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Abstract 

The present study examines the influence of the Iranian Mithraic cult, or the solar religion, 
on the mythology and symbols of ancient Russia, with a focus on Vladimir’s Pantheon in 
Kiev. Vladimir Sviatoslavich, known by the legendary epithet ‘Sun King,’ established a 
pantheon for the purpose of unifying the Slavic tribes, in which, besides Perun, deities such 
as Khors and Dazhbog were also present. Linguistic and mythological analyses 
demonstrate that ‘Khors,’ a word of Iranian origin, entered the Russian language through 
the Ossetic language and corresponds to the sun deity. 

Furthermore, notable similarities are observed between the birth myth of Dazhbog and the 
legend of Mithra’s birth from stone. Additionally, the symbolic role of the horse in the 
funerary rites of ancient Russia, adopted from the Ossetians and Alans, bears a close 
relationship to the concept of Mithra’s solar chariot. Nevertheless, the adoption of 
Christianity in Russia led to the widespread suppression of ancient cults and mythologies, 
which has resulted in severe limitations upon the archaeological and historical heritage 
related to this subject. 

This research aims to answer the question of which deities of Vladimir’s Pantheon were 
influenced by the Mithraic cult. Accordingly, since no tangible heritage from that era has 
survived, through the aid of available linguistic and historiographical sources—such as the 
Primary Chronicle (Tale of Bygone Years) and the Tale of Igor’s Campaign, which provide 
limited information about Vladimir’s Pantheon in ancient Russia—it has been 
demonstrated that Khors and Dazhbog have roots in the solar cult. The article also 
addresses the connection between the horse in Slavic mythology and the solar cult. 

Keywords: Vladimir’s Pantheon, Ancient Iran, Ancient Russia, Mithraism, Khors, 
Dazhbog. 

Introduction 

The re-reading of myths from the literature of various nations provides an important 
window for understanding the cultural identity and worldview of diverse societies 
throughout history. Myths, as enduring expressions of collective experience, reveal a 
constellation of values and imaginative perspectives of cultures. Linguistic and 
archaeological studies have identified southern Russia as the principal homeland of Indo-
European peoples, whose migrations gave rise to profound cultural interaction and 
exchange with other peoples, producing enduring mythological patterns. 

These roots led to the unconscious transmission of cultural and mythological elements in 
the encounters of Indo-European peoples with indigenous populations. The prominent 
linguistic and conceptual similarities between the deities of the Eastern Slavs and ancient 
Iran reflect the mutual influences of these civilizations. Scholars have attributed Iranian 
origins to certain names in the Kievan pantheon and have pointed to Scythian-Iranian roots. 
Although the role of Mithraism in Iran is well known, its influence on Vladimir's Pantheon 
has received less scholarly attention. 
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This research analyzes the origins and solar connections of the deities of Vladimir's 
Pantheon using library sources and Russian texts. Unlike Greek and Roman mythology, 
which possess abundant primary sources, Slavic mythology lacks such direct sources, and 
beliefs were largely oral and transformed after Christianization. Therefore, the available 
information is primarily based on Russian historical chronicles such as the Primary 
Chronicle (Tale of Bygone Years) and the Tale of Igor's Campaign. Contemporary Russian 
sources also emphasize the dispersion and scarcity of sources. This study focuses on 
evidence of Mithraism in ancient Russia and primarily addresses the solar dyad of 'Khors 
and Dazhbog' in Vladimir's Pantheon, examining other deities only in relation to solar 
mythology. 

Research Findings 

In 980 CE, Vladimir Sviatoslavich ascended to the throne of Kiev and received the 
legendary title 'Sun King,' evoking ancient Scythian and Slavic mythology. To unify the 
Eastern Slavic tribes, he constructed a pantheon featuring wooden statues of deities such 
as Perun, Khors, Dazhbog, Stribog, Simargl, and Mokosh upon a high hill in Kiev, placing 
Perun at its center. Chronicles such as the Primary Chronicle (Tale of Bygone Years) and 
the Tale of Igor's Campaign mention these deities and particularly emphasize the solar dyad 
of Khors and Dazhbog, which bear linguistic and mythological Iranian influence. 

The ritual role of the horse in solar and funerary contexts also attests to Indo-European 
connections. Although archaeological findings are limited, linguistic analysis demonstrates 
that Khors has Iranian origins, and the characteristics of Dazhbog bear similarities to deities 
such as Mithra. Finally, the transformation of Vladimir's Pantheon, particularly after 
Christianization, reveals the integration of native Slavic traditions with Iranian solar ritual 
and the gradual elimination of pagan rites. 

Conclusion 

This research demonstrates that the Iranian solar cult, particularly Mithraism, played a 
decisive role in shaping the religious beliefs and symbols of ancient Russia. Deities such 
as Khors and Dazhbog are directly connected to Iranian solar origins and functions, and 
linguistic analysis of the term 'Khors' and the birth narrative of Dazhbog highlight a 
profound mythological connection with Mithra. 

The horse, both in funerary rites and as a symbol of Mithra's solar chariot, reflects the cultural 
bond between Iran and Russia. Despite the loss of a large portion of historical and 
archaeological evidence, linguistic traces and surviving texts prove the influence of Mithraism 
on local solar beliefs. The solar theology of Vladimir's Pantheon represents a multilayered 
process of cultural interaction between Iran and Russia—a context in which Mithraic and solar 
symbols played a foundational role in the religious and mythological structure of this region, 
traces of which remain discernible even in scattered historical sources. 
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 چکیده
بررس به  ک  ای  یرانیا  یمهرپرست  نییآ  ریتأث  یپژوهش حاضر  اساط  دیخورش   ش یهمان  نمادها  ر یبر    یۀ روس  یو 

شاه« در    د  یملقب به »خورش  چیاتسلاویسو  ریمی. ولادپردازدیم  فییدر ک  ریمیولاد  ۀزدکدیباستان، با تمرکز بر ا
چون خورس و داژدبوگ    یزدانیبر پرون، ا  وه را بنا نهاد که در آن، علا  یا زدکدهیاسلاو، ا  لی وحدت قبا  ی راستا

  ۀشیبا ر   یاکه »خورس«، واژه  دهدی نشان م  یشناختو اسطوره  یشناختزبان  یهال یحضور داشتند. تحل  زین
آس  قیاز طر   ،یرانیا زبان روس  یزبان  ا  یوارد  قابل   یهاشباهت  ن،یاست. همچن  دیخورش  زدیشده و معادل 

 ن ینقش نماد  ن،ی. علاوه بر اشودیاز سنگ مشاهده م  ترایم  شیزا  ۀو افسان  گتولد داژدبو   ۀاسطور   انیم  یتوجه
 ۀبا مفهوم اراب  یک یها اقتباس شده، ارتباط نزدها و آلانباستان، که از اوست  یۀروس  ینیتدف  یهانییاسب در آ

ا  ید یخورش با  دارد.  روس  تیحیمس  رشیپذ  حال،نیمهر  گسترد  هیدر  سرکوب  به  اس  هاشیک  ۀمنجر    ر یاطو 
ا  یباستان که  محدود  نیشد،  باعث  م  دیشد  تیامر  تار   یشناسباستان   راثیدر  ا  یخیو  با  موضوع    نیمرتبط 

 زدانیاز ا  کیبر کارکرد کدام  یمهرپرست  نییپرسش است که آ  نیپژوهش پاسخ به ا  نی. هدف از ااستده یگرد
است، به کمک نمانده  یآن دوران باق  از  یملموس  راثیاست. لذا از آنجا که مگذاشته   ریتأث  ر،یمیولاد  ۀزدکدیا

  گور«، یا  یلشکرکش  ۀدربار   یدور« و »کلام  یهاموجود، مانند »داستان سال  ینگار خیو تار   یشناسمنابع زبان
است که خورس  نشان داده شده  دهند،یباستان ارائه م  یۀ در روس  ریمیولاد  ۀزدکدیا  ۀدربار   یکه اطلاعات محدود

  ش یبا ک  یاسلاو   ی هادر مقاله به ارتباط اسب در اسطوره  نیدارند. همچن  د یورشخ  ش یدر ک  شهیو داژدبوگ ر 
 است.اشاره شده زین دیخورش

 خورس، داژدبوگ.  ،یباستان، مهرپرست هیباستان، روس رانیا ر،یمیولاد ۀزدکدیا: هاکلیدواژه
 ر یمیولاد  ۀزدکدی در ا  ی د یخورش  یباورها  ی بررس  .(1404صادقی سهل آباد، زینب، و شفقی، مریم ):استناد

 . 404-383(، 2) 58، ادیان و عرفان. باستان یۀروس

 : مؤسسه انتشارات دانشگاه تهران ناشر 
 حق چاپ و حقوق نشر برای نویسندگان محفوظ است. 
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 مقدمه 

  در   هاملت  هویت  و  فرهنگ  شناخت  برای  ارزشمند  راهی  مختلف  ملل  ادبیات   از  هااسطوره  بازیافت
، باورها  از  تریعمیق   درک  به  تا  دهدمی  امکان  ما  به  فرآیند  این.  است  تاریخی  گوناگون  هایدوره

  انسانی   حقایق  تجلی  و  بشر  روح  آیینۀ  هااسطوره.  یابیم  دست  مختلف  جوامع  بینیجهان   و  هاارزش
  های دوره  در  هاانسان  تفکرات  و  تخیلات،  تجربیات  حاصل  آنها.  اندیافته  تداوم  تاریخ  طول  در  که  هستند

  و  فرهنگ  دربارۀ  ارزشمندی  اطلاعات  تواندمی  آنها  بازیافت  و  مطالعه،  دلیل  همینبه و  هستند  مختلف
 .دهد ارائه ملل تاریخ

پای یافتهشواهد زبان  ۀبر  تا آسیای  های باستانشناسی و  اروپای شرقی  از  شناسی، جنوب روسیه 
واروپایی گروهی از مردم بودند  شود. اقوام هنداقوام هندواروپایی قلمداد می  ۀعنوان خاستگاه اولیمیانه به

های پیش از میلاد از نواحی شمالی آسیا و اروپای شمالی به سمت مناطق جنوب، جنوب  که طی هزاره
صورت تدریجی زمانی طولانی و به  ۀشرقی و جنوب غربی مهاجرت کردند. این فرایند مهاجرت، در باز 

شناس بار توسط گیمبوتاس، باستان  های گوناگون انجام گرفت. این دیدگاه نخستینو در قالب گروه 
وی  .  دشی این منطقه عرضه  های باستانمیلادی بر مبنای یافته  1۹56تبار، در سال  آمریکایی لیتوانی

میان    ۀویژه محدودهای جنوب روسیه و اوکراین و نواحی پیرامون دریای خزر و دریای سیاه، بهاستپ
هزار  در  نخستین  هندواروپاییان  اصلی  وطن  را  ولگا  و  دنپر  میلاد   ۀرودهای  از  پیش  پنجم  و  چهارم 

واروپایی شامل اسلاوها و هندوایرانیان بود که هر یک در مراحل آخرین موج از مهاجران هند.  دانست
 . (170: 13۹6ان، همکار جین و )فیروزمندی شیره های جدیدی وارد شدندمختلف، به سرزمین

گاه برای اشتراکات فرهنگی و اساطیری گیری زمینه مشترک موجب شکل  ۀاین ریش هایی ناخودآ
های ها را در تعامل با اقوام بومی هر منطقه و فرهنگ آن   الگوهای جمعی  میان این اقوام گشت، و کهن 

نحوی متمایز متبلور ساخت. بنابراین، تشابهات زبانی و مفهومی بسیاری میان خدایان اسلاو  محلی به
می دیده  باستان  ایران  ایزدان  و  بازتابشرقی  که  جانب  ۀدهندشود  دو  تمدن  ۀتأثیرات  است. این  ها 

