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ستون مقوم نظام اجتماعی درهرجامعه ای، همبستگی آن جامعه 
در جهات و عرصه های مختلف است که در صورت تحقق به نظام سازی 
صحیح در حوزه اجتماع، سیاست و فرهنگ منجر خواهد شد. پیامبراکرم 
دراین باره می فرمایند: شیطان گرگ انسان است، چنان که گرگ همواره 
گوسفندان وامانده و دور افتاده از گله را می درد. پس از دسته بندی های 
)سیاس��ی و فرقه ای و...( بپرهیزد و بر شما باد به شرکت در جماعات و 

مجالس عمومی و حضور در مساجد )مفاتیح الجنان، 450(
این مبنا، که در آیات قرآن، احادیث معصومین و س��یره ایش��ان 
بسیار به آن اشاره شده در بالاترین مرتبه اش مربوط به نظامات سیاسی 
اس��ت. جایی که پیوند نظام سیاس��ی و اجتماعی و تأثیر و تأثر آن ها از 
یکدیگر باعث ایجاد انس��جام یا انشقاق در صورت کلی جامعه می شود. 
امیرالمؤمنین)ع(نی��ز در باب ره آوردهای بعثت پیامبراعظم به ذکر این 
مسئله می پردازندکه: وحدت سیاسی بر محور پیشوای عادل نعمتی است 
که هیچ کس ارزش آن را نمی داند )نهج البلاغه خطبه 192 بند 100 و 
104(. قرآن کریم صفت تفرقه را به مشرکین نسبت می دهد و خطاب 
به مس��لمین می فرمایند: »از مشرکان مباشید. یعنی آنان که در عقاید 
خود فرقه فرقه شدند و هر کدام گروهی تشکیل دادند. )روم 31، 32(

امام علی بن ابیطالب نیز در توصیه به مسلمین می فرمایند:»از آن 
بیمناک باشید که عقوبت هایی که به امت های پیشین- درنتیجه بدکاری 
و زشت کرداری- رسید، به شما نیز برسد احوال نیک و بد آنان را همواره 
به یاد آورید و بترسید که مثل ایشان باشید و چون در سر گذشت خوب 
و بد آنان فکر کردید،کارهایی را برگزینید که سبب عزت و بلندی شأن 
ایش��ان بود و دشمنان را از ایش��ان دور می کرد و زندگی خوشی را در 
میان ایشان پایدار می داشت و نعمتها را در اختیار ایشان قرار می داد و 
مایه بزرگی و کرامت ایشان می شد یعنی: دوری گزیدن از تفرقه، پای 
فشاری بر اتحاد و یکدیگر را بر آن برانگیختن و به کارهای نیک سفارش 
کردن. هم چنین از هر امری دوری جویید که س��بب شکست آنان بود 
و از نیرومندیش��ان می کاست. یعنی: دشمندلی و کین توزی نسبت به 
یکدیگر و پش��ت کردن به هم و خودداری از همپش��تی و همدستی با 

یکدیگر...« )نهج البلاغه801، 802( 
دراین توصیه علی)ع( به طورکلی وحدت و انسجام و دوری از تفرقه 
عامل س��ر بلندی و عزت و برخورداری از نعمات و... اس��ت درحالی که 
تفرقه باعث شکست و کاهش و هدر رفتن سرمایه های جامعه خواهد شد. 
امیرالمؤمنین در جای دیگری نیز کینه توزی و اختلاف را برای ارزش های 
دینی جامعه به کشیدن تیغ بر مو تشبیه می کنند که همانطور که تیغ 
م��و را از بین می برد کینه توزی و دش��منی و اختلاف نیز اثری از دین 
در جامعه باقی نخواهد گذاش��ت  )نهج البلاغه خطبه 86 بند 12(. امام 
باقر در باب عامل تفرقه افکنی در جامعه اسلامی می فرمایند: »شیطان 
پیوسته میان مومنان اختلاف می افکند... پس رحمت خدا برکسی که 
میان دو نفر از دوستان ما الفت پدید آورد. ای گروه مومنان باهم الفت 

یابید و به هم محبت ورزید. )کافی ج 2، 346(
این توصیه های پیامبر و ائمه طاهرین در جهت دوری از تفرقه در 
جامعه به نحو بارزی در سیره ایشان نیز جلوه گر است به طوری که نوع 
برخورد این بزرگان دین با گروه های مختلف جامعه حتی غیرمسلمین 
نیز درقالب این اصل اصیل تعریف می شود تا جایی که در بسیاری موارد 
اعجاب اطرافیان و برخی اصحاب پیامبر و ائمه اطهار را همراه داشته است.

وحدت و همبستگی در جامعه

پرسش:
راه انفسی در جهت شناخت خدا و معرفت توحیدی که در قرآن نیز به 

آن تاکید شده است چیست و از چه ویژگی ها و امتیازاتی برخوردار است؟
پاسخ:

مقصود از راه انفسی، سیر در آیات درونی و شناخت خدا از راه خودشناسی است، 
این راه به مقصد نزدیک تر و دقیق تر از راه آفاقی است و سعادت  افزون تری را نصیب 
انس��ان سالک می کند، در این سیر، معلوم می شود، خود انسان آیت توحید خداست 

و همین تامل در خویشتن، رهگشای مناسبی برای خداشناسی وجهان بینی است.
انس��ان با تامل در ذات، صفات و افعال خویش، می باید که همه ش��ئون هستی 
او احتیاج است،  و هرگز نمی تواند به خود یا دیگران که مانند خود او هستند، تکیه 
کند، چون هیچ موجود امکانی، استقلال ندارد. علل و عوامل خارجی در او نیازهایی 
می آفرینن��د و علل و عواملی هم نیازهای او را ظاهرا برطرف می کنند، نفوذ اس��باب 
و وس��ایل بیرون��ی در او نیازهای زایدی به وجود م��ی آورد، او را محتاج خوردن غذا، 
نوشیدن  آب، استراحت و گاهی نیازمند درمان می کند، علل  و عوامل بیرونی دیگری 

