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اس��طوره از دل دین و آیی��ن بیرون آمده و بر پایه ي نمادها اس��توار 
اس��ت. درك اساطیر جز به کمك نمادها میسر نیست. در واقع از دوره ي 
اساطیري اس��ت که به قول "اوگوست کنِت"، مرحله ي تئولوژیكي آغاز 
مي ش��ود.مرحله ي تئولوژیكي آن مرحله اي است که چون انسان خود را 
اسیر قواي ماوراء طبیعت حاکم برطبیعت مي بیند، اولین بروزات تئولوژي 

یا یزدان شناسي را در قالب اساطیر ارائه مي کند.
اما این آیین هاي قدس��ي براي عرضه ي گس��ترده تر و ایجاد ارتباط 
با مردم، و آموزش به آن ها، به آداب و رس��ومي دس��ت یازیده اند که از 

مهمترین آن ها تئاتر و نمایش هاي عروسكي بوده است.
هنوز معلوم نیست کدام یك از اشكالِ نمایش اولویت داشته. بسیاري 
از پژوهش��گران عقیده دارند که ابتدا نمایش هاي عروسكي بوده اند و به 
تدریج نمایش با صورتك یا ماس��ك توس��ط انسان اجرا شده وسرانجام 

نمایش با بازیگر یا تئاتر به وجود آمده است.
خ��ود واژه ي "تئاتر" که جزء اول آن )ته the ( از" تئو" و به معناي 
خدا است، نشان مي دهد که در عهد باستان نمایش ها فقط براي عرضه ي 

قصص و احادیث مقدس بوده اند.
بدین ترتیب در سراس��ر جهان، بسیاري از چهره هاي اساطیري، یا به 
صورت عروسك هاي خیمه  شب بازي عرضه شده اند، یا در نمایش هایي با 
ش��رکت بازیگران، و یا اجراهاي تك نفره. برخي از  این چهره ها که ابتدا 
همذات و همس��ان، واحیاناً متعلق به یك نحله ي باطني بوده اند، گاه در 
طول زمان با دو شیوه ي مختلفِ اجراي نمایشي، مثلًا عروسكي یا نمایش 
تك نفره، هر یك به سویي گرایش یافته اند، و چنان از هم متفاوت شده اند 
ک��ه فقط آن ها را از طریق برخي عوامل چون لباس، مُفاد س��خنان، زمان 

حضور و غیره مي توان شناسایي کرد.
به هرحال، نمایش هاي عروس��كي نیز چون تئاتر، بسیار قدیم اند، و 
قدمت  آن ها به 3000 سال قبل از میلاد مي رسد. شواهدي از نمایش هاي 
عروس��كي اولی��ه، در حفاري ه��اي تمدن دره ي س��ند به دس��ت آمده. 
باستان شناس��ان در آن جاعروسك هاي سفالي با س��ر جداشدني که قابل 
حرکت به وس��یله ي نخ بوده، پیدا کرده اند که متعلق به 2500 ق.م. است. 

حماس��ه   هاي "مهابهاراته" و" رامایانه"، که اولي ش��رح زنده گي کریش��نا 
و دیگري وصف زندگاني راما، مظاهر خدا ویش��نو هس��تند، وبس��یاري 
از متون مقدس باس��تاني دیگر هندو در مورد عروس��ك هاي نمایش��ي 
 sutra(س��خن گفته اند؛ و یا اس��اطیر هندو از برهما با لقب سوتره  دهره
dhara( یا نگاه دارنده ي نخ نام برده اس��ت. در پژوهش ها معلوم شده که 
خیمه شب بازي قبل از تئاتر سنسكریت، این قدیم ترین شكل تئاتر شرق، 

وجود داشته است.
ش��واهدي که از نمایش هاي عروس��كي در مصر به دس��ت آمده به 
2000 ق. م. بر مي گردد. عروس��ك هاي مفصل دار از جنس سفال و عاج 
ک��ه با نخ به حرک��ت مي آمدند در مقابر مصري پیدا ش��ده. همچنین در 
مفهوم نگاره ها)هیروگلیف ها( به عروسك هاي متحرکي که در نمایش هاي 

دیني مصر باستان مورد استفاده بوده اند، اشاره شده است. 
در دیگر نقاط افریقا نیز سنت نمایش هاي عروسكي وجود داشته و 
دارد که به احتمال قوي از مصر به آن جا رسیده است. در انجمن هاي سرّيِ 
بسیاري از اقوام افریقایي، از دوران قدیم از عروسك هاي خیمه شب بازي 
یا بازیگران ماسك پوش��یده در نمایش هاي آییني و همچنین در مراس��م 

