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راههای شناخت خدا
پرسش:

برای شناخت دقیق و عمیق توحید و خداشناسی قرآن کریم چه 
راهکارهایی را معرفی و بر آن تاکید نموده است؟

پاسخ:
قرآن کریم راههایی را فراروی مجاهدان و سالکان شناخت و قرب الهی 
قرار داده است که بعضی از بعض دیگر دقیق تر و عمیق تر است. این راههای 
سه گانه جمعا در آخرین آیه سوره فصلت طبق برخی احتمالات چنین آمده 
است »سنریهم ایاتنا فی الافاق و فی انفسهم حتی یتبین لهم انه الحق ، اولم 
یکف بربک انه علی کل ش��ئ ش��هید« تحقیقا و به زودی نشانه های خود را 
در آفاق و نفوس ایش��ان ارائه خواهیم داد تا برایشان روشن گردد که خدا بر 
حق است، آیا کفایت نمی کند تو را از برهان که او )یعنی خداوند( بالای همه 

موجودات عالم، مشهود است؟
در این آیه شریفه، هم از مطالعه در آیات آفاقی یاد شده است که همان 
سیر در خلقت آسمان و زمین و پی در پی بودن شب و روز است، هم ازمطالعه 
در آیات انفسی که راه دوم است و هم از راه بسیار عمیق و دقیق شناخت خدا 
به واسطه خدا سخن به میان آمده است. در برخی از آیات دیگر به دو قسم 
از راه های یادشده عنایت شده است. مانند: »وفی الارض آیات للموقنین* و 
فی انفسکم افلا تبصرون« )الذاریات- 20( در زمین نشانه هایی برای صاحبان 
یقی��ن اس��ت و در درون خود آیا بصیرت پی��دا نمی کنید؟ چنانکه در بعضی 
آیات دیگر به قسم سوم عنایت شده است مانند: »ذلک بان الله هوالحق و ان 
ما یدعون من دونه الباطل و ان الله هو العلی الکبیر« )لقمان- 30( آن بدین 
جهت اس��ت که همانا خداوند حق است و اینکه غیرخدا را می خوانند باطل 

است و همانا خداوند بلندمرتبه و بزرگ است.
بنابراین بسیاری از آیات قرآن کریم انسان را به مطالعه در اسرار طبیعت 
و نظم محیرالعقول جهان و آیات آفاقی دعوت می کند، همچنان که سیر در 
راه آیات درونی و ش��ناخت خدا از راه خودشناس��ی، رهگشای مناسبی برای 
خداشناسی و جهان بینی است و بالاخره راه بالاتر و عمیق تر اینکه خدا را با 

خدا مورد مطالعه و شناخت قرار دهیم که راه سوم است.

روی عن علی بن الحسین )علیهما السلام( قال:»عَلَامَاتُ المُْؤْمِنِ 
بْرُ عِنْدَ المُْصِیبَةِ وَ  دَقَةُ فيِ القِْلَّةِ وَ الصَّ خَمْ��سٌ: الوَْرَعُ  فيِ  الخَْلْ��وَةِ وَ الصَّ

دْقُ عِنْدَ الخَْوْفِ.« الحِْلمُْ عِنْدَ الغَْضَبِ وَ الصِّ
 روایت��ی از امام زین العابدین)صلوات الله علیه( منقول اس��ت که 
حض��رت فرمودند: مؤمن پنج نش��انه دارد. اوّل؛ »الْ��وَرَعُ  فيِ  الخَْلوَْةِ«، 
مؤمن حالت کناره گیری از گناه دارد، آن هم در موقعی که غیر از خدا 
حاضر و ناظری نیست. اگر کسی در عَلنَ معصیتی را ترک کند، مثلًا 
ش��رب خمر نکند یا نعوذ بالله با نامحرم رابطه نامش��روع برقرار نکند، 
خوب است، امّا این ترک گناه در عَلنَ، گویای این نیست که این فرد 

به اصطلاح ایمان قوی داشته باشد.
اگ��ر در جایی که جز خدا کس��ی نبود،  گن��اه را ترک کرد، آنجا 
معلوم می شود که ایمان در قلب او رسوخ کرده است و به تعبیر اهلش 
اعتقاد، از واردات قلبیّه او شده است، چون جز خدا هیچ کس را حاضر 
و ناظ��ر نمی بیند و خ��ودش را در محضر الهی می بیند؛ لذا این ترک 

گناه خیلی ارزشمند است.
دَقَ��ةُ فيِ القِْلَّةِ«؛ وقتی مؤمن تنگدس��ت اس��ت، به  دوم؛ »وَ الصَّ
مقدار توانش در راه خدا انفاق می کند و صدقه می دهد. این مورد نیز 
گویای این است که وابستگی مؤمن به خدا از نظر درونی قوی است. 
چون آن کسی که دستش خالی نیست بلکه از امور مادّی پر است و 
فراوان دارد، اگر چهار س��نّار هم به این و آن کمک کند، خوب است، 
امّا خیلی هنر نکرده اس��ت. چرا؟ چون دس��تش پر است. اگر کمکی 
هم کند، چیزی از او کم نمی ش��ود. اگر آنجایی که می بینی از تو کم 
می شود و نسبت به امور دنیایی تعلّق داری، آنجا انفاق کردی ارزش 

