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پیشگفتار

»به‌راستی حسین، چراغ هدایت و کشتی نجات است.«

یخ  تار تأثیرگذار  شخصیت‌های  ین  بزرگ‌تر از  یکی  حسین‌بن‌علی‌؟عهم؟  بی‌تردید 
و جایگاه خانوادگی  نسب  به‌خاطر   

ً
را صرفا و عظمت  اهمیت  این  او  ولی  است؛ 

و  امام‌علی‌؟ع؟  فرزند  و  اســام‌؟ص؟  پیامبر  نــوهٔ  او  آری  بــود.  نیاورده  به دست  خود 
فاطمهٔ‌زهرا‌؟عها؟ بود و این موقعیت استثنائی، شرافت و اصالت خانوادگی او را نشان 
می‌داد، ولی آنچه وی را به الگوی آزادگی و حق‌طلبی تبدیل کرد، منشی بود که در 

ید. زندگی خود به آن پایبند ماند و شیوهٔ قهرمانانهٔ مرگش را نیز بر همان اساس برگز
هر ساله ده‌ها میلیون‌ عاشق دلداده در نقاط گوناگون جهان در سالروز شهادت 
ین پیاده‌روی  آن حضرت به عزاداری می‌پردازند و بیش از بیست میلیون آنها بزرگ‌تر
کربلا برگزار می‌کنند و  منظم و مستمر مذهبی جهان را به‌سوی بارگاه نورانی او در 
یت و ارزش‌های انسانی را در این مراسم  صحنه‌هایی کم‌نظیر و شگفت‌انگیز از معنو
به‌نمایش ‌می‌گذارند. اما نام و یاد حسین‌؟ع؟ تنها دل‌ پیروانش را به تپش وانمی‌دارد 
ینی و اثربخشی او در چارچوب‌های مرسوم مذهبی محصور نمی‌شود.  و دامنهٔ شورآفر
ولی  اســت؛  مسلمانان  همهٔ  محبوب  شخصیت  و  شیعیان  سوم  امــام  حضرت،  آن 
از نگاه‌های  فراتر  با خونش نگاشت،  که  آموزنده‌ای  کتاب  و  ید  آفر که  حماسه‌ای 
که  و خونی  زنــده است  که همچنان  بــود؛ حماسه‌ای  فرقه‌ای  و  دینی  قومی،  تنگ 
همواره می‌جوشد و هر انسان حقیقت‌جو و آزاده‌ای را با هر دین و ملیتی در هر نقطه 

از زمین و زمان، تحت تأثیر قرار می‌دهد. 
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در سال ۶۱ هجری، تنها پنجاه سال پس از رحلت پیامبر خدا، نوهٔ او در حالی 
یزانش را در جنگی نابرابر از دست داده بود، مظلومانه و تنها در  که همهٔ یاران و عز
یان  و لشکر پیروان  را  که خود  یانی  و به جنگجو ایستاد  فــراوان  یان  محاصرهٔ لشکر
ید و از روز قیامت نمی‌ترسید، دست‌کم  اسلام می‌نامیدند، ندا داد: »اگر دین ندار
بارهٔ همین دنیایتان آزاده باشید.« او این جمله را به‌عنوان یکی از پیام‌های ماندگار  در
گذاشت تا به همگان نشان دهد همچون جدّ بزرگوارش برای  قیام خود به یادگار 
تکمیل و گسترش مکارم اخلاقی قیام کرده است و آنچه به‌اسم دین معرفی می‌شود، 

هیچ نسبتی با اسلام حقیقی ندارد.
یزانش را فدا کرد تا دین را از چنگال کسانی که آن  آن حضرت جان خود و عز
را وارونه ساخته و به ابزاری برای خودخواهی‌ و قدرت‌طلبی تبدیل کرده بودند رها 
سازد؛ دینی که قرار بود انسان را از بند زنجیرها و شهوات نجات دهد، ولی خودش 
به‌دست خودکامگی‌ها و جهالت‌ها اسیر شد. داستانی که کم‌وبیش در همهٔ ادیان و 
، دین و دینداری را تهدید  ین خطر یان داشته و همچنان به‌عنوان مهم‌تر مذاهب جر
می‌کند. اینجاست که اهمیت و ضرورت موضوع »نجات« بیش از هر زمان آشکار 

می‌شود و ابعادی بسیار گسترده‌تر از آنچه ابتدا به‌نظر می‌رسید را در بر می‌گیرد.
یکی از القاب امام‌حسین‌؟ع؟ »کشتی نجات« است؛ تعبیری که در حدیثی از 
پیامبر اکرم‌؟ص؟ برای آن حضرت به‌کار رفته و بر اساس آن، جایگاه معنوی ایشان در 
عرش الهی این‌گونه توصیف شده است. در نوشتاری که پیش روی شماست تلاش 
یح کنیم  یژگی را بررسی و تشر کرده‌ایم در حد توان محدود خود، مفهوم و ابعاد این و
یق با گوشه‌ای از فضائل آن امام والامقام و آموزه‌ای مهم از هدایت‌های  و از این طر

یم. قرآن و اهل‌بیت‌؟عهم؟ آشنا شو
کرده  را با روشی شگفت‌انگیز و بی‌مانند به‌گونه‌ای تبیین  قرآن موضوع نجات 
‌است که هم عقل و منطق را اقناع می‌کند و هم دل و احساسات متعالی انسان را به 
ین شکل تحت تأثیر قرار می‌دهد. این کتاب، نجات را نه در قالبی بیرونی و  یباتر ز
تحمیلی، بلکه در تحولی درونی جستجو می‌کند؛ تحولی که از قلب آغاز می‌شود، با 
یاد خدا رشد می‌کند و در سلامت و آزادگی روح به کمال می‌رسد. از این روست که 
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 انتقال احکام، 
ً
یتش را نه صرفا قرآن خود را بارها »هدایت و رحمت« نامیده و مأمور

بلکه زنده کردن دل‌های خفته اعلام کرده است. امام‌حسین‌؟ع؟ نیز همین هدایت 
گفتار خود بروز داد و راهی را گشود تا مسیر دست‌یابی به  و رحمت را در رفتار و 

نجات هموارتر گردد.
یخ آورده‌انــد و همهٔ تلاش‌ها  آنچه پیامبران و مصلحان بزرگ الهی در طول تار
برای رساندن انسان به همین هدف متعالی  انجام داده‌انــد،  که  و مجاهدت‌هایی 
ین بیان ارائه داد و  یباتر کامل‌تر از دیگران و به ز بوده است؛ اما قرآن این درس را 
ین شکل در عمل تحقق بخشید. آن حضرت با  حسین‌بن‌علی‌؟عهم؟ آن را به بهتر
یی جاودان برای پیشرفت  ، علاوه بر ارائهٔ الگو جهاد و فداکاری و استقامتی بی‌نظیر
ین مجاری رحمت و نجات  در مسیر تعالی و نجات، خودش به یکی از برجسته‌تر
یای  در در  که  باشد  کسانی  پناهگاه  مطمئنی،  کشتی  همچون  تا  شد  تبدیل  الهی 

یک دنیا گرفتار شده‌اند. طوفانی و تار
می‌تواند  نشود،  فهمیده  به‌درستی  اگر  نیز  تابناک  و  ارزشمند  حقیقت  این  اما 
همچون بسیاری دیگر از آموزه‌های دینی و معنوی به سوءتفاهم‌هایی جدی بینجامد 
یافت هدایت و رحمت الهی ایجاد کند. لذا لازم است کسانی که  و مانعی در برابر در
می‌خواهند در این مسیر گام بردارند، ابتدا شناخت صحیحی از آن به‌ دست آورند 
بارهٔ پرسش‌های بنیادینی که در این زمینه مطرح است، مطالعه و اندیشه کنند.  و در
»کشتی نجات« بودن امام‌حسین‌؟ع؟ به چه معناست؟ نجات از چه؟ و چگونه؟ 
آیا همان‌گونه که برخی می‌پندارند، شهادت آن حضرت فدیه‌ای است برای گناهان 
دوستدارانش؟ یا شفاعتی است که بی‌قید و شرط، در قیامت محقق خواهد شد؟ 
بارهٔ مفهوم  یم در آیا آنچه در این‌باره گفته می‌شود، با قرآن هماهنگی دارد؟ آیا قرآن کر
نجات و راه رسیدن به آن به‌روشنی سخن گفته و آسیب‌ها و انحرافات این مسیر را 

تبیین کرده است؟
پرسش‌هایی از این‌دست، محور سخنرانی‌هایی بود که در دههٔ اول محرم سال 
۱۴۴۷ هجری قمری، مصادف با تیرماه ۱۴۰۴ شمسی، در بنیاد امام‌علی‌؟ع؟ بخارست 
آن  یراستهٔ  و و  پیاده‌شده  متن  می‌کنید،  مطالعه  مجموعه  این  در  آنچه  شد.  ایــراد 
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جلسات است که با اندکی تکمیل و بازنگری، به‌صورت مکتوب تقدیم دیدگان شما 
، بلکه با نگاهی  گرامیان می‌شود. در آن جلسات کوشیدیم نه از روی عادت و تکرار
تازه و با چراغ قرآن، به جستجوی ابعاد بیشتری از این موضوع مهم و سرنوشت‌ساز 
یم.  یم و حاصل این تلاش فروتنانهٔ علمی را در معرض نقد و نظر شما بگذار بپرداز
امید است شما نیز با نگاهی نقادانه و روحیه‌ای پرسشگرانه آن را بخوانید و هر گونه 
ید. برای این  ابهام، پرسش و پیشنهاد اصلاحی و تکمیلی را با نگارنده در میان بگذار
منظور می‌توانید از راه‌های ارتباطی اعلام‌شده در پایگاه اینترنتی این بنیاد به نشانی 
که همراه با اسلایدهای  یر این جلسات  کنید. صوت و تصو imamali.ro استفاده 

آموزشی ارائه شده است نیز در همین پایگاه در دسترس علاقمندان قرار دارد.1
یزانی که مراحل گوناگون  کرم و از همهٔ عز بان را بابت این توفیق شا خدای مهر
یرایش این متن، مرهون همت و همکاری و لطف آنان بوده  آماده‌سازی، ارائه و و
ین پاداش الهی و عنایات سرور و سالار شهیدان  است، صمیمانه سپاسگزارم و بهتر
یمانهٔ این  را برایشان خواستارم. امید آنکه این تلاش اندک و ناقابل، مقبول نگاه کر
درگاه قرار گیرد و توفیق عمل به دانسته‌ها و تلاش برای شناخت و معرفی حقایق 

، نصیبمان گردد. بیشتر

�بُ �ي �نِ
أُ
هِ � �يْ

َ
�تُ وَِإل

ْ
ل

وَكَّ هِ �تَ �يْ
َ
هِ عَل

َ
اللّ ا �بِ

َّ
ل �ي �إِ �قِ �ي وْ�فِ وَمَا �تَ

سید حمید حسینی
بنیاد امام‌علی )علیه‌السلام(، بخارست

  بهار ۱۴۰۵ هجری شمسی

برای دسترسی به ویدیوها می‌توانید این کد  	.1
را اسکن کنید.
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مفهوم


جن 
ات و ر


ح

مت واسعهٔ 





لهیا


مفهوم نجات و رحمت واسعهٔ الهی

 اکرم‌؟ص؟ شنیده‌ایم که آن  بسیاری از ما بارها این جملهٔ معروف را به نقل از پیامبر
یز خود چنین فرموده‌است: بارهٔ نوهٔ عز حضرت در

. ا�ةِ �ج
�ةُ ال�نَّ �نَ �ی هُدی وَسَ�ف

ْ
احُ ال �نَ مِص�ب حُسَ�ی

ْ
�نَّ ال �إِ

به‌راستی حسین، چراغ هدایت و کشتی نجات است.

کنیم، درمی‌یابیم موضوع  اگر به معنای گسترده و عمیق این جمله بیشتر فکر 
بسیار مهمی در آن مطرح شده و برای نشان دادن اهمیتش، تشبیهی در حد نجات 
که  یافتن از غرق شدن در آن به‌کار رفته است. هدف از چنین تعبیری این است 
بدانیم شرایط ما در زندگی به‌گونه‌ای است که همواره در معرض خطر گم شدن و 
غرق شدنیم و باید تلاش کنیم خود را از این تهدید نجات دهیم؛ لذا به چراغی برای 

یافتن راه و کشتی ایمنی برای نجات از نابودی نیازمندیم.
شمرده  حدیث  منبع  که  کتاب‌هایی  در  الفاظ  همین  با   

ً
دقیقا جمله  این  البته 

می‌شوند نقل نشده؛ ولی محتوای آن را می‌توان با تعابیر دیگری در این منابع به 
یق نسبت به اصالت و اعتبار نقل چنین مضمونی اطمینان  دست آورد و از این طر

حاصل کرد.
اما باید توجه داشت که دقت به معنا و مفهوم این حدیث، مهم‌تر از بررسی سند 
یرا در این زمینه ابهام و مشکل بیشتری وجود دارد و متأسفانه  و الفاظ آن است؛ ز
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برداشت‌هایی از آن در میان برخی از شیعیان رواج یافته که شبیه باور کسانی است 
یند مسیح  که خود را پیروان حضرت عیسی‌؟ع؟ می‌نامند. همان‌گونه که آنان می‌گو
یت شود، اینان نیز سفینهٔ نجات بودن  به صلیب کشیده شد تا موجب نجات بشر
امام‌حسین‌؟ع؟ را به این معنا می‌دانند که آن حضرت به شهادت رسید تا فدیه‌ای 
گناهان آنها بخشیده شود. بر‌این‌مبنا، آنها  برای دوستدارانش باشد و بدین‌ وسیله 
یم، ولی پس از آن برای امام‌حسین‌؟ع؟ سوگواری  معتقدند اگر خطایی مرتکب شو

کنیم، مشمول لطف و بخشش الهی خواهیم شد.
برای فهم بهتر مقصود این روایت و آشنایی با یکی از موضوعات مهم قرآنی و 
به پرسش‌های متعددی پاسخ دهیم. پرسش‌های مهمی  ابتدا  حدیثی، لازم است 

چون:
یژگی‌های خاص آن حضرت   از و

ً
آیا »کشتی نجات« بودن امام‌حسین‌؟ع؟ واقعا

 اکرم‌؟ص؟ و اهل‌بیت‌؟عهم؟ به آن اشاره کرده‌اند؟ مگر ایشان  و حقیقتی است که پیامبر
در مقایسه با امامان دیگر از چه امتیازی برخوردار بوده‌اند که این توصیف فقط برای 
ایشان ذکر شده است؟ آیا احادیث بیانگر این موضوع، با آموزه‌های قرآنی هماهنگی 
دارد؟ آیا در قرآن نیز می‌توان اثری از وسیلهٔ نجات بودن امام‌حسین‌؟ع؟ به‌دست 
انسان می‌داند؟ مفهوم نجات در  را عامل نجات   قرآن چه موضوعی 

ً
آورد؟ اساسا

قرآن و ادیان دیگر چیست؟ ما از چه‌چیزی باید نجات پیدا کنیم؟ کیفیت و شیوهٔ 
مشکلات  از  رهایی  نجات،  از  منظور  آیا  اســت؟  نجات چگونه  این  به  دستیابی 
از  پس  که  دیگری  پرسش‌های  و  حاجت‌هاست؟  رفع  و  بیماری‌ها  شفای  زندگی، 

تأمل در این موضوع به ذهن می‌رسد.
در این مجموعه به بررسی چنین پرسش‌هایی خواهیم پرداخت و برای یافتن 
پاسخی که قرآن و عترت به آنها داده‌اند، تلاش خواهیم کرد تا شناختمان را نسبت 
یق، از توسل، عزاداری و  به این موضوع مهم و کاربردی افزایش دهیم و از این طر

یم. ابراز محبت‌هایی که به آن حضرت انجام می‌دهیم بهرهٔ بیشتری ببر
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لهیا


مقام والای حسین‌؟ع؟
نخستین گام در این مسیر این است که نسبت به جایگاه والای معنوی آن حضرت، 
یم. براساس آنچه در برخی منابع حدیثی نقل شده،  شناخت بیشتری به‌دست آور
که  زمانی  کرده ‌است  روایت  امام‌حسین ؟ع؟  از  پدرانشان  از  نقل  به  امام رضا‌؟ع؟ 
نزد  بَیّ‌بن‌کعب 

ُ
ا که  در حالی  آمدم،  رســول‌الله‌؟ص؟  بودم، خدمت  کودک خردسالی 

 اکرم‌؟ص؟ تا مرا دید، شادمان شد و فرمود: ایشان بود. پیامبر

. �نَ �ي رَ�ضِ
أَ
�

ْ
ماوا�تِ وَال �نَ السَّ �ي ا ز�َ هِ �ي

َ
دِ اللّ ا عَ�ب �ب

أَ
ا � كَ �ي  �بِ

ً
ا مَرحَ�ب

ینت آسمان‌ها و زمین. خوش آمدی ای اباعبدالله، ای ز

ینت  بَیّ از این سخن تعجب کرد و گفت: یا رسول‌الله! مگر کسی غیر از شما ز
ُ
ا

آسمان‌ها و زمین است؟ بر اساس این روایت، رسول‌خدا‌؟ص؟ در پاسخ او فرمود:

. ر�ضِ
هُ �فِ�ي ال�أَ رُ مِ�ن ك�بَ

أَ
ماءِ � ٍ �فِ�ي السَّ

ّ �نَ عَل�ي �نَ �ب حُسَ�ي
ْ
�نَّ ال �إِ

مقام حسین‌بن‌علی در آسمان، والاتر از مقام او در زمین است.

آری، جایگاه معنوی امام‌حسین‌؟ع؟ در نگاه آسمانیان‌، بسیار برتر از فضائلی 
بارهٔ آن حضرت گفته و فهمیده می‌شود. همین عظمت  است که در جمع زمینیان، در
و جایگاه ملکوتی است که موجب شده در برخی روایات، منزلت ایشان در پشت 
جاة« به‌عنوان  هُدی وَسَفینَةُ النَّ

ْ
پردهٔ هستی این‌گونه بیان شود که عبارت »مِصباحُ ال

توصیف مقام آن حضرت، در سمت راست عرش خدا نوشته شده و این‌گونه، نقش 
یت و قرب الهی برجسته ساخته است.1 ایشان را در مسیر معنو

منزلت سیدالشهداء‌؟ع؟ در میان اولیای الهی و پیشوایان دین به‌گونه‌ای است 
کید  تأ با  و  بــزرگــواران، به‌صورت خاص  از اوصــاف و فضائل مشترک آن  که برخی 
یژگی‌ها، همین نجات‌بخش بودن  بارهٔ ایشان مطرح می‌شود. از جملهٔ این و بیشتری در
است. به این معنا که اگرچه همهٔ اهل‌بیت‌؟عهم؟ به‌عنوان کشتی نجات و راه رهایی 

عيون الأخبار، ج ۱، ص ۵۹ و کمال الدین، ج ۱، ص ۲۶۴. 	.1
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از نابودی معرفی شده‌اند، اما در متون دینی، از نجات‌بخش بودن امام‌حسین‌؟ع؟ 
کید بیشتری سخن به میان آمده است. با تأ

بارهٔ نجات‌بخش بودن همهٔ امامان اهل‌بیت‌؟عهم؟ سخن  که در از روایاتی  یکی 
 اکرم‌؟ص؟ است که فرمود: ید، حدیثی از پیامبر می‌گو

وَمَ�ن  ا،  �ج
�نَ هَا  رَكِ�بَ مَ�ن  وحٍ؛  �نُ �ةِ  �نَ �ي كَسَ�ف م 

ُ
ك �ي �فِ �ي  �تِ �ي َ �ب هلِ 

أَ
� لُ 

َ مَ�ث ما 
�نَّ �إِ

كَ.1
َ
ها هَل �فَ عَ�ن

َّ
ل خ�َ

�تَ
نوح  کشتی  داستان  همچون  شما،  میان  در  من  خاندان  داستان 
ترک  را  آن  و هرکس  یافت  آن سوار شد، نجات  بر  است. هرکس 

کرد، نابود شد.

یرا  کشتی نوح تشبیه شده‌اند؛ ز در این حدیث نورانی، خاندان پیامبر‌؟ص؟ به 
یم سوار شدن بر آن کشتی را در داستان طوفان به‌عنوان تنها راه نجات از  قرآن کر

عذاب ذکر می‌کند:  

 >. �نَ مِ�ي
َ
عَال

ْ
ل ِ

ّ
ل �ةً  �يَ

آ
� اهَا  �نَ

ْ
عَل َ وَ�ج �ةِ  �نَ �ي �فِ

السَّ صْحَا�بَ 
أَ
وَ� اهُ  �نَ �يْ َ �ج �ن

أَ
� >�فَ

)العنكبوت: 15(
پس او را و اهل کشتی را نجات بخشیدیم و آن را نشانه‌ای برای 

جهانیان قرار دادیم.

 اکرم‌؟ص؟ همان جایگاه و نقشی را که کشتی نوح  براساس حدیث سفینه، پیامبر
یان ایفا کرد، برای همهٔ اهل‌بیت خود ذکر می‌کند. با‌این‌حال آن حضرت  در آن جر
جایگاهی  چنین  دارای  خــاص  بــه‌صــورت  را  امــام‌حــســیــن‌؟ع؟  دیــگــر  جــایــی  در 
تعبیر  با  مشابه،  احادیثی  در  آن حضرت  می‌کند.  معرفی  نجات  کشتی  و  می‌داند 

این حدیث در بسیاری از منابع شیعه و اهل سنت نقل شده است؛ تا جایی که گفته شده آن را  	.1
بیش از صد عالم اهل سنت نقل کرده‌اند که از جملهٔ آنها می‌توان به أحمد بن حنبل در کتاب 
مسندش، حافظ أبو نعيم اصفهانی در حلية الأولياء، ابن عبد البرّ در الإستيعاب، محمّد بن طلحة 

الشافعی در مطالب السؤول، ابن أثير در النهاية و سبط ابن جوزی در التذكرة اشاره کرد.
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لهیا


«1 یعنی درگاه نجات همهٔ امت اسلامی معرفی شده است. م�ة
أ
 ال� ا�ة �ج

 ب�ن ا� »�ب
ــیــجــه گـــرفـــت کــه  ــت  دادن ایـــــن احـــــادیـــــث، مــــی‌تــــوان ن ــرار ــ ــم قـ ــ  هـ ــار ــ ــنـ ــ ــا کـ ــ ب
یژه و مقامی خاص  حضرت سیدالشهداء‌؟ع؟ در میان اهل‌بیت‌؟عهم؟ از جایگاهی و
ولی  سعادت‌اند،  موجب  و  نجات‌بخش  امامان،  همهٔ  باوجوداینکه  و  برخوردارند 
آن حضرت به‌گونه‌ای متفاوت، نجات و سعادت گروهی از مؤمنان را تضمین می‌کند.
در بعضی از منبرها و مداحی‌ها برای بیان و توضیح این خاص بودن، عبارتی 
خوانده می‌شود که درحقیقت، حدیث نیست؛ بلکه مرحوم شیخ جعفر شوشتری این 

ید: مطلب را از قول خودش در کتاب »خصائص الحسینیه« بیان می‌کند و می‌گو

حارِ  �بِ
ْ
�جِ ال َ �ج

ُ
وسَعُ وَ�فِ�ي ل

أَ
�نِ � حُسَ�ی

ْ
ي� ال دِّ  �جَ

�ةُ �نَ �ی ا�ةِ وَلكِٰ�ن سَ�ف �ج
�نُ ال�نَّ ا سُ�فُ �ن

ُّ
ل

ُ
ک

سرَعُ.
أَ
�

همه  از  جدّم حسین‌؟ع؟  کشتی  امــا  نجاتیم،  کشتی‌های  ما  همهٔ 
یع‌تر است. یاهای پرتلاطم، سر وسیع‌تر و در در

برای پی‌بردن به درستی این مطلب، فقط کافی است قضاوت را به وجدان خود 
یم و به همین نکتهٔ ساده فکر کنیم که چرا حتی برخی از ارامنه و یهودیان به  بسپار
امام‌حسین‌؟ع؟ متوسل می‌شوند و برای ایشان نذر می‌کنند؟ چنین باور و رفتاری چه 
معنایی دارد؟ آیا این‌گونه واقعیت‌ها نمایانگر وسیع‌تر بودن سفینهٔ سیدالشهداء‌؟ع؟ 
نیست این حقیقت را آشکار نمی‌سازد که کشتی نجات آن حضرت، افراد بیشتری را 

در خود جای می‌دهد؟ 
وسعت این کشتی تا جایی است که هر کس در قلبش آثاری از سلامت، عشق 
و حقیقت‌طلبی وجود داشته باشد، همین که با شخصیت امام‌حسین‌؟ع؟ آشنا شود، 
احساس می‌کند او را با تمام وجودش دوست دارد و خود را در رابطه‌ای نزدیک با 
آن حضرت می‌بیند؛ تا جایی که می‌تواند علاقه و توجه ایشان را نسبت به خودش، 

به‌وضوح درک ‌کند.

بشارة المصطفی )ص(، ج ۱، ص ۱۹۷ و الأمالی )للصدوق(، ج ۱، ص ۱۱۲. 	.1
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فراتر از زمان
آن‌حضرت،  معاصران  ــرای  ب فقط  سیدالشهداء‌؟ع؟  بــودن  نجات‌بخش  موضوع 
روایــات چنین نقل  از شهادت ایشان نیست. در برخی  همراهان و عــزاداران پس 
شده که انبیای الهی نیز برای امام‌حسین‌؟ع؟ سوگواری می‌کردند و به ایشان توسل 

می‌جستند.
ید: امیرالمؤمنین‌علی‌؟ع؟  روایات متعددی در منابع حدیثی وجود دارد که می‌گو
یان جنگ صفین، مسیر لشکر نود‌هزار‌نفری خود را به‌گونه‌ای تغییر داد تا  در جر
 سال قبل از حادثهٔ  یان که مربوط به بیست‌و‌چهار آنها را از کربلا عبور دهد. این جر
مکان  و  زمان  از  فراتر  حقیقتی  امام‌حسین‌؟ع؟  می‌دهد حقیقت  نشان  کربلاست، 

است.

نجات و رحمت واسعه
چون  شخصیتی  ــجــاة«  ــنَّ ال »سفینة  مفهوم  درک  بـــرای  مــوضــوع  ین  بنایی‌تر یر ز
یرا اگر با این  امام‌حسین‌؟ع؟ توجه به نجات‌بخشی و رحمت واسعهٔ الهی است. ز
ینی اولیای خاص خدا در این زمینه را  یم، راز نقش‌آفر حقیقت عمیق قرآنی آشنا شو

بهتر در خواهیم یافت. 
ین رنج‌ها و سختی‌ها  نجات، دارای معنایی نسبی است. زمانی که انسان از کمتر
رها می‌شود، حس نجات‌یافتن دارد. مثلاً هر کس پس از تحمل گرمایی طاقت‌فرسا، 
با ورود به فضایی خنک، احساس می‌کند به نوعی نجات دست پیدا کرده است! 
به همین نسبت، وقتی مشکل بزرگ‌تری را پشت سر می‌گذارد، احساس بهتری دارد 
و خود را در شرایط نجات بالاتری در نظر می‌گیرد. حال اگر به این مفهوم، در ابعاد 
وسیع‌تری در حد کل موجودات هستی توجه کنیم، به نکتهٔ بسیار مهمی پی خواهیم 
برد و آن، عاملی است که تک‌تک این موجودات را از دشواری‌ها و مشکلاتی که آنها 
یم، این حقیقت متعالی، خداست  را تهدید می‌کند، نجات می‌بخشد. از نگاه قرآن کر

که لحظه‌به‌لحظه در حال نجات تمام ذرات وجود است:
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سِهِ  �فْ �نَ ىٰ 
َ
عَل �بَ  كَ�تَ هِ 

َ
لِّلّ ل 

�قُ رْ�ضِ 
أَ
�

ْ
وَال مَاوَا�تِ  السَّ �فِ�ي  ا  مَّ مَ�ن  ِ

ّ
ل ل 

>�قُ

 ...< )الأنعام: 12(
حْمَ�ةَ الرَّ

بگو: »آنچه در آسمان‌ها و زمین است از آنِ کیست؟« بگو: »از آنِ 
بانی را بر خود مقرر داشته است. خداست.« که مهر

یان دارد دقت  اگر به معنای رحمت گستردهٔ الهی و هدایتی که در همهٔ هستی جر
ییم، تفاوتی ندارد.  کنیم، در‌می‌یابیم این مفهوم با آنچه که به آن نجات‌بخشی می‌گو
کمالی، نوعی نجات  ارائه شد، دانستیم رسیدن به هر خیر و  که  با توضیحی  یرا  ز
یافت لطف و رحمت  از هر تنگنا و بدی، به‌معنای در به‌شمار می‌آید و رها شدن 
کرده‌ام«؛ درحالی‌که  است. خدا در قرآن فرموده است: »رحمت را بر خودم واجب 
کسی نمی‌تواند از خدا مطالبه‌ای داشته باشد.  هیچ چیزی بر او واجب نیست و 
که  که اقتضای رحمت بی‌انتهایش این است  مفهوم این سخن پروردگار آن است 
یافت رحمت و نجات‌ او باشد، برخوردار   هرکس و هر چیزی را که شایستهٔ در

ً
قطعا

یم بیان فرموده: »رحمتم همه‌چیز را در بر گرفته است.«،  سازد. اینکه خدا در قرآن کر
یعنی همهٔ ذرات وجود، از نجات‌بخشی او بهره‌مند می‌شوند. همان‌گونه که می‌فرماید:

مَّ هَدَىٰ< )طه: 50(
ُ هُ �ث �قَ

ْ
ل ءٍ �خَ ْ �ي

َ عْطَىٰ كُلَّ �ش
أَ
ي� � ِ �ذ

َّ
ا ال �نَ ُّ الَ رَ�ب >�قَ

ینشش را عطا  گفت: »خداوندگار ما کسی است که به هر چیزی آفر
فرمود و سپس راهبری کرد.«

یده، از کهکشان‌ها و کیهان بزرگ، تا ذره‌ذرهٔ سلول‌ها و اتم‌ها،  خدا هر آنچه را آفر
اگر  می‌کند.  حالشان  شامل  را  خود  رحمت  یــرا  ز می‌بخشد؛  نجات  لحظه‌به‌لحظه 
می‌توان  کلی  به‌طور  نمی‌ماند.  باقی  هیچ چیزی  قطع شود،  لحظه‌ای  الهی  رحمت 
گفت: هدایت خداوند یعنی نجات‌بخشی او و رحمتش؛ هدایتی عام که تمام هستی 

را در بر گرفته است.
یبا این مفهوم را چنین بیان کرده است: مولوی در مثنوی، با تعابیری ز
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اصل نقدش داد و لطف و بخشش است
بــر وی چــون غــبــاری از غِــش است قهر 

وی قصد دارد در این بیت توجه ما را به این نکته جلب کند که در واقع، خداوند 
دو صفت رحمت و غضب را همراه و در کنار هم ندارد؛ بلکه او سراسر رحمت است. 
بارهٔ  قهر پروردگار مانند غباری است که مانع از رحمتش می‌شود. تمام آیات قرآن در
عذاب‌های شدید، فقط به همان مانع و حجاب رحمت اشاره دارد. کسی که خودش 
را از این عشق و مهر بی‌انتها محروم کرده و گرفتار عذاب شده باشد، همین محروم 
ماندن از لطف و رحمت خدا برایش بسیار دردناک خواهد بود. چه چیزی می‌تواند 
یم و او  بان دار رنج‌آورتر از این باشد که با همهٔ وجود درک کنیم خدایی بسیار مهر

می‌خواهد لطفی بی‌پایان را نصیبمان سازد، ولی ما خود را از آن محروم ساخته‌ایم؟
وی در ابیات بعد چنین ادامه می‌دهد:

ــســاخــت ب را  ــم  ــ ــال عــ ــف  ــطـ لـ بـــــــرای  از 
ــت ــ ــواخـ ــ نـ او  آفـــــــتـــــــاب  را  ذره‌هـــــــــــــا 

گــفــت پــیــغــامــبــر کـــه حـــق فـــرمـــوده اســت
قــصــد مــن از خــلــق احــســان بـــوده اســت

ــد ــن ــن ک ــن ســـــــــودی  ــ ــ م ز  ــا  ــ ــ ت یــــــدم  آفــــــر
ــد ــن ــن ک دســــــــت‌آلــــــــودی  ــدم  ــ ــهـ ــ شـ ز  ــا  ــ ــ ت

همهٔ ذرات هستی بر مبنای لطف و مهر بی‌انتهای خدا پدید آمده‌اند و در هر 
لحظه با نور رحمت او نواخته می‌شوند. بر‌همین‌اساس، در متون دینی بر این نکته 
ینش خدا برای رسیدن به هدف و مقصودی خاص نبوده است؛  کید شده که آفر تأ
چون خدا نیازی به چیزی ندارد و نمی‌خواهد به جایی برسد. او همه‌چیز را دارد و 
یند، فقط به‌دلیل فیض‌ بخشیدن و سود بردن  بی‌نیاز مطلق است؛ بنابراین اگر می‌آفر

مخلوقات است.
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رحمت عام و رحمت خاص
رحمت الهی، رحمتی عام و جبری در سراسر پهنهٔ هستی است. جبری بودن آن، 
یعنی درهرصورت ذرات وجود، مشمول نجات‌بخشی و لطف خدا می‌شوند. روش، 

یف شده است. میزان، شکل و کیفیت این رحمت نیز از قبل تعر

هَا ...<  مَوْ�تِ عْدَ  َ �ب رْ�ضَ 
أَ
�

ْ
ال �ي  حْ�يِ ُ �ي �فَ  هِ كَ�يْ

َ
اللّ  ِ ارِ رَحْمَ�ت

َ �ث
آ
� ىٰ 

َ
ل �إِ رْ 

�ظُ ا�ن
>�فَ

)الروم: 50(
که چگونه زمین را پس از مرگش زنده  پس بنگر به آثار مهر خدا 

می‌کند ...

می‌رسد.  فرا  خدا  رحمت  دوبــاره  می‌میرند،  گیاهان  و  می‌شود  بایر  زمین  وقتی 
که  که جوانه می‌زند، درختی  یش و رشد شکل می‌گیرد؟ برگی  ، رو چگونه بار دیگر
الهی است.  یافت رحمت  در ثمر می‌رسد، در حال  به  که  میوه‌ای  شکوفا می‌شود، 
قالب‌های  در  موجودات،  به  بخشیدن  وجود  در  همین صورت  به  فیض خداوند 

مختلف نمایانگر می‌شود.
یر و از قبل تعیین‌شده است؛ درحالی‌که  گز اما این جلوه از رحمت الهی، رحمتی نا
او فقط  بان است. رحمت  او بی‌نهایت مهر برنمی‌تابد.  را  بانی خدا محدودیت  مهر
به اندازه‌ای نیست که درختان شکوفا شوند و بمیرند، میوه‌ها برسند و تمام شوند، 
بانی  حیوانات رشد کنند و پروار شوند؛ بلکه او رحمتی بی‌حد و حصر نیز دارد که مهر

خاص اوست.
رحمت عام خدا همهٔ هستی را در بر می‌گیرد. همهٔ اجزای هستی با همین مهر 
ینی در این مجموعهٔ بی‌کران ادامه می‌دهند. کهکشان‌ها  الهی برقرار مانده، به نقش‌آفر
بانی خدا در مدار خود حرکت می‌کنند. فرشتگان نیز با تکیه بر  و ستاره‌ها نیز با مهر
یبای ملکوت، بدون هرگونه مشکل، از لطف خدا برخوردار  همین رحمت در عالم ز
و به تسبیح و تقدیس او مشغول‌اند؛ اما تمام این مخلوقات، مجبورند در همان مسیر 
تعیین‌شده حرکت کنند و نمی‌توانند بیشتر از حدی که برایشان مقدر شده، تعالی 
بانی‌اش،  یابند و رحمتی افزون‌تر را به دست آورند. در این میان، خدا از روی مهر
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ینش او را به‌گونه‌ای قرار داده است  موجودی متفاوت به نام انسان را خلق کرده و آفر
که اختیار داشته باشد و خودش مسیر حرکتش را انتخاب کند. اینجاست که هدایت 
یرا رحمتی است که می‌توان آزادانه انتخابش  و رحمت خاص خدا مطرح می‌شود؛ ز

کرد و به دستش آورد:

سِهِ  �فْ دِي� لِ�نَ هْ�تَ َ مَا �ي
�نَّ �إِ

دَىٰ �فَ مَ�نِ اهْ�تَ
مْ �فَ

ُ
ك ِ

ّ �ب  مِ�ن رَّ
حَ�قُّ

ْ
مُ ال

ُ
اءَك دْ �جَ

>... �قَ

لٍ< )يونس: 108( وَكِ�ي م �بِ
ُ
ك �يْ

َ
ا عَل �نَ

أَ
هَا وَمَا � �يْ

َ
لُّ عَل ض�ِ مَا �يَ

�نَّ �إِ
لَّ �فَ وَمَ�ن �ضَ

از جانب خداوندگارتان حقیقت نزد شما آمده است؛ پس هرکس راه 
یان خود گمراه  یابد، به سود خود راه یافته و هرکس گمراه شود، به ز

شده است و من عهده‌دار امور شما نیستم.