شفابخشي و شكار استفاده مي شد. 
تاریخ2000ساله ي نمایش هاي عروسكي چین که احتمال مي رود ابتدا 
با پي- یینگ-خي )pi-ying-xi( یا تئاترس��ایه هاي فانوس شروع شده 
باش��د، و یا تئاتر سایه هاي جاوه موسوم به وایانگ)wayang(،  همه گي 
وجهي قدس��ي داشته و آیین هایي  در ارتباط با نیروهاي الهي و شیطاني 
را مطرح مي ساخته اند. همین طور نمایش هاي عروسكي تایوان، بودایخي 
)budaixi( به نحوي ش��بیه به بونراکو )bunraku( ژاپني بود. بونراکو 
از آیین هاي معابد ش��ینتو بر آمده بود و عروسك ها  تجسم شخصیت هاي 
مذهب شینتو بودند که گاه نقش این شخصیت ها ي مذهبي را بازیگران با 

ماسك و چهره هاي رنگ شده ایفا مي کردند.
در یونان باس��تان ب��ا این که آثار به ج��اي مانده از اج��راي تئاتر و 
نمایش هاي تك نفره بس��یار اس��ت اما نمونه هاي اندکي از عروسك هاي 
خیمه شب بازي پیدا شده، با این همه در ادبیات باستاني یونان حضور آن ها 

 بررسي نماد های مبارک و حاجی فیروز و خاستگاه  آن ها

سودابه فضایلی

مقاله زیر در جریان سمینارهای جشنواره ی عروسکی تهران در ماه گذشته )تیر ماه( ارائه شد که در همان جلسه نیز بسیار مورد توجه میهمانان خارجی 
در جلسه قرار گرفت ولی لطف سودابه فضایلی مثل همیشه باعث شد که مقاله قبل از چاپ در هر جای دیگری برای چاپ به آزما سپرده شود، که از 

مدیر مسئولاین بابت باز هم مثل همیشه وامدار دوستی و لطف او هستیم.
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گواهي ش��ده اس��ت،  از جمله در آثار گزنفون حدود422 ق.م. همچنین 
در آثار ارس��طو و افلاطون ارجاعات بس��یار به عروسك خیمه شب بازي 
وجود دارد. حماس��ه هاي ایلیاد و ادیسه ي هومر در تئاتر دیونوسوس در 
اکروپولی��س، هم به صورت زنده و هم به ش��كل خیمه ش��ب بازي اجرا 

مي شده است.
در روم باستان نیز عروسك هاي سفالي و عاجي متعلق به حدود500 
ق.م.در قبر کودکان یافت شده که به طور یقین براي مراسم قدسي- آییني 
بوده اند. بس��یاري از پژوهش��گران، ایتالیا را س��رمنزل عروسك چرخاني 
م��درن مي دانن��د، با این هم��ه در این جا هم  ابتدا کلیس��ا ب��ود که براي 
 )morality play( عرضه کردن احادی��ث و قصص مذهبي و تعزیه ها

از عروس��ك هاي خیمه ش��ب بازي اس��تفاده مي  کرد. باور رایج اینس��ت 
ک��ه واژه ي ماریونت)marionette ( از نام تندیس��ك هاي مریم عذرا 
گرفته ش��ده، و به معناي مریم جوان اس��ت. در ط��ول زمان، کمدي به 
این نمایش هاي مذهبي - آییني اضافه ش��د و س��رانجام باعث ش��د که 
اجراي نمایش هاي عروسكي در کلیسا قدغن شود، و بدین ترتیب، مانند 
بسیاري از نمایش هاي آییني دیگر خاستگاه دیني اش گم شد. و این گونه 
بود که نمایش هاي عروس��كي به بیرون کلیس��ا منتق��ل گردید و هزل و 
هجو بدان راه یافت. بعد از آن "کمدیا دلا آرته" ش��كل گرفت. در همین 
زمان بود که داستان هاي آوازي )cantastori ( که از سنت تروبادورها 
گرفته ش��ده بود،  در گاري هایي که دیواره هایشان نقاشي شده بودند، به 
وس��یله ي عروسك هاي چوبي و یا خواننده گان دوره گرد به اجرا در آمد. 
تروبادورها، خنیاگراني مس��یحي بودند که س��نت آنها از قرن یازدهم از 
پرووانس ش��روع ش��ده بود، و  اشعاري هرمس��ي و تمثیلي را، در نعت 
خال��ق، زنده گي مریم عذرا، جنگ هاي صلیبي، س��تایش بهار و غیره به 

صورت آواز مي خواندند.
در س��وي دیگر دنی��ا در فرهنگ تئوتي ه��وکان )مكزیك مرکزي( 
پیكره ه��اي کوچكي با دس��ت ها و پاهاي متحرك متعلق به قرن شش��م 
میلادي به دس��ت آمده که متعلق به مراسم خاکس��پاري و دیگر مراسم 