دَقَةُ فيِ القِْلَّةِ«. دارد، »وَ الصَّ
بْرُ عِنْدَ المُْصِیبَةِ«، آنگاه که مصیبتی متوجّه مؤمن  س��وم؛ »وَ الصَّ
می ش��ود، صبر می کند، تحمّل می کند، نعوذ بالله زبان به ش��کایت از 
خداوند نمی گشاید. این صبر کاشف از این است که رابطه اش باخدا 
بْرُ عِنْ��دَ المُْصِیبَةِ«، این عمل  رابط��ه ای معنوی و قوی اس��ت، »وَ الصَّ

ارزشمند است.
چه��ارم؛ »وَ الحِْلمُْ عِنْدَ الغَْضَ��بِ«، حلم یعنی بردباری، آنگاه که 
نیروی خشمش برانگیخته می شود و عصبانی می شود، خودش را کنترل 
می کند و این حلم و بردباری کشف از ایمان او می کند. مؤمن هنگام 
خش��م جلوی خودش را می گیرد تا خشم و غضبش افسار گسیخته 

نباشد. این هم یکی از نشانه های مؤمن بود.
دْقُ عِنْ��دَ الخَْوْفِ«، معمولاً  کس��انی که مبتلا به  پنج��م؛ »وَ الصِّ
دروغگویی می ش��وند، ب��ه خاطر یکی از این دو چیز اس��ت: یا جلب 
منفعت اس��ت یا دفع ضرر، ریشه دروغگویی، این دو هستند. شخص 
چون می ترس��د که منفعتی را از دس��ت بدهد، دروغ می گوید. مثلًا 
مشتری آمده، برای آنکه نکند از دستش بدهد به او دروغ می گوید ، 
از خوف اینکه منفعتی را از دست بدهد دروغ می گوید، یا از آن طرف، 
از اینکه ضرری متوجّه اش ش��ود، بیم دارد. آنجا خوف از دست رفتن 
منفعت بود، این یکی خوف از جلب ضرر است، لذا دفع ضرر هم علّت 
دْقُ عِنْدَ الخَْوْفِ«. آنجایی که  متوسّ��ل شدن به دروغ می باشد. »وَ الصِّ
مؤمن بیم دارد نفعی از دستش برود یا ضرری متوجّه اش شود، بازهم 

راست می گوید.
 لذا حضرت پنج مورد از نشانه های خیلی مهمّی مؤمن را فرمودند 
و اگر انس��ان واقعاً  دارای این خصلت ها باش��د، از نظر ایمانی بهترینِ 

افراد است.
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نشانه های 
مؤمن 

آیت الله
 شیخ مجتبی تهرانی

اصطلاح اقتصاد مقاومتی یک اصطلاح قرآنی اس�ت. خداوند 
در آیه5 سوره نساء درباره نقش اقتصاد در جامعه می فرماید: ولا 
توتوا الس�فهاء اموالکم التی جعل الله لکم قیاما و ارزقوهم فیها و 
اکس�وهم وقولوا لهم قولا معروفا؛ و اموال خود را- که خداوند آن 
را وس�یله قوام زندگی ش�ما قرار داده- به سفیهان مدهید، ولی 
از عواید آن به ایش�ان بخورانید و آنان را پوش�اک دهید و با آنان 

سخنی پسندیده بگویید.
اقتصاد مایه قوام جامعه

در این آیه بصراحت اموال، به عنوان قوام جامعه معرفی شده است. 
قوام در حقیقت، آن ستون اصلی وسط چادر و خیمه است که خیمه گاه 
با آن استوار و سرپا می ماند. نقش اقتصاد در یک جامعه و زندگی بشر این 
گونه است. بنابراین، می بایست با آن به گونه ای عمل شود که شایسته است. 
بر همین اساس خداوند از مؤمنان و مسئولان جامعه خواسته تا اقتصاد و 
اموال را دردس��ت خبرگان قرار دهند که از عقل به خوبی برخوردار بوده 
و آن را به کار می گیرند و دچار س��فاهت نیس��تند. سفیه، آن بی خردی 
است که بدون هدف و قصد عقلایی، کاری را انجام می دهد. از آنجایی که 
سفیهان ممکن است مال را تباه سازند و به درستی به کار نگیرند، با همه 
ارزشی که اسلام برای مالکیت اموال هر چند اعتباری قایل است، خداوند 
به حکم ولایت مطلق خود، ولایت س��فیهان را از اموالشان برداشته و آن 

را در اختیار عقلاء و خردمندان قوم قرار داده است.
از نظر آموزه های اس��لامی، همه هستی مال خداوند است و خداوند 
مالک آن اس��ت. از این رو، مالکیت حقیقی از آن خداوند اس��ت؛ چنانکه 

که به درستی به کار گرفته شود تا اهداف مادی 
و دنیوی بش�ر تامین شده و رش�د و شکوفایی 
اقتص�ادی زمین�ه و بس�تر مناس�بی را ب�رای 

فعالیت های دیگر تربیتی بشر فراهم آورد.

مبانی استقامت در اقتصاد
 علی برازنده

در  اقتص�اد  اینک�ه   *
اس�لام ت�ا این ان�دازه 
دارد  اهمی�ت  و  ارزش 
ک�ه آن را ق�وام جامعه 
آن  اصل�ی  س�تون  و 
از آن  دانس�ته اس�ت، 
برای  که جامعه  روست 
تحقق آس�ایش و رفاه، 
نیازمن�د اموالی اس�ت 

در آیه 61سوره هود یکی از فلسفه ها و اهداف آفرینش بشر و استقرار او در 
زمین را آبادانی زمین دانسته که خود یک رفتار اقتصادی است.

