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     دكتر حسين علي رحمتي*
يكي از لوازم مرزباني انديشه هاي جاويد، اطلاع 
از شرايط و مناسبات حاكم بر عصر و زماني است 
كه يك مبلغ و مدافع انديشه هاي ديني در آن 
قرار دارد. بدون اين آگاهي، امكان رصد كردن 
انديشه ها و رد يا قبول نمودن منصفانه و آگاهانه 
آنها ممك��ن نخواهد بود. اين مطل��ب در زمان 
حاضر – به خاطر ويژگي هايي كه دارد – داراي 
اهميتي دو چندان است. يكي از عرصه هاي قابل 
توجه در حوزه مناسبات فكري و عقيدتي جهان 
امروز، چيزي اس��ت كه ما آن را تفكر فلس��في 
غرب مي ناميم. مدعاي اين نوشتار آن است كه 
روحانيت و حوزه هاي علميه نبايد نسبت به اين 
فلسفه بي توجه بوده يا آن را ناديده بگيرند. به 
همين منظور در چند بخش به فوايد پرداختن 

به فلسفه غرب در حوزه اشاره مي شود:
     اثبات توان تفكر ديني

ممكن اس��ت گفته ش��ود با وجود منابع غني 
اس��لامي همچون قرآن، روايات، سيره و سنت 
معصومان عليهم السلام و حقانيت و خاتميت 
دين اسلام، ديگر چه نيازي به انديشه ديگران و 

از جمله فلسفه غرب است؟
در جواب بايد گفت: اولاً: فرا گرفتن فلسفه غرب 
مستلزم كنار گذاش��تن دستورات و آموزه هاي 
اسلامي نيست، بلكه چنان كه گفته خواهد شد، 

فوايد ديگري نيز بر آن مترتب است. 
ثانيا: ادع��اي توانمندي، غنا و پويايي انديش��ه 
اسلامي زماني براي همگان به اثبات مي رسد كه 
اين انديشه وارد عرصه رقابت با حريفان خويش 
گشته و از ميدان سربلند بيرون  آيد. با شناخت 
موضوعات مختلف در حوزه فلسفه، كلام، فقه، 
تفسير، سياست، اقتصاد، فرهنگ و هنر و تبيين 
صحيح ديدگاه اس��لام در براب��ر اين مباحث و 
پاسخگويي به س��ؤالات منبعث از آنهاست كه 
بضاعت و توان دين و متدينان و نهادهاي ديني، 
خ��ود را نمايان مي س��ازد و برتري هاي خود را 
نشان مي دهد وگرنه بدون شركت در مسابقه، 
ادعاي قهرماني از هي��چ كس پذيرفته نخواهد 
ش��د )هر چند در واقع قهرمان باشد. ( بهترين 
تبليغ براي حوزه هاي علمي شيعي – از منظر 
بحث ما – اين است كه حوزه با مباحث فلسفي و 
كلامي مطرح در دنياي امروز آشنا شود، سپس 

به نقد و بررسي آنها بپردازد 
و در موارد لازم ديدگاه هاي 
كلامي و فلس��في انديشه 
اس��لامي را بي��ان كند. در 
تضارب آرا و انديشه هاست 
كه س��خن برتر مش��خص 
شده و اتباع احسن ممكن 

مي شود. 
شهيد مطهري رحمت الله 
از جمله انديشمنداني است 
كه معتقد بود فلس��فه )به 
طور كلي انديشه اسلامي( 
در تطبيق و مقايسه با ديگر 
نظريات اس��ت ك��ه جوهر 
خود را نماي��ان مي كند. او 
از اينكه پس از ورود فلسفه 
غرب به ايران، كار تطبيقي 
انجام نگرفته اظهار تأسف 
مي كند، لذا توجه به فلسفه 
تطبيقي و تعليم زنده ترين 
مكاتب فلس��في معاصر و 