آییني بودند.
و اما در خاورمیانه به خصوص در ایران، خاستگاه اصلي نمایش هاي 
خیمه ش��ب بازي، و یا تك گویي هاي باس��تاني و یا تئاتري ، وجه آییني-
   قدس��ي واساطیري ش��ان کم رنگ و یا به کلي گم ش��ده است. پیشینه ي 
تئاتر و نمایش هاي عروس��كي در ایران نیز به عهد باستان برمي گردد، و 
نش��انه هایي متعلق به حداقل1000 ق.م. از آن ها به دست آمده، که نشان 
مي دهد براي اجراي مراس��م آییني، تجلیل قهرمانان اس��طوره اي دیني یا 
ملي، و یا لعن نیرو هاي شیطاني و دشمن بوده، از جمله مي توان از"سوگ 

سیاوش" یا "مغ کشي" نام برد که هنوز در بخارا اجرا مي شود. با این همه 
ازنمایش هاي عروسكي ، تئاتر  یا رقص و یا تك گویي هاي آییني-دیني 
ایران باس��تان، هیچ نشانه ي مش��خص و قابل استنادي در دست نیست، 
مگر اشاراتي که خوشبختانه در گزارش هاي برخي تاریخ نگاران یوناني، 
هرچند دس��ت و پا شكسته، به دس��ت آمده است، تا اثبات کند که ایران 
نیز در عهد باستان، اجراهاي نمایشي داشته است. تعزیه و پرده خواني نیز 

شكل هاي اسلامي شده ي آیین هاي باستان هستند.
بدین گونه با این قیاس تطبیقي مي توان گفت : اولاً، تمامي نمایش هاي 
عروس��كي و تئاتري در ابتدا مبتني بر آیین هاي قدسي باستان بوده اند و 
کمترین نش��انه اي از انواع نمایش هاي باستاني، بیرون از حیطه ي آیین و 
دین دیده نشده است.  ثانیاً، هر چند به روشني معلوم نیست که آیا اول 
عروسك هاي خیمه ش��ب بازي نقش هاي آییني را جان مي بخشیده اند و 
یا بازیگران، اما به روش��ني مي توان وجه نمایش��ي برخي شخصیت هاي 
اس��اطیري را در نمایش ه��اي عروس��كي و یا نمایش ه��اي تئاتري و یا 

تك گویي ها پیدا کرد. دو مورد از این موارد مبارك و فیروز هستند.
لباس سرخ این دو، صورت سیاه شده شان، نقش بشارت دهنده شان، 
که یكي بش��ارت بهارمي دهد ودیگري گاه خود، به اسم بشارت خوانده 
مي شود، نش��ان گر جلوه ي نمایشي یك مقام قدسي یا دو مقام هم عرض 
معنوي  هس��تند. هرچند هریك از این دو، به دو نوع مختلف از نمایش 
روي کرده اند، یكي در خیابان ها مي چرخد و آواز مي خواند و دیگري در 

خیمه اي صفیر مي کشد.
اما از منظر نمادشناس��ي رنگ سرخ لباس این دو، نماد اصل زندگي 

است؛ سرخ رنگ آتش و خون، و مظهر خورشید است. 
و رنگِ سیاهِ صورت آن ها با توجه به این که سیاه بر محور شمال و 
جنوب قرار مي گیرد، نشانه ي تعالي است. سیاه رنگ زمین و ابر آبستن از 
باران است. سیاه رنگ مرگ است. اما این مرگ عرفاني مقدمه اي است بر 
تولدي دیگر. سیاه نشانه ي جمیع رنگ ها است. در فلسفه ي عرفان، سیاه 
رنگ مطلق وعارف کامل است؛ انتهاي تمامي رنگ ها است.  این دو رنگ 

سرخ و سیاه دو نماد الهي و مقدس هستند.
حال ش��باهت رنگ وش��كل جامه ي فیروز و مب��ارك، و وظیفه ي 
بشارت دهندگي آن ها، این س��ئوال را به ذهن مي آورد، که آنها متعلق به 

کدام آیین قدسي بوده اند؟

لباس سرخ این دو، صورت سياه شده شان، نقش 
بشارت دهنده شان، که یکي بشارت بهارمي دهد 

ودیگري گاه خود، به اسم بشارت خوانده مي شود، 
نشان گر جلوه ي نمایشي یك مقام قدسي یا دو 
مقام هم عرض معنوي  هستند. هرچند هریك 
از این دو، به دو نوع مختلف از نمایش روي 
کرده اند، یکي در خيابان ها مي چرخد و آواز 
مي خواند و دیگري در خيمه اي صفير مي کشد.
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در کیش هاي عصر باستان، چهره هایي وجود دارند که در گذشته هاي 
دور بس��ي آش��نا و در میان پیروان به آن کیش مورد س��تایش و نیایش 
بوده ان��د، اما امروزه کاملًا از می��ان رفته اند، یا تغییر صورت داده اند، و یا 
تنها نشانه هایي جزیي از آن ها باقي مانده است. نحله ي سلحشوري میترا 

