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   The concept of the Tree of Immortality, as one of the fundamental 

archetypes, reflects humanity's existential anxiety in the face of death. 

Employing a descriptive-analytical method based on the framework of 

comparative mythology and an onto-semiotic approach, the present 

study investigates the semantic shift of this concept in the transition 

from mythological discourse to the semiotic system of the Holy Qur’an. 

The research findings indicate a fundamental semantic turn in the logic 

of revelation compared to mythology. In the mythological worldview, 

the quest for immortality is a material, outward, and horizontal 

endeavor that is ultimately subjugated by the inevitability of death. By 

deconstructing this grand narrative, however, the Holy Qur’an 

represents Shajarat al-Khuld (Tree of Immortality) not as a salvific 

truth, but as a sign of Satan's cognitive deception and the illusion of 

physical eternity. In this discursive system, man's approach to this tree 

is evaluated as the starting point of the descent (hubūṭ), marking the 

epistemological transition towards awakening, free will, and the 

acceptance of moral obligation. By introducing the alternative 

metaphor of the Good Tree (Shajarat al-Tayyiba), divine revelation 

redirects the futile search for an external elixir into an inward and 

transcendental process, thereby illustrating the evolutionary trajectory 

from the anxious, deterministic mythological subject to the conscious, 

autonomous, and purposeful Qur’anic human. 
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 چکیده   واژگان کلیدی 
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 تطبیقی

دهنده اضطراب وجودی بشر در مواجهه  الگوهای بنیادین، بازتاب مفهوم »گیاه جاودانگی« به مثابه یکی از کهن    

شناسی تطبیقی  تحلیلی و بر پایه چارچوب اسطوره -با پدیده مرگ است. پژوهش حاضر با کاربست روش توصیفی

شناختی، به واکاوی دگردیسی معنایی این مفهوم در گذار از گفتمان اساطیری به شناسیِ هستی و رویکرد نشانه 

های پژوهش حاکی از یک چرخش معنایی بنیادین در منطق وحی  پردازد. یافتهنظام نشانگانی قرآن کریم می 

سو و بینی اساطیری، جستجوی جاودانگی تکاپویی مادی، برون گونه که در جهاننسبت به اسطوره است؛ بدین 

با واسازی این کلانمی افقی است که مقهور جبر فناپذیری   روایت، ترکیب »شجرل  گردد. در مقابل، قرآن کریم 

نجات  حقیقتی  عنوان  به  نه  را  نشانه ال لد«  مقام  در  بلکه  خلود  ب ش،  توهم  و  شیطان  شناختیِ  فریب  از  ای 

کند. در این نظام گفتمانی، رویکرد انسان به این درخت، نقطه آغاز »هبوط« و سرآغازِ گذار  جسمانی بازنمایی می 

شود. کلام وحی با معرفی استعاره جایگزینِ شناختی به سوی بیداری، اختیار و پذیرش تکلیف ارزیابی می معرفت

درون  فرایندی  به  بیرونی را  نافرجام اکسیر  داده و سیر  »شجره طیبه«، جستجوی  تغییر جهت  استعلایی  و  سو 

 نماید.  تار و هدفمند قرآنی را تبیین می تکاملِ سوژه مضطرب و جبرگرای اساطیری به انسان آگاه، م

 1405/ 02/ 15تاریخ دریافت:  

 1405/ 06/ 07تاریخ پذیرش:  

 مقاله علمی پژوهشی 

 

 مقدمه . 1

عمیق و  دیرپاترین  از  یکی  فنا،  از  گریز  برای  انسان  تلاش  و  »جاودانگی«  ادبیات،  مفهوم  گستره  در  مضامین  ترین 

الگوهای  شناسی و تفکر دینی بوده است. در این میان، نماد »گیاه یا درخت جاودانگی« به مثابه یکی از کهناسطوره

ب ش و جستجوهای انسان  های وجودی، امیدهای رستگاریدهنده اضطرابفراگیر، در طول تاریخ تمدن بشری، بازتاب

رودان )مانند  های باستانی میان های هستی و جبر زمانه خویش بوده است. این نماد، از حماسه برای غلبه بر محدودیت

کانون حماسه گیلگمش( و اساطیر هند و ایرانی )مانند گیاه هوم و درخت گوکرن( گرفته تا تمثیلات قرآنی، همواره در  

شناختی توجه اندیشمندان و جوامع انسانی قرار داشته است. هدف اصلی این مقاله، ارائه یک تحلیل تطبیقی و هستی

از مفهوم »گیاه/درخت جاودانگی« در دو سنت متمایزِ اساطیر کهن و قرآن کریم است تا نشان دهد چگونه این مفهوم در  

mailto:m-izadyar@iau-arak.ac.ir


ریدر اساط یقیبا نگاه تطب میدر قرآن کر یجاودانگ اهیگ 3  

 

 3شماره /12دوره  /1403سال  /یقرآن -یادب هایپژوهش 

 

 .توحیدی دچار دگرگونی و ارتقاء معنایی شده استی الگوای به بینی اسطورهگذر از جهان 

 بیان مسأله   . 1.  1

با وجود گستردگی مطالعات درباره گیاهان در متون ادبی و دینی، بررسی تطبیقی و عمیقِ جایگاه و مفهوم »درخت  

ای، انسان همواره در  بینی اسطورهای نیازمند واکاوی است. در جهان جاودانگی« میان اسطوره و وحی، همچنان حوزه

یابی به اکسیری مادی برای رهایی از اضطراب مرگ بوده است؛ رویکردی  پی غلبه بر »کرونوس« )زمان ویرانگر( و دست 

شود. مسأله  گرایانه است. اما در گفتمان قرآنی، این رویکرد به چالش کشیده میکه نشانگر یک جستجوی افقی و طبیعت

ودیِ اصلی پژوهش حاضر، درک همین خلأ مطالعاتی و تبیین گذار از »جستجوی افقیِ مادی« در اساطیر به »تعالی عم

یک  به  طبیعت،  در  تملک  قابل  فیزیکیِ  »شیء«  یک  از  را  جاودانگی  مفهوم  که  گذاری  است؛  کریم  قرآن  در  معنوی« 

انگیز به ابزاری برای آزمون الهی  سازد و مفهوم مرگ را از یک پایان هراس»حقیقت« درونی، روحانی و اخلاقی بدل می

 .دهدتغییر می

 پژوهش  یه و فرض   ها پرسش   . 2.  1

 گویی به سوالات زیر است: برای تبیین این مسأله، پژوهش حاضر در صدد پاسخ

ای، »گیاه جاودانگی« چه نقشی در تبیین اضطراب فنا و تلاش قهرمانانه برای کسب خلود بینی اسطورهدر جهان 

 کند و این رویکرد چگونه بیانگر جستجویی مادی است؟جسمانی ایفا می

ویژه »شجرل ال لد« و »شجرل طیبه«(، مفهوم جاودانگی را از  گفتمان قرآنی چگونه با بازتعریف نمادهای گیاهی )به  -

 سازد؟ ساحت جسمانی به مرتبت روحانی منتقل می

 الگوی جاودانگی چیست؟ وجوه اشتراک و افتراق بنیادین در رویکرد اساطیر و قرآن کریم به کهن -

ای »گیاه جاودانگی«،  سازی مفهوم اسطورهفرضیه پژوهش: فرضیه اصلی این است که قرآن کریم با نقد و دگرگون 

کند. بر این اساس، »شجرل انسان را از جستجوی افقی و بیهوده در عالم مادی به سوی تعالی عمودی و معنوی هدایت می

مرگی، بلکه برساختی شیطانی، نماد فریب و نقطه آغازینِ هبوطی آگاهانه است که بستر  ال لد« در قرآن نه اکسیر بی

 آورد. تکامل انسان را فراهم می

 پژوهش   نه ی ش یپ   . 3.  1

های کهن و چه در متون مقدس، همواره مورد توجه  بررسی جایگاه گیاهان در اندیشه بشری، چه در ساحت اسطوره

