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از جمله احکامی که در دین اس�لام به آن توجه بس��یاری 
شده‌است احکام اقتصادی است. یکی از این دستورات که در قرآن 
و روایات به آن پرداخته شده »قرض‌الحسنه« است. قرآن کریم 
درباره این عمل می‌‌فرماید: »اگر به خدا قرض‌الحسنه دهید آن 
را برای شما چند برابر سازد و شما را می‌بخشد« )17 - تغابن(

بحث دیگر معنای قرض‌الحسنه از نگاه دین است که در آن 
هدف��ی بالاتر از هدف مادی و س��ود برای قرض‌دهنده مفروض 
اس��ت و به همین خاطر شارع مقدس هیچ‌گونه سود یا منافعی 

بر قرض‌الحسنه را جایز نمی‌داند.
 روایات بسیاری در این باب رسیده که نشان از اهمیت این 
موضوع در احکام اقتصادی اس�لام دارد. تنها در کتاب ش��ریف 
وسایل‌‌‌الش��یعه مرحوم ش��یخ حرعاملی که یک��ی از منابع مهم 
پش��توانه روایی مباحث فقهی است134 روایت در این باره ذکر 

شده‌است.
در قرآن کریم نیز 13 بار در آیات مختلف به این مسئله اشاره 

شده که همواره واژه قرض در کنار »حسنا« به کار رفته‌است.
همچنین در آموزه‌های وحیانی ناظر بر این بحث تشویق‌های 
بس��یاری بر قرض‌ دادن و همچنین ض��رورت پس دادن قرض 
توس��ط مقروض تاکید شده‌است. پیامبراکرم)ص( درباره قرض 
می‌فرمایند:  »کس��ی که برادر مس��لمانش بر اثر تهیدستی به 
قرض گرفتن از او نیازی دارد و او با این که توانایی قرض دادن 
را دارد قرض ندهد؛ خداوند بوی بهش��ت را بر او حرام می‌کند 

)بحار ج103 ص 138(.
در منابع دینی هم چنین تاکید بسیاری بر ادای قرض شده 
اس��ت که قرض گیرنده به هیچ وجه نمی‌تواند بدون دلیل و با 
وجود امکان مالی قرض کسی را پس ندهد و یا به تاخیر بیندازد. 
از ظرف دیگر به کس��انی که به کسی قرض داده‌اند تاکید شده 
که اگر ف��رد مقروض در تنگنا قرارگرفته به او برای بازگرداندن 
قرض فشار نیاورند قرآن کریم در این باره می‌فرماید »اگر بدهکار 
قدرت پرداخت نداشته باشد او را تا هنگام توانایی مهلت دهید)و 
در این صورت( اگر منافع این کار را بدانید و به او ببخشید بهتر 

است« )بقره 280(
در سیره عملی پیامبر)ص( و ائمه معصومین)ع( نیز تاکید بر 
قرض‌الحسنه بارها تکرار شده است که حتی خود آن ذوات مقدسه 
در موارد بسیاری قرض مقروضین را ادا نموده‌اند. نقل است اسامه 
که از یاران رس��ول خدا)ص( بود در بس��تر بیماری افتاد و امام 
حسین)ع( به دیدار او رفتند اسامه در آن دیدار از مقروض بودن 
خود به میزان 60 هزار درهم ابراز ناراحتی کرد. امام حسین)ع( 
ب��ه او گفتن��د ناراحت نباش من قرض تو را ادا می‌کنم. حضرت 
امام حسین)ع( به عهد خویش وفا کردند و قبل از مرگ اسامه 
قرض‌های اورا ادا نمودند. هم چنین در واقعه دیگری نقل شده 
که فقیری از انصار برای تقاضای کمک نزد امام حسین)ع( آمد 

حضرت قبل از آن که فقیر سخن بگوید حضرت به او فرمود:
»برادر انصاری! چهره خود را از ذلت تقاضا کردن حفظ کن 
وتقاضای خود را بر صفحه‌ای بنویس. من به خواست خدا آنچه 

را که مایه شادمانی‌ات است به تو خواهم داد.
او در کاغذی نوش��ت: فلانی 500 دینار از من طلب دارد و 
اصرار می‌کند که آن را بپردازم با او صحبت کن که مرا تا هنگام 

تمکن مالی مهلت دهد.
امام حسین)ع( نوشته او را خواند و سپس به خانه خود رفت و 
کیسه‌ای محتوی هزار دینار آورد و به او داد و فرمود: پانصد دینار 
را به طلبکارت بده و بقیه را در نیازمندی‌هایت مصرف کن. نیاز 
خود را فقط به افراد دین‌دار، جوانمرد و پاک سرشت بگو؛ چون 
دی��ن‌دار به جهت دینش آبروی تو را حفظ میکند و جوانمردانه 
به سبب جوانمردی‌اش از ناامید ساختن تو حیا می‌کند و انسان 
پاک نیز، شرافتش مانع می‌شود که تو را با دست خالی رد کند 
و می‌داند که تو دوس��ت نداری آبرویت ریخته شود«)آموزه‌های 
اخلاقی- رفتاری امامان شیعه به نقل از تحف‌العقول ص 281(

