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88498476گام دوم 

آیت‌الله جوادی آمل�ی تجلی‌گاه اهداف 
میان�ی و نهایی دین را مدین�ه فاضله‌ای 
می‌دانند که افراد جامعه به یمن تمسك 
به دین، آن را ایجاد ک�رده و از وجودش 
بهره می‌برند. ایشان معتقدند مردم تنها 
در پرتو جامعه‌ای سالم و معتدل که شامل 
عدالت، پیش�رفت مطل�وب اقتصادی، 
امنیت و آزادی است می‌توانند به سوی 
تحقق خواس�ته‌های الهی قدم بردارند

چرا باید تا ابد
 از نظریه نظام انقلابی دفاع کرد؟

یادداشت

حرکت افراد و جامعه گاهی به نحو تکاملی 
بوده و گاه به ش��کل گذر و تغییر است. در 
فرآیند تکاملی، مراح��ل و مراتبی متصور 
است که فرد یا جامعه با انتقال از یک مرحله 
به مرتب��ه دیگر، تغییر ماه��وی پیدا نکرده 
بلکه با تحقق ش��رایط جدید، در عین دارا 
بودن مراتب قبل، به رشد همسان و همسو 
با همان شرایط می‌رس��د اما در حرکت به 
معنای گذر و تغییر، فرد و جامعه به س��بب 
پدیدایی شرایط جدید و تغییر نگرش، دچار 
تحول در انگیزه‌ه��ا و در نتیجه نوع حرکت 
می‌شود. یعنی نوعی تغییر ماهوی که مراتب 
قبلی در آن نفی و انکار و حتی تقبیح شده 
و فضای جدیدی ب��رای حرکت طرح‌ریزی 

می‌شود.
نوع حرکت جامعه ایران در فرآیند ترسیمی 

رهبر انقلاب که از انقلاب اسلامی شروع شده 
و به نظام اس�المی و دولت اسلامی و جامعه 
اسلامی و س��رانجام به تمدن اسلامی ختم 
می‌شود، حرکت از سنخ گذر و تغییر نیست 
که با رس��یدن به مرحله نظام اسلامی، همه 
چیز دچار تغییر ماهوی ش��ده و شاهد یک 
تحول صددرصدی در نوع حرکت باش��یم. 
بلکه این حرکت در همان فضایی اس��ت که 
انقلاب اسلامی مدنظر داش��ته و با رسیدن 
به مرحله نظام اس�المی، انقلاب و آرمان‌ها 
وشعارهای آن تغییر نمی‌یابد و فضای حرکت 

ماهیتاً تغییر نمی‌کند.
 با این زاویه نگاه می‌توان گفت در متن نظام 
اسلامی و حتی دولت‌سازی، انقلابی‌گری به 
معنای آنچه در منظومه فکری رهبران انقلاب 
و خط فکری اصیل آنه��ا وجود دارد، نه تنها 
نفی نشده و تبدیل به یک ضدارزش نمی‌شود 
بلکه راه برون‌رفت از مش��کلات، بحران‌ها و 
چالش‌ها در س��طح ملی و بین‌المللی است. 
این نگاه خ�الف برخی قرائت‌ه��ا از انقلاب 
اسلامی است که معتقدند انقلابی‌گری آنگاه 
که به مرحله نظام و دولت‌سازی رسیده‌ایم، 
دیگر معنایی جز تندروی ندارد و در نتیجه 

باید کنار گذاشته شود. 
این افراد از مفه��وم عمیق انقلابی‌گری یک 
ضدارزش ساخته و به تقبیح آن می‌پردازند. 
در خط فک��ری این جماع��ت، انقلابی‌گری 
به معن��ای برخ��ورد هیجان��ی و تاحدودی 
غیرعقلانی است که فقط در مرحله شکست 
استبداد قابلیت استفاده را داشته چراکه به 
تراکم نیروی مردمی در وس��ط میدان نیاز 
بوده است ولی اکنون در شرایط جدید و در 
این مرحله باید به عقلانی��ت و نفی و تقبیح 

