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صراط

بايد براي انقلاب ح��رف بزنيد، بايد براي گفتمان 
انقلاب تلاش و كار كنيد. ملت ش��ما كار بزرگي انجام 
داده. اينق��در معارف انق��لاب گس��ترده و پرمطلب و 
پرفيض اس��ت كه مي ت��وان از آن بهره ب��رد و مي توان 
آن را منعكس ك��رد. گاهي اوقات انس��ان مي بيند كه 
آن مسئله اصلي را تحت الشعاع قرار مي دهد؛ آن وقت 
اينجا انسان هماهنگ و هم آواز مي شود با آن كساني كه 
اعتراض شان به اصل همان گفتمان است.  آن جرياني 

كه با اصل انقلاب، با اصل گفتمان انقلاب، با اصل حركت 
آزاديخواهان��ه ملت اي��ران و حركت دينم��دار انقلاب 
اسلامي مخالفند، اگر انس��ان مراقب حفظ آن هويت و 
گفتمان اصلي انقلاب نباشد، زبانش به زبان آنها نزديك 
مي شود. من با اعتراض مخالفتي ندارم؛ انسان يك چيز 
ناهنجاري را مي بيند، خب منعكس مي شود؛ اين هيچ 
اشكالي ندارد؛ منتها بايد مراقب باشيد شما اعتراضتان 
به يك ناهنجاري اس��ت، در حال اعتقادت��ان به اصل 

گفتمان انقلاب اسلامي. اما يكي هست كه اعتراضش 
به همين اصل گفتمان است؛ مراقب باشيد زبان شما با 
زبان او يكي نش��ود. آدم هايي هستند كه از اصل مباني 
انقلاب و نظام و آزاديخواهي، استقلال و استكبارستيزي 
دورند؛ شما دل به تحسين آنها و محافل مربوط به آنها 
نبنديد. هرچه هم كه مي توانيد، بين خودتان ارتباطات 

را نزديك و صميمانه كنيد. 
بيانات رهبر انقلاب – 1390/5/24

اعتراض كنيد
 ولي با معارضان گفتمان انقلاب همزبان نشويد

گفتمان چه نقشي در شكل گيري 
تحولات انقلاب�ي دارد و آيا وقوع 
انقلاب اسلامي را مي توان تحقق 

يك گفتمان دانست؟
با توجه به تعاريف راي��ج، عوامل تأثيرگذار 
زيادي در شكل گيري و تحول گفتمان هاي 
غال��ب در حوزه انديش��ه سياس��ي جامعه 
تأثير دارند. در يك تعريف س��اده انقلاب را 
»تحول اساس��ي و زير بنايي در ارزش ها و 
چارچوب هاي حاكم بر ساختار يك جامعه« 
دانس��ته اند. اين دو مفهوم پيوند نزديكي با 
يكديگر برقرار مي كنند. اساساً گفتمان نقش 
معناداري در رفتارها و ايده هاي اجتماعي 
در زندگي سياسي دارد. نظريه گفتمان ها، 
معطوف به ش��يوه اي از تحليل است كه بر 
اس��اس آن، فهم مردم از جايگاه خودشان 
در جامعه شكل مي گيرد و نهايتاً بر فعاليت 
سياس��ي و اجتماعي آنان تأثير مي گذارد. 
»گفتمان«، ب��ر خلاف »ايدئول��وژي« كه 
ساختارهاي فكري حفظ موجود هستند، بر 
پايه درك مردم از نقش خودشان در جامعه 
به وجود مي آيد و در واقع ساختارهاي قدرت 
هستند كه مي كوش��ند وضعيت موجود را 

تغيير دهند. 
 ب��ا چنين تعريفي، ه��ر انقلاب��ي ناگريز از 
عوامل تحول گفتمان��ي تأثير مي گيرد. در 
انقلاب اسلامي هم با توجه به نقش آفريني 
عالمان ش��يعه خصوصاً در ساليان منتهي 
به انقلاب و ارائه و بازس��ازي مفاهيم درون 
ديني همچون تقيه، انتظار، حكومت ديني، 
رابطه دين و سياست و امثالهم، زمينه تغيير 
گفتمان رايج را كه بخشي از آن متأثر از عصر 
مشروطه بود، به گفتمان انقلاب اسلامي كه 
همان مبارزه براي تحقق حكومت اسلامي 
بود فراهم آورد. طبيعتاً اين گفتمان، ايجاد 
يك هويت جديد و مستقل در مردم ايران 
نمود كه عرصه دين را به صورت فعال تر از 
هميشه، وارد مفاهيم نوين سياسي و دولت 

