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Abstract 
Human-animal marriage is one of the forms of metamorphosis that has been 
shown in various traditions in the metamorphosis of a demon or a beast into a 
beautiful princess. The roots of human-animal marriage can be seen in the 
marriage of humans and gods in myths and legends. The mythological story of 
"Cupid and Psyche" is one of the most important myths in which the marriage of 
one of the gods and a human took place. This myth is considered to be the origin 
of animal marriage traditions, while the roots of human-animal marriage can also 
be found in myths and folk tales older than "Cupid and Psyche". In the folk 
literature of various cultures, especially in Iran, there are many oral or written 
stories of human-animal marriage, many of which have numerous similarities to 
the myth of "Cupid and Psyche". "Div-o- Delbar" and "Mast-o-khomar and Bibi 
Mehrnegar" " are two of the stories that have something in common with the myth 
of "Cupid and Psyche". In this research, with the French approach of comparative 
literature, the effects and influences among these narratives have been discussed 
and analyzed through psychoanalytical and archetypal approaches in order to 
reveal some of their hidden angles that show their commonalities and differences. 
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The Persian stories of human-animal marriage are considered to be influenced by 
one the stories of Pancha Tantra than the Roman myth of "Cupid and Psyche"; Of 
course, we can also see stories that are a combination of Roman myth and Indian 
story among them. Oedipus complex, fear of losing virginity, the journey of 
heroine, facing the animus and transition from matriarchal societies are the 
commonalities that exist in these narratives. 

Introduction 

One of the common features between myths and fairy tales is shapeshifting, 
which is manifested by changing the shape of fictional characters into non-
human beings, such as animals, demons, plants, fairies, gods, etc. The 
marriage of a maiden with a nonhuman (mostly a snake) has many 
manifestations in Iranian fairy tales, and its traces can be traced in several 
narratives, such as "Sultan-e- Mar's play, Mirza Mast-o-khomar and Bibi 
Mehrnegar, Shah Khestekhumar, the story of Ah, Mehrinnegar and Sultan-e-
mar" and many other oral narratives originating from different regions of Iran. 
In European literature, there are numerous “Div-o-Delbar” stories in which a 
maiden marries a nonhuman being. Human-animal marriage has a 
mythological background in European literature, but in Persian literature, it is 
not possible to consider a mythological background for this type of literature, 
because in Iranian myths, contrary to folk traditions, there is not much 
evidence of this type of marriage. 

2. Procedure 

 

Review 

In the writing of the first part of this article, we delve into the effects the 
aforementioned narratives have had on one another through the French 
approach of comparative literature; and in the second part, with an eye to the 
"psychoanalytic and archetypal" approaches, the discussed narratives are 
analyzed and their similarities and differences are explored. In psychoanalytic 
analysis, the theory and approaches of Freudian thinkers are the basis of work, 
and in archetypal analysis, the theory and approaches of Jungian thinkers. 

Considering the fact that there are different narrations of the aforementioned 
works, it is necessary to mention the sources and versions from which the 
narratives are taken. The works that are the basis of the analysis are: 

1- The story of "The girl who married a snake" from the Panchatantra 
attributed to Vishnu Sharma (see. Sharma, 1925: 177-179) and also the 
translation of this story from the book of Shirin and Delneshin Stories (Kalila 
and Demaneh): 27 short and informative stories from Panchatantra (see 
Kumar, 2013: 68-71). 
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2- The mythological narrative of "Psyche and Cupid" from the book "Golden 
Ass" by Apuleius (cf. Apuleius, 1393: 171-122). 

3- The folk tale "Beauty and the Beast" taken from the book "Beauty and the 
Beast" (cf. Luprince De Beaumont, 2015). 

4- The folk tale of "Mirza Mast-o-khomar and Bibi Mehrnegar" which is taken 
from the book "the Encyclopedia of the legends of Iranian People" (cf. 
Darvishian and Khandan, 1399: 14/627-637) and has been analyzed among its 
Iranian counterparts. 

3. The Transformation of a Narrative 

The myth of Cupid and Psyche is a Roman story that was first mentioned in 
Lucius Apuleius' Golden Donkey, and due to the similarities between Roman 
and Greek gods, it entered Greek mythology in later periods. Although 
Friedrich Creuzer hypothesized that the myth of Cupid and Psyche is Iranian 
(Benson, 2020: 276) and Richard Reitzenstein also considered Iranian Gnostic 
origins for this story (Tommasi Moreschini, 2013: 126), but due to the fact 
that there is no evidence that shows this myth has been influenced by Iranian 
myths or stories, these hypotheses cannot be confirmed. One of the reasons 
given by these thinkers for the Iranian origins of the myth of Cupid and Psyche 
is that the Mithraic religion of Rome was taken from the Iranian Mithraic 
(Mehri) religion, and the narrative of Cupid and Psyche entered Roman 
mythology from the Mehri religion, and the other reason is that this narrative 
is based on the principles by which the school of Pythagoreanism 
(Pythagoreanism) was formed. 

Another hypothesis which cannot be relied on is that the myth of Cupid and 
Psyche is taken from the folk tale "The girl who married the snake" in Pancha 
Tantra (See: Bottigheimer, 1989: 5 & Zipes, 2013: 205-206) due to the fact 
that there is no document to prove that the Romans had access to the Pancha 
Tantra in the second century AD and the considerable differences between the 
narratives. Considering that Lucius Apuleius was one of the Romans who 
lived in Africa and was born in the city of Madaurus, which is located in 
today's Algeria, and the proximity of this land to Egypt and the possible 
knowledge of him and other residents of the city of Madaurus of Egyptian 
legends and myths , it can be said that the hypothesis of the influence of the 
myth of Cupid and Psyche is more stable than the myth of Isis and Osiris; 
Because in addition to the proximity of Egypt and Algeria and the great 
possibility of the people of Madaura being aware of Egyptian legends and 
myths, several other reasons can be considered to strengthen this hypothesis, 
which are: 1- The numerous similarities between the two mythological 
narratives, 2- Both of the narratives have dealt with the legends of gods and 
3- sacred marriage in these myths. 
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There is a story with a very similar narrative in the Indian Pancha Tantra, 
which, in comparison with the Roman myth, some Iranian narratives have 
many similarities to; this story is "A girl who married a snake." Considering 
the access of Iranians to Pancha Tantra and its entry into Persian literature, 
what can be more likely is to consider Iranian stories as ones influenced by 
the story of "The Girl Who Married a Snake" and European stories of human-
animal marriage such as Beauty and the Beast and East of the Sun, West of 
the Moon as stories derived from the myth of Cupid and Psyche. It can also 
be said that there are mixed stories from Indian stories and Roman myths in 
Persian literature, which the influence of both narratives can be seen on them. 
Among them are the stories of "Mirza Mast-o-khomar and Bibi Mehrnegar" 
and "The Girl and the Jujubee Tree" in which traces of the Roman myth can 
be seen as well as the influence of the Indian story. Since the history of oral 
stories is not known, it is not possible to say in what period and how this 
combination took place.  
4) Psychological and archetypal analysis of human-animal marriage in the 
investigated traditions 

In the psychoanalytic approach to these narratives, they can be considered as 
an allegory of the initial fear of teenage girls in their first sexual encounter 
with men; It means that the narratives in which teenage girls see men as 
demons are considered to be symbolic, and in fact, they show the girl’s 
primary sexual anxiety in avoiding the loss of virginity imposed by the society 
and the environment. Moreover, in these narratives, we can see manifestations 
of Oedipus complex and Electra complex, which in the myth of "Cupid and 
Psyche" we witness its male type, that is, Oedipus complex, and in the two-
folk tales, the Electra complex. 

Conclusion 

Through the archetypal lens, these stories can also be considered as an allegory of 
the journey of heroin and her desire for individuality. Another thing that is 
prominent in the archetypal approach to these narratives is the encounter with the 
archetypes of anima, animus and shadow, which has various manifestations. 
Furthermore, the confrontation between patriarchal, matriarchal and feminist 
attitudes is another archetypal situation that exists in these three narratives, which 
is accomplished by the dominance of the female hero(heroine). 

Keywords: Animus, fear of losing virginity, journey of the heroine, Oedipus 
complex, transition from matriarchy. 

Bibiolography 
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  ، پژوهشگاه علوم انساني و مطالعات فرهنگياي ادبيرشتهبين هايپژوهش

  .١٣٤ - ٩٧، ١٤٠٣، بهار و تابستان هميازد م، شمارةنامة علمي، سال ششدوفصل

  دگرديسي يك روايت

ديو «هاي پريان و قصّه» كوپيد و سايكي«همسري در اسطورة جانور

  » بي مهرنگاروخمار و بيميرزا مست«و » و دلبر
  (مقالة پژوهشي)

   *رضا جمشيدي

  ***اسد آبشيريني  ** پورقدرت قاسمي                                                         

  چكيده

جانورهمسري يكي از نمودهاي دگرپيكري است كه در روايات گوناگون در دگرديسي ديو يا جانور به 

ها و خدايان در اساطير توان در ازدواج انسانجانورهمسري را مي هاياي زيبا نمايان شده است. ريشهشاهزاده

هايي است كه در آن ازدواج ترين اسطورهيكي از مهم» كوپيد و سايكي«اي ها دانست. روايت اسطورهو افسانه

دانند، يكي از خدايان و يك انسان رخ داده است. برخي اين اسطوره را سرمنشأ روايات جانورهمسري مي

هاي جانورهمسري را توان ريشهيز مين» كوپيد و سايكي«تر از هاي عاميانة كهنكه در اساطير و قصهّآنحال 

هاي شفاهي يا مكتوب فراواني از توان قصهّويژه ايران، ميهاي گوناگون، بهكاويد. در ادبيات عاميانة فرهنگ
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 )جمشيدي و همكاران( ....انيپر يهاو قصهّ »يكيو سا ديكوپ« ةدر اسطور يهمسرجانور؛ تيروا كي يسيدگرد    ١٠٥

 ويد«دارند. » كوپيد و سايكي«به اسطورة هاي فراواني ها شباهتجانورهمسري مشخص كرد كه بسياري از آن

كوپيد و «هايي است كه اشتراكاتي با اسطورة دو مورد از قصهّ »مهرنگار يبيوخمار و بميرزا مست«و » و دلبر

دارند. در اين پژوهش با رويكرد فرانسوي ادبيات تطبيقي به تأثير و تأثرهاي موجود در ميان اين » سايكي

اند تا برخي از الگويي نقد و تحليل شدهكاوانه و كهنست و با رويكردهاي روانروايات پرداخته شده ا

هايشان است، آشكار شود. بيش و پيش از آنكه دهندة اشتراكات و تفاوتها كه نشانزواياي پنهان آن

