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اللمعة السادسة و العشرون فی شرح الدعاء السادس و العشرین 

بسم اللّه الرحمن الرحیم 

و به نستعین 

الحمد للّه الذی جعل التذکّر للجیران و الأولیاء سنّةً سنیّةً، و البرّ و الإحسان إلیهم طریقةً جیّدةً؛ و الصلاة و السلام علی الحقیقة الأحمدیّة، و علی أهل بیته و عترته المعصومیّة.

فیقول المستعین للحضرة الأحدیّة علی توفیق التذکّر للجیران و الأولیاء الحقیقیّة محمد باقر بن السیّد محمّد من السادات الموسویّة _ کان اللّه جاراً و ولیّاً لهما فی العوالم الموجودیّة بحقّ محمّدٍ و آله خیر البریّة _ : هذه اللمعة السادسة و العشرون من لوامع الأنوار العرشیّة فی شرح الصحیفة السجّادیّة _ علیه و علی آبائه و أبنائه صلاةٌ غیر متناهیةٍ _ . 

وَ کَانَ مِنْ دُعَائِهِ _ عَلَیْهِ السَّلاَمُ _ لِجِیرَانِهِ وَ أَوْلِیَائِهِ إِذَا ذَکَرَهُمْ. 

«الجیران»: جمع جار؛ و هو لغةً: المجاور فی السکن _ کما مرّ _ . و قیل: «المجاور بلافاصلةٍ»(1)، کما قال الفیّومیّ: «جاوره مجاورةً(2) : إذا لا صقه فی السکن»(3).
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1- 1. هذا قول ابن الإعرابیّ علی ما حکاه عنه ثعلب، راجع: التعلیقة الآتیة.

2- 2. المصابح: + و جواراً من باب قاتل، والاسم الجُوار بالضمّ.

3- 3. راجع: «المصباح المنیر» ص 157.




و شرعاً قیل: «من یلی الدار إلی أربعین ذراعاً من کلّ جانبٍ»، و به قال الشهید الأوّل فی اللمعة(1)؛

و قیل: «أربعین داراً من کلّ جانبٍ»؛ 

و قال الشهید الثانی فی شرح اللمعة: «و الأقوی الرجوع فی الجیران إلی العرف، لأنّ القول الأوّل و إن کان المشهور إلاّ أنّ مستنده ضعیفٌ، و القول الثانی مستندٌ إلی روایةٍ عامّیّةٍ روتها عائشة من النبیّ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ قال: «الجارّ إلی أربعین داراً»(2).

و کأنّه _ رحمه اللّه _ غفل عمّا رواه ثقة الإسلام فی الکافی(3) بسندٍ حسنٍ _ بل صحیحٍ _ عن أبی جعفرٍ _ علیه السلام _ انّه قال: «حدّ الجوار أربعون داراً من کلّ جانبٍ من بین یدیه و عن خلفه و عن یمینه و عن شماله»؛ 

و(4) عن أبی عبداللّه _ علیه السلام _ قال: «قال رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه آله و سلّم _ : کلّ أربعین داراً جیرانٌ من بین یدیه و من خلفه و عن یمینه و عن شماله». فمستند القول الثانی هاتان الروایتان، لا ماروته عائشة. فلا معدل من القول به؛ هکذا ذکره الفاضل الشارح(5).

و لکن المعمول به فی زماننا هذا انّ معرفته موکولٌ إلی العرف. 

اعلم! أن حقّ الجوار قریبٌ من حقّ الرحم، فانّ له حقّاً وراء حقّ المسلم علی أخیه المسلم؛ قال النبیّ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : «الجیران ثلاثةٌ: جارٌ له حقٌ واحدٌ، و هو
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1- 1. راجع: «الروضة البهیّة» ج 5 ص 29.

2- 2. راجع: نفس المصدر، انظر أیضاً: «بحارالأنوار» ج 65 ص 223.

3- 3. راجع: «الکافی» ج 2 ص 669 الحدیث 2، وانظر: «وسائل الشیعة» ج 12 ص 132 الحدیث 15855.

4- 4. راجع: «الکافی» ج 2 ص 666 الحدیث 1، نفس المصدر و المجلّد ص 669 الحدیث 1، وانظر: «وسائل الشیعة» ج 12 ص 132 الحدیث 15856، «مستدرک الوسائل» ج 8 ص 431 الحدیث 9906.

5- 5. راجع: «ریاض السالکین» ج 4 ص 151.




الجار المشرک له حقّ الجار؛ و جارٌ له حقّان حقّ الجوار و حقّ الإسلام، و هو الجار المسلم؛ و جارٌ له ثلاثة حقوقٍ حقّ الجوار و حقّ الإسلام و حقّ الرحم، و هو الجار المسلم ذوالرحم»(1).

و قیل له: «انّ فلانة تصوم النهار و تقوم اللیل إلّا انّها تؤذی جیرانها، 

فقال: هی فی النار!»(2)؛

و قال _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : «ما آمن بی من بات شبعانا و جاره جائعٌ»(3)؛

و عنه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : «ما زال أخی جبرئیل یوصینی بالجار حتّی ظننت أنه یورّث!»(4).

<و یطلق الجار علی الناصر و الحلیف، و هو المعاهد؛ یقال منه: تحالفنا: إذا تعاهدا علی أن یکون أمرهما واحداً فی النصرة و الحمایة، لأنّ کلّاً منهما لصاحبه علی التناصر؛ و: بینهما حِلفٌ و حِلفةٌ _ بالکسر _ أی: عهدٌ(5)>.

ثمّ اعلم! أنّه لا ینحصر حقّه فی کفّ الأذی، فانّه حقّ کلّ أحدٍ؛ بل لابدّ من الرفق و اسداء الخیر و تشریکه فیما یملکه و یحتاج هو إلیه من المطاعم، و عیادته فی المرض، و تعزیته عند مصیبته، و تهنئته فی مسرّته، و الصفح عن زلّته و ستر عورته، و غضّ البصر عن حرمته، و التوجّه لعیاله فی غیبته، و الإشارة إلی مصلحته، و تشییع جنازته، و أن
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1- 1. راجع _ مع تغییرٍ فی بعض الألفاظ _ : «مستدرک الوسائل» ج 8 ص 424 الحدیث 9878، «جامع الأخبار» ص 138، «روضة الواعظین» ج 2 ص 388، «شرح نهج البلاغة» ج 17 ص 10.

2- 2. راجع _ مع تغییر _ : «بحارالأنوار» ج 68 ص 394، «مجموعة ورّام» ج 1 ص 90.

3- 3. راجع: «الکافی» ج 2 ص 668 الحدیث 14، «وسائل الشیعة» ج 12 ص 129 الحدیث 15849، «بحارالأنوار» ج 74 ص 193، «عوالی اللئالی» ج 1 ص 269 الحدیث 74.

4- 4. راجع: «مستدرک الوسائل» ج 8 ص 422 الحدیث 9869.

5- 5. قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 152.




لایضایقه فیما یلتمس منه إذا أمکنه، و لم یضرّه مطلقاً، و لا یطیل البناء علیه فیشرف علی بیته أو یحجب الهواء عنه إلاّ بإذنه؛ و غیر ذلک ممّا ورد فی الأخبار. و معیار الکلّ رضاؤهم عنک، فان قالوا: أحسنت، کنت محسناً، و إن قالوا مسیءٌ، کنت مسیئاً _ کما فی النبویّ _ (1).

و علیک بالتعمیم فی الجار کما قلناه لک فی «الأبوین» و «الإبن» من الجسمانیّة و الروحانیّة.

<و «الأولیاء»: جمع ولیّ، فعیلٌ بمعنی فاعلٍ. و یطلق علی معانٍ کثیرةٍ _ کما مرّ غیر مرّةٍ _، و المناسب هنا_ : المحبّ و المعین و الناصر و الصدّیق _ ذکراً کان أو أنثی _(2)>.

اللَّهُمَّ صَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، وَ تَوَلَّنِی فِی جِیرَانِی وَ مَوَالِیَ الْعَارِفِینَ بِحَقِّنَا، وَ الْمُنَابِذِینَ لاِءَعْدَائِنَا بِأَفْضَلِ وَلاَیَتِکَ. 

و «تولّنی» أی: اجعلنی متولّیاً لأمورهم و قضاء حوائجهم. قال ابن الأثیر فی النهایة: «و کأنّ الولایة تشعر بالتدبیر و القدرة و الفعل»(3).

و «فی» ظرفیّةٌ مجازیّةٌ. 

و «موالیّ العارفین بحقّنا» أی: المحبّین و الناصرین العارفین بحقّنا، أی: بإمامتنا القائلین بنا و بأنّنا منصوصون من جانب اللّه و رسوله لخلافته و وصایته واحداً بعد واحدٍ، و کون طاعتنا مفروضةً کطاعة اللّه و رسوله _ لقوله تعالی: «أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ وَ أُولِی الاْءَمْرِ مِنْکُمْ»(4) _ . و کون محبّتنا واجبةً _ لقوله تعالی: «قُلْ لَا أَسْأَلُکُمْ عَلَیْهِ أَجْراً إِلاَّ الْمَوَدَّةَ فِی الْقُربَی»(5) _ ، و نحن خزّان علم اللّه و حججه علی الخلائق کلّها، و نحن رؤساء الکلّ و الکلّ مرؤوسٌ، و بأیدینا تربیة الکلّ، و لنا الولایة الکلّیّة _ کما مرّ غیر مرّةٍ _ .
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1- 1. لم أهتد إلی مراده.

2- 2. قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 152.

3- 3. راجع: «النهایة» ج 5 ص 227.

4- 4. کریمة 59 النساء.

5- 5. کریمة 23 الشوری.




والحاصل: الاعتقاد فیهم ما اعتقدت فی حقّ محمّدٍ _ صلّی اللّه علیه آله و سلّم _ إلاّ النبوّة. فخرج أهل الخلاف الّذین نصبوا عداوتهم و جهلوا حقّهم و ما عرفوهم، بل کفروا بهم! فصارت میتتهم میتةً جاهلیّةً!!. فالصفة حینئذٍ احترازیّةٌ. 

و «المنابذه» _ بالذال المعجمة _ : مفاعلةٌ من النبذ، و هو طرح الشیء و رمیه؛ قال _ تعالی _ : «فَنَبَذُوهُ وَرَاءَ ظُهُورِهِمْ»(1) أی: رفضوه و طرحوه و رموا به. و قیل _ : «المنابذة _ : المعاندة، من: نابذه علی الحرب: کاشفه»(2). و هی صفةٌ أخری لل«موالی». <و فی النعتین إشارةٌ إلی أنّ موالاتهم _ علیهم السلام _ لا یکون إلاّ بمعرفة حقّهم و مخالفة أعدائهم و معاداتهم(3)>، و انّهم _ علیهم السلام _ أصول کلّ خیرٍ و أعداؤهم أصول کلّ شرٍّ، لما روی عن أبی عبداللّه _ علیه السلام _ قال: «نحن أصل کلّ خیرٍ و من فروعنا کلّ برٍّ، فمن البرّ التوحید والصلاة والصیام و کظم الغیظ و العفو عن المسیء و رحمة الفقیر و تعهّد الجار و الإقرار بالفضل لأهله؛ و عدوّنا أصول کلّ شرٍّ و من فروعهم کلّ قبیحٍ و فاحشةٍ، فمنهم الکذب و البخل و النمیمة و القطیعة و أکل الرباء و أکل مال الیتیم بغیر حقًّه و تعدّی حدود اللّه الّتی أمر اللّه و رکوب الفاحشة(4) _ ما ظهر منها و ما بطن _ و الزنا و السرقة و کلّ ماوافق ذلک من القبیح؛ فکذب من زعم انّه معنا و هو متعلّقٌ بفروع غیرنا»(5).

و «الباء» من قوله: «بأفضل» إمّا للإستعانة _ فیکون الظرف لغواً متعلّقاً ب«تولّنی» _ ؛ و إمّا للملابسة _ فیکون مستقرّاً متعلّقاً بمحذوفٍ هو حالٌ من فاعل «تولّنی» _ ، أی: متلبّساً بأفضل ولایتک.
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1- 1. کریمة 187 آل عمران.

2- 2. هذا قول محدّث الجزائریّ، راجع: «نورالأنوار» ص 142.

3- 3. قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 153.

4- 4. المصدر: الفواحش.

5- 5. راجع: «الکافی» ج 8 ص 243 الحدیث 336، «وسائل الشیعة» ج 27 ص 70 الحدیث 33226، «بحارالأنوار» ج 24 ص 303.




وَ وَفَّقْهُمْ لاِءِقَامَةِ سُنَّتِکَ، وَ الاْءَخْذِ بِمَحَاسِنِ أَدَبِکَ فِی إِرْفَاقِ ضَعِیفِهِمْ، وَ سَدَّ خَلَّتِهِمْ، وَ عِیَادَةِ مَرِیضِهِمْ، وَ هِدَایَةِ مُسْتَرْشِدِهِمْ، وَ مُنَاصَحَةِ مُسْتَشِیرِهِمْ، وَ تَعَهُّدِ قَادِمِهِمْ، وَ کِتْمَانِ أَسْرَارِهِمْ، وَ سَتْرِ عَوْرَاتِهِمْ، وَ نُصْرَةِ مَظْلُومِهِمْ، وَ حُسْنِ مُوَاسَاتِهِمْ بِالْمَاعُونِ، وَ الْعَوْدِ عَلَیْهِمْ بِالْجِدَةِ وَ الاْءِفْضَالِ، وَ إِعْطَاءِ مَا یَجِبُ لَهُمْ قَبْلَ السُّؤَالِ. 

هکذا فی نسخة الأمّ؛ و قیل: «و فی روایةٍ: «و وفّقنی»، و هو أولی»(1)؛

والعهدة علیه، لأنّ عدم الوجدان لا یدلّ علی عدم الوجود. 

و قیل: «یمکن أن یکون قوله _ علیه السلام _ : «فی إرفاق ضعیفهم» متعلّقاً ب_«ولایتک»، أو ب_«تولّنی»؛ 

و هو و إن کان بحسب الظاهر بعیداً لکنّه بحسب المعنی أحسن. 

و قال الفاضل الشارح: «المناسب لعنوان الدعاء هو ما علیه الروایة من لفظ: «وفّقهم»، فیکون الغرض الدعاء لهم بالتوفیق باستعمال هذه الآداب و الأخذ بها فی معاشرة بعضهم بعضاً»(2)؛ انتهی. 

أقول : هذا لا تناسبه فقرة القبل و فقرات البعد!؛ و القیل الثانی أقرب. 

و «السُنّة» _ بالضمّ _ : الطریقة؛ و فی نسخةٍ: «سنن» _ بالجمع _ . 

و «أدب» کلّ شیءٍ: محافظته علی وجهٍ لا یتجاوز حدّه من طرفی الاِفراط و التفریط. و أدب کلّ شیءٍ بحسبه، فأدب الجسم جسمانیٌّ، و أدب النفس نفسانیٌّ، و أدب العقل عقلانیٌّ، و أدب الإلآه إلآهیٌّ؛ بل الآداب کلّها آدابٌ إلآهیّةٌ _ کما لا یخفی علی من له بصیرةٌ _. 

و «فی أءرفاق ضعیفهم». < بکسرة الهمزة: إیصال الرفق إلیهم؛ و بفتحها: أفعالٌ من
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1- 1. کما عن المحدّث الجزائریّ ناسباً هذا الضبط إلی نسخة الکفعمیّ و غیرها، راجع: «نورالأنوار» ص 142.

2- 2. راجع: «ریاض السالکین» ج 4 ص 154.




الرفق، و هو اللطف(1) (2)>. و هو إمّا متعلّقٌ ب_«وفّقهم»، أو ب_«تولّنی»، أو بکلتیهما_ علی سبیل التنازع _، أو ب_«الإقامة» و «الأخذ». 

و «السدّ»: الإصلاح. 

و «الخلّة» الحاجة؛ أی: إصلاح حاجتهم. 

و «هدایة مسترشدهم» أی: إرشاد من طلب الرشاد منهم. 

و «مناصحة مستشیرهم» أی: قول محض الحقّ من غیر أن یخالطه الباطل لمن طلب المشورة منهم. 

و «تعهّد قادمهم» أی: مراعاة من یرد علیهم من السفر_ کالاستطلاع إلی خبره و القیام بحاجته _... و غیر ذلک _ . و فی نسخة ابن ادریس: «و تفقّد غائبهم»؛ و فی الکفعمیّ تدخل هذه الفقرة فی الأصل.

< و «کتم» زیدٌ الحدیث کتماً: لم یطّلع علیه أحداً. 

و «الأسرار»: جمع سِرّ _ بالکسر _ ، و هو ما تخفیه و تکتمه من غیرک، و منه: «صدور الأحرار قبور الأسرار»؛ أی: إخفاء ما یحبّون إخفائه. 

و «العوْرات» _ بسکون الواو للتخفیف، و القیاس الفتح، و هو لغة هذیلٍ _ : جمع عورة، و هی کلّ شیءٍ یستره الإنسان أنفةً أو حیاءً. 

و «النُصرة» _ بالضمّ _ : الإعانة. 

و «المواساة»: مصدر آسیته بنفسی _ بالهمز و المدّ _ أی: سوّیته بها. و فی النهایة: «المواساة: المشارکة و المساهمة فی المعاش و الرزق. و أصله الهمزة، و قد تقلب(3)»(4). و فی القاموس: «آساه بماله مواساةً: أناله و جعله فیه أسوةً. أو لا یکون ذلک إلاّ من کفافٍ،
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1- 1. وانظر: «شرح الصحیفة» ص 261.
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فان کان من فضلةٍ فلیس مواساةً(1)»(2) >؛(3) انتهی.

و «الماعون» أصله المعونة، فالألف بدل الهاء. و هو اسمٌ لما یعان به _ کأثاث البیت <من القدر و الفأس و غیرهما ممّا جرت العادة بعاریته. و قیل: «الفرض و المعروف» >.

<و قیل: «هو کالعاریة و نحوها»؛(4)

و قیل: «هو مطلق الإعانة علی أیّ نحوٍ کان»(5)>. 

و یسمّی الماء أیضاً «ماعوناً»، و یسمّی الطاعة و الانقیاد : «ماعوناً». <و فیه تلمیحٌ إلی الآیة الکریمة _ : «الَّذِینَ هُمْ یُرَاعُونَ * وَ یَمْنَعُونَ الْمَاعُونَ»(6). روی فی تفسیره أبوبصیر عن الصادق _ علیه السلام _ قال: «هو القرض یقرضه و المعروف تصطنعه و متاع البیت یعیره، و منه الزکاة، 

قال(7): فقلت(8): انّ لنا جیراناً إذا أعرناهم متاعاً کسروه(9)! فعلینا جناحٌ بمنعهم(10)؟

قال: لا، لیس علیک جناحٌ إن تمنعهم(11) إذا کانوا کذلک»(12) >.

و جمعه مع الریاء والتهدید علیه یؤذن بتحریه، والقول به غیر بعیدٍ لولا انعقاد الإجماع علی کراهته. 

و قوله _ علیه السلام _ : «و العود علیهم» من العائدة بمعنی: إیصال المعروف إلیهم(13)؛ 
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1- 1. القاموس المحیط: بمواساةٍ.
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أو بمعنی: الرجوع _ أی: التکرار _ علیهم بالإنعام. 

و «الجدة»: الغناء والثروة. 

و «الإفضال» هنا: الکثرة فی العطاء. 

< و «إعطاء ما یجب لهم قبل السؤال» إمّا عطفٌ علی «العود»؛ أو علی: «الإفضال»؛ و التقدیر: و اعطائهم ما یجب لهم، فحذف المفعول الأوّل المضاف إلیه _ لدلالة الکلام علیه _ و أضاف المصدر إلی المفعول الثانی (1)>.

وَ اجْعَلْنِی_ اللَّهُمَّ!_ أَجْزِی بِالاْءِحْسانِ مُسِیئَهُمْ، وَ أُعْرِضُ بِالتَّجَاوُزِ عَنْ ظَالِمِهِمْ، وَ أَسْتَعْمِلْ حُسْنَ الظَّنِّ فِی کَافَّتِهِمْ، وَ أَتَوَلَّی بِالْبِرَّ عَامَّتَهُمْ، وَ أَغُضُّ بَصَرِی عَنْهُمْ عِفَّةً، وَ أُلِینُ جَانِبِی لَهُمْ تَوَاضُعاً، وَ أَرِقُّ عَلَی أَهْلِ الْبَلاَءِ مِنْهُمْ رَحْمَةً، وَ أُسِرُّ لَهُمْ بِالْغَیْبِ مَوَدَّةً، وَ أُحِبُّ بَقَاءَ النَّعْمَةِ عِنْدَهُمْ نُصْحاً، وَ أُوجِبُ لَهُمْ مَا أُوجِبُ لِحَامَّتِی، وَ أَرْعَی لَهُمْ مَا أَرْعَی لِخَاصَّتِی.

یعنی: أللّهمّ اجعلنی موفّقاً لأنّ أعمل مع المسیئین من الجیران و الموالی الإحسان إلیهم بدلاً عن إساءتهم إلیّ، ف_«الجزاء» هنا یستعمل فی مقابلة السیّئة بالحسنة؛ قال الشاعر:

یَجزُونَ عَن ظُلمِ أَهلِ الْظُلمِ مَغْفِرَةً وَ عَن إِسَاءَةِ أَهلِ السُّوءِ إِحسَانَا(2) 

و قال بالفارسیّة _ : 

بدی را بدی سهل باشد جزا اگر مردی أحسن إلی من أسا(3) 

و «أعرض»_ بصیغة المتکلّم _ من: الإعراض؛ یقال: أعرضت عن الشیء: أضربت و ولّیت عنه، أی: أعفو و أتجاوز عن ظلم الظالمین منهم فی حقّی.
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و «استعمل» به أی: أعمل بحسن الظنّ فی جملتهم و قاطبتهم. 

و «کافّة» قیل: «فی الأصل اسمٌ لجماعةٍ تکفّ مخالفیها، ثمّ استعملت فی معنی جمیع». 

و «التاء» فیها للنقل من الحرفیّة إلی الاسمیّة _ کما فی عامّة و خاصّة _. 

و قیل: «هی فی الأصل صفةٌ من «کفّ» بمعنی: منع، استعملت بمعنی الجملة بعلاقة انّها مانعةٌ للأجزاء عن التفرّق. و «التاء» فیها للتأنیث». 

و أکثر النحویّین علی أنها من الأسماء اللازمة للنصب علی الحالیّة، و أنّها مختصّةٌ بمن یعقل، و یقع مضافةً؛ و کفاهم شاهداً قوله _ علیه السلام _ ، فلا عبرة بقول من قال بخلافها. 

قوله _ علیه السلام _ : «و أتولّی بالبر عامّتهم». 

«البرّ»: العطف و الصلة و الاتّساع فی الإحسان، أی: و اجعلنی أمدّ و أعین جملتهم متلبّساً بالبرّ لهم و العطف علیهم. 

<و «غضّ» الرجل بصره و من بصره _ من باب نصر_ : خفض. 

و «العفّة»: الکفّ عمّا لا یحلّ، کنایةً عن ستر عیوبهم؛ أی: و اجعلنی أغضّ بصری عمّا لا یحلّ لی النظر إلیه من عوراتهم _ أی: عیوبهم _ . و انتصاب «عفّة» إمّا علی المصدریّة _ أی: أغضّ عفّةً _ أو علی المفعول لأجله _ أی: للعفّة _ ؛ و قس علیه نظائره من المنصوبات الآتیة.

و «لین الجانب»_ : کنایةٌ عن الرفق و التلطّف و التواضع؛ و منه قوله _ تعالی _ : «فَبَِما رَحْمَةٍ مِنَ اللَّهِ لِنْتَ لَهُمْ».(1) یقال: لان یلین لیناً و لَیاناً _ بالفتح _ ، و یتعدّی بالهمزة و التضعیف، فیقال: ألانه و لیّنه تلییناً.

و «التواضع»: التذلّل، و هو خلاف الترفّع و التکبّر؛ أی: إلانة تواضعٍ، أو: لأجل التواضع. 

و «رقّ» له یرقّ _ من باب ضرب _ رِقّةً _ بالکسر _ : عطف و تحنّن علیه. و عدّاه ب_«علی» لتضمینه معنی: العطف و التحنّن. 
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1- 1. کریمة 159 آل عمران.




و «أهل البلاء»: المبتلون بالمکروه. 

و «الرحمة»: رقّة القلب (1)>؛ أی: أکون رقیق القلب علی المبتلین منهم بالداء و المصائب.

و «أسرّ لهم» فی الصحاح: «أسررت الشیء: کتمته أو(2) أعلنته(3)، من الأضداد»(4)_(5) . و لا یبعد إرادتهما هنا و إن کان الأوّل هو الأظهر(6)، لأنّ الثانی لا داعی إلیه مع خلافه للظاهر.

و «الغیب» بمعنی: الغیبة، أی: حال غیبتهم؛ أو بمعنی: القلب، أی: أسرّ لهم بقلبی «مودّةً».

و انتصاب «مودّة» _ کنظائره السابقة _ علی المصدریّة، أو المفعول لأجله؛ أی: اسرار مودّةٍ، أو: لأجل المودّة. 

قوله _ علیه السلام _ : «و أحبّ بقاء النعمة عندهم نصحاً» أی: و أجعلنی أحبّ و أودّ دوام النعمة عندهم محبّة نصحٍ لهم؛ أو: لأجل النصح _ کنظائره _ . و یحتمل أن یکون الانتصاب فی الکلّ علی التمییزیّة.

قوله _ علیه السلام _ : «و أوجب لهم ما أوجب لحامّتی _... إلی آخره _»، بتشدید المیم _ من: حمّ الشیء یحمّ حمّاً من باب ضرب _ : قرب و دنا. ف_«حامّتی» أی: أقربائی و أهل بیتی؛ و منه قوله _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : «هؤلاء أهل بیتی و حامّتی اذهب(7) عنهم الرجس»(8).

و «رعی» له حقّه و حرمته رعیاً و رعایةً: حفظه.
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و «خاصّة» الإنسان: مَن له به خصوصیّةٌ من نسبٍ أو مودّةٍ. 

و «التاء» فیها للمبالغة؛ أی: أوجب و ألزم لهم ما أوجب و أثبت لأقاربی. 

اللَّهُمَّ صَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، وَ ارْزُقْنِی مِثْلَ ذَلِکَ مِنْهُمْ، وَ اجْعَلْ لِی أَوْفَی الْحُظُوظِ فِیما عِنْدَهُمْ، وَ زِدْهُمْ بَصِیرَةً فِی حَقِّی، وَ مَعْرِفَةً بِفَضْلِی حَتَّی یَسْعَدُوا بِی وَ أَسْعَدَبِهِمْ، آمِینَ رَبَّ الْعَالَمِینَ. 

«الرزق»: هنا بمعناه اللغوی، و هو: العطاء؛ أی أعطنی مثل ما سألتک أن تجعلنی علیه فی معاشرتهم، فیکونوا لی کما أکون لهم و یریدوا فی حقّی ما أریده فی حقّهم. 

و «أوفی» أی: أتمّ، من: و فی الشیء یفی: إذا تمّ. 

<و «الحظوظ»: جمع حظّ بمعنی: النصیب. 

و «فیما عندهم» أی: من محاسن الآداب و مکارم الأخلاق و صدق الموالاة و حسن الإعتقاد و الطاعة و الإنقیاد _ ... إلی غیر ذلک ممّا یرغب فیه السیّد الرئیس من موالیه و أتباعه _(1)>. 

و «البصیرة»: العلم و الخبرة، و قد یراد بها: قوّة القلب المنوّر بنور القدس یری بها حقائق الأشیاء و بواطنها، بمثابة البصر للنفس یری به صور الأشیاء و ظواهرها؛ و هی الّتی تسمّیها الحکماء: العاقلة النظریّة و القوّة القدسیّة. 

و قوله: «فی حقّی» أی: و فی الواجب الثابت لی علی جمیع الخلق. و المراد ب_«حقّه» _ علیه السلام _ قیل: «اعتقاد إمامته و فرض طاعته و وجوب موالاته و الاقتداء به والردّ إلیه و التسلیم له»(2)؛ انتهی. 

أقول: حقّه _ علیه السلام _ حقّ الإیجاد والتربیّة، فبعد الحقوق الواجبة حقوق الولایة
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2- 2. هذا قول علاّمة المدنیّ، راجع: «ریاض السالکین» ج 4 ص 172.




الکلّیّة؛ و لذا قال _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : من مات و لم یعرف إمام زمانه مات میتةً جاهلیّةً»(1).

و «المعرفة»: إدراک الشیء علی ما هو علیه؛ و قد تقدّم الکلام علیها. 

اعلم! أنّ معرفة کلّ شیءٍ فرع الإحاطة به، و إحاطة المحاط علی المحیط محالٌ، فمعرفته _ علیه السلام _ لا یحصل إلاّ بمحبّته و متابعته. و بقدر المحبّة و المتابعة یحصل المعرفة حتّی وصل إلی أعلی الدرجات _ کما یشاهد فی الحدیدة المحمیّة _ . فالعلم و المعرفة قابلٌ للزیادة والنقیصة _ کما مرّ بیانه فی الإیمان _ .

و «الفضل» و الفضیلة: الدرجة الرفیعة فی الشرف و الحسب و العلم و المعرفة. 

و «حتّی» بمعنی: کی التعلیلیّة؛ أی: کی تحصل لهم السعادة الأبدیّة بسببی و تحصل لی السعادة بسببهم؛ أمّا سعادتهم بسببه _ علیه السلام _ فظاهرةٌ، لأ نّهم بسببه _ علیه السلام _ کسبوا الصفات الحسنة و فازوا إلی الدرجات الرفیعة و اتّصلوا بمبادیهم القدسیّة؛ و أمّا سعادته _ علیه السلام _ بهم فبسبب تربیتهم و إرشادهم و تبلیغهم إلی مطلوبهم و بغیتهم الأصلیّة الفطریّة و میلهم من الکثرة إلی الوحدة الحقیقیّة.

و قیل: «هو _ علیه السلام _ إذا قضی حقوقهم و عاملهم بأکرم الأخلاق المذکورة فقد استحقّ من اللّه _ تعالی _ جزیل الثواب، فکانت هذه السعادة من اللّه _ تعالی _ حاصلةً بسببهم»(2)؛

و قیل: «سعادته _ علیه السلام _ بهم إمّا سعادةٌ دنیویّةٌ باعتبار أنّهم متی اعتقدوا إمامته تحرّوا خدمته فسعد بهم فی الدنیا؛ و إمّا سعادةٌ أخرویّةٌ. و ذلک لأنّه یهدیهم و یدعو لهم و ینفعهم و یشفع لهم، و کلّ ذلک سببٌ لرفع الدرجات فی الآخرة؛ مع أنّ الشفاعة فوق جمیع
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المراتب»(1). 

<و «آمین»: اسم فعلٍ مبنیٌّ علی الفتح، و معناه: استجب لی؛ أو: کذلک فلیکن. و فی الحدیث عن النبیّ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : «علمّنی جبرئیل _ علیه السلام _ آمین و قال _ : انّه کالختم علی الکتاب، أی_ : استجب و اقبل دعائی»؛ 

و عن أمیرالمؤمنین _ علیه السلام _ : «انّ آمین خاتمٌ إلآهیٌّ»(2)>، کما انّ الخاتم یحفظ الکتابة عن نظر الغیر فکذلک آمین یحفظ الدعاء عن الخیبة و یجعل الداعی مأموناً عن العقاب»(3)؛ و قد مرّ الکلام علیه مستوفیً فی آخر اللمعة الثانیة عشرة و السابعة عشرة، فلیرجع إلیه. 

***

و قد وفّقنی اللّه _ تعالی _ لإتمام هذه اللمعة السادسة و العشرین فی لیلة الأحد من العشر الأوّل لشهر ربیع الثانی سنة إحدی و ثلاثین و مأتین بعد الألف من الهجرة النبویّة _ علیه صنوف الآلآء و التحیّة _ .
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1- 1. هذا قریبٌ من قول محدّث الجزائریّ، راجع: «نور الأنوار» ص 142.

2- 2. قارن: «شرح الصحیفة» ص 264. والروایتان قد تکلّمنا حولهما فیما مضت من تعالیق الکتاب، و انظر أیضاً: التعلیقة الآتیة.

3- 3. وانظر: «النهایة» ج 1 ص 72.




اللمعة السابعة و العشرن فی شرح الدعاء السابع و العشرین 
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بسم اللّه الرحمن الرحیم 

و به نستعین 

الحمد للّه الّذی حصّن ثغور المسلمین بحبیبه أشرف المرسلین و حمی حوزة الإسلام و الدین بنبیّه خاتم النبیّین، و الصلاة و السلام علیه و علی آله سیّما وصیّه الّذی هو قاتل المشرکین. 

و بعد؛ فیقول المتحصّن إلی حصن ألطافه السرمدیّة محمّد باقر بن السیّد محمّد من السادات الموسویّة: هذه اللمعة السابعة و العشرون من لوامع الأنوار العرشیّة فی شرح الصحیفة السجّادیّة _ صلّی اللّه علیه و علی آبائه و أبنائه مادام حمی حوزة الإسلام بالشریعة المحمّدیّة _ . 

وَ کَانَ مِنْ دُعَائِهِ _ عَلَیْهِ السَّلاَمُ _ لاِءَهْلِ الثُّغُورِ. 

«الثغور» جمع ثَغْر _ بفتح الثاء المثلّثة و إسکان العین المعجمة _ . و هو <ما یلی دار الحرب و موضع المخافة من فروج البلدان(1)>. <و فی النهایة: «هو موضعٌ یکون(2) حدّاً 
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1- 1. قارن: «نور الأنوار» ص 142.

2- 2. النهایة: الموضع الّذی یکون.




فاصلاً بین بلاد المسلمین و الکفّار؛ و هو موضع المخافة من أطراف البلاد»(1).

و المراد ب_«أهل الثغور»: المرابطون بها الملازمون لها لحفظها. و یدخل فیهم من کان الثَغْر بلده و کان ساکناً فیه إذا وطّن نفسه علی المحافظة. و تسمّی الإقامة بالثغور: رباطاً و مرابطةً(2)>، لأنّ الربط أصله: الشدّ. و لمّا کان کلٌّ من الفریقین یربطون خیولهم فی ثغرهم و کلٌّ معدٌّ لصاحبه فسمّی ملازمة الثغر: رباطاً و مرابطةً. 

و الرباط مستحبٌّ استحباباً مؤکّداً دائماً _ : مع حضور الإمام و غیبته _ .

و أقلّه ثلاثة أیّامٍ، فلا یستحقّ ثوابه و لا یدخل فی النذر و الوقف والوصیّة للمرابطین باقامة دون ثلاثةٍ. 

و لو نذره و أطلق وجب ثلاثةٌ بلیلتین بینهما _ للاعتکاف _ ؛ و أکثره أربعون یوماً، فان زاد ألحق بالجهاد فی الثواب، لا أنّه یخرج عن وصف الرباط. و لو أعان بفرسه أو غلامه لینتفع بهما من یرابط أثیب لاعانته علی البرّ. و لو نذر المرابطة أو نذر صرف مالٍ إلی أهلها وجب الوفاء بالنذر و إن کان الإمام غائباً لا تتضمّن جهاداً؛ فلا یشترط حضوره. 

و قیل: «یجوز صرف المنذور للمرابطین فی البرّ حال الغیبة إن لم یخف الشنعة بترکه لعلم المخالف بالنذر؛ و هو ضعیفٌ»؛ انتهی. 

<و ما قیل من: «انّ حماة الثغور إنّما کانوا فی زمانه _ علیه السلام _ من أهل الخلاف، فکیف ساغ الدعاء لهم؟!» 

فجوابه من وجهین: 

الأوّل: انّه کان بینهم کثیرٌ من أهل الوفاق و الشیعة _ کما هو مشهورٌ و فی الأخبار مسطورٌ _ ، و حینئذٍ فالدعاء حقیقةً إنّما هو لبعض أهل الثغور؛ 

الثانی: انّ الدعاء للمخالفین بالقوّة و النصر لحمایة بیضة الإسلام و الذبّ عنها جائزٌ
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1- 1. راجع: «النهایة» ج 1 ص 213.

2- 2. قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 183.




قطعاً؛ و قد راعی _ علیه السلام _ هذه الجهة، فلم یذکر إلاّ طلب التقویة و الهدایة لهم (1)>.

لمعةٌ عرشیّةٌ 

اعلم! أنّ کلّ ما فی العالم الکبیر فله مثالٌ و أنموذجٌ فی العالم الصغیر. فکما أنّ فی العالم الکبیر مدائن عظیمةٍ عدیدةٍ و خلائق کثیرةٍ متفاوتةٍ ذوی مذاهب مختلفةٍ فکذا فی العالم الصغیر مدائن متعددةٍ و خلائق متکثّرةٍ بعضها ملکیّةٌ شبیهةٌ بضربٍ من الملائکة، و بعضها شیطانیّةٌ شبیهةٌ بضربٍ من الشیاطین، و بعضها شهویّةٌ کالبهائم، و بعضها عصبیّةٌ کالسباع، و الجمیع خُلقت لیکون مطیعةً لأمر اللّه مسخّرةً للقوّة العاقلة؛ و هی مکلّفةٌ بالمجاهدة مع هذه النفس الأمّارة و قواها الجسمیّة و الشهویّة و الغضبیّة و الوهمیّة الفاسقة و الظالمة و الکافرة _ الّتی هی الشیاطین بالنسبة إلی النفس الناطقة الفاضلة _، لقول النبیّ_ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : «أعدی عدوّک نفسک الّتی بین جنبیک»(2)؛ 

و قوله _ علیه السلام _ : «رجعنا من الجهاد الأصغر إلی الجهاد الأکبر». روی الشیخ الطوسیّ(3) بالسند المتّصل إلی رئیس المحدّثین محمّد بن علیّ بن بابویه عن الکاظم عن أمیرالمؤمنین _ علیه السلام _ : «انّ رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ بعث سریّةً، فلمّا رجع قال: مرحباً بقومٍ قضوا الجهاد الأصغر و بقی علیهم الجهاد الأکبر! 

قیل: یا رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ ، و ما الجهاد الأکبر! 

قال: جهاد النفس!. ثمّ قال: أفضل الجهاد من جاهد نفسه الّتی بین جنبیه». 
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1- 1. قارن: «نور الأنوار» ص 143.

2- 2. راجع: «بحارالأنوار» ج 67 ص 36، «عدّة الداعی» ص 314، «عوالی اللئالی» ج 118 الحدیث 187، «مجموعة ورّام» ج 1 ص 59.

3- 3. لم أعثر علیه فی آثار الشیخ _ رحمه اللّه _ ، و انظر: «الکافی» ج 5 ص 12 الحدیث 3، «وسائل الشیعة» ج 15 ص 163 الحدیث 20216، «الإختصاص» ص 240، «الأمالی» _ للصدوق _ ص 466 الحدیث 8.




فالقوّة العقلیّة الّتی أرسلت و جاءت من عالم الملکوت مبعوثةً علی عالم البدن و جنوده و قواه مأمورةٌ من قبل اللّه _ تعالی _ بمعاداة الشیطان و مطاردة حزبه و جنوده _ فی قوله عزّ و جلّ: «یَا أَیُّهَا النَّاسُ إِنَّ وَعْدَ اللَّهِ حَقٌّ فَلَا تَغُرَّنَّکُمُ الحَیَاةُ الدُّنیَا وَ لاَ یَغُرَّنَّکُمْ بِاللَّهِ الْغَرُورُ * إنَّ الشَّیطَانَ لَکُمْ عَدُوٌّ فَاتَّخَذُوهُ عَدُوّاً إِنَّمَا یَدعُوا حِزْبَهُ لِیَکُونُوا مِنْ أَصحَابِ السَّعِیرِ»(1) _ . و الإنسان بقوّته العقلیّة مأمورٌ باتّخاذ الشیطان و حزبه عدوّاً له و بالمناقضة معها و المغالبة علیها. و لا یمکن الغلبة علیها إلاّ بتسخین القوی البدنیّة و فتح هذه البلدة الّتی هی فیها «بِجُنُودٍ لَمْ تَرَوهَا»(2) من الأخلاق السلیمة و الصفات الملکیّة الحاصلة بتأییدٍ من الحضرة الأحدیّة؛ فلا یزال المطاردة و المقاتلة بین جنود الملائکة و جنود الشیاطین قائمةً فی معرکة النفس الإنسانیّة إلی أن ینفتح المملکة الآدمیّة لأحدهما فیستوطن فیها. و النفس الإنسانیّة _ لصفائها و لطافتها_ صالحةٌ بحسب أصل الفطرة لقبول آثار الملکیّة والشیطانیّة لتقلّبها فی النشآت و تطوّرها بالأطوار و تلوّنها بالألوان المختلفة، کالإناء الزجاجیّ اللطیف الّذی یتلوّن بلون ما فیه؛ کما فی قول الشاعر: 

رَقَّ الزُّجُاجُ وَ رَقَّتِ الْخَمرُ فَتَشَابَهَا وَ تَشَاکَلَ الأَمْرُ 

فَکَأَ نَّمَا خَمرٌ وَ لاَ قَدَحٌ وَ کَأَ نَّمَا قَدَحٌ وَ لاَ خَمرُ(3) 

و قال آخر: 

از صفای می و لطافت جام در هم آمیخت رنگ جام و مدام 

همه جامست و نیست گوئی می یا مدامست و نیست گوئی جام 

فهی فی أوّل الفطرة صالحةٌ للآثار الحقّة و الباطلة صلوحاً متساویاً، و إنّما یترجّح أحد الجانبین علی الآخر باتّباع الهوی و الشهوات أو الإعراض عنها. فان اتّبع الإنسان مقتضی شهوته و غضبه ظهر تسلیط الشیطان بواسطة اتّباع الهوی و الشهوات بالأوهام و
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1- 1. کریمتان 6 / 5 فاطر.

2- 2. کریمة 40 التوبة.

3- 3. انظر: «الحکمة المتعالیة» ج 2 ص 345.




الخیالات الفاسدة الکاذبة، فصارت المملکة أقطاع الشیطان و صار القلب عشّه و مسکنه و الهوی مرتعه و مرعاه! _ لمناسبةٍ بینهما _ ، و إن جاهد الشهوات و لم یسلّطها علی نفسه فقابل بصفوف جنود الملائکة صفوف جنود الشیاطین فیقابل الصفّان و یقاتل الجندان و تدافع الحزبان، فدفع کلٌّ من حزب اللّه ما یقابله من حزب الشیطان. فبقوّة البرهان الیقینیّ بوجود النشأة العاقبة عارض الأوهام الکاذبة و الظنون الباطلة الداعیّة إلی الشهوات الرکون إلی زخارف الدنیا و الإخلاد إلی أرض البدن و الاقتصار علی هذه النشأة الزائلة؛ 

و بقوّة البصر عارض الهوی؛ 

و بقوّة الخوف عن سوء العاقبة عارض الأمن من مکر اللّه؛ 

و بقوّة الرجاء عارض القنوط من رحمة اللّه؛ 

و بالعزیمة طرد الکسل؛ و هکذا ینفتح المملکة للقوّة العاقلة. 

ثمّ اعلم! أنّ رأس جمیع الصفات الملکیّة و رئیسها المطاع لحزب اللّه و جنود الرحمن هو نور العلم و روح المعرفة و البرهان، و رأس جمیع الصفات المهلکة الشیطانیّة و رئیسها المطاع لجنود الشیطان کلّها هو ظلمة الجهل و الغوایة؛ فما سعد من سعد إلّا بسبب نور العلم و توابعه، و ما هلک من هلک إلّا بسبب ظلمة الجهل و توابعه. 

و قد عرفت سابقاً انّ عداوة الکفّار الباطنیّة بالذات والجبلّة، و حرب الکفّار الظاهریّة و عداوتهم بالعرض و العادة، و الخطب فی عداوة الکفّار الباطنیّة أجلّ و الخطر فیه أعظم! و الأمر بجهادهم آکد و أفخم!. فحمل الثغور علی الثغور الباطنیّة أولی و أهم، و حمل أهلها علی جنود اللّه و حزبه الملکیّة أحری و أتمّ. 

و علیک بتطبیق جمیع فقرات الدعاء علی الأمور المذکورة إن کنت من أهل البصیرة!. 

قال _ علیه السلام _ : 

اللَّهُمَّ صَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، وَ حَصِّنْ ثُغُورَ الْمُسْلِمِینَ بِعِزَّتِکَ، وَ أَیِّدْ حُمَاتَهَا بِقُوَّتِکَ، وَ أَسْبِغْ عَطَایَاهُمْ مُنْ جِدَتِکَ. 
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<«الحصن»: هو المکان الّذی لا یقدر علیه _ لارتفاعه و امتناعه _ . 

و «العزّة» الامتناع و الشدّة والغلبة. 

و «رجلٌ» عزیزٌ: منیعٌ لا یغلب و لا یقهر. 

و «أیّد» _ کسدّد _ أی: قوّ، یقال: أیّده اللّه تأییداً: قوّاه، من: آد یإید أیداً؛ أی: قوی و اشتدّ. 

و «حماة»: جمع حام(1)> _ کرام و رماة، و غاز و غزاة _ ، من: حمیت المکان من الناس حمیاً_ من باب رمی، و حِمیة، بالکسر _ : منعته منهم، و الاسم: الحمایة. 

و «القوّة»: خلاف الضعف. 

< و «أسبغ» اللّه النعمة: أفاضها و أتمّها. و أصله من: سبَغ الثوب سُبُوغاً _ من باب قعد_: تمّ و کمل. 

و «العطایا»: جمع عطیّة، و هی اسمٌ لما تعطیه. 

و «الجدة» الثروة(2)> _ کما مرّ غیر مرّةٍ _ ؛ و المعنی؛ احفظ طرق هجوم الکفّار علی المسلمین بعزّتک و غلبتک و قوّ مَن کان حامیاً لها بقوّتک و اتمم عطایاهم من غناک الّذی لا فقر بعده، حتّی لا یضرّنا کید الکفّار و هجومهم علینا. 

اللَّهُمَّ صَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، وَ کَثِّرْ عِدَّتَهُمْ، وَ اشْحَذْ أَسْلِحَتَهُمْ، وَ احْرُسْ حَوْزَتَهُمْ، وَ امْنَعْ حَوْمَتَهُمْ، وَ أَلِّفْ جَمْعَهُمْ، وَ دَبِّرْ أَمْرَهُمْ، وَ وَاتِرْ بَیْنَ مِیَرِهِمْ، وَ تَوَحَّدْ بِکِفَایَةِ مُوءَنِهِمْ، وَ اعْضُدْهُمْ بِالنَّصْرِ، وَ أَعِنْهُمْ بِالصَّبْرِ، وَ الْطُفْ لَهُمْ فِی الْمَکْرِ. 

«العِدة» _ بالکسر _ إمّا اسمٌ کالعدد _ و هو مقدار ما یعدّ _ ، و قد تجعل مصدراً _ کالعَدّ _ ؛ و إمّا المراد منها الجماعة قلّت أو کثرت، و منه قولک: أنفذت عدّة کتبٍ أی: جماعة
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1- 1. قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 185.

2- 2. قارن: نفس المصدر.




کتبٍ. أی: کثّر عدد أهل الثغور و جماعتهم. و کذا جمیع الضمائر الآتیة الّتی هی للذکور راجعةٌ إلی «أهل الثغور». 

و «شحَذ» السکّین شَحْذاً _ من باب منع _ : أحدّها.

و «الأسلحة» جمع سلاح، و هو ما یقاتل به فی الحرب؛ أی: اجعلها حادّةً. 

و «الحوزة»: الجانب و الناحیة(1).

و «الحومة»: المعظم من الشیء(2)، قال فی القاموس: «حومة البحر و الرمل و القتال و غیرها(3): معظمه أو أشدّ موضعٍ فیه»(4)؛ أی: احفظ حدودهم و نواحیهم الّتی یحام حولها و یطاف دورها، و هی بیضة الإسلام. 

و «التألیف»: إیقاع الألفة. 

و «الجمع»: الجماعة؛ أی: لا تفرّقهم. 

و «تدبیر الأمر» فعله عن فکرٍ و رویّةٍ؛ أی: توجّه لتدبیر أمورهم حیث ما تقتضیه الحکمة و المصلحة. 

و «واتر» _ بصیغة الأمر، من باب المفاعلة _ أی: تابع، یقال: تواترت الخیل: إذا جاءت یتبع بعضها بعضاً. و فی القاموس: «واتر بین أخباره(5) متواترةً و تاراً: تابع»(6)؛ قال الجوهریّ: «و لا تکون المواترة بین الأشیاء إلاّ إذا وقعت بینهما فترةٌ، و إلاّ فهی متدارکةٌ و متواصلةٌ(7). و مواترة الصوم: أن تصوم یوماً و تفطر یوماً، أو یومین و تأتی به وتراً(8). و 
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1- 1. وانظر: «التعلیقات» ص 61.

2- 2. لنقد هذا المعنی راجع: «شرح الصحیفة» ص 265.

3- 3. المصدر: غیره.

4- 4. راجع: «القاموس المحیط» ص 1041 القائمة 1.

5- 5. المصدر: + و واتره.

6- 6. راجع: «القاموس المحیط» ص 456 القائمة 1.

7- 7. المصدر: مدارکةٌ و مواصلةٌ.

8- 8. المصدر: + وتراً.




لا یراد به المواصلة، لأنّ أصله من الوتر، و کذلک: واترت الکتب فتواترت أی: جاءت بعضها فی إثر بعضٍ وتراً وتراً من غیر أن تنقطع»(1)؛ انتهی. 

و الخبر المتواتر هو أن یتبع الخبر الخبر و لا یکون بینهما فصلٌ کثیرٌ؛ و قیل: «إذا کان الشیء مستمرّاً و توسّطه الفتور و الانقطاع یسمّی بالتواتر _ کتقاطر المطر _ ، و إن لم یتوسّطه الفتور و القطع یسمّی بالمواصلة و المدارکة _ کاستمرار الدجلة و الفرات _ ».

<و «المِیَر» _ علی وزن سِیَر _ : جمع مِیرة _ بالکسر _ ؛ قال الجوهریّ: «المیرة: الطعام یمتاره الإنسان؛ و قد مار أهله یمیرهم میراً»(2) (3)>. <و سمّی أمیرالمؤمنین _ علیه السلام _ لأنّه یمیرهم العلم و یکیله لهم. و فی نسخة الکفعمیّ: «واثر» _ بالثاء المثلّثة _ بدلاً من «واتر»، من قولهم: استوثرت من الشیء: إذا استکثرت منه (4)>؛ أی: کاثر بین میرهم و طعامهم. 

<و «التوحّد»: الانفراد؛ یقال: توحّده اللّه بعصمته أی: عصمه و لم یکله إلی غیره. 

و «کفاه» الأمر کفایةً: قام به مقامه. 

و «المؤن»: جمع مؤونة (5)>؛ أی: تفرّد و کن أنت وحدک کافیاً لأمورهم و مهمّاتهم. 

و «عَضَدت» الرجل عضْداً _ من باب قتل _ : أعنته فصرت له عضداً، أی: یمیناً و ناصراً و مقویاً _ .

و «نصّره» اللّه نصراً: أظهره علی عدوّه؛ أی: قوّهم و أیّدهم بالنصر و أعنهم بالصبر. أی: کن معاوناً لهم بالصبر علی ما هم علیه، لأنّ ثبات القدم و الصبر فی المحاربات یتحقّق الشجاعة؛ فانّ < الصبر ضربان:

جسمیٌّ؛
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1- 1. راجع: «صحاح اللغة» ج 2 ص 843 القائمة 2.

2- 2. راجع: «صحاح اللغة» ج 2 ص 821 القائمة 2.
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و نفسیٌّ 

فالجسمیّ هو تحمّل المشاقّ بقدر القوّة البدنیّة؛ 

و النفسیّ هو حبس النفس عن الجزع(1)> و الشکوی؛ و قد تقدّم الکلام علیه. 

و «الطف لهم بالمکر» أی: اجعل لطفک شاملاً لهم حتّی سلموا من مکرهم و خدعهم، > أو اجعلهم دقیق الفکر مع أعدائهم _ کما روی: «انّ الحرب خدعةٌ!»(2) _(3)>.

اللَّهُمَّ صَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، وَ عَرِّفْهُمْ مَا یَجْهَلُونَ، وَ عَلِّمْهُمْ مَا لاَ یَعْلَمُونَ، وَ بَصِّرْهُمْ مَا لاَ یُبْصِرُونَ. 

اعلم! أنّ أهل اللغة و بعض أهل الأصول و المیزان علی أنّ العلم و المعرفة مترادفان؛ و أهل الحکمة و بعض أهل الکلام علی أنّهما متفارقان، 

<فمنهم من قال: انّها إدراک الجزئیّات والعلم إدراک الکلّیّات؛ 

و منهم من قال: انّها التصوّر و العلم هو التصدیق.

و هؤلاء جعلوا العرفان أعظم رتبةً من العلم؛ قالوا: لأنّ تصدیقنا باستناد هذه المحسوسات إلی موجودٍ واجب الوجود أمرٌ معلومٌ بالضرورة، فأمّا تصوّر حقیقة الواجب فأمرٌ فوق الطاقة البشریّة، لأنّ الشیء ما لم یعرف لا یطلب ماهیّته. فعلی هذا الطریق کلّ عالمٍ عارفٌ، و لا عکس کلّیّاً(4). و لذلک کان الرجل لا یسمّی عارفاً إلاّ إذا توغّل فی میادین العلم و ترقّی من مطالعها إلی مقاطعها و من مبادیها إلی غایاتها بحسب الطاقة البشریّة. 

و قال آخرون: «من أدرک شیئاً و انحفظ أثره فی نفسه ثمّ أدرک ذلک الشیء ثانیاً و عرف 
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انّ هذا ذاک الشیء(1) الّذی أدرکه أوّلاً فهذا هو المعرفة (2)>؛

و قیل: «المعرفة قد تقال فیما یدرک آثاره و إن لم تدرک ذاته؛ و العلم لا یکاد یقال إلّا فیما أدرک ذاته، و لهذا یقال: فلانٌ یعرف اللّه، و لا یقال: یعلم اللّه لما کانت معرفته _ تعالی _ لیست إلاّ بمعرفة آثاره دون معرفة ذاته»(3). 

و قیل: «المعرفة إدراکٌ متعلّقٌ بالمفرد، و العلم إدراکٌ متعلّقٌ بالنسبة التامّة الخبریّة». 

و فرّق بینهما بفروقٍ أخر تقدّم بعضها. 

قوله _ علیه السلام _ : «و بصّرهم ما لا یبصرون»، إمّا من البصیرة بمعنی: العلم و الحیاة؛ أو من التبصیر بمعنی: التعریف و الإیضاح. و ذلک لافتقار المجاهد و المرابط إلی المعرفة بأنواع القتال و عرفان المدارج المخوفة الّتی یرتادها المغتالون، و إلی البصیرة و الایضاح بمکاید العدوّ و مکامنه. 

اللَّهُمَّ صَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، وَ أَنْسِهِمْ عِنْدَ لِقَائِهِمُ الْعَدُوَّ ذِکْرَ دُنْیَاهُمُ الْخَدَّاعَةِ الْغَرُورِ، وَ امْحُ عَنْ قُلُوبِهِمْ خَطَرَاتِ الْمَالِ الْفَتُونِ، وَ اجْعَلِ الْجَنَّةَ نَصْبَ أَعْیُنِهِمْ، وَ لَوِّحْ مِنْهَا لاِءَبْصَارِهِمْ مَا أَعْدَدْتَ فیِهَا مِنْ مَسَاکِنِ الْخُلْدِ وَ مَنَازِلِ الْکَرَامَةِ وَ الْحُورِ الْحِسَانِ وَ الاْءَنْهَارِ الْمُطَّرِدَةِ بِأَ نْوَاعِ الاْءَشْرِبَةِ وَ الاْءَشْجَارِ الْمُتَدَلِّیَةِ بِصُنُوفِ الثَّمَرِ حَتَّی لاَیَهُمَّ أَحَدٌ مِنْهُمْ بِالاْءِدْبَارِ، وَ لاَ یُحَدِّثَ نَفْسَهُ عَنْ قِرْنِهِ بِفِرَارٍ.

«أنسهم» من: الإنسان الّذی هو مصدر باب الإفعال، مأخوذٌ من النسیان: أی: أغفل قلوبهم عن ذکر دنیاهم حتّی ینمحی تصوّرها عن أذهانهم، فلا یرغبون عن صدق الجهاد عند لقاء العدوّ میلاً إلی زخارف الدنیا المحبوبة للنفوس الأمّارة. 
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1- 1. المصدر: _ الشیء.

2- 2. قارن: «الحکمة المتعالیة» ج 3 ص 511.

3- 3. کما حکاه العلاّمة المدنیّ، راجع: «ریاض السالکین» ج 4 ص 189.




و «الغَرور» _ بالفتح _ : صیغة مبالغةٍ من «الغُرور» _ بالضمّ _ .

و «الفَتون» _ بالفتح _ : من الفتنة، مبالغةٌ فی الفاتن، و هو المضلّ عن الحقّ(1). و هما صفتان للدنیا، لأ نّها تخدع الناس ببهجة منظرها و رونق سرابها و تقترّهم بمساعدتها و إقبالها فیتوهّمون بقاءها و ثباتها مع أ نّها «کَسَرَابٍ بِقِیعَةٍ یَحسَبُهُ الضَّمْآنُ مَاءً»(2). و قد عرفت سابقاً انّ صاحب الهمم العالیة لا یلتفت إلی الدنیا الدنیّة، بل لا یلتفت إلی الآخرة أیضاً! کما قال أمیرالمؤمنین علیه السلام: «ما عبدتک خوفاً من نارک و لا طمعاً فی جنّتک، بل وجدتک مستحقّاً(3) للعبادة فعبدتک»(4) _ . و من کان مخدوعاً مغروراً بهذه العجوزة المکّارة یفرّ عند ملاقات العدوّ، کما فرّت الثلاثة عن الزحف مراراً و تخلّفوا عن الغز و کثیراً و آثروا الحیاة الفانیة الدنیویّة علی نعیم الباقیة الأخرویّة، و لم یستحیوا من الحضرة الأحدیّة و لا من الحضرة النبویّة _ أعاذنا اللّه تعالی و جمیع الشیعة الإثنا عشریّة من الإنخداع و الإغترار بهذه الدنیا الدنیّة _ . 

و «المحو»: الإزالة و ذهاب أثر الشیء. 

و «الخطرات»: ما یتحرّک فی القلب من رأی أو معنیً. 

<و «المال»: ما یملک من کلّ شیءٍ؛ و قیل: «أصله ما یملک من الذهب و الفضّة، ثمّ أطلق علی کلّ ما یملک من الأعیان»؛ 

و عن تغلب: «انّه ما لم یبلغ حدّ النصاب لا یسمّی مالاً»(5).