مدرن نمود. 
اگر انقلاب اسلامي را به عنوان يك 
»گفتمان« دين�ي در نظر بگيريم، 
اجزاي اين گفتم�ان و دال مركزي 

آن چيست؟
تاكنون نظريات گوناگوني پيرامون دلايل 
وقوع انقلاب اس��لامي مطرح ش��ده كه در 
هريك از آنها با توجه ب��ه عناصر مختلف، 
علل وقوع انقلاب توضيح داده ش��ده است. 

اما اگر بخواهيم انقلاب اسلامي را به عنوان 
يك گفتمان ديني –نه صرف��اً يك رويداد 
تاريخي- در نظر بگيريم، مي توانيم از نظريه 
»رهبري مذهبي« براي توضيح آن استفاده 
كنيم. اين نظريه در واقع يك نظريه تركيبي 
است. چراكه از يك س��و عامل اساسي در 
بحران مشروعيت نظام شاهنشاهي را مدل 
نوسازي امريكايي مي داند و از سوي ديگر، 
دليل پيروزي انق��لاب را محوريت رهبري 
مذهبي معرفي مي كند. اين گفتمان با توجه 
به اعتبار بالا و به كم��ك دال مركزي خود 
كه شخص امام خميني)ره( يا همان رهبر 
مذهبي بود، توانست بعد از كنار زدن نظام 
شاهنشاهي، بر ساير گفتمان هاي رقيب و 
بديل خود كه عبارت بودند از گفتمان چپ 
شبه ماركسيستي و گفتمان ملي- مذهبي 
فائق آيد. اين گفتمان هم با فرهنگ عموم 
مردم جامعه هماهنگ ب��ود و هم از حيث 
انديشه اي آن چنان قوت داشت كه توسط 

نخبگان پذيرفته شود. 
اين نگاه كه امام خميني)ره( به عنوان دال 
مركزي انقلاب اسلامي، مطرح شود پيشتر 
در نگاه برخي انديشمندان مورد توجه قرار 
گرفته بود. ميش��ل فوكو در همين زمينه 
معتقد اس��ت يكي از مهم تري��ن علل بروز 
انقلاب، ش��خصيت آيت الله خميني است 
كه »به افسانه ها پهلو مي زند«. حامد الگار 
هم در اظهاري مش��ابه ش��خصيت امام را 
دال مركزي انقلابي مي داند كه بين سنت 
اس��لام و آموزه هاي تجددگرايانه همچون 
جمهوريت، آزادي و قانون پيوند برقرار كرد 

و بازگو كننده عمق خواسته هاي مردم بود. 
شما به ش�خصيت امام خميني به 
عنوان رهب�ر مذهب�ي در تحقق 
انقلاب اشاره كرديد، آيا مي توان 
علاوه بر شخصيت امام، به جايگاه 
فقهي ايشان كه همان »ولي فقيه« 
اس�ت و قرائتي كه ايش�ان از اين 
مسئله ارائه داد نيز به عنوان يك 
محرك در وق�وع انقلاب اش�اره 

كرد؟ 
طبيعتاً همين طور است. امام در طول ايام 
مبارزه ش��ان مخصوصاً در سال هايي كه در 
نجف تبعي��د بودند مبن��اي فقهي انقلاب 