نیز یكي از آن ها است. 
مهر، در پارس��ي باس��تان، میترا و در زبان پهلوي میثره، ایزد واسط 

میان آفریدگار و آفریده گان است. او ایزد محافظ عهد و پیمان و 
ماه هفتم و روز شانزدهم هر ماه است. اهورامزدا براي وظیفه ي 
پاس��باني و نگهباني، هزار گوش و ده هزار چش��م به ایزد مهر 

داده است.
 اما نمي بایس��ت ایزد مهر باس��تاني 
اوس��تا را با سوش��یانت مه��ر تاریخي به 
گون��ه اي تخلی��ط کرد که کی��ش میترا را 
که یك نحله ي باطني عهد باس��تان بود، و 
به عقیده ي بس��یاري از محققان از بطن 
دین زرتش��ت بر خاسته بود، با بر چسب 
مهرپرستي به عنوان یك انحراف در دین 
زرتشت به حساب آورد، زیرا در بسیاري 
از باورها دیده ش��ده، از جمله در عرفان 
غرب ایران، که مراس��م و آیین هایش��ان 
بسي شباهت به آیین میترایي دارد، هفت 
ملك مق��رب، هر بار ب��ر روي زمین در 

قالبي انساني ظاهر مي شوند. پس مي توان نتیجه گرفت که ذات 
ایزد مهر در قالب انس��اني سوشیانت مهر تجلي کرده است و با 

اصطلاح عرفاي کرد، سوشیانت مهر، ذات - بشر ایزد مهر بوده است. 
سوش��یانت به معناي منجي و وارسته، در زبان یوناني Sebesio در 
زبان لاتین Sabazio  )که بعدها لقب حضرت مس��یح شد(، به هر یك 
از موعودان زرتشت اطلاق مي گردید. اوستا ظهور آخرین سوشیانت را 
در آخرالزمان و در قیامتِ عام اعلام کرده است. بنابر سنت زرتشتي سه 
موعود پس از زرتشت به فاصله ي هزار سال از یكدیگر به دنیا خواهند 
آمد. اسامي آن ها در اوستا چنین ذکر شد ه: فَروهر اوخشیت ارته، فَروهر 
اوخش��یت نمنگه )یا نمه( و فَروهر استوت ارته، که این آخرین در روز 
رس��تاخیز عام ظهور خواهد کرد. این سه اوشیدر یا سوشیانت، همذات 
با یكي از ا مشاس��پندان )هفت ملك مقرب دین زرتش��تي( هستند. این 
س��ه موعود مزدیس��نا بر طبق روایات دیني از اعقاب زرتشت به شمار 
مي روند. نطفه ي این س��ه پسر در دریاچه ي هامون پنهان است، تا زمان 

ظهورشان فرارسد.

یك هزاره و نیم پس از اشو زرتشت )متولد 1768 ق.م( نیمه شب 
میان ش��نبه بیست و چهارم و یك شنبه بیست و پنجم دسامبر 272  ق.م 
سوشیانت مهر، از مادرش آناهیتاي عذرا، در میان یك تیره ي سكایي در 
ش��رق ایران زاییده شد )کلیس��ا در نیمه ي دوم قرن چهارم میلادي تولد 
حضرت مس��یح را 25 دس��امبر اعلام کرد و آن را ش��روع سال میلادي 
دانس��ت، لكن به باور ارتدوکس ها روز تولد حضرتش 6 ژانویه اس��ت. 
به هر صورت حضرت مس��یح 272 سال پس از مهر، در همان 

روز به دنیا  آمد.)1(
کیش میترا در زوال آیین بغان )پاگانیس��م( در غرب نضج 
گرفت ، و از آن جا که پرس��تنده ي اهورا 
بود و از ایزدان پیروي مي کرد، نش��انه ي 
پیش��رفت مفاهیم دیني بود، و پیروي از 
آن بس��ي غرور آفرین گردید، از این رو 
گس��تره اي جهاني را طي کرد، و یونان و 
ایتالیا، غالیا و س��لت و ایرلند و بریتانیا، 
کش��ورهاي پ��روس و اس��لاو و دیگر 
کش��ورهاي اروپای��ي غربي و ش��رقي و 
حتا چین را در نوردید. اما به قول فرانتز 
کوم��ون مهرش��ناس بلژیكي، ش��اید به 
عمد، از خاس��تگاه ایرا ني اش جدا ش��د، 
تا به جایي که خاستگاه اصلي آن به کلي 