ف را ایرانی میهای خدایان معبد کیکه ملینکا ریشۀ نامطوریبه داند و این مسأله را ناشی از نفوذ  ی 
قات پژوهشگرانی همچون کورش،  داند و برای اثبات آن به تحقیایرانیان در این منطقه می-هاسکائی

کند که وجود خدایانی با اسامی ایرانی در معابد اسلاوها را تأیید  نوفسکی، ریباکوف و سایرین اشاره می
 . (107: 1380کنند )ملینکا،  می

پردازد و بر این اعتقاد است که باورهای ابتدایی در  کازلفسکایا به بررسی صور ابتدایی مذهب می
است و بدین ترتیب، با تغییر شرایط زندگی بشر در جوامع نخستین و ارتباط با فعالیت زندگی بشر بوده

حذف نگردیدند و به حیات خود در  باور به نیروهای فوق بشری، باورهای ابتدایی هرگز به شکل کامل  
ها در میان مردمان درآمدند.  بخشی از فرهنگ، رسوم و سنت  مثابۀادیان و باورهای نو ادامه دادند و به

 . (Козловская, 2016: 87ها را شکل دادند )در نتیجه، به ادبیات راه یافته و اسطوره



 385  باستان یۀ روس ریمیولاد ۀ زدکدیدر ا  یدیخورش یباورها یبررس

آیین مهر ای در های گستردهاگرچه پیش از این پژوهش است، لیکن  در ایران صورت گرفته  بارۀ 
است. لذا در جستار  بررسی موضوع بازتاب این کیش بر ایزدکدۀ ولادیمیر در روسیۀ باستان، مهجور مانده

صورت مستقیم، تفسیرها و نتایج تحقیقات ای و استفاده از منابع روسی بهروی با روش کتابخانه  پیش
تحلیل به باستان  روسیۀ  در  ولادیمیر  ایزدکدۀ  در  خورشید  با  مرتبط  ایزدان  منشاء  روی  بر  آمده  عمل 

 .گرددمی
بهره متعددی  و  اول  دست  کتبی  منابع  از  که  رومی  و  یونانی  اساطیر  هستند، برخلاف  مند 

ای دال بر  کنندهتاکنون شواهد قانعو    باشندمکتوبی می  ۀهای اسلاوی فاقد چنین منابع اولیاسطوره
است. بنابراین،  دست نیامدهداشتن سیستم نوشتاری منسجم توسط اسلاوها قبل از ورود مسیحیت به

صورت شفاهی و سینه به سینه منتقل شدند و با گسترش  های دینی این اقوام عمدتاً بهباورها و سنت
که میراث ملموسی  با توجه به ایند. لذا  ها فراموش یا تغییر یافتنتدریج بخش اعظمی از آن مسیحیت به

مستندات)مکان و  نمانده  برجای  روسیه  در  ایزدان  این  از  باستانی(  اشیاء  و  به   ها  مربوط  موجود، 
سالنگاریتاریخ )»داستان  باستان  روسیۀ  دور« های  ایگور«   1های  لشکرکشی  دربارۀ  »کلامی  (  2و 

اسطورهمی پژوهشگران  تحلیل  بنابراین  استوار  باشند؛  اندک  مطالب  همین  پایۀ  بر  روس  شناس 
کوتاریف  شده )  (Кутарев, 2016)است:  مارُزُوا  پژوهشگرانی  Морозова, 2019و  جمله  از   )

اند. شایان ذکر است از آنجا که دایرۀ بودن این مستندات تأکید کرده  شمارهستند که بر موضوع انگشت
بر خورس  بازتاب کیش مهر )خورشید( در روسیۀ باستان است، تمرکز  به  و   3پژوهش حاضر محدود 

صورت  بوده و از پرداختن به سایر ایزدان به 5گانۀ خورشید« در ایزدکدۀ ولادیمیرعنوان »دو به 4داژدبوگ 
شده خودداری  و  مبسوط،  بوده،  تنها  است؛  ارتباط  در  »مهر«  با  آنها  کارکردی  نقش  که  مواردی  در 

 . استصورت گذرا به آنها اشاره شدهبه

 پژوهش   پیشینۀ 

عنوان آفرینندۀ »مهر« یا بههای ایرانی است که حول پرستش ایزد »میترا«  مهرپرستی، آیینی با ریشه
و    خورشید نماد عهد  اواخر ساسانی،  تا  از زرتشت  از دوران پیش  ایرانی،  ایزد کهن  این  شکل گرفت. 

تحت معنای  در  پرستی  مهر  بود.  پاکی  و  جنگاوری  روشنایی،  پرستش پیمان،  »کیش  آن،  اللفظی 
است. پاشین این کیش را »کیش میلادی متداول بوده  ۹و    8های  خورشید« در روسیۀ باستان در سده

اسلاوهای شرق را بر مبنای منابع کتبی روسیۀ   پرستی  خواند و ایزدان دوران بتای« میایزدان قبیله
داده تحلیل  و  تجزیه  به  و  کرده  بررسی  دوران  باستان  دربارۀ خدایان  آنها  اسلاوهای  بتهای  پرستی 

 
1. «Повесть временных лет» (Povest' vremennykh let)  
2. «Слово о полку Игереве» (Slovo o polku Igereve)  
3. Хорс (Khors)  
4. Даждьбог (Dazhdbog)  
5. Пантеон Владимир (Panteon Vladimir)  
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ای« هستند و  و دیگر خدایان اسلاو، مظاهر آیین »ایزدان قبیله  6پردازد. از نظر وی، پرون شرقی می
زبان داده و  فولکلور  به دست نمیهای  از اساطیر اسلاو  تأیید  قابل  دانشی  و هر گونه شناسی،  دهند 

(. در آثار علمی Пашин, 2024است )  مواجهتلاش برای بازسازی ایزدکدۀ اسلاو شرقی با شکست  
است که ایزدان روس و یا برخی  تبارها، این نظریه آمدهبسیاری از پژوهشگران، و پیش از همه آلمانی

از آنها ریشه در خارج از مرزهای روسیه دارند و ریشۀ این ایزدان را پیش از هر چیز ایرانی، یونانی و  
خوانده )آلمانی  سال  Исайчев, 2020: 122اند  در  روس،  اسلاوشناس  سریزنفسکی،   .)1846 

است که در آن بر  ای با عنوان »در باب ستایش خورشید در میان اسلاوهای باستان« منتشر کردهمقاله 
است. موضوع مقالۀ بلووا  بینی مهرپرستی اسلاوها پرداختهشناسی به جهان پایۀ مدارک تاریخی و قوم

ریخی و قوم شناسی«؛ نگرش ابتدایی به معابد  های تاو پیتروخین »پرستش خدایان »بیگانه«: یادداشت
آیین و  باورها  به  برخورد خصمانه نسبت  و  قراردادهای نخستین  از  مقاله  این  در  باستانی است.  های 

-7پرون و ولس -روسیۀ باستان با بیزانسیان مسیحی در سدۀ دهم و سوگند به خدایان روسیۀ باستان
است. بلووا و پیتروخین معتقدند پرستش خدای ایرانی »میترا« از امپراتوری  برای حفظ صلح یاد شده

داشته  گسترش  اورال  تا  )روم  »از Белова, Петрухин, 2019است  موضوع  به  بیسکوف   .)
عنوان نگاری: مسئلۀ خدای روسیۀ باستان خورس بههای تاریخهای دوران باستان تا اسطورهاسطوره

های علمی روشنی شناسی نام ایزدان، دادهپردازد. از نظر وی ریشهشناسی« میای در اسطورهنشانه
 ,Бесковگذارد )روی می  های ضعیفی دربارۀ آنها پیشدهد و تنها فرضیهدست پژوهشگران نمیبه

»بت2020 عنوان  با  ایزدان  اسطورۀ  روس،  پژوهشگران  آثار  عمدۀ  در  می(.  مطرح  شوند  پرستی« 
(Грищеко, 2009( و )Евдокимов, 2016  ودوکیموف تاریخ هر کشوری تنها با در نظر (. از نظر ی 

گیری گرفتن سه عامل قابل درک است: معنوی و اخلاقی، اکولوژیکی و تاریخی. از آنجا که تاریخ شکل
های پرستش طبیعت در فرایند رشد تاریخی  گردد، گذر از کیشقوم اسلاو به پیش از میلاد مسیح باز می

است. این پژوهشگر باور  شناختی دانش اندک بشر بودهبشر، روندی لازم و راهکاری برای جبران روان 
رود  شمار میهای پیش از یکتاپرستی، تلاشی از سوی بشر برای توضیح دنیای پیرامون بهدارد که کیش

(Евдокимов, 2016: 156بت موضوعات  به  گریشنکو  اسلاوهای  (.  خدایان  اسلاوها:  پرستی 
 . ( Грищенко, 2009, 242-246پردازد ) ، معابد و مفهوم جهان هستی میبالتیک

نیز   ایران  حوز در  در  پیشین  آیین  ۀمطالعات  و  جایگاه  مهرپرستی  باستان،  ایران  های خورشیدی 
ترین  که به برخی از مهم   اندمهمی در فهم ارتباطات فرهنگی و دینی میان اقوام ایرانی و اسلاوی داشته

 شود:آنها اشاره می

های رازآمیز  ترین آییندهد که آیین مهرپرستی از کهن( نشان می1400پور )گراوند و هاشم  قالۀم
بوده تأثیرگذار  جهان  و  ایران  فرهنگی  و  دینی  تطورات  در  و  بوده  از  جهان  اثراتی  همچنین  است. 

 
6. Перун (Perun)  
7. Волес/ Волос (Voles / Volos)  
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( مورد بررسی قرار  13۹۹)اهلی  اشتری و فتوحییکلباس  مشترک  میترائیسم بر مسیحیت در پژوهش
علاوه بر این، عسگری و  ت.  که بیانگر انتقال مفاهیم و مناسک آیین مهر به دین مسیحیت اس  گرفته

اند که نمادی از مناسک  الگوی قربانی در آیین مهرپرستی پرداخته( به بررسی کهن13۹۹همکاران )
( بر تأثیر نمادهای مهری در فرهنگ  13۹7جلالیان )  قالۀآیینی مرتبط با باروری و حیات دوباره است. م

دهد چگونه این نمادها در  و هنر غرب و انتقال آن به دوران اسلامی و مسیحی تمرکز دارد و نشان می
( به 13۹۹و جدیدی )  اند. همچنین پژوهش رضائیان ابرقوییهای جدید فرهنگی بازتولید شدهقالب 

های مهرپرستی و میترائیسم در ایران و روم باستان پرداخته و تأثیر آن را بر فرهنگ   ۀبررسی گسترد
( ضمن تأکید بر جایگاه مهر و میترا در میان 13۹6از سوی دیگر، جعفری )  است.مختلف برجسته کرده

(  13۹5ضمیر )است. روشن ایزدان باستانی آریایی، به تطبیق مفاهیم مهرپرستی و مسیحیت پرداخته
شواهد باستانی و متون دینی، جایگاه آیین مهر در ایران پیش از زرتشت    ۀهای خود بر پاینیز در تحلیل

های آیین  ( نیز بر ارتباط جشن1385فر و محرری )است. سعادتیو گسترش میترائیسم را بررسی کرده
(  1383برقبانی )د.  کننتطور آن در تاریخ اشاره می  ۀحوو به ن  کردهمهر با فرهنگ ایران و جهان تأکید  

های آریایی دانسته که از ایران به هند و  آیین مهرپرستی را یکی از دیرپاترین و تأثیرگذارترین آیین  نیز
( نیز به بررسی جامع آیین مهر و نقش آن در دین و فرهنگ ایران  1403تزری )  ۀاست. مقالاروپا راه یافته

