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گمراه سازی انسان هدف غایی شیطان
ابلیس از جنیان )کهف، آیه 50( با عبادت خود به ساحت قدس درآمده 
و همراه فرشتگان آن ساحت به عبادت خداوند می پرداخت. هنگامی که 
خداوند اعلام کرد که می خواهد در زمین خلیفه ای بیافریند، در ملأ اعلا 
سر و صدا بلند شد و هر کسی سخنی گفت و مدعی این معنا شدند که با 
وجود خودشان دیگر نیازی نیست تا کسی دیگر به عنوان خلیفه آفریده 
شود. )بقره، آیه 30( وقتی خداوند حضرت آدم)ع( را آفرید و او را خلیفه 
خود معرفی کرد، فرشتگان هنوز بر همان سخن خود پافشاری داشته و 
در ملأ اعلا محاجه صورت گرفت. خداوند با تعلیم اسمای الهی به حضرت 
آدم)ع( ویژگی خلافت را به او بخشید و سپس از مدعیان خواست تا نشان 
دهند که اگر در س��طح و مرتبه وجودی حضرت آدم)ع( هس��تند آن را 
نشان دهند. هنگامی که در امتحان شکست خوردند عقب نشینی کردند. 
پس خداوند از همگان خواس��ت تا برای بیعت و پذیرش حضرت آدم)ع( 
به او س��جده اطاعت کنند و او را به عنوان خلیفه الله بپذیرند. اما در این 
میان ابلیس از سجده کردن تمرد کرد و فسق ورزید )بقره، آیه 33؛ کهف، 
آیه 50 و آیات دیگر( و حاضر به پذیرش خلافت انس��ان نشد، بلکه خود 
را شایس��ته این مقام دانس��ت و گفت که آدم از خاک و گل است و من از 
آتش هستم و شایسته نیست که گل و خاک، خلیفه شود و موجود آتشی 

خلیفه نشود. )اعراف، آیه 12؛ ص، آیه 76(
مخالفت ابلیس با خلافت انسان موجب شد تا ابلیس از درگاه الهی 
رانده شود. ابلیس از خداوند خواست که او را تا قیامت زنده نگه دارد؛ خداوند 
تنها پذیرفت تا زمان مشخصی زنده بماند. )حجر، آیات 37 و 38؛ ص آیات 
80 و 81( ابلیس پس از آنکه این وقت را گرفت، به عزت خداوند سوگند 
خورد که آدم)ع( و فرزندانش را به هر شکلی شده گمراه کند و این گونه 
نش��ان دهد که انسان لیاقت و شایس��تگی خلافت الهی را نداشته است. 
)ص، آیه 82؛ حجر، آیه 39( پس، از همان زمان برنامه ریزی دقیق کرد تا 
هرطور شده انسان را از سعادت به شقاوت برساند و از مقام خلافت ساقط 
کند. پس با تزیین و تدلیس و تلبیس، چنانکه وعده کرده بود، کوشید تا 
حضرت آدم)ع( را از بهشتش بیرون کند و به رنج و شقاوت هبوط گرفتار 
س��ازد. او این گونه عمل کرد و حضرت آدم)ع( را از بهش��ت بیرون کرد و 

به شقاوت هبوط دچار ساخت. )طه، آیات 118 تا 123؛ بقره، آیه 36(
گام های شیطان

انسان به طور طبیعی قدرت تشخیص حق و باطل و هدایت و ضلالت 
را دارد؛ زیرا خداوند فطرت انس��انی را چنان قرار داده تا حقایق را درک 
کند. از س��ویی فرشتگانی را به خدمت انسان درآورده تا همواره به نفس 
او الهام کنند و تقوا و فجور را به او بفهمانند. )ش��مس، آیات 7 و 8( اما 
ابلیس با بهره گیری از همه قوای خود به جنگ انسان آمده است. یکی از 
شرایطی که وضع ابلیس را نسبت به انسان برتری می بخشد این است که 
دیده نمی ش��ود درحالی که او انس��ان را می بیند. )اعراف، آیه 27( همین 
خصوصیت جنیان از جمله ابلیس موجب می شود تا در یک موقعیت برتر 
قرار گیرند و در حالت اختفا و نهان از چهار س��و به انس��ان یورش آورند. 

)اعراف، آیه 17(
اما به س��بب حمایت های الهی و فرشتگان، انسان ها نیز در موقعیت 
بس��یار بدی قرار نگرفته اند و اگ��ر بتوانند مدیریت نفس خود را به عهده 
گیرند، ابلیس و ش��یاطین یا نمی توانند به هدف خود برسند یا موقعیت 
تسلط یابی ایشان سخت می شود؛ هر چند که ابلیس و شیاطین در خدمت 
او، برای رسیدن به هدف شوم خود یعنی گمراهی و شقاوت ابدی انسان، 

از همه ابزارها و شیوه ها بهره می برند.

از آیات قرآنی به دس��ت می آید که نه تنها انسان مسئول است بلکه جوارح 
هم مسئول هستند، با این تفاوت که آنها در مقام مسئول، شهادت می دهند، نه 
اینکه مسئولیتی دارند که باید پاسخگوی آن مسئولیت باشند. خداوند در آیات 
قرآنی فرموده است که اعضا و جوارح انسان هم مسئول هستند و هم مسئول عنه؛ 
یعنی هم باید پاسخگو باشند و هم درباره آنها از انسان سوال می شود. به این معنا 
که گاه از انسان سوال می شود که با اعضا و جوارح چه کردید؟ آیا به درستی از 
آنها برای رس��یدن به کمال بهره برده اید یا اینکه در ضد کمالات از آنها استفاده 
کردید. پس در اینجا درباره اعضا از انس��ان س��وال می شود. اما گاهی نیز دهان و 
زبان انسان بسته می شود و از اعضا و جوارح انسان می خواهند تا درباره انسان و 
عملکردش جواب دهند. در حقیقت اینجا آنان به عنوان شاهد در محکمه عدل 
الهی می آیند تا به کارهای انسانی که از طریق آنان انجام شده شهادت دهند در 
آیات قرآنی که گاه از اعضا و جوارح انسان در قیامت سوال می کنند تا علیه رفتار 
انسان شهادت بدهند؛ هر چند که گاه دیگر چنانکه در برخی دیگر از آیات آمده 