بندی توان پیشینه مطالعاتی این حوزه را در دو جریان اصلی دسته پژوهشگران بوده است. با بررسی منابع موجود، می

پردازد. در این حوزه،  شناختی که به کارکرد نمادین و آیینی گیاهان میشناختی و انسان کرد. ن ست، رویکرد اسطوره

دهد که در نگرش جاندارانگارانه اساطیر، گیاهان دارای روان و نیروی  ( نشان می1۳۸۹آثاری چون پژوهش سروریعقوبی )

ایش  تباری« و »خداگیاهی« پرداخته و پیوند ز ( به پدیده »گیاه1400تر، سرمد )ب ش هستند. در سطحی عمیقحیات 

( همکاران  و  ب شایشی  جاودانگی«،  »گیاه  درباره   
ً
است. مش صا کرده  واکاوی  خلقت  اساطیر  با  را  به 1404گیاهان   )

مرگی یا گیاه مقدس »هوم/سومه« در اساطیر هندوایرانی پرداخته و سیر تحول آن را از یک عنصر  شناسی اکسیر بیهویت

 اند. یافته بررسی کردهآیینی به مفهومی تقلیل
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چون   پژوهشگرانی  است.  بوده  متمرکز  لغوی  و  طبی  علمی،  وجوه  بر   
ً
غالبا که  است  قرآنی  رویکرد  دوم،  جریان 

)م تاری ) 1۳۹۳پور  صدری  و  احمدی  و  گیاه1۳۸2(  اعجازهای  به  پرداخته(  قرآن  سلیمانیشناسی  و  قوام  و  نژاد  اند 

( واژه  140۳دوست و مهدیان )اند. در حوزه تمثیل نیز، الهی( کاربردهای دارویی گیاهان قرآنی را بررسی نموده1۳۹5)

 اند.پذیری و فنای لذات مادی دنیا تحلیل کرده»زهره« )شکوفه( را نمادی قرآنی برای بیان زوال

اند های مادی اکسیر حیات متمرکز بودهشناختی بر جنبه های اسطورهگردد که پژوهشبا تدقیق در پیشینه، آشکار می

اند. نوآوری بنیادین این مقاله در پر کردن  و مطالعات قرآنی نیز به سراغ اعجاز علمی، خواص دارویی یا مباحث لغوی رفته

شناختی، بلکه یک همین خلأ مطالعاتی است؛ این پژوهش برای ن ستین بار، »گیاه جاودانگی« را نه یک عنصر گیاه 

هستی و وحی»مفهوم  اسطوره  میان  تطبیقی«  نشان میبررسی می  را  شناختی  حاضر  مقاله  با  کند.  قرآن  چگونه  دهد 

بی  »اکسیر  اسطوره  میبازتفسیر  چالش  به  را  فیزیکی  جاودانگی  برای  مادی  جستجوی  همان مرگی«،  که کشد.  گونه 

شود و  ب ش، بلکه نماد وسوسه ابلیس معرفی می»شکوفه« نماد فریب دنیاست، »شجرل ال لد« نیز نه یک واقعیت رهایی

گیرد. این تحلیلِ گذار از  در مقابل، جاودانگی حقیقی در گرو اتصال به »شجره طیبه« )توحید و عمل صالح( قرار می

 ای به استعلایِ روحانیِ قرآنی، وجه تمایز اصلی این جستار است.جاودانگیِ جسمانیِ اسطوره

  ادبیات پژوهش .  2

 شناختی مرگ در اساطیر الگوی جاودانگی و اضطراب هستی کهن   . 1.  2

شناسی  کاوی، پدیدارشناسی دین و انسان شناختی، بر پایه نظریات روان مبانی نظری این پژوهش در ب ش اسطوره

الگوی میل به بقا و تلاش  شناسی تحلیلی، جستجوی »گیاه جاودانگی« بازتابی از کهنفرهنگی استوار است. در روان 

(. انسان باستان برای رهایی 112  :1۳۹4روان برای دستیابی به »خودِ یکپارچه« و غلبه بر اضطراب نابودی است )یونگ،  

برد. از  ای پناه میاز هراس مرگ و گریز از »کرونوس« یا زمان خطی ویرانگر، به زمان ادواری طبیعت و نمادهای اسطوره

 در جایگاه »مرکز جهان« قرار دارد و دستیابی قهرمان به آن، نماد 
ً
منظر پدیدارشناسی، گیاه جاودانگی در اساطیر غالبا

(. در حماسه گیلگمش، این جستجو در قالب  45:  1۳۸۹های زمان و مکان کیهانی است )الیاده،  فرارفتن از محدودیت

النهرینی بر اراده قهرمان غلبه کرده و بینی بینشود که در آن، جبرگرایی مستولی بر جهان یک تراژدی بشری نمودار می

(. بنابراین، مبنای نظری اسطوره در این پژوهش،  ۹۸  :1۳۹1داند )کاسیرر،  جاودانگی فیزیکی را م تص خدایان می

تفسیر این جستجو به مثابه تلاشی »افقی« و مادی برای غلبه بر مرگ است که در نهایت با پذیرش سرنوشت محتوم بشری 

 رسد. و درک ناتوانی انسان در برابر نظم کیهانی به پایان می

 شناسی »شجرل ال لد« و فلسفه هبوط در گفتمان قرآنی نشانه   . 2.  2

شناسی معناگرا و تفسیر هرمنوتیکی متن مقدس تکیه دارد. در گفتمان  در ب ش تحلیل قرآنی، مبانی نظری بر نشانه

ب ش، بلکه یک برساخت زبانی و فریب شیطانی برای  قرآنی، »شجرل ال لد« نه یک موجودیت دارای قدرت ذاتی و حیات

سوءاستفاده از میل فطری انسان به بقا است. از منظر معناشناسی، شیطان با تغییر دلالت واژگان، تقابلی میان محدودیت  

(. بر اساس تفاسیر 145:  1۳61کند تا انسان را از مقام بندگی خارج سازد )ایزوتسو،  بشری و توهم خدایی شدن ایجاد می

،  1۳74ایی،  بنیادین، درخت در داستان آفرینش، ابزاری برای سنجش ظرفیت وجودی و آزمون اراده انسان است )طباطب

(. از سوی دیگر، مبنای نظری هبوط در این پژوهش، نه به عنوان یک سقوط تراژیک، بلکه به مثابه نقطه آغاز  56:  ۸ج  
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(. خوردن از درخت، ضعف بشری  67:  1۳۸0شود )مطهری،  آگاهی، استقلال و بیداری وجدان انسانی در نظر گرفته می

کند. در این چارچوب نظری، قرآن با ارائه مفهوم »توبه«،  پذیری میرا آشکار ساخته و انسان را وارد بستر تاریخ و مسئولیت

گناهی ناآگاهانه و ایستا، و بدین ترتیب اسطوره را به درام اختیار  بیند، نه در یک بیکمال را در پویایی و حرکت ارادی می

 نماید. تبدیل می

 ای تا استعلای قرآنی گرایی اسطوره : از مادی الگو تغییر  .  3.  2

مبنای نظری ب ش تطبیقی، بر اساس الگوی گذار از جستجوی مادی افقی به تعالی معنوی عمودی شکل گرفته  

به عنوان یک اکسیر فیزیکی و قابل تملک جستجو می رویکردی طبیعتاست. در اساطیر، جاودانگی  گرایانه  شود که 

به خلود از ساحت ماده    میل  )مرگ کالبد خاکی( پذیرفته شده و  دارد. اما در منظومه فکری قرآن، قانون جبرناپذیر کیهانی

شناختی و مشروط به تکامل نفس و تقوا است )جوادی  یابد. در این چارچوب، خلود حقیقی امری فرجامبه معنا ارتقا می

(. مبنای نظری این جایگزینی مفهومی، تقابل »شجرل ال لد« )نماد فریب و حرص دنیوی( با 112:  5، ج  1۳۸۸آملی،  

