه با « اصل غنا و بسياری ولبريزی » کار دارد . وجودی که در  
  درونش نميگنجد و هميشه ميآفريند ، خود را ميافشاند .

  همی گويم  دلا بس کن ، دلم گويد جواب من

  ، چرا زا ايثـار بگريزم ؟  من درکان زر غـرقـمکه 

  »  ، و سرشاریدرسُـغدی  و    پـرُی  پارسائی  و  نيکوکاری  گوهر   ،  «
) که به معنای   purnفضيلت ، شمرده ميشود . چنانکه از واژه  پورن (  

و   فضيلت  و  پارسائی  و  نيکوکاری  اصطلاحات«   ، سرشاروپراست 
به معنای     purnyaan-kaareاحسان » ، ساخته ميشود .  پرُنيان کاره

نيکوکار و پارساو جوانمرد ست . به مهمان سرا ، خانهِ پـرُی وسرشاری 
همان واژه « برُنا»  درفارسی است ، که معنای «  purn گفته ميشود .

و  سرشاری   ، وجوانمردی  جوانی  نشان  است.  خودگرفته  به   « جوان 
البته جوانمردی» با « مردی و نرينگی» کار ندارد ،  لبريزی است . 

، دراصل ، «مه ر+ دی » و يا    بلکه پسوند « مردی » درجوانمردی 
درکردی « مه ر+ دايتی » بوده است ، و ازپسوند « دی = دايه تی » 
ديده ميشود ، که با « مادر» و « زنخدا خرّم = سيمرغ= ارتا = راد »  

هرکاری« نيک » است که از«سرشاری هستی وغنای کار داشته است .  
. کاری ، نيکو شمرده نميشود که دراطاعت     بنُ انسان » ، تراويده باشد ِ
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لبريزی   از سرشاری و  انسان  . کاری که  وآن کرده شود  اوامراين  از 
هستی اش ميکند ، نيک است. اين همان انديشه ايست که درشعرفردوسی 

  بازتابيده شده است .

  ز« نيرو » بود مرد را ، راستی 

  زسستی ، کژی آيد و کاستی 

کسی نيرومند است که هستيش ، سرشارولبريز دارد . اينست که مولوی  
ميگويد که حاتم دراثرسخايش  ، برغم آنکه  کافر بود ، رستگارشد، و  

  نيازبه ايمان نداشت . 

  جان دوستی   ايثارکنامروز دستی برگشا ، 

  با کفر، حاتم ، رَ ست ، چون ، بـدُ درسخا ، آويخته 

« آنچه از بنُ سرشارو غنای گوهرخود » ، کرده شود ، اصل نيکی است  
، و نياز به ايمان و اطاعت از احکام مذهبی ندارد . و آنچه از کمبود 

مسئله بنيادی  هستی کرده  ميشود ، ولو دراطاعت کرده شود ، بد است .  
اخلاق وارزش های اخلاقی دراجتماع  ، جُستن ويافتن اين غنای درونی  

  .  يا « گنج نهفته درخود » است

  چون کمالات فانی ، هستشان اين امانی

  که بهردم نمايند ، لطف و ايثـارديگر 

  چون خدا اين جهان را ، کرد چون گنج ، پيدا

  هرسری پر زسودا ، دارد اظهار ديگر 

  هرکجا خوش نگاری ، روز وشب بيقراری 

  جويد او ُحسن خود را ، نو خريدار ديگر 
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خدا ( = ارتا ی خوشه = ارديبهشت ) ، تخم يا بنُ  درفرهنگ ايران ،  
هستی ميگردد ، و درهمه ذرات   خوشه وخرمن، که    غنا وسرشاری است

و تخمها و جانها و انسانها ، گنج نهفته( غنا ولبريزی وسرشاری ) ميشود 
» هستند، بنُ غـنـا . « بهمن وهما » ، در بنُ هستی انسان ، بيان اين « 

اند . همه  افشانده  بنُ همه هستان ، خودرا  که خود را ميپاشند ، و در 
با مهمانش،   او،   ، اوشد  ، مهمان  ، و هرکسی  او هستند  ، مهان  جهان 

، بگونه ای که مهمان «خودش را ، ازخدا نميتواند جدا کند » .   ميآميزد 
و بدينسان ، انسان هم « اصل مهمانی ِجهان= اصل ايثار= اصل جشن  

  نی » ميگرد .آفري

  هردو جهان ، مهمان تو ، بنشسته گرد خوان تو

  با ميهمان آميختیصد گونه نعمت ريختی ، 

  خود را نميداند  زتـو آميختی چندانک او ، 

  تو ، با تن ، چو جان ، آميختی آری کجا داند ؟    چو

اين اصل مهانی ، و آميختن خود با مهمان ، ازيک هستی به هستی ديگر، 
چيزی « هست » ، که دست به دست ميرود ، ازاين رو ، بدين شيوه ،  

« خود افشان= اصل ايثار= آذرفروز »  است ، و ازخود افشانی اش ،  
. شادکردن ديگری ، آنگاه نيک است که انسان ، ازکردنش   شاد ميشود

، شاد بشود . شادی، با « غنای خود افشانی ، با نيروئی که هميشه درخود 
درتصاوير   عرفان  در  سپس   ، انديشه  اين   . دارد  کار   ،  « ناگنجاست 

  گوناگون ، بازتابيده ميشود . 
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 کلّ ِ جهان ، دريک فـرد است 

  هرانسانی، اصل معنا وغايتست 
  

.    در هرجزئی و در هر فردی ، « کل » هست اين انديشه ، ميگويد که :  
هر جزئی و فردی ، به خودی خودش ، اصل معنا وغايت است  بدينسان 

» ، برای    ابزار ووسيله. هيچ انسانی وجانی را نميتوان به کردار «  
، يا برای بقای ِ « کلـیّ ، مانند ِ اجتماع ، يا امت ،   غايتی »رسيدن به«  

يا ملت يا حزب يا طبقه.... »، بکار برد وقربانی کرد . اين انديشه ميگويد 
درهر « ديدی» ،ودر« نخستين  که درهر« ُخردی » ، بزرگی هست .  

هست بينش  ، ُکل   « کل    لقيه  آفتابی(=   ، وآذرخشی  ای  ذره  درهر   .
. در هر  ای ، دريا وسرچشمه هست  ) هست .  درهرقطره  روشنائی 

رّ= کاريز= چشمه= کان= معدن= گنج = سقراضه ای و ذره ای ، «  
» هست . فقط هر ذره ای و هر قطره ای و هر فردی و هر    فرهنگ

  بجويدديدی ....، بايد  اين کل ، اين کان و سرچشمه و دريا را درخود،   
  و بيرون آورد . 

که   فرهنگ  اينست  بنيادی  ، مسئله  آزمايش»  و  وپژوهش  « جستجو 
. هرانسانی بايد به « هفت خوان ِخود آزمائی » برود    سيمرغی ميگردد

، تا به « حقيقت » ، تا به « کان وفرهنگ وخدا وسرشاری وگنج نهفته  
جستجو » بـرسد ، و تا«  پرهايش برای پرواز به معراج بينش » برويد .  

  .  ، رقصيدن بسوی بُن هست

  » کانی  ای قراضه ، کز اصل اصل ،       «  رقصان شو

  جويای هرچه هستی ،  ميدان که  عين  آنی
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  در سايه های عشقت ، ای خوش همای عرشی 

  هرلحظه ، باز جان ها ، تا عرش بر پريـده 

تو ُکل وکان وچشمه ودريا وسرچشمه روشنائی ( آفتاب وماه وهما ) را  
، درجستجو ، همين  که درخودت هست، ميجوئی، ودرست   تو خودت 

کان وسرچشمه و اصل و« معيار واندازه » وهما  ، ميشوی  . به خُردی 
وناچيزی وفقر و نـقـص وکمبودِ  خودت درظاهر،  نگاه مکن . به اينکه  
ای   ذره  و  ، ُخـردی  اينکه  به   ، نگاه مکن  داری،  پـرَ نِاچيز  يک  فقط 

بزرگی است . درون    وضعيفی ، نگاه مکن . درون  اين ُخردی ، گنج
  اين ذره ، آفتابست .  

  روزی کنارگيری ، ای  ذره ، آفتابی 

  سر بر برش  نهاده ،   اين  نکته را بدانی

  پيش آردت شرابی ، کای ذره ، درکش  اين را 

  خوردی و محو گشتی ،  در آفتابِ  جانی

  شد ، ذره ،  آفتابی ، ازخوردن شرابی 

  در دولت تجلی ، از طعن  « لن ترانی »

اينکه الله يا يهوه، به موسی گفت: مرا هرگز نخواهی ديد ( لن ترانی، 
درقرآن ) ، به آن طعنه بزن .ازنوشيدن شرابی ، تخم هستی ا ت ميرويد  
، و آن کان و آفتاب و اصل نهفته درتو ، آن گنج نا گنجا درتو ، « آنچه  

يافشاند  درتو، فنزونتر از کيهانست » ، از تو، فرا می بالد، و آتش فرو م 
. تو خودت ، پنهان از ديد واقعيت بين ِ خودت ، ُبـت و صنم و مسجود  

  و معشوق و جان جان هستی 

  پــَری هر روز بامداد ،  درآيد يکی  
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  بيرون کشد مرا ،  که زمن ، جان کجا بری ؟ 

  گر عاشقی ،          نيابی ، مانند من ،  بــُتـی 

  ورتاجری ،         کجاست چومن ،  « گرم ، مشتری » ؟

  » ، منم حقيقت معروف جانور عارفی ،         « 

  چنان شوی ازمـن ، که « بـر پـری » ورکاهلی ، 

ازخواب   ، سر  است که هربامداد  پری  ، همان  نهفته  گنج  و  اين اصل 
فکر   به  امروز  باز   ، فلانی  که  ميگويد  و   ، ميآيد  بسراغم   ، برنداشته 
گريختن ازمن  ميباشی . مگرمن ميگذارم که زندگی تو ، تنها گريختن 
از بنُت وحقيقتت باشد ؟ تو ميتوانی پشت به من بکنی ، ولی من ، هميشه  

ام . تو ميتوانی ازمن بگريزی ، ولی من هميشه با تو ميگريزم ، پيش تو
حقيقت   جستجوی  به  تبديل    ، ازحقيقت  را  تو  ونفرت  تو  گريختن   ، تا 

تو هرروز، ازحقيقت خود ، از معشوقه خود ،  وعشق به حقيقت کنم .  
ازسرچشمه زيبائی و بزرگی و نيکی ومعيار ِ خودت ، ميگريزی ، تا در  

ذره ای زيبائی و نيکی و بزرگی و حقيقت ، گدائی    فراسوی خـودت ،
. اگر تو عاشقی ، من همان محبوبه توهستم . همان کسی هستم که  کنی  

تو ميپرستی . اگر بازرگانی ، من بيش از هرچيزی ، خريدار دارم . اگر  
عارفی ، من « حقيقت نهفته جان » هستم ، و اگر کاهلی ، من بتو پروبال  

  برای جنبش و پرواز ميدهم .   

آنچه در وجود من، نهفته و پنهانست ، دست ازسر من بر نميدارد، وباز، 
، ميخواهم  ام نميکشد. من  يخـه  از  ، و دست  بازميگردد   ، شب هنگام 
دنبال ِگدائی کردن بروم ، ميخواهم بروم پيش قدرتمندان ، زانو بزنم و 

از   دست نياز پيش آنها درازکنم ، ميخواهم  پيش دانايان بروم ، تا اندکی
معلوماتشان ، گدائی کنم ، ميخواهم بروم و سر اين و آن را کلاه بگذارم 
، تا چيزکی بدست آورم ، و دنبال کسی ميدوم که من گمراه و نادان را ،  
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راهبری کند ، و مرا با معرفت خوبی و بدی ، آشنا سازد ، ولی اين پری  
  پنهان ، مرا بيدار ميکند که  

  دانه چيدن چه مرّوت  بود ؟   آخر مکنيد 

  که اميران دوصد خرمن و صد   انباريد 

  چون ره خانه  ندانيد ؟ .........   که  زاده  وصليد 

  چون  سره و قلب ندانيد ؟ ........  کزين  بازاريد 

  زآغاز و سرشتملکانيد و ملک زاده ، 

  گرچه امروزه ، گدايانه ، چنين   ميزاريد

همين  اصل وکان وچشمه نهفته درمن ، همين پـرَی ، ميکوشد که ازجام 
باده اش مرابنوشاند، تا دريابم که « گنج دل زمين ، درخود من هست» 
، و « قبله آسمان من ، در خودمن هست » ، ولی من ، نازميکنم ، و 
ميترسم که آن باده را که گوهرم را پديدار ميسازد، بخورم  وبيشرم و  

  شـوم :  گستاخ

  دوش ، خيال مست تو ، آمد و جام برکفش 

  گفتم :  می نميخورم .  گفت :       مکن ، زيان کنی 

  گفتم :  ترسم ارخورم ،  شرم  بپرّ د  از سـرم 

  دست برم  به جعد تو ، باز زمن ، کران  کنی 

  ديد که ناز ميکنم   .  گفت بيا ،  عجب کسی !

  »  بتو روی آورد ،         روی بدو، گران کنی  جـان« 

  با همگان پلاس وکم ، با چو منی ، پلاس هم 

  « خاصبک نهان ، منم » ،      راز زمن ، نهان کنی 
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  ،  سر، چه نهی تو بر زمين گنج دل زمين ، منم 

  ، رو  چه  به  آسمان کنی قبله آسمان منم

من ، کان درون تو هستم ، چرا به گدائی ميروی . تو، ميزان ، لازم 
نداری ، چون« کان» ، را کسی با ترازو، مثقال مثقال نميکشد، و« دريا  
» را کسی ، با پيمانه و خـمُ وکوزه وسـبو، اندازه نميگيرد . من گنج دل  

،  زمين، درتوهستم . چرا  به زمين سجده ميکنی ؟ چرا به کسی وقدرتی  
که به تو، چنين امری ميکند ، سجده ميکنی ؟ من قبله آسمان ، درخودت  
ازنازوگريزو   پس  آنگاه   . ميکنی  آسمان  به  رو  را  سرت  چرا   ، هستم 
گرانجانی، تغيير عقيده ميدهم ، و ازساقی ، باده ای که مرا آبياری کند تا 

  گنج نهفته ان سربه آسمان بکشد ميطلبم : 

  جام اوست ، جهان بيارساقی ازآن می ، که 

  بريز در دهن جان اين دوسه  محتاج

  ، ازآن می بريز ، جامی چند  جانمبه حلق 

  ، به  ذروه  معراج برآرم از چه ِ ( چاه ) هستی 

  مـرا که سـربسـر کائـنـات  ، دوســت بـود 

  چرا بود حسد و بخل و آز و بغض و لجاج
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  سـيمـرغی   فـرهـنـگ   ســـازی   باز

  

  « بـرتـرين ارزش »  
  درفرهنگ سيمرغی ايران

  « نـثـار و ايـثـار»
  نخستين کاردرازل، ايثارو نثار 

  و« شاد شدن ازآن » بوده است

  ايـمان وايـثـار: دو ضــدنـد 
  

آنچه برضد نثار وايثاراست ، همان ، « ايمان » است، که امروزه برای 
مغلطه وبهره کشی ازمردم ، با هم ، جفت ميسازند . ايمان، قربانی و  

هرکارنيکی  دراين اديان ،   » ميطلبد .    ازخود گذشتگیذبح ِمقدس و «  
« ذبح کردن اميال وسوائق و تعلقات خود » است ، که بنام « قربانی 

. هر گونه « گذشت ازخود » ، ذبح کردن » ، مقدس ساخته ميشود  
خود ، يا آزردن جان خود است ، که مقدس ساخته ميشود . کسيکه جان 
آنرا ذبح ميکند و مقدس ميسازد ، آماده ميشود، که   خود را ميآزارد و 
ديگران را به همان شيوه ،  برای اجرای ِ اوامر الاهش، قربانی کـنـد . 
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با همه   انسانها، برپا ساخته ميشود ( نه    جانهادرايثار، جشن خود ،  و 
برای ايمانشان ، نه برای کفرشان ) . ايثار، نميتواند ديگران را ، برای 

  اجرای اوامر الاهش، با قربانی کردن خودش ، ذبح مقدس کند .   

الاهانی که ايمان مردمان را، به خود ، يا به رسولشان يا به دين خود ،  
. خدا    ميطلبـند ، همه ، ناتوان از ايـثار ونثارکردن هستی خود ، هستند

» باشد ، وگيتی ، مستقيما    بنُ ِ گيتی، هنگامی « ايثاربخش » است که «  
از تخم هستی او برويد ، و خودش را درگيتی ، بپراکند وبگستراند و با  

  گيتی بياميزند وخودش ، گيتی بشود . 

آنها ، عجز، از ايثار   و يهوه وپدرآسمانی و الله ، چنين خدايانی  نيستند .
کردن خود دارند . آنها از اين عجز مطلقِ خود ، برترين فضيلت خود را  

يا  ميسازند   ايثارگوهر هما و  نثارو  يا سايه سيمرغ » ،  . « سايه هما 
سيمرغست . « نثارکردن هما » ، چيزی جز« نسار= سايه » انداختن  
هما نيست . ازاينرو، آشنائی دقيق با « سايه هما » ، نياز به آشنائی ژرف  

 تشبيهات » دارد . درک اين اصطلاحات ، به کردار  ايـثـار ، با مفهوم «  
، فقط برای « مشتبه سازی » راست با دروغ است . اينکه خدا ، خود  

دا بشود ،  را ميافشاند ، ايثار ميکند ( جوانمرد است = راد است ) ، تا خ 
  درفرهنگ سيمرغی ، « تشبيه شاعرانه » نيست . 

» درغزليات مولوی ، و سپس درک    سـايـه هـمـابرای درک  مفهوم «  
ايران کنونی«   بايد درآغازدريافت که :   بنياد تجربيات دينی در   ،   «

فرهنگ ايران ، براين  درفرهنگ ايران، چه بوده است.    برترين ارزش
« ارزش » ، استوارشد ، که « آنچه به سـهـولت مـيـتـوان گرفت » ،  

. درحاليکه کمتر ازآنچيزی ارزش دارد که « زود از دست ميگريزد»  
جهان ومدنيت امروزه، براين انديشه ، قرار دارد که « آنچه ميتوان گرفت  
و بدام انداخت » و « برآن غلبه کرد، و مالک آن شد »  ، بيشتر ازآن ، 

  ارزش دارد که  « هنوز نگرفته ، از دست ميگريزد » . 
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به عبارت ديگر، آنچه را ميتوان گرفت و بدام انداخت ، بيشترين ارزش  
تثبيت کرد، و دراختيار خود   را ميشود سفت گرفت و  آنچه   . دارد  را 
آورد، وکنترل( ضبط ) کرد ، برترين ارزش را دارد .  حتی آنچه در 
درون چيزها ، ودر درون خودت ، فوق العاده سفت و ثابت وتغيير ناپذير  

« بود و جوهر و هويت وذات » آن چيز، ويا هويت تو ميباشد .    است ،
ثروت   انباشتن  و   ، مالکيت  اساس   ، هم   ، ازارزش»  اين « سرانديشه 

» ، در اديان   هويت» و«    ايماندرجهان ما شده است ، و هم ، اساس «  
نوری گرديده است  . « ايمان » ، ثبات ووفاداری و پايداری ابدی در  

به همين علت ، موءمنان به اين اديان نوری ، نميتوانند    ميثاق است .  
به مفهوم ِ« ديـن »، در فرهنگ سيمرغی، پی ببرند ، که متضاد با « 

. «  « دينـيسـت که ، وجودش، نيازبه ايمان دارد »  ايمان » ، و برضد 
ديـن زهشی و جهشی و انبثاقی ازبنُ    » ، جانشين «  ديـن ايمانـخـواه

را ، برای فريب مردمان ، دين جعلی  » ميشود ، و آنگاه همين  انسان  
  هم ميخواند !  فـطـری

با گذرو روند ِ  درست خدايان سيمرغی ، خدايانی بودند که اينهمانی ، 
زمان ، وجنبش ورقص وجستجو داشتند . بينش حقيقت ، تا زمانی روی 
ميدهد که انسان ، درجستجو باشد . با دست کشيدن ازجستجو ، بينش به  

  . نيست  .    جستجو، برترين شادی وخوشی و سعادت استحقيقت هم 
سيمرغ ، در زمان ، ميرقصد ، وهرروز، رقصی ديگر، آهنگی ديگر  
،ُ گلی ديگر ، بينشی ديگر و برق خندانی ديگر، و خدائی ديگر ميگردد  

  .   ، وهرروز ، نو وتازه ميشود وميگردد و ميگـذرد  

همين ارزشی که به تجربيات ِ ثابت وشمردنی وتکراری وسفت وپايدار  
داده ميشد  ، سبب  پيدايش مفهوم « روح ناگذرا و جاودان » ، و بنا  
کردن کل ارزشهای اخلاقی و دينی و اجتماعی و سياسی ، برای انجام 

با چنين ارزشی ، « ازخود  کارهائی که بدين غايت برساند ، گرديد .  
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گذشتگی » دراين اديان ، و دراين گونه اخلاقها ، به کردار « قربانی  
از« خودی » که سفت   کردن خود، و درد کشيدن » تجربه ميشود  .

وثابت است گذشتن ، گذشتن ازحقيقت و ازهستی ، و لطمه زدن به اين  
گذشتن از« خود » و آزردن  » ،  نيکی  «  هرکاراحساس از ارزش است .  

. چون بيشترين ارزش را به چيزی ميدهد که مالکش هست ،   خود است
و تثبيت وسفت شده است ، و گرفته شده و دراختيار آمده است ، و آن «  
خود » است . بدينسان ، « سائقه مالکيت » ، « برترين ارزش» را در  
اجتماع و مدنيت می يابد . « مالکيت »، موقعی مسئله بنيادی در اجتماع  

»    عـقـلدهی ، مطلق وحاد ميگردد . « تفکر با  ين ارزش  ميشود ، که ا
( حدودشان را ، کاملا معين   تعريف کنيم ، برای آنست که ما چيزها را  

هرچه را معين وسفت وثابت شد ، « روشــــن  وسفت وثابت سازيم ) .  
. عقل ،    » ميناميم ، چون ميتوان « گـرفـت » و شمرد و مقايسه کرد

با « شمردن » کار دارد(    Ratioکه درغرب    + rateناميده ميشود، 
Raten+ Ration  درآلمانی . (Vernuft     ( عقل ) باvernehmen    و

nehmen    » بوده است (   ربودنکار دارد که يک معنايش هم «Duden  
به معنای « عقل» »، که خوردن و بلعيدن باشد ،    کـل). درعربی ، « ا

( لغت نامه ) . عقل، ميخورد و می بلعد . درفرهنگ ايران،  هم هست  
معرفت ( که با خـرد بود )، نوشيدن آب است ( اينست که با مزيدن و  

ازاينجا    –درعرفان    –مـزه ( ذوق )    –مکيدن، کارد دارد ، مفهوم ويژه ِ  
سرچشمه ميگيرد . انسان ، تخميست که ، با نوشيدن آب (= باده، افشره  
گياهان و شيره کل هستی) ، ميرويد، و تبديل به معرفت ميشود ، و خرد  

، و بلعيدن و بادندان گاز گرفتن ، نماد قهرو ازسراسرتنش ، ميتراود  )  
  تجاوزخواهی و آزردن جان است . 

، درحديث مشهوری ميگويد که با دين ِ اسلام ، قريه مکه ، بايدهمه   محمد
» کند . فرو بلعيدن جهان وانسانها ( ماءکولات   اکـلقراء جهان را ، « َ 
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) ، عقل  اسلاميست ، وهمان عقليست که الله ، نخست ، خلق کرده است 
.  خودِ واژه « عقل » ، مستقيما با « عقال» ، يا بندی که بربندپای اسب  
وشترو..می بندند، تا آنها، نتواند بيش ار محوطه ای تنگ ، راه بروند ، 

  کار دارد .

» ميداند، که درست    اصل بـرُدن اينست که مولوی ، عقل و فکر را ، «  
برضد گوهر انسان و خرد انسان ( که با عقل تفاوت دارد ) وخدا و بنُ  

  » باشد .  ايــثـارعشق آفريننده درجهان است ، که « 

 »  باشد  بــُرداز برای «   تـفـکـر

  تو سرتاسر، همه  ايثار گشتی 

  ، برايثار، حرام است  انديشه ، چو دام استکه 

  ، پی  لقمه بريها  حيلتچرا بايد 

در دام انداختن ، « کـنُـد کردن حرکت شکار ، گرفتن حرکت ازصيد ،  
به پديده ها ، به ديد « شکارهای   ازحرکت انداختن صيد » است . عقل ،

. پس عقل ، حرکت  گرفتنی » نگاه ميکند که فقط برای گرفتن ، موجودند  
و جنبش ورقص ، و طبعا جان وشادی را ، « ازآنچه ميخواهد بشناسد 

  » ، ميگيرد. 

  عقل ، تا تدبير و انديشه کند      رفته باشد عشق تا هفتم سما 

  ساقيا تو تيزتر رو ، اين نمی بينی که بس

  می دواند درعقب ، انديشه های لنگ ما

  درطرب ، انديشه ها ، خـرسنگ باشد ، جان گداز

  از ميان راه بر گير، اين خرسنگ ما 
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بايد   ، انداختن هرچيزی و هرکسی، و کسب هرسودی  بدام  عقل برای 
، بايد هرچيزی را به « وسيله و آلت    حيله ومکر وخدعه کند . عقل 

. صيد ی که به  دام او افتاد ، آلت او ميشود  . و  وابزار» خود بکاهد
کاهش چيزها به « وسيله » ، با« حيله » ممکن ميگردد . اينست که  

. پيوند عاطفی عقل ، سرد و زمستانی و زمهريری ( اوبژکتيو )  است  
وخويشاوندی ، ميان او، و چيزها و انسانها ، بريده شده است . نسبت به  
چيزها ، نه تنها احساس مهريا نفرت نميکند، بلکه هيچ احساسی نميکند. 
همه چيزها برای او « بی تفاوت » شده اند . همه چيزها برای او ، بی 

هستند، وازاين رو آنها ، درک درد و رنج و آزار نميکنند حس و بيجان  
، و درآزردن ديگری ( دربه دام انداختن ديگری ، در آلت ساختن ديگری 
، در قربانی کردن ديگری ) ، هيچگونه احساسی وعاطفه ای درخود ِاو، 
  » کاملا  که  ميرسد،  خود  اوج  به  هنگامی   ، عقل   . يابد  نمی  پيدايش 

   ابژکتيو» ميشود .

عقل ، نميتواند خود را « بـدهـد ، ايـثار کند » . عقل ، آن گاه ، چيزکی  
. عقل ، فقط به شرطی ازخود ، ميدهد ، که « بيشترازآن ، پس بگيرد »  

ميدهد که بيشترازآنچه ميدهد ، ببرد و بگيرد . « دادن » ، فقط فريفتن ،  
برای « گرفتن » است . عقل، حتا چنين فکری را نيز به ديگری ياد 
ميدهد ( بيشتر ازآن بگير که ميدهی ، تا عاقل باشی )، که از ديگری، 

  بيشتر ازاين آموزه ، بگيرد . 

اين تفکرعقول هست که اجتماع را ، تبديل به « بازار ازهم ربائی »  
. هرکسی، بامداد يا شبانگاه ، برای شکارکردن، ازخانه بيرون    ميکند

ميرود  و موقعی ميدهد که بيشتر ببرد .  پس برای « کندن ِ ريشه ِ چنين  
عقلی » ، بايد ، دانا و بينا ( بايد خردمند ، که گوهر متفاوت با عاقل دارد  

( برضد    خـردکه بينش و دانش ِ  نماد اين آزمون برای  همه  بشود) ،  
  .   ايثاری ورادی هستعقل ) ، 
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ايثار ميکند ، بی آنکه روی پاداش دادن ، معامله و تجارت کند . خرد ،  
ايثار ميکند تا ديگری را شاد سازد ، ودرشاد کردنست که او، شاد ميشود 
.  بينش و دانش خود را ، برای آلت ساختن ديگران، برای بدام انداختن  

ظ ، با ديگران ، برای قدرت يافتن برديگران ، بکار نمی برد . رنـد حاف
آنکه با همه شيوه های « بدام اندازی و تـزويروقلب سازی  » آشناست  
، ولی هيچگاه تن به آن نميدهد که ازان دامها و تزويرها و رياکاريها 

  وشيوه تحميق مردم وفريفتن مردم ، بهره ببرد. 

دانش و بينش ، در فرهنگ ايران ، ايـثـارکـردنـی بود  ازاين رو بود که  
. ازخود واژه « انديشه وانداچه» ، ميتوان اين فروزهِ ايثاری را ديد. «  

» و «هـنـد= هه ند » کارداشت ، که به انـدانديشه يا انداچه » ،  با «  
بهمن » ،  معنای « تخم » و« تخمدان =زهدان= هه ند » باشند . «  

يا مينوی مينو»   انديمن و هنديمان است که «اند+ مينو= هند + مينو 
«انـده» ، درتحفه حکيم موءمن ، به معنای « بيضه= تخم» است    ( باشد  

) درسانسکريت ، که به معنای     Brahm+aanda. براهماند( برهم + آندا
عالم و جهان و عناصرحواس،  کل  به   ، ميباشد است  برهما »  تخم   »

است و برهم ، همان « برم » ايرانيست  انـد= تخم  Anda ق ميشود.  اطلا
که درجلد پيشين ازآن سخن رفت وهمان « بنُ جهان وزمان» است (  
بهمن = برهمن ) . در واقع ، « برهما اند » ، همان معنای « بهمن »  
اوپانيشاد،  به  شود  رجوع   ) است   « عالم  همه  تخم   » که   دارد  را 

ه ( چه تخم و چه تخمدان  دکترتاراچند + جلال نائنی ) . پس گوهر انديش 
( نام ارديبهشت،   ارتـا خوشت،    ارتـا  )، پاشيدن و افشاندن و وشتن است .

ارديبهشت، درسغدی وخوارزمی )است .  ارد وشت  درفارس) و   نام   )
پس« ارتـا » ،  خوشه و« وشی» ، است ، و « وه ش و وه شاندن » ،  

دوبار و   ، افشاندن  (  همان  است  شدن  وخوش  وشاد  نوشدن  و  زنده  ه 
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فارسی ) . ونام ارديبهشت درسجستان (   –شرفکندی ، فرهنگ کردی  
  » است، که همان « رگ» باشد. راهوآثارالباقيه )، « 

، ارتا واهيشت ، رگ و پی باهمست    196در بخش سيزدهم بندهش ، پاره  

) بهرام ، رگ است . «   6پاره    30.در گزيده های زاداسپرم ( بخش  
رگ» و « راد» ، دراصل ،يک واژه بوده اند ، چون در تبری به رعد 
، «راد» گفته ميشود و درافتری ، به رعد ، « رگ » گفته ميشود . (  

ائـورتاهمان    راهو يا رگ ، ميباشد ،    راتـو= راته =  راد = ارتی= 
ميگويند. به  عرق    ره هـ) . درکردی هم به رگ،  راتـو، رته ، رد = ارتـا

، و به شريان، « ره هی خون » ، و به جهاز عروس ،   ره هيشالنسا،  
گفته ميشود .   ره ها سپیگفته ميشود . به سپيد رگ ،   ره هالو     ره هيل

ازآنجا که واژينا و زهدان عروس ، اصل پيدايش و زايش هست ( نای 
، جهازعروس است . خود واژه   ره هيلزن شمرده ميشود ) بدين علت  

» نشان ميدهد ، که خرد ، چيزی جز « خودافشانی ارتا khratu« خرد   
  . اين « ارتا » هست که همان رد و رادی ميباشد» نيست . 

خرد ، روند خود افشانی « ارتا » هست ، چون ، نام خود « ارتا » که  
  khratu( خـرتـو  خـردخود ِ واژه    پـسـوندِ سيمرغ وهما ست، همچنين  

و راد است    radورد     rat( درسانسکريت ) و رت  rtu)  ، همان رتو
. تلفظ ديگر « ارتا » ،  رته ، و رد وراد است . ارد وشت ( ارتای  
وشتنده، ارتای وشی ) ، ارتای  « افشاننده » و رقصنده و شاد کننده و  

  ازنو زنده کننده است.  

، درسغدی   نام «ارد وشت »  پسوند   ، که  « وه شی + وه شاندن » 
وخوارزمی ( ارد+ وشت ) است ، بهترين گواه برآنست . چرا « خرد  
» ، راد وافشاننده است ؟ چون پسوند « راتو» ، يا راد ورد، به معنای،  

» است، که هم « اصل زاينده است، وهم  اصل باد و آهنگ و نوا نـی  «  
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و رقص وجشن و جان » است . واژه های مربوط به « نی » که فروان  
بوده اند ، درين فرهنگ،  برابر با زن بوده است ، و ازاين رو، زائيدن  
، برابر با نواختن نی (يا  جشن ساختن )، وهمچنين  روان شدن « افشره 
با تصوير  بشدت،   ، دين زرتشتی   . نهاده ميشد  نی = هوم = سوما » 

جهان از« نای به » که « زائيدن » باشد ( با زنخدايان ) ميجنگيده  آفرينش  
اين واژه ها مربوط به نی ، مسخ و تحريف يا   اينست که همه   . است 

« نی» درانگليسی ، « ريد    سرکوب يا حذف ساخته شده اند  . ولی به
reed  اوکسفورد برفرهنگ  بنا  اش،  ژرمنی  ريشه  که   ، ميگويند    «

herod  +hreudo  باشد ، که همان «هره  ميhra درايران ميباشد، و «

» باشد که به معنای   reudo +hr» يا «  rod+herبايستی مرکب از« 

درشاهنامه = شهرزنان ميباشد،   هرومشهر  .نای بزرگ ( نای نای ) است  
» به نواحی که درآن زمان، درشمال شرق   رومومعمولا درشاهنامه «  

 Sairimaسـلـم = سه نای =  ايران ، پيرو دين زنخدائی بودند ( آنجا که  
 ( نی   =) ريد  واژه  . درست  است  اطلاق ميشده    ( ، حکومت ميکرد 
درانگليسی ، اينهمانی با واژه « هره » دارد، که به معنای « نی = کانا 
نای باشد ،  اين واژه « هره » که   . و زن »  بکار برده ميشده است 

بهار   واژه «  درپسوند  دراوستا «   vanhraازجمله  که   «vanhra= 
vanh+ hra  »و «ven+ ghre  کار برده ميشود (  »  ناميده ميشود، ب
است (نای= غره = هره ،   نـای ِ بـه» ، به معنای  بـهـار يوستی ). «  

( دراوستا  ماهی کر   ، کرنا  نای=  شادغريا غره  و   مانند ِ  به بـهـار،   ،
نيز،   وی + هره» است که نام سيمرغ است . ( بهار=    نای بهمعنای «  

  به معنای نای به ، نای سيمرغ، يا نای ِ وای به است )  

  »vanh=ven    =به معنای « به » است ، و بخوبی معنای « غره  «
  گرو = نی گره » را ميشناسيم که « نی » است .« گلو» که نی باشد ،  

است . وازاينجا معنای « هره » که متناظر با آنست ، نمودار ميگردد .  
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. ايثار ِ بهار،  همان بهار» ، نای به ، يا بسخنی ديگر، سيمرغ است    «
  « ايثارسيمرغ يا ايثار ارتا» است . 

  يدبهار ،  به وقت نوابـرهنگام نثار و دُرفشانی          چون 

  اشکوفه برگ ساخته بهر نثارشاه 

  کاندر بهار، شاه ( سيمرغ ) ، به  ايثار ميرود 

  به بهار، ابر گويد   به دی ار نثار کردم

  جهت تو کردم آنهم ، که تو  لايق   نثاری 

است که برابر با کانا وکانيا و غـنا (   caneونام ديگرنای درانگليسی   
واژه   ايرانست(  درفرهنگ   ، زن  و  نای  معنای  به  که  است،   ( تغنی 

که نی و درفارسی ، که ن = خنده +  کنيز  = نيايشگاه زنخدا ، وکـنـشـت
= دوشيزه درکردی ، ازاين ريشه    کنا= دختر+    کنيشک= دختر+    کنه

»   سرچشمهدرکردی=  کانی  = معدن، و  کاناست ) . ازجمله واژه «  
  ازهمين ريشه برآمده اند .  

پس ، «ارتا» و« ارتی » و« ارتو»  و« رته» و« رد » و « راد» ، 
دراصل همه تلفظ  های گوناگون ، با معنای « نی » بوده اند، که الهيات   
زرتشتی تا توانسته ، خاطره آنها را از متون ، محو وحذف وتبعيد ساخته  

  است  . 

« ارتی = ارطی »، هنوز به شاهرگ گفته ميشود . در سانسکريت ، « 
  - 4نبض    -3ماسوره    -2لوله    -1» ، که نی باشد ، دارای معانی  نـادی

مقياس     -8صدادارو غرّان    -7ساقه مجوف گياه    -6  رگ  -5  رودخانه 
... و ناديک ،    غنه  زمان  و ناد به معنای صدای  بلند وآوازو صدای

وغيره است ( اوپانيشاد، دکترتاراچند وريد و شريان     عضولوله مانند مثل 
(  
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ارديبهشت ، رگهای انسان بود، که خون ( جيو درسانسکريت )  درآن 
نه    ) هستند  انسانها  و  جانها  وپی  ، رگ  باهم  بهرام  و  ارتا  بود.  روان 

و اصحاب رس درقرآن »   ارسبطورتشبيهی ) . ارتا ، همان واژه«  
است ، که  رود ميباشد .  ازآنجا که حافظ ، ديگر نام « خرّم»  که نام  
ديگر ارتا بود، نميتوانست بياورد ، دو نام « فرّخ » و « سلمی » را ، 

  که نامهای ديگراوهستند ، درغزلياتش بارها ميآورد :

  رود ارسگر بگذربرساحل  صباای 

  بوسه زن برخاک آن وادی و مشکين کن نفس 

  که بادش هردم ازما صد سلام سلمیمنزل 

  پرصدای ساربانان بينی و با نگ جرس

  آنگه بزاری عرضه دار  محمل جانان ببوس 

  ای مهربان فرياد رس کزفراقت سوختم

همان سئنا     sai+rima« ارس » ، همان ارتا وسيمرغ است ، و سلمی  
و سيمرغست . زائيدن( خون حيض درکردی = ويناو= آب نی ) وروئيدن 
و باريدن و جوشيدن  آب (زهش = جهش ) ، روند افشاندن ( جوانمردی  
و رادی ) شمرده ميشد ه اند . اين نای ( راد = رد = رگ) است که راد 

 ( افشاننده = جوانمرد ) است . 
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  سـيمـرغی   فـرهـنـگ   ســـازی   باز

  

  

  « خـرد »  درهـرانـسـانـی ، 

  ايثار ِ « ارتا = سيمرغ= رد » است

  ردان اِشَــوَن ، نام خدايان ايران
  

با روشن کردن اين واژه ها و پيوندهايشان ، مقصود ، مته به خشخاش 
گذاشتن به واژه ها نيست ، بلکه مقصود آنست که دراثر اين گونه بررسيها  

،  به تجربه ويژه ايرانی از « خـرد »  » ،    خــرد، ويافتن ريشه واژه ِ«
را درفرهنگ ايران ، بازشناسيم ، تا بتوانـيم   گـوهـر« خرد »پی ببريم ، و  

براين آزمون ويژه فرهنگ ايران ، نو بينديشيم و ازخود ، بينديشيم ، چون  
» ، ويژگيهای خودش را دارد، که با پديده «عقل  خـرداين آزمون از «  

خـرد ، درانديشيدن ، نای ميسرايد  » در فرهنگ يونان ، فرق کلی دارد .  
  .  

درپهلوی ، به نواختن نی ، نی سرائی ميگفته اند. « ســرود » ، نوای  
نی بود . انديشه ، سرود نی است .  انديشه ، جشن ساز است ( يسنا=  

« خـرد »   يوستی.  خرد ، بينش خندان ، بينش شاد ميآفـريـند   .    جشن)
خره ، آنرا به شکل «   رايشلت  آورده است ، و  khratuخرتو  را به شکل  

Xara  تاو  +taw  . اين واژه را ، با دانستن گوهر خرد   » آورده است
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و انديشيدن درفرهنگ ايران ، واينکه خرد ومغز، با « ماه » برابر نهاده  
ميشده اند ( ماه = چشم = خرد)، و مغز ، اينهمانی با ماه  دارد( در گزيده  

را چند گونه ازهم بريد . يا    خرتو»های زاد اسپرم ) ، ميتوان واژه «  
» است، يا آنکه مرکب است    ratu+khaاينکه خرتو ، مرکب است از«  

»، دريوستی kha« خه     » .  ratu  + +kharaيا    taw  +kharaاز«  
» است . « خی» ، در کردی ، به معنای شبنم    چشمه و گنجبه معنای «  

و «عرق جسم و عرق بدن » است ( خويد = تروخيس ) . راتو ، همان 
راهو ، است، که به معنای رگ ونای ورود است . پس« خرتو» ، دراين 

نای « خون يا شيرابه ِ روان درنای و رگ » است ( که  صورت ، به مع 
همان افشره هوم = سوما ) ميباشد . درتبری، به قنات که « وين = نی 

ميگويند . به گلوکه « گرو=نی » باشد ، هم«    سوما» شمرده ميشد ،  
نی » وهم درگويشهای گوناگون ، « هوم » گفته ميشود .  « خره » از 
سوی ديگر، هم به واژه « خرخره » برميگردد، که گلو(= گرو ) ونی  

گفته ميشود ) ، هم همان «خار»    خـرَباشد( درتبری به گلو که نی است ،  
در برهان قاطع    است.  سنگو    ماهو   زنو« خاره » است، که به معنای  
  -2ماه بدر که ماه شب چارده باشد و    -1، ميآيد که : خار دارای معانی  

ر بندهش ، همان « ماه است که مرکب از سنگ خارا . « خرسه پا » د
سه خدا هست » و برای  رد پا گم کنی ، خر سه پا شده است ( سه انگشته  
، سه تخمه ، سه چشمه ، سه شاخه ... ) . خار به مو هم گفته ميشود (  
خارچينه ، موچينه هست ) و ميدانيم که « مو» ، ارتا فرورد = سيمرغ  

نيز خوانده ميشود . بالاخره ، خاره   ،است و درتابهای لغت ، « سن »
جاروئيسست که سقف خانه   -3زن   -2سنگ خارا     -1دربرهان قاطع ،  

اش   گسترده  بررسی   ... ساپيته = سبد  خانه =  ( سقف  بدان روبند  را 
آمده است ) . « خره » ، پيشوند « خرد » ،    -گاو برزيگر  –درکتاب 

سنگ ( ماه   -2ماه بدر    -1همين تصوير است که برآيندهای گوناگونش  
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مو ( = سن   -4زن    -3، کليچه سيم ، سيم همان معنای سنگ را دارد )  
= ارتا فرورد ، خود مو هم معنای نی داشته است ، مويه ، آهنگ نی  

 است ) . 

اين معانی ، همه ازيک تصوير، برخاسته اند . پس « خره + تاو» ، به  
معنای ، تابش وتراوش و زايش ازماه ،  يا زايش اززن آبستن ، يا ازنی، 
همه    ، معانی  اين   . است   ( دواصل  اتصال  و  امتزاج   =) از سنگ  يا 

خرد ، مانند ماه، يا نی ، يا خوشه يا زن ، اصل  درحقيقت واحدند . و  
ماهی که خورشيد را ميزايد ،  .  به همين علت ،    افشاننده و ايثار است

و خـرد آسمانيست( مجموعه همه خردهاست ) ، ارتائيست که خود را  
بذری   و  ای  دانه   ، در زمين  وهر خردی   ، ميافشاند  و   ، ايثار ميکند 
افشانده شده ، ازآن « خوشه خرد= چشم آسمان » است . خدا به انسان  

نميدهد ، بلکه خرد خودش را درگيتی ، پخش ميکند ،   ، دانش و آموزه
.  و همين ويژگی افشاندن ، گوهر هر دانه ای افشانده شده ازخردهاست

» گفته ميشود ، که همان « cineدرگويش افتری ، به « دانه » ،« سينه
. اينست   هر دانه ای ، خودِ سيمرغ استسينا = سئنا = سيمرغ » باشد .  

« خرد » ، « خره + راتو » ، « ماه ِ ايثارکننده وافشاننده » ، يا  که  
 kha+ratu= چشمه ايثارگرkha« زن آبستن افشاننده و زاينده » يا «

  .  است يا « چشم ايثارگروافشاننده » است 

در مينوی خرد ( تفضلی ) بخش دوم  ميآيد که : «  پرسيد دانا از مينوی 
خرد ، که رادی بهتراست يا راستی يا سپاسداری يا خرد يا کامل انديشی  
يا خرسندی .... مينوی خرد ، پاسخ داد که برای روان ، رادی ، و برای  

....» يا دربخش سوم ميآيد که :   خردو درتن مرد ،  راستی همه جهان ، 
« پرسيد دانا از مينوی خرد که کدام کارنيک ، مهمتر است و بهتراست  

 راستی ، رادی و دوم     مهمترين کارنيک.... مينوی خرد پاسخ داد  که  
  .  « است  گاهنبار..  سوّم   بخشهای   گاهنبارهاو  آفرينشهای  جشن   ،
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يا هرجانی  انسان  پيدايش گوهر  که   ، . « راستی  اند  تخم  از  گوناگون 
  جشن های آفرينش ازتخم وتخمدان ميباشد » و « انديشه های خرد » و 

  (= آذر) ، همه « روند های گوناگون افشانندگی » هستند . 

  حقايق ، همچو کشت و تو،  بهاری 

  بتو يابد  شقايقشان ، ظهوری 

  تجلی کن ، که تا سرمست گردند 

  کنند اجزای عالم ، مست شوری 

سيمرغ ( ارتا فرورد= فروردين ) ، يا خدا ، خودش ذاتا ، بهاريست که  
. « راستی » که  با آمدن ، حقايق ، ازهمه جانها و انسانها ، ميشکوفد

چيزی جز همين « ارتا » نيست ، درفرهنگ  ايران ،  محدود  به سخن 
گفتن نبود ، بلکه  فرا افشاندن وپيدايش گوهرانسان بود . خدا ( ارتا ) ،  

=  Erdeراست بود ، چون خودش درتماميش ، تبديل به گيتی ( ارض =   

earth  ارتا ميگويند . اين مصرع حافظ ،    پاک) ميشد .  درتبری به ،
که   کوش  صدق  به   » که  ايرانست  درفرهنگ  راستی  معنای  درست 
خورشيد زايد از نفست » . صداقت حافظ که حاوی معنای « راستی » 

ن به اسلام  نبود ، بلکه « زائيدن گوهرخورشيدی  است ، اقرار به ايما
خود انسان » بود . پديده « راستی » ، آن پديده ايست که ما امروزه ،  
« آزادی » ميناميم .  راستی خرد ، افشاندن گوهر خرد ، يا آزادی خرد 
در انديشيدن بود . خرد ، در انديشيدن ، بايد ديگران را به انديشيدن آبستن 

خردها را « خود افشان » کند . ارتا و اشا و ارشه ، تلفظ های   کند ، بايد
ودارای يک معنايند . اشه هم معنای پاک و پاکی    گوناگون يک تصويرند

و صفا را دارد . پاک ، کسی است که گوهر خود را ميزايد . گواه براين  
معنا ، آنست که درهزوارش ، پاک ، مادر است ( يونکر) .  همچنين 

به معنای « آبستن شده ،  گشن شده » است arsh+navant   ارشناونت
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ارشتات    .arshtatاست راستی  زنخدای  که  روز     ،  خدای  نام   )26  
هرماهی) ، نامش « شادباش » است( برهان قاطع )، که به معنای ِ «  
نـثار» است . ارشتات، اصل راستی است ، چون آنچه بدان آبستن است 

منه   ارش   ، وراست  پاک  خرد  به  رو  ازاين   . ميکند  نثار   ، arsh+ 
mananh  . ميزايد   ، است  آبستن  بدان  آنچه  چون   ، ميشود  آرش گفته 

درانداختن تير ، نابود ميشود ،  هم، که همين « ارته » هست،    کمانگير
ميکند ايثار  که  هست  خودش  هستی  کل   ، درتيرش  ازاينرو    چون   ،

. ازاين   تيرسيمرغ ، خود سيمرغ ، ومانند « آذرخش» ، تخم عشق است
خدايان ايران  .    بود  ashavanارتا ( سيمرغ ) ، اشون  بود که دراصل ،

بودند . سپس ، اين صفت وفروزه « اشون »  را که بيان    ، ردان اشون
« پاکی و راستی ، در روند ِ خود افشانی و ايثاربخشی » بود ، به اين و  
خرته   اشه   ، هم  حقيقی  خرد   . اند  ساخته  معنا  وبی  اند،  داده  آن، 

asha+khrarhwa   است ، چون خود را که آبستن است ، ميافشاند و اين
پاکی ( ارتا ، مادری ) است . به هرحال ، ديده ميشود که گوهر « خرتو 

آموزگار » يا خرد ، راتو  هست که رادی  وارتا باشد . به عبارت ديگر،  
را    خود  خرد   ، فقط   ، که  خردمندند  آنگاه  پيامبر،  و  فقيه  و  موبد  و 

ای خود را، به ديگری انتقال . آنها ، نبايد  معلومات و آموخته هايثارکنند  
بدهند ، چون اين کار ، ايثار نيست . بلکه آنها بايد ، « خرد» ديگری را 

است.   نثار  ايثارو  کار،  اين   . کنند  زا  زاينده وخود  و  ايثارکردن  آبستن 
تابعيت » و « قدرت و اطاعت »    –ورادی ، هرگز « رابطه حاکميت  

. درواقع آنها نبايد دانش و معلومات خود را ، به ديگران  ايجاد نميکند  
به قيمت خوب بفروشند ، يا بشرط تابعيت ازخود ، با آنها معامله  پايا  
پای کنند ، بلکه بايد خرد ديگران را  بيانگيزند و آبستن  کنند، تا خودشان 

  ، چشمه زاينده شوند .  
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خواستن تابعيت واطاعت ، از  ايثار، دام نميگذارد، تا بگيرد و غلبه کند .  
آموزگار واز موبد واز فقيه واز پيامبر و از خدای عالم ، در جهان ايثار  

که   ، حرام ميباشد قدرت ورزی ميشود،  ، هنگامی اصل  دانش »   ».
متاعی  ميشود که مالک آن ( الاه ِ دانا و همه آگاه ) با قرارداد و ميثاق 

درفرهنگ  و پيمان تابعيت و اطاعت ازآنکه ميگيرد ، به مردمان ميدهد.  
 .  ايران ،« بينش » ، تابع اصل ايثار و راديست 

 

  سـيمـرغی   فـرهـنـگ   ســـازی   باز

  

  

  چرا هوشنگ وجمشيد وکاوه 

  درشاهنامه ، آهـنگرشـده ا ند ؟
  

  « آسـن خـرد » = آيـنِه خرد 
 =آينهathang گ=سنayanh=ayanhaآهن

  

 T درشاهنامه ميآيد که هوشنگ ، آهنگر بود . کاربرد اين واژه بدين معنا
بوسيله   ايران،  فرهنگ  محتويات  ومسخسازی  تحريف   ، راستا  ودراين 
موبدان زرتشتی است . « آهن » ، هنوز در بسياری از زبانها وگويشها  
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  athange» گفته ميشود، و « آسن »، درحقيقت به « سنگ=  آسـن«  
= اسنگ» گفته ميشده است . و « سنگ » ، مانند« سيم= اسيم » و« 

» را داشت.   نخستين پيوند وعشق دربنُيوغ» و «گواز»... معنای «  
ابرسياه= ، از    آذرخش= سنگابروبرق هم دربندهش ، سنگند ( پيدايش  

است ، شخصی جز « بهمن   سـده) . هوشنگ ، که بنياد گذارجشن  سنگ  
  آتش فروز»، « بنُ آفريننده هستی در ژرف هرچيزی » نيست ، که  

آسن خرد= خرد سنگی= خردهمآفرينی   با «  اينهمانی   ، بهمن   . است 
وهمانديشی» دارد. بهمن ، اصل امـتزاج يا اتـصـال يا پيوند دادن (ا سنگ 

ان چيزهاشدن ) همه مردمان ساختن= اسيم ساختن ، سيمان شدن ، سيم مي
آسن خرد ،  خردی است  که بنُ پيوند  وهمه گوناگونيها و اضداد است .  

 هه سن  به گی ، «    مهرگياه. درکردی به  يابی همه جهان هستی  است  
  » گفته ميشود . 

( سنگ خدا= آينه خدا= آهن خدا ).    به گی = بغ+    هه سن = سنگ
چون مهرگياه، «همآغوشی بهرام وسيمرغ= بهروز وصنم» است واژه  

» در عربی نيز ، معرب همين  « اسن = هه سن » است (    حسن«  
، درلغت نامه دهخدا افکنده شود تا مسئله روشن   حـسََـننگاهی به معانی  

آسن خرد ، خرديست که از پيوند ارتا ( سيمرغ ) و بهرام، در    گردد ) .
آسن  .    بنُ انسان وجهان و زمان( سرّ = سريره ) ، سرچشمه ميگيرد

درهرجانی    ، هستی  آفريننده  بُن  از  مستقيما  که  خرديست   ، خرد 
، و    درهرانسانی ، آسن خرد هست.    وهرانسانی ، مـيزهد و ميتراود 

( بهمن+ ارتا= بهمن وهما )  هرکسی ، فقط بايد گوش به آسن خرد خود
  بدهد .  

« خار» ، به سنگ ( سنگ خارا) هم گفته ميشود . ازاينرو درکردی ، 
» در برهان قاطع خالو، گفته ميشود . و«  خـالـهبه آهنگر( ئاسن گر) ، 

» که همان   خـالـم، به « سورنا » که « شه نای » گفته ميشو د و   «  
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» گفته ميشود . شه نای ، نای سيمرغ است ، مـار  « خال » است به «
چون شاه ، نام سيمرغست . تصاوير به هم زدن سنگ در ديدن مار در 

  داستان هوشنگ ، درپيوند با اين واژه ها روشن ميگردد .

. درسانسکريت    وسـنگ وآيـنه   ayanhآهـندرواقع    اند  بوده  نام  يک 
نيز « سنک » ، ابزار بادی موسيقی است، و درتحفه حکيم موءمن ، 
سنگ، به شاخ حيوانات  گفته شده است که ابزار بادی موسيقی هم هست  
. به عبارت ديگر سنگ = اسن = خار = خال ( نای ) ، اصل زايندگی  

ن خرد » است .  شمرده ميشدند . هوشنگ که بهمن باشد ، همان « آس
تبديل کردن هوشنگ به آهنگری که ابزار جنگ ميسازد ، وارونه سازی  

  « گوهر بهمن » است ، که ضدخشم وقهر و تجاوز گريست .

  . اند  برده  دست   ، درشاهنامه  جمشيد  داستان   در   ، موبدان   همينسان 
، چون خردش ، « آسن خرد =   نخستين کارجمشيد نيز، آهنگر يست 

خرد آهنی = خرد سنگی= خرد آئينه ای » ، خرديست که از بنُ پيوند  
هستی ، ازخرد مينوی وبهمنی ميتراود .  خرد آينه ای ، جام جم = آينه  
جم ميگردد .به همين علت باربد ، لحن روز بهمن را ، « آئين جمشيد »  

دين جمشيد،  هم گفته ميشود .  مينامد . خود واژه « آين و آئين ، به آهن  
. دين ، بينش زايشی ازخرد خود   خرد ِ بهمنی است ، آسن خرد است

انسان است ، و برضد مفهوم « دين » در زرتشتيگری و اديان نوريست  
معنارا تحريف ميکنند، تا نشان دهند که نخستين کار، . ولی آنها ، اين  

  توليد ابزار جنگ بوده است . 

  نخست آلت جنگ را دست برد    درنام جشتن به گردان سپرد 

  چوخفتان وچون  درع برگستوان 

  همه کرد پيدا ، به روشن روان 
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اولويت عشق ومهر درفرهنگ سيمرغی ، تبديل به اولويت پيکار و جنگ  
»    آيـنـهبا اهريمن در الهيات زرتشتی و ميترائيسم  ميگردد . تصوير «  

آسـن خرد = خرد آينه = درعرفان ، که دراصل ،  ريشه در مفهوم «  
» داشته است ، و واژه آينه و آهن وسنگ، يک واژه  بوده اند،  جام جم  

به  « سرانديشه پيدايش بينش ، از بنُ آفريننده کيهان درهرانسانی » ، 
بازميگشته است ، وربطی به « بازتاب و انعکاس آينه » که سپس متداول  
شد ، نداشته است . ولی در دوره اسلام ، اين پيشينه فرهنگی ، فراموش  

تصـويـر« آيـنـه » ، هنوز درضمير مردمان ،  بوده است ، با آنکه  شده  
  .    شه باستانی خود را نگاه داشته بوده استري

، چون    کاوههمچنين   ميشود  ناميده  آهنگر  علت  بدين  چنين  ،  بنياد  بر 
خرديست که هرانسانی حق دارد ، برضد آزارنده جانها وخردها برخيزد  

. آسن خرد ، چنين حقی به انسان واجتماع ميدهد  ، و ازآنها سرپيچی کند  
، که روياروی آزارندگان جانها و خردها ، سرکشی کنند و آنهارا ازقدرت  
بياندازد. « آسن خرد= جام جم = مينوی خرد » ، از بنُ آفريننده کيهانی  
درهرفردی ميجوشد ، و تابع هيچ مرجعيتی و هيچ « دانش مرجع » در 

 اجتماع نيست .
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  سـيمـرغی   فـرهـنـگ   ســـازی   باز

  

  

  بيـنـش آذرخـشـی

  درفـرهنگ ايـران 
  

آفريينده کيهان   « آسن خرد » که بهمن ميباشد ، وخرديست که از بنُ 
است ، و دربندهش ، « ابـر و بـرق  » ، هردو، «    ســنـگميزهد ،  

سنگ » ناميده ميشوند .  ابر، اصل افشانندگی ، و برق ، اصل خنده و 
آسن  آذرفروزست ، و با پيوند اين دو پديده با خرد، ميتوان دريافت که «  

خرد » ، ويژگيهای افشانندگی ابر، و برق خندان سازنده را داشته است  
  . آسن خرد ، برقهای خندانيست که از ابرسياه و گريان ، زده ميشوند .

  

 لات =  راد = ارتا = سيمرغ
  الله و  لات ( ال + لات ) 

  لات ولاد ،  همان « راد= ارتا » است
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  ارتا ، همان زنخدای« لات» در مکّه بوده است 
  

» ايستاده بود ارتـا  ، روياروی خدای ايرانيان «    اهورامزدای زرتشتيان
. ازاين رو، درمتون زرتشتی ، کوشيده ميشود که ارتا ، سروری و رادی  
کند.  اقـرار  بدان  و  بشناسد   ، ازهمه  پيش  را  مزدا  اهورا  خدائی  و 
که  خدايانی   ، مسيحيت  يا  يهوديت  يا  اسلام  مانند   ، ايران  درفرهنگ 

خدای تازه دراجتماع ارج و اعتبار داشتند ، حذف ونفی نميشدند ، بلکه  
، آنهارا به برخی ازکارهای قديمشان « می گماشت » ، و يا «   وارد

همکارخود » درآفرينش بعضی ازچيزها ميکرد و طبعا آنهارا از اصالت 
ميانداخت. مثلا دربندهش ميآيد که اهورامزدا با ياری « آسمان » ، شادی 

ه خدای  را آفريد . اين آسمان ، همان «سيمرغ يا ارتا= ساپيته » بود ک
آسمان و « کارنده بذر شادی » و اصل شادی درهستی بود . حالا همکار 
اهورامزدا در آفريدن شادی ميشود . ولی شادی را که ميآفريند ، گوهر  
شادی دراصل را ندارد ، بلکه فقط دوای مسکن دردهائيست که اهريمن  

ايجاد ايجاد ميکند . شادی ، فقط مرهم تسکين دهنده  درد يست که اهريمن  
ميکند . ارديبهشت ( ارتا )، بايستی نخستين کسی باشد که به « خدائی  

استعفاء اهورامزدا » اعتراف ميکند . اين گونه ای آداب فرهنگی ، برای  
بود . علت هم اين بود که ، اهوره مزدا ، و سپس    دادن ازخدائی خود 

. « رادی    نميتوانند خودشان را بيفشانند و ايثارکنندهمه الاهان نوری ،  
» را به معنای اصليش ، نمی پذيرند، ولی ميخواهند که نزد مردمان به  
اين صفت ، ستوده شوند . ازاين ببعد ، اينگونه صفات وويژگيها ، معنای  
تا   ، پيدا ميکنند  تمثيلی و کنايه ای و... »  ای و  تشبيهی و استعاره   »

صيب از ارج اين اهورامزدا و يهوه والله ، برغم فقدان آن ويژگی ، بی ن
  صفات درميان مردم  نشوند .  
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اينست که محمد هم ، به الاه خود ، همان نام « ارتا » را داد . ارتا يا 
رته يا راد يا رود ، درهمان ايران ، تبديل به « لاد » و « لات ولوتی 
» شده بود . « لوتی» که همان « رودی ، ردوکی » باشد به معنای  
به    ، ولوت  لات   ، نقاط  دربرخی  که  هرچند   ، وخنياگراست  مطرب 

پس ، اشخاص  پست  تباهکار و  و  ، زشت  اين زنخدا   . ميشد  اطلاق  ت 
ساخته ميشد . او خدای زايمان بود( آل ) ، وخدای قاتل نوزادان شمرده 
ميشد . او، خدای مهربود ، ولی اصل تجاوزگری و پرخاشگری ( سيمرغ  
در داستان هفت خوان اسفنديار) ساخته ميشد، ونام خدای مهر ازاو سلب  

اران بود ، تبديل به اصل خشکی ، و جنگنده با باران ميشد . او  خدای ب
ميشد، ومرغی ميشد که پرهايش را زير ابرها ميگسترد تا باران به زمين  
نبارد . اين شيوه «تهمت زنيها و زشت سازيها » ، هنوز نيز دراين اديان   

  نوری ، متداول ومرسومست .

» ، که همان « راد» و« راتو» و« راته» و« ارته » باشد    لاد  ولی «
، دارای معانيست که گواه براصل آن هستند . لاد،   ، در برهان قاطع 

  - 2اصل هرچيز، بيخ (= پيخه = بند نی )،    -1دارنده اين معانی هست :  
آبادانی     + ( مدنيت  بنُ خانه وطبعا  ( که هرچند    --3بنُ ديوار (  ديبا 

وتنکست ، چون جامه ، نشان عشقست ، و درآغاز از رشته  پارچه نازک  
های نای بافته ميشده است ، همان واژه ديبا = واژه  ديو = خدا هست.  
وپيله ابريشم که ديبا ازآن بافته ميشود ، نماد سيمرغ وبهرام ، عشق بنيادی 

  هستی است  )

  5درانگليسی ).  earthدرآلمانی +  Erdeخاک ( ارض درعربی +  -4

قلعه  ( حصن وحصار، که نماد نگهبان جان   -5هرگل وشکوفه ای      -
  ازگزند و قداست است ) 
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در واژه نامه غياث  اللغات، « لادنه » ، گياهی باشد که ازپوست ساق  
گويند . « لاتو» که همان «     -  ســن  –آن ريسمان سازند و به هندی  

راتو » باشد ، به نردبان از رسن گفته ميشود که آويزند .  به نردبان «  
  » که  ميگويند  هم   « »   sai+rimaسـلـم  سئنا   » همان  و  باشد   «

  وسيمرغست .

ناميده ميشدند . چون گوهر اين خدايان    ردان اشون »خدايان ايران ، «  
، زايندگی و رويندگی ( خوشه وخرمن ) بود ، رد و راد ( افشاننده و 

= وای + در= دروای » ناميده بـيَـدَرپاشنده ) بودند .شهر مکـهّ نيز ، « 
» را داشت ، که بيان افشانندگی   خرمنميشد ، و نزد عربان ، معنای «  

= رام » است  . همين    در+ وایاست ، و همان واژه ِ « اندروای =  
انديشه است که درواژه « ايثار و آذر» باقی مانده است . اين فروزه را، 
ولی    ، باشند  داشته  نميتوانستند  و   ، نداشتند  نوری  ازالاهان  هيچکدام 

شين  ميخواستند بدين صفت بطور تشبيهی ، ستوده بشوند، تا بتوانند جان
هست ( او،    همه آگاه وهمه دانزنخدايان بشوند . در مورد خدائی که  

« دانش وهدايت »، تابع  روشنائی مطلق و ثابت و تغييرناپذيراست ) ،  
  .  اصل ايثار ورادی نيست 

در فرهنگ سيمرغی ، خودِ سيمرغ ، « خرد خود  را= چشم خود را »  
، هستی خود را ، جان خود را، ميافشاند وهرکسی، دانه ای از اين خوشه  

هرکسی، خودش ، سرچشمه انديشيدن و  خرد، يا خوشه جان را دارد .  
.ولی درمورد«خدای ازهمه چيزآگاه» ، روشنی وبينش و دانش ميشود

که انباردارمعلوماتست ، مالک  همه دانشهاست، در دادن نور، خود را 
پخش نميکند . ا ومالک نوراست ومالک ، گونه ای ديگر، عمل ميکنند 
که « خود افشان » . الله و پدرآسمانی و يهوه ، گوهر نثارکردن و ايثار  

امروزه ، درايران ، اصطلاحات « نثار و ايثار» را در  کردن ندارند ، و 
ايـ با «  استفاده  رابطه  سـوء    ، وازان   ، ميبرند  بکار  بـه الله »  مـان 
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ميکنند ، و بکلی « جعل حقيقت و طردحقيقت و انکار فرهنگ ايران »  
. فرهنگ ايران را درخدمت اسلام ، مسخ ميکنند . خود را ،    را ميکنند

با   درتضاد   ، کردن  قربانی   ،  ( ايمان  يک   ) اسلام  دادن  غلبه  برای 
سرانديشه  نثار وايثار سيمرغيست ، که خود را ميافشاند ، تا همه جانها  
( بدون درنظرگرفتن آنکه به چه آموزه ای ، ايمان دارند ) جشن شادی 

  او بگيرند .و عروسی با 

نثار وايثار، با جشن سازی برای همه جانها ( چه موءمن ، چه کافر ) 
. الله ، دانش خود را ، فقط با پيمان اطاعت و تابعيت ازخود ،     کار دارد

ميدهد . هرکسی در اطاعت کردن ازآن « دانش وامی » ، مالک موقت  
آن دانش ميشود . بدينسان، بهره ای از حقيقت ، به ملک موقت انسان  

موءمنان ،  .  هرموءمنی ، درخانه  بينش ، اجاره نشين است  درميآيد .  
اجاره نشينانی  درخانه دانش ايمانی هستند که خود را مالک آن بينش،  

  . می پندارند  

«حقيقت » ، بايد مالکيت پذير باشد . ازاين رو ، ايمان به حقيقت ، و  
آنرا  ميتواند  انسان  که   ، آموزه  يک  محتويات  به  حقيقت،  دادن ِ  کاهش 
کاسته   ، برد  بکار  ومعيار»،  ميزان   » شکل  وبه  کند  حفظ  و  بياموزد 

» بايد ثابت وسفت باشد . ما حقيقت هرچيزی را هنگامی خود  ميشود. «  
بياورد، چه منفعت   مـنـافـع درک ميکنيم که مالک آن بشويم، يا برای ما  

فقط نقدی ( سکولاريته *  ، چه نسيه در فردائی که ما به آن ايمان داريم .
درغلبه کردن برچيزها، و درقدرت يافتن  برچيزهاست که ما شادی خود 

اريم . ما وقتی معتقد وموءمن به آموزه ای هستيم ، آن را « د  را می يابيم 
  » ، و به کردار، ملک خود، ازآن دفاع ميکنيم . 

اخلاق ودين ، روند قربانی کردن ِ خود ، ويا عذاب دادن و شکنجه کردن  
. آنکه  خود را قربانی ميکند و جان وخرد خود    سوائق خود ، ميگردد

را ميآزارد ، همه جانها وخردهارا ، قربانی خواهد کرد وخواهد آزرد . 
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» است . « اخلاق » ، تبديل به گذشتن از جهنم بنُ ِ زدارکامگی    اين «
، دراين زندگی، در انجام دادن يک يک کارها ميگردد . برترين ارزش 
را، به « گرفتن» و« تثبيت کردن » و « مالکيت پذير ساختن» ، دادن 

ناگوارا    خوشيهای گذرا ، سبب ميشود که «   » برای ما ، بسيارتلخ و 
انسان،   . دارند  را  ارزش  کمترين   ، خوشيهائی  چنين  چون   ، ميشوند 

  ازچيزکی بی ارزش و کم ارزش خوش است !

فرهنگ ايران ، براين آزمون ، استوار بود که آنچه را نميتوان گرفت و  
نميتوان بدام انداخت و نميتوان مالک آن شد ، و آنچه « ناگرفته ، از  

  .    دست ، داده ميشود » برترين ارزش را دارد

ناگاه و بيگاه ، « زيبائی و بينش  به تصادف درحادثه غير منتظره ای ،  
و چشم ، دريک آن کوتاه ،    و نيکی وبزرگی وحقيقت » ، برقی ميزند ، 

اين آزمون از« زيبائی و بينش و نيکی و بزرگی وحقيقت  آنرا می بيند ،  
» ، بنُ يا تخمه جهان زيبائی ، و جهان بينش، و جهان نيکی ، و جهان  

  .   حقيقت ، و جهان بزرگيست

انسان ، خدا .... مکنون و مخفی و   حقيقت ، نيکی ، زيبائی ، فطرت 
پنهان و گنج پوشيده اند ، نا گرفتنی و نا ديدنی ( وهومن = هومان = 
هخامن = ارکه من ) اند ، که فقط يکبار، ناگهانی در زندگی ، در تصادف 

  و ميدرخشند . برق ميزنندغير منتظره ای ، 

  ، برچرخ زند  ناگه  يک برق زعشق شه

  آتش فتد اندر مه ،  برهم زند  امکانش 

  چو يک برق  بتابد چرخيست کز آن چرخ ، 

  برچرخ برآئيم و زمين را بنورديم
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  خوش عـيّاره ای رخسار برق انداز   آه ازآن

  صاعقه است از برق او ،  برجان هر بيچاره ای 

  ، چون لامکان ، مکان شد ازيک شعاع رويت 

  هم برق تو رسـاند ، اورا به لا مکانی 

  از برق آن رخسارتو ، وزشعله انوار تو

  وزحلم موسی وار تو ،  از بحر ، گرد  انگيخته 

  ای بنده بدان که خواجه شرق  اينست 

  اينست بـرق  ازل  ،    ازابـرگـهُـربــار

  توهرچه بگوئی ، از قياسی گوئی 

  »  ميکند ، فرق اينست ديده  او قصه ز «

اصل حقيقت وزيبائی و نيکی وبزرگی و خدا وآزادی و مهر... به چهره ِ  
« آذرخش = آذرگشنسپ = افروزه = شهاب = رخـش »، ناگهان و  
برق   اين  ولی   ، ميشود  ناپيدا  نيز  بلافاصله  وهرچند  پديدار،   ، بيگاه 
  وآذرخش ، تبديل به يک بنُ انقلاب ، دروجود انسان يا اجتماع ميگردد

» ميدهد ، بيشتر، تصوير«    آتـش. معنائی که ابوريحان بيرونی به «  
اتش » را در نخستين فرهنگ ايران ، بيان ميکند ، تا تصويری که سپس  

» در    آتــشدين زرتشتی ، بر اذهان ، غالب و بديهی ساخته است . «  
. همچنين « آتش آسمانی   به معنای « صاعقه وشهاب » استالتفهيم ،  

وشهاب » است . همچنين « آتشبار» به معنای  » به معنای « صاعقه  
صاعقه است . داستان پيدايش آتش در داستان هوشنگ ، درفردوسی هم 
، « آتش » ، معنای همان « برق زدن » را دارد . درآثارالباقيه ديده 
باشد    ( هما   = سيمرغ   ) فرورد  ارتا  که   ، را  نوزدهم  روز  که  ميشود 

  » ، که « فـروزسغديها  ميخوانند   « « روجن  را  آن  خوارزميها  و   «
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روشن= روزن » باشد . پس اينکه سيمرغ وبهمن ، « آتش فروز» يا « 
بهمن و هما ، «  آتش افروز» ، خوانده ميشوند ، به معنای آنست که  

  » دارند .  هويت يا گوهر ِ برق زنی و آذرخشی و رخشی و درخشی

  اوهست ازصورت بری ، کارش همه ، صورتگری 

  ای دل،زصورت نگـذری ، زيرا نه ئی ، يکتوی او 

بنياديست درچنين   و  ای  مايه  زاده    آزمون  ازنو   ، اجتماع  و  انسان  که 
اين  يک تلنگريا آذرخش يا آتش زنه ( اوسانه = افسانه ) يا  ميشود .  

اين   افروزه ا ست که جهان وانسان و اجتماع را ازنو، زنده ميکند  .
هست که سيمرغ ، در داستان منطق الطير عطار، در   « پـری»همان  

چين انداخته است . درتبری ، به آذرخش وبرق آسمان وشعله آتش ، « 
»    پـرسيمرغ » هم ، که به معنای «    albe-parالبه پـر= پر ِ ال به =

.به  نيزهست   « روشنی  پرتو  يک   » معنای  به  پـر،   . ميگويند  است، 
   .اين برقيست که سيمرغ ، در افق بسيار دور زده است  عبارت ديگر، 

گفته ميشود .  سوسو ،  « الـبـه سـو»  آسمان ،  همچنين درتبری، به برق  
، روشنی بريده  سـو»  برق زدن است . البه سو، برق لحظه ای است. «  

ازاين روبه    ، سوسو بزوئن گفته ميشود .     چشمک زدنبريده است . 
زيبائيش ، گوهرش ،می سيمرغ ، با برق، نگاه مينگرد ( با يک نظر) .  

رخشد يا برق ميزند ، و چشم آذرخش بين انسان ، ميتواند آن زيبائی و  
.  حقيقت ، نيکی ، بزرگی    حقيقت و بنُ هستی را دريک « آن » ببيند

، فطرت و بنُ انسان ، خدا ، پديده ای مکنون و مخفی و « گنج نهفته و 
ناگهانی در زندگی ، در تصادف غير   سرّ » هستند، که فقط ، يکباره 

  منتظره ای ، برق ميزند . 
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» را   خـود انسان ، در يک تکان ناگهانی دررويدادی غيرمنتظره ، «  
ميشناسد ، که سالهای دراز ازعمر، نديده بوده است ، ناديده گرفته بوده 

  .  آن را با چشم ديگران ، ديده بوده استاست ، يا 

را   بنُ هستی  و  حقيقت  و  زيبائی  اين  ، درست  واقعيات روزمره  همه 
  ، اجتماع »  يا  انسان  انقلاب خرد  وروان  دفن ميکنند. «   ، ميپوشانند 
بستگی به همين « آنات بينش برقگونه » دارد . لحظه ای ، ناگهانی و  
بيگاه ، زيبائی ، آزادی ، خدا ، حقيقت ، بزرگی ، نيکی  ، فطرت انسان  

راصالتش ، برق ميزند، وبا يک آذرخش، خرمن هستی ، تبديل به  ، د
  حريق ميشود. 

  شديم جمله فريدون ، چو  تاج  او « ديديم »

  شديم جمله منجم ، چو آن  ستاره  رسيد

يک پری که درمنطق الطير عطار، سيمرغ، در آغاز درچين ، مياندازد،   
، يک    پری که سيمرغ به زال، درفرود آوردنش به زمين ، ميدهديا يک  

، يا يک شعله ايست که آتش  را در وجود انسان   برقيست که ميدرخشد
» گفته   سـن جـل، برميافروزد . همچنين درتبری، به برق ناگهانی ، «  

» است . برق يا  تکه های بريده شده از سيمرغ  ميشود، که به معنای «  
درخش يا آذرخش ، نوريست يا شعله ايست ، که تبديل به يک بنُ ، ويا 
« تخم آتش وتخم فروغ= اخگر » ميگردد ، که نا پيدا و ناگرفتنی ميشود  
. اين روشنی  ناگهانی ، « يک تخمه » ميشود که « خوشه همه روشنيها  

  »  درآن پوشيده است ، و ازآن خواهد روئيد . 

  به کـهُ طور  رفت  موسی « جانم »

  هنگام ملاقات من آمد ، 

  طور، ندا کرد که :  آن خسته کيست ؟ 
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  کامد سرمست به  ميقات من 

  چيست ؟  نفس روش چون  بـرق اين 

  پـرُشده تا  سقف سماوات من 

خود واژه « درخش » که « در+ رخش »باشد ، به معنای « تخم برق  
» است که    آذر+ رخش»است . همچنين  « آذرخش » ، مرکب از «  

  » معنای  بينشبه  برق  زنخدای  برق=  «    زهدان  » آذر»است، چون 
درهزوارش ، هم به معنای « زهدان ،» وهم  به معنای « زن آموزگار»  
است  . برق يا روشنی ناگهانی ، دريک تخم يا دريک زهدان ، ناديدنی  

» گفته ميشود . ويــر و ناگرفتنی ميشود .  در پهلوی به « برق » ، «
، يا اينکه در مرزبان نامه ،    گنج در ويرانه استاين که گفته ميشود ،  

گنج بينش را ماری جوانمرد ، در ويرانه دارد ، پس ويرانه ( وير+ يانه  
  خانه برق زدن وآذرخش » باشد. )  ميتواند ، به معنای «

اين همان انديشه ِ« بهمن نا ديدنی وناگرفتنی » است ، که تبديل به « هما 
» ميشود ، که ديدنی ، ولی ناگرفتنی است . درحين ِديده شدن ، نا گرفته  

« بهمن » ، که ناگرفتنی و    ميماند (= دانـش ثابت وسفت، نميشود ) .
ناديدنی است ، در« هما » ، ديدنی ، ولی « ناگرفتنی» ميشود . آنچه  
« در ديده شدن » ، هميشه از« گرفته شدن و تثبيت شدن وسفت ساخته  

ميگريزد    ،  « هستی شدن  آفريننده  بنُ  يا  بهمن  ديگر،  عبارتی  به   .
درهرجانی ، برای پيدايش خود ، ميافروزد ، ميدرخشد ، « برق ميزند 

  . ، برق ميزند  »  ، درانديشيدن  آسن خرد »  بينشی «   ، . آسن خرد 
آزمون ميشود که نميتوان آنرا سفت کرد وتعريف کرد .  اين    برقگونه
درفرهنگ ايران ، در انديشه های گوناگون بيان ميشد .  تجربه   بنيادی

  واقعی روشنی (= بينش حقيقت ) ، در « برق زدن ابر» است . 
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هائو شيان ، همان بهمن است  ) ديده ميشود =(    هوشنگدر خود داستان  
که « پيدايش ِ روشنی درجهان» ، دراين داستان ، پيآيند همان « برقی 

جشن سـده است که از زدن يک سنگ به سنگ ديگر» پديدار ميشود .  
، درماه بهمن است ، و بهمن ، آذر فروز ميباشد( برهان قاطع ) ، و«  

نيزهست نارون  درخت  نام   ،« گوناگون ِ    ســده  ازنامهای  يکی  که   ،
سيمرغ ، « سئنا » ، « سيرنگ » ، « سيمر» ، « ساپيته » ، « سـپنتا  

( نار+ ون ،    درخـت نـارون» است ، که بيان « سه تای يکتا » است .  
نار، به معنای زن است . ون ، درختی بود که سيمرغ فرازش می نشست  

درخت  شجرة البق که    -3  ســده  -2دار ( درخت خدا ) ديو    -1) بنامهای  

» ناميده ميشود اِ زار درخت  در تبری «    -4، يا درخت خدا باشد ) و  بغ

بوقيصا ناميده ميشود که « بوق + گيس » باشد. هم بوق، نای است   -5و  
، وهم گيس ( درختنی) به معنای « نای » است . بوقيصا به معنای «  

اين درخت ،   نيز ناميده   سايه خوش  -6نای بزرگ = کرنا » است ، 
« ســده » ، هيچ ربطی به عدد «    ميشود . اين برابريها نشان ميدهند که

  . » ندارد 100صد 

« ســده »  يکی ازنامهای سيمرغ ، يا هما يا خرّم (يا برجيس = برگ  
جـشـن سـده ، جشن عروسی « آذرخش = برق .    + گيس ) بوده است

. سيمرغ    = سيمرغ » ، با « زمين ( آرمئتی = زنخدا زمين ) بوده است
را در متون زرتشتی پهلوی ، دوپاره ميکنند . يک پاره را « امرو »  

را   پاره  يک  و  چمرومينامند،   »camru  «    که مرغيست   ، چمرو   .
تخمهای درخت ( واس تخمک ون ) را ، درسراسر روی زمين ميپراکند 

» شده است . جمره ، هم به  جـمـره  و ميپاشد . اين واژه درعربی ، «  
معنای « اخگرآتش ،  خدرک آتش » و هم به معنای « يک سنگريزه »  

سيمرغ ، خودش ، تبديل به برق يا آذرخش( زهدان برق ) و يا  هست .  
رگيتی ،  درخش ( تخم برق ) ميشود ، و به زنخدای زمين ( به آنچه د
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. برق ، سنگ هم تن، يا زهدان دارد = همه اجسام ) يک تلنگر ميزند  
  ناميده ميشود ، وکار تلنگر و تلنگ ، انگيختن است .  

  شد ، نو بت  ديوانگی است مـاهباز سر 

  سودی نداشت ،  دانش  بسيار من آه که 

  ديگر،  فتاد  جـمـره بار دگر، فـتنه زاد ، 

  خواب مرا بست باز، دلبر  بيدارمن 

  خيز که شد رستخيزخيز، دگر بار خيز  

  ما يه صد رستخيز، شور دگر، يار من 

يک برق بينش ، سراپا ی انبوه دانش را  ميسوزاند وازسود مياندازد . « 
درخش= در+ رخش »  و« آذرخش= آذر+ رخش » ، بنُيست و تخميست  
که ، آتش و روشنائی ازآن روئيده ميشود .« در» ، به معنای تخم است  

، و « آذر» و« آگر» ، به معنای زهدان است . دراين داستان درشاهنامه   
ديشه سيمرغی ، بکلی صد وهشتاد درجه گردانيده شده ، و به روايت  ، ان

زرتشتی درآورده  شده است . درفرهنگ سيمرغی ،  « سنگ ، سنگام 
، سـنگار، آسن ، سنگم » ، معنای اتصال وامتزاج و پيوند دوشخص يا  
دواصل را داشته اند . دراتصال و يوغ وجفت شدن دواصل ، يا در«عشق  

ر تلنگر آتش زنه به آتش گيره ، روشنی وفروغ ، پديدار  نخستين» ، دراث
  خواست اهورامزدا ميشود. الهيات زرتشتی که افروختن يا پيدايش را ، به  

برميگرداند ، اين « عشق نخستين ، و« وهمه آگاهی و پيشدانی اش  
سنگ ، به معنای اتصال و پيوند دو بنُ » را که همان « ييما = همزاد»  
درگاتا باشد ، نمی پذيرد ، و درست آنرا( سنگ = ييما = يوغ = مار= 
گواز...) را به دو اصل متضاد که باهم ازهمان بنُ درپيکارند ، ميکاهد  

« عشق و پيوند دو اصل » را دارد ،    . اينست که « سنگ » که معنای
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از تضاد اين دوسنگ در  دوسنگ ميگردند، و از تصادم اين دوسنگ ،  
  .  پيکار، فروغ و روشنی ، پيدايش می يابد

. درست ،    روشنی ، تيغ برنده و جدا سازنده استبه عبارت ديگر،  
، درفرهنگ سيمرغی ، « پيدايش» ، از« آميزش وپيوند يابی ِ     روشنی

آب و تخم » بودند . جشن سده هم ، جشن فرود آمدن هما يا سيمرغ به  
نيز ناميده ميشد ) و زناشوئی او     جمرهشکل اخگرها وبرق آسمانی ( که  

وعروسی او با زمين ، با ريشه درختان درزيرزمين ، با چشمه ها  در 
تاريکی ها بود ، وازاين تخم آتش ( برق ) که در زهدان زمين کاشته 

روی   انقلاب بهاریروز)  ،    49=    هفت هفته ميشد ، پنجاه روز بعد(  
تازه ، روشن ميشد . و پيدايش  از  اين ميداد ، وجهان  ايرانيان سراسر 

ت هفته را پی درپی ، جشن ميگرفتند  .جشن سده، از  پنجاه روز، يا هف
  .   دهم بهمن ، آغازميشد و تا نوروز ادامه پيدا ميکرد

زرتشتيان،  برضد چنين انديشه آفرينشی بودند . خواه ناخواه ، جشـن ِ« 
با واژه « صد »    درپژوهشهای  بيش ازحـد علمی!سده » امروزه ، که  

 ، ميشود  ساخته  ارزش   بی  و  معنا  بی  کلی،  به  طبعا  و   ، داده  پيوند 
فرهنگ ايران ، بنام روش علمی و پژوهشهای علمی ، به يک مشت  و

. اين فرود آمدن برق (=  سطحيات خنده آور وکودکانه ، کاسته ميگردد 
که سنگ هم ناميده ميشد ) ، معانی فرا وانی درگستره بينش و دين و 
سياست( جهان آرائی ) داشت . اينست که روايت شاهنامه از جشن سده 
اصلی   انديشه  وارونه  و   ، گرفته  شکل   ، زرتشتی  الهيات  نفوذ  زير   ،

  فرهنگ سيمرغيست . 

  برآمد به سنگ گران، سنگ خرد 

  همان وهمين سنگ ،  بشکست خورد

  پديد آمد از هردو سنگ  فروغی
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  ، آذرنگ  فروغدل سنگ گشت ، از

واژه ، فروغ ، سبکشده « افروغ ، افروختن» است که دراوستا، شکل  
     » را داشته است .raocaya+ رائوچيا  aiwi« ايوی 

« ايوی » ، هنوز درکردی، به شکلهای  هه وی ، هه وه ، هه فی ، هه  
يوی، هه يف، موجود است و به معنای « ماه » است . پس افروختن 

  » است . روشنی ماهوفروع ،  دراصل به معنای ِ « 

  جهاندار پيش جهان آفرين      نيايش همی کرد وخواند آفرين 

  چنين هديه داد      همين آتش آنگاه، قبله نهاد فروغیکه اورا 

  اين ايزدی       پرستيد بايد اگر بخردی  فروغيستبگفتا 

) ديده ميشود که ابر و برق ، هر دو«    140در بندهش ( بخش نهم ، پاره  
ابروبرق ، يا  سنگ » خوانده ميشوند . اين « يوغ يا جفت جدانشدنی ِ 

 سنگ باران و روشنی »، به همين علت ، سنگ خوانده ميشوند ، چون  
 ، معنای « يوغ و جفت= جايگاه اتصال وآميزش»را دارد .

پاره   ( بخش نهم،  ابر   140دربندهش  را که مردمان  آن  ) ميآيد که « 
بدان آئين گرم شده است ،   اندروای،خوانند ، آن سنگ است که با تابش  

با آب باز بارد .... آن آتش که افتد که همه مردم ، برق خوانند نيز سنگ  
ابر و برق ، باهم سنگ شود ...»     اندروایاست . از دريا با آب فراز به  

، يا به عبارت ديگر، پيکريابی « عشق ومهرو   ( يوغ = جفت ) هستند
  آميزش » هستند .

  ليک آن خنده چو برق اوراست که گويد چو ابر

  ابر اگر گريان نباشد ، برق ازاو نبود  جهان
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  فصليست چو وصل دوست ، فرخنده شده

  ازمردن تن ، چراغ دل ، زنده شده

  ازخـنـده بـرق ، ابـر ، درگريه شده 

  وزگريه ابـر ، بـاغ  ، درخـنـده شده 

سنگ زری    در گويش ِ« دوانی » ، به رنگين کمان ، يا کمان بهمن ،
  برق هست وهم به    رنگين کمان » که هم نام    رخــش  گفته ميشود . چون«

آميختگی رنگ سرخ وسفيد+ آميختگی سياه گفته ميشود ، به معنای «  
است . « رخـش »، مانند واژه های « سنگ و يوغ  و سيم  و  وبور»  

و پلنگی » بيان ِ « بنُ آميختگی تاريکی و روشنائی باهم   ابــلــقپــَرو  
» ، « بن ِ آميختگی مادينگی و نرينگی  » ، يا به سخن ديگر، « بنُ  
آفرينندگی و اصالت،  و خود زائی ، و ازخود روشن شدگی ، وازخود،  

  بيناشدگی » بود . 

به همين علت معنای ديگر« رخش» ،  ابتدا کردن است . با رخش بهار  
( با باد وابر بهار= با برق ورعد بهار، با آتش وآب بهار » ، آفرينش  

  آغازميشود. چنين ويژگی را اسب رستم ( رخش) نيزدارد

  همی رخش خوانيم ، وبورابرش است 

  » است  آتش» و به رنگ ، «  آب  به خوبی چو «

اينکه درشاهنامه « هوشنگ ، با برق زدن از تصادم اتفاقی دو سنگ ، 
باشند » به برق و فروغ  دست می يابد   -- ابروآذرخش باهم  -- که درواقع  

  ، ريشه در انديشه بسيارژرفی دارد .

يا جنين ونطفه درون   ، تخم  يا تخم درون  مينو،  يا مينوی در  « بهمن 
زهدان » ، دژيست « ناديدنی و ناگرفتنی » . و هيچکسی نميتواند به آن 
،  با تهاجم و پرخاشگری وزورزی و جهاد وغلبه خواهی ، راه يابد . 
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راه ورود به « دژ بهمن » ، با « بينش آذرخشی يا برقی » ممکن    بلکه
. با چنين بينش آذرخشی وبرقيست ، که ميتوان به بنُ خود، وبن  است  

جهان هستی و خدايان و بنُ حقيقت ، پی برد، که ناديدنی و ناگرفتنی (  
  تملک ناپذير) هستند .  

« بينشی» که به « سرّ ناديدنی و ناگرفتنی » ، فقط دريک آن ، يک 
پرتو مياندازد ، چنين بينشی است که بهمن يا بنُ ِبن آفرينش را ميتواند  

چنين بينشی است که حقانيت به حکومت گری  دريابد . و درست داشتن
.  مرّوج آموزه زرتشت بودن ، يا مـرّوج ِشريعت اسلام درايران ميدهد  

راه يافتن ، بدون  بودن ، حقانيت به حکومت کردن درايران نميدهد . بلکه  
غلبه خواهی و قدرت طلبی و تجاوزطلبی ، به « بنُ و فطرت انسـانـها  
وجـانـهـا » که دژهای بهمن وهماست ، ايجاد حقانيت به حکومت ميکند  

  . سايه هما ، بر تارک سر چنين کسی افتاده است . 

دست يافتن به خود ِ بينش دربنُ آفرنندگی و بنُ جهان ( به بهمن وهما  )  
يا به حقيقت ، بايد بری وتهی از زور وخشم وقهر وتهديد و حيله ومکر  
اين    . باشد   « يافتن  قدرت  و  گرفتن  و  انداختن،  وبدام  برُدن،  فکر  و« 

»  که چيزی جز همان « دژ بهمن    دخمه سيامکسرانديشه در داستان «  
 ، گرشاسپ   .  ( توسی  اسدی  نامه  گرشاسپ   ) است  آمده   ، نيست   «
حصاری در کوهسار می بيند و ازملاح می پرسد که اين حصن يا قلعه 

  و حصار چيست ؟

  زملاح گرشاسپ پرسيد و گفت 

  که اين حصن را چيست اندرنهفت؟ 

  چنين گفت کاين حصتن ، جائی نکوست

  دراوست فرّخ  سيامک  ستودان



Jg. 7 (2026), Heft 1  100 
 

داستان  اين  کل   ، کتاب  اين  درپايان   . است  سيمرغ  «سيامک » همان 
تفسير ميگردد، و اينجا فقط نشان داده ميشود که  بينش بهمنی ، فقط از  
شيوه ای بدست ميآيد که تهی از زورورزی و تهديد و غلبه خواهی و  

  حيله و ربودن  باشد . 

  بـنُـش بر زپولاد  ارزير پوش 

  ( ارزيز، فلزيست که اينهمانی با مشتری با سيمرغ يا خرّم دارد ) 

  برآورده ديوارش از « هفت جوش »

  بنُ سيمرغ ، هفت خدايند 

  سپه گردش اندر به گشتن شتافت 

  بجـسُـتـنـد چندی درش ، کس  نيافت

  چنين گفت ملاح  پيش  مـهِان 

  که نايد در اين را پديد ، از نهان 

، جامه رزمشان را دور   ، مگر همه  نميشود  باز  وقلعه  در ِاين حصن 
  بيندازند واز انديشه های ستيزندگی وغلبه جوئی ، تهی شوند .

  مگر جامه يکسر پرستنده وار     بپوشيد وناليد بر کردگار

  گوان ، جامه رزم ، بنداختند    نيايش کنان، دست بفراختند

  هم آنگه شد ازباره ، مردی پديد 

  کزو خوبتر آدمی کس نديد 

  ، هرسه ، باز چشمش سه بـدُچنان بـدُ که 

  دو از زير ابر، و يکی از فراز 

  فسونی به آواز ، خواندن گرفت    زدلها ، تف غم نشاندن گرفت 
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  حصار ازخروشش، پرآوازشد    زديوارهرسو، دری باز باشد 

غلبه   های  انديشه  و  دورانداختند،  را  رزم  های  جامه  همه  ازآنکه  پس 
خواهی و زور ورزی وکاربرد حيله را ازخود بيکسو نهادند ، آنگاه ،  

اين مرد زيبا  مردی از باره ، پديدارشد ، که در زيبائی بی نظير بود، و  
، ولی دوتا ازچشمهايش ، زيـر ابربودند ، که ميشد آنها    ، سه چشمه بود 

  را ديد ، و يک چشم ، فراز ابرها داشت ، که نميشد آنرا ديد.

اين انسان، که کمال زيبائی را داشت ، آوازی افسونگرخواند که همه را 
شاد وبيغم ساخت ، و همه درها ، در ديوارهای دژ ، يکباره گشوده شدند 
. اين سه چشمه بودن که به خدای هند شيوا نيز نسبت داده ميشود ، هماننه  
 سه پا ، سه انگشت ، سه تخمه ، سه شاخه ، سه مرغ ، سه نای ،سه 
سرو، سه تيغته ، سه پنتا ، سه پيته .. .... نشان گوهربنُ جهانست ، که  
دوتا ازآنها پيدا و ديدنی ، زير ابر ميشود ( هما ) ، ويکی ازآنها ، ناپيدا  

» را    شـيـوا  ،«   وفراز ابر ( نا ديدنی و ناگرفتی= بهمن ) است . هنديها
ازآنها در پيشانی )  ميدانستند ، که يکی    Tri-locana(    دارای سه چشم

او قرار داشت . به سخنی ديگر، ، بهمن ، با دوچشم هميشه باز، جهان 
را می بيند ، و با يک چشم که زير ابر و پوشيده ازهمه است ، خود را  

  می بيند .

  ای قمر( = مزدا) زير ميغ( اهوره = ابر) خويش نديدی، دريغ

  چند چو سايه دوی ، در پی اين ديگران

چشم سوّم، برای ديدن خود وسرّ ناديدنی و ناگرفتنی درتاريکی، يا ديدن« 
بازو   دوچشم  ،با  بهمنی  خرد  است.   « جان  جان  درخود=  نهفته  گنج 
آشکارش جهان و با چشم بازوناپيدايش ، چشم خود ، بينش خود را می  
بيند . ازاين رو به روز« دين به آذر» ، « دين پژوه= بينشی که خودش 

  وهد ) گفته ميشد . را ميپژ
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  مر ديده خويش را ، بديدن نا ديده گرفتن اين جهان را        

  درکوچه سينه ها دويدنزان سوی نظر، نظاره کردن        

عطار، داستانی ميآورد که درجام جم ، همه چيزرا ميتوان ديد ، جز جام  
جم را . ولی برعکس اين داستان او، درست درجام جم ، خود ِجام جم را  

سه چشمه بودن ،  است .    چشم سوّم  بهمنهم ميتوان ديد ، و اين همان  
گوهر بينش بهمنی ِهرانسانيـست ، که همانسان که برونسورا می بيند  

. درهرنگاه به برونِ ، چشم درون هم، هرچند   ، درونسورا هم می بيند
ناپيدا هست ، ولی با چشم برونسو می بيند ، و درهرنگاه به درون هم ، 
چشم برون بين ، درون را می بيند  .جهان درون وبرون ، ازهم بريده 
نيستند . ازهم بريدن اين دوچشم برون بين ، ازچشم درون بين ، به همان 

» ميانجامد ، که تاريکی و روشنی را ، بکلی ازهم می   عـقـل  يده «پد
برد ، وديگر ، « تاريکی به روشنی » ، آبستن نيست ( برق درابر) ،  

  ودر « تخم روشن ، بنُ نوآفرين تاريک » نيست . 

دراين فرهنگ ، « توحيد » درتاريکی شب  است که  ديده نميشود . «  
توحيد» ، نشان تاريکيست . هرچيزکه روشن شد ، « شرک  وتعدد» 
ميشود . اينست که بنُ آفريننده روشنی که پيداشد، بينشهای متعدد ميگردد  
. بنُ واحد هستی که روشن شد، خدايان متعدد  ميگردد . اين انديشه است 

  ولوی درشعرش بازميتابد: که م

  بگير « ليلی شب » را ، کنار ای  مجنون

  شبست، خلوت ِ توحيد و ، روز، شرک و عـدد

با اين « چشم سوّم » است ، همه « واسطه ها » را که دراثر« بريده  
اند را منتفی  شدن و گسستن و جداشدن و تعدد وکثرت » بوجود آمده 
ميسازد . تا اين « چشم سوّم » نباشد ، انسان ، خودرا هميشه از « ديدگاه 

د  ديگران » می بيند . ما تا با دوچشم متعدد خود می نگريم ، هميشه ، خو
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را از « ديد ديگری » ميشناسيم . ما آن هويتی را داريم که ديگران ،  
مشخص ساخته اند . اينست که فوق العاده به « ديد ديگران ازخود »  
اهميت ميدهيم . ولی با چشم سوّم است که ما خود را با چشم خودمان  

  ميشناسيم 

  صبحدمی همچو صبح ، پرده ظلمت دريد

  ، صبح  قيامت  دمـيـد نيمشبی ، ناگهان 

  واسطه هارا بـرُيد ، ديـد به خـود ، خويـش  را 

  آنچه زبانی نگفت ، بی سروگوشی ، شنيد

درآغاز اين داستان دِخمه سيامک درگرشاسپ نامه ، به خوبی ديده ميشود  
درهای   همه  شدن  گشوده   ، آن  با  وهمزمان  بهمن،  پيدايش  نخستين  که 
حصن يا قلعه ای که هيچکس نميتواند با قهروقدرت آنرا بگشايد، قرين با  
پيدايش ِ زيبائی و بينائی ( سه چشمه بودن ، که هم زمين وهم آسمان ، 

م درون وهم بيرون را باهم می بيند ) است . بازشدن درها ی ناپيدای ه
بنُ هستی ، با پديدارشدن رخ زيبائی، و با بازشدن سه چشم بينا باهمست  
. اين انديشه جفت بودن « بينش و زيبائی » ، يا انديشه اينکه « چشم ، 

زيبائی    برای ديدن زيبائيست » در عرفان ميماند . بنُ آفريننده هستی ، در
  و در بينش ، پيکر می يابد . 

سنگ،  به  سنگ  زدن  با   ، درشاهنامه  که  آذرفروز»  هوشنگ   »
«    آذرميافروزد واژه  زير   ، قاطع  برهان  در   . است  بهمن  همان   ،

»، به « بهمن » و  آذرفروزآذرفروز= آذرافروز» ، ديده ميشود که «  
  به عنقا(= هما = سيمرع ) اطلاق ميشده است . 

کردن   حکومت  به  حقانيت   ، سيمرغی  فرهنگ  در  بينشی  چنين  فقط 
. ترويج آموزه زرتشت در دوره ساسانيان ، کاملا   درايران ميداده است



Jg. 7 (2026), Heft 1  104 
 

برضد « فرهنگ سياسی و بينش بهمنی » بود . سپس حکومتهای اسلامی  
درايران ، همه برپايه « حقانيت يافتن به حکومت برای ترويج اسلام ، 

ناميده ميشود » ، بنياد نهاده شدند ، که برضد بينش بهمنی   مشروعيتکه  
وفرهنگ ايرانند . درفرهنگ ايران ، حکومت، نبايد مشروعيت دينی و 

درفرهنگ ايران، کسيکه « بينش مذهبی و ايدئولوژيکی داشته باشد .  
بهمنی ، يا بينش ِ جام جمی يا جمـشيدی » ندارد ، حق به حکومت کردن  
ندارد ، و غاصب حکومت ميباشد ، وملت ، حق به سرپيچی  از احکام  

. انسان حق دارد ، برضد همه حکومتهای مذهبی و ايدئولوژيکی  او دارد  
حکومتهای مذهبی و ايدئولوژيکی ، بدون استثناء ، غاصب   برخيزد . همه

  هستند. 

» که «    غاصب بودن همه حکومتها درايرانبه  همين علت ،انديشه «  
» ندارند ، عبارت بندی مذهبی ، در تشيع پيدا کرد . کسی  بينش بهمنی 

بينش آذرخشی به هنگام    درايران حقانيت به حکومت کردن دارد که «
» داشته باشد ، و اين برضد انديشه « ارثی بودن حکومت » ، وبرضد  

فلسفه حقانيت  « مذهبی و ايدئولوژيکی بودن حکومت » است . اين «  
» ، در داستان برگزيدن کيخسرو به شاهی درايران    يافتن به حکومت 

  درشاهنامه ، بيان شده و باقی مانده است . 

در   بينش  چهارچوبه  به  محدود  موضوع  تنها   ،  « آذرخشی  بينش   »
اجتماعی   و  سياسی  فرهنگ  محور  بلکه   ، نيست  تصوف  و  عرفان 

، نيزهست    « درسياست  وهم  دراخلاق  هم   ، نيکی   » پديده   ، اساسا   .
  »  است . هـنـگـاماستوار بر مفهوم « 

کاوس برای انتخاب ميان فريبرز و کيخسرو به شاهی ، آندو را جدا جدا 
به « دژ بهمن » ميفرستد .هرکدام ازآنها که  بتوانند به اين دژبهمن (بنُ  
شاهی   به  حق   ، بگشايند  وآنرا  يابند  راه   ( انسانها  ناگرفتنی  و  ناديدنی 

تورانی   يا  ترک  افراسياب  دختر  فرزند  کيخسرو،   . دارد  و درايران   ،
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ايرانی بود .   تـرُک  سياوش  دربر گزيدن شاه برای حکومت درايران ، 
بودن( بيگانه و خارجی بودن ) و فارس بودن فرد، مطرح نبود ، بلکه  

بود   بينش بهمنی » او مطرح  اين  بود که«  بنيادی  انديشه  آيا او،    . 
ميتواند خود ، راهی بی کاربرد زور و پرخاشگری، وبی غلبه جوئی ، 
وبی خشم وبيم انگيزی ، به بنُ روان وضمير ِ انسانها بيابد ، وآنهارا  

به عبارت ديگر، بينشی که جان  بدون تهديد وقهرو زور، بـگـشـايــد ؟  
قهرو   به  دست   ، حکومترانی  برای  و  آزارد،  نمی  را  هيچکس  وخرد 
يکسان  را  همه  وجان  خرد  و   ، نميزند  تهديد  و  تهاجم  و  پرخاشگری 

بودن درخودگشائی » به آنها ميدهد  . هرچند    ميپرورد وامکان « راست
اين داستان ، چهره  پهلوانی و حماسی درشاهنامه به خود گرفته است و  

دژ ، ( دراثر نفوذ انديشه زرتشتيگری ) جايگاه کفاروبت پرستان ميگردد  
، ولی رد پای اصل انديشه را ، برغم اين تغيير شکل ، بخوبی نگاهداشته  

زند کاوس است با توس ميرود، وبه دژ بهمن راه  است . فريبرزکه فر
نمی يابد . ولی کيخسرو با گيو ، به دژ بهمن ميرسد ، و نامه ای نوشته  

  ، و درديوار دژ می  نهد ، و با نهادن اين نامه ، در ديوار دژ :

  شد آن نامه نامور، نا پديد       خروش آمد وخاک دژ بردميد

  تو گفتی که رعدست وباد بهار    خروش آمدازدشت و ازکوهسار 

  جهان گشت، چون روی زنگی سياه 

  نه خورشيد پيدا ، نه پروين و ماه

  تو گفتی برآمد يکی تيره ابر 

  هواشد بکردار گام هژبر.. 

  برآمد يکی ميغ و بارش تگرگ 

  تگرگی که بارد زالماس مرگ....
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  يکی روشنی بر دميد ازآن پس 

  شد آن تيرگی ، سربسر ناپديد 

  و روی زمين  هواگشت خندان برآمد يکی باد با آفرين        

  در ِ دژ ، پــديــد آمــد آنـجـايـگــاه 

درست همانجا که برق ، ميدرخشد ويا « روشنی برميدمد»، دردژ، پديدار  
  و بخودی خود ، گشوده ميشود .

  فرود آمد آن گـرُد لشگرپناه ... 

  بدانجا که « آن روشنی بردميد »

  سر « ياره تير » ، شد ناپديد

  بفرمود خسرو ، بدان جايگاه       يکی گنبد ی سربه ابرسياه

  درازا و پهنای او ده کمند       به گرد اندرش، طاقهای بلند

  زبيرون ، چو نيم ازتک تازی اسب 

  « آذر گــشُسـب »برآورد و بنهاد 

، و « يک روشنی برميدمد » ، درآنجا يگاه که برق ميزندکيخسرو ،  
بنياد    ، باشد   « آذرخش  آتشکده   » که  را   « گشنسپ  آذر   » آتشکده 

. درواقع نيايشگاه آذرگشنسپ ، وير+ يانه ( = ويرانه = خانه   ميگذارد
 . گفته ميشود  ، وير  برق  به  هم  . درشوشتری  بود  آذرخش »  و  برق 

»  به معنای « خردمندی    virihازاينرو نيزهست که در پهلوی « ويريه
و هشياری » است. خردمند کسی است که « آذرخش يا رعد وبرق بينش  

  » را ميگيرد 
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  سـيمـرغی   فـرهـنـگ   ســـازی   باز

  

  

  اسپ و برق

  رخـش= بـرق و رنگين کمان 
  سَن وَر=زهدان سيمرغ = کمان بهمن= رنگين کمان

  سن جل = بريده های سيمرغ = بـرق درتبری 

 

» گفته ميشود . « آذر» ، زهدان(= بنکده   بـرق« آذرگشنسپ » به «  
گرما+ آبگاه = ُبنکده تری و نمناکی ) است ، و « گشن + اسپه » ، به 
يا بهرام است که « مجموعه همه تخمهای نرينه   پـرُ» ،  معنای « ماه 
گيتی » است . در تبری به برق آسمانی ، « اسبراد »  گفته ميشود . 

ه اندکی با « تصويراسب = اسپ » دراين اينست که ما نياز بدان داريم ک
فرهنگ آشنا شويم . چون ايرانشناسان، تصويری بسيارسطحی در ذهن  
ما از اسب جا انداخته اند . نامهائی که دارای پسوند « اسپ » هستند ،  
همه به غلط به « دارنده اسپ » ترجمه ميگردند . گرشاسپ ، دارنده  

( آخرکسی بايد ازاينها بپرسد که اسب لاغرومردنی ، به    اسب لاغر است
چه درد ميخورد که کسی بدان افتخار بکند که دارنده چنين اسبی است ) 

» ، نام ماه درمرحله سومش بود ( رجوع شود به مقاله « سه   اســپ   . «
 ساپيته خدای ماه » درپايان کتاب ) ، که اينهمانی با « سيمرغ وسقف يا 
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، زمان وهرماه قمری و آسمان  دارد . اين واژه « ساپيته که به معنای  
سه زهدان و سه نای است ، ودرکردی  به بلند ترين نقطه و سقف گفته 
ميشود » ، تبديل به شکلهای « سبت ، سـپـد ، سـپـيـد ، اسپه، سپی »  

اينست که ماه يا سيمرغ ، درفرود آمدن به زمين « اسپی    . شده است 
آسا ، ويا براق که اسبی تيزرو است » ميشود. براق ، معنای رخشنده   برق

و درخشنده و تابان هم دارد . همای آسمان ، تحول به « اسب برق آسا  
به براق » می يابد هما يا ماه ، آذرگشن اسپ يعنی برق ميگردد.  برق 
خاطر، برق خيال ، برق روان ، برق شتاب ، برق صورت ، برق جولان  

  گردد . شناخت آنی ميگردد ... مي

  ندا رسيد به عاشق ز عالم رازش 

  که عشق هست ، براق خدای ، می تازش 

ياد»   به « فکرو  تبديل   ، برق است  که به معنای  واژه « وير»  همان 
ميشود . مرغ سبکبال، تبديل به « اسب برقی = براق » درروی زمين  
، و سپس تبديل به « ماهی تيزنگر» در دريا ميگردد . اگر نگاهی به 
دين يشت و بهرام يشت کرده شود ، ديده ميشود که دين که بينش چشم 

ماهی   -3اسب    - 2کرکس    -1کل پيکر به خود ميگيرد  باشد ، درسه ش
کر، ودرهمه اين سه ، اين سبکی و تيزروی و دور روی  بينش است ،  
که دين خوانده ميشود . اينست که اين آرمان معرفت حقيقی درفرهنگ 

  ايران ، در عرفان هم ميماند .  عرفان ، از« کندپائی عقل » مينالد . 

تا   ، واژه « اسپ » ميگردد  اشاره ای کوتاه به معنای اصلی  دراينجا 
روشن گردد که اسپ به ماه گفته ميشده است . به « شبدر» ، نامهای 
گوناگون داده اند . ازجمله « حندقوقا » است که دراصل « انده + کوکا 
» است و به آسانی ميتوان ديد که « حندقوقا » به معنای « تخم ماه » 

، چون کوکا به معنای « ماه » است(برهان قاطع ) . « شبدر= است  
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شب + در » هم به معنای « تخم آل » است ، چون شه و، همان آل است  
فارسی ) . نام ديگر شبدر، دواسپست است    – ( شرفکندی، فرهنگ کردی  

. اين واژه مرکب است از « دو + اسپ + است » . « است » به معنای  
  تخم است و ديو هم خداست . پس ناگزير« اسپ » ، ماه است .

اينهمانی سيمرغ آسمان ، با « اسب » در زمين ، روشنی به ادبيات ايران  
» باشد ، به معنای   کرش + اسپه مياندازد . چنانکه « گرشاسپ » که «  

يا لاغر»  ماه  ماه «     «  »،    هلال  کرش   » پيشوند  چون   ، است   «
درسانسکريت به « لاغرشدن ماه » گفته ميشود . ايرانيان ، با دادن نامی  
 . ميداند  با سيمرغ  اينهمانی  را  خود   « اسپ   » گوناگون  پسوندهای  با 

» ، که پيشوند « جام » را دارد ، به معنای «    جاماسپهمانسان که «  
» شده است ، چون « جام » که همان  يا هما    بهمنست که تبديل به ماه ، 

« يام »باشد درهزوارش « مانمن» است که « مينوی مينو» يا « بهمن 
  . دانش و    » ميباشد  به جاماسپ ، به علت « فرزانگی و  نام را  اين 

  نيروی پيش بينی اش »  داده اند .  

  ،  « آسمانی  آذرخش   » که  مکانيست   ، آذرگشنسب  نيايشگاه  پس 
درفرازکوه ، با تن انسان ، ميآميزد ، و انسان  را به بينش بهمنی آبستن  

ميکند . يا به سخنی ديگر، جائيکه برق يا سيمرغ ، تخمی در اندام حسی   
کيخسرو مياندازد ، و کيخسرو ، آبستن  به شيوه بهمنی ميگردد، و بدينسان  

  قانيت به حکومت درايران پيدا ميکند . ح 

چنين   درست   ، رستم  اسب   « رخش   » که  ميشود  ديده  درشاهنامه 
که   است  رخش   ، رستم  خوان  درهفت   . دارد  را  بينشی  ويژگيهای 
درتاريکيها می بيند ، ودرهمان خوان نخست ، هنگاميکه رستم خفته است  
، شير درنده را که پيکريابی ميتراس ( = ضحاک= ديوسپيد ) و نشان « 

بين است می  گام زدارکامگی »  ، و درهمان  براو چيره ميگردد  و   ، د 
نخست، بر « ديو سپيد » چيره ميشود که رستم ، درپايان هفتخوان، بدان 
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نهفته   اژدهای   »  ، سوّم  درخوان  که  است  رخش  اين   . يابد  می  دست 
درتاريکی » را می بيند، و ميکوشد که رستم را ازخواب بيدارکند وبا 
بيدارشدن ، برآشفته  تلنگرها برای  ، ولی رستم ازاين  خطر، آشناسازد 

  ميشود . 

  سوی رخش رخشنده بنهاد روی 

  روان رخش شد ، نزد  ديهيم جوی

  همی کوفت برخاک ،  رو ئينه سـمُ 

  سم برخاک کوفتن ، تلنگربرای بيدارکردنست 

  هميکوفت سُم و برافشاند دُم

  تهمتن چو ازخواب ، بيدارشد 

  پـرُ  زپيکار شدسر پرخرد ، 

  اين جا فردوسی ، « سرپرخرد» را به طنز ميگويد 

  به گِرد بيابان همی بنگـريد 

  شد آن اژدهای دژم  نا پديد 

  ابا رخش ، برخيره پيکار کرد 

  بدان کو ف سرحفته  بيدار کرد 

  دگر باره درشد ، به خواب اندرون 

  زتاريکی ، آن  اژدها شد برون 

  ببالين رستم ، تگ  آورد  رخش

  همی کند خاک و همی کرد پخش
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  دگر باره ، بيدارشد ، خفته مـرد 

  برآشفت و رخسارگان کرد  زرد 

  جز از تيرگی ، او بديده نديد  بيابان همه سربسر بنگـريد      

  گفت   که تاريکی شب ، نخواهی نهفت   رخش بيداربدان مهربان 

  سرم را همی باز داری زخواب   به بيداری من ، گرفتت  شتاب

  گرين بار سازی  چنين  رستخيز 

  سرت  را ببرّم  به شمشير تيز

  پياده شوم سوی مازندران     کشم خود و شمشير وگرز گران 

  ترا گفتم ار شيرت  آيد  بجنگ  زبهرتو آرم  من او را به چنگ

  نگفتم که امشب بمن بر شتاب   همی باش تا من بجنبم زخواب

  سوم ره ،       به خواب اندر آمد سرش

  ببر بيان داشت پوشش برشز

 . دربرداشت  رستم  که  بيوربغان»   = ببربيان   » به  اشاره  بدان  ناگهان 
ببربغان ، جامه ايست که زندگی را ازهرگزندی باز ميدارد و ازسوئی 

  سگ آبی مانند سگ ، نگهبان زندگی شمرده ميشود

  بغريد باز ، اژدهای دژم        همی آتش افروخت گفتی به دم

  چراگاه بگذاشت رخش آن زمان    نيارست  رفتن بر پهلوان 

  دلشش زآن شکفتس ، بدو نيم بود 

  کش از رستم واژدها ، بيم بود 

  هم ازمهر رستم ، دلش نارميد
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  ، پيش رستم دميد  باد دمانچو 

  خروشيد وجوشيد و برکند خاک 

  زنعلش زمين شد همه چاک چاک

  چو بيدارشد رستم ازخواب خوش    برآشفت بر باره دستکش

  چنين خواست روشن  جهان آفرين 

  که پنهان نکرد اژدها را زمين 

هرچه رخش ( سيمرغ ) زمين را ميکوبد ،  رستم، حاضر به بيدارشدن  
نيست و ازاين آذرخشهای بينش ، برآشفته ميشود ، و حتا رخش را با 

اين دشمنهای جان  خشم ، تهديد به مرگ ميکند (که هرگز نکرده بود ) .  
وخرد را دراجتماع ، که هميشه خود را درتاريکيها( مشتبه سازيها ،  
زير پرده های قداست ) پنهان ميسازند، وفقط هـنگام خواب ، می تـازنـد  

. ولی رستم از   وفرو می بلعند ، با « بينش آذرخشی » ، ميتوان ديد 
بينش های آذرخشی سيمرغ ، بيدارشدنی نيست .  آذرخشها وتلنگرهای  
اوراميآزارند وخشمگين   بلکه  نميآورند ،  تنها اورا به هوش  نه   ، بينش 

ايران است . از  ايميسازند .    ن داستان تراژيک و فاجعه آميز تاريخ 
بينش های آذرخشی حافظ و عطار و مولوی و .... بيدارنميشوند ، و  
و   ومارکس  وهگل  کانت  فکری  دستگاههای  کردن  حفظ   » به  نياز 
هايدگرو ...... » دارند . با يد از تاريخ نهضت های اروپا رونوشت کامل  

ند . ولی هميشه با يک تلنگراست که انسانها  بردارند، تا خود را بيدارکن
. بيدارشدن يک فرد و يا يک ملت ، خود را ازنو   و ملتها  بيدارميشوند

با همان  اينجاست که « خود ِعقل   . آن فرد و آن ملت » است  زائيدن 
  استدلالاتش ، افسانه سازميشود »  

  جان سپاريم بدان ، باده جان ، دست نهيم
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  پيشتر زانکه خردمـان ، سوی  افسانه بـرد 

  

  

  خدا، يا « بنُ ِآفريننده هستی » 

  درفرهنگ ايران 

  خـود ش ، « يک تـلـنگـرُ»  است 
  خدا يا بنُ آفريننده هستی ، 

  يک برق ، يا آذرخش ، يا اخگر است

  خدا ، يک بوسه است

  خدا ، يک آهنگ وسرود و ترانه است

  خدا ، يک کوبه به دف ودايره است

  خدا ، يک دانه وهسته وتخمه است

  خدا ،يک سنگريزه است که انداخته ميشود

  خدا ، پـيـتـک است

  خدا ، يک ديد ، يک لقيه است 
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  خدا، يک مزه وچـاشـنـی است 

  خدا ، يک خيال است

  خدا ، نگاهی به زيبائی ِ گـريـزنـده است 
  

شايد ما همه اينها را به کردار ِ يک مشت تصاوير شاعرانه بپذيريم . ولی  
آفريننده  بنُ  يا   ، ، درست چنين ميانديشيد که گوهر خدا  ايران  فرهنگ 
، خلق  يهوه  مانند الله وپدرآسمانی و   ، . « خدا »  تلنگريست   ، هستی 

اين  نميکند ، بلکه « با يک تلنگر، جهان را به هستی ميانگيزاند» . از
رو خدا، بهار(نای به = وای به ) است ، و با يک « وزش» ، همه جهان 

  را آبستن ميکند .

درخواندن منطق الطير عطار ، يک نکته بنيادی ، درنخستين ديد ، به  
چشم نمی افتد . يک پرسيمرغ ، درچين افتاده است ، و با ديدن يا شنيدن 

آغازميشود .   ، خود ِ سيمرغ  خبراين « پر» ، جستجو  يک پرسيمرغ 
هـد. سپس «  درتماميتش هست    ديده    هـد  افتری  . درگويش  ميايد   «

است در تبری هم « هوتود ، و   هو توتوکميشود که نام اصلی هدهد ،  
هوتو تک » خوانده ميشود . « هو + توتک ،  هو + توت ، هو ته تی  

،    نام ديگر هد هد» است که سيمرغ باشد .    نای به» همه به معنای «  
» است . و گلی که اينهمانی با « ارتا خوشت » دارد ( روزسوّم    بـويـه «  

، مرزنگوش    ( نام ديگرش «  ماه  و  الهدهدناميده ميشود  = چشم  عين 
هدهد » است . ارتا ، دارای چشمان هدهد است که جنبش آبهای روان  
در زير زمين را می بيند و ميتواند سرچشمه راپيدا کند . به همين علت 

» ، به معنای « ازتبار    آل بويهنيز او را « بويه » ناميده  اند . و «  
  سيمرغ ، يا ارتا خوشت ، يا خرّم  » هست . 
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سيمرغ ، يا بنُ هستی يا خدا ، در آغاز، تحوّ ل به يک « تلتگر، يا تلنگ  
» می يابد . خودش يک برق ميشود ، و اين برق ( سنگ يا پر) را ، 
ميافکند ، و اين تلنگر، يا ناتريک ( درتبری ) ، انگيزنده است و ميانگيزد  

و به    . انگيزش ، بعث و قيامت و رستاخيز است .  انگيختن ، جنباندن
حرکت درآوردن و ابداع کردن و زنده کردن و افروختن وروشن کردن  

  و، نقش وصورت برجسته پديد آوردن ، و شادی آفريدن است . 

  روز انگيختن زيزدان و از 

  بينديش و،  بس کن زخونريختن ( اسدی ) 

هنگامی سيمرغ به زال ، پـرخودش را ميدهد ، با همان يک پرش ، همين 
« اصل انگيزنده » « اصل خود آفرينی » را به زال که فرزندش وجفتش  
هست ، ميدهد . گوهر خدای ايران ، بکلی با الاهان نوری ، فرق دارد . 

است . « وای» ،    اندروایديده ميشود که  يک معنای « تلنگ » ،   
» ، « اصل پيوند    وای» ی امروزه ماست ، چون «  بــاهمان واژه «  

کل هستی به هم » است ، « با » هست . البته « وای به = نای به » ،  
همان سيمرغ است ، که اصل پيوند است . با پيوستن است که «عشق  

» شده  بايست  وجان» باهم، پيدايش می يابد . اين واژه، هم تبديل به «  
» رايافته است  حاجتد، و هم خود واژه ، معنای«  است، که ضرورت باش

را دارد، چون آنچه بهم بسته شد ،   يقين »» معنای «    اندرواخ، و «  
) ميتوان ديد که تلنگ    207يقين ميآورد . درلغت فرس چاپ اقبال ( ص  

» هم هست . روزبه ،  يا بهروز، همان بهرام است روزبه  به معنای «  
. بهرام و سيمرغ ( بهروز وصنم ) همان مهرگياه و «هه سن به گی» و  
بنُ زمان و  «همان سنگ» وهمان « مار» و همان «پـر» ، و همان 
انسان است . ما تلنگررا با انگشت ميزنيم . انگشت ( سبابه يا انگشت 

ده  خوانده ميشود، و انگشت ميانه، «  شست درکردی ، ئال خواج  يا شا
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» خوانده ميشود . آل خواجه و شاده و ئورتی، که تلفظی از    گشتا ئورتی
  « ارتا وارتی » هست ، همان سيمرغند .  

»  گفته ميشود . پيشوند « نات » ، همان    ناتريکدر تبری به تلنگر، «  
ناد يا نی است ، وپسوند ريک ، خنده ايست که دندانهای انسان ، نمايان 

تلنگر، لبخند ويا خنده  .    « ناتريک » ، خنده وقهقه نی استبشود . پس   
. تلنگر، انسان را قل قلک ميدهد .خارخاردر دل است . سيمرغ    نای است

 خنده نای ، تلنگراست ، سئنا( يا سه نای ) ، يا نای به = وای به است . 
  .  

. برق ميخندد  درفرهنگ ايران ، گوهر برق ( آذرخش ، وير) خنده است  
. تلنگر، بينش خندانيست که برميانگيزاند، و ازنو   تلنگر، خنده برقست.  

زنده ميکند ، و به طرب ورقص ميآورد ، و ميآفريند  . سيمرغ و بهرام  
وبهمن ، در تلنگر، تبديل به « دانه وتخم و سنگ ريزه يا اخگروبرق »  
، ميشوند،  و گنج در زمين ( در زهدان يا تن هرچيزی وهرانسانی )  

  ميگردند . 

» باشد ، پيتک  يا «    « په له پيتک»همچنين واژه تلنگر در کردی ، که  
وروينده   زاينده  (بـنُ  خدا  تلنگری  ازگوهر  سيمرغيان  که  را  تصويری 
وجوشنده ِ هستی بطورکلی ) داشته اند، چشمگيرتر ميسازد . « په له »  
به معنای شتاب +  بسيار+ عجله است .  په لک ، هم به برگ وهم به  

شم  شاخه، وهم به « پـلِک چشم » گفته ميشود . البته « بهم زدن پلک چ 
اخگر     -1» ، متناظر با « ديدن برق » هست . « په ل » دارای معانی  

سنگ برای انداختن است .  – 6موج    – 5جزء   -4برگ   -3شاخه   -2
هر واژه ای ، دراصل « تصويری » بوده است، و معانی آن واژه ،  

سازی ميکند . مثلا به رنگين کمان ،  په لکه ره صورت اصلی را باز  
آنچه نگينه گفته ميشود، که مقصود « گيسو وزلف رنگارنگ » است .  

ويژگی تلنگری خدا يا بنُ هستی را درفرهنگ ايران مشخص ميسازد ،  
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. پيتک  در تبری ، به خمسه مسترقه گفته ميشود .   « پـيـتـک » است 
فرهنگ سيمرغی،   در   ، نميشد  که شمرده  سال  پنج روزپايان  تخم  اين 

آب +   -2+    ابرآسمانی = سيمرغ=خدا  -1(   پيدايش شش بخش هستی

انسان ) هست . درست ديده ميشود   -6جانور+    -5گياه +    -4زمين +    -3
ازخداست که آب  که نخستين پيدايش اين تخم ، سيمرغ يا خدا هست ، و  

، و درپايان ، بروميوه درخت ِ انسان ، همان « پيتک »    پيدايش می يابد
است ، که ازآن خدا و گيتی ميرويد . دراين تصوير ِ بسيار ژرف ، خدا 
و انسان وجانور و... همه ازيک گوهر هستند و ازهم، پيدايش می يابند 

.  

  »  مينامند vahizakدرپهلوی اين « پيتک » را «وهی زک= بهی زک  
که به معنای « زهدان بهی » است . درتبری ، پيتک به « سرپنجه بی 
سروصدا راه رفتن » و همچنين به « مه  غليظی که با عث محوشدن 
و   زهدان،  و  شکم  به   ، پيت   ، دراردو    . ميشود  گفته   « گردد  محيط 

و يمن وبرکت ...» گفته ميشود .    اندک و    غازو آ  فوارهدرکردی به «  
اين معانی ، نشان ميدهد که بنُ کل هستی جهان وخدايان ، اندکی ( اند=  
تخم ) است ، که بنُ است، و کل هستی وخدايان ، ازهمين « اندک »  

افشانده ميشوند . اين تخم وبن کل هستی، يک      فواره ميزنند و برون 
تادن و انداختن تخم ( تخم = اسَت ) برق  آسا  . افتلنگر( = پيتک ) است  

و  ، است   ( زمين  در   ، (زهدان= َاست  تن  ، همان  در  تلنگر زدن  اين 
رونديست که به آن « سايه انداختن + سايه افکندن » هم گفته  ميشود  

  .  
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  تلنگـر به « حـواس » زدن

  و فـوران ِ« انديشه ها وصورتها » 

  از« حـواس » 
  

هم ، گوهر   پيدايش ِ انديشه ها از « حواس انسان »  درست حس کردن و
تلنگری را داشت . انسان ، هنگامی از تجربياتش ، به بينش حقيقت آنها  

« تلنگر به حواس انسان » گردند . «يک مزه   ميرسد ، که آنها تبديل به
ازشيرابه چيزی ياازيک جرعه باده ..» ، يک بوئيدن ازگـلُی يا گياهی ، 
تلنگردر «   يا شنيدن يک آهنگ وسرود ...،   يک بوسه ( بسودن ) ، 
زهدان آن حس » ميگردد . دراين صورتست که هرحسی ، غنای خودرا 

ميز  فواره  و  ميافشاند،  ها  .  درانديشه  بنيادی   ند  درک  برای   ، حـواس 
. دراين گونه   چيزها و پديده ها ، نياز به « برخورد ِ  تلنگری» دارند
  برخورد تلنگريست که هرحسی ، چشمه جوشان ميشود .

يک ديد( نگاه يا نظر) ، يک مزه ، يک بوسه ، يک بويه ، يک آهنگ   
، ... نه تنها آن حس ويژه ، بلکه کل هستی انسان را به جنبش درميآورند،  
و به فوران ميانگيزند ، به انسان جان می بخشند ، انسان را درتماميتش  

  ميافروزند و روشن ميکنند .

معمولا « مفاهيم  انتزاعی و مجردعقلی » ، که ازمذاهب و آموزه های  
فلسفی ، به ما به ارث ميرسند ، از گوهر تلنگری حواس ، ميکاهند ،  

. چنانکه  وآنهارا « خـرفـت » و« بيحس » برای دريافت تلنگر ميکنند
هرچه رخش، سُم برزمين ميکوبد ، رستم را نميتواند از خواب بيدارکند،  
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هرمفهوم  و دربيدارشدن برآشفته شده ، دوباره به خواب ادامه ميدهد .  
. با    کلی و انتزاعی ، درتضاد با « حس ، و تلنگری بودن آن » است

انبارکردن اين مفاهيم درمغزو روان ، حواس ، کم کم بی خون و فرسوده 
وخرفت ميشوند . مفاهيم کلی وانتزاعی و سرد ، گرمی حواس را ميگيرند  
انتزاعی وخشک و کلی ،   . حس ها ، همه سترون ميشوند . فکرهای 
جای سرشاری و غنای حواس را ميگيرند. دراثر چيرگی اين مفاهيم و 

و  تصاوي غنايشان  در  حواس   ، زده  يخ  و  شده  سفت  و  خشکيده  ر 
حافظه    ،  در اديـان نـوریآفرينندگيشان ، خوارو زشت شمرده  ميشوند .  