اما نکته ای که باید توجه داش��ت این که اقتصاد برای اینکه اقتصاد 
مقاومتی و قوام بخش شود، می بایست اصول چندی در آن مراعات شود 
ک��ه ازجمله مهم ترین آنها، بهره گیری از عقل در برنامه ریزی و مدیریت 
آن است. از همین روست که حضرت یوسف)ع( با معرفی خود به دانش 
اقتصاد و توانایی در مدیریت اقتصادی خواهان به عهده گرفتن مسئولیت 

اقتصادی جامعه مصری می شود. )یوسف، آیه55(
نقش مردم در اقتصاد  مقاومتی

البته شکی نیست که تنها مدیریت فردی حتی دانا و توانا نمی تواند 
اقتص��اد را به عنصر قوام بخ��ش و مقاومتی جامعه تبدیل کند، بلکه این 
توده های مردم هستند  که با عملکرد درست خود می توانند اقتصاد را به 
یک اقتصاد سالم و مقاومتی و قوام بخش برای جامعه خود تبدیل کنند.

برای رس��یدن به این توانایی لازم اس��ت ک��ه آموزش هاص خاص و 
تخصصی دریافت کنند؛ زیرا مدیریت اقتصادی در مهم ترین و حساس ترین 
بخش از زندگی اجتماعی و عنصر جامعه س��از، نیازمند فراگیری علمی 
و عملی اموری اس��ت. لذا قرآن با اش��اره به اینکه  خداوند اقتصاد را قوام 
جامع��ه قرار داده از مردم می خواهد تا اموال و س��رمایه های جامعه را به 
دست هر کسی ندهند مگر آنکه آموزش های علمی و عملی را با موفقیت 
پشت سرگذاشته و صلاحیت ایشان برای به عهده گرفتن مسئولیت های 
اقتصادی خرد  و کلان احراز ش��ده باش��د. خداوند  در آیه 5 س��وره نساء 
می فرماید  که تنها بلوغ فکری یا دانش علمی برای احراز مسئولیت های  
اقتصادی کافی نیس��ت، بلکه لازم اس��ت تا با برگزاری دوره های عملی و 
آزمون های کوچک و بزرگ، آمادگی افراد برای این مس��ئولیت ها معلوم 
ش��ود. تاکید بر واژه انس از آن روس��ت که تا ش��خص در اثر تکرار دارای 

ملکه مدیریت اقتصادی درست و سالم و هدفمند نشد، نمی بایست حتی 
اموال شخصی اش در اختیارش قرارداده شود؛ چه رسد  که مسئولیت های 
اقتصادی جامعه در دست افراد غیر متخصص و غیر مجرب قرارداده شود. 
آزمودگی و تجربه افراد  در امر اقتصادی می بایست به درجه ای برسد که 

با امور اقتصادی و فعالیت های مناسب و درست انس گرفته باشد.
از نظ��ر قرآن آنچه مهم اس��ت این اس��ت که جامعه ب��ه درجه ای از 
اس��تقامت در اموراقتص��ادی برس��د که هیچ ام��ری آن را در انتخاب راه 
درس��ت و کار درس��ت باز ندارد و در مسیر مستقیم با صبر و بردباری، به 

امور اقتصادی قیام کند.
تفاوت ایستادگی و ایستادن

در آیه 5 س��وره نساء س��خن از اقوام است. شکی نیست که قوام به 
معنای مقاومت و ایستادگی است.

ایستادگی و پایداری غیر از ایستادن است. اینکه شخص بتواند بایستد 
امری است و اینکه توان ایستادگی و مقاومت داشته باشد، امر دیگری است. 
برخی از درختان و بوته ها در شرایط عادی و معمولی می ایستند ولی در 
برابر تندبادها و سیل های مخرب و بنیانکن قدرت مقاومت و ایستادگی را 
ندارند. اینجاست که تفاوت ایستادن و ایستادگی معلوم می شود. خداوند 
نفرموده اس��ت که اقتصاد باید قایم و ایس��تاده باشد بلکه می فرماید باید 
قوام باشد که در آن مقاومت و ایستادگی، عنصر اصلی را تشکیل می دهد.
چنین مس��اله ای درباره ایمان نیز گفته ش��ده است. خداوند در آیه 
30 سوره فصلت بیان می کند که تنها  کسانی که ایمان آورده و در برابر 
مشکلات استقامت ورزیدند  از عنایات الهی برخوردار خواهند  شد. پس 
تنها اینکه کشوری اقتصادی سرپا داشته باشد کافی نیست بلکه اقتصادی 
باید قوام و مقاومتی داشته باشد که در برابر تحریم ها و فشارها ایستادگی 

کند و عمود خیمه جامعه را نگه دارد.
تفاوت ایس��تادن و ایستادگی در این اس��ت که با سرپا بودن و قیام 
فیزیکی، ایس��تادن تحقق می یابد، ولی ایستادگی حالت و ملکه ای است 
که در روحیه یک فرد یا ملت ایجاد می ش��ود و همین روحیه ایستادگی 
است که هم او را نگه می دارد و هم اجازه نمی دهد تا تحریم ها و فشارها، 
او را خم کند و یا از جا برکند. این همان اقتصاد مقاومتی است که ریشه 

در ایستادگی ملت دارد.

