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در موضوع روابط اجتماعی افراد یکی از مواردی که در دین به آن توجه 
داده شده بحث از شوخی و مزاح و به طور کلی شادکردن دیگران بااین وسیله 
است. از مجموع روایات و سیره پیامبر)ص( و ائمه اطهار)ع( می توان این گونه 
جمع بندی کرد که اصل شوخی در صورت ابتنای برحق و اعتدال، ستایش 
شده تا جایی که موجب تحقیر و توهین برای دیگران نگردد پیامبر گرامی 
اسلام)ص( فرمود: انی لا مزح و لا اقول الا الحق: همانا من مزاح می کنم و 
جز حق چیزی بر زبان نمی آورم )جامع السادات ج 2 ص 301( از امام باقر)ع( 
نقل است که در این باره فرموده اند: »خداوند متعال آن کس را که در میان 
جمع ش��وخی کند دوست دارد به ش��رطی که شوخی او آمیخته با فحش 
نباشد« )اصول کافی ج 2 ص 663( از پیامبر اکرم)ص( نیز در نشانه مومن 
و منافق این گونه نقل ش��ده که: »مؤمن ش��وخ طبع و خوش مشرب است و 
منافق گرفته وخشم آلود.« )سنن النبی ص 60(. البته این موارد همواره باید 
با اعتدال همراه باشد چرا که در روایات از شوخی زیاد نهی شده است. مانند 
این روایت از علی)ع( که می فرماید: »شوخی بسیار آبرو را می برد و موجب 
دشمنی و کینه توزی می گردد« )غررالحکم ج 2 ص 625( در مورد فلسفه 
و چرایی شوخی با دیگران نیز یونس بن شیبانی می گوید امام صادق به من 
فرمود: محدوده ش��وخی ش��ما با هم تا چه اندازه است؟« عرض کردم: کم 
است ایشان فرمودند »این گونه نباشید زیرا شوخی از خوش خلقی است و 
تو با شوخی برادرت را شادمان می کنی همانا رسول خدا با کسی که شوخی 

می کرد هدفش شادکردن او بود.« )اصول کافی ج 2 ص 663(
هم چنین این مسئله در سیره پیامبر)ص( و ائمه اطهار )ع( نیز به چشم 
می خورد به عنوان مثال »روزی پیرزنی به پیامبر عرض کرد. دعا کن خدا 
مرا اهل بهشت کند. پیامبر فرمود. »پیرزن وارد بهشت نمی شود« آن پیرزن 
ناراحت شد. پیامبر خندید و به او گفت: آیا نشنیده ای که خداوند در قرآن 
می فرماید: »ما آنان را آفرینش جدیدی بخش��یدیم و همه را دوش��یزه قرار 
دادیم« )واقعه 35 و 36(« )شرح نهج البلاغه ابن ابی الحدید ج 6 ص 330(.

در نمون��ه دیگری آمده اس��ت که روزی پیامب��ر)ص( و علی)ع(خرما 
می خوردن��د پیامبر از هس��ته های خرماهایی که می خ��ورد مقابل علی)ع( 
می نهاد وقتی خرماها تمام شد همه هسته ها مقابل علی)ع( جمع شده بود. 
پیامبر)ص( فرمود:  ای علی تو پرخور هس��تی! علی )ع( در پاسخ و از روی 
مزاح گفت: پرخور کسی است که خرما را با هسته اش می خورد. )آموزه های 

اخلاقی رفتاری امامان شیعه، ص 281(

شوخی و مزاح

*سنت استدراج به معنای مجازات کافران و گناهکاران از سوی خداوند، از طریق افزایش تدریجی و آرام 
نعمت بعد از نعمت است به گونه ای که مشمولین این سنت الهی، سرمست از نعمت و افزایش آن، 

استغفار و توبه و نیز شکرگزاری را فراموش می کنند و در آخرت به عذاب دردناک الهی می رسند و یا 
آنکه یکباره آن نعمت ها را از دست می دهند و در همین دنیا مورد عذاب ناگهانی واقع می شوند.

پرسش:
آیا انس�ان در هر حالی و در مقام انجام هر فعل 
و کنش�ی سیر حرکت او به س�وی خدا است. لطفا 

چگونگی آن را توضیح دهید؟
پاسخ:

انس��ان، خواه مومن یا کافر، همواره در حال س��یر به 
س��وی خداست و در این سلوک یک لحظه توقف ندارد. 
مانند آب نهرروانی که به صورت مستمر در جریان است. 
قرآن کریم در این زمینه می فرماید: »یا ایهاالانسان انک 
کادح الی ربک کدحا فملاقیه« )انشقاق-6( »کدح« یعنی 
سیر همراه با کوشش و رنج، است. چرا که از دیدگاه قرآن 
کریم اصل خلقت انس��ان در س��ختی و تعب است، »لقد 
خلقنا الانس��ان فی کبد« )بلد-4( گرچه خلقت انسان در 
احس��ن تقویم »لقد خلقنا الانس��ان فی احسن تقویم« 
)تین-4( و با زیباترین صورت »وصورکم فاحسن صورکم« 
)تغابن-3( تحقق یافت است. لکن همه شئوون حیات او 
همراه با کبد و سختی است. تحصیل هیچ نعمت و کمالی 
بدون زحمت برای او ممکن نیست و برای تعالی خویش 