کند که متون قدسی با های تاویلی خود تأکید می»شجره طیبه« )نماد ایمان و عمل صالح( است. هانری کربن در تحلیل

(. بر این اساس،  210  :1۳5۸سازند )کربن،  ای، سلوک آفاقی را به سلوک انفسی مبدل میسازی مفاهیم اسطورهدرونی

می نشان  مقاله  تطبیقی  نظری  قهرمان چارچوب  اسطوره  از  عبور  با  قرآن  چگونه  که  مادیدهد  و  الگویی  محور  گرا، 

دهد و جستجوی بیهوده برای جاودانگی جسمانی را به سلوکی آگاهانه توحیدمحور مبتنی بر مسئولیت اخلاقی ارائه می

 کند. برای دستیابی به حیات معنوی هدایت می

 بحث و بررسی .  3

های بشر است که بازتاب ترین دغدغهشمولترین و جهان آرزوی غلبه بر مرگ و دستیابی به حیات ابدی، یکی از کهن

الگویی است که این  شود. نماد »گیاه یا درخت جاودانگی«، کهنآن در اساطیر ملل و متون مقدس به وضوح دیده می

النهرین و هند و ایرانی، به  آرزوی دیرینه را در خود جای داده است. در این ب ش، ضمن بررسی این نماد در اساطیر بین

 .شودهای بنیادین این دو نگاه واکاوی میتحلیل جایگاه و مفهوم »شجرل ال لد« در قرآن کریم پرداخته و تفاوت

 گیاه جاودانگی در آینه اساطیر کهن: از اضطراب مرگ تا جستجوی حیات ابدی   . 1.  3

موتیف دیرپاترین  و  قدرتمندترین  از  یکی  جاودانگی،  تکاپوی جستجوی  این  است.  بشر  اساطیری  گنجینه  در  ها 

یابد، فراتر از یک ماجراجویی صرف است؛  ب ش تجلی میپایان، که در قالب یافتن یک گیاه، چشمه یا اکسیر حیات بی

ای که انسان  ترین اضطراب وجودی انسان، یعنی هراس از نیستی و فناپذیری است. از لحظهاین جستجو، پژواک عمیق

های ای برای خلق روایتباستانی به آگاهی از مرگ خود دست یافت، رویای گریز از این سرنوشت محتوم، به نیروی محرکه

روایت این  بدل شد.  اساطیری  بازتاب شگرف  تنها  نه  معنا ها  برای  بشر  تلاش  بلکه  بنیادین هستند،  هراس  این  دهنده 

ها کشند. تحلیل تطبیقی این اسطوره شیدن به زندگی در برابر مرگ و یافتن راهی برای پیوند با ابدیت را به تصویر میب

النهرین و حوزه هند و ایرانی، دو رویکرد کاملًا متفاوت به مسئله مرگ و جاودانگی را  ویژه در بینهای م تلف، بهدر تمدن 

 شناختی.سازد: یکی مبتنی بر تراژدی پذیرش فنا و دیگری استوار بر امید رستگاری آیینی و فرجامآشکار می
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 الگوی جستجو ریشه اضطراب مرگ و کهن   . 1.  1.  3

نهفته است. این آگاهی دردناک از   وجودگرادر قلب اسطوره گیاه جاودانگی، »اضطراب مرگ« به مثابه یک نیروی  

الگوی »جستجو«  دارد تا برای غلبه بر این تقدیر، دست به تلاشی قهرمانانه بزند. کهنپذیری حیات، انسان را وامیپایان 

 یک جابجایی فیزیکی نیست، بلکه سفری درونی به اعماق روان و سفری  در این بستر متولد می
ً
شود. این سفر، صرفا

 شده و ناشناخته است.  کیهانی به مرزهای جهان شناخته

شناس برجسته، این سفر را تلاشی نمادین برای عبور از مرزهای جهان مادی و دست یافتن به  جوزف کمبل، اسطوره

العبور )قعر (. این اکسیر، که اغلب در قالب یک گیاه نادر در مکانی صعب1۸5:  1۳۸۹داند )کمبل،  »اکسیر حیات« می

 اقیانوس، قله کوه، باغ خدایان( پنهان شده است، نمادی از جوهر نامیرای حیات و سرچشمه لایزال هستی است. 

شود، در واقع به دنبال بازپیوند دادن وجود رو به زوال و »تاری ی« خود بنابراین، قهرمانی که در پی این گیاه روانه می

بی منبع  آن  و  با  انسان  فانی  آگاهی  میان  که  شکافی  بر  غلبه  برای  است  تلاشی  جستجو،  این  است.  مینوی  و  زمان 

تفاوت طبیعت یا خدایان وجود دارد. به تعبیر میرچا الیاده، این گیاهان اغلب در »مرکز جهان« قرار دارند؛  جاودانگی بی

یابد. دستیابی به این گیاه به رسند و تقدس در عالم ماده تجلی میای که آسمان، زمین و جهان زیرین به هم مینقطه

(.  ۳42:  1۳۸۹الیاده،  های زمان و مکان کیهانی است )معنای دستیابی به این مرکز مقدس و فراتر رفتن از محدودیت

کند و تلاش او برای تبدیل شدن به  این تمایل عمیق، اعتراضی است که روح انسان باستانی به جبر زمان و تاریخ وارد می

 (. 145: 1۳۸5گذارد )ستاری، موجودی فراتاری ی و ابدی را به نمایش می

 حماسه گیلگمش: تراژدی پذیرش سرنوشت   . 2.  1.  3

النهرین  ترین و تأثیرگذارترین روایت از جستجوی جاودانگی، حماسه گیلگمش، شاهکار ادبی تمدن بینشاید تراژیک

دهنده  باشد. گیلگمش، پادشاه قدرتمند اوروک که دو سوم وجودش الهی و یک سوم آن انسانی است، پس از مرگ تکان 

شود. وحشت از اینکه بدن او نیز اش، انکیدو، برای ن ستین بار با واقعیت عریان و هولناک مرگ روبرو میدوست صمیمی

 دارد.فرسا برای یافتن راز حیات ابدی وامیروزی همچون انکیدو خواهد پوسید، او را به سفری طاقت

جهان  از یک  مردمان  این حماسه در بستری  نگاه  تورکیلد جاکوبسن، در  به گفته  بدبینانه شکل گرفته است.  بینی 

 بیرحم و خدایان نسبت به سرنوشت انسان النهرین، کائنات نیرویی بیبین
ً
تفاوت بودند. در این چارچوب، مرگ  ها غالبا

(. بنابراین،  215: 1۳75سرنوشت محتوم و گریزناپذیر انسان است و جاودانگی، امتیازی منحصر به خدایان )جاکوبسن،  

سفر گیلگمش نه فقط تلاشی برای یافتن یک گیاه، بلکه طغیانی علیه »قانون محتوم بشری« و نظم کیهانی است )ژرژ،  

1۳۸۹ :24 .) 