نیز مانند: غذا - پوشاک- خوراک - دارو - و مانند آن... نیازهایش را پاسخ می دهد.
انس��ان نمی تواند نیاز نداشته باش��د، چنان که نمی تواند اصل هستی خویش را 
خود تضمین کند و بقای آن را هم خود به عهده بگیرد، زیرا مستقل نیست، بلکه از 
هر جهت مقهور علل و عوامل بیرون است که آنها هم هریک محکوم علت دیگرند و 

تحت نظم و نفوذ عامل دیگری اداره می شوند که آن خدای سبحان است.
در این تقریر، س��خن از اندیش��ه و علم حصولی اس��ت، یعنی اگر انسان به خود 
بیندیشد و نیاز خود را احساس کند، می بیند  تکیه گاه او موجود نیازمند دیگر نیست، 
بلکه نیاز او به وسیله موجود بی نیازی برطرف می شود و اگر خود را محتاج به غیرخدا 
بپندارد گرفتار خیال کاذبی شده اس��ت. امام س��جاد)ع( می فرماید: »اگر نیازمندی از 
نیازمند دیگر چیزی طلب کند، از س��فاهت رای و گمراهی عقل اوس��ت. خداشناس 
کسی است که خردمند باشد و حاجتش را از غنی بالذات بخواهد، نه از محتاج دیگر 
و اگر  انس��ان در آفرینش خویش بیندیش��د، قطعا به خدا راه پیدا می کند. از این رو 
نبی اکرم)ص( می فرماید: »من عرف نفسه فقد عرف ربه« )بحارالانوار، ج2، ص 32(

ش��ناخت راه خدا از راه انفس��ی تقریر دیگری نیز دارد که برعلم حضوری تکیه 
می کند  و چون علم حضوری بدون تهذیب نفس ممکن نمی شود راهی دشوار است و 
میسور هرکسی نیست،بلکه تنها مقدور صحابه یقین است که از اصحاب عقل بالاترند، 
چون فرمود:»وفی خلقکم و ما یبث من دابه ایات لقوم یوقنون« درخلقت شما و انواع 
بی ش��مار حیوانات که در زمین پراکنده اند، آیاتی برای اهل یقین اس��ت، لکن ره آورد 
این سفر بیش از محصول راه اول است، چون اگر کسی در خویشتن سیرکند که من 
کیستم؟ از کجا آمده ام؟ چه کسی درمن اثر می گذارد؟ آن کسی که مرا اداره می کند  

کیست؟ مسلما از حق غافل نخواهد بود. به قول حافظ در دیوانش غزل 489:
در اندرون من خسته دل ندانم کیست- که من خموشم و او در فغان و غوغاست.
 از ویژگی  های خاص  این سیر شهودی اتحاد سالک و میسر  است و در این رابطه 
هیچ تفاوتی غیر از تغایر مفهومی بین رونده و راه وجود ندارد، تنها مقصد از آنها جداست.
بنابر این اگر انس��ان درباره خویشتن خویش بیندیشد و با علم آگاهی در آیات 
انفس��ی س��یرکند، لطف و امدادهای الهی همسفر اوست، چون گرچه سیر فی الخلق 
دارد، لکن به ش��هود حق منتهی می ش��ود و لطف خاص الهی او را همراهی می کند و 
چنین سالکی اهل یقین است، ولی آن کس که در جهان بیرون می اندیشد و تلاش 
می کند تا آگاه شود و درباره هستی خویش تأمل نمی کند، درونش از تدبر و معرفت 
توحیدی تهی اس��ت و اگر بکوش��د درون خود را از معرفت الهی منور کند و آن را به 
چشمه جوشانی تبدیل سازد. رنج معرفت حصولی بیرونی او به ثمر خواهد  نشست.

راه انفسی شناخت خدا

شاخص هایی برای ارزیابی و محاسبه نفس
هر انس��انی باید پی��ش از آنکه کار از کار بگ��ذرد، خود به ارزیابی و 
محاسبه نفس بپردازد و وضعیت خود را بداند و برنامه ای برای رسیدن به 
هدف اصلی زندگی یعنی خدایی و ربانی شدن بردارد؛ چرا که اگر هر روز 
خ��ود را در میزان و ترازو ق��رار ندهیم نمی توانیم وضعیت کنونی خود را 
نسبت به هدف بشناسیم و برای بهبودی آن تلاش کنیم. در این صورت 
گرفتار خسران و زیانی می شویم که همه مردمان در آن هستند مگر آنکه 
هدف، مس��یر و ابزارهای رس��یدن به آن را به درس��تی شناخته و در آن 

حرکت کنیم. )سوره عصر(
خدایی ش��دن همانند هر طرح و پروژه ای نیازمند مهندسی دقیق و 
کامل همراه با نظارت دایمی و باز خوردگیری اس��ت. از این رو به مردم 
هشدار داده شده که لازم است هر شبانه روز به محاسبه نفس بنشینند و 
میزان پیشرفت یا پسرفت خود را به دست آورده و مشکلات و تهدیدات را 
در کنار فرصت ها و توانایی بشناسند وگام های بعدی را به درستی و سلامت 
بردارند. پیامبر اکرم)ص( می فرماید: حاس��بوا انفس��کم قبل ان تحاسبوا، 

*هر کسی برای 
اینکه بداند 

چقدر از تقوا 
بهره برده باید 

به نشانه ها و آثار 
آن در زندگی اش 
توجه کند. یکی 

از مهم ترین 
درجات و مراتب 

تقوا براساس 
آیه 282 سوره 

بقره علم و دانش 
الهی است. 