گردد ، و عـقـل ، فقط تبديل به « سرطـان ، تبديل به سرطان ِعقل مي
، وحافظه ای که گستره انديشيدن را ، به عنف تصرف حـافـظـه» ميگردد  

هرچه   . ميگيرد   « زنده  ازحواس  را  انديشه  فوران   » امکان   ، کرد 
انبارحافظه ، انباشته تر گرديد ، ازحساسيت حواس برای گرفتن« برق  

« تلنگرحواس » ، تبديل به « وسوسه های  تلنگر» کاسته ميگردد .  
  .  شيطان » ميگردند 

حواسی که ازآن انديشه های زنده ، نوبه نو زاده شوند ، گوهر تـلنگـری 
. حواس انسان، ازاين پس ، برده و اسير مذهب و ايدئولوژی و   دارند

سنـتّ های فکری، ميگردد . ازاين پس ، حافظه ، چه آگاهبودانه ، چه 
حافظه ناآگاهبودانه ، برپای عقل ، عقال می بندد ، و عقل ، فقط غلام 
وبرده وکنيزو « عبد » و « مخلوق » ِ حافظه ميشود ، و حواس ، غلام  

حواس، عبد وبردهِ عقل ، و عقل ،  کنيز وعبد ِ عقل ميگردد  .  وبرده و  
. خدايان نوری ، کمال را در« ثبوت نوريا عبد و بردهِ حافظه ميگردد

علمی که جز معلومات هميشه ثابت » بيش نيست ، ميداند ، و تنها « 
نگاهدارنده عقل » را که حافظه باشد، ميپروراند، و معيار ِساير  بخش  

بخشهای عقل ميداند. دراين هنگامست که اگرحس زنده ای ، تلنگری از 
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يا وسوسه ميکند وگمراه  اورا  تلنگر،  اين  ای  بگيرد ،  پديده  رويداد و 
  ميسازد، يا اورا ديوانه ميکند ، چون راهی جز خاموشی ندارد :

  خا مـش کنيم و خامشی ، هم مايه ديوانگيست 

  آن عقل باشد ، کآتـشی ، در پنبه ای ، پنهان کنيم ؟ 

دراصالتش، باقی مانده در زبان کردی ، اين گوهر تلنگری ِ« حس »  
. گفته   است  ستکار»  هه   »  ، حواس  واندامهای  حواس  به  درکردی 
.« هه ست »، همان « است » است، که هم به معنای تخمه ،   ميشود

وهم به معنای تخمدان( زهدان) است . تخم ،  آتش زنه ( فروزنده = آتش  
فروز) است ، و تخمدان ، آتش گيره است . « استِ » آتش زنه ، به « 
است ِ آتش گيره » تلنگری ميزند . هرحسی و هر چه هست ، نياز به « 

» يا ، آتش زنه و آتشگيره دارد. انسان ، هنگامی  حس  تلنگرو زاينده  
ميکند ، و اين حس ، تبديل به بينش و روشنی ميشود ، که تلنگری ، به 

س » زده بشود. حس کردن ، اينهمانی با «  « تخمدان حس » و« تنِ ح 
هستی يافتن» با « بيدار وبلند و راست شدن » و« نوشوی = قيامت »  

  دارد. 

يکی تلنگرميزند و ديگری ، ميآفريند . اينست که « هه سته » درکردی 
، به معنای « آهن آتش زنه » و استخوان ( خوان ِ است ها يا خوان ِ  
تخمه ها ) است ، و همچنين « هه ستی »  به معنای آتش زنه ( آتش  

بيدارشدن    -2برخاستن ،    -1فروز) است . « هه ستان » ، دارای معانی  

شفا يافتن   -1راست شدن است . هستانه وه ، دارای معانی   -3 ازخواب،

بيدارشدن برای سحری است . « هه ست » ، هم استخوان   -3قيامت    -2،  
( است ) است وهم « احساس » است . به عبارت ديگر، حس با محسوس  
، جفت ميشود . حس با محسوس ، عروسی ميکند . اين را مولوی «  

او بينش حقيقی را درهمين راستا ، جفتگيری   ذوق = مزه » ميشمارد .
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حس با محسوس ، وجفت گيری عقل با معقول ميداند . بينش ، پيآيند اين 
  زناشوئيست : 

  هرجا که بود « ذوقی » ، زآسيب ( همآغوشی) دوجفت آيد

  است نشان ، ای جان  ذوق ،   يک شدن دو تن »زان « 

  هرحس به محسوسی  ، جفت است ، يکی گشته

  هر عقل به معقولی ، جفت ونگران ، ای جان 

  گرجفت شوی ای حس ، با آنک حست کرداو( خدا= سيمرغ)

  وزغير بپرهيزی ، باشی سلطان ، ای جان

  ، هرگوشه تتق بسته  کوچشم    که تا بيند

  هر ذره بپيوسته ، با جفت نهان ، ای جان

هر انديشه مولوی  ، چون دختر با کره ای ،عشوه گری ميکند ، تا حقيقت   
و سيمرغ ، عاشق او شوند ، و تابش زيبائی حقيقت و سيمرغ ، دراو «  

  به پيچد » ، و ازاو آبستن گردد .

  ، بر بام ودر ، ازعشقت  هرخاطرمن ، بکری

  چندان بکند شيوه ،  چندان بکند  دسـتان

  درهريک  در پيـچـدتا تابش روی تو ، 

  هر خاطرم آبستانوزچون تو شهی گردد ،  

در زبان فارسی ، مفاهيم ِ « هست » و « هستی » و « حس » ، همه  
برآيندهای تجربيات فرهنگی خود را از دست داده اند . شک نيست که  

  .  واژه «حـس » ، معرب « است = اس » ميباشدخود 
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  » را  وجسمانی  مادی  دنيای  زرتشت   ، .   استومنددرگاتا  مينامد   «
دنيای  دربندهش ومتون پهلوی، دنيای جسمی ، « تنکرد » ناميده ميشود .  

، چون « تن » ، زهدان    جسمانی با زهدان و زائيدن رابطه گوهری دارد
است . چيزی جسم است که بزايد . استومند ، يا آنچه دارنده « است »  

  هست ( هم  تخم وهم زهدان است ) ، گستره «حواس » هم هست .  

  ، پديده ها و  درهرصورت  ازدواج   ، در درک حسی   ، ايران  فرهنگ 
. انسان درحس کردن ، با «    حواس ( بخشهای گوناگون تن ) را ميديد

پديده وآنچه تجربه ميکند » ، زناشوئی ميکند ، و تخمی که ازاين ازدواج  
، درزهدان حس( تن ) ، افکنده ميشود ، پرورده و « انديشه » ميگردد 

بود.   تن  نگهبان وپاسداروچشم   ، بود که « خرد»  اين   .  ، انديشه  اين 
رابطه صميمانه انسان را با گيتی بيان ميکرد . انسان  و گيتی ( دنيای 
، حواس   بام وشام   . دارند  ومعشوقی  رابطه عاشق   ، باهم   ،  ( مادی 
درحال    ، ديدن  و  شنيدن  و  بسودن  و  بوئيدن  و  کردن  مزه  در  انسان 

  .  ر زمان گذرا است  عروسی کردن با دنيا د

  همه مرغان چمن ، هر طرفی می پـرّند

  بلبل از واسطه گل ، زچمن   می نرود

  مرغ جان ، هرنفسی ، بال گشايد که پرد

  و زاميد نظر دوست ، زتن می نرود 

گيتی درزمان   با  انسان   که همه حواس  تجربه « جشن عروسی  اين 
.  بدينسان سيمرغ ، در گيتی   ميگيرد »  ، « شـادی » ناميده ميشود

  شادی ميآفريند .
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  « مـــار»  و «حِـس »
 چرا « مار» درپهلوی به معنای « حس کردن» است ؟

  

» در  ماررا ، همچنين ازواژه و تصوير ِ «    گوهر« تلنگری حواس »
متون پهلوی ميتوان يافت ، چون  درپهلوی به حس کردن و درک کردن  

گفته ميشود . همچنين  به حساس    maardanو ملاحظه کردن ، ماردن   

 مارگ ، گفته ميشود . و افزوده براين  واژه  ماريگ      maaragوفهيم  
maarig  اينکه چرا تصوير    افسونهم به معنای کلمه است وهم به معنای .

« مار» با « حس » ، وافزوده براين ، با «حساسيت» و همچنين با «  
افسون » دارد ، خود نشانگر تلنگری بودن آن هست . حساسيت اساسا  
رويکرد تلنگری  هست . حسّاس ، ازيک نکته باريک ونازک ، ناگهان 

ميشود . اين  بررسی را هم از بررسی طيف    بيش ازاندازه ، انگيخته
واژه ها ميتوان کرد ، وهم ازبررسی اسطوره آفرينش دربندهش .  اين 
و«   « شوی  جفت   » و   « « جفت  معنای  اساسا   ،  « ماردن   » واژه 
عروسی کردن » را دارد .  چنانچه درکردی به عقد کردن ، « مارکردن 

 marryشود . اين همان واژه «  » ، و به عقد ازدواج ، « ماره »  گفته مي
نيزازآن جهت ،« مارجو» و « مارژی»   عدس»  انگليسی است . و به  

، و نام ديگرش به همين  عدس ، دولپه دريک نيام است  گفته ميشود چون
» است ، که همان « نريوسنگ » ميباشد ، که همه   نرسنگعلت «  

بدينسان   و   ، ميدهد  پيوند  هم  به  را  ، جان نيروها ی ضمير وتن  ازنو 
ميبخشد .  جفت شوی و عروسی ، هميشه « انگيخته شدن به آفرينش  
نو» هست . ازاينرو به  تخمی که درلانه مرغ تخمگذار گذاشته ميشود تا 

» ميگويند .  همچنين به انبيره    مارکهاورا به دادن تخم تازه بيانگيزد ، «  
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، « مارتاک » گفته ميشود ، چون  سقف که مرکب ازسه لايه است ،  
مه  درکردی ،    انسانهميشه « بنُ آفرينش تازه » است . به همين علت ،  

انسان ، ، خوانده ميشود . که به معنای آنست که    ری = مه رو = مرو
  –اصل نو آفرينی وشادی است ( ازهمين واژه ميتوان ديد که دراصل  

که انسان باشد، مر+ تخم بوده است ، نه « مرت تخم » که به   – مردم
درکردی به يا سمن ، که گل « خرّم و يا    معنای « تخم مردنی » است.

فرّخ و همچنين بهمن = هما وبهمن » است ، مه ران گفته ميشود، و  
  دربرهان قاطع به هوم المجوس ، مرانی گفته ميشود . 

حواس ، درحس کردن ، از عروسی کردن با پديده ها ، به آفرينش و  
. حواس ،  زايش ِ انديشه و بينش و کردار و گفتار ، انگيخته ميشوند  

و   رويدادها  و  ها  پديده  های  زنه  آتش  از  که  هستند  هائی  گيره  آتش 
برق پديده ها» ، که به هرحسی زده    محسوسات  ، افروخته ميشوند . «

. همين انديشه در بندهش شد ، تلنگريا ناتريکيست به نو آفرينی و فوران  
بطور پراکنده موجود است . ازسوئی « مارفلک» که تنين ناميده ميشود  
 . است  بوده  ، که « گوازچهر»  ناميده ميشود  ، سرش ، « جوزهر» 
«گوازچهر» به معنای آنست که « گوهر و ذات جفتی = بهرام و ارتائی 

م اين مار، « نيم اسپ » است که همان « کنتور » دارد .  همچنين دُ 
يونانی = قنطوريون=  تن اسب و سروگردن آدم » ميباشد . سر اين مار  
فلک ، که گوازچهر باشد ، بنُ انقلاب بهاری ، ودم اين مار ، که نيم اسب 
( نصفش، انسان و نيمه اش اسب است ) انقلاب پائيزی هستند . دراين  

آميختن   برای   ، ،  فرهنگ  بينی ها و مذاهب  ها و جهان  و سنتزآموزه 
بخشی از انسان را با بخشی از يک حيوان ، يا دوبخش از دوحيوان را  
باهم ترکيب ميکردند . اينها ، حيوانات افسانه ای نبودند ، بلکه بيان آن 

  بودند که ويژگيهای اين دو ، در آميختن باهم ، آفريننده ميشوند . 
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تن شير، با سر يک انسان ( پارسی ) و  مثلا درنقوش تخت جمشيد ،  
، باهم آميخته ميشوند . اينها بيانگر آن بود که هخامنشيها بالهای سيمرغ  

، درشيوه تفکر دينيشان ، بخشی از ميترائيسم را که برگزيده بودند ، با  
  . ميکردند  وطرد  رد  را  ميترائيسم  وبقيه  ميآميختند،  سيمرغيشان  دين 
خونخواری ميترائيسم را، که درسر شيرو دندانهايش ، و درپنجه هايش 

شود ، رد ميکردند . چون پنجه شيردراين نقش برجسته ، گل  نمايان مي 
نيلوفر دارد ، که نماد آناهيتا ، وبيان قداست جانست .  اين انديشه درمينوی  

آيد  مي  31پاره    60» بازتابيده شده است . دربخش    گوبد شاهخرد در «  
نيمه تن  تا بالا ،  ، و از  نيمه تن ، گاو که : « گوبدشاه  .... ازپای تا  

می نشيند » . اين، شيوه آميزش و   در ساحل دريا است و همواره  انسان  
ترکيب مذاهب يا جهان بينی ها بود . همچنين اين انديشه در مرزبان نامه  

  » داستان  ديوپا در  بدانيم   گاو  اينکه  برای  است.  شده  بازتابيده   «
و زيرنفوذ الهيات زرتشتی ، چه   تصوير«مار» دراصل، چه بوده است ، 

  شده است ، نگاهی به بندهش مياندازيم .  

) ديده ميشود که اهريمن ، ماه فروردين   42دربندهش( بخش پنجم ، پاره  
  ، روزهرمزد  نيمروزبه،  هنگام  ديگر،    به  عبارت  به   . ميتازد  گيتی 

تاختن   ،  شومترين روزهاست، چون روز  نوروز، درالهيات زرتشتی 
اهريمن به گيتی است . « نيمروز » ، نام « رپيتا وين = دخترنی نوازو  
بنکده گرما» است .  درواقع ، اهريمن ، جانشين رپيتاوين ميگردد . در 

ار ميگردد . دربخش  دهم ،  ) نيز همين انديشه تکر 51بخش هفتم( پاره 

،    160پاره   است  خوانده  اهريمن  درپيش  آنچه  درست  که  ميشود  ديده 
رپيتاوين است « چون ماه فروردين روز هرمزشود .... رپيهوين از زير 

مين آيد و بر ِ درختان را رساند » . درهمان بخش پنجم زمين به فراز ز
. بخوبی    اهريمن مانند ماری پيدايش می يابد) ديده ميشود که    42( پاره  

اهريمن ومار، کسی جز همان « رپيتاوين = نيمروز =  ديده ميشود که  



Jg. 7 (2026), Heft 1  126 
 

، که درواقع همان جمره و برق آسمانيست ، که درجشن بنُ گرما » نيست
سده ، به زمين افکنده ميشود ، و با زمين و چشمه ها و ريشه درختها ،  
عروسی ميکند ، تا آنها را گرم کند تا در« روز خرّم ازماه فروردين که  

  زرتشتيان اهورامزدا مينامند» ، همه ببالند و سر به آسمان بکشند . 

مسئله الهيات زرتشتی ، مبارزه وسرکوبی با اين تصوير آفرينندگی در  
فرهنگ سيمرغی بوده است .  آفرينش ازجفت (= مار= يوغ = سنگ 
= سيم = گواز= آتش فروزو آتش گيره، يا آذر+ گشنسپ، مهرگياه = 
بهروزوصنم) يا ازعشق نخستين ، برای الهيات زرتشتی ، غيرقابل قبول  

. اينست که روز نخستين آفرينش ( بنُ آفرينش ) بجای عشق ورزی  بود 
وهمآغوشی، بنُ ِ پيکاروجنگ است . بنُ آفرينش دردين زرتشت ، مانند  
فرهنگ سيمرغی ، « همزاد ی ِ يک عاشق و يک معشوقه » نيست ،  

  بلکه يک همزاد ، يا « جفت آشتی ناپذير،  و هميشه درجنگست » .  

درگاتا ، ييما که درواقع نام نخستين انسان درفرهنگ سيمرغيست ( جم 
) و به معنای « جفت » است ، هميشه به «همزاد » ، ترجمه ميگردد ، 

فرهنگ    که درواقع ، واژگونه کردن انديشه فرهنگ سيمرغيست ، چون 
، و   سيمرغی ازهمزاد ، « جفت عاشق ومعشوق » را درنظر دار د 

  .  زرتشت ، جفتی که درگوهرشان آشتی ناپذيرند 

« مار» ، که تصوير« جفت شوی و آميزش و پيوند يابی و سنتز» بود 
، و اصل آفرينندگی جها ن هستی و زمان شمرده ميشد ، تبديل به اهريمن  

» ، درعربی هم به « مارسپيد ومارشاخدار» شيطان  گرديد، و واژه «  
اطلاق ميشود ( مقدمة الادب خوارزمی ) . شيطان که  همان « شاتيه =  
شاده= سيمرغ » باشد ، و بنُ گرما ( بنکده گرما بقول بندهش ) است ،  
واصل آفرينش ِ« بينش ، از آميختن مستقيم حواس انسان ، با پديده ها، يا  

سی اندامهای بينشی تن با گيتی است »، طاغی بنُ پيدايش بينش، ازعرو 
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در برابر الاهان تازه ( اهورامزدا  و الله و يهوه و پدرآسمانی ) ميگردد 
.  

  

  

 سـبوی = حِ 

 بود و بوی

 »بودا« بوی و 

  چرا « همه حواس »، درفرهنگ ايران

  « بوی» ، ناميده ميشدند ؟

  چرا، هر« بـودی »،« بـو» ميدهد ؟
  انسان با همه حواسش، می بـويد 

  بــويــه ، نام « هـدهـد» ، ناظم الاطباء 

  بــوم = بـوه = جـغُــد = اصل خرد ( بهمن )

  بوم = بـومايـه = مـادربو= مرغ بهمن ( اصل خرد ) 

  هدهد »هست بـويه =وم و ـب  درهرانسانِی،«
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  جـغُـد ، مرغی شـوم ومنحوس، شد 

  چون ، نـمـاد انديشيدن ، برپايه جستجوی حواس 

  ، دربُن، يا فطرت ِهرانسانی شمرده ميشد 

  

فرهنگ ايران ، به همه « حواس » انسان ، «  بوی» ميگفت . همه 
حواس ، ويژگی « بوئيدن » را داشتند . بوئيدن ، به معنای « جستجو  

 همآغوشی و آميزش کردن در تاريکی » است . بوئيدن ، به معنای «  
با آنچه بوئيده ( حس کرده ) ميشود ، هست . به عبارت ديگر، همه حواس  
وهم   بويند،  می  و  دارند،  وآزمودن  جويندگی  گوهر  هم   ، انسانی 
مانند «   نيز  . « بوکردن »  با محسوسات خود دارند   گوهرعشقبازی 
مار» و « هه ستکار درکردی ، که اندام حسی باشد »  دراصل، معنای 

برای   جستجو،  است  «  بوده   « آفريدن  و  شادی  و  ورزيدن  عشق 
نه درخت نخل» گفته ميشود. .دردشتستان ولار، بو، به «نرينه » و « نري

« بودادن » ، عمل گردافشانی وزدن نرينه به خوشه درخت ماده» است 
»    بون پيوه کردن). چنانکه درکردی  «     bu-daada( لاری: بوداده

تلاش گشن ، درجذب ماده به جفتگيری    -2استشمام و    -1دارای معانی  
»    بوناست. درفارسی «    عطر» درکردی ، به معنای    بون  . «  است

که همان واژه است ، به معنای « زهدان و بچه دان ، بنُ ونهايت و پايان  
وانتهای هرچيزی» ميباشد( برهان قاطع ). ودرواقع « بون » نيز همان  
بنُ  با  خوشبويست.  آميزش،  و  همآغوشی  پس   . هست   « بو   » واژه 
هرچيزی آميختن، بوی خوش ميدهد ( به شناخت حقيقت ميرسد).« پيوه 

به معنای «  کرد » و «به رشته کشيدن »    انگولکن » که درکردی 
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دادن در   پيوند  به معنای «  ، درواقع  پيوه   تلنگرزدناست  » است .« 
گرتن » درکردی ، پوشانيدن چيزی با چيز ديگر است . « پيوه لکان »  

، به معنای پيچه يا   بويچه به معنای « چسبيدن» است . دربرهان قاطع ،  
عشقه است که نماد« عشق » است .  همچنين « بو » ، درلغت ، معنای  

  « محبت » هم را دارد 

  صد جوی آب بسته ام از ديده بر کنار 

  حافظ  -بر بوی تخم مهر، که دردل بکارمت  

» است ،    رام ، نخستين پيدايش سيمرغ يا خدا» ، فروزهِ «    بـوی«   
حواس جوينده انسان ،  » ميباشد . به عبارتی ديگر،    روان انسانکه «  

نخستين پيدايش ذات خدا وبهمن ،  يا نخستين تابش ِ بن آفريننده هستی 
. پس« بوی» يا « بون » ، گوهر « بودن » است . درهرحسی    هستند  -

که   )، موجود هست،  بهمن وهما   ) آفريننده هستی  بنُ  اين   ، بوی)   =)
مستقيما خودش می بويد ، وخودش ، می ميکشد ، بو ميبرد ، بو ميکند .  
بودی که بوی خودش را ميدهد ، همانسان، همه چيزهارا مستقيما می 

انسان در حس کردن ، پيوند با بنُ آفريننده هستی درهرچيزی می  بويد .  
.    يابد، و يا با بنُ آفريننده هستی درهرچيزی ميآميزد و مهر ميورزد  

  ، دينی  چه  سياسی  چه   ، قدرتی  هرگونه  برای   ، ای  سرانديشه  چنين 
بسيارخطرناکست، چون حقانيت را ازهرقدتی ميگيرد و متزلزل ميسازد 

و رقص وشعرو« شناخت از راه جستجو »  « رام » ، خدای موسيقی  .  
» يک واژه اند، ومعرّبشان ، «  رام = رم = ريم    . واژه های «  است

  خــُرّم  رمح » است، وهمه به معنای « نی = نيچه = نيزه » هستند . «
» ، که « خور+ رم » باشد ، به معنای « شيرابه و افشره نی » است ،  
وچون نی را برای تقطير شراب بکار ميبردند ، افشره نی (هنوز دريزد  
وکرمان به شراب مقطر، دُمـند = دم نای ميگويند = واژه نامه بهدينان )  

مانی  ، خرّم با نوشابه های مستی آور کار داشت . رام = رم = ريم ، اينه
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با « بوی » دارد ( بندهش، بخش چهارم ) . پس موسيقی ( شنيدن بو ) 
و رقص و شعر و شناخت بطورکلی ، اينهمانی با « بوی » داشت. ازاين 

، به    بدون هيچ واسطه ایرو هست که ، پديده « بوی ، که انسان را  
سيمرغ( نای به ، سئنا ) وحقيقت وعشق راهبری ميکند و ميکشد » ،   
نفوذ بسيارژرفی ، در عرفان وادبيات ايران  داشته است .  اين رام يا 

» شده است، و خودش ، بوی ( بون ) هست    روانخداهست که درما ، «  
، و اوست که می بويد ، و درهر حسی از ما، اين روان ( رام ) است که  
حس ميکند . « روان » ما ، بوی است . روان ما ، هم « بوميدهد » ، 

ما   . گل  و هم درحواس  انسانها را ميبويد و حس ميکند  بنُ جانها و   ،
  است . شب بویخيری ، گل رام هست و يکی ازنامهای خيری ، گل 

« بـوی » يا « بـون » ، دراصل ، « بــود » ، يا « اصل آفريننده هستی  
وجهان » ، يا « فطرت و طبيعت» هرجانی و انسانی و چيزی هـسـت  

هست ، و    « اصل وسرچشمه آفريدن و زائيدن »» ، به معنای    بـود  .«
وای  ، يا «   بــادمعنای تنگ وخشک و انتزاعی کنونی را نداشته است .  

 وسواس است که    وز+ واز» که ميوزد ( وز،  واز= وای ، همان واژه    به
هم شده است )، تلنگر به هرچيزی ميزند ، و  گوهر و طبيعت    وسوسهو  

هرچيزی را ، که « بوی  آن چيز» ، و « بود آن چيز، و فطرت و  
  طبيعت آن چيزهست » آشکارو پديدارميسازد . 

بـاد، يا وای (= واز= باز )، درآشکارساختن ِفطرت ومعنا و عشق نهفته  
بيدارشدن ، و زائيده شدن ، و  .    آنـرا بـيـدارميسازددردرون هرجانی ،  

.  باد ، در   روئيده شدن ، و ازنو زنده شدن ، باهم اينهمانی داشته اند
وزيدن ،  تلنگری نازک و لطيف ، به جانها ميزند ، وآنها را ميانگيزد ،  
و آبستن ميکند و ميزاياند ، و  بيدارشدن ، و نوشودن ، و ازنو زنده شدن  
، که پيدايش فطرت (= بوی آنها باشد ) ، با تلنگر و وزش باد ( وای به 

تصوير ازاين  و   . است   پذير  امکان   ( به  نای  نام «  =  که    بـودااست 



Jg. 7 (2026), Heft 1  131 
 

Buddha، به معنای    بــودا  » درهند بوجود آمده است. درسانسکريت   ،
  بيدارشده ، بيدار، آگاه و فرزانه است .  

  - 2بيدارشدن ، بيدارشده    -1» دارای معانی    budhبود  درسانسکريت «  
انگيختن و به زندگی و آگاهی    -5آشنا شدن    -4آموختن    -3مشاهده کردن  

و    . ....  است    - 2شونده    -1دارای معانی     »bhu« بو  برگردانيدن 
زمين ( که همان    -6مکان وجود    -5پيداشونده    -4بوجود آينده    -3موجود  

       ماده و شيئی ...... .   –  9کيهان وجهان     -8کف اطاق    –  7بوم باشد )  

بوئيدن و بوی خوش دادن   -1» دارای معانی  budبود = در يوستی « 

«  و     انگيختن و بيدارکردن است .  -3گمان وحدس زدن ، بديد آمدن    -2

اين    » هم، به معنای « بودن » وهم  به معنای «شدن » است .  buبو
ازکجا ميآيد ؟     -  بـودن   -و    –  بـوئـيـدن  -پيوند « تنگاتنگ وجدا ناپذيرِ 

آيند آزمون بنياديست که انسانها در هزاره ها   پيوند تنگاتنگ ، پی  اين 
کرده اند ، که تلاش برای آشنائی با آن ، برای شناخت فرهنگ ايران، و  

  جنبش انديشه ها در عرفان ايران ، ضروريست .

  می رسی  عشق، که ازچمن  باد خوشای 

  « بوی گلستانم »  آرزوست، که   برمن گذر 

  بـه بـو ،   خود ،   شناسی مرا گفت « بـوکـن » ،  

  با بوکردن ، خودت،  بی هيچ واسطه ای ، به شناخت ميرسی

  چو مجنون عشقی وصاحب صفائی 

  وادی ، زبوی دوست ، مرا رهبری شده

  کان بو ، نه مشک دارد  و نی زلف  عنبری 
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گوهر ِ دوست و خدا و بنُ هستی ، با بـويشان ، مرا مستقيما به خود  
ميکشند ورهبری ميکنند ، و حواس من ، اين بو را ازميان هزاران بوی   
تمايز ميان همه «   ميتوان   ، بو کردن »  با «   . باز ميشناسد  ديگر، 
بودها» را شناخت ، چون حس بوئيدن ، حساسيت فوق العاده دارد ، و  

شته ، هربودی ، بوی ويژه خودش را دارد . دربوکردن بوی  ازاينگذ
ويژه ِ هرچيز، و شناختن آن چيز ازچيز ديگر ، نياز به « بريدن ان دو  
چيز، ازهمديگر » نيست ، که  ويژگی  اصلی « شناخت بهمنی » است 
، و به کلی با شناختِ « اهورامزدای زرتشتی » فرق دارد ، که دانشش  

يزها ازهمديگر در شناختن وبرگزيدن هست . چنانچه  استوار بر بريدن چ 
با « بريدن همزاد دربنُ » درگاتا ،  شناخت   ميان نيک وبد وبرگزيدن  

  را آغاز ميکند . 

« بـود ِ هرچيزی ، بـوی همان چيز ميباشد » ، که « اصل آفريننده و  
رستاخيزنده  ونوشونده در ژرفای » آن چيزهست ، وهرچيزی ،« بودی 

« بوی »   » دارد ، چون « بوی کاملا ويژه خودش » را دارد . چرا ؟ 
و « بون » ، يک واژه هستند. چنانچه دربالا ديده شد که درکردی « بون 
» ، به معنای « بوی » ، بکار برده شده است . دربرهان قاطع ديده 

بنُ ونهايت    -2زهدان و بچه دان و     -1ميشود که « بون » دارای معانی  
» ، به معنای حيض   پـونو پايان و انتهای هرچيزی است .  درکردی «  

بون »     » . ميباشد  زن درقاعدگی  پونی ،    . قاعده شدن زن هست  و 
درکردی ، به معنای عطر،  و« بون خوش » ، به معنای خوشبو است  
.  اينهمانی دادن زهدان ، با خون قاعدگی ( بيناو = وين + آو= آب نی  

چ  همان  گوهر   ، پيدايش هرچيزی  نخستين   . است  بوده  متداول   ، يز ) 
مي و  شمرده   . »شد  خون   »  »  ، دراوستا   ، دراصل  که  نی  ،  وهو 

vohu+ni است ، به معنای « نای به = سيمرغ = وای به = باد نيک «
= صبا ، نسيم » است ، و درسانسکريت به خون، « جيو= ژيو » گفته  
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ميشود که « زندگی » است . ازسوی ديگر، « رگ » که همان « ره 
هـ = راهو= راتو » باشد ، نام  « ارتا » هست . هر زنده ای ، بوی يا  

  بودِ خودش، يعنی اصل زاينده خودش را در بنُ خودش  دارد .

بهمن وارتا ( هما يا سيمرغ ) ، که اصل آفريننده درهرجانی و انسانی   
. هرچند ، اين انديشه هارا به    هستند ، اينهمانی با « بوی » داشته اند

علت خطرناکيش ، ازبين برده اند ، ولی از رد پا ها ، ميتوان اين انديشه  
  های گمشده را باز يافت .

قـوناس ( جهان ازديد آنها ، از « اقتران هلال ماه با خوشه پروين » که  
 ( قـنـق   = نامهای    قـونـاخ  که  ازآنجا  و  ميآمد.  بوجود   ، ميشد  خوانده 

گوناگونی از اين «اقتران هلال  ماه با خوشه پروين » ،  به گياهان  داده  
شده است ، امکان بازسازی انديشه های فراموش ساخته ، موجود است.   

» گفته ميشود ( برهان قاطع ) که   بـوحاازجمله به گياه ماه پروين ، «  
» است . پروين ، خوشه ايست مرکب ازهفت ستاره ، که    بــوههمان «  

  ارتـايکی را نميتوان ديد (= بهمن ) است، و شش تا را که ميتوان ديد ، 
  دارد . بهمن ، با جـغـد ، اينهمانیهست . 

»   بـوم، نيز نامهای گوناگون دارد .  ازجمله يکی ازنامهايش ،«  و جـغـد
است ، که هم ميتواند ، همان خود « بـو » باشد، و هم  ميتواند  « بو+ 

باشد، وهردو ، يک معنا ميدهند. پس «   بهمن ، که خرد  مايه » بوده 
. ازجمله  به جغد ،    بنيادی درون هرجانيست » خودش ، « بو» هست

» گفته ميشود . اين واژه مانند «   بوه کويره » و درکردی «  کوربـو  «  
» ، به معنای « درتاريکی، حس کردن وجستن و ديدن چيزی کورمال  

ريزوبسيارخُرد  » ميباشد ، چون « دين » ، که بينش بهمن است ( بينش  
و  پژوهيدن  و  توانائی جستن   » معنای  به   ، فرهنگ  اين  در   ( زايشی 

  رتاريکی » است  .  کورمالی کردن د
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» ، امروزه به شخص نابينا ومحروم ازبينائی ، گفته ميشود ، ولی  کـور«  
دراصل ، معنائی ديگر داشته است . البته رد پايش بخوبی دراصطلاحات 

  ، تبری « کورکورسو »  است. در  مانده  اندکباقی  .   روشنائی  است 
کوره راه ، راه تنگ وباريک و تاريک است . کوره سواد ، سوا د اندک  
است . ودر تبری به انگشت کوچک ، « کور انگشتی » گفته ميشود . 
ازهمين واژه « اندک » ، ميتوان راه به اصل برد . « اند = هند » ، 

،   تخم است . تخم و دانه ، بسيار ريزوخـرُدند و بسختی ميتوان آنرا ديد
بويژه ازراه دور.  اينست که در سغدی به کور، « اند»  و دراوستا به  

ده » گفته ميشود ، که ريشه همان « اندک » باشد . درجهان کور، « ان
بينی سيمرغی ، دين ، يا بينش حقيقی را چشمی داشت که بتواند از دور(  
چه مکانی وچه زمانی ) ، يک مويا يک موج ناچيز آب .. را ببيند . 
بهترين نمونه اش آنست که کيخسرو ، بيژن را که در چاه تاريک در  

درجامش می بيند . برپايه اين شيوه بينش است که  جغد توران زندانيست،  
» ناميده شده    کوربوکه اينهمانی با همان جام جم يا خرد بهمنی دارد ، «  

است ، چون « با چنين چشمی ، ميتوان يک چيز بسيار خرد را از فاصله  
بسيار زياد ديد »  .  بوئيدن ، ديدن هم هست. درمنتهی الارب ميتوان 

»    بوهـة » نام جغد بزرگ، يا جغد نراست .  همچنين «  ـوه  بديد که «  
. معنای ديگر«   (  بـوه  به معنای جغد است  بازن  ، مجامعت کردن   «

منتهی الارب + ناظم الاطباء ) است که گواهی بر تصوير« اقتران ماه 
وپروين » ميدهد  که « قوناس هم ناميده ميشود . افزوده برآن، « بوه  
که  ميدهد  نشان  اينها   . است    « برچيزی  شدن  آگاه   » معنای  به   ،«  

همآغوشی وعشق ورزی هلال ماه با خوشه پروين ، که بنُ زايش و  
پيدايش و نوشدن جهان انگاشته ميشد ،« بـوه = بوحا » ناميده ميشده  

. چنانچه درپيش آمد ، حس کردن دراين فرهنگ ، ازدواج کردن  است  
ميکشد ، با بوی هرچيزی ، به   اندام حسی با محسوس است . بينی که بو

  هم ميآميزد .
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آفريننده   واصل  وجانی  هرانسانی  بنُ  در  بنيادی  خرد  اصل   ، بهمن 
هرچيزی دربنُش ( فطرت ومنش هرجانی ) ، با « جغد » اينهمانی داشته  

» خوانده ميشود که به معنای «   اشوزوشت است. جغد، در بندهش «  
 - 2، کوربو و    کوربئو   -1  درتبری به جغد » هست  .    دوست وجفت اشه 

گفته ميشود .  درهمان تبری ، ال ، به برق آسمان      پـيــتـکـله  -3و    ال
، و به « جن نوزاد کش که سيمرغ بوده باشد، و  اله ، به شاهين ( شئنا 

» بوده   پـيـتـک + الـه= سئنا ) نيز گفته ميشود . « پيتيکله » دراصل «  
) گفته ميشود، که «   پنجه دزديده( بهيزک  به  ، درتبری  پيتک  است . 
تخمی است که گيتی و زمان و خدا » ، ازآن ميرويد ( ومعنای آن درپيش، 
بررسی شد ) . همانسان که جغد، اينهمانی با بهمن داشت ، هدهد، اينهمانی 

وهما يا ارتافرورد  با ارتا يا سيمرغ  يا هما داشت . و بنُ هرانسانی ، بهمن  
، که بوم و    در   است . پس    بويه = هدهد بنُ هرانسانی ، اين دومرغ 

برای رهبری  باشند ، هستند   را  . به همين علت ، شيخ عطار، هدهد 
 ، درتاريکی  که  مرغيست   ، هد  هد  چون   ، برميگزيند  سيمرغ  بسوی 
سرچشمه آب را می بيند و « بو ميبرد » و با بوبردن ، راه به سوی 

يمرغ را می يابد . در زمان عطار، جغد يا بوم  ، منحوس وشوم ساخته س
» در اصل « هـدُهـدُ  شده ، و به کنج ويرانه ها تبعيد شده بود. واژه «  

= نای به = سيمرغ » بوده است که درگويش افتری و درتبری   هو توتک
نام است .« هو»  اين  باقی مانده است وهدهد ، سبک شده  پايش  ، رد 
همان « وهو= به » است و « توتک » نائيست که شبانان مينوازند ( 

»  ميباشـد ( ناظم الاطباء   بــويــه، « هـد هـد برهان قاطع ) . نام ديگر 
بـويـه  ).   يا    ازتبار وخانواده سيمرغ، به معنای «  آل   . » بوده است 

» ، که همان مرزنگوش ، و گياه « ارديبهشت،   عين الهدهدهمچنين ، «  
ارتا خوشت » است ( بندهش ، بخش نهم + تحفه حکيم موءمن  ) ،  يا  

اينهمانی با « ارتا » يا هما وسيمرغ دارد .  واين هدهد که « بويه »  
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ميباشد با چشمانش ميتواند ، در تاريکيهای زمين ، سرچشمه آب را ببيند  
و بجويد و بيابد . درواقع همان « خضر» است که « ارتا » بوده است  

گوهرشب چراغ= گوهری که وقتی آب می  و درظلمات ، آب را با «  
» ميجويد  . اين « بو» هست که انسان را بدون    بـيـنـد ، روشن ميشود

  هيچ واسطه ای ، به سيمرغ ، به خدا راهبری ميکند .

  ، که گرد قاف  می پـرّم  نميدانـم که سـيمـرغم

  ، که بر گلزار  ميگردم نميدانم که بـو بردم 

  »  ای شه  خيالتگفتا که بود همره ؟   گفتم « 

  « بـوی  جـانــت »گفتم  که    که خواندت اينجا ؟گفتم 

 بـوی که « صورت ونقش » است ، نزد مولوی ، همان گوهر «    خيال
، و بسوی حقيقت و عشق ، و يا بنُ آفريننده   ميانگيرد» را دارد، که  

  هستی ميکشد.

  پيرهن يوسف وبوميرسد     درپی اين هردو، خوداو ميرسد

  بوی می لعل ، بشارت دهد     کزپی من ، جام وکدو ميرسد 

  بگير اين بوی وميرو تا خرابات  که همچون بو، سبکرفتارگشتی 

اين تصوير« بــو » و « حس کردن مستقيم بنُ و خدا يا هما و بهمن   
وفطرت » ، نفی وطرد انديشه رسول و نبی و مظهرو پيغمبرو يا هرگونه  

. حواس انسان ، ميتوانند مستقيما به بنُ آفريننده هستی   واسطه ديگراست
وزندگی ، راه يابند . حواس انسان ، ميتوانند ، گوهر وفطرت هرجانی و  

، چون    بدون آنکه آنها را ازهم ببرندانسانی را از يکديگر بازشناسند ،  
هر« بودی » ، بوئی ويژه خودش را دارد ، و حواس ، توانايند که گوهر 
يا   تيغ   » با  آنکه  بی   ، بشناسند  بويش  با  را  انسانی  وهر  هرچيزی 

  خنجرنور» ، دنيا را ازهم پاره پاره کنند .
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  بوی خوش او ، رهبر ما شد     تا گل و ريحان  تا گل و ريحان 

  بوی تو، چون گل خوش ای روی تو چون آتش ، وی 

  يارب که چه رو داری ، يارب که چه بو داری 

است. گلچهره ، به معنای آنست   گـلُچهرهسيمرغ ، نخستين تابش بهمن ، 
که « ذاتش وفطرتش ، گل است» و اين ذات وگوهر، دررويش وپيدايشش  
، آشکار و فاش ميشود . و بوی اين گل ، هرانسانی را ، مستقيما بسوی  
خود ، راهبری ميکند . اين خدا ، نياز به واسطه و پيامبر و رسول و 

  مظهر و ... ندارد .

بوی  نام « گل سرخ »، که « گل ارتا فرورد يا سيمرغ » است ، «   
» است . « سيبويه = سه بوی » نام سيمرغست . « سيرنگ »   رنگ

  که « سه رنگ » باشد، نام سيمرغست . 

اين بو که اينهمانی با « بود هرچيزی » دارد ، ويژگی تلنگری دارد . 
بو ، بر ميانگيزد و ناگهان بيدارميسازد . با سوختن عود ( = داربوی 

که زال ، سيمرغ را بياری    ) و لختی « پرسيمرغ » در سه آتشدان هست
  رستم ميخواند . 

  ازايوان ، سه مجمرپر آتس ببرد   برفتند با او، سه هشيار گرد 

  فسونگر چو برتيغ بالا  رسيد   زديبا ، يکی پرّ ، بيرون  کشيد 

  زبالای آن پرّ ،  لختی بسوختزمجمر، يکی آتشی برفروخت   

  چو يکپاس ازآن تيره شب درگذشت 

  تو گفتی ، هوا ، چون سياه ابرگشت 

  ديد درخشيدن آتش تيز هم آنگه چومرغ ، ازهوا بنگريد    

  نشسته برش ، زال با داغ و درد    زپرواز ، مرغ اندر آمد به گرد 
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  ستودش فراوان و بردش نماز بشد تيز ، با عود سوزان ، فراز   

  به پيش سه مجمر، پر ازبوی کرد 

  زخون جگر، بررخش ، جوی کرد

لختی  سوختن   » از  سخن   ، هم  که  ديد  ميتوان   ، ابيات  دراين  دقت  با 
= درخت بوی   عود = داربــویازپرسيمرغ » ، وهم سخن از« سوختن  

» هست ، واين گواه برآنست که اين هردو، با هم اينهمانی دارند . «  
به    ئـودهم که معرب همان واژه «    عـود »  ، ، نودا ، توت » هست 

معنای « مادر» است . اساسا « عود» ، بنا برتحفه حکيم موءمن ، اسم 
» نيز که « غار» يا «    بـرگ بــــواست .«    چوب وشاخ اشجارجنس  

ماه بهشتان » و« دهمست » خوانده ميشود، اينهانی با « ماراسپند= روز  
بيست ونهم = سقف زمان » دارد ، که همان سيمرغ است . « دهمست»  

اشد ( وبا ده مست ، سروکاری ندارد ! ) که » ميب دهما + َاستنيز ، « 
به معنای « تخم دهما ، يا زهدان دهما » باشد . « دهما » ، درکتاب 

 ماتــرا اسپندماه ، يا بسخنی ديگر، ماراسپند=  29لغت ، نام همين روز  
  درعربيست که باران باشد ) .  مطرميباشد ( ماترا ، همان واژه 

.ازاينکه « عود» ، داربوی ( درخت   « پـر» هم، معنای « برگ » دارد
بوی ) و غار، برگ بوی است ، اين حدس زده ميشود که « بوی » ،  
بيشترازآنست   بلکه   ، ندارد  تنها معنای عطرو رايحه خشک وخالی را 
واشاره به وجوديست .  درترکی، بنا برسنگلاخ ، به شنبليله يا حلبه ، «  

» ، همان « ال+ به » است که سيمرغ   حَـلـبــهبوی » گفته ميشود . «  
»    بــاد  باشد .  دربندهش( بخش نهم ) « شنبليد » ، اينهمانی با خدای «

آنها «  دارد که «وای به = نای به »  ميباشد . بايد درنظر داشت که  
بــوی » و« بــاد» و « آهـنگ و سـرود »  را ، زايش و تراوش ِ«  

. بوی    نستند ، و آنهارا باهمان « نای » اينهمانی ميدادندنـای » ميدا
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نای ، نی است . سرود نی ، نی است . باد نی ، نی  است . افشره نی ،  
باد   -2بوی  و  -1،    نخستين زهش وتراوش و پيدايش ِ ناینی است.  

شيرابه( مان )  بود ، که همان گوهر نای، بشمار ميرفت    -4سرود و   -3و
» ميخواندند ( برهان   دوست  بين . ازاين رو مردمان ، روز باد را ، « 

» است   دوست نایقاطع ). « دوست بين » به معنای « دوست  وين =  
، نای بود . دربلوچی ،  هنوز به نای ، « وين »    بين = وين = بينی.  

گفته ميشود .همانسان ، درکردی ، به خون قاعدگی « بيناو= وين آب » 
گفته ميشود، که « آب نای » باشد . همانسان به گناباد ، وين  آباد گفته  
ميشده است . گناد آباد از« قنات = فرهنگ » ، آبياری ميشد،  و به قنات 

» هم    انسانين= وين » يا « نی » گفته ميشد . مثلا به «  و کاريز، « ب 
، « ئوز= ا َز » گفته ميشد ، چون گوهر هرانسانی،« نی» است ، و به  
سخنی ديگر، هرانسانی ، سرچشمه وفرهنگ زايش آب ، شمرده ميشد .  
به سخنی ديگر، « اشه = حقيقت وعشق وبينش » ، ازبنُ فرهنگ انسان  

  انسان ، به خودی خودش ، « فرهنگ » است .  تقيما  ميتراود . ، مس
نای (= وين = بين ) ، مانند « کانا، کانيا ، غنا ، قنا »  به زن و دختر  

  هم گفته ميشد .  

آفرينش درهمه گستره ها بطور کلی ، گونه ای « زايش از زهدان » ،  
. واژه های « نای » که درفرهنگ    « پـيـدايش ازنــای » ، شمرده ميشـد

ايران ، فوق العاده زيادند ، معنای  تنگ ومحدود  امروزه را نداشتند .  
وبنُ ِ  بلکه   يا سرچشمه  اصل   » معنای   ، نی  گوناگون  های  واژه  اين 

. ولی چون اين اصطلاحات ،    پيدايش و آفرينش و تکوين » را داشتند
انبثاقی  و  جهشی  و  زهشی   ، ها  گستره  درهمه  را  آفرينش  و  پيدايش 

)immanence   در گوهر هرچيزی وهرجانی  ميدانسته اند ، برای (
الاهان خود ، و جهانی ديگر، مانع بزرگی بوده اند .   جدا گوهر ساختن

   وهمه اديان نوری ، بشدّت برضد اين اصطلاحات  اينست که دين زرتشتی
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، جنگيده اند ، و تا توانسته اند ، آنهارا يا حذف وطرد ومسخ و تحريف 
کرده اند ، يا معنائی تنگ به آنها داده اند که يکی از پيآيندهای معنای  

، يکی واژه «   نامهای نی  ازجمله  ئوز= خوز= اصليشان بوده است . 
» است ، و همچنين سوف = صوف  » ، وديگری ، واژه «  هوز= اَز
ازآن  عـرف= ارپ  واژه «   ، که واژه « عرفان و معرفت »  » است 

برآمده است . « قصب وقسب عربی، که هم نام نی وهم نام خرماست ، 
»  ميباشد که « نای به » باشد . همان واژه کاس به= کس + به  همان «  

» معنای « نی » دارد ( اين کس و آن کس ، وکسان ) . اين کــَس«   
ناگون « نای » را ، در کتابی جداگانه ، گرد  پژوهنده ، اين نامهای گو

آوری کرده است ، که بزودی منتشر خواهد گرديد  . ازجمله اين نامها  
به شکل «    اوسـتا» است، که در  بـوی« نای » ، يکی همين واژه «  

baodhi    » و  «bodh    » ، درآورده شده است . هنوز نيز به  نی  «
»  گفته ميشود ( فرهنگ گياهی ماهوان ). اين همان   بــوس = بـوص 

خوانده شده است   بـوه   که سپسبـوت = بـوة ،    واژه است که تبديل به «
» شده است .  در کردی   بـتُ » و «    پوت= پيت= پيتک = فيتک» و «  

، پوته گا ، تهيگاه است، و پوت ، به  معنای ، ميان تهی است . در پهلوی  
،    پــوه ، «    ثـمـره نیبه    « همبوسی » ، آبستن شدن است . درکردی

پوکه » گفته ميشود .  به فرج زن ، « بوچ » گفته ميشود . دربرهان 
» گفته ميشود . در منتهی الارب ،  بـوه مان قاطع به رحم يا زهدان ، «  

  بوح به سرين ، بوص گفته ميشود . بوصاء ، زن کلان سرين است .  «  
  - 3فرج    -2اصل    -1» که معرب همان « بوه » است ، دارای معانی  

اقتران ماه  اختلاط  گفته ميشود . ازاين روهست که به    -5جماع    -4نره  
با  بوحا  ، «    با پروين  ماه  دراقتران هلال  گفته ميشده است ، چون   «

خوشه پروين ،اصل نرينه ومادينه جهان ، باهم جماع و اختلاط ميکنند . 
بو  به گل بوستان افروز، که اينهمانی با ارتا فرورد ( سيمرغ ) دارد ،  
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+ و بـاد روج و + صريرا ( سريره ) ( درتحفه حکيم موءمن) . رنگ  
به نی نهاوندی که « نی بويا، نی خوشبو » هست ، « قصب بوا » و  
قصب الذريره که همان زريره وسريره باشد ( سر= زر= هر، معنای 

= حرير ، به معنای سه نای ، يا   سريره و زريره و هريرهنای دارند،  
، نای سيمرغ است که اصل آفرينش همه    انبان ابوهرهسيمرغ هستند .  

هست . قصب وقسب ، همان   نای خوشبوچيزهاست)،  گفته ميشود که  
سراسر جهان از «  « کاس + به » است ، که معنای ، نای به  ميدهد .   

پيتک = فيتک = نی » يا « بوت = بود = بوس = بوی = بوه » ، 
تراويده ميشود ، يا وزيده ميشود    پيدايش مييابد ، يا سروده ميشود ، يا

« بـُت پـرسـتـی » ، پرستش همين تصوير آفرينش  .   ، يا زائيده ميشود
در  .  کل هستی ، از« نای = بوت = بوس = بوی = بوه »  بوده است

.  بتُ ،  دشتسان، به گلو که « گرو= نی » باشد ، بـتُ ، گفته ميشود
نای و به عبارت دقيقتر، همان «نای به = وای به » بوده است .بابک  

» است که همين « بوت = بوس = بود =   بوذ= بـذ  خرمدين در قلعه « 
بوه »  باشد . انسان که « اوز = از » باشد ، مانند خدا که « اوز=  
هوز= عزّی » است ، اصل آفرينندگيست . بررسی گسترده اين تصوير،  

صلی سخن ، در کتاب لغت نامه « نی » خواهد شد .هرچند ازراستای ا
« بوی بسيار دورافتاديم ، ولی با اين نکته ژرف ، آشنائی حاصل شد که  

«    ، همان « نای » ، يا اصل آفريننده است ، که  » هرچيزی وهرکسی
بود ِ » هرچيزی و جانيست. « بـود» هرچيزی ،« نای آفريننده اش»  

آفرينندگی بودن ، سرچشمه موسيقی و هست   . « بودن » ، سرچشمه 
جشن سازی بودن ، سرچشمه جانبخشی و شاد سازی ، سرچشمه بينش 

همان    . است  ،  بودن  درست   ، باشد  نای  که   « بين   = وين   » واژه 
  .  درفرهنگ ايران ، ريشه واژه « بينش و بينائی » گرديده است
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»  vaena» که به معنای « ديدن » هست  و مرئی که «     vaenواژه «  

، ازهمين ريشه « وين = نی » است . درسانسکريت vinatباشد و وينات  

ven    +venati    و درپارسی کهنvain    درهزوارش «   و vinاست « 
 ، نای  که «  ازآن سخن ميگويد  وقتی مولوی  درشگفتيم  ما  .اينست که 
ازاسرار آگاه است » . اين انديشه ها را ، همه  ، تشبيه و استعاره و کنايه  

  و تمثيل و .... ميگيرند و پيوندش را ازفرهنگ ايران ، ميبرّ نـد .

  ای نای ، بس خوشست کز اسرار  آگهی

  کاراو کند که دارد ،  ازکار ، آگهی 

  ای نای ، همچو بلبل ،  نالان آن گلی 

  گردن مخار، کز گل  بيخار  آگهی 

  رازی ، مدزد  گفتم به نای :   همدم يار

  گفتا ، هلاک تست ،  بيکبار  آگهی 

« ديدن» هم ، يک « بوی = حس » است. شنيدن هم ، يک بوی است . 
همانگونه که انسان با بينی اش ، می بويد ، و از اين بويها ، آبستن ميشود  
، همانسان از ديدن (= بينش که نوعی  ازبوئيدن است ) ، آبستن ميشود  

« بينش »  درعرفان ، اهميت فوق العاده  داشت ،   . به همين علت ،
چون ديـدن ( وين = نی و ديدن ) ، بوئيدن ( آبستن شدن ، انگيخته  

. وای به = نای به= سيمرغ ، که ميوزد ، گوهر    شدن به آبستنی ) بود
  چيز هارا ، با  وزش ، با تلنگر، آبستن ميسازد و ميزاياند . 

خود ،  پر= برگ  سيمرغ و بهمن ، با يک تلنگر، با بوئيدن بوی لختی از
 . ميآيند  فرود   ... ناله  يک  شنيدن  با  آتش،  يک  درخشش  ديدن  با 

تلنگريست  ، ايران   يا  گوهرخدايان   ، آتشکده ها  ، در  به همين علت   .
و  ميسوزاندند   ... وسپندو  وصندل    ( داربو   ) عود   ، درنيايشگاهها 
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ميگويند ، و بوی پرست  ميسوزانند . به همين علت، به جن وفرشته ،  
  ) ميسوزاندند  بوی   ( پريخوانی   =) پـری  واحضار  بوی برای خواندن 

  ) .  بوی سوز، همان« مجمرو آتشدان » بود . سوز

  بوی برد آن يکی طوطی ، ز دردت  

  و لرزيد و بمرد  زهره اش بدريد

» هم درسر زمين هـنـد ، با ديدن سه واقعه  که برای همه ،   بــودا   «
نـاگـهان وبايک کـوبه ( کوب  بسيارعادی و روزانه وپيش پا افتاده است ،  

، بيدارميشود .ويژگی تلنگری و انگيزندگی وناتريکی و پيتکی ِ = نی )  
باقی  داستان کيکاوس  « بو » ، در شاهنامه ، هرچند به شکل منفی ، در

مانده است . اين گونه « بينش برقی و تلنگری حواس » ، کاملا برضد  
الهيات زرتشتی، وپذيرش آموزه زرتشت به کردار، تنها راه راست بود 

 ازخود، روشن شدن ، روند «    تلنگری و پيتکی وناتريکی بودن حواس.  
» انسان بود، که با « آموزه زرتشت به کردار،    = ازخود بينش يافتن

» تضاد داشت .  دراينصورت ، زرتشت بايد خود را « تنها راه راست  
، موبدان   ازاينرو   . بنامد  انگيزنده = انگره »  يا   ، وقابله  ماما  دايه = 
زرتشتی ، برضد اين گونه بينش واصالت بينش  ازحواس انسان، بسختی  
پيکار ميکردند .  اين  « آگاه شدن وبيدارشدن و انگيخته شدن با تلنگر، 

ذرخش روشنی » ، انسان را مست و ديوانه ميکند . اين يا با برق و آ
  همان  سخنيست که نای به مولوی ميدهد : 

  گفتم به نای :   همدم ياری ، مدزد  راز 

  هلاک تست ،  بيکبار  آگهیگفتا ، 

اينکه درکردی ، دين ، هم معنای ديدن و هم معنای آبستن و هم معنای « 
» دارد ، ازهمين تجربه « رسيدن به بينش برقی و آذرخشی و  ديوانه  

که اصل ناديدنی و ناگرفتنی   بهمنتلنگری » است . دراين فرهنگ ،  
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است ، سائقه به صورتگيری ، و همزمان با آن ، گريختن ازهرصورتی  
است که به خود ميگيرد ، ميباشد . ازاين رو ، او را در هرصورتی که 
گرفت ، فقط ميتوان در روشنائی که همان آن ميزند ( درآذرخش = ال 

، شناخت .   ، در همه صورتها و نقش ها  به = ال )  يا هومن  بهمن 
. درواقع ، او زنجيره وعبارت بنديها  ، فقط يک لحظه هست و ميدرخشد  

برقها و آذرخشهای گوناگونست .در غزليات مولوی ، اين « آزمونهای  
آذرخشی » فراوانند . ازجمله آنها ، يکی همان « خيال تيزبال » هست  

  . خيال ، همان تخم سيمرغست که آنی درضميرما ميدرخشد

  نه خيالی، نه پری،  نه بشری      ای خيالی که بدل ميگذری

  اثر پای تورا   می جويم    نه زمين و نه فلک ميسپری 

  گر زتو ، باخبران ، بی خبرند   نه تو ازبيخبران ، با خبری ؟  ...

  گرصور، جان و ، هيولی ، خرد است 

  عشق تو ديگرو ،  تو خود ، دگری  ...

  » صور ،   ريگ  روان ازهيولاست ،       «  

  ريگ را هرزه چرا ميشمری  ؟ 

درک حقيقت و عشق و « بن جهان = خدا » ، درتصوير « بوئی که 
درجهان افکنده ميشود » ، تصويريست از« بينش حقيقت » که به کلی 
با مفهوم « عقل يا حافظه » دراين دستگاههای مذهبی ويا فلسفی فرق 

  دارد .

  بوی مشکی در جهان افکنده ای    ُمشک را درلامکان افکنده ای 

  صد هزاران غلغله ، زين بوی مشک  

  در زمين و آسمان ، افکنده ای 
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  از شعاع نور ونار خويشتن    آتشی در عقل وجان  افکنده ای..

بانگ نائی ، که بنُ هرجانی هست ، اينهمانی با همان بوسه زدن اهريمن  
  برشانه ضحاک دارد . تلنگريست که ازآن آتشفشان برميخيزد .

  ای درآورده جهانی را زپــای 

  و بانگ نای وبا نگ نای  با نگ نای

  چيست نی ، آن يار شيرين بوسه را 

  و بوسه جای و بوسه ، جای  بوسه جای

  (بوت = بود = بوس = نای ) 

  آن نی بيدست و پا ، بستد  زخلق 

  دست و پای و ، دست و پای و دست و پای

  نی ،  بهانه است ،  اين نه برپای نی است 

  »  بانگ  پـرّ  آن  هماینيست الا «  

  اينهمه رو پوش چيست ؟  خود خدايست

  اهل خدا را تا خدای ميکشد

بانگ   دريک  است، که  بن هستی  ويا  ويا حقيقت   ، خدا وهما  خود  اين 
نايش، در يک بانگ پرش،  حواس ما را ميبوسد، و جهانی را درما بپای 
ميخزاند .ازاين روهست که درشاهنامه ابليس ( اهريمن= انگره مينو =  
که اصل انگيزندگی است )، ديو دژخيمی را ميفرستد تا سرکيکاوس را 

  ه ، با يک تلنگر، از دين خدا بگرداند ، واورا بيراه کند .با يک وسوس 

  يکی ديو دژخيم  برپای خاست     چين گفت کين نغزکاری مراست 

  بگردانمش سر زدين خدای     کس اين راز، جزمن نيارد بجای
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  غلامی بياراست ازخويشتن    سخن گوی و شايسته انجمن

  همی بود تا نامور  شهريار     که روزی برون شد زبهرشکار 

  يکی دسته گل ، به کاوس داد    زمين بوسه داد بيامد به پيشش 

وبا بوئيدن اين دسته گلست که کيکاوس ، گمراه ميشود، و به فکرمعراج 
به آسمان وکشف راز آسمان و آميزش با  خدا ميافتد  .  دراين داستان ،  
با بوئيدن دسته گلست که او، به فکر کشف راز سپهرگردان ميافتد ، و 
کشف راز سپهر، برای الهيات زرتشت ، گرفتن و تصرف کردن و بدام 

ختن  خدا وُملک خداهست . انسانی که ضميرش ، مرغ چهاربود ، اندا
اکنون ، بالهايش را بريده اند ، و چون خود ، بال وپری ندارد ، با چاره 
گری وحيله ميکوشد ، به آسمان پروازکند ، که خدا ، راه آنرا به او بسته 
است ( چون اورا بی پروبال ساخته است = بالهايش را قيچی کرده است  

.معراج به آسمان ، برای انسانها ( بجزبرای  زرتشت ومحمد و ...)    )  
. به سخنی ديگر، ذات وگوهر   سيمرغ ، گلچهره استگناه شده است .  

گل ، رنگـسـت وبــوی و خـنـده (  گل ( همه گلها = دسته گل ) است .  
( به    شکفتن   ، گل ، گل خوجه = گل خواجه =    غلغلک. درخراسان 

گفته ميشود . خدا ، انسان را با انگشتش ، غلغلک ميدهد تا بخندد    سيمرغ
را   انسان  وجود  گل   ، غلغلکش  با  او   . سيمرغست  گل   ، غلغلک   .

  ميشکوفاند ، ميخندااند . 

» گفته ميشود . « قلی»، يک دانه است.  قـلی  درکردی به غلغلک ، «  
» ، افروختگی اخگر   قـلهاست . «    اخگر  درخشش افروختگی،    قـله قـل

است . قلقل ، شاخه شاخه ، دانه دانه است . البته ريشه اين واژه ها به «  
بند نی ، بنُ نوآفرينی و  » باشد  ، و    بند نی» بازميگردد که «    قــه ل

نوزائی شمرده ميشد ( مانند قاف وکاو( کاوه = کاب )  و کعبه ، که  
غرو= ، و باز همين واژه به ريشه «    همچنين ، به معنای بند نی هستند )
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» دراوستا بازميگردد ، که معنای « نای » دارد . شاد غر، شهنای   قره
نا ، نای بزرگ است. گئو کرنا ، درميان دريای   نای   ، نا  است . قره 
ووروکش ، کرنائيست که بنُ زندگی( گئو) است . و بهار، « وَن غرو»  

  يا « وی + هره » است که همان « نای به = وای به » ميباشد .

درواقع اين  فروزه « تلنگری بودن بانگ نی » و فوران جهان بزم و 
جشن وخنده ، ازاين بانگ ناچيزواندک وکوچک ، دريافته ميشده است .   

بوئيدن اين دسته گلها ، آميخته شدن انسان ، با سيمرغ ، يا آبستن شدن به  
ان  مرغ چهارپراست. بوئيدن يکباره دسته گلی که ديو ( ابليس = شاه پري

= سيمرغ ) به او ميدهد ، همان تلنگر زدن سيمرغ به حـس ، و پيدايش 
آرزو درانسان ، برای پرواز به بينش آسمان وخدا و حقيقت است . روان 
که همان رام باشد ، درانسان « بوی = بويه » است که درهمه حواس ، 

خم  پيکر به خود ميگيرد، تا وصال با معشوقه اش بهرام را بجويد ، که درت
هر پديده ای هست . با بوئيدن ، انسان بياد وصال با خدا ، همآغوشی با 
حقيقت ، رسيدن به بنُ ميافتد و ازاين پس ، اين نطفه بو، اورا ميکشاند و 

  ميکشد. 

  

  چگونه حواس را کـرخـت ميسازند ؟ 
  

رابطه « بينش وانديشه با اندامهای حسی » ، در روند « برق زدن پديده 
ها ، و آبستن ساختن تک تک اندام حسی» ، وسپس « رويش وزايش  

  انديشه وبينش ازاين اندام » ، مفهوم وشناخته ميگردد . 

تلنگر بزند ، نميتواند بدرخشد ، طبعا  پديده ای » که نميتواند به ما   »
برای عقيم ساختن  هيچکدام ازحواس را نيز نميتواند  آبستن سازد . پس  
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حواس ، يا بايد « ويژگی آذرخشی » را ازپديده ها ورويداد ها وانديشه  
، يا بايد حواس ، در برابر    ها و آموزه ها و فلسفه ها واشخاص گرفت

تلنگر، خرفت و کرخت ساخته شوند  ويخ بزنند و فلج گردند ، يا بايد ،  
. هرسه گونه تلنگر وآذرخش را ، شيطانی و اهريمنی و شوم ساخت  

  کار، در تاريخ اديان نوری و درجنبش های فلسفی شده است . 

شمس  درفرهنگ ايران ، « برجسته ترين انگيزنده » ،  يا « تلنگر» ،  
، گوهر تلنگری    مولوی در غزلياتش، و سپس اشعار خود    تبريزيست

دارند. اين ، محتويات دستگاهی غزلياتش نيست که نقش بزرگ را بازی 
ارزش غزليات وحتا مثنويش ، تلنگرهائيست که ناگهان  ميکند ، بلکه ،  

تاريک   درابر  سپس  و   ، ميزنند  تصوير  و  ومصرع  بيت  آن  يا  دراين 
.    انديشه گستری وداستان پردازی ، فرو افکنده ومحوو ناپيدا ميشوند 

، و درتاريخ آلمان ، سقراطدر فرهنگ غرب ، برجسته ترين انگيزنده ، 
است . شناخت « انگيزنده يا تلنگری بودن » يک فرد    فريدريش نيتچه

ردن « محتويات فلسفه يا دستگاه فلسفی يا ، غير ازدانستن وبررسی ک
يک شخصيت تلنگری و انگيزنده ،  مذهبی يا عرفانی » اوست . اساسا  

. دراسطوره ها ی   گوهر« ضـد تاريخی» و « ضـد دستگاهی » دارد
که کسی جزخود ِ سيمرغ نيست ، نقش انگيزنده و تلنگی   خـضـرشرق ،  

  وناتريکی و پيتکی را بازی ميکند .   

برای کرخت کردن حواس ، برای زدودن ويژگی تلنگری ازآنها ، در   
تفکر فلسفی ، « يک دستگاه به هم پيوسته انديشه ها » ساخته ميشود، که  
تاکسی ، همه را باهم  نفهمد ، حقيقت را نمی فهمد . فهم حقيقت ، تنها از  
يافتن دريک دستگاه فکری »  ممکن است . برای  راه « سلطه کامل 

حقيقت ، بايد يک سلسله کتابهای  قطور را با پتک ، در مغزوروان درک  
تلنگر   يک   ، درچنين صورتی   . فروچپانيد   کوبيدو  فرو  خود  وحافظه 
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فقط يک تصادف و زائده و جزء صرفنظرکردنی   تجربه ،   يا  رويداد 
  ميشود . 

هارا  واقعيت  و  وقايع  آذرخشی  درک  مذهبی،  ی  ها  آموزه  همه 
بطورمستقيم با حواس انسانی خود ، زشت وخوارميسازند . بدينسان که 

ميشوند شيطان  وسواس  و  وسوسه  تلنگری،  تلنگر،    بينشهای   .
 ، بدينسان    . ميکند  پرتاب  ازتاريکی  اهريمن  يا  شيطان  که  شهابيست 
حواس انسان را ميخشکانند، و عقيم ميسازند، تا انسان ازدرک تلنگری 
تجربيات بيواسطه خود ، بوسيله حواس خود ، مشکوک باشد ، وازآنها 
 رو برگرداند و آنهارا خواربشمارد . دراديان نوری « وحی ، که فرو 
فرستادن روشنی از الاهی به يک فرد برگزيده باشد » ، جانشين « حواس  

، ميتواند مستقيما به بينش و انديشه  انسانی ميگردد که از تلنگر واقعيات  
آتش و آذر، وگستره معنای   درجستجو » برسد . اينست که ، پرستش ِ 
آذرفروزی درفرهنگ ايران  را ، نبايد از برداشت تنگ متون زرتشتی 

  . پيتکی فرهنگ  شناخت  و  تلنگری  و  آذرخشی  آذر، گوهر  و  درآتش 
ايران در همه گستره های زندگی وهنری وموسيفی و معرفتی و حقوقی 

اين گوهر آذرخشی و تلنگريست، که کاملا متضاد با  .   ... طرح ميگردد
« روشنی بيکران وثابت وهميشه معتبر ومرجع ، در آموزه های مقدس  

  .   » است

اين مسئله ، اهميت فوق العاده دارد که ،  خدا يا « بنُ آفريننده هستی 
وزمان » ، درفرهنگ ايران ،  برقی و آذرخشی و تلنگريست . سيمرغ  
يا هما ، برق سياه ، برق خندان، برقی که باران ميآورد ، بود .  ازاين  

گفته ميشود ، که    esaar  ا ِ ســاررو درتبری به « بـاريـدن بـاران » ،   
  » است . ايـثــارمعربش « 

ابر، اصل نثار و ايثار است ، چون اينهمانی با سيمرغ دارد . سيمرغ  
  هميشه در شاهنامه، درشکل « ابرسياه » پديدارميشود 
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  براميد داد و ايثار  بهار         مهرها ، ميکارو درايثار  باش

  تو نه آنی که فريبی ، زکسی ، صرفه بجوئی

  تو همه لطف و عطائی ، تو به ايثار ، فريبی

« ابر» که « آب + ور» زهدان آب است در سغدی « پری  اور کا = 
ابر ، که   پری اور »  است که به معنای « زهدان آب پری » است. 
دراصل « آب + ور» زهدان آبست ( يوستی ) ، چون زهدانست ، اصل  
آور=  آگر=   = آذر   » واژه  درست   . هست  وسخا  پاشيدن  و  افشاندن 

ازتاج     atharاثـــر دهخدا  نامه  لغت  در   . است  زهدان  معنای  به   «
» به معنای  آفريدن   اِ سار»   و «     ا َ ســـر المصادرنقل ميشود که «  

 اســرو نيک آفريدن و بستن است .  در منتهی الارب ديده ميشود که «  
نيزه ميان  » ، به معنای ميان کاواک و درمهذب الاسماء ، به معنای «  

که غالبا اصطلاح « نيزه = رمح » ،  » است. بايد درنظر داشت  تهی  
 » atharر ذ « آ» ، که همان اسـر» شده است  .«    نی+ چهجانشين «  

باشد ، به معنای « نی يا زهدان » بوده است . ومعانی گوناگون واژه «  
» عربی ، همه ازاين زمينه وريشه برخاسته اند .  نه تنها « اثر « اثــر 

درعقب ماندن    -3معلول ومسبب    -2برامدن ازپس او    -1دارای معانی  

برانگيختن نيز ميباشد .  و خود واژه   -2برگشنی داشتن و  -1است ، بلکه  
ايثار، دارای معنای « گردانيدن چيزی را درپس چيزی + گردانيدن اين 

است (    افشانندگیکه دراصل به معنای    ايـثـارپس آن »  ميباشد .   را در
است( زهدان   روند زائيدنهمان    مقدم داشتن  ديگری برخود ) است ،

ميافشاند، می پاشد ، فاش ميسازد ) ، که به کردار « خودافشاندن خوشه  
نام   » و « خود افشاندن ابر» درک ميشد .  به همين علت ديده ميشود که

هوشنگ که همان بهمن ( مينوی مينو = اصل آبستنی ، تخم در تخمدان  
ايثار بخش » ، همان معنای « آذر  . «    ) است ، ايــثــار بخش است
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فــروز» را دارد ، که نام ديگر بهمن و عنقا ( هما ) است ( برهان قاطع  
» درتبری که نام درخت نارون است ، همين واژه «   اِ زار. واژه «    )

» است ، چون نام درخت نارون است که نام ديگرش ، سده و شجرة ايثار
البق ( درخت بغ ) و درخت پشه است . پشه ، به معنای « پری بسياری 
وسرشاری » است و ازاينرو بوده است که اين حشرات اطلاق شده است  
. پشم هم ، همين واژه است که بيان پری و انبوهی موهاست . پری و 

ل سرشاری و افشانندگيست . چيزی که غنی و پر و انبوهی وغنا ، اص
ايثار ميکند . درتبری به محل رويش   انبوه است ، خود را ميافشاند و 

» مينامند. در کردی ، به    ا ِ زارجابه صورت انبوه ، «    درختان ازار را
درخت نارون ، ناره وه ند، و  « داره ره ش= ره شه دار » وهمچنين 

» که همان« وز» باشد ( وزيدن ، ويو    وزم» گفته ميشود و «    وزم  «
  ، نارون  . چوب درخت  به » است  نای  ، همان« وای به =   ( واز   ،
ويژگی رستاخيزنده و نوآفرينی و نوزائی داشت ، ازاين رو تا بوت رستم 

، ساخته ميشود . « به زم »   درخت نارون( ســده )ورخش از چوب  
درکردی معنای « بامبول » را هم دارد که دراصل محتوی ِ همان مفهوم ِ  
« تلنگر» بوده است ، چنانکه « تيپا » هم غالبا جانشين مفهوم « تلنگر»  

ره  » هست. همچنين «  بزمونه   « بهمن » ، «ميگردد . ازاين گذشته نام  
نارون = ره  » ، به معنای « افشاندن» و « پاشيدن » ميباشد (    شاندن

  ) .  شه دار

اين گوهر افشانندگی وايثار، که گوهر وذات سيمرغ ( خدايان سيمرغی  
) بود و امروزه بنام رادی وجوانمردی ، ازمعنای  اصليش ، بکلی فرود  
آورده شده است ، ايجاد ورطه بزرگی را ميان اديان تازه وارد نوری ، 

الاهان نوری ، هرگز حاضر نبودند ، « گوهرخود    با اين فرهنگ ميکرد .
. آنها درست از ديگران ، برای اجری اوامر  » را بيفشانند و ايثارکنند  

و احکام خود و  تنفيذ قدرت خود ، نثار و ايثار ميخواستند . اين بود که  
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« رادی و جوانمردی  و ايثار » اين خدا ، درخاطره ها و دلها ماند . اين  
» ، يک تجربه ژرف انسانی ماند  که    خود افشانی درآفريدن« تجربه  

، هرچند گوهر  الاهان  نوری ، عاری    تلنگر به سرچشمه غنای اوميزد 
  ازاين ويژگی بود .

  

  

  

  برخ سياه = برق سياه = سيمرغ

  روشنی که ازتاريکی زاده ميشود 

  بـرق خندان= ال به= خدای باران

  خـتـو= خدای غلغلک دهنده= بنُ ِغلغلک

  آنکه « الله » را هم درانتقاد کردن ازاو،

  روزی سه بار،  ميخداند

  « پيدايش پديده طـنـزو شوخی »
  

  » بنام  ايران،  خدای  در  بـرَخ سياهاين   ، نامه عطار»  يکی  مصيبت   ،
» ميگردد ، که با انتقاداتش از الله ، لطف اورا الله  ازبندگان ويژه ِ «  

هرروز سه بار ميخنداند ، و الله ازاينرو ، نيايش اورا برای فرود آوردن  



Jg. 7 (2026), Heft 1  153 
 

باران ( ! ) می پذيرد ، درحاليکه  چنين دعائی را از پيامبر برگزيده اش  
  موسی ، مستجاب نميکند ! 

بنام    ، که  خدائی  درقرآنهمان   « مهترپريان   = ابليس  بزرگترين «   ،
بنام   انسان ميباشد ، و  واعدا عدو ِ  از الله ،  ، درآينده   دجـالعصيانگر 

ظاهرميشود ، نه تنها « هما و عنقا و سمندر و سيمرغ » ميشود ، بلکه 
امـام  » ، و هم  «    بـرخ اسـود» ميشود ، و هم  «    خضرخندان هم «  

» درشيعه دوازده امامی  ميگردد . همان « ابليس » و همان «    حـسـيـن
دجال » ، با لاخره ، در « امام حسين » ، پيکر نوين می يابد ، ودرهمين 

ميگردد گرانيگاه دين اسلام درايران  در اين پيکر،  مسخ شدگی گوهرش  
. هرلحظه به شکلی ، بت عيار در آيد  ! اين خدا ، دست از غلغلک دادن  

اريخ ، و موءمنان خشک انديش و خونخوار بر نميدارد. بنام ابليس ، ت
اورا لعن ورجم ميسازند وميرانند ، ولی بنام خضر، آموزگار انبياء و 
اوليا ء ميگردد . « سياوش » ، که پيکر يابی سيمرغ ( ارتا ) در اسطوره 

پايداری درارزشهای متعالی انسانی دربرابر هر  های ايرانست ، و نماد  
( چه قدرت دوست باشد و چه قدرت دشمن باشد ) تبديل به قدرتی است  

امام حسينی ميشود که به علت خلافت خواهيش ، مظلوم ، واقع ميشود .  
يا « کينه توزی   ، انديشه « ثارالله »  بنياد   ، تاريخی  اين مظلوميت  و 
کيهانی وهميشگی » ميگردد ، که به کلی  با گوهرخدای ايران ، سيمرغ  

گوهر اين خدا ، « فراموشی هرکينه ای و هرگناهی    ضاد است ، چوندرت
، واين « گوهر انديشه ايثار» است . الله هم ،    ، بربنياد عشق » ميباشد

دعای استسقا را ، ازکسی اجابت ميکند که « خودش را ، درباران ايثار  
به   تبريها   .  « اسارميکند   »  « باران  باريدن   »esaar  «  ،ميگويند  

  ezzarوهمچنين به درخت نارون ( ره شه دار= درخت افشاننده )     

درخت سـده، سده ، افتادن جمره يا آذرخش برزمين ، وآبستن    (ميگويند 
شدن زمين و تن ها از رپيتاوين است ) . اين هردو همان « آذر» است  
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، که در هزوارش به معنای « زهدان » است ، و ازنامهای « سيمرغ » 
  است ، ومعربش ، « ايثار» شده است .   

الله ، ازهمه ، ميخواهد که خود را ايثار کنند ، تا گواه بر « ايمان انها به  
او » باشد، ولی خود از ايثاکردن خود ، ناتوانست . سيمرغ ، خودش را 
ايثار ميکند ، تا درهمه ، « جانها وخردها » پيدايش يابد .اينست که شيخ  

»  ميآورد   عطار، درمصيت نامه ، داستانی از« برخ اسود = برق سياه
که « اصل خنده » است . اصل ، بايد در بنُ باشد.  اينست که اصل خنده 
، لبخند ، غلغلک بايد درخود خدا، وخود خدا باشد .  ازاين رو سيمرغ ، 
خودش ، غلغلک ، غلماليچ ، گل خوجه بود .  ازآنجا که اين انديشه را  

برخ اسود ، دلقک نميشد کاملا به تصوير « الله اسلامی » انتقال داد ،  
الاه تازه ميگردد، و  خود الله را روزی سه بار غلغلک ميدهد . درکردی  
« ده لکی » که همان « دلقک » باشد . به معنای « شوخ  طبع» و «  
حه نه کچی » به معنای بذله گو هست . و « ده لق» به معنای « رسوائی  

اين خدا، خدائيست که خودش را رسوا ميکند ، تا حقيقت را    » است .
.اوست که ميتواند    به الاه مقتدر تازه ، با بذله گوئی و شوخ طبعی بگويد

نيايش   ، . خدا  بخنداند   ، لطيفش ازالله  انتقادات  باربا  را روزی سه  الله 
» نمی پذيرد، ولی نقد وسرزتش و ملامت    آمدن بارانموسی را برای «  

ست  اين برخ اسود (  برخ اسود را می پذير و بخنده ميافتد  . خدا ، خوا
برق سياه = درخشش تاريک )را برميآورد ،چون خدا را حتا درسرزنش  

  کردن ، و انتقاد کردن ، بخنده ميآورد .

  بود اندر عهد موسی کليم    برخ اسود ، بيدلی ، با دل ، دونيم

  در برخ بود  سر سبزئی آنچنان، 

  ، چهره دين ، سرخ بود  سواد شکز 
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چهره دين يهودی و اسلام از سياهی چهره برخ ( سيمرغ ) ،شرمگين  
  بود

  شد تبه برآل اسرائيل کار    زانکه آمد خشکسالی آشکار 

  سايه ميافکند قحطی ، سهمناک    خواستند افتاد خلقی درهلاک 

  خلقی آمد پيش موسی سربسر   تا به استسقا برون آيد مگر 

  رفت موسی سوی صحرا بيقرار 

  کامکار ( گل کامکار= سيمرغ )خواست باران از خدای 

  هم باستسقا نمار آغازکرد    هم يد بيضا دعارا باز کرد 

  گرچه بسياری دعاگفت آن زمان 

  هيچ اثر پيدا نيامد درجهان 

  رفت موسی بعد ازآن يکبارنيز   برنيامد کار، ديگربارنيز 

  خواست شد خلقی درآن تنگی هلاک 

  رفت موسی گفت : ای دانای پاک 

  چيست دارو ؟  تاشود درمان ، پديد

  چيست فرمان تاشود ، باران ، پديد

  حقتعالی گفت با موسی به راز      گر ببارانست قومت را نياز 

  بنده ای دارم که او گويد  دعا     از دعای او ، شود حاجت  روا

  موسی آمد بازجست آن بنده را      برخ ديد آن بنده فرخنده را

  »لطيف نامدار برخ را گفت ای « 

  چون جهان را قحطی آمد آشکار 
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  پـگاهسوی صحرا ، رنجه شو فردا ، 

  ، خواه ابــر،  از بهر بارانوزخدا ،  

  زانکه گز زينسان بماند خشکسال    عمر برخلق جهان آيد زوال 

  روز ديگر برخ آمد سوی  دشت 

  پس جهانی خلق ، بروی گرد گشت 

  گفت :  يارب ، خلق را درخون مکش

  هرزمان در رنج ديگر گون  مکش

  خلق را ازخاک چون  بر داشتی     گرسنه آخر چرا بگذاشتی؟ 

  يا نبايست آفريدن ، خلق را      يا نه بيشک ،لقمه بايد حلق را 

  لطف کم شد ، يا کرم گوئی نماند    وان همه انعام و نيکوئی نماند

  آنهمه  دريای بخشش کان تراست 

  می نبخشی ، می نريزی ، آن کجاست؟ 

  گرتو ، زان ميآوری اين قحط سال  تا دهی خلقان خود را گوشمال 

  بعد ازاين ترسم که نتوانی همی  بل توانی کرد با سانی  همی

  لطف کن ، اين خلق را حيران بدار  

  جان چو دادی ، ناده وجان را بدار 

  تا بگفت اين فصل را ، برخ  سياه   مرد بالا گشت از باران ، گياه 

  جمله عالم زباران تازه شد     دلخوشی خلق ، بی اندازه شد

  روزديگر موسی عمران مگر 

  ديد ناگه ، برخ را بر رهگذر
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  گفت ای موسی  :     بديدی آن زمان 

  با « خدای تو » ، چه گفتم آنچنان ! 

  گرمی من ديدی و گفتار من      مردی من ديدی وهنجارمن

  زين سخن ، موسی چنان درتاب شد کاتش خشم آمدش ، وز آب شد 

  جوش ميزد خشم او چون بحرژرف 

  خواست تا او را برنجاند شگرف 

  تا چنين شوريده ای ، نه سر نه بن 

  اين چنين گستاخ ، چون گويد سخن 

  جبرئيل آمد ، که ای موسی ، متاب 

  پس مرنجان برخ را از هيچ باب

  هست مارا بنده ای از دير گاه زانکه حق ميگويد ، اين برخ  سياه  

  لطف مارا او بهر روزی  سه بار می بخنداند ، چو گلبرگ  بهار 

  لطف مارا خنده از گفتار اوست 

  کار تو نيست اين ،  وليکن کار اوست

  هرکسی خاصيتی يافت  از الاه  بود اين خاصيت برخ  سياه

برخ سياه ، گستاخانه از « خدای موسی = از الله درقرآن» ايراد ميگيرد، 
و به موسی ميگويد که دليری و گرمی وهنجارگفتارمرابا خدايت ديدی ؟ 
موسی که دراينجا ، نقش همه انبياء را دراديان ابراهيمی بازی ميکند ، 

،  ( مانند همه موءمنان به اين مذاهب  گستاخی درايراد گرفتن از خداازاين  
)سخت خشمگين ميشود، و لی خدايش بدو ميگويد که : مبادا خشمگين  
ولو   را  حق  که  اوست   . برسانی  آزاری  و  برنجانی  را  برخ  و  بشوی 
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دربرابر من و برضد من ميگويد ، وبا وزش سخنان بهارگونه اش ، مرا 
مانند گل ميخنداند . اين « خاصيت گوهی برخ » است که تو وساير انبياء  

  ازقماش تو ندارند . 

  

  خـنـده ، زيبائی است

  خشـم ، زشتی است

  سيمرغ ، غلغلک است ، تا همه مردمان را  

  بخنداند و همه را زيبا کند
  

  هميشه دامن شادی ، کشيدمی سوی خويش

  کشد کنون ، کف شادی به خويش ، دا مانم

  زبامداد ، کسی  غـلمـليچ   می کندم 

  گزاف نيست که من نا شتاب ، خندانم

هـره   ترانه ها زمن  آموزد  اين  نفس ، زُِ

  هزار زُهره ، غلام  دماغ  سکرانم 

  

از يا   بامداداين کيست که  ، غلغلک ميدهد  اورا  بسراغ مولوی رفته و 
» ميکند .  xet-meteliغلمليچ ميکند ، يا بقول بختياريها « خِت  متلی  

و خدوکه ميکويند   خـديکهو خـتکه  درکردی به  غلغلک ( يا قلقلک ) ، 
.  خته دان ، هم قلقلک  دادن است وهم تحريک و تشويق کردن است .  
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با   اينهمانی   ، قلقلک دادن است . تشويق وتحريک کردن  دان ،  ختوکه 
آنهارا ازهم جدا ميکنيم . اين  تلنگر زدن و غلغلک دادن دارند ولو ما 
کسيکه بسراغ مولوی رفته « ختو » است . اين واژه را دراثر ضديت  
اصليش   معنای  تا   ، اند  کرده  کاری  دست  چنان   ، زنخدائی  فزهنگ  با 

ته بشود .  با آمدن هر جنبشی يا مذهبی ، خدايان ومقدسات  فراموش ساخ 
پيشين ، زشت و فحش و بی معنا ساخته ميشوند .  مثلا در تبری ،  « 
باشد و  يا سيمرغ  اورت » و« اورد » که نام همان « ارتا وارتی » 
درکردی معنای « ميان » دارد ،  به معنای « زشت » است . درست 

همين ارتا باشد ) بوده است، تبديل به مفهوم « اصل زيبائی ( سريره که  
  زشتی » ميشود . 

« خت يا خط » ، همان « نای »  ميباشند . در کتابهای لغت « ختو »  
ازهزارسال عمر   بيش  يا « شاح ماری که  ، شاخ گاوی درملک چين 
ميکند »  يا « شاخ ماهی وال »  ميدانند . البته « شاخ » که کردی «  
شه خ » است به معنای «نای » است . شه خلان ، نيستان است . بالاخره 

يه اين « ختو » را به مرغی قوی هيکل  بنام « رُخ » نسبت مخزن الادو
ميدهد که پيل راهم شکار ميکرده است . البته « رُخ » همان « روخ »  
است که مانند « لوخ » و « دوخ » ، همان نی است . ختو به معنای « 
ذوالقرن = دارنده شاخ » نيز ميآيد .ولی « قرن » که همان « کرنا » 

، نام موضعی است   خــط ی است . دهخدا مينويسد که «  باشد ، همان  ن
بدانجا منسوب است » .  درفارسنامه ميآيد   نيزه های خوببه بحرين که  

که « وبر اردشيرکه دارالملک کرمانست او بنا کرد و اهواز وخوزستان 
آنرا خط    –خره    –و شهريست   به بحرين که  نام از موصل و شهری 

خوانند و نيزه خطی ازآنجا خيزد » . اهوازو خوزستان و خره ( هره )  
 خط= نی و خط يا خت ، همه نامهای نی هستند. منتهی الارب ، اينهمانی  

را با اندام تناسلی زن، درهمان معنای خط ، روشن ميکند، و مينويسد 
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خط ، گائيدن زن را بجماع خط .  خط ، به قلم ( نی ) هم گفته ميشود .  
اکنون ميتوان دريافت که چرا زن ، خاتی + خاتون + خوتی ناميده ميشود 
( شوشتری ) . ازاينرو ، « ختمی » که همان خيريست ، گل رام ميباشد(  

«    gol-xetniورد الزروانی ) . درگويش بختياری چهارلنگ به ختمی    
تاتی به کنيز و موءنث نابالغ    –خت + نی » گفته ميشود . در تالشی  

خاتک   گفته ميشود ( عبدلی ) . ازاين بررسی بخوبی معلوم ميشود که 
  » ناميده است .  خاتم النبينچرا محمد خود را « 

ازاين رو   . داده ميشد  نی »  با «  اينهمانی   ، ، موی  ايران  درفرهنگ 
موهای سر را ، با ارتا فرورد اينهمانی ميداند و نام « مو » ، سن  است 
که « نی توخالی » باشد .  ازاينگذشته خود واژه « مو » دراصل معنای 
  . است  نی  ناليدن  همان   ، کردن  مويه  و  موئيدن  و   داشته  نی»   »

گفته ميشود .      bee=patانی ( ايرج افشار) به بی مو، بی پتدرسيست

گفته     peetakبه مقداری ازموی سر که روی پيشانی قرار گيرد ، پيتک  
نی    ،  ( باشد  فيتک = سوت   پيتک ( که همان  پيت و  . پت و  ميشود 
ميباشند . پبتک ( درتبری ، پنج روز دزديده) ، هم تخميست که جهان  

  درکردی معنای «تلنگر» دارد . ازآن ميرويد و هم  

زائيده    -2نـواختـن نـی ( درپهلوی : نی سرائی ) ،     -1در اين فرهنگ ،  

زيبا و    -5شکفته وبـاز و گشوده شدن ، و   -4خنديدن ،     -3شدن  ،  
.درک دقيق و ژرف همين تصوير،  نيک شدن ،  باهم اينهمانی داشتند  

کل جهان بينی آنهارا مشخص و روشن ميساخت . يک آهنگ وسرود ، 
تلنگری بود که تخم هستی انسان را شکوفا وخندان وشاد ميکرد ، نيک  
ميکرد ، درگيتی ، هستی ميبخشيد . اينست که خود واژه تلنگر در تبری 

، درست با نی  ( ناتريک= نات + ريک ) و درکردی ( پيتک= فيتک )
کار دارند . يک آهنگ يا غلغلک نی ، يا يک مزه  ، يا يک بوی ... 

با ميسازد . به زيبائی ، دراوستا ، سری يا سريره  انسان را ميخنداند و زي
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گفته ميشود ( نام سری سقطی ). سريره = زريره = هريره همه به معنای 
نی ، يا « سه نی هستند که باهم يک نی ميباشند .  درعربی نيز رد پای 
آن باقی مانده است . سراء  ، نی ميان کاواک يا عام است ( منتهی الارب  

اقرب )  در مهذب الاسماء سراء ،  قناة سراء ، نيزه ميان تهی است .در 
درمهذب   ، آن  با  همزمان  و  است  کاواک  ميان  نی   ، سراء   ، الموارد 
الاسماء ، سراء به معنای شادی وفراخی است . ازهمين واژه « نی » 

  است که واژه « خنده وخنديدن » پيدايش می يابد . 

خنديدن در فرهنگ ايران ،   گوهر زيبائی بود . تخم هستی که نميشکوفد  
و ميخشکد و يا ريا ميکند يا خشمگين است ، زشت است .   اينست که  
هرزندی ( يحيی ذکاء )  « سِـر» به معنای « بخند » و « سـرِسته » به  

، خنديدن   ، درتاتی   . است  خنديدن  .   serestanمعنای  است  سرستن  
درترجمه های اوستا « جمشيد سريره » را به جمشيد زيبا برميگردانند  

جمشيد، ، هرچند اين ترجمه درست است ، ولی افزوده براين به معنای «  
» نيز هست . به همين سان « خط = خت » که نی ميباشد  زاده سيمرغ

، هم برای حجامت ( خت + نه = ختنه ) بکار برده ميشود ( هنوز بلوچی 
که جامت هم ميکند ، نائی ميگويند ) و هم کردها درشکلهای    ها به سلمانی

« ختکه ، خديکه ، خدوکه » به قلقلک ميکويند و خته دان ، قلقلک دادن 
است .  يکی از نامهای سيمرغ « ختو يا ختا » بوده است و ختائيان و  
ختنی ها همه خود را سيمرغی  ميدانسته اند . بويژه  « خه ت = خط »  

، وهمچنين به هلال    ، درادبيات تازه برآمده روی نوجوان  ما به موی 
،    خط وخالابرو ... گفته ميشود ، چون مو ، همان نی است . ودرست  

، همين نقش تلنگری و قلقلکی و پيتکی و برقی را بازی = خت   خطيا  
  ميکند . حافظ ميگويد : 

  به لطف خال وخط، از عارفان ربودی دل 

  لطيفه های عجب ، زير دام ودانه تست
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  کسيکه حسن وخط دوست در نظر دارد

  محقق  است که او حاصل بصر دارد 

  سبزه خط تو ديديم و زبستان بهشت 

  به طلبکاری اين « مهرگياه » آمده ايم 

  يا مولوی ميگويد :

  بی خط و خال تو ، اين عقل ، امی بود

  چون ببيند آن خطت را ، ميشود خط خوان چرا 

  همان نقش تلنگری را مو، که نی است نيز بازی ميکند. عطارگويد 

  کسی کو هرچه ديد ازچشم جان ديد

  هزاران عرش ، در « موئی » عيان ديد

  چو دوعالم ، ز « يک جوهر »  بر آمد

  در «  اندک جوهری » ، بسيار کان ديد

  ازل را و ابد را ، « نقطه ای يافت » 

  همه کون و مکان و لامکان ديد

گوهرسيمرغ ، همان برق يا آذرخش يا تلنگراست که هنگامی  در زهدان 
تن ها وهستی ها ( جمره = چمرو ) در جشن سـده ، روزيکه هوشنگ 
« آذر را افروخت » ، افتاد و افشانده شد ، آنگاه همه مردمان و جانها  
ميشکوفند و ميخندند و ازنو پيدايش می يابند . اين همان انديشه ايست که  

« سايه افکندن هما يا سيمرغ » به گونه ای ديگر، باز تابيده شده است  در
.  

  



Jg. 7 (2026), Heft 1  163 
 

  

  

  

  جـغـد و سـنگ و پَـر

  انديشه ای زنده درتصاوير ِکهـن 
  

در داستان هوشنگ ، ديده ميشود که اصل فروغ و روشنی ، در آفتاب(  
درسرچشمه ای هميشه روشن ) ديده نميشود ، بلکه در فروغ وفروزی  
. حتا درخشش  ميشود  ديده  ميشود،  زده  ناگهان  دوسنگ  تصادم  از  که 
آفتاب نيزبه شکل ، زنجيره « آذرخشها » تعبير کرده ميشود . « سنگ  

« اتصال و امتزاج ناگهانی دواصل ، دو شخص ، يا دو  » ، بيان تجربه  
چيز» بود . چنانکه « ابروبرق » هردو سنگ خوانده ميشدند . آب ( = 
گريه ابر) و آتش ( خنده ِبرق ) ، با هم آميخته بودند . ازتيرگی وسياهی 
ابر، روشنی برق ، ميخنديد و زاده ميشد . اين تجربه را نبايد ، به درک 

اين تجربه ، فلسفه ط پديده های فيزيکی درطبيعت ، کاست .  نابسا يا غل
زندگی بود که در تفسيرپديده های   ای بسيار بارآورو ژرف ، از کـلُ ِ 

. بينش که با روشنی ، اينهمانی داشت، زاده امتزاج    گيتی ، بازتابيده ميشد
و آميزش و اتصال پديده ها و رويدادها شمرده ميشد . در داستان هوشنگ 
، تصادم سنگها ، متاءثر از دين زرتشتی است که « بنُ پيدايش » را  
نبرد و جنگ ميشناخت ( تضاد همزاد وجفت ) . به همين علت ، نام جغد  

يــوغ + » دراصل «    جــُغــد  ده شده بود ، چون «به « مرغ بهمن» دا
» يا « يوغ + تای » است (  فرهنگ سغدی ) . يوغ + دای ، به   دای
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معنای « خدای جفت کنی ، اصل ِ وصل کننده و اتصال ، آنچه دو چيز  
را باهم ميآميزد » .  بهمن ، که « بنُ ِ درون ِ بنُ » ، « مان درون ِ مان 
» ، يا مينوی مينوی آفرينش جهان و پيدايش بينش است ، « اصل پيوند 

تلنگر و آذرخش و  دهی = سنگ = مار= يوغ = سيم = گواز » است.  
درخش و .... غـلغـلک و خـتـوکه ِ پيدايش و زايش و آفرينش ، درپيوند  

. اين آزمون ، دردرک جهان و زندگی و  و امتزاج چيزها ،  زده ميشود  
خدا و انسان ، ريشه داشت و ريشه ميدوانيد . پيدايش جهان و انسان و  
طبيعت ، هم خنديدن ، و جشن زاده شدن  بود ، وهم جشن عروسی (  

ش ووصل ) بود . آنچه مارا از درک فرهنگ سيمرغی باز  شادی= آميز
ميدارد ، مفهوميست که دين زرتشتی در ادبيات ما و در اذهان ما ، از « 

، هنوز درکردی ، تش وتشه گفته    آتشآتش » ، جای انداخته است . به  
ميشود ، وتش ،درهمان کردی ، دوک  است ، که « دوخ » يا « نی » 
باشد . « منتـشه » درويش ها که در سجستان ، به آن « منتار» گفته  
ميشود و چيزی جز « منتره » نيست ، دارای پسوند « تشه = نی » 

معنای تهيگاه و هست. کردها به آتش ، آگر ميگويند و آگردرفارسی ،  
زهدان را دارد . همچنين درکردی به آتش ، آور ميگويند که  همان «ور»  

. اينکه آتش ، همان « نی » و همان «  باشد و به معنای آبستن هم هست  
سه نی = منتره » است ، پيکريابی همان انديشه ، امتزاج و اتصال دو 
اصل در يک تلنگراست که ناپيداست و يا دريک برق زدن ، زود از ديده  

است و سوّم،    آتش زنهو ديگری ،    آتش گيره ، ميگريزد . دواصل ، يکی  
همان تلنگروبرق وآذرخش ، آتشی است که ازآتش زنه به آتش گيره ، 
افشانده ميشود ، انداخته و افکنده  ميشود .   در التفهيم ابوريحان بيرونی 
، آتش به « صاعقه و شهاب » ودر برخی گويشها ، آتش ، به « برق » 

  گفته ميشود . 
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بينش حقيقت ، نيازبه همين « آذرخش ، ديد نخستين ، نخستين لقيه ،  
انداختن يک پر» دارد. سيمرغ به زال ، پرش را ميدهد . به سخنی ديگر،  

آذرخشی و درخشی ازاو در زال زده ميشود  . تبری ها به برق آسمان ،  
« الـبـه پــر» ، « پـــر ِ  ال ِ بـــه » يا « پر  » ميگويند .  و  الـبـه پــر«  

. « پر» ، به معنای « آذرخش » است .  البته پر سيمرغ » مـيـباشــد  
را   پرهايش  که  سيمرغی   » پس  دارد.  راهم  نور  وشعاع  پرتو  معنای 
نام   که  آتشين  سيمرغ   . هست  آذرخشها  مجموعه   ، يعنی   « ميگسترد 
به معنای سيمرغيست که پرهايش را گسترده است و    ، خورشيد است 

همه انوارخورشيد هستند . به عبارت ديگر، پرتوهای خورشيد    پرهايش ،
، همه « آذرخشهای » خورشيدند . البته « درخش » ، که « در+ رخش  

  » باشد ، به معنای « تخم رنگين کمان » است .

  

  

  نـثـار و نـسـار(= سايه )
  

  

و  افشاندنی  يا   ،  ( اللغات  غياث   ) ازهرچيز  بريزند  آنچه   ، نـثـار»   »
پاشيدنی است ( لغت نامه ) . نثار(= نساره درکردی )، پول سکه  است  

»  نـثـارکه برسر عروس ريخته ميشود ( شرفکندی ) . درواقع دو واژه «  
دو  است ، هردو،    سايه» که  نسار  است ، و «  افشاندن و پراکندنکه  

. چون « سايه = يا سيور و سه هند » ، همان «    برآيند ِ يک واژه اند
خوشه  بوغدايتو=خدای  هما(   . است  بوده   « درخت  تخمهای  افشاندن 
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درترکی ، قوش = خوشه ) ، خوشه ايست که تخمهايش را ميافشاند . تخم 
نثارکردن،  ، و خود را  ، و زائيدن  با زمين  افشاندن ، عروسی کردن 

سيمرغ ، هم « خوشه » است و هم « وخود را افشاندن بوده است .  
. تبريها به ابر باران زا ،  « سيو ابر» +  « سيو اور » +   ابرسياه »

« سيا ابر» + « سه ابر » ميگويند .  ازآنجا که درسغدی و پشتو وکردی  
، به سايه ، « سيور » گفته ميشود ، اين مقايسه ، بسياراهميت دارد . 
چون ديده ميشود که « سيا » و « سيو » ، به معنای « سه » بکار برده 

ست . اين شناخت مارا به معنای اصلی ِ نامهای « سيامک » و « شده ا
  = ، سياوش  دارند  بزرگ  نقشهای   ، درشاهنامه  که   « شان  ور+  سيا 

يا سه مگا است. همچين سياوش ، که «   ميرساند . سيامک ، سه مکا 
سياور+ شان » باشد به معنای « تخم يا سايه سيمرغ  است »، چون «  
شان ، همان سئنا وشئنا و شيان و شاهين و ساينه و سيانه » است . پس  

يه مياندازد ( باران ميافشاند ) و هم خوشه سيمرغ ، هم ابريست که سا
ايست که تخم ميافشاند و سيور ، به معنای « تخم ماه » است ( به فصلی  

  که معنای سايه بررسی  ميگردد ، مراجعه شود  ) 

چهره سيمرغ ( ارتا فرورد + ارتا واهيشت يا ارتا خوشت ) ، درخود 
ارتی= ارت=  يا    اشیافشانی (= زائيدن+ انداختن نطفه يا کاشتن تخم ) ،  

ناميده ميشود ، و با ( روز بيست و ششم ) اينهمانی دارد ،    ارد= ارش
» هم خوانده ميشود( برهان    شـاد بـاشازاينرو اين روز واين خدا ، «  

» است . در« اشی يشت » ميآيد که « ای نـثـارقاطع )، که به معنای «  
اشی نيک ! ای اشی زيبا ! ای اشی درخشان ! ای که با فروغ خويش 

.  البته در روايت زرتشتی ، 6شادمانی  افشانی !... » کرده دوم ، پاره  
موبدان اهوراه مزدا را پدر او ، و سپندارمذ را مادر او ميسازند( پاره  

). رد پای تصوير « ارش شونگ » که همان اشی باشد در گزيده     16
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ارششونگ    » که  است  مانده  باقی  اسپرم  زاد  درسـر  های  چهر،  ماده 
  ... ميايستد...و هر پرهيزگاری را شاخه ای به دست دهد » .  درخت

اين روندِ « خود را در زمين کاشتن » ، که عشق ورزی سيمرغ، با 
» بوده است .« پريافتن ازهما ، ويا ماليدن   ماليدن پرزمين باشد ، همان«  

  سيمرغ ، پرش را برسر زال ورستم » اين معنارا داشته است.

  »       دل ببندددرتومگسی چو « 

  » پـرهمائیز درت « يابد  

«عشـق» و« پـر»، باهم ، پيوند داشته اند . وقتی سيمرغ، پرخود را به  
زال ميدهد( نثارميکند ) ، سخن ازاين « مهر گسستنی ناپذير خود با او  

سيمرغ به هرکس که « پـرخود » را داد( نثارکرد = نسارکرد  » ميزند .  
اين    . ) و يوغ و ياراست  pair) ، بيان آنست که هميشه با او، جفت (  

پرافشاندن و پرريختن ، اينهمانی با همان « تخم افشانی = نثار» دارد. 
او، نطفه خود را درتن انسان ، ميکارد، و جفت او ميشود . هما ، جفت  

  ويار( عاشق يا معشوقه ) هرانسانی است .

  ابا خويشتن بر، يکی پرّ من          

  همی باش درسايه فرّ من 

نيازبه   فقط   ، هست  هرانسانی  بنُ  و  هرانسانی  بنُ  در   ، پرسيمرغ 
  بازافروختن دارد، تا همانگاه از زير ابرسياه ، پديدارشود 

  گرت هيچ سختی بروی آورند     زنيک و زبد گفت وگوی آورند

  برآتش برافگن ، يکی پرّ من        

  ، فرّ من اندرزمانببينی، هم  

  که در زير پرّت  برآورده ام       
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  ابا  بچگانت  بپرورده ام 

  چو ابر سياه        بی آزارت آرم برين جايگاه همانگه  بيايم

  فرامش مکن مهر دايه  زدل        

  که در دل، مرا مهرتو ، دلگسل

هرانسانی به   ، سيمرغ  از  خطابيست   دايه   اين   ، هما  يا  سيمرغ   .
هرانسانيست. مهر دايه ( مادر، وآنکه تورا زايانده و آنکه ازپستان خود،  
شير به تو داده،  و تورا زيرپرخود، پرورده است ) را به خودت هيچگاه  

او،    . نکن  سيمرغ  شماست.  پروردگارفراموش  ويژه  نام  پروردگار، 
  . عطار ميگويد :ميباشد ، و نميتوان اين نام را به خدائی ديگر داد 

  سيمرغ مطلقی تو ، در کوه قاف  قربت

  « پــرورده » هر دو گيتی ، در  زير پـر و بـالـت 

»  فروهر= فرورد« پرورد= فرا + ورد = فرا باليدن » ، همان واژه ِ «  
فروهرها»ی  فروردها=   » ، خوشه همه  سيمرغ  يا  فرورد  ارتا  است. 

« فروهر» يا « فروَ رد » ، بهره ای از گوهر ِسيمرغ ،  انسانها است . 
در « بن هرانسانی » ، و يکی از نيروهای چهارگانه ضميرهر انسانی 

. اين فروهر، مرغيست که هميشه  در پرواز به آشيانه سيمرغ ، و    است
است(= سايه    بازگشتن ازآن ، به تن انسانوصال يافتن با سيمرغ ، و  

، که« تخم ارتا frawarti، درست با همين  فروهر پروردگارافکندن ).  
فرورد يا سيمرغ درانسان» است کار دارد. پروردگار، تنها « ارتا فرورد 

ست که تخم خود را درانسان ميکارد ، و انسان ، دارنده  » ، يا وجودي
فروهر( تخم سيمرغ در بنُ انسان » ميشود . سيمرغ ، گوهرنوشونده و 
را  ) خود  ( معراجی  بالنده  و  گردنده  و  مبدع  آغازگرو  و  رستاخيزنده 

)   نسارميکند= سايه ميافکند  نثارميکند =درزمين هرانسانی ميافشاند (  
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. اين فروهر، يا دانه وتخمه ای ازخوشه سيمرغست  که بنُ تحول ( گشتن  
، ازنو زنده شدن ، نوشدن ) ، بنُ رفتن به معراج    parwart، گردانيدن=

، و پروازبينش و بالندگی درهرانسانی است . بقول گزيده های زاد اسپرم  
رود »  .   –زهدان    –با تخم ، درجای    فروهربالاننده ) « 35پاره    30(  

است درهرانسانی  نوشوی  و  نوزائی  اصل  که  فروهراست  «    اين   .
   frawartiپروردن ِ در زير پــر» ، دادن همين  تخم فروهريا فره وشی=

  به هر انسان ، درهمان زمان پيدايش است . 

فروهرهای   تخمهای «  در  است که خودرا   ( ( سيمرغ  ارتافرورد  اين 
همه  انسانها » ، پراکنده و افشانده است ( = سايه افکندن) .  بدينسان ،   

انسانها ، دانه ها ی وجود سيمرغ ، دانه های به هم چسبيده درخوشه 
خدائی هستند درعشق   ، برادران وخواهران  يا   ، رگهای سيمرغ  در   .

هرانسانی ، خون سيمرغ وشيرابه عشق سيمرغ ، روانست . خدا، همه  
مارا ، که فرزندانش هستيم، دوست ميدارد . مهر خدا به هرانسانی ، دل 

سيمرغ خدائيست که دلش از جدائی ازانسان ، پاره    خدارا ازهم ميگسلد .
و    ميشود ! تا گزند   ، ازما هست  نگران جان وخرد هريک   ، سيمرغ 

به هرانسانی ، پــرخود را  ا نرسد . به همين علت  آزاری به جان وخرد م
ميدهد تا هرانسانی ، رابطه بيواسطه و مستقيم و فوری با خدا داشته  

  . باشد

» در کردی، هم به معنای حجله عروسی ، و هم به معنای    پـه ری«  
   » معنای  همان  متناظر   ، معانی  اين   . است   paarenجفتگيری 

در » جفت ِ انگليسی است .  pair=جفتگيری » درآلمانيست، وهمان «  
  تتمه برهان ، « پـر» به معنای « جفت شدن » ميآيد ( لغت نامه ).

قصبه   ،  پــر  درتعريف واژه « پر» ، اندکی دقيق ميشويم . ميآيد که «  
که برآن چيزهای خـرُد چون  مو، رُسته  نای  گونه ای شاخی  و انبوبه و

و تن و بال پرندگان بدان پوشند » .  قصبه ، به معنای « نی » است ،  
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و دراصل «کاس + به » بوده است که به معنای « نای به » ميباشد، که 
« وای به » يا سيمرغ باشد . درواقع بالهای پرنده ، که مجموعه اين  
پرهاست ، نيستان و نيزاری مانند « گيسويا موی سر» شمرده ميشودکه  
 اينهمانی با « ارتا فرورد » داده ميشود ، و حتی نام موها ، سن = سيمرغ 
پـر» ، بخودی خودش، معنای « نای » داشته  ميباشد .  درواقع ، « 
ميباشد .  زايندگی و عشق و موسيقی و شادی وجشن  است، که چشمه 
ازاين رو ، پر ، اينهمانی با « برگ »  دارد .  در کردی « وه لگ ، به 

»  به معنای   velgلگ » ، برگ درخت و گياه است، و درلری « ولگ  
ودرکردی ، ورگ ، به معنای شکمبه است . ورگ  است .  تهيگاه و پهلو

و ناو ، به معنای شکم وجنين است .  سک ، هم به معنای جنين و هم به  
معنای شکم است و « سکپر= سک + پر» درکردی ، به معنای حامله  

، به معنای زهدان و بچه    پرکام ( پر+ کام )و آبستن است . درفارسی ،  
دان است . اين ها گواه برآنند که « پروبرگ » ، معنای زهدان داشته اند  

( = اس + پرکام ) ناميده اسپرغم  .  از اينگذشته ، گلها و رياحين مطلقا ،  
ميشوند . اس ، به معنای تخم  است. پس « اسپرکام » ، به معنای « تخم 
در زهدان  = مينوی مينو = اصل رويندگی وزايندگی » است . همچنين  

به  معنای کفل اسب و استرو امثال آن ميباشد . و«  پرخج و پرخشه ،  
پردک » که به معنای لغز و چيستان است بايد ( پر+ داک ) بوده باشد 
که به معنای  « زهدان مادر» است ( بينش ، زايش از زهدان مادر بود 

« پـر» ، با همآغوشی و جفتشدگی و آبستنی کار ) . پس بدون شک ،  
» در داستان فرود آمدن سيمرغ  مـالـيـدن پــر. ودرست «    داشته است

به رستم ( جنگ اسفنديارو رستم )  که « مرزيدن پر» باشد ، به معنای  
« هماغوش و جفت شدن » با رستم است ، چون مرزيدن ، که تبديل به 

« ماليدن پرسيمرغ  ماليدن شده است ، به معنای همآغوش شدنست . اين  
. سيمرغ ، تخم و نطفه   يمرغ »  است» ، همان پديده « سايه انداختن س

خود را درهمآغوشی ، به زمين ( تن هرکسی ) مياندازد ، و هرکسی به  



Jg. 7 (2026), Heft 1  171 
 

سيمرغ ، آبستن ميشود . و روند روئيدن و باليدن ، روند پر درآوردن 
است . البته جفت بودن پرهای هر پرنده ای ، توانائی پروازو جنبش را 

، هم به« مرغ » و هم به «    وای = ویفراهم ميسازد . به همين علت ،  
باد » گفته ميشود ، چون پرنده ، پيکريابی باد شمرده ميشود . ازآنجا که 
اصل جان هم دربندهش( بخش چهارم ) باد است ، پس جان ، « مرغ 
جان » است . از سايه هما، همه جانها و انسانها ، پر می يابند ، تا با  

  سرعت بتوانند به وصال سيمرغ بشتابند . 

«    شـادبـاش«   معنای ِ  به  ايران،  درفرهنگ  ونام نـثـار»،  است،   «
= ارش+ تات » باشد . « ارش» ،  ارشتاتاست که خدای «    26روز 

ارتی)،    =) سيمرغ  يا  هما  يابی  صورت  خدا،  اين   . است  عشق 
افشانی  تخم  پاشی،  خود  درخودافشانی،  ديگر،  بسخنی  يا  در«نـثـار»، 
است.  فشاندن ، وشاندن است. وشاندن ، وشتن (= رقصيدن ) ، وه ش 

د . اودر« کردن (= دوباره زنده شدن و شادشدن ) برآيندهای اين نثارن
خود افشاندن درگيتی » ، و« تحول يافتن به گيتی » ، ازنو زنده و شاد 

، مانند « ازخود گذشتگی » نيست که دردناک  ميشود .   خود افشانی 
ع وسود خود ، ميگذرد، خود را . آنکه ازخود و مناف وعذاب آور ميباشد

قربانی ميکند و هرکار نيکی ، گونه ای « ازخود گذشتگی » يا « قربانی 
  نفس و منفعت خود » است که با درد و عذاب همراهست .  

« خود افشانی يا نثار» ، اينهمانی با شاد شدن دارد . خدا درتحول  ولی  
يابی خود به گيتی ، ازخود نميگذرد ، و خود را قربانی نميکند ، بلکه  
شاد ميشود ، چون درگيتی ،  خودی خودش ميشود. خدا درگيتی شدن 

. اين شاد شدن و شاد بودن از تحول يابی خود ،  است که خدا ميشود   
بنياد اخلاق درفرهنگ  سيمرغيست . کاری، نيک است که انسان ازکردن  

شاد شدن خود ، از کارنيک خودست که اورا    آن کار، شاد شود ، و اين 
  .  بی نياز از « پاداش » ميکند 
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هما ، دنيا را فراسوی خود ، خلق نميکند ، بلکه خودش ، تحول به گيتی 
. او  خودافشانی ، و جهان وگيتی شدن هما ، اصل شادی ستمی يابد .  

، او خود را ميگسترد وگيتی ميشود(   ، يعنی  را ميافشاند  بال وپرخود 
گستردن = وی + استرتن ) او هستی خود را ميافشاند ، تا همه ، هما  

  شوند .

ادبيات ايران ، آغـشته  ازنام وتصوير ، وآکنده از نام وتصوير ِهما و  
سيمرغ و همايون و عنقا و سمندروجام جم است ، و نام اهورامزدا ی 

. اين چيست که برضد همه شکنجه گريها  زرتشت، هرگز نميآيد . چرا ؟  
دراين    ، سازيها  زشت  و  مسخسازيها  و  سرکوبيها  و  خونخواريها  و 

  تصاوير، چون صخره، استوار در بيابان ، مانده اند ؟ 

اين  نامهای گوناگون، همه ، تصاوير خدائی هستند که  ازضمير ايرانيان  
ميگويند . هنوز ازجمله    هوما . هنوز کردها ، به خدا ،  ، فراجوشيده ا نـد

مريزاد ( مهرايزد    -3ارتی ( اشی )    -2هما    -1نامهای گياه هوم ، درايران  
)  است ( فرهنگ گياهی  ماهوان ). ُهما يا سيمرغ ، ايزد مهر يا اشی  

هما ، صورتِ ديدنی ولی  هست . هما ، صورتيابی ِ بنُ کل هستی است .  
ناگرفتنی   و  ناديدنی   » که  است،   « هستی  کل  بنُ   » از   ، ناگرفتنی 

. بن کل هستی ، درهرصورتی که می  درهرانسانی وهرجانی » ميباشد
  يابد ، ناديدنی و ناگرفتنی ميماند ، ولی هميشه به خود ، ازنو، صورت 

ميدهد . اين سرانديشه ايست که فرهنگ زنده ايران ، برآن بنا ميشود .  
اين سرانديشه ، جان به کل فرهنگ ايران ميدهد . اين سرانديشه ، براين  
تجربه مايه ای استوار است که « انچه را بسهولت ميتوان بدام انداخت و  
زود  ، ناگرفته   » که  دارد  ارزش  ازآن  کمتر   ،  « کرد  وتثبيت   گرفت 
را   دين  و  بينش  و  حقيقت  ، گوهر  ای  مايه  آزمون  اين    .  « ميگريزد 
درفرهنگ ايران ، مشخص ميسازد . برترين ارزشها را تجربياتی دارند 

  که نميتوان گرفت ونميتوان به تملک آن رسيد . 
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ولی چرا هما و يا سيمرغ ويا عنقا ... به  سرزمين ِ افسانه ها، تبعيد شده 
  » پيکريابی   ، اينها  چونکه  ؟  انساناند  آزاديخواهی  ازهرگونه    بنُ   ،

بهترين شيوه پيکاربا هرحقيقتی، آنست که  استبدادی وقدرتی هستند ».  
با روند    آنرا افسانه ساخت   ، . گفتگودرباره « سيمرغ و سايه اش » 

آزادی خواهی از برترين استبداها در اجتماع و درتاريخ، بستگی تنگاننگ  
اصل يا بنُ برترين قدرت استبدادی » ، حقيقت واحد و منحصر    دارد .  

. چه به فرد ، و ايمان به آن ، و نمايندگان و مرّوجان آن حقيقت است  
دايت ( يا علم يا ه  دين ايمان ، به اين حقيقت منحصر بفرد ، که خود را  

يا رشد .. ) ميخواند ، چه ايمان به آن حقيقت منحصر به فرد ، که « 
» خوانده ميشود ، همه بدون استثناء ، برضد فرهنگ اصيل ايران کفر

هستند ، که بنُ پيدايش بينش وجهان را ، « تحول يابی هما يا خدا ، به 
  . ميداند   « فرهنگ  جهان   »  ، پيدايشش  با  همزمان   ، ايران  فرهنگ 

و   بفرد،  منحصر  حقيقت  اين  به  ايمان  فراسوی   ، ايمانها  فراسوی 
است بوده   « بفرد  منحصر  حقيقت  آن   به  ايمان  آنچه   فراسوی   »  .

اين خوانده ميشود ، بازتاب و امتداد    وراء کفر و ديندرعرفان ايران ،  
و   مذاهب  و  اديان  ازهمه  آزاد  را  انسان  فطرت  که  است  فرهنگ 

گ ايران ، نه زرتشتی بود ، نه اسلاميست . . فرهن   ايدئولوژيها ميداند
چون  ، معناست  اين  حاوی  اساسا،    ، درايران   « فرهنگ   » «   واژه 

. آنچه درآسمان ، سيمرغ وهما  فرهنگ» ، نام سيمرغ  يا هما بوده است
دروجود   ، فرهنگ  کاريزيا   ، فرود  در   ، ميشد  ناميده  وسمندر  عنقا  و 
هرانسانی ناميده ميشد ، که دريای حقيقت ازتاريکی آن ميجوشيد و موج  

  ميزد  . 

  که زند بر  کـهُ قاف  دريای حقيقت موج 

  ما کاريزيم ( ما فرهنگيم ) ، که  زما جوش  برآوردزان 
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فرهنگ ايران ، درگوهرش ، هميشه درپيکار بی توقف با ميترائيسم (  
ضحاک ) وبا دين والهيات زرتشتی، و سپس هميشه درپيکاربی توقف،  

ايمان به هيچ يک از حقيقت  با شريعت اسلام بوده است و خواهد بود .  
هائی که خودرا منحصر به فرد ميشمارند ، با گوهر « هما = سيمرغ  

. همه « ايمانهای گوناگون ،    = عنقا … » ، سازش وهم آهنگی ندارد
برای   آنها ،  ميان  ، به جنگ  فرد گوناگون »  به  به حقيقتهای منحصر 
سلطه جوئی بريکديگرميکشد، و ازاين رو، برغم ادعايشان ، همه بدون  
حقيقت   داشتن  به  ايمان   » اين  درست   . هستند  حقيقت  بی   ، استثناء 

قيقت » ، گرانيگاه برترين نوع استبداد منحصربه فرد ، ولی نداشتن ح 
هر استبدادی به ويژه استبداد دينی که برترين نوع استبدادهاست  است .  

، استوار برايمان به حقيقتی است که ندارد، ولی آنرا  ميخواهد به همه  
  . ، با زوروخشونت ، تحميل کند 

بررسی « همای افسانه ای و سايه اش » ، چيزی جز پرداختن به تصوير 
خودش ، تحول به جهان می يافت، و خودش گنج  نيست که    خدای ايران

ميشد درهرانسانی  و  هرچيزی  در  وپرنهفته     نهفته   بال  خودش   ،
درهرچيزی ميشد  که ميتوانست برويد و بپرد وبه معراج برود، خودش  
، بنُ بينش به حقيقت درهرانسانی هست که از دارندگان حقايق واحد و 
 ( سعادت  دولت،  بهروزی(  بنُ  خودش   ، پيچد  سرمی  بفرد،  منحصر 

د وشاد وشادی دردرون همه چيزها وهمه انسانها ميشد، تا برويد وسعي
شود ، خودش ، بنُ خرد در درون هرانسانی ميشد ، تا بينديشد و ازخود 

  . يابد  بينش  و  شود  اي روشن  «  گوهر  اين  همه  با  درتناقض   ، خدا  ن 
، و برضد حقانيت حکومت ، ويا    دارندگان حقيقت منحصر به فرد » بود

سازمانهائی بود که سلطه اينگونه حقيقت ها را ميخواستند، و ريشه آنها  
  . ميکند  ازبنُ  ( ُخـرافـه =  را  ها  افسانه ها وخرافه  اين  به  رويکردن 

خورآوه = شيرابه سيمرغ )، بيان بازگشت ضمير، به کفروشرک است 
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ايرانست گوهرفرهنگ  که   ،   ، ديد  اين  از  بايد  را  مولوی  غزليات   .
  بازخواند .

  

  همه جانها وانسانها

  ازسايه هما ، بال وپرپيدا ميکنند 
  

  ای هما، کز سـايـه ات ،  پـرَ يافت  کوه قاف نيز 

  ای همای خوش لقای آن جهانی ، شـاد بـاش 

  

درخواندن شاهنامه ، انگاشته ميشود که سيمرغ ، چند پرخود را به زال 
کودکان   انسانها  همه  و  هرانسانيست   ، زال   . بيايد  گيتی  به  تا  بخشيد 

سيمرغند و سيمرغ به همه ، چه موءمن چه کافر، چه ايرانی چه ترک  
. همه   است  نثارکرده  را  پرخود   .... مرد  ، چه زن وچه  و چه عرب 

دربُنشان ، پرهای سيمرغ هست و هنگامی اين تخمها افروخته  انسانها ،  
همان   نثار،   . سيمرغست  شادباشی  روند  اين   . ميشوند  هما  همه   ، شد 
شادباش است . آنچه سيمرغ به زال درشاهنامه ميگويد ، سخنيست که به 

  هرانسانی ميگويد 
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  نی = هما

  نی سايه = سايه هما
  

هزاره ها « نسا » ،  که « نی سايه » باشد ، نام آباديها وشهرهابود.  
« نی = خدا » هرکجا سايه ميانداخت ، گنج زمين ميشد و آبادی وشهرو  
  ،« هما  سايه   ». بود  مدنيت  تخم   ، خدا   . يافت  می  پيدايش   ، مدنيت 
برتارک   هما  رو،  ازاين  است.  سعادت)   =) دولت  ،آفريننده  درادبيات 

ن ؟ چونکه حکومت ، سرهرکه  دارد. چرا  به حکومت  شست، حقانيت 
خويشکاريش ، توليد سعادت برای همه مردمان است. حکومت ، بايد «  
دولت = سعادت » باشد، نه اصل ارعاب وتهديد و خشونت وخودکامی  

، بايد گوهر همائی يا سيمرغی داشته  دولت= سعادت  وتحميل انديشه .  
  باشد .

  

  نای ِ به  =  وای ِ به

  نـی =  هما
  

  خدای ايران ، به دو نام « نای به » و « وای به »  خوانده ميشد

  خدا ، نائی است که بادی که مـيـدمـد ، 
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  سرود وآهنگ وترانه شاديست که ازآن ،

  جهان آفريده ميـشـود 
« پرنده » هم در پريدن وهم درخواندن آوازبا منقارش ( نوک = نای  

) ، اينهانی با نی داشت.ازاينرو بود هم « نای » و هم « هما » ،  
  دوچهره يک انديشه بودند. 

  

  

  خواجوی کـرمانی 
  رد پای تصوير « نی » و « هما »  

  درفرهنگ ايران را 

  نگاه داشته است  در دوغزل خود، 

  که دراينجا آورده ميشود

  

  *** حديث نی درگوش جان *** 
  

  آيد ز « نی »  حديثی ،   هر دم  به گوش  جانم 

  کآخر بيا و بشنو ،  د ستان و  داستانم

  من ، آن نيم که  ديدی ، و آوازه ام  شنيدی
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  در من ، به چشم معنی ، بنگر که من  نه  آنم

  گر گوش هوش داری ، بشنو که  باز گويم 

  رمزی ، چنانکه دانی ، رازی ، چنانکه  دانم 

  من  بلبل  فصيحم ،  من ،  همدم  مسيحم

  من ، پرده سوز ا ُنـسم ، من ، پرده ساز جانم 

  من ، باد پای روحم ، من ، باد بان  نوحم

  من ، راز دار غيبم  ، من ، راوی  روانم

  گاه ترانه گفتن،  عقل است ،  دستيارم 

  درشرح عشق دادن ، روحست ترجمانم

  عيسی ، روان فزايد ،  چون من ، نفس برآرم 

  داود ، مست گردد ،  چون من ، زبور  خوانم 

  درگوش هوش پيچد ،  آواز  دلنوازم 

  وزپرده  دل آيد ،  دستان   دلستانم

  بی فکر، ذکر گويم ، بی لهجه ، نغمه آرم

  بی حرف ،صوت سازم ، بی لب ، حديث  رانم

  پيوسته درخروشم ، زيرا  که  زخم  دارم

  همواره  زار و زردم ،    زان رو  که نا توانم 

  اکنون که صوفی آسا ، تجريد خرقه کردم
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  بنگر چو بت پرستان ،  زنـاّر بر مـيـانـم 

  ببريده اند پايم ، در ره زدن ، وليکن

  با اين بريده پائی ، با باد همعنانم

  معذورم ار بنالم ، زيرا که ميزنندم 

  ليکن چه چاره سازم ، کز خويش درفغانم 

  وقتی که  طفل بودم ، همخرقه بود ، خضرم 

  اکنون که پير گشتم ،  همدست کو دکانم

  خواجو اگر ندانی ، اسرار اين معانی

  از شهر بی زبانان ، معلوم کن  زبانم

  

  

  ازخواجوی کرمانی

  

  همای ِگـلُشـن ِ قدسم 
  من آن مرغ  همايونم  که  باز چتر  سلطانم 

  من آن نو باوه  قدسم   که  نزُل    باغ  رضوانم

  چوجام بيخودی نوشم ، جهان را ، جرعه دان، سازم

  چو درميدان عشق آيم ، فرس بر آسمان رانم
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  چراغ روزبنشيند ، شب ار، چون شمع برخيزم 

  زمهرم آستين پوشد مه ، ار دامن برافشانم 

  زمعنی نيستم خالی به هرصورت که می بينم 

  به صورت نيستم مايل ، به هرمعنی که ميدانم 

  اگرپنهان بود پيدا ، من آن پيدای پنهانم

  وگرنادان بود دانا ، من آن دانای نادانم

  همای گلشن قدسم ، نه صيد دانه و دامم

  تذرو باغ فردوسم ، نه مرغ اين گلستانم

  چه درگلخن فرود آيم ، که درگلش بود جايم

  درين بوم ارچه  رو پايم ، که باز دست سلطانم 

  من آن هشيارسرمستم ، که نبود بی قدح  دستم

  نگويم نيستم ، هستم ، بلی هم اين وهم آنم

  سراندازی سر افرازم ، تهيدستی ، جهانبازم 

  سبکساری گران سيرم ، سبکروحی ، گرانجانم 

  سپهر مهر را ، ماهم .  جهان عشق را ، شاهم 

  بتان را آستين بوسم ،  مغان را آفرين خوانم 

  اگر ديو سليمانم ، زخاتم نيستم  خالی

  ولی مهر پريرويان ، بود  مـهُر سليمانم
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  چو خضرم  زنده دل ، زيرا که ، عشقست ، آب حيوانم

  چو نوحم نوحه گر زان رو، که درچشمست طوفانم 

  بهردردی که درمانم ، همان دردم ، دوا باشد

  که هم درمان من درداست و هم دردست درمانم

  منم هم چشم وهم طوفان ، که طوفانست درچشمم 

  منم هم جان وهم جانان ، که جانانست درجانم

  برو ازکفرودين بگذر ، مرا ازکفر و دين ، مشمر 

  که هم ايمان من ، کفرست و، هم کفراست ،  ايمانم 

  که ميگويد که ازجمعی ، پريشان ميشود خواجو 

  مراجمعيت آن وقتست کزجمعی پريشانم
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  خـوشـه ای

  از انديـشـه های چـيـده شـده

  ازگـفُتارها 

  ******    مـزه    ****** 
  

  

  « بينش ما، آنگاه نـو، ميشود 

 که ما  به آنچه هزاره ها وسده ها  

  طرد و تحقيرشده ، نگاهی ديگر بيندازيم ؟

  

، مارا بدان ميگمارد که به اين « بی ارزش شده ها ،    انديشيدن بنيادی
، تحقير شده ها ، منفورشده ها ، مطرود ساخته   بی ارزش ساخته شده ها

، نگاهی تازه بيندازيم ، و ببينيم که آيا اين « بی ارزش  ازنـوشده ها »،  
اين خرافه شده ها ، اين افسانه ساخته شده  شده ها ، ومنفورشده ها ،  

ها ، اين جاهليت ساخته شده ها ، اين شرک وکفرساخته شده ها ، اين  
  .  اهريمن ساخته شده ها....» ، چرا چنين سرنوشتی ، پيدا کرده اند
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« نوشدن» ، هميشه « نگاه انداختن دوباره و ديگر ، به همان خرافه  
ساخته شده ها ، نجس ساخته شده ها ، کفرساخته شده ها ، باطلها ودروغ 

  ساخته شده هاو مجازی ساخته شده هاست » . 

