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يكي از موضوعاتي كه انسان روزگار تجدد با آن دست و 
پنجه نرم مي كند؛ مسئله حدود كاربرد عقلانيت است. 
اينكه آيا عقل خود به تنهايي توانايي هدايت انسان را 
دارد و مي تواند مستقلًا مسير درست را نمايش دهد يا 
براي رسيدن به تجربه نيازمند هادياني بيروني است 
كه بتوانند پيچ و خم هاي مسير را به آدمي بنمايانند؟ 
هاديان بيروني انس��ان در ادبيات ديني، ب��ه انبيا اطلاق 
مي ش��ود و هدايت آنها از س��وي خداوند، نبوت خوانده 
مي شود. نبوت مقامي است كه هركس بدان نائل شود قادر 
است از اوامر و نواهي خداوند خبر دهد. نبي كسي است كه 
خبر از فرمان خداوند مي دهد و احكام حلال و حرام او را به 
بشر ابلاغ مي كند. مهم ترين وظيفه نبي هدايت بشر است 

كه برترين معجزه پيامبران به حساب مي آيد. 
مولانا هدايت انبيا را به نفس گرمي تشبيه مي كند كه چشم 
دل را به سوي عالم غيب مي گشايد. زنده كردن آدمي به 
روح ايمان و خبر دادن انبيا از عالم غيب، به اعتقاد مولوي 
بزرگ ترين معجزه پيامبر براي ارتقاي عقول آدمي است: 
»صد هزاران چشم دل بگشاده شد/ از دم تو غيب را آماده 
شد/ و آن قوي تر زان همه كاين دائم است/ زندگي بخشي 
كه سرمد قائم است/ جان جمله معجزات اينست خَود/ كو 

ببخشد مرده را جانِ ابَد.«
خداوند انبيا را فرستاد تا به ما بفهماند كه اولاً قدر عقول را 
به انسان يادآوري نمايد و از يكسو به انسان لزوم بهره مندي 
از آن را گوش��زد نمايد و از س��وي ديگر با تعليم مس��ير 
هدايت و تفهيم ش��ريعت، حجت دروني )عق��ل( را با نور 
هدايتي )حجت بيروني( راهنمايي كند كه عقل نمي تواند 
بدون اين حجت پيچ و خم هاي مس��ير را به درستي طي 
كند،چراكه عقل آدمي با وج��ود توانمندي »كل نگري« 
داراي محدوديت هايي اس��ت، به گون��ه اي كه براي فهم 
مس��تقل برنامه كامل هدايت بش��ري كفايت نمي كند و 
نيازمند هدايت و راهنمايي انبياست. گرچه همين عقل 
به اصول اوليه دين و ضرورت بهره مندي از انبيا ش��هادت 
مي دهد و اصلًا همين عقل است كه به ما ضرورت استفاده 
از تعاليم وحي را گوشزد مي نمايد. اين موضوع را مولانا در 
مثنوي در قالب تشبيهي ظريف اشاره و دنيا را به ساحره اي 
تعبير مي نمايد كه گشايش سحر او توس��ط ابزار عقد به 
تنهايي نمي تواند صورت پذيرد: »ساحره دنيا قوي دانا زني 
است/ حلِّ سحر او به پايِ عامه نيست/ ور گشادي عقد او را 

عقل ها/ انبيا را كي فرستادي خدا؟«
لذا به اعتقاد مولوي عقل خودبنياد )مستقل از وحي( گرچه 
توان تشخيص خير و شر و كليات مسير صحيح زندگي را 
دارد، اما به تنهايي نمي تواند حقاي��ق را تا جزئيات آن به 
درستي ادراك كند و مسير س��عادت را تشخيص دهد تا 
انسان به مسير كمال و سعادت نزديك شود، واقعيت ها را به 

درستي تشخيص دهد و به منبع معرفت متصل گردد. 
  ماهيت وحي و نسبت آن با عقل در نگاه مولوي

وحي در زبان عرب و قرآن كري��م كاربردهاي گوناگوني 
دارد كه در نگاه آغازين با يكديگر متفاوت به نظر مي آيد 
و لغت شناسان وجه مش��ترك اين معاني را پيام سريع و 