ثر از توان گفت كه متأدانست، مي» كوپيد و سايكي«را متأثر از اسطورة رومي  يفارس يهاي جانورهمسرقصهّ

هايي را كه تركيبي از اسطورة رومي و قصةّ هندي باشند توان قصهّهستند؛ البته مي تنتراپنچههاي يكي از قصهّ

از  گذارو  موسيبا آن مواجهه، زنانه يقهرمان سفري، زگيدوش ةاز ازال ترس، پيعقدة ادها ديد. هم در ميان آن

  ت وجود دارد.اشتراكاتي است كه در اين روايا جوامع مادرسالار

  

  ي.گذار از مادرسالارعقدة اديپ،  ،زنانه دوشيزگي، سفر قهرماني ةترس از ازال، موسيآن ها:كليدواژه

  

  مهمقدّ .  ١

هــاي گونــاگون وجــود دارد، دلايــل هايي كه ميان آثار مختلــف، بــه ويــژه در فرهنگشباهت

ت شــفاهي فــراوان روايــت اولّيــه تواند داشته باشد. تأثيرپذيري از آثار ديگر، تغييرامتفاوتي مي

تــرين ايــن دلايــل الگــويي مشــترك، مهمهاي كهنشدنِ آن به روايتي ديگر و وضعيتو مبدل

تــوان درپــي ها دو دسته از اين آثارنــد كــه مي) و اسطورهfairy talesهاي پريان (است. قصهّ

ههاي مشترك و تــأثير و تــأثرات آنريشه بــه  يفراوانــ ياهشــباهتهاي پريــان هــا بــود. قصّــ

هايي تها زيرســاختي نمــادين دارنــد، در وضــعيها دارند؛ از جمله اينكه مانند اسطورهاسطوره

انــد و... . ايــن شــباهت در بســياري از هــاي نامحتملدهنــد، داراي پيرنگالگــويي رخ ميكهن

اه ها دانســت كــه در افــوها را دگرديسي برخــي اســطورهتوان آنها در حدي است كه ميقصهّ

  عامه و در ساليان متمادي شكل گرفته است.



  ١٤٠٣بهار و تابستان ، ميازده، شمارة مشش سال ،يادب يارشتهنيب يهادوفصلنامه پژوهش    ١٠٦

هاي پريان وجــود دارد، دگرپيكــري ها و قصهّهاي مشتركي كه ميان اسطورهيكي از ويژگي    

)shapeshiftingهاي داستاني بــه موجــودي غيرانســاني، ) است كه با تغيير شكل شخصيت

يــدا كــرده اســت. منصــور رســتگار همانند جانوران، ديوها، گياهان، پريان، خدايان و... نمــود پ

فسايي در نگاهي مثبت، هدف دگرپيكري اساطير را نيل به آرزوهــاي انســاني، از جملــه ميــل 

يي، رســتگار فســادانــد (ر.ك: ناپذيري و... ميبــه جــاودانگي، آرزوي جــواني، تعــالي، آســيب

اســاطير و نگر هم بــه دگرپيكــري توان نگاهي منفي يا گذشته)؛ حال آنكه مي١٢٨-٧٩: ١٣٨٣

تر نشــاني هاي پريان داشت. از طرفي، مسخ و دگرپيكري به هيــأتي پســتهاي قصهّشخصيت

تــوان دگرپيكــري را تنها نمياز آرزوانديشي ندارد و از طــرف ديگــر در برخــي از مــوارد، نــه

شدة انساني اســت؛ همچــون آنچــه آرزوانديشي دانست، بلكه نمادي از غرايز و اميال سركوب

ـــه در دگرپ ـــريِ روايتك ـــطورهيك ـــايِ اس هه ـــّ ـــري اي و قص ـــة جانورهمس هاي عاميان

)animalgroom.وجود دارد (  

توان گفت بــه تأســي هاي پريان است كه ميمكررّ بسياري از قصهّ جانورهمسري مضمون    

و  ١) و كوپيــدOsiris Isis andاز دگرپيكــري اســاطيري همچــون ايــزيس و اوزيــريس (

ها معمــولاً قهرمــان مــرد ) شكل گرفته است. در اين افســانهCupid and Psycheسايكي (

وسيلة تجربــة عشــق يــا قصهّ، با طلسمي به جانوري مبدل شده است و شكستن اين طلسم به

ــورت مي ــيزه ص ــك دوش ــا ي ــتازدواج ب ــرد. برداش هگي ــّ ــاواتي از قص ــانِ هاي متف هاي پري

ن هــا در ارتبــاط بــا قهرمــان مــرد توان از آي ميمتفاوت يرهايتفس جانورهمسري وجود دارد و

)hero) يا قهرمان زن (heroineه) داشت. نمونه ها در فرهنــگ و ادب ملــل هايي از اين قصّــ

هاي ازدواج دوشيزه بــا مــار، اژدهــا، خــرس، ديــو، خورد، همچون قصهّگوناگون به چشم مي

  هاي عامة ايراني و اروپايي.درخت و... در فرهنگ

  هبيان مسأل. ١-١
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ه ازدواج هاي پريــان ايرانــي نمودهــاي فراوانــي دارد و دوشيزه با ناانسان (بيشتر مــار) در قصّــ

وخمار ، ميــرزا مســتمــارنامة سلطان نمايش«توان ردپّاي آن را در چندين روايت از جمله مي

هــاي و بســياري روايت» مارنگــار و ســلطانخمُار، قصةّ آه، مهرينبي مهرنگار، شاه خسِتهو بي

هشفاهي ب هاي ديــو و ومي در مناطق مختلف ايران پيگيري كرد. در ادبيــات اروپــايي نيــز قصّــ

. كنــداي بــا موجــودي غيرانســاني ازدواج ميهــا دوشــيزهدلبري فراواني وجود دارد كــه در آن

اي اســت، امـّـا در ادبيــات مــا چنــدان جانورهمسري در ادبيات اروپايي داراي پيشينة اســطوره

هاي اي براي ايــن گونــة ادبــي در نظــر گرفــت؛ زيــرا در اســطورهسطورهزمينة اتوان پيشنمي

ايراني، برعكس روايات عاميانه،  نمــود چنــداني از جانورهمســري وجــود نــدارد. بــه همــين 

هاي عاميانة جانورهمسري فارسي متأثر از اســاطير يونــاني ها، قصهّسبب در برخي از پژوهش

ــي دانســته شــده اســت (ر.ك:  ــه برخــي از ١٣٩٦همكــاران، اســپرغم و و روم ــال آنك )؛ ح

اي كــه انديشمندان اروپايي نظــري متضــاد دارنــد و معتقدنــد كــه اســطورة يونــاني ـ رومــي

 Seeهاي جانورهمسري از آن منشعب شــده، متــأثر از فرهنــگ و ادب فارســي اســت (قصهّ

Benson, 2020: 276 & Tommasi Moreschini, 2013: 126  اســتدلال هــر .(

توان با دلايلــي نظــر هــر دو ن پژوهشگران از استواري لازم برخواردار نيست و ميدو دستة اي

دسته را رد كرد كه در ادامه به آن ها پرداخته شــده اســت. بــه صــرف وجــود چنــد شــباهت 

توان به تأثيرپذيري و اقتباس دو اثر از ادبيات ملل گونــاگون از همــديگر حكــم داد؛ چــرا نمي

الگويي برگــردد. در ايــن پــژوهش بــا هاي كهنها به وضعيتآنكه ممكن است كه اشتراكات 

ةكاوانــه، تفاوتالگويي و نقد روانگيري از نقد كهنبهره همســري هاي جانورهــاي ميــان قصّــ

» كوپيــد و ســايكي«اي با روايت اســطوره» بي مهرنگاروخمار و بيميرزا مست«و » ديو و دلبر«

شــده  هاي پريان مــورد بحــث نيــز نشــان دادهصهّهاي قمشخص گشته و علاوه بر آن تفاوت

  است.
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  . پيشينة پژوهش٢ - ١

هــاي انگليســي، آلمــاني و فرانســوي پيش از ايــن بــه زبان» كوپيد و سايكي«دربارة روايت 

هــا در منــابع همــين ترين آنهاي فراواني صورت گرفته است كه برخي از برجستهپژوهش

ها، پژوهشي كه به تطبيــق آن بــا آثــار تي در اثناي كتابمقاله جاي گرفته است؛ امّا جز اشارا

فارسي بپردازد، نوشته نشده است. در زبان فارسي نيــز در چنــد مقالــه بــه تحليــل تطبيقــي 

ه» كوپيد و سايكي«روايت  هاي جانورهمســري پرداختــه شــده و همتايان ايراني آن يــا قصــّ

  است كه عبارتند از:

پــور و (وطن» نــاردختــر و درخــت كُ ةانــيعام ةقصــ يااســطوره ليــو تحل يشناسختير« - ١

گونه كه از عنوان اين مقالــه پيداســت بــا رويكــرد ولادميــر پــراپ بــه : همان)١٣٩١ ان،يرانينم

، »دختــر و درخــت كنُــار«هاي شــفاهي اســتان فــارس، بــا عنــوان شناسي يكي از قصهّريخت

مــورد توجــه قــرار » و ســايكي كوپيد«هاي اين قصهّ و اسطورة پرداخته است و در آن شباهت

هاي هنــدي و ايرانــي زمينــهگرفته است. مسألة مهمي كه اين مقالــه آن را ناديــده گرفتــه، پيش

هاي تــوان آن را تركيبــي از روايــت هنــدي و افســانهاست كه مي» دختر و درخت كنار«قصةّ 

  دانست. » كوپيد و سايكي«يوناني  - ايراني مشتق شده از آن و روايت رومي

): در ايــن مقالــه، ١٣٩٥(صــادقي،  »انهيصــوف يتيداماد در حكــا - وانيح ةاسطور ييبازنما« - ٢

حيوان درنظــر گرفتــه  - هاي دامادهمبسترشدن ضحاّك با شهرناز و ارنواز به عنوان ريشة قصهّ

. الگــوي اســطورة ضــحاّك از ١شده است، حال آن كه اين گزاره از چند نظر قابل تأملّ است: 

. ضحاّك در بــاطن نيــز ديــو اســت؛ امــا در ٢كند، ي جانورهمسري تبعيتّ نميهاالگوي قصهّ

هاي جانورهمسري شخصيتّي كه با افسون و طلسم بــه جــانور دگرپيكــري كــرده، داراي قصهّ

ه - ٣خويي نيك اســت،  هاي جانورهمســري قهرمــان زن/ مــرد بــراي نجــات جــانور در قصّــ

اژدهــاپيكري  - ٤ودي از آن وجــود نــدارد، كند، اما در روايت ضــحاّك نمــمراحلي را طي مي
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هاي جانورهمسري ندارد و بــه ديگــر تفســيرهاي نمــادين مار/اژدهــا ضحاّك ارتباطي به قصهّ

  اختصاص دارد.