یژه. این‌گونه آیات در قرآن به  هدایت خدا، یعنی رساندن بندگان به آن رحمت و
انسان توصیه می‌کند از این فرصت استثنایی بهره بگیرد و با انتخاب درست، رحمتی 
یند. فراهم شدن امکان این انتخاب یعنی باز بودن مسیر  بی‌انتها را برای خود برگز
تعالی تا جایی که فرشته‌ها در برابر آن، احساس حقارت کنند و بر کسی که نیکی 
، پیدا شدن مجالی  و خیر را بر شهواتش ترجیح داده، سجده کنند؛ و از ‌سوی دیگر
گسترده برای ظلم و فساد و جنایت، تا حدی که هیچ حیوان درنده‌ای به گرد پای آن 

نرسد. و بدین سبب است که این‌همه ظلم و شر در عالم وجود دارد.
زندگی  مسیر  در  وجود هشدارهایی جدی  و  راهنمایی  که ضــرورت  اینجاست 
یف‌شدهٔ خود، به‌طور پیوسته  انسان بهتر آشکار می‌شود. موجوداتی که در مسیر تعر
یافت می‌کنند، راه خطا نمی‌روند و به کمالی که خدا برای آنها تعیین  رحمت خدا را در
کرده، می‌رسند؛ اما انسان، اختیار دارد و همواره در معرض آزمایش‌هایی دشوار قرار 
یژه دست یابد. لذا اگر میل طبیعی  می‌گیرد تا بتواند به جایزه‌ای بزرگ و رحمتی و
یژهٔ خدا  او به شهواتش به حال خود رها شود، معلوم نیست در نهایت به رحمت و
خواهید رسید یا به عذابی سخت و دردنــاک؟! به خوشبختی خواهد رسید یا به 

بدبختی و شقاوت همیشگی؟!
یم؛  یم و آن را مفید و نجاتبخش به حساب می‌آور ما گاهی چیزی را دوست دار
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ین و سرخ‌شده را با میل و  گرفتاری ماست. مثلاً غذای چرب، شیر حال‌آنکه عین 
که مطابق اشتها، طبع و  و تصور می‌کنیم در هر چیزی  یم  فــراوان می‌خور اشتهای 
که تخصص پزشکی داشته  کسی  اما  آسایش ظاهری ماست، رحمت وجود دارد؛ 
ید: باشد تشخیص می‌دهد که چنین غذایی برای ما مضر است. قرآن دراین‌باره می‌گو

ا وَهُوَ  �ئً �يْ
َ وا ش� حِ�بُّ

�ن �تُ
أَ
مْ وَعَسَىٰ �

ُ
ك

َّ
رٌ ل �يْ

ا وَهُوَ خ�َ �ئً �يْ
َ رَهُوا ش�

ْ
ك �ن �تَ

أَ
>وَعَسَىٰ �

< )البقرة: 216( مُو�نَ
َ
عْل ا �تَ

َ
مْ ل �تُ �ن

أَ
مُ وَ�

َ
عْل َ هُ �ي

َ
مْ وَاللّ

ُ
ك

َّ
رٌّ ل

َ ش�
و چه‌بسا چیزی را خوش نداشته باشید، درحالی‌که برای شما بهتر 
است و چه‌بسا چیزی را دوست داشته باشید، درحالی‌که برای شما 

بد است؛ و خدا می‌داند و شما نمی‌دانید.

پیام رحمت، راهنمای نجات
یم که چرا قرآن همواره پیام پیامبران و  با توجه به آنچه گذشت بهتر متوجه می‌شو

دعوت انبیا را هدایت و رحمت معرفی می‌کند:

< )الجاثية: 20( و�نَ �نُ و�قِ ُ وْمٍ �ي �قَ ِ
ّ
اسِ وَهُدًى وَرَحْمَ�ةٌ ل

رُ لِل�نَّ صَا�ئِ َ ا �ب
ذ�َ

ٰ
>هَ

این بینش‌هایی است برای مردم، و راهبری و رحمتی برای گروهی 
که باور دارند.

بانی و لطف خداوند است؛ همچون  از مهر پیام‌های آسمانی، جلوه‌هایی  این 
نسخه‌های پزشکی که با دقت و دلسوزی بیمارانش را از خوردن بعضی خوراکی‌ها 
یان آنهاست. واجبات و  نهی می‌کند؛ چراکه او بهتر می‌داند چه چیزی به سود یا ز
محرمات و دستورالعمل‌های دینی نیز توصیه‌هایی رحیمانه است که با در نظر گرفتن 
خیر و صلاح انسان ارائه شده است. دعوت خدا به اقامهٔ نماز و دیگر عبادات، 
برای این نیست که سودی به او برسد؛ بلکه او می‌خواهد ما را پاک نگه دارد و از این 

یق با او پیوند برقرار کنیم و در سایهٔ این ارتباط، به اوج و تعالی برسیم. طر
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یبایی بیان می‌کند که خدا اولیای خود، یعنی پیامبران و امامان را از  مولوی به‌ز
عالم ملکوت به زمین آورد تا جلوه‌ای از رحمت و هدایت او باشند:

ــن ــیـ زمـ بــــــر  را  اولــــــیــــــا  بـــــــیـــــــاورد  زان 
تــــــا کـــــنـــــدشـــــان رحـــــمـــــة لـــلـــعـــالـــمـــیـــن

این بزرگان، نماد محبت الهی هستند و حضورشان برای این است که انسان‌ را به 
یژهٔ پروردگار برسانند. پیام حضور آنان، تجلی محبت و هدایت  رستگاری و رحمت و

ید: خدا به بندگانش است. لذا در ادامه می‌گو

خــلــق را خـــوانـــد ســــوی درگــــــاه خــاص
کـــن خــاص کـــه وافـــــر  حـــق را خـــوانـــد 

فرا  الهی  رحمت  به‌سوی  را  مــردم  پیوسته  سو  یک  چنین‌اند: از  خــدا  اولیای 
، بی‌وقفه از خدا طلب بخشش و آمرزش برای آنان دارند: می‌خوانند و از سوی دیگر

ــو بـــهـــر پــنــد ــ یـــــــن سـ ــایـــد از ــمـ ــنـ جـــهـــد بـ
مــبــنــد ــا در  ــ ــدای یـــد خــ گـــو نـــشـــد  چـــــون 

ــر عـــــــام را ــ ــ ــت جـــــــــزوی بـــــــود م ــ ــمـ ــ رحـ
بـــــــــــود هـــــــمـــــــام را کــــــلــــــی  رحـــــــمـــــــت 

بیان کردیم خدا رحمتی عام دارد که ذره‌ذرهٔ وجود از آن بهره‌مند می‌شوند. تعبیری 
یرا تمام  که مولوی برای این رحمت عمومی به کار می‌برد، »رحمت جزئیه« است؛ ز
کید او بر این است که باید بکوشیم تا به رحمت  اجزای وجود را در بر می‌گیرد. ولی تأ

خاص الهی دست یابیم، رحمتی که مولوی از آن به »رحمت کل« تعبیر می‌کند.
ید شکوفایی یک گل، رسیدن یک میوه و دستیابی دیگر موجودات به  او می‌گو
، رحمت کلی خداوند  کمالات، امری پسندیده و نیکوست؛ اما رحمت اصلی و مهم‌تر
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افــراد خــاص، بر مبنای تلاش و انتخاب درســت، به آن  که  اســت؛ همان رحمتی 
می‌رسند. به‌همین‌دلیل، آن را »رحمت خاص« نامیدیم.

ــه بـــه‌کُـــل ــن گــشــت یـ ــر ــزوش قـ ــ ــت جــ ــمـ رحـ
ــل ــ ــبُ ــ یـــــــــا بـــــــود هـــــــــادی سُ ــت در ــ ــمـ ــ رحـ

یبا و خوشبو شده، اما رحمت  یافت کرده و این‌گونه ز گل، آن رحمت جزئی را در
یژهٔ خدا را باید با انتخاب راه درست و پیروی از آموزه‌های پیامبران به  اصلی و مهربانی و
دست آورد. اینجاست که درمی‌یابیم چرا انبیا می‌گفتند: »ما آمدیم شما را نجات بدهیم«:

)41 : ارِ< )غافر
ى ال�نَّ

َ
ل �ي �إِ �نِ

دْعُو�نَ ا�ةِ وَ�تَ �جَ
ى ال�نَّ

َ
ل مْ �إِ

ُ
دْعُوك

أَ
وْمِ مَا لِ�ي �

ا �قَ >وَ�يَ
»و ای قوم من، مرا چه می‌شود که شما را به نجات می‌خوانم و شما 

مرا به آتش می‌خوانید؟«

یعنی آنها انسان‌هایی سرشار از عشق و محبت بودند که به‌دنبال افراد بیشتری 
می‌گشتند تا نجاتشان دهند؛ اما وقتی با مقاومت و مخالفت آنها مواجه می‌شدند، 
آتش  به سمت  را  ما  می‌خواهید  ولی شما  آمده‌ایم،  نجات شما  برای  می‌گفتند: ما 

ید. ببر
این رحمت خاص، همان چیزی است که در ادیان مختلف با تعبیرهای گوناگونی 
 ، بدان اشاره شده است: بهشت، کمال مطلق، فنا، وصال یا لقاء خدا. نام‌ها و تعابیر
بان  کنیم خدا مهر که درک  ممکن است متفاوت باشند؛ اما نکتهٔ‌ اصلی این است 

یان دارد و هدف او نجات ماست. است، هستی بر پایهٔ عشق و رحمت جر
اکنون با توجه به تفاوت رحمت عام و خاص خدا و نقش اولیای او در این 
جاة« بودن امام‌حسین‌؟ع؟ به چه معنایی است.  یابیم که »سفینة النَّ زمینه، بهتر در
یژه را برای رشد واقعی  سیدالشهداء‌؟ع؟ با فداکاری و سلوک معنوی خود، مسیری و
در  که  است  کسانی  در جستجوی  و  گشوده  رحمت خاص خدا  از  برخورداری  و 
این مسیر قرار می‌گیرند، تا آنها را نجات دهد و زمینهٔ رسیدنشان به این مهرورزی 

مخصوص را فراهم آورد.
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بهشت، نماد رحمت خاص الهی

کار  بــارهٔ رحمت خاص الهی به  که بارها در قرآن و متون دینی در ین تعبیری  مهم‌تر
رفته، تعبیر بهشت است. بهشت همان مقصد و جایگاهی است که در آن می‌توان به 
نجات اصلی و رستگاری بزرگ موعود، دست یافت. بارها در قرآن و انجیل، و گاهی 
کید شده است که خدا نجات  در تورات و دیگر کتاب‌های آسمانی بر این نکته تأ
اصلی، فوز عظیم و رحمت بی‌کران خود را در زندگی پس از مرگ و در جهانی دیگر 

به مؤمنان و نیکان ارزانی خواهد داشت:

هَارُ  �نْ
�أَ

ْ
ال هَا  حْ�تِ

�تَ مِ�ن  رِي�  ْ �ج
�تَ ا�تٍ 

�نَّ َ �ج ا�تِ  مِ�نَ مُؤ�ْ
ْ
وَال �نَ  �ي مِ�نِ مُؤ�ْ

ْ
ال هُ 

َ
اللّ >وَعَدَ 

هِ 
َ
اللّ �نَ  مِّ وَا�نٌ  وَرِ�ضْ عَدْ�نٍ  ا�تِ 

�نَّ َ �ج �فِ�ي  �ةً  �بَ ِ
طَ�يّ وَمَسَاكِ�نَ  هَا  �ي �فِ �نَ  الِدِ�ي �خَ

مُ< )التوبة: 72( �ي ِ عَ�ظ
ْ
وْز�ُ ال �فَ

ْ
لِكَ هُوَ ال

رُ ذ�َٰ كْ�بَ
أَ
�

یر  خدا به مردان و زنان مؤمن باغ‌هایی را وعده داده است که از ز
آنها نهرها روان است و در آن جاودانه خواهند بود و آسایشگاه‌هایی 
؛ البته خشنودی خدا بزرگ‌تر است. این  کیزه در باغ‌هایی ماندگار پا

است همان کامیابی سترگ.

که ژرف‌نگر و اهل دقت‌اند، به  کنار تعبیر بهشت، برای کسانی  گاهی خدا در 
که آیهٔ فوق، پس  درجات بالاتری از نجات و رحمت نیز اشاره می‌کند؛ همان‌گونه 
یح می‌کند  از بیان اینکه نجات وعده‌داده‌شده، در بهشت محقق خواهد شد، تصر



26

و  ، رضــوان خدا  آن رحمت خاص‌تر و  دارد  نیز وجــود  از بهشت  فراتر  که مطلوبی 
خشنودی اوست.

که  کرده  قرآن خودش اعلام  که  این است  این میان اهمیت دارد  آنچه در  اما 
سخنانش رمزگونه و در قالب مثال است و این مثال‌ها را برای روشن‌تر شدن حقایقی 
بارهٔ خود بهشت نیز به‌صراحت بیان  عمیق و پیچیده ارائه می‌کند. این نکته حتی در

شده است:

مٌ  هَا دَا�ئِ
ُ
كُل

أُ
هَارُ � �نْ

أَ
�

ْ
هَا ال حْ�تِ

رِي� مِ�ن �تَ ْ �ج
و�نَ �تَ �قُ

مُ�تَّ
ْ
�ي وُعِدَ ال �تِ

َّ
�ةِ ال

�نَّ َ �ج
ْ
لُ ال

َ �ث >مَّ

ارُ< )الرعد: 35(
�نَ ال�نَّ رِ�ي ا�فِ

َ
ك

ْ
ىَ ال �ب

عُ�قْ وا وَّ �قَ
�نَ ا�تَّ �ي ِ �ذ

َّ
ىَ ال �ب

كَ عُ�قْ
ْ
ل هَا �تِ

ُّ
ل ِ وَظ�

یر  مثال باغی که به پرواپیشگان وعده داده شده، این است که از ز
آن نهرها روان است و خوراک‌هایش و سایه‌اش همیشگی است. 
این است فرجام کسانی که پروا داشتند و فرجام حق‌پوشان، آتش 

است.

یم بارها بهشت را مکان فوق‌العاده‌ای توصیف کرده: پر از درختان،  اینکه قرآن کر
نهرهای آب، شیر و عسل، میوه‌های خوش‌طعم و غذاهای لذیذ؛ همهٔ اینها فقط 
به‌سادگی  که  اســت  مهم‌تر  مفاهیمی  به  ما  ذهنیت  و  تصور  کــردن  نزدیک‌تر  بــرای 
نمی‌توان از خود آنها سخن گفت. اگرچه نعمت‌های بهشتی ذکرشده در قرآن، بسیار 
خوب و ارزشمندند؛ اما خدا رحمتِ بی‌نهایت بزرگ و ارزشمندتری را برای انسان در 
، عسل و امثال آن، در برابرش بسیار  نظر گرفته که چیزهایی مثل گلابی، سیب، شیر

ناچیز و اندک‌اند.
البته این سخن بدان معنا نیست که خدا چنین نعمت‌هایی را به بهشتیان عطا 
 کسانی که در پی این‌گونه پاداش‌ها باشند، به همان خواهند رسید؛ اما 

ً
نمی‌کند. قطعا

بلندنظرانی نیز وجود دارند که در جستجوی رحمت و برکتی فراتر از این مسائل‌اند. 
آنان رسیدن به چنین نعمت‌هایی را برای خود کافی نمی‌دانند و خواسته و هدفشان، 

وصال محبوب حقیقی و لقاء، محبت و عشق اوست.
البته نام‌ها و مثال‌ها چندان اهمیتی ندارند. آنچه در این بحث از اهمیت بیشتری 
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برخوردار است و به ما کمک می‌کند منظور از کشتی نجات بودن امام‌حسین‌؟ع؟ را 
بهتر درک کنیم، این است که بدانیم آن حضرت ما را به کجا هدایت می‌کند و چگونه 
ما را نجات می‌دهد. نکتهٔ کلیدی برای درک این حقیقت، این است که بدانیم خدا 
بندگانش را بسیار بیشتر از آنچه در تصور ما می‌گنجد دوست دارد و برای آنها جز 

، نیکی و سعادت نمی‌خواهد.  خیر
وقتی سخن از محبت خدا نسبت به بندگانش به میان می‌آید، باید توجه داشت 
گرفته است و به خیر و خوبی‌های  ین‌های حقیقی را برای آنها در نظر  که او بهتر
گاهی دارد و  اندک و ظاهری بسنده نمی‌کند. خدا بهتر از هر کسی به حقایق هستی آ
می‌داند این دنیا محدود و گذراست و خوبی حقیقی در جهانی دیگر تحقق می‌یابد. 
بنابراین سختی‌ها و مشکلاتی که در این دنیا برای آدمی پیش می‌آید، هرگز به این 
یغ کرده است. از نگاه  معنی نیست که خدا او را دوست نداشته و محبتش را از او در
قرآن، زندگی اصلی انسان پس از پایان این دنیا آغاز می‌شود؛ لذا آنچه در آن سرا 
برای او در نظر گرفته شده، اهمیت دارد و ملاک برخورداری از لطف و محبت خدا 

خواهد بود:

وَا�نُ  حَ�يَ
ْ
َ ال هِ�ي

َ
رَ�ةَ ل خ�ِ �آ

ْ
ارَ ال

َ
عِ�بٌ وَِإ�نَّ الدّ

َ
هْوٌ وَل

َ
ا ل

َّ
ل ا �إِ

�يَ
�نْ

ُ
ا�ةُ الدّ حَ�يَ

ْ
هِ ال ذ�ِ

ٰ
>وَمَا هَ

< )العنكبوت: 64( مُو�نَ
َ
عْل َ وا �ي

وْ كَا�نُ
َ
ل

سرای  بی‌تردید،  و  نیست  بــازی  و  سرگرمی  جز  دنیا  زندگی  این  و 
واپسین، زنده بودن واقعی است؛ البته اگر بدانند.

در این آیه، پس از بیان اینکه زندگی حقیقی در سرایی دیگر محقق خواهد شد 
یرا توجه به این نکته و پذیرش آن برای افراد ظاهربین  می‌فرماید: »اگر بدانند«؛  ز
دشوار است. بسیاری از ما نیز به آن توجه نمی‌کنیم و هرقدر به ما تذکر داده شود 
که این زندگی، کوتاه و کم‌ارزش است و زندگی اصلی و همیشگی ما بعد از مرگ آغاز 
خواهد شد، باز هم به لذت و خوشیِ اکنونِ خود اهمیت می‌دهیم و ترجیحمان این 

است که فعلاً سختی نکشیم.
نکتهٔ مهم این است که در دنیا همه‌چیز محدودیت دارد؛ هم لذت‌هایش زودگذر 
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از  و  دارد  وجــود  بی‌شماری  مشکلات  خوشی‌ها،  کنار  در  رنج‌هایش.  هم  و  است 
طرفی، مصیبت‌های این جهان، هرچند سخت باشد، بالاخره تمام می‌شود. وقتی 
ید: آیا همهٔ آنچه در دنیا برایش  انسان وارد زندگی اصلی خود شود، با خود می‌گو
یی تمام این سال‌ها، در حدّ یک  حرص می‌زدیم و تلاش می‌کردیم، همین بود؟! گو
لحظه بود و تمام شد. در چنین شرایطی هر کسی آرزو می‌کند ای کاش بر نجات و 

زندگی اصلی تمرکز پیدا می‌کردم.
یر می‌کشد: یبایی و هنرمندانه به تصو مولانا این زندگی اصلی را این‌گونه به‌ز

ــــگ زنــدگــانــی ــا رن ــار بــنــگــر تـ ــ ــــگ ی در رن
زنــدگــانــی نــنــگ  ای  نشیند  تــو  روی  بــر 

بیابد زنــدگــی  ــا  ت اســـت  دوان  ذره‌ای  هــر 
زنـــدگـــانـــی؟ آهـــنـــگ  نــــــداری  ذره‌ای  ــو  تـ

ین موضوع، یعنی حیات واقعی  مولوی در این ابیات توصیه می‌کند که به مهم‌تر
یان پیدا کند. توجه کنید تا زندگی تازه‌ای به سمت شما جر

همان‌گونه که قبلاً اشاره شد، تمام ذرات عالم در حال جذب رحمت الهی‌اند و 
بانی خود را در همه‌جا جاری می‌سازد. بذر بی‌جان را به گیاه تبدیل  خدا پیوسته مهر
می‌کند، به شکوفایی و ثمر می‌رساند، سپس آن را در وجود انسان، به سطحی بالاتر 
از حیات ترفیع می‌دهد. پس آیا در شرایطی که همهٔ اجزای هستی برای حیات تو 

تلاش‌ می‌کنند، خودت نمی‌خواهی قدمی برای زندگی اصلی برداری؟ 

ــابــی تــو زنـــدگـــان را ــاقــی ی ــدر حــیــات ب ــ ان
یـــن بــاقــیــان کــیــانــنــد؟ دلــتــنــگ زنــدگــانــی و

را زنــدگــی  بــردنــد  اهـــل صلحند  کــه  آنــهــا 
زندگانی جنگ  در  بمانند  ناکسان  یــن  و

آنها که به‌سوی دیار باقی شتافته‌اند، تازه فهمیده‌اند که زندگی واقعی آنجا آغاز 
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که در این دنیا مانده‌ایم و برای رسیدن به زندگی حقیقی دلتنگی  می‌شود؛ ولی ما 
یم، باز هم در  می‌کنیم. هرقدر هم که از لذت، مقام، ثروت یا موقعیت برخوردار شو
ییم: شادی حقیقی کجاست؟! چراکه درواقع، دل خوش، فقط آن‌سوی این  دل می‌گو

زندگی و در حیات اخروی پیدا می‌شود.
از نگاه مولوی راه رسیدن به آن شادی و خوشی حقیقی، اهل صلح بودن است؛ 
بان باشند، برندهٔ واقعی زندگی خواهند بود؛ ولی کسانی که مدام  کسانی که با همه مهر
کــم‌ارزش دنیا نزاع می‌کنند، همچنان در حال جنگ و کشمکش و  بر سر مسائل 

تلخی باقی می‌مانند.

اهمیت انتخاب درست
 باید در 

ً
البته سخن قرآن این نیست که برای رسیدن به نجات و آخرتی نیکو، حتما

کنیم. خدا برای بندگان خود، خیر و  این دنیا با سختی، فقر یا رنج فــراوان زندگی 
یبایی، آرامش و لذت را برای آنان می‌پسندد؛ اما همواره  خوبی می‌خواهد؛ دارایی، ز
نکته‌ای مهم را به ما یادآوری می‌کند و آن »عاقل بودن« و »انتخاب درست« است.
انسان عاقل همیشه در زندگی خود با محاسبات منطقی قدم برمی‌دارد و سود 
یاد واقعی را در نظر می‌گیرد. فردی را تصور کنید که جواهراتش را برداشته، آنها  و ز
یا می‌اندازد و با شنیدن صدای افتادنشان در آب، به‌ وجد می‌آید، خنده  را در در
یبایی می‌شنود لذت می‌برد. چه توصیفی برای  و شادی می‌کند و از اینکه صدای ز
کار احمقانه‌ای!« اگر کسی به او  یند: »عجب  او خواهید داشت؟ اکثر مردم می‌گو
کار بی‌معناست، ناراحت می‌شود و پاسخ می‌دهد: »تو نمی‌توانی ذوق  ید این  بگو
یبایی   جذاب است.« بله، ممکن است صدای ز

ً
هنری مرا درک کنی؛ این صدا، واقعا

به گوش برسد؛ ولی همین صدا با انداختن سنگی کوچک هم ایجاد می‌شود. چرا 
باید به‌خاطر چنین لذتی، جواهرات باارزشت را از دست بدهی؟!

قرآن بارها به مخاطبانش هشدار می‌دهد که نباید امور ارزنده را قربانی مسائل کم‌ارزش 
ید: کرد و چیزهای باارزش را به خاطر چیزهایی کم‌اهمیت از دست داد. مثلاً می‌گو
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�فِ�ي  ا  �يَ
�نْ

ُ
الدّ ا�ةِ  حَ�يَ

ْ
ال اعُ  مَ�تَ مَا 

�فَ رَ�ةِ  خ�ِ
آ
�

ْ
ال مِ�نَ  ا  �يَ

�نْ
ُ

الدّ ا�ةِ  حَ�يَ
ْ
ال �بِ م  �تُ �ي رَ�ضِ

أَ
�<

لٌ< )التوبة: 38( لِ�ي
ا �قَ

َّ
ل رَ�ةِ �إِ خ�ِ

آ
�

ْ
ال

آیا به‌جای سرای واپسین به زندگی دنیا رضایت دادید؟ حال‌آنکه 
بهرهٔ دنیا در برابر سرای واپسین جز اندکی نیست.

گاهی برخی افراد  که  کید و اصــرار قــرآن و پیشوایان دیــن، به‌حدی بــوده  این تأ
بی‌دقت را دچار بدفهمی و اشتباه کرده است. مولانا در داستانی مفصل در مثنوی خود 
به نمونه‌ای از این برداشت‌های اشتباه پرداخته و نکات آموزنده‌ای را در قالب شعر و 
ید روزی پیامبر‌؟ص؟ به عیادت یکی از اصحابش رفت  داستان بیان کرده است. او می‌گو
که بسیار بیمار بود. آن حضرت پس از مشاهدهٔ شرایط سخت بیمار به او گفت: »این 
حال تو، طبیعی به نظر نمی‌رسد. شاید دعایی کرده‌ای که به این وضع افتاده‌ای.« مرد 
در ابتدا انکار کرد؛ اما آن حضرت از او خواست تا بیشتر فکر کند. مرد پس از کمی 
تأمل گفت: »بله، یادم آمد. من به‌خاطر مکر نفس و گناهانی که مرتکب می‌شدم، از 
خودم بسیار خشمگین بودم. لذا دعا کردم و گفتم: پروردگارا! پیامبرت فرموده این دنیا، 
کوتاه است و عذاب آخــرت، دشــوار و سنگین‌ خواهد بود؛ پس عذاب‌های  گذرا و 
آخرت را در همین دنیا بر من نازل کن تا از تحمل سختی‌های آخرت در امان بمانم. 

پس این سختی‌هایی که اکنون تحمل می‌کنم، نتیجهٔ دعای خودم است.« 
که  فرمود: »تو همچون مورچه‌ای هستی  پاسخ وی  در  پیامبر  ید  مولوی می‌گو
از خدا خواسته‌ای کوهی را بر دوشت بگذارد. تحمل عذاب آخرت، بسیار دشوار 
است. راه عاقلانه، گناه نکردن است؛ نه اینکه از خدا طلب کنی که در همین دنیا 

عذاب شوی!«

را ــار  ــ ــم ــ ــی ــ ب آن  مـــــر  ــر  ــبـ ــامـ ــغـ ــیـ پـ ــت  ــ ــف ــ گ
را زار  یــــــــار  کــــــــرد  عــــــیــــــادت  چــــــــون 

ــر نــــوعــــی دعـــــایـــــی کــــــــرده‌ای ــگــ ــ کـــــه م
خــــــــــورده‌ای ــی  ــ ــایـ ــ بـ ــر ــ زهـ ــــت  ــال ــ ــه جــ از 
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ــه‌ای ــ ــت ــ ــف ــ ــی‌گ ــ م دعــــــــا  چــــــه  آور  یــــــــاد 
مـــی‌آشـــفـــتـــه‌ای نـــفـــس  مـــکـــر  ز  چــــــون 

ــذاب عـ آن  رب  ــا  یـ ــه  کـ هــمــی‌گــفــتــم  ــن  مـ
ــن شــتــاب ــر مـ ــران بـ ــ ــن عـــالـــم بـ ــ یـ ــم در هـ

ــاشــــدم ــ ب فـــــراغـــــت  عــــالــــم  آن  در  تـــــا 
مــــی‌زدم در چــنــیــن درخــــواســــت حــلــقــه 

ــی پــــیــــدام شــد ــ ی ــور ــجــ ــ ــن چـــنـــیـــن رن ــ ــ ای
شــد آرام  ــی  ــ ــ ب رنـــــــج  از  ــن  ــ ــ م جـــــــان 

ــر مکن گــفــت هـــی هـــی ایــــن دعــــا دیـــگـ
بن و  ــیــخ  ب از  را  یــش  خــو ــو  تـ مــکــن  ــر  بـ

نــژنــد ــور  ــ مـ ای  داری  ــاقـــت  طـ ــه  چــ ــو  ــ ت
ــنــد ــل ــد بـــــر تـــــو چــــنــــان کـــــــوه ب ــ ــه ــ کـــــه ن

آن جــهــان رنــــــج  نـــــــــدارد وصــــــف  ــد  ــ حـ
ــج دنــــیــــا پـــیـــش آن ــ ــ ســـهـــل بــــاشــــد رنـ

مــی‌کــنــد ــادی  ــ ــه جــ ــو  ــ ک آن  خـــنـــک  ای 
مــی‌کــنــد دادی  و  زجــــــــری  بــــــدن  ــر  ــ بـ

رهــــد وا  جــــهــــانــــی  آن  رنــــــــج  ز  تــــــا 
ــادت مــی‌نــهــد ــ ــب ــر خـــــود ایـــــن رنـــــج عــ ــ ب

پیام اصلی پیامبران، دعوت به عقلانیت و هوشیاری است. آنها هرگز نگفتند 
کیدشان  ید و خود را در رنج و سختی قرار دهید؛ بلکه تأ به‌دنبال فقر یا محرومیت برو
ین منفعت را برای  بر این بوده که با دقت و سنجش، به‌گونه‌ای عمل کنید که بیشتر
کنید چه چیزی برای شما مفیدتر  از روی منطق، فکر و بررسی  شما داشته باشد. 
 
ً
ین لذت برسید. اگر این‌گونه فکر کنید، می‌بینید قطعا است و تلاش کنید که به بیشتر

ارزش ندارد کسی به‌خاطر مسائل دنیوی، دلی را بشکند، ولی در آخرت گرفتار شود. 
، مسیر درست را به‌روشنی نشان می‌دهد و از ما می‌خواهد  قرآن با منطقی بی‌نظیر
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یژهٔ خدا را با هیچ چیزی مبادله نکنیم.  یم و رحمت و دچار اشتباه محاسباتی نشو
از نگاه قرآن، برای جست‌و‌جوی نجات و رسیدن به فوز عظیم، حتی لازم نیست 
 مشتاق نجات 

ً
 فرستادگانی از سوی خدا ما را موعظه کنند؛ بلکه اگر کسی واقعا

ً
حتما

با  استوار است،  قوانینی دقیق  و  نظم  پایهٔ  بر  بداند جهان  باشد، همین‌که  معنوی 
ین پندها را می‌آموزد و شوق تعالی و  دقت در پدیده‌های شگفت‌انگیز هستی، بالاتر
تلاش برای اصلاح و ارتقا، در دلش می‌جوشد. در برخی روایات نقل شده است که 
اهل‌بیت‌‌؟عهم؟ وقتی برای نماز شب برمی‌خاستند، به آسمان خیره می‌شدند و آیاتی 

یر لب زمزمه می‌کردند: همچون این آیه را ز

�فِ�ي  رُو�نَ 
َّ
ك �فَ �تَ َ وَ�ي هِمْ  و�بِ

�نُ ُ �ج ىٰ 
َ
وَعَل عُودًا 

وَ�قُ امًا  �يَ �قِ هَ 
َ
اللّ كُرُو�نَ 

ذ�ْ �يَ �نَ  �ي ِ �ذ
َّ
>ال

ا  �نَ �قِ
كَ �فَ حَا�نَ اطِلاً سُ�بْ ا �بَ

ذ�َ
ٰ

�تَ هَ �قْ
َ
ل ا مَا �خَ �نَ َّ رْ�ضِ رَ�ب

أَ
�

ْ
مَاوَا�تِ وَال ِ السَّ �ق

ْ
ل �خَ

ارِ< )آل عمران: 191(
ا�بَ ال�نَّ

عَذ�َ
یاد  یشان  پهلو بر  و نشسته و خوابیده  ایستاده  را  که خدا  همانان 
ینش آسمان‌ها و زمین می‌اندیشند: ای خداوندگار  می‌کنند و در آفر
یدی؛ تو پاک و منزهی، پس ما را از عذاب  ما، این را بیهوده نیافر

آتش حفظ کن.

ینش  در این آیه دیدن عظمت و شگفتی آسمان، سبب توجه به هدفمندی آفر
معرفی می‌شود؛ اما بلافاصله سخن از عذاب آتش به‌میان می‌آید! سؤالی که اینجا 
ذهن‌ را مشغول می‌کند، این است که چه ارتباطی میان مشاهدهٔ شگفتی‌های آسمان 

و دغدغهٔ نجات از عذاب وجود دارد؟ 
ینش، با حساب‌وکتابی  کسی که این نکته را درک کند که تمام اجزای نظام آفر
دقیق ساخته شده است، مطمئن می‌شود خدا او را نیز برای رسیدن به‌ هدفی معین 
بود  این هدف مهم، نگران خواهد  از  باز ماندن  بــارهٔ  یده است؛ پس همواره در آفر
این  به  اگر  یرا می‌داند  ز و غفلت بگذرد؛  بیهودگی  به  زندگی‌اش  نمی‌دهد  اجازه  و 
هدف نرسد و از رحمت خدا محروم بماند، چیزی جز بدبختی و عذاب در انتظار 
یمانه‌ای، چیزی جز رنج و  بانی کر او نخواهد بود. چراکه محروم ماندن از چنین مهر
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حسرت و عذاب، به بار نمی‌آورد. 
اینجاست که نقش اولیای الهی در نجات‌بخشی اهمیت بیشتری پیدا می‌کند. 
یرا آنان هم با توصیه‌ها و سخنانشان، و هم با رفتار و روش زندگی خود، ما را به  ز
بهره‌مندی بیشتر از این رحمت دعوت می‌کنند و شور عشقی را در جان‌ها می‌افکنند 
کشتی  نمی‌گذارد.  باقی  دنیا  بی‌اهمیت  و  امور پست  به  بستن  برای دل  که جایی 
باید در همین چارچوب فهمید و  را  امام‌حسین‌؟ع؟  نجات بودن شخصیتی چون 

تحلیل کرد.
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قلب سلیم، راز نجات

با توجه به آنچه گذشت، دانستیم خدا با رحمت عام خود، همهٔ هستی و تمام ذرات 
و  و هدایت  نجات  انسان،  برای  او  رحمت خاص  اما  می‌بخشد؛  نجات  را  وجود 
یافتیم تعبیر »هُدًى وَرَحْمَة«، اشاره به لطف و  یژه‌ای را به ارمغان می‌آورد. در رحمت و
یژه پیش می‌برد  بخشش خاصی است که نصیب انسان می‌شود و او را در مسیری و
تا به مقصدی عالی و غیرقابل‌وصف برساند. اکنون برای درک بهتر مفهوم نجات، 
لازم است این هدایت و رحمت را بهتر بشناسیم و با بررسی آیات قرآن، چگونگی 

یم. تحقق و روش بهره‌گیری از آن را به دست آور

هدایت و رحمت
در قرآن آیات فراوانی وجود دارد که این کتاب را به‌عنوان هدایت و رحمت معرفی 
این  اســت.  نهفته  نکته  همین  در  قــرآن  اصلی  اعجاز  و  ادعــا  درحقیقت،  می‌کند. 
کتاب، ادعا می‌کند با روشی شگفت‌انگیز و بی‌رقیب، هدایت و رحمت را در اختیار 
چگونگی  و  چیستی  یح  تشر به  قرآن  از  متعددی  آیات  می‌دهد.  قرار  مخاطبانش 
هدایت و رحمت الهی پرداخته است که بیان تفصیلی آنها به مجالی جداگانه نیاز 
دارد. اما در این میان، یکی از نکات برجسته، پرتکرار و مرتبط با موضوع نجات، 
یق ایجاد تحولی بزرگ در قلب  کید این آیات بر تحقق هدایت و رحمت از طر تأ
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انسان است:

�فِ�ي  مَا  ِ
ّ
ل اءٌ  �فَ وَش�ِ مْ 

ُ
ك ِ

ّ �ب
رَّ �ن  مِّ  

�ةٌ وْعِ�ظَ مَّ م 
ُ
ك اءَ�تْ �جَ دْ 

�قَ اسُ 
ال�نَّ هَا  ُّ �ي

أَ
� ا  >�يَ

< )يونس: 57( �نَ �ي مِ�نِ مُؤ�ْ
ْ
ل ِ

ّ
 ل

دُورِ وَهُدًى وَرَحْمَ�ةٌ
ُ

الصّ
و  از جانب خداوندگارتان نزد شما آمده  ای مردم، بی‌تردید پندی 
درمانی برای آنچه در سینه‌هاست و راهبری و رحمتی برای مؤمنان 

است.