در آیه 33سوره نور بصراحت از مال الله سخن به میان می آورد و از مردم 
می خواهد تا از مال الله که به شکل امانت در اختیار بشر است و خداوند 
ایشان را مالک اعتباری آن قرار داده، بخشی را به دیگران بدهند و یا صرف 

امور خیر چون ازدواج کسانی کنند که توانایی مالی در ازدواج ندارند.
اینکه اقتصاد در اسلام تا این اندازه ارزش و اهمیت دارد که آن را قوام 
جامعه و ستون اصلی آن دانسته است، از آن روست که جامعه برای تحقق 
آس��ایش و رفاه، نیازمند اموالی اس��ت که به درستی به کار گرفته شود تا 
اهداف مادی و دنیوی بشر تامین شده و رشد و شکوفایی اقتصادی زمینه و 
بستر مناسبی را برای فعالیت های دیگر تربیتی بشر فراهم آورد. لذا خداوند 

 * شکی نیست که مدیریت فردی حتی 
دانا و توانا نمی تواند اقتصاد را به عنصر 

قوام بخش و مقاومتی جامعه تبدیل کند، 
بلکه این توده های مردم هستند  که با 

عملکرد درست خود می توانند اقتصاد را 
به یک اقتصاد سالم و مقاومتی و 

قوام بخش برای جامعه
 خود تبدیل کنند.

قال  الامام  العسکری)ع(: ایاک والاذاعه و طلب الرئاسهًْ فانهما 
. یدعوان الی الهلکهًْ

امام حسن عسکری)ع ( فرمود: از فاش کردن -اسرار مردم- و طلب 
ریاست برحذر باش، زیرا که این دو صفت زشت انسان را به سوی هلاکت 

و نابودی فرا می خواند. )1(
________________

1-بحارالانوار، ج50، ص 296

پرهیز از افشای اسرار و ریاست طلبی

عوامل هلاکت و غضب الهی
امام صادق)ع( فرمود: حضرت عیس��ی ب��ن مریم)ع( را گذر بر دهی 
افتاد که تیش��ه مرگ، ش��اخ و برگ هستی ساکنانش را بر خاک هلاکت 
افکنده بود،  حضرت عیسی)ع( فرمودند: »انهم لم یموتوا الا بسخطه« جز 
این نیس��ت که آتش غضب الهی در کشتزار حیات این جماعت افتاده، و 
اگر متفرق، یعنی به  موت متعارف هر یک جداگانه می مردند، بایس��تی 
یکدیگر را دفن کرده باش��ند. جمعی از خواص آن حضرت که ایش��ان را 
حواریون می گفتند، استدعا کردند که یا روح الله! از خدا بخواه که این قوم 
را جهت ما زنده فرماید تا از اعمال و کردار خود ما را اطلاع دهند تا اینکه 

ما از آن کارها اجتناب نماییم.
 سپس حضرت عیسی)ع( دعا نمودند، ندا رسید این مردگان را آواز 
کن، حضرت روح الله شب بر بلندی ایستاد و فرمود: »یا اهل هذه القریه!« 
یکی از ایشان جواب داد و عرضه داشت: »لبیک یا روح الله و کلمته« فرمود: 

ویحکم! وای بر شما! اعمال شما چه بوده؟«
عرضه داشت: عبادت طاغوت می کردیم و دنیا را دوست می داشتیم،  از 
عظمت و سخط پروردگار کم می ترسیدیم و آرزوهای دور و دراز را پیش 
می گرفتی��م، و با غفلت اوقاتمان را در لهو و لعب می گذرانیدیم. حضرت 

عیسی)ع( فرمود: »دوستی شما با دنیا چگونه بود؟«
عرضه داش��ت: مانند دوس��تی کودک با مادر که هر وقت به ما روی 
آور بود، فرحناک می شدیم و هر وقت که از ما روی برمی تافت، گریان و 

اندوهناک می گردیدیم.
حضرت عیسی)ع( سوال فرمودند: »عبادت طاغوت چگونه می کردید؟«

عرضه داش��ت: اطاعت اهل معاصی می نمودی��م. فرمود: عاقبت کار 
ش��ما چگونه شد؟ عرضه داشت: ش��بی به عافیت، اراده خواب نمودیم، و 
صبحگاه در هاویه بودیم. فرمودند: »هاویه چیست؟ عرضه داشت: »سجین« 
فرمودند: »سجین چیس��ت؟« عرضه داشت: کوههایی از آتش که تا روز 
قیامت بر ما افروخته می ش��ود. آن حضرت فرمودند: »ش��ما چه گفتید و 
به  ش��ما چه گفتند؟« عرضه داش��ت: ما گفتیم  ما را به دنیا بازگردان تا 
در او زهد ورزیم، ولی جواب آمدکه شما دروغ می گویید. حضرت فرمود: 
»ویحک! چطور شد از میان این قوم غیر از تو بامن متکلم نشد؟« عرضه 
داشت: یا روح الله! لجامهای آتشین بر دهن این جماعت زده اند و سر آنها 
در دست ملائکه غلاظ و شداد است و من در میان ایشان بودم و از جمله 
ایش��ان نبودم؛چون عذاب نازل ش��د، مرا نیز با ایشان فرو گرفت و من در 
کن��ار جهنم به مویی آویخت��ه ام، نمی دانم به جهنم خواهم افتاد یا از آن 

نجات خواهم یافت.)1(
________________
1-پندهای شیرین، ص 42

مقام رضا و مراتب آن
بدان که رضا عبارت اس��ت از: خشنودی بنده ازحق تعالی شأنه و اراده 
او و مقدرات او. و مرتبه اعلای آن، از اعلا مراتب کمال انسانی و بزرگ ترین 
مقامات اهل جذبه و محبت است، و آن فوق مقام تسلیم و دون مقام فنا است...