همیشه در رنج است.
بنابراین، پیام آیه شریفه »یاایها الانسان انک کادح...« 
آن است که انسان همواره در حال سیر به سوی خداست 
و این س��یر همراه بارنج و سختی است و پایان این سیر 
هم لقای الهی است، ولی نوع ملاقات مومن و کافر با خدا 
تفاوت دارد، مومن با جمال و رحمت خدا روبرو می شود 

و کافر با جلال و نقمت او.
اهتمام به این س��فر و اهمیت پایان آن سبب شد که 
امیرمومن��ان علی)ع( انس��ان را قبل از هر چیزی موظف 
به بررسی کیفیت سیر خود کرده و می فرماید: »فلینظر 
ناظر أس��ائر هوام راجع؟ هر صاحب نظری باید ببیند که 
آیا اهل سیر و سلوک به سوی بالا است یا گرفتار ارتجاع 
و انحط��اط به طرف پایی��ن؟ )نهج البلاغه، خ154( یعنی 
هر کس باید س��الک بودن و مرتجع بودن خود را قبل از 
هرچیزی بداند. بنابراین سالک قبل از هر چیزی باید به 
این نکته کلیدی توجه کند که آیا نقشه راهی را که برای 
سیر و سلوک خود انتخاب کرده با مبانی عقلانی و وحیانی 
و سیره پیامبر)ص( و ائمه)ع( انطباق دارد تا در پرتو آن 
بتواند س��یر حرکت تکاملی و قرب الی الله داشته باشد؟ 
و اگر غیر از این باش��د یقینا س��الک گرفتار سیر حرکت 

قهقرایی و ارتجاعی خواهد شد. 

در حالی که ما سبک زندگی اسلامی را سبک کامل برای 
جوامع بشری می دانیم، ولی در تصویرسازی آن مانده ایم، چه 

رسد که در قالب تجسمی، آن را به نمایش بگذاریم.
یکی از دوس��تان در حوزه آموزش و تبلیغ جهانی مکتب 
تشیع، با نگاهی انتقادی به این حوزه می گفت: ما برای این که 
از درس��تی روش ها و آموزش های خود آگاه شویم می بایست 
به نتایج و ثمراتی که درخت آموزش و تبلیغ به جا گذاش��ته 
مراجعه کنیم. به نظر می رسد که میوه های این درخت ناقص و 
نارساست و به تعبیر دیگر این درخت از نظر روشی و محتوای 
مطلوب دارای نواقصی است که اگر به شناسایی و درمان آن 
نپردازیم همچنان میوه های نارسی در اختیار خواهیم داشت.

نگاه به گذشته 
اگر نگاهی به س��بک جامعه ایرانی یا دیگر جوامع شیعی 

* در حالی که ما سبک زندگی اسلامی را سبک کامل برای جوامع بشری می دانیم، 
ولی در تصویرسازی آن مانده ایم، چه رسد که در قالب تجسمی، آن را

 به نمایش بگذاریم.

* اگر نگاهی به سبک جامعه ایرانی یا دیگر جوامع شیعی بیندازیم، به سادگی در می یابیم که با سبک زندگی ترسیم شده 

در آموزه های وحیانی اسلام و جامعه قرآنی، فاصله زیادی دارد؛ زیرا علل و عوامل گوناگونی موجب شده تا جوامع شیعی 

از جمله جامعه شیعی ایرانی نتواند به عنوان تجسم یک جامعه آرمانی شیعی خودنمایی کند. 

استدراج و امهال
س��نت های الهی در جهان و جامعه انواع و اقس��امی چند دارد. از جمله آنها 
می توان به سنت امتحان و ابتلاء و دو سنت استدراج و امهال اشاره کرد. استدراج 
در لغت عربی از واژه درج گرفته شده و به معنای نزدیک کردن تدریجی و گرفتن 
آرام آرام اس��ت.)مفردات الفاظ قرآن کریم، راغب اصفهانی، ذیل واژه درج( وقتی 
شخصی آرام و به تدریج از مکانی بالا یاپایین رود یا به کار و امری نزدیک یا دور 
شود، از این رفتار به عنوان استدراج یاد می شود. پس استدراج در صعود و نزول 

یا قرب و بعد به کار می رود.
در قرآن این واژه برای بیان یکی از سنت های الهی به کار رفته است. )اعراف، 
آی��ه 182( این اصطلاح در ای��ن آیه قرآن به قرینه مقام به معنای نزدیک کردن 
تدریجی و مهلت دادن برای نابود ساختن است؛ )مفردات الفاظ قرآن؛ و نیز الکشاف، 

ج2، ص 182( چه با عذاب دنیوی باشد یا اخروی.
برخی در تفسیر آیه یاد شده گفته اند: مقصود از استدراج این است که انسان 
از نعمت و رفاه برخوردار ش��ده و در حال غفلت به هلاکت و عذاب الهی گرفتار 