نهاني دانسته اند. 
كاربرد واژه وحي در قرآن عبارت است از: آفرينش و تدبير 
امور جهان، الهام ب��ه غير پيامبران، اش��اره، تأييد عملي 
يا عصمت وسوس��ه ش��يطان و هدايت غري��زي كه هيچ 
يك از اين مصاديق، بي ارتباط با معناي لغوي نيس��ت. به 
عنوان نمونه ق��رآن، هدايت غريزي زنبور عس��ل را از آن 
رو وحي ناميده كه چگونگي راهيابي اين حش��ره يك امر 

نهاني است. 
در مورد وحي به انس��اني غير از پيامبر موارد متعددي در 
قرآن داريم از جمله وحي به مادر موسي )ع( يا در خصوص 
حواريون كه در قرآن كري��م مي خوانيم: »واذ أوحيت الي 

الحواريين ان آمنوا بي و برسولي...«
مولانا نيز در تعريف خ��ود از وحي اين مفهوم اعم وحي را 
در نظر گرفته كه شامل الهام به غير پيامبر يا حتي وسوسه 
شياطين در دل دوستانشان نيز وحي ناميده شده است. 
مولوي در مثنوي اين دو نوع وحي را از يك مقوله مي داند: 

»همچنان كه وسوس��ه و وحي ألس��ت / هر دو معقولند 
ليكن فرق هس��ت/ هر دو دلالان بازار ضمير / رخت ها را 

مي ستايند اي امير.«
پس مولوي در توضيح ماهيت وحي بر اس��اس انديش��ه 
قرآني معتقد است وحي بر دو قسم است كه يا الهي است 
يا طبيعي. وحى الهى، فعلى اس��ت كه توسط آن خداوند 
حقايقى را براى انسان بيان مى كند و برتر از قلمرو عقل 
انسان است. وحى طبيعى، عبارت است از شناخت حقايق 

الهى كه از طريق الهام، انسان بدان دست مي يابد. 
در مفهوم نخست و اخص، وحي پيامي است آسماني كه 
بندگان برگزيده خداوند از راه هايي غير عادي به دس��ت 
مي آورند و ب��راي هدايت بش��ر ب��ه كار مي گيرند. روش 
اكتس��اب وحي به گونه اي اس��ت كه دس��ت انسان هاي 
معمولي و عقول غيربالغه از دريافت آن كوتاه است و براي 

همين مولوي مي نويسد:
»خاصه اي خواجه قياس ح��س دون / اندر آن وحيي كه 
هست از حدّ فزون/ بعد از اين گر شرح گويم ابلهي است / ز 
آنك شرح اين وراي آگهي است/ ور بگويم عقل ها را بركند 

/ ور نويسم بس قلم ها بشكند.«
با اين تعريف از وحي اگر بنا باش��د كه حقيقت شناخت 
بيان گردد، شناختي كه به وسيله وحى حاصل مي شود با 
شناخت هاي ديگر مانند شناخت عقلي، اشراقى، اكتشافى، 
شهودى و الهامى قابل تصور نيست چون استناد شناخت 
وحى مس��تقيماً به خداوند متعال است كه عين واقعيت 
است؛ بر خلاف ش��ناخت هاي ديگر كه يا به عقل انساني 
استناد داده مي شود يا به دريافت هاي دروني شخص كه 
به هيچ وجه اين شناخت ها ويژگي شناخت وحي را ندارد. 
چون خصوصيت شناخت وحى مربوط به قلب مي شود كه 
شايستگي گيرندگي وحي را در خود ايجاد كرده است نه 
عقل معمولى حرفه اى كه به عنوان كارگر استخدام شده 
خود طبيعى است و به هيچ وجه قابل شك و ترديد نيست 
و واقعيتى اس��ت كه ويژگي ديگر آن شناخت وحى است 
كه با وحى براى پيامبران روش��ن مى شود و آشكارترين 
و قوي ترين شناخت است كه با جان آنان درآميخته است. 
به نظر علامه جعفري در ش��ناخت عقل��ي احتمال خطا 