انقلابی‌گری رو آورد.
 راه حل ای��ن افراد برای جداس��ازی مرحله 
انقلاب اس�المی از دیگر مراحل نظام‌سازیِ 
منتهی به تمدن‌س��ازی، موقت��ی و مقطعی 

نشان دادن روحیه انقلابی با تقلیل آرمان‌ها 
و ش��عارهای انقلاب به مسائل خرد سیاسی 
است. »آزادی مطبوعات، آزادی بیان، آزادی 
زندانی‌های سیاسی و...« نهایت تحلیل این 
اف��راد از آرمان‌های انقلاب اس��ت و از اینجا 
می‌توان فهمید ن��گاه این اف��راد به مراحل 
فرآیند منتهی به تمدن‌سازی، از سنخ دوم 
یعنی تغییر ماهوی در هر مرحله اس��ت. در 
حالی که چنانچه گفته ش��د نظ��ام و دولت 
اسلامی باید در راستای تداوم انقلاب اسلامی 

باشد.
 تعبیر »ش��جره طیبه« برای ای��ن پویایی و 
حرکت که ت��داول در عین ت��داوم را دارد، 
بهترین تعبیر اس��ت چراکه ی��ک جوانه در 
ضمن رشد و حرکت و تبدیل شدن به نهال و 
درخت، ماهیت خود را از دست نمی‌دهد و از 

قضا طیبه بودن آن در گرو همین جدا نشدن 
از اصل خود است. همچنان که تعبیر شجره 
ملعونه و خبیث��ه برای ظلم س��ازمان‌یافته 
تعبیر دقیقی است و نش��انگر اینکه با آمد و 
رفت افراد، اصل جریان تغییر نکرده و ماهیت 

استکباری و ظالمانه عوض نمی‌شود.
اما راز اینکه »چرا با حفظ روحیه انقلابی‌گری 
که لازم��ه انق�الب اس�المی ب��ود، باید به 
نظام‌سازی و دولت‌سازی و... نیز رو آورد؟« 
یا اینکه »چ��را حرکت از انقلاب اس�المی 
به س��مت دیگر مراحل این فرآین��د، باید از 
سنخ تغییر ماهیت نباش��د؟« و »آیا باید تا 
ابد انقلابی بمانیم؟« را باید در شاخص‌های 
انقلابی‌گری و ش��عارها و آرمان‌های انقلاب 

جست‌وجو کرد. 
به تعبیر رهبر انق�الب در بیانی��ه گام دوم 
»برای همه‌چیز می‌ت��وان طول عمر مفید و 
تاریخ مصرف فرض کرد، امّا شعار‌های جهانی 
این انقلاب دینی از این قاعده مستثناست؛ 
آنها هرگز بی‌مصرف و بی‌فایده نخواهند شد، 
زیرا فطرت بشر در همه عصر‌ها با آن سرشته 
اس��ت. آزادی، اخ�الق، معنوی��ت، عدالت، 
اس��تقلال، عزّت، عقلانیت، ب��رادری )و...(، 
هیچ یک به یک نس��ل و یک جامعه مربوط 
نیس��ت تا در دوره‌ای بدرخشد و در دوره‌ای 

دیگر افول کند.«
 با این تبیین روشن می‌شود که انقلابی‌گری 
نه تنها ب��ه معن��ای تن��دروی و رفتارهای 
هیجانی ب��دون منطق و عقلانیت نیس��ت 
بلکه مبتنی بر فطرت بش��ری و آرمان‌های 
انسانی اس��ت. آنگاه که انقلابی بودن به این 
معنا قلمداد شود، انس��ان انقلابی همواره با 
ظلم به عنوان اصلی‌ترین مانع، درگیر است 
و تا ظلم باقی اس��ت مبارزه نی��ز وجود دارد 
و هر انس��ان و جامعه مبارز در هر س��طحی 
از فرآیند رس��یدن به تمدن‌سازی که باشد، 
لاجرم باید روحیه انقلابی خود را حفظ کند 
چراکه تحقق ش��عارهای منطبق بر فطرت 
بشر، همان شعارهای انقلاب دینی است که 