و «الفَتون» _ بفتح الفاء _ : الکثیر الفتنة(6)>، صیغة مبالغةٍ فی الفاتن، و هو المضلّ عن 
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1- 1. وانظر: «شرح الصحیفة» ص 267.

2- 2. کریمة 39 النور.

3- 3. المصدر: أهلاً.
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6- 6. قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 192.




الحقّ.

و «النَصب» بفتح النون، و هو شاهدٌ علی أنّ الفتح لغةٌ صحیحةٌ، فلا عبرة بما فی القاموس: «هذا نُصب عینی بالضمّ، و(1) الفتح لحنٌ»(2)؛ أی: اجعل الجنّة منصوبةً حذاء أعینهم لیشاهدونها عیاناً. 

<و «لاح» الشیء یلوح: بدأ و ظهر. 

و «أعددت» الشیء إعداداً: هیّأته؛ أی: أبد و أظهر لأبصارهم من الجنّة ما هیّأته فیها. 

و «المساکن»: جمع مسکَِن _ بفتح الکاف و کسرها _ ، و هو البیت. 

و «الخُلد» _ بالضمّ _ و الخلود: البقاء و الدوام؛ أی: المنازل الدائمة الأبدیّة الّتی لا یکون لساکنها خوف الزوال و الانتقال عنها. 

و «الحُور» _ علی وزن نور _ : جمع حوراء و هی المرءة البیضاء، من الحَوَر _ بالتحریک _ و هو شدّة البیاض؛ و قال أبوعبیدة: «الحوراء: الشدیدة بیاض العین الشدیدة سوادها، من حورت العین حوراً _ من باب تعب _ : إذا اشتدّ بیاض بیاضها و سواد سوادها»(3)؛

و قیل: «یطلق علی من کان سواد عینه و بیاضها فی کمال السوادیّة و البیاضیّة من حیث الصفاء، و أشفاره و أجفانه فی نهایة الحسن و البهاء و لون بدنه و لینته فی غایة البیاض و اللینة و النعامة. و فی عرف أهل الفرس یطلق الحور علی الواحد دون الجمع، علی خلاف ما فی اللغة»؛ انتهی(4). 

و فی الدعاء دلیلٌ علی أنّ الحور غیر نساء الدنیا، خلافاً لما روی عن الحسن فی قوله _ تعالی _ : «وَ زَوَّجنَاهُمْ بِحُورٍ عِیِن»(5): «هنّ عجائزکم ینشأهنّ اللّه خلقاً آخر»(6).
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1- 1. المصدر: أو.
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و «الحِسان» _ بکسر الحاء المهملة _ : جمع حسنة، أی: جمیلة الصور بهیّة المنظر، وقع هنا صفةً للحور؛ یعنی: الحور اللآتی هنّ حسان الوجوه. 

و «الأنهار»: جمع نَهَر _ بالتحریک، کسبب و أسباب _ ، فإذا سکن جمع علی نُهُر _ بضمّتین _ . و أنهر و أنهار: الماء الجاری المتّسع(1)>.

و «المطّردة» أی: الجاریة المتتابعة، من تطّرد الأنهار أی: تجری و تتبع بعضها بعضاً. 

و «أنواع الأشربة»: أصنافها؛ و فی ذلک إشارةٌ إلی قوله _ تعالی _ : «مَثَلُ الْجَنَّةِ الَّتِی وُعِدَ الْمُتَّقُونَ فیِهَا أَنهَارٌ مِنْ مَاءٍ غَیرَ آسِنٍ وَ أَنْهَارٌ مِنْ لَبَنٍ لَمْ یَتَغَیِّرْ طَعْمُهُ وَ أَنْهَارٌ مِنْ خَمْرٍ لَذَّةٍ لِلشَّارِبِینَ وَ أَنهَارٌ مِنْ عَسَلٍ مُصَفّیً»(2). قال یحیی بن معاذ «الأنهار عیونٌ یشربون منها فی الدنیا فیورثهم ذلک شراب الحضرة، و ذلک من عیون الحیاء و عیون الصبر و عیون الوفاء و إن کانت عینها عینةً واحدةً». قال _ تعالی _ : «عَیْناً یَشْرَبُ بِهَا عِبَادُ اللَّهِ»(3) _ ... الآیة _ ، أی: صرفه عباد اللّه الّذین هم خاصّةٌ من أهل الوحدة الذاتیّة المخصوص محبّتهم بعین الذات دون الصفات لا یفرّقون بین القهر و اللطف و النعمة و البلاء، بل یستقرّ محبّتهم مع الأضداد و یستمرّ لذّتهم فی النعماء و النقماء و الرحمة و الزحمة؛ کما قال أحدهم: 

هوَ اَیَ لَهُ فَرضٌ تَعَطَّفَ أَمْ جَفَا وَ مَشرَبُهُ عَذبٌ تَکَدَّرَ أَمْ صَفَا 

وَ کَلتُ إِلَی الَْمحبُوبِ أَمرِیَ کُلَّهُ فَإِنْ شَاءَ أَحیَانِی وَ إِنْ شَاءَ أتْلَفَا(4) 

و «المتدلّیة» أی: المعلّقة؛ و قیل: «التدلّی هو الاسترسال مع تعلّقٍ»(5). و فی وصف «الأشجار» ب_«التدلّی» إشعارٌ بکثرة الثمر، لأنّ فروع الشجر لا تتدلّی و لا یسترسل إلاّ إذا کثر ثمرها. 

و «حتّی» بمعنی: کی التعلیلیّة، أی: کیلاتهمّ أحدٌ منهم بالإدبار؛ یقال: همّ بالشیء همّاً _
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من باب قتل _: إذا أراده و لم یفعله و أدبر إدباراً. 

و «حدیث النفس»: ما یخطر بالبال. 

و «القِرن» _ بالکسر _ : کفو الإنسان فی الشجاعة. و قیل: «القِرن هنا من قارنه: بارزه و لا قاه فی الحرب». و قوله _ علیه السلام : «عن قرنه» متعلّقٌ ب_«فرار» الّذی بعده، أو هو متعلّقٌ ب_«یحدث»، أی : لا یخطر بباله الفرار عن کفوه و قرینه . و تقدیم الجارّ و المجرور عندهم مجوّزٌ، قال ابن هشامٍ: «أجاز السهیلیّ تقدیم الجارّ و المجرور، و استدلّ بقوله _ تعالی _ : « لاَ یَبْغُونَ عَنهَا حِوَلاً »(1)؛ و قولهم : «أللّهُمّ اجعلنا من أمرنا فرجاً و مخرجاً»؛ انتهی.

اللَّهُمَّ افْلُلْ بِذَلِکَ عَدُوَّهُمْ، وَ اقْلِمْ عَنْهُمْ أَظْفَارَهُمْ، وَ فَرِّقْ بَیْنَهُمْ وَ بَیْنَ أَسْلِحَتِهِمْ، وَ اخْلَعْ وَثَائِقَ أَفْئِدَتِهِمْ، وَ بَاعِدْ بَیْنَهُمْ وَ بَیْنَ أَزْوِدَتِهِمْ، وَ حَیِّرْهُمْ فِی سُبُلِهِمْ، وَ ضَلِّلْهُمْ عَن وَجْهِهِمْ، وَ اقْطَعْ عَنْهُمُ الْمَدَدَ، وَ انْقُصْ مِنْهُمُ الْعَدَدَ، وَ امْلاَءْ أَفْئِدَتَهُمُ الرُّعْبَ، وَ اقْبِضْ أَیْدِیَهُمْ عَنِ الْبَسْطِ وَ اخْزِمْ أَلْسِنَتَهُمْ عَنِ النُّطْقِ، وَ شَرِّدْ بِهِمْ مَنْ خَلْفَهُمْ وَ نَکِّلْ بِهِمْ مَنْ وَرَاءَهُمْ، وَ اقْطَعْ بِخِزْیِهِمْ أَطْمَاعَ مَنْ بَعْدَهُمْ.

«إِفلِل» _ بالکسر _ أی: اکسر، و بالقطع من أفل بمعناه؛ و فی القاموس: «فلّ القوم: هزمهم»؛ 

و قیل: مأخوذٌ من الفلول بمعنی: الکَلّ الّذی یقع فی السیف، کما قال الشاعر: 

وَ لاَ عَیبَ فِیهِمْ غَیرَ أَنَّ سُیُوفَهُمْ بِهِنَّ فُلُولٌ مِن قَرَاعِ الْکَتَائِبِ(2) 

و استعمل هنا مجازاً فی ضعف الأعداء و فرارهم؛ أی: اجعل فرار عدوّهم و ضعفهم و عجزهم بسبب ثبات قدمهم، و بسبب حدیث أنفسهم بالفرار عن الکفّار. 
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و «قلَمت» الظفر قَلْماً _ من باب ضرب _ : قطعت ما طال منه؛ و قلّمت _ بالتشدید _ مبالغةٌ؛ أی: اقصر عنهم أیدی قدرة أعدائهم(1). و تشبیه الکفّار بالسبع استعارةٌ مکنیّةٌ، و إثبات الأظفار لهم تخییلیّةٌ، و ذکر القلم _ الّذی هو من الملائمات _ ترشیحٌ. 

و «فرّق بینهم و بین أسلحتهم» أی: بعّد بین الکفّار و آلات حربهم حتّی لا یمکن حصول یدهم إلیها فیستریح أهل الإسلام منهم. 

و «الخلع»: النزع والقلع. 

و «الوثاق»: جمع وثیقة بمعنی: الشدّ و الإعتماد و الثقة؛ أی: انزع و اقطع جمیع ما شدّ و اعتمد به «أفئدتهم» حتّی لا یبقی فی فؤادهم غیر الجبن و همّ الفرار. 

و «الأفئدة»: جمع فُؤاد _ بالضمّ مهموز العین _، و هو: القلب. 

و «باعد» بین الشیئین: جعل کلّاً منهما بعیداً عن الآخر. 

و «الأزودة» جمع زاد _ علی غیر القیاس _ ، و هو طعام المسافر الّذی یتّخذ لسفره؛ و قیاس جمعه: ازواد. و فی الحدیث: «أ معکم من أزودتکم شیءٌ؟ 

قالوا: نعم»(2). 

و هذه الضمائر و ما بعدها کلّها راجعةٌ إلی الکفّار؛ أی: فرّق بین الکفّار و بین زادهم الّذی مدار عیشهم علیه حتّی یقع فیما بینهم القحط و السنین، و استریح من شرّهم کافّة المسلمین. 

و «حیّرهم فی سبلهم» أی: اجعلهم حیاری فی طرقهم. 

<و «ظلّ» عنه یضلّ _ من باب ضرب _ ضلالاً و ضلالةً: زلّ عنه فلم یهتد إلیهم و ذهب فی غیره، فهو ضالٌّ. و أضلّه غیره إضلالاً و ضلّله تضلیلاً للمبالغة؛ و منه: رجلٌ مظلٌّ: ضالٌّ جدّاً. 
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و «الوجه»: کلّ مکانٍ استقبلته. و تحذف الواو فیقال: جهة _ مثل عدة، و منه: «فَثَمَّ وَجْهُ اللَّهِ»(1) أی: جهته الّتی أمرکم بالتوجّه إلیها _ ؛ أی: اجعلهم ضالّین عن الطریق المستقیم الّذی هو عن قبل وجههم أو من مقصدهم(2)>.

«و اقطع عنهم المدد» أی: احبس عنهم الإمداد. و «مدد الشیء» ما یمدّ به؛ أی: یکثر و یزداد، و خصّ بالجماعة الّذین یعاون و یقوی بهم الجیش فی القتال؛ <یقال: أمدّهم بمددٍ: إذا أعانهم بجماعةٍ یقاتلون معهم؛ و منه قوله _ تعالی _ : «یُمْدِدْکُمْ رَبُّکُمْ بِخَمْسَةِ آلاَفٍ مِنَ الْمَلَائِکَةِ»(3). 

و «العدد»: مقدار ما یعدّ؛ أی: انقص کمّیّتهم و کثرتهم حتّی یقلّوا و یعجزوا عن القتال(4)>؛ أو: انقص منهم العدد حتّی یصیروا معدومین. 

و «املأ أفئدتهم الرعب» أی: الفزع و الخوف. <و قد کان من خواصّ هذه الأمّة النصر بالرعب و الخشیة، قال: صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : «نصرت بالرعب مسیرة شهرٍ»(5)(6)>.

و «اقبض أیدیهم عن البسط» أی: کفّ أیدیهم عن الاضرار بالمسلمین بأن تجعلهم مأوفةً. و یحتمل أن یکون مجازاً عن سلب القدرة عنهم عن التصرّف مطلقاً. 

و «أخزم ألسنتهم عن النطق» مأخوذٌ من الخزامة، و هی: ما یجعل فی جانب منخر البعیر لیثقب به؛ أی: اخرس ألسنتهم و اجعلها کأ نّها مخزومةٌ. و فی نسخة: «و اخرس». 

و «شرّد بهم مَن خلفهم»: اقتباسٌ من قوله _ تعالی _ فی سورة الأنفال: «فَإِمَّا تَثْقَفَنَّهُمْ فِی الْحَربِ فَشَرِّدْ بِهِمْ مَنْ خَلْفَهُمْ لَعَلَّهُمْ یَذَّکَّرُونَ»(7). «التشرید» الطرد و التفریق؛ أی: فرّق 
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بسبب قتلهم و إسرهم. 

«مَن خلفهم» _ أی: الجماعة الّذین یلونهم _ من معاونتهم. 

و «نکّل» عن الجواب نکولاً أی: جبن و تأخّر و امتنع؛ و قال فی النهایة: «نکّل به تنکیلاً(1): إذا جعله عبرةً لغیره، و النکال: العقوبة الّتی تنکل الناس عن فعل ما جعلت له جزاءً»(2)؛ أی: و اجبن بهم أو افعل بهم من القتل و النکایة و التعذیب ما یوجب نکول من وراءهم من الکفّار، و یکون باعثاً لتأخّرهم و امتناعهم عن قتال المسلمین و قصدهم؛ فهذه الفقرة کالتفسیر لما قبله. 

و «الخزی» _ بالکسر _ : الذلّ و الهوان. 

و «الأطماع»: جمع طمع _ کأمل و آمال لفظاً و معنیً _ ؛ أی: اقطع بسبب فضیحتهم و ذلّهم و هوانهم طمع اللاحقین. و فی نسخةٍ: «بخبرهم» بدل «بخزیهم»، أی: بسبب أخبار سوء أحوالهم اجعل أطماع لا حقیهم مقطوعةً. 

اللَّهُمَّ عَقِّمْ أَرْحَامَ نِسَائِهِمْ، وَ یَبِّسْ أَصْلاَبَ رِجَالِهِمْ، وَ اقْطَعْ نَسْلَ دَوَابِّهِمْ وَ أَنْعَامِهِمْ، لاَ تَأْذَنْ لِسَمَائِهِمْ فِی قَطْرٍ، وَ لاَ لاِءَرْضِهِمْ فِی نَبَاتٍ. 

«عقمّ»: أمرٌ من: عَقِمت الرحم عَقَماً _ من باب تعب _ : إذا لم تقبل الولد. و یتعدّی بالحرکة و الهمزة، فیقال: عقمها اللّه عقماً _ من باب ضرب _ و أعقمها اعقاماً و عقّمها تعقیماً _ بالتضعیف _ للمبالغة؛ و الاسم: العُقم _ بالضمّ علی وزن قفل _ ، و قد مرّ معناه و معنی: الرحم.

و «یبس» أیضاً أمرٌ من التیبیس، من: یبس الشیء ییبس _ من باب تعب _: إذا جفّ، فهو یابسٌ. و یتعدّی بالهمزة و التضعیف، فیقال: أیبسه و یبّسه تیبیساً. 

و «الأصلاب»: جمع صُلب _ بالضمّ، و تضمّ اللام للاتّباع _ . و هو سلسلة فقرات الظهر.
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و قیل: «فی الصلب أربع لغاتٍ: بفتحتین، و بضمّتین، و بالضمّ و السکون، و بصیغة الفاعل»(1). 

و المراد ب_«تیبّس أصلابهم: تجفیف منیّهم لینقطع نسلهم. و لمّا کان ماء المنیّ من الأصلاب فاستعمل لفظ الیبس بهذه المناسبة. <و قد اشتهر کون المنیّ من الصلب و الظهر، و لذلک ینسب الولد إلی صلب أبیه و ظهره؛ و نطق بذلک القرآن المجید، قال _ تعالی _: «وَ حَلَائِلَ أَبْنَائِکُمُ الَّذِینَ مِنْ أَصْلَابِکُمْ»(2)، و قال _ سبحانه _: «وَ إِذْ أَخَذَ رَبُّکَ مِنْ بَنِی آدَمَ مِن ظُهُورِهِمْ ذُرِّیَّتَهُمْ»(3).

و الوجه فی ذلک علی ما ذهب إلیه جمٌّ غفیرٌ: انّ مبدء ماء الرجل من الصلب، لأنّ مادّته من النخاع الآتی من الدماغ. و ینحدر فی فقرات الظهر إلی العصعص _ و لذلک قال سبحانه: «فَلْیَنْظُرِ الْإِنْسَانُ مِمَّ خُلِقَ * خُلِقَ مِنْ مَاءٍ دَافِقٍ * یَخْرُجُ مِنْ بَیْنِ الصُّلبِ وَ التَّرائِبِ»(4) أی: صلب الرجل و ترائب المرءة _ . 

قوله _ علیه السلام _ : «و اقطع نسل دوابّهم و أنعامهم». 

«النسل»: الولد. 

و «الدوابّ»: جمع دابّة، و هی فی الأصل ما دبّ _ أی: سار _ من الحیوان، و غلب علی ما یرکب؛ و هو المراد هنا (5)>. 

و «الأنعام» بعدها تخصیصٌ بعد التعمیم للاهتمام بشأنها؛ أی: اقطع نسل دوابّهم و أنعامهم مثل قطع نسلهم. 

قوله _ علیه السلام _ : «لا تأذن _ ... إلی آخره _» أی: لا تجعل السماء ماطرةً علیهم و لا الأرض نابتةً لهم. و ترک العطف فی جملة «لا تأذن» لکمال الارتباط لما قبلها، لأنّها إمّا بدلٌ
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منه أو تأکیدٌ و تقریرٌ. 

اللَّهُمَّ وَ قَوِّ بِذَلِکَ مِحَالَ أَهْلِ الاْءِسْلاَمِ، وَ حَصِّنْ بِهِ دِیَارَهُمْ، وَ ثَمِّرْ بِهِ أَمْوَالَهُمْ، وَ فَرِّغْهُمْ عَنْ مُحَارَبَتِهِمْ لِعِبَادَتِکَ، وَ عَنْ مُنَابَذَتِهِمْ لِلْخَلْوَةِ بِکَ حَتَّی لاَ یُعْبَدَ فِی بِقَاعِ الاْءَرْضِ غَیْرُکَ، وَ لاَ تُعَفَّرَ لاِءَحَدٍ مِنْهُمْ جَبْهَةٌ دُونَکَ. 

توسیط النداء بین المتعاطفین لمزید الضراعة. 

و «ذلک» إشارةٌ إلی ما ذکر من قطع حرثهم و نسلهم و مادّة حیاتهم. 

و «الَمحالّ» _ بفتح المیم و تشدید اللام _ : جمع محلّ، و هو المکان الّذی ینزله و یحلّه القوم، من: حلّ البلد و یحلّ به حلولاً _ من باب قعد _ : إذا نزل به. قیل: «المراد بالمحالّ هی بلاد الإسلام»؛ 

و بکسر المیم و تخفیف اللام _ علی وزن کتاب _: الکید و التدبیر و المکر و طلب الأمر بالحیلة و القدرة و القوّة و الشدّة _ کما قال تعالی: «وَ هُوَ شَدِیدُ الِْمحَالِ»(1)، أی: ذو مکرٍ قویٍّ و ذو قوّةٍ شدیدةٍ _ . 

قوله: «و حصّن به»: جعله حصیناً _ أی: منیعاً _ . 

و «الدیار» جمعٌ، و یطلق علی البلد أیضاً. 

و «ثمّر» اللّه ما له تثمیراً: أنماه و کثّره؛ أی: تمّم بما سألتک بالنسبة إلی الکفّار أموال المسلمین. و الضمائر کلّها راجعةٌ إلی «أهل الإسلام». 

و «فرّغهم _ ... إلی آخره _» أی: خلّصهم عن الشغل بمحاربتهم للتجرّد لعبادتک. و محاربة الکفّار و إن کانت عبادةً إلاّ انّها لیست کعبادةٍ لم یکن فیها قتل النفس، کالصلاة الّتی هی أمّ العبادات و عمود الدین(2) و معراج المؤمن(3) و مناجاة ربّ العالمین. 
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و «منابذتهم» من: نابذه علی الحرب: کاشفه، أی: و فرّغهم عن مکاشفتهم و مقابلتهم حتیّ یکونوا مستعدّین للاشتغال فی الخلوة لعبادتک. 

قوله: «حتّی لا یعبد فی بقاع الأرض». 

«البقاع»: جمع بُقعة _ بالضمّ، و تفتح _ ، و هی: القطعة من الأرض. 

و «لا تُعفَّر» _ بصیغة المجهول _ من التعفیر، و هو المسح.

<و «الجبهة» من الإنسان قال الخلیل: «هی مستوی ما بین الحاجبین»(1)؛ و قال الأصمعیّ: «هی موضع السجود»(2)، و المعنی: و کی لا یمسح جبهة أحدٍ لأحدٍ إلّا لک _ إذ کان السجود یحرم لغیر اللّه _ (3)>. والمعنی علی طبق ما ذکرناه فی أوّل الدعاء: حتّی لا یعبد فی بقاع أرض البدن غیرک و لا تعفّر لأحدٍ من المسلمین الباطنیّة جبهة دونک؛ و ذلک لما قلناه لک من انّه ما سعد من سعد إلاّ بسبب نور العلم و توابعه، و ما هلک من هلک إلّا بسبب ظلمة الجهل و توابعه. فنفس الناطقة الإنسانیّة إذا وقع فیها شیءٌ من نور المعرفة الربوبیّة حمل العقل علی تطهیرها بالتقوی و تزکیتها بالریاضة و تفتیشها عن الأخلاق الخبیثة فتستنیر بنور العقل و المعرفة و تستضیء بضیاء الهدایة الربّانیّة حتّی لا یخفی علیها الشرک الخفیّ _ الّذی هو أخفی من دبیب النملة السوداء فی لیلة الظلماء علی الصخرة الملساء _ ، و هو التوحید الخالص.
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1- 1. راجع: «ترتیب کتاب العین» ج 1 ص 261 القائمة 1.

2- 2. کما حکاه ابن منظور من غیر اسناده إلی الأصمعیّ، راجع: «لسان العرب» ج 13 ص 483 القائمة 1، أمّا الفیومیّ فنقل کلا المعنیین عن الخلیل و الأصمعیّ، راجع: «المصباح المنیر» ص 125.

3- 3. قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 213، مع تغییرٍ یسیر.




اللَّهُمَّ اغْزُ بِکُلِّ نَاحِیَةٍ مِنَ الْمُسْلِمِینَ عَلَی مَنْ بِإِزَائِهِمْ مِنَ الْمُشْرِکِینَ، وَ أَمْدِدْهُمْ بِمَلاَئِکَةٍ مِنْ عِنْدِکَ مُرْدِفِینَ حَتَّی یَکْشِفُوهُمْ إِلَی مُنْقَطَعِ التُّرَابِ قَتْلاً فِی أَرْضِکَ وَ أسْراً، أَوْ یُقِرُّوا بِأَنَّکَ أَنْتَ اللَّهُ الَّذِی لاَ إِلَهَ إِلاَّ أَنْتَ وَحْدَکَ لاَ شَرِیکَ لَکَ. 

«اغز» _ بالمعجمتین _ : من الغزو، یقال: غزّ العدّو غزواً: سار إلی قتالهم و انتهابهم؛ أی: أغز أنْتَ بسبب أهل کلّ ناحیةٍ من المسلمین و معونتهم مغیراً غالباً(1) «علی من بإزائهم» من المشرکین، و هو متعدٍّ بنفسه. <و إنّما عدّاه هنا ب_«علی» لتضمینه معنی الإغارة و الغلبة. و فی نسخة ابن ادریس بالعین المهملة و تشدید الزاء المعجمعة من «العزّة» بمعنی: الغلبة، و لهذا فسّر «العزیز» بالغالب (2)>.

و «الباء» زائدةٌ فی المفعول _ نحو: «وَ هُزِّی إِلَیْکِ بِجِذْعِ الْنَّخلَةِ»(3) _ ، و زیادتها فیه کثیرةٌ لکنّها مع ذلک غیر مقیسةٍ. و یمکن أن یکون الباء صلةً کما قال الزمخشریّ فی الآیة المذکورة: «الباء فی «بِجِذْعِ الْنَّخْلَةِ» صلةٌ للتأکید، کقوله: «وَ لاَ تُلْقُوا بِأَیْدِیُکْم»(4)؛ أو علی معنی: إفعلی الهزّ به، کقوله: بجرحٍ فی عراقیبها نصلی»(5)؛ انتهی. یعنی بالوجه الثانی انّه نزل «هزّی» مع کونه متعدیّاً منزلة اللازم للمبالغة، نحو: فلانٌ یعطی و یمنع؛ ثمّ عدّی کما یعدّی اللازم _ کقوله: یجرح فی عراقیبها، أی: یفعل الجرح فی عراقیبها _ . و المعنی: افعل العزّ بهم؛ و تعدیته ب_«علی» إلی المفعول الثانی لما فیه من معنی الرفعة و الشرف. 

و فی نسخة الشهید _ رحمه اللّه _ : أغز من الغزو _ من باب الإفعال، علی وزن أکرم _ ، أی: صیّر جماعات المسلمین غازین غالبین. 

ص : 39





1- 1. کذا فی النسختین.

2- 2. قارن: «نور الأنوار» ص 143.

3- 3. کریمة 25 مریم.

4- 4. کریمة 195 البقرة.

5- 5. راجع: «تفسیر الکشّاف» ج 2 ص 507.




و «الإِزآء» _ بالکسر و المدّ _ : الحذاء؛ قال فی النهایة: «الإزآء: المحاذاة و المقابلة»(1)، أی: علی من یحاذیهم و یقابلهم من المشرکین.

و «الإمداد»: الإعانة و التقویة. 

و الجارّ و المجرور متعلّقٌ ب_«أمددهم»، فیکون الظرف لغواً؛ أو بمحذوفٍ هو صفة «الملائکة»، فیکون مستقرّاً. 

و «مردِفین»: بکسر الدال اسم فاعلٍ، و بفتحها اسم مفعولٍ؛ أی: متوالین یکون بعضهم إثر بعضٍ، <من: أردفته إیّاه إردافاً أی: اتّبعته إیّاه و جعلته له ردیفاً فردفه هو؛ أو من: ردِفته _ بالکسر _ أی: تبعته و جئت بعده.

و «کشفت» القوم کشفاً _ من باب ضرب _: هزمتهم فانکشفوا. و أصله من: الکشف بمعنی: رفع شیءٍ عمّا یواریه و یغطّیه، یقال: کشف الغطاء: إذا رفعه عمّا تحته. و لمّا کان هزم القوم یستلزم رفعهم و إزالتهم عن مواقفهم الّتی واروها و غطّوها بحصولهم و وقوفهم فیها سمّی «الهزم»: «کشفاً». و هو إمّا استعارةٌ بالکنایة، أو تبعیّةٌ. 

و الظرف من قوله: «إلی منقطع التراب» متعلّقٌ بمحذوفٍ وقع حالاً من فاعل «یکشفوهم»، و هو الضمیر العائد فیه إلی «المسلمین»، أی: حتّی یکشفوهم مبلّغین و موصلین لهم إلی منقطع التراب؛ أو ب_:«یکشفوهم» مضمّناً معنی الإیصال أو الإنهاء.

و «منقطع» الشیء _ بصیغة البناء للمفعول _: حیث ینتهی إلیه طرفه _ نحو منقطع الوادی و الرمل و الطریق _ . 

و «التراب»: الأرض؛ قال الجوهریّ: «جمع التراب: أتربة و تِربان»(2) (3)>؛ و قال الفرّاء و جماعةٌ: «هو جنسٌ لا یثنّی و لا یجمع»(4). و المراد ب_«منقطع التراب» منتهی العمارة. 
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1- 1. راجع: «النهایة» ج 1 ص 47.

2- 2. راجع: «صحاح اللغة» ج 1 ص 90 القائمة 2.

3- 3. قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 217.

4- 4. لم أعثر علیه فی مصادر اللغة ک_«صحاح اللغة» و «لسان العرب» و «المصباح المنیر» و «تاج العروس».




قوله _ علیه السلام _ : «قتلاً فی أرضک و إسراً» ای: لأجل قتلهم و إسرهم فیها؛ أو: حال کونهم قاتلین و أسیرین؛ أو: یقتلونهم فی أرضک قتلاً و یأسرونهم إسراً؛ أو من حیث القتل و الإسر. فنصبهما إمّا علی المفعول لأجله، أو الحالیّة، أو التمییزیّة. و ذهب بعضهم إلی أنّ نحو ذلک علی حذف مضافٍ _ و التقدیر: و یکشفونهم کشف قتلٍ و إسرٍ _ ، فحذف المضاف و أقیم المضاف إلیه مقامه. قال ابن هشامٍ: «و هذا تقدیرٌ حسنٌ سهلٌ»(1).

و قوله _ علیه السلام _ : «أو یقرّوا» عطفٌ علی «یکشفوهم»؛ أو انّه بمعنی: إلی أن _ کما قیل: لألزمنّک أو تعطینی حقّی» _ .

و «الاقرار»: الاعتراف. 

<و «أنت»: ضمیرٌ موضوعٌ للمخاطب علی مذهب الجمهور؛ 

و البصریّون علی أنّ الضمیر «أن»، و التاء حرفیّةٌ مبنیّةٌ للمخاطب؛ 

و الفرّاء علی أنّ «أنت» بکماله الضمیر و التاء من نفس الکملة؛ 

و قیل: «الضمیر هو التاء، أدغمت بأن لتستقلّ لفظاً». و هو هنا ضمیر فصلٍ فائدته التوکید و الاختصاص. 

و لا محلّ لها من الإعراب؛ قیل «لأ نّه حرفٌ»؛ 

و قیل «لشدّة شبهه بالحرف فی أ نّه لم یؤت به إلاّ لمعنیً فی غیره»؛ 

و قیل: «بل له محلٌّ»؛ 

فقال الفرّاء: «محلّه مشارکٌ لما قبله»؛ 

و قال الکسائیّ: «مشارکٌ لما بعده»؛ 

و قیل: «هو تأکیدٌ للکاف، کما فی قولک: مررت بک أنت»؛ 

و قیل: «هو مبتدءٌ خبره ما بعده، و الجمله خبر أن». 

و قوله: «لا إلآه» مبنیٌّ مع «لا» فی موضع رفعٍ بالابتداء، و الخبر محذوفٌ _ أی: لهم، أو: فی
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1- 1. لم أعثر علی العبارة فی «المغنی»، و یمکن أن تکون منقولةً من غیره من آثاره.




الوجود، أو: مستحقٌّ للعبادة، أو: ممکنٌ _ . و الضمیر بعد «إلاّ» فی محلّ رفعٍ علی البدل من محلّ «لا إلآه». و لا یجوز أن یکون فی محلّ نصبٍ علی الاستثناء، لأنّه لو کان کذلک لما کان إلاّ إیّاه، و جملة «لا إلآه إلاّ أنت» فی محلّ رفعٍ علی انّها خبرٌ ثانٍ لاسم «أن»؛ أو صفةٌ للخبر_ و هو اسم الجلالة _ . 

و «وحدک» عند البصریّین منصوبٌ علی المصدریّة، أو الحال؛ و عند الکوفیّین علی الظرف (1)>.

و قوله: «لا شریک لک»: خبرٌ ثالثٌ لاسم «أنّ»، أو: صفةٌ أخری للخبر. و کلٌّ من هذه الجمل الثلاث مقرّرةٌ للوحدانیّة و مؤکدةٌ لما قبلها من حیث المعنی. و یمکن تخصیص کلٍّ منها بمعنیً، فتکون الأولی لنفی الشریک فی الألوهیّة و مزیحةً لما عسی أن یتوهّم: أنّ فی الوجود إلآهاً لکن لا یستحقّ العبادة؛ و الثانیة للاشارة إلی أنّه واحدٌ فی ذاته لا ترکیب فیه؛ و الثالثة للإشارة إلی أ نّه لا شریک له فی صفات الألوهیّة و صفات الکمال؛ هکذا ذکره الفاضل الشارح(2).

و قد أشبعنا الکلام علیه فیما سبق فی اللمعة السادسة.

اللَّهُمَّ وَ اعْمُمْ بِذَلِکَ أَعْدَاءَکَ فِی أَقْطَارِ الْبِلاَدِ مِنَ الْهِنْدِ وَ الرُّومِ وِ التُّرْکِ وِ الْخَزَرِ وَ الْحَبَشِ وَ النُّوبَةِ وِ الزَّنْجِ وَ السَّقَالِبَةِ وَ الدَّیَالِمَةِ وَ سَائِرِ أُمَمِ الشِّرْکِ، الَّذِینَ تَخْفَی أَسمَاؤُهُمْ وَ صِفَاتُهُمْ، وَ قَدْ أَحْصَیْتَهُمْ بِمَعْرِفَتِکَ، وَ أَشْرَفْتَ عَلَیْهِمْ بَقُدْرَتِکَ. 

«العموم»: الشمول، یقال: عمّ الشیء عموماً _ من باب قعد _ : شمل الجمیع، و هذه إشارةٌ إلی ما تقدّم من الدعاء علی المشرکین؛ أی: اجعل عامّة هذه البلیّة لأعدائک الظاهریّة و الباطنیّة. 
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1- 1. قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 219.

2- 2. راجع: نفس المصدر و المجلّد ص 220.




و «الأقطار»: جمع قطر _ بالضمّ، مثل: قُفل و أقفال _ ، و هو: الجانب و الناحیة. 

و «البلاد»: جمع بلدة _ مثل: قلعة و قلاع _ ، و هی بمعنی البلد _ و هو المصر الجامع _ . و فی القاموس: «البلد و البلدة(1): کلّ قطعةٍ من الأرض مستحیزةٍ عامرةٌ أو غامرةٍ»(2)؛ أی: فی الجوانب و نواحی البلدان الظاهریّة و الباطنیّة. 

و «من» بیانیّةٌ. 

و «الهند» مملکةٌ عظیمةٌ معروفةٌ من الإقلیم الأوّل، أحد حدّیها الصین و الآخر السند، أکثر أرض اللّه جبالاً و أنهاراً، خصّت بکرائم النبات و عجیب الحیوان. قال بعضهم: «الهند بحرها درٌّ و جبلها یاقوتٌ و شجرها عودٌ، و ورقها عطرٌ و حشیشها دواءٌ و شتاؤها صیفٌ و صیفها ربیعٌ!»؛ 

و قیل: «الهند جیلٌ و أمّةٌ من الناس معروفةٌ. أکثر الناس اختلافاً فی الآراء و العقائد، منهم من یقول بالخالق دون النبیّ _ و هم البراهمة _ ، و منهم من یعبد الشمس، و منهم من یعبد القمر، و منهم من یعبد الشجر العظیم، و منهم من یعبد النهر الکبیر و البحر الفخیم(3) _ ... إلی غیر ذلک(4) _».

و «الروم» أیضاً مملکةٌ عظیمةٌ معروفةٌ، و کان أهلها کفرةً طاغیةً فی أیّام الجاهلیّة. و قال النووی فی التهذیب: «و الروم: هم(5) الّذین تسمّیهم أهل هذه البلاد: الإفرنج»(6)؛ انتهی. و أکثرهم نصاری، و بلادهم بالإقلیم السادس(7). و الغالب علی ألوان أهلهم البیاض والشقرة
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1- 1. المصدر: + مکّة _ شرّفها اللّه تعالی _ و.

2- 2. راجع: «القاموس المحیط» ص 258 القائمة 1.

3- 3. کما حکاه العلاّمة المدنیّ، انظر: «ریاض السالکین» ج 4 ص 222.

4- 4. وانظر: «الملل و النحل» ج 2 ص 258.

5- 5. المصدر: _ هم.

6- 6. راجع: «تهذیب الأسماء و اللغات» المجلد الأوّل من القسم الثانی ص 130 القائمة 1.

7- 7. أمّا أبوالفداء فذکر بعض بلاد الروم من الإقلیم السادس و بعضها الأخر من الإقلیم الرابع أو الخامس، راجع: «تقویم البلدان» صص 384 / 382 / 380.




علی شعورهم لغایة البرودة، و الإبل لا تتولّد فیها. و هی بلادٌ واسعةٌ، أنزه النواحی و أخصبها و أکثرها خیراً و أعذبها ماءً و أصحّها هواءً و أطیبها تربةً. و قال الواحدیّ: «الروم جیلٌ من ولد روم بن عیصو بن اسحاق، غلب اسم أبیهم علیهم فصار کالاسم للقبیلة»(1).

<و «الترک» جیلٌ من أولاد یافث بن نوح، یمتازون عن جمیع الأمم بالکثرة و العدد و وفور الشجاعة، عراض الوجوه فطس الأنوف عبل السواعد ضیّق الأخلاق و الأعین، یغلب علیهم الغضب و الظلم و القهر، أقسی خلق اللّه قلوباً و أشدّهم بطشاً و أقلّهم رأفةً و أصبرهم علی تحمّل المشاقّ و المحن! و بلادهم بالإقلیم الثالث أوّلها من وراء نهر جیحون _ و هو نهرٌ کبیرٌ یفصل بین بلاد الترک و بین خراسان، و یسمّی نهر خوارزم و نهر بلخ، لأنّ کلّاً منهما فی طرفٍ منه _ و یمتدّ بلادهم إلی أقاصی المشرق من حدود الصین(2)>. 

و «الخَزَر» _ بفتحتین _ : ضیّق العین، و هم جیلٌ من الترک(3) سمّوا به لضیق أعینهم و صغرها. و فی نسخة ابن ادریس: بوزن حُمُر(4)؛ و المعنی واحدٌ(5).

<و «الحَبَش» _ بفتحتین _ : جنسٌ من السودان جلّهم نصاری، و یقال لبلادهم: الحبشة. و هی أرضٌ واسعةٌ تمتدّ من طرف بحر الیمن إلی الخلیج البربریّ. 

و «النُوبة» _ بالضمّ _ : جیلٌ من السودان. 

و «الزَنِج» _ بالفتح و الکسر _ مثلهم. و قیل: «النوبة بلدةٌ بشرقیٌ نیل مصر أهلها نصاری، و الزنج بلدةٌ بشرقیّ الحبش شمالها الیمن»(6)؛
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1- 1. راجع: نفس ما نقلناه آنفاً عن «تهذیب الأسماء و اللغات».

2- 2. قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 223.

3- 3. أمّا المحقّق الداماد فلم یجزم هذا الجزم، «جیلٌ من الناس کأ نّهم من الترک»: راجع: «شرح الصحیفة» ص 270.

4- 4. کما حکاه المحقّق الداماد، راجع: نفس المصدر.

5- 5. وانظر: «نورالأنوار» ص 144.

6- 6. کما حکاه المحقّق الفیض والمحدّث الجزائریّ، راجع: «التعلیقات» ص 63، «نورالأنوار» ص 144.




و قال صاحب عجانب البلدان: «بلاد النوبة فی جنوبیّ مصرٍ و شرقیّ النیل(1) و غربیّه، و هی بلادٌ واسعةٌ و أهلها أمّةٌ عظیمةٌ، و هم علی دین النصرانیّة، قال _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ «خیر سبیبکم النوبة»(2)؛ 

و قال القزوینیّ: «جمیع السودان من ولد کوش بن کنعان بن حام. و بلاد الزنج شدیدة الحرّ جدّاً، و سبب سوادهم احتراقهم بالشمس»(3)؛ 

و قیل: «انّ نوحاً _ علیه السلام _ دعا علی ابنه حام فاسودّ لونه». 

و بلادهم قلیلة المیاه و الأشجار، سقوف بیوتهم من عظام الحوت. زعم الحکماء انّهم شرار الناس، و لهذا یقال لهم: سباع الناس؛ أکل بعضهم بعضاً!، فإنّهم فی حروبهم یأکلون لحم العدوّ، و من ظفر بعدوٍّ له اکله!. و الغالب علی مزاجهم الطرب، و ذلک لاعتدال دم القلب؛ و قیل: «لطلوع کوکب سهیل علیهم کلّ لیلةٍ، فانّه یوجب الفرح» (4)>. 

و «السقالبة» بالسین، و تبدّل السین صاداً فیقال: صقالبة؛ قال الخلیل: «کلّ سینٍ و صادٍ تجیء قبل القاف فللعرب فیه لغتان، فمنهم من یجعلها سیناً و منهم من یجعلها صاداً، لایبالون أمتّصلةً کانت بالقاف أو منفصلةً بعد أن یکونا فی کلمةٍ واحدةٍ»(5). و قال فی القاموس: «جیلٌ من الناس، حمر الألوان تتآخم بلادهم بلاد الخزر بین بلغز و قسطنطنیّة»(6)؛(7) 
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1- 1. وانظر: «تقویم البلدان» ص 153.

2- 2. لم أعثر علیه، لا فی مصادرنا و لا فی مصادر العامّة.

3- 3. لم أعثر علی العبارة فی «عجائب المخلوقات» للقزوینی المطبوع فی نهایة «حیاة الحیوان الکبری»، نعم! قال فی تأثیر مسامّة الشمس للبلدان: «... کبلاد السودان... سواد محترقین و تجعل وجوههم من شدّة الحرارة قحلة...»، راجع: نفس المصدر ص 20.

4- 4. هذا تحریر کلام العلاّمة المدنیّ و تهذیبه، قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 224.

5- 5. کما حکاه عنه ابن منظور فی «لسان العرب» مادّة «سقع» ج 8 ص 159 القائمة 1. أمّا العبارة فلم توجد فی نفس المادّة من «کتاب العین» و لا فی غیرها من الموادّ، انظر: «ترتیب کتاب العین» ج 2 ص 834 القائمة 2.

6- 6. قال فی مادّة «سقلب»: جیلٌ من الناس»، ثمّ قال فی مادّة «صقلب»: «جیلٌ تتآخم بلادهم بلاد الخزر بین بلغز و قسطنطنیّة»، راجع: «القاموس المحیط» ص 103 القائمة 2 ثمّ ص 111 القائمة 1.

7- 7. کما حکاه المحدّث الجزائریّ، راجع: «نورالأنوار» ص 144.




و قیل: «انّهم یلاصقون بلداً فی المغرب»(1)؛

و قال ابن الکلبیّ: «روم و صقلب و أرمن و فرّنج کانوا إخوةً، و هم بنوا النبطی بن کسلواخیم بن یونان بن یافث بن نوح _ علیه السلام _ ؛ سکن کلّ واحدٍ منهم بقعةً من الأرض فسمّیت باسمها»(2).

و «الصقالبةٌ» قومٌ کثیرون صهب الشعور حمر الألوان أولوا صولةٍ شدیدةٍ. 

و «الدیالمة» جیلٌ من الکفّار بلادهم أرض الجبال بقرب قزوین. و هم مشهورون بالظلم و الجور حتّی قیل: هم أشدّ جوراً من الترک و الدیلم! لکن بعضٌ منهم لا بأس بهم _ مثل عضدالدولة الّذی هو محبٌّ لأهل بیت الرسالة، و تعزیة الإمام الشهید المظلوم و سائر شهداء کربلاء من سننه السنیّة، و کان مقرّ سلطنته شیراز _ . 

قال الفاضل الشارح: «و اعلم! أنّ السقالبة و الدیالمة جمعان لسقلبیّ و دیلمیّ، و التاء فیهما للدلالة علی أنّ واحدهما منسوبٌ؛ قال الرضیّ: «تدخل التاء علی الجمع الأقصی دلالةً علی أنّ واحدهما منسوبٌ _ کالأشاعثة و المَشاهدة فی جمع أشعثیّ و مشهدیّ. و ذلک انّهم لمّا أرادوا أن یجمعوا المنسوب جمع تکسیرٍ وجب حذف یاء النسب، لأنّ یاء النسب و الجمع لا یجتمعان، فلا یقال فی النسبة إلی رجال: رجالیّ، بل رجلیّ _ ؛ فحذفت یاء النسبة ثّم جمع بالتاء لتکون التاء کالعوض من الیاء _ کما عوّضت من الیاء فی نحو: جحاجحة جمع
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1- 1. کما حکاه المحقّق الداماد، راجع: «شرح الصحیفة» ص 271.

2- 2. کان أکثر الظنّ انّ العبارة منقولةٌ من «جمهرة النسب» لإبن الکلبیّ، ولکن ما وجدتها فیه بعد أن فصحت طبعتین منها: طبعة محمود فردوس العظم و هی روایة محمّد بن حبیب عن ابن الکلبیّ _ المطبوعة بدمشق _ ، و طبعة عبدالستّار أحمد فرّاج و هی روایة أبی سعید السکریّ عنه _ المطبوعة بکویت _ .




جحجاح، لأنّ أصل جمعه جحاجیح _ ، فحذفت الیاء و عوّضت عنها التاء؛ و لذلک لا تثبتان معاً و لا یسقطان معاً»(1)؛ انتهی کلامه. 

اللَّهُمَّ الشْغَلِ الْمُشْرِکِینَ بِالْمُشْرِکِینَ عَنْ تَنَاوُل أَطْرَافِ الْمُسْلِمِینَ، وَ خُذْهُمْ بِالنَّقْصِ عَنْ تَنَقُّصِهِمْ، وَ ثَبِّطْهُمْ بِالْفُرْقَةِ عَنِ الإحْتِشَادِ عَلَیْهِمْ.

«الشُغل» _ بالضمّ _ : اسمٌ من شغله شغلاً _ من باب نفع _ ، و هو خلاف الفراغ؛ أی: أللَّهُمَّ الشغل المشرکین بالمشرکین حالکونهم معرضین عن أطراف المسلمین و نواحیهم. 

<و اختلفوا فی أنّ لفظ «المشرکین» هل یتناول الکفّار من أهل الکتاب أم لا؟ قال الأکثرون: نعم، لقوله _ تعالی _ : «وَ قَالَتِ الْیَهُودُ عُزَیرٌ ابْنُ اللَّهِ وَ قَالَتِ النَّصَارَی المَسِیحُ ابْنُ اللَّهِ ذَلِکَ قَولُهُمْ بِأَفوَاهِهِمْ یُضَاهِؤُنَ قَولَ الَّذِینَ کَفَروُا مِن قَبلُ قَاتَلَهُمُ اللَّهُ أَنَّی یُؤْفَکُونَ * اتَّخَذُوا أَحْبَارَهُمْ وَ رُهبَانَهُمْ أَرْبَاباً مِنْ دُونِ اللَّهِ وِ الْمَسِیحَ بنَ مَریَمَ وَ مَا أُمِرُوا إِلاَّ لِیَعْبُدُوا إِلَهاً وَاحِداً لاَ إِلَهَ إِلاَّ هُوَ سُبحَانَهُ عَمَّا یُشرِکُونَ»(2)، و لقوله _ تعالی _: «إِنَّ اللَّهَ لَا یَغفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ وَ یَغْفِرُ مَا دُونَ ذَلِکَ»(3)؛ فلو کان کفر الیهود و النصاری غیر الشرک لاحتمل أن یغفر اللّه لهم، و ذلک باطلٌ بالاتّفاق؛ 

و أیضاً: النصاری قائلون بالتثلیث، و هو شرکٌ محضٌ. 

و قال الأصم: «کلّ من جحد رسالة محمّدٍ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ فهو مشرکٌ من حیث إنّ تلک المعجزات الّتی ظهرت علی یدیه کانت خارجةً عن قدرة غیر اللّه _ تعالی _ و هم أنکروها و أضافوها إلی الجنّ و الشیاطین، فقد أثبتوا شریکاً للّه _ سبحانه _ فی خلق هذه الأشیاء الخارجة عن قدرة البشر. 

و اعترض علیه: بانّ الیهودیّ مثلاً حیث لا یسلّم انّ ما ظهر علی ید محمّدٍ _ صلّی اللّه
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1- 1. راجع: «ریاض السالکین» ج 4 ص 226.

2- 2. کریمتان 31 / 30 التوبة.

3- 3. کریمة 116 / 48 النساء.




علیه و آله و سلّم _ من جنس ما لا یقدر العباد علیه لم یلزم أن یکون مشرکاً بسبب إضافة ذلک إلی غیر اللّه _ تعالی _ ؛ 

و أجیب بأنّه لا اعتبار باقراره، و إنّما الاعتبار بالدلیل. فإذا ثبت بالدلیل انّ ذلک معجزٌ خارجٌ عن قدرة العباد فمن أضاف ذلک إلی غیر اللّه کان مشرکاً، کما لو أسند خلق الحیوان و النبات إلی الأفلاک و الکواکب. 

احتجّ المخالفون بأ نّه _ تعالی _ فصّل بین المشرکین و أهل الکتاب فی الذکر حیث قال: «مَا یَوَدُّ الَّذِینَ کَفَرُوا مِن أَهْلِ الْکِتَابِ وَ لاَ الْمُشرِکِینَ»(1)، «لَمْ یَکُنِ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ أهْلِ الْکِتَابِ وَ الْمُشْرِکِینَ»(2)، و العطف یقتضی المغایرة؛ 

و أجیب بأنّ کفر الوثنیّ أغلظ، و هذا القدر یکفی فی العطف، أو لعلّه خصّ أوّلاً ثمّ عمّم؛ و قد تواتر النقل عن النبیّ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : «انّ کلّ من کان کافراً یسمّی مشرکاً»(3). فظهر انّ وقوع اسم المشرک علیهم إن لم یکن بحسب اللغة کان بحسب الشرع، و إذا کان کذلک فلا یبعد _ بل یجب _ اندراج کلّ کافرٍ تحت هذا الاسم(4)>. 

قوله _ علیه السلام _ : «و خذهم بالنقص عن تنقّصهم». 

<«التنقّص» بمعنی: النقص. و حاصله: خذهم بالنقص فی أموالهم و أبدانهم و «اشغلهم» عن أن ینقّصوا أولیائک؛ و یجوز أخذه من «النقیصة» بمعنی: العیب، أی: خذهم بالنقص حتّی لا ینقصوا أحبّائک و یعیبوهم (5)>.

قوله _ علیه السلام _ : «و ثبّطهم بالفرقة عن الاحتشاد». 

«ثبّطه» عن الأمر تثبیطاً: شغله و قعد به عنه. 

و «الفُرقة» _ بالضمّ _ : اسمٌ من افترق القوم افتراقاً: خلاف اجتمعوا. 
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1- 1. کریمة 105 البقرة.

2- 2. کریمة 1 البیّنة.

3- 3. لم أعثر علیه، وانظر: «الکافی» ج 2 ص 387 الحدیث 14، «وسائل الشیعة» ج 28 ص 356 الحدیث 34958.

4- 4. قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 228.

5- 5. قارن: «نورالأنوار» ص 144.




و «الاحتشاد»: الاجتماع (1)>؛ أی: امنعهم بسبب التفرقة فیما بینهم عن الإجتماع علی المسلمین. 

اللَّهُمَّ أَخْلِ قُلُوبَهُمْ مِنَ الاْءَمَنَةِ، وَ أَبْدَانَهُمْ مِنَ الْقُوَّةِ، وَ أَذْهِلْ قُلُوبَهُمْ عَنِ الاْءحْتِیَالِ، وَ أَوْهِنْ أَرْکَانَهُمْ عَنْ مُنَازَلَةِ الرِّجَالِ، وَ جَبِّنْهُمْ عَنْ مُقَارَعَةِ الاْءَبْطَالِ، وَ ابْعَثْ عَلَیْهِمْ جُنْداً مِنْ مَلاَئِکَتِکَ بِبَأْسٍ مِنْ بَأْسِکَ کَفِعْلِکَ یَوْمَ بَدْرٍ، تَقْطَعُ بِهِ دَابِرَهُمْ وَ تَحْصُدُ بِهِ شَوْکَتَهُمْ، وَ تُفَرِّقُ بِهِ عَدَدَهُمْ.

و «الأمنة» _ علی وزن الغلبة _ : من الأمن، و هو: عدم توقّع مکروهٍ. و فی نسخةٍ علی وزن «الرحمة»(2)؛ أی: اجعل قلوبهم خالیةً من الأمن «و أبدانهم من القوّة». 

و «اذهل»: أمرٌ من الذهول بمعنی: الغفلة. 

و «الاحتیال»: طلب الحیلة و الخدعة مع المسلمین. 

<و «الوهن»: الضعف، و هن یهن _ من باب وعد _ أی: ضعف. و ربّما عدّی بنفسه، فقیل: و هنته فهو موهونٌ، و الأجود أن یعدّی بالهمزة، فیقال: أوهنه _ کما وقع فی الدعاء _ . 

و «الأرکان»: جمع رکن، و هو فی اللغة: الجانب القویّ من الشیء و المراد بها هذا الجوارح: أی: ضعّف جوارحهم. 

و «المقارعة»: مفاعلةٌ من القرع، و هو الضرب؛ قرعه قرعاً _ من باب نفع _ : ضربه. و فی القاموس: «المقارعة(3): أن یقرع الأبطال بعضهم بعضاً»(4). 

و «الأبطال»: جمع بَطَل _ بفتحتین _ ، أی: شجاع. و فی روایةٍ فقرة الدعاء هکذا: «و أوهن أرکانهم و هممهم عن منازلة الرجال و جبّنهم عن مقارعة الأبطال؛ أی: أوهن هممهم
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1- 1. قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 231.

2- 2. و هذا ضبط نسخة ابن ادریس علی ما حکاه العلاّمة المدنیّ، راجع: نفس المصدر.

3- 3. هیهنا حذف المصنّف قطعةً من کلام القاموس.

4- 4. راجع: «القاموس المحیط» ص 693 القائمة 1.




عن مقاومة الرجال». 

«المنازلة»: إمّا النزول عن الإبل و الرکوب علی الفرس لهیئة الحرب و الاشتغال به؛ أو: النزول عن المرکب فی الحرب إظهاراً لشدّة ثبات قدمهم فیه؛ أی: أوهن أعضائهم و جوارحهم عن محاربة مشاتهم مشاة المسلمین. 

و «جبّنهم»: أمرٌ من باب التفعیل من الجبن: ضدّ الشجاعة؛ أی: اجعلهم جبناء غیر مشجّعین کفعلک یوم بدرٍ؛ أو: اجعلهم بحیث یکونون عند الخلائق منسوباً إلی الجبن(1)، یقال: جبّنه تجبیناً أی: نسبه إلی الجبن. 

و «البعث»: الإرسال. 

و «الجُند» _ بالضمّ _ : العسکر. 

و «مِن» فی قوله: «من ملائکتک» ابتدائیّةٌ متعلّقةٌ بمحذوفٍ وقع صفةً ل_«جندٍ»؛ أی: کائناً من ملائکتک.

<و «الباء» من قوله: «ببأسٍ» للملابسة متعلّقةٌ بمحذوفٍ وقع حالاً من «جندٍ» لتخصّصه بالصفة؛ أی: متلبّساً ببأسٍ من بأسک _ کقوله تعالی: «اهْبِطْ بِسَلاَمٍ»(2) _ ، فالظرف مستقرٌّ. و یحتمل أن یکون صلة الفعل من قوله: «و ابعث»_ کقولک: بعثت بهدیّتی أو کتابی زیداً _ ، فیکون الظرف لغواً. 

و «البأس»: الشدّة و القوّة، و «بأمر اللّه» شدّة عذابه؛ أی: اجعل جنود ملائکتک مبعوثین علیهم بشدّةٍ من شدّتک کما فعلته یوم بدرٍ فی إعانة المسلمین و إعزازهم و إزلال المشرکین و قمعهم. 

و «بدر»: اسم ماءٍ علی ثمانیةٍ و عشرین فرسخاً من المدینة فی طریق المکّة، کان لرجلٍ اسمه بدر بن کلدة فنسب إلیه، ثمّ غلب اسمه. و قیل: هو بئرٌ حفرها رجلٌ من غِفار اسمه بدر
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1- 1. و هذا المعنی هو مختار محقّق الداماد و محدّث الجزائریّ، راجع: «شرح الصحیفة» ص 272، «نورالأنوار» ص 144.

2- 2. کریمة 48 هود.




بن قریش بن النضر بن کنانة، فسمّیت باسمه. و حکی الواقدیّ انکار ذلک عن غیر واحدٍ من شیوخ بنی غِفار؛ قالوا: انّما هو منازلنا و میاهنا و ما ملکها أحدٌ قطٌّ یقال له بدر، و إنّما هو علمٌ علیها کغیرها من البلاد. 

و قیل: «سمّیت البئر به لصفائها و استدارتها، فکأنّ البدر یری فیها». 

و هو لفظٌ یذکّر و لا یؤنّث. 

و کانت وقعة بدرٍ فی السابع عشر من شهر رمضان سنة اثنین من الهجرة(1) قد خرج رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ من المدینة و معه ثلاثمأةٍ و ثلاثة عشر رجلاً من أصحابه _ عدد أصحاب طالوت الّذین عبروا معه النهر یوم جالوت _، و کان معهم فرسانٌ _ و قیل: «فرسٌ واحدٌ» _ حین أقبل المشرکون من قریشً من مکّة بخیلهم و خیلائهم یحادّون اللّه و رسوله، و هم ألف رجلٍ فی سوابغ الحدید و العدّة الکاملة و الخیول المسوّمة، و فیهم أبوجهل _ : رأس المشرکین _ . فنصر اللّه رسوله و أصحابه و هزم الشرک و أصحابه(2)؛ و لذا قال اللّه _ سبحانه _ منّةً علی الأمّة: «وَ لَقَدْ نَصَرَکُمُ اللَّهُ بِبَدْرٍ وَ أَنْتُمْ أَذِلَّةٌ»(3)، عن ابن عبّاس: «انّه لم تقاتل الملائکة سوی یوم بدرٍ، و فیما سواه کانوا عدداً(4) و مدداً لا یقاتلون و لا یضربون»(5)؛ و لعلّ هذا هو السرّ فی تخصیصه _ علیه السلام _ «یوم بدرٍ» بالذکر (6)>.

قوله _ علیه السلام _ : «تقطع به دابرهم»، هذه الجملة فی محلّ جرٍّ علی أ نّه صفةٌ أخری ل_«بأس»، و الضمیر عائدٌ إلی «الجند»؛ أی: تقطع بسبب إرسال الملائکة و الجند دابرهم _
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أی: عقبهم و آخرهم و أصلهم و من بقی منهم(1) _ . و «قطع الدابر» کنایةٌ عن الاستیصال بحیث لم یترک منهم أحدٌ. 

