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دعا را مي توان از مفاهيم مهم در اسلام و ساير اديان 
دانست که مسير ارتباطي ميان خالق و مخلوق تعريف 
مي گردد و هدفش تأثيري متافيزيکي يا تسريع در تهيه 
اسباب مقدرات بشري است. به رغم اهميت اين موضوع، 
برخي از صاحبان تفکر فلسفي منکر اصل تأثير دعا بر 
سلسله تحولات نظام آفرينش شلده اند. در مقابل اما 
فاسفه اسامي با تبيين مفهومي از دعا که منطبق بر 
فهم فلسفي در چارچوب اسام باشد، به تشريح ماهيت 
دعا و چگونگي تأثير آن بر مقدرات پرداخته اند و دعا را از 
جمله قوانين نظام مند در عالم هستي به شمار آورده اند. 

  مفهوم دعا و اجابت
از منظر کلامي و فلسفه شيعه، ارتباط انسان به ذات خداوند 
را مي توان ذي��ل دو بعد تعريف کرد. يک نوع وابس��تگي و 
ارتباط به صورت تکويني و همچون س��اير مخلوقات و به 
دليل مخلوق بودن اوس��ت. ارتباط ديگر که اختصاص به 
انسان دارد، از بعد تش��ريعي و در چارچوب هدايتي است 
که از سوي خداوند براي انس��ان مقرر شده است. انسان با 
بهره مندي از هدايت تش��ريعي مي توان��د بر حقيقت عالم 
تأثيرگذار باشد. يکي از مهم ترين ارتباطات و کارکردهايي 
که انسان تش��ريعاً با محيط پيراموني خود برقرار مي کند، 
ارتباط با خالق هس��تي از طريق »دعا« است. اين ارتباط 
نه تنها با تبعات وضعي بر آرامش روحي فرد برقرارکننده 
ارتباط دارد، بلکه مي تواند نقش��ي تعيين کننده در س��ير 
تکويني و سلس��له رخدادهاي عالم ايفا کند. اساساً طبق 
جهان بيني اسلامي، موجوديت عالم در گرو ارتباط انسان با 
خداست و طلب از خدا و ارائه خواست خود به او از عالي ترين 

شيوه هاي اين ارتباط است. 
ملاصدرا با همين نوع نگاه به مس��ئله دعا، ثمرات آن را از 
دو جهت براي فرد دعاکننده مي داند: نخس��تين جهت به 
نفس دعا مرتبط اس��ت و آن اينکه خود راز و نياز سبب آن 
اس��ت که بندگان به اهداف بلند و مقاصد عالي برسند. آن 
هنگام که نفس انس��ان معطوف حضرت حق مي شود و از 
لذات حيواني فاصله گرفته و کالبد جسمي و ظلماني خود 
را که حائل ميان وي و پروردگارش است، کنار مي گذارد، 
به مرتبه اي دسترس��ي پيدا مي کند که باب رحمت الهي 
به سويش گشوده مي ش��ود و مشمول الطاف حضرت حق 
مي گردد. حتي بر اثر اين تصفيه و تهذيب نفس چه بس��ا 
انسان مي تواند به مقامي دست يابد که بتواند منشأ تصرف 
در اسباب عالم باشد و مثلاً قدرت شفاي مردم يا ايجاد مرض 

براي اشرار پيدا کند. 
و اما جهت دوم از نگاه ملاص��درا، مترتب بر ماهيت دعاي 
بندگان اس��ت. به عبارت��ي که دعا خود مي تواند مس��هل 
تقديرات الهي باشد و مفهوم دعا از ديد منطقيون، سه وجه 
دارد؛ وجه نخس��ت خداوند)درخواست شونده(، وجه دوم 
انسان )درخواست کننده( و وجه سوم دعا )مورد درخواست( 
است. وجه سوم )مورد درخواس��ت( طبق روايات اسلامي 
عمدتاً متضمن يکي از اين س��ه مورد است. يا درخواست 

بخشش و توبه از محضر الهي به س��بب قصور و تقصيرات 
است يا با هدف ش��کرگزاري از بارگاه الهي و ستايشگري 
اوست و نهايتاً اينکه هدف مشخصاً تحقق يک درخواست 

