
  عقل و کارکردهاى آن در آموزه هاى اسلامى با تأکید بر کلام حضرت على

محمد عبدالرحیمى 1 
چکیده

 زمینه، روش و هدف :غفلت از سرمایۀ عقل و تعقل و نیز تحریف معناى  «عقل» و اشتباه گرفتن آن با 
«هوش»، انسان امروزى را وارد عصر جدیدى از جاهلیت و تاریکى نموده و به ناچار او را گرفتار تبعات فردى 
و اجتماعى جاهلیت کرده است. با توجه به وجود بحران هاى متعدد در درون انسان و جوامع انسانى روزگار 
ما، به نظر مى رسد که ریشه یابى این بحران ها و بیان دلایل بروز این جاهلیت مدرن و یادآورى راهکارهاى 
خروج از مشکلات جارى، جزو ضرورى ترین امور علمى است. بر این اساس، مقالۀ حاضر با استفاده از 
روش توصیفى و از طریق تحلیل متون اسلامى و با تأکید بر کلام سرور عاقلان و مولاى مؤمنان حضرت 
على در پى آن است که «عقل» را تعریف و کارکردهاى آن در وجود آدمى را تبیین و ویژگى هاى انسان هاى 
عاقل را یادآورى کند و ضمناً به صورت یک سؤال فرعى، به تفاوت عقل با هوش و اختلاف انسان هاى 
عقلمند و افراد هوشمند اشاره کند. بدین ترتیب سؤال اصلى تحقیق حاضر عبارت  است از اینکه: بنا به           
آموزه هاى اسلامى عقل چیست و کارکردهاى آن در وجود آدمى کدام اند؟ و عاقلان چه ویژگى هایى دارند؟
یافته ها و نتیجه گیری: فعلیت یافتن قواى عقلى که با «حرکت عقلى» یعنى پیش رفتن بر اساس حکم 
عقل و برداشتن گام هاى فهم و کسب علم و معرفت حاصل مى شود، مرتبۀ وجود انسان را به سوى 
مراتب والاى هستى و قرب به خداى متعال، بالا مى برد؛ درواقع این حرکت عقلى، تنها راه فراروى از 
سطح حیوانى براى بنى آدم است. «مختار بودن» یکى از ثمرات برخوردارى از سرمایۀ عقل است زیرا 
مهمترین کارکرد عقل «تشخیص حق از باطل» است و لذا این حجت درونى، انسان را بر سر دوراهى 
«حق و باطل» یا «خیر و شر» یا «حلال و حرام» قرار مى دهد و او را ناگزیر از انتخاب یکى از آن دو 
غفلت از سرمایۀ عقل موجب  راه مى کند؛ بنابه آموزه هاى اسلامى و به ویژه کلام مولاى متقیان على
فرورفتن در ورطۀ جهل و تاریکى مى شود که «کفر» و «جهنمى شدن» نیز از عواقب همین غفلت و 
جهل و تاریکى است. از تعالیم اسلامى و کلام مولا مى توان نتیجه گرفت: کسانى که «حق و باطل» 
را نمى شناسند و «حلال و حرام» را رعایت نمى کنند، اگرچه باهوش باشند ولى عاقل نیستند. افرادى 
که از سرنوشت پیشینیان و حوادث روزگار خودشان، عبرت نمى گیرند و از «آینده بینى و آینده نگرى» 
عاجزند و از عواقب و آثار اعمال خود غافل اند، عاقل نیستند. «پندپذیرى و قبول نصیحت و موعظۀ 
خیرخواهان»، «حفظ قواى شهوت و غضب از طغیان و افراط یا تفریط» و «مبارزه و مخالفت با هواهاى 

نفسانى» از دیگر ویژگى هاى عاقلان در کلام امیر است.
  واژه های کلیدی: عقل، خردورزى، جهل، جاهلیت، هوش، کارکردهاى عقل. 

m.abdolrahimi32@gmil.com .1. استادیار دانشگاه علوم انتظامى امین
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1- مقدمه

عصر جاهلیت منحصر به دورة خاصى از تاریخ بشریت یا افراد و اقلیم مخصوصى نیست. 
عصر جاهلیت، عصر غفلت از عقل و سیطرة جهل، عصر تبعید یا تعطیل عقل، و به بیان دیگر 
کم فروغى یا زوال نور عقل است که ناگزیر با استیلا و غلبۀ تاریکىِ جهل در اقلیم وجود انسان 
و جوامع انسانى همراه مى شود. درواقع هنگامۀ غروب عقل، ملازم با تاریکى و جاهلیت است 

و انسان، فقط با استفاده از نور عقل، مى تواند از چنین تاریکى و نابینایى خارج شود.
به نظر مى رسد که انسان در عصر حاضر، وارد دورة جدیدى از جاهلیت شده است؛ دلیل 
این مدعا، وجود نشانه هاى عصر جاهلیت در روزگار کنونى است: جنگ هاى مختلف، قتل 
و غارت، قاچاق انسان و حیوان و مواد مخدر و مشروبات الکلى، استعمار و استثمار در 
مقیاس هاى وسیع و جهانى، برده دارى مدرن در شکل بهره کشى هاى کارى و جنسى، رواج 
بى عدالتى و ظلم و ستم، ظهور بت هاى نو و بت پرستى هاى نوین، خودپرستى و خودخواهى، 
بى توجهى به حقوق دیگران در امور زندگى، رعایت نکردن حلال و حرام، آلوده کردن محیط 
زیست و بى توجهى به عواقب آن، طغیان شهوت و غضب، افراط و تفریط در امور مختلف 
زندگى و اسراف، گسترش و شیوع بیمارى هاى روانى در اثر خطاهاى رفتارى و رذایل 
اخلاقى... همگى مثال هاى آشنایى براى انسان امروزى هستند که تقریباً هر کسى، خاطره اى 

قابل تعریف براى هرکدام از آن ها در ذهن خویش دارد.1
گویا آنچه اولیاى معصوم ما، در مورد دورة آخرالزمان خبر داده اند، وصف روزگارى است 

فرموده است:  که ما اکنون در آن به سر مى بریم؛ حضرت امیرالمؤمنین

1. اریک فروم روانکاو، روان شناس و جامعه شناس شهیر آلمانى که سال هاى طولانى عمر خود را در جامعۀ مدرن اروپا 
و آمریکا، به تحقیق معضلات و مشکلات انسان مدرن پرداخته است، در کتاب هاى خود به طور مفصل بحران هاى فرا 
سوى انسان معاصر را مطرح نموده است. براى مثال وى در کتاب هاى «بحران روانکاوى» و «جامعۀ سالم» از دو نوع 
بحران «روان نژندى فردى» و «روان نژندى جمعى» در انسان و جامعۀ امروزى سخن گفته است (فروم، 1390: 226؛ همو، 
1392: 37). وى از دیدگاه روان-شناختى و جامعه شناختى به بحران هاى متعدد موجود در جوامع صنعتى و مدرن امروزى 
پرداخته است، که برخى از آنها عبارت اند از: «بحران افزایش بیمارى هاى روانى، خودکشى، آدمکشى، و الکلیسم» (فروم، 
1392: 21)؛ «بحران افسردگى و فقدان شادکامى» (همان: 238)؛ «بحران زوال تعقل و خردورزى» (همان: 202)؛ «بحران 
بیگانگى»(همان: 152)؛ «بحران سرگردانى و سردرگمى» (همان: 239)؛ «بحران در روابط جنسى» (همان، 1390: 51)؛ 
«بحران خودشناسى» (همان، 1391: 125)؛ «بحران بت پرستى نوین» (همان، 1392: 151)؛ «بحران رابطۀ انسان با خدا» 
(همان: 246 و 170)؛ «بحران در رابطۀ انسان با خود» و «بحران هویت» (همان:171 و 172 و33)؛ «بحران در رابطۀ انسان با 

همنوع خود» (همان: 167-169)؛ «بحران ویرانگرى» (همان: 36)؛ و «بحران جنگ» (همان: 17). 
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جَاتٌ كَاشِفَاتٌ عَارِیَاتٌ مِنَ  مَانِ وَ اقْتِرَابِ القِْیَامَۀِ وَ هُوَ شَرُّ الأَْزْمِنَۀِ نِسْوَةٌ مُتَبَرِّ «یَظْهَرُ فِی آخِرِ الزَّ
مَاتِ ...»  تٌ  للِْمُحَرَّ اتِ مُسْتَحِلاَّ هَوَاتِ، مُسْرِعَاتٌ إِلیَ اللَّذَّ ینِ، دَاخِلَاتٌ فِی الفِْتَنِ، مَائلَِاتٌ إِلیَ الشَّ الدِّ
)طبرسی، 1370: 201(؛ یعنی «در آخرالزمان و هنگام نزدیک شدن رستاخیز كه بدترین 
برهنه و لخت می كنند؛ زینت  های خود  زمان  ها است، زنانی آشکار می شوند كه خود را 
را آشکار می  سازند، به فتنه  ها داخل می شوند و به سوی خواسته های نفسانی و شهوت  ها 

می گرایند؛ به سوی لذت  ها می شتابند، حرام های الهی را حلال می شمارند...».

البته این ویژگى ها، هر چند در همۀ ادوار تاریخ بشر وجود داشته اند اما دورة آخرالزمان 
هنگامۀ اوج و نهایت آن ها است و ازاین رو، موردتأکید روایات معصومان قرار گرفته است.

برخى از طغیان هاى نفس آدمى را در آخرالزمان و آستانۀ ظهور، اینگونه بیان  امام باقر

سَاءُ  النِّ جَالِ وَ  باِلرِّ جَالُ  جَالِ وَ اكْتَفَی الرِّ باِلرِّ سَاءُ  النِّ سَاءِ وَ  باِلنِّ جَالُ  تَشَبَّهَ الرِّ فرموده است:«إِذَا 

باَ ...» )مجلسی، 1402ق:  ناَءِ وَ أُكِلَ الرِّ مَاءِ وَ ارْتِکَابِ الزِّ سَاءِ و ... وَ اسْتَخَفَّ النَّاسُ باِلدِّ باِلنِّ

 192/52(؛ «زمانی كه مردان خود را به زنان و زنان، خود را به مردان شبیه  می كنند؛ و مردان 

به مردان اكتفا می كنند و زنان به زنان... زمانی كه مردم خونریزی و ارتکاب زنا و رباخواری 

را سبک می شمارند...».

 وضعیت دیندارى در آخرالزمان را از به نقل از پیامبر اعظم چنین بیان  امیر مؤمنان على

فرموده است: «سَیَأْتِی  عَلَی  النَّاسِ  زَمَانٌ  لاَ یَبْقَی مِنَ القُْرْآنِ إِلاَّ رَسْمُهُ وَ مِنَ الإِْسْلَامِ إِلاَّ اسْمُهُ 

مَانِ شَرُّ  وْنَ بِهِ وَ هُمْ أَبْعَدُ النَّاسِ مِنْهُ مَسَاجِدُهُمْ عَامِرَةٌ وَ هِیَ خَرَابٌ مِنَ الهُْدَی، فُقَهَاءُ ذَلکَِ الزَّ یُسَمَّ

مَاءِ مِنْهُمْ خَرَجَتِ الفِْتْنَۀُ وَ إِلیَْهِمْ تَعُودُ» )كلینی، 1407ق:  8/ 308(؛ یعنى  فُقَهَاءَ تَحْتَ ظِلِّ السَّ
«بر مردم، روزگاری فرا می رسد که از قرآن جز رسم آن باقی نماند و از اسلام جز اسم آن؛ 
افراد به این رسم ها و اسم ها منسوب می شوند در حالی که دورترین مردم از قرآن و اسلام 
هستند! مسجدهای آنان در ظاهر آباد است، اما در باطن از هدایت گری خراب و خالی هستند؛ 

فقیهان آن زمان بدترین فقیهان در زیر آسمان هستند که فتنه ها از آنان سرچشمه می گیرد و به 

آنان بازمی گردد».
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مى توان گفت که ریشۀ اصلى همۀ این فسادها و گرفتارى ها «جهل» و «غفلت از عقل» است 
ِ مِنْ سُبَاتِ العَْقْلِ» «پناه به خدا از  چنانچه حضرت مولا على در جایى فرموده: «نعَُوذُ باِاللهَّ
خواب عقل و غفلت از آن» (نهج البلاغه: خطبة 215) و در جاى دیگر اصل و ریشۀ هر شرّى 

را «جهل» دانسته است: «الجَْهْلُ  أَصْلُ  كُلِّ شَر» (تمیمی آمدی، 1366: 73) و اصل و ریشۀ هر 

خیرى را «علم»1 معرفى نموده است: «العِْلْمُ  أَصْلُ  كُلِّ خَیْر» (همان: 41). بر این اساس، با نظر 

به اینکه در کلام مولا، پیوندى ناگسستنى میان علم و عقل وجود دارد: «العِْلْمُ یَدُلُّ عَلَی العَْقْلِ 

فَمَنْ عَقِلَ عَلِمَ»2(همان: 43) مى توان نتیجه گرفت که نقطۀ آغازین و اصل تمام مشکلات بشر 
امروزى، غفلت از سرمایۀ عقل و بى اعتنایى به این موهبت الهى و جهل و جاهلیت است و 
راهکار خروج از این وضعیت، بازگشت به عقل و بازیابى تعقل و بازخوانى مفهوم عقل و 

تعقل است.
حتى مى توان گفت که منجى بشریت حضرت مهدى موعود درواقع معلمى است که با 
فراهم کردن بستر شکوفایى عقل، انسان ها را از جهل و جاهلیت نجات خواهد داد و «جامعۀ 
مهدوى» اجتماعى خواهد بود که بر اساس «عقل» بنا نهاده مى شود. درواقع شکوفایى عقل 
آدمیان، لازمه و پیش نیاز دستیابى به جامعۀ کامل انسانى است و افراد جامعۀ مهدوى، افرادى 
عاقل خواهند بود و تمامى محاسن آن جامعۀ کامل، ریشه در همین شکوفایى عقل و رواج 

علم و انتشار معرفت دارد.
بر اساس مستندات معتبر مى توان اثبات کرد که انسان امروزى وارد عصر جدیدى از تاریکى 
و جاهلیت شده و گرفتار تبعات فردى و اجتماعى آن نیز شده است. مسئله اى که مقالۀ حاضر 
به دنبال طرح آن است «بحران تعقل و خردورزى» در عصر کنونى است و با توجه تعالیم 
معصومان، فرض نگارنده بر آن است که ریشۀ تمام آسیب ها و مشکلات پیش گفته، غفلت از 
«عقل و تعقل» و نیز «تحریف در تعریف عقل» در روزگار کنونى است. درواقع غفلت از موهبت 
آسمانى عقل و فراموش کردن کارکردهاى آن، اصلى ترین عامل مشکلات بشر امروزى است.

