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ثٙذ٢ ٔكبِت ٚ ٔٛؾٛعبر عشفابٖ   ، چٛ٘بٖ ٤ه آٔٛصٌبس ٔذسس٣، ثٝ سسشٝ«وطف اِحمب٤ك»٘سف٣ دس وشبة 

دشداخشٝ اسز؛ ٔع الأسف، آٔٛصٌبس٢ وٝ و٥ٕز سح٥ّّص ٍِٙابٖ اسازد دس    -ثٝ ٤ٚژٜ ٚحذر ٚػٛد –اسلا٣ٔ 

فّساف٣ ٚ ولأا٣ دٚس   ا٤ٗ ساٜ، آضىبس اسز وٝ، ٍٕٞبْ ثب ٚ د٥شٚ د٤ٍش عشفب، خٛد سا اص د٥چ٥ذٖ ثٝ اسشذلالار 

ٞاب٢ غا ت اِ جاٛس     ا٢ چٖٛ ض٥خ اضشاق، ٔخبقت سا ثٝ ٌازسٌبٜ  د٥طٝ ٍ٘بٜ داضشٝ اسز، ٚ ٔب٘ٙذ فلاسف١ عشفبٖ

ثشدد ثب سٛػٝ ثٝ ٔٙص وشبثز اٚ، ٕٞچٙبٖ وٝ ٌٙؼ١ٙ٥ ٔٛسٚص عشفب٣٘ د٥ص اص خاٛد سا ثاٝ    ثشٞبٖ ٚ اسشذلاَ ٣ٕ٘

٤ٛ٘بٖ )ثٝ ٤ٚژٜ افلاقٖٛ ٚ ٘ٛافلاق٥٘ٛبٖ( ٚ ٞٙذ ثبساشبٖ   سٛاٖ دس فّسف١ ٞب٢ آٖ سا ٣ٔ وٝ س٤طٝ-وطذ،  دٚش ٣ٔ

 عشث٣ ث٥طششٞب خٛضٝ ثشچ٥ذٜ اسزد سج ٥ٗ ٚ اثٗ اص ثشخ٣ اص اسبس٥ذ عشفبٖ، چٖٛ اثٗ -ثبص ػسز

ٗ  حش٣ دس ا٘شخبة عٙب٤ٚٗ فػَٛ ٚ ثخص ساج ٥ٗ ٚ   ٞب٢ ٔخشّف وطف اِحمب٤ك، ث ٥ذ ٥٘سز وٝ اص آطبس اثا

، واٝ  «٘ابس »ٚ « ٘اٛس »٥ش ٌشفشٝ ثبضذ؛ ثٝ ٤ٚاژٜ دس ا٘شخابة دٚ عٙاٛاٖ اغاحبة     ا٢ ٔسشم٥ٓ سبط عشث٣، ثٝ ٌٛ٘ٝ اثٗ

 سٛاٖ دس دشداخز ٥ٕٞٗ دٚ ثخص ثٝ ٔلاحظٝ وشدد ٟٕٔشش٤ٗ آساء ٘سف٣ سا دس ثبة ٚحذر ٚػٛد، ٣ٔ

چاٖٛ ٚ چاشا٢ اٚ اص    ٍ٘بس٢ عمب٤اذ اٚ دس ثابة ٚحاذر ٚػاٛد، ٘طابٍ٘ش سابط٥ش ثا٣        دس ا٤ٗ ػسشبس، س٤طٝ

 سج ٥ٗ سبص٣ٌ خبظ خٛد سا داس٘ذد ٍ٘بس٢، آساء اثٗ اسز؛ وٝ اِجشٝ دس ا٤ٗ س٤طٝعشث٣  سج ٥ٗ ٚ اثٗ اثٗ
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 پیطگفتار

اص عشفب٢ اُٞ سػٛف لشٖ ٞفشٓ ٞؼش٢ اسز وٝ ثب ٚػٛد سأ٥ِفبر ثس٥بس٢  عض٤ض ثٗ ٔحٕذ ٘سف٣

 ٖ چٙابٖ واٝ ضب٤ساش١ اٚساز ضاٙبخشٝ       وٝ اص خٛد دس ص١ٙ٥ٔ حىٕز ٚ عشفبٖ ثٝ ػب٢ ٌزاضشٝ اساز، آ

اسزد ثٝ ٥ٕٞٗ د٥ُِ دس ٔٛسد سبس٤خ سِٛذ، دٚساٖ ػٛا٣٘ ٚ حش٣ سبس٤خ ٚفبسص اقالا  دل٥ما٣ دس    ٘طذٜ

ضاٛد؛ وآ ٚ    ب حذٚد٢ ٔجٟٓ وٝ اص سِٛذ سب ٔشي ا٤ٗ عبسف سشس٥ٓ ٔا٣ دسز ٥٘سز ٚ سػ٤ٛش و٣ّ ٚ س

آ٤ذد ٔحُّ سِّٛذ اٚ سا ضٟش ٘خطت )٘سََف ٤ب لبسضا٣ دس   ٞب٢ خٛد اٚ ثٝ دسز ٣ٔ ث٥ص اص خلاَ ٘ٛضشٝ

وٙذ، صادٌابٜ اٚساز   چٝ عض٤ض خٛد سػش٤ح ٣ٔچٙبٖ« ٘خطت»٤ب « ٘سف» ا٘ذداصثىسشبٖ أشٚص٢( ٘ٛضشٝ

( ا٤ّبْ ضجبة سا دس 1: 1379ضٛدد )٘سف٣، س داضز وٝ أشٚصٜ لشض٣ خٛا٘ذٜ ٣ٔلشا« سغذ»وٝ دس ا٤بِز 

ٔبٚساءاِٟٙش، ثٝ ٤ٚژٜ ثخبسا، سذش٢ وشدد ٚ ث٥طشش اٚلبر خٛد سا غشف س ٥ّٓ ٚ سضو١٥ ٘فس ٕ٘ٛدد حشا٣ّ  

٤ٌٛٙذ وٝ دس آ٘ؼب ٔمذّٔبر قت ٚ فّسفٝ سا ٥٘ض آٔٛخز ٚ دس ثخبسا سػ٥ٙف ٚ سأ٥ِف سا آغبص ٕ٘ٛد؛ ٣ٔ

ٞاادق، ثاٝ    671ٞب٢ د٥بد٣ ٚ ٞؼْٛ ٔغَٛ ثٝ ثخبسا، ٔؼجٛس ثٝ سشن آٖ سبٔبٖ ضاذ ٚ دس  ب دس د٣ فشٙٝأّ

خشاسبٖ ٚ ٘ٛاح٣ ٔشوض٢ ا٤شاٖ ٟٔبػشر وشدد ٌبٜ دس ثحاش آثابد ػا٤ٛٗ، دس وٙابس ثم ا١ ضا٥خ خاٛد،        

٢، ٣ٔ ٛ   س ذاِذ٤ّٗ حََّٕٛ د ٚ ص٤سز ٚ ٌبٜ دس ض٥شاص ثش سشثز ض٥خ وج٥ش، اثٛعجذالله خف٥اف، ٔ شىاف ثا

ٚ اص ( ا161-161: 1381وٛة،ٌبٜ دس اثشلٛ دس ٔسؼذ ػٕ ٝ ٤ب دس وٜٛ اثشا٥ٞٓ ٚ ٌبٜ دس وشٔبٖد )صس٤ٗ

) ٤ٝ، حََّٕٛ ٢ )٤ب حََّٕٛ ٞادق( عبسف ثضسي ٚ ٔٙشفاذ اٚاخاش   649-586) ٔش٤ذاٖ ٔ شٚف س ذاِذ٤ّٗ حََّٕٛ

  ْ غاش ثاٛدٜ اسازد    ضابٜ ٔ ب لشٖ ضطٓ ٚ ١ٕ٥٘ اَٚ لشٖ ٞفشٓ اسزد اٚ ثب سّكبٖ ػلاَ اِاذ٤ٗ خاٛاسص

آغبص لشٖ ٞفشٓ ٔمبسٖ ثب ح١ّٕ سذبٜ ٚحط٣ سبسبس ثٝ ٔبٚساءاِٟٙش ٚ خشاسبٖ ثاٛد؛   (118: 1344)ٞذا٤ز،

ٝ ا٢ وٝ سب ٔذّرحّٕٝ ٞاب٢   ٞب سشص٥ٔٗ سا ٔٛسد س٥كش٠ خٛد لشاس داد؛ أّب ثٝ ِحبل فىش٢ ِٔٛٛد ا٘ذ٤طا

وٝ ٘سف٣  ا٤ٗ»٤ٛ٘سذ:  سز ٚ ٣ٔا دا٘سشٝ ٞادق 596ػذ٤ذ٢ ضذد س٤ؼٖٛ سبس٤خ احشٕب٣ِ سِٛذ ٘سف٣ سا 

ٞادق، ثٝ ٍٞٙبْ ح١ّٕ ٔغَٛ دس ٘سف ٤ب ثخبسا ٤ب حشا٣ خاٛاسصْ دس حّما١ ٘ؼآ اِاذ٤ّٗ       616دس سبَ 

اوظش دژٚٞطاٍشاٖ ثاٝ   -ٞادق اسز  586چٖٛ سبس٤خ سِّٛذ ٢ٚ احشٕبلاً وجش٢ ثٛد ٤ب ٘ٝ ٔ ّْٛ ٥٘سز أبّ 

« ٝ س٤ٚاذادٞب٢ چٙاذ سابَ ث اذ سا د٘جابَ وٙاذد      ٔسّٕبً دس س٣ِّٙ ثٛدٜ وا  -ا٘ذسبس٤خ احشٕب٣ِ اوشفب وشدٜ

سش٤ٗ اعػبس سبس٤خ ا٤شاٖ اسز؛ ص٤سشٝ، ٤ى٣ اص ثحشا٣٘( عػش٢ وٝ ٘سف٣ دس آٖ 15٣ٔ: 1378)س٤ؼٖٛ،

ٝ ثضسي سش٤ٗ حٕلار ٌٚش ٚحط٣اٚ ٘ظبسٜ ا٢ واٝ  سش٤ٗ فؼب٤ع سبس٤خ ثطش٢ دس عٟذ خٛد ثٛدٜ ثٝ ٌٛ٘ا

٥ٌش اص دسز داد ٚ ٔؼجاٛس ثاٝ   د سا دس ا٤ٗ فش١ٙ ٕٞٝضذٜ اسز، ٢ٚ سٕبْ دٚسشبٖ ٚ ثسشٍبٖ خٛ٘ٛضشٝ 

ر٤ُ دا٤ش٠إِ ابسف سطا٥ّع    (1224: 3،ع1368ػلا٢ ٚقٗ ضذ ٚ اص ثخبسا سا٣ٞ خشاسبٖ ٌشد٤ذد )غفب،

اسز وٝ ٘سف٣ سفش خ٤ٛص سا ثٝ س٢ٛ ػٙاٛة ادأاٝ داد ٚ ث اذ اص عجاٛس اص ضاٟشٞب٢ وشٔابٖ،        آٔذٜ
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ٞاادق اص فشٙا١    616دس س١ٙ »ٚ ( 285: 11،ع1384ٟب٣٘، اغفٟبٖ ٚ ض٥شاص، دس اثشلٜٛ ٔب٘ذٌبس ضذد )اغف

ثٝ عم٥ذ٠ ٤ِٛذ س٤ؼٖٛ، ثب سٛػٝ ثٝ  (1249: 1382)ٞذا٤ز،« ٔغَٛ ٌش٤خشٝ، ثٝ اثشلٜٛ فبسس دس ٌزضشٝد

اٚ دس اظٟابس ٘ظاش ضخػا٣ خاٛد      ص٤سز ػب٢ س ؼت ٘ذاسد وٝ سٚصٌبس ٔشلاق٣ٕ وٝ ٘سف٣ دس آٖ ٣ٔ

ٞب٢ خٛد سا دسلاثٝ لا٢ عمب٤ذ اٞاُ ٚحاذر، اٞاُ     ثشداضز( اٚ 15: 1378)س٤ؼٖٛ،اوشاٜ داضشٝ ثبضذد 

سبصدد ٘سف٣ ا٤ٗ سشس سا دس ػب٣٤ ثٝ غاشاحز ث٥ابٖ    ضش٤ ز، اُٞ سٙبسخ، اُٞ ٘ٛس ٚ غ٥شٜ ٔكشح ٣ٔ

ٓ  وٙٓ ٔى وفش ٘سجز وٙٙذ ٔٗ ٘مُ ٔىٝ ٤ٌٛٓ سب ٔشا ث اوٖٙٛ ٔٗ اص خٛد چ٥ضى ٕ٘ى»وٙذ:  ٣ٔ اٞاُ  ، ٌا٤ٛ

اص فحٛا٢ ساخٙبٖ   (227: 1352)٘سف٣، «٤ٌٛٙذد چٙبٖ ٔى سػٛف آ٤ٌٖٛٙذ ٚ اُٞ  چ٥ٙٗ ٔى ٚحذر ا٤ٗ

سسذ وٝ ٢ٚ عمب٤ذ ضخػ٣ خٛد سا دس لبِت ٘ظشار اُٞ ٚحذر ٤ب اٞاُ ٘اٛس ث٥ابٖ     ٘سف٣ ثٝ ٘ظش ٣ٔ

ٌاضاسش ٚ سح٥ّاُ واشدٜ    « ٚحذر ٚػاٛد »دس ا٤ٗ ػسشبس عمب٤ذ ٚ اضبساس٣ وٝ ٘سف٣ دس ثبة وٙذد  ٣ٔ

٥ٌشد، سب ٘طبٖ د٥ٞٓ واٝ   طف اِحمب٤ك(، ٔٛسد ٚاوب٢ٚ لشاس ٣ٔاسز )ثٝ ٤ٚژٜ ثب سى٥ٝ ثش فػُ چٟبسْ و

ث ؿا٣ اص  »ضٛدد ا٤ٙىاٝ   عشفب٣٘ د٥ص اص اٚ س٥شاة ٣ٔ -ٞب٢ فّسف٣ ا٤ٗ آساء، اص وذاْ ٤ه اص سشچطٕٝ

-39: 1387)س٤ؼٖٛ، « ا٘ذ عشث٣ دا٘سشٝ ٔحممبٖ سسبلار عض٤ض ٘سف٣ سا عبُٔ ٍٕٞب٣٘ ضذٖ س ب٥ِٓ اثٗ

ا٤ٗ س ب٥ِٓ دسثبس٠ ٘ظشار ٚحذر ٚػٛد٢ ٘سف٣ ٥٘ض غبدق اسز؟ ٚ د٤ٍاش   ثب٤ذ ارعبٖ وشد وٝ آ٤ب (41

