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درس چهاردهم

�بو�ت
�ۀ �ن لس�ف

�ف





مقدمه� 

نبوت یکی از اصول ادیان است و دین بدون اعتقاد به نبوت معنایی ندارد. »دین« 
یعنی »برنامه و مسلک و مکتب و آیینی که به‌وسیلۀ پیام‌آوری از طرف خدای متعال 
فرستاده شده‌است«. پس دو رکن »وجــود پیام‌آور« و »از سوی خدا آمــدن«، که 
 »نبوت« نامیده می‌شوند، جزو عناصر ذاتی دین‌اند. قوام دین به پذیرفتن 

ً
مجموعا

نبوت است. بنابراین بحث دربارۀ نبوت یکی از مسائل مهم و اصولی و ضروری دین 
است.

فقدان آگاهی عمیق دربارهٔ نبوت� 

انسان  نمی‌داند.  را  بعثت  از  و هدف  بعثت  نبوت،  مفهوم عمیق  هنوز  ما  جامعۀ 
است.  این‌گونه  اســام  نمی‌داند. شرایط جهان  را  بعثت محمدی  مسلمان هدف 
ما هنوز دربارۀ مقدماتی‌ترین مسائل دربارۀ نبوت مشکل داریم. پس نباید به‌سراغ 
مسائل فرعی و درجۀ چهار و پنج برویم. لذا درمورد نبوت، هیچ‌کدام از بحث‌هایی که 
مان در کتاب‌ها انجام داده‌اند و انجام می‌دهند را مطرح نمی‌کنیم. البته در 

ّ
معمولاً متکل

لزوم و حسن آن بحث‌ها تردیدی نداریم. از طرفی تردیدی نداریم که لزوم آن بحث‌های 
فرعی‌ای که در کتاب‌های کلامی مطرح می‌شوند به‌مراتب کمتر از لزوم بسیاری از 

بحث‌های دیگری است که امروز می‌خواهیم آن‌ها را طرح کنیم.
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دلیل لزوم نبوت� 

اولین مطلبی که دربارۀ نبوت مطرح می‌کنیم فلسفۀ نبوت است. چرا باید پیامبری 
پــروردگــار کمر به هدایت انسان ببندد؟ مگر خود  از سوی  باید کسی  باشد؟ چرا 
انسان نمی‌تواند؟ مگر دانش بشری و اندیشۀ انسانی کافی نیست؟ پیام‌آوری میان 
غیب و شهود چرا؟ اگر فلسفۀ نبوت را ندانستیم، بقیۀ بحث‌هایی که دربارۀ نبوت 
مطرح می‌شوند ناقص خواهند بود. پس اول باید بدانیم که ضرورت نبوت برای 
چه بوده‌است یا به عبارت دیگر، فلسفۀ نبوت چیست. دربارۀ فلسفۀ نبوت فقط 
یک دلیل می‌آوریم و آن این‌که حواس، غرایز و خرد انسان برای راهبری و دستگیری 

او کافی نیستند.

اسباب هدایت حیوانات •

برای  اداره شوند. حیوانات  با حواسشان  است  موجودات ممکن  از  سلسله‌ای 
هدایت شدن از غرایز مدد می‌گیرند. برای مثال، غریزۀ زنبورعسل به او می‌گوید 
برو، روی گل خوش‌بو بنشین و از عطر و شهد آن استفاده کن، بعد از ورود به کندو، 
ترتیباتی وارد  با  را به آن صــورت شش‌گوشه و مسدّس1 بساز و در آنجا  خانه‌ها 
خانه شو و از آن خارج شو، و ملکه، اعوان، نگهبان و خلاصه یک تمدن زنبوری 

داشته باش. 

اگر فکر کنید که زمانی زنبورها دور هم نشستند، کنفرانس بزرگی از سران زنبورهای 
کندوها یا منطقه‌ها را تشکیل دادند و گفتند خانه را چگونه بسازیم بهتر است، یکی 
مطالعه  بعد  و  گفت شش‌گوش،  یکی  گفت چهارگوش،  یکی  گفت هشت‌گوش، 
کردند، دیدند به‌شکل شش‌گوش مناسب‌تر است، اشتباه می‌کنید. چنین اتفاقی رخ 
الِ  �بَ �جِ

ْ
�ي مِ�نَ ال �ذِ �خِ

�نِ ا�تَّ
أَ
حْلِ �

ى ال�نَّ
َ
ل كَ �إِ

ُّ وْحَىٰ رَ�ب
أَ
نداده‌است. چراکه قرآن کریم می‌گوید: >وَ�

1. به معنای شش‌ضلعی
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كِ<1  ّ
لَ رَ�بِ كِ�ي سُ�بُ

ُ
اسْل مَرَا�تِ �فَ

َّ لِّ ال�ث
ُ
لِ�ي مِ�نْ ك

ُ
مَّ ك

ُ و�نَ �ث عْرِش�ُ َ ا �ي
رِ وَمِمَّ َ �ج

َّ ا وَمِ�نَ ال�ش و�تً �يُ ُ  �ب
ایــن وحــی الهــی به زنبور اســت. وحــی الهــی به زنبور به ایــن معنا نیست که زنبور 
می‌نشیند و جبرئیل بر او نازل می‌شود، بلکه خلقت زنبور و غریزۀ زنبور بدین‌ترتیب 
است. کششی غریزی است که زنبور را می‌کشاند و مجبور می‌کند. او نمی‌تواند کاری 
غیر از این بکند. به‌طور طبیعی و غریزی، زنبورها مجبور و مفطور2 هستند به این‌که 
خانه بسازند، به این صورت بسازند، از فلان‌جا گل و گیاه پیدا کنند، آن‌ها را بِِمکند، 
و اگر زنبوری تخلف کرد و به‌جای گل و گیاه خوش‌بو گیاهان بدبو و عَفن را بو کشید 
و مکید، او را همان دمِ درِ کندو از بین ببرند. همۀ این‌ها جزو فطرت و غریزۀ زنبورها 

هستند.

غریزه برای زنبور کافی است. آقای موریس مترلینگ3 دربارۀ زندگی زنبورها و مورچه‌ها 
و موریانه‌ها سال‌ها فکر و مطالعه کرده‌است. همین موریانه‌ای که شما این‌قدر از آن 
می‌نالید تشکیلاتی دارد و عجیب این است که اگر خانه‌ای از خانه‌های موریانه یا 
کندویی از کندوهای زنبورعسل را از زمان طوفان نوح یا ده قرن قبل از آن پیدا کنید 
و بگذارید کنار یکی از کندوهای این زمان، می‌بینید که ترتیبات این کندو یک سر 
سوزن با آن کندو تفاوتی ندارد. تکامل، ترقی و پیشرفت در کار زنبورعسل و در کار 
هیچ حیوان دیگری موجود نیست؛ آنچه هست وحی فطرت و وحی غرایز و نحوۀ 
خلقت اوست که او را حرکت می‌دهد، هدایت می‌کند و موانع را به او نشان می‌دهد 

تا او بتواند کار خودش را انجام بدهد، و جز غریزه، چیز دیگری نیست.

کوه‌ها و  که از برخی  کرد  1. سورۀ نحل، آیات 6869: »و پروردگار تو به زنبورعسل وحی 
، و راه‌های  پا می‌کنند، برای خود خانه بساز و از همۀ میوه‌ها بخور درختان و از آنچه بر

پروردگارت را بپیمای.«
.) یشه فطر 2. خلقت مطابق با فطرت )از ر

بلژیکی  پژوهشگر  و  نویسنده  نوبل،  برنده جایزه  )18621949 م(  مترلینگ  موریس   .3
است.
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انسان فراتر از غریزه •

انسان هم از غریزه استفاده می‌کند، اما در مقایسه با حیوانات از غریزه کمتر استفاده 
می‌کند. در ابتدای تولد، انسان همانند حیوان است. با غریزه و کشش فطرت و 
طبیعت است که انسان می‌تواند مخزن غذای خود را در سینۀ مــادرش پیدا کند 
و وقتی سینۀ مادر را در دهانشان می‌گذارند، بمکد. کسی مکیدن را به انسان یاد 
نداده‌است و در جایی دستور عملی و سمعی و بصری‌اش را یاد نگرفته‌است، بلکه 
این غریزۀ انسان است. هرچه انسان از مرحلۀ کودکی بالا می‌آید، به‌تدریج این ابزار، 
این عینک، این سلاح ـ که نامش »غریزه« است ـ ضعیف‌تر، بی‌اثرتر و کم‌فایده‌تر 
و  را می‌گیرد  نام »عقل و خــرد« جای آن  نیرومندتر به  و  پراثرتر  می‌شود و چیزی 
انسان می‌شود خردمند. در این مرحله، انسان دیگر با غریزه کار نمی‌کند. این غریزه 
نیست که به شما می‌گوید برو درِ دُکانت را باز کن یا در فلان ساعت ببند یا مشتری را 
این‌‌گونه جواب بده یا درس را این‌گونه بخوان یا این‌گونه تدریس کن. این‌ها غریزه 
نیستند، آموزش‌هایی هستند که با فکر و دانش فراگرفتید و راه زندگی‌تان را پیدا 

کردید.

دو دلیل بی‌کفایتی عقل برای هدایت انسان •

الف( قضاوت عقل دربارۀ خودش ◦

اما آیا این خرد و اندیشۀ انسانی کفایت می‌کند که شما را هدایت کند و به سرمنزل 
سعادت برساند؟ آیا عقل بشر برای هدایت او کافی است؟ خودِ خرد اگر باز باشد، فکر 
کند، تعصب نورزد و بدون غرض بخواهد قضاوت کند، خواهد گفت نه. مثل دادگاهی 
است که خودش به عدم صلاحیت خودش رأی می‌دهد، دادگاهی که خودش رأی 
می‌دهد من صلاحیت نــدارم در این مورد قضاوت بکنم. خرد سالم و بدون غرض 
انسانی قضاوت می‌کند که من صلاحیت ندارم انسانیت را مستقلاً هدایت کنم. دلیل 
می‌خواهید؟ دو دلیل وجود دارد؛ یک دلیل آن است که عقل بشر محدود است و 
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بی‌نهایت نیست، درحالی‌که نیازهای انسان بی‌نهایت‌اند. خرد از کجا می‌تواند همۀ 
نیازها را بفهمد تا آن‌ها را بــرآورده کند، فراهم بیاورد یا قانون بگذارد؟ عقل انسان 
نمی‌تواند این کار را بکند، چراکه ضعیف‌تر، ناتوان‌تر و نارساتر از این است که بتواند همۀ 

دردها را بشناسد و درمان مناسب را برای همۀ آن‌ها فراهم بیاورد.

ب( تجربه تاریخی دربارۀ عقل ◦

دلیل دیگر، واقعیت‌های تاریخی و علمی است. آیا خردمندان و عقلایی مثل ارسطو 
و افلاطون و سقراط توانستند بشر را اداره کنند؟ افلاطونِ متفکر، بعد از آن‌که فکر 
و مشورت و مطالعه و تحقیق می‌کند، مدینۀ فاضله‌ای را ترسیم می‌کند که فقط به 
این‌که  به‌دلیل  افلاطون می‌خورد،  و داخل صندوق‌خانۀ خودِ جناب  درد ذهن 
یک‌لحظه در عالم عملی نمی‌شود. اگر امــروز به مدینۀ فاضلۀ افلاطون نگاه کنید، 
با شرایطی که الآن در دنیا حاکم است، چیزی غیرقابل‌قبول و مسخره به‌نظرتان 

می‌آید.

می‌بینید که مکتب‌های عقلی و فلسفی چطور در مقابل هم صــف‌آرایی می‌کنند. 
می‌بینید که بشر تا به مبدأ و نقطه‌ای فراتر و بالاتر و عمیق‌تر از خرد انسان متصل 

نباشد، نمی‌تواند به هدایت و سعادت برسد.

رابطه نبوت با غریزه و عقل •

معنای نبوت این است که انسان نیرویی بالاتر و هدایتی قوی‌تر و عمیق‌تر از هدایت 
حس غریزه و عقل را لازم دارد. این هدایت چه‌کار می‌کند؟ می‌آید با حس شما 
؛ 

ً
رقابت می‌کند؟ با غریزۀ شما مخالفت می‌کند؟ سر عقل را به سنگ می‌زند؟ ابدا

او می‌آید تا عقل را راهنمایی کند، پرورش بدهد و عقلِ دفن‌شده را از زیر خروارها 
خاک بیرون بیاورد.

امیرالمؤمنین؟ع؟ می‌فرماید: »خدا پیامبران را فرستاد تا انسان‌ها را وادار کنند که 
به‌یاد  را  فراموش‌شده  نعمت‌های  و  بمانند  پایبند  پیمان فطرت خود  و  میثاق  به 
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عقل‌ها،  خردها،  تا  می‌آمدند  پیامبران  عُقولِ.«1 
ْ
ال دَفائِنَ  ــمْ  ُ

َ
لَه يُثِيروا  »وَ  بیاورند.« 

درک‌ها، و شعورهای جوامع بشری را که به‌وسیلۀ فرعون‌ها و نمرودها و بزرگ‌ها و 
قدرتمندها دفن شده بودند بیرون بیاورند. فرعون دوست ندارد که مردم دارای عقل 
باشند، دوست ندارد که انسان‌ها بفهمند، چون اگر بفهمند، وجود او باطل و افسانه 
خواهد شد. پیامبران می‌آیند این دفینه‌ها و خزینه‌ها و گنج‌های پنهان را استخراج 

می‌کنند، تصفیه می‌کنند و در اختیار مردم قرار می‌دهند.

نبود تعارض میان عقل و دین •

پس پیامبران با نیروی وحی به جنگ عقل نمی‌روند. کسی که خیال می‌کند دین 
 کسی که دارای عقل 

ّ
با عقل منافات دارد، یا دین را نمی‌شناسد یا عقل ندارد، واِلّا

است و عقل را آزمــوده و تجربه کرده‌است و دین را هم می‌شناسد خوب می‌داند 
که دین هیچ منافاتی با دانش و عقل بشر ندارد. آنچه را که دین بگوید عقل‌های 
صحیح می‌فهمند و می‌پسندند. افراد نادانی که به نام دفاع از دین، گاهی می‌گویند 
نباید در دین استدلال طلب کنید و فلسفه‌ای درباب دین بخواهید خیال می‌کنند که 
این حرف )درخواست استدلال در باب دین(  از ارزش دین می‌کاهد، درصورتی‌که 
با همدیگر  بشود،  کامل عرضه  عقلِ  مقابل  در  دین صحیح  اگر  نیست.  این‌طور 

منافات و تعارضی نخواهند داشت.

وقتی عقل انسان و تجربۀ دانش بشر الکل را می‌شناسد و مضرّات و آسیب‌های 
ما  چــرا  می‌شود،  متوجه  را  اجتماع  همچنین  و  روحیه  اعصاب،  جسم،  بر  الکل 
صَا�بُ  �نْ

�أَ
ْ
سِرُ وَال مَ�يْ

ْ
مْرُ وَال �خَ

ْ
مَا ال

�نَّ نتوانیم و جرئت نکنیم که آیۀ قرآن را باقدرت بخوانیم؟ >�إِ
وهُ.<2چرا استناد نکنیم به آنچه دانش  �بُ �نِ �تَ ْ ا�ج طَا�نِ �فَ �يْ

َّ سٌ مِ�نْ عَمَلِ ال�ش امُ رِ�جْ
َ
ل ز�ْ

أَ
�

ْ
وَال

بشر در این زمینه فهمیده؟ چرا نگوییم که نوشیدن الکل از اعمال شیطان است و 

1. نهج‌البلاغه، خطبۀ 1.
2. »ای مؤمنان، شراب و قمار و بت‌پرستی و ابزار‌های شرط‌بندی جزو پلیدی‌ها و از 

امور شیطانی‌اند. از آن‌ها پرهیز کنید تا رستگار شوید.« )مائده؛ 90(
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شیطان‌ها هستند که از عرق‌خوریِ آن عرق‌خور بدبخت استفاده می‌برند؟ چرا این 
را نگوییم؟

اقِصَةِ«1، معنایش  عُقُولِ النَّ
ْ
 يُصَابُ بِال

َ
این‌که امام سجاد؟ع؟ فرموده »إِنَّ دِينَ الِلَّه لَا

چیز دیگر است؛ یعنی آیین الهی را با عقل ناقص نمی‌شود کشف کرد؛ یعنی اگر شما 
روایتی نداشته باشید دربــارۀ این‌که نماز ظهر چهار رکعت است، با عقل نمی‌توانید 
بفهمید که نماز ظهر چهار رکعت اســت. حرف بسیار درســی هم هست. اگر خود 
�نَ 

آ
ر� لِ وَ �قُ �ي

َّ
ِ الل سَ�ق لىٰ غ�َ مسِ �إِ

َّ وكِ ال�ش
ُ
لاٰة�َ لِدُل مِ الصَّ �قِ

أَ
قرآن نگوید که وقت نماز >�

وقت  کی  که  بفهمید  نمی‌توانید  معمولی  خــرد  و  اندیشه  و  عقل  راه  از  رِ<2،  �ج ال�فَ
نماز اســت. پس معنای جملۀ امــام سجاد؟ع؟ این نیست که ما نمی‌توانیم احکام 
و معارف دین را با بینش عقل و خرد انسانی ببینیم. اعتراف می‌کنیم که آنچه ما 
می‌فهمیم یک‌هزارم از معارف عمیق دین نیست. آنچه ما می‌توانیم تطبیق کنیم و 
توضیح بدهیم خیلی کمتر است از آنچه در واقعیت ممکن است انجام بگیرد و وجود 
داشته باشد، در این تردیدی نیست، اما یک کلمه من می‌گویم، یک کلمه نفر بعدی 
می‌گوید، یک کلمه نفر بعد از او می‌گوید. در خط طولی تاریخ بشر، وقتی که حساب 
می‌کنید، بعد از دویست سال، پانصد سال، می‌بینید انسان به عمق دین بسیار 
مؤمن‌تر و معترف‌تر است از روزگاری که این فکرها و اندیشه‌ها و تطبیق‌ها برایش 

پیش نیامده بودند.

دین، هدایت‌گر عقل •

بنابراین دین برای کوبیدن عقل نمی‌آید، برای نسخ کردن عقل و بیرون راندن عقل 
از زندگی نمی‌آید، بلکه برای هدایت و دستگیری عقل می‌آید. عقل هست، اما وقتی 
هوس در کنارش باشد، نمی‌تواند درست قضاوت کند. عقل هست، ولی وقتی طمع 

1. علامه مجلسی، بحارالأنوار، ج 2، ص 303.
را نیز  کن و نماز صبح  را اقامه  »از ابتدای زوال آفتاب تا هنگام تاریکی شب نماز   .2

بخوان.« )اسراء؛ 78(
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پهلوبه‌پهلویش باشد، نمی‌تواند درست ببیند. وقتی غرض در کنارش است، نمی‌تواند 
درست بفهمد. دین می‌آید که هواوهوس و طمع و ترس‌ها و غرض و سایر رذالت‌ها 
را از عقل بگیرد و عقل سالم کامل را تقویت و تأیید کند تا او خوب بفهمد. وقتی به 
اسلام مراجعه می‌کنید، می‌بینید که اول تا آخر اسلام پر است از جلوه‌های عقل. 
<؟ چقدر  رو�نَ

َ
كّ �فَ �تَ �تَ لاٰ   �فَ

أَ
�< <؟ چقدر داریم  لو�نَ عْ�قِ �تَ لاٰ  �فَ  

أَ
�< در قرآن چقدر داریم 

 النّاسِ 
َ

<؟ در روایات چقدر داریم »اِنَّ لِِلّهِّ عَلَی ا�بِ �بٰ
ْ
اَل

ْ
�ةً لِاُولِی ال �یَ

�آ
َ
لِكَ ل  �فِی �ذٰ

�نَّ داریم >�إِ
تَيِن1؛ خدا دو حجت بر مردم دارد: یکی پیامبر و یکی عقل«؟ حُجَّ

جمع‌بندی مطلب این‌که انسان بدون هدایت وحی نمی‌تواند خودش را به سرمنزل 
را  را سرکوب نمی‌کند، همچنان‌که غریزه  آمــد، عقل  سعادت برساند و وقتی وحی 
سرکوب نمی‌کند. وحی حواس ظاهری را از بین نمی‌برد، بلکه آن‌ها را تقویت، تزکیه 
و تهذیب می‌کند، دستگیری می‌کند. این وظیفۀ وحی است. بنابراین فلسفۀ نبوت 
این است که چون دانش و بینش بشری برای هدایت کافی نیست، باید دستی از 

غیب برون آید و ما را هدایت کند.

نقش انبیا در هدایت امت واحده •

سؤال‌های مهمی که در این باره مطرح می‌شوند به این قرارند: نقطۀ آغاز کار انبیا 
کجاست؟ پیامبران اصــاح انسان‌ها و کمک به آن‌هــا را از کجا شــروع می‌کنند؟ 
فرجام تلاششان چگونه است؟ کارشان به کجا می‌رسد؟ در قرآن به پاسخ این 

سؤال‌ها اشاره شده‌است که در درس‌های آینده، به‌تدریج مطرح خواهیم کرد.

فلسفه نبوت در قرآن ◦

در تفسیر پرتوی از قــرآن2، بحث خوبی در این زمینه آمده‌است که فقط به ترجمۀ 

1. کلینی، الکافی، ج 1، ص 16.
تفسیر پرتوی از قرآن نوشته آیت‌الله سید محمود طالقانی از روحانیون مبارز قبل از   .2

انقلاب که در سال 1358 درگذشت.
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<؛1 »مردمان همه یک امت و یک  �ةً واحِدَة�ً مَّ
ُ
اسُ ا کوتاهی اکتفا می‌کنیم. >كا�نَ ال�نّ

گروه بودند.« در این باره مفسران به‌طور مفصّل باهم بحث دارند. یک امت بودند؛ 
 > �ةً واحِدَة�ً مَّ

ُ
ا اسُ  >كا�نَ ال�نّ یک امت خوب یا یک امت بد؟ بعضی می‌گویند 

اشاره دارد به اشتراک اولیه و آغازینِ دوران ماقبل تاریخ. بنده عرض می‌کنم که 
شاهدی بر این معنا وجود نــدارد، جز این‌که اسم دوران اشتراک و آغازین بر سر 

زبان‌هاست و ما حیفمان می‌آید که به‌نحوی قرآن را به این مفهوم ربط ندهیم.

این کار درســی نیست و ما هرگز نباید سعی کنیم چیزی را از جای دیگر به قرآن‌ 
بچسبانیم، بلکه همان‌که از قرآن می‌فهمیم ما را بس است. قرآن به این نیاز ندارد که 
از حرف‌ها و فرهنگ‌های دیگران حاشیه‌ای به آن بدهیم و سرافرازش کنیم؛ نه، قرآن 

این سرافرازی را نمی‌خواهد.

کرد؛ دو معنایش در  را به چند شکل می‌شود معنا   > �ةً واحِدَة�ً مَّ
ُ
ا اسُ  ال�نّ >كا�نَ 

پرتوی از قرآن هست، ولی یک معنا به‌نظر من متفاوت با آن دو است و آن این‌که 
< یعنی انسان‌ها و مردمان همه در حالتی برابر و همسان،  �ةً واحِدَة�ً مَّ

ُ
اسُ ا >كا�نَ ال�نّ

و ازلحاظ نیازها و استعدادها یکسان بودند. واقعیت اجتماعی همیشه همین‌طور 
اســت. همۀ انسان‌ها عقل، فکر، هــوش، حس ششم، حــواس ظاهری و حواس 
و  دارنـــد، خانه  هــوس جنسی  و  تشنگی  گرسنگی،  انسان‌ها  دارنـــد. همۀ  باطنی 
 از یک سنخ‌اند. 

ً
لباس می‌خواهند و ... . این نیازها همه در انسان‌ها برابر و تقریبا

 مشابه‌اند. این‌که انسانی در وضعیت بهتری تربیت 
ً
استعدادها هم در انسان‌ها تقریبا

شده و استعدادش شکوفا شده باشد، مطلب دیگری است. این‌که آقازاده‌ای در 
خانه‌ای اشرافی به دنیا آمده باشد و معلم سرخانه در شش‌هفت‌سالگی به او زبان 
هندی و چینی یاد بدهد که مثل بلبل حرف بزند، اما بچۀ فلان کارگر در کوره‌ها در 
هفت‌هشت‌سالگی فارسی را هم درست بلد نباشد، این حرف دیگری است. این 
دلیل بر این نیست که استعداد او بیشتر بوده؛ نه، استعداد او را استخراج کرده‌اند، 

1. سورۀ بقره، آیۀ 213.
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اما استعداد این بیچاره مانده و استخراج نشده است.

پس انسان‌ها به‌طور طبیعی و معمولی امت واحده بوده‌اند، با نیازهای همسان، 
 >. �نَ �ي ّ

�يِ �بِ
هُ ال�نَّ

ّ
َ اللَ عَ�ث �بَ

با استعدادهای برابر و مشابه که در ترجمه این را قید کردیم. >�فَ
این  درمیان  برانگیخت.  را  پیامبران  متعال  برابر، خدای  انسان‌هایِ  این  درمیان 
هم‌سطح‌ها، پروردگار عالم انسان‌های بالاتر، قوی‌تر، عمیق‌تر، پُرشورتر، و بااستعدادتر 
رينَ؛ مژده‌رسانان« مژدۀ  را انتخاب کرد و آن‌ها را برانگیخت. که چه بکنند؟ تا »مُبَشِّ
بهشت، سعادت دنیا، مدینۀ فاضله، استقرار امنیت و صلح و رفــاه، از بین رفتن 
فقر و نومیدی و ترس و ناامنی و جهالت، مژدۀ تشکیل حکومت فاضل و مدینۀ 
صالح، و بعد از آن، مژدۀ رفتن به بهشت و اتصال به رضــوان پروردگار را بدهند، 
از  باریکی پل صراط،  از  از آتش جهنم،  بترسانند  <؛ »بیم‌دهندگان«  �نَ ر�ي �ذِ >مُ�ن و 
بدبختی دنیا، از تسلط عفریتِ جهل و فقر، از سقوط در دره و سراشیب فساد، و نابود 

شدن استعدادهای انسانی.

البته   > ِ
حَ�قّ

ْ
ال �بِ ا�بَ  كِ�ت

ْ
ال مَعَهُمُ  لَ  ز�َ �نْ

َ
ا و  �نَ  ر�ي �ذِ مُ�نْ و  �نَ  ر�ي ِ

ّ �ش مُ�بَ �نَ  �ي �يّ �بِ
ال�نَّ اللّهُ   َ عَ�ث �بَ

>�فَ
این‌گونه نیست که فقط مژده بدهند و بترسانند، بلکه از سوی خدا چیزهای دیگری 
هم آورده‌اند. خداوند با آنان کتابی به‌حق، برطبق حق، نازل فرمود.« آنچه مطابق 
با فطرت عالم است، آنچه با روند طبیعی عالم همراه است، آن حق است. آنچه با 
فطرت انسان و سرشت جهان تطبیق می‌کند آن را می‌گویند »حق«. کتاب پیغمبرها 

هم حق است و انسان را در مسیر طبیعی و فطری‌اش پیش می‌راند و جلو می‌برد.

هِ<؛ »تا کتاب  �ي وا �فِ �فُ
َ
ل �تَ مَا ا�خْ �ي اسِ �فِ �نَ ال�نّ ْ �ي َ حْكُمَ �ب ِ لِ�يَ

حَ�قّ
ْ
ال  �بِ

ا�بَ كِ�ت
ْ
لَ مَعَهُمُ ال ز�َ �نْ

َ
>ا

حکم کند میان مردم، در آن چیزهایی که دربارۀ آن با یکدیگر اختلاف می‌ورزند.« 
اختلافات درمیان انسان‌ها یک سنت است و بودنش مفید است، زیرا اختلاف 
تا میان مردم  اینجا روشــن شد که کتاب می‌آید  تا  موجب تکامل می‌شود. پس 
قضاوت و حکومت کند، دربــارۀ چیزهایی که در آن اختلاف ورزیــده‌انــد. می‌توان 
و حکومت  فــرد نبی  مــی‌آورنــد حکومت  بــه‌وجــود  انبیا  که  گرفت حکومتی  نتیجه 
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شخص و حکومت استبداد نیست، بلکه حکومت قانون و حکومت کتاب است.

وهُ<؛ »مگر  و�تُ
أُ
�نَ � �ي ِ ذ�

َّ
ا ال

َّ
ل هِ<؛ »در کتاب حق، شبهه نیفکندند«، > �إِ �ي �فَ �فِ

َ
ل �تَ >وَمَا ا�خْ

همان گروه که برای آنان کتاب آسمانی آمد.« یعنی عده‌ای راست گفتند و عده‌ای 
 
ً
بنابراین هستند کسانی که پیروان یک دین هستند و ظاهرا دیگر خــافِ واقــع. 

سخن دین را می‌گویند، اما خلاف واقع را می‌گویند )اشاره به وجود نَسخ و تحریف 
لِمَا  وا  مَ�نُ

آ
� �نَ  �ي ِ ذ�

َّ
ال هُ 

ّ
اللَ هَدَى  �فَ هُمْ ۖ  �نَ �يْ َ �ب ا  �يً

غ�ْ َ �ب ا�تُ  �نَ ّ
�يِ

�بَ
ْ
ال اءَ�تْهُمُ  ج�َ مَا  عْدِ  َ �ب >مِ�نْ  ادیان(.  در 

مٍ<؛ »برای  �ي �قِ
ىٰ صِرَاطٍ مُسْ�تَ

َ
ل اءُ �إِ َ َ�ش هْدِ�ي مَ�نْ �ي َ هُ �ي

ّ
هِۗ  وَاللَ �نِ

�ذْ �إِ  �بِ
ّ

ِ حَ�ق
ْ
هِ مِ�نَ ال �ي وا �فِ �فُ

َ
ل �تَ ا�خْ

تعدی به حقوق یکدیگر. پس خداوند به لطف خود اهل ایمــان را از آن ظلمت 
شبهات و اختلافات به نور حق هدایت فرمود، و خدا هرکه را خواهد به راه راست 

هدایت کند.«

پس فلسفۀ نبوت را بیان کردیم و معلوم شد نبوت یک اصل در همۀ ادیان است و 
 اصلی بنیادین است که اگر نباشد، دین معنی و مفهوم درستی نخواهد داشت، 

ً
اتفاقا

چون دین آن چیزی است که از طرف پروردگار به‌وسیلۀ پیام‌آور وحی آورده می‌شود. 





درس پانزدهم

�بو�ت
�ت در �ن

ع�ث �ب





معنای بعثت� 

از بعثت  به‌میان می‌آید، صحبت  پیامبری صحبت  آمــدن  از   وقتی 
ً
قــرآن غالبا در 

سُولاً<؛1 »ما در هر امتی، رسولی مبعوث کردیم.« این  �ةٍ رَّ
مَّ
أُ
لِّ �

ُ
ا �فِ�ي ك

�نَ ْ عَ�ث َ دْ �ب
�قَ
َ
اوست: >وَل

»بعثت« یعنی چه؟ رابطۀ »بعثت« و »نبوت« چیست؟ در نبوت بعثتی وجود دارد. 
این بعثت مربوط به کیست و چیست و فایده‌اش کدام است؟

»بعثت« به‌معنای »برانگیختگی‌« است، یعنی »تحرک« و »حرکت بعد از رخوت 
و سستی و رکود«. مرده‌ای که سالیانی در گورستانی خوابیده و اجزای بدن او خاک 
برمی‌خیزد، می‌گویند »برانگیخته شد«.  قیامت  پروردگار در  با قدرت  شده، وقتی 

<؛2 »این روز روز برانگیختگی ا‌ست.«  ِ ع�ث �بَ
ْ
وْمُ ال َ ا �ي

>هَ�ذٰ

انسانی که در جریان عادی زندگی اجتماعی حرکت می‌کرد و شور و تلاش و فعالیتی 
برخلاف حالت معمولی جامعه در او نبود درحقیقت مثل تختۀ چوب، گیاه بی‌جان 
پَــرِ کاهی روی سیل معمولی جامعه افتاده بود و جامعه او را به هر سو می‌برد.  و 
چنین آدمــی وقــ‌ی که به خــود آمــد، وقــ‌ی از ایــن حــال بی‌تفاوتی بیرون آمــد، وقتی 
احساس کرد که این مسیر، این جریانِ طبیعی و معمولی، نباید صددرصد برای 
او اطمینان‌بخش و قانع‌کننده باشد و چه‌بسا بتوان جریان دیگری پیدا کرد که او را 

1. سورۀ نحل، آیۀ 36.
2. سورۀ روم، آیۀ 56.
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به سرمنزل سعادت برساند، وقتی براثر این فکرها بیدار شد، تلاش و حرکت کرد. 
دربارۀ این انسان می‌گویند »برانگیخته شد«. در مثال‌های کوچک‌تر و جزئی‌تر، از 
خواب که بیدار شدید و بلند شدید، می‌گویند »برانگیخته شدید«. وقتی‌ از سستی و 
تنبلی و بی‌حالی و رخوت خارج گشتید و مشغول حرکت شدید، می‌گویند برانگیخته 

شدید؛ این معنای برانگیختگی و بعثت است.

»روز  دیگر  تعبیر  به  یا  برانگیختگی«  »روز  »یوم‌البعث«،  می‌گویند  را  قیامت  روز 
رستاخیز«. انسان‌ها، از لحظه‌ای که از گور بیرون می‌آیند تا لحظه‌ای که سرنوشت 
 در تلاش و سراسیمگی و حرکت هستند. آن روزِ 

ً
نهایی آن‌ها معیّّن می‌شود، دائمــا

برانگیختگی چنین حالتی  را می‌گویند »یوم‌البعث«. حالت  و رستاخیز  برخاستن 
است و در نبوت نوعی برانگیختگی وجود دارد.

رستاخیزی پس از رستاخیز •

می‌خواهیم بینشمان دربارۀ نبوت عمیق‌‌تر شود. دیدگاه برخی افراد به پیامبر و نبوت 
خیلی سطحی است، در حدی که پیامبر را مثل واعظی می‌دانند که وارد شهری 
می‌شود تا برای مردم آن شهر مطالبی از دین یا غیر دین بیان کند یا مثل مسئله‌گویی 
می‌دانند که درمیان مردم بلند می‌شود و می‌ایستد تا چند مسئلۀ فرعی را به آن‌ها 
بگوید؛ پیامبر را معمولاً این‌جور آدمی فرض می‌کنند، مثل یک آدمِ عالِم روحانِی 
نجیبِ سربه‌زیر درمیان عــده‌ای از مــردم. منتها این مردم گاهی خوب‌اند و قدر او 
را می‌دانند، که به این‌ها می‌گویند »مؤمن«، و گاهی قدر او را نمی‌دانند، که این‌ها 

می‌شوند »کافر« و »مشرک« )می‌گویند خیال کردیم پیامبر چنین چیزی است(.

در فرایند بعثت، دو گونه تحول و دگرگونی وجود دارد؛ تحول اول در وجود خود پیامبر 
، انقلاب و تحول درونی و باطنی پیامبر است که 

ْ
شکل می‌گیرد. منظور از این تحول

»بعثت« نامیده می‌شود. ابتدا پیامبر تغییر می‌کند و از حال رکود و رخوت خارج 
می‌شود و بعد از آن‌که در روح و باطن او قیامتی برپا می‌شود و همۀ استعدادهای 
سرشارِ به‌ودیعه‌نهاده از طرف خدا در او بیدار می‌گردد، مثل سرچشمه‌ای می‌شود 
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که در هر لحظه‌ میلیاردها جریان آب از آن استخراج می‌شوند و می‌ریزند. تا قبل از 
این لحظه، همۀ این آب‌ها در باطن او پنهان بودند. 

خلاصه، ابتدا خود نبی مسلمان می‌شود و از وحی الهی تأثیر می‌پذیرد و بعد همین 
سرچشمۀ فیاض و جوشان و تحول و انقلاب، که روح نبی و باطن نبی است، به 
اجتماع و متن جامعۀ بشری سرریز می‌‌شود. بعد از آن‌که در او تحول به‌وجود می‌آید، 
در جامعه تحول به‌وجود می‌آید. در نبوت هرچه هست شور و تحول و دگرگونی و 

بعث و انبعاث است.

پیامبر، مستعدترین فرد جامعه •

دو نکته در زمینۀ زندگی هر نبی، قبل از نبوت، به‌طور متضاد وجود دارد. البته این‌که 
به‌نظر  متضاد  است  بلکه ممکن  نیست،  واقعی  تضاد  به‌معنای  متضاد،  می‌گوییم 
از این تضادها این است که نبی مبعوث نشده، اما از استعداد‌های  بیاید. یکی 
بسیار قوی و عمیق انسانی بیش از بقیۀ مردم برخوردار است. استعداد فهمیدن، 
بندگی  استعداد  نیست.  دیگر  انسان‌های  با  قابل‌مقایسه  او  در  انفجار  و  حرکت 
خدا و آمادگی برای بندۀ خدا بودن در او به‌اندازه‌ای‌ است که برای انسان‌های 
دیگر قابل‌تصور نیست. می‌توان گفت به این دلیل خدا چنین استعدادی را به او 
داده‌اســت که تحمل بار مسئولیت نبوتْ استخوانی سنگین‌تر، درشت‌تر و مایه‌ای 

نیرومندتر لازم دارد. 

نبوت و رساندن پیام خدا به مردم و تبدیل جامعه‌ از جاهلی به توحیدی کار بسیار 
باعظمت و بار بسیار سنگینی‌ است و لازم است عده‌ای این بار را متحمل شوند. 
چه‌کسی متحمل خواهد شد؟ انسانی که برحسب شرایط و خصوصیات محیطی، 
خانوادگی، آب‌وهوایی، و فامیلی، دارای استعدادها و امکان بیشتری است و چون 
خدا امکانات بیشتری در این موجود می‌بیند، کمکش می‌کند، به او فیض می‌دهد، 
به او لطف می‌کند و آنچه وسیلۀ پرورش است در اختیار او می‌گذارد تا این دو صد 
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من بار برروی صد من استخوان1 او بایستد. درواقع، خداوند او را به آدمی تبدیل 
می‌کند که آمادۀ این کار است. بالاخره اگر رسول‌الله این بار سنگین را برنمی‌داشت، 
ایــن بــار سنگین بر زمــن می‌ماند و برداشتنش کــار من و شما نبود، کــار گاندی2 و 
لومومبا3 نبود، کار سقراط و افلاطون و ارسطو نبود. خلاصۀ نکتۀ اول این است: 
استعدادهایی که در نبی وجود دارند از استعدادهای مردم معمولی سرشارتر، غنی‌تر، 

عمیق‌تر و قابل‌استفاده‌ترند.

انقلاب روحی نبی •

نکتۀ دوم این است که نبی قبل از بعثت، در جریان معمولی زندگی، با مردم رفیق و 
شریک است و آن‌ها در یک جریان دارند حرکت می‌کنند. نبی از اول مشغول فکر 
کردن نیست که من چه‌کار کنم تا این جامعه را منقلب کنم. ممکن است او ناراضی 
باشد و البته ناراضی است. انسان باهوش از وضع اختلاف طبقاتی، جهل و فقر 
و ستم زمان خود ناراضی است، اما این نارضایتی در حد ایجاد تحول و انقلاب، و 

راهی ضد راه معمولی اجتماع نیست.

مــوسی‌بــن‌ عــمــران؟ع؟ در خــانــۀ فــرعــون دارد زنــدگــی مــی‌کــنــد و بــه‌قــول یــکــی از 
ریش‌سفیدها، پلو و چلوهای فرعون را می‌خورد، آقازادگی هم می‌کند. او در بازار، 
روی عِــرقِ بنی‌اسرائیلی بودن و کسانی که به ایدۀ او ایمان آوردنــد، یک نفر را هم 
می‌کُشد و بعدها که به نبوت و رسالت مبعوث می‌شود، راجع‌به آدم‌کشی آن روز 

1. دو صد من استخوان باید که صد من بار بردارد )ضرب‌المثل(.
گیر  یستی و مبارزه فرا 2. ماهاتما گاندی )۱۸۶۹۱۹۴۸ م( رهبر پر آوازه هند که به ساده‌ز
با استعمار انگلیس شهرت دارد و عمر خود را برای استقلال هند از سلطه انگلیس 

صرف کرد.
3. پاتریس لومومبا )19251961 م( رهبر استقلال کشور کنگو از استعمار بلژیک بود که 
کنگو  کرد و سرانجام بعد از استقلال  کنگو قطع  دست بلژیک را از منابع و ذخایر 

بدست عوامل نفوذی ترور شد و بدنش قطعه قطعه و در نهایت سوزانده شد.
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<؛1 گمراه بودم من.« گمراه بودم یعنی چه؟ یعنی  �نَ �ي ِ
ّ
ال

ا مِ�نَ الض�ّٰ �نٰ
أ
� می‌گوید: »>وَ 

راهی که درست برضد راه معمولی جامعۀ فرعونِی آن روزگار است را نیافته بودم. 
نمی‌گوید کشتن یکی از آحاد فرعونی گناه است، بلکه می‌خواهد بگوید آن روزی که 
من او را کشتم، آدمی نبودم که ایده‌ای مشخص و جهت‌گیری صحیحِ انقلابی‌ای را 
تعقیب کنم، بلکه آدمی بودم میان آدم‌های دیگر. اما امروز راه من عوض‌ شده و آن 
حرکت عمومی و مسیر جمعی جامعه را تخطئه می‌کنم؛ یعنی امروز، بعد از بعثت، به 
آدمی تبدیل شده‌ام که رستاخیزی در جامعه برپا می‌کند. در سورۀ والضحی، مطلب 

دربارۀ پیامبر اکرم؟ص؟ به‌خوبی روشن می‌شود.

بعثت، نقطۀ عطف زندگی پیامبر •

به  »سوگند  حىٰ<؛ 
الض�ُّ >وَ  می‌فرماید:  ایــن‌طــور  ضُحیٰ  مبارکۀ  ســورۀ  در  خــداونــد 

روشنایی چاشتگاه.« »ضُحیٰ« یعنی »پیش‌ازظهر«. خود این قسم خوردن به آن 
‌وقت معنی‌دار است؛ شاید اشاره‌ای در آن باشد. پیداست که چون سخن دربارۀ 
بعثت و رسالت پیامبر است، این »ضُحیٰ« اشاره به آن نوری ا‌ست که براثر بعثت 

پیامبر اسلام، همۀ آفاق عالم را فراگرفت.

ىٰ<؛ »و قسم به شب، آن‌گاه که بپوشاند تاریکی‌اش همۀ  ا سَج�
لِ اِ�ذٰ �ي

َّ
حىٰ  وَ الل

>وَ الض�ُّ
لىٰ< گویا مدتی بعد از آن‌که وحی آغاز شده بود، 

كَ وَ مٰا �قَ ُّ عَكَ رَ�ب
َ

آفاق را.« >ما وَدّ
وحی قطع شد. بعد از آن‌که آن برانگیختگی و شور و هیجان در پیامبر پدید آمد و 
نس گرفت، ناگهان دید که وحی قطع شد. ازاین‌رو، 

ُ
با پیام‌آور وحی خدا، جبرئیل، ا

دوران  فترت« می‌گویند.  را »دوران  قطع وحی  دوران  این  به‌شدت غمگین شد. 
فترت چقدر طول کشیده؟ چهل روز و بیشتر و حتی تا دوسه سال هم گفته‌اند. سورۀ 
حىٰ اولین سورۀ بشارت‌آمیزی‌ است که بعد از این دوران نازل می‌شود و خطاب  ض�ُ
را رها  لىٰ<؛ »پروردگارت تو 

�قَ وَ مٰا  كَ  ُّ رَ�ب عَكَ 
َ

وَدّ >ما  به پیامبر اکرم؟ص؟، می‌گوید: 

1. سورۀ شعرا، آیۀ 20.
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كَ مِ�نَ الاولىٰ<؛ »فرجام کارَت بهتر از 
َ
رٌ ل �ي

رَة�ُ �خَ �خِ
�آ

ْ
ل

َ
نکرد و بر تو خشم نگرفت.« >وَ ل

آغاز کارَت است.«

ىٰ<؛ »پروردگارت به تو آن‌قدر خواهد بخشید که  رْ�ض �تَ كَ �فَ ُّ كَ رَ�ب عْطِ�ي ُ  �ي
سَوْ�فَ

َ
>وَ ل

خشنود شوی.« در ذیل این آیه، روایتی وجود دارد دربارۀ این‌که مراد »شفاعت« 
است. شفاعت یکی از الطافی است که به پیامبر خدا داده می‌شود و آن‌قدر اعطا 
می‌گردد که خشنود می‌شود. در همین دنیا هم به پیامبر اســام آن‌قــدر داده شد 
بر  تا این‌که خشنود گردید. هدایت انسان‌ها، تشکیل مدینۀ فاضله، قهر و غلبه 
دشمنان سرسخت، فتح بلاد، روی غلتک انداختن سیر تکاملی جامعۀ اسلامی، 

همۀ این‌ها نعمت‌های خدا به پیامبر اسلام بودند.

وىٰ<؛ »آیا خدا تو را یتیمی نیافت که پناه داد؟« خداوند 
آ
�  �فَ

ً
ما �ي �تِ َ دْكَ �ي �جِ

َ مْ �ي
َ
 ل

أَ
�<

خطاب به پیامبر می‌فرماید که قبل از ولادتت، پدرت از دنیا رفته بود و مادرت هم 
به فاصلۀ کمی از دنیا رفت. پدربزرگت هم بعد از چند سالِ کوتاه از دنیا رفت و تو 
تنها ماندی و زیر کفالت عمویت ابوطالب، ای پیامبر، همه‌لحظه پناهت دادیم و تو را 
در آغوش مهر و محبت خود نگاه داشتیم. دارد امید می‌دهد. می‌خواهد بگوید پناه 
خدا همیشه با توست؛ از کودکی بوده و حالا هم که بار رسالتی به این سنگینی روی 
دوش توست، مَترس و واهمه نداشته باش. مبادا بپنداری خدایی که آن روزها تو را 

پناه داد اکنون رهایت کرده‌است.

هَدىٰ<؛ »و تو را گم‌گشته یافت و هدایت کرد.« در اینجا چند 
اً �فَ

ّ
ال دَكَ ض�ٰ >وَ وَج�َ

روایــت هست که البته بعضی از این روایت‌ها ضعیف‌اند و چند مــورد هم اقوال 
هَدىٰ<؛ 

�فَ اً 
ّ
ل
آ
�ض�  دَكَ  وَج�َ >وَ  می‌گوید:  شده‌اند.  وارد  روایت‌ها  به  که  مفسران‌اند 

»خدا تو را گم‌گشته یافت و هدایت کرد.« مراد گم‌گشتگی فکری و روحی‌ نیست، 
بلکه مراد این است که یک‌وقتی پیامبر در بچگی در کوه‌های مکه گم ‌شده بود. بعد 
خدا پدربزرگش را هدایت کرد و توانست او را پیدا کند. یک قول دیگر این است که 
در ماجرای دیگری گم شده بود، فلان زن آمد و او را پیدا کرد. و قولی هم این است 
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که او درمیان مردم مکه گم شده‌ ‌بود و کسی او را نمی‌شناخت. خدا مردم مکه را 
به‌سمت او هدایت کرد. این عبارت را به این معانی حمل کرده‌اند. این معانی را منکر 
نمی‌شویم. اگر روایات صحیحی در این زمینه برای هریک از این معنی‌ها بیاید، البته 
قابل‌قبول است و می‌شود قبول کرد، اما معنای ظاهر آیه غیر از این است و قبول 

روایتی که این معنا را به ما می‌دهد منافات ندارد با قبول معنای ظاهر آیه.

ظاهر آیه صاف و صریح و فارسی دارد می‌گوید »تو گمراه بودی، گم‌گشته بودی، تو را 
 به‌معنای بت‌پرست بودن یا 

ً
هدایت کردیم«. »گمراه بودی« به چه معناست؟ قطعا

منحرف بودن یا گناهکار بودن نیست، بلکه به این معناست که این صراط مستقیمی 
که با بعثت و نبوت به تو ارائه داده شد در اختیار تو نبود. آن معارف، آن قوانین، آن 
افکار، آن ایده‌ها که با آمدن وحی بر پیامبر، برای قلب مقدس او روشن و آشکار شد، 
قبل از نبوت و قبل از بعثت، برای آن بزرگوار وجود نداشت. این معنای ظاهر آیه است 
و هیچ اشکالی ندارد که ما آیۀ شریفه را ـ  که ظاهرش این است ـ  ازلحاظ معنای تأویلی 
حمل کنیم بر گم‌گشته بودن درمیان مردم مکه، گم شدن در کوه‌های اطراف مکه، و گم 

شدن در راه چراندن گوسفندها، همان‌طورکه در بعضی روایات و نقل‌ها مطرح است.

عیال‌مندی  مستمند  را  »تو  �نىٰ<؛  غ�ْ
َ
ا �فَ لاً  عٰا�ئِ دَكَ  وَج�َ وَ  هَدىٰ  �فَ اً 

ّ
ال ض�ٰ دَكَ  وَج�َ >وَ 

یافت و تو را بی‌نیاز کرد.« منظور از این آیه و طرح این سوره در این نوشته این بوده که 
پیامبر اکرم؟ص؟ گم‌گشته بود، درمیان مردم معمولی حرکت می‌کرد، درمیان جامعه راه 
می‌رفت و سیر می‌کرد، گرچه از وضع ناراحت بود، گرچه از این‌که آقازاده‌های قریش 
کنیز فلان آدم تهیدست را بگیرند و به‌زور تصرف کنند رنج می‌برد و حِلفُ‌الفضول1 
را درست می‌کرد، گرچه حتی لحظه‌ای به خدا مشرک نشد و درمقابل این بت‌ها 
تعظیم و تواضع نکرد، گرچه لحظه‌ای با قلدرها و زورمندها نساخت و مثل انسانی 
جوان‌مرد در آن جامعه زندگی کرد. با همۀ این اوضــاع، آن کاری که پیامبر کرد در 

مسیر معمولی زندگی آن جامعه بود. 

1. مشهور به »پیمان جوان‌مردان«؛ پیمانی است که پیامبر به همراه تعدادی از جوانان 
مکه منعقد کردند تا از مظلومان مکه در برابر ظالمان حمایت کنند.
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تحول روحی پیامبر بعد از بعثت •

پیامبر در مسیرِ معمولِی جریانِ زندگیِ جمعیِ آن جامعه زندگی می‌کرد که ناگهان وحی 
الهی رسید و تحولی عمیق در وجود و باطن او پدید آمد. این تحول آن‌قدر عجیب و 
شدید است که حتی در جسم پیامبر اثر می‌گذارد، در اعصاب پیامبر اثر می‌گذارد. 
پیامبر اکرم؟ص؟، وقتی در کوه نور اولین شعلۀ وحی به جانش خورد، آتش گرفت؛ 
<؛ »بخوان«. پیامبر که چیزی نمی‌خواند. »ما« در 

أ
رَ� �ق دید که پیام‌آور خدا می‌گوید >�إِ

«، اگر مای استفهامیه1 باشد، معنا این است که »چه بخوانم؟« و اگر مای 
َ
قرَا

َ
»وَ مٰا ا

نافیه باشد، معنا این است که »نمی‌خوانم« یا »نمی‌توانم بخوانم«. 

كَ 
ُّ وَرَ�ب  

أْ
رَ� �قْ �إ  . ٍ �ق

َ
عَل مِ�نْ  سَا�نَ 

�نْ �إِ
ْ
ال �قَ 

َ
ل خ�َ  . �قَ

َ
ل خ�َ �ي  ِ ذ�

َّ
ال كَ  ّ

رَ�بِ اسْمِ  �بِ  
أْ
رَ� �قْ >�إ

مْ<2 آتش به جان پیامبر می‌زند 
َ
عْل َ مْ �ي

َ
سَا�نَ مَا ل

�نْ �إِ
ْ
مَ ال

َّ
مِ. عَل

َ
ل �قَ

ْ
ال مَ �بِ

َّ
�ي عَل ِ ذ�

َّ
ل
أَ
كْرَمُ. �

�أَ
ْ
ال

و تحولی به‌وجود می‌آورد و ناگهان در این انسان متفکر، درستکار و آماده، انقلاب 
و رستاخیزی پدید می‌آید. اصلاً آدم آدم قبلی نیست، محمد محمدِ یک ‌لحظۀ قبل 

نیست، انسان یک ساعت قبل نیست، عنصر و جوهر دیگری می‌شود.

پس این بعثت و انقلاب و تحول در باطن او به‌وجود آمد و بعد همین انقلاب منشأ 
آن چیزی شد که دنیایی را به تحول کشاند. اگر خودش عوض نمی‌شد، نمی‌توانست 
بــرای پیروان پیامبر که بدانند تا زمــانی که  دنیا را عوض کند و این درسی‌ است 

خودشان عوض نشوند، نمی‌توانند دنیا را عوض کنند و بدانند که

هــســ‌ی بخش از  نــایــافــتــه  ذاتِ 
کِی تواند که شود هستی‌بخش3

»ما«ی معنای فعل را منفی می‌کند؛ اما »ما«ی استفهامیه معنا را تبدیل به سوال و   .1
استفهام می‌کند.

2. سورۀ علق، آیات 15.
3. بیتی از عبدالرحمان جامی در هفت اورنگ که اشاره به قدرت ناچیز انسان در برابر 

خداوند دارد.
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تو که حظی و سهمی از هستی خودت نبردی، از این شور الهی و از این فروغ لطف و 
نعمتِ نور پروردگارت استفاده‌ای نکردی، مایه‌ای نبردی، به مردم چه می‌خواهی 
را،  بدهی؟ اول آتش شو، گداخته شو، مشتعل شو، تا بتوانی زغال‌ها را، سردها 

سیاه‌ها را مشتعل و روشن کنی.

پیامبر اول آتش به جان خودش زده شد، اول دل خودش متحول و منقلب شد، 
و اول شورِ قیامت در باطن خودش به‌وجود آمد که توانست دنیا را به شور قیامت 
بکشاند و انسانی درست کند که حاضر باشد جانش را از دست بدهد، اما فکرش 
را نه. مگر شوخی است؟ مگر شوخی است که بلالِ حبشیِ سیاه‌چُرده را بیندازند و 
کتک بزنند ـ نه کتک زدن معمولی، بلکه کتک‌زدنی سخت دردناک ـ و او در همان 
حالت، زیر شلاق و شکنجه، حتی بعد از طولانی شدن شکنجه، بازهم فریاد بزند 
حَدٌ«؟ اگر بخواهیم این تعبیر را به فارسی برگردانیم، بخواهیم جمله‌ای 

َ
حَدٌ ا

َ
حَدٌ، ا

َ
حَدٌ ا

َ
»ا

حَدٌ 
َ
معادلش پیدا کنیم، یعنی »مرگ بر شما، مرگ بر شما، مرگ بر شما!«؛ معنای »ا

حَدٌ« بلال این است.1 پیامبر بی‌خودی نمی‌تواند ابوذر درست کند، الکی نمی‌تواند 
َ
ا

امثال بلال و مقداد و عبدا للهمسعود درست کند، بلکه در اوایل اسلام و بعثت، اول 
خودش متحول می‌شود.

بعثت از زبان قرآن ◦

حْمٰ�نِ  سْمِ اللّهِ الرَّ یکی از مهم‌ترین سوره‌های مرتبط با بعثت سورۀ »علق« است. >�بِ
<؛ »بخوان به نام پروردگارت، آن‌که آفرید.«  �قَ

َ
ل �ي خ�َ ذ�

َّ
كَ ال ِ

ّ اسْمِ رَ�ب  �بِ
أ
رَ�

م، اِ�قْ حِ�ي الرَّ
اولین چیزی که می‌تواند موجب توجه انسان خداپرست به خدا باشد و دل او را به 
خدا جذب کند موضوع آفرینش است. بخوان به نام پروردگارت که آفرید. آفرینش 

برای اوست، تمام این مظاهر عظیم خلقت از آنِ اویند.

وقتی‌ که این مطلب در ذهن جا می‌گیرد، یک پله مــی‌رود بالاتر، و چیزی بالاتر 

1. ابن‌ابی‌الحدید، نامه نهم در کتاب شرح نهج ‌البلاغة.
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آفرید،  را  <؛ »انسان  ٍ �ق
َ
الاِ�نسا�نَ مِ�ن عَل �قَ 

َ
ل >خ�َ را ثابت می‌کند.  از آفرینش 

انــســان و مــوجــودات دیگر چقدر اســت؟  تــفــاوت میان  آن‌هــم از خــون بسته.« 
انسان در وهلۀ اول، اهمیت خود و تفاوت شگرف خودش و موجودات دیگر را 
اما وقتی دقت می‌کند، می‌بیند میان انسان و موجودات دیگر  متوجه نمی‌شود، 
تفاوت‌هایی وجود دارد. اما انسان چه ممیّزه‌ای دارد که او را این‌قدر از موجودات 
جزئیات.  از  استنتاج  کلیات،  شناخت  عقل،  خــرد،  نیروی  می‌کند؟  جدا  دیگر 
اگر  نــوآوری کــاری اســت که نه درخــت می‌کند، نه سنگ و نه حیوان.  ابتکار و 
نوآوریِ انسان نمی‌بود، انسان همیشه در یک حد می‌ماند، مثل موجودات دیگر. 
در درس قبل، زنبورعسل را در این باره مثال زدیم. ممیزۀ انسان نیروی اراده، تصمیم 
و اختیار است و این‌که هر کاری بخواهد انجام می‌دهد. برخلاف موجودات دیگر 
که مجبور به پیروی از غریزۀ خودشان هستند، انسان می‌تواند درست برضد غریزۀ 
خودش عمل کند. غریزۀ انسان این است که غذا بخورد و شهوت جنسی‌اش را 
اشباع کند. می‌بینید انسانی در تمام مدت عمر، غریزۀ جنسی‌اش را حتی یک‌ بار 
او برخلاف غریزه، و نوعی ریاضت است. گاهی انسان  کار  این  اشباع نمی‌کند. 
در روزهای متمادی با یک بادام زندگی می‌کند. فقط انسان می‌تواند برخلاف 

غریزۀ خودش عمل کند.

خلاصه، نیروی فکر، اختیار، اراده و ابتکار در انسان عواملی هستند که انسان 
موجودات  سایر  با  مقایسه  در  انسان  اصلاً  کرده‌اند.  ممتاز  موجودات  بقیۀ  از  را 
این  اواخــر به  مــادّی هم کم‌وبیش در این  البته دانشمندان  چیز دیگری ا‌ست. 
نتیجه رسیده‌اند که انسان نوع شگفت‌آوری ا‌ست، اگرچه تفاوتی میان او دیگر 
نتیجۀ  دارنــد  انسان وجــود  در  که  امتیازاتی  ایــن  تمــام  نیستند.  قائل  مــوجــودات 
هِ  �ي �تُ �ف �خ �فَ �نَ فَیَضان روح خدا در او هستند، یعنی تجلی روح خدا در انسان: >وَ 

1> مِ�ن روح�ي

؛ آیۀ 29. 1. حجر
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آفرینش انسان و مراتب کمال انسان ◦

خداوند ناگهان پیامبر را متوجه می‌کند به چیزی بالاتر از آفرینش خشک‌وخالی، 
متوجه آفرینش انسان، آفرینش عقل، آفرینش نیروی فهم و درک، آن‌هم از چه 
<؛ »از خون بسته و منعقد«. ببینید از کجا تا به کجاست:  �ق

َ
مادّه‌ای؟ >مِ�ن عَل

رابِ وَ رَبِّ الأرْبٰابِ.«1 چگونه می‌شود چیزی که جان و نیروی حرکت و نیروی  »ما لِلتُّ
فهم ندارد تبدیل بشود به انیشتین، به انسانی بزرگ، به سقراط، به یک متفکر، 
به یک فیلسوف، به یک پیامبر؟ چطور ممکن است؟ جز این است که صُنع قوی 

پروردگار در عالم است؟ 

پیامبر در آغــاز وحــی، ما را به این نکتۀ بسیار مهم‌ توجه می‌دهد ‌که تحولی در او 
به‌وجود آمده و می‌خواهد کفشی از فولاد به پایش کنند و عصایی از فولاد به دستش 

بدهند تا برود، آن‌قدر که دیگر خستگی برایش مفهومی نداشته باشد.

<؛ »آفرید انسان را از علق )خون بستۀ منعقد(«.  ٍ �ق
َ
سٰا�نَ مِ�نْ عَل

�نْ �إِ
ْ
�قَ ال

َ
ل >خ�َ

كرَمُ<؛ »از این‌هم 
�أَ

ْ
كَ ال ُّ <؛ »بخوان.« خدا از این‌هم بالاتر است: >وَ رَ�ب

أ
رَ� �قْ >�إِ

كرَمُ<؛ »بخوان و پروردگار 
�أَ

ْ
كَ ال ُّ  وَ رَ�ب

أ
رَ� �قْ بزرگوارتر و کریم‌تر و بخشنده‌تر است.« >�إِ

قلم.«  به‌وسیلۀ  آموخت  »آن‌کــه  مِ<؛ 
َ
ل �قَ

ْ
ال �بِ مَ 

َّ
عَل ى  ذ�

َّ
ل
أَ
�< اســت.«  بزرگوارترین  تو 

مسئلۀ آموزش را مطرح می‌کند. اگر قلم و نوشتن نمی‌بود، بشر ترقی نمی‌کرد. آنچه 
نتیجۀ پیشرفت یک نسل را برای نسل دیگر باقی می‌گذارد تا آن نسل دیگر مانند 
را بگذارد روی تجربۀ نسل قبل و خود تجربۀ  از آن استفاده کند، پایش  پلکانی 
از  کریمانه‌تر  نیست. پس خداوند  نوشتن  و  قلم  کند، چیزی جز  درســت  دیگری 
م<؛ 

َ
عْل َ مْ �ي

َ
سٰا�نَ مٰا ل

�نْ �إِ
ْ
مَ ال

َّ
اصل خلقت و آفرینش را هم به انسان داده‌است. >عَل

خداوندند  نعمت‌های  این‌ها  نمی‌دانست.«  که  را  چیزهایی  آدمــی  به  »آموخت 
دربارۀ انسان. پس انسان باید شکر این نعمت‌ها را به‌جا بیاورد.

1. به معنای خاک در مقابل پروردگار جهانیان چه ارزشی دارد؟.
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تحلیل طغیان انسان‌ها ◦

وقتی خدا به انسان آموخته، وقتی راه را به او نشان داده، قلم را به او داده، او را خردمند 
کرده و آمــوزش داده، پس او باید به‌طرف قلۀ اوج برود و ‌لحظه‌ای انحطاط نداشته 

باشد. انسان نباید دیگر برگشت و بدبختی‌ای داشته باشد. اما آیا این‌گونه است؟

�نىٰ<  غ�ْ �ن رَءٰاهُ اسْ�تَ
َ
ىٰ ا طْ�غ �يَ

َ
سٰا�نَ ل

�نْ �إِ
ْ
ّٰا<؛ »چنین نیست که می‌پنداری.« >اِ�نَّ ال >کَل

طغیان و سرکشی‌ و گردن‌کشی‌ انسان‌های عاجز و طاغوت‌ها در مقابل رحمان‌ها 
بشر را بدبخت کرد. طغیان‌گرها نگذاشتند. وقتی انسان‌ها خودشان را بی‌نیاز دیدند، 
طغیان کردند، سرکشی کردند، از راه خدایی خارج شدند. ببینید، باز دارد پیامبر 
اکــرم اســت. انسانیت به آنجا که باید  ساخته می‌شود. خدا آفریدگار و آموزنده و 
براثر  طغیان  اســت.  طغیان‌گران  تقصیر  ایــن  و  نرسیده،  ا<، 

ّ
>کَل مفهوم  به  برسد، 

احساس بی‌نیازی ا‌ست. انباشتن گنج‌ها و ثروت‌ها گردن‌ها را برمی‌افرازد، و وقتی 
گردن‌ها برافراشته شدند، وقتی قدرت‌های غیرخدایی به‌وجود آمدند، بشر دیگر به 
آن سرمنزل نمی‌رسد. توجه به این موارد از الهام‌های خداوند است در آغاز بعثت. 

این همان شعله‌ای است که پیامبر خدا را آتش زد و مشتعل کرد.

ّٰا<؛ »نه، چنین نیست.« چنین نیست که تصور می‌کنید و انتظار دارید که بشر  >کَل
ىٰ<؛ آدمی بی‌گمان  طْ�غ �يَ

َ
سٰا�نَ ل

�نْ �إِ
ْ
�نَّ ال به حال سامان‌یافتگی رسیده باشد. نه، »>�إِ

�نىٰ<؛ »از این‌که خود را بی‌نیاز ببیند.«  غ�ْ �ن رَءٰاهُ اسْ�تَ
َ
طغیان و گردن‌کشی می‌کند.« >ا

عىٰ< آیا این طغیان‌گران عاقبت موفق خواهند شد؟ نه، بازهم  ْ �ج كَ الرُّ ِ
ّ لىٰ رَ�ب  �إِ

�نَّ >�إِ
بازگشت به پروردگار توست، عاقبت برای خداست، پایان کار به سود خدا و جبهۀ 
خدایی‌ است. بالاخره بشر در همان راهی که پروردگار عالم معیّّن کرده، به سرمنزل 
عىٰ< ببینید که این  ْ �ج كَ الرُّ ِ

ّ لىٰ رَ�ب  �إِ
�نَّ خواهد رسید و در این تردیدی نیست: > �إِ

مطالب با چه حقایقی در پیامبر ما انقلاب و تحول را به‌وجود می‌آورند و همین تحول 
است که در متن جامعه منعکس می‌شود.
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سیر تحول درونی پیامبر در قرآن •

دارد: پیامبر  درونی  تحـــول  همــن  ــه  ب اشـــــاره‌ای  هــم  م«  �ج
»�ن ســـورۀ  در   خــداونــد 

که  آن‌وقــت  اختر،  به  »سوگند  هَوىٰ<؛  ا  �ذٰ �إِ مِ  ْ �ج
ال�نَّ وَ  م،  ح�ي الرَّ حْم�نِ  الرَّ هِ  اللّٰ سْمِ  >�بِ

و  گمراه نگشته  رفیقتان  و  وىٰ<؛ »دوســت  غ�َ وَ ما  كُمْ  لَّ صٰاحِ�بُ >ما ض�َ فرودآید.« 
به مسئلۀ معراج است. همان‌طورکه  این سوره مربوط  به باطل نگراییده‌است.« 
در بسیاری از تفاسیر مطرح شده‌است، این سوره به تحول درونی پیامبر و حالتِ 
گیرندگیِ وحی اشاره می‌کند، اما مناسبتش این است که هرچه پیامبر از ماجراهای 
سفر شبانه )سفر معراج( بیان می‌کرد، این‌ها گوش نمی‌کردند. آیۀ اول در این مقام 
هَوىٰ<؛ »ازروی هوس سخن نمی‌گوید.« 

ْ
طِ�قُ عَ�نِ ال �نْ َ دارد حرف می‌زند. >وَ مٰا �ي

وحىٰ<؛ »این نیست مگر وحیی که از جانب پروردگار رسیده.« ُ ٌ �ي ا وَحْ�ي
ّ
�ن هُوَ اِل >�إِ

وىٰ<؛ »آموخته‌است به او آن فزون‌نیرو، آن دارای قدرت زیاد.«  �قُ
ْ
دُ ال د�ي

مَهُ ش�َ
َّ
>عَل

بله،  خردمند.«  فرزانۀ  »آن  <؛  ة�ٍ مِرَّ و  >�ذُ نیرومند«.  »بسی  یعنی  وىٰ<  دُال�قُ د�ي
>ش�َ

< به‌معنای »فرزانگی« و »خردمندی« و »حکمت« است که مفسران گفته‌اند  >مِرّة�
اشاره است به جبرئیل، چون آنچه پیامبر نقل می‌کند از قول جبرئیل نقل می‌کند و 
وىٰ<؛ »به او وحی شده و  اسْ�تَ خدا به‌وسیلۀ جبرئیل این‌ها را به او آموخته‌است. >�فَ

او بر سر پای خود راست ایستاده‌است.«

علىٰ< یعنی »برترین«، 
َ
اَعْلىٰ<؛ »و او در افق برتر و بالاتر است.« >ا

ْ
ِ ال �ق اُ�فُ

ْ
ال >وَ هُوَ �بِ

افق هم که معلوم است. پیامبر در افق برتری قرار دارد.

عْلىٰ<؛ یعنی پیامبر 
أَ
�

ْ
ِ ال �ق

�فُ
ُ
ا

ْ
ال ىٰ< را شاید بشود این‌گونه معنا کرد: >وَ هُوَ �بِ

ّ
دَل �تَ ا �فَ مَّ دَ�نٰ

ُ >�ث
در سطح بالاتری قرار داشت که توانست پیامبر بشود. همانی که عرض کردیم، پیامبر 
قبل از نبوت با استعداد‌هایی برتر از استعداد انسان‌های معمولی، درمیان مردمِ زندگی 

ىٰ<؛ »پس نزدیک‌تر شد.« 
ّ
دَل �تَ

ا<؛ »پس نزدیک شد.« >�فَ مَّ دَ�نٰ
ُ می‌کرد. >�ث

بر این اساس که منظور پیامبر است، یعنی پیامبر نزدیک شد به خدا و نزدیک‌تر 
شد؛ یعنی براثر عبادت‌ها، ریاضت‌ها، تفکرها و تدبرها و لطف‌هایی که خدا به‌طور 
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اختصاصی به او عطا کرده بود، روحش به خدا نزدیک و نزدیک‌تر و آمادۀ گرفتن 
وحی شد. بعضی گفته‌اند منظور این است که جبرئیل به پیامبر نزدیک شد )دَنا( و 
ی<؛ یعنی خودش را رساند به پیامبر تا وحی را به او برساند. به ‌هر 

َّ
دَل بر او آویخت >�تَ

حال، فرقی نمی‌کند، اما معنای اول به نظر ما نزدیک‌تر، و آشکارتر است.

دْ�نىٰ<؛ »پیامبر به خدا نزدیک و نزدیک‌تر شد. پس به 
أَ
� وْ 

أَ
� �نِ  ْ وْسَ�ي ا�بَ �قَ كٰا�نَ �قٰ >�فَ

فاصلۀ دو کمان رسید یا از آن کمتر، به‌قدر دو کمان.« اگر هر کمان را یک متر فرض 
کنید، در فاصلۀ دومتری به خدا. تعبیرات کنایی‌ و استعاری‌اند. به او نزدیک شد، نه 
ازلحاظ مکان. دو کمان یعنی خیلی نزدیک شد. آن‌قدر روح مقدس پیامبر به خدا 
نزدیک شد، آن‌قدر نزدیک شد که دیگر از آن نزدیک‌تر برای هیچ انسانی متصور 

نیست، نزدیکِ نزدیک.

وْحىٰ<؛ »پس وحی 
أَ
دِهِ مٰا � لىٰ عَ�بْ وْحىٰ �إِ

أَ
� دْ�نىٰ �فَ

أَ
وْ �

أَ
�نِ � ْ وْسَ�ي ا�بَ �قَ كٰا�نَ �قٰ ىٰ �فَ

ّ
دَل �تَ ا �فَ مَّ دَ�نٰ

ُ >�ث
ىٰ<؛ »دروغ 

أ
رَ� ادُ ما  ؤ� ال�فُ �بَ 

�ذَ
َ
>ما ك بنده‌اش آنچه وحی فرستاد.«  به  فرستاد خدا 

نگفته‌است دل، آنچه را که دیــده‌اســت.« آنچه مشاهدات دل پیامبر است دروغ 
رَى<؛ »آیا با او جدل  ىٰ مَا �يَ

َ
هُ عَل مَارُو�نَ �تُ �فَ

أَ
نیست، درست دیده، اشتباهی ندیده. >�

می‌کنید در آنچه دیده‌است؟«

از این انگیزش درونی و باطنی‌ است که راه نبی عوض می‌شود و تلاشش  پس 
رنگ دیگری می‌گیرد و با جدّ و جهادی مداوم، می‌کوشد در جامعه و در متن زندگی 

انسان‌ها رستاخیز و تحولی از بنیاد پدید آورد، و این همان مسئولیت رسالت است.



درس شانزدهم

�بو�ت
ماعی �ن

�ت  ا�ج
ز

� �ی
خ

ا�
ت

رس�





تحول درونی پیامبر، آغازگر تحولات اجتماعی� 

بخشی از مقدمات این بحث در درس‌هــای قبل بیان شد. گفتیم بعثت، به‌ معنی 
برانگیختگی و به‌وجود آمدن شور و تلاش و انگیزش در باطن نبی، با آغاز وحی 
شروع می‌شود. فردی که مبعوث می‌شود و وحی بر او نازل می‌گردد دیگر آن آدم 
دیروز یا دو ساعت قبل نیست. این‌که بعضی از نویسندگان مستشرق بی‌اعتقاد 
به پیامبر اسلام ـ که ممکن است بعضی‌ از آن‌ها هم بی‌غرض باشند، اما بعضی‌‌ها 
 مغرض هستند ـ در زمینۀ زندگی پیامبر می‌نویسند که پیامبر قبل از بعثت، 

ً
ما

ّ
مسل

مطالعه و تفکر و تدبر می‌کرد و این تفکرات در او انقلابی ایجاد کردند، این حرف با 
این وضعِ ظاهرش غلط و دروغ است، مگر این‌که منظورشان حرف دیگری باشد.

پیامبر براثر تفکر و تدبر، به انقلاب و دعوت اسلامی نرسید، بلکه بعد از این دعوت 
و وحی و برانگیختگی که در او رخ داد، به انسان دیگری تبدیل شد. نه‌تنها پیامبر 
و  با همسر  بوده‌اند. موسی ؟ع؟ درحالی‌که همراه  این‌گونه  پیامبران  بلکه همۀ  ما، 
بــود، در وســط بیابان و در آن لحظۀ حساس، وقــی وحی  فرزندش در مسافرت 
الهی بر او نازل می‌شود، دیگر همه‌چیز را از یاد می‌برد. موسی در آن‌ وقتی ‌که رسالت 
را احساس می‌کند، انسانی‌ است غیر از انسانِ یک‌ لحظۀ قبل. شور و انگیزش 
دیگری در او به‌وجود می‌آید. کسی آن حرف را می‌زند که به نبوت و بعثت و وحی و 
ارتباط پیامبران با عالم غیب اعتقاد ندارد. این حرفی ا‌ست که مستشرق بی‌اعتقاد 
یا مغرض می‌نویسد و می‌زند و نویسندۀ کم‌اطلاع و بی‌تحقیقِ غیرمغرض هم نوشته‌ 
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و گفتۀ او را در کتابش تکرار می‌کند.

بعد از این انقلاب روحی در نبی، نوبت آن است که این انقلاب در محیط خارجی 
هم صورت بگیرد. همان تحولی که در روح نبی ایجاد شد باید به شکل و وضع خاصی 
در متن واقعیتِ اجتماع انجام بگیرد و این مطلبی‌ است که ما اسم آن را »رستاخیز 

اجتماعی نبوت« می‌گذاریم و در این درس آن را شرح می‌دهیم.

معنای انقلاب در ساختار‌های اجتماعی •

اگر بنا باشد ساختمانی را که ساخته‌وپرداخته و تمام شده‌است، مثلاً یک هتل را به 
مسجد تبدیل کنند یا یک بانک را به یک سالن سخنرانی تبدیل کنند، باید تمام 
شالوده‌ها، زیربناها، پایه‌ها و بنیان‌ها را عوض کنند. نمی‌شود که بگویند ما رنگی به 
آن می‌زنیم، آن را از شکل خانه خارج می‌کنیم و به مسجد تبدیل می‌کنیم. نمی‌شود 
که بگویند این دیوارهای وسط بانک را جمع می‌کنیم تا برای اجتماع مسلمان‌ها و 
نماز و عبادت آن‌ها به مسجد تبدیل شود، چون سبک پایه‌گذاری بنا برای مسجد 
مناسب نیست. برای تبدیل شدن این بنا به مسجد باید شفته‌ریزی، پایه‌گذاری، 
انقلاب  گیرد.  دیوارکشی، تقسیم‌بندی و سقف‌گذاری متفاوت و مخصوصی انجام 
یعنی پایه‌ها، زیربناها، شالوده‌ها، قسمت‌های اصلی، پیکره‌ها، و بنیان‌های اساسی 
این عمارت را به پیکره‌ها و بنیان‌ها و دیوارها و بدنه‌هایی دیگر تبدیل کنند؛ این 

اسمش انقلاب است.

دو ساختار متفاوت برای جامعه •

برنامۀ عمومی باهم زندگی می‌کنند.  و  با یک خط‌مشی  جامعه یعنی مردمی که 
این جامعه اگرچه صدر و ذیل دارد، راه در آن به‌طورکلی یکی است. این جامعه 
را »جامعه و واحد اجتماعیِ به‌همبسته« می‌گویند. جامعه به دو شکل ساخته 
می‌شود؛ یک شکل این است که درمیان جمعیتی که در فلان نقطه زندگی می‌کنند، 
طبقه‌ یا اقلیتی از مردمْ حاکم و زمام‌دار تمام امور بقیۀ مردم باشند و آن اقلیت راه و 
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قوانین مردم را مشخص کنند؛ اگر مردم برخلاف میل آن‌ها رفتار کردند، به‌شدت 
از آن‌ها انتقام بگیرند؛ اگر مردم به آن‌ها گفتند بالای چشمتان ابروست، به‌شدت 
آن‌ها را ادب کنند؛ اگر درمیان این جامعه حادثه‌ای پیش آمد، آن حادثه را به 
نفع خودشان رقم بزنند، اگرچه به زیان بقیۀ مردم باشد؛ اگر قرار شد بر این اجتماع 
بلایی واقع شود، مردم را سپر بلای خود قرار دهند و خودشان کناری بنشینند. این 
یک ‌نوع جامعه است. اساس ساختمان جامعه به این موضوع بستگی دارد که 

اختلاف طبقاتی در آن باشد یا نباشد.

اگر جامعه‌ای را فرض کردیم که اختلاف طبقاتی داشــت، یعنی همۀ مردم جامعه 
زنــدگــی در یک  مــزایــای  و  امکانات  ازلحـــاظ  نبودند،  بــرابــر  باهم  ــاظِ حقوق  ازلحـ
سطح نبودند، عده‌ای توانسته بودند بیشتر و بهتر ببرند و زور بگویند و آنچه را که 
می‌خواهند انجام بدهند و عدۀ بیشتری مجبور بودند چشم‌به‌دست و گوش‌به‌فرمان 
آن‌ها باشند، در این اجتماع، اقتصاد هم اقتصاد طبقاتی‌ است، حکومت و حقوق 
اســاسی هم به سود طبقات بالاست، یعنی جامعه طبقاتی اســت؛ این یک ‌نوع 

جامعه است.

دوم جامعه  نــوع  در  که  مردمی  درمیان  دارد.  وجــود  از جامعه هم  دیگری  شکل 
زندگی می‌کنند، احدی بر احدی حق زورگویی ندارد. در این اجتماع، نه‌فقط هیچ 
طبقه‌ای‌ بالاتر از دیگر مردم نیست، حتی یک نفر را در این اجتماع نمی‌شود پیدا کرد 
که اگر گفتید چرا فلان کار را کردی، بگوید دلم خواسته. هیچ‌کس بر دیگری تسلط و 
زمام‌داری و زورگویی ندارد و درمقابل، خفّت، کوچکی، ضعف، زورشنوی، و مظلوم 
واقع شدن، برای هیچ‌کس در مقابل دیگری مفهومی ندارد. همۀ مردم در آن جامعه 
مطیع فرمان یک قدرت هستند و آن قدرت بالاتر از قدرت انسان و بشر است و آن 

خداست.