  

  انسان ، هنگامی « هـسـت »

  کـه ازخـودش ،

  هم روشـن ميشـود وهم روشن ميکند 

  انسان ، اصل زاينده وزاياننده روشنی ازتاريکی

  

درفرهنگ ايران ، انسان ، هنگامی « هست » ، که « ازخودش ، روشن  
ميشود ، و همه چيزها را روشن ميکند » .  نام انسان ، مردم ( مر+ تخم 
) است ، و بنا بر فرهنگ ايران ، هر تخمی ، اصل روشنی است، چون 

مفهوم ِ« هستی » ، جدا ناپذير از  ازخودش ، ميشکوفد و پديدارميشود .  
  .   « روشن شدن ازخود » است

با آمدن ميترائيسم و اديان نوری ( زردتشتی ، يهوديت ، مسيحيت ، اسلام 
) ، انسان ، همه چيزها را فقط با نوری که ازخارج، به آنها می تابد ، 

انسان  ميشناسد ومی بيند ، وخودش ، ازسرچشمه روشنی بودن ، ميافتد .  
. انسان ، ازاين پس ، « تخمی    ، ارنور عاريه ای و وامی ، « هست »

و  يهوه  و  نوراهورامزدا  با   ، انسان    . نيست   « ميشکوفد  ازخود  که 
پدرآسمانی و الله » ، همه چيزهارا می بيند . در فرهنگ ايران ، خرد 
انسان ، اينهمانی با ماهی داشت که خورشيد را ميزائيد . به عبارت ديگر،  

و در روز بود . از بينش    خرد انسان ، اصل روشنائی درتاريکی شب
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درتاريکی ، بينش در روشنائی، پيدايش می يافت . هزاره ها ، انسان را 
به ديدن با نورِ وامی و عاريه ای ، خو داده اند ، و به دشواری ميتواند  
دريابد که او، تخميست که ميتواند ، ازخود، روشن شود و ازخود، پديده  

سيمرغ ، برای آن سايه ميگسترد ، تا هرانسانی ، هارا روشن کند .  
  . خودش ،  ماه و آفتاب بشود ، خودش ، تخم بشود

 

  چرا بينش ما 

  بينش ِ  سايه ايست که ما ، 

  ورويدادها ، مـيـانـدازيـم   بر پديده ها

  

( با يک آموزه، يا شريعت، يا فلسفه ای   سرچشمه نورازخارج وقتی ما با  
که از ديگری گرفته ايم ويا بدان خو کرده ايم )  ، جهان را می بينيم ،   
سرچشمه نور را مستقيما نمی بينيم . نماد اين انديشه ، همان محال بودن 
« نگريستن با چشم مستقيم در آفتابست » . ازاين رو، ما پشت به آفتاب 

ببينيم . آنگاه ، سايه ای را که آفتاب ازما ، برپرده   می کنيم تا با نورش
بينش ما ازاين  يا ديوار و زمينه  پديده ها وچيزها می اندازد، می بينيم .  

همه  .  پس ، سايه ای ازماست که آفتاب خارجی ، برچيزها انداخته است  
. از روزيکه انسان با نور عاريه ای می بيند ، جهان ، سايه ما ميشود  

سايه ها زندگی ميکند . به سخن مولوی ، که جهان را ، جوی    درجهان
روان آب می بيند ، بينش ما ، بينش سايه های ماست که بر جوی روان 

با ديدن جهان با «  پديده ها و چيزها و رويدادها درجهان افکنده ميشود .  
. ولی ما    نورعاريه ای ووامی » ،  جهان ما ، جهان سايه ها ميگردد

واقعيات »     » ، و رويدادها  ها  درپديده  را  اين سايه های خود  درست 
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. ما با نورعاريه ای ، گوهر بينش ما ، بينش سايه ايست  ميگيريم .  
هرچيزی را می بينيم . چشمی ، که برای ديدن ، نور، وام ميگيرد ، با  
چشم ديگری می بيند که نور را به آن چيز از پشت او (= بطور بديهی  
) تابانيده است. ما ، خود،  با جهان خود نمی آميزيم وجفت جهان خود  

م . اين سايه ما ست که  نميشويم. ما ، سايه خود را ، درهرچيزی می بيني
نورخارجی ، همه چيزها را درجهان ، از ما  درجهان، زندگی ميکند .  

دارد    « بريدن   » ويژگی   ، ازهرچيزی  پيش  نور،  است.  ما  بريده   .
هرچيزی را که می بينيم ، با آن ديد ، آن چيز را نخست ازخود وسپس 

، می ديگران  و«    از   ، مجازی و غيرحقيقی  ، جهان  ما  . جهان  برّيم 
» ، و بيگانه ازما ( غير ازما ) شده  است، و بينش ما ، نه   وسـيـلـه ما 

حق و نه توان  آنرا دارد که مارا با جهان بياميزد . ما درهرانسانی ازاين  
پس ، فقط ، « وسيله وابزار خود » را می يابيم . ولی ما درست آنچه 
مجازی و بی حقيقت است ، حقيقت و واقعيت می ناميم . بی حقيقت ،  

مسئله ما ، چنانچه پنداشته    ه « اعتقاد به حقيقت بودن » دارد .نياز ب
ميشود ، برگزيدن ميان حقيقت و باطل نيست . مسئله ما ، نجات دادن  

. مسئله ما ،  حقيقت ، از روشنائيهای عاريه ايست، که با آن می بينيم  
  است . وشن شدن ازخوديافتن شيوه ر

 

  روزی کـه «عـقـل » 

 جانـشـين ِ«  خــرد  » شـد 
  

چيزهائی روشن هستند که ازهم بريده اند . عقل ، روشن ميکند، چون 
پديده هارا ازهم می برّد، و آنهارا« شمردنی» و « مقايسه پذير » ميسازد 
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که همه  بود  خدائی   ، ساسانيان  در زمان  زمان  خدای   ، زروان»   »  .
ولی همين خدا ،  چيزها را « ميشمرد» و « اهل کتاب وحساب» بود .  

خدائی بود که درهيچ کارش ، خرد را بکار نمی انداخت. هرکسی را که 
قدرت   به   ، وفکرش  عمل  پيآيندهای  درنظرگرفتن  بدون   ، ميخواست 
ميرسانيد وسعادتمند ميساخت ، و هرکسی را ميخواست، بدون سنجيدن  

به عبارتی   پيآيند های عمل و فکرش، ذليل و شوم بخت ميساخت .  
ديگر، عقل ، که اصل روشن سازنده ، و اصل شمردنی سازنده و سنجش 

خرد انسان ، با موفقيت  بود ، دراجتماع ، کارسازنبود وبدرد نميخورد .  
اد بود. خرد را درالهيات زرتشتی و سعادت و خوشی در اجتماع ، درتض

و برسر زبانها ، همه ميستودند وارجمند ميشمردند ، ولی هيچکس ،  
. خردش را برای رسيدن به سعادت و موفقيتت وقدرت ، بکار نمی برُد  

علت آن بود که « خرد » به مفهوم اصيل فرهنگ ايران ، بی ارزش  
، که   بود  پيآيند مستقيم عمل وفکرش در شده  ، را،  « فرّ هرکسی » 

ميدانست «    اجتماع  که  بود  شده  جانشينش   « عقل   » و  بـه  ،  بـُردن 
» ، معيارش بود که برضد گوهرخرد بود ، ولی هنوز خودرا   هـرقـيـمـت

خرد ميخواند . عقل ، روشن ميکرد و ميشمرد و مقايسه ميکرد ، ولی  
ميبرد   » برای رسيدن به قدرت ، يا خوشی، بکار  وسيلهآنرا به کردار «  

، چون انسان با عقل ، ازهمه چيزها و انسانها ، دراثرکاربرد همان عقل 
  ، بريده شده بود .  
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  دانـسـتن ِ بی انـديـشـيدن 

  ما انبار ِ« دانشـهای ِنا انديـشـيده » هستيم 
  

آگاه و روشنی بيکرانه و علم فراگير و    خدايان نوری ، چون « همه  
» . کسيکه همه چيز ميداند ، نياز به   نمی انديشندمطلقند » ، هيچ «  

انديشيدن وجستجوکردن و آزمودن ندارد . حافظه ما نيز، انبار« دانسته  
ها و دانائيهائيست که هيچکدام درما انديشيده وبازانديشيده نشده اند » .  
که   نيست  افکاری  و  ها  تجربه  نشخوارکردن ِ  جز  چيزی   ، انديشيدن 

ورت داده ايم وبه حافظه سپرده ايم . خدای  روزگاری بلعيده و ناجويده ، ق
ما را ، از درون نيايشگاه ِ وجود ما ، تبعيد کرده اند، چون خدای ايران 

سيمرغ  .    » درما بود ، نه « همه دان ،  ونه پيشدان »  بنُ انديشيدن ،  «  
تا   ميافشاند،   ، را درهرانسانی  دانه های وجود خود  که  ايست  خوشه 

  .  هرانسانی ، خودش، بينديشد و بجويد و بيازمايد

 

  « غـلـط گـفـتـم »

  مولوی ، انديشنده ای که  جرئت غلط گفتن دارد 

  هرسخن درستی که او ميگويد، غلط هم هست 

  

روزی ما به انديشيدن آغازکرده ايم که احساس کنيم ، هرچه ميگوئيم ،  
. ما بايد نزد مولوی ، دليری   با آنکه از بنُ ما ميجوشد ، غلط هم هست

غلط گفتن واعتراف به غلط گفتن را ياد بگيريم . « غلط گفتن مولوی »  
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، بيان فرهنگ ايران ، به عبارتی نوين بود . بهمن ، خرد بنيادی کل  
ديدنی  نا   ، ميگرفت  خود  به  که  عبارتی  و  هرصورت  در   ، هستی 
وناگرفتنی ، ميماند . درهيچ صورتی، نميگنجيد . هر واژه ای و عبارتی 
و انديشه ای و آموزه ای برايش ، تنگ بود ، برايش تنگ ميشد ، برايش  

  غلط ميشد .

بی نظير بودن شخصيت مولوی ، يکی نيز آنست که جرئت « غلط گفتن  
  . دارد  را  خود  درانديشدن  گفتن  غلط  به  اعتراف  و   ،  « درانديشيدن 

که درعبارات ودر نقوش ميانديشد ، و آن را به عبارت همان زمانی  در
ميآورد ، تنگی و کوتاهی و يکسويگی آنها را ، درهمان زمان نيز ، می 
بيند وحس ميکند ، و در کمال گستاخی ، بلافاصله، اعتراف به « غلط 
گفتن » ميکند ، و محتوای گفته غلط را نيز، برغم تنگی و يکسويگيش ،  

توضيح اين چرخش درغلط گوئيهای خود ، ازشيوه    ارج می نهد . برای
در مورد تغيير جهت قبله ، يا اينکه شيطان هم به   بـداءهای اسلامی (  

آيه ای وحی   ميکند ! ازکجا بايد دانست که مبادا سراسر قرآن ،  محمد 
اين تغيير تفکر را،  وحی شيطان باشد !) بهره نميگيرد ، بلکه مستقيما  

و   درهرصورتی   ، انسان  ی  وضميرغنی  بنُ  بودن  ناگنجيدنی   ، پيآيند 
  . عبارتی ميداند 

مولوی ، برای بيان يک تجربه ، هرصورتی که ميآورد ، هرچند درآن 
را بيان ميکند ، ولی ناگهان ، محدوده   بخشی از تجربه خودصورت،  

» ، و برای   غلط گفتمتنگـش را درمی يابد ، ودراينجاست که ميگويد : «  
آن   و  ميکند،  روی  ديگر،  صورت  به   ، تجربه  آن  ژرفای  به  رسيدن 
اين « جهيدن ازيک صورت به صورت   را بکار ميگيرد، و  صورت 
ديگر»  را ، برای رسيدن به تجربه بينش از حقيقت ، ضروری ميداند . 
بينش حقيقت نزد او ، در هيچ صورتی نميگنجد. حتا « مفاهيم فلسفی » 

، همين نقش را بازی ميکنند . حقيقت ، درهيچکدام از مفاهيم نيز نزداو
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تعريف شده ( مرزبندی شده ) نمگنجد .  حقيقت ، کريستال يا بلوری ،  
  پر تراش و پر رويه است.  

  

  اهورامزدا ، فقط روشنی است 

  سيمرغ ، باد وابرتاريک است که برق ميزند

  سيمرغ ،« باد » نا گرفتنيست که ميوزد 

  وابـری است، که هرآن، صورتی ديگربه خود دارد 

  « دو تجربه گوناگون ازحقيقت »

  

« عقل » برای روشن ساختن ، همه پديده را به يک اصل ، ميکاهد . 
پديده ها    باره  بينديشد ، و يک گونه در  وقتی همه اجتماع ، يک گونه 
داوری کند و يک چيز بخواهد ، و با يک معيار خوب وبد را بسنجد ، 
آن اجتماع ، روشن است (هدايت شده است ).اين مفهوم « روشنی » که 

به   در ضمير ما  ، از روشنی  با همين مفهوم  ، و  بديهی ساخته شده   ،
سراغ  « روشنگری و روشنفکری » ميرويم ، خواه ناخواه ، برضد «  
ارزش خيال و تخيل و تصور» است ، که با صورتها ی معين ناشدنی ، 

» و «  مه آلوده  » و «    ابـریو انعطاف پذير و دگرگونه شونده و«  
» کار دارد . فرهنگ ايران ،    روان«    » ووزنـده    » و «  سايه گونه

درست تجربه های ژرف خود را ، در« سيمرغ يا هما » عبارت بندی  
، چون   بود ميکرد   « بـاد  و  ابـر   »  ، ،    .   سيمرغ  درهرآنی  که  ابری 

صورتی ديگر دارد ، وبادی ، که ميوزد( جان ميدهد و اصل عشق است  
  . ) ولی نميتوان آنرا ديد و گرفت 
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 انـديـشـه 

  سايه انداختن ، انديشـيدن ، انداچـيـدن 

  انـد = « هه ند » درکردی = حنطه درعربی

  سـنـنـدج = سـن + انـداچـه 

  تخمی که سيمرغ افشانده 

  

» ، گوهر انديشيدن را مشخص ميسازد . يکی از    انديشهخود ِ واژه «  
است   انديمان، يا « بنُ همه بنُها وهستی ها » ،    يا هومن  بهمننامهای  

، که درواقع به معنای « تخم درون تخم » است . واژه « انديمان » را  
» بکارميبرد ، چون انديمن ، بيان صميمی ومحرم  مولوی به معنای «  

درونی ترين بخش زاينده هرجانی است . سيمرغ ، خوشه ای بوده است  
آفرينش، وجود خودش را که «   » هستند ، ميافشانده    انـد هاکه برای 

= آگ + استر» و هم واژه « انداختن » وهم  خاکستراست . هم واژه «  
» که همان واژه « انديشيدن » است ، به معنای «   انداچيدنواژه «  

  تخمه افشانی يا بذرپاشی است ». 

» هم دراين فرهنگ به معنای « بذرافشانی » بوده است   سايه انداختن«  
 ميباشد، ترکيب دو واژه    handaaxtanکه درپهلوی     انداختن . واژه  

daaxtan+hand     » هنوز به معنای  تبری،  » ، درداختناست . وپسوند
 تخم  » است . وپيشوند ِ « اند = هند » ، هم به معنای «  فرو ريختن«  
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» است . « هندوانه » ، درواقع ، زهدانيست   زهدان» ، و هم به معنای «  
  که « پرازتخم » ميباشد . 

پس خود واژه ِ « انداختن = اند + داختن » ،  به معنای « افشاندن و 
» هم دراين رابطه اهميت دارد انـديـشـيدن    ريختن تخم » است .  واژه «

، چون « انديمان = هنديمن » ، ازنامهای « بهمن = اصل يا بنُ خرد»  
است . « انديشيدن »  دو شکل گوناگون « اندی + شيتن » و « اند + 

کرن ويا پهن    شـيد=شيتداچيدن » داشته است . ازيکسو، به معنای «  
کردن بذرها » است ، و از سوی ديگر درکردی « داچاندن » ، به معنای  

» که همان معنای « انديشه »    انـداچـهاست . «    تخم بر زمين افشاندن
» ميباشد . هما که تخم بر زمين وخاک افشانده  رادارد ، به معنای «  

است ، درست همين « انديشه = انداچه » است.    تابش بهمننخستين  
فرهنگ ايران ، درانديشيدن ، روند افشاندن تخم در زمين ، و رويانيدن 
آن را ميديده است . انديشنده ، برزيگريست که تجربه ها ومحسوسات 
آنرا   آفتاب  باران و  خودرا درزمين شخم زده ای ميکارد، و ميگذاردتا 

وراند و ازان پرستاری ميکندتا به بر بنشنيند بروياند ، و سپس آنرا ميپر
. انديشيدن ، با « بنُ کل هستی که انديمن = بهمن = هخامن = ارکمن » 

انسان درانديشيدن ، بنُ کل هستی جهان و خدايان را  باشد ، کاردارد .  
. همين انديشه است که به « جام گيتی نما»  کشيده درخود ، ميروياند  

ان   . تخم ميشود   ، در زمين وجود ديگری    ، با ديگری  سان، درگفتگو 
انديشه را ميپاشد و ديگری درزمين وجود او ، تخم انديشه اش را ميپاشد  
به   تبديل   ،  « ما  به  حقيقت  آموختن   » با   ، مارا  وجود  زمين  ولی    .
سنگلاخها و شوره زارها ساخته اند ، که درآن هر تخمی که کاشته شود 

  ، ميسوزد. 
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  چگونه ما، « سايهِ واقعـيات » ميشويم ؟
  

عقل ، هنگامی چيزی را روشن ميسازد و ميفهمد که آنرا ميگيرد و آنرا 
« فراميگيرد » . تعريف کردن چيزی ، هميشه « فراگرفتن چيزی »  
بگيرد و  آنهارا «  تا   ، به تعريف کردن چيزها ميپردازد  . عقل  هست 
 » ، با عقل خود  ما  اينکه  .شادی  کند  آنهارا تصرف  و   ، فرابگيرد » 

» ، غافل ميسازد    تحول يابی واقعيت » هستيم ، مارا از«    گيرنده  واقعيت
.درگرفتن هرچيزی ، بزودی ، رابطه ما با آن چيز ، به هم ميخورد ، و 

  تغيير گوهر مييابد. 

آنچه گرفته ميشود ، تنها ، دردست ما « گرفتار نميشود » ، بلکه با   
يک چشم به هم زدن ، « گيرنده » ميشود ، وميکوشد « مارا بگيرد »  

واقعيت ، » ميشود ، آنست که    بزرگترين مسئله. آنچه ، درواقعيت ، «  
تنها « گرفته نميشود » ، بلکه ، انسان را « دربرميگيرد، و فرا ميگيرد  

، به معنای متداول    ما  ، دراينجاست که  ، وبالاخره ، زيرخود ميگيرد »
. واقعيتی که درآغاز، ما از« گرفتنی    سايه واقعيت ميشويم» ،    سايه«  

بودنش » ، شاد ميشديم ، وازآنکه به ما ، يقين ميداد، خواهانش بوديم ،  
حواس    و بدان به همين علت ، برترين ارزش را ميداديم ، ناگهان درپنجه

و افکار واراده ما ، نمی ماند ، بلکه « ما ، درپنجه او، گرفتارميشويم » 
، و فرع لرزان در دوروبر اوميشويم ، و نميتوانيم با هيچ ترفندی ازآن  

  بگريزيم 
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  درفرهنگ ايران ، انسان ، ُجـفـتِ خـداست 

  انسان ، وجوديست که هميشه جفت خودراميجويد

 عشق و جستجو
  « ديـو » ، که دراصل به معنای« خدا» هست

  است که به معنای « دو=جفت» هست  dvaهمان دوا 

  دوتائی، نماد « جفتی= يوغی = يوگا= وصال» هست

  نه نمادِ « ثنويت ازهم پاره شده، درالهيات زرتشتی»

روز ست هجهان هستی،دودرسراسربهمن،خردبنيادی 
 ( يکی در ديگری )دوПم هرماهی

  = جفت )2خدا ، درشکم خود انسان است( 

  =جفت) 2انديشه، کودکی که اززهدان وجود خود، زاده ميشود (

  آبـسـتن = دو گيان = دوجان ( کردی ) 
  

عشق ، کشش ميان دوجفت است ، که    انسان ، جفت سيمرغست ، و 
.  ازهم دورافتاده اند ، ولی برغم ازهم دورشدگی ، ازهم پاره نشده اند  

اينست که دوری اين دوجفت ، آنها را بشدت بسوی همديگر ميکشد و  
. رستم و سيمرغ  خدا و انسان (= جان،ضمير ) با هم جفتند    ميکشاند .

  باهم جفتند . خاک و آسمان، باهم جفتند . 

را   ، همديگر  ازهم  باهم   می جوينداينست که در دورافتادگی  باز  تا   ،
  بياميزند . اينست که به نظرما : 
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  يکی جوينده است ( طالب ) ،  -1

  ديگری ، آنچه ُجسته ميشود ( جستنی= مطلوب ) هست . -2و 

اما درحقيقت ، هردو همديگر را ميجويند . جستجو ، گوهر هردواست . 
عشق و جستجو، سائقه دو جفت است که ازهم دور افتاده اند، ولی ازهم  

. اينست که مولوی ، انسان را سايه خدا ( جفت خدا و  بريده ناشدنی اند  
همسرشت با خدا ) ميداند، و چون سايه اوست ، جوينده اوست . ولی خدا  

  هم جوينده جفتش : انسان يا خاک هست . 

  ، جست و جوی دوست فريضه بود برعاشقان ، 

  تا به جوی دوست چو  سيل دوانبر روی وسر ،  

  خود ، اوست ، جمله طالب و ، ما ، همچو سايه ها 

  ای گفت و گوی ما ، همگی ، گفت و گوی دوست 

 

  مفهوم ِ« نيرومندی » درفرهنگ ايران 

  تهـديـد و انـذاروجهـاد ، ضـدفـرهـنگ است 

  سـنـتّ ( عرف وعاداتی که مانده ) ، فرهنگ نيست

  

ايرانی ، در روياروئی با خشونت و قساوت و انذارو ارهاب ، همان «  
» را می بيند . اهريمن است که سرچشمه  ترس و بيم    اهريمن زدارکامه

اينست که  . تجاوزخواهی و خشم است  ايران ، « قدرت    و  درفرهنگ 
« زدارکـامـگی .  بطورکلی » ، اينهمانی با « اهريمن يا ضحاک» دارد  

» ، صفت گوهری قدرت است که از آزردن جانها و خردها ، کام می 
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. قدرت ، ازتهديد و انذارو وحشت انگيزی درمردمان ، شاد ميشود    برد
  و جشن ميگيرد .  

غلبه کردن وذليل ساختن ، وکشتارو زندانی ساختن و عذاب دادن و تهديد  
به عذاب دراين دنيا ودرآن دنيا کردن، و تحميل کردن دين و عقيده و  

  مکتب ومذهب خود ، برای او ، اوج شادی را ميآورد .

فرهنگ ايران دربرابر اين پديده ، مفهوم « نيرو و پيروزی » را عرضه  
« نيرومندی » ، درآرامش و نرمخوئی و بردباری و « گشودگی .    ميکند

،    سياوش  و  وايرج  سيامکدرفرهنگ ايران ،  .    نظر»، نمودار ميشود
. سيامک و ايرج و سياووش ، سه چهره    چهره های نيرومندی هستند

  گوناگون ازسيمرغ يا هما هستند، که « خدای عشق يا مهر»  ميباشد . 

  

  صميمی بودن بـا گـيــتی وبـا زمان

  يا « سکولاريته= سـپـنـجـی »
  

و  ومحرم  نزديک   ، خودش  با  که  همانقدر   ، ايران  درفرهنگ  انسان 
صميمی است ، با همه چيزهادرگيتی ، نزديک و محرم و صميمی است  
، چون درهمه چيزها ، همان بنُ ِ خودش، که خداست (= بهمن وهما ) ،  

  هست  .  

درفرهنگ ايران ، اين پديده « بيواسطه بودن با بنُ واصل هرچيزی » 
يوغ ( يوگا ) ،  سيم ( اسيم) ، سنگ ( سنگام  ، در همان اصطلاحات :  

، سنگار، سنگم ) ، يار ( ايار= عيار، عيال ) ، جفـت ، مَـر( مار) ، وَر  
.... به عبارت ميآمد . معنای ژرف اين اصطلاحات ، از ذهن ها، طرد  
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و تبعيد و فراموش ساخته شده اند ، واين اصطلاحات ، برای ما ، بيگانه 
»، سروکار   آرمان بينشو غريب ساخته شده اند، درحاليکه با همان «  

،    درجنبش تصوف درايران دشته اند که ما امروزه ، سروکار داريم .   
  : اصطلاحات  در  سيمرغی،  درفرهنگ  ژرف  آزمون  و  انديشه  همان 

بی نقاب و پرده روی  ،    بی نردبان به آسمان رفتن ،    بيواسطه بودن 
  با هم جفت بودن « آب و جوی  » ، وصال ، آميزش ،   دوست را ديدن  

، برهنه پيش آفتاب بودن ، يا « وزيدن   برهنه همآغوش با صنم شدن،  
باد بهار، به درختان وگياهان، وحامله کردن درختان وگياهان» .. ......  

  به عبارت ميآمد . 

  جزوصل تو ، کی جويم ،   تو آبی ومن جويم

  رونق نبود جورا ، چون ؟  آب  بنگشائی

  برون کردم   تن جامه،   صنم معنیمن با 

  چون عشق بزد آتش ، در پرده سـتــاّری 

  آن باد بهاری بين ، آميزش و ياری  بين

  گرنی همه لطفستی ، با خاک  نپيوستی

  ، زير درختی به نگاری  صفادرباغ 

  افتاد مرا چشم و بگفتم :   چه  نگاری ؟ 

  کز لذ ّت حُـسن تو ، درختان ، به شکوفه

  ؟  جان بهاری »،  مگر«  آبستن تو گشته
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  دل = ســيـمـرغ

  جـگــر= بـهــمــن 

  (دل وجگر= جُـفـت )
  

جگر» هرانسانی ، با بهمن ، و« دل» هرانسانی درفرهنگ ايران ، «  
. بدين معنا که دل    ، با هما يا سيمرغ يا سمندر ، اينهمانی داده ميشد

تخمی   ، جگرهرانسانی  و   ، سيمرغست  ازخوشه  تخمی   ، هرانسانی 
وجگر،    ، نيست  سيمرغ   ، بطورتشبيهی   ، دل   . است  بهمن  ازخوشه 
بطورتشبيهی ، بهمن نيست . معنای تشبيهی به دل وجگر دادن ، ناديده 

  گرفتن و نابود ساختن فرهنگ ايران ، و انديشه های مولوی است . 

ناميده ميشود، به معنای     hr+daya « دل» ، که درسانسکريت هره دای
« نای سيمرغ يا خدا » است . هره ، به معنای نای است، و دای، همان  

 +gar« دل» درسغدی « گر+ دی   « دی = خرّم = سيمرغ » است .
de  . است  سيمرغ  دی = خرّم =   ، نای  گرو=  ناميده ميشود که «   «

دردلست واسطه  بدون   ، خدا  يا  را   سيمرغ  خود  آهنگ  و  سرود   ، و 
مينوازد . اينها، به  هيچ روی ، « تشبيهات شاعرانه » نيست. ازاينرو 

  هست که مولوی ميگويد :

  ، موج تو ، زانديشه هست   دل دريـاصـفـتای 

  هردم ، کف  ميکنی ، برچه گهر ،  عاشقی 

  يا در غزلی ديگر ميگويد :

  ، تو هرچه هستی ، دانم که اين زمان  ای دل
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  خورشيد وار ، پرده افلاک ، ميدری 

  جانم فدات « يا رب » !  ای دل ، چه گوهری

  به دل ، « يارب = ای خدا » ميگويد 

  نی چرخ ، قيمت تو شناسد ، نه مشتری 

  تو مجموع  هستييی غافل بدُم ازآنکه ، 

  مشغول بود فکر، به  ايمان و کافری 

وکفر   ايمان  درباره  تفکر  را صرف  خود  وقت  بيهوده  من  که  هنگامی 
  ميکردم ، غافل بودم که تو، « کل هستی » ميباشی 

  ايمان و کفرو شبهه و تعطيل ، عکس تست 

  هم جنتی ودوزخ وهم حوض کوثری

  ، بيرون زهردو کون  ای دل ، تو « کلّ ِ کـوَنی »

  و ، ازچيزها ، بری  ای جمله چيزها تو 

اين بنُ يا فطرت جهانی ، درهيچ انسانی ، نابودساختنی نيست ،   
  هرچند نيز، هزاربار سوخته و خاک شود ، باز ازجا برميخيزد 

  

  عقل ، درتفکر، همه چيزرا  

  تبديل به « واسطه ووسيله » ميکند 
  

. عقل ، درپی   ميداند   استوار، بر انديشه «واسطه »را    عرفان ، عقل
  آنست که هرچيری را « وسيله » کند، تا به « قدرت» برسد.
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الله ، عقل را « خلق ميکند » ، تا وسيله ، برای غلبه کردن الله باشد . « 
فکر ِ عقل  » ، واسطه ايست برای غلبه کردن و تحميل اراده  .هر وسيله  

خرد»، برعکس « عقل » است ، چون خرد ،  ای ، واسطه است . «  
انديشه  .  انديشه اش را ميزايد ، و انديشه ، برايش « وسيله » نيست  
. کليد که    برايش ، کليدی است ، که وصال و آميزش با گيتی ميجويد

خرد ،  از« کاليدن و غاليدن » ميآيد ، به معنای « همآغوشی » است .  
. خرد،    با انديشه اش، ميخواهد همآغوش گيتی ، همآغوش خدا شود

اش   انديشه  با  خرد،   . ميجويد  خدا  با  و  طبيعت  با  بيواسطه  رابطه 
  ،  « بگيرد   » را  خدا   ، نميخواهد   ، بگيرد»   » را  گيتی   ، نميخواهد 

. « انديشه » خرد   نميخواهد انسان ديگری را « بگيرد و تصرف کند »
فکر عقل ، وسيله عقل ، برای  ، با « فکر» ِ عقل ، بسيار فرق دارد .  

است ديگر  انسانهای  بر  و   ، گيتی  بر  کردن  ،   غلبه  عقل  طبيعت   .
استثمارکردن است . حالا از اين عقلی که گوهرش استثمارگری طبيعت 
است ، ميخواهند که از « استثمار انسانها ، از تجاوز به ملت ها » دست 
بکشد ؟ همين عقل ، خواستار درک خدا ، يعنی « گرفتن و تسخير خدا»  

من خدائی را که درک نميکنم ، بدردم نميخورد . چيزی   است ، و ميگويد
، آنرا وسيله سازم . آخوند ها و کشيش ها    بگيرمبدردم ميخورد که آنرا  

و کـهََـنه و موبدان ... ميآيند و الهيات ميسازند، و بنام « خدا پرستی » ،  
، ميکاهد ) وبا اين خدا وسيله آنها  خدا را با عقلشان ميگيرند( خدا ، به  

وحقيقتی  که با نيت خير، بزنجيرعقل خود کشيده اند ( وسيله آنها شده 
ديگر،   مذهب  به  ازموءمنان   ، را  خود  مذهب  به  موءمنان   ،  ( است 

و بيگانه ميسازند ، و دراين بريدگی ، تخم همه کينه ها و دشمنی   مـيـبـرّنـد 
ا را هارا پديد ميآورند . « خرد» ، وصال با گيتی و همآغوشی با انسانه

ميجويد . با عقلی که گوهر دين اسلامست ، انسان ، وسيله ای ، برای  
آنچه شرّ   يا يهوه و پدرآسمانی، «  اجرای اراده ومشيت الله است . الله 
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شرّی » را که است » ، ميتوانند، به کردار « وسيله » بکار ببرند . «  
  الله برای رسيدن به غايتش ، به کاربرد ، مقدس ساخته ميشود

  

  پرستش گذشته ، و نفرت ازگذشته

  پشت وروی يک سکـهّ اند
  

آنکه عقيم است ، يا عبد وبرده ومقلد ِ« گذشته » است ، ويا آنکه در« 
کينه   وبدان   ، يابد  می  خودرا  بودن  عقيم  علت   ،  « اش  گذشته  تاريخ ِ 
ميتوزد، ولی  کينه توزی با گذشته وتاريخ خودش، نميتواند اورا ازعقيم 

  بودن، نجات بدهد . 

« پرستش ِگذشته » و« نفرت وکينه توزی با گذشته » ، پشت و روی  
يک سکه اند .آنکه وجودش، سرچشمه فورانيست ، درگذشته هم ، تلنگری  
گذشته  بنده ِ  يا   ، عقيم    . يابد  می  خوددرآينده  آتشفشاندن ِ  و  فوران  به 
 ، ميگريزد  وازآن  ميکند  نفرين  اش  گذشته  به  ويا  هست،  وتاريخش 

، به پيشوازانگيزندگان خود، درگذشته ميرود. بايد نيروی زاينده وآفريننده  
شد، تا برخورد به هرپديده ای ورويدادی ، آبستن کننده شود . آنکه زاينده  
. آنکه عقيم   آفرين است . اوهرگذشته ای را آينده ميسازد  است ، آينده 

  است ، دست به هرنوی هم که ميزند ، آنرا نازا ميکند .
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  هرآموزه ای وجهان بينی و...

  فقط زهدانيست که درآن، انسان، پرورده ميشود

  و درآن « احساس تنگی» ميکند تا زاده شود

  

هنگامی ناگهان انسان ، تجربه  « تنگی » در پوست« خودش » ، در«  
مشيمه عقيده ومذهب ومکتبش » بکند ، درمی يابد که  اينهمانی با اين  
عقيده و مذهب و مکتب و آموزه، ندارد، و اينها ، جز زهدان و پوسته  

  ای نبوده اند که ازاين پس ، قفس و زندان شده اند 

  درآيد  يک درد درچرخ دلت ، ناگه ، 

  بدانی که « نه اينی »سر برزنی از چرخ ، 

تجربه « آزادی » ، همين تجربه مکرر « درد ِ تنگی و تنگشدگی » ، 
در انديشه ها و آموزه ها و مکاتب فلسفی ومذاهب واديان و ايدئولوژيها  

  .   و مسلکهاست ، که هرانسانی درتحولاتش دارد

  

  ِ◌مهـروداد ( = حق+عدالت+ قانون) را 

  که ازخـردِ انـسـانی مـيـزايـد ، 

  هيچگاه نميتوان  نابودساخت 

  

اين ويژگی سيمرغ يا هماست، که « اصل نوزائی و باززائی درمرگ »  
ارتا » يا « هما » ، که « داد ومهر و راستی وحقيقت دربنُ  است . «  
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انسان » ميباشد ، ازهيچ گزندی که به آن وارد ساخته ميشود، نابود و  
نميگردد   ومحو  ،  نيست  مردن  ، چون  نميشناسد  را  ، مرگ  سيمرغ   .

است ، و طبعا گزند   مقدس» است ، که نزد سيمرغ ،    جانآزردن «  
هيچ قدرتی نميتواند ، جان را ، که سيمرغ درآن آشيانه  ناپذير ميماند .  
بيازارد    ، که  دارد  نشيميست   ، درشاهنامه    « سيمرغ  نشيم   » اين    .

  هيچکس بدان راه نمی يابد و راه گزند به او، بسته شده است :

  برو بر، نشيمی  چو کاخ بلند      زهرسو برو بسته راه گزند ..

  نـبدُ راه برکوه، ازهيچ روی     دويدم بسی گرداو، پوی پوی 

که   بلکه هنگامی   ، او گزند رسانيد  به  نميتوان  آسمان،  درفراز  تنها  نه 
( فطرت) نشست ( سايه    دربنُ هرانسانیدرافشاندن خود ، به گونه ای  

برانسان انداخت ، درانسان، درازکشيد ) ، به همانسان ، گزند ناپذيرميماند  
جان  مرغهای  و  دل  مرغهای  همه ِ  مجموعه  يا  خوشه   ، سيمرغ   .
ومرغهای ضميراست ، و فروزه ای را که درفرازها دارد ، درفرودها 

ميرود    جهاد با ناپاکديناننيز دارد . اسفنديار، وقتی بسراغ ِ بتُ شکنی و  
، که درست همين « آئين سيمرغی » و دين بهمنی بود ، که درشاهنامه 

» ناميده ميشود ،  ، فراموش ميکند که سيمرغ با کشته    دين برهمنی«  
او ميتواند برسيمرغ ، غلبه کند ، ولی نميتواند  ازنو زاده ميشود .  شدن ،  

. « غلبه کردن و فتح کردن وشکست دادن » ،    بر سيمرغ ، پيروز شود
با « پيروزی » ، فرق دارد . هرقدرتی ، شکست ميدهد و غلبه ميکند ، 
ولی بهمن و سيمرغ( هما )، که بيقدرت و حتا ضدقدرتنـد ، پيروز ميشوند  

.  

سيمرغ  درخوان پنجم ، به جنگ با سيمرغ ميرود و     اسفنديارچناچه وقتی  
را ميکـشُد ، دوبچه سيمرغ که همال باسيمرغند ، ازآشيانه اشان که  

ميشوند ناپديد   ، ناپذيراست  برای  گزند  راهی   ، ، خودش  اسفنديارهم   .
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هفتخوان   جعلی  داستان  در  بلکه   . يابد  نمی  سيمرغ  آشيانه  به  رسيدن 
اسفنديار، اين سيمرغست که برای تجاوز به اسفنديار، ازفرازکوه ، فرود 
ميايد، و خود را به صندوقی زره دار که اسفنديار درون آن مخفی شده  

  . ميکند  زخمی  و  ميزند،   ، خشونت  است  و  خشم  برضد  که  خدائی 
وتجاوزو طبعا نگهبان جان است ، خودش فرود ميآيد و تجاوزگر ميشود  

پوشش،    ! زره  درصندوق  ها  سده  ميتوانست  اسفنديار، 
ولی    . بماند   ، مهراست  خدای  که  سيمرغ  دراين  درانتظارپرخاشگری 

داستان هفتخوان اسفنديار ، که موبدان زرتشتی آن را برای همچشمی 
اند   وپرداخته  ساخته  رستم  هفتخوان  سيمر با  را  ،  خود  و   ، ميآيد  غ 

برصندوقی که اسفنديار درآنست ، ميزند .  البته بدين علت ، تصوير ِ 
= زهدان   سن + دوکصندوق ، بکار برده شده است ، چون صندوق (  

سيمرغ ، آل ، خدای زايمان  يا نای ِ سيمرغ ) نماد زهدان ميباشد ، و  
است   آل  بوده   » به  تبديل   ،   « جهان  کودکان  ودايه  ماما  «سيمرغ   .

نوزاد ُکش » ميشود .  درواقع سيمرغ ميآيد که اسفنديار را بزاياند و به  
  اوجان ببخشد ، ولی اسفنديار، از او، جان ميگيرد . به هرحال  

  چو ديدند سيمرغ را، بچگان     خروشان وخون از دويده چکان

  چنان برپريدند ازآن جايگاه    که ازسايه شان، ديده گم کرد راه 

، که همال اوهستند، و همان « دوبچه اواسفنديار با کشتن سيمرغ ، به  
اصل نرينه و مادينه يا اصل نوزائی ونوآفرينی » هستند ، نميتواند دست  
يابد . سيمرغ و دوبچه همالش ، درست باهم ، « سه مرغ » يا « سيمرغ 
» هستند . سوم ، « اصل ميان » است که « ناديدنی و ناگرفتنی »  است  

ب و شکست خورده ، پس  .  و درست همين سيمرغ کشته شده ومغلو
ازگذر اسفنديار ازهفتخوانش ، درجنگ با رستم ، ازنو به ياری رستم 
شکست خورده ميشتابد، و خودش ، همان « تيرگزی » ميشود ، که به  
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آنسان که بعضی  چشم اسفنديار روئين تن ميخورد واورا از پا درميآورد.  
  ها می پندارند که درشاهنامه، دو سيمرغ وجود دارد ، بکلی غلط است

  

  سيمرغ = ُهما= سـمندر= عـنقا= قـقُـنسُ= رُخ

  اصل نوشوی ونوزائی 
  

سيمرغ و عنقا ( انگ = نی )  و سمندر و ققنس و رُخ و .... همه  نامهای 
» . بودند  نوزائی »  يا  فرشکرد  اصل  درفرهنگ   گوناگون «   ، خدا» 

بهار  . چنانکه « وان گرا» ، که «  ايران ، اصل نوشوی ونو زائی بود  
» هست، که جهان را ازنو ، زنده ميکند و   نای به» باشد ، به معنای «  

  =) ضمير ِانسان  يا   ، ايران  خدای  نيز،  رو  ازاين   . بخشد  می  جان 
چهارنيروی روان ) ، در شکل مرغ با چهارپر، نمودارميشد . ازاين رو 

  .  نيروهای ضمير انسان ، شکل مرغ چهارپر، يا هُما را داشتند

  تو مرغ چهارپری ، تا برآسمان پـرّی 

  تو ازکجا و ره بام ونردبان  زکجا 

  وخودت رابطه مستقيم  داری)  تو نيازبه انبياء وواسطه نداری،(

طبعا « سايه هما » ، همان تخمی بود که سيمرغ، درخود افشانيش در  
تن همه انسانها ، ميکاشت . همه مردمان وخاک ، به هما يا سيمرغ ،  
آبستن بودند . « مرغ = مرغه » ، درواقع ، با « نای به که همان وای  

  به است »  اينهمانی داده ميشده است .  

نامهای هما و سيمرغ و ققنس و سمندر و رخ ، همه به معنای « نی »  
  :هستند
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  که  سئنا ( سه + نای ) يا سن باشد، به معنای نی است  سيمرغ -1

گلو= گرو= عنقا    -2 باشد، و معربش « عنق = گردن=  که «انگ» 
غرو» شده است ، دراصل ، همان « انگر= عنقر» يا نی بوده است( 

  صيدنه ابوريحان ) .

از دوبخش «    هما  -3 نيز   هوم ، مرکب  . هوم وسوم  + مايه » است 
دراصل به معنای « نی » بوده است . درگويشهای گوناگون ،  هوم ، به   
حلق ( گلو= گرو ) گفته ميشود که نی است . درتبری به قنات که نی 

گفته ميشود . گناباد که دراصل « وين آباد » باشد ، به آب    سومااست ،  
روان ازنی گفته ميشود ( وين = بينی = نی ) .  هوم + مايه ، به معنای  
« شيرابه نی » يا « مادرنی » است ، چون مايه، درهزوارش اين هردو  

 معنی را دارد .

 است که نی ميباشد  روخ، همان  ر خُ -4

که « کوخ + نوس » باشد، به معنای آنست که آنچه بينی اش  ققنس    -5
 ازنی است .  

، که دراصل « سامان + منتره يا مندر» بوده است ، به معنای سمندر  -6
  « سرودِ آفريننده ِ نی » است .

  

  « خـرد» ، غير از « عـقـل » است
  

درواقع ، « خرد » ايرانی ، همان مفهوم « چشم ، و بينش ِ چشمی » 
و    ، ميگردد  درعرفان   « حقيقی  بينش  معيار   » که   ، عرفانست  در 
رويارو، با « عـقـل » قرارميگيرد ، که اينهمانی با « شريعت و آموزه  
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، و اين نکته را ، ادبيات عرفانی ، ازياد برده   های اديان نوری » دارد
« چشم » ، همان « خرد » است  ، و    خرد » ، غيرازعقلستاست که «  

(= اصل خشونت وتجاوزخواهی   خشم»، درفرهنگ ايران ،  خـرد  در«   .
وآزارخواهی)  يا زدارکامگی  وقهرورزی  خواهی  غلبه  و  خونريزی  و 

  .   نيست

« خرد » ، نميخواهد ، غلبه کند ، و نميخواهد به قدرت دست يابد ، و 
. اينست که« خرد  نميخواهد خود را تحميل کند، و نميخواهد « بـبـرد »  

» نموده ميشود . کليد ، که درکردی    کليد» درشاهنامه ، به صورت «  
« کليل» است ، به واژه « کال و کاليدن » باز ميگردد . « کال » ،  
درشوشتری ، باسن و تهيگاه است ، و کاليدن ، عشق ورزيست .ازاين  

» ميگويند ( برهان قاطع )، که به کليچه سيم  ، «    14رو به ماه شب  
» است ( سيم = اسيم = يوغ=يوگا ) . ماه   کليد عشق ووصالمعنای «  

چشم يا خرد، روشنی ماه را ، که چشم آسمان است، خرد انسان ميباشد .  
ببيند  تاريکی  در  ميتواند  ديگر،  عبارتی  به  يا   ، به   دارد  ازتاريکی   .

با    ، خرد   . دارد   کار   « پيدايش  و  زايش   » باپديده  رسيدن،  روشنی 
. ميگشايد  را   ( قفل   = دان  کليد   ) بسته  درهای   ، خرد،    مهرورزی 

درفرهنگ ايران ، چشم جان (= زندگی درگيتی ) ، و« نگاهدار زندگی 
انديشه به «  درگيتی » شمرده ميشود  ،  همزيستی . خويشکاری ِ خرد 

خرد ، تمايز ايمانی و  همه مردمان » بدون هيچگونه تبعيضی است .  
طبقاتی و ملی و نژادی و قومی وجنسی را در نگاهداری « جان »  نمی  

 پذيرد 
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  سه تا يکتائی ، يا « دوتـای به هم چسبيده »

  يا «اصل عشق، درفرهنگ سيمرغی » 

  تبديل به « دوتـای ازهم بريده » يا

  بــنُ ِ« جـنـگ ميان اهورامزدا واهريمن»  

  دردين زرتشتی گرديد

  اصل عشق(دوتای به هم چسبيده = سه تايکتائی) ،  

  ) شد dualismتبديل به اصل جنگ(= ثنويت

  انديشه «خالق و مخلوق » دراسلام هم ، ثنويت است 

  « ملت وحکومت » هم ، ثنويت است
  

وای  .    « وای به » ، «اصل به هم آميزنده همه اضداد گيتی» بوده است 
انگره مينو و سپنتا مينو هست، و آن دو را به   ميان،    به (= سيمرغ )

هم ميآميزد ( يوغ = جفت = وصال = اسيم = يار..... = عشق ) . دراثر  
، ميتوان اورا فقط درنيروی ميان دوچيز، نا ديدنی وناگرفتنی است  اينکه  

» ،    سه تا آميزش آن دوچيز به همديگر» ديد . درحقيقت ، ما بجای «  
  » ،  دوتا  هميشه  سومی   . بينيم  می  غايب »  درعمل،   ازنظر،  ولی   ،

حاضراست . « عشق » يا « وای به = سيمرغ » اين اصل ميانست، که  
هميشه در« کوه قاف ، دربند وگره نی » ميان دوچيزاست . اين انديشه، 

زرتش دين  ،  در  بدينسان  و   ، شد  سرکوبی   ، ثنويت  تی   ) گرائی  دوتا 
dualism  و جنگ هميشگی ميان خيروشرّ ، يا جنگ ميان ِ انديشه ، (
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.  الهيات   خير وانديشه شرّ، پيدايش يافت ، که برضد فرهنگ ايران بود
» را ازاين کليت ، انداخته ، و پشتيبان اهورامزدا  وای به  زرتشتی ، «  

، و برضد انگره مينو ( اهريمن ) کرده است . « وای به » که سيمرغ، 
يا هما يا ققنس يا سمندر... باشد ، همه را بدون استثناء ، باهم ميآميخته 

  وپيوند ميداده است .  

برای « وای به » ، مسئله تفاوت  دينی  و مذهبی و ملـیّ و حزبی و  
طبقاتی و نژادی ، بی اعتباربوده است . کافروموءمن ، « اشون » و«  
دروند » به معنای الهيات زرتشتی ، خودی و غير خودی ، درون گروه  

. اينست که «   و بيرون گروه ، و اغيار واحباب .... نميشناخته است
داشته    موسيقی گفته »  و  واژه وحرف  برتراز«  اعتباری  و  ارزش   «

. مولوی در باره «  موسيقی ، به زبان همه ملت هاست    است . چون
  بانگ رباب » ميگويد : 

  خوش کمانچه  ميکشد ، کان تيراو    در دل عشاق دارد اضطراب 

  ترک و رومی وعرب، گر عاشق است 

  همزبان اوست ، اين بانگ  صواب 

است که دربنُ هرانسانی، مينوازد و ميسرايد ، تا   نای به = وای بهواين 
  دراثر پيوند دادن همه اجزاء ضمير، جان به هرانسانی ببخشد

  بيزارم ازآن گوش ، که آواز نی ، اشنود

  خرد و دانش ِ نائی. آگاه نشد ،  از

اين موسيقی وآهنگ و طنين وترانه است که بايد تبديل به دانش وخرد 
  .  از درون اين نوا و آهنگ بايد ، دانش، زاده بشودبشود . 

و   مولوی  و  حافظ  غزليات  وطنين  آهنگ  و  نوا  درون  از  هرايرانی، 
عطاروعراقی .... که عيسی وزُهره ( رام ، مظهر سيمرغ ) را برقص  
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تاءويلات   و  تفسيرات  از  نه   ، يابد  درمی  را  آنها  بينش   ....، ميآورند 
  آنانيکه در روانشان، هيچگاه رام يا زهره، ننواخته است و نمی نوازد 

.  

  

  تبديل « پوست » ، به « زره پوش »

  با تغيير مفهوم « روشنی »

  هـر «صـورتی » ،  پوستی است 

  که تبديل به « زره ِ  معـنی» ميشود
  

با تغيير مفهوم « روشنی » درميترائيسم و زرتشتيگری ، مفهوم « پوست  
  . ميکند  تغيير  نيز   « سپهرها  و  آسمان   » مفهوم  طبعا  و  و »  آسمان 

سپهرهای فرازين، که درفرهنگ سيمرغی ، پوست بودند ، زره پوش  
. جايگاه دفاع و محافظت ازمهاجمين شدند . به عبارت ديگر، «   شدند

» ، نقش دفاع کردن و حفظ کردن از دشمن را پيداکرد صورت و پوشاک  
. بيرون ازخود ، بيمناک است ، و دربيرون ، اصل ِ زدارکامه است ، و  
« پوست = صورت= جامه »  بايد درون را حفظ کند، و ازبيم برهاند .  
اينست که درالهيات زرتشتی ، آسمان فرازين(= پوست ) ، بارو و دژ  

ی کارزار ميشود . زره وجامه رزمی ، بايد «  و« زره و گـوُرد » برا
  پوست وصورت انسان » گردد . 

اين تحول مفهوم ، از« پوست » به « زره و جامه جنگی » ، معنائی 
داشت   انسانها  های  انديشه  گفتارو  رفتارو  سراسر ِ  و  برای  ظاهر   .
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نمودار انسان ، بايد ازاين پس، گوهر انسان را ناپيدا و ناشناختنی سازد 
، وحتا وارونه بنمايد ، و ازسوی ديگر، بايد ديوار وسدّی برای بازداشتن  
برّا وترساننده   بايد اسلحه  خطرها ازدرون خود گردد ، وازسوی ديگر 

« خود» ، تبديل به « قلعه و حصن وبارو» برای « دفاع » شود  .  
« صورت  . اينست که کل انديشه و گفته و کرده ، يا به طورکلی ،  ميگردد  

» ، نقش « پوست زنده و چسبيده ببدن » را از دست ميدهند ، وازاين  
ازهجوم   را  و مهاجم  بپوشانند،  را  انسان  و مقاصد  بايد هويت   ، پس 
بازدارد . انسان دراجتماع ، بايد وجودی « سربسته و در درون خزيده  

ود . انسان ، لاک پشت ميگردد . انسان ، ارتشی ميگردد . انسان،  » بش
  مرد رزم وجهاد ميگردد.   

  

  خردِ بهمنی  

  برای شناخت دوچيزازهمديگر 

  آن دوچيزرا ، « ازهـم نـمی بـُرّ د»

  

  بينش بهمنی ، فارق ميان حق وباطل ،يا موءمن وکافر 

  يااهورمزدا و اهريمن، يا اشون و دروند ازهم نيست

  

با   بينش بهمنی، اين ويژگی را دارد که در تشخيص دوچيزازهمديگر 
. نماد اين روشنی  روشنی اش ، آن دو را، ازهم نمی برّد و پاره نميسازد  

فرق درتارک سراست . اين    -2جامه بی بريدگی و درز ، و  -1بينش ،  
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ويژگی بينش بهمنی ، درالهيات زرتشتی ، از بينش اهورا مزدا ، حذف  
.  روشنی اهورامزدا ، تيغ برّنده و جدا سازنده هست    ميگردد ، چون

مفهوم « ُگزيدن وبرگزيدن » درالهيات زرتشتی ، بر پايه اين گونه «  
  . برُش » ممکن ميگردد  ميان دو  تهيگاه  کافی  ايجاد  و   ، انسان  برُش 

برگزيند   و  بشناسد  را  وبد  نيک  فرق  آسانی  به  ، ميتواند  وبد  نيک   .
دوپديده کاملا ازهم بريده و متضاد درگوهرند، و شناختن آندو ازهمديگر،  
چون بدينگونه ازهم گسسته اند، بسيار آسانست . اين ويژگی ، در تصوير 
به بريدن  نياز  نبود . برگزيدن ،  اصلی بهمن ( درفرهنگ سيمرغی ) 

هرحال ، رد پای انديشه اصلی دراين پاره ميماند ، و ميآيد  نداشت . به  
هيچ بريدگی جامه ای که مانند ابريشم پوشيده داشت که     -4که : بهمن «  

» . بهمن، جامه روشنی پوشيده  است درآن نبود ، چه خود ، روشنی بود  
  که بی بريدگی است .    

  

  تصويـر« روان ِانـسان »

  درفـرهـنگ ايـران

  ايران = ايـر+ يـانه = خانه سـيمـرغ 
  

»، خدای موسيقی و شعر  رام = زُهـره» ، درانسان ، همان «  روان « 
» شمرده ميشود ، چون همه وجود   سپهبد وجود انسان و رقص است ، «  

انسان را نظام ميدهد و ميآرايد وهمآهنگ ميسازد . در بندهش بخش نهم 
وای به ،    » .   هرچيزی را نظم زمانه از باد استميآيد که «    133پاره  

، دراثر سرود و ترانه و نوايش ، همآهنگ ميکند و يا بـاد نـيـکو( به )  
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سيمرغ يا هما يا ارتا ( ارز= ايرج  نظم ميدهد .  به همين علت است که 
 =) آرا  اصل جهان   ، باشد  موسيقی  آهنگ  با کشش  رهبری،  که   ،  (

. نوای نای ( وای به ) ، اصل آفرينندگی است ، چون  سياست ) بودند  
  اصل هم آهنگ سازنده است .اينست که مولوی ميگويد :

  انبان بوهريره ، وجود تو هست و بـس

  هرچه مراد تست ، درانبان خويش جوی

= نای + سه )، نام سيمرغ يا « وای به= نای به »    ايرههريره ( هر+  
بوده است . هر، نای است و اير= هير، هنوز درکردی به معنای « سه  

   . ميباشد  رام  گل   ، هيری  يا  خيری   . است   « پژوهش  و«  انبان  » 
ابوهريره ، نای انبان سيمرغ بوده است، و با اين نوا و آهنگ ، هرچه  

است ميآفريده   ، است  نبان    ميخواسته  هه   ، درکردی  را   انبان  اين   .
گورينه و هه نبان بورينه  مينامند . هه نبان بورينه ، همان « نای انبان 
» ميباشد ، هه نبان گورينه ، نای انبانيست که با نوا وسرودش ، همه را 

  ازسر زنده ميکند .

موسيقی عِشق ، جهان را آفريده است، وهميشه جهان را ازنو ميآفريند . 
  اين نقش بزرگ موسيقی را ، در آفريدن نظام اجتماعی، نشان ميدهد .

)  ديده ميشود که ويژگی باد، يا «   133در بندهش ( بخش نهم ، پاره  
دروزيدن به هرچيزی ، گوهرآن چيز را بيرون  وای به » ، آنست که  

. : « چون به هرکشوری آيد ... به هر آئينه ای وزد ، سرد و    ميآورد 
.  چون برگـنَد گذرد ، گندگی ، چون  ، همه يکی است  گرم ، خشک 
بربوی خوش گذرد ، خوشبوئی ، چون برسرد، سردی ، چون برگرم ،  

  » .  به هرچيزی گذرد آن گوهر را آورد گرمی و 

جامه ای که « وای به » ميپوشد ، هفت رنگ  ازاين رو هست ، که   
است. گوهر چيزها ، گوناگون ، رنگارنگ است .« گون » به معنای «  
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رنگ » است . اين «  جامه هفت رنگ وای به » ، نشان آنست که همه  
ميزاياند  ، چيزها  گوهر  از  را  گوناگونيها  و  (     رنگها  به  وای  جامه   .

سيمرغ ) ، درست ، همان گوهر ناب چيزهاست. به همين علت ، صوفيها 
  ، مرقع رنگين ميپوشيدند 

  

  

  سيمرغ، خودش را درسايه اش نثار ميکند 

  درمنطق الطير عطار

  آفتاب = سيمرغ آتشين 

  هـمـه مـرغـان ، تـبـار ِ سـيـمـرغ هـسـتـنـد 

  

پيدايش سيمرغ درگيتی ، همان  الطير، نشان ميدهد که  عطار درمنطق 
پيدايش آفتاب درگيتی است . سيمرغ ، در آشکارشدن ، خود را ، هم در  

و « ميافشاند » . البته    برگيتی « نثار» ميکند نورش و هم در سايه اش ،  
» که    آفتابآفتاب ،« سيمرغ آتشين» خوانده ميشود( برهان قاطع ) . «  

»   تابش سيمرغ« آبه + تاب = آوه + تاب » باشد ، اساسا به معنای « 
است ، چون سيمرغ ، همان آوه = آبه = آپه است . مهراب و رودابه و 
سهراب و سودابه و آپادانا ( آپه + دان = نيايشگاه سيمرغ )، همه با نام  

  او کار دارند .   

  تو بدان آنگه که سيمرغ از نقاب    آشکارا کرد رخ ، چون آفتاب 

  صد هزاران سايه برخاک افکند    پس، نظر برسايه پاک افکند 
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  حتا « سايه ای که ميافکند و نثارميکند » ، جفت « نظر» اوست 

  « نثار»«سايه خود » کرد بر عالم 

  گشت ، چندين مرغ ، هردم  آشکار 

» البته سايه که دراصل، به معنای « تخم وبذرماه    نثارسايه خوددراثر«  
» است ، خودش ، افشانده و پاشيده و نثارميشود . ازاين بذرها ، مرغان 

  ضمير درهمه انسانها ، پيدايش می يابند . 

  صورت مرغان عالم سربسر 

  سايه سيمرغ دان ، ای بيخبر 

اينجا ناگهان ، آشکارميکند که سراسر مرغان عالم، که « مرغان ضمير  
و مرغان جان » همه انسانها وجاندارانست ، سايه يا « نثار» يا «  

  .  بذرهای خودافشانی سيمرغ » هستند

با دانستن اين انديشه است که دانسته ميشود که « نسب، يا پروز، و بنُ 
  همه مرغان ، سيمرغ » است .

  اين بدان ، چون اين بدانستی نخست 

  » کردی درست نـسـب  سوی آن حضرت ، «

هدهد ، پاسخ به پرسش مرغان « درباره نسب، و اصل ، وپروز» و  
  تبارو بنُ ِ مرغان جان وضمير » ميدهد
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  دورانداختن جـامه عـاريه 

  و رهائی يافتن از« خـودِ عاريه ای » 

  خودشدن، هميشه نجات يافتن ازخودِ عاريه ايست 

  

« تحول يابی» ، هميشه با « رويش يک پوست ازخود » ، و سپس با «  
انداختن آن پوست ازخود » و « روئيدن پوست تازه ای ازخود ، صورتی 
تازه يافتن ازخود، پوشيدن جامه ای تازه ازخود بافته » کار دارد . ولی 
آن  با  که  ای   از جامه عاريه  آنست که درآغاز،  به  کار، مشروط  اين 

دور  دراجتم ازخود  و  باشد  داشته  عار   ، است  يافته  واعتبار  ارج   ، اع 
بيندازد و « لخت و لخم » بشود ، تا دريابد که « ازخود» شده است ، و 
ازاين پس، با « تحول خود » سروکار دارد . کسيکه هنوز« جامه عاريه  
پوست   با «  را  ای»   عاريه  اين« جامه  تفاوت  هنوز  پوشيده » و  ای 

اين جامه عاريه ای ، پوست خود را ، هم  خودش » نميشنا با  يا   ، سد 
ازچشم ديگران ، هم ازچشم الاه مقتدر و حاکم برجامعه ، وهم ازچشم  
خود ميپوشاند ، لخت و عريان نشده است ، تا بدون شرم و ترس ، پوستش 

  ، شروع به تحول کند .
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  فـلـسـفـه 

  جوشيدن تجربيات بنيادی خود، در« مفاهيم »
  

فلسفه ، فوران و زايش و جوشش تجربيات ژرف بنيادی خودِ انسان ،  
»  اسطوره = بـنُدهش= بنداده = بنياده  . چنانکه «    در« مفاهيم » است

انسان ، در «   بنيادی خود  ، فوران و زايش وجوشش تجربيات ژرف 
تصاويرو خيال » هست . تجربيات بنيادی، چه در « مفاهيم » و چه در  

تحول  « تصاويرو خيال» بجوشند ، ارزشمند هستند .  فرهنگ ايران ،  
که    « بنُ جهان درآسمان و زمان را، به زمين » ، سايه ای ميدانست

. « زمين و گيتی » ، تراوش و جوشش از«   آسمان به زمين، مياندازد 
بنُ هستی= بهمن و هما » بود . به عبارت امروزه ما ، زمين وگيتی ، 

گيتی و زمين ميشود . ولی آسمان يا بنُ زمان سايه خداست ، چون خدا ،  
که تحول به زمين يافته بود ، چيزی جز ـ تحول زمين به آسمان ، تحول 

نبود . بنُ زمان، با انسان وگيتی ، جفت هم بودند . گيتی   –انسان به خدا  
( خدا و انسان )  و انسان ، از آسمان و ازخدا ، هستی نمی يافت . آنها 

فقط ، در باهم بودن ، در به هم عشق ورزيدن ، در« به هم گشتن » ،  
داشتند دوام  و  يافتند  می  ،  .    هستی  درهمآغوش شدن   ، انسان وخدا 

. خدا ، شيرابه    درباهم آميختن ، « باهم » ، سرچشمه روشنی ميشدند
ای بود ، که وقتی جذب تخم وجودانسان ميشد ، درخت بينش و روشنی 

درفرهنگ ايران، سايه انداختن ، معنای «    ازاين آميزش ، ميروئيد .  
. هما يا سيمرغ سايه مياندازد ، به معنای آن ست که هما  تحول » داشت  

ول می يابد . سيمرغ ، خودش درهرجانی، آشيانه  يا سيمرغ ، به گيتی تح 
ميکند . هر انسانی ، ازخودش هست . هرانسانی ، خودش ، ماهی ميشود  
که خورشيد راميزايد . روايت اين تجربه بنيادی در اين تصوير، انتقال 
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پذير به « مفاهيم فلسفی » هست . کسيکه توانائی انتقال اين تجربه را « 
آنهارا خرافه و  با تصاوير، ميجنگد و   ، ندارد  به مفاهيم »  ازتصاوير 

  اوهام ميداند . خرافه و اوهام ، پيآيند « ناتوانی او» هست . 

  

  مــن  در آ و ر د ه ا ی ! 

  انديشهِ استقلال، درمغزيک وجودِ طـفُـيـلی 

  ميداند  خون ديگریرا، درمکيدن ِ  استقلاليک طفيل ، 

  ،آنست که برای طفيل، « بـاشـد»وجود ِديگریغايت 

  همه جهان برای اين، « هسـت »، که من آنهارا بـمکم

  همه جهان برای اين « هست »

  که مـن ، آنرا تصرف کنم

  که حقيقت من ودين من وايدئولوژِی من ، آن را تصرف کند  

  

ما امروزه مانند ُنقل و نبات ، انديشه ها را از غرب و از ديگران ، وام 
آنرا يک فضيلت و  بلکه   ، نداريم  ازآن  تنها هيچ ترسی  نه  ، و  ميکنيم 

يک مترجم ، نزد ما ارزشی بيشتر از    افتخارو هنروالا نيز ميشماريم .
به«  .  يک متفکر مبتکر دارد، وحتا، مترجم، فيلسوف شمرده ميشود   

ما بيش ازحد، علمی .    ابتکار»  ، ميگوئيم : « ازمن ، درآورده ای »
« من » حق    ميانديشيم ! از « ابتکار» هم ، ماءخذش را ميخواهيم !

باشد . « آنچه ازمن درآورده شده» ، همه بی   ندارد، مرجع نوانديشی 
ارزش وبی اعتباراست . ما بجائی رسيده ايم که اگر ديگری به ما بگويد 
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، ميشود چهار، بادی به غبغب مياندازيم و ميپرسيم که    2: دو به اضافه  
ماءخذت کو ؟ مبادا به ما گفته شود که اين « پرسش ماءخذت کو» ، بيان 
« بی عقل بودن تو و نينديشيدن تو » هست . اين بزرگترين بی احترامی  

  به ماست . ما اين پرسش را بيان « علمی بودنمان » ميدانيم . 

برپايه   انديشيدن   » معنای  به  ايران،  درفرهنگ  که   « کردن  منی   »
پژوهيدن » است ، شده است « نخوت و غرور» داشتن و کفرو الحاد  

. بايد وام کرد ، تا بود ! بايد ازقرآن ، وام کرد، تا « بود» . بايد     گفتن
قرآن را تفسيرو تاءويل کرد، تا متفکرو فيلسوف شمرده شد . وقتی پشت 

مسئله ، به  قرآن ميکنيم ، ميکوشيم از غرب ، وام کنيم، تا « باشيم » .  
قرآن و غرب نيست . مسئله اينست که ، وجود ما ، وجودی وامی شده 

. ما خيال ميکنيم است ، بايد وام بگيرد ، بايد طفيل باشد ، تا « بـاشــد »  
روزگاری که « خود  که وام کردن، گرفتن « قرض الحسنه » است .ولی  

، و من بودن،    بودن » ، به معنای « ازمن ، انديشيدن » بوده است
ازخود  يا  کردن  منی  راه   ، است  من  آنکه   ) است  بوده  منی  هنر ِهر 
انديشيدن را ميداند ) ، وام کردن انديشه ، نفی کردن خود ، و نابود کردن 

  خود بوده است
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  چرا مولوی

  سايهِ هما را دام ِعشق ميداند ؟ 

  چگونه« سايه »،«واقعيت »ميشود؟
  نبردِ ميان «سائقه زيباپرستی»  و «عقل انسان » 

  

  رابطه مفهوم « روشنی» با « واقعيت »  

  چگونه « سايه هما» ، « تن به خود ميگرفت » 

  و « واقعيت » ميشد 

  

  سايه ِهما ، دانه ای( آگ=هاگ ) ازخوشه وجود خدا بود

  که فروميريخت و « خاک = هاگ » ميشد

  وبنُ ِ پيدايش انسان ميشد

  واين تخم افشانی خدا ، بيان عشق گوهری اوبود 

  سايه = ساياگ= سه هاگ = تخم ماه = تخم سيمرغ 

  

  سايه افکندست عشقش ، همچو دامی بر«  زمين » 
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  عشق ِ چون صياد او ،  برآسمان است ای پسر

  

  درخاک تيره ، دانه ، زان ، رو به جنبش آمد

  کز« عشق » ، خاکيان را ، بر ميکشد ، بهارش

  

، « چيزيست که واقعيتی ندارد » ، و حتا ممکن   مـا» ، برای  سايه  «  
است « ضد واقعيت» هم باشد . ما امروزه به « آنچه واقعيت است ، و 

ناخواه ،  برترين ارزشواقعيت دارد » ، «   . خواه  آنچه  » را ميدهيم 
.    از ارزش و اعتبار ميافتند  دارد ، برای ما ،  رابطه متضاد با واقعيت

با دادن ارزش ، « چه  ، اين فقط مهم نيست که    آنکه ميانديشدولی برای  
، بلکه اين نيز مهم است که بشناسد ، با دان ارزش   را » ، اهميت ميدهد

، بی اهميت وخوار وزشت و  به چيزی ،   را  چه چيزرا يا چه چيزها 
. ولی ما،  منفور ميسازد ونميخواهد آنها را ببيند( بی واقعيت ميسازد ) 

که چه چيزهارا بی ارزش ميسازيم   غافل ازآنيم با ارزش دادن به چيزی ،  
، و بدينسان ، ازآنها ، روی برميگردانيم ، و آنها را ناديده ميگيريم و 

ما  خوارميشماريم ، و حتا ازآنها نفرت داريم ، و به آنها کين ميورزيم .  
ل ازآنيم که ، « هستی » را ، دوپاره ، غاف  درارزش دادن به هرچيزی

 ، وباطل  ، حق  وبيگانه  خود  دو جهان،  و   ، برّيم  می  وازهمی  ميکنيم 
  اهورامزدا واهريمن ... ميآفرينيم .

، مارا بدان ميگمارد که به اين « بی ارزش شده ها ،    انديشيدن حقيقی
بی ارزش ساخته شده ها ، تحقير شده ها ، منفورشده ها ، مطرود ساخته 
شده ها » ازنو، نگاهی بيندازيم ، و ببينيم که آيا اين « بی ارزش شده ، 
ومنفورشده ها ، اين خرافه شده ها ، اين افسانه شده ها ، اين جاهليت ها 
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، اين شرک وکفرها ، اين اهريمن شده ها....» ، چرا چنين سرنوشتی ، 
  پيدا کرده اند .  

نوانديشی ، با همين «ِ جـد گرفتن پديده های ِ زشت و خوارو  درست  
  . تباه ونا پاک وبی ارزش ومنفور ساخته شده » کار دارد 

سرچشمه «  مولوی ، بنُ انسان را که همان « بهمن و هما » باشد ،  
. ما ميتوانيم اين بی ارزش ساخته شده ها    تغيير دادن ارزشها » ميداند 

را ازسر، با ارزش سازيم . ما ميتوانيم ، اين مطرود ها را ازسر، مقبول  
ومحبوب سازيم . اين افسانه ها را ازسرحقيقت سازيم . ما ميتوانيم ازسر، 

  سايه هارا ، واقعيت ، و واقعيت هارا ، سايه سازيم .

  ، که فزونتر ازجهانی تو کئيی دراين ضميرم

  توکه  نکته جهانی ، زچه نکته ، می جهانی

  تو، قلم بدست داری و ، جهان ، چو نقش ، پيشت 

  صفتيش ، می نگاری ،  صفتيش ، می ستانی 

پس ما که اين قدر به « واقعيت » ، اهميت ميدهيم ، و ضدهای آنرا ، 
خوارميکنيم، و زشت وتباه  ، وفرعی ومجازی وتاريک ، و بی ارزش 

برای انديشيدن  وبی اعتبار، و حتا دشمن واقعيت روشن خودميشماريم ، 
،   ازنو ميشاريم   « روشنی  ضد   ، واقعيت  ضد  را  آنچه   » به  بايد   ،

دراين بازنگری ، دريابيم که آنچه را ما بی واقعيت و ضد    روبياوريم ، و
مفهوم « روشنی   .   واقعيت ميدانيم ، بسيار ارزش و اعتبار و اهميت دارد 

. ما بايد درهنگام برخورد » ما ، معيار ِ دادن « برترين ارزش » است
ازسر، به بنُ خود رجوع کنيم ، تا « توانائی تغيير  با اين گونه اضداد ،  

  .  ارزشها را درخود » ، بسيچ سازيم  دادن



Jg. 7 (2026), Heft 1  222 
 

به «    » است ، که  روشـنـیاين مفهوم امروزه و نا خود آگاه ِ ما از«  
. چيزی برای ما آنچه محدوده مشخص و ثابت دارد » روشن ميگوئيم  

« روشن » است که از«ديگرچيزها » ، جدا و پاره و بريده ساخته شده 
، و در حدودهايش، که دربريدگی ، قاطعيت پيدا کرده ، ثابت و سفت و  

»  راسيوناليسم = عقل گرائیتغييرناپذيربماند . به همين علت ، واژه « 
» گفته   عقلکه در باختر، به «     Ratioبه وجود آمده است .  راسيو   

  ، . ميشود  است  پذير»  شمارش  عقل  چيز«  «    گوهر   ،  ( راسيو   =)
پذيربودن  ،    شمردنی  تجربيات  و  ها  پديده  و  مواد  با   ، عقل  است.   «

پذير، شمارش  و  .  شمردنی  دارد  ای   کار  تجربه  چنين  به  دراعتراض 
  ازحقيقت ، مولوی ميگويد :

  مپرسيد ، مپرسيد ،  زاحوال حقيقت 

  که ما « باده پرستيم » ، نه  « پيمانه شماريم »

يکی ازتجربيات بسيارشگفت انگيزايرانيان در عهد ساسانيان که زروانی  
گرائی ، بر اذهان چيره شده بود ، اينست که « زمانه = خدای زمان »  

ولی همين خدا ،  ،    زمان هرچيزی را ميشمارد (= اهل حساب است )  ،  
. شمردن و شمارش   خدائيست که درهيچ کارش ، خرد را بکار نمی اندازد

  پذيری ، با خرد درتضادند؟

خدای زمان ، اهل کتاب ( مينوشت ) واهل حساب بود ( همه چيزها را  
  خدايان نوریميشمرد ) ، ولی « بيخرد» بود. البته بايد درنظر داشت که  

، چون « همه  آگاه و روشنی بيکرانه و علم فراگير و مطلقند » ، هيچ  
انديشند«   انديشيدن   نمی  به  نياز   ، ميداند  چيز  همه  کسيکه   .  «

  وجستجوکردن و آزمودن ندارد  

مفهوم « خرد » درفرهنگ ايران ، درست با تثبيت کردن و ابدی ساختن  
حقيقت دريک نوشته (= يا کتاب ) ، و شمردن اعمال خوب وبد ، درتضاد  
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تفاوت مفهوم « خرد » را از مفهوم «  بود .  ازهمين نکته ، ميتوان  
 ، تا اندازه ای شناخت .  »  Ratioعقل و راسيو

، يکی « روشنی » که با مفهوم « عقل » درغرب، گره خورده است  
پاره  ازهم  چيزها  بايد   ، شمردن  برای   . ميباشد  پذيری  شمارش  همين 
وبريده شده باشند .  تا جدائيها و حدودها ، دريک چشم بهم زدن ، درهم 
ريخته و درهم آميخته نشوند ، چون دراين صورت ، شمارش ، بی ارزش  

شمردنی بودن ، همان بيان « تثبيت وسفت وسخت وبی اعتبار ميشود .  
شدن حدود پديده ها وچيزها ازهمديگراست » ، که برای ما ، احساس 

در اديانی که کيفرو مجازات ، به داوری در قيامت  .    « روشنی » ميآورد
  وپس ازمرگ انداخته ميشود ، چنين گونه « عقلی » ، پيدايش می يابد 

  عقل جزائی وعقل قضائی و عقل فقهی است،  چنين عقلی درگوهرش. 
، که دفتردستک ، برای ثبت يک يک يک انديشه ها و کرده ها بازميکند 
، تا همه را درپايان ، تک تک با ترازوی قيراطی وزن کند وآنها را جمع 
بزند،  و به تناسب هرعملی، مجازاتی وکيفری کاملا مشخص و تثبيت 

يکی از زايشگاههای مهم  « عـقـل» ،  وروشن ، معين کند . درواقع ،  
جائيست های  چنين  گستره  ساير  ميکوشد  سپس   ، عقل  اين  آنکه  ولو   ،

زندگی را تسخيرکند ، و معيارخود را به آن پديده ها تحميل کند. البته  
چنين عقلی ، ويژگی را که درگهواره کودکيش داشته ، هيچگاه از دست 

ای دينی و تجربه های ژرف  نميدهد . تجربه های اخلاقی ، و تجربه ه
، همه بايد « پديده   روند « زمان »انسانی و هنری و اجتماعی ، وتجربه  

هائی شمردنی و بريده ازهم» شوند . اوامر و احکام اخلاقی و دينی و  
ساختن  وپاره  بريده  استواربرهمين «  ، همه  اندرز)  و  ( وعظ  شرعی 
وعواطف   افکارازهمديگرواحساسات  ازهمديگر،و  اعمال 
ازهمديگر،وهمه آنها ازهمديگر» ، و نسخه نويسی برای هريک، بطور 

  است . جداگانه 
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به همين دليل ، مولوی ، « عقل » را گوهروذات ِ اين اديان و شرايع 
ميداند . اين اديان ، نه تنها ، عقلی هستند ، بلکه زاده ازعقلند . دراين  
شمارش پذير کردن ، دراين ازهم بريدنها اعمال و افکار ، دراين جدا  

اريکی  کردن قاطع حق از باطل ، ابليس ازالله ، اهريمن ازاهورامزدا ، ت
عقل و مفهوم روشنی اش باهم ، رشد  از روشنائی ، موءمن ازکافر، ...  

. دراثر چنين مفهومی از روشنی ( که روشنی ، تيغ برّ نده است    ميکند
  )  ، عقل ورزی ، چنين اهميتی پيدا کرده است . 

در برابر چنين عقلی ، و چنين مفهومی از روشنائی که گوهرش هست  
 اسطوره  . ضديت ودشمنی با «  ، « تـخـيـّل » ، به کلی از ارزش ميافتد

» ازهمين زمينه ، برخاسته است . با داشتن چنين مفهومی از روشنی 
وچنين عقلی ، ما ميانگاريم که در « تخيل » ، چيزی انديشيده نميشود، 

 تصاويری و همه اش « خيالبافی» است .  چونکه در« تخيل » ، انسان با  
اين صورتها ، روان  کار دارد که  در مرزهايشان دگرگون ميشوند ، و  

. تخيل ، ازيک صورت به صورت ديگر ميپرد ، و دريک    وگريزپايند
صورت ، نمی ماند . درحاليکه تعقل ، در يک « مفهوم و اصطلاح » ،  

با « تکرار مفاهيم ثابت ، وتکرار اصطلاحات فلسفی فلسفه ،  ميماند .  
، ولی شاعر و خيال انديش ، برای بيان ثابت و تعريف شده » کار ميکند  

يک مطلب هم ، تصاوير گوناگون وتازه،پی درپی ، بکار ميبرد . دراين  
دوره « خيال انديشی» انسان است که تجربه های ژرف زندگی انسان ، 
درخدايان گوناگون و رنگارنگ، به خود چهره ميگيرد . بويژه مولوی ، 

يآورد ، هرچند درآن صورت،  برای بيان يک تجربه ، هرصورتی که م
بخشی از تجربه را بيان ميکند ، ولی ناگهان ، محدوده تنگـش را درمی  

  » : ميگويد  که  ، ودراينجاست  گفتم يابد  به    غلط  برای رسيدن  و   ،  «
روی ميکند، و آن صورت را بکار    ژرفای آن تجربه ، به صورت ديگر،

ميگيرد، و اين « جهيدن ازيک صورت به صورت ديگر» ، را برای  
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رسيدن به تجربه بينش از حقيقت ، ضروری ميداند . بينش حقيقت نزد  
او ، در هيچ صورتی نميگنجد. حتا « مفاهيم فلسفی » نيز نزداو، همين 
 ) شده  تعريف  مفاهيم  از  درهيچکدام   ، حقيقت   . ميکنند  بازی  را  نقش 

  مرزبندی شده ) نمگنجد .   

اين مفهوم « روشنی » که در ضمير ما ، بديهی ساخته شده ، و با همين 
مفهوم از روشنی ، به سراغ  « روشنگری و روشنفکری » ميرويم ، 
خواه ناخواه ، برضد « ارزش خيال و تخيل و تصور» است ، که با  

  ابـریصورتها ی معين ناشدنی ، و انعطاف پذير و دگرگونه شونده و«  
» کار    روان» و «  وزنـده    » و «  سايه گونه» و «  مه آلوده  » و «  

دارد . فرهنگ ايران ، درست تجربه های ژرف خود را در« سيمرغ يا 
. ابری    سيمرغ ، « ابر و باد » بودهما » عبارت بندی ميکرد ، چون  

که درهرآنی ، صورتی ديگر دارد ، وبادی ، که ميوزد( جان ميدهد و  
  اصل عشق است ) ولی نميتوان آنرا ديد و گرفت .

ما دراين صورتهای خيالی ، احساس گمشدگی و پريشانی و آشفتگی و  
گيجی ميکنيم ، چون « معيارما از روشنائی و عقل » را به هم ميزنند .  

همه قدرتمندان ، چه دينی چه سياسی ، خطر قدرت خود را  به ويژه ،  
. برای ما ، حقيقت چيزيست که ازهمه سو، روشن است  درآنها می بينند  

، ودراين صورت ، ميتوانيم بدان اعتماد کنيم . اعتماد کردن برای ما ، 
شدگی،   تعريف   ) مرزها  کردن  کردن ومنجمد  و سخت  کردن  با سفت 
شمرده شدنی)، يا به عبارت ديگر با مفهوم ما از « روشنی» کار دارد 

  ، بايد  اجتماع  در  ،  حدود های . هرکسی  انديشيدنش  دررفتاروگفتارو 
گرگونه نا پذير و معين شده داشته باشد ، تا روشن ثابت و يکنواخت و د

بکلی محو  آزادی،   ، رفتاری  درچنين گونه  البته   . باشد  اعتماد  قابل  و 
ونابود ميشود .  بدينسان افرادی که دراجتماع ، چنين روشنائی ندارند ،  
بايد از جامعه ، دور انداخته شوند .  هميطور همه افکار متداول دراجتماع 
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ايمان به يک مذهب و  اينست که «   . باشند  بايد چنين ويژگی داشته   ،
شريعت ، که وحدت کلمه و وحدت اعتقاد و وحدت فکر» ناميده ميشود  
، ميتواند چين گونه روشنائی در اجتماع توليد کند . جامعه بايد « امت » 
افکار وعواطف و اعمال، بايد در تنگنای تعاريف   افراد و  باشد . همه 

بی « بگنجند وفشرده بشوند » ، وگرنه رفتاری يا افکاری جزآن را، مذه
نه تنها ببازی ميگيريم ، بلکه خوارميشماريم وگناه وجرم ميدانيم  و دشمن 
ميداريم ، و ميکوشيم که آنهارا با قساوت ، حذف و طرد و تبعيد کنيم . 

هائی    پديدهبا چنين مفهومی از« واقعيت و روشنی وعقل » ، رابطه ما با  
  ،  « وعقلی  وروشنی  واقعيت   » چنين  با   ، متضاد  رابطه  در  که 

، رابطه ايست که با فرهنگ ايران و با انديشه های مولوی قرارميگيرند
« روءيا ،  يا افسانه ، يا خيال،  يا تئوری ، يا آرمان  ناسازگاراست .   

و يا سايه  »  تجربياتی ازانسان هستند ، که درتضاد با اين « واقعيت  
  .    وروشنی »، قرارميگيرند

با مفهومی که  » ، که بسياربرای ما بديهی است ،    سـايـهمفهوم ما از«  
، بسيارفرق دارد . با فرهنگ اصيل ايران ، از « سايه » داشته است  

تغيير مفهوم « سايه » ، مفهوم « واقعيت» هم تغيير ميکند ، ورابطه «  
  سايه با واقعيت» هم تغيير ميکند . 

با مفهومی که ما از« سايه » داريم ، و ازهمين « مفهوم ما از روشنی  
» توليد شده است ، اين گفته که: « سايه هما ، سعادت ميبخشد ، و حقانيت 
به حکومت ميدهد » ، جز گفته ای خرافی و سخنی پوچ چيزی نيست . 
واين چنين سخنی با اين مفهوم از «واقعيت و روشنی » درست است .  

گر اين برداشت را بکنارنهيم ، و در همين حرف که « درسايه هما ولی ا
، دولت و سعادت هست » ، يا « سايه هما ، بنُ پيدايش سعادت و حقانيت 

اين سخن ،  به حکومت ميان مردم است » بينديشيم  ، ديده ميشود که  
. پس    بيان آنست که سايه هما ، با سعادت و فروزهای ديگر، جفت است 
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ازخود ميپرسيم که چگونه ميشود که « سايه » ، بنُ پيدايش سعادت و 
ويژگی محبوبيت وارجمندی ميان مردم شود ؟ اگربه انسان و تجربه هايش 

آنگاه ، حدس ميزنيم که سايه هما ، نه با «    درگذشته ، ارجی بنهيم ،
، و نه « سايه » ، چنان معنائی مرغ افسانه ای » سروکار داشته است 

  سـايـه انـداخـتـن داشته است ، که ما امروزه ازآن داريم . همان واژه «  
که    انداختن  . چون  فاش ميسازد  را  ازاين معنای گمشده  اندکی   ،  « 

handaaxtan  باشد، ترکيب دو واژه daaxtan+hand    است . وپسوند
» است . وپيشوند ِ   فرو ريختن » ، درتبری، هنوز به معنای « داختن« 

ند » ، هم به معنای « تخم » ، و هم به معنای « زهدان» « اند = ه
است . « هندوانه » ، درواقع ، زهدانيست  که « پرازتخم » ميباشد .  
پس خود واژه ِ « انداختن = اند + داختن » ،  به معنای « افشاندن و 
ريختن تخم » است .  واژه « انديشيدن » هم دراين رابطه اهميت دارد 

ن = هنديمن » ، ازنامهای « بهمن = اصل خرد» است  ، چون « انديما 
. « انديشيدن »  دو شکل گوناگون « اندی + شيتن » و « اند + داچيدن 
» داشته است . ازيکسو، به معنای « شيد کرن ويا پهن کردن بذرها » 
است ، و از سوی ديگر درکردی « داچاندن » ، به معنای تخم بر زمين 

» که همان معنای « انديشه » رادارد ، به   ـهانـداچافشاندن است . «  
» ميباشد . هما که نخستين تابش تخم بر زمين وخاک افشانده  معنای «  

دانش وبينش  انداچه » است.   انديشه =  ، درست همين «  بهمن است 
درفرهنگ ايران ، با  « روئيدن و پيدايش دانه( = دانا)، و آگ ( گندم ،  

ازآن برآمده  است). سيمرغ يا هما ، «   عرف، که  جو(=  ارپ) و    گاهآ
خوشه » بوده اند .درترکی به هما « بوغدايتو = خدای خوشه گندم » 

. سايه انداختن هما ، افشاندن و پهن کردن  تخمهای وجودش  گفته ميشود  
  . خدا، خوشه ای ازهمه جانها هست که خودرا فرو ميافشاند .   بوده است

  » ناميده ميشود ، « سيور« سايه » ، درکردی و سغدی و پشتو،« 
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سيوره »نام « شبدر» هم هست که نام ديگرحندقوقا است . و« حندقوقا» 
( کوکا) است . «    ماه  (= اند)  تخم» باشد، به معنای  اند + کوکا  که «  

آل، زنخدای   تخم   » معنای  نيزبه   ، باشد  در»   + که « شب   ، شبدر» 
، در کردی ، به جن نوزادکش،که نام    شب = شه وهزايمان» است . (
يا سيمرغ باشد ، گفته ميشود ) . ماه هم ، اينهمانی    آلزشت ساخته شدهِ  

. بنا براين  سايه هما ، تخم ماه يا تخم سيمرغ است    با سيمرغ دارد . پس
، « سايه انداختن » ، چيزی جز « فروافشاند ن تخم خوشه سيمرغ يا 
تخمهای ماه » نيست ، که بيان تصوير آفرينش در فرهنگ ايران بوده 

  است . 

ارتا   يا  فرورد  ارتا  يا   ، ارتا  ديگرش«  نام  که   ، سيمرغ  های  تخم 
واهيشت» هست ، به زمين افشانده ميشود ، و ازآن ، « خاک» ، يا  

. به عبارت ديگر، سيمرغ يا ارتا ، تحول به  زمين ، پيدايش می يابد  
آسمان ( سيمرغ = ارتا ) يا ماه يا پروين ، خاک  زمين يا خاک می يابد .  

. خدای آسمان، خودش، خاک زمين ميشود . خدا ، خاک ميشود ميشود  
  .  اينست که مولوی ميگويد : 

  اجزای خاک ، حامله بودند ز آسمان ( سيمرغ ) 

  نه ماهه گشت ، حامله زان بيقرار شد

  يا درغزلی ديگر گويد : 

  هست تنت ، چون غبار، بر سر بادی سوار 

  خاک به ماچان رسيدچونک جداگشت باد ، 

  « ماچان » ، سبکشده واژه « ماه + جان » است که سيمرغ باشد. 

سيمرغی که خودش خاک ميشود ، خودش ازسربه ماه يا جانان معراج 
  » به  گوناگون  درگويشهای  را  ماجون  يا  ماچان  واژه  اين   . ميکند 
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مادربزرگ » ميگويند . مادربزرگ ، سيمرغ يا « ماه جان » هست .  
اينکه خاک ، خود سيمرغست و اين خدای ايرانست که خودش « خاک  
» ميشود و « خاکی » ميشود ، ردپايش دربسياری اززبانها باقی مانده  
 . گوناگونست  زبانهای  در  زمين  نامهای  خود   ، گواه  بهترين   . است 

است ، درعربی «    earthاست ، درانگليسی    = اِ رده  Erdeدرآلمانی  
  » است ، و درخود ايران ، نامش « ارتا » بوده است . ارض

درآسمانست ،   خوشه پروين«ارتا خوشت » يا «ارتا واهيشت » ، که  
فرو افشانده ميشود و ميرويد و زمين وخاک ( =هاگ = آگ ) ميشود . 
را «   به خاک  بينش را  انديشه و   ، به خاک  تبديل شدن خدا  اين روند 

» ميگفتند . تخمهای خدا که فروافشانده ميشود ، «    اسـتومند يا  تـنـکرد  
تن + کرده » ميشود ،  جسم ميشود . بينش و انديشه ، واقعيت گرفتنی 

واقعيت يافتن» نيز، همين  ميشود که با حواس ميتوان آن را دريافت. «  
. آنچه به خود، تن    « تن يافتن ، تن به خود گرفتن ، جسم يابی » است

گرفت و تن پيدا کرد ، آنچيزيست که ما « واقعيت » ميناميم . واقعيت ، 
آنرا  آنچيزيس ت که هم ميتوان با چشم ديد ، وهم ميتوان با همه حواس 

گرفت . واقعيت يافتن ، « تن گرفتن ، تن گيرشدن است .  چه چيزست 
چه  ؟  بشود  تنومند   ، بگيرد  تن  خود  به  يا  ؟   بيابد  واقعيت  ميتواند  که 

اين پرسش را آگاهانه  چيزست که واقعيت می يابد ، تن به خود ميگيرد ؟  
  مدتی کنار ميگذاريم .  

فقط اشاره وارگفته شود که « تـن يافـتن » ، به معنای « زهدان آفريننده  
شدن » است ، که در مفهوم بالا از« واقعيت و روشنی» نيست .  خاک  
شدن هم که « هاگ = آگ » و« آگر= آذر» شدن است ، همين معنای  

اکنون اين مفهوم « تن يافتن و واقعيت » « اصل زاينده شدن » است .  
را ترک ميکنيم  ، و به مسئله پيشين روی ميآوريم که ما برترين ارزش  
را به واقعيت ، به « آنچه تن به خود گرفته » ميدهيم .  گرانيگاه مسئله  
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.    واقعيت ، گرفتنی است» است .    گرفتنی بودن واقعيت ، همين بخش «  
دارد که« آن    امکان وفرصت و اميدچيزی را انسان « ميگيرد » ، که   

را دگرگون سازد» ، به آن، شکلی که ميخواهد بدهد ، آنرا طبق اراده  
خود سازد ، تابع و مطيع خود سازد » . ولی اين گمان که « امکان و 

شود ، به   گرفتنیفرصت و اميد تغيير شکل دادن به واقعيت باشد ، تا  
  . آرزوميماند عبارت ديگر، تا واقعيت ، واقعيت شود » 

تغيير  البته    ، دراو،خارش به جستجو برای يافتن راه  آرزو »  اين « 
دادن واقعيت هست . واقعيت ، موقعی گرفتنی است که بتوان « تغيير  

. واقعيت ، آنچنان که او درآغاز ميانگاشته  ، تنها «  درواقعيت » داد  
واقعيت ، ويژگی «  گرفتنی » نيست ، بلکه ازاين هم فراترميرود ، و  

می برای ما ، برترين ارزش را  درآغاز. واقعيت ، شايد  گيرائی » دارد  
.  دراين مرحله    با همه حواس خود بگيريم، چون ما ميتوانيم آنرا ،    يابد

از«   مارا   ، واقعيت » هستيم  گيرنده   ما «  اينکه  شادی  يابی  ،  تحول 
  » ، غافل ميسازد .  واقعيت

درگرفتن هرچيزی ، بزودی ،رابطه ما با آن چيز ، به هم ميخورد ، و  
  تغيير گوهر مييابد. 

آنچه گرفته ميشود ، تنها ، دردست ما « گرفتار نميشود » ، بلکه با   
  .  يک چشم به هم زدن ، « گيرنده » ميشود وميکوشد « مارا بگيرد »  

واقعيت ،  » ميشود ، آنست که    بزرگترين مسئلهآنچه ، درواقعيت ، «  
تنها « گرفته نميشود » ، بلکه ، انسان را « دربرميگيرد،  فرا ميگيرد  

، به معنای متداول    ما  ، دراينجاست که  ، وبالاخره ، زيرخود ميگيرد »
. واقعيتی که درآغاز، ما از« گرفتنی   سايه واقعيت ميشويم« سايه » ،  

بودنش » ، شاد ميشديم ، وازآنکه به ما يقين ميدهد، خواهانش بوديم ، و  
بدان به همين علت ، برترين ارزش را ميداديم ، ناگهان درپنجه حواس 
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و افکار واراده ما ، نمی ماند ، بلکه « ما ، درپنجه او گرفتارميشويم »  
، و فرع لرزان در دوروبر اوميشويم ، و نميتوانيم با هيچ ترفندی ازآن  

  بگريزيم . 

تبديل شدن به سايه قدرتهای    ، تبديل شدن به سايه واقعيات  درست اين  
اصالت وجودی   ، خطر  اقتصادی شدن  و  و سياسی  اجتماعی  و  دينی 

. ناگهان، واقعيات، دام ما ميشوند و مارا در دام خود  انسان ، ميگردد  
  گرفتارميسازند .

، و درانديشه    ازاين پس ، ما عشق خود را به واقعيات از دست ميدهيم 
جفت  . ولی ويژگی سايه ، آنست که    چگونه ازآنها بگريزيم آن ميافتيم ،  

. ما که سايه واقعيات   سايه ، از واقعيت ، جدا ناپذيراستاست .  واقعيت
  شديم ، ديگر راه نجات ازجفتمان را ، که واقعياتند ، نداريم . 

، تا ازآنها   طبعا مشغول« زيباسازی و بزک کردن واقعيات » ميشويم
درست کنيم ، که هرچند درونش تلخ وبدمزه و ناگواراست، ولی  کپسولی  

روکشش ، طعم فرو دادن اجباری آن را، دريک لحظه ، شيرين ميکند . 
روان و ضميرو نا آگاهبود    ، و  ازاين پس، ما ، واقعيات را قورت ميدهيم

خود را ، معده ای ميدانيم که هرچه توی آن بريزيم ، بشيوه ای، خواهد  
قورت دادن واقعيات تلخ ، درکپسول  » . ولی  گواريد ويا دفع خواهد کرد

شيرين اديان و مکاتب فلسفی و ايدئولوژيها ، همه، استوار بر يقين از«  
 که اين مواد را، به گونه ای که ما ازآن بيخبريم ،  بنُ نيرومند ما» است

خواهد جويد و خواهد گواريد، و بخشی را جذب ، و بقيه را دفع خواهد  
کرد . بدينسان ازاين پس ، روزگارما در زندگی ، با قورت دادن واقعيات  
 ، دين  و  اجتماعی  علوم  و  فلسفه  و  روانشناسی  و  تاريخ   . ميگذرد 
 . ميگردند  واقعيات  دادن  قورت  گوناگون  های  شيوه  همه  وسياست... 

ما که « سايه » را خوارميشمرديم ، و به واقعيت ، برترين    بدينسان ،
ارزش را ميداديم ، گيرنده واقعيت نميشويم ، بلکه خودمان درست همان  
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. « سايه   درست همان « سايه » است، که    « واقعيتِ گرفتنی » ميشويم
  » ، واقعيتی است که گير افتاده ، و نميتواند خود را ديگر برهاند . 

ما که « واقعيت گرفتنی » شده ايم ، « دام » يا « حيوان رام شده و  
  ، پذير، و دراصطلاح متداول  ايماطاعت  ،    اهـلی » شده  . هرقدرتی 

  ميکوشد که مارا شکارکند و به دام بياندازد وسپس ،اهلی سازد .

و   وحشی   ، اونميرود  زيرقدرت  آنچه  و  است،  شکارچی   ، هرقدرتی 
سرکش و طاغی و ياغی و آزاديخواه مينامد . هرقدرتی ، درانديشه «  
دام سازی ، اهلی سازی ، مدنی سازی ، اطاعت پذيرسازی » انسانهای  
وحشی و سرکش و ياغی و طاغی است ، اينست که همه جا، دام ميگذارد  

اهلی سازد ،   –دام سازد    –ه دام بيندازد و آنها را ، تا اين وحوش را ب
  .   مطيع و مسلمان سازد

» ، درظاهر، بسيار دلپذيرو گيرا و طعمه بسيار خوشگوارو بهشتی    دام«  
قدرت ، درهمان باطن اين    و رحمت است ، ولی درباطن ، دوزخست .

. قدرت ، از زشتی صورت خود، اززشتی خشونت  دام ، نمودارميشود  
وقساوت و تهديد و ارعاب خود، با خبراست، و اينست که درهمه جا، « 

  .  « ميگذارد  و دام  انگيزی  وحشت  و  قساوت  و  درخشونت   ، قدرت 
« گوهر و بنُ انسان » در  .  ولی  آزردن ِ  جان وخرد ، نمودار ميشود  

  فرهنگ ايران ، برضد خشم و قهر و تهديد و آزار و کاربرد زور است
. هر قدرتی نيز، گوهر خود را در خشونت و قساوت و وحشت انگيزی  

ازاين رو هست که ايرانی ، خود و آزردن جان وخرد ، نمودار ميسازد .  
را در روياروئی با خشونت و قساوت و انذارو ارهاب ، همان « اهريمن  

درفرهنگ ايران ، قدرت بطورکلی   زدارکامه » را می بيند .  اينست که
دارد   يا ضحاک»  اهريمن  با «  اينهمانی  زدارکـامـه » ، صفت  .  ،   »

.قدرت ،   گوهری قدرت است که از آزردن جانها و خردها ، کام می برد
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ازتهديد و انذارو وحشت انگيزی درمردمان ، شاد ميشود و جشن شادی  
  ميگيرد . 

غلبه کردن وذليل ساختن ، وکشتارو زندانی ساختن و عذاب دادن و تهديد  
عقيده و  و  دين  کردن  تحميل  و  دادن،  دنيا  ودرآن  دنيا  دراين  به عذاب 

  مکتب ومذهب خود ، برای او ، اوج شادی ميآورد .

فرهنگ ايران دربرابر اين پديده ، مفهوم « نيرو و پيروزی » را عرضه  
« نيرومندی » ، درآرامش و نرمخوئی و بردباری و « گشودگی .    ميکند

،   سياوش  و  وايرج  سيامکدرفرهنگ ايران ،  .    نظر» نمودار ميشود
. سيامک و ايرج و سياووش ، سه چهره    چهره های نيرومندی هستند

  گوناگون ازسيمرغ يا هما هستند، که خدای عشق يا مهر ميباشد . 

برای مولوی ، اين عشقی که درآسمانست ( ارتا = ا ِ رِ ز= ايرج ) ، به  
انديشه شکارکردن انسان زمينی ، سايه خودش را ازآسمان به زمين ، به 
شکل رسنی ميافکند ، تا انسان را به دام بياندازد . آيا خدای عشق ، تغيير 

ام » ماهيت داده ، و « اصل قدرت ، و چنگ واژگونه زدن در نهادن د
  شده است ؟ و ويژگی نيرومنديش را فراموش کرده است ؟ 

به چه غايتی ، عشق ، ميخواهد    چرا عشق ، خوی شکارچيگری دارد؟
   آيا ، « عشق » ، بشر است ، يا خدا ؟انسان را شکار کند ؟ 

  بشر ، اگر گويمش :  شرم دارم،  عشقاز

  ستخداازخدای ، که گويم که اين :   ميترسم

ازاين عشق که مولوی شرم دارد که بگويد ، بشراست واز خدا ، ميترسد  
»، کيست ؟ که عشقش ، شکارکردن    او  که بگويد عشق است ، پس اين «

  انسان را دوست ميدارد ؟ 
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و   تابع  اسيرو   ، مياندازد  دام  به  که  را  شکاری  ميخواهد  عشق،   ، آيا 
خدمتکارومقهور خود سازد ؟ آيا ميخواهد شکارخود را ، بکـشُـد و آنرا 
فروببلعد ؟ ازاينگذشته ، عشق ، چگونه، انسان را صيد ميکند ؟ آيا بدنبال 

و ناگهان شکار ميرود و ميدود، تا فرصت آن را بيابد که به او حمله کند،  
با يک هجوم ، اورا دستگيرکند وبگيرد ؟  عشق ، شکارچی ويژه ايست  

آيا با « انداختن سايه » که هيچ واقعيتی ندارد ،  بر روی جانداری ،  . 
  ؟  ميتوان او را شکارکرد

  .اين دام، خود خداست ، خود عشق استهيچکدام ازاينها نيست . 

  دامی که خدا فرومياندازد ، خود خدا وخود عشق است . 

  چون باشد آن درخت که برگش تو داده ای ؟ 

  چون باشد آن غريب ، که « همسايه هما » ست ؟ 

  درظل آفتاب تو ، چرخی همی زنيم

  کوری آنکه گويد :   ظل ، از شجرجداست 

سايه   « سايه هما » ، ازهما جدا نيست ، بلکه « جفت هما » است .
، تا با برآنچه فرود ميآيد ، پرخود  انداختن هما ، فرود آمدن خود هماست  

را بمالد ، يا به عبارت ديگر، اورا درآغوش گيرد، و جفت ويار ( ايار) 
  . شود  و  او  آفريننده  با  برابر   ، آفريده   ، سيمرغی  درفرهنگ 

. سايه هما ، همگوهرهما و برابر با هماست .سايه   همگوهرآفريننده است
درختی که فرازش هما( سيمرغ ) نشسته است ، جفت هماست . هرجا  
که هما سايه انداخت ، آنجا و آن کس ، همگوهر و همدم و همسرشت  

، و انسان ، جفت سيمرغست  اين  اين جايگاه و   . ،    هما ميشود  عشق 
که   ، است  دوجفت  ازهم    کشش ميان  برغم  ولی   ، اند  دورافتاده  ازهم 
. اينست که دوری اين دوجفت ، آنها را  دورشدگی ، ازهم پاره نشده اند  
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خدا و انسان ( جان ) با هم    بشدت بسوی همديگر ميکشد و ميکشاند .
  . رستم و سيمرغ باهم جفتند . خاک و آسمان باهم جفتند . جفتند  

اينست که در دورافتادگی ازهم ، همديگر را می جويند تا باز باهم يکی 
  - 2يکی جوينده است ( طالب ) ، و    -1بشوند . اينست که به نظرما :  

  ديگری ، آنچه ُجسته ميشود ( جستنی= مطلوب ) هست .

اما درحقيقت ، هردو همديگر را ميجويند . حستجو ، گوهر هردواست . 
. اينست عشق و جستجو، سائقه دو جفت است که ازهم دور افتاده اند  

که مولوی ، انسان را سايه خدا ( جفت خدا و همسرشت با خدا ) ميداند 
و چون سايه اوست ، جوينده اوست . ولی خدا هم جوينده جفتش : انسان 

  يا خاک هست .

  ، جست و جوی دوست فريضه بود برعاشقان ، 

  تا به جوی دوست چو  سيل دوانبر روی وسر ،  

  خود ، اوست ، جمله طالب و ، ما ، همچو سايه ها 

  ای گفت و گوی ما ، همگی ، گفت و گوی دوست 

  گاهی بجوی دوست ، چو آب روان ، خوشيم

  گاهی ، چو آب ، حبس شده ، در سبوی دوست 

ولی حتی درهمنشينی با جفت خود ، انسان هنوز دوستش را ميجويد و  
  درجفت خود ، دوست خود را باز نميشناسد :

  با دوست ما ، نشسته ، که ای دوست ،  دوست کو؟

  کوکو؟همو زنيم ، زمستی ، به کوی دوست 

انسان که سايه هما هست ، همگوهر بااوست، و درست همان ويژگی « 
يوغ =    طالب بودن » را دارد . خدا وانسان دراثر اين ويژگی جفتی (
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اسيم ( سيم ) = سنگ = جم يا ييما = اورنگ وگلچهره = بهروزوصنم  
  » را دارند .کشش به همديگر) ويژگی « 

جفت بودن هما و سايه اش( تخم هائی که به زمين ميافشاند و در زمين 
) و   کرمائيل ودرجانها ، کاشته ميشود ) ، در همان جفت بودن سيمرغ ( 

) ، در هرجانی و انسانی، پيکرمی يابد ( تن می يابد ،    ارمائيلآرمئتی (  
، همان وجود «   اين جفتی بودن   . » در    دوسرّ تن ميگيرد = تنکرد) 

  هرانسانی هست، که مولوی ازآن ميسرايد :

  دوسـرّ درسرّ خود پيچ ، ليک ، هست شمارا ، 

  اين سر خاک ، از زمين ، وآن سر پاک ، ازسماست 

  ای بس ، سرّهای پاک ، ريخته درپای خاک

  تا تو ندانی که  « سرّ » ،  زان « سرّ ديگر» ، بپاست 

  آن « سرّ اصلی » ، نهان ، وان سرّ فرعی ، عيان 

  دانک پس از اين جهان ، عالم بی منتهاست

» ، سبب ميشود که « درسايه    جفت بودن سايه با همااين تصوير «  
انداختن » هم ، اين « پيوند جفتی ميان هما و انسان، که سايه اش هست  

، جوينده سيمرغ نگاه   جوينده دوست» ، بجای ميماند ، وهميشه اورا  
اين « همجوئی ، همپرسی » ، عشقيست که هم خدائيست وهم  ميدارد .  

بلکه  .    انسانی  ، ازانسان به خدا نيست  يا   ، به انسان  ازخدا   ، عشق 
اين کشش،پيآيند ، زيبا بودن  .فروزه جفت بودن و همگوهربودن آندوست

  .  هردوهست . هردو ، آئينه همديگرند 

. هما ، عشق ، پيآيند ديدن حُسن يا زيبائی، دوجفت، در همديگر است
که درگيتی سايه انداخته است ، دربنُ هرجانی ودربنُ هرانسانی،هست . 
پس ، برق زيبائی از درون هرجانی وهرانسانی به چشم زده ميشود . 
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اين زيبائی يا ُحسن است سيمرغ ، درهرجانی و هرانسانی، گم شده است .
، که انسان را ميکشد ، ولی انسان ، چون از اين کشش ، ميگريزد .  
صنم عيار، دل اورا ازهمه سو، از درون همه جانها و انسانها ، ميربايد  
. انسان ، آشفته و پريشان درميان همه اين کشش هاست . « کشش »  

رد » .  انسان ، ، حرکتی است که انسان را « ازمرزخود ، بيرون می ب
حدخودرا فراموش ميکند . يا بسخنی ديگر، کشش ، انسان را لبريزو  
سرشار ميکند . احساس آشفتگی درگم کردن خود ، سبب ميشود که او،  
ازکشش ها روبرگرداند و بگريزد . ولی ،همين کشش ، ناگهان همان  

گونه ميسازد، و ازگريزندگی،باز، کشش ميسازد  گريزندگی اش را ، واژ
    . چرا انسان ، ازکشش  زيبا پرستی اش، ميگريزد ؟

درانسان، گوهر زيبادوستی هست ، و اين فطرت « زيباپرستی » اورا  
بسوی زيبائيها ميکشد . ولی انسان ، دربرابر اين کشش ، ايستادگی ميکند 
وازکشيده شدن ، امتناع ميورزد ، و ازاينجاست که زيبائی ، بايد او را 

تبديل « گريزندگی به کشش »، اوج نيروی زيبائی را نشان  شکارکند .  
اين « شکارشدن انسان به  . زيبائی ، انسان را شکار ميکند ، و  ميدهد

. ما عادت داريم که هميشه ، عامل زيبائی » را ، « عشق » می نامند  
وفاعلی برای هر رويدادی پيدا کنيم . ما چون عاشق چيزی ميشويم ، پس 
بايد « يک عامل باشد که به شکار ما، ميآيد » . ولی درحقيقت ، هيچ 

هرکجا انسان  » درکارنيست .    طبيعت زيباپرست انسانی ، جز «  عامل
فراميگيرد اورا  اين کشش، سراپای   ، ديد  و  کرد  را کشف  زيبائی   ،  .

. چون اين کشش ها ، هرروز اورا انسان، ازاين ويژگی خود ، ميگريزد
به صد سو ميکشند و پريشان و آشفته ميسازند . اينست که درآن ميانديشد 
که چگونه خود را ازاين پريشانی و آشفتگی وکشاکش وتلون ، رهائی  

  بخشد .  
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زيبائی ، انسان را به باختن خود ميکشاند ، و انسان ، نميخواهد « خود  
. برای « خود داری = داشتن خود = مالک خود بودن » ،  را ببازد »  

مالک    بايد مانع « باختن خود ، گم کردن خود ، رها کردن خود » شد . 
. مالکيت ، منطق  خود شدن ، برضد « فطرت زيبا پرستی انسان » است  

« بده بستان » را هرچند با نام « معامله پاياپای » می پذيرد ، ولی در 
باختن و گم  را  اندکی «ببرد » ، وبرضد « خود  بايد  هربده بستانی ، 

مالک خود بودن   کردن و دادن »، بدون چيزی گرفتن درازائش،هست .
«    . دربده بستان ، بايد « ببرد » . اينست که، نيازبه « برُدن » دارد  

خويشتن داری يا مالک خود شدن » ، برضد « سائقه زيبا دوستی سائقه  
. زيبائی ، ميخواهد « اورا    » است که در روند ِخود باختن ، شاد ميشود

  بچاپد ، اورا ازاو بگيرد » .

برای رهائی دادن خود ، زيبائيها را « شکارچی خود »  ميخواند . اين   
زيبايان ، اين زيبائيها ، همه در انديشه به دام انداختن او هستند . پس از 
شکارچی ها ، بايد گريخت و يا خودرا ازآنها پنهان ساخت . بايد شکار 

وفريب و هيچ کس وهيچ آموزه ای وانديشه ای و .. نشد . زيبائی ، دام  
« عشق شکارگر» را بدنام و  خدعه است و بايد درهيچ دامی نيفتاد .  

.    زشت ميسازد تا از « سائقه نيرومند زيبا پرستی خود » نجات يابد
انسان ، نبايد تابع « سائقه زيبا پرستی خود » بشود ، بلکه بايد « با 

پرستی  » . عقل ، و خواست عقلی ، درمقابل « سائقه زيبا    عقل ، بخواهد
» انسان ، برميخيزد و ميکوشد آنرا تا ميشود سرکوب کند ، يا مهارکند  

ايمان»، استوار بر همين  و تابع « خواستها وتصميمات عقل » سازد .«
با   وقرارداد  گرفتن  ميثاق  و  بستن  عهد  کار،  اساس  که  است  تصميم 

، واين ابتدای پيدايش « ضديت عقل دربرابر عشق » است ديگری است  
با   انسانها ازهمديگر،  با « بريده شدن  يا ميثاق ،  که   فرد ی. قرارداد 
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پاره شده » و «   شمردنی و روشن و واقعيت گرفتنی ازهمه پيوند ها 
  »  پيدايش می يابد .  شده

با«ايمان » ، با « بستن قرارداد پيوند با آموزه ای وکسی و رهبری»،  
عشق ، يا به عبارت بهتر،  « سائقه زيبا پرست گوهری انسان » ، حق 
اولويت را از دست ميدهد . ولی بدين آسانی ، سائقه زيباپرستی گوهری 
ازاين پس   اراده نميشود ، و  تابع قرارداد و عقل و  ، تسليم و مطيع و 

نسان ، ميدان تنشها و کششها و جنگ وگريزها و گلاويزيها ميان « اين ا
  دو»  ميگردد .

« نيروی جاذبه زيبائی » را مولوی ، سايه ای مينامد که « عشق اين   
. هما يا سيمرغ ، با سايه ای که به زمين ، به انسان    » به زمين ميافکند

ميافکند،  انسان را  « مينوازد » . زيبائی او ، درکششی که برانسان  
دارد ، انسان را سرمست خود ميکند و انسان ، سراپا ، محو او ميشود ،  
ودرست ، اين سرمستی از زيبائی ، گوهر انسان را چنان تحول ميدهد 

  يا جفت ِ هما ميشود . که انسان ، همال

  مرا سايه هما چندان نوازد     که  گوئی ، سايه او شد، من همايم

  بديدم «حُـسن » را سرمست ميگفت 

  بلايم من بلايم من بلايم

  جوابش آمد ازهرسو ، زصد جان 

  ترايم من ترايم من  ترايم 

  که با موسی همی گفت : نوریتو (=حسن ) آن 

  خدايم من ، خدايم من ، خدايم

اين « زيبائی هما » که درافکندن دام و نوازش کردن و سرمست کردن  
ميسازد خود ِهما  همسرشت   ، را  انسان  که   ،  زيباست  همای  همان   ،
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درطور سينا دربوته پديدارشد، و به موسی گفت که من خداهستم . اگربه  
زنجيره سخنان مولوی نگاهی دقيق بکنيم ، ديده ميشود که يک تصوير،  

اين تصاوير باهم ، روند جاذبه زيبائی  درتصوير ديگر، زنجير ميشود ، و  
.  درآغازسايه عشق ،   خدا ، و اين تحول انسان به خدا را نشان ميدهد

دام است . سپس سايه هما ، نوازشگر است نه داميست برای اسير ساختن  
و سپس ، خود هما يا خدا ، مرا تبديل به هما و خودش را سايه من ميسازد  
. سپس « ُحسن يا زيبائی » ، جانشين « سايه » ميشود ، که بيننده را 

  شود و بالاخره اين حسن سرمست ميسازد و تبديل به کشش فوق العاده مي
يا زيبائی ، نه دام است و نه سايه ، بلکه درست ، نوری است . «سايه 
» ، «دام » « نوازشگر» ، « تحول دهنده» ، « زيبائی » ، « نور» ، 
سلسله ای به هم پيوسته ، از ، تصاويرو مفاهيمند ، که باهم ، پيوند ميان  

  انسان وخدا را بيان ميکنند . 

سايه ای که هما به زمين مياندازد ، معنای هبوطی وسقوطی ندارد ، بلکه 
برفرازآسمان   که  ميدهد  همائی  به  تحول  را  انسان  وجود  درست 
پروازميکند . سايه هما ، تبديل به خود هما ميشود . اين اصطلاح « سايه  
» که دراذهان ، بيان « چيزی بی واقعيت ، يا فرعی و حاشيه ای » شده 

و حتا بيان زشتی شده است ، دراينجا نقش کاملا مثبت بازی ميکند   است ،
   .  

مثلا اصطلاح « سايه پرست » را به شخصی ميگويند که پيوسته به فسق 
و فجورو کارهای ناشايسته ميپردازد . سايه پرستی ، به معنای « زنا »  
هست .  ولی درشاهنامه ديده ميشود که باسايه هما ، جهان را ميتوان 

  پاک و آباد و آرام و بهروز کرد :

  جهان پا ک کردم  به فرّ خدای   بکشور پراکنده سايه  همای 
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اين « تحرک و جابجا شوی و گريزندگی سايه » که دراثر تغيير سرچشمه  
نوريا تغيير جای شخص ، بسيار چشمگيراست ، درتورات ، نشان فنا و 
گذربودن است . به همين علت ، اصطلاح « سايه مرگ » پيدايش يافته  
است . درالهيات زرتشتی نيز، سايه ، پيش درآمد مرگ و آغازمرگ است 

ميآيد که «  استويهاد که    185در بخش دوازدهم بندهش، پاره  . چنانچه  
است ، اوست که جان را بستاند .... چون سايه برافکند ،   -وای بدتر   –

تب آيد و چون اورا به چشم بيند ، جان را ازميان برد ، اورا مرگ خوانند   
در باره مارپردار گويد : « مار پردار    146»  يا آنه دربخش نهم پاره  

سايه برکسی ازمردم افکند ، ميرد ... »  البته مار دربندهش اينهمانی  اگر 
با اهريمن دارد و اهريمن به شکل مار، درست درجشن نوروز به گيتی  
ميتازد . ازاين جا ميتوان شناخت که « سايه » ، همگوهر « تاريکی » 
نهاده ميشود ، چون جايگاه اهريمن ، تاريکی است . و گيتی درنخستين  

پيدايش ، با تاريکی وسايه ، يعنی مرگ آميخته ميشود .  دربخش روز  
ميآيد که « اهريمن ..... او چون ماری آسمان زير زمين    42پنجم پاره  

را بسفت و خواست که آن را فراز بشکند .  ماه فروردين ، روز هرمزد 
به هنگام نيمروز درتاخت ، اسمان آن گونه بترسيد که گوسپند از گرگ 

ديده « سايه » ، ترس و تازش و زدارکامگی آميخته است ، که  » . با پ
بنُ زمان ميگردد . علتش نيز تصوير تازه « سايه » است که با مفهوم 
اهورامزدا ميآيد . اوست که تنها سرچشمه روشنيست و هرچيزی ازاين  
پس دراثرنوراو ، سايه ای متحرک و گريزنده پيدا ميکند . پس پرسيده 

معنای که  ازکجا   ميشود   ، آمد  بالا  در  که   « سايه   » آفريننده  و  مثت 
  سرچشمه گرفته است . 
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 و« خدای ِخاکی »  مولوی
  سيمرغ(خدا)،خاک ميشود 

  

  جسم خاک ، ازعشق ، برافلاک شد

  کوه ، در رقص آمد و چالاک شد

  

  فرهنگ ايران ، استوار براين بود که انسان، 

  رابطه بيواسطه ،  باهرچيزی و با خدا دارد 

 « خودمانی بودن انسان با طبيعت وخدا »

  سيمرغ = سمندر= سرچشمه سرودوعشق
  

 

بينش انسان، «    آرمان  ازهرچيزی »  برای  بيواسطه  بينش مستقيم و 
  ، ميباشد  سيمرغی  فرهنگ  که  ايران،  اصيل  درفرهنگ   . ،  خدا  است 

همه چيزها . فرهنگ ايران براين انديشه   نه خالقبود ،    بنُ ِهمه چيزها
. از« ُبن »  خدا ، بنُ ِ هرچيزی و بنُ خود انسان است    استوار است که،

، « ميرويد » . آنچه در بنُ هست ، درشاخ وبرگ وبرش هست .  بدينسان 
انسان ، ميتواند، پيوند مستقيم و بيواسطه ، با بنُ خود ، و با بنُ هرچيزی  
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  ، ميرويند   ، باشد  خدا  که   ، بنُ  ازيک  چيزها  همه  چون   ، باشد  داشته 
« بنُ ِ  درهرتخمی که ازاين بنُ ميرويد ، دارای همان بنُ است . طبعا  

به   چيز،  ترين  وصميمی  ترين  محرم  و  نزديکترين   ،  « هرانسانی 
» درفرهنگ  فـرديـتاست . «  اصل « فرديت ».  اين  هرانسانی است

ايران ، به قيمت ِ « پارگی وبريدگی ازهمه » خريداری نميشود . چون  
در   . هرچيزی  است  آميختگی »  انديشه «  يابی  پيکر   ،  « روئيدن   »
روئيدن ، ازشيره آن گياه وريشه اش ، آبياری و پرورده و سرشته ميشود  

، پيآيند بريدن او ازهمه نيست . ولی بربنياد اين جهان بينی،   فرد يـّت.  
بنُ ِ همه  است . واين بنُ او ،    ون واسطه با بنُ ِ خود »بد،    هرانسانی«  

هستی پس    جهان   . هست  هم  درجهان  هرچيزی  و  با  ،   ، انسان  فرد 
. اينست که هرانسانی ميتواند بينش  هرچيزی ، پيوند ِ بدون واسطه دارد  

،    ازهرچيزیمستقيم و بدون واسطه   باشد . اگرانسانی ديگر هم  داشته 
بينشی ازچيزی را کشف کند ، ولی او ميتواند آن بينش را ، خودش برپايه 

، و درستی يا نادرستی اش را تشخيص    بيازمايد وبسنجدهمين ويژگی ،  
بدهد . هرچيزی را ازنو آزمودن ، برای يافتن همان بينش بيواسطه است  
. همه آنچه ما از پيشينيان ميآموزيم ، بايد ازنو آزموده شوند ، تا بينشها 

حق به تجربه بيواسطه » همه غربال شوند . اينست که مولوی  ، بربنياد «  
تو کيستی ميگويد ، هرگاه تو با دليری و گستاخی ازخودت بپرسی که :  

، با چنين پرسشی ، « واسطه » بکلی، از ميان برميخيزد و تو بدون    ؟
  واسطه ، بينش به همه چيزها پيدا ميکنی:

  » عشق، گر نفسی « ُترک   واسطه برخاستی

  کيم سن ؟پيش نشستی به لطف ، کای چلبی :   

، شناختن« همه چيزها » ، بدون   « بنُ خود» را بی واسطه شناختن
»    ترکی دليرو گستاخواسطه است .مولوی ، عشق ِ خود انسان را که «  

ميداند، بدون ترس، يک لحظه ،  « پيش خودش می نشيند » و ازاو بدون 
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واسطه ، ميپرسد که توکيستی ؟ و شناخت ِ  تصوير خود را، از ديگری  
  ، وام نميکند.

  پرده ها را اين زمان، برداشتيم 

  بفراشتيم  بـيـواسـطـهرا ،  حُـسـن

دراديان نوری ، « رابطه انسان با خدا » ، يک مسئله تئولوژيکيست ،  
و با« رابطه انسان، با تک تک چيزها درگيتی» ، فرق دارد . درحاليکه  

رابطه مستقيم و بيواسطه   همان درفرهنگ ايران ، رابطه انسان با خدا ،  
 بيواسطه بودن(    و خاکی انسان، با همه چيزها درگيتی بود . اين بود که

immediatness  +Unmittelbarkeit بينش ، ورابطه انسان با خدا (  
، بيواسطه بودن بينش و رابطه انسان با همه چيزها بود . بينش انسان  
  ، چيزهاست  ههمه  بنُ  که   ،  ( حـسُن   = درهرچيزی  اززيبائی  ازخدا( 
وجانها   انسانها  و  چيزها  همه  از  بيواسطه  و  مستقيم  دربينش 

  .   ميشديتی ، يافته ساندرگ

انسان همانقدر که با خودش ، نزديک ومحرم و صميمی بود ، با همه  
چيزهادرگيتی ، نزديک و محرم و صميمی بود، چون درهمه چيزها ،  

  همان بنُ ِ خودش، که خداست (= بهمن وهما ) ، بود  .  

درفرهنگ ايران ، اين پديده « بيواسطه بودن با بنُ واصل هرچيزی » 
يوغ ( يوگا ) ،  سيم ( اسيم) ، سنگ ( سنگام  ، در همان اصطلاحات :  

، سنگار، سنگم ) ، يار ( ايار= عيار، عيال ) ، جفـت ، مَـر( مار) ، وَر  
.... به عبارت ميآمد . معنای ژرف اين اصطلاحات ، از ذهن ها، طرد  
 ، ما  برای   ، واين اصطلاحات   ، است  شده  فراموش ساخته  و  تبعيد  و 

با همان «   اند، درحاليکه  شده  ساخته  و غريب  بينشبيگانه  »    آرمان 
   . اند که ما امروزه ، سروکار داريم  درجنبش تصوف سروکار دشته 

، همان انديشه و آزمون ژرف، در اصطلاحات : بيواسطه بودن   درايران
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، بی نردبان به آسمان رفتن ، بی نقاب و پرده روی دوست را ديدن ، 
وصال ، آميزش ،  با هم جفت بودن « آب و جوی  » ، برهنه همآغوش  
با صنم شدن ، يا « وزيدن باد بهار، به درختان وگياهان، وحامله کردن 

  درختان وگياهان» .. ...... به عبارت ميآمد .  

  جزوصل تو ، کی جويم ،   تو آبی ومن جويم

  رونق نبود جورا ، چون ؟  آب  بنگشائی

  برون کردم  تن جامهمن با صنم معنی ، 

  چون عشق بزد آتش ، در پرده سـتــاّری 

  آن باد بهاری بين ، آميزش و ياری  بين

  گرنی همه لطفستی ، با خاک  نپيوستی

  ، زير درختی به نگاری  صفادرباغ 

  افتاد مرا چشم و بگفتم :   چه  نگاری ؟ 

  کز لذ ّت حُـسن تو ، درختان ، به شکوفه

  ؟  جان بهاری »،  مگر«  آبستن تو گشته

  » است نای به= بهار، که به معنای «  سيمرغ،همان« بهار»ا ست

  ره آسمان ، درونست ، پرعشق را بجنبان 

  پرعشق ، چون قوی شد ، غم  نردبان«= واسطه» نماند  

  تا کی ازاين انکاروشک ، کان خوشی بين و نمک 

  (چشم) ، بی« نردبان»، بی نردبانمردمکبرچرخ پرچون 

  وبس  انبان بوهريره ، وجود تواست
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  هرچه مراد تست ، درانبان خويش ، جوی

» ، ياسيمرغست ، که به  سـئـنـا» نام ديگر«  هـريـره = هر+ ايره    «
( هره) است . سيمرغ ، با « نای انبانش» ،   نای( = ايره )    سه  معنای

که درکردی « هه نبان گورينه = هه نبان بورينه » ناميده ميشود، جهان 
را ميآفريند. تو ای انسان، همان « نای انبان ِ آفريننده سيمرغی »، که  

  ميتوانی با آهنگ وسرود عشقت، هرچه آرزويت هست ، بيافرينی . 

که   که فرهنگ  اينست   ، ايران   ( بهمنی + همائی   ) فرهنگ سيمرغی 
اصيل ايرانست ، هم برضد دين زرتشتی وحکومت ساسانيان بود ، وهم  

. به همين    برضد شريعت اسلام و همه حکومتهای اسلامی بوده وهست
علت نيز، « تصوير هما و سايه هما » هميشه درادبيات ايران ، زنده  

که همين « هما »  کردها به خدا ، « هوما» ميگويند  مانده است . هنوز 
» است . هما ، اصل پيروزی  پـيـروز  باشد، و نام ديگر هما درکردی، «  

هميشگيست . در ضميرهرانسانی ، سايه هما ، که « تخم خدا » باشد ،  
افکنده شده است . ُهما ، که  مستقيما زاده از «بهمن = وهومن = خرد 

، بنُ هرانسانيست که ازآن هما يا سيمرغ ، پيدايش  بنيادی ِ» نا پيداست  
جگر» هرانسانی ، با بهمن ، و« دل» هرانسانی ، با هما  می يابد  . «  

. بدين معنا که دل هرانسانی    يا سيمرغ يا سمندر ، اينهمانی داده ميشد
، تخمی ازخوشه سيمرغست ، و جگرهرانسانی ، تخمی ازخوشه بهمن 
است . دل ، بطورتشبيهی ، سيمرغ نيست ، وجگر، بطورتشبيهی ، بهمن  
نيست . معنای تشبيهی به دل وجگر دادن ، ناديده گرفتن و نابود ساختن  

  فرهنگ ايران ، و انديشه های مولوی است . 

ناميده ميشود، به معنای     hr+daya « دل» ، که درسانسکريت هره دای
« نای سيمرغ يا خدا » است . هره ، به معنای نای است و دای، همان 

 +gar« دل» درسغدی « گر+ دی   « دی = خرّم = سيمرغ » است .
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de  . است  سيمرغ  دی = خرّم =   ، نای  گرو=  ناميده ميشود که «   «
سيمرغ يا خدا ، بدون واسطه دردلست و ، سرود و آهنگ خود را مينوازد 
. اينها به  هيچ روی ، « تشبيهات شاعرانه » نيست. ازاينرو هست که 

  مولوی ميگويد :

  ای دل درياصفت ، موج تو ، زانديشه هست

  هردم ، کف  ميکنی ، برچه گهر ،  عاشقی 

  يا در غزلی ديگر ميگويد :

  ای دل ، تو هرچه هستی ، دانم که اين زمان 

  خورشيد وار ، پرده افلاک ، ميدری 

  جانم فدات « يا رب » !  ای دل ، چه گوهری 

  به دل ، « يارب = ای خدا » ميگويد 

  نی چرخ ، قيمت تو شناسد ، نه مشتری 

  غافل بدُم ازآنکه ، تو مجموع  هستييی 

  مشغول بود فکر، به  ايمان و کافری 

وکفر   ايمان  درباره  تفکر  را صرف  خود  وقت  بيهوده  من  که  هنگامی 
  ميکردم ، غافل بود که تو « کل هستی » ميباشی 

  ايمان و کفرو شبهه و تعطيل ، عکس تست 

  هم جنتی ودوزخ وهم حوض کوثری

  ، بيرون زهردو کون  ای دل ، تو « کلّ ِ کـوَنی »

  و ، ازچيزها ، بری  ای جمله چيزها تو 
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اين بنُ يا فطرت جهانی ، درهيچ انسانی ، نابودساختنی نيست ، هرچند   
. به همين علت    نيز، هزاربار سوخته و خاک شود ، باز ازجا برميخيزد

پيروزنميشود ، اوراثر«   با زورو غلبه ،  اورا« پيروز»  مينامند . او 
 . نيست  نابودساختنی   ، بودن »  فرشگرد  اصل رستاخيزبودن = اصل 
نابودساختن او ، همه قدرتمندان و قدرت پرستان را گمراه ميسازد . غالب 

فريبی » بنا ومظفرشدن آنها ، واقعيتی فريبنده است . قدرت ، بر« خود  
شده است . اين نيروی فرشگرد و « باززائی ازخاک و ازخاکستر» ، 
بزرگترين خطر هرقدرتيست که با زور و قهرو خشونت ، سمندر عشق  

خاکسترميسازد .  نام ديگرهما ، يا سيمرغ ،« سمندر»  را ميسوزاند و  
  بود.