از انسان درباره اعضا و جوارح سوال می شود که با آنها چه کار کردید؟
پس اعضا و جوارح انس��انی گاه در مقام ش��هادت مسئول هستند و گاه در 
مقام رفتار انس��ان با آنها، مسئول عنه هستند. در این مرتبه دوم، پاسخگو دیگر 

خود انسان و نفس اوست نه اعضا و جوارح.
خداوند گاه می فرماید: یوم تش��هد علیهم الس��نتهم و ایدیهم و ارجلهم بما 
کانوا یعملون؛ روزی که زبان ها و دستان و پاهایشان به آنچه آن انسان ها کردند، 

شهادت می دهند.
اعضای بدن انسان، شاهدان قیامت

در اینجا، شاهدان دادگاه عدل الهی خود اعضای انسان است. اینان مسئول 
هستند و از آنان سوال می شود که انسان ها به وسیله شما چه کردند؟ طاعت خدا 
کردند یا معصیت خدا؟ در اینجا زبان و دست و پا شهادت می دهد که آنان با دست 
رشوه گرفتند، با پا به مکان خلاف و معصیت رفتند و با زبان دروغ گفتند و تهمت 
زدند. یعنی زبان می گوید با من این سخن را گفت و دست می گوید با ما پولی داد.

البته ش��اید آنان تنها عین عمل را گواهی دهند و نگویند که معصیت بوده 
یا طاعت؟ همان طوری که گواهان در دادگاه دنیا این گونه شهادت می دهند که 
پولی رد و بدل ش��د ولی نیت طرفین را نمی دانیم. پس آنان به یقین عین عمل 
را گزارش و شهادت می دهند هر چند که در بیان اینکه معصیت کرده یا طاعت، 
سخنی نمی گویند چون شاید علمی به نیت نداشته باشند که البته شاید داشته 

باشند چون خداوند به آنان شعور را داده است.
این شهادت اعضا و جوارح اعتراف نیست بلکه شهادت است؛ زیرا آنان ابزار 
انسان و نفس بودند نه اینکه خود اختیاری داشته باشند. از این رو گفته نمی شود 
که اعتراف به کاری می کنند چنان که درباره نفس گفته می شود: فاعترفوا بذنبهم 
فس��حقا لاصحاب الس��عیر؛ آنان به گناهان خود اعتراف کردند پس نابودی برای 
اصح��اب دوزخ باد.)ملک / 11( خداوند درباره اعضا می فرماید که آنان ش��هادت 

می دهند نه اعتراف؛ چرا که آنها تنها ابزار نفس هستند.
البته درباره شهادت زبان مساله ای است که باید توجه شود؛ چرا که گاهی 
دهان بسته نیست و زبان در همانجا علیه شخص شهادت می دهد و گاهی دیگر 
دهان بس��ته می ش��ود و اعضای دیگر به نطق در می آیند و ش��هادت می دهند: 
»الیوم نختم علی افواههم و تکلمنا ایدیهم و تش��هد ارجلهم بما کانوا یکس��بون. 

)یس، آیه 65(
انسان علیه انسان

درباره شهادت اعضا و جوارح با یک مشکلی مواجه هستیم؛ چرا که خداوند 
در آیه 36 سوره اسراء می فرماید: ان السمع و البصر و الفواد کل اولئک کان عنه 
مسؤولا. پرسش این است که فواد که همان حقیقت انسان است چگونه این فواد 

یعنی نفس انسانی هم مسئول و هم مسئول عنه است؟
آیت الله جوادی آملی در پاسخ به این پرسش بر این اعتقاد است که انسان 
دو خ��ود و دو وج��ه حیوانی و الهی دارد. یعنی نفس انس��انی به دو نفس الهی و 
حیوانی تقسیم می شود. پس انسان دو وجه دارد و هر انسانی دو تا خود دارد که 
یک خود حیوانی است که با او داریم زندگی می کنیم و دیگری خود الهی است 
که خداوند در آیه 12 سوره اعراف از آن با عنوان روحی یاد می کند و می فرماید: 
نفخت فیه من روحی؛ از روح خوم در او دمیدم. این ضمیر متکلم وحده )روحی( 
برای خداس��ت و این روح به آنجا برمی گردد. خداوند درباره نفس حیوانی انسان 
می فرماید: أهمتهم أنفس��هم؛ همه همت فرارکنندگان از جهاد، خودشان است. 
این خود همان خود حیوانی است. از این رو خداوند می فرماید: کسانیکه آن روح 
الهی و جنبه خدایی خودش��ان را فراموش کردند خودش��ان را فراموش کردند: 
لاتکونوا کالذین نس��وا الله فأنس��اهم أنفسهم. از دو دسته آیات قرآنی این مطلب 
معلوم می ش��ود که هر انس��انی دوتا خود و نفس دارد که یک خود الهی است که 
امانت خداس��ت و خداوند آن را به ما تملیک نکرده اس��ت و تنها ما از آن باید به 
عنوان چراغ اس��تفاده کنیم و یک خود حیوانی اس��ت که به ما به شکلی تملیک 
شده و ما نسبت به آن مکلف هستیم. پس اینکه انسان به خودش ظلم می کند، 
یعنی خود حیوانی در خود الهی تصرف مالکانه می کند و از حدود تجاوز می کند. 