همان‌طور‌که در نوع اول، اقتصاد حکومت و حقوق و مزایای اساسی جامعه مخصوص 
آن طبقۀ بالا و نزدیکانشان است، در این جامعۀ دوم، یعنی جامعۀ بدون طبقه 
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که کسی بر کسی زور نمی‌گوید و تحمیل نمی‌کند، اقتصاد حکومت و حقوق اساسی 
همگانی و برای همه است. خلاصه، هرچه خوب است برای همه است و هرچه بد 
است مربوط به همه است، و اگر ناراحتی‌ای پیش بیاید یا اگر خیری پیش ‌آید، همه 

در آن شریک‌اند. هر دو شکل این جوامع در طول تاریخ وجود داشته‌اند.

رسالت اجتماعی انبیای الهی •

 و جباران 
َ

جوامع نوع اول را که در آن‌ها تبعیض وجود دارد قیصرها و کسرا‌های عالَم
تاریخ به‌وجود می‌آورند و جوامع نوع دوم )جوامع آباد و آزاد و بی‌تبعیض و انسانی( 
آورده‌انـــد.  به‌وجود  تاریخ  در طــول  الهــی  انبیای عظام  که  همــان جوامعی‌ هستند 
می‌گویید »مگر انبیا جامعه تشکیل دادنــد؟«، در جواب می‌گوییم »بله، در قرآن 
نشانۀ جوامعی که انبیا تشکیل دادند فراوان است، مثل ماجرای سلیمان، ماجرای 
طالوت، ماجرای موسی و آمدنش به سرزمین مقدس، ماجرای موسی و تقاضای 
بیرون بردن بنی‌اسرائیل«. موسی می‌خواست به کجا ببردشان؟ می‌خواست ببرد تا 

جامعه و مدینۀ فاضله‌ای تشکیل بدهد.

 تصور دربارۀ 
ً
اصلاً انبیا می‌آیند تا جوامع نوع اول را به نوع دوم تبدیل کنند. غالبا

جامعه‌ای  در  پیامبری  وقــی  که  می‌کنند  خیال  مــردم  اســت.  دیگری  تصور  انبیا 
ظهور می‌کند، مثل آدمِ حکیِم فرزانۀ دانشمندِ بزرگواری که کوهی از معلومات دارد، 
می‌آید در جامعه، خانه‌ای می‌گیرد و در گوشه‌ای می‌نشیند تا مردم بیایند گروه‌گروه 
از خرمن فیض و دانــش او استفاده کنند. اما نبی این‌گونه نیست. نــ‌یای ‌که در 
اجتماعی مبعوث می‌شود آدمی‌ است که آرام و قرار ندارد، انسانی‌ است که به یک 
شعلۀ جَوّالۀ1 سوزان تبدیل شده‌است. او وقتی وارد اجتماع می‌شود، نگاهی به 
وضع اجتماع می‌کند، می‌بیند که این ساختمان سالم نیست، این عمارت بد بنا 
شده، غلط پایه‌گذاری شده، دیوارها و پی‌ها و شفته‌های آن نادرست و برخلافِ 

گرفته باشد. )بکار رفته در غزلی از  که دو سر آن آتش  شعلۀ جوّاله به‌معنای چوبی   .1
صائب تبریزی(
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اسلوبِ معماری فطرتِ انسان درست شده‌اند. پس می‌فهمد که این باید عوض 
شود؛ یعنی می‌فهمد که این جامعۀ طبقاتی، جامعه‌ای که در آن تبعیض و ظلم و 

نابسامانی وجود دارد، باید به جامعه‌ای توحیدی تبدیل شود.

در بحث توحید گفتیم که توحید نفی طبقات است. توحید الهی به‌ معنای قدرت و 
حکومت خداست. توحید الهی به ‌معنای این است که همه‌چیز )قانون، سنت، 
الهی یعنی  توحید  الهــام شوند.  از سوی خدا  باید  فرهنگ و ...(  آداب،  مقررات، 
این‌که همۀ مردم بنده خدا و آزاد از بندگیِ سایر بندگان هستند. نبی با این فکر 
وارد اجتماع می‌شود که آن جامعۀ طبقاتی را دگرگون کند و یک جامعۀ توحیدیِ 
بی‌طبقۀ بی‌تبعیضِ بی‌ظلمِ تحتِ حکومتِ پروردگارِ عالم به‌وجود بیاورد؛ نبی برای 

این کار می‌آید.

پیامبران، تحولات اجتماعی را با خونریزی آغاز نمی‌کنند •

نبی برای انقلاب می‌آید. در کلمۀ »انقلاب«، در کلمۀ »دگرگونی«، در کلمۀ »تحول«، 
جاری شدن خون از دماغ یک نفر هم دیده نمی‌شود. ممکن است در همۀ کارهای 
نیاید. در مفهوم  بیاید، ممکن هم هست  معمولی زندگی، خون‌ریزی‌هایی به‌وجود 

کلمۀ »انقلاب«، خون‌ریزی، کشتار، دودستگی و افتادن به جانِ هم وجود ندارد.

پیامبر وقتی وارد اجتماع شد و سخن انقلابی خود را گفت، یعنی به فرعون گفت 
که تو نباید آنجا بنشینی و بنی‌اسرائیل را در فشار قرار بدهی و باید طبقات مختلف 
را  فــرعــون می‌گفت به‌چَشم، مــن حــاضــرم، فرمایش شمــا  اگــر  بــســازی،  اجتماعی 
می‌شنوم و از آنجا می‌آیم پایین، بعد پیامبر بنا می‌کرد با دست ماهر و قدرتمند خود، 
اجتماع را ساختن، هیچ آبی از آب تکان نمی‌خورد. علت این‌که زدوخورد و درگیری 
در انقلاب‌های انبیا پیش می‌آید یا جهاد در اسلام تشریع می‌شود این است که 
آن طبقۀ مرفّه، آن طبقه‌ای که لبۀ تیز انقلاب به‌طرف اوست و امتیازات از او گرفته 
 حقیقت را 

ً
 اگر او آدم بشود و واقعا

ّ
می‌شود، حاضر نیست انقلاب را بپذیرد، واِلّا

بفهمد و تسلیم شود و از آن اوج پایین بیاید، پیامبر هیچ مجبور نمی‌شود که دست به 
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رٌ<؛1  �ي �ث
َ
و�نَ ك �يّ ّ لَ مَعَهُ رِ�ب ا�تَ ٍ �ق

ّ �ي �بِ
�ن مِ�ن �نَ ِ

ّ �ي
َ
ا

َ
زدوخورد بزند. خدا در قرآن می‌گوید: >وَ ك

»ای‌بسا پیامبرانی که خداپرستانِ بسیاری در رکاب آن‌ها جنگیدند.« 

رستاخیزی با هدف عدالت •

شْطِ.«2 شانه‌ای را دست بگیرید. از اول شانه تا آخر آن،  ُ لْمْ
َ
سْنَانِ ا

َ
اسُ سَوَاءٌ كَأ لنَّ

َ
»ا

یک دانه از این دانه‌های شانه را می‌بینید که از امتیاز بیشتری برخوردار باشد؟ 
همه در یک حد، همه در یک سطح، همه با یک حجم، همه به یک شکل، برابر، 
سنانِ الُمشط؛ 

َ
و چه زیبا! انسانیت همین است. »الناس سَوَاءٌ؛ برابرند انسان‌ها، کَا

كُم مِن آدَمَ و آدَمُ مِن تُرابٍ؛3 
ُّ
مثل دندانه‌های شانه.« این ندای پیامبر است: »كُل

انسان‌ها همه فرزندان آدم‌اند.«

آن آقایی که در فلان گوشۀ مکه کاخی برافراشته‌است، باید خوب بخورد و بنوشد، 
تجارت برای او باشد، دیگران بردگان و شترداران او باشند، و مقدّرات مکه را هم او 
ترسیم کند، با این خصوصیات، هیچ فرقی با آن نوکرِ پستِ درِ خانه‌اش ندارد. آن‌ها 
ازلحاظ عنصر و گوهر انسانی باهم برابرند. پس چرا باید میدان برای استفاده‌های 
او این‌قدر وسیع باشد و این بیچاره حتی نتواند یک بال در این قفس بزند؟ این‌ها 
داعیه‌های پیامبرند. در تمام جوامعی که پیامبری ظهور کرده، داعیۀ ظهورش این 
بــوده؛ یعنی آمده تا جامعۀ غلط و ناموزون را از شکلی توأم با ظلم و جُور و ستم، 
ــوزون، به‌شکلی زیبا و عــادلانــه؛ رستاخیز نبوت ایــن اســت. هیچ  تبدیل کند به م

پیامبری نیامده تا برای مردم مقداری از مسائل فرعی و جزئِی زندگی را بیان بکند.

قطب‌های  مــی‌نــامــ مـ  ــعــزم«  ــوال »اول پیامبران  را  آنـــان  ـ کــه  بـــزرگ  پیامبران  البته 
انقلاب‌های الهی بودند و بعضی پیامبران دیگر می‌آمدند دنبالۀ انقلاب آن‌ها را 
می‌گرفتند و کار آن‌ها را تکمیل می‌کردند و به‌ثمر می‌رساندند. بعضی هم می‌آمدند 

1. آل‌عمران، )آیۀ 146(.
2. حرانی، تحف العقول، ج ۱، ص ۳۶۸.

3. علی‌بن ابراهیم، تفسير قمى، ج 2، ص 322.
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عقب‌گردهایی را که بعد از انقلاب‌های به‌ثمررسیدۀ آن‌ها به‌وجود می‌آمد برگردانند و 
باز انقلاب نوینی را به‌وجود بیاورند، همان کاری که اوصیایِ پیامبر ما بعد از رحلت 
پیامبر انجام می‌دادند، کار امیرالمؤمنین و امام حسین و ائمۀ دیگر، کار علمای امت 

اسلام و بالاخره کار صاحب‌الزمان، ولی‌عصر ؟عج؟.

بی‌عدالتی یعنی ناسازگاری با فطرت انسان و جهان •

ممکن است سؤال ‌شود چه اشکالی دارد که نظام جاهلی برقرار باشد و این نظام 
بله،  را نمی‌پرسد.  این ســؤال  بگویید کسی  نشود. ممکن است شما  برقرار  عادلانه 
به زبان، کسی این سؤال را نمی‌کند، اما در باطنِ روحِ اغلب مردمانی که درمقابل 
نابسامانی‌ها وضع نبوی ندارند، این سؤال هست و پاسخ به این سؤال داده نشده. 
پاسخ این سؤال این است که پیامبر بی‌جا حرکت نمی‌کند. او بی‌جهت خود را به 
آب‌‌و‌آتش نمی‌زند. او وضعیت باطل و برخلاف فطرت انسان و جهان بودن باطل را 
می‌بیند. آنچه او می‌خواهد انجام دهد وضع حق است، یعنی قرار دادن امور و اوضاع 

برطبق فطرت جهانی و انسانی.

حق و باطل، این دو کلمه‌ای که شما در سراسر قرآن با آن‌ها بسیار برخورد می‌کنید، با 
تعبیرهای گوناگون، در ده‌ها آیۀ قرآن مجسم و مشخص شده‌اند. حق و باطل یعنی 
چه؟ انسانی که خدا خلق کرده خصوصیات و امکانات خاص خودش را دارد. 
این جهانی هم که انسان در آن زندگی می‌کند باز با شرایط و خصوصیات خاصی، 
دارای حرکتی است و به‌سوی جهتی پیش می‌رود. این عالمی که شما می‌بینید هر 
چیزش در گوشه‌ای افتاده، خورشیدش میلیون‌ها فرسنگ راه تا فلان سیارۀ دیگر 
دارد، انسانش به‌ظاهر با گیاه و حیوان و انسان‌های دیگر ارتباطی ندارد، در نظر 
خداپرستِ خداشناس، یک وحدت پیوسته است. تمام این عالم یک چیز است، 

اجزای این عالم اجزای یک پیکرند.
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مسیر ذاتی پدیده‌ها توسط انسان •

از حاصل‌جمع تمام حرکاتی هم که شما در این عالم مشاهده می‌کنید، از بالا و پایین 
و این کره و کــرات دیگر، یک چیز واحــد درمــی‌آیــد، یک حرکت واحــد درمی‌آید. 
همۀ موجودات دیگرِ غیراِنسانی، چون اراده و اختیار ندارند، خواه‌ناخواه دارند در 
این مسیر و حرکت عمومی پیش می‌روند. انسان است که دارای اختیار است، 
انسان است که می‌تواند لج کند و خودش را از این قافلۀ اشیایِ عالم کنار بکشد و 
برعکس حرکت کند. فقط انسان است که می‌تواند دنباله‌رو این کاروان، که گفتیم 
جهت واحــدی دارد، راه نیفتد و پیش نــرود. بقیۀ موجودات، اگر هم یک‌وقتی از 
مسیر طبیعی خود خارج شوند، انسان خارجشان می‌کند. اگر اورانیوم را بشکافند 
و به‌جای این‌که از آن برای درمان هزاران درد استفاده کنند، بمب اتم درست کنند و 
با آن میلیون‌ها انسان را بکُشند، انسان این کار را انجام داده‌است، خودِ اورانیوم از 
این مسیر طبیعی عالم هرگز تعدّی و تجاوز نمی‌کند و در این راه معمولی حرکت می‌کند. 
اگر این مادّۀ اِل‌اِس‌دی1 که باید از آن برای شفای دردها استفاده کرد به‌صورت مادۀ 
مخدّری دربیاید و به کام جوانی داده شود و او را ساعت‌ها از آنچه پیرامونش می‌گذرد 
گیج و بی‌خبر کند، این تقصیر خودِ آن گیاه، تقصیر خودِ آن مــادّه، تقصیر خودِ آن 

شی‌ء نیست، باز تقصیر این انسان است.

معنای پیروزی حق بر باطل •

انسان دارای ویژگی اختیار و اراده است و می‌تواند راه خودش را عوض کند. لذا 
لازم است قانون و خط سِیری برای او مشخص شود و به او بگویند که تو باید از این 
خطِ سِیر حرکت کنی تا دنبال این کاروان راه افتاده باشی؛ اگر از این خط سیر تجاوز 
کردی، بدان که از مسیر این کاروان بیرون رفتی. یعنی قانون برای این انسان لازم 
است. قانونی که مطابق خط سیر حرکت دسته‌جمعی موجودات عالم انجام می‌گیرد 

کاذب  و ایجاد هیجانات  با هدف سرخوشی  که  و توهم‌زا  مــاده‌ای است تخدیری   .1
مصرف می‌شود.
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اسمش »حق« است. حق یعنی آن قانونی که منطبق است بر سرشت عالم، و چون 
با سرشت عالم و جهان منطبق است، با سرشت انسان نیز منطبق است، چون 
انسان هم یکی از اجزای این عالم است. این قانون منطبق است بر فطرت انسان و 

جهان. پس به خیر و صلاح او هم تمام می‌شود.

باطل چیست؟ باطل آن خط‌مشی قانون و راه و رسمی ا‌ست که برخلاف فطرت 
جهان و سرشت انسان وضع شده باشد. باطل آن ا‌ست که قلدرها و شیطان‌ها و 
آن‌هایی که می‌خواهند از این مسیر منحرف بشوند طراحی می‌کنند، اما در مقابل 
ایشان، پیامبران همیشه حق را می‌آورند تا باطل از میان برود. جامعه‌ای که فرعون 
می‌سازد و مردم را به چند طبقه تقسیم می‌کند، بر یک طبقه از آن‌ها فشار می‌آورد یا 
یک طبقه را مرفّه نگه می‌دارد و بر دیگران ستم می‌کند، نظام و مقررات و شکلش 
باطل است. مسئله جایگزین کردن حق به‌جای باطل است؛ این تفسیر و تحلیل 

کار پیامبران است.

غیرفطریِ  غیرعادلانۀ  نظام  یعنی  جاهلیت،  می‌خواهند  پیامبران  تعبیری،  بــه 
غیرانسانی را به نظام الهی، به قوارۀ اجتماعی توحیدی، تبدیل کنند، جامعه‌ای 
که قلمرو حکومت خدا باشد، نه قلمرو حکومت هوس‌ها و هواها؛ این حاصل کار 
پیامبران است. در سورۀ قصص، به دنبال‌کنندگان راه انبیا نوید داده می‌شود که 
بالاخره ارادۀ پروردگار بر این قرار گرفته‌است که اهل توحید و مردان الهی موفق و 
پیروز بشوند. علت آن هم روشن است. فرجام نبوت چیست؟ فتح و پیروزی است، 

چون مطابق با فطرت و سرشت جهان و انسان است.

نبرد حق و باطل در زمان فرعون •

مِ، طسم< >طسم<  ح�ي حم�نِ الرَّ سمِ الِله الرَّ خداوند در سورۀ قصص می‌فرماید: >�بِ
‌رمز اول سوره است. طبق نظر مفسران، بحث دربارۀ چیستی این رمزها کم‌اهمیت‌ 
و  روشــن  کتاب  آیــه‌هــای  اســت  »ایــن  <؛  �نِ �ي المُ�ب ا�بِ  الكِ�ت ا�تُ  �ي

آ
� لكَ  >�تِ اســت. 

تو می‌خوانیم  »بر  <؛  ّ
ِ الحَ�ق �بِ رعَو�نَ  �فِ وَ  اِ موسىٰ  �بَ

�نَ كَ مِ�ن  �ي
َ
عَل لوا  �ت >�نَ روشن‌گر«. 
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بخشی از داستان مهم موسی و فرعون را.« بخشی از آن ماجرای مهم بناست بیان 
بشود. روش قرآن این است که در هر قسمتی که ماجرای پیامبری را نقل می‌کند، از 
هر بُعدی که به داستان نگاه می‌کند، منظور خاصی دارد و به تناسب همان منظور 
است که قسمت مخصوصی از این داستان را برای نقل کردن انتخاب می‌کند. از 
این‌که در اینجا قسمت خیلی کوتاهی را ذکر می‌کند، منظور خاصی دارد و آن مسئلۀ 
غلبۀ حق بر باطل است. البته آن قسمت‌های داستانش را در این درس نیاورده‌ایم.

<؛ برطبق  ِ
الحَ�قّ بخشی از داستان مهم موسی و فرعون را بر تو فرومی‌خوانیم: » >�بِ

<؛ به سود مردمی  و�نَ مِ�ن ؤ� ُ ومٍ �ي حق، برطبق حقیقت، دور از افسانه و اسطوره، >لِ�قَ
که ایمان می‌آورند.« این‌که بر تو بیان می‌کنیم و می‌خوانیم بی‌فایده و کم‌اثر نیست، 
بلکه برای مؤمنانی که به تو گرویده‌اند به‌شدت مؤثر و مفید و سودمند است. آن‌ها 
وقتی‌ که این داستان را با این بینش شنیدند و سنت الهی را در این زمینه فهمیدند، 
رعَو�نَ  راهشان را مشخص و معیّّن می‌کنند. خلاصۀ مطلب این است که >اِ�نَّ �فِ
برای خود،  کرد  )بزرگی طلب  برتری جُست  زمین  در  »فرعون  <؛  الاَر�ضِ �فِی  عَلا 
و گرفت«. علو گرفت یعنی چه؟ در این سطحِ برابرِ انسان‌ها، ناگهان بلند شد و 

ُ
عُل

نشست روی آن طاقچه و خودش را بالاتر از دیگران گرفت. همه برابر و هم‌سطح 
بودند، او بر دیگر بندگان برتری گرفت.

<؛ »برروی زمین، برتری و بزرگی به خود بست و برای  رعَو�نَ عَلا �فیِ الاَر�ضِ  �فِ
>اِ�نَّ

<؛ خودش را در درجۀ بالا گذاشت، مردمِ زمین را 
ً
عا �يَ ها ش�ِ

َ
هل

َ
عَلَ ا َ خود برگزید. >وَ �ج

هم تقسیم‌بندی، طبقه‌بندی و گروه‌گروه کرد.« او عده‌ای را به خودش نزدیک‌تر 
گذاشت و طبقۀ هامان و طبقاتی مشابه آن )طبقات پایین‌تر و پایین‌تر( را در جامعۀ 
هُم<؛ »علاوه ‌بر   مِ�ن

�ةً �فَ عِ�فُ طا�ئِ ض� َس�تَ فرعونِی خود و در زمین خدا درست کرد. >�ي
این‌که جامعه را طبقاتی و دارای گروه‌های مختلف کرد، به‌خصوص روی یک طبقه 
<؛ مستضعف می‌ساخت گروهی از آن‌ها را، در پنجۀ  عِ�فُ ض� َس�تَ فشار را بیشتر کرد. >�ي
ضعف نگه داشت آن‌ها را.« فرعون درمیان جامعه امکانات و قدرت‌ها را از این‌ها 

گرفت و این‌ها را ضعیف کرد و در ضعف نگه داشت.
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روش فرعون در به‌ استضعاف کشاندن •

اءَهُم<؛ »جوان‌های آن‌ها را  �ن �ب
َ
حُ ا ِ

ّ �ب
�ذَ نحوۀ به استضعاف کشاندن هم این بود که >�يُ

می‌کشت.« نمی‌گذاشت نسل جوان این‌ها ترقی کنند. احساس می‌کرد که درمیان 
این‌ها حرکت و هیجانی هست. می‌دانست آن‌که می‌تواند این حرکت و هیجان 
را به آخر برساند نسل جوان است، و چون در آن دوران و در شرایط اجتماعی آن 
روزگــار، زن‌ها در این مسائل و مسائل اجتماعی دیگر دخالتی نداشتند و بار روی 
دوش پسرها بود، بر پسرها فشار بیشتری بود. البته طبق نقل‌ها و روایاتی که در این‌ 
بناست موسایی پدید  باره رسیده، فرعون می‌دانست که درمیان همین جوان‌ها، 
بیاید که عاقبت، جهان را دگرگون و منقلب خواهد کرد. شاید ازروی خصوصیت‌ها 
این موضوع را می‌دانست. آن‌چنان‌که از ظاهر روایــات برمی‌آید، کاهنی گفته بود 
فرزندی با این خصوصیات به دنیا خواهد آمد که نامش »موسی« است. شاید 
هم چون آدم زیرکی بود، می‌فهمید که بالاخره درمیان این نسل جوانی که در جامعۀ 
فرعونی درمیان بنی‌اسرائیل هستند، با شور و ایده و خروش فراوان، عاقبت موسایی، 
انسان بزرگ و مرد فداکاری، پیدا خواهد شد، و از این می‌ترسید. لذا جوان‌ها را 
ساءَهُم<؛ »و زنانشان را زنده نگه می‌داشت.« زنان آن‌ها را  �ي �نِ ح�ي َس�تَ می‌کشت. >�ي
نگه می‌داشت برای این‌که یا این‌ها را فاسد کند، یا نسلشان را به فحشا بکشاند 
پسرهای  با   

ً
ظاهرا بنی‌اسرائیل  دخترهای  ببرد.  بین  از  را  نَسَبشان  سَلامتِ  یا  و 

فرعونیان ازدواج نمی‌کردند. ازایــن‌رو، می‌خواست پسران جوان نباشند و دخترها 
باشند تا نسل درهم بریزد و بنی‌اسرائیل در جامعۀ فرعونی مصر هضم شوند. چون 
بنی‌اسرائیل چهارصد سال درمیان آن جامعۀ نابسامانِ ناموزون فرعونی استقامت 

کرده بودند و ایده‌های شریف خودشان را نگه داشته بودند.

آنچه خدا خواست، همان می‌شود •

و  »همانا  <؛  �نَ سِفد�ي المُ� مِ�نَ  كا�نَ  هُ  >اِ�نّ می‌گوید:  فرعون  دربـــارۀ  ــه،  آی آخــر  در 
به‌یقین، او از مفسدان و فسادانگیزان بــود.« او در فطرتْ فساد ایجاد می‌کرد، در 
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آیۀ دیگر در ســورۀ بقره می‌فرماید:   جامعه و در جهانْ فساد ایجــاد می‌کرد. در آن 
حِ�بُّ  ُ �ي لا  اللّهُ  وَ  سلَ 

وَال�نَّ  
َ حَر�ث

ْ
ال هْلِكَ  ُ �ي وَ  ها  �ي �ف سِدَ  �فْ لِ�يُ اَر�ضِ 

ْ
ال �فِی  سَعىٰ  ىٰ 

ّ
وَل �تَ ا  اِ�ذ >وَ 

سادَ.<1  ال�فَ

به‌بار  تباهی  ایجــاد می‌کنند،  زمین فساد  در  که  است  این  فرعون  امثال  خاصیت 
می‌آورند، از بار آمدن و به‌ثمر رسیدنِ ذخیره‌های معنویِ این عالم، به انواع و اقسام، 
جلوگیری می‌کنند یا اگر به‌ثمر می‌رسانند، به‌صورت نادرستی به‌ثمر می‌رسانند. فرعون 

هم از ‌این‌ قبیل بود.

دُ<؛ »و  ر�ي
درمقابل، ارادۀ خدا و سنت الهی به امر دیگری تعلق گرفته‌است. >وَ �نُ

�نَ  �ي ذ�
َّ
ى ال

َ
مُ�نَّ عَل �ن �نَ

َ
دُ ا ر�ي

ما می‌خواهیم«، یعنی سنت و ارادۀ تکوینی ماست. >وَ �نُ
بنی‌اسرائیل  ــارۀ  درب آن‌وقــت  چــون  ــا«،  رَدنـ

َ
ا »وَ  نمی‌گوید   > الاَر�ضِ �فِی  وا  عِ�ف ض� اس�تُ

ى 
َ
عَل مُ�نَّ  �نَ �ن 

َ
دُ ا ر�ي

�نُ >وَ  تاریخ اســت:  بــرای همیشۀ  ایــن  نــه،  کــردیم.  اراده  را  ایــن 
<؛ »خواسته‌ایم و می‌خواهیم که منّت گذاریم بر همان  وا �فِی الاَر�ضِ عِ�ف ض� �نَ اس�تُ �ي ذ�

َّ
ال

ناتوانی  و  ضعف  چنگال  اسیر  و  قهر  پنجۀ  در  کــه  طبقه‌ای  همــان  مستضعفان، 
بوده‌اند.« می‌خواهیم بر سر آن‌ها منّت بگذاریم و آن‌ها را از آن پستی نجات بدهیم، از 
<؛  وا �فیِ الاَر�ضِ عِ�ف ض� �نَ اس�تُ �ي ذ�

َّ
ى ال

َ
مُ�نَّ عَل �ن �نَ

َ
دُ ا ر�ي

استضعاف خارجشان کنیم: >وَ �نُ
<؛ آن‌ها را از دنباله‌رویِ اجتماع  �ةً مَّ �ئِ

َ
هُم ا

َ
عَل �ج

م. »وَ �نَ ار�ی �ت گ�ذ �ن م�نّ م�ی �ن ز� �ی ع�ف ض� ر مس�ت >�ب
و تابع بودن، به پیش‌روی و زمام‌داری و متبوع بودن برسانیم و مستضعفین زمین را 
<؛ و  �نَ �ي هُمُ الوارِ�ث

َ
عَل �ج

، بر قدرتمندان زورگو، مسلط کنیم. >وَ �نَ
َ

بر کسراها و قیصرهای عالَم
آنان را وارثان و میراث‌بَران خیرات زمین قرار بدهیم.«

ســازیم. مستقر  و  متمکن  زمــن  در  را  ــان  »آنـ <؛  اَر�ضِ
ْ
ال �فِی  هُمْ 

َ
ل �نَ  مَكِّ �نُ  >وَ 

ودَهُما<؛ و به فرعون و به هامان نشان بدهیم.«  �ن ُ رعَو�نَ وَ هاما�نَ وَ �ج َ �فِ
رِ�ي >وَ �نُ

این‌ها نمایش‌گر دو طبقه‌اند. فرعون مربوط به طبقۀ عالیه است، اما چون شخص 

1. »و چون برگردد تلاش می‌کند که در زمین فساد ایجاد کند و نسل و زرع را نابود کند و 
خداوند فساد را دوست ندارد.«
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برجستۀ طبقۀ عالیه است، هامان هم تحت اختیار و استثمار اوست. هامان سمبل 
و نمایشگر طبقۀ دیگری است، طبقه‌ای که همۀ امکانات و نیروهایش را در خدمت 
تعبیر می‌شود.  »مــأ«  به  آن‌  از  قــرآنی،  تعبیرات  در  می‌برد، همان‌که  به‌کار  فرعون 
ودَهُما<؛ »و سپاهیانشان.«  �ن ُ ان‌شاءالله راجع‌به ملأ در آینده بحث خواهیم کرد. >وَ �ج
منظور کسانی هستند‌ که در راه آن‌ها تلاش می‌کنند، بدون این‌که از آن‌ها خیری 
هُم<؛ »از این مستضعفین، >ما  ببینند، ولی به ‌هر حال در خدمت آن‌ها هستند. >مِ�ن
<؛ آنچه از آن پرهیز داشتند.« یعنی چیزی ‌که فرعون از آن می‌ترسید،  رُو�نَ

حْ�ذَ َ وا �ي كا�ن
همان را بر سرش بیاوریم؛ همان‌ کاری که هامان از آن گریز و پرهیز داشت را بر سرش 
از آن‌هــا بگیریم و به مستضعفان، خاک‌نشینان و  را  ایــن قــدرت‌هــا  بــیــاوریم؛ یعنی 
مستمندان بدهیم، که البته همیشه مستمندان در هر جامعه‌ای اکثریت آن جامعه را 

تشکیل می‌دهند.

 در این آیات اشاره می‌شود به غلبۀ نظام الهی بر نظام جاهلی، که البته در 
ً
مجموعا

این درس، به جنبۀ غلبه‌اش کاری نداریم. آنچه در این درس بر آن تأکید داشتیم این 
بود که وقتی نبی می‌آید، درمقابل نظام جاهلِی موجود، یک نظام الهی و توحیدی 

حق را ارائه می‌دهد و در تمکین و استقرار آن نظام حق کوشش می‌کند.





درس هفدهم

�بو�ت
 �ن

ف
ا�هدا�





 تحول اجتماع� 

در درس‌های قبل بیان شد که وقتی‌ نبی و برانگیختۀ الهی وارد اجتماع می‌شود، در 
اجتماع هم مانند باطنِ خود رستاخیزی به‌وجود می‌آورد و در متن جامعه هم تغییر 
و تحول ایجاد می‌کند. در این درس می‌خواهیم در این‌ باره بحث کنیم که منظور از ایجاد 
تحول و به‌طور کلی، مقصود از فعالیت‌های پیامبران الهی چیست. این مسئله‌ای‌ 
است که دانستن آن از جهاتی برای ما مفید، بلکه لازم است. پیامبر چه هدفی را 

تعقیب می‌کند؟ دنبال چه مقصود و مطلوبی می‌دَوَد؟

مهم‌ترین هدف پیامبران •

هدف اصلی پیامبر یک چیز است که در نیمه‌راه آن هدف، هدف‌های دیگری هم 
برای پیامبر مطرح می‌شوند که درمیان این هدف‌های دیگر، یکی از همه مهم‌تر و 
 در چند 

ً
برای پیامبر جاذبه‌دارتر است. اما هدف اصلی و اوّلی پیامبران الهی عموما

کلمه خلاصه‌ می‌شود: پیامبران به این جهان می‌آیند تا انسان را به سرمنزل تعالی 
و تکاملِ مقدّرش برسانند. انسان به‌‌عنوان موجودی که دارای استعداد و قوّه‌ و 
انرژی‌های فــراوان است، می‌تواند به چیزی بالاتر، برتر، عزیزتر و شریف‌تر از آنچه 

هست تبدیل شود.

 درحال ترقی و 
ً
 انسان از ابتدای خلقت و از آغازِ تکوینِ دنیایِی خود، دائما

ً
اساسا

تکامل‌ است. در وضع جسم و پیکر ظاهری انسان، این مطلب را به‌خوبی مشاهده 
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می‌کنید. نوزاد فاقد بسیاری از خصوصیات یک انسان کامل است، فاقد دندان، 
دست نیرومند، فکّ قوی‌، پاهایی که بتواند بِدَود، و جهاز داخلی، اعم از هاضمه 
و امثال آن که بتواند مثل انسان معمولی و بــزرگ، زندگی خــودش را پیش ببرد. 
چندی،  از  بعد  اســت.  نیرومند  اعصاب  و  مغزی  تشکیلات  و  دستگاه  فاقد  او 
او چیزی نمی‌دهند،  به  از خــارج   

ً
ما

ّ
به‌وجود می‌آیند. مسل او  در  این‌ خصوصیات 

بلکه همان فکّ کوچک اوست که قوی و نیرومند می‌شود، همان دست ضعیف 
اوست که نیرومند و بزرگ و قوی می‌شود، همان مغز ناتوان است که بعد به‌صورت 
کشف‌کنندۀ مهم‌ترین و پیچیده‌ترین مسائل زندگی درمی‌آید. از خارج به او چیزی 
نمی‌دهند. استعدادها و توان‌های نهفته و پوشیدۀ اوست که به‌تدریج، به مرور زمان، 

با قرار گرفتن در شرایط خاص، شکوفا می‌شوند و به منصۀ ظهور و بروز می‌رسند.

معنای انسان •

 درحال تکامل‌ است، در 
ً
همان‌طورکه انسان در مسائل مربوط به پیکر ظاهری دائما

 همین‌گونه است. یک دنیا 
ً
معنویات و روحیات و فضایل انسانی هم مطلب عینا

استعداد در انسان نهفته است. انسان را می‌شود به معدنی بسیار قوی، عمیق و 
سرشار تشبیه کرد که وقتی آن را استخراج کنید، در آن چیزهای بسیاری می‌بینید. 
می‌بینید  می‌گذارید،  جلوتان  وقتی  را  قشنگ  ساییدۀ  موزاییکِ  قطعه  یک  مثلاً 
 قشنگ است، در‌حالی‌که قبل از ساییدن، هیچ‌چیز 

ً
نقش‌و‌نگاری زیبا دارد و واقعا

نبود. استعدادهای درونی انسان را تشبیه کنید به همان ذرات درخشندۀ جالب 
زیبایی که در بطنِ این موزاییکِ تیره وجود دارد.

و  بــازار  در  که  و نخراشیده‌ای  نتراشیده  موجود  این  که شما می‌بینید،  انسانی  این 
خیابان می‌بینید، این بچۀ کوچکی که نمی‌تواند حرف بزند، جز برای پدر و مادرش، 
برای کسی دیگر ‌ذره‌ای لطافت ندارد. همین چیزی که شما نگاه می‌کنید معدنی غنی 
و سرشار است و در آن مایه‌هایی از لطف و جلوه‌هایی از زیبایی وجود دارد و این‌ها 

استعدادهای انسان‌اند، همان‌‌که به زبان شاعرانۀ قدیمی گفته‌اند



� �
���� � ��


�

��� �
�

� �
���� � ��


�

��� �
�    •

        • 
   �

�� �� ���
��

�
��� �� ���

��
�

� �
���� � ��


�

��� �
�

� �
���� � ��


�

��� �
�    •

        • 
   �

�� �� ���
��

�
��� �� ���

��
�

67

پایبند شهوت ز  تو  ــه‌در آی تــا بــبــیــی طــیــران آدمـــیـــت«،1»طیران مرغ دیــدی  ــ ب

همان‌که از قدیم برای ما به زبان‌های گوناگون شعری، غیرشعری و عارفانه گفته‌اند و 
درست است.

به ما گفته‌اند که جلوه‌های انسانی انسان را از فرشته و ملک بالاتر می‌برند، انسان را 
به سرچشمۀ فیاضی از خوبی‌ها، زیبایی‌ها، استعدادهای به‌ظهوررسیده و نیروهای 
و  تکامل‌یافته  کامل، درســت،  انسانی  به  تبدیل می‌کنند، یعنی  و جــاذب  جالب 
متعالی. هدف واقعی انبیا این است که انسان‌ها را به این درجه برسانند، همان‌که 
در تعبیرات قرآنی، »تزکیه« و »تعلیم« نامیده شده‌است. آنان آمده‌اند تا انسان‌ها 
را از صفات بد پاک کنند، از هوس‌رانی‌ها دور کنند و آن‌ها را از نمودارهای زندگی 

دَدمنشانۀ حیوانی نجات بدهند. 

ــان ــ ــف ــوســ ــ ی پــــوســــتــــن  یــــــــــــده  در گِــــران2ای  ی از ایـــن خــــواب  ــرخــیــز گـــرگ ب

آن‌هایی که با ظاهر انسانی کار گرگ را می‌کنند، آن‌هایی که با چهرۀ زیبای آراسته 
را  را می‌کنند، آن‌هــا  کــار دَدهــا و سگ‌ها و وحشی‌ها و غول‌ها  به ظاهر انسانی، 
برایش خون‌ریزی لذت‌بخش است، کسی که  انسان‌اند. کسی که  نمی‌شود گفت 
برایش تماشای محنت‌های دیگران محنت‌آور نیست، کسی که غم دیگران را می‌بیند 
و غمش نیست، انسان نیست، ظاهرش هرچه می‌خواهد باشد. دانشمند است؟ 
خیلی ثروتمند است؟ خیلی قدرتمند است؟ به ظاهر خیلی تَروتمیز و اتوکشیده است؟ 
انسانیت  به‌ معنای  این‌ها  از  اما هیچ‌یک  را دارا باشد،  این‌ ویژگی‌ها  شاید همۀ 
نیست، بلکه اتوکشید‌گی‌ است، دانشمند بودن است، قدرتمند بودن است. انسان 

بودن چیز دیگری است.

1. سعدی.
2. مولوی.
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بزرگ‌ترین معجزه نبوت� 

اثری  دَدمنشی  از  انبیا،  دعــوت  در محیط  کنند.  پــاک  را  انسان‌ها  تا  می‌آیند  انبیا 
نمی‌بینید. در محیط زندگی انبیا، از جلوه‌ها و نمودارهای زندگی حیوانی و وحشیانه 
خبری و اثری مشاهده نمی‌کنید. در آنجا هرچه هست نورِ صفا و انسانیت است 
و این هنر و مُعجِز بــزرگ نبوت اســت. مــردم بــرای معجز نبوت می‌گردند به‌دنبال 
چیزهای خارق‌العاده، کارهایی که به‌طور معمول در مسائل طبیعی انجام نمی‌گیرند، 
مثل شکافتن فلان دیــوار یا فلان جسم یا آمدن درخــت. بسیارخب، اما معجزۀ 
بزرگ پیامبران عبارت است از ساختن انسان‌های خوب و آراسته به فضایل؛ این 

بزرگ‌ترین معجزۀ پیامبران است.

وقتی نگاه می‌کنید، می‌بینید مردمی که همه‌گونه اقتضای جنایت و فساد در آن‌ها 
هست، وقتی با دعوت اسلام روبــه‌رو می‌شوند، همان وحشیان و جانیان دیروز، 
همان آدم‌های نتراشیده و نخراشیدۀ دیروز، که شما هیچ روی آن‌ها حساب نمی‌کردید، 

به انسان‌هایی بسیار باعظمت تبدیل شده‌اند.

ابوذر چه‌کسی بود؟ ابوذر، جز مردِ خشنِ بیابان‌گردِ بی‌اعتنا به انسانیت و بی‌خبر از 
آن، مگر چیز دیگری بود؟ ابوذر از آدم‌هایی بود که اگر ده‌ هزار نفرشان را جلو خودتان 
ببینید، برایتان اهمیتی ندارد که هر ده ‌هزار نفرشان با یک زلزله تلف بشوند و از بین 
بروند. آدمی که نه می‌فهمد، نه می‌خواهد بفهمد، نه یک‌ذره نشانۀ لطف انسانی 
در او وجود دارد و نه یک‌ذره آثار علاقه‌مندی به خوب شدن. پابرهنه، کثیف و 
خشن است و در صحرا بزرگ ‌شده. ‌اگر چنین آدمی در مقابل شما قرار بگیرد، نه شما، 
هر مصلِح بزرگی، هر انسان باعظمتی، چقدر برای او دل می‌سوزاند؟ مصلحان بزرگ 
عالم، آن‌هایی که خودشان را مصلِح و مصلِح بزرگ می‌دانند، از آدم‌های حسابی‌تر 
از آن‌ها هم می‌نالند که قدر ما را ندانستند، ما را نشناختند، ما را نفهمیدند. دوست 
یا رسالت انسانی  پــروانــه‌وار بگردند، چون‌ کمی تعهد  دارنــد انسان‌ها دور این‌ها 
خودشان را انجام داده یا نداده‌اند، که در این‌هم حرف است. وقتی‌ آن‌گونه افراد 
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در مقابل چنین افرادی قرار بگیرند، این‌ها اصلاً ارزشی برای آن‌ها قائل نمی‌شوند.

پیامبر همین موجود را، همین سنگ سیاه را، همین صخرۀ نتراشیده و نخراشیده‌ای 
را که اسمــش »ابی‌ذر« اســت، زیــر پوشش وحــی و دعــوت مـــی‌آورد و از او انسانی 
می‌سازد که دارای تمام فضایل انسانی است؛ معجزۀ بزرگ پیامبر این است. پیامبر 
از او انسانی می‌سازد که همه‌چیز خودش، همه‌چیز این مَن، این مَنی که برای مردمِ 
معمولی محور تمام فعالیت‌هاست، همه‌چیزِ این من، هضم‌شده و حل‌شده و فدا‌شده 
در راه هدف است. می‌توانید آدمی این‌گونه را پیدا کنید؟ ما همه‌چیز را برای خودمان 
می‌خواهیم یا برای آنچه به خود ما وابسته ‌است، برای دکانمان، برای عنوانمان، برای 
فرزندانمان، برای نام نیکمان، بالاخره به خودمان برمی‌گردد. ابو‌ذر تمام آنچه را که به 
خودش برمی‌گردد فدا می‌کند برای خدا، برای هدف، برای آن جهتی که دارد در آن 

حرکت می‌کند. انسانی آن‌گونه به چنین انسانی تبدیل می‌شود.

هدف عالی بعثت •

درست است که تشکیل نظام مرفّه و آزاد و آباد بسیار جالب‌ است، اما اگر یک نظام 
بی‌طبقۀ آبادِ آزادِ مرفّهِ همراه با برابری و عدالت اجتماعی تشکیل شد و انسان‌ها 
در آن جامعۀ جدیدِ عالِی جالب مشغول زندگی شدند، چه می‌شود؟ مکتب‌های 
مادّی، بعد از رسیدن به جامعۀ ایده‌آل، چه هدفی را برای انسان و انسانیت درنظر 
کنند،  ازخودگذشتگی  کنند،  انسان‌ها فداکاری  انسان چیست؟  گرفته‌اند؟ هدف 
تلاش کنند، مجاهدت کنند که خانۀ آبادی در این جهان درست کنند؟ حالا خانۀ 
آباد را درست کردیم، بعدش چه؟ در این خانۀ آباد می‌خواهیم چه‌کار کنیم؟ مثلاً 
زحمــت می‌کشیم ایــن مسجد را درســت می‌کنیم. وقــی ساختن مسجد تمــام شد، 
باید هدفی داشته باشیم. مثلاً هدف این است که مردم بیایند اینجا نماز بخوانند یا 
سخنرانی بشنوند یا امثال این کارها. معنی ندارد که بگوییم فقط می‌خواهیم مسجد 
بسازیم. با های‌وهوی و سروصدا، مسجد را ساختیم و تمام شد. حالا می‌خواهیم 
چه‌کار کنیم؟ هیچ. بعد از آن هیچ هدفی نــداریم. این مسخره اســت. مکتب‌های 
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مادّی هیچ‌کدام پاسخ قانع‌کننده‌ای برای این سؤال ندارند.

هدف ناقص مکاتب مادی •

مکتب‌های مادّی می‌گویند ما قصد داریم دنیا را آباد کنیم و فقر و جهل را براندازیم 
تا جامعه‌ای عالی و انسانی درست کنیم، جامعه‌ای که در آن ظلم، فاصلۀ طبقاتی، 
استثمار و تبعیض نباشد. بسیارخب، با فرض این‌که چنین جامعه‌ای درست شد، 
حالا می‌خواهید در این جامعه چه‌کار کنید؟ هیچ پاسخی ندارند. در این جامعه، 
راحت  می‌خواهد  بخوابد؟  و  بخــورد  می‌خواهد  برسد؟  کجا  به  می‌خواهد  انسان 
زندگی بکند؟ همین؟ انسان فقط برای زندگیِ راحت، یعنی راحت به‌دست آوردن 
و راحــت خــوردن و راحــت پس دادن، باید مجاهدت کند و هدفش همین باشد؟ 

این‌جاست که کُمیتِ مکاتب مادّی لنگ است.1

برتری پیامبران بر مکاتب مادی در هدف‌گذاری •

مکاتب الهی می‌گویند نه، هدف بعد از این است. هدف عالی پیراسته شدن انسان 
است، انسان شدن بنی‌آدم است. ‌آدمی همین موجود پرمدعایی ا‌ست که روی دو پا 
راه می‌رود، اما انسان یعنی موجودی که همۀ این فضایل و سرچشمه‌های استعداد 
نــدارد،  بَعد  به‌جریان می‌افتند. می‌گویید »بعدش چــه؟«. می‌گوییم  او  وجــود  در 
<.2 وقتی‌  عو�نَ هِ را�جِ �ي

َ
ا اِل ا لِلّهِ وَ اِ�نّ قدرت انسان به‌قدر قدرت خدا نامحدود است: >اِ�نّ

انسان در روند تکامل افتاد، دیگر آخِر ندارد؛ این ایدۀ خداپرستان و فکر موحدان 
 پیشرفت، اوج، تکامل و تعالی می‌یابد و این پیشرفت 

ً
عالم و ادیان عالم است. دائما

و تکامل آخِر و نهایت ندارد و انبیا برای این می‌آیند. انبیا می‌آیند تا انسان‌ها را از 
بدی‌ها، پستی‌ها، جهالت‌ها، رذیلت‌های اخلاقی و پوشیده ماندن استعدادهای 
درونی نجات دهند و آن‌ها را به انسان کامل و متعالی تبدیل کنند؛ این هدف اولیۀ 

1. کمیت لنگ بودن: به معنای کم آوردن و عاجز ماندن.
2. بقره، آیۀ 156.
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<؛1 »خدا منّت نهاد  �نَ �ي مِ�ن ى المُؤ�
َ
د مَ�نَّ الُله عَل �قَ

َ
انبیاست. لذا در قرآن آمده‌است: >ل

سِهِم<؛ که برانگیخت درمیان آنان پیامبری  �فُ �ن
َ
هِم رَسولاً مِ�ن ا �ي  �ف

َ عَ�ث َ بر مؤمنان، >اِ�ذ �ب
هِم<؛ آیات خدا را بر آنان فروبخواند و آنان  كّ�ي ز�َ ُ هِ وَ �ي ا�تِ �ي

آ
هِم � �ي

َ
لوا عَل �ت َ از خودشان، >�ي

مُهُم<؛ بیاموزد به آنان.« پیراستن، آراستن، از  ِ
ّ
عَل ُ را تزکیه کند، پاک، پیراسته، >وَ �ي

رذیلت‌ها پاک ‌کردن، انسان را به فضیلت‌ها آرایش دادن، این‌ هدف‌ انبیاست. 
مَ مَكارمَِ الاَخلاقِ؛2 مبعوث شدم تا  تََمِّ

لذا می‌بینید که پیامبر ما می‌فرماید: »بُعِثتُ لِِاُ
مکارم اخلاق را تمام کنم.« این حرف اول.

راهبرد پیامبران برای رسیدن به هدف •

امــا حــرف مهم‌تر حــرف دوم اســت. حــرف اول حــرفی ا‌ســت که زیــاد زده می‌شود. 
بعضی‌ها هم خیلی دوست ‌دارند این حرف تکرار شود، برای این‌که اگر مسئله فقط 
پیراستن و تهذیب و تزکیه باشد، در جوابش می‌گویند ما راهش را پیدا کرده‌ایم، ما 
فهمیده‌ایم به کجا برویم، غوغای اجتماع را بگذار به کنار و جنگ هفتادودوملت، 
همه را عذر بنه.3 می‌گویند می‌رویم گوشۀ صومعه، مشغول رهبانیت، تهذیب و تزکیۀ 
نفس می‌شویم و خودمان خودمان را نجات می‌دهیم. اگر کسی آمد و قابلیتش را 
داشت، اگر توانستیم، درِ گوش او هم سخنی می‌گوییم و از خود بی‌خودش می‌کنیم و 

او را هم آدم می‌کنیم.

این حرف به همین جهت که می‌تواند بهانه‌ای باشد برای تنبلی‌ها، نارسایی‌ها، 
تــکــرار مــی‌شــود. مــردم،  جــان‌عــزیــزی‌هــا، عافیت‌طلبی‌ها، و ســهــل‌گــرایی‌هــا، خیلی 
رهبران و کسانی‌که مسئولیت‌های ارشاد و تعلیم بر دوش آن‌هاست از این سخن 
خوششان می‌آید. تهذیب‌ مردم کاری‌ است بی‌دردسر و بی‌اشکال، کاری‌ است که 

1. آل‌عمران، آیۀ 164.
2. طبرسی، مکارم‌الأخلاق، ترجمۀ میرباقری، ج ۱، ص ۱۶.

چون ندیدند حقیقت، ره افسانه زدندجنگ هفتادودوملت، همه را عذر بنه3. 
)حافظ(.
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به گاو و گوسفند انسان لطمه‌ و صدمه‌ای وارد نمی‌کند. انسان عده‌ای را جمع کند 
تا درِ گوششان زمزمۀ عاشقانه‌ای بنوازد، آن‌ها را تهذیب، تزکیه و از خود بی‌خود 
کند. برای مردم هم آسان است؛ یعنی به‌نظر آسان می‌آید، آسان که نیست. لذا 
گفته  و  به بعد معروف نیست  اینجای حرف  از  اینجای حرف معروف اســت.  تا 
نمی‌شود. از اینجای حرف به بعد چیست؟ سؤال این است: انبیا برای پیراستن و 
آراستن مردم چه‌کار کردند و از چه راهی استفاده کردند؟ آیا آمدند دست تک‌تک 
افــراد را گرفتند، تنها بردند در خلوتِ خانه و صندوق‌خانه و مدرسه و مکتب، و 
 نشستند در 

َ
مشغول تعلیم‌وتربیت آن‌ها شدند؟ آیا انبیا مثل زاهدان و عارفان عالَم

خانقاهِ خودشان تا مردم بیایند حال معنوی آن‌ها را ببینند و با آن‌ها هم‌عقیده، 
همــراه و همگام شوند؟ آیا انبیا مثل فلاسفۀ عالم مدرسه باز کردند، تابلو زدنــد و 
از ما حرف یاد بگیرد، بیاید اینجا پیش ما حرف  دعوت کردند هرکه می‌خواهد 
یاد بگیرد؟ این‌گونه بودند یا نه، به تربیت فردی معتقد نبودند؟ انبیا به کارهای 
اتوکشیده و نظیف معتقد نبودند که خیال کنید پیامبران مثل سقراط و افلاطون 
می‌نشستند در مدرسه، مردم می‌رفتند از آن‌ها استفاده می‌کردند. البته اولیا مثل 
انبیا عمل می‌کنند. خطاست اگر کسی خیال کنید که امام صادق ؟ع؟ می‌نشست 
روی منبر، چهار هزار شاگرد پای منبرش می‌نشستند، چنان‌که بعضی افراد بی‌توجه 
این‌گونه تعبیر می‌کنند. چون دانشمند رجالی معروف، جناب ابن‌عُقده، چهار هزار 
نفر را جزو شاگردان و رُوات1 حدیث امام جعفر صادق ؟ع؟ شمرده، عده‌ای خیال 
می‌کنند که این چهار هزار نفر می‌نشستند در محوطه‌ای و آقا امام صادق ؟ع؟ روی 
منبر حدیث می‌گفتند، مسئله می‌گفتند، موعظه می‌کردند. خیال می‌کنند این‌گونه 

بوده.

نه امــام جعفر صــادق ؟ع؟، نه جــدش پیامبر اســام و نه هیچ‌یک انبیای عالم، 
انبیا نیست.  کار  تربیت فردی  و  و موعظه‌کاری  نبوده. مدرسه‌بازی  این‌  روششان 
چگونه می‌توان انسان‌ها را ساخت؟ چگونه می‌توان انسان‌ها را برطبق الگوهایِ 

1. رُوات؛ جمع راوی )روایت کننده(.
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درست الهی تربیت کرد؟ انبیا فقط یک پاسخ دارند به این سؤال: برای ساختن 
انسان باید محیطِ متناسب و سالم ایجاد کرد، محیطی که انسان را در خود بپروراند. 

همین.

کارخانۀ انسان سازی •

انبیا  کــرد.  درســت  باید  کارخانه  گرفت،  قالب  نمی‌شود  یکی‌یکی  می‌گویند  انبیا 
می‌گویند اگر ما بخواهیم یکی‌یکی آدم‌ها را درست کنیم، فرصت‌ها از دست خواهند 
رفت و این کار عملی نیست. پس ساختن جامعه و نظامی لازم است که در سازوکار 

آن نظام، انسان‌ها به‌شکل دلخواه ساخته بشوند.

انبیا می‌گویند که انسان مثل درخت یا نهال است. نهال یا درخت خرما یا پرتقال 
را درنظر بگیرید، این نهال شرایط و خصوصیاتی دارد که هوای گرم و متناسب را 
ایجاب می‌کنند. اگر درخت خرما را در مناطق جنوبی ایران یا در طبس یا در بعضی 
کشورهای عربی بکارید، می‌بینید چه خرمای لذت‌بخش و عالی‌‌ای می‌دهد، برای 
این‌که این نهال به هــوایی با درجــه‌حــرارت مشخص، به رطوبت مشخص هوا، 
خاک مناسب و ده‌ها شرط دیگر احتیاج دارد. این شرایط در طبس و در خوزستان 

جمع است، اما در مشهد جمع نیست.

بــرای رشــد درخــت خرما در مشهد فقط یک کــار می‌شود کــرد و آن ایــن اســت که 
یک نهال خرما را بیاورید و در اینجا در باغچۀ خانه‌تان بکارید، زحمت بکشید، 
مراقبت کنید، کود بدهید، آب بدهید، و آن‌قــدر روی آن کار کنید تا بعد از مدتی، 
یکی‌دو تا خرما بدهد و بگویید بله، ما در مشهد هم نهال خرما آوردیم و دوسه‌ تا دانه 
خرما گرفتیم. ولی اگر می‌توانستیم محیطی خرماپز، خرماتربیت‌کُن تشکیل می‌دادیم، به 
این‌همه مراقبت و خون جگر خوردن و وسواس نیاز نبود. تازه دو دانه خرما نمی‌داد، 
خروارها و تُن‌ها خرما می‌داد. آیا عاقلانه نیست که انسان به‌جای این‌که به یک 
دانۀ درخت خرما در محیط نامناسب بپردازد، محیط مناسبی درست کند که خودش 

خرما را بپروراند؟
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البته روشن است که زحمت و خون دلی که انسان برای ساختن محیطِ متناسب باید 
متحمل شود به‌مراتب بیشتر از زحمتی است که برای یک دانه نخل خرما متحمل 
می‌شود. اینجا شما زحمت می‌کشید روی یک فرد، یک نفر آدم درست می‌کنید، 
انسان و  آنجا یک جامعه درست می‌کنید، یک نظام درست می‌کنید، میلیون‌ها 

نسل‌های بشر را می‌سازید. کار انبیا این بود.

مطلبی که گفتم از حرف‌هایی‌ است که اصرار داریم و معتقدیم باید پیروان نبوت‌ها این 
حرف را بفهمند. این مسئله‌ای‌ است که باید در آن تدبر کنید و به‌‌آسانی از کنار آن 

رد نشوید.

اهداف بعثت در قرآن •

به آیات قرآن و تاریخ انبیا و روایــاتی که دربــاب نبوت‌هاست مراجعه، و در آن‌ها 
دقت و تدبر کنید؛ نه زود قبول کنید و نه زود رد کنید. مطلب خیلی مهم است. 
همۀ اشکال‌ها در همین‌جا به‌وجود می‌آیند. عــده‌ای نمی‌توانند این را بفهمند که 
انبیا  می‌کنند  خیال  کنند.  درســت  مساعد  و  متناسب  محیطی  می‌خواستند  انبیا 
از  آدم درست‌کردن  کنند، درحالی‌که یکی‌یکی  آدم درست  می‌خواستند یکی‌یکی 

شأن انبیا به‌دور است.

ورود فوج فوج مردمان در دین ◦

<.1 در محیط 
ً
ا واج� �ف

َ
�نِ اللّهِ ا لو�نَ ��في د�ي خ�دُ اسَ �يَ �ي�تَ ال�نّ

َ
حُ وَ رَا �تْ �فَ

ْ
صْرُ الِله وَ ال اءَ �نَ ا ج� >اِ�ذ

جاهلی مکه، پیامبر وقتی می‌خواهد آدم درست کند، مجبور است یکی‌یکی درست 
کند، چون‌ لازمۀ ایجاد چنین نظامی وجود عده‌ای از خواص است، تعدادی سنگِ 
زاویه و زیربنا لازم است. این‌ها قبلاً یکی‌یکی درست شده‌اند. این منافات ندارد با 
نقشۀ کلی انبیا. پیامبر برای این‌که سنگ‌های زاویۀ جامعۀ مدنی را درست کند و 
بتراشد، مجبور است در مکه آدم‌سازیِ فردی کند. یک‌ ابوذر، یک عبدا‌لله مسعود، 

.2  ، آیات 1 و 1. سورۀ نصر
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صد نفر، حداکثر دویست نفر آدم درست می‌شود. این‌ها می‌شوند سنگ‌های بنا 
برای تشکیل جامعۀ مدنی آینده، یعنی جامعۀ توحیدی و اسلامی. پیامبر در آنجا 
یک‌نفر آدم درست می‌کند، با چه زحمت و رنج و خون‌ دلی! پدرها مانع می‌شوند 
پسرها چیز بفهمند و پسرها دل به دنیا می‌بندند و نمی‌آیند دنبال پیامبر تا حرف 
یاد بگیرند. هرکسی که مقداری به پیامبر گرایش پیدا می‌کند، رنج‌ها و زحمت‌ها و 
خون‌دل‌ها برایش درست می‌کنند. این کارها همه انجام می‌گیرند، اما وقتی نوبت 
به مدینه می‌رسد، آن جامعۀ الهی و اسلامی در مدینه تشکیل می‌شود و پیامبر 
با فرمان‌ها و احکام الهی در رأس آن جامعه قرار می‌گیرد. آن‌وقــت خدای متعال 
حُ<؛ »چون به یاری و پیروزی خدا برسد  �تْ صْرُ الِله وَ ال�فَ اءَ �نَ ا ج� این‌گونه می‌فرماید: >اِ�ذ
<؛ و ببینی مردم را که 

ً
ا وٰاج� �فْ

َ
�نِ اللّهِ ا لو�نَ ��في د�ي خ�دُ اسَ �يَ �ي�تَ ال�نّ

أَ
و فتح بیاید، >وَ رَ�

فوج‌فوج به دین خدا داخل می‌شوند.«

هدف اولیه و هدف ثانوی بعثت •

خلاصۀ مطلب این است: انبیا دو هدف مهم دارند؛ یک هدف اساسی و اصلی 
ا‌ست و آن ساختن انسان است، و دیگری هدفی است که در نیمه‌راه این هدف 
قرار دارد و آن تشکیل جامعۀ توحیدی و الهی و ایجاد تشکیلاتی است که با قوانین 
و مقررات الهی اداره بشود. اگر کسی خیال کند که انبیای بزرگ الهی این هدف را 

نداشته‌اند، باید بیشتر در قرآن، حدیث و تاریخ مطالعه کند.

در اینجا ما فقط دو آیه را ذکر می‌کنیم، منتها لازم است در این دو آیه تدبر و تأمل 
کنید. آیۀ اول از سورۀ حدید است. بنده آیه را فقط ترجمه می‌کنم و مختصر توضیحی 

می‌دهم:

الف( ایجاد نظام عادلانه در سوره حدید ◦

<؛ همراه با  ا�تِ �ن ِ
�يّ ال�بَ ا<؛1 »به‌یقین، فرستادیم پیامبران خود را، >�بِ �ن

َ
ا رُسُل رسَل�ن

َ
د ا �قَ

َ
>ل

1. حدید، آیۀ 25.
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دلایل روشن و روشنگر.« حجت‌‎ انبیا روشن است، چیزی نیست که آدم عاقل و 
<؛ »و فروفرستادیم با انبیا کتاب را.« کتاب  َ ا�ب ا مَعَهُمُ الكِ�ت ل�ن ز�َ �ن

َ
متفکر نفهمد. >وَ ا

 گفتیم که کتاب یعنی مجموعۀ معارف و مقرراتی که اصل دین از آن‌ها 
ً
چیست؟ مکررا

تشکیل می‌شود. کتاب را می‌توانیم با مختصر مسامحه‌ای، تطبیق دهیم با آنچه امروز 
در عرف مکاتب جدید به آن »ایدئولوژی« می‌گویند، یعنی اصول فکری‌ای که در 

زمینه‌های عملی، اثر محسوس دارند و سازنده‌اند.

<؛ »با آن‌ها میزان هم فرستادیم.« میزان یعنی دستگاه ایجاد تعادل و  ا�نَ ز� مِ�ي
ْ
>وَ ال

 در اینجا معلوم می‌شود که نظر به اجتماع است. اگر قرار 
ً
توازن اجتماعی. ضمنا

بود پیامبر در رأس جامعه‌ای قرار نگیرد و جامعه‌ای را تشکیل ندهد، میزان به چه 
کار او می‌آمد؟ میزان ممکن است با چیزهای مختلفی مطابقت کند، مثلاً با دستگاه 
قضای الهی، قوۀ مجریه و ضامن اجرا. در ذیل این آیه، احادیثی را که وارد شده‌اند 
بررسی کردم  و دیدم یکی از معانی به‌کاررفته برای میزان »امام« است و کاملاً با آن 
مطابقت می‌کند: »الميزانُ الِإمام«.1پس میزان امام است. امام آن کسی‌ است که 
در جامعه باید حق را از باطل جدا کند. اوست که باید صف‌ها را مشخص کند. 
اوست که باید تعادل و توازن اجتماعی را برقرار کند. چرا؟ چون حاکم جامعه است. 
به‌علاوه، اوست که در اجتماع ناظر است بر این‌که مردم از توازن و تعادل خارج 
نشوند. او بر مقررات نظارت می‌کند. روایت هم این را تأیید می‌کند. پس میزان یعنی 
آن وسیله‌ای که با آن تعادل و توازن اجتماعی برقرار می‌شود، که خداوند این را ‌هم 

با پیامبر فرستاده‌است.

سطِ<.  ال�قِ اسُ �بِ ومَ ال�نّ �ق چرا خداوند پیامبر و کتاب فرستاد؟ علت آن این است: >لِ�يَ
این جمله را برحسب عبارت‌پردازی فارسی و ترجمه، به دو صورت می‌شود معنا کرد 
که البته هردو یک معنا دارنــد: »تا انسان‌ها زندگی عادلانه را برپا کنند«؛ این یک 
معنا. یک معنای دیگر این است: »تا انسان‌ها براساس قسط و برابری زندگی کنند.« 

1. حویزی، تفسیر نورالثقلین، تفسیر ذیل آیۀ فوق.
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عرض کردم دو معناست که اگر دقت بشود، این دو معنا ازلحاظ تجزیه و ترکیب عربی 
باهم تفاوت دارند، اما درنهایت مفاد هر دو معنا یکی است.

در  انسان‌ها  که  است  این  عبارت  معنای  حاصل  سطِ<.  ال�قِ �بِ اسُ  ال�نّ ومَ  �ق >لِ�يَ
عادلانه  محیط  و  نظام  تشکیل  ــرای  ب پیامبر  پــس  کنند.  زنــدگــی  عــادلانــه  محیطی 
آمده‌است. او آمده تا دنیا را عادلانه درست کند، و البته در نظام عادلانه است که 

انسان‌ها فرصت پیدا می‌کنند به تکامل و تعالی برسند.

فقط  آیا  فرستادیم.«  هم  را  »آهن  دَ<؛  الحَد�ي ا  ل�نَ ز�َ �ن
َ
ا >وَ  می‌فرماید:  به‌دنبالش  بعد 

حرف زدن و موعظه ‌کردن به‌ این‌که »مردم! بیایید نظام عادلانه درست بکنید«، 
کافی‌ است؟ به‌فرض ساختن نظام عادلانه، شیطان‌ها و گرگ‌ها و دزدها و درّنده‌ها 
مگر می‌گذارند این نظامِ عادلانه باقی بماند؟ خداوند آهن را هم فرستاد برای این‌که  
به کتب حدیث مراجعه می‌کنیم،  وقــی  ارزش‌هـــای اصیل دفــاع بشود.  از  آن  با 
لاح؛1 شمشیر، نیزه و  دَ< می‌گوید: »السِّ ا الحَد�ي ل�نَ ز�َ �ن

َ
می‌بینیم امام ؟ع؟ در تفسیر >وَ ا

اسلحه که از آهن است.« خدای متعال در کنار دعوت نبوت، از سلاح یاد می‌کند؛ 
در کنار موعظه‌گری پیامبران، در کنار ایدۀ تشکیل نظام توحیدی و الهی، از اسلحه 
دَ<؛ »و فرستادیم آهن را )و به‌قول امام ؟ع؟،  ا الحَد�ي ل�نَ ز�َ �ن

َ
و قوۀ قهریه یاد می‌کند: >وَ ا

و صلابتی سخت  آسیب  آن،  در  که  دٌ<؛  د�ي
ش�َ سٌ 

أ
� �بَ هِ  �ي >�ف را.(  و سلاح  اسلحه 

اسِ<؛ و سودهایی برای مردم، خیلی فایده دارد برای مردم. >وَ  عُ لِل�نّ ا�فِ است. >وَ مَ�ن
<؛ تا معلوم شود و خدا آن کسى را که در نهان  �بِ �ي

الغ�َ هُ �بِ
َ
صُرُهُ وَ رُسُل �ن َ مَ الُله مَ�ن �ي

َ
عل لِ�يَ

از دید پیامبران، خدا و پیامبرانش را یارى م‌ىکند از دیگران مشخص سازد. >اِ�نَّ 
<؛ همانا خدا نیرومند و شکست‌ناپذیر است.« ز�ٌ �ي وِىٌّ عَز�

الَله �قَ

ب( ارتباط شکست ناپذیر بودن خداوند با اهداف بعثت ◦

عٌ  دنبالۀ‌ آیات بسیار معنی‌دار است. این‌که می‌بینید در آخر هر آیه‌ای >اِ�نَّ الَله سَم�ي

1. مکارم شیرازی، تفسير نمونه، ج 23، ص 373.
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مٌ< و این‌گونه عبارات می‌آیند،  ورٌ رَح�ي �فُ <، >اِ�نَّ الَله غ�َ ز�ٌ �ي وِىٌّ عَز� مٌ<، >اِ�نَّ الَله �قَ عَل�ي
تصادفی نیست و این‌طور نیست که انسان در آخر بیت قافیه‌ای پیدا کند و به آنجا 
بچسباند. هر جمله‌ای از این جملات که در آخر آیه‌ای آمده، به تناسبِ مضمون آیه، 
حامل نکته و معنایی است. بنابراین در این آیۀ شریفه هم مطلب همین‌گونه است. 
<. خیال نکنید که پیامبران نمی‌توانند جامعه‌ای را که ترسیم کردیم  وِىٌّ >اِ�نَّ الَله �قَ
به‌وجود بیاورند و مردم را به قسط دعوت کنند. نه، خدا که فرستندۀ آن‌هاست قوی 
<؛ »خدا  ز�ٌ �ي ا‌ست. نترسید از این‌که با پیامبران خدا مبارزه و معارضه می‌کنند. >عَز�

شکست‌ناپذیر است.« 

»عزیز« را بنده به »شکست‌ناپذیر« معنا می‌کنم. آنچه در معنای »عزیز« در لغت آمده 
ب؛ کسی‌ که غلبه پیدا می‌کند، اما کسی بر او غلبه 

َ
ذی لا یُغل

َّ
لغالِبُ ال

َ
این است: »ا

پیدا نمی‌کند.« تعبیر فارسی‌ای که ما برای این واژه پیدا کردیم کلمۀ »شکست‌ناپذیر« 
است که هم زیباست و هم خلاصه است. خدا نیرومند است و شکست‌ناپذیر.

ج( وعده تشکیل نظام توحیدی در سوره اعراف ◦

در سورۀ اعــراف هم در این زمینه آیاتی داریم. سخن از مؤمن یا مؤمنانی‌ است که 
ا<؛1 »بنویس برای ما، پروردگارا!  �ن

َ
�ب ل با خدا حرف می‌زنند و می‌گویند >وَ اك�تُ

ا  ا هُد�ن <؛ در این دنیا و در آن جهان نیکی را. >اِ�نّ رَة�ِ �خِ
�ةً وَ �فِی ال�آ ا حَسَ�نَ �ي �ن

ُ
هِ الدّ >��في ه�ذِ

ا�ب�ي 
>عَذ� فرمود:  پاسخشان  در  الَ<؛ خدا  >�ق تو.  به‌سوی  یافتیم  راه  ما  كَ<؛  �ي

َ
اِل

اءُ<؛ عذابم را می‌رسانم به هرکه بخواهم و اراده کنم«. البته ارادۀ  ش�
َ
هِ مَ�ن ا �بُ �بِ ص�ي

ُ
ا

خدا بی‌اساس نیست که یکی را دلش بخواهد عذاب کند و یکی را نخواهد عذاب 
کند. نه، ارادۀ پروردگار تابع معیارها و ملاک‌هایی ا‌ست که خودش قرار داده‌است. 
اءُ<؛  ش�

َ
هِ مَ�ن ا �بُ �بِ ص�ي

ُ
خدای متعال می‌خواهد آدمِ بد و بدکاره را عذاب کند. >ا

< یعنی »مورد اصابت  �بُ ص�ي
ُ
< نیست. >ا �بُ ص�ی

ُ
»آسیب می‌رسانم.« آسیب همان >ا

قرار می‌دهم یا آسیب می‌زنم«، منتها در تعبیر فارسی کلمۀ »آسیب« را آوردیم: »با این 

1. سورۀ اعراف، آیات 156 و 157.
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ءٍ<؛ و رحمتِ  �ي
َ لَّ ش�

ُ
عذابم، هرکه را که اراده کنم آسیب می‌رسانم، >وَ رَحمَ�ت�ي وَسِعَ�ت ك

<؛  و�نَ �ق
�تَّ َ �نَ �ي �ي �ذ

َّ
ها لِل �بُ

ك�تُ
َ
سَا

من همه‌چیز را فراگرفته و بر همه‌چیز گسترده‌ است. >�فَ
<؛  كاة�َ و�نَ الز�َّ �ت ؤ� ُ خواهم نوشت رحمتم را بر آن ‌کسانی ‌که تقوا پیشه می‌کنند. >وَ �ي
<؛ و آنانی که به آیه‌های ما ایمان  و�نَ مِ�ن ؤ� ُ ا �ي �ن ا�تِ �ي

آ
� �نَ هُم �بِ �ي ذ�

َّ
و زکات می‌دهند. >وَ ال

می‌آورند.«

از  می‌کنند  پیروی  که  »آنان  <؛  َّ �ي الاُمِّ  َّ �ي �بِ
ال�نَّ سولَ  الرَّ عو�نَ  �بِ

�تَّ َ �ي �نَ  �ي ذ�
َّ
ل
َ
>ا کسانی؟  چه 

مّی« ترجمه کردیم، چون در معنای 
ُ
مّی« را به همان صورت »ا

ُ
مّی.« »ا

ُ
پیامبرِ باخبرِ ا

مّی یعنی بی‌سواد. بعضی می‌گویند 
ُ
مّی« اختلاف وجود دارد. بعضی می‌گویند ا

ُ
»ا

ــوده‌ای، آنچه مربوط به تــودۀ مــردم اســت، فقط به مــادر نسبت  مّــی یعنی عــوام، ت
ُ
ا

مّ‌القُری 
ُ
مّی یعنی اهل ا

ُ
دارد، و تحت تأثیر فرهنگ‌ها قرار نگرفته. بعضی می‌گویند ا

مّ‌القُری، یعنی مکه. چون این اختلافات وجود داشتند، همان کلمۀ 
ُ
و مربوط به ا

هُ<؛ »که می‌یابند او  دو�نَ �جِ
َ �ي �ي ذ�

َّ
ل
َ
مّی«، >ا

ُ
<؛ »آن پیامبر ا �ي مّی« را معنا کردیم. >الاُمِّ

ُ
»ا

لِ<؛ در کتاب  �ي �ج
وراة�ِ وَ الاِ�ن

دَهُم<؛ در نزد خود نوشته‌شده، >�فِ�ي ال�تَّ  عِ�ن
ً
ا و�ب را، >مَك�ت

تورات و کتاب انجیل.« این دو کتاب آمدن پیامبر را بشارت داده‌اند.

برخی خصوصیات پیامبران •

به  می‌کند  امر  را  »آنــان  <؛  ِ المَعرو�ف �بِ مُرُهُم 
أ
� >�يَ پیامبر چیست؟  این  خصوصیت 

نیکی‌ها، به فضیلت‌های شناخته‌شده در مقابل عقل و برای فطرت انسان، >وَ 
كَرِ<؛ نهی می‌کند آن‌ها را از منکرات، چیزهای ناشناخته ازنظر  هاهُم عَ�نِ المُ�ن �ن َ �ي
<؛ حلال می‌کند و روا می‌سازد برای  ا�تِ �ب ِ

�يّ
هُمُ الطَّ

َ
حِلُّ ل ُ عقل و فطرت انسانی، >وَ �ي

آنان طیبات و چیزهای خوب را.« همۀ چیزهای خوب در دین جایز هستند. >وَ 
<؛ »و چیزهای پلید را بر آنان حرام می‌کند.« یعنی دستشان را از  َ ا�ئِ�ث �ب

هِمُ ال�خَ �ي
َ
مُ عَل حَرِّ ُ �ي

چیزهای بد کوتاه می‌کند و جامعۀ اسلامی این‌گونه عمل می‌کند.

روح و جسمش  قلب،  فکر،  انسان،  بــرای  که  در جامعۀ اسلامی، همۀ چیزهایی 
خوب‌اند در دسترس و اختیار همه قرار دارند. علم، سواد، تقوا، پول و هرچه برای 
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انسان خوب و مفید است در اختیار همه است. هرچه برای انسان بد است در 
یا  نیست  دستشان  دم  »یا   :> َ ا�ئِ�ث �ب

ال�خَ هِمُ  �ي
َ
عَل مُ  حَرِّ ُ �ي >وَ  نیست.  هیچ‌کس  اختیار 

به‌‌صورت قانون‌های الزامی از دسترسشان خارج شده‌است.«

ازجملۀ  را.«  گرانشان  بــار  آنــان  دوش  از  »بــرمــی‌دارد  اِصرَهُم<؛  هُم  عَ�ن عُ  ض�َ �يَ >وَ 
خصوصیات پیامبر ایــن اســت که بــار گــران را بــرمــی‌دارد. او جهالت‌ها، بــار گران 
سنت‌های غلط، نظام‌های پلید غیرانسانی، دیکتاتوری‌ها، استبدادها، زورگویی‌ها، 
هِم<؛  �ي

َ
�ت�ي كا�نَ�ت عَل

َّ
لالَ ال استثمارها و هر بار گرانی را از دوششان برمی‌دارد. >وَ الاَغ�

»غل و زنجیرهایی را که به پای این‌هاست باز می‌کند.« مگر چه غل و زنجیری بوده؟ 
معلوم است که غل و زنجیر آهنی منظور نیست، منظور غل‌ و زنجیرهای اسارت‌ها، 
این‌ها  می‌آید  پیامبر  اســت.  بشری  تحکمات  و  مقررات  سنت‌ها،  زورشنوی‌ها،  و 
را باز می‌کند و این چیزی نیست، جز تشکیل یک نظام انسانی و توحیدی: >وَ 
هِ<؛ »پس آن‌کسانی‌که ایمان آورند و بگروند  وا �بِ مَ�ن

آ
�نَ � �ي ذ�

َّ
ال هِم �فَ �ي

َ
�ت�ي كا�نَ�ت عَل

َّ
لالَ ال الاَغ�

صَروهُ<؛ او را یاری کنند، روهُ<؛ او را بزرگ و ارجمند بدارند >وَ �نَ  به این پیامبر، >وَ عَز�َّ
لَ مَعَهُ<؛ و از نور و فروغ روشنگری که با او نازل شده، یعنی  ِ ز�

�ن
ُ
�ي ا ذ�

َّ
ورَ ال عُوا ال�نّ �بَ

>وَ ا�تَّ
<؛ آنان‌اند پیروزمندان، آنان‌اند  لِحو�نَ كَ هُمُ المُ�ف ول�ئِ

ُ
این قرآن، پیروی کنند. >ا

برخورداران از فلاح و به‌مقصدرسیدگان.«



درس هجدهم

م‏ههای دعو�ت
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ن
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نقطه شروع رستاخیز اجتماعی� 

در درس‌های گذشته روشن شد که اولاً انبیا در این عالم چه‌کاره هستند و برای چه 
 کاری که برای آن می‌آیند چه فایده‌ای دارد و چگونه آن را 

ً
منظوری آمده‌اند، و ثانیا

انجام می‌دهند. در این درس بیان خواهد شد که انبیای عظام الهی وقتی می‌خواهند 
رسالت خــود، یعنی ایجــاد حکومت و جامعه و نظام توحیدی و برانداختن نظام 
جاهلی و شرک‌آمیز را انجام دهند، از کجا شروع می‌کنند. مسئلۀ نقطۀ شروع بسیار 
مهم است. در همۀ فعالیت‌هایی که برای یک انسان یا یک گروه یا یک جامعه 
مطرح می‌شود، این سؤال بسیار مهم است که از کجا این کار را شروع کنیم. نقطۀ 
شروع بسیار مهم است. چنانچه نقطۀ شروع درست انتخاب شود، امیدواری برای 
به‌نتیجه رسیدن این طرح و برنامه زیاد می‌شود. اما اگر نقطۀ شروع بد انتخاب 
شود، یا آن کار به سرانجام نمی‌رسد یا اگر برسد، با دشواری بیشتری همراه خواهد 

بود.

درمورد کار انبیا، اولاً ارزشیابی کارشان ایجاب می‌کند که ما نقطۀ شروع کارشان را 
بدانیم، برای این‌که معرفت کاملی دربارۀ آن به‌دست آوریم. اگر دیدیم که انبیا همگی 
به سبک خاص و شیوۀ معیّنی عمل کرده‌اند، این برای ما  آموزنده است و می‌توانیم 

از آن الگو بگیریم.

ــبّ و مغز و اســاس و 
ُ
انبیای عظام الهی نقطۀ شــروع کارشان عبارت بود از بیان ل
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روح مکتبشان. انبیا هرگز در شروع انقلاب و رستاخیز اجتماعی و عقیدتی، با مردم 
مجامله1 نکردند. چنین نبوده‌است که مدت‌زمانی با حرف‌ها و شعارهای دیگری 
مــردم را ســرگــردان کنند و بعد از آن‌کــه کمی موفق شدند، شعار اصــی را درمیان 
بگذارند، بلکه آن‌ها از اول، با صداقت و درستی و راستی، هدف واقعی و نهایی خود 

را بیان کردند و آن هدف عبارت بود از توحید.

سهم توحید در ایجاد نظام الهی •

توحید همه‌چیزِ مکتب انبیاست. توحید و معرفت خدا از یک سو مایۀ تکامل و 
تعالی روح انسان است، که این هدف عالی و نهایی انبیاست، و از سوی دیگر، طرح 
توحید به معنای ایجاد محیط و جامعه و نظامی الهی و عادلانه است؛ این همان 

محیط متناسبی است که برای پرورش انسان ضروری است.

جامعۀ توحیدی یعنی جامعه‌ای که در آن فقط خدا آقایی و خدایی می‌کند. هیچ 
موجودی در جامعۀ توحیدی حق تکلیف و قانون‌گذاری برای دیگران را ندارد. 
هیچ موجود دیگری در جامعۀ توحیدی مردم را به اطاعت خود فرانمی‌خواند، حتی 

پیامبر که نمایندۀ خداست.