  زآتـش ، بنمی سوزد را ، سـمـنـدرسرّی است 

  جانی است قلندر را ، نادرترازآن ،      برگو 

  در بحرقلزمی وتو را بحر،  تا به کعب

  درآتشی ّ تو و ،  خوی  سمندر گرفته ای 

  اندر آتش کی رود  « بی واسطه » 

  جز سـمـنـدر، کو رهيد  از رابطه 

اين بنُ سمندری ، هميشه درانسان ، حضوردارد ، و زهشی يا جهشی ( 
انبثاقی ) است ، وهميشه سرچشمه عشق و همآهنگی و لطافت وملايمت  

« اصل بيواسطه بودن  و سرود و آهنگی که نو آفرين است ، ميماند. اين  
پيوند انسان با خدا يا گوهرهمه چيزها » ، فرهنگ ايرانست، و با غلبه  
اين دين يا آن شريعت ، پوشيده و پنهان ساخته ميشود ولی آتشی است  

، اما نابود نميشود . خاک شدن ، هميشه « آگ =  که زيرخاکستر ميرود   
« فرهنگ » ، بيان همين  يا تخم درتاريکی زمين» شدنست . خود واژه 



Jg. 7 (2026), Heft 1  249 
 

. فرهنگ ، درکارخانه  زهشی وجهشی بودن بنُ يا اصل از انسانست  
های فرهنگسازی ِ قدرتمندان سياسی و دينی واقتصادی ، طبق دستورو  

  طرح ارائه داده شده ، ساخته وپرداخته نميشود .  

فرهنگ ، کاريزيست که ازژرفای تاريک انسان ، سرچشمه ميگيرد ، و  
با اعتراف کردن وشهادت دادن ِ تحميلی يا عادتی ، به اين شريعت وآن  

. اديان ومکاتب و   عقيده و مسلک ومکتب فلسفی نيز ، نابود نميشود
عقايد ، که آگاهبود انسان را، با قدرت تسخير ميکنند ، اين کاريزرا، با 
خاکپوش می بندند وميپوشانند و وجودش را انکار ميکنند ، وحتا سدهائی  
از قير و سيمان و سنگهای خارا، دربرابر اين کاريز ميسازند تا نجوشد  

ژرفا چنان نيرومند است که  و نزهد و نجهد ، ولی ،اين کاريزجوشنده در  
هبود  از درزها وشکافهای خاراگونه ِ همه  اديان و مکاتب و عقايدی که آگا

را تصرف ميکنند ، از روزنه هائی نوين و غير منتظره ، بيرون ميزهد  
  و ميجهد .  

جنبش تصوف ، چيزی جز زهش وجهش همين کاريزيا فرهنگ ايران ،  
  از درزها و شکافها و روزنه های شريعت ِ خود ِ اسلام نبوده و نيست

  . ، نبوی  قدسی  احاديث  ازشکافهای   ، قرآن  آيات  درزهای  از 
ازشکافهای ِسيرت محمد .... فرهنگ روان در دالانهای تاريک ضمير،  
برون ميجوشد، يا سمندر ازخاک تيره، برميخيزد . سمندر، ازهيچ آتشی 
نميسوزد . سوختن او ، روشن کردن و افروختن ، و ازنو زنده کردن  

هميشه اين بنُ سمندری وسيمرغی و همائی ، بی هيچ واسطه    اوست .
  ای ، حضور دارد .

بايد درنظر داشت که « بيواسطه بودن رابطه با خدا » ، يکی ازمباحث 
« الهيات= تئولوژی » نيست ، بلکه پيآيند آن، يکراست با « رابطه انسان  
با کل طبيعت و اجتماع و تاريخ وهنر» کار دارد . پيآيند آن ، اينستکه ، 

ش داشته  انسان نميتواند بينش بيواسطه از همه چيزها درگيتی وحتا ازخود
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باشد . پس انسان ، نميتواند مسائل زندگيش را حل کند و اين حق را هم 
ندارد . اينست که مسئله ، يک بحث تئولوژيکی نمی ماند ، بلکه يکراست 
، رابطه صميميت ومحرميت و دوستی با طبيعت را ، ميان انسان و گيتی 

داشته   قطع ميکند . طبعا انسان نميتواند بينش مستقيم و بيواسطه از اجتماع
باشد . وقتی اکثريت جامعه ، چنين باوری داشته باشد ، حکومت ملت  
برملت و حقوق بشر، همه ادعاهای بی محتوا و پوچ وبی معنا ميشوند . 

مسئله بيواسطه بودن بينش انسان از طبيعت ،  بخوبی ديده ميشود که  
نيزهست ما  داغ  داغ    مسئله  مسئله  و  تصوف،  داغ  مسئله  چنانکه   ،

ا استفرهنگ  نيزبوده  درتصاوير   يران   ، بودن  بيواسطه  مسئله  اين   .
گوناگون درفرهنگ ايران ، صورت به خودميگرفت .  ازجمله همان « 
تخمی    ، سايه  ، چون  بود  هما  جفت   ، سايه   . بود  افکندن هما »  سايه 
ازخوشه ای بود که خدا يا سيمرغ ناميده ميشد . ازجمله نام تخم ، هاگ  

ده است. خدا که وجودی جز« يا آگ بود ، که سپس  « خاک » تلفظ ش
هاگ = آگ = آک = اکه = ارکه = هخه » نبود، فرو افشانده ميشد و « 

ارتا خوشت  . ميشد  که همان   ( خاک »   ، اردوشت  يا   ( ارتای خوشه 
(درعربی)،  ميشد  ارض   ، ميشد  خاک   ، باشد  آسمان  وخدای  سيمرغ 

د( درانگليسی) . آسمان ،  ميشearth ميشد( درآلمانی)،ارث    Erdeارده
خاک ميشد ، چون اين روند عشق ورزی بود .درفرهنگ ايران ، نه تنها 
 ، آسمان  و  فلک  بلکه   ، ميرود  وآسمان  فلک  به   ، ازعشق   « « خاک 

  ازعشق ، خاک ميشود .

. « خاکی بودن » ، فروزه    « ميشود »   درفرهنگ ايران ، خدا ، خاک
سيمرغ است . خدای ايران ، خدای خاکی است ( نه تشبيهی و استعاره  

« خاک » ، چنانکه از واژه « خاکينه » ديده ميشود ،   ای و تمثيلی ) .
» است ، که هم به معنای « تخم پرنده »و هم به   آگهمان « هاگ و  

معنای « گندم ، خوشه گندم » است . اينکه اشخاص ، « آقا » خوانده 
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ميشوند ، همان واژه « آگ » است، و نيازی به جعل واژه « کدبان» 
ناميده ميشود که   نيز  نيست . درسغدی ماه « دی » که ماه « خرّم » 
سيمرغ باشد ، « تخمه » ناميده ميشود . سيمرغ ، تخمه ( هاگ ، آگ ،  
خاک ) بر« سردرخت » است ( خاک + سر) که به زمين افشانده ميشود 

بنُ    -2سريا بر(= ور) و    -1آگ » ، دوچيزجفت همند :    . در« خاک يا
» ، به معنای « آبستن = جنين درزهدان » يعنی «  بر= وَر . واژه «  

دوگيان» است . به عبارت ديگر درفرهنگ ايران ، فرازو فرود ، آسمان 
و زمين ، خدا ی آسمان وخدای زمين ، جفت همند . اين واژه « جفت »  

که بجای آن در عرفان ، « وصال يا وصل » ،   همان يوغ يا يوگا است
يا « بيواسطه بودن » و « برهنه وعريان بودن برای دريافت مستقيم  

درفرهنگ ايران ، هيچ کجا ، بريدگی و    روشنی يا آب »  نهاده شد .
. درسيمرغ که خدای آسمانست ، خاک هست ، و در خاک  پارگی نيست  

جنگی که ميان « زرتشتيان » و «  ، سيمرغ يا خدای آسمان هست .  
سيمرغيان » ، درباره « يوغ ، اسيم ، سنگ ، يار، پری، ور » هزاره  
ها درگرفته بود ، درست با غلبه اسلام درايران ، ميان « مسمانان » و 

نائی ، يا نی ( که معنای اصليش،    صوفی.     « صوفيان» ادامه يافت 
رغی بود که پيوند هست که سيمرغ باشد )، همان سيم جفت نای، يا  نواز

مستقيم با بنُ هستی ، يا با حقيقت ، يا با خدا يا با اصل  ميخواست ، و  
هيچگونه « واسطه ای » را دربين « خود» و « بنُ جان» و« اصل »  
، و«حقيقت» و« خدا » نميخواست . البته واژه ِ « حق» هم درعربی ، 

هرحقی ، برای آن حق است و حقيقت  معرب همان « هاگ» است .  
، خودش ، بيواسطه ، ازخود ميشکوفد  دارد ، که « اصل زاينده » است

  . حق ، ازخودش ، بی هيچ واسطه ای پيدايش مييابد .

 آفتاب آمد ، دليل آفتاب

  گردليلت بايد، ازوی رو متاب 
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عشق ، به هيچ رابطه ای جز وصال ، بس نميکند. عطار، درست واسطه  
  را در گستره عشق ، « شرترين امور » ميدانست . 

  را ربود  عـقـل«خير الامور اوسطها » ، 

  عشق ، واسطه ، شرّ الامور يافتزيرا که 

ميداند . عقل ، درپی    استوار، بر انديشه «واسطه »را    عقلاينست که  
  آنست که هرچيری را « وسيله » کند، تا به « قدرت» برسد.

الله ، عقل را « خلق ميکند » ، تا وسيله ، برای غلبه کردن الله باشد . « 
فکر ِ عقل  » ، واسطه ايست برای غلبه کردن و تحميل اراده  .هر وسيله  

خرد»، برعکس « عقل » است ، چون خرد ،  ای ، واسطه است . «  
انديشه  .  انديشه اش را ميزايد ، و انديشه ، برايش « وسيله » نيست  
. کليد که    برايش ، کليدی است ، که وصال و آميزش با گيتی ميجويد

خرد ،  از« کاليدن و غاليدن » ميآيد ، به معنای « همآغوشی » است .  
. خرد،    با انديشه اش، ميخواهد همآغوش گيتی ، همآغوش خدا شود

با انديشه اش نميخواهد ،  رابطه بيواسطه با طبيعت و با خدا ميجويد .  
گيرد» ، نميخواهد ، خدا را « بگيرد » . انديشه خرد ، با «  گيتی را « ب

فکر عقل ، وسيله عقل ، برای غلبه کردن بر  فکر ِ عقل » فرق دارد .  
. طبيعت عقل ، استثمارکردن است .   گيتی ، و بر انسانهای ديگر است

حالا از اين عقلی که گوهرش استثمارگری طبيعت است ، ميخواهند که  
از « استثمار انسانها ، از تجاوز به ملت ها » دست بکشد ؟ همين عقل 
، خواستار درک خدا ، يعنی « گرفتن و تسخير خدا» است ، و ميگويد 

خورد . چيزی بدردم ميخورم من خدائی را که درک نميکنم ، بدردم نمي
آنرا   کـهََـنه و   بگيرمکه  آخوند ها و کشيش ها و   . آنرا وسيله سازم   ،

و الهيات ميسازند، و بنام « خدا پرستی » ، خدا را با    موبدان ... ميآيند
، ميکاهد ) وبا اين خدائی که با وسيله آنها  عقلشان ميگيرند( خدا ، به  
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نيت خير، بزنجيرعقل خود کشيده اند ( وسيله آنها شده است ) ، موءمنان 
و بيگانه ميسازند   مـيـبـرّنـدبه مذهب خود را ، ازموءمنان به مذهب ديگر،  

، و دراين بريدگی ، تخم همه کينه ها و دشمنی هارا پديد ميآورند . « 
خرد» ، وصال با گيتی و همآغوشی با انسانها را ميجويد . با عقلی که  
گوهر دين اسلامست ، انسان ، وسيله ای ، برای اجرای اراده ومشيت 

است » ، ميتوانند، به الله است . الله يا يهوه و پدرآسمانی، « آنچه شرّ  
شرّی » را که الله برای رسيدن به  کردار « وسيله » بکار ببرند . «  

، مقدس ساخته ميشود به کاربرد   ، انديش   غايتش  اين  البته  با «  .   ، ه 
ميتراس » پيدايش يافت ، و يهوه و پدرآسمانی و الله ، آن را ازميتراس ، 

ميتراس ، با تيغ برنده نور ، جانان ( ُگش) را ميبرّد،  به ارث برده اند.  
. بريدن و کشتن به غايت نيک ، برای خدا ، مقدس  و بدينسان خلق ميکند

ساخته ميشود . اين « مقدس ساختن وسيله » ، از پيآيندهای « مفهوم 
  واسطه » است . 

الله ، غايت برای وجود انسان ، وضع ميکند ، وآنرا « معنای وجود او  
انسان را وسيله برای رسيدن به اين غايت    ميشمارد » ، يا بسخنی ديگر،

.  ميسازد . انسان برای اين غايت ، خلق ميشود که « عبد » الله باشد  
همه عبوديت ها « ازرسول و حکام و خلفاء و » ازهمين « عبوديت 

درفرهنگ ايران، انسان ازخدا ميرويد  ازالله » شروع ميشود . درحاليکه  
انسان مانند خدا ، غايتش را درخودش ، و  .    و همگوهروجفت اوهست

ازخودش دارد، و هيچ قدرتی ، حق ندارد اورا« وسيله» ، برای هدفش  
.  درمکاتب فلسفی ، غايت انسان ، رسيدن به اين يا آن  و غايتش سازد  

. يعنی انسان ، به« وسيله» ، کاسته ميشود . اصل يا بنُ    آرمان ميشود
انسان ، درانسان ، ريشه کن ساخته ميشود، و درفراسويش ، نهاده ميشود 
.  بدينسان ، انسان ، ازغايت بودن ميافتد ، و تبديل به وسيله ميگردد . 
« عبد» ، وسيله برای اجراء احکام الله است . سرکشی ازاين « وسيله  
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گی » ، سبب ترک عبوديت ، و« بی معنا شدن » و « ضديت با الله » 
ميشود . خدا ، از درون انسان ، کنده ميشود ، و دربيرون ، برتخت قدرت 

اين   انسان ،   خدای ريشه کن شدهو قداست نشانده ميشود. و  ازگوهر ِ 
حاضرنيست مستقيم با انسان روبرو شود ، بلکه ميخواهد با انسان، فاصله  

« واسطه نهادن بين  .    فاصله گرفتن ، گوهرقدرت استداشته باشد .  
.قدرت  خود و ديگری » ، که متضاد با عشق است ، گوهر قدرت است 

، به همان اندازه رشد ميکند و وسعت می يابد ، که اين فاصله ، بيشتر  
  شود .  

درفرهنگ ايران ، پديده رسول الله و پيامبر خدا ، هيچ جائی نداشت ، 
چون بريدگی ميان آسمان و زمين ، يا خدا و گيتی ، را نمی پذيرفت .  
خود خدا که سيمرغ باشد ، خاک ميشد، و خاکی ميشد ، تخمی درهرجانی 

پهلوانان شاهنامه يا اوستا ، همه، همين « سيمرغ ،    و انسانی ميشد .
هستند    « شده  زيبائی  خاکی  يابيهای  پيکر  همه  مجموعه   ، سيمرغ   .

« سرود خسروانی » يا « غزل » ، نيايش  درگيتی بود . اين بود که  
. غزل ، درعشق    همان سيمرغ بود که درهمه زيبايان ، چهره يافته بود

ورزی به اين زن زيبارو يا آن زن زيبا روی ، گفته نميشود ، بلکه نيايشی 
ت که اصل زيبائيست که همه انسانها بدان آبستند (  ور=  ازسيمرغ اس

بر= اصل آبستنی . سيمبر، به معنای زهدان عشق است ). درگرشاسپ  
نامه ديده ميشود که هربرگی از درخت زندگی ، يک چهره ديگر از بتُ 

مسئله بنيادی جنبش عرفان ، اميد پيوند و  يا سيمرغ است . اينست که  
وصال ، و « نوشيدن ازسرچشمه يا باده از دست ساقی يعنی سيمرغ »  

بلکه درجستجوی « بود    ، ندارند  را  منجی  يک  آمدن  انتظار   ، آنها   .
  وصال با حقيقت » هستند که مسئله « بيواسطه بودن با حقيقت » باشد .

  روز باران است و ما جو ميکنيم     براميد وصل ، دستی ميزنيم 

  ابرها آبستن از دريای عشق     ما زابر عشق هم ، آبستينيم
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  ما حجاب آب حيوان خوديم      برسر آن آب ، ما چون روغنيم 

« ايـمـان » ، جائی اصل شمرده ميشود ، که « واسطه » ميان خدا و  
. « عشق » ، واسطه را ، دليل بزرگترين محروميت و    انسان هست

بريدگی و فراق ازحقيقت وخدا ميداند . مسئله بنيادی ، که عرفا ، ازگفتن 
آشکارآن ، ميپرهيزند، و ميترسيدند و هنوز نيز ميپرهيزند و ميترسند ، 
نفی وطرد ِ « ايمان» با « عشق » است . ايمان ، بزرگترين دشمن عشق 

از«     و نفی کننده آنها ميکوشند ، اصطلاح «ايمان » را   . عشق است 
ايمان وعشق  پديده عشق» ، پرکنند و از پديده ايمان ، خالی کنند . ولی  

عشق» را تابع « ايمان » ساختن ، چيزی جز،  متناقضند . «     ، باهم 
. اين کار را، درهمه اديان نبوی ( مسيحيت  دعه کاری نيست  سفسطه و خ

عشق ، به هيچ روی، با  ، يهوديت ، اسلام ، زرتشتيگری ) ميکنند .  
بريدگی فرد ازخدا و حقيقت و اصل ، و نياز به واسطه ميان خود و خدا  

  .  و حقيقت و اصل ، سازگارنيست

  وقت آمد ، توبه را شکستن     وز دام هزار توبه جستن 

  معشوقه روح را بديدن      لعل لب او به بوسه خستن 

  درآب حيات ، غسل کردن      دروی ، تن خويش را بشستن 

  برخاست قيامت وصالش     تا کی به اميد ، درنشستن 

دوملت   و  هفتاد  جنگ  به   ، ساختن   « ايمان  تابع   » را   « عشق   »
محدوده   فراسوی   ، درست   ، عشق   . ميکشد  برسرانحصارحقيقت، 
از فرهنگ  را فردوسی  انديشه ژرف  اين   . ايمان ميکشد  که  هائيست 
خرمدينان به زبان « مهران »  می نهد، که خواب شاه هندوستان، قيد  

البته اين ، شيوه انديشه سيمرغيان بوده است که فردوسی ، را ميگزارد.  
جزو داستانهای اسکندر جا ميدهد تا چندان به چشم نخورد و علت تکفير  
که  ميجويد  را  کسی  و   ، بيند  می  خوابی   ، هندوستان  شاه   . نشود  او 
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« خواب ديدن » که گونه « بينش درتاريکی » خوابهايش را بگزارد .  
. قيد به مهران  است ، بيان يک تجربه بنُی يا گوهری و حقيقت است  

  ميگويد :

  سه ديگر، شب آمد بخوابم شتاب 

  » ، ديدم بخوابنغزکرباسيکی« 

  بدو « اندر آويخته » ، چار مرد 

  رخان ازکشيدن ، شده لاجورد 

  ازکشيدن ستوه،گروه     نه مردم شدی  نه کرپاس ، جائی دريده

را  نغزی  کرباس  يک  چهارگوشه   ، چهارمرد  که  ديدم  خواب  ميگويد 
گرفته، و ميکشيدند . آنها ميکوشيدند که اين کرباس را ازهم پاره کنند . 
که  ميکشيدند،  کردن  پاره  برای  را  کرباس  اين  ازهرسو  چنان  آنها 
رخهايشان سياه و تاريک و تيره، يا از ترس ، بنفش شده بود . ولی برغم  

کش و واکشها، هيچ جای کرباس دريده نشد، و ازسوی ديگر  همه اين  
اين چهارمرد از همه اين تلاشها ، ملول و عاجزو بازمانده و افسرده نشده 
و به تنگ نيامده بودند .آنگاه « مهران » که از ويژگيهائی که به اين 
مهران داده شده ، و ميتوان چهره سيمرغ را دراو شناخت ، اين خواب  

  . ويژگيهای « مهران »  داررا ميگز

  زدانش رسيده بکامبنام     بگيتی ،  مهرانيکی نامداراست 

  بشهراندرش ، خوردوآرام نيست 

  « د د و دام » نيست  نشستش بجز با

  ز تخم گياهان کوهی خورد      چو مارا به مردم همی نشمرد 

  نشستنش با غرم و آهو بود     ز آرام ومردم، بيک سو بود
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  پرستنده مردی و ، بختی بلند      زگيتی بچيزی نيابد گزند

که جانوری را نميآزارد ، و جان ، برايش مقدس است و    مهران ،   اين
نيست ، ميگويد که : اين    سيمرغ ، خدای مهرگياهخوار است، کسی جز  

( آنکه ميگويد   موسی   -2( دهقان آتش پرست) وزرتشت  -1چهارمرد ،  

اين را ستايش کرد) و يونانی ) و  عيسی   -3فقط  پارسای  ( محمد  -  4( 
، و هرکدام    کرباس نغز، « دين » استتازی ) ، همان چهارمردند، و  

ازآنها ، بسختی ميکوشد که دين واحد را ، تصرف و تسخيرکند و ملک  
اينست که هرچهار، آن کرباس را بسوی خود  انحصاری خود سازد ، 
اين   که  حاضرند   ، دين  تملک  و  تصرف  سائقه  اين  دراثر  و  ميکشند، 

دين را ، اين ازآن ، و آن ازاين کرباس را ازهم بدرند ، و اين پارچه  
ميکشد و برای «متصرف شدن انحصاری دين» ، دشمن همديگرميشوند 

.  

  دگر آنکه ديدی تو کرپاس نغز    گرفته ورا چارپاکيزه مغز 

  نه کرپاس نغز، ازکشيدن ، دريد     نه آمد ستوه، آنکه اوراکشيد 

  تو کرپاس را، دين يزدان شناس   کشنده ، چهارآمد ازبهر پاس

  يکی دين دهقان آتش پرست     که بی باژ، برسم نگيرد بدست

  دگر دين موسی، که خوانی جهود   که گويد: جراين را نشايد ستود 

  دگر دين يونانی ، آن پارسا    که داد آورد در دل پادشا

  چهارم  زتازی ، يکی دين پاک   سرهوشمندان برآرد زخاک

  همی برکشند، اين ازآن، آن ازين 

  شوند آن زمان ، دشمن ازبهر دين 
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دين خودبرساير   برای غالب ساختن   ، نوری  ميان مذاهب  اين کشاکش 
اديان ودين خود را به کردار تنها حقيقت جهان غالب ساختن ، که هنوز  
يا  سيمرغی  فرهنگ  که  است  ايران  فرهنگ  برضد   ، دارد  ادامه  نيز 
خرّمدينی ميباشد . دراين مذاهب ، « ايمان به آموزه يک شخص که آن 

ميخوانند » ، جانشين « دين » ، يا بينشی ميشود که    -دين    –را به غلط  
  بيواسطه از بنُ خود انسانها ميزايد .  

هرچند فردوسی اين بينش ژرف را، ميان داستانهای  اسکندر جای داده  
، و به يک شاه هندی نسبت داده ، ولی بدون هيچ ترديدی ، جهان بينی  
خرمدينان يا سيمرغيان را دراوج شفافيت ، بازگوئی ميکند ، چون برای  
شاه هندی ، ازسوئی ، پديده پيامبرو رسول ، پديده ای نامفهوم است ، و 

زسوئی ديگر، دين برای شاه هند ، چندان با جنگ و دعوای ميان محمد ا
  . ندارد  سروکاری  زردشت  و  موسی  و  عيسی  ،  و  ازعرفا  هيچيک 

، بدين آشکاری و روشنی و   دردرازای تاريخ اسلام ، اين حقيقت را 
سادگی که فردوسی با نهايت دليری درچند بيت بيان کرده ، نگفته است  

، منکر آن ميشود که محمد و عيسی و موسی و  فردوسی  . درواقع ،  
، چون دين حقيقی ، مهر  زرتشت ، با « دين حقيقی »، سروکار دارند  

و   ناپذيراست،  تصرف   ، درگوهرش  و   ، بشراست  همه  ميان  وعشق 
درانحصار هيچ قدرتی وکسی ومذهبی و ايمانی در نميآيد ، ولی آنها ، 
هرچهار، ميکوشند که اين دين تصرف ناپذير را ، با قهر، تصرف کنند  

خود    ، و اگرهم اين تصرف ممکن نشد ، سهمی ازآن را دريده ، وازآن
اين دين واحد( مهروعشق ) را هيچکدام ازآنها نميتوانند ،   سازند. ولی  

و منحصرا درتصرف خود، درآورند . مهروعشق ، ازآن ِ ازهم پاره کنند  
د . دين حقيقی ،که  هيچ ايمانی و هيچ مسلکی و مذهبی ومکتبی نميشو

 . نيست   ازآنها  هيچکدام  به  متعلق  است،  کرباس)   ) وعشق  مهر 
هرچهارتای آنها( زرتشت + موسی + عيسی + محمد )، برضد دين  
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درون   از  که  بشراست  همه  ميان   ، مهروعشق  که   ، هستند  حقيقی 
اين    ، ای  واسطه  وهر   ، بجوشد  ميتواند   ، واسطه  بدون   ، هرانسانی 

مياندازد اصالت  از  را،  ازهم   مهرگوهری  که  ای  جامه  يا  پارچه   »  .
بـهـمـن  ( = براهمن ) است .«    جامه يا پيراهن ِ بهمندريدنی نيست » ،  

، دژ، يا « ارکه » ايست که با هيچ گونه قهرو زورو پرخاشی ، نميتوان »
آنرا گشود ، چه رسد به اينکه آن را تصرف کرد . بهمن، « اصل ميان 

طبعا   و   ، است  اضداد  همه  دهی  پيوند  اصل  ديگر،  بسخنی  يا   ،  «  »
.    سرچشمه پيوند » ، « بريدنی و پاره کردنی وازهم دريدنی» نيست

دين که به معنای « اصل  رانسانی است .  ) هوَربهمن ، اصل آبستنی (=  
آبستنی درهرانسانی» است ، در بهمن که « اصل پيوند وآميزش اضداد  

  176، ورد پايش، در بندهش ( بخش يکم ، پاره  است» ،آشکارميشود
  )باقی مانده است که ميآيد : « دين ... نخست بربهمن آشکارشد » .  

دين ، اصل آبستنی هرانسانی در بينش است ، که « بهمن = هنديمن = 
. اصل آبستنی ، تصوير «   من ِ من = مينوی مينو = ور» ناميده ميشد

وجود تخم يا جنين  در زهدان = ور= آگر » است . همچنين « تصوير  
ناميده ميشود » . همچنين «  ياورهکودک، در مشيمه، يا جفت است، که  

جفت    کرپاس يا  ياوره  يا  مشيمه  راستای «  در   ، بود  » که کفن مرده 
کودک » درک ميشد . گور، زهدان مادرشمرده ميشد و کرپاسی که مرده 
را ميپوشانيد ، همان مشيمه يا ياوره بود و نماد ، باز زائی درسيمرغ (  
ارتا فرورد ) وبازگشت به بنُ ( بهمن ) تلقی ميگرديد . به همين علت 

» ميگويد .کرپاس گرداگرد کرپاس نغزاين اشعار، سه بار«  فردوسی در 
ی بهمن ، » است . يکی از نامها  اصل آبستنینعش ، يکی ازتصاوير «  

« بزمونه » است . پيشوند « بز» ، در کردی ( به ز) هم به معنای جنين 
است، وهم به معنای « زهدان » است . پسوند « مونه » به معنای اصل 
و اساس است . پس « بز» که هم جنين وهم زهدان است ، همان اصل 



Jg. 7 (2026), Heft 1  260 
 

آفريننده( ور= بر= سيم بر) را نشان ميدهد . « بزمونه » ، که بهمن  
ودرست  . »است  بينش  آبستنی  اصل   » معنای  به   ، درترکی   باشد 

. واژه « بز ّ از » هم ،   آذربايجانی به همين کرپاس ، « بـز» ميگويند 
« کرپاس » درست همان معنای « اصل  ازهمين ريشه آمده است . پس  

دارد را   « بهمن   = ونوزائی  کرباس آبستنی  با   را  مرده  معمولا   .
ميپوشانيده اند ، چون کرپاس ، جسم او را مانند مشيمه يا ياوره در زهدان  
مادر ميپوشيد، و اين بيان فرشگرد و رستاخيز و نوزائی درگور بود.  

  ازاين روهست که فردوسی ميگويد :

  بمانيم روز پسين  زيرخاک      سراپای کرپاس و جای مغاک 

  يا سنائی ميگويد : 

  چه خواهيم برد از دنيا به آخر   دلی پرحسرت و يک جامه کرباس 

  يا شيخ عطار ميگويد : 

  آمد از پرده برون ، چون مه زميغ 

  پيش خسرورفت با کرباس وتيغ 

با دانستن اين داده ها ، واژه « کرپاس » ، بايد مرکب از« کرپ + پاس 
» درپهلوی، به معنای جسم مرده + کالبد  karpيا پس » باشد . « کرپ  

+ صورت يا شکل » است و کرپيش به معنای شکل جسمانی و تجسم  
  » واژه  همان  اين   . و   Koerperاست  درلاتين  که   ، است  آلمانی   «

انگليسی نيزنظائرش را دارد . واژه کرپاس ، درست متناظر با واژه «  
pasen-I    -tan    « درپهلويست که فقط درآن « کرپ » جای « تن «

روز  در  که  ميشود  گفته  جسمی  به  درپهلوی  پسين  تن   . است  نشسته 
رستاخيز روحش بدان بازميگردد وازسر، زنده ميشود .  اين پسوند «  
پس» همان واژه « پسّه » درشوشتريست که به معنای لنبه وباسن است  
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. پسه ، معنای تهيگاه را داشته است .هنوز هم به تحقير گفته ميشود که  
فلانی اين چه بچه ايست که « پس انداخته است ». درهزوارش « پسانتن  
» باقی مانده است که موبدان به آن معنای « افشاندن » داده اند . البته  

رپاس افشاندن در زنخدائی اينهمانی با « زادن » داشته است .  پس « ک
، يا کرپ + پس » به معنای « فرشگرد و نوزائی و باز زائی وتولد تازه  
يا زاد دوم » بوده است . دين ، گوهر« نوزائی وباززائی » است که  
پيآيند عشق است . هرجا عشق است، باززائی ونوزائی وفرشگرد است 
  . ازآنجا که فردوسی سه بار، پياپی « کرپاس نغز» ميآورد ، گواه برآنست 
که اين نغز، معنای مهمی درهمان راستای کرپاس داشته است .  لغت 
فرس اسدی ، مينويسد که نغز، چيزی بديع و عجب ميباشد . نغز، معنای  
بديع وتازه و شاداب را دارد . از اينرو اين واژه بايد همان واژه « نقض»  
بافتنی ازهم گشوده   العروس ، نقض ،  بنا برتاج  باشد . چون  درعربی 

ناظم الاطباء مينويسد که  وو ببافند . همچنين  آنرا  تا دوباره  اکرده است 
نقض ، پارچه ايست کع تاب نخهای آنرا باز کرده وغازنموده تا دوباره  
ريسند . غازکردن ، برهم زند پشم کهنه است تا بتوان آنرا ازسر رشت 
ه  .  ومنتهی الارب مينويسد که نقض ، گليم و خبای باز کرده ، غاز نمود 

است تا دوباره ريسند . در فرهنگ زنخدائی ، خدا يا سيمرغ  را جولاهه 
به    . ميبافد  هم  به  جامه  مانند  را  کودک  که  ميدانستند  زهدان  در  ای 
هرصورت دين که اصل زايندگی بينش درهرانسانيست ، اصل باز زائی 

تاروپود آزمونها و    بهم بافی و بهم ريسی و بهم تابیونوزائی ، و باز  
ديده ها و شنيده ها و بسوده ها و بوئيده ها ست. بهمن که همان دوگيان  
يا اصل آبستنی است ، اصل دين يا « بينش زايشی» ازهرانسانيست . « 
ارک يا ارکمن » ، که نام بهمنست درنائينی ، به قطب چرخ نخريسی  

  ارد . گفته ميشود . اصلا خود کلمه «بافتن» ، معنای عشق د
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بهمن که بنُ جان در هرانسانی هست ، چون « اصل ميان » است ،  
ازهمه انسانها ، بطورخودجوش ، ميزهد و ميتراود و همه بشريت را،   

پيوند ميدهد  به    به هم  يا   ، دهی »  پيوند  ، چون اصل ميان، « اصل 
 . عبارتی ديگر، « اصل عشق » است

بهمن ، «   و بی درز» ميپوشد . و   جامه بی بريدگیاينست که نشان ِ 
» نام دارد . اين جامه ، جامه   سـدرهيا    شـبـيـکهمين جامه است که «  

) ، داستانی به زرتشت  21بهمن است . درگزيده های زاداسپرم ( بخش 
نسبت داده ميشود که دراصل منسوب به جمشيد بوده است . هنگامی که 

دايهِ  ميگذرد ( تخم انسان ، ازآب    رود وه دائينیزرتشت ( جمشيد ) از  
، او،    به  وجود  ژرفای  از   ، بهمن   ، درحقيقت  آنگاه   ( ميشود  آبياری 

ميرويد، وبا جامه ای بی بريدگی و بی درز، آشکارميشود . پيدايش بينش  
، سيمرغ ، ابرسياه   خدا= آوه(  ، آميختگی آبوروشنی ، هميشه پيآيند  

اس ) است. و  بارنده  تخم  ( مردم = مر+  تخم  ،  ت ) و  پس ازپيدايش 
بهمنی که ازجمشيد پيدايش يافته ، به انجمن خدايان ميرود تا با آنها «  

.درواقع ، بنُ ِ جمشيد ، درپيدايش ، به معراج ميرود و   همپرسی» بکند
انسان را ،  بيواسطه ومعراج  اين رابطه  البته   . همپرس خدايان ميشود 
معراج    . بود  سيمرغی  فرهنگ  بنياد  که  پذيرفت  نمی  زرتشتی  الهيات 
ضمير انسان، يا مرغ چهارپر، بيان بيواسطه بودن ضميرانسان با سيمرغ  

. معراج را ويژه برگزيدگان و انبياء کردن ، محال  و خدا و بهمن بود  
ساختن « بيواسطگی انسان با حقيقت » ، و« سلب اصالت از انسان » 

  بود . 

دراين روايت زرتشتی از داستان( که زرتشت ، جانشين جمشيد شده است  
که نماد هرانسانی است ) ، زرتشت پس از عبوراز رود وه دائيتی ، بهمن 
را می بيند : «  آنگاه بهمن امشاسپند را ديد به شکل مرد نيکچهر، روشن  

جامه ای که مانند ابريشم ( فرقدار) داشت ...  موی گزيمه، برازنده که 
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نبود درآن  درز  و  بريدگی  هيچ  که  داشت  ،  پوشيده  بهمنی  بينش    .  «
دوچيز   تشخيص  در  که  است  بينشی   ، نوری  اديان  همه  بينش  وارونه 
ازهمديگر، آن دو را ، ازهم نمی برد و نمی درد  . همين انديشه است  
که هم در« تارک سر، ميان دوبخش موی سربهمن ، ايجاد ميگردد » ،  
ی  رنگها  است.  پوشيده  که  درز»   وبی  بريدگی  بی  جامه  در«  هم  و 

.گ برند  ازهم نمی  را  پارچه  گوناگونی دربينش بهمنی، علت    وناگون، 
بريده شدن عقايد و اديان ومذاهب و مکاتب ، ازهمديگر وعلت ِ دشمنی  

. جامه بی بريدگی و بی درز، نماد گوهربهمن آنها باهمديگر نميشود  
( سنتز) است . بهمن « بينشی =   است ، که اصل ميان يا اصل پيوند

دينی » آشکارميسازد که درتشخيص وشناخت چيزها ازهمديگر، آنها را  
پاره نميکند. دريدن و بريدن و جداساختن  ازهم  ازهمديگر نمی درد و 
ازهمديگردر بينش ( دين )، برضد « اصل ضدخشم وقهرو خشونت بودن 

تاربا پود » است ، نماد بهمن » است . خود جامه يا کرپاس ، که پيوند «  
پيوند و عشق است . ازاين رو هست که سيمرغ با زال در درود ازاو ، 
باهم   انسانها   ، شاهنامه  بر  بنا   ، درجشن   . ميشود  تاروپور»   » بااو 
تاروپودميشوند . بدين علت بود که ايرانيان روند زمان وگشت زمان (به  

دن ، جشن برپاکردن همين علت ، آنرا سپنجی ميگفتند ، چون سپنجی بو
در زمان = ايجاد پيوند همه طبقات وملل و مذاهب بوده است) را ، روند 
جشن ميدانستند . بدين علت ، نخستين چيزی که جمشيد کشف ميکند « 
نخستين   ، را درشاهنامه  ابزارجنگ  اينکه کشف   . بافتن جامه » است 

»  را   کشف او کرده اند ، يک روايت ميترائيست، تا « ستيزه منشی
  فطرت انسان کنند، و جانشين « فطرت مهری وبهمنی» انسان سازند . 

اکنون ، همين جامه که نماد عشق است ، اينهمانی با « دين » داده ميشود 
دين ، « و نابريدنی و بی شکافتگی » خوانده ميشود. به سخنی ديگر،  

. پس اين چهارمرد ( زرتشت  اينهمانی با « عشق بريدنی نا پذير» دارد  
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 ، ناکردنيست  پاره  عشق  که   ، را  دين   ( محمد   + عيسی   + موسی   +
ميکوشند با « دعوت به ايمان » ، ازهم پاره کنند . « ايمان آوردن به  
آموزه آنها » ، چيزی جز تلاش برای نابودساختن دين که مهر است ،  

اينها ، « ايمان به آموزه خود » را اصل اول ، و عشق را تابع  نيست .  
. عشق ورزيدن ، اطاعت کردن ازآنهاست . همين    آن اصل ، ميسازند 

سـمـنـدر، تخم عشق  انديشه ، انداختن عشق ازاصالت است . درحاليکه  
افشانده است  ، انسانها  در دل همه   ، را بطور يکسان  .    و پيوستگی 

  سمندر، خود را درهمه انسانها ، خاک ميکند . 

و  سايه  افکندن  داستان  همان  سمندر،  خاکسترشدن  يا  و  خاک  داستان 
افشانده در زمين  همچنين ، همان داستان ، تبديل شدن خدا به تخمهای 

باشد، دراصل به معنای «    خاکستراست .   تخم  که « خاک + استر» 
» است . پيشوند « خاک » که همان « آگ » باشد ، تخم يا خوشه   پاشی

» باشد، به معنای« گستردن   starگندم است، و پسوند « استر »  که «  

گستردن   واژه  وهمان    «gustardan  درهزوارش که  امروزيست 

vestartan    پخش کردن و افکندن و   -1است . اين واژه دارای معانی

بهم پيوستن است(يوستی) . پس درحقيقت واژه « خاکستر»    -2انداختن و  
معنای « گردی را که پس ازسوختن چيزی بجای ميماند »و در واژه 

  ، خاکستر  واژه  بجای    . ندارد   ، آمده  ها  نيزگفته    aatur-astarنامه 
ميشود، که به معنای « پخش کردن و انداختن آتش » است . ولی «آتور» 
که « آذر» باشد درکردی « آگر» است ، و آگر در زبان فارسی، به  
معنای « زهدان= کفل » است . درهزوارش « آذر» ، به معنای زهدان  
را   آتش  اينکه  دراثر  بيشتر  «خاکستر»،  واژه   . آموزگاراست  زن  و 

از  زيرخاکه و  بماند  باقی  تا  اند  ، ميکرده  بيفروزند  تازه  آتش  آن  با  نو 
اين مثل عاميانه که « آتش ازخاکستر زايد و خاکستر  پيدايش يافته است .  

« «   ازآتش  گذشته،  ازاين   . هست  اصليش  معنای  گويای  درست   «
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خاکسترهای نباتی» را که به کردار کوت يا رشوه يا نيرو  بکارميبرند  
تا زمين قوت گيرد و زراعت خوب باشد ، بيشتر معنای اصلی را درخود 

  نگاهداشته  است. 

خاک بسری کردن ، به معنای « آرميدن با زن » ميباشد( که درواقع  
همان تخم افشاندن ميباشد ) و به اصطلاح عوام مشهد ، لواط کردن است 

گفته ميشود . سيمه   سيمه  -3و    هيوارد  -2  خاوره  -1به خاک    پـشـتـو. در
   . باشد  است که درفارسی « سيمان»  يوغ و جفت »  واژه «  ، همان 
ماه  ايو)  . هيو=(  ميباشد  ارد »  از دوبخش « هيو+  ، مرکب  هيوارد 

، زمين است ( هيوارد، سيمرغ يا خوشه آسمانست   ارد = ارتااست، و  
آسمان ميباشد .   که زمين شده ) . واژه « هيوارد » ، زمين شدن ماه 
خاوره بايد « خوا + ور » باشد که به معنای « تخم خدا يا تخم در زهدان  

است . در تبری ، خاک به معنای گور است . « خاک   = اصل آبستنی»
سر» ، گورستان است . ولی گور، به معنای « تحول يابی به زندگی    –

«خاک شدن يا خاکسترشدن » ، به معنای « کاشته شدن  » است .  پس  
. ازآنجا که خدای ايران « آتش فروز،   برای روئيدن ازنو » بوده است

يا آتش افروز» ، يا « کواد= قباد » خوانده ميشد ، که دراصل به معنای  
يا « فرشگرکردار» بوده است ، داستان سمندر در اذهان   مبدع و نو آور

باقی مانده است . و« سوشيانت » را که زرتشتيان منجی درپايان زمان 
ميدانند ، معنای « خود افروز= خود فروز » ، « آنکه خود ، خود را 

ازخود، ميکند=  ارتا    ميافروزدو روشن  به   . دارد  را   « ميشود  آفريده 
» هم ميگويند، که درحقيقت « ازخود فروزفرورد که سيمرغ باشد «  

افروزنده = ازخود افروخته » باشد. اين اصطلاح ، معنای « خدا » را  
« خدا » هم، به معنای تخميست که خود ، خود را  داشته است ، چون 

. اين روند ، خود افروزی يا «   ميافروزد ، روشن ميکند ، پديد ميآورد



Jg. 7 (2026), Heft 1  266 
 

در داستان « سمندر» در گرشاسپ نامه اسدی طوسی    خود سوزی» ،
  باقيمانده است .

دراوستا  سوختن  «       saocahiکه   معنای  به  و  باشد  کردن  روشن 

» است . درتبری به    سوختههمان واژه «    saocant» است .    افروختن

ميگويند و به « خارش»   sujanچراغی که برمزار روشن ميکنند، سوجن
، سوجش ميگويند  که درواقع « معنای انگيخته شدن = خارش دل »  

 سوختگان دارد . اين اصطلاح ، در عرفان به شکلهای « دلسوخته » ، «  
» و« دلسوزی»  باقی مانده است، که رد پای همان سمندر و سيمرغ 
وهماست، که « خود افروزی = خود روشنگری = خود زائی= خود  

. ميباشد   « در آفرينی  معنائی   ، دراصل   ،  « سوخته  يا  سوختگان   »
ب خود، به آئين و ، و انتساراستای همان « سوشيانت » داشته است  

فرهنگ سيمرغی بوده است. ولی معنای اصليش درادبيات و درعرفان 
  بتدريج ، فراموش ساخته شده است . 

  پاک ، جسم و جان  سوختهآتش عشق ِ لامکان ، 

  سمندری گوهرفقر درميان ، برمثل 

  : فروز  آتش  به  وهم  نای  به  هم   ، انگريکه  angaarikaدرسانسکريت 
مارس)    ) بهرام  نام  و  است،  بوده  سيمرغ  نام  که  ميشود    گفته 

aangara آنگره  است، که به « ذغال » هم گفته ميشده است . الهيات
ساخته    اهريمن» باشد ، تبديل به  انگره مينوزرتشتی اين واژه را که «  

های  آئين  ازبزرگترين   « بهرام  آتش   » آئين  برگذاری ِ  ولی  است، 
  زرتشتيگری باقی مانده است .

، به همان علت است که « برو بيخ » ، « سرو خاک    « خود افروزی »
بر ويا سر ، بيواسطه ، همان بيخ و بنُ  = خاکسر» ، باهم جفت هستند .  

. خود واژه « بر= ور» ، اصل آبستنی    آسمان ، همان خاک است.  است  
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( هم جنين وهم زهدان باهم ) است، و« سيمبر= سيم + ور» معنای « 
يوغ بودن برو بنُ » را دارد. فرازسر کوروش ، درنقش مشهد مرغاب  
فارس، همين جفت بودن برو بن ، سه بار آورده ميشود ( سيور= سه +  

داستان    ور ) . اين تصاويرکه آمد ، باهم درذهن ها ، پيوند يافته اند ، و
مرغ آسمان که  » را ساخته اند، که  « خود سوزی = خودافروزی سمندر

  اصل آهنگ وسرودوعشق ورقص است ، خودش، تبديل به خاک ميشود
تا باز ازسر، پيدايش يابد .در گرشاسپ نامه اسدی ، گرشاسپ به جزيره 

  اسکونه ميرود و درآنجا اين مرغ سمندر را می بيند .  

  زناگاه ديدند مرغی شگفت     که ازشخّ آن کُه ، نوا برگرفت 

  اين مرغ ، يک ارکسترکامل عيار ِ موسيقی است . 

  ببالای اسپی ، ببرگستوان    فروهشته پر، بانگ داران نوان 

  زسوراخ چون نای منقاراوی   فتاده درآن، بانگ بسياراوی 

  همی زد نواها بهرگونه سازآمدش پيش باز    بادبرآنسان که 

  فزونترزسوراخ پنجاه بود      که ازوی دمش را برون راه بود 

  بهم صد هزارش خروش از دهن 

  همی خاست هريک بديگر  شکن

  تو گفتی دوصد بربط و چنگ و نای 

  بيک ره شدستند  دستان سرای 

  فراوان کس ، ازخوشی آن خروش

  فتادند و زيشان ، رمان گشت هوش 

  يکی زو ، همه نعره و خنده داشت 
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  يکی ، گريه زاندازه اندرگذاشت 

آهنگها  وسرود های پرخروش اين مرغ ، چنان شادی به مردم می بخشيد  
  ، يافتند  می  که  نهايتی  بی  ازشادی  و   ، ميرميد  مردمان، هوش  از  که 
ميخنديدند و ميگريستند و نعره ميکشيدند. نيايش درفرهنگ سيمرغی ،  
بوده  آوازخواندن  و  ازشادی  همين رقص و شادی وخنديدن و گريستن 

  نيايشگاه با جشنگاه ). است ( برابری 

 

  ســمـنـدر = تخم آهنگ وسرود و عشق ونرمی 

  

نيايشگاه سيمرغی ، جشنگاه بوده است. « سَـماع » ، همان پيشوند واژه  
)  به   saama« سمندر = سامندر » است . در سانسکريت ، سامه ( 

معنای آهنگ ، سرود مقدس ، خواندن به آوازخوش است، که معربش  
همان « سماع » است، و درکردی به شکل « زما=پايکوبی » بکاربرده 

، به معنای سخنان جذاب يا چرب ونرم است .  saamanميشود . سامن  

)   به معنای آهنگ وآوازو خوانندگی است . « سم » که  samanسمن (  

به معنای    samهمان « هم= با  » امروزه درفارسی است ، درسانسکريت
« يکی شدن »  ، کمال ، هم آهنگی ، بهم پيوستگی است . درپشتو نيز«  

  ست .   سم » ، به معنای« هم آهنگی » ا

پس واژه « سمندر» که از يونانی نيامده است و يک واژه اصيل ايرانيست 
، به دوگونه بخش پذير است . . يا ميتوان واژه سمندر را ، مرکب از«  

» .  در صورت ( سمن  سمن + در»شمرد، و يا مرکب از«    سم + اندر
+ در»، به معنای « تخم آهنگ و آواز و سخنان جذاب ونرم» است .  
درصورت مرکب بودن از دوبخش « سم + اندر »، به معنای « زهدان  
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يا سرچشمه  هم آهنگی و يکيشوی و بهم پيوستگی ( مهرو عشق ) وآهنگ  
خاک يا خاکستر شدن سمندر،  وسرود مقدس و خوشخوانی» است .پس ،  

چيزی جزکاشتن تخم ِ( = آگ = در= اند =خاک) آوازو آهنگ وسرود  
  .   عشق و مهرو رقص، در تن انسانها و جانها نيست

  بنظاره گِـردش، سپه همگروه     وی ، آوا درافکنده زآنسان بکوه 

  چو بـدُ يکزمان ازنشيب و فراز       بسی هيزم آورد هرسو فراز 

  يکی پشته سازيد، سهمن بلند 

  »  آتش اندر فکند، « بادِ پـرپس از 

آبستن  . باد، که اصل عشق وجانست ،  ازباد پرش ، آتش برميافروزد 
زاياندن يا دايگی   -2آبستن کردن و    -1ميکند( آتش افروزی ، به معنای  

  وقابلگی است ) .

  چو هيزم، زباد هوا برفروخت   شد اندرميان، خويشتن را بسوخت 

  سپه خيره ماندند درکار اوی     هم از سوزش و ناله زار اوی 

  بگرشاسپ ، ملاح گفت اين شگفت 

  آمد ، « آرامش ايدر» ، گرفت  رومز 

  مرين را نه کس جفت بيند نه يار 

  اين آئين، ازکشورزنخدائی، بدينجا آمده و دراينجا مستقرشده است 

  وليکن چو سالش برآيد هزار     زگيتی شود سيرو زجان و تن

  ازآن پس ، بروز دراز خاکش زبيايد بسوزد تن خويشتن      

  چو او نيز باز يکی مرغ ، خيزد  

  اندر ايدون شنيدم کنون   رومبه 



Jg. 7 (2026), Heft 1  270 
 

  بر بانگ او ساختند، ارغنون که 

گفته ميشد، و   سورستانيا    هرومبه جامعه هائی که پيروان زنخدابودند ،  
» است که درسغدی ودراوستا ، به xrumaهروم ، همان واژه « خروم 

به غرو= قره    =هره = گرو = گره  » گفته ميشود .    xrumaخاک«  
، اين واژه    معنای نای است . اگر دراصل واژه سغدی نگريسته شود

ازبرابری خاک     » است و « خرومه » تلفظ ميشود.grumaدراصل «  
 خاک= آگ» همان « نای » استيا گروم = خروم ، ميتوان ديد که «  

. اينست که درشاهنامه به شهر زنان ، « هروم » گفته ميشود . اينکه « 
شاه   که  آنست  معنای  به   ، هست   « روم   » شاه   ، درشاهنامه   « سلم 
کشوريست که درآنجا دين زنخدائی رايج است. چه که خود واژه « سلم  

باشد، به معنای سه نای، يا سيمرغ است ، و    sairima  =rima  +saiکه
نام سلمانی ( آنکه با نی سرميتراشده است ) ، و « سلمان فارسی» ، و 

، ازهمين زمينه شکافته شده  واژه « اسـلام » درعربستانهمچنين خود  
است . درمقايسه اين واژه ها که به خاک = آگ = هاگ ، خروم = گروم( 
( پشتو) گفته ميشود، ميتوان  ( پشتو) = سيمه  گرو= هرو) = هيوارد 

خاک   که  ديد  و  بخوبی   . است  داشته  گرو »  نای=  ، معنای «  آگ  يا 
درکردی ،« تشه » که آتش باشد ، به دوک =دوخ هم گفته ميشود که نای  
باشد. داستان« آتش و نيستان » گواه بردرستی اين است . و آذر، که  
درکردی « آگر» است ، و آگردر فارسی به معنای « کفل وتهيگاه و به 

که ردر هزوارش به معنای زهدان   سخنی ديگر زهدان » است و« آذ»
خاک   است، اگرباهم بياميزيم ، ازهمه اينها ، ميتوان به اين پيآيند رسيد که

است   بوده  زهدان  و  نای  و  آذروآتش  همان  دراثرسرکوبی   =  که   ،
فرهنگ زنخدائی ، پوشيده و تاريک ساخت شده است .  کاشتن بذر در 

نطفه در زهدا انداختن  با  اينهمانی   ، درالتفهيم زمين  است، که  داشته  ن 
» که پيشوند   سامانابوريحان نيز همين معنا را دارد . ازاينگذشته واژه «  
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« سمندر» است ، بنا برتحفه حکيم موءمن و مخزن الاسرار به معنای  
» هست، و طبعا « سمندر» که مرغ آذرفروز يا خود فروز باشد  نای  «  

، به معنای « تخم نای= اصل نای= اصل آذر وآتش= خاک » هست .  
و « آنگرا» که درسانسکريت به معنای ذغال وآتش هست، نام مارس(=  
بهرام ) هست ، درفارسی ، نام نای بوده است ، چون ابوريحان درصيدنه 

دی» را که نای باشد ، « عنقر» ميداند که معرب ، يکی از نامهای « بر
« انگر» است . اينهمانی« مرغ آذرفروز» ، يا «خود فروز» با نای ، 

آتش و آذر،  را نشان ميدهد .    اينهمانی آتش با نایيا « اصل نای » ،  
،   ان = اصل آبستنی = خود فروزی » داشته استمعنای ِ« تخم درتخمد

. چنانچه « آگر »، بايستی مرکب از« آگ + گره » باشد ، که همان «  
وجود تخم درنای يا زهدان» است .  به همين علت درکردی « آور» که 
همان « آگر» باشد، هم به معنای « آتش » وهم به معنای « آبستن » 

است که به معنای آبستن است ).  خاک   -ور  –، همان  آوراست ( خود  
شدن سمندر( تخم نی) در زمين ، همان معنای اصل آبستن شدن يا « خود  

  فروزی » است .

پس خاک شدن سمندردرسوختن درآتش، و برخاستن دوباره ازآن ، همان 
تصوير« خودافشانی سيمرغ، به کردارخوشه » و« حامله شدن زمين به  
سيمرغ يا سمندريا ماه»، و رويش ازنو به آسمان و معراج تازه است . 
باليدن درخت ، اينهمانی با « بال گرفتن و معراج » دارد . سيمرغ ، 

  درخت زندگيست . مولوی خطاب به انسان ميگويد :خوشه فراز 

  تو زخاک سر برآور، که درخت سربلندی 

  تو بپربه قاف قربت ، که شريفتر همائی

سايه  اين    » ، چيزی جزهمان  سمندر»  وخاکسترشدن  تصوير« خاک 
.  اينها دو تصويرند که يک مطلب را بيان ميکنند  انداختن هما » نيست
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تخم  سه  هند(  سه   » يا   « آگ  سه   = ساياگ   » که   ، هم  سايه  چون   .
  » باشد، همين « آگ يا خاک» است .سيور= سه + وردرزهدان) = 

  زسايه تو ، جهان پر زليلی ومجنون 

  هزارويسه بسازد ، هزارگون رامين 

  وگرنه سايه نمودی جمال وحدت خويش

  درين جهان، نه قران هست آمدی ، نه قرين 

اينست که تخم سمندر(يا هما يا سيمرغ ، يا اصل آهنگ وشادی و رقص 
آنچه    ، ، و خاک گرديد  افشانده شد  انسان که  ) درتن  وسرود وخرّمی 
  ميرويد ، همگوهروهمسرشت همان سمندروهما و سيمرغ و يا خداست .

  زخاک من اگر گندم برويد    ازآن گرنان پزی ، مستی فزايد 

  خميرو نانبا ، ديوانه گردد    تنورش، بيت مستانه سرايد 

  اگر برگورمن آيی زيارت     تراخرپشته ام ، رقصان نمايد

  ميا ، بی دف ، بگورمن برادر 

  که در « بزم خدا » ، غمگين نشايد

  بدری زان کفن ( کرباس ) برسينه بندی 

  خراباتی زجانت درگشايد 

  زهرسوبانگ چنگ و چنگ مستان   زهرکاری به لابد ، کار زايد 

  مرا حق از می عشق آفريدست     همان عشقم اگر مرگم ، بسايد

  منم مستی و،اصل من، می عشق   بگو، ازمی بجرمستی چه آيد؟ 

درگندمی که ازخاک مولوی ميرويد ، شيرابه خرّم کننده هست . سغديها  
و اوستا به خاک« خرومه  » ميگويند . وروز يکم هرماهی را درسغدی 
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« خورمژد روژ » ميگويند . بنا بر ابوريحان، اهل فارس که همشريهای 
. وبقول  اند  به نخستين روزهرماه « خرمژدا » ميگفته   ، باشند  حافظ 
اقتدا  وماهها  روزها  به  درنامدهی  سغد  اهل  به  خوارزميها  ابوريحان 
ميکرده اند ، و همين روز را « ريمژدا » ميناميده اند . درواقع خورم 

خاک  ه ، همان ريم هست، که معنای اصليش « نای » است . پس  وخروم
نيز که « خرومه =خروم خورم»  ناميده ميشود، و چانچه آمد    = آگ

خاک ،  دراصل « گروم » نوشته ميشده است ، چيزی جز نای نيست.  
و  است  داشته  زايندگی  ، چون خاک، ويژگی  است  ميشده  ناميده  نای 

»، شيرابه و صمغ و مان است. بدينسان    . وپسوند « ژدمادينه بوده است
« خرمژد»،  به معنای « شيرابه نای » ميباشد . معمولا ، نای را درآن 
اند، و مواد مستی   تقطيرباده بکار ميبرده  برای  ، به کردارانبيق  زمان 
آورقوی ، ازآن فراهم ميآورده اند . هنوزهم بهدينان يزد وکرمان به عرق  

همين واژه « خورم = » ميگويند . پس    دُم نـدِ = دم نایآشاميدنی «  
. چنانکه درکردی    خرومه است که سپس تبديل به « خرّم » شده است
  هم ، به رگبار باران ، « خور ره م » گفته ميشود .

ونام« خرما» که همان « خورمه » باشد، همين واژه است ، چون سيمرغ  
، هم اينهمانی با نای وهم اينهمانی با خرما وخوشه خرما داشته است . 
ازاينرو نامهای گوناگون خرما ، به معنای نای هم هست. به هرحال ،  
گندم ( آگی » که ازخاک مولوی ميرويد ، همان ويژگی « سمندر = تخم 

را دارد ، وخرّمی ميآورد که ، سرخوش شدن ازنوشيدن باده است    نای »
. خدا ، شيرابه ومان و اشه کل تخمها وجانهاست ، و اصل شکوفائی و 
پيدايش راستی ازگوهرو اصل شادی و نشاط است . همه اين تصاوير، 

  بيان بيواسطه بودن بنُ جهان جان در پيدايش گيتی است .   
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آنکه عقيم است ، يا عبد وبرده ومقلد ِ« گذشته » است ، ويا آنکه در«  
تاريخ ِ گذشته اش » ، علت عقيم بودن خودرا می يابد ، وبدان کينه  
ميتوزد، ولی  کينه توزی با گذشته وتاريخ خودش، نميتواند اورا ازعقيم  

  بودن، نجات بدهد .  

« پرستش ِگذشته » و« نفرت وکينه توزی با گذشته » ، پشت و روی 
  ، هم  درگذشته   ، فورانيست  .آنکه وجودش، سرچشمه  اند  يک سکه 
تلنگری به فوران و آتشفشاندن ِ خوددرآينده می يابد . عقيم  ، يا بنده ِ  
گذشته وتاريخش هست، ويا به گذشته اش نفرين ميکند وازآن ميگريزد  

، به پيشوازانگيزندگان خود، درگذشته ميرود. بايد نيروی  ، وآفريننده  
زاينده شد، تا برخورد به هرپديده ای ورويدادی ، آبستن کننده شود . 
آنکه زاينده است ، آينده آفرين است . اوهرگذشته ای را آينده ميسازد  

  . آنکه عقيم است ، دست به هرنوی هم که ميزند ، آنرا نازا ميکند . 

  

-------------------------------------------------------- 

بسياری ميانگارند که من دراين نوشتارها، درپی گسترش 
  عرفان وتصوف ، يا زنده کردن « باستان» هستم .  

من دراين بر رسيها، مايه های زنده وانگيزنده ومردمی فرهنگ 
پيش اززرتشت را ، می جويم که جوانان را درآفريدن انديشه 

  های نوين وآينده ، ياری ميدهد 

 --------------------------------------------------------  
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  مُـرغ   

 در فـرهـنگ ايـران ِ 

 « اصل نوزائی وباززائی» است،و

  mereghaواژهِ مـرُغ 

به معنای ِ« بندِ نی »، يا« اصل  
 نوزائی ونوآفرينی وَفرَشکَرد» است

____________________________________ 

  « سيمرغ » و« هُما» و« سمندر»

  و«عنقا» و«  ُقـقـنسُ» و« رُخ »

 نامهای گوناگون ِيک اصل هستند
________________________________________  

  مرغ ِجان ، مرغ ِضمير، مرغ ِدل

  بيان« اصل نوشوی» 
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  وياهمان ، « نای ِ به » درانسانند 
  

  ، پريدن گرفت      طوطی جان، قند چريدن گرفت بازمرغ دلم ، 

  ، دراين جوی ، روان کشت آب باز

  برلب جو، سبزه، دميدن گرفت 

  ، وزان شد به باغ باز  بادصبا ،

  برگل و گلزار، وزيدن گرفت 

  

  برون آيد بيضهمرغ دل هرعاشق ، کز 

  ازچنگل تعجيلش ، « تاءخير همی درّ د »

مرغ دل عاشق، که ازتخم وپوسته خود، بيرون آمد و زاده شد ، با چنگال 
شتابگرش، هرگونه تاءخيری را ازهم می درد، تا به فضای آزاد و باز،   

  بپرد .

  

 ----------------------------------  

  

درهربرُهه ای  رويکرد به آثار ِ مانده ازگذشته ، برای آنست که انسانها ،  
» هم کرده اند ، که در روند  اززمان ، « آزمونهای مايه ای وزاينده ای  

و  تکرارناپذيرندتاريخ،   در،  بنُ    کوشش  اين  با  آشنائی 
، انديشه های مارا هميشه ازنو ، آبستن ميسازند .   تکرارناپذير ِآزمونها

اين « تجربه های مايه ای » ، در پوششی تاريک ومه آلود، از« آنچه  
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درتاريخ ، گذشتنی ومردنی است » و در تصاويرو اصطلاحاتی بيگانه  
وغريب ، باقی مانده اند ، که در ديد ِنخست ، برای ما، خرافات و افسانه  
بدوی وکودکانه و خرافه و  را،  آنها   . مينمايند  پوچ  يا  و  های کودکانه 

  . است   « بطورکلی  انسان،  خوارشمردن ِ«  گرفتن،  تجربيات  افسانه 
هست  گذرايش  وتصاوير ِ  آداب  و  درعبارات  ناگنجا  .    هرانسانی، 

و  عبارتی  و  پهناورترازصورتی  ژرفترو   ، ازانسان  بنيادی  هرتجربه 
پيکريست که به آن ميدهد ، وازهر صورت و عبارت و پيکری که بدان  

. صورتها و عبارات و    آن  تجربه ، لبريز ميگرددتجربه داده ميشود ،  
تند که اين تجربه های بنيادی انسان ، ازآنها ،  پيکرها ، دهانه هائی هس

  سرازير ميشوند . 

اين تجربه را که رابطه « بنُ انسان در درون انسان »  با تنش ، باشد ،  
 ، صورتها  ازاين  درهريک  تا  ميدادند،  اينهمانی  تصاويرگوناگونی،  با 

  بخشی ازاين تجربه را ، عبارت بندی کنند . 

  يک تصوير ، تصوير « مغز دانه، با پوست دانه » بود .  -1

يک تصوير، « جوجه در بيضه ، يا بيچ و ويچ » بود که دربيرون    -2
  آمدن ازآن ، مرغ ميشدوپروازميکرد .  

يک تصوير نيز آن بود که« تن» ، زهدان جان وضميراست ، که    -3
  بايد ازآن زاده شود .  

يا قناتی بود   فرهنگيک تصوير نيز، کاريز يا قنات بود . انسان ،    -4
  که ازُبنش ، آب ميزهيد . 

يک تصوير ديگر از انسان ، آن بود که انسان ، نائی است که دراو،   -5
سرود و شيرابه ( نيشکر= اسل ) هست، وبايد افشرد، تا اين شيرابه ، 

  برون آيد ..... .  
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هرکدام ازاين تصاوير ، برآيند ديگری از اين تجربه اصيل را بيان ميکرد 
  . اين تصاوير، درغزليات مولوی نيز  دراوج برجستگی باقی مانده اند : 

  ،  نکوست  درون پوست، خام بود ، در مغزچو 

  ست بــَدچو پخته گشت ، ازاين پس، بدانک پوست ، 

  ، چو آن مرغ ، پر و بال گرفت  بيضهدرون 

  ستبَــدبدانک  بيضه ازاين پس ، حجاب اوست ، 

ازفراروئيدن    بـدی«   پس   ، تخم  و  پوسته  و  درزهدان  ديرماندن   ،  «
وناگنجيدنی شدن در زهدان و پوسته وتخم است . دردرون انسان ، بُنی 
هست که ميرويد که روزی پوست بيرونيش را ميترکاند .آنچه را ما «  
خود» ميناميم ، چنين پوستی است . پس آنچه درخود، ديروز، نيک بود 

، که ما درخود، نميگنجيم، بد ميشود . « بدی و خوبی  ، ازامروز به بعد  
» ، معيارثابت و ابدی نيست که از خارج ، وضع گردد ، بلکه بستگی 
به « رشد و شکوفائی مداوم ِ ضمير و روان و خرد انسان » دارد . 
درجائی ديگر، انسان را کاريز، يا فرهنگ ( = قنات) ميداند، که درتبری  

» يا « نی » باشد   هوما = هومميشود که همان «  » هم ناميده    سوما،«  
  .  

  ، که زند بر کـهُ  قاف موج دريای حقيقت 

  زما جوش  برآورد که ما « کاريزيم »زان 

  

ما کاريزيا « فرهنگی » هستيم که دريای حقيقت ازبنُ تاريک آن ميجوشد  
  و موجش به کوه قاف، ميزند که آشيانه سيمرغست .

در راستای « زندگی     بيشترهرچند که درغزليات مولوی ، اين تصاوير،  
پس ازمرگ » ، وسازگاری با شريعت ِ اسلام ، بکار برده ميشود ، ولی  



Jg. 7 (2026), Heft 1  279 
 

محدوديتی  چنين   ، ايران  سيمرغی  درفرهنگ   دراصل  تصاوير،  اين 
نداشته اند ، ودرخود ِغزليات مولوی نيز، چنين محدوديتی ندارند . انسان  
، درهرانديشيدن و گفتن و کردن بنيادی وجوديش ، درشادی و درحالی  
که فوران ژرفايش هست ، و درابرازعشق بنياديش، و در نواختن موسيقی  

ودن ، از نو، زاده ميشود، واز فرهنگش ( کاريزش ) ميزهد، ورقص وسر
انسان ،    . آسمان پروازميکند  به  و مرغ ضميرش ازلانه درون خود ، 
هميشه درهرعملی و انديشه ای و احساسی و عاطفه ای ، اين ناگنجائی  
درخود را مينمايد . هرشريعتی و قدرتی و مکتبی ، ميخواهد انسان را  

دهد ، تا خود را «هويت او » سازد ، ولی هرانسانی ، اينهمانی با خود ب
  ، آگاهبودانه  نا   ، ای  آموزه  به  ايمان  به  زبانی  اقرارواعتراف  برغم 
، ميماند .   يابی ها = هويت ها »  اين همانی  اين «  ناگنجيدنی درهمه 
هرچند اين را ، گناه کبيره وجرم بزرگ ميدانند ، ولی اين ، بيان مثبت 

  اوست . و آفريننده گوهر 

درفرهنگ ايران ، « تن » ، لانه مرغ روان وضمير شمرده ميشود، که 
درآن، درسراسر عمر، آمد وشد ميکند . درهرتجربه و بينش تازه ای ، 
خانه تنگ خودش را رها ميکند و به آسمان گشوده وباز، پرواز ميکند و  
فقط  به طور محدود، يکبار درمرگ »  اينکه  «  . بحث  باز ميگردد 

خود، جدا ميشود ، درک  بسيار تنگ و غلط ِ اين انديشه است ازاين قفس  
  .  

 . اوهستند  هستی  بنُ ِ  نوزائی   ، ازانسان  بنيادی  پيدايشهای  اين  همه 
درغزليات مولوی ، اين تصاوير، دراين راستاها نيز، بکارگرفته ميشود 
، و محدوديت به «واقعه مرگ و پس ازمرگ » ندارد .  چنانکه هردو  

  برآيند، دراين دوبيت هست.

  خلق ، چو مرغابيان ، زاده ز دريای جان
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  کی کند اين جا مقام ، مرغ  کزآن بحر، خاست

مولوی ، به روشيکه درگفتن ِ « برآيندهای گوناگون ومتضاد ِ يک تجربه  
» دارد ، پس از بيان يک معنا ، تنگنای آنرا بلافاصله درمی يابد ، و  

  رويه ديگر را،  ميگشايد ، و آن راتصحيح ميکند 

  به دريا دريم ، جمله دراو حاضريمبلکه  

  ورنه ز دريای دل ، موج  پياپی چراست

انديشه « ناگنجا بودن درخود » ، « گوهرانسان وبيان ِاصالت او   اين 
»است که درهمين دنيا نيز ، پيآيندهای دينی و سياسی واخلاقی ِ وهنری ِ 

  فعال دارد .  

  تو ميرابی که برجو، حکم داری

  به جو اندر نگنجد جان ، که درياست 

  ، مرغ واری  تو پروبال داری

  به پروبال ، مردان را چه پرواست 

  نجس ، درجوی ما ، آب  زلالست 

  مگس در دوغ ما ، باز است و عنقاست

آنچه دراجتماع ، بنا برمعيارهای اجتماعی و دينی ، ناپاک خوانده ميشود،  
وقتی درآب روان ما افتاد، پاک ميشود ، و وقتی مگس چرکين در شيرابه  

  ما افتاد، عنقا ميشود . 

  بحمدالله ، به عشق او « بجَـستيم »

  ازاين تنگی ، که محراب و چليپاست 
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ما با چنين عشق ، درهمين زندگی از تنگنای اسلام (محراب) و مسيحيت 
( چليپا ) رهائی يافتيم . مرغ ضمير، وقتی قفس تنگ خود را شکست ، 
ديگر درحکم اين دين و آن شريعت ، اين ايدئولوژی و آن مکتب نيست 

  .  

  مرغ تا اندر قفس باشد ، بجکم ديگريست

  چون قفس بشکست وشد ، بر  وی  ، ازآن احکام کو

حتا اگرجغدی که درآن دوره ، مرغ نحس وشوم شده بود ، در دل من  
  درآيد ، بلافاصله دردل من ، تبديل به هما ميشود .

  دل ويران من اندر، غلط ار ، جغد  درآيد 

  بزند عکس تو بروی ، کند آن جغد ، همائی

مولوی اين تجربه رهائی مرغ ضمير، ازقفس مذاهب ومکاتب و عقايد  
وشرايع را، درهردمی  برای هرانسانی ، موجود ميداند .محمد ، يکبارشق  
القمرکرد ، و « خدای بزرگ زنخدائی را که ماه= سيمرغ بود » ازهم 

در دل ما درنگر،   شکافت وازدين ِ زنخدائی، گسست ، ولی درعبارت «
القمر».    شق   ، گسستن هردم   ، القمر»  « شق  ازاين  مولوی  مقصود 

  ازآموزه ها و مذاهب است ، که دردل ما، هردمی صورت ميگيرد . 

هنگامی ناگهان انسان ، تجربه اين « تنگی » در پوست« خودش » ،  
درپوست عقيده ومذهب و مکتبش بکند ، درمی يابد که  اينهمانی با اين  
عقيده و مذهب و مکتب و آموزه، ندارد، و اينها ، جز زهدان و پوسته  

  ای نبوده اند که ازاين پس ، قفس و زندان شده اند 

  درآيد  يک درد درچرخ دلت ، ناگه ، 

  بدانی که « نه اينی »سر برزنی از چرخ ، 
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تجربه « آزادی » ، همين تجربه مکرر « درد ِ تنگی و تنگشدگی » ، 
در انديشه ها و آموزه ها و مکاتب فلسفی ومذاهب واديان و ايدئولوژيها  

  .   و مسلکهاست ، که هرانسانی درتحولاتش دارد

ناگهان   ) خود،  ، وج  ( = ويچ  ، دربيضه  انسان  چرا « مرغ جان » 
احساس تنگی و زندان و قفس ميکند ، چون « هُما يا سيمرغ ، بنُ اين  

  جان انسان » است . 

  صورت ما ، خانه ها و روح ما ، مهمان درآن 

  جان آن مهمان ، توئینقش وجانها ، سايه تو ،  

ازاين روهست که تصوير« مرغ » ، آبستن به يکی از تجربيات غنی 
انسان ، درباره سراسر زندگی است . درست ، تجربه انسانهای پيشين ، 
از« مرغ » ، و بويژه ايرانيان از « مرغ » ، يکی ازهمين تصاوير  

است. مرغ آنها ، مرغ ما نيست . انسان  تجربيات مايه ای انسان  غنی، از
، مدتهاست که دراثر آموزه اديان نوری، که انسان را خليفه يهوه و الله  

شرم ميدانند ، و اورا مالک همه جانوران و پرندگان ميشمارند ، ديگر
  او شرم دارد که خدارا ، مرغ بداند.   دارد ، جانوريا پرنده شمرده شود  

، و گوهرانسان و خدارا ،    . فرهنگ ايران ، چنين شرمی را نميشناخت
ت، جدا نميساخت . درفرهنگ ايران ، خدا، تبديل به آب ميشد و  از طبيع

آب، تبديل به زمين ميشد ، وزمين تبديل به گياه ميشد و گياه ، تبديل به 
جانورميشد ، وجانور، تبديل به انسان ميشد ، و انسان، تبديل به خدا ميشد  
گياه  و  زمين  و  آب  از   ، خدا  و  داشتند  گوهر  يک  فقط   ، آنها  همه   .

  انوروانسان شدن ، شرم نداشت . وج 

بهمن ، که« مينوی خرد » و « آسن خرد» باشد ،  درفرهنگ ايران ،  
يا بوم » داشت جُغد  با «  يا بسخنی   اينهمانی   ، ، که « دوستدار اشه 

. اينکه در  ديگر، دوستدار حقيقت وراستی وداد و مهر» خوانده ميشد 
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ازهويت   پائيست  رد   ، ميکند  ، کوکو؟  بر کنگره  ، جغد  رباعيات خيام 
بهمن، که اصل خرد درفرهنگ ايران بوده است . نام ديگر بهمن ، «  

» بوده است که در الهيات زرتشتی ، ديوزشت ساخته شده است   اکـومن 
. پيشوند ِ « اکو» ، همان « کو؟» هست . خرد بهمنی ، انديشيدن برپايه 
« پرسيدن و شک کردن و چراگفتن » بوده است ، که در همين واژه «  
کو وازکجا » بيان شده است . دربندهش اکومن ، اصل « بدانديشی و نا  

د و از « کمالگان ديو » شمرده ميشود( بخش دوازدهم   آشتی » ميگرد
اين فروزه بهمن را در تصوير اصلی بهمن درفرهنگ   182پاره    .  (

 ديو « بدانديشی و ناآشتی » د و ازآن صفت ،  سيمرغی، نمی پذيرفته ان
و   ستيز  مايه  و   ، بدانديش   ، ميزند  دم  وچرا  ازچون  آنکه   . اند  ساخته 

  اختلاف و مجادله وافتراق است .

چنين خردبهمنی برپايه چون وچرا ، که اصل حکومت و دين و بينش  
اهورامزدای ازهمه  شمرده ميشده است ، سازگار با تصوير موبدان از «  

نبوده است ، که جايگاهش در روشنی بيکرانه » است . بهمن ِ  چيز آگاه 
بهمن    . داشت  کلی  فرق   ، ايران»  فرهنگ  در  بهمن   » با   ، زرتشت 
زرتشت ، اصل صادره از اهورامزدا بود، و طبعا ويژگی « اکومنی و 
اکوانی  اش » بايد ازاو بريده و حذف ، و سپس تبديل به ديو بدانديش  

ونه کردن فرهنگ اصيل ايران بود . همين جغد، ميگرديد . اين ، واژگ
مرغ بهمن ، اصل خرد سامانده اجتماع و جهان آرائی و دين ( که بينش  

) درايران ، دريونان ، « مرغ حکمت وانديشه»    زايشی ازخود انسان بود
اين  ماند ، و درپشت سکه هايشان ، زيبا و برجسته ، نقش ميگرديد .  

مرغ ، با چيرگی اسلام ، درادبيات ايران ، مرغی شوم ونحس، خوانده  
چرا ، صفت جغد را «  .    شد ، که هميشه در« ويرانه ها » منزل دارد

خردِ بهمنی ، که « سامانده اجتماع و آراينده    زيستن درويرانه » کردند ؟
جهانشهر » ، و زاينده « ارتا ، يا  سيمرغ يا هما، يعنی اصل پيدايش ِ 
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آبادسازی   » بجای  بود،   « مهردرشهر  و  داد  و  راستی  و  حقيقت 
شهرومدنيت »  ، در ويرانه ها منزل کرد ، و « ويرانه دوست » شد !  
نداشت.    ، ودين  دانش  و  فلسفه  و  واجتماع  سياست  با  کاری   ، ديگر  و 
ازشهرسازی و ازجهان آرائی و زيبا سازی جهان ، بدش ميآمد وازآن 

بدينسان ، « خردشهرسازو جامعه سازو حکومت اکراه و نفرت داشت .  
. خرد بايد از جهان آرائی ،    ساز» انسان ، تبعيد به « ويرانه » شد

دست بکشد . خرد انسان ، از زندگی کردن در ويرانه خوشش ميآيد، و  
هرچند بظاهر، ُجغد ، « مرغی شوم رغبتی به زندگی در آبادی ندارد .
ن ،« شيوه بينش بهمنی انسان » ،  و نحس » خوانده شد ، ولی دربا ط

که همان « بينش ازجام جم » يا « بينش زاينده از خرد بنيادی انسان» 
. همانسان که « جغد »، منحوس ساخته  باشد ، ملعون ومنفورساخته شد  

شد ، تامردم ، پشت بشيوه « بينش زايشی ازفرد »  بکنند ، همانسان ، 
هما و سيمرغ و سمندر و ققنس و ... به گستره  افسانه ها ، تبعيد شدند ، 
تا فرهنگ اصيل ايران برای ايجاد داد و همبستگی اجتماعی ، بی ارزش 

در سازندگی  از  و  بشود،  وقتی   وخوار   . گردد  طرد   ، واقعيت  دنيای 
سيمرغ و هما ، پرنده ای افسانه ای ساخته شد ، « اصالتِ قانونسازی و 

ن گرفته شد ، چون اين سيمرغ  نظام سازی » در زير همين نام ، ازانسا
يا هما يا سمندر... تصوير ايرانيها از « جان و دل وضميرشان » بود . 
ودراين تصوير، گوهر انسان واصالت انسان ، دراوج  شفافيت چشمگير  
ميشد . افسانه سازی يک مرغ ، وشوم سازی مرغی ديگر، و خوارسازی 

انسان را وارونه  تصوير « مرغ » بطورکلی ، به کلی معنای زندگی  
  ساخت و رابطه انسان را به کلی با مرگ ، دگرگون کرد .  
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  چرا هُما ، مُـرغ ِ« پـيـروزی » بود ؟
  

چرا نام هما يا سيمرغ  ، « پيروز» بود ؟ ( درکردی نام هما ، پيروز 
است ) . هما، يا سيمرغ ، يا سمندر.. که همه نام يک مرغند ، « مرغ  

يا بسخنی ديگر،   ، به هرجا می   اصل فيروزیفيروزی »،  بود . هما 
بود . سيمرغ برای    خجسته نشست ، پيروزی ميآورد . سايه سيمرغ ،  

  بهبودی زخم رودابه ، پس از زاده شدن رستم ازپهلويش ، ميگويد :

  برآن مال ازآن پس ، يکی پرّ من 

  خجسته بود ، سايه فرّ من 

ماليدن پرسيمرغ ، سايه فرّ اوست ، و اين « خجسته » است . « خجسته 
« نام گل هميشه بهار » است، که حی العالم و بوستان افروز هم ناميده 
ميشود ، و اين گل ، اينهمانی با سيمرغ يا ارتا فرورد ( روز نوزدهم ) 
  دارد . پس « خجسته بود ، سايه فرّمن » ، به معنای آنست که ماليدن
پرمن برچيزی ، سايه ای ايست که « خجسته » است ، يعنی « منم » ، 

. به همين علت ، سيمرغ ، وقتی  خجسته ، نام خود سيمرغ است   ُچون
زال را ازکوه البرزفرود ميآورد ، پرش را برتارک سرش ميمالد ، و 
همچنين وقتی درنبرد رستم با اسفنديار، وشکست رستم ، به ياری رستم  

  ، ، ميشتابد  سر»  تارک   » البته   . ميمالد  رستم  سر  برتارک  را  پرش 
اينهمانی با « بهمن = جغد » دارد . به عبارت ديگرسيمرغ، همآغوش  
زال و رستم ميشود ، چون « ماليدن » ، همان واژه « مرزيدن » است  
. ماليدن پر، يا  سايه انداختن سيمرغ ، همان « همآغوشی سيمرغ با زال 

يار زال و رستم شدن » است . سيمرغ به هرجا و رستم » و « جفت و
مدنيت ،  آنجا ميشود، وآنجا، آبادو شهر ميگردد .    جفتسايه انداخت ،  

، زاده   آرمئيتی ، خدای زمين  با   ، ازعروسی سيمرغ ، خدای آسمان 
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« سا يستن »  به معنای « دراز کشيدن   sayestan. در پهلوی ،   ميشود
» است . سايه شدن ِ سيمرغ درجائی ، درازکشيدن سيمرغ درآنجاست . 
درسايه شدن ، سيمرغ ، اندکی برآن زمين ميخوابد ، واستراحت ميکند، 

  تا دوباره برخيزد وبايستد و بلندی  يابد . 

آنکه    برغم  سپاهيانش  ميشتابد،  ارجاسب  جنگ  به  اسفنديار،  هنگامی 
چون    ، ميافرازند  بر  دارد،  را  پيکرهما  که  درفشی   ، هستند  زرتشتی 
غالب  برای  آنها  درحاليکه   ، ميآورد  پيروزی  هميشه  که  اين ُهماست 

  ساختن اهورامزدا ميجنگيدند !

  بهامون کشيدند پرده سرای       درفشی کجا پيکراو همای 

چنانچه درويس ورامين ، « اندرصف جنگ موبد وويرو » ديده ميشود 
  که برفرازدرفشها :

  چو سروستان شده دشت ازدَرَفشان 

  زديبای دَرَفشان ، مه دُرافشان 

  فراز هريکی،  زرين يکی مرغ 

  عقاب وبازو طاووس و سيمرغ 

  ، سپاه  آن  به  تا  ميشد  ، نصب  يا هما  ، سيمرغ  درفشها  همه  فرازنيزه 
پيروزی  ببخشد .چرا هما يا سيمرغ يا سمندر.. هميشه پيروزميشود ؟  
چون از هيچ شکستی ، از هيچ دردی ، ازهيچ خطری نميترسد . درهيچ 
شکستی ، اميد خود را به پيروزی در آينده ، از دست نميدهد . هميشه 

،    درهرشکستِ  قدرتی  .هيچ  دارد  را  درآينده  پيروزی  به  يقين   ، خود 
هيچ   بکند.  ازجا  دراو،  را  اميد  اين  وريشه  سازد  نوميد  اورا  نميتواند 
مستبدی ، نميتواند آزادی را ازاو بربايد، و اورا عبد خود سازد، و براو 

  « بند » بنهد  . 
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  نبندد ورا دست ، چرخ  بلند 

چرا هما يا سيمرغ ، اصل پيروزی    هيچ قدرتی نميتواند براو غلبه کند .
پس   چون   ، ميشود  زائيده  ازنو،   ، درمرگ  او  آنکه  برای  ؟   است 

. هرشکستی   ازسوخته شدن وخاکسترشدن ، ازسر، بال وپر باز ميکند
. هرمرگی ، اورا بازميزاياند . هرغمی ، او را    ، اورا پيروز ميسازد

شاد ميسازد . هر زهری ، کام اورا شيرين ميسازد . به همين علت است  
او   برای  که  ميشود  دچارشکستی  اسفنديار،  با  درنبرد  وقتی  رستم   که 
آلود  زخم   ، مرگ  حد  به   ، خودش  اوبا  رخش  و  است،  نداشته  پيشينه 

م را پس ازاين خستگيها، حتمی ميداند،   ميگردند ، واسفنديار، مرگ رست
  به زواره فرياد ميزند که بپدرم زال بگو :رستم درهيجای شکست ، 

  چنين دانم ای زال ، کامروز من 

  زمـادر بـزادم ، دراين انجمن 

ای زال، پدر من ، بدان ، در هنگامی که روياروی قعرشکست يابی خود 
  ، . درميدان جنگ  زاده شدم  ازنو   ، ازاسفنديار بودم  ، درميدان جنگ 
درننگی که جهان پهلوان ازاين شکست خواهد داشت ، ازنو، تولدی ديگر 
می يابد . رستم درهيچيک از پيروزهايش ، احساس « نوزائی خود »  

تولد دوباره رستم ،  درهيچکدام از پيروزيهايش نبود ،  است.  را نداشته  
.اسفنديار،  بلکه دراين شکستش بود که به ايستگاه مرگ رسيده بود    

اين فروزه ِ« سيمرغ يا هما يا ارتا» را فراموش کرده بود، وازاين رو ، 
سخت دچار غرورگرديد . ولی رستم ، ناگهان نا آگاهانه درمی يابد که  

دی ديگر، بازبا نيروئی نوين ، برخواهد خاست ، واسفنديار را  برای نبر
  – بـهِِ دين    -شکست خواهد داد، وروياروی ِ تحميل هر دينی ، ولوخود را 

هم بخواند، خواهد ايستاد، و« اهل جهاد » را شکست خواهد   -پـاکـدين    -و
داد . « نپذيرفتن بند از رستم ، ولو به فرمان شاه » ،  معنای آن را داشت  
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که « انسان ،  بنده اهورامزدا ، عبد ِ الله ... و طبعا هيچکس وهيچ شاهی  
درفرهنگ     وهيچ قدرتی » نميگردد . بنده وعبد شدن ، دربند بودن است .

سيمرغی ، انسان ، يارخدا ، به معنای « جفت خدا » است ، نه بنده  
او برای کسب   وعبد  شاهان،  و   ، سيمرغست  خود  نام  هم   « شاه   »  .

حقانيت ، اين نام را به خود ميدهند ، تا خودرا ، اينهمانی با ملت بدهند .  
ولی« شاه » که « سيمرغ » باشد ، فقط وفقط ، يارهرانسانی است، هيچ  
انسانی ، عبد وبنده شاهی نيست که اين نام را بطور عاريه ای برخود 

. « يارسيمرغ بودن » ، معنای تشبيهی وشاعرانه ومجازی    نهاده است
ارد . بنُ انسان ، « خدا » ، يا « ارتافرورد يا هما که سيمرغ باشد »  ند

، هست. دربن انسان ، ارتافرورد است که اصل پيروزی است، و بهرام  
و  بهروز   ، فطرتش  در  انسان   . بهروزی » است  ، که اصل «  است 

  پيروز بود .  

به  ناپاکدين » کين بخواهد، و اورا  از رستم «  تا  اسفنديارکه آمده بود 
علت آنکه، به « دين بهی = زرتشتيگری » نميگرويد، در بند بکشد، وبا 
نهايت خفت و تحقيرو خواری وعجز ، پای پياده نزد گشتاسپ بکشاند ، 
يک مسئله بنيادی را در فرهنگ ايران، طرح کرد ، و رستم ، دراين  

روئی، پاسخ به اين پرسش، برای هميشه درتاريخ ايران  داد . رستم رويا
  به طنز به اسفنديار ميگويد که :

  سپاسم به يزدان که بگذشت سال      بديدم  يکی شاخ فرّخ همال

  که کين خواهد از « مرد ناپاکدين » 

  جهانی بروبر ، کنند آفرين 

فرّخ همال مانند تو ديدم که  ازمرد  سپاس خدارا که پيرشدم و جوانی 
ناياکدينی که من باشم ، کين ميخواهد ، تا جهانيان برتو آفرين کنند. با 

  شنيدن اين حقيقت ، حتی خودِ اسفنديار بخنده ميافتد .  
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رستم با اين کارخود ، تخم مقاومت، در برابر هرگونه « جهاد دينی و 
مسلکی و مذهبی و ايدئولوژيکی  » را، در فرهنگ ايران و درتاريخ  

کاشت  ، روان    ايران  از  را  آن  نميتواند  ديگر،   قدرتی  وهيچ   ،
  وضميرايرانی ، ريشه کن کند.

  ، ناتوانی  و  خوردگی  شکست  و  خستگی  و  بيچارگی  درقعر   ، رستم 
فرهنگ   گوهر«  اين   . ميکند  را  خود  باززائی»  و  نوزائی   » احساس 

  »  . است   « سيمرغی  «ارتا مردمی  به  که  و    »  حقيقت  و  راستی 
وسوخته  دادومهر شدن  ومغلوب  خوردن  درشکست   ، ميشود  ترجمه   «

و  حقيقت   . پروازميکند  وبازازخاکسترش،  پيروزميشود  وخاکسترشدن، 
داد ومهروراستی ، درشکست هم، پيروز ميشوند . داستانهای « سيامک» 
و « ايرج = ارتا » و« سياوش » پيکريابی اين انديشه هستند که بنياد  

انديش  اين  ايرانست.  ه متعالی، سپس در تئوری « مظلوميت و فرهنگ 
بيده ، و به کلی مسخ  کين توزی، يا ثارالله » در اسطوره امام حسين بازتا

فـرََ  ارتا   -ساخته شده است . پيروزی درشکست ، ويژگی ِ « فروهر يا 
» است ، ومعنای اصطلاح « فرورت »    سيمرغيا    ارتا فرورد   -  وَرت

  ميباشد، که  تبديل به « فروهر» شده است ، و بنُ هرانسانی است . 

اين ويژگی سيمرغ يا هماست که « اصل نوزائی و باززائی درمرگ »  
ارتا » يا « هما » ، که « داد ومهر و راستی وحقيقت دربنُ  است . «  

انسان » ميباشد ، ازهيچ گزندی که به آن وارد ساخته ميشود، نابود و  
نميگردد   ومحو  ،  نيست  مردن  ، چون  نميشناسد  را  ، مرگ  سيمرغ   .

ناپذير  گزند  و طبعا   ، است  مقدس   ، سيمرغ  نزد  که   ، جانست  آزردن 
هيچ قدرتی نميتواند ، جان را که سيمرغ درآن آشيانه دارد ،  ميماند .  
.  اين « نشيم سيمرغ »  درشاهنامه ، نشيميست که هيچکس بدان بيازارد  

  راه نمی يابد و راه گزند به او بسته شده است :

  برو بر، نشيمی  چو کاخ بلند      زهرسو برو بسته راه گزند ..



Jg. 7 (2026), Heft 1  290 
 

  نـبدُ راه برکوه، ازهيچ روی     دويدم بسی گرداو، پوی پوی 

که   بلکه هنگامی   ، او گزند رسانيد  به  نميتوان  آسمان،  درفراز  تنها  نه 
درافشاندن خود ، به گونه ای دربنُ هرانسانی  نشست ( سايه برانسان 
 . ناپذيرميماند  گزند   ، همانسان  به   ،  ( درازکشيد  درانسان،   ، انداخت 
سيمرغ ، خوشه يا مجموعه همه ِ مرغهای دل و مرغهای جان ومرغهای  

است ، و فروزه ای را که درفرازها دارد ، درفرودها نيز دارد . ضمير 
اسفنديار، وقتی بسراغ ِ بتُ شکنی و جهاد با ناپاکدينان ميرود ، که درست 
همين « آئين سيمرغی » و دين بهمنی بود ، که درشاهنامه « دين برهمنی  

لد  » ناميده ميشود ،  ، فراموش ميکند که سيمرغ با کشته شدن ، ازنو تو
می يابد . او ميتواند برسيمرغ ، غلبه کند ، ولی نميتواند بر سيمرغ ،  
پيروز شود . « غلبه کردن و فتح کردن وشکست دادن » ، با « پيروزی  
» ، فرق دارد . هرقدرتی ، شکست ميدهد و غلبه ميکند ، ولی بهمن و 

  سيمرغ( هما ) بيقدرت و حتا ضدقدرت ، پيروز ميشوند . 

چناچه وقتی اسفنديار درخوان پنجم ، به جنگ با سيمرغ ميرود و  سيمرغ 
را ميکـشُد ، دوبچه سيمرغ که همال باسيمرغند ، ازآشيانه اشان که گزند 
ناپذيراست ، ناپديد ميشوند. اسفنديارهم ، خودش راهی برای رسيدن به 

، اين  آشيانه سيمرغ نمی يابد . بلکه در داستان جعلی هفتخوان اسفنديار
سيمرغست که برای تجاوز به اسفنديار، ازفرازکوه ، فرود ميايد، و خود 
را به صندوقی زره دار که اسفنديار درون آن مخفی شده است ، ميزند و 
زخمی ميکند . خدائی که برضد خشم و خشونت وتجاوزو طبعا نگهبان  
  جان است ، خودش فرود ميآيد و تجاوزگر ميشود ! اسفنديار، ميتوانست 
سده ها درصندوق زره پوشش، درانتظارپرخاشگری سيمرغ که خدای  

دراين داستان هفتخوان اسفنديار ، که موبدان  مهراست ، بماند . ولی  
،  زرتشتی آن را برای همچشمی با هفتخوان رستم ساخته وپرداخته اند 

سيمرغ ميآيد ، و خود را برصندوقی که اسفنديار درآنست ، ميزند .  البته 
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بدين علت ، تصوير ِ صندوق ، بکار برده شده است ، چون صندوق (  
= زهدان يا نای ِ سيمرغ ) نماد زهدان ميباشد ، و سيمرغ ،   سن + دوک

آل ، خدای زايمان بوده است . «سيمرغ ماما ودايه کودکان جهان »  ،  
تبديل به « آل نوزاد ُکش » ميشود .  درواقع سيمرغ ميآيد که اسفنديار 
را بزاياند و به او جان ببخشد ، ولی اسفنديار،  از او ، جان ميگيرد . به 

  رحال  ه

  چو ديدند سيمرغ را، بچگان     خروشان وخون از دويده چکان

  چنان برپريدند ازآن جايگاه    که ازسايه شان، ديده گم کرد راه 

، که همال اوهستند، و همان « دوبچه اواسفنديار با کشتن سيمرغ ، به  
اصل نرينه و مادينه يا اصل نوزائی ونوآفرينی » هستند ، نميتواند دست  
يابد . سيمرغ و دوبچه همالش ، درست باهم ، « سه مرغ » يا « سيمرغ 
» هستند . سوم ، « اصل ميان » است که « ناديدنی و ناگرفتنی »  است  

ب و شکست خورده ، پس  .  و درست همين سيمرغ کشته شده ومغلو
ازگذر اسفنديار ازهفتخوانش ، درجنگ با رستم ، ازنو به ياری رستم 
شکست خورده ميشتابد، و خودش ، همان « تيرگزی » ميشود ، که به  
چشم اسفنديار روئين تن ميخورد واورا از پا درميآورد. آنسان که بعضی 

که درشاهنامه، دو سيمرغ وجود دارد ، بکلی غلط است .  ها می پندارند  
نوزائی   و  باززائی  کردار « اصل  به   ، از« مرغ و سيمرغ »   ، آنها 

  وفرشکرد » بيخبرند . 

سميرغ ، اصل جان، يا به اصطلاح ديگر، « آذرفروز= اصل آبستن   
کننده » است که هيچ آزاری و هيچ آزارنده ای ، و همه قدرتها که استوار  
براصل آزردن و خشونت و تجاوزگری هستند ، نمی توانند ، اورا از 
بين ببرند ، چون درمرگ ، هميشه ازنو، زاده ميشود .  ازاين رو هست  

هش ، بخش چهارم ، همين انديشه روايت زرتشتی می يابد .  که دربند
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اهريمن که زدارکامه و اصل توليد مرگ است ، هميشه درمرگ آوردن  
به  بلافاصله   ، جانوران  و  انسان  بخشهای  همه  چون   ، ميماند  ناکام   ،
اصلشان که خدايانند ، می پيوندند .  به همين علت است که واژه « مرگ  
» درفرهنگ ايران همان واژه ِ « مرغ » است . مرگ، به معنای ما ، 

د ، بلکه مرگ ، نوزائی ورسيدن به وصال سيمرغ و اينهمانی  وجود ندار
يافتن با سيمرغست، که در داستان منطق الطيرعطار، بازتابيده شده است  

.  

وواژه « جان » که « گيان » باشد ، مرکب ازدوواژه « گی + يان »  
، هم به معنای « خانه وجا »است، وهم به معنای «  يان »  است .« 
همآغوشی وبه  همبستگی و پيوستگی » است .  و « گی » ، نام مرغ 
يا سيمرغ است . جان ، خانه سيمرغست ، و سيمرغ ، گزند ناپذيراست  

.  

  »، درشاهنامه  بارها   ، «    مرغ سيمرغ  يا  فرمانروا»  خوانده    مرغ   «
  ميشود. برای نمونه چند بيت آورده ميشود :

  بدو گفت مرغ  ای گو پيلتن       توئی نامبردار هرانجمن يا

  نگه کرد مرغ اندرآن خستگی      بجست اندرآن نيز پيوستگی  يا

  چو آمد بنزديک  دريا فراز    فرود آمد آن مرغ  گردن فراز  يا

  هم آنگه چو مرغ ازهوا بنگريد     درخشيدن آتش نيز ديد

  نشسته برش، زال با داغ ودرد    زپرواز، مرغ اندرآمد به گرد 

« سيمرغ » ، مرغست .  سئنا ، سه نای ، نی است . سه اند ، اند ( تخم 
) است ، سيور( سه + ور) ، وراست .  اين برابريها به اصل « سه تائی 

  که يکی هست »  بر ميگردد .
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سيمرغ، ازآن رو « مرغ فرمان روا » خوانده ميشود ، چون واژه «  
فرمان »  ، دراصل درفرهنگ ايران ، معنای امروزه « حکم و امر»  

واژه «   بلکه واژه « فرمان »  ، جانشين ِ  نداشته است ،  »    منترهرا 
باشد . « منتره » ،   سرود ِ آفريننده ِ عشقساخته شده است که «    «

سرود و آواز و آهنگی بوده است که سيمرغ ميخواند ، تا با زيبائی وکشش  
وجاذبه اش ، جهان را بيآفريند . درحاليکه اصطلاح « فرمان » ، سپس  
درالهيات زرتشتی، معنای « تکليف ، و اطاعت خواهی»  دارد ، وانسان 

سيمرغ ، امر ونهی نميشناسد  بايد برغم ميل ورغبتش ، آنرا اجرا ء کند.  
ق اصل  چون  چون  ،   ، ميشناسد  را   « کشش   » بلکه   ، نيست  درت 

  ، با کشش  که  اين سرود است  و  ، «  سرود، ميسرايد »  ازعشقش 
سيمرغ ، همان « سمندر= سمن + منتره » است ، نائيست     ميآفريند.

که منتره را ميسرايد . چون سامان وسمن دراصل، معنای « نای » را 
داشته اند . « مرغ بودن » ، تصويربسيارژرفی بوده است که با تصوير 

  امروزه ما ازمرغ ، بسيارفرق دارد . 

  » تصوير ِ  کاربرد ِ  با  که  دريابيم  آنکه  چه مرغ  برای  ايرانيان   ،  «
  ویميانديشيدند ، وازآن چه مفهومی داشتند ،  درآغاز، به خود واژه «  

» باد  » ، و هم به معنای «  پرنده» روی ميآوريم ، که هم به معنای «  
» باشد . به سخنی ديگر، « وای   وای به ، يا =    وایاست، که همان «  

به » ، که اصل جانبخشی و جان ، و باززائيست ،اينهمانی با « مرغ »  
داده ميشود . در بندهش، بخش چهارم ديده ميشود که جان انسان درآن ِ 
مرگ ، به « باد= وای به » بازميگردد ، چون اصل وسرچشمه جانست 

مينو( .   وسپنتا  مينو  انگره  دهنده  پيوند  و  آميزنده  اصل   ،  « وای   »
ميآيد که : « وای ،  3. دربندهش بخش نخست پاره  تی ) است دوبُِن ِهس

» ، اصل جان است ، چون «    وای بهآميزش دونيرو بدوست ). پس «  
  . است  بيکديگر»  گوناگون  بخشهای  آميزنده ِ  و  دهنده  پيوند  به  اصل 



Jg. 7 (2026), Heft 1  294 
 

عبارت ديگر، جان وعشق( =اصل پيونديابی)، ازهم جدا ناپذيرند . جان  
، پيآيند اصل عشق است . اين انديشه ، اصل عرفان ميماند ، ودرغزليات  

  .  مولوی ، حضورکامل دارد 

» ساخته شده است، وهم به    vai  vaay=ازطيف واژه ها ئی که با « وای

ايزد هوا و باد   - 3به معنای هوا وباد و    -2پرنده ومرغ و هم    -1معنای  
است ، ميتوان ديد که چرا هما يا مرغ ، اصل پيروزی بوده است ، و 

  » vaayentitan، چه ميباشد . « واينيتن     معنای اصلی « پيروزی »
معانی   دارای  درآوردن    - 1،  پرواز  به  و  دادن  حرکت    -2پرواز  به 

)، دم و وزش    vaayishnدرآوردن  و روانه کردن است .  وايشن (  
، يا باد  وای بهاست . خود واژه « وزيدن » ازهمين ريشه است . وزيدن  

نيک ، همه گياهان را دربهار، آبستن و زنده ميکند و فرشکرد يا رستاخيز  
   )  vaayishn   dahishnihميآفريند .  درست واژه  واييشن  دهيشنه ( 

  » است ، که درواقع همان وزيدن است . پيروزی  به معنای «

« پيروزی» ، درفرهنگ سيمرغی ، غلبه کردن و با قهر، شکست دادن 
وظفر    ، کردن  تحميل  درجهاد،  ديگری،  بر  را  فکرخود  و  مذهب  و   ،
ونصرت يافتن براعدا نبوده است . بلکه با بادبهاری به گيتی وزيدن ،  
و همه را تازه وترکردن و همه را ازخواب بيدارکردن ، « پيروزی » 

.  اساسا معنای « رستاخيز » درفرهنگ پيش از    تخوانده ميشده اس
زرتشت ِ ايران ، هيچ رابطه ای با « ترس و هول و وحشت درقيامت »  

رستاخيز و پيروزی ،  برپا ساختن جشن و طرب  نداشته است ، بلکه ،  
. رستاخيز، سبزو پيروزه رنگ شدن دشت و   و شادی ازنو بوده است

چنين رس آنکه  است.  بوده  ازنو  پيروز  دمن،  ميکند،  دراجتماع  تاخيزی 
است . آنکه انديشه آشتی و دوستی و مردمی ومهرو خويشاوندی را در  
دشمن، ميانگيزد ، پيروز است . انديشه ای که يک جامعه و يا يک انسان  
را به جنبش وجهش درآورد ،  انديشه ای که انسان را به پرواز از قفس  
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انگاشتند که  براين زمينه، می   . انديشه پيروزمند است   ، تنگ درآورد 
نگاه کردن در بامداد  به سنگ پيروزه ، روشنی چشم را ميافزايد و برای  
چشم ، روشنائی ميآورد . به همين علت ، نام روزسوم ِخمسه مسترقه ،  
که « تخم پيدايش و رويش وآفرينش ِ گيتی ازنو» درسال نوين شمرده 

رستاخيزوجشن  ميش اين   . است  ميشده  خوانده   « فيروزه   »  ، است  ده 
نوآفرينی جهان ، که رستاخيزو فرشکرد شمرده ميشده است، با دميدن و  

» آغازميشده است . «    وای به = نای بهوزيدن و سرودن ِ همين «  
  » بريوستی  بنا  دراصل،   ، ناميده van+hra     ،ven+ghreبهار»   «

ه ، به معنای « نای به » هستند، که اينهمانی  ميشده است ، و هردو واژ
با « وای به » دارند . باد که وای باشد از نی، بيرون دميده ميشود .  از 

.  نامی     »  برآمده است  vaaz  واز» ، واژه «    vaiهمين واژه « وای 
که به عقاب ميدهند ، « باز » ميباشد ، که همين واژه « وای » است ،  
ودراصل به معنای « پرواز= پر+ واز ،  حرکت و جنبش و جهش »   
است . به « بازو » هم ، «  واز » گفته ميشده است ، چون « اصل به 
حرکت آورنده » است .  همين اصل زنده سازنده و به جنبش آرنده و  

» را مشخص ميساخته   هدايت کردن زنده ، وتحول دهنده، معنای «  نوسا
   دايت کردن را داشته است .، معنای ه  vaazenitanاست . وازنيتن  

هنگامی ، انديشه ای اجتماع را هدايت ميکند وهنگامی کسی هادی ومهدی 
وشاد  زنده  ازنو  را  آنها  و  کند  رستاخيزبرپا   ، دراجتماع  که   ، است 

  vaazishnih» ، وازيشنه    الهاموتروتازه و آفريننده سازد . همچنين به «  
ميگفته اند . «الهام » ، آن چيزيست که انسان را، نو وتازه ميکند، و به  

بالاخره ، واژه «     حرکت درميآورد، و انسانها را به هم پيوند ميدهد .
» امروزه ما ، ازهمين « وای به = واز =  باز = شهباز »  ، بازی  

بازی کردن ، ازنو زنده شدن ، فرشکرد يافتن منش خود را يافته است .  
» که « بازی بودن عشق »    زیعشقبا. «    ، خودرا ازنو آفريدن است
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باشد ، منش خودرا ازهمين « وای به = سيمرغ » ميگيرد . اين بود که  
آتش  که سيمرغ باشد ،    درابرسياه وبارانیايرانيان، براين باور بودند که  

است ، آتشی است ( گرمائيست ) که که تخم های کاشته در زمين    وازشت
را ميافروزد (  مرغ آذر فروز ) . مقصود ازبررسی طيف کاربرد اين  

» ، صورت به خود ميگرفت    مرغواژه ِ « وای = واز= باز » که در«  
، چه انديشه ها و احساسات وعواطفی ، در روان و ضمير درايرانيان  

. ميشد  که   برانگيخته  يک اصطلاحست  آگاهبودانه  نا  معنای   ، هميشه 
گستره و ژرفای نفوذ آن اصطلاح را ، درجامعه نشان ميدهد . اين معانی  

ر اصطلاحی و واژه ای هستند که ازآنها ، جدا ناپذير،   ، « سايه » ه
از زبانهای ديگر، چون واژه ها   ترجمه انديشه ها .  وجفت آنها هستند  

و اصطلاحات ، بدون اين سايه يا « طيف معانی و احساسات نا آگاهبود  
، پيروز نميشوند . « پيروزی » ، پديده ايست    درگستره اجتماع» هستند،  

پديده « پيروزی» درفرهنگ که جفت تصوير « پرنده يا مرغ » بود .  
ايران ، بکلی با پديده « غلبه کردن ، يا با جهاد وقهر، شکست دادن ،  
ويا مجبورکردن ، ويا با ترس وتهديد ، به تسليم واداشتن، يا براعدا  

دارد فرق   « يافتن  نصرت  و  مغلوب    مظفرشدن   » های  واژه  بجای   .
تن » ، نميتوان واژه ِ « پيروزشدن» را ساختن ومظفرشدن ونصرت ياف

گذاشت. اينها دو پديده کاملا مختلفند . نصرمن الله را نميتوان به پيروزی  
متضاد   انديشه  دو  سازی  مشتبه   ، کار  اين   . کرد  ترجمه   ، ازخداست 

  باهمست .

، ما با اين مفهوم ِ« مرغ = باز» ، بهتر   در داستان کيقباد درشاهنامه
تازه درايران    کـيقـبـادآشنا ميشويم . «   » ، سرآغازيک سلسله شاهان 

بوده است . خود واژه « قباد = دربرهان قاطع  غباد = کواد، در لاتين  
Cautes   ،به معنای نوآورو بدعت گذاراست . سيستانيها به « فروردين «

که همان ارتا فرورد، يا سيمرغ » باشد ، کواد ميگفته اند ( آثارالباقيه ) 
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. اين پديده آغازگری و رستاخيز حکومتی نوين درايران با تصوير « 
  باز»، گره خورده است .

ايران ،    لشگر ايران و بزرگان ايران و گردان کيقباد را   به  يا افسران 
.  ازاين رو درشاهنامه ميآيد  که زال به رستم   شاهی « برميگزينند »
  ميگويد به کيقباد بگو : 

  ، تراخواستند      همی تخت شاهی بياراستند لشگر بگوئی که

  که درخورد تاج کيان جزتوکس    نبينيم شاها، توفرياد رس

  يا ميگويد :

  ، بشاهی ورا خواستندبزرگان  سرتخت ايران  بياراستند  

  يا ميگويد که : 

  ترا خواستند     سرتخت شاهی بياراستند گردانبگويش که 

. آن موقع    لشگرو بزرگان و گردان ، کيقباد را به شاهی « برميگزينند »
، چنين امکانی وجود نداشت که يک ملت بزرگ ، يک شاه را مستقيما 

، که درآن ، ايده   آتـنبرگزينند . کشورايران ، با « شهر ده هزار نفره  
دموکراسی برای مدتی بسيارکوتاه ، آذرخشيد » ، فرق داشت .آنگاه زال  
 . برساند  درالبرزکوهست  که  بدو  را  پيام  اين  تا  ميفرستد،  را  رستم   ،

  درميان راه ، رستم  به جائی باشکوه ميرسد که 

  درختان  بسيار وآب روان       نشستنگه مردم نوجوان

  يکی تخت بنهاده نزديک آب     برو ريخته مشکناب و گلاب

  جوانی به کردار تابنده ماه      نشسته برآن تخت، درسايه گاه

  درست همين جوان ، کيقباد است، که خوابش را برای رستم ميگويد 

  شهنشه، چنين گفت با پهلوان   که خوابی بديدم  بروشن روان 
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  يکی تاج رخشان به کردارشيد     دوباز سپيدکه ازسوی ايران 

  خرامان ونازان رسيدی برم      نهادند آن تاج را برسرم

  چو بيدارگشتم شدم پر اميد      ازآن تاج رخشان و بازسپيد

  بياراستم مجلس شاهوار    بدينسان که بينی بدين جويبار 

  رسيدم زتاج دليران نويد     تهمتن مراشد چو بازسپيد

گريز    ، داستان   ، بياندازد  دربالا  گفتار،  همين  به  نگاهی   ، اگرخواننده 
(شهباز) را پس از کشته شدن سيمرغ بدست اسفنديارمی    دوبچه سيمرغ 

يابد . اين « دوبازی که تاج کيان » را ميآورند، تا « حکومت را برپايه 
ارزشهای سيمرغی » زنده سازند، همان دوبچه سيمرغند . و اين دوباز، 
دروجود رستم ، تبديل به يک باز( شهباز= سيمرغ = وای به )، ميشوند 

» ، برآيندهای مفهوم « پيروزی» را ميتوان    سنگ پيروزه . درهمان «  
  ديد و شناخت .  

سنگ پيروزه ، هم معنای « تحول و گشتن » دارد، و هم معنای « دوام 
درمهر» را دارد ، که درست در پديده « پيروزی » هم هست .  مثلا 

  در ويس ورامين ، دريکجا ميآيد :

  بگردد روزگارو تو بگردی       به سان کعبتين برتخت نردی 

  بگردانی همی رنگ    چوآهن هر زمان پيداکنی زنگ پيروزه  چو

  ودر جای ديگر ميآيد : 

  به مهراندر،  چو گل ، يک روزه باشی

  نه چون ياقوت و چون فيروزه باشی 

  بگردد سال وماه و تو بگردی 

  پشيمانيت باشد ، زين که کردی 



Jg. 7 (2026), Heft 1  299 
 

« وای به » که همان سيمرغ است ، اصل پيروزيست ، چون با  پس  
نای )  ، گرو=  به  ( ون =  با « نای به اش »   ، وزش نسيم بهاری 

  . درجهان ، انقلاب ميکند، و جهان را ازنو آبستن ميکند و ميزاياند  

» است . نای ، با « سرود و   نای ِ به» ، همان «  وای ِ بهازسوئی «  
نوک بادی که ازنای ، برميخاسته» ، يکی شمرده ميشده است . ازآنجا که  

مرغ با باد ونای   ،  جايگاه سرايندگی او بوده است ، تصوير  ومنقارمرغ 
. مثلا دربرهان قاطع ميآيد که « ُقـقـنـسُ » ،  ، اينهمانی می يافته است  

ديگر،  عبارت  به   . ميباشد  سوراخ  وشصت  سيصد  با  منقاری  دارای 
درهرروزی ازسال ، نوائی ديگر ميسرايد ( پنج روز آخرسال ، شمرده 

کوخ نميشد ) .. « و موسيقی را از آوازاو دريافته اند » . درواقع ققنس (  
،    + نوس ققنس   . نائی » است  يا منقار  بينی  دارای  ، که به معنای« 

هرروزی ، جهان را با سرودی ديگر ميآفريده است . ازاين رو به ققنس 
  ميگفته اند .  مرغ آذرفروز ، 

ديگر   مرغازسوی  به  هزوارش   =murv،(tangooryaa(در 
tan+gooryaa     گفته ميشود ، که به معنای « زهدان ِ جفت، تن + گوريا

يا جايگاه ِ اصل آفرينندگی وتکوين يابی » است .« گوران» ، درکردی، 
به معنای « تکوين يافتن جنين در رحم + تکامل يافتن ، تغيير يافتن » 
است . « گورانی » به معنای « ترانه » است .« گور» و« پلنگ»  

ايران ، نماد آميختگی « نروماده باهم و«آنچه ابلق است»... ، درفرهنگ  
کيومرث  رو  ازاين   . هستند  باززائی  و  نوزائی  اصل  که  بودند،   «
وسيامک، درآغاز شاهنامه، « پلنيگنه پوش » ناميده ميشوند . درمورد 

  کيومرث ميآيد :

  سرتخت و بختش برآمد زکوه    پلنگينه پوشيد خود با گروه

  درمورد سيامک ميآيد که  : 
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  يکايک بيامد خجسته سروش    بسان پری ، با پلنگينه پوش

، معنای « زهدان ِ اصل  ازاين رو   مـرُغ »  يا «  گوريا »  « تن + 
. به همين علت « مرغزار» ، جايگاه    آفرينندگی و باز زائی » است

 ، . همينسان گورستان  بود  نوآفرينی تخمهای گياهان  يا   ، رويش سبزه 
مرغزن     »  ، دارد  معنارا  همين  گور»  واژه«   خود    چنانکه 

marhgazan  » به معنای مرتع    مه رگهگفته ميشد . همچنين درکردی «
، به معنای گورستان ميباشد . ازاين پيش داده   مه رغ و چراگاه است ، و  

= در واژه ِ مـرُغ    gha  +mereمـر+ غـه ،    ها ،  ميتوان به دوبخش «
 گاه » بهتر پی برد . پسوند ِ « قه = گه » در« مرغه » ، که همان «  

اصل    » گفته ميشود، که نماد «  بـنـد نی  فارسی » باشد، در کردی به «
  » است .  باز زائی ونو آفرينی 

پيشوند « مـر » در مرغه = مرغ ، دراصل، تصوير « نی و غار»   
است . درکردی، به سيمرغ يا سئنا ، سيمر ( سه + مر يا سه نای ) گفته  

( غرو = نی )   گه روگلو=  ، وبه    مـریميشود . به سرخ نای يا گلو ،  
گفته ميشود . به همين علت درفارسی ، « گاه » به « زمان » ، و پرده 

هر « آنی» از زمان ، يک  های موسيقی و مکان وميعادگاه گفته ميشود .  
. اين واژه «    « گاه، يا بند نی »، يا «اصل  زاينده و آفريننده » است

مر» که دراصل، معنای « نی » داشته است ، درتلفظ های گوناگون ، 
بيانگر ِ مفاهيم گوناگون شده است که همه، ازيک تصوير برآمده اند . در 

» گفته ميشود ، که    مه رو+ تخم ) ، «  مـرکردی به انسان(=مردم =   
موبدان   چنانچه   ، انسان  که  ديد  ميتوان  ازاينجا   . است   « نی   » همان 

مره  = تخم مردنی » نيست ، بلکه «  مرت + تخمزرتشتی ميگويند ، « 
» ميباشد.  تعبير موبدان زرتشتی ، ازاين واژه اصلی برای انطباق   + تخم

  دادن تصوير انسان به الهيات زرتشتی بوده است. 
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اصل   همان  باز،  که  ميشود،  گفته  غار»  به«   ، درکردی   « ره  مه   »
باززائی و زهدان است . درشکل « ميره »  ، لقب روحانيان يارسانی 

) ،  يارسان    ها هست  به معنای    يار+ سنهم  که   ، يار ِ  است  يا  جفت 
) . « ميره » نيز، به معنای ميعاد   مانند يار است ، نه به معنای  سيمرغ

  گاه هست .   

« مرغ يا مرقه » ، همان واژه « مرگ » است، و اساسا به هرحال  
معنای « مُردن، و از دست دادن زندگی » را ندارد ، بلکه درست معنای 
وارونه اش را دارد ، و به معنای « باززائی ونوزائی » است. « گـور»  
باززائی   جايگاه   » بلکه   ، نيست   « مرده  جايگاه  معنای ِ«  به   ، هم 

. در فرهنگ سيمرغی ، هيچ جانی ، نمی مرد ، بلکه   ونوزائی » است
درزمان و گاهی که مرگ ناميده ميشود ، همه اجزاء و بخشهای جان، 
 ، بودند  گوناگون  خدايان  که   ، اصلشان  به   ، بودند  پيوسته  هم  به  که 

  بازميگشتند .  

سيمرغ و عنقا ( انگ = نی )  و سمندر و ققنس و رُخ و .... همه  نامهای 
» . بودند  نوزائی »  يا  فرشکرد  اصل  درفرهنگ   گوناگون «   ، خدا» 

بهار  . چنانکه « وان گرا» ، که «  ايران ، اصل نوشوی ونو زائی بود  
» هست، که جهان را ازنو ، زنده ميکند و   نای به» باشد ، به معنای «  

 ) ضمير ِانسان  يا   ، ايران  خدای  نيز،  رو  ازاين   . بخشد  می  جان 
چهارنيروی روان ) ، در شکل مرغ با چهارپر، نمودارميشد . ازاين رو 

  نيروهای ضمير انسان ، شکل مرغ چهارپر، يا هُما را داشتند . 

  تو مرغ چهارپری ، تا برآسمان پـرّی 

  تو ازکجا و ره بام ونردبان  زکجا 

  (تو نيازبه انبياء وواسطه نداری، وخودت رابطه مستقيم  داری) 
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طبعا « سايه هما » ، همان تخمی بود که سيمرغ درخود افشانيش در  
تن همه انسانها ، ميکاشت . همه مردمان وخاک ، به هما يا سيمرغ ،  
آبستن بودند . « مرغ = مرغه » ، درواقع ، با « نای به که همان وای  

  به است »  اينهمانی داده ميشده است .  

نامهای هما و سيمرغ و ققنس و سمندر و رخ ، همه به معنای « نی »  
  :هستند

  که  سئنا ( سه + نای ) يا سن باشد، به معنای نی است  سيمرغ -1

گلو= گرو= عنقا    -2 باشد، و معربش « عنق = گردن=  که «انگ» 
غرو» شده است ، دراصل ، همان « انگر= عنقر» يا نی بوده است( 

  صيدنه ابوريحان ) .

از دوبخش «    هما  -3 نيز   هوم ، مرکب  . هوم وسوم  + مايه » است 
دراصل به معنای « نی » بوده است . درگويشهای گوناگون ،  هوم ، به   
حلق ( گلو= گرو ) گفته ميشود که نی است . درتبری به قنات که نی 

گفته ميشود . گناباد که دراصل « وين آباد » باشد ، به آب    سومااست ،  
روان ازنی گفته ميشود ( وين = بينی = نی ) .  هوم + مايه ، به معنای  
« شيرابه نی » يا « مادرنی » است ، چون مايه، درهزوارش اين هردو  

 معنی را دارد .

 است که نی ميباشد  روخ، همان  ر خُ -4

که « کوخ + نوس » باشد، به معنای آنست که آنچه بينی اش  ققنس    -5
 ازنی است .  

، که دراصل « سامان + منتره يا مندر» بوده است ، به معنای سمندر  -6
 « سرودِ آفريننده ِ نی » است .
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درواقع ، مرغ ، نائيست که با سرودش ( منتره اش+ سما و سمن ) و 
شيرابه اش ( باده اش + خونابه يا خورآبه اش يا اشه اش ، جهان را 
ميآفريند . اين سرود و جرعه افشانی هردو ، اينهمانی با همان « خوشه 

هم    -1افشانی وجود سيمرغ » دارند و درواقع باهمند . سيمرغ يا مرغ ،  

هم ابر بارنده است . سيمرغ ، هم دانه افشان ويا گوهرافشان    -2و   خوشه
، و هم سرشک افشان است . درافشاند ن دانه و فرو ريختن و فرو پاشيدن  
آب ، جهان ، پيدايش می يابد . اين روند ، اينهمانی با « سرودن نی =  
نی سرائی » دارد . ديده ميشود که درکردی ، سرود ، به معنای « ساقه 
ايست که فرازش خوشه گندم » است . مرغی که پيکريابی سرود و «  
دراين شيوه   . فرازش خوشه  هست  که  ايست  ساقه   ، است  خوشی » 
صورت انديشی بود که « سايه افکند ن ، که چيزی جز تخم افکندن و 
جرعه آب افشاند ن ازابر » نبود ، اينهمانی با « آفرينندگی سرود نی 

 امله به عشق » است .دارد که زاده عشق وح 

درواقع ،« سايه انداختن يا افکندن » اصطلاح و صورتی 
ديگر ، ازهمان « منتره ، و سرود ِ عشق نخستين است که 

 ميآفريند » 
را  ) خود  تخم  اند =   = اند  ( سه  ، سايه  جانی  وهر  درهرانسانی  هما 
ميانداخت ، يا آنکه زهدان هارا که « تن » و « آذر» ناميده ميشدند ، با  
نطفه خود ، آبستن ميکرد . همه، بطوريکسان ، بچه يا فرزند  يا« مندار=  

. بودند  خدا   ِ « نوزائی    منتره  اصل   » يا   ، جان  مرغ   ، درهرانسانی 
.  خواه ناخواه سايه هما، يا تخم وفرزند هما  وباززائی و نوآفرينی » بود  

، که دردرون همه انسانها افشانده شده بودند، برابر با خود هما بودند،  
وهمه ، هم در زندگی ، مرتبا به معراج ميرفتند و با هما ميآميختند و  

يا سيمرغ می ي با هما  اينهمانی   ، «  افتند .  بازميگشتند ، وهم درمرگ 
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اصالت انسان و جامعه » ، درتوانائی، به نو آفرينی ونوزائی  پيدايش  
. تصوير « مرغ   می يابد . انسان ، وقتی اصالت دارد ، که نو ميآفريند 

جان ، مرغ دل ، مرغ ضمير » ، درست پايه گذار اين انديشه اصالت  
  انسان و اجتماعست . 

است . به تن، که «   انسان ، اصل ناگنجا درخودبه همين علت است که  
زهدان » باشد « بيج =ويچ » هم گفته ميشود، که معربش « بيضه »  

  است . مولوی گويد : 

  چومغزخام ، بود در درون پوست ، نکوست 

  چو پخته گشت ، ازاين پس ، بدانک پوست ، بدست 

  درون بيضه ، چو آن مرغ ، پر وبال گرفت 

  بدانک بيضه ازاين پس ، حجاب اوست ، بد است

اين انديشه ، چنانچه درغزليات مولوی پنداشته ميشود ودرپيش آمد ، فقط 
داستان « بازگشت مرغ چهارپرضمير » به « جهان ديگر، پس ازمرگ»  
نبوده است ، بلکه زايندگی در تجربيات گوناگونست . انسان ، درروند 
هربينش يا انديشيدن حقيقی، اين نوزائی را تجربه ميکند . همچنين در« 

ع و شادی وطرب وبينش و کردارنيکی و گفتارنيکی » ، اين تجربه سما
  را دارد .
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  چرا هما ، اصل پيروزی است ؟
  « طرح دوباره پرسش » 

  

ژرفترازآنچه  پاسخی  تا  ميکنيم،  طرح  بارديگر،  برای  را  پرسش  اين 
پرسش های بنيادی ، هميشه تکرارميشوند ، چون  درپيش آمد ،  بيابيم .  
. ديده ميشود که درمتون پهلوی ، منزل سوّم ماه ،  پاسخی ديگرميجويند 

»  است و هم  پـيـروزمعنای «     -1» ناميده ميشود ، که هم به  پـرويـز«  

» است . اين دانش ، راه را برای   خوشه پروين =ُ ثريا به معنای «    -2
  يافتن ژرفِ معنای « پيروزی » ،  ميگشايد .

پيش ازآنکه به بررسی در پيوند معنای اين اصطلاحات پرداخته شود ،  
ياد آوری ميکنم که  درفرهنگ زنخدائی ايران ، پيدايش جهان را ، پيآيند 

»  ميدانستند . درهرماهی در روز    اقتران هلال ماه با خوشه پروين«  
بيست ودوم ، خوشه پروين با هلال ماه ، اقتران پيدا ميکند . خوشه پروين  
، تخمهائی هستند که در زهدان جهان ، که هلال ماه است ، قرارميگيرند 

  - 4زمين +    -3آب +  -2آسمان ابری +  -1، جهان (  عروسی ، و ازاين  
  + در   -6جانور+    -5گياه  جهان،  پيدايش   . يابد  می  پيدايش   ( انسان 

اين     . شاديست   ، جهان  روفطرت  ازاين   . است  شادی)   =) عروسی 
، انطباقی با جهان نگری امروزه ما ندارد ، ولی بسيار    تصوير، هرچند

از سرانديشهِ ترکيب ِ « رويش با زايش»  ، پيدايش  اهميت دارد ، چون  
. اين درک  پيدايش ِ جهان ازيک « ارکه » ودرک    جهان را درمی يابد 

پيدايشی جهان ( نه خلق به امر ) ، هنوزهم درفلسفه ، ارزش و اعتبار  
فوق العاده دارد .( برای شناخت اين نکته ، به آثارگوناگون منوچهرجمالی  
آنرا،   زرتشتی   الهيات  که   ، هرماهی  سوّم  روز   .  ( گردد  مراجعه 

ت )  مينامند ، اهل فارس که هموطنان سعدی و  ارديبهشت ( ارتا واهيش
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ارتای ميگفتند ، که به معنای «    ارتا خوشتحافظ باشند ، به اين روز،  
بيرونی ) . ازهمين جا، ميتوان   خوشه ابوريحان  آثارالباقيه    ) باشد   «

دريافت ، چون هم ارتا(   خوشه پرويناينهمانی خدای روزسوم را ، با  
= هما يا سيمرغ ) ، خوشه است و هم پروين ، خوشه است . خود واژه 
، و  دارد  ، درست معنای «مرغ = قوش » را  « خوشه = غوشه » 
درترکی به هما ، « لوری قوش = مرغ ترانه » ميگويند . درعربی، به  

ه » ، « خوشه پروين ، « ثريا » گفته ميشود ، و هخامنشيها به عدد« س
» ميگفتند، که معربش « ثريا » است . خوشه پروين ، دارای هفت    تريا

ي  که   ، ناپيدا شمرده  ستاره است  و   ، ديد  ميتوان  ازانها را، بسختی  کی 
ميشود . اينست که اين شش ستاره پيدا ، تخم همان شش بخش پيدايش  
گيتی هستند، که دربالا شمرده شد . اينکه چرا شش تا ، سه تا ميشوند ،  

آفرينندگی ، پيآيند ِ    شمرده ميشد » .   جفت بودنبه علت آنست که « 
اصل نا پيدا وناگرفتنی ، که « بهمن » باشد ، سه جفت ،ايجاد ميکرد ،  

هرماهی ، بهمن است ، چون    دومکه وارونه خودش ، پيدا بودند . روز  
خودش « اصل همه جفت ها، دوگيان و اصل آبستنی » است . اساسا « 

و ديو) . خدا ،    Dieuباشد ، نام خدا هم هست ( ديو  2» که عدد  dvaدوا  
بهمن ، درميان خوشه  خودزائی است. پس    خداست ، چون اصل آبستنی و

يابد  می  ، تحول  يا سيمرغ  هما  يا  ارتا  به    ، (    پروين  .  دراسطوره 
درسغدی      . ميشود  خوانده  بهمن  دختر   ، ارتا  يا  ، ُهما   ( شاهنامه 

» ميناميدند ، که    اردوشتوخوارزمی ( آثارالباقيه ) ارديبهشت را ، «  
« ارتا وشت »  باشد . با اين نام ، ويژگيهای ديگر خوشه پروين ، و 
ارتا ( هما )  آشکار ميشود . « وشت » ، ازسوئی، بيان « خوشه بودن 
»  ارتا هست . درکردی ، هنوز « وه شی » ، به معنای « خوشه انگورو  

شان » ، همان «  خرما و... » است .  وه شيار، پاشنده بذر است .« وه 
  . است   « داردافشان   « افشانندگی  گوهر«   ، ،  ارتا  جوانمرداست   )

ارتا ، وجود ِ خودش را که خوشه است    آفرينندگی ، جوانمردی است .  
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. در آفريدن ، چيزی فراسوی خودش ، خلق نميکند ، بلکه ، ميافشاند  
خودش را ميافشاند ، و اين همان پديده « سايه انداختن » ، يا سرودن يا  
آذر افروختن است . چون « سروت »، درکردی به ساقه گندم و جو گفته  
نماينده  که  دارد  فراوانی  معانی   ،  « وش   » واژه  اين  ولی   . ميشود 

يا سيمرغست .  ازجمله ، وشتن ، همان « گشتن =  گوهرارتا يا هما  
تحول »  و « رقصيدن »  است . « وه شته ی »  ، باريدن است .  «  
وه شه ک »  دلخوشی و جوان طناز است . « وه شه ی » ، به معنای 
« خوشی » و « خوشه » است . همين معانی بسا است که دريابيم چرا 

» ميگويد    فره وشیی که دربنُ هرفرديست ، «  الهيات زرتشتی به ارتائ
افشاندن ،  فرا  . که  فرَ + وش »  ميشود  به «  تبديل  فرورد »    » .
لبريزشدن ، فرا پاشيده شدن باشد . ارتا يا هما ، پيروزاست ، چون خودرا 
ميافشاند ، چون ميرقصد ، چون ميگردد و تحول می يابد ، چون دلخوش  

ساختن   مغلوب  با  ای  رابطه  هيچ  پيروزی  که  ميشود  ديده   . و است 
  ظفريافتن براعدا ندارد .