هرگز انقضا ندارد. 
همچنی��ن منظور از نابودی ظل��م نیز، ظلم 
فردی در حیطه‌های خرد نیست. بلکه ظلم 
سازمان‌یافته و دارای مظاهر ثروت و قدرت در 
حیطه کلان است که به منظور جهانی‌سازی 

آرمان‌های ظالمانه خود تلاش می‌کند.
 بنابرای��ن ب��رای مبارزه ب��ا ظلم��ی که به 
نظام‌س��ازی و دولت‌س��ازی و جامعه‌سازی 
و تمدن‌س��ازی منطبق بر آرمان‌های خود 
رو آورده، بای��د در متن فرآین��د مختوم به 
تمدن‌س��ازی، انقلابی ماند وگرن��ه از آنچه 
فطرت بش��ری بدان تمایل دارد، دور افتاده 
و در فرآیند پیچیده تمدنی ظلم، اس��تحاله 
می‌شویم و دیگر شجره و درختی در امتداد 
نهال انقلاب اسلامی وجود نخواهد داشت تا 

قید طیبه بودن را دارا باشد.

   میثم میرتاج‌الدین
رهب�ر انقلاب در بیانی�ه گام دوم تصری�ح کرده‌ان�د: »انقلاب 
اسلامی پس‌ از نظام‌س�ازی، ب�ه رکود و خموش�ی دچار نش�ده و 
نمی‌ش�ود و میان جوش�ش انقلاب�ی و نظ�م سیاس�ی و اجتماعی 
تض�اد و ناس�ازگاری نمی‌بین�د، بلک�ه از نظری�ه‌ نظ�ام انقلاب�ی 
تا اب�د دفاع می‌کن�د.« در مطلب�ی ک�ه در ادامه می‌آید ب�ه دنبال 
پاس�خ به چرای�ی ل�زوم دف�اع اب�دی از نظ�ام انقلابی هس�تیم.

»سکولاریس��م، واژه‌ای بیگان��ه و غرب��ی اس��ت ک��ه در 
فرهنگ‌نامه‌ها به »جداانگاری دین و دنیا« و »جدایی دین 
از امور اجتماعی« و »جدایی دین از سیاست«، معنا شده 
است. این نظریه محدوده‌ وس��یعی را در حوزه اجتماعی 
دین، به خ��ود اختصاص می‌دهد اما دق��ت در مفاهیم و 
معنای آن، نش��ان می‌دهد که مرکز ثق��ل این نظریه، رد 
حکومت دینی اس��ت به گونه‌ای که نظریه‌پ��ردازان این 
تفکر، با وج��ود اختلاف نظر در دلایل، تعریف و گس��تره‌ 
سکولاریسم، هرگز تأسیس حکومتی با محوریت دین را 
نمی‌پذیرند و در لزوم نبود آن اتفاق نظر دارند.« آیت‌الله 
جوادی آملی معتقدند س��ه معنای ذکر ش��ده »در طول 
یکدیگر هس��تند. از این رو، بررس��ی و نقد هر یک از آنها 
می‌تواند نقد معنای دیگر را به همراه آورد؛ مثلًا اگر ثابت 
ش��د که در تعالیم دینی، اداره‌ امور دنیوی گنجانده شده 
اس��ت، باید پذیرفت که دین در عرصه ام��ور اجتماعی و 
سیاسی نیز راه دارد. نیز اگر ادعای جدایی دین از سیاست 
مخدوش شود، معنای دیگر نیز بی‌اعتبار می‌شود.« با این 
وصف ایشان جهت واکاوی چگونگی طرح دین و دنیا در 
کنار یکدیگر، نخست به تعریف دین و حکومت پرداخته 
و سپس جایگاه حکومت دینی در نظرگاه دین را بررسی 
کرده و در آخر ضمن بررسی اهداف دین نشان می‌دهند 