1.باید توضیح داده شود که انسان از طریق قواى متعددى به علم و معرفت دست مى یابد که مهم ترین آن ها «عقل» و «قلب» هستند.
2.«وجود علم نشانۀ وجود عقل است پس آن که تعقل کند عالم مى شود» (یعنى علم محصول به کارگیرى عقل است).
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چنانچه اشاره شد، یکى از مشکلات ما در عصر کنونى «تحریف معناى عقل و عاقل» است، 
به طورى که عموماً افرادى «عاقل» پنداشته مى شوند که در حوزة شغلى و کسب ثروت و جاه 
و مقام یا سایر امور دنیوى، به موفقیت هایى دست یافته باشند؛ درصورتى که در آموزه هاى 
دینى، چنین موفقیت هایى لزوماً به معناى عاقل بودن یا عاقل تر بودن نیست. در روزگار ما، 
عاقل بودن اگرچه هنوز بار مثبت خود را حفظ کرده است و مردم همچنان دوست دارند 
که «عاقل یا خردمند» خطاب شوند، اما گویا مصداق آن تغییر یافته است. عصر ما روزگارى 
است که جاهلان، عاقل پنداشته مى شوند و کثرت جاهلانِ عاقل نما، اقلیت عاقلان را، کنار 
زده است و بدین ترتیب در بسیارى از سرزمین هاى جهان امروزى، جاهلانِ هوشمند، سرى 

و سرورى مى کنند و جولان مى دهند.
درواقع یکى از مشکلات عصر ما، اشتباه گرفتن «هوش با عقل» و «هوشمندى با خردمندى» 
و درنتیجه استفاده از «هوش» و غفلت از «عقل» است؛ ازاین رو، چه بسیار با افرادى مواجه 
مى شویم که هوش خود را به کار مى گیرند اما از عقل خود بهره نمى برند و افراد هوشمندى 
شده اند که خردمند نیستند و متأسفانه «هوش ورزىِ» خود یا دیگران را به معناى «خردورزى» 
مى پندارند. حاصل این شیوه از زندگى، پیشرفت در امور ظاهرى و دنیوى، و سیر قهقرایى 
در امور باطنى و معنوى است؛ ازاین رو، در عصر حاضر با دانشمندانى مواجه مى شویم که در 
مسیر شناخت مخلوقات پیش مى روند اما با خالق آن ها کارى ندارند؛ هستۀ اتم را مى شکافند 
از  انسان (من کیستم؟  با پرسش هاى اساسى  اقرار نمى کنند و  الهى  به قدرت  ولى اصلاً 
کجا آمده ام؟ به کجا مى روم؟ براى چه آمده ام؟) کارى ندارند. پزشکان حاذقى را مى بینیم 
که جراحى هاى پیشرفته اى را انجام مى دهند و شگفتى هاى خلقت انسان را بیش از همه 
مشاهده مى کنند اما با خالق این شگفتى ها بیگانه اند. وکیلان باهوشى را در دادگاه ها مى بینیم 
که با «داد و حق» کارى ندارند و تنها در اندیشۀ رسیدن به پیروزى در پروندة خود هستند. 
انسان هاى کوچه و بازار نیز گویا وضعشان بهتر نیست زیرا آنان هم به واسطۀ فناورى هاى 
مدرن، پیچیدگى هاى جهان خلقت را، بیش از هر دورة دیگرى مشاهده مى کنند اما خدا را 
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نمى بینند و دیدن شگفتى هاى خشکى ها و دریاها، هیچ تأثیرى در ایمان یا بیدارى از خواب 
غفلت و حرکت به سوى حضرت حق ندارد. افراد زیادى هستند که شتابان در تجمیع مال 
مى کوشند و تمام همت و فرصتشان را صرف امور دنیوى مى کنند ولى از کمال نفس خویش 

غافل شده اند.
تحریف در معنا و تغییر در کاربرد مفاهیم، یکى از ویژگى هاى دوران مدرن یا مدرنیته است 
و امروزه بسیارى از مفاهیم ازجمله «دین، زندگى، عشق، خانواده، روابط سالم انسانى و حتى 
مفهوم انسان و...» دچار تحریف شده اند. بر این اساس، از آنجایى که تحریف در مفهوم عقل 
و تعقل نیز یکى دیگر از مشکلات این روزگار است، تبیین معناى اصیل عقل و یادآورى 

کارکردهاى آن، ضرورتى اجتناب ناپذیر است.
درمجموع، به نظر مى رسد ریشه یابى جاهلیت مدرن و یادآورى راهکارهاى خروج از آن، 
جزو ضرورى ترین امور علمى است و ازاین رو نوشتار حاضر بنا دارد بر اساس آموزه هاى 
اسلامى و با تأکید بر کلام حضرت على به تعریف عقل بپردازد و سپس کارکردهاى عقل 
را یادآورى نماید و ویژگى هاى انسان عاقل را بیان کند تا به صورت ضمنى ویژگى هاى 
جاهلان مشخص شود و در ضمن، به تفاوت عقل با هوش و تفاوت انسان هاى عقلمند با 

افراد هوشمند اشاره کند.
بدین ترتیب سؤال اصلى تحقیق حاضر عبارت است از اینکه: بنا به آموزه هاى اسلامى، عقل 

چیست و کارکردهاى آن در وجود آدمى کدام اند؟ و عاقلان چه ویژگى هایى دارند؟
مقالۀ حاضر با استفاده از روش توصیفى-تحلیلى و با استناد به متون اسلامى و به ویژه با 
تأکید بر کلام حضرت على در پى آن است که در ضمن پاسخگویى به پرسش هاى تحقیق، 
مهم ترین دلیل غلبۀ تاریکى بر روشنایى و غلبۀ شر بر خیر را در جوامع مدرن بشرى بیان کند.

2- تقابل جهل و علم

«جهل» در برابر «عقل» و «علم» قرار دارد. درواقع «جهل» تاریکى است و «علم» نور است. 
«علم» نورى است که یکى از مهم ترین راه هاى کسب آن، تعقل است: 
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«العِْلْمُ یَدُلُّ عَلَی العَْقْلِ فَمَنْ عَقِلَ عَلِمَ» )تمیمی آمدی، 1366: 43( «وجود علم نشانة وجود 

عقل است پس آن كه تعقل كند عالم می شود».
درواقع «جاهل» کسى است که از عقل خود، غافل شده و قابلیت هاى این قوه را به فعلیت 
نرسانده باشد. بهترین تصویر ذهنى براى درك مفهوم جهل، همانا «تاریکى» است و «جاهل» 
فردى است که در تاریکى به سر مى برد. در اینجا باید اشاره شود که «تاریکى» داراى مصادیق 
مختلفى است چه در جهان خارج و چه در عالم درون آدمى، که البته بالاترین مصداق تاریکى، 
تاریکىِ باطن و درون آدمى است که به واسطۀ خاموشى نور عقل یا به تعبیر دیگر «جهل» 
حادث مى شود. این جهل و تاریکى و نحوة خروج از آن، موضوع «آیۀ  الکرسى» است که:

اغُوتُ  الطَّ أَوْلیِائهُُمُ  كَفَرُوا  الَّذینَ  وَ  النُّورِ  إِلیَ  لُماتِ  الظُّ مِنَ  یُخْرِجُهُمْ  آمَنُوا  الَّذینَ  وَلیُِّ   ُ «االلهَّ
)بقره، 257(  خالدُِونَ»  فیها  هُمْ  النَّارِ  أَصْحابُ  أُولئِکَ  لُماتِ  الظُّ إِلیَ  النُّورِ  مِنَ  یُخْرِجُونهَُمْ  
از تاریکی ها [ی جهل،  ایمان آورده اند؛ آنان را  «خدا سرپرست و یار كسانی است كه 
شرك، فسق و فجور] به سوی نورِ [ایمان، اخلاق حسنه و تقوا] بیرون می برد؛ و كسانی كه 
كافر شدند، سرپرستان آنان طغیانگران اند كه آنان را از نور به سوی تاریکی ها می برند؛ 

آنان اهل آتش اند و قطعاً در آنجا جاودانه اند» )انصاریان، 1383: 43(.

باتوجه به آیات قرآنى در مورد عواقب و خطرات «جهل و تاریکى» مى توان گفت که بیرون 

کشیدن انسان ها از ورطۀ جهالت و ظلمت، و رساندن آنان به اقلیم علم و نور و نورانیت، 

اصلى ترین مأموریت پیامبران الهى است.
مى توان گفت هر انسانى که از استعداد عقل خویش بهرة کافى و شایسته نگیرد، در تاریکى 
و ظلمات فرو مى رود و درواقع آدمیان با تعقل و خردورزى، نورى به دست مى آورند که در 
روایات ما به «علم» تعبیر شده است؛ امام صادق با صراحت به عینیت «علم و نور» اشاره 

ُ فِی قَلْبِ مَنْ یَشَاءُ» )مصباح الشریعه: 16(؛ اما این نورِ  فرموده است: «العِْلْمُ  نوُرٌ یَقْذِفُهُ االلهَّ

علم از نوع «نور مادى» نیست و کارکردى متفاوت دارد.

توضیح  اینکه مى توان از دو نوع نور، سخن گفت: «نور مادى» که موجب دیدن مادیات 
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و ظاهر این جهان مى شود، و «نور غیرمادى» یا همان «نورِ علم» که اقلیم معنوى این عالم را 

روشن و قابل رؤیت مى کند یا به تعبیر دیگر، منجر به دیدن «غیب ها» مى شود. بنا به تعالیم 

قرآنى، افراد ظاهربینى وجود دارند که تنها ظاهر و پوستۀ خارجى این عالم را مى بینند و از 

نْیا وَ هُمْ عَنِ الآْخِرَةِ هُمْ غافِلُونَ»  مِنَ الحَْیاةِ الدُّ باطن  آن غافل و محروم اند: «یَعْلَمُونَ ظاهِراً 

)روم، 7( «آن ها تنها ظاهری از زندگی دنیا را می دانند و از آخرت غافل اند» )طباطبایی، 

.)231/16  :1374
خداى بصیر و سمیع، از کورى چشم دل انسان هایى خبر مى دهد که چشم سَر آن ها باز و 

بیناست :
 «أَ فَلَمْ یَسیرُوا فِی الأَْرْضِ فَتَکُونَ لهَُمْ قُلُوبٌ یَعْقِلُونَ بهِا أَوْ آذانٌ یَسْمَعُونَ بهِا فَإِنَّها لا تَعْمَی  
دُورِ» )حج، 46( «آیا در زمین گردش نکرده اند تا  الأَْبْصارُ وَ لکِنْ تَعْمَی  القُْلُوبُ الَّتی  فِی الصُّ
برای آنان دل هایی [بیدار و بینا] پیدا شود كه با آن بیندیشند یا گوش هایی كه با آن [اندرزها 
را] بشنوند؟ حقیقت این است كه دیده ها كور نیست بلکه دل هایی كه در سینه هاست، كور 

است!» )انصاریان، 1383: 337(. 

برخى از آیات قرآن از نور خاصى سخن گفته اند که ثمرة «ایمان و پرهیزگارى» است:

َ وَ آمِنُوا بِرَسُولهِِ یُؤْتِکُمْ كِفْلَیْنِ مِنْ رَحْمَتِهِ وَ یَجْعَلْ لکَُمْ نوُراً  «یا أَیُّهَا الَّذینَ آمَنُوا اتَّقُوا االلهَّ
ُ غَفُورٌ رَحیمٌ» )حدید، 28( «ای مؤمنان! از خدا پروا كنید و به  تَمْشُونَ بِهِ وَ یَغْفِرْ لکَُمْ وَ االلهَّ
پیامبرش ایمان آورید تا دو سهم از رحمتش را به شما عطا كند، و برای شما نوری قرار 
دهد كه به وسیلة آن [در میان مردم ] راه سپارید و شما را بیامرزد، و خدا بسیار آمرزنده 

و مهربان است» )انصاریان، 1383: 541(.

بر این اساس مى توان از دو گونه نور و دو گونه بینایى و دو گونه کورى سخن گفت. دیدن 
حق و تشخیص آن از باطل، تنها به وسیلۀ نورى میسر مى شود که در گام نخست از طریق 
«شکوفایى عقل» و در گام بعدى از طریق «تذکر و تطهیر و تهذیب قلب و تحصیل ایمان» 
میسر مى شود. دیدن امور معنوى (مانند درستى و نادرستى کارها، درك ارزش ها، تشخیص 
خوبى و بدى امور و دیدن شکل برزخى انسان ها، تشخیص «حلال و حرام» و نیز «عدل و 
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ظلم» و...) برخى از کارکردهاى «نور غیرمادى علم» است که گاه آن را «بصیرت» نیز مى  نامند.

2- تفاوت «علم» با «سواد» و تناسب «عقل» با «علم و عمل»

در ادامۀ سخن شایسته است که به تفاوت «علم» و «سواد» اشاره شود. «سواد» از ریشۀ 
«سودا» و به معناى «سیاهى» است؛ «حجرالاسود» به معناى «سنگ سیاه» است اما چنانچه 
پیش تر اشاره شد «علم» به شناخت کامل و عمیقى گفته مى شود که ملازم و همراه با نور 
و روشنایى در وجود عالمِ است و این نور منجر به بینا شدن چشم عقل و دل و درنتیجه 
تشخیص «حق و باطل» و «خوب و بد» مى شود. به تعبیر دیگر، نفس عالمِ به واسطۀ نور علم، 
روشن و نورانى مى شود و قوة «فرقان» پیدا مى کند، درصورتى که «سواد و اطلاعات و دانش» 
چنین آثارى را ندارند و داشتنِ سواد، با داشتنِ نور و داشتنِ قوة تشخیص «حق و باطل» و 
«خوب و بد» ملازمت ندارد. البته باید افزود که به طور معمول «سواد و دانش» مقدمۀ «علم 
و معرفت» قرار مى گیرد. نکتۀ دیگر در تفاوت «علم» و «سواد» آن است که «علم» همراه با 
عمل است ولى «سواد» مرحله اى از «دانش و دانایى» است که هنوز به «بینش و بینایى» تبدیل 
نشده و ازاین روست که صرف داشتنِ «سواد و اطلاعات و دانش» انسان را به مرحلۀ «عمل» 
نمى رساند. بدین ترتیب ما اصلاً «عالم بى عمل» نداریم و آن هایى که بى عمل هستند، درواقع 
باسوادند نه عالم. از سوى دیگر، «عالم» یکى از اسم هاى خداى متعال است و روا نیست بر 
هر داننده اى اطلاق شود. حضرت على به ملازمت علم و عمل، چنین اشاره فرموده است: 
«العِْلْمُ  مَقْرُونٌ  باِلعَْمَلِ فَمَنْ عَلِمَ عَمِلَ» (تمیمی آمدی، 1366: 45) «علم با عمل همراه است و 

هرکس عالمِ شود عامل مى شود».
با توجه به رابطۀ «عقل و علم»1و رابطۀ « علم و عمل» در کلام امیر، مى توان نتیجه گرفت: 
افرادى که اهل عمل به دانسته هاى خود نیستند، درواقع «عالم» نیستند و آن کسى که عالم 
نیست درواقع «عاقل» نیست؛ در بیانى ساده تر، افرادى که اهل عمل به دانسته هاى خود نیستند، 

باسواد و جاهل هستند؛ و چه بسیارند چنین دانشمندان جاهلى، در این عصر جاهلیت.

1.«العِْلْمُ یَدُلُّ عَلَی العَْقْلِ فَمَنْ عَقِلَ عَلِمَ» (تمیمی آمدی، 1366: 43) «وجود علم، نشانۀ وجود عقل است پس آن که تعقل کند 
عالم می شود».
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این نکته نیز باید یادآورى شود که منظور از «عمل» در اینجا، «رعایت حق و پرهیز از باطل» 
و نیز «رعایت عدل و پرهیز از افراط وتفریط و ظلم» در تمام شئون زندگى و روابط انسانى 

است.
مطالب پیش گفته، در یک قیاس منطقى، بدین شکل خلاصه مى شود: 

مقدمۀ اول: تعقل منجر به تعلم مى شود (عقل- علم)
مقدمۀ دوم: علم منجر به عمل مى شود (علم- عمل)

نتیجه: پس عاقل کسى است که عمل مى کند (عاقل- عامل)؛ و با توجه به تضاد عقل و 
علم با جهل، مى توان گفت که آن کسى که عمل نمى کند، جاهل است حتى اگر باسواد باشد.