و «تحصد»: من الحصاد، و هو قطع الزرع؛ یقال: حصَدت الزرع حصْداً _ من بابی ضرب و قتل _ : قطعته، فهو محصودٌ و حصیدٌ؛ و منه قوله _ تعالی _ : «مِنهَا قَائِمٌ وَ حَصِیدٌ»(2)، قیل: قرء «حصیداً» _ بالنصب _ لأنّ الحصید لا یکون إلاّ بالحدید، أی: فمن القری قائمٌ معمورٌ و منها کالحصید _ أی: مخروبةٌ غیر معمورةٍ _ ، لأنّ الحصیدة الحقیقیّ لا یکون إلاّ بالحدید. فعلی هذا یکون «حصیداً» منصوباً بنزع الخافض، و تکون هذه الآیة تفصیلاً لما قبلها.

و «الشوکة»: شدّة البأس و القوّة فی السلاح؛ و قال الزمخشریّ: «الشوکة: الحدّة مستعارةٌ من واحدة الشوک»(3)؛ أی: تستأصل به حدّتهم و شدّة بأسهم و قوّتهم. 

و «فرّقت» الشیء تفریقاً: بددته تبدیداً. 

اللَّهُمَّ وَ امْزُجْ مِیَاهَهُمْ بِالْوَبَاءِ، وَ أَطْعِمَتَهُمْ بِالاْءَدْوَاءِ، وَ ارْمِ بِلَادَهُمْ بِالْخُسُوفِ، وَ أَلِحَّ عَلَیْهَا بِالْقُذُوفِ، وَ افْرَعْهَا بِالْمُحُولِ، وَ اْجعَلْ مِیَرَهُمْ فِی أَحَصِّ أَرْضِکَ وَ أَبْعِدْهَا عَنْهُمْ، وَ امْنَع حُصُونَهَا مِنْهُمْ، أَصِبْهُمْ بِالْجُوعِ الْمُقِیمِ وَ السُّقْمِ الاْءَلِیمِ.

«امزج»: أمرٌ من مزجت الشیء بالشیء مزجاً_ من باب قتل _: خلطته. 

<و «المیاه»: جمع ماء، لأنّ أصله ماه؛ و قیل: «موه، تحرّکت الواو و انفتح ما قبلها فقلبت ألفاً و قلبت الهاء همزةً لاجتماعها مع الألف، و هما حرفان حلقیّان، و وقوعهما طرفاً. و لهذا یردّ إلی أصله فی الجمع و التصغیر، فیقال: میاه و مُویه. و یجمع علی: أمواه أیضاً_ مثل باب و
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أبواب _ .

و ربّما قالوا: میاء و أمواء _ بالهمز _ کما وقع فی نسخة ابن ادریس. 

و «الوباء» _ بالقصر و المد _ قیل: «هو مرضٌ عامٌ»؛ 

و قیل: «موتٌ ذریغٌ»؛ 

و قیل: «هو الطاعون»؛ 

و قیل: «الوباء: تغیّر الهواء بالطواری العلویّة _ کاجتماع کواکب ذات أشعّةٍ _ و السفلیّة _ کالملاحم و انفتاح القبور و صعود أبخرةٍ فاسدةٍ _ . و أسبابه مع ما ذکر تغیّر فصول الزمان و العناصر و انقلاب الکائنات. و علاماته الحمی و الجدری و النزلة و الحکّة الأورام. و منه الطاعون، و هو قراحّ یقع غالباً فی المراق السخیفة _ کخلف الأذن و الإبط و المغابن»؛ انتهی.

و «الأطعمة»: جمع طعام. 

و «الأدواء»: جمع داء، و هو المرض؛(1)> أی: و اجعل أطعمتهم ممزوجةً بالأمراض و العلل. 

و «خسف» المکان خسفاً و خسوفاً_ من باب ضرب _: ذهب فی الأرض و غار؛ و: الشیء: نقص؛ و الخسف: النقیصة؛ و: خسفه اللّه یتعدّی، قال _ تعالی _: «فَخَسَفْنَا بِهِ وَ بِدَارِهِ الاْءَرْضَ»(2). 

و «ألحّ» أی: ضاق، من قولهم: مکانٌ لاح أی: ضیّقٌ؛ أو من: ألحّ الرجل علی الشیء إلحاحاً: دام علیه. 

و «القذوف»: جمع قذف، و هو الرمی بالحجارة؛ أی: اجعل القذوف علیها دائمةً مواظبةً لها لا ینقطع عنها. 

و «افرَعْها» _ بهمزة الوصل و فتح الراء و سکون العین المهملتین _ <بمعنی: التفریق؛
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أی: فرّقها. و فی نسخة ابن ادریس(1) بالمعجمة من باب الإفعال؛ أی: اخلها من نعمک. و فی نسخة الکفعمیّ بالقاف و العین المهملة من القرع و الطرق بالقوارع _ أی: الشدائد(2) _ (3)>. 

و «المحول»: جمع مَحْل، و هو الجدب و القحط. 

و «المیر»: جمع میرة _ بالکسر _ ، و هی الطعام الّذی یجلب من بلدٍ إلی بلدٍ؛ أی: قوتهم و مطعومهم. 

<و «الحصّ» فی الأصل: حلق الشعر، و منه: الحاصّة _ و هو داءٌ یتناثر منه شعر الرأس، و یقال: حصّت البیضة رأسه: إذا ذهبت شعره، و انحصّ شعره انحصاصاً أی: تناثر و ذهب، و رجلٌ أحصّ بین الحصص أی: قلیل شعر الرأس(4) _ . ثمّ استعیر فی الجدب و قلّة الخیر و عدم النبات، فقیل: سنةٌ حصّاء أی: جرداء مجدبة لا خیر فیها (5)>. و استعمال أفعل التفضیل فی المفعول و إن کان غیر قیاسٍ إلاّ انّ المسموع منه کثیرٌ _ نحو: أعذر و أشهر و ألوم، أی: أکثر معذوریّةً و مشهوریّةً و ملومیّةً _ . و کلامه _ علیه السلام _ حجّةٌ لا یحتاج فیه إلی السماع من غیره. 

و «أبعدها»: أمرٌ من الإبعاد. و الضمیر المؤنّث عائدٌ إلی «میرهم»، أی: و اجعل مطعوماتهم بعیدةً عنهم. 

<و «امنع»: اسم تفضیلٍ من: منع الحصص مناعةً _ علی وزن ضخم ضخامةً _ ، أی: صار منیعاً. 

و«الحصون»: جمع حِصن _ بالکسر _ ، و هو: کلّ موضعٍ حصینٍ لا یوصل إلی جوفه؛ أی: و اجعل میرهم فی أشدّ حصون أرضک مناعةً حتّی لایقدروا علی الوصول إلیها. و فی نسخةٍ:
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«و امنع حصونها منهم» _ علی صیغة فعل الأمر(1)> و نصب الحصون _، أی: امنع قلاع أرضک منهم کی لا یتحصّنوا بها، و اجعل الحصون منیعةً محکمةً کی لا یقدروا علی فتحها و أخذها.

و جملة قوله _ علیه السلام _ : «أصبهم بالجوع المقیم» مؤکّدةٌ لمعنی ما قبلها، و لذلک جاء بها مفصولةً من غیر عاطفٍ _ لکمال الاتّصال _ . 

و «السَُقَْم» _ بالضمّ و الکسون، و بفتحتین _ : المرض. 

و «الألیم»: فعیلٌ بمعنی مفعَل _ بفتح العین _ ، لأ نّه من ألمه یؤلمه إیلاماً فهو مؤلمٌ؛ و ألم هو ألماً_ من باب تعب _ فهو ألیمٌ _ کما تقول: أوجعه یوجعه إیجاعاً فهو موجعٌ، و وجع هو وجعاً فهو وجیعٌ _ ، وصف به «السقم» للمبالغة کما وصف اللّه به العذاب فی قوله _ سبحانه _ : «وَ لَهُمْ عَذَابٌ أَلِیمٌ»(2).

اللَّهُمَّ وَ أیُّمَا غَازٍ غَزَاهُمْ مِنْ أَهْلِ مِلَّتِکَ، أَوْ مُجَاهِدٍ جَاهَدَهُمْ مِنْ أَتْبَاعِ سُنَّتِکَ لِیَکُونَ دِینُکَ الاْءَعْلَی وَ حِزْبُکَ الاْءَقْوَی وَ حَظُّکَ الاْءَوْفَی فَلَقِّهِ الْیُسْرَ، وَ هَیِّی ءْ لَهُ الاْءَمْرَ، وَ تَوَلَّهُ بِالنُّجْحِ، وَ تَخَیَّرْ لَهُ الاْءَصْحَابَ، وَ اسْتَقْوِ لَهُ الظَّهْرَ، وَ أَسْبِغْ عَلَیْهِ فِی النَّفَقَةِ، وَ مَتِّعْهُ بِالنَّشَاطِ، وَ أَطْفِ عَنْهُ حَرَارَةَ الشَّوْقِ، وَ أجِرْهُ مِنْ غَمِّ الْوَحْشَةِ، وَ أَنْسِهِ ذِکْرَ الاْءَهْلِ وَ الْوَلَدِ. وَ أْثُرْ لَهُ حُسْنَ النِّیَّةِ، وَ تَوَلَّهُ بِالْعَافِیَةِ، وَ أَصْحِبْهُ السَّلاَمَةَ، وَ أَعْفِهِ مِنَ الْجُبْنِ، وَ أَلْهِمْهُ الْجُرْأَةَ، وَ ارْزُقْهُ الشِّدَّةَ وَ أَیِّدْهُ بِالنُّصْرَةِ، وَ عَلِّمْهُ السِّیَرَ وَ السُّنَنَ، وَ سَدِّدْهُ فِی الْحُکْمِ، وَ اَعْزِلْ عَنْهُ الرِّیَاءَ، وَ خَلِّصْهُ مِنَ السُّمْعَةِ وَ اجْعَلْ فِکْرَهُ وَ ذِکْرَهُ وَ ظَعْنَهُ وَ إِقَامَتَهُ فِیکَ وَ لَکَ.
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قال الفاضل الشارح: «الواو عاطفةٌ للإشعار بأنّ ما بعدها من تتمّة الدعاء الأوّل. 

و«أی»: اسم شرطٍ بدلیل «الفاء» الرابطة فی الجواب. 

و «ما» مزیدةٌ لتأکید ابهامٍ، أی: و شیاعها؛ 

و قیل: «نکرةٌ، و «غازٍ» بدلٌ منها. و «أیّما» مرفوعٌ علی الابتدائیّة. 

و اختلف فی الخبر؛ فقیل: «هو جملة الشرط، لعدم خلوّها من الضمیر فی حالٍ، بخلاف جملة الجواب فی نحو: أیّهم قام قمت. و کلمة الشرط إذا ارتفعت علی الابتداء فلابدّ لها من ضمیرٍ، فیتعیّن کون الخبر جملة الشرط دون جملة الجواب. و هو اختیار الأندلسیّ و محقّقی المتأخّرین. 

و قیل: «هو جملة الشرط و جملة الجواب معاً، لصیرورتها بسبب کلمة الشرط کالجملة الواحدة»؛ 

و قیل: «هو جملة الجواب فقط»؛ 

و قیل: «اسم الشرط مبتدءٌ لا خبر له». 

و ما وقع لبعض المبتدئین من انّ «أی» من «أیّما» موصولةٌ و جملة «غازٍ غزاهم» صلتها؛ و «الفاء» فی قوله: «فلقّه» رابطةٌ لشبه الشرط بشبه الجواب؛ 

غلطٌ صریحٌ!، لأنّ «أیّاً» الموصولة لا تضاف إلی نکرةٍ _ کما نصّ علیه الجمهور _ ؛ و هی هنا مضافةٌ إلیها، فتعیّن شرطیّتها. 

و تجویز بعضهم إضافة الموصول إلی النکرة _ نحو: یعجبنی أیّ رجلٍ عندک _ مورودٌ بأ نّها حینئذٍ نکرةٌ، و الموصولات معارفٌ»(1)؛ انتهی. 

و «الغازی» أخصّ من «المجاهد»، لأنّ الغزو لا یکون إلاّ فی بلاد العدوّ بخلاف الجهاد، فانّه مطلقٌ؛ فکلّ غازٍ مجاهدٌ دون العکس. 

و «الأتباع»: جمع تَبَع _ بفتحتین _ ، و هو فی الأصل من: تبع زیدٌ عمراً تبعاً _ من باب
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تعب _ : إذا مشی خلفه، ثمّ أطلق علی مطلق الائتمام بالشیء و الاقتداء به _ فعلاً أو اعتقاداً _ . و یجوز جمعه علی «أتباع» _ کسبب و أسباب _ .

و «السنّة»: الطریقة. 

و «لیکون»: ظرفٌ لغو متعلّقٌ ب_«غزاهم» و «جاهدهم» علی سبیل التنازع. 

و «الأعلی»: اسم تفضیلٍ من علا یعلو بمعنی: ارتفع. و تعریفه ب_«لام» الجنس لافادة القصر؛ أی: لیکون التفضیل فی العلوّ مقصوراً علی دینک لا یتجاوزه، و صورة التفضیل لمجرّد التأکید. و لا فضل لغیر دینه _ تعالی _ . 

<و «الحِزب» _ بالکسر _ : الطائفة من الناس، و «حزب» الرجل: جنده و أصحابه. و هو اسم جمعٍ لا واحد له من لفظه _ کالقوم و الرهط _ . و إذا أخبر عنه فقد یعتبر لفظه فیخبر عنه بالمفرد _ کعبارة الدعاء _ ، و قد یعتبر معناه فیخبر عنه بالجمع _ کقوله تعالی: «فَإِنَّ حِزْبَ اللَّهِ هُمُ الغَالِبُونَ»(1) _ .

و «الأقوی»: أفعل تفضیلٍ من القوّة: خلاف الضعف. 

و «الحظّ» یطلق علی معنیین: أحدهما: الجَدّ _ بالفتح _ بمعنی: البخت و الإقبال؛ و الثانی: النصیب، و هو الحصّة. 

و «الأوفی»: اسم تفضیلٍ من «وفی» الشیء یفی: إذا تمّ و کمل (2)>.

و قوله _ علیه السلام _ : «فلقّة الیسر»: خبرٌ ل_«أیّما»، و الضمیر راجعٌ إلی «غازٍ»؛ و کذا الضمائر الآتیة. 

و «التهیئة»: الإعداد، یقال: هیّأت الشیء: أعددته و رتّبته. و أصلها إحداث هیئة الشیء _ و هی صورته و شکله _ ؛ أی: أعد لذلک الغازی کلّ أمره و یسّر له کلّ عسیره. 

و «النُجح» _ بالضمّ _ : اسمٌ من أنجح اللّه حاجته إنجاحاً: قضاها؛ أی: کن متولّیاً لحصول مطالبه و قضاء حوائجه. 
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و «تخیّر له الأصحاب» _ بصیغة الأمر _ بمعنی: الاصطفاء، أی: اصطف له الأصحاب للإعانة. 

و «استقو له الظهر» أی: اطلب له الظهر القویّ؛ أی: یسّر له راحلةً قویّةً، من استقویت الدابّة: طلبت أن تکون قویّةً _ کما یقال: استکرم الشیء أی: طلبه کریماً _ . <و ما قیل: «انّ معناه: قوّ ظهره؛ أو: کن له ظهیراً و مقویاً»؛

فیأباه الاستقواء(1)>.

و «أسبغ علیه فی النفقة». 

و «فی» للظرفیّة المجازیّة، أی: أوقع الإسباغ و الزیادة فی نفقة الغازی _ أی: فی زاده و سائر ما یحتاج إلیه _ . 

و «متّعه بالنشاط» أی: و اجعله متمتّعاً منتفعاً بالفرح و السرور؛ و هذه کنایةٌ عن الفتح و الظفر علی الخصم. 

و «أطف عنه حرارة الشوق» أمرٌ من باب الإفعال مخفّف أطفی ء _ بیاءٍ مهموزةٍ من الإطفاء _ بمعنی: الإخماد، و التخفیف فی ألفاظ الفصحاء بابٌ واسعٌ؛ أی: أخمد نار شوقه بسبب حصول مطلبه. 

و ذکر السیّد السند الداماد وجوهاً أخری لا تخلوا من تکلّفٍ و تعسّفٍ، فجعله تارةً من قولهم: «طفا فوق الماء أی: لم یرسب فیه؛ 

و تارةً من: طفا الظبی یطفو: إذا خفف علی الأرض و اشتدّ عدوه؛ 

و تارةً من: الطفاوة بمعنی: الشیء الیسیر»(2)؛ انتهی. 

<و «الشوق»: قیل: «هو اهتیاج القلب إلی لقاء المحبوب»؛ 

و قیل: «وجدان لذّة المحبّة اللازم لفرط الإرادة الممزوج بألم المفارقة». 

و «أجاره»: أمنه و حفظه. 
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1- 1. قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 251.

2- 2. راجع: «شرح الصحیفة» ص 273.




و «الغمّ»: ما یلحق الإنسان بسبب مکروهٍ نزل به حتّی کأ نّه یغمی علیه. 

و «الوحشة»: الخلوة و الإنفراد عمّن یأنس به (1)>؛ أی: انقذه و آمنه من غمّ الوحشة حتّی لا تصیر الوحشة سبباً للتفرقة و السآمة عن الجهاد. 

و «أنسه ذکر الأهل و الولد» أی: امح عن قلبه و خاطره ذکر أهله و ولده حتّی لا یضعف عن الجهاد. 

و «اثُر له حسن النیّة» _ بوصل الهمزة و ضمّ الثاء المثلّثة، علی وزن اقتل _ بمعنی: النقل و الروایة؛ أی: ألهمه و أرشده إلی فضائل حسن النیّة حتّی یحسن و تصدق نیّته فی الغزو و الجهاد و یخلص للّه _ تعالی _ . 

<فقول بعضهم: «انّ معنی: «و اثر»: إختر»؛ 

غیر صحیحٍ! لاتّفاق السنخ علی ضبط «و اثر» بوصل الهمزة؛ و لو کان بمعنی: إختر لضبط بقطع الهمزة و مدّها و کسر الثاء المثلّثة _ علی وزن قاتل _ بصیغة الأمر من: آثره إیثاراً: اختاره. و أصله بمعنی: «أأثر» _ بتخفیف الهمزة من باب أکرم، فلیّنت الهمزة الثانیة استثقالاً لاجتماع الهمزتین. و لم یسمع أثره أثراً _ من باب قتل _ بمعنی: آثره إیثاراً، فلا معدل عمّا ذکرناه (2)>.

و قیل: «اثر من: المآثر، و هی الصفات الحسنة؛ أی: اجعل الصفات الحسنة و ذکر الخیر دائماً له، یعنی بسبب حسن النیّة أدم ذکر خیره بین الناس». 

و فی نسخةٍ بدل «و اثر»: «و أدم». 

و قوله: «بالعافیة» أی: کن له ولیّاً بإلباسه العافیّة، و هی: دفاع اللّه عن العبد. 

و «أصحبته» الشیء إصحاباً: جعلته له صاحباً؛ أی: و اجعل السلامة _ و هی الخلوص من الآفات و البلیّات _ لازمةً له لزوم الصاحب لصاحبه. 

و قیل: «أصحبه إمّا بسقوط الألف فی الدرج؛ و إمّا بثبوته و بقائه بأن یکون الأمر من
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2- 2. قارن: نفس المصدر.




باب الإفعال». 

و «أعفه من الجبن» أی: احفظه من الخوف. 

و «ألهمه الجرأة» أی: ألق فی روحه الجرأة، و هی بالمدّ بمعنی: الاقدام فی الحروب؛ و فی الصحاح: «الجرأة _ مثل الجرعة _ : الشجاعة(1)، والجریء المقدام، تقول منه: جرُؤَ الرجل جرآءةً بالمدّ»(2). و صاحب القاموس لم یفرق بین الجرأة و الجرآءة _ ککراهة _ فی أ نّهما بمعنی: الشجاعة(3). و قیل: «الشجاعة مخصوصةٌ بالإنسان و الجرأة أعمّ، و لذا قیل: للأسد جرأةٌ لا شجاعةٌ»؛ 

و هو کما تری!

و «ارزقه الشدّة» أی: أعطه القوّة فی البدن و النفس لیکون شدیداً علی الکفّار_ کما قال تعالی: «أشِدَّاءُ عَلَی الْکُفَّارِ»(4) _ .

و «أیّده بالنصرة» أی: قوّه بالفتح و النصرة علی عدوّه. 

و «علّمه السیر و السنن». 

<«السیر»: جمع سیرة، و هی فی اللغة: الطریقة، یقال: سار فی الناس سیرةً حسنةً أو قبیحةً. و المراد ب_«السیر» هنا أحکام الجهاد (5)> و السنن النبویّة؛ أی: علّمه التدبیر و الطریقة فی أمور المحاربة و الجهاد مع الکفرة الظاهریّة و الباطنیّة. 

و «سدّده فی الحکم» أی: وفّقه للسداد _ و هو الصواب _ فی الحکم حتّی لا تصدر عنه مخالفة الشرع.

و «أعزل عنه الریاء و خلّصه من السمعة» أی: اصرف عنه و خلّصه من قصد الریاء و
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السمعة فی علمه لیکون خالصاً للّه. و المراد ب_«الریاء» و «السمعة» ما یری الناس و یسمعهم؛ و فی الحدیث عن النبیّ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ انّه قال: «انّ أخوف ما أخاف علیکم الشرک الأصغر!

قالوا: و ما الشرک الأصغر یا رسول اللّه؟ 

قال: الریاء! یقول اللّه _ عزّ و جلّ _ یوم القیامة إذا جازی العباد بأعمالهم: اذهبوا إلی الّذین کنتم تراءون فی الدنیا هل تجدون عندهم ثواب أعمالکم؟»(1)؛

و عنه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ انّه قال: «الریاء أخفی من دبیب النملة السوداء فی اللیلة الظلماء علی الصخرة السوداء!»(2)؛

و عن أبی عبداللّه _ علیه السلام _ فی قول اللّه _ عزّ و جلّ _ : «فَمَنْ کَانَ یَرجُوا لِقَاءَ رَبِّهِ فَلْیَعْمَلْ عَمَلاً صَالِحاً وَ لاَ یُشْرِکْ بِعِبَادَةِ رَبِّهِ أَحَداً»(3)، قال: «الرجل یعمل شیئا من الثواب لا یطلب وجه اللّه، إنّما یطلب تزکیة الناس یشتهی أن یسمع به الناس؛ فهذا الّذی أشرک بعبادة ربّه»(4)؛ و قد سبق الکلام علیه. 

و «اجعل فکره و ذکره و ظعنه و اقامته فیه و لک». 

«ظعَن» ظَعْناً _ من باب نفع _ أی: ارتحل. 

و «الإقامة» مصدر أقام بالمکان، أی: مکث فیه؛ قال _ تعالی _ : «یَومَ ظَعْنِکُمْ وَ یَومَ
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إِقَامَتِکُمْ»(1).

و «فیک» متعلّقٌ ب_«الفکر» و «الذکر». 

و «لک» متعلّقٌ ب_«الظعن» و «الإقامة» علی أسلوب اللفّ و النشر المرتّب؛ أی: کائناً فی سبیلک و لأجل رضاک. و هذا یدلّ علی أن لا سعادة فی التحقیق أحسن و أعظم من العبادة لوجه اللّه _ تعالی _ . 

فَإِذَا صَافَّ عَدُوَّکَ وَ عَدُوَّهُ فَقَلِّلْهُمْ فِی عَیْنِهِ، وَ صَغِّرْ شَأْنَهُمْ فِی قَلْبِهِ، وَ أَدِلْ لَهُ مِنْهُمْ، وَ لاَ تُدِلْهُمْ مِنْهُ، فَإِنْ خَتَمْتَ لَهُ بِالسَّعَادَةِ، وَ قَضَیْتَ لَهُ بِالشَّهَادَةِ فَبَعْدَ أَنْ یَجْتَاحَ عَدُوَّکَ بِالْقَتْلِ، وَ بَعْدَ أَنْ یَجْهَدَ بِهِمُ الاْءَسْرُ، وَ بَعْدَ أَنْ تَأْمَنَ أَطْرَافُ الْمُسْلِمِینَ، وَ بَعْدَ أَنْ یُوَلِّیَ عَدُوُّکَ مُدْبِرِینَ. 

«الفاء» للتفریع و الترتیب. 

و «صافّ» _ بتشدید الفاء _ ، أی: قابل؛ أی: إذا صاروا ذوی صفوفٍ و مقابلةٍ فاجعلهم قلیلین فی عین الغازی. 

و «الشأن»: الأمر و الحال، و هنا: ما هم علیه من شدّة البأس و قوّة الشوکة و کثرة العدد، أی: حقّر شأنهم فی قلب الغازی حتّی یصیر سبباً لجرأته و ثبات قدمه و تقلیلهم فی عینه و تصغیرهم فی قلبه بأن یراهم قلیلاً و یعدهم محقّرین لیقوی قلبه عن محاربتهم و لا یهابّهم، کما فعل _ تعالی _ ذلک یوم بدرٍ فقلّل المشرکین فی أعین المسلمین تثبیتاً لهم، حتّی قال ابن مسعود لمن فی جنبه: «أ تراهم سبعین؟ 

فقال: أراهم مأةً؛ 

قال: فأسرنا منهم رجلاً فقلنا له: کم کنتم؟ 
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1- 1. کریمة 80 النحل.




فقال: ألفاً!»(1). 

<قال صاحب الکشّاف: «فإن قلت: بأیّ طریقٍ یبصرون الکثیر قلیلاً؟ 

قلت: بأن یستر اللّه عنهم بعضه بساترٍ أو یحدث فی عیونهم(2) ما یستقلّون به الکثیر، کما أحدث فی أعین الحول ما ترون به الواحد اثنین»(3). 

و «أدل له منهم و لا تدلهم منه» أی: اجعل الغلبة و النصرة لهم علیه؛ و قد مضی شرحه فی دعاء أهل الولایة. 

«فان ختمت له بالسعادة» أی: ختمت له عمره و حیاته بالسعادة. و إنّما حذف المفعول لتعیّنه، و لأنّ الغرض هو ذکر المختوم به (4)>. و لا عبرة بنسخة: «حتمت» _ بالحاء المهملة _ .

و «قضیت له بالشهادة» أی: حکمت، أو أمضیت الحکم، أو أتممت، أو أکملت له عمره؛ فانّ «القضاء» یکون بمعنی الجمیع. 

«فبعد أن یجتاح عدوّک بالقتل». 

«الفاء» رابطةٌ لجواب الشرط، و الظرف متعلّقٌ بمحذوفٍ؛ أی: فلیکن ذلک _ من الختم له بالسعادة و القضاء له بالشهادة _ بعد أن یحتاج عدوّک _ أی: یهلک عدوّک و یستأصله _ بالقتل، من «الاجتیاح _ بتقدیم الجیم علی الحاء المهملة _ بمعنی: الإهلاک و الاستیصال؛ قال ابن الأثیر فی النهایة: «فی الحدیث(5): انّ أبی یرید أن یجتاح مالی، أی: یستأصله و یأتی علیه أخذا و انفاقاً. و هو افتعالٌ من الجائحة، و هی الآفة الّتی تهلک الأموال و الثمار. و کلّ مصیبةٍ عظیمةٍ و فتنةٍ مبیرةٍ: جائحةٌ»(6).

«و بعد أن یجهد بهم الأسر»، قیل: «الواو هنا بمعنی: أو، کما یدلّ علیه سیاق الکلام»؛ 

و قیل: «بمعناه، فانّ الشیء قد تعطف علی لا حقه، فیجوز أن یکون الأسر قبل القتل. و
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قدّمه فی الذکر للاعتناء به و الاهتمام بوقوعه. و أمّا البعدیّة فهی متعلّقةٌ بالختم و القضاء _ کالاولی _ بالاجتیاح حتی یکون مفادّها الترتیب». 

و «الجَُهد» بضمّ الجیم من: جَهده الأمر و المرض جَهْداً _ من باب نفع _ : بلغ منه المشقّة؛ و بفتح الجیم بمعنی: الکدّ و التعب. 

و «الأسر»: الأخذ بالقهر. و فی نسخة ابن ادریس(1) بدل: «یجهد بهم»: «یدیخهم» _ من داخ لنا أی: ذلّ و خضع»؛ و قال الکفعمیّ(2): «من داخ البلاد: قهرها؛ و کذلک: دوخها تدویخاً فداخت له»(3)؛ و فی القاموس: «داخ: ذلّ؛ و: البلاد: قهرها و استولی علی أهلها، کدوخها و دیّخها»(4). 

و «بعد أن تأمن أطراف المسلمین» أی: و بعد أن تکون نواحی المسلمین و أمصارهم مأمونةً من شرّهم و فسادهم. 

و «بعد أن یولّی عدوّک مدبرین». 

<«تولّی» أی: انصرف ذاهباً؛ و قیل: «ذهب هارباً».

و «أدبر» بمعنی: ولّی. و اشتقاقة من: «الدُُبُْر» _ بالضمّ و بضمّتین _ ، و هو من کلّ شیءٍ عقبه و مؤخّره. 

و «مدبرین»: حالٌ مؤکّدةٌ لعاملها معنیً، لأنّ الإدبار و التولیة بمعنیً. و إنّما یقال: ولّی مدبراً: إذا انهزم؛ و منه قوله _ تعالی _ : «وَلَّی مُدْبِراً»(5) أی: ذهب منهزماً، لأنّ تولیة الدبر کنایةٌ عن الانهزام. و قیل «لا یقال: ولّی مدبراً إلاّ إذا رجع إلی ورائه، حتّی لو انهزم یمیناً أو شمالاً لا یقال انّه ولّی مدبراً» (6)>؛
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و هذا هو الصحیح الّذی یقتضیه معنی الإدبار؛ و المعنی: یهزم ذلک الغاز المجاهد الکفّار حال کونهم مدبرین. 

اللَّهُمَّ وَ أَیُّمَا مُسْلِمٍ خَلَفَ غَازِیاً أَوْ مُرَابِطاً فِی دَارِه، أَوْ تَعَهَّدَ خَالِفِیهِ فِی غَیْبَتِهِ، أَوْ أَعَانَهُ بِطَائِفَةٍ مِنْ مَالِهِ، أَوْ أَمَدَّهُ بِعِتاَدٍ، أَوْ شَحَذَهُ عَلَی جِهَادٍ، أَوْ أَتْبَعَهُ فِی وَجْهِهِ دَعْوَةً، أَوْ رَعَی لَهُ مِنْ وَرَائِهِ حُرْمَةً، فَآجِرْ لَهُ مِثْلَ أَجْرِهِ وَزْناً بِوَزْنٍ وَ مِثْلاً بِمِثْلٍ، وَ عَوَّضْهُ مِنْ فِعْلِهِ عِوَضاً حَاضِراً یَتَعَجَّلُ بِهِ نَفْعَ مَا قَدَّمَ وَ سُرُورَ مَا أَتَی بِهِ، إِلَی أَنْ یَنْتَهِیَ بِهِ الْوَقْتُ إِلَی مَا أَجْرَیْتَ لَهُ مِنْ فَضْلِکَ، وَ أَعْدَدْتَ لَهُ مِنْ کَرَامَتِکَ. 

«خلف» _ بالتخفیف _ من: خلف فلانٌ فلاناً _ من باب قتل _ خلافةً: إذا صار خلیفةً(1)؛ أی: لم یخرج إلی الغزو بل أقام فی دار غازٍ أو مرابطٍ خلیفةً بأن یکفی مهمّه و مهمّ أهله فی غیبته. و فی نسخة ابن ادریس بالتشدید، و الأصحّ الأوّل. قال فی النهایة: «یقال: خلفت الرجل خلافةً(2) فی أهله: إذا أقمت بعده فیهم(3) أیضاً(4)؛ و منه الحدیث «أیّما مسلمٍ خلف غازیاً فی خالفیه»، أی: فیمن أقام بعده من أهله و تخلف عنه»(5).

و «المرابط»: اسم فاعلٍ من رابطه مرابطةً و رباطاً _ من باب قاتل _ : إذا لازم ثغر الدوّ. 

«فی داره» أی: دار کلّ واحدٍ من الغازی و المرابط. 

و «تعهّد خالفیه» أی: تفقّد و تحفّظ حال مخلفی کلّ واحدٍ من الغازی والمرابط حسبةً للّه فی حال غیبته. 

و «تعهّدت» الشیء أی: حفظته و تفقّدته؛ <قال صاحب المحکم: «تعهّد الشیء و
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1- 1. وانظر: «نورالأنوار» ص 144.

2- 2. المصدر: _ خلافةً.

3- 3. هیهنا حذف المصنّف قطعةً من کلام المصدر تبلغ ثلاث و رقات.

4- 4. المصدر: _ أیضاً.

5- 5. راجع: «النهایة» ج 2 ص 69.




تعاهده و اعتهده: تفقّده و أحدث العهد به»(1)؛ و قال ابن فارسٍ: «و لا یقال(2): تعاهدته، لأنّ التفاعل لا یکون إلاّ عن اثنین»(3)؛ و قال الفارابیّ: «تعهّدته أفصح من تعاهدته(4)»(5).

و «خالفیه»: جمع خالف، من: خلف عن أصحابه أی: تخلّف؛ یرید: من أقام بعده من أهله و تخلف عنه (6)>. 

و «عَِتاد» _ بکسر العین أو بفتحه _: ما أعدّه الرجل من السلاح و الدوابّ و آلة الحرب؛ و العُتاد _ بالضمّ _ : العدّة؛ و عتاد المرء: أهبته و آلته لغرضه. 

و «الشحذ»: السوق الشدید و الحاحٌ فی السؤال؛ و معنی «شحذه»: رغّبه و حرّصه علی الجهاد. 

«أو اتبعه» أی: لحقه و تابعه. 

«فی وجهه» أی: فی جهته الّتی توجّه الغازی إلیها بجهاد العدوّ. و «الوجه» و «الجهة» بمعنیً. و «الهاء» عوضٌ عن الواو. 

و «دعوة» أی: مرّةً من الدعاء؛ أی: دعا له مواجهةً أو عقّبه بالدعاء، یعنی: یدعو له بالظفر و العود سالماً. و قد یظنّ انّ «الدعوة» لم یجی ء بمعنی: الدعاء، و هو ظنٌّ باطلٌ!، و قد جاء هنا غیر مرّةٍ، و سیجیء فی الدعاء بعد هذا. 

و «من ورائه» أی: من خلفه. 

و «الحرمة» قال فی القاموس: «ما لا یحلّ انتهاکه»(7)؛ و قیل: «ما یحب القیام به و حرم التفریط فیه»؛ أی: تعهّد أموره فی الغیبة بأن سعی فی توقیره و تعظیمه و تسدید عهده و ستر
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1- 1. راجع: «المحکم» ج 1 ص 63.

2- 2. مجمل اللغة: لا یقولون.

3- 3. راجع: «معجم مقائیس اللغة» ج 3 ص 418.

4- 4. قال: و تعهّد ضیعته، و هو أفصح من تعاهد.

5- 5. راجع: «دیوان الأدب» ج 2 ص 443 القائمة 2.

6- 6. قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 267.

7- 7. راجع: «القاموس المحیط» ص 1008 القائمة 2.




عیوبه. 

و «آجر» _ بالمدّ _ : أمرٌ من أجریت الشیء: جعلته جاریاً، و فی نسخة ابن ادریس: «و أجُر له»(1) بوصل الهمزة و ضمّ الجیم من آجره اللّه أجراً _ من باب قتل _ أی: أثابة؛ و یقال: أجِره یأجِره _ بالکسر _ من باب ضرب أیضاً. و عدّاه ب_«اللام» لتضمینه معنی: و أوجب. 

<و «الأجر»: الجزاء علی العمل. 

و «وزن» الشیء: مقداره فی الخفّة و الثقل. و انتصاب «وزناً» علی الحال من المضاف و المضاف إلیه من قوله: «مثل أجره».

و «بوزنٍ» بیانٌ ل_«وزناً»؛ قال ابن هشامٍ: «فیتعلّق بمحذوفٍ استونف للتبیین»(2)؛ انتهی. 

و التقدیر: هو بوزنٍ، فیکون ظرفاً مستقرّاً متعلّقاً بمحذوفٍ؛ أی: هو کائنٌ بوزنٍ؛ إذ لا یطلق الاستیناف إلاّ فی الجمل. و فیه معنی المفاعلة _ أی: متساویین فی الوزن، کقولهم: بعته یداً بیدٍ أی: متقابضین، و أخذته رأساً برأسٍ أی: متماثلین _ . قال بعض المحقّقین: «و تحریره انّ الأصل فی هذه الأمثلة أن یکون المنصوب منها مرفوعاً علی الابتداء باعتبار مضافٍ _ أی: ذو وزنٍ بذی وزنٍ، و ذو یدٍ بذی یدٍ، أی: المقدار بالمقدار و النقد بالنقد _ . ثمّ لمّا کان ذلک فی معنی: «متساویین» و «متقابضین» انمحی عنه معنی الجملة لما فهم منه معنی المفرد، فلمّا قامت الجملة مقام المفرد فی تأدیة معناه أعرب ما قبل الإعراب منها _ و هو الجزء الأوّل _ إعراب المفرد الّذی قامت مقامه» (3)>؛ انتهی. 

و قس علی ذلک قوله _ علیه السلام _ : «و مثلاً بمثلٍ»، و هو من عطف العامّ علی الخاصّ، فانّ «المثل» بمعنی الشبیه، و هو أعّم من أن یکون شبیهاً فی الکمّ أو الکیف أو غیر ذلک؛ و «الوزن» خاصٌّ بالکمّ. و کلٌّ من هاتین الحالین مؤکّدةٌ لصاحبها فی التماثل؛ هکذا
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1- 1. کما حکاه العلاّمة المدنیّ، راجع: «ریاض السالکین» ج 4 ص 268.

2- 2. لم أعثر علی العبارة فی «مغنی اللبیب» و اخواته ک_«شرح شذور الذهب» و «شرح قطر الندی».

3- 3. قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 269.




ذکره الفاضل الشارح(1).

و «عوّضه» أی: أعطه عوضاً من فعله، لا مطلق العوض، بل؛ 

«عوضاً حاضراً یتعجّل به» _ أی: بذلک العوض _ «نفع ما قدّم و سرور ما أتی به»، أی: الشیء الّذی قدّمه. و «سرور» الشیء: الّذی أتاه. و المراد بالشیء المقدّم: المأتی، مثل خلافته للغازی و المرابط فی داره و تعهّد خالفیه فی غیبته، و غیر ذلک. و «نفعه» و «سروره» عبارةٌ عن العوض الحاضر؛ 

و «النفع»: ضدّ الضرّ؛ 

و «السرور»: خلاف الحزن. 

قوله _ علیه السلام _ : «إلی أن ینتهی به الوقت _ ... إلی آخره _» یعنی: أوصل إلیه العوض قبل أن توصله إلی النعم المقیم فی الآخرة. و هذه الفقرة کالتأکید للفقرة الأولی. 

اللَّهُمَّ وَ أَیُّمَا مُسْلِمٍ أَهَمَّهُ أَمْرُ الاْءِسْلاَمِ وَ أَحْزَنَهُ تَحَزُّبُ أَهْلِ الشِّرْکِ عَلَیْهِمْ، فَنَوَی غَزْواً أَوْ هَمَّ بِجِهَادٍ فَقَعَدَ بِهِ ضَعْفٌ، أَوْ أَبْطَأَتْ بِهِ فَاقَةٌ، أَوْ أَخَّرَهُ عَنْهُ حَادِثٌ، أَوْ عَرَضَ لَهُ دُونَ إِرَادَتِهِ مَانِعٌ فَاکْتُبِ اسْمَهُ فِی الْعَابِدِینَ، وَ أَوْجِبْ لَهُ ثَوَابَ الُْمجَاهِدِینَ، وَ اجْعَلْهُ فِی نِظَامِ الشُّهَدَاءِ وَ الصَّالِحِینَ. 

«أهمّه» أی: أحزنه و أقلقه، و همّه همّاً _ من باب قتل _ مثله، أی: کلّ مسلمٍ أقلقه شأن الإسلام. 

و «أحزنه» أی: أحدث له حزناً. 

<و «تحزّب» القوم: صاروا أحزاباً، أی: فرقاً و طوائف؛ و کلّ حزبٍ من قبیلةٍ یجتمعون

لقتالٍ نحوه. و قال الجوهریّ: «تحزّبوا: تجمّعوا»(2).
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1- 1. راجع: نفس المصدر.

2- 2. راجع: «صحاح اللغة» ج 1 ص 109 القائمة 1.




و الضمیر فی «علیهم» عائدٌ إلی «المسلمین»، لدلالة «أمر الإسلام» علیه (1)>؛ أی: أحزنه صیرورة أهل الشرک حزباً حزباً و فوجاً فوجاً لاستعداد قتال المسلمین. 

«فنوی» أی: قصد ذلک المسلم عزماً، أو «همّ» و أراد جهاداً؛ 

«فقعد به» أی: قعده عن ذلک الجهاد. 

«ضعفٌ أو أبطأت به فاقةٌ»، «الباء» للتعدیة؛ أی: صیّرته الفاقة و الفقر و فقد أسباب الجهاد مبئطاً مقصّراً دون بلوغ إرادته. 

و قیل: «الباء زائدةٌ، فمعنی: أبطأته الفاقة: صیّرته الفاقة بطیئاً، یقال: ما أبطأک عنّی أی: ما سبب بطوءک عنّی». 

و «أخّره عنه» أی: عن الجهاد. 

«حادثٌ أو عرضٌ له عند إرادته الجهاد مانعٌ أو قبل حصول مراده مانعٌ»، من باب اطلاق المصدر علی اسم المفعول. 

«فاکتب اسمه فی العابدین» هذا جوابٌ ل_«أیّما»؛ و الضمیر راجعٌ إلی «المسلم». 

و «فی» إمّا بمعنی: «مع» _ نحو: «ادْخُلُوا فِی أُمَمٍ»(2) أی: مع أسماء العابدین _ ، أو للظرفیّة المجازیّة _ أی: فی جملة أسمائهم _ . و فی نسخةٍ «فی الغازین»، و هو الأنسب(3)>. 

و «أوجب» أی: أثبت و ألزم له ثواب المجاهدین الغازین فی سبیل اللّه ربّ العالمین؛ و هو الموعود به فی القرآن المبین: «مِنْ جَنَّاتٍ وَ عُیُونٍ * وَ کُنُوزٍ وَ مَقَامٍ کَرِیمٍ»(4).

و «اجعله» أی: ذلک المسلم فی نظام الشهداء _ أی: فی سلکهم و عدادهم _ <لعقد قلبه و نیّته علی الشهادة؛ و لذا قال الصادق _ علیه السلام _ : «انّه لا أخرج نفسی من شهداء الطفوف و لا أعدّ ثوابی أقلّ منهم، لأنّ من نیّتی النصرة لو شهدت ذلک الیوم. و کذلک شیعتنا
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1- 1. قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 272.

2- 2. کریمة 38 الأعراف.

3- 3. قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 273.

4- 4. کریمتان 58 / 57 الشعراء.




هم الشهداء و إن ماتوا علی فراشهم»(1) (2)>.

و «الصالحین»: عطفٌ علی «الشهداء»، من عطف العامّ علی الخاصّ؛ و الحاصل: من نوی الغزو و الجهاد و لم یفعله لعذرٍ أعط له ثواب المجاهدین و اکتب اسمه فی العابدین. روی ثقة الإسلام فی الکافی(3) بسندٍ صحیحٍ عن أبی عبداللّه _ علیه السلام _ قال: «انّ العبد المؤمن الفقیر لیقول: یا ربّ! ارزقنی حتّی أفعل کذا و کذا من البرّ و وجوه الخیر؛ فإذا علم اللّه _ عزّ و جلّ _ ذلک منه بصدق النیّة(4) کتب اللّه له من الأجر مثل ما یکتب له لو عمله، إنّ اللّه واسعٌ کریمٌ». 

اللَّهُمَّ صَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ عَبْدِکَ وَ رَسُولِکَ وَ آلِ مُحَمَّدٍ، صَلاَةً عَالِیَةً عَلَی الصَّلَوَاتِ، مُشْرِفَةً فَوْقَ التَّحِیَّاتِ، صَلاَةً لاَ یَنْتَهِی أَمَدُهَا، وَ لاَ یَنْقَطِعُ عَدَدُهَا کَأَتَمِّ مَا مَضَی مِنْ صَلَوَاتِکَ عَلَی أَحَدٍ مِنْ أَوْلِیَائِکَ، إِنَّکَ الْمَنَّانُ الْحَمِیدُ الْمُبْدِئُ الْمُعِیدُ الْفَعَّالُ لِمَا تُرِیدُ.

«عالیةٌ علی الصلوات» أی: مرتفعةٌ فائقةٌ علیها فی الشرف و الرتبة. 

«مشرفةً» _ بالفاء _ أی: مرتفعةً عالیةً، من أشرف الموضع أی: ارتفع. و لا عبرة بنسخة: «مشرقةً» _ بالقاف _ . 

<و «التحیّات»: جمع تحیّة، و هی تفعلةٌ من الحیاة _ یقال: حیّاک اللّه أی: أبقاک حیّاً _ ، ثمّ استعملت التحیّة فی مطلق الدعاء و السلام. 

و «انتهی» الأمر: بلغ النهایة، و هو أقصی ما یمکن أن یبلغه. 

و «الأمد»: المدّة. 
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1- 1. لم أعثر علیه.

2- 2. قارن: «نور الأنوار» ص 144.

3- 3. راجع: «الکافی» ج 2 ص 85 الحدیث 3، وانظر: «وسائل الشیعة» ج 1 ص 49 الحدیث 93، «بحارالأنوار» ج 69 ص 51، «التمحیص» ص 47 الحدیث 72، «المحاسن» ج 1 ص 261 الحدیث 320.

4- 4. المصدر: نیّةٍ.




و «انقطع» الکلام: وقف. 

و «عددها» أی: عدّها و احصاؤها، أو مبلغها و مقدارها؛ و هما صفتان لل_«صلاة». و فی نسخةٍ: «مددها» بدل: «أمدها». 

و قوله: «کأتمّ ما مضی» ظرفٌ مستقرٌّ متعلّقٌ بمحذوفٍ إمّا صفةٌ ثانیةٌ لل_«صلاة»، أو حالٌ منها لتخصّصها بصفةٍ أو نعتٍ لمصدرٍ مؤکّدٍ محذوفٍ؛ أی: صلاةً کأتمّ ما مضی، أو صلاةً مثل أکمل صلاتک. 

و «ما» نکرةٌ موصوفةٌ، أو موصولةٌ. 

و «من» بیانیّةٌ، أی: کأتمّ الّذی مضی من صلاتک (1)>.

قوله _ علیه السلام _ : «إنّک المنّان الحمید _ ... إلی آخره _» تعلیلٌ لاستدعاء الإجابة من حیث إنّ اتّصافه بالصفات المذکورة مستدعٍ لها. و قصر الصفات علیه لا ظهار اختصاص دعائه _ علیه السلام _ به _ تعالی _ و الانقطاع عمّا سواه و توجّهه إلیه. 

و «المنّان» صیغة مبالغةٍ بمعنی: کثیر الإنعام، من المنّ بمعنی: العطاء. 

و «الحمید»: المحمود علی کلّ حالٍ، فعیلٌ بمعنی مفعولٍ.

و «المبدی ء»: المنشی ء و الموجد من غیر سابقٍ مثالیٍّ(2)؛ و سمّی «ابداءً» لتعلّقه بالأشیاء ابتداءً.

و «المعید»: هو الّذی یعید الخلائق بعد الفناء، قال _ تعالی _ : «کَمَا بَدَءْنَا أَوَّلَ خَلقٍ نُعِیدُهُ»(3)، «إِنَّهُ هُوَ یُبْدِی ءُ وَ یُعِیدُ»(4).

و «الفعّال لما یرید» هو الّذی لا یتخلّف عن إرادته مرادٌ و لا یمنعه عنه مانعٌ، إذ لا حکم لأحدٍ علیه ألبتّة. کیف و کلّ الموجودات مفتقرةٌ إلیه و وجودهم مستفیضٌ منه، و لم یشرکه فی ملکه أحدٌ!؛ لکن البرهان قائمٌ علی أ نّه _ سبحانه _ لا یرید الشرک و الکفر، فلا دلیل
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1- 1. قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 276.

2- 2. وانظر: «نورالأنوار» ص 145.

3- 3. کریمة 104 الأنبیاء.

4- 4. کریمة 3 البروج.




للأشعریّ فی أمثال هذه؛ و قس علیه نظائره.

***

هذا آخر اللمعة السابعة و العشرین، و قد وفّقنی اللّه _ تعالی _ لإتمام تألیفها فی یوم الأربعاء من عشر الأوّل لشهر جمادی الأولی سنة إحدی و ثلاثین و مأتین بعد الألف من الهجرة النبویّة _ علیه و علی آله صنوف الآلآء و التحیّة _ .
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اللمعة الثامنة و العشرون فی شرح الدعاء الثامن و العشرین
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بسم اللّه الرحمن الرحیم 

و به نستعین 

الحمد للّه الّذی کان مفزعاً لکلّ من تفزّغ إلیه و عصمةً لکلّ من اعتصم و اعتمد علیه، و الصلاة و السلام علی نبیّه و علی آله و أهل بیته المحمودین المشکورین.

أمّا بعد؛ فیقول المتفزّع من یوم النشور إلیه و المتّکل فی کلّ الأمور علیه محمّد باقر بن السیّد محمّد من السادات الموسویّة _ آمنهما اللّه تعالی من فزع أحوال الدنیویّة و الأخرویّة _ : هذه اللمعة الثامنة و العشرون من لوامع الأنوار العرشیّة فی شرح الصحیفة السجّادیّة _ علیه و علی آبائه ألف صلواتٍ و سلامٍ و تحیّةٍ _ .

وَ کَانَ مِنْ دُعَائِهِ _ عَلَیْهِ السَّلاَمُ _ مُتَفَزِّعاً إِلَی اللَّهِ _ عَزَّوَجَلَّ _ .

«التفزّع»: الانقطاع(1) و الإلتجاء إلیه _ تعالی _ ، یقال: تفزّع إلی اللّه: جهد فی الفزع إلیه و کلّف نفسه إیّاه، فهو متفزّعٌ؛ و یقال: فزع إلیه فزعاً _ من باب فرح _ : لجأ إلیه و اعتصم به؛ و منه کلام أمیرالمؤمنین _ علیه السلام _ : «فاذا اشتدّ الفزع فإلی اللّه المفزع»(2)، أی: إذا 
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1- 1. و انظر: «نورالأنوار» ص 145.

2- 2. راجع: «الکافی» ج 2 ص 468 الحدیث 2، «وسائل الشیعة» ج 7 ص 39 الحدیث 8655، «مجموعة ورّام» ج 2 ص 154، «المصباح» _ للکفعمی _ ص 769، «بحار الأنوار» ج 90 ص 341.




اشتدّ الخوف فإلی اللّه الإلتجاء.

قال _ علیه السلام _ :

اللَّهُمَّ إِنِّی أَخْلَصْتُ بِانْقِطَاعِی إِلَیْکَ. وَ أَقْبَلْتُ بِکُلِّی عَلَیْکَ. وَ صَرَفْتُ وَجْهِی عَمَّنْ یَحْتَاجُ إِلَی رِفْدِکَ. وَ قَلَبْتُ مَسْأَلَتِی عَمَّنْ لَمْ یَسْتَغْنِ عَنْ فَضْلِکَ. وَ رَأَیْتُ أَنَّ طَلَبَ الُْمحْتَاجِ إِلَی الُْمحْتَاجِ سَفَهٌ مِنْ رَأْیِهِ وَ ضَلَّةٌ مِنْ عَقْلِهِ.

«أخلصت»: من الخلوص، و هو: صفاء الشیء عن کلّ ما یشوبه؛ و قد مرّ الکلام علیه.

<و «انقطع إلیه»: لزمه(1)> و ترک غیره. و تعدیته ب_ «إلی» لتضمینه معنی التوجّه، کأنّه قطع عن غیره فانقطع عنه متوجّها إلی من لزمه، أی: انّی صرت خالصاً بک بسبب توجّهی بالکلّیّة إلی جناب قدسک و انقطاعی عن غیرک.

و «اقبلت بکلّی» أی: بجمیع أعضائی و جوامع أرکانی و مجامع قلبی و تمام روحی و کمال سرّی علیک.

<و «صرفت» _ بتخفیف الراء _ «وجهی» عن الشیء: حوّلته عنه؛ و هو هنا کنایةٌ عن قطع الرجاء و الأمل عن غیر اللّه _ تعالی _ ، فانّ من قطع أمله عن أحدٍ صرف وجهه عنه و لم یلتفت إلیه(2)>.

و «الرفد»: العطاء و الصلة؛ أی: أعرضت عمّن یحتاج إلی عطائک و صلتک. و هو ما سواک و غیرک، فانّ کلّ من سواه محتاجٌ إلی إعطائه و صلته _ لإمکانهم و فقرهم فی حدّ ذواتهم و بطلانهم و لاشیئیّتهم فی حدود أنفسهم.

ص : 76





1- 1. قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 283.

2- 2. قارن: نفس المصدر و المجلّد ص 284.




و «قلَبتُه» قلباً _ من باب ضرب _ : حرّکته عن وجهه.

و «المسألة»: السؤال؛ یقال: سألت اللّه العافیة أی: طلبتها سؤالاً. 

و «مسألةً عن فضلک» أی: خیرک و إحسانک و إفضالک؛ أی: صرفت سؤالی عمّن هو غیر مستغنٍ عن إفضالک و إحسانک، و أمسکت فی طلب الحاجة عن غیرک، لأنّ من سواک لایستغنی عن جودک و إحسانک _ للعلّة المذکورة _ .

و «رأیت» إمّا من «الرأی» بمعنی الإعتقاد _ أی: اعتقدت _ ، أو من «الرؤیة» بمعنی العلم _ و هی الرؤیة العقلیّة القلبیّة _ ؛ أی: علمت. و الجملة سادّةٌ مسدّ مفعولی «رأیت».

و «طلبت» إلی اللّه: رغبت إلیه و سألته، و تعدیته ب_ «إلی» بتضمین الإلتجاء.

و «السَفَه» _ بفتحتین _ : النقص فی العقل.

<و «الرأی»: البصیرة، و هی للقلب کالبصر للنفس؛ یقال: رجلٌ ذورأیٍ أی: بصیرةٍ و علمٍ بالأمور. 

و «الضلَّة» _ بالفتح _ : المرّة من الضلال، و هو: سلوک طریقٍ لایوصل إلی المطلوب؛ أو هی بمعنی: الحیرة _ أی: عدم الاهتداء للرشد و الصواب _(1)< .

و «العقل» هنا هو: القوّة العاقلة المدرکة لحقائق الأشیاء و الممیّزة بین خیرها و شرّها؛ أی: علمت أنّ التجاء العاجز عاجراً مثله و إناخة مطایا الطلب بساحة فقیرٍ شبهه لایکون إلاّ عن سفهٍ و ضلالٍ فی الرأی و العقل. و لم یقل _ علیه السلام _ : انّ طلب المحتاج إلی المحتاج أثرٌ من سفاهته و ظلالته _ بل هذا الطلب نفس السفاهة و الضلالة! _ للمبالغة.

فَکَمْ قَدْ رَأَیْتُ _ یَا إِلَهِی! _ مِنْ أُنَاسٍ طَلَبُوا الْعِزَّ بِغَیْرِکَ فَذَلُّوا، وَ رَامُوا الثَّرْوَةَ مِنْ سِوَاکَ فَافْتَقَرُوا، وَ حَاوَلُوا الاِْرْتِفَاعَ فَاتَّضَعُوا. فَصَحَّ بِمُعَایَنَةِ أَمْثَالِهِمْ حَازِمٌ وَفَّقَهُ اعْتِبَارُهُ، وَ أَرْشَدَهُ إِلَی طَرِیقِ صَوَابِهِ اخْتِیَارُهُ. فَأَنْتَ _
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1- 1. قارن: نفس المصدر أیضاً.




یَا مَوْلاَیَ! _ دُونَ کُلِّ مَسْؤُولٍ مَوْضِعُ مَسْأَلَتِی، وَ دُونَ کُلِّ مَطْلُوبٍ إِلَیْهِ وَلِیُّ حَاجَتِی. أَنْتَ الَْمخْصُوصُ قَبْلَ کُلِّ مَدْعُوٍّ بِدَعْوَتِی، لاَیَشْرَکُکَ أَحَدٌ فِی رَجَائِی، وَ لاَیَتَّفِقُ أَحَدٌ مَعَکَ فِی دُعَائِی، وَ لاَیَنْظِمُهُ وَ إِیَّاکَ نِدَائِی.

«الفاء» للسببیّة، لأنّ مابعدها سببٌ لما قبلها.

و «کم» خبریّةٌ بمعنی التکثیر.

و «من أناسٌ» ممیّزٌ له.

و «قد رأیت یا إلآهی» جملةٌ معترضةٌ، <و إنّما جیء بهذا التمییز لئلاّیلتبس التمییز بمعفول «رأیت». قال الرضیّ: «إذا فصّل(1) بین کم الخبریّة و ممیّزها بفعلٍ متعدٍّ وجب الإتیان ب_ «من» لئلاّ یلتبس الممیّز بمفعول ذلک الفعل المتعدّی، نحو(2): «کَمْ تَرَکُوا مِنْ جِنِّاتٍ»(3)، و: «کَمْ أَهْلَکْنَا مِنْ قَرْیَةٍ»(4)»(5).

و «أُناس» _ بضمّ الهمزة _ : اسم جمعٍ لإنسان، و هو لغةٌ فی الناس؛ و قال الزمخشریّ: «یمکن أن یکون أصله الکسر علی أبنیة الجموع، ثمّ ضمّ للدلالة علی زیادة قوّةٍ _ کما فی سکاری _ »(6).

و قیل: «هو أصلٌ للناس، حذفت همزته تخفیفاً و عوّض عنها حرف التعریف، و لذلک لایکاد یجمع بینهما. و أمّا قوله:

إِنَّ المَنَایَا یَطَّلِعنَ عَلَی الأُنَاسِ الاْآمِنِینَا 

فشاذٌّ».

و جملة قوله: «طلبوا العزّ» فی محلّ جرٍ صفةٌ ل_ «أناس».
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1- 1. الرضی: إذا کان الفصل.

2- 2. الرضی: + قوله تعالی.

3- 3. کریمة 25 الدخان.

4- 4. کریمة 58 القصص.

5- 5. راجع: «شرح الرضی علی الکافیة» ج 3 ص 156.

6- 6. لم أعثر علیه. نعم، قال فی «الکشّاف»: «و یجوز أن یقال: انّ الأصل الکسر و التکسیر، و الضمّة بدلٌ من الکسرة کما أبدلت فی نحو سکاری»؛ راجع: «تفسیر الکشّاف» ج 2 ص 124.




و «الباء» فی قوله: «بغیرک» للاستعانة.

و «ذلّ» ذلاًّ _ من باب ضرب _ : إذا ضعف و هان، و الإسم: الذُّلّ _ بالضمّ _ . و هو خلاف العزّ.

و «رمت» الشیء أرومه روماً و رومانا(1): طلبته.