که قرآن آن را درمان بیماری دل معرفی می‌کند، در این آیات  این تحول بزرگ 
یژهٔ خدا مطرح شده است: به‌عنوان راه رسیدن به رحمت و

�نَ  الِمِ�ي
دُ ال�ظَّ �ي ِ ز�

َ ا �ي
َ
�نَ وَل �ي مِ�نِ مُؤ�ْ

ْ
ل ِ

ّ
 ل

اءٌ وَرَحْمَ�ةٌ �فَ �نِ مَا هُوَ ش�ِ
آ
رْ� �قُ

ْ
لُ مِ�نَ ال ِ

ز�ّ �نَ >وَ�نُ

سَارًا< )الإسراء: 82( ا خ�َ
َّ
ل �إِ

و از قرآن چیزی را فرو می‌فرستیم که درمان و رحمتی برای مؤمنان 
یانکاری نمی‌افزاید. است و ستمکاران را جز ز

وابستگی و پیوستگی رحمت خدا به سلامت و سامان دل، موضوعی است که 
کید شده است. مثلاً در این آیه  در بسیاری دیگر از آیات قرآن نیز مطرح و بر آن تأ
بان دعا ابتدا به رابطهٔ انحراف و استقامت دل با هدایت الهی اشاره می‌شود و  با ز

سپس از نقش رحمت خدا در این زمینه سخن به‌میان می‌آید:

كَ 
�نَّ  �إِ

كَ رَحْمَ�ةً دُ�ن
َّ
ا مِ�ن ل �نَ

َ
ا وَهَ�بْ ل �نَ �تَ ْ ذ�ْ هَدَ�ي عْدَ �إِ َ ا �ب �نَ َ و�ب

ُ
ل  �قُ

غ�ْ ِ ز�
ا �تُ

َ
ا ل �نَ َّ >رَ�ب

< )آل عمران: 8( ا�بُ
َ

وَهّ
ْ
�ن�تَ ال

أَ
�

را  کردی، دل‌هایمان  راهبری  را  ما  آنکه  از  ما، پس  ای خداوندگار 
؛ که به‌راستی  منحرف مساز و از پیشگاه خودت رحمتی ارزانیمان دار

یی که بسیار عطابخشی. تو

یق،  یت قرآن، هدایت و رحمت و شفا بخشیدن دل‌هاست و از این طر مأمور
راهبری می‌کند. نجات‌بخشی  زندگی  به مقصد اعلای  و  را نجات می‌دهد  انسان 
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یم‌؟عهم؟  اگرچه عیسی‌بن‌مر کرد.  و تحلیل  باید همین‌گونه فهمید  نیز  را  الهی  اولیای 
یت اصلی او درمان  بیماران جسمی را شفا می‌داد و مردگان را زنده می‌کرد، ولی مأمور
بیماری‌های معنوی و زنده کردن دل‌ها بود. قرآن نیز قلب‌های بیمار را درمان می‌کند و 
یدگان  به دل‌های مرده، زندگی دوباره می‌بخشد. پیامبران و امامان و فرستادگان و برگز
خدا نیز برای نجات انسان و رساندن او به رحمت خدا آمده‌اند و همین هدف را 
یژهٔ  ین و رحمت و پیگیری می‌کنند. آنان نیز »هُدًى وَرَحْمَة«اند و ما را به بهشت بر
الهی می‌خوانند و به آن‌سو می‌برند. اما همان‌گونه که پیش از این بیان شد، بهشت 
ین، نمادی از نجات و رحمت خداست و عذاب جهنم، چیزی جز محروم ماندن  بر
بانی خاص نیست. اکنون که با نقش و جایگاه قلب در برخورداری از این  از این مهر
نجات آشنا شده‌ایم، بهتر می‌فهمیم چرا قرآن، عذاب را نقطهٔ مقابل سلامت قلب 

ید: قرار می‌دهد و می‌گو

مَا  �بِ مٌ  لِ�ي
أَ
� ا�بٌ 

عَذ�َ هُمْ 
َ
وَل ا  مَرَ�ضً هُ 

َ
اللّ ادَهُمُ  ز�َ �فَ رَ�ضٌ  مَّ هِم  و�بِ

ُ
ل �قُ >�فِ�ي 

< )البقرة: 10( و�نَ ُ �ب ذ�ِ
ْ
ك َ وا �ي

ا�نُ كَ
در دل‌هایشان مرضی است و خدا هم بیماری آنها را افزون ساخت 

و به‌خاطر اینکه دروغ می‌گفتند، عذابی دردناک خواهند داشت.

نکتهٔ بسیار مهمی که از تقابل مطرح‌شده در آیهٔ فوق به‌دست می‌آید، این است 
ین  که منشأ و حقیقت عذاب جهنم، چیزی جز بیماری دل نیست. بنابراین مهم‌تر
نکته‌ برای بهره‌مند شدن از رحمت خدا و وساطت اولیای او برای محروم نماندن از 
کید می‌ورزد  نجات، سالم نگه داشتن دل است. نکته‌ای که قرآن با صراحت بر آن تأ

ید: و می‌گو

�تىَ 
أَ
ا مَ�نْ �

َّ
ل و�نَ * �إِ �نُ َ ا �ب

َ
عُ مَالٌ وَل �فَ �ن َ ا �ي

َ
وْمَ ل َ و�نَ * �ي ُ عَ�ث �بْ ُ وْمَ �ي َ �نِ�ي �ي ِ ز�

خ�ْ
ا �تُ

َ
>وَل

عراء: ۸۷ - 89< مٍ< >الش� �بٍ سَلِ�ي
ْ
ل �قَ هَ �بِ

َ
اللّ

که هیچ  . روزی  که برانگیخته می‌شوند خوار مساز و مرا در روزی 
که دلی سالم را نزد  دارایی و فرزندانی سود نبخشد؛ مگر آن کس 

خدا آورد.
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پی  قرآن  آموزه‌های  در  آن  کلیدی  و جایگاه  اهمیت سلامت دل  به  که  اکنون 
بارهٔ قلب بیان کرده  بردیم، اگر یک بار دیگر این کتاب را با هدف بررسی نکاتی که در
بخوانیم، از فراوانی این موضوع و تکرار آن در جای‌جای آیاتش شگفت‌زده خواهیم 
از دل و   موضوع و هدف قرآن، چیزی جز مراقبت 

ً
شد و احساس می‌کنیم اساسا

بارهٔ بیماری و مشکلات دل و نقش  درمان بیماری‌های آن نیست. این کتاب بارها در
آن در انحرافات و گرفتاری‌ها و محرومیت‌های معنوی سخن گفته و فلسفهٔ احکام و 

عبادات را پاک شدن دل و درمان آن اعلام کرده است.

بیماری دل
برای درک بهتر جایگاه قلب در قرآن کافی است به این نکته توجه کنیم که در این 
« که بارها برای اشارهٔ مستقیم به  رَ�ضٌ هِم مَّ و�بِ

ُ
ل کتاب، علاوه بر تعبیری چون »�فِ�ي �قُ

رفته  به‌کار  برای همین منظور  نیز  فــراوان دیگری  تعابیر  بیماری دل استفاده شده، 
 بی‌نظیر و تأمل‌برانگیز است. به این 

ً
است که تعدد و تنوع آن در یک کتاب، واقعا

 بارها در این کتاب به‌کار رفته‌اند 
ً
تعابیر که همگی از آیات قرآن انتخاب شده و بعضا

توجه کنید:
هُُمْ«1: سخت و سنگ شدن دل؛  و�ب

ُ
ل سَ�تْ �قُ »�قَ

و�بِهِم«2: زنگار گرفتن دل؛
ُ
ل ىٰ �قُ

َ
لْ رَا�نَ عَل َ »�ب

هَُمْ«3: منحرف شدن دل؛ و�ب
ُ
ل هُ �قُ

َ
 اللّ

اغ�َ ز�َ
أَ
�«

مَا«4: متمایل شدن دل به سمت باطل؛
ُ
ك ُ و�ب

ُ
ل �تْ �قُ »صَغ�َ

ا«5: در تنگنا قرار گرفتن دل؛ ا حَرَ�جً �قً ِ
�يّ

عَلْ صَدْرَهُ �ضَ ْ �ج َ »�ي

كِن قَسَتْ قُلُوبُهُمْ  )الأنعام: 43( عُوا وَلَٰ سُنَا تَضَرَّ
ْ
فَلَوْلََا إِذْ جَاءَهُم بَأ 	.1

ا كَانُوا يَكْسِبُونَ )المطففين: 14(  بَلْ رَانَ عَلَىٰ قُلُوبِهِم مَّ
َ

كَ	لَّّا .2
ُ لََا يَهْدِي الْقَوْمَ الْفَاسِقِينَ  )الصف: 5( ُ قُلُوبَهُمْ وَالّلَّهَ زَاغَ الّلَّهَ

َ
ا زَاغُوا أ فَلَمَّ 	.3

ِ فَقَدْ صَغَتْ قُلُوبُكُمَا )التحريم: 4(
إِن تَتُوبَا إِلَى الّلَّهَ 	.4

مَاءِ ...  )الأنعام: 125( دُ فِي السَّ عَّ مَا يَصَّ نَّ
َ
قًا حَرَجًا كَأ هُ يَجْعَلْ صَدْرَهُ ضَيِّ

َ
ن يُضِلّ

َ
وَمَن يُرِدْ أ 	.5
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«1: پوشش افتادن روی دل؛
�ةً

كِ�نَّ
أَ
هِمْ � و�بِ

ُ
ل

ىٰ �قُ
َ
»عَل

«2: در غلاف رفتن دل؛ �فٌ
ْ
ل

ا غ�ُ �نَ ُ و�ب
ُ
ل

»�قُ
دُورِ«3: کور شدن دل؛

ُ
�ي �فِ�ي الصّ �تِ

َّ
و�بُ ال

ُ
ل �قُ

ْ
عْمَى ال »�تَ

هَا«4: قفل شدن قلب؛ 
ُ
ال �فَ

�قْ
أَ
و�بٍ �

ُ
ل

ىٰ �قُ
َ
»عَل

هِمْ«5: مهر خوردن بر دل؛ و�بِ
ُ
ل

ىٰ �قُ
َ
هُ عَل

َ
مَ اللّ �تَ »خ�َ

هِمْ«6: نقش خوردن بر دل؛ و�بِ
ُ
ل

ىٰ �قُ
َ
عَ عَل »وَطُ�بِ

هُُمْ«7: در تردید افتادن دل؛ و�ب
ُ
ل

ا�بَ�تْ �قُ
»وَارْ�تَ

ا«8: غافل شدن دل؛ رِ�نَ
ْ
ك هُ عَ�ن ذ�ِ �بَ

ْ
ل

ا �قَ �نَ
ْ
ل �فَ

غ�ْ
أَ
�«

هُ«9: دچار کوتاهی و گناه شدن دل؛ �بُ
ْ
ل

مٌ �قَ �ثِ
آ
هُ �

�نَّ �إِ
»�فَ

هِمْ«10: دچار نفاق شدن دل؛ و�بِ
ُ
ل

ا �فِ�ي �قُ
ا�قً �فَ هُمْ �نِ �بَ

عْ�قَ
أَ
�

»�فَ
علاوه بر این عبارات، تعابیر دیگری نیز در قرآن به‌کار رفته که در آنها به‌صورت 
مستقیم یا غیرمستقیم، مفاهیمی چون نفهمیدن، ندیدن، نشنیدن و درک نکردن به 
قلب نسبت داده شده است. این فهرست طولانی، که همچنان قابل تکمیل است، 
کتاب نجات و هدایت و رحمت معرفی  که خود را  کتابی  به‌خوبی نشان می‌دهد 
یق درمان دل و ایجاد تحولی معنوی در آن،  می‌کند، قصد دارد این هدف را از طر

ن يَفْقَهُوهُ وَفِي آذَانِهِمْ وَقْرًا  )الإسراء: 46(
َ
ةً أ كِنَّ

َ
وَجَعَلْنَا عَلَىٰ قُلُوبِهِمْ أ 	.1

ا يُؤْمِنُونَ )البقرة: 88( ُ بِكُفْرِهِمْ فَقَلِلًًاي مَّ عَنَهُمُ الّلَّهَ
َ
وَقَالُوا قُلُوبُنَا غُلْفٌ بَل لّ 	.2

دُورِ )الحج: 46( تِي فِي الصُّ
َ
كِن تَعْمَى الْقُلُوبُ الّ بْصَارُ وَلَٰ

َ
هَا لََا تَعْمَى الْْأ فَإِنَّ 	.3

قْفَالُهَا )محمد: 24(
َ
مْ عَلَىٰ قُلُوبٍ أ

َ
رُونَ الْقُرْآنَ أ فَلََا يَتَدَبَّ

َ
أ 	.4

بْصَارِهِمْ غِشَاوَةٌ وَلَهُمْ عَذَابٌ عَظِيمٌ )البقرة: 7(
َ
ُ عَلَىٰ قُلُوبِهِمْ وَعَلَىٰ سَمْعِهِمْ وَعَلَىٰ أ خَتَمَ الّلَّهَ 	.5

ن يَكُونُوا مَعَ الْخَوَالِفِ وَطُبِعَ عَلَىٰ قُلُوبِهِمْ فَهُمْ لََا يَفْقَهُونَ )التوبة: 87(
َ
رَضُوا بِأ 	.6

دُونَ   يَتَرَدَّ رَيْبِهِمْ  فِي  فَهُمْ  قُلُوبُهُمْ  وَارْتَابَتْ  الْْآخِرِ  وَالْيَوْمِ   ِ
بِالّلَّهَ يُؤْمِنُونَ  لََا  ذِينَ 

َ
الّ ذِنُكَ 

ْ
يَسْتَأ مَا  إِنَّ 	.7

‎)التوبة: 45(‏
مْرُهُ فُرُطًا ‎)الكهف: 28(‏

َ
بَعَ هَوَاهُ وَكَانَ أ غْفَلْنَا قَلْبَهُ عَن ذِكْرِنَا وَاتَّ

َ
... وَلََا تُطِعْ مَنْ أ 	.8

ُ بِمَا تَعْمَلُونَ عَلِيمٌ ‎)البقرة: 283(‏ هُ آثِمٌ قَلْبُهُ وَالّلَّهَ هَادَةَ وَمَن يَكْتُمْهَا فَإِنَّ
َ

وَلََا تَكْتُمُوا الشّ 	.9
يَكْذِبُونَ  كَانُوا  وَبِمَا  ــدُوهُ  وَعَ مَا  هَ 

َ
الـلّ خْلَفُوا 

َ
أ بِمَا  يَلْقَوْنَهُ  يَــوْمِ  إِلَــىٰ  قُلُوبِهِمْ  فِي  نِفَاقًا  عْقَبَهُمْ 

َ
فَأ 	.10

‎)التوبة: 77(‏
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به نجات  قرآن جایگاه رسیدن  بیان شد،  که پیش‌تر  یرا همان‌گونه  ز محقق سازد. 
، چیزی  ید در آن روز حقیقی و لذت بی‌انتها را قیامت و جهانی دیگر می‌داند و می‌گو

جز قلب سالم سودبخش نخواهد بود. 
خدا انسان را در جهانی آمیخته با شهوت‌ها، کدورت‌ها و مشکلات وارد کرده 
درگیر  ناخواسته  قدم می‌گذارد،  مــادی  دنیای  این  به  که  لحظه‌ای  از  آدمــی  اســت. 
یند؛  او وجــود  از  یی ‌جزئی  گو کــه  مــی‌شــود  غــرور‌هــایــی  و  وسوسه‌ها  دلبستگی‌ها، 
با‌این‌حال از او خواسته شده، دل خود را در میان همهٔ این آلودگی‌ها پاک و سالم 
یرا همهٔ این وسوسه‌ها و گرفتاری‌ها به‌عنوان آزمون‌هایی در مسیر زندگی  نگه دارد. ز
بلند بیرون آمدن از آنها، دل آدمی رشد و  گرفته است تا در صورت سر انسان قرار 
یژهٔ خدا ببرد، افزایش  نورانیت بیشتری پیدا کند و بهره‌ای که قرار است از رحمت و
پیدا کند. اما اگر کسی این آزمون‌ها را با موفقیت پشت سر نگذارد، دل او آلوده و 
بیمار می‌شود و در سرای آخرت، برای همیشه دچار محرومیت و مشکل خواهد بود. 
تمام آموزه‌ها و راهنمایی‌های پیامبران الهی برای این است که انسان بتواند قلب خود 

را در سلامت نگه دارد و به مقصد برساند.
یبا از این موضوع آورده است:   مولوی در اشعار خود، تمثیلی ز

ــی ــکــل ــره‌هــی ــی ــه ت ــرچــ ــ ــو آهــــــن گ ــ ــــس چـ پـ
ــن صــیــقــلــی ــ ــن صـــیـــقـــلـــی کـ ــ صـــیـــقـــلـــی کـ

بر و خشن است؛ اما اگر با تلاش و  ید آهن در ابتدا جسمی سخت، ز او می‌گو
یج آن‌قدر صاف و صیقلی می‌شود  پیوسته روی آن کار شود و سمباده بخورد، به‌تدر

یبایی‌ها را در خود منعکس ‌کند. که در نهایت می‌تواند جلوه‌ای از تمام ز

تــــــا دلــــــــت آیــــیــــنــــه گــــــــــردد پــــــر صــــور
ــر ــب ــم انــــــــــــدرو هــــــر ســــــو مـــلـــیـــحـــی ســی

ــود ــ ب بـــــی‌نـــــور  و  تــــیــــره  چـــــه  ار  ــن  ــ ــ آهـ
زدود وی  از  ــــی  ــرگ ــ ــی ــ ت آن  صـــیـــقـــلـــی 
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کـــی غــلــیــظ و تـــیـــره اســـت ــن خـــا ــ ــر ت ــ گ
اســت صــیــقــل‌گــیــره  ــک  ــ زان کـــن  صیقلش 

از  پر  که  می‌کند؛ جایی  زندگی  مــادی  دنیای  در  با جسم خاکی خــود،  انسان 
یده که می‌تواند خود را صیقل  سختی‌‌ها و آلودگی‌هاست؛ ولی خدا او را به‌گونه‌ای آفر

دهد و پاک شود.

ــد دهــ رو  غـــیـــبـــی  ــال  ــ ــ ــک ــ اشــ درو  ــا  ــ ــ ت
جهد وی  در  مــلــک  و  ــوری  ــ حـ عــکــس 

بـــی‌نـــمـــاز ای  ــه‌ای  ــ ــت ــســ ــ ب را  صـــیـــقـــلـــی 
بـــاز دســـــت  دو  کــــــــرده‌ای  را  هـــــوا  وآن 

، به این دلیل است که هر رکعت آن مانند سمباده‌ای،  توصیهٔ خداوند به خواندن نماز
روح را صیقلی و درخشان می‌کند. گذشت، محبت، انفاق و خدمت، به مرور موجب 

می‌شود که وجود انسان صیقلی شود و درونی پاک‌تر و زلال‌تر داشته باشد.

ــود ــ شـ بـــــنـــــهـــــاده  ــد  ــ ــنـ ــ بـ را  هـــــــــوا  گـــــــر 
ــود شــ ــاده  ــشــ ــ ــگ ــ ب ــت  ــ ــ دسـ را  صـــیـــقـــلـــی 

راز نجات
هرچه هوا و هوس‌ها بیشتر کنترل شود، قلب، آرام‌تر و شفاف‌تر خواهد بود و این، 
امام‌حسین‌؟ع؟‌  بــودن  جاة«‌  النَّ »سفینة  عمیق  مفهوم  و  اســت  نجات  رمــز  همان 
یرا تأثیر پیروی از آن حضرت و پیوند خوردن دل با محبت ایشان  آشکارتر می‌سازد. ز
 قلب را پاک و درون آدمی را اصلاح می‌کند. این نکته‌ در 

ً
به‌گونه‌ای است که واقعا

برخی از روایات آن حضرت و سخنان نقل‌شده از دیگر پیشوایان دین، با بیان‌های 
گوناگون مطرح شده است. در یکی از این روایات چنین می‌خوانیم:
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الَ:  م �ق
ُ
ك عَ�تِ �ي ا مِ�ن ش�ِ �نَ

أَ
هِ �

َ
�نَ رَسولِ اللّ ا ا�ب ٍ �يَ

ّ �نِ عَل�ي �نِ �ب حُسَ�ي
ْ
لٌ لِل الَ رَ�جُ �ق

ر�تَ �فِ�ي دَعواكَ  َ �ج
فَ
�ب�تَ وَ�

كَ كَذ�َ
َ
هُ ل

َ
ولُ اللّ �ق َ  �ي

ً
ا �ئ �ي

َ �نَّ ش� َ عِ�ي
َ

دّ هَ وَلا �تَ
َ
ِ اللّ �ق

�تَّ �إ

ا  �ن
أَ
ل �

لٍ وَلكِٰ�ن �قُ
ٍ وَ دَغ�َ

ّ �ش هُُم مِ�ن كُلِّ غ�ِ لو�ب
ا مَ�ن سَلِمَ�ت �قُ �ن عَ�تَ �ي  ش�ِ

�نَّ �إِ
م.1

ُ
ك �ي ِ

م وَمُحِ�بّ
ُ
ك مِ�ن مَوالِ�ي

از  فرزند رســول‌خــدا، من  کــرد: ای  فــردی به حسین‌بن‌علی عــرض 
شیعیان شمایم. آن حضرت فرمود: از خدا پروا کن و ادعایی نداشته 
یی و ادعــای نــادرســت داری.  یــد: دروغ می‌گو که خــدا بــگــو بــاش 
که دل‌هایشان از هر پنهانکاری  به‌راستی پیروان ما کسانی هستند 

یبی پاک است. ولی بگو: من از طرفداران و دوستان شمایم. و فر

شیعهٔ واقعی امام‌حسین‌؟ع؟ کسی است که با او همراه می‌شود و همین همراهی، 
آن  با  همراهی  می‌کند.  پاک  کینه  و  نیرنگ  پنهان‌کاری،  یب،  فر هرگونه  از  را  دلش 
یب در دل انسان باقی نمی‌گذارد و موجب  حضرت هرگز جایی برای نیرنگ و فر

نجات دل از آلودگی‌ها و بدی‌ها می‌شود.
بین می‌رود.  از  و خودخواهی‌ها  ناخالصی‌ها  باشد،  میان  در  پای عشق  وقتی 
انسان عاشق، در فکر محاسبهٔ منافع شخصی نیست؛ بلکه در کنار دیگر عاشقان، 

در مسیر نجات گام برمی‌دارد.

حیلت رها کن عاشقا، دیوانه شو، دیوانه شو
و اندر دل آتش درآ، پروانه شو، پروانه شو

یرانه کن یش را بیگانه کن، هم خانه را و هم خو
وآنگه بیا با عاشقان هم‌خانه شو، هم‌خانه شو

رو سینه را چون سینه‌ها هفت آب شو از کینه‌ها
وآنگه شراب عشق را پیمانه شو، پیمانه شو

مجموعة ورّام، ج ۲، ص ۱۰۶. 	.1



43

ذکر
 نشانهٔ زنده بودن د،








ل

، نشانهٔ زنده بودن دل ذکر

پس از آنکه دانستیم مسیر نجات از دل می‌گذرد و تنها با قلبی سالم و پاک می‌توان 
که  یم  گشود، اکنون باید به بررسی این نکته بپرداز درهای رحمت را به روی خود 
سلامت قلب چگونه به دست می‌آید و چه اقداماتی برای زنده نگه داشتن آن لازم 
یژگی‌هایی دارد و چگونه  است. برای این منظور باید بدانیم قلب زنده و سالم چه و

می‌توان بیماری و تهدیدات آن را تشخیص داد.
یم، تنها از یک  وبُ« در قرآن کر

ُ
قُل

ْ
ِ تَطْمَئِنُّ ال

َ
 بِذِكْرِ الّلَّه

َ
لَا

َ
اغلب، به فراز مشهور »أ

یم و از آن، یاد می‌کنیم  جنبه توجه می‌شود و معمولاً این جمله را زمانی به کار می‌بر
یم. معمولاً آنچه از این  که بابت موضوعی نگران شده‌ایم و در اضطراب به‌سر می‌بر
 این است که یاد خدا نگرانی‌ها را رفع و آرامش را در 

ً
جمله برداشت می‌شود، صرفا

دل برقرار می‌کند. البته بی‌تردید، یاد خدا آرام‌بخش دل‌هاست و این برداشت، دقیق 
و درست است؛ اما این آیه، پیام عمیق‌تر و مهم‌تری نیز دارد که کمتر به آن توجه 

ین آیه توجه کنید: می‌شود. به کلمات آغاز

�نُّ  طْمَ�ئِ �تَ هِ 
َ
اللّ رِ 

ْ
ك ذ�ِ �بِ ا 

َ
ل
أَ
� هِ 

َ
اللّ رِ 

ْ
ك ذ�ِ �بِ هُُم  و�ب

ُ
ل �قُ �نُّ  طْمَ�ئِ وَ�تَ وا  مَ�نُ

آ
� �نَ  �ي ِ �ذ

َّ
>ال

< )الرعد: 28( و�بُ
ُ
ل �قُ

ْ
ال

همان کسانی که ایمان آورده و دل‌هایشان با یاد خدا آرام می‌گیرد. 
گاه باشید که با یاد خدا دل‌ها آرامش پیدا می‌کند. آ
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قبل از این آیه، سخن از کسانی است که خدا آنان را هدایت و راهبری می‌کند. 
یژگی آنها این است  ید و سپس ابتدای این آیه به توصیف این افراد می‌پردازد و می‌گو
که یاد خدا دل‌هایشان را آرام می‌کند. با دقت به این توصیف می‌توان به نکتهٔ مهم 
یفی پی برد و آن اینکه ذکر خدا فقط وسیله‌ای برای آرامش دل نیست، بلکه  و ظر
نشانه‌ای حیاتی و علامتی برای تشخیص زنده و سالم بودن قلب است. براین‌اساس 

وبُ« این است که اگر می‌خواهید 
ُ
قُل

ْ
ِ تَطْمَئِنُّ ال

َ
 بِذِكْرِ الّلَّه

َ
لَا

َ
معنای اصلی و مهم‌تر »أ

سلامتی دلتان را بسنجید، ببینید دلتان با چه چیزی آرامش پیدا می‌کند و در چه 
شرایطی به اطمینان قلبی‌ می‌رسید.

 مایهٔ تأسف و شرمندگی است که وقتی صحبت از موضوعاتی چون املاک 
ً
واقعا

و دارایی، خودروهای جدید، فناوری‌های پیشرفتهٔ هوش مصنوعی، فوتبال یا سیاست 
از  و هیچ نشانی  یم  آنها می‌پرداز ــارهٔ  ب در گفتگو  به  فــراوان  و شوق  با شور  می‌شود، 
خستگی در خود احساس نمی‌کنیم؛ اما نوبت به یاد خدا و توجه به مسائل معنوی 
یی انرژی یا انگیزه‌ای در وجودمان باقی نمانده است؛ یعنی در عمل،  که می‌رسد، گو
این‌گونه نیستیم که دلمان با یاد خدا به آرامش برسد و بدون آن، احساس خلأ، کمبود 
یم تا با فکر و ذکر آنها  و اضطراب کنیم؛ بلکه بیشتر اوقات، در پی موضوعاتی دیگر
یم می‌فرماید قلب سلیم، قلبی  خوش باشیم و احساس خوبی را تجربه کنیم. قرآن کر
« به آرامش و اطمینان می‌رسد. این نکته بسیار حائز اهمیت 

َ
است که با »ذِكر الّلَّه

است و توجه به آن، در فهم بهتر معنا و مقصود از نجات، بسیار مؤثر خواهد بود.

حقیقت یاد خدا
بان خلاصه نمی‌شود. ذکرالله یعنی انسان، حضور خدا  ذکر خدا تنها در کلمات و ز
را در زندگی احساس کند، در هر حال و شرایطی خود را در محضر خداوند ببیند و 

همه‌چیز این عالم را نشانه‌ای از وجود او بداند:

ا�تٍ  �يَ
�آ

َ
ل هَارِ 

وَال�نَّ لِ  �يْ
َّ
الل  ِ ا�ف

َ
ل �تِ

وَاخ�ْ رْ�ضِ 
�أَ

ْ
وَال مَاوَا�تِ  السَّ  ِ �ق

ْ
ل �خَ �فِ�ي  �نَّ  >�إِ

هِمْ  و�بِ
�نُ ُ ىٰ �ج

َ
عُودًا وَعَل امًا وَ�قُ �يَ هَ �قِ

َ
كُرُو�نَ اللّ

ذ�ْ �نَ �يَ �ي ِ �ذ
َّ
ا�بِ * ال �بَ

ْ
ل
�أَ

ْ
ولِ�ي ال

�أُ ِ
ّ
ل
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ل

اطِلاً  ا �بَ
ذ�َ

ٰ
�تَ هَ �قْ

َ
ل ا مَا �خَ �نَ َّ رْ�ضِ رَ�ب

أَ
�

ْ
مَاوَا�تِ وَال ِ السَّ �ق

ْ
ل رُو�نَ �فِ�ي �خَ

َّ
ك �فَ �تَ َ وَ�ي

: ۱۹۰ و 191( ل‌عمرا�ن
آ
ارِ< )�

ا�بَ ال�نَّ
ا عَذ�َ �نَ �قِ

كَ �فَ حَا�نَ سُ�بْ
 ، ینش آسمان‌ها و زمین و پیاپی آمدن شب و روز به‌راستی در آفر
نشانه‌هایی برای صاحب‌دلان است. همانان که ایستاده و نشسته 
ینش آسمان‌ها  یشان به یاد خدا هستند و در آفر و خوابیده بر پهلو
یدی؛ تو  و زمین می‌اندیشند: ای خداوندگار ما، این را بیهوده نیافر

پاک و منزهی، پس ما را از عذاب آتش حفظ کن.

کسی که دلش با شناخت و محبت خدا زنده شده باشد، همه‌چیز را نشانهٔ او 
می‌داند و مشاهدهٔ هر چیزی را بهانه‌ای برای ابراز محبت به آن محبوب حقیقی قرار 
، باد، باران و  ، یادآور خداست؛ آسمان، زمین، ابر می‌دهد. برای او، آغاز و پایان روز
بانش جاری و مهر او را در  هر نشانهٔ دیگری او را به یاد خدا می‌اندازد، نام او را بر ز

قلبش زنده می‌کند. 
ید عشق  مولوی در اشعار خود، داستانی را از زندگی زلیخا نقل می‌کند و می‌گو
به یوسف، چنان تمام وجود او را فراگرفته بود که هر چیزی را با نام وی می‌خواند و 
هر مسئله‌ای را بهانه‌ای برای ابراز این عشق می‌دید. وقتی می‌گفت: ماه بالا آمده، 
یبایی یوسف بود؛ اگر از غذا سخن به میان مــی‌آورد، به یوسف اشاره  منظورش ز
داشت؛ هر کلامی که از او شنیده می‌شد، مقصودش یوسف بود. حتی با نام یوسف 

سیر می‌شد، گرسنگی خود را برطرف می‌کرد و از نام او شور و مستی می‌گرفت:

ــود  عـ بــــه  تــــا  ســـپـــنـــدان  از  ــا  ــخـ ــیـ زلـ آن 
ــود ــوســــف کـــــــرده بـ ــ ــز ی ــیـ نـــــام جـــمـــلـــه چـ

ــرم شــد ــ ــش نـ ــ ــوم ز آتـ ــ ــون بــگــفــتــی مـ ــ چـ
ــا گـــــرم شــد ــ ــا م ــ ایـــــن بـــــدی کـــــان یـــــار ب

یـــد بـــنـــگـــر بــــــرآمــــــد  مــــــه  بـــگـــفـــتـــی  ور 
بــیــد شـــــاخ  آن  ــد  شــ ــبـــز  سـ ــی  ــت ــگــف ب ور 
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ــی نـــــــام او ــتـ ــفـ ــه بــــــــودی چـــــو گـ ــ ــن ــرســ ــ گ
او ــام  ــ جـ مـــســـت  و  ســـیـــر  او  ــدی  ــی‌شــ ــ م

زنــده  در  یــژگــی شگفت‌انگیز عشق  و بیان  ــرای  ب مــولــوی  داســتــان  و  مثال  ایــن 
نگاه‌داشتن یاد معشوق در دل است و به همان حقیقتی اشاره دارد که قرآن نیز با 
بَاب  

ْ
ل
َ ْ
ولو‌الْأ

ُ
بیانی دیگر مطرح کرده است: آسمان و زمین، روز و شب، همگی برای أ

نشانه‌هایی از عظمت خدایند. 
ترجمه  خــرد«  »صاحبان  به  قــرآن  ترجمه‌های  در  معمولاً  »أولــو‌الألــبــاب«  واژهٔ 
بّ، به‌معنای 

ُ
می‌شود؛ درحالی‌که به کسانی اشاره دارد که دلی سالم و زنده دارند؛ ل

گفته شد، اصل  با توجه به آنچه پیش‌تر  کانون اصلی هر چیزی است.  جوهره و 
در هر  باشد،  یاد خدا  از  که وجودشان سرشار  کسانی  اوســت.  قلب  انسان  وجــود 

شرایطی )خوابیده، نشسته، ایستاده یا به پهلو( ذکر و یاد او را فراموش نمی‌کنند.
براساس آموزه‌های قرآن، غفلت نقطهٔ مقابل سلامت قلب تلقی شده و عامل 

اختلال یا مرگ دل است:

كَ  �ئِ ٰـ ولَ
أُ
صَارِهِمْ وَ � ْ �ب

أَ
هِمْ وَسَمْعِهِمْ وَ� و�بِ

ُ
ل ىٰ �قُ

َ
هُ عَل

َ
عَ اللّ �نَ طَ�بَ �ي ِ �ذ

َّ
كَ ال �ئِ ٰـ ولَ

أُ
�<

< )النحل: 108( و�نَ
ُ
ل ا�فِ غ�َ

ْ
هُمُ ال

گــوش‌هــایــشــان و  بــر دل‌هــایــشــان و  کــه خــدا  کسانی هستند  آنــهــا 
چشم‌هایشان نقش زده است و آنها همان غافلان‌اند.

بارهٔ بیماری‌های قلب  همان‌‌گونه که پیش‌تر هنگام مرور تعابیر مختلف قرآن در
متوجه شدیم، یکی از تعبیرهایی که بارها در آیات این کتاب تکرار شده، »طبع« یا 
»نقش خوردن بر دل« است. اکنون در این آیه می‌بینیم قرآن از همان عبارت، برای 
کسانی که گرفتار غفلت‌اند و خدا را از یاد می‌برند استفاده می‌کند. این یعنی کسانی 
که گرفتار غفلت باشند، دلشان بیمار است و دیگر کارایی لازم را ندارد. چنین غفلتی 
یافت رحمت بی‌پایان الهی را از دست بدهد و  موجب می‌شود قلب آنها آمادگی در

از نجات، محروم بماند.
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ل

خطر غفلت
رحمت خدا همهٔ هستی را در بر گرفته است. پس نباید این‌گونه فکر کنیم که خدا 
برای  از شمول رحمتش،  در محدوده‌ای خارج  را  و جهنم  برای رحمت  را  بهشت 
یده است و براین‌اساس، عده‌ای را به بهشت و گروهی دیگر را به جهنم  عذاب آفر
را  شَــيْءٍ«. همه‌جا و همه چیز   

َّ
كُل وَسِعَتْ  او خودش فرموده: »رَحْمَتِي  می‌فرستد. 