اهداف دین بدون توجه به دنیا تحقق‌پذیر نخواهد بود.
  تعریف دین و حکومت

آیت‌الله جوادی آملی ضمن آنکه اش��اره دارند »دین، غیر 
از تدين است زیرا تدین به معنای باور کردن اصول و فروع 
دین است« در تعریف دین معتقدند: »تعریف دین به صورت 
جامع و مانع، امری مشکل است و درباره تعریفی جامع برای 
همه ادیان عالم اتفاق نظر نیست.« اما بدیهی می‌دانند که 
»اگر تعریفی درباره دین اسلام به اثبات برسد، درباره سایر 
ادیان الهی نیز صدق خواهد ک��رد چون گوهر و اصل همه 
ادیان الهی، یکی اس��ت و امتیازی در اساس آنها نمی‌توان 
یافت.« با این توصیفات ایش��ان در تعریف دین آورده‌اند: 
»دین، مجموع��ه‌ای از عقاید، اخلاق، قوانی��ن و مقرراتی 
است که برای اداره امور فردی و اجتماعی انسان‌ها و تأمین 

سعادت دنیا و آخرت آنان تدوین شده است.«
ایش��ان همچنین در تعری��ف حکوم��ت و کارکردهای 
آن، ضمن ابراز بر وج��ود تعاریف مختل��ف، یک تعریف 
را پس��ندیده و آورده‌اند: »حکومت، رهبری منس��جمی 
است که در سطح کلان جامعه، امر و نهی و اعمال قدرت 
می‌کند. حکومت، ممکن است با شیوه‌ها و اهداف متنوعی 
شکل و استمرار یابد اما باید در عنصر حکومت، رکن‌هایی 
مانند انسجام، آمریت و اعمال قدرت که در تعریف آن آمده 
است، لحاظ ش��ود. همچنین قانونگذاری، سیاستگذاری 
خارجی و داخلی، قض��ا و داوری، تأمین نظم و امنیت، از 
زیرمجموعه‌های قطعی حکومت است که از رکن‌های یاد 

شده، انتزاع می‌شود.«
  جایگاه حکومت از منظر دین

آیت‌الله جواد آملی جای��گاه حکومت در دی��ن را »از آن 
حیث که در اعمال نظر دین، نس��بت ب��ه امور اجتماعی 
مردم، سهم به سزایی دارد« جایگاه مهم و حیاتی می‌داند. 
ایشان معتقدند حکومت تنها ابزاری در دست دین برای 
تسهیل نیل به اهداف نیست بلکه امری است که دین بی 
آن به بسیاری از اهداف عمده‌ خود در عرصه‌های فردی 
و اجتماعی دس��ت نخواهد یافت. ایشان تأکید دارند: »از 
منظر دین حکومت، تنها راه دستیابی به اهداف فردی و 
اجتماعی است و برای آن همتا و جایگزین مطمئنی وجود 

ندارد.« با این وصف محرز شد که حکومت دینی به عنوان 
قدرتی که رتق و فتق امور دنیوی جامعه را برعهده دارد، 
امری حیاتی برای تحقق اهداف دین است که اگر نباشد 
نیل کامل به اهداف دین امکان‌پذیر نیست. حال برای آنکه 
مشخص شود که حکومت دینی چطور می‌تواند دین و دنیا 
را در کنار یکدیگر داشته باشد، باید اهداف دین و حکومت 
دینی را بررسی کرد تا مشخص شود در آن اهداف و قله‌ها 