3- عقل، منشأ پرسش هاى اساسى انسانى و عامل حرکت او به سوى نجات و سعادت

انسان موجودى پرسشگر و جستجوگر است و هر پرسشى، نقطۀ آغازى براى حرکت و 
سیر و جستجو است. شاید پرسش هاى مختلفى، ذهن افراد را درگیر کند، اینکه: چگونه 
مى توان چین و چروك صورت را برطرف کرد؟ چگونه مى توان قلب یک انسان را به درستى 
زیادى  ثروت  و  درآمد  به  مى توان  و صادرات،  واردات  از طریق  نمود؟ چگونه  جراحى 
دست یافت؟ چگونه مى توان به ریاست یک اداره رسید؟ چگونه مى توان بر کارمندان مسلط 
شد؟ چگونه مى توان سلاحى مرگبار ساخت یا آن را به کار برد؟ چگونه مى توان از بانک ها 
اختلاس کرد؟ چگونه مى توان قفل ماشین ها را باز کرد؟... هرکدام از این پرسش ها، از یک 
طرف، نشانۀ نیازى در انسان و از سوى دیگر نقطۀ آغازى براى حرکت اوست و مسیرى 
خاص را پیش روى افراد قرار مى دهد و او را به غایتى مخصوص و متناسب مى رساند؛ یکى 
پزشک مى شود و دیگرى تاجر یا رئیس اداره یا دانشمند... درواقع زمانى که سؤال ها شایستۀ 
مقام انسان نباشند، تلاش براى پاسخگویى به آن ها، آدمى را از مسیر انسانیت منحرف مى کند 
و او فردى ناشایست (اختلاسگر یا دزد و قاچاقچى و...) مى شود. بر این اساس، سؤال هایى 
وجود دارند که پاسخگویى به آن ها، انسان را در مسیر انسانیت قرار مى دهد و او را به مقام 

اشرف مخلوقات مى رساند و سرچشمۀ چنین سؤال هایى «عقل» است.
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نکتۀ مورد نظر ما آن است که سرچشمۀ همۀ پرسش ها «عقل» نیست و همۀ سیرها و 
جستجوها، انسان را به کمال مطلوب نمى رساند. «عقل» قوة حقیقت جو و حقیقت یاب در 
وجود انسان است؛ به بیان دیگر «عقل» به دنبال «حقیقت هستى انسان و جهان و خدا» است. 
«عقل» پرسش  هاى بنیادینى را پیش مى کشد که فارغ از هر زمان و مکان و هر دین و ملیتى، 
براى همۀ انسان ها مطرح بوده است. سؤال هایى مانند: من کیستم؟ مبدأ انسان چیست؟ از 
کجا آمده و به کجا مى رود؟ براى چه به اینجا آمده است؟ و در این دنیا چه باید بکند؟ پس 
از مرگ کجا مى رود؟ این ها همگى سؤال هاى بسیار مهمى هستند که در ذهن همۀ انسان ها 
مطرح مى شوند و به جرأت مى توان گفت که از بدو تاریخ بشریت تاکنون، شاید نتوان انسانى 
را یافت که کاملاً فارغ از این پرسش ها بوده باشد، اما مى توان انسان هاى بسیارى را یافت که 
این پرسش ها را به فراموشى سپرده اند و ذهن خود را مشغول سؤال ها و امور دیگرى کرده اند. 
درواقع کیستىِ انسان و نیز چیستى مبدأ و مقصد او، پرسش هایى هستند که ذهن همۀ انسان ها 

را درگیر مى کند و این درگیرى براى برخى از آنان، تمام عمر طول مى کشد.
این ابیات منسوب به جلال الدین مولوى، در ادبیات  و فرهنگ ایرانى، شهرة عام وخاص است:

روزها فکر من این است و همه شب سخنم           کـه چرا غافل از احوال دل خویشتنم

ازکجـــا آمده ام، آمدنم بهـــر چــه بــود؟           به کجــا مى روم؟ آخر ننمائى وطنم؟

مانده ام سخت عجب، کزچه سبب ساخت مرا          یا چه بوده است مراد وى ازین ساختنم

تا به تحقیـق، مــرا منــزل و ره ننمـایـى             یک  دم آرام نگیــرم، نفسى دم نــزنم
خواجه حافظ شیرازى نیز، در این معنى چنین سروده است:

      دریغ و درد که غافل ز کار خویشتنم     عیان نشد که چرا آمدم؟ کجا بودم؟ 
)حافظ، 1383: 228(

البته به این نکته باید اشاره شود که انسان ها نیز به گونه اى آفریده شده اند که استعداد 
و توانایى یافتن جواب این پرسش ها را دارند و یکى از مهم ترین تفاوت هاى انسان با 
حیوان همین است که براى حیوانات، نه چنین سؤالاتى مطرح مى شود و نه استعداد و 
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توانایى پاسخگویى به آن ها را دارند. همچنین باید تأکید شود که این پرسش ها از عقل 
سرچشمه مى گیرند و پاسخگویى به آن ها نیز، نیازمند «به کارگیرى عقل یا تعقل و خردورزى» 
است و اساساً کوشش براى یافتن پاسخ براى آن ها، با حرکت عقلى و قلبى و حرکت وجود 
انسان به سمت تعالى، همراه مى شود؛ درواقع به واسطۀ چنین حرکتى است که انسان از سطح 
حیوانى، فرا مى رود و «انسان» مى شود. به بیان دیگر، حرکت درست در مسیر پاسخگویى 
به این پرسش ها، انسان را از «ورطۀ جاهلیت» خارج مى کند و در «صراط مستقیم و جادة 

نورانیت» پیش مى برد و زندگى او را در مسیر تعالى قرار مى دهد.

4- «عقل» در آموزه هاى اسلامى

موهبت  و  هدیه  «بهترین  نعمت ها»،  «برترین  به عنوان  «عقل»   على حضرت  کلام  در 
الهى»،«زیباترین زینت براى آدمى»، «بالاترین سرمایۀ بى نیازى و غنا»، «عامل هدایت و نجات» 

عَمِ العَْقْلُ »؛ «خَیْرُ المَْوَاهِبِ العَْقْلُ »؛ «لاَ جَمَالَ  و «سرچشمۀ خیرات» معرفى شده است: «أَفْضَلُ النِّ

أَزْیَنُ مِنَ العَْقْلِ»؛ «أَغْنَی الغِْنَی العَْقْلُ » «العَْقْلُ  یَهْدِي وَ یُنْجِی»؛ «العَْقْلُ  یَنْبُوعُ الخَْیْرِ» )تمیمی 

آمدی، 1366: 51 و50 (. 
این مطلب بسیار تأمل برانگیز است که در آموزه هاى اسلامى «کمال انسان در کمال عقل 
او دانسته شده»1و توصیۀ اکید شده است که انسان ها این سرمایۀ الهى را به کار گیرند و از آن 
بهره مند شوند. درواقع دلیل اصلىِ گرفتارى انسان ها در تاریکىِ جهل و به تبع آن، فرو رفتن 
در آلودگى ها و بحران هاى مختلف، نداشتنِ عقل نیست بلکه در «استفاده نکردن از عقل» 
یا «غفلت از خردورزى» است، چنانچه در قرآن کریم، خطاب به انسان ها نیامده است که: 

«چرا عقل ندارید؟» بلکه خداى متعال مى فرماید: «چرا عقل خود را به کار نمی گیرید و تعقل 
نمی كنید؟» «أَفَلا تَعْقِلُونَ » )بقره، 44(.2

بیرونى خدا» و  پیامبران را «حجت هاى ظاهرى و  امام صادق در حدیث معروفى، 

1.حضرت على فرموده است: «کَمَالُ الإِْنْسَانِ العَْقْلُ » (تمیمی آمدی،1366: 50)؛.
2.خطاب «أَ فَلا تَعْقِلُونَ » سیزده بار در قرآن آمده که بسیار قابل تأمل است.
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ۀً ظَاهِرَةً،  تَیْنِ: حُجَّ عقل را «حجت باطنى خدا» بر انسان ها خوانده اند:«إِنَّ اللهِِّ عَلَی النَّاسِ حُجَّ

ا البَْاطِنَۀُ فَالعُْقُولُ» )كلینی،1407ق:  ۀُ، وَ أَمَّ سُلُ وَ الأَْنْبِیَاءُ وَ الأَْئمَِّ اهِرَةُ فَالرُّ ا الظَّ ۀً باَطِنَۀً، فَأَمَّ وَ حُجَّ

انسان را روشن کند  دلیلى است که مى تواند راه  برهان و  از «حجّت»،  منظور   .)16/1
و او را به مقصود برساند (قرشى بنایى، 1412ق :  107/2). کوشش و مأموریت پیامبران 
خدا، تنها در زمانى مؤثر خواهد بود که انسان ها از درون توانایى درك و فهم پیغام آنان 
را داشته باشند. درواقع حجت هاى بیرونى با زبان و منطق عقل و به اندازة عقل آدمیان 
سخن گفته اند و اساساً براى بیدارى و شکوفایى عقل آنان، فرستاده شده اند. بدین ترتیب، 
با برخوردارى از موهبت عقل، حجت خدا بر انسان ها تمام شده و راه سعادت و قرب 
و کمال، قابل شناختن و پیمودن شده و جاى هیچ بهانه اى براى آدمیان باقى نمانده است.

در آیات قرآن کریم، هدف از آفرینش جن و انس، «عبادت خدا» دانسته شده است1 و بنا به 
فرمودة امام صادق «عقل» ابزار عبادت خدا و رسیدن به بهشت معرفى شده است:

حْمَنُ  وَ اكْتُسِبَ بِهِ الجِْنَانُ» )كلینی، 1407ق : 11/1(. درواقع این کلام،  «العَْقْلُ مَا عُبِدَ بِهِ  الرَّ
تعریف آن حضرت از «چیستى عقل» و تعیین کارکرد آن است و بر اساس آن مى توان گفت 
که: انسان ها فقط با به کارگیرى ابزار و سرمایۀ عقل خویش، مى توانند در مسیر عبادت خدا و 
رسیدن به بهشت پیش روند. به بیان دیگر، اگر انسانى بخواهد در مسیر رسیدن به بهشت گام 

بردارد «عقل» مهم ترین مرکب او براى چنین سفرى است. 
در راستاى همین مطلب، قرآن کریم خبر داده است که «تعقل نکردن» عاملى اساسى 

عیرِ»  براى فرو افتادن در جهنم است: «وَ قالوُا لوَْ كُنَّا نسَْمَعُ أَوْ نعَْقِلُ  ما كُنَّا فی  أَصْحابِ السَّ

)ملک،10( «وگویند: اگر شنیده [و پذیرفته ] بودیم یا تعقّل كرده بودیم در [میان ] دوزخیان 

نبودیم» )فولادوند، 1418ق: 562(.

1.«وَ ما خَلَقْتُ الجِْنَّ وَ الإِْنْسَ إِلاَّ لیَِعْبُدُونِ» (ذاریات، 56).
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5- رابطۀ مستقیم «عقل با ایمان» و «جهل با کفر» 

انسان موجودى مختار و ناگزیر از انتخاب است. «مختار بودن یا داشتن اختیار» یکى از 
ثمرات برخوردارى از «عقل» است؛ درواقع اگر انسان عقل نداشت، اختیار هم نداشت، زیرا 
«مختار» به موجودى گفته مى شود که بر سر دو راهى «حق و باطل» یا «خیر و شر» یا «حلال 
و حرام» قرار بگیرد و ناگزیر از انتخاب یکى از آن دو راه باشد. باتوجه به اینکه «عقل» حجت 
باطنى و دلیل روشن و راهنماى انسان براى «تشخیص حق و باطل یا خیر و شر یا حلال و 
حرام» است پس مى توان نتیجه گرفت که با برخوردارى از عقل، حجت بر انسان ها تمام شده 

است و آنان هم «مختار» و هم «مسئول» هستند.
«ایمان به خدا» یا «کفر و الحاد» امورى اختیارى و انتخابى هستند. مى توان گفت که هر 
انسانى، معتقد به دینى است و باورهایى دارد. خداى متعال، خبر داده است که حتى کافران 

نیز براى خود دین و ایمان و اعتقاد و معبودى دارند و از رسول گرامى و پیروان آن رسول 
خواسته است که از دین و معبود آنان برائت جویند:

«قُلْ یا أیَُّهَا الکْافرُِونَ * لا أعَْبدُُ ما تعَْبدُُونَ * وَ لا أنَتْمُْ عابدُِونَ ما أعَْبدُُ * وَ لا أنَا عابدٌِ ما عَبدَْتُّمْ* 
وَ لا أنَتْمُْ عابدُِونَ ما أعَْبدُُ * لکَُمْ دیِنکُُمْ وَ لیَِ دیِن» [کافرون، 1-6] «بگو: اى کافران! * آنچه را 

که شما مى پرستید، من نمى پرستم *... دین شما براى خودتان و دین من هم براى خودم». 
در این میان نکتۀ مهم و مرتبط با موضوع این نوشتار، آن است که از یک طرف، آنچه 
آدمیان به آن اعتقاد و باور دارند، انتخاب خودشان است و از سوى دیگر، ارتباط مستقیمى 
میان «نوع انتخاب و اعتقاد» انسان ها با «میزان علم و معرفت» آنان وجود دارد؛ به تعبیردیگر، 
میزان شکوفایى عقل و اندازة علم و معرفت آدمیان، نوع انتخاب ها و باورهاى آنان را تعیین 
مى کند، به طورى که هرچه میزان علم و عمق معرفت آنان بیشتر شود، نحوة انتخاب ها و 
نوع اعتقاد هایشان درست تر مى شود و مى توانند اهدافى عالى تر انتخاب کنند و مسیر بهتر و 

شایسته ترى بپیمایند.
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و  تعیین کننده  «تعقل» جایگاهى بسیار  نتیجه گرفت که «عقل» و  این  اساس مى توان  بر 
سرنوشت ساز در نوع انتخاب ها و باورهاى آدمیان دارد و ازاین روست که بنابه تعالیم دینى  
«کافران» اساساً کسانى هستند که از سرمایۀ عقل خویش بهرة شایسته نبرده اند و این موهبت 

الهى را معطل گذاشته اند.
حاصل اینکه «کفران» یا «ایمان به خدا» نوعى اعتقاد و طبعاً نوعى انتخاب هستند و چنانچه 
گفته  شد از یک طرف هر «اعتقادِ درستى» نیاز به «انتخابى درست» دارد و از طرف دیگر هر 
انتخاب درست، نیاز به علم و معرفت و پیراستگى از جهل و عناد دارد. ازاین رو، کسب علم و 
معرفت، اولین گام براى انتخاب و اعتقاد درست است که البته چنین انتخاب و اعتقادى تنها در 
پرتو خردورزى و تعقل و شکوفایى استعداد عقل آدمى آغاز مى شود. حضرت على صراحتاً 
به پیوند «عقل» و «دیندارى» اشاره فرموده اند و دین و ایمانِ راستین را بدون استمداد از «عقل» 

محال دانسته اند: «لاَ دِینَ لمَِنْ لاَ عَقْلَ لهَُ» (تمیمی آمدی، 1366: 55). ایشان تأکید دارند که تا 
کسى «عقل» خود را به درستى به کار نیندازد، ایمان به خدا نیز نخواهد آورد: 

«مَا آمَنَ المُْؤْمِنُ حَتَّی عَقَلَ»  )همان: 50(.
امام صادق نیز در حدیث «جنود عقل و جهل» (کلینی، 1407ق: 21/1) ایمان به خدا را 

از لشکریان عقل، و کفر را از لشکریان جهل دانسته اند. 
از سوى دیگر آیات متعددى نازل شده است که صراحتاً کافران را «اهل جهنم» و «افراد 

گرفتارشده در تاریکى» معرفى کرده اند:

بوُا بآِیاتِنا أُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ هُمْ فیها خالدُِونَ» )بقره، 39( «و كسانی  «وَ الَّذینَ  كَفَرُوا وَ كَذَّ

كه كافر شدند و آیات ما را تکذیب كردند، اهل آتشند و در آن جاودانه اند».
و چنانچه پیش تر بیان شد، این گرفتارى در تاریکى و جهنم، محصول غفلت از تعقل و 

خردورزى است:

عیرِ» )ملک،10( «و گویند: اگر شنیده  «وَ قالوُا لوَْ كُنَّا نسَْمَعُ أَوْ نعَْقِلُ  ما كُنَّا فی  أَصْحابِ السَّ
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[و پذیرفته ] بودیم یا تعقّل كرده بودیم در [میان ] دوزخیان نبودیم».