پس ظالم، خود حیوانی و مظلوم، خود الهی انسان است.
پس اینکه در آیه آمده اس��ت که حقیقت انس��ان)فواد( هم مس��ئول و هم 
مسئول عنه است. آن جایی مسئول عنه است که از انسان می پرسند که با خود 
الهی خود چه کردید؟ چرا که گاهی انسان به فواد و خود الهی خود ظلم می کند 
و مصداق »ولکن أنفس��هم یظلمون« می ش��ود؛ چرا که خداوند روح الله را به ما 
تملیک نکرده بلکه آن را به ما امانت داده است. خداوند این چراغ را روشن کرد 
که ما با این چراغ راه را ببینیم و طی کنیم. پس هر گاه به آن ظلمی روا ش��ود 
به ما می گویند: چرا این فتیله را پایین کش��یدی: قد خاب من دس��اها. از آنچه 
گذش��ت معلوم می شود که انسان، مسئول از روح الله )فواد( است و در قیامت از 

انسان سوال می شود که با او چه کار کردید؟

در تعالیم والای دینی و هم چنین سیره ائمه معصومین)ع( سفارش های 
منظومه وار بس��یاری در تبیین مس��ئولیت های انسان نسبت به خود، اجتماع، 
حاکمان و... مطرح ش��ده اس��ت. یکی از مس��ئولیت هایی که به عنوان وظیفه 
اجتماعی فرد مس��لمان به آن پرداخته شده بحث از حقوق و تکلیف همسایه 
نس��بت به همسایه است. اهمیت این موضوع از آن جهت است که در صورت 
توجه به مسئله در جامعه اسلامی می توان گفت هیچ فردی نباید و نمی تواند 
نس��بت به مشکلات همس��ایه خویش بی توجه و بی تفاوت باشد. در روایتی از 
پیامبر اکرم)ص( درباره اهمیت رعایت حق همسایه آمده است: »هر کس حق 
همس��ایه خود را تباه کند از ما )مسلمانان( نیست. جبرئیل همواره مرا درباره 
همس��ایه سفارش می کرد تا جایی که ارث بردن همسایه از همسایه به گمان 
من خطور کرد« )الحیات ج 8 ص185(. این نگاه و توصیه پیامبر اسلام درباره 
همسایه نشانگر اهمیت توجه به حقوق همسایه در اسلام است اما نکته قابل 
توجه در روایت دیگری مطرح می شود که با توجه به آن می توان گفت رسیدگی 
به مش��کلات همس��ایه و ایفای کامل حقوق او )که رسیدگی به مشکلات، به 
خصوص در مسائلی اقتصادی از جمله مصرحات این حقوقند( نه امری اخلاقی 
و مستحب بلکه نوعی وظیفه قطعی محسوب می شود، پیامبر اعظم در روایتی 
در این باب این گونه می فرمایند: »آگاه باشید خداوند )در روز قیامت( از حق 
همس��ایه انسان پرس��ش و بازخواس��ت می کند« )الحیات ج8 ص185(. امام 
سجاد)ع( حدود حقوق همسایه را این گونه تبیین می کنند: »حق همسایه ات 
این اس��ت که در غیاب او، حقوق او را حفظ کنی و در حضور او وی را گرامی 
داری و آن گاه که مظلوم واقع شد به یاریش بشتابی و به جست وجوی عیب های 
او مپردازی و اگر بدی از او دیدی آن را فروپوشی و بپوشانی« )خصال صدوق 
ص569(. مسئله قابل تامل دیگر در باب حقوق همسایه سفارش پیامبر اکرم 
به امیرالمومنین در باب همسایه است ایشان می فرمایند: »ای علی! همسایه را 
گرامی بدار اگرچه کافر باش��د« )مفاتیح الحیات ص 340( در حکومت پیامبر 
در مدینه نیز این مسئله مورد توجه واقع شده تا جایی که در روایت آمده است 
که رسول خدا در مدینه دستور دادند که »همسایه مانند خود انسان است که 
باید از هرگونه زیان مصون باشد و حرمت همسایه بر همسایه همانند حرمت 
مادر است« )کافی ج2 ص666( هم  چنین در سیره و کلام پیامبر و اهل بیت 
محدوده همسایگی تا چهل خانه معرفی شده است. درباره بی توجهی به مشکلات 
همسایگان نیز مطالب بسیار ارزشمندی از پیامبر اکرم بیان شده که ایشان در 
این باره می فرمایند: »آن کس که سیر بخوابد و همسایه اش گرسنه باشد به من 
ایمان نیاورده است و ساکنان هر جامعه ای سیر بخوابند در حالی که در میان 
آنان گرس��نه ای باشد خداوند در قیامت به آنان نظر رحمت نمی کند.« )کافی 
ج2 ص668( ه��م چنین پیامبر اکرم در حدیث دیگری فرموده اند: »هر کس 
لوازم مورد نیاز زندگی را از همسایه اش دریغ بدارد خدا وی را در قیامت از فضل 
خود محروم می کند و او را به خودش وامی گذارد.« )ثواب الاعمال ص 284(

*از آیاتی که به گام های شیطان اشاره کرده 
می توان به دست آورد که گام های شیطانی 

که انسان برمی دارد یعنی در موافقت شیطان 
و در مسیر او حرکت می کند، گام هایی است 

که بیشتر مرتبط با مسائل اقتصادی و جنسی 
است. البته از آیه 21 سوره نور به دست می آید 

که هر گامی که انسان در منکرات و فحشا 
برمی دارد مصداقی از گام های شیطانی است.

* اصولا ابلیس و شیاطین به سبب جایگاه پست تر خود نسبت به انسان، نمی توانند بر 
انسان مسلط شوند و این خود انسان است که با همراهی اجازه می دهد تا ابلیس، نزدیک 
و در نهایت مسلط شود. ابلیس بر همین اساس در قیامت به انسان ها گوشزد می کند که او 
کاره ای نبوده است و اگرکسی می بایست سرزنش شود خود انسان است که سست اراده 

بوده و اجازه سلطه را به ابلیس داده است. 