 يشــناختو نقــد اسطوره يقــيتطب يبررس ي:رانيا انيهاي پردر قصهّ يونانة ياسطور يردپّا« - ٣

در ايــن مقالــه بــه  ):١٣٩٦همكــاران،  (اســپرغم و» "آه ةقصــ"و  "و كوپيــد خهيپســ"ة اسطور

» كوپيــد و ســايكي«هاي عاميانــة ايرانــي (آه) و اســطورة بررسي و تحليل تطبيقي يكي از قصهّ

هاي اين دو روايت، قصة ايراني را متــأثر از اســطورة پرداخته شده است و بعد از ذكر مشابهت

اند اطلاعــي نداشــته» قصة آه«هندي  كه نويسندگان اين مقاله از ريشةآنلاند؛ حايوناني دانسته

ريشة رومــي دارد و قــدمت افســانة رومــي » كوپيد و سايكي«و از طرفي هم با اين كه روايت 

هاي ايرانــي و يونــاني مــرتبط آن بسي بيشتر است، اين تأثيرپذيري را به پيوند و مبادلة فرهنگ

 اند.دانسته

 :)١٣٩٧و همكــاران،  ي(شــكاك »ييضــايم بسلطان مار بهرا ةشناميعشق در نما يالگوكهن« - ٤

پرداختــه  يونگيــ ميبا توجه مفاه مار سلطان ةنامشينما ييالگوكهن ليبه تحل در اين مقاله نيز

چنــد  يو جــز بررســ ســتيعشــق چ يالگــومشخص نشده كه منظور از كهن ؛ اماشده است

ن بــه آبشــخور آ در نياســت. همچنــ افتــهيدست ن يزيدر داستان، به چ يونگير اصطلاح مكرّ

ر.ك: ( اســت »ييضــاياســطوره در آثــار ب«بــا عنــوان  ،ييضايبهرام ب يموضوع خود كه سخنران

   نشده است. يااشاره چي)، ه١٣٩١بيضايي، 

): در ايــن مقالــه بــه ١٣٩٨(حيدري و همكاران،  »داماد - وانيهاي حقصهّ ليو تحل يبررس« - ٥

هريخت هــا كاركردهــاي آن - اســت و الگــودامــاد پرداختــه شــده  - هاي حيــوانشناســي قصّــ

  مشخص شده است.

ــش و جا« - ٦ ــاهينق ه گ ــّ ــار در قص ــروانيهاي حم ــبزي،  »همس ــدري و س ): در ١٤٠١(حي

هبردن و ذكــر خلاصــهايــن مقالــه پــس از نــام هاي مارهمســري، بــه علــل اي از برخــي قصــّ
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 پيدايش اين روايــات پرداختــه شــده كــه برخــي از دلايــل ذكــر شــدة آن محــل تأمــل اســت

ــوان آنو نمي هت ــّ ــه قص ــا را ب ــار، ه ــدسّ م ــه تق ــبت داد؛ از جمل ــري نس هاي جانورهمس

قدمت مار، نمــاد بــاروري و تجــدد حيــات دانســتن مــار، نمــاد انــدام جنســي زنانــه دانســتن 

  مار.

بررسي تطبيقي پيشــينة روايــات  - ١از دو جهت تفاوت دارد:  نيشيپ قاتيحاضر با تحق ةنوشت

هايي از اين روايات كه تا به امروز در آثــار فارســي مــورد توجــه تحليل جنبه - ٢مورد بحث، 

  اند.قرار نگرفته

  . روش تحقيق٣ - ١

در نگارش بخش نخست اين مقاله، با رويكرد فرانسوي ادبيــات تطبيقــي بــه مبحــث تــأثير و 

تأثر روايات مد نظر از همديگر يا منابع پيشين پرداختــه شــده اســت و در بخــش دوم آن، بــا 

هــاي مــورد بحــث پرداختــه به نقــد و تحليــل روايت» الگوييكاوانه و كهنروان«اي رويكرده

كاوانــه، هــاي روانها مورد توجه قرار گرفته است. در تحليلهاي آنشده و تشابهات و تفاوت

الگــويي، هــاي كهنرويكردهاي انديشــمندان فرويــدي مبنــاي كــار بــوده و در تحليل - نظريه

  يونگي. ندانشمياند يكردهايرو - هينظر

هايي كه روايات متفاوتي از آثار مورد بحث وجود دارد، ذكر منــابع و نســخهبا توجه به اين    

هــا گرفتــه شــده اســت، ضــروري اســت. آثــاري كــه مبنــاي هــاي داســتاني از آنكــه روايت

  هاست عبارتند از:تحليل

 .see(نو شــرما ي منســوب بــه ويشــاتنترپنچــهاز » دختري كه بــا مــار ازدواج كــرد«قصة  - ١

Sharma, 1925: 177-179 ( نيو دلنشــ نيريهاي شقصهّو همچنين ترجمة اين قصهّ از كتاب 

  ).٧١- ٦٨: ١٣٩٣كومار، (ر.ك:  قصهّ كوتاه و آموزنده از پنجه تنتره ٢٧و دمنه):  لهي(كل
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) آپوليــوس Golden Ass( الاغ طلايــياز كتــاب » ســايكي و كوپيــد«اي روايت اسطوره - ٢

  ).١٧١- ١٢٢: ١٣٩٣پوليوس، (ر.ك: آ

(ر.ك: لــوپرنس دوبومونــت،  ديــو و دلبــربرگرفتــه از كتــاب » ديــو و دلبــر«قصة عاميانــة  - ٣

١٣٩٥.(  

فرهنــگ كــه برگرفتــه از كتــاب » مهرنگــار يبــيوخمار و بميــرزا مســت«قصة عاميانــة  -٤

ميــان  ) اســت و از٦٣٧-٦٢٧ /١٤: ١٣٩٩ و خنــدان، انيشيدرو(ر.ك:  رانيمردم ا يهاافسانه

  اش مورد تحليل قرار گرفته است.همتايان ايراني

  . خلاصة روايات٢

  ) كوپيد و سايكي ٢-١

 دختــرانِ نِيتركوچــك ،يكي، و ســا)Venus( ٢پسر ونوس د،يعشق كوپ ةقصّ يكيو سا ديكوپ

ايــن  .اختصــاص يافتــه اســت بــه آن وسيــآپول ييِالاغ طلاكه چند فصل از  پادشاه است كي

شــده، يعنــي شــاريت دزديده عــروس اي است كه پيرزني بــراي تســكينهروايت در واقع قصّ

)Chariteهاي مــردم از اي كوپيــد و ســايكي بــا ستايشــگريكند. روايت اسطوره) بازگو مي

ايزدبــانوي درعــوض  يكــه انســانشــود. ايــن زيبايي سايكي و مقايسة آن با ونــوس آغــاز مي

شــود و او را بــراي ضــربه اي ونوس ميه، موجب برانگيختن حسادتشوديم زيبايي پرستش

كند. از طرفي ديگر پــدر ســايكي نيــز از عــدم ازدواج او و ايــن كــه زدن به سايكي مصمم مي

بود. اين امر سبب شد كه پدر ســايكي بعــد از  داند، ناراضيهيچ مردي خود را شايستة او نمي

يــولا بفرســتد. در ايــن مشورت با كاهن پيشگو، سايكي را به ازدواج مرگ و ازدواج با يــك ه

اثنا، ونوس نيز پسرش را به جانب سايكي فرســتاد تــا بــا تيرهــايش او را طلســم كنــد كــه بــا 

بــه اشــتباه  خود شد وكند. كوپيد هنگام ديدن سايكي، ازخود بيازدواج ها ترين انسانبدبخت

  و دل به سايكي بست.  شد يزخم ي كه در تركش داشت،شقاع هايريت يكي از با
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س از اين سايكي وارد قصر كوپيد شد و بدون اين كه او را ببيند، عروســش شــد. مــدتي پ    

شــد تــا ايــن كــه بر اين منــوال گذشــت و ســايكي هرشــب بــا فــردي نــامرئي همخوابــه مي

خواهرانش به قصر آمدند. خواهران حسود، سايكي را كه اكنون باردار شده بــود، بــه ايــن كــه 

هد خورد، اغوا كردند. سايكي پذيرفت و قــرار شــد كــه همسرش هيولايي است كه او را خوا

هنگام كه خنجري تيز و چراغي برداشته بود تــا كوپيــد شوهرش را درحين غنودن بكشد. شب

اي روغــن از چــراغ رو شد و محو او گشت. در اين لحظه، قطــرهرا بكشد، با جواني زيبا روبه

از بيــداري و آشــكار شــدن بر روي كتف كوپيد ريخت و وي را زخمــي كــرد. كوپيــد پــس 

  رازش سايكي را ترك كرد.

و پــس از آن بــا ي به انتقام از دست دادن كوبيد، خواهرهان حســود خــود را كشــت كيسا    

ملاقات كنــد. ونــوس چهــار شــرط  كوپيدالتماس به ونوس از او خواست كه اجازه دهد تا با 

. جا آوردپــس از ديگــري بــهيكــي را  نتواند انجامشان دهد؛ امــا ســايكياو گذاشت كه  يبرا

 ٣نايپروســرپ ييبــايز ريرود و اكســبــمردگــان  يايــبــه دنســايكي بــود كــه  نيــشــرط ا نيآخر

)Proserpina( كــه را گشــود  رياكس ةجعب درِ يكنجكاو ياز رو اومرحله،  ني. در ااورديرا ب

 را يكيهمــه تــلاش ســا نيكه ا پيدكواش در دنياي مردگان شد. موجب بيهوشي و ماندگاري

هــا شــود و بــا ازدواج آن دهيبخشــ يكي) درخواست كرد كه ساJupiter( ٤تري، از ژوپديده بود

بــا كوپيــد ازدواج  زدبــانويا شدن به يــكپس از مبدل زين يكيشد و سا نيچننيموافقت كند. ا

  ) شدند.Voluptas( ٥كرد و صاحب فرزندي به نام ولوپتاس

  ) ديو و دلبر٢-٢

ترين فرزنــدش اي است كه چندين فرزند  دارد. كوچكرشكستهديو و دلبر قصةّ بازرگان و

هايش دختري به نام بل است. روزي بازرگان تصميم گرفت كه به آهنــگ جبــران خســارت

به شهر برود. بل از پدرش خواست كه شاخة گــل رزي بــراي او بيــاورد. در ميــان راه و در 
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رسيد كــه در آن انــواع طعــام قصري  آلود، بازرگان كه راه خود را گم كرده بود، بههوايي مه

وجود داشت. پس از استراحت و زماني كه قصد بازگشت داشت، چشمش به يــك شــاخه 

چيد تا براي بل ببرد. چيدن اين شــاخة گــل، امــري ممنوعــه بــود كــه افتاد و آن را گل رز 

كــه  بــود ياشــاهزادهخشم ديوي را در پي داشت كه صاحب قصر بود. ايــن ديــو، درواقــع 

عشــق باطــل راستين  ةمبدل شده بود كه طلسم آن تنها با تجرب يويبه د يجادوگر ةليوسهب

ديو كه قصد كشتن بازرگان را داشت، به شــرط ايــن كــه يكــي از دختــرانش را بــه  .شديم

  كنيزي و ازدواج او بفرستد، رهايش كرد. 