و «الثروة»: کثرة المال و الغنی. و أثری إثراءً: استغنی، و الإسم منه: الثَرآء _ بالفتح و المدّ _ .

و «افتقر»: صار فقیراً.

و «حاولوا» أی: أرادوا.

و «الاتّضاع» و «الارتفاع»: افتعالٌ من الرفعة و الضعة؛ و هما فی الأجسام حقیقةٌ فی الحرکة و الانتقال، و فی المعانی محمولان علی ما یقتضیه المقام. فالمراد بهما هنا(2) القدر و المنزلة. 

و «الفاء» فی المواضع الثلاثة _ من قوله: «فذلّوا» و نظیریه _ للترتیب و التعقیب و السببیّة، نحو: «فَتَلَقَّی آدَمُ مِنْ رَبِّهِ کَلِمَاتٍ فَتَابَ عَلَیهِ»(3)؛ قال الرضیّ: «إذا(4) عطفت الفاء جملةً علی جملةٍ أفادت کون مضمون الجملة الّتی بعدها عقیب مضمون الجملة الّتی قبلها بلافصلٍ، نحو: قام زیدٌ فقعد عمروٌ»(5).

و إنّما کان طلب العزّ و روم الثروة و محاولة الارتفاع من غیر اللّه سبباً للذلّ و الإفتقار و الاتّضاع، لما(6)> ذکرنا من انّ غیره _ تعالی _ فاقر الذوات إلیه _ تعالی _ و الفقر و المسکنة عین ذواتهم الممکنة، فلیس لهم فی حدّ ذواتهم و حدود أنفسهم تأصّلٌ و وجودٌ و شیئیّةٌ. فمن اعتقد بأنّ أحداً غیر اللّه _ تعالی _ ممّن ینسب إلیه التأثیر و القدرة هو المتمکّن من
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1- 1. المصدر: مراماً.

2- 2. المصدر: + فی.

3- 3. کریمة 37 البقرة.

4- 4. الرضی: و إن.

5- 5. راجع: «شرح الرضی علی الکافیة» ج 4 ص 385.

6- 6. قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 286.




الفعل صار ذلک سبباً لأن یمنعه اللّه _ تعالی _ إفاضة خیره و تقطّع عنه أسباب مواهبه؛ و من منع اللّه منه خیره و قطع عنه سبب فضله کان أذلّ من کلّ ذلیلٍ و أفقر من کلّ فقیرٍ و أوضع من کلّ وضیعٍ من بین الموجودات الإمکانیّة. و بالجملة طلب الإنسان من غیر اللّه _ سبحانه _ کان سبباً للحرمان و الخیبة و التأسّف و الحسرة. 

و قد ذکرنا فی اللمعة الثالثة عشرة أحادیث کثیرة فی هذا الباب؛

منها: الحدیث القدسیّ، انّ اللّه _ سبحانه _ یقول: «و عزّتی و جلالی و مجدی و ارتفاعی علی عرشی لأقطعنّ أمل کلّ مؤمّلٍ غیری بالیأس و لأکسونّه ثوب المذلّة عند الناس _ ... الحدیث _ »(1)؛

و فی الحدیث أیضاً: «إنّی وضعت العزّة بخدمتی و الناس یطلبونها بخدمة السلطان فلم یجدوها، و وضعت الغنی بالقناعة و الناس یطلبونه بجمع المال فلم یجدوه، و راموا الثروة فصدّو الغناء»(2)؛

و روی أبوالقاسم النیشابوریّ فی المجلس السادس و الخمسین من کتاب خلق الإنسان(3) قال: «روی موسی بن جعفرٍ عن أبیه عن جدّه محمّدٍ عن أبیه علیّ بن الحسین عن أبیه عن علیّ _ علیهم السلام _ انّ النبیّ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ قال: قال اللّه _ تعالی _ : ما من مخلوقٍ یعتصم بمخلوقٍ دونی إلاّ قطعت أسباب السماوات و الأرض دونه، فان دعانی لم أجبه و إن سألنی لم أعطه، و ما من مخلوقٍ یعتصم بی دون خلقی إلاّ ضمّنت السماوات و الأرض رزقه، فان سألنی أعطیته و إن دعانی أجبته و إن استغفرنی غفرت له»(4).
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1- 1. راجع: «الکافی» ج 2 ص 66 الحدیث 7. و انظر: «مستدرک الوسائل» ج 11 ص 221 الحدیث 12800، «بحارالأنوار» ج 68 ص 154، «أعلام الدین» ص 212، «الأمالی» _ للطوسی _ ص 584 الحدیث 1208.
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قوله _ علیه السلام _ : «فصحّ بمعاینة أمثالهم حازمٌ _ ... إلی آخره _ »، قال الفاضل الشارح: «الفاء للسببیّة _ أی: بسبب(1) ذلک صحّ _ ، و «الباء» من قوله: «بمعاینة أمثالهم» للملابسة، أی: متلبّساً بها»(2)؛

و هو کما تری!.

و الظاهر انّ «الفاء» للتفریع، و «الباء» للسببیّة، أی: صار ذا صحّةٍ من سقم الجهالة بسبب معاینة أمثالهم و مشاهدة حالهم رجلٌ حازمٌ عاقلٌ ضابطٌ للأمور عارفٌ بعواقبها. یعنی نفسه المقدّسة، و یحتمل العموم أیضاً. 

ف_ «الحازم» فاعلٌ ل_ «صحّ»، و هو: إتقان الرأی و ضبط الأمر. و «وفّقه» و «أرشده» صفتان لل_ «حازم»؛ و «اعتباره» و «اختیاره»: فاعلان ل_ «وفّقه» و «أرشده» .

قوله _ علیه السلام _ : «فأنت _ یا مولای! _ دون کلّ مسؤولٍ مسألتی».

«الفاء» فصیحةٌ، أی: إذا کان الأمر کذلک فأنت یا ربّی، أو: یا مالکی، أو: یا سیّدی _ فکلّ هذه المعانی ثابتةٌ للمولی _ قبل سؤالی من کلّ مسؤولٍ منه محلّ مسألتی؛ أی: أنت مسؤولی و مقصودی و غایة مرادی، لاسؤال لی غیرک. و یحتمل أن یکون «دون» بمعنی «عند»(3)، أی: أنت _ یا ربّ! _ محلّ مسألتی _ لا غیرک _ عند کلّ مسؤولٍ یسأل سائله عنه؛ و المراد: إنّ لکلّ سائلٍ مسؤولاً و لیس مسؤولی إلاّ أنت.

و قیل: «المعنی: أنت المسؤول و المطلوب بالحقیقة إذا سألت و طلبت عن کلّ أحدٍ، و هذا کما قیل: «ما رأیت شیئاً إلاّ و رأیت اللّه قبله»(4). و قس علیه معنی الفقرة الثانیة». 

و لکمال الاتّصال المستغنی به عن الرابط لم یعطفها علی الأولی.

و قوله: «لایشرکک أحدٌ فی رجائی» جملةٌ حالیّةٌ، أی: أنت المخصوص بدعوتی حالکونک
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1- 1. المصدر: فبسبب.

2- 2. راجع: «ریاض السالکین» ج 4 ص 289.

3- 3. کما حکاه المحدّث الجزائری عن بعضٍ، راجع: «نورالأنوار» ص 145.

4- 4. العبارة نقلها المصنّف فیما مضی من الکتاب کحدیثٍ من العلویّات، و قلنا فی التعلیق علیها انّنا لم نعثر علیها.




لایشرکک أحدٌ فی رجائی؛ أی: رجائی مخصوصٌ بک لارجاء لی غیرک؛ 

و قیل: «رجائی منک لا غیرک، فلست أشرک بک أحداً فی کونه مرجوّاً لی».

و «لایتّفق أحدٌ معک فی رجائی» من «الإنفاق»، أی: أنت المخصوص بدعوتی لایکون أحدٌ شریکاً لک فی کونه مدعوّاً لی. <و فی نسخة ابن ادریس: «یفق» _ من الوفق بمعنی: الموافقة بین الشیئین(1) _ ؛ و فی نسخةٍ: «ینفق» من قولهم: نفقت السوق: إذا قامت علی ساقها و حصل لها رواجٌ(2)>.

<و «نظمت» اللؤلؤ نظماً _ من باب ضرب _ : جعلته فی سلکٍ، و هو یستلزم الجمع(3)>.

و «ندائی» فاعلٌ ل_ «ینظمه»، أی: لایجمعه.

و «إیّاک ندائی» أی: لا أشرک أحدا غیرک فی ندائی.

لَکَ یَا إِلَهِی وَحْدَانِیَّةُ الْعَدَدِ، وَ مَلَکَةُ الْقُدْرَةِ الصَّمَدِ، وَ فَضِیلَةُ الْحَوْلِ وَ الْقُوَّةِ، وَ دَرَجَةُ الْعُلُوِّ وَ الرِّفْعَةِ. وَ مَنْ سِوَاکَ مَرْحُومٌ فِی عُمْرِهِ، مَغْلُوبٌ عَلَی أَمْرِهِ، مَقْهُورٌ عَلَی شَأْنِهِ، مُخْتَلِفُ الْحَالاَتِ، مُتَنَقِّلٌ فِی الصِّفَاتِ. فَتَعَالَیْتَ عَنِ الاْءَشْبَاهِ وَ الاْءَضْدَادِ، وَ تَکَبَّرْتَ عَنِ الاْءَمْثَالِ وَ الاْءَنْدَادِ، فَسُبْحَانَکَ لاَ إِلَهَ إَلاَّ أَنْتَ.

«وحدانیّة العدد» مبتدءٌ، و «لک» خبره قدّم علیه لافادة قصر المسند إلیه علیه؛ أی: لک وحدانیّة العدد لایتخطّؤک إلی غیرک. و وحدانیّة الشیء کونه واحداً، لأنّ یاء النسب إذا لحقت آخر الاسم و بعدها هاء التأنیث أفادت معنی المصدر _ کالأولوهیّة و الربوبیّة _ ؛ و الألف و النون مذیدتان للمبالغة.
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1- 1. و المحقّق الداماد جری فی شرحه مجری هذه النسخة من غیر اسناد اللفظة إلی نسخة ابن إدریس، و شرح العبارة منقولٌ منه حرفیّاً، راجع: «شرح الصحیفة» ص 277.

2- 2. قارن: «نورالأنوار» ص 145.

3- 3. قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 293.




و «العدد» قیل: «نصف مجموع حاشیته، کالإثنین؛ فانّ لها حاشیتین فوقانیّة _ هو الثلاثة _ و تحتانیّة _ هو الواحد _ و المجموع أربعةٌ، فالإثنین نصفٌ منها، فیخرج الواحد. و قد یتکلّف لادراجه بشمول الحاشیة الکسر، لأنّ الحاشیة أعمٌّ من الصحیح و الکسر».

و قیل: «کمّیّةٌ یطلق علی الواحد و ما تألّف منه، فیدخل»؛

و قیل: «هو کثرة الآحاد(1)، و هی صورةٌ تنطبع(2) فی نفس العادّ من تکرار الآحاد، فیخرج أیضاً»(3).

و الحقّ انّه لیس بعددٍ و إن تألّف منه الأعداد _ کما عرفت ممّا ذکرناه فی مبدء الدعاء(4) _ .

اعلم! أنّ هذه الفقرة من الفقرات المعضلة و العبارات المغلقة حیث انّ العقل و النقل یدلاّن علی نفی الوحدة العددیّة عن الحضرة الأحدیّة و هنا أضاف الوحدانیّة إلی العدد؛ أمّا العقل فلأنّ الوحدة العددیّة انّما یتقوّم بتکرّرها الکثرة العددیّة، و هما من الموجودات الإمکانیّة و الموضوعات الواجبیّة، و قد ذکرنا لک فی مبدء الدعاء انّ الوحدة یقال لمعانٍ کثیرة(5):

منها: الوحدة الّتی هی مبدء الکثرة و هی العادّ و المکیال لها، سواء کانت فی المتّصل _ کالذراع الواحد و الفرسخ الواحد یعدّان بوحدتیهما الأذرع و الفراسخ الکثیرة _ ، أو فی المنفصل _ کالعشرة الواحدة و المأة الواحدة یعدّان العشرات الکثیرة و المآة الکثیرة _ ؛ و هی أشهر أقسام الوحدة؛

و منها: الوحدة النوعیّة؛
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1- 1. راجع: «الشفاء» / الإلهیّات ج 1 ص 105.

2- 2. المصدر: تقطیع.

3- 3. کماحکاه العلاّمة المدنی، انظر: «ریاض السالکین» ج 4 ص 293.

4- 4. لتفصیل ذلک کلّه راجع: «رسائل إخوان الصفا» ج 1 ص 48، «المباحث المشرقیّة» ج 1 ص 92، «الشفاء» / الإلهیّات ج 1 ص 119، «تعلیقة» صدرالمتألّهین علیه ص 438.

5- 5. و انظر: «الحکمة المتعالیة» ج 8 ص 352، «أصل الأصول» ص 139.




و منها: الوحدة الجنسیّة، و هما غیر الوحدة بالنوع و الوحدة بالجنس، لأنّ معروضها الکثیر من الأشخاص و الأنواع و معروضها السابقتین المعنی الواحد المبهم الوجود، و الإبهام فی الجنس أشدّ؛

و منها: الوحدة بالاتّصال _ کوحدة الأجسام و المقادیر _ ؛

و منها: الوحدة التدریجیّة _ کوحدة الزمان و الحرکة _ ، و هی خیر الوحدة فی الزمان، لأنّ معروضها الکثیر؛

و منها: الوحدة بالتماسٍ أو بالاجتماع، و هی أضعف أقسام الوحدة.

و أمّا وحدة واجب الوجود فلیست بإحدی هذه الوحدات _ کما لایخفی _ ، لأنّ وحدة کلّ شیءٍ هی نفس وجوده الخاصّ _ کما حقّقناه لک سابقاً _ ؛ و لأنّ وحدانیّة العدد تنتظم إذا تصوّر للشیء ثانٍ، و لاثانی لله _ تعالی _ لبساطته من جمیع الجهات و الحیثیّات، إذ لا ماهیّة له سوی الأنّیّة البسیطة الّتی لایشوبها ترکیبٌ بوجهٍ من الوجوه، لا فی الخارج _ کالانقسام إلی المادّة و الصورة الخارجیّین _ ، و لا فی العقل _ کالانقسام إلی الجنس و الفصل _ ، و لا فی الفهم و الاعتبار _ کالإنقسام إلی المهیّة و الوجود _ . 

و أمّا النقل فللأخبار الکثیرة الواردة عن أهل بیت العصمة(1)؛

منها: «انّه _ سبحانه _ واحدٌ بلاعددٍ»(2)؛

و منها: مارواه رئیس المحدّثین فی کتاب التوحید(3): «إنّ أعرابیّاً قام یوم الجمل إلی أمیرالمؤمنین _ علیه السلام _ فقال: یا أمیرالمؤمنین! أ تقول انّ اللّه واحدٌ!؟ 

فحمل الناس علیه و قالوا: یا أعرابی! أمَا تری ما فیه أمیرالمؤمنین من تقسیم(4) القلب؟!
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1- 1. و انظر: «شرح الصحیفة» ص 278.

2- 2. لم أعثر علیه بلفظه، و انظر: «بحارالأنوار» ج 4 ص 145.

3- 3. راجع: «التوحید» ص 83 الحدیث 3. و انظر: «بحارالأنوار» ج 3 ص 206، «الخصال» ج 1 ص 2 الحدیث 1، «روضة الواعظین» ج 1 ص 36، «معانی الأخبار» ص 5 الحدیث 2، «نورالأنوار» ص 145.

4- 4. المصدر: تقسّم.




فقال أمیرالمؤمنین _ علیه السلام _ : دعوه! فانّ الّذی یریده الأعرابیّ هو الّذی نریده من القوم!. ثمّ قال: یا أعرابیّ! انّ القول بأن اللّه _ تعالی _ واحدٌ علی أربعة أقسامٍ، فوجهان منها لایجوزان علی اللّه _ عزّ و جلّ _ و وجهان یثبتان فیه، فأمّا اللّذان لایجوزان علیه فقول القائل: واحدٌ یقصد باب الأعداد، أمَا تری انّه کفر من قال: «ثَالِثُ ثَلاَثَةٍ»(1)؟!؛

و قول القائل: هو واحدٌ من الناس یرید به النوع من الجنس؛ فهذا لایجوز، لأنّه تشبیهٌ و جلّ ربّنا عن ذلک _ تعالی _ ؛

و أمّا الوجهان اللّذان یثبتان فیه: فقول القائل: هو واحدٌ لیس له من الأشیاء شبیهٌ، کذلک ربّنا؛ و قول القائل: انّه _ عزّ و جلّ _ أحدیّ المعنی؛ یعنی به انّه لاینقسم فی وجودٍ و لاعقلٍ و لاوهمٍ، کذلک ربّنا _ جلّ و عزّ _ »؛ انتهی.

و قال أمیرالمؤمنین _ علیه السلام _ فی خطبةٍ له: «الواحد بلاتأویل عددٍ»(2)؛

و قوله فی خطبةٍ أخری: «واحدٌ لا بعددٍ و دائمٌ لابأمدٍ»(3).

فاعتذر عن هذا الإعضال و الإشکال بعضٌ ب_ : «أنّ الوحدانیّة هنا مبالغةٌ فی الوحدة، فینفی المعنی الموهوم و إن أضیفت إلی العدد»؛ و بغیر ذلک من الوجوه.

و ظنّی انّ الأمر فیه سهلٌ!، و الإضافة إلی الشیء لایقتضی الدخول فیه، بل قد یکون للنفی و السلب _ کما تقول: هو خصب المحل و ضیاء الضلام _ .

و بالجملة المراد إمّا انّه _ تعالی _ واحدٌ لاشریک له، أو انّه لیس فیه تکثّرٌ و تعدّدٌ، لأنّ الصفات غیر زائدةٍ علی ذاته.

<و قال بعضٌ آخر: «معناه: انّ لک فی جنس العدد صفة الوحدة، و هو کونک واحداً لاشریک لک و لاثانی لک فی الربوبیّة».
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1- 1. کریمة 73 المائدة.

2- 2. راجع: «الکافی» ج 1 ص 139 الحدیث 5، و لم أعثر علی الخطبة إلاّ فیه.

3- 3. راجع: «نهج البلاغة» الخطبة 185 ص 269، «شرح ابن أبیالحدید» علیه ج 13 ص 44، و انظر: «التوحید» ص 69 الحدیث 26، «عیون أخبار الرضا» ج 1 ص 121 الحدیث 15.




و قیل: «معناه: إذا عدّدت الموجودات کنت أنت المتفرّد بالوحدانیّة من بینها»؛

و قیل: «أرید(1) به: انّ لک وحدانیّة العدد بالخلق و الإیجاد لها، فانّ الوحدة العددیّة من صنعه و فیض جوده(2)»؛

و قیل: «أراد بوحدانیّة العدد: جهة وحدة الکثرات و أحدیّة جمعها، لا اثبات الوحدة العددیّة له _ تعالی _ »؛

و قیل: «معناه: انّه لاکثرة فیک، أی: لا جزء لک و لا صفة لک یزیدان علی ذاتک»(3)>.

و هذه الوجوه _ کما تری _ لایسمن و لایغنی!.

و قال السیّد السند الداماد _ رحمه اللّه _ : «قوله _ علیه السلام _ : لک یا إلآهی وحدانیّة العدد إمّا معناه إثبات الوحدة العددیّة لذاته(4) القیومیّة الواحدیّة _ أی: لاقیّوم واجب الذات إلاّ أنت، لا بالقیاس إلی أعداد الوجود و آحاد الموجودات حتّی یلزم تصحیح(5) أن یطلق علی وحدته الحقّة و أحدیّته المحضة اثنان، و انّه مع اثنین من أثانین الموجودات ثلاثةً و مع الثلاثة أربعةً _ ... إلی غیر ذلک _ . و حاصله إفادة انّ الوحدة العددیّة ظلٌّ لوحدته الحقّة الصرفة القیّومیّة و مجعولةٌ لجاعلیّته المطلقة و فعّالیّته الإبداعیّة. 

فإذا علمت انّ المراد انّه _ تعالی _ له الوحدة الحقیقیّة فی عداد الموجودات _ کما حمل علیه هذه العبارة _ فلاینافی ما فی أحادیث أهل البیت: «إنّ اللّه _ تعالی _ واحدٌ لا بالعدد»(6)؛

و کذا لیس منافیاً لما ثبت فی العلم الإلآهیّ: انّه _ تعالی _ لیس له الوحدة العددیّة، بل له الوحدة الحقیقیّة. فحینئذٍ اللام للاختصاص.

و یحتمل أن یکون المعنی: انّ الوحدة العددیّة الّتی تکون فی الممکنات لک _ أی: ملکک و
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1- 1. المصدر: أراد.

2- 2. المصدر: وجوده.

3- 3. قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 295.

4- 4. المصدر: لذات.

5- 5. المصدر: استصحاح.

6- 6. لم أعثر علیه بألفاضه، و مضی قریباً ما یقربه من کلام أمیرالمؤمنین _ علیه السلام _ .




منک _ ، لأنّ الکثرات تنتهی إلی الوحدة؛ فحینئذٍ اللام فی «لک» مثل لام «لَهُ مَا فِی السَّمَاوَاتِ و الاْءَرضِ»(1).

و لایحمل علی أن یکون الوحدة العددیّة مختصّةً به _ تعالی _ ، لأنّ الوارد فی کلام أهل البیت المعصومین _ علیهم السلام _ انّه _ سبحانه _ واحدٌ بلا عددٍ؛ و کذا برهن فی العلم الإلآهیّ انّ له _ تعالی _ واحدیّةً حقّةً وجوبیّةً و تقدّست عن الوحدة الّتی تکرّرها حقیقة العدد و معروضها هویّات عالم الإمکان. و قد ثبت فی الفلسفة الأولی انّ شیئاً من عوالم الإمکان لایصحّ أن یوصف بالوحدة الحقیقیّة، و مرجعها فی الحقیقة إلی اتّحاد مادّة تأحّدٍ مّا»(2)؛ انتهی کلامه.

و لایخفی ما فیه!، لأنّ وحدته _ تعالی _ لیست کوحدة المحسوسات العددیّة بوجهٍ من الوجوه المتصوّرة، بل وحدته الّتی هی عین ذاته المقدّسة خارجةٌ عن قید الوحدة و الکثرة مجهولة الکنه لاشبه لها و لانظیر بوجهٍ من الوجوه؛ فتأمّل(3)!.

و التحقیق فی هذا لمقام _ علی ما ألهمنی اللّه تعالی بفضله المنعام _ هو: انّه قد ذکرنا فی أوائل هذه اللمعة انّ الکشف و البرهان یحکمان بأنّ الوحدة و الوجود أمرٌ واحدٌ ذاتاً و حقیقةً، و انّ وحدة کلّ شیءٍ هی نفس وجوده الخاصّ، فکما انّ وجوده _ تعالی _ حقیقة الوجود البحت الّذی لیس بعامٍّ و لاخاصٍّ و لاجزئیٍّ و لا کلّیٍّ و لا ذاتیٍّ لشیءٍ و لا له حدٌّ و لا علیه برهانٌ و مع ذلک لایخلو عنه شیءٌ فی الأرض و لا فی السماء، و هو مجهول الکنه من جمیع الجهات و الإعتبارات مع أنّه أظهر الأشیاء و أجلاها و أقرب من کلّ شیءٍ إلی کلّ شیءٍ، فکذلک وحدته _ تعالی _ ؛ فوحدته کوجوده مجهولة الکنه من جمیع الوجوه و الإعتبارات _ : لاشبه و لانظیر لها _ . فهو المتفرّد بالتوحید، إذ کلّ واحدٍ و متوحّدٍ یفرض
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1- 1. کریمات 116 البقرة، 52 النحل، 24 الحشر.

2- 2. هذا تحریر کلامه _ قدّس سرّه _ مع زیادةٍ و تلخیصٍ واسعٍ، راجع: «شرح الصحیفة» ص 278.
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دونه فللعقل أن یتصوّر و یجوّز له ما یشارکه و یشابهه و لو فی مجرّد الإحتمال الذهنیّ. کالشمس مثلاً، فانّها و إن کانت متفرّدةً فی الشمسیّة منحصرةً فی واحدةٍ بحسب الخارج لکن للعقل أن یتصوّر عوالم متعدّدةٍ لکلٍّ منها شمسٌ، بل له قبل إقامة البرهان أن یتصوّر أفراداً کثیرةً لها فی هذا العالم، و لایتصوّر لحقیقة الوجود تعدّدٌ.

و أیضاً: کلّ واحدٍ یقتضی وحدته الإنحصار و الإنفراد عن غیره فیما هو واحدٌ من جهته، بخلاف وحدته _ تعالی، الّتی وسعت کلّ شیءٍ _ ، فانّها مع کلّ شیءٍ لابامتزاجٍ و غیر کلّ شیءٍ لابافتراقٍ _ شبه ما ورد عن أمیرالمؤمنین علیه السلام _(1) ، و لایقابلها إلاّ النفی المحض. و لأجل ذلک انّه _ تعالی _ تفرّد و توحّد فی ذاته و جمیع صفاته و حالاته و أفعاله مع أنّه لیس فی الوجود إلاّ ذاته و صفاته و أفعاله. و هذا ممّا لایعرفه إلاّ الکاملون فی العرفان.

فوحدة جمیع الموجودات هی الوحدة الحقیقیّة الإلآهیّة بعینها _ بالمعنی المذکور _ بلاوصمة عیبٍ فی تنزیهه و تقدیسه، فمنها الوحدة العددیّة؛ فظهر لک معنی قوله _ علیه السلام _ : «لک یا إلآهی وحدانیّة العدد».

فان قلت: فعلی هذا فلِمَ اختصّ وحدة العدد بالذکر؟

قلنا: للمشابهة التامّة بینها و بین الوجود، لما ذکرناه لک فی تحقیق قوله _ علیه السلام _ فی هذا الدعاء: «و یقرّوا لک بأنّک أنت اللّه لا إلآه إلاّ أنت وحدک لاشریک لک» من: أنّ الوحدة المحضة المتقدّمة علی جمیع المراتب العددیّة بإزاء الوجود الواجبیّ الحقّ الّذی هو مبدء کلّ وجودٍ _ ... إلی آخره _ ؛ فتذکّر تفهم!.

لمعةٌ عرشیّةٌ 

فإذا أردت زیادة تحقیقٍ و تثبیتٍ و توضیحٍ لما قلناه لک فاعلم: أنّ(2) للأشیاء فی 
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الموجودیّة ثلاث مراتب _ کما مرّ سابقاً، و لأنّه من المهامّ فلاتکرار! _ :

الأولی: الموجود الصرف الّذی لایتعلّق وجوده بغیره و لایتقیّد بقیدٍ، و هو المسمّی عند العرفاء و کبراء الحکماء و الصوفیّة بالهویّة الغیبیّة و الغیب المطلق(1) و الذات الأحدیّة، و هو عبارةٌ عن الوجود الحقّ المعرّی عن الخلق المجرّد عن جمیع الاعتبارات و النسب و الإضافات _ کالإلهیّة و الخالقیّة و الرزّاقیّة و غیرها _ ، فلااسم له و لارسم و لانعت له و لاوصف. و لایصل إلیه معرفةٌ و لاعقلٌ و لاوهمٌ، إذ کلّ ما له اسمٌ و رسمٌ فهو مفهومٌ من المفهومات الموجودة فی العقل أو الوهم، و کلّ ما یتعلّق به معرفةٌ و ادراکٌ فله اشتراکٌ و ارتباطٌ بغیره. و الأوّل _ تعالی _ لیس کذلک، لکونه قبل جمیع الأشیاء، و لایقبل الاشتراک. فهو الغیب المحض و المجهول المطلق إلاّ من قبل آثاره و لوازمه؛

و المرتبة الثانیة: الموجود المقیّد بغیره و المحدود بحدّه المقرون بالمهیّة و العین الثابت؛ و هو ما سوی الحق الأوّل من الموجودات العالمیّة؛

و المرتبة الثالثة: هو الوجود المنبسط المطلق الّذی لیس عمومه و شموله علی سبیل الإشتراک و الکلّیّة _ کالمعانی المعقولة _ ، بل علی نحوٍ آخر، فانّ الوجود _ سواءٌ کان مقیّداً أو مطلقاً _ هو عین التحصّل و الفعلیّة؛ و الکلّیّ _ سواءٌ کان منطقیّاً أو عقلیّاً أو طبیعیّاً _ یکون مبهماً یحتاج فی تحصّله و تشخّصه إلی انضمام وجودٍ إلیه. و لیست وحدته عددیّةً حتّی ینفصل عن غیره، إذ هو مع کلّ شیءٍ بحسبه. فلاینحصر فی حدٍّ معیّنٍ و لاینضبط بوصفٍ خاصٍّ من القدم و الحدوث و التقدّم و التأخّر و التجرّد و التجسّم و الکمال و النقص و العلوّ و الدنوّ؛ فهو مع القدیم قدیمٌ و مع الحادث حادثٌ و مع المجرّد مجرّدٌ و مع المجسّم مجسّمٌ و مع المعقول معقولٌ و مع المحسوس محسوسٌ، مع أنّه بحسب سنخ ذاته و سنخ حقیقته بریٌّ عن هذه التعیّنات، و انّه _ کما جری علی لسان صاحب الولایة التامّة علیه السلام _ : «عین کلّ

ص : 89





1- 1. لتوضیح هذا الاصطلاح راجع: «لطائف الإعلام» ص 440.




شیءٍ لابمزاولة و غیر کلّ شیءٍ لا بمزایلة»(1). لأنّه ظلّ اللّه، و إلیه الإشارة فی قوله _ تعالی _ : «أَ لَمْ تَرَ إِلَی رَبِّکَ کَیفَ مَدَّ الظِّلَّ وَ لَو شَاءَ لَجَعَلَهُ سَاکِناً»(2)؟، و هو الّذی یعبّر عنه فی عرفهم بمرتبة الواحدیّة و الإلآهیّة، و مرتبة الأسماء و الصفات الجمالیّة و الجلالیّة الجامع للأسماء المتقابلة و النعوت المتضادّة و لکن علی وجهٍ أعلی و أشرف ممّا یتصوّر فی المخلوقات. و هو واحدٌ أحدٌ بوحدةٍ هی محتد کلّ کثرةٍ، و بساطةٍ هی عین کلّ ترکیبٍ؛ و هو الأوّل الآخر الظاهر الباطن؛ و کلّ ما یتناقض فی حقّ غیره من الأمور فهو ثابتٌ له علی أکمل الوجوه. و لکونه عین کلّ شیءٍ یتوهّم انّه کلّیٌّ، و قد علمت بطلانه. 

و العبارات عن بیان إنبساطه علی المهیّات و اشتماله علی الموجودات قاصرةٌ، إلاّ علی سبیل التمثیل و التشبیه. و بهذا یصحّح الآیات الواردة فی التشبیه؛ و کلّما قیل فی تمثیله تقریباً للأفهام من وجهٍ فهو تبعیدٌ منها من وجهٍ آخر، کما قیل: «انّ نسبته إلی الموجودات العالمیّة نسبة الهیولی الأولی إلی الأجسام الشخصیّة و الصور النوعیّة»؛ أو: «کنسبة البحر إلی الأمواج و التشکّلات»؛ أو: «کنسبة الکلّیّ الطبیعیّ _ کجنس الأجناس _ إلی الأنواع و الأشخاص المندرجة تحته» _ ... إلی غیر ذلک من التمثیلات _ .

و اعلم أیضاً! أنّ هذا الوجود الإنبساطیّ غیر الوجود الإنتزاعیّ الإثباتیّ العامّ البدیهیّ، کما ظهر مراراً انّه من المعقولات الثانیة و المفهومات الإعبتاریّة الّتی لاوجود لها إلاّ فی الذهن، و الوجود الحقیقیّ بمراتبه الثلاث موجودٌ فی نفسه، إمّا بنفسه _ کالأوّل تعالی _ أو بغیره _ کما سواه _ .

إذا عرفت هذا فاعلم! أنّه إذا أطلق فی عرفهم الوجود المطلق علی الحقّ الواجب _ تعالی _ یکون مرادهم الوجود بالمعنی الأوّل _ أی: الحقیقة بشرط لاشیء و التنزیه الصرف _ لا المعنی الأخیر، و إلاّ یلزم علیهم المفاسد الشنیعة _ کما لایخفی علی ذویالبصیرة _ . 
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و ما أکثر ما ینشأ لأجل الاشتباه بین المعنیین من الظلالات و العقائد الفاسدة من الإلحاد أو الإباحة و الحلول و التشبیه و اتّصاف الحقّ _ تعالی _ بصفات الحادثات و صیرورته محلّ النقائص و الآفات!. فعلم انّ التنزیه المحض و التقدیس الصرف _ کما رآه المحقّقون من الحکماء و المحقّقون من أصحاب الشرائع و الإسلامیّین _ باقٍ علی الوجه المقرّر المبرهن علیه بلاشکٍّ و ریبٍ بعد أن یعرف الفرق بین مراتب الوجود علی ما أوضحناه _ کما قیل:

مَن یَدرِ مَا قُلتُ لَم تَخذَلْ بَصِیرَتُهُ وَ لَیسَ یُدرِیهِ إِلاَّ مَن لَهُ الْبَصَرُ(1) _ 

و لزیادة التوضیح فلنورد لک مثالاً، و هو: انّ الإنسان لنفسه _ الّتی هو بها هو _ مراتبٌ ثلاث:

إحداها: مرتبة نفسه بنفسه، و هی الّتی لایتقیّد بقیدٍ و لایتعیّن بتعیّنٍ من القیودات القوائیّة و تعیّناتها الأعضائیّة و صفاتها الجسمانیّة _ أی: الحقیقة بشرط لا شیءٍ و التعرّی و الغیبة المطلقة _ ، فلااسم لها و لا رسم فی هذه المرتبة. فهی بازاء الهویّة الغیبیّة و الغیب المطلق و الذات الأحدیّة؛

و الثانیة: النفس المقیّدة المقرونة بالتعیّنات البدنیّة _ أی: الحقیقة بشرط شیءٍ _ ، فهی بمنزلة المرتبة الثانیة من الوجود؛

و الثالثة: مرتبتها الجمعیّة الشخصیّة، فانّ الإنسان الواحد _ کزیدٍ مثلاً _ شخصٌ واحدٌ له هویّةٌ واحدیّةٌ شخصیّةٌ، فیقال له: حیوانٌ ناطقٌ عاقلٌ ممیّزٌ سمیعٌ بصیرٌ شامٌّ ذائقٌ لامسٌ متحرّکٌ بالإرادة ضاحکٌ باکٍ قائمٌ قاعدٌ؛ و بالجملة النفس الناطقة عین کلٍّ عضوٍ و حیاة کلّ جارحةٍ و ذات کلّ قوّةٍ مدرکةٍ و محرّکةٍ موصوفةٌ بجمیع صفاتها و أحوالها و أوضاعها و أحیازها و کمّیّاتها و کیفیّاتها؛ و مع هذه کلّها لیس الموجود فی هذا الشخص إلاّ ذاتٌ
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واحدةٌ لها هویّةٌ بسیطةٌ أحدیّةٌ ساریةٌ فی الأعضاء کلّها. و لیست کثرة الأعضاء و إنقسامها قادحةٌ فی وحدتها و طهارتها الذاتیّة، کالنور إذا وقع فی القاذورات و النجاسات لاینجّس بنجاستها!، و لایتکثّر ذاته بکثرتها، لأنّ وحدتها ضربٌ آخر من الوحدة شبه الوحدة العقلیّة، و وحدة الأعضاء وحدةٌ بالاتّصال و نحوه؛ فهی بمنزلة المرتبة الثالثة الّتی هی الوجود المنبسط و الحقّ المخلوق به الّذی لیس عمومه و شموله علی سبیل الاشتراک و الکلّیّة؛ و لذا قال _ صلّی اللّه علیه وآله و سلّم _ : «من عرف نفسه فقد عرف ربّه»(1).

إذا عرفت هذا فنقول: للوحدة أیضاً ثلاث مراتب:

الأولی: الوحدة الصرفة الّتی لاتتعلّق بغیره _ تعالی _ و لاتتقیّد بقیدٍ أصلاً. و هی المختصّة بذاته _ تعالی _ ، لااسم لها و لارسم و لاحدّ لها و لابرهان؛

و الثانیة: الوحدة المقیّدة المقرونة بالعین الثابت و المهیّة، و هی المنتفیة عن الحضرة الأحدیّة؛

و الثالثة: الوحدة المنبسطة المطلقة الّتی لیس عمومها و شمولها علی سبیل الإشتراک و الکلّیّة، کالمعانی المعقولة _ کما قلنا لک فی الوجود _ ، بل علی نحوٍ آخر لایعرفه إلاّ أهل البصیرة. و هی الوحدة الّتی وسعت کلّ شیءٍ، و معه لابامتزاجٍ و غیره لابافتراقٍ _ کما ذکرنا فی الوجود _ . و هی المراد بالوحدانیّة فی قوله: «و لک یا إلآهی وحدانیّة العدد»؛ و قس علیها سائر صفاته العینیّة _ کالعلم و القدرة _ . فلایلزم شیءٌ من المفاسد الشنیعة علی الطریقة المذکورة و ارتفع الإشکال بالکلّیّة _ کما لایخفی علی ذوی البصیرة _ .

بقی هنا شیءٌ، و هو: انّ التعبیر بالوحدانیّة دون الواحدیّة لماذا؟

قلت: لأنّ الواحدیّة تطلق علی الوحدة الصرفة و علی غیرها، و بعبارةٍ أخری علی المبدء و علی المشتقّ؛ بخلاف الواحدیّة _ کما مرّ تحقیقه فی الوجود، فتذکّر! _ .
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و یحتمل أن یکون المراد من «العدد»: الممکن الّذی هو زوجٌ ترکیبیٌّ، فانّ العدد هو الإثنان _ لما عرفت من أنّ الواحد لیس بعددٍ _ ؛ و المعنی: انّ لک جهة وحدة الکثیر _ الّذی هو الممکن _ . فتأمّل فیما قلناه لک فی هذا المقام، فانّه عزیز المرام جدّاً لایوجد إلاّ فی هذا الکتاب! _ و اللّه الجواد الوهّاب و إلیه مرجعی فی کلّ بابٍ _ .

قوله _ علیه السلام _ : «و ملکة القدرة الصمد».

«ملکة القدرة»: تملّکها و ضبطها و إعمالها؛ و قیل: «انّها من إضافة الصفة إلی موصوفها، فانّ الملکات هی الصفات».

و «الصمد» _ بالجرّ _ صفةٌ لل_ «قدرة»، إمّا من حیث إنّه یجوز وصف المذکّر و المؤنّث به، و إمّا من حیث إنّ قدرته عین ذاته؛ و الأوّل هو الأظهر. و هو فی اللغة یستعمل علی معنیین:

أحدهما: ما لاجوف له(1)، و یؤیّده ما روی رئیس المحدّثین فی کتاب التوحید(2) بسندٍ صحیحٍ عن محمّد بن مسلمٍ عن أبی عبداللّه _ علیه السلام _ قال: قلت له: ما الصمد؟

قال: «الّذی لیس بمجوّفٍ»؛

و بسنده(3) أیضاً عن أبیالحسن _ علیه السلام _ قال: «الصمد الّذی لاجوف له»؛

و قال النظام النیشابوریّ: «قیل: الصمد هو الّذی لاجوف له، و منه قولهم لسداد القارورة: صماد. و شیءٌ مصمدٌ أی: صلبٌ لیس فیه رخاوةٌ»(4). قال ابن قتیبة: «و علی هذا التفسیر الدال فیه مبدلةٌ عن التاء، و هو الصمت».

و أنکر ثقة الإسلام _ رحمه اللّه _ فی کتابه الکافی(5) هذا التأویل، قال: «لأنّ ذلک لایکون 
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إلاّ من صفة الجسم و اللّه _ جلّ ذکره _ متعالٍ عن ذلک».

أقول: هذا فاسدٌ!، لأنّه یستلزم طرح الأحادیث الصحیحة؛ فالأصوب أن یأوّل علی وجهٍ لایخلّ بالتوحید الخالص عن التشبیه و لایلزم طرح الأحادیث؛ و هو: انّ المراد من «الصمد»: وجوب الوجود و براءته _ تعالی _ عن معنی القوّة و الإمکان، لأنّ کلّ ممکنٍ فوجوده أمرٌ زائدٌ علی أصل ذاته، و مقتضی ذاته و باطنه العدم و اللاشیء، و الوجود الّذی یحیط به و یجدّده هو غیره؛ فهو یشبه الأجوف _ کالحقّة الخالیة عن شیءٍ _ . کما روی فی الکافی(1) عن الصادق _ علیه السلام _ : «إنّ(2) المخلوق أجوفٌ معتملٌ»؛ أمّا کونه أجوف فلإشتمال صورته علی أمرٍ عدمیٍّ خالٍ فی ذاته عن کلّ صفةٍ و جلیّةٍ إلاّ قبول الأشیاء و إمکانها؛ و أمّا کونه معتملاً فلأنّه یتغیّر و یضطرب _ من اعتمل أی: اضطرب _ . فإذا کان المخلوق بما هو مخلوقٌ أجوف بالمعنی الّذی من لوازم المخلوقیّة کان الخالق موصوفاً بمقابله، و هو الصمد بالمعنی الّذی یقابل هذا المعنی _ و هو وجوب الوجود _ ؛

و ثانیهما: السیّد المصمود إلیه فی جمیع الحوائج(3)؛ قال الشاعر:

ألاَ بَکْر النَّاعِی بِخَیْرَیْ بَنِی أَسَد بِعَمرِو بْنِ مَسعُودٍ وَ بِالسَّیِّدِ الصَّمَدِ(4) 

و هو فعلٌ بمعنی مفعولٍ، من صمد إلیه: إذا قصده؛ قال اللیث: «صمدت صمد هذا الأمر أی: قصدت قصده». و الدلیل علی صحّة هذا التفسیر ماروی عن ابن عبّاس: انّه لمّا نزلت هذه الآیة قالوا: ما الصمد؟

قال _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : «هو السیّد الّذی یصمد إلیه فی الحوائج»(5)؛
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1- 1. راجع: «الکافی» ج 1 ص 110 الحدیث 6، و انظر: «بحارالأنوار» ج 4 ص 66.

2- 2. المصدر: لأنّ.

3- 3. راجع: «لسان العرب» ج 3 ص 258 القائمة 2، «تاج العروس» ج 5 ص 66 القائمة 2.

4- 4. البیت للأسعدیّة، راجع: «لسان العرب» ج 3 ص 258 القائمة 2، و انظر: «مجمع الزوائد» ج 9 ص 282.

5- 5. راجع: «بحارالأنوار» ج 3 ص 225، و انظر: «تفسیر ابن کثیر» ج 4 ص 571، «المعجم الکبیر» ج 10 ص 225.




و کذا ما روی ثقة الإسلام(1) بسنده عن داود بن القاسم الجعفریّ عن أبیجعفرٍ _ علیه السلام _ قال: قلت: جعلت فداک! ما الصمد؟

قال: «السیّد المصمود إلیه فی القلیل و الکثیر»؛

و عنه _ علیه السلام _ انّه قال: «الصمد: السیّد المطاع الّذی لیس فوقه آمرٌ و ناهٍ»(2).

قال بعضٌ من أهل اللغة: «الصمد هو الأملس من الحجر، لایقبل الغبار و لایدخله شیءٌ و لایخرج منه»(3)؛

و هذا أیضاً غیر صحیحٍ إطلاقه علی اللّه المتعال!، لأنّه من صفة الأجسام، فیجب أن یأوّل أیضاً بأنّ الجسم الّذی یکون کذلک یکون عدیم التأثّر و الإنفعال عن الغیر. و ذلک إشارةٌ إلی کونه واجب الوجود ممتنع التغییر فی وجوده و بقائه و جمیع صفاته.(4)

و وجه اتّصاف «القدرة» ب_ «الصمد» علی المعنیین ظاهرٌ؛

أمّا علی الأوّل فلأنّ قدرته _ تعالی _ عین ذاته و ذاته عین قدرته، فقدرته عین وجوب وجوده، و هو المراد من الصمد علی المعنی الأوّل. أو نقول علی مذاقّ أهل الظاهر: ما لاجوف له یرجع إلی المتانة و الإحکام، فالمعنی: القدرة المتینة المحکمة الّتی لافتور و لاضعف فیها؛

و أمّا علی الثانی: فللعلّة المذکورة أیضاً، لأنّ قدرته عین ذاته و ذاته عین قدرته، و هو السیّد المصمود إلیه فی جمیع الحوائج، فقدرته أیضاً کذلک.
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1- 1. راجع: «الکافی» ج 1 ص 123 الحدیث 1، و انظر أیضاً: «التوحید» ص 94 الحدیث 10، «معانی الأخبار» ص 6 الحدیث 2.

2- 2. راجع: «بحارالأنوار» ج 3 ص 223، «التوحید» ص 90 الحدیث 3، «معانی الأخبار» ص 6 الحدیث 3.

3- 3. قال أبوعمرو: «الصمد: الشدید من الأرض»؛ راجع: «لسان العرب» ج 3 ص 259 القائمة 1.

4- 4. القطعة مأخوذةٌ من کلام صدرالمتألّهین؛ راجع: «شرح أصول الکافی» ج 3 ص 105.




قیل: «و لأنّ کلّ ما سواه مقهورٌ لقدرته محتاجٌ إلیها فی الحوائج، فالقدرة هو السیّد المصمود إلیه فی الحوائج».

قوله _ علیه السلام _ : «و فضیلة الحول و القوّة».

«الفضیلة»: خلاف النقیصة؛ قال الجوهریّ: «الفضل و الفضیلة: ضدّ(1) النقص و النقیصة»(2). 

و «الحول»: القدرة علی التصرّف.

و «القوّة»: خلاف الضعف. و قوّته _ تعالی _ تعود إلی تمام قدرته. و الحول جاء بمعنی القوّة أیضاً، لکن التأسیس خیرٌ من التأکید. 

و «الدرجة» عطفٌ علی «الفضیلة».

و «العلوّ و الرفعة» أی: مرتبتها.

و «مرحومٌ فی عمره» أی: مَن سواک أهلٌ لأن یرحم لفقره و فاقته و نقصه فی عمره _ أی: فی جمیع أیّام عمره _ ، إذ الممکن فی البقاء محتاجٌ إلی العلّة، و ما هو کذلک فهو مستحقٌّ للرحم!.

و «مغلوبٌ علی أمره» أی: لایقدر علی إمضاء شیءٍ من أموره لو لم تشاء _ لبطلانه و لاشیئیّته فی ذاته _ ، فلاحول و لاقوّة له إلاّ به و لایملک لنفسه نفعاً و لاضرّاً دونه.

و قیل: «المعنی: مغلوبٌ مع تسلّطه علی أمره، فانّ الأسباب و الآلآت منک»؛

و قیل: «أی: لیس له تمام الإختیار فی أمره، فلایلزم أن لااختیار له أصلاً»(3)؛

و لایخفی انّ ماذکرناه أولی!، لأنّ هذه الفقرة مقابلةٌ لقوله _ علیه السلام _ : «و لک فضیلة الحول و القوّة».
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1- 1. المصدر: خلاف.

2- 2. راجع: «صحاح اللغة» ج 5 ص 1791 القائمة 2.

3- 3. کما حکاه العلاّمة المدنی، راجع: «ریاض السالکین» ج 4 ص 305.




و قس علیه قوله _ علیه السلام _ : «مقهورٌ علی شأنه». و «الشأن» _ بالألف و الهمزة _ : الأمر و الحال، من: شأنت شأنه أی: قصدت قصده.

«مختلف الحالات».

<«الإختلاف»: هو امتناع أحد الشیئین أن یسدّ مسدّ الآخر فیما یرجع إلی ذاته _ کالسواد الّذی لایسدّ مسدّ البیاض _ . 

و «الحالات»: جمع حالة _ : مؤنّث حال _ ، و هی الهیئة الّتی یکون علیها الشیء حال وجوده. و قد تطلق علی الکیفیّة النفسانیّة الّتی لاتکون راسخةً، و هی بهذا المعنی مقابلةٌ للملکة(1)>. و معنی «اختلاف حالاته»: کونها غیر متماثلةٍ، سواءٌ کانت متضادّةً _ کالنوم و الیقظة، و الفرح و الحزن، و العزّ و الذلّ، و الرضا و الغضب _ ، أو متقابلةً فی الجملة _ کالحیاء و العفّة، و الحلم و الشجاعة، و التواضع و الزهد، و الصدق و السخاء، ... إلی غیر ذلک من الحالات _ .

«متنقّلٌ فی الصفات».

<«التنقّل»: تفعّلٌ من النقلة، و هی خروج الجسم من مکانٍ إلی مکانٍ. و هو هنا مجازٌ عن الأوصاف المختلفة حالاً بعد حالٍ(2)>. و المعنی: کونه لایستمرّ و لایدوم علی صفةٍ واحدةٍ _ لابحسب خلقه و لابحسب عوارضه _ ، بل هو ذو أطوارٍ مختلفةٍ. فهو بحسب خلقه متنقّلٌ من العنصریّة إلی کونه غذاءً إلی کونه دماً إلی کونه نطفةً إلی کونه علقةً إلی کونه مضغةً إلی کونه عظماً إلی کونه خلقاً آخر، ثمّ من الطفولیّة إلی الشبیبة إلی الشیخوخة؛ و أمّا بحسب عوارضه فهو منتقّلٌ تارةً من العلم إلی الجهل، و تارةً من الفقر إلی الغنی و بالعکس، و تارةً من الصحّة إلی المرض و بالعکس؛ ... و هکذا.

قوله: «فتعالیت عن الأشباه و الأضداد».

«الفاء» للترتیب، أی: إذا کان کلّ من سواک کذلک و کنت بریئاً من جمیع ذلک فلیس لک
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1- 1. قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 305.

2- 2. قارن: نفس المصدر و المجلّد ص 306.




شبهٌ و ضدٌّ و مثلٌ و ندٌّ، فأنزّهک _ یا إلآهی! _ عن الأشباه و الأضداد و الأمثال و الأنداد تنزیهاً، قائلاً: «لا إلآه إلاّ أنت».

و «الشبه» أضعف من المثل، و قد جاء بمعنی المثل، و الضدّ، و النظیر، و الکفو _ کالند(1) _ . و الحاصل أنت متعالٍ عن الأکفاء و النظائر فی الإلآهیّة بأیّ اعتبارٍ سمّیت.

و «تکبّرت» الظاهر انّه عطف تفسیرٍ؛ أی: ذاتک أعظم من أن یکون لها مثلٌ و ندٌّ، و أعلی من أن یکون لها شبهٌ و ضدٌّ.

قوله _ علیه السلام _ : «فسبحانک لا إله إلاّ أنت» أی: إذا کنت علی هذا الوجه من الوصف بالوحدانیّة و الإقتدار و الحول و القوّة و العلوّ و الرفعة و التعالی عن الأشباه و الأضداد و الأمثال و الأنداد «فسبحانک»، أی: تنزیهاً لک عمّا لایلیق بشأنک الأقدس و جنابک المقدّس من صفات المخلوقین!.

*** 

هذا آخر اللمعة الثامنة و العشرین؛ و قد وفّقنی اللّه _ تعالی _ لإتمامها فی لیلة الأربعاء لإثنیعشرةٍ خلت من جمادیالأولی سنة إحدی و ثلاثین و مأتین بعد ألفٍ من الهجرة النبویّة _ علیه آلاف الصلاة و السلام و التحیّة _ .
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1- 1. و انظر: «لسان العرب» ج 13 ص 503 القائمة 2.




اللمعة التاسعة و العشرون فی شرح الدعاء التاسع و العشرین
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بسم اللّه الرحمن الرحیم 

الحمد للّه الموسّع للرزق و مقتّره، المنوّع له و مقدّره لکلّ شیءٍ بقدر حظّه و نصیبه؛ و الصلاة و السلام علی محمّدٍ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ نبیّه و حبیبه، و علی آله و أهل بیته سیّما علیٍّ _ علیه السلام _ قاسم الأرزاق بإذنه.

و بعد؛ فهذه اللمعة التاسعة و العشرون من لوامع الأنوار العرشیّة فی شرح الصحیفة السجّادیّة _ صلّی اللّه علیه و علی آبائه و أبنائه _ ، إملاء المتوسّل إلی ألطافه السرمدیّة فی رفع تقتیر رزقه الصوریّة و المعنویّة محمّد باقر بن السیّد محمّد من السادات الموسویّة _ أصلح اللّه تعالی حالهما بنبیّه و وصیّه! _ .

وَ کَانَ مِنْ دُعَائِهِ _ عَلَیْهِ السَّلاَمُ _ إِذَا قُتِّرَ عَلَیْهِ الرِّزْقُ.

«التقتیر»: التضییق فی النفقة.

و «الرزق» فی اللغة: العطاء؛ و قیل: «هو الحظّ مطلقاً»؛ و قیل: «هو بالفتح مصدرٌ و بالکسر اسمٌ»(1). و العرف خصّصها بما ینتفع به الحیوان _ یأکل أو یستعمل _ ؛ و قد تقدّم الکلام علیه فی اللمعة الأولی بما لامزید علیه، فلیرجع إلیه.
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1- 1. راجع: «لسان العرب» ج 10 ص 115 القائمة 1، «تاج العروس» ج 13 ص 162 القائمة 1.




و اعلم! أنّ الرزق أعمّ من الرزق الصوریّ و المعنویّ، و انّ الإبتلاء للأنبیاء و الأولیاء بتقتیر الرزق سببه الحضور فی حضرته المقدّسة بالدعاء _ کما یقول بعض العرفاء: «الدعاء یوجب الحظور و العطاء یوجب الصرف، و المُقام علی الباب أشرف من الإنصراف بالمبار».

و سببه الإبتهال و التضرّع و السؤال؛ کما قال أمیرالمؤمنین _ علیه السلام _ : «إنّ اللّه یبتلی العبد و هو یحبّه لیسمع تضرّعه و ابتهاله»(1)؛

و علی هذا ما روی عنه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ من طریق الخاصّة(2) و العامّة(3)، قال: «عرض علیَّ ربّی أن یجعل لی بطحاء مکّة ذهباً، فقلت: لا یا ربّ! و لکن أشبع یوماً و أجوع یوماً، فإذا جعت تضرّعت إلیک و ذکرتک، و إذا أشبعت شکرتک و حمدتک».

قیل: «و أصحابنا ذکروا وجوهاً کثیرةً لهذا؛

<منها: إعظام مثوباتهم علی الصبر و القناعة، لأنّه کلّما کانت المحنة عظمی کانت المثوبة علیها أجزل؛

و منها: إبتلاؤهم بالمتکبّرین و المکذّبین، لأنّهم لوکانوا علی الحالة الموصوفة من الإتّساع فی الدنیا لسقط بلاؤهم بالصبر علی أذی المسکنة من المکذّبین لهم و المستخفّین بشأنهم _ کما قال أهل مدین لشعیب علیه السلام: «یَا شُعَیبُ مَا نَفقَهُ کَثِیراً مِمَّا تَقُولُ وَ إِنَّا لَنَرَاکَ فِینَا ضَعِیفاً وَ لَولاَ رَهْطُکَ لَرَجَمْنَاکَ وَ مَا أَنتَ عَلَینَا بِعَزِیزٍ»(4) _ ؛

و منها: إکرامهم و صیانتهم عن الإشتغال بالدنیا و التنعّم بطیّباتها، لما تقرّر من أنّ الدنیا
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1- 1. لم أعثر علیه، و قال ابن أبیالحدید: «قیل: انّ فیما أنزله اللّه _ تعالی _ من الکتب القدیمة: انّ اللّه یبتلی العبد ... »؛ راجع: «شرح نهج البلاغة» ج 6 ص 193.

2- 2. راجع: «الکافی» ج 8 ص 131 الحدیث 102، «مستدرک الوسائل» ج 16 ص 215 الحدیث 19638، «الأمالی» _ للطوسی _ ص 693 الحدیث 1472، «جامع الأخبار» ص 108.

3- 3. راجع: «البیان و التعریف» ج 1 ص 29، «شعب الإیمان» ج 7 ص 310، «الزهد» _ لابن المبارک _ ج 1 ص 54، «الفردوس بمأثور الخطاب» ج 3 ص 65 الحدیث 4183.

4- 4. کریمة 91 هود.




و الآخرة ضرّتان _ : بقدر ما یقرب من إحداهما یبعد من الأخری! _ ، و الأنبیاء _ علیهم السلام _ و من سلک سبیلهم و إن کانوا أکمل الخلق نفوساً و أقواهم إستعداداً لقبول الکمالات النفسانیّة إلاّ أنّهم محتاجون إلی الریاضة التامّة بالإعراض عن الدنیا و طیّباتها _ و هو الزهد الحقیقیّ _ و إلی تطویع نفوسهم الأمّارة لنفوسهم المطمئنّة بالعبادة التامّة _ کما هو المشهور من أحوالهم، صلوات اللّه علیهم _ ؛

و منها: تأسّی المسلمین و اقتداء المؤمنین بهم _ علیهم السلام _ فی الإعراض عن الدنیا إذا کانوا هم القدوة للخلق و محلّ الأسوة لهم»(1)>؛

إلی غیر ذلک من الوجوه الرکیکة! لانتقاضها بسلیمان و خلیل الرحمن _ علیهما السلام _ و سائر الصالحین من عباد اللّه؛ علی أنّ الاقتصار فی کلام مثله _ علیه السلام _ علی التقتیر فی الأرزاق الظاهریّة غیر لائقٍ بمن شأنه العصمة؛ فالأولی الإعراض عنها و الرجوع إلی ما ألهمنی اللّه _ تعالی _ من فضله السنیّ فی ذلک، و هو:

انّ المراد ب_ «تقتیر الرزق و عدمه»: هو البسط و القبض المتداولان فیما بین أهل العرفان، المشار إلیهما فی القرآن فی قوله _ تعالی _ : «أَ لَمْ تَرَ إِلَی رَبِّکَ کَیفَ مَدَّ الظِّلَّ وَ لَو شَاءَ لَجَعَلَهُ سَاکِناً ثُمَّ جَعَلْنَا الشَّمْسَ عَلَیهِ دَلِیلاً * ثُمَّ قَبَضْنَاهُ إِلَینَا قَبْضاً یَسِیراً»(2).

