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پیش از بودا، مس��یحیت و اس��لام، در نقطه ای دورافتاده از س��رزمين ایران فرد بی همتایی از 
گمنامی و فرهنگ س��نتی قبیله خود جدا گش��ت تا آیين جدیدی را تبلیغ کند و تقدیر این 
بود که دین جدید برای بیش از هزار سال بنیان معنویت ایرانی شود. همانند کیش بودایی و 
مسیحیت و اسلام، او نیز ایدۀ تبدیل کیش موروثی خود را به دینی جدید در سر می پروراند. 
نامش زردشت )یا به قول غربی ها zoroaster( بود و دیدگاه مذهبى اش بعدها دین زردشتی 
نامیده شد؛ دینی که ریشه هایش به آغاز هزارۀ دوم پیش از میلاد باز می گشت. امروزه هنوز 
ه��م صدها هزار نفر به این دی��ن ايمان دارند، و اکثر آنان در هند و تعداد کم تری در ایران به 
سر می برند. در دوران باستان دین زردشتی یکی از قدرتمندترین ادیان جهان به شمار می رفت. 
نفوذ آن را می توان در یهودیت )و مس��یحیت(، مانویت و دیگر ش��کل های گنوسیس��م، در 
ش��اخۀ شمالى بودیسم )مهایانه( و اسلام دید. اگرچه تأثیر این دین در جهان با حملۀ اعراب 
به ایران طی س��دۀ هفتم میلادی و در پی آن قرن ها فش��ار و آزار رو به افول نهاد، اما گروه 
اندکی از مؤمنان، س��نت های این کیش را با اس��تواری در میان خود حفظ کردند و مجموعۀ 
کوچکی از متون مقدس این دین را تا زمان ما نگاه داش��تند. علی رغم دیرینگی، تقدس و 
جای��گاه مهم این کیش در تاریخ ادیان جهان، دین زردش��تی به جز در جمع تعداد اندکی از 
فلاس��فه و متخصصان تاریخ ادیان، تا حدی ناش��ناخته باقی مانده است. دانشجوی ادبیات 
کلاسیك هنگامی که به پارس می اندیشد شاید مغی به نام زردشت به ذهنش خطور کند که 
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شش هزار سال پیش از افلاطون می زیسته است، یا دانشجوی تاریخ ادیان شاید از این کیش 30
تنها چیزهایی را دربارۀ آتش پرس��تان ایران باستان بداند. در قرن نوزدهم نام پیامبر بزرگ 
ایرانی به برکت فیلس��وف نام آور آلمان، فردریش نیچه، در اثرش به نام چنين گفت زردشت 
)Also Sprach Zarathustra( بر س��ر زبان ها افتاد. اما در هر صورت از این اثر چیز زیادی 
دربارۀ ماهیت پیام زردشت یا وضعیت پیچیدۀ دینی ایران باستان به فرهنگ متمدن و دوران 
ما راه نیافت. در حقیقت آرا و عقایدی که به ذهن مردم رسوخ کرد بیش تر تعمیم های سطحی 
مثلًا در باب آتش پرس��تی یا تحریفاتى گستاخانه از نوع شخصیت پردازی های نیچه بود. هر 
دینی که بر مبنای چنان س��اختار محکمی ش��کل گیرد که به مدت سه هزار سال موفقیت و 
محرومیت را به خوبی تحمل کند، قطعاً از همان ابتدا برای پیروانش ارزش��ی بیش از بارقه ای 
گذرا داش��ته اس��ت. آنانی که به این پیام گوش جان سپردند پاداشی بزرگ یافتند، زیرا در 
بررسی اسناد تاریخی کیش زردشتی )که اغلب هم مبهم هستند( می توان دریافت که این دین 