وجود دارد چ��ون از طريق حواس حاصل مي ش��ود ولي 
شناخت كه از طريق وحي به دست مي آيد عين واقعيت 
است به همين دليل حتي يك صدم احتمال خطا يا اشتباه 
در آن قابل تصور نيست زيرا استناد منبع شناخت وحي 

به خداوند است. 
مولانا اين نوع وحي را از مقولات غيبي و مخفي مي شمرد 
و معتقد است روح وحي از عقل نيز مخفي تر است. يعني 
روحي كه محل نزول وحي مي شود لطيف تر ومجردتر از 
عقل است زيرا اين روح، امر غيبي و جهانِ طبيعت است: 
»روحِ وحي از عقل، پنهان تر بود/ زانكه او غيب اس��ت او 

زان سر بود.«
ميزان لطافت وحي نسبت به عقل به حدي است كه عقل 
منفصل از وحي حتي گاهي عقل در آن روح آثار ديوانگي 
مي بيند و گاهي نيز از تماش��اي آن سرگش��ته و حيران 
مي گردد زيرا اگر عقل بخواهد حقيقت آن را درك كند، 

چار ه اي ندارد مگر آنكه خود به مقام روح نائل شود. 
»گه جنون بيند، گهي حيران شود/ ز آنكه موقوف است، 

تا او آن شود«
از نظر مولوي به همين دليل است كه صاحبان عقل هاي 
جزئي��ه، انبي��ا و اولي��اي خداون��د را مجن��ون و ديوانه 

مي خواندند. 
  »عقل موسي چون شود در غيب بند/ عقل موشي 

خود است  اي ارجمند«
وقتي عقل حضرت موسي در فهم امور غيبي گرفتار شود 
و به بند افتد )اشاره به داستان موسي و خضر( عقل عامه 
مردم از كجا مي تواند امور غيبي را درك كند؟ بلكه عقلي 
مي تواند امور غيبي را درك نمايد كه مانند ابراهيم در آتش 
خندان و متبس��م گردد. اين عقل مي تواند وحي را فهم و 

براي بشري عادي به زبان خودشان بيان نمايد. 
  انتساب تمامي علوم عقلي به وحي

چنانچ��ه مولانا در مثن��وي تصريح مي كند؛ نخس��تين 
محصولي كه براي وحي مي توان در نظر گرفت، اتفاقاً كمك 
آن به تمامي علوم عقلاني و به راه انداختن آنهاست. وي 
معتقد است تمامي علوم و فنون و پيشه  هايي كه انسان در 
اختيار دارد، ريشه در وحي الهي دارند و از آنجا سرچشمه 
گرفته اند. عقل انسان آنها را از وحي فرا گرفته و سپس به 
آنها چيزهايي افزوده كه آنها را كامل تر كرده است. »اين 
نجوم و طب وحي انبياست/ عقل و حسّ را سوي بي سوره 
كجاست/ عقل جزوي عقل استخراج نيست/ جز پذيراي 
فن و محتاج نيست/ قابل تعليم و فهم است اين خرد/ ليك 
صاحب وحي تعليمش دهد/ جمله حرفت ها يقين از وحي 
بود/ اول او ليك عقل آن را فزود« و سپس به عنوان مثال به 
جريان هابيل و قابيل اشاره مي كند كه »گوركني« با همه 
سادگي با فهم و انديشه قابيل حاصل نشد و خداوند كلاغي 
را براي تعليم اي��ن حرفه به او فرس��تاد: »فبعث الله غراباً 

يبحث في الأرض ليريه كيف يواري سوأة أخيه.«
بنا بر قول مولوي: »كندن گوري كه كمتر پيشه بود/ كي ز 

فكر و حيله و انديشه بود/ گر بدي اين فهم مر قابيل را/ كي 
نهادي بر سر او هابيل را/ كي كجا غايب كنم اين كشته را 
/ اين به خون و خاك در آغشته را/ ديد زاغي زاغ مرده در 
دهان/ برگرفته تيز مي آيد چنان از ه�وا/ زير آمد و ش�د او 

ب�ه ف�نّ / از پي تعليم او را گوركن.«
در قرآن كريم نيز در باره حضرت داود)ع( آمده است: »و 
علّمناه صنعة لبوس لكم لتحصنكم من بأسكم فهل أنتم 

