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در قس�مت های قبلی مقالات »آثار اعمال انس�ان در قرآن مجید« 
مباحث آثار:

گناه، غرور و خودپس�ندی، مکر و حیله، مال حرام، دورویی و نفاق، 
ظلم و س�تم، قتل انس�ان بی گناه، انفاق، جهاد و مب�ارزه در راه خداوند 
متعال، دروغ، غیبت، لهوالحدیث، تملق و چاپلوس�ی، و بخل و خساست 

مورد بحث و بررسی قرار گرفت.
اینک در آخرین بخش از این سلس�له مطالب، مبحث کفران نعمت 
مورد بحث و بررسی قرار می گیرد. امیدواریم که ان شاءالله الرحمن همه 
م�ا بتوانیم با ملاک قرار دادن فرهنگ قرآن در زندگی خویش، »انس�ان 

فاضل« و »مدینه فاضله« ساز باشیم.
* * *

آثار کفران نعمت
یکی از گناهان بسیار بزرگ، کفران نعمت است و انسانی که گرفتار این بلا 

شود، خود را در معرض انواع و اقسام بلاهای دیگر قرار می دهد.
کفران نعمت عبارت از ضایع کردن و هدر دادن نعمت های الهی است که باید 

در جای خود از آنها استفاده شود و نابجا حیف و میل می شود.
رویگردانی از حق، بی اعتنایی به دستورات الهی و پیامبران و ائمه معصومین، 
عدم استفاده از علما و دانشمندان، کنار گذاشتن افراد شایسته و به حاشیه راندن 
آنها از مسئولیت ها، ضایع کردن عمر، عدم استفاده بجا از قوای فکری و جسمی 

خود و زیردستان، اسراف و تبذیر از مصادیق کفران نعمت هستند.
خداون��د متعال در آیه 7 س��وره ابراهیم اعلام فرموده اس��ت ک��ه : .... لئن 

کفران نعمت
*کفران نعمت عبارت از ضایع کردن 
و هدر دادن نعمت های الهی است 

که باید در جای خود از آنها استفاده 
شود و نابجا حیف و میل می شود.
رویگردانی از حق، بی اعتنایی به 
دستورات الهی و پیامبران و ائمه 
معصومین، عدم استفاده از علما 
و دانشمندان، کنار گذاشتن افراد 
شایسته و به حاشیه راندن آنها از 

مسئولیت ها، ضایع کردن عمر، عدم 
استفاده بجا از قوای فکری و جسمی 
خود و زیردستان، اسراف و تبذیر از 

مصادیق کفران نعمت هستند.

 * شایسته نظام جمهوری اسلامی و کارگزاران صدیق و مومن آن برنامه ریزی ها، 
سیاست گذاری ها و سازوکارهایی است که موجب استفاده هر نعمت در جایگاه خود

 و به اندازه لازم باشد تا موجبات رضایت حق تعالی و افزونی و برکت نعمت
 در جامعه فراهم شود.

بهشت و دوزخ، تجسم اعمال انسان
خداوند در آیات بسیاری وقتی به حقیقت معاد اشاره می کند، آن را تجسم 
اعم��ال و نیات آدمی معرفی می کند. به این معنا که انس��ان هر آنچه را در دنیا 
انجام می دهد دارای یک صورت ظاهری اس��ت که می بیند و یک صورت باطنی 
که در اینجا برای بسیاری قابل مشاهده نیست، هر چند که برای برخی در خواب 
یا حالت منامی به تمثل درمی آید، ولی بیش��تر مردم آن را تنها پس از مرگ و 
کش��ف الغطاء و کنار رفتن پرده ه��ا )ق، آیه 22( می بینند؛ البته همگان، صورت 
باطنی اعمال و نیات خود را، در آخرت که از قیامت انس��ان ونفخ صور دوم آغاز 

میشود، به شکل تجسمی خواهند داشت.
در آخرت نخس��ت با انس��ان بر پایه عدل الهی رفتار می ش��ود و خوب و بد 
اعمال در ترازو و میزان عدل نهاده می ش��ود تا بی آنکه کم و کاس��تی و ظلم و 
حیفی صورت گیرد، مثقال ذره های اعمال خوب و بد مشاهده و سنجیده شود.

)زلزال؛ آیات ، 7 و 8( وقتی هر کس��ی همان اعمال و نیات خودش را دید و با 
میزان حق و عدل مورد سنجش قرار گرفت، پس پاداش اعمال خوب و بد خود 
را بی کم و کاستی دریافت می کند )صافات، آیه 29( که در اصطلاح قرآن از آن 

به »جزاء وفاقا« یاد شده است. )نباء، آیه 26(
خداوند در آیاتی از جمله 25 سوره آل عمران، 28 و 30 سوره یونس، 111 
س��وره نحل و مانند آن از اینکه هر کس��ی نتیجه عمل خود را می بیند و پاداش 
می گیرد، س��خن به میان می آورد تا این گونه نش��ان دهد که با کس��ی بیرون از 