* کسی که به فرقان برسد از توانایی خاص برخوردار خواهد شد؛ زیرا قدرت بصیرت و بینایی خاصی به او 
بخشیده می شود که می تواند  در میان  فتنه ها و شبهات، حق را از باطل تشخیص داده و جدا سازد؛ چرا که 

»فرقان« به معنای خارج کننده از شبهات نیز معنا شده که همان بصیرت است.

بررسی آثار و نشانه های تقوا از دیدگاه قرآن

علم شهودی
 و فرقان

 رهاورد تقوا
* محمدصادق مزینانی

برای هر چیزی آثار و نشانه هایی است. تقوا به عنوان یک عمل انسانی نیز دارای آثار و نشانه هایی است که دانستن آن کمک می کند تا بدانیم در چه جایگاه و مرحله ای از مراحل و مراتب 
تقوا هستیم و بتوانیم این گونه محاسبه نفس داشته باشیم و به دور از هرگونه بهانه جویی و عذرتراشی، پیش از آنکه به حساب کشیده شویم خود را ارزیابی کنیم: حاسبوا قبل ان تحاسبوا.

نویسنده در این مطلب با مراجعه به آموزه های وحیانی قرآن بر آن است تا برخی از آثار و نشانه های تقوا را تبیین نماید تا بتوانیم آن ها را به عنوان شاخصی برای ارزیابی و محاسبه 
نفس به کار گیریم.

وزنوها قبل ان توزنوا؛ خودتان را پیش از آنکه به حس��اب کش��یده شوید، 
محاسبه کنید و پیش از آنکه به میزان روید وزن کشی کنید. )بحارالانوار، 
ج70، ص73، حدیث 26( آن حضرت)ص( همچنین می فرماید: پیش از 
آنکه حسابرسی شوید، به حساب نفس خود برسید و پیش از آنکه عذاب 
شوید، نفستان را آماده کنید و پیش از آنکه ]خواه ناخواه[ برده شوید، ره 
توشه سفر بردارید، که آنجا جایگاه عدالت است و مطالبه حق و سؤال از 
واجبات و وظایف. پس آن که پیش��اپیش هش��دار داد کاملا معذور است. 

)اعلام الدین، ص339(
البته در آیات و روایات شاخص هایی نیز برای سنجش و داوری بیان 
ش��ده اس��ت که با آن می توان به محاسبه نفس پرداخت و وضعیت خود 
را نس��بت به هدف و مس��یر و حتی ابزارها س��نجید. به این که بدانیم تا 
چ��ه اندازه به هدف نزدیک یا دور هس��تیم و چه مقدار انحراف از برنامه 
و مس��یر داش��ته ایم و چه ابزارهایی را به کار گرفته یا نگرفته ایم و تا چه 
اندازه توانسته ایم از فرصت بهره برداری کرده و از تهدیدهای دایمی درون 

و بیرون رها شده ایم؟
از آنجایی که تا هدف ربانی و خدایی شدن راه بس طولانی است؛ و 
هر یک از شاخص های ارایه شده دارای درجات و مراتبی است، لازم است 
توجه ویژه ای به ش��اخص شناسی داش��ته باشیم. به عنوان نمونه تقوا به 
عنوان یک شاخص دارای مراتب بسیاری در شدت و ضعف است. از این 
رو در آیه 13 سوره حجرات از کرامت و تقوا با صیغه افعل تفضیل سخن 
به میان آمده و خداوند می فرماید: گرامی ترین شما با تقواترین شماست: 
)ان اکرمکم عندالله اتقاکم(. این بدان معناست که تقوا دارای مراتبی است. 
یعنی همان گونه که تقوا دارای انواع و اقسامی چون تقوای عقلانی، تقوای 
عقلایی و تقوای شرعی است، همچنین خود تقوا دارای مراتبی است. اگر 
بخواهیم مثالی در این زمینه بزنیم می توان گفت که تقوا همانند نور است؛ 
یعنی چنانکه نور کرمک شبتاب و شمع از مصادیق نور است، نور نورافکن، 

نور ماه و همچنین نور خورشید هم از دیگر مراتب نور است.
تقوا در هر مرتبه ای دارای آثار و نش��انه هایی است که می توان از آن 
دانست که در چه مرتبه ای از تقوا هستیم. این گونه میتوانیم وضعیت خود 

را نسبت به هدف یعنی ربانی و خدایی شدن به دست آوریم.
از تقوای عقلانی تا تقوای تمام و تعلیم الهی

کمترین مرتبه تقوا را می توان در همان تقوای عقلانی مشاهده کرد. 
هر انس��انی به س��بب آنکه دارای عقل اس��ت، از تقوا بهره مند است؛ چرا 

که ماهیت عقل مقتضی تقواس��ت. در روایات آمده است که عقل، هر جا 
ظهور یافت در آنجا دین و حیا وجود دارد؛ )اصول کافی، ج1، کتاب عقل 
و جهل( چرا که عقل عملی احکام مستقلی دارد که از جمله آنها احکام 
ارزشی چون خوبی عدل، صداقت، وفا و مانند آن در برابر بدی ظلم، دروغ 
و بی وفایی اس��ت. اگر کسی براساس ارزش های عقلانی و فضایل اخلاقی 
رفتار کند، در حقیقت به دین و اخلاق عمل کرده اس��ت و همین عمل 
انسان به تقوای عقلانی موجب می شود تا به فضل الهی از تقوای وحیانی 
برخوردار شود و زمینه پذیرش دین وحیانی و اخلاق وحیانی را پیدا کند. 