مقايسه آن با فلسفه اسلامي را يكي از وظايف 
اصلي حوزه هاي علميه دانسته و به همين خاطر 
دست به تأليف كتاب هايي چون »اصول فلسفه 

و روش رئاليسم « مي زند. 
     پاسخگويي به شبهات

فلس��فه غرب داراي حوزه هاي مختلفي است 
كه هر يك به گونه اي با دين و آموزه هاي ديني 
مرتبط است و سؤال هاي متنوعي را در برابر دين 
و دين داران قرار مي دهد. از طرف ديگر در عصر 
حاضر با توجه به پيش��رفت هاي سريع وسايل 
ارتباطي اين س��ؤال ها و مباح��ث در محدوده 
غرب باقي نمي ماند، بلكه به راحتي به سراس��ر 
جهان منتقل ش��ده و به آس��اني در دسترس 
همگان به ويژه قشر تحصيلكرده و نسل جوان 
قرار مي گيرد. حال اگر يك��ي از وظايف اصلي 
حوزه هاي علميه پاسخگويي به سؤالات مطرح 
ش��ده در هر زمان و بيان ديدگاه هاي اس��لام 
درباره مباح��ث و موضوعات نو پيدا باش��د، به 
راحتي مي توان نتيجه گرفت كه بر حوزه از باب 
مقدمه واجب لازم است به اين فلسفه و سؤالات 
و مسائلي كه به تبع آن پديد مي آيد، توجه كند و 
درصدد پاسخگويي برآيد. روشن است كه براي 
ارائه جواب هاي متين و منطقي، قبل از هر چيز 
شناخت سؤال ها و بستر پيدايش آنها لازم است 
و بدون اين كار انجام وظيف��ه به نحو مطلوب، 

ممكن نخواهد بود. 
نكته قابل توجه اينكه ب��ا توجه به وقوع انقلاب 
اس��لامي و برپاي��ي حكومت دين��ي در ايران، 
وضعيت دين و نهادهاي ديني به ويژه حوزه هاي 
علميه حساسيت دوچنداني يافته است. امروزه 
در عرصه حيات سياسي – اجتماعي جامعه ما 
مباحثي مطرح مي شود كه ممكن است به نوعي 
در تفكر فلسفي غرب مثلًا در فلسفه سياست 
هم مطرح شده باشد. حال براي فهم درست و 
دقيق اين مباحث و چالش هايي كه ممكن است 

در مورد حكومت ديني مطرح شود، لازم است 
اين مباحث در حوزه فلسفي غرب ريشه يابي و 
بررسي شده و با انجام كارهاي تطبيقي مشخص 
شود كه موارد اشتراك و افتراق اين ديدگاه ها 
در چيست؟ و موضع دين نسبت به آن چگونه 

است؟
     يافتن افق هاي جديد

چنانكه گفته ش��د در زير عنوان فلسفه غرب، 
مكاتب، نحله ها و موضوعات متعدد و متنوعي 
قرار دارد. آشنايي با هريك از اين موارد مي تواند 
افق هاي جديدي در برابر ما گش��وده و بينش 
ما را وسعت بخش��د. مثلًا مباحث هرمنوتيك، 
فلسفه تحليل زباني، تجربه ديني، اثبات وجود 
خدا، رابطه عقل و دين، مسئله عدالت، شرور، 
بحث ه��اي مرتبط ب��ا انسان شناس��ي، رابطه 
اخلاق و دين، نسبيت اخلاق، ساختارگرايي و 
ساختارشكني )Decunstraction( انتظار 
بش��ر از دين، منطق فهم دي��ن و متون ديني 
مباحث معرفت شناسي از جمله مواردي است 
كه آش��نايي با آنها مي تواند باعث ايجاد نگرش 
جديد يا تغيير نگاه ما به مواريث فلسفي، اصولي، 