توحید محوری پیامبران در آیات قرآن •

�نِ مِ�نْ  ْ اِلهَ�ی ی  مِّ
ُ
ا وَ  و�نی 

�ذُ �خِ
ا�تَّ اسِ  لِل�نّ �تَ 

ْ
ل

�قُ �نْ�تَ 
أَ
�  

أَ
� مَ  ْ مَر�ی �نَ  ا�بْ سَی  عِ�ی ا  �یٰ اللّهُ  الَ  �ق  

اِ�ذْ >وَ 
دو�نِ اللّهِ<؛2 »خدای متعال به عیسی خطاب می‌فرستد: آیا تو به مردم چنین 
کْ<؛ گفت: منزهی  حٰا�نَ الَ سُ�بْ

آموخته‌ای که تو و مادرت را خدا و معبود بدانند؟ >�قٰ
تو، پروردگارا. من هرگز چنین آموزش غلطی نمی‌دهم. من پناه می‌برم به تو از این‌که 
مُ 

َ
عْل هُ �تَ دْ عَلِمْ�تَ �قَ هُ �فَ �تُ

ْ
ل

�تُ �قُ �نْ
ُ
آنچه حق و درست نیست را به مردم یاد بدهم«. >اِ�نْ ک

1. مجامله؛ مجمل گویی و به ابهام گذاردن.
2. مائده، آیۀ 116.
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1.> س�ي �فْ مٰا ��في �نَ

آیۀ دیگری در این زمینه هست که تناسب بیشتری با موضوع دارد و آن آیه این 
<2. هیچ   ل�ي

ً
ادا وا عِ�بٰ >کُو�نُ است که هیچ پیامبری حق ندارد به مردم بگوید که 

پیامبری حق ندارد به مردم بگوید »مردم! شما بنده‌ها و برده‌های من باشید«. البته 
 به مردم نمی‌گوید برده و غلام او باشند. منظور این است 

ً
پیداست که پیامبر صریحا

که هیچ پیامبری نمی‌تواند مردم را به فرمان بدون قیدوشرط خود دعوت کند، یعنی 
 که بندۀ برگزیدۀ خداست ـ حق ندارد در قلمرو  آن فقط حق خداست. وقتی پیامبر ـ
حکومت و ملک خدایی تصرفی کند و نمی‌تواند مردم را به اطاعت خود ـ قطع‌نظر از 
خدا ـ فرابخواند، تکلیف دیگران معلوم است. معنای توحید این است و اگر کسی 
یا فهم  یا مطالعه نکرده  م است که در این مسئله، 

ّ
را نفهمد، مسل این  از توحید 

لازم را نداشته. این موضوع جزو واضحات توحید قرآنی است، توحید در عبادت، 
 به آن اشاره شد. انبیا وقتی وارد 

ً
توحید در اطاعت، که البته در بحث توحید، مختصرا

 الله، شَستِ دوست و دشمن خبردار می‌شود 
ّ

جامعه‌ای می‌شوند، تا می‌گویند لا اِله ‌اِلّا
که قضیه چیست. این مسئلۀ خیلی مهمی است.

تأثیر اجتماعی عقیدۀ توحید •

و  پیامبران  زمان  بدانیم حساسیت و شناخت مردم  که  اینجاست  اهمیت مسئله 
نبود این آگاهی در مردم زمان‌های بعد، مثل من و شما، معلولِ چیست. پیامبران 
از همان ابتدا که وارد شدند، دوستان و دشمنانشان مشخص شدند. از روز اوّلی که 
پیامبر از کوه نور و غار حرا فرود آمد و در سرزمیِن بی‌حاصلِ آن گورستانِ فضیلت‌ها، 
نغمۀ توحید سرداد، شروع کردند به مخالفت کردن با او. منتها مخالفت‌ها شکل‌های 
باید  اول، آن‌ کسانی‌ که  از  اول، دشمنانش مشخص شدند.  از  گوناگونی داشتند. 

که در ضمیر من  گفته بودم، تو حتماً آن را می‌دانستی. تو آنچه  گر من آنرا  1. خداوندا ا
است، از آن باخبر هستی.

2. آل‌عمران، آیۀ 79.
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پیامبر را بکوبند فهمیدند که باید بکوبند. بر کسی پوشیده نماند. همچنان‌که هرکس 
از افراد آن طبقه‌، که باید می‌پذیرفت و فهم و شعور و توفیقش بیشتر بود، از اول و 

زودتر از همه فهمید که پیامبر چه می‌گوید و به چه‌ چیزی فرامی‌خواند.

بنابراین از ابتدا که پیامبر مبعوث شد، هم دوستانش و طرفدارانش، آن کسانی که 
مورد حمایت بودند، و هم دشمنان، آن کسانی که پیامبر قرار بود توی سر آن‌ها بزند، 
هر دو گــروه فهمیدند که حرف پیامبر چیست، حرفی که بنده و جناب‌عالی هنوز 
درست نفهمیده‌ایم. این مطلبی است که ما باید اینجا بایستیم و با شما حرف بزنیم 
تا ثابت کنیم، استدلال کنیم، روشن کنیم، مطلبی که عرب بیابانی یا شهریِ آن روزگارِ 

بعثت پیامبر، در اولین جمله، آن را می‌فهمید.

امــروز باید کلی استدلال کنیم و بگوییم که روح توحید عبارت است از نفی هرگونه 
قدرتی، جز قدرت پروردگار. ابولهب همین مطلب را همان اولِ اول فهمید. ولیدبن‌ 
مغیره مخزومی، آقای قریش، و ابوجهل، آقای دیگرِ قریش، و همچنین امیةبن‌ فلان 
و دیگر آقایان قریش، از همان ابتدا این مطلب را فهمیدند. فهمیدند که وقتی پیامبر 
ا الله<؛ »خدا و معبودی جز الله نیست«، فقط به یک مسئلۀ 

ّ
می‌گوید >لا اِله ‌اِل

نیز دعــوت می‌کند، و آن  اعتقادی دعــوت نمی‌کند، بلکه به مسئله‌ای اجتماعی 
نبودن امیةبن‌ خلف و ولیدبن‌ مغیره و عاص‌بن‌ وائل است، نبودن آقایان قریش 

است. این را اول فهمیدند و چون فهمیدند، با آن مخالفت کردند.

شما خیال می‌کنید که علت مخالفت کفار قریش و سردمداران کفر و ضلالت با پیامبر، 
جز همین مطلب که مقام خود و موقعیت اجتماعی خود را در خطر می‌دیدند، چیز 
دیگری بوده؟ آیا دلشان برای بت‌ها می‌سوخت؟ این‌قدر این‌ها مؤمن بودند؟ ما 
در هیچ زمانی ندیدیم که طبقات بالای اجتماعی مردمِ مؤمنِ واقعیِ دلسوزِ فداکار 
برای دین و مقدسات باشند. اگر هم در طول زمان کسی این را گفته، تجربه نشان 
داده‌است که دروغ می‌گوید. در طبقه‌ای مثل طبقۀ عاص‌بن‌ فلان و امیةبن‌ فلان 
و ولیدبن ‌فلان، اصلاً معنا ندارد که کسانی این‌قدر به دینشان وابسته و دل‌بسته 
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باشند که حالا چون پیامبر به بت‌هایشان جسارت کرده، این‌ها با پیامبر مخالفت و 
معارضه بکنند. آن‌قدر ایمان قوی در آن‌ها وجود ندارد و نمی‌تواند داشته باشد. البته 
اعتقاد کوچکی در آن‌ها بود، تعصب بود، ولی مسائل اجتماعی بالاتر از همه بود. 
آن‌ها می‌دیدند که توحید یعنی برابری انسان‌ها در مقابل پروردگار عالم. می‌فهمیدند 
و  تبعیض  آن نظام  باشد، در  براساس توحید  و نظامی  اگر کسی و جامعه‌ای  که 
اختلاف طبقاتی و ظلم نیست، و به همین دلیل، حاضر نبودند با چنین نظامی 
بسازند و با آن مخالفت می‌کردند. ماجرای فرعون و نمرود و رؤسای بنی‌اسرائیل و عاد 

و ثمود از همین قبیل است.

تفاوت پیامبران با احزاب سیاسی در بیان اهداف •

اولین نغمۀ دعوت انبیا و نقطۀ شروع کارشان اعلام توحید است. آن‌ها حرف آخر 
را اول می‌زنند. مکاتب و احزاب سیاسی در دنیا، آن‌هایی که با خدا و دین ارتباطی 
ندارند، حرفی ندارند که مدت‌ها مردم را دنبال نخودسیاه بگردانند، مدت‌ها سرشان 
را با شعارهای پوچ و توخالی گرم کنند، سالیان درازی مردم را با آرزوهای بی‌خودی 
دل‌خوش کنند، و در آخر ببینیم که مطلوب و منظورشان از اول این‌ نبوده، بلکه دعوا 
برسر لحاف ملانصرالدین بوده.1 اما انبیا صادقانه و صریح، مطلب را از اول بیان 
می‌کنند. آن‌ها از اول به مردم می‌گویند منظورشان چیست، هم به آن طبقات عالیه 
می‌گویند و هم به آن طبقات پایین. از اول می‌گویند که می‌خواهند آن بالایی‌ها را 

بیاورند پایین و پایینی‌ها را بیاورند بالا و باهم برابرشان کنند.

دین می‌خواهد هرکسی که به او می‌گرود، هرکسی که وارد منطقه و محیط او می‌شود، 
از اول بداند که به کجا می‌رود و به‌دنبال چه ‌کاری می‌رود. آن عربِ بیابانِی بی‌اطلاع 
از همه‌جا هم وقتی نزد پیامبر می‌آید، مسلمان می‌شود. او از آن ساعت اول، می‌داند 
چه می‌خواهد. دنبال مجهول مطلق نیست. بــرای همین اســت که آن‌همــه رنــج و 
شکنجه و سختی را تاب می‌آورد، چون می‌داند چه‌کار می‌کند. همیشه در مبارزات 

یشه اختلاف، چیز دیگری بوده است(. 1. ضرب‌المثل فارسی )به معنای اینکه ر
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و ستیزه‌ها، در تمام طول تاریخ و همه‌جای عالم، اگر آن شخصی که اقــدام می‌کند 
آگاه نباشد و نداند که چه می‌خواهد و دنبال چه مقصود و معشوقی می‌دود، در آن 

لحظات اول خسته خواهد شد و این امری طبیعی است.

علت این‌که می‌بینیم جــوان مؤمن پشت‌پا مــی‌زد به همۀ چیزهایی که بــرای یک 
جوان قیمت و اهمیت دارد، یک انسانِ راحت و آسوده پشت‌پا می‌زد به همۀ آن 
چیزهایی که وسیلۀ آسودگی و آسایش او بود و متأسف نمی‌شد، و یاسر و سمیه، آن 
زن و مرد، آن پدر و مادر، آن دو مسلمان نمونه، پشت‌پا می‌زدند به همۀ زیبایی‌های 
زندگی و جان می‌دادند )چقدر پرشکوه است این زندگی‌ها!( این بود که به بصیرت 

رسیده بودند.

علت آن‌کــه ادیــان از اول سخن آخر را بیان می‌کنند این است که افــرادِ گرویده و 
وابسته به دین، ازروی آگاهی و بصیرت، بدون این‌که سر خودشان را گرم کنند، وارد 
 با آگاهی و بصیرت است. به هیچ‌کس نمی‌گویند حالا شما 

ً
دین شوند. دین اساسا

، در عالم دین این حرف‌ها نیست. 
ً
 قبول کن، بعد تحقیق خواهی کرد. ابدا

ً
عجالتا

ازروی آگاهی نبوده،  اگر هم به‌فرض قبول کنی، تا وقتی دلت قبول نکرده‌است و 
 قبول نکرده‌ای. اگر هم تو دین را قبول کردی، تا وقتی ازروی بصیرت و آگاهی 

ً
حقیقتا

نباشد، دین تو را قبول نمی‌کند، برای این‌که دین برای آگاهی و بصیرت ارزش قائل 
است، برای انسانِ بابصیرت مقام برتر و بالاتری قائل است، زیرا می‌خواهد همگان 
 منظور و 

ْ
از آغــاز، آگاهانه به خدا توجه داشته باشند. به همین دلیل، انبیا از اول

هدف آخرشان را بیان می‌کنند.

خطای راهبردی در انتخاب نقطه شروع اصلاح اجتماعی •

مطلب دیگری که جا دارد در ایــن زمینه دربـــاره‌اش بحث شــود ایــن اســت: چرا 
امــروز وقتی‌ که صحبت از دین می‌شود، اول توحید را مطرح نمی‌کنیم؟ در آنجا که 
سخن از دین مــی‌رود، چند درصــد سخن از توحید مــی‌رود؟ ما چرا بــرای متدین‌ 
کردن مردم خود، جامعۀ خود و دنیای خود، از جایی شروع نمی‌کنیم‌ که انبیا شروع 
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کردند؟ ما می‌خواهیم مردم دنیا را به دین اسلام معتقد کنیم. به همین سبب، از راهی 
وارد می‌شویم، غیر از راهی که انبیا وارد شدند. ما باید توحید را مطرح کنیم، همان 
توحیدی که انبیا مطرح کردند. اگر نتوانیم در افق جهانی و در سطح بین‌المللی، آن 
رستاخیز را به‌وجود بیاوریم، که البته به این آسانی‌ها هم نمی‌توانیم، لااقل می‌توانیم 
در سطح بین‌المللی و در افق جهانی، به مردم بگوییم که هدف و مقصد انبیا ایجاد 
چنان رستاخیزی است؛ این را که می‌توانیم بگوییم. چرا این را مطرح نمی‌کنیم؟ چرا 
گویندگان دینی به‌جای آن‌که از توحید شروع کنند، در فکر و عمل، به مسائل فرعی و 

درجۀ دو و سه می‌پردازند؟ این مسئلۀ بسیار درخور توجه است.

 همان‌طورکه باید و شاید عمل می‌کنند. 
ً
غان واقعا

ّ
البته عده‌ای از روحانیون و مبل

عده‌ای هم هستند که اصلاً توجه نمی‌کنند که امروز نقطۀ شروع کارشان نقطۀ شروع 
کار انبیا نیست. مسائلی در درجۀ دهم، در درجۀ هشتم، در درجۀ پنجم، برایشان 
قیمت و ارزشــش از مسئلۀ توحید، از بیان قــرآن، از اصــول دیــن، از معارف عالیۀ 

اسلامی بیشتر است.

آن‌ها حاضرند ساعت‌ها دربــارۀ این بحث کنند ‌که نکیر و منکر به چه صورت به 
قبر می‌آیند، طرف راست آدم می‌ایستند یا طرف چپ آدم یا روبه‌روی او، یا این‌که 
این‌ها چه چیزی هستند، مسئله‌ای که دانستن و ندانستنش در مسلمان بودن آدم 
ذره‌ای تأثیر ندارد. آن‌ها حتی در عمل به تعهدات اسلامی، مثل مسائل دست‌اول 
دین، این‌ها را مطرح می‌کنند، اما هرگز حاضر نیستند به این مسئله بیندیشند که 
توحید، اصلِ توحید، برای شکل و نظام اجتماعی چه پیشنهادی دارد و آیا اصلاً 

پیشنهادی دارد. حرف ما این است که این کارها باید در درجۀ اول قرار بگیرند.

یکی از درس‌هایی که از کار انبیا و نقطۀ شروع دعوت آن‌ها می‌گیریم این است که 
اگر مانند آن‌ها  انبیا قرار بدهیم.  باید ما هم نقطۀ شروعمان را همان نقطۀ شروع 
رستاخیز را انجام ندهیم، لااقل می‌توانیم بگوییم که رستاخیز انبیا این است، هدف 

انبیا این است.
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امروز روزی نیست که دنیای اسلام طاقت تأخیر در این مسائل را داشته باشد. امروز 
آن فرصت را نداریم. امروز بیمارِ ما محتضر است. امروز باید هرچه را که لازم‌تر است 
جلوتر بیندازیم و آنچه را که لزومش ذره‌ای کمتر است عقب‌تر. آن بحث‌های مفصّل 
گستردۀ کلامی دربارۀ خصوصیات معارفِ دستِ دوم و سوم و چهارم اسلامی را 
بگذارید برای آن روزی که کار دیگری نداشته باشیم و لااقل این مسائل اول را حل 

کرده باشیم.

آیات قرآن در زمینۀ نقطۀ شروع دعوت انبیا •

بنابراین نقطۀ شــروع دعــوت انبیا توحید اســت. شاهدی که بر این معنا از قرآن 
�ةٍ 

مَّ
ُ
ا لِّ 

ُ
ک ��في  ا  �نٰ ْ عَ�ث َ �ب دْ  �قَ

َ
ل >وَ  اســت:  این  آیــه‌اش  که  است  ســورۀ نحل  یکی  مــی‌آوریم 

رَسُولاً<؛1 »و همانا برانگیختیم در هر امتی پیامبری را.« حرف و پیام آن پیامبر این 
دوری  و  را  کنید خدا  عبودیت  »که  <؛  و�تَ الطّاغ�ُ وا  �بُ �نِ

�تَ ْ ا�ج وَ  اللّهَ  دُوا  اعْ�بُ �نِ 
َ
>ا بود: 

گزینید از طاغوت.« این حرفِ اول پیامبران است. همان ابتدا که می‌آیند، هنوز از 
.> و�تَ وا الطّاغ�ُ �بُ �نِ

�تَ ْ دُوا اللّهَ وَ ا�ج �نِ اعْ�بُ
َ
گرد راه نیاسوده، حرفشان این است: >ا

طــاغــوت رقــیــب خــداســت. طــاغــوت آن اســت کــه رودرروی خــدا و فــرمــان خدا 
تي 

َّ
عْدَی عَدُوِّکَ نَفْسُکَ ال

َ
می‌ایستد، هرکه هست. گاهی این طاغوت خودِ تویی: »ا

بَیْْنَ جَنْبَیْکَ.«2 گاهی طاغوت همان دل هرزه‌دَرای3 توست. گاهی طاغوت همان 
هوس روز و شب توست. گاهی آقایی‌طلبِی آدم طاغوت اوست، تکبر انسان طاغوت 

اوست. گاهی هم قدرت‌های خارج از وجود انسانْ‌ طاغوت‌ اویند.

مَ�نْ  هُمْ  مِ�نْ >وَ  کــرد«،  هدایت  خــدا  را  »بعضی‌شان  اللّهُ<؛  هَدَی  مَ�نْ  هُمْ  مِ�نْ >�فَ
آنان  بر  <؛ »بعضی‌شان کسانی بودند که ضلالت و گمراهی  ة�ُ

َ
لال

هِ الض�َّ �یْ
َ
عَل �تْ 

حَ�قَّ
 
�ةُ �بَ ا�نَ عٰا�قِ

ٰ
�فَ ک �یْ

َ
رُوا ک ظ�ُ ا�نْ

<؛ در زمین سیر کنید، >�فَ اَرْ�ضِ
ْ
روا �فِی ال سِ�ی قرار گرفت. >�فَ

1. نحل، آیۀ 36.
2. ورام‌، مجموعة ورّام، ج ۱، ص ۵۹.

. 3. هرزه درا به معنای هرزه‌گو و بیهوده‌گو
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<؛ ببینید عاقبت آن‌ کسانی‌ که ضلالت بر آنان قرار گرفته بود و پیامبر را  �نَ �ی �ب ِ
مُکَ�ذّ

ْ
ال

تکذیب کردند و هدایت او را نپذیرفتند چگونه شد.« 

کَلدۀ  و  آشور  و  بابل  ویران‌شده،  و شهرهای  ببینید. کشورها  را  برافتاده  تمدن‌های 
از آن‌هــا، جز نامی در ستون تاریخ، باقی نماند. ببینید قدرت  را ببینید.  نابودشده 
فرعونیان مصر را که جامعۀ مصری مثل طوماری درهم نوردیده شد. این‌ها را قرآن 
می‌گوید. ببینید امت‌ها و کشورهایی که به سخن پیامبر گوش فراندادند عاقبتشان 
 صحبت معجزه نیست. البته 

ً
چه شد. دربارۀ چگونگی نابودی آن‌ها صحبت لزوما

در روزگار اول، معجزه‌هایی رخ می‌دادند، چون آن‌ها زود باید از بین می‌رفتند و نمی‌شد 
گذاشت به مرور دُهور و ایام، مثلاً قوم عاد به دَرَک واصل شوند. در آنجا برایشان 
عذابی نازل می‌کردند، وزش بادی، زلزله‌ای، یا طوفانی که آن‌ها را از بین می‌برد. اما 
به‌طور کلی، تا آخر دنیا وضع همین است. هر جامعه‌ و امتی که بر روال دین حرکت 
نکند نابود خواهد شد؛ نه به این معنی که انسان‌های آن جامعه خواهند مرد، 
بلکه به این معنی که تشکیلات ملی آن‌ها نابود می‌گردند و جذب و هضم و جزو 
ملت‌های دیگر می‌شوند و ملیتشان از بین می‌رود. امروز شما می‌توانید معیّّن کنید 
که کلده، آشور و بابل کجا هستند؟ این تمدن‌های بزرگ تاریخ، که اولین تمدن‌های 
�ةُ  �بَ ا�نَ عٰا�قِ

ٰ
�فَ ک �یْ

َ
رُوا ک ظ�ُ ا�نْ

بشری هستند، کجایند؟ هیچ خبری از آن‌ها هست؟ >�فَ
<. این در سورۀ نحل بود، حالا سورۀ اعراف. �نَ �ی �ب ِ

المُک�ذّ

<؛ »در همۀ امت‌ها 
ً
�ةٍ رَسُولا

مَّ
ُ
لِّ ا

ُ
ا ��في ک �نٰ ْ عَ�ث َ دْ �ب

�قَ
َ
در سورۀ نحل، به‌طور کلی می‌گوید >وَ ل

پیامبر فرستادیم«، اما در سورۀ اعراف، یکی‌یکی نام پیامبران را ذکر می‌کند. اول از نوح 
ومِهِ<؛1 »نوح را به‌سوی قومش   اِلی �قَ

ً
وحا ا �نُ �نٰ

ْ
رْسَل

َ
ا دْ  �قَ

َ
>ل شروع می‌کند و می‌فرماید: 

دُوا اللّهَ<؛ عبودیت کنید  عْ�بُ
ُ
دُوا الَله<؛ گفت: ای قوم من، >ا ومِ اعْ�بُ ا �قَ الَ �ی �ق

فرستادیم، >�فَ
رُهُ<؛ شما را معبودی جز او نیست، یعنی معبود حقیقی.  �یْ

کُمْ مِ�نْ اِلهٍ غ�َ
َ
خدا را، >مٰا ل

مٍ<؛ من می‌ترسم بر شما از عذاب روزی بزرگ.«  �ی وْمٍ عَظ� َ ا�بَ �ی کُم عَذ� �یْ
َ
ا�فُ عَل خ�ٰ

َ
ی ا

>اِ�نّ
قومش به او جواب دادند که »قبول نمی‌کنیم« و ماجرای طوفان پیش آمد.

1. اعراف، آیۀ 59.
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<؛1 »فرستادیم به‌سوی 
ً
اهُمْ هُودا خ�ٰ

َ
بعد نوبت می‌رسد به عاد. می‌فرماید: >وَ اِلی عٰادٍ ا

قوم عاد، برادرشان هود را.« قوم عاد جزو اقوام قدیمی و باستانی‌اند. درست کشف 
 در چه زمانی می‌زیسته‌اند، اما بعد از توفان نوح 

ً
و روشن نشده‌است که این‌ها دقیقا

 دربارۀ قوم عاد است. 
ً
<2 ظاهرا �نَ ارِه�ی  �فٰ

ً
ا و�ت �یُ ُ الِ �ب �بٰ �جِ

ْ
و�نَ مِ�نَ ال حِ�تُ �نْ بوده‌اند. آیۀ >وَ �تَ

این قوم درمیان کوه‌ها خانه می‌ساختند. بعید نیست که مرتبط با اواخر عهد حجر 
باشند که بعضی از دانشمندان مادی ذکر و ترسیم کرده‌اند. خلاصه این‌که مربوط 
دُوا اللّهَ مٰا  وْمِ اعْ�بُ ا �قَ الَ �یٰ به دوران خیلی قدیم‌اند. پیامبری داشتند به نام »هود«: >�قٰ
رُهُ<؛ »گفت: ای مردم، خدا را بپرستید و عبودیت کنید که شما را  �یْ

کُمْ مِ�نْ اِلهٍ غ�َ
َ
ل

جز او، خدایی نیست.«

حرف‌های بی‌مبنا دربارۀ توحید ◦

ببینید با این بیان که اولین حرف پیامبران دعوت به توحید است، فرضیۀ ‌کسانی‌ که 
می‌گویند توحید و به‌طور کلی دین براثر وضع طبیعی انسان‌ها و ازروی جهالت و نادانی 
انسان‌ها به‌وجود آمد و دین به‌تدریج به توحید رسید، چه حرف غلط و باطلی است. 
بعضی از این جامعه‌شناسانی که ازبر حرف می‌زنند می‌گویند ابتدا اقوام مشرک بودند. 
خیلی بد است آدم ازبر حرف بزند،3 مثل کسی که یک‌ بار هم حتی تا نزدیک بنای  
مسجد امام حسن مجتبی نیامده باشد، اما بخواهد آن را توصیف کند. او بنا می‌کند به 
توصیف کردن: »بله، بنده مسجد امام حسن را این‌گونه می‌بینم. سنگ‌های مرمر تمام 
ازاره‌اش را پوشانده‌اند. لوسترها این‌طور وصل ‌شده‌اند. بر این دیوارها با چه زیبایی‌ای 
نقش ‌و نگار رسم کرده‌اند.« او مسجد را ندیده، اما شنیده که جمعیت زیادی به مسجد 
امام حسن می‌روند و ازروی حدسیات خیال کرده که باید این‌‌طور باشد، درحالی‌که 

وقتی وارد می‌شود، می‌بینید نه‌خیر، نه سقف دارد و نه دیوار.

1. همان، آیات 6571.
2. شعرا، آیۀ 149: »و هنرمندانه از دل کوه‌ها برای خود خانه‌هایی می‌تراشید.«

3. به معنای بدون دلیل و غیر مستند حرف زدن.
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در مسائل جامعه‌شناسی، اگر کسی بدون مطالعه و ازبر حرف زد، همین‌طور مایۀ 
خنده و تمسخر می‌شود. بدون مطالعۀ قسمت مهمی از تاریخ دربارۀ تفسیرِ تاریخ 
حرف می‌زنند. بدون توجه به ادیان و تاریخ آن‌ها دربارۀ مسائل و پدیده‌های دین 
و مذهب و این قبیل موضوعات حرف می‌زنند. می‌گویند که اول شرک بود، بعد 
توحید پدید آمد، درحالی‌که این‌گونه نیست. می‌بینیم که از روزگــار قدیم، از دوران 

باستان، توحید بوده‌است.

رُوا  �نَ ک�فَ �ی ذ�
َّ
 ال

�أُ
َ
الَ المَل <؛ »ای‌قوم من، آیا پروا نمی‌کنید؟ >�ق و�نَ �قُ

�تَّ لا �تَ  �فَ
أَ
می‌فرماید: >�

این‌طور می‌گفتند:  او  به  کافر بودند  او که  ومِهِ<؛ آن ملأ و برجستگان قوم  �قَ مِ�نْ 
کَ 

�نُّ ظ�ُ �نَ
َ
ل ا  �نّ �إِ >وَ  نابخردی می‌بینیم،  و  را در سفاهت  تو  ما  <؛  اهَ�ةٍ سَ�فٰ �یف  رٰاکَ  �نَ

َ
ل ا 

>اِ�نّٰ
<؛ و ما تو را از دروغ‌گویان می‌پنداریم.« این‌ها از اتهامات و پندارهای  �نَ �ی �ب کٰا�ذِ

ْ
مِ�نَ ال

دروغینی هستند که دربارۀ داعیان حق، در همه دوران‌ها، مطرح بوده‌اند.

نابخردی  من  در  <؛  اهَ�ةٌ سَ�فٰ َی 
�ب سَ  �یْ

َ
>ل مــن،  قــوم  ای  »گفت:  ومِ<؛  �قَ ا  �ی الَ  >�ق

پروردگار  از  پیامبری  من  بلکه  <؛  �نَ مِ�ی
َ
العال  ِ

رَ�بّ مِ�نْ  رَسولٌ  لک�نّی  >وَ  نیست، 
کرد.  تکرار  را  آن‌هــا، سخن حق خــود  ناشایست  اتهــام   جهان هستم.« در مقابل 
مــی‌رســانم،  شمــا  بــه  را  ــارم  ــروردگـ پـ پــیــام‌هــای  »کـــه  ّی<؛ 

رَ�ب رِسالا�تِ  کْم  غ�ُ ِ
ّ
ل �بَ

ُ
 >ا

و  خیر  ــت‌دارم.  ــانـ امـ خــیــرخــواهــی  شمــا  بـــرای  مــن  <؛  �نٌ م�ی
َ
ا اصِحٌ  �ن کُمْ 

َ
ل ا  �نَ

أ
� >وَ 

ــوت مــی‌کــم.   رشـــد پیشرفت شمــا را مــی‌خــواهــم کــه شمــا را بــه خـــدا و تــوحــیــد دعـ
رَکُمْ<؛  �ذِ �نْ لِ�ی کم  مِ�نْ لٍ  رَج�ُ عَلی  کُمْ  ِ

ّ رَ�ب مِ�نْ  کرٌ  �ذِ اءَکُمْ  ج� �نْ 
أَ
� مْ  �تُ �بْ عَ�جِ وَ 

أَ
�<

پــروردگــارتــان به‌سوی شما آمد،  ــادآوری از طــرف  یـ از این‌که  آیــا در شگفت شدید 
از انسان‌های  انــســانی  ایــن‌کــه  از  را بترساند؟« یعنی  تــا شمــا  از خــود شمــا،  مــردی 
تعجب  برسد،  پیامبری  و  نبوت  مقام  به  لباس شما،  و  معمولی، در همین کسوت 
می‌دهد:  توجه  تاریخی  مسئله‌ای  به  را  این‌ها  آن‌وقــت  کُرُوا.< 

ا�ذْ >وَ   می‌کنید؟ 
شما  خدا  که  آوریــد  »به‌یاد  وحٍ<؛  �ن وْمِ 

�قَ عْدِ  َ �ب مِ�نْ  اءَ  �ف
َ
ل خ�ُ کُمْ 

َ
عَل َ �ج  

اِ�ذْ کُرُوا 
ا�ذْ >وَ 

 ِ �ق
ْ
ل �خَ

ْ
ال �فِی  ادَکُمْ  ز� >وَ  گنه‌کار،  قــوم  آن  نــوح،  قــوم  از  پس  ساخت  جانشینان  را 

داد.  بیشتری  قــدرت  و  نیرو  انــدام،  در  و  در خلقت  آفرینش،  در  را  <؛ شما  صْطَ�ةً َ �ب
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<؛  لِحُو�نَ �فْ �تُ کُمْ 
َّ
عَل

َ
>ل را،  خدا  نعمت‌های  آورید  به‌یاد  اللّهِ<؛  لاءَ 

آ
� کُرُوا  ا�ذْ >�فَ

شاید به پیروزی و رستگاری برسید.«

دَ  عْ�بُ ا لِ�نَ �نٰ �تَ �ئْ  �جِ
أَ
وا �

ُ
ال  می‌فهمد که عبادت انحصاری خدا یعنی چه: >�قٰ

ً
دشمن هم فورا

را بپرستیم و عبودیت کنیم؟ تا ما فقط خدا  آمــده‌ای نزد ما  وَحْدَهُ<؛ »آیــا تو   اللّهَ 

ا<؛ و آنچه را که پدران ما عبودیت آن می‌کرده‌اند کناری  �ن اؤ�ُ �بٰ
آ
دُ � عْ�بُ َ ا�نَ �ی

ٰ
رَ مٰا ک

�ذَ >وَ �نَ
آنچه  ا<؛  عِدُ�نٰ �تَ مٰا  �بِ ا  �نٰ �تِ

أ
� >�فَ هردو؟  بت‌های جاندار،  و  بت‌های بی‌جان  از  بگذاریم، 

<؛  �نَ �ی ادِ�قِ �تَ مِ�نَ الصّٰ �نْ
ُ
بدان ما را وعده ‌و وعید می‌دهی، آن را برای ما بیاور، >اِ�نْ ک

اگر راست می‌گویی.«

<؛ »گفت: بی‌گمان بر شما قرار  �بٌ ض�َ سٌ وَ غ�َ کُمْ رِ�جْ ِ
ّ کُمْ مِ�نْ رَ�ب �یْ

َ
عَ عَل دْ وَ�قَ الَ �قَ >�ق

از  گرفته‌است، پلیدی و خشم.« یعنی نوعی پلیدی در وجود خودتان و خشمی 
ی<؛ »آیا با من مجادله می‌کنید؟ >��في  �نِ

و�نَ
ُ
ادِل ٰ �ج

 �تُ
أَ
ناحیۀ پروردگارتان، شما را فراگرفته. >�

کُمْ<؛ »دربارۀ نام‌های پوچ و بی‌مغزی که خود شما و  اؤ�ُ �بٰ
آ
م وَ � �تُ �نْ

أَ
مُوهٰا � �تُ �یْ

سْمٰاءٍ سَمَّ
أَ
�

پدرانتان بر آن‌ها نام گذاشتید و آن نام‌ها را جعل و وضع کردید، برای این موجودی 
که خودتان آن را درست کردید و به او قدرت بخشیدید، با من مجادله می‌کنید؟ >ما 
<؛ که خدا دربارۀ آن هیچ سلطانی، یعنی هیچ قدرتی،  طٰا�نٍ

ْ
هٰا مِ�نْ سُل لَ اللّهُ �بِ ز�َّ �نَ

معنای  به  نکرده‌است(.« »سلطان«، هم  نازل  )یا هیچ حجتی  نکرده‌است  نازل 
»قــدرت« می‌آید و هم به معنای »حجت«، یعنی دلیل و برهان. در اینجا هر دو 
معنا ممکن است؛ یکی این معنا که بگوییم خدای متعال هیچ حجت و دلیلی بر 
درستی و راستی و استواری این خدایان تو و خداوندگاران تو برایت نفرستاده‌است، 
و دیگر این‌که بگوییم نه، خدا هیچ قدرتی به آن‌ها نداده و شما این موجوداتِ زبونِ 
عاجزِ ناتوان را که خداوند هیچ قدرتی به آن‌ها نداده‌است در کنار خدا می‌گذارید. 
<؛ »منتظر باشید، من نیز با شما از منتظرانم.«  �نَ ر�ی ِ ظ� �تَ ی مَعَکُمْ مِ�نَ المُ�نْ

�نّ رُوا �إ ِ ظ� �تَ ا�نْ >�فَ
این‌ها را گفت و بعد عذاب پروردگار نازل شد.



درس نوزدهم

ض
گروه‏های معرا�





عدالت‌محوری در حکومت اسلامی� 

در درس‌های قبل بیان شد که نبوت رستاخیزی اجتماعی است و یکی از اصول 
این رستاخیز نفی طبقات اجتماعی است، به این معنی که طبقۀ ضعفا و بردگان و 
مستمندان و محرومان از سویی، و طبقۀ قدرتمندان و زورگویان و برخورداران از سوی 

دیگر وجود ندارند.

نتوانند حق مشروع  افــراد ضعیف  که  ادیـــان، حالتی  و همۀ  اســام  قواعد  طبق 
را بگیرند جزو فرض‌های وجود حکومت اسلامی و تشکیلات توحیدی و  خود 
رَ  �ی

هُ غ�َ
ِ حَ�قَّ �ف ع�ی

ها الض�َّ �ی  �ف
ذ�ُ خ�ؤ�َ  ُ مّ�ةٌ لا�ی

ُ
ا سَ 

َ
دّ �قَ �تُ �ن 

َ
>ل الهی نیست. لذا می‌فرماید: 

عٍ.<1 یعنی اگر در اجتماعی دیدید انسانی ضعیف است، یعنی در رأس قدرت  ع�تَ مُ�تَ
و صاحب پُستی از پست‌های سیاسی و اجتماعی نیست، اگر چنین آدمی که یک 
انسان معمولی است نمی‌تواند حق خود را بدون لکنت زبان بگیرد، بدانید که چنین 
اجتماعی اجتماع رستگار و موفق و پیروزمند نیست. یعنی چنانچه ضعیف حقش 
را با لکنت زبان گرفت و صورتش قرمز شد، این‌هم به‌درد نمی‌خورد. آیا بچۀ یک 
خانه برای گرفتن غذایش که آن را حق خود می‌داند، وقتی به‌طرف آشپزخانه و 
م است که چنین 

ّ
غذا می‌رود، احساس شرم و حقارت و سَربار بودن می‌کند؟ مسل

احساسی ندارد.

1. نهج‌البلاغه، نامۀ 53.
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آنچه اسلام به ما می‌آموزد این است که همۀ افراد جامعه، بدون هیچ‌گونه تفاوت 
و تمایزی، فرزندان یک محیط و اعضای یک پیکرند. یعنی حاکم اسلامی، مثل 
امیرالمؤمنین ؟ع؟، در جامعۀ اسلامی همان‌قدر حق دارد که یکی از آحاد مردم آن 

جامعه حق دارد.

نمونه‌ای از یک دادخواهی در صدر اسلام •

در جامعۀ اسلامی، بزرگ‌ترین مقامات نمی‌توانند به یک انسان معمولی زور بگویند 
و قلدری و حتی درشت‌گویی کنند. حتی آن زمانی که مسیر جامعۀ اسلامی عوض 
شــده بــود و برطبق عقیدۀ مــا، از محــور خلافت الهــی و اصــی، یعنی محــور امامت 
پایتخت  از  دور  بیابانی  در  استاندار،  پسر  وقتی  بود،  افتاده  دور  امیرالمؤمنین ؟ع؟، 
اسلامی، به یک عرب شلاق می‌زند، این عربِ باهمت راه دوری را طی می‌کند و 
م به مدینه می‌آید. خلیفه به استاندار می‌نویسد که استاندار 

ّ
برای دادخواهی و تظل

و پسرش، هــردو، بیایند. او نمی‌گوید پسرت را بفرست تا او هم در جــواب بگوید 
فعلاً مریضم و عذر بیاورد. استاندار و پسرش، هردو، می‌آیند. خلیفه وقتی‌ از پسر 
می‌پرسد چرا این عرب را آزار دادی و به او تازیانه زدی، پسر استاندار می‌گوید: »یا 
امیرالمؤمنین، ای خلیفه، بگو شاهد بیاورد.« خلیفه می‌گوید: »شاهدش همین است 
که با این زحمت از مصر تا مدینه آمده‌است. در بیابان از کجا شاهد بیاورد؟ چهار نفر 
شاهد عادل پیدا کند که تو او را در بیابان شلاق زدی؟ اگر در بیابان خلوت زدی، 
چه‌کار کند؟ تو اگر نزده بودی، این انگیزه در او به‌وجود نمی‌آمد که این‌همه راه را از 
مصر بلند شود، پای پیاده به مدینه بیاید تا به من شکایت کند.« دستور داد تا پسر 
استاندار را در مسجد دراز کردند. شروع به شلاق زدن کرد. پسر که بلند شد، قاضی 
ـ  استاندار عمروعاص  گفت: »پدر را بخوابانید.« دادوبیداد عمروعاص بلند شد 
بود ـ و گفت: »من را چرا؟ می‌گویی پسرم زده، من را چرا مــی‌زنی؟« خلیفه گفت: 
»به‌خاطر این‌که پسرت به اتکای قــدرت تو، آن عرب را شلاق زد. اگر توی پدر 
حامی و پشتیبان او نبودی، او که جسارت نداشت این عرب را در بیابان بزند.« 
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قاضی گفت: »بخوابانیدش.« این موضوع مربوط به زمانی است که اسلام از مسیر 
خداخواسته جدا شده بود و امیرالمؤمنین سر کار نبود، بلکه کسانی سر کار بودند که 

ما برای آن‌ها حق خلافت قائل نیستیم. در هر ‌حال، این‌گونه بود.

جامعه‌ای که اسلام و همۀ ادیــان توحیدی عالم می‌خواهند جامعه‌ای است که 
در آن زورگــویی، قلدری و جمع ثروت در کنار محرومیت‌های طبقات مستمند وجود 
 وَ 

ّ
نداشته نباشد. امیرالمؤمنیِن همین مکتب و دین می‌فرماید: »ما رَأیْتُ ثِرْوَةً مَوْفورَةً إِلّا

عٌ؛1 من هیچ‌جا ثروتی را انباشته ندیدم، مگر آن‌که در کنار آن حقِ  ا حَقٌّ مُضَیَّ فی جانِبِِهٰ
ضایع‌شده‌ای را دیدم.« اگر بنا باشد سرانه را تقسیم کنند، به آقای راکفِلِر2 این‌قدر 
نمی‌رسد. دلیل این‌که به او این‌قدر ثروت رسیده این است که او سهم خودش را 
با سهم ده‌بیست میلیون انسان دیگر روی‌ هم گذاشته و به این‌قدر ثروت تبدیل 
برای دیگری است: »ما  اوســت، یک صدهزارم  برای  شده‌است. یک‌ ده‌میلیونم 

عٌ«. ا حَقٌّ مُضَیَّ  وَ فی جانِبِِهٰ
ّ

یْتُ ثِرْوَةً مَوْفورَةً اِلّا
َ
رَأ

لزوم مشارکت همگانی در جامعۀ اسلامی •

است  جامعه‌ای  توحیدی،  ادیــان  منطق  ازنظر  ایدئال  جامعۀ  اسلامی،  جامعۀ 
که در آن زور و زورگو نیست و اگر هم باشد و بخواهد زور بگوید و اختلاف طبقاتی 
را در جامعه‌ای که با نظام اسلامی ساخته شده رواج بدهد، نمی‌گذارند، چون 
آورده‌اســت. خیاط‌های ماهر وقتی لباسی  نظام نظامی است که پیامبر به‌وجود 
لباس  تمام قسمت‌های  و  پاره‌پوره شده  لباس  این  را درست می‌کنند، می‌بینید 
ــاز نــشــده و قـــوارۀ لــبــاس از دســت ‌نرفته.  ســـوراخ‌ســـوراخ شــده، امــا درزهــایــش ب
جامعۀ اسلامی را ســوراخ‌ســوراخ کــرده بودند، امــا قــوارۀ جامعه از دســت‌ نرفته 
نظام  بود.  رســول‌الله  توانگر  و صنّاعش دست  معمار  بود.  پیامبر  بود. خیاطش 

1. جرج جرداق، روائع نهج البلاغة، ص 83.
کفلر ثروتمند معروف آمریکایی که موسسه‌ای با همین نام با هدف دخالت در  2. جان را

رویداد‌های سیاسی جهان دایر نمود.
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خدا  که  جامعه‌ای  چنین  در  اســت.  نظامی  چنین  پیامبرساخته  خداخواستۀ 
و  جهل  بشوند،  مجتمع  شکل  ایــن‌  بــه  انسان‌ها  باید  کــه  می‌گوید  و  می‌خواهد 
ناآگاهی و خرافه‌پرستی نیست. در این اجتماع، مردم مجبور و ملزم هستند که همه 
فکر کنند، همه راه خودشان را پیدا کنند، و وقتی پیدا کردند، لازم است آن راه را 
بپیمایند. در این جامعه، همه موظف‌اند از حقوق ضعفا، محرومان و ستمدیدگان 
دفاع کنند. کسی حق ندارد بگوید من دردسرها و کارهای خودم را دارم، کارهای 
خودم برایم کافی‌است، نمی‌رسم به کارهای دیگران بپردازم، برای این‌که همه باهم 
همۀ اجزا و اعضای یک پیکر و اندام‌های یک بدن‌اند. مگر می‌توانند این‌گونه 

بگویند؟ 

ستون اصلی جامعه اسلامی •

کورکورانه حرکت نیست.  تعبد و حرکت  تفرق، اختلاف،  تنبلی،  این جامعه،  در 
الهام  و  آمــوزش  با  پیامبر می‌خواهد  که  خصوصیات و خطوط اصلی جامعه‌ای 
خدا بسازد عبارت‌اند از: وجود علم و آگاهی، عدل و دادگری، طبقۀ واحد، منع 
استثمار و جمع ثروت، نفی استبداد و حکومت مطلقه، نفی طرفداری از باطل، و 
الزام و اجبار برای طرفداری از حق و حقیقت. این‌ها مشخصات این جامعه‌اند.

گروه‌های مخالف پیامبران •

یک پرسش اساسی در اینجا مطرح است که نقطۀ اصلی بحث را نشان می‌دهد: 
اگر پیامبری در یک جامعۀ جاهلی بیاید، حرف و هدفش را بیان کند و بگوید که 
می‌خواهد فلان جامعه‌ و دنیایی  بسازد، چه کسانی با او در این اجتماع جاهلی 

مبارزه خواهند کرد؟

اولین کسانی که با پیامبر مبارزه می‌کنند کسانی هستند که به‌دلیل اختلاف طبقاتی 
از نیروهای  زنده‌اند. آن‌ها زنده‌اند، چون می‌توانند عــده‌ای از مردم را بدوشند و 
عده‌ای انسان بی‌گناه به‌ناحق استفاده کنند. اگر بنا باشد با آن انسان‌ها در یک 
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ردیف و طبقه قرار گیرند، پس از چه‌کسی سوءاستفاده کنند و چه‌کسی را بدوشند؟ 
این‌ها مخالف می‌شوند. 

گروه دیگری که مخالفت می‌کنند ثروت‌اندوزان هستند، آن‌هایی که مایل‌اند پول را 
از کیسۀ این و آن، از لایِ دستمال بستۀ فلان پیرزن محروم، از تهِ دخلِ فلان بقالِ 
کم‌درآمدِ سرِ گذر بکِشند بیرون و در کیسه‌های بزرگ و بی‌نهایتِ خودشان بریزند، 
کسانی ‌که مایل‌اند با تأسیس مؤسسات رباخواری، با ایجاد سیستم رباخواری و 
گرفتن ربح1ِ پول، همۀ تجارت‌ها و فعالیت‌های اقتصادی را به سود خودشان کنند. 
در چنین جامعه‌ای، اگر پیامبر یا مصلحی بگوید آقا ثروت‌اندوزی ممنوع، پیداست 

که این مال‌اندوز با آن پیامبر مخالفت خواهد کرد.

گروه سوم حکام مستبدند که با این دعوت نبوی و رسالت الهی مبارزه خواهند کرد، 
الله به‌صورت واقعی وارد جامعه‌ای می‌شود، معنایش این است که یا 

ّ
چون تا لااِله‌الّا

فرعون از آن جامعه رفته و یا یکی از اعضای عادی مردم شده‌است. جامعه‌ای که 
الله تشکیل می‌شود در رأس مخروطش خداست، نه فرعون، نمرود، 

ّ
براساس لااِله‌الّا

شدّاد و معاویه. پس خیلی روشن است که فرعون و نمرود و دیگر قدرت‌های مستبد 
تاریخ با دعوت انبیا، دایر بر تشکیل چنین جامعه‌ای، به‌شدت مبارزه می‌کنند.

طبقۀ چهارم از مخالفان، احبار و رهبان‌اند؛ آن ‌کسانی‌ که با مغزهای مردم سروکار 
دارند، آن کسانی ‌که باید به‌خاطر آموزشی که به مردم می‌دهند، موقعیت اجتماعی 
خودشان را حفظ کنند، و اگر این آموزشْ صحیح، زندگی‌ساز، آگاه‌کننده و روشنگر 
باشد، مثل آموزش‌های پیامبران، در این صورت، بقای آن آقایی، ریاست معنوی 
و برخورداری‌های مــادّی و حیثیتی بــرای طبقۀ احبار و رهبان هم امکان نخواهد 
داشت. لذا طبقۀ احبار و رهبانِ تاریخ سعی می‌کنند مردم را در ناآگاهی نگه دارند. 
عیسی‌بن‌ مریم، قبل از آن‌که مبارزه‌اش به امپراتور روم برسد، با احبار و رهبان مبارزه 
کرد. کسانی ‌که نمی‌خواستند دعوت عیسوی و مسیحی در جامعۀ یهودیِ منحطِ 

1. سود، منفعت
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آن زمان پا بگیرد احبار و عالمان یهود بودند، با این‌که عیسی را خوب می‌شناختند.

و  نبوی، نهضت محمدی  نبودند نهضت  مایل  کسانی‌که  اســام،  ظهور  زمــان  در 
بعثت اسلامی پا بگیرد و ریشه بگیرد چه کسانی بودند؟ کسانی‌ که اگر پیامبر با آن 
تعلیماتِ درست و آن زلالِ لذت‌بخش و تشنگی‌برطرف‌کنِ اسلام می‌آمد، ذهن‌ها 
را سرشار و چشم‌ها را باز می‌کرد، ابهام‌ها و جهالت‌ها را برمی‌داشت، دیگر برای 
آن‌هــا مجال آقــایی و زندگی نبود. معلوم است در آنجا که اســام باشد، بافته‌های 
م2 رنگ و رونقی ندارند. پیداست آن‌ وقتی ‌که خورشید 

ّ
کعب‌الَاحبار1 و عبدالله سلّا

حقیقت بر مغزها و افکار انسان‌ها بتابد، دیگر خرافات و تاریکی‌هایشان خودبه‌خود 
زایل می‌شود و از بین می‌رود. لذا به‌محض این‌که نبی می‌آید، آن‌هایی که آگاهی مردم 
به زیان خودشان و قدرت‌های نزدیکشان است، هم خودشان ضرر می‌بینند و هم 
قدرت‌هایی که با آن‌ها ائتلاف دار‌ند. آن‌ها قدرت‌های مذهبی نیستند، بلکه قدرت 
سیاسی هستند، اما آن‌ها هم ضرر می‌بینند و به این دلیل، این‌ها هم احساس خطر 

می‌کنند.

مخالفت احبار و رهبان با پیامبران در طول تاریخ •

امام چهارم ؟ع؟ در نامه‌ای به محمدبن ‌شهاب زُهری، دربارۀ ارتباط و ائتلاف با 
نْ آنَسْتَ 

َ
 مَا احْتَمَلتَ ا

َ
خَــفّ

َ
دْنََی مَا کَتَمْتَ وَ ا

َ
نَّ ا

َ
مْ ا

َ
ظالم به او تذکر می‌دهد: »وَ اعْل

هُ حیَن 
َ
ل وَ اِجابَتِکَ  دَنَــوْتَ  مِنْهُ حیَن  کَ  بِدُنُوِّ الغَیِّ  هُ طَریقَ 

َ
ل لتَ  سَهَّ وَ  الظّالِِمِ  وَحْشَةَ 

دُعیتَ.«3

که در زمان خلیفه دوم در ظاهر مسلمان شد و در زمره  1. یکی از دانشمندان یهودی 
مشاوران خلیفه وارد شد. در منابع روایی شیعه، روایات منقول از کعب جزو اخبار 

کذب )اسرائیلیات( شناخته می‌شود.
کعب الاحبار در زمان خلیفه  م‌ )دانشمند یهودی( وضعیتی مشابه 

ّ
عبدالله‌بن ‌سلّا  .2

سوم و در حکومت معاویه پیدا کرد.
که بر دوش خودت  کردی و سبک‌ترین باری  کنمان  که  کمترین چیزی  که  3. و بدان 
کــردی و مسیر و راه  که وحشت ظالم را به آرامــش تبدیل  کــردی ایــن اســت  حمل 
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در ماجرای بعثت ابراهیم خلیل‌الرّحمان هم مقاومت و مبارزۀ سردمداران مذاهب 
خرافی را داریم. همۀ خدمۀ بتخانه‌ها وقتی‌ که دیدند بت‌ها شکسته شده، گفتند 
چه‌کسی این‌ها را این‌طوری کــرده و شــروع به های‌وهوی کردند و دادوبــیــداد راه 
انداختند. همان‌ها بودند که نمرود را وادار کردند حضرت ابراهیم را در آتش بیفکند، 
مردم معمولی که از بتخانه خبر نداشتند، بتخانه کاهن و خدمت‌گزار داشت. آن‌ها 
بودند که در ماجرای ظهور موسی‌بن ‌عمران در جامعۀ فرعونی، به فرعون دلداری 
می‌دادند و دل‌گرمش می‌کردند که ما به سحر و کهانت خودمان، سحر او را باطل 

خواهیم کرد. 

در  و جبهه‌گیران  معارضان  بزرگ‌ترین  دعــوت عیسی ؟ع؟،  در  که  بودند  همان‌ها 
برابر حضرت عیسی را تشکیل می‌دادند و مانع از دعوت عیسی می‌شدند. همین 
انجیل‌هایی که در دسترس‌اند را ببینید. با همۀ تحریف‌ها، این مطالب در آن‌ها وجود 
دارند. قسمت‌های تاریخی‌ آن‌ها می‌توانند برای ما بازگوکنندۀ واقعیت‌های تاریخی 

آن زمان باشند. 

باز همین‌ها بودند که در دعوت اسلام، داستان‌های فراوانی که شنیده‌اید را به‌وجود 
آورنــد، این‌که دائم بیایند سؤال و امتحان کنند و افــراد را به جان پیامبر بیندازند، 
یا قضیۀ مباهلۀ نصارای نجران را راه بیندازند. این‌ها بودند که مردم را به آنچه از 

مایه‌های پوسیده و قدیمی داشتند دل‌گرم و پایبند می‌کردند.

وقتی‌ در جامعه‌ای فکر تازه‌ای مطرح می‌شود، طبیعت انسان‌ها این‌گونه است که 
از پیر و جوان، به‌دنبال این جریان فکری جدید راه می‌افتند. حرف تازه را انسان‌ها 
را برای ذهنشان قابل‌قبول‌تر است بیشتر قبول می‌کنند،  بیشتر می‌خواهند. آنچه 
علاوه بر این‌که »چراغ کذب را نبوَد فروغی«1. خرافات و تحریف‌ها و تبدیل‌های 
مذهبی کذب‌اند. چنانچه یک بیانی روشن و ذهنی استدلالی  پوچی و موهوم بودن 

گمراهی را آن زمان که به او نزدیک شدی و دعوتش را پذیرفتی، برایش هموار کردی.« 
)حرانی، تحف العقول، ج۲، ص274(

1. پاسخخواجه نصیرالدین طوسی به کسی که به او اتهام کفر زده بود.
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این خرافات را ثابت کند، مردم به‌آسانی قبول می‌کنند.

اما در طول تاریخ، همین طبقۀ احبار و رهبان بوده‌اند که باوجود روشن بودن بیان 
انبیا، نگذاشتند مردم به انبیا بگروند، باوجود این‌که انبیا با سلطان مبین و حجت 
آشکار آمدند و با خود در همه‌جا نور به‌همراه داشتند و انسان‌ها را روشن کردند و 
هیچ‌وقت مغلق‌گویی نکردند و اصطلاحات فیلسوف‌مآبانه به مردم تحویل ندادند. 
مردم باید خیلی زود قبول می‌کردند، باید خیلی زود صحت و اِتقان سخن پیامبران 
خدا را درک می‌کردند. دلیل این‌که عناد و تعصب و لجاجت به خرج داده می‌شد و 
دعوت انبیا به ‌زودی و آسانی پذیرفته نمی‌شد،  ممانعت همین کاهنان و احبار و رهبان 

بود، همان طبقه‌ای که قرآن از آن‌ها به نام »احبار« و »رهبان« یاد می‌کند.

معرفی معارضان در آیات قرآن •

تا اینجا از قرآن استنادی نیاوردیم، بلکه تشریح کردیم که انبیا می‌آیند تا دنیا و جامعه‌ای 
با فلان ویژگی‌ها را درست کنند. بعد تحلیل کردیم که از چنین جامعه‌ای چه کسانی 
می‌ترسند. پیداست از جامعه‌ای که در آن جمع کردن ثروت ممنوع باشد ثروت‌اندوزان 
می‌ترسند. از اجتماعی و نظامی که اختلاف طبقاتی در آن گناه و ممنوع و منسوخ باشد 
طبقات بالا می‌ترسند. انبیا آن‌ها را تا سطح برده‌ها پایین می‌آورند یا برده‌ها را بالا 
می‌برند و در سطح طبقات بالا قرار می‌دهند. در این صورت، آقا زیاد می‌شود. پس 

آن‌ها از بی‌جهت عزیز بودن می‌افتند و مخالفت می‌کنند.

آن قدرت استبدادی مطلق، آ‌ن‌که دلش می‌خواهد به تعبیر مرحوم میرزای نائینی، 
ة، »فَعّال ما یَشاءُ وَ حاکم ما یُریدُ« باشد، آن‌که به تعبیر قرآن،  مَّ

ُ
در مقدمۀ تَنبیهُ‌الا

عَلُ<1باشد و هرکاری می‌کند و هرچه می‌گوید و هرجا  �فْ َ لُ عَمّا �ی ُسْ�ئَ می‌خواهد >لا �ی
می‌رود، کسی نپرسد چرا، آن‌هم با دعوت انبیا و با حکومت نبی خیلی میانۀ خوشی 
نخواهد داشت، زیرا می‌داند که اگر نبی بیاید، اول کسی که ضربه می‌خورد اوست. 

1. انبیا، آیۀ 23: در آنچه انجام می‌دهد، مورد سؤال قرار نمی‌گیرد.
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این‌هم یک‌طبقه، طبقۀ احبار و رهبان را هم که شرح دادیم.

اسامی معارضان پیامبر و تعابیر قرآن دربارۀ آن‌ها  •

 در 
ً
این چهار طبقه‌ای که ما با تحلیل ذهنی برای شما معیّّن و مشخص کردیم اتفاقا

قرآن به آن‌ها اشاره شده‌است

الف( ملٔا در قرآن ◦

منتها از کسانی نــام بــرده شــده که در طبقۀ ســران و رؤســا و خوانین و ســردمــداران 
اُ 

َ
مَل

ْ
الَ ال قدرت‌ها و نظام‌ها قرار دارند و در قرآن به‌عنوان ملأ از آن‌ها یاد شده: >�قٰ

ئونَ 
َ
ل وْمِهِ<.1 ملأ آن مردمی هستند که چشم‌ها را پر می‌کنند )یََمْ رُوا مِ�نْ �قَ �فَ

َ
�نَ ک �ی ذ�

َّ
ال

العَیْْن(، آن انسان‌های با جاه و جلال، آن‌هایی که وقتی راه می‌روند، زرق‌وبرقشان، 
کورشو دورشوشان،2 هر انسانی را در مقابلشان خاضع و کوچک می‌کند، مثلاً در 
او   3.>

ً
صَرْحا لی  �نِ  ا�بْ هٰامٰا�نُ  ا  �یٰ رْعَوْ�نُ  �فِ الَ  �قٰ >وَ  هامان:  فرعونی،  جاهلی  نظام 

به  کارچاق‌کنی،  این  قیمت  به  و  است  فرعون  آقــای  قلیان‌چاق‌کن  و  کارچاق‌کن 
قیمت این کارسازی و نوکری برای فرعون، آقای تمام غیرفرعونی‌هاست.

گفت: »مگسی را که تو پــرواز دهــی، شاهین اســت.«4 هامان همان مگسی است 
که فرعون پــروازش داده و کار شاهین را می‌کند. او ضعیف و بدبخت و تنهاست. 
او با اتکا به فرعون، همه‌کاره است. لذا وقتی‌ در خیابان راه مــی‌رود، اگر شما نگاه 
کنید، می‌بینید که انگار نور اطراف او آن‌چنان تُتُق می‌کشد5 که انسان اصلاً طاقت 

1. اعراف، آیۀ 66: سران قومش که کافر بودند گفتند.
  » ، دور شو 2. کسانی که جلوتر از تشریفات پادشاه پیاده می‌رفتند و می‌گفتند: »کور شو

یعنی چشم‌ها را ببندید و کنار بروید.
». 3. مؤمن، آیۀ 36: و فرعون گفت: »ای هامان، برای من کاخی بلند بساز

واز دهی شاهین استبندۀ خویشتنم خوان که به شاهی برسم4.  مگسی را که تو پر
)سعدی(

5. تتق کشیدن: پرده کشیدن
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نمی‌آورد به او نگاه کند. کور شو، دور شو، بروید، بیایید، کیست؟ هامان دارد می‌آید.

در نظام جاهلِی معاویه، می‌توان مغیرةبن‌ شعبه1 و زیادبن‌ ابیه2 را مثال زد. این‌ها 
همان ملأ هستند. اطراف تخت معاویه را آن‌چنان قرص و استوار نگه می‌دارند که 

معاویه هرچه نگاه می‌کند، دوست و مشاورِ همراه و خیرخواه می‌بیند.

ب( مترفین ◦

در قرآن از طبقۀ اشراف به »مترفین« تعبیر می‌کند، کسانی‌ که به تُرَف )اشرافی‌گری( 
ــد کــه منشأ بــدبخــ‌یهــا و جــنــایــت‌هــا و  ــ ــادی دارن ــ ثـــروت‌هـــای زی مبتلا هستند و 
حق‌کُشی‌هاست. آیۀ قرآن می‌گوید: »در هر امتی، وقتی پیامبری را فرستادیم، مترفین 

و اشرافش اولین کسانی بودند که مخالفت کردند.«

ج( احبار و رهبان ◦

 در قــرآن از طبقۀ ســردمــداران فکری بــه نــام »احــبــار« و »رهــبــان« یــاد می‌شود:
3.> ا�نِ هْ�بٰ ارِ وَ الرُّ حْ�بٰ

 مِ�نَ ال�أَ
ً
را �ی �ث

َ
>اِ�نَّ ک

د( طاغوت ◦

همچنین، از طبقۀ قدرت‌های استبدادی ـ به گمان من ـ با تعبیر »طاغوت« یاد 
در  قدرت طغیانگر  آن  معنی  به  است،  عام  کلمه‌ای  اگرچه »طاغوت«  می‌کند، 
مقابل خدا. ممکن است نفس خود تو طاغوت باشد و ممکن است قدرت‌های 

1. مغیرة‌بن‌ شعبه: اهل طائف بود که در سال پنجم هجری به مدینه آمد و اسلام آورد. 
کلیدی اصحاب سقیفهٔ  گردانندگان  کرم ؟ص؟، از مشاوران و  پس از رحلت پیامبر ا
یافت.  راه  معاویه  دربـــار  بــه  امیرالمؤمنین ؟ع؟،  شــهــادت  از  پــس  ــود.  ب بنی‌ساعده 

انتخاب یزید به ولی‌عهدی پیشنهاد او بود.
و به  از شهادت علی؟ع؟، به معاویه پیوست  اما بعد  بــود؛  یــاران علی؟ع؟  از  ابتدا   .2

شکنجه و آزار یاران علی؟ع؟ پرداخت.
3. توبه، آیۀ 34.
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قرآن  در  می‌بینیم  ازآنجاکه  اما  دارد.  عام  معنایی  بنابراین  باشند.  طاغوت  بزرگ 
طاغوت را همه‌جا مقابل الله و دارای شغل‌ها و شأن‌های بسیار مهمی قلمداد 
می‌کند، می‌فهمیم که معنای طاغوت در قرآن بالاترینِ مقام‌های هر نظام جاهلی 
روا  �فَ

َ
ک �نَ  �ی ذ�

َّ
ال وَ  اللّهِ  لِ  �ی سَ�ب �یف  لوُ�نَ  ا�تِ �ق ُ �ی وُا  مَ�ن

آ
� �نَ  �ی ذ�

َّ
>ال می‌گوید:  جا  یک‌  اســت. 

طاغوت  راه  در  کافر  و  خــدا،  راه  در  »مؤمن  <؛1  و�تِ الطّاغ�ُ لِ  �ی سَ�ب �یف  لوُ�نَ  ا�تِ �ق ُ �ی
ـ  طاغوت در مقابل خداست ـ  پیکار و مبارزه می‌کند.« یک جایِ دیگر می‌گوید: 
هُمُ  اؤ�ُ وْلِ�ی

َ
ا روا  ک�فَ �نَ  �ی ذ�

َّ
ال وَ  ورِ  ال�نّ ی 

َ
اِل ما�تِ 

ُ
ل

الظ�ُّ مِ�نَ  هُمْ  ُ رِ�ج �خْ ُ �ی وا  مَ�ن
آ
� �نَ  �ی ذ�

َّ
ال وَلِیُّ  >الُله 

<.2 از اول تا آخر قرآن، در حدود هفت  مٰا�تِ
ُ
ل

ی الظ�ُّ
َ
ورِ اِل

و�نَهُمْ مِ�نَ ال�نَّ ُ رِ�ج �خْ ُ و�تُ �ی الطّاغ�
که  اســت  به‌گونه‌ای  تعبیرات  رفته. سبک  به‌کار  کلمۀ »طــاغــوت«  قــرآن،  جــای 
به‌نظر می‌رسد مراد از طاغوت همان قدرت‌هایِ استبدادیِ فوقانِی در رأس باشد. 

طاغوت در آیات قرآن ◦

آیاتی که در موضوع طاغوت آمده‌اند را مرور می‌کنیم. خداوند در یک آیه چنین 
ا<؛3 »همچنانی‌که درمورد خودت، ای پیامبر، می‌بینی،  �نٰ

ْ
عَل َ لِکَ �ج

�ذٰ
َ
می‌فرماید: >وَ ک

مخاصمی.  دشمــی،  ا<؛  >عَدُوًّ دادیم  قــرار  پیامبری  هر  بــرای  یٍ<؛  �بِ
�نَ لِکُلِّ  ا  �نٰ

ْ
عَل َ >�ج

<؛ که این دشمن‌ها شیطان‌های انس و جن هستند.«  ِ
�نّ سِ وَ ال�جِ

اِ�نْ
ْ
�نَ ال اط�ی �یٰ

َ >ش�
شیطان یعنی قدرت‌های شرآفرینی که خارج از وجود انسان‌اند. یک نوع آن همین 
ابلیسی است که به آدم ابوالبشر سجده نکرده. آن شیطان از بدنام‌ترین شیطان‌های 
عالم است و بدنامی شیطان‌های دیگر هم به پای او نوشته می‌شود. هر فساد و کار 
غلطی که هر شیطانی، اعم از انسی و جنّّی، در عالم می‌کند، مردم بدنامی و لعنتش را 
پای آن ابلیس می‌نویسند و از او می‌دانند، درحالی‌که بعضی از این شیطان‌ها استاد 

آن شیطان‌اند.

1. نساء، آیۀ 76.
2. بقره، آیۀ 257.
3. انعام، آیۀ 112.
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<؛ »این شیطان‌هایی که  عْ�ضٍ لی �بَ هُم �إِ ع�ضُ وحی �بَ �نِّ �یُ سِ وَ ال�جِ
اِ�نْ

ْ
�نَ ال اط�ی �یٰ

َ ا ش� >عَدُوًّ
دشمنان پیامبرند بعضی‌شان به بعضی دیگر الهام می‌دهند، یاد می‌دهند.« گاهی 
طبقۀ احبار و رهبان به طبقۀ ملأ درس می‌دهد، گاهی طبقۀ ملأ به احبار و رهبان 
 هر سه طبقه 

ً
درس می‌دهد، و گاهی مترفین به هر دو طبقه آموزش می‌دهند و غالبا

<؛ »بعضی از این دشمن‌ها به  عْ�ضٍ لی �بَ هُمْ �إِ عْ�ضُ َ وحی �ب از طاغوت الهام می‌گیرند: >�یُ
و  زیبا  وْلِ<؛ فرعون با سخنان  ال�قَ رُ�فَ  �خْ >ز�ُ بعضی دیگر الهام و آموزش می‌دهند. 
لْ مُوسی<؛1 بگذارید بکشم من این موسی  �تُ �قْ

َ
رُو�نی ا آراسته و خوش‌ظاهر می‌گوید: >�ذَ

کُمْ<؛ می‌گوید می‌ترسم موسی دین شما را خراب  �نَ لَ د�ی دِّ �بَ ُ �ی �نْ 
َ
ا�فُ ا خ�ٰ

َ
�نّی ا را. >�إِ

کند.« این حرف فرعون است. فرعون می‌ترسد که موسی بیاید دین مردم را خراب 
<؛ »ازروی ایجاد غرور و 

ً
رورا ولِ( >غ�ُ رُ�فَ ال�قَ �خ کند. چنین سخنان خوش‌ظاهری )ز�ُ

جهالت، مردمان را مغرور می‌کنند«.

وهُ<؛ »اگر خدا می‌خواست و اراده می‌کرد، این‌ها این کار را 
ُ
عَل ک ما �فَ ُّ اءَ رَ�ب و ش�

َ
>وَ ل

نمی‌کردند، امکانات پیدا نمی‌کردند.« اگر خدا می‌خواست تمام این طبقات معارض 
را در یک‌لحظه خاکستر کند، می‌توانست برباد بدهد، اما سنت الهی و قانون خدا 
بر این نیست. قانون الهی این است که آن‌ها دشمنی‌هایشان را بکنند تا مؤمن از 
غیرمؤمن بازشناخته شود؛ جاده کمی ناهموار باشد تا آدم‌هایی که ران و ساقشان 
قوی است و می‌توانند بدوند و بروند شناخته شوند. وگرنه در جادۀ آسفالته همه 

این چند قدم راه را می‌توانند بروند. 

دروغ  و  می‌بندند  افــتــرا  هــرآنچــه  بــا  کــن  »رهــایــشــان  <؛  رو�نَ �تَ �فْ َ �ی مٰا  وَ  رْهُم 
�ذَ >�فَ

راهت  مشو،  سست  مشو،  دلگیر  و  غمگین  آن‌هــا  گفته‌های  از  یعنی  می‌گویند.« 
<.2 نتیجۀ این  رَة�ِ �خِ

آ
�

ْ
ال و�نَ �بِ مِ�نُ ؤ� ُ �نَ لاٰ �ی �ی ذ�

َّ
دَة�ُ ال �ئِ

�فْ
َ
هِ ا �یْ

َ
یغ اِل صْ� را از دست مده. >وَ لِ�تَ

سخن‌های خوش‌ظاهر و فریب و غرورآمیز این است که دل‌هــایی که به آخرت 
ایمان ندارند تحت تأثیر این تبلیغات دروغیِن خوش‌ظاهر قرار می‌گیرند، تبلیغات 

1. مؤمن، آیۀ 26.
2. انعام، آیۀ 113.
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علیه سخن حق و نغمۀ راستیِن توحید دل‌هایی را فریب می‌دهد و به خود جذب 
<؛ رَة�ِ �خِ

�آ
ْ
ال  �بِ

و�نَ مِ�نُ ؤ� ُ �نَ لاٰ �ی �ی ذ�
َّ
دَة�ُ ال �ئِ

�فْ
َ
هِ ا �یْ

َ
یغ اِل صْ�  می‌کند. دل‌های چه کسانی را؟ >وَ لِ�تَ

»دل‌های کسانی‌ که به آخرت ایمان و باوری ندارند.« لذا آن‌که به آخرت ایمان 
وْهُ<؛  رْض�َ دارد به این زودی اسیر و فریب‌خوردۀ تبلیغات دروغین نمی‌شود. >وَ لِ�ی
<؛ و  و�نَ رِ�ف �تَ وا مٰا هُمْ مُ�ق رِ�فُ �تَ �قْ »و تا این دل‌ها از این سخن‌ها خشنود شوند، >وَ لِ�ی
تا انجام بدهند و مرتکب شوند آنچه را که مرتکب می‌شوند.« خداوند در این آیه، 
اجمالاً اشاره کرده که همۀ پیامبران دشمنانی دارند، دشمنان جن و انس، آشکار و 

پنهان، و این دشمن‌ها به یکدیگر الهام می‌کنند و درس می‌دهند.

ا<؛1 »همانا فرستادیم  �نٰ ا�تِ �یٰ
آ
� ا مُوسی �بِ �نٰ

ْ
رْسَل

َ
دْ ا �قَ

َ
در آیاتی از سورۀ مؤمن، می‌فرماید: >وَ ل

<؛ با حجت یا قدرتی  �نٍ �ی موسی را همراه با آیه‌ها و نشانه‌های ما، >وَ سُلطا�نٍ مُ�ب
آشکار.« آن قدرت آشکار یا حجت آشکار یا دلیل آشکار چه بود؟ منطق قوی او، 
سخن حق او، عصای دست او، ید بیضای او. موسی را با مسائلی فرستادیم که 
هر انسان معمولی و غیرمعمولی باید حرف او را قبول کند. او را به‌ طرف و جنگ 
چه کسانی فرستادیم؟ چه‌کسی در این جامعه طرف موسی بود؟ اگر قدری آیات 
اجتماعی  روشــن می‌شوند، مسائل  که چقدر مسائل  می‌بینیم  تدبر بخوانیم،  با  را 
بــا ایــن اهمــیــت، در محکمات آیـــات، در ظــواهــر آیـــات، بــه ایــن روشـــی. بــه جنگ 
<؛ »به‌سوی فرعون.« دیگر چه‌کسی؟  رْعَوْ�نَ لی �فِ  چه‌کسی؟ به‌سوی چه‌کسی؟ >�إِ
<؛ »به‌سوی هامان )وزیر و از رؤسا و اشراف چشم‌پرکن مملکت فرعون،  >وَ هاما�نَ
ثروتمند  فــردی  قــارون  قــارون کیست؟   >. ارو�نَ �ق مــأ(. دیگر چه‌کسی؟ >وَ  همــان 
و پــول‌دار اســت. قــارون رئیس و سلطان و فرعون جامعه نبود، اصلاً قــارون برای 
بعد هم بود، اما در عین ‌حال، می‌گوید به‌سوی او و به جنگ او فرستادیم؛ یعنی 
بــرای مــوسی ؟ع؟، فرعون و قــارون یکی هستند. او همچنان‌که با فرعون و هامان 

می‌جنگد، با قارون هم می‌جنگد.

1. مؤمن، آیات 2325.
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جرم قارون این است که ثروت‌ها اندوخته و ذخیره کرده، اموال مردم را برای خود 
جمع کرده، و سر سفره‌ای که به‌قدر پنجاه نفر غذا گذاشته‌اند، معلوم است که غذای 
چهل‌ و نه نفر را یک نفر نمی‌خورد، اما نمی‌گذارد دیگران هم بخورند. چهل ‌و نه نفر 
دیگر به‌اندازۀ غذای یک نفر را می‌خورند. این یک نفر غذای چهل‌ و نه نفر دیگر 
را حبس کرده. قارون این‌کاره است. قارون ثروت‌های عمومی را حبس کرده. لذا 

موسی به جنگ او هم می‌آید.

همدستی طبقات مختلف در مخالفت با پیامبران •

فرعون ‌که در رأس حکومت است از یک طبقه است و هامان که در کنار اوست 
او ثروتمند است،  ارتباطی ندارد.  از طبقۀ دیگری است و قارون به آن‌ها اصلاً 
از  از طبقۀ دیگری است. عجیب این است که این‌ها، با این‌که  گنجور است، 
سه طبقه هستند، جوابشان یکی است. هرسه در مقابل موسی؟ع؟‌ یک موضع 
<؛ »گفتند  ٌ ا�ب

وا سٰاحِرٌ ک�ذّ
ُ
ال �قٰ می‌گیرند، یک حرف را می‌زنند. چه می‌گویند؟ >�فَ

ا<؛ وقتی  دِ�نٰ ِ مِ�نْ عِ�نْ
حَ�قّ

ْ
ال اءَهُمْ �بِ ا ج�ٰ مّٰ

َ
ل جادوگری دروغ‌گو و دروغ‌پرداز است. >�فَ

آیا  گفتند؟  آورد.« چه  و  کــرد  بیان  معارضان  به  ما  ســوی  از  را  مــوسی حقیقت 
آن‌ها  زندگی  به  نظام پیشنهادی‌اش  ساکت نشستند؟ هرگز. همچنان‌که موسی 
وا 

ُ
ال >�قٰ گفتند؟  چه  کشیدند.  چنگ  موسی  سروصورت  به  هم  آن‌هــا  زد،  پنجه 

ایمان  که  را  کسانی  آن  جــوان  پسرانِ  »بکشید  مَعَهُ<؛  وا  مَ�ن
آ
� �نَ  �ی ذ�

َّ
ال اءَ  �نٰ ْ �ب

َ
ا وا 

ُ
ل �تُ ا�قْ

آوردند و گرویدند به موسی. بکشید که این‌ها نباشند تا فردا ما را تهدید کنند.«

زنده  را  زن‌ها  را.« حالا چرا  زن‌هایشان  بدارید  زنده  سٰاءَهُمْ<؛ »و  �نِ وا  حْ�یُ اسْ�تَ >وَ 
بدارند؟ برای این‌که نسلشان مخلوط شود، برای این‌که به فحشا کشیده شوند، 
دُ  �یْ

َ
ک مٰا  >وَ  اما بعد می‌فرماید:  از غرایز اِشباع کنند و توسری‌خور شوند.  را  آن‌ها 

لاٰلٍ<؛ »این نقشه‌ها و دسیسه‌ها را کشیدند، اما دسیسه‌های  ّٰا �یف ض�َ �نَ اِل ر�ی کٰا�فِ
ْ
ال

کافران در ضلالت است.« یعنی گمراه است و به نتیجه نمی‌رسد، مثل تیری که 
از این مسیر گم کند.  را  تیر  اما باد  شما بیندازید طرف دشمــی، شخصی، هــدفی، 
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تیر می‌زنند، اما بادهای سنت خدا می‌آید این تیرها را از این آماج و هدف دور 
طبقۀ  هامان،  طبقۀ  فرعون،  یــاد شده: طبقۀ  طبقه  از سه  آیــه،  ایــن  در  می‌کند. 

قارون. 

قـــارون. می‌فرماید:  ــاد شـــده، به‌خصوص طبقۀ  ی از »مــتــرفــن«  آیــۀ دیــگــری،   در 
و  بیم‌دهنده  نفرستادیم  ــادی‌ای  آب هیچ  »در  رٍ<؛1  �ی �ذ �نَ مِ�نْ  �ةٍ  رْ�یَ

�قَ �یف  ا  �نٰ
ْ
رْسَل

َ
ا مٰا  >وَ 

)اشــراف  آن  مترفین  آن‌کــه  مگر  وهٰا<؛  رَ�فُ مُ�ت الَ  �قٰ ا 
ّ
ل >�إِ را،  پیامبری  یعنی  نــذیــری، 

به  ما  <؛  رو�نَ کا�فِ هِ  �بِ م  رسِل�تُ
ُ
ا ما  �بِ ا  >اِ�نّ گفتند:  قریه  آن(  گنجوران  و  ثروتمندان  و 

 آنچه شما آوردیــد کافریم، آن را قبول نــداریم.« دلیلشان چه بود که قبول نمی‌کردند؟ 
بیشتری  فرزند  داریم،  پول  از شما  بیشتر  <؛ »ما 

ً
وْلداا

َ
ا وَ  مْوٰالاً 

َ
ا رُ  َ کْ�ث

َ
ا حْ�نُ 

�نَ وا 
ُ
ال �قٰ >وَ 

داریم.« این را به پیامبر می‌گفتند. به چه دلیلی؟ ببینید چقدر سطح فکرشان پایین 
<: »ما عذاب‌شدگان نخواهیم بود.« �نَ �ی �ب

مُعَ�ذَّ ح�نُ �بِ
است! >وَ ما �نَ

ــورۀ تــوبــه اســت مــربــوط بــه طبقۀ احــبــار و رهــبــان اســت:   و امــا آیــۀ آخــر کــه از سـ
مِ�نَ   

ً
را �ی �ث

َ
ک �نَّ  >�إِ آورده‌ایــــد،  ایمــان  کــه  کسانی  »ای  وُا<؛2  مَ�ن

آ
� �نَ  �ی ذ�

َّ
ال هَا  ُ �ی

َ
ا ا  >�یٰ

و�نَ 
ُ
کُل

أ
� �یْ

َ
>ل ــدان،  زاهــ و  عــالمــان  از  بسیاری  همــانــا  <؛  ا�نِ هْ�بٰ الرُّ وَ  ارِ  اَحْ�بٰ

ْ
ال

می‌خورند،  استحقاق  بــدون  را  مــردم  امــوال  بی‌گمان  اطِلِ<؛  �بٰ
ْ
ال �بِ اسِ  ال�نّ مْوالَ 

َ
 ا

راه  از  را  آن‌هــا  هم  و  می‌خورند  را  پولشان  هم  اللّهِ<؛  لِ  �ی سَ�ب عَ�نْ  و�نَ 
ُ

صُدّ َ �ی >وَ 
می‌گوید:  را  گنجور(  )پول‌جمع‌کنندگان،  مترفین  طبقۀ   

ً
مجــددا بــازمــی‌دارنــد.«   خــدا 

ه  �ن �ی �ج گ�ن را  ره  �ق �ن و  طلا  هک  سک‌ا�ن‌ی  �ن
آ
�< <؛  �ةَ

ض�َّ ال�فِ وَ  هَ�بَ 
الذ�َّ و�نَ  ز�ُ کْ�نِ �یَ �نَ  �ی ذ�

َّ
ال >وَ 

نمی‌کنند.  انفاق  خــدا  راه  در  اللّهِ<؛  لِ  �ی سَ�ب �یف  هٰا  و�نَ �قُ �فِ �نْ ُ �ی لا  »وَ  د،  �ن مک‌ی�ن ره  �ی �خ �ذ  و 
مٍ<؛ مژده بده آن‌ها را به عذابی الم‌انگیز و دردآور.« بنابراین،  ل�ی

َ
ا�بٍ ا

عَ�ذٰ رْهُمْ �بِ ِ
ّ �ش �بَ

>�فَ
در ایــن چند آیــه و در ده‌هــا آیــۀ دیگر قــرآن، نشان ایــن چهار طبقه را می‌بینیم و 

دشمنی‌هایشان را می‌شناسیم.