)بقره، آیات 1 تا 6(
در حقیقت تقوای فطری زمینه ساز بهره مندی انسان از هدایتی الهی 
و بهره گیری از تقوای کاملتری است که زمینه اتمام دین و اکمال نعمت 
و اتمام مکارم اخلاقی می شود که ماموریت پیامبران از جمله پیامبر مکرم 
اسلام است: انما بعثت لاتمم مکارم الاخلاق؛ جز برای اتمام مکارم اخلاقی 

برانگیخته نشده ام.
اگر تقوای عقلانی و فطری موجب پذیرش دین وحیانی و بهره مندی 

از هدایت وحیانی می شود، تقوایی که مبتنی بر آموزه های وحیانی است 
مرتبه بالاتری را برای انسان فراهم می آورد که از آن جمله می توان به علم 
شهودی و حضوری اشاره کرد. این گونه است که علم غیب نیز برای کسی 
که در مرتبه تمامیت تقواست حاصل می شود؛ چرا که چنین انسانی در نزد 
خداوند گرامی ترین مردم است؛ زیرا به سبب تقواپیشگی توانسته خود را 
متاله و ربانی نماید و محبوب خداوند ش��ود؛ پس هیچ چیز از حقایق بر 
او پنهان نخواهد بود و همه چیز برای او آشکار و هویداست. )جن، 27 (

راه محبوبیت آن است که از خدا و پیامبرش)ص( اطاعت شود )آل 
عم��ران، آیه 31( و این گونه اس��ت که نفس ب��ا اطاعت الهی و در پیش 
گرفتن تقوا به مقام نفس مطمئن می رس��د و مرضی خداوند می ش��ود. 

)فجر، آیات 27 تا 30(
خداوند در آیه 282 س��وره بقره به صراحت می فرماید: واتقوا الله و 
یعلمکم الله، تقوای الهی داش��ته باشید تا خداوند خیلی چیزها را به شما 
بیاموزد. پس تقوای الهی دارای نشانه های بسیاری است که از جمله آن 
می توان به آرامش )آل عمران، آیه 125 و 126؛ اعراف، آیه 35(، آس��ان 
ش��دن امور زندگی دنیوی )طلاق، آیات 2 و 4؛ لیل، آیات 5 و 7(، ادب 
)حجرات، آیه 3(، ارزش و کرامت )حجرات، آیه 13( و مانند آن اشاره کرد.
پس هر کسی برای اینکه بداند چقدر از تقوا بهره برده باید به نشانه ها و 
آثار آن در زندگی اش توجه کند. یکی از مهم ترین درجات و مراتب تقوا براساس 
آیه 282 سوره بقره علم و دانش الهی است. به این معنا که خداوند در مقام 
تعلیم او می نشیند و به عنوان آموزگار به او تعلیم می دهد. شکی نیست که 
تعلیم الهی همانند تعلیم دیگران نیست که در قالب علم حصولی، مفاهیم و 
کلمات را بیاموزد. خداوند در آیه 31 سوره بقره روشن ساخته است که تعلیم 
الهی نوعی تعلیم خاص است که حتی فرشتگان نمی توانند گاه به مفاهیم و 
مضامین آن برسند و تنها یک ارتباط اجمالی و ساده با آن برقرار می کنند.

همچنین خداوند در آیات 65 تا 85 سوره کهف روشن می کند که 
تعلیم الهی چه ویژگی هایی دارد که حتی برخی از پیامبران اولوالعزم چون 
حضرت موسی)ع( به برخی از مراتب آن نرسیده است. خداوند در آیه 65 
سوره کهف می فرماید: در آنجا بنده ای از بندگان ما را یافتند که رحمت 

خویش بر او ارزانی داشته و خود بدو دانش آموخته بودیم.
البته این تعلیم الهی نیز دارای مراتبی چند است که بسته به میزان 
تق��وا، محبوبیت و رضایت مندی خداوند از بن��ده دارد. برخی از بندگان 
چنانکه گفته ش��د از علوم غیب نیز بهره مند خواهند بود و چیزی برای 

آنان غیب نیست. برخی دیگر تنها از علم شهودی نسبت به حقایق ملکوتی 
آگاه می شوند و برخی دیگر تنها به حقایق دنیوی دسترسی دارند. از این 
رو خداوند بارها به واژه مشیت در آیات قرآن از جمله در آیات مرتبط با 
تعلیم الهی اش��اره دارد )بقره، آیه 251( تا بیان کند که تعلیم الهی خود 
دارای مراتبی اس��ت و این گونه نیس��ت که همه علوم الهی در اختیار هر 
انسانی در هر مرتبه ای از خدایی و ربانی شدن و تقوای الهی داشتن باشد؛ 
بلکه تنها مراتب عالی و تمامیت آن در اختیار کس��انی اس��ت که خداوند 
از ایش��ان به عنوان »من ارتضی« یاد می کند و ایش��ان را نفس مطمئنی 
است؛ زیرا دارنده نفس مطمئن از همه چیز بریده و به مقام فنای فی الله 
و بقای بالله رسیده و از سه گانه شرک فعلی و صفاتی و ذاتی گذشته و با 
ش��عور وحده وحده وحده، سه گانه توحید را مظهر شده و در جنت ذات 

قرار گرفته است. )جن، آیات 26 و 27؛ فجر، آیات 27 تا 30(
کسی که خود را فانی فی الله و بقای بالله کرده است، دیگر فعل عبد 
و معبود معنا ندارد، از این رو فعل عبد همان فعل معبود است )انفال، آیه 
17( و برعکس فعل معبود، فعل عبد است )همان( به گونه ای که خداوند 
خشم و تأسف و دیگر افعال بنده را به خود نسبت می دهد و می فرماید: 
فلما آسفونا انتقمنا؛ زمانی که متاسف شدیم انتقام گرفتیم. پس اطاعت 