باید دانس��ت که از برای رضا و دیگر کمالات نفسانیه، مراتب متکثره و 
درجات متشتته است، و ما بعضی مراتب را مذکور می داریم:

درجه اول رضای بالله اس��ت رباّ؛ً یعنی رضا به مقام ربوبیت حق اس��ت. 
و آن به این معنی اس��ت که عبدس��الک، خود را  در تحت ربوبیت حق تعالی 
ش��أنه قرار دهد، و از س��لطنت شیطانیه خود را خارج کند، و به این ربوبیت 
الله تعالی راضی و خشنود باشد. و معلوم است مادامی که شیطان تصرف در 
بن��ده دارد، چ��ه در قلب او و چه در نف��س او و چه در ملک بدن او، از تحت 
ربوبیت و تربیت الهیه خارج است، و »رضیت بالله ربا« )فروع کافی،ج3، ص 

196( نتواند گفت.
پس اول مرتبه رضا آن اس��ت که پ��س از دخول در تحت ربوبیت الله، 
از این تربیت الهی خشنود باشد، و علامت آن، آن است که علاوه بر آن که 
مش��قت تکلیف برداشته شود، از اوامر الهیه خشنود و خرم باشد، و آن را به 
جان و دل استقبال کند و منهیات شرعیه پیش او مبغوض باشد، و دلخوش 
باش��د به مقام بندگی خود و مولایی حق، و اگر کس��ی در تحت تربیت حق 
تعالی دراین عالم نرود، و خود را تس��لیم به مقام ربوبیت نکند و س��لطنت 
الهیه را در قلب و س��ایر اعضای مملکت خود جایگزین نکند، و از تصرفات 
شیطانی، خود را تطهیر نکند، معلوم نیست در عالم قبر و برزخ بتواند گفت 

»الله- جل جلاله- ربی« 1
__________________

1-شرح حدیث جنود عقل و جهل- امام خمینی)ره(، ص 166

از نظر اسلام، عبادت تنها نمازگزاردن، روزه گرفتن، حج رفتن 
و زکات پرداختن نیست، بلکه این اعمال صالحی است که از سوی 
بندگان برای رضایت و تقرب به خداوند انجام می گیرد. بیشتر این 
اعمال صالح، کارهای خوبی اس�ت که انس�ان برای دیگران انجام 
می دهد؛ زیرا خدمت به خلق و آفریده های الهی با قصد رضایت و 

تقرب، همان عبادت است.
نویس�نده در مطلب حاضر با مراجعه به س�خنان امام حسن 
عس�کری)ع( یکی از اس�وه ها و پیش�وایان الهی، بر آن است  تا 
نق�ش مراعات حقوق اجتماعی مردم را در تحقق تقرب و رضایت 
اله�ی تبیین نماید و بر جنبه اجتماعی عبادت ها و اعمال صالح و 

افعال نیک تاکید کند.
***

ارتباط رفتار اجتماعی با عبادت و بندگی
آموزه های اسلامی ارتباط تنگاتنگی را میان رفتارهای اجتماعی انسان 
با حقیقت عبادت و بندگی ایجاد کرده است. به این معنا که انسان تنها 
با عبادت های فردی و اعمال صرف عبادی نمی تواند مس��یر راس��ت الهی 
را برای ربانی شدن بپیماید و در مقام خلافت الهی قرار گیرد؛ زیرا اصولا 
مقام خلافت الهی و مظهریت در ر بوبیت، بیانگر این معناست که انسان 
می بایست در خدمت دیگر آفریده های الهی باشد؛ زیرا مظهریت در ربوبیت 
به معنای پروردگاری اس��ت. پس اصلی ترین ماموریت و مسئولیت انسان 
به عنوان خلافت الهی آن است که آفریده های دیگر را به کمال بایسته و 
شایسته آنها برساند. از همین رو خداوند مسئولیت تعلیم، تزکیه، تربیت 
انسان و دیگر موجودات را در حد استطاعت، ظرفیت و قابلیت آنها برعهده 
خلیفه خود یعنی انس��ان نهاده )بقره، آیه 31( و یا در آیه 61 س��وره هود 

یکی از ماموریت های بشر را آبادانی زمین دانسته است.
در برخی از اخبار آمده است که اصولا ارتباط گیری درست با انسان ها 
دیگر حتی با تبس��م، از جایگاه بالایی در فرهنگ اسلامی برخوردار است 
و آنچه موجب رفتن آدمی به بهشت می شود، همان خو ش خویی و خلق 
حسن داشتن نسبت به دیگران است.رسول خدا)ص( می فرماید: امت من 
بیش��تر به سبب  دوچیز  وارد بهشت می شوند: خداپروایی و خوشخویی. 