تفسيري و فقهي خود بشود. 
     بازشناسي و به شناسي ميراث فلسفي 

اسلام
فلسفه اسلامي و فلسفه غرب در طول زمان با 
يكديگر در تعامل بوده اند به اين معنا كه هريك 
از ديگري چيزهاي��ي را اخذ ك��رده  و متقابلا 
تأثيرهايي را گذاشته اند، لذا آشنايي با فلسفه 
غرب به شناخت هر چه بهتر و عميق تر فلسفه 
اس��لامي كمك مي كند. اين آشنايي مي تواند 
ميزان توانمن��دي متفكران اس��لامي را بهتر 
مشخص كند، علاوه بر اينكه برخي از فلاسفه 
غرب، مس��لمان نيز بوده اند و شناخت فلسفه 
غرب در واقع شناخت بخشي از فلسفه اسلامي 

هم خواهد بود. 
     مخالفت آگاهانه

نقد و برخورد نقادانه به معناي تش��خيص سره 
از ناسره و توجه به محاس��ن و معايب، علاوه بر 
اينكه نشانگر پويايي جامعه است مورد سفارش 
و تأكيد بزرگان دين هم مي باش��د. داشتن اين 
روحيه وقتي ممكن است كه شخص نسبت به 
چيزي كه آن را نقد و احياناً رد يا قبول مي كند، 

آگاهي داشته باشد. بنابراين اگر با فلسفه غرب 
مخالف هم باش��يم ب��راي پرهي��ز از مخالفت 
ناآگاهانه لازم اس��ت ابتدا تاريخچ��ه، مبادي، 
چهره هاي ش��اخص و حوزه هاي مختلف آن را 
بشناسيم. روشن است تا وقتي موضوع چيزي 
براي انس��ان مشخص نباش��د نمي تواند حكم 

درستي درباره آن صادر نمايد. 
     درس آموزي

به درس��تي گفته اند كه »تاريخ، معلم انسان ها 
اس��ت « تاري��خ و ح��وادث تاريخ��ي همچون 
آينه اي است كه انس��ان عاقل با نگريستن در 
آن، درس ه��اي لازم را فرا گرفت��ه و از آنها به 
عنوان تجربه اي براي حركت به س��وي آينده 
كمك مي گيرد. قرآن كري��م و ائمه معصومين 
عليهم الس��لام ني��ز ما را ب��ه عبرت آم��وزي از 
سرنوش��ت ديگران س��فارش كرده اند. فلسفه 
غرب از بدو پيدايش خود دوره هاي گوناگوني 
را گذرانده كه بررس��ي و آش��نايي با آنها – به 
ويژه از منظر تعامل با دين – مي تواند درس ها و 
دستاوردهاي فراواني براي جامعه ما و حوزه هاي 
علوم ديني در بر داش��ته باش��د. براي توضيح 
بيش��تر به دو دوره خاص از تفكر فلسفي غرب 
مي توان اشاره كرد كه يكي دوره مبارزه افراطي 
با عقل گرايي و علم بود و ديگري رنسانس و عصر 
جديد كه مرحله مبارزه با دين يا واپسراني آن 
و تكيه بر عق��ل و اعلام بي ني��ازي عقل از دين 
بود. به رغ��م تفاوت هايي كه مكت��ب و جامعه 
ما با مكاتب و جوامع غرب��ي دارد ولي باز هم با 
بررس��ي زمينه ها، علل و عوام��ل و پيامدهاي 
هر يك از اين دو حال��ت )افراط و تفريط( – در 
نگرش به عقل، علم، انس��ان و دين – مي توان 
درس هاي آموزنده اي براي برنامه ريزي تبليغي 
و پيشبرد اهداف حوزه و دين فرا گرفت و از تكرار 