عدل برخورد نخواهد شد.
البته براساس آموزه های قرآنی، پاداش عمل همواره بر اساس عدالت خواهد 
بود؛ زیرا تشدید مجازات، ظلم خواهد بود که انجام نخواهد شد. اما تضعیف مجازات 
در قیامت با شفاعت انجام می شود؛ ولی در دوزخ این امکان دیگر نیست که تضعیف 
مجازاتی صورت گیرد؛ اما نس��بت به اعمال خوب و پاداش آن، پس از آن که به 
هر کسی میزان پاداش مشخص شد، در آن هنگام خداوند به فضل خویش عمل 
می کند و پاداش های مضاعف به انس��ان می دهد. پس انس��ان ها هر آنچه که در 
دنیا انجام دادند، همان را در آخرت حاضر می بینند و مشاهده می کنند. )کهف، 
آیه 49؛ تکویر، آیات 12 تا 14( چرا که برای انسان چیزی جز سعی و تلاش او 
نیست که همان سعی را به شکل تجسمی خواهد یافت. )نجم، آیات 39 و 40(

از آنجایی که انسان در هنگام مرگ و پس از آن دارای چشم تیزبینی خواهد 
شد  و پرده هایی که بر چشم دل کشیده شده برداشته می شود، همان اعمال و نیات 
را به شکل تمثل و تجسم خواهد دید و حقیقت اعمالش را مشاهده خواهد کرد. 
علامه طباطبایی در ذیل آیه 22 س��وره ق می فرماید که اگر چش��م دل ما 
ب��از ب��ود و پرده غفلت بر آن نمی آویختی��م در همین دنیا آن باطل و حقیقت را 
مشاهده می کردیم، ولی چون این گونه نیستیم، حقیقت اعمال خود را نمی بینیم. 

)المیزان، ج 18، ص 350(
در بس��یاری از آیات قرآنی که به آخرت اش��اره دارد، به مساله رویت اعمال 
نیز توجه می دهد و با آوردن واژه رویت و مشتقات آن بر مشاهده و دیدن اعمال 
تاکید می ش��ود که خود بیانگر تجس��م یافتن اعمال انس��ان در قیامت و آخرت 
است. پس انسان ها اعمال خوب و بد خویش را به شکل جسم مشاهده می کنند  

)زلزال،آیات 6 تا 8( و آنها را حاضر می بینند. )کهف، آیه 49(
از نظر قرآن دوزخ همان اعمال آدمی است. )عنکبوت، آیه 55، طور، آیات 
11 تا 16( البته هر عمل و نیتی آثاری دارد، مثلا بخل ورزی بخیلان، به صورت 
طوقی از آتش، بر گردن آنان در قیامت تجسم پیدا می کند )آل عمران، آیه 180( 
و تصرف ظالمانه در مال یتیم، به ش��کل آتش خواری در قیامت تجسم می شود 
)نساء، آیه10( و طلاها و نقره های گداخته شده در دوزخ، تجسم همان گنجینه 
ش��دن آنها در دنیا از ناحیه زراندوزان است. )توبه، آیه35( همچنین کسانی که 
حقایق را نهان و آموزه های وحیانی را کتمان می کنند تا به گوش دیگران نرسد 
و از این راه درآمدی داش��ته و پولی به دس��ت آورند، این درآمد دین فروشی در 
آخرت به شکل آتشی خاص در می آید که در درون شکم هایشان شعله می کشد. 

)بقره، آیه 174(
عذاب های آخرت مبتنی بر نوع رفتار و اعمال انسانی در دنیا شکل می گیرد. 
از این رو در هفت دوزخ، انواع عذاب ها با اشکال گوناگون خواهد بود که بدترین 

n علی جواهردهیبیابان بهشت و اعمال انسان

* بهشت و دوزخ همان اعمال آدمی است. پس 
این انسان است که دوزخ و آتش آن را می سازد 
و انواع کیفرهای سخت اخروی را ایجاد می کند. به 
یک معنا انسان، خالق دوزخ و آتش و عذاب های 
متنوع آن است. همچنین انسان خود سازه ای را 
به عنوان بهشت می سازد و بهشت خود را به انواع 
و اقسام نعمت های اخروی می آراید؛ چرا که دنیا 
کشتزار آخرت است. انسان در اینجا هر چه بکارد

 در آخرت همان را درو می کند.

* وقتی پیامبر)ص( 
بهشت را قیعان معرفی 
می کند، به این معناست 

که زمینی هموار و 
صاف است. این صافی 
و همواری به سبب آن 

است که نه تپه و درختی 
است و نه ساختمان 

و چیز دیگری که مانع 
از دیدن دور دست ها 

شود. یعنی بهشت لخت 
و خالی است و این 

انسان است که با اعمال 
خود بهشت را می سازد 
و در آن، خانه و قصر 

ایجاد می کند و حوری و 
نهرهای آب و عسل و 

* عقل و شرع حکم می کند که انسان، 
زیرک و زرنگ باشد و از این عمر محدود، نهایت 
بهره برداری را برای ساختن بهشت ابدی خود به 

عمل آورد. به قول آیت الله جوادی آملی: »مائیم 
و ابدیت ما و تمام عمر ما در برابر ابدیت، مانند 

یک لحظه است«، پس لازم است تا فرصت از دست 
نرفته با اعمال صالح، بهشتی را برای خود بسازیم 

که قرار است تا ابد در آن زندگی کنیم.

براساس آموزه های قرآنی و اسلامی، هر چه انسان در دنیا 
می کارد در آخرت درو می کند و دنیا کشتزار آخرت است. این 
بدان معناست که بهشت و دوزخ تنها دو مکان آخرتی انسان 
است که در دنیا ساخته می شود. همان گونه که انسان بهشت 
و دوزخ خ�ود را با اعمال خویش انتخاب می کند، همچنین هر 
آنچه در بهش�ت و دوزخ است س�اخته وپرداخته خود اوست. 