هایی چون عهد و پیمان، پاکی، جنگاوری و روشنایی باستان اختصاص دارد که این آیین را با ویژگی
 . کندتوصیف می

تأثیرگذاری  حاضر  پژوهش  زموضوع متمای ایزدکدکیش خورشید  ، بررسی امکان  ولادیمیر در   ۀبر 
توجهی  اورال و روسیه باستان نفوذ قابل  ۀمهرپرستی در ناحی.  جغرافیایی و فرهنگی متفاوت است  ۀگستر 

است. با وجود اهمیت این  گیری باورها و مناسک دینی محلی نقش مهمی ایفا کردهداشته و در شکل
بررسی تاکنون  دربار موضوع،  مستندی  و  دقیق  امکانهای  مذهبی    مهرآیین    رتأثی  ۀ  بر ساختارهای 

ا در نظر رو، این پژوهش درصدد است باست. از اینولادیمیر، صورت نگرفته  ۀمحلی، به ویژه ایزدکد
روشنی تبیین  ای بهرا در فرآیندهای تحول فرهنگی و دینی منطقه  مهرجایگاه آیین  ،  این تأثیرات   گرفتن

بهگیرد  شناسی تطبیقی جای میاسطوره  ۀنماید. پژوهش حاضر در حوز  و و  دلیل عدم وجود شواهد 
و با  ،  مانده کهن باقین  ومتمعدود    از طریق بررسیشناسی،  های باستاندادهمنابع کافی  قابل اتکا در  

روش  تاریخیزبان  هایتلفیق  فرهنگی  و  شناسی  موضوع  ،  تطبیقی  ایاسطوره-مطالعات  بررسی  به 
فرهنگی و مذهبی در تاریخ ادیان یاری خواهد    ۀرویکرد به فهم بهتر تبادلات پیچید  است. اینپرداخته

 .درسان
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 بحث 

های مردمی  (. در حماسه 1015-۹80یف شد )شاه کی  8میلادی، ولادیمیر سویاتسلاویچ   ۹80در سال  
اسطوره لقب  با  او  شدهاز  یاد  شاه«  »خورشید   باستانی  اسطورهای  پادشاه  با  را  او  لقب  این  ای است. 
کرد. کولاکسای از اساطیر کهن اسلاوی است که ، »خورشید  شاه« مرتبط می9اسکیتی، کولاکسای

عنوان »خورشید  شاه« احتمالًا نماد به دوران پیش از مسیحی شدن اسلاوها تعلق دارد. کولاکسای به 
ای به دوران بسیار است. این شخصیت اسطورهقدرت آفرینندۀ نور و خیر در باورهای کهن اسلاوی بوده

گونه در باورهایشان  کهن تعلق دارد، زمانی که اسلاوها هنوز آیین چند خدایی داشتند و ایزدان انسان
 .شکل گرفته بود

پرست روس بود که لقب شاعرانۀ »خورشید شاه« را از اعماق تاریخ حفظ ولادیمیر آخرین پادشاه بت
کرد. اما با گذشت زمان، مورخان او را مقدس و برابر با حواریون شمردند و مسیحی کردن روسیه را به  

از قبایل اسلاو شرقی شکل    میلادی(.  ۹88)در سال    او نسبت دادند  در آن زمان، اتحادیۀ شماری 
کرد. زیرا گرفته بود که شرایط وقت، نیاز به تبدیل این اتحاد به یک دولت فئودالی واحد را ایجاب می

اند که وظیفۀ ایجاد هماهنگی و وحدت میان  ها همواره اعتقاد به منجی بودن قوم اسلاو را داشتهروس 
با نهادن مجسمۀ خدایان روس به شکل است. ولادیمیر بر آن شد این کار را  ابنای بشر بر آنها مقدر شده

ای به انجام رساند و یکی از آن ایزدان را سرآمد خدایان اعلام کند.  عبادتگاهی در فضای باز بالای تپه
تپه بر روی  بلند در کیپس،  ایزدان خورس، داژدبوگ،  ی ف، بتای  برای  بلوط  از جنس درخت  هایی 

ترین ایزد  ایزد جنگ و مهم -برپا کرد و در مرکز این ایزدان، پرون12و موکاش   11، سیمارگل 10بوگ استری
بدنۀ این خدایان از جنس چوب بوده، سر ایشان به تمامی از نقره و با را برگزید.  -در ایزدکدۀ اسلاوی

یف در روسیۀ هایی از طلای خالص. اساس گزینش این ایزدان، کمک به اقتدار و قدرت شاه کیسبیل
 . باستان بود

ایزد خورشید در ادبیات روسیۀ باستان نام برده شدهنگاریتاریخ از  آنها  است، های مهمی که در 
سال »داستان  از:  شاهد  عبارتند  کهن  آثار  این  در  ایگور«.  لشکرکشی  دربارۀ  »کلامی  و  دور«  های 

بوگ است(، خورس و استری داژدبوگ )این نام، دو مرتبه آمده،  کارگیری نام چهار ایزد اسلاوی: ولسبه
 . ( Пашин, 2024: 989)ایزد فرمانروایی بر طبیعت( هستیم )

شود  ترین سند تاریخی روسیۀ باستان محسوب میم.( که قدیمی  ۹80های دور« )در »داستان سال
 است:و به نبرد شاهزاده ولادیمیر سویاتسلاویچ اختصاص دارد، چنین آمده

 
8. Владимир Святославич (Vladimir Svyatoslavich)  
9. Кола-ксай (Kola-ksay)  
10. Стрибог (Stribog)  
11. Семаргл (Semargl)  
12. Мокошь (Mokosh)  
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ای پشت حیاط قصر برپا کرد: پرون ها را بر تپهیف حکومت کرد و بت»و ولادیمیر به تنهایی در کی
بوگ و سیمارگل و موکاش. برای آنها  ای و سبیل طلایی و خورس داژدبوگ و استری چوبی با سر نقره

آوردند و برای دیوان قربانی  نامیدند. دختران و پسران خود را میکردند و آنها را خدایان میقربانی می
 . (127 :2012کردند« )های خود آلوده میکردند و زمین را با قربانیمی

است، امری معمولی یا صرفاً  های دور« توصیف شدهیف که در »داستان سالها در کینصب بت
نوسازی معابد قدیمی نبود. بر اساس قراردادهای موجود در آن زمان، دو ایزد رسمی وجود داشت:  

جا  که ولس، که پرستش او در همه پرون و ولس. اکنون پرون در رأس ایزدکده قرار گرفته بود، در حالی
ای دور، بلکه مستقیماً در کنار مجموعۀ کاخ  های جدید نه در فاصلهرایج بود، وارد این ایزدکده نشد. بت

کرد(، بلکه خارج از حیاط قصر، شاهزاده، اما نه در درون آن )که عبادت را به حلقۀ درباریان محدود می
شود که  مطلب نیز برداشت میهای دور« این  یف نصب شدند. از متن »داستان سالدر مرکز تپۀ کی

های رسمی بسیار گسترش یافته بود، زیرا شهروندان نه تنها خودشان کنندگان در قربانیدایرۀ شرکت 
های رسمی شرکت کنند و از گوشت  آوردند تا در ضیافتآمدند، بلکه جوانان خود را نیز همراه میمی

نیز در بند    13ها در راستای سیاست دموکراتیک ولادیمیر بود. پوشکین قربانیان تناول کنند. تمام این
 :Пушкин, 2014)    است( به این امر اشاره کرده1822)  14نخست منظومۀ »روسلان و لودمیلا«

3 :) 

 ، های دورسال داستان
 .های کهن دیرینافسانه

 فرزندان نیرومند،  خیلدر میان 
 خورشید، -ولادیمیر

 مرتفع، با دوستان در تالار  
 کرد ضیافت برپا می

 چرخیدند …می> …< به آهستگی در دایره 

بر اساس نظر ایوانوف و تاپاروف نیز خدایان اصلی ایزدکدۀ اسلاوهای شرقی پرون خدای جنگ، و  
است(. این دو خدا از نظر توپوگرافی در مقابل ولس خدای دام بودند )که در ایزدکدۀ ولادیمیر ذکر نشده

هم قرار داشتند، و احتمالًا از نظر کارکرد اجتماعی نیز متفاوت بودند. پرون خدای گروه نظامی شاه و 
ولس خدای بقیۀ مردمان روس بود. پرون نگاهدارندۀ قوانین، تجلی نیرو و دهندۀ حاصل نیکو و حامل  

شد. موکاش تنها  ترین خدای در آن روزگاران محسوب میبلندمرتبهقدرت تزاری و جنگجویان بود. او  
فعالیت  با  ولادیمیر،  ایزدکدۀ  در  زن  بهشخصیت  زنانه   خدایان   سایر.  بود  مرتبط  سندگیری  ویژههای 

داشتند:   ارتباط  طبیعت  عملکردهای  ترینعمومی  با  آنها  همۀ  اما ،  اندشده  شناخته  کمتر  ایزدکده
 

13. Пушкин (Pushkin)  
14. «Руслан и Людмила» (Ruslan i Lyudmila)  
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 بوگ احتمالًا با ابرها مرتبط بود، داژدبوگ و خورس با خورشید، سیمارگل کمتر مشخص است استری
(Иванов& Топоров, 1995: 929-934 .) 

عنوان اصلاح های دور«، از ایجاد این ایزدکدۀ سراسری توسط ولادیمیر، بهدر متن »داستان سال
هایی که این اصلاح را بررسی  شود. یکی از دیدگاهپرستی یا اولین اصلاح مذهبی ولادیمیر یاد میبت
 . ( Васильев, 1999: 299)کند عنوان گذار به یکتاپرستی تفسیر میکند، آن را بهمی

با هفت درجۀ تشرف و ضیافت  پیچیده  از نظامی  نیز  بود که کیش خورشید  برخوردار  آیینی  های 
را   آیین  این  می   «syndexioi»پیروان  در دست(  به)متحدان دست  و  مینامیدند  با هدف  نظر  رسد 

که قربانی کردن نیز از اصول اصلی این  کرد، قرابت دارد، ضمن ایناتحادی که ولادیمیر پیگیری می
 .کیش بود

 ( داژدبوگ ،  خورس )   خورشید  دوگانۀ 

اسطوره )دو در  داژدبوگ  و  اسلاو، خدایان خورس  مردمان  در  شناسی  پرون  از  پس  »خورشید«(  گانۀ 
آپریل دارند.  قرار  مرتبه  ریشۀ  بلندترین  در  / мир  »mirیوا  روسی«  ،  صلح   و  نجها:  мир)  واژگان 

умирать  :داند که روزگاری در سراسر  خورشید »مهر« یا »میترا« نمیارتباط با نام خدای  ( را بیمردن
در ادامه به خاستگاه و کارکرد ایزدان   (.Апрелева, 2006: 14جهان هلنیستی گسترانده شده بود )

 شود:گانۀ خورشید« در ایزدکدۀ ولادیمیر پرداخته می»دو 

 خورس 
بار  »خورس« پس از پرون، در جایگاه دوم در ایزدکدۀ ولادیمیر قرار داشت. نام »خورس« برای نخستین

شود، این است  است و تنها چیزی که در آن از ماهیت خورس درک می های دور« آمدهدر »داستان سال 
 . (Петряшин, 216: 119است )ی ف مورد پرستش بودهکه در کی 

در دیگر اثر باستانی روسی با نام »کلامی دربارۀ لشکرکشی ایگور«، شاهد صحنۀ بسته شدن راه 
سی  هستیم: 15اسلاو پالوتسکیبر خورس بزرگ توسط شاهزاده ف 

توان است، می ( از آنجا که این رویداد در شب رخ داده 26 :1950»پالوتسکی مانع خورس شد« )
مفهوم متوقف کردن زمان و اجازۀ طلوع نکردن به خورس است.  گونه حدس زد که این عبارت بهاین