که  کرده است. پس جهنم چیست و کجاست؟! پاسخ این است  بانی خدا پر  مهر
در  را  کند، خودش  او محروم  از رحمت  را  و خود  از خدا غافل شود  انسان  وقتی 

موقعیت و شرایطی قرار می‌دهد که به آن جهنم گفته می‌شود.

هُو�نَ  �قَ �فْ َ ا �ي
َّ
و�بٌ ل

ُ
ل

هُمْ �قُ
َ
�نسِ ل �إِ

ْ
ِ وَال

�نّ �جِ
ْ
�نَ ال رًا مِّ �ي مَ كَ�ثِ

هَ�نَّ َ ا لِ�ج �نَ
أْ
رَ�

دْ ذ�َ �قَ
َ
>وَل

كَ  �ئِ ٰـ ولَ
أُ
هَا � َسْمَعُو�نَ �بِ ا �ي

َّ
ا�نٌ ل

ذ�َ
آ
هُمْ �

َ
هَا وَل صِرُو�نَ �بِ �بْ ُ ا �ي

َّ
�نٌ ل ُ عْ�ي

أَ
هُمْ �

َ
هَا وَل �بِ

< )الأعراف: 179( و�نَ
ُ
ل ا�فِ غ�َ

ْ
كَ هُمُ ال �ئِ ٰـ ولَ

أُ
لُّ � �ضَ

أَ
لْ هُمْ � َ عَامِ �ب �نْ

�أَ
ْ
ال كَ

آورده‌ایــم؛  پدید  برای جهنم  را  انس  و  از جن  بی‌تردید بسیاری  و 
با  که  دارنــد  با آن درک نمی‌کنند و چشم‌هایی  که  دل‌هایی دارنــد 
آن نمی‌بینند و گوش‌هایی دارند که با آن نمی‌شنوند؛ آنان همچون 

دام‌ها و بلکه پست‌تر از آن‌اند؛ آنان همان غافلان‌اند.

مقصود این آیه، اشاره به گروهی از انسان‌هاست که از قلبی که خدا به آنها ارزانی 
کرده، بهره‌ای نمی‌برند و قدر این نعمت بزرگ را نمی‌دانند. خدا به انسان قلب داده 
تا کانونی برای عشق به او و یاد مداومش باشد. او بندگانش را دوست دارد و مشتاق 
از افراد،  کند؛ با وجود این، برخی  است آنان را از نعمت‌های فراوان خود بهره‌مند 
کم‌ارزش  امور  سرگرم  اغلب  چراکه  می‌کنند؛  فراهم  را  محرومیتشان  زمینهٔ  خودشان 
ونَ« قرار می‌گیرند. در 

ُ
غَافِل

ْ
ئِكَ هُمُ ال ٰـ

َ
ول

ُ
می‌شوند و به مرحله‌ای می‌رسند که در گروه »أ

چنین وضعیتی، مقامشان حتی از حیوانات نیز پایین‌تر است. البته رحمت خداوند 
یرا لطف او همهٔ موجودات را در بر می‌گیرد؛ اما رحمتی  شامل حیوانات نیز می‌شود؛ ز
یژه  یت خاصی دارد. این رحمت و که برای انسان در نظر گرفته است، کیفیت و مز
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برای کسانی است که قلبی پاک داشته باشند. خدا این ظرفیت و امکان را فقط در 
این وجود، مانند  با  اگر  بر همین اساس می‌فرماید  و  گذاشته است  انسان  اختیار 

حیوان زندگی کنی، مقامت از حیوان پست‌تر است.
خطر غفلت، تنها در این حد نیست. قرآن در این زمینه هشدارهای شدیدتری 
بارهٔ  نیز دارد و در نقطهٔ مقابل کسانی که دلشان با یاد خدا آرامش پیدا می‌کرد، در

کسانی که آرامش و اطمینان قلب آنها به زندگی دنیاست چنین می‌فرماید:

هَا  �بِ وا 
�نُّ
أَ
وَاطْمَ� ا  �يَ

�نْ
ُ

الدّ ا�ةِ  حَ�يَ
ْ
ال �بِ وا  وَرَ�ضُ ا  اءَ�نَ لِ�قَ و�نَ  ُ رْ�ج َ �ي ا 

َ
ل �نَ  �ي ِ �ذ

َّ
ال  

�نَّ >�إِ

وا  مَا كَا�نُ �بِ ارُ 
ال�نَّ وَاهُمُ 

أْ
مَ� كَ  �ئِ ٰـ ولَ

أُ
�  * و�نَ 

ُ
ل ا�فِ

غ�َ ا  �نَ ا�تِ �يَ
آ
� عَ�نْ  هُمْ  �نَ  �ي ِ �ذ

َّ
وَال

و�نس: ۷ و 8( < )�ی و�نَ سِ�بُ
ْ
ك َ �ي

دنیا  زندگی  به  و  ندارند  ما  دیــدار  به  امیدی  که  کسانی  به‌راستی 
خشنود شده و با آن آرامش یافته‌اند و کسانی که آنها از نشانه‌های 
ما غافلند، آنان به‌خاطر آنچه به دست می‌آوردند جایگاهشان آتش 

است.

بان  این آیه بسیار تکان‌دهنده و منتقل‌کنندهٔ احساسی عجیب است. خدایی مهر
، مشتاق دیدار بندگانی ناچیز و نیازمند است! اما این  و بی‌نهایت بزرگ و بی‌نیاز
بندگان حواسشان به چیزهای دیگری پرت شده و به این ملاقات، توجه و امیدی 
پیام  دیگر  بار  نیست.  دست‌بردار  که  است  به‌حدی  او  لطف  با‌این‌همه،  ندارند؛ 
ید: »آیا با اینکه افتخار داری با خدا ملاقات کنی، از آن بهره  می‌دهد و به آنها می‌گو
نمی‌بری؟‌‌« متأسفانه پاسخ عده‌ای، منفی است. چون به زندگی‌ای که تنها براساس 
در  که  دارنــد  را  این تصور  و  بنا شــده، بسنده می‌کنند  و حیوانی  مــادی  لذت‌های 
خوشبختی به سر می‌برند! درحالی‌که این خوشی‌ها، زودگذر و ناپایدار است. آنها 
معنا و هدف اصلی زندگی از یاد برده‌اند و در نهایت، چیزی جز حسرت برایشان 

باقی نمی‌ماند.
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ذکر
 نشانهٔ زنده بودن د،








ل

کتاب ذکر قرآن، 
اکنون که دانستیم هدایت‌های الهی، پیامبران، امامان و کتاب‌های آسمانی همگی 
یق زنده کردن یاد خدا در دل‌ها  با هدف نجات انسان آمده‌اند و این هدف را از طر
پیگیری می‌کنند، بهتر می‌توانیم درک کنیم که چرا قرآن تا این حد اصرار دارد خود را 
« معرفی  « بنامد؛ تا جایی که بیش از ۶۰ بار این کتاب خود را به‌عنوان »ذکر »ذکر
کرده است. کاملاً روشن است که وقتی موضوعی با این بسامد بالا در یک کتاب 

تکرار شود، اهمیت فوق‌العادهٔ آن را در نگاه پدیدآورنده‌اش نشان می‌دهد.
بَارَكٌ«3،  ذَا ذِكْرٌ مُّ ٰـ مِينَ«2، »هَ

َ
عَال

ْ
ل ِ
ّ
مُؤْمِنِينَ«1، »ذِكْرٌ ل

ْ
قرآن با عباراتی چون: »ذِكْرَىٰ لِل

با  بارها  و  « معرفی نموده  را به‌عنوان »ذکر «4 و مانند آن، خود  كْرِ الذِّ قُرْآنِ ذِي 
ْ
»وَال

یر که چندین بار در  یژگی یادآور بودنش اشاره کرده است. آیهٔ ز بیان‌هایی دیگر به و
کیدات است: سورهٔ قمر تکرار شده، نمونه‌ای از این تأ

)17 : كِرٍ< )القمر
َ

دّ هَلْ مِ�ن مُّ كْرِ �فَ ِ
�نَ لِلذ�ّ

آ
رْ� �قُ

ْ
ا ال رْ�نَ َسَّ دْ �ي

�قَ
َ
>وَل

 قرآن را آسان ساختیم تا موجب یادآوری باشد؛ پس آیا 
ً
و ما قطعا

یادکننده‌ای هست؟

یت و   با مأمور
ً
کید مکرر قرآن بر زنده نگه داشتن یاد خدا در دل‌ها، دقیقا این تأ

هدفش در زمینهٔ هدایت و رحمت انطباق دارد. پیش از این فهمیدیم هدف اصلی 
یدگار دانا انسان  ‌این کتاب، انتقال پیام محبت و رحمت الهی به انسان است. آفر
او  یــژهٔ  و رحمت  از  بهره‌مند شدنش  موجب  یاد خدا  که  است  یده  آفر به‌گونه‌ای  را 
می‌شود؛ به‌همین‌سبب، اصرار دارد تا به هر شکل ممکن، این یاد را در قلب‌ها زنده 
بانی بیشتر است برسد. او بر همین اساس فرموده است:   کند تا به هدفش که مهر

ىٰ لِلْمُؤْمِنِينَ )الأعراف: 2( نْهُ لِتُنذِرَ بِهِ وَذِكْرَ لَ إِلَيْكَ فَلََا يَكُن فِي صَدْرِكَ حَرَجٌ مِّ نزِ
ُ
كِ	تَابٌ أ .1

لْعَالَمِينَ )يوسف: 104(  ذِكْرٌ لِّ
َ

جْرٍ إِنْ هُوَ إِلَّّا
َ
لُهُمْ عَلَيْهِ مِنْ أ

َ
وَمَا تَسْأ 	.2

نتُمْ لَهُ مُنكِرُونَ )الأنبياء: 50(
َ
فَأ

َ
نزَلْنَاهُ أ

َ
بَارَكٌ أ ذَا ذِكْرٌ مُّ وَهَٰ 	.3

كْرِ )ص: 1( ص وَالْقُرْآنِ ذِي الذِّ 	.4
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ذْكُرْكُمْ«1؛ یعنی به‌ یاد من باشید تا من هم شما را یاد کنم. یاد کردن خدا 
َ
»فَاذْكُرُونِي أ

از بندگان، معنایی جز بهره‌مند ساختن آنها از رحمت خاصش ندارد.
از ۶۰  بیش  اکنون  بــود،  کــرده  معرفی  و رحمت  را هدایت  بارها خود  که  کتابی 
در  یاد خدا  زنده شدن  و رحمت،  آن هدایت  تحقق  که شیوهٔ  توضیح می‌دهد  بار 
دل‌هاست. توجه به این نکتهٔ مهم ما را به این نتیجه می‌رساند که نجات حقیقی در 
گرو ذکر است و هر چیزی که ما را به یاد خدا بیندازد و هرکسی که یاد خدا را در دل 

ما زنده کند، در حال نجات دادن ماست.
یم  کر ، در یکی از آیات قرآن  این پیوستگی و رابطهٔ نزدیک میان نجات و ذکر

این‌گونه بیان شده است:

)54 : < )غافر ا�بِ �بَ
ْ
ل
أَ
�

ْ
ولِ�ي ال

أُ
رَىٰ لِ�

ْ
ك >هُدًى وَذ�ِ

که راهبری و یادآوری است برای صاحب‌دلان.

بودن؛  یــادآور  و  بیان می‌شود: هدایتگری  قرآن  برای  یژگی مهم  و آیه دو  این  در 
یژگی‌هایی که اثربخشی آن، مشروط به صاحب‌دل بودن است. این یعنی کسی که  و
دل خود را پاک و سالم نگه ‌دارد، با تلاوت آیات قرآن به یاد خدا می‌افتد و مهر او را 
در درون خود احساس می‌کند. راز نجات در همین نکته نهفته است و پیام دعوت 

خدا و فرستادگان او چیزی رساندن انسان به این نقطه نیست:

لِمَا  دَعَاكُمْ  ا  ذ�َ �إِ سُولِ  وَلِلرَّ هِ 
َ
لِلّ وا  �بُ �ي �جِ اسْ�تَ وا  مَ�نُ

آ
� �نَ  �ي ِ �ذ

َّ
ال هَا  ُّ �ي

أَ
� ا  >�يَ

 > رُو�نَ َ حْش�
هِ �تُ �يْ

َ
ل هُ �إِ

�نَّ
أَ
هِ وَ� �بِ

ْ
ل مَرْءِ وَ�قَ

ْ
�نَ ال ْ �ي َ حُولُ �ب َ هَ �ي

َ
�نَّ اللّ

أَ
مُوا �

َ
مْ وَاعْل

ُ
ك �ي حْ�يِ ُ �ي

)الأنفال: 24(
ای کسانی که ایمان آورده‌اید، به خدا و فرستاده پاسخ مثبت دهید، 
آن‌گاه که شما را به‌سوی آنچه شما را زنده می‌کند می‌خواند و بدانید 
که خدا میان فرد و دلش حائل می‌شود و اینکه بی‌تردید به‌سوی او 

ید. گردآوری و برانگیخته می‌شو

البقرة: ۱۵۲. 	.1
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ذکر
 نشانهٔ زنده بودن د،








ل

زنده شدن، که تعبیر دیگری از نجات و رستگاری است، از نگاه قرآن این‌گونه 
توصیف می‌شود که خدا میان فرد و قلب او حضور یابد، به‌گونه‌ای که چیز دیگری 
جز او در میان نباشد؛ یعنی تمام وابستگی‌های دیگر قطع شود و فقط دلبستگی‌ 

به او باقی بماند. در چنین شرایطی است که می‌توان به زندگی واقعی دست یافت.
یبای خود، هجران را به چاهی عمیق و ذکر خدا را به طنابی  مولانا در ابیات ز
بان برای نجات بشر فرو فرستاده شده است.  تشبیه می‌کند که از سوی پروردگار مهر
یم و خود  یکی‌ها این طناب نجات‌بخش را بگیر او نیز از ما می‌خواهد در عمق تار

را به‌سوی نور الهی بالا بکشیم: 

همچو چهی است هجر او چون رسنی است ذکر او
در تک چاه یوسفی دست زنان در آن رسن

دهد می  نــور  و  روزی  او،  کآفتاب  دم  آن 
دهن در  گرفته  نــور   ، نــگــر را  ذره  بــه  ذره 

تا که بود حیات من، عشق بود نبات من
چونک بر آن جهان روم، عشق بود مرا کفن

یافت می‌کنند. خدا از ما  تمام ذرات هستی در حد ظرفیت خود، نور الهی را در
کنیم و مسیر  ، جذب  می‌خواهد تا با یاد او، این نور را در ابعادی بسیار گسترده‌تر
تعالی را آن‌گونه که شایستهٔ انسانیت است، بپیماییم. همهٔ دستورالعمل‌ها، مناسک و 
کید فروان  یع شده است. تأ عبادات توصیه‌شده در قرآن، با همین هدف، تنظیم و تشر
یح می‌کند.  بارهٔ اهمیت نماز بر همین مبناست و خودش به این نکته تصر قرآن در

به‌عنوان نمونه، در آیات ۱۴ و ۱۵ سوره طه چنین می‌خوانیم: 

هَا  �ي �فِ
خ�ْ

أُ
كَادُ �

أَ
�ةٌ � �يَ �تِ

آ
اعَ�ةَ � �نَّ السَّ رِي� * �إِ

ْ
ك ِ ا�ةَ لِ�ذ

َ
ل مِ الصَّ �قِ

أَ
دْ�نِ�ي وَ� اعْ�بُ >�فَ

سْعَىٰ< )طه: 14 و 15(
مَا �تَ سٍ �بِ

�فْ ىٰ كُلُّ �نَ ز�َ ْ �ج لِ�تُ
که به‌راستی آن  پس مرا بندگی کن و نماز را برای یاد من به‌پا دار 
لحظه می‌آید و من آن را مخفی می‌دارم تا هرکسی به اندازه‌ای که 

تلاش می‌کند پاداش داده شود.
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او از بندگانش می‌خواهد همواره به یادش باشند، چون آنها را دوست دارد و 
می‌داند فقط با یاد او می‌توانند به رحمت و لطف بی‌پایانش نزدیک شوند و محبت 
ما  به  بارها  او  که  است  برهمین‌اساس  زندگی خود جاری سازند.  در  را  او  سرشار 
سفارش کرده نماز بخوانیم تا همیشه یادش با ما باشد و این رابطهٔ عاشقانه هر روز 
مستحکم‌تر شود. اینجاست که بهتر می‌فهمیم چرا نماز ما آن‌گونه که باید، اثربخش 
یرا وقتی در نماز به‌جای یاد خدا توجهمان به خودمان است و همچنان از  نیست؛ ز
بان برقرار شود، اتفاق نمی‌افتد  یدگار مهر خدا غافلیم، آن ارتباطی که باید میان ما و آفر

و نتیجهٔ مطلوبی که از نماز انتظار می‌رود، به دست نمی‌آید.

کردن دل امام‌حسین‌؟ع؟ و زنده 
بارهٔ راز و رمز نجات بیان شد، بهتر درمی‌یابیم که منظور از  اکنون با توجه به آنچه در
یرا دانستیم هر چیزی یا کسی که ما  جاة« بودن امام‌حسین‌؟ع؟ چیست؛ ز »سفینة النَّ
را به یاد خدا بیندازد، نجات‌بخش ماست. این نکتهٔ مهم در حدیثی از امام‌باقر‌؟ع؟ 

این‌گونه بیان شده است:

دٍ  ل�بَ عَ�ب هُ �قَ
َ
رُ اللّ طَهِّ ُ هُ، وَلا �ي ل�بَ هُ �قَ

َ
رَ اللّ طَهِّ ُ ا حَ�تىّ �ي ا�ن

ّ
وَل �تَ َ دٌ وَ�ي ا عَ�ب �ن حِ�بُّ ُ لا �ي

هُ 
َ
مَهُ اللّ

َّ
ا سَل �ن

َ
مًا ل

َ
ا كا�نَ سَل ذ� �إِ

ا، �فَ �ن
َ
مًا ل

َ
كو�نَ سَل ا وَ�يَ �ن

َ
مَ ل ِ

ّ
ُسَل �ي حَ�تىّ 

رِ.1 ك�بَ
�أَ

ْ
امَ�ةِ ال �ي �قِ

ْ
ومِ ال َ عِ �ي ز�َ هُ مِ�ن �فَ مَ�نَ

آ
، و� حِسا�بِ

ْ
دِ ال د�ي

مِ�ن ش�َ
هیچ بنده‌ای ما را دوست نمی‌دارد و اهل ولایت ما نمی‌شود؛ مگر 
پاک  را  بنده‌ای  و خدا دل  کــرد؛  پاک خواهد  را  اینکه خدا دلش 
نمی‌کند، مگر اینکه تسلیم ما می‌شود و با ما در مسالمت خواهد 
بود؛ پس وقتی تسلیم ما باشد، خدا او را از حساب شدید حفظ 

می‌کند و از دلهرهٔ روز قیامت بزرگ در امانش خواهد داشت.

الکافی، ج ۱، ص ۱۹۴. 	.1
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ذکر
 نشانهٔ زنده بودن د،








ل

یه برای امام‌حسین‌؟ع؟ آتش جهنم را خاموش می‌کند، درواقع  اینکه گفته شده گر
یاد خدا  را به  انسان  و  را پاک می‌سازد  انسان  یه، قلب  گر این  که  بدین معناست 
می‌اندازد؛ چراکه سیدالشهداء‌؟ع؟ سخنی و هدفی جز خدا نداشت و وجود او، راه 
، یاد  او و محبت او سرشار از عطر یاد خداست و دل را خدایی می‌کند. به تعبیر دیگر
بان  امام‌حسین‌؟ع؟ همان یاد خداست؛ همان‌گونه که راه او راه رضای پروردگار مهر
الهی در  اولیای  تأثیر محبت  بارهٔ  امام رضا‌؟ع؟ در بر اساس حدیثی نورانی،  است. 

زنده شدن دل، چنین فرموده‌اند:

ا  �ن �تِ َ ا �فِ�ي دَرَ�ج ا كا�نَ مَعَ�ن كِ�بَ مِ�نّ كىٰ لِمَا ار�تُ َ ا وَ�ب �ن َ رَ مُصا�ب
َ

كّ
ذ�َ مَ�ن �تَ

ومَ  َ هُ �ي �نُ كِ عَ�ي �ب
م �تَ

َ
كىٰ ل �ب

أَ
كىٰ وَ� �بَ

ا �فَ �ن مُصا�بِ كَرَ �بِ
. وَمَ�ن ذ�َ امَ�ةِ �ي �قِ

ْ
ومَ ال َ �ي

هُ  ل�بُ
�قَ مُ�ت  َ �ي م 

َ
ا ل مرَ�ن

أَ
� هِي  � �فِ �ي  ح�ي ُ �ي لِسًا  سَ مَ�ج

َ
ل . وَمَ�ن �جَ و�نُ عُ�ي

ْ
ال كِ�ي  �ب

�تَ
1. ُ لو�ب �قُ

ْ
مو�تُ ال ومَ �تَ َ �ي

یه  کسی که مصیبت‌های ما را یاد کند و به‌خاطر آنچه با ما کرده‌اند گر
کند، روز قیامت در رتبهٔ ما خواهد بود. و کسی که مصائب ما را یاد 
یان است،  یاند، در روزی که چشم‌ها گر ید و دیگران را بگر کند و بگر
یان نخواهد بود؛ و کسی که در مجلسی بنشیند که امر  چشمش گر

ما در آن زنده شود، در روزی که دل‌ها می‌میرد، دلش نخواهد مرد.

آنچه در این حدیث مطرح شده، بیان خاصیت طبیعی انس گرفتن با یاد خوبان 
است. در شعری که به فردوسی نسبت داده شده، این حقیقت، این‌گونه بیان شده 

است:
ــذری ــگــ ــ گـــــــر ب ــه عـــنـــبـــر فــــــروشــــــان ا ــ ــ ب

ــری ــبـ ــنـ شـــــــــود جـــــامـــــۀ تــــــو هـــــمـــــه، عـ
ــر ــت‌گـ ــشـ ــگـ انـ نــــــــزد  نــــــو شــــــــوی  گــــــر  و 

دگــــر نــــیــــابــــی  ســــیــــاهــــی  جــــــز  او  از 

أمالی للصدوق، ص ۶۸. 	.1
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بنابراین، اگرچه ما خود را لایق بهره‌گیری کامل از برکات و فرصت‌های معنوی 
میان  در  که  همین  یــم  دار امید  ولی  نمی‌دانیم،  امام‌حسین‌؟ع؟  عــزاداری  مجالس 
یرا حضور در این  یم، از این برکات محروم نمانیم. ز عاشقان آن حضرت قرار می‌گیر
فضا، مثل ایستادن در دکان عطرفروشی است؛ حتی بدون انجام کاری خاص، فقط 
گین ‌کند. در نقطهٔ مقابل، وارد  نفس کشیدن در چنین فضایی می‌تواند دل را عطرآ
گاه، موجب آلودگی و سیاه شدن لباس و بدن می‌شود.  شدن به زغال‌فروشی، ناخودآ
یون و هم‌نشینی با رسانه‌ها و  یز که همواره خود را درگیر تلفن همراه، تلو کسی  لذا 
سوق  پلیدی  به‌سوی  را  ذهن‌ها  یا  معناست  از  خالی  صحبتشان  که  کند  افــرادی 

می‌دهند، نتیجه‌ای جز سیاهی دل به‌دست نخواهد آورد. 
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ایمان اصلی و فرعی

جاة« بودن امام‌حسین‌؟ع؟  در مباحث گذشته برای شناخت بهتر مفهوم »سفینة النَّ
به بررسی مبانی قرآنی نجات پرداختیم و با دقت در آیات کتاب خدا به این نتیجه 
رسیدیم که از نگاه قرآن، نجات امری همیشگی و فراگیر است که تمام هستی را در 
بر گرفته است؛ اما نجات و رحمتی خاص نیز وجود دارد که خدا آن را برای گروهی 
ین سعادت  یژه، رستگاری ابدی و بالاتر از انسان‌ها در نظر می‌گیرد. این نجات و

گاهانه و با ارادهٔ خود، آن را انتخاب می‌کنند. را برای کسانی به ارمغان می‌آورد که آ
ادامهٔ بررسی آیات قرآن در این زمینه، ما را با نکتهٔ مهم دیگری آشنا کرد و دانستیم 
یرا فقط قلب پاک می‌تواند پذیرای این  نجات انسان در گرو سلامت دل اوست؛ ز
یژهٔ الهی باشد. سپس متوجه شدیم از نگاه قرآن، قلبی سالم و زنده است که  رحمت و
همواره به یاد خدای متعال باشد، به عشق او بتپد، نشانه‌های او را در همه‌جا ببیند 

بان باشد.  و هر چیزی برای او یادآور خالق مهر
گاهی از ساز و کار نجات‌بخشی قرآن، ما را با اصول و مبانی نجات آشنا کرد و  آ
یق، چیستی و چگونگی نجات‌بخشی امام‌حسین‌؟ع؟ را بهتر شناختیم و  از این طر
دانستیم نقش آن حضرت در زمینهٔ نجات، همچون تحول بزرگی است که قرآن در 
جان و دل انسان ایجاد می‌کند. با آن توضیحات مشخص شد، هر چیزی که دل را 
به یاد خدا بیندازد، جلوه‌ای از نجات‌بخشی خداست. محبت به امام‌حسین‌؟ع؟ 
بزرگوار سبب  امــام  این  عــزای  مجالس  در  و حضور  او  بر مصائب  یختن  ر اشک 
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یق، پذیرای رحمت  یی الهی به خود بگیرد و از این طر می‌شود قلب انسان رنگ و بو
و نجات الهی باشد.

اما قرآن که کتاب هدایت و رحمت است و از بیان هیچ نکته‌ای برای رساندن 
انسان به آن مقصد والا فروگذار نکرده، آموزه‌های مهم و ارزشمند دیگری نیز در این 
زمینه ارائه داده است که آشنایی با هر یک از آنها می‌تواند نگرش ما را نسبت به 
دین و مسائل معنوی اصلاح کند و ارتقا بخشد. یکی دیگر از این نکات که با دقت 
یفی متفاوت از ایمان و تقسیم آن به ایمان اصلی  در آیات قرآن به دست می‌آید، تعر

و فرعی است.

شرط بهره‌گیری از ذکر
تا اینجا دانستیم، نجات در گرو پاک بودن دل و دگرگون شدن آن با یاد خداست؛ اما 
به کند و از قرآن، امام‌حسین و اهل‌بیت‌؟عهم؟  آیا هر دلی می‌تواند چنین تحولی را تجر
چنین تأثیری را بپذیرد؟ قرآن بارها به این پرسش پاسخ داده و پیش‌نیاز بهره‌گیری 
یح کرده است. از نگاه قرآن، شرط مهم بهره‌گیری از  از این فرصت بزرگ را نیز تشر
رحمت و نجات الهی ایمان است. این کتاب آسمانی بارها خود را کتاب ذکر نامیده 
و روش هدایت‌بخشی خود را تذکّر دادن و متوجه ساختنن دل به یاد خدا اعلام 

کرده، اما اثربخشی این یادآوری را مختصّ مؤمنان دانسته است:

رَىٰ 
ْ
ك هِ وَذ�ِ رَ �بِ ذ�ِ �ن هُ لِ�تُ �نْ ٌ مِّ �ن �فِ�ي صَدْرِكَ حَرَ�ج

ُ
ك ا �يَ

َ
ل كَ �فَ �يْ

َ
ل لَ �إِ ِ ز�

�ن
أُ
ا�بٌ � >كِ�تَ

< )الأعراف: 2( �نَ �ي مِ�نِ مُؤ�ْ
ْ
لِل

کتابی که بر تو فرو فرستاده شده است - پس به‌خاطرش در دلت 
تنگنایی نباشد - تا به‌وسیلهٔ آن هشدار دهی و یادکردی باشد برای 

مؤمنان.

کید شده است که تذکرات و هدایت و  در آیات متعددی از قرآن بر این نکته تأ
رحمت این کتاب، فقط مؤمنان را متذکر و بهره‌مند می‌کند:
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�فِ�ي  مَا  ِ
ّ
ل اءٌ  �فَ وَش�ِ مْ 

ُ
ك ِ

ّ �ب
رَّ �ن  مِّ  

�ةٌ وْعِ�ظَ مَّ م 
ُ
ك اءَ�تْ �جَ دْ 

�قَ اسُ 
ال�نَّ هَا  ُّ �ي

أَ
� ا  >�يَ

< )يونس: 57( �نَ �ي مِ�نِ مُؤ�ْ
ْ
ل ِ

ّ
 ل

دُورِ وَهُدًى وَرَحْمَ�ةٌ
ُ

الصّ
ای مردم بی‌تردید پندی از جانب خداوندگارتان و درمانی برای آنچه 
در سینه‌هاست و راهبری و رحمتی برای مؤمنان نزد شما آمده است.

که شما را پند می‌دهد، دل‌ها را آرامش  کتابی از سوی خدا برایتان نازل شده 
می‌بخشد، شفای جان‌هاست، سراسر رحمت و موجب هدایت است؛ اما فقط برای 

آنان که ایمان آورده باشند:

�نَ  الِمِ�ي
دُ ال�ظَّ �ي ِ ز�

َ ا �ي
َ
�نَ وَل �ي مِ�نِ مُؤ�ْ

ْ
ل ِ

ّ
 ل

اءٌ وَرَحْمَ�ةٌ �فَ �نِ مَا هُوَ ش�ِ
آ
رْ� �قُ

ْ
لُ مِ�نَ ال ِ

ز�ّ �نَ >وَ�نُ

سَارًا< )الإسراء: 82( ا خ�َ
َّ
ل �إِ

و از قرآن چیزی را فرو می‌فرستیم که درمان و رحمتی برای مؤمنان 
یانکاری نمی‌افزاید. است و ستمکاران را جز ز

قرآن برای مؤمنان، مهرآور و شفابخش است؛ اما برای ظالمان چیزی جز گمراهی 
و خسارت بیشتر به بار نخواهد آورد. یاد خدا نیز که بارها بر آرامش‌بخش بودنش 

کید شده، تنها برای کسانی این تأثیر را به همراه دارد که قبلاً ایمان آورده باشند: تأ

�نُّ  طْمَ�ئِ �تَ هِ 
َ
اللّ رِ 

ْ
ك ذ�ِ �بِ ا 

َ
ل
أَ
� هِ 

َ
اللّ رِ 

ْ
ك ذ�ِ �بِ هُُم  و�ب

ُ
ل �قُ �نُّ  طْمَ�ئِ وَ�تَ وا  مَ�نُ

آ
� �نَ  �ي ِ �ذ

َّ
>ال

< )الرعد: 28( و�بُ
ُ
ل �قُ

ْ
ال

گاه  آ آرام می‌گیرد.  با یاد خدا  آورده و دل‌هایشان  ایمان  که  کسانی 
باشید که با یاد خدا دل‌ها آرامش پیدا می‌کند.

همان‌گونه که ملاحظه می‌کنید، در این آیه به ایمان به‌عنوان مقدمه‌ای ضروری 
و عامل آرامش یافتن دل با یاد خدا معرفی شده است. 

در آیات متعدد دیگری که به موضوع نجات می‌پردازند نیز ایمان یا به‌عنوان تنها 
ین شرط برای دست‌یابی  شرط رسیدن به این هدف، یا در رتبهٔ نخستین و اساسی‌تر

به این مقصود مطرح شده است: 
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 >... الِحَا�تِ
َ

الصّ وا 
ُ
وَعَمِل وا  مَ�نُ

آ
� �نَ  �ي ِ �ذ

َّ
ال ا 

َّ
ل �إِ  * سْرٍ  خ�ُ ي�  �فِ

َ
ل �نسَا�نَ  �إِ

ْ
ال  

�نَّ >�إِ

>العصر: ۲ و 3<
یانی است؛ مگر کسانی که ایمان   دستخوش ز

ً
به‌راستی انسان قطعا

آورده و کارهای شایسته انجام داده‌اند ... .

اشتباه رایج در تعریف ایمان
اما نکتهٔ بسیار مهم در این بحث، توجه به معنای درست ایمانی است که در این‌گونه 
یرا معمولاً در اینجا بدفهمی و اشتباه بزرگی رخ می‌دهد که به  آیات مطرح می‌شود. ز
دینداری می‌انجامد. بسیاری  و  در دین  فراوان  آسیب‌هایی  و  انحرافاتی خطرناک 
که هر کس به خدا، قرآن، پیامبر و امامان  برداشتشان از آیات یادشده این است 
ایمان نداشته باشد، از نجات و بهشت محروم خواهد بود و حتی باید او را اهل جهنم 
بــارهٔ عادلانه بودن این نوع نگاه مواجه می‌شوند،  دانست. آنان وقتی با پرسش در
ارائــهٔ پاسخی  کافی می‌دانند و ضرورتی برای  را برای توجیه آن  کلام خدا  فرمان و 
که  قانع‌کننده احساس نمی‌کنند. لذا بدون هیچ نگرانی و پرده‌پوشی بر این باورند 
حتی اگر کسی با معیارهای انسانی فرد خوبی به‌نظر برسد و اخلاقیات را رعایت 
گاه نشود، یا به امامان  کند، اما به هر دلیلی خدا را نشناسد، یا از وجود پیامبران آ
ایمان نیاورد و اعتقادات درستی نداشته باشد، چنین فردی شایستگی نجات ندارد 
و باید به جهنم برود! از نظر آنها نجات مختصّ کسانی است که باورهای مقبول آنان 

را پذیرفته باشد و به آنچه آنها ایمان دارند، ایمان بیاورد.
ولی برای درک صحیح پیام‌ قرآن، باید با آیات آن را با دقت بیشتری مطالعه 
یم تا مقصود هر یک  کنار یکدیگر در نظر بگیر را در  آنها  با نگاهی جامع،  کنیم و 
به‌درستی روشن شود. یکی از آیاتی که دقت به آن و در نظر گرفتنش در کنار دیگر 
آیات مرتبط با ایمان، به ما در فهم بهتر معنای این موضوع مهم قرآنی کمک می‌کند، 

یر است: آیهٔ ز
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ىٰ 
َ
عَل لَ  ز�َّ �نَ ي�  ِ �ذ

َّ
ال ا�بِ  كِ�تَ

ْ
وَال وَرَسُولِهِ  هِ 

َ
اللّ �بِ وا  مِ�نُ

آ
� وا  مَ�نُ

آ
� �نَ  �ي ِ �ذ

َّ
ال هَا  ُّ �ي

أَ
� ا  >�يَ

لُ ...< )النساء: 136( �بْ
لَ مِ�ن �قَ ز�َ �ن

أَ
ي� � ِ �ذ

َّ
ا�بِ ال كِ�تَ

ْ
رَسُولِهِ وَال

که  کتابی  و  او  فرستادهٔ  و  به خدا  آورده‌ایـــد،  ایمان  که  کسانی  ای 
کتابی که قبلاً فرو فرستاده بود ایمان  بر فرستاده‌اش فرو فرستاد و 

ید ... . آور

این آیه با مخاطب قرار دادن مؤمنان، از کسانی که قبلاً ایمان آورده‌اند می‌خواهد 
، این جمله به این صورت تفسیر شده که ای  ایمان بیاورند! در بسیاری از تفاسیر
ید، ایمان واقعی داشته باشید؛ یا اینکه ای کسانی  افرادی که فقط ایمان ظاهری دار

ید، بر ایمان خود بیفزایید. که ایمان اندکی دار
ولی اگر به این عبارت و آیات دیگری که در آنها ایمان، بدون نسبت داده شدن 
یم، به نکتهٔ جدید، متفاوت  به موضوعی خاص مطرح شده، با دقت بیشتری بنگر
یم و می‌بینیم این آیه از کسانی که به‌طور کلی دارای ایمانی  و راهگشایی پی می‌بر
، قرآن و دیگر کتاب‌های  یژه به خدا، پیامبر عام هستند، دعوت می‌کند تا به‌‌صورت و
گفته است: ایمان  آسمانی ایمان بیاورند. پس درواقع، قرآن از دو نوع ایمان سخن 
اصلی، کلی یا مطلق و ایمان فرعی، جزئی یا خاص که به مجموعه‌ای از اعتقادات 

مشخص تعلق می‌گیرد. 
اگر این بررسی را با دقت در آیات دیگری که ایمان را بدون تعلق به باوری خاص 
که منظور قرآن از ایمان مطلق،  کرده‌اند ادامه دهیم، به این نتیجه می‌رسیم  مطرح 
همان مفهومی است که ما آن را انسانیت و پایبندی به اصول اخلاقی می‌نامیم. البته 
ممکن است این سخن در ابتدا عجیب و مخالف تعالیم مرسوم دینی به‌نظر برسد، 
ولی توجه به دلايل و توضیحاتی که تقدیم می‌شود، این تعجب را برطرف و ما را با 

دیدگاهی کاملاً قرآنی آشنا خواهد ساخت.
یکی از آموزه‌های مهم قرآن که کمتر به آن توجه شده، این است که این کتاب 
برخی از غیرمسلمانان را به‌عنوان افراد مؤمن معرفی می‌کند. به آیهٔ ۱۶۲ سوره نساء 
ید که ظلم می‌کنند،  بارهٔ یهودیانی سخن می‌گو توجه کنید؛ آیات پیش از این آیه، در
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با می‌خورند و دست به انواع جنایات می‌زنند؛ اما در ادامه  مرتکب قتل می‌شوند، ر
می‌فرماید:

كَ  �يْ
َ
ل لَ �إِ ِ ز�

�ن
أُ
مَا �  �بِ

و�نَ مِ�نُ ؤ�ْ ُ و�نَ �ي مِ�نُ مُؤ�ْ
ْ
هُمْ وَال مِ مِ�نْ

ْ
عِل

ْ
و�نَ �فِ�ي ال اسِخ�ُ كِ�نِ الرَّ ٰـ >لَّ

و�نَ  مِ�نُ مُؤ�ْ
ْ
كَا�ةَ وَال و�نَ الز�َّ �تُ مُؤ�ْ

ْ
ا�ةَ وَال

َ
ل

َ
�نَ الصّ مِ�ي �ي مُ�قِ

ْ
لِكَ وَال �بْ

لَ مِ�ن �قَ ِ ز�
�ن
أُ
وَمَا �

مًا< )النساء: 162( �ي ِ رًا عَ�ظ ْ �ج
أَ
هِمْ � �ي �تِ ؤ�ْ كَ سَ�نُ �ئِ ٰـ ولَ

أُ
رِ � خ�ِ

آ
�

ْ
وْمِ ال �يَ

ْ
هِ وَال

َ
اللّ �بِ

پا دارندگان  یژه بر ولی از میان آنها استواران در دانش و مؤمنان و به‌و
روز  و  خــدا  به  مؤمنان  و  زکــات  پرداخت‌کنندگان  همچنین  و  نماز 
واپسین، به آنچه به‌سوی تو فرو فرستاده شده و به آنچه پیش از 
تو فرو فرستاده شده است ایمان می‌آورند؛ به چنین کسانی پاداشی 

سترگ خواهیم داد.