پس آخرت انسان سازه و دستپخت خود انسان در دنیاست.
نویسنده در این مطلب بر آن است تا رابطه اعمال انسانی را 
با آخرت تبیین کند و نشان دهد که چگونه دنیا کشتزار آخرت 
است و انسان در آخرت همان چیزی را برداشت می کند که در 

دنیا کاشته است.

شراب و مانند آن خلق می کند؛ چرا که بهشت، سازه ای انسانی است هر چند که خداوند به فضل خود بر 
کمیت و کیفیت و گاه بر تنوع آن می افزاید، ولی اصل زیرساخت های بهشت را خود انسان می سازد.

طبقات دوزخ  همان طبقه اس��فل و پس��ت دوزخ است )نس��اء، آیه145( که در 
آنجا خود انسان ها به عنوان سوخت دوزخ عمل می کنند و آتش دوزخ را فراهم 
می آورند. )بقره، آیه24، تحریم، آیه6( تفاوت درکات دوزخ بسته به سقوط انسان 
از مقام قرب نسبت به خدا و میزان و درجه اعمال زشت و بد اوست. هرچه انسان 
پست تر و بدتر شود و اعمال زشت تر و بدتری داشته باشد، عذاب های او سخت تر 
خواهد بود که همان نیز نتیجه و تجسم اعمال اوست. پس هر یک از عذاب های 
الهی در آخرت تجسم عملی از اعمال آدمی است. از جمله این عذاب ها می توان 
به گرزهای آتشین، آب جوشان، آب چرکین، گوشت های آویزان بر تن، خونابه، 

آتش درونی و مانند آن، اشاره کرد.
البته منظور از اعمال ، کردارهایی اس��ت که انس��ان با اعضاء و جوارح خود 
انجام می دهد و در این راستا سخن گفتن و کلماتی که بر زبان جاری می شود جزو 

اعمال محسوب می شود و لذا توصیه اکیدا شده که انسان باید مراقب رفتارهای 
همه جوارح خود از جمله زبان باشد.

از آن جایی که عذاب های الهی در آخرت با همه تنوعی که دارد، نس��بت 
به پاداش های اهل بهش��ت و بهش��تیان اندک است، باید گفت بخشی از آن هم 
از نظ��ر جن��س و کمیت و هم از نظر کیفیت از فض��ل الهی خواهد بود؛ چرا که 
افزودن بر اعمال خیر عین عدالت احس��انی اس��ت هر چند که اگر ندهد کس��ی 
پاداش دهنده را به س��بب عدالت و جزاء وفاق سرزنش نمی کند، ولی از آنجایی 
که همه هس��تی از جمله هستی مردمان از مقام رحمت الهی سرچشمه گرفته 
است، نسبت به مؤمنان از رحمت رحیمی خویش بیش از آنچه لایق و شایسته 
آنان است برخورد کرده و بر نعمت های بهشتیان می افزاید و چیزهایی را نصیب 
آنان می کند که مشابه آن در جهان مادی نیست بلکه به ذهن کسی خطور هم 

نمی کند. )بقره، آیه 25 و آیات دیگر(
بهشت، بیابانی خالی

به هر حال، بهش��ت و دوزخ همان اعمال آدمی است. پس این انسان است 
که دوزخ و آتش آن را می سازد و انواع کیفرهای سخت اخروی را ایجاد می کند. 
به یک معنا انس��ان، خالق دوزخ و آتش و عذاب های متنوع آن اس��ت. همچنین 
انسان خود سازه ای را به عنوان بهشت می سازد و بهشت خود را به انواع و اقسام 
نعمت های اخروی می آراید؛ چرا که دنیا کش��تزار آخرت اس��ت. انسان در اینجا 

هرچه بکارد در آخرت همان را درو می کند.
از پیامبر)ص( نقل اس��ت که فرمود: »الجنه قیعان و ان غراسها لااله الاالله؛ 
بهشت بیابانی خالی است و نهال هائی که در آن کاشته می شود لااله الاالله است.« 

)بحارالانوار، چاپ آخوندی، ج7، ص229(
قیعان )به کس��ر قاف و سکون یاء جمع کلمه قاع( به معنای بیابان مسطح 
و خالی اس��ت. خداوند در آیه 106 س��وره طه درباره صحنه قیامت از واژگانی 
چون »قاعا صفصفا« سخن به میان آورده است. قاع، بیابان هموار و صفصف نیز 

بیاب��ان صاف، برهنه، عری��ان، بی گیاه و خالی را گویند. )مجمع البیان، ذیل آیه( 
این یک بی بیابانی اس��ت که در آن فراز و نش��یب و پستی و بلندی هم نخواهی 

دید. )همان، آیه 107(
علامه طباطبایی نیز ذیل آیات می نویسد: کلمه »قاع« به معنای زمین صاف 
و تخت است، و کلمه »صفصف« نیز به معنای زمین تختی است که لیز و صاف 
باشد و معنای جمله این است که پس از خرد کردن کوه ها و پاشیدن ذرات آن، 