قیل: «اعلم! أنّ ماهیّات الأشیاء و حقائق الأعیان هی ظلال الحقّ و صفة عالمیّة الوجود المطلق، ف_ «مدّها»: إظهارها باسمه النور الّذی هو الوجود الظاهر الخارجیّ الّذی یظهر به کلّ شیءٍ و یبرز عن کتم العدم إلی فضاء الوجود الإضافیّ؛ «وَ لَو شَاءَ لَجَعَلَهُ سَاکِناً»أی: ثابتاً فی العدم الّذی هو خزانة جوده، أی: أمّ الکتاب و اللوح المحفوظ الثابت وجود کلّ شیءٍ فیها فی الباطن و الحقیقة، لاالعدم الصرف بمعنی اللاشیء، فانّه لایقبل الوجود أصلاً. و ما لیس له وجودٌ فی الباطن و خزانة علم الحقّ و غیبه لم یکن وجوده أصلاً فی الظاهر؛ و الإیجاد و الإعدام لیسا إلاّ إظهار ما هو ثابتٌ فی الغیب و إخفاؤه فحسب، «وَ
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هُوَ الظَّاهِرُ وَ البَاطِنُ وَ هُوَ بِکُلِّ شَیْءٍ عَلِیمٌ». «ثُمَّ جَعَلنَا الشَّمسَ» _ : شمس العقل _ «عَلَیْهِ دَلِیلاً» یهدی إلی أنّ حقیقته غیر وجوده، و إلاّ فلامغایرة بینهما فی الخارج؛ فلایوجد إلاّ الوجود فحسب، إذ لو لم یکن وجوده لما کان شیءٌ، فلایدلّ علی کونه شیئاً غیر الوجود إلاّ العقل. «ثُمَّ قَبَضْنَاهُ إِلَیْنَا» _ : فنائه _ «قَبْضاً یَسِیراً»، لأنّ کلّ ما یفنی من الوجودات فی کلّ وقتٍ فهو یسیرٌ بالقیاس إلی ما یبقی؛ و سیظهر کلّ مقبوضٍ عمّا قلیلٍ فی مظهرٍ آخر. و القبض دلیلٌ علی أنّ الإفناء لیس بإعدامٍ محضٍ، بل هو منعٌ عن الإنتشار».

و قیل: «قوله _ تعالی _ : «أَ لَمْ تَر إِلَی رَبِّکَ» _ ... إلی آخره _ إن کان الخطاب لنبیّنا _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ کان المراد ب_ «الظلّ»: العالم کلّه، لأنّ ربّه هو الإسم الجامع لجمیع الأسماء؛ و إن کان الخطاب لکلّ أحدٍ فالمراد ب_ «الظلّ»: ذلک الأحد الّذی هو بعض أجزاء العالم و مظهرٌ للإسم الّذی یربّه خاصّةً؛ «وَ لَو شَاءَ لَجَعَلَهُ سَاکِناً» أی: یکون فیه بالقوّة و لم یتحرّک من القوّة إلی الفعل، «ثُمَّ جَعَلنَا الشَّمْسَ عَلَیهِ» _ أی: علی الظلّ الّذی هو أعیان الممکنات _ «دَلِیلاً» یدلّ علیه و یظهره للبصر و البصیرة علماً و عیناً. و هو بلسان الإشارة اسمه النور، و هو عبارةٌ عن الوجود الحقّ باعتبار ظهوره فی نفسه و إظهاره لغیره فی العلم أو العین؛ «ثُمَّ قَبَضْنَاهُ» _ أی: الظلّ الّذی هو العالم _ «إِلَینَا قَبْضاً یَسِیراً» أی: سهلاً هیّناً بالنسبة إلی مدّه و بسطه، فانّه فی مدّه لابدّ من إجتماع شرائط یکفی فی قبضه انتفاء بعضها».

أقول: و الحقّ انّ المراد من قوله _ تعالی _ :«أَ لَمْ تَرَ إِلَی رَبِّکَ کَیفَ مَدَّ الظِّلَّ» هو الوجود المنبسط و الحقّ المخلوق به الّذی مع کلّ شیءٍ بحسبه. و هو المرتبة الثالثة من الوجوه الّتی ذکرنا فی اللمعة الثامنة و العشرین مفصّلةً؛ فتذکّر تفهم!.

اللَّهُمَّ إِنَّکَ ابْتَلَیْتَنَا فِی أَرْزَاقِنَا بِسُوءِ الظَّنِّ، وَ فِی آجَالِنَا بِطُولِ الاْءَمَلِ حَتَّی الَْتمَسْنَا أَرْزَاقَکَ مِنْ عِنْدِ الْمَرْزُوقِینَ، وَ طَمِعْنَا بِآمَالِنَا فِی أَعْمَارِ الْمُعَمَّرِینَ.
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«الإبتلاء»: الإمتحان و الإختبار، و قد تقدّم الکلام علیه فی اللمعة الأولی و اللمعة السادسة؛ فلیرجع إلیه.

قیل: «و سوء الظنّ هنا عبارةٌ عن عدم الیقین بأنّ الأرزاق إنّما تکون من اللّه _ سبحانه و تعالی _ ، و انّها صادرةٌ عن القسمة الربّانیّة المکتوبة بقلم القضاء الإلآهیّ فی اللوح المحفوظ الّذی هو خزانة کلّ شیءٍ _ کما قال فی محکم کتابه: «نَحْنُ قَسَّمْنَا بَیْنَهُمْ مَعِیشَتَهُمْ»(1) _ ، و أنّ حصولها إلی المرزوقین بمقتضی قسمته _ تعالی ، کما قال: «وَ إِنْ مِنْ شَیْءٍ إِلاَّ عِندَنَا خَزَائِنُهُ وَ مَا نُنَزِّلُهُ إِلاَّ بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ»(2) _ ، فلاتزید فیه حیلة محتالٍ و لاینقص منه عجز عاجزٍ. فعدم الیقین بذلک إمّا شکٌّ فیه، أو اعتقادٌ راجحٌ بأنّ الأمر علی خلاف ذلک؛ و کلٌّ منهما سوء ظنٍّ ناشٍ عن ضعف القلب لاستیلاء مرض الوهم علیه»(3).

<و «باؤه» للسببیّة؛ و قیل: «هی صلةٌ لل_ «ابتلاء»، یعنی: انّک رمیتنا بسوء الظنّ فی أرزاقنا لتختبرنا، و کذا فیما بعده»؛

و لایخفی بعده!(4)> أی: بأن نظنّ انّه لایصل إلینا الرزق فوسوستنا النفس الأمّارة بالسوء بمنع الزکاة و أداء حقّ اللّه و الجمع من الحرام و الذخائر منه بسبب هذا الظنّ السوء. و نِعم ما قال بعض أهل الفرس:

چهل سال شد تا که عقل آزمود که روزی نبود آنکه روزی نبود 

همان می طپد دل زخوف و هراس زهی بی مروّت! زهی ناسپاس! 

قیل: «اعلم! أنّ سوء الظن باللّه یرجع إلی القنوط من رحمته، بل هو عینه. و قد عدّ من الکبائر کما عدّ نقیضه من أعظم الأعمال. روی عن الصادق _ علیه السلام _ انّه قال: «قال رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : انّ آخر عبدٍ یؤمر به إلی النار، فإذا أمر به التفت،

ص : 105





1- 1. کریمة 32 الزخرف.

2- 2. کریمة 21 الحجر.

3- 3. هذا قول العلاّمة المدنی، راجع: «ریاض السالکین» ج 4 ص 317.

4- 4. قارن: «نورالأنوار» ص 146.




فیقول الجبّار _ جلّ جلاله _ : ردّوه!، فیردّونه؛ فیقول له: لم التفتّ إلیّ؟

فیقول: یا ربّ! لم یکن ظنّی بک هذا!

فیقول: و ما کان ظنّک بی؟

فیقول: یا ربّ! کان ظنّی بک أن تغفر لی خطیئتی و تسکننی جنّتک!

قال: فیقول الجبّار: یا ملائکتی! لا و عزّتی و جلالی و آلائی و علوّی و ارتفاع مکانی ما ظنّ بی عبدی هذا ساعةً من خیرٍ قطّ!، و لوظنّ بی ساعةً من خیرٍ ما روعته بالنار، اجیزوا له کذبه و أدخلوه الجنّة!. ثمّ قال رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : لیس من عبدٍ یظنّ بالله _ عزّ و جلّ _ خیراً إلاّ کان عند ظنّه به؛ و ذلک قوله _ عزّ و جلّ _ : «وَ ذَلِکُمْ ظَنُّکُمُ الَّذِی ظَنَنْتُمْ بِرَبِّکُمْ أَرْدَاکُمْ فَأَصبَحْتُمْ مِنَ الخَاسِرِینَ»(1)»(2)-(3).

<و «الآجال»: جمع أَجَل _ بفتحتین _ . و قد علمت انّه یطلق علی مدّة العمر، و علی الوقت الّذی ینقرض فیه.

و «الأمل»: توقّع حصول محبوبٍ للنفس فی المستقبل. و المراد ب_ «طول الأمل فی الآجال»: توقّع امتداد مدّة العمر، أو تأخّر الوقت الّذی تنقرض فیه(4)>.

و «الباء» للسببیّة _ <أی: بسبب تطویلنا الآمال ابتلیتنا بالحرص علی تأخّر الأجل و زیادة العمر _ ؛ و کونها هنا للصلة أظهر منه، لما تقدّم(5)>.

<و «الإلتماس»: طلب الشیء ممّن یساوی الطالب رتبةً علی سبیل التلطّف _ کقولک لمن یساویک: افعل کذا أیّها الأخ _(6)< ، أی: حتّی طلبنا أرزاقک المقدّرة علینا من الّذی 
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رزقتهم. و هذا ناشٍ من سوء ظنّنا بالأرزاق، إذ لولاه لکان العقل حاکماً بأنّ طلب المحتاج إلی المحتاج قبیحٌ!.

و «طمِعنا» _ بالکسر _ من طمع فی الشیء طمعاً _ من باب تعب _ : حرص علیه و رجاه.

و «الباء» فی «بآمالنا» للسببیّة.

و «المعمّرین»: جمع معمّر، اسم مفعولٍ من: عمّره اللّه تعمیراً أی: أطال عمره؛ أی: طمعنا بسبب آمالنا الطویلة فی أن نعمّر مثل أعمارهم و نعیش مثل ما عاشوا _ کالعاد و العمالقة و سائر المعمّرین _ . 

<و قیل: «إنّا طمعنا بأمورٍ عظیمةٍ یتوقّف حصولها علی أعمار المعمّرین»؛

و هو کما تری!(1)>.

و هذا أیضاً باعثٌ لازدیاد حرصنا و جدّنا و جهدنا فیکسب المال و جمعه لأجل تحصیل الرزق.

هذا ما ذکره العلماء الأعلام فی هذا المقام، و هو _ کما تری _ لایسمن و لایغنی من جوعٍ!. و التحقیق الحقیق بالتصدیق فی هذا الفصل من الدعاء یبتنی علی تمهید مقدّمةٍ؛ و هی: انّه قد عرفت سابقاً انّ لمعنیً واحدٍ و ماهیّةٍ واحدةٍ أنحاءٌ عدیدةٌ من الوجود بعضها أشرف و أعلی من بعضٍ؛ کماهیّة العلم و مفهومه، إذ من العلم ما هو عرضٌ _ کعلم الإنسان بغیره _ ، و منه ما هو جوهرٌ _ کعلمه بذاته _ ، و منه ما هو واجب الوجود _ کعلمه تعالی بذاته _ ، و کماهیّة الجسم و معناه. یعنی الجوهر القابل للأبعاد له أنحاءٌ من الوجود أضعف و أدنی، و بعضها أشدّ و أقوی، فمن الجسم ما هو جسمٌ هو أرضٌ فقط أو ماءٌ أو هواءٌ أو نارٌ، کذلک و منه ما هو جمادٌ فیه العناصر الأربعة الموجودة بوجودٍ واحدٍ جمعیٍّ، لکنّه جمادٌ فقط من غیر تغذٍّ و نموٍّ و حسٍّ و حیاةٍ و نطقٍ، و منه ما هو جسمٌ متغذٍّ نامٍ مولّدٍ، فجسمیّته أکمل
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من جسمیّة الجمادات و المعادن. و منه ما هو مع کونه جسماً حافظاً للصورة متغذّیاً نامیاً مولّداً حسّاساً ذو حیاةٍ حسّیّةٍ، و منه ما هو مع کونه حیواناً ناطقاً مدرکاً للمعقولات فیه ماهیّات الأجسام السابقة موجودةً بوجودٍ واحدٍ جمعیٍّ لاتضادّ بینها فی هذا الوجود الجمعیّ لکونه موجوداً علی وجهٍ ألطف و أشرف، و هو وجود الإنسان.

و لا استبعاد فی ذلک، فان الأشیاء المتضادّة فی الخارج موجودةٌ فی الذهن بوجودٍ جمعیٍّ لاتضادّ بینهما. و کذا صفاتنا فینا زائدةٌ علی وجوداتنا و فی اللّه _ تعالی _ عین ذاته _ سبحانه _ ؛ إلی غیر ذلک من الأمثلة الّتی سبق ذکرها فی اللمعة الأولی.

ثمّ الإنسان یوجد فی عوالم متعدّدةٍ بعضها أشرف و أعلی، فمن الإنسان ما هو إنسانٌ طبیعیٌّ، و منه ما هو إنسانٌ نفسانیٌّ، و منه ما هو إنسانٌ عقلیٌّ؛

و أمّا الإنسان الطبیعیّ فله أعضاءٌ محسوسةٌ متباینةٌ فی الوضع، فلیس موضع العین موضع السمع و لاموضع الید موضع الرجل و لاشیء من الأعضاء فی موضع العضو الآخر؛

و أمّا الإنسان النفسانیّ فله أعضاءٌ متمایزةٌ لایدرک شیءٌ منها بالحسّ الظاهر، و إنّما یدرک بعین الخیال و الحسّ الباطن المشترک الّذی هو بعینه یبصر و یسمع و یشمّ و یذوق و یلمس. و تلک الأعضاء غیر متخالفة الجهات و الأوضاع، بل لاوضع لها و لاماهیّة. و لاتقع نحوها إشارةٌ حسّیّةٌ، لأنّها لیست فی هذا العالم و جهاته _ کالإنسان الّذی رآه الإنسان فی النوم و النوم جزءٌ من أجزاء الآخرة و شعبةٌ منها، و لهذا قیل: «النوم أخ الموت»(1) _ ؛

و أمّا الإنسان العقلیّ فأعضاؤه روحانیّةٌ و حواسّه عقلیّةٌ، له بصرٌ و سمعٌ عقلیّان و ذوقٌ و شمٌّ و لمسٌ عقلیّةٌ؛

أمّا الذوق ف_ : «أبیت عند ربّی یطعمنی و یسقینی»(2)؛
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و أمّا الشمّ ف_ : «إنّی لأجد ریح(1) الرحمن من جانب الیمن»(2)؛

و أمّا اللمس ف_ : «وضع اللّه یده بکتفی _ ... الحدیث _ »(3).

و کذلک له یدٌ عقلیّةٌ و قدم عقلیّةٌ و وجهٌ عقلیٌّ و جنبٌ عقلیٌّ.

و تلک الأعضاء و الحواسّ العقلیّة کلّها موجودةٌ بوجودٍ واحدٍ عقلیٍّ، و هذا هو الإنسان المخلوق علی صورة الرحمن، و هو خلیفة اللّه فی العالم العقلیّ مسجود الملائکة؛

و بعده الإنسان النفسانیّ؛

و بعده الطبیعیّ.

و إذا تمهّد هذه المقدّمة فنقول: ماهیّة الرزق و معناه _ و هو ما یتقوّم به الشیء _ لها أنحاءٌ من الوجود بعضها أقوی و أکمل من بعضٍ بحسب عوالم متعدّدةٍ و مواطن متکثّرةٍ، فغذاء کلّ موجودٍ و رزقه من جنسه و بحسبه؛ فغذاء الجسم جسمانیٌّ، و غذاء الروح روحانیٌّ، و غذاء العقل عقلانیٌّ.

و لمّا کان له _ علیه السلام _ مرتبة جمع الجمعیّ و مظهریّة الوجود الإنبساطیّ فله مقاماتٌ متفاوتةٌ و مراتب متکاثرة، ففی مقام الجسم جسمانیٌّ، و فی مقام الروح روحانیٌّ، و فی مقام العقل عقلانیٌّ، و فی مقام الإلآه إلآهیٌّ، فرزقه و غذاؤه _ علیه السلام _ أیضاً بحسب مراتبه و مقاماته متفاوتةٌ _ کما مرّ _ ؛ فهذا الفصل من الدعاء صدر عنه _ علیه السلام _ فی حال کونه فی مقام الطبع و النفس؛ فتأمّل تفهّم!.
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فائدةٌ 

<قال ابن درید: «لاتعدّ العرب معمّراً إلاّ من عاش مأةً و عشرین سنةً فصاعداً»(1). قال الطبیعیّون: «العمر الطبیعیّ للإنسان مأةٌ و عشرون سنة، لأنّ التجربة دلّت علی أنّ غایة سنّ النموّ ثلاثون سنةً، و غایة سن الوقوف عشرةٌ، فهذه أربعون _ کما قیل:

نشاط عمر باشد تا چهل سال(2) _ 

و یجب أن تکون غایة سن النقصان ضِعف الأربعین المتقدّمة، فتکون نهایة العمر مأةً و عشرین سنةً». قالوا: «و إنّما صار زمان الفساد ضِعف زمان الکون؛

أمّا من السبب المادّیّ، فلأنّ فی زمان نقصان البدن تغلب الیبوسة علی البدن، فتتمسّک بالقوّة؛

و أمّا من السبب الفاعلیّ، فلأنّ الطبیعة تتأدّی إلی الأفضل و تتحامی عن الأنقص».

و زعم بعض المنجّمین انّ سبب کون نهایة العمر مأةً و عشرین سنةً هو انّ قوام العالم بالشمس، و سنونها الکبری مأةٌ و عشرون سنةً. 

و تعقّب بعضهم ذلک بأنّه لیس فی قول الطائفتین برهانٌ قطعیٌّ یدلّ علی أنّ نهایة عمر الإنسان هذا القدر، أو قدرٌ معیّنٌ غیره.

و قد جاءت الکتب الإلآهیّة باثبات الأعمار الطویلة للأمم السالفة؛ قال اللّه _ تعالی _ فی حقّ نوح: «فَلَبِثَ فِیهِمْ أَلفَ سَنَةٍ إِلاَّ خَمْسِینَ عَاماً»(3)؛ و التوراة و الإنجیل مطابقان للقرآن العظیم فی إثبات الأعمار الطویلة للآدمیّین. و الإصرار علی إنکار ذلک دلیلٌ علی الجهل _ کما نشأ من أهل السنّة فی شأن المهدیّ علیه السلام(4) _ .

و قال الشیخ أبوریحان البیرونیّ فی الکتاب المسمّی بالآثار الباقیة عن القرون الخالیة:
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1- 1. لم أعثر علیه فی جمهرة اللغة. و ابن درید فی هذا الکتاب اقتصر علی أن قال: «و عمّرک اللّه تعمیراً: إذا دعا له بطول العمر، و سمّی الرجل بهذا معمّراً»؛ راجع: «جمهرة اللغة» ج 2 ص 387 القائمة 2.

2- 2. المصدر: _ کما قیل ... سال.

3- 3. کریمة 14 العنکبوت.

4- 4. المصدر: _ کما نشأ ... السلام.




«و قد أنکر بعض أغمار الحشویّة و الدهریّة ما وصف من طول الأعمار الخالیة و خاصّةً فیما وراء زمان إبراهیم _ علیه السلام _ ». و ذکر شیئاً من کلام المنجّمین ثمّ حکی عن ماشاءاللّه انّه قال فی أوّل کتابه فی الموالید: «یمکن أن یعیش أصحاب سِنی القِران الأوسط إذا اتّفق المیلاد عند تحویل القِران إلی الحمل و مثلّثاته، و کانت الدلالات علی ما ذکرنا أن یبقی المولود سِنی القِران الأعظم _ و هی تسعمأة سنة و ستّون سنةً بالتقریب _ حتّی یعود القِران إلی موضعه»(1)؛ انتهی(2)>.

و بالجملة الاستبعاد فی ذلک فی غایة السقوط!، إذ الأدلّة الطبیعیّة و النجومیّة قائمةٌ بوجود الأعمار الطویلة، مضافةً إلی أخبار الکتب الإلآهیّة و الأخبار المعصومیّة و النقلة الموثّقة. فمن أنکر تطاول الأعمار و امتدادها مطلقاً مستدلاًّ بأنّه غیر مقدورٍ؛

فهو ظاهر الفساد! لأنّه مَن بدأ الخلق مِن غیر شیءٍ فأمکنه إطالة الأعمار و امتدادها بأن یعطی البنیة إستعداداً تبقی معه مدّةً کثیرةً.

قیل: «و أمّا المعنی من بقائهم فلایخلو من أحد قسمین:

إمّا أن یکون بقاؤهم فی مقدور اللّه _ تعالی _ ؛

أو لایکون؛

و مستحیلٌ ان یخرج عن مقدور اللّه _ تعالی _ ، لأنّه من بدأ الخلق من غیر شیءٍ و أفناه ثمّ یعیده بعد الفناء لابدّ أن یکون البقاء فی مقدوره _ تعالی _ ، فلایخلو من قسمین:

إمّا أن یکون راجعاً إلی اختیار اللّه _ تعالی _ ؛

أو إلی اختیار الناس؛ و لایجوز أن یکون راجعاً إلی اختیار الناس، لأنّه لوصحّ ذلک منهم لجاز لأحدنا أن یختار البقاء لنفسه و لولده، و ذلک غیر حاصلٍ لنا غیر داخلٍ تحت مقدورنا.

و أمّا من قال انّه ممکنٌ مقدورٌ و لکن خارجٌ عن العادة؛
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1- 1. راجع: «الآثار الباقیة عن القرون الخالیة» ص 78.

2- 2. قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 320.




فجوابه: انّ العادة تختلف بحسب الأمکنة و الأزمنة والأدوار الفلکیّة _ کما لایخفی علی ذوی البصیرة _ ».

فَصَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، وَ هَبْ لَنَا یَقِیناً صَادِقاً تغْضِینَا بِهِ مِنْ مَؤُونَةِ الطَّلَبِ، وَ أَلْهِمْنَا ثِقَةً خَالِصَةً تُعْفِینَا بِهَا مِنْ شِدَّةِ النَّصَبِ.

<«الیقین»: هو العلم بالشیء ضرورةً و استدلالاً بعد أن کان صاحبه شاکّاً فیه، و لذلک لایوصف الباری _ تعالی _ بأنّه متیقّنٌ؛ و لایقال: تیقّنت انّ السماء فوقی!؛ و قد تقدّم الکلام علیه(1).

و «الإغضاء» فی الأصل: ادناء الجفون، ثمّ استعمل فی التغافل و الصدود؛ و المعنی هنا: تصدّنا به عن مؤونة الطلب. و فی روایةٍ: «تکفینا»(2)، بدل «تغضینا». و «الإلهام»: ما یلقی فی القلب بطریق الفیض.

و «الثقة»: الإئتمان؛ یقال: وثِقت به أثِق _ بالکسر فیهما _ : إذا ائتمنته.

و «الخالصة»: الّتی لایشوبها شکٌّ أو وهمٌ.

و «الإعفاء»: الإقالة.

و «النصب»: التعب(3)>. و هذه الجملة من الدعاء متعلّقةٌ ب_ «الابتلاء»، أی: إذا کان الأمر فی الإبتلاء کذلک فأطلبُ منک یقیناً صادقاً تصدّنا به عن مؤونة الطلب؛ أو تکفینا بسبب یقین وصول الررزق من مشقّة الطلب ثقةً _ أی: إئتماناً _ خالصةً من شوائب الوسواس و الإضطراب و سوء الظنّ فی وصول الرزق؛ و تعفینا بسبب تلک الثقة من شدّة التعب.
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1- 1. المصدر: _ و قد ... علیه.

2- 2. و هذه هی الروایة المعروفة کما جعلناها فی المتن.

3- 3. قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 327.




بیان ذلک: انّه إذا حصل لأحدٍ بالبرهان أو الهدایة الخاصّة أو الکشف الیقینُ باللّه و وحدانیّته و علمه و قدرته و تقدیره للأشیاء و تدبیره فیها و حکمته الّتی لایفوتها شیءٌ من المصالح و رأفته بالعباد و إحسانه إلیهم ظاهراً و باطناً و تقدیره کمالات الأعضاء الظاهرة و الباطنة و تدبیر منافعها بلااستحقاقٍ و لا مصلحةٍ منهم و من غیرهم و إیصال الأرزاق إلیهم _ حیث لاشعور لهم بطرقها و لاقدرة لهم علی تحصیلها و اکتسابها مع عدم جوده بوجهٍ من الوجوه _ علم انّ من کان کذلک کان قادراً علی مستقبل أموره و مهمّاته و إیصال رزقه و مطلوبه؛ فلاینظر إلی الأسباب و الوسائط و لایتعلّق قلبه بها أصلاً، فیستریح من مؤونة الطلب. و کذلک من حصلت له ثقةٌ خالصةٌ باللّه _ تعالی _ فی جمیع أموره اعتمد علیه و وثق بکفایته و تمسّک بحوله و قوّته و ترقّب التوفیق و الإعانة منه دون الإعتماد علی نفسه و حوله و قوّته و قدرته و علمه و ما یظنّه من الأسباب الضروریّة و العادّیّة و غیرها، فلاینصب کلّ النصب فی السعی لاکتساب الرزق؛ و هذا هو معنی التوکّل علی اللّه _ سبحانه، کما سبق تحقیقه؛ فتذکّر! _ .

وَ اجْعَلْ مَا صَرَّحْتَ بِهِ مِنْ عِدَتِکَ فِی وَحْیِکَ، وَ أَتْبَعْتَهُ مِنْ قَسَمِکَ فِی کِتَابِکَ قَاطِعاً لاِهْتَِمامِنَا بِالرِّزْقِ الَّذِی تَکَفَّلْتَ بِهِ، وَ حَسْماً لِلاِشْتِغَالِ بِمَا ضَمِنْتَ الْکِفَایَةَ لَهُ

«التصریح»: التبیین.

و «العدة» _ بتخفیف الدال المهملة _ : الوعد.

و «الوحی»: مصدر وحیت إلیه الکلام: إذا ألقیته إلیه لیعلمه؛ و: أوحیت إلیه _ بالألف _ : مثله؛ ثمّ غلب استعمال «الوحی» فیما یلقی إلی الأنبیاء من عند اللّه _ کما مرّ فی أوّل الکتاب تحقیقه _ . و المراد به هنا الموحی _ کالقول بمعنی المقول _ ، أی: فیما أوحیته، و هو القرآن.

و «أتبعته» بمعنی: قفّیته، أی: جعلته تابعاً له.

و «القَسَم» _ بفتحتین _ : اسمٌ من أقسم باللّه: إذا حلف.
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و «قاطعاً»: مفعول ثانٍ ل_ «اجعل»، أی: اجعل تلک الوعدة و ذلک القسم قاطعاً لاهتمامنا _ من: اهتمّ بالأمر اهتماماً: اعتنی به _ .

<و «تکفّلت» بالمال: التزمت به و ألزمته نفسی.

و «الحسم»: القطع، و منه قیل للسیف: حسامٌ، لأنّه قاطعٌ لما یأتی علیه، و قول العلماء: «حسماً للباب» أی: قطعاً للوقوع کلّیّاً. و إسناد القطع و الحسم لل_ «عدة» و «القَسَم» مجازٌ عقلیٌّ؛ أی: اجعلهما سببین لهما(1)>. و المعنی: اجعل وعدک بالرزق المصرّح فی القرآن و قسمک الّذی قفّیته و اتبعته فی أثر ذلک الوعد سبباً لقطع اهتمامنا بطلب الرزق الّذی أنت متکفّلٌ بایصاله إلینا حتّی إذا لاحظنا وعدک بالرزق _ الّذی تکفّلت به بالوعد السابق و بالقسم الّذی بعده _ قعدنا عن طلبه و استرحنا عن ارتکاب المشقّة و الدناءة فی تحصیله؛ و اجعل ذلک الوعد و القسم أیضاً سبباً لقطع اشتغالنا ممّا «ضمنت الکفایة له»، أی: بطلب الرزق الّذی أنت ضمنت کفایته بالقسم الّذی مسبوقٌ بالوعد.

ثمّ أشار _ علیه السلام _ بالوعد و القسم بقوله:

فَقُلْتَ _ وَ قَوْلُکَ الْحَقُّ الاْءَصْدَقُ _ وَ أَقْسَمْتَ _ وَ قَسَمُکَ الاْءَبَرُّ الاْءَوْفَی _ : «وَ فِی السَّمَاءِ رِزْقُکُمْ وَ مَا تُوعَدُونَ»؛ ثُمَّ قُلْتَ: «فَوَ رَبِّ السَّمَاءِ وَ الاْءَرْضِ إِنَّهُ لَحَقٌّ مِثْلَ مَا أَنَّکُمْ تَنْطِقُونَ».

«الفاء» عاطفةٌ.

و «قلت» عطفٌ علی «صرّحت»، من قبیل عطف المفصّل علی المجمل.

و «قولک الحقّ» جملةٌ معترضةٌ بین القول و مقوله لامحلّ لها من الإعراب. و تقریر(2)>، أی: قولک من الأقوال الصادقة، فانّه _ سبحانه _ أصدق القائلین،> فائدتها مضمون
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1- 1. قارن: نفس المصدر و المجلّد ص 331.

2- 2. قارن: نفس المصدر أیضاً ص 332.




الجملة«وَ مَنْ أَصدَقُ مِنَ اللَّهِ حَدِیثاً»(1)؟.

و «أقسم» یقسم إقساماً: حلف.

و «الأبرّ»: الأصدق؛ یقال: أبرّ قسمه: إذا أمضاه علی الصدق.

و «الأوفی»: الأتم؛ أمّا الوعدة کما فی قوله _ تعالی _ : «وَ فِی السَّمَاءِ رِزْقُکُمْ وَ مَا تُوعَدُونَ»(2). و هو فی محلّ نصبٍ علی المفعولیّة لأنّه مقول القول، أی: أسباب رزقکم بارسال الغیث و المطر علیکم فیخرج به أنواع الأقوات و الملابس و المنافع.

قیل: «معناه: و فی السماء تقدیر رزقکم، أی: ما قسّمه لکم مکتوبٌ فی أمّ الکتاب الّذی هو فی السماء. و فی حدیث أهل البیت _ علیهم السلام _ : «أرزاق الخلائق فی السماء الرابعة تنزّل بقدرٍ و تبسط بقدرٍ»(3)؛

و قیل: «المراد بالسماء: السحاب، و بالرزق: المطر؛ و هو المرویّ عن الصادق _ علیه السلام _ قال: «الررزق: المطر ینزّل من السماء فیخرج به أقوات العالم»(4).

قوله _ علیه السلام _ : ««وَ مَا تُوعَدُونَ»»، قیل: «هو الثواب و العقاب»؛

<و قیل: «الجنّة وحدها، فانّها فوق السماء و سقفها العرش، و هو المرویّ عن الرضا _ علیه السلام _ (5). و به تندفع شبهة الأشاعرة الّتی حدثهم علی إنکار وجود الجنّة فی الدنیا حتّی ذهبوا إلی أنّ اللّه _ تعالی _ سیخلقها فی القیامة!. و حاصلها: انّه _ تعالی _ قد وصفها بأنّ «عَرْضُهَا کَعَرضِ السَّمَاءِ وَ الأَرضِ»(6)، فلوکانت مخلوقةً الآن أین تکون(7)؟
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1- 1. کریمة 87 النساء.

2- 2. کریمة 22 الذاریات.

3- 3. راجع: «بحارالأنوار» ج 10 ص 134، ج 33 ص 235، «تفسیر القمّی» ج 2 ص 271.

4- 4. راجع: «تفسیر القمّی» ج 2 ص 330.

5- 5. قال الجزائریّ: «و فی الحدیث: انّ الجنّة فوق السماء و سقفها العرش»؛ راجع: «القصص» ص 43.

6- 6. کریمة 21 الحدید.

7- 7. قال القوشجی: «جمهور المسلمین علی أنّ الجنّة و النار مخلوقتان الآن، خلافاً لأکثر المعتزلة ...»، ثمّ ذکر فی سرد أدلّتهم هذا الدلیل بعینه؛ راجع: «شرح القوشجی» علی تجرید الإعتقاد ص 392، و هذا کما تری لایلائم ما فی المتن. و قال الفاضل السیوری: «و منع أبوهاشم و القاضی عبدالجبّار من وجودهما الآن»؛ راجع: «اللوامع الإلهیة» ص 424. و الظاهر انّ الشریف الرضی أیضاً ذهب إلی هذا القول، راجع: «حقائق التأویل» ص 245، و لمزید التحقیق راجع: «قواعد العقائد» ص 224، «شرح المواقف» ج 8 ص 584.




و الجواب ظاهرٌ _ کما عرفت _ .

و أمّا النار ففی بعض الأخبار انّ مکانها تحت طبقات الأرض السابعة(1)، و ما یشهد من المیاه الحارّة فی رؤوس الجبال فهو من قبحها؛ و قد ورد النهی فی الحدیث عن الاستشفاء به _ کما تفعله العامّة من الناس _ . 

و فی الأخبار المتضمّنة لحکایة المعراج تصریحٌ بأنّها فی السماء(2)؛ و لا منافاة بینهما، لتعدّد النیران کتعدّد الجنان(3)>. روی عن علیٍّ _ علیه السلام _ : «انّ النیران بعضها فوق بعضٍ، فأسفلها جهنّم، و فوقها لظی، و فوقها الحطمة، و فوقها سقر، و فوقها الجحیم، و فوقها السعیر، و فوقها الهاویة»(4)؛ و سیجیء زیادة بیانٍ فی الدعاء الثانی و الثلاثین _ إنشاء تعالی _ .

القمّی(5): ««وَ مَاتُوعَدُونَ» من أخبار الرجعة و القیامة و الأخبار الّتی فی السماء».

و أمّا القسم کما فی قوله _ تعالی _ : «فَوَ رَبِّ السَّمَاءِ وَ الاْءَرضِ إِنَّهُ لَحَقٌّ مِثلَ مَا أَنَّکُمْ تَنْطِقُونَ»(6)؛ <أقسم _ سبحانه _ بنفسه انّ ما ذکر من أمر الرزق و الآیات و ما قضی به فی 
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1- 1. کما عن النبیّ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : «من خان جاره بشبرٍ من الأرض طوّقه اللّه یوم القیامة إلی الأرض السابعة حتّی یدخل النار»، راجع: «مستدرک الوسائل» ج 8 ص 422 الحدیث 9872.

2- 2. کما عن مولانا الرضا _ علیه السلام _ : «انّ رسول اللّه قد دخل الجنّة و رأی النار لمّا عرج به إلی السماء»؛ راجع: «بحارالأنوار» ج 8 ص 119.

3- 3. قارن: «نورالأنوار» ص 147.

4- 4. راجع: «بحارالأنوار» ج 8 ص 245، و لم أعثر علیه فی غیره.

5- 5. راجع: «تفسیر القمّی» ج 2 ص 330.

6- 6. کریمة 23 الذاریات.




الکتاب حقٌّ مثل حقّیّة نطقکم الّذی تنطقون به، فکما لاتشکّون فی نطقکم فینبغی أیضاً أن لاتشکّوا بحصول ما وعدتم(1)>. و فی الکلام مبالغاتٌ من القسم و «انّ» و «اللام» و التشبیه.

فان قیل: المبالغة فی مقابلة الإنکار، فمَن المنکر هنا؟

قلت: المنکر هو النفس الأمّارة بالسوء، و هی من أشدّ المنکرین!، و لذا بالغ _ سبحانه _ مبالغاتٍ شتّی، و لذلک عدّ النبی _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ الجهاد مع النفس الجهاد الأکبر!(2).

فان قلت: لم شبّه حقّیّة وعده بحقّیّة وعدة بعض العباد بعضاً مع أنّ حقّیّة وعده أتمّ و أشهر؟

قلت: الغرض من التشبیه هنا عائدٌ إلی المشبّه به دون المشبّه، و هو هنا إبهام أنّه أتمّ من المشبّه فی وجه الشبه _ و هوالحقّیّة _ کما فی التشبیه المغلوب. و ذلک لأنّ أکثرهم _ لألفهم بالمحسوسات _ لایرتقی فهمهم عن عالم الحسّ، و لذا یطمئنّون بوعدة بعضهم تکفّل رزقهم أشدّ من إطمینانهم بوعدة اللّه إیّاهم!.

<قیل: «لمّا نزلت هذه الآیة قالت الملائکة: هلکت بنوآدم!، أ غضّبوا الربّ حتّی أقسم لهم علی أرزاقهم؟!».

و نقل جاراللّه فی الکشّاف عن الأصمعیّ قال: «أقبلت من جامع البصرة و طلع(3) أعرابیٌّ علی قعودٍ(4)، فقال: ممّن الرجل؟

قلت: من بنیأصمع،

قال: من أین أقبلت؟
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1- 1. قارن: «نورالأنوار» ص 147.

2- 2. راجع: «الکافی» ج 5 ص 12 الحدیث 3، «وسائل الشیعة» ج 15 ص 161 الحدیث 20208، «بحارالأنوار» ج 64 ص 360.

3- 3. الکشّاف: فطلع.

4- 4. الکشّاف: + له.




قلت: من موضعٍ یتلی فیه کلام الرحمن،

قال: أتل علیّ.

فتلوت «وَ الذَّارِیَاتِ»(1) ...، فلمّا بلغت قوله _ تعالی _ : «وَ فِی السَّمَاءِ رِزْقُکُمْ»(2) قال: حسبک!، فقام إلی ناقته فنحرها و وزعها علی من أقبل و أدبر، و عمد إلی سیفه و قوسه فکسرهما و ولّی!، فلمّا حججت مع الرشید طفقت أطوف، فإذا أنا بمن یهتف بی بصوتٍ دقیقٍ، فالتفتّ فإذا أنا بالأعرابیّ قد نحل و اصفرّ!، فسلّم علیّ و استقرأ السورة، فلمّا بلغت الآیة صاح و قال: وجدنا ما وعدنا ربّنا حقّاً. ثمّ قال: و هل غیر ذلک(3)؟

فقرأت: «فَوَرَبِّ السَّمَاءِ وَ الاْءَرضِ أَنَّهُ لَحَقٌّ»، فصاح و قال: یا سبحان اللّه! من ذا الّذی غضّب الحقّ الجلیل(4) حتّی حلف! لم یصدّقوه بقوله حتّی ألجأوه إلی الیمین!، قالها ثلاثاً و خرجت معها نفسه!!»(5).

و قیل: «التشبیه باعتبار عدم العلم، یعنی: کما أنّکم لاتعلمون مواضع خروج النطق و کیفیّة حصوله فکذلک الرزق _ کما قال صلّی اللّه علیه و آله و سلّم: «أبی اللّه أن یجعل رزق المؤمن إلاّ من حیث لایحتسب»(6) _ »؛

و قیل: «هو باعتبار الزیادة و النقصان، یعنی: کما انّ الرزق یزید و ینقص بسبب بثّه و الحرص علیه، فکذا الرزق ینقص و یزید بالإنفاق منه و إمساکه؛ و حینئذٍ ف_ «النطق» هنا عبارةٌ عن العلوم و المعارف»؛

و الأظهر هو الأوّل.

و أمّا إعراب «مثل» فهی مرفوعةٌ فی نسخة ابن إدریس علی أنّها صفةٌ ل_ «حقّ»، و
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1- 1. کریمة 1 الذاریات.

2- 2. کریمة 22 الذاریات.

3- 3. الکشّاف: هذا.

4- 4. الکشّاف: أغضب الجلیل.

5- 5. راجع: «تفسیر الکشّاف» ج 4 ص 17.

6- 6. لم أعثر علیه، و روی: «أبی اللّه أن یرزق عبده المؤمن إلاّ من حیث لایحتسب»، راجع: «مجموعة ورّام» ج 1 ص 168.




لایضرّه الإضافة إلی المعرفة لتوغّلها فی الإبهام؛ و منصوبةٌ فی الأصل؛

إمّا علی أنّه أضیف إلی مبنیٍّ فبنی _ کما بنی «حین» فی قوله:

عَلَی حِینَ عَاتَبتُ الْمَشِیبَ عَلَی الصِّبَا(1) _ ؛ 

أو علی أنّه جعل مع «ما» بمنزلة کلمةٍ واحدةٍ، فبنیت علی الفتح لذلک؛

أو علی أنّه حالٌ من المستتر فی «الحقّ» _ و هو العامل _ ، لأنّه من المصادر الّتی وصف بها؛

أو علی أنّه وصفٌ لمصدرٍ محذوفٍ، أی: انّه لحقٌّ حقّاً مثل نطقکم.

*** 

هذا آخر اللمعة التاسعة و العشرین من لوامع الأنوار العرشیّة فی شرح الصحیفة السجّادیّة؛ و قد وفّقنی اللّه _ تعالی _ لاتمامها لستّةٍ خلت من جمادی الأولی سنة 1231.
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1- 1. تمامه: وَ قُلْتُ أَلَّماً أَضحُ وَ الشِّیبُ وَازِعُ و البیت للنابغة الذبیانی، راجع: «دیوانه» ص 110.




ص : 120





اللمعة الثلاثون فی شرح الدعاء الثلاثین
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بسم اللّه الرحمن الرحیم 

الحمد للّه الّذی یقضی بمعونته الدیون و یهدی بهدایته أهل القرون؛ و الصلاة و السلام علی نبیّه الّذی به یهتدی المهتدون، و علی أهل بیته الّذین بالحقّ یأمرون.

و بعد؛ فهذه اللمعة الثلاثون من لوامع الأنوار العرشیّة فی شرح الصحیفة السجّادیّة _ علیه و علی آبائه و أبنائه صلواتٌ غیر متناهیةٍ _ ، إملاء المستعین فی قضاء دیونه الدنیویّة و الأخرویّة إلی الحضرة الأحدیّة محمّد باقر بن السیّد محمّد من السادات الموسویّة _ غفر اللّه ذنوبهما فی الآخرة _ .

وَ کَانَ مِنْ دُعَائِهِ _ عَلَیْهِ السَّلاَمُ _ فِی الْمَعُونَةِ عَلَی قَضَاءِ الدَّیْنِ.

<«المعونة» _ علی وزن مفعُلة، بضمّ العین _ : اسمٌ مِن: استعان به فأعانه. و بعضهم یجعل المیم أصلیّةً و یقول: هی علی وزن فَعولة، مأخوذةٌ من الماعون و هو مأخوذٌ من المعن(1) _ و هو السهل الیسیر، لسهولته و تیسّره _ .

و «القضاء» هنا بمعنی: الأداء. 
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1- 1. قال ابن منظور حاکیاً عن الأزهری: «و المعونة مفعُلةٌ فی قیاس من جعله من العون، و قال ناسٌ: هی فَعُولةٌ من الماعون»، راجع: «لسان العرب» ج 13 ص 298 القائمة 1.




و قیل: «المراد ب_ «الدین» هنا: ما ثبت فی الذمّة من مال الآخر _ سواءٌ کان مؤجّلاً أم لم یکن _ ، فیشمل السلف و القرض»؛

و فی القاموس: «الدین: ما له أجلٌ(1)، و ما لاأجل له فقرضٌ»(2)؛

و قیل: «هو کلّ معاملةٍ کان أحد العوضین فیها مؤجّلاً، و أمّا القرض فهو إعطاء شیءٍ لیستعید عوضه وقتاً آخر من غیر تعیینٍ للوقت».

و لایخفی(3)> علی طریقتنا انّ المقصود من «الدین» هنا أعمّ من الدنیویّ و الأخرویّ.

اللَّهُمَّ إِنِّی أَعُوذُ بِکَ مِن دَینٍ تُخْلِقُ بِهِ وَجْهِی، وَ یَحَارُ فِیهِ ذِهْنِی، وَ یَتَشَعَّبُ لَهُ فِکْرِی، وَ یَطُولُ بِمُمَارَسَتِهِ شُغْلِی.

«العوذ»: الإعتصام(4).

و «الخَلَق»: البالی، ثمّ استغیر لبذل الوجه فی سؤالٍ أو دینٍ و نحوهما؛ أی: من دینٍ تصیر وجهی بسببه کالخَلَق البالی. لأنّ الدین عند طلب صاحب الحقّ إذا لم یکن موجوداً یصیر سبباً لذهاب ماء الوجه و فقد بهاء وجه المدیون، <و لذا منع جماعةٌ من الأصحاب منه لمن لم یکن له مایقابله، و قدّموا علیه السؤال بالکفّ. و أمّا الأنبیاء و الأئمّة _ علیهم السلام _ فإنّهم و إن ماتوا عن دینٍ، إلاّ أنّهم کانوا قاطعین بأدائه عنهم، و مع هذا کان لهم ما یقابله أضعافاً مضاعفةً(5)>.

و «یحار»: من الحیرة؛ یقال: حار فی أمره یحار حیراً _ من باب تعب _ و حیرةً: لم یدر
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1- 1. القاموس: + کالدینة بالکسر.

2- 2. راجع: «القاموس المحیط» ص 1104 القائمة 1.

3- 3. قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 341.

4- 4. شرح هذه اللفظة یطابق ما أورده المصنّف من الدعاء، و هو مأخوذٌ ممّا ذکره العلاّمة المدنی _ راجع: نفس المصدر _ ، و هی غیر ما هو علیه النسخ المشهورة.

5- 5. قارن: «نورالأنوار» ص 148.




وجه الصواب، فهو حیرانٌ.

و «الذهن»: قوّةٌ للنفس بسببها یکتسب العلوم؛ و فی القاموس: «هو(1) الفهم و العقل و حفظ القلب و الفطنة»(2).

و «التشعّب»: التفرّق.

و «الممارسة»: المداومة علی العمل. و الضمائر کلّها راجعةٌ إلی «الدین».

وَ أَعُوذُ بِکَ _ یَا رَبِّ! _ مِنْ هَمِّ الدَّیْنِ وَ فِکْرِهِ، وَ شُغْلِ الدَّیْنِ وَ سَهَرِهِ، فَصَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، وَ أَعِذْنِی مِنْهُ.

«الشُغُل» _ بضمّ الشین و الغین معاً _ : اسمٌ من: شغله الأمر شغلاً _ من باب نفع _ ، فالأمر شاغلٌ و هو مشغولٌ.

و «السَهَر» _ بفتح السین المهملة و الهاء، علی وزن الشَجَر _ : فقد <النوم فی اللیل کلّه أو بعضه؛ یقال: سهر اللیل أو بعضه: إذا لم ینم فیه، فهو ساهرٌ و سهرانٌ. و إضافته إلی ضمیر «الدین» من باب إضافة الشیء إلی سببه(3)> _ أی: السهر الحاصل بسبب الدین _ .

«فصلّ علی محمّدٍ و آله»، أی: إذا عذت بک _ یا ربّ! _ من همّ الدین _ ... إلی آخره _ فصلّ علی محمّدٍ و آله و اعذنی منه.

وَ أَسْتَجِیرُ بِکَ _ یَا رَبِّ! _ مِنْ ذِلَّتِهِ فِی الْحَیَاةِ، وَ مِنْ تَبِعَتِهِ بَعْدَ الْوَفَاةِ، فَصَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، وَ أَجِرْنی مِنْهُ بِوُسْعٍ فَاضِلٍ أَوْ کَفَافٍ وَاصِلٍ. 

<«استجار» و استجار به: طلب أن یحمیه فأجاره.
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1- 1. المصدر: _ هو.

2- 2. راجع: «القاموس المحیط» ص 1105 القائمة 1.

3- 3. قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 343.




و «الذِلّة» _ بالکسر(1) _ : الهوان.

و «التبعة» _ علی وزن الکلمة _ : الظلامة، سمّیت بذلک لأنّ صاحبها یتبع بها ظالمه.

و «الوُسع» _ بالضمّ _ : الغنی و الثروة.

و «الفاضل»: الزائد.

و «الکَفاف» _ بالفتح _ من العیش و النفقة: ما لیس فیه فضلٌ(2)>؛ و فی الحدیث: «أللّهمّ ارزق آل محمّدٍ الکفاف»(3).

«واصل» أی: وافٍ بمعیشتی و لایقصر فلاأحتاج إلی الإستدانة بعد ذلک.

اللَّهُمَّ صَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، وَ احْجُبْنِی عَنِ السَّرَفِ وَ الاِزْدِیَادِ، وَ قَوِّمْنِی بِالْبَذْلِ وَ الاْءِقْتِصَادِ، وَ عَلِّمْنِی حُسْنَ التَّقْدِیرِ، وَ اقْبِضْنِی بِلُطْفِکَ عَنِ التَّبْذِیرِ.

«و احجبنی» أی: امنعنی، من: <حجبه حجباً _ من باب قتل _ : منعه؛ و منه قیل للبوّاب: الحاجب _ لأنّه یمنع من الدخول _ ؛ و للستر: حجابٌ _ لأنّه یمنع من المشاهدة _ .

و «السرف»: اسمٌ من أسرف إسرافاً: إذا جاوز القصد و تباعد عن حدّ الإعتدال مع عدم المبالاة. و هو یجری فی کلّ أمرٍ و إن اشتهر فی إنفاق المال(4)>. قال بعضهم: «هو أن ینفق فیما ینبغی أکثر ممّا ینبغی؛ و التبذیر أشدٌّ منه، لأنّه الإنفاق فی غیر ماینبغی!». 

و «الإزدیاد»، أمّا فی الإنفاق فیرجع إلی نحوٍ من السرف، و هو عطف بیانٍ له؛ و أمّا فی المال و جمع الحطام فیرجع إلی البخل و الإمساک؛ و قد تقدّم الکلام علیه فلیرجع إلیه.
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1- 1. و روایة ابن إدریس تغایر هذا النصّ، راجع: «شرح الصحیفة» ص 281.

2- 2. قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 343.

3- 3. لم أعثر علیه، و روی: «أللّهمّ اجعل رزق آل محمّدٍ کفافاً»، راجع: «بحارالأنوار» ج 83 ص 41؛ أیضاً: «أللّهمّ اجعل قوت آل محمّدٍ کفافاً»، راجع: «مجموعة ورّام» ج 1 ص 159.

4- 4. قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 348.




و «قوّمنی» أی: استعملنی و اجعلنی معدّلاً بالبذل و الإقتصاد؛ من: قوّمته تقویماً فتقوّم، بمعنی: عدّلته فتعدّل؛ و منه القَوام _ بالفتح _ بمعنی: العدل.

و «بذَله» بذْلاً _ من باب قتل _ : سمح به و أعطاه.

و «الإقتصاد»: التوسّط الّذی هو العدل المتوسّط بین طرفی الإفراط و التفریط؛ و لهذا قیل: «الجود إفادة ما ینبغی عمّن ینبغی لمن ینبغی لالعوضٍ و لالغرضٍ»(1).

و فی هاتین الفقرتین تلمیحٌ إلی قوله _ تعالی _ : «وَ الَّذِینَ إِذَا أَنْفَقُوا لَمْ یُسْرِفُوا وَ لَمْ یَقْتُرُوا وَ کَانَ بَینَ ذَلِکَ قَوَاماً»(2).

و «علّمنی حسن التقدیر» فی طرق المعاش و اکتساب المعاد. و هو علمٌ جلیلٌ لایتضمّنه کتابٌ و لایتعلّم من معلّمٍ!، و إنّما هو حکمةٌ إلآهیّةٌ و موهبةٌ ربّانیّةٌ یأتی لمن یشاء من عباده.

و «اقبضنی» أی: خذنی عن التبذیر _ الّذی هو أشدّ الإسراف _ بلطفک _ أی: بعصمتک _ إیّای منه. و کفی التبذیر ذمّاً قوله _ تعالی _ : «إِنَّ الْمُبَذِّرِینَ کَانُوا إِخْوَانَ الشَّیَاطِینِ»(3).

وَ أَجْرِ مِنْ أَسْبَابِ الْحَلاَلِ أَرْزَاقِی، وَ وَجِّهْ فِی أَبْوَابِ الْبِرِّ إِنْفَاقِی، وَ ازْوِ عَنِّی مِنَ الْمَالِ مَا یُحْدِثُ لِی مَخِیلَةً أَوْ تَأَدِّیاً إِلَی بَغْیٍ أَوْ مَا أَتَعَقَّبُ مِنْهُ طُغْیَاناً.

و «أجرِ»: أمرٌ من أجری علیه الرزق إجراءً: جعله جاریاً؛ أی: اجعل أرزاقی جاریةً علیّ، أو: علی یدی من أسباب الحلال حتّی لاألجأ إلی الحرام.

و «وجّه فی أبواب البرّ إنفاقی» أی: اصرف ذلک المال الحلال الّذی تفضّلت به علیّ فی أبواب البرّ و الطاعة لا فی أبواب المعصیة؛ لأنّ فی بعض الروایات: «انّ ابن آدم مسؤولٌ بعد
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1- 1. کما قال الزبیدیّ: «الجود صفةٌ هی مبدء إفادة ما ینبغی لمن ینبغی لالعوضٍ»، راجع: «تاج العروس» ج 4 ص 403 القائمة 2.

2- 2. کریمة 67 الفرقان.

3- 3. کریمة 27 الإسراء.




الصلاة من ماله من أین اکتسبه و فیما صرفه»(1). و قال جمال الملّة و الدین أبویوسف المطهّر الحلّیّ(2): «من صرف درهماً فی غیر وجهه فهو سفیهٌ لابدّ أن یحجر علیه شرعاً»(3).

و «ازْو» أی: اقبض، من: زواه عنه یزویه: نحاه و قبضه.

و «مخیلة» أی: کبراً و عجباً. و لمّا کان المال الکثیر کثیراً مّا یحدث للنفوس الدنیّة تکبّراً و عجباً سأل _ علیه السلام _ ربّه أن یصرف عنه مثل هذا المال، أو المال الّذی یکون مؤدّیاً إلی «بغیٍ» _ أی: تعدٍّ علی أحدٍ _ .

و فسّر «البغی» فی قوله _ تعالی _ : «وَ یَنْهَی عَنِ الْفَحْشَاءِ وَ الْمُنْکَرِ وَ الْبَغْیِ»(4) ب_ : الاستعلاء و التطاول علی الناس(5).

«أو ما أتعقّب منه من المال» عطفٌ علی «ما یحدث»، و المعنی: و اقبض عنّی من المال ما أجد فی عاقبته طغیاناً.

و «الطغیان»: مجاوزة الحدّ فی العصیان. و فی هذه الفقرة تلمیحٌ إلی قوله _ تعالی _ : «إِنَّ الاْءِنسَانَ لَیَطغَی * أَنْ رَءَاهُ اسْتَغْنَی»(6).

اللَّهُمَّ حَبِّبْ إِلَیَّ صُحْبَةَ الْفُقَرَاءِ.

أی: اجعل صحبة الفقراء إلیّ محبوبةً، لأنّ النفوس البشریّة مجبولةٌ علی بغض الفقر و
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1- 1. لم أعثر علیه بألفاظه، و قریبٌ منه مایوجد فی «شرح نهج البلاغة» ج 20 ص 259، «عوالی اللئالی» ج 1 ص 99 الحدیث 15، «مجموعة ورّام» ج 1 ص 297، «المناقب» ج 2 ص 153.

2- 2. کذا فی النسختین.

3- 3. لم أعثر علی العبارة فی آثاره الفقهیّة، ک_ «قواعد الأحکام»، و «مختلف الشیعة»، و «منتهی المطلب»، و «تذکرة الفقهاء»، و «إرشاد الأذهان»، و «تحریر الأحکام»، و «نهایة الأحکام»، و «تبصرة المتعلّمین»، و «الرسالة السعدیّة».

4- 4. کریمة 90 النحل.

5- 5. کما فسّر الزمخشریّ قوله _ تعالی _ : «وَ الْبَغْیِ» بقوله: «طلب التطاول بالظلم»، راجع: «تفسیر الکشّاف» ج 2 ص 425.

6- 6. کریمتان 6، 7 العلق.




کراهیّته!.

وَ أَعِنِّی عَلَی صُحْبَتِهِمْ بِحُسْنِ الصَّبْرِ. 

أی: کن معیناً لی بالصبر علی مصاحبتهم بأن تعطینی صبراً جمیلاً فی المعاشرة معهم حال کونی فقیراً مسکیناً؛ أو المعنی: لمّا کانت صحبة الفقراء سبباً للحقارة فی أعین الناس فتفضّل علیّ بجمیل الصبر علیها. قال رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : «أللّهمّ أحینی مسکیناً و أمتنی مسکیناً و احشرنی مع المساکین»(1).

و إنّما کان الفقر من جملة الإعانة علی صحبة الفقراء، لأنّ الجنسیّة علّةٌ للضمّ، و الجنس إلی الجنس یمیل و ینفرّ عن الضدّ _ کما انّ النار تقوی من النار و تضعف و تطفیء من الماء _ .

وَ مَا زَوَیْتَ عَنِّی مِنْ مَتَاعِ الدُّنْیَا الْفَانِیَةِ فَادّخِرْهُ لِی فِی خَزَائِنِکَ الْبَاقِیَةِ.

«المتاع»: ما یتمتّع به. <و هو اسمٌ من: متّعته _ بالتشدید _ : إذا أعطیته ذلک؛ و فی محکم اللغة: «المتاع: المال و الأثاث، و الجمع: أمتعة»(2).

و نعت «الدنیا» ب_ «الفانیة» للذمّ. و مفعول «زویت» محذوفٌ _ أی: و ما زویته _ . و المفعول یکثر حذفه إذا کان عائداً علی الموصول _ نحو: «أَ هَذَا الَّذِی بَعَثَ اللَّهُ رَسُولاً»(3)، أی: بعثه _ .

و «الفاء» من قوله: «فادّخره» رابطةٌ لشبه الجواب بشبه الشرط(4)>.

و «ادّخره» _ بتشدید الدال المهملة و فتحها و بکسر الخاء المعجمة، و بسکون الذال و فتح الخاء المعجمتین _ : هو ما عدّد لوقت الحاجة، أی: فاجعل ما متّعته عنّی من متاع الدنیا
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1- 1. راجع بألفاظه: «شرح نهج البلاغة» ج 11 ص 232. و انظر أیضاً: «عوالی اللئالی» ج 1 ص 39 الحدیث 37، «جامع الأخبار» ص 111، «روضة الواعظین» ج 2 ص 454، «بحارالأنوار» ج 69 ص 46.

2- 2. راجع: «المحکم فی اللغة» ج 2 ص 47.

3- 3. کریمة 41 الفرقان.

4- 4. قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 364.




الفانیة ذخیرةً لی فی خزائنک الباقیة، فانّها لاتفنی؛ قال اللّه _ تعالی _ : «مَا عِنْدَکُمْ یَنْفَدُ وَ مَا عِندَ اللَّهِ بَاقٍ»(1)، «وَ الْبَاقِیَاتُ الصَّالِحَاتُ خَیرٌ عِندَ رَبِّکَ»(2).

لمعةٌ عرشیّةٌ 

اعلم! أنّ الدنیا بائدةٌ داثرةٌ فانیةٌ لاقرار لها و لاثبات، و لذا نعتها _ علیه السلام _ ب_ «الفانیة». و ذلک لأنّ کلّ شخصٍ جوهریٍّ له طبیعةٌ سیّالةٌ متجدّدةٌ غیر مستقرّة الذات؛ و له أیضاً أمرٌ عقلیٌّ ثابتٌ مستقرٌّ باقٍ أزلاً و أبداً فی علم اللّه _ سبحانه _ ببقاء اللّه لا بإبقاء اللّه إیّاه، فانّ بین المعنیین فرقاناً. 