 ا٘ذ؟  فّسف٣ ثٛدٜ -عشث٣، چٝ وسب٣٘ ٔشػع ٘سف٣ دس سمش٤ش سسبلار ٚ ٘ىبر عشفب٣٘ وٝ ثٝ ػض اثٗ ا٤ٗ

 پیطیٌۀ پضٍّص

سا٥ٙب،   عشث٣، اثٗ ٘سف٣ دس وطف اِحمب٤ك ٚ د٤ٍش آطبس خٛد، ٘بْ ثشخ٣ اص ثضسٌبٖ ٔطب٤خ، چٖٛ اثٗ

ٞب٢ اٚ دل٥ك ٚ ٘ ُ ثاٝ ٘ اُ، آساء ٔطاب٤خ ٚ فلاساف١      ثشد، أب آ٤ب ٌضاسش ِذ٤ٗ ح٤ٕٛٝ ٚ ددد سا ٣ٔس ذا

 ٔزوٛس اسز، ٤ب ا٤ٙىٝ اضبسار ا٤طبٖ سا سشاش دادٜ اسز؟  

، ٔٛؾاٛ   «ٞساش٣ ٚ ٔشاسات آٖ اص د٤اذٌبٜ عض٤اض ٘ساف٣     »احسبٖ سئ٥س٣ )ٚ ٕٞىبساٖ( دس ٔمبِا١  

ثٙذ٢ وشدٜ اسزد د٥ص اص اٚ ٥٘اض، سا٥ذ    سٜ چى٥ذٜ ٚ قجمٝٞب٢ ٘سف٣ سا دس ا٤ٗ ثب ٚحذر ٚػٛد ٚ ٌفشٝ

سا دس آطابس ٘ساف٣   « ٚحذر ٚػٛد»، ثحض «٘سف٣ ٚ ٚحذر ٚػٛد»ع٣ّ اغغش ٥ٔشثبلش٢ فشد دس ٔمب١ِ 

ٚ ثاٝ    ٍ٘بس٢ ا٤ٗ آساء آ٘چٙبٖ وٝ ثب٤ذ سٛػٝ ٘ىشدٜ ضىبفشٝ اسز؛ اِجشٝ ٥ٞچ ٤ه اص دٚ ٤ٛ٘سٙذٜ ثٝ س٤طٝ

 ا٘ذد لٙبعز وشدٜ ثٙذ٢ اضبسار ٘سف٣ سٛؾ٥ح ٚ سسشٝ

٘سف٣ دشداخشٝ، ٚ ثشخلاف دٚ ٔحمك فاٛق،  « ٚحذر ٚػٛد»ٚ « ٚػٛد»اطش٢ د٤ٍش وٝ ثٝ ٔبػشا٢ 

س٤ؼاٖٛ  « عض٤اض ٘ساف٣  »ٔحٛس عمب٤ذ ٘سف٣ سب حذٚد٢ دشدٜ ثشداضشٝ اسز، وشبة  ٞب٢ ا٘ذ٤طٝ اص س٤طٝ

٥ٗ )سبساٛعبر( ٚ  ٞاب٢ فّاٛق   ضٙبس٣(؛ اِجشٝ س٤ؼٖٛ، سٟٙب اص سبط٥ش ٘ٛضشٝ : ٞسش2٣اسز )ثٝ ٤ٚژٜ فػُ 

 ٥ٌش٢ ٚحذر ٚػٛد٢ ٘سف٣ سخٗ سا٘ذٜ اسزد افىبس ٘ٛافلاق٥٘ٛبٖ ثش ػٟز

أب ٔب دس ا٤ٗ ٚاوب٢ٚ، اص ٔٙبثع ٚ ٔشاػ ٣ دشدٜ ثشخٛا٥ٞٓ داضز وٝ سب وٖٙٛ ٔٛسد سٛػاٝ ٔحممابٖ   
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 ا٘ذ، ٚ اص سىشاس آساء د٥ط٥ٙ٥بٖ خٛدداس٢ خٛا٥ٞٓ وشدد آطبس ٘سف٣ لشاس ٍ٘شفشٝ

خٛد سٟٙب ثٝ ٌضاسش آساء ٚ افىبس د٥ط٥ٙ٥بٖ ثساٙذٜ واشدٜ اساز، واٝ اِجشاٝ       ٘سف٣ دس ثشخ٣ اص آطبس

ٓ  -وطف اِحمب٤ك ٥٘ض ساش٤ٗ   ثب ٘ظش ثٝ اضبس٠ ٔػحح =; ٟٔذ٢ٚ دأغب٣٘> دس آغبص وشبة وٝ ا٤ٗ اطش ٟٔا

ػٕ ا٣  »٤ٌٛذ وٝ  ٥ٌشدد ٘سف٣ دس ٔمذٔٝ ٣ٔ دس ا٤ٗ صٔشٜ لشاس ٣ٔ : س٣(1344اطش ٘سف٣ اسز )٘سف٣، 

اُٞ ضش٤ ز، اٞاُ حىٕاز ٚ اٞاُ    »ا٢ دس ث٥بٖ ٘ظش٤بر  ا٘ذ وٝ سسبِٝ اص اٚ خٛاسشٝ« اص دٚسشبٖ ٤ىذَ

ٚ ٕٞچٙا٥ٗ اص  « ص٤ابدر ٚ ٘مػابٖ ثبضاذ    سم٥اٝ ٚ ثا٣   س ػات ٚ ثا٣   ث٣»ثذشداصد، ٚ ا٤ٗ سسبِٝ « ٚحذر

 (1د )ٕٞبٖ، ٥٘1ض س٣ٟ ثبضذ« اضبسار ٚ سٔٛص»

 ٍحدت ٍجَد: رسالۀ چْارم کطف الحقایق

دس آغبص سخٗ اُٞ وظشر، ضاش٤ ز   «ح٥ذ ٚ آ٘چٝ س ّك ثٝ سٛح٥ذ داسدددس ث٥بٖ سٛ»ا٢ اسز  سسبِٝ

ٓ  ثٝ غٛسر چى٥ذٜ ث٥بٖ ٣ٔ« ٚاػت اِٛػٛد»ٚ « ٚػٛد»ٚ ددد دس ثبة  ثٙاذ٢ ثاٝ    ضٛد ٚ سذس، ثب سمسا٥

« ٚحاذر ٚػاٛد  »، ٘سف٣، آساء ٞش ٤ه اص ا٤ٗ دٚ ٌشٜٚ سا دس ٔٛؾٛ  «٘بس»ٚ « اغحبة ٘ٛس»دٚ ٌشٜٚ 

 ذدوٙ ثٝ غٛسر چى٥ذٜ ٌضاسش ٣ٔ

وٙذ اص ٘ىبر فّسف٣ ٥٘ض ثٟشٜ ٥ٌشد، وٝ اِجشٝ فشٚسش خاٛا٥ٞٓ   ٘سف٣ ثشا٢ ث٥بٖ ٔمبغذ خٛد س ٣ ٣ٔ

د٤ذ وٝ دس سح٥ُّ ٚ ثشٞبٖ، چٙذاٖ س٥كش٠ وبف٣ ثٝ ٔسبئُ فّسف٣ ٚ ٔٙكم٣ ٘ذاسد، ثٝ ٤ٚژٜ دس ٔجبحاض  

 س٢ٛٙ٥د -اسسك٣٤ٛ

ٍ٘ش ا٤ٗ ٘ىشٝ اسز واٝ  سجه ٚ س٥بق ٘ٛضش١ اٚ چٝ دس ا٤ٗ فػُ ٚ چٝ دس فػَٛ د٤ٍش وشبة ٘طب 

ٝ  ٔخبقجبٖ اطش، ثٝ ٘ظش ٣ٕ٘ ا٘اذ، ٚ   سسذ وٝ سٛإ٘ٙذ٢ فشاٚا٣٘ دس ٘مذ ٚ سح٥ُّ ٔٛؾٛعبر عشفب٣٘ داضاش

 ا٘ذد دادٜ ٟ٘بدٜ سا سطى٥ُ ٣ٔ ث٥طشش، ٘ٛآٔٛصاٖ ٚ سبِىبٖ سبصٜ دس قش٤ك عشفبٖ لذْ

٢ ٌزسا خاٛا٥ٞٓ  ا دس عشفبٖ اسلا٣ٔ اضبسٜ« ٚحذر ٚػٛد»ٚاس، ٘خسز ثٝ سٙز  دس آغبص ٔب چى٥ذٜ

 ٍ٘بس٢ آساء ٘سف٣ ٚ قشص ث٥بٖ اٚ خٛا٥ٞٓ دشداخزد وشد ٚ سذس، ثٝ س٤طٝ

 ٍحدت ٍجَد: سٌت دیزیٌۀ عزفاى اسلاهی

ثذشداص٤ٓ، ثب٤ذ ثٝ ا٤ٗ ٘ىشٝ اضابسٜ  « ٚحذر ٚػٛد»ٍ٘بس٢ آساء ٘سف٣ دس ثبة  د٥ص اص آ٘ىٝ ثٝ س٤طٝ

آ٤اذ ٚ اص سٚصٞاب٢ آغابص٤ٗ،     ٕبس ٣ٕ٘، اسفبل٣ ٘ٛظٟٛس دس عشفبٖ اسلا٣ٔ ثٝ ض«ٚحذر ٚػٛد»و٥ٙٓ وٝ 

٥ٌش٢ ثٛدد ٞشچٙذ ثب سٛػٝ ثٝ ٘طش آطبس عشفبٖ ٘ظش٢ ثٝ قٛس عبْ، ٚ آساء  ٔجب٣٘ ٘ظش٢ آٖ دس حبَ ضىُ

ٌٖٛ ضاذٜ اساز )لش٤ات     ٞب٢ ٌٛ٘ٝ ٞب ٚ ٔىشت سج ٥ٗ ٚ ددد ثٝ قٛس خبظ، داسا٢ فشلٝ عشث٣ ٚ اثٗ اثٗ

داد٘ذ  ٝ ٣ٔئلشآٖ ٚ سٙز، س بث٥ش٢ اص ضٟٛد خٛد اسا ١ثس٥بس٢ اص عبسفبٖ ثٝ دطشٛا٘ثتد(، 37: 1997الله، 

َٞٛ الاَُٚ ٚ ا٦خشُ ٚاِظابٞشُ ٚ  »/ثمشٜ( 116« )ا٤َٕٙب سِّٛٛا فظََّٓ ٚػَٝ الله»ٚ ثٝ سفس٥ش آ٤بر ٚ سٚا٤بس٣ چٖٛ 
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ٔاَٗ عاشفَ َ٘فساَٝ    »/ق( ٚ سخٙب٣٘ ٞٓ چٖٛ 16« )٘حُٗ الشةُ ا٥ِِٝ ِٔٗ حَجُِ اَِٛس٤ذ»/حذ٤ذ( 4« )اِجبقَٗ

ضاٛد،   دشداخشٙذد اصػّٕٝ عبسفب٣٘ وٝ اص سخٙب٘طبٖ ٚحذر ٚػٛد اسشطٕبْ ٔا٣  ٚددد ٣ٔ« شَفَ سثََّٝفَمذ عَ

ا٥ِٚٗ وس٣ اساز واٝ سػاٛف سا س ش٤اف واشدٜ      » وٝٞادق( 211)ٔشٛف٣ ا٘ذ اص: ٔ شٚف وشخ٣ عجبسر

ٞادق( وٝ سخٙبٖ اٚ دس ثابة  261( د٤ٍش٢ ثب٤ض٤ذ ق٥فٛسثٗ ع٥س٣ )ٔشٛف٣ 148: 1391)وبوب٣٤، «اسزد

عشث٣ دس ٥ٔابٖ غاٛف٥ٝ    ثٝ ٘ح٢ٛ وٝ اثٗ»ٚحذر ٚػٛد فشاٚاٖ اسزد اٚ اص ثضسٌبٖ ٔطب٤خ غٛف٥ٝ ثٛدد 

 «ضا٥َخُٙب اث٤ٛض٤اذ  »وس٣ سا چٖٛ اٚ ٘سشٛدٜ اسز ٚ ٢ٚ سا اصػّٕاٝ اسابس٥ذ خاٛد ضإشدٜ ٚ ثاب ٘ابْ       

حبً )اسشبدٔبٖ اث٤ٛض٤ذ( اص اٚ ٤بدوشدٜ اسزد ٚ ضب٤ذ اٚ ٘خسش٥ٗ وس٣ ثبضاذ واٝ ٔحجاّز ٚ فٙاب سا غاش٤     

دابو٣ ٔشاساز   »ٔكشح وشدٜ اسزد ٢ٚ ضكح٥بّر سٙذ ٚ ٔ شٚف٣ داسد اصػّٕٝ، سجحب٣٘ ٔب اعظٓ ضأ٣٘ 

ثب٤ض٤ذ سٚص٢ ٌفز: ا٘ب لا ا٘اب، لأ٘ا٣ّ ا٘اب    »( آٔذٜ اسز وٝ 151ٕٞبٖ:«)وٝ ضأٖ ٚ ٔٙضِز ٔٗ ثشسش اسزد

ٞاادق( واٝ    245( ٚ د٤ٍاش٢ رٚاِٙاٖٛ ٔػاش٢ )ٔشاٛف٣     73: 1381)٘اٛسثخص،  « َٞٛ، ا٘ب َٞٛ ا٘ب َٞٛ َٞٛ

اسزد اٚ ٔ شفز سا ثب ٔحجاز اِٟا٣ ٔشثاٛـ دا٘ساشٝ آٖ سا اص سفىاش      ٘ب٥ٔذٜ ضذٜ« اُٞ ٔلأز»د٥طٛا٢ 

ا٘اذ   ( اٚ دس ٔاٛسد عبسفاب٣٘ واٝ ثاٝ ٔحجاز الله سسا٥ذٜ      124: 1377)٤ظشث٣، ثشٕٞب٣٤ ػذا ٕ٘ٛدٜ اسزد

« آ٤ا٣د  ٣چٖٛ عبسف ٚ ٔ شٚف دس حم٥مز ٤ى٣ اسز، ساٛ دس ٥ٔابٖ چاٝ دذ٤اذ ٔا     »٤ٌٛذ:  ٌٛ٘ٝ ٣ٔ ا٤ٗ

ٞادق( ٥٘اض ساخ٣ٙ ثاذ٤ٗ ٔؿإٖٛ داسد واٝ      297)ٔشٛف٣  ( ضخػ٥زّ د٤ٍش ػ٥ٙذ ثغذاد153٢: )ٕٞبٖ

ا٘ذ دس حم٥مز اٚسز، ا٤ٙؼب خذا٢ ٚ ثٙذٜ وؼبسز؟ ٤ ٣ٙ  وٝ ٌفشٝ عبسف ٚ ٔ شٚف ٤ى٣ اسزد چٙبٖ»