زمین را تخت و هموار می کند، بطوری که هیچ چیز روی آن دیده نمی شود.
پس وقتی پیامبر)ص( بهشت را قیعان معرفی می کند، به این معناست که 
زمینی هموار و صاف است. این صافی و همواری به سبب آن است که نه تپه و 
درختی است و نه ساختمان و چیز دیگری که مانع از دیدن دور دست ها شود. 
یعنی بهش��ت لخت و خالی اس��ت و این انسان است که با اعمال خود بهشت را 

می س��ازد و در آن خانه و قصر ایجاد می کند و حوری و نهرهای آب و عس��ل و 
شراب و مانند آن خلق می کند؛ چرا که بهشت، سازه ای انسانی است هر چند که 
خداون��د به فضل خود بر کمیت و کیفیت و گاه بر تنوع آن می افزاید، ولی اصل 

زیرساخت های بهشت را خود انسان می سازد.
پیامبر اکرم)ص( در تبیین این مسئله در روایتی دیگر که از جمله روایات 
معراجی آن حضرت)ص( می فرماید: آن هنگامی که مرا در آسمان معراج دادند 
من داخل بهش��ت ش��دم، دیدم در آنجا زمین های بسیاری راکه سفید و روشن 

افتاده و هیچ چیز در آنها نیست. در بهشت فرشتگانی را دیدم که با خشت هایی 
از طلا و نقره قصری می س��اختند. آنها گاهی دس��ت از کار می کشیدند و بعد از 
مدتی دوباره ش��روع به س��اختن می کردند. از آنان پرسیدم: چرا ناگهان دست از 
کار می کشید، گفتند: وقتی مصالح ساختمانی ما تمام می شود، دیگر نمی توانیم 

کار کنیم. پس منتظر می شویم تا دوباره برای ما مصالحی بفرستند. 
پرسیدم: مصالح کار شما چیست؟ گفتند: هنگامی که مؤمنی در دنیا می گوید: 
سبحان الله و الحمدلله و لا اله الا الله و الله اکبر، این کلمات او در این جهان تبدیل 

به خش��ت های طلا و نقره می شود و ما برای او با این خشت ها قصر می سازیم و 
هرگاه گفتن این کلمات را قطع کند، مصالح ما نیز تمام می شود. )وسایل شیعه، 

ج7، ص 188؛ تفسیر علی بن ابراهیم قمی، چاپ سنگی، 1313، ص20(
همچنین از آن حضرت روایت معراجی دیگر نقل شده که فرمودند: من در 
شب معراج در حال معراج به جماعتی برخورد کردم که در جلوی آنها سفره هایی از 
گوشت های پاکیزه و طیب و سفره هایی از گوشت های خبیث بود و آنها گوشت های 

طیب را رها کرده و از گوشت های خبیث می خوردند.
از جبرئیل سؤال کردم: اینها چه کسانی هستند؟

جبرئیل گفت: جماعتی از امت تو هستند که غذای حلال را رها کرده و از 
غذای حرام می خورند.

رسول خدا فرمود: از آنجا عبور کردم به جماعتی برخورد کردم که لب های 
کلفتی مانند لب های شتر داشتند و گوشت های بدن های خود را قیچی کرده و 

در دهان هایشان قرار می دادند.
من گفتم: اینان چه دسته ای هستند، ای جبرئیل؟

جبرائیل گفت: افرادی که پیوس��ته درصدد عیب جویی از مردم برآمده و با 
زبان و اشاره به عیب ظاهر و باطن مردم می پردازند.

رسول خدا فرمود: از آنجا عبور کردم به گروهی که صورت ها و سرهای آنان 
با سنگ کوبیده می شد.

گفتم: ای جبرئیل! این گروه چه کسانند؟
گفت: افرادی که نماز عشاء را ترک می کنند.

س��پس گذشتیم از آنجا تا رسیدیم به جماعتی که آتش در دهان های آنها 
فرو می رفت و از دُبرُهای آنان خارج می شد؛ پس گفتم: ای جبرئیل: اینان کیانند؟

گفت: اینان افرادی هستند که اموال یتیمان را از روی ظلم و ستم می خورند، 
اینان در حقیقت در ش��کم های خود آتش می خورند و به زودی در آتش جهنم 

سوخته خواهند شد.
از آنجا عبور کرده و رسیدیم به اقوامی که از بزرگی شکم هرچه می خواستند 

از زمین برخیزند نمی توانستند.
گفتم: ای جبرئیل! اینان چه دسته ای هستند؟

جبرئیل گفت: اینها کسانی هستند که ربا می خورند و نمی توانند از جای 
خود برخیزند مگر مانند برخاس��تن کس��ی که شیطان زده شده و عقل خود را 
به کلی از دس��ت داده اس��ت؛ اینها در راه و روش آل فرعونند و هر صبحگاه و 
شبانگاه بر آتش عرضه می شوند و پیوسته درخواست می کنند که ای پروردگار 
ما! س��اعت قیامت چه موقع می رس��د و دیگر نمی دانند که آن ساعت، تلخ تر و 
دهش��تناک تر اس��ت. از آن محل عبور کردیم به زنانی که به پس��تان های خود 

آویخته شده بودند، برخوردیم. 
پرسیدم: ای جبرئیل! اینان چه گروهی از زنانند؟

جبرئیل گفت: اینان زنانی هس��تند که اموالی را که از شوهرهایش��ان باقی 
مانده و متعلق به فرزندان آن شوهران است به فرزندان غیر آن شوهرها می دهند 
و درحقیق��ت ارثیه یتیم های آنها را صرف غیر آنها می نمایند. )تفس��یر علی بن 