ازرسول عین اطاعت از خدا و نیز بیعت با ایشان بیعت با خداوند است.
فرقان نشانه ای  دیگر از تقوای الهی

یکی دیگر از نشانه های برجسته تقوای الهی، فرقان  است. فرقان از 
»فرق« ولی رساتر از آن است، زیرا درجدا کردن حق از باطل،استعمال شده 
و به همین جهت بر انجیل، تورات، قرآن، جنگ بدر، پیروزی و مانند آن 
اطلاق شده است. )مفردات قرآن کریم، راغب اصفهانی، ص 633- 634، 

»فرق«؛ لسان العرب، ابن منظور، ج 10، ص 245، »فرق«(
خداوند در آیه 29 سوره انفال می فرماید: یا ایها الذین امنوا ان تتقوا 
الله یجعل لکم فرقانا؛ ای کسانی که ایمان آوردید اگرتقوای الهی را پیشه 

خود سازید خداوند برای شما فرقان قرار می دهد.
کس��ی که به فرقان برس��د از توانایی خاص برخوردار خواهد شد؛ زیرا 
قدرت بصیرت و بینایی خاصی به او بخشیده می شود که می تواند  در میان  
فتنه ها و شبهات، حق را از باطل تشخیص داده و جدا سازد؛ چرا که »فرقان« 

به معنای خارج کننده از شبهات نیز معنا شده که همان بصیرت است.
)الکشاف، ج 2، ص 214(

از فواید فرقان این اس��ت که ش��خص افزون بر اینکه می تواند حق و 
باطل را تش��خیص داده و جدا کند، می تواند حلال و حرام را بشناس��د و 
تش��خیص  دهد. )مجمع البیان، ج 7- 8، ص 81( این توانایی را می توان 
معجزه )تفس��یر التحریر و التنویر، ج 8، ج��زء 17، ص 89( و یا درحد و 
سطح آن دانست؛ چرا که شخص می تواند طیب از خبیث نیز جدا کند و 

هرگز  در دلم شبهات و فتنه ها گرفتار نشود.
خداون��د کتب آس��مانی )الکش��اف، ج 1، ص 336،ج 3،  ص 262؛ 
اختص��اص، ش��یخ مفید، ص 44(از جمله تورات و ق��رآن )بقره، آیه 53؛ 
فرقان، آیه 1؛ المیزان، ج 15، ص 174( و شریعت و احکام الهی  )تفسیر 
التحری��ر و التنوی��ر، ج 1، جزء1، ص 502 و ج 8، جزء 17، ص 89( را به 
عنوان فرقان معرفی می کند، زیرا این امور نیز به انسان کمک می کند تا 

حق را از باطل بازشناسد و مسیر درست را بیابد.
به هرحال، برای هر چیزی نش��انه ای اس��ت که باید به آن توجه 
داشت. آثار تقوا باید در شخص نمودار شود و پیش از آنکه محاسبه شود 
و در ترازوی الهی  قرار گیرد خودش باید  به محاسبه نفس بپردازد و 
بداند که آیا از تقوای الهی بهره ای دارد؟ در چه مرتبه و مرحله و مقامی 
اس��ت؟ آیا قدرت تش��خیص حق و باطل را دارد؟ ملکوت را می بیند؟  
چش��م برزخی دارد تا حق و باطل را جدا کند و طیب را از خبیث باز 
شناس��د؟ اگر در سر س��فره ای قرار گرفت می تواند غذای  حلال را از 
حرام تشخیص دهد؟ آیا می تواند گرفتار شبهات و فتنه ها نشود و به 

سلامت از آنها بگذرد؟

امام صادق)علیه الس��لام( فرمودند: »مِ��نْ وَصَایاَ لقُْمان لِابِنِْهِ«، از 
نیَْا«؛  سفارش های  لقمان به فرزندش این بود؛ »إنِْ أرََدْتَ أنَْ تجَْمَعَ عِزَّ الدُّ
ا  اگر قصد داری که عزّت دنیایي را به  دست آوری، »فَاقْطَعْ طَمَعَکَ مِمَّ
فيِ أیَدِْي النَّاسِ«؛ از تمام امور مادّي که در دست مردم است، دل ببُِر! 
»دل برُیدن« همان »انقطاع« است. این یک کبراي کلّي و یک قاعدۀ 
فراگیر است که آدم عزیز، دل به دارایی دیگران نمی  بندد. بعد حضرت 
به  سراغ صغرای قضیه می  روند که مصداق این حرف چیست. به  عنوان 
یقُونَ مَا بلَغَُوا بقَِطْعِ طَمَعِهِم  «  دِّ نمونه می  فرمایند: »فَإنِمََّا بلَغََ الْنَبِْیَاءُ وَ الصِّ
تمام انبیای الهی و صدیقین که مي  بیني به درجات عالیه  ای از عزّت 

حقیقی رسیده  اند، از همین راه رفته  اند.
 اصلًا زیربناي عزّت انبیا و اولیای الهی در بین جوامعي که بودند 
و قل��وب مردم را اصطیاد مي  کردند، همین انقطاع از مادّیت بود. انبیا 

قلوب را صید می کردند، نه ابدان را؛ اشتباه نکنید!
انقطاع ،راه عزتمندی

م��ا در روایاتمان این معنا را زیاد داریم. مثلًا علي )علیه الس��لام( 
«؛ اگر کس��ي از مادّیت ببُِرَد،  نیا عَزَّ فرمود: »مَنْ سَ��لَا عَ��نْ مَوَاهِبِ الدُّ
عزی��ز مي  ش��ود. راه عزیز ش��دن انقطاع اس��ت. حتّ��ی در جامعه هم 

رابطه
 مال

شهرت 
وعزت 

* آیت الله 
مجتبی تهرانی

* پول و ریاست، سرآمد امور دنیایي است. کسی که 
طمع و حرص به دنیا دارد یعنی دنبال پول و شهرت 

باشد، در بین افراد جامعه، عزیز نیست. یعنی در 
دل  ها نسبت به او عزّت دروني وجود ندارد. ممكن 
است کُرنش بیروني و غیرقلبي در برابرش باشد، 
ولی این هیچ پشتوانه  ای ندارد و زود زائل می  شود.

