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1 1 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . سخن ناشر.
1 5 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . مقدمه.

فصل اول: مقايســه ی انســان از ديدگاه اسلام و مسيحيت
2 1 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . اومانيسم.
2 1 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . وسطي. قرون  دوره ی 
2 2 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . رنسانس. دوره ی 
2 3 . . . . . . . . . . . . . . . . . . خدا و انسان در مسيحيت قرون وسطي.
2 6 . . . . . . . . . . . . . . . . . تأثير اين طرز تفكر در پيدايش اومانيسم.
2 7 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . رابطه ی خدا و انسان از ديدگاه اسلام .
3 0 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . نتيجه ی اين برداشت از انسان .
3 0 . . . . . . . . . . عناوين بحث   هاي مربوط به شناخت انسان اسلام .



3 2 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . عناوين آيات مربوط بــه اين بحث.
3 3 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . عناوين روايات مرتبــط با اين بحث.

فصل دوم: انسان از ديدگاه قرآن
3 6 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . انســان  خلافت 
3 8 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . تســخير و تصرف .
4 0 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . جنبه ی الهي و ملكوتي انســان .
4 1 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . رابطه ی بعد الهي و بعد مادي انســان .
4 4 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . انســان  هدفداري 
5 1 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . آگاهــي. قدرت 
5 2 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . اراده و آزادي انتخــاب .

فصل سوم: اصول تعليم و تربيت در اسلام 
6 1 . . . . . . . . . . . . . . . . . . قدرت آگاهي انســان و اصول تربيتي آن.
6 1 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . دوســتي. علم  الف. ضرورت   
6 2 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . ب. روش درست انديشــيدن.  
6 2 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . حوزه   هاي انديشــه 
6 2 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . الف. طبيعت شناســي.  
6 3 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . خودشناســي. ب.   
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6 4 . . . . . . . . . . . . . . . . د. شناخت وحي و دســتاورد  هاي آن .  
6 4 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . آفات انديشه.
6 5 . . . . . . . . . . . . . الف. پيروي کورکورانه از ســنت نيــاکان .  



6 6 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . از طاغوت  پيروي  ب.   
6 7 . . . . . . ج. پيروي کورکورانه از بــزرگان و متنفذان قوم .  
6 8 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . د. پيروي از هــواي نفس.  
6 9 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . هـ. . پيــروي از گمان .  
7 0 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . بصيرت.
7 2 . . . . . . . . . . . . . . . . . قدرت انتخاب انسان و اصول تربيتي آن.
7 4 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . اراده  تقويت  الف.   
7 5 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . آفات  با  مبارزه  ب.   
7 5 . . . . . . . . . . . . . . . . . . 1. مبــارزه با هواي نفس.   
7 6 . . . . . . . . . 2. اجتناب از زبونــي و خودباختگي.   
7 7 . . . . . . . . . . . با راحت طلبي و تنبلي. 3. مبارزه    
7 8 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . تربيت. محصول  حق پذيري 
8 1 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . مغالطه در تبيين حوزه ی واقع.
8 3 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . تعميم حوزه ی حق.
8 4 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . ايدئاليسم. و  ديني  اعتقادات 
8 5 . . . . . . . . . . . تفاوت موهوم گرايي و هدف گرايي در ايدئاليســم.
8 7 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . آگاهي علمي، راه رســيدن به حقايق.
8 8 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . بحث حق پذيري. تربيتي  نتايج 
8 8 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . استدلال. و  تفاوت سفسطه  الف.   
9 0 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . ب. گسترش حوزه ی واقع بيني.  

فصل چهارم: روابط زن و شوهر
9 5 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . برداشت اسلام از پيوند همسري.



9 5 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . الف. ســكون، مودت و رحمت.   
9 6 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . ب. معامله ی دو جــان .  
9 7 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . ج. پوشــش بودن براي يكديگر.  
9 7 . . . . . . . . . . . . . . د. سرچشمه ی مشــترك خلقت زوجين.  
9 8 . . . . . . . . . . . . . . . . . هـ.. مهريه، نشــان صداقت و محبت .  
9 9 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . پنج گانه  توصيه   هاي 
1 0 0 . . . . . . . . . . . . . . . . الف. به حســاب آوردن کار يكديگر.  
1 0 3 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . ب. برخورد با مســائل مالي .  
1 0 6 . . . . . . . . . . . . . ج. رســيدگي به بستگان در حد اعتدال.  
1 0 8 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . د. پيرامون مســائل جنسي.  
1 0 8 . . . . . . . . . 1. رؤيا  ها و آرزو  هــاي بعد از ازدواج.   
1 1 0 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . 2. رابطه ی زناشــويي.   

هـ . حســاب آوردن رسالت   ها و مسئوليت   هاي ديني و اجتماعي   
1 1 1 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . يكديگــر.

فصل پنجم: صميميت فرزندان و اولياء
1 2 0 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . اختلاف فرهنگي نســل   ها.
1 2 1 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . اصول صميميــت.
1 2 4 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . راه   هاي ايجاد صميميــت در خانه .
1 2 4 . . . . . . . . . . . . . . الف. وجود صميميت بيــن پدر و مادر.  
1 2 6 . . . . . . . . . . . . . . . . . . و حسابگري. دقت  هوشياري،  ب.   
1 2 6 . . . . . . . . . . . . . . . ج. رفتار اخلاقي و شــخصيت تربيتي.  
1 2 7 . . . . . . . . . . . د. برخــورد منطقي با خطا  هاي فرزنــدان.  
1 3 0 . . . . . . . . . . . . . . هـ. بهــا دادن به نقاط قوت فرزنــدان.  



1 3 0 . و. ايجاد يك محيط صميمي بــراي بحث و گفت وگو.  
1 3 1 . . . . . . . . . . ز. نظرخواهي از فرزندان در امور خانواده.  
1 3 2 . . . . . . . ح. ايجاد محيط همكاري و تقسيم مسئوليت.  
1 3 2 . . . . . . . . . . . . . . . ط. رعايت عدالت در بين فرزندان .  
1 3 4 . . . . . ي. ايجاد جهان بيني مشترك بين افراد خانواده.  

فصل ششم: همكاري خانه و مدرسه
1 4 1 . . . . . . . . . . . . . . . نقش وراثت و تربيت در شخصيت کودك.
1 4 3 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . تربيت ارادي و تربيت غيرارادي.
1 4 5 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . نقش منزل.
1 4 7 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . پرهيز از تنبيه بدني.
1 4 7 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . ناسزاگويي. از  پرهيز 
1 4 8 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . پرهيز از اشاعه ی اختلاف.
1 5 0 . . . . . . . . . . . . . . . . نكاتي پيرامون مسافرت   ها و ميهماني   ها.
1 5 0 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . بي حاصل. گفت وگو  هاي  الف.   
1 5 0 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . ب. مسابقه در اشرافيگري.  
1 5 1 . . . . . . . . . . . . . . ج. رفت و آمد با خانواده   هاي ناصالح.  
1 5 2 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . د. کتاب، عيدي مناسب.  
1 5 2 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . هـ . انتخاب محل مسافرت.  
1 5 2 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . خلاصه ی بحث.

فصل هفتم: مسئله ی تعليم و تربيت در اسلام 
1 5 9 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . تزکيه قبل از تعليم.
1 6 0 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . رابطه ی تزکيه و تربيت.



1 6 1 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . پيامبر. دعوت  شعار 
1 6 2 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . ديگر. شاهد  يك 
1 6 3 . . . . . . . . . . . . نقش تزکيه در خيرجويي و کمال طلبي انســان.
1 6 4 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . جامعه. در  فساد  تأثير 
1 6 5 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . دروغ. آفت 
1 6 6 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . تأثير فساد در عقب ماندگي جوانان.
1 6 7 نقش تخريبي فساد اخلاقي در کشور  هاي پيشرفته ی صنعتي.
1 6 8 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . اهداف رسالت. از  يكی 
1 6 9 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . اسلام. نوآوري 
1 7 0 . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . نقش حساس تربيت در جوانان.
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شهيد حجت الاسلام و المسلمين دکتر محمدجواد باهنر يكي از نام هاي 
پرافتخاري اســت  که در دوران ستم شاهي علاوه بر مبارزه با رژيم پهلوي 
به فعاليت علمي و پژوهشــي فراواني پرداخت که حاصل آن بيش از سي 
عنوان کتاب و درســنامه هاي تعليمات ديني بود. بيشتر اين کتاب ها در 
دوره هاي درســي از مقطع ابتدايي تا دانشسرا براي تحصيل دانش آموزان 

استفاده شد.
دهه ي پنجاه و ســال هاي ابتدايي دهه ي 60 در کشورمان شاهد موج 
روزافزون گرايش به آموزه هاي ديني بوديم، در عين حال برخي جريان ها 
ســعي مي کردند سهم کتاب هاي ديني را در مطالعات نوجوانان و جوانان 
کم رنگ نمايند اما فعاليت روحانيوني چون شــهيد باهنر، شهيد مفتح و 

سخن ناشر
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شــهيد مطهري آغاز دوره ي جديدي بود براي اقبال بيشــتر به اين گونه 
کتاب ها و پاســخ دادن به انبوه سؤال ها و دغدغه هاي ذهني نسل جواني 

که بعدها انقلاب شكوهمند اسلامي ايران را به بار نشاندند.
پس از پيروزي انقلاب ســير تدوين و انتشار کتاب هاي ديني و مذهبي 
همچنان ادامه داشــت، اما در برهه اي زماني به دليل شــرايط سياسي و 
اجتماعي حاکم بر کشــور و نقص در سيستم نشر و توزيع کتاب اين مهم 

نه به فراموشي که به زماني ديگر موکول شد.
مجموعه ي آثار شهيد دکتر باهنر پيش از اين توسط »دفتر نشر فرهنگ 
اســلامي« به زيور طبع آراسته شده اســت و در زمان انتشار با استقبال 
فراوان مواجه شــده است، دو دهه پس از اين مهم نشر شاهد با همكاري 
»دفتر نشر فرهنگ اســلامي« درصدد برآمده است چاپ مجددي از اين 
کتاب و هشــت عنوان ديگر از تأليفات شهيد باهنر را تقديم علاقه مندان 
کند. کتابي که ســطر سطر آن هيچ وقت مشمول گذر زمان نخواهد بود و 
مانند برخي کتاب ها هيچ گاه گرد کهنگي نخواهند گرفت. آموزه هاي اين 
آثار دغدغه ي نســل ديروز بلكه دغدغه ي نســل امروز و فردا و نسل هاي 

آينده است.
در راســتاي احياي نام بلند و نشر آثار و اســناد فرهنگي شهدا که از 
وظايف ذاتي و مأموريت هاي فرهنگي بنياد شهيد و امور ايثارگران مي باشد 
انتشارات شاهد، طبع مجدد آثار گران سنگ مذهبي و اسلامي کشورمان 
را در دستور کار خود قرار داده است، باشد که گامي برداشته شود در راه 

اعتلاي آموزه هاي ديني و پاسخي به پرسش هاي بي شمار نسل جوان.
در مســير انتشــار اين مجموعه همكاري و همراهي دکتر ناصر باهنر 
فرزند آن شهيد در تمام مراحل انتشار کتاب جاي تقدير دارد و اميدواريم 
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مشارکت نشرشاهد و دفتر نشر فرهنگ اسلامي آغازي باشد بر همكاري هاي 
جديد با ساير دفاتر و مراکز و مؤسسه هاي فعال در زمينه ي نشر فرهنگ و 

آرمان مكتوب انقلاب اسلامي.
لازم به تذکر است نشر شــاهد براي آنكه کتاب گران قدر استاد شهيد 
دکتر باهنر به نحو هرچه شايســته تري به دســت مخاطبان خود برســد 

ويرايش جديدي را اعمال کرده است که اميدواريم مقبول افتد.
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هشتم شــهريور يادآور شــهادت مظلومانه ی دو اســوه ای است که با 
تمسّــك به ريســمان محكم هدايت الهی، لحظه ای از سلوك مسير حق 
منحرف نشــدند و با لطافت روح و  انديشه ای ژرف و مجاهدتی بی وقفه در 
راه خدا برای شكل گيری و شكوفايی نهال انقلاب اسلامی قيام کردند و به 
ويژه در تربيت جوانان و احيای تفكر اسلامی  در ميان آن  ها همت گماردند 
و ســرانجام، در آتش کين منافقان، پروانه وار برگرد شمع حق سوختند و 
گوهر درخشــان و گرانبهای روحشان از صدف جسم خاکی آزاد شد و به 

لقای معبود شتافتند. 
مسلماً، حفظ و نشر آثار مردانی که ستون   های اصلی انقلاب اسلامی و 
بازو  های توانمند رهبر کبير آن حضرت امام خمينی - قدس سره الشريف 
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- بودنــد، علاوه بر نقش روشــنگری و هدايت تشــنگان طريق حقيقت، 
می تواند وسيله ای برای حفظ تاريخ از تحريف منحرفان گردد تا نسل   های 
آينده با مطالعه ی آثار اين عزيزان و شــناخت اعتقادات و تفكرات آنان به 
انگيزه ی اين قيام الهی و ماهيت اصيل آن پی ببرند.»گفتار  های تربيتی« 

مجموعه ای است از گفتار  های شهيد باهنر که عبارتند از:
1. بحث »انســان اســلام« که طی دو جلسه در خرداد سال 1358 در 
مدرسه ی عالی شهيد مطهری ايراد شده و تحت دو عنوان کلی »مقايسه ی 
انســان از ديدگاه اسلام و مسيحيت« و »انســان از ديدگاه قرآن« آمده 

است. 
2. سلســله گفتار »اصول تعليم و تربيت در اسلام« که طی سه جلسه 
مطرح شده است اما نوار اول آن پيرامون انسان در دسترس نبود که بحث 

»انسان اسلام« اين کمبود را بر طرف می سازد. 
3. »روابط زن و شــوهر« که طی يك جلسه در تاريخ 1356/12/1 در 

»دبستان رفاه« بيان شده است. 
4. »صميميــت فرزندان و اولياء« که تنها پياده شــده ی آن از نوار در 

دسترس بود. 
5. »همكاری خانه و مدرسه« که در دبستان رفاه ايراد شده است. 

6. »مســئله تعليم و تربيت در اســلام« که طی يك جلســه در تاريخ 
1347/10/11 در »حسينيه ی ارشاد« مطرح گرديده است. 

از آنجا که شهيد بزرگوار طرح موضوع انسان شناسی را مقدم بر مباحث 
تربيتی می داند، در اين کتاب، بحث انسان اسلام مقدم بر ساير گفتار  های 

تربيتی آورده شده است. 
در زمينه ی چگونگی تنظيم مباحث، توجه خواننده ی محترم را به اين 



17
تی

ربی
ی ت

ها
ار

گفت

نكات جلب می نمايد:
1. در ويرايش مطالب تلاش شــده اســت تا حداقل تغييرات در متن 
گفتار  هــا صورت پذيرد و تنها در مواردی نادر، و به اقتضای قطعی تكميل 

معنای جمله ای ناتمام، در حد يك يا چند کلمه اضافه گرديده است. 
2. پانوشــت   های مربوط به کتابشناسی و نيز آن  هايی که با حرف »د« 
مشــخص شده از اين دفتر است و ساير پانوشــت   ها به خود شهيد باهنر 

تعلق دارد که، بنا به ضرورت، تفكيك شده است. 
3. به يقين، در صورتی که اين آثار در زمان حيات آن شــهيد بزرگوار 
به چاپ می رســيد از کمال و آراســتگی ويژه ای برخوردار بود. بنابراين، 
ضعف   های کتاب از ما و قوت   های آن از گوينده والامقامش می باشد؛ اميد 
اســت که صاحب نظران و علاقه مندان با راهنمايی   هــای خويش ما را در 

زدودن اين ضعف   ها ياری دهند. 
در پايان، از نشــر محترم شاهد که اقدام به مشارکت در انتشار مجدد 

اين کتاب با صورتي جديد نموده است، تشكر مي کنيم.

 دفتر تدوين و نشر آثار شهيد باهنر
                                       تابستان 1387

 





مقایسه ی انسان 
از دیدگاه اسلام و 

مسيحيت
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بحثی که به خواســت پروردگار خواهيم داشت، بحث انسان از ديدگاه 
اسلام است. اهميت اين بحث که چرا ما در سلسله بحث   های ايدئولوژيك 
لازم می دانيم بحث انسان مطرح شود، از آنجا روشن می شود که ديدگاهی 
که هر مكتب نسبت به انسان دارد، در نوع جهان بينی آن مكتب و نيز در 
هدف   هايی که از زندگی برای انســان عنوان می کند تأثير دارد؛ و خلاصه، 
ديدگاه هر مكتب نســبت به انســان، چرايی و چگونگی زندگی را روشن 

خواهد کرد. 
شــايد يكی از بزرگ ترين گمشده   های عصر ما و از جمله مسائلی که در 
لابه لای چرخ   های زندگی صنعتی و ماشــينی فراموش شده همين است 
که انســان برای چه و چگونه بايد زندگی کند و در اين چرايی و چگونگی 
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خودش چــه ميزان نقــش دارد و عوامل خــارج از اراده ی او تا چه حد 
برای شــكل دادن به اين چرايی و چگونگی نقش خواهند داشت؟ عوامل 
طبيعت، تاريخ، حكومت، محيط جغرافيايی و مجموعه ی ســنن و آداب و 
فرهنگ محيط، در شــكل و جهت دادن به زندگی و راه انســان چه اندازه 
مؤثرنــد و اراده و انتخاب او چه اندازه تأثير دارد؟ آيا برای زندگی انســان 
ارزش   هايی وجود دارد که او برای به دست آوردن آن ارزش   ها و رسيدن به 
آن آرمان   ها تلاش کند، يا برای انســان در عالم واقعيت و در خارج، ارزش 

و آرمانی وجود ندارد؟

اومانيسم
 »humanity« به معنای انسان و »human«مسئله ی اومانيسم که از
يعنی انســانيت مشــتق شــده، يك اصطلاح در مكاتب فلسفی است که 
خلاصه ی معنايش انسان گرايی و انسان مداری است؛ يعنی توجه به نجات 
و کمال انســان و ارزش قائل شدن برای اراده ی آزاد و انتخاب انسان. اين 
مكتب مخصوصاً از دوره ی رنســانس به بعد مطرح شد. دوره ی رنسانس 
بعد از قرون وســطی، که دوره ی حاکميت اسكولاستيك يعنی علم کلام 

مسيحی و کليسامداری بود، به وجود آمد. 

دوره ی قرون وسطی
در دوره ی هزار ساله ی قرون وسطی، علم و فلسفه در گرو تصميم گيری 
کليســا بود، و در واقع، دوران تحجر و رکود و تعصب مذهبی کليسايی و 
حاکميت مطلق کليســا و محروم کردن جريان فكر و تعقل و  انديشــه ی 
انسان به شــمار می آيد؛ يعنی در حدود هزار سال حاکميت تمدن و علم 
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و فلســفه و حكومت و همه چيز در اروپا به دســت کليســا بود و حرکت 
فكری و فلســفی و  انديشه ی بشــری به نوعی رکود و توقف گراييده بود، 
بــه گونه ای که وقتی تاريخ تحول فكر و علم را از ديرباز تا دوره ی معاصر 
ترســيم می کنيم ناگهــان در اين ميان به يك خلا و ســقوط، که همان 
دوران کليسايی و دوران قرون وسطی است، برخورد می کنيم که در آنجا 
تنها علم کلام مسيحی حاکم و مطرح است که اين هم در واقع، آميزه ای 
اســت از همان اســاطير يونانی با خرافات مذهبی که از محيط   های رم و 
يونان قديم به ارث گرفته بودند. بنابراين، دوران فلسفه و علم درآن زمان 
متوقف شــده بود و کشتار  های دسته جمعی، اعدام   ها، سانسور  های فكری 

و اختناق   ها و در واقع تحميل عقيده رواج داشت. 

دوره ی رنسانس
پــس از آنكه اروپاييان عليه اين دوران قيام کردند دوره ی رنســانس، 
يعنــی دوره ی دگرگونی و تحول فكری، پيش آمد. يكی از خواســته   های 
اين دوران مطرح شــدن اومانيسم يعنی محور واقع شدن انسان است؛ در 
حالی که پيش از اين می گفتند خدای کليسا و مذهب کليسا محور است. 
محور اراده و تصميم و مصلحت انديشی و اظهار نظر درباره ی خير و کمال 
و درباره ی حرکت انســان و هدف زندگی و همه ی اين  ها خدای کليسا و 
روحانيان کليسا بود. اومانيســم، در واقع، شورشی عليه آن خدا محوری 
دوره ی قرون وســطی بود و انســان محور شــد؛ يعنی در اينجا انسان از 
حالت مجبور بودن در برابر اراده ی ازلی ماورايی يا طبيعت بيرون می آيد 
و خود او مطرح می شود و اراده و تشخيصش محور می گردد. و لذا حرکت 
فكری فلســفی و علمی، که پرخاشــی عليه آن تحجر کليســايی بود، به 
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صورت انسان مداری و انسان گرايی و اومانيسم در آمد. 
در واقع، رنســانس که اومانيسم را مطرح کرد اولاً، آن را نوعی مقابله با 
مذهب و تلاشی برای آزاد کردن انسان از اراده ی جبری فوق طبيعت تلقی 
کــرد، و ثانياً، آمد تا عقل و فكر انســان را از آن بحث   های محدود کلامی 
مسيحی آزاد سازد و به دنبال آن، علم و تلاش فكری را در خدمت انسان 
قرار دهد. و لذا از دوره ی رنسانس به بعد تمام حرکت   های علمی و فكری 
در جهت آزاد کردن انســان و ســرکوبی دين و مذهب تلقی شد. علتش 
چه بود؟ علتش اين بود که آنچنان تصوری از انســان در اســاطير يونان 
وجود داشــت که می گفتند انسان در برابر خدا قرار دارد؛ خدا نمی خواهد 
که انســان پا به حوزه ی قدرت و اختيار و اراده و علم و آگاهی او بگذارد؛ 
خدا انسان را رقيب خود می داند. چه موقع خدا برای خود حاکميتی قائل 
اســت؟ آنگاه که اين انسان نه بفهمد و نه بتواند در طبيعت تصرف کند و 
نه توانايی انتخاب داشته باشد. انسان محكوم سر به زير ناآگاه، می توانست 
يك عبد و يك برده برای خداوندگاران آســمان باشد. مقايسه ی داستان 
شيطان و انسان را در اساطير کهن يونانی با آنچه که اسلام می گويد، اين 

رمز را برای ما روشن می کند. 

خدا و انسان در مسيحيت قرون وسطی
در اســاطير يونانی شخصيتی وجود دارد به نام »پرومته« که، در واقع، 
همان شــيطان محيط اسلامی ماست. می گويند اين پرومته در آسمان با 
خدا گلاويز شد و در فرصتی که خدايان خوابشان برده بود، آتش مقدس 
را از آنجا دزديد و به زمين آورد و به انسان   ها هديه داد. اين هديه لاجرم 
چشــم و گوش انسان را باز کرد و انســان توانست بفهمد، انتخاب کند و 



نر
اه

د ب
جوا

مد
مح

تر 
دك

يد 
شه

ند 
شم

دان
24

اراده داشــته باشد. خدايان هم خبردار شــدند که اين آتش مقدسی که 
سال   های طولانی حفظش کرده بودند، که مبادا دزدان آن را ببرند و مبادا 
به انسان برسد، ربوده شده است و بنابراين دزد آتش، يعنی شيطان، مورد 
قهر و خشــم خدايان واقع و رانده شــد؛ يعنی انسان که رقيب خدا بوده 
اســت و خدا بر او حسد می برده که مبادا چشم و گوش او باز شود، حال 
در اين ميان، موجودی پيدا شــده که اين آتش و اين نور و اين هدايت و 
اين روشــن بينی را از خدا دزديده و برای انســان آورده است و در نتيجه  
خدا، پشــيمان و نادم، دستش را بر دست و بر سرش می زند که چرا اين 
بلا به سرش آمده اســت. انسان هم رقيبش شده و مطرود و مورد غضب 
و خشــمش قرار گرفته و لذا دائما با انسان دشمن است. اين مطلب جزو 

اساطير يونان است. 
مسيحيت وقتی خواســت مسئله ی انسان، مسئله ی شيطان، مسئله ی 
آدم، مســئله ی بهشــت و امثال اين  ها را توجيه کند آن را براساس همان 

چيزی که آميزه ای از اساطير يونان بود توجيه کرد. 
در يهوديت هم شــما در کتاب عهد عتيــق در ابتدای تورات می بينيد 
وقتی می خواهد خلقت جهــان و خلقت آدم را بيان کند می گويد که آن 
درخت ممنوعه که انسان نبايد از آن می خورد، درخت معرفت است! يعنی 
تصور آن  ها اين اســت که خدا برای آدم ممنــوع کرده بود که از ميوه ی 
درخت معرفت بخورد برای اينكه نمی خواســت انسان معرفت پيدا کند و 
چشم و گوشــش باز شود. آدم که رفت و از درخت معرفت خورد، لاجرم 
خدا خبردار شد که او می فهمد. آدم در بهشت عريان بود، ناگهان متوجه 
شــد که عريان است و بعد وقتی که توجه کرد و چشمش باز شد، صدای 
خدا از زير درخت بلند شــد که مگر تو از آن درخت ممنوعه خوردی که 
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چيزی را که تا به حال نمی فهميدی، اکنون می فهمی؟ خدا عصبانی شــد 
و آتش حسادتش شعله کشيد و او را از بهشت بيرون کرد؛ برای اينكه ديد 

برای خودش رقيبی پيدا شده است. 
ملاحظــه کنيد که اين تصورات چقدر می تواند در زير بنای فكری يك 
مذهب، يك مكتب و يك مرام مؤثر باشــد؛ يعنی اساساً رابطه ی انسان با 
مذهب يك رابطه ی خصمانه است؛ يعنی عصيان آدم اين است که توانسته 
آشــنا شــود و معرفت پيدا کند. چه موقع می توانست مطيع باشد؟ وقتی 
که معرفت پيدا نمی کرد. حال که معرفت پيدا کرده عاصی شــده اســت. 
بنابراين، اگر علم بخواهد ترقی کند بايد چه کند؟ بايد عليه مذهب بشورد 
و عاصی شود. پس، دوران قرون وسطی که دوران خفقان و دوران ظلم و 
تحجر بوده و مغز  ها کوبانده شده است، در حقيقت، دوران اطاعت محض 
انســان   ها از کليسا بوده و انسان اگر بخواهد در راه علم و ترقی گام بردارد 
و آزاد شــود، بايد اطاعت را بشكند و عصيان کند؛ عصيان راه ترقی است. 
بعد می بينيم اگر در مكتب مسيحيت يك روحی هم از طرف خدا می آيد 
اين روح فقط به سراغ عيسی )ع( می رود؛ يعنی يك فرد منتخب است که 
مورد مهر خدا قرار می گيرد و خداوند از روح لطف و عطوفت خويش به او 
می بخشد. اما انسان ذاتاً گناهكار و عاصی است و در مقابل خدا قرار دارد. 
فقط يك عيسی مســيحی پيدا می شود که اين بارقه           ي لطف و روح خدا 
در او دميده شده است و بعد همين عيسی مسيح روح خودش را به آبای 
کليسا، به حواريون و بالاخره به رهبران مسيحی منتقل کرده است و فقط 
روحانيان، وارثان روح خدا از طريق مســيح هستند و نه غير آن  ها؛ فقط 
روحانيان و آبای کليســا مورد مهر خدا هســتند، والا ديگران مورد خشم 
و غضب خدايند. به قول انجيل و مســيحيت اگر مسيح آماده می شود تا 
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مصلوب گردد برای اين اســت که فديه ی گناه ازلی و ابدی انســان شود؛ 
يعنی انســان ذاتش گناه است و بنابراين عيسی)ع( خودش را فدا می کند 
برای اينكه گناه و عصيان انســان جبران شود. و بعد هر انسانی که به اين 
روح پيوست در حوزه ی عفو خدا قرار می گيرد؛ يعنی انسان   ها فقط در پناه 
روح خدا و در پناه آبای کليســا می توانند از خشم برافروخته ی پروردگار 
نجات پيدا کنند. اين خلاصه ی آن تجســمی است که ابتدا اساطير يونانی 
داشتند و بعد هم يهودی   ها آن را در تورات وارد کردند و بالاخره هم اين 

مسئله وارد مسيحيت شد. 

تأثير اين طرز تفكر در پيداش اومانيسم
و می بينيم اومانيســت   های بعدی اروپا و ديگــران بعد از آن  ها و حتی 
مارکس، بــرای نجات انســان و حرکت تكاملی او، از اين نوع برداشــت 
متأثرند؛ يعنی وقتی که در صدد طرح اومانيســم و اعطای آزادی و شرف 
و افتخار به انســان بر می آيند می گويند ما می خواهيم انسان را از اسارت 
دين آزاد کنيم. و لذا اين به اصطلاح راديكاليســت   های قرن هجدهم اروپا 
وقتی می خواهند درباره ی نجات انســان طرح بدهند؛ می گويند عقيده به 
خدا را از درون انسان برداريد و به جای آن وجدان او را بگذاريد تا حرکت 
انسان آغاز شود، ولی مادامی که عقيده به خدا در درون آدمی وجود دارد 
او به نوعی اســارت گرفتار است؛ اين عقيده را برداريد و از درون خودش 
يك مايه و ســرمايه ای را، که همان وجدان است، به او بدهيد؛ وجدان که 
آمد انســان آزاد می گردد و راه تكاملش باز می شــود. بنابراين، می بينيم 
جامعه شناســان، فلاســفه و روان شناســان غربی غالبا رو به اين سمت 
می روند که وقتی می خواهند به انسان شخصيت بدهند خدا را می کوبند. 
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گويی شخصيت دادن به انسان معنايش کوبيدن خدا و مذهب است. 

رابطه ی خدا و انسان از ديدگاه اسلام
امــا ببينيم نظر و ديدگاه اســلام درباره ی انســان و رابطه ی او با خدا 
چيست. اسلام نه تنها راه حق و راه راست را در اختيار مردم گذارده بلكه 
آن انحرافات و تحريفاتی را هم که پيروان اديان گذشــته درست کرده اند، 
شســت  و شو می دهد و پاك می کند. يكی از رسالت   های اسلام اين است 
که از پيامبران و اديان توحيدی گذشــته دفاع می کند و اين خود يكی از 

خدماتی است که اسلام، هم به مسيحيت و هم به يهوديت کرده است. 
شــيطان چرا مطرود شــد؟ اســلام می فرمايد برای اينكه در برابر آدم 
ســجده نكرد و به همين دليل از مستكبران و از کافران شد، و گفته شد 
که خارج شو و مطرود باش، اين بود که او از سجده در برابر آدم سر باز زد؛ 
يعنی از پيش معلوم بود که آدم شــرف دارد و دارای شخصيت و عظمتی 
اســت که بايستی قوای غيبی عالم و فرشــتگان، همه و همه، در برابر او 
کرنش و تعظيم کنند. چرا بايد او را ســجده کنند؟ برای اينكه : »وَ عَلَّمَ 
آدَمَ الأسماءَ کُلَّها ثُمَّ عَرَضَهُمْ عَلَی المَلائکَِهِ. . . « )بقره/31( آگاهش کرده 
و به دنبال علم، آدم شرف پيدا کرده و در پی اين شرف آنچنان شخصيتی 
يافته اســت که بايستی فرشتگان هم رام او باشند؛ يعنی درست در نقطه 
مقابل آن تصور که می گويد شيطان به انسان خدمت کرد و آتش مقدس 
و بارقه ی نور را از خدا دزديد و به او داد. اما اسلام می گويد خدا به او علم 
را داد و بعد به فرشتگان فرمود شما بايستی در برابر آدم عالم رام باشيد. 
در مســئله ی شــجره ی ممنوعه، در مكتب يهوديت و در مســيحيت 
کليسايی، شــجره ی ممنوعه، علم و معرفت است؛ در حالی که در اسلام 
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شجره ی ممنوعه، همان هوا پرستی و اسارت مادّی است که در برابر اراده ی 
آزاد انســان و حريت و امانت الهی که به او داده شده قرار دارد؛ يعنی به 
يك انسان با شرافت که حامل امانت الهی است می گويند در برابر ماديت، 
در برابر غذا، در برابر يك لذت و يك هوس، اســير نشــويد. عصيان آدم 
در برابر خدا آن اســت که جنبه ی ملكوتی و الهی و غيبی خود را زير پا 
گذارده و لحظه ای خويشتن را در اسارت مادّه قرار داده و کامجويی مادّی 
اســت. مايه ی نجاتش چه خواهد شــد؟ اينكه از اسارت مادّه آزاد گردد و 
با هوســبازی مبارزه کند. يعنی راه نجات و کمال اين است که آن علم و 
معرفت و آن امانت الهی و آن ملكوت غيبی را در عرصه ی زندگی خويش 
راه دهد تا راهنمايش باشد و خود را از اسارت مادّی و کامجويی آزاد سازد 
و پرواز کند. اين ديدگاه، درســت در نقطه مقابل تصور و تفكر کليســايی 

قرار دارد که می گفت عصيان تو آن است که آگاه شوی. 
نكته ی ديگر در تفكر کليســايی اين است که قدرت خورشيد در دست 
ربش، دريا در دســت ربش و صحرا در دســت ربش مســخر است و اگر 
انســان بكوشد تا از دريا اســتفاده کند و بر دريا مسخر شود، قدرت رب 
البحر را گرفته اســت. کليد دار خزانه ی معادن، دريا، صحرا، خورشــيد و 
باقی موجودات فلان رب اســت و اگر انسان تلاش کند تا آگاه شود و در 
طبيعت تصرف کند، در حقيقت، اين رب را خدشه دار کرده و قدرت را از 
او گرفته اســت. و لذا تلاش  های علمی، مبارزه با ربوبيت  ها تلقی می شد و 
تلاش علم برای چيره شدن بر طبيعت و تصرف در آن، در واقع، مبارزه با 

قدرت خدا به حساب می آمد. 
اما اســلام درست در نقطه ی مقابل اين تفكر قرار دارد. از طرفی، آياتی 
در قرآن هســت که می فرمايد خداوند زمين و دريا و خورشــيد و ماه و...
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رَ لکَُم ما فِی  را مســخر شما گردانيده است، از جمله : »الَمَ تَرَوا أنَّ الَله سَخَّ
رَ لکَُم اللَّیل وَالنَّهارَ  ــمواتِ وَ ما فِی الأرضِ. . « )لقمان/20(، »وَ سَــخَّ السَّ
رَ البَحرَ لتَِجرِی الفُلکُ فیهِ  ــمسَ وَالقَمَرَ. . « )نحل/12(، »اللهُ الَّذی سَخَّ وَالشَّ
رَ لکَُمُ الأنهارَ« )ابراهیم/32( و آيات  بأِمرِهِ. . « )جاثیه/12( و ». . . وَ سَــخَّ
ديگری در اين زمينه که می فرمايد خورشــيد و ماه و دريا و شب و روز و 
همه ی آنچه در آسمان   ها و زمين است، مسخر و مقهور و در چنبر قدرت 
و اراده و سلطه ی شما انسان   ها هستند. از طرف ديگر، از اول هم وقتی که 
مراحل خلقت انســان را دنبال و بيان می کند، بعد از بيان مراحل جنينی، 
يعنــی نطفه و علقه و مضغه و عظام و لحم، می فرمايد: ». . . ثُمَّ أنشَــأناهُ 
خَلقاً آخَــرَ. . « )مؤمنون/14( و يا در جای ديگر می فرمايد: ». . . وَنفََختُ 
فیهِ مِن رُوحی. . « )حجر/29و72( يعنی اساساً انسان شدن انسان همراه 
با نفخه ی الهی است؛ همراه با يك جهش فوق العاده در اين روند تكاملی 
طبيعی اســت؛ يعنی اين حرکت مادّی طبيعی که به تدريج رشد می کند 
تا يك اندام برای انســان ساخته شود، ناگهان يك جهش از فرش به عرش 
و روح الهی می کند و آفرينشــی ديگر می گــردد، روح الهی در او دميده 
می شــود؛ يعنی خداوند همان چيزی را که نمونه   هايی از خدايی خدا، از 
خدا گونگی و از قدرت الهی است به اين انسان می دهد و او دارای اراده و 
قدرت انتخاب می گردد؛ توان و اراده ی تصرف و تسخير طبيعت را می يابد 

و برخوردار از علم و آگاهی می شود. 
بنابرايــن، اين تعريف از آدم که اصلاً آدم شــدن او با نفخه ی روح الهی 
است، خيلی فرق دارد با اين برداشت که اول انسان متولد شود، بعد با خدا 
دست و پنجه نرم کند، سپس طغيان کند، بعد جان بكند که قدری آگاهی 
به دست آورد، يا اينكه روح خدا فقط در کالبد يك فرد برود و ديگران چشم 
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به راه او باشــند که خودشان را مســخر و برده ی او قرار دهند تا از خشم 
برافروخته ی پروردگار نجات يابند. و در واقع، اين زمينه ی بحث است. 

نتيجه ی اين برداشت از انسان
حال، وقتی معلوم شــد که برداشت اصلی ما از انسان چيست و اساساً 
اسلام، انسان را چگونه می بيند، ناگهان می بينيم تمام برداشت   هايی که از 
اين کانال درباره ی مذهب کرده اند بكلی واژگون می شــود و ما هيچ مجبور 
نيســتيم به مطالبی که جامعه شناسان، اومانيست   ها و فلاسفه ی انسان گرا 
درباره ی پيدايش و رشــد مذهب و بالاخره طــرد و محكوم کردن مذهب 
گفته اند پاسخ دهيم و دفاع کنيم. ما می گوييم اساساً شما از يك خاستگاهی 
برخاســته ايد که خاســتگاه ما نبوده و درســت با 180 درجه ی انحراف از 
زاويه ی ديد ما بوده اســت. زاويه ی ديد ما زاويه ی ديگری است. او می گويد 
من می خواهم انسان را از اسارت آسمان نجات دهم و به او استقلال بخشم؛ 
ما می گوييم از ديرباز که انسانی پيدا شد بارقه ی آسمانی به او امكان حرکت 
تكاملی آســمانی را داد؛ يعنی اساساً انسان شدنش برای اين بود که بتواند 
متكامل شود و حرکت صعودی داشته باشد؛ بتواند سير الی الله داشته باشد. 
»یا أیُّها الإنسانُ انَِّکَ کادِحٌ إلی رَبکَِّ کَدحاً فَمُلاقیهِ« )انشقاق/6( يعنی برای 
انسان مسئله ی لقاء الله مطرح است. ما اصلًا از موضع و از سنگر ديگری به 

انسان نگاه می کنيم. 