اشتباهات آنان پرهيز كرد. 
*  استاد فلسفه اخلاق حوزه علميه

چرا تدريس فلسفه غرب در حوزه لازم است؟
درنگ

موضوع آرمانشهر يكي 
 رئوف فضلي

   تحليل
از مق�ولات مه�م در 
مباحث انديشه سياسي 
اس�ت. آرمانش�هر ي�ا اتوپيا ش�هري اس�ت با 
ويژگي هاي منحصر به فرد و ايده آل كه زندگي 
در آن سعادتمندانه خواهد بود. چنين مفهومي 
گرچ�ه قدمت�ش در فلس�فه مكتوب ب�ه عهد 
افلاطون مي رس�د، اما در خوانش اس�اطيري از 
اكثر تمدن هاي باستاني مي توان رد پاي جامعه 
موعود را مشاهده كرد. غالب اديان و انديشه ها 
بخش�ي از تعاريف خود را به ويژگي هاي چنين 
جامعه اي اختصاص داده اند. بسياري از فلاسفه 
اس�لامي نيز با اختص�اص سلس�له ويژگي ها و 
مفاهيمي منتس�ب ب�ه ي�ك جامعه اي�ده آل، 
كوشيده اند تا ذهنيت خود را به تصوير بكشند. 
ملاصدرا از جمله فلاسفه متأخر اسلامي است كه 
در بس�ياري از مقولات، بينش�ي نوين در تفكر 
فلس�في اس�لامي ايجاد كرد كه ه�م اكنون به 
عنوان فلسفه صدرايي در جهان اسلام و خاصه 
ميان متفكران شيعه مورد توجه است. از جمله 
مسائلي كه ملاصدرا، انديشه فلسفي اسلامي را 
به آن توجه داد، بيان ويژگي هاي آرمانش�هري 
مبتني بر نگرش خداشناسانه، هستي شناسانه 
و انسان شناس�انه تفكر فلس�في ش�يعه است. 
صدرالدي�ن ش�يرازي، در مباح�ث فلس�في 
خود بس�يار به بحث سياس�ت و تدبي�ر جامعه 
پرداخته اس�ت، ام�ا مي توان بحث آرمانش�هر 
را به عنوان اوج فلس�فه سياس�ي او به حساب 
آورد. ملاصدرا از عب�ارت »مدينه فاضله« براي 
تبيين اتوپيا بهره جس�ته اس�ت و بحث درباره 
جامعه ايده آل را عمدتاً در دو كتاب »الش�واهد 
الربوبيه« و »المبدأ و المع�اد« مطرح نموده و به 
بيان اح�كام آن پرداخته اس�ت. او ضمن ارائه 
چارچوب ه�اي چني�ن فض�اي ايده آل�ي، قوياً 
زندگ�ي در آن را توصيه نم�وده و مدينه فاضله 
را موجب خير و س�عادت بش�ر برمي شمرد. اما 
زمان�ي كه ملاص�درا از »مدينه فاضله« س�خن 
مي گويد، در واقع به كدام يك از معاني مصطلح 
»آرمانشهر- اتوپيا« اشاره دارد و چه چيزي در 
نظر اوست. براي دانستن اين موضوع بايد ابتدا 
معاني مترتب راي�ج بر اين مفهوم را برش�مرد. 

         
   كدام آرمانشهر؟

برخي از متفك��ران، نويس��ندگان ي��ا صاحب نظران 
اتوپيا را با عبارت »شهر خوب« يا »شهر برتر« معني 
كرده اند. چنين شهري فراتر از شهري است كه فردي 
كه از آن س��خن مي گوي��د، در حال حاض��ر زندگي 
مي كند. دستيابي به آن اساس��اً غير ممكن نيست اما 
نيازمند پروس��ه اي تربيتي اس��ت كه طي آن ذهن و 
رفتار ش��هروندان به گونه اي تغيير كن��د كه مهياي 
زندگي در شرايط سياسي، اقتصادي و فرهنگي جامعه 