این  گونه اس��ت که اگر کس��ی چشم به دنیا نداش��ته باشد، دل  های 
مردم به او جلب می  ش��ود. خود ما هم این  طور هس��تیم که مس��خّر 
 کس��ی می  ش��ویم ک��ه دل به دنی��ا ن��داده و دنبال مادّیات نیس��ت. 
جهتش همین اس��ت که گفتیم. از همینجا معلوم می  شود که انسان 
چه  وقت به ذلّت کش��یده مي  شود؟ هرچه وابستگی انسان به مادّیات 
بیش��تر شود، ذلیل  تر می  ش��ود و همه از او متنفّرتر می  شوند. رؤوس 

مسائل دنیایی دو چیز است؛ مال و جاه. 
پول و ریاست، سرآمد امور دنیایي است. کسی که طمع و حرص 
به دنیا دارد یعنی دنبال پول و شهرت باشد، در بین افراد جامعه، عزیز 
نیست. یعنی در دل  ها نسبت به او عزّت دروني وجود ندارد. ممکن است 
کُرنش بیروني و غیرقلبي در برابرش باش��د، ولی این هیچ پشتوانه  ای 

ندارد و زود زائل می  شود.
خود ما هرچه ببینیم که یک   نفر، به مال و ریاست وابستگي ندارد، از 
او خوشمان مي  آید. خود ما، بهترین میزان سنجش این مطلب هستیم. 
هر کدام از ما همین گونه هستیم. هرچه هم ببینیم که وابستگي  کسی 
بیشتر است، ولع، طمع و حرص به دنیا مي  ورزد، در نظرمان کوچک مي  
شود. البتّه ممکن است که برای چنین آدم  هایی عزّت ظاهري و سلطۀ 
بر ابدان حاصل شود، امّا این عزّت، منقطع است و روزی که پول و مقام 

از دست برود یا نزدیک به زوال باشد، زائل خواهد شد!
 این مسأله ضرب  المثل شده و بعضی  ها هم به صراحت می  گویند: تا 
پول داري رفیقتم! بعد هم که پولت رفت، جواب سلامت را هم نمي  دهد. 
این ذلتّ، از همین باب است. اصلًا این چه عزّتي است که با رفتن پول و 

از دست رفتن مقام و پست، از بین مي رود؟! اینکه عزّت نیست.

شیخ صدوق از بعضی حکما تمثیلی نقل نموده که حاصلش این است: حال 
آدم غافل که یاد مرگ را از خاطر محو کرده و روی دل به تحصیل شهوات نفس 
آورده، چه ش��بیه اس��ت به حال ش��خصی که طناب بر کمر وی بسته در چاهی 
آویخته و در قعر آن چاه اژد هایی دهان به قصد فرو بردن آن گشوده و در کنار آن 
چاه دو موش سفید و سیاه پیوسته به بریدن آن طناب مشغول و قدری عسل بر 
دیوار آن چاه ریخته و به خاک و گل آن آمیخته باشد و زنبور بسیاری بر آن جمع 
ش��ده باشد، آن شخص چون به زیر نگاه کند اژد هایی چنان بیند که دهان برای 
بلعیدن او باز نموده و چون به بالا نگاه نماید، آن دو موش را بیند که لحظه ای از 
بریدن آن طناب باز نمی ایستند و با وجود این، جمیع حواسش متوجه آن عسل 
خاک آلوده گشته به دفع آن زنبوران پردازد تا مگر کامی از  آن شیرین سازد. چاه 
عبارت از دنیا و آن طناب عمر اس��ت و اژده های دهن گش��وده مرگ اس��ت و آن 
دو موش سیاه و سفید شب و روزند که پیوسته در قطع رشته عمرند و آن عسل 
خاک آلوده، لذات دنیوی اس��ت که آلوده انواع کدورت و آلام اس��ت و آن زنبوران 
ابنای زمان و افراد آنند که دائم بر سر آن لذت ازدحام نموده و درهم می جوشند و 
صدای زنبورآسا می کنند و می نالند و می خروشند و تا کسی انگشتی از آن شهد بر 
لب برساند و به سر انگشت نیش گزندگی هزارگونه زهر الم به کام دل می چشاند.)1(

قال الصادق)ع(: لاینبغی للمؤمن ان یذل نفسه، قیل له و کیف 
یذل نفسه؟

قال یتعرض لما لایطیق.
امام صادق)ع(: س��زاوار نیس��ت مؤمن خود را ذلیل کند. سؤال شد: 
چگونه خودش را ذلیل می کند؟ فرمود: خود را در معرض کاری که از او 

ساخته نیست قرار دهد.)1(

شاخص ذلت مؤمن

1- فروع کافی، ج5، ص63

مثال اهل غفلت

�������������
1 - اکمال الدین، ص 327

در جه��ان ام��روز دو گفتمان جهانی در برابر هم ق��د علم کرده اند. 
پس جنگ گفتمانی، گریزناپذیر اس��ت؛ چرا که دو گفتمان متضاد بلکه 
متناقض نمی توانند با یکدیگر گفت وگو کنند و این ش��اید دروغ بزرگ و 
فریبی شگفت باشد که سخن از گفت و گوی تمدن های رقیبی بزنیم که 
در دو طرف با نگاهی س��لبی به یکدیگر می نگرند؛ اثبات هر یک خود به 