شود. )لسان العرب، ابن منظور، ذیل واژه درج(
علامه طباطبایی در تفسیر معنای استدراج به معنای یک سنت الهی بر این 
باور است که استدراج اصطلاحی به معنای نزدیک شدن تدریجی به سوی هلاکت 
و نابودی در دنیا و یا آخرت اس��ت که به صورت نهان و ناپیدا انجام می پذیرد. به 
عبارت دیگر، استدراج، تجدید نعمتی است بعد از نعمت دیگر، بگونه ای که شخص 
و یا اشخاص و یا جامعه ای، غرق در مظاهر مادی و سرمست از نعمت هایی شوند 
که یکی بعد از دیگری در اختیارش��ان قرار می گیرد و این گونه به زیاده روی در 
معصیت و کفر و عناد می پردازند و به تدریج و بدون توجه، به سوی هلاکت و نابودی 

فلسفه رفاه بیشتر کافران و گناهکاران
قال النب�ی)ص(: اغفل الناس من لم یتع�ظ بتغیرالدنیا من n حمیدرضا کمالی

حال الی حال.
پیامبرگرامی)ص( فرمود: غافلترین مردم کسی است که از تغییر 

و تحولات دنیا پند نگیرد.)1(

غافلترین مردم

1 - بحارالانوار، ج77، ص112

یکی از پرس�ش هایی که با آن مواجه هس�تیم، چرایی و 
علت وضعیت خوب کافران و گناهکاران در دنیاس�ت؟ اینکه 
چرا کافران یا حتی مسلمانان گناهکار و فاسق وضعیت بهتری 
نسبت به مومنان و متقین دارند؟ چرا جامعه ای که منکر خدا 
و پیامبر اس�ت و یا فس�ق و فجور در آن رواج دارد، از رفاه و 
آسایش بیشتری برخوردار است، می تواند برای خیلی از مردم، 

سؤال برانگیز باشد.
نویس�نده با مراجعه به آموزه های قرآنی بر آن است تا به 

این پرسش پاسخ دهد.

* استدراج، تجدید نعمتی است بعد از نعمت دیگر، 
بگونه ای که شخص و یا اشخاص و یا جامعه ای، 
غرق در مظاهر مادی و سرمست از نعمت هایی 
شوند که یکی بعد از دیگری در اختیارشان قرار 
می گیرد و این گونه به زیاده روی در معصیت و 

کفر و عناد می پردازند و به تدریج و بدون توجه، به 
سوی هلاکت و نابودی نزدیک می شوند.

نزدیک می شوند؛ چرا که چنین افراد و یا جامعه ای سرمست از نعمت ها و مظاهر 
مادی، از خدا و نتایج کارهای خود غافل می گردند و از خدا و قرب او دور می شوند 
و ب��ه دوزخ و آتش آن نزدیک می گردند. )نگاه کنید: طباطبایی، محمدحس��ین؛ 
تفسیر المیزان، ترجمه سیدمحمدباقر موسوی همدانی، ج16، صص 257-256(

امام صادق)ع( در پاسخ به پرسش معنای استدراج می فرماید: معنای آن این 
اس��ت که بنده ای چون گناه کند، به او مهلت داده ش��ود و هنگام آن گناه نعمت 
او تجدید گردد تا او را از اس��تغفار باز دارد و او این گونه نعمت گیر ش��ود از راهی 

که نمی داند.
امام صادق)ص( همچنین فرموده اس��ت: خداوند وقتی بخواهد به بنده اش 
خیری برساند، وقتی بنده اش گناهی می کند به دنبال گناهش، او را به بلا و گرفتاری 
دچارش می سازد تا استغفار کند؛ اما وقتی بخواهد به بنده اش شری برساند وقتی 
بنده اش گناهی کرد دنبال گناهش نعمتی به او می رساند، تا بدین وسیله استغفار 
از یادش برود و او همچنان به گناهکاری خود ادامه دهد. س��پس امام)ع( افزود: 
و این س��خن خداست که می فرماید: سنس��تدرجهم من حیث لایعلمون؛ و این 
اس��تدراج همان نعمت دادن در وقت معصیت اس��ت.)اصول کافی، کلینی؛ و نیز 

الدر المنثور، ج3، ص149(
مفهوم استدراج اصطلاحی در قرآن تنها با این واژه بیان نشده؛ بلکه در قرآن 
واژگان دیگری نیز برای بیان این اصطلاح و مقصود آمده است که در کلیت، این 
معنا و مفهوم را بیان می کند، هر چند که تفاوت هایی میان این واژگان برای بیان 
لطایف از حقایق وجود دارد که البته نمی توان آنها را نادیده گرفت. از جمله واژگانی 
که مفهوم اصطلاحی استدراج را به عنوان یک سنت الهی بیان می کند می توان به 
مش��تقات »املاء«، »امهال«، »مد«، »نذر« و برخی جملات مشتمل بر واژه هایی 

مانند: »تمتع« و »متاع« اشاره کرد.
البته چنانکه گفته شد، هر یک از این واژگان بیانگر حقایق و لطایفی است 
که واژه دیگر آن را بیان نمی کند. به عنوان نمونه املا که در لغت به معنای مهلت 
دادن اس��ت، هر چند که در کلیت همان سنت استدراج را نیز بیان می کند، ولی 
تفاوت هایی با اس��تدراج اصطلاحی نیز دارد؛ چرا که اصل اس��تدراج نوعی عذاب 
کافران و گناهکاران از طریق نعمت و افزایش آن است؛ در حالی که املا به معنای 
تاخیر انداختن عذاب تا زمانی خاص اس��ت. از س��ویی در املا زمان برای عذاب 
تعیین می گردد مانند املا به ابلیس تا روز معلوم )حجر، آیات37 و 38؛ ص، آیات 
80 و 81(، در حالی که در اس��تدراج تعیین زمان نمی شود؛ همچنین املا، حکم 
مستقیم الهی بی واسطه است در حالی که در استدراج از وسائط برای افزایش نعمت 

