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آن چه امروز و بشریت 
کنونی به آن نیازمند 
است، عرفانی است 
که شریعت در طریقت 
و طریقت در شریعت 
را معنا دهد. طریقت 
و حقیقت جز از راه 
شریعت حاصل نخواهند 
شد، زیرا ظاهر راه باطن 
است

»دیگر ش��ما را خسته نمی کنم و از کتب عرفا و بخصوص 
محی الدی��ن ن��ام نمی برم؛ که اگ��ر خواس��تيد از مباحث این 
بزرگ مرد مطلع گردید، تنی چند از خبرگان تيزهوش خود را 
که در این گونه مس��ائل قویا دست دارند، راهی قم گردانيد، تا 
پس از چند س��الی با توکل به خدا از عمق لطيف باریک تر از 
موی منازل معرفت آگاه گردند، که بدون این سفر آگاهی از آن 

امکان ندارد.« )نامه ي عرفانی امام خمينی)ره( به گورباچف(
 جامع��ه ي آرمانی ب��ه عنوان هدف مطلوب زندگی بش��ر 
همواره مورد توجه نسل ها، به ویژه اندیشمندان آنان بوده است. 
هر تفکری با ترسيم جامعه ي آرمانی خود تلاش نموده است 
تا به صورتی هدف مند، ساختار نيل به این مهم را فراهم نموده 

و تحقق آن را بسترسازی نماید. 
یقينا آرمان های این جامعه می بایس��ت مبتنی بر ش��ناختی 
صحيح از انس��ان و نيازهای او تعریف ش��ود تا به مرتبه ای از 
جامعي��ت و مانعيت نائل گردد. انس��ان، نيازها و روابط او به 
عنوان جزئی از کل هس��تی محس��وب می گردد. این اجزا به 
علت کثرتشان غير قابل احصا خواهند بود. لذا تنها راه شناخت 
معلول )هس��تی( در گرو ش��ناخت علت است. این شناخت 

علت می تواند در شناخت معلول از جهت سنخيتش با علت، 
نهفته گردد که: »من عرف نفسه فقد عرف ربه«. )بحارالانوار، 

ج 2، ص 32(
شناخت انسان و آن چه با او در ارتباط است دو موضع دارد: 
یکی شناخت محکمات انسانی است و دیگری متشابهات آن. 
شناخت متشابهات وجود انسان جز با بهره مندی از محکمات 
وجودی ميسور نيست. )ر.ک. تفسير انسان به انسان، جوادی 
آملی( انس��ان اج��وف )کافی، ج6، ص282( ک��ه با الله مملو 
است، برای شناخت متشابه خود نيازمند روش و سياقی برای 
ش��ناخت بر اساس محکمات است. این روش همان حقيقت 
و نفس الامر دین اس��ت؛ همان روش شناخت انسان به انسان 
بر پایه ي معرفت الله اس��ت. جامعه ي آرمانی که انس��ان در آن 
به بالاترین مرتبه ي خود خواهد رس��يد، جامعه ای اس��ت که 
می تواند این ش��ناخت را در انس��ان حاص��ل نماید. به همين 
خاطر جامعه ي آرمانی در س��ایه ي ایص��ال به جامعه ي دینی 
تعری��ف می گردد و دین در نزد خداوند، اس��لام )آل عمران/ 
19( و تسليم شدن در برابر امر و تقدیر و تفویض امر بر ذات 

بی بدیلش است.

 تشکیک تاريخی ظهور اسلام 
ظه��ور حقایق، گاه به صورت ظهور دفعی اس��ت و گاه به 
ص��ورت تدریجی. این ظهور در مورد حقيقت اس��لام ظهور 
تدریجی است و این تدریج به صورت تجلی بوده و نه تجافی. 
تدریج در ظهور اس��لام، همان انکشاف حقایق دینی می باشد 
که از امت واحده ي )انبياء/ 92( اول که امتی توحيدی عددی 
اس��ت تا امت واحده ي ثانی که امت توحيدی صمدی است 
موج��ود بوده و در طول اعصار و تطور اندیش��ه ي انس��انی، 
انکشاف گردیده است. به عبارتی دیگر حقيقت اسلام با نزول 
انبي��ا و اوليا براس��اس قاعده ي قابليت قاب��ل و فاعليت فاعل 
به عرصه ي ظهور رس��يده اس��ت و نقش اوليا و انبيا نه فقط 
تفسيری بلکه انکشافی می باشد. این انکشاف سبب می گردد 
ت��ا مردم آخرالزمان به تعبير روایات متعدد در ادراک برخی از 
معارف، کمال بيش��تری را دارا ش��وند. از آن جمله شناخت و 
معرفت به سوره ي مبارکه ي توحيد است که ادراک این سوره 
خودمفسر، ادراک توحيد صمدی خواهد بود . هرچه به توحيد 
صمدی نایل شویم، به مرتبه ای بالاتر از اسلام دست یافته ایم و 

این همان تشکيک تاریخی حقيقت اسلام است. 