یکی از تعبیرات قرآنی، خطوات ش�یطان است. این بدان 
معناس�ت که شیطان با سیاست گام به گام حرکت می کند تا 
به مقاصد خودش برسد. سیاست های گام به گام، یک سیاست 
عملگرایانه و مبتنی بر برآوردها و میزان هزینه، تأثیر و سنجش 
واقعیت هاس�ت. در این سیاس�ت هرگاه گامی موفقیت آمیز 
برداش�ته ش�ود، ضمن تثبیت موقعیت، گام بعدی برداش�ته 
می شود، وگرنه حتی گاه برای رسیدن به نتیجه، عقب نشینی 
نیز صورت می گیرد تا فرصت برداشتن گام بعدی فراهم آید. 

از این رو، شیطان فرصت طلب هم هست.
شناخت سیاست های شیطان برای شناخت اولیای شیطان 
و دوس�تان انسانی آن مفید و س�ازنده است؛ چرا که داشتن 
اطلاعات نسبت به دشمن، وضعیت و موقعیت جبهه مؤمنان 
را تقوی�ت می کند. پس باید دشمن شناس�ی چنان که قرآن 
آموخت�ه در دس�تور کار قرار گیرد. نویس�نده در این مطلب 
ب�ا مراجعه به آموزه های قرآنی بر آن اس�ت تا سیاس�ت های 
گام به گام ش�یطان و سازوکارهای او را برای رسیدن به نتیجه 

و تسلط بر انسان تبیین کند.

روش های گام به گام شیطان
* عبدالامیر اردستانی

شناخت خدا با خدا
پرسش:

اینکه فرموده اند برای معرفت حقیقی توحیدی جز سیر در حقیقت 
هس�تی و شناخت خدا با خدا راه دیگری نیست به چه معنی است و 

راهکار آن چگونه است؟
پاسخ:

در روای��ات و ادعیه معصومان)ع( کلمات فراوانی برای ش��ناخت خدا از 
طری��ق خود خ��دا وجود داردکه  به لحاظ اهمیت و جایگاه آن در کتاب های 
اصول کافی، ج1، ص58 و توحید صدوق، ص 285 بابی تحت همین عنوان 

منعقد شده است.
»باب انه عزوجل لایعرف الا به« در واقع برای معرفت حقیقی توحیدی 
جز سیر در حقیقت هستی و شناخت خدا با خدا راه دیگری نیست. به قول 
امام راحل)ره( اگر قرآن نبود باب معرفه الله برای همیشه بسته بود. با عنایت 
به این مقدمه کوتاه اینک به نقل از چند روایت و چند جمله از دعای عرفه 

امام حسین)ع( بسنده می کنیم.
1- امام صادق)ع( در بیان استدلالی عمیق ضمن ناکارآمد خواندن راههای 
متعارف شناخت خدا و معرفت توحیدی، با دو جمله مثبت و منفی که مکمل 
یکدیگرند و با تکرار »انما« که قید  حصر است چنین می فرماید: »انما عرف الله 
م��ن عرف��ه الله، فمن لم یعرفه به لیس یعرفه، انم��ا یعرف غیره« خدا را  تنها 
کسی شناخت که با خدا شناخت، او هرکس او را به وسیله او نشناسد هرگز 

او را نشناخته است، بلکه غیر او را شناخته است. )توحید صدوق، ص143(
برخلاف تصور کس��انی که راه ش��ناخت را منحصر در شناخت از سافل 
)مخلوق( می دانند. )فخرراضی در تفسیر کبیر، ج 13، ص 59( امام صادق)ع( 

تنها راه شناخت توحید را از عالی )خدا( می داند.
2- ام��ام صادق )ع( به زراره می فرماید:  اگر زمان غیبت کبرای حضرت 
قائم )عج( را ادراک کردی پیوس��ته از خدا درخواس��ت کن خودش را به تو 
بشناس��اند، تا در پرتو آن رس��ول و حجت او را نیز بشناسی و در دین گمراه 
نشوی: یا زراره ان ادرکت ذلک الزمان فالزم هذا الدعاء: اللهم عرفنی نفسک 
فانک ان لم تعرفنی نفسک لم اعرف نبیک، اللهم عرفنی رسولک فانک ان لم 
تعرفنی رسولک لم اعرف حجتک، اللهم  عرفنی حجتک فانک ان لم تعرفنی 
حجتک ضللت عن دینی. ای زراره اگر آن زمان )غیبت کبری( را درک کردی 
پس به خواندن این دعا التزام داشته باش:  خدایا خودت را به من بشناسان، 
پس اگر خودت را به من نشناسانی من نبی و پیامبر تو را نمی شناسم ، خدایا 
رسول خود را به من بشناسان پس اگر او را به من نشناسانی من حجت تو را 
نمی شناس��م. خدایا حجت خودت را به من بشناسان پس اگر حجت خودت 
را به من نشناسانی من از دینم گمراه می شوم. )بحارالانوار، ج52، ص 146(

3- امام صادق)ع( از حضرت امام علی)ع( نقل می کند که فرمود: »اعرفوا 
الله بالله و الرسول بالرساله و...« خدا را به خدا بشناسید و رسول را به رسالت. 