ندرت  برخی از پژوهشگران که برای خورس جسمی آسمانی متصورند؛ از آن عمدتاً به »خورشید« و به 
 . کنندبه »ماه« تعبیر می

ارائه میبرخی مفسرین روس اسطوره  نظر  ه دهند. بهای اسلاوی، تفسیری دوگانه برای خورس 
وجود   میان پژوهشگران روسی  رسد از آنجا که این واژه، منشاء روسی ندارد؛ درک مشابهی از آنمی

 .: »خورس« به مفهوم )خورشید( و »خورس« به مفهوم )اسب سفید یا ارابۀ خورشید(ندارد

 
15. Всеслав Полоцкий (Vseslav Polotskiy)  
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های پیدایش و نقش ایزدان مشرق زمین بسیار است. شاید بتوان گفت ایزد »خورس« شمار نظریه
( و  Бесков, 2010: 93-100( و )Васильев, 1999با منشاء ایرانی در این میان پیشتاز باشد )

(Borissoff, 2014: 11-12تاریخ اگر چه در  بهنگاری(.  به خورس  اشارۀ مستقیمی  ایزد ها  عنوان 
نشده ریشهخورشید  اما  )است،  است  ایرانی  اسطورۀ  با  آن  ارتباط  بیانگر  واژه  این   ,Бесковشناسی 

( یکی از نخستین پژوهشگرانی بود که  1821(. بوتکوف )Исайчев, 2020: 123( و ) 121 :2010
در  است.    xorو »خُر«  xurای ایرانی است که در زبان آسی، برابر با »خور«  متذکر شد؛ »خورشید« واژه

واژگان   آسی،  )хорошъ (xorošزبان   ،)xoros) хорсъ  ،хорсу (xorsu ،خوب( معنای  در   )
نویسد:  یس در توضیح این نام می(. پر  Бесков, 118)  و(  Бутков, 1821: 34-65نیک( هستند )

واژهxors»خورس زبان،  از شاخۀ  واژه  این  اقتباسی است:  وام گرفته شدهای  آریایی  این  های  است. 
( و  Прейс, 1840: 31-52شود )در معنای خورشید نیز میxyrیا خور    xorخُر  ،  شامل فارسی نو

(Бесков, 118  که صورتی فشرده از اسم اوستایی )hvarə хšаētəm   است و ممکن نیست که ریشه
کار گرفته  در زبان فارسی باستان نداشته باشد، چرا که در زمان سلسلۀ ساسانیان )سدۀ سوم تا هفتم( به

 ,Borissoffاست، یعنی درست زمانی که نقش ایزد خورشید بر عهدۀ »میترا« نهاده شده بود )شده

)خورشید در حال طلوع(   xor-(ae) xsedها )آسی( اشاره به واژۀ (. مارتینوا در زبان آلان12 :2014
که می اولیهدارد  نمونۀ  )تواند  باشد  نام »خورس«  از  و  Иванов& Топоров, 1965: 388ای   )

(Бесков, 2020: 119) . 
برخی پژوهشگران بر این باورند که ارتباط »خورس« و »داژدبوگ« در این است که واژۀ منسوخ و 

»خورس« ،  است. در بسیاری از آثارکاربرد »خورس« در زبان روسی جای خود را به »داژدبوگ« دادهکم 
داژدبوگ« و در این  -شوند: »خورسو »داژدبوگ« در کنار یکدیگر و به کمک خط »تیره« نگاشته می

یا دو ایزد. شباهت این دو را به  دلالت دارد،    یک ایزدبر  ،  اصطلاح  روشن نیست که اینچندان  متون  
می آپولون  و  هلیوس  با  ایرانیترتیب  ریشۀ  بر  عیسایچف  اگرچه  ولی   سنجند.  دارد،  تأکید  »خورس« 

 . ( Исайчев, 2020: 123شود ) تمایزی بین »خورس« و »داژدبوگ« قائل نمی

 ( داژبوگ   یا )   داژدبوگ 
داژدبوگ نام خدای سوم در ایزدکدۀ ولادیمیر است. فاسمر ریشۀ بخش نخست این نام را از فعل امری 

  / »بده  باستان  از    дай»روس  را  دوم  بخش  میبه   bogъو  رفاه«  و  »خوشبختی  داند  معنای 
(Фасмер, 1986: 482مانسیککا نیز بخش نخست این نام را همچون فاسمر فعل امری می .)  ،داند

به   را  دوم  بخش  تفسیر می  به  богъاما  خدا  )معنای  به Мансикка, 2005: 294کند.  اما  نظر  ( 
ن  می ی  نظر برخی  برخلاف  رسد چنین درکی از این واژه، تفسیری متأخر بر اساس شباهت آوایی است. کل 

شدگی قانومند روسی ریشۀ هندواروپایی باستانی است  نرم  дажدارد: »اظهار می،  پژوهشگران دیگر 
سوزی هستند«. شود که به مفهوم روز و آتشدیده می  dagh, dags, dãgas  که در کلماتی مانند
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(Клейн, 2004: 241با وجود این، فاسمر این نظر را چندان قانع )شمرد. عیسایچف نیز  کننده نمی
های روم باستان  داند و او را برابر با آپولون در اسطورهداژدبوگ را خدای دهنده، رفاه، فراوانی و ثروت می

می نمیقرار  قائل  »داژدبوگ«  برای  روسی  ریشۀ  همچنین  )دهد.  -Исайчев, 2020: 123شود 

باید یادآور شد که بخش دوم نام این ایزد یعنی »بوگ«، از واژۀ »بغ« ایرانی وام گرفته شده و (.  124
که ملینکا  طوریاست، بههای ایران باستان و متون پهلوی نیز ذکر شدهمعنای خدا است که در کتیبه به

وام هندواروپایی تنها مردمانی بودند که  ها( در میان اقدارد: »اسلاوها )و از جمله اوکراینی اظهار می
« )اصلًا خدای شادی و رفاه( اخذ کرده  bagaلغت خاصی برای »خدا« نداشتند و آن را از کلمۀ ایرانی »

 . (107: 1380بودند« )ملینکا، 
ایزد داژدبوگ به ایزد اسکیتی کولاکسای، پسر  ریباکوف معتقد بود که  به  عنوان »خورشید  شاه« 

/ کولو )احتمالًا   колоگردد. او نام کولاکسای را از ریشۀ اسلاوی  ، جد شاهان اسکیتی برمی16تارگیتای 
 . (Рыбаков, 1967) داندمعنای حاکم، شاه( می/ کسای ایرانی )به ксайمعنای خورشید( و به

نام در فهرست  نیز  نام  ایزدکدۀ ولادیمیر در »داستان سال  هاینام داژدبوگ  با  های دور« همراه 
دهندۀ تواند نشاناست. این امر میهای دیگر، با حرف ربط از آن جدا نشدهخورس آمده و برخلاف نام

های مختلف با منشاء ایرانی و اسلاوی یک خدای خورشیدی کارکردهای مشابه این خدایان یا حتی نام
آفاناسی می  یف باشد.  مقایسه  یونانی  آپولون  با  را  دربارۀ  داژدبوگ  »کلامی  در  که  »داژدبوگ  کند: 

لشکرکشی ایگور« و دیگر آثار در میان خدایان اسلاوی ذکر شده، بنابراین خورشید است، پسر آسمان، 
میهمان  محسوب  زئوس  پسر  آپولون  که  )طور  لبАфанасьев: 1982شد«  بر  چرخی (.  او  اس 
 . شود که نمادی خورشیدی استپره دیده میشش

ریباکوف همچنین ایزد خورشید و ایزد داژدبوگ در میان اسلاوهای شرقی را به خدای اسکیتی  
می  17گویتوسیر  نسبت  کرده،  یاد  آن  از  هرودت  که  اسلاوی  )آپولون(  ریشۀ  از  را  نام  این  و  داد 

«гоити/به ایرانی  گوییتی«  و  کردن  زنده  به  /  «сураمعنای  میسورا«  توضیح  خدا    دادمعنای 
(Рыбаков, 1967 )سارماتی(  -کرد نام خدای گویتوسیر منشاء ایرانی )اسکیتی. آبایف نیز ادعا می

های  گاهکشاورزان اسکیتی در منطقۀ دنیپر، خورشیدپرست بودند و بر قربان  (.Абаев, 1990)  دارد
 .کردندگرد با دوایر متحدالمرکز خورشیدی که بر آنها نقش شده بود، قربانی می

های دور« و »کلامی دربارۀ لشکرکشی طور که گفته شد نام »داژدبوگ« در »داستان سالهمان 
توان برای آن، نقش آغازین و جد اسلاوها را در آفرینش قائل شد. او به بشر، است که می ایگور« آمده

بخشیده بوده؛  مهم  فصلآنچه  شب،  و  روز  )تغییر  حرکت  نور،  گرما،  خورشید،  سال(. است:  های 
نامند. پیاتایوا، داژدبوگ  است. او را نور سپید و نور آسمانی میداژدبوگ، ایزدی فراتر از ایزد خورشید بوده

 . (Пятаева, 2015: 95است )را خدای آتش )نور آسمانی( نامیده

 
16. Таргитай (Targitay)  
17. Гойтосир (Goytosir)  
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هایی که دربارۀ داژدبوگ صورت گرفته، موجب برطرف شدن اختلاف نظرها  از نظر کوتارف پژوهش
پژوهشگران از جمله کوتارف این    از  است. داژدبوگ، خدای خورشید است؛ و هنوز برای بسیارینشده

به چه روی است؟ او برای حل این پرسش به قیاس  ،  ( دیگرپرسش برجاست که ایزد خورس )خورشید  
ای تواند توسعهکوشد به این پرسش پاسخ دهد که آیا داژدبوگ می پردازد و میبا اساطیر هندواروپایی می

 . (Кутарев: 2016باشد؟ ) - پدر خدای آسمان درخشان-هندواروپایی Dyeusاز 
ایوانوف و تاپاروف بر این باورند که »داژدبوگ« برگردانی از مفهوم »خورس« به زبان اسلاوی است. 

است که خورس نیز همچون داژدبوگ، هر دو در ارتباط با مفهوم این نظریه از آن جهت طرح شده
( آپریل  Xurset :»خورشید« هستند.  توسط  و خوانش صحیح  این صورت   Xuršidیوا مطرح شده 

 . (Апрелева, 2006: 15است( )
بسته    های زریناسب سپید با بال  چهار  که بهاست  ای  در باور اقوام اسلاو، این ایزد سوار بر ارابه

وشده با  ،  متصاعد می  همراه  داژدبوگ  از سپر  که  آسمان می نور خورشید  به  گاهان  رود. صبحشود، 
سازد، و شب هنگام، از غرب به  کند و جهان والا را روشن میسوی غرب سفر میداژدبوگ از شرق به

سازد. دو بار در شبانه روز نیز او نه سوار بر ارابه، بلکه سوار  کند و جهان پایین را روشن میشرق سیر می
قایقی که قوها، اردک  را میبر  را طی میها و غازها آن  اقیانوس   :Леснова, 2017کند )کشند، 

115 ) . 
توسط چهار اسب سفید چابک از مشرق به   و  نیز سیمایی مشابه با داژدبوگ دارد  زرین مهر  ۀگردون

می کشیده  داوری    کهشود،  مغرب  از  فراتر  مهر  وظایف  اوست.  چالاکی  و  پیوسته  حرکت  از  نمادی 
توانند بدون ترس در این های وسیع است، بنابراین مردم میها و دشتجهانیان است؛ او حافظ چراگاه

هایی  ای سیمین، زرهی طلایی و شانهوآمد کنند. مهر جنگجویی نیرومند است که با نیزهمناطق رفت
اوستایی   ۀواژ  (.48:  1376دهد )عرب گلپایگانی،  های شریر را شکست میاستوار، خدایان و انسان

میتر  مهریشت،  دهم،  یشت  در  است.  قرار«  و  قول  و  قرارداد  »پیمان،  معنای  به  بر  »میثره«  ناظر  ا 
و توافقانسان او انسانها، اعمال  آنان است.  آنها در برابر  های  از  را به راه راستی هدایت کرده و  ها 

می محافظت  به حملات  جهانیکند.  نظم  خداوند    کنترل   را  هافصل  تغییر  و  روز  و  شب  که-عنوان 
 . (12: 1373سرخوش، ) دارد خورشید و آتش با نزدیک ارتباطی میترا-کندمی

ترانه نیز حفظ شدهنام داژدبوگ در  اوکراین  ترانه،  های فولکلور  این  را است. طبق  بلبل  داژدبوگ 
 است تا زمستان را خاتمه دهد و تابستان را آغاز کند:زودهنگام فرستاده

 ای بلبل، ای پرندۀ زودهنگام،»
 ات بیرون آمدی؟قدر زود از لانهچرا این

 من خودم بیرون نیامدم، داژدبوگ مرا فرستاد،-

 تا با دست راستم تابستان را باز کنم،

 . (Килимник, 1994: 77)«  با دست چپم زمستان را قفل کنم
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باز مینظر میبه را  تابستان  اینجا قفل  کند، تجسم خورشید است. در سال رسد داژدبوگ که در 
رسونمجسمه   2011 اوکراین نصب شد، اما چند روز بعد پس از اعتراضات    18ای از داژدبوگ در استان خ 

 روحانیون ارتدوکس، این مجسمه تخریب شد
(telegraf. news/2011/07 ) . 