او پس از گذر از مصائب بسیار، به ملاقات اوتنپیشتیم، تنها انسانی که از طوفان بزرگ جان به در برده و به جاودانگی  

ای تکرارنشدنی از سوی خدایان بوده و  گوید که جاودانگی هدیهشود. اوتنپیشتیم به او میدست یافته است، نائل می

های کیهانی )آبزو( را برای او  راهی برای تکرار آن وجود ندارد. با این حال، از سر دلسوزی، راز گیاهی خاردار در قعر آب

هایی به پاهای خود به اعماق آب  شود« است. گیلگمش با بستن سنگکند که نامش »پیرمرد دوباره جوان میفاش می

امی که برای شستشوی خود در  پاید. در راه بازگشت، هنگآورد. اما پیروزی او دیری نمیرود و گیاه را به دست میفرو می

شود  اندازد و جوان میرباید و با خوردن آن، پوست میکند، ماری بوی گیاه را حس کرده، آن را میای توقف میچشمه

 (. 112:  1۳۸۹)ساندارز، 
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این لحظه، نقطه اوج تراژدی گیلگمش و نمادی از شکست نهایی انسان در برابر تقدیر است. جرمی بلک و آنتونی  

تفسیر   )مار(«  به طبیعت  نوزایی  و واگذاری چرخه  انسان  برای  نماد »پذیرش سرنوشت محتوم مرگ  را  واقعه  این  گرین 

ای است؛ حیاتی اندازی، نماد جاودانگی طبیعی و چرخه(. مار، با توانایی پوست17۸:  1۳۸5کنند )بلک و گرین،  می

کند اما فاقد آگاهی و تاریخ است. انسان اما، به دلیل برخورداری از آگاهی، از این چرخه  که پیوسته خود را تجدید می

یده شمول برای توجیه پدسوزد. جیمز جورج فریزر این اسطوره را روایتی جهان طبیعی جدا افتاده و در حسرت آن می

 (. 405: 1۳۹2داند )فریزر،  مرگ و حسرت ابدی انسان در برابر تجدید حیات مار می

گردد. اما این شکست، به یک بلوغ فلسفی  گیلگمش در نهایت، با دستانی خالی و قلبی آکنده از اندوه به اوروک بازمی

کند: ساختن  شود. او جاودانگی را نه در حیات بیولوژیک، بلکه در دستاوردهای تمدنی و فرهنگی جستجو میمنجر می

حصار عظیم شهر اوروک و به جا گذاشتن »نام نیک«. این چرخش، گذار از آرزوی جاودانگی فردی به جاودانگی نمادین  

 مانند. و فرهنگی است؛ پذیرش مرگ به عنوان ب شی از سرنوشت انسانی و یافتن معنا در آثاری که پس از مرگ باقی می

 شناسی اساطیر هند و ایرانی: هوم و سومه، از آیین تا فرجام   . 3.  1.  3

های هند و ایرانی رویکردی کاملًا متفاوت به گیاه جاودانگی النهرینی، سنتبینی تراژیک بیندر نقطه مقابل جهان 

ها، گیاه مقدس »سومه« )در وداهای هندی( و »هوم« )در اوستای ایرانی( نه تنها گمشده دهند. در این فرهنگارائه می

های دینی قرار دارد. این گیاه، پلی میان جهان مادی و مینوی  یا دور از دسترس نیست، بلکه در کانون مناسک و آیین

نیافتنی، بلکه حقیقتی قابل تجربه از طریق اعمال آیینی و یا یک وعده قطعی در  است و جاودانگی، نه یک رویای دست

ت که بر زمین چکیده ای از حیات جاودانه اسکند که »سومه… قطرهپایان تاریخ است. داریوش شایگان به زیبایی بیان می

 (. 112:  1۳۸2شود )شایگان، است« و انسان از طریق نوشیدن افشره آن به شهود حقایق ازلی نائل می

 این مفهوم در دو سطح زمینی و کیهانی قابل بررسی است: 

 افدرا( است که در کوهستان 
ً
روید.  ها میهوم زمینی و کارکرد آیینی: در سطح زمینی، هوم گیاهی واقعی )احتمالا

( توسط موبدان  Yasnaترین مراسم آیینی زرتشتی یعنی »یَزِشن« )شود، در مهمافشره این گیاه که »پَراهوم« نامیده می

افزا، شفاب ش و نیرودهنده است. اما اهمیت آن فراتر از یک ب ش، معرفتمرگشود. این نوشابه، بیتهیه و نوشیده می

 یک گیاه نیست، بلکه تجسد ایزدی است که خود ماده روان 
ً
گردان است. به تحلیل رابرت چارلز زنر، هوم در این آیین صرفا

میرد تا از طریق این قربانی، پلی میان  موبدی است که در جریان فشرده شدن در هاون، می- کند. هوم، ایزدرا قربانی می

جهان مینوی و مادی بنا نهد، نیروهای اهریمنی را دور کند و توانمندی و جاودانگی اورمزد را در جهان تجدید نماید )زنر، 

ولید نمادین لحظه آفرینش ن ستین و تلاشی برای  (. به باور مری بویس، این مناسک پیچیده، در واقع بازت12۸:  1۳74

 (. ۹4:  1۳۸6اتصال به آن »زمان مقدس« و جاودانگی آغازین است )بویس،  

شناختی: در سطح کیهانی، هوم به صورت یک نمونه مثالی و مینوی به نام »هوم سفید«  هوم کیهانی و نقش فرجام

( گوکَرَن«  »درخت  همهGōkaranیا  »درخت  که  درخت  این  دارد.  وجود  بی-(  »درخت  یا  خوانده  درمان«  نیز  مرگی« 

آفریند، اما  پیکر را میشود، در دل دریای کیهانی فراخکرد روییده است. اهریمن برای نابودی این درخت، وزغی غولمی

(. اهمیت این درخت در  165:  1۳۹۳گمارد )بهار،  آسا )کر ماهی( را برای محافظت ابدی از آن میاورمزد دو ماهی غول
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نوشداروی   یا  نوش« 
َ
»ا درخت  این  از  موعود،  زمان  آن  در  است.  نهفته  )فرشگرد(  رستاخیز  و  تاریخ  پایان  در  آن  نقش 

یابند. بنابراین، به گفته جان  نوشند و حیات ابدی میجاودانگی تهیه خواهد شد که مردگان پس از برخاستن از آن می

تضمین سفید  هوم  از هینلز،  )که  زوال  و  مرگ  نابودی  اصلی  ابزار  زیرا  است،  اهریمن  بر  اورمزد  نهایی  پیروزی  کننده 

 (. 210: 1۳۸۸رود )هینلز، های اهریمن هستند( به شمار میآفریده

این نگاه، برخلاف یاس فلسفی گیلگمش، جاودانگی را نه یک امر ش صی و از دست رفته، بلکه یک غایت حماسی  

 کند که از طریق پیروی از آیین و نگاهبانی از آفرینش نیک، قابل دستیابی است.و همگانی در پایان تاریخ تفسیر می

 شناختی و پدیدارشناختی تحلیل روان .  4.  1.  3

روان  این اسطورهاز منظر  پدیدارشناسی دین،  و  تحلیلی  ابعاد عمیق شناسی  یونگ، تری میها  کارل گوستاو  یابند. 

داند. این »خود«، تمامیت روان انسان است که هم شامل  می  انگی را نمادی از »خودِ یکپارچه«الگوی گیاه جاودکهن

شود. سفر قهرمان برای یافتن گیاه، در واقع تلاش روان برای غلبه بر  کران و جمعی میخودآگاه فانی و هم ناخودآگاه بی

(. شکست  ۳20:  1۳۹4( فانی و »خود« جاودان و رسیدن به تمامیت و کمال روانی است )یونگ،  Egoشکاف میان »من« )

با این تمامیت است، در حالی که آیین هوم، نمایشی نمادین از این اتحاد   گیلگمش، ناکامی »من« در یکپارچه شدن 

 مقدس است. 

انسان  چارچوب  در  دوران  بیژیلبر  گیاه  ت یل،  و  شناسی  مقداری  خطی،  )زمان  »کرونوس«  بر  غلبه  نماد  را  مرگی 

داند. ربوده شدن گیاه توسط مار در حماسه کرانگی طبیعت میویرانگر( و پیوند با الگوهای تجدید حیات ادواری و بی

ای و طبیعی )مار( بر زمان خطی و تاری ی )انسان( است. در مقابل، آیین دهنده پیروزی زمان چرخهگیلگمش، نشان 

 (. ۳12: 1۳۸۹هوم تلاشی برای متوقف کردن زمان ویرانگر و پیوستن به ریتم جاودانه کیهان است )دوران،  

می آشکار  را  مرگ  معمای  به  متفاوت  بنیادین  پاسخ  دو  اساطیری،  الگوی  دو  این  بینبررسی  در  النهرین،  سازد. 