1. سبأ، آیات 34 و 35.
2. توبه، آیۀ 34.



112



درس بیستم

�بو�ت )1(
اجم �ن رف�


�





آیا پیامبران شکست خوردند؟� 

پیامبران با آن هدف بسیار عالی و مترقی‌ای که در درس‌هــای قبلی تشریح کردیم 
مبعوث شدند و در جامعه قدم نهادند. هدف آن‌ها آن‌قدر پیشرفته و مترقی است که 
در مقیاس‌ فرهنگِ قرن بیستم، دوران نور و آگاهی بشر است. آن هدف مترقی عبارت 
است از برابر کردن انسان‌ها و برافکندن جهل و فقر و ظلم و استثمار و اختلاف 

طبقاتی.

اولِ  از  پیامبران خداست.  زندگی  و جهاد، حاصل  و تلاش  فعالیت  یک‌سلسله 
بعثت، دیگر در بستر آسودگی نخوابیدن، روی خوشی و آسایش را ندیدن و یکسره 
جهاد کردن، خلاصۀ سرگذشت پیامبران الهی‌ است. در آخر زندگی هم آن‌طور که 
از آثار مذهبی دانسته‌ایم، بعضی درمقابل جباران و طاغیان زمان سرشان از پیکر 
جداشده، بعضی در لای درخت سرتاپای پیکرشان اره شده و به دو نیم گردیده، 
ولو  ثــروتی،  این‌ها  از  رفته‌اند. هیچ‌کدام  دنیا  از  ناراحتی  و  در غربت  و بعضی هم 
اندک، نیندوخته‌اند. هیچ‌کدام در آخر زندگی، مانند رهبران دنیایی و دنیادار، کاخ و 
تشکیلات و ثروت‌های انبوه از خود به‌جا نگذارده‌اند. این خلاصۀ زندگی پیامبران 

و سفیران و مأموران و رسولان الهی ا‌ست.

با تلاش‌  پیامبران  انبیا می‌خوانیم، همۀ  تاریخ  در  و  مانده  ما  در ذهن  که  آن‌گونه 
و جهاد، زندگی را گذراندند و بسیاری هم شربت شهادت را نوشیدند. در اینجا 
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سؤال‌هایی پیش می‌آید: آیا کار آن‌ها بی‌ثمر و بی‌فایده بود؟ آیا پیامبران در تاریخ 
 وجــود دارد و 

َ
شکست خوردند؟ آیا آن‌طــور‌ که هنوز هم در ذهن ســـاده‌دلانِ عــالَم

قدرت‌های ضدانبیا هم بدشان نمی‌آید که این مطلب در ذهن عامۀ مردم باشد، 
انبیا از تلاش خود نتیجۀ ثمربخشی نگرفتند و در سرتاسر تاریخ، ظلم و ستم و نامردمی 
این‌گونه  که  معتقدیم  ما  اســت؟  این‌گونه  آیــا  داشته‌‌است؟  تسلط  کفر  و  و طغیان 
نیست. معتقدیم این مأموران عزیز خدا، که سلسله‌شان از آدم و نوح و ابراهیم آغاز 
شد، و نیز زبدگان آفرینش در این سلسله، که یکی پس از دیگری آمدند، نه‌فقط 
شکست نخوردند و ناکام نشدند، نه‌‌فقط آنچه در عالم، در تاریخ و در جامعه گفتند 
و خواستند با شکست مواجه نشد، بلکه درمیان همۀ بشر و درمیان همۀ کسانی 
که به‌دنبال یک هدف و مقصود دویده‌اند و تلاش کرده‌اند، هیچ‌کس موفقیتی را 
نداشته‌است که انبیا داشته‌اند. ما معتقدیم که فرجام نبوت و پایان کار پیامبران در 
همیشۀ تاریخ، در زمان‌های گذشته، به‌دلخواه تمام شده و در آینده هم چنین خواهد 

بود. این را ثابت می‌کنیم.

تربیت گام‌به‌گام بشر توسط پیامبران •

دو مطلب در اینجا مطرح است؛ یکی این‌که این سلسله‌ای که به نبوت و رسالت 
معروف‌اند، یعنی قافلۀ پیامبران از آدم تا خاتم، چه‌کار کردند و مجموع‌ آن‌ها چه عملی 
را انجام دادند. این یک مطلب است. و مطلب دیگر این است که آیا انبیای عظام 
الهی هرکدام در زمان خود موفق شدند یا شکست خوردند، و آیا مأموریتشان را 
پیش بردند یا شکست خوردند.  این موضوعی‌ است که دانستنش برای ما مفید 

است.

این مطلب به‌ معنای واقعی کلمه مفید ا‌ست؛ نه‌فقط آگاهی می‌آورد، بلکه تعهد هم 
می‌آورد؛ از‌ آن ‌قبیل ایمان‌هایی ا‌ست که در درس‌های ابتدایی تشریح کردیم. مسئلۀ 
لی به 

ُ
اول این است که سلسله‌ای که اسمشان سلسلۀ انبیاست، از اول تا آخر، چه گ

سر بشر زده‌اند؟
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جواب این است: انبیا آمدند تا موجودی را که در حد حیوان هم نمی‌توانست راه 
و چاه را بشناسد، موجودی را که غریزه هم در او آن‌قدر توانا و راه‌گشا نبود، آن‌قدر 
رشد دادند و بالا بردند که فرشتگان آسمان هم باید بیایند و از او چیزی بیاموزند. 
بشر را از حضیض توحّش و نادانی به حد انسانی متمدن رساندند که اگر بخواهد 
برطبق تعلیمات آن‌ها عمل کند، عالی‌ترین، زیباترین و شیواترین جلوه‌های خلقت 
در زندگی او بروز خواهد کرد. انبیا انسان‌ها را مثل یک شاگرد مدرسه‌ای که هیچ‌چیز 
الفبا ـ را نمی‌داند، کلاس‌به‌‌کلاس، قدم‌به‌قدم، مرحله‌‌به‌مرحله، بالا و بالاتر  ـ حتی 
و  آوردنـــد. حــالا که شما نگاه می‌کنید، می‌بینید سطح فرهنگ و دانــش و بینش 
حساسیت بشر از آن زمان خیلی بالاتر است و در اوج ترقی و تعالی و درک و فهم و 

فکر است.

نگاه می‌کنید، معلم‌ها در قید حیات نیستند. هر معلمی رسالت خود را انجام داده و 
به‌ظاهر با ناکامی مرده و از بین رفته‌است. اما آیا ناکام شده؟ او می‌خواست که این 
شاگرد از خاک سیاه به اوج قلۀ فرهنگ و دانش و معرفت برسد، و حالا مگر همین 
اتفاق رخ نداده‌است؟ پس معلم‌ها ناکام نمردند. درست است که مردند، درست 
است که به زندگی مرفه دنیا نرسیدند، درست است که با چشم خود، به‌ثمر رسیدن 
این نهال را ندیدند، اما ناکام نشدند. هدف آن‌ها همین بود که بشر کلاس اول و 
دوم را بپیماید. آن‌ها می‌خواستند این دانش‌آموزِ نادانِ ناآگاه این راه را به سختی 
و زحمت بالا برود تا به اوج قله برسد، و حالا رسیده. اگرچه در اثنای راه، عده‌ای از 
این پیامبران با وضعی فجیع و رقت‌بار کشته شدند، از دنیا رفتند و این عاقبت را 

ندیدند، اما بشر را رشد دادند و این بشر بازهم دارد به‌پیش می‌رود.

سیر تدریجی هدایت بشر •

امروز دنیا بیشتر از هزار سالِ قبل، آمادۀ شنیدن سخن حق اسلام است. امروز بشر 
برای قبول حکومت الهی، از هزار و دویست‌ سیصد سال قبل مهیاتر است و هزار 
سال دیگر، از امروز مهیاتر خواهد بود. روزی که امام زمان ما از نظرها غایب شد، 
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بشر آمادۀ پذیرش یک امامِ مصلحِ انقلابِی شمشیربه‌دست نبود، و اگر آن بزرگوار 
 نمی‌توانست با شرایط 

ً
ما

ّ
می‌خواست قیام و انقلاب کند و جامعه را به‌هم بریزد، مسل

نامساعد آن زمان، جامعه‌ای راکه می‌خواهد بسازد.

تجربۀ امامانِ بزرگوارِ خاندانِ پیامبر به اینجا رسیده بود که جامعه به‌قدری خراب 
شده و دست‌های ظالم و ستمگر قدرت‌های طاغوتی، نظیر بنی‌امیه و بنی‌عباس، 
روی این مزرعه نامناسب کار کرده‌ و سم‌پاشی و فساد کرده بو‌دند که گیاه سالم در 
آن نمی‌رویید. لذا امــام ؟عج؟ از نظرها مخفی شد. آن روزی که می‌آید، چطور؟ آن 
روزی که ظهور خواهد کرد، که ما نمی‌دانیم ده سال دیگر است یا ده‌ هزار سال دیگر، 
بشر آمــاده است که سخن اســام را بشنود و بپذیرد و جامعۀ رفیع اسلامی را بر 
دوش‌های خود حمل کند. آن روز بشر آمادۀ اجرای قرآن خواهد بود، اما در زمان 
امام زمان ؟عج؟ آماده نبود. چه‌کسی این کار را کرده؟ انبیا با تعلیماتشان و ائمه‌ای 

که دنباله‌روهای انبیا هستند.

معنای جبر تاریخ •

پروردگار عالم می‌خواهد این مایۀ نپخته و خام را با حرکتی طبیعی، به‌سوی سرمنزل 
طبیعی و فطری‌اش، یعنی تکامل و تعالی، برساند. این را پروردگار عالم اراده کرده 
 بشر به آن نقطۀ کمال نهایی خواهد رسید. این جبر تاریخ است و به این 

ً
ما

ّ
و مسل

معنا، جبر تاریخ درست است.

مسیر بشر به‌سوی تعالی و تکامل و بهشت موعود این‌جهانی‌ است؛ یعنی روزگاری 
را انسانیت به خود خواهد دید که در آن روزگار ظلم و بدی و زشتی نباشد، همه‌چیز 
به‌دلخواه انسانیت باشد. خلقت انسان و خلقت جهان به‌گونه‌ای است که این 
موجود در مسیر خود بالاخره به چنین سرمنزلی باید برسد و خواهد رسید. وقتی بشر 
همۀ چیزهایی را که برای تکاملش لازم است آماده داشته باشد، وارد بستر ترقی و 
تکامل و تعالی می‌شود و با سرعت و سیری هرچه تمام‌تر، به‌سوی الله، یعنی کمال 
مطلق، حرکت می‌کند. هرچقدر از اول تاریخ بشری تا این زمان پیش آمدیم، به آن 
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سرمنزل نزدیک‌تر شدیم. این جبر تاریخ است. خلقت انسان و جهان این‌گونه است. 
خدا این‌گونه آفریده که انسان‌ها ـ خواه‌ناخواه ـ به‌‌سوی ترقی و تعالی پیش می‌روند. 
معنای خواه‌ناخواه را باید درضمن مطالب به‌‌دست بیاورید. البته ارادۀ انسان‌ها 

به‌شدت دخیل است و خواست انسان‌هاست که آن‌ها را به ترقی می‌رساند.

ناکامی‌های فردی، ترقی عمومی •

مات است که 
ّ
در جهان‌بینی اسلام، این اصلی‌ است از اصول اسلامی، و از مسل

عاقبتِ بشر نیکی و خیر ا‌ست. چرا؟ چون خدای متعال زمین و آسمان را برطبق 
حق آفریده. او انسان را هم با فطرت حق‌جو آفریده‌است. چون انسان دارای اراده 
است، باید در راهی که مطابق با فطرت اوست حرکت کند تا به آن سرمنزل برسد. 
چه‌کسی می‌تواند این راه را به او نشان دهد و بگوید اگر فلان کار را بکنی، برطبق 

فطرتت عمل کرده‌ای؟ انبیا.

انبیا می‌آیند که راه فطرت را به انسان بنمایانند، یعنی سیر او را به‌سوی عاقبتِ نیک 
تسریع و تسهیل کنند. بنابراین انسان‌ها دارند پیش می‌روند. بشر دارد روزبه‌روز به 
سعادت و به سرمنزل نیکی نزدیک‌تر می‌شود و این به‌خاطر حرکتی‌ است که انبیا 
به او دادند. اگر در اواسط تاریخ و در هر قطعه‌ و مرحله‌ای از مراحل تاریخ، مقداری 
تأخیر صورت گرفته، به‌خاطر دور ماندن نسبی از تعلیمات انبیا‌ست، اما بالاخره این 

سیر را داشته‌است.

در مسئلۀ اول، این‌گونه نتیجه می‌گیریم که انبیای عظام الهی، اگرچه تک‌تکشان با 
محرومیت‌ها و ناکامی‌ها مواجه شده‌اند، اما درمجموع، سِیر بشر به‌سوی ترقی و تعالی 

بوده‌است و عاملش انبیا بوده‌اند.

مسئلۀ دوم این است: وقتی پیامبری نهضتی را به‌وجود می‌آورد، انقلاب و رستاخیزی 
را بر‌پا می‌کند، آیا می‌توان گفت که این انقلاب عاقبت خوبی دارد یا نه؟ می‌توان 

امیدوار بود به این‌که پایان این کار نیکی‌ است؟ در اینجا قاعدۀ کلی چیست؟
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بعضی می‌گویند هرجا سخن حقی از زبانی درآمد و نغمۀ حقیقت از سویی به‌گوش 
رسید، سرانجام به نتیجه و ثمر نرسید و خفه شد. می‌گویند تجربۀ تاریخ بشر همیشه 
نشان داده‌است که انبیا ناکام شدند و حتی اگر به‌قول شما، به‌طور کلی کامیاب شدند، 
نتوانستند انقلاب خودشان را به‌ثمر برسانند. آن‌ها حتی در یک‌ جا نتوانستند حق 
را به حکومت برسانند و باطل را نابود کنند. پس ما چه‌کار کنیم؟ آیا ما بعد از این، 
راه انبیا را تعقیب نکنیم؟ وقتی انبیای عظام الهی در زمان زنده بودنشان نتوانستند 
کاری انجام دهند و همیشه باطل بر حق ـ ولو به‌طور موسمی و مرحله‌ای ـ غلبه پیدا 
کرده، پس حق‌جویان و حق‌گویان عالم تیغ‌ها را غلاف کنند و راه را ادامه ندهند؟ 
برای این‌که فکر می‌کنند فایده‌ای ندارد، مگر این‌که دست قدرت و غیبی‌ از آستینی 
بیرون بیاید و او کاری کند. این منطق بسیاری از مردم است، همان منطقی است که 
جباران تاریخ از آن خیلی لذت می‌برند؛ یعنی مردم معتقد باشند که هیچ‌گونه تلاش 

و فعالیت و مجاهدتی در راه حق به نتیجه نخواهد رسید.

اخبار  روزنامه‌های حــاوی  در  که شما  دنیا،  دولــت‌هــای  بلوف‌های سیاسی ســران 
جهانی زیــاد می‌خوانید، بــرای همین منظور اســت. فلان آدمــی که چند ساعت یا 
چند روز بیشتر باقی نمانده که تخت حکومتش ویران بشود و از اوج ریاست‌جمهوری 
پایین بیاید و یک آدم معمولی بشود، همان چند روز قبلش هم بلوف می‌زند که »ما 
دشمنان خودمان را می‌کوبیم، مخالفانمان را از بین می‌بریم، به حکومت ادامه می‌دهیم 
این‌گونه  مــردم  به  مایل‌اند  آن‌هــا همیشه  منظورند.  به همین  بلوف‌ها  این  و ...«. 
بفهمانند که از دست شماها کاری برنمی‌آید، برای این‌که قدرت ما قدرتی‌ است که شما 
تصورش را نمی‌توانید بکنید، برای این‌که همۀ امکانات و وسایل در اختیار ماست و 

شما امکاناتی ندارید.

این حرف‌ها در  نه،  آمده‌اند؟  به‌وجود  امــروز در دنیا  این‌ حرف‌ها  خیال می‌کنید 
کل تاریخ بوده‌اند. این نکته بسیار جالب است که در تاریخ، هروقت یادم می‌آید، 
و  بزرگ‌ترین  و  دومــن  عباسی  منصور  عباسی.  منصور  زبردستی  از  می‌کنم  تعجب 
دینِی  اطــراف جامعۀ  از  زمان منصور،  در   

ً
اتفاقا بود.  مقتدرترین خلیفۀ بنی‌عباس 
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آن روز مخالفت‌ها شروع شده بود. ازجمله کسانی‌که منصور را به‌شدت تحت‌فشار 
ابراهیم‌بن ‌عبدالله )دو فرزند عبدالله محض(1  قرار داده بودند، محمدبن‌ عبدالله و 
بودند. منصور عاجز شده بود. با این‌که همه‌چیز در اختیار منصور بود و این دو برادر 
فداکار، جز ایمان و یک‌مشت پیرو مؤمن، چیزی در اختیار نداشتند، منصور در مقابل 
تلاش و فعالیت و مبارزۀ بی‌امــان این‌ها، دست‌وپایش را گم کرده بود. شایعات 
فــراوان، مبنی بر قدرت و صلابت دستگاه منصوری، درمیان مردم منتشر می‌شد، 
فقط به‌ این منظور که مانع پیوستن مؤمنان واقعی و شیعیان درست به این دو برادر 
شوند. ازجمله شایعاتی که منصور بر سر زبان‌ها انداخته بود این بود که من آینه‌ای 
دارم که وقتی به آن نگاه می‌کنم، می‌فهمم که ابراهیم‌بن ‌عبدالله کجاست و وای به 
حال آن آدمی که من در آینه نگاه کنم و ببینم ابراهیم در خانۀ اوست یا دارد با او 
فرار می‌کند. داستان آینه همان است که قبل از منصور، حدود هزار یا دو هزار سال 
قبل، پادشاهان جباری مانند جمشید و افراد دیگر چیزی به نام »جام جهان‌نما« را 
درست کرده بودند. لابد این‌هم به همان منظور بوده که دشمنان بدانند و تصور کنند 
که هیچ‌وقت نمی‌توانند خارج از دید این قدرت‌ها کاری کنند. حتی به این‌ اعمال 

متوسل شده بودند.

بنابراین جباران عالم از خدای دو جهان می‌خواهند ـ خدایی که به او اعتقاد ندارند ـ  
که مردم این‌گونه تصور کنند که انبیای عظام الهی و سفیران حق و حقیقت همیشه 
محکوم به شکست بوده‌اند. از خدا می‌خواهند مردم تصور کنند که هیچ‌گونه نغمۀ 
و مثبت نخواهد داد.  این عالم جواب مساعد  حق‌پرستانه‌ای در مقابل طبیعت 
از خدا می‌خواهند مردم مأیوس باشند از این‌که نهضتی درمقابل باطل رشد کند 
و به‌ثمر برسد و شکست نخورد. اما آیا واقع مطلب همین‌طور است؟ چون عده‌ای 
این‌گونه تصور کرده‌اند، چون مردم گمان می‌کنند که  مغزهای تحت‌تأثیر و بی‌خبر 

1. عبدالله محض، پدرش، فرزند امام حسن بود، و مادرش دختر امام حسین بود، که در 
نهایت دو فرزندش بر سر مبارزه با منصور دوانیقی به شهادت رسید و خودش هم در 

سن پیری بدست منصور شهد شهادت نوشید.
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انبیا و پیروان انبیا و امامان همیشه شکست خورده‌اند و هر نهضتی در دنیا شکست 
خواهد خورد، آیا ما هم مجبوریم قبول کنیم؟ از قرآن صرف‌نظر کنیم؟ سخن قرآن را که 
عکسِ این منطق را به ما بازگو می‌کند نشنویم و سخن پندارهای باطل را بشنویم؟ 
نه، ما این کار را نمی‌کنیم. ما به قرآن مراجعه می‌کنیم و از قرآن درس می‌گیریم که فرجام 
نبوت‌ها چیست و نهضت انقلابی پیامبران و دنباله‌روهای آن‌ها چه اثری دارد. 
وقتی این را از قرآن یاد می‌گیریم، بعد برمی‌گردیم به نصّ تاریخ، می‌بینیم تاریخ هم نظر 

قرآن را تأیید می‌کند.

آیا پیامبران امکان پیروزی دارند؟ •

قرآن تمثیلی می‌آورد و به ما می‌گوید در دنیا حقی هست‌ و باطلی. حق می‌ماند و باطل 
نابود می‌شود. از کوه‌ها در رودخانه‌ها آب جریان پیدا می‌کند، کف برروی آب ظاهر 
می‌شود، کف‌ها می‌میرند، اما آب‌ها می‌مانند. باطل همان کف است که خواهد 

مرد، و آب همان حق است که خواهد ماند.

تا اینجا همان‌گونه که قرآن به ما می‌آموزد و واقعیت تاریخی هم آن را تأیید می‌کند، 
هریک از پیامبرانی که از اول تا آخر در این عالم ظهور کــرده‌انــد، عــاوه بر این‌که 
در سلسلۀ پیامبران تاریخْ، فعلی )کــاری( را انجام داده‌انــد، بشر را یک قدم پیش 
که  نیست  این‌گونه  بوده‌اند.  موفقیت  امکان  دارای  به‌خودی‌خود  آن‌ها  برده‌اند. 
منصور عباسی القا می‌کرد و به مردم می‌گفت در مقابل قدرت به‌هیچ‌وجه نمی‌توانید 
کاری از پیش ببرید. قضیه این‌گونه نیست. این‌طور نیست که قدرت‌های تاریخ 
در طول زمان به مردم فهمانده و تلقین کرده‌اند که در مقابل قدرت‌های دنیایی که 
بر باطل‌اند، حقْ مجال نفس کشیدن نخواهد داشت، بلکه عکس این است. انبیا 
همه‌جا امکان موفقیت داشته‌اند. پیروان انبیا هم در همه‌جا امکان موفقیت دارند 
ما موفق خواهند شد، اما به دو شرط )اینجاست که ارادۀ انسان در ساختن 

ّ
و مسل

آیندۀ تاریخ  دخیل است(. این دو شرط اگر وجود داشته باشند، همۀ نهضت‌هایی 
که در طول تاریخ براساس دین و فکر قرآنی و اسلامی انجام گرفته‌اند و انجام خواهند 
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گرفت تا ابد موفق و پیروز خواهند شد. احتیاجی به معجزه هم نیست. بدون این‌که 
دستی هم از غیب بیاید، اگر این دو شرط وجود داشته باشند، اسلام و قرآن و دین 

و افکار قرآنی امکان اصلی موفقیت را خواهند داشت. آن دو شرط چه هستند؟

دو شرط پیروزی پیامبران در قرآن •

یکی از آن دو شرط ایمان است، اعتقادی ازروی آگاهی است، باوری است همراه با 
تعهدپذیری، قبولی همراه با تلاش و حرکت. شرط دوم صبر است، یعنی مقاومت 

کردن و از میدان درنرفتن و کار را در لحظۀ حساس و خطرناک رها نکردن.

هرجا می‌بینید که در طول تاریخ پیامبران، پیامبری از طاغوت زمان شکست خورده، 
دلیلش این بوده که پیروان و اطرافیانش ایمان یا صبر کافی نداشته‌اند. هرجا که 
می‌بینید پیامبری کاری را به‌حق پیش برده‌است، به این دلیل است که پیروانش 
ایمان سرشار و صبر لازم را دارا بوده‌اند. آیا در قرآن شاهدی برای اثبات درستی این 
مطلب وجود دارد؟ بله، در چندین آیۀ قرآن، شواهدی هست. دو آیه‌ای که الآن 
ذکر می‌کنیم زیربنای فکری انبیا هستند و آیات فراوان دیگری هم وجود دارند که 
وْ�نَ 

َ
اَعل

ْ
مُ ال �تُ �نْ

أَ
وُا وَ � �ن حْز�َ

وا وَ لاٰ �تَ هِ�نُ مطلب را بیان می‌کنند. یک آیه این است: >وَ لاٰ �تَ
<.1 این آیۀ قرآن است، روایت نیست که کسی خدشه وارد کند  �نَ �ي مِ�ن م مُؤ� �تُ �ن

ُ
�نْ ك �إِ

که شاید سندش ضعیف است و آیۀ متشابه2 هم نیست که کسانی ایراد بگیرند که 
وا<؛ »سست نشوید، >وَ  هِ�نُ معنایش را نمی‌فهمیم. نه، واضح و روشن است. >لاٰ �تَ
<؛ شما بالاترید.« یعنی دست  وْ�نَ

َ
اَعْل

ْ
مُ ال �تُ �نْ

أ
� وُا<؛ و اندوهگین مگردید، >وَ  �ن حْز�َ

لاٰ �تَ
شما بالاتر است، شما پیروزمند خواهید بود، شما بر دشمن غلبه خواهید کرد، فکر شما 
مْ  �تُ �نْ

ُ
�نْ ك بالاخره بر اورنگ3 حکم‌رانی جهان خواهد نشست. شرطش چیست؟ >�إِ

1. آل‌عمران، آیۀ 139.
2. به آیاتی اطلاق می‌شود که نمی‌توان با استناد به ظاهر آن‌ها مقصود نهایی را فهمید 
به همین دلیل باید با مراجعه به آیات محکم، مقصود و معنای حقیقی آن را فهمید.

3. کرسی و تخت شاهی.



124

<؛ »اگر مؤمن باشید، اگر ایمان داشته باشید.« �نَ �ي مِ�ن مُؤ�

ممکن است کسی بگوید امام صادق ؟ع؟ با طاغیان زمان خود آن‌همه مبارزه کرد، 
اما نتوانست حکومت را بگیرد. پاسخ می‌دهیم که بله، درست است، ولی به این 
دلیل بود که اطرافیان ایشان و بسیاری از دوستان و مدعیان تشیّع بی‌صبر و کم‌‌ایمان 
بودند. شما می‌خواستید امام صادق ؟ع؟، برخلاف سنتِ تاریخِ قراردادۀ پروردگار، 
به‌ حکومت برسد؟ همین خودش دلیل بر این است که بنا نیست مُعجِزه و دست 
تا  بود معجزه بشود، معجزه‌ای می‌شد  قرار  اگر  پیروزی‌ها ظاهر شود.  برای  غیبی‌ 
امام صادق ؟ع؟ به‌ حکومت برسد. امام صادق ؟ع؟ بالاخره به دست طاغوت 
زمان خودش شهید شد؛ موسی‌بن‌جعفر هم همین‌گونه. براثر این بود که دوستان 
و پیروانشان به‌قدر کافی، آن‌قدر که لازم است، صبر نداشتند و ایمان و باورِ همراه با 
تعهد، آن‌قدر که باید و شاید، در روح آن‌ها تقویت نشده بود. امروز هم اگر آن‌گونه 
باشد، نتیجه‌اش شکست است، شکست اسلام و قــرآن، محکومیت مسلمانان. 
اما اگر امروز مثل زمان پیامبر بشویم، چه؟ ایمان مسلمان زمان پیامبر ایمان قطعی 
و تردیدناپذیر بود. صبر او همان صبری بود که فرشتگان آسمان درمقابل آن صبر 
کوچک بودند، صبری که در ماه رمضان، در گرمای حجاز، با دهان روزه، با دشمن 

می‌جنگید و خندق حفر می‌کرد؛ این صبرِ آن مسلمان است.

صبر،  با  شوید،  پیروز  دشمنان  بر  صبر،  حربۀ  »با  <؛1  لاٰة�ِ
َ

الصّ وَ  رِ  �بْ
الصَّ �بِ وُا  �ن عِ�ي سْ�تَ >�إِ

هدف‌های خودتان را پیش ببرید.« این معجزه صبر است. آن دستی که باید از 
آستین بیرون بیاید و کاری بکند دست صبر انسانی است. ما صبر را بد معنا می‌کنیم. 
خیال می‌کنیم صبر به این است که بنشینیم، ببینیم چگونه خواهد شد. بنده به شما 
می‌گویم چگونه خواهد شد. اگر بدون فعالیت، بدون تلاش و بدون تپش بنشینی، 
لِكَ  رَة�َ �ذ �خِ

آ
�

ْ
ا وَ ال �يٰ

�نْ
ُ

سِرَ الدّ عاقبتت بدبختی و خواری و بی‌دینی و بی‌دنیایی است: >�خَ
.<2 اما اگر با صبر پیش بروی، عاقبتت، هم دین است و هم  �نُ �ي سْرا�نُ المُ�ب هُوَ ال�خُ

1. بقره، آیۀ 153.
2. حج، آیۀ 11.
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دنیا.

بزنگاه صبر در مبارزه موسی با فرعون •

در سورۀ اعــراف، ماجرای فرعون و موسی مطرح می‌شود. موسی می‌آید و دعوت 
الهی را بیان می‌کند، اما فرعون نمی‌پذیرد. او نه‌تنها قبول نمی‌کند، بلکه حتی موسی 
را تهدید می‌کند. بعد از همۀ این حرف‌ها، ساحران فرعونی می‌آیند. سحرشان در 
مقابل معجزۀ موسی کاری از پیش نمی‌برد و بالاخره آن‌ها خودشان ایمان می‌آورند. 
فرعون آن‌ها را تهدید می‌کند که »شما را خواهم کشت. چرا به موسی ایمان آوردید؟«. 
<؛1  رْعَوْ�نَ وْمِ �فِ  مِ�نْ �قَ

�أُ
َ
مَل

ْ
الَ ال بعد از همۀ این ماجراها، این‌طور گفته می‌شود: >وَ �ق

رُ موسىٰ 
�ذَ  �تَ

أَ
»ملأ، سران و سرداران و بزرگان قوم فرعون، به فرعون چنین گفتند: >�

<؛ آیا تو رها می‌کنی موسی و قومش را، مؤمنین به او  اَر�ضِ
ْ
سِدُوا �فیِ ال �فْ وْمَهُ لِ�يُ وَ �قَ

كَ<؛ و تو را و  لِهَ�تَ
آ
رَكَ وَ �

�ذَ را، حزب وجمعیتش را، تا در زمین فساد کنند؟ >وَ �يَ
خدایان تو را کناری بگذارند؟«

فرعون در مقابل این سخن و تشکیک گفت: »نه، موسی را از بین خواهم برد. او 
حملۀ سخت و طرح تــازه‌ای را برای کوبیدن حزب موسویان در مصر تدارک دید: 
سٰاءَهُمْ<؛ »گفت من موسی را وا نخواهم گذاشت  �ي �نِ ح�ي سْ�تَ

اءَهُمْ وَ �نَ �ن ْ �ب
َ
لُ ا �تِّ

�قَ الَ سَ�نُ >�قٰ
)اجازه نمی‌دهم آنچه می‌خواهد بکند(، بلکه جوانانشان را خواهم کشت و زنانشان 
را زنده نگاه خواهم داشت.« این نقشۀ جدید است. فرعون بعد از آن‌که با موسی 
همه‌گونه مبارزه کرده و فکر می‌کرده که موسی از بین خواهد رفت، حالا به این نتیجه 
رسیده که نه، حتی ساحران و جادوگرانش هم به او ایمان می‌آورند و سحر با معجزه 
پهلو نزند.2 به فکر شدت عمل می‌افتد. طرح طرحِ شدت عمل می‌شود. می‌گوید 
همۀ جوان‌هایی که به موسی گرویده‌اند را خواهیم کشت و همۀ زن‌هــای آن‌هــا را 

1. اعراف، آیۀ 127.
ــن بــاش2. ی کیست که دست از ید بیضا ببرد؟ســحــر بــا مــعــجــزه پهــلــو نــزنــد، ایمـ سامر

)حافظ(
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زنده نگاه خواهیم داشت. کار سخت شد دیگر. حزب موسی درمقابل نقشۀ طرح 
اینجا جایی‌ است که استخوانِ پیلان  گرفتند.  قرار  شدت عمل دستگاه فرعونی 
می‌لرزد. اینجا جایی ا‌ست که دل‌های قرص و محکم متزلزل می‌شوند. کسی مثل 
فرعون می‌گوید من پدری از آن‌ها خواهم سوزاند، من نقشه‌ای برایشان دارم که 
اءَهُم<؛ »جوان‌هایشان را خواهم  �نٰ ْ �ب

أَ
� لُ  �تِّ

�قَ حتی یک جوان برایشان نگذارم. >سَ�نُ
کُشت.« اینجا جایی است که باید موسویان تجدید قوا کنند. آن‌ها نباید در همین 

لحظۀ حساس و خطرناک، احساس شکست کنند.

ادامه مبارزه تا یقین به شکست خود؛ آنگاه پیروزید •

یکی از بزرگان تاریخ خودمان، در جریان مبارزات مشروطه، به یاران و دوستانش 
می‌گفت: »بجنگید. مبارزه کنید. همان وقتی‌ که می‌بینید کار سخت است، بازهم 
 شکست خواهید خورد. وقتی به آنجایی رسیدید 

ً
مبارزه کنید تا وقتی‌که ببینید قطعا

 شکست می‌خورید، بازهم مبارزه کنید. آن‌وقت پیروز خواهید شد.« 
ً
‌که دیدید حتما

این حرف درستی‌ است. ملتی می‌خواهد برای صلاح و رستگاری خود تلاش کند 
و امیدوار است به این‌که این تلاش به‌ثمر خواهد رسید، اما وقتی شدت عمل زیاد 
 
ً
ما

ّ
می‌شود، امید او هم کم می‌شود. در این موقع، اگر دست از تلاش بــردارد، مسل

دیگر تلاش او به نتیجه نخواهد رسید. اما اگر در همین‌جا هم تلاشش را بکند و 
 خنثی ا‌ست، و 

ً
آن‌قدر ادامه بدهد و پیش برود تا وقتی‌که ببیند دیگر این تلاش یقینا

بازهم تلاش بکند، موفق می‌شود.

دو عامل صبر و ایمان در پیروزی پیامبران •

موسی برای بسیج بنی‌اسرائیل از این نقشه استفاده می‌کند. در مقابل نقشۀ جدید 
وْمِهِ<؛1  لِ�قَ الَ مُوسىٰ  >�قٰ ارائه می‌دهد:  فرعونی، موسی هم نقشۀ جدید خودش را 
روُا<؛  اللّهِ وَ اصْ�بِ وا �بِ

�نُ ع�ي سْ�تَ »موسی در مقابل این اعلان فرعونی، به قومش گفت: >�إِ

1. اعراف، آیۀ 128.
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از خدا یاری بخواهید و صبر کنید. ادامه بدهید، مقاومت کنید، تلاشتان را نیمه‌کاره 
آنِ  از  »زمــن  لِلهِ<؛  اَر�ضَ 

ْ
ال �نَّ  >�إِ چــرا؟  می‌دمد.   آن‌هــا  در  امیدی  نگذارید.« 

ادِهِ<؛ آن را می‌دهد و می‌گذارد برای کسی از  اءُ مِ�نْ عِ�بٰ َ�ش هٰا مَ�نْ �ي
ُ ورِ�ث ُ خداست. >�ي

بندگانش که بخواهد.« موسی به بنی‌اسرائیل می‌گوید: »شما بندۀ خدایید. بندگان 
�ةُ  �بَ فرعون کارشان به نتیجه نخواهد رسید. زمین برای بندگان خداست.« >وَ العا�قِ

<؛ »پایان کار از آنِ مردم باتقواست.« �نَ �ي �ق
لِلمُ�تَّ

این حرف قرآن است. واقعیت تاریخی هم همین را به ما می‌رساند و نشان می‌دهد. 
همان ابراهیمی که او را در آتش می‌اندازند روزی در مکه و خانۀ خدا جامعه‌ای 
توحیدی تشکیل می‌دهد و تا قرن‌ها بعد از خــودِ او، آن جامعه می‌ماند. موسی 
بودند،  تحت‌فشار  بنی‌اسرائیل  و  داشــت  درگــیــری  فرعون  با  این‌گونه  روز  یک  که 
وا 

ُ
ل ادْخ�ُ وْمِ  �قَ ا  >�يٰ می‌شود:  داده  او  به  مقدس  ارض  در  دخــول  دستور  دیگر  روزی 

<؛1 »بروید به آنجا و جامعۀ الهی و توحیدی را تشکیل بدهید.«  سَ�ةَ
َ

دّ مُ�قَ
ْ
ر�ضَ ال

�أَ
ْ
ال

عیسی‌بن‌ مریم که در مدت اقامت کوتاهش در زمین و درمیان انسان‌ها، تلاش و 
فعالیتش به ثمرۀ ظاهری نمی‌رسد، بعد از آن‌که از زمین عروج می‌کند و از میان مردم 
می‌رود، بعد از یکی دو قرن، بزرگ‌ترین قدرت‌های جهانِ آن روز در اختیار فکر مسیح 
قرار می‌گیرند، امپراتوری عظیم روم در اختیار فکر مسیحی قرار می‌گیرد و خود امپراتور 

مسیحی و مؤمن به دین مسیح می‌شود.

پیامبر ما که در مکه آن‌قــدر تحت‌فشار بود و سیزده سال شدیدترین شکنجه‌ها و 
شرایط سخت را برایش ایجاد کردند به مدینه می‌آید و در آنجا حکومت تشکیل 
می‌دهد، جامعه‌ای به‌وجود می‌آورد، نظامی را مستقر می‌کند و انسان‌ها را به‌سوی 
کمال سوق می‌دهد و دشمنان بنیادین خودش را خُرد می‌کند و بر زمین می‌زند. اما 
روا وَ  صْ�بِ �ن �تَ لىٰ �إِ َ در سایۀ چه‌چیزی؟ در سایۀ ایمان و صبر. اگر ایمان و صبر باشد: >�ب
وُا<؛2 »اگر تقوا در ایمان همراه با عمل و صبر وجود داشته باشد، پیروزی می‌آید.«  �ق

�تَّ �تَ

1. مائده، آیۀ 21.
2. آل‌عمران، آیۀ 125.
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 است، سنت پروردگار در تاریخ است. دیروز این‌گونه 
َ

این یکی از سنت‌های عالَم
بــوده، امــروز هم همین‌طور است، فردا هم همین‌گونه خواهد بود. همۀ قدرت‌های 
دینی، اگر توانسته‌اند به اینجا برسند یا باقی بمانند، در سایۀ ایمان و صبر بوده. امروز 
هم آن‌ کسانی ‌که دوست دارند قرآن، اسلام، توحید، نبوت و اصول مقدس اسلامی 
در دنیا سررشته و زمام زندگی مردم را در دست بگیرند، آن‌هایی که مایل‌اند خدا را در 
دنیا حاکم ببینند، باید در خودشان دو مایه را نیرومند کنند: مایۀ ایمان و مایۀ صبر. 
اءُ  ٰ َ�ش هٰا مَ�نْ �ي

ُ ورِ�ث ُ هِ �ي رْ�ضَ لِلّٰ
�أَ

ْ
�نَّ ال اگر مایۀ ایمان و مایۀ صبر در ما نیرومند شد، >�إِ

<، اما بدون ایمان و صبر، نمی‌شود. �نَ �ي �قِ
مُ�تَّ

ْ
�ةُ لِل �بَ عا�قِ

ْ
ادِهِ وَ ال مِ�نْ عِ�ب

ناکامی فردی و پیروزی جمعی •

 موفق 
ً
در ابتدای درس، دو سؤال مطرح شد. سؤال اول این بود: انبیای الهی مجموعا

 همۀ انبیا موفق شدند، به‌دلیل این‌که می‌خواستند 
ً
شدند یا ناکام؟ می‌گوییم مجموعا
بشر را بالا بیاورند، و بالا آوردند.

و اما تک‌تک پیامبران و هریک از نهضت‌های انقلابِی الهی و توحیدی به‌صورت 
جداگانه و مستقل، موفق شدند یا نه؟ می‌گوییم در اینجا یک قاعدۀ کلی وجود 
دارد و آن قاعده این است که هرکدام دارای ایمان و صبرِ کافی بودند موفق شدند و 

هرکدام ایمان و صبر کافی نداشتند موفق نشدند.

تمثیل‌های قرآن دربارۀ پیروزی حق بر باطل •

آیاتی که می‌خواهیم بیان کنیم آیات دو سورۀ رعد و صافات هستند. خداوند در 
همه‌چیز  آفرینندۀ  خدا  »بگو  ءٍ<؛1  ْ �ي

َ ش� لِّ 
ُ
ك الِ�قُ  خ�ٰ اللّهُ  لِ 

>�قُ می‌فرماید:  رعد  سورۀ 
 
ً
است.« چون او آفریده، او می‌تواند بگوید عاقبتش چه خواهد شد. چون بعدا

این  آفریدیم  ما  بزند، قبلاً می‌گوید  باطل حــرف  و  ــارۀ عاقبت حق  درب می‌خواهد 
الِ�قُ  لِ اللّهُ خ�ٰ

جهان را، ما سنت‌ها و قانون‌های تاریخ را می‌دانیم، از ما بشنوید. >�قُ

1. سورۀ رعد، آیات 1618.
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واحِدُ؛ اوست یکتا و یگانه، 
ْ
ءٍ<؛ »بگو الله آفرینندۀ همه‌چیز است، وَ هُوَ ال ْ �ي

َ كُلِّ ش�
ارُ<؛ قدرتمند و نیرومند.«

َ
هّ >ال�قَ

الف( مثال جریان آب و کف روی آب ◦

ماءِ مٰاءً< دارد مثل می‌زند. این آیه ازلحاظ جمله‌بندی عربی بسیار  لَ مِ�نَ السَّ ز�َ �نْ
أَ
�<

زیباست. متأسفانه کسانی که با زبان عربی آشنایی ندارند این زیبایی را هم نمی‌توانند 
درســت لمس کنند. نمی‌گوید من دارم مثل مــی‌زنم. شما که گــوش می‌کنید، متوجه 
نمی‌شوید که این تمثیل است و به کجا می‌خورد، بلکه در آخر متوجه می‌شوید چه خبر 
مٰاءِ مٰاءً<؛ از آسمان آبی )بارانی( فروفرستاد،  لَ مِ�نَ السَّ ز�َ �نْ

أَ
است. دارد مثل می‌زند: >�

دَرِهٰا<؛ رودخانه‌ها و جویبارهایی به اندازه‌های گوناگون جریان  �قَ �ةٌ �بِ وْدِ�يَ
أَ
�تْ �

َ
سٰال >�فَ

مَلَ  احْ�تَ پیدا کرد.« یعنی رودخانه‌های کوچک و بزرگی از آب باران جاری شدند. >�فَ
<؛ »این سیلی که در رودخانه‌ها جریان پیدا کرد بر دوش خود کفی 

ً
ا �ي  را�بِ

ً
دا �بَ لُ ز�َ �يْ

السَّ
برآمده و برجسته را حمل می‌کرد.« وقتی‌ در کنار رودخانه‌ای می‌ایستید که آب سیل 
را می‌آورد، آنچه می‌بینید آب نیست، کف است. آب در زیر کف است. این کف‌ها 

همین‌طور برجسته و خروشان، برروی این آب خودنمایی می‌کنند.

ب(‌مثال طلا و کف هنگام ذوب طلا ◦

ارِ<؛ »چیزهایی مثل مواد معدنی 
ِی ال�نّٰ

هِ �ف �يْ
َ
دُو�نَ عَل و�قِ ُ ا �ي

مثال دیگر این است: >وَ مِمّٰ
عٍ؛ برای این‌که آرایشی درست کنند... .« 

ٰ
وْ مَتا

َ
يَةٍ أ

ْ
که در آتش می‌گذارند، إِبتِغٰاءَ حِل

طلا را در آتش می‌گذارند تا از آن زینت‌آلات درست کنند. آهن را در آتش می‌گذارند 
تا اشیایی را درست کنند. این چیزهایی که در آتش می‌گذارند تا از آن حلیه و پیرایه 
هُ<؛ »کفی هست همچون کف 

ُ
ل دٌ مِ�ث �بَ و زیور و متاع و کالا درست کنند، در آن‌ها هم >ز�َ

آب رودخانه.« در آنجا هم وقتی‌ که این آهن را ذوب می‌کنند، می‌بینند برروی آن 
کف وجود دارد. در آنجا کف برروی آب بود، اصل و مادّۀ حیات‌بخش آب بود، اما 

درظاهر، کف به‌چشم می‌خورد و جلوه‌گری می‌کرد.
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اما  ــادی اســت.  زی و  اینجا وسیلۀ مطلوبْ آهــن و طلاست، کف یک‌چیز طفیلی 
کدام بیشتر به‌چشم می‌آیند؟ آن کف، نه آن طلا و نه آن آهن. بلافاصله می‌گوید: 
نشان  این‌طور  را  باطل  و  حق  »خــدا  اطِلَ<؛  �بٰ

ْ
ال وَ  حَ�قَّ 

ْ
ال اللّهُ  رِ�بُ  ض�ْ �يَ لِكَ  >كَ�ذ

دُ<؛  �بَ
ا الز�َّ مَّ

أَ
� می‌دهد به شما )حق و باطل را خدا این‌طور مَثَل می‌زند برای شما(. >�فَ

آنچه نمایان است، همان کف، آن باطل است، و آنچه در زیر کف پنهان است، یعنی 
آب، یعنی طلا، یعنی آهن، آن حق است.«

و پوچی  و اتلاف  اءً<؛ »اما آن کف‌ها به‌سوی بیهودگی  �فٰ ُ هَ�بُ �ج
�ذْ �يَ

�فَ دُ  �بَ
الز�َّ ا  مَّ

أَ
� >�فَ

این کف‌ها یک‌لحظه‌ هستند و لحظۀ دیگر  نابود خواهند شــد.«  رفــت،  خواهند 
هَ�بُ 

�ذْ �يَ
دُ �فَ �بَ

ا الز�َّ مَّ
أَ
� نیستند. از رودخانه، آنچه برای تو می‌ماند آب است، نه کف. >�فَ

 ُ مْكُ�ث �يَ
اسَ �فَ

عُ ال�نّٰ �فَ �نْ َ مّا مٰا �ي
أَ
اءً<؛ »اما آن کف می‌رود به نابودی و پوچی، >وَ � �فٰ ُ �ج

<؛ اما آنچه برای مردم سود می‌بخشد، یعنی آن آب، یعنی آن آهن، یعنی  ر�ضِ
�أَ

ْ
�فِی ال

رِ�بُ اللّهُ  ض�ْ لِكَ �يَ آن طلا، مکث می‌کند و می‌ماند در زمین، و نابود نمی‌شود. >كَ�ذ
الَ<؛ خدا این‌گونه برای شما مثل می‌زند.« می‌خواهد بگوید حق می‌ماند،  مْ�ث

�أَ
ْ
ال

دعوت انبیا حق است، نهضت انبیا حق است و آن می‌ماند. باطل‌هایی که در 
می‌کنند،  سرکشی  می‌دهند،  نشان  را  خودشان  می‌کنند،  سپر  سینه  انبیا  مقابل 
هرزه‌پویی می‌کنند، آن‌ها کَفَ‌اند. آن‌ها حباب روی آب‌اند، نابود‌شدنی هستند. این 

مثلی ا‌ست که خدا می‌زند.

وعده پیروزی به مبارزات اجتماعی مسلمانان •

می‌کند.  بیان  مسلمانان  اجتماعی  مــبــارزات  زمینۀ  در  را  مثل  همــن  آیــه  دنبالۀ 
کنند  اجابت  که  »بــرای ‌کسانی‌  حُسْ�نىٰ<؛ 

ْ
ال هِمُ  ِ

ّ لِرَ�ب وا  ُ ا�ب ج�ٰ اسْ�تَ �نَ  �ي �ذِ
َّ
>لِل می‌فرماید: 

هُ<؛ اما 
َ
وا ل �بُ �ي �ج َسْ�تَ مْ �ي

َ
�نَ ل �ي ِ ذ�

َّ
پروردگارشان را نیکوترین عاقبت‌ها و پاداش‌هاست. >وَ ال

ر�ضِ 
أَ
�

ْ
ِى ال

هُمْ مٰا �ف
َ
�نَّ ل

أَ
وْ �

َ
‌کسانی‌ که اجابت نمی‌کنند و به راه باطل گام می‌گذارند، >ل

هُ مَعَهُ<؛ همان اندازه هم اضافه 
َ
ل ْ <؛ اگر همۀ روی زمین برای آنان باشد، >وَ مِ�ث

ً
عا مِ�ي َ ج�

را  و خودشان  بدهند  فدیه  را  آن  هِ<؛ حاضرند  �بِ دَوْا  �تَ >لاَ�فْ باشد،  داشته  و سرریز 
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را در تاریخ ندیده‌اید؟ ندیده‌اید درگیری‌های  از مخمصه نجات بدهند.« شما این 
حق و باطل را که چگونه رهبران و سران باطل، مثل طوماری، پیچیده شدند؟ 
آن‌وقت اگر می‌توانستند، حاضر بودند همۀ دنیا را بدهند و خودشان را، جانشان را، 
<؛ »برای آنان است بدترین  حِسٰا�بِ

ْ
هُمْ سوءُ ال

َ
كَ ل ولٰ�ئ

ُ
مقامشان را، نگاه بدارند. >ا

مِهٰادُ<؛ و چه 
ْ
سَ ال �ئْ مُ<؛ جایگاه آنان دوزخ است، >وَ �بِ

هَ�نَّ َ وٰاهُمْ �ج
أ
حساب‌ها، >وَ مَ�

بد جایگاهی ا‌ست!«

ا  ادِ�نَ لِعِ�بٰ ا  �نٰ لِمَ�تُ
َ
ك �تْ  �قَ سَ�بَ دْ  �قَ

َ
ل >وَ  می‌گویند:  را  همــن  صــافــات ‌هــم  ســورۀ  ــات  آی

<؛1 »قبلاً فرمان ما برای بندگان مرسل ما، یعنی پیامبران، تمام شده.«  �نَ مُرسَل�ي
ْ
ال

تصمیم چیست؟  آن  گرفته‌ایم.  آن‌هــا  درمـــورد  را  لازم  و  مقتضی  تصمیم  قبلاً  یعنی 
<؛ »یاری‌شدگانْ آن‌ها هستند )آن‌ها فقط ازطرف ما یاری  صُورُو�نَ مَ�ن

ْ
هُمُ ال

َ
�نَّهُمْ ل >�إِ

<؛ سپاهیان ما هستند که پیروز می‌گردند.«  وُ�نَ الِ�ب غ�ٰ
ْ
هُمُ ال

َ
ا ل دَ�نٰ �نْ ُ �نَّ �ج می‌شوند(. >وَ �إِ

عرض کردم شرطش همان ایمان و صبر است. 

فرامی‌خواند. در  را به صبر  مــردم  پیامبر، رســول خــدا  زمــان  در عرصۀ جهادهای 
عرصۀ جهادهای زمان امیرالمؤمنین، علی ؟ع؟ مردم را به صبر فرامی‌خواند. همیشه 
می‌گفت صبر کنید. صبر در میدان جنگ یعنی چه؟ صبر درحال مبارزه یعنی چه؟ 
این  نگذاشتن،  نکردن، نصفه  تمام  را  یعنی تلاش  مبارزه سست نشدن،  از  یعنی 
معنی صبر است. اگر امروز مسلمانان عالم در راه پیشرفت‌های فرهنگی و اقتصادی 
و سیاسی، این دو عامل ایمان و صبر را درپیش بگیرند، جامعۀ اسلامی ازلحاظ 

فرهنگی و سیاسی و اقتصادی، بر کفار و دشمنان دین غلبه خواهد کرد.

مسلمان‌ها گمان نکنند که مُهر باطل بدنامی، عقب‌ماندگی، فقر و ذلت برای همیشه 
به پیشانی این‌ها خورده‌است. گمان نکنند که دشمنان ضددین و ضداسلام در 
ردۀ 

ُ
گ بر  باید  اطــراف عــالم، که همین قدرت‌های معارض جهانی هستند، همیشه 

مسلمانان سوار باشند و به آن‌ها زور بگویند و از آن‌ها کار بکشند. نه، هرگز چنین 

1. صافات، آیات 171173.
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مسلمان  ملت‌های  و  تــوده‌هــا  اســامــی،  کشورهای  عــالم،  مسلمانان  اگــر  نیست. 
و خلاصه امت عظیم اسلامی ایمــان پیدا کنند، اگر صبر را هم بــرای خود ذخیره 
قــرآن به همۀ مسلمانان در  کنند، بر همۀ جهان پیروز خواهند شد، و این توصیۀ 
آیــات قــرآن می‌توان این مطلب را استفاده کرد که  از  همۀ زمان‌هاست. درنتیجه، 
پیامبران و قیامشان بالاخره پیروزمند خواهند بود و ما امروز دنباله‌رو پیامبرانیم. چرا 
ملت‌های اسلامی احساس ضعف می‌کنند؟ چرا گمان می‌کنید که همیشه دشمنان 
دین می‌توانند بر ملت‌ها و کشورهای اسلامی پیروز شوند؟ نه‌تنها این‌گونه نیست، 
بلکه درست برعکس است. منتها شرطش این است که ایمان و صبر داشته باشید.



درس بیست و یکم

�بو�ت )۲(
اجم �ن رف�


�





انبیا، تکمیل کنندۀ یک حرکت� 

در درس گذشته بیان شــد کــه وعــدۀ پــروردگــار بــه انبیا و رســـولانِ خــود وعــده‌ای 
امیدبخش و نویدآفرین است. خدای متعال وعده کرده‌است که پیامبران و همچنین 
همۀ دعوت‌کنندگان به‌سوی دین و حق و حقیقت را هم در این دنیا بر دشمنان 
 آنچه دربارۀ 

ً
پیروز کند و هم در آخرت اجر و ثواب و پاداش به آن‌ها ببخشد. مجموعا

وقتی  این‌که  یکی  دو مطلب خلاصه می‌شود؛  در  کرد  بیان  انبیا می‌توان  پیروزی 
 این معلمان 

ً
سلسلۀ پیامبران تاریخ را از اول تا آخر ملاحظه می‌کنیم، می‌بینیم مجموعا

بشر موفق و کامیاب شدند. درست است که بعضی از آن‌ها در اثنای دعوت یا حتی 
تا پایان دعوت، با بعضی از ناکامی‌ها و ناسپاسی‌ها از طرف مردم روبه‌رو شده‌اند، 
اما درمجموع که حساب می‌کنیم، می‌بینیم پیامبران عزیز، از اول تا آخر، آن کاری را که 

می‌خواستند انجام بدهند انجام دادند.

از آن‌هــا این بار رسالت الهی را  انبیا مــردان مجاهد و قدرتمندی بودند که هرکدام 
مقداری جلو بردند. نوح ؟ع؟ آمد و این بارِ هدایتِ بشر و پیشرفتِ نسلِ انسان 
به اوج فرهنگ و فضیلت را یک متر پیش برد. اگرچه در این یک متر زجرها دید، 
اگرچه نهصد و پنجاه سال دعوت کرد و فقط مختصری جلو رفت، اگرچه درنهایت 
جان خود را بر سر این کار گذاشت، اما بالاخره وظیفۀ خودش را انجام داد. بعد از 
نوح، پیامبر بعد از او می‌آید. او این بار را از نوح تحویل می‌گیرد، یک متر هم او جلو 
می‌برد. سومی می‌آید و یک متر هم او جلو می‌برد. خاتم‌الانبیا ؟ص؟ تشریف می‌آورد 
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مقدّری رسیده‌است  معیّّنِ  تا حدِ  که  را  بار  این  او  رسالت مبعوث می‌شود.  به  و 
در جــاده‌ای مــی‌انــدازد که روی غلتک است و پیش خواهد رفــت. بشر به بلوغ 

رسیده‌است. بنابراین انبیا، از اول تا آخر، موفق شده‌اند.

بعد هم در پایانِ کار، آخرین سفیر الهی، حضرت ولی‌عصر ؟عج؟، که ظهور او به 
یون عالم نوید داده شده‌است، می‌آید و این بار را می‌رساند تا آن 

ّ
همۀ الهیون و مل

نقطۀ آخر. کار امام زمان دنبالۀ کار نوح، ابراهیم، موسی، عیسی، پیامبر خاتم و دنبالۀ 
کار امامان پاک از اهل‌بیت پیامبر است. اگر این بار به آخر نمی‌رسید، نوح ناکام 
شده بود. اما چون این بار به آخر خواهد رسید و او هم در رسانیدن این بار به آخر 
سهمی داشت، پس نوح ناکام نیست، ابراهیم ناکام نیست، زکریا که تنش با اره دو 
نیم شد ناکام نیست، آن پیامبری که او را داخل چاه انداختند ناکام نیست. درست 
است که در چاه افتاد، درست است که در دنیا ندید آنچه را که می‌خواست ببیند، 
درست است که سر یحیی ؟ع؟ برای طاغی زمان بریده و هدیه داده شد، اما این‌ها 
هیچ‌کدام شکست نخوردند، چون این بلایا و مصائب را به قیمتِ پیش بردن بار 

امانت و نزدیک کردن آن به سرمنزل مقصود متحمل شدند.

پیامبرانی که در حرکت فردی هم موفق شدند •

بــه سرمنزل نهــایی(،  بــار  ــردن  ک )نــزدیــک  کامیابی نهــایی  آن  از  انبیا غیر  از  بعضی 
از آن موفقیت‌ها این است  موفقیت‌هایی هم در دنیا نصیبشان شده‌است. یکی 
که توانستند جامعه‌ای براساس فکر توحیدی و مکتب پیشنهادی خود به‌وجود 
بیاورند. نمونۀ واضحْ پیامبر ماست که براساس فکر اسلامی و طرز فکر قرآنی و الهام 
پروردگار، جامعه‌ و مدینه‌ و مجتمع و نظامی به‌وجود آورد. بسیاری از انبیای گذشته 
چنین موفقیت‌هایی داشته‌اند. ایمان آوردن امپراتوری روم بعد از رفتن عیسی‌ است. 
زمان  در  ابراهیم  ا‌ســت.  موسی  رحلت  از  بعد  بنی‌اسرائیل  فاضلۀ  تشکیل جامعۀ 
زندگی خود، جامعۀ الهی را تشکیل داد. سلیمان حکومت الهی را در سرتاسر عالم 
گسترش داد. پیامبری بنی‌اسرائیلی‌ به ‌نام »سلیمان‌بن ‌داوود« همۀ عالم را به‌صورت 
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یک جامعۀ توحیدی و الهی، دور یکدیگر و دور یک محور جمع کرد. پس بعضی از 
انبیا موفقیت‌ها و کامیابی‌هایی هم در زمان حیات خودشان داشته‌اند که یکی از 

آن‌ها عبارت بود از تشکیل نظام و جامعۀ الهی و توحیدی.

دلیل شکست برخی پیامبران در حرکت فردی •

ناکام  زندگی  در  که  زکریا و یحیی  نداشتند، مثل  را  این فرصت  انبیا هم  از  بعضی 
گردیدند و بالاخره کشته شدند. این موضوع چگونه قابل تحلیل و توجیه است؟ 
چرا بعضی از انبیا موفق می‌شوند و بعضی دیگر ناکام می‌گردند؟ جوابْ یک جملۀ 
کوتاه است: همه‌جا موفقیت‌هایی که مــردان و رهبران و بزرگان الهی کسب کردند 
در گرو ایمان و صبر بوده‌است. در همۀ موارد، هرجا ‌که رهبران بزرگ الهی و داعیان 
حق و حقیقت شکست خورده‌اند، براثر نداشتن مایۀ کافی از ایمان یا صبر بوده. 
بدون هیچ تردیدی، همه‌جا همین‌طور بوده. هر‌جا اطرافیان پیامبر و مؤمنانِ به او 
در مبارزه با دشمنان و معاندان و معارضانِ دعوت پیامبر صبر به‌خرج دادند، کار را 
پیش بردند. در دعوت انبیا، اقتضای فتح و پیشرفت وجود دارد، چون انبیا برطبق 
حق سخن می‌گویند و حرکت می‌کنند، و حق پیروز است. حق برطبق فطرت و 
سرشت جهان است. پس موفق و پیروز است. اگر پیامبر شکست می‌خورد، دلیلش 
 در آیات 

ّ
فقط این است که پیروان پیامبر، یا ایمــان کافی یا صبر کافی ندارند، واِلّا

 وَ  صُورُو�نَ المَ�نْ هُمُ 
َ
ل هُمْ 

�نَّ  �إِ �نَ المُرْسَل�ي ا  ادِ�نَ لِعِ�بٰ ا  �نٰ لِمَ�تُ
َ
ك �تْ  �قَ سَ�بَ دْ  �قَ

َ
ل >وَ  آمده‌است:  قرآن 

<؛1 »جُند ما، سپاه ما، مردمِ ما، غالب‌اند.« این سخن  و�نَ الِ�بُ هُمُ الغ�ٰ
َ
ا ل دَ�نٰ �نْ ُ �نَّ �ج �إِ

خدا تخلف‌ناپذیر است. اگر یک جا دیدی گویندگان کلمۀ حق مغلوب شدند، بِدان 
جُند خدا نبوده‌اند، شرایط جُند خدا بودن در آن‌ها نبوده. دیگرانی که این غلبه را 
تدارک دیدند، این شکست را تدارک دیدند و زمینه‌اش را درست کردند، جُند خدا 
نبوده‌اند. جامعۀ اسلامی، آن روزی که جند خدا باشد، پیش می‌رود، و آن روزی 
که عقب می‌ماند، جند خدا نیست. نتیجه در چند کلمه خلاصه می‌شود: هرجا 

1. صافات، آیات 171و 173.
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پیروان پیامبر ایمان کامل و یقین کامل در خود به‌وجود آوردند و سر سخن حق خود 
 موفق شدند. 

ً
ما

ّ
ایستادند، مسل

راهبرد »مبارزه حتی بعد از یقین به شکست« در قرآن •

ــردم کــه به  تــاریــخِ معاصر، مطلبی را نقل ک بــزرگــانِ  از  از قــول یکی  در درس قبل، 
دارید  دیدید  که  وقتی  کنید.  مبارزه  می‌توانید،  »آن ‌وقتی ‌که  می‌گفت:  دوستانش 
یقین  دیگر  که  لحظه‌ای  آن  به  برسید  تا  کنید  مــبــارزه  باز‌هم  می‌خورید،  شکست 
 شکست خواهید خورد. بازهم مبارزه کنید. وقتی در آن لحظه‌ای 

ً
می‌کنید که حتما

 شکست می‌خورید، باز به تلاش و کوشش و مبارزۀ خودتان 
ً
که یقین دارید حتما

 
ً
 یا تحقیقا

ً
ادامه دهید، آن‌وقت پیروزی و فتح نصیبتان خواهد شد.« آیۀ قرآن تقریبا

سُلُ<؛1  سَ الرُّ
أَ
� �يْ

ا اسْ�تَ �ذَ �إِ ىٰ 
نظیر همین مطلب را می‌گوید. خداوند می‌فرماید: >حَ�تَّ

»تا جایی فشارها و لطمه‌ها و ضربه‌های جبهۀ معارض به پیامبران رسید که خود 
پیامبران مأیوس شدند.« کار به‌جایی رسید که دل پیامبران و مردمانی که همراه آن‌ها 
بودند متزلزل شد؛ نه ازلحــاظ ایمــان، چون ایمان و اعتقادشان به خدا را از دست 
ندادند، اما چون معتقد بودند که پیروز خواهند شد، ایمان و یقینشان به پیروزی 
رو به زوال رفت و خیال کردند که اشتباه فهمیده‌اند. یقین داشتند که خدا گفته شما 
 پیروز خواهید شد. کار به‌جایی می‌رسید که فکر می‌کردند اشتباه فهمیده‌اند، 

ً
حتما

ا<؛  صْرُ�نٰ اءَهُم �نَ وا ج�ٰ ُ �ب �ذِ
ُ
دْ ك �نَّهُمْ �قَ

أَ
وا � �نّ خدا چنین وعده‌ای به آن‌ها نداده‌است: >وَ ظ�َ

»در همان لحظه‌ای که براثر شدت فشار و ضربه‌ها و لطمه‌های دشمن، جبهۀ حق و 
 دیگر دارد نابود می‌شود و راه‌ها به‌روی او بسته‌اند، 

ً
دین احساس می‌کرد که حتما

در همــان لحظه، چــون باز‌هم استقامت و تــاش مــی‌کــرد، نصرت و یــاری خدایی 
فرامی‌رسید.« این آیۀ قرآن است.

ما خیال می‌کنیم که اگر در طول تاریخ، بعضی از نهضت‌های داعی به‌سوی حق 

1. یوسف، آیۀ 110.
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شکست خورده‌اند، اگر در مسجد کوفه به پیشانی زیدبن علی1 تیر خورده و افتاده، 
اگر محمدبن‌ عبدالله )صاحب نفس زکیه(2 در مبارزه با منصور شکست خورده، اگر 
حسین‌بن‌ علِی حسنی )شهیدِ فخ(3 در نزدیکی مدینه با همۀ یارانش کشته شده، 
بــرای ما یک تجربۀ  ابراهیم‌بن عبدالله4 در کوفه یا بصره به قتل رسیده، پس  اگر 
عمومی باید به‌وجود بیاید که بگوییم هرجا نهضت حقی علیه باطل برپا شد، محکوم 
به شکست اســت. تصور عــده‌ای مــردم نــادان و بی‌خبر از منطق قــرآن این است. 
عرض کردم این تصور مثل آبی گوارا به دل قدرتمندان و طاغیان تاریخ می‌نشیند و 
البته پیداست که این طرز فکر را خود آن‌ها هم ترویج می‌کنند. اما طرز فکر این‌ها 

برخلاف واقع است.

اگر زیدبن‌ علی در آنجا شهید می‌شود، دلیل بر این نیست که حق محکوم به زوال و 
شکست است، بلکه دلیل بر این است که حق هم باوجود این‌که حق است، به 
کار و تلاش و کوشش احتیاج دارد. گمان نکنیم چون حرف ما حق است، پس لازم 
نیست در راهش تلاش کنیم. فکر نکنیم چون داعیۀ ما قرآن است، پس خود خدا 
قرآن را پیش خواهد برد. نه، تلاش و فعالیت می‌خواهد. عده‌ای باید پای آن صبر 
کنند، عده‌ای باید برای به کرسی نشاندن آن خون دل بخورند. زیدبن‌ علی حرفش 

کرد و مظلومانه  در زمان امام صادق؟ع؟ علیه حکومت هشام‌بن‌ عبدالملک قیام   .1
ید در راه خدا  ید فرمود: »ز در میدان نبرد به شهادت رسید. امام رضا؟ع؟ دربــارۀ ز
گر او پیروز می‌شد، حتما خلافت را به صاحبان  قیام کرد و در راه خدا کشته شد و ا

اصلی‌اش بر می‌گرداند.«
کرد و  که در زمان منصور در مدینه قیام  2. »نفس زکیه«، یکی از مبارزان بنی‌هاشم بود 

کم مدینه را اخراج کرد و در نهایت خارج از مدینه به شهادت رسید. حا
کم عباسی قیام  کاظم؟ع؟ علیه حا که در زمان امام  3. یکی از مبارزان بنی‌هاشم بود 
کرد و با سی‌صد تن از یارانش مدینه را تصرف کرد و در راه خروج به مدینه در جنگی 
نابرابر در مکانی به نام »فخ« به شهادت رسید و سر‌های شهیدان چند روز در مسیر 
حجاج به نمایش در آمد. امام جواد دربارۀ شهید فخ فرمود: »پس از واقعۀ کربلا، برای 

ما حادثه‌ای غمناک‌تر از حادثۀ فخ نبود.«
4. برادر نفس زکیه بود که بعد از شهادت برادرش، در بصره قیام کرد.
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را  با دستگاه هُشام‌بن ‌عبدالملک  زیدبن ‌علی  امام صــادق ؟ع؟ مبارزۀ  بود.  حق 
امضا کرده بود. این بزرگوار هم رفت و کارها را به‌خوبی روبــه‌راه کرد، منتها عده‌ای 
از مردمِ بهانه‌جویِ نــادانِ ناآگاه یا مغرض، تحت‌ تأثیر تبلیغاتِ سوءِ دشمنِ بیدار، 
در لحظۀ لازم، او را مخذول کردند و تنها گذاشتند. ما از آن ماجرا این درس را یاد 
می‌گیریم که حرف اگر حق باشد، حتی به حقانیت حرف زیدبن ‌علی، باز اگر پیروان 
و طرفدارانش او را تنها بگذارند، اگر در راه او و در پای او کوشش و مجاهدت نکنند، 

شکست می‌خورد، و اگر مجاهدت کردند، پیش می‌رود.

 همۀ حــرف‌هــای عــالم همین‌طور اســت. شما در دنیا چه تعداد از افـــراد، ایــده‌هــا و 
مکتب‌ها را سراغ دارید که پیروان و دوستانشان براثر کوشش و مجاهدت، آن ایده‌ها 
حرف‌های  ناحق،  حرف‌های  باطل،  حرف‌های  چطور  نشانده‌اند؟  کُــرسی  به  را 
برخلاف سنت عالم و طبیعتِ انسان براثر کوشش و مجاهدت به کُرسی می‌نشیند، 
اما حرف حق براثر مجاهدت به کرسی نمی‌نشیند؟ این چه حرفی است؟ اما بعضی 

همین حرف چرند باطل را می‌گویند.

راهبرد »مبارزه حتی بعد از یقین به شک« در نهج‌البلاغه •

امیرالمؤمنین ؟ع؟ در چند خطبه از نهج‌البلاغه، ازجمله در یک خطبۀ کوتاه، این 
مطلب را کاملاً روشن می‌فرماید. امیرالمؤمنین ؟ع؟ ماجرای پیشرفت‌های سپاهیان 
 

ُ
قَدْ كُنّا مَعَ رَسُــولِ الِلّه نَقتُل

َ
اسلام در زمان پیامبر را شرح می‌دهد و می‌فرماید: »وَ ل

عْمٰامَنٰا«؛1 »وقتی در کنار پیامبر و در رکاب پیامبر، در میدان 
َ
بْنٰاءَنا وَ إِخْوانَنٰا وَ أ

َ
آبٰاءَنا وَ أ

جنگ بودیم، پدرها، فرزندان، برادران و عموهای خودمان را که در جبهۀ کفر و شرک 
بودند می‌کشتیم.«

حضرت می‌فرماید که اگر عمو، پدر، پسر و برادر ما، در زیر پرچم کفر، به جنگ پیامبر 
می‌آمد، نمی‌گفتیم این برادر یا پسر من است، او را نکشم، بلکه بی‌دریغ همه را در 

1. نهج‌البلاغه، خطبۀ 56.
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راه خدا درو می‌کردیم و می‌کشتیم. بعد که برمی‌گشتیم، در دل متزلزل نمی‌شدیم که 
ای‌دادوبیداد! دیدی؟ ما به‌خاطر این دین تازه، این فکر تازه، فرزند دلبندمان را 

کشتیم. ایمان ما براثر این اقدامِ حاد و قاطع کم نمی‌شد، بلکه زیاد می‌شد. 

<؛ »این مجاهدت ما بر ایمان و تسلیم ما می‌افزود، 
ً
ما سْل�ي

 وَ �تَ
ً
ا مٰا�ن ّٰا ا�ي ل لِكَ �إِ ا �ذٰ دُ�نٰ �ي ز� َ >ما �ي

مِ<؛ این مجاهدت ما موجب می‌شد که 
َ
ل
�ضِ ال�أَ ى مَض�َ

َ
 عَل

ً
را مِ وَ صَ�بْ �قَ

َّ
ى الل

َ
 عَل

ً
ا �يّ >وَ مُض�ِ

ما در کارهای دشوار، قاطع‌تر عمل بکنیم، بر دردها و سوزش‌های مجاهدت بیشتر 
صبر بکنیم.« 

شروع  را  جنگ  میدان‌های  شرح  خلاصه،  به‌طور  امیرالمؤمنین ؟ع؟  آنجا  در  بعد 
خَــرُ مِنْ عَدُوِّنٰا 

ْ
 مِنّا وَ الْآ

ُ
جُل قَدْ كانَ الرَّ

َ
 في جِهادِ العَدُوِّ وَ ل

ً
می‌کند و می‌گوید: »وَ جِــدّا

نُونِ«؛  َ الْمْ كَأسَ  صٰاحِبَهُ  يَسْقي  ما  ُ يُّّهُ
َ
أ نْفُسَهُمٰا 

َ
أ سٰانِ 

َ
يَتَخٰال يْْنِ 

َ
فَحْل

ْ
ال  

َ
تَصٰاوُل نِ 

ٰ
يَتَصٰاوَلٰا

دشمن  با  چگونه  جنگ  میدان  در  ما  جنگی  سرباز  که  بدهم  شــرح  »نمی‌خواهم 
درگیر و گلاویز می‌شد و چطور به‌سوی مرگ سبقت می‌گرفت.« بعد در آخر همین 
صْرَ«؛  يْنَا النَّ

َ
 عَل

َ
نْزَل

َ
 بِعَدُوِّنَا الكَبْتَ وَ أ

َ
نْزَل

َ
ى الُلّه صِدْقَنٰا أ

َ
ا رَأ مّٰ

َ
خطبۀ کوتاه می‌فرماید: »فَل

»این‌قدر مجاهدت کردیم تا خدا دید که ما راست می‌گوییم و به‌راستی مسلمان و 
مؤمنیم. آن‌وقت سرکوبی بر دشمنان و نصرت و پیروزی از سوی خدا نازل شد.«

تَيْتُُمْ مٰا قٰامَ لِلدّينِ 
َ
وْ كُنّا نَأتي مٰا أ

َ
عَمْري ل

َ
در جملۀ دیگری از این خطبه، می‌فرماید: »وَ ل

يٰٰمانِ عودٌ.« این را امیرالمؤمنین ؟ع؟ در زمان خلافتش می‌گوید، 
ْ

 اخْضَرَّ لِلْا
َ

عَمُودٌ وَ لَا
وقتی‌ که با مشتی آدم‌هــای از زیرِ کار درروِ تنبلِ عافیت‌طلب روبــه‌رو بوده که وقتی 
ــرویم، عــذر مــی‌آوردنــد؛ وقــی بنا بــود به جنگ  می‌گفت بیایید به جنگ معاویه ب
طلحه و زبیر بروند، هزار نوع توجیه شرعی برای نیامدن خودشان درست می‌کردند؛ 
خلاصه، آدم‌های عافیت‌طلب، زندگی‌طلب، آسایش‌طلب، دور از معارف الهی. 
عَمْري؛ به جان 

َ
ل امیرالمؤمنین با چنین آدم‌‎هــایی روبــه‌رو بود. به آن‌ها می‌گوید: »وَ 

تَيْتُُم؛ اگر ما آن روز با پیامبر همان کاری را می‌کردیم که 
َ
وْ كُنّا نَأتي مٰا أ

َ
خودم قسم، ل

يمانِ عُودٌ؛ 
ْ

 اخْضَرَّ لِلْا
َ

شما امروز دارید می‌کنید، ای مسلمانان! مٰا قٰامَ لِلدّينِ عَمُودٌ وَ لَا
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یک پایه از پایه‌های دین برپا نمی‌ایستاد و یک شاخه از شاخه‌های ایمان سرسبز 
نمی‌شد.«

سخن امیرالمؤمنین ؟ع؟ چیزی جز سخن پیامبر نیست. آن راهی که علی می‌رفت 
همان راهی‌ است که برادرش پیامبر می‌رفت. پس چرا در آن روز، پیامبر خدا آن‌طور 
پیشرفت کرد و در زمان امیرالمؤمنین ؟ع؟ کارها آن‌طور متوقف ماندند؟ امیرالمؤمنین 
سِرّش را بیان می‌کند و می‌گوید: »چون در آن روز، ما در میدان‌های جنگ صبر کردیم. 
در آن روز، بر سوزش درد صبر کردیم. آن روز حاضر شدیم از رختخواب به میدان بیاییم. 
آن روز حاضر شدیم برای خدا از منافع مــادّی و کسب‌وکارمان بگذریم. اما امــروز شما 
حاضر نیستید. آن روز پیش رفتیم، امروز عقب می‌مانیم.« یک مسئلۀ خیلی ساده و 

روشن: دودوتاچهارتا. این تحلیل اجتماعی امیرالمؤمنین ؟ع؟ است.

خلاصۀ مطلب این که پیامبران الهی علاوه‌ بر ‌آن‌که کارشان در سلسلۀ پیامبران توأم 
با پیروزی ا‌ست و در پایان کار، فتح ابدی و نهایی با آن‌هاست، در همین دنیا هم فتح 
م است، اما به‌شرط 

ّ
و پیروزی و دست یافتن بر خواسته‌های خود و مکتبشان مسل

این‌که پیروانشان ایمان واقعی به‌خرج دهند، کمک کنند و در میدان‌های مبارزه و 
جهاد، صبر کنند.

سنت الهی، پیروزی انبیا •

وا<.1 لامِ  مَ�ن
آ
�نَ � �ي ذ�

َّ
ا وَ ال �نٰ

َ
صُرُ رُسُل �نْ �نَ

َ
ا ل �نّ در سورۀ مؤمن، آیۀ 51، این‌طور آمده‌است: >�إِ

صُرُ< برای حتمیت و تحقیق و تأکید است. »إِنّا« هم به همین معنای تحقیق  �نْ �نَ
َ
>ل

نا؛ پیامبران 
َ
و تأکید است. یعنی ما به‌طور حتم و بدون تردید، یاری می‌کنیم، »رُسُل

وا<؛ »مؤمنان را نیز.« مؤمنی که  مَ�نُ
آ
�نَ � �ي ذ�

َّ
خودمان را«. آیا فقط پیامبران را؟ نه، >وَ ال

در راه پیامبر حرکت می‌کند این وعده برای او هم هست. انسان‌های پاک‌نهادی که 
به‌دنبال دعوت انبیا راه می‌افتند این وعده برای آن‌ها هم هست. کجا یاری‌شان 

1. مؤمن، آیات 51و 55.
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می‌کنیم  یــاری  ما  همین‌جا  دنیا،  زندگی  همین  »در  ا<؛  �يٰ
�نْ

ُ
الدّ اة�ِ  حَ�يٰ

ْ
ال >�فِ�ي  می‌کنیم؟ 

هادُ<؛ و همان روزی که گواهان بر‌پا  ْ ش�
�أَ

ْ
ومُ ال �قُ َ وْمَ �ي َ آن‌ها را، برای بعد نمی‌گذاریم. >وَ �ي

از تفاسیر به »روز  بر‌پا می‌ایستند، در بعضی  را که گواهان  این  البته  می‌ایستند.« 
قیامت« تفسیر کرده‌اند.