زندگی معنوی ایرانیان و حتی دیگر دین ها را برای قرن ها تحت تأثیر قرار داد.
زردشتی گری نامی ا ست که در اغلب موارد برای مجموعۀ دین های ایران باستان به کار 
می رود. این اصطلاح را باید به صورت محدودتری به کار برد، زیرا همۀ دین های ایران باستان 
زردش��تی نبودند. برای درك بهتر لازم است تا میان برخی ادیان )که یکی از آن ها نیز کیش 
زردش��تی بود( تفاوت قائل شویم. باس��تانی ترین مرحلۀ این کیش به سه هزار سال پیش از 
میلاد مسیح باز می گردد. زمانی که اقوام هندوآریایی و ایرانیان هنوز قبیلۀ واحدی را تشکیل 
می دادن��د. این دین مش��ترك هندوایرانی بر مبنای متون ایرانی اوس��تا و ریگ ودای هندیان 
به طور فرضی بازسازی شده است. در گذر زمان هندوایرانیان به دو شعبه تقسیم شدند: یك 
گروه هندوآریاها بودند که به هند و بخش هایی از خاور نزدیك مهاجرت کردند؛ گروه دیگر 
ایرانیان بودند که در سراسر فلات ایران ساکن شدند. دین این گروه ایرانی را >ایرانی باستان< 
می نامند. این دین نیز حتماً باید بر مبنای اوستا و تا حدی کتیبه های هخامنشی، نکات مطرح 
شده توسط نویسندگان یونانی و لاتين و شواهد گوناگون و پراکندۀ دیگری بازسازی شود. 
این دین اصلاح ش��دۀ پیامبر به >دین زردشت< معروف گشت. پس از مرگ پیامبر، دینش 
متحمل دوره ای از تحول گش��ت که نتیجۀ نهایی آن، دینی ملی بر پایۀ کیش زردش��تی بود و 
بس��یاری عناصر دین ایرانی باس��تان که دوباره وارد این کیش ش��دند، با اصلاحات اصلی 
زردش��ت در تض��اد بودند. این دی��ن نهایی و بیش تر برگزیده، که مأخ��ذ بخش عمده ای از 
کتاب اوستا قرار گرفت، >زردشتی گری یا دین زردشتی<1 نامیده شد. ضمناً این دین، که در 
کتیبه های هخامنشی  نیز بدان اشاره شده، دارای تناقضاتى است، زیرا ثابت نشده که شاهان 
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پاسخ این باشد که دین آنان را دین ایرانی باستان )Old Persian( بنامیم.

دین هندوایرانى
ی��ك دین هرگز آغاز مش��خصی ندارد. هنگامی که از >آغاز< هندوئیس��م یا مس��یحیت یا 
زردش��تی گری صحبت می کنیم، در واقع تاریخ ظهور بنیانگذاری مانند مسیح یا زردشت یا 
قديمی ترین متن های آن دین، مانند ریگ ودا در آیين هندوئیسم مدنظر است. لذا این >آغازها< 
در حقیقت چیزی بیش از نقطه های تاریخی نیس��تند که وجود خ��ود را مدیون وقایعی در 
گذشتۀ بسیار کهن می باشند. متأسفانه اسناد تاریخی تا حدی به این گذشته اشاره دارند. این 
تنگناها بر دانش ما از یك سنت خاص تأثیر گذاشته و به واسطۀ بسیاری از محدودیت های 
شواهد و اسناد ما را مجبور می کنند تا تاریخ های مبتنی بر حدس و گمان را برای آغازهای 
این سنت های باستانی بپذیریم. منبعی که تاریخ پانصد سال را مطرح می کند هیچ ارجحیتی 
نسبت به تاریخ هزار سال قبل ندارد زیرا )صرف نظر از این که کدام یك از این مقاطع تاریخی 
اشتباه هستند( خود این مآخذ از یك سنت دیرینه و پیچیده تبعیت می کنند. هم چنان که از 
متون ارائه شده در این گزیده برمی آید، کهن ترین اسناد دین ایرانی باستان همان طور که انتظار 