اکنون  که اهل دانش و مؤمن‌ بوده‌اند،  از یهودیان  بیان می‌کند: برخی  آیه  این 
به آنچه بر پیامبر نازل شده است نیز ایمان می‌آورند. اشاره به آنها به‌عنوان افرادی 
که از قبل مؤمن بوده‌اند، درواقع، اشاره به ایمان مطلق و روحیهٔ حق‌طلبی در آنان 
ییم فردی مسلمان نیست، اما انسان خوبی است،  است. همان‌گونه که وقتی می‌گو
قرآن،  در  تعابیر  این  کید می‌کنیم. وجــود  تأ او  بــودن  و حق‌طلب  بر سلامت نفس 
نشان می‌دهد قرآن چنین افرادی را در شمار مؤمنان در نظر می‌گیرد و همین مقدار 
یرا کسی که چنین روحیه‌ای داشته  را برای مؤمن دانستن یک فرد کافی می‌داند. ز
، کتاب خدا و پیشوایان الهی مواجه شود،   وقتی با حقایقی چون پیامبر

ً
باشد، قطعا

آنها را نیز با جان و دل خواهد پذیرفت و اگر فعلاً به چنین باورهایی معتقد نیست، 
به‌خاطر شرایط و محدودیت‌ اطلاعات و دسترسی‌های اوست.

نیکو  رفتارهای  و  روحیات  ولی  نادرست،  باورهای  با  افــرادی  یم  دار اصرار  چرا 
یرا معنای دقیق ایمان، چیزی جز این نیست. مفهوم کلمهٔ ایمان  را مؤمن بدانیم؟ ز
چیست؟ ایمان یعنی تسلیم بودن قلب در برابر حقیقت، انسانیت و اخلاق. از نظر 
از  که  کسی  البته  انسان بودن است و بس.  به‌معنای  و اصلی،  ایمان مطلق  قرآن، 
گاهی پیدا کند نیز   به حقایق خاصی که از آنها آ

ً
چنین ایمانی برخوردار باشد، قطعا
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ایمان خواهد داشت.
نمونهٔ دیگری از آیاتی که برخی از مسیحیان و یهودیان را مؤمن به‌شمار می‌آورد 

و از آنان تمجید می‌کند، این آیه در سورهٔ آل‌عمران است:

رُهُمُ 
َ كْ�ث

أَ
و�نَ وَ� مِ�نُ مُؤ�ْ

ْ
هُمُ ال �نْ هُم مِّ

َّ
رًا ل �يْ

ا�نَ خ�َ
َ
ك

َ
ا�بِ ل كِ�تَ

ْ
هْلُ ال

أَ
مَ�نَ �

آ
وْ �

َ
>وَل

< )آل عمران: 110( و�نَ اسِ�قُ �فَ
ْ
ال

 برایشان بهتر بود؛ برخی از 
ً
و اگر اهل کتاب ایمان آورده بودند، قطعا

آنها مؤمن‌اند، ولی بیشترشان نابه‌کارند.

کید می‌کند که اگر اهل کتاب ایمان می‌آوردند، برایشان  یم در این آیه تأ قرآن کر
مُؤْمِنُونَ« برخی از آنها را، با آنکه همچنان 

ْ
نْهُمُ ال بهتر بود و بلافاصله با ذکر جملهٔ »مِّ

و  عام  ایمان  تفاوت  به  که  مفسرانی  می‌کند.  معرفی  مؤمن  مسیحی‌اند،  یا  یهودی 
به  اگر  ولی  افتاده‌اند؛  به تکلف  آیه  این  بیان مقصود  در  نداشته‌اند،  توجه  خاص 
، بسیار واضح  آنچه در این زمینه توضیح دادیم توجه داشته باشیم، مفهوم این تعبیر

و روان خواهد بود. 
براساس این توضیحات، مقصود از ایمان در آیات یادشده، ایمان مطلق است. 
که درک  که چنین سطحی از ایمان را داشته باشد، همواره در برابر حقایقی  کسی 
می‌کند، تسلیم خواهد بود و در محدودهٔ ظرفیت و وسع خود، رفتار و مواضع درستی 
ید. آنچه در سعادت و نجات آدمی اهمیت دارد، همین معیار است؛  را برخواهدگز
، مانند یهودیت،  اگرنه، چه‌بسا اگر ما نیز در خانواده‌ای با دین و اعتقاداتی دیگر
بودیم.  دین  بر همان  اکنون  متولد می‌شدیم،  غیرآسمانی  ادیان  یا حتی  مسیحیت 
که  به همان چیزی  در هر شرایطی،  که  کسی است  و مؤمن حقیقی  انسان خوب 
به‌عنوان  آنچه حق می‌داند،  به  ایمان  از  و  پایبند می‌ماند  می‌فهمد درست است، 

وسیله‌ای برای خودخواهی‌ و منافع شخصی و گروهی استفاده نمی‌کند.
، یکی دیگر از آیات قرآن که برخی از یهودیان و مسیحیان را، با آنکه مسلمان  باز

نشده‌اند، به‌عنوان افرادی باتقوا و پرهیزگار معرفی می‌کند، این آیهٔ نورانی است:

�نْ  مَّ هُم  وَمِ�نْ كَ  �يْ
َ
ل �إِ هِ  دِّ ؤ�َ ُ �ي طَارٍ  �ن �قِ �بِ هُ  مَ�نْ

أْ
� �تَ �ن  �إِ مَ�نْ  ا�بِ  كِ�تَ

ْ
ال هْلِ 

أَ
� >وَمِ�نْ 
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هُمْ 
�نَّ
أَ
� لِكَ �بِ

مًا ذ�َٰ ا�ئِ
هِ �قَ �يْ

َ
ا مَا دُمْ�تَ عَل

َّ
ل كَ �إِ

�يْ
َ
ل هِ �إِ دِّ

ؤ�َ ُ ا �ي
َّ
ارٍ ل �نَ دِ�ي هُ �بِ مَ�نْ

أْ
� �ن �تَ �إِ

�بَ وَهُمْ  ذ�ِ
َ
ك

ْ
هِ ال

َ
ى اللّ

َ
و�نَ عَل

ُ
ول �قُ َ لٌ وَ�ي �ي �نَ سَ�بِ �ي ِ

�يّ مِّ
أُ
�

ْ
ا �فِ�ي ال �نَ �يْ

َ
سَ عَل �يْ

َ
وا ل

ُ
ال

�قَ

 > �نَ �ي �قِ
مُ�تَّ

ْ
ال حِ�بُّ  ُ �ي هَ 

َ
اللّ  

�نَّ �إِ
�فَ ىٰ  �قَ

وَا�تَّ عَهْدِهِ  �بِ وْ�فىَٰ 
أَ
� مَ�نْ  ىٰ 

َ
ل َ �ب  * مُو�نَ 

َ
عْل َ �ي

: ۷۵ و ۷۶( ل‌عمرا�ن
آ
�(

و از میان اهل کتاب کسی است که اگر او را بر ثروتی هنگفت امین 
یل می‌دهد؛ و از میان آنها کسی است که  قرار دهی آن را به تو تحو
یل نمی‌دهد مگر  اگر او را بر دیناری امین قرار دهی آن را به تو تحو
آنکه همواره بالای سر او ایستاده باشی. آن بدین خاطر است که آنها 
گفتند: در قبال درس‌ناخواندگان وظیفه‌ای بر عهدهٔ ما نیست. و با 
آنکه می‌دانند، بر خدا دروغ می‌بندند. نه این‌چنین نیست؛ هرکس 
را  پرواپیشگان  به‌راستی خدا  کند،  پروا  و  بماند  به پیمانش وفادار 

دوست دارد.

ید در میان یهودیان و مسیحیان،  همان‌گونه که ملاحظه می‌کنید، این آیه نیز می‌گو
انسان‌های بسیار خوبی وجود دارند که حتی اگر ثروت هنگفتی به امانت نزدشان 
ید، بی‌هیچ نقصی آن را بازمی‌گردانند. شاید شما هم در کشورهای غیراسلامی  بسپار
نمونه‌هایی از این افراد را دیده باشید؛ مثلاً کسی که کیف پولی را پیدا می‌کند و با 
نگرانی به‌دنبال صاحبش می‌گردد، یا برای کمک به دیگران، جان خود را به خطر 
از  یا  باید مسلمان، شیعه،   

ً
لزوما از چنین فضیلتی،  برخورداری  برای  آیا  می‌اندازد. 

عزاداران امام‌حسین‌؟ع؟ بود؟! قرآن این‌گونه افراد را می‌ستاید و از ایشان به‌عنوان 
افرادی مؤمن یاد می‌کند؛ حتی اگر یهودی، مسیحی یا پیرو هر دین دیگری باشند. 

یف و صادقی هستند. چرا؟ چون آنها انسان‌هایی شر
اما این آیه در ادامه به برخی دیگر از اهل‌کتاب اشاره می‌کند که هر گاه مبلغی 
ولو اندک در اختیارشان قرار بگیرد، تا جایی که بتوانند از پس دادن امانت سر باز 
می‌زنند و تا مجبور نباشند، حق کسی را به او نمی‌دهند. منطق آنها این است که چون 
دین برتری دارند و فقط خودشان برحق هستند، پس اگر بتوانند مال کسانی را که به 
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گاه می‌دانند تصاحب کنند، در این کار هیچ اشکالی نمی‌بینند. زعم خود، گمراه و ناآ
کید می‌کند که معیار اصلی و حقیقی ایمان را باید در پایمال نکردن حقوق  قرآن تأ
کرد. ایمان واقعی، وابسته به دین، باورها و  دیگران و احترام به انسانیت جستجو 
اعتقادات خاصی نیست؛ بلکه آنچه اهمیت بیشتری دارد، تقوا و اخلاق نیکوست. 

خدا بندگان باتقوا و اخلاق‌مدار خود را دوست دارد.

تقوا و اسلام واقعی
با توجه به این نکات، اکنون بهتر می‌توان به معنای واژهٔ تقوا در قرآن و منظور این 
یرا با این نگاه، تقوا معنایی  کید بر جایگاه فرادینی آن پی برد. ز کتاب از آن‌همه تأ
یم در  کر جز پایبندی به اخلاق و تسلیم بودن در برابر حقیقت ندارد. اینکه قرآن 
قِينَ«، براساس  مُتَّ

ْ
ل ِ
ّ
ل يْبَ فِيهِ هُدًى  رَ  

َ
كِتَابُ لَا

ْ
ال لِكَ 

ٰ
ابتدای سورهٔ بقره می‌فرماید: »ذَ

ید هدایت  یرا این آیه می‌گو این تحلیل، معنای درست خود را به دست می‌آورد. ز
الهی و اثربخشی قرآن مخصوص کسانی است که تقوا داشته باشند. یعنی این‌‌گونه 
، برعکس است.  نیست که ابتدا باید پیرو قرآن بود، تا به تقوا دست یافت؛ بلکه مسیر
که اگر انسان تقوا داشته باشد و رفتار و مواضعش بر مبنای  یح می‌کند  قرآن تصر

اخلاق و انسانیت شکل بگیرد، آن‌گاه این کتاب آسمانی او را هدایت خواهد کرد.
پس مسلمانی واقعی به اسم و رسم و اعتقادات خاص نیست. از نگاه قرآن و 
که حق‌طلب، صادق و بی‌آزار باشد.  پیشوایان دین، مسلمان حقیقی کسی است 
این‌گونه  یبا  ز ابیاتی  در  هنرمندانه  و  یبایی  به‌ز اعتصامی  ین  پرو که  نکته‌ای  همان‌ 

بیانش کرده است:
یـــش: خـــو ــد  ــ ــرزن ــ ف از  پـــرســـیـــد  ــی  ــظــ واعــ

بـــه چیست؟ مــســلــمــانــی  ــی  ــدان ــی م هــیــچ 
بــه خلق و خــدمــت  آزاری  بــی  و  صـــدق 

ــم کـــلـــیـــد زنــدگــیــســت ــ ــادت هـ ــ ــبـ ــ ــم عـ ــ هـ
یــــن مـــعـــیـــار انــــــــدر شـــهـــر مــا گــــفــــت: ز

ارمنیست هــم  آن  هــســت  مسلمان  یــک 
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یم؛ اسلام واقعی، تسلیم بودن  پس نباید به اسم، عنوان یا دین خود مغرور شو
در برابر حقیقت است. اگر ملاک مسلمانی به سلامت دل و انسانیت باشد، کسی 
که پیرو دینی دیگر است اما در انسانیت و اخلاق بر ما برتری دارد، او به معنای 
واقعی کلمه، مسلمان‌تر از ماست. بر همین مبنا، پیامبر اکرم‌؟ص؟ که منادی اصلی 
ایمان و اسلام است، ایمان حقیقی را همان خوش‌اخلاقی دانسته و این‌گونه فرموده 

است:
1.

ً
ا �ق

ُ
ل هُم �خُ حسَ�نُ

أَ
� 

ً
ا مَا�ن �ي �نَ �إِ �ي مِ�نِ مُؤ�

ْ
كمَلُ ال

أَ
�

ین آنهایند. ین مؤمنان از نظر ایمان، خوش‌اخلاق‌تر کامل‌تر

بــودن  ــجــاة«  الــنَّ از »سفینة  بــه بعد دیــگــری  گــذشــت، مــی‌تــوان  بــراســاس آنچه 
یرا آن حضرت، ایمان حقیقی را از دست مدعیان دروغین  امام‌حسین‌؟ع؟ پی برد. ز
دینداری رها ساخت و دین را نجات بخشید. در دوران زندگی آن حضرت، افرادی 
بر دین مسلط شدند و زمام آن را به دست گرفتند، خود را جانشین پیامبر معرفی 
به  به دین، محدود  که دیدگاهشان نسبت  پا ساختند  بر و حکومتی اسلامی  کرده 
انجام عبادات ظاهری، مانند خواندن نماز و تلاوت قرآن بود. آنها در نماز جماعت 
شرکت می‌کردند، حافظ قرآن بودند و حتی نماز شب می‌خواندند، اما از رحم، مروّت 
و انسانیت بی‌بهره بودند. در چنین موقعیتی امام‌حسین‌؟ع؟ به آنان چنین می‌فرمود:

م لا  �تُ �ن
ُ
وَك �نٌ  دِ�ي م 

ُ
ك

َ
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ُ
ك �يَ م 

َ
ل �ن  �إِ  
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أَ
� لِ 

آ
� عَ�ةَ  ـــ�ي ا ش�ِ �ي م 

ُ
ك

َ
ل وَ�ي

هِ ... .2 ذ�ِ
ٰ

اكُم هَ �ي  �فِ�ي دُ�ن
ً
حرارا

أَ
وا � و�ن

ُ
ك مَعادَ �فَ

ْ
و�نَ ال ا�فُ خ�

�تَ
ید و از قیامت  وای بر شما ای پیروان آل ابی‌سفیان، اگر دین ندار

نمی‌ترسید، پس در همین زندگی دنیایی‌تان آزاده باشید ...

هدف اصلی قیام سیدالشهداء‌؟ع؟ نجات دین و دینداران از چنگال مدعیانی 
یج می‌کردند؛  بود که زمام امور مسلمانان را در دست گرفته بودند و دینی وارونه را ترو

وسائل الشیعة، ج ۱۲، ص ۱۵۶. 	.1
الخصال، ج ۱، ص ۱۱۳. 	.2
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کسانی که نه‌تنها به آموزه‌های خاص قرآن و اسلام، ایمان نداشتند، بلکه از ایمان 
عام، یعنی انسانیت نیز بی‌بهره بودند. همین نکته موجب شده بود، دینداری آنها 
یرا همان‌گونه که  بی‌ارزش، و بلکه سرشار از خشونت و آسیب و بی‌اخلاقی باشد. ز
 اعلام کرده است، وقتی ایمان اصلی و حقیقی، یعنی انسانیت و آزادگی 

ً
یحا قرآن صر

در وجود کسی نباشد، از هدایت خدا و فرستادگان و کتاب او بهره‌ای نخواهد برد و 
آموزه‌های ایمان فرعی و جزئی، جز بر گمراهی و خسارت او نخواهد افزود. این خطر 
بزرگ، اساس دینی را که برای گسترش اخلاق و انسانیت آمده بود، تهدید می‌کرد؛ 
یزان و یارانش را  لذا آن حضرت تا پای جان در برابر آن ایستادگی کرد و خودش و عز
به مسلخ برد تا به همگان نشان دهد دینی که جدّ او آورده بود، هیچ نسبتی با دینی 

یج می‌شود ندارد.  که به نام او ترو
آن  دامــان  در  تربیت‌شده  فرزند  سخنان  در  را  امام‌حسین‌؟ع؟  نگاه  نــوع  ایــن 
یبا و آموزنده این‌گونه نقل شده است که فردی  حضرت نیز می‌بینیم. در حدیثی ز
گاه کن.« آن  به نام ابومالک به امام سجاد‌؟ع؟ عرض کرد: »مرا از همهٔ شرایع دین آ

حضرت در پاسخ فرمودند:
عَهدِ.1

ْ
ال اءُ �بِ وَ�ف

ْ
عَدلِ وَال

ْ
ال حُكمُ �بِ

ْ
ِ وَال

حَ�قّ
ْ
ولُ ال �قَ

سخن حق گفتن و عادلانه حکم کردن و به پیمان وفادار بودن.

دین انسانیت
یم، تنها یک دین وجود  همان‌گونه که پیش از این توضیح داده شد، از نگاه قرآن کر
دین،  این  پیشوای حقیقی  وقتی  می‌بینیم  اکنون  است.  انسانیت  دین  آن،  و  دارد 
شرایع اصلی آن را بیان کند، چیزی جز اصول اخلاق انسانی را برنمی‌شمارد و به‌حق 
سخن گفتن، قضاوت عادلانه داشتن و به عهد خود وفادار ماندن را در بر دارندهٔ 
کافی است تا به این نتیجه برسیم  تمام آموزه‌های دین اعلام می‌کند. همین نکته 

همان 	.1
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که در مکتب سیدالشهداء و فرزندان ایشان، دین حق، به معنای پیروی از اسلام 
یا مسیحیت یا دیگر ادیان رسمی نیست؛ بلکه اساس دین حقیقی را پایبندی به 

انسانیت می‌دانند.
، روزه،  در اینجا ممکن است این پرسش مطرح ‌شود که آیا مگر ارکانی چون نماز
حج و ولایت از اموری نیستند که باید به آنها پایبند بود؟ پس چرا آن حضرت در 
 همین‌طور 

ً
ییم: قطعا هنگام بیان شرایع دین به آنها اشاره نکرده‌اند؟ در پاسخ می‌گو

براساس  تنها  ما  و همهٔ سخنان  یم  بپذیر را  باشد حرف حق  قرار  است؛ ولی وقتی 
 آن را 

ً
حقیقت بیان شود، اگر بفهمیم کسی از طرف خدا سخنی آورده است، قطعا

بان نخواهیم آورد. هر انسان سلیم‌النفسی  خواهیم پذیرفت و سخنی مغایر با آن بر ز
بان  یدگار مهر حرف منطقی را می‌پذیرد و به لوازمش پایبند می‌ماند. لذا اگر بداند آفر
وی  به  تا  می‌کند  اطاعت  فرمان  آن  از  دل  و  با جان  داده،  فرمان  کــاری  انجام  به 
در  همواره  زندگی  در  دارد  تصمیم  که  فــردی  شــود.  برخوردار  از محبتش  و  نزدیک‌ 
گاه شود، با وجود  پاداشتن نماز آ بارهٔ بر مسیر حق گام بردارد، وقتی از فرمان الهی در
تمام سختی‌ها و مشکلات، نمی‌تواند با بی‌اعتنایی از کنار آن بگذرد و در این زمینه 

کوتاهی و سهل‌انگاری کند.
اگر کسی خود را فردی خوش‌اخلاق بداند، اما به فرمان خدا بی‌توجه باشد، 
را بسیار مــؤدب و  که در جمع دوســتــان، خــود  کــرد  را به فــردی تشبیه  او  مــی‌تــوان 
خوش‌رفتار نشان می‌دهد، با دیگران گرم و صمیمی برخورد می‌کند و چهره‌ای خندان 
از خود به نمایش می‌گذارد، اما در زندگی خانوادگی رفتاری کاملاً متفاوت دارد؛ با 
همسر و فرزندانش بدخلقی و به والدینش بی‌احترامی می‌کند. این در حالی است 
بارهٔ اخلاقی بودن یک فرد، نمی‌توانیم تنها به یک رفتار خاص  که برای قضاوت در
یم. البته هر  او توجه کنیم و برخوردهای دیگر او در موضوعات مهم‌تر را نادیده بگیر
کسی ممکن است اشتباهاتی در رفتارهایش وجود داشته باشد، ولی آنچه اهمیت 
یت‌ها را بشناسیم و مسائل فرعی را بر ارزش‌های مهم‌تر ترجیح  دارد این است که اولو
که یک فرد با خانواده و والدین خود دارد، در   نوع برخورد و رفتاری 

ً
ندهیم. قطعا

یت بالاتری برخوردار است. بر همین  یبه‌ها از اولو مقایسه با رفتارش با دوستان و غر
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مبنا، شیوهٔ مواجهه با مسائل بنیادی‌تر و حقایق مهم‌تر هستی، نقش پررنگ‌تری در 
تعیین جایگاه اخلاقی ما ایفا خواهد کرد.

 ، وقتی به حق‌طلبی به‌عنوان یک اصل توجه نشود، قرآن نه‌تنها نمی‌تواند هدایتگر
نجات‌بخش و زنده‌کنندهٔ دل‌ها باشد، بلکه حتی ممکن است به عاملی برای گمراهی 

ید: تبدیل شود. از همین‌رو مولوی می‌گو

ــد ــره شــدن ــمــ ــ گ بـــســـی  قـــــــرآن  از  زانـــــــک 
ــد شــدن ــه  چــ درون  قـــومـــی  رســـــن  زان 

یم، اما برخی آن را می‌گیرند و به  یسمانی فرستاده تا به کمک آن بالا برو خدا ر
یک‌تر از  جای بالا رفتن، به عمق چاه سقوط می‌کنند و زندگی آنان سخت‌تر و تار

قبل می‌شود. چرا چنین اتفاقی می‌افتد؟

عــنــود ای  جـــرمـــی  نــیــســت  را  رســــن  ــر  مـ
ــود ــبـ بـــــالا نـ چـــــــون تـــــــرا ســــــــــودای ســـــر

پایهٔ  یعنی  بالا داشتن« نیست.  ایمان حقیقی، چیزی جز »ســودای سر اساس 
 باید به آن 

ً
اصلی نجات و سعادت، بر تصمیمی استوار است که هر کسی شخصا

که همواره به ارزش‌های والای اخلاقی  برسد و بنای زندگی خود را بر این بگذارد 
گاهی پیدا کرد، آن را بپذیرد و محترم بشمارد. نتیجهٔ  پایبند بماند و از هر حقیقتی آ
یکردی این است که وقتی حقانیت آیینی خاص، یا درستی باورهایی  طبیعی چنین رو
مذهبی، یا ضرورت انجام اعمالی عبادی آشکار شود، ایمان و تسلیم در برابر آن، 
قطعی و آسان خواهد بود. ولی وقتی معنای واقعی و روح ایمان به‌درستی درک نشود، 
حتی مفاهیم مقدس و ارزشمندی مانند قرآن و نماز نیز بی‌خاصیت می‌شود و حتی 
ممکن است افرادی را به قاتلان حضرت اباعبدالله‌الحسین‌؟ع؟ تبدیل کند، یا آنها 
را تا جایی به سقوط بکشاند، که حتی به طفل شش‌ماههٔ شیرخوار هم رحم نکنند.
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ایمان وارونه

حضرت  بـــودن  ــجــاة«  الــنَّ »سفینة  مفهوم  کــردیــم  تــاش  مباحث  سلسله  ایــن  در 
قرآنی  مبانی  کردیم  تلاش  منظور  بدین  بشناسیم.  بهتر  را  ابا‌عبدالله‌الحسین‌؟ع؟ 
نجات را بررسی کنیم و با تدبّر در آیات کتاب خدا، معنای نجات‌بخشی اولیاء الهی 
و شیوه‌های رسیدن به سعادت و رحمت را بهتر بشناسیم. این بررسی نشان داد که 
رحمت الهی به دو نوع عام و خاص تقسیم می‌شود؛ رحمت عامی که همهٔ هستی را 
یژه برای انسان در نظر گرفته شده است  در بر گرفته و رحمت خاصی که به‌صورت و
یژه، ایمان و کانون  تا او را به سعادتی ابدی برساند. شرط رسیدن به این رحمت و
یق یاد خدا و عشق به او به دست می‌آید.  یافت آن، قلب انسان است و از طر در
و  کردن ما به محبت  نزدیک  و  ــادآوری خدا  ی یق  از طر و اهل‌بیت‌؟عهم؟  قرآن  پس 

عشق او، دلمان را زنده و مسیر نجات را برایمان هموار می‌کنند.
تصورات  ایمان،  به  نجات  دانستن  از مشروط  قرآن  منظور  دانستیم  ادامــه  در 
یف ایمان دارند و سعادت را به اعتقاداتی  که اغلب دینداران از تعر رایجی نیست 
و  ایمانی اصلی  یا دین و فرقه‌ای مشخص وابسته می‌دانند؛ بلکه قرآن به  خاص 
مطلق اشاره می‌کند که به معنای حق‌طلبی است و می‌توان آن را معادل باور به خدا، 
به‌عنوان حقیقت مطلق هستی، و پایبندی به اخلاق، به‌عنوان پایه و مبنای مشترک 
زندگی انسانی دانست. بر این مبنا ایمان به باورهای مذهبی جایگاهی فرعی پیدا 
می‌کند و در درجات پایین‌تری از اهمیت قرار می‌گیرد؛ یعنی شرط ایمان برای نجات 
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به این معناست که ما ابتدا باید تسلیم حقیقت باشیم و هرگاه حقیقتی برایمان آشکار 
یم و سپس تلاش  یم؛ نه‌اینکه ابتدا به باورهایی خاص ایمان بیاور شد، آن را بپذیر

یف و اثبات کنیم. کنیم حقانیت آنها را تعر

انحصارطلبی دینی
واقعیت این است که طبیعت انسان به خودخواهی گرایش دارد و همه‌چیز را برای 
یژگی باعث می‌شود بسیاری از دینداران بر این باور باشند  خود می‌خواهد. همین و
که اعتقادات آنها معیار حق و باطل و تنها شرط نجات است. این نگاه خودبینانه 
منحصر به مسلمانان یا پیروان دینی خاص نیست؛ بلکه در میان پیروان تمام ادیان 
دیده می‌شود. بسیاری از یهودیان، مسیحیان، مسلمانان و بسیاری دیگر از دینداران 
و مذاهب  فرقه‌ها  به سراغ  وقتی  تنها خودشان نجات می‌یابند. حتی  که  معتقدند 
یم می‌بینیم آنها نیز با یکدیگر همین برخورد را دارند؛  یرمجموعهٔ این ادیان می‌رو ز
بسیاری از شیعیان فقط شیعه بودن را نجات‌بخش می‌دانند و بسیاری از سنی‌ها جز 
اهل سنت را شایستهٔ نجات نمی‌بینند. همین نوع نگاه میان کاتولیک‌ها، پروتستان‌ها 

و ارتدوکس‌ها وجود دارد و این قصه، همه‌جا همین‌گونه تکرار می‌شود.
از پیام‌های اصلی و اهــداف مهم قــرآن، مبارزه با  که یکی  این در حالی‌ است 
انحصارطلبی دینی است؛ اما عجیب‌ و تأسف‌آور اینکه اغلب، نه‌تنها به این پیام 
یم، بلکه حتی آیات روشنی که مردم را از انحصارطلبی نهی می‌کنند  مهم توجه ندار
کید دارند. این حد از وارونه  یا بر انحصارطلبی تأ نیز به‌گونه‌ای تفسیر می‌شوند که گو

 جای شگفتی و تأمل دارد.
ً
شدن ارزش‌ها و مفاهیم، واقعا

به  و حق‌طلبی،  بــه‌جــای خداپرستی  کــه  مــی‌دهــد  هــشــدار  هــمــواره  یم  کر ــرآن  ق
است.  نوعی شرک   ، رفتار این  که  نیفتید؛ چرا  فرقه‌ای  تعصبات  یا  دین‌پرستی  دام 
بااین‌حال، بسیاری از افراد به‌جای تسلیم شدن در برابر خدا و حق، به باورها و 

اعتقادات موروثی خود بیشتر اهمیت می‌دهند.
آیات ۱۱۱ تا ۱۱۳ سورهٔ بقره، با صراحت بیشتری به این موضوع پرداخته است. 



71

ایم
ن وارونها






گذشته از اینکه در آیات قبل و بعد از آن نیز به مسئلهٔ انحصارطلبی دینی اشاره 
یح در این زمینه سخن گفته است: شده؛ اما این سه آیه به‌صورت واضح و صر

هُمْ  �يُّ مَا�نِ
أَ
كَ �

ْ
ل صَارَىٰ �تِ وْ �نَ

أَ
ا مَ�ن كَا�نَ هُودًا �

َّ
ل  �إِ

�ةَ
�نَّ َ �ج

ْ
لَ ال دْ�خُ �ن �يَ

َ
وا ل

ُ
ال

>وَ�قَ

< )البقره: ۱۱۱( �نَ �ي مْ صَادِ�قِ �تُ �ن كُ�ن مْ �إِ
ُ
ك رْهَا�نَ ُ وا �ب

لْ هَا�تُ
�قُ

یا  یهودی  آنکه  مگر  نخواهد شد  بهشت  وارد  کسی  هرگز  گفتند  و 
یید  نصرانی باشد؛ این آرزوهای واهی آنهاست؛ بگو اگر راست می‌گو

ید. دلیل روشنتان را بیاور

طبیعت انسان به‌گونه‌ای است که گاهی آنچه را آرزو دارد حقیقت داشته باشد، 
به‌عنوان واقعیت بیان می‌کند. در این آیه از قرآن نیز به آرزوی یهودیان و مسیحیانی 
اشاره می‌شود که معتقدند کسی نجات نمی‌یابد و وارد بهشت نمی‌شود، مگر اینکه 

پیرو دین آنها باشد. اما پاسخ قرآن به این ادعا چیست؟

وْ�فٌ  ا خ�َ
َ
هِ وَل ِ

دَ رَ�بّ رُهُ عِ�ن ْ �ج
أَ
هُ �

َ
ل هِ وَهُوَ مُحْسِ�نٌ �فَ

َ
هَهُ لِلّ ْ مَ وَ�ج

َ
سْل

أَ
ىٰ مَ�نْ �

َ
ل َ >�ب

< )البقره: ۱۱۲( و�نََ �نُ حْز�َ َ ا هُمْ �ي
َ
هِمْ وَل �يْ

َ
عَل

نه این‌چنین نیست؛ هر کس در حالی که نیکوکار باشد روی خود را 
تسلیم خدا قرار دهد پاداشش را نزد خداوندگارش خواهد داشت و 

نه هیچ بیمی بر ایشان می‌رود و نه اندوهگین می‌شوند.

یفه، هرکس که تسلیم خدا باشد، نجات خواهد یافت؛ فارغ از  طبق این آیهٔ شر
اینکه پیرو کدام دین باشد! ممکن است برخی تصور کنند که قرآن قصد دارد فقط 
 وابسته به پذیرش اسلام 

ً
یر سؤال ببرد و نجات را منحصرا یهودیان و مسیحیان را ز

بداند؛ اما برای فهم دقیق‌تر این مطلب، باید به آیهٔ بعدی توجه کنیم که می‌فرماید:

صَارَىٰ 
ال�نَّ  ِ �ت

َ
ال وَ�قَ ءٍ  ْ �ي

َ �ش ىٰ 
َ
عَل صَارَىٰ 

ال�نَّ  ِ سَ�ت �يْ
َ
ل هُودُ  �يَ

ْ
ال  ِ �ت

َ
ال >وَ�قَ

�نَ  �ي ِ �ذ
َّ
الَ ال لِكَ �قَ

ا�بَ كَذ�َٰ كِ�تَ
ْ
و�نَ ال

ُ
ل �تْ َ ءٍ وَهُمْ �ي ْ �ي

َ ىٰ �ش
َ
هُودُ عَل �يَ

ْ
ِ ال سَ�ت �يْ

َ
ل

وا  مَا كَا�نُ �ي امَ�ةِ �فِ �يَ �قِ
ْ
وْمَ ال َ هُمْ �ي �نَ �يْ َ مُ �ب

ُ
حْك َ هُ �ي

َ
اللّ وْلِهِمْ �فَ لَ �قَ ْ مُو�نَ مِ�ث

َ
عْل َ ا �ي

َ
ل



72

< )البقره: ۱۱۳( و�نَ لِ�فُ �تَ خ�ْ َ هِي �ي � �فِ
نصرانی‌ها  و  نــدارنــد«  ارزشــی  هیچ  گفتند: »نصرانی‌ها  یهودیان  و 
را  کتاب  آنها  که  حالی  در  ندارند«  ارزشــی  هیچ  گفتند: »یهودیان 
تلاوت می‌کنند. همان‌گونه کسانی که نمی‌دانند نیز شبیه سخن آنها 
باره‌اش اختلاف  را گفتند؛ ولی خدا در روز رستاخیز در آنچه آنها در

داشتند میانشان داوری خواهد کرد.

ید که از علم  بارهٔ افرادی سخن می‌گو این آیه علاوه بر یهودیان و مسیحیان، در
و درک کافی برخوردار نیستند و مبانی قرآنی نجات را نفهمیده‌اند؛ لذا فقط خودشان 
را برحق می‌دانند و هیچ سهمی از رحمت خدا و بهشت و سعادت، برای دیگران 
که  کید بر همین نکته است  مُونَ« برای تأ

َ
يَعْل  

َ
ذِينَ لَا

َّ
قائل نیستند. آمدن تعبیر »ال

چنین تفکر نادرستی، مخصوص مسیحیان و یهودیان نیست و گروهی از مسلمانان 
نیز همچون آنان درک درستی از موضوع نجات ندارند و ادعایی شبیه ادعای آنها را 

تکرار می‌کنند و فقط خودشان را لایق بهشت می‌دانند.