عناوين بحث   های مربوط به شناخت انسان اسلام
اکنون بحث ما اين اســت که اولاً بدانيم سرشت و هويتّ انسان از نظر 
اسلام چيست، ابعاد وجودی انســان از ديدگاه اسلام کدام است و اسلام 
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انســان را چگونه تفسير می کند؛ ثانياً حدود آگاهی و اراده ی انسان را در 
اســلام و رابطه ی قضا و قدر الهی را با اراده ی انسان پيدا کنيم. اين بحث 
رابطه ای با مســئله ی عقل و جبر و اختيار و ديدگاه اشــاعره و معتزله و 

بالاخره اعقتاد ما به »امَرٌ بیَنَ الَامرَین« پيدا می کند. 
در ارتباط با همين بحث بايستی پيرامون فلسفه ی اگزيستانسياليسم، 
که مخصوصاً ســارتر - اين فيلسوف معاصر فرانسوی- آن را مطرح کرد و 
به راه انداخت و به آن شــكل و رونق زيادی داد، بحث شود و اصلًا ببينيم 
رابطه ی انســان اسلام و آزادی و اراده ای که اسلام برای انسان قائل است 
با آن آزادی و اراده ای که اين مكتب برای انســان قائل اســت تا چه اندازه 

است و چه می خواهد بگويد؟
و نيز بايد به مكتب نيهيليسم به معنای پوچ گرايی اشاره ای داشته باشيم؛ 
يعنی مكتبی که برای هستی به طور کلی و برای انسان به طور خاص هدفی 
قائل نيســت و زندگی را بی محتوا و بدون هدف تصور می کند، و اتفاقاً اين 
طرز فكر، مســتقيم و غير مستقيم، تأثير زيادی در نسل جوان دنيا گذارده 
اســت و مخصوصاً در عصر ماشينيسم و سلطه ی صنعت و ماشين زمينه ی 

بسيار مناسبی برای گسترش اين طرز تفكر پيدا شده است. 
و بالاخــره به رابطه ی نگرش ما به انســان با مســئله ی حوزه ی کمال 
انسان و بعد معاد بايد اشاره کرد، که اين هم يكی از ابعاد برداشت و ديد 
ما از انسان می شود که مطرح خواهد شد. در مجموع، يعنی وقتی همه ی 
بحث   ها را کرديم، جســت وجو و تلاش شــروع می شــود برای اينكه هدف 
زندگی انســان را از ديدگاه اسلام کشف کنيم و ببينيم چيست. پس، بايد 
ارزش انســان، حوزه ی انتخاب و اراده ی آزاد انسان، رابطه ی حدود آزادی 
فلســفی و تكميلی انسان با مكتب   هايی که در زمينه ی آزادی انسان زياد 
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کار کرده اند بررسی شود. و من تصور می کنم که، هر چند به طور مختصر، 
بايد اشاره ای هم به مقايسه ی انسان اسلام و انسان از ديدگاه مارکسيسم 
بكنيــم. البته، ما در اين بحث قصد ورود به مباحث ديالكتيكی، اقتصادی 

و فلسفه ی تاريخی آن را نداريم. 

عناوين آيات مربوط به اين بحث
برای شناخت انسان اسلام بايد به آياتی که مربوط به اين بحث هستند 
مراجعه کرد. از آن جمله، آياتی اســت که عناوين انسان و نيز خلقت آدم 
در آن  ها به کار رفته است. اين برای شناخت موضع اسلام درباره ی انسان 
بســيار مؤثر است. البته، کلمه ی »بشــر« هم در مواردی که به کار رفته 
است می تواند مؤثر باشد. ديدن يك گروه از آيات راجع به »ناس« نيز که 
البته در قرآن فراوان به کار رفته مفيد خواهد بود، ولی شــايد به اندازه ی 
آيات انســان مؤثر نباشد. همچنين، آياتی که راجع به فطرت انسان وجود 
دارد کاملًا می تواند در اين زمينه مؤثر باشــد. دســته ی بعد آياتی است 
که به طرح مســئله ی آزادی برای انسان می پردازند، مثل: ». . . فَمَن شاءَ 
ــبیلَ إمّا  فَلْیُؤمِنْ وَ مَن شــاءَ فَلْیَکفُر. . . « )کهف/29( و يا »اِناّ هَدَیْناهُ السَّ
شــاکِراً و إمّا کَفُوراً« )انســان/3( ؛ آياتی که نقش سعی و عمل و تلاش 
انســان را در دگرگونی   های اجتماعی بيان می کند. البته، همه ی آياتی که 
ةٍ  کلمه عمل در آن  ها به کار رفته منظور نيست، مثل: »فَمَنْ یَعْمَلْ مِثْقالَ ذَرَّ
ةٍ شَــرّاً یَرَهُ« )زلزال/7-8( اين آيه، علاوه بر  یْراً یَرَهُ وَ مَنْ یَعْمَلْ مِثْقالَ ذَرَّ خَِ
اينكه از بعد معاد برای ما يك بابی را می گشايد، از بعد شناخت انسان نيز 
می تواند گشاينده ي باب جالبی باشــد که تا اين اندازه عمل ارادی انسان 
در سرنوشت او مؤثر است. و يا آيه ی شريفه ی ». . . إنَّ الَله لا یُغَیِّرُ ما بِقَومٍ 
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حَتَّی یُغَیِّرُوا ما بأِنفُسِــهِم. . . « )رعد/11( و نيز آيه ی »وَ انَْ لیَْسَ للِْنْسانِ 
إلّا ما سَــعی « )نجم/39(. در اين باب همچنين آن آياتی که نقش انبياء 
را در ســازندگی تاريخ و دگرگونی آن تبيين می کنند، در ترسيم چهره ی 
انسان اسلام، بخصوص در برابر مكاتبی چون مارکسيسم و مكاتب جبرگرا 
و مكاتبی که انسان را ذاتاً به سوی گناه و رذالت سوق می دهند، روشنگر 
و راهنما است.1 آياتی که از خدا نفی ظلم می کند نيز می تواند غيرمستقيم 
با ديد و برداشــتی که از انسان وجود دارد مرتبط باشد. منظور اين است 
که فقط به دنبال کلماتی مثل انســان و بشر در قرآن نگرديم، چرا؟ برای 
اينكــه معمولاً آياتی که نفی ظلم می کند، در حوزه ی بحث معاد اســت. 
و بدان معنا که مجازات مردم از ســوی خداوند ظلمی  از طرف او نيســت 
بلكه مردم خود به خويشــتن ظلم می کنند، پس معلوم می شود که جبر 
در کار نيســت، اراده و انتخاب آگا  هانه اســت و اگر انتخاب آگا  هانه باشد، 
جــزا و عكس العملی هم که بــه او می دهند ظلم نيســت. در اين زمينه 
ظرافت   هايی که در آيات مربوط به ســجده ی ملائكه به آدم و نيز عصيان 
آدم و ارتباطش با شيطان به کار رفته است مؤثر خواهد بود. اين آيات، در 

مجموع، می تواند زمينه ی بحث ما را روشن کند. 
شــما در غور و مطالعه ای که در اين آيات می کنيد به يك دسته آياتی 
برمی خوريد که انسان را می کوبد؛ يعنی نسبت   هايی از قبيل ظلوم، جهول 
و کفور به انسان می دهد که بايد ببينيم تكليف ما با آياتی که اين حوزه ی 

بحث را دارد چه خواهد شد. 

عناوين روايات مرتبط با اين بحث
برای اينكه تا حدودی بحث انســان را بتوانيم به ثمر برسانيم، علاوه بر 
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بحث   های قرآنی، می توانيم از بحث   های روايی که فراوان هم هست استفاده 
کنيم. کتاب عقل و جهل و علم که معمولاً در ابتدای کتب روائی ما هست 
می تواند حوزه  و بعد کار انســان را روشــن و مشخص سازد. ابوابی که در 
مسئله ی عدل و ظلم و در زمينه ی ايمان و کفر وجود دارد، و مجموعه ی 
مباحثی که در زمينه ی مســائل اخلاقی مطرح است مثل مبارزه ی انسان 
با هوا و هوس و خصلت   های مذموم اخلاقی از قبيل حســد، بغض، کينه، 
ظلم و از اين قبيل، يا خصلت   های بلند اخلاقی که در انســان وجود دارد، 
راهنمای ما در اين بحث   هــا خواهد بود. در اين باب   ها می بينيم که اصلًا 
مبارزه با حسد، مبارزه با بخل، مبارزه با غيبت و مبارزه با دروغگويی و از 
اين قبيل را دارد. از هميــن مباحث می توان آن زمينه   های غريزی را که 
در انســان وجود دارد و او را به بخل و ظلم و جنبه    های مادّی و حيوانی و 
پســت می کشاند، کشف کرد و همچنين آن نيروی نهفته در انسان را، که 
می تواند با اين جاذبه ی مادّی درافتد و مبارزه کند، شناخت. بنابراين، در 
مجموع، بحث   های اخلاقی هم در کتب روايی می تواند بسيار مفيد باشد. 

پاورقی

1ـ در اين زمينه به کتاب »شــناخت اسلام« که کار مشــترك ما و آقای بهشتی است و کتاب های 

»عدل الهی« و »انســان و سرنوشــت« آقای مطهری و کتاب های »جبر و اختيار« و »آفرينش انســان« 

آقای جعفری تبريزی مراجعه شود.



انسان از دیدگاه قرآن

دوم
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1. خلافت انسان
يكی از خصوصياتی که برای انسان در قرآن می يابيم، مسئله ی خلافت 

انسان است:
»وَ إذْ قالَ رَبُّکَ للِْمَلائکَِةِ إنیّ جاعِلٌ فِی الأرضِ خَلیفَةً. . .« )بقره/30(

و به يــاد آر آنگاه که پروردگارت به فرشــتگان فرمــود من در زمين 
خليفه ای خواهم گماشت. 

در اين باره معروف است که انسان خلیفة الله است. اما در اين آيه و آيات 
ديگر تصريح به خلافت الهی نشده بلكه فقط گفته شده است من در روی 
زمين خليفه قرار می دهم. در اين قضيه يك احتمال اين است که خليفه 
برای خودم قرار می دهم و طبعاً وقتی مقصود خلیفة الله باشد يعنی همان 
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گونــه که خدا قدرت تصرف و اراده و ســازماندهی و فرمانروايی در روی 
کره ی زمين و در همه ی جهان را دارد، بخشی از اين قدرت فرمانروايی و 

حاکميت و امريتّ برای انسان قرار داده شده است. 
البته، اين احتمال هم هست که منظور از خليفه، قدرت   های ديگری که 
قبــلًا روی زمين بوده و نوعی حاکميت و تصرف در روی زمين داشــته اند 
باشــد، چون معمولاً خلافت يك نوع جانشينی در اداره و حاکميت است. 
يعنی پيش از اين کســی حكومت و قدرت داشــته و اداره می کرده است و 
اکنون در غياب او يا بعد از رفتن او کسی به عنوان جانشين معرفی می گردد. 
در اين صــورت، ظاهراً به آن نيرو  های دارای اراده و شــعوری که در روی 
زمين بوده اند، اشاره کرده است و هيچ بعيد نيست که انسان   ها يا موجودات 
ديگری در مراحل قبلی بوده اند که نوعی تصرف در روی زمين داشــته اند. 
بعضی از مفســران جمله ی ». . . قالوُا أتَجْعَلُ فیها مَنْ یُفْسِدُ فیها وَ یَسْفِکُ 
ماءَ« )بقره/30( را شاهد بر اين مطلب می دانند. آن  ها می گويند فرشتگان  الدِّ
از کجا فهميدند که همين که خــدا فرمود: »من می خواهم خليفه ای قرار 
دهم«. گفتند: »می خواهی کســی را قرار دهی که فساد و خونريزی کند؟« 
و می گويند از همان ســابقه ی ذهنی که داشتند و قبلًا از ديدن موجوداتی 
که روی زمين بوده و در برخورد منافعشان با يكديگر کار آن  ها به جنگ و 
خونريزی کشيده بود، به اين مطلب پی بردند. احتمال قوی تر هم اين است 
که ملائكه از کلمه ی »فی الارض« مسئله ی فساد و خونريزی را فهميدند. 
يعنی اين موجود يك جنبه ی خاکی دارد و اين بعد تعلق مادّی و ارضی اش 
زمينه ای است که به دنبال آن تنازع، تكالب، جنگ و تصادم منافع می آيد. 
البته، الان در مقام تفســير تفصيلی آن نيستيم، اما اجمالاً می خواهيم 
بگوييم اگر مطلب به اين صورت هم باشد، می توانيم استفاده ی نوعی خلیفة 
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اللهی را بكنيم؛ زيرا آدم جانشــين موجوداتی است که روی زمين بوده اند 
و نوعی حاکميت، اراده و قدرت تصرف داشــته اند و از آنجا که کار آن  ها به 
جنگ و تصادم منافع کشيده اســت معلوم می گردد که موجودات مجبور 
و محكومی نبوده اند. البته اين احتمال دوم ممكن اســت احتمال ضعيفی 

باشد. 
اکنــون به همان احتمال نخســت برمی گرديــم و از »إنیّ جاعِلٌ فِی 
الأرضِ خَلیفَةً« خلافت الهی را اســتفاده می کنيــم. از جمله ی آياتی که 

مسئله خلافت را برای انسان مطرح می سازد اين آيه است: 
»وَ هُوَ الَّذی جَعَلَکُم خَلائفَِ الَارضِ. . .« )انعام/165(
خدا است که شما را خليفه   های روی زمين قرار داد. 

در اين آيه ی شريفه باز کلمه ی خليفه و خلائف به کار رفته است. اينجا در 
مقام امتنان و در مقام بيان نعمت نسبت به انسان است. از مسئله ی خلافت 
می توانيم يك ارزش فوق العاده برای انســان نتيجه  گيری کنيم. همان طور 
که گفته شد، مسئله ی جانشينی معمولاً در حوزه ی حاکميت قرار دارد، و 
بنابراين، نوعی انتقال قدرت و نوعی امانت الهی در زمينه ی حكومت است. 
پس، انسان دارای قدرت حاکميت يعنی قدرت اداره ی زمين و حكومت بر 
آن است و اين يك شرف بزرگ و امتياز فوق العاده به شمار می رود، خصوصاً 
با انتســابی که به خدا دارد که با اين انتساب، از جنبه   های مادّی و حيوانی 
فراتر می رود و به مرحله ی الله نائل می آيد. اين يكی از شيار  های شخصيت 

انسان است که آن را از خلال تعبير خليفه می توان استفاده کرد. 

2. تسخير و تصرف
تعبيــر ديگری که در قرآن داريم و موقعيت انســان را برای ما تصوير 
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رَ لکَُمُ اللَّیلَ  می کند تعبير تســخير اســت، از جمله می فرمايد: ». . . وَ سَخَّ
مسَ وَالقَمَرَ دائبِینِ. . «  رَ لکَُمُ الشَّ وَالنَّهارَ« )ابراهیم/33( همچنين »وَسَــخَّ
رَ لکَُمُ الأنهــارَ« )ابراهیم/32(، و از اين  )ابراهیــم/33( و نيز ». . . وَسَــخَّ
قبيل در قرآن فراوان وجود دارد. تســخير يعنی ســلطه و قدرت تصرف. 
يعنــی در مقام رو در رويی انســان با قوای طبيعــت، رابطه ی او رابطه ی 
تسخير و تصرف و سلطه می شود؛ محكوم طبيعت نيست بلكه حاکم بر آن 
اســت. اين موضوع راه را برای اينكه قدرت علمی، قدرت صنعتی و قدرت 
خلاقيت و ابداع انســان بتواند طبيعت و نيرو  های آن را به تدريج تسخير 
کند و در سيطره ی اراده ی خودش قرار دهد، می گشايد. پس، ما می بينيم 
انســان از حالت محكوم طبيعت بودن و در برابر سير عمومی آن مجبور 
بودن، آزاد می شــود و نه تنها مجبور طبيعت و قوای آن نيست بلكه جبار 
طبيعت، تســخير کننده و متصرف در آن است و اين هم يك امتياز فوق 

العاده است که قرآن در برداشت نسبت به انسان دراد. 
تعبيرات ديگری نظير اين آيات نيز در اين باره وجود دارد:

»هُوَ الَّذی جَعَلَ لکَُمُ الأرضَ ذَلوُلًا، فَامشُــوا فی مَناکِبِها وَ کُلُوا مِن رِزقِهِ 
وَ إلیَهِ النُّشُورُ« )ملک/15(

اوســت که زمين را برای شــما رام قرار داده اســت، پس در پســتی 
بلندی  های آن حرکت کنيد و از روزی او بخوريد. 

بنابراين، تعبير »رام بودن« زمين تعبير ديگری از همان مسئله تسخير 
است. و در سوره هود می فرمايد:

کُم مِنَ الَارضِ وَ استَعمَرَکُم فیها. . .« )هود/61( ». . . هُوَ أنشَأََ
خدا شــما را از زمين به وجود آورد و از شما خواسته است که زمين را 

آباد کنيد. 
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يعنی يك نوع دگرگونی و تحول در زمين به وجود آوريد؛ البته، چنان 
تحولی که در طريق تكامل باشد. زيرا ممكن است دگرگونی را يك موجود 
مجبــور ايجاد کند و اين دگرگونی باعث ســقوط و تخريب گردد، اما آن 
دگرگونی که باعث تكامل اســت بايد نوعی تحول ارادی آگا  هانه ی همراه 
با قدرت تصرف در طريق تكامل باشــد. اصولا لغت »استعمار«1 به معنای 
جســت وجو و تلاش برای آباد کردن اســت. بنابراين، از قدرت تســخير و 
تصرف اســتفاده می کنيم که همراه با نوعی تكامل بخشيدن و رو به جلو 

رفتن است. 

3. جنبه ی الهی و ملكوتی انسان
موضوع ديگری که از قرآن درباره ی انســان استفاده می کنيم جنبه ی 
ملكوتی و الهی انســان است. بدان معنی که بی شك انسان   ها، آن هم نه 
يك انســان معين يا فقط پيامبر بلكه همه ی بنی آدم، دارای اين جنبه ی 
ملكوتی و الهی هســتند که عميقاً جزو عناصر تشكيل دهنده ی سرشت 
آن  ها است. يعنی لعابی نيست که به صورت اکتسابی روی شخصيت آن  ها 
آمده باشد بلكه اساساً در تكوين شخصيت و پا گرفتن هويت و ذات آن  ها 
اين جنبه ی الهی برای آن  ها منظور شــده است. اين مطلب را می توان از 

آيات زير استفاده کرد:
»وَ لقََدْ خَلَقْنَا الْإنْســانَ مِنْ سُــلالةٍَ مِنْ طینٍ. . . ثُمَّ أنْشأناهُ خَلْقاً آخَرَ. . .« 

)مؤمنون/13-12(
يعنی اين خلقت ديگری اســت؛ از آن نوعی نيست که مراحل نطفه و 
علقــه و مضغه و عظام و لحم را طی کرده اســت؛ خصوصاً که در پی آن 

»فَتَبارَکَ اللهُ أحْسَنُ الخالقِینَ« آمده است. در جای ديگر می فرمايد:
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»ثُمَّ سَوّیهُ وَ نفََخَ فیهِ مِنْ رُوحِهِ. . .« )سجده/9(
سپس آن را بياراست و از روح خود در او دميد. 

و نيز می فرمايد:
یتُهُ وَ نفََخْتُ فیهِ مِنْ رُوحی فَقَعُوا لهٌَ ساجِدینَ« )حجر/29و72( »فَإذا سَوَّ

پس چون آن را بياراستم و از روح خود در او دميدم. پس، بر او سجده 
کنيد. 

اين آيات به طور صريح نشــان می دهد که در تكوين هويت انسان يك 
جنبه ی الهی نهفته است. 

رابطه ی بعد الهی و جنبه ی مادّی انسان
گاهی گفته می شــود که جنبه ی مادّی انســان با بعد الهی او در تضاد 
است و اين دو بعد رودرروی يكديگرند؛ يعنی جنبه ی مادّی، او را به طرف 
خاك می کشاند و بعد ملكوتی، او را به افلاك می برد و به سوی بالا و عالم 
معنويت و جنبه ی روحی می خواند؛ يك حالت تضاد و کشــمكش وجود 

دارد، اين يك نوع تعبير است. 
تعبير ديگر اين است که آن را به صورت مراحل حرکت تكاملی بدانيم. 
يعنی، در واقع، رودررويی در کار نيست بلكه سيری است که از خاك آغاز 
می شــود و به تدريج همراه با مبارزه با جنبه   های مادّی و وابســتگی   ها و 
علائق شــهوی و نفسانی، تكاملی معنوی پيش می آيد که انسان به سوی 
جنبه ی روحی و ملكوتی خود صعود می کند. اين روند تكاملی حالت يك 
شــئ را در حال ســقوط دارد که هر چه پايين تر می آيد و فاصله ی آن از 
نقطه ی ســقوط بيشتر می گردد سرعت سيرش زيادتر می شود و در اينجا 
به هر نســبت که از وابســتگی مادّی و تعلق خاکی اش کاسته می گردد 



نر
اه

د ب
جوا

مد
مح

تر 
دك

يد 
شه

ند 
شم

دان
42

ســرعت سيرش به سوی الله بيشتر می شــود. البته، درصدد آن نيستم تا 
آنچه که در ذهنمان هســت مبنی بر اينكه نوعی تضاد در درون انســان 
وجود دارد، تضاد بين نفس و عقل که بعد آن را می رســانيم بين شيطان 
و فرشــته يا بين وساوس شيطانی و الهامات پيامبرانه و وحی الهی، آن را 
نفی کنم؛ اما می گويم که اين مســئله قابل مطالعه است. چه اشكال دارد 
که ما اصلًا اين بســتر خاك را خاســتگاه حرکت و جهش قرار دهيم، نه 
نقطه ی درگيری و رودررويــی؟ اما هدايت و جهتگيری دقيق می خواهد. 
اگــر هدايت الهی بيايد، همين بســتر خاك، همين ماده، همين شــغل، 
همين غذا خوردن، همين حرکت بدنی، همين ســلامت بدن، خاســتگاه 
حرکت تكاملی و معنوی انسان می شود، به شرط آنكه هدايت الهی در اين 
حرکت وجود داشته باشد؛ يعنی سير الی الله را تابع نوع هدايت، و ضلال 
را تابع انحراف هدايتی بدانيم نه آنكه تابع درگيری تند بين جنبه ی مادّی 
و عقل، که اگر جنبه ی مادّی مســلط شد انسان به زمين می خورد. »اکثر 
مَصارعِ العُقُولِ تَحتَ برُوقِ المَطامع« )بحارالانوار، ج73، ص170(، وقتی 

آن جرقه   های حرص و طمع می زند، عقل به زمين می خورد. 
گاهی هم می گوييم نه، اصلًا اين حالت خاکی و مادّی در انســان وجود 
دارد و او دارای غرايز مختلف مادّی است. يعنی حبّ ذات، علاقه به خوراك، 
ميل جنســی و علاقه به جاه و مقام و امثال آن ابعادی است که بيشتر به 
جنبه   های مادّی و خاکی آدم مربوط است. از بعد ملكوتی و الهی انسان هم 
جنبه   های معنوی برای انسان می آيد مثل عشق به کمال، عشق به آگاهی. 
آدم می خواهد عالم بشــود و ياد بگيرد. عشق به حق دارد؛ می خواهد حق 
را بشناسد و در راه آن تلاش کند. بنابراين، حق طلبی، کمال طلبی و علم 
دوستی و امثال آن، که بارقه   ها و جرقه   های جنبه ی الهی و ملكوتی انسان 
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است، و حب به غذا و شهوت و مسكن و آرامش مادّی و اين قبيل مسائل 
هم آن جرقه   های جنبه ی خاکی آدم است. حال، اگر مجموع اين جاذبه   ها 
را با مجموع آن غرايز رودررو و درگير بدانيم بدان معنا است که اگر آدمی 
که علاقه به غذا دارد به دنبال برآوردن اين نياز رفت و غذا خورد، تا حدی 

به جنبه ی معنوی خويش صدمه زده است. 
انسان مجموعه ی اين نهاد  ها را دارد. اسم و تعبيرش را هر چه می خواهيد 
بگذاريد، غريزه، ســائقه، نهاد، کشش يا جاذبه. روشن است که تعدادی از 
آن  ها به جنبه   های مادّی انســان و تعدادی هم بــه جنبه   های معنوی او 
مربوط می گردد. نحــوه ی هماهنگ کردن و هدايت و جهت دادن به اين 
غرايز می تواند انسان را سير الی الله بدهد و آنچه که باعث سقوط می شود 
اين است که هدايت درست نبوده و تعادل برقرار نگرديده و جهت صحيح 

به آن داده نشده است. 
نظر اول، اســتنادش به اين استدلال اســت که ما می بينيم انسان هر 
چه بيشــتر به دنبال مادّيات و مقام وشخصيت طلبی باشد از خدا دورتر 
مي شــود و از معنويت عقب تر می ماند وکم کم تبديل به حيوانی می شود 
ها عَلَفُها« فقط دنبال علفش هســت و علف او يا مقام و جاه و از  کــه »همُّ
اين قبيل چيز  ها اســت و يا جنبه   های مادّی و شــهوی. و هر چه بتواند با 
خودش مبارزه کند و نفس را از پيروی هوی و هوس باز دارد، می تواند به 

طرف خدا حرکت کند وبه جنّت برسد:
»وَ امَّا مَن خافَ مَقامَ رَبهِِّ وَ نهََی النَّفْسَ عَنِ الهَْوی فَإنَّ الجَنَّهَ هِیَ المَْأوی« 

)النازعات/41-40(
و هر کس از حضور در پيشگاه عزّ ربوييت ترسيد و از هوای نفس دوری 

جست همانا بهشت منزلگاه اوست. 
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آيا اين مبارزه انسان را تكامل می دهد يا تعديل و درست هدايت کردن 
و جهت دادن مجموع غرايز است که آدم را به سوی تكامل می راند؟

در حاشــيه ی اين بحث اين اشــاره را بكنم کــه در تعبيراتی که غالباً 
نويســندگان اخير داشــته اند گاهی از اين مســئله تعبير نيمی خدايی و 
نيمی خاکی شده و احياناً حالت عرفانی تعبير، درست توجيه نشده است. 
در نتيجه، بعضی بر اين تصور بودند که چون انسان يك جزئی از خدا در 
درونش وجود دارد پس خدا اســت. می خواهم يادآور شوم در اين تعبير 
اين اشــتباه واقع نشــود. وقتی ما می گوييم روح الهی و تجلّی الهی در 
انسان وجود دارد، اما بالاخره انسان مخلوق خدا و جدای از اوست. انسان 
يك موجود ممكن در برابر واجب الوجود اســت؛ موجودی فانی و محدود 
و ناقص اســت. اينكه می گوييم روح الهی و نفخه ی الهی، نيمه خدايی و 
نيمه شيطانی، تصور نشود که اين موجود ترکيبی از خدا و شيطان است، 
نصفش خدا و نصف ديگرش شــيطان است. همه چيز از خدا است، روزی 
هم از طرف خدا اســت، حيات و مرگ هم از اوســت. روح الهی مثل اين 
است که بگوييم نعمت الهی. منتها اين کلمه ی روح يك نوع تناسب با آن 
عالم ماوراء و مجردات و عالم ملكوتی دارد. اما به اين معنا نيســت که از 

خدا جدا شده و در انسان قرار گرفته باشد. 

4. هدفداری انسان
مســئله ی ديگری که برای انسان مطرح می شــود و آن را در زندگی 
انســان، بخصوص در قرآن، می يابيم هدفداری انسان است؛ يعنی قرآن بر 

اينكه انسان بی هدف نيست تأکيد دارد. در سوره ی قيامت می فرمايد:
»أَیَحْسَبُ الْإنْسانُ أنْ یُتْرَکَ سُدیً« )قیامة/36( 
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آيا انســان می پنــدارد که او را بی حســاب و بی تفــاوت و پوچ ر  ها 
کرديم؟ 

يا آن آيه ی معروف در سوره ی مؤمنون که می فرمايد:
»أَفَحَسِبْتُمْ أنَّما خَلَقْناکُم عَبَثاً وَ أنَّکُمْ إلیَنا لا تُرْجَعُونَ« )مؤمنون/115(

آيا می پنداريد که شــما را عبث و بيهوده آفريديم و شــما به سوی ما 
بازگردانده نمی شويد؟

يعنی آيا برای اين آفرينش شــما هدف و منظوری در نظر گرفته نشده 
بود؟ بنابراين، پوچی و بيهودگی در زندگی نيست. اما هدف چيست؟ اين 

خود يك مسئله است. 
قــرآن در مواردی تصريح دارد بر اينكه هدف، رســيدن به خدا، يعنی 

حرکت تكاملی به سوی اوست:
مواتِ وَالأرْضِ وَ إلیَ الِله المَْصیرُ« )نور/42( »وَلِله مُلْکُ السَّ

و ملك آسمان   ها و زمين خاص خدا است و بازگشت همه ی خلايق به 
سوی اوست. 

». . . وَ مَن تَزَکّی فَإنَّما یَتَزَکّی لنَِفْسِهِ وَ إلیَ الِله المَْصیرُ« )فاطر/18(
و هر کس خود را پاك ســاخت سود و ســعادتش برای خود اوست و 

بازگشت همه به سوی خدا است. 
به دنبال تزکيه و خودسازی صريحاً »إلیَ الِله المَصیر« را مطرح می سازد 

و حرکت به سوی خدا آغاز می شود. و يا در جای ديگر می فرمايد:
»یا ایَُّهَا الْإنْسانُ إنَّکَ کادِحٌ إلی رَبکَِّ کَدْحاً فَمُلاقیهِ« )انشقاق/6(

ای انســان! البته با هر رنج و مشــقت در راه طاعت و عبادت بكوشی 
عاقبت به ملاقات او نائل مي شوی. 

بــه دنبال رنج و تلاش، يعنی مبارزه و درگيری با خود و خودســازی، 
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ملاقات خدا خواهد بود. در آيه ی ديگر می فرمايد:
». . . فَمَنْ کانَ یَرْجُوا لقِاءَ رَبهِِّ فَلْیَعْمَلْ عملًا صالحِاً وَ لایُشْرِکْ بعِِبادَةِ رَبهِِّ 

احََداً« )کهف/110(
پس، هر کس به لقای او اميدوار اســت بايد نكوکار شود و در پرستش 

خدا احدی را با او شريك نگرداند. 
همچنين، در سوره        ی حديد آمده است:

مواتِ وَ الأرْضِ وَ إلیَ الِله تُرْجَعُ الْأُمُورُ« )حدید/5( »لهَُ مُلکُ السَّ
آسمان   ها و زمين هم ملك اوست و رجوع تمام امور به سوی اوست. 

و نيز می فرمايد:
»وَ ما خَلَفْتُ الجِْنَّ وَ الإنْسَ إلّا لیَِعْبُدُونِ« )ذاریات/56(
و جن و انس را نيافريدم مگر اينكه مرا پرستش کنند. 

يا در جای ديگر آمده است: ». . . إناّ لِله وَ اِناّ اِلیَهِْ راجعُونَ« )بقره/156( 
و نيز:

». . . وَ أَنَّ إلی رَبکَِّ المُنْتَهی« )نجم/42(
و کار خلق به سوی او منتهی می شود. 

در اين زمينه، يعنی حرکت به سوی خدا، آيات زيادی وجود دارد. 
اين مســئله ی حرکت به سوی خدا در کل عالم وجود هم مطرح است، 
امــا آن را اين گونه تحليل مي كنيم که چون در عالم وجود موجودی مثل 
انســان به عنوان جزئی از کل عالم وجود دارد، در واقع، آن موجودی که 
نهايتاً الی الله حرکت می کند همان انســان است و يا موجوداتی که مانند 
انسان دارای شــعور و قدرت اراده و آزادی باشند؛ يعنی اگر چنانچه اين 
ســير الی الله برای کل جهان هم بيان شده بدان معنا است که اين  ها، در 
مجموع، می توانند در بســتر خود موجود با شعور و با اراده ای را بپرورانند 
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و مســخّر انسان با اراده ی متحرك ســائر الی الله باشند. حرکت به سوی 
خدا مثلًا برای کوه به اين صورت مطرح نيســت که خودش فی حد ذاته 
حرکت کند. البته، در مــورد موجودات ديگر حرکت وجود دارد و آن بی 
هدف نيســت، اما در يك تحليل فلســفی عميق می گويند اگر برای کل 
جهان اين حرکت تكاملی ذکر شــده است لازمه ی آن اين نيست که هر 
واحد از پديده   های جهان، آن تكاملی نهايی را داشــته باشــد؛ چون تمام 
اين پديده   ها مآلاً در خدمت پرورش دادن موجودات با شعور هستد و آن 
موجود با شــعور، با آن نفخه ی الهــی و جنبه ی ملكوتی، خود يك حالت 
جاودانگــی و يك حرکت بی وقفه ی غير محــدود پيدا می کند. مخصوصاً 

وقتی که الله هدف می شود هيچگاه برای اين حرکت وقفه وجود ندارد. 
يك نكتــه را که ما در مجموع برای کل جهان، به ويژه برای انســان، 
احساس می کنيم اين است که انسان در اسلام انسانی است دارای هدف؛ 
آن هم عظيم ترين و عالی ترين هدف ممكن که آن الله است. در اينجا در 
درگيری با مكاتب مادّی و غير الهی اين نقطه يكی از نقاط عطف و بسيار 
حساس مكتب ما است. اسلام آنچنان به انسان ارزش می بخشد که، علاوه 
بر آنكه در تكوين اولی اش نفخه  ی الهی به او هويت می دهد، در حرکتش 
هم يك مقصد و منتهايی برايش قائل اســت که هيچگاه پايان نمی پذيرد 
و از اين بالاتر نمی توان برای انســان مقصدی تصور کرد. بنابراين، حرکت 
تكاملی انسان محدود نيست. البته، نه به آن معنا که می تواند خدا بشود، 
اما اين سير هيچگاه متوقف نمی گردد و محدود نيست تا در يك جا قطع 
شود؛ چون اگر در يك جا قطع شود يعنی خدا شده و چون نمی تواند خدا 

شود و او بی پايان است، اين حرکت هم بی پايان است. 
دراينجا در پاسخ به اين سؤال، که آيا اين تكامل پس از مرگ در بهشت 
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هــم ادامه می يابد، بايد گفت که از مجموعه برداشــت   های قرآنی به نظر 
می رسد که آن حرکت برای کسی که منبع حرکت را برای خودش درست 

کرده و خويشتن را در اين روند تكاملی قرار داده باشد وجود دارد. 
». . . وَ اللهُ یُضاعِفُ لمَِنْ یَشاءُ. . .« )بقره/261(
و خدا برای هر کس بخواهد دو چندان گرداند. 

ِّکُم. . .« )آل عمران/133( »وَ سارِعُوا إلی مَغْفِرَةٍ مِنْ رَب
و بشتابيد به سوی آمرزش پروردگار خويش. 

». . . فَاستَبِقُوا الخَْیراتِ. . .« )مائده/48(
پس، به کار  های نيك پيشی گيريد. 

اگر در اينجا اين ســرعت و اين حالات را کــه زمينه   هايی موج آفرين 
هســتند برای خود فراهم کرده باشد اين موج به آنجا ادامه می يابد. البته، 
انســان نمی تواند در جهان آخرت حرکت را برای خودش ايجاد و تحصيل 
کنــد؛ چون آنجا فقط ســرای بازدهی و عكس العمل اســت نه عمل. اما 
حرکت ايجاد شــده ی در دنيا می توانــد ادامه پيدا کند و بالا رود. لذا آثار 
باقيه ای که از انسان پس از مرگ به جای می ماند مثل آن عمل خيری که 
انجام داده، کتابی که نوشته، بچه ای که تربيت کرده، شاگردی که پرورش 
داده و اثر خيری که برای خود گذاشته است، برای او مادام که باقی است 

اجر و پاداش است:2
»مَنْ سنَّ سُنَّةً حَسَنةً فَلَهُ اجَْرُ مَنْ عَمَلَ بهِا«  

کســی که ســنت نيكويی را پايه گذاری کند مادام که اين سنت باقی 
است برای او اجر است. 

يعنی مادّه ی حرکت در اينجا به وجود آورده که دائماً در حال تضاعف 
و افزايش است. 
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5. فطرت انسان 
موضوع ديگری که از قرآن برای انســان می يابيم مسئله ی فطرت الهی 
اوست، آن سرشت انسان اســت که زير بنای قوانين تشريعی الهی است. 
يعنی سرشــت انســان به گونه ای تعبيه شده که چشمه   های فياض وحی 
از درون انســان می جوشــد و بــا آن وحی که از بيرون و از ســوی خدا 
بر انســان   های برگزيده نازل می شــود منطبق می گردد و فطرت می تواند 
حقايــق را بيابد. ». . . فِطْرَةَ الِله الَّتی فَطَرَ النّــاسَ عَلَیهْا، لاتَبْدیلَ لخَِلْقِ الِله 
ذلکَِ الدّینُ القَیّمُ. . .« )روم/30(. فطرت الهی انسان درست در جهت آن 

دين قيم است. 
البته، اگر در کنار اين آيه، آيه ی ديگری را که در سوره ی شمس آمده 
مورد توجه قرار دهيم درمی يابيم که انسان يك نوع خودآگاهی و بصيرت 
و هوشــياری و روانی دارد؛ بصيرتی که می تواند حق و باطل و خير و شر 

را تميز بدهد:
»فَاَلهَْمَها فُجُورَ  ها وَتَقْویها« )شمس/8(

و به او شرّ و خيرش را الهام کرد. 
ايــن غير از معلوماتی اســت که از طريق تدريس آموخته اســت بلكه 
آگاهی   هايی اســت که می تواند از درون بجوشد. همان گونه که بيان شد، 
فطرت زير بنايی اســت برای آنكه آن فيض وحــی الهی هم که از برون 
می آيد بتواند زمينه ی خود را پيدا کند و با آن بيگانه نباشــد. و لذا جالب 
است که وحی با سرشت انسان مأنوس است، خيلی هم مأنوس است؛ يعنی 
مثل اينكه انسان گمشده ای داشته است که وحی آن گمشده درونی اش را 

به او نشان می دهد. 
دو تعبير ديگر هم در قرآن هست که اين مسئله  را تقويت می کند:
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ر« دارد: يكی اينكه در مورد انبياء مسئله »فَذَکِّ
رٌ« )غاشیه/21( رْ إنَّما أنْتَ مُذَکِّ »فَذَکِّ

تو ]ای رسول![ خلق را متذکر ساز که وظيفه ی پيامبری تو غير از اين 
نيست. 

يعنی وحی، ياد آوردن اســت، يعنی انســان مطلبی را می دانســته و 
فراموش کرده اســت و بعد مجدداً آن را به خاطرش می آورند. اين غير از 
آن تعليمی اســت که شما ابتدائاً می آموزيد؛ يعنی شما قبلًا نمی دانستيد 
و تازه به شــما ياد می دهند. تذکر به معنای تجديد خاطره اســت. معلوم 
می شــود که تعليم انبياء يك زير بنا و زمينه ای داشــته و کار انبياء عقب 
زدن پرده و حجاب و برطرف کردن غبار اســت تا آنچه در درون سرشته 
شــده بود تجلی کند. اين  ها انســان را به يك عوالم پاك و صاف عرفانی 
می برد. بنابراين، انســان طوری آفريده شده که اگر فطرتش آلوده نشود 
و هوا  ها و هوس   ها و القائات و آداب و ســنت   های غلط جلوی آن را نگيرد 

می تواند جرقه   ها و بارقه   های علم و آگاهی داشته باشد. 
تعبيــر ديگری که در قرآن در اين باره وجــود دارد مربوط به عالم ذر 

است:
». . . وَ أشْــهَدَهُمْ عَلــی أنفُسِــهِمْ ألسَْــتُ بِرَبکُِّــم قالـُـوا بلَــی. . .« 

)اعراف/172(
و آن  ها را بر خودشــان گواه ساخت: آيا من پروردگار شما نيستم؟ همه 

گفتند: بلی. 
مثل اينكه جای ديگری مســئله ی خدا را بــه آن  ها ياد داده اند. گويی 
می داند جهــان خدايی دارد و جهان متعلق به يك عالم غيب و مرتبط با 
خدا اســت. البته، ما درصدد ورود به بحث عالم ذر نيستيم. حداقل قضيه 
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اين اســت که انسان بر اساس توحيد و توجه به خدا سرشته شده است و 
لذا تعليم توحيدی انبياء يك تذکر و هوشيار باش و بيدارگری است برای 
آن که گرفتار خواب و غفلت شــده اســت. پس، بايد به اين فطرت خيلی 

توجه کرد و نبايد ساده از کنار آن گذشت. 