ابراهیم چاپ سنگی سال 1313، ص 370(
به هر حال، انسان خود بهشت و دوزخ آفرین است و همه مصالح آخرتی آن 
زندگی ابدی را، خودش در دنیا با اعمال و نیات خود فراهم می آورد. درحقیقت 
انس��ان خود را برای ابدیتی آماده می کند که مرگ در آن به فرمان الهی، مرده 
اس��ت، پس عقل و ش��رع حکم می کند که انس��ان، زیرک و زرنگ باشد و از این 
عمر محدود، نهایت بهره برداری را برای ساختن بهشت ابدی خود به عمل آورد. 
ب��ه ق��ول آیت الله جوادی آملی: »مائیم و ابدیت ما و تمام عمر ما در برابر ابدیت، 
مانند یک لحظه است«، پس لازم است تا فرصت از دست نرفته با اعمال صالح، 

بهشتی را برای خود بسازیم که قرار است تا ابد در آن زندگی کنیم.

آثار اعمال انسان در قرآن کریم )15(

n علی کامران

ش��کرتم لازید نکم و لئن کفرتم ان عذابی لش��دید. اگر شما شکر نعمت مرا به جا 
آورید،بر نعمت ش��ما می افزایم و اگر کفران نعمت کنید، )بدانید که( عذاب من 

شدید خواهد بود!
مفسر تفاسیر نمونه و منشور جاوید ذیل این آیه نوشته اند:

بدون شک خداوند در برابر نعمت هایی که به ما می بخشد، نیازی به شکر ما 
ندارد و اگر به ش��کرگزاری دستور داده، برای بازافزایی آن نعمت هاست. مهم این 
است که ببینیم حقیقت شکر چیست تا روشن شود که رابطه آن با افزونی نعمت 
چیست و چگونه می تواند خود یک عامل تربیتی باشد. حقیقت شکر، تنها تشکر 
زبانی مانند گفتن »الحمدلله« و مانند آن نیست بلکه شکر دارای سه مرحله است: 
نخست آن که به دقت بیندیشیم که بخشنده نعمت کیست و به او توجه کنیم. 
دومین مرحله، شکر زبانی است. مرحله سوم که از همه مهم تر است، شکر عملی 
اس��ت؛ یعنی این که درس��ت بیندیشیم که هر نعمتی برای چه هدفی به ما داده 
شده است و آن را در مورد خودش به کار گیریم که اگر چنین نکنیم، کفران نعمت 

کرده ایم. آری، اگر نعمت چش��م را در راه دیدن نش��انه های الهی، نعمت گوش را 
در راه شنیدن آیات خدا، نعمت عقل را در راه شناخت آفریدگار هستی و به طور 
کلی هر نعمتی را در مسیر خود مصرف کردیم، خداوند را شکر کرده ایم؛ اما اگر 
همین نعمت ها وسیله ای برای طغیان و خودپرستی و غرور و غفلت و بیگانگی از 
خدا شد، مسلما کفران نعمت کرده ایم، اگرچه همواره با زبان، خدا را شکر کنیم. 
امام صادق)ع( می فرماید: »کمترین ش��کر این اس��ت که نعمت را از خدا بدانی، 
بدون آن که خدا را فراموش کنی و دلت به کلی به آن نعمت مش��غول گردد، و 
به آنچه خدا به تو اعطا کرده، راضی باشی و آن را وسیله نافرمانی او قرار ندهی و 
با امر و نهی و با استفاده از نعمت هایش مخالفت نکنی.« از اینجا روشن می شود 
که شیوه شکر کردن برای قدرت و علم و نیروی فکر و اندیشه و نفوذ اجتماعی و 
مال و ثروت و سلامت و تندرستی کدام است و کفران آن چگونه است. در روایتی 
از امام صادق)ع( می خوانیم: »ش��کر نعمت، پرهیز از گناهان است.« همچنین از 
اینجا رابطه میان شکر و فزونی نعمت روشن می شود. هرگاه انسان ها نعمت های 
خدا را درست در همان هدفهای واقعی نعمت صرف کنند، در عمل ثابت می کنند 
که لیاقت آن نعمت ها را دارند و این لیاقت و شایس��تگی س��بب فیض بیش��تر و 
موهبت افزون تر می گردد. در برابر این گروه افراد نالایق و ناشایستی هستند که 
)با کفران نعمت( حتی نعمتی که در اختیار دارند، برای آنان اضافی است؛ تا چه 

رسد به فزونی نعمت .
همان طور که گفته شد مصادیق کفران نعمت فراوان است که یکی از آنها 
اسراف و تبذیر است. تبذیر در عرصه مسایل مادی و اقتصادی نمود پیدا می کند 
و عبارت از تضییع مال و خرج آن در موارد غیرضروری اس��ت. اما اس��راف مربوط 

به زیاده روی در هر کاری است.
راغب اصفهانی در مفردات، اسراف را این طور معنی کرده است:

»اسراف تجاوز از حد و معیار در هر کاری است.«
کاربرد عرفی اسراف در معنای اقتصادی آن موجب شده است که به ابعاد و 
جوانب دیگر مسئله اسراف کمتر پرداخته شده و یا به طور کلی نادیده گرفته شود. 
در حالی که در نگاه قرآنی و نیز کاربردهای واژه نشان می دهد که دامنه مفهومی 
آن نه تنها ابعاد اقتصادی و هنجاری و اخلاقی بلکه حوزه اعتقادات را نیز شامل 
می شود. بنابراین در حوزه های کلامی و اعتقادی و جامعه شناسی و روان شناسی 
و اصول اخلاقی و تربیتی و اقتصادی می توان از اس��راف سخن گفت و به بررسی 

موارد و نیز علل و عوامل آن پرداخت.
بنابراین واژه اسراف که بیش از 23 بار در آیات متعدد قرآن در اشکال مختلف 
به کار رفته، به معنای هرگونه کوتاهی و زیاده روی و تجاوز از حد اعتدال و گرایش 
به سوی افراط و حتی تفریط است. از این رو فقط به معنای افراط و تفریط نیست 

و اختصاصی به کوتاهی و یا زیاده روی ندارد. هر چند بیشتر در معنای زیاده روی 
و افراط به کار می رود ولی این موجب نمی ش��ود که از اطلاق آن دس��ت برداریم 
و تنها به معنی خروج از اعتدال به سمت و سوی زیاده روی بگیریم در حالی که 
این واژه در بردارنده هرگونه خروجی به سوی کم یا زیاد است. کمینه و بیشینه 

در هر امری را می توان اسراف دانست.
در کاربردهای قرآن اسراف اختصاص به امری خاص مانند امور اقتصادی ندارد 
بلکه چنان که گفته شد این واژه در آیات قرآنی به معنای هرگونه خروج از اعتدال 

و میانه روی در مسائل بینشی، منشی و کنشی به کار رفته است.
مصادیق اس��راف در ق��رآن مجید عبارتند از: بی اعتنای��ی به تذکرات الهی، 
هدر دادن استعدادها و نیروهای انسانی، انحرافات جنسی، گناه، افراط و تفریط، 
پرخوری، افراط در مجازات گناهکاران، ولخرجی، بریز و بپاش، حیف و میل اموال 
صغیر، پافشاری در گمراهی و باطل، نادیده گرفتن معجزات و سخنان پیامبران، 

حلال دانستن حرام ها، سرکشی و طغیان، خودپسندی و توقع بی جا، فساد و...
اسراف در عرصه های: عقیدتی، فرهنگی، رسانه ای، اجتماعی، اقتصادی اخلاقی، 

سیاسی، خانواده و خوردن و آشامیدن قابل بررسی و تأمل است.
براس��اس آیه 27 اس��راء مسرفان و مبذران، برادران شیطان هستند!  چنین 
کسانی با کفران نعمت و ناسپاسی، راه ابلیس را می روند و چنانچه توبه و جبران 
نکنند به سرنوشت او دچار می شوند در آیه 43 غافر آمده است: و ان المسرفین 

هم اصحاب النار و مسرفان، در آتش دوزخند!
آیه 127 طه تأکید دارد که مسرفان در معرض لغزش به پرتگاه کفر قرار دارند!

همچنین براساس آیه 28 غافر، اسراف مانع هدایت انسان است. فضل بن شاذان 
از امام رضا)ع( روایت کرده است که آن حضرت از قول امام صادق)ع( فرموده اند: 

اسراف و تبذیر از گناهان کبیره است!
مسرفان در آتشند!

همان طور که گفته شد براساس آیه 43 سوره غافر، مسرفان در آتش دوزخند.
اگر اس��راف کاران دس��ت از اس��راف و حیف و میل کردن و نیز ضایع کردن 
دارایی های خود و دیگران برندارند، توبه نکنند و کارهای خلاف خود را جبران و 

اصلاح ننمایند، گرفتار عذاب مهیب و طاقت فرسای دوزخ می شوند!
در تفسیر مجمع البیان ذیل این آیه آمده است:

باید بدانید که گزافکاران و تجاوزکنندگان از مرز مقررات خدا و حقوق مردم 
همان همدمان آتش دوزخند که در آن ماندگار و گرفتار خواهند بود. 

مفسر تفسیر نور هم نوشته است:
اسراف فقط در مال نیست، بلکه هدر دادن استعدادها و نیروهای انسانی به 

خاطر پایبندی به بت هایی که جمادی بیش نیستند هم اسراف است. 
بنابراین باید توجه داشته باشیم و خصوصا: پدران و مادران، مسئولین و رؤسا 

و کارگزاران کشور باید طوری سیاست گذاری و برنامه ریزی کنند و سازوکار انجام 
امور را به نحوی ش��کل دهند که در عرصه های ف��ردی و اجتماعی، خانوادگی و 

اداری و کشوری و لشکری، کفران نعمت نشود.
بلکه برعکس، شایس��ته نظام جمهوری اسلامی و کارگزاران صدیق و مومن 
آن برنامه ریزی ها، سیاس��ت گذاری ها و سازوکارهایی است که موجب استفاده هر 
نعمت در جایگاه خود و به اندازه لازم باشد تا موجبات رضایت حق تعالی و افزونی 
و برکت نعمت در جامعه فراهم شود. امیرالمومنین علی)ع( در نامه 21 نهج البلاغه 

در نامه ای به زیادبن ابیه، جانشین فرماندار بصره نوشته اند:
ای زیاد!