جابه‌جایی ایمان اصلی و فرعی
اشتباهی که در اینجا رخ داده، این است که ایمان فرعی جای ایمان اصلی را گرفته 
آمدن  از  البته بدون شک، وقتی  فراموشی سپرده شده است.  به  و موضوع مهم‌تر 
یم و مسلمان باشیم؛  یم به او ایمان بیاور گاه شدیم، وظیفه دار پیامبری از سوی خدا آ
کسی پیامبر خداست، امکان   حق‌طلب و بااخلاق باشیم و بدانیم 

ً
اگر واقعا یرا  ز

و  ایمان به‌خاطر اهمیت  این  که  اینجاست  یم؛ ولی مسئله  نیاور ایمان  او  به  ندارد 
باورهای  و  گرفت  نادیده  را  این موضوع مهم‌تر  نباید  لذا  یت حق‌طلبی است؛  اولو
یب ایمان می‌شود. خاص را به‌جای آن قرار داد. این جابه‌جایی است که باعث تخر
یم در آیات ۱۲۷ تا ۱۴۱ سورهٔ بقره و حتی آیاتی قبل و بعد از این آیات )که  قرآن کر
چند صفحه از این کتاب را شامل می‌شود( نیز به همین موضوع می‌پردازد. انتقادی 
که در این آیات به یهودیان و مسیحیان وارد می‌شود این است که چرا هنگام مواجهه 
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 به این دلیل انکار می‌کنند که 
ً
با کسی که خود را پیامبر خدا معرفی می‌کند، او را صرفا

تنها خودشان برحق هستند و ادعای هر فرد دیگری باطل است. قرآن برای توضیح 
و تبیین این موضوع، ابتدا به سرگذشت حضرت ابراهیم‌؟ع؟ می‌پردازد و می‌فرماید:

ا 
لْ مِ�نَّ �بَّ

�قَ ا �تَ �نَ َّ لُ رَ�ب ِ وَِإسْمَاعِ�ي �ت �يْ �بَ
ْ
وَاعِدَ مِ�نَ ال �قَ

ْ
مُ ال رَاهِ�ي ْ �ب عُ �إِ

رْ�فَ َ  �ي
>وَِإذ�ْ

مُ< )البقره: ۱۲۷( عَلِ�ي
ْ
عُ ال مِ�ي �ن�تَ السَّ

أَ
كَ �

�نَّ �إِ
و هنگامی که ابراهیم همراه با اسماعیل پایه‌های خانه را بالا می‌برد، 

یی که شنوا و دانایی. ای خداوندگار ما از ما بپذیر که به‌راستی تو

بسی مایهٔ شگفتی است که یهودیان و مسیحیانی که ادعای برحق بودن داشتند 
و شرافت خود را به‌خاطر انتساب به حضرت ابراهیم‌؟ع؟ می‌دانستند، به سخنان آن 

حضرت توجه نمی‌کردند که می‌فرمود: 

ا  رِ�نَ
أَ
وَ� كَ 

َّ
ل سْلِمَ�ةً  مُّ �ةً  مَّ

أُ
� ا  �نَ �تِ

َّ �ي رِّ
ذ�ُ وَمِ�ن  كَ 

َ
ل �نِ  ْ مُسْلِمَ�ي ا  �نَ

ْ
عَل ْ وَا�ج ا  �نَ َّ >رَ�ب

مُ< )البقره: ۱۲۸( حِ�ي ا�بُ الرَّ وَّ
�ن�تَ ال�تَّ

أَ
كَ �

�نَّ ا �إِ
�نَ �يْ

َ
ا وَ�تُ�بْ عَل �نَ

َ
اسِك مَ�نَ

امّتی  از نسل ما  را تسلیم خودت قرار ده و  ای خداوندگار ما، ما 
را تسلیم خودت بدار و راه و رسم بندگیمان را نشانمان ده و بر ما 
و  گناهکاران  به  بازگشت‌کنندهٔ  بسیار  که  یی  تو به‌راستی  که  آور  رو 

مهربانی.

خداست.  برابر  در  بــودن  تسلیم  ابراهیم‌؟ع؟  حضرت  نگاه  از  نجات  مــاک 
چنانچه در آیات بعدی چنین آمده است:

< )البقره: ۱۳۱( �نَ مِ�ي
َ
عَال

ْ
ِ ال

مْ�تُ لِرَ�بّ
َ
سْل

أَ
الَ � سْلِمْ �قَ

أَ
هُ � هُ رَ�بُّ

َ
الَ ل ذ�ْ �قَ >�إِ

آن‌گاه که خداوندگارش به او گفت تسلیم باش و او گفت: »تسلیم 
خداوندگار جهانیان شدم.«

آن حضرت همین‌که خدا از او خواست تسلیم شود، فرمان الهی را پذیرفت و از 
آن پیروی کرد. او به فرزندان خود نیز سفارش می‌کرد همین راه را در پیش گیرند و 
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تسلیم خدا باشند:

مُ 
ُ
ك

َ
ل ىٰ  اصْطَ�فَ هَ 

َ
اللّ  

�نَّ �إِ  َّ �ي �نِ
َ �ب ا  �يَ و�بُ  عْ�قُ َ وَ�ي هِي  � �نِ َ �ب مُ  رَاهِ�ي ْ �ب �إِ هَا  �بِ ىٰ 

َ
>وَوَصّ

< )البقره: ۱۳۲(
سْلِمُو�نََ م مُّ �تُ �ن

أَ
ا وَ�

َّ
ل  �إِ

�نَّ مُو�تُ ا �تَ
َ
ل

�نَ �فَ �ي الدِّ
، که ای فرزندان  و ابراهیم فرزندانش را بدان سفارش کرد و یعقوب نیز
یده است؛ پس مبادا جز در  من، به‌راستی خدا برای شما دین را برگز

ید. حالی که تسلیم حق باشید بمیر

کید شده  سْلِمُونَ« بر تسلیم بودن تأ نتُم مُّ
َ
 وَأ

َّ
 تَمُوتُنَّ إِلَّا

َ
با اینکه در عبارت »فَلَا

است، متأسفانه برخی از یهودیان و مسیحیان که خود را پیرو حضرت ابراهیم‌؟ع؟ و 
منتسب به ایشان می‌شمردند، به روش دیگری رفتار می‌کردند:

ا  �فً �ي مَ حَ�نِ رَاهِ�ي ْ �ب  �إِ
�ةَ
َّ
لْ مِل َ لْ �ب دُوا �قُ هْ�تَ صَارَىٰ �تَ وْ �نَ

أَ
وا هُودًا � وا كُو�نُ

ُ
ال >وَ�قَ

< )البقره: ۱۳۵( �نَ رِكِ�ي ْ مُش�
ْ
وَمَا كَا�نَ مِ�نَ ال

گفتند: »یهودی یا نصرانی باشید تا راه یابید.« بگو: »بلکه آیین  و 
حق‌طلبانهٔ ابراهیم؛ که از مشرکان نبود.

از این آیات به‌خوبی فهمیده می‌شود که مشکل قرآن با کسانی بوده است که 
اصرار داشتند باید تابع دین ما باشید تا نجات پیدا کنید، لذا به آنها یادآوری می‌کند 
کید می‌کرد که باید  ین اهمیتی ندارند و تأ که ابراهیم‌؟ع؟ بر این باور بود که این عناو
حق‌طلب باشید تا نجات یابید. او ایمان اصلی و مهم‌تر را ملاک نجات می‌دانست. 
کنار  را  دیگر  ین  عناو و  همهٔ ملاک‌ها  می‌شود  از همگان خواسته  بعد  آیــهٔ  در  لذا 

بگذارند و در برابر هر سخن حقی تسلیم باشند:

لَ  وَِإسْمَاعِ�ي مَ  رَاهِ�ي ْ �ب �إِ ىٰ 
َ
ل �إِ لَ  ِ ز�

�ن
أُ
� وَمَا  ا  �نَ �يْ

َ
ل �إِ لَ  ِ ز�

�ن
أُ
� وَمَا  هِ 

َ
اللّ �بِ ا 

مَ�نَّ
آ
� وا 

ُ
ول >�قُ

 َ و�تِ�ي
أُ
� وَمَا  سَىٰ  وَعِ�ي مُوسَىٰ   َ و�تِ�ي

أُ
� وَمَا  اطِ  سْ�بَ

�أَ
ْ
وَال و�بَ  عْ�قُ َ وَ�ي وَِإسْحَا�قَ 

 > مُسْلِمُو�نَ هُ 
َ
ل حْ�نُ 

وَ�نَ هُمْ  �نْ مِّ حَدٍ 
أَ
� �نَ  ْ �ي َ �ب �قُ  رِّ

�فَ �نُ ا 
َ
ل هِمْ  ِ

ّ �ب رَّ مِ�ن  و�نَ  �يُّ �بِ
ال�نَّ

)البقره: ۱۳۶(
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یید: »به خدا و آنچه به‌سوی ما فرو فرستاده شد و آنچه به‌سوی  بگو
ابراهیم و اسماعیل و اسحاق و یعقوب و نوادگان فرو فرستاده شد و 
آنچه به موسی و عیسی داده شد و آنچه از جانب خداوندگارشان 
فرق  آنها  از  هیچ‌یک  میان  و  ــم  آوردی ایمان  شد  داده  پیامبران  به 

ییم. یم و ما تسلیم او نمی‌گذار

در ادامهٔ این مطالب، در آیهٔ ۱۳۷ به نکتهٔ مهم‌تری اشاره شده است:

مَا هُمْ �فِ�ي 
�نَّ �إِ

وْا �فَ
َّ
وَل �ن �تَ  �إِ

دَوا وَّ دِ اهْ�تَ �قَ
هِ �فَ م �بِ �تُ مَ�ن

آ
لِ مَا �

ْ مِ�ث وا �بِ مَ�نُ
آ
�نْ � �إِ

>�فَ

مُ< )البقره: ۱۳۷( عَلِ�ي
ْ
عُ ال مِ�ي هُ وَهُوَ السَّ

َ
هُمُ اللّ

َ
ك �ي �فِ

ْ
ك سَ�يَ

ٍ �فَ ا�ق �قَ ش�ِ
 
ً
پس اگر به مانند آنچه شما بدان ایمان آورده‌اید ایمان آوردند قطعا

راه یافته‌اند، ولی اگر روی برگرداندند جز این نیست که در ستیزه‌اند. 
پس به‌زودی خدا تو را در برابر آنها کفایت خواهد کرد که او شنوای 

داناست.

و دقت  تأمل   جای 
ً
واقعا که  است  مهمی مطرح شده  بسیار  نکتهٔ  آیه  این  در 

باورهای  به  آوردنشان  ایمان  به  را مشروط  یا مسیحیان  دارد: خــدا نجات یهودیان 
آنچه  یعنی  بِــهِ«؛  آمَنْتُمْ  ما  است: »بِمِثْلِ  فرموده  بلکه  ندانسته،  مسلمانان  خاص 
اهمیت دارد این است که آنان نیز به چیزی شبیه آنچه شما بدان ایمان آورده‌اید، 
که  اگر همان‌گونه  باور شماست. پس  که  به همان چیزی   

ً
دقیقا نه  بیاورند؛  ایمان 

 
ً
شما به آنچه تشخیص داده‌اید، ایمان آورده‌اید، آنها نیز به همان چیزی که وجدانا

حق می‌دانند، ایمان بیاورند، راه‌یافته و اهل نجات خواهند بود. درواقع، موضوع و 
جزئیات این ایمان چندان مهم نیست، بلکه ملاک آن اهمیت دارد و همین‌که ایمان 

با ملاکی مشابه باشد، کافی است.
ادامه  کیدات  تأ این  بررسی می‌کنیم، می‌بینم همچنان  را  آیات  این  ادامهٔ  وقتی 

دارد؛ تا جایی که در آیهٔ ۱۴۰ می‌فرماید:

اطَ  سْ�بَ
�أَ

ْ
و�بَ وَال عْ�قُ َ لَ وَِإسْحَا�قَ وَ�ي مَ وَِإسْمَاعِ�ي رَاهِ�ي ْ �ب  �إِ

�نَّ  �إِ
و�نَ

ُ
ول �قُ مْ �تَ

أَ
�<
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�ن  مِمَّ مُ 
َ
ل ظ�ْ

أَ
� وَمَ�نْ  هُ 

َ
اللّ مِ 

أَ
� مُ 

َ
عْل

أَ
� مْ  �تُ �ن

أَ
�
أَ
� لْ 

�قُ صَارَىٰ  �نَ وْ 
أَ
� هُودًا  وا  ا�نُ

َ
ك

 > و�ن
ُ
عْمَل �تَ ا  عَمَّ لٍ  ا�فِ غ�َ �بِ هُ 

َ
اللّ وَمَا  هِ 

َ
اللّ مِ�نَ  دَهُ  عِ�ن هَادَ�ةً 

َ ش� مَ  �تَ
َ
ك

)البقره: ۱۴۰(
نوادگان  و  یعقوب  و  اسحاق  و  اسماعیل  و  یید: »ابراهیم  می‌گو یا 
یژه، یهودی یا نصرانی بودند«؟! بگو: »شما بهتر می‌دانید یا خدا؟«  و
و چه کسی ستمگرتر است از آن که گواهی‌ای را که از جانب خدا 

نزد اوست کتمان کند.

بارهٔ حضرت ابراهیم، موسی و  یم در بسیاری از افراد وقتی می‌شنوند که قرآن کر
که آنها مسلمان بوده‌اند، همین نکته را هم به‌عنوان دلیلی  گفته است  عیسی‌؟عهم؟ 
یند: پس معلوم می‌شود  بر درست بودن انحصارطلبی دینی در نظر می‌گیرند و می‌گو
مسلمان بودن شرط اصلی نجات است و حتی پیامبران گذشته نیز به پیامبر اسلام 
 همین نوع نگاه و همین 

ً
ایمان داشته‌ و پیرو دین اسلام بوده‌اند. قرآن در این آیه دقیقا

ادعا را از مسیحیان و یهودیان نقل می‌کند که آنان نیز حضرت ابراهیم را یهودی یا 
که چقدر نگاه‌ها و حرف‌ها با هم شباهت  مسیحی می‌دانستند. ملاحظه می‌کنید 
یم و با این نوع  دارند و همهٔ ما دائم در اطراف خود، سخنانی از این دست را می‌شنو

یم. تفکر آشنایی دار
و  برخاسته  مقابله  به  تفکر  این طرز  و  نوع سخنان  این  با  قــرآن،  در  ولی خدا 
کید بر این نکته، همهٔ پیامبران را حق‌طلب معرفی کرده است. این کتاب با  برای تأ
صراحت، تعصب‌های دینی و فرقه‌ای را مردود می‌شمرد و تنها از یک دین سخن 
ید و آن، حق‌طلبی است. توجه به این نکته به ما کمک می‌کند یکسان بودن  می‌گو
گوهر ادیان را بهتر درک کنیم و بدانیم معیار اصلی در همهٔ آنها، تسلیم بودن در برابر 

حقیقت است.
ید: مولوی در مثنوی معنوی به تبعیت از قرآن چنین می‌گو

ــنـــد خـــاطـــرهـــا شــدســت ذکـــــر مـــوســـی بـ
بدست پیشین  کــه  حــکــایــتــهــاســت  کــیــن 
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مشکل افرادی که با وجود شناختن این فرد به‌عنوان پیامبر خدا، به او ایمان 
نیاوردند، این بود که بین ایمان اصلی و فرعی تمایز درستی قائل نشده بودند. آنان 
کید می‌کردند، اما از این حقیقت غافل بودند که  همواره بر بزرگی حضرت‌موسی‌؟ع؟ تأ

ید و به سایر حقایق بی‌توجه بود. تنها نباید بر یک مصداق اصرار ورز

ــســــت لــیــک ــوشــ ــ پ ذکـــــر مـــوســـی بـــهـــر رو
ــرد نیک ــ م ــقــد تــســت ای  ن ــور مـــوســـی  ــ ن

تــســت هــســتــی  در  ــون  ــرعــ ــ ف و  مـــوســـی 
یش جست در خو را  این دو خصم  باید 

او  که به پیام موسی و محتوای دعوت  آنچه اهمیت بیشتری دارد، این است 
یدیم، لازم است در   به شخص او. اگر عقیدهٔ‌ صحیحی را برگز

ً
کنیم، نه صرفا توجه 

یم   تسلیم حق هستیم؟ آیا حرف حق را می‌پذیر
ً
درون خود جستجو کنیم که آیا واقعا

و در صورتی که خطایی مرتکب شدیم، عذرخواهی می‌کنیم؟ این نشانه‌ای است که 
باید حق‌طلبی و مسلمان واقعی بودن خود را با آن بسنجیم. مولوی سپس چنین 

ادامه می‌دهد:
شـــوی ــــم  گ داری  ــشــه  شــی در  نـــظـــر  ــر  ــ گ

دوی اعــــــــداد  شـــیـــشـــه‌ســـت  از  زانــــــک 

یر و اطراف خود را بهتر ببینیم. مولوی در بیت  فایدهٔ عینک این است که تصاو
که اگر به جای تمرکز بر آنچه عینک نشان  یف اشاره می‌کند  بالا به این نکتهٔ ظر
کرد. این شیشه‌های  می‌دهد، به خود شیشهٔ عینک خیره شوی، راه را گم خواهی 
 ابزارهایی هستند که به ما کمک می‌کنند حقایق را روشن‌تر و واضح‌تر 

ً
متنوع، صرفا

ببینیم؛ اما کسانی که فقط به ظاهر شیشه توجه کرده و نوری را که پشت آن است از 
یاد می‌برند، گم می‌شوند و ایمانشان نیز متزلزل خواهد شد.

ــی رهــ وا  داری  نـــــــور  ــر  ــ ــ ب ــر  ــظــ ــ ن ور 
مــنــتــهــی جـــســـم  اعــــــــــداد  و  دوی  از 
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وجـــــود ــز  ــ ــغ ــ م ای  نـــظـــرگـــاهـــســـت  از 
ــود ــهـ جـ و  ــر  ــ ــب ــ گ و  ــن  ــ ــؤمـ ــ مـ اخـــــتـــــاف 

، جهود،  مولوی در این ابیات به تفاوت میان مؤمن واقعی و افرادی همچون گبر
یا انسان‌های منحرف اشاره می‌کند. منظور او از مؤمن در اینجا، مؤمن واقعی است و 
گبر و جهود را معمولاً در اشعارش به‌عنوان نمادی از گمراهی و انحراف مطرح می‌کند. 
یه به این ابیات نگاه کنیم، معنای آن را گسترده‌تر از مصادیقی خاص  اگر از این زاو
گروه مقابل مؤمنان خواهیم دانست و  می‌بینیم و هر فرد متعصب و لجوجی را در 
یم رفتار و برخورد متعصبان شیعه و سنی و دیگر ادیان، از قواعدی  متوجه می‌شو

مشابه پیروی می‌کند.
او معتقد است بین شیعه یا سنی متعصب، یا حتی یهودی متعصب تفاوتی وجود 
ندارد؛ چراکه همگی در مسیر گمراهی‌اند. این تفاوت تنها در »نظرگاه« است. نظرگاه 
به چه معناست؟ یعنی شاخصهٔ مؤمن واقعی، پذیرش حق و تسلیم بودن در برابر آن 
است؛ اما وقتی کسی با انحراف روبه‌رو می‌شود و همچنان بر ظاهر امور اصرار دارد، 
ایمان حقیقی جای خود را به ایمان ظاهری می‌دهد؛ ایمانی که از نگاه قرآن، نه‌تنها 

بی‌خاصیت، بلکه ایمانی وارونه و پلید است:

 > �نَ �ي مِ�نِ ؤ�ْ مُّ م  �تُ كُ�ن �ن  �إِ مْ 
ُ
ك مَا�نُ �ي �إِ هِ  �بِ م 

ُ
مُرُك

أْ
� �يَ سَمَا  �ئْ �بِ لْ  �قُ  ...<

)البقرة:93(
بگو: »ایمانتان به چه بد چیزی فرمانتان می‌دهد؛ اگر مؤمن باشید!«

باور و ایمانی که براساس ظواهر سطحی و تعصبات بی‌پایه شکل گرفته باشد، 
نه بر مبنای حق‌طلبی، پیامدهایی منفی به دنبال خواهد داشت. چنین ایمانی هرچه 
گسترش بدی‌هایی همچون خشونت، جرم، جنایت و  را برای  افزایش یابد، زمینه 
یخ، بسیاری از فسادها، جنگ‌ها و کشتارها به  بداخلاقی فراهم‌تر می‌کند. در طول تار
نام دین انجام پذیرفته‌اند و عاملان آن، اغلب ادعا می‌کنند به فرمان خدا عمل کرده، 

یا وعدهٔ‌ الهی را تحقق بخشیده‌اند، و یا از سرزمین موعود سخن به میان می‌آورند. 
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نجات دین از ایمان وارونه
یرا  جاة« بودن امام‌حسین‌؟ع؟ را بهتر درک می‌کنیم. ز اینجاست که مفهوم »سفینة النَّ
آن حضرت علیه چنین ایمان وارونه و خطرناکی قیام کرد و با خون خود، اسلام را از 

چنگال چنین خطری رهایی بخشید و معنای ایمان حقیقی را آشکار ساخت.
اگر به دو جبهه‌ای که در عاشورا در برابر هم صف کشیدند دقت کنیم، می‌بینیم 
اهل  آنها  از  بسیاری  که  می‌دادند  تشکیل  ظاهربین  را خشکه‌مقدسانی  یک‌طرف 
نماز جماعت و قرائت قرآن بودند و با پیشانی‌های پینه‌بسته و ادعای قصد قربت 
یعت محافظت کنند؛ اما  می‌خواستند به خیال خود، از حکومت اسلامی و احکام شر
در طرف مقابل، جبههٔ یاران سیدالشهداء‌؟ع؟ بود که همگان را به آزادگی، انسانیت 

و شرافت دعوت می‌کرد.
بن ذی‌الجوشن،  نگاه شمر  نوع  و  رفتار  در  می‌توان  را  تقابل  این  از  نمونه‌ای 
به‌عنوان یکی از چهره‌های اصلی سپاهی که به جنگ به امام‌حسین‌؟ع؟ آمده بودند، 
یخی نقل شده است، فردی به‌نام ابواسحاق  که در منابع تار کرد. آن‌گونه  مشاهده 

ید:  می‌گو
دعا  نــمــازش چنین  از  بعد  او  دیــدم  مــی‏خــوانــد؛  نماز  مــا  بــا  شمر 
يف را دوست داری و تو می‏دانی من  يفی و شر می‌کرد: »خدايا تو شر
!« به او گفتم: »چگونه خدا  يفی هستم، پس گناه مرا بيامرز مرد شر
تو را بيامرزد، در حالی كه در كشتن پسر رسول‌خدا نقش داشتی؟!« 
شمر گفت: »وای بر تو! اگر من حسين را نمیك‌شتم، پس چه باید 
می‌کردم؟! امیرانمان به ما فرمانی دادند و ما با آنها مخالفت نكرديم؛ 

که اگر مخالفت میك‏رديم، از اين الاغ‌های بدبخت بدتر بوديم.«1

یکی  می‌دهد  نشان  به‌خوبی  دســت،  این  از  دیگری  نمونه‌های  و  یان  جر این 
بینی و مقدس‌مآبی  که در روز عاشورا رخ داد، ظاهر از عوامل اصلی جنایت‌هایی 

لسان المیزان، ج ۳، ص ۱۵۲. 	.1
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افرادی بود که مناسک، ظواهر دینی و آنچه را به‌عنوان اسلام به آنها معرفی شده 
بود، بسیار مهم‌تر و بالاتر از انسانیت، اخلاق و عدالت می‌دانستند. یکی دیگر از 
یخی که این حقیقت تلخ را تأیید می‌کند، قضیه‌ای است که فردی به‌نام  اسناد تار

ید: عبدالرحمن بن أبی‌نعیم بجلی نقل می‌کند. او می‌گو
بارهٔ كشتن و  در مجلس عبدالله بن عمر بودم؛ دیدم فردی از وى در
يا نجاست خون پشه سؤال كرد. عبدالله بن عمر از او پرسيد: »اهل 
كجایی‌؟« گفت: »از مردم عراقم.« عبدالله گفت: »اين مرد را تماشا 
بارهٔ خون پشه سؤال مك‌ىند، در صورتى كه خون  كنيد كه از من در
يختند!« عبدالله عمر سپس گفت: »از پيامبر  پسر پيامبر را به‌ناحق ر
بارهٔ حسن و حسين می‌گفت: آنان دسته‌گل‌های  اكرم شنيدم كه در

من از اين جهان هستند.«1

این موضوع، نه‌تنها در قیام عاشورا، بلکه در زندگی همهٔ پیامبران الهی با همین 
یرا این‌گونه نبود که دشمنان پیامبران خدا را افرادی بی‌دین  ترکیب دیده می‌شود؛ ز
تشکیل دهند. بی‌دین‌ها اغلب کاری به این امور نداشتند و مشغول زندگی عادی 
تشکیل  متعصبی  دینداران  معمولاً  را  خدا  فرستادگان  اصلی  دشمنان  بودند.  خود 
می‌دادند که با انگیزه‌های ایمانی و به‌خاطر اصرار بر باورهای قبلی خود، حاضر به 

پذیرش سخنان جدید و متفاوت نمی‌شدند و در برابر حقیقت ایستادگی می‌کردند.

سنن بیهقی، ج ۸، ص ۱۵۹. 	.1
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وحدت حقیقت

رسیدیم  نتیجه  این  به  و  کردیم  بررسی  را  نجات  قرآنی  مبانی  پیشین،  مباحث  در 
الهی می‌داند. همچنین  از رحمت خاص  قلب  بهره‌مندی  را شرط  ایمان  قرآن،  که 
یت در  یافتیم که از نگاه قرآن، ایمان اصلی با ایمان فرعی تفاوت‌ دارد؛ پس اگر اولو در
ایمان تغییر یابد و به‌جای تسلیم بودن در برابر حقیقت، باورها و ایمان‌های خاص 
بی خواهیم شد که ما را  یت قرار دهیم، گرفتار ایمان سطحی، پلید و مخرّ را در اولو
از نجات محروم می‌سازد؛ اما همان‌گونه که توضیح داده شد، پیروان ادیان گوناگون 
به موضوع  و  مهم‌تر می‌دانند  و حق‌طلبی  اصلی  ایمان  از  را  باورهای خود  معمولاً 

یچه‌ای تنگ و انحصارطلبانه نگاه می‌کنند.  نجات از در
در  و  اســت  بــه عصر جدید  بــوط  مــر مــوضــوع  ایــن  اهمیت  و  البته حساسیت 
بارهٔ آن وجود نداشت. در طول قرن‌ها،  دوره‌های گذشته، توجه و پرسش چندانی در
پیروان همهٔ ادیان از جمله اسلام، مسیحیت، یهودیت و مانند آن، به‌صورت طبیعی 
و به‌عنوان موضوعی بدیهی این‌گونه فکر می‌کردند که فقط خودشان اهل نجات‌اند 
و در اینکه دیگران، بهره‌ای از آن ندارند، تردیدی نداشتند. اما از اواخر قرن بیستم، 
یج این تفکر در میان فلاسفه مطرح شد که چرا باید چنین نگاه تنگ‌نظرانه  به‌تدر
یم و بدون فکر و بررسی کافی، نجات را به یک تفکر یا  و انحصارطلبانه‌ای را بپذیر

دین خاص محدود کنیم؟
 ۲۰۱۲ ســال  در  که  یتانیایی  بر برجستهٔ  فلاسفهٔ  از  هیک،  جــان  در‌ایــن‌مــیــان، 
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که مطالعات و تلاش‌های فراوانی در  کرد. او  ینی  درگذشت، بیش از همه نقش‌آفر
حوزهٔ فلسفه انجام داده بود، حدود پنج دهه قبل، با ارائهٔ دیدگاهی جدید، تغییرات 
از جمله  کرد.  ایجاد  افکار عمومی جهان به این موضوع  را در نگرش  چشمگیری 
کثرت‌گرایی در  یا  پلورالیسم  کردن موضوع  او، مطرح  ین دستاوردهای فکری  مهم‌تر
حقیقت و نجات بود. ایده‌های او چنان تأثیری در پی داشت که کلیسا را وادار کرد 
بیانیه‌ای رسمی منتشر کند و در آن اظهار دارد اگرچه بر این باور بوده که تنها ایمان 
به مسیح راه نجات است؛ اما اکنون اعلام می‌کند که امکان دارد افرادی با باورهایی 

متفاوت نیز رستگار شوند.
یج در همه‌جا گسترش یافت و کم‌کم نواندیشان دینی در میان  ، به‌تدر این تفکر
، این تلقی شکل گرفت که چون قرآن نیز از  مسلمانان نیز با آن آشنا شدند. به‌مرور
گفته، پس درواقع، همان دیدگاه جان هیک را  نجات همهٔ حق‌طلبان عالم سخن 
یه‌پردازان  بیان کرده است. اما آیا دیدگاه قرآن در این زمینه با پلورالیسم و آنچه نظر

غربی گفته‌اند، انطباق کامل دارد؟

مفهوم اسلام در قرآن
یکی از کلیدهای اصلی فهم دیدگاه قرآن در زمینهٔ انحصارگرایی یا کثرت‌گرایی دینی، 
دقت به کاربردهای واژهٔ »اسلام« در این کتاب است. همان‌گونه که برخی از مفسران 
بزرگ قرآن به‌درستی بیان کرده‌اند، این تعبیر در قرآن برای اشاره به دینی خاص در 
برابر سایر ادیان به‌کار نرفته، بلکه منظور از آن، همان معنای لغوی، یعنی »تسلیم 

بودن« است. بنابراین وقتی می‌فرماید:

امُ< )آل عمران: ۱۹(
َ
سْل �إِ

ْ
هِ ال

َ
دَ اللّ �نَ عِ�ن �ي �نَّ الدِّ > �إِ

به‌راستی دین نزد خدا اسلام است.

یا در جای دیگر که می‌فرماید:

هُ< )آل عمران: ۸۵( لَ مِ�نْ �بَ
�قْ ُ �ن �ي

َ
ل ا �فَ �نً امِ دِ�ي

َ
سْل �إِ

ْ
رَ ال �يْ

غ�ِ غ�َ �تَ �بْ َ >وَمَ�ن �ي
ید، از وی پذیرفته نخواهد شد. و هر که جز اسلام دینی دیگر بجو
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منظور از اسلام در این آیات، یک دین خاص نیست، بلکه به معنای حق‌طلبی 
است. یعنی اگر فردی دین خود را براساس حق‌طلبی انتخاب نکند و آن را بر تقلید 
یا تعصب بنا نهد، آن دین فاقد ارزش خواهد بود. بااین‌حال، قرآن همواره همگان 
کتاب خدا  یرا  را به دینی خاص و ایمان به آموزه‌هایی مشخص دعوت می‌کند. ز
یی شرایط و  که از ساختار وجودی و ذهنی انسان دارد، از سو با شناخت عمیقی 
محدودیت‌های افراد را در نظر می‌گیرد و از کسی تکلیف مالایطاق نمی‌خواهد؛ و از 
، مسیری را در برابر انسان می‌گشاید تا او را با حقایقی بزرگ آشنا کند و  یی دیگر سو

زمینهٔ نزدیک‌تر شدن او به حقیقت مطلق را برایش فراهم سازد.