دین و دنیا در طول هم هستند یا در موازات یکدیگر.
   اهداف دین و حکومت دینی

از آنجا که »در حکومت دینی، رهبری و مدیریت جامعه، 
ابزار و وسیله‌ای برای دین است« اهداف حکومت »مستقل 
از اهداف دین نیس��ت؛ یعنی حکومت، ارزش مس��تقلی 
ندارد، بلک��ه ملاك ارزش‌گ��ذاری‌اش می��زان اثر آن در 
اجرای اهداف دین است. ]کمااینکه[ امیرمؤمنان)ع( ]در 
خطبه 3 نهج‌البلاغه[ در مقام ارزش‌گذاری بر حکومت، 
بهای آن را با ترشح بینی بز، یکس��ان دانسته است؛ مگر 
حکومتی که در پرت��و آن بتوان عدالت��ی را حاکم کرد و 
از ظالم حقی را س��تاند.« با این توضیح به بررسی اهداف 
حکومت دینی که شامل »دو هدف نهایی و میانی« است 
می‌پردازیم. قابل توجه اس��ت که این دو هدف عمده در 

طول یکدیگر هستند.
   هدف نهایی

آیت‌الله جوادي آملی در راستای »هدف والای رسالت و 
نزول قرآن« و با تأکید بر آیه ابتدایی سوره ابراهیم که در 
آن می‌خوانیم: »قرآن کتابی است که ما آن را به سوی تو 
فروفرس��تادیم تا مردم را از هر تیرگی و تاریکی، برهانی 
و آنان را به نور برس��انی« هدف غایی حکومت را »تعالی 
یافتن و نورانی ش��دن انس��ان« می‌داند. در همین راستا 
ایشان معتقد است حکومت الهی باید شرایط لازم را برای 
نورانی کردن جامعة انس��انی و رهایی آن از ظلمت‌هایی 
چون انواع انحرافات فکری و عقیدتی و اخلاقی و آلودگی 
به هواهای نفسانی و ابتلا به وسوسه‌ها و دسیسه‌ها، فراهم 
کند تا آحاد جامعه در پرتو رهایی از چنین تیرگی‌هایی به 

صراط مستقیم حق دست یابند.
   هدف میانی

معظم‌له همچنین هدف میانی حکومت دینی را »اهتمام 
به اجرای عدالت در جامعه« می‌داند. ایش��ان به آیه 25 
سوره حدید اشاره می‌کنند که در آن خداوند می‌فرماید: 
»ما پیامب��ران را با معجزه و ادله روش��ن فرس��تادیم و با 

آنان کتاب آس��مانی را - که دربردارنده مجموعه عقاید، 
اخلاق و قوانین حقوقی و عملی اس��ت- ن��ازل کردیم تا 
مردم به عدل و داد قیام کنند و آهن را که وسیله سختی 
است، فروفرس��تادیم تا به یاری‌اش طاغیان دفع و حریم 
عدالت رعایت شود.« بر اساس این آیه ایشان معتقد است 
»اجرای عدالت- ک��ه وظیفه و هدف همه پی��ام‌آوران و 
زمامداران دینی است- از زمینه‌ها و شرایط قطعی هدف 
نهایی حکومت دینی به ش��مار می‌آید؛ ب��ه گونه‌ای که 
بدون رعایت عدالت، هیچ جامعه‌ای توان نزدكي ش��دن 
به نورانیت مطلوب را ندارد زیرا ظل��م، بدترین ظلمت و 

تاریک‌ترین حجاب در راه تکامل روحی است.«
ایش��ان همچنین با توجه به متون دینی اهداف دیگری 
را نیز برای حکومت م��ن جمله »اصلاح اختلافات، تفوق 

و برتری بر ادیان س��اختگی و حکومت‌های شرك‌آلود و 
کناره‌گیری از طاغیان و قدم برنداشتن در جهت خواست 
آنها« برمی‌شمارند که همه این هدف‌ها در جهت اهداف 