 وحدت تشکیکی ساحت های اسلام 
اس��لام را دارای سه ساحت دانس��ته اند: شریعت، طریقت 
و حقيقت. اما رس��يدن به حقيقت چيزی جز تحقق شریعت 
و طریقت در اس��نان نخواهد بود و ش��ریعت، ظاهر است و 
طریقت و حقيقت، باطن. اس��لام در تش��کيک تاریخی خود 
از ش��ریعت، به ش��ریعت در طریقت و طریقت در ش��ریعت 
لُ وَالآخِرُ  نيل می کند که این تجلی آیه ي ش��ریفه ي »هُ��وَ الَأوَّ
اهِرُ وَالبَْاطِنُ وَهُوَ بكُِلِّ شَيْءٍ عَليِمٌ« )الحدید/ 3( می باشد.  وَالظَّ
در این تعالی تش��کيکی که غایت مطل��وب آن اعم از همه ي 
انجام هاس��ت، وحدت حاکم است. این حقيقت واحده همان 

عرفان حقيقی نهفته در اسلام است.

عرفان دنیای خلوت و گريز از کثرات اس��ت. از اتهاماتی که به 
عرفا وارد می کنند دوری از اجتماع اس��ت. آيا عرفان می تواند 
جامع��ه ای را بر اس��اس مبانی خود به وج��ود آورد؟ آيا عرفان 
اجتماعی معنی دارد؟ و بلکه می توان به جامعه ي عرفانی معتقد 
بود؟ اين پرسش همواره به عنوان يک ابهام و حتی يک اتهام به 
عرفان وارد است. بعد از ظهور امام خمینی )ره( به عنوان کسی 
که هم فقیه بود و هم عرفان نظری می نوشت، بسیاری برهان خود 
را بر حضور عرفان در جامعه يافتند. چنان چه تا می ش��نیدند که 
اهل عرفان منزوی هستند، به عنوان مثالِ نقض امام خمینی)ره( 
را مثال می آوردند. اما پرسشی که باقی است، چگونگی حضور 
عرفان در جامعه است. چگونه می شود هم دعوت به خلوت کرد 
و هم دعوت به جلوت؟ چگونه مي توان هم اهل کشف و شهود 
)تجربه های ش��خصی( بود و هم به سیاست و تدبیر پرداخت؟ 

چگونه مي توان رند عالم سوز بود و کار ملک را به سامان کرد؟
برای رسیدن به جامعه اي عرفانی، بايد قائل به سیر بود. يعنی از 
همان آغاز، عرفان در جامعه نیست، بلکه با طی مراتبي است که 
عرفان جامعه را تس��خیر می کند. اساسا مسئله ي سیر و سفر در 
عرفان مس��ئله ای محوری است. نوشته ي ذيل از مراحل تحقق 

جامعه ي عرفانی می گويد.

اشــاره
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استفاده از ظرفیت 
لامتناهی معنویت 

اسلامی نیازمند ترویج 
باورهای عرفانی 

می باشد که لازم است 
از کنج حجره های 

عابدانه و عالمانه خارج 
شده و به بستر جامعه 

بازگشت نماید و عرفان 
به اصطلاح نظری 

می بایست گستره ي خود 
را از نوع نگاه موحدانه 

و توحیدی تا ترسیم 
عارفانه ی کوچک ترین 

پرسش های فقهی و 
تقلیدی بیفزاید

آن چه امروز و بش��ریت کنونی به آن نيازمند است، عرفانی 
اس��ت که ش��ریعت در طریقت و طریقت در شریعت را معنا 
دهد. طریقت و حقيقت جز از راه ش��ریعت حاصل نخواهند 
شد، زیرا ظاهر راه باطن است. )تعليقه ي حضرت امام بر شرح 
فصوص قيصري، ص201( »عرفان علم انسان س��از است که 
در حقيقت، عروج نفس به معرفت حق تعالی و اعتلای آن به 
تخلق ربوبی و تأدب به آداب الهی اس��ت. جامعه ي بی عرفان 
کالبدی بی جان است. عرفان اصيل اسلامی را منطق وحی که 
همانا قرآن مجيد و روایات صادره از وس��ایط فيض الهی که 
اه��ل بيت عصمت و طهارت اند، حائز اس��ت.« )هزار و یک 
کلم��ه، ج2، کلمه 283( جامعه در مس��ير تعالی خود نيازمند 
تحولی است که بر مبنای عرفان اسلامی به معنای عام صورت 
پذی��رد. تحولی که ام��ام خمينی)ره( -به عن��وان یک عارف 
حقيقی که توانس��ت در وجود خود به دو ساحت شریعت و 
طریق��ت ورود نماید- درب��اره ي آن می گوید: »تحول معنوی 
و تحول عرفانی که به واس��طه ي قرآن پيدا ش��ده است، فوق 