ٗ    ( دس ث٥ٗ عبسفبٖ ٚحذر ٚػاٛد٢، ٔ اشٚف  131)ٕٞبٖ:« ٕٞٝ خذا٢ اسزد ثاٗ  ساش٤ٗ چٟاشٜ، حسا٥

ا٢  ضخػ٥ش٣ اساكٛسٜ »ٌفشٗ اٚ ثٛدد وٝ دس ٥ٔبٖ عشفب « ا٘ب اِحك»٢ لشّص  لاع اسزد وٝ ثٟب٘ٝٔٙػٛسح

ٚ أاب دس   (159: 1391)وبواب٣٤، « سّم٣ّ ٌطشٝ اسازد « دشچٓ سٛح٥ذ»ٚ ٕ٘بد٤ٗ ٤بفشٝ اسز ٚ ثٝ عجبسس٣ 

واشد ٚ   ٘ظش١٤ ٚحذر ٚػٛد اص دطز دشدٜ ٚ حؼابة خا٤ٛص دشسٛافطاب٣٘ ٔا٣    »لشٖٚ ا١٥ِٚ اسلا٣ٔ، 

( دس 32: 1393)ص٘ؼاب٣٘،  «د حلاع ثٝ ٘طش آٖ وٕش ٕٞز ثسز، ا٤ٗ ٘ظش٤ٝ دسخط٥ذٖ آغبص واشد چٖٛ 

 فب٤ذٜ ٥٘سز:   وٙٙذ وٝ سزوبس آٖ دس ا٤ٙؼب ث٣ ثبة ا٤ٗ ٘ظش٤ٝ، ٔبػشا٣٤ اص حلاع ٘مُ ٣ٔ

ٌفز: دس د٤ٙٛس )وشٔب٘طبٜ( ٔشد٢ د٥ص ٔب حبؾش ثٛد ٚ ثب خاٛد خاٛسػ٣ٙ٥    اثٛثىش ثٗ ٕٔطبد ٣ٔ»

وشد٘اذ ٚ =٘بٌٟابٖ> دس آٖ    ٟ٘بد، دس آٖ ػسشؼٛ ٣ٔ ٞب )ٚ ٘ٝ سٚصٞب( آٖ سا وٙبس٢ ٣ٔ داضزد ٞشٌبٜ ضت

ساذس آٖ سا  « اص =خذاٚ٘ذ> ثخطٙذ٠ ٟٔشثبٖ ثٝ فلاٖ ثٗ فلاٖد»وشبث٣ اص حلاع ٤بفشٙذ، سحز ا٤ٗ عٙٛاٖ: 

ز، دس ثغذاد ٤بفشٙذ ٚ ٌفشٙذ: اٚ سا حبؾش وٗ ٚ ا٤ٗ وشبة سا ثش اٚ عشؾٝ داسد اٚ ٌفز ا٤ٗ خف ٔٗ اس

وٙا٣؟ اٚ دس   وشد٢، ٚ اوٖٙٛ دع٢ٛ خذا٣٤ ٔا٣  اْد ثٝ اٚ ٌفشٙذ لجلاً ادعب٢ د٥بٔجش٢ ٣ٔ ٔٗ آٖ سا ٍ٘بضشٝ

دس ٘اضد ٔبسازد آ٤اب    « عا٥ٗ اِؼٕاع  »وٙٓ ٣ِٚ ا٤ٗ أش ث٥بٍ٘ش ٔمابْ   دبسخ ٌفز: ٔٗ ادعب٢ خذا٣٤ ٣ٕ٘

 (29: 1393)ص٘ؼب٣٘، « ٤ٛ٘سٙذٜ وس٣ غ٥ش اص خذاسز؟ ٔٗ ٚ دسز ٔٗ فمف اثضاس ٘ٛضشٗ ٞسشٙذد
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ٞب٢ ٚحذر ٚػٛد٢ دس سبس٤خ عشفبٖ اسلا٣ٔ، ثٝ ٤ٚاژٜ دس   ٞب٢ فشاٚا٣٘ اص ا٤ٗ دسز سؼشثٝ ٕ٘ٛ٘ٝ

ٞب٢ ٘خسش٥ٗ وٝ ٞٙٛص ا٤ٗ سؼشث٥بر، ثٝ لبِت ٔجبحض ٘ظش٢ دس٥٘بٔذٜ ثٛد٘ذ، لبثُ ٔطبٞذٜ اساز،   سذٜ

٘ذاضشٝ « ػٛدٚحذر ٚ»أب ا٤ٗ ثذاٖ ٔ ٙب ٥٘سز وٝ د٥ص اص آغبص عشفبٖ اسلا٣ٔ، ثطش ٥ٞچ سػٛس٢ اص 

   اسزد

 ّای ٌّد ٍ یًَاى باستاى سزچطوِ

ٞب٢ ثبساشب٣٘ ٞٙاذ ٚ ٤ٛ٘ابٖ ثبساشبٖ ثاش سػاٛف اسالا٣ٔ         آ٘چٝ وٝ ٔطخع اسز اص سأط٥ش فّسفٝ

ٔسّٕب٘بٖ، سػاٛف  »ا٢ ٥ٔبٖ ا٤ٗ دٚ س٤طٝ ػٕع وشدٜ اسز وٝ  سٛاٖ چطٓ دٛض٥ذد ص٘ؼب٣٘ ثٝ ٌٛ٘ٝ ٣ٕ٘

( ٤ٛ٘بٖ؛ اص ِحبل ٘ظش٢ ٚ ٔٙكم٣ ٚأذاس ٤ٛ٘ابٖ ٚ  2( ٞٙذ، 1سا اص دٚ سشچطٕٝ ٌشا٘سًٙ اخز وشد٘ذ: 

 (26: 1393« )اص ػٟز ع٣ّٕ ٚ وطف ٚ ضٟٛد ٔشبطّش اص ٞٙذٚسشب٘ٙذد

 ٌّد

سٛاٖ ثٝ خٛث٣ ٔطبٞذٜ واشدد دس سابس٤خ    دس ٔبػشا٢ ٚحذر ٚػٛد ٥٘ض سدّ دب٢ ا٤ٗ دٚ س٤طٝ سا ٣ٔ

ساٛاٖ   اص ٞٙذ ثبساشبٖ ٕ٘ا٣  ٚحذر ٚػٛد، چٝ اص ِحبل ٘ظش٢ عبسفب٘ٝ ٚ چٝ اص ِحبل سؼشث٣ غٛف٥ب٘ٝ، 

ساٛاٖ دس آ٘ؼاب    ٞب٢ ٚحذر ٚػٛد٢ سا ٣ٔ سش٤ٗ د٤ذٌبٜ ٌزضز، وٝ ثٝ س ج٥ش ثشخ٣ اص دا٘طٕٙذاٖ، وٟٗ

 ٤بفزد

سسذ وٝ دٚ سمش٤ش اص ٚحذر ٚػٛد دس ٞٙذ ٔكشح اسز، ٤ى٣ سمش٤اش ا٤ؼابث٣ ٚ د٤ٍاش     ثٝ ٘ظش ٣ٔ»

 سّج٣د سمش٤ش ا٤ؼبث٣ ٔ شمذ اسز وٝ:

د ٔٙجع ٚػٛد ٚ لاذسس٣ ػاض خاذا ٚػاٛد ٘اذاسدد ٔاب ٚ ساب٤ش        خذا ١ٕٞ آٖ چ٥ض٢ اسز وٝ ٞسز

ا٢ اص ظٟٛس ا٥٤ٚٓ ٚ ٥ٞچ ٔٛػٛد٢ آ٣٘ اص اٚ ػذا ٥٘سزد خذا ٚ ػٟابٖ   ٔٛػٛدار ػٟبٖ غشفبً ٔشحّٝ

 «سا ثب٤ذ ٤ى٣ دا٘سزد

ٔٛػٛدار ا٤ٗ ػٟبٖ غ٥ش ٚال ٣ ٥٘ساشٙذ، أاب دس عا٥ٗ حابَ سؼ٥ّابر آٖ      »اص ٔٙظش سمش٤ش ا٤ؼبث٣: 

 «ا٘ذد ٔكّك

ٞش چ٥ض٢ ػض خذا ٔ ذْٚ اسزد ػٟبٖ ثاب ٕٞا١ سٙاٛ  ٚ وظاشسص، ساٛٞٓ ٚ      »سمش٤ش سّج٣: ثش قجك 

 ثتد(123: 1391)وبوب٣٤، « خ٥ب٣ِ ث٥ص ٥٘سزد

ساٛاٖ د٤اذ ٚ ٕٞا٥ٗ     وطاف اِحماب٤ك ٘ساف٣ ٥٘اض ٔا٣     « ٚحاذر ٚػاٛد  »ا٤ٗ ٔكبِت سا دس فػُ 

 ثٙذ٢ ا٤ؼبث٣ ٚ سّج٣ سا ا٘ؼبْ دادٜ اسزد )٘ه ثٝ فشٚسش( سمس٥ٓ

 یًَاى

دس وطف اِحمب٤ك ٚ چٝ دس د٤ٍاش سسابلار خاٛد ٔٙطا٣ فّساف٣ داسد، اٚ ثبسٞاب ٘ابْ        ٘سف٣ چٝ 
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ضٛد، دس ثٝ وابس ثاشدٖ    س٥ٙب ٣ٕ٘ س٥ٙب سا ثش لّٓ ػبس٢ وشدٜ اسزد اِجشٝ ا٤ٗ اسػبعبر ٔحذٚد ثٝ اثٗ اثٗ

 (156: 1344ٕ٘ب٤ذد )٘سف٣،  سش اص د٤ٍش ٔطب٤خ ٣ٔ آساء ٚ ٘بْ د٤ٍش فلاسفٝ ٥٘ض آصادا٘ذ٤ص

ٚاسكٝ ٤ب ثبٚاسكٝ، ٍ٘ب٣ٞ افلاق٣٘ٛ داسدد افلاقٖٛ دس ق٥ّ ١ سساب١ِ   ، ٘سف٣ ث٣«ٛدٚحذر ٚػ»ثٝ 

 وٙذ: ، اص صثبٖ سمشاـ، دٚ سمش٤ش ا٤ؼبث٣ ٚ سّج٣ ٚحذر ٚػٛد سا چ٥ٙٗ ث٥بٖ ٣ٔ«دبس٥ٙٔذس»

٤ٌٛذ وٝ فمف ٚاحذ ٔٛػاٛد اساز ٚ د٤ٍاش٢ =; ص٘اٖٛ>      ثٙبثشا٤ٗ ٤ى٣ اص ضٕب =; دبس٥ٙٔذس> ٣ٔ»

 (1545: 1381« )ٔٛػٛد ٥٘سزد وٙذ وٝ وظ٥ش ادعب ٣ٔ

وٙذ وٝ اسشبدش افلاقٖٛ، ثاٝ ٘ظش٤ا١ ٚاحاذ اعشمابد      آضىبسا ارعبٖ ٣ٔ« ٔشبف٥ض٤ه»اسسكٛ دس سسب١ِ 

عم٥ذٜ ثٛد وٝ ػٛٞش، ٚاحذ اساز ٚ ثاٝ چ٥اض د٤ٍاش٢      اٚ =; افلاقٖٛ>، ثب ف٥ظبغٛس٤بٖ ٞٓ»داضشٝ اسز: 

 (988a :2111) 2«ا٘ذ٤ط٥ذد ٣ٕ٘

ا٤ٗ اسز وٝ افلاقٖٛ، دس سسب١ِ دبس٥ٙٔذس ٚ د٤ٍش آطبس خٛد، سا ٣  أّب آ٘چٝ وٝ لبثُ سٛػٝ اسز 

ثش اطجبر ٘ظش١٤ ٚاحذ داسد، ٚ ٌفشٍٛٞب٢ ٔجٟٓ ا٤ٗ سسبِٝ وٝ دس قَٛ سبس٤خ ضشٚح ص٤بد٢ دس ساساشب٢  

ٌطب٣٤ آٟ٘ب ٘ٛضشٝ ضذٜ اسز، ثش آٖ اسز سب ا٤ٗ سئٛس٢ سا ثٝ اطجبر سسب٘ذ؛ أّب ٘ساف٣ اص ٚسٚد ثاٝ    ٌشٜ

 3(.Meinwald, 1991: 28fوٙذد ) سف٣ خٛدداس٢ ٣ٔٞب٢ فّ د٥چ ٚ خٓ

ٞا٥چ  »٤ٌٛٙذ وٝ ٔٛػٛد،  وٙٙذ ٚ ٣ٔ ٘سف٣ خكبة ثٝ وسب٣٘ وٝ خ٥ب٣ِ ثٛدٖ ٔٛػٛدار سا ا٘ىبس ٣ٔ

ا٢ ٚ  ا٢ دس٤ٚص! ٍٔش سٛ ٞشٌض ثٝ خٛاة ٘شفشٝ»٤ٛ٘سذ:  ، ٣ٔ«ضى٣ ٥٘سز وٝ ثٝ حم٥مز ٔٛػٛد اسز

ٖ  ا٢؟ ٚ ٚلز ٘ذ٤ذٜ دس خٛاة خٛد سا دبدضبٜ ٚ حبوٓ ٚ ا٥ٔش ٚ ٔحىْٛ چٙاذاٖ فاشح ٚ رٚق سا ٚ    ٞاب آ

٥ٞچ ضى٣ آٖ ػّٕٝ خ٥بَ ٚ ٕ٘ب٤ص اساز ٚ   ا٢؟ ٚ ث٣ ٞب چٙذاٖ خٛف ٚ سشس سا ٔطبٞذٜ ٘ىشدٜ ٚلز

 (158: 1344« )ٕ٘ب٤ذد ثٝ ٘ضد٤ه آ٘ىٝ دس خٛاة اسز دس آٖ حبِز آٖ ػّٕٝ حم٥مز ٣ٔ

٥٘ساز ٘ساف٣ ٚ د٤ٍاش عبسفابٖ      افلاقٖٛ، سٕظ٣ّ٥ ٚػٛد داسد وٝ ث ٥ذ« ػٕٟٛس٢»دس وشبة ٞفشٓ 

اسلا٣ٔ، سحز سبط٥ش ا٤ٗ سٕظ٥ُ لشاس ٌشفشٝ ثبضٙذد اِجشٝ سٕظ٥ُ افلاقٖٛ ثشا٢ ٔسبئُ سشث٥شا٣ ث٥ابٖ ضاذٜ    

ضٙبساب١٘ خاٛد    اسز، أب دس قَٛ سبس٤خ ٥ٕٞطٝ ٔفسشاٖ ٚ ف٥ّسٛفبٖ، اص ا٤ٗ سٕظ٥ُ ثشا٢ ٔمبغذ ٞسش٣

 ا٘ذ: اسشفبدٜ وشدٜ

دس آٖ ٔشدٔب٣٘ سا ثٝ ثٙذ وط٥ذٜ ٚ )س٢ٚ ثٝ د٤ٛاس ٚ دطز ثاٝ   غبس٢ ص٤ش ص٣ٙ٥ٔ سا دس ٘ظش آٚس وٝ»