ذکر شده، معنا و تحقق می‌یابد.
   تجلی‌گاه اهداف

آیت‌الله جوادی آمل��ی تجلی‌گاه اه��داف میانی و نهایی 
دین را مدینه فاضل��ه‌ای می‌دانند که »اف��راد جامعه به 
یمن تمسك به دین، آن را ایجاد کرده و از وجودش بهره 
می‌برند.« ایش��ان معتقدند مردم تنها در پرتو جامعه‌ای 
س��الم و معتدل که ش��امل عدالت، پیش��رفت مطلوب 
اقتص��ادی، امنیت و آزادی اس��ت می‌توانند »به س��وی 
تحقق خواس��ته‌های الهی قدم بردارند.« معظم‌له تأکید 
دارند جامعه با اس��تفاده از آزادی واقع��ی و هماهنگ با 
فطرت که در حکومت دینی محقق می‌ش��ود »می‌تواند 
بندهای ظلمانی هواهای نفس��انی و گناه��ان را از وجود 
خود باز کند و به ذات اقدس الهی نزدیک شود.« همچنین 
ایشان باور دارند مردم به کمک امنیت فراگیر در حکومت 
دینی می‌توانند به آرامش خاطر که ش��رط مهم زندگی 
موفقیت‌آمیز اس��ت، دس��ت یابن��د و »ب��ا بهره‌مندی از 
اقتصاد کارآمد، پویا و س��الم چهره زشت فقر، تنگدستی 
و احتیاج به بیگانگان را از حیات طیب و پاکیزه خود دور 

می‌کنند.«
   نتیجه‌گیری

با توجه به آنچه مختصراً گذشت مشخص است که دنیای 
آب��اد از الزامات دین اس��ت و دین بدون توج��ه به دنیا و 
تشکیل مدينه فاضله، با توصیفاتی که گذشت، نمی‌تواند 
به هدف نهاییش برسد و این مهم از طریق حکومت دینی 
میسر می‌گردد و نش��ان از این اصل مهم دارد که »دین، 
هیچ‌گاه دنیا و آخرت را فدای یكدیگر نکرده و فراموشی 
دنیا برای آخرت یا نادیده گرفتن آخرت برای دنیا امری 
غلط و نابخردانه اس��ت.« در اثبات این حرف می‌‌توان به 
کلام حضرت امام باقر)ع( اشاره کرد که فرمودند: »اليس 
منا من ترك دنياه لآخرته وآخرته لدنيا: کسی که دنیایش 
را فدای آخرت یا آخرتش را برای دنیا ترك می‌کند، از ما 

اهل بیت نیست.«
   دین و دنیا در جمهوری اسلامی

نظام جمهوری اسلامی، برپایه مبانی نظری که ذکر شد، 
شکل گرفته است. در این نظام که شامل دو رکن اسلامیت 
و جمهوریت )مردم( است، کنش‌ها و مشارکت‌های مردم 
و مسئولان برای بهبود دنیا، به پشتوانه اسلامیت نظام و 
هدف نهایی که نظام دنبال می‌کند، الهی و دینی محسوب 
می‌شود و اصلًا لازمه تحقق اهداف نهایی دین است؛ این 
نقطه افتراق جمهوری اسلامی با حکومت‌های دموکراسی 
سکولار اس��ت. در همین زمینه رهبر معظم انقلاب طی 
س��خنانی در پانزدهم مهر 1388 می‌فرمایند: »مردم در 
کار دنیایشان هم که کار می‌کنند، تلاش می‌کنند، در واقع 
دارند کارِ خدايی می‌کنند. آن کسانی که برای جامعه کار 
می‌کنند، آن کسانی که برای استحکام نظام کار می‌کنند، 
آن کسانی که برای پیش��برد کلمه‌ این نظام و این کشور 
و اعلای کلمه این نظام کار می‌کنند، برای خدا دارند کار 
می‌کنند. خدايی اس��ت. این خیلی ارزش دارد، این یک 
نسخه جدید اس��ت؛ این نسخه‌ جدیدی اس��ت که دنیا 
این را بعد از زمان پیامبران و بعد از صدر اس�الم تا امروز، 
دیگر ندیده. این، چیز کمی نیست.« لذا می‌توان گفت در 
جمهوری اسلامی هم در نظر و هم در ساختار، دین و دنیا 

هم‌نشین هم هستند.