وعده نصرت در عصر رجعت •

حدیثی ذیل این آیۀ شریفه هست که امام صادق ؟ع؟ به جمیل‌بن‌ دَرّاج می‌فرماید. 
حضرت می‌فرماید که منظور از نصرت خدا به پیامبران نصرتشان در عالم رجعت 
از این‌که حضرت ولی‌عصر ؟عج؟ می‌آید و آن حکومتِ الهیِ  اســت؛1 یعنی بعد 
قــرآن و اســام بر سراسر عالم زده  همه‌جانبه در این عالم به‌وجود می‌آید و پرچم 
می‌شود و همۀ مردم به‌سوی دین و خدا و توحید حرکت می‌کنند، حکومت واحدۀ 
الهی به‌وجود می‌آید. بعد از آن، خدای متعال پیامبران و انبیا و اوصیا و شهدا و 
صلحای مؤمنان را زنــده می‌کند. امــام در این روایــت می‌گوید این آیه مربوط به 

رجعت است و نصرت برای رجعت است.

يٰاةِ  َ بنده این‌طور تصور می‌کنم که امام ؟ع؟ نمی‌خواهد جمله‌ای را که می‌گوید )فِِي الْحْ
نْيا(، به رجعت تعبیر کند. امام نمی‌خواهد آن چیز را بگوید که خدا گفته‌است  و  الدُّ
آن این‌که »ما در زندگی دنیا، آن‌ها را یاری می‌کنیم، یعنی در رجعت در زندگی دنیا«. 
هادُ< به رجعت تعبیر می‌شود، نه به قیامت، چون یاری 

ْ ش�
أَ
ومُ ال� �قُ َ وْمَ �ي َ گمان می‌کنم >�ي

کردن در قیامت به‌معنای نصرت در جهاد نیست. در روزگار رجعت، خدای متعال 
از این روایت  پیامبران را یاری می‌کند. این را به‌صورت احتمال عرض می‌کنم و 
»احتمالاً« استنباط می‌کنم. در هر صورت، اگر از این تفسیر و احتمال هم صرف‌نظر 
 می‌آید، 

ً
ا<، بنابر ظاهر و به قرینۀ آیاتی که بعدا �يٰ

�نْ
ُ

اة�ِ الدّ حَ�يٰ
ْ
کنیم، خودِ عبارت >�فِ�ي ال

نشان می‌دهد که خدای متعال به پیامبران و مؤمنان وعدۀ صریح می‌دهد که در 
همین زندگیِ دنیا، آن‌ها را یاری خواهد کرد.

1. حویزی، تفسیر نور الثقلین، ذیل آیۀ 51 سورۀ مؤمن.
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بعد برای این‌که شاهدی بیاورد بر این‌که پیامبران را یاری می‌کند، ماجرای موسی 
 صحبتِ حضرت 

ً
را مثال می‌زند، چون قبل از این آیه، از اوایل سورۀ مؤمن، غالبا

موسی‌ و مبارزاتش با فرعون اســت. لذا در اینجا هم که وعــدۀ نصرت را به همۀ 
هُدىٰ<؛ 

ْ
ا مُوسىٰ ال �نٰ �يْ

�تَ
آ
دْ � �قَ

َ
پیامبران می‌دهد، به‌عنوان یک مصداق می‌فرماید: >وَ ل

<؛ »کتاب  َ ا�ب كِ�ت
ْ
لَ ال �ي سرٰا�ئ �ن�ي �إِ َ ا �ب

�نٰ
ْ وْرَ�ث

أَ
»ما به موسی راه‌یافتگی و هدایت دادیم. >وَ �

را برای بنی‌اسرائیل به میراث نهادیم.« بنی‌اسرائیل صاحب کتاب، صاحب مجموعۀ 
معارف و مقررات الهی، باقی ماندند و این نشان می‌دهد که این‌ها موفق شدند، 
 اگر کفار و طاغوت‌های زمان بر بنی‌اسرائیل پیروز می‌شدند، اجازه نمی‌دادند که 

ّ
واِلّا

آن‌ها برطبق کتاب آسمانی خود عمل کنند و کتاب را از میان آن‌ها ضایع می‌کردند. 
<؛ »که این کتاب هدایت و راه‌یابی و آگاهی برای  ا�بِ �بٰ

ْ
ل
�أَ

ْ
ولِ�ي ال

كرىٰ لِ�أُ >هُدىً وَ �ذِ
صاحبان عقل و خرد ا‌ست.«

صبر یعنی استقامت در حرکت، نه انفعال •

ر<؛  اصْ�بِ بعد که این مطلب تمام می‌شود، به پیامبر خاتم خطاب می‌کند و می‌فرماید: >�فَ
<؛ بی‌گمان وعدۀ خدا  �نَّ وَعْدَ اللّهِ حَ�قٌ »پس حالا تو هم صبر کن، استقامت کن، >�إِ
حق است.« این وعده‌ای که خدا داده و گفته شما پیروز خواهید شد، آن وعده‌ای 
�نهَُّمْ   �إِ �نَ مُرسَل�ي

ْ
ا ال ادِ�نَ ا لِعِ�بٰ �نٰ لِمَ�تُ

َ
�تْ ك �قَ دْ سَ�بَ �قَ

َ
که در سورۀ صافات بود، حق است: >وَ ل

<؛ »و همچنین وعده‌های دیگری که در قرآن وجود دارد، این‌ها  صُورُو�نَ هُمُ المَ�نْ
َ
ل

 تو پیروز خواهی شــد، امــا شرطش صبر اســت. باید مقاومت و 
ً
ما

ّ
حــق‌انــد.« مسل

استقامت کنی، باید از راه این ستیزۀ مقدسی که درپیش گرفته‌ای برنگردی.

كَ<؛ »بر گناهانت استغفار کن.« البته  �بِ
�نْ رْ لِذ�َ �فِ

غ�ْ  وَ اسْ�تَ
�نَّ وَعْدَ اللّهِ حَ�قٌّ رْ �إِ اصْ�بِ >�فَ

 پیامبر معصوم 
ً
ما

ّ
گناه پیامبر گناهِ بابِ پیامبر است، از نوع گناهان ما نیست. مسل

است. به نص آیات قرآن و به‌حکم عقل، پیامبر گناه نمی‌کند. این گناه از نوع گنا‌هان 
و خطاهایی‌ است که برای انسانی در آن حد خطاست، گرچه اگر بنده و شما همان کار 
كَ<؛ »پوزش بخواه و طلب غفران کن  �بِ

�نْ ر لِذ�َ �فِ
غ�ْ را بکنیم، هیچ خطا نیست. >وَ اسْ�تَ
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 ِ
ّ �ي العَش�ِ كَ �بِ ِ

ّ حَمْدِ رَ�ب حْ �بِ ِ
و طلب جبران کن برای خطاهای کوچک گذشته‌ات، >وَ سَ�بّ

ارِ<؛ تسبیح بگو و ستایش کن پروردگارت را در هر شامگاه و صبحگاه.« 
كٰ �ب �إِ

ْ
وَ ال

این آیه خیلی روشن به ما می‌آموزد که فرجام کار پیامبران نصرت خداست. خدای 
متعال از ابتدای سورۀ انبیا تکرار و تأکید می‌کند که انبیا پیروز خواهند گردید و دشمنان 
انبیا سرکوب خواهند شد. آن‌ها پیش از آن دنیا، در این دنیا هم عذاب خواهند 
شد. بعد از این‌که مقداری این مطالب را تکرار می‌کند، به تاریخ می‌پردازد. داستان 
موسی را نقل می‌کند، پیروزی موسی و شکست قدرت مقابل او؛ داستان ابراهیم 
را نقل می‌کند، پیروزی ابراهیم و موفقیت ابراهیم و شکست قدرت‌های مقابل او؛ 
داستان نوح، سلیمان و داستان‌های دیگر را. همۀ ماجراهایی که در این سوره نقل 
شده‌اند به‌ این‌ صورت هستند که پیامبر پیشرفت می‌کند و پیروز می‌شود و ضد 
انقلاب نبی، ضد حرف جدید پیامبر، یعنی ارتجاع ضد نبوت، مغلوب و منکوب 

می‌شود و شکست‌ می‌خورد. این سنت تاریخ است.

جامعۀ ظالمه محکوم به شکست است •

آیات اول سوره  از  آیه  این  هِمْ.<  �يْ
َ
ل �إِ وح�ي  �نُ الاً  ا رِج�ٰ

ّ
ل �إِ كَ 

َ
ل �بْ

�قَ ا  �نٰ
ْ
رْسَل

أَ
� مٰا  >وَ  می‌فرماید: 

است.1 می‌گوید: »پیش از تو، ما پیامبرانی فرستادیم و به آن‌ها وحی دادیم. >وَ مٰا 
ک و فرشته قرار ندادیم 

َ
عٰامَ<؛ آن‌ها را به‌صورت مَل

َ
كُلوُ�نَ الطّ

أ
�  لاٰ �يَ

ً
سَدا َ اهُمْ �ج �نٰ

ْ
عَل َ �ج

<؛ آن‌ها جاودانه و  �نَ الِد�ي وا خ�ٰ ا�نُ
ٰ
که جسد نداشته باشند و طعام نخواهند، >وَ مٰا ك

وَعْدَ<؛ اما وعدۀ پیروزی 
ْ
اهُمُ ال �نٰ مَّ صَدَ�قْ

ُ همیشگی هم نبودند. آن‌ها هم مرده‌اند. >�ث
اهُمْ<؛ نجاتشان دادیم،  �نٰ �يْ َ �ج

�نْ
أَ
�

وَعْدَ �فَ
ْ
اهُمُ ال �نٰ مَّ صَدَ�قْ

ُ خود را برای آن‌ها صادق کردیم. >�ث
<؛  �نَ �ي مُسْرِ�ف

ْ
ا ال كْ�نَ

َ
هْل

أَ
وَ مَنْ نَشٰاءُ«؛ و هرکه را خواستیم، با آن‌ها نجات دادیم، >وَ �

<؛  و�نَ
ُ
ل عْ�قِ لاٰ �تَ �فَ

أَ
كْرُكُمْ � هِ �ذِ �ي  �ف

ً
ا ا�ب

كُمْ كِ�تٰ �يْ
َ
ل ا �إِ

�نٰ
ْ
ل ز�َ �نْ

أَ
دْ � �قَ

َ
متجاوزان را هلاک کردیم. >ل

حالا به‌سوی شما هم، ای مؤمنین، کتاب و قرآنی فرستادیم که ذکر و آگاهی و یادآوری 
<؛ تعقل نمی‌کنید؟ نمی‌اندیشید؟« و�نَ

ُ
ل عْ�قِ لاٰ �تَ  �فَ

أَ
شما در آن است. >�

1. انبیا، آیات 718.



146

 سرود فتح 
ً
.< واقعا �ةٍ رْ�يَ

ا مِ�نْ �قَ صَمْ�نٰ مْ �قَ
َ
بعد به آیۀ یازده می‌رسد و می‌فرماید: >وَ ك

پیامبران سرود مهیجی ا‌ست که نشان می‌دهد پیامبران چگونه با کمک‌هایِ غیبِی 
الهیِ موجود در بطنِ این عالم، و نه کمک‌های غیبی‌ای که مردم عامی دوست ‌دارند 
<؛  �ةٍ رْ�يَ

ا مِ�نْ �قَ صَمْ�نٰ مْ �قَ
َ
دستی از غیب بر سینۀ دشمن بکوبد، چقدر موفق شدند: >وَ ك

»و چقدر و چه‌بسا درهم شکستیم، درهم شکستیم آبادی و جامعه‌ای را >كٰا�نَ�تْ 
<؛ که ستمگر بود.« الِمَ�ةً ظ�

جامعۀ ستمگر، نظام ستمگر، تمدن ستمگر، آن جامعه‌ای که در ساختمانش ستم 
به‌کار رفته و طبقه‌ به‌وجود آمده، استثمار درست شده، و انسان از انسان بهره‌کشی 
ا< یعنی درهم  صَمْ�نٰ >�قَ را درهــم شکستیم!  این‌ها  اســت. چقدر  قریۀ ظالمه  کــرده، 
 
ً
وْما �قَ عدَهٰا  َ �ب ا  �نٰ

أ
� َ �ن�ش

أَ
� وَ  الِمَ�ةً  كا�نَ�تْ ظ� �ةٍ  رْ�يَ

�قَ ا مِ�نْ  صَمْ�نٰ �قَ مْ 
َ
ك >وَ  کردیم.  خُرد  و  شکستیم 

<؛ »و پس از آن‌هــا، مــردم، گروه و طبقۀ دیگر را بر سر کار آوردیم و پدیدار  �نَ ر�ي
�خَ

آ
�

کردیم.«

سنت خدا بر نابودی باطل •

آن  کــردنــد... .«  احساس  را  ما  و غضب  ا<؛ »همین‌که خشم  سَ�نٰ
أ
� �بَ حَسّوا 

أَ
� مّا 

َ
ل >�فَ

ستمگران یا به‌خاطر این‌که دیدند عذاب آسمانی نازل شد یا به‌خاطر این‌که دیدند 
مؤمنان به‌همراهی پیامبرشان بر آن‌ها تاختند و الآن است که شمشیر خشم خدا را بر 
<؛ »ناگهان از آن آبادی‌ها، تمدن  و�نَ ركُض� ها �يَ ا هُم مِ�ن �ذ سر آن‌ها فرود بیاورند، >�إِ
لىٰ مٰا  �إِ عُوا  ریزید، >وَ ارْ�جِ

ُ
وا<؛ نگ رْكُض�ُ و از آن جامعه، پای به فرار گذاشتند. >لاٰ�تَ

هِ<؛ برگردید به تنعّم‌گاه‌هایتان.« برگردید به آن کاخ‌هایی که در آن‌ متنعم  �ي مْ �ف �تُ رِ�فْ �تْ
أُ
�

بودید، برگردید به میان جامعه و شهری که در آن شهر آقایی و فخر می‌فروختید. 
به  »برگردید  كُمْ<؛  مَسٰاكِ�نِ وَ  هِ  �ي �ف مْ  �تُ رِ�فْ �تْ

أُ
� مٰا  لىٰ  �إِ عُوا  ارْ�جِ >وَ  می‌گریزید؟  کجا  به 

کنند.«  استیضاح  را  <؛ شاید بخواهند شماها  و�نَ
ُ
ل سْ�ئَ

�تُ كُمْ 
َّ
عَل

َ
>ل مسکن‌هایتان، 

<؛  �نَ الِم�ي ظ�ٰ ا 
�نّٰ
ُ
ك ا 

�نّٰ �إِ ا  �نٰ
َ
ل وَ�يْ ا  �يٰ وا 

ُ
ال >�قٰ کجا می‌روید؟  کنند،  از شما سؤال  شاید بخواهند 

كَ دَعْوٰاهُمْ<؛ 
ْ
ل �تْ �تِ

َ
ال مٰا ز�ٰ

»گفتند: وای بر ما! وای بر ما که ما ظالم و ستمگر بودیم! >�فَ
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سخن  همین‌گونه  و  <؛  �نَ امِد�ي خ�ٰ  
ً
دا حَص�ي اهُمْ  �نٰ

ْ
عَل َ �ج >حَ�تَّى  بــود،  همین  سخنشان 

می‌گفتند تا آن‌که ما همۀ آن‌ها را طعمۀ مرگ و نابودی کردیم.«

دلیل نابودی باطل و پیروزی جبهه حق •

باید  بیان مــی‌شــود. چــرا  تــاریخــی  ایــن واقعیت  زیربنای فکری  بــعــدی،  آیــات  در 
ستمگران نابود شوند و ستم‌کشان جای آن‌ها را بگیرند؟ چرا باید دعوت پیامبر 
مٰاءَ  ا السَّ �نَ �قْ

َ
ل  پیش برود و معاندانش سرکوب بشوند؟ علت این است: >وَ مٰا خ�َ

ً
حتما

<؛ »ما آسمان را و زمین را و آنچه در میانۀ آن‌هاست به  �نَ �ي هُمٰا لاٰعِ�ب �نَ �يْ َ ر�ضَ وَ مٰا �ب
�أَ

ْ
وَ ال

<؛ اگر  �نَ اعِل�ي ا �فٰ
�نّٰ
ُ
�نْ ك ا �إِ

دُ�نّٰ
َ
اهُ مِ�نْ ل �ن

�ذْ �خَ
ا�تَّ

َ
 ل

ً
هْوا

َ
 ل

ذ�َ خ�ِ
�تَّ �نْ �نَ

أَ
ا � رَدْ�نٰ

أَ
وْ �

َ
بیهوده نیافریدیم. >ل

می‌خواستیم کار بیهوده‌ای انجام دهیم، البته انجام مــی‌دادیم.« یعنی از پیش خود 
این کار را می‌کردیم، اما هرگز نمی‌کنیم. پروردگار عالم کار بیهوده نمی‌کند، برطبق باطل و 
پوچی عمل نمی‌کند. آسمان و زمین و آنچه درمیان آن‌هاست برطبق منظوری آفریده 
شده‌اند، برای رسیدن به هدف و مقصدی آفریده شده‌اند. حق یعنی خط سیرِ 
این آسمان و زمین و هرآنچه در این آسمان و زمین به‌سوی آن هدف در حرکت‌اند. 
آن راهی که آسمان و زمین و موجوداتش را به سرمنزل مقصود و هدفی که برای آن 
آفریده شده‌اند می‌رساند، آن خط سِیر، حق است. هر وسیله‌ای که انسان‌ها را به 
آن سرمنزل برساند حق است. بر این‌ها دیگر در آیۀ قرآن تصریح نمی‌شود. مفاد آیه 
 بر خیلی از چیزهایی که فهمیده می‌شوند 

ً
این است. بنای قرآن بر این است که غالبا

و روشن‌اند و عقل انسان به آن‌ها می‌رسد تصریح نمی‌کند. 

اطِلِ<؛ »بلکه ما درهم می‌کوبیم  �بٰ
ْ
ى ال

َ
ِ عَل

حَ�قّ
ْ
ال  �بِ

�فُ �ذِ �قْ لْ �نَ َ بعد در ادامه می‌فرماید: >�ب
به‌وسیلۀ حق، باطل را.« راه حق، روش درست، روش فطری و سرشتی انسان و 
پیروز می‌گردانیم حق  پیروز خواهد شد. می‌گوید: »بلکه  باطل  بر  بالاخره  جهان، 
ا هُوَ 

�ذٰ �إِ
را بر باطل، »فَيَدْمَغُهُ«؛ پس این حقْ باطل را به‌کلی محو و نابود می‌کند. >�فَ

<؛ آن‌گاه باطل را می‌بینی که از بین می‌رود. آن‌وقت، شما، ای ستمگران، ای  اهِ�قٌ ز�ٰ
لُ  ْ كُمُ الوَ�ي

َ
ظالمان، ای باطل‌گرایان و ناحقان، بر شماست بیچارگی و نابودی، >وَ ل



148

<؛ از آنچه توصیف کردید و بیان کردید.« و�نَ صِ�ف مِمّا �تَ

 کسانی که با قرآن انس ندارند این لطافت‌ها و ریزه‌کاری‌ها و ظرافت‌های قرآن 
ً
غالبا

را ملتفت نمی‌شوند. اگر انسان با قرآن انس پیدا کند، لحن کلام قرآن به گوشش 
آشنا می‌شود و می‌فهمد قرآن چگونه دارد حرف می‌زند. در ادامه، در آیات مربوط 
 تأکید می‌شود به این‌که پروردگار عالم مالک آسمان 

ً
به خلقت آسمان و زمین، مجددا

و زمین و حاکم بر تمام اقطار عالم وجود است. پس در زندگی انسان‌ها هم او باید 
حکم‌فرمایی کند. در نظام زندگی بشر هم او باید قانون بدهد، اداره کند و تدبیر کند. 
پس کسانی که در مقابل انبیا ادعای حکومت و قدرت و سلطه می‌کردند بر باطل 

و محکوم به نابودی‌اند.



درس بیست و دوم

�بو�ت
به �ن عهد ا�یما�ن �

ت
�





مسئولیت اجتماعی انسان مؤمن� 

در ذیل مباحث نبوت، مسئله‌ای مطرح است که اگر آن را متوجه نشویم و یاد نگیریم، 
اثر عملی نخواهند   

ً
تقریبا ما  بــرای  نبوت مطرح‌اند  دربــاب  که  از مباحثی  بسیاری 

بــرای کشیدن سایر مباحث نبوت به  داشــت. پــس بحث موردنظر ضامنی اســت 
صحنۀ زندگی و عمل. بحث موردنظر بحث شهادت به نبوت رسول‌الله است، این‌که 
 اللّٰه«؛ شهادت می‌دهم که محمد پیامبر خداست«، 

ُ
 رَسُول

ً
دا مَّ نَّ مُُحَ

َ
شْهَدُ أ

َ
می‌گوییم »أ

در اذان، در نماز، در مقام بیان شهادتین، و در جاهای دیگر، اعلام می‌کنیم که ما از 
امت پیامبریم و به نبوت او اعتقاد و ایمان داریم. حال سؤال این است: این شهادت 
چه تعهدی را بر دوش ما می‌گذارد؟ آیا این عقیده، این شهادت و تشهد، اصلاً 

تعهدی برای ما ایجاد می‌کند یا نه؟

برای مثال، در دنیای مسیحیت، شخصی به نام »پاپ« در رأس مقامات روحانی قرار 
دارد. درحقیقت، پاپ فقط مجسمه‌ای است که مردم باید به او احترام بگذارند. او 
نظریه و حکم تازه‌ای را در احکام و عقاید مسیحیت ابراز نمی‌کند. بودن و نبودن او فقط 
مثل بودن یا نبودن مجسمه‌ای زیبا در اتاق پذیرایی شماست؛ اگر بود، دکور اتاق کامل 
است، و اگر نبود، ازنظر آدم‌های تجمل‌پرست، ناقص است. وجود پاپ و نبودنش 
برای دنیای مسیحیت، از جنبۀ افکار مسیحی، بیشتر از این اندازه اثری ندارد. اگر 
امروز یک فرد مسیحی مطلع باشد که جناب پاپِ کنونی از دنیا رحلت کرده و فلان 
شخص به‌جای او نشسته یا اصلا از این خبر اطلاع نداشته باشد، در زندگی او هیچ 
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تأثیری ندارد. چنانچه یک مسیحی بگوید من شهادت می‌دهم که پاپِ موجودِ زمان 
من آقای زید است، این شهادت هیچ تعهدی برای او نمی‌آورد. یعنی حال او با حال 
آن مسیحیِ پیرِ ازکارافتاده‌ای که در گوشۀ دهی است و مثلاً خبر ندارد که پاپ قبلی 
فوت کرده و کسی به‌جای او آمده یکسان است. همچنان‌که در وضع زندگی او بعد 
از مردن پاپ قبلی تغییری حاصل نشده، در وضع زندگی این آقایی که می‌داند پاپ 

فوت کرده هم هیچ‌گونه تغییری به‌وجود نمی‌آید.

پیامد اجتماعی گواهی به نبوت پیامبر اسلام •

 اللّه«، که در مأذنۀ شهر و 
ُ

 رَسُول
ً
دا مَّ نَّ مُُحَ

َ
شْهَدُ أ

َ
آیا این‌که من در تشهد نمازم می‌گویم »أ

ولایتم به‌عنوان یک شعار عمومی و نمایشگر سیمای کلی این جامعه گفته می‌شود، 
د،  این شهادت به نبوت، این ایمان به نبوت و اعلام این ایمان، بر دوشِ منِ مُتشهِّ

بر دوش آن جامعه‌ای که این تشهد شعار اوست، تعهدی می‌گذارد یا نمی‌گذارد؟

جواب این است که بله، می‌گذارد. مسئولیتی که انسان معتقد به نبوت بر دوش 
می‌گیرد عبارت است از پیگیری راه نبی و قبول مسئولیتِ به‌ منزل رساندن بار نبی. 
 
ً
این کلمات خیلی آسان ادا می‌شوند، اما مسئولیتشان خیلی سنگین است و اساسا

امت نبی و شاهد نبوت بودن هم همین است.

تصور نادرست از پذیرش نبوت پیامبر •

برخی خیال می‌کنند همین‌که پیامبر را در دلمان پذیرفتیم و به‌وسیلۀ زبان هم اعلام 
کردیم، کار ما تمام شد و خودمان را از مرز جهنم وارد بهشت کردیم. بعضی خیال می‌کنند 
انسان‌ها درحال سوختن در آتش قهر و غضب خدا بودند که مسئلۀ نبوت خاتم‌الانبیا 
مطرح شد. عده‌ای از کسانی که در منطقۀ عذاب و محوطۀ غضب خدا بودند گفتند 
؛ شهادت می‌دهم که محمد پیامبر خداست« و با گفتن   الٰلّٰهّ

ُ
 رَسُــول

ً
دا مَّ نَّ مُُحَ

َ
شْهَدُ أ

َ
»أ

این جمله، از منطقۀ عذاب خدا بیرون کشیده شدند و در منطقۀ رحمت افتادند. حالا 
اگر در منطقۀ رحمت نماز بخوانند، مقداری به سرچشمۀ رحمت نزدیک‌تر می‌شوند. اگر 
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روزه بگیرند، مقداری نزدیک‌تر می‌شوند. اگر خمس و زکات بدهند، ‌ذره‌ای نزدیک‌تر 
می‌شوند. اگر امر به ‌معروف و نهی ‌از منکر هم کنند، یک‌ذره نزدیک‌تر می‌شوند. اگر 
کارهای دیگری هم انجام بدهند، آن‌وقت می‌رسند به سرچشمۀ رحمت. اگر این کارها 

را انجام ندهند، باز بالاخره در منطقۀ رحمت‌اند. بعضی این‌طور خیال می‌کنند.

نتیجۀ این طرز فکر این است که اگر امروز یک نفر آدم در شناسنامه‌اش بنویسد 
مسلمان است یا اگر از او بپرسند مذهب و دین شما چیست و او بگوید دینم اسلام 
اســت، به‌صرف این‌که اســام را انتخاب کــرده و در موضوعات مختلفی که به نام 
دین برایش مطرح است روی اسلام انگشت گذاشته، می‌گویند چون شما اسلام را 
انتخاب کرده‌اید، به بهشت بروید. حالا اگر نماز هم خواندید، چه بهتر. اگر روزه هم 
گرفتید، چه بهتر. اگر کارهای دیگری هم کردید، چه بهتر. اگر هم این کارها را نکردید، 
جای شما در بهشت خداست. منتها قبل از آن‌که به قیامت برسید، شما را خوب 

فشار می‌دهند. این حرف و فکر رایجی در ذهن مردم است.

ما می‌گوییم این حرف درست نیست. ایمان به پیامبر لازم است، اما تعهداتی را با 
خود به‌دنبال مــی‌آورد. هراندازه که آن تعهدها انجام گرفت، ایمان انسان به همان 
انــدازه درست است. اگر انسان ایمانی بر زبان یا حتی در دل داشته باشد، ولی به 
تعهدی که این ایمان برایش معیّّن می‌کند پایبند نشود و مسئولیت‌هایی را که قبول 
نبوت پیامبر بر دوش انسان می‌گذارد نپذیرد، این انسان به‌ظاهر مؤمن است، اما 
مؤمن واقعی نیست. خدا در قیامت با او چه خواهد کرد؟ بنده نمی‌دانم، کاری هم 
ندارم که بدانم، اما در معیارهای این جهان، در جایگاه قضاوت و این‌که بتوانیم روی 

باایمان یا بی‌ایمان بودن یک انسان حکم کنیم، این آدم را باایمان نمی‌دانیم.

 جان و مال انسان 
ً
البته این را هم اضافه کنم که بیان این کلمه و اظهار اعتقاد ظاهرا

را محفوظ می‌دارد )که البته قدری مسامحه در این کلمه هست، یعنی انسان را داخل 
منطقۀ اسلامی می‌کند(، اما بحث سر این نیست که آیا جان و مال انسان محفوظ 
است یا نه، می‌خواهیم ببینیم مؤمن است یا مؤمن نیست. بنابر معیارهای قرآنی که 
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آیاتش را خواهیم آورد، می‌گوییم آن انسانی که به تعهدات ایمان پایبند نباشد مؤمن 
نیست. مؤمن کسی است که به تعهدات و مسئولیت‌هایی که ایمان به نبوت برای 

انسان می‌آورد پایبند باشد.

تفاوت شهادت به نبوت با شهادت به اعتقاد به نبوت •

تعهدی که ایجاد می‌شود این است که ببینم پیامبر در این دنیا می‌خواست چه‌ کاری 
انجام بدهد، ببینم آن بارِ عظیمی که پیامبر می‌خواست بردارد، آن بنیان عظیمی که 
پیامبر می‌خواست بنا کند، آیا کاملاً برداشته شده‌است، آیا آن بنیان کاملاً ساخته 
شده‌است. اگر دیدم جواب منفی است، یعنی آن بار بر زمین مانده و آن بنیان ساخته 
نشده‌است، بکوشم تا کار انجام شود. اگر استخوان من ضعیف بود و زورم نرسید، 
هرقدر که می‌توانم، روی آن زور بزنم یا ده نفر دیگر را هم پیدا کنم تا این بار را باهم 
تا آجر  را تمام کنم، ده‌  اگر نتوانستم عمارت  را باهم بسازیم.  ــرداریم و این عمارت  ب
هم نمی‌توانم بیاورم بچینم؟ نمی‌توانم مقداری از شالوده و پی آن را هم بکنم؟ نمی‌توانم 

مقدمات کار را فراهم کنم؟ اگر بگویم نمی‌توانم، دروغ است.

 شهادت او دروغ و سطحی است. شهادت 
ّ

انسان باید به این تعهد پایبند باشد، واِلّا
می‌دهم که او پیامبر است، اما نمی‌توانم شهادت بدهم که من معتقدم به پیامبری 
کَ 

�نَّ مُ �إِ
َ
عْل َ رَسُولُ اللّهِ وَ اللّهُ �ی

َ
کَ ل

�نَّ هَدُ �إِ
ْ �ش

وا �نَ
ُ
ال

و�نَ �قٰ �قُ ا�فِ مُ�نٰ
ْ
اءَکَ ال ا ج�ٰ

�ذٰ او، مثل منافقین: >�إِ
<؛1 »می‌آمدند می‌گفتند: "یا رسول‌الله،  و�نَ �بُ ا�ذِ

ٰ
ک

َ
�نَ ل �ی �ق ا�فِ مُ�نٰ

ْ
�نَّ ال هَدُ �إِ ْ َ�ش هُ وَ اللّهُ �ی

ُ
رَسُول

َ
ل

ما شهادت می‌دهیم که تو پیامبر خدایی." خدا می‌گوید: "بله، ما خودمان می‌دانیم 
م است و حرف به‌جای 

ّ
که تو پیامبر ما هستی. این مطلب برای ما روشن و مسل

خــودش راســت اســت، اما شهادت می‌دهیم که آن‌هــا در این شهادتشان دروغ‌گــو 
هستند. این مطلب را به زبان می‌گویند، اما در دل قبول ندارند."«

1. سورۀ منافقون، آیۀ 1.
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صف‌بندی اجتماعی نبی •

رسول می‌آید تا جهان را با قواره‌ای بسازد که اسلام پیشنهاد می‌کند. پیامبر برای این 
مبعوث می‌شود تا شکل زندگی و نظام زندگی انسان‌ها را به‌صورتی درست کند که خدا 
می‌گوید. اگر شما در زمان خودتان دیدید که بشر با شکلِ خدافرموده زندگی نمی‌کند و 
انسانیت از داشتن جامعۀ الهی محروم است، اگر دیدید که مکتب‌های گوناگون دارند 
بشر را به این‌سو و آن‌سو می‌کشند و اسلام در گوشۀ مغز و دل انسان‌ها باقی مانده و 
بس، وظیفه و تعهد شما براساس شهادتی که می‌دهید این است که بکوشید دنیا را 

به‌شکل اسلام‌فرموده دربیاورید؛ این مسئولیت و تعهد نبوت است.

اسلام فکری نو می‌آورد. براساس این فکر نو، جبهه‌بندی نو و صف‌بندی جدیدی 
 
ً
به‌وجود می‌آید. با مطالعه در آیات قــرآن، به این نتیجه خواهیم رسید که اساسا

دین به معنای ایجاد جبهه‌بندی و صف‌بندی جدید است. وقتی انسان‌ها در یک 
جامعۀ جاهلی زندگی می‌کنند، پیامبر که به این جامعه می‌آید، انسان‌هایی را که 
مطیع و رام هستند و انسان‌هایی را که به یک ‌سو و یک‌ جهت هستند دو دسته 
می‌کند و یک دسته را از این گمراهی و سرگشتگی نجات می‌دهد و راه آنان را عوض 
می‌کند. بنابراین دو دسته می‌شوند. به این معنا، پیامبران عامل اختلاف‌اند. با 

این تفاسیر، پیامبران عامل دوییت هستند. 

اگر خواستید جایی نقل کنید، نگویید فلان‌کس می‌گوید که پیامبر عامل اختلاف 
است، به این معناست که همه دارند مثل واگن‌های قطار به‌طرف سراشیب سقوط 
می‌روند و پیامبر می‌آید این واگن‌ها را از عقب می‌گیرد؛ بعضی از واگن‌ها خودشان را 
از پیامبر جدا می‌کنند و به‌طرف سراشیب سقوط می‌روند و عده‌ای از این نگاه‌داریِ 

پیامبر استقبال می‌کنند. ازاین‌رو، بین واگن‌ها اختلاف می‌افتد.

پیامبر می‌آید می‌گوید نروید به‌سمت شقاوت؛ عــده‌ای به حرف او گوش می‌دهند و 
نمی‌روند، عده‌ای دیگر گوش نمی‌دهند و می‌روند. پس دو جبهه می‌شوند. به این معنا، 
پیامبران می‌آیند درمیان اجتماعات اختلاف و دوییت ایجاد می‌کنند، منتها دوییت 
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درمیان جامعه‌ای که یکپارچه گمراه بود. پیامبران می‌آیند می‌گویند برگردید به‌طرف خدا. 
پس بین آن یکپارچه‌ها اختلاف می‌افتد و بعضی برمی‌گردند، بعضی برنمی‌گردند.

بین کفر و ایمان، صف سومی وجود ندارد •

او تــاش و کوشش کرد،  بــود و همه در صف مقابل بودند.  پیامبر اول تک‌وتنها 
یکی‌یکی، دوتادوتا، تا بالاخره توانست صفی را در مقابل آن صف گمراه و دوزخی 
تشکیل بدهد، صفی در مقابل صف ضلالت به‌وجود بیاورد. دو صف در مقابل هم 

هستند؛ یک صف صف پیامبر است، و یک صف صف دشمنان پیامبر است.

پیامبر می‌خواست مردم را به‌سمت بهشت و سعادت ببرد، هم بهشت و سعادت این 
جهان و هم بهشت و سعادت پس از مرگ، چون می‌خواهد مردم را به بهشت ببرد، 
مردم باید با او بیایند. اگر با او نیایند، به سعادت نمی‌رسند. حالا در بین این دو صف، 
یک نفر می‌بیند که پیامبر حرف‌های درستی می‌زند. از طرفی می‌بیند که اگر به صف 
پیامبر بیاید، مجبور است با آن صفِ روبه‌رو معارضه کند. دلش نمی‌آید برود در صف 
روبه‌رو، چون می‌بیند که می‌روند به‌طرف جهنم، و دلش نمی‌آید بیاید در صف پیامبر، 
چون می‌بیند که صف پیامبر دردسر دارد. چه‌کار می‌کند؟ می‌آید بین این دو صف، 
نقطۀ امن و امانِ آرامی را انتخاب می‌کند، در آنجا خیمه‌ای می‌زند و می‌نشیند. آیا این 
آدمی که در میانه نشسته، بین دو صفْ در بسترِ راحت غنوده، این به بهشت خواهد 
رسید؟ پیداست که نه، چون پیامبر می‌خواهد برود به بهشت، و کسانی می‌روند که با 

او راه بیفتند، او که با پیامبر راه نیفتاده. 

هرکس بین دو صف است با پیامبر نیست. هرکس به پیامبر نپیوسته‌است علیه 
پیامبر است. هرکس با علی نباشد علیه علی است. هرکس با حق نباشد علیه 
حق است. این را قرآن هم به ما می‌گوید، اما زبان گویای روشن امام ؟ع؟ هم ـ که 
خُو الرّاضِِی 

َ
خیلی نزدیک‌تر است به فهم ما ـ آن را بیان می‌کند. می‌گوید: »السّاکتُ أ

یْنٰا«؛ ‌»کسی‌ که در مقابل وضع باطل ساکت است برادر 
َ
ْ یَکُنْ مَعَنٰا کٰانَ عَل وَ مَنْ لَمَ

آن کسی است که به آن وضع راضی است.« دیگر نمی‌گویند کسی ‌که راضی است 
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مْ«؛ »هرکسی که به  چه‌کاره است، چون معلوم است: »مَنْ رَضِِیَ بِعَمَلِ قَوْمٍ فَهُوَ مِنْْهُ
کار یک گروهی، به زندگی مردمی، راضی باشد از خودِ آن‌هاست.« او را هم می‌برند 
به همان‌جایی که آن‌ها را بردند. این‌که ساکت است، حتی اگر در دل ناراضی است، 
اما این نارضایتی را اعلام نمی‌کند، او هم برادر آن کسی است که راضی است. بعد 
یْنٰا«؛ »هرکه با ما نیست بر ماست.« 

َ
ْ یَکُنْ مَعَنٰا کٰانَ عَل در ادامه می‌فرماید: »وَ مَنْ لَمَ

اسلام بین این دو صف، جایی را فرض نکرده‌است.

در  که  ربیع‌بن‌ خُثَیم ـ  ـ ازجمله جناب  مثل اصحاب عبدا‌للهبن ‌مسعود  که  کسانی‌ 
جنگ صفین گفتند ما حاضر نیستیم با امیرالمؤمنین همراه بشویم، چون او بناست 
خون مسلمان‌ها را بریزد، و آمدند عافیت‌طلبانه از او تقاضا کردند که آن‌ها را بفرستد 
در مرزها تا مرزداری بکنند، کور خواندند. خیال کردند که جنگ بین یزدگرد سوم و 
نمی‌دانم هراکلیوس چندمِ رم است که اگر این‌ها هرکدام غالب بشوند، برای دین و 
دنیای آدم هیچ فایده‌ای ندارد. عافیت‌طلبانه انسان قرارِ عدم تعرض ببندد، قرارِ 
عدم دخالت در جنگ ببندد، و بیاید یک گوشه‌ای بنشیند؟ خیال کردند جنگ 
بین‌المللی است که چند ملت برای قدرت و حکومت باهم می‌جنگند و هر کشوری 
که بتواند خــودش را کنار نگه دارد بُــرده‌اســت. دیگر نفهمیدند جنگ بین حق و 
باطل اجتناب‌ناپذیر است. ندانستند که در جنگ بین حق و باطل، اگر با حق 
 با حق بجنگی، بلکه 

ً
نبودی، با باطلی. با باطل بودن به این معنا نیست که حتما

آن حالتی که برای حق نمی‌جنگی هم داخل است در مفهومِ با باطل بودن. نبوت 
می‌آید صفوف را مشخص می‌کند و می‌گوید آن‌ کسانی ‌که با ما هستند بیایند:

وه، هــرکــه نـــدارد هـــوای ما گـــر بــای مــا1گــفــت: ای  کــر از  ود  ون ر ــر ــ ب ــرد و  گــی ســر 

یعنی برود، با ما نیست دیگر. آن ‌کسی‌ که حسین‌بن‌ علی در بین راه او را طلب می‌کند 
که بیا به ما کمک کن، می‌گوید »یابن ‌رسول‌الله، این اسب و شمشیرم را به خدمت 
شما تقدیم می‌کنم«، روشن است که دیگر او با حسین نیست. او بر حسین است نه 

1. نیّر تبریزی.
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با حسین. پیامبرها می‌آیند راه را معیّّن می‌کنند و می‌گویند که اگر مردی و دنبال 
حقی، اگر برای خدایی، اگر شهادت می‌دهی به نبوت ما، یاالله، راه ما این است؛ 
اما اگر آنجا نشستی، راه ما و رهــروان راه ما را دیدی و چون مشکل بود، نیامدی 
و کمک نکردی و رویت را هم برگرداندی، یعنی که من ندیدم، اما در همان حال 
تسبیح در دست گرفتی و گفتی شهادت می‌دهم که شما پیامبرید،  شهادت می‌دهم 
که شما پیامبرید، یک دورِ تسبیح هم این را گفتی، فایده‌ای ندارد، باید عمل کنی: 
وا مٰا لاٰ 

ُ
ول �قُ �نْ �تَ

أَ
دَ اللّهِ �  عِ�نْ

ً
ا �ت رَ مَ�قْ �بُ

َ
ک  و�نَ

ُ
عَل �فْ و�نَ مٰا لاٰ �تَ

ُ
ول �قُ وا لِمَ �تَ مَ�نُ

آ
� �نَ  �ی ذ�

َّ
ال هَا  ُ �ی

أَ
� ا  >�یٰ

<؛1 »چرا به آن چیزی که به زبان می‌گویی معتقدم، عمل نمی‌کنی؟ گناه  عَلوُ�نَ �فْ �تَ
بزرگی است که انسان چیزی را به زبان بگوید، عقیده‌ای را اظهار کند، اما عمل 
نکند.« چرا من بگویم پیرو پیامبر خدا هستم، درحالی‌که پیرو ابی‌جهلم؟ چرا بگویم 

من دنبال اسلامم، درحالی‌که دنبال شرکم؟

یک آزمون واقعی برای ارزیابی خویش •

امروز شما علی و معاویه را در جامعۀ خودتان تصور کنید. یک نفر را درنظر بگیرید که 
هرچه می‌گوید ضد راحتی و تنعم و رفاه شخصی است. هرچه می‌گوید بارِ مسئولیت 
بردوش‌گذارنده است. هرچه می‌خواهد تلاش است. از دروغ بدش می‌آید. از رشوه 
ناراحت می‌شود. از هدیه‌ای که بوی رشوه بدهد ناراحت می‌شود. در راه خدا و برای 
خدا خشمگین و متعصب است. در راه خدا و حکم خدا به هیچ‌کس رحم نمی‌کند. 
برادرش هم که می‌آید از او پول می‌خواهد از بیت‌المال، به‌سمت دستش آهن گداخته 
می‌گذارد. یک نفر در اجتماع این‌گونه است: سخت‌گیر، دقیق، محتاط در اجرای 
احکام و حدود الهی و اسلامی. یک نفر هم نقطۀ مقابل اوست؛ یعنی حاضر است 
بگذارد دیگری عیش کند، راحت بگذراند و هرچه بخواهد را به او بدهد، اما فقط یک 
شرط درمقابل برای او قرار می‌دهد و آن شرط این است که می‌گوید »به علی کمک 
نکن، به من کمک کن. کمکی هم که از تو می‌خواهم کمک زیادی نیست، فقط گاهی 

1. صف، آیات 2 و 3.
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از من تعریف کن. همین بس است«. 

شما از بین این دو نفر سراغ کدام‌یک می‌روید؟ در این زمان و در این قطعه از تاریخ، 
کدام را قبول می‌کنید؟ حاضرید با آن ‌کسی ‌باشید که رفتِن با او، بودن با او، عمل 
کردن به فرمان او، دردسر، مسئولیت، حرکت و تلاش دارد؟ حاضرید از آن کسی 
که برای انسان پول، مقام، راحــی، عنوان، نفوذ و دست قدرتمند دارد، به خاطر 
نفر دیگر، بگذرید؟ اگر حاضرید، خوشا به حالتان! شما اگر در زمان علی هم بودید، 
شیعۀ علی بودید. اما اگر می‌بینید دلتان پرواز می‌کند به‌سوی راحتی‌ها، تنعم‌ها، 
در  ولو  فروختن‌ها،  فخر  و  ناز  ایــن‌وآن  به  آبرومندی‌ها،  مقام‌ها،  پول‌ها،  عیش‌ها، 
غیر راه خدا باشد، بدانید که اگر آنجا بودید، از آن کسانی می‌شدید که اگر خیلی 
ملاحظه می‌کردید، شبانه و یواشکی، با همسایه‌ها خداحافظی‌نکرده، اسبتان را 
سوار می‌شدید، به زن و فرزندتان هم می‌گفتید من در شام منتظر شما هستم. سپس 
از چهره‌های  را تنها می‌گذاشتید، همچنان‌که خیلی  به‌طرف شام می‌رفتید و علی 

موجه آن زمان تنها گذاشتند.

عبدا‌للهبن‌ عباس، پسرعموی امیرالمؤمنین و پیامبر، راوی این‌همه حدیث، مفسر 
قرآن، چهرۀ موجه بین شیعه و سنی، همین کار را با علی ؟ع؟ کرد. امیرالمؤمنین ؟ع؟ 
در نهج‌البلاغه دو نامه و دو خطاب به عبدالله عباس دارد. مگر عبدالله عباس 
چه‌کسی بــود؟ چهار تا حدیث از او، از قول پیامبر، نقل کــرده. شیعه و سنی هم 
قبولش دارند. همه قبولش دارند. صحابی پیامبر هم نبوده، ولی همه قبولش دارند، 
و این یک نکتۀ مهم است. مهم نبود اگر از صحابی پیامبر بود و شیعه و سنی قبولش 
داشتند، مثل سلمان، مثل ابی‌ذر، مثل عمار که همه قبولشان دارنــد. اما عبدالله 
عباس از تابعین است. او زمان پیامبر را درست درک نکرده. بچه بوده که پیامبر 
از دنیا رفته. بنده در تاریخ ‌قدری مطالعه کردم، دیدم جناب عبدالله عباس جزو 
 دنبال 

ً
همراهان و اطرافیان خلیفۀ دوم بوده. خیلی هم به او علاقه داشته و غالبا

جناب عمر بوده. آدمی جزو تابعین باشد، زمان پیامبر را درک نکرده باشد، و در عین 
لعَجَب! او باید آدم خیلی 

َ
‌حال، هم شیعه و هم سنی او را قبول داشته باشند، یا ل
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عجیبی باشد. اسم این در عرف اسلامی چیست که دو گروه مخاصم، هردو، یک 
نفر را قبول داشته باشند؟ این آدم، درحالی‌که حاکم و استاندار بصره بود، پول‌های 

بیت‌المال را برداشت و گریخت.

تمام  امیرالمؤمنین چه می‌گفت؟  دربـــارۀ  به‌نظر شما  بــود،  ــروز  ام اگــر عبدالله عباس 
احادیث دست‌اول در فضیلت علی را او نقل می‌کرد. به یاد علی اشک می‌ریخت. 
س قبول  از این‌که با علی بود، خاطره‌ها نقل می‌کرد. اما آیا من و شمای زیرک و کَیِّ
می‌کردیم ایشان شیعه است؟ می‌گفتیم برو این دام بر مرغی دگر نِــه.1 تو اگر شیعه 
وْ 

َ
 أ

ُ
جُل متِحٰانِ یُکرَمُ الرَّ ِ

ْ
بودی، وقت امتحان باید خودت را نشان می‌دادی: »عِنْدَ الْإ

أحْوالِ عُلِمَ جَواهِرِ الرّجِٰالِ«3. تو اگر شیعۀ علی بودی، علی را 
ْ

بِ الْا
ُّ
یُُهانِ«2، »فی تَقَل

آن‌قدر خونِ دل نمی‌دادی. با فرار کردن خودت، این‌قدر نالۀ علی را درنمی‌آوردی که 
علی آن‌طور ناله بزند از رفتن عبدالله عباس و بگوید »تو از همۀ خویشاوندانم به من 
نزدیک‌تر بودی. من به تو امید داشتم، من به تو متکی بودم، پسرعمویت را در این 

شرایط تنها گذاشتی و رفتی؟«. 

ــدالله دارد، منتها مــرحــوم  ــه عــب عـــ ی؟ع؟ در نهــج‌الــبــاغــه، نــامــه‌ای خــطــاب ب
ــرده، یــا تــرســیــده یــا خجالت  ــون در زمـــان بــ‌یعــبــاس زنــدگــی مــی‌ک رضی ؟ره؟ چــ
هُ إِلی عَبْدُ الِلّه عَبّاس«، بلکه نوشته »مِنْ کِتٰابٍ 

َ
کشیده که بنویسد »مِنْ کِتٰابٍ ل

هُ إِلی بَعْضِ عُمّالِهِ«4. نوشته که امام ؟ع؟ به یکی از عاملانش )استاندارانش( 
َ
ل

نوشته‌است و ننوشته این استاندار چه‌کسی بــوده. وقتی‌ این نامه را می‌خوانید، 
می‌بینید که منظور عبدالله عباس بوده. به‌علاوه، در جاهای دیگر نقل کرده‌اند که 

در این خطبه، منظورْ عبدالله عباس است.

ــر مـــرغـــی دگـــــر نــه1.  ــ و ایـــــن دام ب ــهبـــــر ــان ــی ــت آش ــ ــد اسـ ــن ــل ــا را ب ــق ــن ــه ع ــ ک
)حافظ(

2. تمیمی آمدی، غررالحکم، حدیث 6206.
3. نهج‌البلاغه، حکمت ۲۱۷.

4. نهج‌البلاغه، نامۀ 41.
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هجرت جامعه‌ساز، شرط پذیرش نبوت •

این است  ایجــاد می‌کند  نبوت  پذیرش  که  تعهدی  پس درمجموع می‌توان گفت 
که باید راه نبی را ادامه دهیم و تکلیف او را قبول کنیم و آن‌گونه عمل کنیم که او 
وُا  مَ�ن

آ
� �نَ  �ی ذ�

َّ
ال �نَّ  >�إِ انفال این‌گونه می‌فرماید:  توقع دارد. خداوند در سورۀ مبارکۀ 

رُوا<؛1 »آن‌ کسانی‌ که ایمان آوردند و هجرت کردند و جهاد کردند با مال و  َ وَ هٰا�ج
جانشان.« در زمان رسول‌ا لله؟ص؟ عده‌ای مسلمان می‌شدند و طرز فکر پیامبر را 
قبول می‌کردند، اما حاضر نبودند از مکه مهاجرت کنند و خارج شوند. می‌گفتند: 
چرا باید از مکه خارج شویم، درحالی‌که کسب‌وکار و امکانات و اقوام و دوستانمان 
همه در مکه‌اند؟ همۀ این‌ها را بگذاریم و برویم پهلوی پیامبر؟ آیا ایمان لازم است؟ 
که  آرام می‌گوییم  ـ البته  زبانمان  به  دلمــان،  در  بــار هم می‌گوییم.  داریم، صد  ایمــان 
کسی نشنود ـ می‌گوییم خدا یکی است، پیامبر هم برحق است. پیامبر از ما نماز 
می‌خواهد، می‌خوانیم، روزه می‌خواهد، به‌جای سی روز، شصت روز می‌گیریم، چرا 
برویم به مدینه؟ بعضی این‌گونه فکر می‌کردند. هجرت در آنجا لازم بود. جامعۀ 
اسلامی نوبنیاد بود. باید می‌رفتند، باید تقویت می‌کردند و باید آن جامعه را در 

مقابل دشمنانش آسیب‌ناپذیر می‌کردند. لذا هجرت شرط قطعی قبول ایمان بود.

وُا<؛ »آن ‌کسانی ‌که باور کردند و گرویدند، وَ هٰاجَرُوا؛ و هجرت کردند  مَ�ن
آ
�نَ � �ی ذ�

َّ
�نَّ ال >�إِ

نْفُسِهِم«؛ و با مال و جانشان، هردو، مجاهدت 
َ
مْ وَ أ مْوالِِهِ

َ
به مدینه، »وَ جٰاهَدُوا بِأ

وَوا<؛ آن ‌کسانی که این‌ها را 
آ
�نَ � �ی ذ�

َّ
کردند در راه خدا، و همچنین ازطرف مقابل، >وَ ال

<؛  عْ�ضٍ اءُ �بَ وْلِ�یٰ
أَ
هُمْ � عْ�ضُ َ کَ �ب ولٰ�ئِ

ُ
در مدینه پناه دادند، وَ نَصَرُوا و یاری‌شان کردند، >ا

این‌ها بعضی پیوستگان و هم‌جبهگانِ بعض دیگر هستند.« این‌ها همان مؤمنانی 
هستند که مثل آجرهای درهم‌فرورفته‌اند. یک عمارت را نگاه کنید. اجزای این 
عمارت با سایر اجزا درهم‌پیوسته و گره‌‌خورده‌اند. مؤمنان در جامعۀ اسلامی نیز 
همه به‌هم ‌‌پیوسته و ‌‌جوشیده و گره‌خورده هستند. ولایت یعنی پیوستگی کامل، 

1. انفال، آیات 7274.
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الصاق و التصاق کامل.

ذینَ 
َّ
<؛ »آن‌ها بعضی اولیای بعضی دیگرند. »وَ ال عْ�ضٍ اءُ �بَ وْلِ�یٰ

أَ
هُمْ � عْ�ضُ َ کَ �ب ولٰ�ئِ

ُ
>ا

مْ 
َ
آمَنُوا«؛ اما آن ‌کسانی‌ که ایمان آوردند، در دلشان باور کردند که تو پیامبری، >وَ ل

کُمْ مِ�نْ 
َ
ل >مٰا  نگرفتند،  بر دوش  را  ایمان  تعهد  نکردند،  اما هجرت  رُوا<؛  هٰا�جِ ُ �ی

روُا<؛ شما با این‌ها هیچ پیوستگی و ارتباطی ندارید تا  ها�جِ
ُٰ ی �ی

یْءٍ حَ�تَّ
َ هِمْ مِ�نْ ش� ِ �ت وَلا�ی

وقتی‌ که هجرت کنند.« تا هجرت نکرده‌اند و آنجا هستند، با شما بیگانه‌اند و هیچ 
رابطه و پیوند اسلامی و برادری‌ای میان شما نیست.

لزوم حمایت از مؤمنان غیرمهاجر •

گروه  با  اگر  آنجا هستند،  در  که  اینجا مطرح‌اند. همان‌هایی  در  احکام دیگری هم 
دیگری درگیر شدند و از شما یاری خواستند، شما باید بروید آن‌ها را یاری‌ دهید، چون 
با شما هم‌فکرند و درحال جنگ‌اند. اگر مسلمانی با گروه کافری مشغول جنگ بود، 
حتی اگر آن مسلمان در کنار شما و در وطن شما نیست و با شما هجرت نکرده، بر شما 
واجب است که بروید به او کمک کنید، مگر درصورتی‌ که کسی‌ که آن مسلمان دارد 
با او می‌جنگد با شما پیمان صلح بسته باشد. در این صورت، کمک به آن مسلمان 
هم دیگر واجب نیست. این آیه به ما چه‌چیزی را می‌فهماند؟ اولاً می‌فهماند که 
کمک به مسلمان، در هر نقطه‌ای از جهان که باشد، واجــب اســت، ولو هجرت 
 آن مسلمانی که هجرت نکرده‌ و به جامعۀ اسلامی مهاجرت 

ً
ثانیا نکرده باشد. 

نکرده ـ که البته امروز در دنیا، جامعه اسلامیِ به این معنا نداریم ـ و در دارالکفر باقی 
مانده، اگر با یک نفر یا یک دسته کافر درگیر شد و شما با آن کافر پیمان صلح و عدم 
تعرض داشتید، حق ندارید بروید به کمک برادر مسلمانتان. چرا؟ چون هجرت 

نکرده، چون برادر شما نیست، چون مهاجرت نکرده به‌سوی شما. 

ومٍ<؛ »مگر بر قومی، بر زیان  ا عَلیٰ �قَ
ّ
ل صْرُ �إِ

کمُ ال�نَّ �یْ
َ
عَل �نِ �فَ صَرُوکم �فِی الدّ�ی �ن �نِ اسْ�تَ >وَ �إِ

<؛ که میان شما و آن‌ها تعهد و پیمانی وجود  ا�قٌ �ث هُمْ م�ی �نَ �یْ َ کُمْ وَ �ب �نَ �یْ َ مردمی که >�ب
رٌ<؛ و خدا به آنچه می‌کنید بیناست.« ص�ی و�نَ �بَ

ُ
عْمَل مٰا �تَ دارد. >وَ اللّهُ �بِ
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<؛ »بعضی از کافران هم‌جبهگان و پیوستگانِ  عْ�ضٍ اءُ �بَ وْلِ�یٰ
أَ
هُمْ � عْ�ضُ َ رُوا �ب �نَ ک�فَ �ی ذ�

َّ
>وَ ال

بعض دیگرند.« نگاه نکن در دو اردوگاه‌اند، در دشمنی با شما، هم‌اردو و هم‌جبهه‌اند. 
رٌ<؛ »اگر این کار را انجام ندهید،  �ی �ب

َ
سٰادٌ ک رْ�ضِ وَ �فَ

�أَ
ْ
 �فِی ال

�ةٌ �نَ �ت کُ�ن �فِ وهُ �تَ
ُ
عَل �فْ ا �تَ

ّ
ل >�إِ

فتنه‌ای در زمین خواهد شد و فساد بزرگی.«

اگر  را مراعات نکنید،  اگر این جبهه‌بندی و صف‌بندی  شاید مــراد این باشد که 
ندانید که صف شما در مقابل صف دشمنان خدا صفی مشخص و مستقل است و 
اگر ندانید که هرکه بین دو صف باشد از صف دشمنان و معارضان است و نه از این 
صف، اگر این‌ها را ندانید و به‌مقتضای این‌ها عمل نکنید، در زمین فتنه و فساد 
خواهد شد. احتمالاً اینجا منظور از فتنه، فتنۀ دوری از دین است، و منظور از فساد 

فسادِ نبودن حکم خدا درمیان اجتماع است.

وُا<؛ »کسانی‌ که ایمان آوردند، »وَ هٰاجَرُوا«؛ و مهاجرت کردند ـ به این  مَ�ن
آ
�نَ � �ی ذ�

َّ
>وَ ال

اهَدُوا �یف  آیه دقت کنید، چون شاهد جالبی است برای مطالبی که عرض کردیم ـ >وَ ج�ٰ
صَرُوا<؛ آن‌ کسانی‌ که پناه  وَوْا وَ �نَ

آ
�نَ � �ی ذ�

َّ
لِ اللّهِ<؛ مجاهدت کردند در راه خدا، >وَ ال �ی سَ�ب

<؛ این‌هایند مؤمنان راستین.« 
ً
ا وُ�نَ حَ�قّ مِ�ن ک هُمُ المُؤ� ولٰ�ئِ

ُ
دادند و یاری کردند، >ا

آورده و مهاجرت و مجاهدت نکرده و پناه و نصرت نداده‌اند  ایمــان  امــا آن‌هــا ‌که 
<؛ »مؤمنان الکی، مؤمنان دروغین‌اند.« ٍ رَ حَ�ق �ی

و�ن غ�َ مِ�نُ چگونه‌اند؟ >هُمُ المُؤ�

نصرت نبی از سوی  انبیای پیشین •

 
�ذْ نکتۀ جالبی که در آیات سورۀ آل‌عمران آمده این است که خداوند می‌فرماید: >وَ �إ

.<1 در این آیه می‌خواهد بیان کند که ما حتی از پیامبران  �نَ �ی �ی �بِ
ا�قَ ال�نَّ

�ثٰ  اللّهُ م�ی
ذ�َ خ�َ

أَ
�

گذشته تعهد گرفتیم، مثلاً به موسی گفتیم اگر بعد از تو پیامبری آمد که آنچه را حالا به 
تو دادیم تأیید کرد و امضا کرد، تو باید به آن پیامبر ایمان داشته باشی و او را یاری کنی. 
یعنی موسی از پیامبران بعد خودش، عیسی از پیامبران بعد از خودش، هر پیامبری 

1. آل‌عمران، آیۀ 81.
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که بعد از پیامبر دیگری می‌آید و سخن پیامبر قبلی را امضا می‌کند، لازم است به 
هِ وَ   �بِ

�نَّ مِ�نُ ؤ� �تُ
َ
آن پیامبر بعد از خودش ایمان بیاورد و علاوه‌ بر این، او را یاری کند: >ل

ه<؛ »و باید او را نصرت کند.«
صُرُ�نَّ �نْ �تَ

َ
ل

نصرت پیامبر چیست؟ مثلاً موسی چگونه پیامبر ما را یاری می‌کند؟ به امتش، 
دوستانش، یارانش، سفارش می‌کند که اگر این پیامبر با این نشانه‌ها آمد، مبادا، 
م<؛ »خدا به این پیامبران گفت: آیا اقرار  رَرْ�تُ �ق

أَ
� 

أَ
الَ � مبادا، مبادا با او مخالفت کنید! >�قٰ

کردید؟ قبول کردید این تعهد مرا؟« خداوند می‌فرماید که از شما پیمان می‌گیرم که 
م عَلیٰ  �تُ

ذ�ْ خ�َ
أَ
م وَ � رَرْ�تُ �ق

أَ
� 

أَ
به پیامبران بعد از خودتان ایمان داشته باشید، با این شرط: >�

 همین پیمان را از امتتان هم گرفته‌اید تا روز قیامت؟« 
ً
لِکُمْ اِصری<؛ »آیا عینا �ذ

یعنی موسی‌بن عمران یهودی‌های عالم را الآن به‌خاطر این پیمان مؤاخذه می‌کند. 
الآن موسی‌بن عمران به زبان حال و قال، کانّه دارد به آن‌ها می‌گوید: ای نامردها! 
مگر من از شما پیمان نگرفتم که تا ابد، هرکسی که به موسی ایمان دارد باید به پیامبر 

خاتم ایمان بیاورد و او را یاری کند؟



درس بیست و سوم

ولا�ی�ت





مقدمه‌� 

موضوع ایــن درس »ولایــت« اســت. مسئلۀ ولایــت، آن‌گونه که از قــرآن استنباط 
می‌شود و ما قصد داریم طرح کنیم، کمتر مطرح شده‌است. البته کلمۀ »ولایــت« با 
گوش شیعه آشناست. در دعاها، روایات و افکار رایج و عمومی، مسئله‌ای به نام 
»ولایــت« با قِداست و احترام تمام و با آرزوی رسیدن به نام ولایت توأم است. ما 
همیشه، به‌عنوان شیعه، خود را دارای ولایت می‌دانیم. اگر شیعه قدری وسواسی و 
دقیق و محتاط باشد، همیشه از خدا می‌خواهد و آرزو می‌کند که او را با ولایت بدارد 
و با ولایت بمیراند و ولایت را به او بفهماند. بنابراین کلمه‌ای به نام »ولایــت« به 

گوش آشناست.

در این درس می‌خواهیم دربارۀ این کلمه و مفهوم ولایت، خیلی ریشه‌ای بحث کنیم. 
به ولایت علی‌بن ابی‌طالب ؟ع؟ می‌رسیم، اما فعلاً می‌خواهیم دربارۀ مراحل قبل 
از آن حرف بزنیم. ولایت را از قرآن و از آیات کریمۀ قرآن استنباط و استخراج می‌کنیم 
و می‌بینید که اصل ولایت چقدر مدرن و مترقی و جالب است. یک ملت و پیروان 

یک فکر و عقیده، اگر دارای ولایت نباشند، چقدر بی‌ثمر خواهند بود!

در سایۀ این بحث، به‌خوبی می‌شود فهمید که چرا کسی که ولایت نــدارد نمازش 
نماز و روزه‌اش روزه نیست و عباداتش قبول نمی‌شود. با این بحث، می‌توان فهمید 
که چرا جامعه و امتی که ولایت نــدارد، اگر همۀ عمر را به نماز و روزه و تصدّقِ تمام 
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اموال بگذراند، باز لایق غفران و لطف خدا نیست. و خلاصه، در سایۀ این بحث، 
معنای احادیث ولایت را می‌شود فهمید، ازجمله این حدیث معروف که از چند نفر از 
نَّ 

َ
وْ أ

َ
ائمه ؟عهم؟ رسیده و بنده بعضی از جملات و کلماتش را در اینجا تکرار می‌کنم: »ل

ْ يَعرفِ وَلايَةَ وَلِِیِّ  ميعِ مالِهِ وَ حَجَّ جََميعَ دَهْرهِِ وَ لَمَ قَ بِِجَ هُ وَ صٰامَ نََهارَهُ وَ تَصَدَّ
َ
يْل

َ
رَجُلاً قٰامَ ل

تِهِ؛1 اگر کسی تمام عمر را روزه بگیرد، تمام شب‌ها 
َ
ل

ٰ
عْمالِهِ بِدَلٰا

َ
الِله فَيُوالِيَهُ وَ يَكوُنَ جََميعُ أ

را تا به صبح بیدار بماند، و تمام اموالش را در راه خدا بدهد، اما به ولّی خدا ولایت 
نداشته باشد یا ولایت ولّی خدا را نداشته باشد، چنین آدمی هر کاری که انجام 

داده‌است بیهوده و بی‌ثمر و خنثی‌ است.«

بدون ولایت، نبوت ناقص می‌ماند •

مسئلۀ ولایت در دنبالۀ بحث نبوت است و جدا از بحث نبوت نیست. مسئلۀ ولایت 
درحقیقت تتمه، ذیل و خاتمۀ بحث نبوت است. اگر ولایت نباشد، نبوت هم ناقص 
می‌ماند. لذا ناچاریم خلاصه‌ای از بحث‌های گذشته در زمینۀ نبوت را بیان کنیم. 
طرح این مسئله بسیار دشوار، و بیان این مسئله بسی دشوارتر است، زیرا آن‌قدر 
مسائلِ ضعیف، سست و غیرمنطقی در زمینۀ ولایت در ذهن‌ افراد عامی رسوخ پیدا 
کرده که وقتی حرف درست منطبق با متن قرآن و حدیث درباب ولایت بیان می‌شود، 
یکی از این دو اشکال پیش می‌آید: یا با همان حرف‌هایی که در ذهن‌هاست اشتباه 
می‌شود یا نسبت‌به آنچه به‌عنوان ولایت گفته می‌شود، احساس بیگانگی ایجاد 
می‌شود. از فضل پروردگار متعال استمداد می‌طلبیم که بتوانیم این بحث را به‌صورت 

شایسته‌ در چند درس طرح کنیم.

راهبرد پیامبر در تربیت انسان •

پیامبر خدا برای چه می‌آید؟ گفتیم که پیامبر می‌آید برای به‌تکامل‌ رساندن انسان‌ها 
ق آن‌ها به اخلاق‌الله، می‌آید برای کامل‌ کردن و به‌‌اتمام ‌رساندن مکارم اخلاق. 

ّ
و تخل

، ج 23، ص 294. 1. علامه مجلسی، بحارالأنوار
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قِ؛1 پیامبر برای 
ٰ

خْـــا َ ــمَ مَكارمَِ الْاْ تََمِّ
ُ
لِِأ آنچه گفتم از مضمون احادیث است: »بُعِثْتُ 

ساختن انسان‌ها می‌آید.«

پیامبر از چه راه و وسیله‌ای برای ساختن انسان استفاده ‌می‌کند؟ چگونه انسان‌ها 
و  مــی‌ســازد؟ مدرسه درســت می‌کند؟ مکتب فلسفی درســت می‌کند؟ صومعه  را 
جایگاه عبادت درست می‌کند؟ گفتیم که نه، پیامبر برای ساختن انسان، کارخانۀ 
سال،  بیست  ســال  ده  که  می‌دهد  ترجیح  پیامبر  می‌کند.  درســت  انــســان‌ســازی 
دیرتر موفق بشود، اما آنچه می‌سازد یک انسان و دو انسان و بیست‌ نفر نباشد، 
کارخانۀ انسان‌سازی درست کند که به‌طور خودکار، انسانِ کاملِ پیامبرپسند تحویل 
دهد. پس پیامبر برای ساختن انسان‌ها و به‌قِوام آوردن مایۀ انسان، از کارخانۀ 

انسان‌سازی استفاده می‌کند.

کارخانۀ انسان‌سازی چیست؟ کارخانۀ انسان‌سازی جامعه و نظام اسلامی ا‌ست. 
در اینجا نقطۀ عطف، نقطۀ اســاسِی توجه و تکیۀ حرف مشخص می‌شود. همه 
تعلیم‌وتربیت  برای  پیامبر  انسان بسازد. همه می‌گویند  پیامبر می‌خواهد  می‌گویند 
می‌آید و همه این را می‌فهمند. آنچه باید فهمید این است که پیامبر گوش تک‌تک 
انسان‌ها را نمی‌گیرد تا به کنج خلوتی ببرد و در گوش آن‌ها زمزمۀ مِهر خدا را بنوازد. 
پیامبران مکتب علمی و فلسفی تشکیل نمی‌دهند تا یک‌مشت شاگرد درست کنند و 
آن‌ها را بفرستند تا مردم را در اقطار عالم هدایت کنند. پیامبر کارش از این استوارتر و 
ریشه‌دارتر است. چه‌کار می‌کند؟ کارخانه‌ای که از آن، جز انسان، بیرون نمی‌آید و آن 

کارخانه جامعۀ اسلامی ا‌ست.

جامعۀ اسلامی، کارخانۀ تربیت انسان •

جامعۀ اسلامی چیست و دارای چه ماهیتی‌ است؟ جامعۀ اسلامی یعنی آن جامعه 
و تمدنی که در رأس آن خدا حکومت می‌کند، قوانین آن جامعه خدایی ا‌ست، حدود 

1. همان، ج 16، ص 210.
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الهی در آن جامعه جاری می‌شود، و عزل و نصب را خدا انجام می‌دهد. در مخروط 
اجتماعی ـ اگر به‌شکل مخروط ترسیم کنیم، همان‌طورکه برخی جامعه‌شناسان ترسیم 
کرده‌اند ـ  در رأس مخروط، خداست و پایین‌تر از خدا، همۀ انسان‌ها. تشکیلات را 
دین خدا به‌وجود می‌آورد. قانون صلح و جنگ را مقررات الهی ایجاد می‌کند. روابط 
اجتماعی، اقتصاد، حکومت، حقوق، همه و همه را دین خدا تعیین و اجرا می‌کند و 

دین خدا مدافع این قانون است؛ این جامعۀ اسلامی ا‌ست.

مثل مدینه است. پیامبر در مدینه جامعه‌ای را تشکیل داد. مسلمانان قبلاً در مکه 
بودند، می‌توانستند به سرزمین‌های مختلف بروند و خدا را هم عبادت کنند. این 
کافی نبود. به مدینه آمدند و جامعه‌ای تشکیل دادند که در رأس آن، خدا حکومت 
می‌کرد. نایب خدا که در آن‌جا حکومت می‌کرد پیامبر بود. او مقررات را وضع و اجرا 

می‌کرد و مردم را به اجرای آن‌ها وامی‌داشت.

در ‌چنین جامعه‌ای که همه چیز از خداست، نماز جماعت و خطبۀ پس از نماز جماعت 
با سرود میدان جنگ یکی‌ است. در همان مسجدی که پیامبر اقامۀ نماز جماعت 
م 

َ
می‌کرد، منبر می‌رفت،  درس و تزکیه و تعلیم مــی‌داد، در همان مسجد بود که عَل

جهاد را می‌آوردند و پیامبر می‌بست و آن ‌را به دست اسامة‌بن‌ زید و دیگران می‌داد1 
که با نام خدا حرکت کنید، دشمن را فلان‌جا گیر بیاورید، فلان کار را بکنید: »اِنْطَلِقُوا 
 اسْــمِ الِلّه.«2 در همین مسجد بود که پیامبر خدا حد جاری می‌کرد. در همین 

َ
عَلَی

در همین  پیامبر تشکیل می‌شد.  اقتصاد  و  کار  ادارۀ  و  دادگستری  که  بود  مسجد 
مسجد زکات جمع و پخش می‌شد. هم درس بود، هم نماز و نیایش بود، هم سرودِ 
میدان جنگ بــود، هم مال و اقتصاد بــود، و خلاصه همه‌چیزبود. هم دنیا و هم 

از طــرف پیامبر  که در مــاه آخــر عمر پیامبر  بــود  یــد، جوانی بیست ساله  اسامة‌بن ‌ز  .1
بعنوان فرمانده سپاه برای نبرد با رومیان تعیین شد که البته برخی از ریش سفیدها از 
همراهی اسامه امتناع کردند. پیامبر خدا لعنت فرستاد گروهی را که از سپاه اسامه 

تخلف کردند.
کم نیشابوری، المستدرک علی‌ الصحیحین، ص 98. 2. حا
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آخــرت، یکپارچه و یک‌کاسه، در خانۀ خدا تحت رهبری پیامبر بود؛ این جامعۀ 
اسلامی ا‌ست. پیامبران می‌آیند تا ‌چنین جامعه‌ای درست کنند. 

در این جامعه هرکه وارد شود انسان می‌شود؛ اگر انسانِ کامل هم نشود، مجبور می‌شود 
به رفتار انسان‌ها حرکت کند. هرکه بخواهد خوب باشد در جامعۀ پیامبر می‌تواند 
خوب باشد. در جوامع غیرالهی این‌طور نیست. در جوامع غیراسلامی و غیرالهی، 
آدم‌هــا می‌خواهند خوب باشند، اما نمی‌توانند. تو دوست داری متدین باشی، اما 
نمی‌توانی. می‌خواهی ربا ندهی و ربا نخوری، نمی‌شود. زن می‌خواهد از عفت اسلامی 
خارج نشود، محیط او را در فشار می‌گذارد. همۀ عوامل و انگیزه‌ها انسان را از یاد خدا 
دور می‌کنند. عکس، نمایش و رفت‌وآمدها و معاملات و گفت‌وگوها، همه انسان را از 

خدا دور می‌کنند و ذکر خدا را با دل انسان بیگانه می‌سازند. 

بـــازار، مسجد،  در جامعۀ اســامــی، قضیه برعکس اســت. در جامعۀ اســامــی، 
دارالحکومه‌، رفیق، خویشاوند، پدر خانواده، جوان خانواده، همه و همه، انسان 
را به یاد خدا می‌اندازند، به‌طرف خدا می‌کشانند، با خدا آشتی می‌دهند، با خدا 
رابطه ایجاد می‌کنند، بندۀ خدا می‌سازند و از بندگی غیر خدا دور می‌کنند. اگر جامعۀ 
اسلامیِ زمان پیامبر پنجاه سال ادامه پیدا می‌کرد یا همان رهبر بر سر کار می‌ماند 
یا بعد از پیامبر، همان‌گونه که پیامبر اعلام کرده بود، علی‌بن‌ابی ‌طالب ؟ع؟ جای 
پیامبر می‌نشست، مطمئن باشید بعد از پنجاه سال، همۀ آن منافقان به مؤمنانِ 
واقعی تبدیل می‌شدند. اگر می‌گذاشتند حکومت نبوی و علوی به‌دنبال یکدیگر 
ادامــه پیدا کنند، آن جامعۀ انسان‌ساز به‌طور قهری همۀ آدم‌هــای غــش‌دار را هم 
بی‌غــش مــی‌کــرد، همۀ دل‌هــای منافق را هم مؤمن می‌ساخت و همۀ کسانی که 
روحشان با ایمان آشنا نبود نیز با خدا و ایمان آشنا می‌شدند. این ویژگی جامعۀ 
اسلامی ا‌ست. پیامبران می‌آیند ‌چنین چیزی درست کنند. وقتی این جامعه درست 
شد، مثل کارخانۀ انسان‌سازی، یکی‌یکی نه، ده‌تاده‌تا نه، صدتاصدتا نه، گروه‌گروه 
و خیل‌خیل، مردم مسلمان می‌شوند، هم مسلمان ظاهری و هم مسلمان و مؤمن 

قلبی و واقعی و باطنی. پس پیامبر برای ‌چنین کاری می‌آید.
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تشکیلات ولایی، ابزار نظام‌سازی •

گفتم که می‌خواهم ولایــت را از ریشه بــررسی کــم. آیــا از ابتدای دعــوت پیامبر، او 
نمی‌خواهد؟  تشکیلات  جامعه  آیا  کند؟  اداره  را  جامعه‌ای  می‌توانست  یک‌تنه 
به عــده‌ای نیاز نــدارد که این تشکیلات را اداره کنند؟ سربازی نمی‌خواهد که از 
را به‌جای خود بنشاند؟ به کسانی  این جامعه دفــاع کند و دشمنان این جامعه 
نیاز نیست که پیامبر را یــاری کنند و دعــوت نبی را نشر دهند؟ می‌بینیم که چرا، 
بیشترینِ  در  پیامبران هم  بگیرند.  انجام  اسباب معمولی  از طریق  باید  کارها  همۀ 
فعالیت‌هایشان از اسباب معمولی استفاده کرده‌اند. پیامبر وقتی‌ می‌آید، برای این‌که 
بتواند جامعۀ موردنظر را که همان کارخانۀ انسان‌سازی ا‌ست تشکیل بدهد، به 
یک جمعِ به‌هم‌پیوستۀ متحد، دارای ایمــانِ راســخ، از اعماق قلب مؤمن و معتقد 
به این مکتب، با گــامِ استوار، پویا و جویای آن هــدف، احتیاج دارد. لذا پیامبر 
شروع می‌کند به فراهم کردن این جمع. ابتدای کار با آیات قرآن، با مواعظ حسنه، 
كَ  ِ

ّ لِ رَ�ب �ي لىٰ سَ�ب دْعُ �إِ
أَ
با نفوذ کلام، دل‌های مسلمانان را اطراف خود جمع می‌کند: >�

.<1 پس پیامبر در اول کار، وقتی‌ دعوت خود را مطرح  �ةِ حَسَ�نَ
ْ
�ةِ ال

مَوْعِظ�َ
ْ
حِكْمَ�ةِ وَ ال

ْ
ال �بِ

می‌کند، یک جمعیت، یک صف و یک جبهه را در مقابل جبهۀ کفر ایجاد می‌کند. 
این جبهه از چه کسانی تشکیل شده؟ از مسلمانانِ استوارِ مؤمنِ معتقدِ نافذُ‌القلب، 
؛2 هیچ ملامتِ ملامت‌کننده‌ای آن‌ها را  ٍ وْمَةُ لائِمِ

َ
از آن ‌کسانی‌ که »لا تَأخُذُهُم فِِي الِلّه ل

از راه خدا بر نمی‌گرداند«. این‌ها مسلمان‌های گام اول‌اند.

وقتی پیامبری یک جبهه و صف ایجاد می‌کند، این جبهه درمیان چه جامعه‌ای 
زندگی می‌کند؟ درمیان جامعۀ جاهلی، مثلاً مسلمانان صدر اسلام درمیان جامعۀ 

جاهلی مکه.

. 1. نحل، آیۀ 125: به راه خدایت دعوت و ترغیب کن بوسیله حکمت و اندرز نیکو
2. نهج‌البلاغه، خطبۀ 192.
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اتصال درونی برای مصون ماندن از معارضان بیرونی •

نــام اســام و مسلمین به‌وجود آمده‌است  ایــن جریان باریک که به  اگــر بخواهند 
درمیان آن جامعۀ جاهلِی پُرتعارض و پُرزحمت باقی بماند و نابود نشود و هضم و 
این  بتابند.  به همدیگر  آبدیده  پــولاد  مثل  را  این عده مسلمان  باید  حل نشود، 
مسلمانان را باید آن‌چنان به‌هم متصل و مرتبط کنند که هیچ عاملی نتواند آنان 
را از یکدیگر جدا کند. به‌قول اصحاب فرهنگ‌های امروزی، انضباط حزبِی بسیار 
شدید و سختی را باید درمیان این افراد مسلمان برقرار کنند. باید این‌ها را هرچه 
بیشتر در ‌هم بجوشانند و گره بزنند و هرچه بیشتر، از جبهه‌ها، جریان‌ها و انگیزه‌های 
مخالف دور نگه دارند، چون این‌ها در اقلیت هستند. جمعیتی که در اقلیت‌اند ممکن 
است فکرشان تحت‌الشعاع فکر اکثریت قرار گیرد و عمل و حیثیت و شخصیتشان 
 مخالف آن‌ها 

ً
در لابه‌لای حیثیت‌ها و شخصیت‌ها و عمل‌های بقیۀ مردم، که احیانا

هستند، گم و نابود و هضم شود. برای این‌که این‌ها بتوانند به‌عنوان یک جمع باقی 
بمانند تا در آینده، جامعۀ اسلامی با دست‌های استوارشان بنا شود، اداره گردد و 
ادامه پیدا کند و این‌ها یاوران پیامبر باشند، باید هرچه بیشتر به همدیگر متصل 

می‌شوند و از سایر جبهه‌ها جدا گردند.