6. قدرت آگاهی
موضوع ديگری که در قرآن برای انســان می يابيم قدرت آگاهی است. 
در اين زمينه آيات فراوان اســت اما آياتی که رســماً استعداد آگاهی را 
برای انسان تبيين می کند محدود است. از جمله اين آيه شريفه است که 

می فرمايد:
ــمعَ  ئاً وَ جَعَلَ لکَُمُ السَّ هاتِکُمْ لاتَعْلَمُونَ شَــیْ »وَاللهُ أخْرَجَکُمْ مِن بطُونِ امَُّ

وَالأبصارَ وَ الَافئِْدَةَ لعََلَّکُمْ تَشْکُرُونَ« )نحل/78(
و خدا شما را از بطن مادرانتان بيرون آورد در حالی که هيچ نمی دانستيد 

و به شما گوش و چشم و قلب عطا کرد تا مگر شكر به جای آريد. 
»لاتَعْلَمُونَ شَــیْئاً« يعنی معلومات اکتســابی که از طريق تعليم و تعلّم 
حاصل می شــود ندارد، اما زمينه   های اين آگاهــی مثبت و جهت دار که 
گوش و چشم و افئده اســت به او عطا شده. »افئدة« جمع »فؤاد« همان 
قلب است و مقصود از قلب، همان روح و قدرت تفكر و قدرت تعقل است. 
فؤاد محل پخته شدن آگاهی   های پيش ساخته ای است که به ذهن انسان 
می آيد و اين  ها را با هم عجين و ترکيب می ســازد و از لابه لای آن  ها يك 
جرقه ی تازه زده و آگاهی تازه ای پديدار می شود. البته، بحثمان درباره ی 
فؤاد نيست، خواستيم اجمالاً اشاره ای کرده باشيم. چرا خدا اين نعمت   ها 
را برای شــما قرار داده است؟ »لعََلَّکُمْ تَشــکُرُون« )برای اينكه شكرگزار 
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باشيد(. »شــكر« در قرآن به معنای به کار گرفتن نعمت در جهتی است 
که برای آن آفريده شده. به کار گرفتن نعمت در مسير و جهتی که برای 
آن ســاخته شده شكر نعمت است. شواهد فراوانی در قرآن اين موضوع را 
بيان می کند. بنابراين، خدا به شــما گوش و چشم و تفكر داد تا شكرگزار 
باشــيد. يعنی اين چشــم و گوش و فؤاد را در طريقش به کار گيرد تا آن 
»لاتَعْلَمُون شَیْئاً« جبران شود و شما عالم شويد. آيات ديگری مثل »وَ عَلَّمَ 
آدَمَ الأسْــماءَ کُلَّها. . « )بقره/31(. )و خدای عالم همه ی اسماء را به آدم 
تعليم داد(، يا در جای ديگر »عَلَّمَ الْإنسانَ ما لمَْ یَعلَمْ« )علق/5( )و به آدم 
آنچه را که نمی دانست تعليم داد( و از اين نمونه   ها نيز در قرآن وجود دارد 
که مســئله ی تعليم و آگاهی انسان و تشــويق به علم را مطرح می سازد. 
بنابراين، يكی از خصوصيات انسان در قرآن، داشتن مايه   ها و سرچشمه   ها 

و استعداد آگاهی در درون و قدرت برآگاهی است. 

7. اراده و آزادی انتخاب
موضوع ديگری که در قرآن برای انسان می يابيم مسئله ی اراده و آزادی 
اســت که شايد عظيم ترين ويژگي ای باشــد که برای انسان سراغ داريم و 
در قرآن با آيات و شــواهد فراوانی بر آن تأکيد شده است که به بعضی از 

آن  ها اشاره می کنيم:
»وَ قُلِ الحَْقُّ مِنْ رَبکُِّمْ فَمَنْ شاءَ فَلیُؤْمِنْ وَ مَنْ شاءَ فَلْیَکْفُر« )کهف/29(

و بگو که حق همان است که از جانب پروردگارتان آمده است. پس، هر 
کس که می خواهد ايمان آورد و هر کس که می خواهد کافر شود. 

بیلَ إمّا شاکِراً وَ إمّا کَفُوراً« )انسان/3( »إناّ هَدَیْناهُ السَّ
ما راه را به او )انســان( نشــان داديم، خواهد شكر اين گويد و خواهد 
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کفران نمايد. 
اين »إمّا« و »إمّا«، يعنی يا اين يا آن، دلالت بر مسئله ی انتخاب دارد. 

زمينه   های اين اراده هم خيلی جالب است. 
»إناّ خَلَقْنَا الإنســانَ مِــنْ نطُْفَةٍ أمْشــاجٍ نبَْتَلیهِ فَجَعَلناهُ سَــمیعاً بصَیراً« 

)انسان/2(
امشــاج اشاره به آن حالت آميختگی دارد که احتمال قوی تر آن است 
که منظور غرايز مختلف باشد؛ يعنی همان جنبه ی مادّی و جنبه ی الهی، 
بســتر انتخاب است؛ يعنی انسان يك جهته آفريده نشده است. چون اگر 
ســائقه و جاذبه فقط به يك طرف باشد، حالت جبر به وجود می آيد، اما 
وقتی نطفه ی امشــاج مطرح شــد به اين طرف و آن طــرف و به جهات 
مختلف کشــيده می شود و انسان را بر ســر راه   های مختلف قرار می دهد 
و زمينه برای امتحان و آزمايش فراهم می آيد؛ زيرا اگر يك جهته باشــد 
احتياجی به امتحان و آزمايش او نيســت و انســان به همان طرف خاص 
ــبیلَ« بعد از سميع و  حرکت می کند و پيش می رود. بنابراين »هَدَیْناهُ السَّ
بصير شدن است؛ يعنی علاوه بر اينكه سائقه و کشش   های مختلف وجود 
دارد و ســمع و بصر هم هســت، در عين حال، معيار  های ارزش از بيرون 
هم مشخص شده است. ان شاءالله در بحثی که درباره ی اگزيستانسياليسم 
خواهيم داشت جاذبه ی اين جمله خيلی خوب معلوم خواهد شد که تا چه 
حد قرآن در معرفی انسان اوج دارد و بكلی آن مكتب را، با همه ی ارزشی 
که برای انسان قائل شــده است، می کوبد. آن مكتب با همه ی آزادی که 
برای انسان قائل است، آنجا که زمان انتخاب انسان می رسد، او را در يك 
عالم تاريك قرار می دهد که هيچ گونه جرقه ی هدايت و ضابطه و معيار و 
ارزشــی که انسان بتواند خوب و بد را بفهمد وجود ندارد؛ يعنی انسان در 
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يك ســنگلاخ تاريك افتاده و بايد بالاخره به يك طرف برود؛ انتخاب هم 
به عهده ی اوست. اما در اسلام، علاوه بر سمع و بصر و جاذبه   های مختلف، 

هدايت هم در کار است؛ يعنی راه روشن پر تلألؤ که راه هدايت است. 
به دنبال آن، »إمّا شــاکِراً وَ إمّا کَفُوراً« بــه معنای قدرت انتخاب در 
حوزه ای است که هم کشــش   های گوناگون و هم تشخيص و هم هدايت 

مطرح می گردد. 
 چاه و راه و ديده بينا و آفتاب تا هر کســی نگاه کند پيش پای خويش

اين آيه مجموعه ی حوزه ی انتخاب انسان را به درستی مشخص می کند. 
با مجموعه ی مطالبی که عنوان گرديد زمينه برای طرح آيه ی امانت، که 

مجموع اين مسائل در آن متبلور و متجلی شده است، فراهم می آيد:
مواتِ وَ الأرْضِ وَ الجِْبالِ فَأبیَْنَ انَْ یَحْمِلْنَها وَ  »إناّ عَرَضْنَا الَامانةََ عَلَی السَّ

أشْفَقْنَ مِنْها وَ حَمَلَهَا الْإنْسانُ اِنَّهُ کانَ ظَلُوماً جَهُولًا« )احزاب/72(
ما امانت را به آســمان و زميــن و کوه   ها عرضه کرديم، امتناع ورزيدند 
و از آن  انديشــه کردند و نتوانستند آن را تحمل کنند، اما انسان حملش 

نمود و انسان هم بسيار ستمكار و نادان بود. 
شــايد بهترين تفسيری که برای مســئله ی ابای آن  ها و تحمل انسان 
داشــته باشــيم اين اســت که مجموع هويت و تشــخّص وجودی آن  ها 
شايستگی حمل امانت را نداشت. فطرت خلقت جبال و آسمان و زمين ابا 
داشت و نمی توانست امانت را بپذيرد، زيرا امانت را کسی می تواند بپذيرد 
که آن زمينه   هايی که قبلًا اشاره کرديم يعنی فطرت الهی، سمع و بصر و 
نفخه ی الهی را داشته باشد. بنابراين، انسانی که دارای اين هويت   ها است 
بستر بسيار مساعدی برای پذيرفتن امانت الهی دارد. اما موجودات ديگری 
مثل آسمان   ها و زمين و کوه   ها، با همه ی بزرگی و عظمتشان، چون بر اين 
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اساس سرشته نشده اند بنابراين ظرفيت ندارند و نمی توانند تحمل کنند؛ 
پس ابا می کنند و نمی پذيرند. 

حال، ببينيم امانت چيســت. شــايد بتوانيم بگوييم که حاصل همان 
تشخيص و اراده، يعنی مسئوليت پذيری و قدرت تحمل مسئوليت، است. 
چــون می توانم بفهمم و می توانم انتخاب کنم، پس می توانم مســئوليت 
بپذيرم، و پذيرش اين مسئوليت برای جهت دادن به خود، ساختن طبيعت 
و ساختن جامعه است؛ يعنی يكی اينكه خود را با حرکت انتخابی، ارادی و 
آزاد به سوی الله متكامل سازم و ديگر آنكه بتوانم طبيعت را تسخير کنم 
و بســازم و به آن شكل بدهم و ســوم آنكه با مبارزه ی با طاغوت و فساد 
در بطن جامعه، جامعه را بســازم. با همين قــدرت اراده و قدرت اراده و 
قدرت علم و صنعت و فنون و هنر و غيره است که انسان توانسته در آن  ها 
پيشــرفت کند و هيچ موجود ديگری اين توانايی را نداشــته است. انسان 
به سراغ طبيعت می رود، آن را می سازد؛ به سراغ خويشتن می رود، آن را 

حرکت می دهد؛ به سراغ جامعه می رود، آن را متحول می کند. 
در حاشــيه ی بحثی که درباره ی فطرت الهی انســان داشتيم، و بيان 
شــد که انسان دارای نفخه ی الهی و جنبه ی مادّی است، به مطلبی اشاره 
کردم که لازم اســت با تفصيل بيشتری به آن بپردازيم و آن اين است که 
انســان دارای دو جنبه  و دارای دونوع سائقه و غريزه ی مختلف است. در 
يك طرف قضيه در قرآن شــحّ نفس و حرص و هوا پرستی و جهل و ظلم 
و عجول بودن و هلوع بودن می آيد. اگر آياتی را که می خواهد انســان را 
بكوبد و ما آن  ها را در جنبه ی مادّی انسان قرار می دهيم جمع آوری کنيد، 
ده يا پانزده مسئله می شود از قبيل ظلوم، جهول و هلوع بودن شح نفس 
لْناهُمْ«3 را  مْنا بنَی آدَم« می گويد، »فَضَّ داشتن. و در طرف ديگر، قرآن »کَرَّ
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مطرح می کند، »إلیَ الِله المَْصیر« )فاطر/18( را متذکر می شود، »فَتبارَکَ 
اللهُ أحْسَــنُ الخْالقِین« )مؤمنون/14( را عنوان می کند که مربوط به همان 
نفخه ی الهی می شــود. يك تفســير گذرا و مختصر درباره ی مجموع اين 
آيات آن اســت که بگوييم هر يك از اين تعبيرات تجّلی يك بعد وجودی 
انســان است که به تناســب زمينه ای که آيه داشته و يا هشيار باشی که 
می خواسته در زمينه ی آن بدهد، به آن بعد از وجود انسان هم اشاره کرده 
اســت. و همانجا که می خواهد امانت الهــی را، که بزرگ ترين ارمغان الهی 
برای بشــر است، بيان کند آفت اين ارمغان را هم که ظلوم و جهول بودن 
اســت بيان می کند. آفت بدين معنا است که درست همين مسئوليت که 
به دنبال قدرت تشــخيص و آزادی انتخاب بر دوش انسان نهاده شد، در 
يك غفلت، همين امانت به صورت ظلوم و جهول بودن انسان در می آيد؛ 
يعنی انسانی که از اين بار امانت مسئوليت و روند حرکت ارادی و انتخابی 
در مســير باطل قرار گيرد، به صورت ظالم خواهد شد؛ کسی که از معيار 
عدل که به تعبير حضرت علی )ع( »یَضَعُ الُامُورَ مَواضعَها« )بحارالانوار، 
ج75، ص35( اســت خارج می شود و علی رغم قدرت تشخيص و انتخابی 
که به او داده شده جهول می شود و اين قدرت را از دست می دهد و عالم 
نمی شــود و بصيرت پيدا نمی کند، راه صحيح را بر نمی گزيند، به »وَضْعُ 

الشئِ غَیْرَ مَوضِعِه« عمل می کند و گرفتار ظلم می گردد. 
در مورد تعبير خلق، که در آيه ی شــريفه ی »اِنَّ الِانسانَ خُلِقَ هَلُوعاً«  
)معارج/19( بيان گرديده اســت، همان گونه که انسان از مضغه و علقه و 
عظام آفريده شده و اين  ها همه مادّه و همه ارضی است و جنبه   های مادّی، 
انســان را به عشق به مادّه می کشاند، لذا انسانی که تمام بدن مادّی اش از 
اين خاك پروريده شــده عاشق اين خاك و اين ثروت و اين شهوات است 



57
تی

ربی
ی ت

ها
ار

گفت

و نيز آنچه که به اين جنبه ی مادّی تعلق دارد. بنابراين، هلوع است، يعنی 
حرص بــه مادّه دارد؛ اما از نفخه ی الهی نيز برخوردار اســت. و هر کس 

بتواند با حرص نفس مبارزه کند به فلاح می رسد:
». . . وَ مَنْ یُوقَ شُحَّ نفَْسِهِ فَاُولئِکَ هُمُ المُْفْلِحُونَ« )حشر/9(

و هــر کس از حرص نفســش حفظ شــود پــس آنان، بــه حقيقت، 
رستگارانند. 

يك دانه از درون خاك مبارزه می کند و می تواند شكم زمين را بشكافد 
و بــالا بيايد تا بگوييم افَْلَحَ و فَلَحَ و فلّاح هم به همان کشــاورزی اطلاق 
می شــود که زمينه ي رشــد اين بذر را فراهم می کند تا رستگار شود و از 
درون خاك ســردرآورد. اگر من هم توانســتم از شُحّ نفس خويشتن داری 
کنم به فلاح می رســم و رســتگار و آزاد می شوم. اما دانه ای که رشد کرد 
و از خاك ســردرآورد، در عين حال، مادّه را ر  ها نكرده است. ابتدا که در 
درون خاك اســير بود، اگر مبارزه حياتی برای تســخير خاك نمی کرد، 
سردرنمی آورد و از بين می رفت؛ اما با خاك مبارزه ی حياتی تكاملی کرد 
و ســردرآورد. اکنون رو به بالا صعود می کند و در عين حال خاك منبع 
تغذيه ی اوســت؛ يعنی نه تنها مادّه اســيرش نكرده است بلكه مادّه را در 
تصرف خود قرار داده و از بســتر مادّه سنگر حرکت تكاملی خود را يافته 

است. 
حال به آنچه که قبلًا مطرح شــد، که آيا بين اين دو بعد تضاد است يا 
حرکت تكاملی، باز می گرديم. آيا بين مادّه و حرکت تكاملی تضاد اســت، 
يا اگر جهت صحيح بدهيم می توانيم برای آغاز حرکت تكاملی خودمان از 
مادّه هم استفاده کنيم و به آزادی و فلاح برسيم؟ )قَدْ أفْلَحَ المُْؤمِنُونَ(، و به 
دنبال آن، در توصيف مؤمنان، خشوع در نماز می آيد، اعراض از لغو می آيد 
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و به طور خلاصه مبارزه ی با نفس می آيد، مبارزه با شهوات می آيد.4 يعنی 
اين اعمال ارادی و حرکت صالح، انســان را از اسارت مادّه خارج می سازد، 
اما نه به آن صورت که مرتاض و منخلع از مادّه شــود بلكه حاکم بر مادّه 
باشد؛ يعنی به گونه ای شود که اين مادّيات اعم از شغل و مقام و منصب و 
خانه و زن و زندگی را داشــته باشد، اما همه ی اين  ها بستری برای تكامل 
او باشد نه بستری برای بردگی و اسارت او و نه برای اينكه خود را ببازد و 
در اختيار آن  ها قرار دهد و متواضع و اســير آن  ها شود بلكه همه ی اين  ها 
وسيله ای است برای اينكه بتواند حرکت تكاملی خودش را به سوی فلاح 
استمرار بخشد. ولذا اســت که پيامبراکرم)ص( در عين آنكه »کَلِّمِیِنی یا 
حُمْیَرا«5 می گويد به بالاترين مقام کمال و قرب الی الله که درك ما از آن 

عاجز است، نائل می شود. 
اين خلاصه ی بحث ما در اين باره بود تا زمينه ی بحث معلوم شــود. و 
چقدر اين زمينه   های بحث، انســان را در برابر مكاتب ديگر غنی می سازد 

و دست آدم را باز می کند. 

پاورقی

1ـ از ابتدا دولت های اســتكباری اين تعبير اســتعمار را به كار بردند. يعنی خودشان گفتند ما برای 

اســتعمار و آباد کردن آمديم. اما بعداً معلوم شــد که برای تخريب کردن مي آيند و کلمه ی استعمار هم 

خودش استعمار زده و مسخ شد.

2ـ »اذِا ماتَ الِانســانُ اِنْقَطَعَ عَمَلُه اِلّا مِنْ ثَلاثٍ: صَدَقَةٍ جاریــةٍ أو عِلْمٍ یُنْتَفَعُ بِه أو وَلدٍَ صالحٍِ یَدعُو 

لهَ« )کنزالعمال(.

ن خَلَقنا تَفضیلًا« )اسری/70(. لناهُم عَلی کثیرٍ مِمَّ 3ـ اشاره به آيه ی شريفه ی »و فَضَّ

4ـ مؤمنون/1-8.

5ـ منظور اين است که به مسائل زندگی و همسران خود توجه دارد. )د(.



سوم
اصول تعليم و 

تربيت در اسلام
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رْ  »وَالَّذینَ اجْتَنَبُوا الطّاغُوتَ أنْ یَعْبُدُو  ها وَ أَنابوُا إلیَ الِله لهَُمُ البُْشری فَبَشِّ
عِبادِ الَّذینَ یَسْتَمِعُونَ القَْولَ فَیَتَّبِعُونَ أَحْسَنَهُ. . .« )زمر/17-18(

پس از بررسی اجمالی انسان اســلام در بحث   های گذشته،1 اکنون به 
هر يك از ج  هاتی که درباره ی انســان در اسلام سراغ داريم برمی گرديم 
تا ببينيم برای به ثمر رســاندن آن استعداد، ويژگی و مسئوليت چه نوع 
اقداماتی بايد در زمينه ی انسانی که مورد تربيت است انجام شود تا بتواند 
در جهت اين اســتعداد  ها تكامل يابد و آن  ها را به ثمر رساند، و به دنبال 

آن، تعاليم و اصول تربيتی مان را روی اين پايه   ها بنا می گذاريم. 
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قدرت آگاهی انسان و اصول تربيتی آن
گفتيم انســان موجودی اســت که می تواند آگاه شود و بايد آگاه شود: 
مْعَ وَالَابْصارَ  هاتِکُمْ لاتَعْلَمُونَ شَیْئاً وَ جَعَلَ لکَُمُ السَّ »وَاللهُ اخَْرَجَکُمْ مِنْ بطُُونِ امَُّ
رُونَ« )نحل/78(. به شما چشم و گوش و دل داد تا  فئِدَةَ لعََلَّکُمْ تَشْــکُ والْاَ
آن  ها را به کار اندازيد و از آن وضع »لاتَعلَمُونَ شَــیئاً« بيرون بياييد و عالم 

شويد. در اينجا می توانيم يكی از تعاليم تربيتی را استخراج کنيم. 

الف. ضرورت علم دوستی
اولين اصل، ضرورت علم دوستی و علم طلبی است که معمولاً در اصول 
تعليم و تربيت اســلامی روی آن تكيه می کنيم. بايد متربیّ ما، يعنی آن 
فرد يا آن گروه يا آن جامعه ای را که مورد تربيت ما قرار می گيرند طوری 
بار بياوريم که بخواهد عالم شــود و علم دوست و علم طلب باشد. با توجه 
به آيات، روايات، داستان   ها و شواهد تاريخی که در زمينه ی علم بيان شده 

است ديگر لازم نيست ما در اين زمينه شواهدی را ذکر کنيم. 
بنابراين، ما بايد متربیّ خود را به علم تشــويق کنيم و زمينه   های عالم 
شــدن او را فراهم ســازيم؛ بايد روش  های بهتر عالم شدن را کشف کنيم 
و به کار بنديم؛ بايد علومی را که برای آگاهی انســان بيشــتر مؤثر است 
و برای مســائل بعدی او بيشــتر فايده دارد، در اختيار انسان قرار دهيم؛ 
يعنی علومی که او را در جهت اين مســائل که قدرت انتخاب داشته باشد 

و خودساز و جامعه ساز باشد رهبری کند. 
پس اين يك مســئله بود با تمام شــاخ و برگ   هايی کــه در زمينه ی 
بحث درباره ی علم می توانيم داشــته باشــيم. فراموش نشود که بحث ما 

فهرست وار و فشرده است. 
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ب. روش درست  انديشيدن
دومين اصل، اين اســت که بايد  انديشــه ی انسان را به کار بيندازيم و 
روش درست  انديشيدن و به ثمر رسيدن  انديشه   ها را در مورد متربی خود 

به کار بريم. 
انســان موجودی است که می تواند آگاه شــود؛ پس بايد آگاه گردد و 
برای آگاه شــدن بايد بينديشــد و فكرش را به کار انــدازد. در اينجا تمام 
رُونَ«، »أَفَلا یَتَدَبَّرُونَ«، »أَفَلا یَعْلَمُونَ«، »أَلمَْ  آياتی که تعبيرات »أفَلا یَتَفَکَّ
تَرَ« و »أَفَلَمْ یَســیرُوا فِی الْأَرْضِ« را دارد و تمام مواردی از اين قبيل که 
ما را در طبيعت، تاريخ و جامعه می سازد که درباره ی اين زمينه   ها تدبر و 
مطالعه کنيم، اشاره به اين اصل می کنند. پس، تمام اين  ها می تواند شاهد 
اين اصل تربيتی ما باشد که انسانی که می خواهد براساس تربيت اسلامی 
پرورش يابد، بايد  انديشــه ای فعال داشته باشد. در زمينه ی   انديشه فعال 

چند مسئله فهرست وار داريم که آن  ها را يادآوری می کنيم. 

حوزه   های  انديشه
بيان شد که فكر بايد به کار افتد، اما فكر و   انديشه، حوزه ای می خواهد 
تــا در آن  ها تفكر و تدبر کند. در اين زمينه به اصول مســائلی مي پردازيم 

که قرآن برای ما بيان می فرمايد.

الف. طبيعت شناسی
يكی از حوزه های  انديشه، عالم طبيعت است. آسمان و زمين، دريا، حيوانات، 
چشمه سار  ها، مرغزار  ها، کهكشان   ها و غيره در اين حوزه  واقع می شوند. آيات 

فراوانی در قرآن به  انديشيدن در عالم خلقت امر فرموده است. 
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ب. خودشناسی
يكی ديگر از حوزه    های  انديشه در خود انسان است:

 » . . . »سَــنُریهِمْ آیاتِنا فِی الْفاقِ وَ فی أنْفُسِهِمْ حَتّی یَتَبَیَّنَ لهَُمْ أَنَّهُ الحَْقُّ
)فصلت/53(

آيات )قدرت و حكمت( خود را در آفاق جهان و نفوس بندگان آشــكار 
و روشن می گردانيم تا برای ايشان روشن شود که او حق است. 

اين، يعنی تلاش برای خودشناسی. علی )ع( می فرمايد:
»مَنْ عَرَفََ نفَْسَهَ فَقَدْ عَرَفَ رَبَّه« )غررالحکم( 

کسی که خود را شناخت پروردگارش را شناخته است. 
البته، اين قســمت به يك حســاب جزو مطالعه ی در طبيعت اســت. 
اين مطالعه ی در طبيعت، انســان را هم شــامل می شــود؛ آن جنبه   های 
فيزيولوژيكی و حتی بيولوژيكی، زيست شناســی يا طرز کار اندام   ها را هم 
دربرمی گيرد؛ اينكه قلب چگونه کار می کند، کبد و معده و ســاير اندام   ها 
چگونه فعاليت مي كنند. همان گونه که در حيوانات، کهكشان   ها، سنگ   ها 
و دريا  ها مطالعه می کنيم، در خود انسان هم از نظر اندام   ها و طرز کارشان 
بررســی می کنيم. اما آنچه منظور نظر در اين بخش اســت اين است که 
انســان دارای چه ارزش   های معنوی، انســانی و روحی است؟ اصلًا انسان 
در منطق اســلام چيســت و بايد به چه ارزش   هايی دســت يابد و از چه 
زبونی   هايــی اجتنــاب کند و چگونــه خويش را بشناســد و به خود و به 
معيار  های ارزشــی خودش پی ببرد؟ يعنی آن ســير درونی که شايد در 
پی آن به ريشه   های عرفان مثبت اسلامی  برسيم و به جنبه   های معنوی، 
روحی و روانی انسان دست يابيم. البته، اين موضوع هم يك حوزه ی بحث 

مستقل و گسترده ای دارد. 
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ج. تاريخ شناسی و جامعه شناسی
از حوزه    های ديگر  انديشــه، يكی هم جامعه در گذشــته و حال است. 
همه ی آن دعوت   های قرآن به ســير در زميــن و مطالعه ی تاريخ انبياء و 
اقوام گذشــته، مربوط به اين زمينه است. بنابراين،  انديشيدن در تاريخ و 

جامعه، خود يك مسئله ی بسيار جالب است. 

د. شناخت وحی و دستاورد  های آن
چهارمين مســئله ای که از حوزه ی   های  انديشه در قرآن کشف می شود 

مطالعه ی روحی و دستاورد  های آن در قرآن است:
»أَفَلا یَتَدَبَّرُونَ القُْرْآنَ  امْ عَلی قُلُوبٍ أقفالهُا« )محمد/24(

آيا )منافقان( در قرآن تفكر نمی کنند يا بر دل   هاشــان قفل   های )جهل 
و نفاق( زده اند؟

متعدّد و متكرّر می بينيد که در قرآن به انديشيدن در دستاورد وحی و 
آنچه که پيامبر برای ما آورده است تشويق می شويم. 

آفات  انديشه
فكر کردن و انديشــيدن آفت   هايی دارد. يك سلسله مسائلی در منطق 
اســلام آفت و بلای  انديشه است که به جان آن افتاده و فاسد و گمراهش 
می کند. در نتيجه، برايند مطالعه،   انديشــه، تحقيق و فكر انسان، خرافه و 
افسانه می شود، باطل و منحرف می گردد. چند چيز است که اسلام آن  ها 

را آفت  انديشه می داند:
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الف. پيروی كوركورانه از سنت نياكان
در ايــن زمينه آيات متعــددی وجود دارد که وقتــی از آن  ها )کفار و 
مشرکان( دعوت می شــود که بياييد در قرآن مطالعه کنيد يا آنچه را که 
پيامبر برايتان آورده اســت بپذيريد، می گويند همانچه که پدرانمان را بر 

آن  ها يافتيم برای ما کافی است. قرآن می فرمايد:
». . . أوَلوَْ کانَ ابآءُهُمْ لایَعْلَمُونَ شَیْئاً وَ لایَهْتَدُونَ« )مائده/104(

آيا هر چند پدرانشان چيزی نمی دانستند و راه به جايی نبرده بودند 
]باز هم بايد از گفته و راه و سنت  های آنان پيروی کرد؟[. 

اکنون هــم می بينيم در بين افراد و ملت   ها، مخصوصاً کســانی که به 
يك نوع ناسيوناليســم منفی، کور، خشك و جامد گرفتار هستند چگونه 
قســمت زياد و حسّاسی از فكر و زندگی شان در حوزه ی پيروی و تعقيب 

سنت   های نادرست نياکان به کار می رود. 
اين يكی از آفات  انديشــه است. اســلام می گويد  انديشه را آزاد کن تا 
بتواند درست کار کند. سال   های متمادی يك ملت، سنتی داشته و فكری 
داشــته اند؛ اين شــما را تحت تأثير قرار ندهد. فكرتان از آنچه که بوده و 
از آنچه که ديگران می کرده اند، آزاد باشــد. در اين زمينه هم آيات فراوان 

است. حتی مستقيما در زمينه ی خود پدر و مادر قرآن می فرمايد: 
»وَ إنْ جاهَداکَ عَلی أن تُشْــرِکَ بی ما لیَْــسَ لکََ بِهِ عِلْمٌ فَلا تُطِعْهُما وَ 

نْیا مَعْرُوفاً. . .« )لقمان/15( صاحِبْهُما فِی الدُّ
و اگر پدر و مادرْ تو را بر شــرك به خــدا که آن را حق نمی دانی وادار 
کنند، در اين صورت، امر آن  ها را اطاعت مكن، اما در دنيا با آن  ها با حسن 

خلق مصاحبت کن. 
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ب. پيروی از طاغوت
طاغــوت يعنــی هر مرکــز طغيان و سرکشــی کــه می خواهد نقش 
خداونــدگاران زمين را بازی کند و در واقع ســر رشــته ی فكر و اراده و 
سرنوشت و حاکميت جامعه را در دست گيرد. القائات، تلقينات، هدف   ها و 
راه و جهتگيری   های طاغوت آفت  انديشه است؛ يعنی فكر  ها در حوزه ی ای 
که در منگنه ی سيطره ی القايی و تلقينی و حاکميت طاغوت باشد، روان 
کار نمی کند. اين مسئله، يعنی نتيجه ی تسليم شدن در برابر طاغوت در 

نيمه ی دوم آیة الکرسی بيان گرديده است:
لُماتِ.  ». . . وَالَّذینَ کَفَرُوا أوْلیاءُهُم الطّاغُوتُ یُخْرِجُونهَُمْ مِنَ النُّورِ إلیَ الظُّ

. .« )بقره/257(
و آنان که راه کفر گزيدند يار ايشــان طاغوت اســت. آن  ها را از جهان 

روشنايی به تاريكی   های گمراهی افكنند. . . 
يا در اين آيه که درصدد بيان روشن بينی اسلامی است:

ر  »وَالَّذینَ اجْتَنَبُوا الطّاغُوتَ أنْ یَعْبُدُو  ها وَ أنابوُا إلیَ الِله لهَُمُ البُْشْری فَبَشِّ
عِبادِ الَّذینَ یَسْتَمِعُونَ القَْولَ فَیَتَّبِعُونَ أحْسَنَهُ. . .« )زمر/17-18(

و آنان که از پرســتش طاغوت دوری جســتند و به درگاه خدا با توبه 
بازگشتند آن  ها را بشارت و مژده ی رحمت است. پس، بندگانم را بشارت 

ده، آنان که سخن را می شنوند و نيكوترين آن را عمل مي كنند. 
اوّل بايد اجتناب از طاغوت باشد، والّا اصلًا آن محيط آزادی که انسان 
بتواند در آن سخنان و حرف   ها را مطالعه کند و نظرات و عقايد مختلف را 
ببيند و بررسی کند و بعد بهترين آن را برگزيند، باقی نمی ماند. آن گونه 

محيط نويد بخشی باقی نمی ماند. محيط تاريك و خفقان آور می شود. 
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ج. پيروی كوركورانه از بزرگان و متنفذان قوم
اين نيز يكی ديگر از آفات  انديشــه اســت که در قيامت وقتی از آن  ها 

سؤال می شود که چرا اين گونه عمل کرديد پاسخ می گويند:
بیلا« )احزاب/67( ». . . رَبَّنا إناّ أَطَعْنا سادَتَنا وَ کُبَرائنَا فَأضَلُّوناَ السَّ

ای خدا! ما اطاعت امر بزرگان و پيشوايان )فاسد( خود کرديم که ما را 
به راه ضلالت کشيدند. 

به طور کلی، آدمی خيره ی بعضی چيز  ها اســت. يك عده از نظر علمی 
 جلو هســتند؛ بعضی از نظــر نظامی  يا اقتصادی يــا از جنبه   های ديگر 
پيشــرفته اند که ســادات و کبرای ملت   ها و اربابان امت   های دنيا به شمار 
می آيند. چشم   ها در برابر اين  ها خيره است. اصطلاح غرب زدگی را می توان 
در همين حوزه  جای داد. در چنين شــرايطی  انديشــه نمی تواند درست 
عمــل کند. وقتی نظريه ی چهار تا فيلســوف غربی در برابر او گذاشــته 
می شــود، فلان فيلســوف معروفی که کتاب يا نشريه اش بيرون می آيد و 
چند ميليون نســخه چاپ می شود و خبرگزاری  های دنيا هم تبليغ آن را 
می کنند که فلان کس فلان نظريه را بيان کرد، آنچنان خيره کننده است 
که فكر يك محقق نمی تواند آزاد باشد؛ نمی تواند حتی احتمال بدهد که 
ممكن است در برابر فكر او يك  انديشه ی برتر وجود داشته باشد، يا اساساً 

ممكن است فكر او غلط باشد. 
بنابراين، يكی ديگر از اصول تربيتی مربوط به آفات  انديشــه اين است 
که انسان چگونه پرورش يابد که بتواند، علی رغم سيطره ی کبرا و سادات 
جهانــی در جهات مختلف، حوزه ی فكرش را آزاد بگذارد تا خوب مطالعه 

کند و چشم و گوش بسته نباشد. 
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د. پيروی از هوای نفس
يكــی ديگر از آفات  انديشــه متابعت از هوای نفس اســت که موجب 

گمراهی انسان می شود. در اين زمينه نيز آيات متعددی وجود دارد:
»بلَِ اتَّبَعَ الَّذینَ ظَلَمُوا أهوائهَُمْ بغَِیْرِ عِلْمٍ فَمَنْ یَهْدی مَنْ أضَلَّ اللهُ وَ ما لهَُمْ 

مِنْ ناصِرینَ« )روم/29(
اما ســتمكاران هوای نفس خود را از جهل و نادانی پيروی کردند و آن 
را که خدا گمراه کرد ]پــس از اتمام حجت[ که می تواند هدايت کند؟ و 

آنان را هيچ ياوری نخواهد بود. 
اهواء که در کار بيايد، گمراهی و سرگردانی و بی تفاوتی و سردرگمی و 
بی ياوری هم در کار خواهد آمد. انسان حالتی پيدا می کند که گمگشته و 
بيچاره در آن چكاچك پيشرفت صنعت و هياهوی دستگاه   های غول آسای 
صنعتی هم، خود و هدفش را گم کرده اســت و ناصر و ياور هم ندارد. از 

هيچ جا چراغی که او را رهبری کند سوسو نمی زند. 
در جای ديگر می فرمايد:

». . . وَ لا تَتَّبِعِ الهَْوی فَیُضِلَّکَ عَن سَبیلِ الِله. . .« 
و هوای نفس را پيروی مكن که تو را از راه خدا گمراه می سازد. 

و در جای ديگر:
»أفَرَأَیْتَ مَنِ اتَّخَذَ اِلهَهُ هَواهُ وَ اضََلَّهُ اللهُ عَلی عِلْمٍ. . .« )جاثیه/23(

]ای رســول ![ آيا می نگری آن را که هوای نفسش را خدای خود قرار 
داده و خدا او را دانسته گمراه ساخته است؟

هوی پرستی مخالف با علم،   انديشه ی آزاد، حق يابی و حق طلبی است. 
و لــذا اگر می بينيد قدرت   های بزرگ علمی هم فاســد و دارای اعتقادات 
غلط انحرافی و ماترياليست و منكر خدا و جنبه   های متافيزيكی از آب در 
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می آيند، اين وضع نتيجه ی يك سلسله تسلط هوا و هوس است. علی )ع( 
می فرمايد: »اکَْثَرُ مَصارِعِ العُقُولِ تَحْتَ برُُوقِ المَطامِع« )بحارالانوار، ج73، 
ص170( جرقه ی طمع عقــل را به زمين می زند و ديگر از کار می افتد و  

انديشه ی عمل نمی کند. پس هوس بايد کنترل شود. 

هـ. پيروی از گمان
يكی ديگر از آفات  انديشــه پيروی از ظن و گمان است که قرآن روی 
آن تكيه ی بســيار دارد. در قرآن می بينيد که مسئله ی اتباع ظن به طور 
جدّی محكوم شده اســت؛ يعنی يك فرد يا ملتی که می خواهد براساس 
معيار  های تربيتی اســلام رشد يابد، بايد از هر گونه قضاوت بی مطالعه و 
قضاوتی که روی حدس و تخيل و شــنيده   های غير قطعی و روی خواب و 

خيال باشد دور بماند. در اصطلاح قرآن گاه »امانی« اطلاق شده است:
. . .« )بقره/78( ». . . لایَعْلَمُونَ الکِْتابَ اِلّا أمانِیَّ

کتاب )آسمانی( را جز آمال و آرزوی باطل خود نپندارند. 
خــواب و خيال و هوس و آرزو از اين قبيــل را می کوبد. چنين فردی 
يــك اعتقاد دينی دارد، اما اين اعتقاد بر پايه ی يك آرزو، گمان يا خواب 
و خيال بنا شــده اســت. به آن راه يقين ندارد اما آن را به عنوان اعتقاد 

پذيرفته است. 
بنابراين، برای اينكه  انديشــه درست کار کند و به ثمر برسد بايد از هر 
گونه قضاوت غيــر منصفانه و غير محققانه ی ســطحی اجتناب کرد. لذا  
انديشــه بايد به گونه ای پرورش يابد که به هيچ وجه سطحی نگر نبوده و 
قضاوتش براســاس حدس و گمان نباشد. در اين زمينه هم نمونه   هايی از 

آيات قرآن ذکر می گردد:
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. . .« )مائده/77( »قُلْ یا أَهلَ الکِْتابِ لا تَغْلُوا فی دینِکُمْ غَیْرَ الحَْقِّ
بگو ای اهل کتاب در دين خدا به نا حق غلو مكنيد. 