می فنا  پذیرش  و  فلسفی  یاس  به  فردی  جاودانگی  تمدنی  جستجوی  و  فرهنگی  جاودانگی  در  رستگاری  راه  و  انجامد 

بینی هند و ایرانی، گیاه جاودانگی از یک رویای گمشده به عنصری حیاتی در مناسک  شود. اما در جهان بازتعریف می

گردد. این سیر تطور، از پذیرش تراژیک  ای بدل میشناسی اسطورهآیینی و محور اصلی امید به رستگاری جمعی در فرجام

گیری آن در ادیان توحیدی و  مرگ تا امید به غلبه نهایی بر آن، بستری غنی را برای دگردیسی مفهوم جاودانگی و شکل

 آورد.های بعدی فراهم میفلسفه

 شجرل ال لد« در قرآن کریم: گذاری از اسطوره به حقیقت »   . 2.  3

الگوی »گیاه/درخت جاودانگی« یکی از  در ساحت مطالعات تطبیقی میان اسطوره و متون مقدس، رویارویی با کهن

مرگی،  شناختی است. جستجوی بیشناختی و نشانهترین مباحث انسان ترین و در عین حال پیچیدهترین، عمیقجذاب

کنش از  بسیاری  محرک  موتور  اسطورههمواره  حماسههای  و  اسطورهای  الیاده،  میرچا  است.  بوده  بشری  شناس  های 

داند که انسان باستانی  ناپذیر میبرجسته، درخت زندگی یا گیاه کیهانی را نمادی از مرکزیت جهان و م زن حیات پایان 

 (. 112:  1۳۸۹برای غلبه بر وحشت از نیستی، همواره در تمنای دسترسی به آن بوده است )الیاده،  

 عنصری مادی، رازآلود و دور از دسترس است که قهرمان  برخلاف اساطیر باستان که در آن 
ً
ها گیاه جاودانگی غالبا

مرگی  یازد )همچون جستجوی تراژیک گیلگمش برای یافتن گیاه بی برای یافتن آن به سفری پرم اطره و آفاقی دست می
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شود، یا تلاش برای است راج و نوشیدن عصاره گیاه هوم و  های کیهانی که در نهایت توسط ماری ربوده میدر اعماق آب 

ب شد(، در قرآن کریم، این مفهوم دچار  ای آیینی میای موقت و جاودانگیهای هند و ایرانی که خلسهسومه در سنت

 شود. گونه )تغییر در الگوهای کلان( مییک دگردیسی بنیادین و سرمشق

محورانه فیزیکی و افقی، بلکه در قلب یک  قرآن، مفهوم جاودانگیِ مرتبط با درخت را نه در بستر یک حماسه قهرمان 

،  120سازد. در سوره طه، آیه شناختی و پرکشش از وسوسه، فریب، اختیار و هبوط مطرح میشناختی، هستیدرام روان 

وَسْوَسَ  رویارویی انسان با مفهوم جاودانگی در قالب یک دیالوگ فریبنده از سوی شیطان به تصویر کشیده می
َ
شود: »ف

ی« )پس شیطان او را وسوسه کرد
َ
 یَبْل

َ
کٍ لا

ْ
دِ وَمُل

ْ
ُ ل

ْ
جَرَلِ ال

َ
ی ش

َ
کَ عَل

َُّ
دُل

َ
 أ

ْ
 یَا آدَمُ هَل

َ
ال

َ
یْطَانُ ق

ََّ
یْهِ الش

َ
، گفت: ای آدم، آیا تو  إِل

هنمایی کنم؟(. در اینجا، اسطوره از یک جستجوی بیرونی در  شود راای که کهنه نمیرا به درخت جاودانگی و پادشاهی

 شود. جهان مادی، به یک نبرد درونی در ساحت روان و اراده انسان تبدیل می

 شناسی فریب: »شجرل ال لد« به مثابه برساختی شیطانی نشانه .  1.  2.  3

کجای متن قرآن،  گذاری درخت است. در هیچشناختی این آیه، توجه به ماهیت نامن ستین نکته در تحلیل دلالت

لحنی   با  را  آن  از  خوردن  و  شدن  نزدیک  تنها  بلکه  است،  ننامیده  جاودانگی«  »درخت  را  درخت  این  متعال  خداوند 

جَرَلَ«(. این تغییر نام، یک بازی زبانی و نشانه
ََّ

 تَقْرَبَا هَذِهِ الش
َ

غایت پیچیده از  شناختیِ بههشداردهنده منع کرده بود )»وَلا

کند تا امر منهی،  کار، ساختار دلالتی کلمات را مصادره و تحریف میسوی نیروی شر است. شیطان در مقام یک فریب

 محدودکننده و خطرناک را به عنوان غایت آرزوهای دیرین بشر بازنمایی کند.

شناختی، این وعده را دروغین و نگرانه و هستیعلامه سید محمدحسین طباطبایی در تفسیر المیزان با نگاهی ژرف

انسان می بقا« در  از غریزه »حبَّ  بر شناخت دقیق شیطان  نامداند. وی تشریح میمبتنی  با  گذاری آن  کند: »شیطان 

درخت به ‘شجرل ال لد’، تمایل ذاتی انسان به بقای ابدی را هدف قرار داد تا او را از مقام تسلیم در برابر فرمان الهی خارج  

 (. ۳15:  14، ج 1۳74سازد« )طباطبایی، 

النهرین که دارای  شناسی قرآنی، برخلاف اساطیر بینتوان دریافت که درخت در کیهان با تکیه بر این دیدگاه، می

 ابزاری برای سنجش  ب ش است، هیچقدرت جادویی و ذاتیِ حیات
ً
گونه اصالت مادی در اعطای حیات ندارد؛ بلکه صرفا

دینی در  -ظرفیت وجودی انسان و آزمون اراده اوست. توشیهیکو ایزوتسو در تحلیل معناشناختی خود از مفاهیم اخلاقی 

داند. وی معتقد  ا« میقرآن، این وسوسه را تجلیِ تقابل میان »محدودیت و فقر ذاتی بشری« و »توهم خدایی شدن و استغن

رده و او را به سودای  گذاری، به دنبال آن بود که انسان را از جایگاه بندگی متواضعانه )عبد( خارج کاست شیطان با این نام

(. در حقیقت، فریبِ بزرگِ شیطان  1۸5:  1۳61گرانه ربوبیت و قدرت مطلق )ملک لا یبلی( دچار سازد )ایزوتسو،  طغیان 

بی کمال،  کرد  القا  انسان  به  که  بود  مصرفی  این  و  مادی  شیء  یک  در  و  او  ذات  از  خارج  چیزی  در  قدرت  و  مرگی 

 در اتصال بی)درخت/میوه( نهفته است، در حالی که در جهان 
ً
واسطه و وجودی به  بینی توحیدی، کمال انسانی منحصرا

 شود.منبع لایزال الهی تعریف می

 نقد جاودانگی مادی: گذار از توهم فیزیکی به حقیقت متافیزیکی   . 2.  2.  3

کوشید بر اضطراب مرگ  از  در حالی که انسان باستانی در پی مصرف فیزیکی یک گیاه برای فرار از مرگ بود و می
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گرایانه و افقی را مورد نقد جدی و  طریق یافتن اکسیری جادویی در جهان طبیعت غلبه کند، قرآن این رویکرد طبیعت

کند که »شجرل ال لد« مفهومی نمادین از  الله مکارم شیرازی در تفسیر نمونه تأکید میدهد. آیتساختارشکنی قرار می

 حرص انسان به جاودانگی مادی، انباشت ثروت و امتیازات دنیوی است. 

