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Introduction: Myth is one of the most important foundations in the literary texts of nations, and Greece is 

no exception. Meanwhile, Dionysus, the main god associated with tragedy, has always been associated 

with fertility practices, and numerous fertility functions have been attributed to him. The concept of 

Sparagmos is one of the mythological themes related to fecundity that has been revealed in myth and 

subsequently in tragedy. The main goal of this research is to analyze the mythological concept in ancient 

Greek literature and dramatic art in order to clarify the relationships between myth and artistic forms. The 

research method has been to analyze the propositions related to Sparagmos and fertility as two 

mythological components, in order to gain a better practical understanding of the dramatic arts, and 

specifically ancient Greek tragedy. Based on what is stated in the play Bacchae by Euripides, the 

punishment of beheading and mutilation that Dionysus imposed on Pentheus because it was due to his 

blasphemy and ingratitude, is considered sacred and religious, and in this sense, it can be considered 

Sparagmos. On the other hand, since Dionysus, who orders the execution of Sparagmos, has reproductive 

and vegetative functions, the connection between killing in Sparagmos and birth in his miracles well 

expresses a kind of connection in that Dionysus, as a vegetative and reproductive god, completely uses 

Sparagmos as a ritual punishment (and not ordinary) to bring about fertility. The most important results of 

this research, apart from what has been mentioned, are that firstly, Sparagmos is the punishment that the 

central character of a myth is subjected to due to religious blasphemy, and secondly, Dionysus, as the god 

of fertility, is trying to bring about a new birth by issuing the order to execute Sparagmos. 

 

Background of the Study: In general, research on Sparagmos, as one of the most important mythological 

concepts, should usually be sought in non-Iranian works. On the other hand, various studies have been 

conducted on fertility myths in different nations. Hence, some of the research generally includes the 

presence of the fertility myth in Iran and the world, in these researches, it can be seen that each of them 

tried to address the issue from a different angle: Seddiqi and Zarei (2015) have done a comparative analysis 

of the origin of the myth of the double herbal persons in Persian and Arab civilizations, and at the same 

time, they have discussed and investigated the myth of Siavash and Sudabe comparatively with Tammuz 

and Ishtar. Aydenlu (2013) aims to confront the relationship of Esfandiar in Iranian mythology with the 

basic question of whether he is an herbal god or not. But what is very close to the present article, the fertility 

myth in Greece based on Sparagmos, has not been directly mentioned, although researchers attribute the 

issue of Sparagmos to a ritual act, and on the other hand, they refer to Dionysus as an herbal deity, but they 

have not mentioned the combination of the two, and only in a few prominent studies such as McConnell 

(2016), Hubback (1990) and a number of others that will be referred to in the article, this issue has been 

avoided. 
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Methodology, Aim & Issues: This research is based on a descriptive method, using qualitative content 

analysis and documentary research, relying on and utilizing library information collection and compilation 

tools. Accordingly, the play The Bacchae by Euripides, as a work and book in which the myth of 

Sparagmos is the main theme, has been discussed in order to explain and interpret the issue of fertility and 

its relationship with Sparagmos in a tangible and text-based manner. So, the questions in this research are 

these: a. Is Sparagmos just one of the divine acts against the rebels, or are ritual and mythological layers 

discernible in this unique act? b. By what means can ritual behavior in tragedy be separated from non-ritual 

violence? The main purpose & aim of the research Is this: After discussing the concept of Sparagmos and 

its relationship to the fertility myth in Greece, its counterpart in Euripides' play The Bacchae is explained 

in order to find answers to two basic questions. 

 

Conclusion & Results: A. Sparagmos is not necessarily a tragic component, but a mythological category 

that appears in tragedy more than other literary types due to the content structure of tragedy that focuses 

on disaster; B. As there are many similarities between Greece and Rome, in general, Rome and its 

mythology can be considered the same as that of Greece, which was used in Rome with changes. 

Sparagmos, as one of the mythological components in Greece, had a meaningful function and use in Rome 

as well; C. There is a form of dramatic functions and the use of mythological components, during which 

the poet consciously or unconsciously and simply by following the common literary traditions of his time 

uses them in his work. Ritual mythology made it stronger and more tangible. 
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 ،نی یآ  ها:کلید واژه
 ،یبارور ،اسپاراگموس

 ،هاباکخانت ،دسیپیاور
 یشینما یهنرها

قاعده  نیاز ا ز ین ونانیها است و ملت یموجود در متون ادب یمبان نیتراز مهم یکی اسطوره
 یمرتبط با تراژد زدیا نیتریعنوان اصلبه ونوسوسید زدیا ان،یم نی. در استین یمستثن

به او منسوب  یمتعدد بارور یهایشکاریارتباط داشته و خو یبارور یهمواره با کردارها
مرتبط با کشتار  یااسطوره نیاز مضام یکیعنوان اسپاراگموس به ومشده است. مفه

 نیا یاست. هدف اصل افتهیبروز  یآن در تراژد ۀدنبالاست که در اسطوره و به یشیزا
باستان است تا روابط  ونانی شیو هنر نما اتیدر ادب یااسطوره یمفهوم یپژوهش، واکاو

مرتبط به  یهاگزاره لیپژوهش، تحل روشتر شود. روشن یاسطوره و انواع هنر انیم
آن بتوان درک  قیاز طربوده است تا  یااسطوره ۀعنوان دو مؤلفبه یاسپاراگموس و بارور

 تراژد یشینما یاز هنرها یبهتر یکاربرد
ً

 بر یدست آورد. مبتنباستان به ونانی یو مشخصا
شدن که و مثله دنیآمده، مجازات سر بر دسیپیاور ۀها سرودباکخانت ۀنامشیآنچه در نما

 یقدس یاو بود، امر یکفر و ناسپاس لیدلپنتئوس در نظر گرفت، چون به یبرا ونوسوسید
چون  ،یقلمداد کرد. از طرف توانینظر آن را اسپاراگموس م نیو از ا شودیم یتلق یو مذهب

و  یشیزا یهایشکاریخو یاسپاراگموس است، دارا یاجرا ۀکه دستوردهند ونوسوسید
 ینوع انگر یب یخوبدر معجزات او به شیاست، ارتباط کشتار در اسپاراگموس و زا یاهیگ

کاملًا از  ،یشیو زا یاهیگ یزدیعنوان ابه ونوسوسیکه د صورتنیارتباط است. بد
استفاده  یبه ثمر رساندن بارور ی( برای)و نه معمول ینی یآ یهیعنوان تنباسپاراگموس به

است که اولًا اسپاراگموس به  نیاز آنچه ذکر شد ا ر یغپژوهش به نیا جینتا نیتر. مهمک ندیم
به آن گرفتار  ینیکفر د لیدلاسطوره به کی یمحور تیکه شخص شودیگفته م یآن مجازات

 یشود و ثان
ً

 یبا صدور دستور اجرا قتیدر حق ،یبارور زدیعنوان ابه ونوسوسید ا
 است. بارهدو یشیزا دنیاسپاراگموس درصدد به ظهور رسان

 ۀآن با اسطور ۀاسپاراگموس و رابط یا(. مفهوم اسطوره1404حامد . ) ,یعباس  مقاله: نیارجاع به ا
 ,هنر یارشتهانیم یها(. پژوهشدسیپیها اثر اورباکخانت ۀنامشی: نمایمورد ۀ)مطالع یونانی یبارور
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 مقدمه