و در جای ديگر می فرمايد:
نَّ لا یُغْنی مِنَ الحَْقِّ شَیْئاً اِنَّ الَله عَلیمٌ بمِا  »وَ ما یَتَّبِعُ اکَْثَرُهُمْ اِلّا ظَنّاً اِنَّ الظَّ

یَفْعَلُونَ« )یونس/36(
اکثر کســانی که طرق انحرافی را در پيــش می گيرند و عقايد، اديان، 
مسالك، مذاهب، برداشــت   ها، قضاوت   ها و طرز فكر  های نادرستی دارند، 
اغلب بر پايه ی ظن اســت. حتی بســياری از قضاوت   ها دربــاره ی افراد، 
مقامات، مسائل سياســی و مسائل اجتماعی بر پايه ی ظن و گمان است. 
انســان خبری را می شنود و در اعماق ذهنش هم احتمالی متناسب با آن 
شــنيده وجود دارد، فوراً آن را پيگيری و براساس همان قضاوت می کند و 
درصدد بر می آيد که آن را بقبولاند. اســلام چقدر بر اين نكته تكيه دارد 
که بايد پيرامون مســائل، علم و روشــن بينی پيدا کرد و حدس و گمان 

نمی تواند آدمی را به نتيجه ی برساند.2

بصيرت
مسئله ی بصيرت هم در همين حوزه ی بحث وارد می شود. در کنگره ای 
که در توکيو در زمينه ی مســائل اخلاقی بر پا شــده بود ملاحظه کردم 
کــه روی بصيرت به عنــوان يك اصــل تربيتی تأکيد و آن را بررســی 

می کردند.3
بصيرت يعنی نوعی روشــن بينی که انســان بتواند نســبت به مسائل، 
روشن و قاطع و صريح قضاوت کند. جالب است که قرآن چقدر روی اين 

مسئله تكيه دارد:
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»قَــدْ جاءَکُمْ بصَائرُِ مِنْ رَبکُِّمْ فَمَنْ ابَْصَرَ فَلِنَفْسِــهِ وَ مَنْ عَمی فَعَلَیْها. . .« 
)انعام/104(

البته، آيات و کتب الهی که ســبب بصيرت شــما اســت از جانب خدا 
برايتان آمد. پس، هر کس بصيرت يافت خود ســعادتمند شد و آن کس 

که کور بماند خود به زيان افتاد. 
و يا در جای ديگر:

»قُــلْ هذِهِ سَــبِیلی أَدْعُــوا إلـَـی الِله عَلی بصَیــرَةٍ أناَ وَ مَــنِ اتّبَعَنی« 
)یوسف/108(

]ای رسول ما! امت را[ بگو طريقه ی من و پيروانم همين  هاست که خلق 
را به خدا يا بينايی و بصيرت دعوت کنم. 

]يعنی[ بــر مبنا و پايه ی بصيرت دعوت می کنم، يا اينكه برای شــما 
بصائر و مايه   های روشــن بينی آمده اســت تا فكر درست کار کند و زود 
به ثمر برساند. گاهی انســان به دنبال آن است تا روی مسئله ای مبهم و 
تاريك که دارای فراز و نشــيب است قضاوت کند و پس از بحثی طولانی 
موفق نمی شــود تا نتيجه ای قاطع را به دست دهد. امام گاهی هم خيلی 
روشــن و صريح قضاوت می کند که نتيجه ی بصيرت و روشن بينی است. 
البته، بعضی مواقع قضاوت صريح، حاصل بی مطالعه بودن و سطحی نگری 
اســت که انسان چيزی را شنيده و باور کرده است. اين سطحی نگری غير 

از آن بصيرت و روشن بينی است. 
اکنــون از اين بحث   ها می توان اصول تربيتی متعددی را برای رشــد و 
به ثمر رســيدن  انديشه ی انسان استخراج کرد. چرا بايد  انديشه ی او رشد 
کنــد؟ برای آنكه راه را و حق را بيابد و معيار  هايی را که بايد بعداً خود را 
براســاس آن  ها بسازد، به دســت آورد؛ يعنی هر گونه تلاش عملی بعدی 
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برای خودسازی و محيط سازی بايد روی آن ضوابط باشد. 
می دانيد که يكی از شــرايط اصلی و اساســی امر به معروف و نهی از 
منكر، علم است؛ يعنی انسان بايد اوّل بداند، بعد دستور بدهد يا جلوگيری 
کند. بنابراين، برای اجرا و پياده کردن تمام تلاش   های بعدی که انســان 
درصدد است برای ساختن، برآوردن و بار آوردن يك فرد انجام دهد، بايد 
ضابطه و معيار و ملاك داشــته باشــد و مقدمتاً بايد روی فكر و  انديشه و 

آگاهی کار کند. 

قدرت انتخاب انسان و اصول تربيتی آن
دانســتيم که انسان موجودی اســت دارای قدرت اختيار و انتخاب که 
می تواند تصميم بگيرد.4 در اين زمينه آيات قرآن هم متعدد اســت. البته، 
حوزه ی انتخاب او محدود است و نمی توانيم بگوييم صددرصد آزادانه هر 
چه بخواهد تصميم می گيــرد و انجام می دهد. عوامل مختلف هم مزاحم 
و ســدّ اســت و محدوديت ايجاد می کند. اما اجمالاً انسان قدرت انتخاب 

دارد. 
يك مطلب شــايان ذکر است که بين قدرت آزادی و انتخاب در مكتب 
اسلام و آنچه که در فلسفه ی اگزيستانسياليسم می گويند فرق وجود دارد. 
آن فلســفه می گويد آزادی انسان يعنی اينكه انسان سازنده، خلاق و آزاد 
اســت؛ انسان خود بايد تصميم بگيرد و انتخاب کند و پيش برود؛ حوزه ی 
آزادی او آنقدر وســيع است که اصلًا همه چيز مخلوق اوست؛ حتی خير 
مخلوق اوســت؛ آنچه را که او تشخيص دهد و بپسندد و روی آن تصميم 

بگيرد همان می تواند خوب باشد. 
در اســلام نيز قدرت انتخاب وجود دارد، اما فرقش اين اســت که آنجا 
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انتخاب کور و در اســلام رهبری شده اســت، و اين، تفاوت بسيار جالبی 
است. در قرآن هست که: 

»وَ أمّا ثَمُودُ فَهَدَیْناهُمْ فَاسْتَحَبُّوا العَْمی عَلَی الهُْدی. . .« )فصلت/17(
و اما قوم ثمود را هدايت کرديم )رســول فرســتاديم( ولی آن  ها کوری 

جهل و گمراهی را بر هدايت برگزيدند. 
بیلَ إمّا شاکِراً وَ إمّا کَفُوراً« )انسان/3( »إناّ هَدَیْناهُ السَّ

ما راه ]حق و باطل[ را به انســان نموديم، خواهد شكر اين نعمت کند 
و خواهد کفران نمايد. 

يعنی محيط، محيط روشنی اســت. راه باز و روشنی در اختيار انسان 
گذارده اند و در عين حال قدرت انتخاب به او داده و دســتش را بيرون از 
وجــودش گرفته اند و در يك دريای طوفانــی و در يك بيابان تاريك، که 
هر جا که خودش خواســت برود، ر  هايش نكرده اند. انسان اسلام هم خود 
می رود و خود بايد گام بردارد. راه   های مختلفی هم از شاهراه و سنگلاخ و 

راه سعادت و بيغوله وجود دارد. 
اما آن فلسفه می گويد که هيچ نوری وجود ندارد که رهبری کند؛ هيچ 
تابلو و چراغ راهنمايی نيست که انسان آن را ببيند و اگر خواست، به اين 
چراغ راهنما اعتماد کند و اگر نخواســت، اعتماد نكند. اسلام می گويد تو 
می توانی انتخاب کنی و ما برايت چراغ راهنما هم قرار داديم؛ دســتت را 
هم گرفتيــم و برايت هدف و راه هم تعيين کرديــم. اما تو را در اين راه 

مجبور نساختيم. 
. . .« )بقره/256( شْدُ مِنَ الغَْیِّ »لا إکْراهَ فِی الدّینِ قَدْ تَبَیَّنَ الرُّ

اين مسئله ی بسيار مهمی اســت که راه هدايت از راه گمراهی آشكار 
شده اســت اما اجبار و زوری در کار نيست. آنگاه کسی که به خدا ايمان 
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آورد و طاغوت را کنار گذاشت: »فَقَدِ اسْتَمْسَکَ باِلعُْرْوَةِ الوُثْقی لَاانفِصامَ لهَا 
. . . « )بقره/256( به رشته ی محكم و استواری چنگ زده است که هرگز 
نخواهد گسســت و کسی که راه طاغوت را در پيش گرفت و خدا را کنار 

گذاشت در تاريكی و ظلمات می افتد. 
بنابراين، آزادی رهبری شده در يك محيط روشن و باز مطرح است، و 
لذا در فصل قبل گفتيم که  انديشه بايد در حوزه ی وحی هم مطالعه کند 
تا طريق ســعادت را از برنامه   های الهی کشف کند و با داشتن دستمايه ی 
علمی، که حاصل  انديشه و نتيجه ی وحی است، اين سرمايه ی دوم، يعنی 
قدرت انتخاب و آزادی اش، را به کار اندازد. در اينجا ما به چند اصل تربيتی 

برخورد می کنيم. 

الف. تقويت اراده
نخست آنكه بايد اراده را تقويت کرد. انسان قدرت انتخاب دارد اما اگر 
دل آنچنان ســنگ و تاريك شد که هيچ تراوش رحمت و برکتی از درون 
شــيار  ها و شــكاف   های اين روح حاصل و نمودار نشد، اين دل آزاد ديگر 

سخت شده و انعطاف پذير نيست و نمی تواند تصميم بگيرد: 
قَّقُ فَیَخْرُجُ  نهُ الأنْهارُ و إنَّ مِنْها لمَا یَشَّ رُ مِْ ». . . وَ إنَّ مِنَ الحِْجارَةِ لمَا یَتَفَجَّ

مِنْهُ المْاءُ. . .« )بقره/74(
چه آنكه از پاره ای ســنگ   ها، نهر  ها می جوشــد و برخی ديگر سنگ   ها 

بشكافد و از آن آبی جاری گردد. 
بنابراين، بايد اين قدرت آزادی را مانند همان قدرت آگاهی حفظ کرد 

و بعد رشدش داد. 
بيان شــد که خدا انسان را آفريده است و انسان می تواند آگاه شود. اما 
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انسان   هايی هستند که شصت سال هم از عمرشان می گذرد اما در اعماق 
جهل و بی خبری بسر می برند. خدا انسان را آزاد آفريده است ولی همين 
انسان آزاد ممكن است زبون و بيچاره شود و ممكن است مقهور و محكوم 

گردد. پس، بايد اراده ی خود را نجات دهد و آن را تقويت کند. 
يك سلسله از برنامه   های عملی اســلام برای تقويت اراده است؛ يعنی 
يكی از آثارش تقويت اراده اســت، چون نمی خواهيم فلسفه بافی کنيم و 
بگوييم که صرفاً هدف برنامه   های عملی اســلام، تقويت اراده است. برای 
مثال، يكی از آثار روزه تقويت اراده است؛ نماز صبح و بلكه همه ی نماز  ها 
از يك جهت اراده ی انســان را تقويت می کند؛ مســلمان متعهدی که به 
موقــع وظيفه ی خود را انجام می دهد و صبح از خواب بيدار می شــود تا 
نمازش را بخواند، يا حتی پول خرج کردن   ها و انفاق کردن   ها، خودسازی 
اســت، بدين معنا که آدمی اراده اش را قوی و خود را مهار می کند. چنين 
کسی خود را ر  ها نمی سازد تا تحت تأثير مطامع، هوس   ها، راحت طلبی   ها، 
تنبلی   ها و عيش و عشــرت طلبی   ها و از اين قبيل مســائل واقع شــود و 
اســير آن  ها گردد. برای آنكه اراده از دست نرود و به ثمر برسد بايد از آن 
چيز  هايی که آن را زبون می سازد اجتناب ورزيد و با آن  ها مبارزه کرد، که 

اين خود اصول تربيتی ديگری را مطرح می کند. 

ب. مبارزه با آفات اراده
تعليم دوم، مبارزه با آفات اراده است:

1. مبارزه با هوای نفس:
»وَ أمّا مَنْ خافَ مَقامَ رَبهِِّ وَ نهََی النَّفْسَ عَنِ الهَْوی فَاِنَّ الجَنَّةَ هِیَ المَْأوی« 

)نازعات/40-41(
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و هــر کس از حضور در پيشــگاه عزّ ربوبی ترســيد و نفس را از هوی 
بازداشت همانا بهشت منزلگاه اوست. 

البتــه، درباره ی مقصود از نفــس در اينجا، بحث فلســفی تازه ای باز 
نمی کنيم و انواع آن را از اماره و لوامه و. . . مورد بحث قرار نمی دهيم؛ اما 
به طور خلاصه منظور آن نفســی است که انسان را به آن جرگه ی خاکی 
می کشــاند، يعنی او را به طرف مادّيات و شــهوات سوق می دهد؛ همان 
وءِ إلّا ما رَحِمَ رَبیّ .  نفسی که در آيه ی شريفه ». . . إنَّ النَّفْسَ لَأمّارَةٌ باِلسُّ
. .« )یوسف/53( مطرح شده است. صيانت نفس، خويشتن داری، تقويت 
اراده، مقاومت و بســياری از اين نوع مسائل تربيتی را انسان در زير چتر 
احيای اراده پيدا می کند و به دســت می آورد. خويشــتن داری يك اصل 
تربيتی اســت، بدين معنا که انســان فردی را که خويشتن دار باشد بار 

بياورد. 
2. اجتناب از زبونی و خودباختگی:

در اينجا باز هم مسئله ی طاغوت مطرح می شود. انسان ممكن است در 
برابر چيز  هايی که چشــم و گوش او را گرفته اند، يا چيز  هايی که به نحوی 
سررشته، سرنوشت و کار  های او را در تحت قدرت و سيطره ی خويش قرار 
داده اند، خود را زبون و محكوم احســاس کند. اين زبونی، اراده و آزادی را 
سلب می کند؛ آزادی اراده را می گيرد و انسان ناتوان بار می آيد؛ يك ملتی 

می شود که صد ميليون جمعيت دارد اما مرد ندارد:
»فَلَولا کانَ مِنَ القُْرُونِ مِنْ قَبْلِکُمْ اوُلوُا بقَِیَّهٍ یَنْهَونَ عَنِ الفَْسادِ فِی الْأرضِ 

نْ انَْجَیْنا مِنْهُمْ. . .« )هود/116( إلّا قَلیلًا مِمَّ
چرا در امم گذشــته مردی با عقل و ايمان وجود نداشت که مردم را از 
فساد باز دارد، تا ما مثل آن عده ی قليل مؤمنانشان که نجات داديم همه 
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را نجات دهيم؟
چقدر تعبير »اوُلوُا بقَِیَّةٍ« در قرآن مرا جذب خود کرد! آخر چرا در ميان 
اين ملت   ها کسانی پيدا نشدند که يك ته مانده ی غيرتی،  اندك حميت و 
اراده ای و قدرت روحی داشته باشند که از فساد در زمين نهی کنند؟پس، 
کاربه جايی می رســد که انسان   ها به صورت برده درمی آيند وزبون وخود 
باخته مي شــوند. بنابراين، اينجا نيز مسئله ی طاغوت و مسئله ی متنفذان 
مطرح شده و مسئله ی مطامع هوس   ها و سودجويی   های دروغين به ميان 

آمده است. 
3. مبارزه با راحت طلبی و تنبلی:

يكی ديگــر از آفات اراده نوعی راحت طلبی و تنبلی اســت. يك وقت 
آدمی گرفتار مطامع اســت که عيش و عشــرتی دارد و درصدد است که 
پولی به دســت آورد و به مسائل شهوتی برسد. البته، اين رفته رفته اراده 
را سلب می کند. جوانی که گرفتار شهوات و معاشرت   های نامطلوب است 
به تدريج اراده ی خود را از دست می دهد و خويشتن را فراموش می کند. 
آنقدر زبون و بيچاره می شــود که مطالعه ی درس مدرســه و دانشــگاه و 
کارش را ر  هــا می کند و خود به خود به راه عيش و عشــرت و شــهوت 
کشــيده می شود. يك وقت مســئله ی هوس و لذت در کار نيست اما ذاتاً 
اين فرد تنبل اســت؛ نه عيشش را می خواهد و نه عشرتش را، فقط تنبلی 
و مســامحه کاری را پيشه ی خود ساخته است. اين يك آفت برای اراده و 

تصميم گيری شمرده می شود. 
اينجا ممكن است زبونی در برابر قدرت   ها، مطرح نباشد که قدرت مسلط 
بخواهد فرد را در بند بكشد و او را کوچك کند، خير، اساساً اين فرد قدرت 
تصميم گيری، حرکــت و تلاش را ندارد. اين يك آفت اســت و لذا بايد با 
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تنبلی، سستی، وارفتگی، بی تفاوتی و از اين قبيل موارد مبارزه کرد. 

حق پذيری محصول تربيت
حاصل اراده ی مسلط آزاد دوری جسته و اجتناب کرده از آفات چيست؟ 
اگــر تربيت ما اين گونه بــود که تمرين   ها برای تقويــت اراده کرديم، از 
خودخواهی و هوس   ها دور شــديم، تحت تأثير طاغوت   ها خود را نباختيم 
و با تنبلی   ها و سســتی   ها مبارزه کرديم، در نتيجه،   انديشه هم کارايی و 
کاربردش زياد خواهد بود. حال، با يك کاربرد قوی از  انديشــه و با داشتن 
يك اراده ي مصمم و آزاد از آفت   ها و زنجير  ها اين حالت در انســان پديد 

آيد که در برابر حق تسليم گردد. اين، مردانگی می خواهد. 
»إنَّ الدّینَ عِنْدَ اللهِ الإْسْلامُ. . .« )آل عمران/64(

َّوْا فَقُولُوا اشْهَدُوا بِاَنّا مُسْلِمُونَ« )آل عمران/64( ». . . فَاِنْ تَوَل
»وَ مَنْ یَبْتَغِ غَیْرَ الإْسْلامِ دیناً فَلَنْ یُقْبَلَ مِنْهُ. . .« )آل عمران/85(

جای بحث از اين آيه و آياتی در زمينه ی اسلام و مسلم در همين مقام 
اســت. هر جا که کفر و عمی و اتباع ظن و هوا و هوس و زبونی و بردگی 
و عبــادت طاغوت و از اين قبيل می آيد، مانع تســليم بودن در برابر حق 

می گردد. 
نكتــه ای را کــه مايلم در همين جا اشــاره کنم آن اســت که بعضی 
می گويند اســلام يك نوع زبونی و نوعی تعبّد است؛ يعنی اينكه به انسان 
بگويند چشم و گوشت را ببند و هر چه را به تو گفتند بپذير و عمل کن؛ 

يعنی انسان بنده و زبون و پست شود. 
ولی ما می خواهيم بگوييم با همه ی مقدماتی که ذکر شــد اســلام با 
شــدّت اتباع ظن را می کوبد و با شــدت پيروی از سنت نياکان و تسليم 
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کورکورانه و تقليد بی پايه را محكوم می کند و به مطالعه و تفكر و  انديشه 
ــر عِبادِ الَّذینَ یَسْتَمِعُونَ القَْولَ  فرا می خواند. با صراحت می گويد: ». . . فَبَشِّ
فَیَتَّبِعُونَ احَْسَنَهُ. . . « )زمر/18-17( به چه کسی می توان مژده داد و چه 
کســی راه سعادت به رويش گشوده است؟ آن کس که سخنان مختلف را 
می شنود و بهترين آن را برمی گزيند و پيروی می کند. اين  ها اهل بهشت 

و هدايت يافته اند. 
اســلام می گويد با علم، تحقيق، تفكر، مطالعــه و با اجتناب از همه ی 
آفاتی که  انديشه ی انسان را گمراه و متزلزل و سست می سازد بينديشيد و 
اراده ی خود را نيز آزاد، مسلط، قوی و قاهر نگاه داريد و سپس می خواهد 
که در برابر حق مردانگی کنيد و تســليم شــويد. آيا تسليم در برابر حق 
مردانگی اســت يا زير بار حق نرفتن؟ آيا تسليم در برابر حق، آن هم حق 
شــناخته شــده و حقی که واقعاً به آن رســيده ايم، زبونی است؟ اگر چه 
انســان بيابد که اين حق بر خلاف عقيده ی قبلی و تعصب پيشين او بوده 
است؟ مســئله ای را در ســابق بيان می کرده و روی آن هم اصرار بسيار 
داشته است، اکنون ديگری سخن بهتری را گفته و ثابت کرده است. حال 
که حق برايش روشــن شده اســت تا چه حد غيرت، مردانگی و شهوت 
می خواهد تا از آن عقيده ی قبلی دســت بردارد و تســليم شــود؟ حقی 
را شــناخته اســت که با منافع و مطامع و هوس   هايش نمی سازد، چقدر 

پذيرش حق و زير پا گذاشتن طمع مردانگی می خواهد؟
»وَ الَّذیــنَ اجتَنَبُوا الطّاغُوتَ أنْ یَعبُدُو  ها وَ أنابوُا إلیَ الِله لهَُمُ البُْشــری« 

)زمر/17(
و آنان که از پرســتش طاغوت دوری جســتند و به درگاه خدا با توبه 

بازگشتند آن  ها را بشارت و مژده ی رحمت است. 
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آيا اين شهامت است يا اينكه انسان چون ميت در دستان غسّال، خود 
را در اختيار هر کورانی، هر قدرتی، هر راهی و هر مسئله ای قرار دهد؟ آيا 
اســلام آمده اســت تا غل و زنجير را باز کند و بار گران را بردارد تا آدمی 
بر مرکب راهواری سوار شود و بتواند با سرعت حرکت کند، يا اينكه آمده 

است تا مرتب بر روی او بار بگذارد؟!
م. . .«  ». . . وَ یَضَــعُ عَنْهُــمْ اِصْرَهُــمْ وَ الْأغــلالَ الَّتــی کانـَـتْ عَلَیهِْ

)اعراف/157(
و احكام پر رنج و مشــقتی را که چون زنجير بــر گردن خود نهاده اند 

برمی دارد. 
بنابراين، می خواهيم بگوييم به دنبال آن تلاش فكری و آن تلاش برای 
آزاد و قوی نگاه داشتن  انديشه، به حالت تسليم در برابر حق شناخته شده 
برسيم. قرآن به چنين اسلامی دعوت می کند »إنَّ الدّینَ عِنْدَالِله الْاسْلام« 
)آل عمران/19( اساســاً غير از اسلام از انســان پذيرفته نيست »وَ مَنْ یَبْتَغِ 

غَیْرَ الاْسْلامِ دیناً فَلَنْ یُقْبَلَ مِنْهُ. . .« )آل عمران/85(
چقدر در برابر ظن و هــوا و طاغوت کلمه ی حق قرار دارد و چقدر در 

برابر اين  ها کلمه ی عدل:
»یا داوُدُ إناّ جَعَلناکَ خَلیفَةً فِی الأرضِ فَاحکُمْ بیَنَ النّاسِ باِلحَقِّ وَ لاتَتَّبِعِ 

الهَوی فَیُضِلَّکَ عَن سَبیلِ الِله. . .«
ای داود! تو را در روی زمين مقام خلافت داديم تا ميان خلق خدا بحق 
حكم کنی و هوای نفس را پيروی نكنی که تو را از راه خدا گمراه سازد. 

بنابراين، بايد به مرحله ی تسليم در برابرحق برسيم. 
اگر بتوانيم متربیّ خود را، اعم از فرد يا جامعه يا طبقه يا گروهی را که 
مورد تربيت ما هستند، به اين حالت حقيقت پذيری برسانيم کاری بسيار 
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مهم و اساســی کرده ايم. تا او از تعصب و پای بندی بيهوده به مسائلی که 
روی پيــش يافته   ها و پيش بافته   های بی حســاب ذهنی يا اجتماعی براو 

تحميل شده است نجات يابد و آزادش کنيم. 
شخصيت افرادی که به اين حالت حق پذيری رسيده اند و وقتی مطلبی 
برايشان توضيح داده می شود و به اثبات می رسد اگر چه سخن پايين ترين 
فرد از نظر موقعيت علمی و اجتماعی و غير قابل مقايســه  با آن  ها باشد، 
آن را می پذيرند، شــخصيت بسيار والا و ارزشمندی است. از اينجا حالت 
انصاف در برابر واقعيات و حقايق و نيز قضاوت عادلانه متولد می شــود که 

اين از اصول تربيتی اسلامی است. 
اجــازه دهيد تا اينجا به توضيحات فهرســت واری کــه در اين دو بند 
گفتيم اکتفا کنيم. ان شــاءالله در ادامه ی بحث براســاس آن دو سه اصل 
ديگر )حال که انســان در بين دو جذبه قرار دارد و آزاد و آگاه است، پس 
مسئول سازندگی خود و جامعه اش هســت( ببينيم چند شاخ و برگ به 

عنوان مسائل تعليم و تربيت می توان استخراج کرد. 

مغالطه در تبيين حوزه ی واقع5
در فارســی امروز معمولاً به شناخت تجربی و شــناخت علمی و علم 
تجربی، »علم« اطلاق می شــود، و به اين ترتيــب، در معنای واژه ی علم 
محدوديتی پديد آمده اســت. در زبان   های اروپايی برای دانش و آگاهی، 
به معنای عام آن که شــامل هر نوع شناخت آگا  هانه است، کلمه ای خاص 
به کار می رود مانند »knowledge« در انگليســی، و درباره ی خصوص 
دانش تجربی کلمه ای ديگر مانند »science«. اما در فارسی هر دو کلمه 

»علم« ترجمه شده است. 
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مشترك بودن واژه ی علم در فارسی امروز، ميان آن معنای اصلی وسيع 
و اين معنای تازه ی محدود، راه را برای يك مغالطه ی گمراه کننده هموار 

کرده است. ترکيب اين مغالطه چنين است:
1. هــر گونه معرفتی که »علمی« نباشــد ارزش ندارد و تنها »معرفت 
علمی« است که می توان براساس آن واقعيت را اذعان کرد و بدان سنديت 

و اعتبار بخشيد. 
2. »معرفــت علمی« يعنی »معرفت تجربی« بنابراين، هر آگاهی که از 
راه تجربه به دست نيايد ارزش و اعتبار ندارد و نمی توان در پی آن رفت. 
ملاحظه می کنيد که »علم« در بند اوّل به معنای عام و گسترده اش به 
کار رفته اســت، و در نتيجه، از اين بند مطلبی استفاده می شود که هيچ 
کس در آن ترديدی ندارد: »هر معرفتی که از روی علم و آگاهی نباشــد 

ارزش ندارد«. 
اما در بند دوم، »علم« به جای اينكه در معنای لغوی و گسترده اش به 
کار رود در معنای محدود و اصطلاحی به کار رفته اســت، يعنی خصوص 
»علم تجربی«. نتيجه ی اين مغالطه اين شــده کــه گروهی بگويند تنها 
آگاهــی که دارای ارزش و اعتبار اســت، آگاهی تجربی اســت و در اين 
برداشت محدود تا آنجا پيش رفته اند که می خواهند روح انسان را در زير 
چاقوی جراحی پيدا کنند، يا خدا را ضمن يك پرواز فضايی در آســمان 

ببينند تا آن را باور کنند. 
ملاحظــه کرديم که با يك مغالطــه ی لفظی، علم و معرفت از حوزه ی 
بازش درآمده و در دايره ای تنگ و محدود زندانی شــده اســت. به دنبال 
اين اشــتباه، مغالطه ی ديگری پيش آمده اســت که می گويند چون تنها 
علــم تجربی ارزش و اعتبار دارد، پس، تنها با مشــاهده و تجربه می توان 
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واقعيتی را ثابت کرد. بنابراين، اگر چيزی مشهود نبود و امكان »شناخت 
آزمايشــگاهی« و محاســبات رياضی نداشــت حقيقت ندارد، و از اينجا 

استفاده کردند که:
»رئاليته« همان واقعيتی است که از راه »تجربه« روشن شود و می دانيم 
که تنها امور مادّی است که قابل شناخت تجربی است. بنابراين، امور غير 
مادّی چون قابل شناخت تجربی نيستند و نمی توان آن  ها را در آزمايشگاه 
تجربه کرد، واقعيت ندارد و »ايده« يعنی تصور ذهنی که خواب و خيالی 
بيش نيستند، و نتيجه ی می گيرند که »رئاليسم« فلسفه ای است که تنها 
»مادّه« را حقيقت می داند و »ايدئاليســم« آن جهان بينی است که به غير 
مادّه هم معتقد اســت. و چون منطق فطرت حكم می کند که »رئاليسم« 
)واقع بينی، واقع گرايی( مقدم بر »ايدئاليسم« )خيال گرايی، پندارگرايی( 
اســت، پس، جهان بينی ماترياليستی مقدم بر جهان بينی الهی است. . . . 

چه پندارگرايی آشكاری!!
با دقت در توضيح قبل، ملاحظه می کنيم که اين ســخن، تا چه اندازه 
غير علمی است و در حقيقت مغالطه ای بيش نيست. چون اگر رئاليسم و 
ايدئاليسم را به همان معنا که گفته شد، يعنی اوّلی را واقع بينی و دومی 
را خيال گرايی معنی کنيم، قبول داريم که رئاليســم مقدم بر ايدئاليســم 
اســت، اما بايد ديد حوزه ی رئاليته و واقعيت چه اندازه است و در حقيقت 

رئاليست کيست؟

تعميم حوزه ی حق
رئاليته واقعيتی اســت عينی که در حقيقت وجــود دارد. اين واقعيت 
ممكن اســت مادّی و يا غير مادّی باشــد. هر چيزی که وجود دارد لازم 
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نيســت حتما مادّی باشــد همان گونه که هر چيزی که علمی است لازم 
نيست حتما در آزمايشگاه مشاهده شود. بنابراين، »رئاليسم الهی« اعتقاد 
آگا  هانه و علمی به حقايق مادّی و غير مادّی اســت، نه اعتقاد به تصوراتی 
ذهنی و پندار  هايی ســاختگی و کسی که معتقد به جهان بينی الهی است 
می گويــد: »من با بينش و بصيــرت و علم و آگاهی به حقيقت مجرد هم 
رسيده و آن را يافته ام، نه پنداشته ام، و اين حقيقتی است انكار ناپذير که 

متأسفانه وارونه جلوه داده شده و درست برعكس تفسير شده است.«

اعتقادات دينی و ايدئاليسم
در اينجــا می گوييم ذهنی گرايی و ايدئاليســم را ما هم نفی می کنيم. 
يعنی يك موحد و يك خداپرست، ذهنی گرايی و ايدئاليسم را به يك معنا 
نفی می کند؛ يعنی آن معنايی که ايدئاليســم را اين گونه تبيين می کند، 
که عبارت است از گرايش به چيزی که صرفاً تصور است و حقيقت ندارد. 
اين همان خرافه پرســتی، خرافه دوستی، افسانه دوستی و توهمات است 
که قرآن و بينش اصيل اســلامی به شــدت با آن  ها مبارزه می کند. پس، 
ما هم ايدئاليســم را به اين معنا که انسان بخواهد به چيزی دل ببندد که 
حقيقت نداشته و فقط در ذهن تصوری از آن کرده اند، نفی می کنيم. مثلًا 
فلان چيز شفا می دهد، فلان چيز فلان اثر را دارد، اين طلسم و آن جادو 
اين طور عمل می کند و انســان روی آن  ها حساب باز کند. اين حساب باز 

کردن يعنی گرايش به چيزی که واقعيت ندارد. 
اما از نظر تعيين مصاديق بايد دقيق وارد شد. چه بسا آن ملحد بسياری 
از واقعيت   های ما را هم ايده بداند. مثلًا ممكن اســت به شما بگويند جن 
چيست؟ فرشته چيست؟ او می گويد فرشته موجودی ايده ای و تصوری و 
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غير واقعی اســت، و درصدد است تا شما را به سبب اعتقادی که به وجود 
فرشــته يا لوح و قلم و يا عرش و کرســی و از اين قبيل غير محسوسات 
داريد ايدئاليســت معرفــی کند. او اوّل آن  ها را به عنــوان خرافه و توهّم 

می داند، سپس مارك ايدئاليستی بر شما می زند. 
ما نخســت صغرای قضيه را از او می گيريم،6 بدين معنا که در پاســخ 
می گوييم ما هم موهوم پرســت نيســتيم، اما هر آنچه را که شما روی آن 
مــارك موهوم زده ايد ما آن را نفی نمی کنيم؛ درباره ی آن  ها بايد جداگانه 
بحث شــود. جن، لــوح، عرش و از اين قبيل واقعيــت دارند. او معجزه را 
ممكن اســت موهوم تلقی کند، مثلًا اژد  ها شدن عصای موسی را موهوم 
بدانــد، امّا ما می گوييم يك واقعيت اســت. پس، ما هم موهوم پرســت 
نيستيم اما اينكه موهوم چيست پيرامون آن بايد تحقيق کنيم و درباره ی 
آن نمی توان در اين مجال اندك بحث کرد. زيرا شــما صد  ها نوع معجزه و 
مسائل ديگر در روايات و آيات داريد که بايد تحقيق کنيد کداميك از اين 
روايات درست و کدام نادرست است. آن  هايی که درست نيست ما خرافه 
و تصــوری صرف و ايده ای مطرود تلقی می کنيم، اما يك ســری از آن  ها 
دارای واقعيت بوده اند و ما بايد اثبات کنيم که يك تحقق، يك واقعيت و 

يك اصالت است. 
بنابراين، ما کل قضيه را قبول داريم ولی صغريات قضيه و موارد خاص 
آن را قبول نداريم. چه بســا مواردی باشد که شما می گوييد موهوم است 

و ما می گوييم که موهوم نيست. 

تفاوت موهوم گرايی و هدف گرايی در ايدئاليسم
ايدئاليسم هميشه به معنای موهوم گرايی نيست. گاهی ايدئاليست بودن 
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خيلی هم جالب اســت. مثلًا شــما در نظر بگيريد که يك شهيد عالماً و 
عامداً به ميدان جنگ می رود و مجاهده می کند، يا فرض کنيد مولی  علی  
بن  ابی طالب )ع( به محراب عبادت می رود يا به ســوی ميدان   های جنگ 
حرکــت می کند. او هدفی در ذهن خويش دارد و به جنگ می رود. هدف 
چيســت؟ هدف در هم شكستن سنگر دشــمن و استحكام قدرت انسان 
اســت. آيا آن زمانی که اين هدف در ذهن اين فرد مؤمن تلاشگر و مبارز 
به وجود می آيد اين ايده تحقق پيدا کرده است يا خير؟ وقتی علی )ع( به 
طرف ســنگر خيبر می رود يا پيامبر اسلام )ص( به قصد فتح مكه حرکت 
می کند آيا خيبر گشــوده و مكه فتح شده است؟ آيا اسلام مستقر شده و 
پرچم اســلام بر بام کعبه نصب گرديده اســت؟ يعنی زمانی که پيامبر به 
همراه مجاهدان، با آرزوی فتح مكه، بدان سو حرکت می کنند،  اين آرزو، 
يك واقعيت و رئاليته نيســت بلكه يك ايده اســت، اما اين ايده آنچنان 
توان زا و نيروآفرين اســت که انســان برای يك تصور ذهنی که مطابق با 

هدف و آرمانش باشد، حاضر است جان بدهد. 
اينجا می خواهيم بگوييم که يك آرمان و يك هدف در کار می آيد، يك 
ايمان مطرح می گردد که ديگر مسئله ی ايده به معنای تصور موهوم نيست 
اگر چه رئاليته نيز هنوز تحقق خارجی ندارد، و لذا اين انگيزه   های درونی 
يك محقق برای تحقيق، يك مكتشــف برای اکتشاف، يك مجاهد برای 
جهــاد، يك مبلّغ برای تبليغ، يك مصلح برای اصلاح با همه ی خطرات و 
رنج   ها و سنگلاخ   هايی که در پيش دارد، ايمان به چيزی است که آن چيز 
هنوز واقعيت ندارد و بايد پيدا شود. مكتشف برای کشف عامل سرطان از 
جان و دل تلاش می کند، در حالی که هنوز عامل ســرطان کشف نشده و 
تنها يك تصور ذهنی اســت، اما ايمان به اين هدف و ايمان به اينكه بايد 
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ايــن کار را انجام داد او را وامی دارد تا آن عامل را کشــف کند. يك نفر 
پيكارگر مسلمان هم به منظور اصلاح جامعه و پيروزی بر دشمن که هنوز 

محقق نشده و به صورت ايده است حاضر است جان ببازد. 
بدين ترتيب، اگر انســان هدف گرا، آرمان گرا و مؤمنْ »ايدئاليســت« 
ناميده شــود و به آن  ها بگويند که به چيزی دل بســته ايد که هنوز يك 
تصور موهوم است، پس بايد کليه ی تلاش   ها از بين برود. لذا ما اين معنی 
از ايدئاليســم را نفی نمی کنيم بلكه ايدئاليسم به معنای فلسفی قضيه را 

مردود می دانيم. 

آگاهی علمی، راه رسيدن به حقايق
ما از مجموع اين بحث   ها اين نكته را اســتفاده می کنيم که بايد آگاهی 
علمی نســبت به حق بــه معنای عامش پيدا کرد؛ يعنــی حتی در مورد 
عقيــده ی به خدا اگر انســان بخواهد با تقليد و بــا ظن و گمان و اعتماد 
به ســخن فرد ديگری معتقد شــود اين پايه ی اعتقادی اوست و ممكن 
اســت خيلی زود فرو ريزد و لذا تاکيد شده است که اصول دين را بايد با 
اســتدلال و آگاهی علمی کشف کرد. پس، نبايد فراموش کنيم که اگر ما 
حق و واقعيت را تعميم می دهيم برای رسيدن به اين واقعيت و حق بايد 
از راه   های علمی اســتفاده کرد نه آنكه بگوييم خدا اســت و چون احترام 
خدا محفوظ اســت و احترام پيغمبر و وحی در جايش محفوظ است، من 
از هر راهی که معتقد به وحی شــدم کافی است. می خواهيم بگوييم که 
اين، با توجه به مكتب   ها و بحث   های فراوان علمی روز و فلســفه   ها، کافی 
نيست که ايمان انســان به چيزی درست باشد بلكه بايد ايمانش آگا  هانه 

هم باشد. 
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در مرحلــه ی بعد، قضاوت   های اجتماعی و قضاوت   های علمی و آگاهی 
درباره ی مســائل طبيعی و علمی  بايد برمبنای مســتندات قاطع باشد. 
متأسفانه جامعه ی دينی ما دچار اين ظن گرايی است و گمان و تخمين و 
فرض در قضاوت  های اجتماعی هم فراوان مشاهده می شود. فردی مطلبی 
را گفته و به صورت يك شايعه پراکنده شده است؛ من، پس از شنيدن، آن 
را برای ديگری نقل می کنم و چند دست که گشت تبديل به يك واقعيت 
می گردد. آبرو  ها می رود و اشــخاص زير و رو می شــوند و اتهامات شايع 
می گــردد و قضاوت   های غلط درباره ی روابط اجتماعی و مســائل جهانی 
صورت می گيرد؛ در حالی که همه ی آن  ها برپايه ی يك سلســله شايعات، 
گمان   ها و احياناً توهمات و هوا  های شــخصی و از اين قبيل مسائل انجام 

شده است و روی اين مسئله بايد تأکيد بسياری کرد. 

نتايج تربيتی بحث حق پذيری
از مجموع اين بحث بايد چند نتيجه ی تربيتی را استفاده کرد، اگر چه 

در بخش قبل به آن اشاره شد. 