از ميــان دختــرانش بــل بازرگان پس از بازگشت به خانه، آنچه را كه گذشته بود، شرح داد.     

اش پذيرفت كه به قصر ديو رود. او مدتّي در قصر ديو سر كرد تا اين كه دلش بــراي خــانواده

اش برگــردد. خــواهران تنگ شد و از ديو اجازه گرفــت كــه چنــد روزي بــه جانــب خــانواده

 حسود بل، پس از اينكه او را ديدند و از ثروت و رفاهش آگاه شدند، تصــميم گرفتنــد كــه او

خواستند كه با اين كار خشــم ديــو برانگيختــه شــود را قانع كنند تا اندكي بيشتر بماند. آنها مي

كه بل را بخورد. بل درخواست خواهرانش را پذيرفت، اما شب در خواب ديد كــه ديــو كــور 

دادن مشــاهده شده است و سريع به جانب قصر رفت. هنگامي كه رسيد، ديو را در حال جــان

اي اش طلسم را باطل كــرد. ديــو بــه شــاهزادها بغل كرد و او را بوسيد و با بوسهكرد. بل ديو ر

  زيبا مبدل شد و با هم ازدواج كردند.

  بي مهرنگاروخمار و بي) ميرزا مست٢-٣

يــك شدند. يك شــب درويشــي قصةّ پادشاه و وزيري است كه هيچ كدام صاحب فرزند نمي

 ازآن. انــار اســت نــد ايــن را بــراى شــما فرســتادهخداو«سيب و يك انار به وزير داد و گفت: 

 همســربعد از چهــل روز  ،خورندبها را كه خودت. اين براي همسرسيب  .پادشاه است همسر

وزيــر ». خواهند شد كه با هــم ازدواج خواهنــد كــردآبستن  ي راتو دختر همسرو  يشاه پسر
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او همچنان دختري به دنيــا آمــد  سيب را به همسر پادشاه داد و انار را به همسر خود؛ اماّ براي

وخمار و اســم دختــر اسم پســر پادشــاه را ميــرزا مســتو همسر پادشاه ماري را به دنيا آورد. 

ها باليدنــد تــا ايــن كــه بــه بلــوغ ها گذشت و اين بچــهمدت بى مهرنگار گذاشتند.وزير را بى

س خشــم او رسيدند. پادشاه دختر وزيــر را بــراي پســرش خواســتگاري كــرد و وزيــر از تــر

  پذيرفت.

خــود  يمــار ة، پســر پادشــاه از پوســتتنهــا شــدندهمين كه عروس و داماد  ،شب عروسى    

رفــت فرو دم صبح دوباره در پوست خــودبه هيبت شاهزادة جوان زيبايي درآمد. و  خارج شد

 ىيبه گوش پادشاه رسيد كه پسرش جــوان زيبــامدتي بدين منوال گذشت تا اينكه و مار شد. 

بايد كارى كنى كه ديگر پسرم نتوانــد تــوى «عروسش را خواست و گفت: مار است.  در قالب

» ســوزانند؟پوســت مــار را بــا چــه مى«بى مهرنگار از شوهرش پرســيد: بى». برود پوست مار

ا اگــر امّــ ؛شود با پوست سير و پياز و نمك در آتش ســوزاندمى پوست من را فقط« پاسخ داد:

ى بــه حــرف شــوهرش نكــرد و يبى مهرنگــار اعتنــاىب ».اهى ديدديگر مرا نخو ،پوستم بسوزد

در ايــن لحظــه ميــرزا را سوزاند.  پوسته، خارج شد اشهخمار از پوستوبعد كه ميزا مست ةدفع

 و مگر اينكه هفــت جفــت كفــش فــولادى ،ديگر هرگز مرا نخواهى ديد«وخمار گفت: مست

ي فراوانــي را متحمــل هاوجوي مــن ســختيدر جســتآهنــى بپوشــى و  لبــاسهفت دست 

  ».شوي

ها بــه ديــار ديــوان رســيد كــه ميــرزا جــام داد و پــس از مــدتّبي مهرنگــار ايــن كــار را انبي

بــي مهرنگــار بــه وخمار بــراي پــذيرفتن بيوخمار در آن جا بود. ديوخالة ميــرزا مســتمست

بــي كنيزي دخترش كه قرار بود با ميرزا مست وخمار ازدواج كند، سه شــرط گذاشــت كــه بي

وخمار ســر مهرنگار با موفقيت همه را پشت ســر گذاشــت. در شــب عروســي ميــرزا مســت
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بعــد ه شهر خودشــان رســيدند و بي مهرنگار گريختند تا باش را بريد و همراه با بيدخترخاله

  .از برپايي مراسم ازدواج، در كنار هم زيستند

  رديسي يك روايت. دگ٣

آپوليــوس  الاغ طلايــيِنخســتين بــار در  كــه اســت يرومــ روايتــي ،يكيو سا ديكوپ ةاسطور

)Lucius Apuleiusيونــانيو  يرومــ انيخــدا يهابا توجه به شباهت ) نقل شده است و، 

 Friedrich( كــروزر شيدريــفركــه يوناني شده است. بــا اين ريبعد وارد اساط يهادر دوره

Creuzerفرضية ايراني بودن افسانة كوپيد و ســايكي را مطــرح كــرده اســت ( )Benson, 

هاي گنوســي ) نيــز ريشــهRichard Reitzenstein) و ريچارد رايزنشتاين (276 :2020

)، Tommasi Moreschini, 2013: 126ايراني براي اين داستان در نظر گرفتــه اســت (

هاماّ با توجه به اين كه شاهدي كه نشان هاي دهندة تأثيرپذيري اين اسطوره از اســاطير يــا قصّــ

ها را تأييــد كــرد. دلايلــي كــه ايشــان بــراي تــوان ايــن فرضــيهوجود ندارد، نميايراني باشد، 

اند، يكي اين اســت كــه آيــين ميترايــي روم از هاي ايراني اسطورة كوپيد و سايكي آوردهريشه

آيين ميترايي (مهري) ايراني گرفته شده است و روايت كوپيد و ســايكي از آيــين مهــري وارد 

يگــر ايــن كــه ايــن روايــت براســاس اصــول مكتــب فيثــاغوري اساطير رومي شده است و د

)Pythagoreanismهاي شــرقي داشــته اســت و در آن بــه ) شكل گرفته است كــه ريشــه

  آپوليوس است.  الاغ طلايياند كه موضوع تناسخ ارواح معتقد بوده

ة عاميانــة از  يكيسااسطورة كوپيد و  فرضية ديگر اين است كه      كــه بــا مــار يدختــر«قصــّ

 & See: Bottigheimer, 1989: 5( گرفتــه شــده اســت تنتراپنچــه در» ازدواج كــرد

Zipes, 2013: 205-206ها از سويي و نبــود ســندي ا توجه به اختلافات فراوان آن) كه ب

 اند از ســوي ديگــر،دسترسي داشــته تنتراپنچهكه اثبات كند كه روميان در قرن دوم ميلادي به 

كــه لوســيوس آپوليــوس اي برخوردار نيست. با توجه بــه ايناري بايستهاين فرضيه نيز از استو
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) كــه در الجزايــر Madaurus( مــاداورااز روميان ساكن قارة آفريقــا بــوده اســت و در شــهر 

گيرد، متولد شده است و نزديكي اين سرزمين به مصــر و آگــاهي احتمــالي او امروزي قرار مي

تــوان گفــت كــه فرضــية ها و اســاطير مصــري، ميو ســاير ســاكنان شــهر مــاداورا از افســانه

از اســتواري بيشــتري  ٦تأثيرپذيري اسطورة كوپيــد و ســايكي از اســطورة ايــزيس و اوزيــريس

برخواردار است؛ چرا كه علاوه بر نزديكي مصــر و الجزايــر و احتمــال فــراوان آگــاهي مــردم 

تــوان در قويت اين فرضــيه ميي، چند دليل ديگر نيز براي تمصر ريها و اساطماداورا از افسانه

هــر  - ٢اي، هاي روايي فراوان ميان دو روايــت اســطورهشباهت - ١نظر گرفت كه عبارتند از: 

) در sacred marriage(ازدواج مقــدس  - ٣انــد و هاي خدايان پرداختهدو روايت به افسانه

  اين اساطير.

كه همچنــان كــه در پيشــينة جانورهمسري در فرهنگ عامة ايراني وجود دارد  چندين قصة    

بــا داننــد كــه ها را متأثر از اســطورة رومــي كوپيــد و ســايكي مياين مقاله ذكر شد، برخي آن

ي در تقابــل و هنــد يرانيهاي اقصهّ اي رياز اساط يكيو سا ديكوپ ةاسطور يريرپذيتأث اتيفرض

مهرنگــار، شــاه  يبــيوخمار و بمار، ميــرزا مســتســلطان«توان ها مياست. از جملة اين قصهّ

هرا نــام بــرد. مي» مارو ســلطان نگــارنيآه، مهر ةخمُار، قصــّ خسِــته ها را تــوان همــة ايــن قصــّ

بازگويي و دگرديسي يك قصةّ واحــد دانســت كــه در افــواه عامّــه دچــار تغييــر و تحــولاتي 

ســيار اي با روايتــي بهاي پيشين مغفول مانده است، وجود قصهّاي كه در پژوهشاند. نكتهشده

ي هندي است كه در قيــاس بــا اســطورة رومــي، برخــي روايــات ايرانــي اتنتنرپنچهمشابه در 

» دختري كــه بــا مــار ازدواج كــرد«هاي فراواني به آن دارند. اين قصهّ عبارت است از شباهت

هبرخــي از  از همين عنــوان نيــز پيداســت. ٧كه موضوع آن بــا  يرانــيا جانورهمســريهاي قصّــ

كــه بــه  شــوندي(گاه هر دو) آغاز م يآورفرزند يپسر برا ايدختر  ةخانواد يو آرزو ينابارور

هدر  ياست، ول يهند ةاز قصّ تيّتبع جانورهمســري و همچنــين اســطورة  ييهاي اروپــاقصّــ
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 يبــرا دختــران خــانواده و زيبــاترينِ نيترو معمــولاً كوچــك ستين گونهنياكوپيد و سايكي 