 ، ميشود  ناميده  ارديبهشت  امروزه  که   ، اردوشت  يا  ارتا خوشت،  اين 
مينمايد که « واهيشت = بهترين » که ازريشه «وه = وهو = بهی = بـهِ  
» ساخته شده ، معنای تنگ ِ « نيکی اخلاقی» را ندارد ، بلکه معنای « 
 آفرينش ازتخم و زهدان و نوزائی » را دارد . يا آنکه ، کردار و انديشه 

  وگفتاری نيکست که ، زاينده و روينده و آفريننده و نوشونده باشد . 

خوشه پروين ، بهمنی بود که ارتا ، ازآن پيدايش يافته بود، و باهم  پس  
. اگر در گويشهای گوناگون، نگاهی انداخته شود ، ديده  آميخته بودند  

ميشود که اين انديشه ها به شيوه ای، باقی مانده است . درشوشتری ، به 
  ، پروين  و  کالکخوشه   ، ميشود  معنای    کالگفته  به  شوشتری  درخود 

يا زهدانست . در استان خراسان به خوشه پروين ،    يا    پـلَـمَنشيمنگاه 
)   perme    +pelmeگفته ميشود ، ولی در تبری ، پرمه  = پلمه (     پـرِمی
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به معنای باسن و نشيمنگاه است . پروين که همان پرويز و« پيروز » 
است ، چيزی جز « زهدان زاينده جهان » نيست که هميشه ازنو ، جهان 
را ميزايد . البته اين دريافت ، معنای دقيق واصيل ِ « فرمان »  را روشن  
  ميکند ، چون واژه ِ« فرمان » ، دارای پيشوند « پرمه + فرمه » است 
، که  برابر با پيشوند « فر= پر» در « پرمان » است . سروش که 
زهدان فرمان( تنو منتره ) است ، اين فرمان را از « بهمن »  ميگيرد 
و ميآورد . فرمان ، منتره يا سرودعشقيست که سروش از بنُ آفريننده 

آگاهی »    –گيتی که درهرانسانی هست ( بهمن ) ، ميشنود و به « پيش  
وزمزمه ميکند . پرويز، که هم معنای پروين وهم معنای « پيروز    ميآورد

   نوشته ميشود . apar+vej» دارد ،  

« اپر و ج »  به معنای « نخستين زهدان » است . پيشوند « اپر» همان 
» است که معنای « پيشين و نخستين » دارد . اين پيشوند   paroواژه «  

واژه  با  اينهمانی   ، دارد  را  نخستين  و  پيشين  معنای  که  فر»  پر=   »
»paoir    ) دارد که پيشوند نام پروين «yaeni    +paoir است .درواقع  (

واژه « اتحاد پروين،  و  ويان ِ همآغوشی  به معنای « جايگاه وخانه   «
نخستين ها ، پيشين ها » است . خلاصه وچکيده اين موشکافيها آنست  
که دربنُ هرانسانی وجانی ، همآغوشی هما و بهمن ( = پروين ) هست، 
و ازاين رو ، پيروز است . فرود آمدن هما برسرکسی يا فرازنيزه درفش  

ايانيدن اين تخم از آن کس يا از سپاه يا ازملت » است . سيمرغ ، نماد « ز
يا هما درفرود آمدن ، دايه ايست که نطفه ای را که خود درهمه افشانده 

  است ، و اکنون پرورده شده ، ميزاياند ، واين پيروزی اوست .
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  ازهُـنـر ِ عـرُيان شـدن

  آنچه ازخودِما،نجوشيده،عاريه است 

  از« آنچه عاريه ايست » عار داشتن

  برای ازخود بودن  

 بايد هميشه ازنو، زاده شد 

  لـخُت وعورشدن،ازنو،زاده شدنست

  

 رابطه « سایه سيمرغ »

  ان »ـس ـه انـامـبا« ج
 ___________________________________________  

  چگونه سيمرغ  

  «جامه انسان» ميشود ؟ 
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  امه ـه = صورت = جـسای
 

  عريان کندم  ، هر صبحدمی         گويد که  بيا ، من جامه کـنَم 

  من با صـنـم مِعـنی، تن جامه برون کردم

  بزد آتش ، درپرده  ستـاّری  عشقچون 

  وزخود ، برهنه گشتمزاوصافِ خود گذشتم ، 

  برهنگان را ، خورشيد ،  زيور آمد زيرا 

  ازآفتاب ، جامه کنيد برهنگان ِ ره ، 

  مدهيد قـبـا برهنگاه ره عشق را ، 

 ------------------------------------  

  برهنه شدن، برای رابطه مستقيم با روشنائی  -1

  امکان ِپيوند يافتن مِستقيم هرانسانی با بينش حقيقت

  برهنه شدن،برای توانائی « ازخودبرون روئيدن » -2

« مردم »، تخمی شمرده ميشد که درگذشتن ازرود يا از  
 جوی، يانشستن کنارچشمه،ميروئيد و بينش مييافت

 درعريان شدن ،انسان ميتواند،«از خـود»، باشد 

 ------------------------------   

  



Jg. 7 (2026), Heft 1  311 
 

  ، ليکن عقل ها،  خرقه دوزند همه 

  » خرقه سوزان، شد «  عشاقجگرهای 

  

» را، غالبا به معنای « لباس وجامه وپوشاک    خرقهمولوی ، واژه «  
چرا ويژگی عقل را « خرقه دوزی يا پوشاک بطورکلی » بکار ميبرد . 

کار«عقل » ، که درانديشيدن دوزی » ميداند ؟ چرا، عقل ، ميپوشاند؟  
مفهوم ، بيمناکست، آنست که انسان را درزير پوشاک ها، پنهان کند .  

، که «عقل » ، با مفهوم « خرد » درفرهنگ ايران، تفاوت بسيار دارد
باهم   آندو  وگاهی   ، ساخته شده  مشتبه  باهم   ، هم  عرفان وتصوف،  در 
اينهمانی داده شده ، وگاهی نيز، آندو، ازهم جدا ساخته شده اند . دراثر 

، دوپديده « عـقـل » و « خـرد» ، غالبا هردو باهم ، اصل   خِـلـطاين  
  گاه نيز هردو باهم ، اصل  مثبت شمرده ميشوند.  منفی ، و 

درواقع ، « خرد » ايرانی ، همان مفهوم « چشم ، و بينش ِ چشمی » 
و    ، ميگردد  درعرفان   « حقيقی  بينش  معيار   » که   ، عرفانست  در 
رويارو، با « عقل » قرارميگيرد ، که اينهمانی با « شريعت و آموزه  

، و اين نکته را ، ادبيات عرفانی ، ازياد برده   های اديان نوری » دارد
« چشم » ، همان « خرد » است  ، و    خرد » ، غيرازعقلستاست که «  

( اصل خشونت وتجاوزخواهی   خشم»، درفرهنگ ايران ،  خـرد  در«   .
وآزارخواهی)  يا زدارکامگی  وقهرورزی  خواهی  غلبه  و  خونريزی  و 

« خرد » ، نميخواهد ، غلبه کند ، و نميخواهد به قدرت دست  .    نيست
. اينست يابد ، و نميخواهد خود را تحميل کند، و نميخواهد « ببرد »  

» نموده ميشود . کليد ، که   کليدکه« خرد » درشاهنامه به صورت «  
درکردی « کليل» است ، به واژه « کال و کاليدن » باز ميگردد . «  
کال » ، درشوشتری ، باسن و تهيگاه است ، و کاليدن ، عشق ورزيست 
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» ميگويند ( برهان قاطع )،  کليچه سيم  ، «    14.ازاين رو به ماه شب  
» است ( سيم = اسيم = يوغ=يوگا )   کليد عشق ووصالکه به معنای « 

چشم يا خرد،  . ماه ، که چشم آسمان آسمان است، خرد انسان ميباشد .  
.    روشنی ماه را دارد ، يا به عبارتی ديگر، ميتواند در تاريکی ببيند

ازتاريکی به روشنی رسيدن، باپديده « زايش و پيدايش » کار دارد  .  
خرد ، با مهرورزی ، درهای بسته ( کليد دان = قفل ) را ميگشايد . 
خرد، درفرهنگ ايران ، چشم جان (= زندگی درگيتی ) ، و« نگاهدار  
 » به  انديشه   ، خرد  خويشکاری ِ  ميشود.  شمرده   « درگيتی  زندگی 

خرد ، تمايز  » بدون هيچگونه تبعيضی است .    مردمان  همزيستی همه
ايمانی و طبقاتی و ملی و نژادی و قومی وجنسی را در نگاهداری «  

.   ازاينرو بود که ماه و خورشيد، که دوچشم آسمان  جان »  نمی پذيرد  
مجموعه چشمهای انسانها هستند ، دوچشم انسان نيز ، شمرده ميشدند . 

بودند ماه و خورشيد  هرانسانی،    ،  ، چشم  ازاين رو  ازاين«    بخشی. 
  ، خرد  يا  چشم  بود.  وخورشيد»  درماه  چشمها  آميخته  هم  به  مجموعه 
همگوهر وهمسرشت با ماه وخوشيد ( سيمرغ = خدای ايران) بود . به 

  »  ، ما  امروزه ِ  خدا  عبارت  جز  خرد  چيزی   ، چشمهای   مجموعه» 
م  ،  « جانست  ، چشم  خرد   »  . نبود  جانوران  و  تشبيهی  انسانها  عنای 

درهرانسانی، بخشی ازخرد خدا بود ، که  تبديل به چشم او  نداشت .  
بيانديشيد  ، جان  نگاهداری  برای  تا  بود،  مجموعه   شده   ، خدا  .خرد 

وقتی همه انسانها باهم ميانديشند،اين خداست که  خردهای انسانها بود .  
و ميانديشد کند  نهی  امرو   ، مردمان  به  که  مقدسی  کتاب  ازاينرو،   .

شريعتش، مکلف سازد ، پوچ وبی معنا و بی اعتبارهست . برای شناخت 
دقيق ِ فرهنگ ايران ، بهتراست ، اين تفاوت ميان « عقل » و « خرد » 

  ، محسوس و چشمگيرساخته شود .
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  تـفـاوتِ «عـقـل »  بـا « خــرد »

  

انسان ، درفکر » را هم دارد.    ترس وواهمهدرعقل ، تفکر ، معنای «  
بيمناکست    ، از«  کردن  وازبيمناکی  ازخطر  ترسيدن ِ  با   ، فکرکردن   .

 ، عقل  که  اينست   . آغازميشود   ،« است  بيگانه  آنچه  بودن  ناشناخته 
و   ، ميدارد  ومخفی  پنهان   ، ازآن  خودرا  درآغاز،   ، ميترسد  ازهرچه 
همزمان با روند ِ« خويشتن پنهان سازی » ، ميانديشد که چگونه وبا چه  

برترساننده ، غلبه کند ، و درغلبه برآن، وقدرت  ترفند و حيله ای ، ميتواند  
يابی برآن ، از اين ترس ، نجات يابد  . انسان ، از « الاهی » که ميترسد 

يا احترام ،   ترس آگاهی( مانند يهوه و الله ) هم ترس وشرم دارد ( واين  
درهمان برخورد يهوه با آدم وحوا درتورات ، نمودارميشود ) و هم هميشه  

ی ، در فکر غلبه کردن برچنين «الاهی » در دلش هست . عقل ، درنهان
هر موءمنی ، درهرعملی وهر فکری ، نا آگاهبودانه به فکر غلبه يافتن  

  بر يهوه و الله و ... است . 

« رياکاری » ، ازاين ديد گاه ، يک عمل مثبت انسانی ، و « سرکشی 
. همه مردمان در جامعه ای که شريعت برآن   و طغيان خفی » اوست

حاکمست ، غرق در رياکاری هستند ، يا به عبارت مثبت ، همه ، درحال 
رياکار» ، جسارت  سرکشی و سرپيچی و آزادی جوئی پنهانی هستند .«  

سرپيچی آشکار ندارد ، ولی بام وشام ، سرگرم سرپيچی نهفته است ،  
.  بنا براين   وعقل او ، دراين زمينه ، ازهيچ  ابتکاری ، کوتاهی نميکند

  » ، ايجاد جنگل   ايمان خوئی« دين خوئی » که درواقع   ، » ميباشد 
درراستای    ، عقل  العاده  فوق  رشد   » يا   ، از رياکاری  سرکشی ِخفی 

، در راه گريز از قدرت يهوه   عقل موءمن» ميکند . درست    شريعت
تعقل  ه هست .  همين «  والله ، جويای دست يابی و نفی و انکاراين الا
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ايمانی» است که ناگهان ، درجنبش های « اتئيسم و نهليسم و.. الحاد  
  .  وبيدينی » ميترکد ومنفجرميشود 

، « شيد   انديشيدن» در فرهنگ ايران ، چنين ويژگی ندارد .     خـرد«  
= تخم ) ، گسترده شدن تخم ، يا زاده شدن از  انـد» است (    اندشدن ِ  

هم ،    انـداچـه = زهدان ) است . خرد ، انداچيدن است .  َ◌هـنـدزهدان (  
تلفظ ديگری از « انديشه » هست . انداچه ( اند + داچيدن ) افشاندن تخم 

خرد ، بنُ ناگنجای خود ِ انسان    در زمين برای روئيدن است . درواقع ،
را ازانسان ميزايد  . انسان ، در روند ِزايش خرد خود درانديشه ها ،  
درگيتی ، جشن ميگيرد ، وهيچگونه احساس بيگانگی درگيتی وترس  

. اين دويژگی متفاوت « عقل » و « خرد » ، بيانگر  از بيگانگی ندارد 
  اوت فرهنگ ايران از اسلام و ازفلسفه غربست . تف

اينکه « عقل ، خرقه دوزاست »  درست گوهر عقل را ، عبارت بندی 
، در گفتن ، درصورت دادن ، در فکر کردن، در عمل   عـقـلميکند .  
راه چاره، برای تسکين « ترس خود، از پديده های خارجی که  کردن ،  

  .  با آن روبروميشود » می يابد

  

 ---------------------------------  

  برو، خرقه ، گرو کن درخرابات 

  « ژنده » باشی  چو« سالوسان »، چرا در

  

  برهنه کن تو « جـزو ِ جان » و، بـنـمـا

  زخرقه ، گر به کـلُ  ،  بيرون نيائی 

  



Jg. 7 (2026), Heft 1  315 
 

در غزليات مولوی و درغزليات حافظ و ساير شعرا ، « گرو کردن ِ  
خرقه يا پوشاک و دستار، برای نوشيدن باده ، همان معنای لخت وبرهنه  
وعريان شدن ، برای يافتن تماس مستقيم با آب را ، دارد ، تا وجودانسان، 

اين تصاوير، به فرهنگ پيش از زرتشت ايران ،  که تخم است ، برويد .  
در رابطه اش با « بينش» ، بازميگردند، که انسان را تخمی ميداند ،  
که از آبی که شيرابه ( = خور= خور آوه = خرابه ) جهان هستی است  
بينا   و  بدينسان روشن  و  ميشود،  آبياری   ، دارد  خدا  با  اينهمانی  و   ،

  .   ميگردد

مولوی ميگويد ، اکنون که تو نميتوانی خود را درکليتش بنمائی ، حداقل«  
  بخشی ازهستی ات » را برهنه کن ، تا جزوی ازجانت را بنمائی . 

  

  چه جامه ايست که انسان را دربرهنگی، مينمايد ! 

  جامه ای که درپوشيدن، مينمايد ! 

  هنگامی که پـوسـت ، جامه است

  هنگامی که انسان، جامهِ باد( وای به ) را ميپوشد 

  به سرمناره ، اشتر، رود و فغان برآرد 

  که نهان شدن من اينجا، مکنيد آشکارم  

  

آن جامه ای ، جامه حقيقی است که اينهمانی با پوست انسان دارد و مانند 
جامه ای ، جامه حقيقيست ، که انسان  » است .  درون نما، «    پوست تن 
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بنمايد    ، است  ولخت  برهنه  که  که  .  راهمانسان  ايست  جامه  چه  اين 
  درون ِ انسان را ، ديدنی ميسازد ؟

پوشاک وجامه وخرقه يا صورت ، بايد « درون نما » باشد ، و انسان 
را لخت  و برهنه بنمايد ، نه آنکه پوشنده و تاريک سازنده درون ، و«  

. ماه  ماه ، ازنور جمال خود ، جامه دارد    وارونه سازنده درون » باشد .
(= سيمرغ ) ، درجامه خود ، که روشنيش باشد ، لخت و برهنه است . 
انسان بايد نور ماه را بپوشد . انسان بايد نورماه وخورشيدی ( سيمرغ ) 
که از درونش، درپوستش ، پيدايش می يابد  بپوشد ، تا نخستين پيدايشش  

  ، ژرفای گوهر اورا بنمايد .

  » ای جانمـه  عـيـد عيدانه بپوشيده ، همچون « 

  پشمينه   بی  خرقه،   ازنورجمال خود 

  ماننده عقل ودين ، بيرون و درون ، شيرين 

  نی سير درآکنده ،  اندر دل گوزينه 

انديشه ازخرد، و  .  پيدايش  پـرُازسيربد بو کردن  آنکه دل جوز را  نه 
پيدايش ِ بينش از« دين = نيروی زايندگی انسان » ، درفرهنگ ايران ، 
روند « زايشی » داشتند ، به سخنی ديگر، همانچه در درون بودند ، در 

خرد، نميانديشد ، که خود را بپوشاند و تاريک و پنهان  بيرون مينمودند .  
سازد ، بلکه درست ميخواهد آنچه دربنُ وجود خود دارد ، بزاياند و  

. وارونه اين ويژگی « خرد » ، عقل ، دراثرهمان « ترس   پديدارسازد
ازبيگانه ، و خود پنهان سازی ، وخود گريزی در زير واژگونه سازيها 
» ، هميشه درفکر « بـرُدن » است ، و ناگهان به  اصل ِ« تجاوزگر  

  خواه و غلبه خواه » تحول می يابد .  وقهر

  درپوش چنين خرقه ، ميگرد دراين حلقه 
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  مانند دل ، روشن ، در پيشگه  سينه 

  ای جان ، خاشاک کجا باشدجوی روان در

  درجان و روان ای جان ، چون خانه کند ، کينه 

  

 ------------------------------------  

  تـرس وشرم  از لـخُـت شدن 

 ------------------------------------  

  

،  شرم دارندانسانها، درجامعه هائی که خود را متمدن مينامند ، معمولا  
شوند .    بـرهـنـه، جامه خود را بکنند، و    درميان ِ جمعکه    ميترسنديا  

اجتماع ، نميخواهد « هيچکس را آنطورکه ازخودش هست ، ببيند » ،  
ببيند  « ، هست  ازاجتماع  که  انطور   » را،  هرکسی  ميخواهد  .    بلکه 

اينست که آدم وحوا درباغ عدن ( درتورات ) خودرا ازشرم وترس يهوه،  
پنهان ميکنند ، چون به آن بينش يافته اند ، که يهوه ، نميخواهد « انهارا  
آن طور که درخواست خود درخوردن از درخت ممنوعه ، برغم يهوه ،  

اند  » ببيند . به    ازخود شده  ، نماد آنست که انسان ،  لباس  پوشيدن 
رنگی وصورتی درميآيد که جامعه، يا « مرجع اقتدار» ، می پسندد، يا 

جامه وپوشاک ، بيان « پذيرفتن مرجع قدرت و بينش    .  تاب آنرا ميآورد
. من درجامه ام ، آنگونه ديده ميشوم ، که قدرتهای موجود  حاکم است »  

در « ِسـتـر»، چه لباس مرد باشد ،  .  دراجتماع ، ميخواهند مرا ببينند  
قدرت »   يک  بينش  يا   ، بينش  يک  « حکومتِ   ، باشد  زن  جامه  چه 

، استوار ميگردد ازديد خود ، خود را   دراجتماع  نبايد «   ، . مردمان 
ببينند  » . مردمان ، نبايد از ديد خود ، ديگران را ببينند . هيچکس ،  
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پديده را  بلکه فقط يک مرکزهست که همه  پديده هارا روشن نميکند ، 
روشن ميکند ، و با آن روشنی هست که همه مردمان، بايد پديده ها و  

پوستش رويدادهارا ببينند . جامعه ، يا مرجع قدرت، نميخواهد کسی را با  
، ببيند ، بلکه در پوستی   ( يعنی لخت وعور) ، با آنچه ازخودش روئيده

» دراصل ، به معنای زهدان است  عور  که او می پسندد، ببيند . واژه «
( درزبان ختنی + درکردی ، به معنای شکمبه ) است . درکردی به «  

»  است .   ئور=عور» گفته ميشود، که همين واژه «  ئـول  » ، «    ديـن
» ، از واژه    لـخُتبينش حقيقی ، بينش زاده ازخود است. همچنين واژه «ِ  

،  لخت وعور» ساخته شده است که به معنای « نی = زن» است .    لوخ   «
به معنای آنست که انسان ، تازه، مستقيم از زهدان وجود خود ، زاده شده 

»     لـخُـم = ناب وخالص  است ، ودرخود، هيچ عاريه ای ندارد ، و «
» ساخته شده است ، که دراردوهنوز پيت  است . « پتی » هم ازواژه «  

= پاده paiteبه معنای « شکم وزهدان » است ، و دراصل به واژه  «   
» برميگردد، که به معنای « نی = زهدان » است( همان فيت وفيتک =  

  سوت است) .

« آزادی ِ پوشيدن جامه » ، بيان « آزادی انديشيدن ، بيان وجود ِ حق ِ  
رابطه « جامه » با « پوست » فوق   . اينست که  به ازخود بودن » است

چه هنگام ، جامه ، نقش پوست حقيقی انسان را بازی  العاده مهم است .  
ازانسان   را   « ازخودبودن  حق   »  ، جامه   ، هنگامی  چه  و  ؟  ميکند 
ميگيرد، و انسان بايد « خود را ، پوست خود » را پنهان سازد ؟ همين  

صورتش » بازتابيده    –با    –رابطه ، به رابطه ميان « گوهر هرچيزی  
  ميشود .  

چه هنگامی صورت ، پديده ِ گوهر است ، و چه هنگامی ، صورت ،  
پوشنده وتاريک سازنده گوهراست ؟ همين رابطه درفرهنگ ايران ، به  
، هزاران   . سيمرغ  بازتابيده ميشود  با گيتی وانسان »  رابطه « خدا 
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يا    –سايه ازخود مياندازد ، به معنای آنست که هزاران جامه ميپوشد  
  ، لباس  و  صورت  و  سايه    . ميکند  پيدا  نما  درون  صورت  هزاران 
اصطلاحات گوناگون برای « پيدايش وزايش سيمرغ درگيتی » هستند .   

  اين انديشه، سپس درهمين مقاله گسترده خواهد شد. 

، ميتواند ، هم پوشاننده وهم نماينده باشد   صورت ونقش » = جامهپس «  
  - ازخود بودن    – . چه صورت وجامه ايست که ميپوشاند و حق آزادی  

را ازانسان ، ميگيرد ، و چه صورت و جامه ايست که مينمايد ، و امکان 
چه جامه ايست که در روندِ  را به انسان ، ميگشايد ؟ و   -ازخود بودن    –

رابطه « بهمن با هما  . درک اين ديالکتيک ، درک  پوشيدن ، مينمايد  
، درک رابطه « جان با تن » ، درک  رابطه خدا باانسان ، درانسان    »

  » است .

دراجتماعی که آزادی نيست ، جامه ولباس وقبا ، اين« پوست دروغين»  
با   متناظر  که   ، دروغين  پوست   »  . جعلیاست  ،    آگاهبود   « ميباشد 

جانشين پوست حقيقی، و « آگاهبود راستين » ميگردد . انسان ، خود را  
ديگر، آنسان که هست ، نمی نمايد . ولی درعريانی و لخت بودنست که  
ازسوئی نورآفتاب، مستقيما به تن انسان، به « پوست حقيقی انسان » می 

، بيان تحول درون اوست ،    تغيير مداوم پوستشتابد ، وازسوی ديگر،  
  که همه ميتوانند آشکارا ببينند  .
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  « لباس ِ ماه را پـوشـيدن »

  عربان ، به ِگردِ کعبه ، درمهـتـاب، لـخُت ميرقصيدند

  «  اصل ِ طـواف دراسلام  » 

  لباس شدن،درعربی، به معنای آميزش زن با مرداست  

  

 نيايشگاه زنخدايان، که درآن روزگاران،    کعبه، شبها گرداگرد  اهل مکه  
وترانهِ    آوا » ، يا «  رام    -آوهنوز ،  معنای ِ «  ابراهيم »  بود ، ونام ِ «

ماهتاب، به تن  » را داشت، لخت ميرقصيدند ، تا  رام =زُهره= هلال ماه
. « بصاق القمر»، که همان « بزاق القمر» باشد ، به معنای   آنها بتابد 

آميزش ماه ، که همان سيمرغ يا عُزّی ( ئوز= نای= خوز) باشد ، با 
انسانهاست . نورماه ، انسان را بارور وآبستن ميکند . در ماه يشت( اوستا  
) ، ماه مينگرد ، به معنای آنست که ماه با « نظرش » ، آبستن ميکند .  

انسانها ، فرزند خدا يا سيمرغند . همه عربان ، لخت گرداگرد کعبه   همه
يا ماه  تا   ، ميرقصيدند   ( است  نوزائی  يا اصل   ، بندنی  به معنای    =) 

، که خدا ميباشد ،   را که    آنهارا بنگردسيمرغ  انسان   ،   يارش ، وخدا 
هست، برهنه ميخواهد درآغوش بگيرد، تا انسان ، مستقيما ازماه ( سيمرغ  
) آبستن شود، تا کودکی را که ميزايد ، فرزند سيمرغ ، تخم سيمرغ ، 

، باشد  يا بسخنی ديگر، «   سايه سيمرغ   ، با خدا  اوهم ، همگوهر  تا 
  .  ازخود» باشد 

مهتاب ، جامه ماه  انسان ، دراين لخت رقصيدن ، جامه ماه را ميپوشيد .  
بنُ  بود   . انسان ، حق داشت ، ازخودش باشد ، چون ماه = سيمرغ ، 

انسان بود، و« پوستش » درلختی ، ملاصق تابش ماه بود . اينست که « 
پوست  انسان » ، اينهمانی با « مُشتری= اهورامزدا « داشت ( گزيده 
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های زاداسپرم ) که همان سيمرغ است . « پوست » ، همان «آن هوما  
« ازخود بودن » ، ازسيمرغ ، به  » ، خودی خود هُما، يا سيمرغست .  

.     انسان ، انتقال داده ميشد .« آفريده » ، برابر با « آفريننده » ميشد 
آنکه ازخودش هست ، آنچه هم ميآفريند ، اين ويژگی ِ« ازخودش بودن  
» را خواهد داشت  . « خود» ، هنگامی « خود » است که « ازخود »  

  ماه يا سيمرغ ، با نگاهاست ، و وجودش ، عاريه ای ووامی نيست  .  
هرانسانی را به » خواندند،  نـظـرکه سپس صوفيها آن را «    مستقيمش،

» ، يا روشنائی ماه ،    « نگاه يا نگرش ِ ماه.    بينش ، آبستن ميکرد
انسان را    » يا « بزاق و نطفه ماه » شمرده ميشد، که  هنوز« جوی آب

  . آبستن ميکرد 

  » کيميا کننند نـظـر را به « خاکآنانکه 

  آيا بود که گوشه چشمی به ما کنند  ( حافط )

درعريانی و لخت و عوربودنست که تری وتازگی آب دريا يا چشمه را   
ميتوان دريافت . درلخت بودنست که ميتوان معشوقه خود را درآغوش  
گرفت . سيمرغ که ماه بود ، با نگاهش ، ميتوانست انسان لخت وعور  
) او، کيميا  تخمه  ازخاک(=  بينش » کند، و  به  آبستن  ، مستقيما،«  را 

خدا ، پيدايش ِ گوهرانسان ، را بی هيچ واسطه ای ميخواهد  بسازد .  
. اينست که « پوست » درفرهنگ ايران ، درآغاز، اينهمانی با بـبـيـنـد 

ارتا   يا  سيمرغ  مَشتری =  ،  خرّم =  الهيات زرتشتی  و سپس   ، داشت 
پوست را با اهورمزدا اينهمانی داد . و« پوست »  بيانگر «زيبائی »  

حکيم موءمن، ميتوان ديد که نام پوست تخم مرغ ،    بود . هنوز در تحفه
. ولی درواقع ،  ، پوست شمرده ميشد  آسمان هم  خرّم است.سپهرششم 

 ساپيته سيمرغ ، هميشه درخود، سه تا بود . ازاين رو سقف آسمان ، «  
»  ازآن برآمده است ، مرکب از سه   سپيد = سـپد = سبد» که واژه « 

بهرام و اين سه باهم ، « بنُ   -5  خرّم = آن هوما  -6کيوان    -7سپهربود  
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جهان هستی وانسان » شمرده ميشدند . درواقع ، پوست ومو وپی زيرين 
« پـوسـت » را ، «    پوست ، باهم ، اين پوست را تشکيل ميدادند . همين

. اين بود که لخت وعور  جامه  آسمان » ميشمردند ( پوست = جامه ) 
وبرهنه بودن ، که با پوست خود بودن باشد ، بگونه ای ديگرهم عبارت  

  بندی ميشد . 

  

  جامه ای که انسان درآن، برهنه ميماند ! 

  هنگامی انسان ، جامهِ باد (= وای به ) را بپوشد

  لخت وعور است 

  ( انگليسی ) weaveوائوتن= بافتن ( گيلکی ) =

 ، « وای » کردن ، عمل باد را کردنvaotanوائوتن 

  بـاد ، مـيـبــافــد و جامه است 

 بادِ ناگرفتنی وناديدنی ، جامه ميدوزد !

  در«افتری» ، به ريسمان و رَسَن ، « لوف » گفته ميشود 

  »  انگليسی love« لوف» ، همان واژه « لاو

  و« پيچه=لـوَ» است ، که سن (= سيمرغ ) باشد 

  است باد به معنای « پيچ»درکردی 

  و باداک ، پيچه است 
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هرکسی آنگاه لخت وعريان است ، که « جامه آسمان » ، يا «  باد هوا  
= وای به » را پوشيده باشد . هرکسی ، هنگامی عريانست که جامه از« 
روشنائی خورشيد» پوشيده باشد. آنکه جامه خورشيد ( آفتاب = تابش آب  

ه است  = آفتابه ) ، يا جامه ماه ( مهتاب ) يا جامه باد ( وای به ) را پوشيد
، لخت و عوروبرهنه ، طبعا ناب وخالص وراست است  . اينست که  

ميتراس ، جامه باد را پوشيده است  درنقوش برجسته ميتراس درغرب ،  
، چو « کبی = معربش قبا » پوشيده است که درآن، باد ، ميوزد . کبی 
باد شمرده ميشود. شاهان ساسانی  باد ميوزد ، جامه  قبائی که درآن  يا 

ش برجسته ،نواری برگيسوانشان دارند که باد ، بدانها ميوزد و به  درنقو
حرکت موجی درميآورد . اين نشان آنست که آنها برهنه اند ، ناب وخالص  
( ارتا = سيمرغ= ايرج )هستند . همانسان ، بال وپرسيمرغ ( سيمرغ  
گسترده پر= نسر طائر ) ، بيانگر آنست که گوهرسيمرغ ، باد نيک ، يا 

ضمير انسان ، مرغ چهارپر است ، يا به  به » است . همانسان ،    « وای
سخنی ديگر، گوهر باد ( وای به = نای به ) دارد ، يا به اصطلاحی  

سيمرغست با   ديگر،  را  نکته  اين  الطير،  درمنطق  عطار،  ودرست   .
که  ميدهد  نشان  بدقت  ودراشعارش  بازميگويد،  وژرفا  ظرافت  نهايت 

انسانی ،  سيمرغ درلباس و جامه مر به وجودهر  را  غ ِجان  ، خودش 
ارسال ميدارد . سيمرغ ، اسکندريست که خودش، با تغيير لباس، رسول ِ 

« سايه سيمرغ » ، همان خود سيمرغست که  خودش ميشود . بدينسان  
  . صورت ديگر به خود گرفته است تا اورا نشناسند

»، يا «    مرقع رنگين» و «    جامه هزارميخی» و «    خرقهپوشيدن «  
،که از رشته های نی، بافته شده بود » در جنبش تصوف   جامه صوف

درايران  ، معنای « لخت وبرهنه وعور بودن انسان » را داشته است . 
»    بهمن» ، نشان پوشيدن« بنُ جهان هستی يا    جامه سپيد پوشيدن«  

جامه رنگارنگ  بود ، مرقع رنگين و جامه سبزو پيروزه ای وهمچنين  
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. اين جامه پوشيدن ، بيان پوشيدن باد وهوا ( وای به = سيمرغ ) بود  
ها ، درراستای « لخت وبرهنه و عور و پتی بودن »  درک ميشد .  
درشوشتری ، به « بينی » که نی است ( وين = نی )  ، پت ميگويند . 

 بـُت اين واژه ، شکلهای گوناگون به خود گرفته است . ازجمله واژه «  
» امروزه ما ، که « اسنفديار زرتشتی » درآغازدرايران ، و ابراهيم 
بودند،  افتخارآميز « بت شکنی » سرگرم  به شغل  ازاو ،  ومحمد پس 

» ، همان «    وای بههمين واژه « پيت و پيتک ... » است ، چون «  
» ، چنانکه ادعا ميشود ، هيچ ربطی   بتُ  نای به » بوده است . واژه «

  به هم بافنده اين « بادِ نی ، يا نوای نای » ، «اصل     به « بودا » ندارد .
اصل بيرون آورنده ، يا زاياننده گوهر همه چيزها    اجزاء جهان » و «

» ، بيان پيدايش وزايش وصورت   پوست  » شمرده ميشده است .  چون «
بُن انسان ، پوست او  يافتن خدائی بود که دربنُ خود انسان ، هست .  

  .   ميشد

  داری از بهار حيات خرقه و شجرهچون 

  خود جلوه چون شجر نکنی سرّ دلچرا 

  دارم لعل وگهرمن ، خرقه زخور( آفتاب) دارم ، چون ، 

  من خرقه کجا پوشم ، ازصوفی و از شالک 

  آسمان ، چون خرقه ، رقصان و، صوفی ( نی نواز) ناپديد

  ای مسلمانان که ديده است  ، خرقه ، رقصان ، بی بدن 

  خرقه رقصان ازتن است و جسم ، رقصان زجان

  » رسنگردن جان را ببسته ، عشق جانان در « 

  ، عريان نشود هرگز( خدا، خرقه ميشود)  منم خرقهآن را که 

  وان را که منم چاره ، بيچاره نخواهد شد
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« رسن و ريسمان » هم که درغزليات مولوی آفتاب يا ماه فرومياندازد،  
تا « انسان يوسف گوهر» را ازچاه برهاند ، همان نقش « جامه خورشيد 

  را پوشيدن » را دارد .

وای  .    « وای به » ، «اصل به هم آميزنده همه اضداد گيتی» بوده است 
انگره مينو و سپنتا مينو هست، و آن دو را به هم   ميان،    به ( سيمرغ )

ميآميزد ( يوغ = جفت = وصال = اسيم = يار..... = عشق ) . دراثر  
، ميتوان اورا فقط درنيروی ميان دوچيز، نا ديدنی وناگرفتنی است  اينکه  

» ،    سه تا آميزش آن دوچيز به همديگر» ديد . درحقيقت ، ما بجای «  
  » ،  دوتا  هميشه  سومی   . بينيم  می  غايب »  درعمل،   ازنظر،  ولی   ،

حاضراست . « عشق » يا « وای به = سيمرغ » اين اصل ميانست، که  
هميشه در« کوه قاف ، دربند وگره نی » ميان دوچيزاست . اين انديشه، 

زرتشت دين  ،  در  بدينسان  و   ، شد  سرکوبی   ، ثنويت  ی   ) گرائی  دوتا 
dualism  و جنگ هميشگی ميان خيروشرّ ، يا جنگ ميان ِ انديشه ، (

.  الهيات   خير وانديشه شرّ، پيدايش يافت ، که برضد فرهنگ ايران بود
» را ازاين کليت ، انداخته ، و پشتيبان اهورامزدا  وای به  زرتشتی ، «  

، و برضد انگره مينو ( اهريمن ) کرده است . « وای به » که سيمرغ، 
يا هما يا ققنس يا سمندر... باشد ، همه را بدون استثناء ، باهم ميآميخته 

  وپيوند ميداده است .  

برای « وای به » ، مسئله تفاوت  دينی  و مذهبی و ملـیّ و حزبی و  
طبقاتی و نژادی ، بی اعتباربوده است . کافروموءمن ، « اشون » و«  
دروند » به معنای الهيات زرتشتی ، خودی و غير خودی ، درون گروه  

. اينست که «   و بيرون گروه ، و اغيار واحباب .... نميشناخته است
داشته    موسيقی گفته »  و  واژه وحرف  برتراز«  اعتباری  و  ارزش   «

. مولوی در باره «  موسيقی ، به زبان همه ملت هاست    است . چون
  بانگ رباب » ميگويد : 
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  خوش کمانچه  ميکشد ، کان تيراو    در دل عشاق دارد اضطراب 

  ترک و رومی وعرب، گر عاشق است 

  همزبان اوست ، اين بانگ  صواب 

است که دربنُ هرانسانی، مينوازد و ميسرايد ، تا   نای به = وای بهواين 
  دراثر پيوند دادن همه اجزاء ضمير، جان به هرانسانی ببخشد

  بيزارم ازآن گوش ، که آواز نی ، اشنود

  خرد و دانش ِ نائی. آگاه نشد ،  از

اين موسيقی وآهنگ و طنين وترانه است که بايد تبديل به دانش وخرد 
  .  از درون اين نوا و آهنگ بايد ، دانش، زاده بشودبشود . 

و   مولوی  و  حافظ  غزليات  وطنين  آهنگ  و  نوا  درون  از  هرايرانی، 
عطاروعراقی .... که عيسی وزُهره ( رام ، مظهر سيمرغ ) را برقص  
تاءويلات   و  تفسيرات  از  نه   ، يابد  درمی  را  آنها  بينش   ....، ميآورند 
  آنانيکه در روانشان، هيچگاه رام يا زهره، ننواخته است و نمی نوازد 

.  

» که معرب واژه « سما = سم » هست ، به معنای « هم سماع  واژه « َ 
( نای = سامان ) در    وای به = نای بهآهنگی و ترانه و سرود » است .  

وجود انسان راسامان بدهد و بيارايد     -1درون هرانسانی، ميسرايد ، تا  

و    ( بسازد  هماهنگ   ) بدهد  نظام  ،   -2و  درگوهراوست  را  آنچه 
اين  آشکارسازد ، به پوست برساند ، اورا برقصاند و به حرکت بياورد .  

سيمرغست که درنواختن موسيقی وجشن درونی ، خودش هم « مُرسِـل 
. اوخودش هم هماست   = فرستنده » است، وهم « رسول= فرستاده »

، هم سايه اش ، هم صوفی آسمانست وهم خرقه آسمان ، هم معناست وهم 
  ( جامه ) . صورت ، هم جانست وهم پوست
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  درهرگوشی ازاو سماعيست     هرچشم ازاو، دراعتباريست

  پنهان ياری ، به گوش من گفت     کاينجا ، پنهان، لطيف ياريست 

  ، که به اين طريق ميگفت    کز تعبيه هاش، دل نزاريست  اوبـدُ

  کان لهجه، ازآن شهرياريست      اوبود ، رسول خويش ومرسل

  گرد ترشان مگرد زين پس     چون پهلوی تو، شکر نثاريست 

، به هم ميبافد (= وائوتن ، جامه ولباس ميآفريند ) ،   وای به = نای به
هم آهنگ ميکند ، و جان وزندگی ، دراثر اين سنتزوآميزش، آفريده ميشود 
، ونو به نو، رستاخيزبرپا ميکند . « وه ن » که درکردی به معنای « 
بافت + نخ پشمی » است ، و « وه نه »، به معنای « بافته » است ( 

صل به معنای « عشق » است ( يوستی ) ، و « ون »  شرفکندی )، درا
همان درختی است که سيمرغ ، فرازش می نشيند که معربش « فان =  

  فنا » است . 

  به « موافقت » بيابد ، تن و جان ، سماع جانی 

  ز رباب و دف و سرنا و زمطربان در آموز 

  به ميان ِ بيست مطرب ، چو يکی زند مخالف 

  همه گم کننند ره را،چو ستيزه شد ، قلاوز( پيشرو= رهبرارکستر) 

  تو مگو ، همه بجنگند و ، زصلح من چه آيد ؟ 

  تو يکی نه ای ، هزاری .  تو چراغ خود ، برافروز 

» خدای موسيقی و شعر   رام = زُهره» که درانسان ، همان «    روان«  
و رقص است ، « سپهبد وجود انسان » شمرده ميشود ، چون همه وجود  

ميآيد که   133انسان را نظام ميدهد و ميآرايد . در بندهش بخش نهم پاره  
وای به ، يا بـاد نـيـکو( به )    » .  هرچيزی را نظم زمانه از باد است «  
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، دراثر سرود و ترانه و نوايش ، همآهنگ ميکند و نظم ميدهد .  به همين 
، که رهبری، با  علت است که   ( ارز= ايرج )  سيمرغ يا هما يا ارتا 

. نوای کشش آهنگ موسيقی باشد ، اصل جهان آرا (= سياست ) بودند  
نای ( وای به ) ، اصل آفرينندگی است ، چون اصل هم آهنگ سازنده 

  است .اينست که مولوی ميگويد :

  انبان بوهريره ، وجود تو هست و بس

  هرچه مراد تست ، درانبان خويش جوی

هريره ( هر+ ايره = نای + سه )، نام سيمرغ يا « وای به= نای به »  
بوده است . انبان ابوهريره ، نای انبان سيمرغ بوده است، و با اين نوا و 
آهنگ ، هرچه ميخواسته است ، ميآفريده است . موسيقی عشق ، جهان  

ی را آفريده است، وهميشه جهان را ازنو ميآفريند . اين نقش بزرگ موسيق
  را ، در آفريدن نظام اجتماعی نشان ميدهد . 

)  ديده ميشود که ويژگی باد، يا «   133در بندهش ( بخش نهم ، پاره  
دروزيدن به هرچيزی ، گوهرآن چيز را بيرون  وای به » ، آنست که  

. : « چون به هرکشوری آيد ... به هر آئينه ای وزد ، سرد و    ميآورد 
.  چون برگـنَد گذرد ، گندگی ، چون  ، همه يکی است  گرم ، خشک 
بربوی خوش گذرد ، خوشبوئی ، چون برسرد، سردی ، چون برگرم ،  

  » .  به هرچيزی گذرد آن گوهر را آورد گرمی و 

جامه ای که « وای به » ميپوشد ، هفت رنگ  ازاين رو هست ، که   
است. گوهر چيزها ، گوناگون ، رنگارنگ است .« گون » به معنای «  
همه   که  آنست  نشان   ، به  اين جامه هفت رنگ وای   . است  رنگ » 

. جامه وای به ، درست    رنگها و گوناگونيها را از گوهر چيزها ، ميزاياند
، همان گوهر ناب چيزهاست. به همين علت ، صوفيها ، مرقع رنگين  
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ميپوشيدند . جامه وای به ،« نميپوشاند» ، بلکه درپوشاندن ، اورا لخت 
  وعور و پتی ميکند، گوهر او را بيرون ميآورد  .

 . پديدارميسازد   ، رنگ سپهر  درهفت  را،  سپهر  که گوهرهفت  اينست 
سپهرها را دروزيدن ، رنگين ميکند . رنگارنگ بودن سپهرها ، نشان  

. کيهانست  در  کثرت  فقط    هماهنگی   ، ايران  فرهنگ  در   « وحدت   »
درراستای « همآهنگشدن کثرت » فهميده ميشد . وحدت ، با امر ِ الاه ِ  
توحيدی ، وايمان به آن ، خلق نميگردد ، بلکه دراثر همآهنگ شدن  

  همه افراد و طبقات وملل و نژادها .. پيدايش مييابد. 

اين وای به ، رنگين کمان را ، هفت رنگ ميکند . ازاين رو ، رنگين  
کمان را « کمان بهمن » يا « سَـن + ور= زهدان سيمرغ » نيز مينامند  
.گوهر وجود زن ، درهفت رنگ بزکش ( هفت درهفت : حنا + سرمه 
+ وسمه + سرخی + سفيداب+ زرک + غاليه ) ، آشکارميشود. زيبائی  

يش نمودارميشود . اين رنگارنگی ، بيان راستی ونابی  زن ، در رنگارنگ
در   را،  انسانها  گوهروجود   . اوست  وجود  ريائی  وبی 
نام  ميسازد.  آشکار  مذهب....  درهفتاد  يا  کشور،  گوناگونيشان،درهفت 

 ديگرسيمرغ ، سيرنگ است .

 

  صورت  ،« پوست » است،  يا « زره » ؟

  چگونه مفهوم « صورت » ، تغيير مِعنا ميدهد

  

« پوست » در فرهنگ سيمرغی ( زنخدائی ) ، معنای « زيبا » داشت  
. در گزيده های زاد اسپرم ، سپهرششم  که ازآن خرّم يا سيمرغ بوده 
است ، به اهورا مزدا نسبت داده ميشود ، ولی يک نکته را نگاه ميدارد 
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» دراصل ، معنای    سريره. «    ويژگی « پوست » را زيبائی ميداند.   
« زيبائی » دارد . و سريره ، نام سيمرغ يا بنُ هستی است . نی نهاوندی  
را « زريره » مينامند . زريره و سريره ، يک واژه اند، و پيشوند « 
زر= سر »  به معنای « نی » هستند، و پسوند « ايره » به معنای «  

موسيقی و ترانه و رقص وشعر، گوهر ِ زيبائی را مشخص  سه » است .  
)   ميساختند به  نای   = به  گوهرجان( وای  و  درميان  آنچه   ، درواقع   .

ميباشد، در فراز ، درپوست هم هست . آسمان عليين که « گرزمان = 
گرو+ دمان » و پوست است ، به معنای « نای شادی آور» است .  ميان 

ن وريشه ، همان « بروآسمان » ميشود . ازآنجا که بنُ ، ميدان ميشود . بُ 
، گوهر « ضدخشم » دارد ، طبعا ، « بر» هم ، همان گوهرضدخشم را 
آشکارميسازد .« ترس و تهديد و خشم » ، درفرهنگ ايران ، اصل يا 
بنُ ِ زشتی است . طبعا ارزشهای وارونه « ترس وتهديد و خشم » که « 

سيقی » باشد  ، گوهرو بنُ ِ زيبائی را معين  کشش با آهنگ وترانه ومو 
ميسازد . سيما ، بايد شادی آورو خندان باشد . واژه « سيما = سيم =  
اسيم » به معنای عشق و وصال است .  پوست ، بايد جاذبه داشته باشد 
. پوست ، بايد شادی زا باشد . پوست بايد ، خرّم کند . ازاين رو پوست 

  ميشود( تحفه حکيم موءمن ) .  تخم مرغ ، خرّم ناميده
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  تغيير مفهوم ِ « روشنی »  

  و « تغيير پوست به زره »
  

مفهوم« روشنی » در ميترائيسم ، دگرگونه ميشود ، وروشنی ، اينهمانی  
با « تيغ برّان » می يابد . به عبارت ديگر، روشنی ، خنجرو شمشيرو  
دشنه واسلحه تجاوزگرانه ميگردد . روشنی درفرهنگ سيمرغی ، گوهر  
« آب وماه » بود ، که اصل عشق بودند . آب ، اصل آميزش است. پرتو  

، تابش آب ( آف= آب ، تاب = تابش ) بود . بينش و روشنی ، از  آفتاب  
گوهر بينش  « نوشيدن باده ازجام  جم » ، پديد ميآمد . به عبارتی ديگر،  

. با تغيير مفهوم « روشنی » ، مفهوم  و دانش ، آميزندگی و عشق بود  
آسمان « پوست » و طبعا مفهوم « اسمان و سپهرها » نيز تغيير کرد .  

سپه شدندو  پوش  زره   ، فرازين  محافظت    رهای  و  دفاع  جايگاه   .
ازمهاجمين شدند . به عبارت ديگر، « صورت و پوشاک » ، نقش دفاع 
کردن و حفظ کردن از دشمن را دارد . بيرون ازخود ، بيمناک است ، و 
دربيرون ، اصل ِ زدارکامه است ، و « پوست = صورت= جامه »  بايد 

يات زرتشتی ، آسمان  درون را حفظ کند، و ازبيم برهاند . اينست که دراله
فرازين( پوست ) ، بارو و دژ و« زره و گـوُرد » برای کارزار ميشود 

اين تحول  . زره وجامه رزمی ، بايد « پوست وصورت انسان » گردد .  
برای   معنائی   ،  « جنگی  جامه  و  زره   » به   « پوست  از«   ، مفهوم 

انديشه ها رفتارو گفتارو  داشت  سراسر ِ  انسانها  نمودار ی  و  . ظاهر 
ناپيدا و ناشناختنی سازد وحتا  انسان را  انسان ، بايد ازاين پس، گوهر 
وارونه بنمايد ، و ازسوی ديگر، بايد ديوار وسدّی برای بازداشتن خطرها 

«  ازدرون خود گردد ، وازسوی ديگر بايد اسلحه برّا وترساننده شود  .  
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.  خود» ، تبديل به « قلعه و حصن وبارو» برای « دفاع » ميگردد  
« صورت » ،  اينست که کل انديشه و گفته و کرده ، يا به طورکلی ،  

نقش « پوست زنده و چسبيده ببدن » را از دست ميدهند ، وازاين پس  
، بايد هويت و مقاصد انسان را بپوشانند و مهاجم را ازهجوم بازدارد .  
انسان دراجتماع ، بايد وجودی « سربسته و در درون خزيده » بشود  

رد  . انسان ، لاک پشت ميگردد . انسان ، ارتشی ميگردد . انسان، م
ميگردد.    وجهاد  گوهر رزم  تغيير  با   ، زرتشتی  درالهيات  تحول  اين 

ميآيد که : «     18روشنی ، پديدار ميشود . در بندهش ، بخش دوم پاره  
آفريدگان را همه در درون آسمان بيافريد ، دژگونه    -اهورامزدا    –او  

باروئی که آن را هرافزاری ( اسلحه ای) که برای نبرد بايسته است ،  
رميان نهاده شد .......  مينوی آسمان ، چونان گـرُد ارتشتاری که زره  د

آسمان را بدانگونه (   –پوشيده باشد ، تا بی بيم ، ازکارزار رهائی يابد  
  برتن ) دارد . »  

ميآيد : «  آسمان مينوی آسمان    173همچنين ، دربخش يازدهم ، پاره  
است که چون گوردی برتن دارد .او اين آسمان را حفظ کند تا اهريمن  
را بازتاختن  نهلد » . « گورد » درکردی ، معنای شمشير نيز دارد .  
البته ، رد پای انديشه های سيمرغی نيز دراين متون زرتشتی ، باقی مانده  

  ست ، که درست تصويرنخستين را مينمايد .ا

گزيده های زاد اسپرم پس از عبور زرتشت ( دراصل   21مثلا در بخش  
جمشيد بوده است ) از رود وه دايتی ، بهمن ، پديدارميشود . تخم انسان 
در اثرآبياری شدن ، ميرويد و روشن ميشود و به بينش ميرسد . ازاين  

بينش بهمنی، اين ويژگی را دارد که در  رو ،  بهمن پيدايش می يابد .  
تشخيص دوچيزازهمديگر با روشنی اش ، آن دو را، ازهم نمی برّد و  

جامه بی بريدگی و درز ،   -1. نماد اين روشنی بينش ،  پاره نميسازد  

فرق درتارک سراست . اين ويژگی بينش بهمنی ، درالهيات زرتشتی   -2و
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روشنی اهورامزدا ، تيغ    ، از بينش اهورا مزدا ، حذف ميگردد ، چون
هست   سازنده  جدا  و  درالهيات  برّنده   « وبرگزيدن  « ُگزيدن  مفهوم   .

زرتشتی ، بر پايه اين گونه « برُش ، و ايجاد کافی تهيگاه ميان دو برُش  
انسان ميتواند به آسانی فرق نيک وبد را بشناسد و  » ممکن ميگردد .  

. نيک وبد ، دوپديده کاملا ازهم بريده و متضاد درگوهرند، و  برگزيند  
شناختن آندو ازهمديگر، چون بدينگونه ازهم گسسته اند، بسيار آسانست  
. اين ويژگی ، در تصوير اصلی بهمن ( درفرهنگ سيمرغی ) نبود .  
انديشه اصلی  پای  ، رد  نداشت . به هرحال  بريدن  به  نياز   ، برگزيدن 

جامه ای که مانند ابريشم     -4ره ميماند ، و ميآيد که : بهمن «  دراين پا 
» .  هيچ بريدگی درآن نبود ، چه خود ، روشنی بود  پوشيده داشت که  

بهمن، جامه روشنی پوشيده  است که بی بريدگی است .  روشنی ، جامه  
بهمن و ارتا ( هما ) ، جفت  ايست که درپوشيدن، انسان ، برهنه ميماند .  

جداناپذير ازهمند، که بيان « اصل بيصورتی هستند که کشش به گرفتن  
صورت دارد ، ولی برغم همه صورتهائی که ميگيرد ، بی صورت ميماند  

. فرق « الله و يهوه وپدرآسمانی » ،  با « بهمن » ، اينست که که    »
يهوه و پدرآسمانی و الله ، بيصورت هستند ، و فراسوی وجود خود ،  

باصورت   ازهم چيزهای  بکلی   ، بيصورت  با  ، وصورت  ميکنند  خلق 
جدايند . ازاين رو انديشه « صنم شکنی » و « ضديت با نقش خدايان » 
پيدايش می يابد.. آنها ، برغم خلاقيتشان، هميشه بيصورت ميمانند. اينست  
.  ولی بهمن، اصل بيصورتيست که  که صنم شکن وبت شکن هستند 

د ، و لی همزمان باصورتگيری ، خودش تبديل به همه صورتها ميشو
هميشه درصورتها نهفته ميماند . اين انديشه درمنطق الطير عطار، در 

ميشود.   بازتابيده  شفاف  بسيار    « سيمرغ  سايه   » »  داستان  بنُ   »
درفرهنگ ايران ، « ناپيدای پيدا شونده » ، و « پيدای ناپيداشونده »  

»    نهفتن  و  نمودنودن  که در غزليات مولوی ، درانديشه « جفت ب  ست
سراسر « اصل جستجو » در فرهنگ ايران ، بر اين  بازتابيده شده است.  
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است استوار  دراين   سرانديشه   ، سکولاريته  بنام  ای  مسئله   ، طبعا   .
فرهنگ وجود ندارد . صورتها ( پديده ها ) ازهم مشخصند ، ولی پيوسته 
به همند ، واين ويژگی بهمن، درفرهنگ سيمرغيست . همين انديشه در  

  22برداشت الهيات زرتشتی از هفت امشاسپدانشان ، ميماند . در بخش  

يآيد که :  «  و آسمان را به مانند جامه ای  م  9گزيده های زاداسپرم پاره  
پوشيده داشت ( اهورامزدا ) و شش امشاسپند همقد او پيدا بودند ، بدان  
گونه  در دنبال هم که هريک ، اندازه انگشتی از ديگری آشکاربود » .  

درباره زرتشت ميآيد »:  « آنگاه او     19درپاره    10همچنين دربخش  
ئی ازهفت پوست پوشيده داشت که فره هفت امشاسپند درآن بود » . قبا

قبائی هفت لا از هفت امشاسپند ( اهورامزدا ،يکی ازآنهاست ) بيان آنست 
که هفت امشاسپند ، برغم آنکه ازهم بازشناخته ميشوند ، ولی بهم پيوسته 
برغم  که   ، نورند  کمان  رنگين  مانند  درواقع   . اند  هستی  ويک   ، اند 

گارنگی، يک کمانند . اين همان سرانديشه « بيصورتی است که هفت  رن
صورت، يا هفت رنگ پيدا ميکند، وبرغم مشخص بودن ازهمديگر، به  
بينش بهمنی درفرهنگ سيمرغيست که   اين ويژگی   . اند »  پيوسته  هم 

  الهيات زرتشتی برضد آن ميجنگيد . 
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 درميترائيسم وزرتـشـتـيـگری 

  بنُ انسان وبنُ انديشيدن او ،

  « ترس » ، و« نيازبه ايمنی » ميگردد 

  انسان ، صورتانديش وصورتسازميشود

  « صورت » درانديشه و گفتاروکردار ، ابزارجنگست

  انسان، نبايد برهنه (= راست =پوست=خرّم) باشد .

 

با تبديل شدن « آسمان به زره و بارو و افزارکارزار، برای بی بيم ساختن 
درون آسمان » ، ابزارجنگ و مسئله بی بيم سازی و دفاع ، برترين و 
ناميده    « مينو   » بدين سبب   ، آسمان   . ميگردد   « مسئله  ترين  بنيادی 

درواقع ، بنمايه  ميشود، چون « بـرَيست که بنُ است » . با چنين کاری ،  
. انسان دربنش    هستی انسان و اجتماع ، انديشيدن به ترس و بيم ميگردد

، از زندگی درجهان و اجتماع محيط زندگی اش ، بيمناک ميشود . بنُ 
انسان درفرهنگ سيمرغی ، مهراست که   . بنُ  يابد  انسان ، تحول می 

  خانه ساختن است . با ميترائيسم ، بنُ انسان   -2بافتن وجامه و -1نمادش  
، « انديشيدن در ترس و نيازبه يافتن ايمنی » است ، که نمادش خود 
وزره و آلت جنگست . اين انديشه به اهورامزدا و آغازآفرينشش با «  
درفرهنگ    . داده ميشود  انتقال  دين زرتشتی  پوشيده » در  آسمان زره 
سيمرغی ، کار ِ « نخستين انسان که جم بوده است » ، رشتن وبافتن  

تن است .در ميترائيسم ، نخستين کار، يا به عبارت ديگر،  وجامه ساخ 
انديشه در   اين   . انسان ) ، اسلحه سازی ميگردد  خويشکاری جم ( بنُ 

  شاهنامه بازتابيده شده است . 
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بنُ    ) انسان  کاراول نخستين   ، آلت جنک و خود وزره  درواقع ساختن 
انسان ) ميگردد ، وجامه سازی ( مهر درطيف شکلهايش ) کار دومش . 

. انسان خدائی و حکومتی   « مهر» ، تا بع « نيازبه ايمنی» ميگردد
ميخواهد که درآغاز، او را از ترس ، ايمن سازد . اورا بی بيم سازد .  
مهرورزی ، تابع وفرع اين نيازميگردد . اينست که قدرتی پيدايش می  
يابد( شهرياری ) ، که آفزيدن مهر( موبدی ) کاردومش هست . که همان  

ميباشد فقيه »  وامامت وولايت  ، چنين   انديشه « خلافت  انديشه  اين   .
  درشاهنامه بازتابيده ميشود : جمشيد

  منم گفت با فرّ ه ايزدی      همم « شهرياریّ » و، هم « موبدی » 

  بدان را زبد ، دست کوته کنم     روان را سوی« روشنی» ره کنم

  نخست ، آلت جنگ را دست برد   درنام جستن به گردان سپرد 

معيارارزش  کارزار،  و  مييابند  وامتياز  دراجتماع،اولويت  سپاهيان 
کارميگردد. هرکاری و عملی وگفته ای و انديشه آنقدر ارزش دارد که 

  گوهر جهادی يا رزمی داشته باشد .

  به فرکيان نرم کردآهنا     چو خودوزره کرد وچون جوشنا 

  چو خفتان وچون درع برگستوان   همه کرد پيدا بروشن روان 

  بدين اندرون سال پنجاه رنج    بپيمود و وزين چندبنهاد گنج 

  دگرپنجه انديشه جامه کرد     که پوشند بهنگام بزم و نبرد

  زکتان وابريشم وموی قز      قصب کرد پرمايه ديبا و خز

  بياموخت شان رستن ( ريسيدن ) و تافتن 

  بتاراندرون ، پود را بافتن 

  چوشد بافته ، شستن و دوختن   گرفتند ازاو يکسر آموختن
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« بنُ يا مينو» همان تخميست که هم پايان، وهم آغازاست . وقتی آسمان  
و روشنی ، که بنُ و مينواست ، تيغ ميشود، درانسان و اجتماع نيز« بنُ» 

بنُ انسان ،  بايد، « تيغ = شمشيرو خنجر ودشنه وآلت کارزار» گردد . 
که همان واژه  « دشمن » است   « خشم انديش = ُدژ انديش» ميگردد

. جمشيد ِ « بهمنی » ، تبديل به « جمشيد دشمن = دژ انديش » ميگردد  
انديشه وگفتار وکردار، زره پوش ، جوشن پوش ميگردد ،  . اينست که  

. اينست که اهورامزدا    و فطرت انسان، ارتشی و سپاهی و جنگی ميگردد
نيز، همه انسانهارا به کردار ِ « همرزم با خود » ميآفريند . اهورامزدا  

سپهبد جنگ با اهريمن و شرّ ميگردد. خويشکاری وفطرت ِ انسانها،    ،
« رزم برای خدا » ميگردد که دراسلام ، جهاد ناميده ميشود . انديشيدن  

جنگجوئی ، نهادِ انديشه ،    و گفتن و کردن ، همه سپاهی وارتشی اند .
. اين نهاد ومعنا ، ترس و نيازبه دفاع ، نهادِ گفته ، نهادِ کردار ميگردد  

صورتيابی زندگی را درانديشه ها و گفتارها وکردارها معين ميسازد .  
هيچ انديشه ای و گفته ای وکرده ای ، ديگر پوست انسان ، نيست ،  

. اين تحريف بلکه همه آنها ، زره وخفتان ودرع و برگستوان انسانند  
فرهنگ   يا  ايران  درفرهنگ  جمشيد  نخستين  اسطوره  ومسخسازی 

البته درهمه اين مسخسازيها ، صورت نخستين، بشيوه ای    سيمرغی بود .
مردم ، فرهنگ نخستين را که تراويده ازخود آنهاست  باقی ميماند ، چون  

. اينست که هراسطوره ای ، مخلوطی از دوره    ، به آسانی رها نميکنند
  ها گوناگونست .
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  قدرتيابی « آسمان »  بر « زمين »

  چيرگی سپهبد( شاه ) و موبد ( آخوند ) 

  بر « مردم »  

  « آسمان » ، اصالت را ازهمه، ميربايد 

  ميکند  مردم= زمينو سلب اصالت از 

  قيام مردم ِ زمينی ، برضد آسمان ( شاه وآخوند) 

  

تغيير مفهوم « روشنی» از« صفاو درون نمائی آب، و يوغ شدن با بزر، 
برای پيدايش و رويش وروشنی »، به « تيغ برّان وسوزان » ، ناگهان  

  .  به « آسمان »، به « فراز» ، اصالت داد

بنُ وبر، پيش ازاين ، « جفت = يوغ » بودند ، ولی ازاين به بعد ،  
آسمان و روشنی آسمانی ، بنُ يا مينو ميشود ، واصالت و اولويت ، از  

گرفته ميشود   ، پيشه وران  و  و کشاورزان  برزيگران  و  اين   زمين   .
روشنی برنده و سوزنده است که اصالت می يابد . به سخنی ديگر، شاه 

  . يابند  می  اصالت   ،  ( آخوند   ) موبد  و  داشت  را  سپهبد  نقش  خدا  که 
جفت    ، زمين  جفت  ديگر،  خودرا  و   ، ميشود  ارتشتارهم   ، درآسمان 
اجتماع   سازنده  معين  که  اوست  بلکه  نميداند،  دهقان  برزيگرو 

ميگردد وبرزيگران  و   وروستايان  برزيگران  از  اصالت  سلب  اين   .
ادن اصالت به موبد و شاه ( سپهبد )  دهقانان و طبقه پائين ( زمينی ) و د

  ، ايجاد بريدگی اجتماعی و سياسی ميکند، که هزاره ها باقی ميماند . 
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، ديده ميشود که ملت، در داستانی که در گفتاربعدی آورده خواهد شد  
ازاو« کاملا ازاين آگاهست که ، « شاه و موبد » ، اصالت و اولويت را  

» . ملت ميداند که اگر، به ياد قدرتهای    به وام گرفته اند و دزديده اند
حکومتی و دينی آورده شود که سرچشمه ِ نيروی آنها ، ملت است ، آنها 
ازميدان ، خواهند گريخت . ملت ميداند که او، سرچشمه نيروهاست، و  
بهترين راه برای بيرون راند ن  خدا وشاه و موبد ازميدان، آنست که به 

نها وجود خود را مقروض ملتند ، خدا و آسمان آنها ، نشان داده شود که آ
سپاه ، پرورده زمين هستند .  اين « زمين » است که « آسمان= خدا و

»  را ميآفريند . آنها فراموش کرده اند که سرچشمه اشان کجاست ! البته 
تا آسمان وزمين ، جفت هم شمرده ميشدند ، و آسمان در زمين ( روشنی  
درتاريکی ) ، و زمين درآسمان( تاريکی در روشنی ) بود ، هردو باهم  
را   پذير»  بيصورت صورت   » مفهوم   ، انديشه  همين   . بودند  آميخته 

  درهمه جا معين ميساخت .   

 

  

  پيدايش ِ دو مفهوم گوناگون از« صورت »

  صورتی که مينمايد - و –صورتی که ميپوشاند 

  بهمن ، بيصورتيست صورت پذير(= ُهما= سيمرغ ) 

  ُ◌جـفـت بودن ِ « نهفتن ونمودن » پيآيندِ سرشاری 

  مولوی و «انديشه بيصورتِ صورتپذير »

  دريای بيصورت ، و امواج ِ صورتها
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اين جای گزينی ِ زره و گورد ، بجای پوست يا بجای ِ « جامه روشنی  
وجامه بادی » ، ايجاد دو مفهوم گوناگون و متضاد « صورت » کرد ، 
که درتاريخ تفکرات انسانی، اين تضاد و تنش هنوز زنده باقی مانده است  

يا سيمرغی  فرهنگ  سرانديشه    .    » بربنياد   ، همائی»  بهمنی+   »
گوهريست که برغم آنکه ناپيداست ، ولی علاقه، به نمودن وافشاندن ِ  
خود درصورتها، ويا تبديل يافتن خود به صورتها » دارد . بنُ هستی ،  
ميگيرد،  که  درصورتی  ولی   ، يابد  می  صوورتها  به  تحول  خودش 

. وهمين انديشه است که فرهنگ ايران را ، بر« بازناپيدا ونهفته ميشود  
نه بر « خدائی که پيش آگاه وهمه آگاه » است    ميگذارد ،اصل جستجو»  

. اين انديشه در غزليات مولوی ، غالبا مفهوم « صورت »  را معين  
  ميسازد . بحسب نمونه :

  اگر يکدم  بياسايم ، روان من  نياسايد

  من ، آن لحظه  بياسايم ، که يک لحظه نياسايم 

  قبائی پوشم ازآتشرهاکن ، تا چو خورشيدی ،  

  درآن آتش ، چو خورشيدی ، جهانی را بيارايم 

ازآتش پوشيده ام » . قبا    قبائی = کبیمن ميخواهم خورشيدی باشم که «  
که درکردی « که وی » ميباشد ، دراصل به معنای پوست « که وه ل  
» بوده است .  قبا ،« پوست آل» ، پوست سيمرغ است .  « که وه ل »  
، مرکب از « که وه + ال »  است که به معنای « پوست زنخدای زايمان 

دوچهره    ، وخورشيد  ماه   . است  خرّم»  يا  سيمرغ  پيدايش  يعنی  ودو 
سيمرغند . مولوی ميخواهد ، قبا يا جامه آتشين خورشيد را پوشيده باشد 
سياست    = آرائی  (جهان  بيارايد  را  جهان  ميتواند   ، آتشی  چنين  با  که 

.  اصل « نا آسوده بودن درآسايش » ، گوهرانسانست    وجهانبانی ) . 
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جامه خورشيد ، پوستی است که درظاهر، آسوده، و درواقع ، جنبان و نا  
  آسوده است . تحوليست بظاهرساکن .

« صورت » تا موقعی که « افسرده و منجمد ويخ بسته » نشده است  
، ولی به   ، پوست است و جامه ايست که بيان برهنگی ولختی است 
محضی که صورت ، در انديشه و گفتارو کردار، يخ بست و افسرد و  

. تاصورت ، پوست    ثابت و سفت شد ، زره پوش وخفتان جنگ ميگردد
اين   اين    خردِ است ،  که صورت را    عقلستماست که ميانديشد ، ولی 

  ميافسرد، وآنها را سفت و ثابت ميسازد .  

  ورفسردی درتکبر، آفتابی را بجو

  درگداز ِ هرفسرده ، شمس باشد ، ماهری 

  آفتاب حشر را ماند ، گدازد هرجماد

  از زمين و آسمان و کوه و سنگ گوهری 

  تا بداند اهل محشر، کاين همه يخ بوده است 

  ، چون خری عقل جزوی ، لنگ مانده برسر يخ 

« خرد » ، ميانديشد ، چون « پوست يا صورت » ، برای او « مشيمه 
. واژه « اوستا » درختنی ، معنای حقيقی خود را    » ، « ياوره » است

نگاه داشته است . اوستا ، به معنای « جنين در زهدان و مشيمه » است  
. اگر اين مشيمه وزهدان ، ويژگی پوست بودن را ازدست بدهد ، و بارو 
و« دژ با ديوارهای نفوذ ناپذير» گردد، زندان و قفس ميگردد . مولوی 

»     معنای  انديشهکه زهدان و مشيمه » است با «    صورتی، رابطه «  
، دراين غزل بيان ميکند . اين انديشه زنده است که بايد تاروپود صورت  
تا    ، بسته  يخ  و  شده  منجمد  و  افسرده  درآن  معنا  که  . صورتی  بشود 

و آب نشود ، گوهرضد معنا دارد . مولوی، خطاب به « تو    ازسرنگدازد
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» که « جان جان » يا « گنج مخفی » که« بهمن » است ميکند و ميگويد 
:  

  ای از « تو » ، خاکی ، تن شده .  تن ، فکرت و گفتن شده

  وزگفت و فکرت ، بس « صور » ، در غيب ، آبستن شده

  هرصورتی ، پرورده معنيست ، ليک ،  افسرده ای 

  صورت چو معنی شد ، کنون ، آغازرا ، روشن شده 

صورت بايد هميشه  امکان آبشدن و معنا شدن ( مانا ، بهمن= مان من )  
همان   که  ای  جامه  تا   ، نما  درون  جامه  تا   ، پوست  تا   ، باشد  داشته 

  برهنگيست ، بوده باشد 

  يخ را اگر بيند کسی ، وانکس ،  نداند « اصل يخ » 

  اصل صورت، معنی، يا« جان جان، شيرابه متحرک = دريا»ست  

  چون ديد کآخرآب شد ، دراصل يخ ، بی ظن شده

  انديشه جز زيبا مکن ، کو تارو پود صورتست 

  زانديشه احسن تــَنـدَ   ، هرصورتی احسن شده 

معنا ( مان ِ من = بهمن ، جان جان ) دراثر ويژگی « بيصورتی بودن 
که هميشه درانديشه صورتشدن است، و هميشه درهرصورتی که می يابد 

« اصل تعدد  ، درآن صورت، يخ نمی بندد و انجماد نمی يابد ، اينست که  
است  « کثرت  اين صد   و   . ميشود  مرغ  ، صدهزاران  سيمرغ  يک   .

هزاران مرغ ، که « سايه های سيمرغند » ، صورتيابيهای يک اصل  
  » درمورد   ، مولوی  را  انديشه  اين    . نهفته  هستند  گنج  پيدايش 

، درصورتهای گوناگون ، و ندانستن اينکه انسان ، کدام يک    درهرانسانی
  از اين صورتهاست » پياده ميکند:
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  بيا کامروز، بيرون از جهانم      بيا کامروز،  من ، ازخودنهانم

  گرفتم دشنه و ازخود ، بريدم     نه آن ِ خود ، نه آن ِ ديگرانم

  بی من، کرد جانم غلط کردم ،  نبريدم من ازخود    که اين تدبير، 

اين ازخود بريدن ، کارمن نيست ، بلکه اين بهمن يا جان جان که دراثر 
  غنايش درياست ، چنين کاری را بی من ميکند 

  ندانم ، کآتش دل ، برچه سانست 

  که ديگر شکل ، ميسوزد زبانم 

  به صد صورت ، بديدم ، خويشتن را 

  به هرصورت ، همی گفتم :  من ، آنم 

  همی گفتم ، مرا صد صورت  آمد 

  ويا صورت نيم ، من بی نشانم

  که صورتهای دل ، چون ميهمانند 

  که می آيند و من ، چون خانه بانم

( بهمن = جان جان = مان مان = گنج    غنای جهانی بنُ هر انسانیاين  
مخفی= دريا )  ، رابطه انسان را با صورت، معين ميسازد . انسان ، 
صورتی   ، هرلحظه   ، خود  دريائی  غنای  اين  آشکارساختن  برای 
ديگرميسازد . خرداو ، هر لحظه ، صورتی ديگر به انديشه خود ميدهد  

انسان ، دراثر اين غنايش ،  ، درصورتی ديگر، انديشه او ميزايد ، ولی  
هم « صورت ساز» و هم « صورت سوز » ، هم بتگر وهم بت شکن 

. هم صورتسازيش ، آميزش با بنُ خودش هست، و هم صورت    است
  گدازی اش ، آميزش با بنُ خودش هست . 

  صورتگر نقاشم ، هرلحظه  بتی سازم
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  وانگه  همه بت هارا ، در پيش تو ( جان جان) بگدازم

  صد نقش برانگيزم ، با روح درآميزم

  چون « نقش ترا بينم » ، در آتشش اندازم

بررسی رابطه معنا ( مانا = جان جان = بهمن ) با صورت ، که بنياد 
فرهنگ سيمرغی ايرانيست، در غزليات مولوی ، گستره بی نظير خود  
را می يابد، که نيازبه دفتری جداگانه هست . مقصود ازاين بررسی کوتاه  
صدهزاران   ،  « سيمرغ   + بهمن   » چرا  که  آنست  ساختن  روشن   ،

چگونه سيمرغ يا هما ،  « همه صورتها» ميشوند ،  صورت، و بالاخره  
انداختن سيمرغ ،  .  تحول به همه جانها وهمه انسانها می يابد   سايه 

. سيمرغ    عبارت بندی همين « تحول بنُ جهان ، به همه انسانها » است
، خوشه ايست که درهمه انسانها، افشانده ميشود ، و تخم سيمرغ ، درتن 

ی ، آبستن به سيمرغ ، آبستن به بهمن ، آبستن  هرانسانی است . هرانسان
  به « ارکه جهان »  است .

  

  

  

  سيمرغ ، صدهزاران سايه درگيتی ميشود

  سيمرغ ، سراسر ِ مرغان ِ جهان ميشود 

  لباس شدن = سايه شدن = صورت ونقش شدن 

  رابطه « جامه »  با « سايه »

  سيمرغ جامه ای ميشود که درپوشاندن ، مينمايد 
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 جستجو ، بينش در« آنچه درپوشيده ها، پديدارميشود» است

  سيمرغ ، يا « وای به » ،  

  خودش ، جامه يا بافته ِ درون نما  هست 

  خودش ، پوست لخت ِ هرانسانيست

  

  

انديشه « سايه انداختن سيمرغ برخاک » که همان « داستان سايه هما » 
است ، در منطق الطيرعطار، بسيارروشن وچشمگير، وبا ظرافت بيان 

سايه انداختن سيمرغ ، يکی از بنيادی ترين انديشه های   شده است .  
آشکارميسازد    ، را  ايران  (  فرهنگ  کثرت  به  يافتن  تحول  در  خدا   .

صدهزاران مرغ ضمير) درهمين ويژگی «جفت بودن ِ نمودن ونهفتن »   
خدا ، مرکز انحصاری همه  ، اصل جستجو و آزمايش دربينش ميشود .  

آگاهی و « جايگاه روشنی بيکران » و « مجموعه کل علوم » نيست  
جوينده   واصل  آزمودنی  وهميشه  جستنی  هميشه  اصل   »  ، بلکه   ،

علت ، منطق الطيرعطار ،   . به همين  وآزماينده درهرانسانی » است
که سيمرغی را ميجويند که    جستجوی مرغان ضمير مردمانستروند  

هريک ازآنها ، آبستن بدان هست . يا مصيبت نامه ، « روند جستجوی  
سالک درهمه پديده های هستی» ميشود . اين شاهکاربی نظيرعطاراست 
که سرانديشه جستجورا که بنياد فرهنگ ايرانست ، درپوشش عرفانی ، 

  در منطق الطيرو درمصيبت نامه نگاه داشته است .

خدا، خودش ( حقيقت ، خودش ) ، اصل ِ جستجو و آزمايش درهرانسانی 
. انسان برای آن حقيقت را ميجويد ،   است، واين بنياد فرهنگ ايرانست

آرام و  زايش حقيقت ، اورا  نيازبه  اين   . آنست  به  آبستن  چون خودش 
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راحت نميگذارد . هرانسانی ، هميشه « درد زايمان حقيقت » را دارد ،  
ولو آنرا نداند . « حس کنجکاوی » درهرانسانی ، همين خارش هميشگی  
اديان نوری ،   ناگهان تبديل به درد زه ميگردد .  درهرانسانی است که 
مرکزانحصاری    » و  وعالم  وبصير  آموزگار  و  معلم  را  خود  الاهان 

  « . معلومات  دارد  آنها  به  نياز   ، ها  انسان  که   ، ميدانند  آگاه  پيش  و 
وازهمين مرکزيت دانائی و پيشدانی در آنها ، آنها ، حقانيت به حاکميت 
برانسان می يابند . اين تفاوت کلی و بنيادی ِ فرهنگ سيمرغی ايران ، 

  با همه اين اديان است . 

« بهمن وهما » ، انديشه ِ « جفت بودن ناپيدائی ، که هميشه پيداميشود 
اين شيوه « صورت    ، و  درحين ِ پيداشدن ، هميشه ناپيدا ميشود » است . 

و شکل ونقش يابی بنُ ِ هستی که بهمن » است ، بنياد « اصل جستجو 
. دراين راستا ، فرهنگ ايران ، هم با دين زرتشتی    و آزمايش » است

، و هم با اديان ابراهيمی درتضاد است . دردين زرتشتی هم ، اهورامزدا،  
سيمرغ ، مانند يهوه و  همه آگاه و پيشدان و اصل روشنائی ميگردد .  

پدرآسمانی و الله ، معلم و هادی و حکم دهنده ونهی کننده نيست ، بلکه  
. تصوير « سايه انداختن « اصل جستجو و آزمايش » درهرانسانی  است  

  سيمرغ » ، بيانگر اين بنمايه فرهنگی ايرانست .  

عطار، درزيرحکومتِ خونريز ِ شرع اسلام ، نميتواند انديشه را دريک  
جمله، بيان کند ، بلکه آنرا درچهاربخش، ازهم پاره ميکند ، تا راه گريز،  

  برای او باقی بماند .

  همه مرغان ، سايه سيمرغند  -1

  همه مرغان ، صورت يابی سيمرغند -2

  همه مرغان ، لباس سيمرغ را پوشيده اند -3

  سيمرغ ، اسکندريست که خودش ، شکل مرغها را ميگيرد  -4
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  وخودش ، خودش را به جهان ميفرستد.هم مرسل هم رسولست.     

لباس(    -2سايه و   -1با جمع بندی اين چهاراصطلاح ، ميتوان شناخت که  

« تحول سيمرغ ازفرستنده به فرستاده » ،   -4صورت و   -3جامه ) و 
  باهم برابرند .

.  ما ، چه نسبتی با سيمرغ داريم  درآغاز، مرغان ازهدهد می پرسند که  
. آنها    آگاهی يافتن ازاين « نسبت » ، اصل مسئله جستجو هستدرواقع  

ميخواهند « رابطه خويشی خود را با سيمرغ » بدانند : در اسلام ، انسان 
، « ازمنسوبان الله » نيست . انسان ، نسب از الله ندارد و ازگوهروتبار  

  اونيست . مرغان ميگويند : 

  ما همه مشتی ضعيف و ناتوان     نی پرونی بال ونی تن نی روان 

  کی رسيم آخر به سيمرغ رفيع    گررسد ازما کسی باشد بديع

اين فقط محمد است که ميتواند به معراج برود . پيش ازاو هم ، اين فقط  
زرتشت بوده است که به معراج همپرسی با اهورامزدا رفته است ، و  
در  را  آسمان »  به  رفتن  معراج   » آرزوی ِ   ، الهيات زرتشتی  سپس 
داستان کيکاوس ، برای همه انسانها ، جز گناهان کبيره ساخته است . 

  ير انسانها ، يک پرسش بنيادی دارند مرغان ضم 

  ، بازگوی    زانکه نتوان شد به عميا رازجوی نسبت اوچيست باما

  گرميان ما واونسبت بدی   هريکی را سوی او رغبت بدی

  اوسليمانست وما، مورگدا     درنگر، او ازکجا ، ما ازکجا

به سيمرغ » است. ازهمان کاربرد واژه « رسيدن    رسيدنآرمان ما «  
و رسا » که ريشه ای ژرف درروان ايرانی ازفرهنگ ايران دارد، نسب  

. ميگردد  معين  هرچيزيست    ،  عصاره  و  شيرابه   ، وقتی رسائی   .
دوچيزدارای يک شيرابه اند ، به همديگر ميرسند و ميآميزند . معمولا  
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واژه « خرداد» که خدای خوشزيستی و خوشباشی و آرزوها و اميدهاست 
» ترجمه ميگردد، و ازآن، « کمال »  رسائی  ، دراوستا و گاتا ، به «  

به مجموعه «   دارد که  اينهمانی   « آب  با «   ، . خرداد  فهميده ميشود 
شيرابه و خونابه جهان هستی » اطلاق ميشده است. سيمرغ « آبه = آوه 
» است . طيف معانی « رسا » ، در سانسکريت باقی مانده است که 

خص ميکند ( به کتاب معنای ژرف « رسيدن » را در روان ايرانی مش
  ، ازاين پژوهشگر، مراجعه گردد ) .  نقد آرزو درگيتی

« رسيدن به چيزی » ، روبروشدن با چيزی ، يا ديدارچيزی ازمقابل  
. هدهد بايد برای مرغان ،   نيست ، بلکه « آميحتن با چيزی » است

تفاوت تصوير« سيمرغ » را با « الله » که نا رسيدنيست ، چشمگير و  
مشخص سازد . « يارسيمرغ شدن » ، جفت سيمرغ شدنست، و مرغان 
يارگدا   که  ، سلطانيست  ، و الله  ميخواهند که « جفت سيمرغ » شوند 

  نميشود . 

  در گرد  سيمرغ بلند رسدگشته موری درميان چاه بند      کی  

  گدائی  کی شوديار اين ببازوی چو مائی کی شود     خسروی ، 

هدهد، درپاسخ ميگويد که رابطه مرغان ضمير با سيمرغ ، « عشق »  
است . البته « عشق »  با « ايمان » تفاوت کلی دارد و  مشتبه ساختن  
آفرين ميباشد .  ايمان، هرچند کاری متداول است، ولی فاجعه  عشق با 
ايمان باشد، عشق نيست. اينها  ايمان ، عشق نيست. عشقی هم که تابع 

  تگی با گوهر متفاوتند . دوگونه بس 

عــَشق که معرب واژه « اشک = اشه = اشير= شيره » است وهمچنين  
« مهر» که مشتق ازواژه«مـتِ» است که واژه«آميختن و آميزش»ازآن 
ساخته شده اند،باهمگوهری وهمسرشتی کاردارند.عشق با« مواصلت با 

  محبوب » کاردارد، نه با« تعظيم واحترام ازسلطان از دور » .
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  هدهد آنگه گفت ای بيحاصلان    « عشق » کی نيکوبود ازبددلان 

  ای گدايان چند ازاين بيحاصلی     راست نايد عاشقی و بد دلی

« بد دل بودن » ، داشتن ايمان به « محال بودن رسيدن به سيمرغ و  
آميخته شدن با اوست » . « عشق » بايد اين « محال » را که درانديشه  

  ، از « ايمان به الله ورسولش » ايجاد شده ، بزدايد .

اينست که نشان ميدهد که پيدايش سيمرغ درگيتی ، همان پيدايش آفتاب 
درگيتی است . سيمرغ ، در آشکارشدن ، خود را ، هم در نورش و هم 

و « ميافشاند » . البته آفتاب ،«    برگيتی « نثار» ميکنددر سايه اش ،  
» که « آبه +    آفتاب سيمرغ آتشين» خوانده ميشود( برهان قاطع ) . «  

» است ،   تابش سيمرغتاب = آوه + تاب » باشد ، اساسا به معنای «  
چون سيمرغ ، همان آوه = آبه = آپه است . مهراب و رودابه و سهراب  
و سودابه و آپادانا ( آپه + دان = نيايشگاه سيمرغ )، همه با نام او کار 

  دارند .  

  تو بدان آنگه که سيمرغ از نقاب    آشکارا کرد رخ ، چون آفتاب 

  صد هزاران سايه برخاک افکند    پس، نظر برسايه پاک افکند 

  حتا « سايه ای که ميافکند و نثارميکند » ، جفت « نظر» اوست 

  « نثار»«سايه خود » کرد بر عالم 

  گشت ، چندين مرغ ، هردم  آشکار 

» البته سايه که دراصل، به معنای « تخم وبذرماه    نثارسايه خوددراثر«  
» است ، خودش ، افشانده و پاشيده و نثارميشود . ازاين بذرها ، مرغان 

  ضمير درهمه انسانها ، پيدايش می يابند . 

  صورت مرغان عالم سربسر 
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  سايه سيمرغ دان ، ای بيخبر 

اينجا ناگهان ، آشکارميکند که سراسر مرغان عالم، که « مرغان ضمير  
و مرغان جان » همه انسانها وجاندارانست ، سايه يا « نثار» يا «  

  .  بذرهای خودافشانی سيمرغ » هستند

با دانستن اين انديشه است که دانسته ميشود که « نسب، يا پروز، و بنُ 
  همه مرغان ، سيمرغ » است .

  اين بدان ، چون اين بدانستی نخست 

  » کردی درست نـسـب  سوی آن حضرت ، «

هدهد ، پاسخ به پرسش مرغان « درباره نسب، و اصل ، وپروز» و 
تبارو بنُ ِ مرغان جان وضمير » ميدهد . تصوير ضمير انسان دراين 
فرهنگ ، چنين است که مرغ ضمير، درآشيانه تن ، در روزبسرميبرد و 
شبهادر روءيا ، يا درروند بينش وانديشيدن ، يا در روند شادی ورقص 

آل )، به سيمرغ که جانانست می پيوندد و بازميگردد .  و آواز( حال =  
  « فروهر= فره ورد»، اصل معراجی درانسان شمرده ميشده است .

، دراصل « رسيدن جان، به اصل خود که جانان » باشد بوده    معراج
است . معراج ، يک کار استثنائی برای برگزيدگان نبوده است . دربنُ ِ 
هرانسانی ، فروهری   هست که مرغ چهارپرضمير است، و ارتا فرورد 
يا سيمرغ ، مرغيست که از مجموعه همه اين مرغها ، يک مرغ شده  

و باهم، نه تنها گردهم ميآيند ، بلکه باهم ميآميزند  است . همه جانها درا
  و« جانان » ميشوند .  

اين آميختن همه جانهارا به همديگر و جانان شدن را ، درتصوف فناشدن  
ازخود ، و بقا يافتن دريک سيمرغ ، تاءويل کرده اند . اينست که هرجانی 
، کشش گوهری به چنين وصالی وآميزشی دارد . ازاين رو، همه مرغان  
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با سيمرغ دارند » . مسئله جستجو ،   بدانند که « چه نسبتی  ميخواهند 
مسئله  طرح « نسب » يا طرح « بنُ » است . آيا نسب همه به سيمرغ  
ميرسد ؟  پرسش « نسب» ، پرسش اصل و نژاد و خاندان و رگ وريشه  

» است    پروزو پيوند وخويشاونی و « قرابت به رحم » و تبار و بنُه و«  
.  بقول منتهی الارب ، « نسب ، ياد کردن نژاد کس را » هست . « 
نسب » را درايران ، پروز و بنُ ميگفتند . بنُ ، همان « وَن » است که 
درختيست که سيمرغ، فرازش نشسته است و واژه « ون » ، به معنای  
« عشق » است ، و معربش « فان = فنا » است . جستجو ، جستجوی 

همين نکته  را بسيار روشن ميکند . « پروز»    » ، بازپروز.«    بنُ است
+  vej، همان واژه « پرويز و پيروز » است ، که دراصل « اپر+ وج=  

apar =ميباشد . درگفتارپيشين اين واژه، بررسی شد . پيشوند « اپر «
پر» ، به معنای « نخستين ، پيشين »  است .« پروج = پروز » ، هم  
به « خوشه پروين » گفته ميشود، و هم پرويز ، به « خورشيد» گفته  
اينست که خورشيد ،  ميشود . خورشيد ، پرويز فلک است . علت هم 

ای سيمرغ ( = صنم ، خورشيد خانم ) است . و  درست يکی ازچهره ه
از   . پس مقصود  است  بهمن »  ارتا +  يا  از سيمرغ  پروين « مرکب 

ارتافرورد    پرسش نسب ، اينست که اصل ما چيست ؟ اصل ما ، سيمرغ يا
است . بسيج ساختن ِ کشش به جستجوی سيمرغ ، با چنين « بينش به  

 همگوهری انسان با سيمرغ »، انگيخته   ميشود . 

  چون بدانستی که « ظل » کيستی    فارغی، گرمُردی وگرزيستی 

آشکارشدن سيمرغ درسايه ، اينهمانی با « نثار، يا خود افشانی آفتاب و  
سيمرغ و خدا » دارد . صورت مرغان ، همان سايه های  سيمرغ ، 
همان « نثاريا خودافشانی سيمرغ » ، همان « آب + پاشی » آفتاب است  

.  



Jg. 7 (2026), Heft 1  352 
 

پيشوند ِ واژه « آشکار» ، « اشه » است . « اش » نام ِ چشم است . «  
 . هستند  آسمان  چشم   ، وماه  خورشيد   . هست   « ارتا   » همان   « اشه 
  ) چشم  خود  يابی  تحول  جز  چيزی   ، سيمرغ  يا  خورشيد  آشکارشدن 

  خورشيد ) يا « ارتا = هما » به تابش وسايه نيست . 

  گرنگشتی هيچ سيمرغ آشکار    نيستی سيمرغ ، هرگز سايه دار 

  باز اگرسيمرغ ، ميگشتی نهان     سايه ای هرگزنبودی درجهان 

  هرچه اينجا، سايه ای پيدا بود   اول، آنچيز، آشکار آنجا بود

  ديده سيمرغ بين گر نيستت     دل ، چو آئينه منور نيست 

نثار=    » روند  در  مرغان،  يابی  صورت  و  افکندن  سايه  روند  همين 
خودافشانی آفتاب = سيمرغ = خدا » ، بنُ مرغان ضمير را نشان ميدهند 

اين « انديشه خود افشانی خدا » که همان جوانمردی باشد ، در . ولی  
ميگردد  انکار   ،« يهوه   » و   « پدرآسمانی   » و   « الله   » .    تصوير 

پاراديگم  و  نمونه  طائی  وحاتم  وعلی  ابراهيم   ، سيمرغ  درفرهنگ 
جوانمردی نيستند ، بلکه خود خدا يا سيمرغ ، اصل جوانمردی است ، 
نمی   را  خود   ، الاهان  اين  ميافشاند.  را  خودش  که  ايست  خوشه  چون 
افشانند ، بلکه فراسوی خود ، مخلوقات را جدا ازگوهرخود ، خلق ميکنند 

که اينست  نشان    .  بايد  با عطار،  مستقيم  پيوند   ، وجان  انسان  که  بدهد 
سيمرغ دارد .اينست که داستانی ميآورد که درآن ، « دل » را « آئينه 

  جمال سيمرغ » ميداند .  

  دل بدست آر و جمال او ببين     آينه کن جان ، جلال او ببين 

  پادشاه تست ، درقصرجلال      قصر، روشن ، زآفتاب آن جمال 

  هست « راهی» سوی هردل شاه را 

  ليک ره نبود ، دل گمراه را 
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  پادشاه خويش را در دل ببين     عرش را در ذرّه ای حاصل ببين 

  هر « لباسی » کان به صحرا آمده است

  « سايه سيمرغ زيبا » آمده است 

« لباس » ، اينهمانی با « سايه » داده  دراينجا بخوبی ديده ميشود که  
، جامه ِ سايه اش را پوشيده است . سيمرغ ، صدها   ميشود . سيمرغ 

پيداميکند و صدها   به خود ميگيرد و صدها هزار رنگ  هزارصورت 
هزار لباس ميپوشد ، و خودش ، رسول وفرستاده خودش ميشود،تا دردل 
هرکسی، خانه وآشيانه کند.هرمرغی ، سيمرغيست که جامه ای ازسايه  

اين خود سيمرغست که خود را درجامه های گوناگون    او پوشيده است .
. اينست که برای  به دلها فرستاده و با هرانسانی ، پيوند مستقيم دارد  

  روشن ساختن اين نکته ، بلافاصله داستان اسکندر را ميآورد  که :

  چون رسولان ، آخر آن شاه جهان 

  جامه پوشيدی ورفتی خود ، نهان

  پس بگفتی ، آنچه کس نشنوده است 

  گفتی :  اسکندر چنين فرموده است 

  درهمه عالم نميدانست کس

  کاين رسول ، اسکندر روميست ، بس

سيمرغ ، هم ، فرستنده ( مرسل ) و هم فرستاده ( رسول) است . سيمرغ  
، لباس خودش را عوض ميکند و با لباسی ديگر، خود را به همه دلها ،  
ميفرستد . اين تحول خود خدا ، به ضمائر انسانهاست. درفرهنگ ايران  
 ، اندامهای گوناگون انسان ، بخشهائی از خدايان گوناگون بودند . خدايان
، هرکدام ، بخشی از وجود خود را ميافشاندند و نثار ميکردند، و ازاين  
پرداخته ميشدند .  باهم ترکيب و ساخته و   ، انسانها  بخشها ، تک تک 
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الهيات زرتشتی ، اين انديشه را مسخ ساخته است . بدينسان که بخشهای  
انديشه «  وجود انسان ، را « همانند » ساختارگيتی و خدايان ميداند .  

با انديشه «   .    تشبيه » را، جانشين انديشه « همگوهری » ميسازد
  .تشبيه وهمانندی » ، همگوهری انسان وگيتی با خدايان را از بين ميبرد

دل وجگر، ميان انسان شمرده ميشدند . دل ، بخشی از ارتا يا سيمرغ 
بود ، و جگر، بخشی ازبهمن بود . خود واژه « دل » به آن گواهی ميدهد 

  آئينه. دربندهشن ( بخش چهارم ) يک بخش ازچهاربخش بنُ ضمير، «  
» خوانده ميشود . موبدهای زردشتی ، « آئينه » را دربندهش ، بجای 

» دريسناها گذارده اند . « آيئنه» هم که « آدينک » باشد ، دين واژه « 
همان واژه « دين » است . « دين » ، به معنای « بينش زايشی » است  
، وهنوز درکردی ،« دين » ، هم به معنای « ديدن » و هم به معنای «  
آبستن » است، و دراوستا، « دين » به مادينگی و زايندگی اطلاق ميگردد 

رهنگ ايران ، بينش و دانش و معرفت ، همه با روند « زايش و  درف.  
. ازاين رو ، درهادخت نسک دراوستا ، دين ، که    رويش » کار داشتند

زيبايان  همه  همچند  که  خدائيست   ، است  بوده  زايشی  بينش  دراصل 
زيباست، و درالهی نامه ، عطار آن را « پری زاده در صندوق » مينمايد، 

دين ،  و صندوق ( سن + دوخ = زهدان سيمرغ ) همان زهدان ميباشد .  
است  بوده  سيمرغ  ازنامهای   ، باشد  بينش»  زايندگی  اصل  .    که« 

دربندهشن( بخش چهارم ) ، آئينه انسان (= دين انسان ) ، « خورشيد »  
شمرده ميشود، و آئينه جانوران بی آزار،« ماه » شمرده ميشود . ولی  

سايه از سيمرغ ، چون نبود  شيد را  اين « ماه است که خوردراصل ،  
  جدا      گرجدا گوئی ازو، نبود   روا 

  هردو، خودهستند باهم، بازجوی   درگذرازسايه ، وانگه رازجوی 

بينشی است که خورشيد را ميزايد . خدا ،    ميزايد » دينی ويا   ، . ماه 
ماهيست که خورشيد ميشود، وهردو باهم، سيمرغند . سيمرغ شب =ماه 
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بينش درتاريکی ، بينش در روشنائی  ، سيمرغ روز = خورشيد ميگردد .  
. بدينسان عطار، اين انديشه فرهنگ ايران را، ازسر در عبارتی    ميگردد

که درجهان اسلامی ، مفهوم باشد ، بيان ميکند . اصطلاحات « سايه» و 
اين  باهم  که  برابرند،  ،  اصطلاحاتی  ) و « صورت »  ( جامه  لباس 

  تحولات سيمرغ را نشان ميدهند 

  سايه از سيمرغ ، چون نبود جدا      گرجدا گوئی ازو، نبود   روا

  هردو، خودهستند باهم، بازجوی   درگذرازسايه ، وانگه رازجوی 

  ازسايه وصورت و لباس بگذرتا به راز برسی 

  چون تو گم گشتی چنين، درسايه ای 

  کی زسيمرغت بود ، سرمايه ای 

  « در درون سايه، بينی آفتاب »گرترا پيدا شود يک فتح باب    

دردرون سايه و لباس و صورت » ميتوان آفتاب را ديد . اينها ، فقط  
  پوست درون نما ، هستند . 

  سايه درخورشيد ، گم بينی مدام     خودهمه خورشيد بينی، والسلام 

« صورت »،خودش، پوستی است که « برهنگی معنا و گوهر » را  
عطار، درست واژه « لباس » را اينهمانی با « صورت » و «  مينمايد.

.  در عربی « لبس » که ريشه لباس است ، به   سايه » سيمرغ ميدهد
معنای « پوشانيدن چيزی به آميختن چيز ديگری به وی » است ( ترجمان 
القرآن جرجانی ) . لبس ، آميختن تاريکی به روشنائی » است . « لـبُس  
» ، برخورداری گرفتن از زن زمانی است( لغت نامه دهخدا ) . ازاين  

رد، لباس زن است( و زن ، لباس مرد است رو هست که گفته ميشود : م
  ( لباس المراء + لباس الرجل ) .



Jg. 7 (2026), Heft 1  356 
 

واسفنديار)   رستم  داستان  و  وزال  سام  داستان  در   ) ميخواهد  سيمرغ 
پرخودرا بر انسان « بمالد = به مرزد » ، وبااو همآغوش بشود ، تا « 
لباس انسان » ، تا « جفت انسان »، تا « سايه انسان » تا « صورت 

  انسان » گردد  .

هاگ (= حق) که تخم است ، رابطه مستقيم ، با آب (هم آفتاب وماه که  
ببالد   تا   ، ميجويد  خدا=آوه)   = بارنده   ابرسياه  وهم  هستند،  آب  تابش 
وبشکوفد، وگوهرخود را بنمايد ، و ببالد و توانائی پرواز و معراج پيدا  
  ،« آنست  درون  در  ناگنجا  نيروی   » که  هرچيزی  حقيقت   . کند 

شناخته ميشود . و هرانسانِ نيز ، لخت وعور، زائيده ميشود.   دربرهنگيش
زايش گوهرانسان ، « راستی» يا «حقيقت» است . خود واژه « جامه 

» است ، همان واژه « جام » و همان واژه   yam» ، که دراصل « يام
هديه دادن جامه خود به کسی درشاهنامه ، فوق العاده  « يان » است .  

سيمرغ ،  بيان « خويشاوندی = هم نسبی » است . اهميت دارد ، چون 
پر خود را به زال می بخشد . پرمرغ ،مانند جامه ،  نشان خويشاوند 
بودنست . کيخسرو ، جامه خود را به رستم ميبخشد . اين بيان آنست که 
من ورستم با هم ازيک زهدانيم . درهمين راستا ،دارا به اسکندر درهنگام 

  ده ايم . مرگ ميگويد ما هردو ازيک پيراهنيم ، يعنی ازيک زهدان برآم

  زيک شاخ ويک بيخ و پراهنيم    ببيشی، چرا تخمه را برکنيم 

برزويه طبيب درشاهنامه ، از انوشيروان ميخواهد که جامه خود را به  
او ببخشد . رد پايه اين انديشه ، در کردی در واژه « جامه دانه » باقی 
مانده است. « جامه دانه » ، به معنای « زهدان » است ، که همان واژه 

نارا « چمدان »امروزه ما باشد . ازيک جام  باهم نوشيدن نيز ، همين مع
داشته است . ازاين رو آنرا « دوستگانی » ميناميدند . ازآنجا که زهدان  
( ور) ، معنای خانه ومحل سکونت هم داشته است ، واژه « جامه » اين 
معنارا هم داشته است ، چنانکه نويسنده واژه نامه گويش افتری( همادخت 
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همايون ) ، درباره معنای واژه « کيمه » مينويسد که « کيمه جامه ايست  
که ازنی و علف ميسازند و پاليزبانان درآن می نشينند و محافظپاليز و  

   yaone زراعتند » .  به همين علت جامه = جام = يام ، همان « يان
» است ، چون يان ، هم به معنای « خانه » و هم « به هم پيوستگی »  

. يک شهر، يک «ور=    زهدان ، اصل به هم پيوند دهنده استاست .  
زهدان » است ، چون محل سکنای همه ، و خويشاوند بودن ِ همه است 
. به جام وکدوی شراب ، جامه گفته ميشود . به آفتاب ، جامه سحرگفته  

  32ميشود . زمين ، جامه خورشيد است . در بخش چهارم بندهشن پاره  
هر... جامه کبود پوشيد ... جامه واستريوشی داشت . زيرا  ميآيد که «  سپ

آنست که   به معنای  اين   .  « اوست  به جهان، خويشکاری  نيک بخشی 
را    ( کاران  گندم   ، بزرکاران   ) وبرزيگران  کشاورزان  جامه  سپهر، 

است  ديگر،  پوشيده  عبارت  به  خويشاوند    .  باهم  برزيگران  و  سپهر 
. هنگامی انسان عور و برهنه است ، هستند ، وازيک جامه وزهدانند  

سيمرغ ( آسمان ، سپهر، باران ، آفتاب ) ميتواند با انسان همآغوش شود  
  .  

  

  هنر عريان شدن

  يا هنر گسستن از انديشه ها و آموخته های ِعاريه

  

انداختن چيزهای    ، ، برهنه شدن »  ، لخت وعورشدن  « عريان شدن 
عاريه ای ازخود است . در فرهنگ ايران ، واژه « خود » ، به معنای 

.  چيزی ، « خود» است که « ازخود » باشد  « ازخود بودن » است .  
چيزی خود است ( هست = است = تخم درزهدان )  که ازخود ، ميرويد  
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به بينش   ، ازخود  پيدا ميشود .  ازخود ، روشن و  ، ميزايد .  . ازخود 
ميرسد . ولی اجتماع ،  به ما ، جامه انديشه وعقيده و مذهب و ... خود  
را ميپوشاند . در اثر خوگرفتن به اين پيراهن يا جامه ای که هميشه به  

اگهانی تن داريم ، آن را با « خود » مشتبه ميسازيم .  اين تکانخوردگی ن
که اين جامه و قبا و پيراهنی که ما، درجامعه با آن زيست ميکنيم ، « 
خود » نيستيم ، و اين « جامه و پيراهن و قبا » ،  خويش ما نيست ، و 
عاريه ايست ، و بجای افتخار بدان ، بايد ازان « عار» داشت ، نخستين  

مو   . است  زاده شدن »  ازخود  و   ، بودن  درراستای « خود  لوی گام 
  ميگويد :

  ای « سايه معشوق » را ، « معشوق خود »  پنداشته 

  ای سالها ، نشناخته تو « خويش » را از « پيرهن » 

  تا « جان با اندازه ات » ، بر « جان بی اندازه زد »

  جانت ،  نگنجد در بدن ،  شمعت ، نگنجد در لگن

تو « سايه وصورت معشوق » را ، خود معشوقت گرفته است . آنچه  
معشوق تو در تو هست ، اين پيراهن و جامه وصورت نيست . معشوق 
تو « جان بی اندازه ات » هست ، که با اين پيرهن وصورت و سايه که  

اين صورتها ، عاريه ای  « جان با اندازه ات » هست ، مشتبه ميسازی .  
هستند، و تو بايد ازهرچه عاريه ايست ، عريان و لخت شوی ، تا «  

، ازخودت »  بشوی تنها مسئله آنست که اجتماع و    خودت  نه  اين    .
مذهب و مسلک و آموخته ها به تو جامه ای عاريه ای پوشانيده اند که 
تو خودت را با آنها اينهمانی ميدهی ، بلکه جان خودت هم ، ازخودت ،  

و پيراهنی و جامه ای ديگر، ميسازد .    هرلحظه ، صورتی و سايه ای
جان خودت هم ، هميشه پوست تازه ميآفريند . مسئله ، تغيير دادن مرتب  
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جامه ، يا پوست انداختن هميشگی ، بيرون آمدن پی درپی ، از پوست و 
  جامه است .

  ای کارجان ،  پاک ازعبث ،  روزیّ ِ جان ، پاک  از حدث

  هرلحظه  زايد صورتی ،  درشهر جان ، بی مرد و زن 

  

  فرق  ميان پديده « تـزلـزل »  وپديدهِ  « تحـوّ ل » 

  « تزلرل روشنفکران دينی وسکولار» درايران

  بيان « تحوّل يافتن » آنها نيست

  

امروزه درجامعه ما ، تزلزل افکار و روانها را، با « تحول جان و روان  
بسياری ، در افکار و احوالشان متزلزلند ،  .    »  با هم مشتبه ميسازند

. سيل ورود افکارگوناگون از    و لی ميانگارند که « تحول می يابند »
غرب ، آنها را چنان ازجا ميکند ، که يک روز به اين فکر و آموزه،  
سراسيمه می چسبند ( ازاسلام راستين ، آنرا درميآورند ) و فردا ، که 
ازاين فکرو آموزه ، کنده شدند، وسيل آنها را ربود ، به فکر و آموزه ای  

اين تزلزل  ن خود را نجات بدهند .  ديگر، چنگ ميزنند، تا خودرا و ايما
. آنچه را  روانی ، به هيچ روی ، « تحوّ ل روانی و انديشگی » نيست

تفکر زنده پـوُپــِر  « ناميده،  وروش  ، رد کردن بوسيله يک متفکر   «
ناميده ، در روند تحولات غرب ، به شکل « رد کردن » و « رهاکردن 

ی و سياسی و اجتماعی »  و ول کردن و پشت کردن به يک آموزه فلسف
انديشمندان   يا  اجتماع،  يافتن  تحول   » شکل  به  بلکه   ، نميدهد  روی 
کارگذار، در اجتماع ، ازيک آموزه به آموزه ديگر » روی ميدهد .  نه  
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ودور  ميکند  رها  شب  نيمه  را  فکر  يک  روشنفکر،  متفکريا  يک  تنها 
منش وروان يک   مياندازد ، وفردا صبح ، به فکر ديگری ميچسبد ، بلکه

لايه وقشر انديشنده اجتماع ، اززهدان يک آموزه ، در آموزه ديگر ، 
. اين « تحول يابی » ، بکلی با « تزلزل روانی » ميان زاده ميشوند  

  روشنفکران دينی و سکولار درجوامع ما ، فرق دارد .  

« تحول يابی» ، هميشه با « رويش يک پوست ازخود » ، و سپس با «  
انداختن آن پوست ازخود » و « روئيدن پوست تازه ، صورت تازه ، 
پوشيدن جامه ای تازه ازخود بافته » کار دارد . ولی اين کار، مشروط  
ارج    ، دراجتماع  آن  با  که  ای   عاريه  جامه  از  درآغاز،  که  آنست  به 

ه است ، عار داشته باشد و ازخود دور بيندازد و « لخت و  واعتبار يافت 
لخم » بشود ، تا دريابد که « ازخود» شده است ، و ازاين پس، با « 
تحول خود » سروکار دارد . کسيکه هنوز« جامه عاريه ای پوشيده » و 
هنوز تفاوت اين« جامه عاريه ای»  را با « پوست خودش » نميشناسد 

اريه ای ، پوست خود را ، هم ازچشم ديگران ، هم  ، يا با اين جامه ع
ازچشم الاه مقتدر و حاکم برجامعه ، وهم ازچشم خود ميپوشاند ، لخت و  
عريان نشده است ، تا بدون شرم و ترس ، پوستش ، شروع به تحول کند 

.  

  

  جم ، « خرد بهمنی= آسن خرد » دارد 

  به اين علت ميگفته اند که او ، جام جم دارد ، 

  چون باخرد بهمنیِ خودش ، ميانديشيده است.  

  ازخودش، به حقيقت ميرسيده است  
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  با روشنائی خودش ، جهان را ميديده است  

  ضحاک ، وارونه جمشيد، نياز به آموزگار دارد

  چون خرد بهمنی ، يا جام جم را ندارد 

  دانشش ، عاريه ايست . 

  دانش عاريه ای ، اهريمنی است

  

باشد ، ازخودش   يا خايه و هاگ و هسته وارپ»  « خود» که « خوا 
ارپ =  عـرَف =   » ، ازخودش   ، ميشود  ازخودش، روشن   ، ميرويد 

)    است = هستهعـرَفان » ميشود ، ازخودش ، نگاه ميشود ( استونتن از  
بازتابيده   ، جمشيد   ، زنخدائی  فرهنگ  انسان ِ  درنخستين  انديشه  اين   .
ميشود . لحن روز دوم باربد ، که روزبهمن است، آئين جمشيد است . به  
سخنی ديگر، بهمن ، دين جمشيد است . بهمن ، بينش زايشی جمشيد است  
. درهزوارش ديده ميشود که « جام » ، مانمن ، يا « مينوی مينو » 

ميده ميشود که « بهمن » باشد . جمشيد ، دارای جام ( بهمن) است .  نا
کل جهان جان است ، دربنُ هرانسانی هست .    بهمن ، که ارکه يا تخم

طبعا انسان، با چنين بهمنی ، بينش به همه گيتی دارد يا ميتواند داشته  
باشد  . ازاين رو گفته ميشد که جام جم يا جام کيخسرو ، جام گيتی نما ، 

انسان ، ازخودش ، از بنُ بهمنی ( جان جانش ،  جام جهان بين است .  
گنج مخفی اش ) ميتواند بدون توسل به واسطه ای ، جهان را ببيند .  

. اين انديشه در دوره ضحاک   انسان درفرهنگ سيمرغی ، جمشيدی بود
که همان ميتراس ( مهراس = مرداس ) باشد ، واژگونه ساخته شد . بنُ  
بهمنی ازانسان ، تبعيد شد . ميتراس در نقوش برجسته اروپا ، سرش را  

را که « تيغ نور» است ، و مرغی ، حمل  برميگرداند ، تا نورخورشيد  
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به  نياز  تيغ برنده ميشود ، وهم  اين نوراست ، بگيرد . نور، هم  کننده 
. بينش واسطه ( مرغ ) دارد، و هم از« فراسوی وجود ِانسان » است  

.  چنين بينشی ، نزد سيمرغيان ، آزارنده    ، ازاين پس ، عاريه ای ميشود
واصل تبهکاری بود ، چون نورش ، تيغ برنده ای بود که جان را ميآزرد 

آموزگار بينش درداستان ضحاک ، اهريمن زدارکامه    . به همين علت ،
در شاهنامه ، اهريمن است . آموزگار، انتقال    نخستين آموزگار.   است  

دهنده بينش عاريه ايست ، ازاين رو اهريمن است . اين نشان ميدهدکه  
فرهنگ ايران ، دانش وامی را ، دانش عاريه ای ميدانست و ازآن ،  

ما ، يک مشت .    تابيدروبر مي اين نيست که   ، بينش »  « وام کردن 
معلومات از ديگری ، وام ميکنيم ، بلکه درواقع ، ما خرد خود را ، به  

ميانديشيم   ديگری  با عقل  و   ، نهيم و سترون ميسازيم  وام  کنارمی   .
کردن هرفلسفه ای ، انديشيدن با عقل ديگريست . « وام کردن بينش دينی  
» ، چيزی جز سترون ونازا ساختن خود نيست ، چون بينش دينی ، بينش  

وام  زايشی ازخود است . ما ديگرنازاشده ايم ، و دينی، عاريه ای داريم .  
کردن بينش دينی ، به معنای نابودساختن دين ( نيروزايندگی بينش ) 

. بدينسان، انسان ، اصالت خود را ازدست ميدهد . چون   درخود است
گی به نيروی زايندگی و آفرينندگی او دربينش ودر اصالت انسان ، بست

  گفتارو در کردار دارد . 

« انديشه به ، گفتاربه ، کرداربه » به معنای داشتن اصالت در انديشه و 
يک انديشه و گفتار وکردار، بايد « ازخود »   درگفتارو درکردار بود .
  . باشد ، تا « بـهِ »  باشد 

به محضی که انسان ، اصالت بينش ِ خود را از دست بدهد ، تابع ميشود، 
و ديگری ، براو غلبه ميکند وبراو قدرت می يابد . ديگری به من بينش 
، بشرط تابعيت واطاعت ازخود ميدهد . چون اوبايد ضمانت آنرا داشته  

 ميتراس = ضحاک باشد که اين بينش ، کرده ميشود . اينست که با آمدن  
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، اهريمن که آموزگاراوميشود ، ازاو« پيمان تابعيت » ميطلبد . اين پيمان  
تابعيت ، دربرابر وام دادن بينش ، انديشه ايست که درهمه اديان نوری  

بينش  ، به آنها به ارث رسيده است .  ميتراس = ضحاک  مشترکست و از
.    عاريه ای ، بينشی است که انسان را تابع وام دهنده بينش ميسازد

  درشاهنامه ميآيد که : اهريمن 

  همانا خوش آمد ش  گفتار اوی    نبود آگه از زشت کرداراوی 

  بدو داد هوش ودل وجان پاک    پراکند برتارک خويش خاک

  چو ابليس دو آن که او دل بباد    برافکند، ازآن گشت بسيارشاد 

  فراوان  سخن گفت زيبا ونغز 

  جوان را ( ضحاک) ز دانش تهی بود مغز 

  که آنرا جز ازمن نداند کسی همی گفت دارم سخنها بسی     

  جوان گفت برگوی وچندين مپای   بياموزمارا توای نيک رای 

  بدوگفت : پيمانت خواهم نخست   پس آنگه ، سخن درگشايم درست

  جوان نيکدل بود، پيمانش کرد     چنانکه بفرمود ، سوگندخورد

بدين سان ، پديده « ايمان » به بينشی که خود را دين ميناميد و بينشی 
  عاريه ای وقرضی بود ، درتاريخ اديان آغازشد .

  ، ميخواهد  از ضحاک  پيمان،  ازاين  پس   ، اهريمن  که  چيزی  نخستين 
برجهان  قدرت  آوردن  بدست  و  پدرش  ازپدرش و کشتن  قدرت  ربودن 
است .  البته پدرش ، کسی جز مادرش، سيمرغ ، خدای مهر و دايه همه  
انسانها نبود ( مرداس = ميتراس ) . اين همان انديشه است که درقرآن ، 

  مر» بيان ميشود .به شکل « شق الق
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دست يافتن به « بينش عاريه ای » ، با پيمان تابعيت از دهنده بينش  
آغازميشود ، و نخستين عمل برای درستی پيمان ، قطع رابطه مهری  
با خداوند مهراست، که دربنُ هرانسانی ، و زهدان زاينده و آفريننده  

. پس « نخستين ذبح وقربانی   هرانسانی است که « دين » خوانده ميشد
هربينش  برای ايمان » ، نابود کردن زهدان آفريننده بينش درخود است .   

مقدس ِ   وذبح  قربانی   ، ميطلبد  ازانسان  که  چيزی  نخستين   ، عاريتی 
است خود  بدست  خود  .    اصالت  است  خودکشی   ، عاريتی  هربينش   .

امروزه ما درعاريه گرفتن انديشه هايمان ازغرب ، مشغول خودکشی و 
  يم و به اين خودکشی ، افتخارهم ميکنيم .« قربانی کردن خود » هست

  

  چرا درفرهنگ ايران ،

  حقيقت ( راستی) همان صداقت( راستی) است
  

وهرانسانی،  هرجانی  گوهر  پيدايش ِ  ايران،«  فرهنگ  بنيادی  مسئله 
حقيقت هرچيزی ،  مستقيم ازخود ِ آن جان ويا ازخودِ آن انسان » است .  

. ( حق =   ميبايست ازبنُ خود ِ هرچيزی، زائيده و تراويده و پديدارشود
هاگ = تخم ) . حقيقت بايد ، « پديدارشدن ِ بنُ هرانسانی که تخمست » 
ازخودش ، باشد . انسان ( مردم = مر+ تخم ) ، هنگامی بنُ خود را 
زايانيد و رويانيد ، حقيقت را برای خود و ديگران ، ازخود ،آشکارو  

قت داشت  پديدارو روشن ساخته است . اينست که راستی ، اينهمانی با حقي
.  

گرانيگاه  مفهوم ِ« حـقـيـقـت » درفرهنگ ايران، به اصطلاح روزما،  
راستی    صــداقـت  =)Wahrhaftigkeit  بود(که حافـظ  معنای  به   (



Jg. 7 (2026), Heft 1  365 
 

ميگويد : به صدق کوش ، که خورشيد زايد ازنفست ) که پيدايش ِ گوهر  
به آموزه ای يا بينشی در فراسوی فرد ِ    نه ايمان خود فرد انسان باشد ،  

گرانيگاه ِ معنای « حقيقت » درفرهنگ ايران ، « راسـتـی=   انسان .
ارتا » ، يا « زايش ِ گوهرانسان ازخودش » ، يا بسخنی ديگر، « زايش  

  » بود .  ازانسان ، يا خدا، سيمرغ= ارتا

  

  « خدا » ، درفرهنگ ايران ،

  « اصل تحـوّل خود، به خودی ديگر» است 

  خود، به گيتی( به آبادی)، تحول می يابد 

  هما ، سايه می اندازد ( سايه = تخم ) 
  

  ، ديگرشدگی هايش»  در «  ولی هميشه  « خدا، چيزی ديگرميشد »، 
همان گوهر خدائی را داشت . خدا، « سايه » ميشد ، ولی سايه هم ، 
گوهر خدا را داشت . خدا ، « سرود و آهنگ » ميشد ، و سرود و آهنگ 

  وترانه ، همان گوهر خدا را داشتند . 

« نای » ، با « آواز وسرود و آهنگ نی يا    به همين علت هست که
بينش» وبا « شيرابه نای» ، اينهمانی داشت . نای، باد يا سرودو آواز 
و بينشش بود. مثلا واژه « روخ » که درايران به معنای نی است ،  
درعبری ، به شکل « روح » ، معنای « باد» را نگاهداشته است ،  

باشد معنای « پرده موسيقی»   ودر فارسی « روح » که همان « روخ »
را يافته است . ازاينرو « سوف= صوف »که دراصل،« نی» بوده است  
، دريونانی ، معنای « بينش» دارد ( فيلسوف = دوست ِ بينش ) يا «  
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ئوز=هوز» که نی باشد درفرهنگ ايران ،درشکل هوزان ، درکردی ،  
معنای شاعرو بسيار دانا را دارد  .  نای ، شيرابه و نيشکرش بود .  
خدا، سرود وباد وبينش ميشد . خدا ، شيرابه و اشه ومان و ژد ميشد  

  .  

خدا ، حرکت و رقص و تحول (گشتن = وَشتن= رقص= نوشوی ) ميشد 
، ولی آن« رقص و گشت وگذر» هم ،« گوهرخدا »را داشت . خدا،  
اينهمانی با خدا داشت . خدا ، انسان ميشد، و   گيتی ميشد ، وگيتی ، 
به   آبستن  ، چون هرانسانی «  داشت  را  خدا  وارج  کرامت  هرانسانی 

  خدا» بود . 

  » ميشد . هـمـا » که هما ميانداخت ، خودِ «  سايه ایپس « 

اينست که در« تـبـری » ، به « سايه » ،« سـايـنـه»  ميگويند ، و   
» يا سيمرغ است .« سايه سيمرغ»  Saenaساينه ، همان « سا ينا=  

 ،  ( مانگ  ماه=  درآسمان(  ماه  . هلال  است  همان خودِ «سيمرغ»   ،
   ، ارتا   ، ميشد  ارض    ، ارتا   . ميشد   ( مانگ   )  + Erdeگاوزمين 

earthميشد . درهزوارش ديده ميشود که « خاک » ، « اوراawra    «
ناميده ميشود . سيمرغ يا «آسمان ابری » ، اينهمانی با « خاک » می 

آفريده» ، همگوهر و  .«    سايه سيمرغ ، اينهمانی با سيمرغ دارديابد .  
  .  همسرشت با « آفريننده» است

که   ، ميگفتند   ، نسا»   »  ،  « وشهرها  آباديها   » به  رو  ازاين 
نسا گفته  به سايه هم  البته  باشد.  واژه ِ« نی + سايه= نسا » 
ميشود  . هرآبادی (= نسا ) ، سايهِ نی ، يعنی « سايه سيمرغ و  
هما» است ، يا به سخنی ديگر، هما ، خودش درآنجا فرود آمده  



Jg. 7 (2026), Heft 1  367 
 

، و به زمين نشسته است ، و تبديل به شهر و شادی و مدنيت 
  شده است .

  

  

  

« آنچه را تاکنون، پژوهشهای علمی درباره فرهنگ ايران ميدانند ، 
چيزی جز ماندن درقفس تنگ الهيات زرتشتی نيست ، که درست،  

نابودسازنده فرهنگ ايران بوده است و هست. آنها، مآخذ فرهنگ ايران 
  نيستند ، آنها، مآخذ ِ مسخ سازنده فرهنگ ايرانند »

 

 

  ما نميخواهيم « سايهِ الله » باشيم

ما نميخواهيم « سايهِ مارکس و کانت  
  وهايدگروپسامدرنيستها» باشيم

  ما ازسايه بودن، ازنورديگری« بودن»، عارداريم

  

  ما «هستيم»،هنگامی که«ازخود،روشن ميشويم » 
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  الله ويهوه و پدرآسمانی و اهورامزدا و 

  « آنچه ما، ازآن به هستی عاريه ای ميرسيم» 

  وامدار ِ ما هستند

  

  وام کردن ِفـلـسـفـه ، فـلـسـفـی انديشيدن نيست

  ، درمفاهيمست خودفلسفه ، فوران تجربيات ژرف 

آنگاه ،مفاهيم، روشـن ميشـوند که ازبـُن ِخـود ِ ما 
  بجـوشـنـد وبـجهـند 

  

  درفرهنگ ايران ، آزاديخواهی 

  ايستادن ِ «آنچه زمينی است » با   

  روياروی« آنچه آسمانيست »، پيدايش يافت .

  چگونه برآنچه آسمانيست ، ميتوان پيروزشد ؟ 

  درفرهنگ ايران

  « زمين » ، سايه ِ « زمان » بود

 سايه انداختن زمان به زمين، يا تحول زمان به زمين  

  « زم » که همان« رام » ، 
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  خدای موسيقی ورقص وشعرو شناخت باشد 

  « اصل زمان» بود ، که خودش « زمين » ميشد

  ُ◌جفت بودن « زمان» و« زمين» 

  بررسی مِفهوم « زمان » و « سکولاريته »

  

  داسـتـان ِ

  پيکار ِ گاوسياه زمين ( برزيگران و روستائيان ) 

  با گاو بزرگ آسمان ( با آخوندها و قدرتمندان ) 

  وشيوه شکست دادن قدرتمندان دينی و دنيوی 

  در بهمن نامه خيربن ايرانشاه 

  

  دو مفهوم متضاد از « سايه »
  

، يا هستی يافتن » ، بـودن« سايه ديگری بودن » ، درسايه ديگری ، «  
را   خود  که  هائی  آموزه  ويا  خدايان   ) نوری  خدايان  با  که  مفهوميست 
و   انسانها  همه   . آمد  بوجود   ( ميدانستند  نور  فرد  منحصربه  سرچشمه 
موجودات ، فقط ازاين نور، روشن ميشوند ، وازخود ، نميتوانند نوری  

هرچيزی « هست »، بزايند . همه، تابع يک سرچشمه روشنائی هستند .  
. هرچيزی که ازآن نور روشن نشود ، «   که ازآن نور، روشن شود
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» . درسايه ديگری بودن ، به معنای « ازخود ، نبودن است » .     نيست
هرچيزی « هست » ، هنگامی « ازبنُ خودش ،  ولی وارونه اين ادعا ،  

ازبنُ خودش ، پيدايش می  ، ازبنُ خودش ، ميجوشد ، و    روشن ميشود
، دوست   دوستِ اشـه،    اشو زوشت» . اين را درفرهنگ ايران، «    يابد

خردِ   ، بهمن  نام   ، اشه »  دوست  و«   ، ميناميدند  کل هستی »  شيرابهِ 
، تخمی هست که ازخودش ، روشن   ( انسان (= مردم   . بود  گوهری 

  ميشود . 

فلسفه ، فوران و زايش و جوشش تجربيات ژرف بنيادی خودِ انسان ،  
است زايش    درمفاهيم  و  فوران   ،  « بـنُدهش   = اسطوره   » چنانکه   .

وجوشش تجربيات ژرف بنيادی خود انسان ، در تصاويرو خيال هست .  
تحول « بنُ جهان درآسمان و زمان را، به زمين »  درفرهنگ ايران ،  
که آسمان به زمين، مياندازد . به عبارت امروزه ما    ، سايه ای ميدانست

، زمين وگيتی ، سايه خداست ، چون خدا ، گيتی و زمين ميشود . ولی 
آسمان يا بنُ زمان که تحول به زمين يافته بود ، چيزی جز ـ تحول زمين  

نبود . بنُ زمان، با انسان وگيتی ، جفت   –به آسمان ، تحول انسان به خدا  
( گيتی و انسان ، از آسمان و ازخدا ، هستی نمی يافت . آنهاهم بودند .  

خدا و انسان ) فقط ، در باهم بودن ، در به هم عشق ورزيدن ، هستی 
داشتند دوام  يافتند و  ، درباهم  .    می  ، درهمآغوش شدن  انسان وخدا 

. خدا ، شيرابه ای بود   آميختن ، « باهم » ، سرچشمه روشنی ميشدند
، که وقتی جذب تخم وجودانسان ميشد ، درخت بينش و روشنی ازاين  

درفرهنگ ايران، سايه انداختن ، معنای « تحول »    آميزش ، ميروئيد .  
. هما يا سيمرغ سايه مياندازد ، به معنای آن ست که هما يا سيمرغ  داشت  

، به گيتی تحول می يابد . سيمرغ ، خودش درهرجانی، آشيانه ميکند . 
، ازخودش انسانی  که    هر  ماهی ميشود   ، . هرانسانی ، خودش  هست 

  خورشيد راميزايد . 
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  زسايه تو، جهان پر زليلی ومجنون 

  ، هزارگون رامين  بسازدهزارويسه 

  وگر،  نه سايه نمودی جمال وحدت تو

  درين جهان ، نه قران ، هست آمدی ، نه قرين 

  

  از تابش آن مـه، که درافلاک نهانست 

  صدماه بديدی تو ، در اجزای زمينی

  

  ؟ هستند ای عاريه موجودات ، الله و  اهورامزدا  چرا

  

  آسمان، سبد( سبد= ساپيته= سقف= بنُ هستی ) است 

  سبدآسمان، سبديست که اززمين، وام کرده است

  يادی از تجربه ژرف آزاديخواهی ملت ايران،

  که فراموش ساخته شده است 

  

بهمن   گاو ِشاه  ازپيکار«  داستانی   ، ايرانشاه  خيربن  نامه  بهمن  در 
زرتشتی» است که پسراسفنديار،نخستين مبلغ دين زرتشتی است. بهمن،  
خودش، انتقام گيرنده خون پدرش اسفندياراز پيروان سيمرغ ، به ويژه  
  » پيکار  در   ، سيمرغيان  با  پيکاربهمن   . ميباشد  وزال  رستم  خانواده 

با « گاو سياه کشاورز» بازتابيده ميشود ، که با آشنائی دقيق گاواو» ،  
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که   جنبش های آزاديخواهی درايرانبا تصاويراين داستان، به يکی از  
دراين داستان ، شيوه پيکاربا    درتاريخ ، گمشده است ، دست می يابيم .