و ذلک الأمر العقلیّ ربّ الطبیعة و سببها الفاعلیّ، و اللّه _ سبحانه _ ربّ الأرباب و مسبّب الأسباب. و نسبة ذلک الأمر إلی الطبیعة نسبة الروح الإنسانیّ من حیث ذاته إلی الجسد، فانّ الروح الإنسانیّ لتجرّده من حیث الذات باقٍ و طبیعة الجسد أبداً فی التجدّد و السیلان و الذوبان. و إنّما هو متجدّد الذات الباقیة بورود الأمثال و الخلق لفی غفلةٍ عن هذا!، «بَلْ هُمْ فِی لَبْسٍ مِنْ خَلْقٍ جَدِیدٍ»(3)؛ فالطبیعة وجودٌ دنیویٌّ بائدٌ داثرٌ لاقرار له و العقل وجودٌ ثابتٌ عند اللّه غیر داثرٍ، لاستحالة أن یزول شیءٌ من الأشیاء أو یتغیّر فی علمه _ تعالی و تقدّس _ ؛ فاعلم هذا و تبصّر!.

وَ اجْعَلْ مَا خَوَّلْتَنِی مِنْ حُطَامِهَا، وَ عَجَّلْتَ لِی مِنْ مَتَاعِهَا بُلْغَةً إِلَی جِوَارِکَ، وَ وُصْلَةً إِلَی قُرْبِکَ، وَ ذَرِیعَةً إِلَی جَنَّتِکَ.

فی الصحاح: «خوّله اللّه الشیء أی: ملّکه إیّاه»(4).
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1- 1. کریمة 96 النحل.

2- 2. کریمتان 46 الکهف / 76 مریم.

3- 3. کریمة 15 قآ.

4- 4. راجع: «صحاح اللغة» ج 4 ص 1690 القائمة 1.




و «الحُطام» _ بالضمّ _ : ما تکسر من یابس النبات، سمّی به ملاذ الدنیا لانکسارها و مسارعة الفناء إلیها.

و «البُلغة» _ بالضمّ _ : هو ما یتوصّل به إلی المقصود و یبلغ به إلیه _ کالبلاغ _ ؛ لا بمعنی: ما یکتفی به من العیش و إن اشتهرت فی هذا المعنی. و کذا «الوصلة» و «الذریعة»؛ أی: اجعل ما ملّکتنی إیّاه و أنعمت به علیّ من متاع الدنیا ما أبلغ به إلی فنائک و أصل به إلی قربک و إلی نعیم جنّتک؛ عن أبی جعفرٍ(1) و أبی عبداللّه(2) _ علیهما السلام _ : «نعم العون الدنیا علی طلب الآخرة»؛ و قال رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : «نعم المال الصالح للرجل الصالح»(3).

إِنَّکَ ذُوالْفَضْلِ الْعَظِیمِ، وَ أَنْتَ الْجَوَادُ الْکَرِیمُ.

قیل: «و الجملتان تعلیلٌ لاستدعاء المسائل السابقه منه _ تعالی _ و مزید استدعاءٍ للاجابة.

و أکّد الجملة الأولی لغرض کمال یقینه بمضمونها. و عرّف المسند فی الثانیة بلام الجنس لافادة قصر الجود و الکرم علیه _ سبحانه _ ،

إمّا تحقیقاً، و هو التحقیق _ إذ المراد بالجود و الکرم هنا فیضان الخیر عنه من غیر بخلٍ و منعٍ و تعویقٍ علی کلّ من یقدر أن یقبله بقدر ما یقبله، و هذا المعنی لیس إلاّ اللّه سبحانه و تعالی _ ؛ 
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1- 1. راجع: «الکافی» ج 5 ص 73 الحدیث 14، «وسائل الشیعة» ج 17 ص 30 الحدیث 21901، «مستدرک الوسائل» ج 13 ص 17 الحدیث 14607، «بحارالأنوار» ج 70 ص 127.

2- 2. راجع: «الکافی» ج 5 ص 72 الحدیث 8، «من لایحضره الفقیه» ج 3 ص 156 الحدیث 3567، «مستدرک الوسائل» ج 13 ص 15 الحدیث 14600.

3- 3. راجع: «مجموعة ورّام» ج 1 ص 158، و لم أعثر علیه فی غیره.




و إمّا مبالغةً فی کماله و نقصان من عداه ممّن یتّصف بالجود و الکرم حتّی التحق بالعدم، فصار الجنس منحصراً فیه إذا جعل الجود و الکرم مقولین بالزیادة و النقصان علی من یتّصف بهما»(1).

*** 

هذا آخر اللمعة الثلاثین من لوامع الأنوار العرشیّة فی شرح الصحیفة السجّادیّة _ علیه و علی آبائه و أبنائه صنوف الآلآء و التحیّة _ . و قد وفّقنی اللّه _ تعالی _ لاتمامها لثلاثةٍ خلت من جمادی الأولی سنة إحدی و ثلاثین و مأتین و ألفٍ من الهجرة النبویّة.
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1- 1. هذا قول العلاّمة المدنی، راجع: «ریاض السالکین» ج 4 ص 369.




اللمعة الواحد و الثلاثون فی شرح الدعاء الواحد و الثلاثین
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بسم اللّه الرحمن الرحیم 

الحمد للّه الّذی ذکر التوبة من عنده، و طلبها و توفیقها من لطفه؛ و الصلاة و السلام علی حبیبه المبعوث علی الوری بأمره، و علی أهل بیت نبیّه الهادین لخلقه.

و بعد؛ فیقول العبد المذنب الملتجی إلی الحضرة الأحدیّة لتوفیق التوبة الحقیقیّة محمّد باقر بن السیّد محمّد من السادات الموسویّة: هذه اللمعة الحادیة و الثلاثون من لوامع الأنوار العرشیّة فی شرح الصحیفة السجّادیّة _ علیه و علی آبائه و أبنائه صلواتٌ و سلامٌ غیر متناهیةٍ _ .

وَ کَانَ مِنْ دُعَائِهِ _ عَلَیْهِ السَّلاَمُ _ فِی ذِکْرِ التَّوْبَةِ وَ طَلَبِهَا.

«الذکر»: هو حضور معنی الشیء فی النفس. ثمّ تارةً یکون باللسان، و تارةً بالقلب؛ و قد تقدّم الکلام علیه مستوفیً.

و «طلَب» الشیء طلَباً _ بالتحریک _ : حاول وجوده و أخذه. قیل: «المراد ب_ «طلب التوبة»: التوفیق لها، أو طلب قبولها؛ ففی الکلام إضمارٌ»؛

و قال الفاضل الشارح: «و یحتمل عود الضمیر إلی نفس التوبة من غیر إضمارٍ علی طریقة الإستخدام _ الّذی هو من محسّنات البدیع _ ؛ إذ التوبة بالمعنی اللغویّ _ و هو الرجوع _ تنسب تارةً إلی العبد _ و معناها الرجوع عن المعصیة إلی الطاعة _ ، و تارةً تنسب
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إلی اللّه _ سبحانه ، و معناها الرجوع عن العقوبة إلی اللطف و التفضّل _ ؛ فتکون التوبة المضاف إلیها الذکر بالمعنی المنسوب إلی العبد أو بالمعنی الإصطلاحی _ و هو الندم علی الذنب _ لقبحه(1). و أعاد الضمیر علیها مراداً بها المعنی المنسوب إلی اللّه _ عزّ و جلّ _ . و هذا معنی الإستخدام، لأنّهم قالوا: «هو أن یؤتی بلفظٍ له معنیان فأکثر مراداً به أحد معانیه ثمّ یؤتی بضمیرٍ مراداً به المعنی الآخر»(2)، کقوله:

إِذَا نَزَلَ السَّمَاءُ بِأَرضِ قَومٍ رَعَینَاهُ وَ إِنْ کَانُوا غَضَاباً(3) 

المراد(4) ب_ «السماء»: الغیث، و بالضمیر العائد من «رعیناه»: النبت»(5)؛ انتهی.

و الحقّ انّ الضمیر یرجع إلی نفس التوبة من غیر إضمارٍ _ علی النهج الّذی ذکرنا فی اللمعة التاسعة؛ فتذکّر! _ .

و قد تقدّم تحقیق الکلام فی حقیقة التوبة و أقسامها و خواصّها و لوازمها بما لامزید علیه فی اللمعة المذکورة؛ فلیرجع إلیها.

و المفهوم من الأحادیث المعصومیّة انّ للتوبة درجاتٍ و مراتب و فوائد مختلفة _ کالخلاص من الخلود فی النیران، و کعدم دخولها رأساً، و کالوصول إلی أدنی مراتب الجنان إلی أن یترقّی فیها إلی أعالیها _ ؛ و علی الفرد الکامل یحمل ما روی عن أمیرالمؤمنین _ علیه السلام _ فی نهج البلاغة(6) من: «أن قائلاً قال بحضرته _ علیه السلام _ : أستغفر اللّه!

فقال _ علیه السلام _ : ثکلتک أمّک! أ تدری ما الاستغفار؟! انّ الاستغفار درجة العلّیّین، و هو اسمٌ واقعٌ علی ستّة معانٍ:
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1- 1. المصدر: الإصطلاحی الآتی بیانه.

2- 2. هذا أحد معنیی الإستخدام، و له معنیً آخر أیضاً، و لتفصیله راجع: «أنوار الربیع» ج 1 ص 307. و انظر أیضاً: «تحریر التحبیر» ص 275، «نهایة الإرب» ج 7 ص 143.

3- 3. البیت لمعاویة بن مالک بن جعفر، راجع: «المفضّلیّات» ص 359.

4- 4. المصدر: أراد.

5- 5. راجع: «ریاض السالکین» ج 4 ص 379.

6- 6. راجع: «نهج البلاغة» الحکمة 417 ص 549، «شرح ابن أبیالحدید» علیه ج 20 ص 56.




أوّلها: الندم علی ما مضی؛

و الثانی: العزم علی ترک العود إلیه أبداً؛

و الثالث: أن تؤدّی إلی المخلوقین حقوقهم حتّی تلقی اللّه _ سبحانه _ أملس لیس لأحدٍ(1) علیک تبعةٌ؛

و الرابع: أن تعمد إلی کلّ فریضةٍ علیک ضیّعتها فتؤدّی حقّها؛

و الخامس: أن تعمد إلی اللحم الّذی نبت علی السحت فتذیبه بالأحزان حتّی تلصق الجلد بالعظم و ینشأ بینهما لحمٌ جدیدٌ؛

و السادس: أن تذیق الجسم ألم الطاعة کما أذقته حلاوة المعصیة».

اللَّهُمَّ یَا مَنْ لاَیَصِفُهُ نَعْتُ الْوَاصِفِینَ، وَ یَا مَنْ لاَیُجَاوِزُهُ رَجَاءُ الرَّاجِینَ، وَ یَا مَنْ لاَیَضِیعُ لَدَیْهِ أَجْرُ الْمُحْسِنِینَ، وَ یَا مَنْ هُوَ مُنْتَهَی خَوْفِ الْعَابِدِینَ، وَ یَا مَنْ هُوَ غَایَةُ خَشْیَةِ الْمُتَّقِینَ.

<«الوصف» و «النعت» مترادفان، و فرّق بعضهم بینهما بأنّ الوصف ما کان بالحال المنتقلة _ کالقیام و القعود _ و النعت بما کان فی خَلقٍ أو خُلقٍ _ کالبیاض و الکرم(2) _(3)< .

و «النعت» فاعلٌ لیصفه؛ و المعنی: لایفی بوصفه نعت الواصفین، لأنّه أکبر من أن یوصف؛ إذ کما أنّه لایجوز لغیره _ سبحانه _ الإحاطة بمعرفة کنه ذاته _ تعالی _ فکذلک لایجوز له الإحاطة بمعرفة کنه صفاته _ تعالی _ ، و إنّما له إدراک صفاته _ تعالی _ لأجل ما أعطاه اللّه _ تعالی _ من الصفات. فالصفات الخاصّة هی الّتی لیست لغیره _ سبحانه، کوجوب الوجود و الغنی الذاتیّ _ فلایمکن للغیر إدراکه؛ قال مولانا الباقر _ علیه السلام _ : «هل سمّی عالماً و
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1- 1. المصدر: _ لأحدٍ.

2- 2. هذا نصّ کلام نورالدین الجزائری، راجع: «فروق اللغات» ص 218، و انظر: «الفروق اللغویّة» ص 18.
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قادراً إلاّ لأنّه وهب العلم للعلماء و القدرة للقادرین؟، و کلّ ما میّزتموه بأوهامکم فی أدقّ معانیه فهو مخلوقٌ مصنوعٌ مثلکم مردودٌ إلیکم!، و الباری _ تعالی _ واهب الحیاة و مقدّر الموت. و لعلّ النمل الصغار تتوهّم انّ للّه زبانیتین!، فانّهما کمالها و تتوهّم انّ عدمهما نقصانٌ لمن لایکونان له!؛ هکذا حال العقلاء فیما یصفون اللّه _ تعالی _ »(1).

و قد تقدّم الکلام فی هذه المسأله فی أوائل اللمعة الأولی؛ فلیرجع إلیه.

«و یا من لایجاوزه رجاء الراجین»، <یقال: جاوزت الشیء و تجاوزته: تعدّیته.

و «الرجاء» لغةً: الأمل(2)؛ و عرفاً: تعلّق القلب بحصول محبوبٍ فی المستقبل(3)>. و قد ذکروا فی معنی هذه الفقرة وجوهاً:

منها: انّ الخلائق إذا آیسوا فی آمالهم و مطالبهم من الناس رفعوها إلیه، فلایتعدّونه و لایتجاوزونه؛

و منها: انّ الناس مختلفة الرجاء و الآمال، فبعضهم یرجوا الجنّة و یطلبها و بعضهم یطلب الخلاص من النار، و أمّا المقرّبون فلایرجون و لایطلبون إلاّ رضاه _ کما اشار إلیه أمیرالمؤمنین علیه السلام فی الحدیث المشهور(4) _ ؛

و منها: انّ الرجاء بالأخرة منتهٍ إلیه، فکلّ من یرجو إذا أعطی فالمعطی الحقیقیّ هو _ سبحانه _ ، و سائر الناس آلاتٌ و أدواتٌ لإیصال نعمه _ تعالی _ إلی الخلائق؛ هذا ما ذکروه.

و الحقّ <انّه _ تعالی _ غایة کلّ رجاءٍ لامرجوّ فوقه فیتعدّی إلیه رجاء الراجین؛
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بخلاف من سواه من المرجوّین، إذ لامرجوّ سواه إلاّ و فوقه مرجوٌّ یتجاوزه إلیه الرجاء حتّی ینتهی إلیه _ سبحانه _ فیقف عنده، إذ لاغایة وراءه _ کما قال تعالی: «وَ فَوقَ کُلِّ ذِی عِلْمٍ عَلِیمٌ»(1) _(2)< .

و تحقیق ذلک ما مرّ من أنّه _ سبحانه _ غایة کلّ شیءٍ _ کما أنّه فاعل کلّ شیءٍ _ ، لأنّه خیرٌ محضٌ یطلبه کلّ شیءٍ طبعاً و إرادةً. و هذا مرکوزٌ فی جبلّة العالم _ جزئیّاته و کلّیّاته، محسوساته و معقولاته _ ، إذ ما من شیءٍ إلاّ و له عشقٌ و شوقٌ غریزیٌّ إلی مافوقه و إلی ما هو أشرف منه. و هو فی بعض الأشیاء مشاهدٌ معلومٌ بالضرورة و فی بعضها یعلم بالاستقراء، و فی الکلّ یعلم بالحدس الصائب و بضربٍ من البرهان؛ و هو: انّ الوجود لذیذٌ و کمال الوجود ألذّ و آثر، فکلّ موجودٍ سافلٍ إذا تصوّر الموجود العالی فلامحالة یشتاقه و یطلبه طبعاً و اختیاراً _ إذ کلّ شیءٍ إذا أشعر بنقصه و تحقّق له أن شیئاً من الأشیاء یفید الخیر و الکمال و یوجب الاقتراب إلیه زیادةً فی الفضیلة و الشرف فانّه لامحالة یعشقه و یطلبه بطبعه أوّلاً و بالذات، و لکلّ ما یتوسّط بینه و بین ذلک الوجود ممّا هو أعلی منه و أقرب إلی ذلک من الخیرات ثانیاً و بالعرض، لأنّ الوصول إلیه لایمکن له إلاّ بالوصول إلیها و مروره علیها _ إلی أن یصل إلی المطلوب الّذی لاأکمل منه _ و هو اللّه سبحانه _ ؛ فعند ذلک یطمئنّ قلبه و یسکن شوقه.

قوله _ علیه السلام _ : «و یا من لایضیع لدیه أجر المحسنین»، إشارةٌ إلی قوله _ تعالی _ : «إِنَّ اللَّهَ لاَیُضِیعُ أَجْرَ الُْمحْسِنِینَ»(3). و هذا لأنّ إضاعة الأجر إنّما یکون للعجز، أو للجهل، أو للبخل، و کلّ ذلک ممتنعٌ علی اللّه _ تعالی _ ؛ 

و لأنّ المحسن فی الحقیقة هو اللّه لیس إلاّ، فلایضیع أجر نفسه؛ فتأمّل تفهم!.

قوله _ علیه السلام _ : «و یا من هو منتهی خوف العابدین _ ... إلی آخره _ »، قیل: «انّ
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الخشیة أخصٌّ من الخوف فی عرف أهل الحقّ، لأنّه خوفٌ ناشٍ من التأمّل فی عظمته و هیبته _ تعالی _ و قصور العبد عن القیام بحقّ طاعته و شکره و تمجیده، و لذا خصّ بالعلماء فی قوله _ تعالی _ : «إنِمَّا یَخْشَی اللَّهَ مِن عِبَادِهِ الْعُلَمَاءُ»(1)».

و قال الإمام الراغب: «الخشیة خوفٌ یشوبه تعظیمٌ. و أکثر ما یکون(2) عن علمٌ بما یخشی منه، و لذا خصّ العلماء بها»(3). ثمّ ذکر الآیات المذکورة فیها لفظ الخشیة و معنی المراد منها؛ و قد تقدّم الکلام علی الفرق بینهما مفصّلاً؛ فتذکّر!.

و «التقوی» قد مرّ مراراً. و قد ذکروا فیها أیضاً وجوهاً:

الأوّل: إنّهم یخافونه أشدّ من کلّ شیءٍ؛

و الثانی: إنّهم إذا خافوا من شیءٍ فهو فی الحقیقة خوفٌ منه؛

و الثالث: إنّهم إذا خافوا من غیره و أتوا إلی بابه ارتفع عنهم الخوف(4)؛

و الرابع: إنّ خوف العابدین و خشیة المتّقین منه لا من غیره، لأنّ المعبود بالحقّ هو لاغیره، و المجازی و المکافی لیس إلاّ هو _ سبحانه _(5) . 

هذا ماذکروه؛ و لایخفی رکاکتها!. و التحقیق ماذکرناه من أنّه _ تعالی _ غایة کلّ شیءٍ؛ فالمعنی: انّ خوفهم و خشیتهم ینتهیان إلیه؛ فتبصّر!.

هَذَا مَقَامُ مَنْ تَدَاوَلَتْهُ أَیْدِی الذُّنُوبِ، وَ قَادَتْهُ أَزِمَّةُ الْخَطَایَا، وَ اسْتَحْوَذَ عَلَیْهِ الشَّیْطَانُ، فَقَصَّرَ عَمَّا أَمَرْتَ بِهِ تَفْرِیطاً، وَ تَعَاطَی مَا نَهَیْتَ عَنْهُ تَغْرِیراً. کَالْجَاهِلِ بِقُدْرَتِکَ عَلَیْهِ، أَوْ کَالْمُنْکِرِ فَضْلَ إِحْسَانِکَ إِلَیْهِ.

«تداولته الأیدی» أی: تناوبته و أخذته هذه مرّةً و تلک أخری. <و لایخفی ما فیه من
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الإستعارة المکنیّة و التخییلیّة و الترشیحیّة(1)>، فانّه <شبّه الذنوب بالقوم _ بجامع التصرّف _ و أثبت لها الأیدی تخییلاً و رشّح ذلک بالتداول(2)>؛ أی: هذا المقام _ الّذی قمت فیه _ مقام من تناولته و تناوبته أیدی المعانی، یعنی: شأنی و مقامی شأن من کان مبتلیً بالذنوب.

<و «قاد» البعیر قوداً _ من باب قال _ و قِیاداً _ بالکسر _ : جرّه خلفه.

و «الأزمّة»: جمع زمام، و هو ما یوضع فی أنف الدابّة من حبلٍ و غیره للإطاعة و الإنقیاد. و إضافتها إلی «الخطایا» کإضافة «الأیدی» إلی «الذنوب»، فالکلام استعارةٌ مکنیّةٌ. کأنّ کلّ خطیئةٍ وضع فی أنفه زماماً و هی(3) تقوده بزمامها(4)>.

و «استحوذ» بمعنی: غلب و استولی. و فی روایةٍ: «فیما»، بدل: «عمّا».

و «تفریطاً» بمعنی: تقصیراً؛ و هو حالٌ أو تمییزٌ أو مفعولٌ مطلقٌ من غیر لفظ الفعل. و أصل التفریط: ترک الفعل الّذی ینبغی أن یفعل، کما انّ الإفراط: إرتکاب الفعل الّذی ینبغی أن یترک.

و «تعاطی» أی: أخذ و فعل؛ قال فی محکم اللغة: «التعاطی: تناول ما لایحقّ، و تعاطی أمراً قبیحاً: رکبه»(5).

و «التغریر»: ایقاع الشیء فی الغرر _ أی: الغرامة و النقصان _ . و انتصابه إمّا علی المصدریّة _ أی: معاطاةً تغریراً _ ، أو علی المفعول لأجله _ أی: لأجل التغریر بنفسه _ ؛ و المعنی: تناول منهیّاتک من جهة المخاطرة و الغفلة عن عاقبة الأمر. و فی بعض النسخ: «و تعامی عمّا نهیت»(6).

و قوله _ علیه السلام _ : «کالجاهل» <فی محلّ النصب علی الحالیّة؛ أی: مماثلاً للجاهل
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بقدرتک علیه(1)>. و هو إمّا تمثیلٌ، أو تنظیرٌ، لأنّه إن قلنا انّ ذلک الشخص المقصّر و المتعاطی جاهلٌ کان مثالاً، و إن قلنا انّه عالمٌ کان نظیراً، لأنّه لمّا لم یعمل بعلمه و لم یترتّب علیه ثمرة العلم فهو و الجاهل سواءٌ! _ و فی کلام أمیرالمؤمنین علیه السلام فی خطبةٍ له فی نهج البلاعة(2): «و إنّ العالم العامل بغیر علمه کالجاهل الّذی لایستفیق من جهله، بل الحجّة علیه أعظم و الحسرة له ألزم و هو عند اللّه ألوم!» _ .

و قوله _ علیه السلام _ : «أو کالمنکر فضل إحسانک إلیه» مثل الأوّل فی المثالیّة و التنظیر و المنصوبیّة علی الحالیّة _ أی: مماثلاً للمنکر زیادة إحسانک إلیه _ .

حَتَّی إِذَا انْفَتَحَ لَهُ بَصَرُ الْهُدَی، وَ تَقَشَّعَتْ عَنْهُ سَحَائِبُ الْعَمَی، أَحْصَی مَا ظَلَمَ بِهِ نَفْسَهُ، وَ فَکَّرَ فِیما خَالَفَ بِهِ رَبَّهُ. فَرَأَی کَبِیرَ عِصْیَانِهِ کَبِیراً وَ جَلِیلَ مُخَالَفَتِهِ جَلِیلاً.

«حتّی» غایةٌ لقوله: «فقصّر». 

و الإضافة فی قوله: «بصر الهدی» إمّا لامیّةٌ، أو بیانیّةٌ.

و «تقشّعت» أی: تفرّقت و انکشفت؛ یقال: تقشّع السحاب: إذا أقلع و انکسف.

و «السحائب» بالهمزة، و بالیاء نسخةٌ أیضاً. و جمعه لمبالغةٍ فی عماه.

و المراد ب_ «العمی» هنا: عمی البصیرة المشار إلیه بقوله: «فَإِنَّهَا لاَتَعْمَی الاْءَبصَارُ وَ لَکِنْ تَعْمَی الْقُلُوبُ الَّتِی فِی الصُّدُورِ»(3). و هو استعارةٌ حسنةٌ، إذ «العمی» حقیقةً عبارةٌ عن عدم ملکة البصر، و وجه المشابهة انّ الأعمی کما لایهتدی لمقاصده المحسوسة بالبصر _ لعدمه _ کذلک أعمی البصیرة لایهتدی لمقاصده المعقولة لاختلال بصیرته و عدم عقله

ص : 142





1- 1. قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 395.
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لوجوه رشده. فإضافة «السحائب» إلی «العمی» من قبیل إضافة المشبّه به.

و «أحصی» الشیء: عدّه و ضبطه؛ و هو جزاء الشرط.

و «ما ظلم به نفسه» عبارةٌ عن المعاصی الّتی أقدم علیها، فانّه عرض نفسه للعقاب باقترافها.

و «التفکّر» قد تقدّم الکلام علیه مفصّلاً. سئل عن بعض الحکماء عن «الفکرة» و «العبرة»، فقال: «الفکرة أن تجعل الغائب حاضراً، و العبرة أن تجعل الحاضر غائباً».

و فی التعرّض لعنوان «الربوبیّة» مزید تعظیمٍ لما ارتکبه من المعاصی.

و «الفاء» من قوله «فرأی» للسببیّة. و المراد ب_ «الرؤیة» هنا: العلم؛ أی: فعلم کبیر عصیانه کبیراً، فیتعدّی إلی مفعولین، بخلاف الرؤیة بمعنی: البصر، لأنّ أفعال الحواسّ إنّما تتعدّی إلی مفعولٍ واحدٍ. و فی روایة ابن ادریس: «کثیر عصیانه کثیراً» _ بالثاء المثلّثة فی الموضعین(1) _ . و الفرق بین «الکبیر» و «الکثیر»: انّ الکبیر _ بالموحّدة _ بحسب الشأن و الخطر _ کالجلیل و العظیم _ ، و الکثیر _ بالمثلّثة _ بحسب الکمّیّة و العدد؛ أیضاً: الکبیر نقیض الصغیر ، و الکثیر نقیض القلیل(2). و المعنی: انّه رأی العصیان الکبیر فی الواقع الّذی کان مستوراً بالسحائب کبیراً فی نظره عند رفع تلک الموانع؛ و یجوز أن یکون الإضافة بیانیّةً.

لمعةٌ عرشیّةٌ 

اعلم! أنّ دار الآخرة لیست من جنس هذه الدار الفانیة، بل هذه دار الشهادة و هی عالم الغیب، و هیهنا دار موت الأرواح و غمورها و الآخرة دار حیاتها و ظهورها و بروزها؛ «إِنَّ الدَّارَ الاْآخِرَةَ لَهِیَ الْحَیَوَانُ لَو کَانُوا یَعلَمُونَ»(3). و الإنسان إذا انقطع عن دارالدنیا و 
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1- 1. کما حکاه المحدّث الجزائری، انظر: «نورالأنوار» ص 152.
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3- 3. کریمة 64 العنکبوت.




تجرّد عن لباس مشاعر هذا الأدنی و کشف عن بصره الغطاء و قویت بصیرته و تکحّلت عین قلبه بنور الهدایة و التوفیق من ربّه کانت رؤیته الباطنیّة قویّةً؛ و کذا الغیب بالقیاس إلیه حینئذٍ شهادةٌ، «فَکَشَفْنَا عَنکَ غِطَائَکَ فَبَصَرُکَ الْیَومَ حَدِیدٌ»(1).

و للتنبیه علی أنّ هذه الحیاة الدنیا الدنیّة الفانیة مانعةٌ عن الوصول إلی تلک الحیاة العلیّة الباقیة و انّ الإنسان ما لم یمت عن هذه الحیاة بالموت الطبیعیّة أو الإرادیّة لم یحیی بحیاة الآخرة الأبدیّة قال اللّه _ سبحانه _ : «أَ وَ مَنْ کَانَ مَیْتاً فَأَحْیَینَاهُ وَ جَعَلنَا لَهُ نُوراً یَمشِی بِهِ فِی النَّاسِ کَمَنْ مَثَلُهُ فِی الظُّلُمَاتِ لَیسَ بِخَارِجٍ مِنهَا»(2)؛ فعند غلبة سلطان الآخرة علی باطن الإنسان بنور التوفیق و الهدایة ینقلب العلم فی حقّه عیناً و الغیب شهادةً و السرّ معاینةً و الخبر علانیّةً، و یری الأشیاء کما هی _ کما وقع فی دعاء رسول اللّه صلّی اللّه علیه و آله و سلّم فی قوله: «ربّ أرنی الأشیاء کما هی»(3) _ .

فکلّ أحدٍ یکون بعد کشف غطائه و رفع حجابه و حدّة بصره مبصراً لنتائج أعماله و علومه مشاهدا لآثار أفعاله قارئاً لصفحة کتابه مطالعاً لوجه ذاته مطّلعاً علی حساب حسناته و سیّئاته _ کما فی قوله تعالی: «وَ کُلُّ إِنْسَانٍ أَلْزَمنَاهُ طَائِرَهُ فِی عُنُقِهِ وَ نُخْرِجُ لَهُ یَومَ الْقِیَامَةِ کِتَاباً یَلقَاهُ مَنشُوراً * إِقْرَأْ کِتَابَکَ کَفَی بِنَفْسِکَ الْیَومَ عَلَیْکَ حَسِیباً»(4). فاذاً یطّلع علی الظلم الّذی فعله فی حقّ نفسه فیری کبیر عصیانه کبیراً و جلیل مخالفته جلیلاً _ ... إلی آخر ما ذکره علیه السلام _ . 

هکذا یجب أن یحمل هذه الفصول من الأدعیة، لا علی ما حمله الشارحون؛ فتبصّر!.

فَأَقْبَلَ نَحْوَکَ مُوءَمِّلاً لَکَ مُسْتَحْیِیاً مِنْکَ، وَ وَجَّهَ رَغْبَتَهُ إِلَیْکَ ثِقَةً بِکَ، فَأَمَّکَ
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بِطَمَعِهِ یَقِیناً، وَ قَصَدَکَ بِخَوْفِهِ إِخْلاَصاً، قَدْ خَلاَ طَمَعُهُ مِنْ کُلِّ مَطْمُوعٍ فِیهِ غَیْرِکَ، وَ أَفْرَخَ رَوْعُهُ مِنْ کُلِّ مَحْذُورٍ مِنْهُ سِوَاکَ.

«فأقبل» أی: توجّه ذلک المقصّر المتعاطی نهیک.

«نحوک» أی: جانبک. و «النحو» فی الأصل مصدرٌ بمعنی: القصد؛ یقال: نحوت نحوک أی: قصدت قصدک، و لکن استعملته العرب بمعنی الجهة و الجانب، و هو المراد هنا.

<و «أملته» أملاً من باب طلب، و هو: ضدّ الیأس؛ و أمّلته تأمیلاً مبالغةٌ و تکثیرٌ، و هو أکثر استعمالاً من المخفّف(1)>؛ أی: حالکونه راجیاً قاصداً لک طالباً للحیاء من حضرتک.

و «مستحییاً» من استحییت _ بالیائین _ هو الأصل و لغة الحجاز _ و بها ورد التنزیل، قال اللّه تعالی: «إِنَّ اللَّهَ لاَیَسْتَحْیِی أَنْ یَضرِبَ مَثَلاً»(2) _ ، و استحیت بالیاء الواحدة، أسقطوا الیاء و ألقوا حرکتها علی الحاء، و هی لغة تمیمٍ. قال الواحدیّ: «قال أهل اللغة: أصل الاستحیاء من الحیاء، و استحیاء الرجل من قوّة الحیاء(3) لشدّة علمه بمواقع عیبه(4)»(5). فالحیاء من قوّة الحسّ و لطفه و قوّة الحیاة؛ و قد تقدّم الکلام علیه.

و «وجّهت» الشیء إلی کذا: جعلته إلی جهته.

و «الرغبة»: مصدر رغبت فی الشیء: إذا أردته؛ و «الهاء» لتأنیث المصدر.

و «ثقةً» أی: اعتماداً، من وثِق به یثِق _ بالکسر فیهما _ ثقةً: اعتمد علی وفائه. و نصبه علی المصدریّة أو الحالیّة أو المفعولیّة لأجله _ أی: توجّه ثقةً أو واثقاً أو للثقة _ ؛ أی: توجّه بقلبه و إرادته إلی جنابک ثقةً بک، لأنّه تیقّن بأنّ الرجاء من الغیر منقطعٌ.

<و «أمّه» أمّاً _ من باب قتل _ : قصده.

و «الطمع»: تعلیق النفس بما یظنّ من النفع، و أکثر ما یستعمل فیما یقرب حصوله.
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و «الباء» من قوله: «بطمعه» للملابسة، أی: متلبّساً به.

و «الیقین» لغةً: العلم الّذی لا شکّ فیه(1)؛ و عرفاً: اعتقادٌ مطابقٌ ثابتٌ لایمکن زواله. و هو فی الحقیقة مؤلّفٌ من علمین: العلم بالمعلوم، و العلم بأنّ خلاف ذلک العلم محالٌ. و عند أهل الحقیقة: رؤیة العیان بقوّة الایمان لا بالحجّة و البرهان.

و قیل: «مشاهدة الغیوب بصفاء القلوب و ملاحظة الأسرار بمحافظة الأفکار»(2)>؛ أی: قصدک من حیث الیقین فی إجابتک متلبّساً بطمعه فی رحمتک و تفضّلک، لأنّ إنقطاع الرجاء من غیر اللّه _ تعالی _ صار سبباً للتوجّه إلیه.

«و قصدک بخوفه إخلاصاً». هذه الفقرة مثل الأولی من حیث الترکیب، أی: قصدک متلبّساً بخوفه من عقوبتک من حیث الإخلاص لایشرک فی هذا القصد غیرک، لأنّ الإخلاص صار سبباً للخوف، کما انّ الیقین صار سبباً للطمع. لأنّ من تیقّن أنّ اللّه _ تعالی _ قادرٌ علی کلّ شیءٍ و لامهرب لأحدٍ من ملکه و هو اللّه الّذی هو منبعٌ لجمیع الخیرات رجع و توجّه إلیه مخلصاً، طامعاً ثوابه خائفاً عقابه؛ قال اللّه _ تعالی _ : «یَدْعُونَ رَبَّهُمْ خَوفاً وَ طَمَعاً»(3).

قوله: «و قد خلا» حالٌ من «أمّک بطمعه».

<و «قد» هنا للتحقیق، أی: تحقّق خلوّ طمعه.

و «خلا» بمعنی: بری ء، من قولهم: خلا من العیب خلوّاً أی: بری ء منه، فهو خلیٌّ.

و «غیرک» بالجرّ فی الروایة المشهورة: صفةٌ ل_ «مطموع»، و بالنصب فی روایةٍ أخری علی الإستثناء، لأنّ «غیرا» إذا وقعت استثناءً أعربت إعراب الإسم التالی ل_ «إلاّ». و المعنی علی الأوّل: قد خلا طمعه من کلّ مطموعٍ فیه مغایرٍ لک؛ و علی الثانی: من کلّ مطموعٍ فیه إلاّ
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أنت(1).

و قس علی ذلک قوله _ علیه السلام _ : «کلّ محذورٍ سواک»، إلاّ انّ الإعراب فی «سواک» مقدّرٌ(2)>.

قوله: «و أفرخ» حالٌ عن «قصدک بخوفه»؛ و هو فعلٌ لازمٌ بمعنی: ذهب و انکشف.

و «الرَّوع» _ بالفتح _ : الفزع، یقال: أرخ الروح: إذا ذهب الفزع، و: لیفرخ روعک أی: لیخرج فزعک کما یخرج الفرخ عن البیضة.

فَمَثَلَ بَیْنَ یَدَیْکَ مُتَضَرِّعاً، وَ غَمَّضَ بَصَرَهُ إِلَی الاْءَرْضِ مُتَخَشِّعاً، وَ طَأْطَأَ رَأْسَهُ لِعِزَّتِکَ مُتَذَلِّلاً.

<«مثل» بالتخفیف أی: قام، و بالتشدید _ بالحمرة _ أی: مثّل نفسه و صیّرها شخصاً ممثّلاً(3)>؛ و نسخة مُثِلَ _ مجهولاً _ مجهولةٌ!.

<و «بین الیدین» عبارةٌ عن الأمام، لأنّ ما بین یدی الإنسان أمامه.

و «متضرّعاً» حالٌ من فاعل «مثل».

و «التضرّع»: التذلّل.

و «غمّض بصره» تغمیضاً، و أغمضه إغماضاً: أطبق أجفانه؛ و عدّاه ب_ «إلی» لتضمینه معنی الإمالة؛ أی: غمّض بصره ممیلاً له إلی الأرض _ أی: ضمّ بصره حالکونه ممیلاً له إلی الأرض _(4)< .

و «الخشوع»: الخضوع. و قیل: «الخشوع قریبٌ من الخضوع، إلاّ انّ الخضوع فی البدن و الخشوع فی الصوت و البصر(5)، کقوله _ تعالی _ : «خُشَّعاً أَبْصَارُهُمْ»(6)، و قوله: «وَ 
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خَشَعَتِ الاْءَصْوَاتُ لِلرَّحْمَنِ»(1)»(2).

و «طأطأ رأسه»: صوّبه و خفضه.

و «العزّ»: خلاف الذلّ.

<و «التذلّل»: الاستکانة و الخضوع. و لما کانت الهیئات المذکورة فی الفقرات الثلاث من لوازم الطامع الخائف، جعلها _ علیه السلام _ مترتّبةً علی ما قبلها من قصر طمعه و خوفه علیه _ تعالی _ (3)>.

وَ أَبَثَّکَ مِنْ سِرِّهِ مَا أَنْتَ أَعْلَمُ بِهِ مِنْهُ خُضُوعاً، وَ عَدَّدَ مِنْ ذُنُوبِهِ مَا أَنْتَ أَحْصَی لَهَا خُشُوعاً، وَ اسْتَغَاثَ بِکَ مِنْ عَظِیمِ مَا وَقَعَ بِهِ فِی عِلْمِکَ وَ قَبِیحِ مَا فَضَحَهُ فِی حُکْمِکَ، مِنْ ذُنُوبٍ أَدْبَرَتْ لَذَّاتُهَا فَذَهَبَتْ، وَ أَقَامَتْ تَبِعَاتُهَا فَلَزِمَتْ.

و «أبثّک» أی: أظهر و نشر لک من سرّه؛ یقال: بثّ السرّ بثّاً: أذاعه و نشره، و بثثته سرّی و أبثثته _ بالألف _ : أظهرته له و اطّلعته علیه.

<و «السرّ»: ما یکتم، و هو خلاف الإعلان.

و «من» فی قوله: «من سرّه» و «من ذنوبه» مبیّنةٌ ل_ «ما» فی الموضعین، قدّمت علی المبهم المبیّن جوازاً _ نحو: عندی من المال ما یکفینی _ .

و «خضوعاً» و «خشوعاً» منصوبان علی المصدریّة لبیان نوع العامل؛ أو علی المفعولیّة لأجله تصریحاً بفائدة ابثات سرّه عند من هو أعلم به منه و تعدید ذنوبه لدی منه هو أحصی له منه.

و «أحصی»: أفعل تفضیلٍ بمعنی: أضبط، من: أحصاه إحصاءً بمعنی: ضبطه. و فیه شاهدٌ
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علی بناء أفعل التفضیل من أفعل الرباعیّ _ کما هو مذهب سیبویه و أکثر المحقّقین(1) _ .

و مفضول(2) «أحصی» محذوفٌ مع «مِن» _ أی: أحصی له منه _ لدلالة قوله: «ما أنت أعلم به منه» علیه. و نظیره من التنزیل قوله _ تعالی _ : «أَنَا أَکْثَرُ مِنکَ مَالاً وَ أَعَزُّ نَفَراً»(3).

و «استغاث به»: طلب إغاثته، أی: إعانته و نصره.

و «وقع به»: أهلکه و أوهنه؛ من قولهم: وقعت بالقوم وقیعةً: إذا قتلتهم و أثخنتهم _ أی: أوهنتهم بالجراحة و أضعفتهم _ . و هی لغة الحجاز، و تمیمٌ تقول: أوقعت بهم _ بالألف(4) _ (5)>.

و «فی علمک» متعلّقٌ بالوقوع.

و «الباء» للسببیّة، أی: الذنوب الّتی أوقعتها فی علمک و صار محیطاً بها. و یجوز أن یکون ظرفاً ل_ «عظیم»، أی: العظیم من الذنوب فی علمک الأزلیّ؛ أو: جزاء تلک الذنوب الّتی قرّرتها فی علمک، و حینئذٍ ف_ «العلم» هنا بمعنی المعلوم. و إضافة «عظیم» إلی «ما» من باب إضافة الصفة إلی الموصوف بجعلها نوعاً مضافاً إلی الجنس. و قس علی ذلک قوله _ علیه السلام _ : «و قبیح ما فضحه فی حکمک».

<و «الحکم» إمّا بمعنی المحکوم _ فانّ الدنیا و الآخرة اللتین هما ظرفان للفضیحة محکومتان له تعالی و هو الحاکم فیهما و علیهما _ ، و إمّا بمعناه المصدریّ. و «فی» حینئذٍ للسببیّة، أی: الفضیحة بسبب حکمک علیه بالإساءة و الذنب. و یجوز تعلّق الظرف ب_ «قبیح»، و یزید علی ذینک المعنیین کون الحکم هنا بمعنی الأمر و النهی. و فی نسخةٍ «حلمک»، و هو أبلغ من الأصل، فانّ الحلیم لایفضح من أساء إلیه إلاّ إذا عظمت الإساءة و قبح الحلم عنها، فانّ التحلّم(6) فی بعض المواضع سفهٌ!(7)>.
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1- 1. قال الرضی: «و هو عند سیبویه قیاسٌ من باب أفعل مع کونه ذا زیادةٍ»؛ راجع: «شرح الرضی علی الکافیة» ج 4 ص 451.
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7- 7. قارن: «نورالأنوار» ص 152.




قوله _ علیه السلام _ : «من ذنوبٍ أدبرت _ ... إلی آخره _ ».

«من» مبیّنةٌ ل_ «ما وقع به» و «ما فضحه».

و «أدبر» الشیء إدباراً: ولی.

و «اللذّات»: جمع لَذّة _ بالفتح _ : اسمٌ من ألذّ الشیء یلذّ _ من باب تعب _ لذاذا و لَذاذةً _ بالفتح _ أی: صار شهیّاً. و عرّفوا اللذّة ب_ : «أنّها إدراک الملائم من حیث انّه ملائمٌ»(1). و قید الحیثیّة للاحتراز عن الالتذاذ بالدواء المرّ النافع من حیث انّه نافعٌ لا من حیث انّه مرٌّ؛ أی: إذا صارت لذّات الذنوب مدبرةً فذهبت تلک اللذّات _ لأنّ الذهاب لازمٌ للإدبار _ .

و «أقام» بالمکان: سکن به و لم ینتقل عنه.

و «التبعات»: جمع تبعة، و هی الوزر و الوبال و العقوبة.

و «اللزوم»: الثبوت، أی: ثبتت تلک التبعات و ذهبت تلک اللذّات.

لاَیُنْکِرُ _ یَا إِلَهِی! _ عَدْلَکَ إِنْ عَاقَبْتَهُ، وَ لاَیَسْتَعْظِمُ عَفْوَکَ إِنْ عَفَوْتَ عَنْهُ وَ رَحِمْتَهُ، لاِءَنَّکَ الرَّبُّ الْکَرِیمُ الَّذِی لاَیَتَعَاظَمُهُ غُفْرَانُ الذَّنْبِ الْعَظِیمِ.

«یُنکِرُ» بالمعلوم من باب الإفعال، من: أنکرته إنکاراً: جهلته، و الإنکار: الجحود أیضاً، و أنکر علیه فعله إنکاراً أیضاً: عابه؛ و هذان المعنیان یحتمل إرادتهما أیضاً هنا. و فی روایةٍ بالمجهول. و علی کلتا الروایتین حالٌ من الأفعال المذکورة من قوله _ علیه السلام _ : «مثل _ ... إلی آخره _ » .

و رفع «عدلک» علی أنّه مفعول ما لم یسمّ فاعله؛ أو نصب علی أنّه مفعولٌ، و مثله روی فی «یستعظم عفوک».

<و جملة جواب الشرط محذوفةٌ و جوباً لدلالة المتقدّم علیه؛ و التقدیر: إن عاقبْتَه فلاینکر عدلک. و لیس المتقدّم بجوابٍ عند جمهور البصرییّن، لأنّ أداة الشرط لها صدر
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الکلام، فلایتقدّم علیها الجواب؛ و ذهب الکوفیّون و المبرّد إلی أنّه لاحذف، و المتقدّم هو الجواب(1)>.

و قس علی ذلک قوله _ علیه السلام _ : «إن عفوت عنه و رحمته».

و «لایستعظم» بالمعلوم و المجهول.

و «استعظم» الشیء: رآه عظیماً.

و «عفوک» بالنصب و الرفع. <و نفی استعظام عفوه _ تعالی _ إنّما هو بالنظر إلی عظیم عفوه و سعة رحمته، لا من جهة انّه فی نفسه غیر عظیمٍ؛ و لذلک علّله بقوله _ علیه السلام _ : «لأنّک الربّ الکریم _ ... إلی آخره _ ». و التعرّض لعنوان «الربوبیّة» المنبأة عن تبلیغ الشیء إلی کماله للإیذان بعلّیّته للعفو عنه والرحمة له، کما یؤذن بذلک التعرّض لعنوان «الکرم»(2)>. و قد مرّ سابقاً انّ الربّ مأخوذٌ من التربیة، فهو المربّی لجمیع الموجودات و المنعم علیهم فی الأرزاق الجسمانیّة و الروحانیّة، لأنّ کلّ وجودٍ و کلّ کمال وجودٍ فائضٌ عنه _ کما قال: «رَبَّنَا وَسِعْتَ کُلَّ شَیْءٍ رَحمَةً وَ عِلْماً»(3) _ ؛ «فلایتعاظمه غفران الذنب العظیم»، أی: مغفرة الذنوب العظیمة لیس عنده بعظیمٍ!. و فی بعض النسخ: «لایتعاظمک غفران الذنوب العظیمة».

اللَّهُمَّ فَهَا أَنَا ذَا قَدْ جِئْتُکَ مُطِیعاً لاِءَمْرِکَ فِیما أَمَرْتَ بِهِ مِنَ الدُّعَاءِ، مُتَنَجِّزاً وَعْدَکَ فِیما وَعَدْتَ بِهِ مِنَ الاْءِجَابَةِ إِذْ تَقُولُ: ادْعُونِی أَسْتَجِبْ لَکُمْ.

«ها» للتنبیه، و مدخولها ضمیر الرفع المخبر عنه باسم الإشارة أصالةً.

و «أنا» مبتدءٌ و «ذا» خبره. و جملة «قد جئتک» بیانٌ، کأنّه لمّا قال: «ها أنا ذا» قیل له: کیف أنت؟ فقال: «قد جئتک». و لک أن تجعلها مبیّنةً من غیر تقدیر سؤالٍ.
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2- 2. قارن: نفس المصدر و المجلّد ص 407.
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و قیل: «الجملة فی محلّ نصبٍ علی الحال، و العامل فیها معنی التنبیه، أو الإشارة»؛

و قیل: «مستأنفةٌ مبیّنةٌ للجملة الأولی». 

«متنجّزاً» أی: طالبا لسرعة قضائه، لأنّ الإنجاز: الإیفاء بالوعد و إیصال الشیء معجّلاً من غیر تعلیقه علی أمرٍ. <و نصب «متنجّزاً» علی الحال کما انتصب علیها «مطیعاً»، إلاّ انّ «مطیعاً» حالٌ من فاعل «جئتک» و «متنجّزا» حالٌ من الضمیر فی «مطیعاً»؛ و هو العامل فیها. و هذه هی الحال المسمّاة بالمتداخلة. و معنی التداخل أن یکون الحال الثانیة حالاً من ضمیرٍ فی الحال الأولی؛ هذا عند من منع تعدّد الحال مع اتّحاد عاملها و صاحبها قیاساً علی الظرف _ و هو الفارسیّ و ابن عصفور و جماعةٌ _ . و أجازه الأخفش و ابن جنّیٍّ، و وافقهما جمهور المتأخّرین، فلاتداخل. غیر أنّ «متنجّزا» علی کلّ تقدیرٍ حالٌ مقدّرةٌ، و هی المستقبلة بمعنی انّ زمان عاملها قبل زمانها. و «مطیعاً» حالٌ مقارنةٌ لعاملها، لأنّ «الإطاعة» مقارنةٌ لل_ «مجیء»(1)>. 

قوله _ علیه السلام _ : «إذ تقول: «ادْعُونِی أَسْتَجِبْ لَکُمْ»(2).

«إذ»: اسم زمانٍ للماضی، و هو هنا ظرفٌ للأمر و الوعد من قوله: «أمرت به» و «وعدت به»، فهما العاملان فیها علی التنازع؛ و الفعل المستقبل بعدها ماضٍ فی المعنی، أی: إذا قلت جاء بصیغة الاستقبال لحکایة الحال الماضیة لاستحضار صورتها حتّی کأنّ الأمر و الوعد وقعا الآن بحضرته. و مثله فی التنزیل کثیرٌ، کقوله _ تعالی _ : «وَ إِذْ تَقُولُ لِلَّذِی أنْعَمَ اللَّهُ عَلَیهِ وَ أَنْعَمْتَ عَلَیهِ»(3)، «إِذْ یُغَشِّیکُمُ النُّعَاسَ»(4)، «إِذْ یَعِدُکُمُ اللَّهُ»(5)، «وَ إِذْ یَرْفَعُ إِبْرَاهِیمُ الْقَوَاعِدَ»(6). فالفعل فی کلّ ذلک مستقبلٌ لفظاً لا معنیً.

و جملة «تقول» فی محلّ جرٍّ بإضافة «إذا» لها. و الجملة المحکیّة بالقول _ أعنی: «أَسْتَجِبْ
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لَکُمْ» _ فی محلّ نصبٍ ب_ «تقول». و الآیة فی سورة المؤمن.

و اتّفق انّ المحکیّ بالقول منها هنا وقع محکیّاً بالقول فی الایة أیضاً، و هی قوله _ تعالی _ : «وَ قَالَ رَبُّکُمُ ادْعُونِی أَسْتَجِبْ لَکُمْ إِنَّ الَّذِینَ یَسْتَکْبِرُونَ عَنْ عِبَادَتِی سَیَدْخُلُونَ جَهَنَّمَ دَاخِرِینَ»(1). و قد وقع فیها الأمر بالدعاء و الوعد بالإجابة معاً(2)>.

و «الاستجابة» بمعنی: الإجابة؛ و قال تاج القرّاء: «الإجابة عامّةٌ و الاستجابة خاصّةٌ باعطاء المسؤول»؛ هکذا ذکره الفاضل الشارح(3). ثمّ نقل عن السیّد السند الداماد: «انّه ینبغی فی نظائر هذه المقامات _ مراعاةً لجادّة سنن الآداب _ إمّا الوقف علی «تقول» ثمّ البدء بقوله _ عزّ من قائل _ : «أُدْعُونِی»، و إمّا الوصل مع إظهار الهمزة المضمومة علی سبیل الحکایة من غیر إسقاطها فی الدرج و إن لم تکن هی همزة قطعٍ، لینفصل کلام الخالق عن کلام المخلوق و لایتّصل تنزیله الکریم بعبارة البشر و ألفاظ الآدمیّین»(4).

ثمّ ردّه بقوله: «أمّا ما ذکره من الوقف علی «تقول» ثمّ الإبتداء بما بعده فانّما کان یلزم لو أدّی الوصل إلی إیهام انّ کلام الخالق من جملة کلام المخلوقین(5)، أو إشتباه أحدهما بالآخر؛ کما لزم الوقف علی «قَولُهُمْ» من قوله _ تعالی _ : «فَلاَیَحْزُنْکَ قَولُهُمْ إِنَّا نَعلَمُ مَا یُسِرُّونَ وَ مَا یُعْلِنُونَ»(6)، إذ لو وصل الکلام و لم یوقف علی «قَولُهُمْ»لأوهم انّ مابعده مقول الکفّار. أمّا إذا کان کلامه _ تعالی _ محکیّاً بعد القول فلاداعی إلی الوقف أصلاً _ لعدم تصوّر فسادٍ فی الوصل _ . 

علی أنّ لزوم الوقف لیس مخصوصاً بهذه الصورة، بل هو حیث کان الوصل مغیّراً للمرام و مشنّعاً للکلام. ألا تری أنّ الوقف لازمٌ علی «مؤمنین» من قوله _ تعالی _ : «وَ مَا هُمْ بِمُؤْمِنِینَ * یُخَادِعُونَ اللَّهَ»، إذ لو وصل بقوله: «یُخَادِعُونَ اللَّهَ» توهّم انّ الجملة صفةٌ
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لقوله: «بِمُؤْمِنِینَ»، فانتفی الخداع عنهم و تقرّر الإیمان خالصاً عن الخداع، کما تقول: ما هو بمؤمنٍ مخادعٍ؛ حتّی لوتعمّد التالی الوصل و قصد هذا المعنی کفر!. 

فتحقّق انّ ما استحسنه _ قدّس سرّه _ من الوقف علی «تقول» لاوجه له، بل هو داخلٌ فی قسم الوقف الّذی نصّ القرّاء علی قبحه، لعدم تمام الکلام عنده. قال ابن الجزریّ: «الوقف ینقسم إلی اختیاریٍّ، و اضطراریٍّ؛ لأنّ الکلام إمّا یتمّ أو لا، فان تمّ کان اختیاریّاً، و إن لم یتم کان اضطراریّاً. و هو المسمّی بالقبیح، لایجوز تعمّد الوقف علیه إلاّ لضرورةٍ _ من انقطاع نفسٍ و نحوه _ لعدم الفائدة، أو لفساد المعنی»(1)؛ انتهی ملخّصاً.

فان قلت: «هذا إنّما یجری فی تلاوة القرآن المجید، و لم ینصّ أحدٌ علی اطّراده فی کلّ کلامٍ!»؛

قلت: بل هو جارٍ فی کلّ کلامٍ فصیحٍ لاسیّما الحدیث و الخطب و الأدعیة المأثورة عن أرباب العصمة _ علیهم السلام _ ، إذ بمراعاة ذلک تظهر بلاغة الکلام و نظمه و سلاسته و رونقه، و بعدمها خلاف ذلک»(2)؛ انتهی کلام الفاضل الشارح.

أقول: الحقّ مع السیّد السند، لأنّه فرقٌ بین کلام المخلوق الّذی حکاه اللّه _ تعالی _ فی تنزیله، و بین کلام اللّه الّذی حکاه المخلوق فی کلامه. فما ذکره و نقله من القرّاء جارٍ فی الأوّل دون الثانی، لأنّ الأوّل له حیثیّتان:

حیثیّة کونه کلاماً للخالق؛

و حیثیّة کونه کلاماً للمخلوق؛

فمن حیث انّه کلامٌ للخالق لافرق بینهما فی الوجود الخارجیّ، بخلاف حیثیّة کونه کلاماً للمخلوق فانّه بمجرّد الاعتبار الذهنیّ، بخلاف الثانی؛ و کلامه _ قدّس سرّه _ فی الثانی دون الأوّل. علی أنّه _ قدّس سرّه _ قال: «مراعاةً لسنن الآداب»(3)؛ فتأمّل!.
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اللَّهُمَّ فَصَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، وَ الْقَنِی بِمَغْفِرَتِکَ کَمَا لَقِیتُکَ بِإِقْرَارِی، وَ ارْفَعْنِی عَنْ مَصَارِعِ الذُّنُوبِ کَمَا وَضَعْتُ لَکَ نَفْسِی، وَ اسْتُرْنِی بِسِتْرِکَ کَمَا تَأَنَّیْتَنِی عَنِ الاْءِنْتِقَامِ مِنِّی.

«الفاء» فصیحةٌ، أی: إذا کان أمری علی ما ذکرت «فصلّ علی محمّدٍ و آله». 

و «ألقنی»: أمرٌ من باب علم یعلم.

و «الباء» للملابسة، أی: متلبّساً «بمغفرتک کما لقیتک» ملتبساً «بإقراری» بالذنوب؛ و قیل: «باقراری بالواحدانیّة»؛

و هو کما تری!.

<و «الکاف» إمّا للتعلیل عند من اثبته، أی: للقائی إیّاک بإقراری _ کقوله تعالی: «وَ اذْکُرُوهُ کَمَا هَدَاکُمْ»(1) _ ؛ أو للتشبیه، أی: ألقنی بمغفرتک لقاءً شبیهاً بلقائی لک بإقراری. و وجه الشبه حینئذٍ التخصیص، أو التحقّق، و إلاّ لزم کون المشبّه به دون المشبّه، و هو باطلٌ. و یحتمل کونها للمقارنة _ و هی الّتی تکون بمعنی مقارنة الفعلین بوجود الفعلین، نحو: أدخل کما یسلّم الإمام، و: کما قام زیدٌ قعد عمروٌ _ . و عبّر ابن هشام عن هذا المعنی ب_ «المبادرة»؛ قال: «و ذلک إذا اتّصلت ب_ «ما» فی نحو: سلّم کما تدخل، و صلّ کما یدخل الوقت»(2)(3)>.

و «المصارع»: جمع مصرع، اسم مکانٍ من صرعه صرعاً _ من باب نفع _ : إذا طرحه بالأرض. و اشتهر فی موضع سقوط القتیل، یقال: هذه مصارع القوم أی: مواضع سقوطهم قتلی. و لکن إضافتها إلی «الذنوب» لیست بهذا المعنی، بل من باب إضافة المکان إلی من أوقع فیه الفعل _ نحو: مجالس القوم _ ، أی: المواضع الّتی تصرع فیه الذنوب أربابها. و جعل
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«المصرع» مصدراً میمیّاً تکلّفٌ!.

«کما وضعت» أی: کما حططت لک نفسی؛ قال رسول اللّه _ صلّی الله علیه و آله و سلّم _ : «من تواضع للّه رفعه اللّه»(1).

و «استرنی بسَِترک» _ بکسر السین و فتحها _ أی: استر عیوبی و ذنوبی فی الدنیا و الآخرة حتّی لاأکون فضیحاً عند خلقک.

«کما تأنّیتنی». «الکاف» للتشبیه.

<و «تأنّی» فی الأمر تأنّیاً: تمهّل و تمکّث و لم یعجّل، و الإسم منه: الإناة _ علی وزن حصاة _ . و تعدیته ب_ «عن» لتضمینه معنی التجاوز؛ أی: تأنّیتنی متجاوزاً عن الإنتقام منّی(2)>.