تواند حیات جاودانه در جوار رحمت الهی داشته  نویسد: »آدم به گمان اینکه با خوردن از آن درخت میایشان می

باشد، فریب خورد؛ در حالی که جاودانگی حقیقی در گرو اطاعت محض از پروردگار است، نه در مصرف یک عنصر مادی«  

 (. ۳20: 1۳، ج  1۳71)مکارم شیرازی،  

دهنده یک تحول عظیم در تاریخ اندیشه دینی و  این تغییر رویکرد از شیء مادی به مفهوم انتزاعی و اخلاقی، نشان 

»صورت از  بحث  در  نامدار،  فیلسوف  کاسیرر،  ارنست  است.  بشری  ادراک  اسطورهتکامل  تفکر  نمادین«،  را  های  ای 

کند. او معتقد است که ظهور  های کاملًا حسی، فضایی و مادی درک میداند که مفاهیم را در قالبای از آگاهی میمرحله

:  1۳۹1ادیان توحیدی، آگاهی بشر را از سطح حسی و جادویی به سطح اخلاقی، عقلانی و انتزاعی ارتقا دادند )کاسیرر،  

 کند.سازی میگرا و جادومحور پاکهای یک اسطوره طبیعت(. از این منظر، قرآن داستان آفرینش انسان را از پیرایه245

علامه محمدتقی جعفری در تحلیل حیات معقول، این گرایش به بقای مادی را ناشی از دلبستگی به »خودِ طبیعی« 

دهد مادامی که انسان خود را در چارچوب زیستی و مادی محصور ببیند، به دنبال گیاه و اکسیری داند و توضیح میمی

طبیعی برای حفظ این ساختار فناپذیر خواهد بود؛ در حالی که تعالی و خلود انسان در گرو کشف »خودِ حقیقی« و اتصال 

های جهان طبیعت، در واقع  لود در پدیده(. جستجوی خ112:  ۳، ج  1۳76به جاودانگیِ ذات حق تعالی است )جعفری،  

ند طلب انسان به زندان محدود ماده است که سرانجامی جز شکست در برابر جبر مرگ )هماننهایتتقلیل دادن روحِ بی

 سرنوشت گیلگمش( ن واهد داشت. 

 هبوط: از سقوط تا آغاز آگاهی و اختیار   . 3.  2.  3

 در خوانش
ً
های عامیانه و رویکردهای قشری خوردن از درخت ممنوعه و در پی آن هبوط آدم از بهشت ن ستین، غالبا

تراژدی کیهانی، یک گناه ن ستینِ غیرقابل جبران و سقوطی مطلق تفسیر می اما در نگاه عمیق  به عنوان یک  شود. 

گیری آگاهی، و قرآنی، عرفانی و فلسفی، این رویداد نه یک پایان تلخ، بلکه نقطه آغازین استقلال عامل انسانی، شکل

 تولد مفهوم »اختیار« و »زمان تاری ی« است. 

 مکانی از آسمان به زمین، بلکه  مرتضی مطهری در کتاب آشنایی با قرآن بیان می
ً
دارد که هبوط، نه یک تنزلِ صرفا

:  1۳۸5قرار گرفتن در کوره آزمایش، خروج از وضعیت بالقوه و ورود به عالم تکلیف، تضاد و سازندگی است )مطهری،  

  ابی معنا نداشت. (. بهشت اولیه آدم، بهشتی عاری از تضاد، تکاپو و اراده فاعلانه بود؛ بهشتی که در آن کمالِ انت67

نافرمانی آدم را ن ستین کنشِ  اریک فروم، روان  کاو و متفکر برجسته، در کتاب شما خواهید شد همانند خدایان، 

داند که به واسطه آن، انسان از هماهنگی ناآگاهانه با طبیعت خارج شده و به ساحت خودآگاهی،  ب ش بشر میآزادی

(. در تطبیق با نگاه اسلامی، علامه اقبال لاهوری نیز در احیای فکر  45:  1۳70شود )فروم،  خرد و مسئولیت پرتاب می

داند و عمل آدم را ن ستین گام  دینی در اسلام، هبوط را گذار انسان از آگاهی ساده )شبیه حیوانات( به خودآگاهی می

 (. 101:  1۳۹2کند )اقبال لاهوری، گر در بستر زمین تفسیر میدادن به موجودیتی آزاد و انت اباو در مسیر شکل

می درخت  آن  از  آدم  که  میزمانی  در  آن،  خورد،  نتیجه  و  نبوده  بیش  توهمی  شیطان  ادعایی  جاودانگیِ  که  یابد 
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های وهمانی و آشکار شدن عریانی، فقر وجودی و ضعف بشری )سوءات( است. اما این آگاهی به ضعف  فروری تن حجاب

رباید و نقص، خود ن ستین گام ضروری به سوی تکامل و تعالی است. برخلاف اسطوره گیلگمش که در آن مار، گیاه را می

بازمی به شهر خود  اندوه، سرخوردگی و جبر کیهانی  آنکه راه نجاتی متصور باشد، در قرآن  گردد بیو قهرمان غرق در 

یْهِ« )سپس آدم از پروردگارش کلماتی  انسان راهِ جبران و بازگشت ارتقا یافته را می
َ
تَابَ عَل

َ
هِ کَلِمَاتٍ ف ی آدَمُ مِنْ رَبَِّ قََّ

َ
تَل

َ
یابد: »ف

 را دریافت نمود؛ و ]خدا[ توبه او را پذیرفت(. 

داند که دهنده آن میشناسی قرآن، این دریافت کلمات و پذیرش توبه را نشان محمود باقری در بررسی مبانی انسان 

خبرانه در بهشت ن ستین، بلکه در پویایی، خطاپذیری، بازگشت آگاهانه  گناهیِ ایستا، جبری و بی کمال انسان نه در بی

(. از این منظر، هبوط، سقوط به درون تاریخ و  145:  1۳۸7)توبه( و حرکت ارادی در بستر تاریخ و جامعه است )باقری،  

ب به جاودانگی  برای رسیدن  که  انسانی  بودن« است؛  »انسان  و وجودگرایانه  با  پذیرش مسئولیتِ خطیر  نه  را  اید مسیر 

 خوردن یک گیاه، بلکه با تکامل اراده و عمل صالح طی کند. 

 ی ق ی حق   یجاودانگ   ی برا   ی قرآن  ن ی گز ی : جا به« ی »شجره ط .  4.  2.  3

کند، بلکه این غریزه قدرتمند  قرآن کریم با واسازی و بازتعریف مفهوم جاودانگی، اصل نیاز انسان به بقا را سرکوب نمی

کند. خلود واقعی از منظر قرآن، یک  دهی میرا از ساحت ماده به ساحت معنا ارتقا داده و به سوی غایتی متعالی جهت

موهبت یافتنی و بیرونی نیست، بلکه یک وضعیت وجودی ساختنی و درونی است که تنها در سرای آخرت و به واسطه  

الله جوادی آملی در تفسیر تسنیم با نگاهی حکیمانه شود. آیتتقوا، کسب وسعت وجودی و تحقق عمل صالح محقق می

عنوان یک موتور    کند که خداوند تمایل به خلود را در ذات انسان نهاده است تا بهپردازد و بیان میبه این دیالکتیک می

این   او   در همین نقطه است؛ 
ً
اما کارکرد شیطان دقیقا بقا و کمال مطلق سوق دهد.  به سوی عالم  او را  محرک درونی، 

نمایی لذات آنی، سرابِ دنیای فانی را به جای آبِ حیاتِ باقی به انسان  نمای وجودی را دستکاری کرده و با بزرگقطب

دهی به همین میل به (. بنابراین، مبارزه انسان، مبارزه بر سر جهت142:  14، ج  1۳۸۸دهد )جوادی آملی،  نشان می

 جاودانگی است. 