ايده آل گردد. 
برخي ديگر زماني كه از اتوپيا سخن به ميان مي آيد، 
مترادف »ناكجاآباد« را براي آن متصور مي ش��وند. 
اين نوع نگاه برگرفته از اس��اطير يوناني است كه در 
ادبيات غرب مدرن نيز منعكس شده است. در يوناني 
عبارت »يوتوپ��وس« كه بعدها به »اتوپيا« مش��تق 
شده اس��ت براي توصيف آرمانش��هر به كار مي رفته 
اس��ت كه از تركيب دو كلم��ه »يو« ب��ه معني »نا و 
بدون« و كلم��ه »توپوس« به معن��اي »جا و مكان« 
ش��كل گرفته اس��ت و در تعاريف اوليه خود بيشتر 
مكاني در اذهان و رؤياهاي آدميان بوده اس��ت و نه 
واقعيتي تحقق يافتني. در ادبيات غرب اين برداشت 
از آرمانشهر كم كم خود به يك س��بك ادبي تبديل 
شده است كه در آن نويسندگان ادبي، شخصيت هاي 
داس��تان خود را به يك س��رزمين خيالي، جزيره اي 
دورافتاده يا سياره اي دس��ت نيافتني مي فرستادند 
كه نظام حاكم بر آنجا بر محل زيس��ت سفركننده، 
برتري دارد و با توجه به حجم چنين داستان هايي در 
ادبيات داستاني غرب، بسياري از فلاسفه پديده اتوپيا 
را پديده اي جهاني نمي دانند و آن را به جهان غرب و 

فرهنگ غربي منحصر مي كنند. 
در ن��گاه ملاص��درا اما  آرمانش��هر جهان��ي خيالي و 
دست نايافتني نيست، بلكه ترسيمي از آينده اي است 
كه بايد براي رسيدن به آن تلاش كرد. صدرالمتالهين 
به صورت آشكاري به وضعيت موجود معترض است 
و در پي الگوي بهتري براي زيس��تن اس��ت. او براي 

رسيدن به اين الگو البته راهكار هم ارائه مي كند. اين 
آرمانشهر از دل اصول و مباني متافيزيكي برمي خيزد 
و قانون وحي بر آن حاكم اس��ت. شهروندانش مؤمن 
هستند و حاكم آن نبي)ص( است. در غياب نبي، امام 
و فقيه، حكم حكومت او را دارن��د و نصب آنان اراده 
اداره آرمانشهر را تحقق مي بخشد. از منظر ملاصدرا، 
صرف وجود قان��ون الهي براي تحقق ش��هر ايده آل 
ميسر نيس��ت و مجري قانون الهي نيز بايد از سمت 

خداوند منصوب باشد. 
  اركان آرمانشهر صدرايي

ملاصدرا ضمن توصيف »مدينه فاضله« خود، اركاني 
را براي آن برمي شمرد كه تحقق مدينه فاضله، منوط 
به تحقق آنهاست. ش��ناخت اين اركان ما را در فهم 
منظور اين فيلس��وف برجس��ته اس��لامي از تعريف 
آرمانش��هر كمك مي كند. در ادامه ب��ه برخي از اين 
اركان حسب تعاريف و نوش��ته هاي ملاصدرا اشاره 

مي شود:
  ركن اول: شهروندان

نخستين پرسشي كه ملاصدرا مي كوشد در ترسيم 
مدينه فاضله خود به آن پاسخ دهد، اين است كه چه 
افرادي را مي توان ش��هروندان آرمانشهر صدرايي به 

حساب آورد. 
آيا تابعيت اين شهر براي همه ساكنان است يا صرفاً 
برخي از افراد؟ آنچه مش��خص است اينكه ملاصدرا 
آرمانشهر خود را بر اساس معتقدات و باورهاي ديني 
تعريف مي كند و طبيعتاً هر آنكه اين باورهاي ديني را 
مي پذيرد، شهروند مدينه صدرايي محسوب مي شود. 
كسب تابعيت چنين شهري وابس��ته به متغيرهايي 
همچون جغرافيا، نژاد، طبق��ه اجتماعي و امثال آن 
نيست. صدرالمتألهين اس��تدلال خود را براي بيان 
كيس��تي ش��هروندان مدينه فاضل��ه اينچنين بيان 
مي كند كه »انس��ان مدني بالطبع است« و لاجرم از 
زندگي در اجتماع اس��ت. به عبارتِ صدرالمتالهين: 
»لاشك ان الانس��ان لم يمكن ان ينال الكمال الذي 