ٖ  ا٘ذد ا٤ٗ ص٘ذا٥٘بٖ اص آغبص وٛدو٣ دس آ٘ؼب ثٛدٜ ٔذخُ غبس( ٘طب٘ذٜ ٞب٤طابٖ چٙابٖ ثاب     ا٘ذ ٚ ٌاشدٖ ٚ سا

سٛا٘ٙذ اص ػب٢ ثؼٙجٙذ ٚ ٘ٝ ساش ثاٝ ساساز ٚ چاخ ثٍشدا٘ٙاذد ثّىاٝ        ص٘ؼ٥ش ثسشٝ ضذٜ اسز وٝ ٘ٝ ٣ٔ

 « ٢ٚ خٛد سا ثٍٙش٘ذد٘بچبس٘ذ د٥ٛسشٝ سٚثٝ س

ٞاب٣٤ سا   دٞذ وٝ آسط٣ اص دطز ا٤طبٖ دس ث٥شٖٚ غبس سٚضٗ اسز ٚ ػسٓ ٚ ث ذ افلاقٖٛ ادأٝ ٣ٔ

ضٛدد اٌش وس٣ اص آٖ ٔشدٔابٖ ثاٝ ث٥اشٖٚ غابس      دٞٙذ وٝ سب١٤ آٟ٘ب س٢ٚ د٤ٛاس غبس ٔٙ ىس ٣ٔ سىبٖ ٣ٔ
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ٔشدٔبٖ سخٗ ث٤ٍٛذ، آ٤اب   ثشٚد، ٚ ثب آسص ٚ خٛسض٥ذ د٤ذاس وٙذ ٚ اص ٚػٛد آسص ٚ خٛسض٥ذ ثشا٢ آٖ

 4(122-91: 1382ثتد ٚ ٕٞچ٥ٙٗ ٘ه: ٞب٤ذٌش، 1155: 1381ثبٚس خٛاٞٙذ وشد؟ )افلاقٖٛ، 

وطف اِحمب٤ك، ٘ظش١٤ ٚػٛد اسسكٛ ٚ د٥ٛ٘ذ ٥ٔبٖ ٔابدٜ،  « ٚحذر ٚػٛد»٘سف٣ دس ثخط٣ اص ثبة 

لاَ خاٛد سا ثاب   ٞب٢ ولاْ اسلا٣ٔ ٌشٜ صدٜ اسزد اٚ دس اثشذا، اسشذ فشؼ ػٛٞش ٚ غٛسر اٚ سا ثب د٥ص

ٚ ث اذ  « ٚػٛد خذا٢، ٔشػُ ثٝ چ٥ض٢ ٚ ٔٙفػُ اص چ٥ض٢ ٥٘ساز »سبصد وٝ  فشؼ ٕٞشاٜ ٣ٔ ا٤ٗ د٥ص

اٌش ثٝ غ٥ش ٚػٛد خذا٢ چ٥ض د٤ٍش ٔٛػٛد ثٛد٢ ٚ چٖٛ دٚ ٚػٛد ثٛد٢، ثٝ ؾشٚسر ٤اب  »٤ٛ٘سذ:  ٣ٔ

ٝ سٛؾ٥ح ٚ دس ادأ« ٔٙفػُ ثبضذ ٤ب ٔشػُ ٚ ٚػٛد خذا٢ ٔشػُ ثٝ چ٥ض٢ ٚ ٔٙفػُ اص چ٥ض٢ ٥٘سزد

 وٙذ: خٛد سا چ٥ٙٗ وبُٔ ٣ٔ

ثب٤سز وٝ عشؼ ٔشػُ ٚ ٔٙفػُ ٘جاٛد٢ ٚ   ثذاٖ وٝ اٌش عّز اسػبَ ٚ ا٘فػبَ ػسٓ ثٛد٢، ٣ٔ»

اٌش عّز اسػبَ ٚ ا٘فػبَ عشؼ ثٛد٢، ٥ٔجب٤سش٣ وٝ ػسٓ ٔشػُ ٚ ٔٙفػُ ثٛد٢ ٚ دس دٚ اسػابَ ٚ  

ثبضاذ واٝ ٥ٔابٖ ػسآ ٚ     ا٘فػبَ ٞسزد دس ثٝ ؾشٚسر لاصْ آ٤ذ وٝ عّز اسػبَ ٚ ا٘فػبَ چ٥اض٢  

 (153: 1344« )عشؼ ٔطششن ثبضذ ٚ آٖ ٚػٛد اسزد

ا٢  ٕٞچٙبٖ وٝ ٟٔذ٢ٚ دأغب٣٘ دس س ٥ّمبر سٛؾ٥ح دادٜ اسز، ٘ساف٣ دس ساساشب٢ وابسثشد لبعاذٜ    

ٝ « ٚحذر ٚػٛد»ٔطٟٛس ضذٜ اسز، ثشا٢ اطجبر « فػُ ٚ ٚغُ»اسسك٣٤ٛ، وٝ ثٝ ثشٞبٖ  ا٢  ثٝ ٔغبِكا

 (298فّسف٣ دسافشبدٜ اسزد )ٕٞبٖ، 

 وٙذ: س٥ٙب چ٥ٙٗ ث٥بٖ ٣ٔ ثشٞبٖ فٛق سا اثٗ

اسػبَ ٚ ا٘فػبَ دٚ غفز ٔشمبثّٙذ ٚ آضىبس اسز ٔٛغٛف٣ وٝ خٛد ثخاٛد، ثبِف اُ، د٥ٛساشٝ ٚ    »

ٔشػُ اسز ٚ ا٤ٗ ٕٞبٖ غٛسر ػس٥ٕٝ ٤ب ػسٓ س ٣ٕ٥ّ اسز، غ٥ش اص ٔٛغاٛف٣ اساز واٝ ثبِف اُ     

ز اسز، ا٤ٗ ٔمذٔبر ثذ٣ٟ٤ اساز  ٔشػف ثٝ ٤ى٣ اص ا٤ٗ دٚ غفز ٘طذٜ ٚ ٥ِىٗ دز٤شا٢ ٞش دٚ غف

ٚ ٥٘بص٢ ثٝ اطجبر ٘ذاسدد حبَ وٝ ٔب٥ٞز ػسٓ ٥ٕٞٗ حم٥مز ٔشػُ ٚ د٥ٛسش١ ثبِف ُ اسز وٝ فاشؼ  

سٚد ٚ  ٌب٘ٝ دس آٖ ٕٔىٗ ثبضذ، ثٙبثشا٤ٗ چٖٛ ثب عشٚؼ ا٘فػبَ حم٥ماز ػسآ اص ثا٥ٗ ٕ٘ا٣     اث بد سٝ

ٓ س ٥ّٕا٣ واٝ خاٛد ثخاٛد     ٔب٥ٞز ػسٓ ثٝ حبَ خٛد ثبل٣ اسز، ثب٤ذ غ٥ش اص غٛسر ػس٥ٕٝ ٚ ػس

د٥ٛسشٝ ٚ ٔشػُ اسز، حم٥مز د٤ٍش٢ ثبضذ وٝ اسػبَ ٚ د٥ٛساش٣ٍ آٖ خاٛد ثخاٛد ٘جبضاذ ٚ ثشٛا٘اذ      

اسػبَ ٚ ا٘فػبَ سا ثذز٤شد ٚ آٖ چ٥ض٢ وٝ ثب آٔذٖ ا٘فػبَ ٚ سفشٗ غٛسر ػس٥ٕٝ ثبل٣ ٔب٘ذ، ٥ٞا٣ِٛ  

ٗ 5: 1375س٥ٙب،  )اثٗ« اسز وٝ ٤ى٣ اص دٚ ػضء ػسٓ قج٥ ٣ اسزد : 1385٘اه: اسساكٛ،    ، ٚ ٕٞچٙا٥

 Granger, 1999: 213f.)5ثتد ٚ 81: 1382ثتد، آضش٥ب٣٘، 637: 1377سضذ،  ثتد، اث217ٗ

 عشث٣ سٙؼ٥ذ: ضب٤ذ ثشٛاٖ اسشذلاَ ٘سف٣ سا ثب ا٤ٗ س ج٥ش اص اثٗ

ضٛدد احذ، سّت سّت اسزد ٞش ٔخّاٛل٣   احذ ٤ ٣ٙ چ٥ض٢ وٝ ٥ٞچ چ٥ض د٤ٍش ثٝ اٚ افضٚدٜ ٣ٕ٘»



 21/  ًسفی« کطف الحقایق»در « ٍحدت ٍجَد»ضٌاختی  ریطِ

ا٢ غ٥ش د٤ٍش٢ اسز>د ٣ِٚ خذا سّت  وٙذ =ٔظلاً ٞش فشضشٝ غ٥ش خٛد سا قشد ٣ٔ سّج٣ دس ثش داسد، ٤ ٣ٙ

« وٙاذد  ٞب سا دس ثش داسدد اٚ آٖ احذ٢ اسز وٝ ٞش چ٥ض د٤ٍش٢ سا وٝ ػض اٚ ثبضذ، ٘فا٣ ٔا٣   ١ٕٞ سّت

 (224-223: 1391)وبوب٣٤، 

ٚ وابس ٘اذاسد،   عشفبٖ، راسبً ثب اسشذلاَ سش »اِجشٝ ا٤ٗ خّف ٔجحض ٘سف٣ چٙذاٖ غش٤ت ٥٘سز، ص٤شا 

دز٤ش ٥٘سشٙذد ثٝ ٥ٕٞٗ ػٟز عشفب اُٞ احشؼبع ٥٘سشٙذ  ٤ٌٛذ وٝ اسشذلاَ ثّىٝ ٘ٛعبً اص أٛس٢ سخٗ ٣ٔ

« ثبضاٙذد  ٚ قٕأ١ٙ٥٘ لّج٣ ٚ ر٣ٙٞ خ٤ٛص سا داس٘ذ ٚ دس د٣ اطجبر ٔكّج٣ ٚ ٤ب لاب٘ع واشدٖ وسا٣ ٕ٘ا٣    

د٤ٍش آطابس٢ اص ا٤اٗ   ( دسخٛس سٛػٝ اسز وٝ د٥ُِ ٍ٘بسش وطف اِحمب٤ك ٘سف٣، ٚ حش٣ 181)ٕٞبٖ: 

 دسز، سٟٙب قشح ٔكبِت ثشا٢ قبِجبٖ ٚ سبِىبٖ قش٤مز اسز ٚ ٘ٝ اطجبر ثشا٥ٞٗ فّسف٣ ٚ ولا٣ٔد

 اصحاب ًار

« دس سخٗ اغاحبة ٘ابس دس ث٥ابٖ ٚحاذر ٚػاٛد     »٘سف٣ دس فػُ چٟبسْ وطف اِحمب٤ك ثبث٣ سا 

اّٖ الله س اب٣ِ خّاك   »حاذ٤ض  دشداخشٝ اسزد ٥ٔشثبلش٢ فشد، ثٝ د٘جبَ ٘ظش ِٙذِز، ا٤ٗ ٘بْ سا ثشٌشفشٝ اص 

وٙاذ واٝ ٘ساف٣ اص     دا٘ذد اِجشٝ ِٙذِز اضبسٜ ٣ٔ ٣ٔ« ٘ٛس٢ ٔٗ ٘ٛس عضسٝ ٚ خّك ٘ٛس اث٥ّس ٔٗ ٘بس عضسٝ

سا ثاب  « ٘ابس »سساذ واٝ ا٤اٗ     ( أب ثٝ ٘ظش 54٣ٕ٘: 1379عمب٤ذ ا٤شاٖ ثبسشبٖ سبط٥ش دز٤شفشٝ اسزد )٘سف٣، 

آٔذٜ »ٚحذر اسزد ثبس٢، دس ٔشٖٛ اٚسشب٣٤  سش ٚ وبس٢ ثبضذ، چٝ ا٤ٙىٝ سخٗ دس ثبة اُٞ« اث٥ّس»

: 1374)سفؿا٣ّ،  « اسز وٝ اٚسٔضد، آسص سا اص دَ خ٤ٛص آفش٤ذ، ٚ ٘ٛس آٖ سا اص ٘ٛس اص٣ِ خّك واشدد 

ٞش وٝ ثٝ ا٤ٗ ٔشسجٝ سسذ =; اغاحبة ٘ابس>   »وٙذ:  ( ٘سف٣ خٛد، عّز ا٤ٗ سس٥ٕٝ سا چ٥ٙٗ ثبصٌٛ 93٣ٔ

ٌشدد ٚ ف ُ ٘بس ا٤اٗ اساز    ضٛد، ٚ اٚ ٞٓ ٥٘سز ٣ٔ ٣خ٥بَ ٚ غشٚس ٚ دٙذاس اٚ ٥٘سز ٔ 6ػّٕٝ ُ٘ػتُ

)٘ساف٣،  « ضاٛدد  وٙذ ٚ آخش خٛد ٞآ ٥٘ساز ٔا٣    سسذ اَٚ آٖ چ٥ض سا ٥٘سز ٣ٔ وٝ ثٝ ٞش چ٥ض وٝ ٣ٔ

ٕ٘ب٤ذ وٝ سمذس٣ّ وٝ ثشا٢ آسص دس آساء ٘سف٣ ٔطخع اسز، ث٥طاشش اص ٔٙابثع ا٤اشاٖ     ( 154٣ٔ: 1344

سص سٔض لٟش اسز، ص٤شا ٞشچاٝ سا ثاٝ آٖ ثشساذ فاب٣٘     آ»٥ٌشدد دس عشفبٖ اسلا٣ٔ  ثبسشبٖ سشچطٕٝ ٣ٔ

(؛ واٝ اِجشاٝ ٘ساف٣ غافز لٟاش٢      92: 1374)ٔٛحذ، « ٌشدا٘ذد سبصد ٚ ثٝ قج٥ ز خٛد ٔسشح٥ُ ٣ٔ ٣ٔ

 ٌزاس٢ اغحبة ٘بس، آضىبسا، دس ٘ظش داضشٝ اسزد آسص سا دس ٘بْ

ز وٝ اٚ ٥ٞچ سفابٚر  وٙذ، اِجشٝ ٘ىشٝ ا٤ٙؼبس دس ادأٝ ٘سف٣، اغحبة ٘بس سا ثٝ دٚ قب٤فٝ سمس٥ٓ ٣ٔ

ٚػٛد ٤ىا٣ ثا٥ص ٥٘ساز ٚ    »وٙذد ثٝ ٘ظش اغحبة ٘بس،  سٚض٣ٙ سا ٥ٔبٖ عم٥ذ٠ ا٤ٗ دٚ قب٤فٝ ثبصٌٛ ٣ٕ٘