)وسائل الشیعه، ج 12، ص 150(
 بنابر این اعمال صالح هرچند که شامل عبادت های محض چون نماز، 
روزه و حج می شود، ولی شکی نیست که انفاق مالی و غیر مالی )بقره آیه 
3 و آیات دیگر(، تعاون و همکاری در  کارهای خیر و احسان )مائده، آیه 
2( و مانند آن از جمله مهمترین اعمال صالح اس��ت که با قصد تقرب و 

اطاعت از خداوند، به عبادت های محض تبدیل می شود.
اینکه در آیات قرآنی از جمله 10 س��وره فاطر،  عمل صالح در کنار 
ایمان  و نیت به عنوان دو اصل تقرب بیان ش��ده به این معناس��ت که هر 
آنچه به عنوان عمل صالح شناخته و معرفی می شود، موجب تقرب ورود 
به بهشت می شود. از این رو امام محمد باقر)ع( فرمودند: همانا عمل صالح، 
انس��ان را به سوی بهش��ت می برد، )بحار الانوار، ج 68، ص 185، حدیث 
46( این اعمال صالح که تقرب و بهش��ت را برای انسان تضمین می کند، 
در بخش اعظم آن همان اعمال نیک نس��بت به دیگران به قصد و نیت 

تقرب الی الله است.
حضرت امام حس��ن عسکری)ع( در بیان ارزش ایمان و فعالیت های 
خیرخواهانه اجتماع��ی و اعمال صالح و نیک در حق دیگران می فرماید: 
خصلتان لیس فوقهما شی: الایمان بالله، و نفع الاخوان؛ دو خصلت و حالتی 
که والاتر از آن دو چیز نمی باش��د عبارتند از: ایمان و اعتقاد به خداوند، 
نفع رساندن به دوستان و آشنایان. )تحف العقول، ص 489، س 13؛ ونیز 

بحار الانوار، ج 75، ص 374، ح 26.(
در برخی از اخبار به این نکته توجه داده شده که رفتار آدمی با هم 
نوع خود بهترین گواه درباره شخصیت واقعی و  حقیقی افراد است و اگر 
انس��ان می خواهد خداشناسی کسی را بشناسد باید به رفتار او با دیگران 
توجه کند. از این رو بارها عبارتی همچون: من لم یشکر المخلوق لم یشکر 
الخالق؛ کسی که شکر مخلوق نگزارد شکر خالق نگزارد، آمده است؛ زیرا 

رفتار اجتماعی، خود بهترین نش��انه و گواه درباره ویژگی های اخلاقی و 
صفات و فضایل و شخصیت افراد است.

امام حسن عسکری)ع( نیز مبتنی بر همین معیار و میزان شناخت 
افراد  می فرماید: من لم یتق وجوه الناس لم یتق الله؛ کسی که در مقابل 
مردم بی تقوا و بی پروا باش��د و مس��ائل اخلاقی و حقوق مردم را مراعات 

نکند، تقوای الهی را نیز رعایت نمی کند. )بحارالانوار، ج 68، ص 336(
در حقیقت یکی از مهم ترین معیارهای ش��ناخت شخصیت افراد و 
سنجش میزان تقوا و بی تقوایی و ایمان و کفر افراد، نوع تعاملات اجتماعی 
آنان است. پس هر کسی دارای شخصیت کامل تری باشد، در تعامل و ارتباط 
با دیگران، بهتر و نیک تر عمل می کند و افزایش ایمان شخص و بندگی 
او، موجب افزایش خوش خویی،  احسان و نیکی بیشتر به دیگران می شود.
امام حس��ن عس��کری )ع( براس��اس همین معیار، رفتار خوب و بد 

ش��یعیان را ملاک س��نجش ایمان و ولایت ایشان نسبت به خود می داند 
و می فرماید: اتقوا الله و کونوا زینا و لا تکونو شینا، جرو الینا کل موده، و 
ادفعوا عنا کل قبیح،  فانه ما قیل فینا من حسن فنحن اهله، و ما قیل فینا 
من سوء فما نحن  کذالک؛ تقوای الهی را - در همه امور - رعایت کنید 
و زینت بخش ما باشید و مایه ننگ ما قرار نگیرید، سعی کنید افراد را به 
محبت و علاقه ما جذب کنید و زش��تی ها را از ما دور نمایید؛ درباره ما 
آنچه از خوبی ها بگویند صحیح اس��ت و ما از هرگونه عیب و نقصی مبرا 

خواهیم بود. )بحارالانوار، ج 75، ص 372(
پس همان طور که رفتار خوب و بد شیعیان به نام  امامان معصوم)ع( 
تمام می ش��ود، همین گونه رفتار خوب و بد مس��لمان و مومن، به خدا و 
دین نسبت داده می شود. از این رو باید مواظبت کرد تا کاری  نکنیم که 

به ضرر اسلام و معصومان)ع( تمام شود.
مراعات حقوق اجتماعی مردم

یکی از نشانه های اهل اسلام و ایمان این است که به قصد تقرب به 
خدا و رضایت او، کارهای نیک و خوب را در حق مردم انجام می دهند و 
اهل ایثار و احس��ان هستند و فراتر از عدالت، با مردم برخورد می کنند و 
حتی از حقوق ثابت خود برای رضایت خداوند می گذرند، هرچند که اهل 
پذیرش ظلم نیستند و در برابر ستمکار می ایستند، ولی ظلم  هم نمی کنند 
و اگر به خطا و اش��تباه کسی درباره آنان ظلم کرد، از او می گذرند و عفو 
می کنند و حتی در مقام صفح، چنان با او برخورد می کنند که گویی ظلم 

و ستمی نکرده است.
پس کسی که تا این اندازه در حق دیگران احسان می کند، در مراعات 
حقوق دیگران هرگز کوتاه نمی آید. بر همین اس��اس تمام تلاش خودرا 
مبذول این معنا می کند تا حقوق مردم را بشناس��د و آن را مراعات کند.