خداى متعال در آیۀ 12 از سورة محمد وضعیت زندگى کافران را همانند وضعیت زندگى 
حیوانات معرفى مى کند:

الحِاتِ جَنَّاتٍ تَجْري مِنْ تَحْتِهَا الأَْنْهارُ وَ  َ یُدْخِلُ الَّذینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّ «إِنَّ االلهَّ

الَّذینَ كَفَرُوا یَتَمَتَّعُونَ وَ یَأْكُلُونَ كَما تَأْكُلُ  الأَْنْعامُ وَ النَّارُ مَثْویً لهَُمْ» )محمد، 12(        

«بی تردید خدا كسانی را كه ایمان آورده و كارهای شایسته انجام داده اند، در 

بهشت هایی كه از زیر [درختان ] آن نهرها جاری است در می آورد، و در حالی 

كه كافران همواره سرگرم بهره گیری از [كالا و لذت های زودگذر] دنیایند و 

می خورند، همان گونه كه چهارپایان می خورند و جایگاهشان آتش است ».

از مجموع آیات مذکور، مى توان نتیجه گرفت که جهنمیان، افرادى هستند که در طول عمر 
شایسته  بهره اى  حقیقت،  شناخت  براى  خود  ادراکى  سرمایه هاى  از  نتوانسته اند  خویش، 
برگیرند. پیداست که حیوانات نیز «مى بینند» و «مى شنوند»، ولى از آیات قرآنى استنباط مى شود 
که «شنیدن» و «دیدنِ» انسانى، باید به شیوه اى دیگر و در سطحى بالاتر باشد؛ این نکتۀ ظریف 
از آیۀ 12 سورة محمد، برمى آید که گویا خداى متعال با توجه به «سرمایۀ عقل و تعقل در 
انسان»، از او «دیدن» و «شنیدنى» فراتر از «دیدن و شنیدن حیوانات» مى طلبد. بر این اساس 
مى توان گفت که وجه تمایز و اصل برترى انسان بر حیوان، همین «توانایى فراروى از سطح 
مادى» با استفاده از سرمایه هاى ویژة انسانى (عقل و قلب)1 است؛ و باید تأکید شود که صرف 
داشتن این سرمایه ها، مزیتى براى انسان نیست چنانچه در قرآن کریم، خطاب به برخى از 

انسان ها که از سرمایه هاى ادراکى خویش بهرة شایسته نمى گیرند، آمده است: «... أُولئِکَ 

كَالأَْنْعامِ بلَْ هُمْ أَضَلُّ أُولئِکَ هُمُ الغْافِلُونَ» )اعراف، 179(.

1.پیوند ناگسستنى «عقل» و «قلب» در فرهنگ قرآنى را از این آیه تأمل برانگیز، مى توان استنباط کرد که خداى متعال، تعقل 
را به قلب منسوب فرموده است:«أَ فَلَمْ یَسیرُوا فِی الأَْرْضِ فَتَکُونَ لهَُمْ قُلُوبٌ   یَعْقِلُونَ بهِا أَوْ آذانٌ یَسْمَعُونَ بهِا فَإِنَّها لا تَعْمَی 
دُورِ(حج، 46) « آیا در زمین گردش نکرده اند تا برای آنان دل هایی [بیدار و بینا] پیدا  الأَْبْصارُ وَ لکِنْ تَعْمَی القُْلُوبُ الَّتی  فِی الصُّ
شود که با آن بیندیشند یا گوش هایی که با آن [اندرزها را] بشنوند؟ حقیقت این است که دیده ها کور نیست بلکه دل هایی که 

در سینه هاست، کور است!».
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با توجه به اینکه انسان به واسطۀ «اندیشه ورزى و تعقل» تعالى مى یابد و از سطح حیوانى فرا 
مى رود و با هر فهمى به خداى عالم، نزدیک تر و شبیه تر مى شود و ازآنجایى که «زبان عقل» 
زبان منطق و حکمت و زبان مشترك میان همۀ انسان ها است و همۀ آدمیان زبان عقل و منطق 
را مى فهمند و مى پذیرند، ازاین رو مهم ترین کار انبیاى الهى در مسیر دعوت انسان ها به سوى 
خدا، همانا سخن گفتن با زبان عقل (حجت درونى) و درنتیجه دعوت به خردورزى و تعقل 

براى بالا کشیدن آنان است، ازاین رو به رسول اکرم مى فرماید:
« ادُْعُ  إِلی  سَبیلِ رَبِّکَ باِلحِْکْمَۀِ وَ المَْوْعِظَۀِ الحَْسَنَۀِ...» )نحل، 125( «[مردم را] با حکمت و 

اندرز نیکو به راه پروردگارت دعوت كن...».
در فرهنگ قرآنى، بدترین جنبندگان جهان، موجوداتى هستند که «عقل» دارند ولى «تعقل» 

نمى کنند:

مُّ البُْکْمُ الَّذینَ لا یَعْقِلُونَ» )انفال، 22( «قطعاً بدترین جُنبندگان  ِ الصُّ وَابِ  عِنْدَ االلهَّ «إِنَّ شَرَّ الدَّ

نزد خدا، كرانِ [از شنیدن حق ] و لالانِ [از گفتن حق ] هستند كه [كلام حق را] نمی اندیشند!»
در یک قیاس منطقى، اگر این آیه را در کنار آیۀ دیگرى که «کافران را بدترین جنبندگان 
معرفى مى کند» قرار دهیم، درمى یابیم که کافران همان افرادى هستند که «تعقل» نمى کنند و از 

سرمایۀ عقل، بهره نمى گیرند:

    

با توجه به اینکه در آموزه هاى اسلامى، از طرفى مهم ترین ریشۀ «کفر» نیز «جهل و نادانى 
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و بهره نگرفتن از سرمایه هاى ادراکى» معرفى شده و از سوى دیگر «ایمان به خدا» یکى از 
محصولات «خردورزى و تعقل» دانسته شده است، اینک روشن مى شود که چرا قرآن  کریم، 

بیشتر از هر کتاب دیگرى، انسان ها را به «خردورزى و تعقل» فرا خوانده است.1 
6-تفاوت عقل و هوش

ازآنجایى که انسان داراى دو استعداد و سرمایۀ متفاوت به نام هاى «عقل» و «هوش» است و 
چنانچه در مقدمۀ نوشتار حاضر اشاره شد یکى از مشکلات عصر ما، اشتباه گرفتن «هوش» با 
«عقل» و جایگزینى «هوش ورزى» به  جاى «خردورزى» است، اینک لازم است که با تفصیل 

بیشترى، به تفاوت «عقل» و «هوش» پرداخته شود.
برخى از اندیشمندان غربى، از «بحران خردورزى و زوال تعقل» در عین «افزایش هوش 
و هوش ورزى» در انسان هاى معاصر سخن گفته اند. براى مثال «اریک فروم» روان شناس و 
جامعه شناس آلمانى، در کتاب خواندنىِ «جامعۀ سالم» نوشته است: «تخریب خرد2 یکى 
از مشخصات جامعۀ عصر حاضر است» (فروم، 1392: 202). وى در توضیح روند رایج 
دوران معاصر بیان مى کند که «در روزگار ما تعقل را منع مى کنند و به جایش، ذهن مردم 
را از نظریه هاى حاضر و آماده پر مى کنند و ذهن دانش آموزان را چنان با اطلاعاتِ پراکنده 
و نامربوط پر مى کنند و وقت و نیروى شان را به باد مى دهند که دیگر مجالى براى تفکر و 

خرد ورزى باقى نمى ماند» (همان، 1391: 253).
فروم، هوشمندى و هوش ورزى را به معناى خردمندى و خردورزى نمى داند و میان «خرد»3 و 
«هوش»4 تفاوتى اساسى قائل است. او مى گوید: «هوش ابزار انسان براى شناسایى اشیاء جهان 
در جهت بهره بردارى از آن ها و رسیدن به هدف هاى کاربردى است» (همان، 1947: 109)؛ 
و در مورد روند رایج در عصر کنونى بیان مى کند: «تفکر هاى ما بیشتر در مسیر نیل به نتایج 

1. جلال الدین مولوى نیز مبتنى بر آموزه هاى اسلامى، ریشۀ کفر را «جهل و نقصان عقل» دانسته است:
                     کفر و فرعونىّ هر گبر عنید           جمله از نقصان عقل آمد پدید              (مولوى، 1379 :232)

2. Destructive to reason.
3. Reason. 
4. Intelligence. 
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عملى و کاربردى قرار گرفته است و با سطح و ظاهر اشیاء و پدیده ها سر و کار دارد، بدون 
اینکه کوششى به منظور فهم ماهیت و کیفیت آن ها باشد». فروم تصریح مى کند که «عقل و 
خرد» نه با سطح اشیاء بلکه با بعُد سوم و عمق هستى، سر و کار دارد و جوهر اشیاء و 
پدیده ها را آشکار مى سازد (همان:110). به بیان دیگر، کارکرد «خرد» نفوذ به عمق هستى 
و درون پدیده ها، و کشف و درك معناى «خود» آن ها است (همان). بدین ترتیب از نظر او، 
انسان با ابزار هوش خود، در جنبه هاى سطحى و صورى جهان سیر مى کند تا بتواند بر 
دنیاى مادى تسلط یابد و مشکلات دنیایى و نیازهاى معیشتى خود را برطرف سازد؛ اما 

«خردورزى» عاملى براى فهم عمق و حقیقت پدیده هاى جهان هستى است.
پس درمجموع مى توان گفت که «هوش» استعدادى در وجود آدمى است که او را در انجام 
امور دنیوى، یارى مى کند و انسان با استفاده از آن، راه هاى تأمین معاش و کسب سرمایه و 
ثروت دنیایى را پیدا مى کند و مهارت هاى کارى و ورزشى و... را کسب مى کند؛ به بیان دیگر،  
«هوش» مهم ترین عامل براى پیشرفت صنعت و فناورى در جهان مدرن امروزى بوده است؛ 
و هوش ورزى  هوشمندى  مرهون  همگى  مخابرات...  رایانه،  هواپیماسازى،  کشتى سازى، 

انسان معاصر است.
یکى از تفاوت هاى مهم عقل و هوش، اینکه «عقل» قوه اى است که انسان را با حقایق 
عالمِ هستى آشنا مى کند اما «هوش» اساساً با «حق و باطل» کارى ندارد؛ به بیان دیگر، «عقل» 
قوة حقیقت جو و حقیقت یاب در وجود آدمى و قوه اى است که از سوى حق تعالى براى 
تشخیص و پیدا کردن حق و رسیدن به حق به انسان داده شده است؛ و چنانچه پیش تر اشاره 

» )تمیمی آمدی، 1366: 50( اما  شد، حضرت على نیز فرموده است: «العَْقْلُ  رَسُولُ الحَْقِّ

«هوش» چنین کارکردى ندارد. 
تفاوت دیگر اینکه «هوش» استعدادى مشترك در میان انسان و حیوان است برخلاف «عقل» 
که مخصوص انسان است؛ بدین معنى که حیوانات هوش دارند ولى از قوة عقل برخوردار 
نیستند. در اصطلاح فلسفى نیز، «عقل» فصل ممیزّ (عامل جداکننده و امتیاز) انسان از حیوان 
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خوانده مى شود. حیوانات براى بقاى خود، ناگزیر از هوش ورزى و انتخاب هاى درست 
هستند؛ شیر و آهو... باید باهوش باشند و در موقعیت هاى مختلف، انتخاب هایى هوشمندانه 
داشته باشند و تصمیماتى درست بگیرند تا زنده بمانند، ولى از آنجایى که حیوانات بر اساس 
هوش و غریزه عمل مى کنند، هیچ کدام از آن ها بر خلاف انسان ها، بر سر دوراهى «حق و 
باطل» یا «حلال و حرام» قرار نمى گیرند؛ چه کارى براى گرگان و پلنگان گناه است؟ شکار 

کدام آهو براى شیران حلال است و کدام حرام؟!   
«هوش» انسان را در سطح دنیا پیش مى برد، به بالاى قلۀ کوه ها مى رساند اما «عقل» او را 
با سطوح و مراتب برتر دنیا آشنا مى کند و او را در مراتب والا و فرامادى هستى به پرواز 
درمى آورد و به قول جلال الدین مولوى از مرتبۀ آخُربینى به مرتبۀ آخِربینى مشرف مى کند: 

     چشم آخِربین تواند دید راست          چشم آخُربین غرور است و خطاست 
(مولوى، 1379: 126)

اگر «هوش» قوه اى براى پیش بردن امور دنیوى و یافتن راهى براى معاش و چگونه زندگى 
کردن است، «عقل» قوه اى براى یافتنِ دلیل و چرایى زندگى کردن است. تنها «عقل انسان» است 
که پرسش هایى مانند: من کیستم؟ از کجا آمده ام؟ به کجا مى روم؟ براى چه زندگى مى کنم؟... 
را پیش مى کشد و این ها پرسش هایى هستند که براى هیچ حیوان باهوشى مطرح نمى شوند.

بنابراین عقل انسان، در مرتبه اى برتر از «هوش» و در سطحى فراتر از هاى وهوى امور 
دنیوى و نگرانى هاى معاش قرار دارد و پرسش هایى را مطرح مى نماید که پیگیرى آن ها، انسان 
خوابیده را بیدار و انسان نشسته را برپا مى کند و او را به حرکتى رو به بالا، وامى دارد و در 
مسیر آدم شدن پیش مى برد؛ درواقع حرکت عقلى اساسِ «زندگى انسانى» را تشکیل مى دهد 

و این «رسول حق» انسان را با گام هاى فهم، تا آستان حضرت حق فرامى برد. 
نکتۀ آخر اینکه «هوش» قوه اى است که امروزه در «روبات ها» نیز وجود دارد؛ روبات هاى 
هوشمند امروزى با مجهز شدن به «هوش مصنوعى»1 توانایى انجام بسیارى از امور دنیایى 

1.Artificial Intelligence.
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مانند جراحى هاى پیشرفته و... را پیدا کرده اند، ولى با این همه مسلماً از درك حقایق این عالم 
و شناخت مبدأ و مقصد هستى یا تشخیص «حق و باطل»... عاجزند.