فراموش گردید.
در کی��ش میترا هفت مرتبه یا مقام باطني وجود داش��ته، و 
پیروان این نحله ي باطني )sacratus( در مراحل پیش��رفته ي 
ره��روي خود ب��ه مراتب پدر)pater( پوش��یده )cryphios( س��رباز 
)miles( ش��یر )leo( پارس��ي )perses( کلاغ ))cornix و پی��ك 
خورشید helio( dromus(  مي رسیدند. این اسامي غریب فقط القابي 
خش��ك و خالي و بدون کاربرد نبودند، بلكه همه گي سرشار از مفاهیم 
نمادین بودند. در برخي موارد، آنان کس��وت هایي متناس��ب با مقامشان 
مي پوشیدند. لباس مهري عمدتاً شلوار سرخ، بالاپوش سرخ با کمربندي 

بر روي آن، کلاه سرخ سرکج بود.
به قیاس مي توان گفت که حاجي فیروز نیز جلوه ي نمایش��ي یكي 
از مقامات مهري اس��ت. از جمله استدلال هایي که به اثبات مهري بودن 
حاجي فیروز مي توان آورد، واژه هاي مصطلح ا وس��تایي در میان پیروان 
یوناني کیش مهر اس��ت، که خاس��تگاه برخي از این واژه ها را که اصل 
یوناني نداش��ت، بلكه اصل آن پارس��ي باس��تان بود، نمي شناختند اما از 
طریق متن هاي قدس��ي مهري در میان آن ها رواج یافته بود. یكي از این 

در بسياري از باورها دیده شده، از جمله در 
عرفان غرب ایران، که مراسم و آیين هایشان 

بسي شباهت به آیين ميترایي دارد، هفت ملك 
مقرب، هر بار بر روي زمين در قالبي انساني 
ظاهر مي شوند. پس مي توان نتيجه گرفت که 
ذات ایزد مهر در قالب انساني سوشيانت مهر 
تجلي کرده است و با اصطلاح عرفاي کرد، 

سوشيانت مهر، ذات - بشر ایزد مهر بوده است.

ری
 مه

ت
اما

مق
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واژه ها نبرذ )nabarze( به معناي فیروز و فاتح است، که لقب ایزد مهر 
و سوش��یانت مهر بود و بر نقش برجسته هاي میترایي نقر شده بود. نبرذ 
)nabarze( واژه اي اس��ت که در فارس��ي امروز به صورت "نبرد" و به 
معناي مبارزه باقي مانده است. پس نبرذ یا فیروز یكي از القاب ایزد مهر 

و سوشیانت مهر بوده است. 
واژه ي "حاج��ي" از hagios یوناني به معناي مقدس اس��ت، که به 
تمام مقامات مهري اطلاق مي شده است )واژه هاي hagiography  به 
 hagiology به معناي تقدیس اولیاء hagiolatry معناي تذکره ي اولیاء
به معناي تاریخ و ش��رح کتاب هاي مقدس، در زبان انگلیسي، و با املاء 
و تلفظي اندك متفاوت در همه ي زبان هاي غربي، ریش��ه از همین کلمه 
 hagios گرفته اس��ت(. بدین ترتیب حاجي فیروز برابر هاجیوس نبرذ

nabarze و به معناي فیروز مقدس بوده است. 
ام��ا وجه آییني و قدس��ي حاجي فیروز و مبارك را ش��اید بیش از 
همه بتوان در شباهت غریب آن ها با بابانوئل جستجو کرد. چندان مدتي 
نیس��ت که محققان دریافته اند بابانوئل جلوه ي نمایش��ي یكي از مراتب 
مهري به نام »پدر« بوده است. پدر)pater(  یكي از مقامات اعلاي مهري 
است که مانند بابانوئل هدایاي آسماني را به پیروان تقدیم مي کرده است. 
کلاه س��رکج و لباس سرخ بابانوئل مش��خصاً مهري هستند. او در زمان 
میلاد مهر )ش��ب یلدا، انقلاب ش��توي(، و سپس در زمان تولد حضرت 

مسیح با همین کاربرد ظاهر مي شد و مي شود. 
مش��ابهات زی��ادي میان بابانوئ��ل و "پدر" در آیین میت��را و اودین، 
خداي نورس��يِ  آیین پیشامسیحي ش��مال اروپا وجود دارد. از آن جایي 
که رس��وم مربوط به بابانوئل با رس��وم مندرج در اناجیل ارتباطي ندارد، 
ریش��ه هاي مخلوط او و خاس��تگاه نامعلومش، موجب شده که او را از 
جمله ي نمایندگان پیشامسیحي کریسمس، و برآمده از جشن هاي بغانه 
چون س��اتورنالیاي رومي ) از 17 دس��امبر تا 23دسامبر( و یوله ي ژرمن 
)در انقلاب ش��توي( بدانند، اما مگر تا همین اواخر، اشاره اي به ریشه ي 