)اصول کافی، ج1، ص 85(
این مضمون، به گونه ای دیگر در ادعیه نیز آمده است: »بک عرفتک و انت 
دللتنی علیک« تو را به وسیله خودت شناختم و تو من را به خودت راهنمایی 

کردی، )مفاتیح الجنان، دعای ابوحمزه ثمالی از امام سجاد)ع((
4- در دعای عرفه امام حسین)ع( طبق نقل سید  ابن طاووس جملات 
نغز و عمیقی اس��ت که به راس��تی مبین نزدیک ترین راه معرفت توحیدی 
است. حضرت  می فرماید: »خدایا! سیر در آثار )آفاق و انفس( موجب دوری 
از توست. مرا خدمتی فرما که به وصال شهود جمالت رساند. چگونه ممکن 
اس��ت چیزی که در وجود و هستی خویش محتاج توست، دلیل برتو باشد؟ 
)چون دلالت آن نیز به تبع وجودی است که توبه او داده ای( آیا برای غیر تو 
ظهوری است که تو آن را نداشته باشی و آن چیز موجب غیرظهور تو گردد؟! 
)کسی که ظاهر، باطن، اول و آخر هستی و وجود است، هرگز جا برای وجود 

غیرباقی نمی گذارد، چه رسد به این که غیر مظهر او باشد(.
کی غایب بوده ای تا محتاج دلیل باش��ی و کی دور بوده ای تا آثار )آفاق 

و انفس( کسی را به تو رساند؟!
کور باد )یا کور اس��ت( چشمی که تو را همواره مراقب خود نمی بیند و 
در زیان باد )یا در زیان است( بنده ای که نصیبی از عشق و محبت تو نیافت. 
خدایا امر کردی برای شناخت تو به آثار رجوع کنم ولی، مرا به تجلیات انوار 
و مش��اهده خود نایل گردان تا درون خویش را از نگاه به آثار مصون دارم و 
با همتی بلند، از اعتماد به آنها روی برتابم و به تو واصل گردم، که تو بر هر 

چیزی توانایی.

سیاستی که ابلیس برای رسیدن به هدف انتخاب کرده، سیاست گام 
به گام است که خداوند در آیات چندی از جمله 168 و 208 سوره بقره 

و 142 سوره انعام و 21 سوره نور به آن توجه داده است.
سیاس��ت گام به گام یک سیاست عملگرایانه و واقع گرایانه است. به 
این معنا که هر حرکت و گامی مبتنی بر ارزیابی و سنجش موقعیت است. 
پس اگر در گامی موفقیت به دست آمد گام بعدی همراه با تثبیت موقعیت 
پیشین برداشته می شود. هر عقب نشینی انسان از تقوا و پیشروی شیطان 
در بی تقوایی، موجب می شود تا گام بعدی برداشته شود. خداوند در آیات 

قرآنی به تشریح سیاست خطوات شیطان می پردازد.
علامه طباطبایی در ذیل آیه 168 س��وره بقره می نویس��د: و کلمه: 
»خطوات« جمع خطوه یعنی »گام« اس��ت که به معنای فاصله میان دو 
پای آدمی در حال راه رفتن اس��ت؛ البته این کلمه به فتحه خاء و فتحه 
طاء یعنی »خطوات« نیز قرائت شده، که معنایش بنابراین قرائت دفعات 
می ش��ود، چون خطوه به فتحه خاء، به معنای دفعه و یک نوبت اس��ت، و 
در نتیجه خطوات شیطان، عبارت می شود از اموری که نسبتش به غرض 
شیطان،- یعنی اغواء به وسیله شرک- نسبت گام هایی است که یک رونده 
به س��وی مقصد خود برمی دارد. بنابراین، مراد آن اموری خواهد بود که 

نسبت به شرک و دوری از خدا جنبه مقدمه دارد.
از آیاتی که به گام های شیطان اشاره کرده می توان به دست آورد که 
گام های شیطانی که انسان برمی دارد یعنی در موافقت شیطان و در مسیر 
او حرکت می کند، گام هایی است که بیشتر مرتبط با مسائل اقتصادی و 
جنسی است. البته از آیه 21 سوره نور به دست می آید که هر گامی که 

انسان در منکرات و فحشا برمی دارد مصداقی از گام های شیطانی است.
البته چنان که گفته شد ابلیس یک دفعه بر انسان مسلط نمی شود 
بلکه برای سلطه و اعمال ولایت خود گام هایی را برمی دارد تا اندک اندک 
آدمی را به هبوط و در نهایت به س��قوط بکش��اند. در اینجا به مراتبی از 

گام های شیطان پرداخته می شود که از ضعف به شدت گرایش دارد.
1 - وسوس�ه: مهمترین ابزار ش��یطان برای سلطه، استفاده از ابزار 
وسوسه است. اصولا ابلیس و شیاطین به سبب جایگاه پست تر خود نسبت 
به انس��ان، نمی توانند بر انسان مسلط شوند و این خود انسان است که با 
همراهی اجازه می دهد تا ابلیس، نزدیک و در نهایت مسلط شود. ابلیس 
بر همین اساس در قیامت به انسان ها گوشزد می کند که او کاره ای نبوده 
است و اگرکسی می بایست سرزنش شود خود انسان است که سست اراده 

بوده و اجازه س��لطه را به ابلیس داده است. )ابراهیم، آیه22( ابلیس تنها 
کاری که می کند وسوسه کردن با دادن وعده های دروغین است. )همان، 
ناس، آیه5؛ اعراف، آیه20؛ طه، آیه120( وسوس��ه های ابلیسی باتوجه به 
آرزوها و خواس��ته های بی پایان انس��انی صورت می گیرد. از همین رو به 
حضرت آدم)ع( وعده درخت جاودانگی و پادش��اهی بی پایان و بی زوال را 

می دهد. )طه، آیه120(
2 - نزغ: برخی ها نزغ را نخستین مرحله از مراحل وسوسه دانسته اند. 
)مجمع البیان، ذیل آیه 200 سوره اعراف( راغب در مفردات می گوید: »نزغ« 
وارد ش��دن و مداخله در امری برای خرابکاری و فاس��د کردن آن است و 
در آیه »من بعد أن نزغ الشیطان بینی و بین اخوتی بعد از آنکه شیطان 
می��ان من و برادرانم را بهم زد« به این معنا اس��ت )مفردات الفاظ قرآن 
کری��م، راغب، ص488 ماده »نزغ«(. بعضی دیگر گفته اند: نزغ به معنای 
تکان دادن و از جا کندن و وادار کردن است و غالبا درحال غضب به کار 
می رود؛ بعضی دیگر گفته اند: »نزغ شیطان« به معنای کمترین وسوسه او 
است. علامه طباطبایی می نویسد: همه این معانی نزدیک به هم هستند، 
البته نسبت به آیه مورد بحث معنای دوم نزدیکتر است، چون با آیه قبلی 
هم که دس��تور می داد از جاهلان اعراض کند مناس��بت دارد، زیرا تماس 
گرفتن جاهلان با آدمی و مشاهده جهالت ایشان خود یک نوع مداخله ای 