عده‌ای کوهنورد از یک راه صعب‌العبور کوهستانی درحال عبورند، ده نفر آدم که 
درمیان برف،‌ عصابه‌دست، در راه باریک و پُرخطر، گردنه را طی کنند تا به قلۀ کوه 
برسند. به این‌ها گفته می‌شود به همدیگر بچسبید و کمربندهایتان را به‌هم ببندید 
و جُداجُدا و تک‌تک حرکت نکنید که اگر تنها ماندید، خطر لغزیدن هست. این‌ها 
می‌دهند،  به همدیگر جوش  این‌که  از  غیر  می‌دهند.  یکدیگر جوش  به  را محکم 
می‌گویند با خودتان بار زیادی برندارید، به این‌طرف و آن‌طرف نگاه نکنید، فقط 
سرتان به راه خودتان و حواستان به کارِ خودتان باشد. کمرها و دست‌های این‌ها را 
محکم به هم می‌بندند که اگر یک نفر از این‌ها افتاد، اگر دو نفر افتادند، بقیه بتوانند 
حالت  نشان‌دهندۀ  کوهنوردان  شدید  به‌هم‌بستگی  حالت  ــد.  دارن نگه  را  آن‌هــا 
به‌هم‌بستگی شدید مسلمانانِ آغاز کار است. این مسلمانان جبهۀ آغازِ دین، که 
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به همدیگر جوشیده و گره خورده‌اند، از هم جدایی‌ناپذیرند. آن‌ها از دیگر جبهه‌ها 
به‌کلی منقطع‌اند و با خودشان هرچه بیشتر چنگ‌درچنگ و دست‌دردست‌اند. آیا 

این نظام‌یافتگی در قرآن و حدیث نامی دارد؟ بله، نام آن »ولایت« است.

بی ‌طالب 
َ
هنوز خیلی مانده برسیم به ولایت علی‌بن‌ ابی‌طالب ؟ع؟: »وَلایَةُ عَلِی‌ بْنِ ‌أ

حِصْني.«1 هنوز خیلی از مقدمات را باید بیان کنیم تا به اینجا برسیم. در اصطلاح 
قرآنی، ولایت یعنی به‌هم‌پیوستگی و هم‌جبهگی و اتصال شدید عده‌ای که دارای 
فکر و عقیده و هــدف واحــدنــد و در یک راه بــرای یک مقصود تــاش و حرکت 
می‌کنند و قدم برمی‌دارند. به اتصال و پیوستگی افراد جبهه، و از طرفی مشخص 
کردن حدومرز با سایر جبهه‌ها و قطب‌ها که باعث حفظ و بقای این جبهه می‌شود، 

در قرآن »ولایت« گفته می‌شود.

عامل بقای جریان شیعی •

پیامبر جمع مسلمانانِ آغــازِ کار را با این پیوستگی و جوشیدگی به‌وجود مــی‌آورَد، 
آن‌ها را به همدیگر متصل و بــرادر می‌کند و به‌صورت یک پیکر واحد درمــی‌آورد. 
سپس به‌وسیلۀ این‌ها امت اسلامی را تشکیل می‌دهد و جامعۀ اسلامی را به‌وجود 
می‌آورد و از پیوند این‌ها با دشمنان، مخالفان، معاندان و جبهه‌های دیگر جلوگیری 
می‌کند. آن‌ها را از پیوستن به جبهۀ یهود و نصارا و مشرکان بازمی‌دارد و هرچه بیشتر، 
اگر  زیرا  را فشرده و به‌هم‌جوشیده کند. چرا؟  سعی می‌کند صفوف جبهۀ خودی 
اختلاف  آن‌ها  درمیان  نباشند،  به‌هم‌پیوسته  صددرصد  و  باشند  نداشته  ولایت 
و  می‌مانند  عاجز  آن‌هاست  بر دوش  که  امانتی  بار  برداشتن  از  و  می‌آید  به‌وجود 

نمی‌توانند این بار را به سرمنزل مقصود برسانند.

البته بعدها که جامعۀ اسلامی به امت عظیمی تبدیل می‌شود، بازهم ولایت لازم 
به  باید  ما گفتیم یک جمع کوچک درمیان یک دنیای ظلمانی و جاهلی  اســت. 

است؛ حاكم حسكانی، شواهد  من  و صیانت‌گاه  دِژ  ولایت علی‌بن‌ابیطالب؟ع؟،   .1
التنزيل، ج ۱، ص ۱۷۰.
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همدیگر متصل و مرتبط باشند تا بتوانند بمانند. اگر به‌هم‌چسبیده نباشند، ماندن و 
ادامۀ حیاتشان ممکن نیست. مثال زدیم به جمع مسلمان آغاز اسلام درمیان جامعۀ 

جاهلی مکه یا زمانی که تازه به مدینه آمده بودند.

مثال دیگرْ جمع کوچک تشیّع در زمان خلافت‌های ضدشیعی و ضداسلامی در 
آغاز اسلام است. شما گمان می‌کنید که شیعه به‌آسانی می‌توانست بماند؟ شما فکر 
می‌کنید که از طرفی حربه‌های تبلیغاتی، از طرفی خفقان و اختناق و از طرفی زندان‌ها 
و شکنجه‌ها و کشتن‌ها اجازه می‌دادند که جمعی باقی بماند؟ یک جمع فکری مثل 
شیعه، که این‌قدر با قدرت‌های زمان خودش معارض و موجب دردسر آن‌ها بود، 
چطور شد که ماند؟ به‌خاطر ولایت ماند. ائمه ؟عهم؟ به‌هم‌پیوستگی و هم‌جبهگی 
عجیبی میان شیعۀ زمان خلافت‌های اسمی ایجاد کرده بودند تا در سایۀ این ولایت، 

این جریان تشیّع درمیان جریان‌های گوناگون دیگر محفوظ بماند.

رودخانه  این  وارد  آب  طــرف،  از چندین  بگیرید.  درنظر  را  رودخانۀ عظیمی  شما 
می‌شود. آب‌ها با جریان‌های تندی حرکت می‌کنند. سطح رودخانه ناهموار است. 
گرداب به‌وجود می‌آید. آب‌ها روی هم می‌غلتند. انواع جریان‌های مخالف در این 
بستر در همدیگر فرومی‌روند، یکدیگر را خنثی می‌کنند، روی سر هم می‌زنند و این آب 
پیش می‌رود. لابه‌لای این جریان‌ها، درمیان این آب‌های کدر و غبارآلود و گل‌آلود، 
یک جریان آبِ شیرینِ تمیزِ روشن راه خود را ادامه می‌دهد و در این بستر سیل و 
مسیل عجیب پیش می‌رود. این جریان باریک پیش می‌رود. در بعضی از دریاها و 
رودخانه‌ها شاید دیده باشید که براثر عوامل طبیعی، دو رنگ آب، دو نوع آب، در 
کنار هم حرکت می‌کنند.  درمیان این جریان‌های تند، یک جریان آب باریک سالم 
می‌ماند و می‌رود. عجیب این است که هرگز مخلوط نمی‌شود، هرگز رنگش خراب 
نمی‌شود، هرگز طعم آب‌های شور و تلخ دیگر را نمی‌گیرد، و همان طعم شیرین، رنگ 

شفاف، خلوص و صفا و بی‌کدورتی را نگه می‌دارد و پیش می‌رود.

بــه همین  کنید  و بنی‌عباس تشبیه  ــان خلفای بنی‌امیه  زم در  را  اســام   
َ

عــالَم شمــا 
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رودخانه‌ای که انواع جریان‌های فکری و سیاسی و عملی در آن علیه همدیگر راه 
است.  باریک  آبی  مثل  تشیّع  آخر جریان  تا  اول  از  می‌کردند.  و حرکت  می‌رفتند 
درمیان این طوفان عجیب، چیز بی‌مقدار و خُردی به‌نظر می‌رسد، اما خودش را 
نگه داشته، هرگز کدر نشده، طعمش خــراب نشده، صفای خــودش را از دست 
نداده و باقی مانده و رفته‌است. چه‌چیزی توانسته عامل بقای این جریان شیعی 
شود؟ وجود ولّی‌ای که ولایت را به مردم و پیروان خود توصیه می‌کند، آن‌ها را به 
همدیگر می‌بندد، آن‌ها را باهم مهربان می‌کند، و ولایت را رواج می‌دهد. این‌هم به 
همان معنای ولایتِ زمان پیامبر است. ولایت شیعی، آن ولایتی که این‌همه بر آن 
تأکید شده، یک بُعدش این است. بُعدهای دیگری هم دارد که در ادامــه بیان 

خواهد شد.

ولایت، فراتر از محبت •

قرآن مؤمنان را اولیای یکدیگر می‌داند. در روایــات، از تعبیرِ »مؤمن« برای شیعه 
استفاده می‌شود. شما در کلمات فقهای کهن و در بسیاری از روایــات می‌بینید که 
برای بعضی مناصب اسلامی شرایطی را ذکر می‌کنند، ازجمله این‌که اسلام بعد از 
مطرح کردن و دعوت به اسلام، ایمان را مطرح می‌کند. منظور از ایمان یعنی دارا بودن 
طرز فکر خاص شیعه، یعنی دیدن اسلام از دیدگاهی که شیعه می‌بیند، با منطقی که 
شیعه اثبات می‌کند. ما می‌بینیم که در زمان ائمه؟عهم؟، شیعیان را این‌طور با یکدیگر 
تاریخ  را در  بتوانند جریان شیعه  تا  بــرادر و متصل کرد‌ند  منسجم، به‌هم‌پیوسته، 
 شیعه هزار بار از بین رفته بود و افکار شیعه هزار بار هضم شده بود، 

ّ
حفظ کنند، واِلّا

همچنان‌که بعضی از فرقه‌های دیگر رنگ از دست دادند و از بین رفتند.

به ‌هر ‌صورت، این یک بُعد از ابعاد ولایت است که ان‌شاءالله در درس بعد، یک 
بُعد دیگرش را مطرح می‌کنیم که شاید از جنبه‌ای اهمیتش بیشتر است و آن ولایت 
ولی‌الله است. ولایت شیعیان باهم معلوم شد. ولایت ولّی خدا یعنی چه؟ این‌که 
من و شما امــروز باید ولایت ائمه را داشته باشیم یعنی چه؟ عــده‌ای خیال می‌کنند 
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ولایت ائمه یعنی این‌که فقط ائمه را دوست بداریم. این اشتباه است. ولایت به معنای 
 اسلام کسی پیدا می‌شود که ائمۀ 

َ
 مگر در عالَم

ّ
دوست داشتن صرف نیست، واِلّا

معصومین و خاندان پیامبر را دوست نداشته باشد؟ پس همه ولایت دارند؟ مگر 
کسی هست که دشمنِ این‌ها باشد؟ مگر همان کسانی که در صدر اسلام با آن‌ها 
جنگیدند، همه با آن‌ها دشمن بودند؟ خیلی‌‌ها ائمه را دوست داشتند، اما به‌خاطر 
با آن‌ها بجنگند. می‌دانستند ائمه چه مقامات و مراتبی د‌ارند.  دنیا حاضر بودند 
وقتی خبر رحلت امام صادق ؟ع؟ را به منصور دادنــد، منصور شروع به گریه کرد. 
 حیفش آمد که امام صادق ؟ع؟ بمیرد. اما 

ً
 دلش سوخت، واقعا

ً
تظاهر نبود، واقعا

چه‌کسی او را کشت؟ خودش. خودش دستور داد که امام صادق ؟ع؟ را مسموم 
کنند. اما وقتی خبر رسید که کار از کار گذشته، قلبش تکان خورد. پس منصور هم 

ولایت داشت؟

از همین قبیل، اشتباه است که می‌گویند مأمون عباسی شیعه بود. شیعه یعنی چه؟ 
شیعه یعنی کسی که بداند حق با امــام رضاست؟ فقط همین؟ اگر این است که 
مأمون عباسی، هارون‌الرشید، منصور، معاویه و یزید از همه شیعه‌تر بودند. آیا رُقبای 
امیرالمؤمنین ؟ع؟ در سقیفه نمی‌دانستند حق با علی ا‌ست؟ همه می‌دانستند. پس 
آیا شیعه بودند؟ آیا کسانی ‌که با امیرالمؤمنین درافتادند به او محبت نداشتند؟ چرا، 
 محبت داشتند. پس آیا شیعه بودند؟ ولایت داشتند؟ نه، ولایت غیر از این 

ً
غالبا

و  اگر فهمیدیم ولایــت علی‌بن ابی‌طالب  این‌هاست.  از  بالاتر  حرف‌هاست. ولایــت 
ولایت ائمه چیست، آن‌وقت حق داریم به خودمان برگردیم و ببینیم آیا ما ولایت داریم 
ــداریم، آن را از خــدا بخواهیم و بکوشیم که ولایــت ائمــه را  یا نــه. آن‌وقــت اگــر دیــدیم ن

به‌دست بیاوریم.

بر سرِ خودشان کلاه بگذارند. به‌صرف این‌که به ائمه  عــده‌ای خوششان می‌آید 
 ولایت ائمه را دارند. ولایت این نیست، 

ً
اعتقاد و محبت دارند، گمان می‌کنند واقعا

مْدُ  َ لْحْ
َ
بلکه از این بالاتر است. همیشه در ایام عید غدیر، معمول است که می‌گویند »ا
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لام«1. بنده به  یهِ ‌السَّ
َ
بی ‌طالبٍ عَل

َ
بِوِلایَةِ عَلِی ‌بنِ‌ أ کین  تِمَسِّ ُ نٰا مِنَ الْمْ

َ
ذی جَعَل

َّ
ال لِِلّهِّ 

نٰا«، می‌ترسم دروغ باشد، بگویید 
َ
جَعَل ــذی 

َّ
ال لِِلّهِّ  مْدُ  َ لْحْ

َ
دوستانم می‌گویم نگویید »ا

لام؛ خدایا، ما را از  یهِ ‌السَّ
َ
تِمَسِکین بِوِلایَةِ عَلِِیِ بنِ‌ أبی ‌طالبٍ عَل ُ نٰا مِنَ الْمْ

ْ
هُمَ اجْعَل

ّ
لل

َ
»أ

متمسّکین به ولایت قرار بده!«.

ــرد: ولایــت امت  مطالب ایــن درس را مــی‌تــوان بــه‌صــورت خلاصه چنین بیان ک
مسلمان و ولایت آن جبهه‌ای که در راه خدا و برای خدا می‌کوشد به ‌این ‌معناست 
که میان افراد این جبهه هر‌چه بیشتر اتصال و پیوستگی به‌‌وجود بیاید، هر‌چه بیشتر 
دل‌های این‌ها به ‌هم گره بخورد و نزدیک شود و هر‌چه بیشتر، از قطب‌های مخالف، 

از کسانی که برضد آن‌ها می‌اندیشند و عمل می‌کنند، جدا شود.

ولی یعنی هم جبهه و هم صنف •

اسم سورۀ ممتحنه را می‌شود سورۀ »ولایت« گذاشت. آیات سورۀ ممتحنه این معنا 
وُا<؛2 »ای  مَ�ن

آ
�نَ � �ي ذ�

َّ
هَا ال ُّ �ي

أَ
ا � مِ. �يٰ ح�ي حْمٰ�نِ الرَّ سْمِ اللّهِ الرَّ را به‌خوبی روشن می‌کنند: >�بِ

اءَ<؛ دشمن من و دشمن  وْلِ�يٰ
أَ
كُم � وا عَدُوّی وَ عَدُوَّ

ذ�ُ خ�ِ
�تَّ کسانی که ایمان آورده‌اید، >لاٰ �تَ

خودتان را ولّی خود نگیرید.« در اینجا البته بد ترجمه نشده: »نباید کافران را که 
دشمن من و شمایند یاران خود بگیرند.« بعضی‌ها این‌طور معنا می‌کنند: »دشمن من 
و دشمن خودتان را دوست خود نگیرید.« این معنای کاملی نیست. فقط مسئلۀ 
این‌هاست. ولّی خودتان نگیرید یعنی هم‌جبهۀ  از  بالاتر  دوستی و محبت نیست، 
خودتان ندانید، یعنی خودتان را در صف آن‌ها قرار ندهید، یعنی در دل، خودتان و 
آن‌ها را در یک صف فرض نکنید، و آن‌ کسی ‌را که دشمن خدا و دشمن شماست در 

کنار خودتان ندانید، بلکه روبه‌رو و دشمن و معارض با خودتان ببینید.

<؛ »آن‌ها را هم‌جبهه و هم‌صف ندانید که پیام دوستی به  ة�ِ
َ

مَوَدّ
ْ
ال هِمْ �بِ �يْ

َ
ل و�نَ �إِ �ق

ْ
ل >�تُ

<؛ در‌حالی‌که می‌دانید این‌ها کافر  ِ
حَ�قّ

ْ
اءَكُم مِ�نَ ال مٰا ج�ٰ رُوا �بِ �فَ

َ
دْ ك

آن‌ها بدهید. >وَ �قَ

1. ابن‌طاووس، إقبال‌الأعمال، ص ۴۶۴.
2. ممتحنه، آیات 14.
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و�نَ  رِ�جُ �خْ ُ شده‌اند به آنچه از حق و حقیقت، پروردگار برای شما فرو فرستاده‌است، >�ي
اللّهِ  وُا �بِ مِ�ن ؤ� �نْ �تُ

أَ
اكُمْ<؛ پیامبر و شما را از شهر و دیارتان بیرون می‌کنند، >� �يّ سُولَ وَ �إِ الرَّ

كُمْ<؛ »به‌خاطر این‌که شما ایمان می‌آورید به الله که پروردگار شماست.« دشمن  ِ
ّ رَ�ب

 ��في 
ً
هٰادا مْ �جِ �تُ ْ رَ�ج م �خَ �تُ �نْ

ُ
�نْ ك من و دشمن خودتان را هم‌جبهه و یار و یاور نگیرید: >�إِ

<؛ »اگر در راه جهاد و مجاهدت و کوشش برای من خارج  ا�ت�ي اءَ مَرْض�ٰ غ�ٰ ِ �ت ْ ل�ي وَ ا�ب �ي سَ�ب
شده‌اید و برای به‌دست آوردن خشنودی من بیرون آمده‌اید، حق ندارید آن‌که را 

دشمن من و دشمن شماست هم‌جبهه و یار و پیوستۀ خودتان قرار دهید.«

قطع ارتباط با کافر لازم نیست؛اما طرح دوستی نریزید! •

این سوره بسیار جالب و مهم ‌است. در جای دیگری از ســوره، روشن می‌کند که 
منظورِ خدا کدام کفار است. نمی‌گوید با همۀ کفار طرح دوستی نریزید، نمی‌گوید با 
ادامه  را تقسیم می‌کند. در  را قطع کنید، بلکه گروه‌های کافر  رابطه‌تان   

ً
کفار مطلقا

<؛ »در نهان و خفا، محبت و مودت خود را به  ة�ِ
َ

مَوَدّ
ْ
ال هِمْ �بِ �يْ

َ
ل سِرّو�نَ �إِ

می‌فرماید: >�تُ
م<؛ من داناترم به آنچه شما  �تُ �نْ

َ
عْل

أَ
مْ وَ مٰا � �تُ �يْ

�فَ �خْ
أَ
مٰا � مُ �بِ

َ
عْل

أَ
ا � �نَ

أَ
آنان تحویل می‌دهید. >وَ �

دْ  �قَ كُم �فَ هُ مِ�نْ
ْ
عَل �فْ َ �ي پنهان می‌کنید، پنهان کرده‌اید و آنچه آشکار کرده‌اید. >وَ مَ�نْ 

لِ<؛ هرکس از شما که این کار را انجام بدهد، با دشمنان خدا طرح  �ي �ب
لَّ سَوٰاءَ السَّ ض�َ

لَّ  دْ ض�َ �قَ دوستی و یاوری بریزد، خودش را هم‌جبهۀ آن‌ها بداند و نشان بدهد، >�فَ
لِ<؛ راه میانه را گم کرده‌است )از راه میانه گمراه شده‌است(.« �ي �ب

سَوٰاءَ السَّ

بعد از آن، برای این‌که مسلمان‌ها ازلحاظ فکری هم قانع شوند که چرا باید با کفار 
بی‌بَلتعه 

َ
قطع رابطه کرد، کفار را معرفی می‌کند. شأن نزول این آیات دربارۀ حاطِبِ‌بنِ ‌ا

است. حاطب‌بن‌ ابی‌بلتعه مسلمانی کم‌ایمان بود. وقتی ‌که پیامبر اکرم می‌خواست 
به جنگ با کفار قریش برود، فکر کرد که ممکن است پیامبر در این جنگ مغلوب 
شود و خویشاوندان او که درمیان کفار هستند آسیب ببینند. او جزو سربازان پیامبر 
بود. خواست زرنگی کند. با خودش گفت حالا که ما در کنار پیامبریم و در رکابش 
 نامه‌ای هم بنویسیم به 

ً
جهاد می‌کنیم و ثواب مجاهدین در راه خدا را می‌بریم، احتیاطا



180

کفار، و  دوستی و وفاداری خودمان را به آن‌ها هم اعلام کنیم. چه ضرری دارد؟ اگر 
در میدان جنگ با آن‌ها روبه‌رو شدیم، کمکشان نمی‌کنیم، اما حالا چه مانعی دارد که 
 به خیال خودش ـ  خام کنم و با آن‌ها هم طرح دوستی  من نامه‌ای بنویسم و کفار را ـ

 به‌قول رایج بچه‌ها ـ  هم خرما را؟ بریزم؟ چه ضرری دارد، هم خدا را داشته باشم ـ

نامه‌ای نوشت به سران قریش و امضا کرد. خودش را خوب معرفی کرد تا بدانند که 
وی با آن‌ها خوب و دوست و مهربان است. نامه را داد به زنی و این زن هم نامه را 
پنهان کرد و به‌طرف مکه به‌راه افتاد. پیامبر مکرم ؟ص؟ از طریق وحی خدا، از ماجرا 
را پیدا کردند و  را فرستاد. آن زن  مطلع شد. امیرالمؤمنین ؟ع؟ و یکی‌دو نفر دیگر 
تهدیدش کردند و کاغذ را از او گرفتند. پیامبر به حاطب گفت: »چرا این کار را کردی، 
مرد؟ چرا اسرار نظامی و جنگی را برای دشمن فاش می‌کنی؟« گفت: »یا رسول‌الله، 
من آنجا دوستانی دارم، خویشاوندانی دارم، می‌ترسم آن‌ها مورد زحمت قرار بگیرند. 
خواستم این نامه را بنویسم که شاید دل آن‌ها قدری نسبت‌به من نرم بشود.« آیه 
در جواب می‌گوید: »اشتباه نکنید، دل آن‌ها با شما نرم نخواهد شد.« کسانی‌ که 
ازلحاظ فکری ضد شما هستند، کسانی‌ که دین و ایمان شما به زیان آن‌هاست و آن‌ها 
همت بر نابودی دین و ایمان شما گماشته‌اند، هرگز با شما مهربان و دوست نخواهند 
وكُمْ<؛ »اگر  �فُ �قَ

ْ �ث َ �نْ �ي بود. آیۀ بعدی این مطلب را بیان می‌کند و می‌فرماید: >�إِ
عْدٰاءً<؛ دشمن شما خواهند بود.«

َ
كُمْ ا

َ
وا ل كُو�نُ دست بیابند بر شما، >�يَ

ای حاطب‌بن ‌ابی بلتعۀ نادان، خیال نکن اگر حالا در اینجا کمکی به آن‌ها کردی، 
فردا پاسِ کمک تو را می‌دارند، بلکه اگر به آن‌ها کمک کردی، بیشتر دستِ ظلم و 
عْدٰاءً<؛ »دشمن شما خواهند بود. >وَ 

َ
كُمْ ا

َ
وا ل كُو�نُ جور را برروی تو می‌گشایند. >�يَ

السّوُءِ<؛ دست و زبان خود را به بدی برروی  �بِ هُمْ  �تَ سِ�نَ
ْ
ل

أَ
� وَ  َهُم  دِ�ي �يْ

أَ
� كُمْ  �يْ

َ
ل

َ
�إ سُطوُا  �بْ َ �ي

قرار می‌دهند.  بیشتر تحت‌فشار  را  را می‌گشایند و شما  شما می‌گشایند.« دستشان 
زبانشان را به بدی به‌روی شما می‌گشایند. شما را تحقیر می‌کنند. شما را بی‌حیثیت 
<؛ »فردا اگر بر شما مسلط شوند، همین  رُو�نَ كْ�فُ وْ �تَ

َ
وا ل

ُ
و بی‌شرافت می‌کنند. >وَ وَدّ

یک‌ذره عقیدۀ قلبی را هم نمی‌گذارند نگه دارید. دوست دارند که شما کافر شوید.« 
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خیال نکنید که آزاد و راحت اجــازه می‌دهند که شما مسلمان بمانید و به وظایف 
اسلامی‌تان عمل کنید.

دوستی با کفار بخاطر اقوام و اولاد، ممنوع! •

آقــای حاطب‌بن‌ ابی‌بلتعه و همۀ  ــارۀ خویشاوندان  را درب آیــه‌ و جملۀ قاطعی  بعد 
حاطب‌های تاریخ بیان می‌کند. شما به‌خاطر فرزندان و اقوام و نزدیکانتان حاضرید 
با دشمن خدا بسازید؟ برای جلبِ دوستِی بندگانِ ضعیفِ خدا و جلب منافع خود و 
نزدیکانتان حاضرید از فرمان خدا بگذرید و با دشمن خدا دوستی کنید؟ مگر چقدر 
این ارحــام و اولاد به درد آدم می‌خورند؟ مگر این جوانی که شما به‌خاطر شغل و 
بورس و کاسبی‌اش درمیان کفار قریش، حاضری با کفار قریش بسازی، چقدر به 

درد تو خواهد خورد، بیچاره؟ چقدر تو را از عذاب خدا نجات خواهد داد؟

مگر این ارحام و اولاد چقدر به درد آدم می‌خورند که به‌خاطر آن‌ها عذاب و سَخَط1 
وْلدُاكُم<؛ »ارحام 

أَ
رْحٰامُكُم وَ لاٰ �

أَ
عَكُمْ � �فَ �نْ �نْ �تَ

َ
الهی را متوجه خودش بکند؟ >ل

صِلُ  �فْ َ �ي اٰمَ�ةِ  �ي ال�قِ وْمَ  َ >�ي نمی‌بخشند.  ســودی  شما  به  شما  فرزندان  و  خویشاوندان  و 
و  این‌گونه بخوانیم  یا  و آن‌ها جدایی می‌افکند.«  روز قیامت میان شما  كُم<؛  �نَ �يْ َ �ب
<؛ »در روز قیامت،  امَ�ةِ �يٰ �قِ

ْ
وْمَ ال َ وْلدُاكُمْ �ي

َ
رْحٰامُكُمْ وَ لاٰ ا

أَ
عَكُمْ � �فَ �نْ �نْ �تَ

َ
معنا کنیم: >ل

كُمْ<؛ جدا می‌کند میان شما  �نَ �يْ َ صِلُ �ب �فْ َ ارحام و اولاد به شما سودی نمی‌بخشند. >�ي
هِ<؛2 آن  �ي �ن َ هِ وَ �ب ِ �ت هِ وَ صٰاحِ�بَ �ي �ب

أَ
هِ وَ � مِّ

أُ
هِ وَ � �ي �خ

أَ
مَرْءُ مِ�نْ �

ْ
رُّ ال �فِ َ وْمَ �ي َ را خدایِ روز قیامت. >�ي

روزی که انسان از برادر، پدر و مادر و از همسر مهربان و فرزندان و نورِ دیدگان عزیز 
خود می‌گریزد.« 

همین بچه‌ای که امروز این‌قدر غمش را می‌خوری، بدان که در روز قیامت، تو از او 
گریزان می‌شوی، او از تو، و هردو از همۀ خلایق دیگر گریزان می‌شوید و مجال ندارید 
هِ<؛  �ي �ن غ�ْ ُ �ي �نٌ 

أ
�

َ �ذٍ ش� وْمَ�ئِ َ �ي هُم  مِ�نْ امْرِ�ئٍ  >لِكُلِّ  بپرسید:  از حال هم  و  که به‌ هم برسید 

1. از »سخط«: غضبی شدید که عقوبت و عذاب درپی دارد.
2. عبس،  آیات 3437.
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»هرکسی در آن‌ روز کاری، سرگرمی‌ و گرفتاری‌ای‌ دارد که همان گرفتاریِ خودش او 
را بس است.« در روز قیامت، انسان این‌قدر خودش گرفتار است که به گرفتاری 
دیگران نمی‌رسد، حتی فرزندش. خاری به دست فرزندت می‌رود، حاضری دنیا و 

آخرتت را قربانش کنی. بیچاره! روز قیامت از او خواهی گریخت.

مٰا  �بِ اللّهُ  وَ  كُمْ  �نَ �يْ َ �ب صِلُ  �فْ َ �ي امَ�ةِ  �يٰ ال�قِ وْمَ  َ �ي وْلدُاكُمْ 
أَ
� لاٰ  وَ  رْحامُكُم 

َ
ا عَكُمْ  �فَ �نْ �تَ �نْ 

َ
>ل

رٌ<؛ »خدا به آنچه می‌کنید داناست.« ص�ي عْمَلو�نَ �بَ �تَ

ابراهیم ؟ع؟، سرمشقی نیکو •

آیات، مطلب به  مَعَهُ<. در این  �نَ  �ي ذ�
َّ
ال وَ  مَ  راه�ي �ب �إِ ��في  �ةٌ  سْوَة�ٌ حَسَ�نَ

ُ
ا كُمْ 

َ
ل دْ كا�نَ�تْ  >�قَ

اوج خودش می‌رسد. به مؤمنان می‌گوید: »مؤمنین! شما را در عمل ابراهیم و پیروان 
را  کــار  کردند، شما هم همــان  پیروانش چه  و  ابراهیم  نیکوست.«  ابراهیم سرمشقی 
بکنید. آن‌ها صاف و صریح رو کردند به قوم گمراه زمان خودشان و گفتند که از شما و 
خداوندگارانتان بیزاریم، به شما کفر ورزیدیم، از شما روگرداندیم. گفتند که میان ما و شما 
همیشه بغض و دشمنی، عداوت و خشم و کینه برقرار است و فقط یک راه آشتی 
اللّهِ وَحْدَهُ.< یعنی وارد منطق فکری ما  وا �بِ مِ�نُ ؤ� وجود دارد و آن این است: >حَ�تّى �تُ

شوید. به‌صراحت می‌گوید: »مؤمنان! شما هم مثل ابراهیم عمل کنید.«

سرمشقی  شما  برای  ابراهیم  »بی‌گمان  مَ<؛  راه�ي �ب �إِ ��في  �ةٌ  حَسَ�نَ سْوَة�ٌ 
ُ
ا كُمْ 

َ
ل كا�نَ�تْ  دْ 

>�قَ
وا 

ُ
ال

�قٰ  
�ذْ >�إِ همراهانش،  بودند،  او  با  آن‌کسانی‌که  و  مَعَهُ<؛  �نَ  �ي ذ�

َّ
ال >وَ  نیکوست، 

و  بیزاران  ما  كُمْ<؛  مِ�نْ ا  ؤ�ُ
آ
رَ� ُ �ب ا  �نّ >�إِ گفتند:  قوم خودشان  به  که  زمان  آن  وْمِهِم<؛  لِ�قَ

دُو�نَ مِ�نْ دوُ�نِ اللّهِ<؛ و نیز بیزاریم از هرآنچه جز  عْ�بُ ا �تَ مبرّایان از شما هستیم، >وَ مِمّٰ
دا  كُمْ<؛ به شما کفر ورزیدیم، >وَ �بَ ا �بِ رْ�نٰ خدا می‌پرستید و عبودیت می‌کنید، >كَ�فَ
<؛ میان ما و شما، دشمنی و بغض و کینه برای 

ً
دا �بَ

أَ
اءُ � ض�ٰ غ�ْ �بَ

ْ
عَدٰاوَة�ُ وَ ال

ْ
كُمُ ال �نَ �يْ َ ا وَ �ب �نٰ �نَ �يْ َ �ب

اللّهِ وَحْدَهُ<؛ تا وقتی‌ که به خدای یکتا  وا �بِ مِ�نُ ؤ� ى �تُ
همیشه نمایان و آشکار شد، >حَ�تَّ

ایمان آورید.«
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<؛1 »برای شما مؤمنین، در ابراهیم  �ةٌ سْوَة�ٌ حَسَ�نَ
ُ
هِمْ ا �ي كُمْ �ف

َ
ا�نَ ل

ٰ
دْ ك �قَ

َ
قرآن می‌گوید: >ل

رَ<؛ برای کسانی  �خِ
وْمَ ال�آ �يَ

ْ
وا اللّهَ وَ ال ُ رْ�ج َ ا�نَ �ي

ٰ
و یارانش سرمشقی نیکوست، >لِمَ�نْ ك

دُ<؛ و  حَم�ي
ْ
یُّ ال �نِ

غ�َ
ْ
اِ�نَّ اللّهَ هُوَ ال وَلَّ �فَ �تَ َ ‌که به خدا و روز قیامت امید دارند، >وَ مَ�نْ �ي

هرکس پشت کند و از این دستور رو بگرداند و اعــراض کند. خدای متعال غنی، 
ستوده و پسندیده است، و بر دامن کبریایی‌اش گردی ننشیند.«2 اگر تو با دشمنانش 
سازش کنی، دامن انسانیت و شرف تو لکه‌دار خواهد شد و خدا زیانی نمی‌بیند. این 
جمله را از ابراهیم به یاد داشته باشید. ابراهیم و یارانش به کفار و منحرفان معاصر 

كُم<؛ ما از شما بیزاریم.« ا مِ�ن ؤ�ُ
آ
رَ� ُ ا �ب

خودشان می‌گویند: >اِ�نّ

یحیی‌بن ام طویل، مبارزی نستوه •

امــام سجاد و یارانش با مــردمِ منحرف زمــان خــود همین‌طور صحبت کردند. در 
بحارالأنوار حدیثی آمده‌است که می‌گوید یحیی‌بن ‌ام‌طویل، حواری امام چهارم، به 
مسجد مدینه می‌آمد و رو به مردم می‌ایستاد و همین سخن قرآنی را تکرار می‌کرد، 
همان مردمی که امام حسین و امام حسن بیست سال در بین آن‌ها زندگی کرده 
بودند، همان مردمی که نه اموی بودند و نه وابستگان به بنی‌امیه بودند. پس چه 
بودند؟ بزدلانی بودند که برای خاطر عاشورا و کربلا، از ترس خفقانی که بنی‌امیه 
به‌وجود آورده بودند، دورِ آل‌محمد را خالی گذاشته بودند، ولی افراد معتقدی بودند.

وَ  بِكُمْ  كَفَرْنٰا   
ُ

»يَقُول می‌گفت:  و  می‌ایستاد  مردم  مقابل همین  در  ام‌طویل  یحیی‌بن‌ 
بَغْضٰاءُ؛3 ما به شما کافر شدیم و میان ما و شما خشم 

ْ
بَيْنَكُمُ العَدٰاوَةُ وَ ال بَيْنَنٰا وَ  بَدا 

و کینه نمــودار شــد.« ایــن همــان حــرفی اســت که ابراهیم به کفار زمــان خــودش و به 
مشرکان و منحرفان و گمراهان معاصر خودش می‌گفت. ببینید، ولایت همان ولایت 

1. ممتحنه، آیۀ 6.
ــردنـــد2.  ــر گـ ــ ــاف ــ ــۀ کـــائـــنـــات ک ــلـ ــات نــنــشــیــنــد گـــردگــــر جمـ یـ ــر ــبـ ــر دامــــــن کـ ــ ب

)خواجه عبدالله انصاری(
، ج 46، ص 144. 3. علامه مجلسی، بحارالأنوار
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است. ابراهیم دارای ولایت است، شیعۀ امام سجاد هم در زمان خود دارای ولایت 
است. همدیگر را باید داشته باشند و از دشمنان جدا باشند. اگر شیعه‌ای از شیعیان 
امام سجاد ؟ع؟ در زمان ایشان، ازروی ترس یا طمع، به‌دنبال جبهۀ دشمن رفته، 
از ولایت امام سجاد ؟ع؟ خارج شده و به جبهۀ امام سجاد متصل نبوده‌است. 
لذا شاگرد نزدیک امام سجاد ؟ع؟ به آن‌ها می‌گوید: »كَفَرْنٰا بِكُمْ وَ بَدا بَيْنَنٰا وَ بَيْنَكُمُ 

بَغْضٰاءُ.« 
ْ
العَدٰاوَةُ وَ ال

یحیی‌بن‌ ام‌طویل از اصحاب بسیار خوب و زبدۀ امام سجاد ؟ع؟ بود. عاقبت کار 
این مسلمان زُبده این بود که حجاج‌بن‌ یوسف دست راست و چپش را برید، پای 
راست و چپش را هم برید، اما او باز شروع به سخن گفتن کرد و حجاج زبانش را 
هم برید تا این‌که از دنیا رفت، و این درحالی بود که شیعه را سامان داده و پایه‌های 

اساسی کاخ تشیّع را بعد از امام سجاد ؟ع؟ فراهم و استوار کرده بود. 



درس بیست و چهارم

دهای ام�ت اسلامی ݔو�ن ݫ ىݕݫ ٮݪݬݬ





ظهور ولایت در روابط داخلی و خارجی امت اسلامی� 

جامعه‌ای اسلامی را که با مقررات و طرز فکر الهی و با قانون‌گذاری و اجرای قانون 
به‌وسیلۀ قدرت الهی اداره می‌شود »امت اسلامی« می‌نامیم. این امت اسلامی 
اگر بخواهد ولایــت داشته باشد و به آن ولایــی که در قــرآن مطرح شده برسد، دو 
ارتباطات داخــ‌ی است که در داخل  را باید مراعات کند؛ یک‌ موضوع  موضوع 
جامعۀ اسلامی وجود دارد، و دیگری ارتباطات خارجی است، یعنی رابطۀ امت 

اسلام و جامعۀ اسلامی با جوامع دیگر.

در زمینۀ ارتباطات داخلی، امت اسلام وقتی دارای ولایت به‌ معنای قرآنی ا‌ست 
که امکان کمال هم‌بستگی، اتصال، ارتباط و اتحاد صفوف و فشردگی هرچه بیشتر 
آحاد و جناح‌های گوناگون را در خودش فراهم کند، هیچ‌گونه تفرّق و اختلافی در 
سرتاسر امت عظیم اسلامی نباشد و صف‌های گوناگون در داخل این امت تشکیل 

نشود.

احکام محاربۀ دو گروه از امت اسلامی ◦

چنانچه دو واحد در داخل امت اسلامی با همدیگر به جنگ برخیزند، مثلاً گروهی 
در شرق ممالک اسلامی با گروهی در شمال‌ شرقی ممالک اسلامی به محاربه و جنگ 
بقیۀ مسلمانان هرچقدر می‌توانند،  این است که  بپردازند، قاعده و دستور قرآنی 
سعی کنند تا آن دو مخاصم و متخاصم را آشتی دهند. اگر دیدند یکی حاضر است، 
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امــا دیگری حاضر نیست، یا حــرف دیگری حــرف زور اســت، درحــالی‌کــه حرف 
این‌یکی حق است، در چنین شرایطی، تمام عالم اسلام باید یک‌دست و هم‌دست 

شوند، سراغ آن زورگو بروند و او را ساکت کنند و سر جای خود بنشانند.

لوُا<؛1 »اگر دو طایفه،  �تَ �تَ �نَ ا�قْ �ي مِ�ن مُؤ�
ْ
ا�نِ مِ�نَ ال �تٰ �فَ �نْ طٰا�ئِ خدا در قرآن می‌فرماید: >وَ �إِ

هُمٰا<؛ بین این دو  �نَ �يْ َ صْلِحوُا �ب
أَ
� دو گروه از گروه‌های مسلمان، با یکدیگر جنگیدند، >�فَ

رَىٰ<؛ اگر میان این  �خ
�أُ

ْ
ى ال

َ
حْدٰاهُمٰا عَل �ت �إِ غ�َ َ �نْ �ب �إِ

گروه مسلمان را اصلاح کنید. >�فَ
دو گروه، یک گروه بر دیگری ظلم کرد و بغی و تجاوز و تعدی روا داشت و زور گفت 
<؛ با آن‌ گروهی که زور می‌گوید بجنگید،  �ي �غِ �بْ

�ت�ي �تَ
َّ
وُا ال

ُ
ل ا�تِ �ق و خواست قلدری کند، >�فَ

مْرِ اللّهِ<؛ تا مجبور شود به فرمان خدا برگردد و فرمان خدا را قبول 
أَ
لىٰ � ءَ �إِ �ي �فِ

>حَ�تّىٰ �تَ
کند.« این دستور خداست در زمینۀ حفظ وحدت در داخل جامعۀ اسلامی.

ــط خــود بــا دنیای  ــط خــارجــی بــایــد سعی کند روابـ امــت اســامــی در زمینۀ روابـ
غیرمسلمان و غیر این امت را طوری تنظیم کند که ذره‌ای زیر فرمان و تحت تأثیر افکار 
آن‌ها قرار نگیرد. در‌صورتی‌که این پیوستگی ملت مسلمان با غیرمسلمان‌ها موجب 
شود که امت مسلمان تحت تأثیر قرار بگیرد، این پیوستگی و هم‌جبهگی به‌کلی ممنوع 

خواهد بود.

یاری دستگاه خلافت برای حفظ استقلال امت اسلامی •

در این ‌باره، داستان معروف و روایتی در کتب معتبر شیعه ذکر شده‌است که مربوط 
 اسلام را از کشور روم می‌آوردند. یکی 

َ
به زمان امام باقر ؟ع؟ است که سکۀ عالَم

دو مــورد استثنایی وجــود دارد که ائمۀ هــدی ؟عهم؟ مختصر روی خوشی به دستگاه 
خلافت نشان دادند. یک موردش همین‌جاست که امام باقر ؟ع؟ دستگاه خلافت 
را راهنمایی کرد و فرمود که سکه را این‌طوری می‌زنند. چون عوامل حکومت ضرب 
سکه و مقدار و اندازۀ نقره‌ و چگونگی و مکان تأمین آن و موضوعاتی از این دست را 

1. حجرات، آیۀ 9.
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نمی‌دانستند، امام راهنمایی‌شان کرد.

ازلحاظ روابط خارجی، ‌ذره‌ای تأثیرپذیری از جناح‌های ضداسلامی یا غیراسلامی، 
ندارد  و امت اسلامی حق   ضداسلامی، ممنوع اســت. جامعۀ اسلامی 

ً
مخصوصا

پیوند خودش را با دنیای خارج از اسلام، جز به‌صورت فرادست بودن، برقرار کند؛ 
یعنی چنانچه قرار شد رابطه‌ای میان امت اسلامی و امتی غیرمسلمان برقرار شود، 
حق ندارند رابطه‌ای استثماری )شبیه ماجرای تنباکو و کمپانی رژِی(1 ببندند. پس 
آن سلاطین و حکام مغول هندوستان که اجازه دادند دولت‌های خارجی در آنجا 
 اسلام انجام دادند. جایز نبود که 

َ
کمپانی تأسیس کنند عملی برخلاف ولایت عالَم

بگذارند کمپانی بیاید، چون می‌دانستند ـ یا اگر نمی‌دانستند، بایست می‌دانستند ـ 
که کمپانی هند شرقی2 وقتی‌ وارد آن سرزمین شد، چه بلایی به روزگار آن مردم خواهد 

آورد و چگونه سرطان استعمار را تا رگ و پِی آن شبه‌قارۀ عظیم خواهد گسترانید.

استقلال آری، انزوا خیر •

این‌که می‌گوییم با دولت‌های غیرمسلمان رابطه نداشته باشیم ‌به این معنا نیست 
که امت اسلامی در انزوای سیاسی به‌سر ببرد و هیچ‌گونه روابط بازرگانی، سیاسی و 
دیپلماتیک و مبادلۀ سفیر نداشته باشد، بلکه می‌گوییم روابط معمولی داشته باشد، 
ولی ولایــت و پیوستگی و پیوند جوهری و ماهوی با آن‌هــا نداشته باشد. رابطه 

به‌گونه‌ای نخواهد بود که اگر آن‌ها خواستند، بتوانند بر عالم اسلام تأثیر بگذارند.

کرد. شرکت رژی اختیار  که ناصرالدین شاه با شرکت رژی منعقد  قــراردادی است   .1
یافت تا امتیاز تجارت توتون و سیگار را در ایران در مقابل مبلغ ناچیزی در اختیار 

بگیرد. این قرارداد با فتوای معروف میرزای شیرازی عملاً بی‌اثر و باطل شد.
ــرارداد  قـ یــک  انعقاد  بــا  کــه  ــود  ب انگلیس  استعمار  بــه  وابسته  شــرقــی  هند  کمپانی   .2

استعماری، هند را عملاً مستعمره انگلستان کرد.
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دو بعد ولایت قرآنی •

پس ولایت قرآنی دو رویه دارد؛ یک رویه این‌ است که در داخل جامعۀ اسلامی، 
همۀ عناصر در یک هدف و جهت قدم بردارند، و رویۀ دیگر این است که در خارج از 
جامعۀ اسلامی، امت اسلامی با همۀ بلوک‌ها و جناح‌های ضداسلامی پیوندهای 

خود را بگسلد.

از نکاتی که بیان شد موضوع دقیقی فهمیده می‌شود و آن این است که ولایتی که در 
قرآن آمده مطابق با معنایی از ولایت است که مدنظر شیعه است. اگر جامعه‌ و امتی 
بخواهد ولایتی قرآنی به ‌این ‌معنا داشته باشد، یعنی تمام نیروهای داخلی‌اش در یک 
جهت و به‌سوی یک هدف و در یک خط به‌راه بیفتند و تمام نیروهای داخلی‌اش 
علیه قدرت‌های ضداسلامی در خارج بسیج شوند، به یک نقطۀ قدرت متمرکز در 
متن جامعۀ اسلام احتیاج دارد، نقطه‌ای که تمام نیروهای داخلی به آن بپیوندند، 
همه از آنجا الهام بگیرند، همه از او حرف بشنوند، و او تمام جوانب مصالح و مفاسد 
را بداند تا بتواند مثل دیده‌بانی نیرومند، هرکسی را در جبهۀ جنگ به کار مخصوص 
خودش بگمارد. لازم است رهبر، فرمانده و قدرت متمرکزی در جامعۀ اسلامی وجود 
داشته باشد که هریک از افراد جامعۀ اسلامی را براساس استعداد و توانمندی او به 
کاری بگمارد که برای او لازم است. مثلاً در کارگاه‌های قالی‌بافی، عده‌ای نشسته‌اند 
و قالی می‌بافند و هرکسی دارد کاری می‌کند. چنانچه این کارها هماهنگ نباشند، اگر 
یک فکر و چشم و قدرت بالاتری نباشد که مدام آن متن قالی را برطبق دستورهای 
خاص بخواند تا این‌ها بدانند چه نخی را به‌کار ببرند و چطور بزنند و چگونه ببُرند، 

کار به نتیجۀ مطلوب نخواهد رسید.

نقش امام در نظام ولایی •

و  کنند  حرکت  یک ‌جهت  در  و  بیفتند  به‌کار  نیرو‌ها  اگــر بخواهیم همۀ  جامعه،  در 
هیچ‌یک از نیرو‌ها هرز نروند و همه به‌صورت قدرتی متراکم برای مصالح جمعی بشر 
به‌کار بیایند و جامعه بتواند در‌ مقابل جناح‌ها و صف‌ها و قدرت‌های مخاصم مثل 
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مشتی واحد باشد، به یک قدرت متمرکز احتیاج دارد. پیکر عمومی امت اسلام به 
یک قلب نیاز دارد. البته شرایطی دیگری هم دارد. آن قدرت متمرکز باید خیلی آگاه 
و مصمم باشد و از هیچ چیزی در راه خدا نهراسد، و وقتی لازم شد، خودش را هم 
فدا کند. ما اسم ‌چنین موجودی را »امام« می‌گذاریم، یعنی آن حاکم و پیشوایی که 

از ‌طرف پروردگار در جامعه معیّّن می‌شود.

راه‌های معرفی امام •

این‌که می‌گوییم از‌طرف خدا، یعنی گاهی خدا با نام و نشانْ معیّّن می‌کند، مانند 
را معیّّن  ائمه  بقیۀ  و  امام حسین ؟ع؟  امام حسن ؟ع؟،  امیرالمؤمنین ؟ع؟،  این‌که 
كَ 

ُ
اعِل �نّ�ي ج�ٰ کرده، و خود پیامبر را معیّّن کرده، چون خود پیامبر هم یک امام است: >�إِ

.<1 خدای متعال به ابراهیم می‌گوید: »من تو را امام قرار دادم.« امام 
ً
مٰاما اسِ �إِ

لِل�نّٰ
یعنی آن پیشوا و حاکم و رهبر جامعه.

باید  مثلاً  پیامبر،  از  بعد  مــی‌گــویــد  و  مــعــنّ می‌کند  نــام  بــه  را  ــام  امـ گــاهــی خــدا 
علی‌بن ‌ابی‌طالب ؟ع؟ باشد. گاهی خدای متعال امام را به نام معیّّن نمی‌کند، بلکه 
كٰانَ  مَنْ  ا  مّٰ

َ
به نشان معیّّن می‌کند، مثل فرمایش امام حسن عسکری ؟ع؟:2 »فَأ

نْ 
َ
عَوامِّ ا

ْ
مَوْلاهُ فَلِل مرِ 

َ
 لِِأ

ً
 هَوٰاهُ مُطيعا

َ
 عَلَى

ً
 لِدينِهِ مُُخالِفا

ً
 لِنَفْسِهِ حٰافِظا

ً
فُقَهٰاءِ صٰائِنا

ْ
مِنَ ال

دُوهُ.« این‌هم امام است. آن فقیهی که جانشین امامِ منصوص است خود امام  ِ
ّ
يُقَل

است، منتها امامی ا‌ست که با نام معیّّن نشده، با نشان معیّّن شده. هر‌کسی ‌که این 
نشان بر او تطبیق داشت، او می‌شود امام.

دامنۀ ارتباط امام و امت •

کلمۀ »امام« یعنی »پیشوا، حاکم، زمام‌دار، کسی‌ که هر‌جا برود، انسان‌ها به‌دنبالش 
مــی‌رونــد«. او باید از سوی خدا برگزیده شده باشد و عــادل، منصف، دیــن‌دار و 

بااراده باشد.

1. بقره، آیۀ 124.
2. حر عاملی، وسائل‌الشیعة، ج 27، ص 131.
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پس اصــل ولایــت قــرآنی وجــود امــام را ایجــاب می‌کند. ایــن پیکر بــزرگ که اسمش 
»امت اسلامی« ا‌ست، اگر بخواهد زنده و موفق و پایدار باشد، همیشه باید ارتباط 
مستحکم و نیرومندی با این مرکز و قلب محرک و پرهیجان داشته باشد. پس ولایت 
یعنی هریک از آحــاد امت اســام، در همه‌حال، ارتباط مستحکم و نیرومندی با 
آن قلب امت داشته باشند. این ارتباط شامل ارتباط فکری و عملی است، یعنی 
درست از او سرمشق گرفتن، درست در افکار و بینش‌ها دنبال او بودن، و درست در 

افعال و رفتار و فعالیت‌ها و حرکت‌ها از او پیروی کردن.

پس ولایت علی‌بن ‌ابی‌طالب یعنی در افکار و افعالت پیرو علی باشی و رابطه‌ای 
نیرومند، مستحکم، خلل‌ناپذیر تو را با علی‌بن‌ ابی‌طالب پیوند زده باشد. اینجاست 
بِِي ‌طالِبٍ حِصْنِِي؛1 ولایت علی‌بن 

َ
ِ ‌بنِ ‌أ

که معنای این حدیث را می‌فهمیم: »وَلايَةُ عَلِِيّ
مِنَ مِنْ 

َ
 حِصْنِِي أ

َ
نْ دَخَل َ ‌ابی‌طالب حصن و حصار من است.« از قول خداوند، »فَمَ

عَذابِِي؛ هر‌که داخل این حصار شد از عذاب خدا مصون و مأمون خواهد ماند«. 
حرف بسیار جالبی ا‌ست. یعنی مسلمان‌ها و پیروان قرآن، اگر ازلحاظ فکر، اندیشه، 
عمل، تلاش و فعالیت، به علی‌بن ابی‌طالب متصل باشند، از عذاب خدا مصون 

و محفوظ‌اند.

کسی که قرآن را قابل‌فهم نمی‌داند چطور می‌تواند بگوید من ولایت علی‌بن ‌ابی‌طالب 
بــا عــی مرتبطم، درحــالی‌کــه عــ‌یبــن‌ ابی‌طــالــب در خطبۀ  دارم و ازلحـــاظ فکری 
ادِي  ٰ  وَ الْهْ

ُ
 يَغُشّ

ٰ
ذي لٰا

َّ
اصِحُ ال قُرآنَ هُوَ النّٰ

ْ
نَّ هذَا ال

َ
مُوا أ

َ
نهج‌البلاغه می‌گوید: »وَ اعْل

 قٰامَ عَنْهُ بِزيِادَةٍ 
ّٰ

حَدٌ إِلّٰا
َ
قُرآنَ أ

ْ
سَ هذَا ال

َ
 يَكذِبُ وَ مٰا جٰال

ٰ
ذي لٰا

َّ
ثُ ال حَدِّ ُ  وَ الْمْ

ُّ
 يُضِل

ٰ
ذي لٰا

َّ
ال

وْ نُقصٰانٍ مِنْ عَمًى.«2 امیرالمؤمنین ؟ع؟ این‌گونه مردم را به 
َ
وْ نُقْصانٍ زيِادَةٍ في هُدًى أ

َ
أ

1. صدوق، عیون أخبار الرضا، ج ‏2، ص 136.
که اهل خیانت  که قرآن نصیحت‌گری است  گاه باشید  2. نهج‌البلاغه، خطبۀ 176: آ
که  گوینده‌ای است  کارش معنا ندارد و  گمراهی در  که  نیست و هدایتگری است 
کس با قــرآن انس نگرفت مگر آنکه چیزی بر او افــزود یا از او  دروغ نمی‌گوید. هیچ 

کاست یا بر هدایت او افزود یا از کوردلی‌اش کاست.
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قرآن حواله و سوق می‌دهد. آن بندۀ خدا که می‌گوید قرآن را نمی‌شود فهمید ولایت 
تمام  از  اســت  به‌خاطر خــدا حاضر  ــدارد. علی‌بن ‌ابی‌طالب  ن را  علی‌بن‌ ابی‌طالب 
وجودش بگذرد؛ عمل علی‌بن‌ ابی‌طالب این است. کسی که حاضر نیست از یک 
مثقال از پولش، از جانش، از حیثیت اجتماعی‌اش، از راحــ‌یاش، از آقایی‌اش، 
ولایت علی‌بن ‌ابی‌طالب  دارد؟  ولایت علی‌بن‌ ابی‌طالب  بگذرد  برای خاطر خدا 
را آن کسی دارد که ازلحــاظ فکر، اندیشه و عمل، با پیوندی ناگسستنی، به علی 

پیوسته باشد.

جنبه مثبت و منفی ولایت در آیات قرآن •

این معنا از ولایت که بیان شد از قرآن استخراج می‌شود و دقیق‌ترین و ظریف‌ترین 
معنایی‌ است که دربارۀ ولایت می‌شود بیان کرد. در آیات سورۀ مائده، هم به جنبۀ 
مثبت ولایت، یعنی پیوند داخلی، هم به جنبۀ منفی ولایت، یعنی قطع پیوندهای 
خارجی، و هم به آن بُعد دیگر ولایت، یعنی ارتباط و اتصال با ولّی، اشــاراتی رسا 

شده‌است.

 و تبرّا در نظام بین‌الملل •
ّ
تولّا

صٰارىٰ 
هوُدَ وَ ال�نَّ �يَ

ْ
وا ال

ذ�ُ خ�ِ
�تَّ وُا<؛1 »ای کسانی که ایمان آورده‌اید، >لاٰ �تَ مَ�ن

آ
�نَ � �ي ذ�

َّ
هَا ال ُّ �ي

َ
ا ا >�يٰ

اءَ<؛ یهود و نصارا )یهودیان و مسیحیان( را اولیای خود مگیرید.« »اولیا« جمع  وْلِ�يٰ
أَ
�

»ولّی« است. ولی از »ولایــت« است؛ »ولّی« یعنی »پیوسته و پیوندزده«. یهود و 
هُمْ  عْ�ضُ َ >�ب مکنید.  انتخاب  مگیرید،  با خود  پیوستگان  و  پیوندخورد‌گان  را  نصارا 
<؛ »آن‌ها بعضی اولیا و هم‌جبهگان و پیوستگان بعضی دیگرند.«  ع�ضٍ اءُ �بَ وْل�يٰ

أَ
�

نگاه نکنید که بلوک‌هایشان از همدیگر جداست. آن‌ها در معنا، برای ضدیتِ با 
كُمْ<؛ »هرکس با آنان  هُمْ مِ�نْ

َّ
وَل �تَ َ اصالت‌های شما، همه در یک جبهه‌اند. >وَ مَ�نْ �ي

« یعنی »ولایت را پذیرفتن«، از باب »تفعّل«( و در وادی ولایت آن‌ها 
ّ

 کند )»تولّا
ّ

تولّا

1. مائده، آیات 5156.
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هُ 
�نَّ �إِ

قدم بگذارد و خودش را با آن‌ها پیوند بزند، مرتبط کند و رابطه برقرار کند، >�فَ
<؛ و خدا  �نَ الِم�ي

وْمَ الظ�ّٰ �قَ
ْ
هْدِ�ي ال َ هَ لاٰ �ي �نَّ اللّٰ هُمْ<؛ بی‌گمان او خود از آنان است. >�إِ مِ�نْ

مردمان ستمگر را هدایت نخواهد کرد.«

<؛ »می‌بینی کسانی را ‌ که در دل‌هایشان بیماری  هِمْ مَرَ�ضٌ لو�بِ �نَ ��في �قُ �ي ذ�
َّ
ال رَى  �تَ >�فَ

درمیان جبهۀ  هِمْ<؛ می‌شتابند  �ي �ف ُسٰارِعوُ�نَ  >�ي کردیم »بیماردلان«(؟  )ترجمه  است 
دشمنانِ دین.« آن‌ها قناعت نمی‌کنند به این‌که بروند به‌طرف آن‌ها، بلکه می‌شتابند؛ 
قناعت نمی‌کنند به این‌که تا پهلویشان بروند، بلکه تا اعماق جبهه‌شان می‌روند. 
اگر بپرسید که »آقا! چرا این‌قدر با دشمنِ دین می‌سازی؟ چرا با کسی که می‌دانی 
ضد دین است، ضدیت که نمی‌کنی هیچ، دوستی هم می‌کنی؟«، در جوابتان چنین 
<؛ »می‌گویند می‌ترسیم آسیبی به ما  رَة�ٌ ا دٰا�ئِ �نٰ �بَ ص�ي �نْ �تُ

أَ
ىٰ � ش� �خْ

و�نَ �نَ
ُ
ول �قُ َ می‌گوید: >�ي

<؛  رَة�ٌ دٰا�ئِ ا  �نٰ �بَ ص�ي �تُ �نْ 
أ
� ىٰ  ش� �خْ

>�نَ آشنایند!  آدم  به گوش  این حرف‌ها چقدر  برسد.« 
»می‌ترسیم برایمان دردسری درست شود، اسباب زحمتی درست شود.« ببینید چه 

کلمات آشنایی‌‌اند!

مْرٍ 
أَ
وْ �

أَ
حِ � �تْ �فَ

ْ
ال َ �بِ ِ�ي

�ت
أ
� �نْ �يَ

أَ
عَسَى اللّهُ � خدا در جواب این‌ها چه می‌گوید؟ می‌فرماید: >�فَ

دِهِ<؛ »امید است که خدا پیروزی را نصیب جبهۀ مؤمن کند یا حادثه‌ای را  مِ�نْ عِ�نْ
حوا  صْ�بِ �يُ

از پیش خود، به سود آنان پدید آورد.« بعد که این کار بشود، آن‌وقت، >�فَ
<؛ »تا این بدبخت‌هایی که با آن‌ها ساخته بودند  �نَ ادِم�ي سِهِمْ �نٰ �فُ �نْ

أَ
سَرّوُا ��في �

أَ
عَلىٰ مٰا �

پشیمان و روسیاه شوند.« یعنی بگویند دیدی چه غلطی کردیم؟ اگر می‌دانستیم که 
جبهۀ مؤمن این‌طور پیروزمند و نیرومند خواهد شد، با دشمن دین و خدا نمی‌ساختیم 

و خودمان را بی‌آبرو نمی‌کردیم.

وا<؛ »بعد از آن‌که آن افراد مریض دل خودشان را مفتضح کردند  مَ�ن
آ
�نَ � �ي ذ�

َّ
ولُ ال �ق َ >وَ �ي

هِ  اللّٰ سَمُوا �بِ �قْ
أَ
�نَ � �ي ذ�

َّ
لاءِ ال  هٰؤ�ُ

أَ
و با دشمنان ساختند، ‌کسانی‌که ایمان آوردند می‌گویند: >�

تعجب  با  و  فرومی‌روند  حیرت  و  بهت  در  مؤمنان  مَعَكُمْ<؛ 
َ
ل �نَّهُمْ  �إِ هِم  ما�نِ ْ �ي

أَ
� هْدَ  َ �ج

می‌پرسند: همین‌ها بودند این چهره‌های خوش‌ظاهر و موجّهی که قسم می‌خوردند 
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ما با شماییم؟« می‌گویند که هر‌وقت با آن‌ها حرف می‌زدیم، هر‌وقت به آن‌ها چیزی 
می‌گفتیم، می‌گفتند: »بله، ما هم با شما هم‌عقیده‌ایم و اختلافی نداریم. ما هم همین 
حرفی که شما می‌زنید را می‌زنیم.« در مقام بیان، این‌گونه با آدم حرف می‌زدند. بعد 
معلوم شد که دل‌های این‌ها مریض بوده و به‌رغم ظاهر نیکشان، دل‌های چرکین 
هُمْ<؛ »پوچ و بیهوده و نابود شد کارهایی 

ُ
عْمٰال

أَ
طَ�تْ � و سیاه و نفاق‌آمیز داشتند. >حَ�بِ

<؛ زیان‌کار گشتند، زیان‌کارانی واقعی.« �نَ اسِر�ي حُوا خ�ٰ صْ�بَ
أَ
� که کرده بودند. >�فَ

رسالت الهی بر زمین نمی‌ماند •

این آیات دربــارۀ ارتباطات خارجی بودند، حالا ببینید خداوند دربــارۀ ارتباطات 
وُا<؛ »ای کسانی که ایمان آوردیــد...« اگر  مَ�ن

آ
�نَ � �ي ذ�

َّ
هَا ال ُّ �ي

أَ
ا � داخلی چه می‌فرماید: >�يٰ

این بار رسالت و مسئولیتی را که با ایمان به خدا پذیرفته بودید از دوشتان روی 
زمین بگذارید و آن را به سرمنزل نرسانید، خیال نکنید که این بار به سرمنزل نخواهد 
رسید. این گمان تصور باطلی است. این بارِ خدا به سرمنزل خواهد رسید، منتها 
سعادتش را کسِ دیگری خواهد برد. این افتخار نصیب جمعیت دیگری خواهد 

شد که این بار را به منزل برسانند.

هِ<؛ »هرکه از شما از دین خود بازگردد و مرتد شود،  ِ �ن كُم عَ�نْ د�ي  مِ�نْ
َ

دّ رْ�تَ َ >مَ�نْ �ي
وْمٍ<؛ خدا مردمی را خواهد آورد...« در اینجا قرآن ویژگی‌های  �قَ هُ �بِ ِ�ي اللّٰ

�ت
أ
� سَوْ�فَ �يَ

>�فَ
رابطه‌های  و  پیوندها  ازلحــاظ  این جامعه  بیان می‌کند.  را  ایدئال اسلامی‌  مــردم 
هُمْ<؛  حِ�بُّ ُ وْمٍ �ي �قَ هُ �بِ

ِ�ي اللّٰ
�ت
أ
�  �يَ

سَوْ�فَ
داخلی و خارجی این‌گونه است که در این آیه آمده: >�فَ

»خــدای متعال جمعیتی را پدید خواهد آورد که خــودِ خدا آن‌هــا را دوســت دارد، 
هُ< یعنی این‌ها  و�نَ حِ�بّ ُ وَ �ي هُم  حِ�بُّ ُ >�ي هُ<؛ آن‌ها هم خدا را دوست می‌دارند.«  و�نَ حِ�بّ ُ >وَ �ي

صددرصد تسلیم فرمان خدا بودند و خداوند به آن‌ها محبت داشت.



196

ویژگی‌های ملت آرمانی •

پس یکی از  ویژگی‌های آن قوم این است که مهر و محبت میان آنان و خدا طرفینی 
<؛ »در ‌مقابل مؤمنان فروتن  �نَ �ي مِ�ن مُؤ�

ْ
ى ال

َ
ة�ٍ عَل

َّ
ل �ذِ

أَ
ا‌ست. ویژگی دیگر این است که >�

مؤمنان،  مقابل  در‌  اســت.  صمیمانه  پیوند  و  رابطه  کمالِ  نشانۀ  ایــن  هستند«. 
در‌مقابل این تودۀ مسلمان که در جامعۀ اسلامی هستند، هیچ‌گونه نخوت، غرور، 
توقع زیادی‌ و داعیۀ بی‌خود و پوچی در آن‌ها وجود ندارد. یعنی وقتی‌ که در‌ مقابل 
مردم قرار می‌گیرند، جزو مردم، با مردم، در راه مردم، و برای مردم هستند و خودشان 
را از میان مردم بیرون نمی‌کشند. آن‌ها در برج عاج پنهان نمی‌شوند که از دور مردم را 
ببینند و برای مردم گاهی دلسوزی هم کنند، بلکه در‌مقابل مؤمنان، خود را فروتن و 
<؛ »در ‌مقابل کافران و دشمنان دین و مخالفان  �نَ ر�ي كا�فِ

ْ
ى ال

َ
ة�ٍ عَل

عِز�َّ
أَ
کوچک می‌کنند. >�

قرآن، تأثیرناپذیر و سربلندند.« یعنی حصاری از فکر اسلامی دور خود پیچیده و 
کشیده‌اند که از آن‌ها هیچ نفوذی نپذیرند.

هِ.< خاصیت دیگرشان این است که در راه خدا جهاد و  لِ اللّٰ �ي اهِدُو�نَ ��في سَ�ب �ج
ُ >�ي

مجاهدت می‌کنند، بی‌امان، بدون قید‌و‌شرط، همچنان‌که در آیه آمده‌است. >وَ لاٰ 
هِ  لُ اللّٰ ض�ْ لِكَ �فَ مٍ<؛ »از ملامت هیچ ملامت‌گری هم نمی‌هراسند. >�ذ وْمَ�ةَ لاٰ�ئِ

َ
و�نَ ل ا�فُ �خ َ �ي

اءُ<؛ این فضل و لطف و تفضل خداست که به هر‌که خواهد، عنایت 
ٰ َ�ش هِ مَ�نْ �ي �ي �ت ؤ� ُ �ي

مٌ<؛ خدا گشوده‌دست و داناست.« هُ واسِعٌ عَل�ي می‌کند. >وَ اللّٰ

نشانه‌های ولیّ خدا از منظر آیات •

در آیات بعد، پیوند اجزای جامعۀ اسلامی با تدبر در قرآن مشخص می‌شود. روابط 
خارجی بیان شد، پیوندهای داخلی بیان شد، و حالا قلبِ پیوندهای داخلی، یعنی 
كُمُ اللّهُ<؛ »ولّی و  مٰا وَلِ�يُّ

�نَّ پیشوا و رهبر و امام بیان می‌شود. خداوند می‌گوید: >�إِ
قــائِم امــرْ )آن ‌کسی‌ که تمام فعالیت‌های جامعه و امت اسلامی باید به او برگردد 
هُ.< پیداست که بین 

ُ
و از او باید الهام بگیرد( خداست. دیگر چه‌کسی‌؟ >وَ رَسُول

اما رسول همیشه باقی نمی‌ماند:  نیست،  تنافر  رسول و خدا هرگز رقابت و تنازع و 
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�نَ  �ي ذ�
َّ
.<1 بعد از رسول چه؟ بعد از رسول هم داریم: >وَ ال وُ�نَ �ت ِ

�نَّهُمْ مَ�يّ �تٌ وَ �إِ ِ
كَ مَ�يّ

�نَّ >�إِ
وُا<؛ »آن مؤمنان.« کدام مؤمنان؟ هرکسی که ایمان آورد. کافی است؟ نه، نشانه  مَ�ن

آ
�

<؛ زکات  كٰاة�َ وُ�نَ الز�َّ �ت ؤ� ُ د، »وَ �ي �ن ماز� مک‌ی�ن ام�ۀ �ن <؛ >ا�ق لاٰة�َ مُو�نَ الصَّ �ي �ق ُ �نَ �ي �ي ذ�
َّ
ل
أَ
دارد: >�

<.« »واو« را مفسران حالیه گرفته‌اند، یعنی در‌حالی‌که  می‌دهند، >وَ هُمْ رٰاكِعُو�نَ
به‌عنوان  امیرالمؤمنین، علی‌بن ‌ابی‌طالب ؟ع؟،  زکات می‌دهند. یعنی  رکوع‌اند،  در 

ولّی معیّّن می‌شود.

این معنی درصورتی است که »واو« را حالیه بگیرید. اگر به‌فرض در این‌هم تشکیک 
کنید و بگویید نه، می‌خواهد مطلق مؤمنانی را بگوید که دارای این خصوصیت 
هستند، بنده ســؤال می‌کنم که نمــاد، نشانه و رمز ‌چنین کلیتی در جامعۀ اسلامی 
نــداریم. در این  چه‌کسی می‌تواند باشد. غیر از علی‌بن ‌ابی‌طالب، کسی را ســراغ 
جامعۀ اسلامی، آن‌ کسی‌ که می‌تواند نشانۀ این‌گونه جناحِ ایمانِی متقن و محکمی 
باشد علی‌بن‌ ابی‌طالب است، حتی اگر فرض کنیم که آیه به آن حضرت ناظر نباشد، 

هرچند براساس واقعیت تاریخی‌ نقل‌شده، ناظر به ایشان است.

ایمان  و  را بشناسد  را بشناسد، فکر خــودش  ما لازم مــی‌دانــم که شیعه خــودش 
خودش را هر‌چه بیشتر راسخ و نافذ کند. الآن اگر بحث می‌کنیم، می‌خواهیم تشیّع را 
اثبات کنیم، نمی‌خواهیم دیگران را نفی کنیم. ما نمی‌خواهیم بی‌جهت اختلاف فکری 
و سلیقه‌ای درست کنیم. آن تشیعی که می‌گوییم، غیر از اسلام، چیز دیگری نیست. 
اسلام هم غیر از تشیّع، چیز دیگری نیست. اگر از اسلام ده گونه برداشت و قرائت 
داشته باشید، یک قرائت هم قرائتی است که تشیّع دارد و اســام واقعی همان 
است. برداشتی که شیعه از اسلام و قرآن دارد برداشتی درست و منطقی و عادلانه و 

عاقلانه است. بنابراین ما داریم اصول اسلامی را می‌گوییم.

ما اسلام را ‌چنان ‌بیان می‌کنیم که در مکتب تشیّع می‌فهمیم و می‌شناسیم. کاری 
نــداریم به گروه‌های دیگری که ممکن است به‌شکل دیگری آن را بشناسند. ما به 

، آیۀ 30. 1. زمر
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حقانیت تشیّع معتقدیم. لذا اسلام را از دیدگاه تشیّع می‌بینیم و بیان می‌کنیم. طرح 
این مطلب خدایی‌ناکرده برای این نیست که بین شیعه و سنی اختلاف ایجاد کنیم، 

. این اختلاف را هم حرام می‌دانیم.
ً
ابدا

آثار ولایت‌مداری در جامعۀ اسلامی •

كٰاة�َ وَ  وُ�نَ الز�َّ �ت ؤ� ُ لاٰة�َ وَ �ي مُو�نَ الصَّ �ي �قِ ُ �نَ �ي �ي ذ�
َّ
وا ال مَ�نُ

آ
�نَ � �ي ذ�

َّ
هُ وَ ال

ُ
كُمُ اللّهُ وَ رَسُول مٰا وَلِ�يُّ

�نَّ >�إِ
.< حالا اگر ولایت را مراعات کردیم، چه می‌شود و چه اثری برای  هُمْ رٰاكِعوُ�نَ
ما دارد؟ تابه‌حال ولایت دارای سه بُعد شد: ۱( حفظ پیوندهای داخلی؛ ۲( قطع 
پیوند و وابستگی به قطب‌های متضاد خارجی؛ ۳( حفظ ارتباط دائمی و عمیق با 
قلب امت اسلامی، یعنی امام و رهبر. حالا اگر این سه بُعد را مراعات کردیم، چگونه 
هُ<؛ »کسی‌ که 

َ
وَلَّ اللّهَ وَ رَسُول �تَ َ خواهد شد؟ آیۀ قرآن به ما جواب می‌دهد: >وَ مَ�نْ �ي

<؛  وُ�نَ الِ�ب غ�
ْ
هِ هُمُ ال

َ
�بَ اللّ �نَّ حِز�ْ �إِ

وُا �فَ مَ�ن
آ
�نَ � �ي ذ�

َّ
ولایت خدا و رسولش را قبول کند، >وَال

و کسانی که ولایت خدا و پیامبر او و افراد باایمان را بپذیرند پیروزند، )زیرا( حزب و 
جمعیت خدا پیروز است.«



درس بیست و پنجم

�ت ولا�ی�ت
ه�ش �ب





مقدمه� 

در این درس، دورنمایی از جامعۀ دارای ولایت را ارائه می‌دهیم. آنچه در درس‌های 
گذشته بیان شد نتیجۀ تدبر در آیات قرآن و احادیث اهل‌بیت ؟عهم؟ است. این تدبر 
حاصل استمداد و استنتاجی بود که براثر رابطه با معارف اهل‌بیت ؟عهم؟ در زمینۀ 
ولایــت در ذهن ما وجــود داشــت. بنابراین آنچه عرض کــردیم خلاصه‌ای است از 

برخی آیات قرآن و احادیث.

ابعاد مختلف ولایت •

خلاصه‌ای از بحث درس‌های قبل دربارۀ ولایت این است که ولایت دارای چند 
بُعد و جلوه اســت؛ یکی از ابعاد این است که جامعۀ مسلمان به عناصر خارج 
از وجود خود وابسته و پیوسته نباشد و پیوستگی‌ای به جامۀ غیرمُسلِم نداشته 
باشد. البته توضیح دادیم که این پیوسته و وابسته نبودن به معنای نداشتن رابطه 
نیست. هرگز نمی‌گوییم که عالم اسلام در انزوای سیاسی و اقتصادی به‌سر ببرد و با 
باشد.  رابطه‌ای نداشته  و قدرت‌های غیرمسلمان  و کشورها  از ملت‌ها  هیچ‌یک 
مسئله، مسئلۀ وابسته و دنباله‌رو نبودن و هضم و حل نشدن در قدرت‌های دیگر 

است، مسئلۀ استقلال و روی پایِ خود ایستادن است.

یک جلوه و رویۀ دیگر از ولایت عبارت است از انسجام و اتصال و ارتباط بسیار 
اســت،  مــطــرح  اســامــی  وقــ‌یکــه جامعۀ  یعنی  داخـــی عناصر مسلمان؛  شــدیــدِ 
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معنای ولایت عبارت است از یکپارچه بودن و یک‌جهت بودن جامعۀ اسلامی. 
هِم وَ  ؤمِنیَن في تَوٰادِّ ُ  الْمْ

ُ
همان‌طورکه در احادیث نبوی و غیرنبوی آمده‌است، »مَثَل

سَدِ«1. مسلمانان باید مثل یک پیکر واحد، مثل یک عمارت  َ کَمِثْلِ الْجْ هِمْ  تَرٰاحُُمِ
واحد، به هم پیوسته و جوشیده باشند و دست واحدی باشند در مقابل دست‌های 

دیگر و در مقابل تعارض‌ها و دشمنی‌هایی که پیش خواهند آمد.

ی 
َ
ة�ٍ عَل

عِز�َّ
أَ
�نَ � �ی مِ�ن مُؤ�

ْ
ی ال

َ
ة�ٍ عَل

َّ
ل �ذِ

أَ
این مطلب در سورۀ مائده آمده‌است، آنجا که می‌فرماید: >�

.<2 در یک آیۀ دیگر از قرآن، همین مطلب باز به‌صورت واضح‌تری بیان  �نَ ر�ی کا�فِ
ْ
ال

هُم.<3 وقتی  �نَ �یْ َ ارِ رُحَمٰاءُ �ب ک�فّ
ْ
ی ال

َ
دّاءُ عَل ش�ِ

أَ
�نَ مَعَهُ � �ی ذ�

َّ
هِ وَ ال دٌ رَسُولُ اللّٰ شده‌است: >مُحَمَّ

در مقابل جبهۀ خارجی قرار می‌گیرند، تو چیزی استوارتر، خلل‌ناپذیرتر و تأثّرناپذیرتر 
از آن‌ها نمی‌بینی. اما درمیان مؤمنان، جبهه‌بندی‌ای وجود نــدارد و درمیان بدنه‌ و 
جناح‌های این پیکر عظیم اسلامی هیچ‌گونه نفوذناپذیری‌ای نیست، بلکه بر‌عکس، 
همه روی هم اثر می‌گذارند و یکدیگر را به‌سوی خیر و نیکی جذب می‌کنند، همه 
یکدیگر را به پیروی هرچه بیشتر از حق و مقاومتِ هرچه بیشتر در مقابل انگیزه‌های 
شر و فساد و انحطاط توصیه می‌کنند، و همه همدیگر را نگه می‌دارند، مثل ده نفر 
کوهنوردِ کوه‌پیمای ورزیده که در این کوره‌راه‌ها، اگر کلوخ یا یک سنگی از زیر پای یک 
کوهنورد دربرود، کافی است که او با مغز در اعماق درّه سقوط کند. در این شرایط، برای 
سالم ماندن همۀ افراد، کمرهای آن‌ها را با ریسمانی هرچه قوی‌تر به یکدیگر می‌بندند 
تا تجاذب داشته باشند، دست هم را بگیرند و اگر در بین آن‌ها کسی باشد که ازلحاظ 
فکری یا مادّی یا شناخت حق و حقیقت، ضعیف‌تر از دیگران است، همه بکوشند تا 
به او کمک کنند، همه سعی کنند تا این‌که او را به راه راست بکشانند، خلاصه، یک 
خانواده با اعضا و افرادی صددرصد صمیمی. این‌هم یک جلوۀ دیگر از جلوه‌های 

ولایت است.

1. مسند ابن‌حنبل، ج 6، ص 379.
2. مائده، آیۀ 54.

3. فتح، آیۀ 29.
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مهم‌ترین جلوه ولایت •

یک جلوۀ دیگر از جلوه‌های ولایــت ـ که در درس‌هــای قبل گفتیم و از همه مهم‌تر 
است و ضامن بقای ولایت به معناهای اول و دوم هم همین است ـ این است که 
جامعۀ اسلامی نیازمند یک مرکز اداره‌کننده با شرایطی خاص است، چون جامعۀ 
اسلامی باید حکم یک پیکر واحد را داشته باشد. اعضای این جامعه، هم در 
داخل باید با یکدیگر متجاذب و متماسک1 باشند و هم در خارج، مثل یک ‌مشت 
واحد، مثل یک بدن واحد، در مقابل جبهه‌های خارجی جلوه‌گری کنند، چون این 

وحدت در جامعۀ اسلامی لازم است.