 برای ایزد و نشأت کهنتراژدی در یونان باستان ریشۀ بسیار نوع ادبیِ 
ً

گرفته از دین )مشخصا
عنوان هنر به کهآن در حقیقت نمایش در آغاز بیش از  .النوع باروری بود( دارددیونوسوس که رب

تراژدی در واقع منظر رویارویی  (.Wilson, 2007, 48) ، نشانگر مذهب بوده استتلقی شود نمایش
صورت ای جز انسان ندارد؛ اگرچه بهعمهاین تضاد، قربانی و ط نتیجۀخدایان با یکدیگر بوده و 

در (. Williams, 2016, 134; Baxton, 2013, 135) دانستانسان  رنجتوان تراژدی را آی ینۀ نمی کامل هم
سرای بزرگ یونان است. تراژدی آخرینحضور دارد که  1، اوریپیدسباستانسرایان میان تراژدی

ترین شاعرِ تراژدی است، آریستوفانس او را به آموزش تراژیک او که از نظر ارسطورغم آنبه
گری و در یک کلمه، و پرسش اندیشیدن، دریافتن، فهمیدن، تردیدداشتن مظیر مفاهیمی 

. او کردندبردنِ اصل تراژدی متهم میرا به از میان اومعاصرانش  و از طرفی، .ک ندمتهم می« تعقل»
شدن در برابر سوی انسانیناصر شور و رومانس و حتی کمیک بهوسیلۀ افزودن عدرام را به نیز 

زنان  نویسی بود که علیه تبعیض اجتماعی ضد  نخستین درام اوریپیدسمداری سوق داد. خدایان
د که عشق نیز در ایشان وجود تر بلکه گروهی معرفی کره طبقۀ پای ینو آنان را ن سرایی کردسخن

 زیر  قرار به قدمت ــ ترتیببه س ــ های مشهور بازماندۀ اوریپیدامهننمایش(. Law, 2011, 175) دارد
جویان/ : آلسستیس/ مدئا/ هـیپولوتوس/ هکوبا/ آندروماک/ فرزندان هرکول/ پناهاست

در تاورس/ ایون/ زنان تروا/ الک ترا/ هلن زنان فنیقی/ اورستس  ژنیاهرکول خشمگین/ ایفی
ها )باکای/ نتنامۀ باکخاها. نمایشها/ رسوس/ سیکلوپژنیا در اولیس/ باکخانتایفی

آخرین اثر تراژدی اوریپیدس است که چندی قبل از مرگ و احتمالًا بعد از  2های باکوس(کاهنه
گفتنی است که مجال اجرای آن در (. Weber, 2014) ستکه آتن را ترک کرد سروده شده ااین

کرد و برندۀ جایزۀ اول اجرا  ق.م 405مسابقات برای خود او فراهم نشد و پسرش آن را در سال 
 که در نهایتِ  رسدنظر میبهکه این اثر آخرین اثر شاعر است، این احتمال منطقی شد. از آنجا

عقلی، منتقدان فرنگی نیز از نظر نقلی به این مهم اشاره غیر از این احتمال پختگی خود باشد. به
اند. برای نمونه، شرح مفصلی که نامه را برترین اثر اوریپیدس برشمردهاند و این نمایشکرده
 ,Kitto) ، نشان از جایگاه والای آن نزد منتقدین فرنگی دارده کردهارائنامه شنمای این باب در  3کیتو

توانسته هر ابزاری میتر حوادث، از چه بیشترکردن هراوریپیدس برای عینی باید افزود که(. 2002
بهره جسته که  همکردن همین منظور، گاه از عناصر غیرعینی برای عینیاست. به استفاده کرده

منتقل واقع او با بیان معجزه به مخاطب این مفهوم را در قالب معجزات بیان شده است. در
عاجز است و در حقیقت  ،چند فرد بزرگی باشد، در برابر خدایاننمایش هرک ند که قهرمان می

شدن مورد . معجزاتی که برای این عینیک ندکمک میتر شدن هر چه تماممفهوم عجز به عینی
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 باسیع... /  رابطۀ و اسپاراگموس ایاسطوره مفهوم

 -Euripides, 2018, 467) ها حضور داردنامۀ باکخانتجای نمایشدر جای استفاده قرار گرفته است 

534.) 

است که در نوع ادبی ، این مهم بودهجو وبحث و جست مورددر این پژوهش  چهدر حقیقت آن
های زایشی، مقولۀ کشتار اسپاراگموس به چه شکل ترین مظهر اسطورهعنوان اصلیتراژدی به

 خودِ مسخود را نمایان می
ً

هایی دارد که در تراژدی لۀ اسپاراگموس چه ویژگیئسازد و اساسا
لۀ ئارتباطی که اسپاراگموس با مقولۀ باروری و زایش دارد، مس یابد.بهتر نمود  است توانسته

تر اصولًا اسطوره بیشسازد؛ زیرا اصلی این پژوهش است که آن را در بستر تراژدی قابل فهم می
ها بروز یابد و ب و نظایر اینتواند باشد که در متن و بطن یک اثر یا ک تالمس میزمانی قابل

کار رفته باشد. از این حیث های یک سروده بهمایهی از بنیانلی یا حداقل یکمایۀ اصعنوان بنبه
و رابطۀ آن  عنوان محلِ ظهور اسطورۀ اسپاراگموسها را بهنامۀ تراژیک باکخانتیشتوان نمامی

از بحث دربارۀ مقولۀ اسپاراگموس و نسبت آن با اسطورۀ  پس کار گرفت.با زایش و باروری به
تا  شودها سرودۀ اوریپیدس تبیین مینامۀ باکخانتازای آن در نمایشنان، مابهباروری در یو

اسخ دو پرسش اساسی دست یافته شود که در حقیقت هدف تحقیق پبه  وسیله بتوانبدان
 است. 

 سؤالات پژوهش

 یکی از ک نش1
ً

های آی ینی و یا لایه گران استهای ایزدانه علیه شورش. آیا اسپاراگموس صرفا
 ؟ای در این ک نش منحصر قابل دریافت استاسطوره

 های غیرآی ینی جداسازی کرد؟توان رفتارهای آی ینی در تراژدی را با خشونت. با چه ابزاری می2

  نظری مبانی

 . باروری در اسطوره1

مطرح چه پ یرامون اسپاراگموس در آن نها و آنامۀ باکخانتربارۀ نمایشد بیان مطلباز  قبل
لازم است نخست به مقولۀ ایزد باروری و ایزد گیاهی قدری سخن گفت تا ارتباط  است،

ضمن اشارۀ مفصل به ارتباط سه مقولۀ تراژدی،  4شود. مورل آشکار اسپاراگموس و باروری 
را آبشخوری جز دین ها و تراژدی را به بحث گذاشته و آن کمدی و دین با یکدیگر، خاستگاه کمدی

هم کمدی، تراژدی و دین از آغاز در» :همراه استنظر اختلافبا ند؛ دینی که البته امروزه دانمی
خیزی در آی ین باروری و حاصلتنیده بودند. در یونان باستان، تراژدی و کمدی از مراسم مذهبیِ 

شد و به ایزد نده میمرد و دوباره زداشت دیونیسوس پدید آمد؛ خدایی که هر ساله میبزرگ
که این مراسم به شهرها انتقال یافتند و به نمایش شهری تبدیل شهره شد. هنگامی 5باروری
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کردند؛ شدند؛ در آتن، تراژدی را صبح و کمدی را عصر اجرا میشدند، تراژدی و کمدی با هم اجرا می