شاكرون.«
مولانا منبع تمام دانش را وحي مي داند و مي فرمايد:

»اين نجوم و طب، وحي انبيا است/ عقل و حس را سويِ 
بي سو، ره كجاست.«

از نظر صاحب مثنوي تمامي علوم از جمله دانش نجوم و 
طب نيز از وحي پديد آمده است و الا عقل بشري نمي تواند 

معارف باطني را از حجاب بيرون آورد:
»جمله حرفت ها يقين از وحي ب��ود/ اولِ او ليك عقل آن 

را فزود/
هيچ حرف��ت را ببين كي��ن عقل م��ا/ تان��د او آموختن 

بي اوستا.«
  نقد نظريه مولانا 

در خصوص اين نوع نگرش مولانا به وحي و وحياني بودن 
تمامي علوم و معارف حقيقيه؛ ش��بهه اي مطرح مي شود 
و آن اينكه اگر ما قائل ش��ويم كه ريشه تمام علوم و فنون 
وحي است و عقل بشري اصل و ريشه تمام فنون را از وحي 
گرفته و بعد به كار برده اس��ت، لذا بايد همه مخترعان و 
مكتشفان در هر علمي با منطق وحي آشنا باشند و اسلوب 
و روش هاي خود را در تمام رشته ها حتي در علوم جديد 
مانند علوم كامپيوتر از وحي گرفته باشند؛ در حالي كه در 
تاريخ بشر اغلب دانشمندان، مطالب تازه اي را به بشريت 
عرضه كرده اند. اين نشان مي دهد كه آنان نه تنها در تعاليم 
وحي تخصص نداشته اند بلكه چه بسا دانشمندان ملحد 
حتي يك كتاب هم درباره وح��ي نخوانده اند و ايده هاي 
شخصي موجب اكتشاف علوم و فنون در عرصه معلومات 
بشري شده است. اگرچه اكتشاف حقيقي در هر عصري 

بسيار محدود و غيرقابل پيش بيني است. 
البته در پاسخ به اين اشكال بيان شده چنين پاسخ داده 
شده كه اولاً آن وحي كه مولانا ريشه اصلي تمامي دانش ها 
را به آن منسوب مي كند، همان مفهوم عام وحي است كه 
حتي درباره زنبور عسل نيز به كار رفته است. شبيه آنچه در 
آيه شريفه »و أوَحى ربك إلِىَ النَّحلِ أنَِ اتَّخذي منَ الجِْبالِ 
بيوتاً« آمده است خداي تو به زنبور عسل وحي كرد كه از 

كوه ها براي خود خانه ها قرار دهد. 
در واقع مي توان س��خن مولانا را اش��اره اي به علت العلل 
بودن خداوند در هدايت فطري انسان و منشأييت ايشان 
دانست كه در واقع مي كوشد بيان كند هيچ فعل و علمي از 
انسان برنمي خيزد مگر آن كه علت اصلي آن فعل خداوند 
باشد، لذا انس��ان با عقل حيواني منقطع شده از خداوند 
چنين درجه اي از كمال را كه بخواهد به پيشرفت در علوم 
و صنايع بينجامد دارا نيس��ت و الهام فطري كه گونه اي 
از توحيد است؛ انس��ان را به س��مت چنين اختراعات و 

اكتشافاتي كشانده است. 
ثانياً حتي اگر منظور مولانا همان وحي به تعريف اخص نيز 
باشد، مي توان گفت تمامي علوم عقلي ريشه هاي اوليه دارد 
كه به فراگيري هاي نخستين انسان ها مربوط مي شود. به 
عنوان مثال ريشه علوم و فنون نظامي در ميل به ساخت 
وسيله و ابزاري است كه انسان بتواند از خود در برابر هجوم 
ديگران دفاع نمايد. در همين راس��تا خداوند ايده و مدل 
س��اخت ابزار دفاعي و نظامي را كه شايد اولين مدل هاي 
سپر و زره باشد را به پيامبران خود الهام نمود يا در صنعت 
حمل و نقل چنانچه مي دانيم نوح نبي )ع( تعليم به ساخت 
كشتي ديد يا آدم ابوالبشر به وحي الهي ساخت خانه را از 
خداوند فراگرفت، لذا اگر منظور از تمامي علوم،ريشه هاي 
اوليه علوم از جمله حساب ، جبر و علم واژگان يا نظاير اين 
باش��د مي توان اين ديدگاه مولانا را داراي توجيه دانست 
گرچه همچنان راه بر شبهاتي به اس��تنادات تاريخي در 

دست منتقدان باز مي ماند. 