قرض‌الحسنه

یکی از مهم ترین نشانه‌های توحید و بلندترین مقام آن، انقطاع الی‌الله 
اس��ت. از این‌رو امیرمومنان علی)ع( خواهان عنایت الهی برای وصول به 
این نقطه از توحید است و می‌فرماید: الهی هب لی کمال الانقطاع الیک؛ 

خدایا کمال انقطاع به سویت را به من ببخش!
هر انسانی باید بکوشد تا به این نقطه از توحید علمی و عملی برسد؛ 
یعنی آن مقام را بشناس��د و بدان برس��د. خداوند در این باره می‌فرماید: 
فقروا الی الله؛ از هر چه غیر به سوی خدا بگریزید. )ذاریات، آیه50( پس 
باید غایت حرکت علمی و عملی خود را رس��یدن به مقام انقطاع الی الله 
و وصول به خدا و لقای الهی بدانیم؛ )انشقاق، آیه 6( چرا که همه مفهوم 

عبادت و دین و زندگی این است.
اما مش��کل توده‌های مردم این است که یا این مقام را نمی‌شناسند 
یا راه وصول را نمی‌دانند و یا می‌دانند ولی گامی در این راه برنمی‌دارند، 
چ��را که یا انگیزه قوی نیس��ت و عزم ج��دی ندارند یا اینکه مانعی پیش 
رویشان است که گام‌ها را سست و نااستوار می‌سازد یا از حرکت بازمی‌دارد.

کمالی
n علی  انقطاع به سوی خدا با اضطرار

انسان، میان کشش‌های الهی و غریزی
خداوند از راه‌های گوناگون بر آن است تا مردم را به آن سو بکشاند 
و ببرد و یا بدان س��و براند. یعنی گاه در مقام س��ائق و گاه در مقام قائد 
یا می‌راند و یا می‌کش��د. کش��ش الهی و جذبه‌های آن البته کمتر کسی 
را می‌کش��د، تا شخص خود به انگیزه‌ای درونی بدان سمت برود؛ چرا که 
اگر کش��ش فطری به سوی کمال است، کشش‌های غریزی در ماندن در 
ش��هوات نفسانی و مادی نیز مانعی است که این کشش را کند یا سست 

می‌کند و از حرارت و تندی و تیزی می‌اندازد. تنها ربانیون هس��تند که 
کش��ش‌های الهی، آنان را به س��وی خود می‌کشاند اما توده‌های مردم در 
میان کشش‌های الهی و غریزی در حال نوسان و تذبذب هستند و هر از 
گاهی به سمت و سویی متمایل می‌شوند. اینجاست که می‌بایست اینان 

را به سوی خدا و کمال براند. 
توده‌های مردم همواره در بند اس��باب و علل و عوامل هس��تند و به 
جای آنکه مسبب‌الاسباب را ببینند، اسباب ظاهری و در یک درجه بالاتر 

اسباب غیرظاهری و غیرمادی را می‌بینند.
خداوند برای اینکه انسان‌ها از دیگران بریده شوند و تنها به خدا وصل 
ش��وند، هر از گاهی شرایطی را پدید می‌آورد تا انسانی که به اسباب، دل 
بس��ته و پیوند خورده از آن بریده ش��ود و بداند که این اسباب تاثیرگذار 
نیس��ت، بلکه این خداوند مسبب‌الاسباب است که تاثیر را در این چیزها 
قرار داده اس��ت. ش��فادهنده خداس��ت نه دارو و باید همراه دارو به امید 
خداوند شفا را بخواهد. از این رو از انسان‌ها خواسته شده در هر کاری و 
در هر عملی نام خدا را ببرند و بسم‌الله الرحمن الرحیم بگویند تا بدانند 
که خداوند است که این تاثیرات را به جا می‌گذارد و قوت و نیرو می‌دهد 

و دگرگونی و تغییرات را پدید می‌آورد.
اضطرار برای انقطاع

یکی از راه‌های انقطاع که خداوند برای مردم قرار داده ، ایجاد حالت 
اضطرار است. اضطرار مانند حالت غریق است که هیچ چیز در اختیار ندارد 
و آب و موج او را فرو می‌برد و می‌کشد. آنجاست که تنها خداوند در نظر 
می‌آید و از همه کس و همه چیز قطع امید می‌کند. خداوند برای اینکه 

مردم از وس��ایل و اس��باب منقطع شوند، کاری می‌کند که دچار اضطرار 
شوند و اینگونه آنان را با چوب و عصای اضطرار به سوی خود می‌راند.