مهري او نشده است.
یكي از مش��خصات حاجي فیروز یا "هاجیوس" نبرذ صورت سیاه 
یا سیاه ش��ده ي او است. جالب این که بابانوئل نیز همراهي دارد موسوم 
ب��ه "pieten  Zwart" یا "پدر س��یاه"، که وظیفه ي ش��عرخواني براي 
ک��ودکان به عهده ي او بود. بنا بر س��نت Zwart pieten مي رقصید و 
پشتك وارو مي زد، گاهي جواب هاي عوضي و نشاني هاي عوضي مي داد.
Zwart pieten یا پدر س��یاه در اساطیر نورس��ي )و به روایتي اودین( 
ش��یطان را شكس��ت مي دهد و او را از آسمان مي راند، که این شیطان را 
مي توان نماد زمس��تان دید، که حاجي فیروز ا و را مي راند و بشارت نور 

و بهار مي دهد.
از دیگر چهره هاي مش��ابه پدر س��یاه، باید از "موس��یاوه" )مخفف 
موسي سیاوه( یعني موسي سیاه چرده، ملقب به داود نام برد که در عرفان 
غرب ایران، یار سلطان سهاك، بنیان گذار آیین حقیقت، و یكي از هفت 
مقام معنوي این آیین، موس��وم به هفتن بود. موس��یاوه، سِمَت دلیلي بر 
پیروان س��لطان س��هاك را داش��ت. به هریك از هفتن یكي از روزهاي 

هفته تعلق داش��ت، که روز موسیاوه چهارش��نبه بود، و شاید ارتباطي با 
چهارشنبه سوري داشته باشد. سرخي غروب مربوط به موسیاوه است. و 
همچنین زمس��تان متعلق به ا واست، از این رو نذر اول زمستان به عشق 
ا و برگزار مي شود که در ارتباط با شب یلدا، تولد مهر یا مسیح و حضور 
بابانوئل اس��ت. تویل یا چوبدست نازکي به دست دارد، همچون مهر یا 
بابانوئل، و باش��لقي بر س��ر چون کلاه مهریان. حیوان متعلق به او گوزن 

است، که گوزن را نزد بابانوئل نیز باز مي یابیم. 
حال ببینیم هاجیوس نبرذ یا حاجي فیروز و همذات و یا هم عرض 
باطني او، مبارك در نمایش هاي عروس��كي جلوه ي نمایشي کدام یك از 

هفت مقام مهري مي توانند باشند.
پ��در )pater( بالاترین مقام مهري بود و چنان که دیدیم جلوه ي او 
همچنان در بابانوئل به تبریك شب یلدا در انقلاب شتوي دیده مي شود.

پوشیده )cryphios( صورت را با حجابي پنهان مي کرد، و یا با تور 
سیاهي آن را مي پوشاند، این عمل احتمالاً براي ابراز یك مفهوم نمادین 
بوده ، و یا براي این که در چشم دیگر پیروان نامریي بماند. این مقام شاید 
به زنان تعلق داشته، هر چند هیچ یك از محققان حضور زن را در حلقه ي 
ی��اران مهري تأیی��د نكرده اند، و علت زوال کی��ش مهري را همین نكته 
دا نسته اند، اما با قیاس با دیگر نحله هاي باطني، به خصوص آیین حقیقت 
در غرب ایران،که برخي محققان به شباهت میان این دو آیین یقین دارند، 
در می��ان هفت تن مقامات باطني، همواره ی��ك زن حائز آن مقام بوده ، 
نام او پیر رزبار و مادر سلطان سهاك بوده است. از سوي دیگر ستاره ي 
حاميِ "پوش��یده" زهره یا ناهید، همذات آناهیتا، مادر مهر بوده است. به 
هر صورت "پوشیده" مفهوم نمادیني را القاء مي کند که شاید مشابه آن را 

در مریم عذرا بازیا بیم که ماریونت از اسم ا و آمده است.
سرباز )miles( آن مقام مهري است که اعضاي لشكر رخنه ناپذیر 
میترا )sol invictus( را تش��كیل مي دادند. رهروي که به مقام س��رباز 
مهر مي رس��ید، در مراسم تحلیف خود با یك تاج و یك شمشیر معرفي 
مي شد، او تاج را به عقب مي راند تا تاج بر شانه هایش مي افتاد و مي گفت 
میترا تاج او است، و بعدها دیگر تاج بر سر نمي گذاشت، نه در ضیافت ها 
و نه هنگامي که به او افتخار نظامي گري داده مي ش��د، بر پیش��اني سرباز 
در هنگام رس��یدن به این مقام علامتي گذاشته مي شد که بر خلاف آیین 

لباس مهري عمدتاً شلوار سرخ، بالاپوش سرخ با 
کمربندي بر روي آن، کلاه سرخ سرکج بود.
به قياس مي توان گفت که حاجي فيروز نيز 
جلوه ي نمایشي یکي از مقامات مهري است.