به اعتقاد مولوي عقل خودبنياد )مستقل 
از وح�ي( گرچه ت�وان تش�خيص خير و 
ش�ر و كليات مس�ير صحي�ح زندگي را 
دارد، اما به تنهاي�ي نمي تواند حقايق را 
ت�ا جزئيات آن ب�ه درس�تي ادراك كند

مولانا معتقد است روح وحي از عقل نيز 
مخفي تر اس�ت. يعني روح�ي كه محل 
نزول وحي مي شود لطيف تر ومجردتر از 
عقل است زيرا اين روح، امر غيبي و جهانِ 
طبيعت است.  ميزان لطافت وحي نسبت 
به عقل به حدي است كه عقل منفصل از 
وحي حت�ي گاهي عق�ل در آن روح آثار 
ديوانگي مي بيند و گاهي نيز از تماشاي آن 
سرگشته و حيران مي گردد زيرا اگر عقل 
بخواهد حقيقت آن را درك كند، چار ه اي 
ندارد مگر آنكه خود به مقام روح نائل شود

ناتواني عقل خودبنياد از هدايت انسان
رابطه عقل و نبوت در مثنوي مولانا

مصطفي دلشاد تهراني، از مثنوي پژوهان و 
نويسنده مجموعه كتاب هاي مثنوي نامه در 
يادداشتي به معرفي موسوی اين شخصيت 
ممت�از در ادبي�ات و عرف�ان اس�لامي، 
پرداخته اس�ت ك�ه در ادام�ه مي خوانيد. 
مثنوي معنوي، بي گمان شاهكاري يگانه در 
عرصه ادبيات است كه در برگيرنده والاترين 
معارف الهي، لطاي��ف عرفان��ي و آموزه هاي 
تربيتي و اخلاقي اس��ت. آفريننده اين كتاب 
جاودان، جلال الدين محمد بلخي مشهور به 
مولانا و مولوي است كه به سبب آنكه بيشتر 
عمر خود را در آس��ياي صغير و روم شرقي به 
سر برد و مفتي آنجا بود به رومي و ملاي روم 

آوازه يافته است. 
ملاي روم به س��ال ۶۰۴ هج��ري در بلخ، از 
شهرهاي مهم خراسان بزرگ ديده به جهان 
گشود. پدرش مولانا محمد ابن حسين معروف 
به بهاء الدي��ن ولد و س��لطان العلما از عارفان 
برجس��ته و بزرگان صوفيه بود و جلال الدين 
محمد نخس��تين آموزه ه��ا را از جاري وجود 

پدر دريافت. 
س��رزمين خ��وارزم، موط��ن بهاء الدين ولد 
ظرفيت تحم��ل او را نداش��ت و متكلمان آن 
خطه از جمله فخرالدي��ن رازي او را در تنگنا 
قرار دادند و با نفوذي كه در س��لطان محمد 
خوارزمش��اه داش��تند زندگي را بر وي چنان 

سخت كردند كه او را به هجرت كشانيدند. 
جلال الدين محمد خردس��ال بود كه همراه 
پدر از وطن كوچيد و از آن فضاي تنگ رهيد. 
آنان راهي بغداد ش��دند و پس از اقامتي چند 
در آنجا به حج رفتند و در پ��ي آن به منطقه 
ارزنجان كوچ نمودند و مدتي كوتاه در آق شهر 
از ش��هرهاي آن منطقه رحل اقامت افكندند. 
در اين هنگام علاء الدين كيقباد، از سلاطين 
سلجوقي روم، بهاء الدين ولد را به قونيه دعوت 
كرد و وي نيز دعوت او را پذيرا شد و در قونيه 
ماندگار گش��ت و تا پايان عمر، به سال ۶۲۸ 
هج��ري، در آنجا ب��ه وعظ و ارش��اد و ترويج 