همه ي مسائل است.« )صحيفه امام، ج18، صفحه 262(
این حقيقت هميشه زنده ي تاریخ در تعریف عرفان حقيقی 
به معنای عام آن و وحدت تش��کيکی س��احت های اسلام با 
بيان حکایتی می گوید: »س��ه نفر بودند ... یکی گفت: »انگور 
می خوری��م.« دیگری گف��ت: »عنب می خوری��م.« و دیگری 
گفت: »خير! ما این ها را نمی خوریم، اوزوم می خوریم.« این ها 
اختلاف کردند برای اینکه زبان یکدیگر را نمی دانس��تند. بعد 
می گوین��د یکی آمد و رفت انگ��ور آورد. همه دیدند که یک 
چيز اس��ت، یک مطلب در زبان های مختلف، یک مطلب اما 
زبان مختلف اس��ت در آن، فلاس��فه مثلا یک زبان خاص به 
خودشان دارند ... زبان عرفا هم خاص خودشان است ... فقها 
هم اصطلاحات خاص به خودش��ان دارند.« )تفسير سوره ي 

حمد، امام خمينی، ص 173(
امروز به عرفانی در س��احت اجتماع نياز اس��ت که نه در 
برابر فقه و فلسفه و کلام بلکه امتداد انکشافی این اندیشه های 
اسلامی است. این عرفان عبارت است از آموزه هایی مبتنی بر 
ارزش ها، هنجارها و اندیشه های اسلامی که در نتيجه ي شهود 

عارف یافت می گردد.
به نظر می آید رسيدن به جامعه ي عرفانی نيازمند چهار مرحله 
است که تحقق آنان، امر لازمی در رسيدن به جامعه ي آرمانی است.

 مرحله ي نخست: انديشه ی عرفانی
آن چه می تواند در ترسيم غایت هر جامعه ای نقش نخست 
را ایفا نماید، اندیشه ای است که مکتب و باورهای آن جامعه 
را ش��کل می دهد. اگر امروز جوامع غربی به انحطاط ليبرالی 
رسيده اند، از آن جهت اس��ت که در اندیشه ي غرب، غروب 
خورشيد معنویت و دین فرا رسيده و خواص جامعه با ترویج 
و نشر اندیشه های س��کولار، به ویژه پس از دوران رنسانس، 

باور عوام را به بردگی جریان ليبرالی درآوردند.
برخی رابطه ي ميان اندیش��ه و رس��يدن به غایت مطلوب 
اس��لام را رابطه کل��ی و جزئی تصور کرده ان��د، بر این گمان 
ک��ه اگر عمل را تعالی بخش��ند آن گاه از نظر و علم بی نيازند. 
رابطه ي اندیش��ه و باورها با غایت و انجام و س��عادت انسان 

رابطه ي کل و جزء اس��ت. لذا اندیشه و باور هر مکتب جزء 
لاینفک آن خواهد بود.

البته نباید بر این اس��اس گرفتار علم زدگی نيز شد. اگرچه 
امروز به خاطر ترجمه ا ي ناص��واب از واژه ي »ایدئولوژی« و 
ترجمان آن به جهان بينی، س��عی شده اس��ت برای اسلام نيز 
ایدئولوژی با پسوند اسلامی مطرح شود، امّا به حقيقت نه این 
واژه تطهير گردیده و نه جامعه ي تابع آن. چرا که فرآیند تغيير 
اندیشه، فرآیندی مبتنی بر پيشينه هایی ملکه شده در جامعه است. 
اسلام بر اساس جامعيتش که شمول همه ي مراتب معنویت 
را داراس��ت، این امکان را خواهد داش��ت تا در دنيای امروز 
که جامعه ي بش��ری با پش��ت سرگذاش��تن دوره ي مدرنيسم 
و به اعتقاد برخی پست مدرنيس��م پذی��رای معنویت گردیده 
اس��ت، بتواند گفتمانی بی بدیل از معنویت همراه با شریعت 
ارائه نماید. گفتمانی که ش��اید به دليل عدم انکشاف کامل آن 
از اس��لام، هنوز به باوری جهان شمول تبدیل نگردیده است. 
امروز مثلث ناميمون روش��نفکری به اصط��لاح دینی -که به 
تعبير یکی از آن ها امری پارادوکسيکال است- )تأملاتی چند 
در باب امکان و ضرورت اسلامی ش��دن دانش��گاه / ص64(، 
عرفان ها و معنویت های کاذب و همچنين اسلام های آمریکایی 
چون جریان س��لفی گری با هدف حذف اندیشه ي معنوی و 