تفاوت معرفت‌شناسی مدرن
یج می‌شود، به نقطه‌ای رسیده است که  اما تفکر و فلسفه‌ای که در دنیای امروز ترو
یرا از یک‌سو  جایی برای سخن گفتن از حقیقت واحد یا مطلق باقی نمی‌گذارد. ز
 حقیقت در دسترس ما نیست و انسان راهی برای شناخت آن 

ً
یند اساسا برخی می‌گو

، گروهی معتقدند حقیقت در اختیار همگان است و هرکس هر  ندارد؛ و از‌سوی‌دیگر
باوری داشته باشد، درست است؛ یعنی مسلمانان، مسیحیان، زرتشتیان، بت‌پرستان 

و دیگر مکاتب، همگی حقیقت را بیان می‌کنند!
اگرچه گفتیم در دنیای قدیم، توجه چندانی به موضوع کثرت‌گرایی نمی‌شده، 
ولی جالب اینجاست که قرن‌ها پیش از امثال جان هیک، متفکر مسلمانی چون 
این  در  را  ارزشمندی  و  نکات عمیق  و عرفانی،  قرآنی  از ذوق  بهره‌گیری  با  مولانا 
زمینه بیان کرده است. و جالب‌تر اینکه خود جان هیک و امثال او که این نوع تفکر 
کرده‌اند، به اینکه آن را تحت تأثیر اندیشه‌های مولانا به دست  را مطرح و منتشر 
آثــارش داستان معروف  کرده‌اند. جان هیک حتی در  یح  اذعــان و تصر ــد،  آورده‌ان
یک‌خانه را آورده و آن را از مثنوی مولوی نقل کرده است؛ داستانی که  فیل در تار
کثرت‌گرایانه را تبیین می‌کند. این داستان در مثنوی این‌گونه  به‌خوبی مبانی نگاه 

آغاز می‌شود:
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یــــــک بــــود پــــیــــل انــــــــــدر خــــــانــــــهٔ تــــــار
هُـــنـــود بـــــودنـــــدش  آورده  را  ــه  ــرضــ عــ

بــســی مــــــــــردم  دیــــــدنــــــش  بــــــــــرای  از 
کسی هـــر  هــمــی‌شــد  ــمــت  ظــل آن  انـــــدر 

ــون مــمــکــن نــبــود ــا چــشــم چــ ــدنـــش بـ دیـ
مـــی‌بِـــســـود ــف  ــ ک یـــکـــیـــش  تـــار آن  انــــــدر 

ــاد ــتـ اوفـ ــوم  ــرطــ خــ ــه  ــ ب ــــف  ک را  یـــکـــی  آن 
ــن نــهــاد ــ ــت ای ــسـ ــاودانـ ــفــت هــمــچــون نـ گ

رســیــد گـــوشـــش  بـــر  دســــت  را  ــکــی  ی آن 
پــدیــد ــزن شــــد  ــ ــی ــ ــادب ــ ب بــــــرو چــــــون  آن 

بــســود پـــایـــش  ــر  بـ ــو  کـــف چـ را  یــکــی  آن 
گــفــت شــکــل پــیــل دیـــــدم چــــون عــمــود

دســـت بـــنـــهـــاد  او  پـــشـــت  ــر  ــ ب یـــکـــی  آن 
ایــن پیل چــون تختی بدست گفت خــود 

رسید ــه  ک ــزوی  جــ ــه  ب یــک  هــر  همچنین 
مــی‌شــنــیــد هــــرجــــا  مـــــی‌کـــــرد  آن  ــم  ــ ــه ــ ف

مــخــتــلــف شـــــد  ــان  ــشـ ــتـ ــفـ گـ نـــظـــرگـــه  از 
الــف ایــــن  داد  لــقــب  دالـــــش  یــکــی  آن 

یک آوردند؛ خانه‌ای که در ظلمت  حکایت چنین است که فیلی را به خانه‌ای تار
، مشتاق دیدن آن  راه نداشت. مردم بسیار فرو رفته بود و هیچ نوری به درون آن 
یک رفتند؛ اما چشم در آن سیاهی، کاری از  حیوان شگفت، به داخل آن خانهٔ تار
یابد. یکی  پیش نمی‌برد. هرکس، تلاش می‌کرد تا با لمس، آنچه را که نمی‌دید، در
دست بر خرطوم نهاد؛ گفت: این موجود چیزی است شبیه ناودان؛ دیگری دست 
را لمس  پایش  که  آن دیگری  بزرگ است؛  بادبزنی  گفت: مثل  و  کشید  گوشش  بر 
کرده بود، گفت: این حیوان همچون ستونی بر زمین است؛ دیگری بر پشتش دست 
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یک بر اساس همان  گسترده تشبیه می‌کرد. خلاصه هر می‌کشید و آن را به تختی 
بــارهٔ کل آن موجود به اظهار نظر  که در دسترسش قرار می‌گرفت، در جزء و بخشی 

می‌پرداخت. 
یکی،  ید این اختلاف نظرها از آنجا پیدا می‌شد که هرکسی در تار مولوی می‌گو
یافته بود و همان را ملاک حقیقت قرار می‌داد. او با  سهمی اندک از واقعیت را در
این حکایت و مثال، به‌خوبی ما را متوجه این نکته می‌سازد که راز همهٔ اختلافات و 
نزاع‌های فکری جهان در همین نکته نهفته است که حقیقت، آشکار و روشن نیست 
یهٔ نگاه خود، قضاوت و موضع‌گیری می‌کند.  و هر کس با درک گوشه‌ای از آن و از زاو
، مقصود و  بااین‌حال، سخن و ایدهٔ مولوی در اینجا به پایان نمی‌رسد و هنوز
هدف اصلی خود را بیان نکرده است. کسانی که امروزه از صراط‌های مستقیم متعدد 
در  که  مهمی  نکتهٔ  به  می‌دهند،  نسبت  مولوی  اشعار  به  را  آن  و  یند  می‌گو سخن 
که  کافی نکرده‌اند. هدف مولوی این نبود  ادامهٔ این داستان مطرح می‌شود، توجه 
ید شناخت حقیقت امکان‌پذیر نیست؛ او قصد داشت درسی مهم‌تر را که از قرآن  بگو

ید: آموخته بود، بازگو کند؛ لذا در ادامه می‌گو

ــی بـــدی ــع گـــــر شــم ــس ا ــ ک ــر  ــ ــف ه ــ ک در 
ــرون شـــدی ــ ــی ــ ب گــفــتــشــان  از  ــــاف  ــت اخــ

به ماهیت فیل  یــم، نمی‌توانیم  دار قرار  یکی  تار که در  زمانی  تا  او معتقد است 
کید و پیام اصلی این عارف  ، حقیقت آشکار می‌شود. تأ یم؛ اما با آمدن نور پی ببر
خوش‌ذوق و هنرمند این است که باید در جستجوی شمعی باشیم تا بتوانیم در پرتو 

نورش حقیقت را بهتر ببینیم و از اشتباه و اختلاف، رهایی یابیم.
مضمون درسی که مولوی از قرآن فراگرفته بود، در این آیه قابل مشاهده است:

ا 
َّ
ل �نَ * �إِ �ي لِ�فِ �تَ و�نَ مُخ�ْ

ُ
ال ز�َ َ ا �ي

َ
�ةً وَاحِدَ�ةً وَل مَّ

أُ
اسَ �

عَلَ ال�نَّ َ �ج
َ
كَ ل اءَ رَ�بُّ َ وْ ش�

َ
>وَل

هُمْ< )هود: ۱۱۸ و ۱۱۹( �قَ
َ
ل لِكَ �خَ

كَ وَلِ�ذَٰ
حِمَ رَ�بُّ مَ�ن رَّ

و اگر خداوندگارت می‌خواست، همهٔ مردم را یک گروه قرار می‌داد. 
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که خداوندگارت  کس  و همواره در اختلاف خواهند بود، مگر آن 
ید. رحمتش را شاملش کند، و برای همین آنها را آفر

یم ۱۴۰۰ سال پیش بیان کرده که اگر خدا اراده می‌کرد، می‌توانست حقیقت  قرآن کر
را طوری آشکار سازد که همگان آن را ببینند و هیچ اختلافی میان مردم پدید نیاید، 
اما چنین نخواست؛ ازاین‌رو تا زمانی که دنیا برقرار است، اختلافات وجود خواهد 
داشت. با‌این‌حال، یک استثنا وجود دارد: اگر رحمت الهی شامل حال انسان شود 

و چراغ هدایت را روشن کند، حقیقت نمایان می‌شود و اختلاف‌ها از بین می‌رود.
رحمت  این  بکوشد  تا  کرده  همین خلق  برای  را  انسان   

ً
اساسا می‌فرماید  خدا 

انسان،  ینش  آفر از  ــع، هدف  درواق برسد.  به شناخت حقیقت  و  آورد  به دست  را 
دستیابی به معرفت حقیقت است. برخلاف دیدگاه افرادی مانند جان هیک و دیگر 
یده که دستیابی به حقیقت برای  کثرت‌گرایان که معتقدند خدا انسان را به‌گونه‌ای آفر
یح می‌کند که نه‌تنها شناخت حقیقت امکان‌پذیر است،  او ممکن نیست، قرآن تصر
بلکه انسان‌هایی وجود دارند که حقیقت را چنان به‌روشنی درمی‌یابند که می‌توانند 

دیگران را نیز در رسیدن به آن یاری کنند:

ا  �نَ ا�تِ �يَ
آ
� �بِ وا  ا�نُ وَكَ رُوا  صَ�بَ ا  مَّ

َ
ل ا  مْرِ�نَ

أَ
� �بِ هْدُو�نَ  َ �ي �ةً  مَّ �ئِ

أَ
� هُمْ  مِ�نْ ا  �نَ

ْ
عَل َ >وَ�ج

< )السجدة: ۲۴( و�نََ �نُ و�قِ ُ �ي
و از میان آنها امامانی قرار دادیم که با امر ما راهبری می‌کنند، چراکه 

شکیبایی کردند و به نشانه‌های ما یقین داشتند.

خدا راهی را برای روشن شدن این چراغ قرار داده و آن راه را چنین توصیف کرده 
است: کسانی که صبر پیشه می‌کنند، بر خواهش‌های نفسانی خود چیره می‌شوند 
یج چراغ  و در برابر همان اندازه از حقیقت که بر آنان آشکار است، تسلیم‌اند، به‌تدر
دلشان روشن‌تر می‌شود تا به مرتبهٔ یقین برسند. این یقین چنان استوار می‌شود که 

می‌توانند دیگران را نیز در پیمودن راه حقیقت یاری دهند.
یم در سورهٔ انبیاء پس از بیان سرگذشت پیامبران مختلف می‌فرماید: قرآن کر
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< )الأنبياء: ۹۲( دُو�نِ اعْ�بُ
مْ �فَ

ُ
ك ُّ ا رَ�ب �نَ

أَ
 وَاحِدَ�ةً وَ�

�ةً مَّ
أُ
مْ �

ُ
ك �تُ مَّ

أُ
هِ � ذ�ِ  هَٰـ

�نَّ >�إِ
امــت واحــد اســت و من خداوندگار  امــت شما یک  ایــن  به‌راستی 

شمایم، پس مرا بندگی کنید.

اجتماعی  و  خانوادگی  و  طبیعی  خاستگاه‌های  و  متعددند  پیامبران  با‌اینکه 
متفاوتی دارند، اما چون چراغ حقیقت برایشان روشن شده، سخن همگی آنها یکی 
است. وقتی حقیقت آشکار باشد، اختلافی باقی نمی‌ماند و همه یک چیز را می‌بینند 
و بیان می‌کنند و به تعبیر قرآن، امت واحده می‌شوند. قبلاً دیدیم که خدا فرموده بود 
اگر می‌خواست شما را امت واحده قرار می‌داد؛ اما چنین نکرد. اکنون راز آن را متوجه 
یم و می‌دانیم چرا این وحدت در میان انبیا و اولیای الهی تحقق یافته است. می‌شو

یبایی این درس را با بیانی دیگر تکرار  « نیز به‌ز مولوی در حکایت »عنب و انگور
بانی  که هرکدام به ز می‌کند. او در اشعار خود، ماجرای چهار نفر را روایت می‌کند 
یند. مردی به آنان یک درهم می‌دهد تا با آن میوه بخرند. با آنکه  متفاوت سخن می‌گو
بان، آنها را به این نتیجه رسانده بود که  همهٔ آنها مشتاق انگور بودند، اما تفاوت ز
هر کدام، خواسته‌ای متفاوت را پیگیری می‌کند. یکی می‌گفت باید این پول را صرف 
بان به‌دنبال  که عرب بود، »عنب« می‌خواست؛ ترک‌ز کرد؛ دیگری   » ید »انگور خر

یداری شود. زم« می‌گشت؛ و چهارمی که رومی بود، اصرار داشت »استافیل« خر
ُ
»ا

درم یــــک  مـــــــردی  داد  را  کــــس  چـــــار 
ــه انـــگـــوری دهــم ــن بـ ــ گــفــت ای آن یــکــی 

ــت لا ــفـ گـ بُــــــد  ــر عــــــرب  ــگــ ــ ــی دی ــکـ یـ آن 
مـــن عِــنــب خـــواهـــم نـــه انـــگـــور ای دغــا

بنم ایــــن  گــفــت  و  بُــــد  ــی  ــرکـ تـ یــکــی  آن 
ــنـــب، خـــواهـــم ازم مـــن نـــمـــی‌خـــواهـــم عـ

را قـــیـــل  ــن  ــ ایـ ــگــفــت  ب رومــــــی  یـــکـــی  آن 
ــل را ــ ــی ــ ــاف ــ ــت ــن خــــواهــــیــــم اســ ــ ــ ک تـــــــرک 
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مولوی این مثال را بیان می‌کند تا نشان دهد بسیاری از اختلافات، نه بر مبنای 
بان دیگران است  گاهی متقابل نسبت به ذهن و ز تفاوت مقاصد، بلکه به‌خاطر ناآ
و در بسیاری از نزاع‌ها هر دو طرف یک چیز را اراده می‌کنند، اما به‌سبب تفاوت 
یهٔ نگاه، به‌گمان اختلاف نظر در برابر یکدیگر قرار می‌گیرند. وی در  ذهنیت و زاو
گاه  اینجا نیز سخن اصلی خود را این‌گونه بیان می‌کند که تنها با دسترسی به فردی آ
بان‌ها و مسلط بر همهٔ معانی می‌توان میان همگان صلح و وحدت برقرار  راز ز به 
ساخت؛ همان‌گونه در این داستان، مقصود هر چهار تن یک چیز بود و اگر در آنجا 
بان‌هایشان حضور داشت، آن یک درهم به‌جای آنکه منشأ اختلاف و  گاه به ز فرد آ

دشمنی شود، عاملی برای وحدت و تحقق هر چهار خواسته می‌شد.

شـــدنـــد ــنـــگـــی  جـ نـــفـــر  آن  ــازع  ــ ــنـ ــ تـ در 
ــد ــ ــدن ــ بُ ــل  ــ ــافـ ــ ــا غـ ــ ــ ــام‌ه ــ ــ ن سِـــــــــرّ  ز  ــه  ــ ــ ک

ــی ــه ــل اب از  مـــــی‌زدنـــــد  ــم  ــ هـ ــر  ــ بـ مـــشـــت 
تهی دانـــــش  از  و  ــل  جــه از  بـــدنـــد  پُــــر 

ــان ــ ب ــد ز یــــزی، صــ ــب سِـــــــرّی عــــز ــاحـ صـ
ــا بــــــــدادی صــلــحــشــان ــجــ ــ ــدی آن ــ ــ گــــر ب

یـــن یـــک درم کـــه مـــن ز پـــس بــگــفــتــی او 
مــــی‌دهــــم را  جــــمــــلــــه‌تــــان  آرزوی 

دغـــل ــی  ــ ب را  دل  یـــد  بـــســـپـــار چـــونـــک 
ــن درمــــتــــان مـــی‌کـــنـــد چـــنـــدیـــن عــمــل ــ ایـ

ــان مــــی‌شــــود چـــــار الـــمـــراد ــ ــتـ ــ یــــک درمـ
ــــک ز اتـــحـــاد ــود ی ــن مــــی‌شــ ــمـ ــار دشـ ــ چـ

ــد جــنــگ و فـــراق ــر یــکــتــان دهــ گــفــت هـ
ــاق ــ ــفـ ــ اتـ را  ــا  ــ ــمـ ــ شـ آرد  ــن  ــ ــ مـ ــت  ــ ــفـ ــ گـ

یبا با وجود بیان هنرمندانهٔ مبانی صحیح کثرت‌گرایی، مبارزه با  این دو تمثیل ز
انحصارطلبی، دعوت به مدارا و پذیرش دیگران، راه شناسایی حقیقت را مسدود 
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نمی‌کند و روش درست آن را نشان می‌دهد.
بارهٔ اهمیت ایمان حقیقی و نقش آن در نجات  پیش از این، با توجه به آنچه در
جاة« بودن امام‌حسین‌؟ع؟ را بهتر درک کردیم و اکنون  بیان کردیم، مفهوم »سَفینَةُ النَّ
هُدی« 

ْ
یم، راز »مِصباحُ ال که فهمیدیم برای شناخت حقیقت به نوری ماورائی نیاز دار

گاهی، حتی مقدم شدن چراغ  بودن آن حضرت نیز برایمان روشن‌تر می‌شود. با این آ
یرا با  ، معنای عمیق‌تری پیدا می‌کند. ز هدایت بر کشتی نجات در آن حدیث مشهور
این توضیحات مشخص شد مصباح‌الهدی بودن، زمینه و سبب سفینة‌النجاة شدن 
است؛ یعنی ابتدا باید چراغ هدایت روشن باشد، تا حقیقت آشکار شود و انسان را 
از گم‌گشتگی و سرگردانی بیرون آورد؛ سپس با تسلیم شدن در برابر حقیقت و دل 

بستن به آن، تحول بزرگی که قلب را به ساحل آرامش و نجات می‌رساند، رخ دهد.
یحهٔ خاص خود،  حافظ نیز این مطلب را با بیانی دیگر و مطابق با ذوق و قر

این‌گونه بیان کرده است:

بنه عذر  را  همه  ملت  دو  و  هفتاد  جنگِ 
زدنــد افــســانــه  رهِ  نــدیــدنــد حقیقت  چــون 

افتاد صلح  او  و  من  میانِ  که  ــزد  ای شُکرِ 
زدند شکرانه  ساغرِ  رقص‌کنان  صوفیان 

آتش آن نیست که از شعلهٔ او خندد شمع
زدند پروانه  خرمنِ  در  که  اســت  آن  آتــش 

یکی، شعله‌ای وجود دارد  که برای زدودن ابهام و تار حافظ بر این باور است 
که می‌تواند دل را روشن و حقیقت را آشکار کند؛ او این شعلهٔ روشنی‌بخش را آتش 
ید هر کس پروانه‌وار خود را به این آتش بسپارد، دلش نورانی  عشق می‌داند و می‌گو
می‌شود و با رهایی از ظلمت ابهام و تردید و اختلاف، به صلح و سعادت واقعی 

می‌رسد. 
که آنها خود را تسلیم خدا  نجات‌بخش بودن اولیای الهی به این‌خاطر است 
او پیوند زده‌انــد؛ لذا وجودشان به مشعل هدایتی تبدیل  با  را  یش  کرده و دل خو
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می‌شود که دل‌های دیگر را نیز به کانون یاد و عشق خدا تبدیل می‌کند. همان‌گونه 
 
ً
یا تبدیل می‌شود. شور و عشق حسینی دقیقا یا می‌پیوندد، به در که وقتی قطره به در

همین تأثیر را در جان شیفتگان و عزاداران آن حضرت ایجاد می‌کند و دل‌های آنان 
یای نور و هدایت الهی متصل می‌سازد. را به در
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فدیه یا فرصت توبه؟

که نجات‌بخش  یافتیم  در مباحث پیشین، با مبانی قرآنی نجات آشنا شدیم و در
این بحث لازم است  برای تکمیل  اما  امام‌حسین‌؟ع؟ به چه معنایی است.  بودن 
یم، تا  با برداشت‌ها و تفسیرهای نادرستی که در این زمینه وجود دارد نیز آشنا شو
و سرنوشت‌ساز  این موضوع مهم  از  به شناختی دقیق‌تر  آنها،  بررسی  و  نقد  ضمن 

دست یابیم.
نوشته‌  کتاب‌ها  آن  ــارهٔ  ــ ب در کــه  زمینه،  ایــن  در  نــادرســت  تفسیرهای  از  یکی 
شهادت  که  اســت  دیدگاهی  یافته،  یجش  ترو به  منبرها  و  مجالس  برخی  و  شــده 
امام‌حسین‌؟ع؟ را فدیه‌ای برای نجات شیعیان از جهنم در نظر می‌گیرد. براساس 
این برداشت، امام‌حسین‌؟ع؟ برای نجات شیعیان گناهکار به شهادت رسید تا در 
ازای این فداکاری بزرگ، گناهان پیروان و دوستدارانش بخشیده شود. این برداشت، 
یادی از اندیشه‌ها و آموزه‌های الهیاتی مسیحیت تأثیر پذیرفته است. تا حد بسیار ز

الهیات مسیحی و باور به فدیه
ین عقیده در میان فرقه‌های شناخته‌شدهٔ مسیحیت، باور به  ین و محوری‌تر مهم‌تر
آموزهٔ »فدیه« است. براساس این اندیشه، خدا از سر لطف و رحمتش، برای رهایی 
ین موجود نزد خود را در معرض  یزتر انسان از گناه، فرزند خود را فدا کرد؛ یعنی عز
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کند. در  تا انسان نجات پیدا  سختی، مصیبت و سرانجام مصلوب شدن قرار داد 
کتاب مقدس در این‌باره چنین آمده است:

یق خون  طر از  را  ما  رهایی  بهای  بی‌کرانش حاضر شد  لطف  روی  از  »خــدا 
پسرش بپردازد و به این شکل گناهانمان را ببخشد.«1

در الهیات مسیحیت، تمام مفاهیم و آموزه‌ها بر محور »گناه نخستین« شکل 
گرفته‌ است. براساس این دیدگاه، حضرت آدم‌؟ع؟ نافرمانی کرد و با این معصیت، 
ید تا در کنار او باشد،  یند خدا انسان را آفر ارتباط انسان با خدا قطع شد. آنها می‌گو
فرزند او تلقی شود، از رنج و مرگ در امان بماند و زندگی جاودانه داشته باشد؛ اما 
آدم وسوسه شد، گناه کرد و از میوهٔ درخت ممنوعه خورد. در نتیجهٔ این گناه، مرگ، 
رنج و جدایی از ملکوت آسمان‌ها برای انسان رقم خورد و جایگاهش را در پیشگاه 

الهی از دست داد:
یق یک انسان وارد دنیا شد و گناه با خود مرگ را آورد،‏ و چون همه  »گناه از طر

گناه کردند،‏ مرگ بین همهٔ انسان‌ها پخش شد.«2
آنها معتقدند خدا با وجود خطای انسان، همچنان او را دوست داشت و راهی 
ین فرد نزد خود،  یزتر که او عز گرفت. این راه این بود  گناه در نظر  برای جبران آن 
در  بــاور مسیحیان،  در  گــردد.  برقرار  دوبــاره  رابطه  این  تا  کرد  فدا  را  فرزندش  یعنی 
میان فرزندان آدم تنها کسی که مرگ نمی‌توانست به‌سراغ او بیاید، عیسی مسیح‌؟ع؟ 
مرگ  بر  که  را  کسی  کرد، خدا  بشر  زندگی  وارد  را  مرگ  گناه،  آن  ازآنجاکه  اما  بود؛ 
غلبه داشت، در معرض رنج و درد مصلوب شدن قرار داد تا آن خطا جبران شود. 
ین محبوبش  یزتر به‌این‌ترتیب، خدا محبت و نجات‌بخشی خود را از راه فدا کردن عز

به انسان ارزانی داشت.
یت در رنج و بدبختی  آنها معتقدند همان‌گونه که یک گناه باعث شد تمام بشر
فرو رود، فداکاری بزرگ و مصیبتی که مسیح متحمل شد، توانست همهٔ انسان‌ها را از 
گناه پاک کند و موجب بخشش آنان شود. اگر مسیح فدا نمی‌شد، هیچ راهی برای 

نامهٔ پولُس به اِفِسُسیان  ۷:۱. 	.1
نامهٔ پولُس به رومیان ۵:۱۲. 	.2
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نجات انسان‌ها باقی نمی‌ماند:
»مسیح جانش را به عنوان بهای رهایی داد؛‏ یعنی بهای هم‌میزانی 
پیامی  این  شود.‏  پرداخت  انسان‌ها  همهٔ  نجات  برای  بود  لازم  که 

بارهٔ آن شهادت داده شود.«1 است که باید در زمان تعیین‌شده در

در نامهٔ اول یوحنا نیز چنین می‌خوانیم:
یق به ما نشان داد که پسر یگانه‌اش را  »خدا محبتش را از این طر
یق او به زندگی دست پیدا کنیم.‏  به این دنیا فرستاد تا بتوانیم از طر
کرده  ما به خدا محبت  که  این  نه  از محبت همین اســت؛‏  منظور 
را فرستاد تا  را به ما نشان داد و پسرش  باشیم،‏ بلکه او محبتش 

بانی کفّاره برای گناهان ما باشد.«2 قر

این دیدگاه در بخش‌های دیگر کتاب مقدس نیز بارها مطرح شده است. پولس 
در نامهٔ خود به رومیان در این زمینه چنین نوشته است:

مرگ  به  انسان‌ها  نــوع  همه  شد  باعث  گناه  یک  که  »همان‌طور 
نوع  همه  که  می‌شود  باعث  هم  عادلانه  کــار  یک  شوند،‏  محکوم 
انسان‌ها درستکار شمرده شوند و به زندگی ابدی دست پیدا کنند.  
یادی به گناه  همان طور که نافرمانی یک انسان باعث شد که عدهٔ ز
یادی  آلوده شوند،‏ اطاعت یک انسان هم باعث می‌شود که عدهٔ ز

درستکار شمرده شوند.‏«3

اما آیا قرآن چنین دیدگاه و طرز تفکری را تأیید می‌کند؟ از نظر قرآن، فدا شدن 
کند. چنان‌که در سورهٔ اسراء آمده  گناه فرد دیگری را پاک  یک نفر هرگز نمی‌تواند 

است:

نامهٔ اول پولُس به تیموتائوس ۲:۶. 	.1
نامهٔ اول یوحنا  ۱:۹. 	.2

نامهٔ پولُس به رومیان ۵:۱۸. 	.3
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هَا  �يْ
َ
عَل لُّ  ض�ِ �يَ مَا 

�نَّ �إِ
�فَ لَّ  �ضَ وَمَ�ن  سِهِ  �فْ لِ�نَ دِي�  هْ�تَ َ �ي مَا 

�نَّ �إِ
�فَ دَىٰ  اهْ�تَ �نِ  >مَّ

رَسُولاً<   
َ عَ�ث �بْ

�نَ ىٰ 
حَ�تَّ �نَ  �ي �بِ ِ

مُعَذ�ّ ا 
كُ�نَّ وَمَا  رَىٰ  خ�ْ

أُ
� رَ  وِز�ْ رَ�ةٌ  ِ وَاز� رُ  ِ ز�

�تَ ا 
َ
وَل

)الإسراء: ۱۵(
و  راه می‌یابد  بــرای خــودش  که  نیست  ایــن  یابد جز  راه  که  کسی 
برنده‌ای  یان خودش گمراه می‌شود و هیچ بار هرکس گمراه شود به ز
بار دیگری را بر نمی‌دارد و ما هیچ‌گاه عذاب نمی‌کنیم مگر اینکه 

یم. فرستاده‌ای بر انگیز

که نجات پیدا می‌کند، تنها خودش را نجات می‌دهد، نه  کسی  از نگاه قرآن، 
دیگران را. هرکس مسئول اعمال خودش است و هیچ‌کس بار مسئولیت دیگری را 

بر دوش نمی‌کشد.

داستان آفرینش در قرآن
یج  ینش انسان در قرآن، از ابتدا تا انتها با آنچه در میان مسیحیان ترو داستان آفر
می‌شود متفاوت است. در نگاه مسیحیت، خدا انسان را برای حضور در ملکوت 
 ، یده بود، اما این برنامه با گناه آدم دچار تغییر شد. درحالی‌که قرآن از همان آغاز آفر

هدف را به‌صورت مشخص این‌گونه اعلام می‌کند:

�ةً‌‌...<  �فَ لِ�ي �خَ رْ�ضِ 
�أَ

ْ
ال �فِ�ي  اعِلٌ  �جَ �نِّ�ي  �إِ �ةِ 

َ
ك ا�ئِ

َ
مَل

ْ
لِل كَ  رَ�بُّ الَ  �قَ >وَِإذ�ْ 

)البقرة: ۳۰(
زمین  در  من   

ً
گفت: قطعا فرشتگان  به  که خداوندگارت  هنگامی  و 

جانشینی می‌گمارم.

مگر ممکن است برنامهٔ خدا تغییر کند!؟ از نگاه قرآن، چنین چیزی معنا ندارد. 
ید و اراده کرد که او جانشین و  از ابتدای خلقت، خدا آدم را برای زندگی در زمین آفر
خلیفهٔ الهی در زمین باشد. خدا از روی رحمت و مهربانی، برای نجات انسان چنین 
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یزی  برنامه‌ای را در نظر گرفته بود که انسان وارد زمینی شود که پر از گناه، فساد و خونر
است تا با تلاش و خودسازی، خود را از قید شهوات و گناهان رها سازد و به رحمت 
یا شهوت  رنج  از هرگونه سختی،  نه‌اینکه در محیطی عاری  الهی برسد؛  بی‌انتهای 
باشد؛ جایی که اگر خطایی در آن رخ داد، برای جبرانش شخص دیگری قربانی شود.

گناه اصلی و فرعی
از نگاه قرآن، شرط و مقدمهٔ نجات، هبوط است. اگر انسان بخواهد به نجات الهی 
دست یابد، باید نخست به زمین هبوط کند، با چالش‌ها و دشواری‌ها روبه‌رو شود و 

ید: یبایی چنین می‌گو سپس خود را به نجات برساند. مولوی در این‌باره به‌ز
ــود ــب ن اصـــلـــی  ــو  ــ ت ذات  در  ــد  ــ ب خـــــوی 

ــد جـــــز جـــحـــود ــ ــای ــ ــی ــ کـــــز بـــــد اصــــلــــی ن
او کـــــــه  ــد  ــ ــاشــ ــ ــ ب یـــــتـــــی  عـــــار بـــــــد  آن 

ــو ــــه‌جــ ب ــو ــ ت او  شــــــــود  و  اقـــــــــــرار  آرد 

و فرعی.  نوع است: اصلی  گناه دو  و  که بدی  کید می‌کند  تأ ابیات،  این  در  او 
که خدا به انسان فرمانی بدهد و او برخلاف آن  گناه اصلی آن نیست  از نظر او، 
رفتار کند. این‌گونه خطاها فرعی‌اند. گناه اصلی زمانی رخ می‌دهد که انسان روحیهٔ 
حق‌طلبی را از دست بدهد و دچار خودخواهی و استکبار شود؛ در چنین شرایطی، 
به بر او بسته است. وی در ادامه، خطای آدم را فرعی می‌شمارد؛ چراکه او  راه تو
گناه ابلیس از  کرد؛ اما  گناه خود شد، بی‌درنگ توبه  حق‌طلب بود و وقتی متوجه 
پیچی کرد و گفت: »من  یرا از سرِ تکبر و خودخواهی از امر الهی سر نوع اصلی بود؛ ز

به را بر خود بست. برترم« و راه تو
ــود ــ ب یــــــه  عــــــار زلـــــتـــــش  آدم  هـــــم‌چـــــو 

بـــــه نـــمـــود لاجــــــــــرم انــــــــــدر زمــــــــــان تـــــو
بــلــیــس ــرم آن  ــ ــود جـ ــ بـ ــی  ــلـ ــک اصـ ــونـ چـ

نــفــیــس بـــــهٔ  تـــــو جــــانــــب  نـــــبـــــودش  ره 
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بد ــوی  خــ از  و  ــود  خــ از  رســـتـــی  ــه  کـ رو 
دد دنــــــــدان  از  و  ــار  ــ ــ ن بـــــانـــــه   ز از  و 

بلکه  نیست؛  کـــردن  گناه  الــهــی،  رحمت  بــرابــر  در  اصلی  مانع  بــر‌ایــن‌اســاس، 
خودخواهی و سرکشی در برابر حق است. ازآنجاکه آدم روحیهٔ حق‌طلبی داشت، 
آمرزش  و  کرد  کرده است، به اشتباه خود اعتراف  گفته شد خطا  او  که به  هنگامی 

خواست و بدین‌سان از بخشش الهی بهره‌مند شد.
قرآن در داستان آدم نشان می‌دهد که پس از لغزش انسان، اگر روحیهٔ بازگشت 
و توبه در او وجود داشته باشد، رحمت و هدایت الهی شامل حالش می‌شود. این 

نکته در سورهٔ طه این‌گونه بیان شده است:

مِ�ن  هِمَا  �يْ
َ
عَل ا�نِ  صِ�فَ خ�ْ َ �ي ا  �قَ وَطَ�فِ هُمَا  �تُ

آ
سَوْ� هُمَا 

َ
ل دَ�تْ  �بَ

�فَ هَا  مِ�نْ ا 
َ
كَل

أَ
�

>�فَ

هِ  �يْ
َ
عَل ا�بَ  �تَ �فَ هُ  رَ�بُّ اهُ  �بَ �تَ ْ ا�ج مَّ 

ُ �ث  * وَىٰ  غ�َ �فَ هُ  رَ�بَّ دَمُ 
آ
� وَعَصَىٰ  �ةِ 

�نَّ َ �ج
ْ
ال  ِ وَرَ�ق

وَهَدَىٰ< )طه: ۱۲۱ و ۱۲۲(
از آن خوردند و شرمگاه‌هایشان برایشان آشکار شد و شروع  پس 
کردند آنها را با برگ باغ می‌پوشاندند. و آدم خداوندگارش را نافرمانی 
ید و به او روی آورد  کرد و بیراهه رفت. سپس خداوندگارش او را برگز

و راهبری کرد.

ید، توبه‌شان  هنگامی که آدم و همسرش دچار این مشکل شدند، خدا آنان را برگز
را پذیرفت و به‌سوی خودش راهبری‌شان کرد؛ همان راه مستقیمی که همواره باید از 

مُسْتَقِيمَ«. 
ْ
رَاطَ ال خدا بخواهیم تا در آن مسیر باشیم: »اهْدِنَا الصِّ

یرا گناه، بخشی  بنابراین مسئلهٔ اصلی این نیست که آیا دچار گناه شده‌ایم یا نه؛ ز
از طبیعت انسان است. آنچه اهمیت دارد این است که آیا انسان از درِ بازِ توبه بهره 

یف و مهم را چنین بیان می‌کند: می‌برد یا نه! مولوی این نکتهٔ ظر

هــــر طــاعــتــی از  بــــه  کــــــردی  ــت  ــعــصــی م
ســـاعـــتـــی در  پـــــیـــــمـــــوده‌ای  آســـــمـــــان 



97

دیه یا فرصت توبه؟ف











ــرد مــرد ــ ــان ک ــ بـــس خــجــســتــه مــعــصــیــت ک
ورد اوراق  دمــــــد  ــر  ــ بـ خــــــــاری  ز  ــه  ــ نـ

اگر گناه با حالتی از بی‌تفاوتی و لجاجت همراه باشد، شقاوت و بدبختی ابدی 
وجود  واقعی  بهٔ  تو و  گناه، دل‌شکستگی  از  اگر پس  اما  داشــت؛  پی خواهد  در  را 
داشته باشد، آموزه‌های قرآن و اهل‌بیت نشان می‌دهند که خداوند چنین بنده‌ای را 
که با پشیمانی به‌سوی او بازگشته، حتی از بندگان عابد و پرهیزکاری که هرگز گناه 

نکرده‌اند، بیشتر دوست دارد.

نجات‌بخشی امام‌حسین‌؟ع؟
جاة« بودن  دانستن این نکات به ما کمک می‌کند تا در فهم مقصود از »سفینة النَّ
که مجلس عزای او می‌تواند  یم. همه شنیده‌ایم  امام‌حسین‌؟ع؟ دچار اشتباه نشو
گناهان می‌شود. این  یستن بر مصائبش موجب آمرزش  گر انسان را نجات دهد و 
کنیم شخصیت  گمان  که  نیست  معنا  این  به  هرگز  اما  است؛  درست  کاملاً  سخن 
بزرگی چون او رنج کشیده و کشته شده تا ما بتوانیم هر عملی را انجام دهیم و سپس 
امیدوار باشیم خدا گناهانمان را به‌خاطر فداکاری او ببخشد؛ تنها به این دلیل که در 
خانواده‌ای شیعه به دنیا آمده‌ایم! خدا هرگز چنین قانون ناعادلانه‌ و تبعیض‌آمیزی 

ندارد. 
بسیاری  برای  را  حقیقی  بهٔ  تو و  دل‌شکستگی  عــزاداری‌هــا،  این  ازآنجاکه  آری 
بر  یستن  گر و  امام‌حسین‌؟ع؟  مــی‌تــوان محبت  تــردیــد  ــدون  ب مـــی‌آورد،  ارمــغــان  بــه 
مصیبت‌های آن حضرت را سبب آمرزش گناهان و نجات انسان دانست؛ ولی شرط 
برای  زمینه‌سازی  و  انسان  تلاش خود  و  اراده  رحمت،  و  لطف  این  از  بهره‌مندی 

بهره‌گیری درست از این فرصت ارزشمند است.
به  وابسته  ــراد  اف از  که  داشــت  همسایه‌ای  کوفه،  در  می‌کند  ــت  روای ابوبصیر 
و  یافته بود  نیز بهبود  او  بــار بود. اوضــاع مالی  با در ارتباط مستقیم  حکومت و در 
پا می‌کرد. چند بار نزد او رفتم و تذکر دادم که این رفتارها  هر شب مجالس گناه بر
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شایسته نیست اما سخنانم هیچ تأثیری در او نگذاشت. او در پاسخ گفت: می‌دانم 
در مسیر نادرستی قرار گرفته‌ام، ولی متأسفانه گرفتار شده‌ام. شنیده‌ام که تو از یاران 
امام صادق‌؟ع؟ هستی. در اعماق دلم چیزی حس می‌کنم. از ایشان بخواه که مرا 
 دوست دارم نجات پیدا کنم، اما در دام افتاده‌ام. ابوبصیر 

ً
نجات دهد. من حقیقتا

نقل می‌کند پس از شنیدن سخنان همسایه‌اش، نزد امام جعفر صادق‌؟ع؟ رفت و 
ماجرا را برای ایشان بازگو کرد. آن حضرت فرمود وقتی به کوفه بازگشتی، سلام مرا به 
او برسان و بگو آنچه تاکنون انجام داده‌ای، گذشته است؛ اما از این پس، دیگر آن 

کارها را تکرار نکن. من ضمانت تمام امور تو را برعهده می‌گیرم.
چند روز بعد، آن مرد کسی را نزد ابوبصیر فرستاد و او را فراخواند. ابوبصیر وقتی 
، اکنون لباسی بر  به خانهٔ او رفت و در زد، مرد در را اندکی گشود و گفت: »ابوبصیر
تن ندارم؛ هرچه از مال حرام داشتم، همه را بخشیدم، حتی لباس‌هایم را.« سپس از 
او خواست که برایش لباسی تهیه کند. ابوبصیر نیز چنین کرد. مدتی گذشت؛ دوباره 
به ابوبصیر خبر داد که حالش خوب نیست. وی برایش دارو آورد و از او پرستاری 
یج وخیم‌تر می‌شد. روزی که ابوبصیر بر بالین او بود،  کرد؛ اما وضعیت مرد، به‌تدر
دید که به خود می‌پیچد تا اینکه ناگهان بیهوش شد؛ اما پس از لحظاتی چشمانش 
، رفیقت به قولش وفا کرد.« سپس در آرامش و با حالی  را باز کرد و گفت: »ابوبصیر

خوش و معنوی از دنیا رفت. 
ید مدتی بعد به مدینه نزد امام صادق‌؟ع؟ رفتم. هنگامی که به  ابوبصیر می‌گو
که امام از داخل خانه  کردم، هنوز وارد نشده بودم  منزل ایشان رسیدم و در را باز 

، ما به وعدهٔ‌ خود عمل کردیم. صدایم زد و گفت: ابوبصیر
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بردا


ش
ت نادرست از 







فاعتش


برداشت نادرست از شفاعت

در بخش قبل به نقد و بررسی تفسیری نادرست از کشتی نجات‌ بودن امام‌حسین‌؟ع؟ 
پرداختیم؛ تصوری که از اعتقاد مسیحیان به فدیهٔ حضرت عیسی‌؟ع؟ و نجات‌بخش 
یم  دار بنا  این بخش  در  بود.  گرفته  الگو  به مصلوب شدن آن حضرت  باور  بودن 
گاهی در محافل دینی  که در برخی اذهان وجود دارد و  برداشت اشتباه دیگری را 

مطرح می‌شود، بررسی می‌کنیم. 
بسیاری بر این باورند که امام‌حسین‌؟ع؟ به شهادت رسید تا شفیع گناهکاران 
که  است  به‌گونه‌ای  می‌دهند،  ارائــه  شفاعت  مفهوم  از  آنــان  که  یفی  تعر اما  باشد؛ 
تبعیض، بی‌عدالتی، تنبلی و حتی ارتکاب گناهان را توجیه می‌کند. آنچه از سخن و 
ادعای این افراد برداشت می‌شود این است که چون امام‌حسین‌؟ع؟ شهید شده و 
ییم، پس تمامی گناهان شیعیان و عزاداران آن حضرت، بدون توجه به  ما سوگوار او
اعمال و شیوهٔ زندگی آنها بخشیده خواهد شد. متأسفانه این ذهنیت کار را به جایی 
که قصد و نیتی هم  کسانی می‌دانند  که این شفاعت را حتی شامل  رسانده است 
برای عزاداری و ابراز محبت به آن حضرت ندارند. مثلاً در منابر قصه‌هایی را بازگو 
می‌کنند با این مضمون که غبار راه کاروانی که به‌سوی کربلا در حرکت بوده، بر تن 
رهگذر گناهکاری نشسته و همین موضوع، موجب بخشیدن شدن همهٔ گناهان او 
شده است! یعنی کسی که هیچ ارتباطی با اهداف و ارزش‌های آن امام برقرار نکرده 
 به‌خاطر غباری ناخواسته به این شفاعت 

ً
و حتی دست از گناهش برنداشته، صرفا

دست پیدا می‌کند.
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آیات نفی شفاعت
بارهٔ آن سخن  یم بارها در موضوع شفاعت، از مسائل بسیار مهمی است که قرآن کر
گفته و در آیات متعددی به آن پرداخته است. در برخی از این آیات، به‌روشنی بر 

کید شده که در قیامت شفاعتی وجود نخواهد داشت: این نکته تأ

 
اعَ�ةٌ �فَ

َ هَا ش� لُ مِ�نْ �بَ
�قْ ُ ا �ي

َ
ا وَل �ئً �يْ

َ سٍ ش� �فْ
سٌ عَ�ن �نَّ �فْ ِي� �نَ ز�

ْ �ج
ا �تَ

َّ
وْمًا ل َ وا �ي

�قُ
>وَا�تَّ

< )البقرة: ۴۸( صَرُو�نَ �ن ُ ا هُمْ �ي
َ
هَا عَدْلٌ وَل  مِ�نْ

ذ�ُ �خَ ؤ�ْ ُ ا �ي
َ
وَل

و از روزی پروا کنید که نه کسی از کسی عذابی را دفع می‌کند، و نه 
از کسی شفاعتی می‌پذیرند، و نه از کسی در برابر گناهانش فدیه 

و عوضی می‌گیرند، و نه برای رهایی از آتش دوزخ یاری می‌شوند.