داستان یوسف)ع( و برادران
آورده‌اند که حضرت یوسف)ع( همواره به یازده برادر رشید خود دل 
بسته بود و امیدوار بود که هرگونه ناملایمات را از او دور می‌کنند و یار و 
یاور او در مشکلات هستند. یوسف)ع( به اسباب توجه بیشتر داشت ولی 
خداوند می‌خواست او را با توحید محض آشنا کند و براساس آن تربیت 
کرده و رشد و حکمت را در دل او قرار دهد. پس او را دچار اضطرار کرد تا 
از هر آن چیزی که غیر خداست ببرد و قطع امید کند و به خدا وصل شود.
برادران یوسف)ع( با عنوان کردن گردش در چراگاه، آن حضرت)ع( را 
از پدرش یعقوب)ع( جدا کردند و چون از حسادت می‌سوختند، همین که 
به صحرا رسیدند، او را دوره کردند و شروع به کتک زدن او کردند. وقتی 
یکی از آنها یوسف را می‌زد، یوسف به دیگری پناه می‌برد. اما دیگری هم 

به جای پناه دادن به یوسف او را مسخره می‌کرد و کتک می‌زد.
یوسف)ع( وقتی از برادران نومید شد و در وسط حلقه نشست، گریه‌ای 

کرد و آن‌گاه خندید.
برادرانش پرس��یدند: به چه می‌خندی؟ یوسف)ع( گفت: همیشه با 
خودم فکر می‌کردم اگر بیرون رفتم و کسی مرا اذیت کرد، دیگر نباید نگران 
باشم، زیرا من 11 برادر دارم که با وجود اینها هیچ کسی جرأت نزدیک 
شدن و اذیت و آزار مرا ندارد، اما حالا همانهایی که فکر می‌کردم پشتیبان 
من هستند، مرا آزار می‌دهند. من باید از شما و دیگران به خدا پناه ببرم.

این اضطرار موجب ش��د تا حضرت یوسف)ع( از همه اسباب بریده 
شود و به خداوند وصل شود.

این گونه اس��ت که خداوند خریدار او ش��د و او را به بندگی و نبوت 
پذیرفت.

راز این که خداوند مقام مضطر را مقام کشف سوء و مستجاب الدعوه 
می‌داند از آن‌روست که مضطر از همه‌کس و همه‌چیز بریده است و تنها 
دل به خداوند بس��ته اس��ت و حاجت از او می‌خواهد. اینگونه اس��ت که 
چون از دیگران برید و قطع شد، به خدا وصل شد و به همه چیز رسید 
و پاسخ هر سوالی را یافت و همه بلا و بدی را از سر راه خودش برداشت.

عقل فعلی و خردورزی
عقل در لغت به معنای حبس و امس��اک آمده اس��ت. عاقل را از 
آن‌رو عاقل گفته‌اند که خود نگهدار بوده، خویشتن را از رفتن به دنبال 
خواهش‌ها و هواهای نفس��انی باز می‌دارد. عقل مایه امتیاز انس��ان از 
حیوان است. این واژه همچنین به معنای فهم و ضد حماقت نیز آمده 

است. )لسان‌العرب، ج9، ص326(
برخی گفته‌اند: با توجه به معنای اصلی عقل که بستن و امساک 
است، پس عقل به مدرکاتی اطلاق می‌شود که انسان را محدود و پایبند 

به اموری خاص می‌کند.
همچنین مدرکات انسان و قوه‌ای که به وسیله آن انسان بین خیر 
و شر و حق و باطل تمیز می‌دهد، عقل نامیده می‌شود. عقل باتوجه به 
معانی که دارد در برابر جنون، سفاهت، حماقت و جهل به کار می‌رود 
که البته این کاربردها به س��بب اعتباراتی اس��ت که برای عقل در نظر 

گرفته می‌شود. )المیزان، ج2، ص247(
در قرآن‌کریم واژه عقل در قالب اس��می و اسم مصدر یا مصدر به 
کار نرفته، ولی برخی از مشتقات آن در شکل فعل‌های ماضی و مضارع 

مانند »یعقل«، »عقلوا«، »یعقلون« و »تعقلون« آمده است.
البته الفاظ دیگری مانند: »قل��ب«، »فؤاد«، »افئده«، »الالباب«، 
»النهی« و »حجر« که به نوعی بیانگر اسم مصدری و نتایج به‌کارگیری 
عقل و خردورزی یا مرتبه‌ای از مراتب خردورزی اس��ت در قرآن آمده 
اس��ت. این بدان معناس��ت ک��ه آنچه از نظر آموزه‌ه��ای قرآنی مهم و 
اساس��ی است، داش��تن عقل و خرد نیس��ت، بلکه خردورزی و به کار 

عقل، بزرگ ترین نعمت در نظام هستی
n فاطمه‌السادات عرشی

عقل، بزرگ ترین نعمت خدادادی برای بشریت است؛ چرا که 
ش�رافت و کرامت آدمی به عقل و به کارگیری آن است. این عقل 
اس�ت که آدمی را با دین و اخلاق آش�نا و بدان پایبند می‌کند و 
توانایی ش�ناخت و معرفت حقایق هستی را به انسان داده و حق 
و باطل را به او می‌شناس�اند و در مقام عمل خوب و بد را نش�ان 

می‌دهد.
نویسنده در این مطلب بر آن است تا جایگاه عقل را در نظام 
احسن هستی تبیین کند و نشان دهد که چگونه عقل به عنوان 
چراغ الهی در وجود انسانی به او کمک می‌کند که حق‌شناس باشد 