سهمگین تر است و گاه خودش وارد میدان می شود و کار به را شیاطین و 
شاگردان خود واگذار نمی کند. او می خواهد مسلط شود و انسان را از راه 
به در برده و با تس��لط، او را گمراه کرده و برای مقاصد پلید خود به کار 
می گیرد. همزات شیاطین که خداوند در قرآن بیان کرده، مجموعه ای از 
کارهایی است که ابلیس انجام می دهد تا شخص را به سوی کار وارد به 
کرده و تحریک نماید. این به جنبش در آوردن شخص به عنوان »همز« 
مطرح می شود. ش��خص در این حالت تحت فشارهای ابلیس به جنبش 

است از شیطان برای عصبانی کردن و آتش به جان آدمی انداختن، آری، 
برخورد زیاد با جاهل، آدمی را بسوی جهالت و مثل او شدن سوق می دهد. 
پس برگشت معنای آیه به این می شود که: اگر شیطان خواست مداخله 
نماید و با رفتار جاهلانه، تو را به غضب و انتقام وادار کند تو به خدا پناه 
ببر که او شنوا و دانا است، با اینکه خطاب در آیه به رسول خدا)ص( است 
و لیکن مقصود، امت آن جناب است چون خود آن حضرت معصوم است.

3 - م�س و لمس کردن متقین: کلمه »مس«، به معنای اصابت 
و برخ��ورد کردن همراه با لمس نمودن اس��ت. »طائف«، به معنی طواف 
کننده است، گویا وسوسه های شیطانی همچون طواف کننده ای پیرامون 
فکر و روح انس��ان پیوسته گردش می کند تا راهی برای نفوذ بیابد. البته 
برخی مس را به معنا و مفهوم دس��ت یافتن و تس��لط بر فرد دانسته اند. 
)مجمع البیان، ذیل آیه 200 س��وره اعراف( خداوند می فرماید: ان الذین 
اتقوا اذا مسهم طائف من الشیطان تذکروا فاذا هم مبصرون؛ در حقیقت، 
کسانی که از خدا پروا دارند، چون وسوسه های شیطان به طواف در گرد 
ایش��ان بپردازد خدا را به یاد آورند و بناگاه بینا و صاحب بصیرت ش��وند. 
علامه طباطبایی در ذیل آیه می نویسد که این آیه، یک نحوه تعلیلی برای 
امری است که در آیه قبلی بود، و »طائف از شیطان« آن شیطانی است که 
پیرامون قلب آدمی طواف می کند تا رخنه ای پیدا کرده وسوس��ه خود را 
وارد قلب کند یا آن وسوسه ای است که در حول قلب می چرخد تا راهی 

به قلب باز کرده وارد شود.
پرهیزگاران وقتی ش��یطان طائف، نزدیکش��ان می ش��ود به یاد این 
می افتند که پروردگارش��ان خداوندی است که مالک و مربی ایشان است 
و همه امور ایش��ان به دس��ت او است پس چه بهتر که به خود او مراجعه 
نم��وده و ب��ه او پناه ببریم، خداوند هم ش��ر آن ش��یطان را از آنان دفع 
نموده و پرده غفلت را از آنها برطرف می س��ازد و ناگهان بینا می ش��وند. 

خداوند پیروزی بر وسوسه های شیطان را به این صورت بیان می کند که: 
پرهیزکاران هنگامی که وسوس��ه های شیطانی، آنها را احاطه می کند به 
یاد خدا و نعمتهای بی پایانش، به یاد عواقب شوم گناه و مجازات دردناک 
خدا، می افتند، در این هنگام ابرهای تیره و تار وسوسه از اطراف قلب آنها 
کنار می رود و راه حق را به روشنی می بیند و انتخاب می کنند: ان الذین 
اتقوا اذا مسهم طائف من الشیطان تذکروا فاذا هم مبصرون؛ )اعراف، آیه 
201( طائف به معنی طواف کننده است، گویا وسوسه های شیطانی همچون 
طواف کننده ای پیرامون فکر و روح انسان پیوسته گردش می کنند تا راهی 
برای نفوذ بیابند، اگر انسان در این هنگام به یاد خدا و عواقب شوم گناه 
بیفتد، آنها را از خود دور ساخته و رهائی می یابد وگرنه سرانجام در برابر 
این وسوسه ها تسلیم می گردد. اصولا هر کس در هر مرحله ای از ایمان و 
در هر سن و سال گهگاه گرفتار وسوسه های شیطانی می شود و گاه در خود 
احساس می کند که نیروهای محرک شدیدی در درون جانش آشکار شده 
و او را به سوی گناه دعوت می کند، این وسوسه ها و تحریک ها، مسلما در 
سنین جوانی بیشتر است، در محیط های آلوده، همچون محیط های امروز 
که مراکز فس��اد در آن فراوان و آزادی نه به معنی حقیقی بلکه به شکل 
بی بندوباری همه جا را فرا گرفته و دستگاه های تبلیغاتی غالبا در خدمت 
ش��یطان و وسوسه های شیطانی هستند، فزونتر می باشد، تنها راه نجات 
از آلودگی در چنین شرایطی، نخست فراهم ساختن سرمایه تقوی است 
که در آیه مورد بحث به آن اشاره شده و سپس مراقبت وسرانجام توجه 
به خویش��تن و پناه بردن به خدا، یاد الطاف و نعمتهای او، و مجازاتهای 