آٖ ٚػٛد خذا٢ اسز ٚ خذا٢ ٚػٛد٢ اسز احذ حم٥م٣ ٚ ٚاػج٣ اسز اصِا٣ ٚ اثاذ٢ ددد ٚ آ٘چاٝ    

، خّك خاذا٢  ظبٞش عبِٓ اسز وٝ عبِٓ اػسبْ ٚ ظّٕز اسز ٚ ٔشوت ٚ ٔٙمسٓ ٚ ٔشغ٥ش ٚ فب٣٘ اسز

ا٤ٗ سخٗ قب٤ف١ ٘خسز ثٛد؛ أّب قب٤ف١ ددد« اسز، ٚ خّك خذا٢، خ٥بَ ٚ ٕ٘ب٤ص اسز ٚ ٚػٛد ٘ذاسد 

ظبٞش عبِٓ وٝ عبِٓ اػسبْ ٚ ظّٕز اسز ٚ ثبقٗ عبِٓ وٝ عبِٓ اسٚاح ٚ »ٌٛ٘ٝ اسز:  د٤ٍش سا ٘ظش ا٤ٗ
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٘اٛس ٔشؿابد ٚ ٔشمبثّٙاذ    ٘ٛس اسز، غ٥ش خذاسز، ص٤شا وٝ عبِٓ اػسبْ ثب عبِٓ اسٚاح ٚ عبِٓ ظّٕز ثاب  

 (157-154: 1344)٘سف٣، « خذا٢ عبِٓ اص سمبثُ دبن ٚ ٔٙضٜ اسزد

ٚ ا٤اٗ اساز ٔازٞت ضا٥خ     »آٚسد:  أب ٘سف٣ دس دب٤بٖ اسائ١ ا٤ٗ ٘ظشار، ٘بْ ٤ى٣ اص ٔطب٤خ سا ٔا٣ 

سج ٥ٗ ٚ ا٤ٗ اسز ٔزٞت ٔطب٤خ ٔغشة ٚ ا٤ٗ ث٥چبسٜ دس ا٤ٗ ٚلز خ٤ٛص ثسا٥بس واس    إِطب٤خ اثٗ

 (158)ٕٞبٖ، «د د٤ذ ثش ا٤ٗ ٔزٞت

ساج ٥ٗ دس ٤ىا٣ اص سسابلار     ٌزاس٢ ا٤ٗ ٌشٜٚ سٛسف ٘سف٣ ثٝ اغحبة ٘بس، سخٗ اثٗ دس ثبة ٘بْ

ٚ لا ثذّ ِّٙبس أٖ ٤ ذْ عبٔشٞب ٚ ٤ٙشماُ لِا٣ أحساٗ حابَ ٚ ٤ساشذسع ثبِشحٕاٝ       »اٚ، لبثُ سبُٔ اسز: 

سا ٘ساف٣ آٚسدٜ اسازد    (؛ وٝ سشػ١ٕ ا٤ٗ عجابسر 317: 1956 سج ٥ٗ، )اثٗ« اِخبغٝ ل٣ِ اِشحٕٝ اِ بٔٝ

 )٘ه ثٝ فشاسش ٚ ٕٞچ٥ٙٗ لس ثب غفز لٟش٢ آسص دس عشفبٖ اسلا٣ٔ(

 عزبی سبعیي ٍ ابي ابي

ٔشِٛاذ  »سج ٥ٗ سا چ٥ٙٗ ٔ شف٣ وشدٜ اساز:   ٟٔذ٢ٚ دأغب٣٘ دس س ٥ّك خٛد ثش وطف اِحمب٤ك، اثٗ

٣ ٚ حىا٥ٓ  دس ٔىاٝ، غاٛف   ٤669ب  668لٕش٢ ٚ ٔشٛف٣  ٤614ب  613دس ح١ٔٛ ٔشس١٥ آ٘ذِس ثٝ سبَ 

ٗ  298: 1344)٘ساف٣، « ٔطٟٛس ٔغشة ٚ اص لبئ٥ّٗ ثٝ ٚحذر ٚػٛد ساج ٥ٗ )ساج ٥ٙ٥ٝ( دس   ( قش٤ما١ اثا

ٞب٢ ح٥بر اٚ ثٝ ٚس١ّ٥ ضبٌشدش ضطشش٢ ثٝ ٔػش ٔٙشمُ ضذ، ٣ِٚ سٚاػا٣ ٥٘بفاز ٚ ثاٝ     آخش٤ٗ سبَ

 ٥ٗ ٚ صٚد٢ اص ٥ٔبٖ سفز، عّز ا٤ٗ أش دس ٔشسج١ اَٚ، د٥چ٥ذ٣ٌ ٚ دٚس اص فٟٓ ثاٛدٖ افىابس اثاٗ ساج    

آ٥ٔخش٣ٍ ضذ٤ذ آٖ ثب فّسفٝ ٤ٛ٘ب٣٘ ٚ ثب ٔحبسجبر سٔض٢ اسلبْ ٚ حشٚف ٚ ٥٘اض دضاٛاس٢ ٚ سٔضآ٥ٔاض    

-عشث٣ وٝ ثٝ ٞش حبَ سٚضٗثٛدٖ صثبٖ ٚ ث٥بٖ اٚ ثٛدٜ اسز ٚ دس ٔشسج١ دْٚ، ظٟٛس ٚ سٚاع ٔىشت اثٗ

سش داضشٝ ٚ ٔ شذ٢َ ضبر٥ِٝ، وٝ سٚض٣ سس٥ذٜ ٚ ٥٘ض ٌسششش قش٤مٝسش ثٝ ٘ظش ٣ٔسش ٚ ػبٔعسش، ٔٙسؼٓ

: ثذاِ بسف، سسبِٝ . اس آثار هْن ٍی عبارتٌد اسسش ثٛدٜ اسزاص د٤ذٌبٜ ٔشدْ ٔسّٕبٖ آٖ ٘ٛاح٣ ٔمجَٛ

اِفم٥ش٤ٝ، سسبِٝ اِمٛس٥ٝ، سسب١ِ اِ ٟذ، وشبة الاحبقٝ، سساب١ِ خكابة الله ثّسابٖ ٘اٛسٜ، سساب١ِ اِفاشح       

 ٔؼشجب٣٤،د )ٛاة غبحت غم١٥ّ، وشبة اِذسعإِطششن، سسبِٝ اِشؾٛا١٥٘، سسب١ِ اِٙػ٥ح١ اٚ اِٙٛس١٤، ػ

 ر٤ُ دا٤ش٠إِ بسف ثضسي اسلا٣ٔ( 664-657: 3ع ،1374

وٝ سشو٥ج٣ اص عّٓ ٘ظش٢ فّسف٣ ٚ ساّٛن  »دا٘سز، « ٘ٛافلاق٥٘ٛبٖ اسلاْ»سٛاٖ اص  سج ٥ٗ سا ٣ٔ اثٗ

ٔٙشٟا٣   داد٘اذ واٝ ثاٝ ٞاشٔس     ا٢ اسٙبد ٣ٔ غش٤حبً خٛد سا ثٝ سّسّٝ»، ٚ «ثسشٙذ سٚحب٣٘ سا ثٝ وبس ٣ٔ

سج ٥ٗ سلاش  اثٗ»( اِجشٝ اٌشچٝ 174: 1389)وشثٗ، « ا٘ذد ٌفشٝ سج ٥ٗ چ٥ٙٗ ٣ٔ ضذ: سٟشٚسد٢ ٚ اثٗ ٣ٔ

ٓ    وشدٜ اسز سب د٥ٛ٘ذ٢ ٔجبسن ٥ٔبٖ فّسفٝ ٚ سػٛف ثب سٚض٣ ٘ظبْ ٞاب٢ عشفاب٣٘ ثاٝ     ٔٙاذ دس ثساشش سا

ب٘ذ٢، اسساكٛ سا  خكبة ثٝ دبدضبٜ ٘شٔ« ثذ اِ بسف»(، ٚ دس سسب١ِ Aminrazavi, 2119« )ٚػٛد آٚسد

خٛا٘ذ، أب اضش٥بق اٚ دس وطف  ( 48٣ٔ: 1978سج ٥ٗ،  )اثٗ« ٔشجع ٘ضد فلاسف١ اسلا٣ٔ»حى٣ٕ٥ ػبٔع ٚ 
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ٔٙبظش سبص٠ فّسف٣ ٚ خشٚع اص س٥كش٠ فلاسف١ ثضسي ٤ٛ٘بٖ ٤ ٣ٙ افلاقاٖٛ ٚ اسساكٛ ساشٛد٣٘ اسازد     

 (111: 1981)ضشف، 

ٛدٜ اساز، ٥ٕٞطاٝ ٔاٛسد ا٘شمابد     سج ٥ٗ اص آ٘ؼاب واٝ اص ٘بضاشاٖ عمب٤اذ ٚحاذر ٚػاٛد٢ ثا        اثٗ

ساجه اٚ ثسا٥بس سٔاض٢ ٚ    د »7ٌشفشٝ اساز  ٔزٞجبٖ لشاس ٣ٔ ٚ ق ِٗ اِحبد خطه« دٛضبٖ سٙذخٛ دط٥ٕٙٝ»

ٞب٢ ضشق ثبسشبٖ ٘ظ٥اش ٔىشات ٞاشٔس،     ٔكبِ بسص آضىبسا ٌسششدٜ ٚ ٔطشُٕ ثش فّسف١ ٤ٛ٘ب٣٘، فّسفٝ

٤ٗ اثٗ دل٥ك اِ ٥ذ وٝ ث اذاً لبؾا٣   اِذ سم٣( »136: 1386)سفشبصا٣٘، « آ٥٤ٗ صسسطز ٚ ٞٙذٚئ٥سٓ اسزد

ٌفاز واٝ    سج ٥ٗ سا دس ٔىاٝ ٔلالابر واشدْ ٚ اٚ ساخٙب٣٘ ٔا٣      اِمؿبر ٔػش ضذ، ٌفشٝ اسز وٝ اثٗ

 (659: 1374)ٔؼشجب٣٤، « ضذد ٔفشداسص لبثُ فٟٓ ثٛد، ٣ِٚ اص سشو٥ت آٟ٘ب چ٥ض٢ دس٤بفز ٣ٕ٘

٘ساف٣ دس ثابة ٚحاذر    ٞب٢ فشاٚا٣٘ ثاب ٔكبِات    سج ٥ٗ ضجبٞز دس خٛس سٛػٝ اسز وٝ آساء اثٗ

  ٗ اساشٛاس اساز ٚ   « الله فماف »٤اب  « لا ٔٛػاٛد للا الله »ساج ٥ٗ ثاش دب٤ا١     ٚػٛد داسدد ٍ٘شش اسبسا٣ اثا

« ٚػاٛد ٔكّاك الله  »ٔٛػٛداس٣ وٝ ٔب٥ٞبر ٌٛ٘بٌٖٛ داس٘ذ، داسا٢ ٤ٛٞش٣ ٚاحذ ٞسشٙذ، ٚ آٖ ٤ٛٞاز،  

 (  35: 1998اسزد )الإدس٤س٣، 

سٛاَ وشد٘ذ وٝ خذا »چ٥ٙٗ ث٥بٖ وشدٜ اسز وٝ اص اٚ  ٘سف٣ ا٤ٗ س ج٥ش سا اص صثبٖ س ذاِذ٤ٗ ح٢ٕٛ

لا ٔٛػٛد سا٢ٛ  »ٚ د٤ٍش سٛاَ وشد٘ذ وٝ عبِٓ چ٥سز؟ ٌفز وٝ: « إِٛػٛد ٞٛ الله»چ٥سز؟ ٌفز: 

لا ٔٛػاٛد  »وشد، چ٥ٙٗ ثٛد  سج ٥ٗ ثٝ ٔش٤ذاٖ سّم٥ٗ ٣ٔ روش٢ وٝ اثٗ»( اغلاً 153: 1344)٘سف٣، «د« الله

 8(156: 1368)روبٚس٣ لشاٌضِٛ، «د« للا الله

( 4( فلاسافٝ،  3( ٔشىّٕابٖ،  2( فمٟاب،  1ٌشٜٚ:  5سج ٥ٗ، اُٞ عّٓ سا ثٝ  ، اثٗ«ثذ اِ بسف»دس سسب١ِ 

٤بثٙاذد داس اص    دساز ٔا٣  « ع٥ٗ اِشحم٥ك»وٙذ، وٝ سٟٙب ٌشٜٚ دٙؼٓ، ثٝ  ( ٔحمم٥ٗ سمس٥ٓ 5٣ٔغٛف٥ٝ ٚ 

٣ د٥چ٥ذٜ ٚ سٔضآ٥ٔاض  ضشح ٚ ٘مذ آساء چٟبس ٌشٜٚ ٘خسز ثٝ ثسف عمب٤ذ خ٤ٛص =; ٔحمم٥ٗ> ثب عجبساس

عمُ ٚ ٘فس ثب آ٘ىٝ ٔشاست ٚ ٔظبٞش ٔخشّف داس٘ذ، دس حم٥مز اص ٚػٛد ٔكّك ٚاحذ ػذا »دشداصدد  ٣ٔ

ٞب ٚ سٕب٤ضار ٥ٔبٖ ٔشاست ٚ ٔظبٞش ٞسش٣، اص ػٛاٞش سٚحاب٣٘ ٚ عملا٘ا٣ ساب     ٥٘سشٙذ، ٚ و١٥ّ دٌٚب٣ٍ٘

ذاس٘اذد خذاٚ٘اذ ٚػاٛد    رٚار ٔحسٛس ٚ ٔش ٥ٗ، ِٔٛٛد ٚٞٓ ٚ دٙذاس٘ذ ٚ اغاُ ٚػاٛد٢ اص خاٛد ٘   

حم٥م٣، عّز ا٣ِٚ، ٘ٛس ٔكّك ٚ خ٥ش ٔحؽ اسز، ٚ عبِٓ ٞسش٣ ف٥ؿ٣ اسز وٝ اص رار ٔش ب٣ِ ا٣ِٟ 

 (663: 1374)ٔؼشجب٣٤، « ضٛدد ٣ٔ« لػذ لذ٤ٓ غبدس»٤ب « لػذ اَٚ»ثٝ 

٘سف٣ ٥٘ض ع٥ٗ ٥ٕٞٗ س بث٥ش سا دس وطف اِحمب٤ك ثبصٌٛ وشدٜ اسزد ا٤ٙىاٝ ٘ساف٣ ٚػاٛد حاك سا     

سج ٥ٗ ثبضذ )ثٝ ٤ٚژٜ ثب ٘ظاش   اثٗ« ثذ اِ بسف»خٛا٘ذ، ث ٥ذ ٥٘سز سحز سبط٥ش سسب١ِ  ٣ٔ« ٣حم٥م»ٚػٛد 