بــدونِ تمرکز نیروی اداره‌کــنــنــده، ممکن نیست. چنانچه بر هر گوشه‌ای از  وحــدت، 
گوشه‌های عالِم اسلام، یک عامل و قدرت و قطب حکومت کند، اجزای این پیکر 
از یکدیگر جدا می‌شوند و در یک راه حرکت نمی‌کنند. مثل این می‌شود که ارگانیسم 
اعصاب اداره‌کنندۀ انسان از وضع کنونی تبدیل پیدا کند به این‌که مثلاً دو دستگاه 
فرماندهی اعصاب در انسان وجود داشته باشد؛ یکی برای طرف راســت، یکی 
برای طرف چپ. وقتی که هردو یکی هستند، فرد اگر بخواهد، می‌تواند دست‌هایش 
را به‌طور هماهنگ تکان بدهد، چون هر دو دست از یک مرکز دستور می‌گیرند. اما 
اگر مرکز فرماندهیِ اعصاب بدن دو تا شد، یکی برای طرف راست و یکی برای 
طرف چپ، اینجا دست راست و چپْ دیگر باهم هماهنگی نخواهند داشت و این 
بــردارد،  بــاری را  بدن وضع مسخره‌ای پیدا می‌کند. این شخص آنجا که بناست 
نمی‌تواند؛ آنجا که می‌خواهد ‌چیزی را از جایی به‌ جای دیگر منتقل کند، نمی‌تواند؛ 

آنجا‌ که قرار است دشمنی را دفع کند، نمی‌تواند.

باز چنانچه یک جامعه و یک پیکر بخواهد با دشمن خود بستیزد، باید در آنِ واحد، 
همۀ جناح‌های این جامعۀ اسلامی با آن دشمن روبه‌رو شوند. اگر امروز این به فکر 
بیفتد، فردا آن به فکر بیفتد، روز سوم آن جناح دیگر و آن گوشۀ دیگر از خواب بیدار 

1. به معنای حفظ کننده و نگاهدارنده.
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ک همه را خواهد کند، همچنان‌که این تجربه، نه 
َ
شود، آن دشمن با خیال راحت کَل

یک بار، نه دو بار، لااقل ده بار، در تاریخ اسلام اتفاق افتاده‌است.

پس اگر جامعۀ اسلامی بخواهد به‌موقع منافع را جذب، و ضرر و زیان‌ها را دفع کند، 
اجزای آن در داخل با یکدیگر ملائم و پیوسته‌ باشند، و در خارج، در مقابل دشمن، 
حکم یک ‌مشت واحد و دست واحدی را داشته باشند، خلاصه اگر بخواهد آن دو 
رویه و دو بُعد و دو جانب ولایت را در خود تأمین کند، محتاج است که مرکز فرماندهی 
مقتدری در درون خود داشته باشد تا همۀ عناصر فعال این جامعه نشاط فکری، 
مرکز  آن  از  را  و دوست‌نوازی‌های خود  فعالیت‌ها، دشمن‌ستیزی‌ها  نشاط عملی، 

الهام بگیرند.

آن مرکزی که در بطن و متن جامعۀ اسلامی همۀ جناح‌ها را اداره می‌کند، هرکسی را به 
کار لایق شأن خودش مشغول می‌کند، از تعارض‌ها جلوگیری می‌کند، نیروها را به یک 
سمت هدایت می‌کند، او باید از سوی خدا باشد، باید عالِِم، آگاه، مأمون و مصون باشد، 
باید موجودی تبلوریافته‌ از تمام عناصر سازندۀ اسلام باشد، باید مظهر قرآن باشد. اسم 
او را چه می‌گذاریم؟ اسم او را می‌گذاریم »ولّی«. پس ولایت در جامعۀ اسلامی، به آن دو 
صورتی که عرض کردم، ایجاب می‌کند که ولّی در جامعه وجود داشته باشد. این‌هم یک 

بُعد و یک بدنه و یک رویۀ دیگر از ابعاد مسئلۀ ولایت است.

معنای فرد ولایی و جامعه ولایی •

مسئله‌ای که بعد از این پیش می‌آید این است که بنده و جناب‌عالی آیا دارای 
ولایت هستیم یا نه. من و شما ممکن است دارای ولایت باشیم. آیا درمجموع، جامعۀ 
ما هم دارای ولایت است یا نیست؟ مگر فرقی می‌کند؟ بله، ممکن است عضوی 
به‌خودی‌خود سالم باشد، اما سالم بودن یک عضو اولاً به معنای سالم بودن همۀ 
 یک عضو سالم، اگر در یک بدن غیرسالم قرار گرفت، نمی‌تواند همۀ 

ً
بدن نیست، ثانیا

محسّنات یک عضو سالم را دارا باشد. اول باید ببینیم انسانِ باولایت چطور آدمی 
است تا بفهمیم آیا شخص بنده و جناب‌عالی دارای ولایت هستیم یا نه. بعد باید 

ببینیم که جامعه چگونه باید باشد تا دارای ولایت باشد.
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اگر فرض کنیم انسانی دارای ولایت در جامعه‌ای بی‌ولایــت باشد، آیا این انسان 
مسئولیتش تمام شده‌است؟ همین‌که خودِ او دارای ولایت است، حتی اگر در جامعۀ 
محــروم و عــاری از ولایــت زندگی کند، آیــا ایــن زندگی مطلوب اســت؟ آیــا اگــر کسی 
خودش دارای ولایت بود، اما در جامعه‌ای زندگی کرد که آن جامعه بی‌ولایت است 
و او در مقابل بی‌ولایــیِ جامعه مسئولیتی احساس نکرد، همین فقدان احساس 
مسئولیتْ ولایتِ او را هم مصدوم و خراب نمی‌کند؟ این‌ها مسائلی هستند که شما 
 جوانان، باید به آن‌ها فکر کنید. در اینجا آن‌قدر فرصت 

ً
مرد و زن مسلمان، مخصوصا

و مجال نداریم که دربارۀ تک‌تکِ آن‌ها بحث کنیم. بنابراین مجبوریم برخی موضوعات 
را بگذاریم تا خودتان فکر کنید.

انسانِ دارای ولایــت چگونه انسانی اســت. من  ببینیم  این است که  اول  مسئلۀ 
چگونه باشم، دارای ولایتم؟ چطور باشم، دارای ولایت نیستم؟ 

مسئلۀ دوم این است که بدانیم جامعه و هیئت اجتماعیِ انسان‌هایی که در یک جا 
جمع می‌شوند چگونه می‌توانند دارای ولایت باشند و چگونه دارای ولایت نخواهند 
 و موالی و1 

ّ
بود. می‌خواهیم بدانیم در چه صورتی یک جامعه، جامعۀ ولّی و متولّی

جامعۀ موردنظر اسلام است و در چه شرایطی، از آن ولایتی که اسلام تعریف کرده 
محروم است.

مسئلۀ سوم این است: آیا انسانی که دارای ولایت است، با ولایت داشتِن شخص 
خودش، تکلیفش تمام می‌شود و آیا این تکلیف بر دوش او نیست که جامعه‌ای 

دارای ولایت بسازد؟

مسئلۀ چهارم این‌ است: اگر آدمی خودش دارای ولایت بود، در جامعه‌ای محروم از 
ولایت زندگی می‌کرد و احساس تکلیف نمی‌کرد که جامعه را دارای ولایت کند، آیا 
این احساس تکلیف نکردن، ولایت خود او را مخدوش نخواهد کرد؟ همین به فکر 

نبودن آیا ولایتِ او را ضعیف نکرده، مخدوش نکرده، خراب نکرده؟

1. متولی به معنای ولی و سرپرست است و موالی به معنای پیرو و یاور است.
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مؤمن راحت‌طلب، کدام معنا از ولایت را بیشتر می‌پسندد؟ •

آن معنایی که آدمِ تنبلِ ازکارگریزِ راحت‌طلبِ سهل‌گرایِ سهولت‌طلب برای ولایت 
تصور می‌کند با معنای حقیقی ولایت متفاوت است، که در قرآن و احادیث بیان 

شده و عقل هم آن را تأیید می‌کند.

عــده‌ای خیال می‌کنند که دارای ولایــت بــودن به ایــن اســت که آدم در مجالس 
 »علیهم‌السلام« 

ً
اهل‌بیت گریه کند یا وقتی اسم اهل‌بیت می‌آید، پشتِ‌سرش حتما

را بگوید. خیال می‌کنند که دارای ولایت بودن به این است که محبت اهل‌بیت در 
دل انسان باشد، همین و بس. بله، محبت اهل‌بیت را داشتن واجب و فرض است. 
نام این بزرگواران را با عظمت بردن بسیار جالب و لازم است. به نام این‌ها مجلس 
به‌پا کردن و از عزا و شادی آن‌ها درس گرفتن، همۀ این‌ها لازم است، اما همۀ این‌ها 

ولایت نیست، ولایت از این بالاتر است.

گریستن بر امام حسین ؟ع؟ خوب و لازم است و گاهی می‌تواند یک ملت را نجات 
بدهد. توّابین1 رفتند سرِ قبرِ حسین‌بن ‌علی ؟ع؟ نشستند، بیست‌ و چهار ساعت یا 
چهل‌ و هشت ساعت یا سه روز فقط گریه کردند. نتیجۀ آن گریه چه شد؟ نتیجۀ 
آن گریه‌ها این شد که با هم پیمان مرگ و خون بستند. گفتند می‌رویم در این میدان 
جنگ و برنمی‌گردیم، عهد می‌کنیم که زنده برنگردیم. این اثر گریه بر امام حسین ؟ع؟ 

است. کسی با این مخالف نیست.

هیچ عاقلی مخالف نیست که نام حسین‌بن ‌علی و امیرالمؤمنین ؟عهما؟ با عظمت برده 
شود؛ نه‌تنها هیچ شیعه‌ای، بلکه هیچ سنی‌ای هم مخالف نیست، کافر هم مخالف 
نیست. هرکسی این‌ها را بشناسد تصدیق می‌کند که نامشان را باید با عظمت برد.

مسیّب‌بن‌  و  به سرکردگی سلیمان‌بن‌ صُرد  کوفه،  از شیعیان  متشکل  بودند  گروهی   .1
نَجَبه، که از یاری نکردن امام حسین در کربلا پشیمان شدند و برای خون‌خواهی آن 
امام از بنی‌امیه قیام کردند. ایشان به‌جهتِ توبه از غفلت گذشتۀ خود، به »توّابین« 
رفته  ایشان  یــاری  به  که  از شیعیان بصره  و جمعی  ایشان  مشهور شدند. سرانجام 
ابتدا  در  اگرچه  پرداختند.  مبارزه  به  شجاعانه  و  شدند  درگیر  شام  سپاه  با  بودند 
توفیقی یافتند، درنهایت، بسیاری از ایشان به شهادت رسیدند. قیام توّابین )65 ق( 

نخستین قیام علیه دولت بنی‌امیه پس از واقعۀ کربلاست.
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اگر در اروپا، آمریکا و هر جایی که نام اسلامِ را هم نشنیده باشند، بگویید آدمی به نام 
علی‌بن ‌ابی‌طالب بود، و سرگذشت امیرالمؤمنین ؟ع؟ را از اول تا آخر به‌طور خلاصه 
بگویید، خواهید دید که به افتخار این چهره، همه کف می‌زنند و احترام و تجلیل و 
تعظیم می‌کنند. این مخصوص شیعه نیست. آن ولایتی که انسان را به بهشت می‌برد 
این نیست. البته گریه کردن بر امام حسین ؟ع؟ یکی از گوشه‌ها، شعبه‌ها و بخش‌های 
 ازروی جهالت، مسئلۀ گریه، 

ً
بسیار دورِ اصل ولایت به‌حساب می‌آید. عده‌ای واقعا

مسئلۀ دشمنی‌های زبانی با دشمنان اهل‌بیت و نه دشمنی‌های فکری، و مسائلی از این 
قبیل را مطرح می‌کنند. آن‌ها مسائلِ سطحیِ بابِ ولایت و تشیّع را مطرح می‌کنند و 
ولایت را به این چیزها منحصر می‌کنند و شگفتا که ولایت‌فهم‌ها و ولایت‌شناس‌ها 
و ولایت‌دارها را با همین حربه می‌کوبند و ولایت را منحصر می‌کنند در یک نِطاق1 و 

محدودۀ تنگ و کوچکی که شایستۀ این اصل مهم اسلامی نیست.

شاخصه‌های فردی ولایت‌مداری •

ولایت در انسان به معنای وابستگی فکری و عملِی هرچه بیشتر و روزافزون‌ با ولّی 
 ازلحاظ فکر، عمل، روحیات 

ً
است. ابتدا باید ولّی خدا را بشناسی و سپس شخصا

و راه و رســم و روش، خــودت را به او متصل و مرتبط کنی و دنبالش راه بیفتی و 
حرکت کنی. اگر تلاشِ تو تلاشِ او، جهادِ تو جهادِ او، دوستِی تو دوستی او، دشمنِی 
تو دشمنی او، و جبهه‌بندی‌های تو جبهه‌بندی‌های او باشد، تو دارای ولایتی. آدمِ 
دارای ولایت کسی است که ولّی را بشناسد، فکر ولّی را بداند و با ولّی هم‌فکر بشود، 
 و عملاً به 

ً
عمل ولّی را بشناسد و با ولّی هم‌عمل بشود، دنبال او راه بیفتد، و فکرا

ولّی بپیوندد. چنین شخصی باولایت است.

کدام‌یک از ما حاضریم دست بلند کنیم و بگوییم من دارای ولایتم؟ کداممان حاضریم 
اعتراف کنیم که ولایت کامل نداشتیم؟ ولایت را فقط به این‌که در دلمان مهر علی‌بن‌ 
ابی‌طــالــب اســت منحصر کـــرده‌ایم و یک قطره اشــک هم بــرای امیرالمؤمنین ؟ع؟ 

1. به معنای منطقه و محدوده.
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می‌ریزیم، حتی اگر عملمان ضد عمل علی، و فکر و اندیشه‌مان ضد فکر و اندیشۀ 
علی باشد. ما اسم این را ولایت گذاشته‌ایم. برای خودمان افسانه‌ای، اسطوره‌ای، 
خرافه‌ای درست کرده‌ایم و دل خودمان را به آن خوش کرده‌ایم. خودمان را از مَوالی 
علی‌بن ‌ابی‌طالب ؟ع؟ و دارای ولایت می‌دانیم و خوشحالیم و تمام آنچه برای موالی 
م و قطعی می‌دانیم. این خیلی جفا و 

ّ
علی‌بن ‌ابی‌طالب است را برای خودمان مسل

ظلم در حق علی‌بن ابی‌طالب ؟ع؟ و اسلام است.

امــام صــادق ؟ع؟ قــدر مــوالی خــود و کسانی‌ که دارای ولایــت‌انــد را می‌شناسد و 
با عمل می‌داند و می‌فرماید: »کسی  را  او ولایــت  برایشان احترام قائل می‌شود. 
ولّی ماست‌ که دارای عمل است. آن ‌کسی‌ که دارای عمل نیست دشمن ماست.« 
دلیل این فرمایش این است که ولایت در فرهنگ امام صادق ؟ع؟ با ولایت در 
فرهنگ آن جاهل یا مغرضی که به نام امام صادق ؟ع؟ زندگی می‌کند، ولی ولایت 
را تقلیل داده‌است به مسائلِ فرعیِ بسیار خُرد، فرق دارد. ولایت انسان پیوستگی و 

وابستگی مطلق اوست به ولّی. ولایت انسان باید وابسته و پیوسته باشد.

شاخصه‌های جامعۀ ولایت‌مدار •

اما ولایت جامعه به چیست؟ ولایت جامعه به این است که اولاً ولّی در آن جامعه 
 ولّی منشأ و الهام‌بخش همۀ نیروها، 

ً
مشخص باشد و بدانند که او ولّی است؛ ثانیا

نشاط و فعالیت‌های آن جامعه باشد، قطبی باشد که همۀ جوی‌ها و سرچشمه‌ها 
از او سرازیر می‌شوند، مرکزی باشد که همۀ فرمان‌ها را می‌دهد و همۀ قانون‌ها را اجرا 
می‌کند، نقطه‌ای باشد که همۀ رشته‌ها و نخ‌ها به آنجا برگردند، همه به او نگاه کنند، 
همه به‌دنبال او بروند، موتور زندگی در جامعه را او روشن کند، و راننده و پیش‌قراول 

کاروان زندگی در جامعه باشد. این جامعه دارای ولایت است.

امیرالمؤمنین ؟ع؟ بعد از پیامبر ؟ص؟ بیست‌ و پنج سال زمام اجتماع را در دست 
نداشت. جامعۀ اسلامی بعد از پیامبر ؟ص؟ بیست‌ و پنج سال دارای ولایت نبود. 
 دارای ولایت بودند، اما جامعۀ اسلامی 

ً
در آن جامعه، سلمان، مقداد و ... شخصا
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چطور؟ جامعۀ اسلامی بعد از پیامبر ؟ص؟ بیست‌ و پنج سال دارای ولایت نبود. 
امیرالمؤمنین ؟ع؟ به حکومت رسید، جامعۀ اسلامی دارای ولایت  از این‌که  بعد 
شد. البته جامعۀ اسلامی هم فقط به همان میزان که الهام‌بخش و بستر فرمان‌ها و 
مقررات و معرفت‌ها و شناخت‌ها بود دارای ولایت شد. آن مقدار که امام در جامعه 
حکومت می‌کند و منشأ امر و نهی در جامعه می‌شود، آن مقدار که همۀ رشته‌ها از 
امام ناشی می‌شود، آن مقدار که امام عملاً جامعه را اداره می‌کند، جامعه به همان 

میزان دارای ولایت است.

ساختن جامعه ولایی، خون دل خوردن لازم دارد •

نعمتی بزرگ‌تر از نعمت ولایت نیست. اگر ندارید، دنبالش راه بیفتید و ولایت را 
در شخص خودتان و در جامعۀ بشری تأمین کنید. باید سعی کنیم علی‌وار زندگی 
کنیم و میان خودمان و علی ؟ع؟ که ولّی خداست پیوند برقرار کنیم. این‌ها کوشش، 
تــاش، مجاهدت و خون دل خــوردن لازم دارد. ائمۀ هــدی ؟عهم؟، بعد از شهادت 
امیرالمؤمنین ؟ع؟، یکسره در راه ولایت کوشیدند. تمام تلاش ائمه برای این بود که 
ولایت را زنده کنند، جامعۀ اسلامی را احیا کنند و این نهالی را که به نام انسان در 
این مزرع و نهالستان غرس ‌شده، با آب گــوارایِ جان‌بخشِ حیات‌آفرینِ ولایت، 

زنده و سرسبز و بالنده کنند.

راه کمک به ولایتِ جامعه این است که برای قدرت دادن به ولّی اسلام و ولّی خدا 
تلاش کنیم. قبلاً گفتیم که خداوند یک ولّی را با نام می‌گوید، ولّی دیگری را با نشان 
علی‌بن  و  حسین‌بن ‌علی  حسن‌بن ‌علی،  علی‌بن ‌ابی‌طالب،  یک‌وقت  می‌گوید. 
‌حسین و باقی ائمه ؟عهم؟ به نام و خصوصیات مشخص می‌شوند، یک‌وقت با نام 
ا  مّٰ

َ
مشخص نمی‌شوند. خود آن ولّی‌ای که با نام مشخص شده‌است می‌گوید: »فَأ

مْرِ مَوْلاه.«1 
 لِِاَ

ً
 عَلی هَواهُ مُطیعا

ً
الِفا  لِدینِهِ مُُخٰ

ً
 لِنَفْسِهِ حٰافِظا

ً
فُقَهٰاءِ صٰائِنا

ْ
نَ مِنَ ال

ٰ
مَنْ کا

به این صــورت، با نشانی‌ها ولّی مشخص می‌شود. ولّی ولّی است. این‌ از طرف 

1. حر عاملی، وسائل‌الشیعة، ج 27، ص 131، ح 33401.
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خداست، آن‌هم از طرف خداست. منتها او را با اسم معیّّن کرده‌اند، این را با اسم 
معیّّن نکرده‌اند، بلکه خصوصیاتش را گفته‌اند. تو خودت حساب کردی، اندازه 
گرفتی، الگو را گذاشتی، دیدی مثلاً آیت‌ الله ‌العظمی آقای بروجردی درآمد. وقتی‌ 
انسان بنا داشته باشد که قوانین و مقررات الهی را در جامعه به‌صورتی زنده کند که 

ولایت حکم می‌کند، راهش را پیدا می‌کند.

ولایت، به اجتماع جان می‌بخشد •
اگر جامعه‌ای دارای ولایــت شــود، چه می‌شود؟ خیلی خلاصه بخواهیم بیان کنیم، 
می‌گوییم مثل مرده‌ای است که دارای جان خواهد شد. همین یک جمله کافی است. 
یک مرده را درنظر بگیرید. مغز دارد، اما فعالیتی ندارد. چشم دارد، اما نمی‌بیند. دهان 
دارد، اما غذا را هضم و بلع نمی‌کند. معده و کبد و جهاز هاضمه دارد، اما غذا را جذب 
نمی‌کند. رگ دارد، اما خون در آن نمی‌گردد. چرا؟ چون جان نــدارد. جان که دمیده 
شد، مغز کار می‌کند، اعصاب کار می‌کند، دست می‌گیرد، دهان می‌خورد، معده هضم 
می‌کند، دستگاه گوارش جذب می‌کند، خون می‌چرخد، نیرو را به همۀ بدن می‌رساند، 
بدن را گرم می‌کند، او را به تلاش وامی‌دارد، راه می‌رود، دشمن را می‌کوبد، دوستی‌ها را 

جلب می‌کند، و خود را کامل‌تر و آبادتر می‌کند.

عاقبت جامعه‌ای که ولایت ندارد •

در جامعه‌ای که ولایت ندارد، استعداد وجود دارد، اما یا خنثی می‌شود و به هدر 
می‌رود و نابود می‌شود و یا بدتر، به زیان انسان به‌کار می‌افتد. انسان مغز دارد و 
انسان‌کشی،  بــرای  می‌اندیشد  فسادآفرینی،  بــرای  می‌اندیشد  امــا  می‌اندیشد، 
‌سوزی، می‌اندیشد در راه بدبخت کردن انسان‌ها، می‌اندیشد 

َ
می‌اندیشد برای عالَم

برای محکم کردن پایه‌های استثمار و ظلم و استبداد. انسان چشم دارد، اما آنچه 
باید ببیند را نمی‌بیند، و آنچه را که نباید ببیند می‌بیند. او گوش دارد، اما سخن حق 
را نمی‌شنود. اعصابْ سخن حق را به مغز نمی‌رسانند. مغز فرمانی برطبق حق به 
جوارح و اعضا نمی‌دهد. جوارح و اعضا عملی برطبق حق در عالم انجام نمی‌دهند. 
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شرایط عالم اجازۀ کار برطبق حق را به انسان نمی‌دهند. این جامعه بی‌ولایت است.

در جامعۀ بی‌ولایت، چراغ‌ها نه‌فقط شعله نمی‌کشند و روشنی‌شان بیشتر نمی‌شود، 
ــد بــه‌صــورت مستمر کم می‌شود تا به‌کلی  بلکه همــان یــک‌ذره روغــی هم که دارن
خشک ‌شود. روغن‌هایی که پیامبر پای چراغ‌ها و مشعل‌های هدایت ریخته بود در 
روزهای بعد از وفاتش شعله می‌کشیدند، منوّر می‌کردند، روشن می‌کردند. روغنشان 
را پیامبر ریخته بود، اما چون دستِ ولایت بالای سر این مشعل‌ها و چراغ‌ها نبود، ته 
کشیدند، خشک شدند، کم‌نور و بدبو و پردود شدند. این چراغ‌ها به زمان عثمان 
رسیدند و به معاویه تحویل داده شدند، اما همان پیش‌بینی‌هایی که حضرت فاطمۀ 
زهرا ؟سها؟ در روزهای اول به زن‌های مهاجر و انصار و مسلمانان غافل گفت و گوش 
 اتفاق افتادند. همان شمشیر خون‌ریز، تیغی که اصالت‌ها و 

ً
نکردند، همان‌ها تماما

می‌کرد،  خفه  را  انسانیت‌ها  و  انسان‌ها  که  دستی  همان  می‌کشت،  را  فضیلت‌ها 
فاطمۀ زهرا دربارۀ همۀ این‌ها گفته بود. قبل از ایشان هم پیامبر گفته بود. این‌ها 
می‌دیدند و می‌فهمیدند و می‌گفتند، اما جامعۀ اسلامی نفهمید و گوش‌ها سنگین 
و کر شدند. صدای فاطمۀ زهرا ؟سها؟ هنوز به‌گوش می‌رسد. گوش‌های حساس و 

هوشیاری لازم است که بشنوند.

عاقبت جامعه‌ای که ولایت دارد •

جامعۀ دارای ولایت جامعه‌ای می‌شود که تمام استعدادهای انسانی را ـ که خدا 
برای کمال و تعالی به انسان داده‌است ـ رشد می‌دهد و بارور می‌کند. در این جامعه، 
ولّی یعنی حاکم، همان کسی که همۀ سررشته‌ها به او برمی‌گردند، مشی عمومی مردم 
را راه خدا و ذکر خدا قرار می‌دهد و تقسیم عادلانۀ ثروت را نشان می‌دهد و سعی 

می‌کند نیکی‌ها را اشاعه دهد و بدی‌ها را محو و ریشه‌سوز کند.

<؛1 »آن‌ کسانی‌ که اگر  رْ�ضِ
�أَ

ْ
اهُمْ �فِ�ي ال

�نَّ
ّ

�نْ مَكَ �نَ �إِ �ي ِ ذ�
َّ
خداوند در قرآن می‌فرماید: >ال

1. حج، آیۀ 41.
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<؛ »ذکر خدا را برپا می‌دارند.« نماز سمبلی  اة�َ
َ
ل امُوا الصَّ �قَ

أَ
در زمین متمکّنشان سازیم، >�

<؛ »نماز  اة�َ
َ
ل

امُوا الصَّ �قَ
أَ
است برای ذکر خدا و توجه و جهت‌گیریِ خدایِی جامعه. >�

را به‌پا می‌دارند.« به‌سوی خدا می‌روند، جهت‌گیری‌شان را برطبق جهت‌گیری‌ای 
<؛ »زکات می‌دهند.« پرداخت  کٰاة�َ وُا الز�َّ �تَ

آ
که خدا دستور داده قرار می‌دهند. >وَ �

زکات یعنی تقسیم عادلانۀ ثروت در جامعه. احتمال می‌دهم که اصطلاح »زکات« 
در قرآن شامل همۀ انفاق‌ها و صدقه‌های مالی، و فراتر از معنایی باشد که در ذهن ما 
وجود دارد. قرائنی هم برای این دلالت پیدا کرده‌ام، البته نه به‌قدری که یقین کنم. 

به‌ هر حال، چنین احتمالی وجود دارد.

 به معنای این است که تعدیلی در ثروت ایجاد می‌کنند. 
ً
ما

ّ
.< مسل کٰاة�َ الز�َّ وُا  �تَ

آ
�<

با توجه به روایــاتی که دربــاب زکات وارد شده‌اند، می‌گوید زکات موجب تعدیل 
خوب، کارهای  گستردن  نیکی‌ها،  »اشاعۀ  <؛  ِ مَعْرُو�ف

ْ
ال �بِ مَرُوا 

أَ
� >وَ  اســت.   ثــروت 

کرِ<؛ ریشه‌کن کردن منکرها.« ما خیال می‌کنیم امر به معروف  مُ�نْ
ْ
هَوا عَ�نِ ال >وَ �نَ

و نهی از منکر به معنای ایــن اســت که بنده به جناب‌عالی امــر کنم که فــان کار 
بد را انجــام ندهی، فلان کار خوب را انجــام بدهی، فقط همین امر کــردن و گفتن، 
درحالی‌که امر کردن و گفتن یکی از جلوه‌های امر به معروف و نهی از منکر است. 
امر  این‌که  با معاویه می‌جنگی؟« گفت: »برای  امیرالمؤمنین ؟ع؟ گفتند: »چرا  به 
به معروف و نهی از منکر واجب اســت.« گفتند: »آقــا! در جنگ صفین با معاویه 
چه‌کار داشتی؟ تو برو به‌طرف کوفه، معاویه هم برود به‌طرف شام.« فرمود: »خدا 
امر به معروف و نهی از منکر را واجب کرده‌است.« وقتی امام حسین ؟ع؟ از مدینه 
عْرُوفِ وَ  َ نْ آمُرَ بِالْمْ

َ
ریدُ أ

ُ
برمی‌خیزد، می‌پرسند: »آقا! به کجا می‌روی؟« می‌فرماید: »أ

نْکَر؛1ِ می‌خواهم امر به معروف و نهی از منکر کنم.« ببینید چقدر دایره  ُ یْ عَنِ الْمْ نْْهَ
َ
أ

و دامنه وسیع، و چقدر ازنظر ما کوچک و ضیق و تنگ است! به هر حال، وقتی‌ 
ولایت در جامعه‌ای باشد، اقامۀ نماز، دادن زکات، امر به معروف و نهی از منکر انجام 

می‌شود و خلاصه، پیکر بی‌جانی جان و روح و حیات می‌یابد. 

1. ابن‌شهرآشوب، المناقب، ج 4، ص 89.



درس بیست و ششم

�ب ولا�ی�ت
سلسله مرا�ت





 مقدمه� 

در درس‌های گذشته دربارۀ ولایت و ابعاد آن و آیات قرآن دربارۀ ولایت بحث کردیم. 
اگرچه  فرعی‌اند،  مسائل  جزو  که  است  قابل‌طرح  هم  دیگر  مسائل  یک‌سلسله 
هریک این مسائل، هرکدام در جای خود، مسئله‌ای اصولی و تعیین‌کننده است 
مسلمان  تعیین خط‌مشی جامعۀ  و  اسلامی  بــرای جهت‌گیری‌های  آن  از  باید  و 
استفاده کرد. در این درس، دو مورد، و در درس بعد هم چند مورد از این مسائل 

فرعی را بیان می‌کنیم.

نکته و مسئلۀ اول این است که بعد از این‌که با آیات قرآن لزوم حفظ پیوستگی‌های 
این  که حفظ  بدانیم  باید  ــردیم،  ک اثبات  را  خارجی  وابستگی‌های  نفی  و  داخــی 
پیوستگی و نفی وابستگی متوقف است بر این‌که قدرت متمرکزی در جامعۀ اسلامی 
وجود داشته باشد تا همۀ نشاط‌، فعالیت، جهت‌گیری و موضع‌گیری‌های قطب‌ها و 
جناح‌های مختلف این جامعه را رهبری و اداره کند. اسم این قدرت مرکزی »ولّی‌« 
است. ولّی )با تشدید یاء( یعنی فرمانروا، یعنی ‌کسی‌ که همۀ نیروها باید از او الهام 
بگیرند و همۀ کارها به او برگردند و خلاصه، ‌کسی است ‌که مدیریت جامعۀ اسلامی، 
هم از جنبۀ فکری و هم از جنبۀ عملی، با اوســت. اگر از ما بپرسند که چه‌کسی 
می‌تواند ولّی باشد و چه قدرتی وجود دارد که همۀ نیروهای جامعۀ اسلامی باید به 
او برگردند و او باید فرمانروایی کند، آیا پاسخی داریم؟ پاسخ این است که بله، داریم. 
البته جواب این مطلب را در خلال مطالب گذشته گاه‌گاهی عرض کرده‌ام و شما هم 
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می‌دانید. چنین نیست که مطلب نامعلومی باشد. فقط می‌خواهیم ازلحاظ اسلوب 
منطقی و تسلسل طبیعی مطلب، این را هم بررسی کرده باشیم.

حق ولایت براساس جهان‌بینی اسلامی •

پاسخ قــرآن در اینجا یک کلمه اســت: »خــدا«. می‌گوید آن‌ کسی‌ که ولّی واقعی 
جامعۀ اسلامی‌ است خدا‌ست. حاکم جامعۀ اسلامی، جز خدای متعال، کسِ 
دیگری نیست. این مطلبی ا‌ست که توحید هم همین را به ما می‌گفت، نبوت هم 
م می‌کرد، و حالا می‌بینید که ولایت هم این مطلب را به 

ّ
همین اصل را برای ما مسل

ما می‌گوید. اصول یک مکتب و یک مسلک باید همین‌گونه باشد که هریک از 
اصل‌ها نتیجه‌ای بدهد که اصل‌های دیگر همان نتیجه را می‌دهند. این‌طور نباشد 
که از یکی از اصول مکتب استنتاجی کنیم که ضد آن را از اصل دیگری استنتاج 
می‌کنیم، و متأسفانه در اسلامی که در ذهن و دل بعضی از ساده‌دلانِ مسلمان امروز 
از بعضی اصــول آن چیزهایی استنتاج و استنباط  وجــود دارد، همین‌گونه اســت. 

می‌شود، درست ضد آنچه از بعضی اصول دیگرش استنباط می‌شود.

بنابراین، آن‌ کسی ‌که در جامعۀ اسلامی، حق امر و نهی و فرمان و اجرای اوامر و 
تعیین خط‌‌مشی جامعه و خلاصه حق تحکم در همۀ خصوصیات زندگی انسان‌ها 
.<1 خدا ولّی جامعۀ اسلامی‌ است و مؤمنان،  �نَ �ي مِ�ن ُّ المُؤ� را دارد خداست: >وَ اللّهُ وَلِ�ي
جز خدا، ولّی و یاوری ندارند. خدا باید حاکم بر همۀ امور بشر باشد. این اصل در 
مات است. دقت کنید که در اینجا صحبت از سلطۀ تکوینی پروردگار 

ّ
قرآن جزو مسل

نیست؛ آن به‌جای خود محفوظ است. معلوم است که خدای متعال گردش زمین 
و آسمان را به ارادۀ قاهرۀ خویش تنظیم می‌کند. صحبت دربارۀ این است که قوانین 
زندگی انسان‌ها و روابط فردی و اجتماعی جامعۀ بشر هم باید از خدا الهام بگیرد. 
2 نظامِ اسلامی،  ِ

ّ
یعنی حاکم و فرمانروای قانونی در جامعۀ الهیِ اسلامیِ قرآنی و ظِل

1. آل‌عمران، آیۀ 68.
2. ظلّ به معنای سایه.
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که ما از آن به »نظام علوی« تعبیر می‌کنیم، فقط خداست.

سلسله‌مراتب ولایت •

حاکم بودن خدا به چه معناست؟ خدای متعال که )بدون واسطه( با مردم روبه‌رو 
نمی‌شود تا امر و نهی کند. انسان‌ها احتیاج دارند که انسانی بر آن‌ها حکومت بکند. 
»یک  می‌گویم  این‌که  بگیرد.  به‌دست  را  انسان‌ها  کــار  سررشتۀ  باید  انسان  یک 
انسان«، روی یکِ آن تکیه ندارم و نمی‌خواهم رهبری دسته‌جمعی را  نفی کنم. نه، 
در جامعۀ  اگر   

ّ
واِلّا بگیرد،  به‌دست  را  انسان‌ها  کار  انسانی سررشتۀ  که  لازم است 

انسانی و بشری فقط قانون باشد، ولو آن قانون از طرف خدا باشد، اگر فرمانروایی 
نباشد یا به تعبیر حضرت علی ؟ع؟، اگر امیری نباشد یا هیئتی نباشد که فرمانروایی 
کند و اگر ناظر بر اجرای قانون در جامعۀ بشری نباشد، انتظام جامعۀ بشری به‌هم 

می‌خورد.

نظریه‌های مختلف دربارهٔ حقِ فرمانروایی •

حال سؤال این است که انسان یا انسان‌هایی که قرار است بر بشر و جامعۀ بشری 
فرمانروایی کنند و عملاً ولایت جامعه را به‌عهده بگیرند چه کسانی هستند. پاسخ 
مکتب‌ها و واقعیت‌های تاریخی به این سؤال گوناگون بوده‌است. عده‌ای گفته‌اند 
بَ؛ هرکسی غالب شد«، یعنی حکومت جنگل. عده‌ای گفته‌اند 

َ
نْ غَل کُ لِِمَ

ْ
ل ُ لْمْ

َ
»أ

هرکسی که دارای تدبیر بیشتری است‌. عده‌ای گفته‌اند هرکسی که موردقبول مردم 
باشد. عده‌ای گفته‌اند هرکسی که از آن دودمانِ چنین‌ و‌ چنان باشد. عده‌ای هم 

سخنان دیگری گفته‌ و منطق‌ها و ممشاها و سلیقه‌های دیگری را ابراز کرده‌اند.
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ی در آیات قرآن •
ّ
نشانه‌های ول

هُ<؛1 
ُ
هُ وَ رَسُول كُمُ اللّٰ مٰا وَلِ�يُّ

�نَّ پاسخ دین و مکتب دین به این سؤال این است: >�إِ
»ولّی شما کسی است ‌که در جامعه زمام عملاً فرمان و امر و نهی را از سوی پروردگار 
عالم و رسول او به‌دست می‌گیرد.« لذا در جامعه‌ وقتی‌ پیامبری می‌آید، معنی ندارد 
که با بودن پیامبر، به‌جز او، حاکم دیگری بر مردم حکومت کند. وقتی‌ پیامبر از دنیا 
وا<؛ »مؤمنان ولّی  مَ�ن

آ
�نَ � �ي ذ�

َّ
رفت، تکلیف چیست؟ باز آیۀ قرآن پاسخ می‌دهد: >وَ ال

آورد ولّی و حاکم جامعۀ  شما هستند.« کدام مؤمنان؟ هرکه به مکتبِ دین ایمان 
اسلامی‌ است‌؟ سؤالی که به ذهن می آید این است که با این حساب باید به عدد 
همۀ نفوسِ مؤمن، حاکم داشته باشیم. با این فرض چه‌کار کنیم؟ مؤمنانی که نشانۀ 
خاصی دارنــد. پیداست که آیۀ قرآن ضمن این‌که می‌خواهد کسی را معیّّن کند، 
می‌خواهد انسانِ معلوم و مشخصی را به‌عنوان حاکم معرفی کند و درضمن، معیار را 
هم به‌دست بدهد. می‌خواهد بگوید به‌علت انتصاب او از جانب پروردگار، ما گفتیم 
وُا<؛ ‌»کسانی ‌که ایمان  مَ�ن

آ
�نَ � �ي ذ�

َّ
که حاکم شما این شخص باشد. لذا می‌گوید: >وَ ال

آورده‌اند، ایمانِ درست آورده‌اند.« 

وا< این است که ایمان درست باشد، نه ایمان‌های ظاهری؛ یعنی  مَ�نُ
آ
لازمۀ اطلاق2 >�

 
ً
کسانی ‌که با عمل خود، ایمانشان را امضا کردند. پس شرط اول این است که واقعا

<؛ »آن مؤمنانی که  لاٰة�َ
َ

مُو�نَ الصّ �ي �ق ُ �نَ �ي �ي ذ�
َّ
مؤمن باشند. شرایط دیگری هم دارد: >ال

نماز را اقامه می‌کنند.« نه ‌این‌که نماز می‌خوانند، چون نماز خواندن یک چیز است، 
نماز را به‌پاداشتن یک چیز دیگر. اگر می‌خواست بگوید نماز می‌خوانند، می‌توانست 

<، چون تعبیری است کوتاه‌تر و موجزتر. و�نَ
ّ
صَل ُ بگوید >�ی

زنــده شود و جامعه  اقامۀ نماز در جامعه به این معناست که روح نماز در جامعه 
نمازخوان شود. جامعۀ نمازخوان یعنی جامعه‌ای که در تمام گوشه‌وکنارش، ذکر و یاد 

1. مائده، آیۀ 55.
2. اطلاق یعنی عمومیت و شمول.
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خدا به‌طور کامل موج می‌زند. در این جامعه، هیچ فاجعه‌ای انجام نمی‌گیرد، هیچ 
جنایت و خیانتی رخ نمی‌دهد و هیچ لگدی به ارزش‌هــای انسانی زده نمی‌شود. 

جهت‌گیری جهت‌گیریِ خدایی‌ است و همۀ کارهای مردم برای خدا انجام می‌گیرد.

 دوری از یاد و ذکر 
ً
علت دزدی‌، زبــونی‌، ظلم‌، تن دادن به ظلم و تعدّی‌ها، تماما

علی‌بن‌ ابی‌طالب ؟ع؟  مثل  حاکمش  دارد،  را  خدا  ذکر  که  جامعه‌ای  خداست. 
است که ظلم نمی‌کند و ظلم را می‌کوبد، محکومش مثل ابی‌ذر غفاری‌ است که با 
این‌که کتک می‌خورد، تبعید و تهدید می‌شود و غریب و بی‌کس می‌ماند، زیر بار ظلم 
نمی‌رود و از راه خدا برنمی‌گردد، جامعه‌ای ا‌ست که در آن ذکر خدا جاری است و نماز 

اقامه می‌شود.

<؛ »آن‌ها که نماز را برپا می‌دارند.« به اینجا هم خاتمه پیدا  لاة�َ مُو�نَ الصَّ �ي �ق ُ �نَ �ي �ي ذ�
َّ
>ال

<؛  >وَ هُمْ رٰاكِعوُ�نَ <؛ »زکات می‌دهند،  كٰاة�َ و�نَ الز�َّ �ت ؤ� ُ �ي >وَ  نمی‌کند و می‌گوید: 
درحالی‌که در رکوع هستند.« این آیه به داستان خاصی اشاره می‌کند. بعضی از 
< این است که این‌ها همیشه درحال  مفسران گفته‌اند که معنای >وَ هُمْ راكِعو�نَ
رکوع‌اند، و به قضیۀ خاصی اشاره نمی‌کند. اما روحِ عربیت و عربی‌دانی این احتمال 
< یعنی درحــال رکــوع، زکات می‌دهند. این نظر  >وَ هُمْ راكِعُو�نَ را نفی می‌کند. 
مؤید همان احتمالی است که به ذهن من می‌آید که منظور از زکات، مطلق انفاقات 
است، چون انگشتری‌ای که امیرالمؤمنین درحال رکوع داد زکات اصطلاحی نبود، 
كاة�َ وَ هُمْ  و�نَ الز�َّ �تُ ؤ� ُ انفاقی بود در راه خدا که به آن زکات اطلاق شده‌است: >وَ �ي
به‌قدری  باشد،  انفاق  و  به مساوات  آن‌قــدر دل‌بسته  انسانی  < یعنی  راكِعُو�نَ
برایش دیدن فقر و فقیر دردآور باشد که صبر نکند نمازش تمام شود، این سائل برود 
و فقیر دیگری بیاید. انگشترِ تنها و منحصر خودش را ندهد، بگوید می‌گذارم بعد 
می‌دهم. فقیری دیده، فقری دیده، جلوه‌ای دیده که خدا آن جلوه را دوست ندارد 
و او هم دوست نمی‌دارد. جز انگشتر، چیزی هم ندارد. لذا درحال نماز، انگشتر را از 

دست درمی‌آورد و به سائل می‌دهد.
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اشــاره  با  را  علی‌بن‌ ابی‌طالب ؟ع؟  دارد  آیــه  می‌کنید،  ملاحظه  همان‌طور‌که  پس 
به‌عنوان ولّی‌امر معیّّن می‌کند، نه به‌صورت معیّّن کردن زورگویان تاریخ. مثلاً وقتی 
پسر جانشین  این  کند، می‌گوید  معیّّن  برای خودش جانشین  معاویه می‌خواهد 
من است؛ چون فرزند من است، باید او بعد از من به این مقام برسد. اما خدای 
متعال این‌طوری برای پیامبر جانشین معیّّن نمی‌کند. می‌گوید که علی‌بن ‌ابی‌طالب 
باید بعد از پیامبر به حکومت برسد، چون ملاک حکومت در او به‌نحو کامل وجود 
دارد. ایمان کامل به خدا، اقامۀ صلاة در جامعه، دل‌بستگی به انفاق و دادن زکات 
تا حدِ از خود بی‌خود شدن، در او وجود دارد. او ضمن این‌که خلیفه را نصب و 
معیّّن می‌کند، که علی‌بن ‌ابی‌طالب ؟ع؟ است، ملاک و مناط1 و فلسفۀ خلافت 
او را هم روشن می‌کند. بنابراین در اسلام، ولّی‌امر آن کسی‌ است که خودِ خدا او 
را معیّّن می‌کند، چون فرض این است که هیچ انسانی به‌حسبِ طبیعت خلقت و 

آفرینشش، حق تحکم بر انسان‌های دیگر را ندارد.

تنها کسی که حق تحکم )حکومت و حاکم شدن( دارد خداست و چون خدا حق 
تحکم دارد، می‌تواند طبق مصلحتِ انسان‌ها، این حق را به هرکه بخواهد، بدهد و 
می‌دانیم که کار خدا طبق مصلحت انسان‌هاست. ولّی را خدا معیّّن می‌کند. خود 
خدا ولّی است، پیامبرش ولّی ا‌ست، ائمه ولّی هستند. امامان خاندان پیامبر تعیین 
شده‌اند، یعنی دوازده امام. در رتبۀ بعد، کسانی‌ که با معیارها و ملاک‌های خاصی 
تطبیق کنند، آن‌ها برای حکومت و خلافت معیّّن شده‌اند. این یک آیه بود که ذکر 

کردیم. آیات دیگری هم در همین زمینه در قرآن هست.

نتیجۀ حکومت حاکم ناشایست •

آنچه در اســام بر آن تأکید شده این است که زمــام امر مــردم در دست آن کسانی 
نشان  ما  به  را  این مطلب  تاریخ  مگر  دوزخ می‌کشانند.  به  را  انسان‌ها  که  نیفتد 
نداده‌است؟ مگر ندیدیم که با جامعۀ اسلامی، اندکی بعد از صدر مشعشع اسلام، 

ک، مقصد 1. از »نوط«: ملا
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چه کردند و چه شد؟ جامعه‌ای که مردمش قدر مردان نیک را ندانند و معیارهای 
نیکی را عوضی بگیرند، جامعه‌ای که مردمش نتوانند فرد مُصلح و ناصحِ مشفق 
خود را بشناسند، روی این جامعه چقدر باید کار شده باشد تا به اینجا برسد؟ 
تبلیغات زهرآگینی که دستگاه‌های قدرت ظالمانه و جائرانه درمیان جامعۀ اسلامی 
انجام دادند افق معلومات و بینش مردم را به‌شدت عوض کردند و با این مردم 
کاری کردند که سیاهی را سفیدی و سفیدی را سیاهی ببینند. لذا در قرن‌های دوم 
و سوم هجری، وقتی به تاریخ نگاه می‌کنید و فجایع دستگاه قدرت و خلافت و 
بی‌اعتنایی و بی‌تفاوتی مردم را می‌بینید، حیرت می‌کنید. آیا این‌ها همان مردم‌اند؟ 
این‌ها همان مردمی هستند که در مقابل عثمان صبر نکردند، او را محاصره کردند و 
بعد هم بالاخره با آن وضع فجیع، او را از خلافت خلع و عزل کردند؟ این‌ها همان‌ها 
هستند؟ در شب عروسی خلیفۀ عباسی، هزینۀ گزافی که می‌توانست جناح عظیمی 
از جامعۀ اسلامی را اداره کند خرج عیاشی‌ها می‌شود. بیت‌المال مسلمین صرف 
مسائل شخصی می‌شود. می‌بینند که در متن واقعیت جامعۀ اسلامی این کار دارد 

انجام می‌گیرد و در‌ عین‌ حال، حساسیت نشان نمی‌دهند.

جعفر برمکی وزیر موردعلاقه هارون‌الرشید بود که در اوج محبوبیت ازدواج کرد. وقتی 
ازدواج کرد، بیست و هشت تا سی سال داشت و وقتی کشته شد، سی‌وچهارساله 
بود. در شب عروسی او، به‌جای نُقلی که بر سر عروس و داماد می‌پاشند، دیدند 
چیزهایی بر سر عروس و داماد پاشیده شد. وقتی‌ که نزدیک‌تر رفتند و برداشتند، 
دیدند این‌ها نقل نیستند، سکه هم نیستند. درست دقت کردند، دیدند قوطی‌های 
ظریفی‌اند به‌قدر یک بند انگشت. این‌ها جعبه بودند. این جعبه‌ها را از طلای 
را باز می‌کردند، از داخل آن کاغذ بسیار  ناب درست کرده بودند. بعد که جعبه 
نازک و رقیقی بیرون می‌آمد که وقتی بازش می‌کردند، می‌دیدند که در آن ورقه، فرمان 
مالکیت فلان قسمت از کشور به آن‌ها داده شده، فرمان اقطاع1 است، فرمان تیول 

1. اقطاع و تیول به معنای سپردن زمین به کسی است که او با وضع مالیات بر آن زمین 
بتواند در خوشی و رفاه زندگی کند.
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است.

در یک شب واحد، پانصد تا، هشتصد تا، هزار تا فرمان تیول در کاغذهای بسیار 
نازک، در قوطی‌های طلا، بر سر یک عروس و داماد ریخته شد و کسانی برداشتند 
که خلیفه نمی‌دانست کیستند. مثلاً فرض کنید که املاک فلان دشتِ وسیعِ فلان 
ناحیه می‌افتاد به یک بچه، می‌افتاد دست یک مست، یک چاقوکش، یا یک 
هرچه  هرکه  بــود،  ریخته  او  نمی‌دانست.  دیگر خلیفه  که  را  این‌ها  آدم بی‌عــرضــه. 
آن  در  حالا  بردند.  خوردند،  رفتند،  برداشتند،  کردند،  تــاراج  برداشت.  برداشت، 
ناحیه‌ای که اقطاعش دست این آدم افتاده، چقدر حق مردم پایمال خواهد شد، 
چقدر ثروت‌ها از بین خواهد رفت، چقدر حقوق ضایع خواهد شد، به این‌ها فکر 
نمی‌کردند. در همان احوال که این بذل و بخشش‌ها انجام می‌گیرد، این اسراف‌ها و 
خوش‌گذرانی‌ها انجام می‌گیرد، یحیایِ علوی1 در کوه‌های طبرستان با ظلم و ستم 
می‌جنگد، درحالی‌که خودش و عیالش فقط یک پوشش دارند، که وقت نماز شوهر 
تا او ستر بدن کند و نماز بخواند. خاندان  می‌گیرد می‌پوشد و بعد می‌دهد به زن 
پیامبر که با ظلم می‌جنگیدند در چنین وضعی به‌سر می‌بردند و مردم می‌دیدند و 

بی‌تفاوت بودند.

هارون اگر این کارها را نکند، هارون نیست. طبقۀ هارون حکم می‌کند که تا وقتی 
پابرجاست، این‌گونه کارها را انجام دهد. از او که گِله‌ای نیست، گِله‌ از مردمی ا‌ست 
که آن حساسیت صدر اسلام را فراموش کرده بودند، آن هوشیاری و درک را که در 
صدر اسلام داشتند از دست داده بودند، و در مقابل این وضع احساس مسئولیت 
نمی‌کردند و دردشــان نمی‌آمد. ســؤالی که پیش می‌آید ایــن اســت که چــرا این‌طور 
می‌شود. پاسخ این است که ازبس تبلیغات مضر موذیانۀ رذالت‌آمیز بر مردم تأثیر 
گذاشته بود، دستگاه‌های تبلیغی در اقطار جامعه و کشور اسلامی سال‌ها روی مغز 
و روحِ و روحیۀ مردم مدام کار کرده بودند تا به اینجا برسند. ببینید چقدر مهم است 

1. یحیی‌بن‌ عبدالله از نسل امام حسن ؟ع؟ است که در ر طبرستان قیام کرد و در نهایت 
در زندان هارون به شهادت رسید.
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‌که حاکم جامعۀ اسلامی چه‌کسی باشد. حاکم این جامعه باید کسی باشد که خدا 
معیّّن می‌کند.

اولی‌الامر، متناسب با ملاک‌های الهی •

سُولَ<؛ از  عُوا الرَّ ط�ي
أَ
� هَ<؛1 »از خدا اطاعت کنید، >وَ  عُوا اللّٰ ط�ي

أَ
خداوند می‌گوید: >�

میان خودتان.«  از  فرمان  كُم<؛ صاحبان  مِ�نْ مْرِ 
ول‌یال�أَ

ُ
ا >وَ  کنید،  اطاعت  رسول 

صاحب فرمان یعنی چه؟ آن جاهلِ نــادان که فقط نامش مسلمان است خیال 
می‌کند صاحب فرمان یعنی هرکسی که می‌تواند فرمان بدهد، هرکسی که زورش 
می‌چربد برای فرمان دادن. ما می‌گوییم نه، اولی‌الامر او نیست. اگر بنا باشد هرکه 
می‌تواند فرمان بدهد اولی‌الامر باشد و از طرف قرآن به رسمیت شناخته شده باشد، 
در فلان کوهستان، فلان دزدِ قداره‌بندِ سبیل از بناگوش دررفته هم فرمان می‌دهد، 
او هم در آنجا همه‌کاره است. پس در آنجا هم او اولی‌الامر است و اطاعت فرمان او 

واجب است؟

کسی ‌که به همگان فرمان می‌دهد که سه روز و سه شب فقط زن‌ها از خانه‌ها بیرون 
بیایند و مردها حق ندارند از خانه بیرون بیایند )این را یکی از همین بزرگان صفویه، 
به‌حسب نقل بعضی از تواریخ، اگر صحیح باشد، در زمان صفویه باب کرده و در 
اصفهان باب شده بود. شاهد عینی ماجرا یک کتاب تاریخی نوشته‌است( و در 
کار  بیایند  بازارها و همه‌جا، زن‌هــا و دخترها  و  کاروان‌سراها و دکان‌ها  و  تیمچه‌ها 
کنند. مرد در این شهر نباشد؟ نه‌خیر، خودِ ارباب و دوستان و رفقا و اطرافیانش 
بیرون بیایند. مردمی که مادر و خواهرشان در بازارند حق ندارند بیایند، فقط این‌ها 
بیرون بیایند. آیا این اولی‌الامر است؟ از این می‌شود اطاعت کرد؟ فرمانِ این، فرمان 

خداست؟

1. نساء، آیۀ 59.
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ولی امر از نگاه ابوحنیفه •

ولی‌امــری که شیعه بدان معتقد است آن ولی‌امــری ا‌ست که خدا مشخص کرده 
كُم< است )جزو انسان‌های دیگر است(،  باشد؛ آن انسانی‌ است که اگرچه >مِ�نْ

اما ولایت را از خدا )صاحب ولایت کبری( گرفته‌است.

ابوحنیفه می‌گفت هارون‌الرشید با آن‌همه ظلم و جور، ولی‌امر است. با امام جعفر 
صادق ؟ع؟ هم همیشه نزاع و جنگ و دعوا برای همین بود که می‌گفتند »آقا! شما 

چرا با ولی‌امر زمانتان درمی‌افتید؟«. ولی‌امر زمان یعنی همین هارون کذایی.

منطق شیعه در این مسئله بسیار ظریف و دقیق ا‌ست، چون ضمن این‌که نصب 
خدا را از قرآن احساس و استنباط می‌کند، معیارها و ملاک‌ها را هم به دست مردم 
ما،  ما، روی چشم  روی سر  نگویند علی‌بن‌ ابی‌طالب  و  فریب نخورند  تا  می‌دهد 
قبولش داریم، حالا هم جانشین علی‌بن ‌ابی‌طالب هارون‌الرشید است. بنی‌عباس 
 به علی‌بن ابی‌طالب یا پیامبر می‌رسید. منطق شیعه 

ً
سلسله‌ای داشتند که احیانا

ملاک و معیار را مشخص کرد تا نگویند علی‌بن ابی‌طالب را قبول داریم، جانشینی‌اش 
هم طی زمان به هارون‌الرشید رسیده‌است. منصور عباسی می‌گفت: »امام حسن 
را فروخته‌است. چون  گرفته و خلافت  او پول  اما  را به‌عنوان خلیفه قبول داریم، 
خلافت را فروخته، پس حقی دربــارۀ خلافت نــدارد. ما هم خلافت را از کسانی 
که به آن‌ها فروخته شده بود به‌زور گرفتیم. پس برای ماست.« این منطق و حرف 
بر‌حسبِ ظاهر، رویِ سر و  و  را قبول می‌کردند  آن‌هاست. پس علی‌بن ابی‌طالب 
چشم هم می‌گذاشتند، اما در ‌عین‌ حال بین حکومت علی‌بن ابی‌طالب و حکومت 

هارون عباسی منافاتی نمی‌دیدند.

شیعه می‌گوید این حرف درست نیست. می‌گوید تو که حکومت علی‌بن ابی‌طالب 
را قبول داری، باید معیارهای خلافت و ولایت را هم قبول داشته باشی. باید قبول 
ولّی  به‌عنوان  معیارها  این  بــودن  به‌خاطر جمع  که علی‌بن ابی‌طالب  باشی  داشته 
انتخاب شده. پس اگر در کسی این معیارها نبود یا ضد این معیارها در او بود، این 
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آدم حق ندارد خودش را جانشین علی‌بن ابی‌طالب معرفی کند، حق ندارد ولایت 
شیعه و ولّی‌امر بودن را ادعا کند، و کسی هم حق ندارد از او بپذیرد. در این زمینه، 

این اولین مطلبی است که دربارۀ مسئلۀ ولایت پیش می‌آید.

فلسفۀ ولیّ بودن خدا •

البته به مطلب دوم هم در اینجا اشاره کردیم. ولایت خدا برای چیست؟ اگر کسی 
سؤال کند که چرا ولایتِ امر در اختیار خدا و برای خداست، جوابش این است که در 
هُ مٰا سَكَ�نَ 

َ
جهان‌بینی اسلام، همه‌چیزِ عالم از قدرت پروردگار ناشی می‌شود: >وَ ل

هٰارِ<؛1 »هرآنچه در روز و شب آرمیده و ساکن است از آنِ خداست. کسی 
لِ وَ ال�نَّ �يْ

َّ
�فیِ الل

که همۀ پدیده‌های خلقت بــرای اوســت و حکومت تکوینی بر همه‌چیز در اختیار 
اوست، حکومت قانونی و تشریعی هم باید در اختیار او باشد، چاره‌ای نیست.

ولایت خدا و پذیرش آن از طرف مؤمنان ناشی از فلسفه‌ای است که در جهان‌بینی 
اسلام مقرر گردیده و بنابراین امری طبیعی‌ است. این‌که ما می‌گوییم از خدا باید 
اطاعت کرد و ولّی‌امــر خداست، فلسفۀ طبیعیِ روشنی دارد، چون همه‌چیز برای 
هٰارِ<2 این مطلب را درست روشن 

وَ ال�نَّ لِ  �يْ
َّ
الل �فیِ  هُ مٰا سَكَ�نَ 

َ
ل >وَ  خداست. آیۀ 

می‌کند.

حکومت بر زمین، ودیعه‌ای الهی •

فرمان  را  شما  خدا  »همانا  هْلِهٰا<؛3 
َ
ا لى  �إِ ا�تِ  مٰا�نٰ

�أَ
ْ
ال وا 

ُ
دّ ؤ�َ �تُ �نْ 

أَ
� مُرُكُم 

أ
� �يَ اللّهَ  �نَّ  >�إِ

�نْ 
أَ
� اسِ 

ال�نّٰ �نَ  ْ �ي َ �ب مْ  حَكَمْ�تُ ا  �ذ �إِ >وَ  برگردانید،  اهلش  به  را  امانت‌ها  که  می‌دهد 
عَدلِ<؛ و چون میانِ مردم داوری و حکومت و قضاوت می‌کنید، برطبق 

ْ
ال حْكُمُوا �بِ

�تَ
هِ<؛ همانا پروردگار  كُمْ �بِ عِظ�ُ َ عِمّا �ي هَ �نِ �نَّ اللّٰ عدل و داد حکومت و قضاوت کنید. >�إِ

1. انعام، آیۀ 13.
2. همان.

3. نساء، آیات 5860.
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ً
عا ا�نَ سَم�ي

ٰ
هَ ك �نَّ اللّٰ چه نیکو‌ست که شما را بدان پند می‌دهد و موعظه می‌کند! >�إِ

<؛ همانا پروردگار شنوا و بیناست. آنچه به شما فرمان می‌دهد ازروی شنوایی 
ً
را ص�ي �بَ

و آگاهی و دانش کامل است.« چون شنوای نیازهای درونی شماست، چون بینای 
سرنوشت شماست، لذا آنچه را که احتیاج دارید به شما می‌دهد و می‌بخشد.

بدهید.  اهلش  به  را  امانت‌ها  و می‌گوید  امانت صحبت می‌کند  ــارۀ  درب اول  آیــۀ 
درحقیقت، این آیه زمینه‌چینی‌ بــرای آیۀ دوم اســت. امانت فقط این نیست که 
یک تومان من در دست شما دارم، این یک تومان را به من برگردانید. از مهم‌ترین 
مصداق‌های امانت این است که انسان آنچه را که خدا درمیان مردم نهاده‌است 
به جا و اهلش برساند، اطاعت انسان را که میثاق و پیمان خدا با آدمی‌ است در 
جایش مصرف و خرج کند، از خدا اطاعت کند و از آن‌که خدا فرموده اطاعت کند. 

این مهم‌ترین مصداق امانت است.

قانون از آن خداست اما مجری، انسان است •

هَ<؛  عُوا اللّٰ ط�ي
أَ
وُا<؛ »ای کسانی‌ که ایمان آورده‌اید، >� مَ�ن

آ
�نَ � �ي ذ�

َّ
هَا ال ُّ �ي

أَ
ا � بعد می‌فرماید: >�يٰ

مْرِ 
‌ال�أَ ولِ�ي

ُ
سولَ<؛ و اطاعت کنید از پیامبر خدا، >وَ ا عُوا الرَّ ط�ي

أَ
اطاعت کنید از خدا، >وَ �

كُم<؛ اطاعت کنید از صاحبان فرمان از میان خودتان، آن ‌کسانی ‌که درمیان  مِ�نْ
و  نظریه‌ها  از  با بعضی  نظریۀ اسلامی  تفاوت  اینجا  در  فرمان‌اند.«  شما صاحبان 
ایده‌های دیگر معلوم می‌شود. نظریۀ اسلامی نمی‌گوید روزی خواهد بود که دیگر 
حکومت لازم نباشد، در‌حالی‌که بعضی از مکتب‌ها پیش‌بینی می‌کنند روزی را که 
جامعه جامعۀ ایدئال است و یکی از خصوصیاتش این است که دیگر دولت و 

حکومت در آن جامعه نیست. نه، اسلام این را پیش‌بینی نمی‌کند.

خوارج به بهانۀ مطالبۀ حکومت الهی بود که می‌گفتند علی‌بن‌‌ ابی‌طالب نباید حاکم 
امیرالمؤمنین ؟ع؟ در  برای خداست«.  ؛ حکومت  لِِلّٰهِّٰ  

ّ
إِلّا حُکْمَ   

ٰ
باشد، می‌گفتند »لٰا
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؛1 سخن سخنِ درستی‌ است.« 
ٌ

ا بٰاطِل یُــرٰادُ بِِهٰ جواب این‌ها می‌گوید: »کَلِمَةُ حَقٍ 
 خداست، آن‌ کسی‌ که مقررات را می‌دهد و سررشتۀ زندگی را به‌دست 

ً
حاکم واقعا

؛   لِِلّٰهِّٰ
ّٰ

« یا می‌گویید »لا اِمْرَةَ اِلّٰا  لِِلّٰهِّٰ
ّ

 حُکْمَ اِلّا
ٰ

 خداست، اما شما می‌گویید »لٰا
ً
می‌گیرد واقعا

قانون و حکومت برای خداست.« اما مجری قانون کیست؟ شما می‌گویید که غیر 
از خدا، کسی نباید مجری قانون باشد. بعد در جواب این سخن می‌گوید: »لابُدَّ 
میر؛ٍ بالاخره انسانیت و جامعۀ بشری امیر لازم دارد، حاکم و فرمانروا لازم 

َ
لِلنّاسِ مِنْ أ

دارد.« این طبع انسانی ا‌ست که باید زندگی‌اش با یک مجری قانون همراه باشد. 
بودن قانون کفایت نمی‌کند، باید کسی باشد که این قانون را اجرا، و بر اجرای دقیق 
كُمْ<، منتها منظور از  مْرِ مِ�نْ

‌ال�أَ ولِ�ي
ُ
و صحیح آن نظارت کند. همین را می‌گوید: >وَ ا

اولی‌الامر آیا مطلق اولی‌الامر است؟ هرکه فرمان راند از اولی‌الامر است؟ گاهی پیش 
می‌آید که در یک‌ جا دو نفر ضد یکدیگر فرمان می‌رانند؛ آیا هردو اولی‌الامرند؟ گاهی 
می‌شود یک آدمی فرمان می‌راند که عقل و خرد انسانی فرمان‌رانی او را نفی می‌کند؛ 
بازهم از اولی‌الامر است؟ اینجاست که بین ما و طرز فکر اهل تسنن یک اختلاف 
اساسی پیدا می‌شود. ما می‌گوییم ولی‌امر )صاحب فرمان( آن صاحب فرمانی ا‌ست 
که با معیارهای الهی تطبیق کند، در‌حالی‌که آن‌ها عملاً چنین شرطی نمی‌کنند. حالا 
در کتب فقهی‌شان چگونه است؟ باید بررسی بشود، ولی در عرصۀ عمل، افواه و در 
زبان‌ها، آنچه شایع است این است که هرکسی به مقام فرمان‌رانی و فرمانروایی رسید 

برایشان محترم و معتبر است.

رُدّوُهُ  ءٍ<؛ »پس اگر در چیزی منازعه و اختلافی داشتید، >�فَ ْ �ي
َ مْ ��في ش� عْ�تُ از�َ �نٰ �نْ �تَ �إِ

>�فَ
وْمِ  �يَ

ْ
هِ وَ ال اللّٰ  �بِ

و�نَ مِ�نُ ؤ� م �تُ �تُ �نْ
ُ
�نْ ك سُولِ<؛ آن را به خدا و پیامبر برگردانید. >�إِ هِ وَ الرَّ ى اللّٰ

َ
ل �إِ

رٌ<؛ این نیکوتر است،  �يْ
لِكَ �خَ رِ<؛ اگر شما مؤمن به خدا و روز واپسین هستید، >�ذ �خِ �آ

ْ
ال

<؛ دارای عاقبت بهتری ا‌ست )به عواقب نیکِ فرمانروایی نیکان  ً
لا و�ي

أ
� حْسَ�نُ �تَ

أَ
>وَ �

و عواقب سوء فرمانروایی بدان متوجه می‌کند(.«

1. نهج‌البلاغه، خطبۀ 40.
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مراجعه به طاغوت برای حل و فصل امور، ممنون! •

دنباله‌اش آیۀ سوم است. طعن به کسانی‌ است که از این فرمان کلی سر می‌پیچند: 
 ‌ �ن

آ
� ه  �ب گری  م‌ی�ن �ن ا  �ی

آ
�< كَ<؛  �يْ

َ
ل �إِ لَ  ِ ز�

�نْ
أُ
� مٰا  �بِ وُا  مَ�ن

آ
� �نَّهُمْ 

أَ
� عُمُو�نَ  ز�ْ َ �ي �نَ  �ي ذ�

َّ
ال ى 

َ
ل �إِ رَ  �تَ مْ 

َ
ل  

أَ
�<

و،  �ت �ن  �ی �ی
آ
� ه  �ب  ، دش�ه‌اس�ت ل  از� �ن و  �ت ر  �ب ه  �چ

�ن
آ
� ه  �ب د  ورده‌ا�ن

آ
� ما�ن  د ا�ی دار�ن �ن سکا�ن‌ی هک م‌ی�پ

ادیان  به  تو،  آیین پیشینیان  و  تو  آیین  بر  که  لِكَ<؛ می‌پندارند  �بْ
�قَ لَ مِ�نْ  ِ ز�

�نْ
أُ
� مٰا  »وَ 

ــد.« خــودشــان را مؤمن فــرض می‌کنند، امــا کــاری از آن‌هــا سر  آسمــانی، ایمــان دارنـ
ى 

َ
ل حٰاكَمُوا �إِ �تَ َ �نْ �ي

أَ
دُو�نَ � ر�ي ُ می‌زند که منافی با ایمان به خداست. آن چیست؟ >�ي

<؛ می‌خواهند به طاغوت تحاکم کنند.« یعنی برای حل‌وفصل کار خود به  و�تِ الطّاغ�ُ
طاغوت مراجعه کنند، از طاغوت نظر بخواهند، فرمان بگیرند، برطبق نظر و فرمان 
حٰاكَمُوا  �تَ َ �ي �نْ 

أَ
دُو�نَ � ر�ي ُ او زندگی خود را راه ببرند. این منافی با ایمان است. >�ي

رُوا  كْ�فُ �يَ �نْ 
أَ
� مِرُوا 

أُ
� دْ  �قَ >وَ  طاغوت،  نزد  کنند  تحاکم  می‌خواهند  <؛  و�تِ الطّاغ�ُ ى 

َ
ل �إِ

هِ<؛ در‌حالی‌که به این‌ها فرمان داده شده‌است که به طاغوت کفر و انکار بورزند.  �بِ
را  آنان  که  و شیطان می‌خواهد  <؛ 

ً
دا ع�ي َ �ب لاٰلاً  هُمْ ض�َ

َّ
ل ض�ِ �يُ �نْ 

أَ
� طٰا�نُ  �يْ

َّ ال�ش دُ  ر�ي ُ �ي >وَ 
گمراه کند، گمراهی و سرگشتگی بسی دور.«

من احتمال می‌دهم این شیطان همان خود طاغوت است و چیز دیگری نیست. 
این‌ها می‌خواهند سراغ طاغوت بروند، غافل از این‌که این شیطان طاغوت، این 
از راه راست  را  شیطانی که با عنوان »طاغوت« در قرآن شناخته می‌شود، آن‌ها 
دور می‌کند تا دچار گمراهی شوند. طاغوت و شیطان آن‌ها را از جاده چنان دور 
می‌اندازد که برگشتنشان آسان نخواهد بود، بلکه با دشواری بسیار، به راه راستِ 

هدایت برگردند. در درس بعد، این بحث را ادامه خواهیم داد.



درس بیست و هفتم

�یطا�ن
ولا�ی�ت ش�





مقدمه� 

ــور و  ــارش را منشأ تمـــام امـ ــروردگـ پـ بــایــد  بــنــدگــی دارد  هــر مسلمانی کــه ادعـــای 
فعالیت‌های خود، و خداوند و پیامبر را حاکم و ولّی خود بداند. مطلب موردنظر 
را نپذیرد و زیر فرمان غیر  ما در این مبحث این است که اگر کسی ولایــت خدا 
و  کار اسمش چیست،  این   

ً
ثانیا آدم چه حکمی دارد،  این  اولاً خود  بــرود،  خدا 

 نتیجۀ این عمل کدام است. این مبحث جزو شاخه‌های فرعی بحث ولایت 
ً
ثالثا

م عملِی اسلام 
ّ
است، اما وقتی در ذهنمان پذیرفتیم و قبول کردیم، جزو اصول مسل

به‌شمار خواهد آمد.

مصادیق متنوع طاغوت •

قرآن کریم، هر ولایتی غیر از ولایت خدا را ولایت طاغوت معرفی می‌کند. آن‌ کسی‌ 
که تحت ولایــت خــدا نباشد تحت ولایــت طاغوت اســت. »طــاغــوت« از مــادّۀ 
»طغیان« است. طغیان یعنی سرکشی کردن و از محدوده و دایرۀ طبیعی و فطری 
زندگیِ انسانی فراتر رفتن. انسانیت برای کامل شدن پدید آمده‌است. آن‌ کسی‌ 
با آیین خدا  باید  که مانع کامل شدن انسانیت شود طاغوت است. انسان‌ها 
زندگی کنند؛ این یک امر فطریِ طبیعی و مطابق با سرشت انسان‌هاست. اگر 
آدم  این  کنند،  زندگی  آیین غیر خدا  با  که  کند  تربیت  را طوری  انسان‌ها  کسی 
 در جِــدّ ‌و ‌جهد و تلاش باشد تا وجــود خود 

ً
طاغوت اســت. انسان باید دائمــا
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تنبلی،  تــاش،  و  جدیت  نداشتن  به  را  انسان  که  عاملی  هر  برساند.  به‌ثمر  را 
راحت‌طلبی، و عافیت‌جویی تشویق و ترغیب کند طاغوت است.

انسان‌ها باید گوش‌به‌فرمان خدا باشند. هر‌ چیزی که انسان را از فرمان خدا دور 
یا خــارج کند و موجب عصیان انسان در‌مقابل خــدا شــود طاغوت اســت. پس 
»طاغوت« اسم خاص نیست. بعضی گمان می‌کنند که طاغوت اسم بُتی ا‌ست. 
بله، اسم بت است، اما آن بت بتِ معیّنی نیست. گاهی آن بتْ خودت، پولت، و 
زندگی راحت‌طلبانۀ معمولی تو‌ست. گاهی آن بتْ، مراد توست و گاهی آن کسی 
ا‌ســت که تو دستت را در دســت او گذاشته‌ای و چشمت را بسته‌ای و ســرت را 
پایین انداخته‌ای تا هرجا که تو را می‌برد، ببرد. گاهی این بت طلا و نقره است، 
بی‌جان است، فلز است. گاهی هم انسان و جاندار است، نظام اجتماعی‌ است، 
قانون است. بنابراین طاغوت یک اسم خاص نیست. البته در طبقه‌بندی‌های 
اجتماعی در بحث نبوت گفتیم که این‌گونه استنباط می‌شود که در کنار ملأ و مترفین 
از سایر طبقه‌هاست.  بالاتر  و مقامش  دارد  رهبان، طاغوت هم وجــود  و  احبار  و 
بنابراین هرکسی که از ولایت خدایی خارج شد ناگزیر در ولایت طاغوتی و شیطانی 

وارد شده‌است.

نسبت طاغوت با شیطان •

شیطان و طاغوت با‌هم چه‌ نسبتی دارند؟ بله، اصلاً این‌ها یکی هستند. شیطان 
وا  مَ�نُ

آ
� �نَ  �ي ذ�

َّ
>ال قرآن می‌فرماید:  آیۀ  و طاغوت همان شیطان.  همان طاغوت است 

آورده‌انــد مقاتله و ستیزه‌شان در راه  هِ<؛‌1 »کسانی ‌که ایمان  اللّٰ لِ  �ي ��في سَ�ب و�نَ 
ُ
ل ا�تِ

�قٰ ُ �ي
دین  به  که  آن ‌کسانی‌  <؛  و�تِ

الطّاغ�ُ لِ  �ي سَ�ب ��في  لوُ�نَ  ا�تِ
�قٰ ُ �ي رُوا  �فَ

َ
ك �نَ  �ي ذ�

َّ
ال >وَ  خداست، 

وا 
ُ
ل ا�تِ

�قٰ >�فَ راه طاغوت است.« بعد می‌فرماید:  انکار ورزیده‌اند جنگشان در  کفر و 
دَ  �يْ

َ
�نَّ ك <؛ »با اولیا و هم‌جبهگان شیطان مقابله و مقاتله کنید، >�إِ طٰا�نِ �يْ

َّ اءَ ال�ش وْل�يٰ
أَ
�

<؛ که مکر، تدبیر و حیلۀ شیطان ضعیف است.« در این 
ً
ا �ف ع�ي ا�نَ ض�َ

ٰ
طٰا�نِ ك �يْ

َّ ال�ش

1. نساء، آیۀ 76.
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آیه می‌بینید که از طاغوت به‌جای شیطان، و از شیطان به‌جای طاغوت، نام برده 
شده‌است. 

تعریف شیطان و مصادیق آن •

شیطان هر عنصری ا‌ست که از خارج از وجود آدمی، او را به کارهای شرارت‌آمیز و 
فسادآمیز، به انحطاط، پَستی، زبونی، ظلم، بدی، و کجی وامی‌دارد.

از  و  انسان  به عبارت دیگر، شیطان در هر  انــس و شیاطین جن داریم.  شیاطین 
هر طبقۀ اجتماعی، هم از زنان و هم مردان، ممکن است متبلور شود. برخی جاها 
از  بزرگان، گاهی شیطانی  از  زنان داریم، گاهی شیطانی  و  از خویشاوندان  شیطانی 
افراد بیگانه، گاهی حتی شیطانی از احساسات داریم. یکی از مصداق‌ها و نمونه‌های 
شیطانْ ابلیس است که در‌ مقابل آدمِ صفی‌الله، عَلم مخالفت و استقلال بلند می‌کند 
و هر‌چه در عمرمان لعنت می‌کنیم منظورمان همین شیطان است، در‌حالی‌که شیطان 
فقط او نیست، شاید از او شروع نشده و به او هم ختم نشده‌است. شیطان‌ها در 
عالم إلی‌ماشاءالله زیادند. آن‌ها لمس می‌شوند و به‌چشم می‌آیند و انسان گاهی 
با آن‌ها معاشرت می‌کند. شیطان شیطان است. هر چیزی که انسان را از راه خدا 

به‌سوی فساد و شرارت و بدی و انحطاط بکشاند شیطان است.

زندگی تحت ولایت شیطان •

هر ولایتی که خدایی نباشد ولایت شیطانی و طاغوتی‌ است. ‌کسی ‌که تحت فرمان 
زندگی  شیطان  و  طاغوت  فرمان  تحت  که  بداند  باید  نمی‌کند  زندگی  حقیقی  ولّی 
می‌کند. زندگی تحت فرمان شیطان و طاغوت و تن دادن به فرمان او چه مفسده‌ای 
دارد؟ قرآن در این زمینه به ما چند جواب می‌دهد؛ جواب اول این است که اگر 
قِ آفرینندۀ 

ّ
انــرژی‌هــای سازندۀ خــا به ولایــت شیطان تن دادی، شیطان بر تمام 

ثمربخشِ وجودِ تو مسلط خواهد شد. اگر گردنت را بردی طرف شیطان و طاغوت 
تا ریسمان ولایتش را بر گردن تو بیندازد، دیگر از دست او خلاصی پیدا نخواهی 
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کرد. تمام توانایی‌ها و امکانات تو، از نیرو و ابتکار و فعالیت‌های سازنده، در قبضۀ 
طاغوت و شیطان درخواهد آمد. وقتی‌ تمام وجودت به اختیار او درآمد، به‌ آسانی 
می‌تواند تو را به همان راهی بکشاند که خودش می‌خواهد و با همان وسیله‌ای که 
خودش می‌خواهد ببرد، و پیداست که شیطان یا طاغوت انسان را به نور و معرفت 
و آسایش و رفاه و معنویت رهنمون نمی‌شود. این چیزها هدف طاغوت نیست، 
برای او مصالح شخصی خود، هدف اوّلی ا‌ست و می‌خواهد آن‌ها را تأمین کند. 

پس تو را در راه مصالح شخصی خود به‌کار می‌اندازد.

اگر برای تأمین آن مصالحْ لازم شد تو قربانی و گمراه بشوی، باید بشوی. آیۀ 115 
عْدِ مٰا  َ سُولَ مِ�نْ �ب ِ الرَّ �ق ا�قِ ٰ ُ�ش سورۀ نساء بسیار درخور توجه و تدبر‌ است: >وَ مَ�نْ �ي
هُیٰد<؛1 »هرکسی که با پیامبر به مخاصمه و ستیزه برخیزد و پس از این‌که 

ْ
هُ ال

َ
�نَ ل َّ �ی �بَ

�تَ
مسیر هدایت برای او روشن گردید، از پیغمبر جدا بشود، راهش را از راه نبوت،  
<؛ به ‌غیر از راه مؤمنان و جامعۀ اسلامی  �نَ �ي مِ�ن مُؤ�

ْ
لِ ال �ي رَ سَ�ب �يْ

عْ غ�َ �بِ
�تَّ َ منشعب کند، >وَ �ي

و هدف‌های ایمانی، راهی را پیروی بکند و خودش را از جمعِ مسلمانِ صحیح و با‌ 
ىٰ<؛ همان چیزی را که خودِ او بر گردن افکنده‌است بر 

ّ
وَل هِ مٰا �تَ ِ

ّ
وَل هدف کنار بکشد، >�نُ

گردنش استوار می‌کنیم.« یعنی همان ولایتی را که خود او به دست خود پذیرفته‌است 
رنگِ ثابت زندگیِ بیچاره‌اش قرار می‌دهیم. اگر با پای خودش به آن منطقه رفته و 

در آنجا سکنا گرفته، او را همان‌جا، پاشکسته می‌کنیم. 