اسلامي را به روش��ني پايه گذاري كردند. 
ايشان در دروس مربوط به حكومت اسلامي 
ح��دود بحث ولاي��ت فقيه را روش��ن كرد 
و تفاوت هاي آن را با س��اير سيس��تم هاي 
حكومتي بيان كرد. چنين حكومتي ريشه 
در وحي دارد و در همه شئون پيرو قوانين 
الهي است. ايش��ان در عبارتي ولايت فقيه 
را به خوبي توصي��ف مي نمايد: »حكومت 
اسلامي هيچ يك از انواع طرز حكومت هاي 
موجود نيس��ت، مثلًا استبدادي نيست كه 
رئيس دولت مستبد و خودرأي باشد، مال 
و جان م��ردم را به بازي بگي��رد و در آن به 
دلخواه تصرف كند و هركس را كه خواست 
بكشد و هركس را كه خواست انعام كند و به 
هركس خواست تيول بدهد و املاك و اموال 
ملّت را به اين و آن ببخشد. رسول اكرم)ص( 
و اميرالمؤمنين)ع( و ساير خلفا هم  چنين 
اختياراتي نداش��تند. حكومت اسلامي نه 
استبدادي است و نه مطلقه، بلكه مشروطه 
اس��ت؛ البته نه به معناي متعارف فعلي آن 
كه تصوي��ب قوانين تابع آراي اش��خاص و 
اكثريت باش��د. مش��روطه از اين جهت كه 
حكومت كنن��دگان در اج��را و اداره مقيد 
به يك مجموعه مش��روط هس��تند كه در 
قرآن كريم و سنّت رسول اكرم)ص( معين 
گشته است. مجموعه شرايط، همان احكام 
و قوانين اسلام است كه بايد رعايت شود. از 
اين جهت حكومت اسلامي حكومت قانون 
الهي بر مردم اس��ت. فرق اساسي حكومت 
اسلامي با حكومت هاي مشروطه سلطنتي 
و جمه��وري در همي��ن اس��ت؛ در اينكه 
نمايندگان مردم يا شاه در اين گونه رژيم ها 
به قانون گ��ذاري بپردازن��د، در صورتي كه 
قدرت مقننّه و اختيار تش��ريع در اسلام به 
خداوند متعال اختصاص يافته است. شارع 

مقدس يگانه قدرت مقننّه است.«
 از نگاه حضرت امام)ره( طبق دستور دين، 
همه آح��اد مل��ت موظف هس��تند مقابل 
انحرافات و بدعت ها و نيز حكومت طاغوت 
ايس��تادگي و قيام كنند و طب��ق فرمايش 
ايشان ما چاره اي نداريم جز اينكه حكومت 
فاسد و هيئت حاكمه جائر را سرنگون كنيم. 
نه فقط در ايران كه در يك يك كشورهاي 
اسلامي اين وظيفه اي اس��ت كه بر دوش 

مسلمانان گذاشته شده است. 
اين توضيحات را امام در سال هاي منتهي به 
انقلاب در دروس و بيانات خود به صراحت 
ابراز مي نمايند و مردم را تدريجاً با وظايف 
و تكاليفش��ان بر اس��اس الگوي حكومت 
ديني آشنا مي نمايد. مردم نيز اين مدل را 
مشتاقانه مي پذيرند و با قيام خود و سپردن 
زمام حركت انقلاب به دست صاحب تئوري 
ولايت فقيه، عملًا با جايگاه فقهي ايشان به 

عنوان ولي جامعه بيعت مي نمايند. 
همزمان با امام، قرائت هاي مختلفي 
از اسلام چه در بين علماي شيعه و 
چه در عالم اهل سنت وجود داشت 
اما هيچ يك منتهي به شكل گيري 
ي�ك »گفتمان انقلابي« كنش�گر 
نشد. محتواي قرائت امام خميني 
از اس�لام چه وجه تمايزي با ساير 

قرائت ها داشت؟ 

بعد از بيان نظري��ه رهبري مذهبي امام كه 
دال مركزي گفتمان انقلاب اسلامي است، 
مي توان اين مسئله را بررسي كرد كه ايشان 
مردم را به چه قرائتي از اسلام فراخواندند. 
به بيان ديگر، امام چه برداشتي از اسلام را 
مناسب براي نجات مس��لمانان از وضعيت 
كنوني و خصوصاً مواجهه با غرب كه بنا به 
اعتقاد امام ريش��ه همه بدبختي مسلمانان 

بوده است، مي دانست. 
ايشان به منظور نشان دادن يك مدل نوين 
و كارآمد از اس��لام سياس��ي، ابتدا به نقد 
قرائت هاي ديگر اس��لام پرداختند. ايشان 
قرائت هاي انحرافي را نماينده اسلامي واقعي 
نمي دانستند و معتقد بودند اسلام حقيقي 
هميش��ه در پرده مانده است و آنچه برنامه 
اسلام براي مس��لمانان بوده، تا كنون هيچ 
وقت پياده نشده و بيان نشده است. حال آن 
كه اگر اسلام بين مسلمان ها همانطور كه 
هست، اجرا مي شد، هم حيات مادي آنان را 
به بهترين شيوه اداره مي كرد و هم سعادت 