میترا«   »خورشید« و »مهر/  ارتباط  چونهم»داژدبوگ«    باتوان گفت ارتباط معنایی »خورس«  می
مهر و  زایش  اند.  در آیین مهرپرستی است؛ که پژوهشگران در آن مهر را پرتوهای نور خورشید دانسته

تمایز »خورشید« و »مهر/ میترا« در کیش مهرپرستی نیز با ابهامات    است.بودهداژدبوگ هر دو از سنگ  
است. در اسطورۀ مذکور، در نیرو آزمایی مهر با  مشابهی در درک خورشید و مهر از یکدیگر همراه بوده

پیروز می با یکدیگر یکی میخورشید، که در آن مهر  انوار  گردد؛ خورشید و مهر  شوند و مهر، همان 
عهدۀ ایزد ولس است. این   بر،  بستنکارکرد عهد و پیمان،  آید. در اساطیر روسیشمار میخورشید به

شده گذاشته  میترا  یا  مهر  عهدۀ  بر  ایرانی  اسطورۀ  در  همنقش  که  شد.  است  خوانده  داژدبوگ  تای 
پیوندد و بخش وقوع می بخشی از افسانه، یعنی زایش خور از سنگ، در داژدبوگ به دیگر؛    عبارتبه

 .رسدظهور میدر ایزد ولس به  ، دیگر آن، یعنی کارکرد عهد و پیمان

 خورشید - اسب 

است    چندوجهیخورشید یکی از نمادهای فراوان و  -در مطالعات تطبیقی اساطیر هندواروپایی، اسب
شناسی اسلاوی، اسب های اسلاو و ایران باستان دارد. در اسطورههای مشترکی در اسطورهکه ریشه 
در سفرهای   او  عنوان یک حیوان قدرتمند و مقدس مطرح است، بلکه حامل خورشید و همراهنه تنها به

به انرژی حیاتشمار میآسمانی  رنگآید. خورشید، مظهر  با  اسبی  قالب  در  روشنایی،  و  های  بخش 
شود که نماد شدت نور و نیروهای کیهانی است. اسب خورشید  متغیر در ساعات مختلف روز ظاهر می

بانی و های مقدس همچون قر در این گفتمان، علاوه بر جایگاه اساطیری، در مناسک دینی و آیین
 . د ای برای انتقال معنوی ارواح به جهان پسین دار نقش واسطه، تدفین

شود که  عنوان ایزد جنگ، پیمان، عدالت و روشنایی شناخته میدر سنت ایرانی، میترا )مهر( به
ایزد در متون اوستایی داور ارواح پس    دارد. این   برعهده  را  هاپیمان  پاسداری  و  خورشید  نور  حامل  ۀوظیف

هایی همچون مبارزه با اهریمن،  از مرگ توصیف شده و در فرهنگ مزدیسنا جایگاهی ویژه دارد. ویژگی
ای، اسطوره  ۀ است. از جنببرقراری عدالت و حفظ پیمان، میترا را نمادی از پیروزی خیر بر شر ساخته

نور، شباهت  زایش و  نمادهای فروغ  با  ارتباطش  و  از سنگ  را  میترا  با عناصر خورشید  بنیادین  های 
 است. ای هندواروپایی انعکاس یافتهههای ایرانی و دیگر فرهنگ کند که در بسیاری از آییننمایان می

داری که بر  در گسترش آیین میترائیسم به روم باستان، میترا به شکل قهرمان نوری رازآمیز و ایزد تاج
 . استکند، نمود یافتهتاریکی غلبه می

 
18. Херсон (Kherson)  
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داند که ارتباط عمیقی با دنیای ماوراء،  ای میمطالعات اساطیر اسلاو نیز اسب را حیوانی اسطوره
صورتی نمادین در مناسک عروسی و سوگواری میان کیش خورشید، باروری و مرگ دارد. این حیوان به

راند و هنگام غروب خورشید را می  ۀشود، جایی که باور بر این است که اسب، ارابها مشاهده میروس 
می مردگان  جهان  و  زیرزمینی  پادشاهی  قلمرو  )به  های فتهیا(  Морозова, 2019: 54رسد. 

های قربانی و تدفین نقش مهمی داشته و  دهد که اسب در آییننیز نشان می  اسلاوی  شناسیباستان
سب سرخ  است؛ برای مثال، اسب سفید نماد روز روشن، اای داشتهمعنای ویژه،  رنگ آن در مناسک

 ( Морозова, 2019: 54)ت ور و اسب سیاه نماد تاریکی اسنمادی از خورشید شعله

شمار به  نیز   کننده با نیروهای اهریمنیها و مقابلهباستان نماد گذر فصل  ۀاسب در اساطیر روسی
شکل دایره یا صلیب  و آسمان به،  های سنتی، اسب نمادی از خورشیدو در بسیاری از آیین  فتر می

های چوبی که برای محافظت کودکان استفاده  های رس و سوتهایی چون گلشد. طرح ترسیم می
های متحدالمرکز عنوان نماد قمر خورشید یا دایرهند، با نقش اسب و رنگ قرمز همراه بوده و بهدشمی

 ( Динцес, 1936: 56-57اند. ) حکاکی شده

عنوان یکی از موضوعات غنی و های اسلاو و ایران باستان، بهارتباط اسب و خورشید در اسطوره
شناسی، نشانگر پیوند فرهنگی و دینی عمیق میان شناسی و باستانچندوجهی در مطالعات اسطوره

های متداول میان هندواروپاییان بود  تمدنی است. قربانی کردن اسب سفید از جمله آیین  ۀاین دو حوز 
ریزی همراه بوده و هدف از آن فراخواندن نیروهای باروری طبیعت و افزایش که با آتش مقدس و خون

تر به جهان پس از مرگ اشراف و جنگاور بود تا روح آنها سریع  ۀقدرت خورشید در تدفین نمایندگان طبق
 ( Морозова, 2019: 58وارد شود. )

 :Кузьмина, 1977است. )ین سنت قربانی و تدفین اسب در فرهنگ آندرونوو نیز مشاهده شدها

میب(  38-42 عبور  مردگان  قلمرو  از  شب  در  خورشید  اینکه  به  جمعاور  را  ارواح  روز  در  و  آوری کند 
 . استهای ابتدایی بشر، از جمله مصریان و اسلاوها، وجود داشتهنماید، در بسیاری از کیشمی

  قابل (  نامهنارت)  هانارت  ایاسطوره  منظومۀ  در  آیینی-فرهنگی  دگردیسی  نوع  این  از  بارز  ۀنمون  یک
تی  میان  در  و  داشته  وجود  زنده  صورت به  آیین  این  سکایان  میان  در است.  دهمشاه   شکل به  هااوس 

  پر   کاه  با  که  است   شوشلان  اسب،  نمونه  این  اصلی  ۀاشار است.  دهدرآم  وارمنظومه   و  حماسی   موضوعی
تی  و  سکایان  میان  تدفین  هایآیین  زیاد  تشابه  به  دومزیل.  بود  شده  در   ویژهبه،  کندمی  اشاره  هااوس 

تی  در  متوفی  اسب  آیینی  بازدیدهای  با  سکایان  در  اسبی  هایقربانی  ۀمقایس   هرودوت  گزارش  او.  هااوس 
(IV: 72  ) شدمی  چیده  اسکیایی  شاه  آرامگاه  اطراف  در  هااسب  هایجنازه،  آن  در  که  کندمی  نقل  ار  ،

  این .  شدمی  دوخته  سپس  و  شدمی  پر   کاه  با ،  گردیدمی  خالی  هاروده  از  شکمشان  و  بریده   هاآن  سر
( Dumezi1, 1930: 198).  دشدنمی  تزیین  قبر  اطراف  و  گرفتندمی  قرار  هاییگاهتکیه  روی  هااسب

.  است  هندواروپایی  هایفرهنگ   میان  باورها  تطور  و  انتقال  نحوه  ۀدهندنشان،  دومزیل  تحلیل  این
  عمیق پیوند   بیانگر  هاسنت این  در اسب  قربانی اهمیت و خورشید-اسب  نمادین  معانی نزدیکی ویژهبه
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  هم   و  است  همسان  هم  که  است  جوارهم   اقوام  و   باستان  روسیۀ،  باستان  ایران  میان  دینی  و  فرهنگی
 .محلی هایاسطوره و هاآئین قالب در یافتهدگردیس

در آیین ایرانی، خورشید مظهر زندگی، سلطنت و انرژی کیهانی است و اسب نماد سرعت و قدرت،  
چون »اروند« و »اسب بالدار« در متون متعدد دینی و اساطیری، حاملان نیروهای نور و    هاییکه اسب

روند. با انتقال آیین میترا به اروپا،  شمار میروشنایی و نمادهای پیروزی نور بر تاریکی و زندگی بر مرگ به
به تازیانۀ خود فرماندهی میخورشید  با  ارابه که  بر  ایزد سوار  گری  کند، در اساطیر جدید جلوهعنوان 
، بر پیوندهای معنایی این  در تدفین  هاهندواروپایی و نقش آن اساطیر  اسب سفید در    نماد   نمود. وجود

 .خورشید تأکید دارد-ل آنان در ترویج نماد اسبهای مشترک و تأثیرات متقابدو فرهنگ و احتمال ریشه

ودایی  اساطیر  آسمانی  اسب  از  در  متعدد  شدههای  گفته  مهم  است.سخن  جمله  آنها،  از  ترین 
های الهی ودا مورد ستایش قرار گرفته و نخستین اسب حامل ارابهکرا است که در متون ریگ ددهی

تشه  ۀواژ.  نورافشانی و شکل نمادین اسب خورشید دوار است  ۀاست و نمایند به اسب خورشید که    19«»ا 
خورشید و یا اسبی که آن را به پیش   ۀمعنای گردونودا بههای ریگسرود  از  در برخی،  منسوب است

رفتهبه،  راندمی )کار  افسانهMonier-Williams, 1976; Rigvedaاست.  در  همچنین  ای  ( 
تشه آن را مجدداً به خورشید بازمی  ربایدمیخورشید را    ۀاست که ایندرا چرخ گردونآمده گرداند، به و ا 