ه همچنــين .شوديم نشيگز ينورهمسرجا هاي جانورهمســري ايرانــي بــه پيــروي از در قصّــ

 موجودي كه قهرمان مرد به آن پيكرگردانــي كــرده اســت، مــار اســت؛  ً، معمولاًاتنترپنچهقصةّ 

ي بــه موجــوداتي ديگــر، همچــون ديــو، خــرس، كريدگرپ شانكه در همتايان اروپاييآن حال

  و... صورت گرفته است. ٨قورباغه

ــري را ميجانور     ــدايان و دايمونهمس ــا خ ــأثر از ازدواج ب ــوان مت ــات ) در daimons( ٩ه

هــا نوبرخاست فــراوان آنشستتر بودن ايزدان و ايزدبانوان و اساطير دانست. به دليل ملموس

ها و خــدايان نمودهــاي در اساطير يوناني و رومي، ازدواج يــا همبسترشــدن انســان هابا انسان

ها و غيرقابــل دســترس بــودن ل دوري فراوان خــدايان از انســانكه به دليآنفراواني دارد، حال

نوع خودشــان پيــدا كــرد. توان نمودي از ازدواج خدايان با غيرهمايشان در اساطير ايراني، نمي

هــاروت و «بازي او بــا و عشــق» زهــره«تنها موردي كه در ايــن زمينــه وجــود دارد، اســطورة 

تــوان اســطورة نيــز رخ داده اســت. البتــه نمي است كه در آن چنــد دگرپيكــري» ماروت بابلي

و  را از اســاطير ايرانــي دانســت. هرچنــد اشــتراكاتي ميــان آن» زهــره و هــاروت و مــاروت«

آناهيتاي ايراني وجود دارد، ولي داستان همبستر شدن زهره با هــاروت و مــاروت برگرفتــه از 

هاسطوره ايرانــي وضــعيت متفــاوت  هاي پريــانهاي سامي و حامي است و نه ايراني. در قصّــ

ههايي از همبســتري انســاناســت و نمونــه شــاه «هاي ها و ديوهــا وجــود دارد؛ همچــون قصّــ

  نظامي. پيكر هفتدر » ماهان مصري«و » پوشانسياه

) است كه در ادبيات عرفاني ايــران بــه divine unionازدواج با خدايان نماد اتحّاد الهي (    

) معتقــد اســت Franz Riklin( نيكليفرانتس رداده شده است. نشان » االلهفناء في «صورت 

 يدارد كــه بــرا يروانــ - يجنســ يآرزو كيــهماننــد  يســاختار ديــو كوپ يكيكه ازدواج سا

ها و افســانه ريخــدا در اســاط كيازدواج با  و دهديم يرو شيپرافراد روان اي يحيمس يعرفا
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ــد  ــمانن ــا يشــيپردر روان يجنســ يآرزو كي ــد اتحّ ــان د يد الهــو مانن ــيدر عرف اســت  ين

)Gollnick, 1992: 39.( توان اسطورة سايكي و كوپيــد را تمثيلــي عرفــاني با اين نگاه مي

گــذرد تــا بــه خــدا از تعلقات و شهوت مادي (كوپيــد) درمي )روح( ١٠دانست كه در آن سايكي

نظــر گرفــت. توان نماد اتحّــاد الهــي در برسد. مبدل شدن سايكي به يكي از خدايان را نيز مي

هاين برداشت عرفاني را نمي و » ديــو و دلبــر«هاي پريــان، ازجملــه توان از هــيچ كــدام از قصّــ

  داشت.» مهرنگار يبيوخمار و بميرزا مست«

تــوان بــا و ورود آن به ادبيــات فارســي، آنچــه مي تنتراپنچهبا توجه به دسترسي ايرانيان به     

ة است كه قصهّ احتمال بيشتري دربارة آن نظر داد اين دختــري كــه «هاي ايراني را متأثر از قصّــ

هاي جانورهمســري اروپــايي همچــون ديــو و دلبــر و شــرق بدانيم و قصهّ» با مار ازدواج كرد

) را برگرفتــه از اســطورة East of the Sun, West of the Moonخورشيد، غرب ماه (

ة هنــدي و اســطورة  هايي تركيبيتوان گفت كه قصهّكوپيد و سايكي. همچنين مي نيــز از قصــّ

هــا تــوان تــأثير هــر دو روايــت را بــر آنرومي در ادبيات فارسي شكل گرفتــه اســت كــه مي

دختــر و درخــت «و » مهرنگــار بيوخمار و بيميرزا مست«مشاهده كرد؛ از جمله همين قصة 

ة هنــدي توان ردپّاي اسطورة رومي را مشاهده كــرد و هــم تــأثير قها هم ميكه در آن» كنار صــّ

توان گفت كه ايــن تركيــب هاي شفاهي مشخص نيست، نميجايي كه تاريخچة قصهّرا. از آن

  اي و چگونه صورت گرفته است.در چه دوره

 شناختي جانورهمسري در رواياتتحليل روان .٤

 ,Abrahamانــد (ها نيز مانند رؤياهــا داراي محتــواي آشــكار و پنهانجايي كه اسطورهاز آن

تــوان ماننــد يــك رؤيــا و بــه همــان كاوان معتقدند كه اســطوره را نيــز مي)، روان33 :1913

پرداخــت، تفســير كــرد. پرواضــح اســت كــه منظــور آن روشي كه فرويد به تعبير رؤياهــا مي

كاوانــة انــد، نــه رؤياهــاي بــدون داســتان. نقــد روانرؤياهايي است كه داستان دارنــد و روايي
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داشــت، آغــاز  اديپ شهريار ويژههايي كه خود فرويد از اساطير، بهها با تحليلاساطير و افسانه

هاي جانورهمســري نيــز پرداخــت. توان به تحليل اساطير و قصهّشده است. با اين رويكرد مي

ها بــراي نقــد و تحليــل ترين شيوهالگويي نقد ادبي يكي از همخوانعلاوه بر آن، رويكرد كهن

هاي يــونگي و پســايونگي اســاطير ي پريان است. در خوانشهااي و قصهّهاي اسطورهروايت

در  توان به اشتراكات فراواني ميان ايــن روايــات دســت يافــت.هاي جانورهمسري ميو قصهّ

ه »يكيو ســا ديــكوپ« ةاسطور شناختيروان ليتحل  رزايــم«و » و دلبــر ويــد« انيــهاي پرو قصّــ

  ود دارد كه عبارتند از:هاي مشتركي وجمؤلفه» مهرنگار يبيوخمار و بمست

  ) عقدة اديپ٤-١

توان نمودهــايي از عقــدة اديــپ را مشــاهده كــرد. در در بسياري از روايات جانورهمسري مي

ها با عقدة اديپ مردانه مواجهيم و در بعضي با عقدة اديــپ زنانــه (عقــدة برخي از اين روايت

به مــادرش و  ديكوپ انتيخاست كه معتقد  )Jacques Barchilon( لونيبارشالكترا). ژاك 

پســران  نخســتين يهايوابســتگها و دلبســتگياز رهــاكردن  يلــيتمث ،او ةانجام ندادن خواســت

از مادرانشــان قطــع  ديــپســران چگونــه با ياصــل يكه دلبستگنينوجوان از مادرانشان است و ا

 ةنددهنشــاناز طرفــي  ايــن روايــت را نيهمچنــاو را دوست داشته باشــند.  گريد يزن اشود ت

 ديــاز كوپ او اروتيــك ةكــه در بوســ دانــدميپســرش  يحفظ دلبستگ يبرا ونوس يهاتلاش

بــا  يكيدر تــار يپنهــان ةرابطــ يبرقــرار بــه ديــكوپ نمايان شده است و از طرف ديگر تمايــل

 دانــددر كنــار ســايكي مينگــه داشــتن مــادرش  يراضــ يكوشــش او بــرا ادنمــ ي راكيســا

)Gollnick, 1999: 85.( و  از جانــب ونــوس يكيســا هيتوان گفت كه تنبينظر مم نيا از

در  .گرفتــه اســتشــكل  پيــاد ةعقد نيهم ليبه دل هايي كه براي او ايجاد كرد،تمام دشواري

را  و او دانســتنديرا تجســم ونــوس م يكيسا ،ذكر شده كه مردان جوان آپوليوس تيآغاز روا

جسم مادرش اســت، دل بســته بــود اين كه كوپيد بر سايكي كه ت. كردنديم پرستش و شيستا
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تــوان آن را هاي شبانه با او داشت نيــز مــورد ديگــري اســت كــه ميو ميل به برقراري ارتباط

  دانست. ديكوپنمودي از عقدة اديپ پنهان در شخصيت 

هاي برخلاف اسطورة كوپيد و سايكي كه در آن نمودهايي از عقدة اديپ مردانــه و كشــش    

ة  ميــان مــادر و پســر  يبــيوخمار و بميــرزا مســت«و » ديــو و دلبــر«وجــود دارد، در دو قصــّ

هاي ميان پدر و دختر مــواجهيم (همچنــين اســت در ، با عقدة اديپ زنانه و دلبستگي»مهرنگار

ة هاي عاميانة ديگر همچون سلطان بسياري از قصهّ ميــرزا «مار، شاه خسته خمار و...). در قصــّ

، پــدر دختــر (وزيــر) »سلطان مار و خانم نگــار«، همچون قصةّ »ارمهرنگ يبيوخمار و بمست

جانور راضي نيســت و از تــرس پادشــاه اســت كــه تــن بــه ايــن  - به ازدواج دخترش و داماد

نيز پدر دلبر با نارضــايتي و پــس از تهديــدهاي ديــو بــه » ديو و دلبر«دهد. در قصةّ ازدواج مي

كنــد و او را بــه قصــر ديــو فرســتاد. در ايــن  اش بــود كــه از دختــرش دلكشتن او و خانواده

هايي كه ميان دختر و پدر وجود دارد، به اجبار ديگران بــه جــدايي ها، معمولاٌ دلبستگيروايت

ــر مي ــع ميمنج ــود و در واق ــوان آنش ــذار از ت ــراي گ ــران ب ــلاش دخت ــي از ت ــا را تمثيل ه

تر برجســته» ديــو و دلبــر« هاي ابتدايي به پدرانشــان دانســت. ايــن مــورد در روايــتدلبستگي

است؛ زيرا اين دلبر بود كه از پدرش خواست تا يك شاخه گل رز بــراي او بيــاورد و پــدرش 

بعد از چيدن اين گل از قصر ديو بود كه در طلسم او گرفتار شــد و تــن بــه ازدواج دختــرش 

  داد.