معنوي به همراه مي آورد. 
ايشان قرائت هاي ناقص و يكسونگر نسبت به 
دين اسلام را نفي مي نمايند و مي فرمايند: 
»ما در دو زمان، مبتلاي به دو طايفه بوديم: 
در يك زمان ما مبتلا بوديم به يك جمعيتي 
كه قرآن را وقتي كه نگاه مي كردند و تفسير 
مي كردن��د، تأويل مي كردن��د؛ اصلًا راجع 
به آن جهت م��ادي اش، بع��د دنيايي اش 
توجه نداش��تند؛ تم��ام را برمي گردانند به 
يك معنوياتي. . . چيزهاي��ي كه مربوط به 
زندگي دنيايي ب��ود، تأوي��ل مي كردند به 
معنويات، اينها يك بعُد از ق��رآن را ادراك 
كرده بودند و آن بعُد معن��وي اش البته به 
طريق ناقص و همه جهات را به همين بعُد 
برمي گرداندند و ما بعدها مبتلا شديم به يك 
عكس العملي در مقابل او كه فعلاً الان هست 
و از مدتي پيش اين معنا تحقق پيدا كرده كه 
در مقابل آن طايفه اي كه قرآن را و احاديث 
را تأويل مي كردند ب��ه ماوراي طبيعت و به 
اين زندگ��ي دنيا اصلًا توجه نداش��تند، به 
حكومت اسلامي توجه نداشتند و به جهاتي 
كه مربوط به زندگي است توجه نداشتند، 
اين طايفه دوم عكس كردن��د. معنويات را 
فداي ماديات كردن��د. آنها ماديات را فداي 
معنويات ك��رده بودند و اينه��ا معنويات را 
فداي ماديات كردند. هر آيه اي كه دستشان 
مي رسد و بتوانند تعبير مي كنند به يك امر 

دنيايي، كأنه ماوراي دنيا چيزي نيست.« 
آن طور كه گفتار امام نشان مي دهد، در مركز 
قرائت امام، اسلام يك »دال متعالي« است. 
 Master( غناي مفهومي اين دال متعالي
Signifire( همه زاويه هاي زندگي انسان 
را در برمي گيرد. به عبارت��ي اين قرائت به 
تعبير امام ب��راي »همه زندگي انس��ان از 
زماني كه متولد مي ش��ود تا آن زمان كه به 
قبر وارد مي شود، حكم و دستور دارد. « و به 
همه جنبه هاي وجودي مادي و معنوي نيز 

توجه كرده است. 
امام با نفي قرائت هاي س��اختگي از اسلام 
به تعبير ايشان »س��اخته دست معاويه و 
حكومت ه��اي غاصب و س��اير دولت هاي 
دست نشانده استعماري بوده است«، تلاش 
كرد چهره واقعي اسلام را آنگونه كه هست 
معرفي كن��د. از نظر ايش��ان، دولت هاي 
اسلامي دست نش��انده، وارثان سلاطين 
عباس��ي و اموي هس��تند كه مقابل قرآن 
و دي��ن پيامبر قدعل��م كردن��د. از همين 
روست كه دش��منان كه همواره با اسلام 
مخال��ف بوده ان��د، از مدل ه��اي انحرافي 
اسلام اس��تقبال نموده و به حمايت از آن 
مي پردازند تا به اهداف ش��وم استعماري 

خود دست يابند. 
لذا امام با نفي قرائت هاي انحرافي از اسلام 
كه تجلي آن در بيانات امام در دو كليد واژه 
»اس��لام متحجر« و »اس��لام امريكايي« 
نمود يافته است، در مقابل واژه »اسلام ناب 
محمدي« را به عن��وان دال متعالي قرائت 
خود از اس��لام در گفتمان انقلاب اسلامي 

مطرح مي كند. 

»گفتمان سازي« امام، عامل تولد انقلاب اسلامي
بررسي ابعاد گفتمان انقلاب در گفت وگو با دكتر عباسعلي رهبر

موضوع مديريت اسلامي چندي است كه 
به عنوان يك منبع درسي در سرفصل هاي 
آزمون هاي دانشگاهي افزوده شده است، 
اما غالب اساتيد مديريت به اين معترفند 
كه محت�واي توليد ش�ده در اي�ن حوزه، 
آنچنان ك�ه بايد تاكن�ون قابل اس�تفاده 
نبوده اس�ت. س�ايت تحليل�ي »طليعه« 
گفت و گويي ب�ا مهدي عليش�يري، عضو 
هيئ�ت علمي دانش�گاه امام ص�ادق )ع( 
و اس�تاد دانش�كده مع�ارف اس�لامي و 
مديريت دانش�گاه امام صادق)ع( درباره 
ماهيت و آسيب شناسي مديريت اسلامي 
انجام داده كه در ادام�ه تلخيصي از آن به 
صورت گفتار تنظيم و ارائه ش�ده اس�ت.