و مسیر درست و راست را بیابد و بپیماید.
***

بستن عقل است.
جایگاه عقل در نظام هستی

خداوند عقل را نعمتی بزرگ برش��مرده اس��ت. در روایات معتبر 
آمده که عقل مخاطب اوامر و نواهی خداوندی است و از عقل در برابر 
کارهای انسان مؤاخذه می‌شود. همچنین از روایات به دست می‌آید که 
دینداری و اخلاق‌مداری انسان ریشه در عقل دارد و از لوازم ذاتی عقل، 
دین و حیاس��ت. )نگاه کنید: اصول کافی، ج1، کتاب العقل و الجهل( 
خداون��د عق��ل و ابزارهای ادراکی آن را آفریده )مومنون، آیه 78( و از 
مردم خواسته تا با بکارگیری آن در مقام شناخت و معرفت حقایق و 
تمییز حق از باطل در مقام عمل، در صراط مس��تقیم الهی و رسیدن 

به مقام خلافت الهی حرکت کنند.
خداون��د در آیات��ی از قرآن به نقش عقل در ش��ناخت و معرفت 
حقای��ق )یونس، آیه 16؛ روم، آی��ات 24 و 28؛ لقمان، آیه 20( و نیز 
تشخیص ارزش‌ها و پیدا کردن زندگی بهتر و برتر )قصص، آیه 60( و 
قدرت تشخیص حسن و قبح اعمال و افعال )بقره، آیه 44؛ انعام، آیه 
151( اش��اره می‌کند و در آیه 100 س��وره مائده می‌فرماید که عقل، 
ابزار شناخت پاکی‌ها و ناپاکی‌ها و دستیابی به ارزش برتر پاکی‌هاست.

به سخن دیگر، عقل دارای دو دسته مدرکات است که عبارتند از: 
‌1-شناخت هست‌ها؛ ‌2-و بایدها و نبایدها. از این رو در کتب علمی از 
عقل نظری و عقل عملی سخن به میان آمده است. عقل نظری حقایق 
و هست‌ها را درک و فهم می‌کند و عقل عملی نیز بایدها و نبایدها را 
به عنوان خوبی‌ها و بدی‌ها و یا همان حسن و قبح تشخیص می‌دهد. 

)بلد، آیه 4 و 10(
ب��ا نگاهی به آی��ات قرآنی بارها با توبیخ و س��رزنش الهی مواجه 
می‌شویم که چرا عقل خویش را به کار نگرفته و یا نمی‌گیرند تا هست‌‌ها 
را بشناسند و خوب و بد را تشخیص دهند. این بدان معناست که عقل 
انسانی در دو حوزه نظری و عملی قدرت شناخت و تشخیص را دارد. 
از این رو لازم نیس��ت تا چیز یا امر دیگری باش��د تا انس��ان را در این 
عرصه‌ها راهنمایی کند. اینکه خداوند می‌فرماید آیا علم و جهل برابرند 
یا طیب و خبث و پاکی و ناپاکی یکسان هستند )مائده، آیه 100( به 
این معناس��ت که انسان با به کارگیری عقل خویش، قدرت تشخیص 

و تمییز این امور را دارد.

عقل عملی و قدرت تشخیص بایدها و نبایدها
عقل همان گونه که قدرت تش��خیص حقایق را در مقام نظری و 
ش��ناختی و معرفتی دارد، همچنین در مقام عمل، قدرت تشخیص و 
تمیی��ز خوبی‌‌ه��ا و بدی‌‌ها، پاکی‌ها و ناپاکی‌ها و مانن��د آن را دارد. از 
این رو عقل یکی از مهم‌ترین ابزارهای ش��ناخت و تمییز حسن و قبح 
اعمال و افعال آدمی اس��ت. عقل به طور مس��تقل اموری چون آزادی 
و اس��تقلال آدمی را امری پس��ندیده و نیک می‌داند )نحل، آیه 75( و 
کارهایی چون احس��ان )رحمن، آیه 60(، ادای امانت )نساء، آیه 58(، 
عدالت‌ورزی )نحل، آیه 76( و قضاوت عادلانه )نس��اء، آیه 58( و مانند 

آن را ارزشمند می‌شمارد.
پ��س وقتی ما از حس��ن عقلی س��خن به می��ان می‌آوریم به آن 
دسته از افعال و اعمالی اشاره می‌کنیم که عقل به طور مستقل آن را 
پسندیده و نیک می‌داند و بر انجام آن تأکید می‌کند. )موسوعه کشاف 

اصطلاحات الفنون و العلوم، ج 1، ص 667 »الحُسْ��ن«( چرا که آن را 
سازگار با طبیعت انسانی و صفت کمالی می‌یابد و بر دست‌یابی بدان 
و نیل به آن اصرار می‌کند. )مصطلحات علم‌الکلام‌الاسلامی، ج 1، ص 

‌482-‌483، »حُسن«(
عقل، چراغ راه آدمی در شناخت‌ها و اعمال

باید توجه داش��ت که حُسن و قبح عقلی به معنای آن نیست که 
عقل، قانونگذار باشد؛ زیرا عقل، حَسن آفرین یا قبیح‌ساز نیست، بلکه 

عقل آدمی تنها حسن‌شناس و قبیح‌شناس است. به سخن دیگر،
عقل آدمی تنها قانون‌ش��ناس اس��ت ولی قانون‌گذار نیست؛ زیرا 
عقل چراغ خوبی برای بشریت است که راه راست و صراط‌مستقیم را 
می‌شناسد و آن را نشان می‌دهد. چراغ توانایی این را ندارد که تبیین 
کند این کژراهه یا بیراهه است یا راهی راست است، بلکه تنها جلوی 