دنيوي يا اخروي خواهد بود. 
  نسبت دادن اجابت به دعا

حال مس��ئله اينجاس��ت که چگونه مي توان وقوع معلول 
يعني مورد درخواست )حاجت( را به گونه اي تفسير کنيم 
که به علت آن يعني دعا بازگردد، در حالي که علل مختلف 
طبيعي، حوادث روزمره يا فعل انسان را نيز مي توان اثرات 

عامليت الهي برشمرد. 
فلاسفه به اين موضوع اينطور پاس��خ مي دهند که چه آن  
دسته از حوادث که ظاهراً تخلف از قوانين طبيعت هستند 
و چه آنها که علت ش��ان کشف و مشخص ش��ده است و با 
سنت هاي شناخته ش��ده الهي قابل تفسير هستند هر دو 
مي توانند پاسخي به دعا محسوب شوند. البته همه اينها در 
سايه باورمندي به خداوند صورت مي گيرد و اساساً تفسير 
ش��خص خداناباور از جهان، متفاوت از تفسير مؤمنان به 
غيب اس��ت. مي توان در ديد خداباوران حتي يک واقعه با 
سلسله علل مشخص و معين را نيز تفسير به معجزه کرد. 
به عنوان مثال سررسيدن يک فرد در زمان خاص و کمک 
کردنش به ما مي تواند معجزه يا اثر دعا تلقي شود در حالي 
که در پارادايم خداناباور، چنين دريافتي از يک رخداد هرگز 
صورت نمي گيرد و عبارات��ي مانند بخت و اقبال، طبيعت، 

شانس، اثرات ذهني و. . . به جاي آن به کار مي رود. 
  نسبت اجابت دعا با مسببات عالم

علامه طباطبايي نس��بت به اين اعتقاد که مسببات هيچ 
گاه از اسباب خود تخلف نمي کنند را زير سؤال برده و آن را 
توهم مي انگارد. اسباب در تفکر فلسفي اسلامي صرفاً جنبه 
وساطت عام دارند و نه سببيت مطلق. لذا خداوند قادر است 
يک پديده واحد را از طريق واسطه هاي گوناگون و مختلف 

به وجود آورد. 
حال اين اس��باب از نگاه قرآني بر دو قسم هستند؛ اسباب 
عادي و اسباب غيرعادي. همانطور که بيان شد اسباب عادي 
سلسله علل شناخته شده دارند و اسباب غيرعادي همچون 
معجزه از نظر علل ب��راي ما ناش��ناخته اند. در نگاه علامه 
طباطبايي به جز دو قس��م نامبرده، گونه ديگري از اسباب 
نيز وجود دارند که اسباب حقيقي هستند و همه حوادث 
زماني رخ مي دهند که با اين اسباب حقيقي همراستا شوند 
و تحقق اين اسباب نيز مس��تقيماً با اذن و مشيت خداوند 
مس��تحدث مي ش��وند. قرآن تنها در مواردي اشاراتي به 
اسباب حقيقي داشته است و گاه از آنها با عنوان »اسما« ياد 
کرده اما توضيحي در خصوص کيفيت يا بيان نام اين اسباب 

ارائه نکرده است. 
علامه طباطبايي س��ه خاصي��ت را براي اس��باب حقيقي 

برمي شمرند: 
۱- وجود همه حوادث طبيعي يا خارق العاده مس��تند به 

آن است. 

۲- اين اسباب با وجود طبيعي و مادي بودن همواره براي 
انس��ان ها حتي با پيش��رفت علم و تکنولوژي نيز مجهول 
و دس��ت نيافتني اند و زمام اين اس��باب همواره به دس��ت 

خداست. 
۳- اس��باب حقيقي هرگز مغلوب اس��باب طبيعي ديگر 
نمي شود، بلکه اس��باب عادي و غيرعادي همواره سببيت 