از اسراف بپرهیز و میانه روی را برگزین!
حض��رت در حکمت 13 نیز درب��اره دوری از کفران نعمت فرموده اند: وقتی 
نش��انه های نعمت پروردگار )برایتان( آشکار ش��د، با کفران نعمت )و ناسپاسی و 

ناشکری( نعمت ها را از خودتان دور نکنید!
و در خطبه 81 درباره لزوم شکرگزاری و دوری از کفران نعمت اظهار داشته اند:

... و در برابر نعمت ها، شکر یادتان نرود.
آثار و عواقب کفران نعمت ها

کف��ران نعمت، آثار زیانبار دنیوی و اخروی فراوان دارد و این رذیله اخلاقی 
اگر درمان نشود در دنیا و آخرت انسان را بدبخت و معذب می کند.

بعضی از آثار کفران نعمت عبارتند از:
1 - کفران نعمت موجب از دست رفتن نعمت می شود.
2 - سرمایه های مادی و معنوی انسان را بر باد می دهد.

3 - زمینه طغیان، خودپرستی، غفلت و بیگانگی از خدا است.
4 - انسان را غرق در انواع گناهان کبیره و صغیره می کند.

5 - نشانه بی لیاقتی انسان کفران کننده است.
6 - مانع رسیدن فیوضات الهی به انسان می شود.

7 - نشانه ضعف ایمان است.
8 - انسان را به بلای افراط و تفریط می کشاند.

9 - انسان را از اعتدال و سلامت نفس خارج می سازد.
10 - گسترش دهنده روحیه ضدمعنوی در بین افراد جامعه است.

11 - عامل فساد فردی و اجتماعی است.
12 - انسان را تا برادری شیطان تنزل می دهد!

13 - مانع هدایت یافتن است.
14 - چنانچه کفران کننده توبه و اصلاح نکند، از بهش��ت محروم شده و در  

جهنم سقوط می کند.
15 - کفران نعمت، انسان را در معرض کفر قرار می دهد!

شرب خمر،کلید هر شر
پیامبر گرامی اس��لام)ص( می فرماید: جمع الش��ر کل��ه فی بیت و جعل 

مفتاحه شرب الخمر.
جمیع ش��رها در خانه ای قرار گرفته و کلید آن خانه ش��رب خمر است. )1( 
در این رابطه حکایتی نقل شده که مرد زاهدی همواره امیر شهر را از خوردن 
شراب و معاصی دیگر منع می کرد به طوری که بر امیر نهی آن گران آمد. روزی 
او را دستگیر و در خانه کرد و دستور بستن درهای آن اتاق را داد و امر به حاضر 
کردن شراب نمود و فرمان داد تا اینکه طفلی و پسری و زنی را نیز در آنجا حاضر 
ساختند امیر شمشیر خود را کشید و به آن مرد زاهد امر کرد یا باید شراب بنوشی 
و یا اینکه این طفل را به قتل برسانی، یا با این پسر لواط کنی و یا با این زن زنا 
کنی وگرنه تو را خواهم کش��ت. این مرد زاهد با خود فکر کرد که اگر بخواهد 
بچه را بکشد، مرتکب معصیتی بزرگ گشته چون خدا در قرآن می فرماید! اگر 
کس��ی فرد بی گناهی را بکشد گویی همه مردم را کشته است. )مائده - 32( و 
اگر بخواهد با طفل لواط کند، با قوم لوط محش��ور خواهد ش��د و اگر بخواهد با 
زن زنا کند مش��مول عقوبت دنیوی و اخروی می گردد و خلاصه »زاهد« از زنا 
و لواط و قتل نفس گذش��ت و خوردن ش��راب را کوچک شمرد و آن را نوشید، 
در ای��ن هن��گام چراغ خردش خاموش گردید، دیوانه وار به طرف زن آمد، آتش 
ش��هوتش شعله ور گردید، خواست از آن زن کام بگیرد، امیر جلوی او را گرفت 
و گفت تا با این پسر لواط نکنی، به وصال زن نخواهی رسید. با پسر لواط نمود 
و روی به جانب زن کرد امیر گفت تا این بچه را به قتل نرسانی ممکن نیست 
دستت به این زن برسد. بچه را کشت و کام خود را از آن زن گرفت و با او زنا 

کرد. بنابراین با شرب خمر تمامی آن شرور را به راحتی انجام داد.

1- بحارالانوار، ج 79، ص 148

نه خوف و نه حزن برای سالکان الی الله
)بدان ای س��الک قرب الهی!( خوف درمورد امری است که هنوز واقع نشده 
و انتظار وقوع آن هس��ت و حزن جهت امری اس��ت که واقع ش��ده و زمان وقوع 
آن گذش��ته است. درسیر الی الله سالک از نقص رو به کمال و ازهجر رو به وصال 
می رود، هر قدر سالک به حق نزدیکتر شود ضعف او کمتر می شود خوف از ضعف 
نفس و از دور بودن از حق است، شخص به کمال برسد، سیر او پایان پذیرد خوف 

از او زایل می گردد...
»الا ان اولی��اءالله لاخوف علیه��م ولاهم یحزنون« آگاه باش��ید همانا برای 
دوس��تان خدا خوف و حزن نیس��ت. )یونس-62(... دارایی موجب خوف اس��ت.