سج ٥ٗ، ف٥ؿ٣ وٝ اص رار ٔش ب٣ِ اِٟا٣ ثاٝ    ( اث157ٗ: 1344ثٝ ٌشٜٚ دٙؼٓ اُٞ عّٓ: ٔحمم٥ٗ( )٘سف٣، 

َٚ اص رار ا٣ِٟ ثٝ لػذ ا»خٛا٘ذٜ اسزد « حقیقیع٥ّز »ضٛد سا  غبدس ٣ٔ« لػذ لذ٤ٓ»٤ب « لػذ اَٚ»
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وٙذ، ٚ ا٤ٗ خّك اَٚ ٚ عمُ و٣ّ اسزد  س ج٥ش ٣ٔ« ٔجذ  اَٚ»سج ٥ٗ اص آٖ ثٝ  ف٥ؿ٣ حبغُ ضذ وٝ اثٗ

غٛسر ٕٞٝ چ٥ض دس اٚسز ٚ داسا٢ دٚ ٚػٝ اسز: ٚػ٣ٟ ثاٝ سا٢ٛ ٚاػات اِٛػاٛد ٚ ٚػٟا٣ ثاٝ       

ٚ ٔؼشجاب٣٤،   41: 1998)الإدس٤س٣، « ٚػٛد وبرة اسزد هجاسیس٢ٛ ٕٔىٙبر ٚ ٔ ذٚٔبر وٝ ٚػٝ 

1374 :663  ) 

ث٥بٖ واشدٜ، اص آطابس   « وطف اِحمب٤ك»اِجشٝ ٔب ثش آٖ ٥٘سش٥ٓ وٝ ٞشچٝ ٘سف٣ دس ثبة ٚحذر ٚػٛد 

عشث٣ )ٚ ضبسحبٖ آطبس ا٤ٗ ٔطب٤خ( اسز، چٝ ا٤ٙىٝ دس حٛص٠ عشفابٖ اسالا٣ٔ ٘ىابر     سج ٥ٗ ٤ب اثٗ اثٗ

خ سىاشاس  ثشداس٢ ضذٜ، ٚ دس قاَٛ سابس٤   ٔطششن فشاٚا٣٘ ٚػٛد داسد وٝ اص آ٤بر لشآٖ ٚ احبد٤ض ٌشسٝ

خاذا چ٥ساز؟ فشٔاٛد واٝ:     »٘ماُ واشدٜ اساز:      ضذٜ اسزد اص ٕ٘ٛ٘ٝ حذ٤ظ٣ سا وٝ ٘ساف٣ اص د٥ابٔجش  

« إِٛػاٛد اِاز٢ ٤ٕىاٗ أٖ ٤شغ٥اش    »عبِٓ چ٥سز؟ فشٔاٛد واٝ:   « ددد إِٛػٛد اِز٢ لا ٤ٕىٗ أٖ ٤شغ٥ش»

شدٜ ا٢ د٤ٍش ثاٝ ا٤اٗ ٔؿإٖٛ سٛػاٝ وا      سج ٥ٗ دس ثذ اِ بسف ثٝ ٌٛ٘ٝ (، اث153ٗ-152: 1344)٘سف٣، 

 9(197: 1978سج ٥ٗ، اسزد )اثٗ

عشث٣ ٚ ضبٌشداٖ ٚ  ٌٕبٖ ٘سف٣ وٝ خٛد ثبسٞب ثٝ ا٤ٗ ٘ىشٝ اضبسٜ وشدٜ اسز، اص آساء ٚ افىبس اثٗ ث٣

 ٞب ثشچ٥ذٜ اسزد ضبسحبٖ اٚ )ثٝ ٤ٚژٜ غذساِذ٤ٗ ل٢ٛ٘ٛ ٚ س ذاِذ٤ٗ ح٤ٕٛٝ( خٛضٝ

دس سسابلار ٔخشّاف اٚ    عشثا٣  ٞب٢ اثٗ آٚسدٜ، اص ٌفشٝ« ٚحذر ٚػٛد»ٔكبِج٣ وٝ ٘سف٣ دس ثبة 

ٗ  س٤طٝ عشثا٣ اساشفبدٜ    ٞب ٌشفشٝ اسزد دس ادأٝ ٘طبٖ خٛا٥ٞٓ داد وٝ سب چٝ ٥ٔضاٖ ٘سف٣، اص عجبسار اثا

 وشدٜ اسزد

سا ثٝ عٙاٛاٖ ٌشا٥ٍ٘ابٜ   « ٚػٛد»سٛاٖ ٔٛؾٛ   عشث٣ ثب ٔشاػ ١ ٔسشم٥ٓ ثٝ آطبسش ٣ٕ٘ اٌشچٝ دس اثٗ»

عشث٣ اسز وٝ دس آطبسش ٚػٛد ثش ٞاش   ضسي اثٗٔجبحض اٚ دا٘سز، أّب ا٤ٗ ل٢ٛ٘ٛ، سخٍٙٛ ٚ ضبسح ث

 (217: 1391)وبوب٣٤، « چ٥ض د٤ٍش غّجٝ داسد ٚ اص ا٤ٗ ٘ظش ثب فلاسف١ ٔطبئ٣ ضجبٞز د٥ذا وشدٜ اسزد

عشث٣ اص سشچط١ٕ فّسف١ دٛسس٥ٙب فشاٚاٖ ثٟشٜ ٌشفشاٝ اسازد اص ثاٝ     دس خٛس ٤بدآٚس٢ اسز وٝ اثٗ

 (219-218)ٕٞبٖ، « ا، ٔب٥ٞش٣ غ٥ش اص ٚػٛد ٘ذاسددخذ»سب ا٤ٙىٝ « ٚاػت اِٛػٛد»وبس ثشدٖ اغكلاح 

، غ٥اش اص آٖ قاٛس٢ اساز واٝ د٤اذٌبٜ عماُ       «لا اِاٝ الا الله »ثضسٌبٖ =اُٞ عشفبٖ>، اعشمبدضبٖ ثٝ »

٤ٌٛذد ثٝ اعشمبد آٟ٘ب ٚػٛد خذاسز =ٚ ػض اٚ ٔٛػٛد٢ ٥٘سز>د خذا ٔٛغٛف ثاٝ ٚػاٛد اساز ٚ     ٣ٔ

٤ٌٛٓ وٝ خذا ع٥ٗ ٚػاٛد اسازد ا٤اٗ     ّىٝ ٔٗ ٣ٔچ٥ض٢ اص ٕٔىٙبر ثب اٚ ٔٛغٛف ثٝ ٚػٛد ٥٘سزد ث

، ٤ ٙا٣ خاذا ٔٛػاٛد اساز ٚ     «وبٖ الله ٚ ِٓ ٤ىٗ ٔ ٝ ض٣ء»اسز وٝ فشٔٛد:  ظٕٞبٖ لَٛ سسَٛ الله

 (3/429ٚ  4/89: 1999عشث٣،  )اثٗ« چ٥ض٢ اص عبِٓ ٔٛػٛد ٥٘سزد

ٝ ٤ٛساف  سٛاٖ ػسشؼٛ وشدد فع ٟ٘ٓ فػٛظ اِحىٕٝ وٝ ث عشث٣ ٣ٔ ا٤ٗ قشص سفىش سا دس آطبس اثٗ

 ٝ ٚحاذر  »ٞاب٢ ٘ساف٣ دس ٔاٛسد     د٥بٔجش اخشػبظ داسد، حب٢ٚ ٘ىبس٣ اسز وٝ لشاثز فشاٚا٣٘ ثب ٌفشا
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وُّ ٔب ٚسد ٔاٗ ٞازا اِمج٥اُ فٟاٛ إِسا٣ٕ اِ ابِٓ       »عشث٣:  داسدد ػب٣ٔ دس ضشح ا٤ٗ سخٗ اثٗ« ٚػٛد

ٛ  عشث٣ سا ٤بدآٚس ٔا٣  ؛ ٚ ث ذ ٞٓ ا٤ٗ ث٥ز اثٗ«فبِ بِٓ وّّٝ خ٥بَ»٤ٛ٘سذ:  ٣ٔ« اِخ٥بَ إّ٘اب اِىاٖٛ   »د: ضا

 خ٥بَ

 (15-12: 1371ٚ ٘ه: ل٢ٛ٘ٛ،  224: 2114عشث٣، )اثٗ« ٚ ٞٛ اِحكّ ف٣ اِحم٥مٝد

، اسشطاٟبد  «ٔٗ عشف ٘فسٝ فمذ عشف سثٝ»ثبس ثٝ حذ٤ض  3٘سف٣ دس ثخص چٟبسْ وطف اِحمب٤ك 

 وشدٜ اسز:

ٕٞا٥ٗ   ثذاٖ وٝ اص افشاد ٔٛػٛدار سب ثٝ ا٤ٗ ٚػٛد ساٜ ٥٘سز، اص ػٟاز آ٘ىاٝ افاشاد ٔٛػاٛدار    »

و٣ٙ ثذاٖ واٝ افاشاد ٔٛػاٛدار سا ساٜ اص ا٤اٗ ٚػاٛد اص ساٜ       ٚػٛد اسز ٚ اٌش ا٤ٗ سخٗ سا فٟٓ ٣ٕ٘

عشؼ اسز ٘ٝ اص ساٜ قَٛ؛ ٤ ٣ٙ ساٜ افشاد ٔٛػٛدار ثٝ ا٤ٗ ٚػاٛد ٕٞچٙابٖ اساز واٝ ساٜ حاشٚف      

 (163: 1344)٘سف٣، « ددد« ٔٗ عشف ٘فسٝ فمذ عشف سثٝ»ٔىشٛة ثٝ ٔذاد ددد ا٤ٗ اسز ٔ ٣ٙ 

ٌٕابٖ دس اساشٙبد    عشث٣ ثا٣  ا٢ دس ضشح ا٤ٗ حذ٤ض دشداخشٝ اسزد سب٤ُٚ اثٗ عشث٣ سسبِٝ بلب اثٗاسف

 «عشفز سث٣ ثشث٣»ٚ « ٔٗ عشف ٘فسٝ فمذ عشف سثٝ»٘سف٣ ٘مص داسد؛ د٥بٔجش ثٝ ا٤ٗ د٥ُِ فشٔٛد: 

 وٝ سٛ، سٛ ٥٘سش٣د ثّىٝ سٛ، اٚ ٞسش٣ ثذٖٚ سٛد ٘ٝ داخُ دس سٛسز ٚ ٘ٝ سٛ داخُ دس اٚ ٞسش٣؛ ٘ٝ»

خبسع اص سٛسز ٚ ٘ٝ سٛ خبسع اص اٚ ٞسش٣د ٔمػٛد ا٤ٗ ٥٘سز وٝ سٛ ٔٛػٛد ٞساش٣ ٚ غافشز ا٤اٗ    

ا٢ ٚ ٥٘سش٣، ٘اٝ ثاٝ ٘فاس خاٛد ٚ ٘اٝ ثاٝ        اسز وٝ غ٥ش اٚ ٞسش٣د ثّىٝ ٔمػٛد ا٤ٗ اسز وٝ سٛ ٘جٛدٜ

ٚ ٞساش٣ ٚ  ٚاسك١ اٚ، ٘ٝ دس اٚ، ٘ٝ ثب اٚ، ٘ٝ اص اٚ ٚ ٘ٝ ثشا٢ اٚد ٘ٝ فب٣٘ ٞسش٣ ٚ ٘ٝ ٔٛػٛد، =ثّىٝ> سٛ ا

ا٢، خذا  ٌٛ٘ٝ ضٙبخشٝ ٞب دس وبس ثبضذد اٌش ٚػٛد خٛد سا ا٤ٗ اٚ، سٛسز؛ ثذٖٚ ا٤ٙىٝ عّش٣ اص ا٤ٗ عّز

 (143: 1387عشث٣، )اثٗ« ا٢د ا٢ ٚ ٌش ٘ٝ اٚ سا ٘طٙبخشٝ سا ضٙبخشٝ

عشث٣ لبئُ ضذٖ ثٝ ٞش ٌٛ٘ٝ ٚػٛد، غ٥ش اص ٚػٛد حك س اب٣ِ سا ٘اٛع٣ اص ضاشن     ٘سف٣، ٔب٘ٙذ اثٗ

 (147د )ٕٞبٖ، ضٕبسد ثش٣ٔ

 ٤ٛ٘سذ: دس سخٗ اغحبة ٘ٛس وٝ ا٤طبٖ ٥٘ض ثٝ ٚػٛد٢ ػض ٚػٛد خذا لبئُ ٥٘سشٙذ، ٘سف٣ ٣ٔ

٤ٌٛٙذ وٝ ٚػٛد ٤ى٣ ث٥ص ٥٘سز ٚ آٖ ٚػٛد خاذا٢ اساز ٚ خاذا٢،     ثذاٖ وٝ اغحبة ٘ٛس ٣ٔ»

ٚػٛد٢ اسز احذ حم٥م٣ ٚ ٚاػج٣ اص٣ِ ٚ اثذ٢ ٚ دس ٚػٛد اٚ وظاشر ٚ اػاضا ٥٘سازد ددد داس ثاٝ      

لاصْ آ٤ذ وٝ ٞشچٝ ٔٛػٛد ثبضذ، ػّٕٝ ثٝ ٤ىجبس ٚػٛد خذا٢ ثبضاذ، داس اَٚ ٢ٚ ثبضاذ ٚ    ؾشٚسر 

ٞٛ الاَٚ ٚ الاخش ٚ اِظبٞش ٚ »آخش ٢ٚ ثبضذ ٚ ظبٞش ٢ٚ ثبضذ ٚ ثبقٗ ٞٓ ٢ٚ ثبضذ؛ ا٤ٗ اسز ٔ ٣ٙ 

 (159: 1344)٘سف٣،«د« اِجبقٗ ٚ ٞٛ ثىُ ض٣ء ع٥ّٓ

 ٤ٛ٘سذ: عشث٣ ٣ٔ ، اثٗددد«ٞٛ الاَٚ ٚ »دس سفس٥ش 

ثااب ٚحااذا٥٘شص ظاابٞش ٚ ثااب فااشدا٥٘شص ثاابقٗ اساازد ثااب رار خااٛد ٚ ل٥اا٥ٔٛشص اَٚ ٚ ثااب دٚاْ  »
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اش آخش اسزد ٚػٛد حشٚف اَٚ ٚ ٚػٛد حشٚف آخش اٚسزد ٚػٛد حشٚف ظبٞش ٚ ٚػٛد  ٚػٛد٢

حشٚف ثبقٗ اٚسزد اسٓ ا٤ٗ حشٚف ٚ ٔسٕب٢ آٟ٘ب اٚسز؛ ٕٞب٘كٛس واٝ ٚػاٛد اٚ ٚاػات اساز،     

ضٛد غ٥ش اٚسز، ػض اٚ ٥٘سزد ص٤شا اٚ ٔٙاضّٜ   اسزد آ٘چٝ ٌٕبٖ ٣ٔ عذْ ٞش آ٘چٝ غ٥ش اٚسز، ؾشٚس٢