 
 ارتباط دانش مديريت با دين اسلام

در خصوص ارتباط بين دين اس��لام و دانش 
مديريت بايد به اين سؤال جواب داده شود كه 
خداوند پيامبران را فرس��تاد تا زندگي فردي 
اش��خاص را رش��د دهد يا نگاه اجتماعي هم 
در اديان وجود داشته است؟ به طور واضح ما 
نگاه اجتماعي را در اديان مي توانيم مشاهده 
كنيم و اين شامل شكل گيري حكومت توسط 
پيامبران مختلف و اداره امور مختلف به واسطه 
آنها مي شود. وقتي شارع اسلام براي گروه هاي 
اجتماعي برنامه داش��ته باشد لاجرم نيازمند 
مديريت اس��ت. در آن صورت شايد اين تفكر 

كه مديريت مسئله اي مش��ترك با دين هاي 
مختلف اس��ت در حد يك ادعا باش��د. در اين 
صورت نمي توانيم ادعا كنيم كه اسلام درباره 
مديريت بحث��ي ندارد. كمااينك��ه وقتي وارد 
ادبيات ديني هم ش��ويم به وض��وح مي بينيم 
به شكل مس��تند درباره اين موضوع صحبت 
مي ش��ود. مديريت متعارف و آنچ��ه غربي ها 
اكنون آن را تروي��ج مي كنند، پديده اي كاملًا 
امريكايي است، زيرا در آنجا شكل گرفته است. 
البته نمي توان ادعا كرد هرچه آنجا شكل گرفته 
غلط است اما طبيعتاً در اينجا هم ما مباحثي را 
داريم كه در غرب به آنها پرداخته نمي شود يا 
ميزان پردازش به آن كمتر است. وقتي چنين 
تعارضات��ي به وجود مي آيد انتظ��ار داريم كه 
مديريت به معناي اسلامي بيش از مديريت به 

معناي غربي در كشور وجود داشته باشد. 
 ضعف مديريت در سطح كلان

براي تحليل يك پديده كه دچار چه ضعف ها و 
قوت هايي است، بايد مدل ذهني از اينكه اين 
پديده قرار اس��ت چه كارهايي را انجام دهد، 
داشته باشيم. ما بايد بدانيم مديريت در جامعه 
چه آثاري بايد داشته باش��د؟ و كدام آثارش 
متجلي ش��ده اس��ت؟ وقتي درباره مديريت 
به معن��اي اس��لامي صحب��ت مي كنيم كه 
درصدد است دغدغه هاي ديني را پياده كند و 
خواسته هايش متفاوت از خواسته هاي غربي 
اس��ت، مي توانيم مديريت اسلامي را بررسي 
كنيم. بسياري از مواقع الگوي سياستگذاري 
كشور ما با جامعه سكولار فرق چنداني ندارد 
و اين به دليل اعتقاد نداش��تن افرادي كه در 
چنين نظامي هستند، نيس��ت بلكه به دليل 
اين است كه به دانش مديريت اسلامي كه قرار 
است پاسخگوي نيازها باشد، پرداخته نشده 
است. مثلًا چارچوب اداره جامعه اسلامي بر 
چهار مفهوم توحيد، عدالت، كرامت انساني، 
بيداري و بصيرت شكل گرفته است، اما اساساً 
چنين چارچوبي در كشور دنبال نمي شود. با 
توجه به اينكه جهت گيري هاي كلان توسط 
امام خميني و مقام معظم رهبري مش��خص 
شده اما در نظام اداري براي اين مفاهيم ما به 
ازاء نداريم. نظام اداري ما عدالت ستيز نيست 
اما اين نظام با عدالت تنظيم نش��ده اس��ت و 
با توليد و افزايش حج��م خدمات و... تنظيم 
مي شود.  ما بحث توحيد و عدالت محوري را 
در چارچوب هاي نظام مديريتي داريم. ما در 
مواجهه با ادبيات ديني با مفهوم گسترده اي 
از مفاهيم مانند ايمان، تقوا، صبر و... روبه رو 
مي شويم كه درباره درستي هيچ كدام از آنها 
هم هيچ شكي وجود ندارد اما وقتي با چنين 
كثرتي مواجهه مي ش��ويم پيدا كردن مسير، 
كار بس��يار س��ختي اس��ت و اينكه مديريت 
اس��لامي به دنبال ايجاد چه اتفاقي در سطح 