الف. تفاوت سفسطه و استدلال
نتيجــه ی تربيتــی اول: ما، دانش آمــوزان را رفته رفتــه مخصوصاً در 
کلاس   های بالاتر - مثل دوره ی راهنمايی به بعد - با سفســطه و وسوسه 
آشــنا می کنيم و فرقش را با اســتدلال و منطق بيان می داريم. به عنوان 
نمونــه، در همين بحث که مطــرح گرديد، اوّل حقيقــت علم را تعريف 
نمی کنــد بلكه آن را به همان معنای »science« )علم تجربی( می گيرد 
و بعد فوری نتيجه گيری می کند که من علم گرا هســتم و شما، که اعتقاد 
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به چيزی داريد که از حوزه ی علم تجربی خارج است، ذهن گراييد. درست 
در بزنگاه اســتدلالش سفسطه کرده اســت؛ يعنی چيزی را به جای چيز 
ديگری نشانده و خيلی ماهرانه از آن به عنوان يك اصل ثابت و قطعی رد 

شده است و آن را به ما تلقين و تحميل کرده است. 
ما دانش آموزان را آشنا کنيم که چگونه ممكن است در راه استدلال و 
بحث، زمينه   ها و کانال   های انحرافی برای فريب ما درست کنند؛ فريب در 
استدلال و وسوسه در استدلال که اصطلاح علمی اش همان سفسطه است. 
دانش آموزان را آشــنا کنيم که چگونه در يك استدلال - حتی در مسائل 
ساده ی خود آن  ها مانند درســش، تكليفش، رفت و آمدش، مسافرتش و 
در مورد هر چه که قضاوت می کند- ممكن است فريب بخورند. مثلًا يك 
نوشــته يا يك نقاشی که روی تابلو ترسيم شده است و بچه   ها را وادار به 
قضاوت می کند مــا می توانيم اين روح قضاوت و انتقاد را در آن  ها زنده و 
هدايت کنيم. يا در انشايی که بچه   ها نوشته اند يا نوشته و کتابی که برای 
مطالعه به آنان داده شــده است و حال بچه   ها درباره ی محتوای آن کتاب 
قضاوت و بحث و نقد می کنند و پاســخ مي گويند، درســت ردپاي شــان را 
دنبــال کنيم و همراه آن  ها باشــيم و آنجايی که يك بزنگاه کوچك برای 
ســقوط پيدا می شود که احياناً فراموش می شود و روی همان يك مبنای 
غلط، يك اســتدلال تازه صورت می گيرد، ما آن کانال   های انحرافی را در 
بحث   ها و قضاوت   ها و اســتدلال   ها پيدا کنيم و آن را برای بچه   ها روشــن 
ســازيم. ما خودمان حتی در سطوح بالا، در شــورا  هايی که بايد مسائلی 
تصميم گيری شــود، روی اين نكات تكيه می کنيم که مبنای استدلالمان 
و مبنای پذيرش يك مطلب چيست تا پايه   های قضيه خوب روشن شود، 
تا بعد که ما می خواهيم مســائل متعددی را اســتفاده کنيم اين اصول و 
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مبانی روشن باشد، والّا اگر پايه   ها سست باشد می بينيد که به نتيجه    های 
مختلف می رسيم. 

ب. گسترش حوزه ی واقع بينی
دوم از توصيه   های تربيتی اين است که از اوّل حوزه ی بينش رئاليستی 
بچه   ها را باز کنيم و مسائل غيبی مثل خدا، وحی، معاد، فرشتگان و از اين 
قبيــل را به گونه ای برای بچه   ها توجيه کنيم کانهّ اصلًا اين واقعيت را در 
متن طبيعت می بيند، نه آنكه چيزی تاريك و مبهم در آن گوشه   ها باشد 
که با کمك توجيهات و اســتدلال   های متعدد بتوان به آن رسيد. به قول 
يكی از دانشمندان مسيحی، که کشفيات مختلفی کرده بود و چه بسا در 
بعضی از آرای فلسفی اش هم نظريات الحادی وجود داشت که بينش او را 
به سوی الحاد سوق می داد ولی با اين حال معتقد به مسيح بود و او را به 
عنوان يك موجود پاك و مقدس قبول داشت، به او گفتند: »چطور بعد از 
اينكه ذهنت يك ذهن فلســفی و علمی شده است و سال   ها با تحقيق به 
اين نتايج رســيده ای هنوز مسيح را يك موجود مقدس می دانی؟« گفت: 
»من چه کنم؟ آنچنان در دوران کودکی و در مدارس وابسته به کليسا به 
من تلقين کرده اند که اصلًا مســيح با جان و روح من سرشته شده است. 
حتی ممكن است استدلال   های متعددی عليه اين عقيده بياورم و از نظر 
فلسفی اثبات کنم که مســيح خدا نيست ولی آنقدر اين تصور مسيح در 
ذهن من در زمانی که دانش آموز مدرســه ی کليسايی بودم جا داده شده 

است که اصلًا از روح من جدا شدنی نيست.«
حال، اينكه زمينه   های اســتدلال و بحث چگونه بايد باشد، می خواهم 
بگويم از اوّل ما اين مسائل غيبی را به صورت روشن و باز همراه با محبّت 
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و انــس، همراه با پذيــرش معنوی و عاطفی دانش آمــوز در دل او جای 
دهيم. البته، منظور اين نيســت که صرفاً جنبه   های خطابی داشته باشد 
ولی حوزه ی واقعيت شناسی و تحقق شناسی دانش آموز را انسان گسترده 
کند تا در کنار عوامل طبيعت مثل ماه و خورشــيد و گل و گياه و دريا و 
غيره مســائل غيبی مانند خدا و غيب و قيامت و امام زمان و غيره برايش 
روشن و آشكار باشد و جزو ايمان او قرار گيرد. البته، در زمينه ی روش   ها و 
شيوه   ها و وسايل، نياز به بحث مستقل است، اما اين نتيجه ی تربيتی مهم 
اســت که مسائل غيبی، لااقل در سطح واقعيت   های مشهود، در ذهن بچّه 

رسوخ کند که اين می تواند در مراحل بعدی اعتقادی بسيار مؤثر باشد. 
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پاورقی

1ـ با توجه به عدم دســتيابی به نوار جلسه ی اول اين بحث، که در زمينه ی انسان اسلام ايراد شده 

است، به بحث انسان اسلام در همين کتاب مراجعه شود. )د(.

2ـ ســؤال: آيا به دنبال آفات انديشه، گناه هم مطرح مي شــود؟ جواب: گناه يك اصطلاح شرعی 

است. يعنی بايد اول يك چيزی به عنوان وظيفه برای انسان مسلّم باشد که اگر از آن تخلّف کرد باعث 

گناه شــود. ما خواســتيم به گونه ای بحث کنيم که اصلاً در حوزه ی يك تعبّد شرعی هم قرار نگيرد. و 

فكــر مي كنم گناه در زمينه ی همان هوس ــها و مطامع قرار گيرد، چون که گناه اين طور چيزی اســت، 

هواپرســتی است، طمع اســت. گناه يعنی تخلّف. اين تخلّف از چيست؟ اين تخلف را ممكن است بعد 

از تســليمی که الان به آن رســيديم بتوانيم عنوان کنيم و بگوييم به اينجا رسيديم که بايد متربیّ ما 

در برابر حق تســليم باشد. حال، اگر حقايق برايش روشن شد، به عنوان وظيفه مطرح مي شود. در اين 

صورت، اگر از اينها تخلّف کرد گناه درســت مي شــود؛ يعنی مي تواند مثل يك عنوان مستقل و تازه ای 

بشــود. ولی تا زمانی که هنوز اين وظايف را نشــناخته و معيارها دستش نيامده است ما مي گوييم برای 

اينكه انديشــه ات آزاد کار کند مواظب باش که آن هوس ها و لذات و مطامع را در فكرت دخالت ندهی. 

شــهوت و پول و طمع نمي گذارد انديشــه آزاد و درســت پيش برود و به ثمر برسد. همه ی دنيا هم تا 

حدی مي توانند اين مسئله را درك کنند. اگر بخواهيم گناه را الان وارد کنيم چون مبتنی بر اين است 

که اول وظيفه را بشناسيم، حق را بشناسيم، لذا جای طرح مسئله ی گناه آنجا است.

3ـ شهيد باهنر در سال 54 به منظور شرکت در اين سمينار به توکيو مسافرت کردند. )د(.

4ـ به مبحث »انسان اسلام«  بحث اراده و آزادی انتخاب مراجعه شود. )د(

5ـ بــا توجه به شــواهد موجود، بخشــی از اين مبحث که به حوزه های حــق و تعميم آن مربوط 

مي شــود بر روی نوار ضبط نشده اســت. لذا به لحاظ آنكه سير بحث دچار نقصی نباشد، بحث مشابهی 

را از شــهيد باهنر از کتاب شناخت اســلام )صفحات 43-40( برگزيده ايم که داخل کروشه قرار داده 

شده است. )د(.

6ـ يعنی اين دعا را که مي گويد »عقيده به فرشته عقيده ای موهوم است« رد مي كنيم. )د(.



چهارم
روابط زن و شوهر
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»وَ مِنْ آیاتِهِ أنْ خَلَقَ لکَُمْ مِن أنفُسِکُمْ أزْواجاً لتَِسْکُنُوا إلیَْها وَ جَعَلَ بیَْنَکُم 
ةً وَ رَحمَةً. . .« )روم/21( مَوَدَّ

مســئله ای که به عنوان يك اصل کلی درباره ی آن بحث می کنيم اين 
اســت که ببينيم چه عوامل و شــرايطی را می توان ايجــاد کرد تا پيوند 
داخلی خانواده   ها، که در رأس آن زن و شــوهر قرار دارند، محكم شود و 
صفا و صميميت و محبت بين زن و شــوهر بيشتر گردد و دوام پيدا کند 

تا، در نتيجه، يك محيط مناسب برای رشد فرزندان به وجود آيد. 
به عنوان مقدمه عرض می کنم که روشــن است در محيطی که در آن 
بين دورکن اساســی خانواده، يعنی زن و شوهر، نقار و کدورت و ناراحتی 
و مشــاجره و بحث هســت، بر اعصاب، روحيه، اخلاق، تربيت و پيشرفت 
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درس بچّه   ها اثر منفی دارد. احياناً زن و شــوهر با هم بحث   ها و بگومگو  ها 
و اختلافاتــی دارند. گاهی هم دعــوا اوج می گيرد و زمانی به صورت قهر 
در می آيد. از اين قبيل مســائل به اشــكال گوناگون و در سطوح مختلف 
ممكن اســت در خانواده   ها وجود داشته باشد. يقيناً چنين محيطی برای 
کودك ناراحت کننده اســت و نمی تواند در اين محيط تكليفش را درست 
انجام دهد و درس بخواند؛ بعلاوه، درســت پرورش پيدا نمی کند و تربيت 
نمی شود. وقتی در محيط خانه دعوا و گاهی هم بد و بيراه و قهر می بيند، 
خودش هم نمی تواند با صفا و محبت و همكاری و مهر و وداد انس بگيرد. 
و لذا بحث پيرامون اينكه چه بايد کرد تا بين دو رکن اصلی خانواده، يعنی 
زن و شوهر، محبت و صفای بيشتر باشد، اثر مستقيم بر تربيت و پرورش 

بچه   ها دارد. 

برداشت اسلام از پيوند همسری 
باز به عنوان مقدمه ی ديگــری برای بحث، ترجمه ی چند آيه از قرآن 
را در مورد نوع برداشتی که اسلام از پيوند همسری دارد ذکر می کنم که 

می تواند مفيد باشد. 

الف. سكون، مودّت و رحمت
خدای تعالی می فرمايد:

»وَ مِنْ آیاتِهِ أنْ خَلَقَ لکَُمْ مِنْ أنفُسِکُمْ أزْواجاً لتَِسْکُنُوا إلیَْها وَ جَعَلَ بیَْنَکُم 
ةً وَ رَحْمَةً. . .« )روم/21( مَوَدَّ

يكی از آيات الهی ]و از نشانه   های مهر و لطف خدا[ اين است که برای 
شــما از جنس خودتان همسرانی آفريد تا در پناه اين همسران آرامش و 
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سكون خاطر بيابيد. . . 
يعنــی با اين پيوند، بايد محيطی به وجود آيد که محيط امن و آرامش 
و اســتراحت باشد. محيط خانواده جای دلهره و تشويش و اضطراب و بی 
اعتمادی نيســت، بلكه جای امنيت و آرامش و ســكون خاطر و طمأنينه 
است و به دنبال آن می فرمايد که خدا بين شما زن و شوهر مودّت، وداد، 
دوســتی، رحمت و مهر و محبت قرار داد؛ محيط شما محيط وداد و مهر 

و رحمت است. 
پس، اين سه تعبير را در نظر داشته باشيد : سكون، مودّت و رحمت. 

ب. معامله ی دو جان
تعبير ديگری در قرآن هســت که البته آيه مســتقيماً نمی خواهد آن 
را بيــان کند، مطالب ديگری را بيان می کند ولی ما غير مســتقيم از آن 

استفاده می کنيم. آيه ای است مربوط به انتخاب همسر که می فرمايد :
یِّبُونَ  یِبینَ وَ الطَّ یِباتُ للِطَّ »أَلخَْبیثــاتُ للِْخَبیثْینَ وَ الخَْبیثُونَ للِْخَبیثاتِ وَ الطَّ

للِطیّباتِ. . .« )نور/26(
زنان ناپاك برای مردان ناپاك، و مردان ناپاك برای زنان ناپاك، و زنان 
پاك و مخلص و با صفا و طيب مال مردان پاك و مخلص و طيب، و مردان 

پاك و پاکدامن برای زنان پاك و پاکدامن. . . 1
در اينجا توصيه می شود که مردان و زنان پاکدامن و مخلص و با ايمان 
به ســراغ هم بروند. يك زن ويك مرد پــاك »برای« اين زن پاك، و اين 
زن پاك و پاکدامن »برای« اين مرد پاك و پاکدامن اســت؛ يعنی اين دو 
جان در برابر هم معامله می شــوند. دقت کنيد که معامله و پيوند بين دو 
جان اســت. اين جان تقديم آن جان و آن جان تقديم اين جان. دو نفس 
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با هم مبادله می شوند. آيا مبادله به اين معنا است که مرد می خواهد بهره 
برداری جنســی کند و در برابر پولی به عنوان نفقه بدهد؟ خرج می دهد 
که زندگی اش را در داخل اداره کنند؟ يعنی در برابر اداره ی زندگی خرج 
یِّبینَ«. جانی در برابر جانی، پيوندی و معامله  یِّباتُ للِطَّ می دهد؟ خير. »الطَّ
بين دو جان است. مسائل ظاهری و مالی و جنسی و امثال آن، همه فروع 
است؛ يك سلسله مسائل حقوقی است که در اثر اين پيوند ايجاد می شود. 
پس، اين تعبير را هم در نظر داشــته باشيد که، پيوند همسری، پيوند دو 

نفس و دو جان است. 

ج. پوشش بودن برای يكديگر
تعبير ديگری در قرآن هست که می فرمايد:

. . .« )بقره/187( مْ وَ أنتُم لبِاسٌ لهَُنَّ ». . . هُنَّ لبِاسٌ لکَُُ
زنان پوشــش برای حفظ شــخصيت و عفاف و پاکدامنی و آبروی شما 
هســتند و شما هم لباس و پوشش هستيد برای حفظ شخصيت و آبرو و 

عفت و پاکدامنی زنانتان. 
يعنی سنگر خانواده سنگر حفظ شخصيت و آبرو و عفّت طرفين است. 
در زير اين خيمه و در پناه اين ســنگر، يعنی زن در پناه ســنگر شوهر و 
شوهر هم در پناه زن، شــخصيت و عفّت و پاکدامنی شان محفوظ است. 

پس، اين دو برای يكديگر سنگر عفاف، شخصيت، آبرو و حيثيت اند. 

د. سرچشمه مشترک خلقت زوجين
دريغم می آيد که به اين آيه هم اشاره نكنم. قرآن می فرمايد:

ـذی خَلَقَکُم مِنْ نفَْسٍ واحِدَهٍ وَ جَعَلَ مِنْها زَوْجَها لیَِسْــکُنَ إلیَْها«  »هُوَ الّـَ



نر
اه

د ب
جوا

مد
مح

تر 
دك

يد 
شه

ند 
شم

دان
98

)اعراف/189( 
اوست خدايی که شما را از يك نفس واحد خلق کرد و زوجش را از او 

مقرر داشت تا به او انس و آرام گيرد.
بر خلاف برداشــتی که بعضی از آن کرده اند، و احياناً ريشه ی اسرائيلی 
دارد، چقدر تعبير لطيفی اســت. چون در تورات مسئله ی معروفی وجود 
دارد کــه می گويند: »حوا از دنده ی چپ آدم خلق شــد؛ يعنی ابتدا آدم 
خلــق گرديــد و بعد از دنده ی چپ او حوا آفريده شــد و به همين دليل 
هم دنده   های چپ مرد يك عدد کمتر از دنده   های راســتش اســت«. اين 
مســئله يك ريشه ی اســرائيلی دارد که می خواهند زن را يك موجودی 
طفيلی مرد بدانند. در قرآن مســئله ی دنده وجود ندارد؛ مسئله اين است 
که:  »ای مردم! ريشه و سرچشمه ی همه ی شما يك جا است«؛ يعنی شما 
خانواده   هايی که يك جدّ و نيــای واحد داريد، از همين جنس، از همين 
نفس و از همين خود بود که همســرش هم آفريده شــد. يعنی آفرينش 
همسر آدم از همين نفس است؛ سرچشمه از همين جان و سرشت دارد، 

نه اينكه يك تكه از بدن او باشد. 

 ـ . مهريه نشان صداقت و محبت ه
حتی مهريه که يك مســئله ی شرعی است، و مرد بايستی حتماً برای 
زنش قرار دهد، هيچگاه در قرآن به عنوان يك عوض تلقی نشده است که 

در مقابل بهره گيری که می کند پول و عوض بدهد. قرآن می فرمايد:
»وَ اتُوا النِّساءَ صَدُقاتِهِنَّ نِحْلَةً. . .« )نساء/4(

صداق و مهريه ی زنان را به عنوان پيشكش به آن  ها بپردازيد. 
تعبير بســيار جالبی در مورد مهريه است. يكی تعبير »صدقاتهنّ« که 
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شايد بتوانيم بگوييم ريشه ی »صداق« با صداقت و صدق يكی است. يعنی 
صداق هديه ای است که اين هديه نشان محبت و عشق است. شما گاهی 
که به مسافرت می رويد و از سفر برای بعضی دوستان بسيار صميمی خود 
يك هديه هر چنــد کوچك می آوريد، با اين هديــه، آن محبت و پيوند 
و ارادت قلبــی و رابطه ی و صميميت خود را نســبت به رفيقتان نشــان 
می دهيد. مسئله اين نيست که هديه خيلی گران قيمت يا کم ارزش است؛ 
اصلًا اينكه در اين ســفر به ياد تو بودم و برايت هديه ای آوردم، اين نشان 
صداقت است. بنابراين، مهريه دادن يك نوع نشان صداقت و محبت است. 
تعبير ديگر »نحله« اســت که بسيار جالب می باشد. نحله يعنی پيشكش، 
تقديم؛ عوض نيســت، هديه ای است که تقديم می شود. پس، مهريه، هم 

نشان صداقت و هم هديه است.2

توصيه   های پنجگانه
حال، چه کنيم و چه شــرايطی به وجود آوريم تا بين زن و مرد علقه، 
مودّت، رحمت، ســكون و آرامش محفوظ باشــد و پيوند بين دو جان و 
مبادله ی دو نفس باقی بماند. اکنون اصولی را که اگر رعايت شــوند پيوند 
زن و شــوهر ريشــه دارتر و برقرار خواهد بود مطرح می کنيم. البته، اين 
بحــث برای خودم هم تازگی دارد؛ يعنی ادعا نمی کنم که اين بحث کاملا 
دقيق تنظيم شده است. من پنج اصل را تنظيم کرده ام. شما اختيار داريد 
کــه به اين پنج اصل اصول ديگری را هم اضافــه کنيد يا احياناً درباره ی 
ايــن اصول هم بحث کنيد. هر کدام از اين پنج اصل هم طرفينی اســت: 
يك خطاب به زن   ها و يك خطاب به مرد  ها اســت. و چقدر خوب بود اگر 
چنانچه دو صحنه داشــتيم: يك صحنه فقط مرد  ها و صحنه ی ديگر فقط 
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زن   ها بودند، تا وقتی به مرد  ها توصيه می کرديم زن   ها نمی شنيدند و وقتی 
به زن   ها توصيه می کرديم مرد  ها نمی شنيدند. چون عجيب است که وقتی 
توصيه به مرد  ها اســت گوش   های خانم   ها تيز و باز است که چه توصيه ای 
می شود تا خوب ياد بگيرند، و موقعی که توصيه به زن   ها است مرد  ها دقت 
می کننــد تا بدانند و بعد هم در زمان مناســب يكديگر را به انجام ندادن 
وظايف متهم کنند. لذا خواهش می کنم در مقام توصيه به آقايان، آقايان 

دقت کنند و در مقام توصيه به خانم   ها، خانم   ها توجه کنند. 

الف. به حساب آوردن كار يكديگر
اصل اوّل در زمينه ی کار و توقعی اســت که زن و شــوهر در مورد کار 
بيرون و داخل خانه از يكديگر می توانند داشته باشند. ابتدا از مردان آغاز 

می کنيم: 
آقايان کار پر مشــقتی در بيرون دارند. حال، اين کار يا فكری يا اداری 
يا تدريس يا بازرگانی يا کارگری و يا کار ديگری اســت. مرد بين شــش 
تا ده ســاعت درگيری، مشقت و ناراحتی از جهات مختلف مالی، کارفرما، 
کارگر، همكار و غيره با مسئوليت   های زياد دارد و به دنبال چندين ساعت 
تلاش در خارج منزل با اعصاب خرد و ناراحت وقتی نســبت به همسرش 
فكر می کند احســاس می کند که او در خانه اين درگيری   ها و دردسر  ها را 
- اعم از چك و سفته و مشتری و گرفتاری   های ديگر - ندارد و در زمستان 
در جای گرم و در تابســتان در جای خنك نشسته و راحت آرميده است 
و احيانــاً جارويی هم می زند و غذايی هــم تفريحی می پزد. در حالی که 
زندگی من پر از مشقت و دردسر است. مسئله اين است که برای کار زن 
در خانه حســاب باز نمی کند. فقط خود، و کار و رنج خود را می بيند. لذا 
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وقتی به خانه می رود توقعش اين است که دونفر به هم رسيده اند که يكی 
چندين ســاعت کار کرده و رنج کشــيده و يكی هم راحت آرميده است. 
حال، وقتی يك فرد خســته و فرسوده و با اعصابی متشنج به يك فرد با 
نشاط برسد چه توقعی دارد؟ توقع دارد که دست به سينه فرمان   های او را 
اجرا کند. بنابراين، احياناً مردانی هستند که برای کار زن در خانه حساب 
باز نمی کنند، و در نتيجه، از همسر خود توقع فراوان دارند و بيش از توان 
بر او تحميل می کنند. تصورشــان اين است اکنون که مرد به خانه آمده 
باز هم زن بايد به بچه   ها و همه ی امور و مســئوليت   های داخلی برســد و 
مســئوليت مرد با مراجعتش به منزل تا روز بعد که از خانه بيرون می رود 

تمام شده است. 
اما اگر مرد به اين مســئله توجه کند که درســت اســت همســر من 
گرفتاری مرا در بيرون نداشــته و با طلبــكار و کارگر و کارفرما و ترافيك 
و اين قبيل مشــكلات مواجه نبوده است، ولی کار کردن در داخل خانه و 
منظم کردن آن، تهيه ی يك غذای لذيذ و چندين ســاعت برخورد دائم با 
بچّه ی کوچك و او را تر و خشــك کردن مگر کار آسانی است؟ يعنی اگر 
درست قضاوت کنيم و حداقل چند روز يا حتی چند ساعت کار خانم را به 
عهده بگيريم می بينيم اگر خستگی بدنی وجود دارد، اگر ناراحتی روحی و 
خردی اعصاب وجود دارد در کار منزل هم هست، گر چه نوع آن متفاوت 
است. مرد ممكن است فردی اهل تحقيق و فكر و مطالعه باشد، مسئوليت 
اجتماعی و اداری داشــته باشد، يا يك مدرسه و کارخانه را اداره کند، اما 
زن هم بايد با يك بچه ی کوچك چند ماهه ســر و کله بزند و کار نظافت 
خانه را انجام دهد. بالاخره اعصاب ضعيف می شــود، عضلات نيز مرتباً در 
حرکت اســت و غم و ناراحتی و شكنجه ی روحی وجود دارد. اگر غذا کم 
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نمك يا شــور شود يا بسوزد يا درســت پخته نشود، همين هم مسئوليت 
است و ناراحتی روحی دارد. 

در مورد کار، مســئله از اين قرار اســت که مرد در عيــن اينكه تمام 
خطوط برجسته ی ناراحتی خود را در بيرون تماشا می کند، تمام خطوط 
برجســته ی ناراحتی زن را در داخل خانه از نظر کار در نظر داشته باشد. 
در نتيجه، موقع مراجعت به منزل به صورت يك فرد طلبكار و پر مدعا که 
حالا تمام غم   هايش را آورده و با قيافه ای درهم کشيده و اعصابی فرسوده 
و ناراحت می خواهد همه ی ناراحتی   های بيرون را يكجا بر سر خانواده اش 
بريزد، نيست. توجه داشته باشد که او هم در داخل، گرفتاری   هايی داشته 
و اکنون دو انســان خسته به هم رسيده اند و لذا وقتی وارد خانه می شود، 
اگر می تواند، مقداری همــكاری کند و به بچّه و نظافت و درس و تربيت 
آن  ها و کار  های ديگر خانه رسيدگی کند. يكپارچه توقع نباشد، دلجويی و 
محبت کند و از کار همسر در خانه با زبان و عمل قدردانی نمايد. بنابراين، 

مرد بايد برای کار زن در خانه حساب باز کند. 
برعكس، در مورد خانم   ها، مكرر ديده می شــود زنانی هستند که فقط 
کار و گرفتاری خودشــان را مي بينند. شوهر که از منزل خارج شده گويا 
دنبال گردش رفته است. زن تصور می کند که مرد از صبح به خيابانگردی 
و ديدار دوســتان و تفريح و گردش رفته و من بيچاره در گوشه ی خانه با 
هزار مشــقت و دردسر دست به گريبان بوده ام. پس، او از گردش و تفريح 
و نشــاط روحی آمده و حالا نوبت اوست که کار کند؛ يعنی تصور زن اين 
باشد که کار بيرون کار نيست: اگر کار اداری است بگويد با حرکت دستت 
به اين و آن فرمان دادی، اگر کار علمی و تحقيقی اســت، اين فشــاری 
که به اعصاب وارد می شــود اهميتی ندارد، اگــر کار کارگری يا بازرگانی 
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اســت نيز به گونه ای ديگر به حساب نمی آيد. واقعاً آيا زن نبايد مشقاتی 
را که هر يك از اين کار  ها دارد به حساب آورد؟ زن بايد احساس کند که 
واقعاً مرد کار کرده و ناراحتی کشــيده است. همان گردش در خيابان که 
ممكن است برای زنی که يك هفته در منزل مانده يك تفريح باشد، برای 
اين مرد حتی ديدن شــكل خيابان   ها و ديدن محيط کارش ممكن است 
ناراحت کننده باشد. پس، زن هم بايد برای کار شوهرش حساب باز کند. 
بنابراين، به طور کلی، وقتی زن برای کار شــوهر و شوهر برای کار زن 
حســاب باز کند و وقتی معتقد شديم که زن در خانه مسئوليت و مشقت 
دارد و مرد نيز در بيرون رنج و مسئوليت دارد، توقعمان از يكديگر تعديل 
می شــود و يك جهته نگاه نمی کنيم. لذا وقتی شــوهر بــه خانه می آيد 
می گوييم خســته است، بايد مقداری به او رسيدگی کرد و محبت و صفا 
نشــان داد تا قدری از خستگی و رنج   های بيرونش در اينجا کاسته شود و 
احساس کند خانه يك محيط آرامش و سكون خاطر است. زن بايد خانه 
را چنين محيطی بســازد. وقتی زن و شوهر روی کار همديگر حساب باز 

کردند، همكاری و نشاط داخل خانه به صورت بهتری حفظ می شود. 
من ايــن درد را کاملًا در خانواده   ها لمس می کنم؛ در بعضی شــهر  ها 

بيشتر و در بعضی کمتر، در بعضی طبقات بيشتر و در بعضی کمتر. 

ب. برخورد با مسائل مالی
ابتدا طرف خطاب خانم   ها هســتند. زن از نظر لباس، تشريفات خانه، 
مهمانی   ها، پذيرايی   ها، هديه بردن  ها، چشم روشــنی   ها و غيره يك سلسله 
احساســات و عواطف خاص دارد. زنانی هستند که مجموعه ی محاسبات 
آن  هــا را تنها نياز  ها، علائق و احساســات خودشــان تشــكيل می دهد. 
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می گويند: »آيا می توانيم فلان وســيله را نداشته باشيم؟ وقتی پرده منزل 
خواهرم بهترين پرده اســت چرا مال ما نباشد؟ وقتی فلانی مبلمانش را 
عــوض کرده ما می توانيم عوض نكنيم؟ اصــلًا معنی می دهد نوروز بيايد 
و رنگ خانه عوض نشــود؟ می شود مســافرت نرفت؟ آن هم مسافرت با 

مخارج سنگين.«
بعد هم نوبت ميهمانی   ها و پذيرايی   ها می رســد: »امشــب می خواهيم 
اقوام و دوســتان را برای شام دعوت کنيم. مگر - آقای شوهر! - فراموش 
کــرده ای وقتی به مهمانــی فلانی رفتيم چند نوع غــذا تهيه ديده بود؟ 
پذيرايی و ســفره چيدنشان با چه تشــريفاتی بود؟ مگر می شود مال ما 
کمتر باشد؟« زن فقط خود، لباس   های متنوع، رنگ پرده   ها و سفر  هايی را 
که بايد چيده شود می بيند. بخش بزرگ ديگری هم هديه   ها است. امروز 
فلانی عروسی کرده، فلانی از سفر آمده، چنين و چنان شده و بايد هديه 
برد. ســطح هديه هم بايد مرتب بالا برود که از ساير هدايا بهتر باشد. زن 
تنها متوجه قوم و خويش و همسايه و دوست است و در چارچوب محصور 

خودش اين مسائل را می بيند. 
اما اين  ها از کجا و با کــدام پول و درآمد بايد تأمين گردد؟ فقط برای 
همان شــب عيد چقدر پول بايد خرج شود؟ حقوق و درآمد شوهر چقدر 
است؟ زن نبايد يك طرفه به مسائل نگاه کند و فقط به چشم و همچشمی 
  ها و تجمّل دوستی   ها و ذوق   های خودش مشغول باشد، گر چه به زيبايی   ها 
و تجمل   ها و تنوع   ها علاقه مند است و اتفاقاً گاهی هم ذوق   ها و سليقه   های 
بسيار جالبی دارد، اما فقط اين  ها را می بيند و خارج از اين دايره دو مطلب 
را نمی بيند: يكی درآمد شــوهر و ديگر اينكه، اگر درآمد شوهر هم کافی 
است، رعايت اصول روابط سالم اجتماعی اسلامی و پرهيز از اشرافي گری، 
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تجمل دوستی و اسرافكاری را. البته، کسانی هستند که درآمد  های گزاف 
دارند، نظير بعضی از بازرگانان و صاحبان شــغل   هايی که کســب درآمد 
براي شان آسان است. ممكن است زن فكر کند که شوهر از عهده ی همه ی 
توقعات من بر می آيد، اما هر چند در آمد شــوهر زياد و پول فراوان است، 
آيا بايد همه ی آن برای خود انســان خرج شود؟ مگر اين  ها حساب ندارد 
که همه ی درآمد صرف لباس   های متنوع، سفره   های رنگارنگ، تجملات و 
تشريفات شود؟ پس، مسئوليت اجتماعی کجا رفته است؟ بنابراين، يكی 
از علل آشــفتگی و درگيری زن و شوهر  ها و خانواده   ها اين است که زن   ها 
در مســائل مالی صرفاً ذوق و عواطف و احساسات و رقابت   های خودشان 
را مد نظر داشــته باشند و برای درآمد شوهر و نياز  های جامعه حساب باز 
نكنند. زن بايد نياز  ها را با درآمد شــوهر بسنجد و سطح توقعات را پايين 
بياورد. توجه زن به درآمد شــوهر، نياز  های اجتماعی و اصول اسلامی، که 
يكی از آن  ها پرهيز از اســرافكاری و اشــرافي گری است، البته می تواند در 

حفظ محبت خانوادگی مؤثر باشد. 
برعكس، در مورد شــوهران نيــز بايد اين مطلب را بيان داشــت که: 
آقای محترم! شــما هم بدانيد که همســر شما احساسات، عواطف و ذوق 
خاصی دارد. اساســاً برای زن يك لباس زيبا مسئله است، اينكه بتواند از 
ميهمانانش پذيرايی گرم بكند و به اصطلاح سفره ی خوبی بچيند مسئله 
است، رنگ پرده که من و شما چندان احساسش نمی کنيم و اين حوصله 
را نداريم که بفهميم آيا اگر کدام رنگ را داشــته باشد زيباتر و مناسب تر 
است، برای زن مسئله است و آنقدر از رنگ لذت می برد و برای رنگ   های 
مختلف پرده حســاب باز می کند که من از درك آن عاجزم، يا نسبت به 
آن گلی که در گلدان اســت احساســی دارد که ما آن احساس را نداريم. 
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اساساً ما چندان مأنوس با اين مسائل خلق نشده ايم. 
آيا اين احســاس بايد جواب داده شود يا خير؟ آيا می توانيم خشك و 
خشن بگوييم درآمدم کم اســت، پول ندارم، به ديدن اقوام نرو، پذيرايی 
نكن و هديه نبر؟! و با آن خشــونت خاص و احياناً پشتوانه ی منطقی وارد 
شويم که نياز  های اساســی ما چيست؟ نياز اصلی زندگی عبارت است از 
غذايی که ســير کند و لباسی که انسان را از ســرما و گرما حفظ کند و 

کلبه ای که در آن زندگی کنيم؟
خير! بايد حساب کنيم که زن موجود ديگری است، عواطف و احساس 
خاصی دارد، دلبستگی   ها و لذت   هايی دارد. و لذا آقايان، همان طور که کار 
خانم   ها را در منزل به حساب آوردند، بايد برای احساس و ذوق آن  ها هم 
حساب باز کنند. البته، منظور اين نيست که همه ی توقعات به هر ترتيب 
برآورده شــود؛ بايد درآمد را هم در نظر گرفت و اعتدال را رعايت کرد، و 
با پرهيز از اســراف و تجمل و در عيــن حال با رعايت نياز جامعه از غرق 
شــدن در رقابت   ها، و چشم و همچشمی   ها، که هيچگاه پايان نمی پذيرد، 

اجتناب کرد، اما می گويم خيلی خشك نباشد. 

ج. رسيدگی به بستگان در حد اعتدال
ابتدا خانم   هــا را مورد خطاب قرار می دهيم. خانمــی با مردی ازدواج 
کرده و بعد از ازدواج تصورش اين اســت که شــوهر يك خانواده دارد که 
اين خانواده از زن و بچه   هايش تشــكيل می شــود، اما اينكه اين آقا پدر و 
مــادر و خواهر و برادر و اقوام ديگر دارد مورد توجه نيســت. اگر چنانچه 
گاهی خواســت برای خواهرش چيزی بخرد، برای برادرش هديه ای ببرد، 
کمكی به پدرش بكند،  ای بسا زن بگويد: »چرا به فكر بچه   ها و خانواده ی 
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خودت نيستی؟ ديگر بعد از ازدواج من هستم و تو و بچّه   ها«. اين مسائل 
متأسفانه در بســياری از خانواده   ها به چشم می خورد که احياناً تفسير به 
حسادت می شود؛ يعنی زن نمی تواند ببيند که شوهرش به مادر و خواهر 

و برادر و عمويش هم رسيدگی می کند. 
خير، نبايد اين طور باشــد. همان طور که در مســائل ارث مشــاهده 
می کنيــم، زن و شــوهر از يكديگر ارث می برند امــا در کنار آن  ها پدر و 
مادر هم هســتند؛ تحت شــرايطی، برادران و خواهران يا عمو  ها و عمه   ها 
و خاله   ها و دايی   ها هم ارث می برند. بنابراين، بســتگان هم حقوقی دارند.  
انســان نمی تواند خود را در چهار ديواری داخل خانه محصور کند. از آن 
درآمد و امكانات و اختياراتی که دارد، سهمی هم بستگان دارند. پس زن، 
بســتگان شوهر را با وســعت روح و دل باز و با حالت پذيرش به حساب 
بياورد و خوشحال هم باشد. اصلًا خودش شوهر را تشويق و وادار کند که 

به بستگان و نزديكانش هم برسد. 
کلام را متوجه آقايان می کنيم. ديده شــده که مردی از کثرت رفت و 
آمد همســرش با خواهر و خاله و عمه و دختر خواهر و ساير اقوام اظهار 
خســتگی می کند؛ از اينكــه او را وادار می کند که براي شــان هديه بخرد 
و مرتــب آن  ها را دعوت و پذيرايی می کند شــكايت دارد؛ به همســرش 
می گويــد: »که تــا وقتی در خانه ات بودی، عمه و خالــه و مادر و خواهر 
داشتی، اما الان بايد به شوهر و فرزندانت برسی. چرا اين همه به بستگان 

خودت توجه داری«؟!
خير! شوهر هم بايد درست همان علاقه ای را که به بستگان خود دارد 
به بستگان همسرش هم داشته باشد و اجازه دهد که همسرش اين توقع 
را داشــته باشد که به منزل فاميلش برود، از آن  ها پذيرايی کند، براي شان 
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هديه ببرد و روابط و صله ی  رحم محفوظ باشــد. برای شما برادر او مثل 
برادر خودتــان و خواهر او مثل خواهر خودتــان و عموی او مثل عموی 
خودتان باشــد. براســاس مطالعات کم و بيش اجتماعی که در طول اين 
سال   ها از نظر تربيتی داشــته ايم، انسان می بيند که مقداری از اختلافات 
خانوادگی، نقار  ها و مشاجره   ها از مسئله ی فاميل و بستگان ناشی می شود؛ 
يعنی مرد بســتگان همسر را و زن بســتگان شوهر را نمی توانسته تحمل 

کند. 
البته، مجدداً در کنار اين توصيه، ســفارش بــه اعتدال هم می کنيم. 
گاهی ممكن اســت شــوهر آنقدر به اقوام خود مشغول باشد که به زن و 
بچّه   هايش رســيدگی نكند، و يا زن به اندازه ای سرگرم ديد و بازديد  ها و 
مهمانی   ها شــود که سهم شوهر و بچه   ها را فراموش کند؛ نه افراط باشد و 

نه تفريط.3

د. پيرامون مسائل جنسی
به اين مســئله خيلی خلاصه و سربسته می پردازيم و تفسير و تفصيل 
آن به عهده ی خود شما باشد. يك سهم عمده از ايجاد اختلافات بين زن 
و شوهر  ها مربوط به مسائل جنسی است. در اين زمينه دو مطلب را بيان 

می کنيم:

1. رؤيا  ها و آرزو  های بعد از ازدواج
مردی با خانمی ازدواج کرده اســت، بعد از چندی احساس می کند که 
ديگرانی هســتند که بهترند و ديگرانی بودند که بهتر بودند. بعد به خود 
برمی گردد و مرتب آه و افســوس می خورد و اظهار پشيمانی می کند که 
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چرا به خواستگاری فلانی نرفتم؟ ای داد که چه روزگاری به سرم آمد، اين 
چــه زنی بود که با او ازدواج کردم؟ اين گونه مســائل را دائماً برای خود 
طرح می کند و آنقدر در رؤيا  ها و افســوس و آرزو  ها و خواب و خيال   هايی 
که قبلًا داشــته و اکنون دارد غرق است که وضعی پديد می آورد که اصلًا 
داخل خانه و همســرش برای او مصيبت اســت و قابل تحمل نيست. در 
نتيجه، از آن لذت و محبت و صميميت در خانواده اثری نيست. برعكس، 
زنی با شوهری به هر دليلی که بوده ازدواج کرده است؛ حال که چندی از 
شور و شوق دوران ازدواج گذشته، به قيافه ی شوهر نگاه می کند، موقعيت 
اجتماعــی او را می بيند، بــه طرز حرف زدنش توجــه می کند، موقعيت 
فاميلی اش را می نگرد، سخت افسوس می خورد که خواهرم شوهر دارد ما 
هم شــوهر داريم، دختر عمه ی من شــوهر کرده ما هم شوهر کرديم؛  ای 
کاش به فلان کس که گفته بودند می خواهد به خواســتگاريت بيايد نظر 
موافق نشــان داده بوديم. مرتب به رؤيا  های گذشته برمی گردد و شوهر 
ديگران را با شوهر خودش مقايســه ی می کند. در نتيجه، خانه مبدل به 
يك زندان، محيط وحشــت، محيط ناراحت کننده و مشــمئز کننده ای 

می شود. 
صريحــاً عرض می کنم که زن و شــوهر   ها هر چــه می خواهند از اين 
مطالعات بكنند بايد قبل از ازدواج باشــد. دختر  ها و پســر  هايی که هنوز 
ازدواج نكرده اند قبل از انتخاب همسر هر اندازه که مايلند مطالعه و بررسی 
کنند؛ اما وقتی انتخاب صورت گرفت و به ازدواج رسيد کل آنچه خارج از 
اين محيط است بايد فراموش شود. مطمئناً هر زنی را که شما تصور کنيد 
هزاران زن بهتر از او وجود دارند و هر شــوهری را که تصور کنيد هزاران 
شوهر بهتر از او هستند. اما با عقد ازدواج مسئله پايان می يابد. ما هستيم 
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و فلان زن، و زن اســت و فلان شــوهر. بايد با محبت و صميميت با هم 
سازش کنند. اگر انسان بخواهد دنبال هوس  ها و آرزو  ها و خواب و خيال   ها 
و ايدئال   ها باشــد هيچگاه راحتی و آسايش خاطر ندارد. وقتی که ازدواج 
صورت پذيرفت، خواب و خيال   ها نيز پايان می يابد و زن و شــوهر بايد با 
هم با کمال محبت و مهربانی زندگی کنند و به مصداق آيه ی شريفه »هُنَّ 
« خودشان را برای يكديگر بدانند و همديگر را  لبِاسٌ لکَُمْ وَ انَْتُم لبِاسٌ لهَُنَّ
سنگری برای حفظ شخصيت خويش تلقی کنند. تمام آنچه ديگران دارند 
متعلق به خودشــان است و اين زن و شوهر هم متعلق به يكديگر و برای 
يكديگرند. جانشــان را با هم مبادله کرده اند و لذا بايد ديگران را فراموش 
کنند. اين يكی از مهم ترين عوامل حفظ پيوند و محبت خانواده   ها است. 