لاجله خلقت الا بالاجتماعات.« 
زندگي در جامعه همچنين كه مزاياي فراواني دارد، 
مس��ائلي را نيز به وجود مي آورد كه بايد به آن پاسخ 
داده شود. از جمله آن لزوم تبعيت از قانون حاكم بر 
اجتماع اس��ت. از آنجا كه بهترين جامعه، جامعه اي 
است كه در آن »نبي« حاكم باشد، پس پذيرش قانون 
نبي)ص( نيز به عنوان ش��رط ش��هروندي در مدينه 

فاضله به حساب مي آيد. 
اعضاي جامعه صدرايي، افرادي يكدست با نقش هاي 

اجتماعي يك سان نيستند. اتفاقاً از نظر ملاصدرا )به 
پي��روي از الگوي افلاطون و فاراب��ي( اعضاي جامعه 
همچون اعضاي بدن آدمي هستند كه هر يك نقشي 
خاص را مي پذيرد و وظيفه خ��ود را انجام مي دهد. 
برخ��ي از اعضا همچ��ون »قلب« نق��ش حياتي ايفا 
مي كنند و نبود آنه��ا به منزله مرگ جامعه اس��ت، 
اما برخي ديگر از )عموم( ش��هروندان مدينه فاضله 

اينچنين نيستند. 
  ركن دوم: قانون

قانون امري ناگزير در جامعه صدرايي اس��ت. از نظر 
صدرا ويژگي هاي نفساني كه در آدمي موجود است، 
از وي موجودي س��ودجو و نفع انديش ساخته است 
كه اگر اين صفت به وسيله قانون مهار نشود، موجب 
بروز فساد در جامعه خواهد گرديد. به قول ملاصدرا: 
»لو ترك الامر فيه من غي��ر تعريف قانون مضبوط... 
لتهارشوا و تغالبوا فتقاتلوا و فس��د الجميع و النقطع 

النسل و اختل النظام.«
نقش شهروندان در پيشبرد جامعه آرماني، مشاركت 
و همكاري در شكل دهي و استمرار آرمانشهر است؛ 
اما ايشان خود واضع قانون نيستند بلكه قانونگذاري 
فرايندي چنان پيچي��ده و نيازمند عل��م به محيط 
اجزاي جامعه اس��ت كه چني��ن علم��ي در اختيار 
شهروندان نيس��ت: »نظام العالم لايستغني عن من 
يعرفهم موج��ب صلاح الدني��ا و الآخره«. از س��وي 
ديگر با توجه به اينكه اشاره شد انسان موجودي ذاتاً 
سودجوس��ت، پس قوانيني كه مصنوع بش��ر و وضع 
شده به دست او باشند، طبعاً به گونه اي وضع مي شود 
كه س��ود وضع كننده در آن ديده شود. لذا براي نيل 
به س��عادت نيازمند وضع قانون از منشأ متافيزيكي 
هستيم كه محيط به ماورا و خير و صلاح انسان باشد. 
از اين رو فقط خداوند از چنين حقي برخوردار است 
كه موجبات صلاح شهروندان را در قالب امر و نهي به 

ايشان عرضه دارد. از نظر ملاصدرا اين قانون، همان 
»شرع« است: »و ذلك القانون هوالشرع.«

  ركن سوم: مجري قانون
 از نظر ملاصدرا، قانون خ��وب، نيازمند مجري خوب 
نيز هست. از همين رو خداوند، قانون خود را همراه با 
مجري مخصوص فرستاده است. مجري خوب از نظر 
ملاصدرا بسته به زمان شكل گيري مدينه فاضله يكي 
از سه قسم »نبي«، »امام« يا »فقيه« است. وي مفصلًا 
به بحث پيرامون اثبات و شيوه اعمال قانون توسط هر 