اص ا٤ٗ اسز وٝ آٖ چ٥ض ثبضذ، ثّىٝ غ٥ش اص اٚ، ٕٞبٖ اٚسزد سٟٙب اٚسز وٝ ظبٞش ٚ ثبقٗ غ٥ش اص خاٛد  

ٗ « سا دش سبخشٝ، ثذٖٚ ا٤ٙىٝ غ٥ش اٚ =حم٥مشبً> ٤ٛٞش٣ ٔغب٤ش ثب اٚ داضاشٝ ثبضاذد   -156: 1387عشثا٣،   )اثا

157) 

 ًتایج

ثب سٛػٝ ثٝ سح٥ُّ اسائٝ ضذٜ دس ا٤ٗ ٘ٛضشبس، ٘سف٣ ثٝ عٙٛاٖ آٔٛصٌبس٢ ٔٛفك دس عشغ١ عشفبٖ  -1

ٌٖٛ سا داضاشٝ اساز؛ ٚ ٘ىشا١ دس     ٞب٢ ٔطب٤خ ثب سلا٤ك ٌٛ٘ٝ اسلا٣ٔ، س ٣ دس ػٕع ٔكبِت ٥ٔبٖ ٌفشٝ

  ٛ دٜ خٛس سٛػٝ ا٤ٙؼبسز وٝ دس ا٤ٗ ص٥ٔٙٝ اص آصاد٢ ا٘ذ٤ط١ ث٥طشش٢ ٘سجز ثٝ د٤ٍش عشفب ثشخاٛسداس ثا

 اسزد

دٞاذ، دس   ٌٛ٘ٝ وٝ رار عشفبٖ، اوظشاً ثٝ سح٥ّلار ٚ ثشا٥ٞٗ فّسف٣ س٢ٚ خٛش ٘طبٖ ٣ٕ٘ ٕٞبٖ -2

سٛاٖ اص اسائ١ اساشذلالار ٚ احشؼبػابر ع٥ٕاك فّساف٣ ساشا        ٘سف٣ ٥٘ض، ٣ٕ٘« وطف اِحمب٤ك»وشبة 

ٚ ٌشفزد ٚا٣ٍٟ٘، ثب سٛػٝ ثٝ سح٥ُّ اضشجب٣ٞ وٝ ٘سف٣ دس ثابة ٚحاذر ٚػاٛد اص ساخٙبٖ اسساكٛ      

دٞذ، ٘طبٍ٘ش ا٤ٗ ٘ىشٝ سٛا٘ذ ثٛد وٝ اٚ، چٙاذاٖ ساش ٚ ساش٢ّ ثاب ٔسابئُ فّساف٣        س٥ٙب ثٝ دسز ٣ٔ اثٗ

 ٘ذاضشٝ اسزد

ٍ٘ابٜ افلاقا٣٘ٛ اساز، حشا٣ سدداب٢      « وطاف اِحماب٤ك  »ٍ٘بٜ چ٥شٜ دس ثخص ٚحذر ٚػٛد  -3

 سٛاٖ دس ا٤ٗ وشبة ثبصػسزد سٕظ٥لار افلاق٣٘ٛ سا ٣ٔ

4-  ٗ ٗ  عشثا٣  اص ٥ٔبٖ عشفب٢ اسلا٣ٔ، اثا ساج ٥ٗ سابط٥ش فشاٚا٘ا٣ ثاش ٍ٘اشش ٘ساف٣ دس ثابة         ٚ اثا

 سج ٥ٗ سا ٘بْ ثشدد اثٗ« ثذ اِ بسف»سٛاٖ وشبة  ا٘ذ؛ ثٝ ٤ٚژٜ ٣ٔ ٔٛؾٛعبر عشفب٣٘ داضشٝ
  



 27/  ًسفی« کطف الحقایق»در « ٍحدت ٍجَد»ضٌاختی  ریطِ

 ّا ًَضت پی

ٞب٢ دٚسشبٖ خٛد سا ٌاضاسش   ( اِجشٝ ثس٥بس٢ اص عشفب دس ٔمذ١ٔ اطش خٛد اص ا٤ٗ دسز دسخٛاسز1

(، ٞشچٙذ وٝ ثٝ س ج٥ش ح٥ٕذ٤بٖ، دس اسائ١ افىبس د٥ط٥ٙ٥بٖ، 5: 1387، ا٘ذ )ثشا٢ ٕ٘ٛ٘ٝ ٘ه: ٞؼ٤ٛش٢ وشدٜ

 (137 -133: 1366سش ٚ دا٘بسش اص د٤ٍش ٔطب٤خ اُٞ سػٛف ٕ٘ٛدٜ اسزد ) ٘سف٣، ا٥ٔٗ

2) “But he (= Plato) agreed with the Pythagoreans in saying that the One is 

Substance and not a predicate of something else.” 

اش دس دا٘طٍبٜ دش٤ٙسشٖٛ، ثشسسا٣ ٌفشٍٛٞاب٢ دبس٥ٙٔاذس افلاقاٖٛ      ( ٥ٔٙٛاِذ، وٝ سسب١ِ دوشش3٢

 سا سٛؾ٥ح دادٜ اسزد« ٚحذر ٚػٛد»ثٛدٜ اسز، س٤ٚىشدٞب٢ ٍ٘بٜ افلاق٣٘ٛ ثٝ ٔٛؾٛ  

 ٌٖٛ ا٤ٗ سٕظ٥ُ سا ضىبفشٝ اسزد ٚػٜٛ سب٣ّ٤ٚ ٌٛ٘ٝ« ٘ظش١٤ حم٥مز افلاقٖٛ»( ٞب٤ذٌش، دس ٔمب١ِ 4

، «اسسكٛ، ثشآٚسدٞاب٢ ا٘شمابد٢  »اص ٔؼٕٛعٝ ٔمبلار چٟبس ػّذ٢ ا٘شطبسار ساسّغ سحز عٙٛاٖ ( 5

ٔؼّذ ٘خسز ثٝ ثشسس٣ آساء اسسكٛ دسثبس٠ ٚػٜٛ ٔخشّف ٔبدٜ، ػٛٞش، غٛسر ٚ ددد اخشػبظ ٤بفشاٝ  

 اسزد

 (154: 1344( ُ٘ػتُ: ػٕع ٘ػ٥ت، ثٝ ٔ ٙب٢ داْ غ٥بد )٘سف٣، 6

دس غابس   -ٞب٣٤ وٝ دس ٔىاٝ ا٘ؼابْ دادٜ   ذ وٝ اٚ ثٝ عّز غبس٘ط٣ٙ٥ا٘ ٤ٛ٘سبٖ ٌفشٝ ( ثشخ٣ اص سزوش7ٜ

ٞاب٢ خاٛد ا٤اٗ ٔٛؾاٛ  سا ا٘ىابس       ، ادعب٢ ٘جٛر داضشٝ اسزد اِجشٝ سفشبصا٣٘ ٚ ٔؼشجب٣٤ دس ٔمبِٝ-حشا

سج ٥ٗ،  ضٛدد )اثٗ سج ٥ٗ ٥٘ض چ٥ٙٗ ادعب٣٤ د٤ذٜ ٣ٕ٘ اثٗ« ا٘ٛاس اِٙج٣»ا٘ذد اص س٢ٛ د٤ٍش، دس سسب١ِ  وشدٜ

 (662-659: 1374ٚ ٔؼشجب٣٤،  139-136: 1386، سفشبصا٣٘، 69-275ٚ  16-21: 2117

اوٖٙٛ ٚلز آٖ اسز وٝ اص غشٚس ٚ خ٥بَ ث٥شٖٚ آ٣٤ ٚ اص ضاشن ٚ  »٤ٛ٘سذ:  ( ٕٞچ٥ٙٗ ٘سف٣ 8٣ٔ

لا ٔٛػاٛد  »آٖ اساز واٝ:   « لا اِاٝ الا الله »وظشر خلاظ ٤بث٣ ٚٔ ٣ٙ و١ّٕ ضٟبدر سا ثذا٣٘ وٝ ٔ ٣ٙ 

 (154: 1344«د« )س٢ٛ الله

 ( آ٘چٝ سغ٥ّش ٘ذز٤شد س9٣٤ٛ

 (3: 1386وٝ ٕ٘شدٜ اسز ٚ ٥ٕ٘شد س٣٤ٛ )٘ظب٣ٔ،  ٚآٖ
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، دا٤شٜ إِ ابسف ثاضسي اسالا٣ٔ، ػّاذ ساْٛ، ص٤اش ٘ظاش: ند ْد        «سج ٥ٗ اثٗ»(، 1374ٔؼشجب٣٤، فشح اِٝ، ) -31

 ثؼٙٛسد٢، سٟشاٖ: ٔشوض دا٤شٜ إِ بسف ثضسي اسلا٣ٔد
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Abstract 
Nasafi, as a scholastic man, has categorized and explained matters of 

Islamic Sufism- especially: Pantheism- in Kashf-ul-Haqaiq. In line with the 

other mystics, however, it is obvious that in this way, he has deterred 

himself wrapping theological and philosophical arguments. Nasafi, unlike 

mystical philosophers like Suhrawardi (Sheikh Eshragh), does not carry his 

readers to impassable defiles of argument and proof. Nasafi, in addition to 

have Islamic Sufism treasure with himself- the roots of this treasure could 

be found in ancient India and Greece (especially in Plato and Aristotle’s 
works)-, he has dismantled moreǛclusters from Ibn Arabi and Ibn Sab'een’s 
gardens. In choosing titles of Kashf-ul-Haqaiq chapters and his specific 

terminology, it is not unlikely that Nasafi has copied directly from Ibn Arabi 

and Ibn Sab'een’s works.  
In this paper, rooting Nasafi’s believes and ideas on Pantheism shows 
without question influence of Ibn Arabi and Ibn Sab'een. It is noteworthy 

that in this rooting, Ibn Sab'een’s ideas have their specific novelty. 
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	وحدت وجود: رسالة چهارم کشف الحقایق

	رسالهای است «در بیان توحید و آنچه تعلق به توحید دارد.» در آغاز سخن اهل کثرت، شریعت و ... در باب «وجود» و «واجب الوجود» به صورت چکیده بیان میشود و سپس، با تقسیمبندی به دو گروه «اصحاب نور» و «نار»، نسفی، آراء هر یک از این دو گروه را در موضوع «وحدت وج...
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	یونان

	نسفی چه در کشف الحقایق و چه در دیگر رسالات خود منشی فلسفی دارد، او بارها نام ابنسینا را بر قلم جاری کرده است. البته این ارجاعات محدود به ابنسینا نمیشود، در به کار بردن آراء و نام دیگر فلاسفه نیز آزاداندیشتر از دیگر مشایخ مینماید. (نسفی، 1344: 156)
	به «وحدت وجود»، نسفی بیواسطه یا باواسطه، نگاهی افلاطونی دارد. افلاطون در طلیعة رسالة «پارمنیدس»، از زبان سقراط، دو تقریر ایجابی و سلبی وحدت وجود را چنین بیان میکند:
	«بنابراین یکی از شما [= پارمنیدس] میگوید که فقط واحد موجود است و دیگری [= زنون] ادعا میکند که کثیر موجود نیست.» (1380: 1545)
	ارسطو در رسالة «متافیزیک» آشکارا اذعان میکند که استادش افلاطون، به نظریة واحد اعتقاد داشته است: «او [= افلاطون]، با فیثاغوریان همعقیده بود که جوهر، واحد است و به چیز دیگری نمیاندیشید.»2 (2001: 988a)
	امّا آنچه که قابل توجه است این است که افلاطون، در رسالة پارمنیدس و دیگر آثار خود، سعی بر اثبات نظریة واحد دارد، و گفتگوهای مبهم این رساله که در طول تاریخ شروح زیادی در راستای گرهگشایی آنها نوشته شده است، بر آن است تا این تئوری را به اثبات رساند؛ امّا...
	نسفی خطاب به کسانی که خیالی بودن موجودات را انکار میکنند و میگویند که موجود، «هیچ شکی نیست که به حقیقت موجود است»، مینویسد: «ای درویش! مگر تو هرگز به خواب نرفتهای و در خواب خود را پادشاه و حاکم و امیر و محکوم ندیدهای؟ و وقتها آنچندان فرح و ذوق ...
	در کتاب هفتم «جمهوری» افلاطون، تمثیلی وجود دارد که بعید نیست نسفی و دیگر عارفان اسلامی، تحت تاثیر این تمثیل قرار گرفته باشند. البته تمثیل افلاطون برای مسائل تربیتی بیان شده است، اما در طول تاریخ همیشه مفسران و فیلسوفان، از این تمثیل برای مقاصد هستیشن...
	«غاری زیر زمینی را در نظر آور که در آن مردمانی را به بند کشیده و (روی به دیوار و پشت به مدخل غار) نشاندهاند. این زندانیان از آغاز کودکی در آنجا بودهاند و گردن و رانهایشان چنان با زنجیر بسته شده است که نه میتوانند از جای بجنبند و نه سر به راست و چپ...
	و بعد افلاطون ادامه میدهد که آتشی از پشت ایشان در بیرون غار روشن است و جسمهایی را تکان میدهند که سایة آنها روی دیوار غار منعکس میشود. اگر کسی از آن مردمان به بیرون غار برود، و با آتش و خورشید دیدار کند و از وجود آتش و خورشید برای آن مردمان سخن بگو...
	نسفی در بخشی از باب «وحدت وجود» کشف الحقایق، نظریة وجود ارسطو و پیوند میان ماده، جوهر و صورت او را با پیشفرضهای کلام اسلامی گره زده است. او در ابتدا، استدلال خود را با این پیشفرض همراه میسازد که «وجود خدای، متصل به چیزی و منفصل از چیزی نیست» و بعد...
	«بدان که اگر علت اتصال و انفصال جسم بودی، میبایست که عرض متصل و منفصل نبودی و اگر علت اتصال و انفصال عرض بودی، میبایستی که جسم متصل و منفصل بودی و در دو اتصال و انفصال هست. پس به ضرورت لازم آید که علت اتصال و انفصال چیزی باشد که میان جسم و عرض مشترک ...
	همچنان که مهدوی دامغانی در تعلیقات توضیح داده است، نسفی در راستای کاربرد قاعدهای ارسطویی، که به برهان «فصل و وصل» مشهور شده است، برای اثبات «وحدت وجود» به مغالطهای فلسفی درافتاده است. (همان، 298)
	همچنان که مهدوی دامغانی در تعلیقات توضیح داده است، نسفی در راستای کاربرد قاعدهای ارسطویی، که به برهان «فصل و وصل» مشهور شده است، برای اثبات «وحدت وجود» به مغالطهای فلسفی درافتاده است. (همان، 298)
	همچنان که مهدوی دامغانی در تعلیقات توضیح داده است، نسفی در راستای کاربرد قاعدهای ارسطویی، که به برهان «فصل و وصل» مشهور شده است، برای اثبات «وحدت وجود» به مغالطهای فلسفی درافتاده است. (همان، 298)
	برهان فوق را ابنسینا چنین بیان میکند:
	«اتصال و انفصال دو صفت متقابلند و آشکار است موصوفی که خود بخود، بالفعل، پيوسته و متصل است و اين همان صورت جسميه يا جسم تعليمی است، غير از موصوفی است که بالفعل متصف به يکی از اين دو صفت نشده و ليکن پذيرای هر دو صفت است، اين مقدمات بديهی است و نيازی به ...
	شاید بتوان استدلال نسفی را با این تعبیر از ابنعربی سنجید:
	«احد یعنی چیزی که هیچ چیز دیگر به او افزوده نمیشود. احد، سلب سلب است. هر مخلوقی سلبی در بر دارد، یعنی غیر خود را طرد میکند [مثلاً هر فرشتهای غیر دیگری است]. ولی خدا سلب همة سلبها را در بر دارد. او آن احدی است که هر چیز دیگری را که جز او باشد، نفی ...
	البته این خلط مبحث نسفی چندان غریب نیست، زیرا «عرفان، ذاتاً با استدلال سر و کار ندارد، بلکه نوعاً از اموری سخن میگوید که استدلالپذیر نیستند. به همین جهت عرفا اهل احتجاج نیستند و طمأنینة قلبی و ذهنی خویش را دارند و در پی اثبات مطلبی و یا قانع کردن کس...
	اصحاب نار