خود را از سبب حقيقي اخذ مي کنند. 
بنا بر تفسير علامه  طباطبايي ذيل آيات حجر، قمر و طلاق، 
خداوند براي حوادث عادي و غيرعادي مس��يري را تعيين 
کرده و آن حادثه را با س��اير ح��وادث و موجودات مرتبط 
س��اخته اس��ت. حضرت حق اين ارتباطات را درباره خرق 
عادت ها، به گونه اي به کار مي برد که سبب پيدايش حادثه 
مورد اراده اش شود، گرچه اس��باب ظاهري هيچ ارتباطي 
با آنها نداش��ته باش��د؛ چراکه اين ارتباط��ات ملک مطلق 
خداوند است. پس اين امر نه تنها نفي عليت و سببيت ميان 
موجودات نيست، بلکه اصل عليت را اثبات مي کند؛ در عين 
 اينکه زمام اين سلسله به دست خداست و فقط خداوند از 
نحوه آن آگاه است. لذا از ديد علامه:» اموري چون استجابت 
دعا مستند به سبب عادي نيستند بلکه مستند به اسباب 
طبيعي غيرعادي اند. يعني اس��بابي که ب��راي عموم قابل 
لمس نيست. آن اس��باب توأم با س��بب حقيقي و باطني، 
در آخر مس��تند به اذن و اراده خدايند. نکته حائز اهميت 
در بيان علامه اينکه دليل ايش��ان از ع��دم ارائه تعريف و 
تبيين معجزه و استجابت دعا، استناد آن به عوامل طبيعي 
مجهول نيست، بلکه به جهت مغلوب نشدن عوامل طبيعي 

و غيرعادي اش است.«
  رابطه دعا با علم خداوند

مس��ئله ديگر که در ميان شبهات نس��بت به ماهيت دعا 
بيان شده است، آن اس��ت که اگر علم خداوند، علت همه 
حوادث عالم است که افعال آدمي را نيز دربرمي گيرد، دعا 
چگونه مي تواند بر اين عالم اثر کند؟ ملاصدرا در پاسخ به 
اين اشکال چنين مطرح مي کند که نحوه تعلق گرفتن علم 
خداوند به صدور هر فعلي از فاعل آن، حس��ب خصوصيت 
موجود در آن فعل اس��ت. در افعال اختياري انس��ان، علم 
خدا به فعلي که مسبوق به قدرت و اختيار آدم است، تعلق 
مي گيرد. لذا علم مقتضي وجوب فعل انس��ان خواهد بود. 
ولي متعلق اين وجوب فعل مسبوق به قدرت و اختيار آدمي 
است. چون اين دو از جمله علل و اسباب وقوع فعل هستند 
و واضح است وجوب و ضرورتي که به اختيار بازگردد، منافي 
اختيار نيست بلکه مؤکد آن است و انسان مي تواند با اراده 
خود، مسير حقيقي تحقق اموري که در علم خدا مشخص 

شده اند، تغيير دهد. 
ضمن اينکه زمينه شکل گيري اين س��ؤال در ذهن انسان 
ناش��ي از محاط بودن آدمي در زمان اس��ت. در حالي که 
خداوند محيط بر زمان اس��ت و علمش همچون آدميان، 
در لحظه به امور تعلق نمي گيرد، بلکه تا آخر زمان مقهور و 
مسخر اوست و هر تغييري در نظام خلقت را که هر آن رخ 

مي دهد براي خدا نه فقط زمان حال بلکه زمان ماضي هم 
تلقي مي شود. پاسخ دقيق تر به اين ش��بهه را مي توان در 
مباحثي که درخصوص نسبت علم الهي با جبر و اختيار در 

بين کلاميون رايج بوده است، جست وجو کرد. 
  مقدرات چه نيازي به دعا دارد

ملاصدرا در خصوص دعا، شبهه رايج از سوي برخي فلاسفه 
و حکما را مطرح مي سازد و سپس درصدد پاسخگويي به آن 
بر مي آيد. صدرالمتألهين سؤال را اينگونه مطرح مي کند: 
»آن چيزي که با دعا و طلب و سؤال براي رسيدن به متعلق 
دعا قصد مي شود، اگر جزو اموري است که قلم قضاي ازلي 
به وجودش جاري شده و لوح قدر به تصوير ثبوتش مرتسم 
شده است، چه نيازي به طلب و سؤال در آن است و اگر قضا 
به آن جاري نشده و لوح قدر به آن مرتسم نشده باشد، در 
حالي که حصول مدعي و رسيدن به مطلوب ممتنع است، 