جامعه است؟! 
گروه ها و ديدگاه هاي مختلفي در اين زمينه 

وجود دارند مثلًا ع��ده اي معتقدند مديريت 
اسلامي مي خواهد انسان ها را به خدا نزديك 
كند اما بعضي ديگر معتقدند مديريت اسلامي 
يعني هر جايي كه قاعده ديني از متون ديني 
برآم��ده مي تواند مديريت اس��لامي را پياده 
كند. در اين ديدگاه ها اين اعتقاد وجود دارد 
كه اين موضوع��ات جديد بايد ب��ر مديريت 
فعلي تحميل ش��ود. مثلًا در مديريت فعلي 
براي اينكه چگونه مردم را به سوي خدا ببريم 
فكري نكرده ايم اما در مديريت اسلامي به اين 
موضوع فكر مي كنيم. اين ن��وع نگاه قائل به 

ناقص بودن مديريت غربي است. 
 مديريت اس�لامي به دنبال دستيابي 

به عقل است
م��ا در ادبيات مديريت اس��لامي ب��ه دنبال 
دستيابي به عقل هستيم كه اگر شكوفا شود 
در همه جنبه هاي زندگي خودش را نش��ان 
مي دهد. ما به دنبال اين نيستيم كه ادبياتي 
را ايجاد كنيم كه به فضاي كار تحميل شود. 
مردم عمده تري��ن خواسته ش��ان از ادارات، 
صحيح انجام شدن كارهايش��ان است. دين 
اس��لام مي گويد با كمك كردن به ش��كوفا 
شدن عقل انس��ان ها، كارهاي افراد هم بهتر 
انجام مي شود. از سوي ديگر دين كار كردن 
را به عنوان ركن جدي در شكوفا شدن عقل 
انسان ها مي داند. ما با دنيايي مواجهه هستيم 
كه در آن رش��د مي كنيم و دين اسلام نازل 

ش��ده بر مقتضاي زندگي افراد، نمي خواهد 
زندگي افراد را دچار تحول بنيادين كند بلكه 
اسلام در همين بستري كه زندگي مي كنيم 
از ما مي خواهد كه خ��وب كار كنيم تا از اين 

طريق عاقل تر شويم. 
اسلام كار كردن در سازمان ها را معادل زمينه 
جدي رش��د براي انس��ان ها مي داند. اينجا 
دغدغه جدي مديريت اسلامي اين مي شود 
كه چگونه كار كردن عوامل ضد رش��د براي 
انس��ان ها را در پي نداشته باش��د؟ وقتي در 
جامعه كار ايج��اد مي كنيم يعني اس��لامي 
رفتار مي كنيم و قرار نيست مديريت اسلامي 
چيزي وراي آنچه وجود دارد، باشد اما آنچه 
باعث تفاوت آن نس��بت با نگاه هاي معنويت 
دروغين و مادي گرا مي ش��ود، نحوه صحيح 

زندگي كردن افراد است. 
 دانش توليد شده در مديريت اسلامي، 

متنابه نيست
در عين ح��ال كه از توليد عل��م بايد حمايت 
ش��ود، ثمره اي ك��ه از س��رمايه گذاري ها در 
سال هاي گذش��ته ايجاد شده اس��ت، قابل 
توجه نيس��ت. وقتي دانش توليد شده دانش 
متنابهي نيست نبايد از دولت ها انتظار داشت 
كه از آن استفاده كنند، زيرا در خيلي از مواقع 
ادبياتي كه در حوزه مديريت اس��لامي توليد 
ش��ده تفاوت چنداني با علم اخلاق نداش��ته 
است، زيرا نظرياتي داده شده كه چگونه افراد 
با اخلاق ت��ر و در فضاي س��ازماني متدين تر 
باشند. در عين حال كه اين موارد لازم هستند 
اما كمك به س��ازمان ها براي انجام وظايف و 
مأموريت هايشان نمي كند. در عين حال كه 
انسان ها بايد در سازمان ها رشد كنند از سوي 
ديگر سازمان ها هم بايد به مأموريت هاي خود 
عمل كنند اما ادبيات توليد شده در بسياري 
از مواقع كمك چنداني به س��ازمان ها براي 
انجام وظايفشان نمي كند و مديران به دنبال 
فضاهاي كمك كننده مي روند. ل��ذا بار اين 
موضوع كه مديريت اسلامي هنوز به معناي 
جدي پذيرفته نش��ده به عهده پژوهشگران 