آدمی را روشن می‌کند و انسان چاه و راه را می‌بیند.
در اصطلاحات قرآنی از راه راست به صراط‌مستقیم تعبیر شده و همین 
را به عنوان دین معرفی می‌کند. خداوند خود خالق هستی و صراط‌مستقیم 

است و مردم را بدان سمت راهنمایی و اداره می‌کند. )هود،آیه 56(
از آنجایی که عقل به تنهایی نمی‌تواند در همه فتنه‌ها و کوره‌راه‌ها 
ما را دس��تگیری کند و چراغ روش��نی باشد، خداوند وحی و نقل را به 
عنوان چراغ بیرونی در اختیار بشر قرار داده است. از این رو در روایات 
در بیان نقش مکمل وحی و نقل برای راهنمایی بشر آمده است: »یثیروا 

لهم دفائن العقول«. )نهج‌البلاغه(
به این معنا که این عقل به تنهایی کافی نیست تا آدمی را از دوزخ 
ظلمات بیرون کش��د و به س�لامت به بهشت انوار برساند. پس نقل به 
کمک عقل آمده تا با هم هماهنگ شوند و صراط را بشناسانند. انسان 
باید همواره با خردورزی تلاش کند تا راه را از چاه باز شناس��د و اگر 
به هر دلیلی نتوانست به مقصدی که برای آن تلاش کرده برسد، مثلا 
س��هو و نس��یانی رخ داده یا اضطرار و اجبار و اکراهی بود، آن‌جا از او 
می‌گذرند و بر او می‌بخشند؛ چرا که چنین شخصی عاقلانه و عادلانه 

تلاش کرد ولی نتوانست به مقصد برسد.
به عنوان نمونه یک مهندس کشاورزی، خاک، آب، درخت، دانه، 
سموم، آفات و مانند آن را می‌شناسد و در همین حد راهنمایی می‌کند؛ 
ولی هیچ‌گاه در مقام قانونگذاری برنمی‌آید. توصیه‌ای می‌کند ولی باید 

و نبایدی ندارد و اگر باشد، ارشادی و از باب راهنمایی است و کشاورز 
می‌تواند انجام دهد یا آن را ترک کند.

اینکه گفته می‌ش��ود عقل می‌تواند حسن و قبح چیزها و افعال را 
بشناسد و حکم کند، به معنای همان شناخت و توصیه ارشادی است 
ن��ه اینکه قانون‌گذاری کند و حکم نمای��د؛ زیرا اگر عقل مثلا عدل را 
به عنوان امر نیک ش��ناخت و بدان توصیه کرد، به س��بب آن است که 

خداوند عدل را آفریده و آن را نیک قرار داده است.
پس حسن و قبح به عقل برنمی‌گردد، بلکه آنها به خلقت برمی‌گردد 
و عقل تنها تشخیص می‌دهد که عدل حسن است، اما تنها به عنوان یک 
چراغ راه این کار را انجام می‌دهد نه به عنوان یک قانونگذار؛ اما اینکه 
چرا عدل، حسن و ظلم، قبیح است؟ عقل دیگر این را درک نمی‌کند.

توضیح مطلب اینکه عقل اگر هم مستقل باشد، یک چراغ در نشان 
دادن صراط است. عقل، حسن و قبیح را می‌فهمد، چنان که عقل حسن 
حسن و نیز قبح قبیح را می‌فهمد؛ اما اینکه چرا این حسن است؟ عقل 
این را درک نمی‌کند. از این رو، وقتی از عقل می‌پرسیم: عدل چیست؟ 
می‌گوید عدل آن است که هر چیزی را در جایش قرار بدهیم، ولی وقتی 
از عقل می‌پرسیم این شیء جایش کجاست؟ می‌گوید: من چراغ هستم 

و صراط نیستم و چه می‌دانم چرا اینجا خلق کردند؟
حرکت عقل از قوه به فعلیت

چنان که گذش��ت عقل آدمی یک قوه‌ای است که با به کارگیری 
آن به فعلیت می‌رسد و آنچه مهم است اینکه عقل به کار گرفته شود 
و به فعلیت درآید. پس عقل آدمی اس��تعداد دارد و اگر بخواهد از قوه 
به فعلیت برس��د، یک مبدأ تحریکی می‌خواهد. اینجاست که نیازمند 
خداوند اس��ت تا به عنوان معلم به عقل کمک کند تا از قوه به فعلیت 
درآید. از این رو درباره نقش وحی و بعثت پیامبران به تعلیم الهی اشاره 
شده است. خداوند در ایاتی از جمله 164 سوره آل‌عمران و آیه 2 سوره 
جمعه می‌فرماید: یزکیهم و یعلمهم الکتاب و الحکمه. در حقیقت این 
معلم اس��ت که نور این چراغ عقل را با بالا کش��یدن فتیله آن افزایش 
می‌دهد؛ زیرا گاهی این چراغ عقل با گناه زنگار می‌گیرد تا تحت سایه 