 گرایش به تمرکز بر سویۀنگرند بلکه هر دو تنها به جهان یکسانی میتراژدی و کمدی نه... 
از طرف  (.Morell, 2018, 11-13) «خورندیز دوباره با دین پ یوند میجا نانگیز این جهان دارند؛ اینپرسش

 بیش از هر خدایی با دو ایزد پ یوند، اندام خدایان استمحل عرضکه تراژدی  در دیگر، 
ً

 وجود اساسا
آن خدا  زایشیدر روحیۀ  وجود دارد؛ زیرا با دیونوسوس ی عمیقارتباط دیونوسوس؛ دارد: اول،

 های ارتباطیترین حلقهبهترین و بیش ،مذهبی دهی به مراسمطبیعت و نیز شکلبرای باروری در 
زایشی که مربوط به معنای ؛ ارتباط با دمتر به6ترمِ دِ  . دوم،گیردتراژدی شکل می عملًا با حضور او در 

تر در ایجاد اساطیرِ مورد استفادۀ تراژدی نقش نمایش نیست بلکه بیش دیونوسوس بود در 
خورد. همین   8از ک تف پلوپس  7دارد. دمتر تنها خدایی است که در ضیافت تانتالوس کاربردی

و خاندان وی شد و  9اسطورۀ نفرین تانتالوس ایجادک نندۀای دمتر بود که حضور اسطوره
و برخی  01چون اسطوره و تراژدیِ توئستسهم بعدیهای که مشخص است، داستانچنانهم

در باب نقش  11ادیت همیلتون. وجود آوردبههای تراژیک را های داستانمایهترین بندیگر از مهم
 تر  در بیشاصولاً »متفاوت دیونوسوس و دمتر با دیگر خدایان در زندگی انسان چنین آورده است: 

ها ؛ ... آن21بار هم بودندها نداشتند و اغلب زیانحال انساناوقات خدایان فناناپذیر سودی به
ک ننده های زیبا و سرگرمگروهی زیبارو و نورانی بودند که اعمال و رفتارشان در قالب داستان
مزاج و مدمیلهوس، دوامتجلی شده است. از طرف دیگر، خدایانی که ضرر و زیانی نداشتند، ب

کردند. با وجود این، تر زندگی میها بهتر و آسودهها بدون آنطورکلی آدماعتماد بودند و بهغیرقابل
شمار ها بهن از بقیه متمایز بودند؛ یعنی درواقع بهترین دوست انساندر جمع خدایان، دو ت

ه و دختر کرونوس و رئا و گفتند؛ اها دمتر بود که در زبان لاتین سِرِس میآمدند: یکی از آنمی
 

لهۀ غل
,1998Hamilton ,)« هم شهرت دارد 31دیگری دیونیسوس یا دیونیزوس، خدای شراب، که به باکوس

ک ند، نیز اشاره می ایزدهای این دو که نویسندۀ ک تاب در ادامه، به بعضی از شرارتچنانهم(. 61
، همواره آنان را آوردندهمراه ای که برای نوع بشر بهو آسودگی ایشان شر نیز داشتند ولی خیر 

 لۀ رزق،ئنیز مس ایزدک ند تا دشمن. حلقۀ اشتراک میان هر دو تر به دوست انسان تبدیل میبیش
 ین دلیل کاملًا بدیهی است که آدمیان در میان خدایانِ ه اوضوح باروری است و بطبیعت و به

توجه و اند، آنانی را در درون دایرۀ ر که به خلق خدایان دست زدهتهای بدویخودساختۀ انسان
از  بخشیچون باروری طبیعت تر راه دهند که خیری بزرگ همبیشخویشتن محبت 

 های آنان بوده باشد.خویشکاری

 ایران
ً

از پژوهشی  که در به این مقدار باید بسنده کرد و گفت  دربارۀ باروری در دیگر ملل و مشخصا
در ایران »رداخته است و به این نتیجه رسیده: پ ریهای پ  معانی و خاستگاهاو بهسرکاراتی بهمن 

ایزد تجسم نقش ـ  صورت یک زنآوری زردشت... پری که تا آن زمان بهتان نیز به هنگام دینباس
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های نفسانی و ناچار با خواهششد و سرشت او بهد بزرگ محسوب میایزـ  باروری و زایندگی مام 
های جویی و مهرورزی ارتباط داشته و شاید در آی ین ویژۀ پرستش او برپاداشتن کام، جشنکام

عنایتی قرار گرفته از انجمن ایزدان گری آی ینی نیز مرسوم بوده است، مورد کمموسمی و روسپی
دیگر در میان لی از سویعنوان یکی از مظاهر شر  قلمداد شده است وتدریج بهشده و بهرانده 

پذیرند و پذیرند یا حتی هرگز نمیعامۀ مردمان که بنیادهای دینی و اخلاقی نوپرداخته را دیر می
گونه دیو دارند، اینمی پایند و نگههای نیاکان خود را ناآگاهانه میهای دیرین و آی ینرسم

 ,Sarkarati, 2006)« ایزد قدیم مقبول نیفتاده استـ  قلمدادکردن پری و زشت و ناهنجارشمردن زن

ار نیز چون سیاوش یکی از بغان باروری بوده که در یا اسفندی»توان افزود که از طرفی می(. 24-25
نامه، در هیئت یک شاهزاده به حماسۀ ملی راه یافته است و یا حتی اگر پیِ خردپذیرترشدنِ شاه

دان زردشتی بسیاری از بهی هم بوده باشد، در گذر زمان، موب شخصیتی تاریخی و پهلوان دین
تر اند تا اسفندیار هر چه شکوهمندتر و بغانهای را با شخصیت او درآمیختهکارکردهای اسطوره

 (. Rezaei DashtArzhane, 2015) «جلوه نماید

ای دراز دارد و به پ یروی از ، مقولۀ ایزد باروری و خدایان گیاهی در اسطورۀ ملل سابقههر صورتبه 
 لاحظه کرد.های آن را در ادبیات هم مرگه تواناسطوره می

 ها. اسپاراگموس در باکخانت2

شکل عالی و البته   41ها باید چنین گفت که به زعم سایمون پریسنامۀ باکخانتدربارۀ نمایش
 وسطت بشر  نوع ک نارزدن هم و است انسان مرکزیت به ناظر  هم کهی ــ محوراز انسانمتناقضی 

مبتنی  هک یتراژد نیمتناقض ا یانسان مبانی» ۀ ظهور رسانده است:منصبه را  ایزدی ــ هایقدرت
درد است که به  همعنوان منبع لذت و بههم در ارائه خشونت  بر آی ین دیونوسوس است،

  (. Perris, 2011) «هم سرگرم و هم شوکه شوندک ند که ه میاین فرصت را ارائتماشاگران 

مایه حضور عنوان بنتنها بهای اسپاراگموس نهمقولۀ اسطورهه نامدر حقیقت در این نمایش
ها همه حدیث نامۀ باکخانتدارد، بلکه اساس این ک تاب را شکل داده و تمام مقولات نمایش

که ایزد دیونوسوس فقط ایزد حامی تراژدی نیست و در این اسپاراگموس است و بس. این
رنگ و برجسته است، بیش از پ یش مقولۀ باروری های بسیار پرنامه خود یکی از شخصیتنمایش

نامه چه در این نمایشک ند. تمام آنای میطقی و اسطورهو رابطۀ آن با اسپاراگموس را توجیه من
ها همگی در و مجازات اسپاراگموس و نظایر آن شود، اعم از معجزات دیونوسوسگزارش می

زیکی و شخصیتیِ ایزد د که حضور فیپ یوندی معنادار با اسطورۀ زایش و باروری قرار دارن
 یک بخشند. عنوان یکی از کسان این نمایش را معنا میدیونوسوس به

ً
اسپاراگموس صرفا

شد س در نمایش احساس نمیمجازات نیست وگرنه هیچ لزومی به حضور شخص دیونوسو
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دارد که  ای عمیقیهای اسطورهکه در ادامه بحث خواهد شد، اسپاراگموس لایهچنانبلکه هم

ک ند. از همین حیث عنوان یکی از کسان نمایش را ضروری میوجود شخصیت دیونوسوس به
 ایزد حامی تراژدی در نظر نگرف

ً
قضا از دیگر ته، بلکه به او نقشی سپرده که ازاوریپیدس او را صرفا

 نامه به وجود او وابستگیهم اهمیت معنایی نمایشو تری دارد کسان نمایش هم حضور بیش
 دارد.