قدرتهای حاکم، چه دينی و چه سياسی ، و شيوه ِ پيروزی برآنها ، بيان  
. دراين داستان ، نشان داده ميشود که بايد بدين قدرتها، هميشه ميگردد  

ازنو نشان داد که سرچشمه قدرتهايشان و حقانيتشان ، ملت و زمين است  
، و آنها و خدايشان درفرازها ، قدرتی ازخود ندارند، و قدرتهايشان ، 
عاريه و وامی ازملت است . ولی اين خدايان نوری است که در اذهان، 

 اندازند که« گرفتن حق به حکومت ازملت » ، حاکميت عاريه ايست جا مي
. گرفتن ِ حاکميت ازخدای نوری هست ، که حقانيت واقعی داشتنن ِ به 
حکومت است . مولوی اين نکته را در داستان موسی وفرعون ميآورد . 
به   موسی   . ميشود  نوميد   ، فرعون  دل  در  سخنهايش  ازتاءثير  موسی 
فرعون ميگويد که يافتن ِ حقانيت به خداوندی ( حاکميت ) ازملت ،  عاريه  

  دزديست و حکومت راستين نيست ! ای و 

  آن خداوندی(=حکومت ) که نبود راستين      

  مر ورا نه دست دان نه آستين 

  آن خداوندی که دزديده بود      بی دل وبی جان و بی ديده بود

  ، به حق   تا خداونديت بخشد، متفق خداوندی عاريتدِه  

  آن خداوندی که دادندت عوام      باز بستانند ازتو، همچو« وام » 

به  و  شاه  به  و  حکومت  به   ، ملت  که   ( (=خداوندی  حکومتی  به  حق 
فرعون و به آخوند ميدهد ، « وامی » هست ، و ملت ، آنهارا هروقت  

بايد« حق به  بخواهد، بازميستاند. اين چنين حاکميتی، به درد نميخورد . 
حاکميتی » را بدست آورد ، که ملت نميتواند آن را بازبستاند. ملت ، قط  
  ، ، هرقدرتی  برای ملت  برتری ميدهد.  و  به حکومت  ای  حق عاريه 

.  عاريه ايست. هرقدرتی ، قدرت خود را ازملت ، به وام گرفته است  
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خدايان نوری ( الله و يهوه و پدرآسمانی و اهوره مزدای زرتشتی ) ،  
براين  و  ازملت سلب ميسازند   ، به حاکميت را  خدايانی هستند که حق 
اصل استوارند که حاکميت نبايد  ، « وامی ازملت » باشد . حق دادن به 
واين   ميدهند،  اهورامزدا  و  پدرآسمانی  و  الله  و  يهوه  فقط  را  حاکميت 

انند که حق دارند ، قدرت را از قدرتمندان و حکومتها، بازستانند ، خداي
نه ملت . واين سلب حق مالکيت به قدرت ازملت است . اين حق را ،  
گاو    ، داستان  دراين  درست   . ميکنند  غصب   ، ازملت  نوری  خدايان 
کشاورز، نشان ميدهد که آسمان و خدايان نوری، اين حق را از ملت ، 

ازآن پس ، بنام اين خدايانست که ميتوان قدرت را از غصب ميکنند . و
حکومتها وقدرتمندان، سلب کرد . ملت ، ازخودش ، حق به عصيان و 
سرپيچی و نافرمانی از قدرت را ندارد . چنين حقی را ازاين پس ، ملت 
ندارد . خدايان نوری ( ازجمله اهورامزدای زرتشتيان ) ، برای دادن  

و « غيرقابل بازستانی ازملت » به وجود ميآيند  چين حاکميت غيروامی ،  
. ولی درست ملت ،اين آگاهبود را دارد ، که دادن قدرت دينی وحاکميت 
سياسی و نظامی ، واميست ازملت، که هميشه حق بازستاندن آن را دارد 
. الله ومحمد و خلفاء و امامها و مهدی ... همه ،غاصب اين حق از ملت  

يکار گاو بهمن ، با گاو کشاورز، بيان همين حق  داستان پهستند .درست  
ملت، به بازستاندن هرگونه قدرتی از قدرتمندان دينی و سياسی و نظامی  

و« است   دينی  حاکميت  تئوريهای  همه  بر  بطلان  ، خط  داستان  اين   .
موبدشاهی يا شاه موبدی »، و ولايت فقيهی وخلافت وامامت وحکومت  

  مهدی وحکومتهای ايدئولوژيکی ميکشد .  

با آمدن دين زرتشتی ، آسمان وسپهر، جايگاه « اهورامزدا و ارتشتاران   
» باهم ميگردد ، و اززمين ، بريده ، و فراز زمين ، وطبعا حاکم بر 
زمين ميگردد . به عبارتی ديگر، موبدان و شاهان ، « قدرتمندان دينی  
وقدرتمندان سپاهی و سياسی » ، همان گاو بزرگ ميشوند که چنان به 
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نيرو، سترگ ميشود ، که هيچ گاوی ( جانداری ) نميتواند اورا بشکرد . 
بودند درويشان= که دری قوشان  کشاورز ( پيروان سيمرغ ، کشاورزان و

اين   را   گاوسرخ) گاولاغری دارد، که به کشاورز ميگويد : نشانيهای 
  برای من بگو :

  رخش گاويستکشاورزگفتا که 

  تنش گشته همچون بدخشسرخی، ز

  گاو سرخ، اشاره به مرّيخست.سرخ نشان کامبری ازخونخواريست 

  چو دينار، لختی و، لختی سپيد 

  دودست و دوپايش به کردار شيد

، نرينه، وهمکار« شيردرنده »وتيغ وشمشير  ارتشيان  برای  خورشيد، 
  ميشود. 

  چنگ عقاب دوشاخش به سر بر، چو 

  خط پشت او ، همچو پرّ غراب 

  دل شير ِ زوش تن پيل دارد ، 

  يکی کوه کوهان ، چو پيکان ، دوگوش

  نشانش چو بشنيد ، گاو دژم     بدو گفت کمترکن اندوه وغم

  مرا پيش اوبر ، به هنگام جنگ   که کردن نيارد به پيشم درنگ 

لاغرش، بی هيچ دغدغه خاطری ، مبارزه و   گاو سياهبرزگر ازاينکه  
  مصاف با آن گاو را ميطلبد ، به شگفت ميآيد :

  زگفتاراو خيره شد برزگر      به گاو جوان گفت: کای خيره سر 

  بينديش گفتار و آنگه بگوی     بدان تا بماند ترا آبروی 
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  نخوردی تو ، مشت کسان را به خشم

  همی مُشت ِ خويشت ،  به آيد به چشم

  نبايد که رسوا شوی پيش شاه     به ما بر، بخندند يکسر سپاه 

  ازآن پيلتن گاو، ترسان شوی    چو زخمش ببينی، هراسان شوی 

آنگاه گاوسياه کشاورز، به کشاورميگويد : ترس به دل راه مده، و مرا  
  فردا به ميدان ببر . من چاره اين پيکار را ميدانم 

  چنين داد پاسخ : که درکارزار    نگه کرد بايد، بسی روزگار 

  ، بينی توسود  چارهنه هرکو دليری توان آزمود     بسا جا که از

  نيازبه دليری و گستاخی هم نيست ، بلکه بايد « چاره » بکار برد 

  يکی چاره دانم  که گاو دلير    زپيکارمن، گردد ازجنگ سير 

  من راه وروشی ميدانم که آن گاو ، خودش دست ازجنگ ميکشد 

  چو فردا مراسوی ميدان بری     ببينی و ، کوته شود داوری 

  تو فردا درميدان خواهی ديد که نيازی هم به جنگ نيست 

  زگفتاراوشد کشاورز شاد      دگر روز، سرسوی ميدان نهاد

با ديدن چنين منظره ای ، همه مردمان در برزن وکوی ، به خنده افتادند 
، که چنين گاوی لاغرو مردنی ، هوای جنگ با گاوی دارد که تن پيل و  

  نيروی شيرزوش ( َمشتری = رب الارباب ) را دارد. 

  همی رفت ومردم ، فروان پسش     بخنديد زان لاغری هرکسش 

انديشه خود را بکار ميگيرد که    ، اکنون همين گاو سياه لاغرکشاورز 
برای خواننده امروزه ، ژرفای معنايش ، مجهول و نامفهوم است ، و 
بادرک اين کاراست که ميتوان به جنگ ميان زمينيان ( طبقه روستا و 
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برزيگرو کشاورز که ملت بودند ) و آسمانيان ( موبدان و شاه و حکومت 
  ) پی برد .

    بزد شاخ و ازجا، سبد برگرفت َ◌گهِ رفتن ، آن گاو را ، ای شگفت   

هنگام رفتن به ميدان، گاوکشاورز، شاخ درسبدی که پيشش هست ميزند، 
. اين « سبد » چيست و چه معنائی   آن سبد را، فراز شاخهايش ميگيردو  

دارد ؟ با پی بردن به اين « سبد » ، معنای داستان، آشکار ميگردد. با 
 اين سبد برفرازشاخهايش، به ميدان نبردميرود : 

  نهاده به ميدان درون، تخت شاه

  همه برسراسب، پيشش سپاه(سپاه = سپد ) 

  گرفته يکی گاو جولان به جنگ 

  زگردن گشاده سر پالهنگ 

  زگاو کشاورز، چون آگهی    بيامد بر تخت شاهنشهی 

  گاو سياهبفرمود، تا برگشادند راه      به ميدان درآورد ، 

برشاخهای گاوسياه لاغرمردنی    سـبـداينجاست که گاو شاه، فقط باديدن  
کشاورز، هنوز نبرد آغازنشده ، که راه گريز پيش ميگيرد وازهول، همه 

  مردمان را پايمال ميکند 

  بديدآن سبدچو ديد آنگهی رخش ، نعره بزد      نگه کرد رخش و

  فروهشت دنبال و راه گريز      هزيمت شد از پيش آن گاو ، تيز

  فراوان کس آورده در زيرپای   گريزان بشد تا ميان  سرای 

  شگفتی بماندند شاه و سپاه     زگاو کشاورز  وزگاو شاه 

  همی گفت هرکس که اين گاوجنگ 
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  زمانی نکرده است پيشش درنگ 

  کشاورز بستد بسی زرّ و سيم 

  سوی خانه آورد بی ترس و بيم

کشاورز، آنگاه ازگاو خود ميپرسد که چه شد، و چه چاره ای بکار بردی 
بی درنگ   ، تو وسبد برشاخهايت  با ديدن   ، نيرومند شاه  آن گاو  ، که 

  ازميدان گريخت 

  بپرسيد ازآن پس ، زگاو نژند 

  که اين « چاره» چون بودکامدپسند 

  بدو گاو لاغر زبان برگشاد     وزان داستان سربسرکرد ياد

  همی بودمان آشکار و نهفت    جفتکه ما هردو بوديم يک جای 

درفرهنگ سيمرغی ، گاو آسمان با    ما درآغاز، با هم « جفت بوديم » . 
. زامياد (زمين) درآسمان درزهدان رامست، و  گاو زمين درآغاز جفتند  

که ازجمله سه روزپايان (سقف زمان) ماهست ، هم رام جيد(   28روز 
زم ) و هم زامياد( زمين ) ناميده ميشود، وهم نام خود آرمئيتی ، رام 
است .  با آمدن دين زرتشتی، آسمان وسپهر، از زمين، جدا ميشود، که 

شد   خواهد  بررسی  جستار،  وفرازو  دراين  آسمان   ، شدن  جدا  اين  با   .
و  فرود  و  زمين  بر  حاکم  ممتازو  خودرا   ، وروشنی  آسمان   ، روشنی 
را    « آرمئتی  با   ، زمين  با  بودن  جفت   »  ، آسمان  و  ميسازد،  سياهی 

  فراموش ميکند .

  گلو بنده بود آن سبک مايه گاو     نبودش همی با شکم هيچ تاو

  مراهرشبی،  يک سبد بود پيش    وام دام ، همه بخش خويش بدو 

  چو بسيارشد وام ، نتوانش توخت     خداوند خانه مراورا فروخت 



Jg. 7 (2026), Heft 1  378 
 

  نميخواست کو بشنود نام من    بمانده است درگردنش وام من 

  مرا ديد و ، پيمانه کاه ديد       برآنجای ، گفتار، کوتاه ديد

  بيم وام چومن وام را برُدمش پيش، نام     زپيشم گريزان شد از

اين داستان را هرچند بهمن نامه، فقط برای نکوهش وام ميآورد ، ولی  
در لفافه آن ، طغيان برزيگران و کشاورزان که روزگاری خودرا جفت  
وهمزاد سپهر ( گاو آسمان ) ميدانستند، وازاين رو جامه کبود سپهر را 
ميپوشيدند ، با تغيير تصوير خدای تازه ، که سپهر ششم را غصب ميکند  

ا  ) ) ميگردد  ارتشتاران  همکار  و   ( ميشود  خرّم  جانشين   ، هورامزدا 
ائتلاف آخوند با شاه ) ، اين رابطه به هم ميخورد . اکنون نوبت آنست  
که بدو، نشان داده که هم آن خدا وهم موبدانش ( و آخوندانش ) و هم سپاه  
(= سپد ) پرورده ملت هستند، و نيروهايشان، همه عاريه ايست، که بايد  
بازپس بدهند .نشان دادن همين « وامی بودن وجود اين خدا ازملت » ،  
کفايت ميکند که آن خدا ، راه گريز را پيش گيرد . دربررسی اين داستان  

  ، بخش بزرگی از فرهنگ ايران، روشن ميگردد . 

  هويت زنخدای زمين «= آرمئتی »، چيست ؟  -1

به   -2 يا  زمين،  به   ( بهمن   + ارتا   =) پروين  خوشه  و  رام  تحول 
  زنخداآرمئتی (چگونه  رام و پروين ، آرمئتی ميشوند )  

چگونگی تبديل « اصل زمان » ، به « زمين = گيتی » مشخص   -3
ميگردد . اين « زمين شدن زمان » ، پديده زمان را درفرهنگ ايران ، 
معين ميسازد . درست مغز اصل سکولاريته درهمين يکی شدن اصل  
زمان با زمين ، و تبديل آسمان به زمين ، و تحول سيمرغ يا خدا به گيتی  

  ، قرار دارد .
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به اصطلاح ديگر، اين تبديل وتحول ، « سايه افکندن هلال ماه بر زمين  
» ناميده ميشده است . دراين بررسی ، ميتوان هم دربحث سايه هما ، و 
هم دربحث سکولاريته درفرهنگ ايران، ژرفترشد .  وهمچنين روشنی  

  به انديشه های گوناگون مولوی انداخت . 

  

  معنای « گاو » درفرهنگ ايران چيست ؟ 

  « گاو» يا « گوسپند» ، اصل همه جانهای بی آزار 

  است، که نماد « قداست زندگی » ميباشد 

  « گی» که ريشه واژه« گاو»است، نام سيمرغست 

  گاوزمين( مانگ) ، گاوآسمان ( مانگ= ماه )

  =گاونروگاو مادهgaaoگائو

  =مجموعه همه جانها= جانان jihaan= جهانgehaan= گهانgaethaگيتی 

  gaokerenaگئوکرنا

  = تخم زندگی gaotema=gotaamaگئوتما 

  = جان مقدس( آنکه نمی آزارد) gaospentaگئوسپنتا

  jaan= جان gaan=گانgaaya=گايه gaya(gi )گيه 

درهزوارش    gaan درسانسکريت و گان  gaayaو گايه  gaya واژه گيه

» ساخته شده اند، و به معنای « giجان امروزه از ريشه « گی  jaanو  
زندگی » هستند . درفرهنگ دکترمعين، ميتوان ديد که « گی» نام مرغ 
اين مرغ    . آن پررا برتيرنصب ميکنند  نامعلوميست که پرابلق دارد و 



Jg. 7 (2026), Heft 1  380 
 

نامعلوم ساخته شده، و « پردورنگش »، نام سيمرغست که مرتبا ازهمين  
راهها ، سرکوب ومجهول ساخته ميشود . سيمرغ ، به عمد ، نامعلوم 

   .« جان» که « گی + يان » باشد ، خانه سيمرغ است ساخته ميشود .

« گيتی » ، که درهزوارش گهان و دربخارائی « جيهان » و « گيهان 
در    . است   « =جانان  جانها  مجموعه   » معنای  به  دراصل   ، است   «
تصوير   را  ، گرگی  آزار»  اصل  کردن «  بيان  برای   ، ايران  فرهنگ 
درندگی   نمونه   ، را  آنها گرگ   . گرگهاست  ميکردند که مجموعه همه 

« درنده » بطورکلی را ميداد . همانسان برای ميدانستند . گرگ ، معنای  
بيان « اصل بی آزاری » که همان « اصل قداست جان » باشد ، يا گاو 
يا اسب يا گوسفند = گئوسپنتا ، بسياربزرگی که مجموعه همه جانوران   
بی آزاراست ( گزند به جانی نميزند ) درنظر داشتند . اين بود که  زمين  

گاو بزرگ می انگاشتند . همينگونه، همه «   يا گيتی را درذهن ، يک
ضمائر انسانها » که مرغان چهارپربودند ، باهم ميآميختند، وباهم يک 

تشکيل ميدادند.   ارتافروردمرغ بنام سيمرغ( سه + مرغ ، سه + مر) يا  
« بنُ وبيخ » ، درفرهنگ زنخدائی ايران، مرکب ازسه تائی بود که باهم  
يکی شده بود . اين سرانديشه را زرتشتيان درمتونشان، بکلی حذف کرده 
و کوبيده اند ، چون برضد انديشه « اهورامزدا به کردارآفريننده واحد » 

به اين پديده « سه تا    مستقيمابود. کسی از راه اين مآخذ ، نميتواند ،  
يکتائی » برسد  . درواقع ، « خدا » ، تصوير« مجموعه آميخته همه  

  » ، بود . جانوران بی آزارباهم 

اينست که « گاو» ، يا « گوسفند = گئوسپنتا » ، مجموعه همه ِ جانهای 
بی آزار، شمرده ميشد . اصطلاح « سپنتا » که امروزه به « مقدس »  
ترجمه ميشود ، به علت آنست که بيان « اصل قداست جان يا زندگی » 
بوده است . اين واژه خودش « سه + پنت= سه + پند » است، که به  

سپنتا ، بُن واصل  زهدان = سه اصل زاينده جهان » است .    معنای « سه
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پيدايش جانهای بی آزاراست، که هم به جانی ، گزند وارد نميآورد ،  
بازميدارد   جانها  به  زدن  ،ازگزند  را  ديگران  به  وهم  امروزه  اينکه   .

جانوری ويژه ، « گوسفند » گفته ميشود ، برای آنست که اين جانور،  
نمونه درخشانی از اين اصل بوده است .، ولی بدينسان ، معنای اصليش، 
 قربانی اين تخصيص و کاربرد شده است . مثلا به ماه ، ماه گوسپند تخمه

gaocithra     ميآيد که «   72گفته ميشود . مثلا دربخش نهم بندهش پاره
چنين گويد که ماه ، گوسپند تخمه است ، زيرا آئينه گاوان و گوسپندان به  
ماه پايه ، ايستد » . «آئينه »، جانشين واژه « دين » شده است که به 
معنای « اصل زايش » و همزمان با آن، « اصل پيدايش و روشنی » 

بدين علت « گوسپند تخمه » ناميده ميشود، چون همه تخمه   است . ماه ، 
ها ی جانوران بی آزار، درماه پايه جمع ميشوند و باهم ميآميزند، و اصل  

شمرده ميشود    ماه ، اصل روشنیجانهای بی آزارپديد ميآيد و ازاين رو ،  
. درهمين پاره ميآيد که : «  هرمزد ، آن تن و آئينه گاو را برگرفت ، 

اه سپرد که اين آن روشنگری ماه است که به گيهان بازتابد » . البته به م
الهيات   راستای  در  آنهارا  سيمرغی،  های  اسطوره  درنقل   ، بندهش 
زرتشتی ، تغيير شکل ميدهد. اين اهورامزداست که تخمهای گاو را به 
آسمان می برد . بدينسان ،ازگاوماه وازگاو زمين ، سلب حق و توانائی ِ 

گی ميگردد ، درحاليکه اين کار، بدون دخالت اهورامزدا، روی آفرينند
  ميداده است .  

درماه ، همه تخمه ها يا چيتراهای زندگان جمع، و باهم آميخته ميشده اند  
که  ماه،  درهلال   ، درغرب  ميترائيسم  برجسته  درنقوش  رو،  ازاين   .
زهدان آسمانست ، گاوی ديده ميشود که ايستاده است . مقصود ازاين گاو  
آسمان ، اين نيست که درآسمان ، گاوی بوده است . بلکه مقصود آنست  

« تخم همه زندگان وجانها در درون هلال ماه يا زهدان يا جايگاه    که
. اين زهدان    آفرينندگی آسمان » ، باهم جمع ميشوند و باهم ميآميزند
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آسمان، درخود ، يک گاو بزرگ ، يا يک خوشه دارد،  که مرکب ازکل 
» ناميده ميشده است .(در رمه  يا «    پروينجانهاست ، و نام اين خوشه ،  

هم   در زمين و  اينست که هم    .  ( است  پروين   ، ، رمه  قاطع  برهان 
درآسمان ، گاو ، يا « خوشه ِ تخم همه زندگان = مجموعه تخم همه جانها 
گـشُ، همان گوش=   ، گفته ميشود  هم  گـشُ   ، گاو  به  اينکه   . » هست 

اين واژه ها ، کاربرد محد ودت برای ما  پيدا  خوشه است .  تنگتری  رو 
کرده اند . هلال ماه ، که اينهمانی با « رام = رم = ريم » داده ميشد ،  
اصل آفريننده جهان بود، که در نهاده شدن اين خوشه تخمها درآن ، آنهارا  

معنای ِ  ميپ گاوبه   ، گاو  تصوير  با  پس   . فروميافشاند  ، وسپس  روراند 
امروزه درنظر نبود . گيتی ، که زمين دانسته ميشد ، مجموعه تخمهارا  
دارد، و بنُ روينده درختی است که فرازش ، آسمان يا « هلال ماه درحال 
اقتران با خوشه پروين » است . گاو يا خوشه آسمان ، بـرو سردرخت 

  و گاويا خوشه زمين ، بيخ و بنُ است .  است، 

     

  از « رام ، خدای زمان »  

  تا  آرمئتی ( خدای زمين ) 

چرا، رام وآرمئتی باهم، دوچهره ِ يک  
  خـدايـنـد 
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هرماهی درماهروز( تقويم ) زرتشتيان ، اينهمانی با «زامياد »   28روز  
دارد، که به آرمئتی ، زنخدای زمين تعبير ميشود ، ولی نزد اهل فارس  
اين روز، بنا برابوريحان درآثارالباقيه ، رام جيت خوانده ميشده است،  
که به معنای « رام نی نواز» است . درکردی هنوزچيت به معنای نی  

ست . چيت جا ، حجله است، و چيته لان ، نيستان است . شيت ، به ا
معنای سوت و همچنين به معنای « دين = ديوانه » است . درخرده اوستا 
( پورداود ) ، اين روز، « زم » ناميده ميشود .  اين هردونام درست 

اينست که هم  . علت  ،    است  که سقف زمان و اصل زمان است  رام، 
زرتشتيها اين روز را « زامياد» نهاده اند ، تا نظر را    .آرمئتی هم هست

از يک نکته بنيادی، منحرف و دور سازند .  اين نکته آنست که سه روز  
) مانند سه منزل آخرين ماه ( سه کهت = سه  30+ 29+28آخرهرماه ( 

کات = سيکاد= چکاد)، بنُ و تخم پيدايش زمان تازه و ماه تازه است . 
زلها، کهت يا کات يا کت نام دارند . يکی از تلفظهای  هرکدام ازاين من

کات، سات ميباشد که به معنای « وقت » است و معربش « ساعت» 
است . سقف ، « ساپيته » و« سابات » ناميده ميشده است . هنوزهم  
درکردی، ساپيتک به معنای سقف است، و ساپيته به معنای « بلندترين  

ته » ، شکلهای گوناگون پيداکرده است ، نقطه » است . اين واژه « ساپي 
چون معنای « بنُ واصل و مايه » داشته است، و به بنُ و اساس بودن ،  
  اهميت فوق العاده داده ميشد . ازشکلهائی که نقش بزرگی بازی ميکنند : 

سه به ته ( درکردی ) = سبد است که گاو در داستان بهمن نامه ،     -1
روی شاخها ميبرد ، و ازاين سبد است که گاو آسمان ( فلک ماه : بام 
زمين ناميده ميشود). مولوی، هلال ماه را « زنبيل» مينامد ( زنبيل = 

  ) زن+ ور ،  زنبر=  زنبه = زن بهزنبه = زنبر، 

« سـپـد» است که واژه « سپاه= جمعيت متفق باهم »باشد. اين واژه    -2
در نام گاهنبارششم ( خمسه مسترقه ) پيش ميآيد . گاهنبارششم ، که پنج  
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مفهوم  نميشود(  شمرده  سال  روزهای  وازجمله  است،  سال  پايان  روز 
صفر) ، « پيتک » هم نيزناميده ميشود ( پيته ، ساپيته ، سا پيتک ) . 
  ، زرتشتيها   . ميرويد  ازآن  ازنو  جهان  که  است  تخمی  روز،  پنچ  اين 
تغيير  اين روزها را  نام  پنج قسمت کردند و  به  سرودهای زرتشت را 

نام خدايان گذاشتند تا نشان دهند که جهان ، از سرودهای  دادند و بجای  
زرتشت و سخنان اهورا مزدا آفريده ميشود . ولی دراصل دراين تخم ، 
مجموعه همه تخمهای گيتی باهم جمع انگاشته ميشد . اين جمع بودن و 
خوشه بودن کل ، دريک بنُ است است که محتوای واژه « سپد = سبد 

» را معين ميسازد. ازاين رو گاه ششم همه+سپت+   = ساپيته و طبعا سپاه
« همه سپت ، درواقع  ناميده ميشود .maedya+spath   +Hamaمديا 

است . البته همين واژه سپت= سبد   –کل همه تخمه ها باهم    –به معنای 
، تبديل به واژه « سپاه » هم شده است ، چون سپاه مجموعه و کل به هم  

گفته   چـپـیپيوسته است ، ودارای همه تخمه هاست . درتبری ، به سبد ،  
ميشود، که ازنی وترکه ساخته ميشود . درتبری ، چپ ، به معنای « 
مالامال وسرريز= لبريز» است . درست سبد ، همين معنای انباشتگی و  
پری   معنای  به  سبد  تصوير   . دارد  را  وپری  ای  خوشه  و  لبريزی 

  درشعرجامی  ميآيد که ميگويد :

  چون ز  ده ، دستمزد خود ستدم     پرشد ازآروزيشان سبدم

در کردی ، چه پ ، به معنای دسته گل و گياه است . چه پک ، به معنای 
دسته گل و دسته مو هست . معانی « چپی » ، معنای « سبد = سپد =  

و بالاخره « بنُ فرشکرد » را روشن و    ساپيته = سقفسه په ته » يا  
دراوستا به معنای  کامل وتمام   spateچشمگير ميسازد . اينست که واژه  

به معنای « کمال » است . اوج وسقف که کمال   spatyaakو پـرُاست .  
است ، مالامال و سرشاريست و همزمان با آن، بنُ هم هست . ازآنجا که 
درفرهنگ زنخدائی ، تخم ، سرچشمه روشنائی هست ، اينست که همين 
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تلفظ   thواژه « سپد= سبد= سپت ،  ت= ، معنای    » در  « سپاس » 

به معنای نگاهبان   spasanنگريستن و نگاهبانی کردن راهم پيدا ميکند .
است . سپاه ، سپاس جامعه است . « خرد» درشاهنامه ، « سپاس جان 
» است ، يعنی « نگهبان جان است . اساسا واژه « مغز» در اوستا  به  

نيز نوشته شده است ، که به معنای « سرچشمه و اصل    spaz+gaشکل
  نگهبانی » است . فردوسی ميگويد :

  سپاس نخست آفرينش، خرد را شناس  نگهبان جان است وآن را 

  تو گوش است وچشم و زبان سپاس

  کزينت رسد نيک و بر بيگمان 

ازاهوره مزدا ، هم اورا   تازه  انديشه بود که درپيدايش تصوير  اين  با 
موبد وهم اورا ، سپاهبد  کردند ، ولی اينکه او روئيده و پرورده شده از  

  زمين تاريکست ، انکارميشد .

سابات = بازار سقف پوشيده ، سايبان. ساختن سقف درگزيده های   -3

 21پاره  34زاداسپرم ، اينهمانی با « فرشگرد کرداری » دارد ( بخش 
). فرشگرد ، به معنای « نوزائی خود و باز آفرينی » است . همانند «  
بهار» يا ماه است که هميشه درپايان هرماهی خود را ازنو ميزايد ( بخش 

) . واين مرحله پايانی را که « کمال » باشد ، همانند پيدايش 27پاره    34

) و ميگويد : « ... باز آفرينی همه چهره  29پاره    34تخم ميداند( بخش  
ها درپايان ، به آغازهمانند باشند ، چنان که مردم که هستی آنان از تخم 

تخمک    ( نطفه ) است ، ازنطفه به وجود آيند وگياهان که هستی آنان از
  است ، کمال پايانی آنها نيز همان تخم است . 

شده است (سبت+ ايل = خدای سبت ) که   Sabathielنزد يهوديها    -4
  روزشنبه ميباشد، و اينهمانی با « کيوان= زحل » داده ميشده است. 
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است  که معنای درخشان دارد . مثلا    spaetaدراوستا    سـپـيـدواژه    -5
به سپنتا دار ، سپيد دار( سپيدار) هم ميگويند که بخوبی ميتوان ديد ، «  
سپيد » ، جانشين « سپنتا = سه پنت » شده است .  سپيد تاک ( کرمة  
البيضاء = خسرو دارو، برهان قاطع ) و سپيدخار( شوکة البيضاء، برهان 

نند بستان افروز= برهان قاطع) و سپيده دم  قاطع ) و سپيد  مرد ( گلی ما
که گل سيمرغ باشد)  و سپيد   -برهان قاطع  -( گياهی شبيه بستان افروز

دست ( يد بيضاء که نماد خود افشانی بوده است ) همه بدون استثناء، با  
ی» ، هم  اين بنُ جهان و زمان و سيمرغ کاردارند . درکردی واژه « سپ

معنای « سفيد» و هم معنای « پوست کنده » را دارد . چون اين روزهای 
  پايان ماه و سقف ، پوست و خوشه شمرده ميشد . 

درپارسی باستان  همان معنای « سه پيت » را   spithraواژه سپهر  -6

گفته ميشود و spihrو سپهر  Huspitrدارد . در پهلوی به ان هوسپيتر  
« هوسپی يا خسپی ، معنای مشتری = خرّم = سيمرغ را دارد .سپيتره 
، همان معنای « سه + پيت = سه + فيت = سه نی» را دارد. چنانکه 
« سوفرا» همان معنای « سوف = نی» را دارد. همانسان که « انگرا  

  » همان معنای « انگ » را دارد .

الهيات  ، برضد  انديشه  اين   . ) ميرويد  ، زمان (= ماه نوين  بنُ  ازاين 
  زرتشتی بود که ميخواست اهورامزدا را آفريننده جهان و زمان سازد .

سيمرغيان  عرف  در  روز،  سه  رام    -1اين  روز    28روز   + است 

29 .( سيمرغ   = مهراسپند   ) به   ماراسپند  ماراسپند   ، اسپند  .مار  است 
« مادرمقدس يا آب   ماترا سپنتا معنای سپنتای مادر است .   دراصل  

مقدس ، شيرابه بنُ زمان و هستی »  است( مادر، اينهمانی با آب وشيرو 
شده است) ، و سپس درالهيات    مطرشيرابه وخور، داشت، ماترا درعربی  

زرتشتی به معنای « سخن مقدس اهورامزدا » بکار برده ميشود . علت  
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نيز اين بود ، که وقتی انسان، که تخم شمرده ميشد ، آب ( ماتراسپنتا ) 
را جذب ميکرد ، ميروئيد و روشنی و بينش ايجاد ميشد .  ماترا سپنتا ،  
يا   خونابه  يا  آوخون،  دريا = مشک =  آب =  به «  درتحولش  سيمرغ 
خور= ساقی = رود وه دائينی = دريای وروکش » هست .ازکاربردهای  

اراسپند دراين متون ، ميتوان ديد که او روان سپيد ، درخشان و  واژه م
  4) و نيروی پاسداری کننده دارد ( يشت    81بند  13تابنده » است (يشت  

اوست.سپس    4بند   بودن  زمان  سقف  بيان  بخوبی  ويژگيها  اين   .  (
مانندسايرايزدان،گماشته هرمزد ميشود( اصالت ازاو سلب ميگردد) ، تا 

  آفريننده گردد . هرمزد ، تنها 

يا انگره مينو بود ه   -، از سه روز پايان ماه  30بالاخره  روز   بهرام 
است. اينها سقف و کمال زمان، و بن رويش زمان تازه اند .طبعا درالهيات  
زرتشتی ، ميبايستی از بنُ زمان وگيتی بودن ، افکنده شوند . ازاين رو  

ران و  را انغ  30را زامياد = آرمئتی ناميدند، و هم روز    28، هم روز  
انارام و مانند اينها ناميدند ، تا اين سه روز، که سقف و بام زمان است ، 

  ديگر معنای « بنُ و بيخ » را ندهد .

نشان ميداد که سقف زمان ، اينهمانی با زمين ( آرمئتی    28درست روز  
. زمين ، سبد آسمانست .   زمين درآسمان ، جفت بنُ زمان است.    ) دارد

درست درفرازشاخهای خود بردن سبد، بوسيله گاو کشاورز، همين معنا  
  را ياد آور مقتدران ( موبد + شاه ) ميکند. 
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  اين ،« رام » هست ، که « آرمئتی »  ميشود

آرمئتی ، سايه رام، يا سايه سقف گيتی و سقف  
  زمان است

  سپهر، زمين ، ميشود 
  

ميگويند . ودرافغانی ،    آرمه » ،  ويار درگويش دشتسانی و لاری به «  
  زروانگی و زروانه ، به معنای « ويارانه » است .

ويار، به آنچه زن به شدت به آن هوس کرده باشد، ميگويند . ويار، به  
« رام » ،«  معنای « ميل وهوس و اشتها زن آبستن » است . دراينکه  

جای هيچ شکی نيست . درستايش سی روزه زروان = زمان » ، هست  
، ستايش رام ( ترجمه عفيفی ) ميآيد که  : «  سپاس دارم از دادار به  

رام ، مينوی رامش ِ خوارم ( = مزه  افزونی .. چون او فراز آفريد تو  
...  خدای زروان ، زمان بيکرانه ...   غذا ) چونکه مردمان مزه خورش 

»، و درهمين ستايش در رابطه با رام ... نام سپندارمذ ( آرمئتی) را می  
برد « ...  بستر و جامه چابک و ديگر نيز تخمه ، و آن نيز سپندارمذ 
چهره ( = تخمه ) خوش خوی، زن نيک ... » و اين بستگی تنگاتنگ  

اينهمانی با خدای زمان   28نکه روز  رام و آرمئتی را نشان ميدهد . اي
نيز آشکار است . درسغدی نام اين     دارد، از نام سغدی و اوستائی آن 

  zemo-hudaehoميباشد و نام اوستائی اين روز       ezmugtagروز
  ميباشد ( زمان دايه نيک ). 

چون اين سه روزپايان زمان درماه ، بنُ زمان ، يا « فرشگرد و نوزائی 
زمان وهستی » است ، خواه ناخواه « اصل رويش و زايش » زمان 
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»   آفريدنتازه وجهان تازه هست . درفرهنگ زنخدائی ، مفهوم کلی «  
، ازاينهمانی دادن دو پديده « زايش » و « رويش» ( زائيدن و روئيدن 
) پيدايش می يابد . بدين علت واژه کانيا ، هم معنای « نی » و هم معنای 

است، اين   Zrvan« دخترجوان » را دارد . ازآنجا که نام رام ، زورن
مفهوم « زروان يا زمان  دويژگی زايش و رويش درمفهوم زمان هست .  

.    » ، از سنتز تجربه  دو پديده روئيدن و زائيدن ، پيدايش يافته است
در آميختن دوپديده باهم است که پديده زمان را شناخته اند، يکی در روند 
کشاورزی و کاشتن ، و ديگری در روند قاعدگی( مانگانه ) ماهيانه زن  

که   ، ميشود  ديده  درهزوارش   . حاملگی  زمان  مدت  و 
zarhuntan=zarhonitan  و زادن  به معنای    zaritonitanبه معنای 

پيشوند « زر» که پيشوند « زروان = زمان » هم هست    کاشتن است .
، دراصل به معنای نای است ، چنانکه به نای نهاوندی « زريره » گفته 
ميشود، که درواقع به معنای « سه + نای = سئنا = سيمرغ » است (  

) . زرير برادرگشتاسپ ، نيز نام سيمرغست . « صريرا   3اير= هير=  
روز( برهان قاطع ) گفته ميشود ، و گل سيمرغ  » نيز که به گل بستان اف

 Zr+vanزرون( ارتا فرورد ) است همين نامست . بخوبی ميتوان ديد که  
اصلی « وَن = بنَ = بند » ، چون معنای  ، به معنای « بند نی » است  

، همان گره نی است . ازآنجا که اين سه خدا ، بنُ، يا « بند نی = اصل 
نوآفرينی ونوشوی زمان وجهان » هستند ، نام هرکدام ، درضمير خود(  
بطورپوشيده درخود ) ، دونام ديگر را هم دارد، چون اين سه باهم، بيان 

نام يکی، نام هرسه است اوج عشق ومهرو اشه و يکی شدگيست است .  
. به هرحال « ويار» که با « آرزوی مزه کردن در هنگام آبستنی » 
بکار برده ميشود ، بايستی مرکب از دو بخش « وی + يار»  باشد .  
پيشوند « وی » همان « وای به = نای به » است که رام باشد . درافغانی 

کوب خانه » واژه « وَيه » که به معنای « عرض و پهنای سقف و اش
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است ، همين واژه است . « ويار» به معنای « جفت رام ، يار رام =  
  راميار »  است . 

، ازهمان واژه « آرمه » که به معنای    رام ، خودش آرمئتی هستاينکه  
« ويار» است، مشخص ميگردد ، چون ويار، اينهمانی با « زروان »  

» باز ميگردد .   aarmaitiدارد . پس راه ما برای تعيين واژه « آرمئتی

، همان واژه « دی = مادر» و « دای » است ، و واژه «    tiپسوند  
تائو» درچينی ، همين واژه است . آرمئتی ، مرکب است از « آرمه +  
تی » است . اين آرمه ، همان واژه ِ « رمه و رام » است ، و پيشوند « 

  آ » ، ازملحقاتست .  

در نقوش برجسته ميترائی ، ديده ميشود که گاو زمين ، شکل هلال ماه 
را دارد که همان « رام » ميباشد . درواقع ، همان « سبد= ساپيته »  
است .در بررسی « ماه و سه خدای ماه » ، اين نکته، روشن تر خواهد  

  شد . ماه، خودش بام زمان يا ساپيته هست.

آنچه شگفت انگيزاست ، معانی باقی مانده درلغت نامه ها ، از « رم + 
رمه » ميباشد ، که نه تنها اين نکته را روشن ميکند ، بلکه نکات ديگر  

  را نيز، پديدار و آشکارميسازد . 

پروين ( ثريا)    - 1، دربرهان قاطع دارای اين معانيست :  « رمه »  ----

  سپاه ( که همان سپد است ) .   -3همه و مجموع ( کـلُ )  -2

مغزهرچيز    -2خاک    -1دربرهان قاطع دارای اين معانيست    « رم »  ---

  ريم  -5اجتماع   -4رمه وگله و گوسفند   -3

به کرگدن    « ريم » چنانکه   ، است  بوده  نی »  معنای «  به   دراصل 
به معنای «   ، درشوشتری  آهن  . ريم  ، ريما ميگويند  بواسطه شاخش 
قطرات آهن که از ذوب يا گداختن آهن بدست ميآيد » . نام روزيکم ماه، 
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که سيمرغ باشد نزد خوارزميان بنا برابوريحان « ريم ژد » بوده است 
که اهل فارس « خرمژدا » مينامند . پس خرّم ، همان ريم است . « 
ريم» به معنای چرک زخم ، معنائيست که الهيات زرتشتی برای زشت 
ساختن اين فرهنگ ، به اين خدا داده است .چون شيرابه نی، اينهمانی با  

  ميشده است . نی داده 

ازمعانی که درباره « رم و رمه » آمد ، ميتوان ديد که آرمه تی ، هم 
خاکست ( هاگ = آگ، خروم ، دراوستا وسغدی، خاکست )  و هم خوشه 

پس    .  « مغزچيزها   » هم  و   « وهمه  کل   » وهم   ، ،  پروين  آرمئتی 
مجموعه کل جانها و خوشه پروين است که در زهدان هلال ماه قرار  

. و اينکه واژه « سپاه» همان واژه سپد است ، سپد = رمه ( خوشه    داشت
پروين = ارتا فرورد + بهمن ) است ، معنای « نگهبان » دارد . ازاين  

، در گزيده های زاد اسپرم ( بخش    روان ، که اينهمانی با رام داردگذشته  
سپاهبد ، روان است  ) سپاهبد تن وجان شمرده ميشود : « و  7پاره  29

است که برآن رد است . جايگاه دراو دارد ...    دهنده تنکه خدای و نظم  
» .معنای واژه « سپد » ، در گاهنبار ششم سال، معين ميگردد . اين پنج 
روز بيان تخميست که  جهان ازنو ، ازآن ميرويد . نام اين جشن پنج  

است    hama+spath+maedyaروزه که سقف زمان در گيتی است ،  
که هرچند به « حرکت همه سپاه » ترجمه ميگردد، ولی به معنای «  

هم « سپاه به معنای     spathميانه يا بنُ ِ همه نگر، نگران همه » است .
کل شده است » و هم « سپاس » به معنای « نگاه کردن و نگاهبانی  
کردن   مراقبت  و  نگريستن   ، سپاه  خويشکاری  درواقع  است.   « کردن 

. اينکه درفراز، خوشه و    ازهجوم دشمن و دفع آزارازجان اجتماع است 
مجموعه تخم هاست ، به معنای آنست که مجموعه « بينش ها و روشنی  

ها» است ، چون تخم ، اصل رويش و پيدايش و روشنی و بينش است .  
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 ، ميکند  تداعی  ذهن  در  دربرآيندهايش  معنائی که « سبد »  ازاين رو 
  چشمگير و ملموس ميگردد . 

  

  درفرهنگ زنخدائی ،

  آسمان وزمين (کرمائيل وارمائيل) ُجفت هم هستند 

  هم درآسمان، آسمان با زمين ُجفت ويوغست

  و هم درزمين ، زمين با آسمان، يوغ وجفتست

  آسمان درهرانسانی(تنی)، هست

  

  درزرتشتيگری ، آسمان ، فرازپايه،وجايگاه  روشنی است

  وگيتی ، فرود، جايگاه آلوده شدن روشنی با تاريکی است

  آسمان ( آخوند با لباس سفيدش و حکومت که سپاه آسمانست ) ،

  بايد بر زمين( کشاورزو طبقه پائين) حکومت کند 

  آغازسرکشی سيمرغيان  

  برضد حکومت دينی( موبدشاهی) زرتشتی 

  

  

تا آسمان و زمين باهم، « يک تخم = هاگ = آگ » بودند ، هردو باهم  
، « بـرَ و بنُ » ، « فراز وفرود » ، « سرو بيخ »، « روشنی وتاريکی»  
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، « سپيد و سياه » بودند . آسمان ، بـرَ ِدرخت هستی بود، و زمين ، بنُ 
آن درخت .  ولی درآن « بـرَ» ، بنُ، که زمين باشد بود ، و دراين « بنُ 

«کـمال » ، آسمان وروشنی وفراز  » که زمين باشد ، آسمان وبـرَ بود .  
نبود ، بلکه « تخم » بود که همانقدر که « بـرَ= فراز» هست ، « بنُ 

. همانسان که آسمان ، ساپيته = سه بنُ وسه اصل   = فرود » هم هست
دارد ، زمين هم سه اصل وسه تخمه است .« گوشورون » که نام گاو  

» هست، و هرسه گــشُ + ئور+ وَ ن زمين است ، مرکب ازسه واژه «
واژه به معنای خوشه هستند . « گـشُ » ، خودش ، همان واژه « خوشه 

نيز هست . ئورکه همان « عور» باشد درخُتنی  قوش = هماکه » است 
به معنای « زهدان » است وعور درکردی شکمبه است . درترکی به  
خوشه پروين ، ئورکار گفته ميشود( سنگلاخ ) . درست همين« ئور»، 
همان « رمه = برم = پروين = ثريا » است . و« ون » ، هم معنای  

است که سيمرغ که خ  درختی  دارد و هم  وشه درخت ون است  خوشه 
فرازش روئيده است . « دری گوش ، يا دری غوش » که همان واژه «  
درويش » باشد ، هم به معنای سه خوشه ، سه تخمه است، وهم به معنای 
سه مرغ ( سيمرغ ) هست . « درويش » ، طبقه زمينی وبرزيگروبينوا  

  وند . و بی چيزی بود ، که درهمين گاو لاغر، نمودار ميش

« ساپيته » که سقف آسمانست ، به زمين سايه انداخته ، وتحول  پس  
. بهمن ، هلال ماهی ( رام )   به زمين ( گـشُ+ نور+ ون ) يافته است

شده است که درشکمش ، خوشه پروين رادارد، و ازاين زايمان ، زمين  
  ( گـشُ + ئور+ ون ) زاده شده است . 

بر زمين     ( ساينه   ) ، سايه  باشد ، « ساينه »  آسمان  خود ِسيمرغ که 
، که درخت   نارون   .  ( ساينه گفته ميشود   ، ( درتبری به سايه  ميشود 
که  است  درختی   = ون    ، است  سيمرغ  که  زن  نار=   ) است  سيمرغ 
سيمرغ فرازش نشسته است ) ، « سايه خوش » نام دارد . درخت ، سايه 
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خوش است .« سيور» ، که در زبانهای گوناگون ، نام سايه است ، ما  
نند ساينه که درتبری، نام سايه است ، نام خود سيمرغ است . « سيور»  
، که به معنای سه زهدان و سه اصل ، سه تخمه هست ، همان سيوره ( 
کردی) يا سی بره ( دشتستانی ) است که « شب در= انده کوکا = تخم  

که به فرود ، افشانده ميشود .   سيمرغ ، يا خدا ، سايه است  ماه » است
. فرود آمدن ، فرو افتادن ، به زمين آمدن ، ازخدائی او نميکاهد ، بلکه  
تا به زمين نيايد ، نميتواند ، تخم وبنُ آفريننده بشود . روشنائی ، درفراز، 

آفرينندگی   اصل  تا   ، بياميزند  باهم   ، درفرود  تاريکی  با  . بايد  شوند 
اهورامزدا و الاهان ديگر، با روشنائی دانائی نميتوانند ، آفريننده بشوند 

.  

  تو درسينه ما خانه نشين شد  نقشتا 

  هرجا که نشينيم ، چو فردوس برين شد

  آن فکر و خيالات چو ياءجوج وچوماءجوج

  هريک چو رخ حوری ، چون لعبت چين شد 

  بالا، همه باغ آمد و،  پستی همگی گنج

  آخرتو چه چيزی که جهان ازتو چنين شد

انديشه آميخته شدن  اين  اين انديشه « آميخته شدن آسمان با زمين » ، 
سيمرغ با آرمئتی ( کرمائيل و ارمائيل ) ، فقط درسرآغاز تاريخ آفرينش  
، يکبار، روی نداده است ، بلکه اين انديشه « يک تخم شدن و جفت و  
يوغ شدن آسمان و زمين » ، درهرتخمی ، درهرجانی ، درهرانسانی ،  

، و  پوست تخم مرغ ، « خرّم» ناميده ميشود  ه هست . اينست کههميش 
زرده تخم مرغ « مح » که همان ماه(=مه ) است ( تحفه حکيم موءمن 
) . اينکه آسمان وسپهرها ، پوست وجامه زمين اند ، تشبيهی شاعرانه  
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نيست ، بلکه به معنای آنست که « موو پوست و رگ » هرانسانی ، 
کيوان(= رام ) و خرّم و بهرام است، و ماه ، که درافلاک ،« ميان »  

مو و پوست و رگ هرانسانی ، بخشی شمرده ميشود ، مغزانسان است .  
. آسمان ، پوستی نبود   از« کيوان و مشتری و بهرام » در آسمان است

که بتوان ازتن انسان کـنَد . چنين کاری يک « انتزاع » بود . اگر پوست  
انسان را کسی می « کـنَد » ، جان را ازانسان ، ميکند . اين کار، جان 
کندن انسان بود . « نزع » ، برکشيدن و برکندن چيزی ازجای خودش 

،انتزاعيست ؟  چون می هست ( منتهی الارب ) .  چرا يک فکر ِ عقلی 
، جان را از تن واقعيات ، ميکـنَد ، و به جان خالص آن    انگارند که عقل

اين جان و روح را از تن کـنَدن ( فکر انتزاعی    تن ، دست می يابد .  
کردن ) ، همان روند « آسمان متعالی ورفيع » را از « تن زمين »  

چون بيرون کردن پنبه  کندن است . چرا يک فکرعقلی ، تجريديست ؟   
از پنبه دانه ، تجريد است .  چون برکندن موی از پوست ، تجريد است  
. چون کندن پوست درخت از درخت ، تجريد چوب است .  چون برهنه 
الهيات  در   . است  تجريد   ، برآنست  که  زوايدی  از  هرچيزی،  کردن 

هريمن  زرتشتی ، درختان و گياهان ، درآغاز بی پوست هستندو با آمدن ا
بايد کند و دور انداخت ، تا از شرّ  اين پوست را  ، پوست پيدا ميکنند .  
يافت نجات   ، که    اهريمن  ميکردند  فراموش   ، موبدان  البته خوداين    .

معنای پوست کندن ، آن بود  اهورامزدا را ، پوست سپهر ميدانند . ولی  
که جان و روان ، از تن ، از زمين ، نجات داده ميشود ، چون جان و  

. ولی اين تجريد و انتزاع ، اين    روان و روح ، آسمانی و متعالی هستند
  پوست کندن ، بازکردن پوست از گوسپند کشته ، ازگاو کشته بود .

تا اين  اين پوست کندن ، نشان آن بود که ديگر، جانی و روانی نيست .  
. تا  پوست به تن چسبيده و آميخته است ، گوسپند و گاو ، زنده است
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سپهرهای فرازين از سپهرهای فرودين ، کنده نشده اند ، جهان هستی ، 
  جان دارد .  

با کندن پوست  وجامه ِ آسمان ، از گوشت ِ زمين، حق ذبح وقربانی زمين  
وزمنيان ، بدست آسمانيان ( آخوندها و حکومتگران و ارتشيان ) ميافتد  

مسئله حاکميت و قدرت رانی با زدارکامگی از بالا به پائين ، حقانيت،  .   
اين   ، برضد  برزيگر و واستريوشان  و  ، و طبعا کشاورز  پيدا ميکند 

که    آموزه هستند  ، کشاورز  گاو لاغر  بوسيله  سبد  کردن  بلند  مسئله   .
همان    ، است  پروش  و  خورش  امروزين پيمانه  به  است    مسئله  که   ،

آگاهبود ِ قدرتمندان دينی و حکومتی رسانيده ميشود که « درگردن شما  
  .    ، وام ما هست »

ما به شما ، همه بخش ازغذای نيرو زای خود را وام داده ايم ، و شمارا 
پرورده ايم، و دررگهای وجود شما ، چيزی جز خون وجود ِ ما نيست، 
که شيری شده بود که شما از پستان ما مکيديد ونوشيديد . فقط شما ، به 

کيهان    شيوه طفيليها ميانديشيد . طفيلی ها ، ميانديشند که جانداران ( همه
و همه بشريت ) به غايت خون مکيدن آنها ، خلق شده اند . اگر طفيلی  
نبود، جهان ، خلق نميشد . خدای شما ، آسمان شما ، اهورامزدا و الله  

خدای  شما ، همه ازهمين « سبد ما » ، خورده اند، و پرورده شده اند .  
قدرت   شما ، وجودش را به ما بدهکاراست . ازما ، هستی يافته است . 

. خدای شما ، ازما شما ، ازما ست و به خودی خود ، هيچ قدرتی نداريد  
  ، « هست » . 
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  چرا آخوند و حکومتگر 

(موبد شاه، ولايت فقيه،آميختگی ِدين و حکومت )  
  وجودشان ، وامی است ؟

  وجودِ وامی ، وجودی که ازخودش ، نيست

  چرا ما ،« موجودات ِ وامی » شده ايم

  و ازديگری، هستی يافتن، برايمان فضيلت شده  

  و « ازخودبودن » ، به شدت، نفرت وعار داريم ؟

  انديشهِ استقلال، درمغزيک وجودِ طفيلی 

  يک طفيل  

  ميداند  خون ديگریاستقلال را، درمکيدن ِ 

  ،آنست که برای طفيل،« باشد» وجودِ ديگریغايت 

  همه جهان برای اين، هسـت، که من آنهارا بـمکم  

  

  رابطه انديشه « وام = فام » ، 

  با « پرورده شدن ازشير ِدايه » 
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مفهوم « وام » و « عاريه » ،چگونه پيدايش يافته است ؟ چرا اينقدر از  
«وام » ميترسيده اند ؟ ما امروزه مانند نقل و نبات ، انديشه ها را از 
غرب و از ديگران ، وام ميکنيم ، و نه تنها هيچ ترسی ازآن نداريم ، 

م ،  بلکه آنرا يک فضيلت و افتخارو هنروالا نيز ميشماريم . يک مترج 
به ابتکار، ميگوئيم :  نزد ما ارزشی بيشتر از يک متفکر مبتکر دارد .  

ما بيش ازحد علمی ميانديشيم ! از « ابتکار»  .    « ازمن ، درآورده ای »
« من » حق ندارد مرجع نوانديشی باشد    هم ، ماءخذش را ميخواهيم !

آنچه ازمن درآورده شده» ، همه بی ارزش وبی اعتباراست . ما    » .
، ميشود   2بجائی رسيده ايم که اگر ديگری به ما بگويد : دو به اضافه  

چهار، بادی به غبغب مياندازيم و ميپرسيم که ماءخذت کو ؟ مبادا به ما 
گفته شود که اين « پرسش ماءخذت کو» ، بيان « بی عقلی و نينديشيدن  
تو » هست . اين بزرگترين بی احتراميست . ما اين پرسش را بيان «  

« منی کردن » که درفرهنگ ايران، به معنای لمی بودنمان » ميدانيم .  ع
« انديشيدن برپايه پژوهيدن » است ، شده است « نخوت و غرور»  

. بايد وام کرد ، تا بود ! بايد ازقرآن ، وام     داشتن و کفرو الحاد گفتن 
کرد، تا « بود» . وقتی پشت به  قرآن ميکنيم ، ميکوشيم از غرب ، وام 
کنيم تا باشيم . مسئله ، قرآن و غرب نيست . مسئله اينست که ، وجود ما  
، وجودی وامی شده است ، بايد وام بگيرد ، بايد طفيل باشد ، تا « باشد  

ميکنيم که وام کردن، گرفتن « قرض الحسنه » است .ولی   » . ما خيال
روزگاری که « خود بودن » ، به معنای « ازمن ، انديشيدن » بوده  

، و من بودن، هنر ِهر منی بوده است ( آنکه من است ، راه منی   است
کردن يا ازخود انديشيدن را ميداند ) ، وام کردن انديشه ، نفی کردن خود 

  خود بوده است .، و نابود کردن 

» ، به معنای آن بوده است که « انسان ، از   وام خود را توختن چون «  
» و تا آنرا واپس نداده است ، ازخود، نيست . انديشه «   هستديگری،  
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وام يا فام يا پام » داشتن ، دراصل ، از رابطه نوشيدن شير، و پرورده 
شدن از شيرمادر( دای= دی ) يا دايه ، پيدايش يافته است. آنکه به ما 

  انديشه ميدهد ، ما ازاو ، هستيم .

تا آنجا که « تخم و آب » باهم ، جفت شمرده ميشدند، و رابطه مهری،  
ميان تخم و آب ( که درآن زمان به شيرو شيره و باده و ... آب شمرده  
ميشدند )، برقراربود . « وام يا فام » يک نيازفطری بود که هرفرزندی  
 يا تخمی، دراثرنوشيدن و مکيدن آن ، خود آفرين و « ازخود » ميشد

« پيمان » ، پيوند مهری  » شمرده ميشد .  پيمان  . همين رابطه نيز «  
بود پيمان     مادروفرزند  واژه  paeman . چون  ، همان  باشد  که شير 

است که به چربی و کره شير گفته ميشود که درسغدی   paamanدراوستا
» گفته ميشود . درسغدی به « وام، قرض » ، پاميته     پـام، به آن «  
paamite  به  پـمَ بخـرَدنميشود ( پام = اوام ) .  در تبری ، « گفته  «

دويدن   مادر  بدنبال  پــمِار»   »  . است   « کودک  شيرخوردن   » معنای 
يافتن فرصت   برای  ه ، به هنگام شيردوشيدن ازآنها ،  برّ  يا  گوساله و 
درمکيدن شير است . درکردی « فه مژين و فه متين » به معنای مکيدن  

باشد ، به معنای شيرمکيدن  paemanکه از     paemainiاست . دراوستا  
  شير زنان    است ( يوستی ) .

paemanناميده ميشود که درهزوارش پيمpim    ناميده ميشود ( يوستی

Justi  شير نام  دراوستا  .همچنين   (payanh  و است 

ميباشد ( يوستی ). اين تجربه ،   paiiودر افغانی   paayasدرسانسکريت
گسترش داده شده و کلی شده است ، چون « مادر» و « سيمرغ » که  
مادرو دايه همه شمرده ميشده است ، آب ، رود ، دريا ، چشمه ، قنات (  
فرهنگ ) ، افشره همه گياهها ، خون همه زندگان .... ابرسياه بارنده ،  

ن با حواسش ، گيتی را مينوشد  باده ، شيرهمه موجودات بوده است. انسا
و ميمکد . ازاينرو هست که يک معنای « سمندر» که نام سيمرغست ، 



Jg. 7 (2026), Heft 1  400 
 

درآن  ماهيان   ، ما  ، دريائيست که  . سراسر گيتی  دريا ی محيط است 
هستيم . اينست که نوشيدن شير ازمادر، درست بيان پيوند و « پيمان » 

 هرانسانی با کل گيتی ، با اجتماع هست . 

، از راه « مکيدن و نوشيدن وکشيدن يا توختن » بوده   پيمان، پيوند يافتن
آميختن چند آبکی باهم ( افشره گياه  است . گوهر شير، آميختن است .  

. در فرهنگ  با شيرگاو وبا آب ) ، بيان پيمان خدايان ( همبغی ) باهمست
پيمان خدا ( آپه = آوه = ابربارنده، آسمان ابری ) با انسان   زنخدائی، از

، که آميختن خدا با انسان باشد ، دانش و بينش ، پديد ميآمد . حتا اهوره  
درمشتهای   ، آب  شکل  به  را  خود  بينش   ، زرتشتی  الهيات  در  مزدا، 
زرتشت ميريزد تا بنوشد و بينش به آينده پيدا کند( زند وهومن يسن ) . 

ميشده است  بينش اهوره مزدا ، شيره و افشره وجود اهوره مزدا شمرده  
. بينش وانديشه، آبيست که خرد، مينوشد . با گذشتن زرتشت (درگزيده  
های زاد اسپرم ) از رود وه دائيتی ( دايه خدای به )، بهمن ، خدای بينش، 

.  آميختن خدا با انسانها را ، پيمان هم ميناميدند    پيدايش می يابد . اين
خدا با انسان ، قرارداد و عهد و ميثاق نمی بست . خدا درآميختن با انسان، 
ميآميخت و اين آميختن را « پيمان » ميدانست . انسان با خدا ، پيمان  
دارد که با او آميخته است . خدائی که با ما عهد و ميثاق بسته است ، با 

درفرهنگ زنخدائی ، بينش ژرف انسان از بنُ خود  ما پيمانی ندارد .  
  .  ابدانسان ، درپيمان با خدا ، پيدايش می ي

الهيات زرتشتی ، برضد اين روند پيدايش بينش ازانسان بود . اينست که 
دراينکه مفهوم « پيمان » را بکلی عوض کرد . درفرهنگ زنخدائی ،  

انسان ، مستقيما خدا را مينوشيد ، پيمان با خدا می بست ، و ازخود ،  
. درنوشيدن انسان ازهوم (= نای  بينش می يافت ، و« ازخود ، بود»  

به= زنخدا مهر )، انسان ، ازخود، شهريارميشد . بدين علت بود که در 
لحن های باربد ، رام ، نوشين باده ، يا باده نوشين خوانده شده است . نام  
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باده « بگمز= بغ + مز= خدای ماه = سيمرغ » است . انسان درنوشيدن  
باده ، سيمرغ را ، رام را که خدای شعرورقص و موسيقی و شناخت 
است ، مينوشد . اين ، پيمان بود . بدين علت نوشيدن ازجام جم و خرابات 
يا   جم  ازجام  درنوشيدن  انسان   . هستند  بنيادی  العاده  فوق  تصاوير   ،

ت ، با خدا ميآميزو با او « پيمان » می يابد. انسان ، پيم يا پم يا  درخرابا
فام خدا را ميمکيد . مفهوم «وام = فام »، از چنين رابطه ای پيدا شد . 
انسان، ازنوشيدن ِ فام سيمرغ يا رام ، ميروئيد و به دانش ميرسيد، و « 

سم ، ازخود ميشد، و ازخود، هستی می يافت » . ولی با آمدن ميترائي
ورق برگشت ، بريدن و ازهم پاره کردن ، اصل بينش و روشنی شناخته  
شد . روشنی و دانش ، پيدايش خود، از آميخته شدن تخم هستی خود ، با  
شيره گيتی نيست ، بلکه پيآيند ، پاره کردن و بريدن ، ازهم است . در  

ش ِ  ) درست اين انديشه، درتضاد با تئوری پيداي  22روايت پهلوی ( فصل  
دانش ،  بينش ، در آميختن، که ازفرهنگ زنخدائی ميآمد ، بيان ميشود . 

به   جدا ساختن شيرها ازهم است انسان ، هنگامی  . به عبارت ديگر، 
دانش، ميرسد که « اصل عشق و آميختن را که شير است » بتواند ازهم 

چگونه    –اورمزد    –پاره کند و ببرد « ... وزردشت گفت  که دانائی تو  
است . اورمزد گفت که دانائی من ايدون است که اگر شير همه چيز را  
اندر جامی گيرند ، من ، يکی يکی را جداگانه دانم گفتن که از کدام چشمه  
است، و اگر همه گياهان جهان را خُرد بفشارند ، دوباره به جای خويش  

با چنين دانشی که اهوره مزدا دارد ، که حتا اصل عشق  توانم نهادن » .  
و آميزش را ( شير= پام ) ميتواند ازهم پاره کند ، بکلی رابطه انسان  

. مفهوم « پيمان » در    با خدا ، ورابطه زمين با آسمان عوض ميشود 
الهيات زرتشتی ، همان راستای دين ميترائی را پيدا ميکند . همه انسانها 

م پيمان ( همنوشی ، از دريا يا رود يا ابرخدا ، آبياری نميشوند، تا باه
کل بينش ، دريک مرکز منحصربه فرد    ازيک اصل ) داشته باشند ، بلکه

روشنائی جمع ميشود، که ارتشتاران آنرا با تيغهای برّنده اشان نگهبانی 
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که  ميکنند   مغان  (درنيايشگاههای  نوشی  ازهم   ، پيمان   ، پس  ازاين   .
دست  جشنگاه هم بود ، اين همنوشی ، بيان پيمان بود ) به دست دادن ، يا  

( دست مريزاد = دست مهر ايزد ) انتقال می يافت . دوانسان    به هم زدن 
، دو فرد پاره ازهمديگر بودند، که فقط درآنجاها که ضرورت دارد ، 

پيمان ، به مفهوم « قرارداد و    باهم ، قرار داد می بستند . ازاين پس ،
خدايان نوری ازاين پس ، خدايان قرار دادی ،  .    عهد بستن » ميکاهد

خدايان عهد ی و ميثاقی ميشوند، و ديگر، اصل عشق نيستند. پيمان ،  
، و قابل کاسته شدن    تجربه ای بود که ريشه درفرهنگ زنخدائی داشت

ارداد وميثاق و عهد نبود . ازاين پس ، رابطه انسان با خدا ، رابطه به قر 
انسان با حکومت ، رابطه قرار دادی يا عهدی ميشود . ولی ازآنجا که « 
روشنی انحصاری درآسمان ، ارتشتارمسلح هم ميشود » ، « نور، تيغ  
هم هست = نور ، بينشی  برّ نده ميشود » ، قرار داد نيز، قراردادی بود  
از«   به فرود،  فراز  از  قراردادی ،   . پائين ، ديکته ميشد  به  ازبالا  که 
موبدشاه = خليفه وامام» با مردمان و ملت  بود .  الله درقرآن می پرسد 
: « الست بربکم = آيا من خدای شما نيستم ؟ » و کيست که بگويد نه ؟ 

که . خدائی که همه دان ( مجموعه همه روشنيهاست ) است، با انسانی  
« هيچدان » است ، وازاو پاره و بريده است ، راهی جر بستن چنين 

حاکميت ) ندارد .  اينست که مفهوم « وام =   –گونه قراردادی ( تابعيت  
از   را  يا شيروجود خدا  پام  يا  وام   » . بکلی عوض ميشود  هم،  فام » 
پستانش مکيدن و نوشيدن و ازخود شدن » ، با « رابطه پاره شدگی و 
قراردادی و عهدی » ، با « عبد و مخلوق و تابع شدن » ، فرق دارد . 

انسان ، رابطه نخستين خود را ، با خدائی که دايه اش بوده است( ولی 
نميکند فراموش  هيچگاه   ،  ( هميشه    سيمرغ   ، سيمرغ  که  اينست   .

. دراين رابطه است که انسان ازخاکسترش ، درلباسی ديگر، بر ميخيزد
از شيره وجود خود آنها، پرورده شده است . همان لباب  ميداند خدايانش،  

  و شيره از زمين است که به سر درخت رفته است . 
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  به سر درخت مانم که زريشه دورگشتم

  به ميانه قشورم ، همه از لباب گويم 

خدايانی که خود را چنان بريده وپاره از مردمان ميدانند، و درفراز و «  
يا    ، موبد  ارتشداران   » يا  روشنی  تيغ  و   ، اند  جاگرفته   ،  « فراسوها 

  موبدان ارتشدار» شده اند ، بايد بدانند که وام دار زمينيان هستند .  

همين رابطه « پرورده شدن يا تغذيه شدن ازکسی » با مفهوم « وام = 
»  درسغدی آشکاراست . از يک   paarفام » ، از دومعنای واژه « پار 

است ، و ازسوی ديگر،  وام و قرض    به معنای  paarسو در سغدی ، پار  

» است .   غذا دادن و پروردندرسغدی و ختنی ، به معنای «    paarپار

انسان به  » به معنای پرورنده است .     paareهمچنين درسغدی « پاره
. ازيک    کسی که به او غذاميدهد و واورا می پرورد ، وام دار است

پستان نوشيدن و مکيدن ، بيان « خويشاوند» بودنست . چنانکه دربرهان 
قاطع ديده ميشود که يک معنای « پيمان » ، خويش و پيوند است .   البته 

فطريست که بايد توخته گردد، تا انسان ببالد و هستی اين نيازگوهری و
يابد .  هرکسی بايد «وام خرد + وام جان + وام تن » خود را بدهد . به 
سخنی ديگر خرد و جان را بارور وشاد سازد و تن را درست نگاه دارد  

  و ببالاند .

  چه گوئی که فام خرد توختم     همه هرچه بايست آموختم

  يک نغز بازی کند روزگار   نشاند ترا نزد آموزگار 

  چنين گفت کز هرکس آموختم    همه فام جان وخرد توختم

در اين شعرفردوسی نيزکه سام سرزنش کرده ميشود که زال کودک را  
  دور ميافکند، پيمان ،  معنای « خويشی » ميدهد . 

  تو پيمان نيکی دهش بشکنی     چنان بی گنه بچه را بفگنی
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گيتی   کل  ازشيره  تجربيات  نوشيدن  يا   ، مادر  پستان  شيراز  نوشيدن 
. ازاين رونام ِ درتجربيات ، « بيان رابطه وجودی وبنيادی داشتن » بود

« خدای ايران » ، « دی ، دايه ، ديو ، دائو ، دايتی » بود . هم آرمئتی  
( زنخدای زمين ) وهم سيمرغ ( ارتا فرورد، خدای آسمان ) خدای آسمان  

بودند . همه انسانها از پستان آنها ،   دايه همه انسانها بدون استثناء،  
شيرمينوشيدند . به همين علت ، سيمرغ ، خدای مهر بود ، چون با وجود  

» است که به معنای «    متهمه ، آميخته بود . « ميترا» ، از ريشه «  
ا بود آميختن » است . همچنين آرمئتی ، زنخدای زمين ، دايه همه انسانه

. اين رابطه ميان دوزنخدای آرمئتی و ارتا فرورد که درانسان باهم يک 
» را پديد ميآورد . البته رد پای ضعيف ِ اين  مهرتخم ميشدند ، پيوند «  

را   -رابطه آرمئتی با انسان در بندهش باقی مانده است : « او= سپندارمذ
» . ازاو زيستن همه « دام ها =   همه آفريدگان ازاو زيند رادی اينکه ،  

زرتشتی،   .الهيات  است  داشته  ديگری  معنای   ، دراصل  هستی »   کل 
سپندارمذ را « هرمزد آفريده »  ميکند . اين رابطه شيرنوشيدن انسان  

  از گاو زمين ، در شاهنامه بهتر باقی مانده است .

گاو فرانک ، فرزندش فريدون را، به نگهبان مرغزار ميدهد تا اورا از
، اصالت از زنخدا،   نـرخدائیشير بدهد . در دوره    گاو برمايونيا  برمايه  

داده ميشود. درداستان پدرضحاک  نگهبان مرد  گرفته ميشود ، و به يک  
  نيز، همين سان است که ميآيد .

  « فرانک »    روان گشت و دلخسته از روزگار 

  همی رفت گريان ، سوی مرغ زار 

  به پيش نگهبان آن مرغزار    خروشيد و باريد خون درکنار 

  بدوگفت کين کودک شيرخوار     زمن روزگاری به زنهار دار 

  پدروارش از مادر اندر پذير   وزين گاو نغزش بپرور بشير ..
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  سه سالش پدروارازآن گاوشير   همی داد هشيوار زنهارگير 

البته فردوسی ، نميتواند ازاين گاو، درجهان اسلامی ، بنام خدا ياد کند .  
  اينست که با تعبيری که رواست ازان سخن ميگويد :

  همان گاو، کش نام « برمايه » بود     زگاوان ورابرترين پايه بود 

  زمادر جدا شد چو طاوس نر    به هرموی بر تازه  رنگی دگر

  يا دوباره، مادرفريدون درباره اين گاو برای فريدون حکايت ميکند 

  سراپای او پر زرنگ و نگار    خرّم بهار يکی گاو ديدم چو  

زمين يا خاک ، « خورم » يا « خروم » نام دارد، و واژه « خرّم »  
ازاين واژه، ساخته شده است . همچنين سغديها روزيکم ماه را « خورمزد 
= خورم + مزد » يا بنا برابوريحان « خرمژدا» ميناميدند ، واين نام با 

ينی نامی که زرتشتيها بدين روز ميدهند تفاوت کلی دارد ، و بيان جهان ب
آرمئتی فرزند   ديگريست .خورم مزد، به معنای « خاک فرزند ماه = 

  سيمرغ است . فرانک به فريدون ميگويد : 

  » ببر بر بناز  پروريدتبدو دادمت روزگاری دراز     همی « 

  چون دلاور نهنگ برافراختی   طاوس رنگ   زپستان آن گاو 

  فريدون با نوشيدن ازپستان آن گاو طاوس رنگ ، برميافرازد .

  پس ازسه سال ، ضحاک ميآيد  

  را  مهربان دايه بيامد بکشت آن گرانمايه را   چنان بی زبان 

درآن روزگاران ، فرزند را نخست، سه سال درنيايشگاه زنخدای زمين 
آرمئتی می پروريدند، و سپس اورا به نيايشگاه زنخدای آسمان ، فرازکوه  
ميبردند . همين کاررا نيز مادر فريدون ميکند . ولی روايتگراين داستان،  

»  ازبردن نام سيمرغ، گريزميزند ، ولی همان البرزکوه و « غرم ژيان  
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کفايت ميکند که دريابيم ، با که ، کار دارد . البته  باز بجای سيمرغ دايه 
سال ميپرورد ( دوهشت که    13، يک نيکمرد است که اورا ميپذيرد و  

سال باشد ، فريدون از البرزفرود ميآيد ، منهای سه سال نزد آرمئتی   16

يند  سال) . انسان ، بايد هم پرورش زمينی وهم پرورش آسمانی بب  13=  
تا يک تخم باشد  . البته پدر ضحاک که درشاهنامه « مرداس = ميتراس  
= ميترا + آس = تخم ميترا = تخم مهر » نام دارد ، همين سيمرغ است  
، که در داستان نرينه و پدر ساخته ميشود . البته پدر، چون شير ندارد، 
به   که هرکسی  است  ده  شير  گاو  هزاران  دارای  طبعا   ، نيست  دايه  و 
رايگان ميتواند ازشيرهايشان بطور رايگان ، بهره مند شود . بدينسان ،  
به داشتن نقش دايه  اين نرخدا، هنوزنياز  زنخدا ، نرخدا ميشود ، ولی 

  دارد  ، تا خدای مهر هم شمرده شود . و اين مرداس  

  گرانمايه هم شاه وهم نيکمرد      ز ترس جهاندار با باد سرد 

  بداد و دهش، برترين مايه بود نام گرانمايه بود     مرداسکه 

زنخدا ، خدای افشاننده يا راد ( جوانمرد ) است ، اين صفت بايد برای 
  داشتن گاوها شير بخش، به پدرضحاک ، انتقال داده شود : 

  مراورا ز دوشيدنی چارپای    زهريک هزارآمدندی بجای

  بـزُو اشتروميش را همچنين     بدوشندگان داده بد پاکدين

  همان گاو دوشا بفرمان بری     همان تازی اسپان همچون پری 

  به شير آن کسی را که بودی نياز 

  بدان خواسته دست بردی دراز 

به هرحال اين « پيمان بستن ازراه شيرنوشی » ، اهميت خود را نگاه 
ميدارد .  دراثر اينکه شيرو شيرابه و افشره گياهان به ويژه درمرحله  
اول ، شيرابه نای ، و روغن وخونابه که « خور» هم ناميده ميشد .....  
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» همه آب شمرده ميشدند ، اين زنخدا ، خود را آوه = آپه = آبه ميناميد 
. بدينسان ، پيمان يا  پيوند ِ خويشی باهمديگر داشتن ، چنانکه به غلط  

پيوندی بود که از  انگاشته ميشود ، يک پيوند خونی و نژادی نبود ، بلکه  
راه نوشيدن باهمديگر ازيک ساتکين، يا ازيک مشک يا خنب يا پيمانه  

. برای پيمان بستن باهم ، همه ،   بزرگ يا ازيک جام ، پيدايش می يافت
ازيک جام که در بزم دور ميگشت مينوشيدند . ازاين رو، در آئين های  
نوشيدن   ، ماند  باقی  نيز  زرتشتيگری  در  سپس  که   ، زنخدايان  دينی  

ده  ازجامی که محتوايش شيرگاو + شيره يک گياه که درآغار افشره نی بو
همنوشی ، بيان پيمان بستن با همديگرو  است +  آب » متداول بود . اين  

. به همين علت « جشن ها » نقش بزرگ    خويشاوند همديگرشدن بود 
در برابرسازی و اجتماع سازی بازی ميکردند ، چون درجشن ، همه  

  ازيک شراب باهم مينوشيدند.

شيرگاو، نماد آرمئتی بود .  شير نای که درآغاز، هوم ناميده ميشده و يا 
  انار، نماد سيمرغ بود . آب ، نماد آناهيتا خدای رودها شمرده ميشد . 

  

  نوشيدن ِ افشره هوم( نای به ) 
  

چون « هوم » ، نام « نای » بوده است و زنخدای ايران، نای به = وای 
به نام داشته ، الهيات زرتشتی ، مجبور بوده است که به گونه ای ، اين  
حقيقت را بپوشاند و تاريک سازد . ازاين رو نام «هوم » را ، به گياه  

وده  ديگری که مانند نی، زرد باشد ، ميداده است . دراينکه هوم ، نی ب
است، رد پايش درگويشها به خوبی باقی مانده است ، که هنوز به گلو (=  
گرو=غرو= نی ) ، هوم ميگويند ، چنانکه دربرهان قاطع، ميتوان ديد 
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که به گلونيز، نی گفته ميشود .  و گلو ، بنا بر روايات فرامرز يارهرمز، 
  اينهمانی با« رام» دارد، که « نای به » و « وای به » است .

داده   گياه « هوم »  به  متفاوتی  که درگياهشناسی  نامهای  اينگذشته  از 
که  ميشود  ديده  ماهوان  گياهان  درفرهنگ   . گواهند  براين  همه  ميشود 

  - 4مريزاد ( مهر ايزد ) و    -3ارمک     -2هُـما    -1ازجمله نامهای هوم ،  
ارتی يا ارطی است، که همان « ارتا فرورد » ميباشد که سيمرغست .« 

رايزد» هم دراصل، نام سيمرغ بوده است .  ارمک هم همان « ارمه  مه
= رام » است که دربالا بررسی شد . هوم ، نه تنها به « نی» ، بلکه به 
شيره وعصاره و افشره نی هم گفته ميشود. « نای به » که اصل آفريننده  
کل هستی شمرده ميشد، هم با شيرابه وافشره اش ، وهم با آوازو سرودش  

اينهمانی داشت ، واين دو ، دارای همان ويژگی « نای به = هوم» ،  
بودند . درواقع ، افشره نی، افشره ِ « گياه زندگی بطورکلی » شمرده 
ميشد. اين گياه ، يک گياه افسانه ای يا گياه ويژه ای نبود ، بلکه شيره بنُ  
ا درخت زمان ( زر+ ون = بند نی ) و هستی، شمرده ميشد . خود ارتا ي

سيمرغ ، همين شيره و عصاره يا رود يا آب بود . اين انديشه سپس به  
شکل جستجوی « آب حيات » بوسيله خضردر اذهان باقی ماند . شيراز  
پستان زن زاينده ، با شيره افشرده از نی ، و شيره کل هستان ، همان « 
دريای جان » بود که سپس درعرفان باقی ماند .« زريان» که دريا باشد 

= خانه نی يا نيستان » است. « رود  zar+yaoneدرواقع به معنای «  ،
» هم به معنای « نی » است . رودکی ، معنای « نی نواز» داشته است  
. « لوتی= لوطی » هم که همان « روتی » باشد ، به معنای حنياگراست  

، کش = زهدان يا    وورو = بوريا = نی. در ميان دريای وروکش (  
نيزاراست) گئوکرنا وروکشجايگاه اصلی ، پس   نيستان و  ، به معنای 

هست . کرنا ، نای بزرگيست که زندگی يا گئو، شيره ايست که ازآن ،  
، به معنای   هوم سپيدافشانده ميشود ، و اين همان « هوم سپيد » است .  
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» است . اين گئوکرنا ، شيره و افشره ساپيته ، يا بنُ زمان و آسمان  «  
اصل   که  است،  زمين  گاو  يا   « ون  ئور+  گـشُ+   » همانند  تصويری 
، خونش  زمين  گاو  وجود  شيره   . است  زمين  برروی  زندگی  آفريننده 
هست . خود واژه « خون » که دراصل « وهونی » باشد ، بهترين گواه  

وهونی يا  خون  چون   . معناست  معنای   vohuni براين  به  دراوستا 

»ni+vohu    بوده است ، به معنای «   لوخنا نای به » است . نام ماه که
نای نا ، يا نای بزرگ ، يا کرناست ( لوخ = نای ، لوخنا = نای + نای 

هم ، همين معنارا داشته است . سوما +   سومنات) . درسانسکريت ،  
  غ ، نای بزرگ است . نات = نای بزرگ. ماه يا سيمر

درک آفرينندگی جهان ، هم از « سرودِ نی » وهم از راه ِ« شيرابه نی» 
بوده است . اينست که « دوشيدن شيراز پستان زمان وجهان و نوشيدن  
آن » ، همان مسئله « توختن فام » است . چون اگر به واژه نامه ها 
نگريسته شود « توختن » و« دوختن » ، دارای طيف معانی برابرباهم 

  توختن فام خرد وجاناينست که درشاهنامه هميشه سخن از «    هستند .
» ميرود . دوختن ، هم به معنای دوشيدن، و هم ، به معنای دوختن است  

  . دوختن هم درکردی معنای دوشيدن را دارد .

پستان   نوک  از  را   ( فام   = شير(   ، خود  دهان  با  انسان،  وجان  خرد 
مادرميمکند وميدوشند، و طبعا به مادر، « دوخته » ميشوند . خرد وجان  

  ، نياز به اين فام دارند .

  چه گوئی که فام خرد توختم    همه هرچه بايست آموختم 

ازانگشت   ، وخرد  جان  که  ميکنند  بيان  بدينسان  را سپس  مطلب  اين 
. نوک پستان مادر، اينهمانی با انگشت  کوچک به تن انسان وارد ميشود  

يا انگشت کوچک دارد . ازاين رو گفته ميشود که جان ، هنگام مرگ از  
انگشت کوچک خارج ميشود ( ازهمان راهی که آمده است به مادر، باز 
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ميگردد ) . واگر دقت شود ديده ميشود که پيشوند واژه « دوختن » ،  
است که نی ميباشد . و انگشت که اينهمانی با ماسوره داده    دوخ = توخ

ميشود ، نی شمرده ميشود . درواقع دوختن ، به معنای گرفتن افشره يا 
  شيرابه نی بوده است .  

وجوهر  شيرابه  نوشيدن   ، هستی  کل  گياه  شيره  ونوشيدن  دوشيدن 
موجودات وگيتی است . اينست که يسنه ، هات نهم ( هوم يشت ) نشان  
ميدهد که خويشکاريهای بزرگ جمشيد وفريدون و گرشاسپ ( سام ) و  
ايران  قانونگذاردرفرهنگ  نخستين  که  برادرگرشاسپ   ) اورواخشيه 

د برگرفتن اين نوشابه ازپدرانشان  بوده اند. شمرده ميشده است )، پيآين
درواقع    . است  پيشين  زنخدائی  فرهنگ  سازی  نرينه  شيوه ِ  اين، 
دراثر    ، اورواخشيه  و  گرشاسپ  و  فريدون  و  جمشيد  خويشکاريهای 

، که بدينسان، نوشيدن مستقيم از پستان سيمرغ و آرمئتی بوده است  
، در رديف همين پهلوانان تحريف ومسخ ساخته ميشود . آنگاه زرتشت نيز

زنخدائی نهاده ميشود . کارهای اوهم ، پيايند برگرفتن همين شيرابه از 
  پدرش هست .

اين نوشيدن شير( پم = فام =وام ) ازپستان سيمرغ و آرمئتی، هرانسانی  
را « وجودی ازخود » ميکند . اين« فام جان توختن» که « نوشيدن  
پيدايش   سبب   ، است   « پيته  سا  شيرابه   ، مقدس  آب   ، سپنتا  ماترا 
و    ( ميسازد  نابود  ازجهان  را  نابرابری  خويشکاريهای جمشيد( رشک 

قداست جان ) و اورواخشيه ( قانونگذاری برپايه داوری    فريدون( دفاع از
انسان، تخميست  ) و گرشاسب ( مدافع قانون وداد ) ميگردد . دراينجا ،  

و خدا ، آبيست که جفت همند و بينش و دانش ، پيآيند اين آميزش هر  
« پيمان » دراينجا ، همبغی و همبستگی ( با هم آفرينی)    .  دو باهمست

شه « افشره نی يا نيشکر» در رابطه با مفهوم « پيمان و . اين اندياست 
تعهد » در غزلی ازمولوی ، با کاربرد تصوير« نی » ، بيان کرده ميشود 
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. من بايد مانند نی ، کمرببندم ( گره يا بند ، کمربستن = پيمان دوبخش 
به هم شمرده ميشد ) و تو ای عشق، بايستی مانند نی، شکرو افشره بدهی 

  .اين دوکار ، دو رسالت ، دو وام يا فام ما به همديگرهست . 

  روی من از روی تو ، دارد صد روشنی

  جان من ازجان تو ، يابد صد ايمنی

  مرغ دلم ميطپد ، هيچ سکونی نداشت 

  مسکن اصليش ديد ، يا فت دراو ساکنی

  ندهد بی چشم تو ، چشم من آئينگی 

  ندهد بی روز تو ،  روزن من ، روزنی

  چشم منش چون بديد ، گفت که نور منی

  جان منش چون بديد ، گفت که جان منی

  گاه منم بردرت ، حلقه در ميزنم 

  گاه توئی در برم ، حلقه دل ميزنی 

  ببر دو رسـالـت ، اين  عشق، سوی   باد صبا

  تا شوم ازسعی تو ، پاک  زتر دامنی 

  نی ، وام ،  کمر بستنی همچو مراهست 

  نی ، وام ، شکر دادنیهمچو  تورا هست

، دوبخش نی را به هم ميدوزد . عشق ، رسالت   وام = فام = شيرهاين  
دوسويه است . اينجا « وام » هروجودی ، « رسالت هروجودی » است 
پيمان بستن برای عشق است ، و  يا رسالت نسان ، کمربستن و  . وام 
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رسالت يا وام عشق ، افشاندن شيرابه و شيره خود به انسان است . هردو  
  وام به همديگر دارند .  

انسان که درفرهنگ ايران ، مردم = مر+ تخم است ، چرا تخم شمرده 
، که   تخم  ميشود  . تخم ، از ديد ما ، بذرو نطفه و دانه هست. ولی واژه

به معنای « مينو واصل دوخ = باشد ،    Taoxmanدر اصل تئوخمان 
. انسان ، نائيست که از« نای به= سيمرغ » ميرويد . اين که توخ است  

شکل   به   ،( مشيانه  و  مشی  نخستين(  انسان  جفت ِ   ،  ريباس دربندهش 
) ، بدان علت است که ازهنر«    101ميرويند ( بندهشن، بخش نهم ، پاره  

تحريف واژه » ها، بهره برده اند ، تا « نی بودن وجود انسان » را ، 
  بپوشانند .  

درگويش   نام ديگر ريباسدر « فرهنگ گياهی ماهوان » ديده ميشود که  
»  است . نام اين خدا ، هما يا هوم  را بطور تخصيصی   هوم   افغانی ، «

هر خدائی ، با گياهان گوناگون اينهمانی  به يک گياه نميداده اند، بلکه  
ازاين رو ، نام يک خدا ، به چند گياه گوناگون داده ميشد .    داشته است .

انسان نائيست که ازهوم، از هما يا ارتا يا خدائی بنا براين ديده ميشود که  
. همينسان ميتوان ديد که هوم يا هما ،  که نای به است ، روئيده است   

ارتا ، مريزاد ، درست، ارمک هم نام دارد، که  همان ارمائيل، خدای 
ه ميشود. آرمئتی  زمين يا آرمئتی است و به همين علت نيز« سپنتا » خواند 

بدين   آنکه  پيدايش سپنتا= ساپيته هست، و نامش  ، سپنتا است ، برای 
است . آرمئتی ، پيدايش سپنتا ،   spenta  aarmaitiعلت سپندارمذ =  

باز زائی سپنتا(سه + پنت) = سا پيته (سه + پيت) است . آرمئتی ، سپنتا 
يا اسفند نام دارد . به عبارت ديگر، همانسان که « سه خدای سقف زمان 

+ بهرام  » است ، زمين هم ، سپنتا است .   ماترا سپنتا( رام جيت +  
) ، بيان اصل سه تا يکتائی هستند .   سه په ته = سبدسپنتا و ساپيته (  

بندهش ميآيد که سپندازمذ را    زمين هم مانند آسمان ، سبد است . در 
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کامل آفريدگان است که هرچيزی را درحق آفريدگان    پرورشخويشکاری  
» . آفريدگان  همه آفريدگان ازاو زيند    است ... اورا رادی اين کهبکردن  

، همان « دام » هست که به هيچ روی ، معنای « مخلوقات » ندارد ،  
بيان «   پيدايشی » دارد و  » است که   هستی بطورکلیبلکه معنای « 

خدايان هم جزو آن بوده اند . آنچه درهمين عبارت، باقی مانده است ،  
آرمئتنی سپنتا ، سپنتا هست راه را برای درک نکته اصلی ميگشايد .   

. او خدائيست    ، چون شيوه آفرينشش ، افشاندن و رادی و جوانمرديست
به  ديگر،  عبارت  به    . ميافشاند   ، آفرينش  در   ، را  خودش  که وجود 

خويشکاری او « کامل کردن  می يابد . ازسوی ديگرآفريدگان ، تحول  
آفريدگان » است .  اين همان معنای « افراشتن سبد به آسمان است »  

  .  

خويشکاری « سپنتا آرمئتی » ، پرورد ن همه تخمهای زندگان ، برای  
فروهر=  » ، همان واژه « پروردن رسانيدن آنها به کمال است . واژه «

» است که ويژه گوهری « ارتا » هست . نبايد فراموش کرد که    فر ورد 
« پروردگار»، نام سيمرغ و آرمئتی با همست . اين نيروی بالنده و تعالی  
دهنده و به کمال ( ازسر تخم زاينده و آفريننده شدن ) رساننده ِ ارتا فرورد  

شيانه ، در سپنتا آرمئتی هست .  سيمرغ در درون زهدان تن ، يا آرمئتی آ 
در سغدی به معنای تحول يافتن و « شدن » و   parwartدارد .  پررود

.  ميگويند     frawartiبرگشتن هست.  درسغدی به فروهر يا فره وشی   

و بالاخره به    parwezhnaatrو به پرورده  parwezhneو به پرورنده  

از  فرورد کده  ميگويند .    parwart-kateقبر، که زهدان نوزائيست   
زمين سپنتا هست که هرچه هست ، فرا ميبالد و به کمال ميرسد ، که «  

سپنتا آرميئتی ، سبد زمين ، تحول به  .  ساپيته = سپد = سبد » است  
. به همين علت گاودر داستان   ماترا سپنتا يا رام ، يا سبد آسمانی می يابد 

بهمن نامه ، سبد را با شاخهايش که نشان « هلال ماه = رام » است ، 
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آسمان ، از زمين برميدارد ، و به فراز سر ميبرد ، و نشان ميدهد که  
  . چيزی جز اين سبد نيست . آسمان ، از زمين هست 

تاانسان، تخميست و خدا ، آبيست که جفت همند، و بينش و دانش ، پيآيند  
اين آميزش دو باهمست ، وام = فام ، همان « پيمان = پيوستگی يوغی  
و  از زمين   ، و روشنی  آسمان  که  محضی  به  .ولی  است  عشقی »  و 
تاريکی و سياهی ، جدا ساخته ميشود ، « نوشيدن شير» يا « پرورده 

دن از زمين يا آرمئتی »، وام ، معنای عاريه گرفتن پيدا  شدن وتغذيه ش
ميکند . بدينسان ، هم دوختن ، معنای « ادا کردن و گزاردن وام وقرض 
و نماز» پيدا ميکند و هم توختن ، معنای « واپس دادن چيزی به صاحب  
، اعم ازآنکه قرض ووام باشد يا امانت » ميگردد . اينجا ديگر نوشيدن 

به هم نمی دوزد ، بلکه يکی را ، مقروض ديگری ميسازد    شير، دوتارا
اهريمن ، بجای شير  که بايد واپس بدهد . اينست که در داستان ضحاک ،  

. ضحاک ، ازخورشهائی  وگياهان ، خورشهای خونی به ضحاک ميدهد  
موجوديت پيدا ميکند که برپايه گرفتن جان در بريدن است .  اينست که  
ديگر بينشش از آميختن ، پيدايش نمی يابد ، بلکه استوار بر بريدن است  

و   است  بريده  ازآموزگارش  خودش،  وامدار  .   ، اهريمن  از  تغذيه  با 
. بينش ، عاريه ايست و دراثرزيستن از بينش عاريه ای    اهريمن ميگردد

ببندد .  او)   بينش  اوامراو (=  از  تابعيت  پيمان   ، آموزگارش  با  بايد   ،
ن وام ( فام ) بينشی است که ديگر ازخود او تابعيت و اطاعت ، توخت

بينش عاريه ای ،  نميرويد ، بلکه از اهريمن ميگيرد، و عاريه ايست .  
با پرورده شدن  .  سبب خلق وجودی ميشود که وجودش ، عاريه ايست

. ايمان به يک آموزه  از بينش عاريه ای ، بودِ انسان ، عاريه ای ميشود  
، هر موءمنی را ، « عبد» ، يا « وجودی عاريه ای » ميکند . او ديگر  

آموزه دينی نيست   به  تنها محدود  اين   . از  ، ازخودش نيست  . زيستن 
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ای   و عاريه  نازا  و  را خشک  نيز، وجود  ای  عاريه  فلسفی  بينشهای 
  .    ميسازد

درحاليکه ، خدای ايران ، سيمرغ ، يا ماترا سپنتا يا سا پيته يا هوما، به 
  زمين فرود ميآيد تا از زمينيان ، وام بگيرد 

  شهی که کان و دريا ، زکات از وی همی خواهند 

  به گرد کوی هرمفلس ،  برای وام ميگردد

 ) زمين  سپنتای  به  تبديل  و   ، آسمان  فرازو  سپنتای  آمدن  فرود  اين  با 
  آرمئتی) شدن است که ازجان خودهرانسانی ، بينش ميجوشد 

  علم او ازجان او جوشد مدام     پيش او نه مستعار آمد نه وام

  

هيچکدام ازجنبشهای بزرگ غرب ( رنسانس، رُمانتيک ، روشنگری ....  
زبانشناسان اروپا ازيونان ، پيدايش نيافت ،   علمی) برپايه ترجمه های  

، جنبشها  اين  و    بلکه  فلاسفه  ونوآورانه  آفريننده  ی  برداشتها  پيآيند ِ 
اين برداشتها »  از آثارفکری و هنری يونان، ونفوذ«  هنرمندان اروپا  

  بود، که چندان هم ، انطباقی با اصل متون يونانی نداشتند . 

، و درک شاهنامه با   به روش علمیبا ترجمه ِ متون پهلوی و اوستائی   
چنين مقولاتی ، کم وبيش ، انديشه هائی بيرون ميآيند که الهيات زرتشتی  
ايران،   نابودی  به  که   ، است  کرده  جايسازی  ها،  هزاره  درآنها، 
باززائی ونوزائی   با دين اسلام کشيد ، و امروزه به درد  درروياروئی 

ازفرهنگ اصيل    فرهنگی ايران نيز نميخورد، و محتوايشان نيز، بيگانه
آنانکه    . عنوان    ازآثارمنايرانست  به  مآخذ ،  نبود  يا  تهمت   کمبود   ،

غيرعلمی بودن، بدان ميزنند ، اين نکته  تاريخی فوق العاده مهم را هم  
مفهومی بسيار  ، که گرفتار  مقلدان غربدر پيش چشم داشته باشند . اين  
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هستند ، دريابند  که جنبشهای بزرگ غرب هم ، استوار بر   تنگ ازعلم
ازيونان گفتند ، و  نيتچهو  شيلرو  گوتهيونان نبودند . آنچه  علمیدرک 

يونان  ازواقعيت  فرسخها   ، گشودند  نظردرآلمان  وسعت  برای  را  راه 
باستان ، فاصله داشتند . ترجمه های علمی زبانشناسانه ازآثار افلاطون 

  » همين  وقرارگرفتن  يونان،  زشت  مـآخـذوسايرفلاسفه  به  فقط   ،  «
برداشت انقلابی هِگـلِ   » انجاميد ، تا آنکهسوفسطائيانوخوارسازی «  

، سبب شد که راه برای شناختن  ازسوفسطائيان، برغم همه اين مـآخـذ  
» بازگرديد ، و با   جنبش روشنگری دريونانسوفسطائيان به کردار ِ«  

انسان، معيار    با عبارت «پروتاگوراس سوفسطائی،  ود که  ب  اين برداشت
شناخته بنياد گذار حقوق بشر  »،     Homo  Menzuraهمه چيزهاست

نيز، چنين نقشی را در نوزائی    برداشت من ازفرهنگ ايرانشد .  اين  
  ايران، بازی خواهد کرد .

 

  « نـوزائی ِانسان »  
 

 نـه   

  «انتظار ِ بازگشـتِ مهـدی » 

  نـه

  ايمان ِ به قـيـامـت 
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  « انديشه فرشکرددرفرهنگ ايران»
  

  « نوزائی »  يا « فرشکرد »، درفرهنگ ايران،

انديشه ای برضد مفهوم « قيامت، يا رستاخير،و ظهورقائم  
ومهدی وهوشيدرويا بازگشت مسيح  » درپايان زمان در  

  تاريخ است 

  

  سايه انداختن هُما ،  روندِ نوزائی است

  هـمُا ، هرکجا سايه ميانداخت، آنجا، ازنو، زاده ميشد 

«آفرينش» درفرهنگ ايران، روند نوزائی هميشگی بود 
  (نوزائی هميشگی = فرشکرد ) 

  

  درفرهنگ ايران، هيچ آفريننده ای نبود که آفريده نشود 

  

  

زمانی که افراد يک جامعه ، منتظر ِآمدن مهدی يا مسيح (= ماشيه )    تا
نوزائی » درآن جامعه، نيست.   ..هستند، امکان « جنبش  يا سوشيانس 
جنبش نوزائی ، جنبش ِ زائيدن خودی ، ازنو است که سرچشمه همه  

  .  کارها و اميدهاست 
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« مسيح » که درعبری « ماشيه » است ، همان « مَـشـيا » درفرهنگ  
ايرانست، که به معنای « وجود هميشه لبريزو سرشار» ميباشد ، و «  

درهرانسانی ، ماشيه  نام انسان » بوده است. هرانسانی ، ماشيه است .  
و مسيح و مهدی و سوشيانسی هست، که ميتواند ازنو درهرانسانی ، 

درفراسوی    زائيده بشود کشيدن ِانتظارماشيه و مسيح   ، انسان  مسئله   .
ماشيه و مهدی و   ،  زايانيدن مسيح و  انسان  بلکه مسئله   ، نيست  خود 
سوشيانس ، ازبنُ ِ خودش هست ، که « نوزائی انسان » ناميده ميشود.  

درانتظار مهدی و مسيح و ماشيه و سوشيانس  اينست که    ، تاجامعه 
در حال « سقط جنين مهدی و ماشيه و  درفراسويش هست ، هميشه  

، و هيچگاه ، خودش ازنو زائيده مسيح و سوشيانس » ازخودش هست
نخواهد شد . ما، تاروزی، مهدی ومسيح و ماشيه و سوشيانسی را که به  
آن حامله هستيم ، بدست خود ، ميکـشُيم و قربانی ميکنيم ، که ، « ايمان 
به انتظارآمدن مسيح و مهدی وماشيه و سوشيانس » را درخود ، ازبين 

  نبريم . 

و   درخود ِانسان  اصالت،   » که  ميدهد  روی  ،هنگامی   « نوزائی   »
درخود ِگيتی » جـسُته شود . « نوزائی » ، همچنين با مفهوم « قيامت ،  
يا رستاخيز در اديان نوری » درتضاد است . الهيات زرتشتی ، مفهوم 
« فرشـکـرد » را درفرهنگ ايران ، به کلی مسخ و تحريف کرده است.  

بنُ کل هستی» بود ، ويژگی ِ «  ايران  .   « فرشکرد »  ، درفرهنگ 
جهان ، درفرهنگ ايران ، هرچيزی« هست » ، اصل فرشکرد است .  

روندِ   در  هميشه  بلکه   ، نميشد  آفريده  ويا  خلق   ، ايران  درفرهنگ 
. آفريننده و خالقی نبود که ميآفريند، يا خلق ميکند، بلکه    فرشکرد بود

تروتازه   روند ِ    ، وانسان  آفرينش  گيتی  آفرينی  نو  روند ِ   ، ونوشوی 
  ازخودش ، بطورهميشگی بود . 
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  پـژوهـش  روش  درباره  کـوتـاه  سـخنـی 
  

مقوله هُـنـر ِ« تاءويل متون اوستائی و پهلوی» ، آنست که ، کسی« يک  
» را بجويد و بيابد، که معنائی ديگر ازآن داشته است که دراين    بنيادی

آثار، بکار برده شده است ، آنگاه « اين مقوله را، با چنين معنائی »،  
آن متون وآثارقرار دهد ، و کل آن   محورو گرانيگاه پژوهش سراسر ِ 

و   ببيند   ، اش  يافته  تازه ِ  معنای  و  مقوله  اين  ديدگاه  از   ، را  متون 
انحرافاتشان را ازاين ديد ، برجسته و چشمگير وملموس سازد ، که البته 
برای  بسياری ، درک چنين تحريفاتی ، عذاب آور است . همين ها نيز 

ماءخذ » ازمن ، تلاش در بی ارزش ساختن هستند که بنام « خواستن  
.  کا ميباشند   من  بينی   رهای  بهتر  هنر ِ   ،  ( هرمونويتيک   =) تاءويل 

به   که   ، گيری رويه های چشمگير »  ناديده  ، وهنر ِ«  پوشيده  رويه 
هدف تاريکساختن معنای اصلی آن مقوله ، فراهم آورده شده است ،  

.  البته ، ارزش دهی به « اين محتوای مقوله » ،  کاهش دهی    ميباشد
ارزش رويه های ديگرست ، که تا کنون، در اذهان جا افتاده اند وجزو 

  مآخذ گرديده اند . 

بررسی معنای اصلی« فرشکرد » ، و تفاوت وحتا تضاد کلی اش با «  
مفهوم فرشکرد در الهيات زرتشتی » ، درست چنين ديدگاهی را به ما  
ميدهد که در اين آثار وترجمه های علمی اشان ! ، خانه تکانی کلی بکنيم  

  و راه را به فرهنگ اصيل ايران بگشائيم 
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  آفرينش ، درفرهنگ ايران

  روند فرشکرد مداوم ، بدون آفريننده ای بود 

  

»    ازخودشدرفرهنگ اصيل ايران ، « روند فرشکرد ونوشوی هستی  
هرمرحله  ، جائی برای مفهوم « آفريننده و خالق »، باقی نميگذاشت .  

.  ای دراين روند ، آفرينندهِ مرحله بعدی، و آفريدهِ مرحله پيشين بود  
ولی اين پديده ، با مفهوم امروزه ما ازمفاهيم ِ « آفريننده و خالق » بسيار  
فرق داشت . از سيمرغ (= آسمان ابری) ، آب پديد ميآمد . اين پيدايش  
را ، آفريدن ميگفتند .  ازآب ، زمين پديد ميآمد . آنگاه گفته ميشد که آب 

ت . به اين روند ِ پيدا  ، زمين را آفريد .  اززمين ، گياه ، پيدايش می ياف
به پيدايش جانوز    يش ، گفته ميشد که زمين ، گياه را آفريد . همانسان ،

از گياه ، گفته ميشد که گياه ، جانور را آفريد . بالاخره به پيدايش انسان 
به  ازجانور، گفته ميشد که جانور، انسان ( مردم ) را آفريد . بالاخره  

پيدايش خدا (= سيمرغ) از انسان، گفته ميشد که انسان، خدا ( سيمرغ 
. اين زنجيره ِ پيدايش ها ، همه روند فرشکرد ، نو وتازه شوی    ) را آفريد 

آنکه اورمزد را به  ، نو آفرينی بود . ازاين رو مورخی گمنام ميگويد که  
( ايران در زمان ساسانيان ، کريستنسن صفحه  وجود آورد فرشوکار بود  

174 . (  

خدايان ايران ، همه بدون استثناء ، خودشان ، زنجيره فرشکردها بودند 
. هرروزی  . وجودی آفريننده ، جدا و غير از « آفريدگان » وجود نداشت  

. اين فرشکرد يک  ، خدائی بود که از خدای روزپيش ، پيدايش می يافت  
انداختن يا  خدا ، درخدای ديگربود .   به اين روند فرشکرد ، « سايه 

.  ُهما يا سيمرغ، بر روی زمين ، سايه ميانداخت سايه افکندن » ميگفتند  
خود ِ هما يا سيمرغ ، درآن ده يا آبادی يا شهر...  . اين بدان معنا بود که  
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، ازنو زاده ميشود ، ازنو پيدايش می يابد . خودش ، خودش را درزمين  
  .  ، ميزاياند

» ، ميگفتند nisaayaازاين رو به « آباديها وشهرها » ، « نسا

= نسا » باشد. البته به سايه saaya+ سايهni، که واژه ِ« نی  
هم نسا گفته ميشود  . هرآبادی (= نسا ) ، سايهِ نی ، يعنی «  
سايه ِسيمرغ و هما» است ، يا به سخنی ديگر، هما ، خودش 
درآنجا فرود آمده ، و به زمين نشسته است ، و تبديل به شهر و  

  شادی و مدنيت شده است 

« سايه هما » ، اينهمانی با « هُما » داشت . اينکه ايرانيان گوهرخدائی  
مرغه » ، درمی يافتند ، به علت آن بود که برای    =را، به شکل ِ« مرغ

خدا ، گوهرفرشکرد، يا نوزائی و باززائی و يا به سخنی ديگر ،  آنها  
. اين بيان اصالت  اصل آفرينندگی وفرشکرد و نوزائی، درهرچيزی بود 

  هرگونه « هستی » بود  .  

هرچه « هـسَـت » ، بدان علت « هست » ، که « اصل فرشکرد =  
. « هست » ، دوواژه است که درهم ادغام شده اند. «  نوشوی » هست

است = تخم»، در تخمدان (= است ) هست . هست ، زهدانيست ، که 
هستی ، اصل فرشکرد درآن، نطفه ای درحال رويش وپيدايش هست .  

. رستم ، تهمتن ( تخم + تن ) است . به عبارت ديگر « تخم =    است
نطفه » ، در تن « زهدان » است . نطفه درون زهدان ( تهمتن ) به 
  . ميشود  زنده  ازنو،  ، هميشه  . رستم  است  فرشکرد»  اصل  معنای « 
هنگاميکه خردِ کسی ، در دريافت مستقيم اين  مفهوم ، ازهمين « داده »  

ت و کيست ؟ او نميداند رسد که « ماءخذ شما » چيس، عاجزاست ، ميپ 
که  پرسش او درباره تقاضای ماءخذ، درست دليل بيخردی اوست ، نه  
دليل بی ماءخذی . خردی که خودش مستقيما نميتواند از ترکيب دوانديشه  
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، پيآيند بديهی منطقی اش را دريابد ، نياز به « خرد ديگری » دارد،  
نياز به کسی ديگر دارد که برايش « مرجع » است، وبرايش ميانديشد، 

  وهيچ اطمينانی به خرد خودش ، ندارد .  

» گره خورد    تجربه تداوم در زمان» درفرهنگ ايران ، به «    هست  «
« زمان » ، روند    .  خود ِ « زمـان » ، معنای « تـداوم » داشتبود .  

فرشگرد ، به پايان زمان درتاريخ ، حواله داده    .فرشکرد هميشگی بود  
. نميشد . انتظار ِ کسی نبود که درآخرالزمان ، برای همه ، فرشکرد کند

هر «آنی » در« آن » ديگر، ازنو زاده ميشد، و نو ميزائيد . چنانکه 
به معنای    skau» ميگويند .و سکاوskune، « سکونه    زماندرسغدی به  

، وجود داشتن + بودن است eskaw» است . اسکاو    وجود و هستی«  
. اين همان واژه های « سک ،  سکان ، سه قا ، سه قاو » درکردی  
است .  « سک » ، درکردی هم معنای « شکم » و هم معنای« جنين» 
آبستنی و نوزائی و  ، اصل  . پس « سک » ، چون هردوهست  دارد 

رستم وخانواده فرشکرد است . سکائی ها و( سجستانی ها ) سکزی ها (  
اش) همين نام را دارند .  ازآنجا که « سک » ، اصل فرشکرد است ،  
معنای « سکان »  درکردی ، چسبيدن و« سکانن » ، چسبانيدن هست  

. و درست واژه « سه قام » در  زمان ، آنات  به هم چسبيده هست  .  
کردی به معنای پايداری ، ثبات ، تنظيم و ترتيب هست و « سه قا » ،  
به معنای نظم و ترتيب هست .  زمان ، روند زاد وولد پی درپی هست  

، تداوم و پايداری و ثبات زمان    که طبعا يکی به ديگری چسبيده است .
.اينست که درحرکت   درگوهر ِخود ، گوهر ترتيب ونظم هستاست، و  

زمان ، هيچ آنی وساعتی و دوره ای که بعد ميآيد ، اصالت خود را از 
د و اصالتش، کاسته نميشود . اصل آفرينندگی ، از زمانی به  دست نميده

زمانی ديگر، از نسلی به نسل ديگر، از دوره ای به دوره ديگر، دست 
آنچه آفريده ميشود، باز، آفريننده است . « سايه انداختن  بدست ميشود .  
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(= سيمرغ   ساينه.    » ، درست بيان همين انتقال، نيروی فرشکرداست
« سايه » ، تصوير  ) ، در گيتی شدن ، سايه ( ساينه، درتبری ) ميشد.  

  . « فرشکرد و نوشوی » بود

برای اين خاطر است که درشاهنامه ديده ميشود که رستم و رخش ، پس  
ساخته ميشود درباغی ، بخاک   ازچوب « نارون»ازمرگ ، در تابوتی که  

  سپرده ميشوند .

  بُن نارون بشستند وگـرِدش ز ديبا کفن    بجـسُتند جائی، 

  برفتند بيداردل  درگران( نجارها)   بريدند زوتختهای گران 

  وزآن پس تن رخش را برکشيد     بشست و برو جامه ها گستريد.. 

علت اينکه تابوت رستم ورخش را ازچوب نارون ميسازند ، آنست که 
. نام ديگر نارون ، شجرة البق   نام ديگرنارون ، « سايه خوش » است

= ال است که درخت بغ باشد . همچنين نام ديگرش « الم » است که «  
  زنخدای زايمان » باشد( فرهنگ گياهان ايران، ماهوان )  .  

واژه ِ«  نار+ ون » ، به معنای آنست که درخت ِ زنخدا (زن = نار)  
يعنی سيمرغ است . سيمرغ ، « درخت وَن وس تخمک » است . ازاين  
اين درخت  اين درخت ، « سايه خوش » ميگويند، چون زير ِ  به  رو 
نشستن، يا درتابوت چوبهای آن ، به خاک سپرده شدن ، معنای « نوزائی  

داشته است . درسايه هما يا سيمرغ بودن ، به معنای « و فرشکرد » را  
ازنوزنده شدن خود سيمرغ درانسان » هست . دراين راستا در شاهنامه  
« تنی که درخت سايه گستراست » دربخاک سپردن ، معنای فرشکرد 

  دارد .

  نـبـدُ جا تنش راهمی بردوتخت    تنی بود با سايه گستر درخت

  سرتنگ تابوت کردند سخت   شد آن سايه گستر دلاور درخت
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سايه انداختن هما ، فرشکرد خود هما درانسان ، يا در يک آبادی وشهر،  
يا دروجودرستم است ( درداستان نبرد اسفنديار با رستم) . دراين راستا  

معنای   پای ِ  رد  هماهست که  مانده است.   سايه  باقی  اشعارمولوی  در 
عشق ، درسايه ای که عشق درجهان ، از سايه تو ، پيدايش يافته است.  

مياندازد، خودش ازنو زاده ميشود و پيدايش می يابد. مولوی خدا را با  
  :  « عشق » اينهمانی ميدهد

  زسايه تو، جهان پر زليلی ومجنون 

  هزارويسه بسازد ، هزارگون رامين 

  وگرنه سايه نمودی ، جمال وحدت تو 

  درين جهان ، نه قران هست آمدی نه قرين 

فرشکرد    ، سايه   . ميآفيرند  درجهان  را  که عشق  تو هست  سايه جمال 
اوست ، که خودش عشق است . « عشق » ، اصل فرشکرد است . عشق  
، هميشه ازنو، عشق ميآفريند . سايه عشق هم ، همان عشق ، وهمان  
اصل فرشکرد است . مولوی حسن ( زيبائی ) را با خدا ، و خدا وزيبائی 

  ی ميدهد . را با نور اينهمان

  من همايم » چندان نوازد     که گوئی، سايه اوشد، سايه همامرا «  

  » را سرمست ميگفت   بلايم من، بلايم من ، بلايم حسنبديدم« 

  زصد جان   ترايم من ، ترايم من ، ترايم زهرسوجوابش آمد ا

  ،خدايم من،خدايمم خدايم من»که باموسی همی گفت   نوریتو آن« 

اينست که مولوی پيدايش عشق را ، اينهمانی با قيامت ميدهد. عشق ( باد 
  = وای = ويکرد = سايه خوش ) اصل فرشکرد است.

  درهرانسانی که عشق، دميد ، قيامت ميشود  
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  صبحدمی همچو صبح ، پرده ظلمت دريد

  صبح قيامت  دميد ناگهان ،  نيمشبی

  « واسطه ها » رابريد ، ديد به خود ، خويش را 

  آنچه زبانی نگفت ، بی سروگوشی ، شنيد 

  پوست بدرد  ز ذوق ، عشق چو پيدا شود

  ليک کجا ذوق آن ، کو کندت نا پديد

ويژگی عشق به علت اصل فرشکرد بودنش ، آنست که انسان ، نو ميشود،  
و خود را ، بی هيچ واسطه ای، با چشم خود می بيند . سايه انداختن هما  

سايه هما  ، اين نقش بيواسطه بودن عشق ( وای به = عشق ) را دارد . 
، يک واسطه نيست . يک واسطه ، سايه هما نيست . اينست که دراشعار  

آفتاب ، سايه هماست آفتاب که واسطه    مولوی ديده ميشود که  . نور 
  نميخواهد . عشق که اصل فرشکرد هست ، مرگ ندارد .

  مراحق،ازمی عشق( بگمز=باده=خدای ماه = سيمرغ)آفريده است 

  همان عشقم ، اگر مرگم بسايد 

  منم ، « مستیّ » و، اصل من ، می عشق 

  بگو ازمی ، بجزمستی چه آيد ؟ 

. چون   افکندی ، درآتش سوزان هم خوشم  وقتی ای همابرسرمن سايه 
  درواقع من درآتش سوزنده ، هميشه ازنو، زنده ميشوم

  با ستم و جفا خوشم ، گرچه درون آتشم

  چونک  تو سايه افکنی  برسرم ای همای من 
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سايه يار، سرّ يست که دربنُ توافکنده شده است . انسان بايد درسايه اين  
  نخل اميد، بنشيند .اينست که مولوی ميگويد 

  اين چنين گفته است صدر کبار     سايه يار، به که ذکر خدای

اصل سايه ياربودنست ، نه ذکر کردن خدا. بيت بالا، اشاره ای هم به 
سخنيست که محمد به علی گفته است . ولی در شيوه تاءويل اين روايت،  

سرّ» انسان ، همان  مولوی ازسايه ،« سرّ خود انسان » را ميفهمد و«  
.  «  « سريره ، يا سيمرغ و بهرام » است که بنُ فرشکرد کارانسانست

  سرّ ، يا سريره » ، اصل فرشکرد درانسان ميباشد .

  گفت پيغمبر علی را کای علی    شيرحقی، پهلوانی ، پر دلی

  » سايه نخل اميدليک برشيری مکن هم اعتميد     اندرآ در« 

  » عقل وسرّخويشتو تقرب جو به «  

  نی چو ايشان برکمال برّ خويش 

به کمال هنروفصيلت و تقوای خودت ، اعتماد مکن ، بلکه درسايه نخل  
  اميد، که « سرّ تو » هست ، بنشين .

اورا   های  انديشه  کل   ،« فرشکرد   » پديده  اين   ، مولوی  درغرليات 
ميسازد   به  مشخص   ، ورستاخيز  قيامت  مقولات  درراستای  مولوی   .

معنای اسلام ، يا « انتظار مهدی و منجی آخرالزمانی» نميانديشد ، بلکه 
ندارد  ،   قيامت  و  نفخ صور  به  نيازی  وجودانسانها،  دربنُ   ، .  عشق 

مولوی ، آشکارا نميتوانست  مقولات آخرت و قيامت را انکارکند ، ولی 
برغم کاربرد اين اصطلاحات ، انديشه های خود را که برضد اين مقولاتند 

  ، بسيار زنده بيان ميکند :

  من نيم موقوف  نفخ صور همچون مردگان 

  زافسون خويش هر زمانم ، عشق ،  جانی ميدهد
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  دربهشت ، استبرق سبز است و خلخال و حرير 

  ازاطلس و اکسون خويش عشق ، نقدم ميدهد 

  دی منجم گفت ديدم طالعی داری تو « سعد »

  گفتمش آری ، وليک « ازماه روز افزون خويش » 

انديشه « نقد بودن درعشق »، که با « وجود هميشگی ماه يا سيمرغ يا  
هما يا مهر، دربنُ خود ِ انسان ، که سرّ ناميده ميشود » کاردارد، بکلی  

  برضد مفهوم قيامت و انتظارمنجی نشستن است . 

سايه هما ، هميشه به زمين افکنده ميشود ، وهميشه در زمين فرشکرد 
ميشود . هميشه سايه ِ« فرش آسمان = شادروان » ، زمين را ، فرش  
رنگين ميکند . فرشکرد آسمان، فرشکرد زمين ميشود . اصل فرشکرد 

  ازآسمان به زمين انتقال می يابد .

  ای هما ، کزسايه ات پريافت کوه قاف نيز 

  ای همای خوش لقای آن جهانی شاد باش

  هم طريفی هم حريفی هم چراغی هم شراب 

  هم جهانی ، هم نهانی ، هم عيانی ، شاد باش

  تحفه های آن جهانی ، ميرسانی دمبدم

  ميرسان و ميرسان ، خوش ميرسانی، شاد باش

  زمين را جمله گنج ای جهان را شاد کرده ، وی 

  تا زمين گويد ترا :   کای آسمانی شاد باش

سايه افکندن هما به زمين ، چيزی جزحامله کردن زمين ( آرمئتی) از  
  تشبيهات نيست .   .اينها آسمان (= سيمرغ ياهما) نيست
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  تو آسمان منی ، من زمين تو، به حيرانی

  که دمبدم  زدل من ، چه چيز رويانی ؟ 

  زمين خشک لبم من ، ببار آب کرم 

  يابد ، گل و گلستانی زآب تو زمين

  زمين چه داند ، کاندر دلش چه کاشته ای ؟

  زتست حامله و ، حمل او تو ميدانی 

  زتست حامله هر ذره ای ، به سرّ  دگر

  به درد حامله را مدتی بپيچانی 

  چهاست در شکم اين جهان پيچا پيچ 

  کزوبزايد انالحق وبانگ سبحانی 

همين حامله کردن ذرات و جانها ازآسمان ( ازُهما = سيمرغ) ، پديده ای  
نوزائی خدا ، درگيتی  بود که « انداختن سايه » خوانده ميشد . ولی دروقع  

. اينست که « دل » که ازهما ، حامله  ميشود   ، فرشکرد خدا درگيتی بود
اصل   ، ازخودش   ، ازنو   ، دل   . است   « مجموع هستی   »، درخود   ،

  فرشکرد ميشود :

  » تو هرچه هستی ، دانم که اين زمان  دلای« 

  خورشيد وار، پرده افلاک ميدری 

  ای دل چه گوهریجانم فدات يارب ،  

  نی چرخ ، قيمت تو شناسد ، نه مشتری 

  تو « مجموع هستئی » غافل بـدُم ، ازآن که 

  مشغول بود فکر، به « ايمان و کافری » 
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  ايمان وکفرو شبهه و تعطيل ، عکس تست 

  هم جنتی و دوزخ و هم حوض کوثری 

  ، بيرون ز هردو کون ای دل ، تو کل کونی

  ای جمله چيزها تو و ، ازچيزها بری 

« دل » ، آشيانه سيمرغ يا هما ، و« جگر» ، جايگاه بهمن ، بنُ کل  
، ازاين رو نيز بهمن    کون بود که  دردل، نخستين تابش خود را داشت

بهمن ،   ، « جام گيتی نما » خوانده ميشد، که دربنُ هرانسانی هست ، و
. اينها درفرهنگ ايران اصل آبستنی و اصل فرشکرد درکل هستی است  

و   هرانسانی  در  هما  و  بهمن   ، بلکه   ، نبودند  هماننديها  و  تشبيهات   ،
هرجانی بودند . اينکه سيمرغ ( ارتا فرورد ) و آرمئتی با هم ، « تخم  
گيتی » را ميسازند ، بدين معنی نبود که دريک آغاز زمانی (= ازل ) ، 

بلکه    ، است  بوده  دو  اين  ازآميزش  تخمی  که  چنين  بود  معنی  بدين 
د و  ،  درهرجانی  آرمئتی  با  هما)  سيمرغ(  آميزش  اين   ، رهرانسانی 

. آنچه آسمان (سيمرغ يا ارتا فرورد ) يا زمين (    هميشه ، روی ميدهد
آرمئتی ) ناميده ميشود ، فقط ناميست که به مجموعه اين جانها ، دريک 
جان( جانا) داده ميشود .هرجانی وهرانسانی ازهمآغوشی و عشق اين دو  
بهم ، « هست » ، و دراثر « فرشکرد زنجيره ای » ، تداوم دارد . 

ن ، پيآيند « عشق » بود ، نه پيآيند « اطاعت جاودانگی درفرهنگ ايرا
ازيک آموزه شريعتی يا از اوامر يک الاه » ( گزيده هايی زاد اسپرم ، 

) . دراين پاره ، در راستای الهيات زرتشتی ، انديشه    1، پاره    35بخش  
بارت بندی ميشود . هفت امشاسپندان درالهيات فرهنگ سيمرغی ازنو ع

انديش و همگفتارو  ما جاويدان هستيم ، چون هم  زرتشتی ميگويند که 
همکردار هستيم و اگر انسانها نيز اين گونه همبستگی داشته باشند ، فاسد 
گفتار  هم  انديشه  هم  هستيم  تا  هفت   »  : هستند  ونافرسودنی  ناشدنی 
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همکردار، که ازهم انديشی ، همگفتاری، همکرداری، بدون پيری و بی 
اگرشما که مردم ايد ، هم    -2مرگ و نافرسودنی و فاسد ناشدنی هستيم  

انديشه ، همگفتار، همکردار باشيد ، برای شما پيرنشدن ، بيمار نشدن و 
ه فرسوده نشدن باشد مانند ما که امشاسپندانيم » . نام ا ين بخش « دربار

فرشکرد کرداری ، که اصل همه هفت است » .  الهيات زرتشتی ، اين  
خدايان زمان درايران )   33انديشه را که فراگيرنده همه امشاسپندان (  

ميشده است ، محدود به هفت امشاسپند ، ويژه درالهيات زرتشتی ميسازد 
. خدايان زمان ، همه چهره های گوناگون همين اصل فرشکرد بودند . 

کرد ، پيآيند عشق ( اشه = شه ) است که که واژه « فرشه= فرا+ا  وفرش 
  شه = فرا+ شه» ازآن ساخته شده است .   

  اگريک لحظه اين عشق نباشد ، هيچ جانی ، « نيست » .   

  آخر همه صورت مبين ، بنگر به « جان نازنين » 

  کز تابش روح الامين ، چون چرخ شد ، روی زمين 

تصوير « الاه ِ خالق، يا آفريننده ای که فراسوی آفريده هاست » مارا  
در  ازدرک   نوزائی  و  فرشکرد  اصل   » که   ، خدا  تصوير  اين 

  » ، باز ميدارد .درون هِرجانی و درهرانسانی وآميخته با اوهست 

  اينجا، کسيست پنهان ، مانند قند درنی

  شيرين شکر فروشی ، دکان من گرفته

  بشکن طلسم صورت ، بگشای چشم سيرت 

  تا شرق و غرب بينی ، سلطان من گرفته 
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  فـرشـکـرد   
  و رابطه آن با « فـرَش= قالی  » 

  هلال ماه = شادروان = فرش ِزمين

  فرشکرد ، مايه ای که هميشه تخميرميکند 

زندگی شاد درگيتی    فرشکرد : بينش شاد ، مايهِ 
  ميشود

  
« فرش » که دراطاقها گسترده ميشود، با آنکه به کلی از ذهن ها زدوده  
شده است ، رابطه مستقيم با « فرشکرد » دارد، و داشته است . پسوند 

، هم معنای « کردن »   frashokeretiدرفرشکرد يا     « کرد= کرت » 
وهم معنای « شدن » دارد ( سغدی ، قريب ) . به ويژه که در فارسی  

اين نشان    » يافته است .  frashegardبنا بريوستی شکل « فرشه گرد
ميدهد که روند ِ « شدن و گشتن وگرديدن ، يا تحول و دگرگونی ازخود 
» بوده است . دوست داشتن نشستن روی فرش ، پيوند روانی با پديده « 
فرش کرد » ، تحول يافتن به شادی داشته است . در « فرش » چيست 

ريم و ميخواهيم روی آن بنشينيم ؟ روی فرش نشستن  که ما آنرا دوست دا 
، برای آنست که انسان ، ازنو، تروتازه برويد و نوبشود و زندگی تازه  
بيابد . « فرش » ، فرش + کردار ، فرشو کار است . هرچند اين سخن  
را ما شاعرانه و تشبيهی ميگيريم ، ولی دراصل ، شاعرانه و تشبيهی 
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 « ونوشدن  تازه  هميشه   » براصل   ، ايرانی  برای  زندگی  است.  نبوده 
  قرارداشته است . 

  

  پيدايش سرانديشه « اصل فرشکرد » 

  ازبهار   -2تحول ماه و -1از تجربه 

  

جهان   ساختن   » درباره  زرتشتی  متون  آنچه  وارونه   ،  « فرشکرد   »
درآخرالزمان » ميگويند ، در اصل ، از تجربه دوپديده طبيعی در زندگی 
از  ، و ديگری  درهرسال  بهار  تجربه مرتب  از  يکی   . برآمده است   ،
تجربه « ماه و تحولاتش درهرماهی» . بهار که « وَن+ گرو» ناميده  

) ، به معنای « نای به » است . « وای به » ، با دميدن  ميشده ( يوستی  
ازنو   را  درختان  و  ميروياند  اززمين  را  تخمها  همه   ،  « به  نای   »

هم گفته ميشده    ويـکـرد ميشکوفاند. ( سپس خواهيم ديد که به وای به ،  
  است ) 

پنج روز پايان سال را ، سغديها ،« وای پنجک » مينامند که « پنجه وای  
» باشد ( قريب ) . نام ديگر اين پنجه ، « پيتک » است( بدايع اللغه )  
که به معنای « نای چه» است ، پيت= فيت = سوت » . درگزيده های 

) ، مينويسد   27، پاره    34زاد اسپرم ، درباره فرشکرد کرداری (  بخش  
که فرشکرد کرداری ، « به سال، همانند بود که دربهاران درختان شکفته 

تخم ها    –باشند » و درپايان عبارت  ميآيد که » بازآفرينی همه چهره ها  
درپايان به آغازهمانند باشند » . چنانکه همه از تخم پديد ميآيند ، کمال   –

) . البته پديده بهار، متلازم  با   29پايانی آنها نيز همان تخم است ( پاره 
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« جشن » است . خود واژه جشن که « يز+ نا » باشد، به معنای «  
  نواختن نای » است .   

« ، برآن استواراست ، آنست که  فرشکرد تجربه بنيادی ديگرکه انديشه  
. خدا (=خوا دای )   ماه = قمر» ، درهرماهی خودش را ازنو،  ميزايد 

وجوديست که خودش ، خودش را ميزايد ( اصل خود  اساسا به معنای  
) .خودش، اصل فرشکرد، اصل شدن وتحول است .  در    زائی است 

ميآيد که «  فرشکرد کرداری به ماه همانند بود که   26همين بخش، پاره  
پانزده شب درافزايش و پانزده شب درکاهش باشد . چون کاملا نا پيدا شد 

.  ماه ازنو ،   اين متن ، کل مطلب را نميگويد»  البته     باز ازنو بزايد،  
را ميزايد . مطلب ديگری که نويسنده زرتشتی، ازگفتنش روی    خودش

ماه ، هر روزی ، خورشيد را که خودش هست    ت کهبرميگرداند ، آنس
. ماه وخورشيد ، هردو، دوچهره تحول يک خدايند( سيمرغ    ، ازنو ميزايد 

= هما ، بدين علت ، مولوی ، آفتاب را سايه هما ميداند ) درست اين خود  
زائی ، تصوير « خدا » ، و تصوير « فرشکرد » را باهم ، درفرهنگ  
ايران معين ميسازد . خدا ، اصل خود زائی و اصل فرشکرد باهمست . 

دای » ناميده ميشود ، چون خودش ، هميشه خودش « خدا » ، « خوا  
خودش ، هميشه تروتازه ونو ميشود . خودش ، هميشه  را ازنو ميزايد ،  

جامه نوينی ديگرميپوشد و رنگی ديگر ميگردد . خودش، هميشه «  
. خودش    ی به جشن استجشن پيدايش » ميشود . فرشگرد، تحول ياب

، اصل تحول ، اصل گشتن وگرديدن = وشتن = رقصيدن ، اصل حرکة 
خودش ، روندِ زمان ميگردد. خدا ، فراسوی زمان  (= ارکه )  است .  

. البته    وگذر نيست ، بلکه اينهمانی با زمان و گذرو حرکت و تحول دارد
ماه ، مرکب از  دربررسی « ماه »که درآينده ميآيد ، ديده خواهدشد که  

( سيور= سه ور= سه بر) و درست اين سه تائی بودن ماه    سه خدا است
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، نماد آنست که ماه ،اصل عشق است ، و طبعا، ماه ، اصل فرشکرد 
  است. 

» ، ويژگی های خدا و گيتی  و انسان    فـرشـه  ولی کاربرد اين واژه «
را، چشمگيرتر ميسازد . دريافتن معنای اصيل « فرشکرد » ، از راه  

، متداول است .   زبان عامی معانی همان واژه هائی ممکن است که در  
معنای  معنائی که موبدان دراين واژه ، درالهيات خود نگاه داشته اند ،  

  ، شده  تراويده  ازفرهنگشان  يا  ملت  زنده  تجربيات  از  که   ، را  اصلی 
. ازاين رو هست که گويش ها و زبانهائی که زير نفوذ مستقيم  ميپوشاند  

را   اصلی  ارزشمندند ، چون معانی  بسيار   ، اند  نبوده  موبدان زرتشتی 
بهتر ازاين متون نگاه داشته اند . در زبان فارسی ، همان واژه « فرش  

» گفته ميشود، بخش   کره نو زائيده شده  ن « فريش » که به» وهمچني
  . است  داشته  نگاه  را  تجربه  اين  اين محتوای  با «  مهم   ، « فرشه » 

، درنوزائی خود است. همچنين  شوی  . فرشکرد، نو  نوزائی» کار دارد
»  ميگويند و« فريشک » را پنيرمايهدر کردی « فه راشو » را به «  

» ميگويند . کشف پيوند اين معانی آغوز هم به « پنيرمايه » وهم به «  
  باهم ، برآيند اصلی فرشکرد را چشمگيرتر ميسازد .