تشه داده شده ۀهمین سبب مقام پیشروی گردون  ( Keith, 1970است )خورشید به ا 
نمایندب تشه  ا  که  نیست  تردیدی  جای  در    ۀنابراین،  و  است  هندوایرانی  اساطیر  در  اسب خورشید 

)قلی دارد  کلیدی  نقشی  کیهانی  حرکت  و  نور  انرژی  همچنین  110:  1388زاده،  نمادپردازی   .)
»تارکشیه« اسب همچون  »پایدوا«   20هایی  نقش   21و  متون  این  برخی در  و  داشته  متفاوتی  های 

 . (10۹: 1388زاده، کنند )قلیهای آسمانی تلقی میدانشمندان آنها را نماد چرخ خورشید در حرکت
تر، این پیوند معنایی و فرهنگی در باورهای دینی هندواروپایی جریان دارد و نمود از منظر گسترده

خورشید -است. بنابراین، ارتباط اسبها و نمادهای هر دو تمدن قابل مشاهدهها، آیینآن در اسطوره
واسطه های کهن هندواروپایی دانست که بهتوان برخاسته از سنتمیان اسلاوها و ایران باستان را می

شناسی قفقاز نیز  این ارتباط در اسطوره  است.تأثیرات متقابل و تدریجی این دو فرهنگ گسترش یافته
های دومزیل، شخصیت شوشلان، که مطابق تحلیل  هانارت  ۀویژه در حماسبازتابی آشکار داشته، به

ی است که نه هر ویژگی و نه بدیه نویسد: » می  دومزیل .  قهرمان و ایزد خورشیدی این منظومه است
لان دارای خصلت خورشید است. همچون هر ایزدی که در گذر زمان به قهرمان  ش وش هر دلاوری  

او   های مختلف را گرد های گوناگون و با خاستگاهشخصیت خویش افسانه  حولروایت بدل گشته، 
  ایمجموعه -یگانه است   نامههای نارتافسانه  میان  در  که-شوشلان  منظومۀهمه،  است. با اینآورده

 
19. Etaça 
20. tārkšya 
21. Paidva 
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قهرمان   در  ها خصلت خورشید، را در بر دارد که در آننهای بنیادیانداست  هم  ها، آنداستان  از  کامل
 . ( Dumezi1, 1930: 190) « خوردروشنی به چشم میهنوز به

شباهت و  برجستتقابل  موضوعات  جمله  از  شوشلان،  و  میترا  میان  اساطیری  مطالعات   ۀهای 
  نیمروز   در  سنگ، پیروزی  از  زایش  جمله  از-های شوشلانآید. ویژگی شناسی قفقاز به شمار میاسطوره

  با  وضوحبه-نماد زمستان و تاریکی  نیروی خورشید(، ازدواج با دختر خورشید، و نبرد با موجودات   اوج)
شوشلان با چرخ بالساگ، که خود نماد خورشید است،   نبرد  داستان.  است  مقایسه  قابل   میترا  صفات

 . ت نوین اس ۀشدکهن و باورهای مسیحی ۀگرایانبازتابی از کشمکش میان آیین طبیعت 
( »نارت1۹۹0آبایف  حماسۀ  مقدمه  در  می(  نارت  قوم  اساطیر  به  که  ویژگینامه«  های  پردازد، 

می توصیف  چنین  را  شوشلان  »کندخورشیدی  ویژگی-نخست:  سنگ،  از  شدن  که  زاده  است  ای 
میبه داده  نسبت  خورشید  خدایان  به  از راحتی  میترا،  صغیر،  آسیای  نامدار  خورشیدی  خدای  شود. 

با   شوشلان. همچنین ازدواج نامند سنگ«، می ۀ، یعنی »زادpetrogenesصخره زاده شد. او را حتی 
لان شوشها که نبرد در شماری از داستاند. دلالت دار  ی بودن اونیز بر ماهیت خورشید  خورشیددختر 

از خدای  ای دیگر  دست آورد؛ ویژگی به   نیمروزاست که او پیروزی را در  کنند، آمده با دشمنان را روایت می
 (Абаев, 1990: 35)«. خورشید، زیرا نیمروز اوج نیروی خورشید است

هر دو حامل نور و عدالت هستند و دهد که  نشان میشوشلان و میترا  سیمای  تطبیقی    بررسی
، اتصال  یقهرمانویژگی  گذارند؛ از  ای را به اشتراک میهای مشابه فرهنگی و اسطورهبسیاری از ویژگی

و نیروی حیات به خورشید  از نظم  مستقیم  تا نقش محافظت  بخش، حضور در مناسک دینی گرفته 
های تر دانست که توسط فرهنگ ای بزرگتوان آنان را نمایندگان یک سنت اسطورهکیهانی. بنابراین می

قالب،  گوناگون متفاوتدر  مضمون،  هایی  یافتهاما  بازتاب  مشترک  مرکزی  دو د.  ان های  این  پیوند 
بر ویژگی تأکید  و  آنها، میاسطوره  به درک عمیق های خورشیدی  ارتباطات دینی و فرهنگی تواند  تر 

ای از تعاملات فرهنگی ار مانند قفقاز کمک کند و گسترهمیان ایران باستان، اسلاوها و مناطق همجو 
 .اما مرتبط انجامیده، روشن سازد، گیری باورهای متنوعو دینی را که به شکل

 ولادیمیر   ایزدکدۀ   سرنوشت 

است. برخی فهرست ایزدان آن را در  صورت کامل تا به امروز میسر نشدهشناخت ایزدکدۀ ولادیمیر به
سال کرده»داستان  تلقی  آن  گمنام  نویسندۀ  تخیل  دور«  الحاقیه های  را  آن  برخی  و  متأخر  اند  ای 

(. گفتنی است پیش از تمرکز شاهزاده ولادیمیر بر  Иванов& Топоров, 1995: 424اند )دانسته
صورت  دوم میلادی به  ۀهای نخست هزار ها در سدهها و روایت، اسطورهخود  ایزدکدۀگردآوری و تنظیم  

داستان توسط  بیشفاهی،  روایت،  سوادگویان  بازآفرینی  و  حفظ  در  ماهر  میاما  منتقل  و شدنها  د 
ست که اغلب توسط ادین و اساطیر اسلاوی عمدتاً از متون ثانویه تهیه شده  ۀاطلاعات موجود دربار 

های  اند. یافتهاند و شاید بازتاب دقیقی از باورهای اصلی نبودهمبلغین مسیحی و غیر اسلاو ثبت شده
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لذا امکان جعل ،  بسیار اندک هستندهای مقدس اسلاوی نیز  ها و مکانشناسی مربوط به بتباستان
هایی از باورهای قدیمی و حال، بخش با ایناست.  های جدید به متون کهن، طرح شده یا الحاق بخش

های اسلاوی تا  های فولکلوریک در میان ملت ها و روایتمناسک دینی اسلاوی از طریق آداب، ترانه
 .اندبه امروز حفظ شده

ایزدان   سرنوشت  صورت  هر  ولادیمیردر  سال  ایزدکدۀ  بهتا  بود؛  مانده  باقی  اسرارآمیز  ویژه  ها 
شناختی از آن نداشتند. اولین تلاش برای تفسیر  ها هیچشناسان تا مدتسیمارگل که مورخان و زبان 

شناسی  توسط گالکوفسکی انجام شد که آن را با پرندۀ مقدس اسطوره  1۹16نام سیمارگل در سال  
 ,Гальковскийاست )ایرانی، »سیمرغ« مقایسه کرد که نام آن با تغییرات آوایی وارد زبان روسی شده

ر 2013 مشخص کرد  22(. اما کتاب او در بحبوبۀ جنگ جهانی اول، به فراموشی سپرده شد. بعدها تر و 
دانه خدای  با  مشابه  خدایی  درواقع  سیمارگل  کشت که  و  آیین  ها  از  زود  خیلی  که  بوده  ایرانی  های 

است. ظاهر این ایزد،  روی برای محققان ناشناخته باقی ماندهها حذف شده و از اینپرستی روس بت
پرنده در هنر روسی شکل نیمهشبیه شیردال ایرانی است که تصاویر آن همراه با تصاویر پریان دریایی به

 . (Рыбаков: 1967است )گرفتهمورد استفاده قرار می  12- 11های در سده
سال »داستان  ایزدان  فهرست  در  انسانبنابراین  خدای  پنج  دور«،  خدای های  یک  و  شکل 

صورت  توان حدس زد که سیمارگل بهاست. می ها بوده، ذکر شدهها و جوانه مانند که حامی دانهسگ 
 .یک برجستگی اضافی، در کنار موکاش قرار گرفته باشد

های مرتبط با آن را نیز بازسازی  اند کارکردهای موکاش و اسطورهپژوهشگران همچنین کوشیده
آب زمین،  الهۀ  را  او  و  دانسته  ارتباط  در  رطوبت  با  را  آن  برخی  کردهکنند.  قلمداد  باروری  و  اند. ها 

دانستهزبان مؤنث  را  اسم  این  روس،  بشناسان  و  دلیلهاند  کردههمین  تصور  الهه  را  آن  اند  ، 
(Михайлов: 2017  »از نظر زالیزنیاک، موکاش ریشه در آناهیتای ایرانی دارد و در ارتباط با »آب .)

 . ( Зубов: 1981است )
مسیحیت را   ۹88که در سال  اما سرنوشت ایزدکدۀ ولادیمیر به کجا انجامید؟ ولادیمیر پس از آن

ها را از بین برند؛ برخی را خرد کردند و برخی را  عنوان دین رسمی روسیه اعلان کرد، دستور داد بتبه
او مدهآ(  81 :2012)های دور«  (. در »داستان سالМихайлов, 2017: 53سوزاندند ) است که 

ها در جریان حفاری  1۹75در سال  ها قرار داشتند، بنا کرد.  واسیلی را در مکانی که بتکلیسای سنت
شناس مشهور روسی ریباکوف، معتقد بود ، بنیان یک سازه کشف شد. باستان23در تپۀ استاروکیفسکایا 

های  کرد که در آن پنج برآمدگی با اندازهیف بوده و ادعا  های ایزدکدۀ کیاین سازه محل قرارگیری بت
ها و دو تای بسیار  است: یکی بزرگ در وسط، دو تای کوچکتر در کنارهوضوح مشخص شدهمختلف به

های کناری …«. اما پژوهشگران بعدی نسبت به ادعای ریباکوف دیدگاه  کوچک در نزدیکی برآمدگی

 
22. Тревер (Trever)  
23. Старокиевская гора (Starokievskaya gora) 
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طور شناسان کشف نشد، همانخود معبد توسط باستان .( Васильев, 1999: 28) انتقادی داشتند 
 . (Русанова& Тимрщук, 2007: 59ها یافت نشد )که هیچ شواهدی از قربانی

 نتایج 

پژوهش حاضر با تمرکز بر ایزدکدۀ ولادیمیر در روسیۀ باستان، به تحلیل تأثیر کیش خورشید ایرانی یا  
باورها و نمادهای دینی و اسطوره نتیجه حاصل شد که   ای این منطقه پرداختمهرپرستی بر    و این 

ویژه جایگاه  ولادیمیر  ایزدکدۀ  در  که  داژدبوگ،  و  خورس  داشتهایزدان  ریشهای  دارای  و  اند،  ها 
شناختی واژگان مرتبط با این ایزدان،  کارکردهای مشترکی با کیش خورشید ایرانی هستند. تحلیل زبان

و مقایسبه ایرانی،  با منشاء  از اسطوره  ۀویژه »خورس«  تولد داژدبوگ و داستان زایش میترا  ای میان 
دارد دلالت  ادعا  این  بر  آیین.  سنگ،  در  اسب  نمادین  نقش  باستان،   هایهمچنین  روسیۀ  تدفینی 