غیر نامه بهواقع مخاطبان این نمایش در سازی آن افزود که نامه و جریانباید دربارۀ این نمایش
و در فکر فرو  شوندواداشته میهم  شدن احساساتبرانگیختهبه شدن، از سرگرمی و شوکه

وریپیدس ار لبته آخرین اثپژوهشگران فرنگی شاهکار تراژیک و ا اک ثر به عقیدۀ که روند. این اثر می
کمیکی های شبهکمدی پس از خود را مرهون ک نش واسطۀ نگرش ناقدانه،به نوعیاست، به

 امروزه میان که آن اثر را به تراژدیآنکرده که در خود بی
ً

کمدی تبدیل ک ند گ نجانیده است. تقریبا
 ،ولئِنزپریویر،  ؛ مگر چند نفر نظیر گروب ،حوزۀ تراژدی )مانند کیتو، نوروود غربین همۀ پژوهشگرا

استایدل که در بیان دیدگاه خود  ،پذیرند و برخی دیگر مثل رودیکمیهای کمیک را ناشمید که رگه
های این تراژدی رویکردی کمیک دارند که از نظر وجود دارد که برخی بخشاین اتفاق ؛51تردید دارند

 ی ین جدید هستندای که کادموس با تایرسیاس در حال گفتگو پ یرامون آهاست صحنهآن
(Seidensticker, 1978 .) 

  پژوهشپ یشینه 

های فراوانی مورد شود معمولًا در پژوهشای مربوط میچه به زایش اسطورهو آن اسطورۀ باروری
نیست. برخی از تحقیقاتی که  پژوهشها در مجال این که شمار تمام آن بحث قرار گرفته است؛

ها باروری در ایران و جهان را شامل باشد، در این پژوهشصورت کلی اعم از حضور اسطورۀ به
داننده  : مینویی و له بپردازندئاند به مسای تلاش کردهتوان ملاحظه کرد که هر کدام از زاویهمی

اند تا هداشت، تلاش ه کردهارائنامه از شخصیت سیاوش بر روایتی که فردوسی در شاهمبتنی
د تا از طریق آن بتوانند روابطی رد استفادۀ شاعر را بررسی ک ننهای تصویری و ایماژ موظرفیت

. صدیقی (Minuei & Danande, 2018) یان این تصاویر دربارۀ سیاوش و اسطورۀ ایزد گیاهی بیابندم
های فارسی و عربی گیاهی در تمدنخاستگاه اسطورۀ جفت تطبیقیِ و زارعی  به واکاوی 

وز و عشتار مورد  ایمقایسهو سودابه را به صورت اند و ضمن آن اسطورۀ سیاوش پرداخته با تم 
صدد است تا رابطۀ اسفندیار در . آیدنلو در(Seddiqi & Zarei, 2016د )انبحث و بررسی قرار داده

 ,Aydenlu) اساسی مواجه ک ند که آیا او یک ایزد گیاهی است یا نهاساطیر ایرانی را با این پرسش 

شناسانه از بر بنیادهای ژرفجلیلیان به تحلیل داستان سیاوش مبتنی. خجسته و حسنی(2014
چترودی به . پورخالقی(Khojaste & HosniJalilian, 2011) انداساطیر باروری و ایزد گیاهی پرداخته
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 ها و مقولۀ زایش روابطی بیابدگیاه پرداخته است و تلاش کرده میان آن روابط چندبُعدی توتم و 
(Purkhaleqi Chatrudi, 2000). 

راگموس در یونان مبتنی بر اسپاچه بسیار به مقالۀ حاضر نزدیک باشد یعنی اسطورۀ باروری اما آن
 رداری آی ینیلۀ اسپاراگموس را به کئمس غربیاگرچه محققان  ؛طور مستقیم اشاره نشده استبه

ک نند اما جمع بین می یهی اشاراتعنوان ایزدی گیادهند و از طرفی به دیونوسوس بهینسبت م
، (McConnell, 2016) کانلمک وهش بارز نظیر اند و فقط در معدودی پژنکرده اعتناییاین دو را 

د، گریزی به شه خواهد ها ارجاع دادو تعدادی دیگر که ضمن مقاله بدان (Hubback,1990) هوباک
 .اندهله زدئاین مس

 پژوهش روش

ار زاب بر بر روش توصیفی، از گونۀ تحلیل محتوای کیفی و سندپژوهی، با تکیه این پژوهش مبتنی
مۀ ناای صورت پذیرفته است. بر این اساس، نمایشخانهگردآوری و تدوین اطلاعات ک تاب

مایۀ اصلی راگموس بناسطورۀ اسپاعنوان ک تابی که در آن ها سرودۀ اوریپیدس بهباکخانت
شکلی وری و رابطۀ آن با اسپاراگموس بهلۀ بارئاست، به بحث گذاشته شده است تا مس

 بر متن تبیین و تفسیر شود.محسوس و مبتنی

 و بحث  هایافته

رحمانۀ شاهی است که به آی ین خدایان ماجرای مجازات بی در وهلۀ اول، هاۀ باکخانتنامنمایش
تنها مصداق د، مجازات او نهای به آن توجه شوبر مبانی اسطورهاما اگر مبتنی ک نداحترامی میبی

پ یش از توضیح در  .شودعین مکافات و بادافره دینی تلقی می رحمی نبوده که حتیظلم و بی
ت دیونوسوس و پ یوند او با مقولۀ مجازات اسپاراگموس باره، نخست باید دربارۀ شخصیاین

ترین مصداق عینی دیونوسوس( و عنوان اصلیبتوان رابطۀ باروری )بهسخنانی اشاره کرد تا 
 اسپاراگموس مشخص شود.