آنست که راه به معنای اصلی    ، برای  آنها  پيوندها وبررسی  اين  بيان 
روند « فرشکرد » ، ببريم ، که معنای فرهنگ  مردمی و اجتماعی و  
دينی و سياسی ايران را مشخص ميسازد، و ازمعنائی که سپس الهيات  

زرتشتی بدان داده است ، که بکلی ضد فرهنگيست ، فاصله بگيريم .   
  د که : فردوسی ميگوي

  مگر، آسمان شد زمين بگسترد فرشی ز ديبای چين     که گفتی 

. آسمان و ماه    فرش ، با همين « زمين شدن ِآسمان » کار دارددرست  
ميدهد.  انتقال  زمين  به  را  خود ش  نوزائی  نيروی   ، شدن  زمين  در   ،
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آفريدنش ، خود افشانی يا « خودپاشيدن = خود پخشيدن است = بغ =  
که همان   shaaturvanبخش) . درپهلوی به « فرش » ، شات ئوروان

شادروان باشد، ميگويند . شادروان ، هم به « سايبان » ميگويند که سقف  
باشد ( سابات هم ، هم به معنای سقف + وهم به معنای سايبانست )  ، و 
شادروان  به « فرش منقش و بساط بزرگ گرانمايه » هم گفته ميشود . 

، به همان سرانديشه ِ جفت   جفت بودن فرش آسمان وفرش زميناين  
بودن « رام با آرمئتی ، يا رامی که خودش، آرمئتی ميشود » باز ميگردد( 

  که درمقاله پيش بررسی شد ) . 

، که روز دوازدهم ماه    روز« ماه » باربد لحن دوازدهمش را که برای  
» ناميده است ( برهان قاطع ، سی  شادروان مرواريد  است ، سروده ، «  

لحن ) . « شادروان » که مرکب از« شاد + روان » هست ، هردو واژه 
، درلنکرانی به  هوم = گرو  نام « رام » هستند . درسغدی به گردن (

حلق ، هوم ميگويند ، که به معنای نی است ) که اينهمانی با رام دارد ،  
( لغت نامه دهخدا    روان ، رام هست « شاده » گفته ميشود( قريب) ، و  

( دربررسی  « شادروان » بی هيچ شکی ، هلال اول ماه است    ) . پس
که   است  علت  همين  به   .  ( آمد  خواهد  بطورگسترده   ، ماه  خدای  سه 
شادروان ، هم فرش آسمان و هم فرش خاک است ( رام = آرمئتی ، 
رجوع شود به مقاله پيشين ) . ازهلال ماه ( = رام ) که زهدان آفريننده  
است ،  فرش رنگارنگ درآسمان پديد ميآيد ، و سپس ، تبديل به فرش  

گرشاسب به جزيره  اسدی توسی ،   ش زمين ميگردد .درگرشاسپ نامه  منق
» هست ، که مانند  رام + نا    ميرسد .  « رامنی » همان «  « رامنی »

نزد اهل فارس» ، به معنای « رام نی نواز»    28« رام جيد = روز  
ند که فرازش درختی گشن شاخ،  است . دراين جزيره، کوهی سياه می بي
  روئيده که سرش به چرخ ماه ميسايد .

  همانجای ديدند کوهی  سياه     گرفته سرش ، راه برچرخ ماه
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  بلنديش ، با چرخ، همباز بود     ستبريش، بيش ازچهل باز بود

  بسر برش، ايوانی افراخته        زعود وزصندل، بهم ساخته

است که درشاهنامه در داستان سام وزال   سه درختاين همان داستان  
  آمده ، که برفرازش ، آشيانه يا کاخ سيمرغ است .

  دگر ره سپهدارپيروزبخت     زملاح پرسيد، کار درخت

  ، برپای چيست  کاخکه برشاخش، آن 

  چنين ازبر آسمان ، جای کيست ؟ 

  راست جای سيمرغچنين گفت :  کان 

  که برخيل مرغان همه ، پادشاست.....

  ، هم در زمان  پديد آمد آن مرغ

  ازاوشد چوصـدرنـگ فــرش ، آسمان

  روان درهوا ، سرنگون  باغیچو 

  گونه گون درو ،  شکفته درختان

  پر گل و لاله زار چو تازان کـهُی 

  قوس قزح  صد هزار زبالاش ، 

از   آکنده   ، باغی  مانند  که  ميشود  فرش صدرنگ   ، آسمان   ، ازسيمرغ 
اين درختان گوناگون و پرازگل و انباشته از رنگين کمانها است . البته  

است  « جشن   » ،«    انديشه  ماه  که  ازآنجا   . « (   بينا  ميشود  ناميده 
اين   نخست  دربخش  و  ميشود،  بينش شمرده  واصل  يونکر)  هزوارش، 
کتاب ، نشان داده شد که ماه ، اينهمانی با « خرد انسان » دارد ، پس  
فرش صدرنگ و باغ و درختان شکفته و هزاران رنگين کمان ، بيان « 
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» است .  آنگاه  در گرشاسب نامه ،  می بينيم   بينش شاد و خرد خندان
گرشاسب ،برای ضحاک ، فرشی باهمان رنگارنگی، با نقش درختی  که  

همانند درختی که سيمرغ فرازش نشسته ونقش جغرافيای زمين است ،  
باشد ، بيان واقعيت يافتن بينش شاد،  فرش زمين. واين که   هديه ميآورد

ناميده ميشود، و گاو زمين   شادئوروان در زندگی درگيتی است . ماه ،  
». شادی آسمان وماه ، تحول به خوشی زمين و گيتی  ُ◌گش ئوروان  «  

می يابد . ازانيگذشته، درماه ستايش ( اساطيروفرهنگ ايران ، عفيفی )  
ديده ميشود که بهمن ، درآغاز به ماه ِ ديدنی ، تبديل ميشود و سپس به 

ديدنی و گرفتنی ) تبديل ميشود . به عبارت ديگر، بينش گوش( گيتی =  
  و انديشه ، تبديل به واقعيات ملموس و محسوس ميگردد .

  يکی فرش ديبا ، دگر رنگ رنگ 

  که بـدُ، کشوری پيش پهناش، تنگ 

  زهرکوه و دريا وهرشهرو بر 

  زخاور زمين ، تا در ِ باختر 

  نگاريده برگرد او ، گونه گون    کزآنجا چه آرند و آن بوم، چون 

اين همان    . که « نقشه جغرافيای زمين » است  فرشی هديه ميآورد 
  انديشه « جام گيتی نما » است . 

  ززرّ و زبرجد يک نغزباغ   درو هرگل ازگوهری شب چراغ 

  درختی درو، شاخ بروی هزار     زپيروزه برگش ، زياقوت، بار

  بهرشاخ بر،مرغی ازرنگ رنگ    زبرجد بمنقارو، بسـدّ، بچنگ

  چوآب اندرو راه کردی فراخ      درخت ازبن آن برکشيدی بشاخ 

  بـهِ نوا ساختیسرازشاخ هرمرغ بفراختی    همی اين ازآن، 
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دراين دو داستان ، درست همان سرانديشه « سايه انداختن فرش آسمان  
. درواقع ، فرش آسمان ، فرش به فرش زمين » بازتابيده شده است  –

زمين ميشود . شادور وان (= هلال ماه ) ، شادور وان ( فرش خاک و  
گيتی ) شده است . دراين تصاوير« فرش » ، با اين انديشه روبرو ميشويم 
اين  درست   . دارد  بهارشدن» سروکار  « جشن=  با   ، فرشه »   » که 

ر مسيحيت واسلام فرشکرد ، تضاد کلی با فرشکرد زرتشتيان و قيامت د
فرشکرد دراصل درفرهنگ ايران ، تحول يافتن به جشن برای    دارد .

همه جانها بوده  است ( نه برای موءمنان مطيع ) . جهان ، برای همه  
ميشود   درحاليکهجشنگاه  قيامت   .  و   ، زرتشتيگری  در   ، فرشکرد 

دراسلام ومسيحيت ، با انديشه قضاوت اعمال و هراس ووحشت وترس 
از داوری کاردارد . در تصوير فرشکرد دراصل ، مسئله داوری و ترس 
و وحشت از داوری نبوده است ، بلکه ايجاد جشن برای همه بدون استثناء 

  بوده است . 

 ، آسمان به فرش رنگارنگ زمين  بازتاب فرش رنگارنگ  انديشه  اين 
 ، درحاليکه   ، ميگردد  شاعرانه  تشبيهات  از   ، ايران  درادبيات  سپس 
دراصل ، چنين نبوده است . دراصل ، همان انتقال يابی  « اصل فرشکرد 
يا تحول يابی به جش ، از آسمان به زمين »، يا فرود آمدن سيمرغ ، يا 

  ختن هماست . ناصر خسرو ميگويد :سايه اندا

  چو يزدان بگسترد ، فرش جلالت

  تو اندر جهان ، فرش نيکی بگستر 

اينکه « شادروان » هم نام ماه ( هلال ماه = رام ) است، و هم نام «  
فرش منقش » که بر زمين گسترده ميشود ، همان انديشه تحول « رام » 
، به « آرمئتی » ، يا تحول ِ گاو آسمان (خوشه پروين درهلال ماه ) به  

، و  نکته بنيادی  آنست که ماه ، اصل فرشکرد هست  گاو زمين است .  
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آمدن  فرود  ميشود.  داده  انتقال  زمين  به  فرشکرد،  اصل  همين  درست 
اصل  انتقال  اين   ، هما  يا  سيمرغ  انداختن  سايه  يا   ، يا هُما  سيمرغ 

خود شوی ِ خدا به يا « خود زائی ، خود گردی ،    frash+kartفرشکرد
» هست .  درواقع اين ، همان تصوير« تخم » است، که هم «   گيتی

بـرَ ِدرخت ، درفراز» وهم بنُ و بيخ ، درفرود » است . تخمی که برفراز  
درخت است ( خوشه سيمرغ ) ، در نشستن و آسودن برزمين ، اصل 

  آفرينندگی و تازه سازيست. 

 ، آمد  چنانکه   ، پيشوند « فرش+ کرد » است  که   ، فـرش »  واژه « 
شيرحيوانات  به  که  است،  درفارسی   « فرشه  واژه «  همان   ، همچنين 
نوزائيده گفته ميشود ( آغوز= فله )، و همان واژه « فه را شو » درکردی  
، به معنای « پنيرمايه » ، و همان واژه « فريشک » به معنای پنير مايه  

است . وهمچنين درعربی « فراش » به معنای « قطره های    و آغوز
. فريش به معنای « کره نو    ( ( منتهی الارب  يا عرق » است  خوی 

  زائيده اسب وخراست » . 

دست دوم ،     » ميآورد ، معنائيستfrashaمعنائی که يوستی برای «  
وبرگرفته از الهيات زرتشتی است ، ولی برغم اين، درخود واژه نامه 
او، ديده ميشود، که اين واژه ، پيآيند روند رَشد و افزايش در روئيدن و  
همچنين ريختن است که با مايع سروکار دارد .چون دراثر يوستی ديده 

 frashaekaاست ورو يندگی  به معنای    frasha+vakhshyaميشود که  
  » است . ريختن به معنای « 

« فرشه » ، درواقع ، بيان « نخستين مرحله ِ پبدايش و زايش » است، 
را ، دربرترين شکلش ، آشکارميسازد . در پهلوی « فراشم    بنُکه گوهر  
frashm  به معنای تجديد ، ترميم ، توليد مجدد + تحرک و پيشروی  «

نخستين چيزی که از بنُی ، پيدايش می  + درخشان  است ( فره وشی ) .
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است   مايه»  تخميرگر=  و هم «  است  وتازه  تر  العاده   فوق  هم   ، يابد 
.ازاين رو ديده ميشود که معنای فريشک درکردی ، هم آغوز و هم مايه 

« مايه تخميرو تحول بودن= اصل تازه و نوشوی »، پنير است . اين  
. وهمين انديشه « تخميرشدن    گوهر پديده ِ« فرشه ، و فرشکرد » است

در روند نوشدن » است که درعرفان ، در اصطلاح « مستی » باقی 
هر گونه نوشوی ، چه درفرد، چه درجامعه، حالت تخميری .  مانده است  

اينکه « هوشيارانه» ميشود نوشد، يک خرافه ِ  .    ، يا مستی ايجاد ميکند
با هرانديشه نوينی ، وجودانسان ،جوش   عقل خشک و زمهريريست  .
ين علت در سکزی يا سجستانی « مستی»  ميخورد و سرميرود . به هم

به معنای « عشق » است ( جواد محمدی خمک ) .   برای درک بهتر ِ 
روابط  ماه با فرشکرد ، و اينکه فرشکرد با « مايه تخميری » کاردارد 

  ، ازواژه های  تبری و  کردی، ميتوان، بهره فراوان گرفت  .

» ، هم به معنای «مايه پنير» است وهم به معنای « آيشه  در تبری «  
  .  « ميآيد  گاوبدست  زائيدن  از  پس  که   ، مقوی  و  غليظ  شير  يا  آغوز 

 ماست » گفته ميشود و «  گورازسوئی به « مايه ماست » ، درتبری « 
همان معنای » ، در طيف ساختار واژه های زياد درکردی، درست  گور

گفته ميشود . « نار» به    خمير نار. و به مايه خمير ،    فرشکرد را دارد
معنای « زن = مادّ ه » است . مايه ، معنای « مادّه = مادينه » هم دارد  

» معنای ماهتاب يا پرتو   ayshm. دربرهان قاطع ديده ميشود که « آيشم
ماه دارد . بايد درپيش چشم داشت که آنها پرتو ماه يا آفتاب ( آب + تاب 

  جويهائی ازآب ميانگاشتند .   ) را

» ، و نام زن    عايشه » که معربش «    آيشه= آی + شهازاين رو «  
به   اعراب در رقص   . است  ماه »  بزاق ِ  به معنای «   ، ميباشد  محمد 
دورکعبه ، پيش از اسلام آوردن ، از بزاق ماه ، بارورميشده اند .  البته  
اين همآغوشی ماه يا سيمرغ با انسان ، عيش وشادی ( جشن عروسی ) 
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معنای ماه را داشته است ، هرچند واژه نامه    aiwiميآفريد.  دراوستا ،   
  ها اين معنا را دراثر نفوذ موبدان زرتشتی ، ثبت نميکنند . 

اين واژه درکردی، شکل « هه وی » به خود گرفته ، و به معنای ماه  
است.  « هه وين = هه فين » ، هم، به معنای « مايه ماست و پنير»  
است، و هم به معنای « عشق و دلدادگی » است . همچنين « هه فيان »  
به معنای خميرمايه ومايه است، و هم هه فيرو= هه وير( هه وی+ اير=  

، به معنای خمير است .  همچنين « ئه وين = ئه فين » به    ماه + سه)
 ميتوان بخوبیمعنای عشق است. از طيف اين واژه هائی که در بالا آمد،  

  عشق را  باهم شناخت   -3مايه ( مای) وخميرمايه   و  -2ماه  و  -1پيوند   

ناميده ميشود   mayaa. درهزوارش ( يونکر) ديده ميشود که آب ، مايا  
ماه که آب ، باشد ، مايه است . اين ماه (= مای= مايه ) است .  بزاق  

نوشوی و   و  تحول  و  تخمير  يا بسخنی ديگر اصل  فرشکرد،  که اصل 
نوزائيست . اين بررسی ، به ما ياری ميدهد که  واژه ِ « فرشه » و « 
فرشکرد « را بهتر در رابطه با « ماه » بشناسيم ، و راه ترکيب واژه 

  را پيداکنيم .

» در« فرشه » ، بيان پديده « نخستين و پيشترين » ، fraپيشوند « فرا

»  ميباشد paoir+yaeniمانند « خوشه پروين » است که پيشوندش «  

. paoirya  وfra   وaghra   ) با بنُ هستی کار دارند .  ، خوشه پروين ،
( بهمن  .    ارتا +  يابد  می  پيدايش  ازآن،  هستی  جهان  که  ايست  خوشه 

 +fraيا      =fra+sha» و « فرا + شه  fratemaهمانسان « فراتوم  
asha  شيرابه = خور= آوخون=  (» ، نخستين تخم و نخستين آب ونمناکی

خونابه = ژد = مان ) هستند که بنُ نوشوی هستی ميباشند . ماه  بنا بر  
= که  af+na+hvantبندهشن ، هم مجموعه تخمها و هم اصل همه آبها (

، بخش   بندهش   ، ترجمه ميشوند  ابر،  دارای  ابرومند =  پاره   11به   ،
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وقتی « آب يا نم » و « تخم » ، باهم جفت شدند، اصل  ) هستند.  165
  . ازاين رو ماه ، اصل فرشکرد( نوشوی) است . فرشکردند 

اغريرث برادر    aghrae+rathaهمچنين  نام  باشد(  راتا   + آگرا  که 
افراسياب ) به معنای « نخستين گردونه » ، که همان گردونه و يوغ  

است انگرامينو  و  .  Tسپنتامينو  ميآورند  بحرکت  را  آفرينش  چرخ   که 
اغريرث يا « اگرا + راته » درواقع ، بنُ آفرينندگی است . خود  واژه 

» است( يوستی )، که به معنای « بند   pikha» ما ، همان « پيخ    بيخ«  
نی = وَن »، ويا « قاف = قه ف » است، که دراصل ، معنای « اصل  

  فرشکرد » دارد . 

سيمرغ ، هميشه درکوه قاف است    به همين علت است که گفته ميشود که
  .  ، يعنی جايگاهش ، « اصل فرشکرد» است

الهيات زرتشتی دربندهش ،«    جايگاه اهورامزداولی   بنا بر  روشنی  ، 
» است . « جای» ، به معنای « زهدان يا اصل آفرينندگی »    بيکران

است . خوب تفاوت فرهنگ سيمرغی ، از دين زرتشتی ، درهمين دو 
سيمرغ ، اينهمانی با « اصل فرشکرد » دارد  ويژگی ، نمودار ميگردد .  

، که اصل خودزائی، ونوشوی ِ خود ش درگيتی هست ، و اهورامزدای  
زرتشتيان ، اينهمانی با « روشنائی بيکران = همه آگاهی و پيش آگاهی 

. اين دوجهان بينی ، کاملا     » دارد که فقط با دانائيش،  گيتی را ميآفريند
  متضاد باهمند .

پس « فراشم » درپهلوی که « فراشه » باشد ، دقيقا برتجربه همان «  
  . مينمايد  را  گوهربنُ  که  است  بوده  استوار   « ازبنُ  پيدايش  نخستين 
 ، ميکند  تخمير  را  شير  آنچه   ،  « پنيرمايه  راشو=  فه   » به  درکردی 

هم ميگويند . « شيله » ، همان « شيره » است . شيلافه و    شيلاواک
  شيلاوه ، همان « شيرابه » است . 
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مايه پنير را هرچند از شيرافه يا معده بزغاله تازه متولد شده به دست  
» نيز بدست ميآورند ( عبد النبی    شيره سفيد انجيرميآورند ، ولی  از «  

» ميگويند . البته درخت    maayaسلامی، دوانی )، و در دوانی به آن  «  
  . ميکند  بازی  مهم  العاده  فوق  نقش  ميترائی  برجسته  درنقوش  انجير 
درکردی ، شيلاف کردن، به معنای « سر رفتن دراثر جوشيدن » است 
. به انجير، درگيلکی « انجيل» گفته ميشود . ازاين تلفظ است که ميتوان  

  راه را به معنای اصلی انجير، گشود.  

« انجير» ، در واژه نامه ها، به « سوراخ کون » گفته ميشود . ولی ، 
انجير، دراصل به معنای ِ« ناوچه کين = فرج زن » ميباشد ، و به عمد  
، تحريف ميشود . علت هم آنست که « انجيل » ، مرکب از « انگ + 
جيل » است . جيل وگيل ، دراصل به معنای نی ميباشد ( شوشتری ) ، 

همان تنبوشه راه آبست . زهدان مادر، آبگاه خوانده ميشد، و و انگ ،  
  هلال ماه ، زهدان آسمان بود. 

» ، درست همين معنا   فراشه = فرا + شهاگر دقت شود، خود واژه «  
را ميدهد . پسوند « شه »، درکردی، به معنای « نم » است . و در  
تبری ، « شه »، به معنای « شبنم + ژاله و باران نرم » است .  درتبری  
( فرهنگ واژگان تبری در پنج جلد، جهانگيرنصری اشرفی) ، به پگاه 

معنا به  که  پــشِت » ميگويند  شــِه   » ، بامدادان  وقتيکه  يا  آنست که  ی 
  هنوز شبنم شبانگاهان برروی گياهان خشک  نشده است .  

« فراشه » به معنای « نخستين نم وتری يا نخستين باران » است  پس  
. طبعا فراشه، بايد همان « فرا+ اشه » ، يا « اشه ی بنيادی » باشد . 
درواقع « فراشه= فرشه » ، اصطلاحيست همال ، واژه « فراتوم » ،  
چون نخستين تخم ( فراتوم ) با نخستين نمناکی وخويدی ( فرشه )، 

. به همين علت بود که در زير درختان و گياهان  بيان بنُ فرشکرد است  
(فراخکرت=   سيمرغ  ازدريای  که  ميشد  انگاشته  آبی  و  ای  چشمه   ،
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وروکش = سمندر ) به آنجا، قنات زده شده است . ازجمله دربخش نهم  
ميآيد که « درخت بس تخمه ميان دريای فراخکرت    151بندهش، پاره  

درخت  نه   –رُسته است و تخم همه گياهان بدوست .....  زير تنه آن  
کوه آفريده شده است . آن کوه سوراخمند ، نه هزار و نهصد و نود و نه 

جوی درآن کوه به صورت راه آبی آفريده شده است که    -ده هزار   -بيور 
  آب آنرا بدان جوی و گذر، فراز رود به هفت کشور زمين ... » . 

اينست که درسايه درخت ، کنارچشمه خفتن و آسودن ، معنای فرشکرد  
را داشت . انسان ، تخميست که از درخت فروافکنده شده و در زمين 
کاشته شده است و جوئی ازآب دريای سيمرغ به شکل چشمه درزير آن 
تخم فراميجوشد . آپه = آوه = سيمرغ ، مايه يا مادريست که به هم تخمه  

  گرد، آب ميرساند و آنها را از پستان خود، شير ميدهد .ها برای فرش

  درختی بين بسی با بر ، نه خشکش بينی و نه تر 

  به سايه آن درخت اندر ، بخسپی و بياسائی 

  يکی چشمه عجب بينی ، که نزديکش چو بنشينی 

  شوی همرنگ او درحين ، به لطف و ذوق و زيبائی 

  ، شوی هم شيئ و هم لاشيئ ندانی خويش را ازوی

  نماند کو ، نماند کی ، نماند رنگ و سيمائی

  ، نمايد شمس تبريزی  با چشمه درآميزیچو 

  ، زبهر عالم آرائی درون آب همچون مه

» گفته  fraspaaدرسغدی، ديده ميشود که به فـرَش (= قالی ) ، « فرسپا  

» در اوستا دارد ( قريب fra+spaatفرا سپات    ميشود،که اينهمانی با «
) . اين واژه در سغدی ، معنای « تيرسقف » را هم دارد . درکردی نيز،  
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، هم معنای سقف وهم معنای بالاريا تيرسقف رادارد . بخوبی   ساپيتک
» همان «  فرا+ سپات    از اصل اوستانی اين واژه ، ديده ميشود که «

» است ، که سه اصل    ساپيته نخستين وبنُینخستين سابات، يا سا پيته، يا  
پيشين   آفرينندگی ( پيت = فيت = نای و زهدان ) ميباشد، که درمقاله 
ازآن سخن رفت ( داستان سبد وگاو ) . درواقع « سقف نخستين و پيشين 
زمان » ، يا سه کات زمان ( سه کهت ) = چکاد زمان ( رام + ماترا  

  سپنتا + بهرام ) ، فرش زمين ميشوند .  

=  apraaدر هزوارش ( يونکر) ديده ميشود، که به « خاک » ، اپرا  

گفته ميشود، که همان « ابر» باشد . ابرسياه آسمان که سيمرغ    awraاوره

يا ارض  همان   ، خاک  همان   ،  ( ارتا   ) يا    Erdeاست  درآلمانی 

earth  درانگليسی است .اين بيان « جفت شدن آب وتخم ، يا آسمان و
( از ريشه    زموهمچنين ،     زمين ، يا حامله شدن زمين ازآسمان » است .

زم ) ، هم به سقف خانه گفته ميشود که ازچوب و علف وگل پوشيده می  
باشد، و هم به گل ترو گل خشک ( طين ) گفته ميشود( هم سقف ، هم 
خاک ) . زم ، پيشوند زمين و زامياد = رام جيد است ، و به سبد ( سه 

م + به ) گفته ميشود و « زمبه » که سبد باشد،  په ته ) نيز، زمبه ( ز
  ظرفيست که ازحصير( نای ) ميبافند .  

همه اين واژه ها ، اينهمانی آسمان وزمين ، يا جفت شدن آسمان با زمين 
  ، يا سايه انداختن سقف به خاک را نشان ميدهند.

پيدايش  نخستين   ) رام  خودِ  شدن  آرمئتی  اين   ، آسمان  شدن  زمين  اين 
سيمرغ )، هم درواژه « فرشه » وهم درواژه » فرسپ = فرسپا = فرا  
به   هم   ، فرسپ »  اينست که درپهلوی «    . است  مانده  باقی  سپات » 
معنای « الوار طاق ، شاه تير و چوب بزرگی است که بام خانه را به آن  

، و هم به معنای  جامه ها و پارچه های الوانی است که درايام پوشانند »   
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نوروزو روزهای جشن ، درو ديوارو دکان و خانه هارا بر روی زمين، 
بدان آرايش دهند » ميگويند ( فره وشی ) ، است .  درست نوروز، همين 
بنُ نوبهار يا فرشکرداست . ازآنچه آمد روشن ميشود که تخم انسان که  
آرمئيتی   که  تن  در  باشد  سيمرغ  که  ضميراست  ازچهارنيروی  مرکب 

د ميآيد ( هما سايه مياندازد ) . اين جفت شدن ِ آسمان ابری  ميباشد، فرو
و زمين ( خاک = هاگ ) باهم درانسان ، که يک تخم ميشوند ، اين اصل  
اين    . ، اصل فرشگرد ميگردد  انسان   . ميآورند  به وجود  را  فرشکرد 

  انديشه با کل الهيات زرتشتی درتضادبود . 

به همين علت، الهيات زرتشتی مجبور بود ، که نخستين انسان را، نماد 
مرگ کند ، و تنها کار عمده اش راهمان مردن کند ، تا وجود انسان ، 
اصل فرشکرد نباشد . اين پيکار بزرگی بود که بيش ازدوهزار سال ، 
الهيات زرتشتی با فرهنگ ايران کرده است ، تا انسان را ازاصل فرشکرد 

ن بيندازد . اين بود که نخستين انسان درالهيات زرتشتی ، کيومرث بود
انسان   نخستين  که   ، جم  درحاليکه   . است  مردن   ، کارش  تنها  که  شد 
ييما = همزاد = اصل  نامش که «  ازهمان   ، بود  درفرهنگ زنخدائی 

  جفت » ميباشد ، ميتوان ديد که اصل فرشکرد است . 

باززائی و نوزائی » ، دراديان نوری ، به کلی   انديشه « فرشگرد = 
مسخ ساخته شد . فرشگرد ، ازسوئی پديده « آخرالزمانی » شد . فقط  
درآخرالزمان امکان نوشدن، يا تجديد همان نو پيشين هست  . ازسوی  
ديگر، رستاخيز، با پديده قضاوت نهائی اعمال و افکارهمه افراد همراه 

برضد جشن فرشکردی بود . دراثر اينکه اين تصوير رستاخيزو گرديدکه  
اديان در ذهن ما جاافتاده ، معنای زنده «   قيامت و آمدن منجی دراين 
فرشگرد» را در فرهنگ ايران ، نميتوانيم درک کنيم .  فرشگرد دراين 
فرهنگ ، هيچ رابطه ای با آمدن يک منجی، و زنده ساختن ازنو قرآن يا 

  اشت . فرشگرد، يک پديده نهفته درفطرت و بن انسان بود . .... کار ند
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اصل فرشکرد، که درفرهنگ ايران ،« بنُ و فطرت خود انسان » شمرده 
ميشد ، تصويری ديگر از انسان و جامعه و تاريخ و سياست ميآفريد که  

  درگفتار بعدی به آن پرداخته خواهد شد .   
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  انسان،وجودِآبستن به قيامت

  نيازبه قيامت، درآخرالزمان ندارد

  « مايه نوزائی»

  يا«اصـل فـرََشکـرد» 

  يا « بنُ ِ انقلاب بهاری »

  شيرهِ وجودِ هرانـسـانی هست

 من ازقـيـامـت، حاملم(=حامله ام)  
  مولوی بلخی

  

  مفهوم  « قيامت نقد » 

  

  برخاست قيامت وصالش     تاکی به اميد، درنشستن

  « قيامت را ببين »  پس « قيامت شــو» ،
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  ديدن هرچيزرا ، شرطست اين

  انسان با« شدن ِيک ِچيز» است که«آن چيزرامی بيند»

  مفهـوم  « بـيـنـش »

  تفاوت « بينش نوزائی »  بـا « دانـش ِ نوزائی »

  برابری بهمن ( بن هستی وخردوفرشکرد) با هما (= سيمرغ ) 

  برابری هما با گيتی ( ُگش ئورون = مجموعه جانها )

  

  تـضــادِ آمـوزهِ زرتـشــت

  بـا 

  منشـور حـقـوق بشـر کـوروش 
  

ازمنست که قيامت يا فرشکرد « من حامله ،  به قيامت يا به فرشکردم ».  
. ما ازفرهنگ خود ، بيگانه    ، يا نوشوی و نوزائی ، پيدايش خواهد يافت

  » ، ُمهر ِ  شده  گفته  که  آنچه  به  ، چون  ايم  »    تشبيهات شاعرانهشده 
ميزنيم ، و خودمان را، از ژرف نگری  در معانی  آنها و جد گرفتن آنها 
، آزاد ميسازيم . آيا ازمعنای واقعی که اين عبارت مولوی ميدهد، ناخود  
آگاهانه ، نميترسيم ؟ معنای واقعی آن ، به کلی برضد  بنياد ِ اسلام و  

آخرت » مسيحيت و زرتشتيگريست . اين حرف ، منکر نياز« ايمان به 
  است ، که اصل اين اديان، شمرده ميشود.
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به همين علت نيز، آن را « تشبيه شاعرانه ميکنيم » ، تا دردسری در  
اين فرهنگ اجتماع نداشته باشيم .  ولی اين گفته ، تشبيه شاعرانه نيست .  

به    ، تازه  به خودی  آبستن   ، که « هرانسانی  ايران بوده است  اصيل 
بينشی تازه ، به جهانی  تازه » است. انسان، اصالت دارد ، چون خود،  
ميتواند ازخود ، نوبشود ، چون خود ميتواند، سرچشمه بينش نو بشود  

. دربنُ ِ انسان ،« ارتا   ، چون خود، ميتواند آدمی نو ، ازخود، بيافريند 
» يا « اشه » ،  هست که « فرشه = فره + اشه »، يا اصل نوزائيست  

است که « مان = من » هم   شيرابه انسان. آنچه در بنُ انسان هست ،  
» ، شيره ومغز آفريننده ناپيدا در ماست ، وآن بخش   مـناميده ميشد . «  ن

آگاهبود نيست که « بخش نازائی، که محکوم و مطيع محيط و دين حاکم  
و حکومت و شرائط حاکم است » که آن را به غلط ، ، من ، ميناميم. 

ماست، و درما   من ِ حقيقیشيره وجود ما ، اصل فرشکرد است ، که « 
است. در « من عِقيم و سطحی و روشن ِ ما » ، « من زاينده ما »، گم  

گم شده است . به اين « شيرابه ناپيدا، که انسان بدان حامله است » ،  «  
نام شيرابه گياه ، بطورکلی، « گـمُ    گـمُ »  يا « انگـمُ » گفته ميشد. اساسا

به . به همين علت  درهرگياهی، شيره اش ، گم و ناپيداست    .» است  
  شيرابه گياه ، گم  ، گفته ميشود.

شيرابه ای يا حقيقتی که اصل نوزائيست، درميان انسان ، « گـمُ »  است 
که « من= مان= شيرابه » هم ناميده ميشود .  « گـمُ » ، هنوز نيز به 
شيرابه گفته ميشود . ارتا يا اشه يا ايرج يا سيمرغ ( مرغ فرشکرد) يا 

شيرابه  طاووس، درما و با ما هست ، ولی درما ، « گم » است ، چون  
انسان ، جويای نوشدن ،    .  وحقيقت هستی ماست که ميتواند مارا نوکند 

. اين، آن چيزيست که هرانسانی ، گم جويای فرشکرد خود ازخود است  
  کرده است . 

  آن يار که گم کردی ، عمريست کزو  فردی 
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  بيرونش ، بجُستسی ،  درخانه  نجُستستی

  آن دلبر، با تست در اين جستن اين ُطرفه ، که 

  دست تو گرفتست او ، هرجا که بگشتستی 

  در جستن او ، با او ،  همره شده و می جو 

  ای دوست ز پيدائی ، گوئی که نهفتستی

اين « حقيقت ِ گمشده درتو» که ويژگيش ، « نوشوی و نوزائيست» ،  
. تو فقط بايد با او همراه شوی    جوهرتست ، و خودش، اصل جستجواست

، تا آنچه ، خودش را درتو گم کرده است ، درزايش و پيدايش نوين ، 
  بهمن + هما بنُ هستی که «  خودش را باز بيابد . درفرهنگ ايران ، اين  

باشد ، و درانسان    »  گيتی شده است   ، انسان شده است ، وهمچنين   ،
» همه آنها گـمُ    ودرگيتی ، شيرابه و« مان = من »  وافشره و شيره يا «

قيامت هميشگی ِ خود است . ، و جويای فرشکرد و  جوهر    شده است 
گـمُ است  ، : « گم شدن    واصل هرانسانی  اينست که مولوی ميگويد   .

ت » . « گـمُ » ، بهمن و سيمرغ است .  « گـمُ  درگم شدن ، دين من اس
يا اصل   بند نی  قاف = کاو = کاب = کعبه =  » ، کوه قافی هست ( 
فرشکرد و نوزائی است ) که سيمرغ درآنجا آشيانه دارد .  اينست که بنُ  

خدا  هستی ( بهمن + سيمرغ ) ، مغزهرانسانی و هرجانی درگيتی است .  
. شاه ، هرلباسی که    ، درفرشکرد ، هرچه بشود ، باز همان خداست

  بپوشد ، بازهمان شاهست .

  ديده ای خواهم که باشد شه شناس      تا شناسد شاه را درهرلباس 

شناختن حقيقت ،    اين اصل برابری خدا ، درهمه فرشکردهايش هست .
  ، انسان  و  گيتی   . هرچيزيست  در  حقيقت  وبيواسطه ِ  مستقيم  ديدن 

  . فرشکرد خدا ( بهمن + ُهما ) است 
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» ، از« برابر بودن خدا، با انسان،    بـرابـریدرفرهنگ ايران ، انديشه «  
سايه   » پيدايش يافته است. سيمرغ برانسان ،برابر بودن خدا با گيتی  و

مياندازد ، و درانسان ، سيمرغ، يا مرغ چهارپر ضمير، زاده ميشود .  
  سيمرغ درانسان ، فرشکرد می يابد . 

که، آمد   ( پيشين  درجلد   ) اسفندياربارستم  جنگ  داستان   سيمرغ    در 
برتارک سر رستم ميايستد ، و مفهوم « سايه انداختن سيمرغ ياهما »  

  ، همين ايستادن سيمرغ يا هما، برتارک سر است .  

  ، قائم   . است  برپای  و  برخاسته  و  ايستاده  ـ  معنای  به   ،  « قائم   »
درفرهنگ ايران ، درآخرالزمان نمی آيد ، بلکه اصل خود هرانسانی ، 

قائمی که در آخرالزمان ميآيد ، منکر  قائم شدن وقيامت کردن است .  
انسان ، اصالت دارد ، چون خود، ميتواند بدون  اصالت انسان است .  

شود نو   ، درآخرالزمان  قائمی  حمل   انتظار  درانتظاروضع   ، انسان   .
  قيامت ازخود دراجتماع و تاريخست. 

انتظارقائم درآخرالزمان ، تخم انسان را ميسوزاند . وتخم سوخته ، اگر 
  هزار انقلاب بهاری هم بشود ، بپا نمی خيزد . 

قيامت و قيام ، همين عمل ايستادن برپا هست . درنقوش برجسته ميترائيان 
درغرب ، ديده ميشود که همان گاوی که بر روی زمين « نشسته » است 
، در درون هلال ماه ، که زهدان آسمانست ، بپا ايستاده است . در زهدان 

=    آسمانست که همه تخم های زندگان که به آسمان پرواز ميکنند( = گاو
. فرشکرد ، يا فرشگرد ( فرشه + گشتن )  جانان )، فرشکرد می يا بند

ويژگی هرتخمی وهرانسانی است . در زهدان هلال ماه ( سيمرغ ) ،  
  قيامت همه تخمهای گياهان و جانوران و انسانهاست.  

« بهرام » را بابک مينامند ، که همان « پابغ »، خـدای پـا باشد . نام  
ديگرش « پادار» است ( برهان قاطع ) . برای اينکه بهرام وسيمرغ  
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  . هستند  پاينده  آنها،  هستند.  خيزاننده  بپا   ، فرشکرد  اصل   »  ، باهم 
  مولوی ، درباره بهار که اصل فرشگرد است ميگويد : 

  گوئی قيامتست که برکرد سرزخاک 

  پوسيدگان بهمن ودی ، مردگان پار 

  تخمی که مرده بود ، کنون يافت زندگی 

  رازی که خاک داشت ، کنون گشت  آشکار 

  آخرچنين شوند درختان روح نيز 

  پيدا شود درخت نکو شاخ  بختيار 

انسان ، موجوديست که می ايستد . انسان ، وجود يست که درخود ،  
  اصل قيام کردن ، قيامت شدن را دارد . 

انسان ( مردم = مر+ تخم ) ، تخميست ميرويد، و درخت سروی ميگردد 
  که راست ببالا ميرود تا به ماه ميرسد ( جلد پيشين ) . اين 

» ، ازيک سو،    سرش راست برشد چو سرو بلند تصوير که انسان ، « 
که   آنست  معنای  استبه   « فرشکردی   » ، وجودی  ازجمله    انسان   .

  پـيـرو نامهای ِ « سرو » ، يکی « شجرة الحياة » است، و ديگری ، «  
فرشکرد  تخم  که   ،  ( ( شرفکندی  است   « پروين  « خوشه ِ  نام  که   «
جهانست ، و همچنين نام ديگرسرو، « اردوج = ارتا + وج » است، که 
اصل   » که  است   « هما  يا  سيمرغ  يا  فروورد  ارتا  تخم   » معنای  به 
فرشکرد » است . ازاين رو نيزهست که سيمرغ ، برفراز تارک رستم  

. رستم دراين ايستادن سيمرغ برتارک سرش، فرشکرد می   ميايستد،  
  يابد و جوان ميشود .  
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تارک   » که  ميشود  ديده  جوان    tarokدر ُهزوارش   » معنای ِ   ،  «

tauruna  را دارد . از اينگذشته ، هم گوهر « ترانه  «taraaneh   «

فرود آمدن سيمرغ    .)   taurunaنيز هست ( يوستی ، زير واژه جوان =
برتارک سر ، با پديده های جوان شدن ، و ترانه خواندن کار دارد .  
درفرود   . سيمرغ  دارد   « بهمن  با«  اينهمانی  تارک سر،  ازاينگذشته 
آمدنش (= هبوط) که « سايه انداختن » هم ناميده ميشود ، جوان و  

رود  ترانه خوان ميشود . وهمين پديده « فرشکرد » است . سيمرغ درف
بلکه « فرشگرد ميکند » . اين درست    ، آمدن ، « هبوط » نميکند 

  ن ابراهيمی .  تصويريست برضد تصوير انسان در اديا

همچنين در شاهنامه ، « گـاو بـرمـايـون » که فريدون ازپستانش سه  
سال شيرمينوشد ، گواه براين مفهومست . برمايون ( چنانکه درجلد  

» است که ، به معنای « زهدان    بـرم + يـونپيشين، بررسی شد ) ،«  
بـرَم ، و بنُ ِ بـرَم » است ، و« بـرم » که اينهمانی با « بـرهـمـا »  
درسانسکريت دارد ، به بنُ وياتخم هستی ( مهرگياه = بهروز و صنم  
= اَ سـنَ = سيم = يوغ ) گفته ميشده است . گاو برمايون ، زمين (= 

  درزهدان خود، دارد.   گئو) است ، که بنُ هستی (= بـرم ) را

همين بيان فرود آمدن بهمن ، يا بنُ آفريننده هستی ، به زهدان زمين ،  
به درون هر تنی ( تـنـکـرد = تن شدن = جسم شدن= استومند= دارنده  
هسته شدن) است . دراين فرود آمدن ، به معنای اديان نوری ، هبوط  
نميکند، بلکه خودش، به صورتی ديگر، پيدايش می يابد ، يا فرشکرد 

د . اينست که گاو برمايون ، در شاهنامه ، « گاو طاوس رنگ »  می ياب
رنگارنگی دمش   -1خوانده شده است . طاوس ، مرغيست که به علت  

پيوستگی اين رنگها به هم ،  پيکر    -3هم آهنگی رنگهايش ، و  -2و
يابی « فرشکرد » است ، به همين علت نام طاووس در پهلوی « مرغ 

. سيمرغ درآسمان ، فرش رنگارنگِ    »  است  frashamurwفرشکرد  
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رنگين کمان ميشد ، يا به عبارت ديگر، فرشکرد می يافت ، همانسان 
داستان   دو   ) ميشد  شادروان)   ) زمين  طاوس  يا  رنگارنگ  فرش 
ازگرشاسپ نامه که در گفتار پيشين آمد ) ، که «  گاو طاوس رنگ»  

  شاهنامه ، بيان همان انديشه است .  

در بندهش، رنگين کمان ، « سـن و َر» خوانده  ميشود که به معنای  
« زهدان سيمرغ » است . رنگارنگی و همآهنگی رنگها ، زهدان يا  
و  نوشوی   ) فرشکرد   ، بهمن  گوهر   . است  آفرينندگی  سرچشمه 
و نقوش   ، و تصاوير  و کثرتمند شوی  يابی  تنوع  رنگارنگ شوی و 

    گوناگون شوی )  پی در پی است .

اينست که يزيديان کردستان ، سيمرغ را ، ملک طاوس مينامند . اينکه  
در لغت نامه دهخدا ، از نويسنده ای ميآيد که : « شگفت آن است که 
اين پرنده را با حسن و زيبائی که دارد ، به فال بد گيرند . شايد سبب  
و   اند،  دانسته  ، طاوس  دربهشت  را  ابليس  که سبب  دخول  باشد  آن 

  والبشر را ازبهشت نيز به وی نسبت دهند » .  خروج اب 

ولی  درست به فال بد گرفتن طاوس ، زشت سازی خدای پيشين ايران  
، سيمرغ ( شاه پريان = ابليس ) بوده است . دلبستگی به اين خدا ، که  
خودش ، گيتی و انسان وفرش رنگارنگ و گاو طاوس رنگ ، « ميشـود  
و   يهوه  ازبهشت   ، قرآنی  و  انجيلی  و  توراتی  آدم  تبعيد ِ  علت   ،  «

   است .  پدرآسمانی و الله

جای شگفت است که خود ِ موبدان زرتشتی ،  مفهوم « فرشکرد » را 
نهادن   بنياد  برای   ، اند  داشته  ازآن  که سيمرغيان  معنائی  به همان   ،
حکومت ساسانی بکار برده اند . اين واقعه تاريخی را يک « فرشکرد  
درگيتی» شمرده اند . درشاهنامه ، در داستان « گريختن اردشير بابکان  

» که به تاءسيس حکومت ساسانی ميانجامد ، دست به ساختن   با گلنار
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داستانی از « غـرُم » زده اند تا ، نشان دهند که با حکومت ساسانی ، 
  ايران وتاريخ ، فرشکرد ( نوزائی) می يابد.  

  بدين شهر بگذشت پويان دوتن     پرازگرد و بی آب گشته دهن 

  يکی غـرُم تازان ز دم  سوار   که چون او نديدم برايوان نگار

  چو سيمرغ ، بال و چوطاوس، دم 

  چو رخش دلاور ، سرو گوش و سـمُ 

  برنگ  ارغوان و به تک ، تـنـد بـاد 

  ندارد برآنسان کسی  غرم ، ياد 

  چنين گفت با اردوان  کدخدای    که ايدر نگر بازگردی بجای

  سپه سازی و سازجنگ آوری     که اکنون دگر گشته شد داوری

  که « بختش » پس پشت او درنشست

  ازاين تاختن ، باد ماند بدست 

شگفت است که « بخت پشتيبان اردشير بابکان » ، غرم با بال سيمرغ   
وبا دم طاوس است ، نه اهورامزدا !  هميشه  « فرهنگ » يک ملت ،   
منـش ِ « دين های نوری » را  به کلی  تغيير ميدهد . فرهنگ سيمرغی 
، منـش دين زرتشتی را ، برغم ضديت با سيمرغ ، درتاريخ ، بکلی 

فـرهنگ سيمرغی يا خرّمدينی ، زيـر نام تصوف ( صوفی    تغيير داد . 
= نی نواز ) و عـرَفان ، خامه و سرشير و فرهنگ و روح ِِاسلام شد .  
بسيج سازی فرهنگ سيمرغی ، درآينده نيز ، به اسلام ، چهره مردمی 
بيشتر خواهد بخشيد . سيمرغ ، اصل فرشکرد درصورتهای ِ گوناگون  

اسی و دينی است . سيمرغ ، شيرابه ايست که  تاريخی و اجتماعی و سي
  » چنان  ميتواند   ، مسلکی  وهر  مذهبی  وهر  مکتبی  وهر  هردينی  با 
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بياميزد » که درآن « گــمُ » شود ( جان او، و روح او ، و فرهنگ او،  
  و منشِ او شود ) . 

درست هم « غــرُم » و هم « سيـمـرغ » و هم « طـاوس »، در داستان  
بنياد گذاری سلسله ساسانی ، سه چهره گوناگون فرشکردی اين زنخدا  
هستند . رنگ ارغوان غرم نيز ،  بيان فرشکرد بودن است . نام ديگر ِ  
«  گل ارغوان » ، « اکـوان » است ( برهان قاطع ). ارغوان ، « ارکه   

» ، همان « ارکه من » است که بهمن ميباشد . بهمن ، ارکهِ جهان  وان  
درخت عشق     love treeهستی است.  در انگليسی ، به گل ارغوان  

ميگويند و « لاو= لـوَ= لبلاب ، که لاو لاو باشد » درفارسی ، به پيچه 
گفته ميشود که نماد عشق که نام ديگرش « سن = سيمرغ» است .   

هار، « ئه رخه وان سور» گفته ميشود . اول بهار،  درکردی به اول ب
جشن آغازگری وفرشکرد است  . به گل بستان افروز که اينهمانی با  
به    . ميگويند   « سوراو   » درکردی   ، دارد   ( فرورد  ارتا   ) سيمرغ 
  »، ميزيستند   ( خرمدينان   ) سيمرغ  پيروان  درآن  که  کشورهائی 

که يزدگرد ساسانی را    سورستان» ميگفتند . « ماهوی سوری » نيز
 ميکشد ، ازهر دونامش ميتوان ديد که سيمرغی بوده است .

« غـرُم ، ميش کوهی  است که درداستان فريدون، اشاره وار در رفتن  
است   آشيانه سيمرغ  البرزکه  کوه  فراز  به  فريدون خردسال  با  فرانک 

  ،پيش ميآيد .  

  بيآورد فرزند را چون نوند   چو غرم ژيان ، سوی کوه بلند 

( البته فرانک ، مادرفريدون ، همان سرفراز، يا ارتا ، يا سيمرغ هست  
، که  چهره ديگرش ،غـرُم ژيان است . فرانک که نقش بنياد قيام فريدون 
را برای دفاع از قداست جان ميريزد، همان ارتا فرورد يا سيمرغ هست  

  که بنياد گذارحقيقی جشن مهرگان است ) 
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اين همان غـرُمی است که درخوان دوم ، رستم را دراوج تشنگی ، به 
 ، سوزان  بيابان  در  تشنگی  با  رستم   . ميکند  راهنمائی  آب  چشمه 

  درجستجوی  آبست و اين غرم است که راه به چشمه آب را ميداند . 

  بيفتاد رستم بدان گرم  خاک    زبان گشته ازتشنگی چاک چاک

  همانگه يکی ميش فرّخ سرين    بپمود پيش تهمتن زمين 

  ازآن رفتن ميش، انديشه خاست    بدل گفت آبشخور اين کجاست..

  بره بر يکی چشمه آمد پديد    که ميش سرافراز آنجا رسيد

  تهمتن سوی آسمان کرد روی    چنين گفت، کای داور راست گوی 

  برين چشمه ، جای پی ميش نيست 

  همان غرم دشتی مرا خويش نيست 

در رسيدن رستم به چشمه ، غرم ، ناپديد و« گم » ميشود ، ولی رستم  
  ازنوشيدن آب ، ازآن چشمه ازسر، زنده ميشود 

  ، گو پيلتن زنده شد از تو(= غـرم)که 

  و گرنه ،  پرانديشه بود از کفن 

درفرهنگ سيمرغی ، چون حقيقت ، همان گوهر آب ( ويژگيهای روانی   
و تازه گری و آميزش داشت ) را داشت ، آنچه درآغاز، جستجوی آب  
بود ، سپس به صورت « جستجوی حقيقت » درآمد . چون ويژگی «  
. حقيقت   » است  انسان  در  اصل فرشگرد  که «  آنست  هم  حقيقت » 

زاست . هر آموزه ای وفلسفه ای و  هرچيزی ، نيروی فرشگرد آن چي
نيروی    ، وقتی   ، ميدهد  دست  از  را   « حقيقت   »  ، جنبشی  و  دينی 
فرشکرديش را از دست بدهد  . داستان خضری که آب حيات را ميجويد  
، داستان جستجوی حقيقت است که ويژگيش «  فرشکرد هميشگی »  
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است . يکی از نامهای سيمرغ ، ماترا سپنتا بود . ماترا ، همان « مطر»  
درعربی و همان « مادر» درفارسی است . آب ، که شيره  همه وجو  
باشد ، مادرو اصل زاينده و فرشکرد يا « شه = اشه » شمرده ميشد 
که « حقيقت » باشد . درپهلوی ، اين ماترا يا مار سپنتا را « ام + هو 

به معنای مادر است .    am»  مينامند .    =am+hu+ spent  + سپنت
امهوسپنتا به معنای سپنتا ، مادر به  است . اين را الهيات زرتشتی ،  
تبديل به « مانترا سپنتا » کرد و به معنای « سخن مقدس اهورامزدا »  
 ،  « سيمرغ   = چيزبود  همه  فرشکرد  اصل  که  آبی   »  . برگردانيد   ،

قدس اهورامزدا » داده شد .  بدين ترتيب ، سخن  اينهمانی با « سخن م
  وسرود زرتشت ، حقيقت فرشکردی شمرده شد .

«  غـرُم » ، همان ميشی است که« مشی» ، نخستين زن و جفت مشيانه  
، در بندهش ، از پستان او شير ممکد و  به دروغ ميگويد که نوشيدن  

  اين شير، به او آرامش نداده است.   

« غرم» و« سيمرغ » و « طاوس » و « خضر= خدر» ، چهارچهره  
  . » هستند  فرشکرد  اصل   » گوناگون  به طاوس «  چهره ِ  در عربی 

ابوالحسن و ابوالوشی » گفته ميشود . « حسن » ، معرب « اسن » است  
ازاين رو   . نخستين » است  امتزاج دو اصل  يا  ، که همان « سنگ  
درعربی به نقره که « سيم » باشد ، طاوس ميگويند ( منتهی الارب ) .  

ماه  ) ، به سيم يا اسيم که « ماه = سيمرغ » نيزهست ( کليچه سيمين =  
معنای « يوغ = يوگا = عشق » است ، که اصل فرشکرد است . همچنين  

، و درکردی، « وه ش که  « ابوالوشی » ، همان « وه شی » است  
فا دادن + خوش شدن » است ردش » به معنای « دوباره زنده کردن+ ش

. و نام فروهر، که اصل فرشکرد در بن انسان است ، « فره + وه شی  
» است . بنُ انسان ، ارتافرورد ، يا « فره + وه شی » است ، که اصل 
هميشه نو وتازه شوی ، و اصل بهشت و جش سازی ، و اصل گونه گونه  
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هما  يا سمندريا  انداختن سيمرغ  ، سايه  را  پديده  وهمين    . است  شوی 
 .   درگيتی و درانسان ، ميدانسته اند

دراينکه « غرم » ، دارای برآيند های انديشه « فرشکرد » است ، در  
را مشخص   ، صفت غرم  تازان »  . « غرم  نمايانست  شعر فردوسی 
ميسازد . « تازان » که تازنده باشد ، همريشه با واژه « تازه » است 

. چيزی تازه است ، که ميتازد، شتاب درحرکت دارد ، هميشه ميشود .   
» درايران ، از تجربه « تاختن = حرکت سريع کردن =  پديده « تازه  

شتاب » ميآيد . « وه شاندن » که پسوند « فره وشی » است درکردی 
،  به معنای « پاشيدن و افشاندن » و « به شدت حرکت دادن » است  

.  

  

  چه عمليست که آنچه راميکند،آن هم، ميشود ؟ 

  چرا ما به رغم تجدد خواهی ونوخواهی،

  جديد و نو ، « نميشويم » ؟
  

  . است  کرد»  درواژه ِ«  وهم  فرش»  درواژه ِ«  هم   ، فرشکرد  تازگی 
معمولا درواژه « کردن » ، که پسوند فرشکرد است ، ما برآيند ديگر  

باشد، فراموش ميکنيم . « کردن » درفرهنگ ايران   -شدن    -آن را که  
، آميختگی دو پديده « کننده » و« شونده» با هم بوده است . به همين  

فرشکرد » ، « فرشگرد » هم ميگويند . ما امروزه «    علت ، به «
کردن » را فقط در راستای « فاعليت » بکارميبريم . ولی درفرهنگ 
ايران، دارای  معنی « شدن = گشتن » هم هست  . آن ، چه عمليست  
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که با اراده ، انجام داده ميشود، وهمزمان با آن ، عمل بدون آن خواست  
، درکل وجود ، ميشود ؟ اين انديشه بسيار بزرگی درايران بوده است .  
اين چه عمليست که انسان ، درشـدن ، آن را ميکـند، و درکـردن ، آن  
، ميشود .  اين انديشه را موبدان زرتشتی که سخت زير نفوذ فرهنگ  

مرغی بوده اند ، حتا درمورد « خلاقيت اهورامزدا » نگاه داشته اند  سي
. اهورا مزدا ، جهان را با خواستش ، ازتن خودش ، خلق ميکند ، ولی  
اين کارش ، درست چيزی جز روئيدن وشدن اعضاء و اندامش نيست .  
آنچه در روئيدن ميشود ، درخواستن ، ميکند . در کردن ، ميشود و  

ميخو   ، اين  درشدن   . ميخواهد   ، ميشود  آنچه  هم   ، ميشود  هم   . اهد 
کردن با عمد ، اين دوپهلويه     -2شدن بدون عمد ، و    -1آميختگی ِ  

بودن شدن وکردن ، از ويژگيهای فرهنگ ايرانست که بايد  درآن انديشيد  
و شناخت ، چون ما ازاين شيوه انديشيدن ، بسيار فاصله گرفته ايم .  

ه ، درجنبش های تجدد خواهی ما ، کاملا چشمگير  ولی پيآيند اين انديش
  است .  

تازه ونو    با  ، ولی  تازه ونووجديد بکنيم »   » ، را  ما ميتوانيم خود 
وجديد کردن ، تازه ونو و جديد ، « نميشويم » . ميان کردن و شدن ،  
ورطه و شکاف بزرگيست که مارا غالبا ميفريبد.   درفرهنگ ايران ،  
انسان و اجتماع و ... ، موقعی خود را تازه و نوين وجديد ميکنند ، که  

زمان با آن ، تازه و نوين و جديد هم بشوند . شکست جنبش تجدد  هم
خواهی درايران و درکشورهای همسايه اش ، به علت عدم آميختگی «  
کردن و شدن » باهمست . آنها ، خود را با اراده ، نو وجديد « ميکنند  
» ، ولی خودشان ، نو وجديد « نميشوند » . چه هنگامی « کردن » ، 

  ت ؟« شدن » هم هس

واژه « غـرُم » ، همان واژه « گـرُم » است . « گـرُم » ، هم به معنای  
« طلب بسيار» است ، و هم به معنای « قوس قزح » است ( برهان  
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قاطع ) . قزح ، نام خود سيمرغست . غرم ، می تازد ، حرکت شتاب  
آميز ميکند ، چون درطلب و جستجو هست . در« جستجو کردن » هست 

  که انسان آنچيزی« ميشود » که جستجو ميکند . 

اينهمانی « کردن » و« شدن» ، در جويندگيست . جوينده درجستجو  
کردن آنچيزی که ميجويد ، آن چيز، ميشود . اين انديشه ، بنياد پديده  
« فرشکرد » است . هيچکس وهيچ قدرتی ، نميتواند ، دنيا و اجتماع  
را تازه ونو « بکـنــد » ، بلکه انسانها ، درجستجو کردن نو ، خود به  

  نو ميشوند . خود ،  

  

 سايه ِ  سيمرغ ، همان خود ِ سيمرغست 
  

درتبری ،  به سايه ،« ساينه » گفته ميشود ، که نام خود سيمرغ (  
سئنا= ساينه) است. به عبارتی ديگر،  سيمرغ در سايه انداختن ، همان  
ساينه است که ساينه ميشود . آنچه درسيمرغ هست ( اصل فرشکرد )  
با   همال  و  برابر   ، سايه سيمرغ  و  يابد،  می  انتقال   ، اش  سايه  به   ،

  سيمرغست .  

» گفته ميشده    shadeازاينرو هست که به « سايه » درانگليسی ، «  

»  شده است ،   Schattenو درآلمانی «     shadowاست که سپس  
و« شاده » يا « شاتيه » ، نام رام است که نخستين پيدايش ( يا سايه 
) ، « شاده » گفته  ( گرو =هوم  ) سيمرغ است. درسغدی به گردن 
ميشود ، و از روايات  هرمزيار فرامرز( ) ميدانيم که گردن يا حلق ،  

سيمرغ   سايه  يا  پيدايش  نخستين  که  دارد،   « رام   » با  (  اينهمانی 
  ارتافرورد) است .  
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سيمرغ ، خودش ، که شادی و شاده است ازخودش، ميزايد ، خودش،  
شادی ميشود . سيمرغ ، خودش « رام » ميشود که « رقص وموسيقی  
و شعر و شناخت » است . رام ، فرشکرد سيمرغست . اينست که شادی 
همان   که  مزدا،  اهورا  که  ميگفتند  هخامنشيان   . سيمرغست  سايه   ،

افريند . اين به معنای آن بود که :  سيمرغ سيمرغ بود ، « شادی» را مي
، شادی همه انسانها وجانها ميگردد . دربندهش ميآيد که اهورامزدا با  
  ، زرتشت  اهورامزدای   . آفريد  را  ) شادی  باشد  که سيمرغ   ) آسمان 
سيمرغ را انباز در آفرينش شادی ميکند . سيمرغ درانسان ، فرشکرد( 

پديده ای ، مجازی وفرعی وفريب   فرش شدن) می يابد . « شادی » ،
نيست ، بلکه خودِ خدا ، خود سيمرغ که « هو دای = خدا » باشد اصل 
شاد   اصل  در   ، يونان  درفرهنگ  انديشه  و همين   ، است  زيستی  شاد 

+ مون) دردرون خود ِ انسان ،   اوی+ دای(  moonEu+dai+زيستی 
بازتابيده شده است. پسوند« مون » به معنای  «اصل » است  . همين  
بنياد   ، و  به يونان رفته است  واژه « هودای= اوی دای » است که 

  انديشه « خوشزيستی » درمکاتب گوناگون فلسفی شده است .  

ارتا فرورد (= فروهر= فره وشی = اصل فرشکرد= جشن خود زائی 
تازه به تازه خود )، بنُ هرانسانی است . به عبارت ديگر، بنُ هرانسانی  
، اصل فرشکرد ، اصل هميشه نوشوی ، اصل نوزائی ، اصل تحول به  
طيف و رنگارنگی ، بنُ جشن آفرينی ، بنُ سرشاری و غنا ( کان = 

  ريز= گنج )، اصل شادی آفرين و بهشت ساز است. معدن = چشمه = کا

و   هرآبادی  و  درهرجا   ، سيمرغ  است.  عروسی  جشن   ،  « شادی   »
شهری و درهر انسانی که  سايه بياندازد ، اصل « جشن سا ز» ميگردد  
، وخودش ، جشن ميشود ، خودش « يز+ نا = يسنا= سرود نای »  

  ميشود ، که همان يسن وجشن است . 
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  تصوير« قيامت » 

  درغزليات ِ مولوی  

  همان تصوير فرشکرد، درفرهنگ سيمرغی است

  

فرشکرد درغزليات مولوی، درهمان اصطلاح « قيامت » شکل به خود  
ميگيرد . مفهوم « قيامت » مولوی ، حاوی همان برآيندهای فرشکرد  
نقد   ، جشن  بهار، جشن عشق  ، جشن  قيامت  است.  ايران  درفرهنگ 
وهميشگی درانسانست . انسان ، خودش هست که بايد قيامت بشود.  

  د . انسان، خودش، بايد قائم بشو

  برخاست قيامت وصالش    تا کی به اميد ، درنشستن 

  قيامت درقيامت بين ، نگارسرو قامت بين 

  کزاو « عالم » ، بهشتی شد ،  هزاران نوبهار آمد 

  صد قيامت در بلای عشق اوست    درنگرامروز و ، ازفردامپرس 

  به باغ آی و قيامت ببين و حشرعيان 

  که رعد ، نفخه صورآمد و نشور موات

  آن عشق می فروش ، قيامت همی کند

  زان باده ای که درخور خم و سبوی  نيست 

  چه عروسی است درجان که جهان زعکس رويش 

  چو دو دست ازعروسان ، ترو پر نگار بادا 
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رنگارنگی دست عروسان ، نماد جشن وصالست . اين همان رنگارنگی  
فرش آسمانست که سيمرغ در پيدايشش می يابد و همان « شادروان = 
فرش= ماه » است که فرش زمين ( ُگش ئور ون » ميگردد . اين فرود 
آمدن تخمهای سيمرغ درهرانسانی ، به معنای آنست که هرانسانی ، حامله 

  تن به فرشکرد است .به قيامت ، آبس

اين مفهوم « برابری آفريننده با آفريده »، يا « برابری آسمان با زمين  
» ، يا « برابری ِ خدا ، با گيتی = ُگش ئورون » ، بنياد فرهنگ  ايران  
در   برابری  بلکه   ، نيست  حقوقی  برابری  تنها   ، برابری  اين  است. 
همگوهرو همسرشتی است . درآنچه ، اصل فرشکرد هست ، از سوختن  

خاکست خاکسترش و  از  هميشه  چون   ، نميترسد  شده  آزرده  و  رشدن 
  برميخيزد .  

) ، ازُگش ئورون ، اين    29زرتشت،  درسرود دومش ( يسنا ها، هات  
درگيتی   جان  جهان  همه  که   ) ون  ئور  . ُگش  ميکند  سلب  را  برابری 
باشد= گياهان+ جانوران + مردمان ) ، چون ديگر « اصل فرشکرد »  
، نيست ، نياز به« منجی از آزارو گزندی » دارد ، که به او ميرسد .  

، در آفرينش ، به او انتقال داده شده بود »،  ُگش  اگر« اصل فرشکرد
ئور ون ، بسراغ ياری دهنده و رهاننده ، نميرفت تا اورا ازگزند و آزار  
برهاند . جان ، درآموزه زرتشت ، اصالت خود را از دست ميدهد . ازاين  
رو هست که  بدنبال « منجی و رهاننده از آزار و درد » ميرود ، و  

برميدارد . جهان جان زرتشت  ، چون درخود ، ديگر    فرياد ياريخواهی
اصل فرشکرد را ندارد ، نياز به « منجی = رهاننده » از آزار، می يابد  
. واين برضد فرهنگ سيمرغی بود ، که وجود اصل فرشکرد درانسان 
، بنياد همه طغيانها و سرکشيها و قيامهای سياسی و اجتماعی و دينی 

در اديان ابراهيمی ، بشکل « نياز به رهاننده  شده است . همين انديشه  
  از گناه » درميآيد . 
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و  ازحسابرسی  وحشت  و  ترس   »  ، سيمرغيان  فرشکرد  درانديشه ِ 
داوری نهائی » نيست ، بلکه فرشکرد ، برعکس هولناک بودن قيامت  
در اسلام و مسيحيت و زرتشتيگری ، بيان « جشن همگانی و نوشوی  
ارتا   بهمن » و «  که «  اينست  . علت هم  همگانی و شادی » است 

که از ماه ( ابرومند ) فرومی ريزد  فرورد = هما » و « شه = اشه »  
، همه  گوهر « ضد خشم » دارند .  آنها « بنُ ِ ضد خشم » هستند . 
بنُ   ، خشم   ، ايران  درفرهنگ  چون   ، نميشوند  هرگز، خشمگين  آنها 
خشمگين  آنکه  است.  جهاد  و  خشونت  و  تجاوزگری  و  قهر  پيدايش 

. امروزه از  ميشود ، پرخاشگر و قهرورز و زدارکامه نيز خواهد شد  
فرهنگ سيمرغی ، ازهمه آن غنای فرهنگی ، فقط « اصل عدم خشونت  
» باقی مانده است که فقط ،  يکی از پيايندهای « ضد خشم بودن ِ گوهر  

  بهمن و هما ، بنُ هستی »  ميباشد . 

اين اصل بزرگ     ، درست زرتشت در همان نخستين سرودش درگاتا 
فرهنگ ايران  را واژگونه ميسازد .  دربيت نهم نخستين سرودش (  

) ديده ميشود که  اهوره مزدا و اشه و بهمن ، هرسه    28يسنا ، هات  
، خشمگين شونده هستند . زرتشت ميگويد : « ای اهورامزدا ، همواره  

ستايش خود را صميمانه نيازت کنم و هيچگاه     کوشش ميکنم سرودهای
اشا و وهومن را به خشم نياورم زيرا اشا و وهومن و خشترای توانا  
دراين   . آذرگشسپ  فيروز  موبد  ترجمه   « ميدانم  ستايش  سزاوار  را 

» را بکار ميبرد که  ashemcaaعبارت ، زرتشت هم واژه « ئشمه  

را بکار ميبرد که به  zaranaemaهمان « خشم » باشد و هم زرنئما   
معنای « بخشم آوردن و آزردن » است . زرتشت با اين عبارت ، کل  

، سيمرغی  درفرهنگ  چون   ، ميسازد  دگرگون  را  ايران   - 1فرهنگ 
اهورامزدا که پيش از زرتشت ،    -4خشترا و     -3اشه و-2وهومن و  

به    . است   « گوهرشان « ضدخشم   ، است  بوده  وهما  همان سيمرغ 
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عبارت ديگر، همه آنها ، خشمگين ناشونده هستند . خشم درفرهنگ 
ايران ، بنُ يا اصل قهرو خشونت و تجاوزخواهی و پرخاشگری و جهاد  
دينی و عقيدتی است . اين عبارت ، بيان آنست که زرتشت کل تصوير  
« وهومن » و « اشه » و « خشتره » و « اهوره مزدا » را دگرگون  

ن ، با اين عبارت زرتشت ، راه برای جهاد دينی ساخته است . بدينسا
و بت شکنی و تحميل دين زرتشتی بربت پرستان بازشد وگشتاسپ و 

  اسفنديار و بهمن ، هرسه اين کاررا تکليف دينی خود ساختند .  

با اين سخن ، زرتشت ، گوهر اهوره مزدا ( که دراصل ، همان سيمرغ   
خرمدينان و هخامنشيان بود ) و اشه ( شه ، که ريشه فرشه= فره + 
شه ، درفرشکرد است ) و بهمن که بزمونه ( اصل بزم وجشن ، و اصل  
ابستنی است و مينوی درمينو است = اصل فرشکرد ) است و خرد ضد  

دگرگون ميسازد ، و بدين سان ، بنياد جهاد دينی را  خشم است را بکلی  
ميگذارد . چون خرد بنيادی ( بهمن ) که درهرانسانی هست ، و اشه ( 
حقيقت ) ، ناگهان در آموزه او ، اصل يا بنُ ِ خشم زا ، اصل پرخاشگری 
و قهر و تجاوز و خشونت ميگردند .  بدنيسان گزند بسيار بزرگی به  

  ود ، و بزرگترين فاجعه تاريخ ايران ميگردد .  فرهنگ ايران زده ميش

بشـر   منشور حقوق  اقدامی برضد «   ، آموزه خود  با  زرتشت درست 
کوروش » ميکند . آنچه را هخامنشيان و اشکانيان ، سده ها رشته 
بودند ، ساسانيان زرتشتی ، پنبه ميکنند . اسفندياری که از رستم در  
اسطوره ها شکست خورد ، درتاريخ ، غالب ميگردد ، و با غلبه اش ،  

  ايران از اسلام گشوده ميگردد .  راه ، برای شکست 

اينست که درک انديشه « انتقال يابی نيروی فرشکرد  از بنُ هستی(  
بهمن ) به هما ، و سپس ازهما ، به همه جانها درگيتی و انسان به  
ويژه » ، و بسيج سازی اين سرانديشه ، برای نوزائی فرهنگ ايران ،  
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ضروريست . انسان ، هنگامی اصالت خود را باز می يابد که « حامله  
  به قيامت » يا « ابستن به فرشکرد = وجود فرشکردی » باشد .

=    سمن + منتره  -2= تخم سيمرغ ، يا  سمن + در  -1سيمرغ يا سمندر( 
سرود سيمرغ ) درانداختن تخم ، يا سايه خود را به خاک انداختن ، يا  
« خودرا افروختن »، و خاک و خاکسترساختن ،همه اين اصطلاحات  
گوناگون ، به معنای« آبستن ساختن هرجانی وهرانسانی ازنطفه خود،  

  ازسرود خود، ازبانگ خود » هستند ، که « اصل آفرينندگی» است. 

خاکستر يا « خاک + استر » که همان « هاگ + استر » يا « آگ +  
استر» باشد ، به معنای « تخم پاشيدن و بذرافشاندن » است . سمندر، 
خاکسترميشود ، به معنای آنست که سمندر، تبديل به بذرهائی ميشود  

درفرهنگ ايران ، بزرگترين نماد خدا ، « خوشه  که افشانده ميشود .  
» است. خدا ، خوشه همه جانهاست که خود را ميافشاند، و بذری درهمه  

  تن ها ميگردد ، واين « تنکرد = جسم شوی » ميباشد .   

( تخم   ساينا= سايه(هم تخم وهم سرشگ آب ) ،  ساينا= سيمرغ آسمان 
بالنده وشکوفا درزمين ) ميشود . سيمرغ ، نه « هبوط » ميکند، و نه «  
مجازی » ميشود. نسر طائر، نسر واقع ميشود .« طير= پرواز»، تبديل 
به « نشست = واقعيت » ميشود( برای زائيدن، می نشستند، کاشتن ، 
نشستن درخاک و خفتن و آسودن برخاک بود ) ، و« واقعيت » که نشسته 

  .   برخاک است ، تبديل به « طيران بينش ، ومعراج شادی » ميگردد

ـشتن » که کاشتن باشد ، در التفهيم ابوريحان بيرونی ، به معنای   « کِِ
« آبستن کردن و انداختن نطفه در رحم است . مسقط النطفه و سقوط  

  النطفه ، جلال الدين همائی » . 

« سايه شدن » ، « مجازی وفرعی و بيرون افکنده شدن» نيست ، 
گيتی ،   بلکه « شاده = عروسی »  ،و « جشن زايش تازه » است .
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هستی مجازی نيست .گذروحرکت وشدن ، علت مجازی و غير حقيقی 
 شدن ، نيست . 

نه تنها « گيتی » و« آفريده » و « انسان» و « شهر»، سايه هما بودند  
» نيز ، ميماندند . « هما » دردل ِ هرجانی وهر   جفت هما، بلکه « ُ

انسانی « می نشست»، ودرميان انسان، « آشيانه ولانه وخانه » ميکرد 
.  

با چيرگی تصوير الاهان نوری ، مفهوم « سايه » ، معنای ِ جفت بودن   
، به معنای ِ « همگوهر شدن» را از دست داد. هرچند سايه ، جفت يک 

. نداشت  وازخود  درخود  گوهری  ديگر،  ولی  ،  چيزميشد،   « سايه   »
. « سايه » ، يک امر  معنائی کاملا متضاد با معنای اصليش پيدا ميکرد  

ميشد، و   دريده « مجازی » ميشد . گيتی ، ازخدا يا « خالق» ، بريده و 
گيتی و آنچه ازگيتی هست ، « بی خدا = بی گوهرخدا » ميشد . « تن  
» ، ديگر زهدان بذرسيمرغ يا خدا و بهمن نبود . در آنچه جسمانی ومادِی 

  است ، اصل باززائی و فرشکرد و قيامت نبود . 

     

  تغيير معنای « ســايــه » ، 

  و پـيـدايـش ِ« درد » 
  

وجود    دريده شدن» ، که « مسئله  درد  اينست که برای  صوفيها ، «  
انسان، ازخدا »، يا « خالی شدن انسان ازاصل نوزائی و فرشکرد »  

. برای آنها، در دنيائی که يهوه وپدرآسمانی و مسئله اصلی است    ،  باشد
همه « مخلوقات » و « عباد » ، « درد داشتند ،  الله خلق ميکردند ،  

چون ازاصل ، که خدا باشد ، دريده بودند » ، چون « مخلوق و عبدِ ِ»  
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يهوه و پدرآسمانی و الله شده بودند . يهوه و پدرآسمانی و الله ، ديگر،« 
. مولوی ، انسان را هميشه    وجود خود» را نميافشاندند ، تا گيتی بشوند

بياد اين « دوره آميختگی، نوشيدن شيراز پستان دايه که همان سيمرغ  
  باشد » مياندازد :

  زان دايه دولتکو همت شاهانه ؟     نه 

  زان شير ،  تباشير سعادت  بمزيدی

  آن شاه ، گـلِ ما ، به کف خويش سرشتست 

  چشيدی آن همت و بخشش، زکف شاه ، 

  دل و دلدار، يکی اند آموخت ترا که :  

  گه قفل شود ، گاه کند رسم کليدی 

» ، استوار بر « دريده بودن خالق ازمخلوق ، يا دريده بودن ِ    ايمانیهر«
به اين   ايمان آوردنخدا ازانسان » بود .  اين بود که مسئله عرفان ، در  

دين، يا به آن دين ( که کفرشمرده ميشد ) ، حل ناشدنی بود . ازاين رو  
  هست که عطار درمنطق الطير ميگويد : 

  ذرّه درد تو ، بس درمان من     زانکه بيدردت ، بميرد جان من

احساس يا آگاهبود ِ هميشگی ِ دريده بودن ، شوق و سائقه « پيوستن  
» ،    ايمان ، ولی «    و عشق  برای آميختن  دوباره » را بسيج ميسازد 

» ، می  ميثاق وعهد    ، را با همين «نا همگوهر بودن خدا و انسان  
پذيرد . مکيدن شير ازپستان دايه ( سيمرغ ) ، بيان يکی بودن « دل و  
دلدار» است . ازاين رو هست ، که چنين پيوندی برضد « پديده عهد و  

  ميثاق و قرارداد » هست . هيچکسی با خودش ، عهد نمی بندد:

  دی از پس صد پرده ، درتافته رخسارت
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  تا عالم خاکی را، ازعشق ، بر آرائی 

  جان دوش زسرمستی ، با عشق تو، عهدی کرد 

  جان بود درآن بيعت ، با عشق ، به تنهائی 

  سر، عشق به گوشش برد ، سرّ گفت به گوش جان :

  کس عهد کند با خود ؟   نی تو ، همگی مائی

عهد وميثاق ( تورات و انجيل و قرآن ) بر بنياد بريدگی و دريدگی انسان  
ازخدا، يا بنُ هستی ، به وجود ميآيد ، وبريدگی و دريدگی ، نفی عشق 

  ميان انسان و خدا ، يا انسان و بنُ فرشکرديش هست. 

بياميزد . مافوقش  آنها  با  يا  اين الاهان بپيوندد  به  انسان ، محالست که 
  ميتواند به « لقاء آنها از دور» برسد !

  ... کفر، کافر را ، و دين ، ديندار را     ذرّه دردت ، دل عطار را

  ذره ام ، گم شده ای درسايه ای    نيست غير ازتو کسی سرمايه ای 

  سايه ام ، زآن حضرت چون  آفتاب 

  »  يکرشته تاب» ، رسد «  تابم بو که زان «

پرتو ( پر+ تاو = پر+ تاب ) آفتاب ، يکرشته تاب ورشته ، برای معراج  
  به آفتاب است  

  تا مگرچون ذره سرگشته من     درجهم ، دستی زنم در رشته من 

  پس برون آيم از اين روزن که هست 

  پيش گيرم ، عالم روشن که هست 

سايه آفتاب، برای عطارنيز، مجموعه رشته ها وتابهائيست که آفتاب فرو 
  انداخته، تا با آويختن بدانها ذرات به او برسند .
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برغم « ايمان » دراين دين و آن دين ( که کفرخوانده ميشود) ، که اديان 
سايه  نوری باشند ، « احساس اين دريده بودن ازخدا باقی ميماند ، و«  

بيان    » که  بيان جفت و پيوسته بودن انسان وخدا ( گيتی وخدا ) و  هما
، نماد « سعادت ودولت » باقی « سعادت انسان دروصال با خدا» بود  

ميماند . « سعادت ودولت » ، فقط دروصال يا بازگشت به بنُ خوداست  
  ، که « هما » ميباشد .

هما ، آنجا که سايه ميانداخت ، آنجا می نشست( بذری که درخاک يا تن، 
کاشته ميشد ) ، آنجا « همنشين وهمدم وهمسايه وجفت» ميشد.  سيمرغی  
که برفرارسر رستم فرود آمد ، با رستم ، همنشين وهمدم وهمسايه وجفت  

  .  انسان ايرانی ، نميتوانست ، دريدگی خدا را ازخود ، تحمل کندشد . 

» داشت . دو  آميختن و آميزش، برای ايرانی ، معنای «  مهر»واژه ِ «  
چيزبريده و دريده ازهم ، با هم ، مهر نداشتند . آميختن ، برضد دريدن  
و بريدن است . عشق ميان خدا يا بنُ هستی با انسان ، در فرهنگ ايران  
، فقط و فقط به معنای « آميزش خدا و انسان » بود . درايمان ، که برپايه  

نيست . چنين عشقی ، عهد و ميثاق نهاده شده ، درفرهنگ ايران ، عشق  
فقط معنای « تشبيهی ، يعنی غير اصيل » دارد . برای ايرانی ، مصيبتی  
، شديد تراز آن نبود که خدا وانسان ، خدا و گيتی ، يار وجفت و پيوسته  

  وآميخته به هم نباشند .  

اينکه خدا ، خالق باشد ، و انسان ، مخلوق باشد ، اين بزرگترين « درد  
انسانی بودکه به تن او چسبيده است و اندام   دسـت » هر  . خدا ، «  » بود

انسانست، و کسيکه خدا را ، خالقی درفرازآسمان ميکرد ، وانسان را ، 
هر روز يکبار، دست آن مخلوق و عبد او، در روی زمين ميساخت ،  

. برای ايرانی ، اين « زدارکامگی » ، اين    انسان را از تنش ميبريد
برترين قساوت وخونخواری و تجاوزگری وخشونت وخشم بود . خدائی 

ناميده ميشود،   دای=دی. اهل فارس ، سه آغازهفته را که    هـوُ دای(=  
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ميناميدند) را که دست است،ازانسان بريدن،احساس برترين دردها    دسـت
  راميکند .  

» از  درد  مسئله  شدن  دريده   » مسئله  درتصوف،  که    خدا»  بود   «
 . ( جانان = کل ) بود   مجموعه کل جانهادرفرهنگ ايران ، 

هرچيزی در پيوند با کل ، معنی ميدهد . وقتی انسان، يا گيتی از خدا يا  
  سيمرغ ، بريده و دريده شد، بی معنا ، بی مزه ميگردد .

مسئله « درد » ، يک مسئله ماوراء الطبيعی ( متافيزيکی ) وعرفانی   
و مه آلوده  نبود ، بلکه يک مسئله روشــن ِ« اجتماعی ، سياسی ، 

مسئله دريده  .  اقتصادی » بود، که فقط نميشد آن را، آشکارا بزبان آورد
شدن از« خدا » ، دريده شدن « فردِ انسان » ، ازکل اجتماع ، ازکل  

  .  بشريت، ازکل طبيعت، ازکل تاريخ بود 

  جزو زجزوی چوبريد ازتن تو ، درد کند

  جزو من ازکل ببرُد ، چون نبود  درد مرا ؟

مسئله دريده شدن ، دريده شدن  از« موءمنان به مذاهب ديگر» ، دريده 
شدن ازمتعلقان « به طبقه ديگر، به قوم ديگر، به ملت ديگر، به نژاد  
ديگر، به جنس ديگر» ، همه جزو اين درد ِ دريده شدن ازخدا ، يا ازکل  

درگستردن اين مفهوم ، ومبهم گفتن واشاره وارگفتن ،   خاموشیبود .  
  ، يا ساير آموزه های حاکم براجتماع بود .  ترس از شريعت اسلامپيآيند 
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  تحـوّ ل ِ 

 بهمن، به > هُـمـا 

  و هُـما ، به >  گيتی 
  پيشگفتار 

  پيکاربا انديشه ای چند هزارساله که هنوز زنده است 

  نکته ای کوتاه در باره روش پژوهش 

« جعليات» را نبايد دور ريخت، بلکه  بايد ازآنها بهره برد. حقيقت را 
که  دانست  درآغازبايد  کرد.  استخراج  تحريفات،  و  ازجعليات  ميتوان، 

مشروعيت  مقصد و غايت اين جعل کردن چيست ؟ موبدان زرتشتی ، «  
،   حکومت ميدانستند  آموزه زرتشت  دادن  کردن و رواج  تبليغ   ، را   «

اين کار، درخانواده گشاسپ آغاز شده بود ، هرحکومتی ، نزد   وچون 
  آنها ، حقانيت به حکومت می يافت که اين دو ويژگی را داشته باشد : 

هم  -1 و  باشد  زرتشتی  دين  مبلغ  نخستين   ، گشتاسپ  ازخانواده    - 2هم 
  مرّوج دين زرتشتی باشد .  

اين انديشه درتماميتش ، به شيعه دوازده امامی درايران به ارث  البته  
. مشروعيت به حکومت ، کسی دارد که ازخانواده علی و رسيده است

امام دوازدهم ، ميباشد وهم مرّوج تشيع ميباشد .  حسن وحسين و....و 
چند   پيشينه   ، ما  امروزه  سياسی  تفکرات  ريشه  شناختن  که  اينست 
هزارساله دارد، و بدون قطع ريشه آن در روان ، نميتوان گامی به پيش  

  برداشت .
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همين داستانی که درشاهنامه، از ديد پژوهشهای علمی و تاريخی ،  بی 
واقعيت   و  روز  مسئله  تاروپود ِ   ، ميشود  شمرده  خرافه  و  وپوچ  بها 

. با داشتن چنين انديشه    سياسی واجتماعی و دينی و فلسفی کنونی ما ست
بسيار زيرکانه،   را  بهمن وهما »  اسطوره «   ، ، موبدان زرتشتی  ای 
تغيير شکل دادند ، و اسطوره آفرينش را تبديل به تاريخ ساختند . با اين  
کار، هم هخامنشيها وهم ساسانيها را ، از جمله تبار ِ گشتاسپ زرتشتی 

کردند   بهمن  پسرهمين  هم  را  ساسان  حقانيت  .  ساختند.  کار،  اين  با 
. « حقانيت   حکومتی را درفلسفه سياسی ايران ، مسخ وجابجا ساختند

حق و داد    بايد :يران هميشه براين شالوده استوار بود که  حکومت» درا
و عدالت و قانون ، مستقيما از « خرد بنياد بهمنی درانسانها دراجتماع  

باشد   تراويده  ، مسخ  »   بادست کاری موبدان زرتشتی  انديشه  اين    .
داشتن   و  زرتشت  آموزه  ترويج   ، حکومت  حقانيت  و   ، شد  ساخته 
تبارگشتاسپی گرديد . اين ، بزرگترين فاجعه در فرهنگ سياسی ايران 

  بود ، که هنوز گرفتارآن هستيم .

داستان بهمن وهما درشاهنامه ، دراصل ، اسطوره بنيادی فرهنگ سياسی  
و اجتماعی ايران بوده است ، که هخامنشيها ، حقانيت خود را برپايه « 
بهمن که مينوی خرد باشد » و دخترش « هما ، که همان ارتا ، حق  
وعدالت وقانون » باشد ، استوار ميساخته اند ، وازاين ديد، اين داستان  

تاريخ هخامنشيها ست . ولی موبدان زرتشتی ، در شاهنامه ، روشنگر 
دست دراين اسطوره برده اند ، و بهمن ، پسر اسفنديار را، جانشين بهمن  
اصل  تا    ، اند  ساخته   ، است  بوده  ايران  درفرهنگ  خرد  اصل  که   ،
هخامنشيها را ، زرتشتی بسازند . با مسخسازی اسطوره ( بندهش ) ، 

  ه اند . جعل تاريخ کرد

بهمن ، پسر اسفنديار، سده ها فاصله زمانی تا پيدايش هخامنشيها داشته  
به کلی درشمال شرقی که خارج از   است . سلسله گشتاسپ با بهمن ، 
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ايران کنونيست ، قطع ميگردد، ودين زرتشتی ، دراثر ويژگی جهاديش 
که با فرهنگ ايران ناسازگاربود، سده ها به جهان فراموشی سپرده ميشود 
. ازاين دوره دراز، ميان حکومت گشتاسپ که با بهمن ، که به کلی قطع 
 . نيست  اثری  و  خبری  هيچ   ، هخامنشيها  پيدايش  دوره  تا   ، ميگردد 

ش اين دين را از منطقه شرقی ، بتدريج به پارس ميآورند و درآنجا موبدان
تبليغ ميکنند و با خيزش اردشيربابکان ، توانستند پس از قريب هزارسال  
اشکانيان  از دست  را  ، حکومت  پسراسفنديارپسرگشتاسپ  ازبهمن  پس 

آرش  بربايند، و دراثرکينه توزی سختی که با سيمرغيان داشتند (اشکانيان،
 همای خمانی= همای کمانگير را، نيای خود ميدانستند ، که همان    گيرکمان

بهمن ، است )، همه آثار تاريخی اشکانيان رااز بين بردند.ازاينگذشته،
که درکينه توزی با سيمرغيان حد واندازه نميشناخته است    پسراسفنديار

به  و   ايمان  در  اش  العاده  فوق  ازتعصب  زاده   ، توزی  کينه  اين 
است   بوده  وفرهنگی زرتشتيگری  انديشگی  پدر   » هرگز،  نميتواند   ،

هخامنشيان » بوده باشد ، که بنيادگذارتسامح دينی و آزادی دينی بوده اند  
  .  

با چنين بينشی ، ميتوان جعليات موبدان زرتشتی را ، ازانديشه اصلی 
که فلسفه جهانداری درايران ميباشد ، که ، برپايه انديشه ِ « تحول بهمن  
به هما ، و تحول هما به گيتی » است ، ازهم ، جدا ساخت ، و ازآن ،  

  بهره برد .  

  هخامنشی ها،  به« بهمن» ، « هخا من » ميگفتند 

 . هخامنشی، به معنای « بهمنی وهمائی» است

« هـمُا » ، که ميتواند هم « هو+ مايه » وهم « هوم + مايه »باشد ، 
آبِ به = اشه به(= اشم وهو)، آپا دانا  -2مادر به ،     - 1دارای معانی «  

  افشره هوم= آب حيات » است . -3= نيايشگاه آوه ، 
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  هما «  به  » درآغاز،  هومان بهمن يا    تحول » ، از «  سـايـه  سرانديشه «  
» ( گيتی= گوشورون) پيدايش    به گيتی  از تحول « همايا ماه » ، و  

بهمن درهما ، وهما درگيتی ، سايه مياندازد، يا به سخنی ديگر، ميآيد .  
بهمن ، تحول به ماه ( هما ) می يابد ، و هما ، سپس ، تحول به گيتی 

»  ميناميدند    هخه منکه هخامنشيان آنرا «    هومان ،. بهمن يا    می يابد
بر آمده است  منسوب ساختن خودشان ، به هومان  ( ونام هخامنشی، از

سمندر(   يا  سيمرغ  يا   ( ارتا   =) هما  به   تحول   ، تره)  من   + =  سمن 
  ) گيتی  به  تحول   ، هما  ازصورتِ  سپس  و  يابد،  می   ( سرودسيمرغ 

اين سه  مرحله    - 3ئور+   -2گوش +  -1گوشورون =  . يابد  ) می  ون 
يا « سه برگه= سمن= سه تخمهيا «    سيـورازگشتن (= وَشتن )،    «

ساينا ) .... ناميده ميشدند . بهمن شبدر » ، سه اند ، سی کوک ، سيان(  
، درآغاز به ماه که همان هما باشد ، تحول می يابد . چنانچه در بررسی  
ماه ، ديده خواهد شد ، ماه هم ، مرکب از« سه گونه تحول » است و به  
همين علت سيور ( سه ور= سه بر) يا « سهند = سه اند = سه تخمه » 

( ساپيته = سابات= سپد) ، سمن (    است . سه پنت ( سپنتا ) ، سه پيت
)، دريغوش (= درويش) که «   تره= سهسه + مينو) ، منتره ( من +  

+ خوشه » همه اصطلاحاتی برای بيان اين سه تحولست که   دری= سه
  دريک گوهر، روی ميدهند .

ولی درهمه اين تحول ها ، هميشه « هومان، يا يهمن يا هخمن، يا ارکمن  
ناپيدا وناگرفتنی «  ميان هر  »، در«   تازه ای » ،  به  هستحالت   . «

  سخنی ديگر، هومان وهما باهم، ناگرفتنی درهرانسانی ، هستند .
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  چرا هـوّيت هرانسانی ، بهمن است

  « هـوّيت » ، همان « هُـوی ِ » هُـومن است

  

هومان= بهمن » ، « هُوی هرانسان وجانی » يا «هـوّيـت ِ» هرجانی  «  
. ازاين رو و هرانسانی، يا « خودی ِخود ِ هرجانی و هرانسانی » بود  

» ، که پيشوند « هومان » است، و هزاره ها    هـو  بود که ، اصطلاح ِ «
،  صوفيه  درايران ،« بنُ کل جانها و انسانها » شمرده ميشد ، درميان  

زنده باقی ماند . هرچند اين واژه به ظاهر، واژه عربی مينمايد، که به  
او» ست، ولی   ، همان « هومان » است ، که « معنای «  درحقيقت 

باطن وسرّ واصـل هرجانی وهرانسانی ، يا بگفته مولوی ، جان ِ جان  
  » است. 

« هو» ، به معنای ِ زائيدن است ( يوستی ) . هومان و سيمرغ ( هما  
) در بنُ انسان ، جنين ، درزهدان يا تن انسانند، که بايد ازانسان ، زاده  

ازذکر ِ«    شوند   مقصود  و يـاهـو.  کردن  ياد  ، همان  درويشان  نزد   «
، و   ارکمن » درخود  يا   ، يا بهمن   ، يا هخه من   ، انگيختن « هومان 
درانسانها است ، که  بنُ و اصل درون هرجانی وهرانسانی ، وهميشه 

» درآنهاست ، ودراغاز، تبديل به هما ( سريره    گـمُحاضر،ولی نهفته و«  
= سرّ )، ويا مرغ چهارپرضمير، و سپس ، تبديل به« تن » می يابد . 

» ، سايگ( سه آگ ) =   سه مرحله تحول اصل کل هستی باهم اين «  
( سئنا )= سهند ( سه اند) ، سيور( سه ور »... ... ، ناميده  سايه= ساينه  

  ميشدند . 

داده   نسبت  زرتشت  به  که   ، اسپرم  زاد  های  درگزيده  که  داستانی  در 
بهمن ميشود، ديده ميشود که، زرتشت، درست هنگام زاده شدن از مادر،  
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ميآميزد نوزاد،  زرتشت  با  اش،  انديشه  انديشه  با  آميختن  دراين  و   ،
اين به معنای فطری بودن « هومن  .  مـيـخـنـدد  بهمنيست که زرتشت ،  

و بينش و انديشه بنيادی، يا آسن خرد ، و زايشی بودن چنين بينشی ،  
است بينش فطری»  آوربودن  به   و شادی  ، درکردی هنوز  . « هو» 

  معنای « خنده » است ، و دريوستی به معنای « زائيدن » است . 

  

  زرتـشــت  
  بهمن -2اهورامزدا    -1

  را ، جانـشـيـن 

  هما (= اهورامزدا ) کرد ُ-2بهمن     -1

  

جفت بودن بهمن    زرتشت ، « سرانديشه فرهنگ اصيل ايران» را که «
» ، و « اصالت بهمن » باشد ، وارونه کرد . زرتشت ، جايگاه «  وهما

. درفرهنگ اصيل از « اصل بودن » انداخت  بهمن » را عوض کرد ، و  
= است ِ است)  اسـاس (    اس اِس، « تخم درون تخم » ، يا    بهمنايران ،  

، است  وناديدنی  ناگرفتنی  که  يا    اصل هستی  ،  هُما،   » که در   ، است 
سيمرغ يا ماه »، نخستين تابش وپيدايش وزايش خودر ا می يابد ، ولی 

،« بهمن » ، اينهمانی با «  اصل « آفريننده ، برابر با آفريده »  بنا بر
  هما يا سيمرغ » داشت . 

دربرداشتی که ازسرودهای زرتشت ( گاتا ) شـد، اهورامزدا ، اصل  ولی  
، نديم و  بهمن، که بهمن ازاو، پيدايش می يافت ، هرچند که  نخستين شد
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محرم وهمدم اهورامزدا ميماند، و تا اندازه ای مفهوم « جفت » را باقی 
. هرچند ، اين کار، به نظرما  ازاصالت ميافتد بهمن ، نگاه ميدارد، ولی 

، ناچيز ميرسد، ولی اين يک  انقلاب بزرگ ِ فکری بود ، که هم پيآيندهای  
مثبت، و همچنين پيآيندهای منفی وخطرناکی  داشت، که تاريخ اجتماعی  
و سياسی و اقتصادی ايران را به هم زد . چنانکه امروزه اگر دو مفهوم  

گرفته نشوند ، با اولويت دادن آزادی  « آزادی و عدالت » ، باهم ، جفت  
برعدالت ، يا اولويت دادن عدالت بر آزادی ، دو نظام کاملا متضاد باهم 

  ايجاد ميگردد . 

  

  درفرهنگ سيمرغی ِ ايران

  هرانسانی ، « آبستن به حقيقت » است 

  نه « مالکِ حقيقت »

  آنکه « حقيقت دارد» ، گوهر ِ جهادی دارد 

  آنکه تنها راه راست است، گوهرش جهاديست 

  

دراينجا ، معنای ژرف و دقيق اين جابجاساختن ، اشاره وارگفته ميشود 
. با فرهنگ سيمرغی ، که خود را « بهمنی = هخامنی » نيزميناميدند ، 
هرانسانی ، « آبستن به حقيقت ، به بهمن » است ، ولی « دارنده و  

بايد ازنو ، حقيقت را ازخود    مالک حقيقت نيست » انسان ، هميشه   .
انسان ، هيچگاه    اينست کهبهمن ، غنای کل جهان را دارد ،    بزاياند، چون

، که هميشه برغم پيدايش درهرصورتی ، مالک حقيقت ( بهمن ) نميشود  
انسان ، موقعی   ناديدنی و ناگرفتنی ميماند .  انديشه ای ،  و گفته ای و 
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مالک چيزيست که بتواند آن را « بگيرد ودرآن تصرف کند » . ولی 
و   ميماند  جوينده  هميشه   ، انسان   ، بهمن  به  هميشگی  بودن  درآبستن 
نميتواند هيچگاه بهمن را درخود گرفتنی   ازجستجو، شاد ميشود ، ولی 

مفهوم « انسان جوينده ، و يافتن سعادت درعمل جويندگی » ،  سازد .  
. انسان  از تصوير انسان ، به کردار « وجودی سرشارو لبريز» ميآيد  

، وجوديست هميشه آبستن ، درست همين معنای « وجود سرشارو لبريزو  
»  mashia+meshiaنام انسان ، « مشيا  غنی » را دارد . از اين رو  

 ناميده ميشد .  mashkya. همچنين انسان ، مشکيا    بود( هزوارش ها )
  مسيح مشيا وماشيه باشد ، تبديل به واژه «    درست همين نام انسان، که

  » شده است . هرانسانی ، مسيح است . 

» گفته ميشود . در کردی ، مشه ،    مَـشتدر افتری و تبری  به پرُ، «   
به معنای بسيار و مشت ، به معنای لبالب است .  به همين علت به شکمبه  

  ، که   مه شکو شکم  است  گنده  . مه شکوی ، زن شکم  گفته ميشود 
دراصل به معنای « زن آبستن » بوده است . اين واژه « مشکوی » 

های    واژه   . ميشود  برده  بکار   « شاه  حرم   » معنای  به  درشاهنامه 
درسانسکريت ، خويشاوند واژه     manushyaمنوشياو    manujaمنوجا

» ،  مـنـوچـهـربه آسانی ميتوان دريافت که «     « مشيا+ ماشيه » است .
چيترا «    + «  منوش  معنای  به  که  است  بوده  وذات    »  گوهر  يا  تخم 

»   امشـا سـپـنـتـا» که پيشوند «    امشا  » است . البته واژه «سرشاری  
هست، همان « مشا ومشيا » است . اين ويژگی « اصل جهان هستی ،  

ين اصطلاح . ازا هميشه لبريزوسرشارند» بوده است که  هومن + هما
ميتوانی   بخوبی   ،  » و   « آبستنی  اصل   » پديده  دو  برابری 

ديد   را  ، وجودسرشارولبريز»  است  آبستن  که  هروجودی   .
سرشارولبريزوغنی « و ناگنجا درخود » و« فرشکردی » هست . آنچه 
« هست » ، « است ِ درون است » يا « تخم درون زهدان » است .  
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که   هست  چيزی   . سرشارولبريزاست   ، هست  درجهان  آنچه  پس 
و   لبريزی  اين  دراثر   . هست  درخود  ناگنجا  و  آبستن  سرشارولبريزو 
سرشاری و فرشکرد هميشگيست که به « امشا » ، معنای « جاودانی »  

  به آن داده اند . 

ارک ، قلعه ای » نيز تصوير ميشود .    ارکاين اصل آبستنی ، در «  
درون قلعه است، که بيان ِ همان « تخم درون تخمدان  » يا آبستنی،  

. ازاينرو بهمن يا هومان ، محرمترين و و« تهم تن = تخم تنی » است 
دروجود هرانسانی   ترين چيز،  اندرونی  و  ترين  نزديکترين و صميمی 

  است. 

« بهمن » درشاهنامه ( داستان برگزيده شدن ِ کيخسرو به  اينست که  
وردوش   دربِ   که  ميشود  تسخيرناپذيری  دژ   » به  تبديل   ،   ( شاهی 

، ونميتوان با قهر وخشونت و زور، آنرا گشود وتصرف کرد»   ناپيداست
» ناميده ميشود « دخمه سيامک  نيز ،  در گرشاسپ نامه اسدی توسی  ، و

  ، که همين ويژگی را دارد.

بهمن ، دريکبار زاده شدن ، ودريکبار پيدايش، يا دريک صورتيابی ،  
تماميت خود را پديدارنميسازد ، و درهيچ صورتی نيز، سفت نميگردد ، 

»   رام ناشدنی» است و «    رمندهوثابت و زندانی نمی ماند. هميشه «  
روشن و چيزی شود که آن چيز،    مالکاست . انسان، موقعی ميتواند  

باشد ، و حدود وثغورش، مشخص ومعين باشد ، و ديگران هم بدانند   ثابت
بهمن ،  که حدود و ثغورش کجاست ، و ميتوان آنرا تصرف کرد . ولی  

اصل ضدخشم ( يعنی ضد قهرو خشونت و جهاد ) است، و محالست که  
کسی بتواند، اين بهمن را، که «  بنُ هرانسانی » است ، با لشگرکشی  

  .  واعتياد ... بگشايد و تصرف کند  و تهديد و انذاروشمشير
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اين اصل تصرف ناپذير، دربنُ هرانسانی هست ، که انسان را برغم همه  
     تحميلات وخدعه ها و فريبکاريها ، « آزاد » نگاه  ميدارد .

ولی چيزيکه «    . بگنجد  ميشود تصرف کرد که درخودش،  را  چيزی 
نميتوان مالک شد و تصرف کرد ،   ، ناگنجيدنی درخود » است  اصل 
ما خارج   ازمشت  و  درميرود   ، ما  انگشتان دست  ازميان  چون هميشه 

  ميشود .

  

  تفاوتِ « عـقـل »  با  « خـرد »
 

ايرانی » ، که ويژگيهايش    خـرد» ، پديده ايست متفاوت با «    عـقـل«  
، ازاصل «    عـقـلازهمين گوهر « بهمن » ، مشخص ميگردد .مفهوم ِ  

پيشتر » شناخته ميشود . وقتی کسی يا ملتی ، چيزی را «    پيشدانشی
» کسی ديگر، يا ملتی ديگر ميداند ، با اين پيشدانشی ، به خود، روا از

ميدارد وحق ميدهد ، که تا هنگامی که ديگری « درخواب غفلت است،  
و نميداند » ، ازفرصت بهره ببرد ، و بر ديگری ، غلبه کند، و اورا تابع 

عقل ،  خود سازد ، چون ديگری ، هنوز آن را نميداند، و طبعا ، ميبازد .
.    کسی عقل دارد که می بـرَد .  درپيشدانشی، هميشه « بـرَنده » ميشود  

که فروبلعيدن باشد ، اکـل »،  ی بيعقل است که می بازد . درعربی« َکس
» دارد. کسی عقل دارد که ديگران و منافع ديگران را    عقلمعنای «  

جهاد، که غلبه برجهان و عقايد ديگرباشد ، نشان « عقل    فرو می بلعد .
  . » است. گسترش اسلام ، فروبلعيدن جهانست 

ويژگی « پيشدانشی » ، اصل ايجاد ِ قدرت دينی و حکومترانی بر    اين 
. يا حکومت ، خود را« سر ومغزاجتماع » ميداند، و يا  اجتماع ميگردد
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آخوند وموبد و کشيش ، خود را دارای  بينش الهی ميداند، که جهان را 
ويژگی « پيشدانشی » ، درالهيات  با پيشدانشی اش خلق کرده است . اين  

اهورامزدا » شمرده ميشود   اين زرتشتی، ويژگی وفروزه اصلی «   .
ويژگی « پيشدانشی » را نه تنها اهورامزدای زرتشت ، بلکه همه الاهان 

.    همه خدايان نوری ،  « پيشدان » هستندنوری وابراهيمی هم دارند .  
آميختن حکومت با دين ( موبد شاهی يا ولايت فقيه ... ) برای دست يافتن  

است . دانش ، اينهمانی با« نور» دارد   حق پيشدانشی براجتماعبه اين  
. و الاهان نوری ، که سرچشمه انحصاری نورند ، دانش همه چيزها را 
، « پيشتر ازهمه » ميدانند ، و« اصالت بينش » را ازهمه انسانها، سلب  

  ميکنند.  

ولی هنگامی « بهمن ، يا خرد مينوی، يا آسن خرد » دربنُ هرانسانی  
، وهويت هرانسانی   انسانهاست  ازبنُ ِخود  زايشی   ، بينش  و   ، هست 
ميباشد ، اين« حق به پيشدانشی موبدان و آخوندها و قدرتمندان سياسی 

  .  » ، حذف و منتفی ميگردد

در بندهش ، اهورامزدا، با اين پيشدانشی است که راه غلبه بر اهريمن  
را می يابد . به عبارت ديگر، کسی ميتواند ريشه شرّ را ازگيتی يا ازخود 
بکند ، وبرشرّ ، غلبه پيدا کند که پيشدانشی داشته باشد .بر پايه اين انديشه  

ن با پيشدانشی ، بسياری از دستگاههای « اخلاقی» ساخته شده است. انسا
درواقع    . کند  غلبه   ، درديگران  بديها  بر  و  درخود  بديها  بر  ميتواند   ،
 » به  مجهز  بايد   « ازخود  بديها  ساختن  کن  ريشه   » برای  هرانسانی 

  پيشدانشی بشود که دراين آموزه های دينی » موجود هست.  

= پسدانش» است پس دانشچون درست اهريمن درالهيات زرتشتی ، «  
ديگر،«   عبارت  به  يا  از  ،   « بداند  ميتواند   ، تجربيات  ازکردن ِ  پس 

خورد  خواهد  شکست   ، ،    اهورامزدا  بدينسان  که  .  تجربی  دانش   »
و   ازارزش  و   ، ميکند  پيدا  اهريمنی  رنگ   ،  « است  پسدانش 
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ميافتد اعتبار  .    اعتبارواولويت  هيچگاه   ، انسانی»  تجربی  علم   »
. کتابهای مقدس  وارزش ِ« پيشدانشی الله ويا اهورامزدا » را پيدا نميکند  

، معيار ومرجعند ، چون درگوهرشان ، هميشه « پيشدانش » هستند . 
بدينسان « خرد تجربی انسان » ، حق تعيين نظام وقانون را دربرابر  

  کتابهای مقدس دينی از دست ميدهد .

است که دنيا را خلق ميکنند ، و برهمه، بدون   پيشدانشی، برپايه اين    الله 
چون اين الاهان ،  استثناء ، دراثر اين پيشدانشی ، غالب ميشود . البته  

همه چيزها را پيشاپيش ميدانند ، طبعا نيازی به « تفکرو خردورزی 
. الله هم خودش، نيازی به عقل ندارد ، بلکه از همان    وانديشيدن » ندارند

« دانش فراگيرش = ازمعلومات بيکرانه اش » ، عقل را « خلق ميکند 
» . اگر هم عقل يا خرد را به خود نسبت ميدهد ،عقل يا خرد ، برايش 

  معنای « حافظه » را دارد. علم ، لوح محفوظ ميشود. 

اصطلاح « علم » ، امروزه به « دانش انسان ، از راه تجربه  درحاليکه  
مستقيم و آزمايش و لغزش و تصحيح مرتب » گفته ميشود . گوهر ِ  

مفهوم « علم » امروزه، با  .    علم  ، روش جستجو و پسدانشی است
.  با چنين پيشدانشی است که    مفهوم « علم » درقرآن ، باهم درتضادند

درروند تاريخ ، پيدايش می يابد . خواه ناخواه ، غايت خلق   اصل ِ قدرت ،  
کردن الله ، چه بخواهد وچه نخواهد ، چه بگويد و چه نگويد ، حکومت  
کردن برمخلوقات ، و تابع و مطيع سازی انسانها است . با قبول ِ چنين 
را  غايت خود   ، نميتوانند  واجتماع  انسان   ، يا الله  پيشدانشی ِاهورامزدا 

انسان ، هنگامی خود را معين ميسازد، که خودش برای  سازند .    معين
. اجتماع ، هنگامی مستقل و آزاد ميشود    خودش ،« غايت» ، معين کند

، که بتواند خودش ، غايت خود را معين سازد . ولی اجتماعی که تابع 
  چنين الهی است ، خودش ، حق به گذاردن غايت برای خودش ندارد.  
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به همين دليل ، همه مخلوقات اين الاهان، تابع و مطيع آنان ميمانند وازآنها  
به همين علت ، اطاعت و تابعيت وعبوديت ، خواسته ميشود . به همين 
دليل ، کتابهای مقدسشان ، چون ازچنين « پيشدانشی يا نوری » برخاسته  

ت و  ، « هميشه » معتبراست، و« هميشه » مرجعيت دارد . حق به قدر
  غلبه گری، بر اين انديشه ِ « پيشدانشی » بنا شده است . 

  

  هيچ قدرتی، نميتواند بنُ، يا فطرت انسان

  را، که « بهمن » است ، تصرف کند
  

ولی در فرهنگ ايران ، بهمن ، هميشه درتماميش ، ناديدنی و ناگرفتنی 
ميماند ، و هيچ مرجعی يا قدرتی را ، که دارای چنين پيشدانشی است ، 
نمی پذيرد . چون ، بهمن که بنُ هرانسانی است ، بايد، ايمن ازهرگونه  

هيچ قدرتی بر پايه پيشدانشی اش ، نميتواند اين  تصرفی ، باقی بماند . 
. فطرت « دژ، يا ارکِ فطرت انسان » را بگشايد، و آنرا تصرف کند  

اين     . ای ديگر است  قلعه  نهفته در درون  قلعه   ، است  ، ارک  انسان 
ويژگی « عقل » که پيشدانشی باشد وبنياد ِفلسفه يونان وغربست  ، سبب 
ميشود که هرملتی ، برغم آزاديهائی که به شهروندان خود، در درون 

اش ميدهد ، ولی خود را مجاز ميداند که ازپيشدانی های خود،    جامعه
استعمارو  برای « بهره کشی از سايرملل و اجتماعات » بهره ببرد .  

سرمايه داری و استثمار طبقه کارگر، و چاپيدن ملل فقير  ، برپايه چنين  
. دراين اجتماعات   حقی که به « عـقـل » خود ميدهند، پيدايش می يابد

، هميشه کوشيده ميشود که پيشتر از ديگران به دانش چيزها برسند و 
آنرا زودتر کشف کنند ، تا بدينوسيله ، قدرت خود را بر ديگران ابقاء 
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تا « عقل و راسيوناليسم » ، چنين حقی داشته باشد ، مسائل  کنند .  
. استثمار « طبقه » يا « سياسی و اقتصادی جهان را نميشود حل کرد  

اين  ملتی » که گرفتار « پسدانشی » است ، ويژگی چنين عقليست .   
نه    ، دارد  را  اصلی  اهميت   « راسيوناليسم  و  گوهری «عقل  ويژگی ِ 

. مسئله بنيادی جهان ، همين حق مسئله سرمايه داری ، به خودی خود  
ناعادلانه است که به عقل و راسيوناليسم داده ميشود . اگر دقت شود ، 

اين ويژگی عقل که جزو ِ بديهيات غرب ، وجزو بديهايت آموزه های   
. انسان ِ   اديان نوری  شمرده ميشود ، درخود ، گوهر تجاوزگری را دارد

و مطيع خود ساختن ، ولو استوار بر پيشدانشی باشد ، ديگری را، تابع  
هميشه ، تجاوزگری و قهراست  . وارونه اين مشخصه که « عقل و 

فرهنگ ايران  ، به  » ، درغرب و دراديان نوری  دارد،     ratioراسيو
  .  « خـرد » ، چنين حقی نميداد  

« خرد » ، در پيشدانشی ويا  « ادعای پيشدانشی » اش، حق به تجاوز  
و استثمار و استعمار و غلبه گری  و قدرت ورزی بر انسانهای ديگرو 
طبقات ديگر وملل ،  وهمچنين بر طبيعت ندارد . خرد درفرهنگ ايران  
، حق ندارد، برغم پيشدانشی ، به ديگری ، مکروخدعه و حيله کند ، تا  

  .  ی غلبه يابد برديگر

....    رنـد حـافـظ چنانکه   وقدرتمندان  آخوندها و شيخها  راکه  دامهائی   ،
ميگذارند ، و همه خدعه ها و تزويرهای آنان را ميشناسد ، ولی برغم 
داشتن چنين دانشی ، ازآن، بهره نميگيرد ، تا بر آخوند و شيخ و قدرتمند  
غلبه کند. از« افتادن در دام آنها » می پرهيزد ، ولی به خودش ، حق  

خدعه ومکر نميدهد .  رندی ، همه تزويرها و دامهای گذاردن دام و  
ارباب قدرت را ميشناسد ، ولی خودش، دست به تزوير نميزند، و برای  
ديگران دام نميگذارد. اين فرق ميان « رند زيرک » و « رند زرنگ » 

درنخستين داستان شاهنامه ، سيامک ، ميداند که اهريمن به او  است .   
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چنگ وارونه خواهد زد ، چنگ وارونه اش را هم ميشناسد ، ولی به  
، چون مقصودش ، مغلوب ساختن اهريمن    اهريمن ، چنگ وارونه نميزند

، و قدرت يافتن براهريمن نيست ، بلکه مقصدش ، آنست که جانی( که 
پدرش يا همه انسانها باشد ) آزرده نشود . اين ، از ويژگيهای ِ « خرد 

  درفرهنگ ايران » است . 

درغرب ، استثمار طبقات درون اجتماع ، و استثمار ملل خارج ازاجتماع  
از« سرمايه   نه  راسيوناليسم » هست،  ازاين ويژگی « عقل و  زاده   ،

مسئله غرب ، برای راهيابی به حل مسائل لاينحل ، آنست که  داری » .  
درست اين راسيوناليسم و عقلش را ، تغيير بدهد . حالا روشنفکران  
کذائی ما ، ميخواهند همين عقل را با همه ويژگيهای گوهريش ، جزو  

کنند وارد   ، ايران  به   ، غرب  عقل    صادرات  ساختن  محدود   »  .
درکاربردش، ومردمی ساختن محدوده عقل درجنبشهای چپ در درون  
اجتماع » ، محدود ساختن عقل در کاربردش درخارج ازاجتماع ، نميشود  

  .  

ازاينگذشته ، چگونه ميتوان ، عقل را دراين پيشدانيهايش، دريک گستره 
، ستود ، و درگستره ديگر، نکوهيد ! گوهر الاهان، درهمه  اديان نوری  
، چنين « پيشدانشی » است . با چنين پيشدانشی است که دينی را که اين  

ن ، انسان  الاهان بنياد ميگذارند ، دارنده حقيقت است . با ايمان به اين دي
  خود را مالک حقيقت ميداند .
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  دارنده ِ حقيقت ، اهـل ِ جـهـاد است
  

( يهوديت + مسيحيت + اسلام +الهيات زرتشتی ) و   همه اديان نوری
می انگاشتند که « درتاريخ ، و حتا شکاکيون يونانی ،     مکاتب فلسفی

حـقـيـقـت را دارنـد » . آنکه حقيقت رادارد ، گوهرش « جهادی » است  
. چون همه ، وجنگ و محوکردن ِ « راههای ديگر » را مقدس ميداند  

، خود را دارنده حقيقت ميشمارند ، بايد « دارندگان حقيقت ديگر» را  
نابود سازند ، تا خود تنها دارنده حقيقت بمانند . پيدايش اين گوهرِ نهفته 
جهادی ،  فقط بستگی به شرائط اجتماعی و سياسی و اقتصادی و تاريخی،  

عف ، آشتی خواه و توانائيش درآن شرائط دارد . اگرامروز، به علت ض 
راست ، دليل آن نيست که فردا نيز ، با توانائی بيشتر ، آشتی خواه ومدا

  ومدارا بماند. 

از  دم   ، داشت  ناچيز  و  پيروانی ضعيف  هنوز  که   ، درمکه  هم  محمد 
با    ، نگذاشته  مدينه  به  هنوزگام  ولی  ميزد،  تحمل  و  تساهل  و  مدارائی 
پشتيبانی دوقوم اوس و خزرج ازخود ، طومار مدارائی و تحمل را درهم 
ترور   و  وتهديد  وخشونت  درتجاوزگری  را  حدی  هيچگونه  و   ، پيچيد 

  رد .اشخاص، رعايت نک

  

  ناسازگاری « اصل جهاد »  با « ديالوگ »

    

همه آنهائی که دم از« يک راه راست » ويا « يک صراط مستقيم »  
ويا « يک حقيقت» و « يک مکتب فلسفی» ميزنند ، همه ، « حقيقت  
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آنکه « حقيقت را دارد » ، بـُردبـاری و ديالوگ را نمی  ، و را دارند » 
  ، است  باهمديگر»  حقيقت  « جستجوی   ، «هـمپرُسـی»  چون  پذيرد، 
وکسی که حقيقت را دارد ، تن به جستجو با ديگری، برای يافتن حقيقت  

  نميدهد ، که خودش ، دارد و نياز به جستنش ندارد .  

کاربرد اصطلاح ِ« ديالوگ در اين مکاتب و عقايد ومذاهب ، يک لق لق  
. آنها   زبانی وسوء استفاده از اصطلاح « همپرسی » يا ديالوگ است  

« مدارائی با دشمن » داشته باشند    تساهل= سهل گيری »  وميتوانند «  
که ، با همپرُسی (با همجوئی) و بردباری ( امکان حامله شدن ازفکر  

  .  ديگری ) فرق کلی دارد 

فرهنگ سيمرغی، که استوار بر« اصالت بهمن » بود ، هيچ انسانی را  
، و هيچيک از اديان نوری و مکاتب فلسفی را ، « دارنده و مالک حقيقت 
» نمی شمرد . ولی هرانسانی ، بهمنی ، يعنی « اصل هميشه زايا، اصل  
، هميشه درصورتی ديگر، نمودار و زائيده   فرشگرد » هست . بهمن 

نسان ، هميشه « پوست تازه » پيدا ميکند ، و پوست کهنه ، ميشود . ا
چرکی ميشود که بايد آنرا ازخود ، شست . بهمن ، تنها يک بچه نمی 
زايد ، بلکه هرآنی ، بچه ديگری ، با صورتی جزصورت ِ پيشين ، ميزايد 
.  ازاين رو انسان ، ميتواند فقط در جستجوی هميشگی ، گامی به حقيقت  

، و با « رها کردن جستجو، که روند زايش تازه به تازه  نزديکترشود  
  است » ، پيوند با حقيقت را هم از دست ميدهد .

ازاينرو ، انسان درهيچ دينی و هيچ مکتب فلسفی ، که صورت ونقش «  
)  وهو ثابت و روشنی » است ، نميتواند حقيقت را که بهمن ( به = هو =  

اديان نوری ومکاتب فلسفی ، هزاره ها ست که«    است ، داشته باشد .  
و   خونخواريها  و  وستمگريها  ها  فاجعه  همه  و   « دارند  را  حقيقت 

» است، که   مالکيت حقيقت، پيآيند همين ادعای ِ «  تجاوزگريهای تاريخ  
  حافظ درباره اش ميگويد :
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  ، همه را عذربنهجنگ هفتاد و دوملت 

  زدند افسانه» ، ره  نـديـدنـد حقيقتچون « 

آنچه را « حقيقت » ، مينامند وحقيقت ، ميدانند ، و برای آن ، ديگران  
را ميکشند و تهديد ميکنند، و به ديگران آنرا ، تحميل ميکنند ، و آن را 
جهاد در راه حقيقت ميدانند ، فقط « افسانه » است . دراين اجتماعات ، 

و خرافه افسانه ، خود را، حقيقت ساخته است ، و« حقيقت » را افسانه  
  و پوچ و ديوانگی وبيعقلی و خلاف عقل  .

ولی فرهنگ اصيل ايران ، همان فرهنگی که بنياد ِ حقوق بشررا بوسيله  
بقايش « رستم    کوروش برای  فرهنگی که  ، و همان  گذاشت  درايران 

سيمرغی » ، با « اسفنديارزرتشتی جهاد طلب » روياروشد ، حقيقت 
(= بهمن ) را ، داشتنی و تصرف پذير نميداند ، بلکه گوهرحقيقت را،  
جستنی و زائيدنی ، و انسان را « اصل هميشه زاينده آن » ميداند . دين  

تنها راه راست ( صراط مستقيم ) ميشمارد ، و طبعا  زرتشتی ، خود را  
  ادعای داشتن حقيقت ميکند. 

که   ميشد،  هما  يا  به سيمرغ  تبديل   ، بهمن   ، اصيل ِايران  درفرهنگ  
ها   هخامنشی  تصوير  همان  اين،  ميشد.  نيزناميده   « مزدا  «اهورا 

بود دارد  ازاهورامزدا  فرق  بسيار  زرتشتيان،  آموزه  با  که   ،    .
اهورامزدای هخامنشی ها ، همان « هُما يا سيمرغ يا سمندريا عنقا يا  

»، به معنای « نيايشگاه آپـادانـا  . «  ققنس » يا « آوه = آپه »  بود
سيمرغ ، يا آوه يا سمندر » است ، اهوره ، اپه، يا آوه ، يا آب ( ابـر=  

= زهدان آب) است ، وسيمرغ ، ابرسياه وبارنده است. به همين اب+ َور 
رابطه    تاريخ هخامنشيها، با    اسطوره « بهمن وهما » درشاهنامهعلت  

اشخاص تاريخی نيستند ) ، بلکه  بيان آنست که هخامنشيان ای ندارد( آنها  
 ، حکومت خود را استوار بر ارزشهای « بهمن + هما » ميساختند. 
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  تفاوت « اهورامزدای ِ زرتشت » 

  با « اهورامزدای  ِ کوروش » 
  

برداشت ازسرودهای زرتشت درهمان ابتدا ، بدينجا کشيده شد که اهورا  
اينهمانی با « روشـنـی » داده شد  ، ( و ديگر، ابرسياه بارنده    مزدا 

بهمن » ، به نخستين  )، و اصل يکم ، و آفريننده ساخته شد، و«  نبود
ازاو، يا فرزند او، کاسته شد. بهمن ، اصل تابع وفرع اهورامزدا   صادره

بدينسان    . فرهنگ گرديد   » با  کامل،  درتضاد   ، زرتشتی  الهيات 
  .   اصيل ِسيمرغی يا همايونی » ايران قرار گرفت

درفرهنگ    هومن«    ،  « هخامن   » يا  ارکمن»   » يا   « بهمن  يا«   «
(= نطفه)  اسَتسيمرغی ، اصل آبستنی ( مينوی درمينو ، تخم درزهدان ،  

(= زهدان) ، تخم درتن ( تهمتن )، اندی من ، ارکه من ، بـرم اسَتدر
زايش روشنی ازتاريکی = بينش برپايه  من(= برهمن ) ..... يعنی «  

» بود . ازاين رو، در داستان زائيده شدن زرتشت،   جستجو و آزمايش 
ديده ميشود که « انديشه » و« زايش» و« خنده » و « بهمن »، باهمند 
و  زائيدن   . است  خنده »   » به معنای  درکردی   « هو   » واژه  خود   .
ايران ، قرين   خنديدن ، يا به وجود آمدن و به وجد آمدن ، درفرهنگ 

. اين انديشه ، سراسر   ، جشن ميباشدبه گيتی پانهادن  وجفت هم بودند .  
رابطه انسان را با زندگی درگيتی ، معين ميساخت . اين انديشه بنيادی ، 

  بکلی برضد انديشه توراتی ، وهمچنين آموزه ِ بودااست .
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ازتاريکی   ولی  که ديگر،  با روشنائی،   ، اهورامزدا  دادن  اينهمانی  با 
و«   دانـش»   » مفاهيم  بکلی   ، است  اصل   ، ، وخودش  نميشود  زاده 

.  کـمـال» و« آفـريـنـش» و « خـدا» و « انـسان » ، عوض ميشود  
» دارد، که برضد    همه آگاهی و پيـشـدانـشـیاهورامزدای زرتشت ، «  

ديگر  بينش،   . است  آزمايش  و  استواربرجستجو  بينش،  بنُ  که  بود  آن 
ازهرانسانی، مستقيما نميزايد ، وهم در اهورامزدا که « همه آگاهی »  

ازهمه انسانها ، سلب  ، و طبعا  جمع  (= روشنی منحصربفرد مطلق ) ، 
. « دين » به معنای « بينش زايشی ازگوهرخود انسان    وحذف شده است

، حذف ميگردد ، چون اهورامزدا ، روشنی  » ، بکلی ازالهيات زرتشتی  
  بيکرانه ( هرويسپ آگاهی = مجموعه کل علوم ) ميگردد . 

ناگهان نقش موبدان ، درسياست و اجتماع ، عوض ميشود،  بدينسان ،   
وآنها ، « مرجع قدرت ، برپايه همه آگاهی و پيشدانشی اهورامزدا »  

اين تصوير تازه اهورا مزدا ، معنای « ديـن » ، صد وهشتاد  . با  ميگردند
. معنای واژه « دين » ، درست واژگونه ميشود   درجه ، عوض ميشود

  ، و ضد معنای اصليش را می يابد .  

به اين معنای « وارونه  و ضد اصل از دين » است، که ما امروزه واژه 
« دين » را بکار ميبريم . درفرهنگ ايران ، هومن ، « روند بينش ، با 
روند آفرينش » ، همگوهربودند، وهردو ، زايشی بودند ، و با « زاده  
زرتشت  زايمان  ويژه  تنها   ، واين   ، داشتند  کار  ازهرانسانی،   « شدن 

آفريننده ،  .  به بينش رسيدن ، به هستی رسيدن ميباشد    ادرش نبود.ازم
بود آفريده  با  (=   برابر  بهمن  سـايه   . بود  هـما   ، بهمن  سايه   ،

سايه هما ، گيتی بود. سايه هما ،  .    نزدهخامنشيها ) ، اهورامزدا بود
. پس گيتی با هما و با هومن ، اينهمانی داشت . ولی با آموزه    انسان بود

شت ، اين اينهمانی ، ازبين ميرفت . گيتی ديگر، اينهمانی گوهری با  زرت 
   اهورامزدا نداشت . 
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و   جاويد   ) ناگذرا   ، زرتشت  اهورامزدای  و   ،  ( فانی  گذرا(   ، گيتی 
»، ميگشت  هما ،. درفرهنگ سيمرغی ، هومن ، «  تغييرناپذير) بود  

» . سيمرغ ، خودش ، رام ميگشتو ُهما ، خودش ، « گيتی و زمان ،   
ميگشت . سيمرغ ، بند های نی ميگشت (زرون =   زروان = زمانيا  
= بندِ نی ) . هر « بندنيی » ، دوبخش از رويش نی را    وَ ن= نی +  زر

و   بودن  جفت  اين  است.  پيوسته  هم  به   ، زمان   . پيوندد  می  هم  به   ،
مت  است که واژه « مهر= ميتره »    maethaهمآغوشی باهم ، همان

ميهن  باشد ، به معنای    maethaneازآن برآمده است و واژه خانه که  
هر« آنی » از زمان ،  است .    « جايگاه همبستگی وهمآغوشی و ياری

. هر« آنی اززمان    خانه همبستگی گذشته با آينده ، امروز با فرداست 
» ، اصالت آفرينندگی تازه به تازه يا فرشگرد را دارد . « آن » ، حلقه 
ای نيست که فقط حلقه گذشته را به حلقه آينده می بندد، و آينده ، فقط  

« آن = يان » ، . بلکه   آينده ، تکرار گذشته نيستامتداد گذشته است . 
  . جايگاه نوآفرينی و نو آوری و نوزائی است 

هربندی از نی ( پيخا = بيخ ) ، آنی و اکنونی هست که ازآن ، مقطع 
تازه زمان، ميرويد . پيمودن زمان ، آمدن پياپی بندهای نی است . هرآنی  
از زمان ، فرشکرد يا قيامت است . اين مفهومی بسيار ژرف از « زمان  

هرآنی ( آن = يان ) ، هم اتصال بود ، و هم « اصل آفريننده  » بود .  
عشق ( اصل بقا و    -1. « آن » ، گذر وفنا نبود ، بلکه هم    تازه» بود

هم اصل آفرينندگی وفرشگرد بود . درگويش افتری    -2جاودانگی ) بود و  
،  زمان را درشبانه روز ، بجای آنکه به بيست و چهارساعت ، تقسيم 
کنند ، به سی و دو بخش تقسيم ميکردند . خدايان ايران که خدايان زمان 
هستند ، سی ودو خدايند که ، از اصل ناپيدا وناگرفتنی هومن ، پيدايش  

» مينامند، که همان «  ارده  می يابند . افتريها ، اين بخشهای زمان را «  
ارتا = هما = سيمرغ » باشد. نه تنها ماه ، با « بنُ سه تا يکتا و سی 
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هرشبانه روزی نيز، سی و دوتا ارتا ، يا هما يا    روز» کار دارد ، بلکه
. آنچه را ماامروز « يکساعت » ميناميم ، درواقع آنها ، « سيمرغست  

يک ارتا» ميدانسته اند . تقسيم زمان برای تقسيم کردن « آب » بود . 
ولی آنها ، بخشهای سی و دوگانه را در روز با « سايه » يک چوب 
که  سورخداريست  تاسی  که   « پنگ   » با  درشب  و   ، ميساختند  معين 

زآب ميگذارند . حرکت سايه و پرشدن پنگ  درخمره يا کاسه بزرگی ا 
همه ساعتها  آب ، پديده زمان را مشخص ميساخت ( پنگان = فنجان ) .  

بودند  يا سيمرغ  هما  يا  ارتا   ،   ، ، درزمان ميگذشت  يا سيمرغ  هما   .
هما ، در زمين کشاورزان  ه « خود » بود .  ميرقصيد ، ميگشت وهميش

آباد کرده بود   انداخته بود و آنجارا  . خودش ، زمانی بود که  ، سايه 
درتخم وگياه ورويش و آب ونور ميگذشت . انسان، درزمان ، در« ارتا  
» ، درسيمرغ وهما واهورامزدا بود .  انسان، جفت سيمرغ بود و اين 
جفتی وياری ، جشن عروسی انسان وخدا ، زمين و سيمرغ  است ، که  

  « شادی » ناميده ميشود . 

اينُ جفتِ« هومن وهما » بود ، که هرروز، خدائی ديگر« مـيگـشـت » 
. « هومن وهما »،« اصل پيدايش صورت ازبيصورتی » ، « اصل به  
خود صورت دادن ِ بيصورت » است . اين تحول بيصورت به صورت ،  
انداختن سايه شمرده ميشد ، و سايه صورت ، جفتِ  بنُ بيصورت بود   

من وهما » ، درست نقطه مقابل انديشه « خالق  اين مفهوم جفت « هو
ومخلوق» در اديان نوری است . هومن ، هما ميشود ، نه آنکه هومن  
فراسوی  و  ازخود  جدا  را   ( ورستم  هخامنشيان  (اهورامزدای  هما   ،
اهورامزدای   يا  سيمرغ  يا  هما   ، هومن  بلکه   . کند  خلق   ، گوهرخود 

جفت هستند. همين     maethaهخامنشی « ميشود» . اينست که با هم
« مهرميان هومن و هما » ، از« همائی که گيتی ميشود ، ميان هما و  
   . ، گيتی ميشود   ، هما ميشود و هما  . هومن  ايجاد ميگردد   ، گيتی 
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. خدا ، درزمان    گشتن و وشتن( رقصيدن و نوشدن ) ، فروزه خدا بود 
ميگذرد . خدا ، تبديل به زمان ميشود . دنيا ، سپنجی است . يا به عبارت  
ديگر گذر، جشن است . ازاين رو « سپنج دادن » ، فراهم کردن جشن 
برای « غريبی بود که تازه وارد ميشد » . بايد برای ورود  زمان تازه 

يرفت . « سپنج  ، که غريب است ، جشن گرفت و آنرا با آغوش باز پذ
اين  دادن » ، يکی از بزرگترين فضيلت های فرهنگ سيمرغی است .  