يك از اين سه مي پردازد. 
     حكومت نبي

بهترين حكومت از منظر ملاصدرا، حكومتي است كه 
در آن نبي كه بهترين انسان هاست، حكمراني مي كند. 
ملاصدرا استدلال خود براي حكومت نبوي را اينچنين 
بيان مي كند كه آدمي بروز س��ه عالمِ در عوالمِ وجود 
است. عالم ماده، عالم مثال و عالم عقل. حواس آدمي 
نماد عالم ماده، خيالات آدمي نماد عالم مثال و تعقل 
آدمي نماد عالم عقل است. از منظر ملاصدرا آن كس 
مي تواند دعوي خلافت بر مردم را داشته باشد كه در 
هر سه اين عوالم به مرحله رش��د و شكوفايي رسيده 
باشد. از منظر ملاصدرا هر كه اين سه قوه را در خود به 
فعليت برساند، شايسته حكومت بر مردم است: »فمن 
اتق فيه مرتبه الجميعه في كمال هذه النشآت الثلاث 
فله رتبه الخلافه الالهيه و اس��تحقاق رياسه الخلق« و 
در نگاه صدرايي چنين كسي جز انبياي عظام نيستند: 
»مجموع هذه الام��ور الثلاثه علي الوج��وه المذكور 
يختص بالانبياء«. نبي در آرمانشهر صدرايي، در عين 
حالي كه با حواس خود نقش س��لطان را ايفا مي كند، 
با نفس خود نماد اجرام فلك��ي و با عقل تام خود نماد 
فرشته است. پس در آنِ واحد هم »مَلكِ« است، هم 
»فلكَ« و هم »مَلكَ«. نبي از اين حواس براي اتصال 
با »ناحيه مقدسه« استفاده مي كند و اين وجه تمايز او 
نسبت به »فيلسوف« است، چراكه فيلسوف نهايتاً قوه 
عقليه خود را به فعليت مي رساند و لذا جامعيت نبي را 
ندارد. از منظر صدرا هر نبي لزوماً فيلسوف است اما هر 

فيلسوف، نبي نيست. 
  حكومت امام

 از نگاه ملاصدرا، وجود هادي و راهنما از الزامات مدينه 
فاضله است. اين شأن گرچه به صورت اتم و اكمل در 
وجود نبي معني مي يابد، اما ماهيت آن مي تواند بعد 
از نبي به »ولي« منتقل ش��ود. وحدت ماهوي واژگان 
»نبي«، »امام« و »ولي« از جمله مس��ائلي اس��ت كه 
صدرالمتالهين مي كوشد تا آن را بيان و اثبات نمايد. 
از منظر او با قطع شدن وحي، نبوت پايان نمي پذيرد و 
به شكل امامت يا ولايت ادامه پيدا مي كند: »النبوه و 

الرساله من حيث ماهيتهما ماانقطعت و مانسخت.«
ملاصدرا، ولاي��ت يا امام��ت را در واق��ع باطن نبوت 
مي داند و اعتقاد دارد امام همه شئون نبي را داراست، 
جز آن كه از دو وظيفه ابلاغ وحي و تشريح وحي، تنها 
وظيفه دوم را دارد. اما در تشريع و تشريح آيات الهي، 
همان ماهيت نبوت را دارد. از همين رو ملاصدرا تأكيد 
مي كند امام همچون نبي در جامعه ولايت مطلقه دارد 
و عقلا استدلال مي كند كه تا روز قيامت ممكن نيست، 
زمين از وجود حجت خدا خالي شود: »النبوه ختمت 
به اعني نبوه الرساله و التشريع و بقيت الامامه التي هي 