	نسفی در فصل چهارم کشف الحقایق بابی را «در سخن اصحاب نار در بیان وحدت وجود» پرداخته است. میرباقری فرد، به دنبال نظر لندلت، این نام را برگرفته از حدیث «انّ الله تعالی خلق نوری من نور عزته و خلق نور ابلیس من نار عزته» میداند. البته لندلت اشاره میکند که...
	در ادامه نسفی، اصحاب نار را به دو طایفه تقسیم میکند، البته نکته اینجاست که او هیچ تفاوت روشنی را میان عقیدة این دو طایفه بازگو نمیکند. به نظر اصحاب نار، «وجود یکی بیش نیست و آن وجود خدای است و خدای وجودی است احد حقیقی و واجبی است ازلی و ابدی ... و آ...
	اما نسفی در پایان ارائة این نظرات، نام یکی از مشایخ را میآورد: «و این است مذهب شیخ المشایخ ابنسبعین و این است مذهب مشایخ مغرب و این بیچاره در این وقت خویش بسیار کس بر این مذهب دید». (همان، 158)
	در باب نامگذاری این گروه توسط نسفی به اصحاب نار، سخن ابنسبعین در یکی از رسالات او، قابل تامل است: «و لا بدّ للنار أن یعدم عامرها و ینتقل إلی أحسن حال و یستدرج بالرحمه الخاصه إلی الرحمه العامه» (ابنسبعین، 1956: 317)؛ که ترجمة این عبارت را نسفی آورده...
	ابنسبعین و ابنعربی

	مهدوی دامغانی در تعلیق خود بر کشف الحقایق، ابنسبعین را چنین معرفی کرده است: «متولد در حومة مرسیة آندلس به سال 613 یا 614 قمری و متوفی 668 یا 669 در مکه، صوفی و حکیم مشهور مغرب و از قائلین به وحدت وجود» (نسفی،1344: 298) طریقۀ ابنسبعین (سبعینیه) در آخ...
	ابنسبعین را میتوان از «نوافلاطونیان اسلام» دانست، «که ترکیبی از علم نظری فلسفی و سلوک روحانی را به کار میبستند»، و «صریحاً خود را به سلسلهای اسناد میدادند که به هرمس منتهی میشد: سهروردی و ابنسبعین چنین میگفتهاند.» (کربن، 1389: 174) البته اگرچ...
	ابنسبعین از آنجا که از ناشران عقاید وحدت وجودی بوده است، همیشه مورد انتقاد «پشمینهپوشان تندخو» و طعنِ الحاد خشکمذهبان قرار میگرفته است7. «سبک او بسیار رمزی و مطالعاتش آشکارا گسترده و مشتمل بر فلسفة یونانی، فلسفههای شرق باستان نظیر مکتب هرمس، آیین...
	در خور توجه است که آراء ابنسبعین شباهتهای فراوانی با مطالب نسفی در باب وحدت وجود دارد. نگرش اساسی ابنسبعین بر پایة «لا موجود إلا الله» یا «الله فقط» استوار است و موجوداتی که ماهیات گوناگون دارند، دارای هویتی واحد هستند، و آن هویت، «وجود مطلق الله» ...
	نسفی این تعبیر را از زبان سعدالدین حموی چنین بیان کرده است که از او «سوال کردند که خدا چیست؟ گفت: «الموجود هو الله» و دیگر سوال کردند که عالم چیست؟ گفت که: «لا موجود سوی الله».» (نسفی، 1344: 153) اصلاً «ذکری که ابنسبعین به مریدان تلقین میکرد، چنین ب...
	در رسالة «بد العارف»، ابنسبعین، اهل علم را به 5 گروه: 1) فقها، 2) متکلمان، 3) فلاسفه، 4) صوفیه و 5) محققین تقسیم میکند، که تنها گروه پنجم، به «عین التحقیق» دست مییابند. پس از شرح و نقد آراء چهار گروه نخست به بسط عقاید خویش [= محققین] با عباراتی پیچ...
	نسفی نیز عین همین تعابیر را در کشف الحقایق بازگو کرده است. اینکه نسفی وجود حق را وجود «حقیقی» میخواند، بعید نیست تحت تاثیر رسالة «بد العارف» ابنسبعین باشد (به ویژه با نظر به گروه پنجم اهل علم: محققین) (نسفی، 1344: 157) ابنسبعین، فیضی که از ذات متعا...
	البته ما بر آن نیستیم که هرچه نسفی در باب وحدت وجود «کشف الحقایق» بیان کرده، از آثار ابنسبعین یا ابنعربی (و شارحان آثار این مشایخ) است، چه اینکه در حوزة عرفان اسلامی نکات مشترک فراوانی وجود دارد که از آیات قرآن و احادیث گرتهبرداری شده، و در طول تار...
	بیگمان نسفی که خود بارها به این نکته اشاره کرده است، از آراء و افکار ابنعربی و شاگردان و شارحان او (به ویژه صدرالدین قونوی و سعدالدین حمویه) خوشهها برچیده است.
	مطالبی که نسفی در باب «وحدت وجود» آورده، از گفتههای ابنعربی در رسالات مختلف او ریشهها گرفته است. در ادامه نشان خواهیم داد که تا چه میزان نسفی، از عبارات ابنعربی استفاده کرده است.
	«اگرچه در ابنعربی با مراجعة مستقیم به آثارش نمیتوان موضوع «وجود» را به عنوان گرانیگاه مباحث او دانست، امّا این قونوی، سخنگو و شارح بزرگ ابنعربی است که در آثارش وجود بر هر چیز دیگر غلبه دارد و از این نظر با فلاسفة مشائی شباهت پیدا کرده است.» (کاکایی...
	در خور یادآوری است که ابنعربی از سرچشمة فلسفة پورسینا فراوان بهره گرفته است. از به کار بردن اصطلاح «واجب الوجود» تا اینکه «خدا، ماهیتی غیر از وجود ندارد.» (همان، 218-219)
	در خور یادآوری است که ابنعربی از سرچشمة فلسفة پورسینا فراوان بهره گرفته است. از به کار بردن اصطلاح «واجب الوجود» تا اینکه «خدا، ماهیتی غیر از وجود ندارد.» (همان، 218-219)
	در خور یادآوری است که ابنعربی از سرچشمة فلسفة پورسینا فراوان بهره گرفته است. از به کار بردن اصطلاح «واجب الوجود» تا اینکه «خدا، ماهیتی غیر از وجود ندارد.» (همان، 218-219)
	«بزرگان [اهل عرفان]، اعتقادشان به «لا اله الا الله»، غیر از آن طوری است که دیدگاه عقل میگوید. به اعتقاد آنها وجود خداست [و جز او موجودی نیست]. خدا موصوف به وجود است و چیزی از ممکنات با او موصوف به وجود نیست. بلکه من میگویم که خدا عین وجود است. این ه...
	این طرز تفکر را در آثار ابنعربی میتوان جستجو کرد. فص نهم فصوص الحکمه که به یوسف پیامبر اختصاص دارد، حاوی نکاتی است که قرابت فراوانی با گفتههای نسفی در مورد «وحدت وجود» دارد. جامی در شرح این سخن ابنعربی: «کلّ ما ورد من هذا القبیل فهو المسمی العالم ...
	و هو الحقّ فی الحقیقه.» (ابنعربی،2004: 224 و نک: قونوی، 1371: 12-15)
	نسفی در بخش چهارم کشف الحقایق 3 بار به حدیث «من عرف نفسه فقد عرف ربه»، استشهاد کرده است:
	«بدان که از افراد موجودات تا به این وجود راه نیست، از جهت آنکه افراد موجودات همین وجود است و اگر این سخن را فهم نمیکنی بدان که افراد موجودات را راه از این وجود از راه عرض است نه از راه طول؛ یعنی راه افراد موجودات به این وجود همچنان است که راه حروف مک...
	اتفاقا ابنعربی رسالهای در شرح این حدیث پرداخته است. تاویل ابنعربی بیگمان در استناد نسفی نقش دارد؛ پیامبر به این دلیل فرمود: «من عرف نفسه فقد عرف ربه» و «عرفت ربی بربی»
	«که تو، تو نیستی. بلکه تو، او هستی بدون تو. نه داخل در توست و نه تو داخل در او هستی؛ نه خارج از توست و نه تو خارج از او هستی. مقصود این نیست که تو موجود هستی و صفتت این است که غیر او هستی. بلکه مقصود این است که تو نبودهای و نیستی، نه به نفس خود و نه ...
	نسفی، مانند ابنعربی قائل شدن به هر گونه وجود، غیر از وجود حق تعالی را نوعی از شرک برمیشمارد. (همان، 147)
	نسفی، مانند ابنعربی قائل شدن به هر گونه وجود، غیر از وجود حق تعالی را نوعی از شرک برمیشمارد. (همان، 147)
	نسفی، مانند ابنعربی قائل شدن به هر گونه وجود، غیر از وجود حق تعالی را نوعی از شرک برمیشمارد. (همان، 147)
	در سخن اصحاب نور که ایشان نیز به وجودی جز وجود خدا قائل نیستند، نسفی مینویسد:
	«بدان که اصحاب نور میگویند که وجود یکی بیش نیست و آن وجود خدای است و خدای، وجودی است احد حقیقی و واجبی ازلی و ابدی و در وجود او کثرت و اجزا نیست. ... پس به ضرورت لازم آید که هرچه موجود باشد، جمله به یکبار وجود خدای باشد، پس اول وی باشد و آخر وی باشد ...
	در تفسیر «هو الاول و ...»، ابنعربی مینویسد:
	«با وحدانیتش ظاهر و با فردانیتش باطن است. با ذات خود و قیومیتش اول و با دوام وجودیاش آخر است. وجود حروف اول و وجود حروف آخر اوست. وجود حروف ظاهر و وجود حروف باطن اوست. اسم این حروف و مسمای آنها اوست؛ همانطور که وجود او واجب است، عدم هر آنچه غیر اوست،...
	نتایج
	1- با توجه به تحلیل ارائه شده در این نوشتار، نسفی به عنوان آموزگاری موفق در عرصة عرفان اسلامی، سعی در جمع مطالب میان گفتههای مشایخ با سلایق گونهگون را داشته است؛ و نکتة در خور توجه اینجاست که در این زمینه از آزادی اندیشة بیشتری نسبت به دیگر عرفا برخ...
	2- همانگونه که ذات عرفان، اکثراً به تحلیلات و براهین فلسفی روی خوش نشان نمیدهد، در کتاب «کشف الحقایق» نسفی نیز، نمیتوان از ارائة استدلالات و احتجاجات عمیق فلسفی سراغ گرفت. وانگهی، با توجه به تحلیل اشتباهی که نسفی در باب وحدت وجود از سخنان ارسطو و ا...
	3- نگاه چیره در بخش وحدت وجود «کشف الحقایق» نگاه افلاطونی است، حتی ردپای تمثیلات افلاطونی را میتوان در این کتاب بازجست.
	4- از میان عرفای اسلامی، ابنعربی و ابنسبعین تاثیر فراوانی بر نگرش نسفی در باب موضوعات عرفانی داشتهاند؛ به ویژه میتوان کتاب «بد العارف» ابنسبعین را نام برد.
	پینوشتها

	1) البته بسیاری از عرفا در مقدمة اثر خود از این دست درخواستهای دوستان خود را گزارش کردهاند (برای نمونه نک: هجویری، 1387: 5)، هرچند که به تعبیر حمیدیان، در ارائة افکار پیشینیان، نسفی، امینتر و داناتر از دیگر مشایخ اهل تصوف نموده است. (1366: 133- 137)
	2) “But he (= Plato) agreed with the Pythagoreans in saying that the One is Substance and not a predicate of something else.”
	3) مینوالد، که رسالة دکتریاش در دانشگاه پرینستون، بررسی گفتگوهای پارمنیدس افلاطون بوده است، رویکردهای نگاه افلاطونی به موضوع «وحدت وجود» را توضیح داده است.
	4) هایدگر، در مقالة «نظریة حقیقت افلاطون» وجوه تاویلی گونهگون این تمثیل را شکافته است.
	5) از مجموعه مقالات چهار جلدی انتشارات راتلج تحت عنوان «ارسطو، برآوردهای انتقادی»، مجلد نخست به بررسی آراء ارسطو دربارة وجوه مختلف ماده، جوهر، صورت و ... اختصاص یافته است.
	6) نُصُب: جمع نصیب، به معنای دام صیاد (نسفی، 1344: 154)
	7) برخی از تذکرهنویسان گفتهاند که او به علت غارنشینیهایی که در مکه انجام داده- در غار حرا-، ادعای نبوت داشته است. البته تفتازانی و مجتبایی در مقالههای خود این موضوع را انکار کردهاند. از سوی دیگر، در رسالة «انوار النبی» ابنسبعین نیز چنین ادعایی د...
	8) همچنین نسفی مینویسد: «اکنون وقت آن است که از غرور و خیال بیرون آیی و از شرک و کثرت خلاص یابی ومعنی کلمة شهادت را بدانی که معنی «لا اله الا الله» آن است که: «لا موجود سوی الله».» (1344: 154)
	9) آنچه تغیّر نپذیرد تویی
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