دارایی نباشد خوف نیست.
ش��خص دارا می ترسد مالش از دست برود، در مقام کمال، دارایی و هستی 
موهوم از ش��خص س��لب می گردد، از این جهت علتی برای وجود خوف موجود 
نیست. اولیای خدا به چیزی علاقمند نیستند تا از فوت آن محزون شوند، برای 
خود وجودی قایل نیستند تا از بود و نبود آن دلتنگ شوند. خود را مالک چیزی 
نمی دانند تا اگر ازدست رفت ناراحت شوند. وقوع هر امری را از حق می دانند از 
این جهت از هیچ واردی هراس ندارند. دنیا اختیار نکردند تا پای بند به حطام دنیا 

باشند، آخرت نخواستند تا در قید حور و قصور آن باشند.
اولیای خدا از عشق به خدا همیشه رضای خدا را طالبند آنها ازعشق به حق 

به سلم نفس رسیده، هرچه برای آنها پیش آید، آن را با آغوش باز می پذیرند...
ظلمت و تاریکی خوف می آورد، ش��خص تنها باشد درتاریکی قرار می گیرد 
وحش��ت او را می گیرد، آنکه در ظلمت واقع اس��ت و در آن س��یر می کند بالتبع 
خائف خواهد بود، وقتی از ظلمت خارج گردید به نور رس��ید از وحش��ت و خوف 
بیرون می آید اولئک لهم الا من پس اولیای خدا که خائف نبوده و محزون نیستند 

علتش این است که از ظلمت خارج، به نور واصل شده اند.)1(

)1(- مقامات معنوی، محسن بینا، ج 1، ص 104

جایگاه شناخت خدا
یابن ادم! کم تقول الله الله و فی قلبک غیرالله؟ و لسانک یذکرالله 

و تخاف غیرالله و ترجوا غیرالله، و لو عرفت الله لما اهمک غیرالله.
خداوند در حدیث قدس��ی به موس��ی)ع( فرمود: ای فرزند آدم! چقدر 
می گویی الله، الله، در حالی که در قلب تو غیر الله است؟ زبان تو می گوید 
الله، اما از غیر خدا می ترسی و به غیر او امید داری، اگر خدا را می شناختی 

هرگز غیر او را برنمی گزیدی، و به غیر او اهمیت نمی دادی. )1(

)1(علی)ع( از زبان حضرت موس��ی در کتاب »الذریعه الی تصانیف 
الشیعه« شیخ آقابزرگ تهرانی

نه تعطیل، نه تشبیه در خداشناسی
پرسش:

اینکه در روایات فرموده اند که خداوند بین دو حد تعطیل و تشبیه 
است چه تفسیری دارد؟

پاسخ: 
در بخش نخست پاسخ به این سوال دو دیدگاه تعطیل و تشبیه را مورد 
بررسی قرار داده و مطرح کردیم که هر دو دیدگاه در بحث خداشناسی مردود 
و شناخت واقعی از مفهوم الله و خدا را به دنبال ندارد. اینک در بخش پایانی 

به دیدگاه سوم خواهیم پرداخت.
نه تعطیل نه تشبیه

با عنایت به بطلان دو دیدگاه تعطیل و تش��بیه،صحیح این اس��ت که 
بگوئیم »نه تعطیل نه  تش��بیه بلکه ش��ناخت نس��بی« چرا که انسان ازمبدأ 
هستی شناسایی کامل و همه جانبه ندارد: اما از راه نشانه های اختصاصی او 
که درآفریده ها وساخته هایش  می یابد، آگاهی های نسبی یا ارزشی درباره او 
به دست می آورد.البته هیچ یک از این آگاهی ها، آگاهی تمام نمای اونیست.

اوهمه جنبه های مثبت را که در این آگاهی ها منعکس هستند دارد. اما 
از همه جنبه های منفی محدود کننده منزه و مبراست؛ به این ترتیب بهترین 
اسمها و صفتها نیز برقامت های هستی بی انتهای او نارساست و بهترین اسم یا 
صفت را به شرطی می توانیم برایش به کار بریم که آن را از جنبه های منفی، 
ناقص و محدود کننده  اش پاک سازیم، در غیر این صورت تصویری غیر واقعی 
و حقیقی از او به ما خواهد داد: بنابراین خدا از  هر اسم و صفتی برتر است، و 
بالاترین درجه معرفت نسبت به او این است که او را از هر معرفتی برتر بدانیم.

مفهوم »الله اکبر« در این راستا قابل  فهم است که خدا از هر اسم، صفت یا 
انگاره دیگری که به ذهن انسان خطور کند بزرگ تر است. و اینکه قرآن کریم 
در سوره اسراء  آیه  110 فرموده »ولله الاسماء الحسنی فادعوه بها...« بهترین 
نامها برای خداست، پس او را با این نامها بخوانید. به این جهت است که اسم 
یا صفتی که برای خدا بکار می بریم جنبه منفی  نداشته و با »کمال مطلق« 
بودن »بی  نهایت« بودن خداس��ازگار باشد. همچنین وقتی در دعا می خوانیم 
»اللهم عرفنی نفسک« به این دلیل است که عقل  ما از هرگونه بیان اسمی، 
صفت��ی و ... برای خدا عاجز اس��ت و اگرخدا خ��ودش را به ما  معرفی نکند، 

گام های بعدی را در مسیر سیر و قرب الی الله نمی توانیم برداریم.