استفاد می شود. )محمدحسین، طباطبایی؛ ترجمه تفسیر المیزان؛ ج8؛ ص454(
به هر حال، س��نت استدراج به معنای مجازات کافران و گناهکاران از سوی 
خداون��د، از طری��ق افزایش تدریجی و آرام نعمت بعد از نعمت اس��ت به گونه ای 
که مشمولین این سنت الهی، سرمست از نعمت و افزایش آن، استغفار و توبه و 
نیز شکرگزاری را فراموش می کنند و در آخرت به عذاب دردناک الهی می رسند 
و ی��ا آنک��ه یکباره آن نعمت ها را از دس��ت می دهند و در همین دنیا مورد عذاب 

ناگهانی واقع می شوند.
فلسفه استدراج و امهال

اکنون این پرسش مطرح می شود که چرا خداوند به کافران و گناهکاران این 
گونه مهلت می دهد؟ یعنی چرا با افزایش نعمت و رفاه به آنان مهلت داد می شود؟ 
چرا خداوند آنا را بی افزایش نعمت، نگه نمی دارد؟ چه فلس��فه و هدفی در پش��ت 
این سنت قرار دارد؟ چرا خداوند اینان را تنبیه و مجازات نمی کند تا به خود آیند 

و مس��یر هدایت را انتخاب کرده و در مسیر فلسفه آفرینش و دست یابی به قرب 
الهی و کمال خداوندی و متاله و ربانی شدن قرار گیرند؟

قرآن در آیه 178 سوره آل عمران تبیین می کند از آنجایی که کافران به هر 
شکل و شیوه ای که خداوند خواست تا آنان را هدایت کند، از پذیرش هدایت سرباز 
زدند و حاضر به پذیرش خالقیت و ربوبیت خداوند نشدند، آنان را گرفتار استدراج 
کرد؛ زیرا نظام هستی به گونه ای است که هدایت انسان به صورت جبری همانند 
فرشتگان نیست، بلکه آنان موجوداتی عاقل و مختار هستند که خود می بایست 
راه خویش را برگزینند. پس جز بیان و تبیین حق از باطل و ابلاغ و بیان، تکلیفی 
برعهده خداوند نیست و او مردم را هرگز به جبر به سوی حق و حقیقت نمی راند. 

)بقره، آیه 256؛ آل عمران، آیه 20؛ مائده، آیات 92 و 99 آیات دیگر(
بنابراین اگر کسی خود به اختیار و اراده خویش راه ضلالت را برگزید، خداوند 
جز به انذار و هشدار باش، وی را به سوی حق نمی خواند. پس کسانی که به این 
هشدارها توجهی نشان نمی دهند و به آن پشت می کنند و به تعبیر قرآنی گوش ها 
و چش��م های خویش را می بندند نمی توان آنان را به زور و اجبار به س��وی خدا و 
حق و کمالات خواند. لذا می توان گفت که سنت استدراج زمانی اجرایی و پدیدار 
می شود که شخص از هرگونه پذیرش اسلام و آموزه های وحیانی آن سرباز زند و 
راه گمراهی و کفر را با همه روش��نگری ها و بینات و معجزات درپیش گیرد و به 
انکار حق و معلومات یقینی خود بپردازد. )نمل، آیه 14( در این هنگام است که 
خداوند با افزایش رفاه و نعمت ها و برکات بیشتر، شخص منکر را در وضعیتی قرار 
می دهد که هر چه بیشتر در گناه و عذاب غرق شود و از خدا و مسیر حق و فلسفه 
آفرینش دور شود و برای خود بدبختی و شقاوت ابدی خوارکننده و سخت تری را 

رقم زند. )آل عمران، آیه 178(
البته باید توجه داشت که سنت استدراج برای مومنان به شکل سنت ابتلاء و 
سنت فتنه ظهور می یابد. به این معنا که یکی از فلسفه ها و اهداف سنت استدراج 
این است که مومنان و جامعه ایمانی نیز آزموده شوند و در فتنه و بلا نشان دهند 
ک��ه تا چه اندازه به ربوبیت خداوند باور دارند؛ چرا که وقتی خداوند به کافران به 
عنوان س��نت استدراج و امهال، مهلت و افزایش نعمت می دهد، سست ایمان ها، 
خود را می بازند و با توجه به وضعیت بهبود یافته کافران و گناهکاران از سویی و 
یا عدم مجازات و عذاب آنان با همه گناهان و کفران، در ایمان و باور خود تردید 
می کنند و این گونه دچار فتنه و بلا می شوند که یک سنت ثابت و فراگیر و عمومی 

خداوند است. )عنکبوت، آیه 2 و آیات دیگر(
در برخی از آیات قرآنی به این فتنه ها اش��اره ش��ده و آمده که چگونه ثروت 

قارون��ی یا قدرت فرعونی موجب فتنه در برخی ش��ده و وضعیت خوب کافران و 
گناهکاران تردیدهایی را در برخی از مسلمانان سست ایمان موحب شده است.