معارف الهي و آموزه هاي عرفاني پرداخت. 
پ��س از م��رگ بهاء الدي��ن ولد، مري��دان و 
شاگردان او گرد جلال الدين محمد را كه در 
آن زمان ۲۴ ساله بود گرفتند و از او خواستند 
تا مسند پدر را زنده و گرم نگه دارد. مدتي بر 
اين منوال گذشت تا اينكه سيد برهان الدين 
محقق ترمذي از ش��اگردان بهاءالدين ولد از 
خوارزم راهي قونيه ش��د تا به ديدار اس��تاد و 
مرشد خويش، بهاءالدين ولد رسد، ولي زماني 
بدانجا رسيد كه سالي از مرگ او گذشته بود. 
پس همه همت خ��ود را در آموزش و پرورش 
جلال الدين محمد ب��ه كار گرفت و او را بيش 
از پيش با آموزه هاي عرفان و س��ير و سلوك 

صوفيان آشنا و پخته نمود. 
۹ سال بدين ترتيب گذشت و محقق ترمذي 
درگذش��ت. در اين زمان، جلال الدين محمد 
م��لاي روم در علوم و دانش ه��اي زمان خود 
سرآمد بود و در عرفان و سير و سلوك كم مانند 
مي نمود، اما آنچه او را از اين مرحله به وادي اي 
ناشناخته، و شيدايي و ش��وري از عمق جان 
برخاس��ته و جلوه گري هاي بي مانند عارفانه 
و عاش��قانه در زيباترين قالب هاي ش��اعرانه 
كشانيد، ديدار او به سال ۶۴۲ هجري با عارفي 
گمنام و سالكي تمام به نام شمس تبريزي بود، 
چنان كه ملاي روم خود بدين تحول روحي 
اشارت ها نموده و ازجمله سروده است: زاهد 

كشوري بدُم، واعظ منبري بدُم/كرد قضا دل 
مرا عاشق كف زنان تو

ملاي روم در مجالس��ت و مؤانست با شمس 
تبريزي دچار تحولي ش��گفت گش��ت، البته 
اين مجالست و مؤانست چندان طول نكشيد 
و تنگ نظري ها و حس��ادت ورزي ها، منجر به 
كوچيدن شمس ش��د. ملاي روم در اندوهي 
جانكاه ف��رو رفت و بي قرار گش��ت ت��ا اينكه 
صلاح الدين زركوب كه از معنويتي والا بهره 
داش��ت به زندگي او راه ياف��ت و قدري جاي 

خالي شمس تبريزي را پر كرد. 
۱۰ س��ال از زندگي ملاي روم در مجالس��ت 
و مؤانس��ت با صلاح الدين زركوب گذشت تا 
اينكه او نيز درگذش��ت. پس از اي��ن بود كه 
يكي از ش��اگردان والامقام م��لاي روم به نام 
حسام الدين چلبي درخواست سرودن مثنوي 
را كرد و چندان بر آن اص��رار ورزيد كه ملاي 
روم پذيرا شد و به احتمال زياد، به سال ۶۵۸ 
هجري، س��رودن مثنوي را آغاز كرد. پس از 
سرودن دفتر اول با مرگ همسر حسام الدين 
چَلبَي به س��ال ۶۶۰، وقفه اي دوساله در آن 
ايجاد شد و به سال ۶۶۲ مجدد آغاز گرديد و 
تا سال ۶۷۲ و پيوستن مولانا به ملكوت اعلي 
ادامه يافت و اثري بي مانند طي ۱۴ س��ال در 