شهوت و فجور نهان و دفن شود )شمس، آیات 7 تا 10(
به س��خن دیگر گاه خس��وف و کسوف کلی رخ می‌دهد و گاه نیز 
به شکل جزیی اتفاق می‌افتد. اینجا لازم است تا با تعلیم از آن حالت 
بیرون کش��یده ش��ود. سایه تاریک ش��هوت و غضب گاهی روی عقل 
می‌افتد و آن‌وقت این عقل را ظل می‌گیرد. اینجاست که باید به عقل 
کمک شود، چنانکه در روایات آمده است که »اناره العقل مکسوف بطوع 
الهوی« اگر کسی مطیع هوا و هوس بود سایه این هواها و هوس روی 
عقل می‌افتد و کاری که انبیا و پیامبران انجام می‌دهند این است که 

این را از سایه بیرون آورند.
گاهی به سبب نسیان و سهو، سایه و ظلی بر عقل می‌افتد و گاهی 
دیگر با ش��هوت و فجور این اتفاق رخ می‌دهد. همچنین گاهی »اثاره 
دفائن عقول« به بخش عقل نظری و مطالب علمی مربوط اس��ت که 
در اینجا باید از راه تعلیم اقدام شود: یعلمهم؛ و گاهی مربوط به بخش 
عملی و آن عقلی اس��ت که »ما عبد به الرحمن و اکتسب به الجنان« 
است که در این صورت باید تزکیه انجام شود. از این رو در آیات پیش 
گفته از تعلیم و تزکیه سخن به میان آمده است. اما هرگز این بدان معنا 
نیست که عقل قانون‌گذار باشد بلکه تنها قانون‌شناس است؛ زیرا حکم 
و قانون تنها در اختیار خداوند است: ان الحکم الا لله )یوسف، آیه 40(
از آموزه‌های قرآنی همچنین برمی‌آید که ش��ارع و قانونگذار تنها 
خداس��ت و حتی پیامبران)ع( و پیامبر اکرم)ص( تنها واس��طه تشریع 
هس��تند نه اینکه خود قانونگذار باش��ند خداوند می فرماید: لیس لک 
من الامر شیء؛ هیچ چیز از کارها، در اختیار تو نیست. )آل‌عمران، آیه 
128( پس پیامبران تنها قانون‌شناس خوبی هستند ولی هرگز قانونگذار 

نیستند و قانون‌گذاری برای خداست.

* خداوند عقل را نعمتی بزرگ برشمرده است. در روایات معتبر آمده که عقل مخاطب 
اوامر و نواهی خداوندی است و از عقل در برابر کارهای انسان مؤاخذه می‌شود. همچنین 
از روایات به دست می‌آید که دینداری و اخلاق‌مداری انسان ریشه در عقل دارد و از 

لوازم ذاتی عقل، دین و حیاست.

*عقل آدمی یک قوه‌ای 
است که با به کارگیری 
آن به فعلیت می‌رسد و 
آنچه مهم است اینکه 
عقل به کار گرفته شود 
و به فعلیت درآید. پس 
عقل آدمی استعداد دارد 
و اگر بخواهد از قوه به 
فعلیت برسد، یک مبدأ 
تحریکی می‌خواهد. 
اینجاست که نیازمند 

خداوند است تا به عنوان 
معلم به عقل کمک کند تا 
از قوه به فعلیت درآید. از 
این رو درباره نقش وحی 
و بعثت پیامبران به تعلیم 
الهی اشاره شده است.

* خداوند برای اینکه انسان‌ها از دیگران بریده شوند 
و تنها به  او  وصل شوند، هر از گاهی شرایطی را 
پدید می‌آورد تا انسانی که به اسباب، دل بسته و 

پیوند خورده از آن بریده شود و بداند که این اسباب 
تاثیرگذار نیست، بلکه این خداوند مسبب‌الاسباب 
است که تاثیر را در این چیزها قرار داده است. 

پرسش:
برای شناخت خدا قرآن کریم راههای آفاقی و انفسی را مطرح 
کرده اس�ت، س�ؤال اصلی این اس�ت که کدام یک از این دو راه بر 
دیگ�ری مزیت و برت�ری دارد و باید همواره م�ورد اهتمام و توجه 

خداجویان و متألهین قرار گیرد؟
پاسخ:

از آنجا که آیات آفاقی با علم حصولی به دست می‌آید و علم حصولی 
تا زمانی که در قلب و درون انس��ان نهادینه نش��ود و تبدیل به باور و یقین 
قلبی نگردد نه تنها در س��یر تکاملی و قرب الهی انسان تاثیرگذار نخواهد 
بود بلکه به عنوان حجاب اکبر هر چقدر بیش��تر حاصل گردد، انس��ان را از 
خدا دورتر می‌کند بنابراین با یک نظر اجمالی می‌توان گفت که راه انفسی 
بر راه آفاقی برتری دارد، و افزون بر امتیازاتی که سیر انفسی بر آفاقی دارد، 
با کمی دقت معلوم می‌شود که اگر راه نخست)آفاقی( به راه دوم )انفسی( 
منتهی نشود و انسان متفکر از سیر در آیات آفاقی به سیر در آیات انفسی 
نرسد، آن سیر ابتر و بدون فایده خواهد بود اینک با ذکر این مقدمه کوتاه 