7-تعقل عاملى براى تعالى و تازگى

از قاعدة «اتحاد عالم و معلوم» (مطهرى، 1378: 331/9) می توان نتیجه گرفت که هر چه 
حوزة معلومات انسان وسیع تر شود، وجود انسان نیز وسیع تر می شود؛ به بیان دیگر وسعتِ 

معلومات آدمی، سعۀ وجودى و درجۀ تعالى او را تعیین می کند. 
این نکته اهمیت بسیار دارد که انسان بدون حرکت عقلى (یعنى بدون سؤال هاى عقلى و 
بدون حرکت در مسیر یافتن جواب هاى معقول و بدون تعقل) اساساً به زندگى در مرتبۀ 
انسانى نمى رسد و در ورطۀ زندگى حیوانى گرفتار مى شود. «حرکت عقلى» یا همان تعقل و 
خردورزى، انسان را به اقلیم هاى تازه اى از وجود، مشرف مى کند و وجود او را بزرگ تر و 
تازه تر  مى کند؛ نشاط  و  شادى و سرزندگى، ازجمله ثمرات این وسعت وجودى و آشنایى با 

مراتب بالاى هستى است. 
«سخن» یکى از موضوعات براى تعقل و تعلم است. اصولاً «سخن» خوراك عقل است. 
معرفت هاى تازه و افزایش وسعت وجود آدمى، یکى از ثمرات تعقل در سخنان حکیمانه 
است به  طورى که به انسان تولدى دوباره و حیاتى تازه مى بخشد و جان و جهان او را گسترش 

مى دهد:
هین سخن تازه بگو، تا دو جهان تازه شود            وارهد از حد جهان، بی حد و اندازه شود
(مولوى، 1386: 198)

ازاین روست که امام صادق مى فرماید: «سخنان ما قلب ها را زنده می كند» «یَا فُضَیْلُ إِنَّ  

حَدِیثَنَا یُحْیِی القُْلُوبَ» )ابن بابویه، 1362: 62/1(.

اساساً «قرآن کریم» براى «اولوالالبلاب و صاحبان خرد» نازل شده است تا آنان را به  «تعقل» 

ا لعََلَّکُمْ تَعْقِلُونَ» )یوسف، 2( «ما آن را قرآنی به زبان عربی نازل  وادارد: «إِنَّا أَنْزَلنْاهُ قُرْآناً عَرَبیًِّ
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كردیم تا شما [دربارة حقایق، مفاهیم، اشارات و لطایفش ] تعقّل كنید» )انصاریان، 1383: 235(.

قرآن کریم ریسمانى آویخته شده از عرش به سوى فرش است و انسان ها به واسطۀ تعقل در 

این کلام الهى مى توانند از مرحلۀ «اسفل سافلین» به مرتبۀ «اعلا علیین» بالا  روند.
پیداست که همۀ موجوداتِ این جهان در حرکت و جنبش هستند ولى حرکت هایى وجود 
دارند که تنها مخصوص «انسان» و سایر مخلوقات مختار است. انسان با حرکت عقلى و 
معرفتى خود، قادر است مرتبۀ وجودى خود را ارتقا بخشد. حیوانات تنها در مرتبه و سطح 
دنیاى مادى حرکت مى کنند اما انسان توانایى آن را دارد که هفت آسمان را درنوردد. معراج 

رسول اکرم نمونۀ بارز چنین سیر و سفرى بود که عارفان الهى نیز به پیروى از آن حضرت، 
در چنان مسیرى قرار دارند: 

جلال الدین مولوى، در ابیات زیبایى، از حرکتى سخن گفته است که از مرتبۀ جمادى آغاز 
شده و تا رسیدن به بالاترین مرتبۀ هستى ادامه یافته است:

ُـردم، به حـیوان سـر زدم   از جـمادى مُردم و نامى شـدم                   وز نـَما م
مُردم از حـیوانى و آدم شــدم                    پس چه ترسم؟ کى ز مُردن کم شدم؟
حمـلۀ دیگــر بمیــرم از بشـر                  تـا بر آرم از مـلائـک، بـال و پـَـر
 شَـــى ءٍ هالـِـکْ الاّ وَجْــهَهُ   وز مَلَک هم بایدم جَستن ز جُو                  کُــلُّ
بار دیگـر از مَلَک قُـربان شـوم                  آنچــه انـدر وَهْــم نآید، آن شوم
ْـهِ راجــعُِون پس عدم گردم عدم چون ارْغَنوُن                 گـویدم کـه: إنِاّ إلِیَـــ

(مولوى، 1379: 452)

8- کارکردهاى عقل و کیستى عاقلان

تا اینجا مطالبى در مورد چیستى عقل بیان شد. اینک توضیح و تفصیل بیشتر در این مورد را 
در خلال مبحث «کارکردهاى عقل» و «کیستى عاقلان» پى مى گیریم. 

«عقل» جوهرى است که خواص و کارکردهایى ویژه  اى دارد و درصورت به کارگیرى، به 
انسان توانایى هاى خاصى مى بخشد که در ادامۀ سخن به برخى از آن ها اشاره مى شود:
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8-1-تشخیص «حق از باطل» و درنتیجه تشخیص «حلال از حرام»

پیش تر اشاره شد که «عقل» با واقعیت هاى عالمِ هستى سر و کار دارد و قوه اى حقیقت جو 
و حقیقت یاب در وجود آدمى است که از سوى حضرت حق به انسان هدیه شده و ازاین رو 
 توانایى تشخیص حق و پیدا کردن و دنبال کردن حق را نیز دارد و این کلام حضرت على

» (تمیمی آمدی، 1366: 50 ). را نقل کردیم که: «العَْقْلُ  رَسُولُ الحَْقِّ
درواقع مهم ترین قابلیت عقل آدمى که باید بر آن تأکید فراوانى شود، همین «توانایى تشخیص 
حق از باطل و شناسایى حق و یافتن راه حق» است. انسان بدون «عقل» نمى توانست حق را 
بشناسد و مسیر حق را بیابد و قدرت پیدا کردن راه درست و بازگشت به سوى حق را از دست 
مى داد. ازاین رو مى توان مهم ترین کارکرد عقل را «تشخیص حق از باطل» دانست که البته چنین 

تشخیصى، با تشخیص «حلال از حرام» و «خوب از بد» نیز همراه است.
پیداست که هیچ کارى براى هیچ حیوانى «حرام یا گناه» نیست. حیوانات به گونه اى آفریده 
شده اند که «حلال» و «حرام» براى آن ها مطرح نمى شود و یکى از مهم ترین  تفاوت هاى انسان 
با حیوان، همین قابلیت تمایز قائل شدن میان حلال و حرام است که البته انسان در پرتو 
برخوردارى از استعداد عقل، چنین قابلیتى را پیدا کرده است؛ ازاین رو خداى متعال از این 
موجودى که توانایى تشخیص حق از باطل را دارد و خلیفۀ او بر روى زمین است، خواسته 
است که از «حق» غافل نشود تا گمراه نشود و همواره در تمام امور زندگى خویش، براى 

رسیدن به حق عمل کند و به سوى حق حرکت نماید:

لالُ فَأَنَّی تُصْرَفُونَ» )یونس، 32( ُ رَبُّکُمُ الحَْقُ  فَماذا بعَْدَ الحَْقِ  إِلاّ الضَّ «فَذلکُِمُ االلهَّ

 «این است خدا، پروردگار حقیقی شما، بنابراین بعد از حق، چیزی جز گمراهی و ضلالت وجود 

دارد؟ پس چگونه شما را از حق بازمی گردانند؟» )انصاریان، 1383: 212(.

«یا أَهْلَ الکِْتابِ لمَِ تَلْبِسُونَ الحَْقَ  باِلبْاطِلِ وَ تَکْتُمُونَ الحَْقَ  وَ أَنْتُمْ تَعْلَمُونَ» )آل عمران، 71(

«ای اهل كتاب! چرا درحالی كه [به حقایق و واقعیات ] آگاهید، حق را به باطل مُشتبه می كنید، 

و حق را پنهان می دارید» )همان: 59(.
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«وَ لا تَلْبِسُوا الحَْقَ  باِلبْاطِلِ وَ تَکْتُمُوا الحَْقَ  وَ أَنْتُمْ تَعْلَمُون» )بقره، 42(  «و حق را با باطل مخلوط 

نکنید [تا تشخیص دادنشان بر مردمِ جویای حق دشوار نشود]، و حق را [كه قرآن و پیامبر است ] 

درحالی كه می دانید [و می شناسید، از مردم ] پنهان نکنید» )همان: 7(.
پیداست که تنها در صورت «شناخت حق» است که مى توان «اهل حق» را نیز شناسایى کرد؛ 
درواقع کسانى که حق را نمى شناسند، از شناختن و تشخیص اولیاى حق نیز عاجزند و چه 

بسا فریب اهل باطل را بخورند و از آنان پیروى کنند.
نکتۀ مهم دیگر که شایستۀ تأکید و یادآورى است، اینکه: به دلیل ملازمت «حق» با «حلال و 
خوب و صواب»، تشخیص «حق از باطل» به انسان ها این توانایى را مى دهد که نه تنها «حلال 
را از حرام» تشخیص دهند بلکه «خوب را از بد» و «باید را از نباید» و «گناه را از صواب» جدا 

کنند؛ ازاین رو آدمیان به «حلال خورى» دعوت شده اند:  

یْطانِ إِنَّهُ لکَُمْ عَدُوٌّ مُبینٌ»  باً وَ لا تَتَّبِعُوا خُطُواتِ الشَّ ا فِی الأَْرْضِ حَلالاً طَیِّ «یا أَیُّهَا النَّاسُ كُلُوا مِمَّ
)بقره، 168(؛ «ای مردم! از آنچه [از انواع میوه ها و خوردنی ها] در زمین حلال و پاكیزه است 
بخورید، و از گام های شیطان پیروی نکنید؛ زیرا او نسبت به شما دشمنی آشکار است» )همان: 26(.1 
جان کلام و منظور اصلى ما این است که بگوییم: انسان هایى که به «حلال» و «حرام» اهمیتى 
نمى دهند و «حلال» و «حرام» را رعایت نمى کنند، درواقع در سطح و مرتبۀ حیوانى، زندگى 
مى کنند؛ به بیانى دیگر چنین افرادى به «شیوه و سبک حیوانات» زندگى مى کنند و از «زندگى 
انسانى» یا به تعبیر قرآن «حیات طیبه»2 محروم اند. این تلنگر قرآن کریم، بسیار تأمل برانگیز است:

1.«طیبّ بودن غذا» بیشتر به مشخصات ظاهرى غذا و سازگارى و ملایمت آن با بدن انسان اشاره دارد؛ اما «حلال بودن 
غذا» به مشخصات باطنى غذا و سازگارى و ملایمت آن با روح غیرمادى انسان تأکید دارد. بدین ترتیب، امکان دارد یک 
غذا، طیب (سازگار و ملایم با ساختار بدنى) باشد اما حلال نباشد زیرا حق دیگرى در آن است. علامه طباطبایى در تفسیر 

این آیه مى نویسد:
«کلمۀ حلال در مقابل کلمۀ حرام است، و معنایش با کلمۀ ممنوع یکى است، وقتى مى گویند فلان کار حرام است، معنایش 
این است که انجام آن ممنوع است. کلمۀ طیب در مقابل کلمۀ خبیث، معناى ملایمت با نفس و طبع هر چیزى را می دهد، 
مثل عطر طیب که به معناى آن عطرى است که شامۀ آدمى از بوى آن خوشش آید و مکان طیب یعنى آن محلى که با حال 

کسى که می خواهد در آن محل جا بگیرد سازگار باشد» (طباطبایى، 1374:  631/1).
2. «حیات طیبه» زندگى مبتنى بر ایمان و عمل صالح است: «مَنْ عَمِلَ صالحِاً مِنْ ذَکَرٍ أَوْ أُنْثی  وَ هُوَ مُؤْمِنٌ فَلَنُحْیِیَنَّهُ حَیاةً طَیِّبَۀً 
وَ لنََجْزِیَنَّهُمْ أَجْرَهُمْ بأَِحْسَنِ ما کانوُا یَعْمَلُونَ» (نحل، 97). چنانچه پیش تر اشاره شد، «ایمان به خدا» یکى از ثمرات «تعقل و 

خردورزى» است.
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الحِاتِ جَنَّاتٍ تَجْري مِنْ تَحْتِهَا الأَْنْهارُ وَ الَّذینَ كَفَرُوا  َ یُدْخِلُ الَّذینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّ  «إِنَّ االلهَّ
یَتَمَتَّعُونَ وَ یَأْكُلُونَ كَما تَأْكُلُ  الأَْنْعامُ وَ النَّارُ مَثْویً لهَُمْ» )محمد، 12(؛ «خدا كسانی را كه 
ایمان آورده و اعمال صالح كردند به جنت هایی داخل می سازد كه از زیر آن نهرها روان 
است و اما كسانی كه كافر شدند، سرگرم عیش و نوش دنیا هستند و می خورند آن طور كه 

چارپایان می خورند و در آخرت جایشان آتش است» )طباطبایی، 1374:  346/18(.

8-2- عبرت گیری

خداى متعال انسان ها را به «عبرت گیرى» فرمان داده است: «... فَاعْتَبِرُوا یا أُولیِ الأَْبْصارِ» 

(حشر، 2). از دیدگاه حضرت على  در هر  نگاه انسان، باید عبرتى نهفته باشد: «فِی  کُلِ  
نظَْرَةٍ عِبْرَةٌ»  (تمیمی آمدی، 1366: 472 ) «در هر نگاه کردنی عبرتی  است ، یعنی عبرتی از آن 

توان گرفت» (آقا جمال خوانساری، 1366:  396/4).

«عبرت» از عبور است (مصباح الشریعه: 146)؛ «عبرت گیرى» یعنى از چیزى به چیز دیگرى 
منتقل شدن و در اصل به معناى «عبور از ظاهر و درك باطن»، «عبور از سطح و رسیدن به 
عمق»، «عبور از لفظ و رسیدن به معنى» یا «عبور از زمان حال یا گذشته براى دیدن یا پیش بینى 
آینده» است. «تعبیر خواب» هم به معناى عبور از ظاهر خواب و دسترسى به معنا و پیغام نهفته 
در آن است. انسان هاى عاقل، کسانى هستند که با استفاده از استعداد عقل خویش، توانایى 
چنین «عبرت» و «عبورى» را دارند، یعنى قادر هستند عمق و ریشۀ ماجراها را درك کنند و 
از حوادث روزگار و یا تجربیات خود و دیگران، درس زندگى بیاموزند تا اشتباهات خود و 
دیگران را تکرار نکنند. در فرهنگ قرآنى، این توانایى عاقلان، بسیار موردتأکید و تذکر است:

ماواتِ وَ الأَْرْضِ وَ اخْتِلافِ اللَّیْلِ وَ النَّهارِ لآَیاتٍ لأُِولیِ الأَْلبْابِ» )آل عمران،190(  «إِنَّ  فی  خَلْقِ  السَّ
«یقیناً در آفرینش آسمان ها و زمین، و آمد و رفت شب و روز، نشانه هایی [بر توحید، ربوبیّت 

و قدرت خدا] برای خردمندان است » )انصاریان، 1383: 75(.

ماواتِ وَ الأَْرْضِ وَ اخْتِلافِ اللَّیْلِ وَ النَّهارِ وَ الفُْلْکِ الَّتی  تَجْري فِی البَْحْرِ بمِا  «إِنَّ  فی  خَلْقِ  السَّ
ماءِ مِنْ ماءٍ فَأَحْیا بِهِ الأَْرْضَ بعَْدَ مَوْتِها وَ بثََّ فیها مِنْ كُلِّ دابَّۀٍ  ُ مِنَ السَّ یَنْفَعُ النَّاسَ وَ ما أَنْزَلَ االلهَّ
ماءِ وَ الأَْرْضِ لآَیاتٍ لقَِوْمٍ یَعْقِلُونَ» )بقره، 164(؛  رِ بیَْنَ السَّ حابِ المُْسَخَّ یاحِ وَ السَّ وَ تَصْریفِ الرِّ
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«به درستی در خلقت آسمان ها و زمین و اختلاف شب و روز و كشتی ها كه در دریا به سود 
مردم در جریانند و در آنچه كه خدا از آسمان نازل می كند یعنی آن آبی كه با آن زمین را 
بعد از مردگی اش زنده می سازد و از هر نوع جنبنده در آن منتشر می كند و گرداندن بادها و 
ابرهایی كه میان آسمان و زمین مسخرند، آیات و دلیل هایی است برای مردمی كه تعقل كنند» 

)طباطبایی، 1374:  1/ 593(.