اللَّهُمَّ وَ ثَبِّتْ فِی طَاعَتِکَ نِیَّتِی، وَ أَحْکِمْ فِی عِبَادَتِکَ بَصِیرَتِی، وَ وَفِّقْنِی مِنَ الاْءَعْمَالِ لِمَا تَغْسِلُ بِهِ دَنَسَ الْخَطَایَا عَنِّی، وَ تَوَفَّنِی عَلَی مِلَّتِکَ وَ مِلَّةِ نَبِیِّکَ مُحَمَّدٍ _ عَلَیْهِ السَّلاَمُ _ إِذَا تَوَفَّیْتَنِی.

«الثبوت» فی اللغة یجیء علی معنیین:

الدوام و الاستقرار، یقال: ثبت الشیء یثبت ثبوتاً: دام و استقرّ، فهو ثابتٌ؛

و الصحّة، یقال: ثبت الامر أی: صحّ. و یعدّی بالهمزة فیقال: أثبته و ثبّته تثبیتاً؛ و الإسم: الثَبات _ بالفتح _ .

و «النیّة»: العزم و القصد؛ و قد تقدّم الکلام علیه مستوفیً فی اللمعة العشرین. و المراد ب_ «تثبیت النیّة» علی المعنی الأوّل: إدامتها و استقرارها حتّی تصیر ملکةً للنفس؛ و علی المعنی
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1- 1. راجع: «الکافی» ج 2 ص 122 الحدیث 3، «وسائل الشیعة» ج 25 ص 274 الحدیث 31895، «مستدرک الوسائل» ج 17 ص 27 الحدیث 20650، «الأمالی» _ للطوسیّ _ ص 182 الحدیث 306.

2- 2. قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 416.




الثانی: تصحیحها بجعلها خالصةً للّه _ تعالی _ ؛ و لذلک ذهب کثیرٌ من علماء الخاصّة و العامّة إلی بطلان العبادة إذا نوی بفعلها تحصیل الثواب أو الخلاص من العقاب(1).

و «أحکم» _ بصیغة الأمر من باب الإفعال، من: أحکمت الشیء إحکاماً _ : أتقنته و منعته من الفساد.

و «البصیرة» للباطن بمثابة البصر للظاهر _ کما مرّ _ ؛ أی: أتقن فی العبادة لک عقلی و رأیی.

و «وفّقنی» أی: اهدنی و سدّدنی.

و «اللام» فی «لما» صلةٌ؛ و «ما» موصولةٌ؛ و «من الأعمال» بیانیّةٌ قدّمت علی مبیّنها _ کما تقدّم بیانه _ .

و «الأعمال»: جمعٌ محلّیً باللام، فیستغرق کلّ عملٍ.

و «الدَنَس» _ محرّکةً _ : الوسخ، و هو هنا استعارةٌ لآثار الذنوب بجامع القبح و الکراهیّة. و ذکر «الغسل» _ الملائم للدَنَس _ ترشیحٌ؛ أی: وفّقنی لعملٍ صالحٍ تغسل به وسخ الذنوب عنّی _ لقولک: «إِنَّ الْحَسَنَاتِ یُذْهِبنَ السَّیِّئَاتِ»(2) _ . <هذا إذا کانت الذنوب بین العبد و بین ربّه، فان کانت بینه و بین العباد فیعوّضهم عن ظلاماتهم و یمحو آثار تبعاتهم لدیه(3)>.

و «توفّنی علی ملّتک و ملّة نبیّک» أی: أمِتنی حالکونی علی ملّتک الّتی أنت المرسل بها و علی الملّة الّتی أرسلت رسولک بها.

و «الملّة»: الدین؛ و منه: «لایتوارث أهل ملّتین»(4) أی: دینین _ کالإسلام و الیهودیّة _ .

«محمّد» _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : عطف بیانٍ لل_ «نبیّ».
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1- 1. مضی هذا البحث تفصیلاً.

2- 2. کریمة 114 هود.

3- 3. قارن: نفس المصدر و المجلّد ص 418.

4- 4. راجع: «الکافی» ج 7 ص 142 الحدیث 1، «من لایحضره الفقیه» ج 4 ص 335 الحدیث 5723، «التهذیب» ج 9 ص 367 الحدیث 12، «الإستبصار» ج 4 ص 191 الحدیث 12، «وسائل الشیعة» ج 26 ص 15 الحدیث 32389.




و «إذا توفّیتنی»، «إذا» ظرفٌ للمستقبل متضمّنٌ معنی الشرط؛ و الجواب هنا محذوفٌ وجوباً لتقدّم ما هو جوابٌ من حیث المعنی علیه.

اللَّهُمَّ إِنِّی أَتُوبُ إِلَیْکَ فِی مَقَامِی هَذَا مِنْ کَبَائِرِ ذُنُوبِی وَ صَغَائِرِهَا، وَ بَوَاطِنِ سَیِّئَاتِی وَ ظَوَاهِرِهَا، وَ سَوَالِفِ زَلاَّتِی وَ حَوَادِثِهَا، تَوْبَةَ مَنْ لاَیُحَدِّثُ نَفْسَهُ بِمَعْصِیَةٍ، وَ لاَیُضْمِرُ أَنْ یَعُودَ فِی خَطِیئَةٍ.

أکّد _ علیه السلام _ الحکم بتوبته ب_ «انّ» الّتی لتأکید النسبة و تحقیقها للإیذان بأنّها عن إعتقادٍ جازمٍ ثابتٍ و نیّةٍ صحیحةٍ سلیمةٍ.

<و «المَُقام» بالفتح: موضع القیام؛ و بالضمّ: موضع الإقامة؛ و قد وردت الروایة بالوجهین(1)>.

و إضافة «الکبائر» إلی «الذنوب» و کذا إضافة «الصغائر» إلی الضمیر الراجع إلیها من باب إضافة الصفة إلی الموصوف.

و «الکبیرة»: ما توعّد علیه بخصوصه _ کالزنا و شرب المسکر _ . و قیل: «الکبیرة ما هی لایزول عقابه إلاّ بالتوبة»؛

و قیل: «هی سبعٌ»؛

و قیل: «بل أحد عشر»؛

و قیل: «ثمانیة عشر»؛

و قیل: «سبعون»؛

و عن ابن عبّاس: «إلی سبعمأة»؛

و قیل: «إنّ الذنوب کلّها کبائر!، لأنّ الجرأة واحدٌ، و صغر الذنب و کبره بالإضافة إلی مافوقه و إلی ما تحته. و أکبر الکبائر: الشرک، و أصغر الصغائر: حدیث النفس، و بینهما

ص : 158





1- 1. قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 420.




وسائط یصدق علیه الأمران»؛ و قد تقدّم الکلام علی ذلک مبسوطاً(1).

و «بواطن سیّئاتی» أی: سیّئاتی الباطنة _ کالحقد و الحسد _ . و قال الفاضل الشارح: «فیه تلمیحٌ إلی قوله _ تعالی _ :«وَ ذَرُوا ظَاهِرَ الاْءِثْمِ وَ بَاطِنَهُ»(2)»(3).

قیل: «المراد: ما أعلنتم و ما أسررتم»(4)؛

و قیل: «ما عملتم و ما نویتم»؛

و قیل: «ظاهر الإثم: أفعال الجوارح، و باطنه: أفعال القلوب من الکبر و الحقد و الحسد و إرادة الشرّ للمسلمین(5). و یدخل فیه الإعتقاد و الجزم و الظنّ و التمنّی و الندم علی أفعال الخیرات. و یؤخذ علیه انّ ما یوجد فی القلب قد یؤاخذ به و إن لم یقترن به عملٌ».

<و فی تفسیر علیّ بن ابراهیم(6) قال: «الظاهر من الإثم: المعاصی، و الباطن: الشرک و الشکّ فی القلب». و هو راجعٌ إلی ماقبله.

و «السیّئات»: جمع سیّئة، و هی: ما نهی عنه الشارع؛ و یقابلها الحسنة، و هی: ما ندب إلیه.

و «سوالف زلاّتی» أی: عثراتی السالفة(7)>.

و «حوادثها» أی: متجدّداتها.

<و «حدّث نفسه» بالشیء: أخطره بباله.

و «أضمر» الشیء إضماراً: عزم علیه بضمیره _ أی: قلبه و باطنه.

و «بمعصیته» أی: بشیءٍ من المعاصی؛ و کذلک القول فی «خطیئته»، أی: فی شیءٍ من
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1- 1. و لتفصیل ذلک انظر: «نورالأنوار» ص 152، حیث عدّد المحدّث الجزائریّ عشرة أقوال فی ماهیّة الکبیرة.

2- 2. کریمة 120 الأنعام.

3- 3. راجع: «ریاض السالکین» ج 4 ص 420.

4- 4. هذا قول قتادة و مجاهد و الربیع، راجع: «مجمع البیان» ج 4 ص 149.

5- 5. هذا قول الجبائیّ، راجع: نفس المصدر. و انظر أیضاً: «تفسیر القرطبی» ج 7 ص 74.

6- 6. راجع: «تفسیر القمّی» ج 1 ص 215.

7- 7. قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 421.




الخطایا، لأنّ النکرة فی سیاق النفی ظاهرةٌ فی الإستغراق، فهو کقوله _ تعالی _ : «وَ مَا اللَّهُ یُرِیدُ ظُلْماً لِلْعَالَمِینَ»(1)، أی: ما یرید شیئاً من الظلم لأحدٍ من خلقه. 

و تعدیة «العود» ب_ «فی» مع أنّ المعروف تعدیته ب_ «إلی» لتضمینه معنی الدخول؛ أی: لایضمر بأن یعود إلی فسخ التوبة داخلاً فی خطیئةٍ(2)>.

وَ قَدْ قُلْتَ _ یَا إِلآهِی! _ فِی مُحْکَمِ کِتَابِکَ إِنَّکَ تَقْبَلُ التَّوْبَةَ عَنْ عِبَادِکَ، وَ تَعْفُو عَنِ السَّیِّئَاتِ، وَ تُحِبُّ التَّوَّابِینَ، فَاقْبَلْ تَوْبَتِی کَمَا وَعَدْتَ، وَ اعْفُ عَنْ سَیِّئَاتِی کَمَا ضَمِنْتَ، وَ أَوْجِبْ لِی مَحَبَّتَکَ کَمَا شَرَطْتَ.

<«محکم کتابک» إمّا من باب إضافة الصفة إلی الموصوف _ أی: کتابک المحکم، کقوله تعالی: «کِتَابٌ أُحْکِمَتْ آیَاتُهُ»(3) _ ، و إمّا من إضافة النوع إلی جنسه، فانّ من القرآن ما هو محکمٌ و منه ما هو متشابهٌ، قال _ تعالی _ : «هُوَ الَّذِی أَنزَلَ عَلَیْکَ الْکِتَابَ مِنهُ آیَاتٌ مُحْکَمَاتٌ هُنَّ أُمُّ الْکِتَابِ وَ أُخَرُ مُتَشَابِهَاتٌ»(4).

و قوله: «إنّک تقبل التوبة و تعفو عن السیّئات» إشارةٌ إلی قوله _ تعالی _ : «وَ هُوَ الَّذِی یَقْبَلُ التَّوبَةَ عَنْ عِبَادِهِ وَ یَعْفُوا عَنِ السَّیِّئَاتِ وَ یَعْلَمُ مَا تَفْعَلُونَ»(5)(6)>.

قیل فی تفسیره: «الملوک قد لایقبلون الکرائم و العظائم من حیث الغنی و التکبّر، و قد یقبلون الیسیر الصغیر من حیث الکرم!»؛

و قیل: «الطاعة لاتستغرب من المطیعین و کذلک الزهد من الزاهدین، و إنّما الغریب التوبة من العاصین، و الکریم یقبل الحقیر ممّن لاشیء له غیره. و حکی عن بعض الأعراب انّه کان قاصداً إلی بعض الملوک یستمنحه، فاستطاب الماء فی بعض المناهل فی الطریق فملأ
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1- 1. کریمة 108 آل عمران.

2- 2. قارن: نفس المصدر و المجلّد ص 422.

3- 3. کریمة 1 هود.

4- 4. کریمة 7 آل عمران.

5- 5. کریمة 25 الشوری.

6- 6. قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 426.




مِطهرته من ذلک الماء و حمل إلی ذلک الملک، فلمّا أدخل علیه قال: جئتک بشیءٍ لیس لأحدٍ مثله، و عرض ذلک الماء و إذ هو متغیّرٌ لطول مکثه؛ فقال الملک: املؤوا مطهرته دنانیر!؛ فقال ندماؤه فیه؟!؛ فقال: جائنا الأعرابیّ بما لم یکن له غیره و لنا من هذه الدنانیر غیر ما أعطیناه، فالید له!».

و قیل: ««یَقْبَلُ التَّوبَةَ عَنْ عِبَادِهِ» تأمیلٌ و بشارةٌ، و «یَعْفُوا عَنِ السَّیِّئَاتِ» ترجیةٌ بصریح عبارةٍ، و قوله: «وَ یَعلَمُ مَا تَفعَلُونَ»تهدیدٌ بإشارةٍ؛ فعزیزٌ لایخوفک حتّی یقدم علیه مایوجب حسن الرجاء تری یحرقک؟ هیهات و کلاّ؟!»؛

و قیل: «یَعفُوا عَنِ السّیِّئَاتِ» أراد به الظالمین، و «یَستَجِیبُ الَّذِینَ آمَنُوا»(1) للمقتصدین، و «یَزِیدُهُمْ مِنْ فَضلِهِ» للسابقین؛ بقی جهنم فهو للکافرین!»(2).

و فی المجمع(3): «عن ابن عبّاس: انّ رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ حین قدم المدینة و استحکم الإسلام قالت الأنصار فیما بینهم: نأتی رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ و نقول: انّه تعرک أمورٌ، فهذه أموالنا تحکم فیها غیر حرجٍ و لامحظورٍ علیک، فأتوه فی ذلک، فنزلت: «قُلْ لاَأَسْئَلُکُمْ»(4) _ ... الآیة _ ، فقرأها علیهم و قال: تؤدّون قرابتی من بعدی. فخرجوا من عنده مسلمین لقوله؛ فقال المنافقون: إنّ هذا لشیءٌ افتراه فی مجلسه!، أراد یذلّلنا لقرابته من بعده!!؛ فنزلت: «أَمْ یَقُولُونَ افْتَرَی عَلَی اللَّهِ کَذِبا»(5)، فأرسل إلیهم فتلاها علیهم، فبکوا و اشتدّ علیهم؛ فأنزل اللّه: «وَ هُوَ الَّذِی یَقبَلُ التَّوبَةَ عَنْ عِبَادِهِ»(6) _ ... الآیة _ ، فأرسل فی إثرهم، فبشّرهم و قال: «وَ یَستَجِیبُ الَّذِینَ آمَنُوا» _ و هم الّذین
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1- 1. کریمة 26 الشوری.

2- 2. لم أعثر علی هذه الأقوال بین کتب المفسّرین، فانظر مثلاً: «تفسیر الکشّاف» ج 3 ص 469، «مجمع البیان» ج 9 ص 50، «التفسیر الکبیر» ج 27 ص 168، «التبیان» ج 9 ص 160.

3- 3. راجع: «مجمع البیان» ج 9 ص 49، مع تغییرٍ یسیر.

4- 4. کریمة 23 الشوری.

5- 5. کریمة 24 الشوری.

6- 6. کریمة 25 الشوری.




سلّموا لقوله _ ».

قوله _ علیه السلام _ : «و یحبّ التوّابین» إشارةٌ إلی قوله _ تعالی _ : «إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ التَّوَّابِینَ وَ یُحِبُّ الْمُتَطَهِّرِینَ»(1). <و «التوّاب» صیغة مبالغةٍ، و هی إمّا باعتبار الکیفیّة _ فیکون معناه: من لایعود إلی الذنب بعد التوبة أبداً _ ، و إمّا باعتبار الکمّیّة _ فیکون معناه: کثیر التوبة، أی: کلّما جدّد ذنباً جدّد توبةً _(2)< . قال ابن عطا: «یحبّ التوّابین من أفعالهم و المتطهّرین من أحوالهم، و هم القائمون مع اللّه بلاعلاقةٍ و لاسببٍ»؛

و قال محمّد بن علیٍّ: «التوّابین من توبتهم و المتطهّرین علی طهارتهم»؛

و قال أبویزید: «التوبة من الذنب واحدٌ و من الطاعة ألفٌ!»؛

و قال بعض العرفاء: «توبة العوام من الذنوب، و توبة الخواصّ من غفلة القلوب(3)، و توبة خواصّ الخواصّ من کلّ شیءٍ سوی المحبوب؛ فشتّان(4) بین تائبٍ من الزلاّت و بین تائبٍ من الغفلات و بین تائبٍ من رؤیة الحسنات. و هذا معنی قولهم: «حسنات الأبرار سیّئات المقرّبین»(5).

و قیل: «معنی: «إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ التَّوَّابِینَ وَ یُحِبُّ الْمُتَطَهِّرِینَ»: إنّه یحبّ التوّابین من النجاسات الباطنة و یحبّ المتطهّرین من النجاسات الظاهرة»؛

و قیل: ««یُحِبُّ التَّوَّابِینَ» من الکبائر، و «یُحِبُّ الْمُتَطَهِّرِینَ»من الصغائر».

و الحقّ انّ التطهیر صفة تقدیسٍ و تنزیهٍ، و هی صفته _ تعالی _ . و تطهیر العبد هو أن یمیط عن نفسه کلّ أذیً لایلیق به أن یری فیه و إن کان ذلک محموداً بالنسبة إلی غیره و هو
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مذمومٌ شرعاً بالنسبة إلیه؛ فإذا طهّر نفسه من ذلک أحبّه اللّه _ تعالی _ .

قوله: «فأقبل توبتی کما وعدت».

«الفاء» فصیحةٌ، أی: إذا کان هذا قولک فأقبل توبتی کما وعدت.

و «الکاف» إمّا للتعلیل، أو للتشبیه؛ و قد تقدّم نظیر ذلک، فتذکّر!.

و علی ذلک قوله _ علیه السلام _ : «کما ضمنت»، و: «کما شرطت» بقولک: «إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ التَّوَّابِینَ». و إنما قال: <«کما شرطت» و لم یقل: «کما قلت» أو «کما أخبرت»، إیذاناً بلزوم الجزاء و الزاماً بالإنجاز و الوفاء، إذا کان الجزاء لازماً للشرط و الشرط ملزوماً له.

فان قلت: لم قال: «و أوجب لی محبّتک» و لم یقل: و أحبّنی _ کما قال: «فأقبل توبتی و اعف عن سیّئاتی» _ ؟، و من أین فهم إیجاب شرطه _ تعالی _ لمحبّته للتوّابین حتّی عبّر بذلک؟

قلت: فهم الإیجاب من تأکید النسبة و تحقیق الحکم ب_ «إنّ» المؤکّدة فی قوله _ تعالی _ : «إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ التَّوَّابِینَ» إذا کان التأکید بها مؤذناً بتحقیق مضمونها و موجباً للجزم بحصوله و انّه واجبٌ ثابتٌ لامحالة(1)>.

وَ لَکَ _ یَا رَبِّ! _ شَرْطِی أَلاَّ أَعُودَ فِی مَکْرُوهِکَ، وَ ضَمَانِی أَنْ لاَأَرْجِعَ فِی مَذْمُومِکَ، وَ عَهْدِی أَنْ أَهْجُرَ جَمِیعَ مَعَاصِیکَ.

«الواو» إمّا إبتدائیّةٌ، أو حالیّةٌ.

و «شرطی» مبتدءٌ.

و «لک» خبرٌ مقدّمٌ علیه لإفادة التخصیص. و الإعتراض بالنداء بین المبتدء و خبره للمبالغة فی التضرّع و إظهار کمال الخضوع.

و قوله _ علیه السلام _ : «ألاّ أعود» بیانٌ للشرط.
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و تعدیة «العود» و «الرجوع» ب_ «فی» إمّا لمرادفتها «إلی» _ نحو قوله تعالی: «فَرَدُّوا أَیْدِیَهُمْ فِی أَفْوَاهِهِمْ»(1)، أی: إلی أفواههم _ ، أو لتضمینها معنی التمکّن، أو الدخول _ أی: متمکّناً أو داخلاً فی مکروهک _ . 

و «فی» من قوله _ علیه السلام _ : «فی مذمومک» <قال الرضیّ: «قیل: «فی»(2) بمعنی «إلی» فی قوله _ تعالی _ : «فَرَدُّوا أَیْدِیَهُمْ فِی أَفْوَاهِهِمْ»، و الأولی أن یقال(3): هی بمعناها و المراد التمکّن»(4)؛ انتهی.

و المراد ب_ «العهد» هنا: الیمین؛ أو الموثق _ أی: ما یوثق به _ .

و «هجَرت» الشیء هجْراً _ من باب قتل _ : ترکته و رفضته(5)>؛ و المعنی ظاهرٌ.

اللَّهُمَّ إِنَّکَ أَعْلَمُ بِمَا عَمِلْتُ فَاغْفِرْ لِی مَا عَلِمْتَ، وَ اصْرِفْنِی بِقُدْرَتِکَ إِلَی مَا أَحْبَبْتَ.

أی: انّک أعلم بما عملت من المعاصی منّی، فاغفر لی ما علمت أنت؛ هذا نظیر قول علیٍّ _ علیه السلام _ : «أللّهمّ اغفر لی ما أنت أعلم به منّی»(6).

و «صرَفته» عن الشیء و إلیه صرْفاً _ من باب ضرب _ : رددته؛ أی: اجعلنی موفّقاً لما تحبّه أنت من الأعمال الصالحة و الأخلاق المرضیّة.

اللَّهُمَّ وَ عَلَیَّ تَبِعَاتٌ قَدْ حَفِظْتُهُنَّ، وَ تَبِعَاتٌ قَدْ نَسِیتُهُنَّ، وَ کُلُّهُنَّ بِعَیْنِکَ
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الَّتِی لاَتَنَامُ، وَ عِلْمِکَ الَّذِی لاَ یَنْسَی، فَعَوِّضْ مِنْهَا أَهْلَهَا، وَ احْطُطْ عَنِّی وِزْرَهَا، وَ خَفِّفْ عَنِّی ثِقْلَهَا، وَ اعْصِمْنِی مِنْ أَنْ أُقَارِفَ مِثْلَهَا.

«تبعات»: جمع تبعة، أی: وزوٌ و بالٌ و طلبات یطلبها المظلوم عند الظالم؛ سمّیت بذلک لاتّباع صاحبها بها.

«قد حفظتهنّ» أی: تلک التبعات. و الجملة فی محلّ رفعٍ صفةٌ ل_ «تبعات».

و مثلها «قد نسیتهنّ»، أی: و تبعاتٌ أخر قد نسیتهنّ.

و «کلّهن» أی: کلّ التبعات _ محفوظةً أو منسیّةً _ ، لأنّ «کلاًّ» کما تفید استغراق أفراد التنکیر _ نحو: «کُلُّ نَفْسٍ ذَائِقَةُ الْمَوتِ»(1) _ تفید استغراق أفراد المعرّف المجموع _ نحو: «کُلُّهُمْ آتِیهِ یَومَ الْقِیَامَةِ فَرْداً»(2) _ .

و «الباء» من قوله: «بعینک» للملابسة، أی: متلبّسةً.

«بعینک الّتی لاتنام» أی: بمرأیً منک و ظاهرةٌ بیّنةٌ عندک، و ذلک لأنه _ سبحانه _ «لاَتَأْخُذُهُ سِنَةْ وَ لاَنَومٌ»(3)، و لانسیان «وَ مَا کَانَ رَبُّکَ نَسِیّاً»(4) و غیر ذلک من أسباب الغفلة _ لتنزّهه عنها _ .

و «لایَُنسی» بفتح الیاء و ضمّها.

«فعوّض منها أهلها» أی: عوّض من تلک التبعات الّتی لاأتمکّن من الخروج عنها إلی أصحابها، إمّا للعجز أو للنسیان؛ کما ورد فی الحدیث: «إنّ من کانت علیه مظلمةٌ و لم یمکنه ردّها علی صاحبها و التحلّل منه و سأل اللّه _ تعالی _ أن یقضیها عنه قضاها اللّه _ تعالی _ عنه و أرضی صاحبها عنه»(5).

قوله _ علیه السلام _ : «و احطط عنّی وزرها».
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«الحطّ»: الإسقاط، و المراد هنا: العفو _ کما قال اللّه تعالی: «وَ قُولُوا حِطَّةٌ»(1) _ .

<و مثله قوله _ علیه السلام _ : «و خفّف عنّی ثقلها»، و معنی «تخفیف ثقلها» أن لایکون علیه ثقلٌ. قال بعضهم: «و إنّما سمّیت الذنوب أوزاراً و أثقالاً لما یستحقّ علیها من العقاب العظیم»(2)>. و هذه الفقرة تأسیسٌ، لأنّ المراد من الوزر فی الأولی مایترتّب علی تلک التبعات من الإثم و القصاص؛ و بالثقل فی الفقرة الثانیة ما غمّه و همّه من أمرها، و العرب تجعل الهمّ ثقیلاً. و هو أحد الوجوه الّتی فسّر بها قوله _ تعالی _ : «وَ وَضَعنَا عَنکَ وِزْرَکَ»(3)-(4).

قیل: «و یحتمل أن یکون فی هذه الفقرة و الّتی قبلها إشارةٌ إلی حقّ اللّه _ تعالی _ ».

و اعلم! أنّ الحقوق علی خمسة أنواعٍ:

إمّا حقّ اللّه فقط _ کشرب الخمر و ترک الصلاة _ ؛

أو حقّ الناس فقط _ کأخذ مال الناس من غیر حقٍّ _ ؛

أو مشترکٌ؛

و القسم الأخیر علی ثلاثة أقسامٍ:

إمّا الغالب هو حقّ اللّه؛

أو حقّ الناس؛

أو متساویان. و قیل: «لایکون حقّ الناس فقط، لأنّ کلّ حقٍّ یکون فیه مخالفة حکم اللّه. و فی النظر الدقیق لیس حقّاً إلاّ حقّ اللّه، لأنّ حقّیّة الغیر لأجله».

قوله: «و اعصمنی من أن أقارف» أی: أکتسب مثلها.

و المراد ب_ «العصمة منها»: حسم أسبابها.
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اللَّهُمَّ وَ إِنَّهُ لاَوَفَاءَ لِی بِالتَّوْبَةِ إِلاَّ بِعِصْمَتِکَ، وَ لاَ اسْتِمْسَاکَ بِی عَنِ الْخَطَایَا إلاَّ عَنْ قُوَّتِکَ، فَقَوِّنِی بِقُوَّةٍ کَافِیَةٍ، وَ تَوَلَّنِی بِعِصْمَةٍ مَانِعَةٍ.

الضمیر فی «إنّه» للشأن. و السرّ فی تصدیر الجملة به التنبیه من أوّل الأمر علی فخامة مضمونها، مع ما فیه من زیادة التحقیق و التقدیر؛ کأنّه قیل: إنّ الشأن الخطیر هذا _ أی: لاوفاء لی بالتوبة إلاّ بعصمتک ... إلی آخره _ لأنّ نفسی «لاَءَمَّارَةٌ بِالسُّوءِ»(1)، فلو لم تحفظنی أعد إلی المعصیة و إن کنت تائباً عنها!.

و قوله _ علیه السلام _ : «و لااستمساک بی عن الخطایا إلاّ عن قوّتک» أی: لایجیء منّی حفظ نفسی الأمّارة بالسوء عن الوقوع فی المعصیة إلاّ بحفظک و قوّتک؛ لما قد عرفت فیما سبق من أنّه لاحول و لاقوّة إلاّ باللّه العلیّ العظیم.

و قوله: «لی» و «بی» متعلّقٌ کلٌّ منهما بمحذوفٍ _ و هو الخبر _ ، أی: لاوفاء کائنٌ لی.

و «لااستمساک بی» أی: لا أفی بالتوبة و لاأستمسک عن الخطایا. و الإستثناء فی الفقرتین مفرّغٌ من حالٍ عامّةٍ، و التقدیر: لا وفاء لی بالتوبة فی حالٍ من الأحوال إلاّ فی حال تلبّسی بعصمتک، و لااستمساک بی عن الخطایا فی حالٍ من الأحوال إلاّ حال صدوره عن قوّتک.

قوله _ علیه السلام _ : «فقوّنی بقوّةٍ کافیةٍ».

«الفاء» للسببیّة، أی: قوّة یکون کافیةً فی الاجتناب عن المعاصی.

و «تولّنی بعصمةٍ مانعةٍ» أی: کن لی ولیّاً فی حفظی عن الوقوع فی مهالک الذنوب؛ و قد مرّ سابقاً الحدیث المرویّ عن أبیجعفرٍ _ علیه السلام _ قال: «انّ اللّه _ عزّ و جلّ _ أوحی إلی داود _ علیه السلام _ أن ائت عبدی دانیال _ ... إلی أن قال _ : فوعزّتک و جلالک إن لم تعصمنی لعصیتک!، ثمّ لعصیتک!، ثمّ لعصیتک!»(2)؛ فتذکّر!.
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قیل: «لایذهب علیک! انّ أمثال هذه العبارات لتعلیم الأمّة، فلاتنافی العصمة»؛

أقول: التحقیق ما ذکرناه لک فی أوّل الدعاء؛ فتذکّر!.

اللَّهُمَّ أَیُّمَا عَبْدٍ تَابَ إِلَیْکَ وَ هُوَ فِی عِلْمِ الْغَیْبِ عِنْدَکَ فَاسِخٌ لِتَوْبَتِهِ، وَ عَائِدٌ فِی ذَنْبِهِ وَ خَطِیئَتِهِ، فَإِنِّی أَعُوذُ بِکَ أَنْ أَکُونَ کَذَلِکَ، فَاجْعَلْ تَوْبَتِی هَذِهِ تَوْبَةً لاَأَحْتَاجُ بَعْدَهَا إِلَی تَوْبَةٍ. تَوْبَةً مُوجِبَةً لِمَحْوِ مَا سَلَفَ، وَ السَّلاَمَةِ فِیما بَقِیَ.

<«أیّ»: اسم شرطٍ _ کما تقدّم _ ، و هو مبتدءٌ و مابعدها مزیدةٌ لتأکید إبهامٍ _ أی: و شیاعها _ .

و «عبد» مجرورٌ بإضافة «أیّ» إلیه.

و جملة «تاب إلیک» الخبر، کما هو مختار الأندلسیّ؛ قال ابن هشام: «و هو الصحیح، لأنّ اسم الشرط تامٌّ و جملة الشرط مشتملةٌ علی ضمیره. و إنّما توقّفت الفائدة علی الجواب من حیث التعلیق فقط، لا من حیث الخبریّة»(1).

و قیل: «الخبر هو جملة الجزاء، و هو المشهور، لأنّ الفائدة بها تمّت. و لإلتزامهم عود ضمیرٍ منها علی الأصحّ»؛

و قیل: «الشرط مع جزائه هو الخبر، لصیرورتهما بسبب کلمة الشرط کالجملة الواحدة».

و «الواو» من قوله: «و هو فی علم الغیب» حالیّةٌ، و «هاؤه» بالضمّ و السکون.

و «فی علم الغیب» متعلّقٌ ب_ «فاسخ».
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و «عندک» بدلٌ منه.

و «الغیب» إمّا مصدرٌ وصف به الغیب مبالغةً _ کالشهادة فی قوله تعالی:«عَالِمُ الْغَیبِ وَ الشَّهَادَةِ»(1) _ ، أو فیعلٌ خفّف _ کمیت و میّت، و هین و هیّن _ (2)>. و علی أیّ تقدیرٍ هو مایکون غائباً عن عالم الشهادة و عن مدرکات الحاسّة. و هو ینقسم إلی:

ما علیه دلیلٌ؛

و إلی ما لیس علیه دلیلٌ و برهانٌ؛ و هو الّذی أرید بقوله _ سبحانه _ : «وَ عِندَهُ مَفَاتِحُ الْغَیبِ لاَیَعلَمُهَا إِلاَّ هُوَ»(3). فللإنسان أن یعلم من الغیوب ما علیه برهانٌ بأن یهدیه اللّه _ تعالی _ إلیه بإقامة الدلائل و البراهین، أو یلهمه علیه بنور الحدس الشدید؛ کیف و قد شاع عند العلماء: «انّ الإستدلال بالشاهد علی الغائب أحد أقسام الأدلّة».

و قیل: «لفظ «الغیب» لایستعمل إلاّ فیما یجوز علیه الحضور»؛

و هو فاسدٌ!، لأنّ المتکلّمین یقولون: «هذا من باب الخلق الغائب بالشاهد» و یرویدون ب_ «الغائب»: ذات اللّه و صفاته. 

و المراد بالغیب هنا هو الثانی، و لذلک قیّده بقوله: «عندک». 

و «فسخ» البیع و العهد فسخاً _ من باب نفعه _ : نقضه.

و «الفاء» من قوله: «فإنّی» رابطةٌ لجواب الشرط، لکونه جملةً اسمیّةً.

و «أن» مصدریّةٌ؛ و هی مع مسبوکها فی محلّ جرٍّ ب_من محذوفةٍ؛ و التقدیر: أعوذ بک من أن أکون. <و حذف الجارّ مطرّدٌ مع «أن». و بعضهم یقول: «انّ نحو ذلک منصوبٌ بنزع الخافض»؛

و رجّحه الرضیّ بضعف حرف الجرّ من أن یعمل مضمراً(4)، و الأوّل هو رأی سیبویه.

ص : 169





1- 1. تکرّرت هذه الکریمة 10 مرّات فی القرآن الکریم، فانظر مثلاً 73 الأنعام.

2- 2. قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 443.

3- 3. کریمة 59 الأنعام.

4- 4. راجع: «شرح الرضی علی الکافیة» ج 4 ص 35.




و «کذلک» إشارةٌ إلی العبد المتّصف بالصفات المذکورة(1)>. و ما فیها من معنی البُعد للإیذان ببعد منزلته فی الخذلان و سوء الحال؛ و المعنی: إنّی أعوذ بک من أن أکون غیر موفٍّ بالتوبة. و هذا یدلّ علی شناعة الرجوع إلی المعصیة بعد التوبة.

و «الفاء» من قوله _ علیه السلام _ : «فاجعل» سببیّةٌ.

و «اجعل» بمعنی: صیِّر. و المنصوبان بعده مفعولان.

و جملة «لاأحتاج» فی محلّ نصبٍ صفةٌ ل_ «توبة»؛ و هی ثانی مفعولی «اجعل»، و التوبة الثانیة بدلٌ من الأولی _ بدل کلٍّ _ أو عطف بیانٍ _ عند من یری انّه یکون بلفظ الأوّل، و هم الجمهور، خلافاً لابن مالک(2) _ .

و «موجبة» من: أوجبت الشیء إیجاباً: إذا جعلته واجباً _ أی: لازماً _ ، أی: توبةً مستمرّةً ثابتةً غیر مفسوخةٍ موجبةً لمحو ما سلف من المعاصی، لأنّه إذا کان التائب راسخاً فی توبته فانّ اللّه «یَقْبَلُ التَّوبَةَ عَن عِبَادِهِ»(3)، و «یُحِبُّ التَّوَّابِینَ»(4)، و «التائب من الذنب کمن لاذنب له»(5).

و «السلامة» بالجرّ عطفٌ علی «المحو»، و بالفتح(6) علی مجموع الجارّ و المجرور؛ أی: توبةً موجبةً للسلامة، أو: موجبةً للسلامة من الذنوب فیما بقی من العمر.

اللَّهُمَّ إِنِّی أَعْتَذِرُ إِلَیْکَ مِنْ جَهْلِی، وَ أَسْتَوْهِبُکَ سُوءَ فِعْلِی، فَاضْمُمْنِی إِلَی
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1- 1. قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 445.

2- 2. انظر: «شرح ابن عقیل علی الألفیّة» ج 2 ص 221.

3- 3. کریمة 104 التوبة / 20 الشوری.

4- 4. کریمة 222 البقرة.

5- 5. راجع: «الکافی» ج 2 ص 435 الحدیث 10، «وسائل الشیعة» ج 16 ص 74 الحدیث 21016، «مستدرک الوسائل» ج 12 ص 131 الحدیث 13710، «بحارالأنوار» ج 90 ص 281.

6- 6. و هذا ضبط نسخة ابن إدریس، انظر: «نورالأنوار» ص 154.




کَنَفِ رَحْمَتِکَ تَطَوُّلاً، وَ اسْتُرْنِی بِسِتْرِ عَافِیَتِکَ تَفَضُّلاً.

<«الإعتدار»: محو أثر الذنب؛ و قال الراغب: «المعتذر هو(1) المظهر لما یحمو به الذنب. و جمیع المعاذیر لاینفکّ من ثلاثة أوجهٍ:

إمّا أن یقول: لم أفعل؛

أو یقول: فعلت لأجل کذا _ فیبیّن ما یخرجه عن کونه ذنباً _ ؛ 

أو یقول: فعلت و لاأعود. فمن أنکر و بیّن(2) کذب ما نسب إلیه فقد برءت ساحته، و إن فعل و جحد فقد یعدّ التغابی عنه کرماً؛ و إیاه قصد الشاعر بقوله:

تغابی وَ مَا بِکَ مِنْ غَفْلَةٍ لِفَرطِ الْحَیَاءِ وَ فَرطِ(3) الْکَرَمِ(4) 

و من(5) أقرّ فقد استوجب العفو لحسن(6) ظنّه بک(7)!، و إن قال: فعلت فعلت و لاأعود فهذا هوالتوبة»(8)؛ انتهی.

و المراد ب_ «الجهل» هنا: ما یدعو إلی ارتکاب الذنب _ و هو عدم التفکّر فی العاقبة _ . و سمّی «جهلاً» من حیث عدم استعمال صاحبه ما معه من العلم بالعقاب و الثواب، فکأنّه الجهل الّذی هو عدم العلم؛ و بذلک فسّر قوله _ تعالی _ : «إِنَّمَا التَّوبَةُ عَلَی اللَّهِ لِلَّذِینَ یَعمَلُونَ السُّوءَ بِجَهَالَةٍ»(9).

قال أکثر المفسّرین: «کلّ من عصی اللّه فهو جاهلٌ، و فعله جهالةٌ»(10)؛
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1- 1. الذریعة: فهو.

2- 2. الذریعة: أنبأ عن.

3- 3. الذریعة: فضل.

4- 4. البیت لابن الرومی، انظر: «محاضرات الأدباء» ج 1 ص 231.

5- 5. الذریعة: إن.

6- 6. الذریعة: بحسن.

7- 7. هیهنا حذف المصنّف قطعةً من المصدر.

8- 8. راجع: «الذریعة إلی مکارم الشریعة» ص 333.

9- 9. کریمة 17 النساء.

10- 10. کما قال الطبرسیّ فی أحد وجوه معنی الآیة: «انّ کلّ معصیةٍ یفعلها العبد جهالةٌ»؛ راجع: «مجمع البیان» ج 3 ص 42.




و قال قتادة: «اجتمع أصحاب رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ ، فرأوا انّ کلّ ذنبٍ أصابه العبد فهو بجهالةٌ _ عمداً کان أو خطأً»(1).

قال أمین الإسلام الطبرسیّ: «و هذا المعنی هو المرویّ عن أبی عبداللّه _ علیه السلام _ ، فانّه قال: کلّ ذنبٍ عمله عبدٌ و إن کان عالماً فهو جاهلٌ حین خاطر بنفسه معصیة ربّه. فقد حکی اللّه _ سبحانه _ قول یوسف فی إخوته: «هَلْ عَلِمْتُمْ مَا فَعَلتُمْ بِیُوسُفَ وَ أَخِیهِ إِذْ أَنتُمْ جَاهِلُونَ»(2)، فنسبهم إلی الجهل لمخاطرتهم بأنفسهم فی معصیة اللّه»(3)-(4)(5)>؛ انتهی.

و قیل: «الجهل هنا بمعنی: سوء الفعل، و الإعتذار منه لایأوّل کما انّ استیهاب سوء الفعل یأوّل»؛ و قد تقدّم الکلام علیه.

و «استوهبته» الشیء: سألته هبته _ أی: إعطاؤه بلاعوضٍ _ .

و «السوء» _ بالضمّ _ : اسمٌ من ساء الشیء یسوء: إذا قبح؛ أو من: ساء یسوؤه: إذا فعل به ما یکرهه. و لفظ «الاستیهاب» یدلّ علی أنّ الغرض سؤال عفوه _ تعالی _ عن قبیح الفعل أو مکروهه من غیر استحقاقٍ _ لأنّ طلب الهبة من الجواد لیس ببعیدٍ _ .

و «الکَنَف» _ بفتحتین _ : الجانب و الناحیة. و فی شرح جامع الأصول: «کنف الإنسان: ظلّه و حماه الّذی یأوی إلیه الخائف»(6). و الکلام استعارةٌ تمثیلیّةٌ، أو تصریحیّةٌ. و حاصل المعنی: اجعل مأوای فی ظلّ رحمتک و حمایتک تفضّلاً من غیر استحقاقٍ.

و نصب «تطوّلاً» و «تفضّلاً» یحتمل المصدریّة و الحالیّة و المفعول لأجله _ کما مرّ نظیر ذلک _ .

اللَّهُمَّ وَ إِنِّی أَتُوبُ إِلَیْکَ مِنْ کُلِّ مَا خَالَفَ إِرَادَتَکَ، أَوْ زَالَ عَنْ مَحَبَّتِکَ مِنْ
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1- 1. راجع: نفس المصدر و المجلّد ص 43.

2- 2. کریمة 89 یوسف.

3- 3. راجع: «القصص» _ للجزائریّ _ ص 168، و انظر: «بحارالأنوار» ج 6 ص 32، «تفسیر العیّاشی» ج 1 ص 228 الحدیث 62.

4- 4. راجع: نفس المصدر أیضاً.

5- 5. قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 447.

6- 6. لم أعثر علیه.




خَطَرَاتِ قَلْبِی، وَ لَحَظَاتِ عَیْنِی، وَ حِکَایَاتِ لِسَانِی، تَوْبَةً تَسْلَمُ بِهَا کُلُّ جَارِحَةٍ عَلَی حِیَالِهَا مِنْ تَبِعَاتِکَ، وَ تَأْمَنُ مِمَا یَخَافُ الْمُعْتَدُونَ مِنْ أَلِیمِ سَطَوَاتِکَ.

«أو أزال عن محبّتک» أی: أتوب من کلّ ما خالف، أو أزال عن مقام محبّتک، أو بعد عن محبّتک.

«من خطرات قلبی».

«من» بیانیّةٌ.

و «الخطرات»: جمع خطرة، و هی ما یخطر و یرد علی القلب ممّا لیس للعبد فیه تعمّلٌ، و یسمّی: الخاطر. قیل: «المراد من «الخطرات»: هو الإعتقادات الفاسدة و سوء الظنّ فی حقّ الناس و الحقد و الحسد و غیر ذلک من ذمائم النفوس»؛

و قیل: «الخاطر علی أربعة أقسامٍ:

ربّانیٌّ، و هو أوّل الخواطر، و هو لایخطی ء أبداً. و قد یعرف بالقوّة و التسلّط و عدم الإندفاع بالدفع؛

و ملکیٌّ، و هو الباعث علی مندوبٍ أو مفروضٍ، و بالجملة کلّ ما فیه صلاحٌ، و(1) یسمّی إلهاماً؛

و نفسانیٌّ، و هو ما فیه حظٌّ للنفس، و یسمّی هاجساً؛

و شیطانیٌّ، و هو ما یعدو إلی مخالفة الحقّ، قال اللّه _ تعالی _ : «الشَّیطَانُ یَعِدُکُمُ الْفَقرَ وَ یَأْمُرُکُمْ بِالْفَحشَاءِ»(2)، و قال النبیّ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : «لمّة الشیطان تکذیبٌ بالحقّ و إیعادٌ بالشرّ»(3)، و یسمّی وسواساً. و یعیّر بمیزان الشرع، فما فیه قربةٌ فهو من 
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1- 1. المصدر: _ و.

2- 2. کریمة 268 البقرة.

3- 3. لم أعثر علیه بألفاظه، و انظر: «مستدرک الوسائل» ج 11 ص 360 الحدیث 13261، «بحارالأنوار» ج 50 ص 39، «قوت القلوب» ج 1 ص 113.




الأوّلَین، و ما فیه کراهةٌ أو مخالفةٌ شرعاً(1) فهو من الآخرین. و یشتبه فی المباحات، فما هو أقرب إلی مخالفة النفس فهو من الأوّلَین، و ما هو أقرب إلی هویً و موافقة النفس فهو من الآخرین. و الصادق الصافی القلب الحاضر مع الحقّ سهل علیه الفرق بینهما بتیسیر اللّه و توفیقه»(2)؛ انتهی.

أقول: قد بسطنا الکلام علی تحقیق هذا المرام فی أوّل الکتاب؛ فلیرجع إلیه.

<و «لحظات»: جمع لحظة، و هی المرّة من: لحظه و لحظ إلیه لحظاً _ من باب نفع _ أی: رآه. و قیل: «هو النظر بمؤخّر العین»(3). و المراد بها ما کان خارجاً عن حدود الشریعة _ کالنظر إلی غیر محرمٍ، أو خائبة الأعین _ .

و «حکایات اللسان»: جمع حکایة، من: حکی عنه الحدیث حکایةً أی: نقله. و المراد بها ما تجاوز من القول حدود اللّه(4)> _ کالکذب و البهتان و الغیبة و الردّة و أمثال ذلک _ . و تخصیص «العین» و «اللسان» بالذکر لکثرة ذلاّتهما.

<و «توبةً» مفعولٌ مطلقٌ مبیّنٌ لنوع عامله.

و «تسلم» بمعنی: تخلص.

و «الجارحة»: واحدة الجوارح، و هی الأعضاء الّتی یعمل بها.

و «علی حِیالها» _ بالکسر _ أی: بانفرادها.

و «من تبعتک» ظرفٌ لغوٌ متعلّقٌ ب_ «تسلم»(5)>؛ و المعنی: توبةً تسلم بسببها کلّ عضوٍ من أعضائی بإنفراده من تبعاتک. و هذا یدلّ علی أنّ المراد من المعاصی عامٌّ لجمیع الحواسّ و المشاعر و الأعضاء؛ و بالجملة صرف العبد جمیع أعضائه و مشاعره و مدارکه و قواه فی
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1- 1. المصدر: شرعٍ.

2- 2. هذا کلام العارف الکاشانی، راجع: «اصطلاحات الصوفیّة» ص 130 الإصطلاح 485.

3- 3. کما عن الجوهریّ: «لحظه و لحظ إلیه أی: نظر إلیه بمؤخّر عینیه»؛ راجع: «صحاح اللغة» ج 3 ص 1178 القائمة 2.

4- 4. قارن: «ریاض السالکین» ج 4 ص 453.

5- 5. قارن: نفس المصدر و المجلّد ص 454.




غیر ما خلق لأجله و ما هو رضاء ربّه معصیةً و مخالفةً لخالقه و موجده، فلیتوسّل بتوفیقه و لیتضرّع إلی تفضّله و جوده حتّی یعصمه من ذنوبه.

<و «الأمن»: عدم توقّع مکروهٍ فی الزمان الآتی؛ و فی المصباح: «أمن زیدٌ الأسد أمناً، و أمن منه: مثل سلم وزناً و معنیً»(1).

و «المعتدون»: المتجاوزون لحدود اللّه.

و «ألیم سطواتک» أی: مولمها(2)>. و «السطوات»: جمع سطوة، من: سطا علیه و سطا به یسطو سطواً و سطوةً أی: صال علیه و قهره و اذلّه، و هو البطش _ و هو الأخذ بعنفٍ و شدّةٍ _ ؛ أی: و تسلم کلّ جارحةٍ ممّا یخاف عنه المتجاوزون عن حدود اللّه من بطشک المولم و عذابک المبرم».

أقول: مدار هذا الفصل من الدعاء علی کمال علمه و معرفته _ علیه السلام _ بإحاطة علم اللّه _ تعالی _ علی أفعاله و أعماله و علی خفایا ضمیره و خطرات قلبه و لحظات عینه، فانّ من تیقّن بأنّه یشاهد أفعاله و أعماله یجتهد فی الإعتذار و التوبة، بل من له قدمٌ راسخٌ فی المحبّة آثر أنواع المحنة، فکیف بمن شأنه العصمة! بل مرتبة جمع الجمعیّ!!، و هو _ علیه السلام _ فی مراتب الیقین فی أعلی الدرجة و فی مقام الشهود و فی منتهی المرتبة، و فی المحبّة بلغ النهایة.

اللَّهُمَّ فَارْحَمْ وَحْدَتِی بَیْنَ یَدَیْکَ، وَ وَجِیبَ قَلْبِی مِنْ خَشْیَتِکَ، وَ اضْطِرَابَ أَرْکَانِی مِنْ هَیْبَتِکَ، فَقَدْ أَقَامَتْنِی _ یَا رَبِّ! _ ذُنُوبِی مَقَامَ الْخِزْیِ بِفِنَائِکَ، فَإِنْ سَکَتُّ لَمْ یَنْطِقْ عَنِّی أَحَدٌ، وَ إِنْ شَفَعْتُ فَلَسْتُ بِأَهْلِ الشَّفَاعَةِ.

<«الفاء» للترتیب فی الذکر.

و «وحدتی» أی: إنفرادی.
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1- 1. راجع: «المصباح المنیر» ص 33.

2- 2. قارن: نفس المصدر أیضاً.




و «بین یدیک» أی: تِجاهک. و الکلام تمثیلٌ _ کما مرّ مراراً _ ، أی: کن رحیماً علی کونی وحیداً متفرّداً عندک.

و «وجیب قلبی». «وجب» القلب وجباً و وجیباً: اضطرب و خفق؛ أی: ارحم اضطراب قلبی و خفقانه من خوفک. 

و «الإضطراب»: التحرّک، و أصله: اضتراب، إلاّ أنّ «تاء» الإفتعال إذا تلت الضاد قلبت طاءً(1)>؛ أی: و ارحم اضطراب جوارحی من مهابتک و سلطنتک.

و «الفاء» من قوله: «فقد» للسببیّة، بمعنی انّ مابعدها سببٌ لما قبلها _ کقوله تعالی: «فَاخْرُجْ مِنهَا فَإِنَّکَ رَجِیمٌ»(2) _ . و المعنی: ارحم وحدتی _ ... إلی آخره _ بسبب إقامة «الذنوب لی مقام الخزی بفنائک».

و «المَُقام» بفتح المیم و ضمّها، کما مرّ فی غیر هذا المقام. 

و «الخزی»: الذلّ و الهوان للندامة و الفضیحة.

و «الفِنآء» _ بالکسر و المدّ _ : ما اتّسع أمام البیت؛ و قیل: «ما امتدّ من جوانبه»(3)؛ و المراد: ساحة کبریائه. و الکلام استعارةٌ تمثیلیّةٌ.

<و «سکَت» سکوتاً _ من باب قعد _ : صمت.

و «شفعت» فی الأمر شفعاً و شفاعةً _ من باب منع _ : طالبت بوسیلةٍ أو ذمامٍ(4)>. و فی غیر نسخة الأمّ: «تشفّعت»، و هو أربط بحسب المعنی؛ أی: إن طلبت الشفاعة فلست قابلاً للشفاعة، لکثرة ذنوبی الشنیعة. 

أقول: مدار هذا الفصل من الدعاء علی کمال الإیقان بعظمة اللّه و قدرته، لأنّ من أیقن بعظمته و کمال قدرته کان فی مقام الخوف و الدهشة و الخشوع و الخشیة، کما أنّ رسول اللّه
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_ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ من شدّة خضوعه و خشوعه للّه _ تعالی _ إذا مشی یظنّ أنّه یسقط علی الأرض!(1).

اللَّهُمَّ صَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، وَ شَفِّعْ فِی خَطَایَایَ کَرَمَکَ، وَ عُدْ عَلَی سَیِّئَاتِی بِعَفْوِکَ، وَ لاَتَجْزِنِی جَزَائِی مِنْ عُقُوبَتِکَ، وَ ابْسُطْ عَلَیَّ طَوْلَکَ، وَ جَلِّلْنِی بِسِتْرِکَ، وَ افْعَلْ بِی فِعْلَ عَزِیزٍ تَضَرَّعَ إِلَیْهِ عَبْدٌ ذَلِیلٌ فَرَحِمَهُ، أَوْ غَنِیٍّ تَعَرَّضَ لَهُ عَبْدٌ فَقِیرٌ فَنَعَشَهُ.

«شفّعت» إلیه فی فلانٍ فشفّعنی فیه تشفّعاً أی: أمضی شفاعتی فیه و قبلها. و فی نسخةٍ: «و اشفع». 

و «کرمَک» _ بالنصب _ : مفعول الفعل السابق؛ و فی نسخةٍ: «بکرمک».

و «ابسط علیّ طولک» أی: وسّع علیّ رحمتک و احسانک.

و «جلّلنی بسترک»، فی الصحاح: «جلّل الشیء تجلیلاً أی: عمّ»(2). و المعنی: أکسنی بستر رحمتک عیوبی.

<و «افعل بی فعل عزیزٍ» أصلها: افعل بی فعلاً مثل فعل عزیزٍ، فحذف الموصوف ثمّ حذف المضاف من الصفة و أناب المضاف إلیه مناب الموصوف _ علی حدّ قولهم فی ضربته ضرب الأمیر _ .

و «العزیز»: فعیلٌ من العزّة _ و هی الرفعة _(3)< ؛ أی: افعل بی مثل فعل السلطان العزیز بالنسبة إلی العبد الذلیل.

«أو غنیٍّ تعرّض له عبدٌ فقیرٌ فنعشه» أی: افعل بی فعلاً مثل فعل الغنیّ الّذی إذا صار عبدٌ
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محتاجٌ فقیرٌ متعرّضاً له بالسؤال جبر فقره.

أقول: قد تقدّم وجه صدور أمثال ذلک عنه _ علیه السلام _ ، فلانعیده خوفاً للإطالة.

اللَّهُمَّ لاَخَفِیرَ لِی مِنْکَ فَلْیَخْفُرْنِی عِزُّکَ، وَ لاَشَفِیعَ لِی إِلَیْکَ فَلْیَشْفَعْ لِی فَضْلُکَ، وَ قَدْ أَوْجَلَتْنِی خَطَایَایَ فَلْیُوءْمِنِّی عَفْوُکَ.

«الخفیر»: المجیر.

<و الظرف مستقرٌّ، و هو خبر اسم «لا».

و «منک» متعلّقٌ بمحذوفٍ، و التقدیر: لاخفیر لی یخفر منک، فحذف عامله لذکر مثله و حسنه و دفع(1) التکرار. و لاتتوهّم انّه متعلّقٌ ب_ «خفیر» المذکور، لأنّه لوکان متعلّقاً به وجب تنوینه، و الروایة إنّما جاءت بغیر تنوینٍ(2)>؛ أی: لامستخلص و لامنقذ لی من عذابک، فلیخلّصنی عزّک و لاشفیع لی إلیک فلیشفع لی فضلک».

و «وجِل» وجَلا _ من باب تعب _ : خاف، و یتعدّی بالهمزة فیقال: أوجله.

و «أمنه»: أذهب خوفه، یعنی: إنّ خطایای قد خوّفتنی منک، فعفوک یجعلنی مأموناً من عقابک.

و مدار هذه الفقرات علی الفرار من اللّه إلی اللّه؛ و قد تقدّم الکلام علیه؛ فتذکّر!.

فَمَا کُلُّ مَا نَطَقْتُ بِهِ عَنْ جَهْلٍ مِنِّی بِسُوءِ أَثَرِی، وَ لاَنِسْیَانٍ لِمَا سَبَقَ مِنْ ذَمِیمِ فِعْلِی، لَکِنْ لِتَسْمَعَ سَمَاوءُکَ وَ مَنْ فِیهَا وَ أَرْضُکَ وَ مَنْ عَلَیْهَا مَا أَظْهَرْتُ لَکَ مِنَ النَّدَمِ، وَ لَجَأْتُ إِلَیْکَ فِیهِ مِنَ التَّوْبَةِ. فَلَعَلَّ بَعْضَهُمْ بِرَحْمَتِکَ یَرْحَمُنِی لِسُوءِ مَوْقِفِی، أَوْ تُدْرِکُهُ الرِّقَّةُ عَلَیَّ لِسُوءِ حَالِی فَیَنَالَنِی مِنْهُ بِدَعْوَةٍ هِیَ أَسْمَعُ لَدَیْکَ مِنْ دُعَائِی، أَوْ شَفَاعَةٍ أَوْکَدُ عِنْدَکَ
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مِنْ شَفَاعَتِی تَکُونُ بِهَا نَجَاتِی مِنْ غَضَبِکَ وَ فَوْزَتِی بِرِضَاکَ.

«فما کلّ ما نطقت». لمّا کان المناسب لعظیم الجرم هو السکوت، تدارکه _ علیه السلام _ بأنّ هذا النطق إنّما هو لتحصیل الشفعاء، لاأنّه من باب الجهالة و التعامی عمّا وقع من الذنب.

و «لانسیان» أی: و لاذلک ناشٍ من نسیانٍ و غفلةٍ منّی لما تقدّم من فعلی الذمیم، بل ما ذکرت من سیّئات أعمالی إنّما ذکرتها «لتسمع سماؤک و من فیها» من الملائکة المقرّبین، و «أرضک و من علیها» من عبادک الصالحین. <و إسناد «السمع» إلی «السماء» و «الأرض» و عطف «من فیها» و «من علیها» علیهما ممّا یدلّ علی أنّ السمع متصوّرٌ منهما حقیقةً، إذ لو حمل إسناده إلیهما علی المجاز و إلی المعطوف علی کلٍّ منهما علی الحقیقة لزم استعمال اللفظ فی المعنی المجازیّ و الحقیقیّ معاً، و هو ممّا لامساغ له عند المحقّقین(1)>. و قد عرفت سابقاً _ فی اللمعة الأولی _ انّ لکلّ موجودٍ حیاةً و إدراکاً یلیق به و بحسبه؛ و سیجیء زیادة تحقیقٍ لهذا فی دعاء الهلال _ إنشاء اللّه تعالی _ . 

<و إنّما قال _ علیه السلام _ : «و أرضک و من علیها» و لم یقل: و من فیها، لیخرج من لایتصوّر منه السماع _ و هم الأموات، فأنّهم فی الأرض و لیسوا علیها، قال تعالی:«وَ مَا أَنْتَ بِمُسْمِعٍ مَنْ فِی الْقُبُورِ»(2) _ . و المراد ب_ «سماعهم» لذلک: سماعهم له حال اتّصاله بهم، فلایشکل باستحالته حال الدعاء.

و «ما» من قوله: «ما أظهرت لک من الندم» موصولةٌ، و هی فی محلّ نصبٍ مفعولاً به ل_ «تسمع».

و «من» بیانیّةٌ.