عکی ايزد مهر
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مسیحي، تدهین نبود، بلكه علامتي به شكل صلیب، با آهن تفته بر پیشاني 
او گذاش��ته مي شد تا خدمت  او به عنوان سرباز، در نحله ي سلحشوري 

مهر دایمي باشد.
ش��یر )leo( همذات با زروان بود، که در اوستا گاه در ردیف ایزدان 
آمده و ایزد زمانه ي بیكران خوا نده شده، و همذات با خداي زمانِ یوناني 
کرونوس بوده، و از آن جا که کرونوس با سرشیر عرضه مي شد، همذات 
شیر مهري پنداشته شد. کساني که به مقام شیر مي رسیدند، صورت خود 
را با نقابي به ش��كل شیر مي پوشاندند.در مراسم تشرف به مقام شیر، بر 

دس��ت ها و گلوي او عسل ریخته مي شد. مهریان براي عسل 
خ��واص خارق العاده اي قایل بودند و عقیده داش��تند عس��ل 

تحت اثرات ماه تولید مي ش��ود و آن را 
غذاي وارس��ته گان مي دانستند  . درطي 
مراسم، کس��اني که به مقام شیر مشرف 
شده بودند، چون شیر نعره مي کشیدند، 
و ای��ن عمل هنوز در یك��ي از حرکات 
یوگا دیده مي ش��ود. ش��یر مظهر زمان و 
مظهر ق��درت و عقل و عدالت اس��ت. 
جال��ب این که حضرت مس��یح، ش��یر 
یهودیه، لقب داش��ته، بدین خاطر که ا و 
نیزهمچون میت��را، صاحب زمان خوانده 

مي شده است.
پارس��ي )perses( یادآور اصلیت 
ایران��ي کی��ش مهري اس��ت، و کس��ي 

ک��ه به این مقام مي رس��ید، ، لباس هاي ش��رقي و رداهایي با 
بته جقه هاي ایراني مي پوش��ید و کلاه س��ر کج مهري بر سر 

مي گذاشت. به "پارس��ي" نیز در طي مراسم عسل خورانده مي شد و در 
مورد او عس��ل براي حفظ فضایلش بود. از روي نقوش س��ه مغي که بر 
یك کاشي در راونا واقع در ایتالیاي مرکزي پیدا شده و تصویر سه مغي 
را نش��ان مي دهد که در هنگام میلاد حضرت مس��یح حضور داش��ته اند 
و از روي لباس ه��اي ش��رقي آن��ان مي توان حدس زد ک��ه طرح لباس 
آن ها به ش��كل هم��ان لباس هایي بوده که رهروان مه��ري وقتي به مقام 

"پارسي" مي رسیدند، بر تن مي کردند.
کلاغ )cornix( ازمقامات مهري است که پیروان، پس از رسیدن به 
این مقام، در هنگام برگزاري آیین ها نقاب پرنده به صورت مي گذاشتند و 
صداي پرنده را تقلید مي کردند.  رنگ کلاغ سیاه است اما جست و خیز 
او چندان شادمانه نیست ، بلكه هشدار دهنده است و خبرآور.در این جا 
باید یادآوري کرد که از دیگر همراهان بابانوئل نیز دو کلاغ موس��وم به 
"هوگی��ن" Hugin به معن��اي "روح" یا" فكر" و "مونی��م" یا "مونین"  
Munim ب��ه معناي "حافظ��ه" بودند. ای��ن دو کلاغ از همراهان اودین 
نورسي نیز بوده اند، و اصل خلقت به شمار مي رفته اند. و مي بینیم که در 
هفت مقام مهري نی��ز Cornix یا کلاغ حضور دارد که نكته ي دیگري 
در اثبات مهري بودن بابانوئل است. در نمادگرایي پس از بررسي دقیقي 
در مراسم و باورهاي اقوام گوناگون معلوم شده که جنبه اي منفي در مورد 
کلاغ وجود نداشته است. به مثل در چین و ژاپن، کلاغ نماد حق شناسي 
از والدین اس��ت، یا نشانه ي عش��ق خانواده گي است و یا علامتي سعد 
وبش��ارت دهنده ي نیكي ها. کلاغ در سِفر آفرینش نماد هوشیاري معرفي 
ش��ده است. در یونان نمادي خورش��یدي، و وقف آپولون خداي عشق 
است. در افسانه هاي سلتي ، که مذهب شان شباهت تام با آیین میترا دارد 

کلاغ را پیشگو و بشیر مي دانستند.  
پی��ك خورش��ید )helio dromus( آخرین مقام اس��ت. او پیكِ 