هماهنگ با مفهوم ارابۀ خورشیدی مهر در ایران و جوامع هندواروپایی، مؤید ارتباط عمیق فرهنگی 
شناسی و تاریخی روسیۀ باستان به  میان این دو تمدن است. باوجود محدودیت شدید در میراث باستان

شناسی،  های موجود از متون تاریخی و زبانهای باستانی، یافتهعلت پذیرش مسیحیت و سرکوب آیین
در  . باشدگواه بر تأثیر مهرپرستی بر ساختارهای مذهبی محلی و باورهای خورشیدی در این منطقه می

توان استنتاج کرد که تعاملات فرهنگی میان ایران باستان و روسیۀ باستان در قالب نمادها  نهایت، می
باورهای خورشیدی و نمادهای مهرپرستی در   واست  ههای خورشیدی، پیچیده و چندلایه بودو اسطوره

سنت  میان  ولادیمیر،  باستان  ایزدکدۀ  روسیۀ  و  باستان  ایران  دینی  پیوند  وجوههای  و    هایاشتراک 
کرده ایجاد  که  تاریخی  نقاطاند  برخی  حوزه    به  این  تاریخی  با  تاریک  و  شد  ایزدکدۀ اشاره  بر  تمرکز 

که باورهای خورشیدی موجود در این ایزدکده تا حد قابل    ه شدولادیمیر در روسیۀ باستان، نشان داد
شناختی  های زبانتحلیلو    اندویژه مهرپرستی، قرار داشته توجهی تحت تأثیر کیش خورشید ایرانی، به

اند،  شناختی واژگانی مانند »خورس« و »داژدبوگ« که نقشی محوری در این ایزدکده داشتهو اسطوره
ایاهمیت ریشه  با ویژگیهای  آن  و تطابق  و اساطیر مهر  رانی  پیوند  ها  را برجسته ساخت. همچنین، 

از تبادل    اینمونه  بیانگر خورشیدی مهر،    ۀهای تدفینی روسیۀ باستان با مفهوم ارابنمادین اسب در آیین
شناسی  مستندات باستان  با وجود محدودیتاست.  فرهنگی و دینی میان ایران باستان و روسیۀ باستان  

از پذیرش مسیحیت در روسیه، تحلیل متون  بعدهای پیشین کیش ۀو تاریخی ناشی از سرکوب گسترد
امکان بازشناسی نقش  ،  های دور« و »کلامی دربارۀ لشکرکشی ایگور«داستان سال »تاریخی همچون  

باورهای خورشیدی ایزدکدۀ  بنابراین،  .  فراهم آوردمیراث خورشیدی مهرپرستی در ایزدکدۀ ولادیمیر را  
انطباق   و  تعامل  از  تجسمی  آیینفرهنگ ولادیمیر،  و  شکلها  در  مؤثر  و  های  دینی  هویت  گیری 

 . ای مناطق هندواروپایی شرقی استاسطوره
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 منابع 

،  پژوهیتاریخ  ۀ مجل.  میترائیسم  آئین  بر  ویژه  کیدأ ت  با؛  باستان  ایران  ادیان   بررسی(.  1383)  زهرا،  برقبانی
18 (1،) 136-150 . 

  و   پاکی،  جنگاوری،  روشنایی،  پیمان  و  عهد  ایزد،  باستان  ایران  در  مهر  آیین(.  1403)  رحیم،  تزری
 . 136-۹6 (،2۹) ۹،  شناسیمطالعات ایلام. ناآلودگی

 هنر   و  فرهنگ  در(  میترایی-مهری  نمادهای )  ایران  باستانی  نمادهای  حضور(.  13۹7)  مینا،  جلالیان
 .4۹-38، 1۹ شماره، هنر و تمدن شرق. مسیحی و اسلامی دوران در آن تداوم و غرب

،  31  شماره،  تحقیقات مدیریت آموزشی.  مسیحیت  بر  مهرپرستی  ثیرأت(.  13۹6)  علیحسین ،  جعفری 
14۹-163 . 

 و   ایران  در  میتراپرستی(.  13۹۹)   محمدکریم،  جمالییوسف  و  ناصر،  جدیدی؛  علی،  ابرقوییرضاییان
 . 303-27۹ (،58) 4 تاریخ )دانشگاه آزاد اسلامی واحد محلات(، ۀمجل. روم

  2،  پاییز،  شاپورجندی  ۀمجل.  ساسانیان  از  پیش  ایران  در  میترا  پرستش(.  13۹5)  بهرام،  ضمیرروشن
(7،) 23-40 . 

 .مرکز نشر: تهران، مخبر عباس ترجمه، ایرانی هایاسطوره(. 1373) وستا، کرتیس سرخوش

فقه و  .  جهان  و  ایران   فرهنگ  در  مهر  آیین  هایجشن  تأثیر(.  1385)  امیر،  محرری؛  فرزانه ،  فرسعادتی
 . 118-101، 8 و 7 شماره، تاریخ تمدن

 .هیرمند: تهران، باستان ایران اساطیر(. 1376) عصمت،  گلپایگانی عرب

  در   قربانی   الگویکهن (.  13۹۹)  سیدعلی ،  زادهقاسم  و  اسماعیل  سید،  باشیقافله؛  زهرا،  عسگری
 . ۹5-73(،  31)  8،  فرهنگ و ادبیات عامه.  گاو  شدنقربانی  محوریت  با  زرتشتی  و  مهرپرستی  هایآیین

،  هندواروپاییان(.  13۹6)  نغمه،  رفیعی  و  محمدحسین،  طاهری؛  بهمن،  جینیرهشفیروزمندی 
ایرانی.  شناسیباستان  مطالعات  بر  تکیه  با  مهاجرت   و  خاستگاه،  هندوایرانیان (.  31)  16،  مطالعات 

167-184 . 

پژوهشنامۀ زبان و ادب فارسی )گوهر  .  هندواروپایی  اساطیر   در   پهلوانی  بارۀ(.  1388)   خسرو،  زادهقلی
 . 122-103(. 1) 3گویا(، 

علوم .  مسیحیت   دین  بر  میترائیسم  آئین  تاثیر(.  13۹۹)  فهیمه،  اهلیفتوحی؛  حسین،  اشتریکلباسی
 . 62-52 (،1)  1، سوم ۀانسانی و اسلامی در هزار 
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. یوگه  مکتب  و  مهر  کیش  در  سلوک  مراحل  ایمقایسه  بررسی(.  1400)  امیر،  پورهاشم؛  سعید،  گراوند
 . 141-121(، 18) ۹، های ادیانیپژوهش

تاریخ  .  پورخداقلی  رضاعلی  ترجمۀ.  اوکراینی  خدایان  ایرانی  هاینام  شناسیریشه (.  1380)  تاتیانا،  ملینکا
 . 111-107. ۹ شمارۀ، روابط خارجی

References 
Asgari, Zahra,& Ghafelebashi, Seyed Esmail;& Ghasemzadeh, Seyed Ali 

(2020). The Ancient Pattern of Sacrifice in Mithraic and Zoroastrian Rituals 

with a Focus on the Sacrifice of the Bull. Journal of Popular Culture and 

Literature, 8 (31) , 73-95. (in Persian) 

Barghbani, Zahra (2004). A Study of Ancient Iranian Religions with Special 

Emphasis on Mithraism. Journal of Historical Research, Spring 2004, No. 18, 

pp. 136-150. (in Persian) 
Borissoff, C. L. (2014). «Non-Iranian origin of the Eastern-Slavonic god 

Xŭrsŭ/Xors», Studia mythologica Slavica. 17: 9-36. 

Dumezil, Georges. (1930). Légendes Sur Les Nartes, suivies de cinq notes 

mythologiques, par. Paris. 
Firuzmandi Shirejin, Bahman; Taheri, Mohammad Hossein; and Rafiee, 

Naghmeh (2017). Indo-Europeans, Indo-Iranians, Homeland and Migration 

Based on Archaeological Studies. Iranian Studies, Volume 16, Issue 31, pp. 

167-184. (in Persian) 

Geravand, Saeed and Hashempour, Amir (2021). A Comparative Study of the 

Spiritual Journey Stages in Mithraism and the Yoga School. Religious 

Research, Vol. 9, No. 18, pp. 121-141. (in Persian) 
Gholizadeh, Khosro (2009/1388). The Steed of Heroes in Indo-European 

Mythology. Research on Mystical Literature (Gohar Goya). Vol. 3, No. 1 (1) 

, pp. 103-122. (in Persian) 

Jafari, Hossein Ali (2017). The Influence of Mithraism on Christianity. 

Educational Management Research, No. 31, pp. 149-163. (in Persian) 

Jalalian, Mina (2018). Presence of Ancient Iranian Symbols (Mithraic 

Symbols) in Western Culture and Art and Their Continuation in Islamic and 

Christian Eras. Eastern Art and Civilization, No. 19, pp. 38-49. (in Persian) 

Kalbasi Ashtari, Hossein, and Fotouhi Ahli, Fahimeh (2020). The Impact of 

Mithraism on Christianity. Humanities and Islamic Studies in the Third 

Millennium, Vol. 1, No. 1, pp. 52-62. (in Persian) 
Melinka, Tatiana (2001). The Etymology of Iranian Names of Ukrainian 

Deities. Translated by Alireza Khodaqolipour. Foreign Relations History, 

Issue 9, pp. 107-111. (in Persian) 



 1404، مودشمارۀ  ،تمشهو  پنجاهۀ ، دور ادیان و عرفان 402

Rezaeian Abrghouei, Ali; Jadidi, Naser; and Yousefjamaali, Mohammad 

Karim (2020). Mithraism in Iran and Rome. History Journal (Islamic Azad 

University, Mahalat Branch) , Autumn 2020, No. 58, pp. 279-303. (in Persian) 

Roshanzamir, Bahram (2016). Worship of Mithra in Iran Before the Sassanian 

Era. Jundi-Shapur Journal, Autumn, Year 2, No. 7, pp. 23-40. (in Persian) 

Saadatifar, Farzaneh, and Moharreri, Amir (2006). The Impact of Mithraic 

Festivals on Iranian and World Culture. Jurisprudence and Civilization 

History, Spring and Summer 2006, Nos. 7& 8, pp. 101-118. (in Persian) 

Tezri, Rahim (2024). Mithraism in Ancient Iran: The God of Covenant and 

Oath, Light, Warfare, Purity, and Impurity. Ilamology Studies, Vol. 9, No. 29, 

pp. 96-136. (in Persian) 
Абаев, В. И. (1990). Нарты, осетинский героический эпос в трёх книгах. 

Книга 1. М.: Наука. Главная редакция восточной литературы. 
Апрелева, В. А. (2006). «Феномен Руси в контексте солярной 

мифологии». ВЕСТНИК КГУ №3: 12-19. 
Афанасьев, А. Н.  (1982). Свет и тьма // Древо жизни. Медведева Ю. М. 

Избранные статьи. Москва: Современник. 

Белова, О. В.& В. Я. Петрухин. (2019)». Почитание «чужих» богов: 

историко-этнографические заметк». Этнография № 3: 86-108. 

Бесков, А. А. (2020). «От мифов древности к мифам историографии: 

проблема древнерусского бога Хорса как симптом болезни науки о 

мифах». Вестник Томского государственного университета. История 

№ 66: 118-129. 

Бесков, А. А. (2010). Восточнославянское язычество: Религиоведческий 

анализ, Saarbrücken: LAP LAMBERT Academic Publishing. 

Бутков, П. (1821). «Нечто к Слову о полку Игореве». Вестник Европы № 

21: 34-65. 

Васильев, М. А. (1999). Язычество восточных славян накануне крещения 

Руси: Религиозно-мифологическое взаимодействие с иранским миром. 

Языческая реформа князя Владимира, Москва: Индрик. 