خود به معنای نفی دیگری است.
ویژگی گفتمان غربی

گفتمان نخس��ت که ریش��ه های تاریخی آن به یهودیت تلمودی و 
مسیحیت رومی بازمی گردد در قرون رنسانس به تجدید و بازسازی خود 
در قالب اومانیس��م پرداخته اس��ت و با رویکردهای مادیگرایانه و دنیوی 
خود مکاتبی چون لیبرالیسم، سوسیالیسم، دمکراسی مهارشده نخبگانی 
و اقتصاد بازار و مانند آن بر آن ش��د تا تس��لط خود را بر جهان به اثبات 
برس��اند. گاه این تسلط را از طریق استعمار و گاه دیگر با استعمار جدید 
در پیش گرفته و می کوش��د تا جهانی ش��دن را در فرآیند جهانی سازی 

گفتمان خود عملی سازد.
گفتمان کنونی که بر جهان مسلط است با چنین خاستگاهی، خود را 
به عنوان لیبرال دمکراسی و اقتصاد باز با محوریت آزادی معرفی می کند 
و با چنین میوه ای از درخت کهن خود بطور رسمی پایان تاریخ را فریاد 

می زند و تسلط بی چون و چرای خود را بشارت می دهد.
ش��اخص های این گفتمان را می توان در حس گرایی، نسبت گرایی، 
تکثرگرایی، آزادی های فردی و بیرونی، سرمایه داری و اقتصاد بازار، حقوق 

بشر مادی و طبیعی و مانند آن ردگیری کرد.
ای��ن گفتمان که ما از آن به گفتمان غ��رب یاد می کنیم، اکنون در 
جغرافیای فرهنگی خود حتی شرق دور چون ژاپن و کره را نیز درنوردیده 
و در جنوب در استرالیا و نیوزیلند حضور جدی و عینی دارد. پس دیگر 
در مح��دوده جغرافیای طبیعی حضور ن��دارد بلکه دامنه آن در همه جا 
گسترانده شده و حضور جدی در قالب نهادهای بین المللی چون سازمان 
ملل، صندوق بین المللی پول، بانک جهانی، آپک و ناتو و مانند آن دارد.

گفتمان مزبور از نظر روش��ی از همه ابزارها در جهت هدف استفاده 
می کند و همه چیز از خوب و بد، وسیله مشروع جهت تحقق آن بشمار 

می رود.
رس��انه ها و حقوق بش��ر و قدرت نظامی و خشونت و ترور دولتی به 

جنگ حق و باطل در جهان امروز
هر شکلی این هدف را تبیین و تبلیغ و هرگونه گفتمان دیگری را متهم 

و تهدید می کند.
سرمایه داری جهانی در راستای جهانی سازی گفتمان خود، بر آن شد 
تا پس از استعمار با ایجاد دولت ملت ها، مردمان و فرهنگ های دیگر را خلع 
س��لاح کند. در حالی که خود در قالب دولت مردم، حرکت و ساماندهی 
ش��ده، دولت ملت ها را با همه ابزارها تهدید به نابودی می کند و با سلاح 
حقوق بشر و قدرت نظامی و سلطه اقتصادی، فرهنگ های دیگر را تخریب 

و خرده فرهنگ های جهانی را نابود می کند.
گفتمان انقلاب اسلامی

در برابر چنین گفتمانی، گفتمان انقلاب اس��لامی برخاسته از اسلام 
شیعی تحت عنوان گفتمان ولایت عدالت محور جهانی به مقابله برخاسته 

)بدان ای عزیز سالک!( درجه دوم)مقام رضا(، رضا به قضا و قدر الهی 
است؛ )درجه اول قبول و رضایت به ربوبیت الهی است( یعنی خشنودی از 
پیش آمدهای گوارا و ناگوار، و فرحناکی از آنچه حق تعالی برای او مرحمت 
فرم��وده- چه از بلی��ات و امراض و فقدان احبه باش��د، و چه از مقابلات 
آنها- و پیش او بلیات و امراض و امثال آن با مقابلاتش یکس��ان باشد در 
این که هر دو را عطیه حق تعالی شمارد، و به آن راضی و خشنود باشد، 
چنانچه روایت ش��ده که حضرت باقرالعلوم)ع( از جابربن عبدالله انصاری 
سؤال فرمود که: چگونه است حال تو؟ عرض کرد: من مرض را خوش تر 
دارم از صح��ت، و فقر را خ��وش تر دارم از غنی و مرگ را خوش تر دارم 
از حی��ات، و کذل��ک حضرت باقر)ع( فرمود: اما ما، پس هر چه را خداوند 
عطا فرماید می خواهیم. اگر مرض را عنایت کند آن را می خواهیم، و اگر 
صحت را عنایت کند صحت را دوست داریم، و هر چه را از فقر، غنا، مرگ 
و حیات را عنایت کند آن را دوست داریم. )جامع السعادات، ج3، ص 285( 
و حصول این مقام نشود مگر با معرفت به مقام رأفت و رحمت حق تعالی 
به عبد، و ایمان به اینکه آنچه حق تعالی مرحمت فرماید در این عالم برای 
تربیت بندگان و حصول کمالات نفسانیه آنها، و فعلیت فطریات مخموره 
در جبلت آنان است. و چه  بسا که انسان به واسطه فقر و تهی دستی به 
مقام کمال ذاتی خود برس��د، و چه بس��ا که به واسطه مرض و ناتوانی به 
س��عادات جاویدانی رسد. اینها در صورتی است که بنده در اوایل مقامات 
سلوک باشد، والا اگر تحصیل مقام محبت و جذبه کرده باشد و از کاس 