  ) ترس از ازالة دوشيزگي٤-٢

رگرمي براي كودكــان بــوده اســت كــه در آن هاي پريان ايجاد سيكي از كاركردهاي مهم قصهّ

اي نيز وجود داشته است. يكي از اين اهداف اخلاقــي، دور نگــه داشــتن اهداف ثانويةّ اخلاقي

ه هاي جانورهمســري نمــود كودكان از اسرار و تمايلات جنسي بوده است. اين جنبــه در قصّــ

ه هتر اســت. بــا توجــه بــه جــذاها برجســتهبيشتري دارد و از ســاير قصّــ هاي بيت بيشــتر قصّــ
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جانورهمسري براي كودكان دختر و اين كه از ديرباز مخاطبــان اصــلي ايــن روايــات دختــران 

هايي از ترساندن دختــران از برقــراري ارتبــاط ها نشانهتوان گفت كه در زيرمتن آناند، ميبوده

ارد؛ بــه ويژه ازالة بكارت در جوامــع بــدوْي و بعضــاً نامتمــدن امــروزي وجــود دجنسي و به

هــا را بــا قرمزي بــه پرهيــز از گرگتوان انذار مادر شنلمي» قرمزيشنل«عنوان نمونه در قصةّ 

اين نگاه تحليــل كــرد و آن را هشــداري بــراي ازالــة بكــارت دانســت كــه نمــاد آن در شــنل 

  قرمزي برجسته است. رنگ شنلسرخ

ه) Bruno Bettelheim( ميبرونو بتلهــا      ةچرخــ جانورهمســري ازهاي در تحليــل قصّــ

مشــخص  - ١: ســه مؤلفــه دارد كــه كنــديم اديــ) animalgroom cycle( يهمســرجانور

كــه  يجــادوگر - ٢ر مبدل شده است؟ وبه جان ينديمرد چرا و با چه فرآ تيكه شخص ستين

قهرمــان زن  وســتنياست كه موجب پ درپ نيا - ٣ شود،يطلسم را انجام داده، مجازات نم نيا

 يمعتقــد اســت كــه جانورهمســر. او نــدارد يو مــادر نقــش چنــدان مهمــ دشوير موبه جان

 نيدر ســن ايــ يدر چه زمــان ستيكه مشخص ننياست و ا يجنس ةرابط تيممنوع ةدهندنشان

ممنــوع  بــراي كــودك له رائمس نيا نياست كه والد نيصورت گرفته است، نمودگر ا يكودك

شده و پنهــان اســت، بــا ازدواج سركوب يجنس ليجانور كه نماد همان م نيكه ا نياند. اكرده

 يجنســ ةرابطــ تيــله است كه طلسم ممنوعئمس نيا دييدر تأ زين شوديم بايز يمبدل به جوان

ــا ازدواج و عشــق شكســته م ــدل ).Bettelheim, 1977: 343-344( شــوديب عــدم  لي

 ر، بــهوبــه جــان يكــريپنامشخص بــودن زمــان طلســم دگر زيساز و نطلسم مجازات جادوگرِ

ــ ــاهزيپره نيهم ــودك) مشخصtaboos( يه ــادر در ك ــب م ــردديبرم يشــده از جان از و  گ

 ييهاتياست كــه محــدود يكودك است و درواقع همان كس يمرب نينخست ،كه مادرييجاآن

 ايــ يپــر«گفــت كــه  تــوانيم شــود،يكودك م اليو موجب سركوب ام كنديم جادياو ا يبرا

  ). Bettelheim, 1977: 344» (ادر استم نياز هم يساز نمادجادوگر طلسم
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تــوان نمودهــاي هاي پريان مورد بحــث ميو هم در قصهّ» كوپيد و سايكي«هم در اسطورة     

انذار دختران از برقراري ارتباط با مردان و ترس از ازالة بكارت را مشــاهده كــرد. ايــن مســئله 

تــر است. هشدار خــواهرن بزرگتر در توصيفي كه خواهران سايكي از كوپيد داشتند، برجسته

كننده) به او دربارة اين كه همسرش اژدهــايي يــا ديــوي اســت سايكي (نمودي از مادر ممنوع

گونــه نيــز وضــعيت همين» ديو و دلبــر«كه او را خواهد خورد، تمثيلي از اين پرهيز است. در 

هاي ايرانــي، هشــد و در قصــّ بود و دلبر از همبستري با همسرش كه يك ديو بود، ترسانده مي

به اين صورت نمود پيدا كرده است كه داماد ماري است كه والدين دختــر از نزديكــي معمولاً 

روند و بــراي رســيدن بــه آن از دختر به آن نگرانند، اما دختران با اشتياق فراوان به جانبش مي

 يجنســ يهــانمادكاوان در تحليل و تفســير كنند. با توجه به باور روانهيچ كوششي دريغ نمي

تــوان مــار مي )Abraham, 1913: 27( اهايرؤنمادهاي جنسي مانند ها و داستانها اسطوره

ه هاي جانورهمســري بــه را نمادي از دستگاه تناســلي مردانــه دانســت كــه در اســاطير و قصّــ

هاي پريان، چرخــة جانورهمســري در صورت مار يا اژدها نمود پيداكرده است. برخلاف قصهّ

ناقص است و در اين روايت از طرفــي جانورهمســري بــه معنــايي » يد و سايكيكوپ«اسطورة 

هاي عاميانه هست، وجود ندارد و جانور بــودن كوپيــد صــرفاً در پنــدار خــواهران كه در قصهّ

حسود سايكي وجود دارد؛ از طرف ديگر طلسمي براي نامرئي بودن كوپيــد صــورت نگرفتــه 

 .هان بماندبود و اين خود او بود كه سعي داشت پن

  ) سفر قهرماني و سير رشد زنانه٤-٣

 »يكيو ســا ديــكوپ« ةكه اســطور بود) معتقد James Hillman( لمنيه مزيطور كه جهمان

ــان ــديفرآ ةدهندنش ــت؛  ن ــاخت روان اس ــيس ــاه يعن ــول از ناخودآگ ــاه يتح ــه خودآگ  يب

)Gollnick, 1992: 94( ومنين شي) و ارErich Neumannكي: آمــور و ســاي در زي)  ن

و  ديــكوپ« ةكه اســطوراين برداشت را داشت  رشد رواني زنانگي؛ تفسيري بر افسانة آپوليوس
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تــوان ، مي)See Neumann, 2013: 42-104زنانه است ( يرواناز رشد  يليتمث »يكيسا

انــد، تمثيلــي از رشــد و هاي جانورهمسري را كــه دربرگيرنــدة ســفر قهرمــاني زنانههمة قصهّ

انــد، آثــار دانست. در قياس با آثاري كه بــه ســفر قهرمــاني مردانــه پرداختهتوسعة رواني زنان 

اند. در سفر قهرماني زنانــه نيــز همچــون ســفر قهرمــاني تري به سفر قهرماني زنانه پرداختهكم

) برســد و ســفر individualityمردانه، قهرمان زن بايد از مراحلي بگــذرد تــا بــه فرديّــت (

) دانست. الگــوي متــداول femininityمثيلي از سير رشد زنانگي (توان تقهرماني زنانه را مي

سفر قهرماني در روايات جانورهمســري ايــن اســت كــه قهرمــان زن ســفري را آغــاز كــرده، 

مراحلي را طي كند، قهرمان مرد را نجات دهد و هر دو به فرديّــت برســند. البتــه در برخــي از 

رد كه قهرمان زن به جانور مبدل شــده اســت هاي متأخر اروپايي برعكس آن نيز وجود داقصهّ

  و اين قهرمان مرد است كه  بايد او را وارهاند. 

هاي جانورهمسري ايراني، قهرمان زن با هفت دست كفش و لبــاس آهنــين، در اغلب قصهّ    

كند تا قهرمان مرد را نجات دهد و به فرديتّ برسد. پيداست كــه عــدد هفت مرحله را طي مي

كوپيــد و «ها نماد تكامــل اســت. در اســطورة و عدد سه و چهار) در اين قصهّهفت (مجموع د

نيز سايكي از هفت مرحله گذشت و به فرديتّ رسيد. تفاوت سفر قهرمــاني ســايكي » سايكي

هــا شوند در اين است كه مراحلي كــه ســايكي از آنهاي عاميانه طي ميو مراحلي كه در قصهّ

هاي خاص خــود را دارنــد. در شوند كه هر كدام دلالتمي عبور كرد در دو دستة مجزا تقسيم

بخش نخست سايكي با سه مرحلة ازدواج مرگ، ورود به قصــر ناآگــاهي كوپيــد و شــناخت 

عدد سه نماد مردانگــي و همچنــين حركــت در مقابــل «ها عبور كرد. كوپيد مواجه شد و از آن

).  و ســايكي ٦٦٩/  ٣: ج١٣٨٢(شــواليه و گربــران، » عدد چهار است كه نماد زنــانگي اســت

بعد از عبور از مرحلة سوم است كه بــا كوپيــد كــه نمــاد مردانگــي يــا آنيمــوس اســت، آشــنا 

گذشــت اي ميكند. در بخش دوم سايكي بايد از چهار مرحلــهشود و به آن آگاهي پيدا ميمي
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ســازي غــلات و حبوبــات، چيــدن پشــم زريــن كه ونوس مشخص كرده بــود؛ يعنــي مرتب

) و ســفر بــه دنيــاي مردگــان. بعــد از Styxان، پر كردن جام از رودخانــه اســتيكس (گوسفند

گذشتن از اين چهار مرحله بود كه سير رشد زنانة ســايكي كامــل شــد و بــه فرديـّـت دســت 

 يبــيوخمار و بميــرزا مســت« يافت. در ديو و دلبر عبور از هفت مرحله وجود ندارد. در قصةّ

ههاي تركه از قصهّ »مهرنگار هاي هنــدي و ايرانــي اســت، هــم كيبي از اسطورة رومــي و قصّــ

عبور از هفت مرحله با هفت دســت كفــش و لبــاس آهنــين وجــود دارد و هــم وظــايفي كــه 

 بــيوخمار (دگرديســي ونــوس) بــراي بيسايكي انجام داد؛ با اين تفاوت كه خالة ميرزا مست

ر اين قصهّ اعداد به طــور كامــل بــا ها را انجام دهد و دمهرنگار سه وظيفه مشخص كرد كه آن

هايكاربرد اسطوره هاي ايرانــي ماننــد ســفر شان تطابق ندارنــد. در ســفر قهرمــاني زنانــة قصّــ

كه در اســطورة كوپيــد و ســايكي و شود، حال آنقهرماني مردانه، معمولاً اژدها (مار) كشته مي

كــه  نيــبــا ا يكيه ســامعتقــد اســت كــ ومنيــناريــش  شــود.قصة ديو و دلبر اژدها كشته نمي

كــار را انجــام نــداد؛ بلكــه  ني) را بكشد، اما بر خلاف قهرمانان مرد ادياژدها (كوپ توانستيم