سِهِمْ.<2 خود تو رفتی زمامت را دادی  �فُ �نْ
أَ
� رُوا مٰا �بِ ِ

�يّ
غ�َ ُ ى �ي

وْمٍ حَ�تَّ �قَ رُ مٰا �بِ ِ
�يّ

غ�َ ُ �نَّ الَله لاٰ �ي >�إِ
به شیطان. پس بگذار این زمام در دست شیطان بماند. این سنت ماست، این 
صْلِهِ  �نُ >وَ  قانون آفرینش است. این برای این دنیایت. برای آن دنیایت چطور؟ 
مَ<؛ »از اینجا هم که چشم بستی، یکسره به‌سراغ دوزخ قهر پروردگار و عذاب 

هَ�نَّ َ �ج
جاودانۀ الهی خواهی رفت.« 

1. همان، آیۀ 115.
2. رعد، آیۀ 11.
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 همین‌گونه است. این‌ها مسائلِ مهم 
ً
وقتی انسان به تاریخ نگاه می‌کند، می‌بیند عینا

اجتماعی‌اند. ما روی قرآن خیلی کم کار کرده‌ایم و این‌ها را با تاریخ اسلام خیلی کم 
تطبیق داده‌ایم. چقدر خوب است که افراد علاقه‌مند به قرآن و صاحبِ تدبر، در 
 تاریخی قرآن، بیشتر دقت و تدبر کنند! وقتی این‌ها را 

ً
مسائل اجتماعی و مخصوصا

با واقعیت‌های تاریخی تطبیق می‌دهیم، معلوم می‌شود که کدام تفسیر و توجیه‌های 
تاریخی مطابق با واقع است. در ادامه یک داستان تاریخی را بیان می‌کنیم که تفسیر 

و مصداقی برای این آیه است.

عبرت تاریخی از شهر کوفه •

تــاریــخ اســام اســت. کوفه جــایی‌ اســت که  شهر کوفه از شهرهای خیلی عجیب 
برای  اسلامی،  عظیم  مملکت  به  وابسته  شهرهای  همۀ  درمیان  امیرالمؤمنین ؟ع؟ 
خلافت خودش انتخاب کرد. امتیاز دیگر اهل کوفه این است که در جنگ‌های 
امیرالمؤمنین ؟ع؟ شرکت کردند. جنگ جمل را این‌ها به پایان رساندند و جنگ 
نهروان را این‌ها تمام کردند. در جنگ صفین هم قبایل اطراف کوفه و بعضی از قبایل 
دیگر و مردان جنگی آن شهر بودند که جنگ را به پایان رساندند. از طرفی، می‌بینیم 
همین مردم کوفه بودند که امیرالمؤمنین ؟ع؟ از دستشان گِله و شکایت می‌کرد که 
چرا وقتی می‌گویم بیایید به جنگ، نمی‌آیید. باز همین‌ها بودند که بزرگانشان نامه 
نوشتند و به خدمت امام حسن مجتبی ؟ع؟ رفتند و گفتند که آقا بیا، ما این شهر 
را دربست می‌دهیم در اختیار تو، و ایشان تشریف نیاوردند. باز همین‌ها بودند که 
نامه  مسلم‌بن‌ عوسجه،1  و  حبیب‌بن‌ مظاهر  سلیمان‌بن ‌صرد،  ازجمله  بزرگانشان، 
يْنَا إِمَامٌ؛2 امامی نداریم، پیشوایی 

َ
يْسَ عَل

َ
هُ ل نَّ

َ
نوشتند به حسین‌بن‌ علی ؟ع؟ که »أ

نــداریم، حاکمی نداریم و خدا این طاغیه را بر ما مسلط کرده. شما بیایید«. راست 
می‌گفتند. باز مردم کوفه بودند که در جنگ نابرابر، در‌ مقابل حسین‌بن‌ علی ؟ع؟ 

1. سه نفر از سران شیعه در کوفه.
2. شیخ مفید، الإرشاد، ص 380381.
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صف کشیدند و آن فاجعه انجام گرفت. باز همین‌ها بودند که بعد از مدت کمی، 
ماجرایی در تاریخ به‌وجود آوردنــد که در تاریخ اسلام جزو نمونه‌های بسیار نادر و 
پرشکوه است، ماجرای توّابین. در قضیۀ توابین، همین مردم به‌سبب حضور نیافتن 
در ماجرای کربلا، توبه کردند و جان‌فشانی‌های بسیاری انجام دادند. باز همین‌ها 
بودند که بذر غالب انقلاب‌های زمان بنی‌امیه و بنی‌عباس در میان آن‌ها کاشته 
و سبز می‌شد و به‌ثمر می‌رسید. چقدر فدایی و کشته دادنــد! چقدر کارهای نمایان 
ــد! و باز همین‌ها بودند که می‌بینید  بــروز دادن و جلوه‌بخش و جلوه‌گر از خودشان 
سستی‌ها، تنبلی‌ها، ضعف‌ها و ناتوانی‌های روحی و فکری در بعضی از قضایا در 

آن‌ها به‌چشم می‌خورد.

دلیل این موضوع چیست؟ این آدم‌ها مگر دو شکل، دو روحیه و دو رو داشتند، 
تْلِ وَ  َ  الْخْ

َ
هْــل

َ
أ كُوفَةِ يا 

ْ
 ال

َ
هْــل

َ
أ همان‌هایی که زینب کبری ؟سها؟ به آن‌ها می‌گوید »يا 

غَدْرِ«1و آن‌ها را مردمانی غدّار2 می‌نامد؟
ْ
ال

تحلیل روانشناختی مردمان کوفه •

به‌نظر من، مطالعۀ دربارۀ کوفه و بحث دربارۀ روان‌شناسی شهر کوفه در تاریخ،بسیار 
اگــر متخصصان، جامعه‌شناسان و  کــار باشد.  ایــن  اگــر کسی اهــل  جالب اســت، 
روان‌شناسان‌دربارۀ کوفه فکر و بحث کنند، نتایج جالبی به دست خواهد آمد. ببینید 
چقدر عجیب است! یک ‌جا آن‌همه شگفتی ازلحاظ نشان دادن جلوه‌های عظیم 
انسانی، و یک‌ جا این‌همه سستی و تنبلی و بی‌عرضگی. آیا کوفی‌ها دو طبقه‌اند؟ 
کوفه منطقه‌ای ا‌ست که زیرِ فرمانِ کلماتِ متین و رسایِ امیرالمؤمنین ؟ع؟، آن‌چنان 
ساخته و آب‌دیده شده که این مزرع هرچه می‌پرورد و سبز می‌کند سبزه، پروریده و 
نهالی تربیت‌پذیر است. اصلاً زمینه و آب‌و‌هوا انسان‌ساز است. لذا مردانِ بزرگِ 
حماسه‌آفرینِ تاریخِ شیعه، از ‌همه‌جا بیشتر، حتی نسبت‌به مدینه، در کوفه‌اند، براثر 

1. شیخ مفيد، الأمالی، ص 320، ح 8.
«: حیله‌گر 2. از »غد‌ر
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امیرالمؤمنین ؟ع؟ در مدت همان چهار سال. شوخی نیست  تلقینات  و  تعلیمات 
که کسی مثل علی‌بن ‌ابی‌طالب در یک شهر حکومت کند. درست است که این 
حکومت در ظرف چهار سال در سطح جهان اسلام ناکام بود، اما در سطح کوفه 
 تأثیرات شگرف و عجیبی داشته‌است. 

ً
ما

ّ
 کامیاب بوده‌ و در جامعۀ کوفه مسل

ً
ما

ّ
مسل

کوفه به مهد تشیع و زادگاه اصالت‌ها و فضیلت‌های شیعی تبدیل شده‌است.

اما در هرجا که زادگــاه اصالت‌هاست، لازم نیست همۀ کسانی که در آنجا هستند 
افــراد اصیل و بافضیلت و ایدئالی باشند. طبقه‌ای از مردم همیشه در هر جامعه 
آدم، گاهی چند  نفر  نمایشگر شور و خروش آن جامعه هستند. درمیان میلیون‌ها 
ده ‌هزار یا حتی چند هزار انسان، عملی قهرمانانه‌ انجام می‌دهند که نام آن‌ها چند 
میلیون بار به قهرمانی و شورآفرینی و حماسه‌آفرینی در دنیا منعکس می‌شود. در کوفه 
هم گروهی از مردم نخبه و دارای جوش‌وخروش و منشأ اثر بودند، اما توده و عامۀ 
مردم مثل مردم همه‌جای دیگر بودند، بدتر نبودند. اما چون آن گروه اندک در آن 
گوشۀ مملکت اسلامی، یعنی کوفه، مایۀ رعب و هراس حکومت‌های زمان بودند، 
همیشه بدترین عناصر، رذل‌ترین فرماندارها و پست‌ترین آدم‌های خودشان را بر 
سر آن شهر می‌گماشتند و ازلحاظ شدت عمل و اختناق، تبلیغات مسموم و ترویج 
فقر و بیچارگی میان آن‌ها، کاری با مردم می‌کردند که تودۀ مردم به‌طور ناخودآگاه و 

بی‌توجه، کشش بیشتری به‌طرف فساد و انحطاط پیدا کنند.

چرا این کار را می‌کردند؟ برای این‌که آن گروه زبــده‌ای که در این شهر بودند و در 
اختناق  و  در فشار  را  مــردم  و  تبلیغات مسمومی می‌کردند  نبودند  شهرهای دیگر 
ببرند که  بــن  از  را  زمــیــنــه‌ای  تــا  مــی‌کــردنــد  ــاظ مــالی ضعیف  ازلحـ و  می‌گذاشتند 
انسان‌های پاکِ پاک‌نهادِ بزرگ ممکن بود از آن استفاده کنند. براثر همین اقدامات، 
تحت تأثیر فعالیت‌هایِ دستگاه‌هایِ ظالِم جائرِ غدّار، کارهای ناشایستی از عامۀ 

مردم سر می‌زد، اما منشأ آن بدی مردم آن شهر نبود.
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ترفند حجاج برای قبولاندن ولایت خود بر مردم •

امــوی، چون می‌دانست که هیچ‌کس مثل حجاج‌بن‌ یوسف  عبدالملک، خلیفۀ 
ــرِ حمــاســه‌آفــریــنِ کــوفــه بــرنمــی‌آیــد، او را بــه کــوفــه فرستاد.  ــردمِ شــورش‌گ از عــهــدۀ مـ
جلادترین و پست‌ترینِ نوکر خودش را که حجاج‌بن‌ یوسف بود به کوفه فرستاد. 
 
ً
حجاج‌بن ‌یوسف نیمه‌شب وارد شهر شد. کسی نفهمید که او آمده‌است. مردم ظاهرا

حاکم قبلی را هم بیرون کرده بودند. حجاج تعدادی مرد شمشیرزن هم همراهش 
آورده بود. وقتی آدم‌هایش را در اطــراف مسجد کوفه ـ که در آن زمزمۀ محرابیان و 
متحجدان و مقدسان به‌گوش می‌رسید ـ گماشت و خودش هم در گوشه‌وکناری، 
را به غلامان و نوکرانش داد. مردم در  به‌میان جمعیت خزید. او دستورهای لازم 
مسجد کوفه، اولِ اذان صبح، گرد آمدند تا نماز صبح را با امام بخوانند. برای عبادت 

و نماز آمدند، اما معلوم می‌شود که آن‌چنان‌که باید، آگاهانه عبادت نمی‌کردند.

حجاج‌بن یوسف آمد. بدون این‌که مردم بفهمند که وارد مسجد شده و به لابه‌لای 
جمعیت خزیده، بدون این‌که ‌توجه کسی را جلب کند، بالای منبر رفت. مسجد کوفه 
بزرگ است. مردم اول ملتفت نشدند. او ‌هم بدون این‌که یک کلمه حرف بزند، 
روی منبر نشسته بود. یک نفر سرش را بلند کرد و دید حجاج روی منبر است. البته 
او را نشناخت. گفت: »این کیست روی منبر؟« قیافۀ عجیبی هم درست کرده بود. 
عمامه‌ای از خز سرخ‌رنگ بر سر بسته، لِثامی )نقاب( هم روی صورت بسته، یعنی 
کــرده، و تا روی بینی بسته، به‌‌طوری‌‌ که فقط  را باز  این تحت‌الحنک1 عمامه‌اش 
چشم‌های او پیدا هستند. دیدند هیکل عجیبی دارد. مرد مسلحی با شمشیر و عبا و 
عمامۀ قرمزرنگ روی منبر نشسته بود. این به آن گفت، آن به این گفت، یک‌دفعه 
تمام جمعیتی که در مسجد متفرق بودند چشمشان افتاد و توجهشان جلب شد، و 

یواش‌یواش به‌طرف منبر کشانده شدند تا ببینند این کیست.

ىٰ.< می‌گوید آن‌ کسی ‌که از 
ّ
وَل هِ مٰا �تَ ِ

ّ
وَل درست توجه کنید آیۀ قرآن چه می‌گوید: >�نُ

1. بخشی از عمامع که هنگان نماز باز می‌کنند.
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راه ایمان و مؤمنان به کناری برود بندی را که به گردنش افکنده‌است دور گلویش 
بود  آدمــی نشسته  بــودی. روی منبر مسجدت  تو مسلمان  محکم می‌کنیم. خب، 
که او را نمی‌شناختی‌. چرا رفتی در آنجا نشستی؟ می‌رفتی بــالا، می‌گفتی »آقــا، شما 
چه‌کسی هستید؟ خودتان را معرفی کنید«. نفر اول، نفر دوم، نفر سوم، همه از او 
سؤال می‌کردید. اگر این سؤال را می‌کردید، وضع جور دیگری بود. این‌ها حالت 

بی‌ارادگی و ضعف نفس به خرج دادند. پس نشستند تا او حرف بزند.

بعد کــه دیــد همــۀ مــردم دارنـــد بــه او نگاه می‌کنند، گفت: »گــویــا مــردم کوفه مرا 
نمی‌شناسند.« مردم به‌ هم نگاهی کردند. گفت: »بنده الآن خودم را به شما معرفی 
می‌کنم.« عمامه را از سرش برداشت. این لثام هم برداشته شد. نگاهی کرد به مردم، 

و شعری عربی خواند:
ضَعُ العَمَامَةُ تَعْرفُِونی1

َ
نٰایٰا إِذا ا

َ
عِ الثّ

ّ
 و طَلّا

ٰ
نَا ابْنُ جَلٰا

َ
أ

بار دیگر هم  او یــک  کردند.  نگاه  مرا می‌شناسید. بعضی  بــردارم،  که  را  عمامه‌ام 
در گذشته به کوفه آمده بود. یکی‌دو نفر گفتند: »به‌نظرم، حجاج است.« پچ‌پچِ 
»حجاج، حجاج، حجاج« پیچید. مردم ترسیدند از این‌که حجاج آمده و روی 
منبر نشسته‌است. گفت: »بله، حجاج. بله، بله، درست فهمیدید.« مردم حالا با 
حال رعب نشسته‌اند. در اینجا، یک نفر با خودش نمی‌گوید که خب بابا، حجاج 
یک مرد، من هم یک مرد؛ او بالا نشسته، من هم پایین؛ هرچه او دارد من هم دارم. 

مردم در اینجا ضعف نشان دادند.

گفت: »ای مردم کوفه، من سرهایی را می‌بینم که مانند میوۀ رسیده، بر گردن‌ها آویخته 
شده‌اند و وقت چیدنشان رسیده‌است. می‌بینم که باید تعدادی سر از این تن‌ها 
جدا شــود.« مردم با اظهارات پوچ و توخالی او بیشتر مرعوب شدند. حجاج با 
بمب اتم که به کوفه نرفته بود. اگر بمب اتم هم داشت، منفجر نمی‌کرد، چون اگر منفجر 
می‌کرد، کسی نمی‌ماند تا بر آن‌ها حکومت کند. لازم بود عده‌ای زنده بمانند، همه را 

1. ابن‌ابی‌الحدید، شرح نهج ‌البلاغة، ذیل حکمت 475.
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که نمی‌کشت. اگر همه را می‌کشت، بر چه‌کسی حکومت می‌کرد؟ مردم به این مطلب 
فکر نمی‌کردند.

گفت: »می‌بینم سرها بر گردن‌ها آویزان‌اند. وقت چیدن و جداکردنشان رسیده‌است. 
حالا من تشخیص می‌دهم که سر چه‌کسی را باید چید.« حجاج به غلامش گفت: 
»بلند شو.« غلامش بلند شد و روی منبر ایستاد. گفت: »نامۀ امیرالمؤمنین را برای 
 البته منظور از امیرالمؤمنین، جناب عبدالملک  مردم بخوان.« غلام نامۀ امیرالمؤمنین ـ
مــروان است ـ عبدالملک مــروان )خلیفه( را باز کرد. در اول نامه نوشته شده بود: 
کُوفَةِ، یا 

ْ
هْلِ ال

َ
لِکِ ‌بنِ‌ مَرْوٰان إِلی أ َ ؤمِنین عَبْدُ الْمْ ُ میر الْمْ

َ
نِ‌ الرّحیِم. مِنْ أ »بِسْمِ ‌اللّهِ‌ الرّحْْمٰ

یْکُمْ؛ ای اهل کوفه، سلام بر شما ... .« تا اینجا را که خواند، 
َ
مٌ عَل

ٰ
کُوفَة سَلٰا

ْ
 ال

َ
هْل

َ
أ

یک‌دفعه حجاج رو کرد به غلام و گفت: »ساکت!« رو کرد به مردم و گفت: »خیلی 
بی‌تربیت شده‌اید شما. امیرالمؤمنین دارد به شما سلام می‌کند، شما جواب سلامش را 
ؤمِنین  ُ میر الْمْ

َ
نمی‌دهید؟ غلام از اول بخوان.« غلام شروع کرد از ابتدا خواندن: »مِنْ أ

یْکُمْ.« یک‌دفعه از 
َ
مٌ عَل

ٰ
کُوفَة سَلٰا

ْ
 ال

َ
هْل

َ
کُوفَةِ، یا أ

ْ
هْلِ ال

َ
لِکِ ‌بنِ‌ مَــرْوٰان إِلی أ َ عَبْدُ الْمْ

م.« جواب سلامش را دادند. 
ٰ

میر الُمؤمنیِن سَلٰا
َ
تمام مسجد صدا بلند شد: »وَ عَلی أ

تبسم رضایت‌بخشی بر لبان حجاج نقش بست. در دلش گفت که کار تمام شد، و 
 هم کار تمام شد. کار مردم کوفه در همان‌جا تمام شد.

ً
واقعا

�نَ  �ي مِ�ن مُؤ�
ْ
ال لِ  �ي سَ�ب رَ  �يْ

غ�َ عْ  �بِ
�تَّ َ �ي وَ  هُدىٰ 

ْ
ال هُ 

َ
ل �نَ  َّ �ي �بَ

�تَ مٰا  عْدِ  َ �ب سولَ مِ�نْ  الرَّ  ِ �ق ا�قِ
ٰ ُ�ش �ي >وَ مَ�نْ 

ىٰ.< حجاج را قبول کردید؟ به سلام امیرالمؤمنیِن او، که امیرالکافرین و 
ّ
وَل هِ مٰا �تَ ِ

ّ
وَل �نُ

امیرالفاسقین است، جواب گفتید. حالا که او را می‌خواهید، حجاج برای شما. حالا 
که شما باب1ِ حجاج هستید، خدا با معجزه حجاج را برنمی‌دارد تا زین‌العابدین ؟ع؟ 
را به‌جای او بگذارد. همان حجاج برای شما تا وقتی ‌که دیگر حجاج را نخواهید. تا 
وقــ‌ی که خــود شما حجاج را می‌پسندید، همۀ زندگی و فکر و روح شما در اختیار 

حجاج خواهد بود. این سنت عالم آفرینش و سنت تاریخ است.

1. متناسب و موردپسند
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تاریخْ تفسیرِ قرآن است. قرآن را در تاریخ پیدا کنید و بدانید که

مرد خردمندِ جهان‌دیده را عمر دو بایست در این روزگار
تا به یکی تجربه انــدوخــن، با دگــری تجربه بــردن به‌ کار1

و تجربۀ تاریخ همان عمر قبلی ماست. در تاریخ دقت کنید. اندکی با تاریخ مأنوس 
 به قصه سرودن و داستان گفتن اکتفا نکنید. ببینید می‌خواهد به ما چه 

ً
شوید. صرفا

بگوید. ماجرای حجاج در تاریخ به ما چه می‌گوید؟

حجاج به دســت همــان کسانی که ایــن جنایت‌ها را بــرای آن‌هــا انجــام مــی‌داد، با 
 
ً
عٰــانَ ظٰالِِما

َ
فجیع‌ترین وضع، به‌ دَرَک رفت. بد نیست این را هم بدانید که »مَنْ أ

یْهِ«2. این‌هم یک سنت دیگر است. تاریخ را ببینید که چه درس و 
َ
طَهُ الُلّٰه عَل

َّ
سَل

پیامی برای شما دارد. اگر با کمال دقت، در تاریخ غور کنیم، آن‌وقت خواهیم دید که 
آیۀ قرآن برای ما معنا می‌شود. این داستان به‌نوعی تفسیری بر آن آیۀ قرآن است. 

اگر قدری تأمل کنید، ربطش را پیدا می‌کنید.

تمسک به آیات الهی برای رهایی از طاغوت •

ید،  وا�ن �ن را �خ
آ
ر� و�ن �ق <؛3 >�چ �نَ

آ
ر� �قُ

ْ
�تَ ال

أ
رَ� ا �قَ �ذٰ �إِ

آیات را برایتان معنا می‌کنم: >�فَ
از آسیبِ شیطانِ مطرود به خدا  مِ<؛ پس،  �ي �ج الرَّ طا�نِ  �يْ

َّ هِ مِ�نَ ال�ش اللّٰ �بِ  
عِ�ذْ اسْ�تَ »�فَ

پناهنده شو.« حالا که قرآن را خواندی و حالا که معارف اسلامی را آموختی، خود 
را از آسیب شیطانی که می‌خواهد تو قرآن را ندانی و نفهمی محفوظ بدار. »محفوظ 
داشــن« یعنی چه؟ سعی کن معرفت قــرآنی‌‌ای را که در دل تو انباشته‌است از تو 
هِ<؛ پناهنده ‌شو به  اللّٰ  �بِ

عِ�ذْ اسْ�تَ
نستاند و راه عمل و راه فهمِ بیشتر را بر تو نبندد: >�فَ

 >. طا�نٌ
ْ
هُ سُل

َ
سَ ل �يْ

َ
هُ ل

�نَّ مِ<؛ از شر شیطان مطرود، >�إِ �ي �ج طا�نِ الرَّ �يْ
َّ خدا، >مِ�نَ ال�ش

1. سعدی.
2. كنزالعمّال، حدیث 7593: هرکس به ستمگری یاری رساند خدا همان ستمگر را بر 

او مسلط می‌کند؛ متقی هندی.
3. نحل، آیات 98100.



242

هُ 
�نَّ مگر می‌توانم به خدا پناهنده شوم؟ مگر می‌توانم از شر شیطان بگریزم؟ بله، >�إِ

<؛ همانا شیطان را، قدرت  و�نَ
ُ
ل

َ
وَكّ �تَ َ هِمْ �ي ِ

ّ وُا وَ عَلىٰ رَ�ب مَ�ن
آ
�نَ � �ي ذ�

َّ
ى ال

َ
طا�نٌ عَل

ْ
هُ سُل

َ
سَ ل �يْ

َ
ل

شرآفرینِ فسادآفرین را، تسلط و نیرویی نیست بر آن‌کسانی‌که مؤمن بشوند به الله 
و بر الله توکل و اتکا کنند.« ‌کسانی ‌که خودشان را تحت ولایت خدا قرار می‌دهند و 

می‌کوشند و می‌شتابند به‌سوی منطقۀ ولایت الله، شیطان بر آن‌ها تسلطی ندارد.

ا‌ست که  آن کسانی  بر  هُ<؛ »همانا تسلط شیطان  وْ�نَ
َّ
وَل �تَ َ �ي �نَ  �ي ذ�

َّ
ال ى 

َ
عَل هُ  طا�نُ

ْ
مٰا سُل

�نَّ >�إِ
ولایــت او را پذیرفته‌اند.« تسلط حجاج بر آن کسانی ا‌ست که سخن درشــت او 
مٰا 

�نَّ ــد: >�إِ را پذیرفته‌اند و ریسمان گردن خود را با دست خود به دست او داده‌ان
آن  بر  هُ<؛  وْ�نَ

َّ
وَل �تَ َ �ي �نَ  �ي ذ�

َّ
ال ى 

َ
>عَل شیطان،  سلطۀ  و  قدرت  فقط  و  »فقط  هُ<؛  طا�نُ

ْ
سُل

<؛ و آن‌ کسانی  رِكو�نَ هِ مُ�شْ �نَ هُمْ �بِ �ي ذ�
َّ
کسانی ا‌ست که ولایت او را پذیرفته‌اند، >وَ ال

سُولَ<؛ آن ‌کسی‌ که با پیامبر  ِ الرَّ �ق ا�قِ ٰ ُ�ش ‌که او را شریکی برای خدا گرفته‌اند. >وَ مَ�نْ �ي
هُدىٰ<؛‌ بعد از آن‌که راه هدایت 

ْ
هُ ال

َ
�نَ ل َّ �ي �بَ

عْدِ مٰا �تَ َ جدایی و ستیزه‌گری کند، >مِ�نْ �ب
برای او روشن و نمایان شد، از راه پیامبر جدا بشود، به تعهد ایمان و اظهارِ نبوت و 
<؛ و  �نَ �ي مِ�ن مُؤ�

ْ
لِ ال �ي رَ سَ�ب �يْ

عْ غ�َ �بِ
�تَّ َ ایمان به نبوت و شهادت بر نبوت، گردن نسپرد، >وَ �ي

ىٰ<؛ هرچیز و هر‌کس را که به 
ّ
وَل هِ مٰا �تَ ِ

ّ
وَل راهی جز راه مؤمنان راستین را پیروی کند، >�نُ

هِ<؛ فرمانروا و ولّی او می‌سازیم،  ِ
ّ
وَل ولایت پذیرفته‌است بر او ولّی و فرمانروا می‌کنیم، >�نُ

و  مَ<؛ 
هَ�نَّ َ �ج صْلِهِ  �نُ >وَ  پذیرفته‌است،  ولایــت  به  او  خود  که  را  هرآنچه  ىٰ<؛ 

ّ
وَل �تَ >مٰا 

<؛ و چه بد فرجام و سرانجامی ا‌ست 
ً
را سرازیرش می‌کنیم در دوزخ، >وَ سٰاءَ�تْ مَص�ي

دوزخ!«

شرک  او  به  آن‌کــه  از  نمــی‌گــذرد  »خــدا  هِ<؛1  �بِ رَكَ 
ْ ُ�ش �ي �نْ 

أَ
� رُ  �فِ

غ�ْ َ �ي لاٰ  هَ  اللّٰ �نَّ  >�إِ
ببینید شرک  شــرک،  و  توحید  معنای  و  توحید  به بحث  برگردید  ــده‌اســت.«  ورزی
هَ  �نَّ اللّٰ چیست، توحید کدام است، و آنچه‌ خدا از آن نمی‌گذرد چه گناهی ا‌ست. >�إِ
هِ.< اگر بخواهم باریک‌تر و دقیق‌تر بشوم، باز‌هم حرف هست.  رَكَ �بِ ْ ُ�ش �نْ �ي

أَ
رُ � �فِ

غ�ْ َ لاٰ �ي

1. نساء، آیات 116120.
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پذیرفته‌است.  را  نمی‌فرماید ‌که شرک  آن ‌کسی  را شامل حال  مغفرت خود  خدا 
کسی‌ که مشرک شده و در ولایت غیر خدا داخل شده و منطقۀ نفوذ خدا را به غیر 
خدا سپرده، آن جراحت‌هایی که از گناه و نافرمانی و بدی و بدبختی و نابسامانی بر 
روحش نشسته‌اند هرگز التیام نخواهند یافت، یعنی مغفرت پیدا نمی‌کند. »غفران 
گناه« یعنی »هموار شدن و التیام یافتن آن جراحتی که براثر گناه و خطا و لغزش و 
انحراف در روح انسان به‌وجود می‌آید«. وقتی‌ که هموار شد، مغفرت و غفران شامل 
حالش شده. وقتی آن زخم و ناراحتی‌ای که از ناحیۀ بدعملی، بدمسیری و از راه 
خدا نرفتن بر روح تو وارد آمده بود خوب شد، مغفور می‌شوی و اگر در ولایت غیر 

خدا باشی، آن زخمی که از گناه پیش آمده بود هرگز التیام نخواهد یافت.

اءُ<؛ »اما کمتر و پایین‌تر از این گناهان را برای هرکه  ٰ َ�ش لِكَ لِمَ�نْ �ي رُ مٰا دُوُ�نَ �ذٰ �فِ
غ�ْ َ >وَ �ي

بخواهد، می‌بخشاید.« البته خواست خدا هم بی‌حساب نیست. آن‌که توبه کند، 
جبران کند و به‌سوی خدا برود، خدا می‌خواهد که او را مورد مغفرت قرار بدهد: >وَ 
هِ<؛‌ »ـ باز برمی‌گردد سرِ شرک ـ  هرکسی برای خدا شریکی قائل  اللّٰ رِكْ �بِ ْ ُ�ش مَ�نْ �ي

<؛ از راه هدایت خیلی دور و گمراه شده‌است.«
ً
دا ع�ي َ لاٰلاً �ب لَّ ض�َ دْ ض�َ �قَ شود، >�فَ

گاهی شما در بیابان گم می‌شوید، اما فقط یک کیلومتر جدا می‌شوید. گاهی در کویر 
گم می‌شوید و ده‌ها کیلومتر از جاده جدا دور می‌شوید. در این ‌صــورت، برگشتن 
آسان نیست و تلاش و هوشیاری بیشتر و راهنمای قوی‌تری می‌خواهد. آن‌ کسی که 
به خدا شرک ورزیده‌ همین‌طور از راه راست و میانه و هدایت خیلی دور شده‌است: 

<؛ »دچار سرگشتگی و گمراهی بسی دوری شده‌است.«
ً
دا ع�ي َ  �ب

ً
لاٰلا لَّ ض�َ دْ ض�َ �قَ

>�فَ

جز  می‌خوانند  که  را  هرآنچه  خــدا،  »جــز  <؛ 
ً
ا ا�ث �نٰ �إِ ا 

ّ
ل �إِ هِ  دُو�نِ مِ�نْ  دْعو�نَ  �يَ �نْ  >�إِ

<؛ و نمی‌خوانند جز خدا، 
ً
دا مَر�ي  

ً
ا طا�ن �يْ

َ ا ش�
ّ
ل �إِ دْعُو�نَ  �يَ �نْ  �إِ >وَ  زنانی چند نیستند. 

مگر شیطانی سرکش و دور از فضیلت و عاری از نیکی را.« »مَرید« را ما در اینجا 
»سرکش« معنا کــرده‌ایم، اما می‌توانید »عاری از نیکی و فضیلت« هم معنا کنید. 

هُ<؛ »شیطانی که مطرود خداست.« هُ اللّٰ عَ�نَ
َ
این‌هم یک معنای مرید است. >ل
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برخی اقدامات شیطان دربارۀ پیروان خود •

الَ...< طبع شیطان‌صفت‌ها و شیطان‌ها را دارد می‌گوید. همۀ شیطان‌ها و کل 
>وَ �قٰ

 
ً
ا �ب ص�ي �نَ ادِكَ  عِ�بٰ �نَّ مِ�نْ 

�ذَ �خِ
�تَّ
�أَ

َ
ل الَ  �قٰ >وَ  هستند:   همین‌گونه 

ً
اساسا شیطان  طبقۀ 

<؛ »تعهد کرده و گفته‌است که من از بندگان تو، ای خدا، نصیبی مقرر و 
ً
ا روض� مَ�فْ

سهمی مفروض برای خود جدا خواهم کــرد.« یعنی عــده‌ای از بندگان تو را از راه 
راست به گمراهی می‌کشانم، عقل آن‌ها را می‌گیرم، بینش و خرد آن‌ها را کور می‌کنم، و 
به‌جای این‌که در ولایت تو باشند، آن‌ها را تحت ولایت و فرمانروایی خود درمی‌آورم. 
هُم<؛ آن‌ها را به‌شدت  �نَّ �يَ مَ�نِّ

�أُ
َ
هُمْ<؛ »آن‌ها را به‌شدت گمراه می‌کنم، >وَ ل �نَّ

َّ
ل ض�ِ

�أُ
َ
>وَ ل

پایبند آرزوهای دور و دراز می‌کنم.«

هُمْ< ‌قدری تکیه کنید، یعنی آرزوهای دور و دراز، آنچه انسان را  �نَّ �يَ مَ�نِّ
�أُ

َ
روی کلمۀ >ل

از هر تلاشی در راه خدا بازمی‌دارد، آرزوی ده سال دیگر با خوشی و راحتی و رفاه 
زیستن، آرزوی داماد کردن پسر و عروس کردن دختر، آرزوی بزرگ کردن این خانۀ 
کوچک و دودربندی و سه‌دربندی کردن این مغازۀ یک‌دربندی، آرزوی رئیس و 
مدیر فلان دستگاه و تشکیلات شدن و فلان‌قدر پول گرفتن، آرزوی این‌که به پسرم 
بگویند آقای مهندس یا به خودم بگویند، آرزوهــای دور و دراز، آرزوهــایی که مثل 
سنگ آسیابی که بر گردن انسان بیفتد، سر را خم می‌کنند، پشت را دوتا می‌کنند 
و انسان را به زانو درمی‌آورند، آرزوهایی که اگر دندان طمعشان را کندی و انداختی 
دور، می‌بینی آزادی، سبکی، می‌بینی در راه خدا هیچ قید‌و‌بندی دست‌وپای تو را 

هُمْ<؛ آن‌ها را پایبند آرزوهای دور و دراز خواهم کرد.« �نَّ �يَ مَ�نِّ
�أُ

َ
نبسته. >وَ ل

گوش  تا  داد  خواهم  دستور  آن‌ها  »به  عامِ<؛  �ن
أَ
�

ْ
ال ا�نَ  �ذ

آ
� كُ�نَّ  �تِّ �بَ �يُ

َ
ل

�فَ هُمْ 
مُرَ�نَّ

آ
�

َ
ل >وَ 

چهارپایان را بشکافند.« نمونه‌ای است از یک سنت جاهلی و غلط. البته ممکن 
است راز و رمز بزرگ‌تری در این جمله نهفته باشد. سنت جاهلی آن زمان، در زمان 
پیغمبر، حکم می‌کرد که گوش این حیوان را ببرند، قیچی کنند و بشکافند تا این‌که 

به این وسیله، مثلاً فرض کنید رزق و برکت و سلامت را برای او تأمین کنند.
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آن‌ها  »به  هِ<؛  اللّٰ �قَ 
ْ
ل خ�َ رُ�نَّ  ِ

�يّ
غ�َ �يُ

َ
ل �فَ مُرَ�نَّهُمْ  �آ

َ
ل >وَ  اســت:  جالب  خیلی  جمله  این 

فرمان می‌دهم که خلقت و فطرت و سرشت خدایی را دگرگون کنند.« خدایا، آن 
و  منطقۀ حکومت  از  من  که  کسانی‌  آن‌  من هستند،  فرمان  که تحت  انسان‌هایی 
ولایت تو صید می‌کنم و به شــوره‌زار ولایت خود می‌برم، به آن‌ها دستور می‌دهم و 
وادارشــان می‌کنم تا خلقت و فطرت الهی را کنار بگذارند و از آن خط سیری که تو 
برای آن‌ها معیّّن کردی دور بشوند. برای آن‌ها قانون خلاف فطرت می‌گذارم. به 
آن‌ها دستور خلاف طبیعت می‌دهم. راه جلو پایشان می‌گذارم، راهی که آن‌ها را 
رُ�نَّ  ِ

�يّ
غ�َ �يُ

َ
ل مُرَ�نَّهُمْ �فَ �آ

َ
به‌سوی سر‌منزلی غیر از سر‌منزل طبیعی انسانی می‌رساند: >وَ ل

 خلقت تو و آفرینش تو و 
ً
 دستور خواهم داد که حتما

ً
هِ<؛ »به آن‌ها محققا �قَ اللّٰ

ْ
ل خ�َ

فطرت خداداده را دگرگون کنند.« این عهد شیطان با خداست.

پیمان شیطان با خدا این‌گونه است، پیمان لج و پیمان عناد با خدا. سرلوحه و 
طومار برنامۀ همۀ شیطان‌ها این است. همۀ شیطان‌های عالم کارشان همین است. 
مطمئن باشید که اگر مردم بخواهند با فطرت و سرشت خداداده زندگی کنند، شیطان 
نمی‌گذارد. شیطانی که بر آنان ولایت دارد نمی‌گذارد. ممکن نیست بگذارد. هرطوری 
که باشد، آن‌هایی که در ولایت و سیطرۀ او هستند را از آفرینش و فطرت خدایی دور 
می‌کند، چون بدون این کار، امور شیطان نمی‌گذرد، شیطانیتش لنگ می‌شود. لذا 
 مِ�نْ 

ً
ا وَل�يّ طٰا�نَ  �يْ

َّ ِ ال�ش ذ� خ�ِ
�تَّ َ �ي >وَ مَ�نْ  خدا می‌فرماید )خطاب به من و شماست(: 

سِرَ  دْ �خَ �قَ هِ<؛ »هرکسی که به‌جای خدا، شیطان را به ولایت بپذیرد، >�فَ دوُ�نِ اللّٰ
عِدُهُمْ؛ شیطان  َ <؛ خسارت و زیانی بسیار آشکار و نمایان کرده‌است. �ي

ً
ا �ن �ي  مُ�ب

ً
ا سْرٰا�ن �خُ

هِم<؛ و آن‌ها را به آرزوها و پندارهای دور و دراز مبتلا  �ي
مَ�نّ ُ به این‌ها وعده می‌دهد، >وَ �ي

<؛ و شیطان، جز غرور و فریب و دروغ، 
ً
رُورا

ا غ�ُ
ّ
ل طٰا�نُ �إِ �يْ

َّ عِدُهُمُ ال�ش َ می‌کند، >وَ مٰا �ي
وعده‌ای به انسان نمی‌دهد«.
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درس بیست و هشتم

ا�ن ولا�ی�ت
ت

به گلس� رای ورود � رج�ت �ب � �ه





 مقدمه� 

 در درس گذشته بیان شد که ولایت عبارت است از ایجاد رابطه و پیوند مستحکم 
درمیان صف مؤمنان و قطع هرگونه وابستگی میان مؤمنان با غیرمؤمنان، و در مرتبۀ 
بعدی، ایجاد رابطه‌ای قوی میان همۀ افرادِ صف مؤمن با آن نقطۀ مرکزی و قدرت 
متمرکز که ادارۀ جامعۀ اسلامی به عهدۀ اوست، یعنی امام، ولّی، حاکم و پیشوا. 
سپس دربــارۀ ولّی و پیشوا در جامعۀ اسلامی مطالبی بیان شد. در همین زمینه، 
مُو�نَ  �ي �ق ُ �نَ �ي �ي ذ�

َّ
وا ال مَ�نُ

آ
�نَ � �ي ذ�

َّ
هُ وَ ال

ُ
هُ وَ رَسُول کُمُ اللّٰ مٰا وَلِ�یُّ

�نَّ آی همینزمینه شد.ان شد،ۀ >�إِ
<1، که دربارۀ امیرالمؤمنین بود، بررسی شد. كٰاة�َ وَ هُمْ راكِعو�نَ و�نَ الز�َّ �تُ ؤ� ُ لاة�َ وَ �ي الصَّ

هجرت در امتداد ولایت •

هر انسانی باید تحت حکومت خداوند و ولّی او زندگی کند و همۀ توان و انرژی او 
باید در تصرف حکومت الهی باشد. حال اگر انسان در سیطرۀ حکومت طاغوت 
زندگی کند، وظیفۀ او رهایی از بند ولایت طاغوت و پیوستن به حکومت الهی است. 
 هجرت است. می‌بینید 

ْ
خارج شدن از آن ولایت ظالم و وارد شدن به ولایت عادل

که مسئلۀ هجرت یکی از مسائلی‌ است که در دنبالۀ بحث ولایت مطرح می‌شود.

1. مائده، آیۀ 55.
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رهایی از ولایت طاغوت •

چرا باید انسان از ولایت طاغوت و شیطان بگریزد؟ آیا نمی‌شود در ولایت طاغوت 
بود و مسلمان بود؟ این دو سؤال درحقیقت یک سؤال است که از دو جزء ترکیب 
یافته. جزء اول این است که کسی تحت ولایت شیطان باشد. تحت ولایت شیطان 
بودن یعنی چه؟ یعنی این‌که شیطان بر تمام نیروها، استعدادها، ابتکارها و کارها در 
وجود آدمی مسلط باشد. آن کاری که انسان انجام می‌دهد در خط‌مشیی باشد که 
شیطان معیّّن کرده‌است. اندیشه‌اش در آن راهی باشد که شیطان مایل است یا 
ترسیم می‌کند. مثلاً آدمی در رودخانه‌ای می‌افتد. جریان آب رودخانه تند است و در 
بستر سیلی از کوهسار جاری است. البته آن شخص مایل نیست که به صخره‌های 
تنومند و تناور اصابت کند و سرش بشکند. همچنین مایل نیست لابه‌لای امواج این 
آب غرق شود. اما با ‌این‌که مایل نیست، این جریان تندِ آبْ او را بی‌اختیار می‌برد. 
دست‌وپا هم می‌زند، خود را به ا‌ین‌طرف آن‌طرف هم می‌چسباند، به هر‌چیزی هم 

متشبّث می‌شود، اما جریان آب تند ا‌ست و بی‌اختیار او را می‌برد.

ولایــت طاغوت و ولایــت شیطان ‌چنین چیزی‌ اســت. لذا در قــرآن می‌فرماید: >وَ 
ارِ<؛1 »پیشوایان و رهبرانی وجود دارند که پیروان و  ى ال�نّ

َ
ل دْعو�نَ �إِ �ةً �يَ مَّ �ئِ

أَ
اهُمْ � �نٰ

ْ
عَل َ �ج

افراد تحت فرمان خود را به‌طرف آتش دوزخ و بدبختی می‌کشانند.« آیۀ دیگر قرآن 
مَ 

هَ�نَّ َ وٰارِ �ج �بَ
ْ
وْمَهُمْ دٰارَ ال

وا �قَ
ّ
حَل

أَ
 وَ �

ً
را �فْ

ُ
هِ ك عْمَ�تَ اللّٰ وا �نِ

ُ
ل

َ
دّ �نَ �بَ �ي ذ�

َّ
ى ال

َ
ل رَ �إِ

مْ �تَ
َ
 ل

أَ
می‌فرماید که >�

رارُ<؛2 »آیا نمی‌نگری به آن مردمی که نعمت پروردگار را کفران  �قَ
ْ
سَ ال �ئ هٰا وَ �بِ وْ�نَ

َ
صْل َ �ي

کردند؟« این نعمتی که کفران کردند چه بوده؟ ممکن است هر چیزی باشد. نعمت 
قدرت ـ که مظهر قدرت پروردگار اســت ـ، نعمت ادارۀ امور هــزاران انسان، نعمت 
استعدادها و اندیشه‌ها و نیروهای فراوان انسان‌ها، همه نعمت‌اند، سرمایه‌هایی 

هستند که می‌توانند برای انسان منشأ خیر باشند.

1. قصص، آیۀ 41.
2. ابراهیم، آیات 28 و 29.
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انسان‌هایی که تحت سیطره طاغوت قرار گرفته‌اند می‌توانستند انسان‌های بزرگ و 
بندگان زبدۀ خدا باشند، می‌توانستند به عالی‌ترین مدارج کمال برسند. آن‌ها‌ این 
نعمت‌ها و استعدادها را کفران کردند و در راهی که باید، به‌کار نینداختند. خدا در 
وارِ.< خودشان به درک، قوم و مردم تحت  وْمَهُمْ دارَ ال�بَ وا �قَ

ُّ
حَل

أَ
ادامه می‌فرماید: >وَ �

هٰا<؛ »و کشانیدند  وْ�نَ
َ
صْل َ مَ �ي

هَ�نَّ َ فرمان خود را هم به نابودی و هلاکت کشاندند: >�ج
بد  و چه  رٰارُ<؛  �قَ

ْ
ال سَ  �ئْ �بِ >وَ  افکنده خواهند شد،  و  سرازیر  آن  در  که  به جهنم، 

جایگاه و محل استقراری ا‌ست!«

این آیه را امام موسی‌بن ‌جعفر ؟ع؟ برای هــارون خواند و به او فهماند که هارون 
همان کسی است که قوم خودش را به بدترین منزلگاه و هلاکت‌بارترین جایگاه‌ها 
خواهد افکند. هارون سؤال کرد: »مگر ما کافریم؟« منظورش این بود که »یعنی ما به 
خدا و پیامبر و دین معتقد نیستیم؟«. امام ؟ع؟ در جوابش این آیه را خواند تا به 
او بفهماند که کافر فقط آن کسی نیست که صریح می‌گوید خدا، قرآن و پیامبر وجود 
 حرف خودش را 

ً
ندارد؛ این یک‌ نوع کافر و البته بهترین نوع کافر است که صریحا

می‌زند و آدم او را می‌شناسد و موضع‌گیری خودش را با او درست تنظیم می‌کند.

کافرِ بدتر آن کسی‌ است که نعمت‌های فراوانی را که در اختیار او‌ست کفران می‌کند 
و در غیر مجرای درستش به‌کار می‌افکند و نه ‌فقط خود را، که همۀ انسان‌های تحت 

فرمان خود را به جهنم می‌کشاند.

سلب اراده انسان‌ها در نظام‌های طاغوتی •

کسی‌ که در ولایت طاغوت زندگی می‌کند درحقیقت اختیاری از خود ندارد. نمی‌گویم 
به‌کلی بی‌اختیار است، اما دارد در جریانِ سیل می‌رود. او می‌خواهد دست‌و‌پایی 
بزند، نمی‌تواند؛ می‌خواهد از راه جهنم برگردد، می‌بیند همۀ اطراف دارند به‌طرف 
جهنم می‌روند و او را هم با خودش می‌کشانند )در مکان هایی که جمعیت زیاد است، 
گاهی دلت می‌خواهد از این‌طرف بروی، اما جمعیت بی‌اختیار تو را مثل پر کاهی 
می‌برد(. او می‌خواهد خوب باشد، خوب زیست کند، انسان زندگی کند، مسلمان 
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بماند و مسلمان بمیرد، اما نمی‌تواند؛ یعنی جریان اجتماعی او را می‌کشد و می‌برد. 
آن‌چنان می‌برد که دست‌و‌پایی هم نمی‌تواند بزند. اگر دست‌و‌پایی هم بزند، جز هدر 
دادن انرژی، کار دیگری از پیش نبرده‌است. نه‌‌فقط نمی‌تواند دست‌و‌پا بزند، بلکه 
دردناک‌تر این است که گاهی متوجه نیست که همراه با جریان اجتماع به چه سمتی 

می‌رود.

اما ماهی‌ها  گاهی هــزاران ماهی درمیان توری کشانده می‌شوند به‌طرف ساحل، 
ملتفت نیستند. اگر از آن ماهی‌ها بپرسید به کجا می‌روید، فکر می‌کنند مقصدی را 
با اختیار می‌روند، اما درواقع بی‌اختیارند. مقصد همان‌جاست که مقصد آن، صیادِ 

صاحبِ تور است.

این تورِ نامرئِی نظامِ جاهلی ‌چنان انسان را به سمتی که طاغوت می‌خواهد می‌کشاند 
که آدم نمی‌فهمد به کجا می‌رود. گاهی هم خیال می‌کند به‌طرف سر‌منزل سعادت و 
رارُ<. این  �قَ

ْ
سَ ال �ئْ هٰا وَ �بِ وْ�نَ

َ
صْل َ مَ �ي

هَ�نَّ َ رستگاری می‌رود، غافل از این‌که می‌رود به >�ج
نتیجه و تأثیر ولایت، ولایت طاغوت و ولایت شیطان است.

پیشرفت ظاهری در ولایت طاغوت •

 اسلام بسیار با‌نشاط حرکت می‌کرد. موج عظیمی 
َ

در زمان بنی‌امیه و بنی‌عباس، عالَم
از معلومات و دانش‌ها در جامعۀ اسلامی آن روز پدید آمده بود. اطبا و مترجمان 
بزرگی در آن روزگارِ قحطِ زبان‌دانی و معرفت‌هایِ عمومیِ جهانی، در عالم اسلام پیدا 
شدند و آثار بزرگ فرهنگ‌های قدیمی را به عربی ترجمه کردند و درمیان مسلمانان 
نشر دادند. در همۀ رشته‌ها، مانند تاریخ، حدیث، علوم طبیعی، طب و نجوم و حتی 
هنرهای زیبا و ظریف، مسلمان‌های آن روز جزوِ نمونه‌های بسیار برجسته شدند، 
به‌طوری‌ که وقتی چشم آدمی مثل »گوستاو لوبون«1 فرانسوی یا فلان نویسنده و 
مستشرق دیگر به همین ظواهر می‌خورد، خیره می‌شود و در نظرش قرن‌های دوم و 

1. گوستاو لوبون )1841-1931 م( مستشرق و جامعه‌شناس مشهور فرانسوی.
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سوم و چهارم اسلامی قرن تشعشع اسلام است. آدام مِتز1 کتابی نوشته به نام تمدن 
اسلام در قرن چهارم هجری. او در این اثر، تمدن عظیمی را در قرن چهارم هجری 
تشریح می‌کند. همۀ این‌ها به این خاطر است که فعالیت‌ها و انرژی‌ها و نشاط‌های 
عجیبی در آن روز در جامعۀ اسلامی بروز کرده بود. اما آیا این‌همه نشاط و فعالیتی 

که آن روز وجود داشت درنهایت به سود جامعۀ اسلامی و انسانیت تمام شد؟

 
َ

ده قرن دارد از آن روزگار می‌گذرد. در‌ مقابل دنیای غیرمسلمان، می‌توانیم بگوییم عالَم
اسلام بود که آن دانشگاه‌ها را به‌وجود آورد، عالم اسلام بود که فلسفه را ارتقا داد و 
در طبابت و طبیعیات چنین و چنان کرد. اما بین خودمان، الحق و الانصاف، آن‌همه 

نیرو و انرژی به‌جا و به‌موقع و به سود انسانیت و به سود جامعۀ اسلامی تمام نشد.

پس رفت انسانی در حکومت‌های طاغوتی •

جامعۀ اسلامی، بعد از ده قرن، از آن میراث چه دارد؟ چرا آن ثروت علمی و فرهنگی 
برای ما نمانده؟ چرا جامعۀ ما، به‌عنوان جامعه‌ای که ده قرنِ پیش آن‌همه تشعشع 
داشته، امروز در دنیا نمی‌درخشد و جلوه نمی‌کند؟ آیا جز این است که آن‌همه نشاط 
و فعالیت، اگرچه مربوط به فعالیت انسانی بود، اما زیر نگین طاغوت بود؟ جوامع 
اسلامی بعد از چند صد سال نتوانستند از آن فرصت طلایی بهره ببرند، چون در 

قرن‌های مختلف زیر ولایت طاغوت‌های مختلف بودند:

نستانم هیچ  بــه  سلیمان  نگین  آن  گــاه‌گــاه بــر او دســت اهــرمــن باشد2مــن  کــه   

با قصد  پیشرفتی حاصل شد،  اگر  امــام عــ ی؟ع؟،  از  بعد  در جوامع اسلامی، 
سوءاستفاده و افزایش اعتبار خلفای اموی و عباسی بود. اگر به‌جای این‌همه 
فعالیت طبیعی و ریاضی و نجومی و ادبی و فقهی و تجویدی و امثال آن‌ها، اجازه 
می‌دادند که علویان یا امام صادق ؟ع؟ یا سایر ائمه در رأس حکومت اسلامی 

. 1. آدام متز )18691917 م( مستشرق آلمانی تبار
2. حافظ شیرازی.
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ازلحــاظ  اگــر  حتی  باشند،  داشته  اختیار  در  را  نیروها  و  نشاط‌ها  و  بگیرند  قــرار 
علمی، ادبی، و مسائلی که امروز دنیا به آن‌ها می‌بالد و افتخار می‌کند صد سال 
هم عقب می‌ماندند، باز به سودشان بود، چون انسانیت رشد می‌کرد، اسلام 
گل می‌کرد، انرژی‌ها و استعدادها در راه درست به‌کار می‌رفتند. اما آن‌ها کتاب 
اما  می‌رساندند،  درجه  آخرین  به  را  علمی  پیشرفت  و  و طب  می‌کردند  ترجمه 
ازلحاظ اخلاقی و اخلاق اجتماعی، آن‌قدر ضعیف بودند که اختلاف طبقاتی 
دنیای  ننگین  تمــدن  مثل  می‌آید،  به‌شمار  تاریخ  افسانه‌های  از  هم  هنوز  آن‌هــا 

معاصر ما. 

نتیجه پیشرفت تکنولوژی ذیل ولایت طاغوت •

اکتشافات علمی‌ و اختراعات  بــزرگ جهانی به  امــروز هم قــدرت‌هــای  در جهان 
محیّرالعقولشان افتخار می‌کنند، اما ازلحاظ انسانی و اخلاقی، هنوز در دوران‌ هزاران 
سال پیشِ تاریخی زندگی می‌کنند. هنوز ثروت‌های افسانه‌ای در کنار گرسنگی‌ها و 
فقرهای افسانه‌ای ا‌ست و درصد بسیار کوچکی در دنیا از امتیازاتی بهره‌مندند که از 
 همان وضع تمدن عظیم اسلامی 

ً
آنِ میلیون‌ها انسان گرسنه است. این شرایط عینا

در قرن دوم و سوم و چهارم است. آن روز هم همین‌ بود. پیشرفت علمی بسیار، اما 
اشرافی‌گری و تعیّش و بی‌خبری از فضیلت‌ها و انسانیت‌ها و اصالت‌ها، اختلاف 
طبقاتی شدید، و گرسنگی‌های مرگ‌آور در‌مقابل سیری‌های مرگ‌آور، در آن روز هم 

به‌چشم می‌خورد.

می‌توانیم نام برخی از انسان‌ها در قرن دوم و سوم هجری را همراه با شرف و افتخار 
یاد کنیم و در فهرست مردان افتخارآفرین عالم، تحویل مقامات جهانی بدهیم، کسانی 
‌بن ‌خُنیس1 که در بازار به  ِ

ّ
که با همان نظام متمدن به‌شدت جنگیدند، مثل مُعَلِّی

دارش کشیدند، یحیی‌بن‌ امّ‌طویل که دست‌وپایش را قطع کردند و زبانش را بریدند، 

کم عباسی  که بدست حا ی‌بن‌ خنیس از اصحاب خاص امام صادق ؟ع؟ بود 
ّ
1. معل

بخاطر عدم افشای یاران امام صادق؟ع؟ به شهادت رسید.
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محمدبن ‌ابی‌عُمیر1 که صد تازیانه به او زدند، یحیی‌بن زید2 که در کوه‌های خراسان 
در هجده‌سالگی کشته شد، زیدبن‌ علی که چهار سال جنازه‌اش را روی دار نگه 
داشتند. این‌ها آن‌ روز با این تمدن پرشکوهی که آقای گوستاو لوبون از آن یاد می‌کند 

هیچ رابطه‌ای نداشتند، بلکه ضد آن بودند.

سرنوشت استعدادها در ولایت طاغوت •

پس می‌بینید که وقتی ولایت طاغوت و شیطان بر جامعه‌ و انسان‌ها حکم‌فرمایی 
می‌کند و زمام کارشان را در دست دارد، انرژی‌ها و استعدادها به‌جریان می‌افتند. اما 
چگونه؟ آن‌طور که امروز در دنیای متمدن به ‌جریان افتاده‌است و آن‌طور که در ده 
قرن، یازده قرنِ پیش، در عالم اسلام به‌ جریان افتاده بود، و آن‌طور که در منطق‌ها و 
ارزش‌های اصیل و معیارها و میزان‌های انسانی، هیچ ارزشی نداشته و ندارد. این 

حاصل و ثمرۀ ولایت طاغوت است.

حالا سؤال را دوباره تکرار می‌کنیم: آیا در ولایت طاغوت، می‌توان مسلمان زیست؟ 
مسلمان زیستن یعنی تمام امکانات و انرژی‌ها و نیروها و قدرت‌ها و استعدادهای 
انسان دربست در اختیار خدا باشد؛ همه‌چیزش، مالش، جانش، فعالیت و حرکت 
روزانه‌، خواب شبش، و اندیشه و فکرش در اختیار خدا باشد. اما سؤال این است: 
آیا چنین چیزی ممکن است؟ آیا مثالی برایش دارید؟ بله، هم در جامعه و هم در 
گروه‌ها مثال داریم، گروه‌های عصیان‌گری که از نظام‌های طاغوتی گریختند و به‌سوی 

خدا هجرت کردند.

یانه به او زد تا نام  1. محمدبن‌ ابی‌عمیر از یاران خاص امام کاظم بود که هارون صد تاز
شیعیان خاص امام کاظم؟ع؟ را افشا کند اما او لب فروبست.

ید( قیام کرد و به شهادت رسید. 2. نوه امام سجاد؟ع؟ که بعد لز شهادت پدرش )ز
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نمونه‌هایی از گروه‌های معارض با ولایت طاغوت •

جامعۀ مدینه در زمان حیات پیامبر مثالی برای جامعۀ ولایی است. جامعۀ مدینه 
راه  در  برمی‌داشتند  که  هر قدمی  بود. مسلمانان  ولایت خداوند  جامعه‌ای تحت 
خدا بود. حتی یهودی و مسیحی، اگر تحت فرمان اسلام زندگی می‌کرد، زندگی‌اش 
اسلامی بــود. او ازلحــاظ اعمال شخصی یهــودی‌ بــود، اما ازلحــاظ اجتماعی یک 

مسلمان بود، خیلی مسلمان‌تر از آن مسلمانی که در نظام جاهلی زندگی می‌کرد.

در زمان پیامبر، پول، شمشیر، زبان، فکر و اندیشه و هر کاری که از انسان برمی‌آمد، و 
حتی عواطف و احساسات، در راه خدا بودند. این مثالی خوب برای جامعۀ ولایی 
امیرالمؤمنین ؟ع؟،  بــود.  کم‌و‌بیش همین‌طور  امیرالمؤمنین ؟ع؟ هم  زمــان  در  اســت. 
از ‌این ‌جهت که حاکم الهی و ولّی خدا بود، با پیامبر فرقی نداشت، اما وارث بد 
جامعه‌ای بود. وارث نابسامانی‌ها و پریشانی‌ها بود، و خود پیامبر هم اگر به‌جای 
 با همان مشکلات 

ً
ما

ّ
بــود، مسل آمــده  از بیست‌وپنج سال  امیرالمؤمنین بود و بعد 

امیرالمؤمنین روبه‌رو بود.

مثال بــرای گروه‌ها، گــروه شیعیان اطــراف ائمــه ؟عهم؟ در طول تاریخ اســت. عملکرد 
گروه‌های شیعۀ اطــراف امامان بسیار جالب و قابل‌تأمل است که باید در جای 
خودش بررسی شود. در این دوران، شیعه به‌ظاهر در نظام طاغوتی زندگی می‌کرد، 
از مثال‌های  امــا در باطن، درســت در جهت ضد نظام طاغوتی حرکت مــی‌کــرد. 
ملموسْ پیروان امام حسین ؟ع؟ در کربلا هستند. ایشان این سیل را شکافته و 
آمده بودند در خلاف مسیری که سیل آن‌ها را هدایت می‌کرد. بنابراین در تاریخ 
نمونه‌هایی داریم، هم در جامعه هم در گروه‌ها. اما به‌طور کلی، فرد نمی‌تواند مسلمان 
باشد و همۀ قوّه‌ها و نیروها و استعدادهایش در فرمان خدا باشند، درحالی‌که در 
جامعۀ طاغوتی زندگی کند. اگر شخص مسلمانی در محیط و نظام طاغوتی زندگی 
کند، بالاخره درصدی از مسلمانی‌اش در راه طاغوت است، در بخشی از زندگی‌اش 

بندۀ طاغوت است، و به‌طور کامل نمی‌تواند بندۀ خدا باشد.
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جامعه نیکوکاری که به عذاب شدید گرفتار می‌شوند •

در کتاب اصــول کــافی، حدیث شریفی با چندین عبارت نقل شده‌است. خدای 
يْسَ مِنَ الِلّٰه وَ 

َ
ِ إِمٰامٍ جائِرٍ ل

ّ
سْلامِ دٰانَتْ بوَلايَةِ كُل ِ

ْ
ةٍ فِِي الْا  رَعِيَّ

َّ
بَنَّ كُل عَذِّ

ُ َ
متعال فرموده: »لَأ

 ِ
ّ

سْلامِ دانَتْ بِوَلايَةِ كُل ِ
ْ

ةٍ فِِي الْإ ِ رَعِيَّ
ّ

عْفُوَنَّ عَنْ كُل
َ َ
ةً وَ لَأ ةً تَقِيَّ ا بَرَّ عْمالِِهٰ

َ
ةُ في أ عِيَّ إِنْ كٰانَتِ الرَّ

ةً مُسِيئَةً.«1 این حدیث، حدیث  نْفُسِهٰا ظٰالِِمَ
َ
ةُ في أ عِيَّ إِمامٍ عٰادِلٍ مِنَ الِلّٰه وَ إِن كٰانَتِ الرَّ

مهم و عجیبی است. می‌گوید: »آن مردمی که تحت ولایت ولّی‌الله زندگی می‌کنند 
اهل نجات‌اند، اگرچه در کارهای شخصی و خصوصی، گاهی قصورها و تقصیرها 
و گناهانی هم داشته باشند. آن مردمی که تحت ولایت شیطان و طاغوت زندگی 
می‌کنند اهل بدبختی و عذاب‌اند، اگر‌چه در کارهای شخصی، در اعمال خصوصی، 
اهل نیکوکاری و کارهای خوب هم باشند.« مثلاً ماشینی به قصد نیشابور حرکت 
 به هدف می‌رسید. اما 

ً
کرده‌است. اگر این ماشین در مسیر نیشابور باشد، شما حتما

اگر این ماشین به‌جای این‌که برود به‌طرف نیشابور، مثلاً به‌سمت سرخس یا قوچان 
م است که شما به هدف نمی‌رسید. 

ّ
برود، مسل

اگر در ماشینی که به‌طرف نیشابور مــی‌رود، مردم با ادب، مهربانی، رفتار خوب، و 
و انسانیت  با آداب انسانی  اگر  اما  با‌هم معاشرت کنند، چه بهتر،  آداب انسانی 
به هدف  نیشابور می‌رسند،  به  بالاخره  نکنند،  با‌هم معاشرت  و احسان  نیکی  و 
می‌رسند، اگر‌چه در بین راه، ‌قدری بدی کردند. آن بدی‌ها هم البته سزاها و آثار و 

نتایجی خواهند داشت. 

بر‌خلاف آن، اگر در ماشینی که به نقطۀ مقابل نیشابور می‌رود، همۀ افراد با ادب، 
نزاکت، خوش‌رویی و احترام با همدیگر رفتار کنند و ببینند که این ماشین به‌جای 
نیشابور، به طرف قوچان می‌رود، اما در مقابل این حادثه و پدیده، هیچ واکنشی 
نشان ندهند، آیا به مقصد می‌رسند؟ این‌ها خیلی آدم‌های خوبی‌اند، خیلی باهم 

مهربان‌اند، اما آیا به هدف خواهند رسید؟ پیداست که نه.

1. شیخ کلینی، الکافي، ج ۱، ص ۳۷۶.
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در مثال اول، راننده امین و راه‌بلد بود، »إِمٰامٍ مِنَ الِلّٰه« بود، آن‌ها را به هدف رساند، 
مثال  در  مُسِيئَةً.«  ةً  ظٰالِِمَ ا  عْمٰالِِهٰ

َ
أ فِِي  ةُ  عِيَّ الرَّ كٰانَتِ  إِن  »وَ  بودند:  بد‌اخلاق  اگر‌چه 

دوم، راننده راه‌بلد و امین نبود، رانندۀ هواپرستی بود و در سرخس و قوچان کاری 
داشت که آن را بر خواستۀ مردم مقدّم کرده بود و داشت می‌رفت به آنجا. این‌ها 
 به هدف نخواهند رسید، اگرچه در داخل ماشین، با‌هم خیلی مهربان و گرم و 

ً
ما

ّ
مسل

؛  بَنَّ عَذِّ
ُ َ
ةً.« اما بالاخره »لَأ ةً تَقِيَّ ا بَرَّ عْمٰالِِهٰ

َ
ةُ فِِي أ عِيَّ خوش‌اخلاق باشند: »وَ إِنْ كٰانَتِ الرَّ

به عــذاب خدا دچــار خواهند شــد.« آن‌هــا به هدف نخواهند رسید. بنابراین در 
رانندگی  با  با ولایت طاغوت اداره می‌شود، مثل همان ماشینی که  جامعه‌ای که 
آدم نامطمئن و نابلد رهبری می‌شود، انسان‌ها به هدف نخواهند رسید و نمی‌توانند 

مسلمان بمانند.

نپذیرفتن عذر مستضعفان در ولایت طاغوت •

سؤالی که به ذهن می‌آید این است که این افراد مستضعف در حاکمیت طاغوت 
كَ�ةُ  مَلاٰ�ئِ

ْ
اهُمُ ال وَ�فّ �نَ �تَ �ي ذ�

َّ
�نَّ ال چه‌کار کنند. آیۀ قرآن به این سؤال جواب می‌دهد: >�إِ

سِهِمْ<؛1 »کسانی ‌که فرشتگان جان آنان را قبض می‌کنند، در‌حالی‌‌که این  �فُ �نْ
أَ
الِم�ي � ظ�ٰ

بیچاره‌ها بر خویشتن ستم می‌کرده‌اند.« فرشته‌ها و مأموران پروردگار آن مردمی را که 
بر جان و آینده و همه‌چیز خود ستم کردند و حالا دارند می‌میرند قبض روح می‌کنند. 
م<؛ در چه وضعی بودید؟ کجا  �تُ �نْ

ُ
مَ ك �ي وا<؛ »فرشتگان به این‌ها می‌گویند: >�ف

ُ
ال >�قٰ

بودید؟« گویا فرشتۀ آسمان وقتی می‌بیند وضع این آدم این‌قدر خراب است، مثل آن 
جراحی که بیماری را جراحی می‌کند و می‌بیند اوضاع او خیلی خراب و تأسف‌بار 
و یــأس‌آور است، می‌گوید: »مگر تو کجا زندگی می‌کردی؟« من چنین استیناس2 
می‌کنم که ملائکه از خرابی حال این بیچاره، از بدی روحش، از بدبختی و عذابی که 
در انتظار اوست، تعجب می‌کنند و به او می‌گویند: »مگر تو کجا زندگی می‌کردی، 

1. نساء، آیات 97100.
2. از »ا‌نس«: به معنای قرابت ذهنی.
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مْ<؛ »کجا  �تُ �نْ
ُ
مَ ك �ي وا �ف

ُ
ال بیچاره؟ کجا بودی که این‌قدر به خودت ظلم کردی؟« >�قٰ

بودید؟ چگونه بودید شما؟«

در  وقتی  ما  <؛  اَر�ضِ
ْ
ال �فِ�ي  �نَ  �ي عَ�ف ض�ْ مُسْ�تَ ا 

>كُ�نّٰ می‌گویند:  جواب  »در  الوُا<؛  >�قٰ
زمین درمیان مردم زندگی می‌کردیم، مستضعف بودیم، جزوِ تودۀ بی‌اختیار بودیم.« 
در  و  نیست  آن‌هــا  دســت  در  جامعه  اختیار  کــه  هستند  گــروهــی  آن  مستضعفین 

خط‌مشی، رفتن، حرکت و سکون جامعه، هیچ اختیاری ندارند.

را  سرشان  همین‌طور  و  ندارند  جامعه  جریان‌های  از  خبری  جامعه  مستضعفان 
پایین انداخته‌اند، مثل ـ بلاتشبیه ـ اسب عصّاری1 که چشم‌هایش را بسته‌اند و 
او همــه‌اش دارد قدم می‌زند و راه مــی‌رود. همین‌طور مــی‌رود، مــی‌رود، مــی‌رود، دور 
می‌زند، دور می‌زند، دور می‌زند. اگر بنا بود این حیوان چیزی بفهمد، با خودش 
تصور می‌کرد که با این‌همه راه رفتن، باید در حدود پاریس و آنجاها باشد. بعد که دمِ 
غروب، چشمش را باز می‌کنند، می‌بیند در همان‌جایی ا‌ست که اول صبح بوده. او 
وقتی دارد حرکت می‌کند، اصلاً نمی‌داند به کجا رفته و به کجا دارد می‌رود. در هر 
جامعه، اکثریتِ تودۀ بی‌اطلاع مردم همین‌طور هستند. در جامعه‌هایی که با نظام 
درستی اداره می‌شوند، برای گوهر انسانی قیمت و کرامت قائل‌اند. در جامعه‌ای 
مْرِ.<2 با این‌که پیامبر 

أَ
�

ْ
ِ�ي ال

اوِرْهُمْ �ف
ٰ که رهبرش پیامبر است، قرآن به او می‌گوید: >وَ ش�

است، با‌ این‌که احتیاجی به مشورت مردم ندارد، باز فرمان داده می‌شود که با مردم 
مشورت کند، آن‌ها را عزیز و بزرگ بشمارد و به آن‌ها شخصیت بدهد؛ این جوامع 
‌چنین توده‌ای ندارند. اما در جوامعی که با نظام فردی و ظالمانه و جاهلانه اداره 

می‌شوند، اکثریت مردم مستضعفان هستند.

بــودیم.«  مستضعفین  جــزو  »مــا  <؛  اَر�ضِ
ْ
ال �فِ�ي  �نَ  �ي عَ�ف ض� مُسْ�تَ ا 

>کُ�نّٰ می‌گویند: 
می‌گویند ما را همین‌طور کشاندند و بردند لگدمال کردند، نفهمیدیم و حالا هم داریم 

1. اسبی که در یک مسیر چرخشی دور می‌زند )برای حرکت دادن به محور آسیاب(.
2. آل‌عمران، آیۀ 159.
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می‌میریم. این عذر و جــواب مستضعفین اســت. ملائکه به آن‌هــا چه می‌گویند؟ 
<؛ »گویند ما در زمین مستضعف بودیم.« ملائکه  ر�ضِ

�أَ
ْ
�نَ �فِ�ي ال �ي عَ�ف ض�ْ ا مُسْ�تَ

�نّٰ
ُ
وا ك

ُ
ال

>�قٰ
هٰا<؛ »اگر آنجا  �ي �ف رُوا  ها�جِ �تُ �فَ وٰاسِعَ�ةً  هِ  اللّٰ رْ�ضُ 

أَ
� كُ�نْ  �تَ مْ 

َ
ل

أَ
� وا 

ُ
ال >�قٰ جواب می‌گویند: 

مستضعف بودید، زمین پروردگار هم منحصر به همان‌جا بود؟ همۀ دنیا خلاصه 
 
أَ
وا �

ُ
ال شده بود در همان جامعه‌ای که شما در آن مستضعفانه زندگی می‌کردید؟ >�قٰ

رُوا  هٰا�جِ �تُ <؛ »آیا زمین خدا گسترده و وسیع نبود؟ >�فَ هِ وٰاسِعَ�ةً رْ�ضُ اللّٰ
أَ
كُ�نْ � مْ �تَ

َ
ل

هٰا<؛ تا در زمین خدا هجرت کنید و به جای دیگر بروید؟« دیگر جواب ندارند.  �ي �ف
معلوم می‌شود منطق ملائکه با منطق خردپسند انسانی کاملاً برابر است. عقل آدم 

هم همین را می‌گوید. به‌قول سعدی:

ــار مــده خــاطــر و بــه هیچ دیــار  کــه بــرّ و بحــر فــراخ اســت و آدمــی بسیاربــه هیچ ی

واهُمْ<؛ »پس جایگاهشان 
أ
كَ مَ� ول�ئِ

أُ
� قرآن دربارۀ فرجام این بیچاره‌ها می‌گوید: >�فَ

و  برگشت‌گاه  بــد  چــه  انــســان  بـــرای  و  <؛ 
ً
را مَص�ي سٰاءَ�ت  وَ  مُ 

هَ�نَّ َ >�ج کــجــاســت؟ 
سرانجام‌گاهی‌ است!« این‌هم آخر کار.

البته یک استثنا دارد و آن این است که همه نمی‌توانند هجرت کنند و خودشان را 
از آن بند نظام جاهلی نجات دهند. عده‌ای ناتوان، پیر، کودک، و زنانی هستند که 
<؛  �نَ �ي عَ�ف ض� مُسْ�تَ

ْ
ا ال

َّ
ل امکان این کار برایشان نیست. لذا این‌ها مستثنا می‌شوند، >�إِ

عُو�نَ  ط�ي َسْ�تَ �ي لاٰ  دٰا�نِ 
ْ
وِل

ْ
ال وَ  سٰاءِ  ِ

ال�نّ وَ  الِ  ج�ٰ الرِّ >مِ�نَ  ناتوانان،  و  آن ضعیفان  »مگر 
<؛ مــرد و زن و فــرزنــدانی که چـــاره‌ای نــدارنــد، کــاری از آن‌هــا بر نمــی‌آیــد، >وَ  ة�ً

َ
ل ح�ي

عبودیت  و  اســام  منطقۀ  به‌سوی  نــور،  منطقۀ  به‌سوی  لاً<؛  �ي سَ�ب دُو�نَ  هْ�تَ َ ل ا�ي
كَ<؛ پس این‌هایی که  ولٰ�ئِ

ُ
ا خدا، راهی پیدا نمی‌کنند و نمی‌توانند کاری کنند. >�فَ

هُمْ<؛ امید است که خدا آنان را عفو  وَ عَ�نْ عْ�فُ َ �نْ �ي
أَ
هُ � نمی‌توانند کاری بکنند، >عَسَى اللّٰ

کند.« عین عبارت قرآن است. امید است که خدایِ متعال از آنان بگذرد؛ تکلیف 
مغفرت  دارای  و  عفو‌کننده  خدا  »و  <؛ 

ً
ورا �فُ غ�َ ا  وًّ عَ�فُ هُ  اللّٰ ا�نَ 

ٰ
ك >وَ  اســت.  این‌گونه 

است.«
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نتایج شیرین هجرت برای تحقق جامعه الهی •

در ادامۀ آیه، برای این‌که کسانی ‌که خطاب هجرت به آن‌هاست خیال نکنند که 
هجرت مایۀ بدبختی و زیان خواهد شد، و بپرسند که چگونه خواهد شد، می‌توانند 
��في  رْ  هٰا�جِ ُ �ي >وَ مَ�نْ  یا خیر، می‌فرماید:  یا نمی‌توانند، به جایی دست پیدا می‌کنند 
 
ً
ما اَر�ضِ مُرٰاغ�َ

ْ
دْ �فِ�ي ال �جِ

َ هِ<؛ »آن ‌کسی‌ که مهاجرت می‌کند در راه خدا، >�ي لِ اللّٰ �ي سَ�ب
<؛ در زمین، جولانگاهی بسیار و سرزمینی گسترده می‌یابد.« می‌بیند در 

 وَ سَعَ�ةً
ً
را �ي كَ�ث

دنیا و جامعۀ اسلامی، عجب پروازی می‌شود کرد. در مکه، بیچاره نمازش را به‌زور 
می‌خواند و اگر خیلی حِــدّت )جدیت و تندی( به‌خرج مــی‌داد، در مسجد‌الحرام 
نــوشِ‌جــان می‌کرد. دیگر نهایت  بعد هم کتک مفصّلی  نمــاز می‌خواند.  رکعت  دو 
مسلمانی این بود، نه بیشتر از این. بعد که هجرت کرد، آمد به سرزمین و هوای آزاد 
و جامعۀ اسلامی که تحت ولایت الله و رسول‌الله بود. دید عجب جایی است اینجا، 
< است. در اینجا با آیۀ قرآن و تقوا و عبادت، مرتبۀ افراد  را�ت �یْ

�خَ
ْ
ی ال

َ
ل و�نَ �إِ �قُ سٰا�بِ �تَ َ >�ی

مشخص و معلوم می‌شود. هر‌که بیشتر برای خدا حرکت و عبادت کند در جامعه 
عزیزتر است.

هِ<؛ »هر‌که در راه خدا مهاجرت می‌کند، یعنی به‌سوی  لِ اللّٰ �ي رْ ��في سَ�ب هٰا�جِ ُ >وَ مَ�نْ �ي
 
ً
را �ي �ث

َ
 ك

ً
ما <؛ می‌یابد در زمین، >مُرٰاغ�َ ر�ضِ

َ
ا

ْ
ِ�ي ال

دْ �ف �جِ
َ جامعۀ الهی و اسلامی می‌رود، >�ي

<؛ جولانگاهی، پروازگاهی فراوان، و وسعتی، گشایشی، گستردگی‌ای. وَ سَعَ�ةً

اگر در راه خدا از مکه )دار‌الکفر قبل از هجرت( به‌سوی دارالهجرة حرکت کردی و 
در بین راه، خدا جانت را گرفت، اجر و پاداشت با خداست، چون تو کار خودت را 

کردی و حرکتی که لازم بود انجام بدهی از تو سر زد.

از نشستن باطل  بــه  بــادیــه رفــن  راه  یم، به‌قدر وسع بکوشم1بــه  گر مــراد نجــو که 

ــوان خـــودش، آن مــقــداری کــه می‌تواند و  اســام می‌خواهد کــه هر‌کسی بــه‌قــدر ت

1. سعدی.
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هِ وَ  ى اللّٰ
َ
ل  �إِ

ً
را هِ مُهٰا�جِ ِ �ت �يْ َ ْ مِ�نْ �ب رُج� �خْ َ استطاعت دارد، در راه خدا حرکت کند: >مَ�نْ �ي

می‌کند  مهاجرت  در‌حالی‌‌که  می‌شود،  خــارج  خود  خانۀ  از  »آن‌کسی‌که  رَسُولِهِ<؛ 
<؛ در بین راه، مرگ او را درمی‌یابد،  دْرِكْهُ المَوْ�تُ  �يُ

مَّ
ُ به‌سوی خدا و پیامبرش، >�ث

خداست،  ذمــۀ  و  عهده  بر  او  پــاداش  بی‌گمان  پس  هِ<؛  اللّٰ ى 
َ
عَل رُهُ  ْ �ج

أَ
� عَ  وَ�قَ دْ  �قَ  >�فَ

<؛ و خدا آمرزنده و بخشاینده‌ است.«
ً
ما  رَح�ي

ً
ورا �فُ هُ غ�َ ا�نَ اللّٰ

ٰ
>وَ ك

هجرت از دارالکفر، از ولایت غیر خدا، و از ولایت شیطان و طاغوت، به کجا؟ به 
دار‌الهجرة، دارالایمان. با ولایتِ الله، با ولایت امام، با ولایت پیامبر و ولّیِ الهی، باید 

هجرت کرد؛ این هجرت است.

پیش به سوی ایجاد دارالهجرة •

اگر چنین منطقه‌ای در عالم نبود، چه‌کار باید کرد؟ باید در دار‌الکفر ماند یا به فکر ایجاد 
دارالهجرة افتاد؟ خود پیامبر هم جزوِ مهاجران بود. زمانی که از قبل جایی برای هجرت 
 
ً
مهیا نشده بود، پیامبر هم هجرت کرد. اما قبل از آن‌که پیامبر هجرت بکند، تقریبا

دارالهجرتی وجود نداشت. پیامبر با هجرت خود، دارالهجرة را ایجاد کرد.

از انسان‌ها با هجرت خــود، جامعۀ الهی و اسلامی را  گاهی لازم می‌شود گروهی 
بنیان‌گذاری کنند، دارالهجرة ایجاد کنند و آن‌وقت مؤمنان به آنجا هجرت کنند. 