عرفانی تشکيل و حمایت می شوند. 
استفاده از ظرفيت لامتناهی معنویت اسلامی نيازمند ترویج 
باورهای عرفانی می باش��د که لازم اس��ت از کنج حجره های 
عابدانه و عالمانه خارج شده و به بستر جامعه بازگشت نماید 
و عرفان به اصطلاح نظری می بایس��ت گس��تره ي خود را از 
نوع نگاه موحدانه و توحيدی تا ترسيم عارفانه ی کوچک ترین 
پرس��ش های فقهی و تقليدی بيفزاید و چنان کند که مخاطب 
اسلام پذیر به جای عبادت از »حب جنت« به عبادت از »حب 
خالق جنت« بپردازد؛ که آن عبادت تجار اس��ت و این عبارت 

احرار ) نهج البلاغه، حکمت 237(. 
این اندیش��ه ي عرفانی از دو جهت تاثير گذار اس��ت؛ اول 
آنکه بخشی از تعالی، وابسته به علم می باشد و علم خود مناط 
س��عادت بشری است و به تعبير امام خمينی)ره( اقل مرتبه ي 
سعادت انس��ان، مطالعه ي یک دوره مفاهيم معرفتی حکمت 
متعاليه و عرفان اسلامی اس��ت. )ر.ک. تقریرات فلسفه، ج 3، 
ص 472( از س��وی دیگر تشخيص حقيقت از مجاز در مسير 
عرفان و تعالی در سایه ي عمل، نيازمند وجود فانوسی است که 
بتواند راه را از بيغوله گمراهی نشان دهد . همان فرقانی که پدر 
عرفان نظری اسلامی، آن ها را از سخت ترین مراحل سلوکی تا 
ق��رب الهی می داند )فتوحات مکيه، ابن عربی، ج4، ص281(

 مرحله ي دوم: تربیت انسان ملکوتی 
انس��ان به عنوان موجودی است که دارای دو بعد ملکی و 
ملکوتی است؛ از جهت ملکوتی اش خليفه الله است و از جهت 
ملک��ی آدم زاده. خلقت او برای عبادت و عرفان اس��ت و هر 
چه به علت غایی خود قربت یابد، در مسير سعادت نهایی که 
متألهين و حکما آن را در رسيدن به عقل فعال می دانند موفق تر 
است. به عبارت دیگر معرفت، اصلی ترین عامل کمال یابی و 
س��عادت می باش��د. اما این علم بدون عمل چون پرنده ای بی 
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گرچه نشر اندیشه های 
عرفانی و عرفانی  نمودن 
اندیشه ها، گامی در 
مسیر بروز اجتماعی این 
نگرش از دین است. اما 
صرف تربیت عارف، 
سبب ایجاد جامعه ي 
عرفانی نخواهد بود. 
همان طور که اگر در 
شهری مسلمین زندگی 
کنند و در هر خلوت 
خود، به آداب اسلامی 
مشغول باشند آن شهر 
اسلامی نخواهد شد

پر و بال اس��ت که یارای صعود ندارد. این انس��ان می بایست 
با تعالی عالمانه در س��ایه ي عرفان به اصطلاح نظری، گام در 
مس��ير خودسازی نهد و آن چه را ش��نيده، ببيند تا از مرتبه ي 

علم اليقين به مرتبه ي حق اليقين ارتقا یابد.
 ب��ه تعبير صدرالحکما »در امور عملی درک کلی، ش��أن و 

وظيفه ي عقل نظری است، ولی رأی جزئي که آن 
درک کلی را به مرحله ي عمل می رساند 

کار عقل عملی اس��ت.« )ملاصدرا؛ 
الش��واهد الربوبي��ه؛ تصحي��ح، 

تحقيق و مقدمه سيد مصطفي 
محقق داماد؛ ص 240(

ب��ا  انس��ان ملکوت��ی 
اتصاف به اوصاف الهی 
به انس��ان کامل نزدیک 
می شود. انسان ملکوتی 
در این مرحل��ه تنها به 
می پردازد  خ��ود  تعالی 
و خویش را در ساحت 