شناختی، یعنی »شجرل ال لد« که ریشه در توهم و وسوسه دارد، قرآن پارادایم  درست در نقطه مقابل این فریب نشانه

شناسی انسان  سازد. این شجره، یک الگوی کامل از هستی( را برمی24اصیل خود، یعنی مفهوم »شجره طیبه« )ابراهیم:  

که ریشه استوار گشته و شاخهمؤمن است؛ درختی  به خدا  راسخ  ایمان  و  جان  ثابت«( در عمق  )»اصلها  هایش  هایش 

ی انسان  یافتهالسماء«( در آسمانِ معرفت، اخلاق و عمل صالح گسترده است. این درخت، خودِ وجودِ تعالی )»فرعها فی

های تأویلی خود از اندیشه اسلامی، این دوگانه را به زیبایی، تقابل میان »جاودانگی زمینیِ است. هانری کربن، در تحلیل 

الهی« میتوهم بر ولایت  استوار  و »جاودانگی معنویِ  )کربن،  آمیز«  این خوانش 1۹۸:  1۳5۸داند  از دیدگاه کربن،   .)

کند. کالبد خاکی انسان نیازی به اکسیر مادی ندارد، بلکه این  های کالبد خاکی منصرف میقرآنی، توجه را از دغدغه 

لهی، رشد کند و  »کالبد روحانی« اوست که برای جاودانه شدن، باید با تغذیه از حکمت، معرفت و اتصال به منبع ولایت ا

 های شجره طیبه، همان غذای کالبد روحانی انسان برای نیل به بقای حقیقی است. به خلود دست یابد. در واقع، میوه
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 تحلیل تطبیقی: گذر از جستجوی افقی به تعالی عمودی .  3.  3

ویژه قرآن کریم( پیرامون نماد بنیادین  با مقایسه تحلیلی و پدیدارشناسانه رویکرد اساطیر باستانی و متون توحیدی )به

ها تنها در سطح روایت داستانی  گردد. این تفاوتآشکار می  یقیعمهای  ها و تفاوت»گیاه/درخت جاودانگی«، گسست

اند. اسطوره،  بینی کاملًا متفاوت نسبت به انسان، هستی، زمان و غایت حیات شوند، بلکه بیانگر دو جهان متوقف نمی

های زمینی انسان مغلوب طبیعت است، در حالی که قرآن، انسان را به سوی یک رهایی فرامادی و آگاهانه بازتاب اضطراب

 شود: سازد. در ادامه، این تقابل در سه محور بنیادین واکاوی میرهنمون می

 قرآن   ی معنو   کرد ی اسطوره و رو   ی ماد   کرد ی : رو ی دو نگاه به جاودانگ.  1.  3.  3

کوشد تا جاودانگی فیزیکی و زمینی را  بینی اساطیری، همچون حماسه کهن گیلگمش، انسان نومیدانه میدر جهان 

، جاودانگی یک »شیء«، »ماده« یا »اکسیر« است الگورحم خارج سازد. در این از چنگال خسیس خدایان یا طبیعت بی

مرگی در اینجا، راه حلی مکانیکی برای غلبه بر فرسودگی بیولوژیک  که اصالت فیزیکی دارد و قابل تملک است. گیاه بی

 است. 

بینی قرآن کریم، اصالت یافتن حیات مادی و آرزوی استمرار ابدی آن در این جهان، یک فریب و  اما در منطق و جهان 

دِ« )درخت جاودانگی( نه یک حقیقت عینی، بلکه مفهومی  
ْ
ُ ل

ْ
جَرَلِ ال

َ
توهم شناختی است. در قصه آدم )ع(، اصطلاح »ش

 است که توسط ابلیس برساخته می
َ

ال
َ
یْطَانُ ق

ََّ
یْهِ الش

َ
إِل وَسْوَسَ 

َ
یَا آدَمُ   شود تا میل غریزی انسان به بقا را تحریک کند: »ف

ی
َ
كَ عَل

َُّ
دُل

َ
 أ

ْ
كٍ   هَل

ْ
دِ وَمُل

ْ
ُ ل

ْ
جَرَلِ ال

َ
ی  ش

َ
 یَبْل

ََّ
(. قرآن به صراحت و با قاطعیت، قانون محتوم جهان مادی را چنین  120« )طه:  لا

مَوْتِ« )آل عمران: بندی میصورت
ْ
ائِقَةُ ال

َ
 نَفْسٍ ذ

َُّ
 (. 1۸5کند: »کُل

مرگی در جهان مادی وجود خارجیِ اثرب ش ندارد، بلکه ابزاری برای »آزمون  بر این اساس، از منظر قرآن، درخت بی

تعبیر علامه طباطبایی، وسوسه شیطان، جابجایی غایت  به  تنها یک اخلاقی و وجودی« است.  او چیزی را که  ها بود؛ 

 (. ۳05: 14، ج 1۳74نشانه و ابزار آزمون بود، به عنوان غایت نهایی )جاودانگی( به آدم نمایاند )طباطبایی، 

 شناختی جاودانگی در اسطوره و قرآنمقایسه هستی:  1جدول 

 ( هبوط   ت ی )روا   م یقرآن کر  ( لگمش ی اسطوره )حماسه گ  لفه مؤ 

 یابزار آزمون اخلاق ن،ینماد ک یولوژ یو ب یماد ،ینیع درخت /اهیگ تیماه 

 ( سی)ابل بکارانهیوسوسه فر ( م یشتی)اوتناپ یخرد باستان ی ده آدرس منبع

 ی دور کردن انسان از تعال یبرا یتوهم ی جسم و غلبه بر زمان خط یریتوقف پ ی جاودانگ کارکرد

 از گذار و تکامل روح است  یامرگ مرحله به انسان است شدهلیمرگ سرنوشت تحم ی هست قانون

 عامل ناکامی و دگردیسی قهرمان .  2.  3.  3

ترین نقاط تقاطع اسطوره و دین، چگونگی از دست رفتن جاودانگی است. در حماسه گیلگمش، یکی از دراماتیک

عامل از دست رفتن گیاه، غفلت قهرمان خسته و سرقت آن توسط یک عامل غیرعقلانی و غریزی، یعنی مار )نماینده  

 تراژیک، یأسنیروی کور و چرخه
ً
آور و جبرگرایانه دارد. انسان در برابر طبیعت و  ای طبیعت( است. این امر، پایانی عمیقا

 خورد. تقدیر، شکست می

اما در روایت قرآنی، انسان با خوردن از درخت ممنوعه )که به دروغ درخت جاودانگی نامیده شده بود(، نه تنها به  

ابدی فیزیکی دست نمی از دست میحیات  ناآگاهانه( خود را  بلکه »بهشت ن ستین« )مقام آرامش  این  یابد،  با  دهد. 
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هُمَا سَوْآتُهُمَا« )طه:  حال، این هبوط پایان راه نیست، بلکه آغاز یک مسیر جدید است. قرآن می
َ
بَدَتْ ل

َ
(؛  121فرماید: »ف

 ها/آگاهی بر آنان پدیدار شد. یعنی با خوردن از درخت، زشتی

و بیداری  آغاز  و  جهل  پرده  فروپاشی  واقع  در  ظاهری،  ناکامی  روان این  تعبیر  به  است.  متون  شناسانهجدان  در   ،

توحیدی، »این نافرمانی ن ستین، نقطه آغاز استقلال، آزادی و بیداری وجدان انسانی است. انسان با نه گفتن به وضعیت  

(. از منظر عرفانی نیز، هبوط آدم، نه 65:  1۳۸5شود تا تاریخ و فرهنگ خود را بسازد« )فروم،  اولیه، از طبیعت جدا می

ای برای رسیدن به مقام »خلیفة اللهی« از طریق کسب آگاهی و اختیار است. الیاده نیز  یک سقوط صرف، بلکه مقدمه

کند که »از دست دادن بهشت، بهای سنگینی است که انسان برای دستیابی به های هبوط تأکید میدر تحلیل اسطوره

 (. 142:  1۳۸۹پردازد« )الیاده، آزادی و آگاهی تاری ی می

 به سفر در جهان درون   رون ی جستجو: از سفر در جهان ب   ر ی مس   . 3.  3.  3

 بیانگر یک جستجوی افقیاساطیر باستان
ً
مرگی، باید پهنه هستند. قهرمان )گیلگمش( برای یافتن گیاه بی   ی غالبا