Гальковский, Н. М. (2013). Борьба христианства с остатками 

язычества в Древней Руси, Москва: Академический проект. 
Грищенко, В. В. (2009). «Славянское язычество и мифология». 

Аналитика культурологии № 1: 242-246. 

Динцес, Л. А. (1936). Русская глиняная игрушка. Происхождение, путь 

исторического развития, Москва: АН СССР. 

Евдокимов, А. Ю. (2016). «Язычество древних славян и неоязычество: 

проблемы изучения русской истории». Вестник Московского 

https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%90%D1%84%D0%B0%D0%BD%D0%B0%D1%81%D1%8C%D0%B5%D0%B2,_%D0%90%D0%BB%D0%B5%D0%BA%D1%81%D0%B0%D0%BD%D0%B4%D1%80_%D0%9D%D0%B8%D0%BA%D0%BE%D0%BB%D0%B0%D0%B5%D0%B2%D0%B8%D1%87_(1826%E2%80%941871)
http://litena.ru/books/item/f00/s00/z0000011/st003.shtml
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%9C%D0%B5%D0%B4%D0%B2%D0%B5%D0%B4%D0%B5%D0%B2,_%D0%AE%D1%80%D0%B8%D0%B9_%D0%9C%D0%B8%D1%85%D0%B0%D0%B9%D0%BB%D0%BE%D0%B2%D0%B8%D1%87
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%A1%D0%BE%D0%B2%D1%80%D0%B5%D0%BC%D0%B5%D0%BD%D0%BD%D0%B8%D0%BA_(%D0%B8%D0%B7%D0%B4%D0%B0%D1%82%D0%B5%D0%BB%D1%8C%D1%81%D1%82%D0%B2%D0%BE)
https://cyberleninka.ru/journal/n/vestnik-moskovskogo-gosudarstvennogo-lingvisticheskogo-universiteta-gumanitarnye-nauki


 403  باستان یۀ روس ریمیولاد ۀ زدکدیدر ا  یدیخورش یباورها یبررس

государственного лингвистического университета. Гуманитарные 

науки 2016: 154-161. 

Зубов, Н. И. (1981). «О теониме Мокошь // Этимологические 

исследования». Свердловск 2: 149-160. 

Иванов, В. В.& В. Н. Топоров. (1995). Хорс // Славянская мифология: 

энцикл. Словарь, Москва: Эллис Лак. 

Иванов, В. В.& В. Н. Топоров. (1965). Славянские языковые 

моделирующие семиотические системы, Москва: Наука. 

Исайчев, С. A. (2020). «Ревизия пантеона древних славян». Известия 

Иркутского государственного университета, Серия Политология. 

Религиоведение 33: 122-129. 

Килимник, С. (1994). Украiнский рiк у народних звичаях в iсторичному 

освiтленнi, Киев: Обереги. 

Клейн, Л. С.  (2004). Воскрешение Перуна. К реконструкции славянского 

язычества, СПб.: Евразия. 

Козловская, Е. В. (2016). «О ранних формах религиозности: материалы в 

помощь преподавателю». Гуманитарные исследования № 3 (12): 87-90. 

Кузьмина, Е. Е. (1977). Распространение коневодства и культа коня у 

ираноязычных племен Средней Азии и других народов старого Света // 

Средняя Азия в древности и средневековье, Москва: Наука. 

Кутарев, О. В. (2016). «Славянский Дажьбог как развитие 

индоевропейского Бога Сияющего Неба (Дьеус-Патер)». Философия и 

культура № 1 (97): 126-141. 
Леснова, Е. Е. (2017). «Верховные боги в мифологии славян». Форум 

молодых ученых № 6 (10): 1114-1117. 

Мансикка, В. Й.  (2016). Труды по религии восточных славян, Москва: 

Форум. 

Михайлов, Н. А. (2017). История славянской мифологии в XX веке, 

Москва: Институт славяноведения РАН. 

Морозова, Т. П. (2019). «Конь-солнце в славянской языческой 

мифологии». Вестник славянских культур 52: 53-64. 

Пашин, С. С. (2024). «Языческие боги восточных славян по данным 

древнерусских письменных источников». Вестник Удмуртского 

университета. Серия история и филология 34: 987-996. 

Петряшин, С. С. (2016). «Древнерусский Хорс в функции громовержца». 

Вестник Русской христианской гуманитарной академии 17: 118-127. 

https://cyberleninka.ru/journal/n/vestnik-moskovskogo-gosudarstvennogo-lingvisticheskogo-universiteta-gumanitarnye-nauki
https://cyberleninka.ru/journal/n/vestnik-moskovskogo-gosudarstvennogo-lingvisticheskogo-universiteta-gumanitarnye-nauki
https://elar.urfu.ru/bitstream/10995/25973/1/ei_1981_16.pdf
https://ru.ruwiki.ru/wiki/%D0%A1%D0%B2%D0%B5%D1%80%D0%B4%D0%BB%D0%BE%D0%B2%D1%81%D0%BA
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%9A%D0%BB%D0%B5%D0%B9%D0%BD,_%D0%9B%D0%B5%D0%B2_%D0%A1%D0%B0%D0%BC%D1%83%D0%B8%D0%BB%D0%BE%D0%B2%D0%B8%D1%87
https://archive.org/details/Kleyn_The_Resurrection_of_Perun/mode/2up
https://archive.org/details/Kleyn_The_Resurrection_of_Perun/mode/2up
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%9C%D0%B0%D0%BD%D1%81%D0%B8%D0%BA%D0%BA%D0%B0,_%D0%92%D0%B8%D0%BB%D1%8C%D0%BE_%D0%99%D0%BE%D1%85%D0%B0%D0%BD%D0%BD%D0%B5%D1%81
https://inslav.ru/sites/default/files/editions/2016_mansikka.pdf
https://ru.ruwiki.ru/wiki/%D0%9C%D0%BE%D0%BA%D0%BE%D1%88%D1%8C#HeGWaHR0cHMlM0ElMkYlMkZpbnNsYXYucnUlMkZzaXRlcyUyRmRlZmF1bHQlMkZmaWxlcyUyRmVkaXRpb25zJTJGMjAxN19taXhhamxvdi5wZGY=
https://ru.ruwiki.ru/wiki/%D0%98%D0%BD%D1%81%D1%82%D0%B8%D1%82%D1%83%D1%82_%D1%81%D0%BB%D0%B0%D0%B2%D1%8F%D0%BD%D0%BE%D0%B2%D0%B5%D0%B4%D0%B5%D0%BD%D0%B8%D1%8F_%D0%A0%D0%90%D0%9D


 1404، مودشمارۀ  ،تمشهو  پنجاهۀ ، دور ادیان و عرفان 404

Прейс, П. (1841). «Донесение г. Министру Народного Просвещения, из 

Праги, от 26 Декабря 1840 года». Журнал министерства народного 

просвещения XXIX: 31-52. 

Пушкин, А. С. (2014). Руслан и Людмила, Москва: ДА! Медиа, 2014. 

Пятаева, Н. В. (2015). «Индоеварпейский корент *DŌ-и праславнский 

теоним Дажьбог: этимология и семантика». Язык и культура 2015: 89-

97. 

Русанова, И. П. & Б. А. Тимощук. (2007).  Языческие святилища древних 

славян, Москва: Ладога-100. 

Рыбаков, Б. А. (1967). «Русалии и бог Семаргл-Переплут». Археология № 

2. 
Фасмер, М. (1986). Даж (д) ьбог // Этимологический словарь русского 

языка, Москва: Прогресс. 

Telegraf. by, 11. 7. 2011. В Херсонской области после протеста 

священников демонтировали скульптуру языческого бога Архивная 

копия от 3 декабря 2013 на Wayback Machine. 

Слово о полку Игореве, (1950). под ред. В. П. Адриановой-Перетц. 

Москва: АН СССР. 

Повесть временных лет, (2012). Пер. с древнерусского Д. С. Лихачёва, 

СПб.: Вита Нова. 

https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%A0%D1%83%D1%81%D0%B0%D0%BD%D0%BE%D0%B2%D0%B0,_%D0%98%D1%80%D0%B8%D0%BD%D0%B0_%D0%9F%D0%B5%D1%82%D1%80%D0%BE%D0%B2%D0%BD%D0%B0
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%A2%D0%B8%D0%BC%D0%BE%D1%89%D1%83%D0%BA,_%D0%91%D0%BE%D1%80%D0%B8%D1%81_%D0%90%D0%BD%D0%B8%D1%81%D0%B8%D0%BC%D0%BE%D0%B2%D0%B8%D1%87
https://azbyka.ru/otechnik/books/original/15964-%D0%AF%D0%B7%D1%8B%D1%87%D0%B5%D1%81%D0%BA%D0%B8%D0%B5-%D1%81%D0%B2%D1%8F%D1%82%D0%B8%D0%BB%D0%B8%D1%89%D0%B0-%D0%B4%D1%80%D0%B5%D0%B2%D0%BD%D0%B8%D1%85-%D1%81%D0%BB%D0%B0%D0%B2%D1%8F%D0%BD.pdf
https://azbyka.ru/otechnik/books/original/15964-%D0%AF%D0%B7%D1%8B%D1%87%D0%B5%D1%81%D0%BA%D0%B8%D0%B5-%D1%81%D0%B2%D1%8F%D1%82%D0%B8%D0%BB%D0%B8%D1%89%D0%B0-%D0%B4%D1%80%D0%B5%D0%B2%D0%BD%D0%B8%D1%85-%D1%81%D0%BB%D0%B0%D0%B2%D1%8F%D0%BD.pdf
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%A4%D0%B0%D1%81%D0%BC%D0%B5%D1%80,_%D0%9C%D0%B0%D0%BA%D1%81
http://starling.rinet.ru/cgi-bin/response.cgi?root=%2Fusr%2Flocal%2Fshare%2Fstarling%2Fmorpho&basename=morpho/vasmer/vasmer&first=1&text_word=Даж(д)ьбог&method_word=beginning&ww_word=on&ic_word=on&sort=word&encoding=utf-rus
http://etymolog.ruslang.ru/vasmer.php?id=482&vol=1
http://etymolog.ruslang.ru/vasmer.php?id=482&vol=1
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%9F%D1%80%D0%BE%D0%B3%D1%80%D0%B5%D1%81%D1%81_(%D0%B8%D0%B7%D0%B4%D0%B0%D1%82%D0%B5%D0%BB%D1%8C%D1%81%D1%82%D0%B2%D0%BE)
https://ru.wikipedia.org/wiki/Telegraf.by
http://telegraf.by/2011/07/v-hersonskoi-oblasti-posle-protesta-svyaschennikov-demontirovali-skulpturu-yazicheskogo-boga
http://telegraf.by/2011/07/v-hersonskoi-oblasti-posle-protesta-svyaschennikov-demontirovali-skulpturu-yazicheskogo-boga
https://web.archive.org/web/20131203010900/http:/telegraf.by/2011/07/v-hersonskoi-oblasti-posle-protesta-svyaschennikov-demontirovali-skulpturu-yazicheskogo-boga
https://web.archive.org/web/20131203010900/http:/telegraf.by/2011/07/v-hersonskoi-oblasti-posle-protesta-svyaschennikov-demontirovali-skulpturu-yazicheskogo-boga
https://ru.wikipedia.org/wiki/Wayback_Machine
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%94._%D0%A1._%D0%9B%D0%B8%D1%85%D0%B0%D1%87%D1%91%D0%B2
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%92%D0%B8%D1%82%D0%B0_%D0%9D%D0%BE%D0%B2%D0%B0

	مقدمه
	پیشینۀ پژوهش
	بحث
	دوگانۀ خورشید (خورس، داژدبوگ)
	خورس
	داژدبوگ (یا داژبوگ)

	اسب-خورشید
	سرنوشت ایزدکدۀ ولادیمیر
	نتایج
	منابع
	References