به برخی از امتیازات راه انفسی می‌پردازیم:
1-حضوری بودن علم

ره‌آورد راه آفاقی، علم حصولی و محصول راه انفسی علم حضوری است 
و انسان در بدو خلقت، بدون هیچ سابقه و سرمایه‌ای از علم حصولی آفریده 
ش��ده اس��ت! »والله اخرجکم من بطون امهاتکم لاتعلمون شیئا« خدا شما 
را از ش��کمهای مادرانتان بیرون آورد در حالی که هیچ چیز نمی‌دانستید.
)نحل-78( البته خداوند ابزار شناخت را به انسان داده تا با حواس ظاهری، 
محسوس��ات و باعقل، معقولات را بشناس��د! »وجعل لکم السمع و الابصار 
والافئده لعلکم تشکرون«)نحل-78( لکن از جهت علم حصولی ذهن او هنگام 
تولد مانند لوح سفیدی است که چیزی بر آن نوشته نشده است ولی نسبت 
به علم حضوری، با سرمایه آفریده شده و از اول دارای نفس ملهمه است، 
خیر و شر به او الهام شده، راه بصیرت و کوری دل را می‌شناسد و خوب و 
بد را تشخیص می‌دهد، تقوا و طغیان را می‌داند، حسن و قبح را می‌شناسد.

قرآن کریم پس از قسم به نفس و آن حقیقت صاحب علم و قدرت که 
نفس را سامان بخشید »و نفس و ماسواها« در تبیین مستوی الخلقه بودن 
روح و در تفسیر استوای جان می‌فرماید: خدای سبحان فجور و تقوا را به 
نفس الهام کرد »فالهمها فجورها و تقویها« )ش��مس-7( بنابراین انسان از 
ابتدای آفرینش هم به خود و هم به خالق و هم به خیر و شر علم حضوری 
دارد، یعنی تسویه آفرینش جان بشر در الهام فجور وتقواست، به طوری که 
اگر جان وی آگاهانه آفریده نمی‌شد مستوی الخلقه نبود، هر چند از لحاظ 

بدن و جسم بی‌نقص و عیب بود.

امانت‌داری شاخص رفتار مومن
در جنگ خیبر که منجر به شهادت یکی از سران بزرگ اسلام به نام 
محمود بن مسلم انصاری گردید مسلمانان از نظر مواد غذایی در مضیقه 
شدیدی قرار گرفته بودند به طوری که برای رفع گرسنگی از گوشت برخی 
از حیوانات که خوردن گوشت آن‌ها مکروه است استفاده می‌کردند. دژی که 
مواد  غذایی فراوان در آن جا بود هنوز به دست مسلمانان نیفتاده بود. در 
این میان چوپانی که برای یهودیان گله‌داری می‌کرد حضور پیامبر گرامی 
)ص( شرفیاب شد  و از ایشان خواست تا اسلام را برای او عرضه کنند. او 
در همان جلسه بر اثر بیانات جالب و سخنان نافذ پیامبر)ص( ایمان آورد 
و گفت این گوس��فندان همه در دست من امانت یهودیان هستند اکنون 
که رابطه من با صاحبان گوسفندان بریده شده است تکلیف من چیست؟ 
پیامبر در مقابل چشم صدها سربازی که از گرسنگی به مشقت افتاده بودند 
با صداقت فرمود: در آئین ما خیانت بر امانت از بزرگ ترین جرم‌هاست، 
تو باید همه گوسفندان را در قلعه ببری و به دست صاحبانش برسانی. او 
دستور پیامبر)ص(را اجرا کرد و گوسفندان را به یهودیان بازگرداند و خود 
به سپاه پیامبر)ص( بازگشت و در رکاب ایشان در همان جنگ شهید شد.1 

____________________________

1- سیره ابن‌هشام ج 3 ص344

)بدان ای س��الک قرب الهی!( ایمان عبارت اس��ت از یک امر قلبی و 
یک عمل درونی، یعنی پیوس��تن دل و پذیرش دل. اس�لام حقیقی هم 
همین تسلیم شدن دل است که گاهی به آن »ایمان« و گاهی هم »اسلام 
حقیقی« گفته می‌شود... البته ایمان، درجات و مراتبی دارد. همه طاعات 
و اعمال جوارحی هم از لوازم وجودی ایمان و اسلام حقیقی است  و در 
ماهیت ایمان دخالتی ندارند. در روایتی از امام صادق )ع( آمده است که 
»الایمان عمل کله« یعنی همه ایمان، عمل است... این روایت با روایاتی 
که می‌گوید ایمان عقد قلبی است منافاتی ندارد، چون هر بعد وجودی ما 
عمل متناسب با خودش را دارد... امام هشتم می‌فرماید: »الایمان معرفه 
بالقلب و اقرارباللس��ان و عمل بالارکان« ایمان شناخت قلبی و عمل دل 
اس��ت و اعتراف به زبان و عمل با »ارکان« و س��ایر اعضای انس��ان است. 
)بحارالانوار، ج 10، ص 356(... در یک روایت دیگر، اباصلت هروی می‌گوید 
از امام هش��تم )ع( درباره ایمان پرس��یدم، حضرت فرمود: »الایمان عقد 
بالقلب ولفظ باللسان و عمل بالجوارح لایکون الایمان الاهکذا« )بحارالانوار 
ج 66 ص 65(... از پیغمبر اسلام )ص( هم این سه مورد در تعریف ایمان 
نقل ش��ده است. )همان، ج10، ص 366(... ایمان عبارت است از پذیرش 
کامل مجموعه‌ای که به آن می‌گوییم »دین«. در روایات داریم کسی که 
اس�لامش در شهادتین خلاصه می‌شود، اسلامش ظاهری است. حضرات 
ائمه )ع( می‌خواهند بگویند خیال نکنید کس��انی که فقط ش��هادتین را 
می‌گویند، مومنند! خیر، اینها مسلمان ظاهری هستند، اما مومن و مسلمان 
حقیقی نیستند. روایتی از امام صادق)ع( هست که فرمود: »ملعون ملعون 
من قال‌الایمان قول بلاعمل« از رحمت حق دور باد، کس��ی که می‌گوید 
ایمان فقط شهادتین است و گواهی لفظی بدون اقدام عملی کافی است. 