های مرگ عبور کند. این یک تکاپوی  های ماسو بگذرد، جنگل سدر را پشت سر بگذارد و از آبجغرافیا را درنوردد، از کوه 

شود.در تقابل  بست قوانین طبیعی متوقف میناپذیر در جهان »آفاقی« و مادی است که در نهایت با رسیدن به بنخستگی

و انسان را به یک »تعالی    جستجو را دگرگون ساختهی  الگوبا این رویکرد، قرآن کریم با نفی امکان خلود در عالم ماده،  

های تاریک کیهانی است،  ها و نه در اعماق آببینی جدید، جاودانگی نه در دل سنگخواند. در این جهان فرامی  عمودی«

 های الهی نهفته است. سازی ارزشبلکه در صعود روح و درونی

شناختی، مفهوم درخت را از یک ابزار فریب )شجرل ال لد( به نمادی از کمال روح قرآن در یک چرخش شگرف نشانه

بَةٍ« را خلق میمؤمن ارتقا می جَرَلٍ طَیَِّ
َ

هَا  دهد و مفهوم »ش
ُ
صْل

َ
بَةٍ أ جَرَلٍ طَیَِّ

َ
بَةً کَش  کَلِمَةً طَیَِّ

ً
هُ مَثَلا

ََّ
مْ تَرَ کَیْفَ ضَرَبَ الل

َ
ل
َ
کند: »أ

مَاءِ« )ابراهیم:   رْعُهَا فِي السََّ
َ
ابِتٌ وَف

َ
(. در این بینش، درخت جاودانگی، همان کلمه طیبه، ایمان راسخ و عمل صالح  24ث

انسان دارد و شاخسار آن  ابدی آن در حیات اخروی  در آسمانِ معنا گسترده است و میوه  است که ریشه در جان  های 

(. اینجاست که جستجوی جاودانگی از یک فرار منفعلانه از مرگ، به  ۸۹:  12، ج  1۳74گردد )طباطبایی،  متجلی می

 شود. نهایت )خداوند( بدل مییک حرکت فعالانه به سوی کمال بی

 و غایت جستجو در اسطوره و دین مسیر : 2جدول 

 ی دی توح / ی قرآن   ی الگو  ی ا اسطوره   ی الگو  خصه جستجو شا 

 ی(و تکامل انفس ی)صعود روحان یعمود ( یهانیک یای)سفر در مکان و جغراف یافق حرکت نوع

 ( به ی)شجره ط مانیدرون جان انسان / ساحت ا ی جهان ماد یها / انتهاقعر آب استقرار درخت  محل

 خلود در جهان آخرت  ،یبه رستگار دیام مرگ  یاجبار  رشیپذ ،ی فلسف أسی یی نها جهینت

 در برابر حق میو تسل یتقوا، عمل صالح، آگاه  انیخدا ییجادو، راهنما ،یکیزیقدرت ف  یدسترس ابزار 

بازد، اما میل به جاودانگی از  مرگی رنگ میدر گذار از حماسه به متون مقدس، رویای دستیابی به اکسیر مادی بی

یابد.  الطبیعه« تغییر میگیری آن از »بدن« به »روح« و از »طبیعت« به »ماوراءرود؛ بلکه پالایش شده و جهتبین نمی

یابد که برای جاودانه شدن، نیازی به ربودن گیاهی از قعر دریاها ندارد، بلکه باید بذر »شجره طیبه« را در  انسان درمی

 .های زمان خطی )کرونوس( عبور کرده و به زمان ابدی الهی واصل شودروان خویش بپروراند تا از محدودیت
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 نتایج .  4

الگوهای اساطیری و »شجرل ال لد« در ساحت قرآن کریم، از یک دگرگونی  بررسی تطبیقی »گیاه جاودانگی« در کهن

 دارد. برمیپرده شناختی بشر نسبت به مقوله »مرگ« و »حیات ابدی« فکری و هستیی الگوبنیادین در 

های آیینی هوم و سومه در منظومه هند و ایرانی،  رودان تا سنتبینی اساطیری، از تراژدی گیلگمش در میان در جهان 

شناختی مرگ« است. این تکاپو، ماهیتی افقی و مادی  جستجوی جاودانگی در واقع پاس ی غریزی به »اضطراب هستی

یابد. اسطوره،  آور و موقت تقلیل میای خلسهشکند و یا به تجربه میدارد که در نهایت، یا در برابر جبر تلخ فناپذیری درهم 

 سازد. در غایت خویش، انسان را همواره در حسرتِ غلبه فیزیکی بر مرگ رها می

ب ش، بلکه  در نقطه مقابل و در منظومه معرفتی قرآن کریم، طرح مفهوم »شجرل ال لد« نه به عنوان حقیقتی نجات

کشد. در منطق قرآنی، وسوسه  شناسیِ »فریب شیطانی«، خط بطلانی صریح بر توهم جاودانگی مادی میدر مقام نشانه

های بدبینانه، نه یک سقوطِ  چشیدن از درخت ابدیت، نقطه آغازین »هبوط« انسان است؛ هبوطی که برخلاف خوانش

شود. کلام وحی، جستجوی افقی انسان  تراژیک، بلکه بستر زایش »آگاهی«، »اختیار« و پذیرش »تکلیف« ارزیابی می

دهد. در این ساحت، خلودِ حقیقی نه در امتدادِ  برای گریز از مرگِ تن را به حرکتی عمودی و استعلایی تغییر جهت می

 خورد. نهایتِ زمانِ زیستی، بلکه در پیوند با »شجره طیبه« و کمال معنوی روح رقم میبی

توان گفت، تقابل این دو نگرش، گذارِ باشکوه از »انسانِ مضطربِ اساطیری« به »انسانِ آگاه و م تارِ در نهایت می

کند. در اسطوره، مرگ پایانِ محتوم حیات است و گیاه جاودانگی، اکسیری بیرون از دسترس؛ اما در  قرآنی« را ترسیم می

کلام وحی، جاودانگی متاعی مادی و بیرونی )یافتنی( نیست، بلکه غایتی درونی )ساختنی( است که در پرتو ایمان، عمل  

از سرابِ فریب  و رهایی  دنیوی حاصل می صالح  بر اضطرابِ های  الهی  آگاهیِ  پیروزی  عالیِ  تجلیِ  رویکرد،  این  گردد. 

 بشریِ فناپذیری است. 
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 گری، ترجمه تیمور قادری، تهران، انتشارات امیرکبیر.(. طلوع و غروب زرتشتی1۳74زنر، رابرت چارلز ). 16

 اصغر بهرامی، تهران، نشر ماهی. (. گیلگمش: حماسه بابلی، ترجمه علی1۳۸۹ژرژ، اندرو ). 17

 (. حماسه گیلگمش، ترجمه محمداسماعیل فلزی، تهران، نشر هیرمند. 1۳۸۹ساندارز، ن. ک. ) . 18

 (. اسطوره در جهان امروز، تهران، نشر مرکز. 1۳۸5ستاری، جلال ). 19

،  5۸شماره    ،یقیتطب  اتی. مجله مطالعات ادب«جهان   ریدر اساط  یتبار  اهیگ  یقیتطب  یبررس»(.  1400زهره )   سرمد،.  20

 . 550-5۳1صص 

 . 12-1، صص  6شماره  ،یادب یشناس ییبای. مجله ز«اسطوره در جهان زنده اهان یگ»(. 1۳۸۹) یعل ،ی عقوبیسرور. 21
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 تهران، انتشارات مروارید. 

 (. شاخه زرین: پژوهشی در جادو و دین، ترجمه کاظم فیروزمند، تهران، نشر آگاه.1۳۹2فریزر، جیمز جورج ) . 25
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 . 67-65صص 
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