«عبرت گیرى» یکى از مهم ترین پیغام هاى رسولان الهى است و در قرآن کریم که مخاطبش 
عقل و عاقلان است، بسیار سفارش شده است:

«قُلْ سیرُوا فِی الأَْرْضِ فَانْظُرُوا كَیْفَ كانَ عاقِبَۀُ المُْجْرِمینَ» )نمل، 69( «بگو: در زمین بگردید 

پس با تأمل بنگرید كه سرانجام گنهکاران چگونه بود؟»

حضرت على مى فرماید: «مَا أَکْثَرَ العِْبَرَ وَ أَقَلَ  الاِعْتِبَارَ» (تمیمی آمدی، 1366: 471).
«چه بسیارند چیزهایی که از آن ها می توان عبرت گرفت، اما چه اندك اند عبرت گیری». آن 

حضرت در کلامى دیگر، به ارتباط مستقیم «تفکر و عبرت گیرى» اشاره دارند: «لاَ فِکْرَ لمَِنْ  

لاَ اعْتِبَارَ لهَُ » )همان: 473(.
ایشان  به توانایى عبرت گیرى عاقلان و گذر آنان از ظواهر پدیده هاى جهان و امور دنیوى، تصریح 

فرموده اند: «العَْاقِلُ  إِذَا سَکَتَ  فَکَرَ وَ إِذَا نطََقَ ذَكَرَ وَ إِذَا نظََرَ اعْتَبَرَ» )همان: 54(.

8-3- پندپذیرى و قبول نصیحت و موعظۀ خیرخواهان

«پندپذیرى و قبول نصیحت خیرخواهان» یکى از ویژگى هاى عاقلان در پرتو تعقل است. 

حضرت على کسى را عاقل دانسته است که روحیۀ پندپذیرى و موعظه پذیرى داشته باشد:
«العاقلُ  مَن اتَّعَظَ بغَِیرِه» (همان: 225) «عاقل کسی است که پند بگیرد از غیرخود یعنی مشاهده 
نفع و زیان دیگران کافی باشد در آگاهی او و اقدام بر امور و اجتناب از آن ها، نه اینکه خود را آلت 

تجربه کند و دیگران از او پند و عبرت گیرند» (آقا جمال خوانساری، 1366:  339/1).
ایشان سفارش فرموده است که: مبادا از کسانى باشید که پند و موعظه در آنان تأثیرى ندارد 

نْ لاَ تَنْفَعُهُ المَْوْعِظَۀُ  و چون چارپایان، تنها با ضرب و شتم از کارى بازمى ایستند: «لاَ تَکُوننََّ مِمَّ
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رْبِ»  (تمیمی آمدی،  إِلاَّ إِذَا باَلغَْتَ فِی إِیلاَمِهِ فَإِنَّ العَْاقِلَ یَتَّعِظُ باِلأَْدَبِ وَ البَْهَائمَِ  لاَ تَرْتَدِعُ  إِلاَّ باِلضَّ
.(224 :1366

 آن حضرت در کلام دیگرى تصریح نموده اند که عاقلان، از طریق «تأدیب» مى آموزند و پند 
مى گیرند اما حیوانات [انسان هایى که در سطح حیوان هستند] جز با ضرب و زدن نمى آموزند: 

رْبِ» )همان: 54(. «إِنَّ العَْاقِلَ  یَتَّعِظُ بِالأَْدَبِ  وَ البَْهَائمَِ لاَ تَتَّعِظُ إِلاَّ باِلضَّ
ایشان تذکر داده اند که «هر که با نصیحت یا نصیحت کننده، مخالفت کند، هلاك مى شود»: 

«مَنْ خَالفََ النُّصْحَ  [النَّصِیحَ ] هَلَکَ» )همان: 464(.

8-4- خوش اخلاقى یا حُسن خُلق

امام صادق به ارتباط «عقل» با «اخلاق» اشاره فرموده اند و نشانۀ «کمال عقل» را «کمال 

خوش اخلاقى یا حُسن خُلق» دانسته اند: «أَكْمَلُ النَّاسِ عَقْلًا، أَحْسَنُهُمْ خُلُقاً» )كلینی،1407ق: 

بر این اساس مى توان نتیجه گرفت که انسان ها هر چه عاقل تر شوند، اخلاقشان   .)23/1
نیز بهتر و خوش تر خواهد شد؛ به بیان  دیگر، خوش  اخلاق ترین آدمیان، کسانى هستند که از 

کامل ترین مرتبۀ عقلى برخوردارند.

8-5-آینده نگرى و عاقبت بینى

یکى دیگر از کارکردهاى عقل «آینده بینى و آینده نگرى» است. اگر «عقل» درست به کار گرفته 
شود و درست کار کند1 انسان آینده بین و آینده نگر مى شود. بر این اساس عاقلان کسانى 
هستند که بر خلاف جاهلان، پیامدهاى اعمال خود را در نظر مى گیرند و از عاقبت امور غافل 
نمى شوند و امروز براى فردا و فرداهاى خود برنامه ریزى مى کنند و طبق برنامه، پیش مى روند. 

انسان هاى عاقل و آینده نگر، امروز کارى نمى کنند که در آینده موجب پشیمانى و گرفتارى گردد:

   چرا عاقل کند کارى              که باز آرد پشیمانى
1. عقل در انسان، قوه و استعدادى است که باید از طریق به کارگیرى درست (تعقل) به حالت فعلیت و شکوفایى برسد. 
مراحل رشد عقلانى به ترتیب عبارت اند از: عقل بالقوه، عقل بالملکه، عقل بالفعل و عقل بالمستفاد. نکتۀ مهم آن است که: 
درست کارکردن عقل و دستیابى به حقیقت، مستلزم طى کردن مراحل رشد عقلانى است و هرچه عقل، رشد بیشترى کرده 

باشد، حقایق بیشترى را ادراك مى کند.
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به بیان دیگر، عاقلان «آخِربین» هستند:
از پى هر گریه آخر خنده اى است        مردِ آخِربینْ مبارك بنده اى است

(مولوى، 1379: 62)

درواقع عقل آدمى به او کمک مى کند که ده سال یا بیست سال بعد را ببیند، و براى آیندة 
خود طرح و برنامۀ روشن داشته باشد؛ ازاین رو انسان هرچه عاقل تر شود، افق هاى دورترى را 

مى بیند، چنانچه حتى مى تواند براى دوران پس از مرگ خویش نیز برنامه ریزى کند.

بر اساس چنین خاصیتى، حضرت على فرموده است: «عاقل كسی است كه فردای خود 

را امروز در نظر بگیرد...» «إِنَ  العَْاقِلَ  مَنْ  نظََرَ فِی  یَوْمِهِ  لغَِدِهِ  وَ سَعَی فِی فَکَاكِ نفَْسِهِ وَ عَمِلَ لمَِا 

لاَ بدَُّ لهَُ مِنْهُ وَ لاَ مَحِیصَ لهَُ عَنْهُ» )تمیمی آمدی، 1366: 149(. 
آن حضرت آخرت را سراى جاوید آدمى معرفى مى کند1 و عاقلان را کسانى مى داند که براى 
آن جایگاه ابدى، توشه مى اندوزند و از این دنیا فانى، براى آبادى آن سراى باقى، برنامه ریزى و کار 

مى کنند؛ این تعالیم در کلام زیباى امیر چنین آمده است:

دُ لیَِوْمِ المَْعَاد»  مَ  لآِخِرَتِهِ وَ یَعْمُرَ دَارَ إِقَامَتِهِ» )همان: 149(؛ «مِنَ العَْقْلِ التَّزَوُّ «یَنْبَغِی  للِْعَاقِلِ  أَنْ  یُقَدِّ

رَ دَارَ إِقَامَتِهِ  فَهُوَ العَْاقِلُ»  )همان: 145(. )همان: 148(؛ «مَنْ عَمَّ

8-6- حفظ قواى شهوت و غضب از طغیان یا افراط و تفریط

نفس انسان داراى سه قوه است: ناطقه (عاقله)، شهویهّ و غضبیهّ.2 قوة شهویه، قوة جذب، 
خواستن ها و گرایش ها و تمایل هاى آدمى و قوة مهر است. قوة غضبیه نیز، قوة دفع، نخواستن ها 
و گریزها و تنفرهاى آدمى و قوة قهر اوست. قوة ناطقه یا عاقله، قوة تشخیص و نظارت و 
کنترل است. قواى شهویه و غضبیه کور هستند و هیچ مرزى را نمى شناسند و بدون نظارت 

1.«الآخرة دار بقاء فاعمل  لها» (همان: 487).
2.این دیدگاه در اصل مربوط به فیلسوف یونانى «ارسطو» است که در مورد نحوة اعتدال نفس آدمى و چگونگى رسیدن به 
شخصیت سالم مطرح شده است و همواره موردتوجه و تأیید بسیارى از فیلسوفان اخلاقى و عالمان بزرگ سرزمین ایران 
اسلامى نیز قرار گرفته است. به طورمثال ابوعلى مسکویه رازى (وفات 421 ق.) معروف به «معلم ثالث» و نویسندة کتاب 
ارزشمند «تهذیب الاخلاق و تطهیر الاعراق»، و نیز ملا احمد نراقى (وفات 1245 ق.) در کتاب شریف «معراج السعاده» این 

دیدگاه ارسطویى را پذیرفته و شخصیت سالم و متعادل را بر اساس آن مطرح نموده اند. 
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و کنترل قوة عاقله، انسان را به ورطۀ افراط یا تفریط مى کشانند. «عقل» به انسان کمک مى کند 
که خواستن ها و نخواستن هاى آن قوا بر اساس منطق و استدلال عقلانى باشد؛ حال باید توجه 
داشت که خودِ قوة عاقله تنها در زمانى مى تواند خواستن ها و نخواستن هاى قواى شهویه و 
غضبیه را کنترل کند که پیش تر از طریق «تفکّر و تعقّل و تعلّم» رشد کرده و تقویت شده باشد و 

فقط در این صورت مى تواند از طغیان و افراط و تفریط آن قواى بى نهایت طلب جلوگیرى کند.

حضرت على در کلام بسیار زیبایى، به این مطلب اشاره دارند که عاقلان کسانى هستند که 
بتوانند در سه حالت، بر نفس خویش مسلط باشند: الف) در هنگام برخورد با نخواستنى ها و 
ناملایمات که موجب تحریک غضب و خشم مى شوند؛ ب) در  هنگام برخورد با خواستنى ها 

و امور ملایم و گوارا؛ ج) در هنگام ترس.

«العَْاقِلُ  مَنْ  یَمْلِکُ  نفَْسَهُ  إِذَا غَضِبَ وَ إِذَا رَغِبَ وَ إِذَا رَهِبَ» )تمیمی آمدی، 1366: 54(.

ایشان در جاى دیگرى فرموده اند: «عاقل كسی است كه وسوسه های شهوانی خود را از بین 

ببرد» «العَْاقِلُ  مَنْ  أَمَاتَ  شَهْوَتَهُ » )همان: 240(.

همچنین: «عاقل كسی است كه از وسوسه های شهوانی خود دوری كند و دنیای خود را 

درجهت تحصیل آخرت صرف نماید» «العَْاقِلُ  مَنْ  هَجَرَ شَهْوَتَهُ  وَ باَعَ دُنْیَاهُ بِآخِرَتِهِ» )همان: 53(.

8-7- مبارزه و مخالفت با هواهاى نفسانى

«مبارزه و مخالفت با هواهاى نفسانى» یکى از کارکردهاى ذاتى عقل سلیم و رشدیافته است. 
لازم است در اینجا به  معناى «هواى نفس» اشاره اى کوتاه شود. پیش تر بیان شد که نفس آدمى 
داراى دو خاصیت «خواستن» و «نخواستن» است که البته این خواستن ها و نخواستن ها ممکن 

است غیرعقلانى و نابه جا و بى اندازه و بى موقع باشند. نکته اینجاست که همۀ خواستن ها و 
نخواستن هاى نفس انسان، بد نیستند بلکه «خواستن ها و نخواستن هایى» مذموم اند که غیرشرعى 
(حرام و مکروه) باشند و یا حتى اگر حرام نباشند از حد تعادل و حکم عقلِ سلیم خارج باشند؛ 
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به بیان دیگر «خواستن ها و نخواستن هایى» از نظر دینى، مذموم هستند و طغیان1 به شمار مى آیند 
که به نحوى، براى سلامت جسم یا جان و روان انسان مضر باشند و آسیبى به فرد یا جامعه 

وارد کنند. 

نتیجۀ سخن این است که: «مبارزه با نفس» که در اصطلاحات دینى مطرح مى شود و به 

«جهاد اکبر» مشهور است، در اصل به معناى «مبارزه با هواهاى نفس» است نه مبارزه با همۀ 
خواستن ها و نخواستن هاى نفس. «هواهاى نفس» یا «هوس» درواقع همان «خواستن ها و 
نخواستن هاى» مضر و خارج از جادة تعادل (یعنى خواستن ها و نخواستن هاى بى جا، بى موقع 
و بى اندازه) هستند و «عقل» همان نیرویى است که به کمک انسان مى آید تا در دام این 
هواهاى نفس و پیامدهاى مهلک آن ها گرفتار نشود. بدین ترتیب «مبارزه و مخالفت با هواهاى 
نفسانى و غلبه بر آن ها» یکى از نشانه هاى «عاقل بودن» است و حضرت امام على بارها به 

این مطلب تصریح فرموده و به پیروان  آموزش داده اند:

«قَاتِلْ  هَوَاكَ  بعَِقْلِکَ تَمْلِکْ رُشْدَكَ» «با عقل خود مبارزه كن با هواهایت تا رشد یابی» )تمیمی 

آمدی، 1366: 64(.
آن حضرت هوا و هوس را مانعى براى رشد دانسته، در کلامى دیگر فرموده اند: «عاقل 
كسی است كه بر هوا و هوس خود غلبه كند و آخرت خویش را به دنیا نفروشد» «العَْاقِلُ  مَنْ  

غَلَبَ  هَوَاهُ  وَ لمَْ یَبِعْ آخِرَتَهُ بِدُنْیَاهُ» )همان: 54(.
همچنین: «العَْاقِلُ  مَنْ  عَصَی  هَوَاهُ  فِی طَاعَۀِ رَبِّهِ» )همان(؛ «عاقل كسی است كه با هوا و هوس 

خود مقابله و مبارزه كند و از این طریق در مسیر اطاعت پروردگار خویش گام بردارد».
8-8- عمل متعادل

عاقل ها، عادل اند؛ یعنى در اعمال خود، نه دچار افراط مى شوند و نه در ورطۀ تفریط مى افتند. 