 راه خود دنبالبه پ یروانی است. او شراب و سرخوشی ایزد ــ81و سمله71زئوس پسر  ــ61دیونوسوس
  که انداخته

ً
وجود دارد همه ناظر بر مناسک سرخوشی و ش چه در آی ینآن و هستند زنان غالبا

 نه تابع آی ین
ً

اوریپیدس به  ناپسندهای دیونوسوسی و نه ناظر به نگاه شهوت است که البته الزاما
نگرد که برای رسیدن به اهداف هایی میبه خدایان همچون انسان»چه اوریپیدس  ؛خدایان است

یازد... وی ایزدان را موجوداتی پست و قابل نفرین خویش، به دروغ و فریبکاری دست می
در حقیقت تأکید او بر محور انسان گاه باعث تشدید و اغراق در فجایع (. Samarvi, 1999)« نمایاندمی

شود که شاه تبس یعنی ها نقشی دارند. این مناسک موجب میاست که ایزدان در آن هایینیرنگ و
نجام دنبال دستگیری و مجازات آن خدا اقداماتی اشود و سپس به «کافر»نخست به او  91پنتئوس
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س را از پ یوسته تلاش کردند پنتئو 21و تایرسیاس 02چون کادموسبدهد. در این میان کسانی هم

 عقیدۀبه .ای ایشان اعتنایی نکردهحذر دارند ولی او به نصیحتسوس برکفر نسبت به دیونو
از عقاید و آرای رایج تر متأثر های دیونوسوس بیشاین تلاش تایرسیاس در دفاع از آموزه  22روث

شود که یاغلب اشاره م» متن وارد شده است: بهاوریپیدس است که  رایج در زمانسوفیستی 
 نیدر اول یعنی تایرسیاس ،ییتبا یاافسانه یشگویکه توسط پ  دیونوسوسدفاع از پرستش 

 را چنین نمایان میآن  یسبک و محتوا تر شیه شد، بیارا هاباکخانت بخش از 
ً

سازد که عمدتا
  (.Roth, 1984)« است قبل از میلاد قرن پنجم ییجنبش سوفسطا ونیمد

های پنتئوس و اقدامات او، با تدبیری پنتئوس را فریفت و او را احترامیدلیل بیدیونوسوس به
ط . پنتئوس بعد از اندکی به دست زنان سرخوش افتاد و توسوارد کردمیانۀ زنان پ یروِ خویش 

بود. در  32نخستین کسی که دست به کشتار او بُرد مادرش یعنی آگاوه ؛شد و مثله تکهایشان تکه
بر  غربیملاحظه است، پژوهشگران نامه قابلای که در نمایشن شیوهپنتئوس به آباب نوع مرگ 

این باورند که در اصلِ اسطورۀ مرگ پنتئوس چنین مرگی وجود ندارد و شیوۀ مرگ به شکل 
هایی که از این تأثیر نقاشیحتتکم دو مؤلفه است: اول، متأثر از دست 42شدن وحشیانهتکهتکه

برگزیده  نامههنگام سرایش نمایش ه اوریپیدسها وجود داشته و بر روایتی کسفالینهماجرا بر 
عنوان نوعی مجازات عضای بدن بهشدن فقط جداکردن اکهتدوم، این تکه؛ ه استشتتأثیر گذا

مذهبی دارد و به نوعی دیونوسوس از حد و تعزیر آی ینی برای تنبیه پنتئوس  نیست بلکه خاستگاه
ضد »شود که کردارهای به کسی گفته می «کافر»است استفاده کرده است؛ چه لفظ  52«کافر»که 

نوان عبرای این نوع مجازات  . بنابراین،از قوانین و هنجارها سرپیچیدارد و نه هر نوع « دینی
البته باید توجه کرد که (.  ,2009Weaver) شودبین اهل تحقیق استفاده می 62اسپاراگموس

 ذکر استقابل (. Seidensticker, 2011) در این اثر حاکم است. دینیهای مجازاتهای آی ینی و جنبه
بار ملاحظه است که یکوضوح قابلکم دو بار بهاسپاراگموس در ادبیات کلاسیک یونان دست که

 دست ماینیادها است. هم به نوبتبرای پنتئوس و بار دیگر برای اورفئوس روی داده که آن 

فقط مجازات از نوع نه بر این باورند که اسپاراگموس گذارند وکه برخی پا را فراتر میباید توجه کرد 
شود می این گمان وقتی تقویت .دارد «باروری»تنبیه آی ینی، بلکه ارتباط بسیار نزدیکی با موضوع 

اسپاراگموس دلالتی ضمنی با » در یونان است: «ایزد باروری»که توجه شود که دیونوسوس 
چه به اوزیریس و های دیگر ملل نظیر آندر اسطوره های آنی سنتی باروری دارد که نمونههاحلقه

نیز  آورده شاخۀ زرینچه جیمز فریزر در گیاهی در باورهای عامیانه و آن ایسیس در مصر، ایزدان
 (.McConnell, 2016)«ملاحظه استقابل
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دست زنی خونریز بود، آگاوه با سر  ای از بدن او در که شاه تبس کشته شد و هر قطعهبعد از آن 
که شیری شکار کرده است به کاخ آمد و پدر )= کادموس( و فرزند که بر نیزه کرده بود، با ظن  این

چه اهمیت دارد، نه شکار شیر بگوید و جشن بگیرد. آن فرزند )= پنتئوس( را جویا شد که بدیشان از 
ونان های یابوهایی است که در اسطورهکشتن از سر مدهوشی و سرخوشی است بلکه گذر از ت

 در تاکسیدو یا چندان رایج نیست. در این باب خورد چشم یا نمیمعمولًا همانندی برای آن به
آگاوه پس » ک ند:شکست چنین اشاره میبه خطای آگاوه که ضمن آن چهار تابو را درهم پژوهشی

: فرزندکشی؛ جشن بگیرد، چهار تابو را درنوردید که سر فرزند خود را بر نیزه به کاخ آورد تا بر آناز آن
واقع هر کدام از این تابوها که (. درTaxidou, 2012)« کشیشاه کردن انسان؛خواری؛ قربانینوعهم
؛ چه فرزندکشی در 72. فرزندکشی1: فرد استبهه شکسته بود، متضمن معنایی منحصر آگاو

؛ چه 82خوارینوع. هم2است محل تأمل است؛  های یونانی که نظام فرزندسالاری غالباسطوره
؛ البته این مورد در 92کردن انسان. قربانی3سرخوشی دچار توحش شده بود؛  سببآگاوه به
توان برای نمونه می؛ ی داردهایهای ملل مختلف نظیر اسکاندیناوی و حتی یونان نمونهاسطوره

ژنیا و نظایر چه قتل پنتئوس را با ایفیولی آنتوسط آگاممنون اشاره کرد  ژنیاکردن ایفیبه قربانی
ی ــ نگ قربانتر رو از این حیث کمآگاهی دست به قتل زد ک ند این است که آگاوه بیاو متمایز می

؛ فراموش نباید کرد که 03کشی. شاه4؛ گیردبه خود می د ــنمودی از آگاهی و تقدس دار عنوانبه
تواند خطا می (شده استالگویی پذیرفته)که  ز پدرکشیتر اکشتن شاه در اساطیر یونانی بیش

، خشمی 31«ایزدی شکوهدیونوسوس و » با عنوان تاکسیدو مقالۀمحسوب گردد. مطابق عنوان 
تر اصطلاح دقیقبازانه بلکه الهی یا بهنه و هوسکه دیونوسوس بر پنتئوس گرفت، نه هواخواها

 هاۀ باکخانتنامنمایش مخاطب/بینندۀ است کههمین دلیل به .است« امر قدسی»یک 
یل مجازات پنتئوس حق دلو تا حد زیادی به او به شودروی از دیونوسوس خشمگین نمیهیچبه

ه ه توسط کارگزارانش بقایای جسد نو. باری، کادموس کورزیده است« کفر»هم خواهد داد؛ زیرا او 
به خود گو پرداخت و بعد از اندکی، آگاوه وبه گفتبا دختر ا ناراحتی بود، بکرده جمعرا بر تختی روان 

بود شد. دیونوسوس نیز در نهایت خاندان دست خودش روی دادهآمد و متوجه مصیبتی که به
چون لنیکس بر این باورند که پایان این اگرچه برخی هم .کادموس را مجازات و تبعید کرد

  (.  Lejnieks,1967) نامه از اوریپیدس نیست و افزودۀ دیگران استنمایش

چه تا این بخش معلوم شد این است که مجازاتی که دیونوسوس برای پنتئوس در در حقیقت آن
 تنب