غريب ، خداست که ميگذرد ، وبايد به پيشواز خدای غريب و بيگانه  
.« گشتن » که « وشتن » باشد، به معنای « رقصيدن » است  رفت   

يير و حرکت خشک وخالی» وفانی ونابود  .گذر، رقص است ، نه« تغ
« گذر، جشن نوشوی و فرشگرد شدن و محو شدن و گم کردن گذشته .  

است » ، نه تنها ، حرکت و گمشدنی که ، ازنوشوی وشادی ، بريده 
. گذر، واقعيت يابی سعادت و شادی و نوشوی است . گذر،    شده باشد

ناميده ميشود .     سکولاريتهمقدس است. اين همان پديده ايست که امروزه  
است  هميشگی  فرشگرد  اصل  که  هست   « سپنتا   » همان   ، سپنج 
ودرگذشتن ، نو وغريب و بيگانه ميآيد ، و « هرنوی ، غريب و بيگانه 
است» ، و از هيچ نوی ، نبايد ترسيد ، بلکه بايد به پيشواز نو رفت ، و  

  برايش جشن برپا کرد .
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  کـسـی مـيـانـديـشـد  

  که «مُـحـال بـيـنـديـشـد »

  ازانسان ِمُحال جـوُی 

 ومحال انديش 
  به « انـسـان مُِـحـال»

  مولوی بلخی 
  انديشيدن بنيادی ، با انديشيدن به آنچه در اجتماع،  

 مُحال ساخته شده است ، آغـازمـيـشـود 

  مرادم آنکه:    شود« سايه » و« آفتاب»،   يکی

  ، نمايم  تمام ، خوشکامی عشقکه تا ز

  بدين گناه مرا ،.......  « محال جوی »  و« محالـم »

  قبول می نکند، هيچ « عالم »  و « عامی »
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  توهم،  محال ننوشی و معتقد نشوی 

  مـريـد عـقـول و اوهـامیبروبرو ، که 

  اگر زخسرو جان ها ، حلاوتی يابی

    محال هردو جهان را، چومن در آشامی

  مولوی بلخی  

  

  هست »  ازروش ِ« محال ساختن ِ آنچه شُــدنـی

  واز روش « شُـدنی سـاخـتـن ِ آنچه محالست »

بزرگترين گناه ، تغيير پذيرساختن چيزيست که،  
  ميدانند  تغييرناپذير، يا محالمردم ، 

 چرا آنچه« معقول» است،« موهوم»ميباشد ؟

  اوهام زدائی ، کـشفِ موهومات درمعقولات، 

  وکـشف معقولات ، درموهومات است

  
  می پزد ، هيهاتبحرحوصله  خيال

  حافظ   قطره ِ محال اند يشچه هاست درسراين 
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با   شدن  روبرو   ، ميشود  ناميده  فلسفه  که   ، بنيادی»  «انديشيدن 
. انديشيدن بنيادی،    کارهائيست که دراجتماع ، «محال » شمرده ميشوند

درست ميانديشد که چگونه اين محالات را ميتوان، ممکن ساخت . چرا  
چيزی را«     « آنچه معقول است » ، درگوهرش، « موهوم » ميباشد ؟

.  معقول وعقلی » مينامند ، تا امکان تغييردادن آنرا از انسان بگيرند  
چگونه «    چرا « معقولات» دراجتماع، غيراز« موهومات » نيستند ؟

چگونه ميتوان ،« يقين به ناشُـدنيها  ناشدنی ها » ، « شدنيها » ميشوند ؟  
نيروی  يقين به محال بودن ،    » را، تبديل به « يقين به ُشدنيها» کرد ؟

  را ازبين ميبرد .   « تغيير دادن » ، و « امـيـد»ابتکار به 

 ، ميشمارند  محال   ، دراجتماع  را  آنچه   ، که  ميجويد  و  ميانديشد  کسی 
؟ » .    درباره آن بينديشد ، که چرا آنها را « محال ساخته اند بجويد، و  

  » انديشهِ  و واقعيت  چگونه   روانها  و  ها  درانديشه   ، ناپذير»  تغيير 
« واقعيت ها » ، « واقعيت ، ساخته شده  ضميرها ، پيدايش يافته است ؟

واقعيت ، شک ميکند .  اند   چرا . انديشيدن بنيادی ، در واقعيت بودن ِ 
چرا « آنچه واقعيت است » ،    «آنچه معقول است» ، معقول نيست ؟

آيا اين نخستين پرُسش يک انديشنده بنيادی  نيست که :   موهوم است ؟
. « محال آيا « آنچه محال » است ، « محال ، ساخته شده است ؟ »  

ديده های تغيير ناپذير» گفته ميشود . و لی « آنچه تغيير ناپذير  » ، به « پ
. انديشيدن بنيادی ،   تغيير نا پذير، ساخته شده استشمرده ميشود» ،  

انديشيدن ، گستردن ِ«    محال را ، تحول پذير ميکند ،  استحاله ميدهد .
اصل تحول = حال به حال شدن » به همه جوهرها و ذاتها وضرورت  

  . ها است 

، راه برای « تغييردادن ِ محالات با کشف « علتِ محال سازی مِحالات »  
آنست که نشان  » گشاده ميشود.    ، انقلاب فکری دراجتماع  بزرگترين 

  .   داده شود که  « محال ساخته ها » ، محال نيستند
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با  محال ساختن آموزه ها  وانديشه ها و اصولی ، اين جنبش بنيادی ِ  
کسی ، بنيادی ميانديشد    فکری انسان است که  محال ساخته شده است . 

که همه «محالات » را دراجتماع و سياست و دين و تاريخ ، « محال  
تا کسی ساخته ها »  ميشمارد   . هرمحالی ، محال ساخته شده است، 

جرئت و گستاخی دست زدن به آن را نداشته باشد، ونوميد از تغييردادن  
پذيرفتن « واقعيت و معقول و محال » ،  و دگرگون ساختن آن باشد .  

. ازاين رو « خدا، يا بنُ هستی »   اصل نوميدی وبرضد آرزوکردنست
» ، يا « حال= آل » ، اصل تحول  ارکه = حرکه    درفرهنگ ايران، «

ردد و می جنبد و ميرقصد » ، « هـسـت » ،  « آنچه ميگو گشتن بود .  
. آنچه نميگردد، و تحول نمی يابد ، وهميشه به يک    و« حقيقت هـسـت »

آيا مـيشـود ، آنچه که سده  حال  وثابت است ، دروغ و موهوم است .  
ها وهزاره ها ، پايداروثابت مانده ، و هميشه غالب شده ، دروغ وموهوم  
بوده باشد ؟ چگونه ميتوان « آنچه سده ها وهزاره ها ، حقيقت ومعقول  
، شمرده ميشده است » ، موهوم شمرد و نامعقول دانست ؟ وآن را  

يقت بودن و معقول بودن  واژگون ساخت . آيا دوام و ثبات ، گواه بر حق
  و راست بودنست ؟ 

ما معمولا ، در انديشيدن ، دوچيزرا باهم مشتبه ميسازيم . يکی چيزی  
که ، محال، « هست » ، و ديگری، چيزی که در خيالات و انديشه ها  

پژوهش تاريخی ، هنگامی ارزش  .  دراجتماع ، محال ساخته شده است
. غالبا ، تشخيص اين دو   دارد که بدنبال « محال ساخته ها » بگردد

داريم که  يقين  ميدانيم وازکجا  ازکجا  ما  بسيار دشواراست.  ازهمديگر، 
رسيدن به آن چيز، محال ، « هست » ؟ ما ازکجا ميدانيم و يقين داريم 

  که آن چيزرا نميتوان تغيير داد ؟ 

غالب چيزهائی که رسيدن به آن ، يا تحول يافتن آن و تحول دادن به آن  
، دراجتماع و تاريخ ، محال شمرده ميشود ، محال، ساخته شده است .  
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. منتهی    بهمن = ارکه= حرکه،    آل = حال (  در فرهنگ ايران ، خدا  
  ( ميداند  درآل  لغتی   ، ميباشد  حال  که همان   ، را  هال»   »  ، ، الارب 

. « کمال» ، « تحول است ». بن و فطرت   خودش ، اصل تحول بود 
بُِن   کل هستی  ، بدون هيچ استثنائی ،« ازحالی به حال ديگرشدن» بود .

جهان وهستی ، ارکه ( ارکمن = بهمن ) بود، که « ارکه = حرکه =  
باشد  « خود   حرکة  گرد  و«  درجشن»  بازی  تاب   » معنای   ، ارکه   .

 خدا   چرخيدن » هم دارد که رقص باشد. درفرهنگ ايرانی، آنچه سپس«
چيزی جز« بنُ هستی » نبود، که « کل هستی ، ازآن ، » ناميده شد،  

  » .  ميروئيد 

اين « اصل تحول»  يا خدا ، « استحاله به کل جهان ِهستی مييافت » ،   
که همه ، درحال ِ« گشتن= وشتن= رقصيدن= ازنوزنده شدن » بودند .  

در    ، ديگری    آنی،يکی  ديگرميشود،  حال  به  يا   درساعتیازحالی   ،
، يا    درسی سال وقرنیيا    درسالی،، يا    در ماهیدرشبانه روزی ، يا  

درسه هزاره  ......... در« گشتن و گرديدن و شدن » هست . ما بالايه 
وجود ِ خود ِ  های گوناگونی کار داريم که تفاوت در تغييرپذيری دارند .  

خـود . آنچه را ما ، «  انسان ، لايه های گوناگون در تغيير پذيری دارد
» ميشماريم ، آن بخش ازما هست که ديرتروسخت تر، تغيير می يابد،  

راتش، چشمگيرنيست ، ولی ما « تغيير ناپذير» ميشماريم و «  ويا تغيي
  » ميدانيم .   هويت خود

آنچه ازهمان آغاز، در آسمان ، به شدت جلب توجه انسان را کرده است  
می  تحول  و  تغيير   ، است ، چون « درخودش  بوده  ماه »  ، همان « 
پذيرد»  . نگرش به ماه ، انسان را با يک « تجربه يا آزمون مايه ای  
زندگی خود » ، آشنا ساخته است، که هميشه بنياد زندگی او خواهد ماند  

ماه » ، بدين علت که درآسمان ، « اصل تحول هميشگی » بود ،« .« 
ماه ، هميشه ، « سه خدای متحول به هم »   خدا» شمرده شد ، چون  
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بود . آنچه درخـود ، وازخـود ، تحول می يابد، بـرتـرين اصـل است . «  
بهمن ، يا ارکه من » که بنُ هستی بطورکلی است ، درسه حال گوناگون  

. خدا، خداهست درماه ، به هم ،« ميگردد و درگشـتن، پيدايش می يابد »
، چون در گوهرخودش، اصل تحول هست . « بهمن يا بنُ هستی » ، 
سه گونه يا سه ور، يا سه آگ ( ساياگ = سايه ) .... سه آل ( سيال ) ، 

» که « آل ِ آل » باشد ، هم به  هلالسه يان(  ) ، سه خدا، « ميشود». «
« مار» ، و هم به « پوستی که مار مياندازد » گفته ميشود ( منتهی 
وتحول  فرشگرد  نماد همين   ، مياندازد  مار  که  پوستی  .مارو   ( الارب 

نيز انتقال می يابد. انديشيدن در واژه ها  ست . اين انديشه ، به  هميشگي
و« زبان » ،     .انسان ميآيد    uzvaan= uz+vaanزبان « واژه » بر  

) دارد که « رويشش » ، اينهمانی با « نوايش uzاينهمانی با نی ( = اوز  
 » داده ميشود . ازاين روهست که « واژه ، وَخش = رويش » هست  .«

» ، درانديشيدن بنيادی ، يک « اصطلاح خشکيده وسفت وثابت    واژه
شده وفلزی ويخ بسته » نيست ، بلکه جنبش ِ « وَخش = روئيدن » است  

چيزی » گفته ميشود .    وحـی» ، به «  وخش ، که روئيدن باشد   َ. مثلا «
و ببالد. .يک  به انسان ، وحی ميشود، که در نهاد او، ازبنُ او، بـرويد  

« واژه » ، در روانها و خردها و ضميرها ، درپيمودن ِهزاره ها، در« 
» هست. حال رويش وافزايش و فراخ شوی و طيف شوی و سايه اندازيها  

در روان و ضميرهرکسی ، تاريخ نانوشتنی ونا آگاهبود انه هر واژه ای  
هميشه بطور  هست  . فلسفه ای که با اصطلاحاتِ « نارويا و خشک و  

فلسفه های « .    » کاردارد، فلسفه ای مرده و عقيم است  يکسان روشن
ترجمه شده » ، همه با واژه ها و اصطلاحاتی کار دارند ، که ريشه ،  

. « در روان و ضميرهرانسانی،   در روان وضميرانسانها درملت ندارند
يک واژه در درازای زمان ، ميافزايد و ميرويد ، و از « مرزهای تثبيت 

»، برای هر اصطلاحی   تـعـريفشده و سد کشيده شده اش» ، ميگذرد . «  
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انديشه » را   ناگنجنده  يا مشيمه ايست که « کودک   ، فقط « جفت»   ،
گويش   در   . وميپرورد  «    دوانی،دربردارد  «    33به   ، گفته   مـر» » 

تا هستند.   33ميشود . خدايان ايران که خدايان متحول در زمان بودند ،  
اين بيان تحول يک اصل يا بنُ ، به سی وسه حال بود . اين واژه که در 
  ، غارتاريک  ، چون  ميشود  گفته  به «غار»   ، باشد  ر»  مه   » کردی 

ا «  زهدان هميشه زاينده و آفريننده جهان شمرده  ميشد . خدای ايران، ي
سی وسه گوناگون به خويش ميگرفت.    سی وسه « حال»  بنُ هستی » ،  

خدايان ايران، سی وسه حال ِ ( حالات) ، يک بنُ ناپيدا بودند . خدا ،  
که  اصل گرديدن وگش ازاين رو گفته ميشد  تن، درسی وسه حال بود. 

ساعت دارد که   32درگويش افتری، شبانه روز،  زمان ، سپنجی است  .  
» گفته ميشود، که همان« ارتا » باشد . سيمرغ    اردبه هرساعتی از آن «  

که ارتا فرورد و ارتا خوشت ( ارتای خوشه ) باشد، در يک شبانه روز،  
سی و دو چهره به خود ميگرفت . اينست که واژه « مر= مار» ، فروزه  
يا ويژگی گوهری خدای ايران بود . ازاين رو معنای هلال (= ال + آل  

  ارمياندازد .)، مارو پوستی است که م

»    اهلوب» ، به معنای «    حالدر منتهی الارب ، ديده ميشود که «   
اهلاو    » واژه  همان   ،  « اهلوب   »   . درزبان ِ ahlawنيزهست   «

پهلويست، که درمتون زرتشتی ، به معنای« مقدس وپاک » بکار برده  
الهی ، دوستی زنخدا  » را   ميشود ، و درواقع به معنای « خدائی = 

» است . اهل+ لاو،  اهل+ لـوَداشته است . پيشوند اين واژه ، همان «  
زايمان =  خدای  آل =  برضد «  بسختی   ، زرتشتی  موبدان  که  ازآنجا 
سيمرغ » ميجنگيدند، نام اين خدا، نزد مرد در زبان عاميانه ، به شکل  

»  باقی ماند.  اهل حق بودن ، همان « آل حق » بودنست.   اهل = هه ل«  
حق = همخوشه ، زاده ازحق » هست .   کسی اهل حق هست که « آل

آل، خدای خوشه است . درتبری ، « آله » ، به معنای« باهم ، با يکديگر، 
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» ، نام فرشته نگهبان    هه ل= هـلَهمراه هم»است . چنانکه در کردی «  
جنگل است که خدای نيستان باشد ، و همچنين به هنگام نيمروز، هه ل ، 
گفته ميشود که همان « رپيتاوين = دخترجوان نی نواز» است، که نام 

  » درکردی  همچنين   . است  =    هه لابسيمرغ  اهلاب   » همان  که   «
گفته ميشود . در تبری، به « آل » ،  ماه شب چهاردهاهلاو» است ، به  

و « آل » به معنای « جن نوزاد کش»     » هم گفته ميشود .  ahalاهل  «  
، زشت سازی سيمرغ يا ارتا ميباشد .  چنانچه درکردی به انگشت سبابه 

خواج » وهم « شاده » گفته ميشود، و درسغدی ، شاده به گلو    آل، هم «  
( گرو= نای ) گفته ميشود که اينهمانی با « رام » دارد .  پس ، معنای 
« حال » که « اهلوب » است ، و اهلوب  به معنای « مقدس » است ، 

حال » ، که ماه در روند تحول و اصل تحول باشد ،    بيان آنست که «
. پسوند ِ« لـو = لاو ، در اهلاو » ، که همان پيچه باشد، به  مقدس است  

ا به معنای « سن = سيمرغ » است معنای عشق و مهربانی وحتا مستقيم
، دراصل ، به معنای « عشق سيمرغی ، عشق الهی= اهلوب = اهلاو.  

همبستگی اجتماعی و انسانی » است . درواقع « گوهر خدائی يا بنيادی 
وپيدايش   روندزايمان   » يا   ،  « هميشگی  تحول   »  ،  « وهستی  کيهان 
  ، زايمان  به جفت  تبری  در  ازاينرو   . است  ميشده  هميشگی » شمرده 

گفته ميشود . کودک يا جنين دردرون شکم (   aaluyeو آلويه  aaluآلو
ارکه    اش + کام ) ، تخم درون تن که زهدان باشد ،  يا به مفهوم کلی ، «

» ، هميشه درجنبش و تحول و رقص وحال به حال  ، بنُ هرچه هست  
به   شدن و رقص است . اين انديشه درغرليات مولوی ،  چهره های بديع

  خود ميگيرد 

  هرگزکسی نرقصد، تا لطف تو نبيند 

  کاندرشکم زلطفت ، رقص است کودکان را 

  چه باشد ؟ عدمچه باشد ؟  و ندر  اندرشکم
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  استخوان را  رقص استزنورت ،  لحدکاندر 

  برپرده های دنيا ، بسيار رقص کرديم 

  چابک شويد ياران ، مر رقص آن جهان را 

  جانها چو می برقصد ، با کـنُدهای قالب 

  خاصه چو بسکلاند ، اين کـنُده گران را 

  پس زاول ولادت ، بوديم پای کوبان 

  درظلمت رحم ها ،ازبهر ِ شکر جان را

هرجانی  وسرّ  بنُ  در«  ونوشوی،  وفرشگرد  ورقص  جنبش  اصل  اين 
. همه جانها وانسانها، شکم دارند، موجودات آبستنند  وهرانسان » هست

. ذات هرچيزی که جنين درشکم آن چيزاست ، حرکت و تحول است . 
  بهار، روان شدن اصل نوشوی يا جنبش ورقص ، درسرّ طبيعت است.

  ، بسُتان و، باتو گويد درسرّ خود، روان شد

  درسرّ خود روان شو ، تا جان رسد ، روان را 

  تا سرّ هرنهالی ، ازقعر بر سر آيد

  معراجيان نهاده ، درباغ ، نردبان را 

برخاسته است و« سر+ ايره » مانند « زريره »    سريره( سرّ ، ازواژه  
اصل به معنای « سه نای = سيمرغ = ارتا » هست ). اينست که اين  

  ( بهمن ، هو + من )،  تحول هميشگی درسرّ 

  گاهی چهره « فرشگرد » بخود ميگيرد ،  -1

  .  چهره « جستجو وطلب هميشگی »، به خود ميگيردگاهی  -2
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اصل     » ايران،  درفرهنگ  ميشد،  ناميده   « خدا  که«  هستی،  بنُ 
و   نوری  اديان  مانند   ، دانی»  همه  اصل   » نه   ، هست  جـستـجـو» 

  . ابراهيمی 

  من، نشستم زطلب ، وين دل پيچان ، ننشست 

  همه رفتند و نشستند و ، دمی ، جان ، ننشست 

  هرکه اسِتاد به کاری ، بنشست آخرکار 

  کارآن دارد آن ، کز طلب آن ، ننشست

  عاشقان را جستجو، از خويش نيست 

  درجهان ، جوينده جزاو ، بيش نيست 

  » درمفهوم   ، انديشه  قراری اين  .  بی  ميشود  بازتابيده  مولوی  طلبِ  » 
  .  قرارکردن ، شوريدن برضد فطرتِ خود است

  جمله بی قراريت ، از طلب قرار تست

  طالب بيقرارشو ، تا که قرار آيدت 

  اگريک دم بياسايم ، روان من نياسايد 

  من آن لحظه بياسايم ، که هرلحظه نياسايم

را شکستم   زاهدیحتا مولوی به طنز، ميگويد که من درب ِ خانه يا اطاق  
، و آن زاهد ، مرا نفرين کرد که هميشه بيقرارباشم .  آرمان زاهد ، «  

درايمان  «  قراريافتن  که  اينست  است.   « دربهشت  قراريافتن  و«    «
بيقرارشدن» برای زاهد ، نفرين ( نا آفرين ) است . زاهد ، به بيقراری  

  و جويندگی ، آفرين نميگويد. 

  ، شکستم ،  بدعا نمود  نفرين  زاهدیدر ِ  
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  که :  برو که روزگارت ، همه بی قرار بادا 

  بد عای او ، ز  يارینه قرار ماند ونی دل ، 

  که به خون ماست تشنه ، که خداش ، يـار بادا 

اين بيقراری ، اين جستجو وطلب هميشگی ، اين نوشوی درحالها، گوهر  
وبنُ وسرّ يا « خدا درانسان » است .انسان ، هميشه درحال نوشدن ، يا  
ازجهانی به جهانی ديگر رفتن است . رسيدن به هرحالی ، رسيدن به  

  جهانی تازه، ورفتن ازجهانی کهن است . 

  چيست نشانی آنک ، هست جهانی دگر ؟

  » ، رفتن اين کهنه هاست  نوشدن حال ها« 

  روز نو و شام نو ، باغ نو و دام نو 

  هرنفس ، انديشه نو ، نو خوشی و نو غناست 

  نو، زکجا ميرسد ؟  کهنه کجا ميرود ؟ 

  گرنه ، ورای نظر ،   عالم بی منتهاست

  عالم ، چون آب جوست .   بسـته نمايد ، و ليک

  ،  نو نو اين ازکجاست ؟ ميرود وميرسد

اين، شيرابه ، يا مان ، که گوهرنهفته درهرجانيست ، همان « اشه = شه  
» که هم ، به « حقيقت» ، وهم به « نظم جهانی » ، ترجمه ميگردد، 
هست ، که « اصل تحول يابنده ِجهان » ميباشد ، که بنياد فرهنگ ايران  

اصل تحول و استحاله درجوهر همه چيزها ست که  بود ه است .  همين  
( ،   سنائی.     بنُ جهانست (= و خدا خوانده ميشود  ، عارف بزرگ 

دراثرداشتن چنين تصويری از بن وسرّ جنبان و روان هستی است که  
است ميگويد «   بت   ، بازمانی  بدينسان، «    به هرچه که  به  ».  ايـمان 
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هرآموزه ای » ، هرچند آن آموزه ، فلسفی يا علمی هم بوده باشد، بت  
پرستی است. « ايمان » ، چنانچه انگاشته ميشود ، تنها پديده دينی و  

. اين  «  ماندن و بازماندن مذهبی نيست ، بلکه شيوه ای ازبستگی است  
عـقـل  » هم مينامد . اين «    ملول بودن وملالت درچيزی » را مولوی ، «  

» ماست ، که مارا ازحالی به حالی شدن ، بازميدارد. اين « عقل   مـلـول
ملول» ماست که دنبال « ماندنی ها ، در پديده ها و انديشه ها و آموزه 
ها» ميرود ، و اين « سراسرهستی زنده ما » ست، که ازاين «ملالت و 

عقل ملول ماست که « جوهر و ذات  ماندگی» ، سيرو زده ميشود . اين  
.« عقل ملول » ،    و وجود تغيير ناپذيرو ناگذرائی را ، خلق ميکند »

  ميمانـد عقلی است که درآموزه ای و درانديشه هائی ، هرچند هم نو ، « 
» . درست اين عقليست که با اهورامزدا ی زرتشت ، پيدايش می يابد . 
دربندهش ، بخش نخست ديده ميشود که اهورامزدا ، نخست ،  به مينوئی  

  ايستادند نخستين آفريدگانش را ميآفريند  که سه هزارسال، به مينوئی «  
بی حرکت..    ، انديشه  بی    بی   ، گوهراهورامزدا  پيدايش  نخستين   .  «

  انديشگی و بيحرکتی است .

يا   و  بيابد  تحول  نميتواند    ، وازانديشيدنش  درانديشيدنش  که  عقلی 
وجودانسان را باخود ، تحول بدهد ، و در زندان يک انديشه ، در يک 
آموزه ، در يک روش، در يک مذهب، در يک ايدئولوژی ، در نگرشی 
يکسويه ، فرومانده است ، عقل ملول است . عقل ملول، عقليست که تغيير 

و تماميت انسان ، برايش ، محال شده است . عقلی که خودش   يافتن وجود
  ، بتُ خودش شده است ، و نميتواند بتُ را درعقلش بشکند .
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  چگونه فرهنگ ، پيدايش می يابد ؟ 
  

)، فقط محدود به   به هرچه که بازمانی ، بت استارزش اين عبارت (  
گستره عرفان و تصوف نيست. چنانچه خودِ اين اصل نيز ، ازفرهنگ  
ايران، به عبارتها و اصطلاحات وانديشه های گوناگون ديگر درعرفان  

  ايران، تحول يافته است .

اين مهم نيست که يک انديشه ، درگستره هنر، يا فلسفه ، يا اخلاق ، يا  
. وقتی آن   يـابـد  ادب ... بـرويد وپيدايش  يا  يا دين ومذهب ،  حقوق، 
، و به ساير گستره ها،   ، ازاين محدودهِِ ويژه خودش گذشت  انديشه 
سرازير وروان شد ، و اعتبار عمومی درروانها يافت ، آن انديشه ، « 

. يک نقش نقاش ، و يک غزل شاعری ، ميتواند ،  هنگی » ميشود  فر
ازمرز گستره نقاشی و ادب و زيبا شناسی بگذرد ، و مايه تخميرکننده ،  

» گردد .    فرهنگ ملتبه همه گستره های زندگی بزند ، و تبديل به «  
بسياری از انديشه هائی که درايران ، روزگاری دراز درعرفان وتصوف 

دی شده وپرورده  شده اند ، زمانهاست که جزو ِ فرهنگ ، عبارت بن
بسياری از انديشه .  ايران شده اند ، و ديگر، متعلق به صوفيها نيستند

های عطارو مولوی وعراقی و سنائی ، « فرهنگ ايران » شده اند ، و  
  .  اصل وتبار ِ عرفانيشان را ، پشت سر خود گذاشته اند 

شيوه رندی  حافظ » ، فرهنگ ايران شده است . هرايرانی ، بشيوه  «  
ای ، « رند » ، به معنای حافظ شيرازی شده است . رابطه هرايرانی با  
آرمانها و مذاهب و اديان و مسالک و سيستم های حکومتی وسياسی ،  

  دربنُ ، به شيوه رندی حافظست .  
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سياسی...  احزاب  همه  وپيروان  مذاهب  همه  موءمنان  بستگی ِ  گوهر 
درايران ، از« رندی حافظ »، رنگ پذيرفته است. ما ديگر،« موءمن  
ناب » درهيچ گستره ای نداريم. موءمن هم ، رند شده است. باطن ِ«  
ايمان » ، « رنـدی » شده است . سياست را درايران، موءمنان رند ،  

، تسخيرکرده اند. اينها همان « شترمرغانی » هستند  يا رندان موءمن  
، که هنگامی که بايد، شترباشند، مرغند، و هنگامی که بايد مرغ باشند  

. ما دربررسی مولوی و عطاروحافظ ، بسراغ ِ شناخت فرهنگ  ، شترند  
  خودميرويم، نه تنها بسراغ ادبيات وعرفان وفلسفه و هنروشعرو مذهب . 

« به هرچه بازمانی ، بـتُ است » ، ديگر يک عبارت عرفانی نيست ،  
 فرهنگيست   اين سرانديشه.  بلکه « يک اصل فراگير فرهنگـی» است  

. هرچند که اين عبارت  را معينّ خواهد ساخت  شيوه تفکرّ فلسفی ماکه  
» را بکار برده است ، ولی   بت پرستی، اصطلاح دينی ومذهبی ،«  

ابراهيمی  اديان  گوهر همه  که  است،  ايمان »   » اصل  برضد  درست، 
است. توکه با ايمانت ، بت ديگری را ميشکنی ، خودت درهمان « ايمان 

ای بت شکن ِآگاه ، تو بت تراش نا  تازه ات » ، بت تازه ساخته ای .  
تو که با ايمان به « انديشه روشنی » ، خرافه واوهام مردمان      آگاهی !

هام تازه ، درهمان « آ موزه روشنت ، درهمان  را ميزدائی ، خرافه و او
    سرچشمه روشنی ات » ، خلق ميکنی .

درک اين انديشه درگستره فرهنگيش ، انقلاب بزرگ اجتماعی و سياسی 
ميآفريند  فکری و حقوقی وهنری  انديشه های   و  از  بسياری  بايد  ما   .

مولوی و عطار و حافظ را، ازگستره ادبی وشعر وعرفان و هنرو مذهب  
، به « گستره فرهنگ »  انتقال بدهيم ، تا نيروی فورانی و زاينده آنها 
را، در سراسر دامنه های زندگی خود دريابيم .  « به هرچه بازمانی ، 

تحول در سرّ و مرکزهستی   بت است » ، عبارت بندی همان « اصل
وفطرت ِ   اندرون  و  درسرّ  تحول  اصل  وجوداين   . است  هرچيزی» 
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» ، برآن   فلسفه آرزو و اميد دراجتماعهرجانی وهرانسانی است، که «  
  نهاده ميشود . 

تا امکان تحول نباشد ، آرزو، نميتواند پرورده شود . با « محال سازی» 
آرمانها ، آرزو کردن ، عملی ، خام وکودکانه و خوارشمرده ميشود . 
ازهرجا و ازهرچه ، امکان تغيير پذيری گرفته شد ، درآنجا و درآن چيز، 

نابود ساخته ميشود.    ، اميد  و  ،  آرزو  داستانهای کيکاوس درشاهنامه 
داستانهائيست که برای « محال ساختن آرزوها » ازموبدن زرتشتی ، 

است »  .    ساخته شده  آرزوها  اصل  پيکريابی «   ،  « کاوس   » چون 
. به ويژه داستان پروازش به آسمان ، برای    درفرهنگ ايران بوده است

شناخت راز آسمان ، محال ساختن « معراج انسان در بينش و انديشيدن  
ضميرو بنُ ِ انسان درفرهنگ سيمرغی  بود . هيچ    » است ، که فروزه

انسانی ، جز زرتشت ، توانائی معراج و همپرسی با اهورامزدا را ندارد 
هيچ  بی  انسانها،  ضميرهمه  های  درآشيانه  چهارپرضمير،  مرغهای   .

رسيدن به بينش متعالی ، يک آرزوی سروصدائی ، قتل عام ميشوند .  
. اينست که مولوی ، ميگويد هرکسی    محال است ، يک گناه کبيره است

عقل  از« آل رسول الله » هست ، ميتواند مانند او، به معراج برود . اين 
  است که اين کار را درانسان ، محال ساخته است : ملول

  همه رفتند ، درخانه ببنديد  ملولان

  » ، همه جمع  بخنديد عقل ملولانهبرآن « 

  به معراج برآئيد ، چو از «  آل رسوليد »

  رخ ماه ببوسيد ، چو بر بام بلنديد 

  ، شما ابرچرائيد  چواو(= محمد )، ماه شکافيد( شق القمرکنيد)

  چو او چُست و ظريفست ، شما چون هلپنديد  ... 
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بينش مستقيم حقيقت وآميزش با  رسيدن به آرزوها و آرمانها و به «  
» ، محال ساخته ميشوند ، تا کسی ، آرزو نکند، و بی آرمان باشد ،    خدا

و آرزو کردن و آرمان پروردن را ، کاری پوچ و بيهوده و بی معنا و  
بی ارزش بداند ، و تسليم « واقعيات موجود دراجتماع و سياست و دين 

  و تاريخ و اقتصاد » گردد .  

« معراج » ، يک خرافه نيست که زدوده شود ، بلکه « اصل رابطه  
يافتن مستقيم ،با حقيقت يا با خداست» ، که برای همه انسانها ، جز  
يکی ، محال ساخته شده است . با خرافه زدائی ، معراج درمورد يک  
  . ميگردد  اعتبار  وبی  ارزش  بی   ، کلی  طور  به   ، معراج   ، شخص 

اط مستقيم هر انسانی با حقيقت ، نهاده شده است  درمعراج ، مسئله ارتب
. چنين گونه خرافه زدائی ، نابود ساختن ارتباط مستقيم انسان با حقيقت  
همه   برای  معراج  دانستن  عمومی   ، بنيادی  مسئله  درحاليکه   . است 

  .  انسانهاست 

» ، پيوستن سيمرغ درون انسان، يا ضمير انسان، با اصلش   مـعـراج«  
، ُکشتن سيمرغ درون  انسانها  برای همه  . محال ساختن معراج  هست 
انسان ، يا کشتن خدا درانسان، يا « ريشه کن کردن بنُ ازخود انسان »  

  ، ويا« سوختن سمندردرآشيانه درون خود انسان » است.

انسان موقعی « معقول فکرميکند ، و عقل دارد » ، که هرچه ( انديشه  
، موازين اخلاقی ، مذهب ، عقيده ، سيستم حکومتی و اقتصادی ... )  
دراجتماع ، قدرت خود را تثبيت کرده است ، به کردار« دگرگون ناشونده  

. رابطه مستقيم انسان با خدا يا حقيقت ، که چيزی جز« آميختن    » بپذيرد
انسان با بنُ کيهان درخود » نيست ، محال شده است ، و کسی عقل دارد 
که اين محال را بپذيرد . درتاريخ بيهقی ميآيد که »  مرد ... آنست که 
آرزوهای محال را بنشاند » . درگلستان  ميآيد که « پدرگفت ای پسر،  

محال ازسر بدرکن » .  محال ، بقول منتهی الارب « سخنيست که   خيال
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سروبن ندارد »  . محال ، امر ناشدنی و ناشونده و امکان نا پذير است 
  .  

، که با گوهر « تغيير يافتن    محال ، از ريشه « حال » برآمده استولی  
و شدن و دگرگون شدن » کار دارد .  محال ، دست کشيدن از تلاش 
برای تغيير دادن چيزيست که نبايد آنرا تغيير داد، و يا هرگز نبايد آن ،  
قانون    + الهيست  اراده   ) گوهرش  در  چيز،  آن  چون  بپذيرد،  تغيير 

است ) ، تغيير ناپذير  تاريخست + سرنوشت يا بودنی کاريا نوشته مقدس  
است . البته کسی که به انديشه تغيير چنين چيزهائی ميافتد ، کسيست که  
در کارهای ناشدنی  ميانديشد، و طبعا نزد اجتماع ، انديشه های باطل و  

« انديشيدن بنيادی » ، درست ، بيهوده و ناصواب درسر ميپروراند .  
. اينجاست که با پديده «    شيدن برضد « معقولات و واقعيات » است اندي

« ديوانه » عطار، درنبرد  » در ادبيات ايران ، آشنا ميگرديم .  ديـوانـه  
  . با معقولات و واقعيات رايج و متداول و پررونق اجتماع است

تنها کسی که حق دارد و ميتواند کارمحال بکند ، الله و يهوه و پدرآسمانی  
هستند .  برای اين خدايان ، کاری ، محال نيست . مثلا کسی را که نزد 
مردم ، هيچ سزاوی ندارد ، به قدرت ميرساند ( تعزمن تشاء و تذل من 

  تشاء ، قرآن در باره الله )  

  محل وقدر ترا کردگار،  کرد افزون 

  هرآنچه کرد وکند کردگار، نيست محال ( سوزنی ) 

ولی مسئله ِهمين خدائی که برايش هيچ کاری ، محال نيست ، آنست که  
يک کار را به هيچ روی ، نميتواند بکند و آن کار برايش محالست ، و  
، و ازحالی به حالی  نميتواند تحول بدهد»  اينست که « خودش را  آن 
ديگر درآورد ، ونميتواند خودش را تحول به گيتی بدهد ، و گيتی بشود 

او محال هست که به گيتی ، به انسان ، تحول بپذيرد . آسمانی    ! برای
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هست ، زمينی بشود. ناگذراست ، گذرا بشود. حاکمست ، تابع و مطيع  
اين محال ، گوهر الاهان نوری است ، چون ويژگی خدايان   بشود . البته

پيشين ،  «آفريدن ، فقط در روند تحول خود آن خدايان ، بوده است »  
. الاهان نوری ، نميتوانند ( برای آنها محالست)، جهان را از تحول دادن  
به خود ، بيافرينند . آنها ، فرسوی وجود خود ، و غير از وجود خود ،  
خلق ميکنند . آنها ، هميشه « نابرابر با خود » را خلق ميکنند . آنها ، 

ميکنند  هميشه فروتر، کم ارزشتر، بی اصل تر، حقيرتر ازخود را خلق  
  ، سياست  جهان  در  هم  هنوز  که   ، هرقدرتمنديست  تعقل  اين روش ِ   .

  تبراست . مع

چنين الاهی ، نميتواند خودش را از حاکم به مطيع ، تحول بدهد . از 
معبود، عبد بشود .ازآسمان ، زمين بشود . خود ِآفتاب وروشنش ، سايه  
و تاريکی بشود . هرچيزی که در خارج ازوجواوست ، و بريده از خود 

خودش را نميتواند تحول بدهد . اين  اوست ، ميتواند ، تحول بدهد ، اما  
معجزه، برايش محالست. خدای نوری و ابراهيمی ، عجز در کردن اين  

. اين معجزه را فرهنگ سيمرغی    معجزه دارد ، که برترين معجزه هاست 
، ميکرد ، بی آنکه نام معجزه به آن بدهد. خدا ، خودش ، هرچيزی را 
برابر با خودش ميآفريد ، چون خودش ، تحول به آنچه ميآفريد ، ميشد . 

ه خدای نوری ،.خودش ، کامل است ، اگرخود را تغيير بدهد ، در حاليک
نقص وعيب ميشود . خودش که ناگذرااست ، اگر تغيير بدهد ، گذرا و  
فانی وفاسد ميشود . خودش داناست ، اگر تغيير بدهد ، نادان و جاهل 
ميشود . خودش ، قادر است ، اگر خودش را تغيير بدهد ، ضعيف و  

ک .اينست  ميشود  و  عاجز  وفاسدها  ها  گذرنده   ، ازخودش  بيرون  او،  ه 
عاجزان و ضعفا و جاهلان و ناقصان را خلق ميکند . او چيزی همانند  
خودش را نميتواند خلق بکند ، چون دراينصورت ، رقيب وشريک پيدا  
خواهد کرد، و در قدرت و علمش ، کمال را از دست خواهد داد . داستان 
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خلق آدم وحوا درتورات ، درست مسئله ، جدا شدن از انديشه زنخدايان 
است که در آفريدن ، همانند خود راميآفريدند . يهوه ، در اين داستان ، 
از « خلق آدم » هراسان ميشود ، چون آدم درانديشه « برابر شدن و  
همگوهر شدن با يهوه » است ، و يهوه ، اورا از باغ عدن بيرون ميکند 

  تا آدم را از همگوهر يهوه شدن ، باز دارد .  ،

 « هبوط » ، برای محال ساختن راه تحول آدم ( انسان ) به خدا هست
. « خوردن ميوه از درخت » ، ويژگی « تحول دادن انسان به خدا » 
را دارد .   با پيدايش ِ چنين تصويری از خدا ، « هستی و ذات و وجود  

» ، آن بخش تغيير ناپذير وثابت و پايدارآن چيزشد .   هرچيزیوجوهر  
اين دو انديشه ، همزاد هم بودند . انسان ، يک « فرد، هست » ، چون  
يک بخش تغيير ناپذير و ثابت و پايدار دارد . بسياری انديشه ها هستند 
که « باهم پيدايش می يابند » ، هرچند که سپس کوشيده ميشود ، يکی از 

  ساخته شده و بدور انداخته شود . ديگری ، جدا 

  

  درجستجوی ِ بـُن يا اصـل 
  

» هم باقی ماند  کشش برای جستجوی بنُ  ولی درکنار اين شيوه تفکر، «  
  ، با آنکه اين شيوه تفکر، بنُ جوئی را هم ، به کلی ، مسخ ساخت . 

  هزاره ها، مردمان ، ميخواستند که به « بن = به اصل» برسند؟  

آيا ،  ؟    آيا جستجوی « بنُ = اصل » ، بازگشت به گذشته تاريخی بود
« بنُ » ، چيزی مشخص و ساکن و ثابت و تغيير ناپذيروناگذرا بود، که  

چيزی،   ، که بنُ ما باشد ،  هويت ما »آيا «  ميخواستند به آن برسند ؟ 
» ، نزد    هـويـت؟ هنوز ، «    ساکن و ثابت و تغييرناپذير و ناگذرا هست
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بسياری ، همين ويژگی را دارد . آيا در رسيدن به چنين بـنُی ، و يا با 
ميرسيم؟  درست اين انديشه بينش حقيقی  درک چنين « بنُی » ، ما به  

  غلطيست که در شيوه تفکر آنها ، بازتابيده شده است .  

فرهنگ ايران ، در« بـُن » ، درست ،« سرچشمه و کان ِ پيدايش ِ گذرو  
. دربنُ درخت وگياه ، همه چيزهائی   حرکت و گرديدن وشـدن » را ميديد 

هست که درتنه و شاخ و برگ و گل و شکوفه و بر پيدايش می يابد . اين  
سخن، به معنای آن بود که حرکه ( ارکه ) بالقوه است که در گستردن ، 

بالفعل ميشود.   بنُ »  حرکه ،  حرکت و تحول وگشتن، بايد درهمان « 
  بوده باشد. حرکت در بنُ هست که حرکت شاخه و برگ وبارميشود .    

درست در« بنُ » ، « اصل حرکت و شدن و روانی و پيشرفت و رويش 
» ، ازيکسو، درک « تحول   بنُ جوئیو باليدن » هست . اين انديشه «  

يابی ها ، ويا گشتن پی درپی » هرپديده ای را روشنتر ميساخت . ما  
چيزی را ميشناسيم که بشناسم ازچه حالی به چه حالی ديگر ، درآمده 

خدا » هم ازاين ، استثناء نبود . خداهم ، بـنُی است وبَنش چيست . «  
داشت که ازآن ، پيدايش می يافت . « خود، در انسان» و « خدا » ، 
دراين ويژگی باهم مشترک بودند که وجودشان با  بـنُ ( پيشوند خدا =  

بنُ جوئی  .از سوی ديگر،  خوا = خيا = خايه = تخم= اوُ وا ) کارداشت  
فتن « اصل گشتن و تحول و حرکت » بود ، نه يافتن  ، درست همين يا

مسئله شناختن    . « آنچه هميشه ثابت و تغيير ناپذيرو ناگذرا هست »   
.  « بنُ » ، برعکس ، يافتن ِ « گشـتـن ها » ، از « اصل گشتن » بود

تصوری که خدايان نوری در ما پديد آورده اند ، « يک وجود ثابت و  
بـنُ ، اصل حرکت  بيحرکت و تغييرناپذير و ناگذرا » نبود . بلکه درست ،  

 -بود که همان    -  وَ ش  -يا  وَشـتـن.  اصل ، « ارکه » و «    وگشتن بود 
  » باشد .   - گـشَ
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تغييرات و دگرگونيها ، عارضه و عرض نبودند، که با جوهر و ذات  
ذات وجوهرو هستی ، درست  ثابت و تغيير ناپذير، کاری نداشته بودند .  

بودند  « گشتن  اصل   ، اصل حرکت   » » ، چون  بود  ، هست  هستی   .
  ، ، درگشتن  . هستی  يافت  پيدايش می   ، ، ودر « گشتن »  ميگشت» 

چيزی « وجـود » دارد که « ازخود،  ازحالی ، به حال ديگر، درميآمد .  
  .« نوميشود  ازخود،  و   ، است  دروجد  ميرقـصـدو  ازخود،   ، ميگردد 
وجود يا وجد، وشت است ، که همان گشت  باشد، و برای ازنو، تازه و  

. واژه « وجود » درعربی که مشتق از« وجد » است   زنده گشتن است
» و « وشاندن » است .    ، همان واژه « وَشـت= گشت » و « وشتن

وشتن ، نه تنها « گرديدن و گشتن » است ، بلکه رقصيدن و ازنو زنده  
  شدن است .  

اين انديشه ، با آمدن اديان و مکاتب فلسفی نوری ، نامفهوم گرديد . با  
، بخش   ) ،« اصل وبن »  افلاطون  از  فلسفه های روشنی( پس  آمدن 
ساکن و وناگذرا و تغيير ناپذير شد . حال به حال شدن ، تغيير يافتن ،  

  وجـود گذرا بودن ، فرع و ظاهرو سطح گرديد . « ذات هرچيزی » ،  
هرچيزی ، « چيزيست که گذر و تغيير وحرکت، درآن راه ندارد » .  

» برخاسته است، وجددرحاليکه اين واژه «وجود » عربی ، از ريشه «
چـيـزی که ريشه اش ، همان « وشت يا وشتن = گشتن » ايرانی ميباشد .  

« وجـود » دارد ، که ازخود، ميگردد، وازخود، ميرقصد ، و هميشه  
نو ميشود  ول  ازخود،  ، « هستی  .  نوری  فلسفه های  اديان و  ی دراين 

وحقيقت  » هرچيزی ، آن بخشی بود که تحول نمی پذيرفت . بدينسان،  
آنکه درجستجوی بنُ چيزی بود ، در جستجوی يافتن چنين چيزی ، ساکن  

يک چيزی، « معقول » است ، که برای او، « اثـبـات  وثابت و سفت بود.  
» بشود ، يا به سخنی ديگر، سفت و محکم و مستقر و بيحرکت و سرد  

. درواقع بدنبال سکون وناگذرائی و بی گشتی ، بدنبال « وملول بشود   
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ماندنی ها» ، در درون گشتها و گذرها بود . اين را« عقل و معقول »  
کل هستی و خدا  مينامند . « بن جوئی و اصل جوئی » ، مسخ گرديد .  

. عقل و دين وشريعتش ، دچار« مـلالت » شدند . کل هستی، ملول شد  
  ملول ، همه جارا تسخيرکرد.

  

  آنها درجستجوی ِ« بـنُ » بودند

  تا « ازخود، روشن بشوند » 

  درجستجوی ِ آنچه که 

  چشمهارا خورشيد گونه ميکـند

  خردانسان، سرچشمه روشنائی
  

 » راستای  در   ، ميزنند  اصل»  جستجوی   » از  دم  کسانيکه  امروزه 
بازگشت تاريخی » ميانديشند . آنها ميانگارند ، که بنشان و هويتشان را  
در انداختن ديده به  گذشته ، درماندن در برهه ای از تاريخ  خواهند يافت 
. واين درست ، برداشت ِ کاملا غلط از « بن جوئی » است . انسان ، 

بال بنُ خودش ميگشت ، چون ميخواست « ازخودش ، روشن بشود»  دن
« بنُ جوئی » ، چون ميخواست ، ازخودش همه چيزها را روشن کند . 

. انسان دربنُ جوئی ، نميخواست ، يک اصل « ضد تاريخگرائی » بود  
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به گذشته بازگردد ، بلکه ميخواست ، ازبنُ خودش ، هم گذشته وهم آينده 
  را روشن کند . 

اينکه مولوی ميخواهد « سايه و آفتاب ، يکی شوند » ، واين را همه اهل  
عقل ، محال ميدانند ، انديشه ايست که با همان پديده « جستجوی بنُ يا 
اصل ، يا چشمه يا کان ِ خود » کار دارد . بنُ خود را جستن ، برای «  

  روشن شدن ازخود » است .

  عيش ما نقد است و آنگه نقد نو 

  ذات ما ، کان است و آنگه کان نو 

  موج دريای حقايق که زند برکـهُ قاف

  زان زما ، جوش برآورد که ما کاريزم 

نيز  انسان » ، به خودی خود ، کاريزاست که « فرهنگ »  « وجود 
ناميده ميشود . انسان ، ميتواند ، « فرهنگ » بشود و سرچشمه فوران  
آب گردد که امواج اين آب ، جنبش حقيقت باشد. اين واژه « فرهنگ » 
 ، است   « انسان  فرد  خود  ازبنُ  حقيقت  جوشيدن  ازخود   » بيان  که   ،

آنچه را که کسی به عاريت يا  و تحريف شده است.    امروزه بکلی مسخ 
به وام ميگيرد ، فرهنگ نيست . وجود ِ انسان ، « فرهنگ، هست ». 
او   بنُ خود  و  از ژرفا   ، حقيقت  آب  که  « هست »  ، هنگامی  انسان 
  . است  نوسازنده  و  بخش  حيات  آب  سرچشمه   ، فرهنگ   . بجـوشـد 

تحم و کين  آدمکشی وخشونت و تجاوزو عنف و جهاد و  تهديد  و  يل 
توزی....، نه تنها فرهنگ نيست ، بلکه « ضد فرهنگ » است .  اسلام 
، فرهنگ کسی نميشود . « غرب » ، فرهنگ کسی نميشود . فرهنگ 

انسانست   فرد  از ژرفای خود  تراوشات  با « سرچشمه  .  ،   ، فرهنگ 
  .   بودن خود ِ فرد » در بينش حقيقت ، کار دارد
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اين انديشه ، پيوند تنگاتنگ با فرهنگ سيمرغی داشت، که انسان را، «   
تخم » يا « زهدان » ميدانست ، و آفتاب و ماه ، با نورشان که ناودان  
آبشان بود ، و يا  بزاق دهانشان بود  ، اين تخم را آبياری ميکردند ، يا 

و ازخودش  انسان را آبستن ميکردند ، تا انسان ، ازخودش ، پديدارشود ،  
بزايد ، يا به عبارت ديگر، « ازخودش ، روشن بشود، وازخودش ، آنچه 

هرچيزی وپديده ای ، موقعی شناخته ميشود  را می بيند روشن بکند » .  
نبايد   که « ازخودش، روشن شود»  ، با خردش  انديشيدن  انسان در   .

يزها بدين معنی به چيزها نوربتابد که از انعکاس اين نوردرچيزها ، آن چ 
را بشناسد. بلکه بايد با خردش ، چيزها را آبياری و آبستن کند ، تا پديده  
ها ، ازخودشان ، روشن شوند .  يک سرچشمه نور خارجی نبود ، که 

هرچه « ازخودش ، روشن ميشود » ،  انسان را روشن ميکرد . طبعا
بيرون   نوری،  سرچشمه  از  که  دارد  سايه   ، هرچيزی   . ندارد  سايه 

. « يکی شدن سايه و آفتاب » درغزل رومی   ازخودش ، روشن ميشود
يا   آفتاب   ، خودش   ، کسی  که  موقعيست   ، ميشمرند  محال   ، مردم  که 

  سروش سرچشمه نور بشود . خودش ، ماه، يا اصل روشنی بشود . «  
» ، درفرهنگ سيمرغی ، يکی از بخشهای « بن انسان » است ، که  

ه « پيش آگاهی انسان » ميآورد . سرودی  که دربنُ ، خوانده ميشود ، ب 
. اينست  سروش ، اصل زاياننده يا مامای بينش از بنُ هر انسانی است  

ميآيد    21) گرده نهم پاره    57که در سروش يشت سرشب ( يسنه ، هات  
که : «  سروش .... گيتی افزای ِ اشون ، رد اشه  را ميستائيم ، آنکه  
خانه صد ستون استوارش برفرازبلندترين ستيغ البرزکوه برپاشده است ، 

، خود روشن دراندرون  ای  .    خانه  آذين »  ازبيرون ستاره  و  خانه ، 
سروش ، که اندرون انسان باشد ، ازخودش ، روشن است » . و بـنُ  

، تابع روشنی ديگری نيست به نوروامی و   انسان  نياز  انسان ،  بنُ   .
همين يسنه ميآيد :  «       27عاريتی ندارد .  آنگاه درکرده يازدهم ، پاره  
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سروش  .... گردونه اورا چهارتکاورسپيد ، روشن ، درخشان ، پاک ،  
... می کشند » . اين چهاراسبی که گردونه اورا    بی سـايـههوشيار و  

ميکشند و بی سايه اند ، همان چهارپرهما ، همان چهارنيروی ضميرند . 
انسان با چنين بنی ( همای چهارپری ) ، ازخود، روشن، وبی سايه است 

« ازخود ، روشن بودن » ، دراثر رسيدن به « بن = چشمه = اصل   .
= کان = جان جان = بهمن » ، همان تصويريست که درادبيات ايران ،  

.  با رسيدن به اين بن است که انسان  بنام  « جام جم » باقی مانده است  
، وجوديست هم قفل وهم کليد ، هم پرسشگرو هم پاسخ ، هم ميزان وهم 

ن ، با يافتن بن اش ، ازخود ، روشن ميشود ، پاسخ پرسش موزون . انسا
  خود را می يابد ، کليد قفل خود ميشود . 

  تو قفل دل را بازکن   قصد خزينه راز کن 

  درمشکلات دوجهان ، نبود  سئوالت ، حاجتی 

  ليلی ومجنون عجب، هردو به يک پوست درون 

  « آينه هردو، توئی » ، ليک درون نمدی

  تو هرچه را که بجوئی ، زاصل و کانش جوی

  زمشک وگل ، نفس خوش.   خلش ، زخار بجو

اين انديشه که هرانسانی ميتواند از « ازبنُ خود ، روشن شود » ، که 
درهفتخوان رستم ، همان يافتن « چشم خورشيد گونه » است ، بکلی با  

يا درالله ... » درتضاد است .     انديشه « انحصارروشنی دراهورامزدا 
) ديده ميشود که چنين چشمی فقط ازآن اهورا    3در سروش درون ( هات  

ميآيد که « خورشيد تيزاسپ ، چشم اهوره    13ميشود . در  پاره    مزدا
  چشم خورشيد گونهمزدا ... » .  ازاين پس ، هيچکس ديگر، نميتواند «  

» بيابد . تجربياتش را ازخودش ، از چشم ِ خودش ، روشن کند، بلکه  
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هرانسانی بايد همه تجربياتش را از چشم اهورامزدا ( ازچشم الله ... )  
باشد ، چون بسختی    روشن شدن انسان از بنُ خود ببيند.اين انديشه که  

از الهيات زرتشتی سرکوبی شده است ، نزد سيمرغيان وخرمدينان ، در  
  زير پوشش اصطلاحاتی ديگر، باقی مانده است . 

» است . جام، به جم نسبت داده   جام جم يا جام کيخسروازجمله همان «  
بنُ همه  شده است ، چونکه درفرهنگ سيمرغی ، « نخستين انسان و  

حافظ   انسانها  . هست  هرانسانی  تصوير   ، تصويرجم   . است  بوده   «
  شيرازی ميگويد :

  دلی که غيب نمای است وجام جم دارد 

  زخاتمی که دمی گم شود، چه غم دارد

  آن کس که به دست، جام دارد    سلطانی جم ، مدام دارد

  آبی که خضر حيات ازو يافت    درميکده جو، که جام دارد 

  سررشته جان، به جام بگذار     کاين رشته، ازو نظام دارد

انسان »  بنُ   » يافتن  ما درجستجوی   ، بنُ»  از  آفرينش  بندهش=  در« 
مسئله هستيم . کسی نميرود داستان شاهی، بنام جمشيد را بخواند ، بلکه 

. اين انسان بنُی ، که جم بنيادی ، « ُجستن ِ بنُ انسان بطورکلی » است  
وقتی درتو ودرمن ودرهرانسانی ، روئيده است ، چه گونه بينشی داشت ؟  

ميتواند   نيز  هرانسانی   ، ببيند  را  گيتی  همه  ميتواند   ، درجامش  جم 
. درهزوارش ، نام    درجامش ، که در بنُش ميباشد ، همه گيتی را ببيند

» است که همان « مينوی مينو » باشد . نام  manamanجام ، « مانمن  

  آئين جمشيد که منسوب به روز دوم ( بهمن ) است ،    Tلحن دوم باربد
يا مينوی مينو، آئين و دين جمشيد است   بهمن    ه سخنی ديگر،است . ب

. جام يا يام  ، چنانچه دراين بررسی ديده    ، بينش زاينده ازجمشيد است
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ازآن   نيز  را  زرتشت  های  گاتا  که  است   « يان   » همان  شد،  خواهد 
خسرو  سرچشمه، ميدانند . جام را به کيخسرو نيز نسبت ميدهند ، چون «  

» است و معنای « مشهورو ... »    نـای بـه» ، به معنای «  = هوسرو
، همه تحريف معناست . کيخسرو ، اينهمانی با « وای به »، يا سيمرغ  

»    جام سيمرغداده ميشد . به سخنی ديگر، جام خسرو ، به معنای «  
است ، و ارتا فرورد( سيمرغ ) و بهمن ، بنُ هرانسانيست . اينست که 
چشم  که  نوری  با  ای  واسطه  هيچ  بدون  ميتواند،  خودش  ازبنُ  انسان، 
خودش ميتابد وبا چشمی خودش، جهان را ببيند .  اين علاقه فوق العاده 

مستقيم به حقيقت » در زير اصطلاح « جام جم  نيرومند برای « بينش  
» درادبيات باقی ميماند . چنانچه درغزلی از شيخ فريد الدين عطارميآيد  

  که :

  گفت :  بنشين و جام جم درده      تا زجام جمت ، کنی مستم 

  گفتمش : جام جم بدستم بود    طفل بودن ، زجهل بشکستم

  گفت اگر جام جم شکست ترا     ديگری ، به ازآنـت ، بفرستم

  سخت درمانده بودم و عاجز      چون شنيدم من اين سخن ، رَستم 

  من ز هردو جهان برون جستمآفـتـابــی بــرآمد ازجـانـم        

  از بلندی که جان من برشد     عرش وکرسی بجمله شد پستم 

به من اميد آنرا داد که جام جمی را که دراثر جهل ، شکسته ای ، بهترش 
را برايت ميفرستم . با اين نويد بود که ناگهان ، آفتابی ازجان من برآمد، 
که همان جام جم باشد، و با معراجی که جان من دراثر اين بينش يافت ، 

 عرش وکرسی که الله برآن نشسته است، برايم پست شد .
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  نامهای گوناگون ِ« بــنُ »
  يائونه، جامه، هاون،   جام، يان، يام، يون،

  دين، آينه، خان، برم، انـد

  

  

« بنُ » يا « ارکه ِ » آفريننده سراسرهستی ، دردرون اِنسان، يا دردرون 
هرجانی، و درون ِ« هرچه هست » ،  يا درون هر تخمی ميباشد  ، وبا  
يافتن اين بنُ، و رسيدن به اين و آميختن با اين بنُ است ،  که ميتوان  

لسفه  روزنه مستقيم به کل هستی زد، وبا کل هستی آميخت . امروزه در ف
، برای يک معنا ، يک نام ويک اصطلاح ، معين ساخته ميشود . ولی 
پيدايش فرهنگ سيمرغی ، در نقاط  گوناگون ، صورت گرفته است ، و  
در هرجائی ، اين بنُ ، بنامی ديگر، ناميده شد ، چنانچه خود سيمرغ ، 
 نامهای فراوان دارد ، و دراين نامها ، طيف گسترده تجربه های گوناگون ِ 
انسانها ،ازاين خدا و« خدائی » و« قداست »، ديده ميشود . انسان ، نی 
( اوز = از= مر... ) ناميده ميشد ، و بنُ نی ،  بند نی ، گره نی و « بيخ  

» که واژه « پيخه » هست ، به معنای «  بـيـخ  نی» شمرده ميشد . «  
باشد،   « بـنُ   » همان  که   « بـنَ  وَن=   »  .  ( يوستی  است(   « نی  بند 
درتبری، به « بند نی » گفته ميشود . « قه ف = قاف » درکردی ، 

کاب = کاوه = کعبه = و   همان بند نی است . اين واژه ، به شکلهای  
هم درآمده است. حتی به خود نی نيز، « قاب» گفته ميشود ( فرهنگ قاب  

گياهی ماهوان ) . « نای » ، اصل زايش و آفرينندگی، و همچنين «اصل  
به وباد وسرود» ، و طبعا « اصل ِ بينش » ، شمرده ميشده است .  آواز

همين علت در يونانی، « سوف » که « نی » باشد ، به دانش گفته  
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. اينست که پيدايش بينش ،« زايش ازهمين بنُ نای    ميشود ( فيلسوف )
» يا « بنُ ِ وجود انسان » بود .  زن ، نی ( کانيا = قانيا = کان وقان ) 
ناميده ميشد ، چون اصل زاينده بود . درکردی، ديده ميشود که واژه « 
بين » که همان «وين = ون » باشد ، به معنای گلو ( گرو = نی ) است 

به نی، « وين » گفته ميشود . درکردی ، به حيض، «    . دربلوچی هم 
بين مائی = آب نی » گفته ميشود . بخوبی اينهمانی اندام زايندگی زن ،  
با نی ديده ميشود .  بينه ، حبس کردن نفس است ( رابطه نفس با گلو 

  بـيـنـائـی   وبينی ، که هردو نی هستند ) . درست همين واژه است که «
» شده است . بينين ، به معنای ديتن و ديدن است . بيناهی ، بينائيست . 
بينه .وه ، باز ديدن و يافتن گم شده است .  همين واژه دراوستا  بشکل  

vaen   . درهزوارش به    هست که « بين » باشد و به معنای ديدن است

به معنای مرئی     vaenaاست . بينا  vinet  =گفته ميشود و بيند  vinآن وين
است .آنچه مرئيست ، ديده ميشود . به همين علت در هزوارش به ماه ،  
بينا گفته ميشود ( يونکر) که درواقع هم به معنای آنست که ماه ، نای يا  
اصل زاينده است وهم به معنای « اصل روشنی و بينائی » است . بخوبی  

. ماه وجودی است    ديده ميشود که « بينش » ، پديده خود زائی و تحول
، خودش ، خودش را درصورت ديگر، ميزايد . ماه ، از بنُ خودش ،  
روشن ميشود . ماه ، از بنُ خودش ، خورشيد را ميزايد .  به همين علت 
، چشم های انسان را که اينهمانی با « خرد » ميدادند ، ماهی ميشمردند  
که خورشيد ميشود . چشم يا خرد ، ازخود ، روشن ميشود ، ازخود ، 

» خوانده شد . « نـظـرروشن ميکند . چنين ديدی ، سپس از عرفان ، « 
بينش » ، نه تنها زايش از بنُ کيهانی انسان بود ، بلکه همانگونه وجود 

  بيننده ، در ديدن ، متحول ميشد .

  ماه ديدم ، شد مرا سودای چرخ     آن مهی نه  کو بود بالای چرخ 

  تو زچرخی با تو ميگويم زچرخ 
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  ورنه اين خورشيد را چه جای چرخ 

  جان من با اختران آسمان    رقص رقصان گشته در پهنای چرخ 

تحول   با   ، ودرنگريستن  ميشود،  ايجاد  ازتحول وجودی  که  بينشی  اين 
وجودی خود کاردارد ( هم آبستن ميکند وهم آبستن ميشود )  با معرفتی  
که ما امروزه داريم ، و فقط  « انعکاس بدون تحول » است ، بکلی فرق  

  دارد .   

ديده شد که درست بينش، از بنُ انسان ( بيخ = بند نی ، کاو، کعبه ، قاف 
چشم انسان، جام گيتی نما ، يا خورشيد گونه ، يا  ) سرچشمه ميگيرد .  

.  اين انديشه درمفاهيم « جام» و « آئينه »  سرچشمه روشنی ميشود  
در ادبيات ما مانده است . جام و جامه و يان و يون ، همه ازيک ريشه  

» گفته ميشود .   جامه دانهبرآمده اند .  در کردی به زهدان ورحم ، «  
به معدن ، « جان » گفته ميشود . به آينه ، جامه ک  گفته ميشود . اين 

» هست.مثلا ، گاهی که ، گاه    yaoneواژه دراوستا به شکل « يائونه   
هان  همآغوشی بهرام و ارتافرورد( سيمرغ ) درميان شب، و ايجاد نطفه ج 

» گفته ميشود   آباديانهستی و خورشيد برای پيدايش دربامداد است ،«  
  yoniکه همين پسوند « يائونه » را دارد .  اين واژه درسانسکريت   

  - 5مشيمه    -4محل تولد    -3رحم    - 2زهدان    -1است که دارای معانی  

وطن ... است . درکردی اين واژه به شکل    –  8منبع    -7ريشه    -6اصل  
» هست که به معنای « چشمه » است . به « آدينه » درکردی يـه ن  «  

» که همان « ادو+    آديــنــه، « يه نه » يا « يينه »  گفته ميشود . «  
، اينهمانی   آديـنـه» خوانده ميشود .  يــَنــه  نای » است درست درکردی «  

).    با « زُهره» دارد که اينهمانی با « رام » داشته است ( نه با آناهيتا
  مسعود سعد سلمان گويد :

  دارد        چون آمد، لهووشادی آرد  زُهره» ، مزاج آديـنـه « 
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  بخوبی ازاين راه، هويت « ينه = يان = يانه » آشکارميگردد .  

به  دراصل،   ، وخانی  ،وخانه  است  خانه  معنای  به   « يانه   » درکردی 
معانی     چشمهمعنای   دارای   ، درکردی   « يان  همچنين«   .   - 1است 

جای   -3شطحيات عرفانی( آميزش اضداد)    -2پيشگوئی ( بينش آينده )  
آسودن همگانی است .  در واژه نامه بهدينان ( يزد و کرمان )  به شکل  

 - 2هاون    -1+ يونه موجود است و دارای معانی    yana + yaaneينه 
به    yomeاست، و درشکل يومه  هاون بزرگ سنگی  -3  نشيمن و تحت

معنای جامه و کرباس است. درتصاويرکهن، هاون ودسته هاون سنگی 
( گواز= جواز، درکردی جونی وجون ) بيان انديشه جفت جداناپذير ازهم 

معنائيست . « جامه » ،  بود، چون « سنگ » هم خودش حاوی چنين  
زهدان ومشيمه ای شمرده ميشد که انسان را درخود دارد . « جام » که 
نام ديگرش « سه گانه » است ، همين واژه يان و يائونه و يون ميباشد، 

يام = جام ، مانمن ، مينوی مينو ، تخم و به همين علت در هزوارش  
» بوده است که    دين، يا بهمن است . نام ديگر زهدان ، «    درون تخم

پيوند مستقيم ِ زايش وبينش را    آينهموبدان بجايش «   تا   ، » ميگذارند 
نامعلوم سازند . ولی ازهمين بررسی دربالا بخوبی اينهمانی ينه = آينه  
= زهدان( که درواقع امتزاج دواصل ميباشد ، امتزاج ، بخش سوم شمرده 

ه روايت زرتشتی  ميشد ) ديده ميشود . درست دربندهش بخش چهارم ک
از اين اسطوره است ، همين « آينه انسان » است که « چشم و خورشيد  
» ميباشد، و« آينه جانور» است که « چشم و ماه » ميباشد. بينش چشم  

، همان    يائونه = يانyaoneيا خرد ، از بنُ انسان زاده ميشود.همين واژه  

،    جانسانسکريت و « جان » در افغانی است . درافغانی ،    yoniيونی
به اندام تناسلی مرد و زن گفته ميشود، و در بخارائی و افغانی، جان به  
  . است  داشته  را  زهدان  معنای  نيز،  تن  چون   ، ميشود  گفته   « تن   »

اين واژه، درهمه  درکردی ، جان ، به معنای « معدن وکان» هم هست .  
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تلفظ هايش (يان = جام = يام = جان = ينه ) به معنای اصل و سرچشمه 
.  به همين علت، گاتا يا   و منبع و ريشه و بيخ بکار برده ميشده است

سرودهای زرتشت ، همه از« يان » برآمده اند . همچنين صوفيه به « 
اين  کشف » و « آنچه درعالم غيب مشاهده ميشود »، يان ميگويند .   

بينش از بنُ وجود ، دراصل ، بيان « ازبنُ زاينده ِ خود وجود انسان ،  
، هرچند سپس، «غيب » ، معنای فراسوئی    روشن شدن »  بوده است

  پيدا کرده است .  

بهرام+   بنُ(همآغوشی  ازهمين  را  خود   ، درايران  طبقات  همه 
  .. ارتافرورد=اباديان)ميشمردند(کاتوزيان،نيساريان+نسوديان 

» است، که به معنای « همائی   همای خانی....درشاهنامه ) . نام هما ، «  
  است که سرچشمه و اصل همه چيزها ميباشد ».

اين « تجربه روشن شدن از خود ، چون بنُ آفريننده هستی درهرانسانی  
هست » ، ازهمان اينهمانی دادن انسان با تخم ونی ( تخم ، که در ايرانی  

ميباشد ، دارای پيشوند تائوخ     taoxmanو دراوستا    taumanباستان  
= تـخُ است، که همان دوخ ميباشد، که نی است. توختن ، همان معانی 

که    tashaدوختن را دارد، وهردو دارای پيشوند توخ = دوخ هستند. تشه

است ، و تشه در کردی ، دوک است( دوک takshتير باشد، همان تخشه  
نی)  = دوخ  است،   =  ميشده  ساخته  نی  از  وتيرهم   ،

يکی  tishtrya=tish+ tryaتيشتر .تيشتر،  است  نای  سه  معنای  به   ،
، می    ابرسياه = سيمرغرا از  ازچهره های سيمرغ ميباشد، که باران  

  ميباشد ) برآمده است .  مان + تشه»  دراويش، همين  منتشه باراند، «

با قرارد دان سرچشمه روشنائی ( به ويژه افتاب )  ، فراسوی وجود  
انسان، و « بريده از وجود انسان » ، و روشن شدن انسان از خارج ،   

  تجربه « ازخود ، روشن شدن » ، بکلی خدشه برميدارد و انکارميگردد 
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انسان » ، ضرورت داشت ، تا يقين از رسيدن به   . « بی بنُ ساختن 
 ، سيمرغی  درفرهنگ   . گردد  زدوده  انسانها،  ازدل   ، بينشی  چنين 
سرچشمه روشنی ، دربنُ انسان و آغشته و آميخته با وجود انسان است . 
روشنی ، از تاريکی بن وجود انسان، ازتخم وجود انسان( خود= اوُ وا  

درپا  ، خوا  باستان=  درانگليسی   xvatoدراوستا  huva=uvaرسی   ،

ego  ،eg  درآلمانی مرغ،  ،    Iتخم  من   =Ei و ميزايد   ،  ( مرغ  تخم   =
  . بينش  ميرويد  فلسفه اصالت   » ، فلسفه « ازخود ، روشن شدن » 

  . ازانسان » ، با شناخت انسان از تصوير « تخم بودنش » کاردارد

دراين تصويرتخم وجود انسان ، ازماه و آفتاب، « آبياری ميشد » . آفتاب 
که به معنای تابش آب است  ، حتا « آف = آب » ناميده ميشود. ماه ،  

) خوانده ميشود . به عبارت ديگر،    af+na+ hvantابرومند ( دارنده ابر

) ميشود که از ماه    =vaenaتخم وجود انسان ، موقعی سبزو آشکار(بينا  
و آفتاب ، آبياری بشود و روشنی مانند آبی ، جذب تخم شود .  آنگاه ،  
روشنی و بينش باهم ازتخم وجود انسان پيدايش ميشوند و ازخود ، روشن 
ميشود . ماه و آفتاب ، با تخم وجود انسان ميآميزند تا « بنُ خود انسان ، 

يدارميشود . تخم ارتا فرورد که  که همان ماه و آفتابست » فراميرويد و پد
ماه باشد ، در بنُ هر انسانی هست و اين ماهست که خورشيد را ميزايد 
. خورشيد ، سيمرغ روز،  وماه، سيمرغ شب است . « چشم  يا خرد  

(آميزش تخم انسان با آب خدا) است . با انسان » ، پيدايش اين رويش  
چنين روشن شدنی ، انسان، ازخود روشن ميشود و سايه ندارد ، يا سايه  

  و آفتاب ، جفت هم و يکی باهمند .

با آمدن ميترائيسم ، تصوير آفتاب ، بکلی عوض ميشود . آفتاب ، با دو 
ويژگی « برّندگی و سوزندگی » اينهمانی داده ميشود . آفتاب، اينهمانی  

آفتاب ، ديگر ، گوهر آبکی ( با تيغ و خنجروشمشيرو کارد می يابد .  
( نور  آميختن ) ندارد . « نـور» ازاين پس ، با وجود انسان ، نميآميزد  
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نور، اصل برّندگی  باده ، فرا نمی تابد ) .    نوشيدنديگر ازجام جم ، از  
. انسان ، با «    و بريدگی و جداسازی و کرانيدن و پاره کردن گوهريست

نورخورشيد ، با نورسرچشمه نوری » ، ميتواند ببيند . انسان، فقط با « 
 ، چيزهارا  همه  ميتواند   « ميکند  وام  ازخارج  که  نوری  عاريتی،  نور 
ازجمله خودش را ، ببيند و بشناسد . « ازبنُ خود روشن شدن » ، جزو  

بينش ، نياز به  محالات و موهومات و افسانه ها ميگردد . انسان ، برای
داستان   در  که  است  انديشه  همان  اين   . دارد  درخارج  نور  سرچشمه 
ضحاک درشاهنامه بازتابيده شده است . جمشيد، با خرد خودش ، می بيند 

ضحاک ، برای رسيدن به  يشناسد، و نياز به آموزگار ندارد ، ولی  و م
معرفت ، نياز به آموزگار پيدا ميکند . ضحاک ، نميتواند ازخود ، روشن  
، سرچشمه   بود  ازخود  روشن شوی  اصل  که  جمشيدی  . خرد  بشود 

. اين فقط خداست که حق دارد ازخودش، روشن طغيان برضد خدا ميشود  
نوراو، همه   با  و  بگيرند  وام  ازاو   ، را  نور  بايد همه  . ديگران،  باشد 
چيزها را ببينند . ازاين پس، همه ، با نور عاريتی ، می بينند . اين ،  
همان « عقل عصائی » مولوی است . « ازخود روشن شدن » ، هميشه  

وشه شدن درفراز، با ماه شدن کار داشت که  با باليدن تخم درگياه ، و خ 
و معراج بود . «خوشه درفراز» « مرغی که اصل نام ديگرش ، پرواز  

پروازاست » ، با هم ، اينهمانی داشتند .« قوش= غوشه» که همان خوشه 
،   سپاروککه خوشه است درشکل    سپاریباشد ، معنای مرغ هم دارد .  

 » پيشوند  دارای   ، هماباشد  که   « بوغدايتو   » درترکی   . کبوتراست 
  بوغدای » است که به معنای « خوشه گندم » است ( سنگلاخ ) . 
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  شيوه محال سازی معراج در شاهنامه 

  

  

، ماه ( سيمرغ ، بينا ) ، گيتی ( ُگش +   فرهنگ سيمرغیازآنجا که در  
ئور+ ون ) ميشد ، و آفريدن ، فقط روند « ازحالی به حالی ديگر شدن  
خدا بود » ، راه وارونه اش نيز گشوده بود . انسان هم خدا ميشد . يافتن 
بينش بنيادی ، هميشه « وصال يابی ازنو» با « بنُ » بود . هميشه بايد 

مرغ چهارپرضمير) ، پروازکند و به معراج    فروهرانسان (= فرورد=
برود ، و با « جانان که سيمرغ باشد و مجموعه همه مرغهای ضمير 
است » ، آميخته شود ، تا به بينائی برسد . انديشيدن و بينش يافتن ، تحول  

« مرغ ضمير= فروهرانسان » ، به « سيمرغ = ارتافرورد » است .  
. انسان ، هنگامی بينش می    » استبينش يافتن » ، « تحول وجودی«  

بياميزد  ( هستی  بنُ  با  خدا=  با   ) سيمرغ  با   ، وجودش  که   ، .  يابد 
درفرهنگ سيمرغی ، هرانسانی ، چنين امکانی دارد . هرانسانی ، امکان  
تحول يابی وجودی ( سيمرغ شدن )  دارد . انسان با يادگرفتن فکری ، 
و انباشتن آن درحافظه اش ، بينش به آن چيز نمی يابد . دراين گونه ياد 

ريا  گرفتنها ، وجود انسان ، بی تحول می ماند . « علم بی عمل » و «  
و دوروئی » ، پيآيند اين گونه دانائيها است . اين بود که همه اديان نوری  
، درآغاز، با همين انديشه ( امکان تحول يابی به خدا يا به بنُ هستی ) به 

آن   ، و  آرزو کردن چنين  نبرد برميخاستند  ، و جتا  انکار ميکردند  را 
بينشی و چنين « اينهمانی يابی »و « چنين معراجی » را ، برای انسان 

  ، گناه کبيره ميشمردند . 

آنچه را ما دراثر جا افتادن انديشه خدايان نوری ، فراموش ساخته ايم  
يافتن بينش به چيزی ، آن چيز شدن  آنست که : درفرهنگ سيمرغی ،  



Jg. 7 (2026), Heft 1  532 
 

. انسان ، هنگامی خدا را ميشناخت ، اينهمانی يافتن با بنُ آن چيز بود  
که خدا بشود . انسان ، هنگامی گيتی را ، انسانی ديگر را .... ميشناخت، 
که بنُ گيتی يا انسان ديگر را که سيمرغ يا خداست ، بشناسد وبشود . 
انسان ، هنگامی يک چيز را می بيند ومی شناسد که آن چيزميشود . به 

شناخت و بينش ، ازحال خود ، به حال ديگری، گشتن   عبارت ديگر ،
. انسان در بينش يافتن ، تغيير « حال » ميدهد ، وجودش ، دگرگون  بود  

ميشود . بينش و شناخت هرچيزی ، با تغيير يابی کل هستی انسان کار 
  دارد . 

« عقل ملول » ، در انديشيدن ، همان ميماند که بود . همان کرداری را  
دارد و همان احساساتی را دارد که پيش از اين انديشه ، داشته است . 
انديشه ، از يک عقل به عقل ديگر ميرود، بی آنکه وجود آن انسانها ، 

، خودشان  تحولی بيابند . اين انديشه ، فقط برسر زبانهای آنها ميآيد  . همه  
عقلشان ، با « سراسروجودشان» از اين انديشه ها، سيرو زده وملولند .  

. زندگی درآنها برضد عقلشان ، ميشورد .    ، درتنش وکشمکش هست
عقل، همان ميماند که بود ، سراسروجود انسان نيز، همان ميماند که بود.  

  انديشه وزندگی، ازهم بريده اند .

شناختن حقيقی ، « اينهمان شوی » است . رويش ، هم پيدايش و روشنی 
، و هم بينش  بود . زايش ، هم پيدايش و روشن شدن بود ، و هم شناختن 
و بينش يافتن به آن بود . همه واژه های ما ( دانائی ، عرفان ، فرزانگی  

ه انسان ... ) ، گواه براين هستند ( به تفصيل بررسی ميشود ) . اين بود ک
درانديشيدن ( انديشيتن يا انداچيدن ) ، « اندی = تخمی » بود، که ميباليد 
، و، خوشه فراز ساقه ، هما يا خدا ميشد . انديشيدن ، يک معراج واعتلاء  
مانند معراجهای ساختگی، که   ، آنکه  نه   . بود  انسان  وتحول ِ وجودی 

»   پيش خداسپس در اديان نوری جعل شد ، شخص برگزيده ، برود «  
، واز« پيش خدا » ، خدا نشده ( تحول نيافته = اعتلاء نيافته ) ، برگردد 
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، بلکه « يک روند سيمرغ شدن وخداشدن » بود . هم زرتشت در گزيده 
های زاد اسپرم ، هم محمد در داستانهای رفتنش به معراج ، فقط « پيش  

  خدا » ميروند ، و امکان آميخته شدن با اورا ندارند . 

» ، ازانسانها و از برگزيدگان خدا ،   بنُ آفريننده هستیخدا ، و طبعا « 
شده است . « وحی » هم برای محمد ، ديگر« روئيدن بينش ازبنُ    بريده

او » نيست ، بلکه « انعکاس نور آفتاب درفراز، در آئينه وجود محمد »  
است . درنقشهای ميترائيان ، نورآفتاب را ، زاغ برای ميترا ، ميآورد .  
دراسلام ، جبرئيل ، جانشين زاغ ميگردد . وحی ، « نقشی » است که 

ئنه وجود انسان ميافتد ، ولی آفتاب با « گيرنده نوريا نقش » ، نمی درآي
  آميزد .  

بلکه    ، الهام » دينی ، صادقست  تنها اين سخن درمورد « وحی و  نه 
درتفکر فلسفی هم اين ادعا ، راه می يابد . همه تجربيات انسانی ، فقط 

  وجود انسان .    مانند نقش در آئينه ، دروجود انسان ، منعکس ميشوند 
است. اين    بـرُيده، دراين مکاتب فلسفی ، هم ، از طبيعت و از دنيا ،  

انديشه   انسان ، فقط «    هست .افلاطون و « سايه درغارش »  همان 
سايه چيزها = نقش چيزها در آيئنه » را می بيند ، و با سايه ها و نقش  

. معرفت انسانی و تفکر انسانی (= تعقل )  ها و عکسها ، زندگی ميکند  
عقل ، وجوديست منعکس سازنده =   ، فقط « بازتاب آئينه ای » هست .  

Reflective    تجربيات ما ،ازطبيعت و دنيا واز انسانهای ديگر، فقط .
ما    درک عقل  آينه  يا  حواس  آئينه  در  آنها،  که  ايست  سايه  و  نقش 

، ولی « بريده ازوجود ما» ، ميمانند . آنها ، با ما نميآميزند ، مياندازند
و به ما ، تحول نمی يابند . آينه ، تصويری برای « بازتابندگی ، بدون 

  هبوط و بدون تحول اصل » شده است . 

» ، که به معنای « ماه يا زهدان زاينده  خـرد= خـره+ تـاو  درحاليکه «  
« خرد»  وتابنده » است ، با « آبستن شدن ازنطفه ِ تجربيات» کار دارد .  
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نيست ،   reflective، مانند « عقل » ، گوهرش منعکس سازنده =  
بلکه ، درهرتجربه ای ، خرد، همآغوش با آنچه تجربه ميکند ، ميشود  

  .  و ازآن چيز، آبستن ميگردد 

درفرهنگ سيمرغی ، « بينش» ، با « تحول وجودی و گوهری »کار  
داشت . « فروهر» و« روان انسان » ، با بنُ آفريننده هستی که سيمرغ  

فروهر  يا خدا باشد ، در روندی که « معراج » ناميده ميشود، ميآميزند. 
. به همين علت، گوهر    وروان ، درروندِ بينش ، بنُ خود را درمی يابد

  » ، » که   عـرج » شمرده ميشد .«  dignity=Wuerdeجمنـدانسان 
که   ارج   » است .  ارج » است ، معرّب ِ خود واژه «    معـراجريشه «  

=  سيمرغ  ناميده ميشود، که پيشوند     -  سی  -باشد ( درکردی    قوهمان  
که   –برهان قاطع    –ميباشد    uzاو ُزنيرهست. نام ديگرش    سی + مرغ 

ام خود سيمرغ است=عـزُی= خوز= هوز)  است، و ن  –نی    –به معنای  
،    روح اعظمناميده ميشود ،    hansaو درسانسکريت، اين مرغ که هنس

ميباشد. اين مرغ ، ميتواند    گردونهوارابه يا    براهمن، روح انسان و  آفتاب
اوج توانائی  شيريا شيرابه هوم را ازآب ، جداکند، يا به عبارت ديگر،  

را دارد . دراين تصاوير، درست « آميزش و تحول وجود انسان   دربينش
در بينش و انديشيدن » بيان ميشود ، که امروزه دراثر نا آشنائی با اين 
ارزش شمرده  بی  و  خرافات » ، طرد ميشوند  بنام «  تصاوير، همه، 

« بستن امکان معراج به انسان » ، بستن  ميشوند و زدوده ميشوند .  
. معراج ، « تحول وجودی وگوهری   راه  بينش مستقيم به بنُ چيزها بود

انسان در بينش ازحالی به حالی ديگر» بود . بستن راه معراج ، نفی « 
تن درک مستقيم انسان از حقيقت » بود اصالت انسان » ، « محال ساخ 

.  

  



Jg. 7 (2026), Heft 1  535 
 

  اين ديو است که جمشيد را به معراج می برد

نوروز، جشن پروازخردانسان ، با ديو گمراه  
  کننده ، به معراج است

  درنوروز ، خرد انسان ، همکار ديو ميشود

  تابه معراج برود
  

اين بود که چنين معراجی به روی انسانها درانديشيدن، بايستی بسته شود 
. دو داستان شاهنامه ، بيان اين «محالسازی معراج در انديشيدن و بينش  
تخم    » شدن  باليده  در   ، انديشيدن  که  اينست   . انسانهاست  برای   «
وجودش= اند » ، به فرازميرسيد، که کمال است ودرکمال ، « بـروبـيـخ  

باهمست. درالهيات زرتشتی ، اين فرازروشن، از فرود تارک ، بريده    »
تاريک» هم باشد .  روشنی ، ديگر    بيخروشن » نميتواند «    بر  شد. «

زاده از تاريکی نبود . بدينسان ، باليدن انديشه های خرد انسانی، نبايستی  
و   پيوند با فراز بيابد . درواقع ، پريدن مرغ چهارپرضمير به آسمان ،

اين    . يکی شدن با سيمرغ ( هما ) ازاين پس ، ممنوع و محال گرديد 
انديشه موبدان، هم در داستان جمشيد، وهم در داستان کيکاوس ، گنجانيده  
شده ، که دراصل ، روايت داستان ، وارونه آن بوده است .  در داستان  

تی جمشيد ، جمشيد با خردورزيش ، همه بينشهائی را که نياز به خوشزيس 
و دير زيستی درگيتی است با خرد، بدست ميآورد ، ودرپايان با ساختن 
کشتی ، راه جهانگردی را نيزمييابد. « کشتی» ، نماد « هلال ماه =  

  خرد » است .

  همه « کردنيها » چو آمد پديد    بگيتی ، جزازخويشتن را نديد 
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  ز«جای مهين» ، برترآورد پای چوآن کارهای وی آمد بجای   

تا اينجا ، خرد، به « آنچه کردنی » است ميرسد، ولی با گذشتن از اين  
حد ، جمشيد ( که بنُ همه انسانهاست ) از« اندازه اش ، فراترميرود » 
. ازاينجا به بعد ، « محال وناکردنی و ناشدنی » يا « تحريم » شده است 

ينهمانی  . او ميخواهد به محال برسد . فرارفتن در بينش ازاين فراتر ، ا
يافتن با خدا ست، که محالست . اين کار، فقط با همکاری و مدد « ديو»  

  ميشود . 

  به فرّ کيانی يکی « تخت» ساخت    چه مايه بدو گوهراندرنشاخت 

  چون « خواستی» ، « ديو برداشتی »که 

  زهامون به گرون بر افراشتی 

  چو « خورشيد تابان » ميان هوا 

  نشسته برو ، شاه فرمان روا 

خرد با اين « بزرگترين گناه ، که همکاری با ديوگمراه کننده است » راه 
به آسمان می يابد، و طبعا « اينهمانی خود را با خدا درمی يابد » . اين  

بکند. ودرست   انسان را ميخواهد همگوهر خدا  اين  ديو است که خرد 
احساس همگوهری با خدا در پرواز( تخم آفريننده و بنُ شدن ) جشن  

. به همين علت، نوروز است، که طبعا ، شوم و پلشت و بزه کاری است  
  . جشن ِ نوروز، يک جشن « ضد زرتشتی » بود 

  جهان انجمن شد برتخت او      فرومانده از فرّه بخت او 

  بجمشيد برگوهر افشاندند     مرآن روز را روزنوخواندند

جمشيد در نوروز، آنچه را « محال ساخته شده » ، با همکاری ديو ،  
با خردش،   انسان  که  ، روزيست  نوروز   ، بدينسان  و   ، ميگيرد  ناديده 
برضد محال ( آنچه اهورامزدا ، حرام ساخته ) برميخيزد . انسان دراين 
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روز، بزرگترين گناه را ميکند، وخردش ، به انديشه « ساختن فرشکرد  
درگيتی » ميافتد . جشن نوروز، جشن کام بردن انسان ازگناهيست که  
خردش درانديشيدن ميکند .  اين گناه است که بن سرپيچی از يزدان است 
. « منی کردن » ، که به معنای آنست که  « با انديشه خود ، ميتوان  

همگوهر  هنرها   را  خود   ، جز  چيزی   ،  « آورد  پديد  درجهان  را 
  وهمسرشت خدا دانستن نيست .

  منی کرد آن شاه يزدان شناس   زيزدان به پيچيد وشد ناسپاس 

  چنين گفت با سالخورده مهان    که جزخويشتن را ندانم جهان

  چو من نامور تخت شاهی نديد     هنر درجهان ازمن آمد پديد

  جهان را به خوبی من آراستم    چنان گشت گيتی که من خواستم 

جهان را آراستم ( سياست    من، مستقيما با انديشه های خرد انسانی خودم ، 
، و جهان را چنان که خردم ميخواست، ساختم رانی وحکومترانی کردم )  

بدين سان ،   . ولی نوروز، شومترين روز درالهيات  زرتشتی گشت  . 
فرهنگ ايران ، درميان ملت ، چنان نيرومند بود ، که اين تحريم الهيات 
هنوز   و  ماند،  جمشيدی  نوروز،  و  فروشکست  درهم  را  زرتشتی 
نيزنوروز، جشن درهم شکستن محال است ، و دراين جشن ، انسان بياد 
جشن   گرفتن   . ميافتد  خود  خرد  ونوآوری  فرشگرد  و  آفريننده  نيروی 

اخت پيروزی خرد انسان برضد اهورامزدا و الله ، معنای نوروز، با شن
  هد ساخت .حقيقی جشن را پديدارخوا
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  آنچه را الهيات زرتشتی ، « محال ساخت »

  ضديت با فرهنگ ايران بود که ميگويد :

  « درهرفردی، بنُ آفرينندهِ کل جهان هست »
  

درفرد و درجزء ،    فرهنگ ايران ، استوار براين انديشه بزرگ بود که :
. بنُ کل بنُ کل جهان هست ، و اين بنُ ، آميخته بدان فردو جزء است  

جهان ، بهمن يا هومن يا ارکمن يا هخه من است که نخستين پيدايشش،  
بهمن ميباشد . دراين انديشه بزرگ ، اندکی    جفتماه يا سيمرغ است که  

هر فردی ، بنُ  تاءمل ميکنيم تا بيشترآنرا دريابيم . اين انديشه ميگويد که  
هرفردی ، کل  .  به عبارت ديگر،  کل جهان هستی را، در خود دارد  

.  نه تنها هر دانه ای ، بريده ازخوشه ( خدا يا بنُ هستی ) نيست   هست
  فرد ، درحين فرديتش ، کل، بلکه در هرفردی ، خود آن کل ، هست .   

. هرفرد، درخودش ، جهان هستی درتماميتش هست ( نه تشبيهی    است
  .   هر فردی ، با معناست). به سخنی ديگر ، 

  فرد، ميتواند  دوگونه رابطه با کل داشته باشد : 

فرد ، دانه ای ازخوشه است که کل باشد . فرد، فقط درپيوند يابی با   -1
  کل ، معنا پيدا ميکند . پس غايت فرد ، فناء درکل است . 

درفرد ، آن خوشه و آن کل ، بالقوه هست . بنُ کل جهان هستی (    -2
ازخدا گرفته تا ساسراسر گيتی )درخود ِ فردهست . بدينسان هم آسمان  
وهم زمين ، يا هردوجهان، درانسان قرين و جفت هم هستند . درانسان ، 
غيری نيست . همه خويشاوند و همسرشت او هستند. با چنين درکی که 

  د داشته باشد ، همزبان با مولوی ، خواهد گفت : فرد ازخو
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  مرا که سربسر کائنات ، دوست بود 

  چرا بود حسد و بخل و آزو بغض و لجاج

 يا اينکه خدا را ، اصل تحول دهی فرد به کل در درونش ميداند :

  جزوی ستاند، ُکل بـبـخـشـد  منز

  ازين به ، روز بازاری نخواهم 

  نه آن جزوم ، که « غيرکل » بوَُد آن 

  » را ، آری نخواهم غـيـرنخواهم « 

اين انديشه ، ازيکسو در تصاوير « قطره و دريا » در ادبيات ايران ، 
نمايان ميشود . قطره ای که درخود، دريا را می يابد . ذره ای که درخود 
، کيهان را می يابد .  ازسوی ديگر، قطره ای که ميخواهد به دريا ، که  
پيوندد . قطره ميخواهد  به  فراسويش هست، ولی همگوهرش ميباشد ، 
با  بايد  را  تصوير  دو  اين  برسد.  بقا  به  درکل  تا  شود  فانی  درکل، 
همديگرفهميد ، چون دو چهرهِ جفت يا قرين ِ همديگر هستند  . معمولا  
تصوير « پيوستن قطره، که فرد باشد » به « دريا، که نماد کل باشد »  
، فرد را درکل ، حل و فانی ميکند. غايت فرد ، نابود کردن فرديت خود، 

ی يافتن بقا درآميختن با کل ميباشد . اين تصوير ، که درعرفان، بيشتر  ول
گرانيگاه انديشيدن شده است ، به تصوير يکسويه ای کشيده شده است ، 
که بدون پيوند دادن با رويه ديگر که  « وجود ِ کل جهان ، در فرد »  

  باشد ، غلط است . 

اين تصوير که بيان « وجود بنُ کل جهان درفرد انسان » است ، وهمان  
تصوير اصيلی هست که فرهنگ ايران از انسان، پديد آورده بوده است  

. در   ، تصويريست که در غزليات مولوی ، به حد وفور طرح ميگردد 
فرهنگ ايران ، هرچيزی ، از تصوير بُنش ، شناخته ميشد . ودرست  
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اين بنُ ، « بنُ کل جهان هستی » بود که در يک فرد ، يک تخم موجود  
بود . جفت ِ بهمن و هما ( بهمن وماه يا سيمرغ = اصل بيصورتی که به  

به صورت هست )    اصل تحولخود ، صورت ميدهد، يا بيصورتی که  
  بنُ هرانسانی و هرجانی بود .  

هرانسانی ، درفرديتش ، اصل معنا و غايت وبينش وروشنی بود ، چون  
هرفرد    . بود  روئيده  وازآن   ، داشت  را  هستی  جهان  کل  بنُ  درخود، 

. قدرتی ديگر، انسانی ، درخودش و ازخودش ، اصل معنا و غايت است 
حق ندارد ، غايت و معنای اورا معين سازد.  دراين تصوير است که  

، فهميده ميشد . در تصوير « پيوستن قطره به دريا» ، يا«    فرديت انسان
به کردار يک   بشريت،  و  اجتماع   ، بودن »  به خوشه  پيوسته  ای  دانه 

  همبستگی يا مهر، دريافته ميشد . 

البته فرهنگ ايران، تصوير« دانه های گوناگون ، چسبيده به هم دريک 
خدا ، خوشه ايست از دانه هائی که    خوشه » را آرمان خود ميدانست .

هيچکدام همانند دانه ديگرنيست » . خدا ، همآهنگی کثرت جهانی است  
. تصوير خدا ، به کردار پيوستگی دانه های جدا به همديگر، يا تصوير  

» ، امکان عرضه شدن در اسلام راندارد. همچنين الهيات    خـوشـه خـدا«  
  زرتشتی نيز دشمن سرسخت چنين تصويری بود . 

الطيب) ،   آلـه» و «    سـنبـلو «    سـپاری»» و «    پـنگ«   = سنبل 
» بودند. به  خوشه خدا)...... نماد «  غوشه( درتبری وکردی ،    خوشه

گاهنبارها، « خوشه خدايان» بودند . درواقع   پنج روزه هایهمين علت،  
خدا ، پيوند دهنده اين دانه های گوناگون به همديگربود. انديشه تنوع  
وکثرت ، درگوهرخود خدا ، پذيرفته ميشد. خدا ، آميزش تنوع وکثرت  

. درجمع شدن درخوشه خدا ، نفی فرديت انسان نميشد . دراين دو بود  
تصوير، ازيکسو « خدا يا بنُ » در پيوستن فرد به اجتماع بشری دريافته  
ميشد، و درسوی ديگر، خدا يا بنُ ، در رسيدن به بنُ دردرون خود (  
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دوچهره   اين  گسستن  و  کردن  پاره   . ميشد  دريافته   ( خود  درفرديت 
ازهمديگر ، که جفت و يوغ همند ، سبب غلط فهمی عرفان ، و غلط 

  فهمی فرهنگ ايران گشته است .

اينکه   آميخته و جفت  «  ، و  ، درخودش دارد  را  بنُ خودش   ، انسان 
، و  آنست » ، تصويری بود که هزاره ها، بنياد فرهنگ ايران بوده است

الهيات زرتشتی ، کوشيده است که اين بنُ را ، پوک و تهی بسازد . حذف  
تصوير خدا به کردار« خوشه انسانها و جانها » ، نابودساختن فرهنگ  
ايران بود . انسان با اينهمانی دادن خود با اين تصوير ، يا شناخت خود  
درشکل   ، درست  ميشمرند  نوری محال  اديان  را  آنچه  تصوير،  دراين 
و  محال  نوری،  اديان  برای  آنچه   . يابد  درمی   ، اصل  ازيک  دوحالت 
مستحيل است ، دراين تصوير، فقط دوحال دگرگونه شوی يک بنُ هست 

فرديت ، بنُ کل جهان را درخودش دارد  اين تصوير که فرد ،  درحال  .  
، در تصوير « جام جهان بين، و يا جام گيتی نمای عطارو حافظ و ...  

باقی مانده است بنُ خود    »   ، باشد  بهمنی  بينش  ، که شيوه  اين جام   .
انسانست . انسان ازبنُ خودش ، ميتواند همه جهان را بشناسد و ببيند . 
انسان از بنُ خودش ، ميتواند دورترين و تاريکترين وکوچکترين پديده 
هارا ببيند وبشناسد . اين مفهوم « بـنُی انسان » ، از سراسر غزليات 

  است .  مولوی ، لبريز 

  تو ، کئيی دراين ضميرم  که فزونتر از جهانی

  تو که نکته جهانی ،  زچه نکته ، می جهانی (ميزهی) ؟ 

  تو قلم بدست داری وجهان ، چو نقش ، پيشت 

  صفتيش می نگاری ، صفتيش ، می ستانی

  در غزلی ديگر ميگويد :
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  تا با تو « قرين شدست ، جانم »    هرجا که روم ، به گلستانم 

  تا صورت تو، قرين دل شد     برخاک نيم ، بر آسمانم

  گر سايه من دراين جهانست    غم نيست که من درآن جهانم

  من ، عاريه ام درآنکه خوش نيست 

  چيزی که بدان خوشم ، من آنم

  درکشتی عشق ، خفته ام خوش      درحالت خفتگی ، روانم

اين آميختگی وقرين بودن « فرد با کل ، درخود ِ فرد » ، که هرگز، 
تشبيهی درک نميشد ، تحول به اضداد را ، يک روند عادی ميشمرد . 

انسان، درخودش، غايت بود ،    انسان درخودش ، سعادت و بهشت بود . 
و هيچ قدرتی حق نداشت اورا به کردار، ابزارو وسيله برای رسيدن به 

. انسان ، هم سايه و هم آفتاب بود . انسان ،  هدفی و غايتی بکار ببرد  
خودش، هم خفته و ساکن و هم روان بود . انسان ، خودش ، هم زمينی 
و هم آسمانی بود . انسان ، خودش، هم قفل وهم کليد، هم پرسش وهم  

  پاسخ بود . 

يابی شناخته   تحول  مايه   ، تخميری  به کردار ِمايه  يا می ، درست  باده 
، ازحالی به حال   حقيقت ، مايه ايست که به انسان تحول ميدهد ميشد .  

حقيقت ، مايه « گشتن وشدن » است . انسان ،  ضدش روانه ميکند .  
  .درشدن و گشتن ، هست 

باده يا بگمز ( بغ + مز= خدای ماه  ميباشد . درلحنهای باربد ، روزبيست   
وهشتم که « رام جيد = رام نی نواز» هست ، باده نوشين و نوشين باده 
خوانده ميشود . به سخنی ديگر، ماه و رام که همان سيمرغ و رام که  

اين نخستين پيدايش ِ بهمن هستند ، اصل تحول دهنده هستند . با خوردن  
  باده هست که مولوی ميسرايد که :
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  « بدار دست زريشم که باده ای خوردم » : 

  خرد که گرد برآورد از تک دريا    هزارسال دود،درنيابد اوگردم

  فراخترزفلک گشت سينه تنگم     لطيف تر زقمرگشت چهره زردم 

  دکان جمله طبيبان خراب خواهم کرد 

  که ، « من » ، سعادت بيمار و داروی دردم

  شرابخانه عالم ، شده است  سينه من 

  هزار رحمت بر سينه ، جوانمردم 

با سينه خودمن ، شرابخانه ، اصل ومايه تحول دهنده جهان شده است.  
درک بنُ « بهمنی+ همائی » در درون خود است ، که غزليات مولوی  

. وشناخت که چرا ميگويد که من نه تنها محال انديش  را ميتوان دريافت
، بلکه « محال » هستم . دستکاری موبدان زرتشتی در تصوير انسان ، 

خدا وانسان ، دوحال گوناگون ،  همه اين تغيير حالات را، محال ساخت.  
، نه دو هستی بريده وپاره ازهم . انديشيدن بنيادی ومايه   ازيک بنُ هستند 

ای ، درست درهم شکستن اين « محال سازيها و شيوه های محال سازی  
  » است .

  

  الهيات زرتشتی 

  انسان را ، بی« بنُ » ساخت

  پيدايش انسان زمينی ،
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  که کمال انديشيدن برای اوآنست که

  بدی و آزار را ، با خرسندی بپذيرد
  

انديشه بزرگی که بنياد فرهنگ ايرانست ، آنست که در درون هر فردی 
، بنُ آفريننده کل گيتی هست . با چنين انديشه ای درضمير و روان و 
خرد مردم ، نه امکان آن بود که جامعه را به دوبخش « حاکم و مطيع 
» تقسيم کرد، و نه امکان ايجاد مقام برتری برای روحانيون دراجتماع  

نه امکان پيدايش طبقات اقتصادی دراجتماع  برمعيار مدارج ِقدرت    بود ،
  بود .  

يا سيمرغ باهم + بهرام ) تحول به  - ام هوسپنتا  -جفت آسمان ( رام و  
جفت زمين ( جم و جما = زمين يا آرمئتی ) می يافتند . هم درسانسکريت  
و هم درافغانی ( بنابر زيرنويس برهان قاطع ) به زمين که سپنتا آرمئتی  
باشد ، جما گفته ميشود که جفت و زن و خواهر جمشيد باشد . آرمئتی و  

از) باهم جفت هستند . جم وجما ( آرمئتی  جم ، زمين و کارنده ( تخم اند
) ، جفتيست که متناظر با جفت « سيمرغ و آرمئتی » است که باهم تخم 
جهان هستند . اينها باهم هستند که در يوغی باهم ، جهان را فراخی می  

د دوم بخش  بخشند و می بالانند و نگاهداری ميکنند . در ونديداد در فرگر
يکم ، اين انديشه با تحريف در راستای الهيات زرتشتی ، آورده شده است 
که به آسانی ميتوان ، تناقضاتش را بازشناخت . درهمکاری باهم ( جم 
وجما = زمين ) مدنيت آرمانی را بوجود ميآورند . اين انديشه جفت بودن 

است ( آرمئتی ،  ، در شکل « اهورامزدا و آرمئتی » در گاتا باقی مانده  
زن اهورامزداست ) ، ولی درالهيات زرتشتی ، که مايل بود  « وجود  
ناب مينوی = وجود ناب روشن » برای اهورامزدا قائل شود ، و جايگاه  
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اورا درفراز و آسمان و روشنی بيکرانه قرارداد،  اين سرانديشه جفتی (  
که بيان اصل عشق و برابری بود ) به هم خورد . اهورامزدا ، ديگر  
مانند ارتا فرورد و بهمن ، دربنُ انسانها قرار داده نشد . خود زرتشت ،  

العاده   درنيايش و شيوه خطابش به اهورامزدا و ساير ايزدان ، آنها را فوق
و   همزيستی  و  گيتی  و  انسان  با  آنها  ازصميميت  و   ، ميدهد  اعتلاء   ،
آميختگی آنها باهم ، فاصله ميگيرد . اهورامزدا ، هرچند بن انسان را به  

  خويش ميگيرد ، ولی ديگر خودش « بن انسان » نيست .  

  

  اهورامزدا، با « دانائی يا روشنی » ميآفريند 

  وفرهنگ سيمرغی را، که استوار براصل ِ

  « پيدايش همه چيزها ، ازبنُ تاريک »است 

  درتاريخ و اجتماع ، ريشه کن  ميسازد . 

  زرتشت ، انسان وگيتی را، بی بنُ ساخت 

  «پيدايش ِانديشهِ محال »
  

الهيات زرتشتی ، اين انديشه را بدينسان در بندهش پياده کرد. گاهنبارها، 
که جشن های پنج روزه اند ( پنگ = خوشه ، فنج = خايه  ، پنت = 

پيدايش آب وزمين و گياه و جانوروانسان ازگوهرخدايان  بـنُ    زهدان )  و
بوده اند ، بدينسان از اصالت انداخت که پس از گرفتن جشن و پايان يافتن 
جشن ، ميآورد که اهورامزدا ، آسمان را درچهل روز آفريد ، اهورامزدا 
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،آب را در پنجاه و پنج روز آفريد ، اهورامزدا ، زمين را درهفتاد روز 
آفريد ،  اهورامزدا ، در بيست و پنج روز ، گياه را آفريد ، اهورامزدا ، 
درهفتاد و پنجروز، گوسفند( جانوران بی آزار) را آفريد ، اهورامزدا ،  

پنج روزه    در هفتاد روز مردم ( کيومرث ) را آفريد .  به عبارت ديگر،
های گاهنباريا پنج خدا ، ديگر « بُنی » نيستند که از آنها ، آسمان و آب  
و زمين و گياه و جانور و انسان ازآنها ميرويند ، بلکه فقط « جشن بی  
معنای پنج روزه هستند » و بس. گيتی ، از عشق خدايان به هم ، نروئيده  

ه نام اين خدايان ناميده  و نتراويده و نجوشيده است . فقط  اين پنج روز، ب 
خواست  درآمد  پيش  جشن  فقط  بلکه   ، نيستند  تخمی  وباهم  و  ميشوند 
 ، بدينسان   . وانسان هستند  و....  آسمان و آب  آفريدن  برای  اهورامزدا 
خدايان ، ازاين پس ، بنُ آسمان يا بنُ آب ، يا بنُ گياه يا بنُ انسان يا بن  

اصالت   سلب   ، انديشه  اين  نيستند.  . گيتی   بود  ازانسان  و  ازگيتی 
اهورامزدا ، همه را « بی بنُ و بی اصالت » ساخت و فقط « خواست 
ودانائی اهورامزدا يعنی روشنی بيکران » ، اصالت يافت . « بی بنُ 
 . درايرانست  تفکر  تاريخ  فاجعه  بزرگترين   ، گيتی »  و  انسان  ساختن 

لام نيز رسيد و همين انديشه انسان بی بنُ ، به يهوديت و مسيحيت و اس
همه مبارزات اين پنج سده در غرب ، و تصوف در ايران ، برای همين  
پذيرش « انسان با بنُش » هست . مسئله « رويش همه بخشهای گوناگون  
گيتی ، از آميزش و عشق خدايان به همديگر» با يک ضربه از ريشه 

« خواست اهورامزدا که از روشنی و دانائی برخاسته  کنده ميشود ، و  
. رابطه گوهری    » ، جانشين رويش و زايش از عشق خدايان ميشود 

خدايان با گيتی و انسان ، با يک ضربه ، بريده ميشود . خدايان ايران ، 
  در الهيات زرتشتی ، بکلی تغيير گوهر ميدهند .

ديده ميشود که اهورامزدا « ازجهان    34دربندهش، بخش چهارم پاره  
مادی، بنُ مردم را به خويش ميگيرد » . او ، خودش ، بنُ مردم ( انسان  
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) نيست ، بلکه اوست که « بنُ مردم » را درواقع آفريده است . بن انسان 
، به او منسوبست . دراين پاره ميآيد که « اورا همکار، سه دی اند ....  
همه دی نام که مينوی همه آفرينش است » . اين سه دی ، که آغازسه  
هفته باشند « دی به آذر» ، « دی به مهر» و « دی به دين » است .  

اين ها به معنای آن هستند که دی = آذر ،  دی = مهر ، دی = دين .   
درواقع سه روز ، بدينسان دراثرتکرار، تبديل به سه صفر شده اند. دين  
و مهر و آذر، چهره ها و نامهای ديگر همان « دی » هستند که « خرّم  
آذر،    . است  مادر  معنای  به   ، دای   = دی   . ميباشد   « سيمرغ   =

، به معنای زهدان و زن آموزگاراست .  دين ، مادينگی و  درهزوارش  
آبستنی است . مهر، آميزش است . گل مهر، همان « مهرگياه =بهروج  
الصنم = بهروز و پيروز= بهرام وارتافرورد » است که « بنُ آفرينش  
درايران   پزشکی  خدابخشی،  سهراب  دکترموبد  ميباشد(  چيزها  همه   «

اورا به همکاری می پذيرد . و لی يک بخش ِ باستان ) . اهورا مزدا ،  
 ، الهيات زرتشتی   . ،  « فروهر» است  پنج بخش است  انسان که  بنُ 
ارتافرورد را به کردار، « وجود خوشه ای » نمی پذيرد که همه افراد 
در پايان با او ميآميزند ، بلکه ارتا فرورد را هميشه به « فروهرهای  

ترجمه ميکند .  در فرهنگ سيمرغی ،   پارسايان » يا چيزی همانند اين
همه فروهرها ( مرغان چهارپرضمير) در مرگ ، به خوشه اشان که  
سيمرغ يا خدا بود می پيوستند و با او ميآميختند . ولی در الهيات زرتشتی  
چنانچه درهمين پاره ميآيد : «  فروهر که پيش هرمزد خدای است » .  

زدا ، به ديدار و لقاء او ميرسند . البته فقط فروهرموءمنان، پيش اهورام
امکان آميزش ديگر ازبين رفته است . بدينسان ، انسان ، فاقد بنُ ميشود، 
چون ويژگی بنُ ، آنست که هم « بر» است و هم « بيخ » . تخمی که  
ازخوشه وجود خود ارتا فرورد است ، همان تخميست که در زمين ، 

حل مسئله مجازات و مکافات   انسان شده است . الهيات زرتشتی ، برای
  = فرورد  ارتا   » از  را  اهورامزدا  که  بود  مجبوربدان   ، ازمرگ  پس 
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سيمرغ » جدا سازد ، و « ارتا فرورد» را ، اصل آميزش ومهر همه 
بدينسان،   . نداند  کافر)   چه  موءمن،  چه  استثناء،  بدون   ) فروهرها 
اهورامزدا ، ديگر، بنُ انسان نبود . بدينسان ، چهارپر فروهر هرانسانی  
، درانسان بريده و دورانداخته شد . انسان ، دربينش و انديشيدن ، تعالی  

  می يابد. انسان ، نه قدرت و نه حق رفتن به معراج را دارد . ن

انسانی  انديشگی  انديشه بسياربزرگی درتاريخ  بنياد   ، تصوير« تخم» 
شد ، که کل  جهان هستی را که خدايان نيز بخشی ازآن بودند ،  از«  
تحول يک اصل وبيخ وريشه » در می يافت . برای از بين بردن اين  
انديشه بسياربزرگ ، انديشه محال سازی ، دراديان نوری پيدايش يافت  

  .  
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  آنچه را 

  درباره » پژوهشهای علمی« 

  د ـنخوانـمی ،  پيش ازاسلامتاريخ ايران ِ

  بازگوئی فرهنگ ايران 

  بسيار تنگ ِ الهيات زرتشتی استه از پنجر

  که مسخ سازی و سطحی سازی 

  فرهنگ ايران است وتحريف ونابود سازی ِ

  

******************  
  

  انديشيدن با « واژه » هاست

وانديشيدن « درواژه ها ، به معنائی که امروز ميدهند » ،  
زندانی کردن خـرد ، در« قفس عصر حاضر» ، و ديدن  

  تجربيات تاريخی ، ازپنجره تنگ اين زندانست.  

  « واژه » ، چنانکه خود آن ميگويد ، 

  ازهزاره ها تجربه نوشته ونانوشته گذشته است   رو يش
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  واژه ، شايد درظاهر، آن معنائی را بدهد 

  که ما به او با خواست ِ خود، ميدهيم   

  ولی درباطنش، آبستن به خوشه معانی گمنام است

  که ما  نميتوانيم ازآن، بستانيم  

  

  بدون شناخت محتويات « فرهنگِ سيمرغی »

 يا« فرهنگ ِ زنخدائی ايران »

بررسی معانی و ريشه يابی واژه ها دراوستا ومتون  
  پهلوی 

  حدسيات بی بنياد  

  ويا آنکه، برپايه« الهيات زرتشتی» است 

  که « فرهنگ راستين ايران » را  

  تحريف و مسخ و نابود ميسازد

 

  

  برای پشت جلد
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هيچکدام ازجنبشهای بزرگ غرب ( رنسانس، رُمانتيک ، روشنگری ....  
زبانشناسان اروپا ازيونان ، پيدايش نيافت ،   علمی) برپايه ترجمه های  

، جنبشها  اين  و    بلکه  فلاسفه  ونوآورانه  آفريننده  ی  برداشتها  پيآيند ِ 
اين برداشتها »  از آثارفکری و هنری يونان، ونفوذ«  هنرمندان اروپا  

  بود، که چندان هم ، انطباقی با اصل متون يونانی نداشتند . 

، و درک شاهنامه با   به روش علمیبا ترجمه ِ متون پهلوی و اوستائی   
چنين مقولاتی ، کم وبيش ، انديشه هائی بيرون ميآيند که الهيات زرتشتی  
ايران،   نابودی  به  که   ، است  کرده  جايسازی  ها،  هزاره  درآنها، 
باززائی ونوزائی   با دين اسلام کشيد ، و امروزه به درد  درروياروئی 

ازفرهنگ اصيل    فرهنگی ايران نيز نميخورد، و محتوايشان نيز، بيگانه
آنانکه    . عنوان    ازآثارمنايرانست  به  مآخذ ،  نبود  يا  تهمت   کمبود   ،

غيرعلمی بودن، بدان ميزنند ، اين نکته  تاريخی فوق العاده مهم را هم  
مفهومی بسيار  ، که گرفتار  مقلدان غربدر پيش چشم داشته باشند . اين  

هستند ، دريابند  که جنبشهای بزرگ غرب هم ، استوار بر   تنگ ازعلم
ازيونان گفتند ، و  نيتچهو  شيلرو  گوتهيونان نبودند . آنچه  علمیدرک 

يونان  ازواقعيت  فرسخها   ، گشودند  نظردرآلمان  وسعت  برای  را  راه 
باستان ، فاصله داشتند . ترجمه های علمی زبانشناسانه ازآثار افلاطون 

  » همين  وقرارگرفتن  يونان،  زشت  مـآخـذوسايرفلاسفه  به  فقط   ،  «
ل برداشت انقلابی هِگـِ   » انجاميد ، تا آنکهسوفسطائيانوخوارسازی «  

، سبب شد که راه برای شناختن  ازسوفسطائيان، برغم همه اين مـآخـذ  
» بازگرديد ، و با   جنبش روشنگری دريونانسوفسطائيان به کردار ِ«  

انسان، معيار    با عبارت «پروتاگوراس سوفسطائی،  بود که    اين برداشت
شناخته بنياد گذار حقوق بشر  »،     Homo  Menzuraهمه چيزهاست

نيز، چنين نقشی را در نوزائی    برداشت من ازفرهنگ ايرانشد .  اين  
 ايران، بازی خواهد کرد .
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  ، ژول مول ،  شاهنامه فردوسی

  شرکت سهامی کتابهای جيبی  
  گزيده های زاداسپرم  

ترجمه محمد تقی راشد محصل، موءسسه مطالعات و تحقيقات فرهنگی تهران  
1366  

  ، ترجمه احمد تفضلی ، فرهنگ ايران باستان  مينوی خرد
  انتشارات توس 

، برگردان از: ابراهيم ميرزای ناظر ، انتشارات ترانه   روزهرمزد ماه فروردين
  : مشهد 
  ايرج  افشار  - ، تاءليف ابوريحان بيرونی ، به کوشش  منوچهرستوده  صيدنه

  ، تصحيح و حواشی ازم: درويش   کليات شمس تبريزی 
 دکترابوالقاسم اسماعيل پور  اسطوره آ فرينش درآئين مانی

  دکتربهرام فره وشی   فرهنگ پهلوی به فارسی
  زند وهومن يسن و کارنامه اردشيربابکان 

  ترجمه  صادق هدايت 
  گزارنده :  مهرداد بهاربندهش ، فرنبغ دادگی 

  اميرشالچی      فرهنگ گويشی خراسان بزرگ
 احمد ماه وان   فرهنگ گياهان ايران 
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 ، فخرالدين اسعدگرگانی ويس و رامين
  الکساندرگواخارايا  -تصحيح  ماگالی تودوا

  انتشارات بنياد فرهنگ ايران 
  تحفه حکيم موءمن   

  محمد موءمن حسينی  طبيب شاه سليمان صفوی
  ترجمه شاهزاده محمد داراشکوه فرزند شاهجهان  اوپانيشاد،

  دکترتاراچند +  سيد محمد رضا جلال نائينی
 ابوعبدالله محمدبن احمديوسف کاتب خوارزمی  مفاتيح العلوم

  ترجمه حسين خديوجم ، مرکزانتشارات علمی و فرهنگی 
 ، ژاله آموزگار+ احمد تفضلی اسطوره زندگی زردشت

  کتابسرای بابل 
  ، فيليپ ژينيو ،   ارداويراف نامه

  ترجمه و تحقيق ژاله آموزگار، شرکت انتشارات معين
  ،  ترجمه از ماهيار نوّابی درخت آسوريگ 

  سازمان انتشارات فروهر
 اساطير و فرهنگ ايران درنوشته های پهلوی 

 دکتررحيم عفيفی ،  انتشارات توس 
 )کتاب المقدس( عهد عتيق و عهد جديد

 شاپورگان ( اثر مانی )  
  به کوشش : نوشين عمرانی

  جستارهائی در باره زبان مردم آذربايگان
  ازيحيی ذکاء ، بنياد موقوفات دکترمحمود افشار 
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  انتشارات مرواريد 
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  به اهتمام حبيب يغمائی ، زبان و فرهنگ ايران  

  ( فرهنگ لغات سيستانی )  واژه نامه سکزی
  جواد محمدی خُمـکَ  ، سروش ، تهران
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  ، از ايرانشاه بن ابی الخير،   بهمن نامه
  ويراسته  رحيم  عفيفی ، شرکت انتشارات علمی وفرهنگی 

  ، شيخ فريد الدين عطارنيشابوری الهی نامه
  به تصحيح فواد روحانی، کتابفروشی زوّار، تهران  

  ، شيخ فريدالدين عطارنيشابوری منطق الطير 
  دکترمحمد جواد مشکور

  ، پاره نخست ، مهرداد بهارپژوهشی دراساطيرايران
  تهران –انتشارات توس 

  يونکر  -  فرهنگ هزوارش ها
،  ابوبکرمحمدبن جعفر الرشحی ، ترجمه ابونصراحمدبن محمدبن    تاريخ  بخارا

 نصرالقبادی ، مدرس  رضوی 
  ، ازحکيم عمرخيام نيشابوری  نوروزنامه

  تصحيح و تحشيه : استاد مجتبی مينوی 
، ژوزف  مارکوارت ، ترجمه با اضافات از : داود منشی زاده   وهرود و ارنگ 

  ، بنياد موقوفات دکترمحمد افشار
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  شرکت انتشارات علمی و فرهنگی 
  ، تهيه و تنظيم از  فارسی -فرهنگ مختصر اردو 

  دکترشهيندخت کامران مقدم ( صفياری ) 
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  بکوشش محمد دبير سياقی
  ، اسمعيل بن حسن الحسينی الجرجانی  ذخيره خوارزمشاهی

  بکوشش  محمدتقی دانش پژوهش و ايرج افشار 
  انتشارات دانشگاه تهران
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  ،  لغت نامه دهخدا ، تاءليف علی اکبر دهخدا 
زير نظر دکترمحمد معين و دکترسيدجعفرشهيدی ، موءسسه انتشارات و چاپ  

  دانشگاه تهران 
، حمدالله مستوفی ، به اهتمام دکترعبدالحسين نوائی ،   موءسسه  تاريخ گزيده 

 انتشارات اميرکبير 
و متن های ديگر، کتايون مزدا   ، گلشاه داستان گرشاسپ ، تهمورس وجمشيد

  پور
  ، محمد حسين بن خلف تبريزی برهان قاطع

  به اهتمام دکترمحمدمعين، موءسسه انتشارات اميرکبير 
، ميرزا مهدی خان استرابادی ، ويرايش   سنگلاخ ، فرهنگ ترکی به فارسی

  روشن خياوی 
  ، تحريرسعد الدين دراوينی  مرزبان نامه

  1367به تصحيح محمد روشن ، نشر نو تهران   
  ، ابومنصوراحمدبن علی اسدی طوسیلغت فرس

  به تصحيح فتح الله مجتبائی+ علی اشرف صادقی
 ،  فارسی ، هه ژار  – فرهنگ کردی 

  1376سروش ،  تهران  
  ،  ابوريحان بيرونی ، ترجمه اکبرداناسرشت  آثارالباقيه 

  1363موءسسه انتشارات اميرکبير  تهران  
،  ابوريحان بيرونی ، به تصحيح جلال الدين   الـتـفهيم لاوائل صناعة التنجيم

  همائی
، گرد آورنده محمد باقر نيرومند ، فرهنگستان   واژه نامه ای ازگويش شوشتری 

  زبان ايران
، مولانا جلال الدين محمد مشهوربه مولوی ، با   کليات شمس يا ديوان کبير 

  تصحيحات و حواشی بديع الزمان فروزانفر، موءسسه انتشارات اميرکبير
  ،ترجمه از دکتررحيم عفيفی ، انتشارات توس  اردا.يرافنامه

  ، دکترمهشيد ميرفخرائی بررسی هادخت نسک
  1371موءسسه مطالعات و تحقيقات فرهنگی تهران 
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، شيخ فريد الدين عطارنيشابوری به اهتمام دکترنورانی وصال ،  مصيبت نامه
 کتابفروشی زوّار

 1371، عقيلی خراسانی تهران  مخزن الادويه 
  گرد آوری و نگارش احمدمرعشی واژه نامه گويش گيلکی

  رشت -انتشارات طاعتی
، ابواسحق ابراهيم اصطخری ، به کوشش ايرج افشار، بنياد   ممالک ومسالک

  موقوفات دکترمحمود افشار 
  فارسی ، علی اکبروقايع نگار –، فرهنگ کردی  بدايع اللغه

  به کوشش محمد رئوف توکلی  
  ، جمشيد سروش سروشيان   فرهنگ بهدينان

  انتشارات دانشگاه تهران
  ، گرد آورنده حميد ايزد پناه فرهنگ لری 

  موءسسه انتشارات آگاه 
  ، گردآورنده دکترمنوچهرستوده فرهنگ نائينی

  موءسسه مطالعات و تحقيقات فرهنگی 
  فرهنگ تطبيقی تالشی ، تاتی ، آذری 

  علی عبدلی، شرکت سهامی انتشار
  عبدالله افغانی نويس  –  لغات عاميانه فارسی افغانستان

  موءسسه تحقيات و انتشارات بلخ
  ، پورداود ، انتشارات دانشگاه يشت ها دوجلد

  ، پور داود   خرده اوستا
  فرهنگ واژه های فارسی درزبان عربی 

  محمدعلی امام شوشتری ،سلسله انتشارات انجمن آثارملی
  ،  محمود پاينده لنگرودی فرهنگ گيل و ديلم

  موئسسه انتشارات اميرکبير
سيدجمال الدين حسين فخرالدين حسن انجوشيرازی ،   فرهنگ جهانگيری 

  ويراسته دکتررحيم عفيفی 
  ، با تصحيح و مقدمه اقبال آشتيانی  کليات عبيد زاکانی
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  شرکت نسبی حاج محمدحسين اقبال وشزکاء
  ، بديع الزمان فروزانفر  ديوان خاقانی شروانی
  موءسسه انتشارات آگاه 

، ترجمه و تفسيرموبد فيروز آذرگشسپ ، سازمان   گات ها ، سرودهای زرتشت
  انتشارات فروهر 

محمدبن جريرطبری ، ترجمه ابوالقاسم  – تاريخ الرسل و الملوک   – تاريخ طبری 
  پاينده 

  تهران  -ناشر: اساطير
  ، ابوالعلا عبد الموءمن جاروتی فرهنگ مجموعة  الفرس

  به تصحيح  دکترعزيزالله جوينی
  انتشارات بنياد فرهنگ ايران 

متن پهلوی با ترجمه از دکتريحيی ماهيار نوّابی ، انشارات   يادگار زريران
  اساطير

، عزالدين ابن اثير،  برگردان دکترسيدحسين روحانی ، انتشارات  تاريخ کامل
 اساطير

 ،  ترجمه از دکترنزهت صفای اصفهانی ،  نشرمرکز روايت اِميد اشَـو هيشتان
  ، فرهنگ عربی بفارسی منتهی الارب فی لغة العرب

  عبدالرحيم ابن عبدالکريم صفی پور  
  ازانتشارات کتابخانه سنائی

  ،  ابوالفتح محمد بن عبدالکريم شهرستانیالملل و النحل
ترجمه افضل الدين صدرترکه اصفهانی ، به تصحيح و تحشيه سيد محمد رضا  

  جلالی نائينی، چاپخانه تابان
  ، متن پهلوی ، ترجمه دکترمحمد مکریاندرزخسروقبادان

  چاپ چهر 
  ، تاءليف صادق همايونی  فرهنگ مردم سروستان 

  انتشارات آستان قدس رضوی
، محمدبن اسحاق بن نديم ، ترجمه محمد رضا تجدد ،  انتشارات  الفهرست

  اساطير
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، ابوالقاسم محمودبن عمرالزمخشری الخوارزمی ، انتشارات  مقدمة الادب
  دانشگاه تهران 

  ،  پروفسورآرتورکريستنسن  ايران درزمان ساسانيان
  ترجمه رشيد ياسمی 

  تصحيح و توضيح  دکترروح انگيزکراچی   بانوگشب نامه
 پژوهشگاه علوم انسانی و مطالعات فرهنگی

  ،حکيم ناصربن خسروقباديانی مروزی سفرنامه ناصرخسرو 
  به کوشش دکترنادروزين پور 

  تاريخ ادبيات ايران پيش ازاسلام ، انتشارات سخن
  دکتراحمد تفضلی

 فرمانهای شاهنشاهان هخامنشی
  انگليسی  –فارسی  – فرهنگ سغدی 

 دکتر بدرالزمان قريب، انتشارات فرهنگان
 

  دکتر داريوش اکبر زاده    ---فرهنگ گويش دشتستانی 
 سعيد عريان  گردآورده وپژوهش  --متن های پهلوی 

  فرهنگ واژگان تـبـری
  پنج جلد -- زير نظر جهانگيرنصری اشرفی

  ولی الله مظفريان   ---- فرهنگ نامهای گياهان ايران
  عبد النبی سلامی --- فرهنگ گويش دوانی 

  محمود سريزدی  --- نامه سيرجان
  گيتی شکری --  گويش ساری ( مازندرانی )

  هما دخت همايون   ---گويش افتری 
  ايرج افشار  ---واژه نامه سيستانی 

  بهرام فره وشی   --- واژه نامه خوری 
  احمد دانشگر  -- فرهنگ واژه های رايج تربت حيدريه

  محمد جعفر ملک زاده ---فرهنگ زرقان فارس 
  دکتراحمد علی رجائی بخارائی  -- لهجه بخارائی 
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  حسين صفری  --- )واژه نامه راجی ( گويش دليجان
  رضا سرلک  --- واژه نامه گويش بختياری چهارلنگ

  دکترموبد سهراب خدابخشی --پزشکی درايران باستان 
  
  

 

  
 
 
  
  
  
  
 
 
 
  



Jg. 7 (2026), Heft 1  561 
 

 
 
Manuchehr Jamali (Mohammad Yegane Arani), 2012. 

 
 
 



Jg. 7 (2026), Heft 1  562 
 

 
 
Impressum 
 
Edition Farangis 
Untergasse 7 / Marstallweg 8 
61250 Usingen / Taunus 
Deutschland 
mail@farangis.de 
Tel. + 49 6081 6 88 24 49 
www.farangis.de 
 
 
Autor:innen: Manuchehr Jamali (Mohammad Yegane Arani). 
Illustrationen/Illustrator:in: Farangis G. Yegane, Illustrationen zu Morgh va 
Tokhm, der Vogel mit den Samenkorn. Eine persische Erzählung. 
Herausgeber:innen: Lothar Yegane Arani, (geb. Prenzel); Gita Marta Yegane 
Arani; Edition Farangis 
 
Erscheinungsdatum: Februar 2026 
Kontaktdaten: www.farangis.de 
Copyrights: Edition Farangis 2026 
 
 
 

 

© Edition Farangis, Usingen, 2026. 