شش دفتر با ۲۵۶۷۲ بيت آفريده گشت. 
اي��ن مجموع��ه بي مانن��د، اثري آموزش��ي، 
تربيتي، اخلاقي و عرفاني است. مرحوم استاد 
عبدالحسين زرين كوب درباره كاري كه ملاي 
روم در مثنوي معنوي كرده است، مي نويسد: 
شش دفتر مثنوي او در حقيقت عبارت است 
از بيان حقايق تصوف و شرح رموز آيات قرآني 
و اخبار نبوي. نه ترك ش��ريعت و تس��ليم به 
طامات صفويه را توصيه مي كند و نه گرايش 
به فقر و عزل��ت و رهبانيت را تبليغ مي نمايد. 
مرد كامل را كسي مي داند كه جامع صورت و 
معنا باشد، بلكه وجود زن و فرزند را نيز حجاب 
راه نمي شناس��د و درس��ت مثل يك متكلم، 
اما به كمك قياس��ات تمثيلي و تش��بيهات 
شاعرانه، در تأييد و اثبات عقايد و مياني قرآن 
و اهل شريعت تبيين مي كند. با اين همه لب 
و مغز ش��ريعت را عبارت از عش��ق مي داند و 
محبت را كه سبب تزكيه و تربيت دل است، 
مؤثرترين عامل در تهذي��ب نفس مي داند و 
مهم ترين وسيله براي نيل به معراج روح، كه 
وصول بدان غايت سير اهل طريقت و مؤدي 
به كشف و اخذ حقيقت است، مي شمارد. در 
باب اخلاق و تربيت نيز نكته سنجي هاي بديع 
دارد. اخلاق نيز در تعليم مولوي، وس��يله اي 
اس��ت براي تهذيب صوفيانه و وي شريعت و 
اخلاق و طريقت را براي ني��ل به حقيقت كه 
غايت مطل��وب و اصل و مبدأ وجود اس��ت به 

منزله وسيله مي شمارد. 
روش ملاي روم در كت��اب مثنوي معنوي 
مانند روش ديگر مؤلفان و س��رآيندگان در 
آثارشان نيست. آنان به طور معمول مطالب 
خ��ود را تبويب مي كنند و ذي��ل بخش ها و 
فصل ها تنظي��م مي نماين��د و كل به جزء 
مي كنند و در هر قس��مت موضوعي معين 
را مطرح مي نماين��د، درحالي كه ملاي روم 
در مثن��وي در ابتداي بحث ب��ه موضوعي 
مي پردازد و با پيش��رفت تدريج��ي در آن، 
ب��ه موضوعات ديگري منتقل مي ش��ود كه 
گاهي رابطه ميان آنها و موضوع اصلي كاملًا 
مستقيم و روشن است و گاهي غيرمستقيم 
و باريك و ظري��ف و البته در مواردي فاصله 
ميان موضوع اصلي و مباحث بعدي چندان 
زياد اس��ت كه ارتباط معمول��ي ميان آنان 
قطع مي شود ولي با دقت و تأمل اين ارتباط 
برقرار مي گردد. ملاي روم ب��ا هنرمندي و 
ظرافتي بي مانند در مثنوي، تمام آنچه را كه 
لايه به لايه در ذيل يك موضوع اصلي آورده، 
به هم مرتبط نموده و پيوند داده است و لازم 
است در بررسي اين كتاب به اين نكته توجه 
شود، وگرنه عالي ترين مطالب در گروهي از 
ابيات براي مطالعه كنن��ده ابهام آميز جلوه 

خواهد كرد. 
فهم مطالب مثنوي در بعضي موارد مش��كل 
و محتاج شرح شده اس��ت و از اين رو شروح 
بسيار به فارسي و عربي و تركي به نظم و نثر 
بر تمام يا قسمتي از آن نوشته شده است كه 
بعضي از آنها در واقع تأويل مثنوي اس��ت بر 

مشرب شارحين.
منبع: خبرگزاری مهر

يادداشتی از مصطفی دلشاد تهرانی

مثنوی، واجد والاترین معارف الهی و آموزه های اخلاقی

درنگ

اس�تاد عبدالحس�ين زرين كوب 
درب�اره كاري ك�ه م�لاي روم در 
مثن�وي معن�وي ك�رده اس�ت، 
مي نويسد: شش دفتر مثنوي او در 
حقيقت عبارت است از بيان حقايق 
تصوف و شرح رموز آيات قرآني و 
اخبار نب�وي. نه ترك ش�ريعت و 
تسليم به طامات صفويه را توصيه 
مي كند و نه گرايش به فقر و عزلت 
و رهباني�ت را تبلي�غ مي نماي�د. 
م�رد كام�ل را كس�ي مي دان�د 
كه جام�ع ص�ورت و معنا باش�د