ً
مجازات « بودنآی ینی»معنای پنتئوس بود و این به« کفر»دلیل یه نبود بلکه بهنظر گرفت، صرفا

را درک کرد، باید به دو  که بهتر بتوان رابطۀ باروری با اسپاراگموسبرای این اسپاراگموس است.
عنوان کسی از کسان نمایش خود د: نخست، حضور شخصیت دیونوسوس بهنک ته اشاره کر

ترین سند بر اهمیت باروری و ارتباط آن با اسپاراگموس است؛ چه دیونوسوس ایزد باروری مهم
معجزات های گیاهی، نیزه، های دیگر )نظیر نشانهدر اساطیر یونان است؛ دوم، وجود نشانه
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ها اشاره شده است. در ادامه دربارۀ این موارد بحث نامه به آن...( که در بطن نمایشزایشی و

 شود: می

استفاده « thyrsus»لفظ  غربیک ند که در ترجمۀ می« نیزه»آورد، آن را بر آگاوه وقتی سر فرزند را می
د تفاوت گذارنیمعادل آن م« spear»شده است. منتها این نیزه با نیزۀ مشهور که در انگلیسی واژۀ 

ج غیر از مواضعی که ورود و خرومه و از آغاز آن پ یوسته شاعر )بهناجای نمایشدارد. در جای
ات با تاجی از ها را بهشخصیت (، Euripides, 2018, 468- 538( )ک نداشاره می «چوبدست»و  «گیاه»کر 

 :پردازدمینیزه(  ≈) «چوبدست»و « گیاهی»های گوها به برخی نشانهوضمن گفت

ام؛ ... زنانی افسونی را ... من نیز این خاک را به شاخ و برگ تاک زیور بسته ــ دیونوسوس » ≠
دست گیرند؛ ... دیر نپاید آرایه از شاخ و برگ تاک دارد به مرا که از  آموختم تا چوبدست مبارک

و دره به دختران کادموس بپیوندند و که جمله زنان تبس از کاخ و کوخ به در آیند و در کوه 
 ,Euripides, 2018)« برگ مسکن گزینندهای سیمینجا میان صخره و سنگ و در سایۀ کاجآن

464- 466.)  

آراسته به  بین، تنپناهم! چیست این؟ اینک تیرسیاس نهان... به خدا می ــپنتئوس » ≠
ها به دست دارد؛ ... رها پوستینۀ بُـز، و این دیگری نیای من، که چوبدست آراستۀ باکخانت

ـن این شاخ و برگ پ یچیده به سر را! ؛ ... آن چوبدست   ـ کن! رها کن این چوبدست را! و بر ک
  (.Ibid., 479- 480, 495)« !آراسته از دست بگذار

« آرد.بر سر را به افسون شیرین، خواب به چشم می ... سرخوشانِ سبزینه ــهمسرایان » ≠
(Ibid., 489.) 

 (.Ibid., 485)« آی یمآرای یم و به رقص درمی... سر به شاخ و برگ تاک می ــتیرسیاس » ≠

 (.Ibid., 486)« بر سرت بگذارمها ... پ یش بیا! بگذار تا چنبری از این شاخه ــکادموس » ≠

سر نهادند؛ یکی از هایی از همه رنگ بهدرختان و گل گاه تاجی از شاخ و برگ... آن ــشبان » ≠
ایشان چوبدست به سنگ کوفت و به ناگاه آبی به زلالی شبنم از سنگ برون جست. آن 

ای از شراب پ یش پایش برآمد؛ ... از چوبدست دیگری عصای خویش بر خاک زد و چشمه
 (.Ibid., 507- 508)« آراشان، جویی از شهد و انگبین روان بود.تاک

.. آن . ــآور پ یام»ا سعی کردند پنتئوس را با گیاه بکشند: که حتی نخست ماینیادهجالب آن ≠
برگ پ یراستند و کوشیدند تا به اهرم این بلوط، کاج را از ریشه وبُـنی را از شاخزنان بلوط

( خود thyrsusبرآورند؛ ... تنها سر او بود که مادرش از این و آن در ربود و آن بر سر چوبدست )
 (.Ibid., 531, 533)« نشاند.
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ای که با ای معمولی، بلکه چوبدستیرا نه نیزه thyrsus، به وضوح ه کردهارائکه کـالکه  پژوهشیدر 
 آن را از نشانهشده تعریف می گیاه زینت

ً
 :ک ندهای آی ین دیونوسوس معرفی میک ند و صراحتا

«thyrsus تلقی خواهد  ونوسوسیبا برگ آراسته شود نماد د یاست که وقت انهیرازگیاه  ۀلیم کی
البته از حیث  .شود قلمداد تواندبا ایزد گیاهی میاین نیز حلقۀ ارتباطی دیگری  (.Kalke, 1985)« شد

وجود ندارد.  نظر کاملاتفاق غربیهای یونانی میان پژوهشگران خاستگاه و حضور آن در اسطوره
 به همین موضوع پرداخته و بر این عقی پژوهشیدر   راک

ً
آی ینی که  ده است کهمشخصا

هایی دارد که احتمالًا های باستانی شباهتک ند به بسیاری دیگر از آی ینه میئدیونوسوس ارا
 ,Ruck, 1982) اروپایی است که به جزایر یونانی هجرت کرده بودنداجران هندوگرفته از مهنشأت

213).  

دانۀ ایزدی است. های قدرتمن، مقولۀ معجزات و ظهور مؤلفهبحثقابلهای یکی دیگر از نشانه
هایی نظیر آگاوه و پنتئوس )وقتی لباس را ای که شخصیتمدهوشی، سرخوشی و ناآگاهی

نمایانگر  نحویدرت ایزدی در دیونوسوس بود که بهپوشید( بدان دچار بودند، ناشی از نوعی ق
قدرت برتر تقدیر در اسطوره است. ماتزارو ضمن پرداختن به دیگر مباحث مدنظر خویش، به این 

 سلطهنامه ضمن تبیین، تحت و فراموشی را در این نمایش 23ک ند و آگاهیموضوع نیز اشاره می
 پ یرو زنان انهم که ن ــاطلاعاتی دربارۀ واک نش همسرایا مخاطبان با» داند:و تأثیر قدرت ایزدی می

ۀ دیونوسوس( و کردار پنتئوس و آگاوه معجز) قصر  تخریب به نسبت هستند ــ دیونوسوس
  (. Mazzaro, 1993) «شوند که ناظر بر تأثیر ایزدی بر ایشان استمواجه می

، دیونوسوس به فراخور نیاز به معجزاتی دست زده است. چه اوریپیدس روایت کردهساس آنبر ا
ابزاری در بیان آن کوتاهی تر حوادث، از هیچ چه بیشترکردن هراوریپیدس برای عینیت، در حقیق

در قالب  ها راو آنسته کردن بهره جُ همین منظور، گاه از عناصر غیرعینی برای عینیاست. به نکرده
ک ند که منتقل میاست. در واقع او با بیان معجزه به مخاطب این مفهوم را  کردهمعجزات بیان 

حقیقت مفهوم عجز به  چند فرد بزرگی باشد، در برابر خدایان عاجز است و در مان نمایش هرقهر
شدن مورد استفاده قرار . معجزاتی که برای این عینیخواهد انجامیدتر چه تمامشدن هرعینی

  د:گیرنگرفته است در دو دسته قرار می

 انجا ≠
ً

ا در نهنوع که برخی از آ 11م داد، شامل اول، معجزاتی که خود دیونوسوس شخصا
 ,Euripides, 2018). به کالبد انسان شناسا/ناشناس درآمدن 1اند: مواضع مختلف تکرار شده

. 4؛ (Ibid., 496)گردانیدن نگهبانان . ثابت3؛ (Ibid., 483, 516, 523). پ یشگویی 2؛ (501 ,493 ,467
نخوردن از شمشیر . زخم6؛ (Ibid., 502). رهایی از بند به افسون 5؛ (Ibid., 500)زلزله در کاخ 
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(Ibid., 503) جنبانیدن گیاهان و جانوران 7؛ .(Ibid., 509) تبدل به گاو  8؛ .(Ibid., 515, 520, 534) ؛

. بانگ آسمانی کشیدن 11(؛ Ibid., 529). ناپدیدشدن 10؛ (Ibid., 529)رساندن . دست بر آسمان9
(Ibid., 530.)  