او در  اجتماع نمی بين��د. 
چن��ان حالتی با خداس��ت 

که خود را بری��ده از خلق و 
رس��يده به خالق می داند. او در 

»فرج خاص« است و به مرتبه ای 
از تش��کيک حقيقت اس��لام نائل 
آمده که آن 27 حرف علم به قدر 
نياز برایش منکش��ف شده است. 
در حالی که دیگر اف��راد همراه او 
در جامعه چنين نيستند. لذا گرچه 
تمنای جامعه ي عرفانی را در نظر 
دارد، اما در عمل هنوز معتقد به آن 

نيست. او آماده است تا در اولين بازگشتش از خالق به سوی 
خلق، آن چه را که در نهاد گس��ترانيده، در آن چه می آفریند و 
خلق می نماید گس��تره دهد. به تعبير عارفی، مانند آفتابی، بر 
هم��ه ي عالم بتاب��د و مانند زمين، بار نيک و ب��د را به دوش 
بکش��د؛ مانند آب مایه ي زندگی همه ي دل ها و مانند آتش بر 
همه نورافشانی کند. )ر.ک. مجموعه ي آثار شهيد مطهری، ج 

23، ص50(

 مرحله ي سوم: خلق عارفانه 
گرچه نشر اندیشه های عرفانی و عرفانی  نمودن اندیشه ها، 
گامی در مس��ير بروز اجتماعی این نگرش از دین اس��ت. اما 
صرف تربيت عارف، س��بب ایجاد جامعه ي عرفانی نخواهد 
بود. همان طور که اگر در ش��هری مسلمين زندگی کنند و در 
هر خلوت خود، به آداب اس��لامی مش��غول باش��ند آن شهر 
اسلامی نخواهد شد. در جامعه ي عرفانی نيز به صرف تربيت 
انس��ان ملکوتی و عارف اس��لامی، نمی توان مدعی ش��د که 
جامعه، عرفانی اس��ت. لازم است این عرفان نهفته در اندیشه 
و باطن و نفس عارفان، به رفتارهای اجتماعی نيز تسری یابد. 
در این ص��ورت وقتی معماری بنایی را بر پا می س��ازد، روح 

اندیش��ه ي عارفانه در آن بنا مشهود خواهد شد؛ همان طور که 
در برخی از آثار پيشنيان قابل استناد است. وقتی عارفی چون 
شيخ بهایی دس��ت به خلق اثری می زد، آن چنان با آموزه های 
عرفانی عجين بود که گاه انس��ان را مسخر خویش می نمود. 
خلق عارفانه در ساحت اجتماع چنين نقشی را ایفا می نماید.

وقتی می توان مدعی بود که جامعه ای به سوی 
عرفانی ش��دن در حرکت است که دارای 
ساختاری بر مبنای اندیشه ي عرفانی 
به معنای عام کلمه باش��د. این 
ساختار ش��مولش بر همه ي 
ارکان مدیریت��ی، اجرایی و 

... جامعه باشد. 

چهارم:  مرحله ي   
»من اجتماعی« عرفانی 
از گذار  جامعه پس 
از مراح��ل پيش��ين، به 
توحيدی  واح��ده  امت 
رس��يد.  خواهد  صمدی 
همان  ک��ه  جامع��ه  ای��ن 
جامع��ه ي موع��ود هم��ه ي 
ادیان خواهد ب��ود، با فرج عام 
همراه می باشد که در آن ساحت، 
ف��رد و اجتماع با تعالی درونی در 
ذیل هدای��ت خاتم اوليا و بقيه الله 
اعظم )ع��ج( که خير )هود / 86( 
جامعه ي بش��ریت یعن��ی تحقق 
جامعه ي آرمانی عرفانی است قرار 

خواهند گرفت. 
»منِ« اجتم��اع، حقيقتی ورای 
»منِ« افراد آن خواهد بود. نفس الامر این حقيقت، بسيط بوده 
و ب��ه تعبير ق��رآن، این امت محبوب اله��ی و همچون بنيانی 
مرصوص در جهادند. )صف/ آیه 4( این جهاد، جهاد اکبر با 

نفس منِ اجتماع است. 
در این جامعه ي غایی، همه ي ادیان الهی و به تبع آن همه ي 
انبيا و اوليا با حقيقت واحده ي اسلام به توحيد مشغولند. عمل 
و نظ��ر توحيدی گردیده و فرد چه در خلوت و تنهایی و چه 
با حضور در اجتماع، با منِ اجتماعی اش با اس��لامی عرفانی 

زندگی می نماید. 
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