2. رابطه ی زناشويی
مطلب دوم در اين زمينه به طور خلاصه اين است که زن   ها بايد بدانند 
که تمايلات جنسی مرد بايد اشباع شود. بحث فيزيولوژيكی نداريم که آيا 
تمايل جنسی زن و مرد مساوی يا کدام بيشتر است، اما زن   ها بايد بدانند 
که اگر می خواهند اين پيوند محفوظ باشــد، تمايل جنســی مرد بايد در 
خانه ارضاء شــود و برای اين است که اين همه پيامبراکرم صلوات الله عليه 
 و ائمه ی ما ســلام الله عليهم مي فرمودند که زن بايد برای مرد خودآرايی و 

زينت کند، با صفا و محبت و شادابی با او برخورد کند. 
برعكــس، جمله ای را که بايد به مرد  ها توصيه کرد اين اســت که زن 
احتياج به محبت دارد؛ بايد احساس کند که شوهر او را دوست دارد. اين 
يك نياز اثبات شــده است که زن از نظر عاطفی اين کمبود را دارد. يعنی 
همان گونه که مرد کمبودش بيشتر در محدوده ی تمايلات جنسی است 
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که بايد ارضاء شود، همين طور زن می خواهد که شوهر او را دوست داشته 
باشــد و اگر احساس کند که شــوهرش او را دوست دارد آرامش می يابد 
و ارضاء می شــود. و لذا حتی در روايات داريم که با زبان اعلام دوستی و 
محبت کنيد. تظاهر به آنچه در درون اســت مانعی ندارد و اين رياکاری 
نيســت. نگوييد من در دل دوستش دارم، چرا به زبان بياورم؟ اگر گاهی 
به سفر رفتيد نامه بدهيد، عملًا و قولاً محبتتان را ابراز داريد، گاهی حتی 
دادن هديه ای کوچك در مواقع حســاس به همسر بسيار محبت برانگيز 
اســت. بنابراين، رسيدن و پرداختن به همســر و به فكر و ياد او بودن از 
وظايف مرد برای تحكيم مبانی محبت و علاقه و صميميت در داخل خانه 

است. 

هـ . به حســاب آوردن رسالت   ها و مســئوليت   های دينی و 
اجتماعی يكديگر

در اين اصل قدری از محيط خانه بيرون می رويم و به خدا و خلق خدا 
می رســيم. ابتدا به زن   ها خطاب می کنيم: بدانيد که شوهران شما غير از 
مسئوليتی که در مورد شما و فرزندانتان دارند مسئوليتی هم در در برابر 
خدا و خلق خدا و جامعه دارند. اجازه دهيد که شوهران شما ساعاتی هم 
از وقتشان را برای خدمات اجتماعی و مذهبی صرف کنند. بگذاريد گاهی 
هم شــب دير به منزل بيايند اما دنبال گره گشــايی از يك کار اجتماعی 
و يك مشــكل مذهبی باشــند. اجازه دهيد قدری هم از دارايی شان را به 
مصرف کار  های خير برســانند. حتی توصيه کنيد، وادار کنيد و محاکمه 
کنيد که: »شــوهر عزيز من! تو در اين هفته برای مردم و برای خلق خدا 
چه کردی؟ برای خدا چه قدمی برداشــتی؟ آيا مسئوليت تو فقط همين 
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بود که چند ســاعت زحمت کشيدی که حقوق و درآمدی به دست آوری 
و خرج کنی يا حســاب بانكی ات بالا برود و يا خانه عوض شــود؟! همين 
و همين«؟ زنان چه بســيار که می توانند برای تشــويق مردان در جهت 
خدمت کردن و مفيد بودن آن  ها مؤثر باشــند و چه بســيار که می توانند 
مانع شــوند. برای مبلغ کمی پول که شــوهر درصدد است به مصرف کار 
خيری برســاند يا يك ساعت وقتی را که می خواهد صرف اين کار کند، يا 
همتی که می خواهد به خرج دهد، زن مرتب اعتراض و ســرزنش و ايجاد 
ناراحتی کنــد که چرا به فرزندان و خانه و زندگی ات نمی رســی و دائماً 
پول و وقتت را برای ديگران صرف می کنی؟ زن چه بســيار می تواند برای 
تشــويق مرد به کار خير مؤثر باشــد و نيز چه بسيار می تواند سد و مانع 

ايجاد کند. 
همچنين، به آقايان توصيه می کنيم که توقعتان از همسرتان تنها اين 
نباشــد که برای خانه و بچه   ها و ســر و ســامان دادن به زندگی داخلی 
کار کنند. اجازه دهيد آن  ها نيز بــه نوبه ی خود خدمتی کنند، فعاليت و 
مطالعه ی مذهبی داشــته باشــند؛ گاهی در جلسات و کلاس   ها و محافل 
مذهبی که برای آن  ها مفيد است شرکت کنند؛ قدری از وقتشان را صرف 
خدا و صرف رشد فكری و بالا بردن سطح معلومات و آگاهی   های دينی و 
مذهبی خودشان بكنند؛ مقداری به بيچاره   ها و مستمندان و گرفتاری   های 
جامعه برسند و در اين راه قدمی بردارند و در اين زمينه   ها سهمی داشته 
باشند. نه تنها اجازه می دهيد بلكه محاکمه و بازخواست کنيد. آخر هفته 
بپرســيد که ســرکار خانم! در هفته ای که گذشــت برای خدا چه قدمی 
برداشــتی؟ چقدر مطالعه کردی و معلوماتت بالا رفت؟ چه مقدار به خلق 

خدا و جامعه ی خودت خدمت کردی؟
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در فصول قبل که منافع شــخصی و طرفينی بود صحبت از محاکمه به 
ميان نياوردم، امــا در اينجا منافع، از خود و از محيط خانواده ی ما بالاتر 
می رود. مســئله ی مربوط به هدف   هــای والای مذهبی و پاك و معنوی و 
مربــوط به خدا و خلق خدا و اجتماع اســت. در اين مقام جدّاً شــوهرانْ 

همسرانشان را و زنانْ شوهرانشان را مؤاخذه و بازخواست کنند. 
در اينجا ممكن اســت اين سؤال مطرح شود که آيا بهتر نيست خدمت 
به خدا و کار  های خير مخفی باشد در حالی که اين محاکمه آن را آشكار 

می کند؟ خدای تعالی می فرمايد:
اً وَ  لوهَ وَ أنفَقُوا مِمّا رَزَقْناهُمْ سِــرّ »إنَّ الَّذینَ یَتْلُونَ کِتابَ الِله وَ أقامُوا الصَّ

عَلانِیَّةً یَرْجُونَ تِجارَةً لنَْ تَبُورَ« )فاطر/29(
کســانی که کتاب خدا را تلاوت کرده و نماز به پای می دارند و از آنچه 
خدا روزيشان فرموده پنهان و آشكار و انفاق می کنند، اميد تجارتی دارند 

که هرگز زيان و زوال نخواهد يافت. 
يعنی از طرفی، کار  های ســرّی برای اينكه خودخواهی ايجاد نشــود و 
انســان خودش را تربيت کند و کارش توأم با ريا و تظاهر نباشــد بسيار 
خوب اســت امّا، از طرف ديگر، کار  های خير را علنی و آشكار انجام دادن 
پسنديده اســت زيرا برای ديگران اثر تربيتی و تشويق دارد و خود عمل 
يك »شعار« است. و لذا نمی خواهيم بگوييم مرد يك يك خدماتش را، از 
پول   هايی که خرج می کند و دستگيری   هايی که می نمايد، برای همسرش 
بازگو کند، يا اگر خانم خدماتی دارد، همه ی آن  ها را برای شوهرش بگويد. 
همان طور که در مورد نماز گفته شــده بعضی را بلند و بعضی را آهسته 
بخوانيــد. زيرا، هم بلند خواندن به جهت اينكه انســان مرتب از گوش به 
خودش تلقين می کند و نيز شــعار مذهبی است مؤثر است، و هم آهسته 
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خواندن به دليل اينكه بيشــتر به خود فرو رفتن و به خود پرداختن است. 
در مورد خدمات اجتماعی نيز به همين ترتيب اســت. آنچه را که اسلام 
نمی پســندد، رياکاری و تظاهر و توقع بيجا داشتن و منت گذاردن است، 
والّا چه بهتر که مــردم همه کار خير بكنند و همه از کار يكديگر با خبر 
باشند و طوری باشد که محيط، محيطی اميدوار کننده باشد. انسان وقتی 
احســاس کند افرادی هستند که کار خير می کنند، لذت می برد و نشاط 
می يابد و تشــويق و اميدوار می شود؛ بر خلاف اينكه وقتی از کار  های خير 
ديگران بی خبر اســت، مأيوس و نااميد و ناراحت می گردد. بنابراين، لازم 

است که کار گاهی سرّی و گاهی هم علنی انجام شود. 
ســخن من در اينجا تمام است و همان گونه که اشاره شد اين مسائل 
بخشــی از آن اصولی است که اگر رعايت شود شــايد بتوان يك محيط 
مناسب و مساعد اجتماعی به وجود آورد تا برای رشد و پرورش و پيشرفت 

فرزندان مؤثر باشد. 
اميدواريم که ان شــاءالله خداوند به همه ی ما توفيق کرامت فرمايد تا 
وظايفمان را بيش از پيش بدانيم و به دستور  های عالی اسلام عمل کنيم 
و بكوشيم به معنای واقعی کلمه يك مسلمان باشيم تا هم برای خانواده و 
هم برای فرزندان و هم برای جامعه ی خود مفيد و سازنده بوده و در دنيا 

و آخرت سعادتمند شويم. 
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پاورقی

1ـ اين بحثی اســت که از نظر فقهی برای خود جای ويژه ای دارد. مســئله ی اينكه آيا مقصود از 

»طيّب« پاکدامن و عفيف اســت که اهل زنا و آلودگی نباشد و آيا اين مسئله ی وجوب است، يعنی آيا 

اصلًا جايز نيســت که عقد ازدواج بين يك مرد پاکدامن و زن زناکار يا بالعكس صورت پذيرد، يا اينكه 

اين مسئله بعداً نسخ شده است، فعلًا کاری به بحث فقهی آن نداريم.

2ـ ايــن مطالب بــه عنوان يك مقدمه برای بحث بود، والّا مي دانيم در زمينه ی مســئله ی ازدواج و 

احيانــاً بحث هايــی که درباره ی طلاق پيــش مي آيد و بالاخره نوع رابطه ای که بين زن و مرد هســت و 

حقوقی که بين زن و شــوهر وجود دارد، آيات متعددی داريم که نكات بسيار جالبی از آن ها استخراج 

مي شود.

3ـ روابط ما در وهله ی اول بايد با کســانی باشد که وضع آن ها با فكر و معنويت ما مي سازد. صله ی 

رحم خوب است اما به شرط آنكه دين و اخلاق و تربيت بر باد نرود.





صميميت 
فرزندان و اولياء

پنجم



نر
اه

د ب
جوا

مد
مح

تر 
دك

يد 
شه

ند 
شم

دان
11

وا مِنْ 8 »فَبِمــا رَحْمَةٍ مِنَ الِله لنِْتَ لهَُمْ وَ لـَـوْ کُنْتَ فَظّاً غَلیظَ القَْلْبِ لَا انْفَضُّ
حَوْلِک. . .« )آل عمران/159(

موضوع بحث صميميت فرزندان و اولياء اســت. مقدمه ای که برای اين 
بحث عرض می کنم اين است که در سال تحصيلی گذشته پرسشنامه ای 
تنظيــم و بين اولياء توزيع گرديد. در آن پرسشــنامه نظر بر اين بود که 
خصلت   هــا و روحيات و رفتار مختلف کودك را در محيط منزل بررســی 
کنيم. حدود پانصد نفر پرسشنامه را تكميل و ارسال کردند و پاسخ   هايی به 
اين پرسشنامه   ها داده شده بود که بسيار جالب بود.1 بعد هم پرسشنامه   ها 
تنظيم و آمار گرفته شــد که يقيناً قضاوت براســاس اين آمار مطمئن تر 

است. 
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به عنوان اولين گام، سه سؤال که تقريباً به هم نزديك بود در اين باره 
تنظيم و توزيع شد. چون مســئله بسيار مهم و حساس به نظر می رسيد 
فكر شــد که در اين جلســه پيرامون همين موضوع بحث کنيم. سؤالات 

بدين قرار بود:
1. ميــزان صميميت فرزند با افراد خانواده، خصوصاً با پدر و مادر، چه  
اندازه اســت؟ يعنی آيا آن  ها را دوست خود می شمارد و با آن  ها صميمی 
و مأنوس است، يا اينكه نوعی بی تفاوتی و بيگانگی و کناره گيری و نفرت 

و دشمنی دارد. 
2. ميزان همكاری وی در خانه چقدر است؟ آيا در امور منزل برای خود 

سهمی قائل است و همكاری می کند يا نه؟
3. ميــزان اطاعت وی از پدر و مادر چه اندازه اســت؟ آيا به حرف   ها و 

دستور  های شما اعتنا دارد و عمل می کند يا نه؟
اين سه سؤال پيرامون صميميت و همكاری و اطاعت به هم مربوط بود. 
در مجموع، حدود 20 درصد از پاســخ   ها مثبت، و بقيه منفی و متوسط و 
يا ضعيف بود. يعنی به طور متوســط 80 درصد پاسخ دادند که صميميت 
بچه   ها ضعيف اســت، همكاری آن  ها کم و اطاعتشان نيز  اندك است. اين 
مسئله انگيزه ای شد که پيرامون اين سه پرسش بحثی آماده شود تا شايد 

بتوان برای ترميم و جبران اين کمبود قدمی برداشت. 
قبــل از ورود به بحث به عنوان يــك مقدمه ی ديگر عرض می کنم که 
نتيجــه ی اين بحث تنها مخصوص والدين و فرزندان نيســت. صميميت 
موضوعی است که همه ی ما علاقه منديم نسبت به آشنايان و نزديكانمان 
داشــته باشــيم و دوســت داريم که آن  ها نيز با ما صميمی و صادق و به 
ما وفادار باشــند، با ما همكاری کنند و به سخنان و پيشنهاد  های ما ارج 
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بگذارند. بنابرايــن، نتيجه ی بحث را می توانيم تعميــم دهيم و علاوه بر 
داخل خانه، در خارج از خانه نيز از آن استفاده کنيم. 

اختلاف فرهنگی نسل   ها
مســئله ی ســومی که به عنوان مقدمه می توان مطرح کرد، اين است 
که شــايد يكی از ريشه   های صميمی نبودن بچه   ها با پدر و مادر اختلافی 
اســت که بين نســل   ها در طول تاريخ به وجود می آيد؛ يعنی نسل قبل 
می رود و نســل نو می آيد و اين نســل نمی تواند صد در صد به ارزش   ها، 
مســائل، آداب، عادات، جهان بينی، طرز تفكر و آنچه متعلق به نسل قبل 
بوده وفادار باشــد. مطمئناً نســبت به ارزش   های گذشته ترديد می کند و 
مســائل تازه ای برايش مطرح است. لذا فاصله بين افراد خانواده   ها، از اين 
نظر که نسل قبل و نســل جديد به دو تاريخ متعلق هستند و سی چهل 
ســال بين آن  ها تفاوت وجود دارد، يك مسئله ی طبيعی برای بروز بعضی 
اختلاف  انديشه   ها است؛ يعنی توقع نداشته باشيد که يك پدر پنجاه ساله 
و فرزند بيســت ساله اش يكسان بينديشند. البته، به هر نسبت که سرعت 
ســير تاريخ بيشتر می شود، فاصله هم زيادتر می گردد؛ يعنی چه بسا صد 
و پنجاه ســال پيش، اگر تاريخی و خاطره ای در ذهن اجداد و بزرگ تر  های 
ما باشــد، فاصله ی بين جدّ بزرگ و جدّ پايين تر ما از نظر فكری و آداب و 
عادات چندان زياد نبوده است؛ چون در يك مقطع به مجالس روضه خوانی 
و زيارتگاه   های مشترك می رفتند و طرز لباس پوشيدن و غذا خوردن هم 
تفاوت بسيار اندکی داشته است. اما ســرعت سير زمان و تاريخ ما بيشتر 
اســت. يك سنگ که از بالا ر  ها می شود به هر نسبت که پايين تر می آيد 
سرعتش زيادتر می شود. تاريخ جهان و تاريخ عمومی ملت   ها از نظر علمی 
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و فكری و آداب و عادات، در مجموع، رو به جلو است و سرعت آن نيز رو 
به افزايش است.3

روايتی اســت منسوب به مولی علی عليه السلام که فرمود: فرزندانتان را 
برای زمان خودش بار بياوريد، که آن  ها برای زمانی جز زمان شما آفريده 

و خلق شده اند. 
شايد اين روايت مؤيد همين مسئله باشد که زمان به همراه خود خيلی 
مســائل را می آورد و لذا نمی توان توقع داشت که همفكری کامل در يك 
ســطح واحد بين فرزندان و اولياء برقرار باشــد. اين را يادآوری کنم که 
ممكن اســت فرزندان شما که هنوز در ســنين پايين هستند اين مسئله 
چندان برايشــان مطرح نباشــد، اما آينده ای دارند. اين مسائل برای خود 
ما نســبت به اخلافمان و پدر و مادرمان، اگر در قيد حيات باشند، مطرح 
اســت. اين اختلاف بين اولياء و فرزندان، بين نسل گذشته و نسل جديد، 
ممكن اســت گاهی در جهت مثبت و گاهی در جهت منفی باشد. گاهی 
فرزند به سمت فساد رفته و با پدر صالحش سازگار نيست؛ گاهی برعكس، 
فرزند با افكار تازه و اســلام زنده و پويا آشنا شده اما پدر نسبت به آن  ها 
راکد و بی تفاوت اســت و با چنين افكاری انس ندارد و به گونه ای ديگر 
فكر می کند و بينش متفاوتی دارد. اين اختلاف ممكن اســت در بسياری 
از مسائل و جهات ديگر هم مطرح باشد. در هر حال، فاصله - به ويژه در 
زمان ما که مســائل نو فراوان اســت - وجود دارد. حال، پس از طرح اين 

مقدمات وارد بحث اصلی می شويم. 

اصول صميميت
اولاً صميميت چيست و آثارش کدام است؟ ما که علاقه منديم دوستان 
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يا فرزندان صميمی داشــته باشــيم، يعنی آن  ها چگونه باشند؟ چه نوع 
موضع گيری در برابر ما داشــته باشــند که بگوييم صميمی هستند؟ در 

اينجا سه اصل گفته شده که اين  ها اصول صميميت هستند:
الف. نخست اينكه شخص، کسی را محرم ترين و مؤثرترين مشاور خود 
احســاس کند. يعنی انسان نسبت به وی طوری باشد که بتواند راز  هايش 
را با او در ميان گذارد و درد دل کند و واهمه نداشــته باشد. اگر مشكلی 
دارد با او در ميان می گذارد و به مشــورت می نشــيند و احساس می کند 
که او نســبت به وی وفادار است، رازش را فاش نمی سازد، با مسائل با بی 
تفاوتی برخورد نمی کند بلكه روی آن  ها حساب باز می کند. بنابراين، يكی 
از شــرايط و از آثار صميميت اين است که شــخصی محرم راز و مشاور 

انسان باشد. 
ب. دوم اينكه کســی بتواند خواسته   هايش را به راحتی با فردی مطرح 
کند و بداند که او در برابر خواســته و توقعش عكس العمل مثبت نشــان 
می دهد. اساساً شما گاهی که برای کاری احتياج به مراجعه به ديگری پيدا 
می کنيد، عده ای هســتند که تعبير شما نسبت به آن  ها اين است: »او که 
هيچ« و هيچگاه به او مراجعه نمی کنيد؛ زيرا آدمی اســت که هيچ قدمی 
در راه کمك و ياری شــما، حتی به زبان، بر نمی دارد. اما دوست صميمی 

شما آن کس است که احساس می کنيد ياور و همكار خوبی است. 
ج. صميميــت بين دو نفری برقرار اســت که بتوانند و جرئت داشــته 
باشند حتی خطای خودشان را با يكديگر در ميان بگذارند. در بين افراد و 
جوامع کم رشد هميشه عينك نقطه ی ضعف بينی خيلی قوی است؛ يعنی 
شــخص به دنبال اين است تا نقطه ی ضعف يا کمبودی را در طرف ديگر 
بيابد و آن را بزرگ کند. حتی نســبت به دوستان صميمی چندين ساله 
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به محض اينكه اشــتباه و لغزشی از آن  ها ديد فوری قطع رابطه  می کند يا 
در حضور وی به خاطر خطايش مهر ســكوت بر لب می زند، در حالی که 

سال   ها از دوستش کار نيك و شايسته ديده است. 
يا وقتی که کارنامه ی فرزندتان را به دســت شما می دهند، در نمره   ها 
به دنبال يك نمــره ی ضعيف می گرديد و با پيدا کردن آن فريادتان بلند 
می شــود، در حالی که نمره   های خوب را نمی بينيد. چرا چشــم نقطه ی 
ضعف  بينی بســيار قوی اما چشــم نقطه ی قوت بينی چه در سطح روابط 
اجتماعی با دوســتان و همكاران و همســايگان و چه در ســطح روابط 
خانوادگی با فرزندان ضعيف اســت؟ مخصوصاً مسئله ی رواج شايعات يك 
مصيبت اســت. يك فرد يا شــخصيت يا گروه را به خاطر يك شــايعه ی 
کوچك که درباره اش منتشر شده محكوم می کنند و بدون تحقيق و فكر 
پيرامون آن، دســت به دســت و د  هان به د  هان، آن را منتشر می سازند. 
گويی رواج اين شايعه و خوار کردن فرد و بردن آبرو و حيثيت او، آن هم 
براســاس گمان، ثواب دارد و کار خيری است. اين از صفات يك ملت کم 

رشد است. 
اگر انســان نسبت به کسی آنقدر احساس نزديكی کند که حتی بتواند 
نقطــه ی ضعف خــود را با او در ميــان گذارد، اين يكــی از علامت   های 
صميميت اســت. بگويد من فلان عيب را دارم، راه رفعش چيست؟ فلان 
اشــتباه را کرده ام و آبرويم در خطر اســت، راه حلش کدام است؟ و اين 
عيــب و خطايش را نه تنها به ديگری نمی گويد بلكه در راه سرپوشــی و 
رفع آن می کوشــد. بنابراين، يكی از علامت   های صميميت اين است که 
انســان بتواند خطايش را با ديگری در ميان گذارد، درد دل کند و انتظار 

ياری و همكاری داشته باشد. 
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اين  ها علامت   ها و نشــانه   های صميميت است. شــما آشنا زياد داريد. 
اگر يك روز انســان بخواهد دوستان و آشــنايان خود را از بين همكاران، 
همسايه   ها، فاميل و اقوام و خويشان بشمارد خيلی زيادند، امّا چند نفر از 
اين دوستان و آشنايان صميمی و محرم رازند؟ اين  ها بسيار کم و انگشت 

شمارند. پس مطلب را کاملا می توان لمس کرد. 

راه   های ايجاد صميميت در خانه
حــال، بايد کاری کرد که بچه   ها خانــه را محيط صميميت بدانند، درد 
دل   هايشــان را با والدين خود مطرح کنند، حرف   هاي شان را با آن  ها بزنند، 
اگر چيزی می خواهند از آن  ها بخواهند. شنيده ايد که گاهی گفته می شود 
فلان پدر با پسر جوانش دوست است؛ ساعت   ها می نشينند و با هم صحبت 
می کنند. يك جوان بيســت ســاله همراه پدر پنجاه ی ساله خود مسافرت 
می کند، راه می رود و درد دل می کند. آيا شــما هم حاضريد اين گونه عمل 
کنيد، يا فقط در حدود همين تشريفات که بايد احوالی پرسيده شود و سلام 
و عليكی باشد قانع هستيد؟ اينقدر فاصله زياد است که حرفی برای گفتن 
وجــود ندارد. همين جوان اگر رفيقش را پيدا کند دو ســاعت با هم حرف 
می زنند، اما با پدر يا مادرش مثل اينكه حرفی برای گفتن ندارد. نمی دانيم که 
آيا روح   ها به هم نزديك نيست، يا عواطف شكوفا نيست؟ بالاخره صميميت 
وجود ندارد. چه کنيم که خانه محيط صميميت باشــد؟ در اين زمينه ده 

اصل گفته شده است که من به طور فشرده توضيح می دهم. 

الف. وجود صميميت بين پدر و مادر
اگــر می خواهيم فرزندان با ما صميميت و همكاری و اطاعت داشــته 
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باشــند، آيا خودمان با هم صميمی هســتيم يا خير؟ آيا پدر و مادر  ها با 
هم صميمی هســتند؟ آيا خواهر و برادر  های بزرگ تر نسبت به پدر و مادر 
و نســبت به يكديگر صميمی هستند؟ اين اشــتباه است که انسان فقط 

دستور دهد و از ديگران بخواهد، اما عملش نمودار سخن او نباشد:
»کُونوُا دُعاةَ الناسِ بغَِیرِ الَسنَتِکم« 

مردم را نه فقط با زبان، بلكه با عمل به راه خير دعوت کنيد. 
عمل شما می تواند نمودار جهت و راه و خواست شما باشد. چه بسيار زن و 
شوهر  هايی را می بينيم که غير از صحبت در مورد همان وسايل و احتياجات 
زندگی حرفی بــرای گفتن به يكديگر ندارند. اينكه بنشــينند و در مورد 
يك مســئله ی اجتماعی، فكری و يا دينی با هم بحث کنند برايشان مطرح 
نيست. همان خانمی که فقط موقع خداحافظی، بعد از آنكه خداحافظی اش 
را کرده و ســلام هم رسانده و التماس دعا را هم گفته است اما باز هم يك 
ساعت روی پا می ايستد و با خانم   های ديگر حرف می زند، وقتی با شوهرش 

می نشيند مثل اينكه هيچ حرف و مسئله ای برای گفتن ندارد. 
اقلًا در شــبانه روز نيم ساعت با هم صحبت کنيد. نه سخنان معمولی و 
جار و جنجال و توقعات مالی بلكه صحبت با هدف و نتيجه  بخش داشــته 
باشيد. اگر داخل خانه بين پدر و مادر اين صميميت و همكاری وجود دارد، 
آنگاه می توانيد توقع داشته باشيد که فرزندانتان هم با شما همكاری کنند. 
اگر به حرف   ها و پيشنهاد  های يكديگر احترام می گذاريد، پس توقع داشته 

باشيد که فرزندان شما هم به دستور  ها و فرمان   های شما احترام بگذارند. 
اکنون می خواهيم نســخه ی اين درد را بپيچيــم. اوليّن دارويی که داده 
می شود اين است که خودتان با يكديگر صميمی باشيد، دوست باشيد، درد 

دل خود را به يكديگر بگوييد تا در اين محيط اين صفات پرورش يابد. 
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ب. هوشياری، دقت و حسابگری
در صورتی صميميت ايجاد می شــود که فرزند احساس کند اوليايش 
انســان   های هوشيار و مشكل گشايی هســتند. گاهی بچه   ها نقاط ضعفی 
از پدر و مادر به دســت می آورند. ممكن اســت بچّه پيــش خود بگويد 
پدر کودن اســت و می شود او را فريب داد. اشــتباهی مرتكب شده و به 
گونه ای ديگر برای پدر توضيح داده اســت؛ يك بهانه ی دروغ آورده و پدر 
هم قبول کرده اســت و يا هزار کار خلاف مرتكب شده و پدر اعتنا نكرده 
است؛ بنابراين، احساس کرده که پدر آدمی نيست که روی کار  ها حساب 
کند، ريزبين و دقيق و تيزبين باشــد. تصور نشود که پايين بودن مدرك 
تحصيلی يا موقعيت اجتماعی پدر عامل اين مشــكل است؛ گاهی ممكن 
است پدر، در عين بيســواد يا کم سواد بودن، باهوش و حسابگر و زرنگ 

باشد.  ای بسا لازم باشد همه ی ما در اين مورد آموزش ببينيم. 
شخص گاهی در روابط اجتماعی رفتارش به گونه ای است که نمی تواند 
مــورد اعتماد قرار گيرد، اگر چه ممكن اســت از نظر اخلاقی هم پاك و 
ســالم باشــد، زيرا فرد ساده و کودنی اســت که نمي توان روی او حساب 
کرد و به قول معروف خطش را خوانده اند. اگر احســاس بچّه اين باشــد 
کــه می توان پدر و مادر را فريب داد احســاس صميميــت نخواهد کرد، 

موضع گيری می کند و کار خودش را انجام می دهد. 

ج. رفتار اخلاقی و شخصيت تربيتی
بايد فرزندان خاطره ی بزرگی از رفتار اخلاقی و شخصيت تربيتی پدر و 
مادر در دلشــان وجود داشته باشد. يعنی احساس کرده باشد پدر راستگو 
اســت، به وعده   هايش وفا می کند و عادل و درستكار است. مادر پاکدامن 
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اســت. درســتكاری و پاکی و صداقت و حســن خلق به انسان شخصيت 
می دهد و او را بالا می آورد. شخصيت هم نفوذ ايجاد می کند و با اين نفوذ 

می توان او را رام کرد؛ يعنی در برابر انسان تسليم است. 

د. برخورد منطقی با خطا  های فرزندان
پــدر يا مادری بــه گونه ای عادت کرده و بار آمده اســت که، با ديدن 
کوچك ترين تخلف از فرزندش، عكس العمل شــديد نشــان می دهد. بچّه 
اشــتبا  هات زيادی می کند: غذا را وارونه می کند، ظرف را می شكند، فرش 
را کثيــف می کند، ديوار را خراش می دهد، کوچك تر از خودش را می زند، 

لباسش را آلوده می کند. خطا در زندگی بچّه فراوان است. 
يك نوع موضع گيری اين اســت که به محض مشــاهده ی کوچك ترين 
خطايی از فرزند، خود به خود دست بالا می رود و بر سر و صورت کودك 
فرود می آيد؛ د  هان باز مي شــود و يك توهين می کنــد. اين موضع گيری 
رفته رفته توان خودش را از دســت می دهد. هر چه خشونت بيشتر شود 
کودك جســورتر می گردد. البته، خشــونت غير از شخصيت و حسابگری 

است. 
برعكس، ممكن اســت موضع گيری پدر و مادری در مقابل رفتار خلاف 
بچه، بی تفاوتی باشــد. بچّه فرياد می کشــد، کوچك تر از خودش را اذيت 
می کند، پايين و بالا می پــرد، کثيف می کند و پدر و مادر هم بی اعتنا و 

خونسردند. هر دو روش غلط است. 
اين مشكل برای معلم هم در کلاس   ها مطرح است. امكان دارد معلمی 
موضع گيری خشــنی داشته باشــد و کوچك ترين تخلفی را با تندی پاسخ 
دهد يا، برعكس، معلمی در مقابل خطا  های شاگرد هيچ گونه عكس العملی 
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نداشته باشد. نه در آن محيط خفقان و خشك و نه در اين محيط بی تفاوتی 
هيچ گونه صميميت و دوســتی به وجــود نمی آيد و به دنبال آن نيز هيچ 

گونه همكاری وجود نخواهد داشت. پس چه بايد کرد؟ 
اينجا از موارد بسيار حساس است. ما در مقابل هر خطا بايد عكس العمل 
مناسبی داشته باشيم. فرزند خطايی کرده و پدر و مادر هم عصبانی شده 
و اختيار از دست داده اند. در اين حالت هر تصميمی که گرفته شود و هر 
کاری که انجام گيرد غيرمنطقی است و عقلايی نخواهد بود. بايد عصبانيت 

فرو بنشيند تا انسان بتواند با حساب و منطق کاری انجام دهد. 
مســئله ی ديگر اين است که اگر موضع گيری در اولين مرحله ی کتك 
زدن يا ناســزا گفتن و فرياد بيجا باشــد غلط اســت امــا، در عين حال، 
نمی توان در مقابل اين خطای فرزند ســاکت بود و حسابی باز نكرد. بايد 
صحبت کرد، تا حدی ملامت و بازخواست کرد و عواقب بد آن عمل را به 
او نشان داد. و چه بهتر که انسان قبل از پيدايش آن تخلف پيش بينی و 

پيشگيری کند. 
همين جا اين مسئله را نيز مطرح کنم که نبايد توقع داشته باشيم که 
فرزندانمان مطيع محض ما باشــند. انسان واقعاً گاهی از اينكه يك فرزند 
خردســال و کودك ســه چهار ســاله اش در برابر يك دستور شانه   هايش 
را بــالا می اندازد و با بی اعتنايی کار خــودش را می کند لذت می برد. اين 
کودك شخصيت و اراده دارد، يك انسان است و خدا انسان را آزاد آفريده 
اســت. به خدا قسم اگر اين موهبت آزادی در افراد و انسان   ها رشد يابد و 
رهبری شود، عقل   ها شكوفا و استعداد  ها بارور و انسان   ها ساخته می شوند. 
برعكس، آن زمانی که اين استعداد بزرگ انسانی - که شايد مرز انسانيت 
باشد - شكسته و بی نتيجه  گردد و انسان نتواند فكر کند و حرف بزند، در 
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اين صورت، تمام استعداد  ها لجن مال و سرکوب می شود و اصلًا شكوفايی 
در کار نخواهد بود. اگر شــما روی جوانه ای که با کمال طراوت و نشاط از 
دل زمين روييده اســت يك سنگ سخت بگذاريد، پژمرده و له می شود؛ 
اما اگر وســايلی را که برای رشــد آن لازم است فراهم سازيد، اطرافش را 
يك مقدار شيار بزنيد، آب و کود بدهيد، زودتر از دل خاك بيرون می آيد 
و آزاد می شــود و رشــد می کند. البته، اگر به اين ســو و آن سو منحرف 
شــد رهبريش کنيد، اگر آفتی آن را تهديد می کرد ســم پاشــی و آفت 
زدايی کنيد و اجازه دهيد آزاد بالا رود. ما نبايد توقع داشــته باشــيم که 
فرزندانمان خودشــان فكر نكنند و نينديشند، شخصيت نداشته باشند و 
نتوانند تصميم بگيرند و گوش به زنگ فرمان   های پی در پی باشــند؛ آن 
هــم فرمان   هايی که اگر در ضمن هفته يا روز از مجموع بكن و نكن   هايی 
که به فرزندتان می گوييد ضبط کنيد )خصوصاً مادران( می بينيد بمباران 
دســتور است: دست نزن؛ اين طرف نرو؛ اينجا ننشين؛ حرف نزن و از اين 
قبيل فرمان   های مختلف. کودکی که در برابر اين همه فرمان قرار می گيرد 
نمی تواند تشخيص دهد و يا تصميم بگيرد و لذا اراده اش از بين می رود. 

بنابرايــن، نه می توانيم فرزند خود را آزاد بگذاريم که هر چه خواســت 
انجام دهد و نه می توانيم توقع داشــته باشيم که هر چه می گوييم عمل 
کنــد. البته گفته   های ما هم بايد منطقی باشــد. برای مثال، در حالی که 
بچّه نشسته و درسش را می خواند و يا سخت مشغول انجام تكاليف است، 
ناگهان دســتور می دهيم: »برو آب بياور و يا برو در را باز کن!« در چنين 
شــرايطی، حتی المقدور نه تنها نبايد فرمان داد بلكه بايد شرايط را بهتر 
فراهم کرد تا بيشــتر و بهتر بتواند کارش را انجام دهد. بنابراين، برخورد 

منطقی با خطا  های فرزند از اصول مهم ايجاد صميميت است. 
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هـ . بها دادن به نقاط قوت فرزندان
قبلًا اشاره شد که ما تنها نقطه   های ضعف را می بينيم. بگذاريد جامعه ی 
ما به اينكه نقطه   های قوت را پر وبال دهد عادت کند. ما از ميزان عدل الهی 
که نبايد سبقت بگيريم. آنجا گنا  هان و ثواب   ها را با هم می سنجند؛ ترازو و 
حساب و معادله ای در کار است. بعلاوه، خداوند می فرمايد ما کار  های خير 
شــما را ده برابر اجر می دهيم.4 امّا ما اگر فرزندمان يك شب تكليفش را 
ديرتر انجام دهد يا نمره ی کمی بياورد يا اينكه کار خلافی مرتكب شــده 
باشــد، برايمان بســيار مهم جلوه می کند و لذا عصبانی مي شويم و احياناً 
فريــاد می زنيم و مؤاخذه می کنيم. چرا اگر ده مرتبه کار خوب انجام داده 
و دندانش را به موقع مســواك کرده و لباســش را مرتب نگه داشته و در 
خانه همكاری کرده است، تشويقش نمی کنيد تا اينكه احساس کند برای 
کار او حساب باز می کنند؟! بنابراين، امتياز دادن و تشويق کردن در برابر 

کار  های مثبت، از اصول ديگر ايجاد صميميت است. 