است تا دولتمردان. 
وقتي از س��رمايه گذاري، دانش جدي توليد 
نشده است، بايد سرمايه گذاري هدفمندتري 
انجام گيرد تا اين دانش شكل بگيرد. بسياري 
هنوز ثمرات اين س��رمايه گذاري را نديدند و 
به اين نتيجه رس��يدند كه مديريت اسلامي 
مسئله خيلي مهمي نيست. براي توليد دانش 
مديريت اس��لامي بايد دانش��گاه ها پاسخگو 
باش��ند كه چه اندازه دانش��ي توليد كرده اند 
كه مدي��ران بتوانن��د از آن اس��تفاده كنند. 
مجموعه هاي��ي كه هدفگذار و سياس��تگذار 
توليد دانش در كشور هس��تند بايد جوابگو 
باشند كه چه مس��يري را طي كرده اند و قرار 

است به كجا برسند؟ 
منبع: طليعه

مديريت اسلامي در خلأ محتواي علم كاربردي 

درنگ

ميش�ل فوكو معتقد اس�ت يكي 
از مهم تري�ن علل ب�روز انقلاب، 
شخصيت آيت الله خميني است 
كه »به افس�انه ها پهلو مي زند«. 
حامد الگار هم در اظهاري مشابه 
ش�خصيت ام�ام را دال مركزي 
انقلاب�ي مي داند كه بين س�نت 
اسلام و آموزه هاي تجددگرايانه 
همچون جمهوريت، آزادي و قانون 
پيوند برقرار ك�رد و بازگو كننده 
عم�ق خواس�ته هاي م�ردم بود

از نگاه حض�رت ام�ام)ره( طبق 
دس�تور دي�ن، همه آح�اد ملت 
موظف هستند مقابل انحرافات و 
بدعت ها و ني�ز حكومت طاغوت 
ايس�تادگي و قيام كنن�د و طبق 
فرماي�ش ايش�ان م�ا چ�اره اي 
نداريم جز اينكه حكومت فاسد 
و هيئت حاكمه جائر را سرنگون 
كنيم. ن�ه فق�ط در اي�ران كه در 
يك ي�ك كش�ورهاي اس�لامي 
اين وظيفه اي اس�ت كه بر دوش 
مس�لمانان گذاشته ش�ده است

نظريه »گفتمان« در حوزه هاي مختلف علوم انس�اني از جمله 
علوم سياسي خصوصاً در س�اليان اخير كاربرد ويژه اي يافته 
است. به طوري كه بس�ياري از تحولات عميق سياسي حاصل 
تغيير يا تعارض گفتمان هاي رقيب يا شكل گيري يك گفتمان 
نوين برشمرده مي شود. اما آيا انقلاب اسلامي را به عنوان يك 
تحول عميق سياسي- اجتماعي مي توان حاصل شكل گيري يك 
»گفتمان« جديد دانست يا اين تحول برخاسته از گفتمان هاي 
موجود در سطح جامعه بود؟ پرسش فوق، موضوع گفت وگوي 
روزنامه »جوان« با عباس�علي رهبر، اس�تاد دانش�گاه و عضو 

هيئت علمي دانشكده حقوق و علوم سياسي دانشگاه علامه 
طباطبايي اس�ت. نويس�نده كتاب »روش تحليل سياس�ي« 
اعتقاد دارد انقلاب اس�لامي اساساً گفتماني اس�ت كه در آن 
رهبري مذهبي امام خميني)ره( نقش كلي�دي را ايفا مي كند 
و از اين رو اگ�ر بخواهيم انقلاب را با نظريه گفتمان ها بررس�ي 
كنيم، بايد رهب�ري بنيانگذار انقلاب را به عن�وان دال مركزي 
گفتمان بدانيم. گفتمان�ي كه مجهز به دال ه�اي متعالي چون 
»اسلام ناب« است و نس�بت به گفتمان هاي معارض يا مشابه، 
در برهه زماني انقلاب از نظر اقبال مردم دس�ت بالاتر را دارد. 

علی کاکا  دزفولی
  گفت وگو