باطن النبوه الي يوم القيامه.«
     حكومت فقيه

آخرين نكته كه مي توان از انديشه ملاصدرا برداشت 
كرد، ركنيت جامعه در زمان غيبت امام و ولي اس��ت. 
ملاصدرا گرچه در مقام يك فيلسوف، به فقهاي رسوم 
انتقاد مي كند و فقيهان دنيا زده را كه از مسائل ديني 
صرفا به چند مورد از احكام ديني واقف بوده و از تعقل 
در شرع پرهيز دارند، مورد ش��ماتت قرار مي دهد، اما 
نگاه به سير بياني وي نشان مي دهد او از اساس نه تنها 
با فقه و فقاهت مس��ئله اي ندارد، بلكه حتي تقليد در 
ش��رع را در زمان غيبت را موجب رهايي از گمراهي و 
ضلالت مي داند: »فمن لم يوقع نفسه موقع المقلدين 
و لا له درجه العارفين المستبصرين، فلاجرم يكون في 

ضلال مبين.«
ملاصدرا كمال قواي سه گانه انساني را منحصر به امام 
مي داند اما معتقد است تا تحقق آرمانشهر كمال يافته 
كه با حضور ش��خص »ولي« به منصه ظهور مي رسد، 
آدميان بايد لااقل به منظور عمل به ظاهر ش��ريعت تا 
آن زمان از علماي ظاهر )كه عالم به ظاهر ش��رع و نه 
باطن آن هستند( تقليد نمايد: »فالواجب علي الطالب 
المسترشد التباع علماء الظاهر في العبادات و الطاعات 

و الانقياد لعلم ظاهر الشريعه.«

از نگاه ملاص�درا، وجود ه�ادي و راهنما 
از الزامات مدينه فاضله اس�ت. اين شأن 
گرچه به صورت اتم و اكمل در وجود نبي 
معني مي يابد، ام�ا ماهي�ت آن مي تواند 
بعد از نبي به »ولي« منتقل ش�ود. وحدت 
ماهوي واژگان »نب�ي«، »امام« و »ولي« از 
جمله مسائلي اس�ت كه صدرالمتألهين 
مي كوش�د تا آن را بيان و اثبات نمايد. از 
منظر او با قطع ش�دن وحي، نبوت پايان 
نمي پذي�رد و به ش�كل امامت ي�ا ولايت 
ادامه پيدا مي كند: »النبوه و الرس�اله من 
حيث ماهيتهما ماانقطعت و مانس�خت.«

حكومت امام، محور »مدينه فاضله« صدرايي 
بررسي تعريف و اركان آرمانشهر از منظر صدرالمتألهين

در ن�گاه ملاصدرا، آرمانش�هر جهاني خيالي 
و دس�ت نايافتني نيس�ت، بلكه ترسيمي از 
آينده اي اس�ت كه بايد براي رس�يدن به آن 
ت�لاش ك�رد. صدرالمتألهي�ن ب�ه ص�ورت 
آش�كاري به وضعي�ت موجود معت�رض و در 
پي الگوي بهتري براي زيستن است. او براي 
رس�يدن به اين الگ�و البته راهكار ه�م ارائه 
مي كند. اين آرمانش�هر از دل اصول و مباني 
متافيزيكي برمي خيزد و قان�ون وحي بر آن 
حاكم اس�ت. ش�هروندانش مومن هستند و 
حاكم آن نبي)ص( اس�ت. در غياب نبي، امام 
و فقيه، حكم حكومت او را دارند و نصب آنان 
اراده اداره آرمانش�هر را تحق�ق مي بخش�د

بهترين حكومت از منظر ملاصدرا، حكومتي 
است كه در آن نبي كه بهترين انسان هاست، 
حكمران�ي مي كند. ملاصدرا اس�تدلال خود 
براي حكومت نبوي را اينچنين بيان مي كند 
كه آدمي ب�روز س�ه عال�مِ در عوال�مِ وجود 
اس�ت. عالم م�اده، عال�م مث�ال و عالم عقل