بررسی هم‌نشینی »دین و دنیا« در حکومت دینی بر اساس کتاب »بررسی و نقد نظریه سکولاریسم« آیت‌الله جوادی آملی

دین بدون مدينه فاضله دنیا
 نمی‌تواند به هدف نهایی‌اش برسد

حضرت آیت‌الله خامن�ه‌ای )حفظه‌الله( در ف�رازی از بیانی�ه گام دوم آورده‌اند: »انقلاب اسلامی ایران، دین و 
دنیا را در کنار ه�م مطرح کرد.« این ام�ر را می‌توان در برابر نظریه سکولاریس�م که در برخ�ی فرهنگ‌نامه‌ها 
به »جداان�گاری دین و دنیا« تعبیر ش�ده، دانس�ت. بر همین اس�اس برای فهم بهت�ر این ام�ر و واکاوی آن به 
س�راغ کتاب »دین و دنیا- بررس�ی و نقد نظری�ه سکولاریس�م« آیت‌الله ج�وادی آملی رفته‌ای�م. این کتاب 
که در تابس�تان 1391 و به کوش�ش مرکز نش�ر اس�را به چاپ رس�یده در پنج فصل به کلیات حکومت دینی، 
زمینه‌ه�ای پیدایی سکولاریس�م، دلایل سکولاریس�م، دلای�ل بطلان سکولاریس�م و تطبیق نظریه اسلام 

و سکولاریس�م با دو مح�ور عقلانیت و اقتص�اد پرداخته اس�ت. آیت‌الله ج�وادی آملی در فصل نخس�ت این 
کتاب ضمن بررس�ی مختصر مبان�ی نظری حکوم�ت دینی، ب�ه واکاوی چگونگی هم‌نش�ینی دی�ن و دنیا در 
این حکومت می‌پردازند. ایش�ان معتقدند نیل ب�ه اهداف دین جز با برق�راری حکومت دین�ی و ایجاد مدینه 
فاضل�ه‌ای که اف�راد جامعه به یمن تمس�ك ب�ه دی�ن، آن را ایجاد ک�رده و از وج�ودش بهره می‌برند، میس�ر 
نخواهد ب�ود و بر همین اس�اس رها ک�ردن دنیا به بهان�ه دین و یا دین ب�ه بهانه دنی�ا امری نابخردان�ه و باطل 
اس�ت. جس�تار زیر به اختصار نظر آی�ت‌الله جوادی آمل�ی در فصل نخس�ت کت�اب مذکور را م�رور می‌کند.

دنی�ای آب�اد از الزامات دین اس�ت و دین 
بدون توجه به دنیا و تشکیل مدينه فاضله، 
نمی‌تواند به هدف نهاییش برسد و این مهم 
از طری�ق حکومت دینی میس�ر می‌گردد

انقلابی‌گ�ری نه تنها ب�ه معنای 
تن�دروی و رفتاره�ای هیجانی 
بدون منطق و عقلانیت نیس�ت 
بلکه مبتنی بر فطرت بش�ری و 
آرمان‌های انسانی است. آنگاه که 
انقلابی بودن به این معنا قلمداد 
ش�ود، انس�ان انقلابی همواره با 
ظلم به عن�وان اصلی‌ترین مانع، 
درگی�ر اس�ت و ت�ا ظل�م باقی 
اس�ت مبارزه نی�ز وج�ود دارد

محمدصادق عبداللهی
  تحلیل