 يو بــه دانــش برقــرار ديرهان ي) ناخودآگاهuroboric( وارچرخهرا از بهشت  ديخود و كوپ

 يقهرمــان ســفر يتفاوت اساســ ةهنددنكته نشان نيا او. از نظر افتيگاهانه دست دآارتباط خو

 شــوديعملكــرد عاشــقانه م كيــقهرمان زن مبدل بــه  لكه عم نيا يعنيمردانه و زنانه است؛ 

)Neumann, 2013: 59(. يدر سفرش متحمل شد، درواقــع عــذاب يكيكه سا ييهايسخت 

  ها دچار شد.عمل قهرمانانه به آن نيهم لياست كه به دل

واج مقــدس صــورت گرفتــه اســت كــه ازد سيريــو اوز سيزيهمانند ا »و سايكي ديكوپ« در

 هــيچ كــدام از ) حــال آنكــه درLabouvie-Vief, 1994: 254» (نمــاد تكامــل اســت«

نكتــة  .ســتين انياز خــدا ، يكــيازدواج نيكدام از طرف چيو ه ستين گونهنيا انيهاي پرقصهّ

ه» كوپيد و سايكي«ديگري كه در روايت  هاي پريــان وجــود نــدارد، وجــود دارد، امــا در قصّــ
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؛ دارد يفراوانــ تيــتولد ولوپتــاس اهماست. در نگاه اريش نيومن  ولوپتاس تولد فرزند ايشان،

 ,Neumann(اســت  نمــاد تكامــل و فرديّــتاست كــه  »يتولد فرزند اله« انگريچرا كه نما

 ةدهندمعتقد اســت كــه تولــد ولوپتــاس نشــان )Ann Ulanov( آن اولانوف). 94 :2013

 ,Gollnick) (االلهيف(وحــدت وجــود و فنــاء شوديتجربه م يناست كه در اتحّاد عرفا يلذت

 ةدهندنشــان» و دلبــر ويد« قصةّ در يپدر ةبازگشت موقت دلبر به خان . همچنين)92 :1992

 ينگهــدار يبــرا يكيتــلاش ســا. اين نكتــه در زنانه است ياو به بازگشت به ناخودآگاه ليم

در نيــز وجــود دارد؛ امــا  موقتش شــد يوشهيكه موجب بيي پروسرپينا بايزمعجون از  يمقدار

  .ندارد ينمود »بي مهرنگاروخمار و بيميرزا مست«قصهّ 

  ) مواجهه با آنيموس٤-٤

زن  يهاتيشخصــهاي پرياني كه به سفر قهرماني مردانه اختصاص دارنــد، در بسياري از قصهّ

ه از نقــش زنــان در فون فرانتستوان تجسم آنيماي قهرمان مرد دانست. را مي بــا  هاايــن قصّــ

هاي زن زيــرا شخصــيت كند،يم ادي) paradox of femininity( يپارادوكس زنانگعنوان 

 ,Von Franzهســتند ( مــايو آن يداســتان يواقعــ يهاتياز شخصــ يبــيترك در اين روايات

ايم. در تقابــل بــا ايــن طورقطعي گفت كه با كدام يك مواجه شــدهتوان بهو نمي )11 :2017

توان گفت كه نقش مردان نيز در بسياري از آثاري كه اختصاص بــه ســفر قهرمــاني نظريه، مي

هاي واقعي داســتاني و آنيمــوس قهرمــان زن اســت. روايــات زنانه دارند، تركيبي از شخصيت

تــوان ايــن ويژگــي را در انــد كــه ميهاي مهم سفر قهرمــاني زنانهجانورهمسري يكي از گونه

  ها كاويد.آن

 تيدر شخصــ مــايرشــد آن ةدهندنشــان »يكيو سا ديكوپ« اسطورةقد است كه آن اولانوف معت

 ,Gollnick( ماســتيمــادر در مواجهــه بــا آن يالگــواز كهن ايشــان يــةاستقلال اولو مردان 

 قهرمــان زن تيــروا نيــ؛ چرا كه در استين يرفتنياولانوف چندان پذ ريتعب ني). ا87 :1992
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 تيّــآورد و بــه فردمي يف را به جاتشرّ نيي، آكندميرا آغاز  يانسفر قهرماست كه  ي)كيسا(

توانيم سايكي را تجسم آنيماي كوپيــد در دنيــاي بيرونــي در نظــر و نه كوپيد. البته مي درسمي

بــا توجــه بــه بگيرم و نه اين كه سراسر روايت را تمثيلي از فرآيند رشد آنيماي كوپيد بــدانيم. 

ســو و ايــن كــه يونــگ معتقــد بــود كــه آنيمــا از  از يكبه ونوس  يكيوان ساافر يهاشباهت

از  )See Jung, 1979: 11-22) گرفتــه شــده اســت (زن نينخستتصوير مادر در كودكي (

الگــوي عشــق در توان گفت نخستين ديدار كوپيــد و ســايكي منجــر بــه كهنديگر، مي ييسو

ســايكي موجــب  ) شده است و با فرافكني آنيماي كوپيد بــهlove in first sightنگاه اولّ (

  ديدار بيروني با آنيما شده است.

گونــه نيز وضــعيت همان» مهرنگار بيوخمار و بيميرزا مست«و » ديو و دلبر«هاي در قصهّ    

» ديــو«توان هر دو روايت را تمثيلي از رشد آنيموس در شخصيت زنان دانســت و است و مي

ههرا تجسم آنيموس قهرمانان زن قصّ» وخمارميرزا مست«و  ها ها در نظر گرفــت. در ايــن قصّــ

توان زنــان را بــه عنــوان فرافكنــي الگوي عشق در نگاه اولّ وجود ندارد و نمينمودي از كهن

نمــودي از  »مهرنگــار يبيوخمار و بميرزا مست«آنيماي قهرمانان مرد در نظر گرفت. در قصةّ 

خــواهران قهرمانــان زن را  مهرنگار وجــود نــدارد، ولــي در هــر دو روايــت ديگــربيساية بي

الگــوي كه اين خــواهران حســود نمــاد مواجهــه بــا كهنها دانست. با اينتوان نماد ساية آنمي

اند، اماّ عنصري منفي نيستند؛ چرا كه اصرار آنان بر مقابلــه و گــريختن از مــردان ديوآســا سايه

كشــته شــدن «بــود. موجب رشد رواني قهرمانان زن شد و در رسيدن ايشان به فرديّــت مــؤثر 

الگــوي ســايه اســت دهندة مواجهه و عبور ســايكي از كهنخواهران سايكي به دست او نشان

ة )Neumann, 2013: 54(» يابي به آن ضروري استكه در فرآيند فرديتّ دست . در قصــّ

  كند.زن، خواهران حسودش را مبدل به سنگ مي گونه است و قهرمانديو و دلبر نيز همين

 از جوامع مادرسالار. گذار ٤-٥
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گانه ميان ونوس، كوپيد و ســايكي دانســت كــه را تقابلي سه» كوپيد و سايكي«توان روايت مي

اند؛ بااين تفسير كه ونوس را نمــاد مادرســالاري دانســت، كوپيــد هركدام نماد نوعي از نگرش

چيــره بــاوري كــه در آن ســايكي بــر هــر دو جريــان را نماد مردسالاري و سايكي را نماد زن

دانــد كــه يمي مينظــم قــد ةدهندنشــانرا ونوس  )Jean Houston( هاتسون نيجشود. مي

ــدة ــ دربرگيرن ــتگ ةاســتبداد هم ــن و كهن يهايوابس ــاكه ــدهمنعكس يالگوه ــت  ١١نش اس

)Houston, J. 1987: 151- 188.( براســاس  د،يــبــا كوپ يياز آشــنا شيپــ يكيكه سانيا

 دهــد،يتــن بــه ازدواج مــرگ م يكي، در تــاربــدمع كــاهن ييشــگويبــه پو  نشيوالد خواستة

 Robertاز آن بگــذرد. رابــرت جانســون ( ديــاســت كــه او با مينظم قــد نيهم ةدهندنشان

Johnsonكــه امــروزه در جشــن ازدواج صــورت  ياز مراســم ياري) معتقــد اســت كــه بســ

 ةدهنددورنــد، درواقــع نشــان اشيامــروز يكه از تمدن در معنــا يدر جوامع ژهيوبه رد،يگيم

تــوان مي ).Johnson, 2009: 13( اســت در ازدواج بــا مــرگ يكيســا ةجنــاز عييهمان تش

 يعصــر يعنــيخاتمــه داد،  ييالگودر جهان كهن يابه دوران اسطوره يكيعمل سا«گفت كه 

از فرمــان  او يچيداشت. با ســرپ يبستگ انيتنها به قدرت برتر خدا هاتيجنس ةكه در آن رابط

 ةآگاهانــ يهايريگميتصــم تيكه در آن انســان مســئول آغاز شد اييانسانعصر عشق  انيخدا

  .)Neumann, 2013: 61-62( »ساز را بر عهده گرفتسرنوشت

سايكي از طرفي بر تفكر ونوسي كه مــانع از ازدواج دوشــيزگان بــود و نگــاهي منفــي بــه     

آگــاهي او بــود و ايــن مردان داشت، پيروز شد و از طرفي هم با تفكر كوپيدي كه درپي عــدم 

مسئله را شرط اصلي ازدواجشان قرار داده بود، مقابله كرد و بر آن چيــره گشــت. ايــن تقابــل 

وجــود دارد. از طرفــي ميــرزا » مهــر نگــار بــيوخمار و بيميرزا مســت«در قصةّ  ناًيعگانه، سه

 خواست كــه همســرش بــه آگــاهي دســتوخمار (نماد مردسالاري) همانند كوپيد نميمست

مهرنگــار پنهــان شــد، از طــرف ديگــر  بــياش از بيشدن پوست مــارييابد و بعد از سوخته
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بي مهرنگار داشت. ايــن تقابــل اش (نماد مادرسالاري) همانند ونوس سعي در نابودي بيخاله

اي ميــان اتحّــاد ديــو و دلبــر (مخالفــان وجود ندارد و به تقابل دوگانــه» ديو و دلبر«گانه در سه

ري) و جــادوگر (نمــاد مادرســالاري) مبــدل شــده اســت. در ايــن روايــت جــادوگر مادرسالا

ساز نيز حضوري كمرنگ دارد و درواقع با غياب او در روايــت مــواجهيم. تقابــل ميــان طلسم

كوپيــد و «) در اســطورة Great Mother(الگــوي ابرمــادر قهرمــان دختــر و نمادهــاي كهن

 يهــالياز تمث يكــي و انياز خــدا يكــيعنوان س، بهونو، تنها به تقابل ميان سايكي و »سايكي