دعا براي چيست و فايده طلب در چيست؟«
صدرالمتألهين به منظور پاس��خگويي به اين شبهه اي که 
خود مطرح مي سازد، ابتدا مي کوشد جايگاه دعا را از »امري 
نامرئي و غيرقابل درک در نظام آفرينش« خارج سازد و اتفاقاً 
آن را به عنوان يک قانون نظام مند در جهان آفرينش تفسير 
کند. به همين سبب او دعاي دعاگر را از اسباب لازم تحقق 
درخواست معرفي مي کند و تحقق اسباب آن را به قضاي 
الهي مرتبط مي س��ازد: »طلب و دعا چيزي است که قلم 
قضاي الهي بدان رفته و لوح پيشين بر آن نقش بسته است. 
از اين حيث که آن دو از علت ها و ش��رايط حصول مطلوب 
مقضي مقدرند. بنا بر اين دعاه��ا و اذکار، جدول و نهري از 
نهرهاي درياي قضا و آبراهه اي از آبراهه هاي قدر هستند.« 
ابن س��ينا دعا را از جمله قوانين نظام مند عالم برمي شمرد 
که مي توان آن را از مصاديق »قضاي الهي« برش��مرد که 
در حصول فعل بسيار مؤثر است: »سبب اجابت دعا کامل 
شدن اسباب است با هم براي حکمت الهي اينگونه که سبب 
دعاي شخصي در آنچه دعا مي کند و سبب وجود آن چيز با 
هم، از جانب خداوند کامل شود، به طوري که وجود آن چيز 
بدون موافقتش با دعا جايز نشود چراکه خدا سبب وجود آن 
چيز را دعا قرار داده، چنانچه سبب صحت را نوشيدن دارو 
قرار داده و تا آن را ننوشد س��لامت را بازنيابد. پس هم دعا 
لازم  اس��ت و هم توقع اجابت داشتن از آن دعا، زيرا انگيزه 
ما از دعا، سببش از آنجاست و دعاي ما و موافقت آن، سبب 

اجابت مي گردد.«
از نگاه حکيم ابن سينا، دعا خودش جزئي از علت تامه است 
که در مجاورت بقيه اجزاي علل و اس��باب يک پديده قرار 
مي گيرد. اينکه بگوييم چون يک حادثه داراي علل لازم و 
کافي است پس ضرورتاً قابل پيش بيني بايد باشد، درست 
نيست. پيش بيني يک رويداد، وابستگي و مشروط بودنش 
را به عللش نمي تواند ناديده بگي��رد و از آنجا که هر رويداد 
مي تواند علل متفاوتي داشته باشد، دعا را يکي از همين علل 

مي توان به حساب آورد. 
ذکر روايت��ي از اهل بيت)ع( ني��ز پيرامون نس��بت دعا بر 
مقدرات آدمي در انتهاي س��طور قابل توج��ه خواهد بود. 
رسول خدا )ص( دعا را اينگونه تنها عامل تغيير قضاي الهي 
برمي شمرند:»لايرد القضاء الا الدعاء« يعني قضا را هيچ چيز 
رد نمي کند، به جز دعا و امام صادق )ع( نيز روايتي مشابه 
دارند که »الدعاء يرد القضاء بعد ما ابرم ابراما« يعني دعا قضا 

را بعد از آنکه تا حدي حتمي شده است، رد مي کند. 

دعا، قانون نظام مند جهان هستي

محسن مطلق
   تحليل

رسول خدا )ص( دعا را اينگونه تنها عامل 
تغيير قضاي الهي برمي شلمرند:»لايرد 
القضلاء الا الدعلاء« يعني قضلا را هيچ 
چيلز رد نمي کنلد، به جلز دعلا و امام 
صلادق )ع( نيلز روايتلي مشلابه دارند 
کله »الدعلاء يلرد القضلاء بعد ملا ابرم 
ابراما« يعني دعلا قضا را بعلد از آنکه تا 
حدي حتملي شلده اسلت، رد مي کند

چله آن  دسلته از حلوادث کله ظاهلراً 
تخللف از قوانين طبيعت هسلتند و چه 
آنهلا که علت شلان کشلف و مشلخص 
شده است و با سلنت هاي شناخته الهي 
قابل تفسلير هسلتند هلر دو مي توانند 
پاسلخي بله دعلا محسلوب شلوند 