. 1انجام دادند:  – او قدرت اذن به –و و دیگر زنان پ یروِ آی ینش دوم، معجزاتی که خالگان ا ≠
. گذرکردن 3؛ (Ibid., 510)برسرداشتن  . آتش2؛ (Ibid., 492)شده دادن زنان بازداشتفراری

. 5 ؛(Ibid., 510). قدرت افزون داشتن 4؛ (Ibid., 511)نیامدن شان و خونشمشیر از بدن
 ,.Ibid). کوبیدن عصا به سنگ و بیرون آمدن آب؛ 5/1جوشش؛ به چهار صورت مختلف: 

. خراشیدن 5/3؛ (.Ibid., 508). کوبیدن عصا به خاک و جوشش چشمۀ شراب 5/2؛ (.507
بودن شهد و انگبین از عصا . جاری5/4(؛ .Ibidخاک به وسیلۀ ناخن و برآمدن شیر از آن )

(Ibid.). 

 انجام داده آن، هم ست معجزاتفهربا ملاحظۀ 
ً

ها که آن و همها که خود دیونوسوس شخصا
مقولۀ  اطور کاملًا واضح و مستقیم باند، حداقل هشت معجزه بهاو کردهپ یروانش به قدرت 

ه ارائمعجزۀ قصر پنتئوس  دربارۀ که فیشر  پژوهشیارتباط تنگاتنگی دارد. در  «زایش و باروری»
های نوعی راهز معجزۀ قصر و فرار از زندان( بهرسیده که تمامی معجزات )اعم ا، به این نتیجه کرده

شکلی نمادگرایانه برای بشر در این خود به نوع بشر است که البته به دادن قدرتخدایان در نشان
توان چنین دربارۀ دیگر معجزات مذکور زایشی می(. Fisher, 1992) نامه تجلی یافته استنمایش

ها، ها و جوشیدن شیر و عسل و دیگر فرآوردهیدن عصا به خاک و آب و نظایر اینوبگفت که ک
توان رابطۀ گیاه و عصای گیاهی و زایش و ایزد باروری وضوح میجنبانیدن گیاهان و جانوران که به

 زا که خود نیز ظهوری دیگر از مؤلفۀ باروریعنوان عنصر بارشمشاهده کرد، ارتباط با آسمان به را
یز نماد شیردهی و ای و نترین حیوانات اسطورهعنوان یکی از مهمست، تبدیل و تبدل به گاو بها

از صدماتی چون شمشیر و آتش که ندیدن صراحت سخن از باروری دارد، آسیبتولد که خود به
زایش و »برد و دیگر معجزات نمودهای بارزی از  توان به تقابل آسیب با زایش پیسادگی میبه

 هستند.  «باروری

فاوتی بسیار شدن تاسپاراگموس و دیگر انواع مثله باید میان لۀ مهم دیگر این است کهئمس
 (های ملل مختلفچه در تصاویر ادبی و چه اسطوره)در موارد متعددی . مهم و ظریف قایل شد

  هااعتنا و برجسته اشاره کرد که در آن یکی از شخصیتهایی قابلتوان به نمونهمی
ً

که عموما
طرز بسیار دردناکی سرش بریده یا وری آن داستان یا اسطوره است، بهشخصیت اصلی و مح

شود که شود. اما باید توجه کرد که اسپاراگموس تنها به آن مواردی اطلاق میبدنش مثله می
 به امور مرتبط با دین و آی ین مرتبط باشد. اینکه بریده

ً
دن سر شحامل امر قدسی باشد و اصطلاحا
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 پنتئوس و مثله 
ً

دلیل مجازات او نیست شود بهاسپاراگموس تلقی می ارز همشدن پ یکر او دقیقا
 جزیی ،کفر و بدعت ؛ چهدلیل کافرشدن او رخ داده استبهبلکه به این سبب است که این مجازات 

 ننوعی تنبیه دینی شد و نه ایاز مصطلحات دین و آی ین است. درواقع او به
ً

قتل و جنایتی که صرفا
ق.م.(،  4 -م ق. 65نامۀ توئستس سرودۀ سنکا )شروی داده باشد. برای مثال، در اسطورۀ نمای

 ,Seneca, 2018) ریزدک ند و در غذا میکه تانتالوس پ یکر پسر خود یعنی پلوپس را مثله میهنگامی

خصیت اصلی ماجرا روی شدن دربارۀ شتوان اسپاراگموس تلقی کرد زیرا اولًا این مثلهرا نمی (117
 مجازاتی آی ینی و دینی تلقی نمی

ً
 کرداری شیطنتنداده و ثانیا

ً
آمیز از طرف تانتالوس شده و صرفا

 بوده است تا خدایان را بیازماید.

شد، اولًا توسط ایزد باروری و چه تاک نون ذکر شد باید گفت مجازاتی که پنتئوس به آن دچار بنابر آن
داد و نه از طرف قاضی یا شاه شهر و سرزمین. این مقوله به  دستور مستقیم او رخ به

 ای میمجازات او رنگ برجسته« بودنِ آی ینی»
ً

دیونوسوس )ایزد باروری و زایش( بخشد؛ ثانیا
( غیره های مختلف گیاهی و زایشی )مثلًا در قالب نیزۀ گیاهی، معجزات جوشش و زایشی ونشانه

تری پ یدا ک ند؛ نامه شکل عینیک ند تا نمایشه میوع بشر ارائبرای ن نمایی خود راپ یوسته قدرت
 

ً
وضع « اصلاح»اسپاراگموس از این طریق با اسطورۀ زایش و باروری پ یوند محکمی دارد که به ثالثا

شود و پنداری بعد از مجازات او دیگر بددینان و دینی و عقیدتی در اسطورۀ مدنظر منتهی می
واقع، با دارند؛ درز سرپیچی و ک تمان برمیوس، دست اشکاکان به آی ین ایزد دیونوس

توان در شود تا دیگران اصلاح شوند. نظیر این تصویر را تا میزانی میاسپاراگموس یک نفر فدا می
 شود تا بقیه راه را بهتر بیابند.یکی کشته و فدیه و فدا می ؛اسطورۀ دیگر ملل هم ملاحظه کرد

 گیرینتیجه

 است: پژوهش کلی زیر برآیندوارد م

 مؤلفه ≠
ً

ای است که در تراژدی ی اسطورهاای تراژیک بلکه مقولهاسپاراگموس نه الزاما
تر از دیگر انواع ادبی بروز دلیل ساختمان محتوایی تراژدی که ناظر بر فاجعه است، بیشبه