و. ايجاد يک محيط صميمانه برای بحث و گفت وگو
انســان بايد بنشــيند و برای فرزند خود قصه و داســتان بگويد يا با او 
بازی کند. گاهی چقدر بيــن بچه   ها و والدين صميميت می بينيم. پدر يا 
مــادری با فرزند خود موضوعی را طرح و پيرامونش بحث و گفت وگو و درد 
دل می کنند. اساســاً از فرزندان بخواهيم که برای ما حرف بزنند. از آن  ها 
بپرســيم که امروز چه مسائلی پيش آمد؟ در مدرسه و در راه چه ديدی؟ 
معلــم چه گفت؟ کلاس چطور بود؟ چه ياد گرفتی؟ بعد هم ما نظراتمان 
را بــرای آن  ها بگوييم. البته، اينكه چه چيزی را و چگونه بگوييم به جای 

خود قابل بحث است و مهم هم هست که بد آموز نباشد.5 
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ز. نظر خواهی از فرزندان در امور خانواده
نگوييــد من که می خواهم خانه را عوض کنم، اين بچه ی شــش يا ده 
ســاله نمی تواند طرف مشورتم قرار گيرد. اساساً با اين هدف که بچّه را به 
حســاب آورده باشيد مشورت کنيد. مثلًا بپرسيد امروز ظهر غذا چه باشد 
بهتر است؟ فردا که می خواهيم به مسافرت برويم از کدام راه برويم؟ با چه 
وســيله ای برويم؟ يك مقدار با بچه   ها مشورت کنيد و اجازه دهيد نظر بد 
و ناقص بدهند تا نظرشــان را اصلاح کنيد. آن  ها را راهنمايی و براي شــان 
اثبات کنيد که اگر از فلان راه برويد يا اگر غذا را اينطور بپزيم بهتر است. 

و اگر هم نظر خوبی بيان کرد به آن عمل کنيد. 
خصوصــاً اين روش بايد برای فرزند بزرگ تر و بالغ اعمال شــود. اين  ها 
نظــر و فكر دارند. اگر مايليد در کنار شــما باقی بمانند و بيگانه نشــوند 
و حرف   هاي شــان را برای ديگران نگويند با آن  ها مشــورت کنيد و اجازه 
دهيد اســرار و راز  هاي شان را برای شــما مطرح کنند. منظور اين نيست 
که دوست و مشاور نداشته باشند، اما ما هم بايد از جريانات زندگی آن  ها 
مطلع باشــيم. البته، با زور نمی توان تحميل کرد و از او خواست که کار  ها 
و تصميماتش را بيان کند، بلكه بايد محيطی به وجود آيد که فرزند قبل 
از همه به ســراغ شما بيايد. اين مسئله اغلب برای بچه   ها مطرح است که 
بچّــه مطلب و خبر تازه ای دارد اما آن را بــرای همه بيان نمی کند؛ تنها 
برای بعضی از دوســتانش بازگو می کند. اصلًا خود ما هم که يك مطلب 
تازه داريم عجله داريم که فلان دوستمان را ببينيم و آن را برای او تعريف 
کنيم. ما بايد محيطی به وجود بياوريم که فرزندمان قبل از همه دوســت 

داشته باشد که حرفش را با ما مطرح کند. 
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ح. ايجاد محيط همكاری و تقسيم مسئوليت
ما دوســت داريم که فرزندمــان در خانه با ما همكاری کند. خيلی هم 
خوب و لازم اســت. اما برای تمرين اين کار چه اشــكال دارد که تقسيم 
مســئوليت کنيم؟ به تناسب سن و توان بچه   ها کار  ها را بين آنان تقسيم 
کنيم، مثلًا يكی سفره بيندازد، يكی در شستن ظروف کمك کند، ديگری 
خريــد کند. کار  ها را خيلی منطقی و عادلانه تقســيم کنيد، ولی از آن  ها 
مسئوليت بخواهيد. گاه گاهی هم بد نيست که جای آن  ها را در مسئوليت   ها 
تغيير دهيد. اگر تقســيم کار نباشد و بی حساب عمل شود گاهی به طور 
غيرعادلانه کاری به يكی از فرزندان تحميل می شــود. مثلًا پدر يا مادری 
در يك نصف روز جمعه کار  های زياد را بر عهده ی فرزند خود می گذارد و 
توقع دارد که باغچه را آب بدهد، خريد بكند و کار  های ديگری هم انجام 
بدهد. اگر حساب کنيد می بينيد وقت ديگری برای بچّه باقی نمانده است. 
حتی خيلی مفيد است که اگر خود پدر و مادر به مسافرت می روند کار را 
بين خودشان تقســيم کنند تا براي شان به صورت عادت درآيد. ما ممكن 
است در محيط کارمان در اين زمينه خيلی فعال باشيم اما در محيط خانه 

اغلب بی توجه هستيم. 

ط. رعايت عدالت در بين فرزندان
اگر می خواهيد بچه   ها نســبت به شما وفادار و صميمی باشند با آن  ها 
رفتار »عادلانه« داشــته باشــيد. بقدری بچه   ها دقيق اند که واقعاً عجيب 
اســت. برای مثال، فرض کنيد که ميوه ی فراوانی گذاشته شده است، اما 
اگر سيب بزرگ تر را به يكی و سيب کوچك تر را به ديگری داديد، يا احياناً 
مادر ســر سفره در يك ظرف که قدری کهنه تر است به يكی و در ظرف 
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بهتر به ديگری غذا بدهد، بچّه می پرســد که چــرا و به چه دليل؟ حال، 
موقع خريد برای بچّه   ها، حرف زدن با آن  ها، شــماتت يا تهديد کردنشان 

که جای خود دارد. 
فرض کنيد امروز پای يكی از بچه   ها به ظرفی خورده و آن را شكســته 
اســت، شما هم فريادتان بلند می شود و او را تنبيه می کنيد. فردا برادر يا 
خواهرش همين خطا را تكرار می کند و شما اعتنايی نمی کنيد. بچّه بسيار 
باهوش و حســاس است و می پرسد که چرا ديروز مرا در برابر اين خلاف 
تنبيه کرديد اما امروز که خواهرم همين خطا را مرتكب شــد بی اعتنا از 

کنار آن گذشتيد؟
ما می خواهيم فرزندانمان با عدالت خو بگيرند و طرفدار و خواســتار و 
مجری آن شــوند و با جامعه ی عادل پيوند برقرار کنند. عدالت را بايد از 

قدم   های کوچك و در کوچك ترين مسائل تمرين کرد. 
در مورد معلم هم در کلاس مسئله به همين صورت است: بايد به طور 
يكسان از بچه   ها بپرسد، در برابر تكليف معين و مسئله ی معين يك نمره 
بدهد، به حرف همه به تســاوی گــوش دهد و فقط از چند دانش آموزی، 
که سرزبان دار هســتند و خيلی خوب جواب می دهند، نپرسد و به همين 

ترتيب موارد ديگر از اين قبيل را مراعات کند. 
حضرت علی عليه الســلام دخترش را احضار می کند و می فرمايد چرا 
اين گردن بند را از بيت المال گرفتی؟ در برابر برادرش عقيل می ايســتد 
و می فرمايد که بيشــتر از آنچه حق توســت از بيت المال به تو نمی دهم. 
عدالت را از درون خانه و فاميل خود اجرا می کند تا بعد بتواند فريادش را 
بلند کند که: به خدا از حلقوم ستمگر حتی اگر نيرومند باشد حق مظلوم 
را بيرون می کشــم و داد مظلوم را می ســتانم حتی اگر ضعيف ترين افراد 
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امت باشد. چه کسی می تواند اين فرياد را سر دهد و همه ی مردم و همه 
تاريخ هم بگويند که راست می گويد؟ کسی که اوّل نسبت به خود و فرزند 

و نزديكانش عدالت را اجرا کرده باشد. 

ی. ايجاد جهان بينی مشترک بين افراد خانواده
ما کتاب   هايی خوانده ايم، مطالبی شنيده ايم، جلساتی رفته ايم و با وعظ 
و ارشــاد  های خاصی آشــنا بوده ايم که فرزندان ما با آن  ها آشنا نيستند. 
آن  ها کتاب   های ديگری می خوانند، جلســات ديگــری مي روند و مطالب 
ديگری می شــنوند. بچّــه کار را به گونه ای می شناســد و پدر آن را چيز 
ديگری می داند؛ بچّه از خدمت، شناختی دارد و پدر آن را به شكل ديگری 
می شناسد. تلقی و برداشت آن  ها از عبارت متفاوت است. بنابراين، طبيعی 
اســت که رفته رفته فاصله ی زندگی ما با آن  ها بيشتر می شود. اکنون چه 

کنيم که در سطح مشترکی قرار بگيريم؟
بايد کتابی را که به فرزند ما می دهند يا خود او تهيه و مطالعه می کند، 
اگر ما هم توانســتيم، ورقی بزنيم. وقتی بچه   ها بزرگ تر شدند و توانستند 
هــر کتابی را مطالعه کنند، ما کتابی را که پســنديده ايــم به آن  ها نيز 
بدهيم تا بخوانند. در جلســات تبليغی که شرکت می کنيم آن  ها را هم با 
خود ببريم. اگر مقدور باشــد در جلساتی که آن  ها می روند ما نيز شرکت 
کنيم. در اين صورت، به تدريج جهان بينی و محصول فكری مشترك پيدا 
می شــود. با اين روش اميد می رود که ان شاءالله بتوانيم محيطی صميمی 
به وجــود آوريم )البته، صميميت را برای هوس و بــرای اينكه فرزندان، 
ما را دوســت داشته باشــند نمی خواهيم ايجاد کنيم، بلكه برای تربيت و 

سازندگی آن  ها احتياج به صميميت داريم(. 
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نكتــه ی نهايی که عرض می کنم اين اســت که اگر چنانچه شــما به 
يك واعظ علاقه مند نباشــيد حرف   های او در شما اثر نمی گذارد؛ حداکثر 
می گوييد هنرمند خوبی اســت و خوب صحبت می کنــد؛ اثری نخواهد 
داشت. شــما که می خواهيد فرزندتان را بسازيد و تربيت کنيد او بايد به 
شــما علاقه داشته باشد و به شــما احترام بگذارد و برای شما شخصيت 
قائل باشد تا موفق باشيد، والّا اگر برای شما شخصيت و ارزش قائل نباشد 
چگونــه می توانيد او را تربيت کنيد و دســتش را بگيريــد؟ و لذا يكی از 

پايه   های تربيت صميميت است. 
ــوا مِنْ حَولـِـکَ. . .«  ». . . وَ لـَـوْ کُنْــتَ فَظّــاً غَلیــظَ القَْلبِ لَا انفَضُّ

)آل عمران/159(
ای پيامبر! اگر تو خشن و سختگير و بدخو بودی مردم از دورت پراکنده 

می شدند. 
اما تو که با مردم انس داری، به آن  ها عشق می ورزی، با آن  ها صميمی 
هســتی و آن  ها نيز با تو صميمی هستند، اين چنين گوش به فرمان   های 
تو انــد و از آن  ها اطاعت می کنند. والّا در محيطــی که اعتماد و پاکی و 

شخصيت نباشد نفوذ معنوی و روحی وجود ندارد. 
خداوندا! به ما توفيق ده که در راه اجرای دستور  های مقدّست بكوشيم 
و برای تربيت فرزندانمان موفق باشيم و فرزندان ما، نور چشم ما و مايه ی 
اميد و مدد کار ما در زندگی معنوی آينده ما باشند. ». . . رَبَّنا هَبْ لنَا مِنْ 

هَ أعْیُنٍ وَ اجْعَلْنا للِْمُتَّقینَ إماماً«. )فرقان/74( یّاتِنا قُرَّ أزْواجِنا وَ ذُرِّ
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پاورقی

1ـ چون هميشــه آمار از مصاحبه های فردی و خصوصی گوياتر است. زيرا ممكن است دو سه نفر 

از اولياء از پيشرفت فرزندشان از جهات درسی و اخلاقی صحبت کنند و انسان، با توجه به نظر همين 

عده ی محدود، تصويری از مدرســه در ذهن خود ايجاد کند و گمان برد که مدرســه موفق بوده است. 

و يا، برعكس، يك دانش ــآموز ضعيف برای همســايه يا فاميلش نقل مي كند که من به فلان مدرســه 

رفتم و از درس و پيشرفت عقب ماندم، و کسانی که با وضع مدرسه آشنا نيستند، با شنيدن وضع او و 

امثال او، درباره ی مدرســه نظر کلی بدهند. اين از مســائل اسف بار است که ما در قضاوت های اجتماعی 

به موارد نادر و معدود قناعت و تكيه مي كنيم و يك مورد که راجع به يك مدرســه شــنيديم آن را به 

ســطح عمومی آن مؤسسه گســترش مي دهيم. اما آمار اين طور نيست. آمار مجموع نظرات خانواده های 

بســياری اســت. حال، اينكه آيا پرسشنامه ها درست و با دقت پر شده يا نه، مسئله ديگری است، اما از 

آن قضاوت محدود قبلی صحيح تر است.

2ـ از همان ســال گذشته فكر مي شــد که چه خوب است روی اين مسائل کار شود. يعنی جلسه ی 

تربيتی تشــكيل گردد و با اولياء مصاحبه شــود تا در رفع کمبودها و نواقص فرزندانشان بكوشند و به 

نوعی همكاری کنند. اين کار در ســال تحصيلی جاری با تشكيل انجمن جديد خانه و مدرسه تا حدی 

شكل گرفت و گروهی مامور کار پيرامون اين مسائل شدند و تلاش زيادی کردند.

3ـ در ايــن زمينــه به تاريخ خاص يك ملت يا يك بعُد از ابعاد يــك ملت يا مقطع خاص از تاريخ 

کاری نداريم. در مجموع، روند تاريخ، در جميع ابعاد، رو به کمال و رشــد است و بر سرعت اين سير و 

حرکت هم دائماً افزوده مي شود.

4ـ انعام/160: »مَن جاءَ بالحَسَنةِ فَلَهُ عَشرُ امَثالهِا...«

5ـ گاهی که انســان برای ايجاد صميميت با شــخصی، با وی صحبت مي كند افرادی پيدا مي شوند 

که حاضر نيســتند ســخن را گوش بدهند. خيلی تند دستشــان را به هم مي مالند و جابه جا مي شوند، 

يعنی که زودتر حرفت را تمام کن. اما يكی از مهم ترين شــرايط اخلاق اســلامی اين اســت که وقتی 

کســی با شــما ســخن مي گويد، کاملًا گوش دهيد و حتی به او نگاه کنيد، لبخند بزنيد و دقت نماييد. 

البته، سفارش يكطرفه هم نيست؛ از طرف ديگر نيز پرگويی و پرحرفی مذموم است. شايد اين داستان 



13
7

تی
ربی

ی ت
ها

ار
گفت

را شــنيده ايد که پيامبر )ص( از مســجد به مقصد خانه حرکت مي كردنــد، در بين راه عدی بی حاتم 

پســر حاتم طائی معروف - که هنوز هم مســلمان نشده بود - رســيد. ملاحظه مي كند پيرزنی در بين 

راه به پيامبر )ص( مي رســد و شــروع مي كند به مسئله پرسيدن و درد دل کردن. آن حضرت هم راحت 

ايســتاده و بــه صحبت های او گوش فرا مي دهــد و جواب مي فرمايد. عدی بن حاتــم مي گويد: »من اين 

صحنه را که ديدم، فهميدم که ايشــان پيامبر )ص( اســت و حسابش از امرا و فرماندهان و امثال آن ها 

جدا اســت؛ متعلق به مردم و از آنِ مردم اســت.« اين صحنه را ديد و ديگر نه معجزه و نه چيز ديگری 

طلب کرد و ايمان آورد.





همکاری خانه و مدرسه

ششم
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مطلبی را که قدری پيرامونش صحبت می کنيم مسئله ی رابطه ی خانه 0
با مدرســه اســت. آنچه که در خانه و مدرسه برايش کار می شود موضوع 
»تربيت بچّه« اســت؛ يعنی بايد گفت اساساً تمام تشكيلات فرهنگی يك 
مملكت، از وزير و وزارتخانه تا همه ی کارمندان اداری و مديران و کارکنان 
مدارس و معلمان و تمام بودجه ای که اختصاص داده می شــود، همه در 
نهايــت به دانش آموز برمی گردد و تمام اين تلاش   ها برای اوســت؛ يعنی 
کســی که آينده را بالاخره بايد به دست او سپرد و خواه ناخواه جامعه را 
از ما تحويل خواهد گرفت و تمام بزرگســالان، در هر سمت و مسئوليتی 
که هســتند، ناگزير مسئوليت و جايگاه خود را تخليه می کنند و آن را به 

اين نسل می سپارند. 
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نقش وراثت و تربيت در شخصيت كودک
شــايد تا به حال مكرر شنيده ايد که شــخصيت کودك را از دو زاويه 
می توان بررســی نمود: يكی از ديد وراثت، يعنــی آنچه که فرزند از پدر 
و مــادر و اجداد و نيز از محيط جغرافيايــی و طبيعی و حتی از تاريخ و 
امثال آن  ها می گيرد، و ديگری از ديد جنبه   های اکتســابی؛ يعنی کودك 
مجموعه ای از دو گروه از نهاد  ها اســت. يك گروه از اين نهاد  ها را، بدون 
آنكه کودك خواسته باشــد و تصميم و انتخاب وی در آن دخالت داشته 
باشــد، به او می دهند. همان طور که قيافه و چهره ی خاص، رنگ مو، قد 
و امثال آن را که جنبه ی طبيعی و فيزيولوژيك دارد محيط و طبيعت به 
او داده اند. البته، همه ی اين  ها را خدا داده اما منظور اين است که کودك 
در يــك محيط جغرافيايی و طبيعی قرار گرفته و از پدر و مادری به دنيا 
آمده که دارای قيافه، روحيات و خصلت   های خاصی بوده اند و خصوصيات 
عاطفی و معنوی ويژه ای داشــته اند. پس، فرزند با اين خصوصيات به دنيا 
آمده است و شــايد مشكل باشــد همه ی اين خصوصيات را که جنبه ی 
وراثتــی دارد تغيير داد. البته، يك نســل می تواند فكــر کند و تدبيری 
بينديشــد که بعضی از جنبه   های وراثتــی را برای آينده عوض کند. برای 
مثال، اگر چنانچه افراد يك نســل از نظر شرايط محيطی طوری است که 
قد کوتاه هســتند می توانند تلاش   هايی بكنند که برای آينده متوسط قد 
افراد بيشــتر شود، کما اينكه گفته می شود ژاپنی  ها در چند ساله ی اخير 
با تلاش   های فراوان اين کار را کرده اند و متوســط قد را چند ســانتيمتر 
افزوده اند. اما بايد تدابير زيادی برای آن انديشــيد؛ همان طور که در برابر 
زلزله يا حادثه ی پيش بينی نشــده ای هم اگر چنانچه تدبير و  انديشــه و 
طرح و نقشه ای باشــد، مثل بالا بردن مقاومت ساختمان در برابر لرزش، 
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می توان تا حدودی از خســارتش جلوگيری کرد و در امان بود. بنابراين، 
يك جامعه که درصدد اســت برای آينده اش در دراز مدت بينديشد شايد 
بتوانــد در مســائل وراثتی هم تغييراتی ايجاد کند. امــا فعلًا مواجهيم با 
نســلی که با يك سلســله نهاد  هايی که به او داده اند، به دنيا آمده است و 
کاری نداريم که کداميك از اين مســائل ارثی و جبری و طبيعی است و 
آيا اين نهاد  ها با چه شرايطی قابل تغييرند و يا اينكه اصلًا غير قابل تغيير 

هستند؟ که البته، احتياج به مطالعات زيادی دارد. 
اما گروه ديگر از نهاد  هايی که شــخصيت کودك را تشــكيل می دهند 
مسائلی است که فرزند آن  ها را در سايه ی تربيت کسب می کند و بايد به 
تدريج از محيط بگيرد. محيط شــامل خانواده، مدرسه و يكی هم جامعه 
است. ما فعلًا راجع به محيط جامعه صحبت نمی کنيم، برای آنكه محيط 
جامعه فعلًا در دست ما نيست.1 اگر چه محيط اجتماعی را هم افراد، مثل 
همان مســائل وراثتی، اما خيلی زودتر، می توانند عوض کنند ولی آن هم 
طرح و پشــتكار می خواهد، نقشه و مقاومت می خواهد که چگونه محيط 
تغيير يابد تا فرزندان ما در بســتر محيط بهتر تربيت شــوند. اين مسئله 
هم به جای خود قابل بحث اســت. اما فعلًا می گوييم محيط در دست ما 
نيســت. يك سلسله عوامل از نظر شــرايط اقتصادی، سياسی و تاريخی، 
مسائل تربيتی عمومی و مسائل ارتباط جمعی، محيط را برای ما می سازد 
که فعلًا مورد بحث ما نيســت. اما آن دو محيطی که اثر سازندگی تربيتی 

روی بچّه دارند يكی خانه و ديگری مدرسه است. 
در نظر بگيريد که بچّه متولد می شود در حالی که با هيچ زبان و آداب 
و عاداتی مأنوس نيســت؛ هيچ نوع طرز لباس پوشــيدن، هيچ نوع آداب 
معاشرت و برخورد و هيچ گونه  انديشه و فكر و جهان بينی و فلسفه برايش 
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مطرح نيست. اما کم کم بعد از پنج سال، ده سال در محيط خاصی رشد 
می کند، دارای يك زبان می شــود، صاحب يك فلسفه و  انديشه می شود، 
دارای يك مذهب می شود، دارای يك نوع آداب و روابط اجتماعی می شود. 
اين  ها را با خودش از مادر به دنيا نياورده بلكه در بســتر تربيت، يعنی در 
خانه، در مدرســه و در جامعه آموخته اســت. در خانه پايه ی اوّل را مادر 
می گــذارد. اولين کلمات، اولين برخورد  ها را مادر به بچّه می آموزد. البته، 
موضوع اصلی بحث ما اين نيســت که نقش مــادر يا نقش خاص محيط 
خانه را بررســی کنيم بلكه تنها می خواهيم بين دو محيط خانه و مدرسه 
را پيوند دهيم. کودك تا شــش سالگی فقط در اختيار محيط خانه است. 
با او چگونه رفتار کرده اند؟ نمی دانيم. بحث ما از ســن هفت سالگی است 

که وارد مدرسه می شود. 
دانش آموز بين پنج تا هفت ساعت از وقت فعالش را در مدرسه و بقيه 
را هم در منزل می گذراند. روز  های تعطيل و حدود سه ماه و نيم تعطيلات 
تابســتانی در اختيار خانواده اســت و نمی توانيم اين  ها را از يكديگر جدا 
کنيم. بعضی معتقدند چون قســمت عمــده ی حضور محصل در خانه در 
حال خواب می گذرد، پس، ســاعات فعال او در مدرسه است. البته، اکنون 
در مقام بررسی اينكه ميزان تأثير کدام محيط بيشتر است نيستيم. در هر 
حال، اين دو با هم آميخته هســتند و کودك را به يكديگر پاس مي دهند: 
خانه به مدرســه و مدرســه به خانه. بار ديگر فردا، مجدداً ســاعت بعد و 

همين طور اين مسئله تكرار می شود. 

تربيت ارادی و تربيت غير ارادی
معمولاً در مدرســه بچّه دو نوع تربيت می شــود: يكی تربيت عمومی 
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و ارادی و با نقشــه، وديگری تربيت   های غير ارادی و بی نقشــه؛ يعنی در 
تربيت ارادی، کتابی اســت معلوم که بچّه بايد بياموزد، درســی است که 
بايد بخواند، ســر صف برايش مطالبی عنوان می شود، در نمازخانه برايش 
مســائلی مطرح می شــود، در کلاس معلم برايش صحبت   هايی می کند، 
دســتورالعمل   هايی به در و ديوار نصب اســت. همه ی اين  ها تربيت   های 
عمومی و حســاب شده و ارادی است. روی اين بخش، مدرسه مسئوليت 
فراوانــی دارد. کيفيــت انتخاب معلــم، نحوه ی تنظيم ســاعات درس و 
برنامه   های ســر صف و نمازخانه چگونه است؟ فوق برنامه چيست؟ کتابی 
که خارج از کتاب درســی معرفی می شود کدام است؟ نوع برخورد معلم 
به چه شكل اســت؟ مطالبی را که معلم می گويد آيا حساب شده است؟ 
پيرامون داستان   هايی که می خواهد تعريف کند چقدر مطالعه و کار شده 
است؟ اين  ها يك سلسله مسئوليت   های بسيار سنگينی برای مدرسه است 
و مدرســه را اين مسائل مدرســه می کند. فلان مدرسه که ممتاز شده به 
ســبب همان طرح   ها، نيرو  ها و نقشه   هايی اســت که در آن بسيج شده تا 

توانسته است آن را ممتاز کند.2
يك بخش از تربيت مدرسه هم تربيت غيرعمدی و غيرارادی است. گر 
چه بالمآل هم ارادی می شود اما تقريباً غير عمدی است. معلم خصلت   ها 
و برخورد  هايی دارد، بدون آنكه توجه داشته باشد. او درسش را می گويد، 
اما در اين تدريس چگونه عمل کند که به فرد فرد بچه   ها رســيدگی کند 
و عدالت را عملًا اجرا نمايد؟ ممكن اســت معلم متوجه نباشد که ضمن 
درس رياضيات درس عدالت و راســتگويی هم می دهد. سهواً ممكن است 
وعــده ای بدهد و به اين وعده عمل نكند؛ بگويد فردا تكاليف را می بينم و 
نبيند، بگويد جايزه می دهم و ندهد؛ نمره می دهد اما دانش آموز احساس 
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می کند غيرعادلانه عمل شــده است؛ سؤال می کند اما فكر می کند توجه 
معلم تنها معطوف به تعدادی از بچه   های ممتاز يا چند دانش آموز پرحرف 
اســت. پس، او غيرمســتقيم درس عدالت يا درس بی عدالتی می گيرد؛ 
درس راســتگويی يا درس دروغگويی می گيــرد. لباس و قيافه ی معلم را 
می بيند و غيرمستقيم درس نظم يا درس بی نظمی می گيرد؛ درس خوش 
اخلاقــی و مهر و محبت و يا درس خشــونت می گيرد. در و ديوار کلاس، 
وسعت و نور کلاس، نوع اداره ی عمومی مدرسه در شكل گرفتن شخصيت 
کودك نقش تربيتی دارد. اين  ها يك سلسله تربيت   های غيرارادی مدرسه 
است که دائم بر دانش آموز تأثير می گذارد. البته، مدرسه ی حساب شده و 
با نقشه بايد روی اين مسائل غير ارادی هم طرح داشته باشد؛ يعنی برای 
اخلاق و برخورد و رابطه ی معلم، نحوه ی اداره ی مدرســه، وسعت، نور و 

ساير ويژگی   های ساختمانی مدرسه برنامه داشته باشد. 
بنابراين، مدرســه اثر تربيتی سازنده ای دارد که قسمتی از آن حساب 

شده و ارادی و روی نقشه و معمولاً بخش ديگرش غيرارادی است. 

نقش منزل
منــزل معمولاً برای خانواده   ها محيط تربيتی غيرارادی و غير حســاب 
شــده اســت. يعنی کمتر می بينيم خانواده   هايی را کــه پدر برای تربيت 
فرزندش نقشه داشته باشد، طرح داشته باشد که چه کتاب مفيدی برای 
او تهيــه کند. دقت کند کــه کدام برنامه ی روابط جمعــی، کدام مجله، 
کدام برنامه ی تلويزيون برای او ســازنده است. آيا بردن او به خانه ی فلان 
خويشــاوند چه اثر تربيتی خوب يا بدی خواهد داشت؟ اين مسافرتی که 
می خواهند بروند آيا در مجموع برای او سازنده است يا اثر تربيتی منفی و 
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معكوس دارد؟ البته، افراد و خانواده   هايی هم هستند که برای اين مسائل 
نقشه و حساب دارند، اما شايد اغلب حساب نمی کنند. 

خانــواده با اخلاق خاصی بدون يك برنامه بار آمده اســت؛ با فاميل و 
همسايگانی سر و کار دارد. مادر هم به نوعی با فرزندانش صحبت می کند. 
حال، با خشــونت و فحش و بدزبانی اســت يا با سســتی و بی تفاوتی، 
سختگير است يا سهل انگار، بالاخره به هر صورتی که شد زندگی می کند 
اما شب يا روز يك ساعتی نمی نشيند که بينديشد آيا اين نوع برخورد چه 
اثری روی بچّه و تربيت او دارد؟ آيا من که احياناً در اين اتاق تلويزيون را 
روشــن کرده ام، و بچّه هم بايد تكليفش را انجام دهد، اين چه اثری روی 
او خواهد داشــت؟ آيا جاذبه ی تلويزيون اجازه می دهد که بچّه درست به 
انجام تكليف و حل مســئله اش برسد؟ و مســائل فراوانی از اين قبيل که 

نسبت به آن بی توجه اند. 
خانواده   ها معمولاً تربيتشان تربيت غيرارادی و غيرعمدی است. و لذا يكی 
از دلايل ضرورت تشكيل اين مجالس و مجامع همين است که تربيت از آن 
حالت بی تفاوتی و بی برنامگی بيرون بيايد و با نقشه و حساب صورت پذيرد، 
که البته کار مشكلی است. حتی برای خانواده   هايی که معلومات تربيتی هم 
دارند و در اين رشــته   ها تحصيل کرده اند، اگر بخواهند انجام روابط داخل 

خانه را بر يك اساس حساب شده قرار دهند، مشكل است. 
حــال، بچّه ای که به ايــن دو واحد، يعنی خانه و مدرســه، پاس داده 
می شود و در مدرسه يك تربيت ارادی و يك تربيت غير ارادی و در منزل 
حــدود نود درصد تربيت غيــر ارادی می بيند چه کنيم که، در اين ميان، 
گرفتار در تضاد و خنثی شدن تربيت   های اين دو واحد نباشد؟ چند مثال 

عرض می کنم. 
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پرهيز از تنبيه بدنی
ممكن است طرح مدرسه در برخورد با دانش آموز اين باشد که نبايد او 
را تنبيه بدنی کرد؛ کتك زدن برای او مضر است و نه تنها مشكلی را حل 
نمی کند بلكه او را بيشتر لجوج و مقاوم و پرخاشگر بار می آورد، عصبانتيش 
را بيشتر می کند؛ بايد به گونه ای با او برخورد کرد که کار خلاف نكند و در 
عين حال تنبيه بدنی هم نشود. مدرسه اين اصل تربيتی اش را هم خيلی 
محكم با يك سلسله طرح   هايی حفظ و اجرا می کند، اما بچّه که در محيط 
خانه قرار می گيرد ناگهان مي بيند در برابر کوچك ترين مســئله ای که برای 
مادر پيش می آيد، دســت مادر هم بالا رفته تا بر سر او بزند. کاری را بايد 
انجام می داده که انجام نداده اســت يا مطلبی گفته که اعصاب مادر کمی 

ناراحت شده و حالا دستش برای تنبيه او بالا رفته است. 

پرهيز از ناسزاگويی
ممكن است طرح مدرسه اين باشد که ناسزا گفتن به کودك و توهين 
کردن به او کار درســتی نيســت، به جهت اينكه اين ناســزاگويی بچّه را 
کوچك و تحقير می کند. البته، ناســزاگويی جنســی کــه از نظر عفّت و 
اخلاق اثر منفی دارد به جای خود، ناســزاگويی حيثيتی هم فراوان است. 
وقتــی ا  هانت   هايی از قبيل حيوان، کودن، احمق و نفهم می شــنود، اين 
خود، تلقين بسيار شديدی به اوست؛ يعنی انسان حماقت را با دست خود 
مثل آمپول به بچّه تزريق می کند. وقتی بر ســرش فرياد می زند: »احمق! 
کــودن!« حماقت و کودنی را تزريق می کند. اين تشــخيص مدرســه در 
برخورد با بچّه اســت. بچّه به خانه می رود و می بيند باران ناسزا بر سرش 
می بارد و اصلًا مســئله آنقدر روان است که از آن سيلی که از کوه سرازير 
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می شــود روان تر و راحت تر است. مادر يا احياناً پدر مرتب به فرزندان بد 
و بيراه می گويد. 

پرهيز از اشاعه ی اختلاف 
ممكن است طرح تربيتی مدرسه اين باشد که دانش آموز نبايد احساس 
کند که در مدرسه اختلافی وجود دارد. حتی اگر دو معلم اختلاف سليقه 
دارند، آن را به ســرعت در دفتر و شــورا  ها حل می کنند و به هيچ وجه 
اجازه نمی دهند به محيط مدرســه و کلاس کشيده شود. اساساً برنامه   ها 
بايد طوری تنظيم گردد که اگر احتمالاً اختلافی هم هست دانش آموزان 
آن را احساس نكنند و مدرسه يك واحد به هم پيوسته و متحد بدانند. 

اما بچّه می بيند در خانه، پدر و مادر با کوچك ترين مســئله دادشان سر 
يكديگر بلند می شود. ممكن است ناسزاگويی هم در بين نباشد، اما نسبت 
بــه هم عبوس اند. هر کدام از ديگری گله دارد، از هم طلبكارند و بر ســر 
يكديگر فرياد می کشــند. روشن است که اين کودك خردسال و بيچاره با 

آن روح لطيف و پذيرايش از اين برخورد  ها اثر می گيرد. 
کداميك حق می گويند؟ خانه يا مدرســه؟ بعلاوه، در خانه حق با پدر 

است يا مادر؟
مدرســه ای که اين همه تلاش کرده تا اختلاف ســليقه ی دو معلم را 
بپوشــاند که بچّه آن را احســاس نكند همين بچّــه در خانه با اختلافات 
فراوانی مواجه است. کدام را بايد بپذيرد و ياد بگيرد؟ اختلاف يا اتحاد را؟ 
ممكن است بعضی از خانواده   ها تصور کنند که الحمدلله توانستيم بچّه را 
در يك مدرســه ی خوب ثبت نام کنيم و مدرسه فرزندم را تربيت می کند 
و خودشان را تا آخر ســال راحت بپندارند. اين مثل آن است که، از نظر 
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بهداشت، آب آلوده شــخص را بيمار می کند؛ حال شما شش ساعت آبی 
را که صد در صد ضد عفونی شــده و از نظر ترکيبات شــيميايی و املاح 
هم به اندازه ی لازم برای ســلامت بدن داشته باشــد در اختيار بچّه قرار 
دهيد، بعد او را در جايی که آبش آلوده است ر  ها کنيد. آيا می توان انتظار 
داشت کودك بيمار نشود؟ البته، نمی خواهيم فقط محيط خانواده را آلوده 
قلمداد کنيم؛ ممكن اســت عكس اين مســئله نيز وجود داشته باشد. در 
خانه آب تميز و استرليزه به بچّه بدهيد و بعد اجازه دهيد که از آب آلوده 
و غير بهداشــتی مدرسه بياشامد. انتظار نداشــته باشيد او که مدتی آب 
ســالم و مدتی هم آب آلوده آشاميده اســت بيمار نشود. اگر بعد از دادن 
يك وعده ی غذايی سالم به بچّه غذای مسموم و مانده به او بدهيد، حتماًً 
مريض می شــود. اگر می خواهيد سالم بماند بايد تمام 24 ساعت مراقبش 

باشيد. 
من نمی دانم آيا واقعاً احســاس کرده ايد که اين صحبت   ها، اين روابط و 
برخورد  ها و اين مسائلی که در خانه وجود دارد به منزله ی غذا است؟ قطعاً 
غذا و بلكه مهم تر از غذا است. روح ما با اين غذا  هايی که از محيط می گيريم 
ساخته و پر می شود، همان طور که ظرف معده با غذا  های مادّی پر می شود. 
اما شايد بتوان بعضی از بيماری   های جسمی و بدنی را با خرج پول و دردسر 
فراوان ســرانجام معالجه کرد و بهبودش داد، اما مگر بيماری   های تربيتی و 
روحی را به اين زودی می توان درمان کرد؟ مگر فساد اخلاق به اين سادگی 
قابل جبران است؟ مگر کودکی را که سست و تنبل و بی حاصل و بی تفاوت 
بار آمده است بعد  ها می توان متعهد و مسئول ساخت؟ اين مسائل را بايد در 
شورا  های مدرسه طرح کرد و به خانواده   ها بايد گفت: » خانواده   های محترم! 

آيا خوراك مناسب تربيتی به بچه   ها می دهيد؟«
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نكاتی پيرامون ميهمانی   ها و مسافرت   ها
در ايام نوروز و تعطيلات، ما يا مجاوريم يا مسافر. اگر مجاور باشيم و در 
شــهر بمانيم گرفتار ديد و بازديد  های عجيب و غريب هستيم. مايلم چند 

نكته را پيرامون اين مسئله تذکر دهم. 

الف. گفت وگو  های بي حاصل
اگر شــما با سی خانواده فاميل باشيد مقيّد هستيد که همه ی آن  ها به 
ديدن شــما بيايند و شــما هم به ديدن همه ی آن  ها برويد. مرتب از اين 
طرف به آن طرف تكرار می شــود و هر دفعه نيز چند ساعت در کنار هم 
سپری می شــود. آيا از نظر بحث، خوراك مناسبی در اين جلسات وجود 
دارد؟ واقعاً ضايعه است، چهارده پانزده روز و هر روز چند ساعت با ديد و 
بازديد  ها می گذرد. اين ساعت   ها به چه نحو می گذرد؟ احوالپرسی و صله ی 
رحم ثواب دارد، اما آن همه بحث   های بی حاصل که در اين جلسات طرح 
می شــود چه ضرورتی دارد؟ واقعاً برای اين جلسات تهيه ی خوراك جهت 
بحثْ مهم اســت. خصوصاً خانم   ها ايــن مطالب را ضبط و بعد روی کاغذ 

پياده کنند، ببينند آنچه گفته شد چه بود و چه اثر و حاصلی داشت؟

ب. مسابقه ی در اشرافي گری
مســئله ی ديگر در اين جلسات مسابقه در اشــرافي گری است. چگونه 
ممكن اســت پذيرايی ما از پذيرايی فــلان خانواده، که چندنوع غذا و ده 
قسم آجيل و ميوه داشت، کمتر باشد؟ اگر آن  ها ده نوع آجيل و شيرينی 
داشــتند ما بايد يازده نوع تهيه ببينيم. البته، متخصص اين قســمت هم 
خانم   ها هســتند و واقعاً ذوق و ابتكاری برای پيدا کردن راه مصرف دارند. 
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خيلی خوب می دانند که بهترين آجيل را فلان نقطه ی شهر دارند، بهترين 
شيرينی را کدام قنادی دارد و بهترين مدل چيدن ميز چگونه است. اما آيا 
فكر کرده ايم که بالاخره بايد روزی در اين مسابقه ی اشرافي گری و تجمل 
دوستی ترمز کرد؟ درست است که مجلس نبايد خشك باشد و در ديد و 
بازديد، خوارك و پذيرايی هم لازم است، اما تا چه اندازه چشم و همچشمی 
و اسراف بايد باشد؟ بعلاوه، با توجه به اينكه بسياری از خانواده   ها محروم 
هستند، چه بسيار نياز  های اجتماعی که زمين مانده، چه بسيار پول   هايی 
که لازم اســت خرج شود و نمی شود، چه بســيار کار  های اساسی که به 
خاطــر نياز مالــی انجام نمی گيرد و بايد از پول همين مردم مســلمان و 
متعهد و مسئول تأمين شود، اما مقداری از اين پول  ها، به گونه ای ديگر و 

با مصرف شدن برای همين تشريفات، ضايع می شود. 