عوامل گرفتاری به استدراج و امهال
عوامل گرفتاری به اس��تدراج را می توان به دو دس��ته اصلی فکری و رفتاری 
تقسیم کرد. به این معنا که عامل استدراج می تواند افکار و عقاید شخص باشد یا 
رفتارهایی که در پیش گرفته است؛ چرا که برخی از اهل اسلام نیز دچار استدراج 

می شوند که مرتبط به رفتارهای فاسقانه آنان است.
مهم ترین عوامل فکری و اعتقادی گرفتاری انسان به سنت استدراج و امهال 
را می توان در کفر و عقاید باطل دانس��ت. )بق��ره، آیه 126؛ آل عمران، آیه 178؛ 

196 و 197؛ حجر، آیات 2 و 3 و آیات دیگر(
در همین راستا شرک و ضلالت وگمراهی )مریم، آیه 75( و تکذیب پیامبران 
و وحی )اعراف، آیات 182 و 183؛ قلم، آیات 44 و 45( به عنوان عوامل استدراج 

معرفی شده است.
ام��ا در ح��وزه عمل و رفتار، مهمتری��ن عوامل را می بایس��ت در رفتارهای 
استهزاآمیز منافقان )بقره، آیات 14 و 15(، ظلم و ستمگری انسان ها )حج، آیه 48؛ 

ابراهیم، آیات 42 و 43(، جرم و گناه )انعام، آیات 123 و 124؛ اسراء، آیات 16 و 
17(، رواج فسق و فجور در جامعه )اسراء، آیه 16(، ناسپاسی و کفران نعمت به جای 
شکرگزاری )نحل، آیات 54 و 55؛ عنکبوت، آیه 66؛ روم، آیه 34(، مکر، خدعه و 
نیرنگ )انعام، آیات 123 و 124؛ مدثر، آیات 11 تا 18( شناسایی و معرفی کرد.

راه تشخیص استدراج
امام حسین)ع( در بیان تعریف استدراج می فرماید: الاستدراج من الله سبحانه 
لعبده ان یس��بغ علیه النعم و یس��لبه الشکر؛ استدراج از ناحیه خداوند نسبت به 
بنده اش، به این معنا است که خدا »نعمتی« را به سمت بنده سرازیر می کند و از 
آن طرف، »شکر« را از او می گیرد. )بحارالأنوار، ج75، ص117( از این رو می توان 
گفت از آثار استدراج، سلب شکر از شخص است؛ چنانکه ویژگی سلب شکر، بیانگر 
معنا و مفهوم استدراج و یکی از دو مؤلفه اصلی آن نیز است. به این معنا که برای 
اس��تدراج دو مؤلفه اصلی بیان شده که یکی افزایش نعمت و دیگری سلب شکر 

نعمت از شخص گرفتار استدراج است. 
امام صادق)ع( درباره اس��تدراج می فرماید: بنده گناه می کند و خداوند به او 
مهلت می دهد و نعمت هایش را تجدید می کند، پس آن نعمت، او را از اس��تغفار 
گناهان باز می دارد. آنگاه ش��خص گرفتار استدراج می شود از جایی که نمی داند. 

)بحارالأنوار، ج5، ص217(
پس استدراج همراه با غفلت نیز است، چنانکه استدراج، شخص را از جایی 
می گیرد که خود نمی داند. به این معنا که از آثار اس��تدراج این اس��ت که شخص 
دچار غفلت از واقعیت و حقیقتی می ش��ود که در برابرش وجود دارد و همچنین 

از جایی ضربه می خورد که نمی داند.
باید توجه داش��ت کسی که شکر نعمت را به جا می آورد و آن را به درستی 
در محل مناسب به کار می برد و شاکر و سپاسگزار خداوند است، چنین شخصی 
گرفتار اس��تدراج نیست؛ بلکه شخصی گرفتار استدراج است که با وجود نعمت و 
افزایش آن شاکر و سپاسگزار نیست. یکی از یاران امام صادق)ع( عرض کرد: من 
از خداوند مالی طلب کردم، به من روزی فرمود، فرزندی خواستم به من بخشید، 
خانه ای طلب کردم به من مرحمت کرد، من ازاین می ترسم نکند این استدراج باشد!