  علي دزفولي
عمر خيام را گرچه در روزگار حاضر به عنوان يک ش��اعر 
پرآوازه به س��بب رباعياتش مي شناسند، اما کمتر کسي 
به بعد ش��خصيتي ديگ��ر وي به عنوان يک فيلس��وف و 
متفکر اشاره مي کند. شايد يک جنبه اين مسئله به دليل 
اهميت و شهرت اشعار وي باش��د که ترجمه آن در زبان 
ملل اروپايي نيز بازتاب زيادي داشته است اما شايد جنبه 
ديگر مربوط به تلاش هاي تعم��دي براي کمرنگ کردن 
شخصيت علمي، فلسفي و ديني وي باشد. توجه به برخي 
اسناد و تذکره ها نشان مي دهد شخصيت ديني و فلسفي 
وي تا حدي پررنگ بوده که اساس��اً جنبه ش��اعري وي 

تحت الشعاع بوده است. 
ابوالحس��ن بيهق��ي گس��ترده ترين نظ��رات را پيرامون 
شخصيت خيام ارائه کرده است. وي در گزارش خود خيام را با عناويني چون »حجت الحق« 
و فيلسوف ياد مي کند. وي را شاگرد مکتب فلسفي ابن سينا برمي شمرد و حتي پايان عمرش 
را با چنين حکايتي توصيف مي کند: »او سرگرم مطالعه کتاب شفا بود تا اينکه به فصل »واحد 
و کثير« رسيد. کتاب را بست و از يارانش خواست جمع شوند تا وصيت کند. سپس از خوردن 
و نوشيدن اعراض کرد. سپس نماز خفتن )عش��ا( را بجا آورد و فرمود: خداوندا من آنگونه که 
در توانم بود تو را شناختم. پس مرا بيامرز چراکه براي من شناخت تو به منزله راهي است به 
س��وي تو. اين را بگفت و جان داد .« بيهقي همچنان در جاي ديگري به تبحر خيام نسبت به 

علوم قرآني اشاره مي کند. 
بيان اين عبارات نشان مي دهد خيام پيش از آنکه در زمان خود با صفت شاعري شناخته شده 

باشد به عنوان يک فيلسوف و مرجعي ديني شناخته شده بود. 
برخي ديگر از تذکره نويسان نيز اشاره کرده اند خيام در زمان خود وجاهتي در خطه خراسان 

داشته  است و گاه او را »دستور« به معني وزير و صاحب منصب ناميده اند. 
شايد قديمي ترين منبعي که درباره خيام نوشته شده است مربوط به نامه اي از سنايي غزنوي 
باشد که از هرات براي خيام نگاشته است. وي در اين نامه خيام را مکرراً مورد مدح قرار داده 
و جنبه علمي شخصيت او را ستوده است؛ در حالي که جالب آنجاست به تنها وجهي از خيام 
که در نامه مذکور اشاره نشده است، شاعري اوست. عبارت ويژه اي در خصوص خيام توسط 
س��نايي در آن نامه به کار رفته و وي را »نگهبان جوهر نبوت« و »پيشواي حکيمان« معرفي 

کرده است. 
در سده هاي مياني اسلام، خصوصاً قرن پنجم و ششم برخي فقيهان به تعارض با فلسفه و عرفان 
روي آوردند و پيرو اين طرز تفکر کوش��ش هايي صورت گرفت تا حکيمان و فلاسفه و عرفا به 
عنوان دهري و کافر معرفي شوند. اين مسئله دامن بسياري از فلاسفه و عرفا را دربرگرفت و 
به مجرد وجود قرينه هاي تفسيرپذير در اقول يا کتب يا اشعار اين افراد متهم به زنديق بودن 
شدند. نه فقط خيام بلکه فارابي، زکرياي رازي، ابوريحان بيروني و بسياري ديگر از انديشمندان 

قرون نخستين اسلامي از چنين تهمت هايي مصون نماندند. 
به نظر مي رسد خيام نيز در چنين ش��رايطي به عنوان دهري معرفي شد. چه آنکه گويا ترين 
دليل بر اين مسئله نقل قول خود حکيم عمرخيام و توصيف وي از شرايط زمانه است: ما گرفتار 
روزگاري هس��تيم که از اهل علم فقط عده کمي مبتلا به هزاران محنت و رنج باقي مانده که 
پيوسته در انديشه آنند که غفلت هاي زمان را فرصت جسته به تحقيق در علم و استوار کردن 
آن بپردازند  و بيشتر عالم نمايان زمان حق را جامعه باطل مي پوشند و گامي از حد خودنمايي 
و تظاهر به دانايي فراتر نمي روند و اگر ببينند کسي جستن حقيقت را وجهه همت خود ساخته 

او را خوار شمرند. در هر حال خدا ياري دهنده و پناه دهنده همه است.