داریم، پیچیده و مغشوش هستند.
برخی اوقات این کهن ترین مآخذ چنان محدودیت دشواری پیش پای ما می نهد که گریزی 
از آن نیست؛ اگرچه اغلب می توان محدودیت های این متون را با کمك فرآیند بازسازی تطبیقی 
� تاریخی برطرف کرد. فرهنگ های باستانی در حالت انزوا ايجاد نشدند، بلکه طی نسل ها با 
هم ارتباط داشته یا به واسطۀ تماس با دیگر فرهنگ ها از آن ها تأثیر پذیرفتند. مطالعۀ اسناد و 
مدارك چنين سنت های مرتبط اغلب می تواند تا حد زیادی دانش ما را دربارۀ فرهنگ مورد 
مطالعه گس��ترش دهد. اجازه دهید با دو مثال این مورد را بهتر نش��ان دهم: )1( زبان ایرانی 
 daiwa و فارسی باستان آن daēwa :باس��تان دارای واژه ای اس��ت که صورت اوستایی2 آن
به معنی >دیو< یا >خدای دروغ و منفور< می باش��د. دیگر اصطلاحات مورداستفادۀ طوایف 
 deus :آسمانی، خدا<، لاتين< deva :خویشاوند این دو قوم بدین شرح است: هندی باستان
>خدا<، ایرلندی باستان: dia >خدا<، و نرُدیك باستان: tiver >خدایان<. تفاوت های موجود در 
معنی میان اصطلاحات ایرانی و هم عصرهای آن در دیگر زبان ها نشان می دهد که در تاریخ 
 )demonization( >زبان های ایرانی، تغییرات معینی در ایدئولوژی رخ داد که به >دیوشدگی
این خدایان منجر شد. بعداً به طور مختصر دوباره به این موضوع اشاره خواهم کرد. اینك تنها 
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حداقل مطمئنیم که این واژه در اصل به معنی >خدا< بوده و نه >دیو<. )2( اس��طورۀ جم یا 
يمه و >ور< او )نگاه کنید به بخش 15( در میان موضوعات دیگر حاوی بنمایه >کشتی نوح< 
اس��ت. از آن جا که این اسطوره ظاهراً اصل س��امی دارد می توان پنداشت که یك وام گیری 
ایرانی از فرهنگ های خاور نزدیك صورت گرفته باشد. در سراسر اثر حاضر بنده از شیوۀ 
تطبیقی استفاده فراوانی کرده ام. اگرچه این شیوه بی اندازه سودمند و اجتناب ناپذیر است، اما 
باید به خاطر داشت که محدودیتش در این است که الگوهای برساختۀ فرضی را ارائه می دهد. 
در برخی مواقع این الگوهای برساخته بر طرحی بسیار جزمی بنا شده اند که در اغلب موارد 

.daēwa/daiwa چندان قابل اعتماد نیستند؛ مثلًا در مورد
ن��ام جغرافی��ایی ایران )صورت قديمی ت��ر: erān( از یك اصطلاح باس��تانی مندرج در 
اوس��تا مشتق ش��ده اس��ت که به وس��یلۀ آن ایرانیان مرزهای خود را مشخص می کردند، 
airyana waējah به معنی >گس��تره و حدود آریاها< اس��ت. ای��ن آریاها یا آریان ها چه 
کس��انی بودند؟ از نظر فرهنگی و زبان شناس��ی آنان خویشاوندان نزدیك گروه دیگری از 
مردمانی بودند که خود را آریا می نامیدند و اینك به آن ها >هندوآریایی< در برابر >ایرانی< 
گفته می ش��ود. این دو گروه؛ آریان ها و هندوایرانیان، از نظر زبان شناس��ی و فرهنگی نیز 
با خانوادۀ گس��ترده تری به نام هندواروپاییان خویش��اوندند. خانوادۀ هندواروپایی شامل 
گروه های زبانی اروپایی و هم چنين برخی اقوام باس��تانی آس��یا مانند هیتی ها و تخاری ها 
هستند. اگرچه مناقش��ات زیادی دربارۀ محل خاستگاه اصلی هندواروپاییان وجود دارد، 
مس��لم اس��ت که هندوایرانیان در استپ هایی می زیس��تند که امروزه شامل بخش آسیای 
مرکزی جمهوری های اتحاد شوروی سابق و شمال دریای خزر و آرال است. در همين نقطه 
در هزارۀ س��وم پیش از میلاد میان این گروه جدایی رخ داد و منجر به تقسیم آن ها به دو 
گروه هندوآریایی و ایرانی شد. در حدود 1500 پیش از میلاد هر دو گروه به سمت جنوب 
حرکت خود را آغاز کردند و از نواحی استپی خارج شدند و به نواحی گوناگون تمدن های 
عهد باس��تان وارد شدند و بخش وسیع تری از جنبش اقوام هندواروپایی را تشکیل دادند. 
اگرچه ریشه های دقیق این مهاجرت ها تاکنون به طور دقیق آشکار نشده است، مشخص 
اس��ت که هندوآریان ها س��رانجام در هر دو ناحیۀ شمال غربی هن��د )و پنجاب( و آناتولى 
مس��تقر ش��دند. ایرانیان نیز در ایران جای گرفتند؛ یعنی آن مناطقی که از نظر جغرافیایی 
ش��امل ایران امروزی، افغانستان و بخش هایی از آس��یای مرکزی به ویژه نواحی متصل به 

رودخانه های سیحون و جیحون است.