درواقع عمل غیرمتعادل همان افراط یا تفریط در امور زندگى است. امام على  جاهل را 

اینگونه معرفى مى کند: «جاهل را نبینی مگر در حال افراط یا تفریط» «لاَ تَرَی الجَْاهِلَ إِلاَّ 
1.«کَلاَّ إِنَّ الإِْنْسانَ لیََطْغی» (علق، 6) «چنین نیست که انسان حق شناس باشد، مسلماً طغیان می کند» (طباطبایی، 1374:  20/ 545).
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طاً» )ابن أبی الحدید، 1404ق:  216/18(. مُفْرِطاً أَوْ مُفَرِّ
رعایت اعتدال در عمل، به معناى «به جا، به موقع، به اندازه بودنِ همۀ اعمال انسان» است و 
چنین عملکردى، تنها در پرتو نور عقل میسر مى شود. عاقلان با نور علمى که به واسطۀ تعقل 
کسب کرده اند، مى توانند حد تعادل را از افراط و تفریط تشخیص دهند و جاى درست هر 

چیزى را ببینند. حضرت على به این نکته در مورد تفاوت عاقل و جاهل، اشاره فرموده اند 

که عاقل کسى است که هر چیزى را در جاى مناسب خود قرار مى دهد:

«العَْاقِلُ  مَنْ  وَضَعَ  الأَْشْیَاءَ مَوَاضِعَهَا وَ الجَْاهِلُ ضِدُّ ذَلکَِ» )تمیمی آمدی، 1366: 54(

8-9-کمال خواهى و کمال گرایى

خداى متعال، نفس آدمى را به گونه اى آفریده است که میل به کمال دارد؛ اما چه بسیارند 
افرادى که در تشخیص مصداق کمال، دچار خطا و اشتباه مى شوند و اینگونه است که بدون 
رعایت اصول شرعى و عقلى، شتابان در پى ثروت و جاه و مقام دنیایى مى روند... به هر حال 
«عقل» هر دستاوردى را کمال نمى شمارد. درواقع «کمال حقیقى نفس» مطلوب عقل و و 

حرکت در مسى آن، یکى از مهم ترین ویژگى هاى عاقلان است. مولاى متقیان  به این نکته 

چنین اشاره فرموده است که: «عاقلان به دنبال کمال  و جاهلان در پی مال اند» «العَْاقِلُ  یَطْلُبُ  

الکَْمَالَ  الجَْاهِلُ یَطْلُبُ المَْالَ» (همان). از این کلام حضرت  مى توان نتیجه گرفت که مال و مقام 
دنیایى، اگرچه امورى ذاتاً بد نیستند اما درعین حال، کمالى براى نفس محسوب نمى شوند.

8-10-پرهیز از گناهان و عیوب؛ و استغفار و جبران درصورت خطا

با توجه به اینکه هر گناهى، اثرى تخریبى بر نفس آدمى دارد و چنانچه پیش تر بیان شد، 
عاقلان در پى کمال خویش اند و آیند ه بین و اهل عبرت گیرى هستند، پس طبیعى است 

که عاقلان از همۀ امورى که موجب تخریب نفس گردد، پرهیز کنند. حضرت على در 

این باره فرموده است: «عاقل کسی است که از گناهان بپرهیزد و خود را از عیب ها پاك 

هَ عَنِ العُْیُوبِ» )همان(. نوُبِ  وَ تَنَزَّ عَ  عَنِ  الذُّ کند» «العَْاقِلُ  مَنْ  تَوَرَّ
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درست است که عاقل کسى است که از خطا و گناه پرهیز مى کند، اما باید یادآورى نمود: 
با توجه به اینکه نوع بشر «ممکن الخطا» است و احتمال لغزش و خطا براى هر انسانى 
وجود دارد با این حال، عاقلان کسانى هستند که درصورت ارتکاب به خطا، از تکرار آن خطا 
مى پرهیزند و با استفاده از امکان آمرزش و طلب مغفرت و توبه، آن خطا را جبران مى کنند و 

بر گناه خود اصرار نمى کنند. حضرت على به این مطلب اشاره دارند:

نوُبَ باِلغُْفْرَانِ» )همان(. دَ الذُّ «العَْاقِلُ  مَنْ  تَغَمَّ

8-11- حفظ زبان و پرهیز از گناهان زبانى

اهمیت حفظ زبان را از این روایت مى توان دریافت؛ مردى به پیامبر اکرم گفت: «مرا 
نصیحت کنید، حضرت فرمود: زبانت را نـگه دار؛ دوباره گفت که: بیشتر نصیحتم کنید، فرمود: 
زبانت را نگه دار؛ باز گفت: مرا بیشتر نصیحت کنید، فرمود: واى بر تو، مگر نمى دانى چیزى 
جز کاشته ها و درو شده هاى زبان، مردم را به آتش نمى افکند» (ابن شعبه، 1382: 93).باید 
توجه داشت که «عقل آدمى» نیرویى است که توانایى حفظ زبان و به بندکشیدنِ این عضو سرکش 

و آتش افروز را دارد؛ حضرت على به این ویژگى عاقلان، تصریح فرموده است: «عاقل 

کسی است که زبان خویش را نگه دارد» «العاقلُ  مَن عَقِلَ لسِانهَ» )همان(. بر اساس بیان امام 

هادى نیز که فرموده اند: «نادان اسیر زبان  خویش است» (مجلسی، 1364: 314) مى توان نتیجه 

گرفت که عاقل کسى است که بر زبان خویش مسلط باشد. در مجموع سخن گفتنِ «به جا، به موقع 
و به اندازه» و سکوت «به جا، به موقع و به اندازه» از نشانه ها و مهارتهاى عاقلان است.

سعدى در این معنى چنین آورده است:
  اگرچه پیش خردمند خامشى ادب است     به وقت مصلحت آن به، که در سخن کوشى 
  دو چیـز طیرة عقـل است، دم فروبستن      به وقـت گفـتن، و گفتن  به وقـت خامـوشى 
(سعدى، مقدمۀ گلستان)

بابا افضل کاشانى، فیلسوف و حکیم بزرگ ایرانى در قرن هفتم، چنین گفته است:
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   کم گوى و بجز مصلحت خویش مگوى       دادند دو گـوش و یک زبانت ز آغاز    
   چیـزى که نپرسند ز تو، پیـش مگـوى          یعنى که دو بشنو و یکى بیش مگوى

(دیوان بابا افضل، رباعیات)

8-12- شفاى بیمارى هاى ساحت معنوى انسان و برخوردارى از «سلامت معنوى»

پیش تر بیان شد که انسان هاى عاقل، افرادى عادل و متعادل اند؛ با توجه به وجود تلازم میان 
«تعادل قواى نفس» و «سلامت شخصیت» (عبدالرحیمى، 1394)  و نیز نقش اساسى عقل در 
ایجاد تعادل نفسانى، مى توان نتیجه گرفت که انسان هاى «عاقل»، افرادى برخوردار از «سلامت 

شخصیت» و «سالم» نیز هستند.
لام» یا «سراى سلامتى» است و  باید گفت که یکى از زیباترین نام هاى بهشت «دارُ السَّ
پیداست که هر نامى فلسفه و حکمتى دارد. یکى از جنبه هاى قابل توجه در این نام و نام گذارى 
آن است که: بهشت، جایگاه انسان هاى سالم است؛ یعنى افراد مبتلا به بیمارهاى روحى و 

روانى و اخلاقى و شخصیتى، نمى توانند وارد بهشت شوند.
خداى متعال که خود «سالم»1و «سلام»2 است، انسان ها را به آن «سراى سلامتى» دعوت 

لامِ » )یونس، 25(؛ درواقع تنها انسان هایى که از انواع بیمارى هاى  ُ یَدْعُوا إِلی  دارِ السَّ مى کند:«وَ االلهَّ
روحى و روانى و اخلاقى و شخصیتى رسته اند در «سراى سلامت» به خداى «سالم» و «سلام» 

لامِ  عِنْدَ رَبِّهِمْ » )انعام، 127(. نزدیک مى شوند و نزد پروردگارشان قرار مى گیرند: «لهَُمْ دارُ السَّ
در این میان، باید تأکید شود که موهبت عقل مهم ترین عامل براى «متعادل کردن» و طبعاً «سالم 
کردن» انسان است و آدمى به واسطۀ فعلیت یافتن عقل و خردورزى، مى تواند از بیمارىهاى 
باطنى و شخصیتى ایمن شود و یا در مسیر بهبودى و شفا حرکت کند. براین اساس مى توان 
گفت که یکى از مهم ترین کارکردهاى عقل آدمى، سلامت معنوى و شفاى بیمارى هاى باطنى 

انسان است؛ ازاین روست که حضرت على عقل را مایۀ شفا دانسته اند: «العَْقْلُ  شِفَاءٌ» (تمیمی 

1.دعاى جوشن کبیر، بند 29. 
لامُ المُْؤْمِنُ المُْهَیْمِنُ العَْزیزُ الجَْبَّارُ المُْتَکَبِّرُ » (حشر، 23).  وسُ السَّ ُ الَّذي لا إِلهَ إِلاَّ هُوَ المَْلِکُ القُْدُّ 2.«هُوَ االلهَّ
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آمدی، 1366: 52). آن حضرت «کم عقلى» را به عنوان «سخت ترین مرض» معرفى کرده اند: «لاَ 

مَرَضَ أَضْنَی مِنْ قِلَّۀِ العَْقْلِ» (همان: 55)؛ و در کلامى دیگر «سلامتى» را ثمرة عقل و خردورزى 

لَامَۀُ» )همان: 52(. خوانده اند: «أَصْلُ العَْقْلِ  الفِْکْرُ وَ ثَمَرَتُهُ السَّ

8-13- خودشناسى، خداشناسى و جهان شناسى

نکتۀ دیگرى که به دلیل تنگناى مجال، تنها به اشاره اى در مورد آن اکتفا مى شود، نقش 
بنیادین عقل در شناخت حقیقت خود و خدا و جهان است. باید گفت که «عقل» مهم ترین 
ابزار آدمى براى «خودشناسى، خداشناسى و جهان شناسى» است. اساساً «شناخت واقعى» 
با «درك حقیقت امور» حاصل مى شود و چنین شناختى شامل همۀ ابعاد وجودى یعنى هم 
ظاهر و هم باطن امور است. به طورکلى «شناخت» براى انسان در سه حوزة خودشناسى، 
خداشناسى و جهان شناسى مطرح مى شود که البته متناظر و متناسب با یکدیگر هم هستند، 
یعنى شناخت انسان از «جهان» متناظر و متناسب با شناخت او از «خود» و شناخت او از 
«خدا» است. البته از بیان اولیاى الهى مى توان نتیجه گرفت که «خودشناسى» پایۀ اصلى سایر 

شناخت هاست و تا کسى خود را نشناسد، نمى تواند خدا و جهان را بشناسد.1
بدین ترتیب مى توان، سه کارکرد مهم عقل را چنین ارائه نمود: 

   

8- بحث و نتیجه گیرى

با توجه به مطالب بیان شده، «چیستى عقل و کیستى عاقلان» روشن مى شود. درواقع «عقل» 
کارکردهایى دارد و عاقلان ویژگى هایى دارند. اگرچه امروزه عموم مردم «هوش» و «عقل» 
1.پیامبراکرم فرمود: «مَنْ  عَرَفَ نفَْسَهُ  فَقَدْ عَرَفَ رَبَّهُ» (مصباح الشریعه: 13) و مولای متقیان فرمود: «مَنْ  عَرَفَ  نفَْسَهُ  فَهُوَ 

لغَِیْرِهِ أَعْرَفُ» (تمیمی آمدی، 1366: 232 ).
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را یکسان مى پندارند اما تفاوتى اساسى میان آن ها وجود دارد؛ «عقل» در مقابل «جهل» قرار 
مى گیرد نه «هوش» و بدین ترتیب «جاهل» به کسى گفته مى شود که «عاقل» نباشد نه اینکه 
«باهوش» نباشد. همچنین تفاوتى اساسى میان «سواد و مدرك و داشتن اطلاعات» با «علم 
و فهم و درك و معرفت» وجود دارد. در اصل «جاهل» به کسى گفته نمى شود که «سواد 
و مدرك و اطلاعات» نداشته باشد1 بلکه جاهل کسى است که «ویژگى هاى بیان شده براى 
عاقلان» را نداشته باشد، اگرچه منافاتى میان داشتنِ «سواد و مدرك و اطلاعات» با داشتنِ «علم 

و فهم و درك و معرفت» وجود ندارد و جمع آن ها در یک انسان ممکن است.
 در تعالیم اسلامى کمال انسان، در کمال عقل اوست2 و «عقل» مهم ترین ابزار انسان براى 
عبادت خدا و رسیدن به بهشت و خروج از ورطۀ جهل و تبعات جاهلیت و درکات جهنم 
است. «حق» مبدأ آفرینش3 و «عقل» همان حجت درونى براى یافتن آن مبدأ و پیمودن راه 
حق و رسیدن به حقیقت است؛ خداى متعال با دادنِ عقل به آدمیان و فرستادن حجت هاى 
بیرونى (انبیاء) -به عنوان یادآورى کنندگان و تذکّردهندگان بیرونى4- حجت را بر انسان ها تمام 
کرده و دیگر هیچ جاى بهانه اى برایشان باقى نگذاشته است. انسان ها با داشتن سرمایۀ «عقل» 
توانایى تشخیص «حق و باطل» را پیدا کرده اند و در دوراهى انتخاب «حق یا باطل» و «حلال 
یا حرام» قرار گرفته اند؛ «مسئول بودن» و «حسابرسى» پیامد همین «مختار بودن و اتمام حجت 
است، بدین ترتیب انسان ها آنچه را که باید بفهمند، مى فهمند مگر اینکه خود را به نادانى بزنند 

و خودشان نخواهند که بفهمند:

«وَ لا تَلْبِسُوا الحَْقَّ باِلبْاطِلِ وَ تَکْتُمُوا الحَْقَّ وَ أَنْتُمْ  تَعْلَمُونَ» )بقره، 42( «و حق را به باطل 

1.ممکن است حتى کسى «سواد و اطلاعات» بسیارى در مورد «دین و علوم دینى» داشته باشد اما در میزان الهى، به دلیل 
نداشتن شاخص ها و ویژگى هاى عاقلان، جاهل محسوب شود.

2.حضرت على فرموده است: «کَمَالُ الإِْنْسَانِ العَْقْلُ » (همان: 50).
اعَۀَ لآَتِیَۀ ...» (حجر، 85) «و آسمان ها و زمین و آنچه را میان  ماواتِ وَ الأَْرْضَ وَ ما بیَْنَهُما إِلاَّ باِلحَْقِ  ِّ وَ إِنَّ السَّ 3.«وَ ما خَلَقْنَا السَّ

آن دوتاست، جز به حق نیافریدیم، و بی تردید قیامت آمدنی است» (انصاریان، 1383: 266).
رٌ» (غاشیه، 21) «پس تذکر ده، که تو فقط تذکر دهنده ای» (انصاریان، 1383: 592). باید توجه داشت  رْ إِنَّما أَنْتَ مُذَکِّ 4.«فَذَکِّ
که «تذکر و یادآورى» در جایى صدق مى کند که کسى قبلاً چیزى را مى دانسته و حالا فردى به عنوان تذکردهنده سعى مى کند 

آنچه را که وى مى داند و یا از یاد و خاطرش رفته است، به یادش بیاورد.
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درنیامیزید، و حقیقت را- با آنکه خود می دانید- كتمان نکنید» )فولادوند، 1418ق: 8(.
بنابه آموزه هاى اسلامى و کلام حضرت على «دیندارى» و «ایمان» از  دیگر ثمرات «تعقل»1 است  
و بى دینان و کافران اگرچه شاید افرادى باهوش باشند ولى افرادى جاهل هستند که از سرمایۀ 
عقل خود بهره نمى برند و «خردورزى» نمى کنند و به همین دلیل نه تنها بدترین جنبندگان 
روى زمین معرفى شده اند2 بلکه در «تاریکى جهل» و «جهنم خامى و عدم رشد و مکافات 
عمل خویش» به سر مى برند3 و در قرآن کریم نیز خبر داده شده که وضعیت زندگى آنان 

همانند وضعیت زندگى حیوانات است.4 
بشر تنها از طریق «تعقل و خردورزى» است که از سطح حیوانى فرا مى رود و با هر فهمى در 
مسیر قرب الهى و تعالى معنوى گامى بر مى دارد و به خداى عالم، نزدیک تر و شبیه تر مى شود.
از  انسان  پرسش هاى  اما همۀ  است  آفریده  پرسشگر  و  کنجکاو  را  انسان  متعال،  خداى 
«عقل» سرچشمه نمى گیرند؛ «عقل» تشنۀ درك حقیقت است و پرسش هایى مطرح مى کند 
که کوشش براى پاسخگویى به آن ها، از یک طرف یک حرکت عقلانى را براى انسان فراهم 
مى کند و از سوى دیگر موجب رشد و شکوفایى خود عقل مى شود. «حرکت عقلى» که با 
گام هاى فهم و توشه هاى علم و معرفت حاصل مى شود، وجود انسان را به سوى وسعت و 
عظمت پیش مى برد؛ به بیان دیگر هر فهمى انسان را بزرگ تر مى کند و او را به اقلیم هاى تازه اى از 
هستى، وارد مى کند و جان او را تازه مى کند. این حرکت عقلى و معرفتى و وجودى، اساس 
هستى انسانى (هستى در شأن مقام انسان) را تشکیل مى دهد و انسان به جایگاهى که شایستۀ 

اوست مى رساند.  «عقل» نقشى بنیادین در «شناخت حقیقت خود و خدا و جهان» دارد.