که نه  که روزی فرا خواهد رسید  کید شده است  یر نیز بر این نکته تأ در آیهٔ ز
داد و ستدی وجود دارد و نه شفاعت یا دوست بودن کسی می‌تواند برای دیگری 

سودمند باشد:

 َ �تِ�ي
أْ
� �يَ �ن 

أَ
� لِ  �بْ

�قَ �ن  مِّ اكُم  �نَ �قْ رَز�َ ا  مِمَّ وا  �قُ �فِ �ن
أَ
� وا  مَ�نُ

آ
� �نَ  �ي ِ �ذ

َّ
ال هَا  ُّ �ي

أَ
� ا  >�يَ

 > الِمُو�نَ
ال�ظَّ هُمُ  رُو�نَ  كَا�فِ

ْ
وَال اعَ�ةٌ  �فَ َ ش� ا 

َ
وَل �ةٌ 

َّ
ل �خُ ا 

َ
وَل هِي  � �فِ عٌ  �يْ َ �ب ا 

َّ
ل وْمٌ  َ �ي

)البقرة: ۲۵۴(
ای اهل ایمان! از آنچه به شما روزی کرده‌ایم انفاق کنید، پیش از 
آنکه روزی بیاید که در آن، نه داد و ستدی است و نه دوستی و نه 

شفاعتی؛ و حق‌پوشان همان ستمکاران‌اند.

قرآن در سورهٔ مدثر نیز یادآوری می‌کند که شفاعت شفیعان، نفعی برای گناهکاران 
نخواهد داشت:

)۴۸ : < )المدثر �نَ عِ�ي ا�فِ
َّ اعَ�ةُ الش� �فَ َ عُهُمْ ش� �فَ �ن مَا �تَ >�فَ

پس آنان را شفاعت شفیعان سودی نخواهد داشت.
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بردا


ش
ت نادرست از 







فاعتش


برای  از قرآن به نفی شفاعت در قیامت می‌پردازد، ولی  آیات متعددی  اگرچه 
فهم درست این آیات باید به فضای نزول این کتاب و باورهای رایج جامعه‌ای که 
 مشرکانی 

ً
مخاطب مستقیم این آیات بوده‌اند، توجه داشت. مخاطبان قرآن را عمدتا

بکشند،  دســت  ظلم  و  گناه  از  می‌شد  توصیه  آنها  به  وقتی  که  مــی‌دادنــد  تشکیل 
پاسخشان این بود که بت‌ها شفیعشان خواهند بود و مشکلاتشان را برطرف خواهند 
کرد؛ لذا به‌خاطر اعمال زشت خود هیچ‌گونه نگرانی و شرمی نداشتند. گروه دیگری از 
مخاطبان قرآن، مسیحیان و یهودیانی بودند که وقتی به آنها اعتراض می‌شد که چرا 
یدگان  ید، می‌گفتند: ما از نسل ابراهیم و موسی هستیم و برگز یر پا می‌گذار حق را ز
یم؛ لذا آنها شفیع ما خواهند بود و دلیلی برای نگرانی نمی‌بینیم. خدا محسوب می‌شو

آنان  به  و  برمی‌خیزد  مقابله  به  اندیشه‌ها  این‌گونه  با  قــرآن  فضایی،  چنین  در 
ید شفیع‌هایی که برای خود در نظر گرفتید، هیچ ارزش و اعتباری ندارند و برای  می‌گو
یر به آنان هشدار داده می‌شود: شفیعانی که  شما کاری نخواهند کرد. مثلاً در آیهٔ ز

برای خود در نظر گرفته بودید، در روز جزا به کارتان نخواهد آمد:

ا  مَّ م  �تُ
ْ
رَك وَ�تَ �ةٍ  مَرَّ لَ  وَّ

أَ
� اكُمْ  �نَ �قْ

َ
ل �خَ كَمَا  رَادَىٰ  �فُ ا  مُو�نَ �تُ �ئْ �جِ دْ  �قَ

َ
>وَل

مْ  عَمْ�تُ �نَ ز�َ �ي ِ �ذ
َّ
مُ ال

ُ
عَاءَك �فَ ُ مْ ش�

ُ
رَىٰ مَعَك مْ وَمَا �نَ

ُ
هُورِك اكُمْ وَرَاءَ ظ�ُ �نَ

ْ
ل وَّ خ�َ

اءُ ... < )الأنعام: ۹۴( رَكَ ُ مْ ش�
ُ
ك �ي �نَّهُمْ �فِ

أَ
�

یدیم، اکنون نیز تنها به‌سوی  و همان‌گونه که شما را نخستین بار آفر
بــودیــم، پشت سر خود  کــرده  به شما عطا  را  آنچه  و  آمــده‌ایــد،  ما 
یکان خدا می‌پنداشتید  نهاده‌اید؛ و شفیعانی را که در کار خودتان شر

با شما نمی‌بینیم.

یر نیز ابتدا به معبودهای دروغین و موهوم اشاره و سپس شفیع بودن  در آیهٔ ز
چنین خدایانی نفی می‌شود:

اءِ 
َ
ل ؤ�ُ

ٰ
و�نَ هَ

ُ
ول �قُ َ عُهُمْ وَ�ي �فَ �ن َ ا �ي

َ
هُمْ وَل رُّ ض�ُ ا �يَ

َ
هِ مَا ل

َ
ِ اللّ دُو�نَ مِ�ن دُو�ن عْ�بُ َ >وَ�ي

ا �فِ�ي 
َ
مَاوَا�تِ وَل مُ �فِ�ي السَّ

َ
عْل َ ا �ي

َ
مَا ل هَ �بِ

َ
و�نَ اللّ �ئُ ِ

�بّ
�نَ �تُ

أَ
لْ � هِ �قُ

َ
دَ اللّ ا عِ�ن �نَ عَاؤ�ُ �فَ ُ ش�
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< )يونس: ۱۸( و�نَ
ُ
رِك

ْ ُش� ا �ي
ىٰ عَمَّ

َ
عَال هُ وَ�تَ حَا�نَ رْ�ضِ سُ�بْ

أَ
�

ْ
ال

آنان  به  یانی  ز نه  که  می‌پرستند  را  چیزهایی  خدا  به‌جای  آنــان  و 
یند: »اینان شفیعان  می‌رسانند و نه سودی برایشان دارند؛ و می‌گو
ما نزد خدایند.« بگو: »آیا به خدا از شفیعانی خبر می‌دهید که آنها 
را در آسمان‌ها و زمین به‌عنوان شفیع نمی‌شناسد؟« او از آنچه که 

یکش قرار می‌دهند، منزّه و برتر است. شر

کید می‌شود که آنچه به‌جای خدا و عمل به  در آیاتی دیگر نیز بر این نکته تأ
فرمان او به‌عنوان شفیع در نظر می‌گیرند، تأثیری به حالشان نخواهد داشت:

ا  �ئً �يْ
َ و�نَ ش�

ُ
مْلِك َ �ي ا 

َ
ل وا  وْ كَا�نُ

َ
وَل

أَ
� لْ 

�قُ عَاءَ  �فَ
ُ هِ ش�

َ
اللّ  ِ وا مِ�ن دُو�ن

ذ�ُ خ�َ
ا�تَّ مِ 

أَ
�<

)۴۳ : < )الزمر و�نَ
ُ
ل عْ�قِ َ ا �ي

َ
وَل

گرفته‌اند؟ بگو: »آیا هرچند  آیا غیر از خدا شفاعتگرانی برای خود 
اختیار چیزی را نداشته باشند و نیندیشند؟«

وجود  قیامت شفاعتی  در  برداشت می‌شود  آنها  از  که  آیات  این‌گونه  بنابراین، 
ندارد، درواقع، در حال نفی تصور رایجی است که از شفاعت در ذهن‌ اغلب اعضای 
که  آن جامعه وجود داشت. تصور اغلب افراد از شفاعت، شبیه همان چیزی بود 
بار پادشاهان رخ می‌دهد؛ مثلاً هنگامی که پادشاه خشمگین می‌شود و حکم  در در
به‌  پادشاه  و  زمینه وساطت می‌کند  این  در  را صادر می‌کند، شخصی  کسی  اعدام 
کاهش می‌دهد. اکنون نیز بسیاری از  خاطر او از آن مجازات در می‌گذرد یا آن را 
افراد، شفاعت نزد خدا را چیزی شبیه این نوع میانجی‌گری در نظر می‌گیرند و فکر 
یی خدا  بارهٔ مجازات الهی نیز می‌توان به همین شکل میانجی‌گری کرد؛ گو می‌کنند در
خشمگین شده و حکمی برای جهنمی شدن کسی صادر کرده است، اما فردی می‌آید 

و وساطت می‌کند تا به خاطر او، آن شخص بخشیده شود.
یرا اگر حکمی که او صادر کرده، عادلانه  چنین شفاعتی در درگاه خدا جا ندارد؛ ز
باشد، پس باید همان حکم اجرا شود و تغییر دادنش بی‌عدالتی است؛ و اگر منظور 
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این است که حکم اولیه عادلانه نبوده و اکنون با این شفاعت به عدالت نزدیک‌تر 
می‌شود، چنین برداشتی با عدالت و عظمت خدا سازگار نیست. 

یه این است که حکم اولیهٔ خدا عادلانه  البته احتمالاً پاسخ طرفداران این نظر
بانانه تبدیل شده است. ولی  یمانه و مهر بوده، ولی با وساطت شفیعان به حکمی کر
یرا همچنان جای این پرسش وجود دارد که آیا  چنین تصوری نیز درست نیست؛ ز
بان‌ترند!؟ به این معنا  شفیعانی که قرار است در درگاه الهی وساطت کنند، از خدا مهر
بان‌تر از او بیاید و از وی بخواهد این  که خدا دستور عذاب بدهد، ولی کسی مهر

عذاب برداشته شود؟!
این برداشت نادرست از آنجا ناشی می‌شود که مفهوم شفاعت را به‌درستی درک 

کید می‌کند که همهٔ شفاعت از آنِ خداست: نکرده‌ایم. قرآن تأ

هِ  �يْ
َ
ل �إِ مَّ 

ُ �ث رْ�ضِ 
�أَ

ْ
وَال مَاوَا�تِ  السَّ كُ 

ْ
مُل هُ 

َّ
ل عًا  مِ�ي َ �ج اعَ�ةُ  �فَ

َّ الش� هِ 
َ
لِّلّ ل 

>�قُ

)۴۴ : < )الزمر عُو�نَ َ رْ�ج �تُ
بگو: »شفاعت، یکسره از آنِ خداست؛ فرمانروایی آسمان‌ها و زمین 

ید.« در اختیار اوست، سپس به‌سوی او بازگردانده می‌شو

جز خدا شفیعی وجود ندارد، یعنی اگر قرار باشد بنده‌ای بخشیده شود و خدا 
رحمتش را شامل حال او کند، این کار در نهایت با ارادهٔ خدا انجام می‌پذیرد. پس 
یرا سراسر هستی به ارادهٔ  درحقیقت، نیازی به واسطه یا نفوذ فرد دیگری نیست؛ ز
الهی وابسته است. هیچ سبب، واسطه یا وسیله‌ای در این عالم بدون اذن او قدرت 

و توانایی انجام کاری را ندارد.

هِ  �ن دُو�نِ هُم مِّ
َ
سَ ل �يْ

َ
هِمْ ل ِ

ّ رَ�ب ىٰ 
َ
ل �إِ رُوا  َ حْش� ُ �ن �ي

أَ
� و�نَ  ا�فُ خ�َ َ �نَ �ي �ي ِ �ذ

َّ
هِ ال رْ �بِ ذ�ِ �ن

أَ
>وَ�

< )الأنعام: ۵۱(  و�نَ �قُ
�تَّ َ هُمْ �ي

َّ
عَل

َّ
عٌ ل �ي �فِ

َ ا ش�
َ
ٌّ وَل وَلِ�ي

گــردآورده  و  برانگیخته  از  که  بده  کسانی هشدار  به  آن  به‌وسیلهٔ  و 
پرست  شدنشان به‌سوی خداوندگارشان بیم دارند و جز او هیچ سر

و اعمال نفوذ کننده‌ای ندارند؛ باشد که پروا کنند.
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، از شفیعان سخن به‌میان می‌آید، باید آن را در چارچوب  پس اگر در جایی دیگر
اسباب و عللی در نظر گرفت که خود خدا آنها را اثربخش قرار داده است. در این 
عالم، نظامی از وسائل و واسطه‌ها وجود دارد که همگی به اذن الهی عمل می‌کنند. 
همهٔ شفابخشی و درمان همهٔ بیماری‌ها نیز در انحصار خداست؛ اما او برای تحقق 
این امر ابزارهایی را قرار داده است. از‌این‌رو، برای درمان باید به پزشک مراجعه کرد 
یز کند و با مصرف آن، به خواست خدا شفا تحقق یابد. در موضوع  تا او دارو را تجو
شفاعت نیز اگر واسطه‌ای برای نجات و سعادت وجود داشته باشد، تنها با اذن خدا 
از چنین جایگاه و تأثیری برخوردار شده است. در آیهٔ مهم و ارزشمندی که با نام 

آیةالکرسی شناخته می‌شود، این‌گونه می‌خوانیم:

هِ ...< )البقرة: ۲۵۵( �نِ
ذ�ْ �إِ ا �بِ

َّ
ل دَهُ �إِ عُ عِ�ن �فَ

ْ َش� ي� �ي ِ �ذ
َّ
ا ال

>مَ�ن ذ�َ
کیست آن‌که جز به اذن او در پیشگاهش شفاعت کند؟

که خــدا رحمت،  معنا  ایــن  به  پــذیــرد،  اذن خــدا صــورت  به  باید  هر شفاعتی 
کرده و اذن داده،  که خود تعیین  یق وسیله‌هایی  شفابخشی و تحقق امور را از طر
جاری می‌سازد. همان‌طور که برای درمان جسم ما اسبابی مثل پزشک یا دارو قرار 
داده شده، برای شفای معنوی دل‌هایمان نیز وسایل و واسطه‌هایی مقرر شده است 

یق آنها تحقق یابد. تا نجات حقیقی و درمان دل با یاد خدا از طر

شفاعت وسائل
ایجاد  در دل  را  تحول  این  که  مناسبی  وسیلهٔ‌  از  باید  به خدا  نزدیک شدن  بــرای 
یم در این‌باره  ید. قرآن کر می‌کند، بهره گرفت و شفیعی شایسته برای این هدف برگز

چنین فرمان می‌دهد:

�فِ�ي  اهِدُوا  وَ�جَ �ةَ 
َ
ل وَسِ�ي

ْ
ال هِ  �يْ

َ
ل �إِ وا  غ�ُ �تَ ْ وَا�ب هَ 

َ
اللّ وا  �قُ

ا�تَّ وا  مَ�نُ
آ
� �نَ  �ي ِ �ذ

َّ
ال هَا  ُّ �ي

أَ
� ا  >�يَ

< )المائدة: ۳۵( لِحُو�نَ �فْ مْ �تُ
ُ
ك

َّ
عَل

َ
لِهِ ل �ي سَ�بِ

ای کسانی که ایمان آورده‌اید از خدا پروا کنید و در جستجوی چیزی 
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که  باشد  کنید،  او جهاد  راه  در  و  ســازد  نزدیکتان  او  به  که  باشید 
ید. رستگار شو

ازآنجاکه خدا بندگانش را دوست دارد و می‌خواهد آنها را به خود نزدیک کرده و 
نجاتشان دهد، انواع و اقسام وسائل را برای این منظور در نظر گرفته است تا رحمت 

ید: خود را شامل حالشان کند. مولوی در این‌باره می‌گو

ــیـــق دقـ ســــخــــن‌هــــای  را  مـــــا  ده  یـــــــاد 
رفـــیـــق ای  آن  آورد  رحـــــــم  تـــــــرا  کـــــه 

تــو ز  ــم  ــ هـ ــت  ــ ــابـ ــ اجـ ــو  ــ تـ از  دعــــــا  ــم  ــ هـ
ــو ت ز  ــم  ــ ــ ه ــت  ــ ــاب ــ ــه ــ م ــو  ــ ــ ت از  ــی  ــ ــن ــ ــم ــ ای

دعا یکی از واسطه‌های شفاعت است؛ اما چه کسی آن را ایجاد کرد و به ما یاد 
داد؟ خدایی که می‌خواهد به بندگانش رحم کند و حاجاتشان را برآورده سازد؛ او 
دعا کردن را به ما آموخت و حال دعا را به ما ارزانی داشت؛ سپس وعده داد که هیچ 

دعایی را بی‌پاسخ نمی‌گذارد.
بارهٔ انواع شفیعان  در حدیثی از پیامبر اکرم‌؟ص؟ نقل شده است که آن حضرت در

و واسطه‌های نجات چنین فرمودند:

 ِ �ت �ي َ هلُ �ب
أَ
م، وَ�

ُ
ك �يُّ �بِ

، وَ�نَ �ةُ ما�نَ �أ
ْ
حِمُ، وَال ، وَالرَّ �نُ

آ
ر� : ال�قُ مسَ�ةٌ

عاءُ خ�َ �فَ
ُّ الش�

م.1
ُ
ك ِ

�يّ �بِ
�نَ

یشان و امانت و پیامبرتان و خاندان  شفیعان پنج ‌باشند: قرآن و خو
پیامبرتان.

هر چیزی که یاد خدا را در درون ما زنده و دلمان را پاک کند، شفیع ما به شمار 
یافتیم، نه واسطه‌گری  می‌آید؛ البته شفاعت به‌معنای درست و دقیقی که اکنون در

بحار الأنوار، ج ۸، ص ۴۳، ح ۳۹. 	.1
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مصادیق  به‌عنوان  حدیث  این  امثال  در  آنچه  بنابراین   . تبعیض‌آمیز و  ناعادلانه 
بر اساس جنبه‌ای خاص و مشترک در میان  و  از باب نمونه  شفیعان ذکر شده، 
ین دیگری را در  آنهاست. لذا احادیث دیگری را نیز می‌توان یافت که تعداد و عناو
پیامبر خدا‌؟ص؟  از  این‌باره  در  مرحوم شیخ صدوق  مثلاً  زمینه مطرح می‌کند.  این 

چنین نقل می‌کند:

ماءُ، 
َ
عُل

ْ
ال مَّ 

ُ �ث اءُ،  �ي �ب �ن
أَ
ال�  : عو�نَ

�فَّ
َ ش� �يُ

�فَ لَّ  وَ�جَ عَز�َّ هِ 
َ
اللّ ى 

َ
ل �إ عو�نَ  �فَ َش� �ي  

�ةٌ
َ لا�ث

َ �ث
هَداءُ.1

ُّ مَّ الش�
ُ �ث

پذیرفته  شفاعتشان  و  می‌کنند  شفاعت  خــدا  نــزد  که  گــروه‌انــد  سه 
می‌شود: پیامبران، سپس دانشمندان، سپس شهدا.

یند،  به هر حال در اینکه اولیای الهی از واسطه‌های رحمت و شفیعان درگاه او
از  بــرخــورداری  در  وارسته  انسان‌های  این  نقش  بیان  بــرای  قــرآن  نیست.  تردیدی 
نجات، در بخشی از داستان حضرت یوسف‌؟ع؟ از قول برادران او نقل می‌کند که 
پاسخ  و  تأیید  با  این درخواست  و  کند  استغفار  برایشان  پدرشان خواستند  از  آنها 

مثبت این پیامبر الهی مواجه شد:

سَوْ�فَ  الَ  �قَ *‏  �نَ  �ي اطِ�ئِ �خَ ا 
كُ�نَّ ا 

�نَّ �إِ ا  �نَ َ و�ب �نُ ذ�ُ ا  �نَ
َ
ل رْ  �فِ

غ�ْ اسْ�تَ ا  ا�نَ �بَ
أَ
� ا  �يَ وا 

ُ
ال �قَ

مُ )یوسف: ۹۷ و ۹۸( حِ�ي ورُ الرَّ �فُ غ�َ
ْ
هُ هُوَ ال

�نَّ مْ رَ�بِّ�ي �إِ
ُ
ك

َ
رُ ل �فِ

غ�ْ سْ�تَ
أَ
�

کار  به‌راستی ما خطا که  آمرزش بخواه  ما  برای  ما،  پدر  گفتند: »ای 
که  از خداوندگارم آمرزش خواهم خواست  گفت: »برایتان  بودیم.« 

بان است.« به‌راستی او آمرزندهٔ مهر

بارهٔ پیامبر اکرم‌؟ص؟ نیز مطرح می‌کند: قرآن همین نقش و جایگاه را در

سَهُمْ  �فُ �ن
أَ
مُوا �

َ
ل

ذ� ظ�َّ �نَّهُمْ �إِ
أَ
وْ �

َ
هِ وَل

َ
ِ اللّ �ن ذ�ْ �إِ طَاعَ �بِ ا لِ�يُ

َّ
ل سُولٍ �إِ ا مِ�ن رَّ �نَ

ْ
رْسَل

أَ
وَمَا �

ا  ا�بً وَّ �تَ هَ 
َ
اللّ دُوا  وَ�جَ

َ
ل سُولُ  الرَّ هُمُ 

َ
ل رَ  �فَ غ�ْ وَاسْ�تَ هَ 

َ
اللّ رُوا  �فَ غ�ْ اسْ�تَ �فَ اءُوكَ  �جَ

الخصال، ص ۱۹۷، ح ۱۵۶. 	.1
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مًا‎)النساء: 64(‏ حِ�ي رَّ
او  از  آنکه به اذن خدا  برای  را نفرستادیم مگر  و هیچ فرستاده‌ای 
اطاعت شود. و اگر آنان وقتی به خود ستم کردند، نزد تو آمده و از 
 
ً
خدا آمرزش می‌خواستند و فرستاده برایشان آمرزش می‌‌طلبید، قطعا

بان می‌یافتند. خدا را بسیار بازگشت‌کنندهٔ به گناهکاران و مهر

البته این وساطت، تنها در موضوع استغفار و دعا منحصر نیست؛ بلکه همهٔ 
و  می‌آید  به‌شمار  آنــان  شفاعت  الهی  اولــیــای  معنوی  راهبری‌های  و  راهنمایی‌ها 
بهره‌گیری از این هدایت‌ها را باید تحقق این شفاعت دانست. مولوی در این زمینه 

ید: یبایی دارد و می‌گو نیز توصیف عمیق و ز

ــا بـــگـــذاشـــتـــنـــد ــ ــی ــ ــب ــ ــــی کـــــه ان ــای ــم‌هــ ــ ــت خــ
ـــد بـــرداشـــتـــن احـــــمـــــدی  دیـــــــن  بـــــه  آن 

ــود ــ ــاده مـــــانـــــده ب ــ ــشـ ــ گـ ــا ــ قــــفــــل‌هــــای نـ
ــود ــشــ ــ گ بـــــــر  ــا  ــ ــن ــحــ ــ ــت ــ ف انـــــــــا  کـــــــف  از 

جهان آن  و  جــهــان  ایـــن  اســـت  شفیع  او 
آنــجــا زی جنان و  دیـــن  ایـــن جــهــان زی 

ــان نما ــشـ ــو رهـ ــه تـ یـــد کـ ــن جـــهـــان گـــو ــ ای
نما مــهــشــان  تـــو  کـــه  ــد  ی ــو گ ــان  و آن جــه

کــمــون در  و  ــور  ــهـ ظـ انــــــدر  ــه‌اش  ــشـ ــیـ پـ
یـــعـــلـــمـــون لا  انــــــهــــــم  قــــــومــــــی  اهـــــــــد 

یعت محمدی در میان شرایع  مولوی در این ابیات با اشاره به جایگاه والای شر
آسمانی، آموزه‌های آن را دارای آثار و برکاتی مؤثرتر از دیگر مکاتب الهی برمی‌شمارد 
یژه را به آن حضرت نسبت می‌دهد؛ شفاعتی که در این دنیا با راهنمایی  و شفاعتی و

و آیین ایشان و در آخرت با بهشت و سعادت ابدی تجلی می‌کند.
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شرط شفاعت
پیمان  و  به عهد  آنها  پایبندی  را  یده  برگز انسان‌های  اثربخشی شفاعت  راز  قــرآن، 
خدای  با  عاشقانه  رابطهٔ  شروط  به  کس  هر  یعنی  این  می‌داند.  ین  مهرآفر خدای 

رحمان پایبندتر باشد، گسترهٔ تأثیر شفاعت او نیز افزون‌تر خواهد بود:

يم: ۸۷( �نِ عَهْدًا< )مر
ٰ
حْمَ دَ الرَّ  عِ�ن

ذ�َ خ�َ
ا مَ�نِ ا�تَّ

َّ
ل  �إِ

اعَ�ةَ �فَ
َّ و�نَ الش�

ُ
مْلِك َ ا �ي

َّ
>ل

بار  مهر خــدای  نــزد  که  آن‌کــس  مگر  نــدارنــد؛  بر شفاعت  اختیاری 
پیمانی گرفته باشد.

پایبندی به این پیمان، تعبیر دیگری از همان حق‌طلبی و تسلیمی است که پیش 
از این به‌عنوان پیش‌نیاز بهره‌مندی از هدایت و رحمت الهی شناختیم. لذا قرآن در 
گاهانه نسبت به  یژگی کسانی که از اختیار شفاعت برخوردارند، بر شهادت آ بیان و

کید می‌کند: حقیقت تأ

 ِ
حَ�قّ

ْ
ال �بِ هِدَ  َ ش� مَ�ن  ا 

َّ
ل �إِ اعَ�ةَ  �فَ

َّ الش� هِ  دُو�نِ مِ�ن  دْعُو�نَ  �يَ �نَ  �ي ِ �ذ
َّ
ال مْلِكُ  َ �ي ا 

َ
>وَل

< )الزخرف: ۸۶( مُو�نَ
َ
عْل َ وَهُمْ �ي

و کسانی که به‌جای او می‌خوانند اختیار شفاعت ندارند؛ مگر آن 
گاهانه به حقیقت گواهی داده باشند. کسانی که آ

جالب اینجاست که قرآن، بهره‌مندی از شفاعت شفیعان را نیز به همین اصل 
اساسی وابسته می‌داند:

وْلاًَ<  هُ �قَ
َ
ل  َ �ي �نُ وَرَض�ِ حْمَٰ هُ الرَّ

َ
ل �نَ  ذ�ِ

أَ
� ا مَ�نْ 

َّ
ل �إِ  

اعَ�ةُ �فَ
َّ عُ الش� �فَ �ن �تَ ا 

َّ
ل  ٍ ذ� وْمَ�ئِ َ >�ي

‎)طه: 109(‏
خدای  که  کسی  بــرای  مگر  نبخشد؛  ســودی  شفاعت   ، آن‌روز در 

بار به او اجازه داده و از سخنش خشنود باشد. مهر

از رضایت‌بخش بودن  کنایه  آیه می‌تواند  این  از سخن« در  تعبیر »خشنودی 
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منش و رفتار فرد، یعنی تسلیم بودن وی در برابر خدا باشد و استفاده از صفت رحمان 
نیز به همان رابطهٔ مهرورزی با محبوب حقیقی اشاره دارد. پس در نظام شفاعت 
یژه و نجات‌بخشی خاص خدا  بانی و بارهٔ مهر نیز همان قواعدی حاکم است که در
نسبت به انسان توضیح داده شد. قبلاً دانستیم شرط نجات و بهره‌مندی از رحمت 
. پس  الهی، »ایمان اصلی« است؛ یعنی تسلیم بودن در برابر حقیقت و دوری از تکبر
هرکس بسته به اندازهٔ این تسلیم، علاوه بر برخورداری از این رحمت، به مجرای 
انتقال آن تبدیل می‌شود و می‌تواند دیگران را نیز بسته به ارتباط و تسلیمشان، از آن 

لطف و سعادت، برخوردار سازد و به عبارتی، شفیع آنان باشد.
بر همین اساس، پیشوایان دین به مؤمنان توصیه می‌کردند برای بهره‌مندی از 
شفاعت، روحیهٔ تسلیم و حق‌طلبی خود را حفظ کنند. پایبندی به نماز و اهمیت 
ین عوامل حفظ این روحیه به‌شمار می‌آید؛ لذا به‌عنوان  دادن به آن، یکی از مهم‌تر
پیش‌نیاز شفاعت معرفی شده است. در حدیثی که به توصیف لحظات آخر زندگی 
امام صادق‌؟ع؟ اختصاص دارد، از آن حضرت نقل شده که پس از فرا خواندن همهٔ 

نزدیکان خود، به آنها چنین وصیت کردند:
1. ا�ةِ

َ
ل الصَّ  �بِ

ً
ا �فّ خ�ِ الُ مُس�تَ �ن ا لا �تَ �ن اعَ�تَ �ف َ �نَّ ش� �إِ

بی‌تردید شفاعت ما شامل حال کسی که نماز را کوچک و بی‌اهمیت 
بشمارد، نخواهد شد.

نکتهٔ محوری در این حدیث، کوچک شمردن و بی‌اهمیت بودن نسبت به فرمان 
خداست؛ اگرنه ممکن است به دلائل مختلف، برخی از افراد، توفیق خواندن نماز را 
از دست بدهند؛ ولی همچنان امید بهره‌مندی آنان از رحمت و شفاعت وجود داشته 
باشد. اما کسی که می‌داند خدا چنین فرصت بزرگی را برای رشد و نجات او فراهم 
گاهانه خودش را  آورده است، ولی به آن بی‌توجهی و بی‌احترامی می‌کند، در واقع، آ
از رحمت و لطف الهی محروم می‌سازد و اگر از این روش نادرست توبه نکند، فرصت 

شفاعت را از دست خواهد داد. 

ثواب الأعمال وعقاب الأعمال ، ج ۱، ص ۲۲۸. 	.1
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بارهٔ شفاعت پیامبر اکرم‌؟ص؟ و تأثیر استغفار ایشان  یم همین نکته را در قرآن کر
به‌خوبی تبیین کرده است. همان‌گونه که قبلاً اشاره شد، خدا برای شفاعت و استغفار 
گرفته است؛ با‌این‌حال، در جایی دیگر  آن حضرت، تأثیری بزرگ و قطعی در نظر 

می‌فرماید حتی هفتاد بار استغفار کردن آن حضرت برای برخی سودبخش نیست:

�ن 
َ
ل

�ةً �فَ �نَ مَرَّ عِ�ي هُمْ سَ�بْ
َ
رْ ل �فِ

غ�ْ سْ�تَ
�ن �تَ هُمْ �إِ

َ
رْ ل �فِ

غ�ْ سْ�تَ
ا �تَ

َ
وْ ل

أَ
هُمْ �

َ
رْ ل �فِ

غ�ْ >اسْ�تَ

هْدِي�  َ �ي ا 
َ
ل هُ 

َ
وَاللّ وَرَسُولِهِ  هِ 

َ
اللّ �بِ رُوا  كَ�فَ هُمْ 

�نَّ
أَ
� �بِ لِكَ 

ذ�َٰ هُمْ 
َ
ل هُ 

َ
اللّ رَ  �فِ

غ�ْ َ �ي

< ‎)التوبة: 80(‏ �نَ �ي اسِ�قِ �فَ
ْ
وْمَ ال �قَ

ْ
ال

چه برای آنان آمرزش بخواهی یا برایشان آمرزش نخواهی، اگر هفتاد 
ید، چرا  بار برایشان آمرزش طلب کنی هرگز خدا آنان را نخواهد آمرز
که آنان نسبت به خدا و فرستاده‌اش حق‌پوشی کردند، و خدا گروه 

نابه‌کاران را راهبری نمی‌کند.

دلیل اینکه چرا هفتاد بار استغفار کردن شخصیتی چون رسول‌خدا برای برخی 
یر  فایده‌ای در بر ندارد، در همین آیه آمده و علت آن، کفر آنها یعنی همان قلدری و ز
بار حق نرفتن و نادیده گرفتن حقیقت اعلام شده است. تأثیر شگفت‌انگیز محبت 
امام‌حسین‌؟ع؟ و شور و حال مجالس عزاداری آن حضرت، زدودن همین قساوت 

و قلدری دل است.
که  ــه ایـــن نتیجه مــی‌رســیــم  بـــراســـاس آنــچــه در ایـــن مــجــمــوعــه بــیــان شـــد، ب
را  او دل‌ها  که یاد و محبت  جاة« بودن امام‌حسین‌؟ع؟ بدین معناست  »سفینة النَّ
به آن حضرت، حضور در  که  کسی  یرا  ز بین می‌برد؛  از  را  نرم می‌کند و سرکشی‌ها 
یستن بر مصائبش اهمیت بدهد، از قساوت قلب فاصله می‌گیرد و  مجالس او و گر
حتی اگر گناه یا خطایی در زندگی داشته باشد، این عشق، مانع از سرکشی و قلدری 
او می‌شود و هر گاه انسان از سرکشی دست بردارد، درهای لطف و رحمت الهی به 

روی او گشوده خواهد شد.
گفته‌اند هر انسانی،  که چرا به ما  اکنون بهتر می‌توان به راز این نکته پی برد 
هرچند گناهکار باشد، اگر در مجلس امام‌حسین‌؟ع؟ حضور یابد و بر مصائب آن 
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یزد، خدا او را می‌بخشد و امام‌حسین‌؟ع؟ او را شفاعت خواهد  حضرت اشک بر
پذیر است و چنین باوری  کرد. با توضیحاتی که ارائه شد، چنین وعده‌ای کاملاً باور
یرا وقتی  نه با اخلاق و عدالت، تعارضی پیدا می‌کند و نه با آموزه‌های قرآن و سنت؛ ز
به معنای درست شفاعت توجه کنیم، به آداب و شرایط بهره‌مندی از این فرصت 

پی خواهیم برد. 
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