ج. رفت و آمد با خانواده   های ناصالح
در رفت و آمد با خانواده   های مختلف همه جا از نظر تربيتی، حجاب و 
حتی عكس  هايی که در خانه نصب می شــود مطمئن نيست. تعريف  هايی 
که بچه   های ديگر از حرف   هايی که شنيده اند، از مهمانی  هايی که رفته اند و 
از فيلم   هايی که ديده اند برای فرزندان شما خواهند کرد، همه قابل اعتماد 
نيســت. نمی گويم همه ی مــا گرفتار اين گونه فاميل   ها هســتيم امّا، در 
مجموع، ســوغات و ره آوردی که از اين ديد و بازديد  ها می آوريم چيست؟ 
يعنــی بچه   ها و خانم   ها کــه به اين ميهمانی   ها می رونــد و بر می گردند، 
مجموع ره آوردی که با خود می آورند، چيست؟ روی اين مسئله بايد تأمل 

کرد. 
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د. كتاب، عيدی مناسب
آيا هرگز به فكــر افتاده ايد که برای عيدی دادن به خانواده   ها و بچه   ها 
عيدی را به کتاب خوب تبديل کنيد؟ من يكی دو ســال تجربه کرده ام، 
تجربه ی خيلی مختصری که ان شــاءالله بايد تعميمش بدهم. ديدم خيلی 
جالب است و هيچ اشكالی ندارد شما که برای خريدن يك جفت کفش به 
خودتان زحمت می دهيد و رنج تهيه ی آن را تحمل می کنيد، به جای پول 
دادن به بچه، کتاب مفيد به او هديه کنيد و به جای اينكه بچّه ســرگرم 
اين محاســبات شود که امسال فلان مقدار پول عيدی گرفتم و سال قبل 
چقدر، عمويم چقدر عيدی داده اســت و عمه ام چقدر، به کتاب مشغول 
شــود. بالاخره گاهی اين کتاب را باز می کند و می خواند. اگر قرار اســت 
هديه ببريم چه اشــكال دارد که اين هديه يك کتاب خوب باشــد؟ اين 

کار  ها را مرسوم کنيد. پس، عيدی دادن   ها هم بايد حساب شده باشد.

هـ . انتخاب محل مسافرت
اگر در نظر داريد که ايام تعطيلات به مسافرت برويد، با توجه به اينكه 
عده ی کثيری معمولاً مسافرت می کنند، آيا محل آن را با طرح و حساب 
انتخــاب کرده ايد، يا اينكه مثلًا دليل انتخاب محلی برای مســافرت تنها 
اين اســت که آنجا را نديده ايد؟ بعد که به مقصد رسيديد، ايا آن مكان   ها 
و افرادی را که برای ديدن انتخاب می کنيد حســاب شده است يا از روی 
عادت اين کار را می کنيد؟ آيا برای برخورد  های ســازنده ی مســافرت و 
گردشــگاه   ها فكر کرده ايد که برنامه ای تنظيم کنيد؟ متأســفانه برنامه ی 
مسافرت هم در خط اشرافي گری افتاده است. شايد سابق با يك سفر قم و 
حضرت عبدالعظيم مسئله حل می شد، اما اکنون سفر  های طولانی داخلی 
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و بعد هم کم کم مسافرت   های خارجی مرسوم شده است. می خواهم کمتر 
از فلان مقدار خرج نشود چون کمتر از آن مايه ی خجالت است. بنابراين، 
مســئله ی مسافرت هم از آن مسيری که اسلام بيان داشته منحرف شده 
اســت. خدای متعال می فرمايد: »قُلْ سیرُوا فِی الْأرْضِ فَانْظُرُوا کَیْفَ کانَ 
عاقِبَةٌ الَّذینَ مِنْ قَبْــلُ. . . « )روم/42(. جوامع مختلف را ببينيد و در آن 
مطالعه کنيد و بينديشــيد. از عادات و آداب و خوب و بد  ها و محيط   های 
ديگران درس عبرت بگيريد تا سفرتان آموزنده باشد، روح را وسعت بخشد 
و روابط را گســترش دهد و يك هجرت موقت باشد که انسان از پوسته ی 

خود خارج گردد. 
بعد هم آوردن هديه و ســوغات از مســافرت   ها يك مسئله ای شده که 
واقعاً مصيبت اســت. ليســتی مفصل از افراد فاميل و همسايه و ديگران 
برمی دارند که گاهی هم به شصت هفتاد نفر بالغ می شود. هديه را اسلام 
دوســت می دارد و تشــويق می کند، اما نبايد دچار افراط و تفريط شويم. 
گاهی يك هديه ی کوچك باعث ايجاد ارتباط و صميميت می شود. همان 
طور که پذيرايی و مهمانی هم اساســاً خوب و پســنديده اســت و باعث 
صميميت و محبت می گردد، اما گاهی آنقدر افراطی و انحرافی می شــود 
که اساساً به صورت ديگری در می آيد و چيزی جز خرج کردن و رقابت و 
حسادت و چشم و همچشمی  نيست. بنابراين، بايد روی ديد و بازديد  ها، 

هديه   ها و خريد  های مسافرت طرح و برنامه داشت.3

خلاصه ی بحث
خلاصه ی بحث آنكه بايد بين خانه و مدرســه همكاری وجود داشــته 
باشد. مدرسه طرح   های تربيتی دارد، اگر اين طرح   ها غلط است خانواده   ها 
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بايد تذکر دهند و اگر درســت اســت برای اجرای آن  ها همكاری کنند تا 
بچّه گرفتار تضاد تربيتی نشــود. همچنين، در طرح   های آموزشی مدرسه 
همكاری کنند. مدرسه نمی تواند انجام تمام تكاليف را در مدرسه بخواهد؛ 
ناگزيــر مقداری از کار مدرســه بايد در خانه انجام شــود و خانواده بايد 
مراقبت کند. اگر در خانه هر شــب مهمانی يا دعوا يا انواع مســائل ديگر 
باشــد، بچّه نمی تواند تكاليفش را درســت انجام دهد. از خود نبايد سلب 
مســئوليت کرد که مدرسه خودش کار  ها را انجام می دهد. خير، در مورد 
انجام تكاليف و امتحان فردا از فرزندتان ســؤال کنيد، مقدمات کارش را 
برای روز بعد آماده سازيد. پس، ان شاءالله در زمينه ی همكاری آموزشی و 
همكاری تربيتی خانواده   ها با مدرسه مراقبت بيشتری به عمل آيد. اولياء 
بايد از طرق مختلف با مدرســه در تماس باشــند و اشكالات و مسائل و 
پيشنهاد  هاي شان را بگويند. فراموش نكنيد که اگر اميدواريد که مدرسه ی 
شــما موفق و ممتاز باشد و بتواند در آينده رشــد بيشتری داشته باشد، 
خودتان را در برابر مدرســه مســئول بدانيد و باری روی دوش خودتان 

احساس کنيد. 
چه جمله ی زيبا و جالبی است که رسول اکرم )ص( فرمود: 

»مَنْ اصَْبَحَ لایَهْتَمُّ باُِمُورِ المُسْلِمِینَ فَلَیْسَ مِنْهُم. . .« )بحارالانوار، ج74، 
ص339(

اگر کسی صبح سر از خواب بردارد، اما از نظر مسئوليت   های اجتماعی 
باری بر دوش خود احساس نكند، مسلمان نيست. 

انسان طلبكار و پست، کار و ابلاغش را بار می داند، نوع برخورد مشتری 
و تعويض رنگ خانه و امثال آن را بار و مســئله می داند، اما مســئوليت 
در برابــر دين و جامعه را بار نمی داند. در اين زمينه، احســاس وظيفه و 
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نگرانی و اهتمامی نيســت. واقعاً خودمــان را روانكاوی کنيم، ببينيم آخر 
شــب يا موقع صبح که مســائل مهم زندگی از جلوی انسان رژه می رود، 
به چه می انديشــيم؟ اگر ديديم يك درصدی فكر درباره ی خدا و مسائل 
اجتماعــی و وظايف دينــی در افكار و مخيّله مان وجــود دارد بدانيم که 

مسلمان هستيم. 
اميدواريم ان شــاءالله خداوند به همه ی ما و شما توفيق عنايت کند تا 
وظيفه ی خود را نســبت به فرزندانمان احســاس کنيم و در راه انجام آن 
وظايف کوشــا باشــيم. خداوند به همه ی ما آن بيداری و رشد را کرامت 
فرمايد که مسئوليت   های اجتماعی خود را درك کنيم و در راه انجام آن  ها 

همت به خرج دهيم و در همه حال از خداوند توفيق و مدد بطلبيم. 
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پاورقی

1ـ شايان ذکر است که اين سخنرانی قبل از پيروزی انقلاب شكوهمند اسلامی ايراد گرديده است. 

)د(.

2ـ در اينجا نمي خواهيم اولياء را غيرمســئول بدانيم، بدين جهت که مدرســه برای آنكه برنامه های 

سازنده و مناسب داشته باشد بايد کمك و تأييد شود. و به طور کلی، اولياءاند که بايد با حمايت معنوی 

و مالی خودشــان، با خواستنشان، با طرح دادنشان، با پيشنهاد و معرفی يك معلم خوب، يك برنامه ی 

خوب، يك کتاب خوب، مدرســه را کمك کنند. نگويند چند نفر مسئولاند و بايد تمام اين بار سنگين 

را به دوش بكشــند و خودشــان مدرسه ی خوبی درســت کنند. نه، ما بايد از آن ها بخواهيم که در آن 

سلسله مسائلی که آن ها مسئول مستقيم هستند، با آن ها همكاری کنيم. و لذا اگر چنانچه من و شما 

به دنبال مدرســه ی خوب مي گرديم، تا فرزندانمان در دامن آن مدرسه خوب تربيت شوند، بايد ببينيم 

ما برای ســاختن آن مدرســه تا چه حد نقش داشتيم، برای بار آوردن آن مدرسه چقدر همت به خرج 

داديم و چقدر کمك و همكاری کرديم.

3ـ در مســافرت مي بينيد اين تنها ايرانی است که چند ســاك و چمدان پر مي كند و پشت سرش 

مي آورد. ديگران اگر مســافرت علمی دارند، مســافرت تفريحی دارند، به راحتی با يك ســاك دستی 

کوچك مسافرت مي كنند.



مسئله ی تعليم و 
تربيت در اسلام

هفتم
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»قَدْ افَْلَحَ مَنْ تَزَکی وَ ذَکَرَاسْمَ رَبهِِّ فَصَلّی« )اعلی/14-15(8
حقا که فلاح و رســتگاری يافت کسی که تزکيه ی نفس کرد و به ذکر 

نام خدا به نماز پرداخت.
موضوع بحث، مســئله ی تعليم و تربيت در اسلام و رابطه ی بين تربيت 
و تعليم است. تعبيری که معمولاً قرآن از کلمه ی »تربيت« می کند با لغت 
تزکيه اســت: »قَدْ افَْلَحَ مَنْ زَکّیها وَ قَدْ خابَ مَنْ دَسّیها« يا در جای ديگر: 
»قَدْ افَْلَحَ مَنْ تَزَکّی وَ ذَکَرَ اسْمَ رَبهِِّ فَصَلّی« )شمس/10-9( هر کس نفس 
خود را از گناه پاك سازد به يقين رستگار خواهد بود و هر کس که آن را 

به کفر و گناه پليد گرداند البته زيانكار خواهد گشت.
و يا در ســوره ی مبارکه ی جمعه که هدف از بعثت پيامبر اسلام )ص( 
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یّینَ رَسُولًا مِنْهُمْ یَتْلُوا عَلَیْهِمْ آیاتِهِ وَ  ذکر می شــود: »هُوَ الَّذی بعََثَ فِی الُامِّ
یُزَکّیهِمْ وَ یُعَلِّمُهُمُ الکِتابَ وَ الحِْکمَهَ. . .« )جمعه/2( اوست خدايی که ميان 
عرب امی پيامبری بزرگوار از ميان همان مردم برانگيخت تا بر آنان وحی 
خدا را تلاوت کند و آن ها را از لوث جهل و اخلاق زشــت پاك سازد و به 

آنان شريعت کتاب سماوی و حكمت الهی بياموزد.
بنابراين، کلمه ی »تزکيه« به عنوان بيان مفهوم تربيت در قرآن، چندين 
مورد به کار رفته اســت. تزکيه از نظر لغوی يعنی پيراستن و پاك کردن 
از آلودگی   ها و شــوائب. کلمه ی »زکات« نيز با »تزکيه« هم خانواده است؛ 
يعنی تزکيه و زکات از يك ريشــه اند و اگر معنای تزکيه، پيراستن و پاك 
کردن از آلودگی   ها باشد، کلمه ی زکات نيز تقريباً به همين مفهوم به کار 
رفته است؛ يعنی گفته می شود زکاتی که به مال تعلق می گيرد، در واقع، 
پيراســتن مال است از قســمتی که حقوق مردم به آن تعلق گرفته است 
و اگر اين قســمت از مال جدا شــد، بقيه ی مال، گوارا و پاك و قابل بهره 
برداری است و از هر گونه طمع و کينه و نفاق و نظر سوئی به دور خواهد 
بود. اما اگر چنانچه حق مردم از مال پرداخت نشــد، اين مال، پاك شده 
و پيراسته نيست، آلوده اســت و طبعاً اين مال برای صاحبش آن برکت، 
پاکی، صفا و پيراســتگی را ندارد. آنجــا که تزکيه درباره ی نفس و روح و 
جان و روان به کار رفته به معنای پيراستن روح و فكر از هر گونه آلودگی 
اســت: آلودگی فكری، آلودگی اخلاقی و آلودگی   های روحی. پيراستن از 

اين مسائل جنبه ی تزکيه ی کار است. 

تزكيه قبل از تعليم
اکنون لازم است در اين زمينه چند نكته تذکر داده شود. يكی اينكه در 
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قرآن مسئله ی تزکيه قبل از تعليم آمده است؛ يعنی پرورش قبل از تعليم 
و قبل از آموزش است. برخلاف اصطلاح معمول آموزش و پرورش، که در 
بين ما فارســی زبانان رايج اســت و آموزش را بر پرورش مقدم می دانيم، 
در اســلام و در تعبير قرآن مسئله ی تزکيه و تربيت قبل از تعليم به کار 
رفته اســت. ظاهراً تعبيری که کشــور  های عربی از اين وزارتخانه دارند 
»وزارةُ التربیه و التعلیم« اســت. مسئله ی پيراستن قبل از آراستن است. 
يعنی بايســتی اول روح، جان، روان، اخلاق، اجتماع و عمل از آلودگی و 
انحراف پاك گردد، بعد از اين پيراستگی، آماده می شود تا به کمالات هم 
آراسته شود و رشد کند و بالا بيايد. اما اگر زمينه ی روح يا فكر آلوده بود، 
زمينه ی اجتماع آلوده بود، چنين شرايطی برای بالا آمدن و تربيت و رشد 

آماده نيست. 

رابطه ی تزكيه و تربيت
رابطــه  ای که بين تزکيه و تربيت وجود دارد، رابطه  ای اســت که بين 
مقدمه و ذی المقدمه برقرار است، يا پيرامون يك حقيقت، ارتباطی است 
که بين يكی از ريشــه   ها و اصول بزرگ آن حقيقت موجود اســت؛ يعنی 
تزکيه به معنای پاك کردن و پيراستن از آلودگی   ها است، اما تربيت يعنی 
بالا آوردن و رشــد دادن و نمو دادن. »رَبْوَهْ« بــه معنای نمو دادن و بالا 
آوردن اســت. يك ارتباط بســيار دقيق بين تزکيه و تربيت برقرار است. 

مادام که يك شئ را به خوبی پاك نكنيم برای رشد آماده نمی شود. 
اين مســئله در قالب مثال   های مختلف کاملًا قابل توضيح اســت. مثلًا 
در يك مزرعه يا باغســتان يا گلستان مادام که باغبان سطح گلستان را از 
خار  های زائد، علف   های هرزه و گيا  هان خودرو پاك نكند زمينه برای رشد 
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کامل برگ   ها و ســاقه   های درخت و شاخه   های گل پيدا نمی شود. بايستی 
محيط حتماً پاك باشد تا آنچه کاشته شده بتواند رشد کند و بالا بيايد. اما 
اگر اجازه داديم در سطح يك باغچه يا گلستان هر علف هرزه ای برويد، در 
نتيجه، زمينه برای پرورش گياه و گل مساعد نخواهد بود يا مثلًا درختانی 
که لازم اســت بعضی شاخه   های زائد آن را در موقع معينی از سال بزنند 
تا رشــد ساير شاخه   ها زيادتر شــود، اين تزکيه و پاکسازی و پيراستن از 
شاخه   های زائد مقدمه برای رشد کردن ساير شاخه   ها است تا اينكه ثمره 

و ميوه ی آن درخت و آن گل بيشتر و بهتر شود. 
بنابراين، تزکيه يكی از اصول بســيار مؤثر و لازم در امر تربيت اســت. 
عنايتی که اســلام به تزکيــه قبل از تعليم دارد به همين جهت اســت. 
يعنی مادام که زمينه ی دل از آلودگی   ها پاك نشود برای آراسته شدن به 

کمالات و فضائل معنوی و اخلاقی آماده نمی گردد. 

شعار دعوت پيامبر
اين جمله معروف اســت که اولين کلمه و دعوتــی که پيامبر گرامی 
اســلام )ص( فرمود اين بود که: »قُولوُا لا اِلهَ اِلّا الَله تُفْلِحُوا«. شعار اسلام 
هم »لا اله الا الله« اســت؛ يعنی دارای دو بخش اســت: يكی »الا اله« و 
يكی »الا الله« بدين معنی که اســلام ابتدا می خواهد خدايی را که مردم 
برای خود ساخته بودند بشكند تا محيط برای پذيرفتن الله و خدای واحد 
و يگانه آماده شود. حال، اين خدايان چه آن بت   هايی باشند که خودشان 
تراشيده بودند و چه آن بت   های جانداری که به صورت بت   های مجسم و 
متحرك در بين مردم حرکت می کردند، و يا ماه و ستارگان و يا حيوانات 
و يا هوای نفس يا درهم و دينار باشد. و لذا اگر بخواهيم الله را در محيطی 
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که آلوده به انواع خدا  ها اســت تبليغ کنيم، مادام که در محيطی بت   های 
فراوان وجود دارد، دعوت به توحيد و يگانه پرستی و گرايش به الله نتيجه  
بخش و موفق نيست. گرايش به الله زمانی پا می گيرد و جان پيدا می کند 
که محيط از آلودگی   ها و بت   ها پاك شــود. و لذا پيامبر اکرم تا وقتی که 
محيط کعبه را از بت پاك نكرده و بت   ها را نشكســته است خود را موفق 
نمی داند. او علاوه بر اينكه بت   های بيجان را شكست، بت   های جاندار را هم 
ريشه کن کرد. يعنی همه ی آن خدايان زر و زوری را که در محيط وجود 
داشتند از بين برد و اصل اتحاد و يگانگی و برابری و مساوات و هماهنگی 

را بين مردم ترويج کرد: 
»یــا أیُّهَا النّاسُ إناّ خَلَقْناکُم مِن ذَکَرٍ وَ انُْثی وَ جَعَلناکُم شُــعُوباً وَ قَبائلَِ 

لتَِعارَفُوا إنَّ أکرَمَکُم عِندَ الِله أَتْقیکُم. . .« )حجرات/13(
ای مردم! ما همه ی شما را نخست از مرد و زنی آفريديم و آنگاه شعبه   ها 
و فرق مختلف گردانيديم تا يكديگر را بشناســيد، همانا بزرگوارترين شما 

نزد خدا با تقواترين شما است. 
بنابراين، مســئله ی پــاك کردن و پيراســتن و زدودن آلودگی   ها يك 

مقدمه ی لازم برای رشد کردن کمالات به معنای واقعی است. 

يک شاهد ديگر
باز به عنوان شــاهد، جمله ای را در مورد صفــات خدا عرض می کنم. 
می دانيد که بعضی از صفات خدا ســلبيه و بعضی ثبوتيه اســت. صفات 
ســلبيه شامل صفاتی اســت که در خدا وجود ندارد. اساساً صفت نيست، 
چيز  هايی اســت که در خــدا راه ندارد. خدا فرزند نــدارد، احتياج ندارد، 
مرکب نيست، مادّه و جسم نيست، محدود به زمان و مكان نيست، خواب 
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و غفلت در او راه ندارد. ما اين مســائل را از خدا نفی می کنيم. در مقابل، 
صفاتی اســت به نام صفات ثبوتيه که صفات کمال است. مثلًا خدا دانای 
مطلق اســت، اراده ی مطلق در خدا وجــود دارد و دارای قدرت مطلق و 
احاطه ی کافی اســت، دارای حيات مطلق اســت. در اينجا هم می بينيم 
وقتی قرار اســت خدای کامل و آراســته به جميــع فضائل و کمالات در 
محيطی به مردم معرفی شــود ابتدا بايستی آن تصورات باطل موجود در 
مغــز مردم درباره ی خدا و خدايان، يعنی آن صفات ســلبيه، را از محيط 
پاك کنيم تا تصوری که مردم می خواهند از خدا داشــته باشند، با نياز و 
احتياج و زمان و مكان بودن و جسم بودن همراه نباشد. وقتی می خواهد 
خدا را مجســم و تصور کند خدايی را که بالای عرش بر کرسی نشسته و 
گاهی بوده و گاهی نبوده تصور نكند. نگويد چگونه ممكن است هزار سال 
قبل خدا موجود باشد؟ اصلًا خدا را وارد زمان نكند. خدا را جدای از زمان 
و مــاورای آن بداند و بتواند خدا را با آن کمالاتی که دارد از قبيل قدرت 
و علــم و اراده و حيات و احاطه ی مطلق و بــی نهايت تصور نمايد و فكر 
کند. بنابراين، معمولاً پاك کردن و پيراستن، مقدمه ای برای رشد دادن و 

تربيت کردن و بالا آوردن است. 

نقش تزكيه در خيرجويی و كمال طلبی انسان
اصلی که از اســلام با استفاده از شواهد قرآنی و روايات متعدد حاصل 
می شــود و در مسائل تربيتی بســيار مفيد و قابل بهره برداری است اين 
است که اساساً انسان به گونه ای آفريده شده که متوجه خيرات و کمالات 
اســت و مبدأ خيرات و کمالات در خود او و در ذات و جانش وجود دارد. 
يعنی خداوند اســتعدادی به انســان داده است که می تواند رو به کمال و 
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رشــد حرکت کند و اوج بگيرد. ذاتاً اين گونه آفريده شده است: »وَ نفَسٍ 
وَ ما سَــوّیها فَألهَْمَها فُجُورَ  ها وَ تَقویها«  )شمس/8-7( قسم به نفس و آن 
که او را بيافريد و به او شر و خير را الهام کرد. يعنی اساساً انسان خود به 
خود می تواند خير و شر را تميز بدهد. اين بينش و درايت، اين بصيرت و 

روشن بينی در کنه ذات انسان قرار داده شده است. 
امــا اين آيينه ی دل زنگار بر مــی دارد؛ اين آيينه ی روح و نفس در اثر 
غبار تربيت   های غلط، خرافات، افسانه   ها، اساطير و شهوات زنگار می گيرد 
و مانع می شــود از اينكه روح و نفس و جان آدمی بتواند رشد و نمو خود 
را بكند و به ســوی کمال تربيت و پيشــرفت و بالا رفتن گام بردارد. بايد 
ايــن غبار  ها و زنگار  هــا و آلودگی   ها از محيــط دل و صفحه ی روح پاك 
شــود. در غير اين صورت، تربيت و تعليم نيز يا اثر کامل ندارد و يا تأثير 
معكوس خواهد داشت. مثلًا کســانی معلومات فراوانی پيدا می کنند، اما 
چــون تربيت کافی اخلاقی ندارند و روحشــان از آلودگی   ها پاك نشــده 
اســت اين معلومات برای آن  ها وســيله ای برای شرارت و سوء استفاده و 
بهره برداری غلط می شود. اما اگر روح و اخلاق از آلودگی   ها مهذّب و پاك 
شود انسان می تواند از سرمايه ای که در اختيارش می گذارند بهره برداری 

بيشتر و بهتری بكند. 

تأثير فساد در جامعه
در اينجا به طور فشــرده و به عنوان نتيجه ی بحث بايســتی عرض کنم 
که فســاد  های اخلاقی يا فكری که در جامعه وجود دارد مانع رشد و کمال 
اجتماع است. مثلًا اعتياد به مواد مخدر يك فساد اجتماعی و اخلاقی است، 
اما فســاد آن تنها محدود به اين نيســت که مقداری پــول و نيرو و وقت 
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و ســرمايه و ســلامتی يك فرد معتاد در راه آن مصرف می شود و به هدر 
می رود و در نتيجه ی او ضرر کرده و آلوده شده است، بلكه اساساً اين فساد 
و آلودگی سدّ ترقی است و مانع از اين می شود که در جامعه نيرو  ها بتوانند 
رشــد کافی بيابند. بدين معنا که در نتيجه ی اعتياد يك فرد، آن استعداد، 
روح، بينش و قدرت علمی و فكری و کاری او در جامعه ضعيف می گردد. در 
نتيجه، سطح پيشرفت جامعه نه تنها متوقف می شود بلكه پايين می آيد. لذا 

فساد مانع تربيت و رشد به معنای وسيع در جامعه خواهد شد. 

آفت دروغ
برای مثال، دروغ نيز يك آفت اخلاقی و يك فســاد اســت. دروغ گويی 
عادت زشــتی است که وقتی در يك جامعه يا در يك فرد پيدا شد، ميزان 
استفاده از نيرو  های جامعه را کاهش می دهد؛ يعنی وقتی يك عده دروغ گو 
پيدا شــدند، اعتماد ســلب می گردد و در نتيجه  نظــم و روال امور ضعيف 
می شــود و بخش زيادی از نيرو  ها بايد برای جلب اعتماد به مصرف برسد. 
اگر در معاملات بازار دروغ رايج شــد بايد نيروی زيادی صرف از بين بردن 
آفات دروغ گردد؛ يعنی برای خريد يك کالای مختصر، که مجموع وقتی که 
به طور طبيعی احتياج دارد ده دقيقه اســت، ممكن است دو ساعت وقت و 
نيرو صرف شود تا تحقيق زيادی برای به دست آوردن قيمت واقعی جنس 
صــورت گيرد تا علی رغم خيانت و دروغی کــه در محيط کار وجود دارد، 
بتــوان قيمت واقعی آن را به دســت آورد. بنابراين، با به وجود آمدن آفت 
دروغ، جلوی رشــد نيرو  ها گرفته می شود؛ يعنی مقدار بازده و پيشرفت کار 
کاهش می يابد و بخشی از نيرو  ها له می شود و از بين می رود. عيناً مثل اينكه 
باغبان شاخه   های زائد درخت را نزند و باعث شود مقداری نيرو و آب و مواد 
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غذايی، که درخت برای رشد خود از زمين گرفته است، به هدر رود و از آن 
بهره برداری نشود. پس، به دنبال اين آفت، از بين رفتن نيرو و جلوگيری از 
رشــد و تربيت خواهد بود و نيز هر فساد و گناهی که در جامعه پيدا شود 
آفت و بلای رشد و تربيت آن جامعه است. بنابراين، تزکيه زمينه ی تربيت 

و بلكه عين تربيت است. 

تأثير فساد در عقب ماندگی جوانان
در مسائل اجتماعی که با آن مواجه هستيم، توجهی که جوانان به مراکز 
فســاد پيدا می کنند،1 گذشته از اينكه مقداری از پول و وقتشان را صرف 
می کنند بازده  کار آن  ها در پيشــرفت تحصيلی هم پايين می آيد. جوانی 
کــه بايد تكليف روز بعدش را انجام دهد با رو آوردن به يك مرکز فســاد 
و توجه به يك فســاد اخلاقی به عنوان تفريح و سرگرمی، علاوه بر فساد 
اخلاقی که پيدا کرده اســت، در نتيجه ی توجه فكر و ذهنش به مســائل 
شــهوی و جنايی، قدری از نيروی فكر و ذهن و حواس و عقل و هوش او 
در اين قســمت از بين رفته و نابود شــده است؛ يعنی بعد از چند ساعت 
اتلاف وقت، نه تنها وقتی برايش باقی نمانده که به دنبال تحصيل باشــد 
بلكه روحش آنچنان آشــفته و پريشان شده که اساساً علاقه و توجهش را 
به کار و تحصيل سلب کرده است. ديگر مسئله ی فيزيك، رياضی، هندسه 
و جبر برايش آن شــور و شعف و علاقه و رغبت را به وجود نمی آورد زيرا 
رغبــت و علاقه اش معطوف به جای ديگر شــده و جای ديگر او را جذب 
کرده است. بنابراين، آفت   های اجتماعی آفت پيشرفت و رشد يك جامعه 
است؛ يعنی هر چه مراکز فساد اخلاقی و فكری و شهوت انگيزی   ها در يك 
جامعه بيشتر شــود و خريداران آن زيادتر گردد، سطح توليد و پيشرفت 
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علمی و پيشرفت اجتماعی و ترقی فكر پايين می آيد. 

پيشرفته ی  در كشور  های  اخلاقی  تخريبی فساد  نقش 
صنعتی

ممكن است برای بعضی اين ســؤال مطرح شود که چگونه کشور  های 
اروپايــی يا محيط   هــای ديگر با وجود اين گونــه آلودگی   های اخلاقی يا 
فســاد  های اجتماعی آن همه از نظر علمی و صنعتی پيشــرفت کرده اند؟ 
آيا اين فســاد  ها با آن پيشــرفت   های علمی مزاحمت و منافات دارد؟ من 
فكر می کنم يكی از اشــتبا  هات بزرگی که بسياری از جوامع جهان سوم و 
نيز جامعه ی ما گرفتار آن هســتند همين مسئله باشد. اين جوامع وقتی 
آن پرتاب موشــك، يا تســخير کره ماه، يا کارخانه   های عظيم و بزرگ، يا 
شــكافتن دل اتم و انواع پيشــرفت   های علمی را در کنار کاباره   ها و مراکز 
فساد و فحشاء و اين گونه مسائل می بينند، تصور می کنند اين دو مسئله 
با هم ارتبــاط دارند و يا لااقل با هم منافات ندارند؛ يعنی اگر يك جامعه 
بخواهد به آن پيشــرفت برســد بايد اين فســاد  ها را هم داشته باشد. و 
متأســفانه در انتخاب هم، به جای انتخاب اصلح، انتخاب افسد می کنند. 
يعنی جوامع عقب مانده و به اصطلاح در حال رشــد وقتی که می خواهند 
رْ عِبادِ  مقلّد باشــند، به جای اينكه به مصداق آيه ی شــريفه ی ». . . فَبَشِّ
الَّذینَ یَسْــتَمِعُونَ القَوْلَ فَیَتَّبِعُونَ أحْسَنَهُ. . .« )زمر/18-17( به رحمت من 
بشــارت ده آن بندگان را که چون سخن را بشنوند نيكوترين آن را عمل 
مي كنند. آن سخن را که بهتر و مفيدتر است برگزينند و به آن عمل کنند، 
آنچه که پر زرق و برق و فريبنده اســت و بهتر و زودتر می تواند شهوات و 
تمايلات نفســانی را اشباع کند، آن را می گيرند؛ يعنی بر خلاف اين اصل 
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که در تربيت اسلامی مطرح است که بايستی دل و گوش و چشم به آنچه 
که ديگران دارند باز باشد اما آنچه که بهتر و مفيدتر است انتخاب گردد، 
عمل می کنند. البته، من تصوّر می کنم در اين گونه جوامع نوعی عمد هم 
در کار باشــد که بر خلاف آن مسائل عميق علمی و پيشرفت   های عظيم 
ديگر، روی اين گونه مســائل بيشتر تكيه می شود و آن  ها را بيشتر دامن 

می زنند و ترويج می کنند. 
در محيط   های به اصطلاح مترقی و متمدن، پيشرفت   های علمی بسيار 
مطلوب و قابل تحسين اســت. اما ما می بينيم که خود آن  ها از اين گونه 
فســاد  ها به عنوان آفت پيشــرفت ياد می کنند؛ يعنــی وقتی آمار ازدياد 
فحشــاء و سقط جنين   ها و روابط نامشروع و آمار فراوان طلاق و امثال آن 
را می دهند، آن را به عنوان يك آفت اجتماعی و يك خطر تلقی می کنند. 
می گويند جامعه ی ما با داشــتن اين اعتياد  های خطرناك، اين فساد  ها و 
اين افزايش آمار در زمينه ی فحشــاء يا طلاق، به کجا می رود؟ اين مسئله 
را به عنوان يك درد و مشــكل و مسئله ذکر می کنند. البته، اين حقيقت 
را روان شناســان، علمای تربيتی و جامعه شناسانی که تا حدی صداقت 
دارند و منافعی در اين فســاد  ها ندارند اقرار می کنند، نه آن سودجويان و 
پول پرستان و کسانی که به دنبال اين هستند که از راه   های مختلف برای 
جذب پول مردم دام بگسترانند و اساساً در برانگيختن تمايلات جنسی و 

ترويج اين فساد  ها منافعی دارند. 

يكی از اهداف رسالت
شما تصور می کنيد يك جامعه چقدر از نظر خلقت و طبيعت آمادگی رشد 
فكری دارد؟ بسيار زياد. می تواند آزاد بينديشد و فكر کند و در رشته   های مختلف 
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علمی و فكری و اجتماعی و معنوی پيشرفت کند. اما وقتی از اين آزادی فكر 
جلوگيری شد و آفات و زنگار  هايی ايجاد گرديد که مانع شكوفايی و ثمر دادن 
اين سرمايه ی معنوی گشت، آن آفات، باعث رکود و عقب ماندگی مي شود. لذا 
يكی از تعبيراتی که قرآن درباره ی شخصيت گرامی  پيامبر اسلام رسول اکرم 
)ص( می فرمايد اين است که : ». . . وَ یَضَعُ عَنْهُم إصْرَهُمْ وَ الْأغْلالَ الَّتی کانتَْ 
م. . .« )اعراف/157( يكی از اهداف پيامبر اسلام )ص( اين بود که بار  های  عَلَیهِْ
گران را از دوش جامعه ی انسانيت بردارد و غل و زنجير  هايی را که به پای مردم 
بسته شده بود پاره کند. اگر يك انسان معمولی به طور طبيعی می تواند در پانزده 
دقيقه حدود يك کيلومتر راه برود و يا در هفت دقيقه يك کيلومتر راه بدود، اگر 
چنانچه به پايش غل و زنجير بستند، اين قدرت حرکت از او گرفته می شود و 
امكان پيشروی از او سلب می گردد. اکنون بايد غل و زنجير را پاره کرد تا امكان 
حرکت پا فراهم شود. يكی از اهداف اسلام همين است که اين غل و زنجير  ها 
را پاره کند؛ غل و زنجير  هايی که کليسا  ها به فكر مردم بسته بودند؛ زمامداران 
به دســت و پای مردم بسته بودند، اشراف و طبقات مرفه اجتماع در جامعه به 
وجود آورده بودند؛ اين بار  های گران فكری، اجتماعی، اقتصادی و اخلاقی را بردار 
تا انسان آزاد گردد، خلاص و راحت شود و در نتيجه  بتواند تربيت شود و رشد 

کند و بالا بيايد. 
 

نوآوری اسلام
يكی از نوآوری   های اســلام همين است. چون اين خود بحثی است که 
اســلام چه آورد؟2 نوآوری اسلام چه بود؟ يكی از بزرگ ترين وظايف اسلام 
هميــن بود که همه ی ناهمواری   ها و ناگواری   ها و خرافات و کج فكری   ها و 
کجروی   های گذشــتگان را بزدايد و انسان را از آلودگی   های گذشته پاك 
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کند. مگر کار کوچكی اســت که بگويد: ای انسان! آن خدايی که تو تصور 
می کردی غير از خدا اســت؛ آن موقعيتی که برای رهبران کليسا يا برای 
زمامداران و رهبران اجتماعی و اشــراف و ثروتمندان قائل بودی اشــتباه 
اســت. اساســاً فكر را از آن آلودگی   ها و زنگار  ها پاك و پيراسته گرداند تا 
جامعه آزاد شود و وقتی آزاد شــد می تواند پرواز کند؛ مثل پرنده ی بلند 
پروازی که می تواند اوج فراوان بگيرد اما در قفس گرفتار اســت. قفس را 
باز کنيــد ببينيد تا کجا اوج می گيرد. يكی از بزرگ ترين خدمات اســلام 
باز کردن در اين قفس اســت. آن قفسی را که برای روح و جان و اجتماع 
و آينده ی انسان   ها درست شــده است مي گشايد و غل و زنجيرها را پاره 

مي کند. در نتيجه، انسان آزاد مي شودو مي تواند اوج بگيرد.
آلودگي هاي دروغ و حسد و کينه و نفاق و بدبيني و بي اعتمادي مانند 
غل و زنجيري اســت که به دست و پا و روح يك جامعه بسته مي شود و 
مانع آزادي جامعه براي رشــد و ترقي و پيشرفت مي گردد. »... وَ يزَُکّيهِمْ 
وَ يعَُلمُِهُــمُ الكِْتــابَ وَ الحِْحْمَةَ...« . يعنــي اول پيامبر اکرم)ص( تزکيه و 
پيراســته مي کند و به دنبال آن تعليــم مي دهد و تربيت مي کند. در غير 
اين صورت، هرچه براي يك محيط آلوده خوراك خوب تهيه شود، معلوم 
نيســت در برابر آن همه اســتفاده از خوراك هاي فاسد بتواند کار خود را 
انجام دهد. بنابراين، در مســئلة تربيت جهت خاصي که بايد بيشتر مورد 
توجه قرارگيرد و روي آن تكيه شــود مســئلة مبارزه با آفات و فسادهاي 

اخلاقي و اجتماعي است.

نقش حساس تربيت در جوانان
اين مطلب خصوصاً براي دانش آموزان و جوانان بســيار مطرح است که 
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جوان در آن ســنين اساساً به دنبال گمشــده مي گردد. دائماً مي خواهد 
چيــزي را بيابد که خود را با آن ســرگرم و دلگرم کنــد، و در حالي که 
جوشش فراوان و کوشش و تلاش دارد و به دنبال گمشده مي گردد، چقدر 
زود دام هاي خطرناك فســادهاي اجتماعي مي تواند دست و پاي او را به 
بند بيندازد و او را گرفتار ســازد و از هرگونه ترقي و پيشــرفت بازدارد. و 
لذا بايســتي براي اين آلودگي ها و دام هايي که جلوي راه جوانان گسترده 
مي شــود فكري کــرد تا يك جوان خود را به اين دام هــا نيندازد و آلوده 
نكند و بتواند آن کوشش ها و تلاش ها و جنب و جوش ها را در طريق يك 

فعاليت صحيح و ترقي و تكامل و تعالي به کار بندد.
خداوند ان شــاءالله به همه توفيق پذيرفتن تربيت و تعليم کافي عنايت 
فرمايد. خداوند ان شاءالله همة ما را به معارف واقعي اسلامن آشنا فرمايد. 
خداوند ان شاءالله ريشه هاي فســاد و ناهمواري هاي اجتماع را قطع کند. 
خداوند ان شــاءالله به همة مــا توفيق کمال و پيشــرفت و ترقي عنايت 

فرمايد.
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پاورقی

1ـ شــايان ذکر است که اين ســخنرانی قبل از پيروزی انقلاب شكوهمند اسلامی و بنا بر شرايط 

جامعه ی آن زمان ايراد گرديده است. )د(.

2ـ البته تصور نشــود کــه مي خواهم بحث ها را مخلوط کنم، فقط به هريك از اين بحث ها اشــاره ای 

مي كنم و همه اش تقريباً به هم مربوط است.