دردناک خطاکاران است.
4. تحریک با ش�دت و فش�ار: شدیدترین وسوسه ابلیس »همز« 
اس��ت.»همزات« جمع »همزه« به معنی دفع و تحریک با شدت است و 
اگر به حرف همزه، »همزه« می گویند، به خاطر آنست که از انتهای گلو 
با ش��دت بیرون می آید و به گفته بعضی از مفس��ران »همز« و »غمز« و 
»رمز« هر سه یک معنی را می رساند، منتهی »رمز« به مرحله خفیف و 
»غمز« از آن شدیدتر و »همز« نهایت شدت را بیان می کند. هر چه انسان 
قوی تر باش��د و راه بر ابلیس بس��ته باشد، او فشار بیشتری وارد می سازد. 
البته این فشاری که ابلیس وارد می سازد تنها در حد وسوسه است؛ ولی 
چنانکه گفته شد وسوسه هم دارای مراتبی است. هر چه انسان قوی تر و 
دارای ایمان کامل تر و تقوای بیشتری باشد، ابلیس تا زمانی که از او نومید 
نشده باشد دست از تلاش برنمی دارد. از این رو فشارهای ابلیس بیشتر و 

و حرکت در می آید و به س��وی گناه و زش��تی می رود تا آن را انجام دهد. 
خداوند در آیه 97 سوره مومنون می فرماید: و قل رب اعود بک من همزات 
الشیاطین؛ و بگو: »پروردگارا، از همزات شیطانها به تو پناه می برم.در مجمع 
البیان گفته کلمه »همزه« به معنای شدت دفع است و حرف همزه )یکی 
از ح��روف الفبا( را هم از ای��ن جهت همزه نامیده اند که چون از ته حلق 
ادا می ش��ود، باید بیش��تر به حلق اعتماد داشته باشد و با فشار بیشتری 
به خارج دفع گردد و همزه شیطان به معنای دفع او به سوی گناهان از 
راه گمراه کردن اس��ت. )مجمع البیان، ج7،ص116( و در تفسیر قمی از 
امام عسکری)ع( نقل کرده که فرمود همزه شیطان آن وسوسه هایی است 
که در دلت می اندازد )تفس��یر قمی، ج2، ص93( در این دو آیه رس��ول 
خدا)ص( را دس��تور می دهد که از اغوای ش��یطانها به پروردگار خود پناه 
ببرد و از اینکه ش��یطانها نزدش حاضر ش��وند به آن درگاه ملتجی شود و 
در تعبیر اش��اره ای هم به این معنا هس��ت که شرک و تکذیب مشرکین 
هم از همان همزات شیطانها و احاطه و حضور آنها است. از آیه 98 سوره 
مومنون همچنین به دست می آید که شیاطین حتی نسبت به پیامبران 
طمع دارند. )المیزان، ذیل آیه( پس بدانیم آنجا که پیامبر)ص( با داشتن 
مق��ام عصمت و مصونیت اله��ی چنین تقاضائی را از خدا می کند تکلیف 
دیگران روش��ن است، باید همه مؤمنان از پروردگار که مالک و مدبر آنها 
است بخواهند لحظه ای آنها را به حال خودشان وامگذارد تا نه تنها تحت 
تاثیر وسوسه شیاطین قرار نگیرند بلکه در مجلس آنها نیز حضور نیابند.

5. حضور شیطان: مرتبه بدتر از همزات، مرتبه حضور شیاطین است. 
شیاطین چنانکه گذشت حتی نسبت به پیامبران طمع دارند. جالب اینکه 
فشاری که به پیامبران وارد می سازند بیشتر و شدیدتر است. جالب تر اینکه 
خداوند گفته که هیچ گونه تس��لطی برای شیاطین نسبت به مخلصان و 
خالص شدگان نیست؛ و خود ابلیس نیز بدان اقرار دارد ولی نومید نیست 
و می کوش��د تا به هر ش��کلی شده حداقل آنان را به رنج و مشقت اندازد. 
)ص، آی��ات 82 و 83؛ حج��ر، آی��ات 39 و 40( به هر حال ابلیس تلاش 
می کند تا با حضور در برابر مومنان و پیامبران ایشان را گمراه کند و مانع 
از حضور آنان در برابر خدا ش��ده یا محضر را از ایشان بگیرد. در حقیقت 
حضور ابلیس و شیاطین برای بازداشت از حضور خداوند صورت می گیرد. 
این امر موجب دش��واری های بسیار برای پیامبران و اهل استقامت است. 
از این رو پیامبران از جمله رس��ول الله)ص( از چنین حضوری به پیشگاه 
خداون��د پناه می برد: و اعود بک رب ان یحضرون؛ و به تو پناه می برم که 