امام فرمود: اگر اینها همراه باحمد و شکرالهی است استدراج نیست. )کلینی، 
الکافی، ج 5، ص 397(

بنابراین، نه ثروت و افزایش نعمت نش��انه ای از اکرام الهی است و نه کاهش 
نعم��ت و فقدان آن دلیل بر اهانت خداوندی اس��ت )فج��ر، آیات 15 و 16( بلکه 
بستگی دارد که ما چه واکنشی نسبت به نعمت و افزایش و کاهش آن نشان دهیم، 
پس اگر شکرگزار نعمت و افزایش آن باشیم هرگز به معنای استدراج نیست؛ چرا 
که خداوند خود بیان کرده که شکر نعمت، افزایش آن را به دنبال خواهد داشت. 
)ابراهیم، آیه 7( همچنین کاهش یا فقدان نعمت به معنای اهانت و سخت  گیری 
الهی نیست، بلکه شاید به معنای امتحان و ابتلاء باشد؛ چرا که خداوند با خوبی 

و بدی؛ و نعمت و نقمت، انسان را می آزماید. )بقره، آیه 155(
باید با این ش��اخص و معیار به اس��تقبال نعمت و افزای��ش آن رفت که آیا 
ش��کرگزار هستیم یا ناسپاس و کفران نعمت می کنیم؟ از پیامبر اسلام)ص( نقل 
شده است: خداوند وحی فرستاد به داود که: ای داود! در هر حال از من بترس و 
از هر حالی بیش��تر آن موقعی بترس که نعمت هایم از هر دری به سویت سرازیر 
می شود. مبادا! کاری کنی که به زمینت زنم و دیگر به نظر رحمت به سویت نظر 

نکنم. )السیوطی، عبدالرحمن بن ابی بکر؛ درالمنثور؛ ج 3، ص 23(

 مدینه فاضله عصر ظهور و سیمای ناکجاآباد
n مهران فرخی نژاد

بیندازیم، به س��ادگی در می یابیم که با سبک زندگی ترسیم 
شده در آموزه های وحیانی اسلام و جامعه قرآنی، فاصله زیادی 
دارد؛ زیرا علل و عوامل گوناگونی موجب شده تا جوامع شیعی 
از جمله جامعه شیعی ایرانی نتواند به عنوان تجسم یک جامعه 
آرمانی شیعی خودنمایی کند. سبک زندگی در ایران، از تفکرات 
جاهلی موج می زند. البته اس��لام مخالف فرهنگ های انسانی 
نیس��ت و با فرهنگ های انس��انی از دریچه تایید تا اصلاح تا 
تخطئ��ه می نگرد. به این معنا که همه را در غربال آموزه های 
عقلان��ی و وحیانی می ری��زد و ارزیابی کرده و مثبت و منفی 
می کند. اما به نظر می رس��د که این کار در شکل نظام مند از 
سوی مدیران جامعه و رهبران آن، انجام نشده است و چیزی 
به عنوان تشیع ایرانی، تشیع شبه قاره، تشیع عراقی یا تشیع 

لبنانی شکل گرفته است.
نتیجه این رویکرد آن اس��ت ک��ه فرهنگ جاهلی بدون 
عبور از غربال وحی و عقل، همچنان بر سبک زندگی مدعیان 

تشیع حاکم است.
البته جامعه شیعی از جمله ایران، در مقام ترسیم کلان، دارای 
ترسیم کاملی از سبک درست زندگی است که حتی نشانه های 
آن در زندگی فردی معصوم وجود دارد و آنان الگوهایی برای هر 
انسان مومنی هستند. اما در بخش اجتماعی و مرتبط با جامعه 
تنها مطالب کلان و کلی درباره سبک زندگی وجود دارد که حتی 
به درستی سامان  دهی و نظریه  سازی نشده است؛ چرا که دولت 
اس��لامی عصر نبوی)ص( یا علوی)ع(، هر چند که بیانگر نوعی 
جامعه ایده آل و آرمانی است، ولی به جهاتی که در مسئله عصر 
ظهور و منجی مطرح می شود، یک عصر طلایی نیست و نمی تواند 

نمای کامل از سبک زندگی قرآنی ارایه دهد.

به سخن دیگر، ترس��یم قرآنی جامعه آرمانی، هنوز به طور 
کامل تحقق نیافته اس��ت. از این رو چش��مان مس��لمانان بویژه 
ش��یعیان به عصر مهدوی)عج( دوخته شده تا آن جامعه آرمانی 
و ناکجاآب��اد و مدین��ه فاضله را تحقق بخش��د و وجود عینی و 

ملموس دهد.
آنچه در کتب ما از جامعه آرمانی نوشته شده از نقص عمده ای رنج 
می برد، زیرا به کلیات در آن بسنده شده و تمامی روابط در یک دستگاه 
س��امان نیافته اس��ت. بنابراین، لازم است که گروهی از اندیشمندان و 

نخبگان به این آموزه های کلی وحیانی و عقلانی مراجعه کنند.
در ح��ال حاضر با نگاهی به رس��انه هایی ک��ه به عنوان ابزار 
آموزشی و فرهنگی مورد استفاده قرار می گیرند، به خوبی دانسته 
می شود که نگرش نخبگان و هنرمندان به گذشته است. در حالی 
که تصویر و ترسیم گذشته می تواند مفید باشد، ولی این تصویر 
بدون ترس��یمی از آینده و دس��تگاه کامل نظام جامعه و دولت، 

نمی تواند مفید و سازنده باشد.