1.«لاَ دِینَ لمَِنْ لاَ عَقْلَ لهَُ» (تمیمی آمدی،1366: 55)؛ «مَا آمَنَ المُْؤْمِنُ حَتَّی عَقَلَ»  (تمیمی آمدی، 1366: 50).
ِ الَّذینَ کَفَرُوا فَهُمْ لا یُؤْمِنُونَ»  وَابِ  عِنْدَ االلهَّ مُّ البُْکْمُ الَّذینَ لا یَعْقِلُونَ» (انفال، 22)؛ «إِنَّ شَرَّ الدَّ ِ الصُّ وَابِ  عِنْدَ االلهَّ 2.«إِنَّ شَرَّ الدَّ

(انفال، 55).
لُماتِ أُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ هُمْ فیها خالدُِونَ» (بقره، 257). اغُوتُ یُخْرِجُونهَُمْ  مِنَ النُّورِ إِلیَ الظُّ 3. «... وَ الَّذینَ کَفَرُوا أَوْلیِائهُُمُ الطَّ

بوُا بآِیاتِنا أُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ هُمْ فیها خالدُِونَ» (بقره، 39). «وَ الَّذینَ  کَفَرُوا وَ کَذَّ
4. «... وَ الَّذینَ کَفَرُوا یَتَمَتَّعُونَ وَ یَأْکُلُونَ کَما تَأْکُلُ  الأَْنْعامُ وَ النَّارُ مَثْویً لهَُمْ» (محمد، 12)؛ «أُولئِکَ کَالأَْنْعامِ بلَْ هُمْ أَضَلُّ أُولئِکَ 

هُمُ الغْافِلُونَ» (اعراف، 179).
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بررسى آموزه هاى اسلامى و کلام حضرت على نشان داد کسانى که براى «حق و باطل» 
تفاوتى قائل نیستند و «حلال و حرام» را رعایت نمى کنند، درواقع «عاقل» نیستند.1 از سوى 
دیگر، بر عهدة انسان است که در زندگى به سبک انسانى و عاقلانه، حق هاى متعددى را 
رعایت  کند: «حق خالق» و «حق مخلوقات» (اعم از حق بدن و نفس خود، حق سایر انسان ها 
چه آشنا چه غریبه، حق حیوانات، حق محیط زیست و طبیعت)؛ رعایت نکردن این حق ها، 
نشانۀ جاهل بودن است؛ همچنین عدول و روى گردانى از حق در هرکدام از موارد مذکور، 
به معناى خارج شدن از صراط مستقیم عدل و عدالت و دچار ظلم شدن است؛ ظالم کسى 
است که عدل و حق را رعایت نمى کند و هر ظلم و ستمى، عواقبى خواهد داشت که درنهایت 

َ لا یَظْلِمُ  النَّاسَ شَیْئاً وَ لکِنَّ النَّاسَ أَنْفُسَهُمْ یَظْلِمُونَ» )یونس،  به خود افراد برمى گردد: «إِنَّ االلهَّ

44( «یقیناً خدا هیچ ستمی به مردم روا نمی دارد، ولی مردم [با روی گردانی از حق ] بر خود ستم 

می ورزند» )انصاریان، 1383: 214(.
گرفتار شدن در عذاب هاى جهنمى، پیامد همین عمل هاى جاهلانه است:

ئَۀِ فَکُبَّتْ وُجُوهُهُمْ فِی النَّارِ هَلْ تُجْزَوْنَ إِلاَّ ما كُنْتُمْ تَعْمَلُونَ » )نمل،90( «و  یِّ «وَ مَنْ جاءَ باِلسَّ
آنان که کارهای بد و زشت بیاورند، به رو در آتش افکنده می شوند؛ [و به آنان گویند:] آیا جز 

آنچه انجام دادید پاداشتان داده اند؟» (انصاریان، 1383: 385). 
افرادى که از سرنوشت پیشینیان و حوادث روزگار خود، عبرت نمى گیرند، عاقل نیستند.2 
«عبرت گیرى» یعنى از چیزى، به چیز دیگرى منتقل شدن و در اصل به معناى «عبور از 
ظاهر و درك باطن»، «عبور از سطح و رسیدن به عمق» یا «عبور از زمان حال یا گذشته 
براى دیدن یا پیش بینى آینده» است. عاقلان از تجربیات دیگران استفاده مى کنند و خطاهاى 
آنان را تکرار نمى کنند. بنابه آموزه هاى اسلامى و الگوهاى معصوم آن، عاقلان «آینده بین و 

یْطانِ إِنَّهُ لکَُمْ عَدُوٌّ مُبینٌ» (بقره، 168). ا فِی الأَْرْضِ حَلالاً طَیِّباً وَ لا تَتَّبِعُوا خُطُواتِ الشَّ 1.«یا أَیُّهَا النَّاسُ کُلُوا مِمَّ
2. «العَْاقِلُ  ... إِذَا نظََرَ اعْتَبَرَ» (تمیمی آمدی، 1366: 54).
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آینده نگر»1هستند؛ افرادى که به پیامد کارهاى خود نمى اندیشند، جاهل هستند. «پندپذیرى 
و قبول نصیحت و موعظۀ خیرخواهان»2، «حفظ قواى شهوت و غضب از طغیان یا افراط و 

تفریط»3 و «مبارزه و مخالفت با هواهاى نفسانى» از دیگر ویژگى هاى عاقلان است.4
کلام امیر به ما مى آموزد که: «عاقل» به کسى مى گویند که اعمالش (افکار و گفتار و 
رفتارش) متعادل یعنى «به جا، به موقع، به اندازه» باشد؛ درواقع عاقل کسى است که هر کسى یا 
هر چیزى را در جاى مناسبش قرار مى دهد و در هر کارى از افراط و تفریط، دورى مى کند؛ 
همچنین «عاقل» در پى کمال نفس خویش است ولى جاهل از خود غافل و بیگانه شده و 
به جاى «بودن» در اندیشۀ «داشتن» هستند؛5 درواقع «کمال» یک واقعیت درونى و مربوط به 
شکوفایى استعدادهاى انسانى و فعلیت یافتن قواى ادراکى بشر است و آنان که مشغول دنیا 
مى شوند و تنها در جمع و تکثیر مال و منال دنیایى مى کوشند، از کمال نفس خود بازمى مانند 
و همین روست که هیچگاه احساس رضایت و آرامش و شادى حقیقى را تجربه نخواهند 
کرد؛ بر این اساس در تعالیم اسلامى، «دنیا در کنار آخرت» مطلوب است و هیچ کدام به تنهایى 
سفارش نشده اند و به آدمیان  آموزش داده مى شود که با اصل قرار دادن آخرت، نصیب و بهرة 

خود را از دنیا فراموش نکنند:

ُ إِلیَْکَ  نْیا وَ أَحْسِنْ كَما أَحْسَنَ االلهَّ ارَ الآْخِرَةَ وَ لا تَنْسَ نصَیبَکَ  مِنَ الدُّ ُ الدَّ «وَ ابْتَغِ فیما آتاكَ االلهَّ
َ لا یُحِبُّ المُْفْسِدینَ» )قصص، 77( «در آنچه خدا به تو عطا  وَ لا تَبْغِ الفَْسادَ فِی الأَْرْضِ إِنَّ االلهَّ
كرده است سرای آخرت را بجوی، و سهم خود را از دنیا فراموش مکن، و نیکی كن همان 
گونه كه خدا به تو نیکی كرده است، و در زمین خواهان فساد مباش، بی تردید خدا مفسدان را 

دوست ندارد» )انصاریان، 1383: 394(.

و دنیا را در کنار آخرت بخواهند:

دُ لیَِوْمِ المَْعَاد» (همان: 148). 1. «مِنَ العَْقْلِ التَّزَوُّ
2. «العاقلُ  مَن اتَّعَظَ بغَِیرِه» (همان: 225).

3.«العَْاقِلُ  مَنْ  یَمْلِکُ  نفَْسَهُ  إِذَا غَضِبَ وَ إِذَا رَغِبَ وَ إِذَا رَهِبَ» (همان: 54).
4.«العَْاقِلُ  مَنْ  أَمَاتَ  شَهْوَتَهُ » (همان: 240)؛ «العَْاقِلُ  مَنْ  غَلَبَ  هَوَاهُ » (همان: 54).

5.«العَْاقِلُ  یَطْلُبُ  الکَْمَالَ  الجَْاهِلُ یَطْلُبُ المَْالَ» (تمیمی آمدی، 1366: 54).
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نْیا حَسَنَۀً وَ فِی الآْخِرَةِ حَسَنَۀً وَ قِنا عَذابَ النَّارِ» )بقره، 201( «... رَبَّنا آتِنا فِی  الدُّ
«جاهلان» از انجام گناه و تکرار و اصرار بر گناه ابایى ندارند اما «عاقلان» کسانى هستند که  

به فواحش و گناهان نزدیک نمى شوند:

«... وَ لا تَقْرَبوُا الفَْواحِشَ ما ظَهَرَ مِنْها وَ ما بطََنَ...» )انعام، 151( «... و به كارهای زشت چه 

آشکار و چه پنهانش نزدیک نشوید...» )انصاریان، 1383: 148(.
 بر خلاف جاهلان، عاقلان درصورتى که دچار لغزش و خطا شوند، استغفار و جبران مى کنند 

و از تکرار خطا و اصرار بر آن پرهیز مى کنند1 و زبان خود را حفظ مى کنند.2 
نکتۀ مهم دیگر در مورد ثمرات عقل مندى و خردورزى، تأثیر آن بر سلامت روانى و معنوى 

است. حضرت على «کم عقلى» را به عنوان «سخت ترین مرض» معرفى نموده 3 و «سلامتى» 
را یکى از ثمرات تعقل و خردورزى، خوانده است.4  

حضرت على به ما آموخته است که از نصیحت نرنجیم و پندپذیر باشیم و اینک نوبت 
ماست که بنا به توصیه هاى آن حضرت و با بهر گیرى از گنجینۀ آموزه هاى اسلامى در مورد 
عقل و ویژگى هاى عاقلان، در خود تأمل کنیم و به حساب خود برسیم قبل اینکه به حسابمان 

برسند: «حَاسِبُوا أَنْفُسَکُمْ  قَبْلَ أَنْ تُحَاسَبُوا وَ وَازِنوُهَا قَبْلَ أَنْ تُوَازَنوُا» (تمیمی آمدی،1366: 
236)؛ ببینیم که آیا فردى عاقل هستیم و از عقل خود بهرة کافى و شایسته مى بریم یا نیاز 

به بازنگرى در خود و سبک زندگى خویش داریم. بنا به کلام مولا على، شایسته است 
که زندگى خود را به گونه اى تنظیم کنیم که هر روز در جهت شکوفایى استعدادهاى عقلانى 
خویش، قدم برداریم و دلخوش به استفاده از هوش و هوشمندى خود نباشیم، زیرا چنانچه 
بیان شد هوشمندى به معناى عقلمندى نیست؛ اگرچه «عقل» با «هوش» منافاتى ندارد اما 
هوشِ بدون همراهى عقل، مى تواند انسان را در ورطۀ جهالت بیندازد و به تباهى و هلاکت 

هَ عَنِ العُْیُوبِ» (همان: 54). نوُبِ  وَ تَنَزَّ عَ  عَنِ  الذُّ 1.«العَْاقِلُ  مَنْ  تَوَرَّ
2.«العاقلُ  مَن عَقِلَ لسِانهَ» (همان: 54).

3.«لاَ مَرَضَ أَضْنَی مِنْ قِلَّۀِ العَْقْلِ» (همان: 55).
لاَمَۀُ» (همان: 52). 4.«أَصْلُ العَْقْلِ  الفِْکْرُ وَ ثَمَرَتُهُ السَّ
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کشاند و موجب سقوط او در درکات جهنم شود. حضرت على در جایى تصریح فرموده 
است: «به خدا سوگند معاویه از من باهوش تر نیست، او فریبکارى مى کند و براى رسیدن به 
اهدافش از فسق و مکر و دروغ استفاده مى کند و اگر کراهیتّ مکر و فریبکارى نبود، من از 

باهوش ترین انسان ها  هستم...»:

ی وَ لکَِنَّهُ یَغْدِرُ وَ یَفْجُرُ وَ لوَْ لاَ كَرَاهِیَۀُ الغَْدْرِ لکَُنْتُ مِنْ أَدْهَی  النَّاس...»  ِ مَا مُعَاوِیَۀُ بأَِدْهَی مِنِّ «وَ االلهَّ
)نهج البلاغۀ، صبحی صالح: 318(؛ و در جاى دیگر اعلام فرموده است: «آگاه باشید كه اگر 
تقوای الهی نبود، من تیزهوش ترین مرد عرب بودم» «هَیْهَاتَ لوَْ لاَ التُّقَی لکَُنْتُ أَدْهَی  العَْرَبِ» 

)تمیمی آمدی، 1366: 120(.1  

اولین کمکى که هرکدام از افراد جوامع اسلامى مى توانند به تشکیل جامعه و تمدن اسلامى 
نمایند، این است که خودشان یکى از جاهلان نباشند و سعى کنند تا به  معناى حقیقى، «عاقل» 
شوند و سپس براى عاقل کردن سایرین بکوشند و با جهل و جاهلان مبارزه کنند. باید 
دانست که بى تردید جامعۀ آرمانى اسلامى، اجتماعى از افراد عاقل خواهد بود و بر هر کدام از 
ما مسلمانان واجب است که وظیفۀ خود را براى تشکیل جامعه و تمدن اسلامى انجام دهیم.

1. در ضمن حدیثى، امام صادق معاویه را داراى «نکرا» خوانده است، نه برخوردار از «عقل»؛ آنگاه که شخصى به محضر 
حْمَنُ وَ اکْتُسِبَ بِهِ الجِْنَانُ؛ قَالَ: قُلْتُ فَالَّذِي  ایشان مى رسد و از «چیستى عقل» مى پرسد: «قُلْتُ لهَُ: مَا العَْقْلُ؛ قَالَ: مَا عُبِدَ بِهِ الرَّ

یْطَنَۀُ وَ هِیَ شَبِیهَۀٌ باِلعَْقْلِ» (مجلسی، 1403ق:  170/33).  کَانَ فِی مُعَاوِیَۀَ؛ فَقَالَ: تِلْکَ النَّکْرَاءُ، تِلْکَ الشَّ
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