در فرهنگ اس��لامی به ویژه از امامان معصوم)ع( مجموعه هایی از حقوق 
بیان ش��ده اس��ت تا مومنان آن را شناخته و مراعات کنند. از جمله  این 

مجموعه ها می توان به رساله حقوق امام سجاد)ع( اشاره کرد.
البته در س��نت و س��یره امامان معصوم)ع( در قول و عمل، مطالب 

بسیاری درباره کلیات و مصادیق حقوق دیگران بیان شده است که لازم 
اس��ت آنها را مطالعه و عمل کنیم و خود را به عنوان شیعه، زینت اسلام 
وایمان و ولایت قرار دهیم. از این رو امام حسن عسکری)ع( شناخت حقوق 
هم نوعان را یکی از واجبات دانس��ته و از مومنان خواس��ته است تا آن را 
بشناس��ند و مراعات نمایند. آن حضرت در این باره فرموده اس��ت: اعرف 
الناس بحقوق اخوانه، و اش��دهم قضاء لها، اعظمهم عندالله، شانا؛ هرکس 
حقوق هم نوعان خود را بشناسد و رعایت کند و مشکلات و نیازمندی های 
آنها را برطرف نماید، در پیشگاه خداوند دارای عظمت و موقعیت خاصی 

خواهد بود. )احتجاج طبرسی، ج 2، ص 517، حدیث 340( 
در این حدیث امام)ع( به صراحت روشن می کند که شناخت حقوق 
دیگ��ران به وی��ژه برادران ایمانی و مراعات و انج��ام آن یکی از مهم ترین 
جلوه های عبادت الهی و بندگی اوس��ت؛ چرا  که انس��ان با چنین اعمال 

و رفتاری اس��ت که می تواندبه پیشگاه خداوند تقرب جوید و مقام بسیار 
بزرگ و عظیمی را به دست آورد.

امام حسن عسکری)ع( حتی شناخت حقوق دیگران و مراعات آن را 
نه تنها برای تقرب به خداوند و رسیدن به بهشت لازم و واجب می داند، 
بلکه از نظر آن حضرت)ع( حتی اگر کسی بخواهد در دنیا در میان مردم 
نیز محبوب شود و مردم به ستایش و مدح او بپردازند، می بایست اخلاق 

نیک و کریمانه ای  داشته باشد و فراتر 
از حقوق به مردم توجه کند؛ چرا که 
اصولا مردم افراد نیکوکار را دوس��ت 
می دارند حتی اگر حسن فاعلی رفتار 
ایشان به قصد تقرب الی الله نباشد. به 
این معنا که احسان و حسن فعلی و 
کارهای نیک، خود مهم ترین عامل 

در گرایش مردم به شخص است و حتی اگر شخص حسن فاعلی نداشته 
و تنها به قصد خوش��نامی این کارهای نیک را انجام دهد، باز تاثیر خود 
را خواهد گذاش��ت و در میان مردم خوش��نام ش��ده و مورد ستایش قرار 
خواهد گرفت. آن حضرت)ع(  براساس همین رویه و نسبت طبیعی جهان 
می فرماید: من کان الورع س��جیته، و الکرم طبیعته، و الحلم خلته،  کثر 
صدیقه و الثناء علیه؛ هر کس ورع و احتیاط در روش زندگی اش،  بزرگواری 
و سخاوت، عادت برنامه اش و صبر و بردباری، برنامه اش باشد؛ دوستانش 

زیاد و تعریف کنندگانش بسیار خواهد شد. )اعلام الدین، ص 314(
البته برخی از حقوق مردم، بایسته تر نسبت به برخی دیگر است؛زیرا 
همه حقوق اجتماعی مردم در یک سطح نیست؛ به عنوان نمونه عدالت و 
آزادی هر دو از حقوق اجتماعی مردم است،  ولی شکی نیست که مراعات 
عدال��ت، مهم تر از آزادی اس��ت؛ زیرا عدالت ب��ه  معنای اعطاء حق کل 
ذی الحق )بخش��یدن حق هر صاحب حق( یا وضع کل شیء فی موضعه 
)قرار دادن هر چیز در جای مناس��ب آن( اس��ت. پس اگر عدالت مراعات 
ش��ود، همه حقوق اجتماعی ش��خص مراعات شده است که از جمله آنها 

آزادی اس��ت؛ اما اگر  بخواهیم  آزادی را به ش��کل مطلق مراعات کنیم 
ممکن است که به برخی از حقوق دیگران تعرض شود. بنابر این، باید در 
مراعات حقوق اجتماعی دیگران همواره قدرت تش��خیص خود را به کار 
گرفته و اهم و مهم کنیم تا به بهترین شکل حقوق دیگران مراعات شود. 
البت��ه حتی اگر در مراعات حقوق دیگران، از حق خود نیز چشم پوش��ی 
کنیم و از باب احسان با دیگران تعامل کنیم، جایز و رواست؛ زیرا همواره 
تواضع و فروتنی  و از خودگذش��تگی و ایثار و احسان مطلوب و محبوب 
همگان است. پس اگر در مجلسی نشسته ایم، تا می توانیم کاری کنیم که 
دیگران نیز بتوانند در آن مجلس احساس آرامش کنند و مزاحمتی برای 
دیگران نداش��ته باشیم و وقتی از ما خواستند که جا باز کنیم این کار را 
انجام دهیم حتی اگر بر خودمان جا را تنگ کنیم. )مجادله، آیه 11( و در 
مجالس دنبال این نباشیم که جای بهتری را برای خود در نظر بگیریم و 

برای کسب شرافت، دنبال جای خوب بگردیم و کار را بر خود و دیگران 
سخت کنیم، بلکه هر جایی که امکان نشستن است همان جا بنشینیم.