سیمای جامعه آرمانی شیعی
در حالی که رسانه های فرهنگی غرب، سبک زندگی آمریکایی 
را همراه با مدینه فاضله آن در ناکجاآباد ترسیم می کنند، ما حتی 
براساس آموزه های شیعی نخواسته ایم در ترسیم و تصویرسازی از 
سبک زندگی شیعی گامی برداریم. در مسئله مهدویت که چراغ 

امید ماست، تنها به کلی گویی بسنده کرده ایم.
بنابر فرمان مقام معظم رهبری، ما باید با بهره گیری از نقشه 
راه غرب، نقشه راهی ترسیم کنیم که گام به گام نه تنها به تقابل 
با فرهنگ مادی گرایانه و حسی گرایانه و منحط غرب برخیزیم، 
بلکه تصویر روش��ن از آن چه می خواهیم بدان برسیم و فرصت 

زمانی رسیدن به آن، ترسیم نماییم.

اگر نگاهی کوتاه و گذرا به سینمای غرب و دیگر آثار در عرصه 
ادبیات و فرهنگ غربی داشته باشیم، به سادگی درمی یابیم که 
آنان نه تنها جامعه الگوی خود را مانند سبک زندگی آمریکایی در 
اختیار داشته و به جهانیان معرفی می کنند، بلکه اتوپیا و مدینه 
فاضله و ناکجاآباد خود را نیز در سیمای آینده به تصویر می کشند 

و راه رسیدن به آن را در نقشه راهی کلان ترسیم می کنند.
از جمله این آثار که نگاهی فلسفی به سبک زندگی آمریکایی 
و مدینه فاضله آن دارد می توان به گمشده یا لاست اشاره کرد. 

این سریال، تصویر و ترسیمی از ناکجاآباد فرهنگ غربی است.
فرهنگ غربی می کوش��د تا در چارچوب لیبرال دمکراس��ی 
مسیحی خود، جهان آرمانی خود را که با الگوی آمریکایی جهانی 

می شود، به تصویر بکشد و دستگاه کاملی از آن ارایه  دهد.
این درحالی اس��ت که ما با اصل منجی و مهدویت و جامعه 
آرمانی نه تنها به تبیین این دستگاه و نظام  آرمانی برای انسان 
و جامعه نپرداخته ایم، بلکه یک کتاب جامع از آن چیزهایی که 

در آموزه ه��ای دینی به عنوان نظام برتر معرفی ش��ده تدوین 
نکرده ایم. لذا در برابر پرسش مخاطبان پیام های خود در سراسر 
جهان با این مشکل مواجه می شویم که ما چه تصویر و ترسیمی 

از جهان آرمانی و برتر و جامعه قرآنی داریم.
مش��کل ما در برابر مخاطبان این است که نمی توانیم 
نظام کنونی درجمهوری اسلامی و جامعه اسلامی ایرانی را 
به عنوان یک جامعه در مسیر جامعه آرمانی معرفی کنیم، 
زیرا نظام و جامعه کنونی ما به ش��دت از نواقص عمده ای 
رن��ج می ب��رد. از این رو طلاب حوزه ه��ای علمیه حتی در 
دستگاه بس��ته حوزوی نمی توانند جامعه کوچک آرمانی 
را ارایه دهند و یک انس��ان نیمه کامل و نیمه تمامی را به 
دیگران ارایه دهند، چه رسد که بتوانند برای دیگران الگوی 

مناسبی باشند.

ضرورت توجه به هنر
حال اگر ما نمی توانیم در یک مدل کوچک، تجسم عینی از 
جامعه آرمانی داش��ته باشیم، دست کم تلاش کنیم سیمای آن 
جامعه آرمانی را در یک سریال و فیلم و رمان و متن به ترسیم 
کش��یم. البته با استفاده  از قدرت رس��انه تصویری و دیداری و 
امکانات آن، به نظر می رس��د که می توان جامعه آرمانی قرآنی و 
ش��یعی را ترس��یم کرد و به جهانیان ارایه داد، شاید این گونه ما 
بتوانیم برای کس��انی که مخاطب پیام های حوزه های شیعی در 
جهان هس��تند، نمونه آرمانی برگرفت��ه از آموزه های آن را ارایه 
دهیم و برای آنان ملموس نماییم تا آنان در این راه گام بردارند.

فقدان تصویر یا ترس��یم کامل از دس��تگاه و نظام آرمانی 
می تواند در زمانی که گفتمان رقیب به ش��دت درحال اشباع 
جهان به تصویر و ترسیم سازی جامعه آرمانی خود است، ما 
را در یک حالت انفعالی فرو برد و از قدرت تهاجم فرهنگی به 

تدافع بکشاند و از فعال بودن به انفعال سوق دهد.

»س��وید ابن غفله« که از اصحاب علی)ع( اس��ت روزی خدمت آن 
حضرت ش��رفیاب شد در شرایطی که حضرتش بر یک مملکت پهناور 
اسلامی )آن روز( حکومت داشت، دید زندگی اش آن قدر فقیرانه است 
که اتاق محقرش از لوازم ضروری زندگی یک فرد فقیر هم خالی است با 
تعجب و حیرت گفت: »یا امیرالمومنین! بیدک بیت المال ولست اری فی 
بیتک شیئا مما یحتاج الیه« ای آقا! بیت المال در دست شماست دیگران 
از دست شما می گیرند و به نوا می رسند و عجیب اینکه من در خانه ات از 
لوازم زندگی چیزی نمی بینم. سپس امام علی)ع( این جمله تکان دهنده 