عشق جرعه ای نوشیده باشد، آنچه از محبوبش برسد محبوب اوست.1
در حدیث قدس��ی آمده اس��ت: هر کس به قضای من راضی نیست 

و به تقدیر من ایمان ندارد، پس در پی خدایی دیگر غیر از من باشد.2

رضا به قضا و قدر الهی

1-شرح حدیث جنود عقل و جهل، امام خمینی)ره(، ص 168
2- توحید صدوق، ص 371

شاخص های گفتمان انقلاب اسلامی
محورها و ش��اخص های گفتمان انقلاب اس��لامی که در دیپلماسی 
عمومی و فرهنگی مورد توجه و تبلیغ از طریق حضور علمی و فرهنگی در 
قاره های جهان بواسطه آموزش طلاب و نخبگان و رسانه ها است، عدالتی 
اس��ت که صلح جهانی را به دور از خش��ونت به همراه خواهد داشت و بر 
محیط زیس��ت، خانواده، تنوع فرهنگی و مانند آن تأکید دارد. همچنین 
احترام به کرامت و عزت انسانی، فرهنگ های مبتنی بر فطرت و عقلانیت، 
گردشگری غیر سرمایه داری و فرهنگی، صلح حقیقی، جهان بی سلاح های 
کشتار جمعی، عدالت در نهادهای جهانی تقویت نهادهای مردم نهاد، مبارزه 

با نظام گری و مانند آن را خواهان است.
گفتمان انقلاب اسلامی، گفتمان غربی را به شدت به چالش کشانده 
به طوری که آن، بی توجه به حقوق بشر و آزادی ها و قوانینی که خود مبلغ 
آن ب��وده، بی رحمانه به جنگ گفتم��ان عدالت محور جهانی ولایت مدار 
آمده است و جنگ های پیشگرایانه ای را انجام می دهد و از دیکتاتورهای 
ضد دموکراسی چون عربستان و قطر و مانند آن حمایت کرده و آنان را 

تقویت و پشتیبانی می کند.
مدار گفتمان انقلاب اسلامی بر ولایت می گردد که به جای دولت هایی 
که بر چارچوب قدرت تعریف می شوند مطرح شده است. در گفتمان ولایتی، 
سلطه و حکومت و اعمال اقتدار مشروع و قدرت قانونی مطرح نیست، بلکه 
محبت ولایتی اس��ت که مردم را با ولی امر و امام خویش پیوند می زند و 
همان اندازه ولایت افزایش می یابد که محبت از طریق احس��ان و تقوا و 

عدالت و مانند آن در شخص یا نهاد ولایت افزایش یافته باشد.
اکنون جنگ تمدنی شروع شده و توپخانه گفتمان اسلامی مبتنی بر 
منطق و عقل و رسانه، خود را در دلها و قلوب مردم جا می دهد، درحالی 
که گفتمان غربی می کوشد تا با تخریب و جنگ همه جانبه، رقیب گفتمانی 
خود را بیرون و بلکه نابود کند. این همان جنگ حق و باطل است که حق 
با معیارهای عقلانی و وحیانی برای روش��نگری مردم جهت قیام توده ای 
برای عدالت جهانی )حدید، آیه25( وارد صحنه شده و باطل با همه دروغ ها 

و خشونت های ضدبشری و انسانی به میدان آمده است.

اس��ت. از این رو تمام گفتمان نخست تهدید را با تمام وجود درک کرده 
و به مقابله برخاسته است.

گفتمان عدالت محور، به جای آزادی بیرونی بر عدالتی تکیه و تاکید 
می کند که آزادی های واقعی ظاهری و درونی و بیرونی یعنی آزادی های 
معنوی و غیرمعنوی را تأمین می کند و با این حال اجازه نمی دهد تا عدالت 
و حقوق اصلی جمعی و جامعه در سایه شعار فریبنده آزادی های فردی 

و بیرونی و ظاهری و شخصی سرکوب شود.
موج گفتمانی انقلاب اس��لامی چنانکه پایه گذار آن امام خمینی در 
حوزه سیاس��ت جهانی بیان کرده، مبتنی بر دفاع از مستضعف و مظلوم 
در برابر ظالم و مستکبر )نساء، آیه79( در چارچوب قیام توده های بشری 

در تمام جهان برای عدالت )حدید، آیه25( است.
این گفتمان نیز خود را در قالب و محدوده دولت ملت تعریف نکرده 
و قایل به مکتب ایرانی نیس��ت، بلکه مکتب جهانی اسلام را محور دولت 
خود قرار داده و به جای گفت وگو با دولت ها در قالب دیپلماسی رسمی 

با دیپلماسی عمومی و فرهنگی به مقابله گفتمان نخست رفته است.

* موج گفتمانی انقلاب اسلامی چنانکه پایه گذار آن 
امام خمینی در حوزه سیاست جهانی بیان کرده، 

مبتنی بر دفاع از مستضعف و مظلوم در برابر ظالم 
و مستکبر  در چارچوب قیام توده های بشری در تمام 

جهان برای عدالت  است.

* در گفتمان ولایتی، سلطه و حكومت و اعمال اقتدار مشروع
 و قدرت قانونی مطرح نیست، بلكه محبت ولایتی است که مردم را

 با ولی امر و امام خویش پیوند می زند و همان اندازه ولایت افزایش 
می یابد که محبت از طریق احسان و تقوا و عدالت و مانند آن 

در شخص یا نهاد ولایت افزایش یافته باشد.