 و )Juno( ونــوگــردد، بلكــه او از ســاير نمادهــاي ابرمــادر، يعنــي يبرنميابرمادر  يالگوكهن

  مبتلا نشد. نايپروسرپبه سرنوشت  ونيز گذشت ) Ceresسرِسِ (

ز ا ييبــايمعجــون ز ةجعبــ افــتيدر يمردگــان بــرا يايــبــه دن يكيونوس در فرستادن سا    

 ي زنانــهگــاهآناخود يايــبازگشت قهرمان زن بــه دن يكيكرد: يدو هدف را دنبال م ،نايپروسرپ

كــه نمــاد  نايبه سرنوشت پروسرپ يكيدچار شدن سا يگريمردگان نماد آن است و د يايكه دن

معتقــد اســت كــه ونــوس  ومنني. الگوي ابرمادرو همخوان با نگرش كهن است ة ابديزيدوش

كــه در  يزيــهمــان چ يعنيكرده بود،  يزيربرنامه يكيسا يبرارا » اج مرگازدو« ،عمل نيدر ا

 زهي) وجــود دارد و ازدواج را تجــاوز بــه دوشــmatriarchal societies( جوامع مادرسالار

نمــودي از ســفر بــه دنيــاي » ديو و دلبر«در قصةّ ). Neumann, 2013: 47كنند (يم يتلق

دلبر به كانون خانوادة پدري و ديــدار بــا خــواهرانش مردگان وجود ندارد؛ اماّ بازگشت موقت 

ة را مي ميــرزا «توان تمثيلي از ميل او به بازگشت به ناخودآگاهي دانست. اين وضعيت در قصــّ

مهرنگــار  بــياست و سفر بي» كوپيد و سايكي«همانند اسطورة » بي مهرنگاروخمار و بيمست

» جعبــة رقــص و آواز«رومي) بــراي تحويــل  ١٢به ديار برادر خالة ديوصفت (دگرديسي پلوتون

  ياددآور سفر سايكي به دنياي مردگان است.
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تفكــر جوامــع مادرســالار اســت كــه در آن  ةدهندنشــان ي بــه كوپيــدكيســا خواهراننگاه     

 يريــكــه احســاس تحق بــودهو معتقد رده است كيدختران را از ارتباط با مردان منع م ،ابرمادر

هــا جبــران كشــتن آن ايــبا اخته كردن  اند، صرفاًكرده ليتحم زگانيوشكه مردان با تجاوز به د

بــا چــراغ و خنجــر درصــدد  يكي). هرچند ساSee Neumann, 2013: 53-54(ود شيم

ة ايرانــي، ايــن نگــاه جوامــع ؛ حال آنن اقدام نكردآبه ا امّ ؛بود ديكوپ ةكشتن شبان كــه در قصّــ

اندن پوست مار نمود پيدا كرده است كه نمــاد همــين مهرنگار به سوزبيمادرسالار در اقدام بي

كردن و كشــتن كــه تمثيلــي از اختــه رخدادي» ديو و دلبر«كردن و كشتن مردان است. در اخته

وخمار همگــي يــادآور اســطورة هاي كوپيد، ديو و ميرزا مستمردان باشد، وجود ندارد.  قصر

پاداش ناآگاهي است كه بــا رســيدن بهشت در آفرينش آدم و حواّست. اين قصرها يا بهشت، 

  رود.قهرمان زن به ميوة معرفت و آگاهي از ميان مي

  گيري. نتيجه٥

هــاي گونــاگون اســت و روايــات داســتاني جانورهمسري يكي از موضوعات مشترك فرهنگ

ها و تــوان گفــت كــه جانورهمســري ريشــه در ازدواج انســانشــود. ميفراواني را شــامل مي

هملل گوناگون دارد كه در دورهخدايان در اساطير  هاي پريــان شــده اســت. هاي بعد وارد قصّــ

هايي كه به ازدواج يــك انســان و يكــي از خــدايان پرداختــه اســت، اســطورة يكي از اسطوره

است كه تأثير آن بر روايات جانورهمسري اروپــايي آشــكار اســت. برخــي » كوپيد و سايكي«

اند و تحــت تــأثير آن بــه نيز متأثر از ايــن اســطوره هاي جانورهمسري ايرانيمعتقدند كه قصهّ

دختــري كــه بــا مــار ازدواج «، بــا عنــوان اتنترپنچههاي اند. با توجه به يكي از قصهّوجود آمده

هاي جانورهمسري ايراني را صــرفاً متــأثر از آن توان اين فرضيه را تأييد كرد و قصهّ، نمي»كرد

ة هند و ايران و همچنــين پيونــد ناگســتتني ايرانيــان بــا اسطوره دانست. به دليل ارتباط گسترد

هاز طرفي و شباهت تنتراپنچه ة هنــدي از طرفــي هاي روايي فــراوان قصّــ هاي ايرانــي بــه قصّــ
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هاي جانورهمسري ايراني از قصةّ هندي متــأثر باشــند. همچنــين ديگر، محتمل است كه قصهّ

و در زمــاني كــه تاريخچــة آن بــر مــا پيــدا هاي بعد هاي شفاهي ايراني در دورهبرخي از قصهّ

  هستند. » كوپيد و سايكي«نيست، به وجود آمده است كه تركيبي از قصةّ هندي و اسطورة 

بــي وخمار و بيميــرزا مســت«و » ديــو دلبــر«هاي ، قصهّ»كوپيد و سايكي«بر اسطورة  علاوه   

انــد. ل و بررسي قــرار گرفتهاند كه در اين پژوهش مورد تحليرواياتي جانورهمسري» مهرنگار

دختــران  ابتــداييِتــرس هــا را تمثيلــي از تــوان آنكاوانه به ايــن روايــات، ميدر نگرش روان

روايــاتي ســمبليك دانســته  كــهدانست؛ يعني آن با مردان  يجنس ةمواجه نينوجوان در نخست

اقــع و درو ننــديبيم ويــد كيــرا بــه صــورت  هــا دختــران نوجــوان، مــردانشوند كــه در آن

 طيكــه جامعــه و محــ ة ازالة دوشيزگي اســتزياز پره يشانا يةاول ياضطراب جنس ةدهندنشان

همچنين در اين روايــات نمودهــايي از عقــدة اديــپ و عقــدة  .اندتحميل كرده دختر كودك بر

با نوع مردانــة آن، يعنــي عقــدة اديــپ » كوپيد و سايكي«شود كه در اسطورة الكترا نيز ديده مي

  در دو قصةّ عاميانه بيشتر با عقدة الكترا. مواجهيم و

ها را تمثيلــي از ســفر قهرمــاني زنانــه و توان آنها نيز ميالگويي اين داستاندر نگرش كهن    

ــت در شخصــيت زنــان دانســت. يكــي ديگــر از مــواردي كــه در رويكــرد  تمايــل بــه فرديّ

ي آنيما، آنيمــوس و ســايه در الگوهاالگويي به اين روايات برجسته است، مواجهه با كهنكهن

هــاي مردســالارانه، هاســت كــه نمودهــاي گونــاگوني دارد. همچنــين تقابــل ميــان نگرشآن

الگويي ديگري است كــه در ايــن ســه روايــت وجــود باوري، وضعيت كهنمادرسالارانه و زن

  رسد.دارد و با چيرگي قهرمان زن به انجام مي

  هاشتنوپي
 

  ).Erosدر اساطير يوناني اروس ( - ١
 ).Aphroditeطير يوناني آفروديته (در اسا - ٢
  ).Persephoneيوناني پرسفونه (اساطير در  - ٣
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 ).Zeusيوناني زئوس ( رياساط در - ٤
 خواني دارد.ي لذت و خشنودي است كه با پدرش كوپيد (اروس)، ايزد آميزش و شهوت، همامعن در - ٥
فرهنــگ، هنــر و تمــدن  ةدواج كــرد و او را در اشــاعاز سيريــخــود اوز ادربا بر سيزيآمده است كه ا يمصر ريدر اساط -  ٦

افكنــده شــد،  ليــاش بــه نشــدهمثله ة)، كشته شد و جنازSethبرادرش، ست ( ةليوسبه سيرياوز كهني. پس از اداديم ياري

كــه او به دنياي مردگان سفر كــرد و او را يافــت. پــس از اين هيقينياو كرد. سرانجام در ف ةجناز يوجوشروع به جست سيزيا

 ).١٠٧- ٧٣:  ١٣٧٥ ونس،يا :) شد (ر.كHorusبه نام حورس ( يصاحب فرزند ياز و ،بازگرداند يبه زندگرا
شــدند و پــس از دعاهــاي فــراوان فرزنــدي دار نمياي است كه بچــهروايت خانواده» دختري كه با مار ازدواج كرد«قصة  -  ٧

آرزوي ازدواج او را در سر داشت و پس از مدتي كــه مــار بــه بلــوغ  براي ايشان متولد شد كه به شكل مار بود. مادر اين مار

وجوي فــراوان دختــر يكــي از رسيد، زن از همسرش خواست كه همسري براي پسرش انتخاب كند و مرد پــس از جســت

 هاي دختر و پســر، مــار رازش را بــراي دختــر آشــكار كــرد ودوستانش را براي او انتخاب كرد. پس از ازدواج و در خلوت

شــود و اش خــارج ميطور اتفاقي پدر مار متوجه شده كه پســرش از پوســت مــاريمبدل به جوان زيبايي شد. يك شب به

جواني زيباست. پدر مار خيلي سريع اقدام به سوزاندن پوست مــاري پســرش كــرد و بــا ايــن كــار طلســم را شكســت تــا 

 .)٧١- ٦٨: ١٣٩٣كومار،  :(ر.كپسرش هميشه به شكل همان جوان زيبا باقي بماند 
هاي ايرلنــدي، خــرس ســفيد شــاه والمــون (  ) در قصهThe Brown Bear of Norwayّاي نروژ (همچون خرس قهوه -  ٨

White Bear of King Valemon ( شــدهخــوك طلسمهاي نــروژي، در افســانه» و غــرب مــاه ديشرق خورش«) وThe 

Enchanted Pigّسي شاهزاده قورباغه (هاي عاميانة رومانيايي، قصةّ رو) در قصهThe Frog Princess. ...و (  
دايمون اشاره به خدايان نامتشخص و بدون تجسم دارد كه در تقابل با خــدايان متشــخص، همچــون زئــوس، اهــورامزدا،  - ٩

  گيرد.االله، يهوه و... قرار مي
شناســي از . اصــطلاح روانتــوان آن را در معنــي روح دانســت) در معني روان اســت و بــا تســاهل ميPsycheسايكي ( - ١٠

  همين اسطوره گرفته شده است.
 اند.هايي جبريالگوها وضعيتكهن - ١١
  ).Hadesيوناني هادس (اساطير در  -١٢
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