را فرمود: »یا بن غفله! ان اللبیب لایتأثث فی دارالنقله« ای پسر غفله!
انس��ان عاقل درخانه موقت اثاث و تجمل تش��کیل نمی دهد. بعد 
فرمود: »ولنادار نقلنا الیها خیر متاعنا و نحن عن قریب ان ش��اءالله الیها 
صائرون« ما خانه ای داریم که بهترین متاع خود را به آنجا منتقل کرده ایم 

و خودمان هم ان شاءالله به همین زودی به آنجا منتقل خواهیم شد. 1

آماده سازی برای آخرت

1- بحارالانوار، ج 70، ص 321

نحوه سیر الی الله

)بدان ای عزیز س��الک!( معنی ورع پرهیزگاری و تقوی 
است. کسی که از معاصی دوری گزیند و از شبهات از ترس 
وقوع در محرمات پرهیز نماید. بعضی در معنی ورع نوشته اند: 
ورع آن است که به قدر چشم به هم ز دنی قلب از یاد حق 
غافل نباشد. در اصول کافی از امام صادق)ع( نقل شده است: 
»علیکم بالورع فانه لاینال ما عندالله الا بالورع« ورع را پیشه 
خود سازید همانا انسان به آنچه نزدخداست نمی رسد مگر به 
سبب ورع. علی )ع( می فرماید: »لامعقل احسن من الورع« 

پناهگاهی از ورع بهتر نیست. 
ورع بر سه نوع است: یک نوع ورع واجب و آن خودداری 

از چیزهای حرام است و این قسم برای تمام مردم است.
ی��ک ن��وع ورع راج��ح و آن توقف در تحصی��ل اموال 
شبهه ناک است و این ورع برای متوسط از مردم است. نوع 
س��وم ورع فضیلت و آن خودداری از بس��یاری از مباحات و 
اقتصار بر حداقل از ضروریات است و آن از برای پیغمبران، 

صدیقان، شهدا و صالحان است.
بنابراین ورع حفظ نفس و دوری کردن از معاصی است 
به جهت تعظیم حق از آنچه لازم اس��ت نفس از آن حفظ 
شود. ورع برای عامه آخرین مقام از زهد و برای مرید، اولین 

مقام است. )1(

ورع سالک

1� مقامات معنوی، محسن بینا، ج 1، ص 122

روی عن رسول الله)ص( قال: »الزموا مودتنا اهل البیت... و الذی نفسی 
بیده لاینتفع عبد بعمله الا بمعرفتنا«)1(

روایتی از پیغمبر اکرم)ص( منقول است که حضرت فرمودند: مودت و محبت 
م��ا اهل بی��ت را لازم بدارید، یعنی هیچ گاه از م��ودت و محبت ما اهل بیت غفلت 
نکنید. »الزموا مودتنا اهل البیت«، لازم بگیرید، نعوذ بالله، دلهایتان حتی لحظه و 
آنی از مودت و محبت ما خالی نباشد. روایت، مفصل است. در عبارت دیگر حضرت 
می فرماید: »والذی نفسی بیده«، قسم به آن موجودی که جان من در دست قدرت 
اوس��ت، یعنی قسم به خداوند، »لاینتفع عبد بعمله«، اعمال نیک هیچ بنده ای به 
او س��ودی نمی بخشد، »الا بمعرفتنا«، مگر اینکه نسبت به ما معرفت داشته باشد، 
یعن��ی ما را بر حق بداند.در اینج��ا می خواهم نکته ای را عرض کنم: در باب اعمال 
نیکی که جنبه الهی و رنگ معنوی به آنها می دهیم، قبولی اعمال هر مسلمانی، هر 
کس می خواهد باشد و نورانیت و اثرگذاری عمل نیکش روی خودش، بستگی دارد 
به پیوندش با اهل بیت)علیهم السلام(. چون اعمال نیکی که انسان انجام می دهد، 
روی خود کننده کار اثر دارد و این اثر گذاری غیر از مس��ئله قیامت و بهش��ت و... 
اس��ت. این اثری اس��ت که روی خودش می گذارد و در نتیجه به انسانیت و الهیت 
نزدیک می شود. مثلا در مورد نماز، هم پاداش داریم و هم اثری که خود نماز روی 
انس��ان می گذارد که به واسطه آن برای انس��ان نورانیت باطنیه می آورد، حال چه 
قبولی عمل نیک و چه نورانیت و اثرگذاری اش روی عاملش، بستگی به پیوند عامل 
با اهل بیت دارد. لذا اگر شخص با آنها پیوند نداشته باشد؛ یعنی از نظر قلبی مودت 

و از نظر ظاهری، معرفت به حقانیت آنها نداشته باشد، عملش اثرگذاری ندارد.
البته این بحث در عبادات هست که: مؤمنی که مثلا از نظر اعتقادی، معتقد 
اس��ت، اما پیوند با اهل بیت ندارد، روز قیام��ت مؤاخذه اش نمی کنند که چرا نماز 
نخواندی و بعد او را جهنم ببرند. اما این گونه نیست که او را به اعلی علیین بهشت 
هم ببرند. چون مسائل معنوی و اعمالی که انسان انجام می دهد، آن گاه اثربخش و 

نافع است که این پیوند با اهل بیت برقرار باشد.

n آیت الله شیخ مجتبی تهرانی
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