از نظر امام حسن عسکری)ع( مراعات حقوق اجتماعی دیگران، همان 
عبادت و تقوای الهی است و لذا همواره تقوا را با مراعات حقوق اجتماعی 
دیگران و احسان و نیکی در حق مردم همراه می کند و مثلا در توصیه های 
خود به شیعیان می فرماید: اوصیکم بتقوی الله و الورع فی دینکم و الاجتهاد 
لله، و صدق الحدیث، و اداء الامانه، الی من انتمنکم من بر او فاجر، و طول 
الس��جود، و حس��ن الجوار؛ تقوای الهی را پیشه کنید و در امور دین ورع 
داش��ته باش��ید، در تقرب به خداوند کوشا باشید و در صحبت ها صداقت 
نشان دهید،  هر کس چه نیکوکار و چه گناهکار، امانتی را نزد شما نهاد 
آن را سالم تحویلش دهید، سجده های خود را در مقابل خداوند طولانی 
کنید و به همسایگان خوش رفتاری و نیکی نمائید. )أعیان الشیعه: ج 2، 

ص 41، س 30، بحارالانوار: ج 75، ص 372، ح 12(.
اسلام در مراعات حقوق اجتماعی، حقوق همسایگان را بیشتر مورد 
توجه قرار می دهد؛ زیرا ارتباط اجتماعی با آنان و همین طور مسائل حقوقی 
و مانند آن در میان همسایگان بیشتر است؛ چرا که هرچه ارتباط بیشتر 
شود، درصد خطا و اشتباه و نیز لزوم گذشت و عفو و احسان نیز افزایش 
می یابد. در روایات معتبر اس��لامی چنان از حقوق همسایگان گفته شده 
که انسان گمان می کند که همسایه مانند خویشان از شخص ارث می برد.

امام حسن عسکری )ع( نیز به مراعات حقوق همسایگان توجه داده 
و از اینکه همسایگان حقوق یکدیگر را مراعات نکنند گلایه می کند و در 
سخنی از رفتارهای برخی همسایگان این گونه انتقاد می فرماید: من الفواقر 
التی تقصم الظهر جار ان رای حسنه اطفاها و ان رای سیئه افشاها؛ یکی 
از مصائب و ناراحتی های کمرش��کن، 
همسایه ای است که اگر  به او احسان  
و خدمتی ش��ود آن را پنهان و مخفی 
داردو اگر ناراحتی و اذیتی متوجه اش 
گردد آن را آشکار سازد. )بحارالانوار، 

ج 75، ص 372، 11(
به هر حال، براساس دیدگاه امام 
حسن عسکری)ع( شناخت حقوق مردم و مراعات آن از مهم ترین اعمال 
صالح و نیکی است که می بایست بدان توجه داشت.البته از نظر آن امام )ع( 
حتی اگر کسی اعتقادی به آخرت ندارد  و بخواهد در همین دنیا در آسایش 
و آرامش باشد و محبوب مردمان گردد، بر او لازم است تا حقوق مردمان 
را ش��ناخته و مراعات کرده و از در احس��ان و ایثار در آید و احساسات و 
عواطف خوب را نسبت به دیگران بروز دهد؛ اما  اگر بخواهد سعادت دنیا 
و آخرت را به دست آورد  با افزودن حسن فاعلی و نیت تقرب و رضایت 
خداوندی می تواند به این آرزو برس��د و با اعمال صالح اجتماعی به نیت 

و جه الله خود را خوشبخت دو سرا سازد.
پس لازم است همواره اصل را در زندگی همان قاعده طلایی قرار دادکه 
باره��ا امامان معصوم  )ع( در عبارت های گوناگون بیان کرده و فرموده اند: 
آنچه را برای خود می پسندید برای دیگران بپسندید و آنچه را برای خود 
نمی پسندید برای دیگران هم نپسندید.با مراعات این اصل و قاعده طلایی 
است که زندگی انسان در دنیا و آخرت بهشتی و سعاد ت   آمیز خواهد شد و 
بسیاری از مشکلاتی که اکنون جوامع با آن مواجه هستند از میان می رود.

حقوق اجتماعی مردم از دیدگاه امام حسن عسکری)ع(
 محمد حمزه ای

به مناسبت هشتم ربیع الثانی سالروز ولادت فرخنده یازدهمین ستاره هدایت 

*یکی از نشانه های اهل اسلام و 
ایمان این است که به قصد تقرب 
به خدا و رضایت او، کارهای نیک 

و خوب را در حق مردم انجام 
می دهند و اهل ایثار و احسان 

هستند و فراتر از عدالت، با مردم 
برخورد می کنند و حتی از حقوق 
ثابت خود برای رضایت خداوند 

می گذرند، هرچند که اهل پذیرش 
ظلم نیستند و در برابر ستمکار 

می ایستند، ولی ظلم  هم نمی کنند 
و اگر به خطا و اشتباه کسی درباره 

آنان ظلم کرد، از او می گذرند 
و عفو می کنند و حتی در مقام 

صفح، چنان با او برخورد می کنند 
که گویی ظلم و ستمی 

نکرده است.

*رفتار آدمی با هم نوع خود بهترین گواه درباره 
شخصیت واقعی و  حقیقی افراد است و اگر انسان 

می خواهد خداشناسی کسی را بشناسد باید به 
رفتار او با دیگران توجه کند. 