 ک ند؛می

خود اصلاح شوند شود که دیگران در عقیدۀ آی ینی دادنِ اسپاراگموس، یک نفر فدا میبا رخ  ≠
 و این درست با مقولۀ زایش و رشد مترادف است؛

عنوان یک عقدۀ روانی توان گفت که اسپاراگموس بههش میهای پژودر پاسخ به پرسش ≠
 در مواردی روی میتوسط ایزدان انجام نمی

ً
دهد که شخص محوری آن شود بلکه صرفا

نامۀ شت دیونوسوس در نمایاسطوره به خطایی آی ینی مرتکب شود. کرداری که به مشی  
بر امر قدسی بود و پنتئوس کافر شده بود را جهت که مبتنیها روی داد از آنباکخانت
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نامۀ توئستس اثر سنکا چه در اسطورۀ نمایشسپاراگموس تلقی کرد ولی مثلًا آنتوان امی

 تلرا نمیاست 
ً

 یقی آی ینتوان اسپاراگموس دانست زیرا حامل امر قدسی نبوده و اصطلاحا
کردن که بتوان به آن واقع مرز مشخص دربارۀ کردار مُثلهتوان داشت. دراز آن نمی

شود. پنتئوس به آی ین ایزد اسپاراگموس اطلاق کرد یا خیر، در امر آی ینی خلاصه می
 یک مجازات نبود بلکه تنبیهی شدن او بهس کافر شده بود و مثلهدیونوسو

ً
دلیل صرفا

 یک جنایت و نامۀ توئستس رخ میچه در نمایشکه آنرحالیی بود دآی یندینی ـ 
ً

دهد صرفا
 قتل است و ربطی به مجازات فرد ندارد؛

ای وجود دارد که طی آن های اسطورهشکلی از کارکردهای نمایشی و استفاده از مؤلفه ≠
ت  از سر پ یروی از سن 

ً
را در اثر  خود آنها های ادبی رایج زمانشاعر آگاهانه یا ناآگاهانه و صرفا

توان به همسویی اسطورۀ زایش و باروری بندد که در این مورد مشخص میکار میخود به
با نوع خاصی از مجازات دینی اشاره کرد که هر دو در یک ایزد یعنی دیونوسوس تجمیع شده 

 تر گرداند؛تر و محسوسای آن را هم مستحکماسطورهـ  ورزانه و آی ینیهای دیناست تا لایه

ر خطاکاران تحمیل شود ولی توسط هر ایزدی بسپاراگموس یک مجازات دینی تلقی میا ≠
عنوان ایزد باروری و رب ط کاملًا مستقیمی با دیونوسوس بها که ارتبانجشود و از آنمی

توان آن را همان تبلور زایش پس از مرگ در نظر گرفت؛ با این قید که عصای گیاهی دارد، می
سبب به زایش و گیاه مرتبط است و بدینبرخی معجزاتش کاملًا چون هم همدیونوسوس 

 توان میان اسپاراگموس و اسطورۀ زایشی دیونوسوس ارتباط معناداری ملاحظه کرد؛می

توان گاه نمیچه مبتنی بر اساطیر شکل پذیرفته است، هیچدر فهم و دریافت جامع آن ≠
ای استنباط درست و جامعی از آثار اسطورههای منطقی و عقلانی را ابزار کاملی برای مؤلفه

در نظر گرفت. برای برداشت صحیح از اسطورۀ زایش و باروری که دیونوسوس بانی آن است، 
تی تبعیت ک ند که در آن مبانی  شاعر خواه و ناخواه، آگاهانه و ناآگاهانه مجبور است از سن 

پذیرفته ن نمایش بودند، ای رعایت شود وگرنه توسط مخاطبان آن که خود اهل فاسطوره
 ؛شدنمی

 بهدر نگرشی کلان،  ≠
ً

مثابۀ بسیاری از موارد مشابهی که بین یونان و روم وجود دارد، عموما
اش را همان آنِ یونان احتساب کرد که با تغییراتی در توان روم و اساطیر مورد استفادهمی

ای در یونان، های اسطورهمؤلفهعنوان یکی از اند. اسپاراگموس نیز بهرد داشتهروم کارب
 .رکرد و استفادۀ معنایی داشته استدرست در روم هم کا
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 نوشتپی 

  1. Euripides /Εὐριπίδης  ( .م.ق 406 –. م.ق 484 ) 

  2. Alcestis / Medea / Hippolytus / Hecuba (Hekabe) / Andromache / The Children of Hercules (Heraclidae) 

/ The Suppliants / Mad Hercules (Heracles) / Iphigenia in Tauris (Iphigenia among Taurians) / Ion / The 

Trojan Women (The Troades) / Electra / Helen / The Phoenician Women (The Phoenissae) / Orestes / 

Iphigenia in Aulis / (The Devotees of Dionysus) The Bacchae / Rhesus / The Cyclops.  

 3 .Kittoاوریپیدس آثار  مترجمان معتبرترین و ترینمعروف از  ؛. 

 4 .Morreall(.م1947. مت) دینی مطالعات حیطۀ امریکایی شهیر  پرداز نظریه ؛ 

  5. God of fertility 

  6. Δημήτηρ/ Dēmḗtēr 

 در  که حد آن تا داشت قرار  خدایان مورداقبال بسیار  بود، زئوس پسر  که تانتالوس کهآن مجمل. 7  
 ضیافتی به را آنان خدایان، دانش و تعقل گذاشتنِ سنجش به برای وی. شدمی دعوت نیز  خدایان میهمانی

 گوشت از  خدایان از  کدامهیچ. افک ند پی شامی آن با و کشت را پلوپس یعنی خود پسران از  یکی و کرد دعوت
 از  شانۀ و آوردند زندگی به را پلوپس غضبناک خدایان. بود بلعیده را او ک تف که دمتر  مگر  نخوردند پلوپس

 Hades هادس یا زیرین دنیای در  اشبدکاری خاطر به نیز  را تانتالوس. کردند مرمت عاج با نیز  را اشرفتهکف

 .کردند نفرین را وی خاندان و افک ندند مجازات به

  8. Πέλοψ /Pelops 

  9. Τάνταλος /Tantalus 

  10. Thyestes 

 11 .Edith Hamilton(.م1963-.م1867) اسطوره امریکایی-آلمانی پرداز نظریه ؛ 

 .است برده ارمغان به را آتش انسان برای که کرد مجازات را پرومتئوس آن دلیل به زئوس نمونه، برای .12 

 همان یونان در  آرتمیس مثلاً . است شده ذکر  متفاوت خدایان نام گاه رومیان، و یونانیان میان .13
 شکل Βάκχος/  Bakchos  باکخوس یا باکوس صورت بنابراین،. روم در  دیانا که دارد را هاییخویشکاری

 .است Διόνυσος /  Διώνυσος  دیونوسوس تر،دقیق تلفظ با و دیونیزوس دیونیسوس، رومیِ 

  14. Simon Perris 

  15. Kitto ، Norwood ، Grube ، Rivier ، Pohlenz ، Schmid ، Rohdich ، Steidle. 

  16. Dionysus 

  17. Zeus 

  18. Semele 

  19. Pentheus 

 20 .Cadmusپنتئوس پدربزرگ و تبس گذار بنیان ؛. 
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21 .Tiresiasتبس مشهور  پ یشگوی ؛. 

  22. Paul Roth 

  23. Agave 

  24. violent bodily dismemberment 

  25. Pagan 

  26. Sparagmos 

  27. Infanticide 

  28. Cannibalism 

  29. Human sacrifice 

  30. Regicide 

  31. Dionysus and Divine Violence 

  32. Mnema 
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