شیاطین حاضر شوند. )مومنون، آیه 98( 
6- سیخونک زدن برای تحریک و به جنبش درآوردن:  وقتی 
ابلیس و شیاطین با وسوسه یا همزات بر انسانی مسلط شوند و بر گرده 
او سوار شوند،  آنگاه او را با تحریک کردن به جنبش  درمی آورند. در آیه 
83 سوره مریم خداوند می فرماید: الم تر انا ارسلنا الشیاطین علی الکافرین 
توزهم ازا؛ آیا ندانستی که ما شیطانها را بر کافران گماشته ایم تا آنان را 
به گناهان تحریک کنند؟ در حقیقت هنگامی که ش��یطان انسانی را به 
کفر کشید و بر او مسلط شد در آن هنگام است که بر  او سوار می شود 
و او را ب��رای اقدام��ات بعدی تحریک می کند و به جنبش درمی آورد. در 
حقیقت این ابلیس است که کنترل افسار کافر را به دست گرفته و او را 
به خدمت خود درآورده است تا کارهایش را انجام دهد. در اینجا خداوند 
واژه »از«  تش��دید »ز« را ب��ه کار ب��رده که به معنای تحریک کردن و به 
جنبش درآوردن است. )مجمع البیان؛ ذیل آیه( البته باید توجه داشت که 
دو واژه »همز« و »از« هرچند در اصل معنا مشترک هستند و به معنای 
تحریک کرن و فشاردادن و به جنبش درآوردن است؛ ولی تفاوت هایی نیز 
دارند؛ زیرا همز به معنای تحریک با فشاری است که با پا به  اسب وارد 
می شود تا حرکت کند و شتاب گیرد؛ ولی »از« تحریک همراه با فشاری 
است که با یک وسیله به جانور وارد می شود ومی توان آن را به سیخونک 
تعبیر کرد. در حقیقت ابلیس در یک مرتبه ای حتی برای حرکت بیشتر 
و شتاب آمیز کافران به سوی  سقوط در دوزخ و گناه بیشتر به آنها رحم 
نمی کند و س��یخونک می زند تا ش��تاب بیشتری بگیرند. البته مفسر آن 
تفس��یر نمونه می نویسند: راغب در مفردات می گوید واژه  »از« در اصل 
به معنی جوش��ش دیگ و زیر و رو ش��دن محتوای آن به هنگام ش��دت 
غلیان اس��ت؛ »از القدر« یعنی دیگ چن��ان به جوش آمد که هرچه در 
آن بود زیر و رو ش��د؛ و در اینجا کنایه از آنس��ت که شیاطین آنچنان بر 
آنها مسلط می شوند که در هر مسیر و به هر شکلی بخواهند، آنان را به 
حرکت درمی آورند و زیر و رو می کنند! بدیهی است که تسلط  شیاطین 
بر انسانها یک تسلط اجباری و ناآگاه نیست، بلکه این انسان است که به 
ش��یاطین اجازه ورود به درون قلب و جان خود  را می دهد، بند بندگی 
آنها را برگردن می نهد و اطاعتشان را پذیرا می شود، همان گونه که قرآن 
در آیه 100 سوره نحل می گوید: انما سلطانه علی الذین یتولونه و الذین 
هم  به مشرکون؛ تسلط شیطان تنها برکسانی است که ولایت او را پذیرا 

گشته و او را بت و معبود خود ساخته اند.

سلوک همسایگان

شهادت و مسئولیت اعضا
 و جوارح انسان

فرامرز اعظمی 

در حضور پیامبر اکرم)ص( سخن از زنی متدین به میان آمد و حضار او را 
مورد مدح و ثنا قرار داده گفتند: او زنی بسیار نیک و اهل عبادت است. روزها 
روزه دار است و شبها شب زنده دار است. تنها عیبی که دارد اندکی زبانش تند 
و نیش  دار اس��ت و همسایگان را با زبان وکلمات نیش دارش می آزارد. رسول 
اک��رم)ص( فرمود: »لاخیر فیها هی من اهل النار« این زن هیچ خیری در او 
نیست و او از اهل آتش و جهنمی است. )1( یعنی آن زبان مردم آزارش تمام 

اعمال نیکش را بی اثر ساخته است.
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1- جامع الاحادیث، ج 16، ص 91

قال الصادق)ع(: ان سوءالخلق لیفسد الایمان کما یفسد الخل العسل 
امام صادق)ع( فرمود: همانا بدخلقی، عمل را فاسد می کند همچنان که 

سرکه عسل را فاسد می کند.)1(
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1- اصول کافی، باب سوءالخلق، ح 1

عامل فساد ایمان

سوءخلق و نابودی اعمال نیک

)بدان ای س��الک راه خ��دا!( زهد در لغت به معنی اعراض اس��ت زاهد 
کس��ی اس��ت که از دنیا به جهت آخرت اعراض نماید... علی)ع( در موضوع 
زهد می فرماید: »من لم یأس علی الماضی و لم یفرح بالآتی فقد اخذ الزهد 
بطرفیه« کسی که بر گذشته افسوس نخورد و بر آینده نیز شاد نگشت از دو 
جهت به زهد رسیده است. زهد بین دوکلمه از قرآن است: »لکیلا تأسوا علی 
مافاتکم و لاتفرحوا بما آتیکم« نس��بت به آنچه از دس��ت شما رفته افسوس 
مخورید و نسبت به آنچه بدان می رسید شاد نباشید. )حدید- 23( عالی نباید 
فدای دانی گردد و دانی نسبت به عالی رجحان و برتری حاصل کند... انسان 
آفریده ای است که بر همه مزیت و برتری دارد، او حق دارد با رعایت دستور 
دارای همه چیز بشود. مالک همه چیز بشود از همه چیز بهره گیرد و استفاده 
نماید. اما نباید دلبند و مفتون یا گرفتار گردد، به طوری که خود را فراموش 
کند و موقعیت خود را از دست بدهد. با دلبستگی، عالی فدای دانی یا شریف 
اسیر وضیع میشود. در راه وصول به حق همین علائق و دلبستگی ها تشکیل 
موانع و حجب می دهند. همینها بیش��تر انس��ان را از مسیر اصلی منحرف به 
مشتهیات نفس سرگرم می سازند که سرانجام آن خسران و زیان است، زهد 
برای این اس��ت که این موانع بر س��الک س��د راه نکنند. در راه او را متوقف 
ننمایند. دردنیا او را گرفتار و به آخرت او را پای بند نس��ازند. زاهد در س��یر 
الی الله از همه چیز چشم می پوشد در عین اینکه از همه چیز استفاده می کند 

و همه چیز در اختیار دارد.)1(
زهد آن نیست که تو صاحب چیزی نشوی 

زهد آن است که چیزی نشود صاحب تو
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1- مقامات معنوی، محسن بینا، ج 1، ص118

زهد سالک