خیام فیلسوف را بشناسیم

درنگ

ديدگاه

آيت الله محمدعلي تسخيري در نشست »آرا و انديشه هاي 
آيت الله شهيد س��يدمحمدباقر صدر« که هفته گذشته در 
پژوهش��گاه علوم انس��اني و مطالعات فرهنگي برگزار شد 
با ايراد س��خناني گفت: من کوچک ترين ش��اگرد مرحوم 
صدر هستم. ۲ نوع تفسير قرآن بسيار مهم  هستند. تفسير 
تجزيه اي يا تفسيري و تفسير موضوعي. شهيد صدر معنايي 
ديگر به روش موضوعي دادند. اگر تفسير ما آيه به آيه باشد 
روش تفس��يري اس��ت اما اگر آيات مرتبط با يک موضوع 
جمع آوري شود و از همه آنها يک برداشت انجام شد مي شود 
روش موضوعي. شهيد صدر روشي جديد در تفسير قرآن را 
ايجاد کردند. به اين صورت که ابتدا بايد موضوعي حياتي و 
اساسي را انتخاب کنيم و پيش از پرداختن به آن خودمان 
فکر کنيم و نظريات مرتبط با اين موضوع را بررسي کنيم و سؤالات اساسي درباره اين موضوع را 

دربياوريم و در انتها به سراغ قرآن برويم. 
وي افزود: اين روش از تجربه انساني شروع مي کند و به نطق قرآن ختم مي شود. مثلًا مي خواهيم 
آزادي را در قرآن بررسي کنيم. نگاه مي کنيم به مکتب سرمايه داري که در اين باره چه مي گويد. 
در ادامه مي بينيم مارکسيست ها در اين باره چه مي گويند. سپس مي بينيم قرآن در اين باره چه 
مي گويد. به تعبير حضرت علي)ع( قرآن را به حرف آوريم. در اين باره خيلي بايد تأمل کرد. قرآن 
به اين آساني ها با کسي صحبت نمي کند. ايشان معتقد بود بايد حرف اصلي قرآن را بفهميم بدون 

اينکه متأثر از فکر ديگري باشيم. 
آيت الله تسخيري عنوان کرد: تفسير موضوعي که شهيد صدر مطرح کردند اين گونه بود که گام 
اول را تفسير ترتيبي مي دانستند و تفسير موضوعي را مرحله بعد مي دانستند نه اينکه جايگزين 
آن باشد. ايشان مي گفتند از خطبه ۱۵۸ نهج البلاغه اين گونه بر مي آيد که به تفسير موضوعي 

به اين شيوه بپردازيم. 
منبع : مهر

شهید صدر روشي جديد در تفسیر قرآن ايجاد كرد

جايگاه »طلب« در ساختار آفرينش از منظر فلسفه اسامي

من 40،۳0 سال پيش، هم کتاب »پير روسو« را 
که تاريخ علوم اس��ت، هم کتاب »جرج سارتن« 
را ديده بودم - ک��ه دوره هاي علمي اس��لامي را 
تقس��يم مي کند ب��ه دوره  جابربن حي��ان، دوره 
خوارزم��ي و دوره  فلان، دانش��مندان خودمان را 
نمي شناسيم! دانشجوي ما آنها را نمي شناسد، ولي 
آنها مي شناس��ند! خيام را به عنوان يک دانشمند 
فيلس��وف و يک رياضيدان بزرگ در دنياي غرب 
مي شناسند اما دانشجوي ما خيام را مثلًا با کوزه  
گلىِ مي شناسد، اگر هم بشناسد. نمي داند خيام 
که بوده است. ببينيد اينها موجب مي شود که آن 
اعتماد به نفس ملي از دست برود و دانشجوي ما 
سابقه  علمي، گذشته  علمي و ميراث عظيم علمي خودش را نشناسد و افتخارات علمي 

خودش را در گذشته نداند.

 غربي ها خیام را با فلسفه اش مي شناسند 
ما با كوزه  گلي!

صراط