)بحارالانوار، ج66، ص19( )1(
__________________________

1-س��لوک عاشورایی، آیت‌الله ش��یخ مجتبی تهرانی، منزل چهارم، 
ص 42

ماهیت درونی و رفتاری
 ایمان سالک

ق�ال النب�ی )ص(: خیارکم احس�نکم اخلاقا، الذی�ن یالفون 
ویولفون.

پیامبر اعظم )ص( فرمود: بهترین شما کسانی هستند که اخلاقشان 
با مردم، از همه بهتر است. چهره‌ای گشاده دارند که مردم رغبت می‌کنند 

با آنان انس و الفت بگیرند. )1(
_______________________

1-تحف‌العقول، ص 45

بهترین انسان‌ها

امتیازات راه انفسی بر آفاقی

ادامه دارد

روی عن حسین بن علی علیهما السلام فی دعائه:
ءِ.«)1( بنِْي باِلبََْال حِْسَانِ وَ َال تؤَُدِّ »اللَّهُمَّ َال تسَْتَدْرِجْنِي باِلْإ

در دعایی از امام حسین)ع( منقول است که حضرت ‌فرمودند: 
حِْسَانِ«، خدایا! من را با احسان کردن  »اللَّهُمَّ َال تسَْتَدْرِجْنِي باِلْإ
آزمایش نکن. روش خدا این است که با اعطاء نعمت و احسان، 
بن��دگان را امتحان می‌کند. خدا این‌طوری اس��ت که هم وقتی 
نعمت می‌دهد و هم هنگامی‌که نعمت را می‌گیرد، در حال امتحان 
اس��ت. در هر دو خدا امتحان می‌کند. یکی از معانی اس��تدراج 
همین است. در روایتی از امام زین العابدین )ع( منقول است که 
حضرت در رابطه با استدراج فرمودند:  اگر خداوند نعمتی را بدهد 
و تو شکر نعمتش را فراموش کنی، برای مرتبة دوم به تو نعمت 
می‌دهد و امتحانت می‌کند تا ببیند آیا ش��کرش می‌کنی یا باز 
هم فراموش می‌کنی. اگر باز هم سپاس نگویی، برای مرتبة سوم، 
یک نعمت دیگر می‌دهد. اگر ش��کر نکردی یکی دیگر می‌دهد. 
عجب امتحانی است! خدا این‌طوری امتحان می‌کند. این استدراج 

این‌گونه است: نعمت دادن، فراموشی و غفلت از شکر .
در این دعا امام حسین»علیه‌السلام«  می‌فرمایند: خدایا من 
را با اس��تدراج امتحان نکن؛ یعنی خدایا! نعمتی که از ش��کرش 
غفلت خواهم کرد را ‌نمی‌خواهم. این دعا خیلی مهم است! نعمتی 

که همراهش غفلت از شکر است را نمی‌خواهم.
ادب کردن با بلا 

ءِ«، اگر از امتحان به  بنِْي باِلبَْ�َا�لَ بخ��ش دوم دع��ا: »وَ َال تؤَُدِّ
اصطلاح رفوزه درآمدی، خدا باید با تو چه ‌کار کند؟ اگر بچّه کار 
اشتباهی کند با او چه می‌کنند؟ ادبش می‌کنند. باید گوشش را 
بگیری بمالی. حضرت می‌فرمایند: خدایا، من را با بلا ادب نکن! 
اگر من خطا کردم، من را این‌طوری ادب نکن! چون تحمّل بلای 

تو بسیار مشکل است.
)1(بحارالانوار ج75 ص127

عقوبت همراه با نعمت
n آیت الله شیخ مجتبی تهرانی

* یکی از راه‌های انقطاع که خداوند برای مردم 
قرار داده ، ایجاد حالت اضطرار است. اضطرار 
مانند حالت غریق است که هیچ چیز در اختیار 
ندارد و آب و موج او را فرو می‌برد و می‌کشد. 

آنجاست که تنها خداوند در نظر می‌آید و از همه 
کس و همه چیز قطع امید می‌کند