مهرسوشیانت بوده، و بش��یر فرا رسیدن بهار. او طلایه دار اعتدال ربیعي 
بود. پیكِ خورشید نیز شلوار و بالاپوش سرخ مهري بر تن داشت و تاج 
خورشید را بر سر. او با رقص و آواز فرا رسیدن بهار را خبر مي داد. پیك 
خورش��ید درپنج روز آخر اسفند )پنجه ي بزرگ( ظاهر مي شد، یعني در 
پنج روزي که فَروهر نیاکان وفات یافته براي سرکشي به بازمانده گان خود 
از آسمان فرود مي آمدند. پیك خورشید به نشانه ي درگذشته گان صورت 
خود را سیاه مي کرد، اما این مرگ زمستاني با پیراهن سرخ او به نشانه ي 

خورشید خبر از تولد دوباره و آغاز بهار مي داد. 
چنان که ذکر ش��د در انقلاب شتوي، مقارن شب یلدا، براي 
میلاد مهر جشن بر پا مي شد، اما از سوي دیگر شواهد بسیار هست 
که در اعت��دالات )اعتدال ربیعي و خَریفي، با 
عنوان روزهاي مقدس نوروز و مهرگان( جشن 
میتراکانا mithrakana برگزار مي گردید. در 
میتراکان��اي مقارن اعتدال ربیعي، یعني نوروز، 
جشن تحلیف نوگروندگان مهري برپا مي شد.

 و بدین گونه بابانوئل جلوه ي "پدر" مهري 
اس��ت، و هر ساله تولد مهر و حضرت مسیح 
را بش��ارت مي دهد، هاجیوس فیروز یا فیروز 
مق��دس )حاجي فی��روز( نیز جل��وه ي "پیك 
خورشید" اس��ت و مژده ي فرا رسیدن بهار و 
ن��وروز را مي دهد و خبر از جلوه ي کامل مهر 

پس از ظلمت زمستان.
مبارك ک��ه او را هم��ذات حاجي فیروز 
ی��ا هاجیوس نبرذ یا مقامي هم ع��رض او در آیین مهري مي دانیم، 
ب��ا ورود به قصه هاي مردمي و با آمیختن به سیاس��ت هاي روز و 
گرفتن چهره اي انتقادي در عهد صفوي و قاجار، به صورت خبررسان و 
منتقد و بذله  گو، و به نحوي پیشگو ایفاي نقش کرد، درست مانند هوگین 
و مونیم یعني کلاغ هاي همراه بابانوئل. صداي صفیرآساي او مانند صداي 
کلاغ، مگر براي "پدر" ودیگر همراهانش نامفهوم بود، و نشانه ي تمثیلي 
صداي بر ملاکنندگان و افشاگران. براي فهمیدن صداي مبارك، مرشدي 
لازم بود تا سخن او را ترجمه کند و حتا گاه آن را تلطیف نماید. اسمایي 
چون ا لماس و زمرد که مبارك را بدان مي خوانند در نماد شناسي نشانه ي 

پاکي و شفافیت است.
حال چه مب��ارك همذات "هاجیوس 
نبرذ" یا "حاجي فیروز" باشد، یا همذات 
Zwart pieten پدر سیاه، یار بابانوئل، 
ی��ا جلوه ي نمایش��ي موس��یاوه از یاران 
س��لطان س��هاك، و یا جلوه ي نمایش��ي 

پیك خورش��ید از یاران مهر باش��د، و  یا 
مقامي هم عرض آنان داش��ته باش��د و خود 

همذات هوگین و مونی��م از یاران بابانوئل و 
اودین نورس��ي باشد، و یا جلوه ي کلاغ مهري، 

تفاوت چندا ني ندارد، چراکه در نحله هاي باطني، 
همذاتان  و هم عرضان، مقامي مساوي دارند. به هر 
صورت مبارك نیز به احتم��ال قوي بازمانده اي 
نمایشي از آیین مهري است که از خاستگاه خود 
به دور افتاده، و وجه آییني- قدسي اش فراموش 

شده است.

بابانوئل جلوه ي "پدر" مهري است، و 
هر ساله تولد مهر و حضرت مسيح را 

بشارت مي دهد، هاجيوس فيروز یا فيروز 
مقدس )حاجي فيروز( نيز جلوه ي "پيك 
خورشيد" است و مژده ي فرا رسيدن 

بهار و نوروز را مي دهد و خبر از جلوه ي 
کامل مهر پس از ظلمت زمستان.

1. در اين مورد تنها اشارات مندرج در متن مقاله آمده و منظور هيچ گونه مخالفت با اعتقادات آن دسته از مسيحيان که تاريخ مذکور را به عنوان 
تاريخ تولد حضرت مسيح )ع( قبول دارند نيست.

عکس نبرذ