و «لجأ» إلیه لجأً و لجاءً _ مهموزین، من باب نفع و تعب _ : لاذ به و اعتصم؛ أی:(3)> لجأت إلیک بسببه، و ذلک الشیء هو التوبة. و قیل: «المعنی: لجأت إلیک فی أن تحفظ توبتی
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من النقض و الهدم».

و یجوز أن یکون المعنی: و لجأت إلیک من التوبة فی ذلک الذنب _ أی: لطلب التوبة عنه _ .

«فلعلّ بعضهم» أی: بعض أهل السماء و الأرض؛

«برحمتک» أی: بفضلک و إنعامک «یرحمنی لسوء موقفی»؛ فالمراد من رحمة اللّه غایة الرحمة _ من الإشفاق و الفضل _ ، و المراد من رحمة ذلک البعض معناها الحقیقیّ _ أعنی: رقّة القلب _ ؛ أو انّه سمّی إنعامه و إفضاله _ تعالی _ بالرحمة من باب المشاکلة.

«أو تدرکه الرقّة» أی: یلین قلب ذلک البعض «علیّ لسوء حالی».

قوله _ علیه السلام _ : «فینالنی منه بدعوةٍ هی أسمع لدیک من دعائی». 

«الفاء» سببیّةٌ.

و «ینالَنی» _ بنصب اللام _ : جوابٌ للترجّی بعد الفاء؛ و: نلته بخیرٍ أناله _ من باب تعب _ نیلاً: أصبته.

<و «الدعوة»: المرّة من الدعاء.

و «أسمع»: أفعل تفضیلٍ، یجوز أن یکون للفاعل، و بناؤه من ذی الزیادة قیاسٌ عند سیبویه _ کما تقدّم _ ؛ و یجوز أن یکون للمفعول _ کأشهر و أشغل، أی: أشدّ مسموعیّةً لدیک _ . و مجیئه للمفعول مقصورٌ علی السماع، فیکون من جملة الألفاظ المسموعة فیه، لأنّه _ علیه السلام _ أفصح العرب فی زمانه، و یکون من الشاذّ الفصیح. و الجملة من قوله: «هی أسمع» فی محلّ جرٍّ صفةٌ ل_ «دعوة».

و «أو» لأحد الأمرین.

و «لدیک» أی: عندک؛ و هی هنا للقرب المعنویّ.

و «أوکد» أی: أقوی و أثبت، من: وکد الأمر یکد وکوداً أی: قوی و ثبت. و ضمّه فی الروایة المشهورة علی أنّه خبر مبتدءٍ محذوفٍ _ أی: شفاعةٌ هی أوکد _ ، و بفتح الدال صفة
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«شفاعة»، لأنّه غیر منصرفٍ(1)>. 

و الجملة من قوله _ علیه السلام _ : «تکون بها نجاتی من غضبک» إمّا استینافیّةٌ لامحلّ لها من الإعراب _ کأنّه سئل: ما یکون بتلک الدعوة أو الشفاعة إذا نلت بها؟ فقال: تکون بها نجاتی. 

و وحّد الضمیر فی «بها» و لم یقل بهما، لأنّ «أو» لأحد الشیئین، کأنّه قیل: تکون بإحداهما نجاتی، کقوله تعالی: «وَ مَنْ یَکْسِبْ خَطِیئَةً أَو إِثْماً ثُمَّ یَرمِ بِهِ بَرِیئاً»(2)، و قوله تعالی: «وَ مَا أَنْفَقْتُمْ مِنْ نَفَقَةٍ أَو نَذَرْتُمْ مِن نَذْرٍ فَإِنَّ اللَّهَ یَعْلَمُهُ»(3)، «وَ إِذَا رَأَوا تِجَارَةً أَو لَهْواً انفَضُّوا إِلَیهَا»(4)، فوحّد الضمیر لاتّحاد المرجع بناءً علی کون العطف بأو؛ لکنّه راعی فی الآیتین الأولیین القرب فأعاد الضمیر مذکّراً، و فی الآیة الأخیرة الأوّلیّة فأعاده مؤنّثاً. و أمّا قوله تعالی: «إِنْ یَکُنْ غَنِیّاً أَو فَقِیراً فَاللَّهُ أَولَی بِهِمَا»(5)؛ فقال الزمخشریّ فی الکشّاف: «فان قلت: لم ثنّی الضمیر فی «أَولَی بِهِمَا» و کان حقّه أن یوحّد _ لأنّ قوله: «إِنْ یَکُنْ غَنِیّاً أَو فَقِیراً» فی معنی: إن یکن أحد هذین؟ _

قلت: قد رجع الضمیر إلی ما دلّ علیه قوله: «إِنْ یَکُنْ غَنِیّاً أَو فَقِیراً»، لا إلی المذکور، فلذلک ثنّی و لم یفرد، و هو جنس الغنیّ و جنس الفقیر، کأنّه قال: فاللّه أولی بجنس الغنیّ و الفقیر، أی: بالأغنیاء و الفقراء»(6)؛ انتهی.

لکن قال صاحب التقریب: «فیه نظرٌ! لأنّ سؤال التثنیة باقٍ، إذ التقدیر حینئذٍ: إن یکن أحد هذین الجنسین»؛

و أجاب صاحب الکشف: «إنّ أو غیر داخلةٍ علی الجنسین حتّی یبقی السؤال» _ ؛

و إمّا نعتیّةٌ فتکون فی محلّ جرٍّ نعتاً ل_ «دعوة» أو «شفاعة» _ أی: لإحداهما _ ، لمکان
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العطف ب_ «أو»، کأنّه قیل: فینالنی بواحدةٍ منهما تکون نجاتی بها(1)؛ هکذا ذکره الفاضل الشارح.

و أنت إذا تذکّرت ما قلناه لک فی أوّل الدعاء قدرت علی دفع ما یتوهّم من انّ هذا الفصل من الدعاء غیر لائقٍ بمن شأنه العصمة؛ فتبصّر!.

اللَّهُمَّ إِنْ یَکُنِ النَّدَمُ تَوْبَةً إِلَیْکَ فَأَنَا أَنْدَمُ النَّادِمِینَ، وَ إِنْ یَکُنِ التَّرْکُ لِمَعْصِیَتِکَ إِنَابَةً فَأَنَا أَوَّلُ الْمُنِیبِینَ، وَ إِنْ یَکُنِ الاْءِسْتِغْفَارُ حِطَّةً لِلذُّنُوبِ فَإِنِّی لَکَ مِنَ الْمُسْتَغْفِرِینَ.

«الندم» قیل: «تمنّی الإنسان أنّ ما وقع منه لم یقع، و یقال بالفارسیّ: «پشیمانی»؛

و قیل: «ندم یندم ندماً و ندامةً: إذا فعل شیئاً ثمّ کرهه»؛ و فی الحدیث: «الندم توبةٌ»(2).

و «الإنابة»: الرجوع إلی اللّه بالتوبة.

و «المنیبین» أی: التائبین المقبلین علیک. 

<و «حِطّة» _ بالکسر _ : فعلةٌ من الحطّ بمعنی: الوضع _ کالجلسة من الجلوس، و الرکبة من الرکوب _ ؛ و فی النهایة فی قوله _ علیه السلام _ : «من ابتلاه اللّه فی جسده فهو له حِطّةٌ»(3): «أی: تحطّ عنه خطایاه و ذنوبه، و هی فعلةٌ من حطّ الشیء یحطّه: إذا أنزله و ألقاه»(4).

فان قلت: «إن الشرطیّة تختصّ بالمستقبل المشکوک وقوعه _ نحو: إن تکرمنی أکرمک _ ، و کون الندم للتوبة توبةً و الترک للمعصیة إنابةً و الاستغفار حطّةً أمرٌ مجزومٌ مقطوعٌ به، فما وجه هذا الشرط؟
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قلت: قد تستعمل إن الشرطیّة فی مقام الجزم أیضاً لنکتةٍ، قال الطیبیّ فی التبیان: «قد تستعمل إن فی الجزم إمّا للإحتیاط _ کما إذا سُئل العبد عن سیّده هل هو فی الدار؟ و هو یعلم انّه فیها، فیقول: إن کان فیها أخبرک، فیحتاط بالتجاهل خوفاً من السیّد _ ؛ و إمّا لتقریر وقوع الجزاء و تحقّقه _ نحو قول السلطان لمن هو تحت قهره: إن کنت سلطاناً انتقمت منک _ »(1)؛ انتهی کلامه ملخّصاً. و النکتة فی عبارة الدعاء إمّا الإحتیاط _ و هو ظاهرٌ _ ، و إمّا تقریر وقوع الجزاء و تحقّقه حیث علّق ندمه و إنابته و استغفاره بکینونة الندم توبةً و ترک المعصیة إنابةً و الاستغفار حطّةً، و ذلک أمرٌ محقّقٌ ثابتٌ بالنصّ و الإجماع، فکان المعلّق بها محقّقاً ثابتاً مثلها(2)>.

قال بعض أرباب القلوب: «التائبون المنیبون علی أنواعٍ: تائبٍ یتوب من الذنوب و السیّئات؛ و تائبٍ یتوب من الزلل و الغفلات؛ و تائبٍ یتوب من رؤیة الحسنات و مشاهدة الطاعات!».

اللَّهُمَّ فَکَمَا أَمَرْتَ بِالتَّوْبَةِ، وَ ضَمِنْتَ الْقَبُولَ، وَ حَثَثْتَ عَلَی الدُّعَاءِ، وَ وَعَدْتَ الاْءِجَابَةَ، فَصَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، وَ اقْبَلْ تَوْبَتِی، وَ لاَتَرْجِعْنِی مَرْجِعَ الْخَیْبَةِ مِنْ رَحْمَتِکَ، إِنَّکَ أَنْتَ التَّوَّابُ عَلَی الْمُذْنِبِینَ، وَ الرَّحِیمُ لِلْخَاطِئِینَ الْمُنِیبِینَ.

و «حثثت» أی: رغّبت و حرّصت «علی الدعاء».

و «وعدت الإجابة» بقولک: «أُدْعُونِی أَسْتَجِبْ لَکُمْ»(3).

یقال: «رجع» یرجع رجوعاً _ من باب ضرب _ أی: انصرف، و یتعدّی بنفسه فی اللغة الفصحی، فیقال: رجعته عن الشیء رجعاً و مرجعاً _ کمقعد و منزل _ أی: صرفته و رددته؛
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3- 3. کریمة 60 غافر.




و بها جاء التنزیل، قال اللّه _ تعالی _ : «فَإِنْ رَجَعَکَ اللَّهُ». و هذیلٌ تعدّیه بالألف فتقول: أرجعته. أی: لاتردّنی رجوع «الخیبة» و الحرمان «من رحمتک» الّتی «وَسِعَتْ کُلَّ شَیْءٍ»(1).

«إنّک أنت التوّاب» أی: قابل التوبة، لأنّ المبالغة لایتصوّر هناک إلاّ مع قبول التوبة علی المذنبین بالتضمین، أی: أنت قابل التوبة حالکونک متفضّلاً علی العاصین.

و «الرحیم» صفة مشبهةٍ مبنیّةٍ، أو صیغة مبالغةٍ؛ و قد تقدّم الکلام علیه فی اللمعة الأولی.

«للخاطئین المنیبین» أی: المقصّرین الراجعین إلیک. قیل: «و هذا لایدلّ علی عدم العفو و التفضّل علی غیر الراجعین، لأنّ إثبات الشیء لاینفی ماعداه؛ أو الرحمة للراجعین علی سبیل الوجوب _ أی: عدم انفکاک القبول من التوبة _ و العفو و الرحمة لغیر التائب علی سبیل التفضّل، و کان فی مشیّته _ کما قال اللّه تعالی: «وَ آخَرُونَ مُرْجَونَ لاِءَمرِ اللَّهِ إِمَّا یُعَذِّبُهُمْ أَو یَتُوبُ عَلَیهِمْ»(2) _ .

اللَّهُمَّ صَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، کَمَا هَدَیْتَنَا بِهِ، وَ صَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، کَمَا اسْتَنْقَذْتَنَا بِهِ، وَ صَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، صَلاَةً تَشْفَعُ لَنَا یَوْمَ الْقِیَامَةِ وَ یَوْمَ الْفَاقَةِ إِلَیْکَ.

«الصلاة» من اللّه _ تعالی _ الرحمة.

و «الکاف» تعلیلیّةٌ، أو تشبیهیّةٌ.

و المراد ب_ «الهدایة» هنا: الدعوة إلی الحقّ؛ أی: ارحم علی محمّدٍ و آله _ صلوات اللّه علیه و علیهم _ بدلاً عن هدایته إیّانا.

و «کما استنقذتنا به» أی: مثل ما خلّصتنا و نجّیتنا بوسیلة هدایته _ صلّی اللّه علیه و آله
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و سلّم _ عن ظلمة الکفر.

و «یوم الفاقة إلیک» أی: یوم الإحتیاج إلیک. 

فان قیل: إنّ إحتیاج الممکن إلی الواجب فی کلّ آنٍ _ لما قد عرفت سابقاً من أنّ الممکن کما یحتاج إلی العلّة الموجدة فکذلک یحتاج إلی العلّة المبقیة فی کلّ آنٍ _ ، فالتخصیص ب_ «یوم الإحتیاج» لماذا؟

قلت: لأنّ بعض الأیّام فی بادی ء الرأی اشدّ إحتیاجاً من بعضٍ آخر؛ 

و یحتمل أن یکون المراد من «الیوم»: الوقت و الحین، فانّ العرب قد تطلق الیوم و ترید الوقت و الحین.

إِنَّکَ عَلَی کُلِّ شَیْءٍ قَدِیرٌ، وَ هُوَ عَلَیْکَ یَسِیرٌ.

هذه جملةٌ مستأنفةٌ لتعلیل الدعاء، فانّ کمال قدرته علی جمیع الأشیاء موجبٌ لقدرته _ عزّ و جلّ _ علی إجابة دعائه و إنجاح مأموله و رجائه.

و «هو علیک یسیرٌ» أی: ما ذکرنا _ من الرحمة و الشفاعة _ فی حقّنا علیک سهلٌ یسیرٌ، لاصعبٌ عسیرٌ.

*** 

هذا آخر اللمعة الحادیة و الثلاثین من لوامع الأنوار العرشیّة فی شرح الصحیفة السجّادیّة؛ قد وفّقنی اللّه _ تعالی _ لإتمامها فی یوم الأحد لإحدی عشرةٍ خلت من جمادی الثانی سنة إحدی و ثلاثین و ألفٍ من الهجرة النبویّة _ علیه آلآف التحیّة _ .
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اللمعة الثانیة و الثلاثون فی شرح الدعاء الثانی و الثلاثین
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بسم اللّه الرحمن الرحیم 

الحمد للّه الّذی فرض علی نفسه غفران الذنب لمن اعترف به و ندم عنه کرماً و جوداً، و أنزل علی رسوله«وَ مِنَ اللَّیلِ فَتَهَجَّدْ بِهِ نَافِلَةً لَکَ عَسَی أَنْ یَبْعَثَکَ رَبُّکَ مَقَاماً مَحْمُوداً»(1). و الصلاة و السلام علی الحقیقة المحمّدیّة الّتی جعلها علی العالمین ظلاًّ ممدوداً، و علی آله و أهل بیته الّذین جعل فضائلهم علی العالمین مشهوداً.

و بعد؛ فیقول المقرّ بذنبه عند ربّه، السائل عنه _ سبحانه _ التوفیق لعبادته من واجباته و سننه سیّما صلاة اللیل الحقیقیّة، محمّد باقر بن السیّد محمّد من السادات الموسویّة: هذه اللعمة الثانیة و الثلاثون من لوامع الأنوار العرشیّة فی شرح الصحیفة السجّادیّة _ صلّی اللّه علیه و علی آبائه و أبنائه صلاةً غیر متناهیةٍ _ .

وَ کَانَ مِنْ دُعَائِهِ _ عَلَیْهِ السَّلاَمُ _ بَعْدَ الْفَرَاغِ مِنْ صَلاَةِ اللَّیْلِ لِنَفْسِهِ فِی الاْءِعْتِرَافِ بِالذَّنْبِ.

<«صلاة اللیل» فی الأخبار تطلق تارةً علی الرکعات الثمان، و أخری علی الإحدی عشر بإضافة رکعتی الشفع و الوتر، و أخری علی الثلاث عشرة بإضافة نافلة الفجر؛ و علی
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1- 1. کریمة 79 الإسراء.




هذا فیحتمل قراءة الدعاء بعد کلٍّ منها و إن جزم شیخنا البهائیّ بالأخیر فی المفتاح(1)(2)> تبعاً للشیخ فی المصباح(3). فلونذر قرائته أو قراءة غیره بعد صلاة اللیل برءت ذمّته بعد کلٍّ منها ما لم یقصد معیّناً.

و «اعترف بذنبه» اعترافاً: أقرّ به. و قد تقدّم توجیه إعتراف المعصومین _ علیهم السلام _ بالذنوب؛ فتذکّر!.

اللَّهُمَّ یَا ذَا الْمُلْکِ الْمُتَأَبِّدِ بِالْخُلُودِ. وَ السُّلْطَانِ الْمُمْتَنِعِ بِغَیْرِ جُنُودٍ وَ لاَأَعْوَانٍ. وَ الْعِزِّ الْبَاقِی عَلَی مَرِّ الدُّهُورِ وَ خَوَالِی الأَعْوَامِ وَ مَوَاضِی الأَزمَانِ وَ الأَیَّامِ.

«أللّهمّ» قد تقدّم الکلام فیه.

و «ذا الملک» أی: صاحبه. و وزن «ذو»: <فَعَل _ بفتح الفاء و العین _ ، بدلیل مؤنّثه و هو ذات، و أصلها: ذوات _ کنواة _ لقولهم فی مثنّاها: ذواتا، فحذفت العین فی «ذات» لکثرة الإستعمال. و اللام محذوفةٌ فی جمیع متصرّفات «ذو» إلاّ فی ذوات و ذواتا. و لامه یاءٌ، لأنّ عینه واوٌ _ بدلیل ذوات _ ؛ و باب طویت أکثر من باب القوّة، و الحمل علی الأغلب أولی(4)>. فما قاله الخلیل من انّ وزن «ذا»: فعْل _ بسکون العین(5) _ ؛

فاسدٌ!، لأنّه لو کانت کذلک لکانت زیه کطیه. و الفرق بین ذو و صاحب: انّ ذو تقتضی
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تعظیم ما أضیفت إلیه و الموصوف بها، بخلاف صاحب فیها.

و «الملک» یطلق علی السلطنة؛ و علی المملکة. و مملکته _ تعالی _ عبارةٌ عن العالم و سلطنته _ تعالی _ علیه ظاهرٌ، لأنّه معلولٌ له مقهورٌ تحت تصرّفه _ جلّ شأنه _ .

و «المتأبّد» _ بالباء الموحّدة، الّذی هو اسم فاعلٍ من باب التفعیل، یقال: تأبّد الشیء تأبّداً: بقی علی الأبد _ بکسر الدال: صفةٌ لل_ «ملک»، و بفتحها: صفةٌ ل_ «ذا» بمعنی: صاحب. <و فی روایةٍ: «المتأبَّد» _ بفتح الباء، اسم مفعولٍ من تأبّده تأبّداً بمعنی: أبّده تأبیداً _ . قال الفارابیّ: «من وجوه باب تفعّل مایکون(1) داخلاً علی التفعیل، کالتقسّم بمعنی التقسیم، و التقطّع بمعنی التقطیع؛ قال اللّه _ تعالی _ : «فَتَقَطَّعُوا أَمْرَهُمْ بَینَهُمْ»(2)»(3). و فی الصحاح: «تقسّمهم الدهر فتقسّموا أی: فرّقهم فتفرّقوا، و التقسیم: التفریق»(4)؛ انتهی.

و ما وقع فی بعض الحواشی(5) _ من: انّه بالفتح اسم مکانٍ، أی: موضع الأبد و الأبدیّة _ ؛

فلایخفی ما فیه!(6)>؛ علی أنّ الفتح لیس فی نسخة الأمّ، فلااعتبار به.

و «الخلود»: دوام البقاء، قال الزمخشریّ: «الخلد: الثبات و الدوام و البقاء اللازم الّذی لاینقطع، قال اللّه _ تعالی _ : «وَ مَا جَعَلْنَا لِبَشَرٍ مِن قَبْلِکَ الْخُلْدَ أَ فَإِنْ مِتَّ فَهُمُ الخَالِدُونَ»(7)»(8)؛ انتهی. و قد تقدّم الکلام فیه.

و «الباء» للملابسة، أی: متلبّساً بالخلود.

فان قلت: ظاهر هذه الفقرة یدلّ علی تأبید الملک و خلوده، و یلزم منه قدم الحوادث و تأبیدها؛ فما التوجیه فی ذلک؟
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و أیضاً: ما المراد ب_ «الملک المتأبّد بالخلود»؟ أ معنی السلطنة أم معنی الملکة؟

قلنا: قد حقّقنا لک سابقاً انّ ذاته _ تعالی _ حقیقة الوجود بلاحدٍّ، و حقیقة الوجود لایشوبه عدمٌّ، فلابدّ أن یکون بها وجود کلّ الأشیاء و أن یکون هو وجود الأشیاء کلّها، إذ لوکانت تلک الذات وجود الشیء بعینه أو الأشیاء بأعیانها و لم یکن وجود شیءٍ آخر أو أشیاء أخری لم یکن حقیقة الوجود؛ و قد فرضناها حقیقة الوجود _ إذ حقیقة الشیء و صرفه لایتعدّد. کالانسان مثلاً، فانّه لایمکن أن یتعدّد من حیث هو إنسانٌ، و لیس التعدّد فی زیدٍ و عمروٍ إلاّ بأمرٍ خارجٍ عن حقیقة الإنسانیّة _ . فحقیقة الوجود لایتعدّد إلاّ بشیءٍ خارجٍ. و لکن الخارج لیس إلاّ العدم _ إذ المعانی و المهیّات ثابتةٌ _ ، و العدم لیس بشیءٍ ثابتٍ؛ فثبت أن لاتعدّد فی الوجود إلاّ من جهة الأعدام و النقائص. فاذن لمّا کان واجب الوجود محض حقیقة الوجود الصرف الّذی لا أتمّ منه فلاخارج عنه إلاّ النقائص العدمیّة و الأعدام، فهو کلّ الذوات و لاتشذّ عنه شیءٌ من الموجودات من حیث کونه موجوداً، بل من حیث کونه ناقصاً أو معدوماً؛ فهو _ سبحانه _ کلّ الوجود و کلّه الوجود. فکلّ ما یوجد فی غیره ففیه علی وجهٍ أعلی و أشرف _ کما عرفت مراراً _ .

و کثرة الأشیاء و اختلافاتها النوعیّة و العددیّة إنّما هی لأجل النقائص و القصورات، فلوفرض انّ الأشیاء بلغت إلی کمالاتها و غایاتها صارت کلّها واحدةً محضةً. فهو مع غایة أحدیّته لم یخرج منه شیءٌ. 

فکما لایوجب کثرة الأشیاء کثرةً فیه _ تعالی _ فکذلک لایلزم من تغیّرها تغیّرٌ فیه _ سبحانه _ ، فملکه دائمٌ و سلطنته أبدیٌّ؛ و لایلزم شیءٌ من المفاسد. 

و قد عرفت مراراً کثیرةً انّ الحقیقة الواحدة تختلف آثارها و أحکامها بحسب المواطن و المواقف المتعدّدة، و انّ ما هو بحسب کلّ موقفٍ و موطنٍ مقصورٌ علیه مسلوبٌ عن الآخر، فان أردت بالملک و السلطنة ما هو بحسب عالم الشهادة فهو مسلوبٌ عنه _ تعالی _ بالضرورة فی المرتبة الألوهیّة، و إن أردت ما هو بحسب المرتبة الألوهیّة فهو ثابتٌ له بالضرورة الأزلیّة. و سیجیء عن قریبٍ تحقیق القول فی «أنّ العالم یسبقه عدمٌ زمانیٌّ»
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ماذا؟؛ هکذا یجب أن یحمل کلامه _ علیه السلام _ ، لا علی ما حمله الشارحون!.

قال الفاضل الشارح: «فان قلت: ما المراد ب_ «الملک المتأبّد بالخلود؟»، أ معنی السلطنة أم معنی المملکة؟

قلت: کلٌّ من المعنیین محتملٌ، فإن حملناه علی معنی السلطنة فوجه اتّصافها بالخلود أنّ سلطنته _ تعالی _ بعلمه و قدرته علی الممکنات عند أصحاب العصمة _ علیهم السلام ، سواءٌ أوجد الممکنات أم لا _ ، فهی لم تزل و لاتزال؛ و إن حملناه علی معنی المملکة فخلودها باعتبار انّه _ تعالی _ لمّا لم یکن زماناً و لازمانیّاً و لامکاناً و لامکانیّاً و لاامتداد فیه کانت نسبته إلی ملکه _ و هو الموجودات العینیّة _ قبل إنشائها و بعد فنائها نسبةً واحدةً لاتقدّم و لاتأخّر فیها، بل کلّها حاضرةٌ عنده لا باعتبار انّها کانت فی الأزل أو تکون معه فیما لایزال _ لبطلان ذلک _ ، بل باعتبار انّه لایجری فیه زمانٌ و أحکامه، و انّ نسبته إلی الأزل و الأبد و الوسط واحدةٌ. فالعقل الصحیح إذا تجرّد عن شبهات الأوهام و لواحق الزمان و لاحظ انّه لاامتداد فی قدس وجود الحقّ یحکم حکماً جازماً بأنّه _ تعالی _ لایخلو من الملک قبل إنشائه و بعد فنائه.

هکذا قرّره بعض المحقّقین من أصحابنا المتأخّرین فی بیان قول أمیرالمؤمنین _ علیه السلام _ فی خطبته الطالوتیّة: «و لاکان خلوّاً من الملک قبل إنشائه و لایکون خلوّاً منه بعد ذهابه»(1)-(2). 

ثمّ ذکر من بعض أرباب العرفان تقریراً آخر فی بیان ذلک بما حاصله: «انّ المکان و المکانیّات بأسرها بالنسبة إلیه _ تعالی _ کنقطةٍ واحدةٍ فی معیّة الوجود، و الزمان و الزمانیّات بآزالها و آبادها کان واحدٌ عنده، و الموجودات کلّها _ : شهادیّاتها و غیبیّاتها _ کموجودٍ واحدٍ فی الفیضان عنه، «مَا خَلْقُکُمْ وَ لاَبَعْثُکُمْ إِلاَّ کَنَفْسٍ وَاحِدَةٍ»(3)، و إنّما التقدّم 
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1- 1. راجع: «بحارالأنوار» ج 28 ص 239، و انظر أیضاً: «الکافی» ج 1 ص 88 الحدیث 3.

2- 2. راجع: «ریاض السالکین» ج 5 ص 14.

3- 3. کریمة 28 لقمان.




و التأخّر و التجدّد و التصرّم و الحضور والغیبة فی هذه کلّها بقیاس بعضها إلی بعضٍ؛ و فی مدارک المحبوسین فی مطمورة الزمان المسجونین فی سجن المکان، لاغیر!.

و لعلّ من لم یفهم بعض هذه المعانی فیصول و یرجع فیقول: کیف یکون وجود الحادث فی الأزل؟، أم کیف یکون المتغیّر فی نفسه ثابتاً عند ربّه؟، أم کیف یکون الأمر المتکثّر المتفرّق وحدانیّاً جمعیّاً؟، أم کیف یکون الأمر الممتدّ _ أعنی: الزمان _ واقعاً فی غیر الممتدّ _ أعنی: الأزمان _ مع التقابل الظاهر بین هذه الأمور؟

فلنمثّل بمثالٍ حسّیٍّ یکسر سورة استبعاده، فانّ مثل هذا المعترض لم یتجاوز بعد درجة الحسّ و المحسوس!. فلیأخذ شیئاً ممتدّاً کحبلٍ أو خشبٍ مختلف الأجزاء فی اللون، ثمّ لیمرره فی محاذات نملةٍ أو نحوها _ ممّا تضیق حدقته عن الإحاطة بجمیع ذلک الإمتداد _ ، فانّ تلک الألوان المختلفة متعاقبةٌ فی الحضور لدیها تظهر لها شیئاً فشیئاً واحدٌ بعد آخر لضیق نظرها و متساویةٌ فی الحضور لدیه، یراها کلّها دفعةً لقوّة إحاطة نظره و سعة حدقته؛ «وَ فَوقَ کُلِّ ذِی عِلْمٍ عَلِیمٌ»(1)»(2)؛ انتهی کلام بعض أرباب العرفان بما نقله الفاضل الناقل.

و هو ماذکره القوم فی باب علم اللّه بالجزئیّات بما هو جزئیٌّ؛ و قد ذکره صاحب المحاکمات(3)؛ و ردّه المحقّق الخوانساریّ فی حاشیته علی شرح الإشارات، فقال: «فیه انّه مجرّد خیالٍ و محض هوسٍ لاحقیقة له أصلاً!، لأنّ ألوان الحبل و الأمکنة أمورٌ موجودةٌ معاً، بخلاف أجزاء الزمان و ماوقع فیها، لأنّها لیست بموجودةٍ، بل یعدم و یوجد.

فان قلت: مامعنی لإنعدام(4) أجزاء الزمان و ما وقع فیها إلاّ انّها لیست موجودةً فی أجزاء أخری _ لا أنّها لیست موجودةً فی الواقع، إذ وجودها فی الواقع متحقّقٌ ألبتّة و لایمکن أن یرتفع منه، فلیس عدمها إلاّ أنّها لیست فی الأجزاء الأخری؛ کما انّ المکان أیضاً لیس فی
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1- 1. کریمة 76 یوسف.

2- 2. راجع: «ریاض السالکین» ج 5 ص 15.

3- 3. راجع: «الإلهیّات من المحاکمات» ص 398، «المحاکمات» المطبوع بذیل شرح الطوسی علی الإشارات و التنبیهات ج 3 ص 308.

4- 4. المصدر: إنعدام.




مکانٍ آخر _ ؛

قلت: نعلم بدیهةً انّ الأجزاء الماضیة و المستقبلة من الزمان معدومةٌ فی الواقع، و مایقال فی مقابله _ کالشبهة الّتی فی الضروریّات _ لایستحقّ الإلتفات إلیه!. کیف و لوکان عدمها مجرّد ما ذکرته(1) لکان یجب أن لانری أجزاء الزمان و ماوقع فیها الّذی کنّا موجوداً فیه و الزمان الّذی نکون موجوداً فیه معاً کلاًّ فی وقته!؛ غایة الأمر أنّا لانری(2) أجزاء الزمان الّذی لم نکن(3) موجوداً فیه. و الباری _ تعالی _ لمّا کان موجوداً أزلاً و أبداً کان یری(4) أجزاء الزمان من أوّله إلی آخره _ إذ نسبتنا إلی الزمان الّذی هو ظرف وجودنا کنسبته _ تعالی _ إلی جمیع الأزمنة _ ؛ فلم لانری جمیع أجزاء الزمان کلاًّ فی وقته.

و لو قیل: هذا کما انّا لانری أجزاء الأمکنة جمیعاً لأنّا مکانیّون، بخلافه _ تعالی، لأنّه لتجرّده عن المکان یری جمیعه _ .

قیل: ما معنی کوننا زمانیّاً؟ إن(5) أرید به انطباقنا علی الزمان _ کالحرکة _ فلیس کذلک!؛

و إن(6) أرید مقارنتنا معه فی الوجود فی الواقع فذلک حاصلٌ فی حقّه _ تعالی _ أیضاً!؛

أو أرید انّ للزمان مدخلاً فی وجودنا فظاهرٌ انّ هذا المعنی لایستلزم أن لانشاهد أجزاءه کلاًّ فی وقته؛

و بالجملة الحکم ببطلان ذلک ضروریٌّ لاینبغی الإلتفات إلی ما قیل فیه أو یقال»(7)؛ انتهی کلامه.

و سیجیء زیادة بسطٍ فی ذلک فی الزمان؛ و التحقیق ما ذکرناه إن کنت من أهله؛ فتأمّل!.

قوله _ علیه السلام _ : «و السلطان الممتنع بغیرجنودٍ».

«سلطان»: مصدرٌ _ کغفران _ ، و معناه: التسلّط؛ و منه قوله _ تعالی _ : «وَ مَنْ قُتِلَ
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1- 1. المصدر: ذکر.

2- 2. المصدر: أن لانری.

3- 3. المصدر: لم یکن.

4- 4. المصدر: + جمیع.

5- 5. المصدر: أ.

6- 6. المصدر: أو.

7- 7. راجع: «الحاشیة علی شروح الإشارات» للمحقّق الآقا حسین الخوانساری ج 2 ص 680.




مَظلُوماً فَقَدْ جَعَلنَا لِوَلِیِّهِ سُلطَاناً»(1)، أی: تسلّطاً علی القصاص أو أخذ الدیة.

<و «الممتنع»: القویّ فی نفسه، من: امتنع: إذا منع نفسه و حمی جانبه.

و «الجنود»: جمع جند، و هو العسکر و الأنصار.

و «الأعوان»: جمع عَون _ بالفتح _ ، و هو: الظهیر و المعین علی الأمر(2)>؛ و المعنی: هو صاحب التسلّط علی المعلولات الممتنع عن المغلوبیّة بذاته المقدّسة.

و قیل: «الممتنع من مغلوبیّة أولیائه بلاجنودٍ، بل هو الذات المحامی عنهم _ کقوله علیه السلام فی الدعاء: «و هزم الأحزاب وحده»(3) _ ؛ انتهی.

و التحقیق انّ الإحتیاج إلی الجنود و الأعوان للعجز و النقصان، و اللّه _ تعالی _ منزّهٌ عنهما، لأنّهما من صفات الحوادث و خواصّ الأکوان.

قوله: «و العزّ الباقی علی مرّ الدهور» عطفٌ علی: «الملک».

و «العزّ»: خلاف الذلّ.

و «علی» قال الفاضل الشارح: «بمعنی: مع، نحو: «إِنَّ رَبَّکَ لَذُو مَغفِرَةٍ لِلنَّاسِ عَلَی ظُلْمِهِمْ»(4)، أی: مع ظلمهم»(5).

أقول: لا داعی لهذا المعنی، و «علی» بمعناه؛ و المعنی: یا صاحب العزّ الباقی مسلّطاً علی مرّ الدهور.

و «الدهور»: جمع دهر بمعنی: الزمان الطویل، و جمعه باعتبار أجزائه الّتی کلّ واحدٍ منها زمانٌ؛ و قد تقدّم الکلام علیه.

و «خوالی الأعوام»: جمع خالیة _ من خلا بمعنی: مضی _ . و هو من إضافة الصفة إلی
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1- 1. کریمة 33 الإسراء.

2- 2. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 17.

3- 3. راجع: «الکافی» ج 4 ص 225 الحدیث 3، «التهذیب» ج 2 ص 106 الحدیث 170، «وسائل الشیعة» ج 6 ص 472 الحدیث 8473، «مستدرک الوسائل» ج 10 ص 238 الحدیث 12134، «بحارالأنوار» ج 21 ص 105.

4- 4. کریمة 6 الرعد.

5- 5. راجع: «ریاض السالکین» ج 5 ص 18.




الموصوف؛ و قس علی هذه الفقرة: «و مواضی الأزمان و الأیّام»، أی: الأزمان الماضیة و الأیّام المارّة.

«الأزمان»: جمع زمن _ کسبب و أسباب _ ، و هو اسمٌ لقلیل الوقت و کثیره _ کالزمان _ .

و قال الحکماء: «هو مقدار حرکة الفلک الأعظم»(1). و ینقسم إلی الأعوام و الشهور و الأسابیع و الأیّام و الساعات و الدقائق.

و «الأیّام»: جمع یوم، أصله أیوام _ کعون و أعوان _ قلبت الواو یاءً و أدغمت فیها الیاء. و هو جزءٌ من الزمان أوّله طلوع الفجر الثانی إلی غروب الشمس(2)؛ هکذا ذکره الفاضل الشارح.

لمعةٌ عرشیّةٌ 

اعلم! أنّ مسألة الزمان من أعظم المسائل المعظمة الّتی حارت فیها جماهیر الحکماء السالفة؛ و قد ألهمنی اللّه _ تعالی _ من ألطافه الشاملة فهم هذه المسألة، و «ذَلِکَ فَضْلُ اللَّهِ یُؤْتِیهِ مَنْ یَشَاءُ»(3).

فنقول: الشیء إذا کان عدمه مع وجود شیءٍ آخر فإذا صار موجوداً کان ذلک الشیء متقدّماً علیه باعتبار اقترانه مع عدم هذا الحادث و معه باعتبار إقترانه مع وجوده، فتقدّم الشیء المتقدّم لیس باعتبار نفس ذاته و لا باعتبار وصفٍ لازمٍ لذاته، لأنّ ذاته قد یوجد مع ذات المتأخّر _ کالأب بالقیاس إلی الإبن _ ، فاذن قبلیّته زائدةٌ علی ذاته و لازمةٌ لذاته، و لا نفس المتأخّر، إذ قد یکون بعد وجوده أیضاً؛ و لا باعتبارٍ مرکّبٍ من اعتبار نفس وجود المتقدّم و اعتبار نفس عدم التأخّر، إذ قد یتحقّق هذه الهیئة الترکیبیّة بعد _ کما إذا فرضنا وجود الأب مع العدم الحاصل لإبنه، بل متأخّرٌ عنه _ ؛ و لا ذات الفاعل فانّه قد یکون قبل
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1- 1. و انظر: «الحکمة المتعالیة» ج 3 ص 143، ج 7 ص 305 الحاشیة 2.

2- 2. راجع: «ریاض السالکین» ج 5 ص 19.

3- 3. کریمة 54 المائدة / 21 الحدید / 4 الجمعة.




و مع و بعد.

و بالجملة لابدّ لعروض القبلیّة و البعدیّة من أمرٍ یکون عروضها له لذاته _ إذ کلّ صفةٍ یتّصف بها شیءٌ أو أشیاء لا بالذات فلابدّ أن ینتهی إلی ما یتّصف بها بالذات، لاستحالة التسلسل _ . و لایجوز أن یکون المعروض بالذات للقبلیّة و البعدیّة أموراً متفاضلةً غیر منقسمةٍ یقتضی کلٌّ منها لذاته سبقاً علی لاحقه و لحوقاً بسابقه، إذ لوفرضنا متحرّکاً یقطع بحرکته مسافةً یکون لامحالة بین إبتداء حرکته و إنتهائها قبلیّاتٌ و بعدیّاتٌ متصرّمةٌ و متجدّدةٌ علی سبیل الإتّصال و الإنطباق لأجزاء المسافة و الحرکة؛ فیجب أن یکون المعروض بالذات لکلّ القبلیّات و البعدیّات أمرا لایزال یتصرّم و یتجدّد علی الإتّصال _ إتّصال المسافة و الحرکة _ بحیث یستحیل علیه إنفکاک التصرّم و التجدّد عنه، و یکون جزءٌ منه لذاته قبل و جزءٌ منه لذاته بعد. و یمتنع لذاته صیرورة القبل منه بعدا و البعد منه قبلاً. و هذا هو المعنی من الزمان.

و أیضاً: إذا فرضنا حرکةً فی مسافةٍ معیّنةٍ بقدرٍ من السرعة و البطؤ و أخری فی تلک المسافة بذلک القدر من السرعة، فإن توافقتا فی الأخذ و الترک _ بأن بدأتا معاً و انتهیتا _ فلامحالة تقطعان المسافة معاً؛

و إن تخالفتا فی الأخذ و الترک فبالضرورة تقطع الثانیة أقلّ من الأولی؛

و کذا إن توافقتا فی الأخذ و الترک و کانت إحداهما أبطأ فانّها تقطع أقلّ، فبین أخذ السریعة الأولی و ترکها إمکان قطع مسافةٍ معیّنةٍ بسرعةٍ معیّنةٍ و إمکان قطع مسافةٍ أقلّ منها ببطؤٍ معیّنٍ، و بین أخذ السریعة الثانیة و ترکها إمکانٌ أقلّ من الإمکان الأوّل _ لکونه جزءً من ذلک الإمکان _ ؛ فهناک أمرٌ مقداریٌّ _ أی: قابلٌ للزیادة و النقصان بالذات _ تقع فیه الحرکة و تتفاوت بتفاوته، ضرورة انّ قبول التفاوت ینتهی إلی مایکون قبوله إیّاه بالذات؛ و هو الّذی عبّرنا عنه بالإمکان. و هو متّصلٌ واحدٌ، لأنّه لوکان منقسماً إلی أمورٍ غیر منقسمةٍ لأدّی ذلک إلی ترکّب المسافة، و لیس هو نفس شیءٍ من المسافة و الحرکة و السرعة و البطؤ _ لأنّ کلّ واحدةٍ منها یختلف مع الإتّفاق فیه و یتّفق مع الإختلاف فیه _ .
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و هو غیر ثابتٍ، إذ لاتوجد أجزاؤه معاً و إلاّ لکان إمّا مقداراً للمسافة أو لمادّة المتحرّک؛ و کلٌّ منهما باطلٌ، إذ علی الأوّل یلزم کون جمیع الحرکات الواقعة فی مسافةٍ واحدةٍ أو مسافاتٍ متساویةٍ متساویةً فی ذلک الإمکان، و لیس کذلک؛ و علی الثانی یلزم کون زیادة المادّة بزیادته و نقصانها بنقصانه، و یلزم کون الأصغر جسماً أسرع حرکةً و أکبر أبطأ!.

و إذا ثبت انّه مقدارٌ و انّه متّصلٌ واحدٌ و انّه غیر مجتمع الأجزاء فی الوجود، فلیس هو شیءٌ سوی الزمان، إذ هو المعنی منه؛ فهو إذاً موجودٌ.

و لقبوله الزیادة و النقصان مع اتّصاله الغیر القارّ إمّا مقدارٌ جوهریٌّ مادّیٌ غیر مراتب الذات بل متجدّد الحقیقة؛ أو مقدار تجدّده و عدم قراره؛ و بالجملة إمّا مقدار حرکةٍ أو ذی حرکةٍ یتقدّر به من جهة اتّصاله و یتعدّد من جهة انقسامه الوهمیّ إلی متقدّمٍ و متأخّرٍ. فهذا النحو من الوجود له ثباتٌ و اتّصالٌ، و له أیضاً تجدّدٌ و انقضاءٌ.

فکأنّه شیءٌ بین صرافة القوّة و محوضة الفعل. فمن جهة وجوده و دوامه یحتاج إلی فاعلٍ حافظٍ، و من جهة حدوثه و تصرّمه یحتاج إلی قابلٍ یقبل إمکانه و قوّة وجوده، فلامحالة یکون جسماً أو جسمانیّاً؛

و أیضاً له وحدةٌ اتّصالیّةٌ و کثرةٌ تجدّدیّةٌ، فمن جهة کونه أمراً واحداً یجب أن یکون له فاعلٌ واحدٌ و قابلٌ واحدٌ _ إذ الصفة الواحدة تستحیل أن تکون إلاّ لموصوفٍ واحدٍ من فاعلٍ واحدٍ _ ، و من جهة کونه ذا حدوثٍ و تجدّدٍ و انقضاءٍ و تصرّمٍ ففاعله القریب المباشر له یجب أن یکون له تجدّدٌ و تصرّمٌ؛ و کذا قابله یجب أن یکون ممّا یلحقه الأکوان تجدّدیّةً علی نعت الاتّصال و الوحدة، ففاعله علی الإطلاق لابدّ و أن یکون أمراً ذا اعتبارین. و له جهتان:

جهة وحدةٍ عقلیّةٍ؛

و جهة کثرةٍ تجدّدیّةٍ؛

فبجهة وحدته یفعل الزمان بهویّته الاتّصالیّة، و نسبته إلی أجزائه المتقدّمة و المتأخّرة نسبةٌ واحدةٌ، و یفعله و ما معه فعلاً واحداً. و هو علّة حدوثه و علّة بقائه معاً _ إذ الشیء
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التدریجیّ الغیر القارّ بقاؤه عین حدوثه _ ؛

و بجهة تجدّده ینفعل تارةً و یفعل أخری بحسب هویّات أبعاضه المخصوصه.

و لمّا ثبت _ بالبیان الّذی ذکرنا _ انّ الزمان هو شیءٌ واحدٌ متّصلٌ لیس فیه حدودٌ بالفعل فالحرکة المتقدّرة به الحافظة له یجب أن یکون مثله فی الاتّصال الواحد؛ فما هی بالحرکات المستقیمة الأینیّة و لا الکمّیّة و لا الکیفیّة، لأنّها متوجّهةٌ إلی غایةٍ مّا ثمّ راجعةٌ عنها _ لتناهی الأبعاد المکانیّة و استلزام الکمّیّة و الکیفیّة للأینیّة _ . فلایتّصل شیءٌ منها بعضها ببعضٍ بحیث یصیر المجموع حرکةً واحدةً، فهی لامحالة متکثّرةٌ غیر وحدانیّةٍ.

و یجب أن تکون أسرع الحرکات و أظهرها فعلیّةً، لأنّ الزمان المستحفظ بها أظهر المقادیر أنّیّةً و أوسعها إحاطةً؛ و لأنّه کمّیّة سائر الحرکات و عددها و مقدارها المضبوطة هی به و ما یکال به سائر الأشیاء المکیلة؛ و بعد ینبغی أن یکون أقلّ کمّیّةً و أکثر کیفیّةً و معنیً و أقربها إلی الوحدة و الإنضباط و أبعدها من عروض التکثّر و الإنتشار.

فهی إذن إمّا الحرکة المستدیرة الوضعیّة الّتی لاتکون فی المستدیرات أسرع منها _ و هی الحرکة الیومیّة الّتی بها یتقوّم الأیّام و الساعات و الشهور و السنوات، و بمقدار ما یقول أحدٌ: واحد، یقطع المتحرّک بها خمسة آلاف و مأة و ستّة و تسعین میلاً من محدّب الفلک الثامن!، کما ورد فی الحدیث(1) _ ؛

و إمّا الحرکة فی الطبائع الجوهریّة الّتی لیست فی الوجود أسرع منها، و من فرط سرعتها لاینالها الحسّ!، سیّما طبیعة الجرم الأعلی المحیط بالأجرام کلّها . لکن الحرکة الوضعیّة الیومیّة من توابع الحرکة فی الجوهر و فروعها _ لما تقرّر انّ الحرکة فی العرض فرع الحرکة فی الجوهر _ ، فتعیّن الحرکة الجوهریّة الّتی للطبائع لذلک.

و أیضاً: هذا الّذی یتّصف بالأوصاف المذکورة لایکون إلاّ الصورة النوعیّة المتعلّقة بالمادّة الّتی یقال لها: «الطبیعة الساریة فی المادّة» الّتی لایخلوا عنها جسمٌ من الأجسام، و
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هی المبدء القریب لسائر الحرکات و السکونات لما هی فیه بالذات؛ و ذلک لأنّ مایتصحّح منه التغیّر و التجدّد لایکون عقلاً و لا نفساً من حیث ذاتیهما _ إذ لاتغیّر فی شیءٍ منها _ ، و لا المادّة الأولی نفسها _ لأنّ لها القبول و الإستعداد فقط _ ، و لا الأعراض کلّها _ لأنّ وجودها تابعٌ لوجود ما هی فیه _ .

و أیضاً: انّا قد بیّنا انّ الطبیعة ذات جهتین:

جهة وحدةٍ عقلیّةٍ ثابتةٍ؛

و جهة کثرةٍ تجدّدیّةٍ ذائلةٍ؛ و انّها مشتملةٌ علی مادّةٍ شأنها القبول، و بالجملة لها کلّما لابدّ منه فی فاعل الزمان و قابله من الصفات الّتی ذکرناها.

فإذا ثبت انّ الزمان لابدّ له من محلٍّ و حافظٍ علی الصفات المذکورة، و ثبت انّ الطبائع الجوهریّة کذلک و لیس شیءٌ آخر بهذه المثابة إلاّ بتبعیّتها، فلیکن هو هی؛ فالزمان هو مقدار الطبیعة من جهة تقدّمها و تأخّرها الذاتیّین، کما انّ الثخن مقدارها من جهة قبولها الأبعاد الثلاثة. فللطبیعة إمتدادان:

أحدهما تدریجیٌّ زمانیٌّ یقبل الإنقسام الوهمیّ إلی متقدّمٍ أو متأخّرٍ زمانیّین؛

و الآخر دفعیٌّ مکانیٌّ یقبل الإنقسام إلی متقدّمٍ أو متأخّرٍ مکانیّین.

و لیس اتّصال الزمان غیر اتّصال الطبیعة من جهة الإنقضاء و التجدّد _ أعنی: الحرکة _ کما لیس اتّصال الثخن غیر اتّصالها من جهة الإمتداد المکانی _ أعنی: کونها ذات أبعاد _ ؛ بل هیهنا شیءٌ واحدٌ من حیث هویّتها الإتّصالیّة الغیر القارّة یسمّی حرکةً، و من حیث تعیّنه المقداریّ یسمّی زماناً؛ کما انّ هناک شیئاً واحداً یتعدّد بالإعتبار.

فحال الزمان مع الصورة الطبیعیّة ذات الإمتداد الزمانیّ کحال الثخن مع الصورة الجرمیّة ذات الإمتداد المکانیّ.

و هذه الطبیعة و إن کانت لجمیع الأجسام و الأنفس إلاّ انّ القائمة منها بالجرم الأعلی المحیط من حیث اشتماله علی الکلّ هی الأحری بأن تستحفظ بها الزمان، لأنّه المتقدّم علی الکلّ؛ و هو بما فیه کوجودٍ واحدٍ له نفسٌ واحدةٌ و عقلٌ واحدٌ _ کما تبیّن فی محلّه _ . و لأنّ
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الطبائع العنصریّة لاتخلو عن التضادّ و التفاسد _ بسیطةً کانت أو مرکّبةً _ فلیس فی واحدٍ منها دوامٌ إتّصالیٌّ. و المجتمع من الحرکات المقطّعة بوجود الأشخاص المتعاقبة علی الدوام لایکفی فی تحدید الزمان، لأنّه مقدارٌ متّصلٌ لاحدود فیه؛ فمحدّد الجهات و الأمکنة هو بعینه محدّد المدد و الأزمنة _ علی النحو المذکور _ .

ثمّ اعلم! أنّ الزمانیّات تحتاج فی عروض التقدّم و التأخّر و المعیّة بها إلی الزمان و أجزاء الزمان، فهی بنفس ذاتها متقدّمةٌ و متأخّرةٌ و معٌ لابشیءٍ آخر، و تقدّمها و تأخّرها عین معیّتها فی الوجود، لأنّها عین نحو وجودها و لایتصوّر لها وجودٌ غیر هذا _ لضعفها و قصورها _ . فهی و إن کانت متشابهةً إلاّ انّ اختلافها بالتقدّم و التأخّر، لأنّ حقیقة الزمان اتّصال أمرٍ متجدّدٍ متقضٍّ لذاته. فأجزاؤه لایمکن أن یکون لذواتها إلاّ متقدّمةً و متأخّرةً، و ظرف وجوداتها أنفسها، فهی قبلیّةٌ و بعدیّةٌ و بعدٌ، و معیّةٌ و معٌ باعتبارین.

وصلٌ 

«الآن» له معنیان:

أحدهما: ما یتفرّع علی الزمان، و هو أطرافه و نهایاته الغیر المنقسمة المفروضة فیه. و هو فاصلٌ للزمان باعتبارٍ و واصلٌ له باعتبارٍ آخر؛ 

أمّا کونه فاصلاً، فلأنّه یفصل الماضی عن المستقبل. و هو بهذا الإعتبار واحدٌ بالذات اثنان بالإعتبار، فانّ مفهوم کونه نهایةً للماضی غیر مفهوم کونه بدایةً للمستقبل؛

و أمّا کونه واصلاً، فلأنّه حدٌّ مشترکٌ بین الماضی و المستقبل، و لأجله یکون الماضی متّصلاً بالمستقبل. و هو بهذا واحدٌ بالذات و الإعتبار جمیعاً، لأنّه باعتبارٍ واحدٍ یکون مشترکاً بین القسمین، لأنّه جهة اشتراکهما.

و المعنی الثانی مایتفرّع علیه الزمان، و هو الّذی یفعل الزمان المتّصل بسیلانه؛ و یقال له: الآن السیّال. و الفرق بینه و بین المعنی الأوّل: انّ اعتبار الآن فی ذاته غیر اعتبار کونه فاعلاً بحرکته و سیلانه للزمان _ کالنقطة بالنسبة إلی الخطّ، و الحرکة التوسّطیّة بالإضافة إلی
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الأکوان الدفعیّة _ . 

فحدوث الأشیاء الزمانیّة علی ثلاثة أنحاءٍ، لأنّها إمّا أن تحدث دفعةً فی آنٍ من الآنات، فینطبق حدوثها لامحالة علی ذلک الآن _ کالوصول و المماسّة و الإنطباق و نحوها _ ،

و إمّا أن تحدث فی مجموع زمانٍ معیّنٍ علی نحو الإنطباق علیه بحیث ینفرض من الأجزاء فی ذلک الزمان، فیکون وجود کلّ جزءٍ منها فی جزءٍ معیّنٍ من الزمان _ کالحرکة بمعنی القطع _ ، بل بأن یوجد فی کلّ جزءٍ ینفرض فی ذلک الزمان. و یلزم أن یکون لمثل هذا الحادث أن یکون أوّل آنات وجوده، و الحدوث لایستلزم ذلک _ فانّ الحادث مایکون زمان وجوده مسبوقاً بزمان عدمه، سواءٌ کان لحدوثه أوّلٌ آنیٌّ أو لا _ . و من هذا القبیل وجود الحرکة بمعنی التوسّط _ کما مر _ .

و کذا الآن السیّال الّذی هو الموجود من الزمان و حدوث الزاویة و أشباهها. و قیاس العدم الحادث کقیاس الوجود فی تثلیث الأقسام؛ لکن لیس نحو عدم کلّ حادثٍ کنحو حدوثه، فانّ وجود الآن الّذی هو ظرف الزمان علی النحو الأوّل و عدمه علی النحو الثالث؛ و کذا اللاوصول و اللامماسّة و اللانطباق و الفساد و أمثالها.

ثمّ اعلم! أنّ الحادث _ زمانیّاً کان أو ذاتیّاً _ یستلزم المسبوقیّة بالعدم أو اللاوجود؛

أمّا الزمانیّ فظاهرٌ؛

و أمّا الذاتیّ: فلأنّ مایکون وجوده من غیره لایکون موجوداً قبل أن یوجده ذلک الغیر، فلایکون موجوداً لو انفرد، و حال الشیء باعتبار ذاته متخلّیاً من غیره قبل حاله من غیر قبلیّةٍ بالذات، فاذن یکون وجوده مسبوقاً بعدمه أو لاوجوده. و هذا مثل ماتقول: حرّکت یدی فتحرّک المفتاح، أو ثمّ تحرّک المفتاح؛ و لاتقول: تحرّک المفتاح فتحرّکت یدی و إن کانا معاً فی الزمان. أو تقول: الشعاع من النیّر، و لاتقول: النیّر من الشعاع و إن لم ینفکّ أحدهما عن الآخر بحسب الزمان.

و ما لایدخل تحت الزمان لایتّصف بالعدم و الحدوث الزمانیّین، فلافرد للقدیم الزمانیّ، لما مرّ من حدوث کلّما یدخل تحت الزمان بحسب الزمان.
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تتمّةٌ 

انّ(1) ما توهّمته طائفةٌ من الغاغة: انّ بین الباری _ تعالی _ و بین أوّل العالم عدماً موهوماً أزلیّاً سیّالاً ممتدّاً بتمادیه الوهمیّ فی جهة الأزل إلی لانهایة و منتهیاً فی جهة الأبد عند حدوث أوّل العالم؛

فمن تکاذیب أوهامهم الظلمانیّة و تلاعبها!، إذ لایتصوّر فی العدم الصریح الساذج و اللیس الصرف الباتّ حدٌّ و حدودٌ و تصرّمٌ و تجدّدٌ و فواتٌ و لحوقٌ و امتدادٌ و انقضاءٌ و تمادٍّ و سیلانٌ و نهایةٌ و لانهایةٌ.

علی انّه لوصحّ ذلک لکان هو الزمان بعینه أو الحرکة بعینها، إذ کان متکمّماً سیّالاً کلّه أزید لامحالة من بعضه، و أبعاضه متعاقبةً غیر مجتمعةٍ؛

و للزم أن یکون الباری _ تعالی سبحانه _ واقعاً فی حدٍّ بعینه من ذلک الإمتداد العدمیّ _ تعالی عن ذلک _ و العالم فی حدٍّ آخر بخصوصه حتّی یصحّ تخلّل ذلک الإمتداد الموهوم بینه _ سبحانه _ و بین العالم، و یتصحّح تأخّر العالم و تخلّفه عنه فی الوجود؛ فإذا کان غیر متناهی التمادی _ کما فرضوه _ لزم أیضاً أن یکون غیر المتناهی محصوراً بین حاصرین هما حاشیتاه و طرفاه؛

و أیضاً: فانّ حدود ذلک الإمتداد متساویةٌ متشابهةٌ _ إذ لااختلاف فی العدم و لامخصّص من استعدادٍ أو حرکةٍ أو غیر ذلک _ ؛ فلم اختصّ العالم بهذا الحدّ و لم یکن حدوثه فی حدٍّ آخر قبله؟!؛

و أیضاً: فانّ المتقدّس عن الغواشی و العلائق یکون له مع أیّ إمتدادٍ فرض و مع کلّ
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جزءٍ من أجزائه و کلّ حدٍّ من حدوده معیّةٌ غیر متقدّرةٍ علی سبیلٍ واحدٍ، و یکون محیطاً بجمیع أجزائه و حدوده علی نسبةٍ واحدةٍ؛ فلایتمیّز تأخّره و تخلّفه عن الباری الحقّ _ سبحانه _ أصلاً، فانّه إذا کان امتداد الزمان الموجود بالقیاس إلیه _ سبحانه _ علی هذا السبیل فالزمان الموهوم أجدر بذلک(1).

ثمّ(2) اعلم! أنّ قول القائل: «انّ العالم یسبقه عدمٌ زمانیٌّ»، إن أراد به ماذکرنا فی معنی الحدوث فی الطبائع و النفوس فله وجهٌ وجیهٌ _ کما بیّنا _ ، و إلاّ لم یمکنه الإعتراف به، لأنّ العالم جملة ما سوی اللّه، فالزمان من العالم؛ فکیف یتقدّم علیه حتّی یکون تقدّم العدم علیه تقدّماً زمانیّاً؛

و إن قال: «انّه کان وقتٌ لم یکن العالم فیه»، فهو مخالفٌ لمدّعاه!، إذ لیس قبل العالم وقتٌ؛

و إن قال: «انّه لیس بأزلیٍّ»، یستفسر الأزلیّ و عاد التردید أو المحذور المذکور؛

و إن قال: «الّذی فی الذهن متناهٍ»، نسلّم له انّ القدر الّذی فی ذهنه من أعداد الحرکات متناهٍ، و لکن لایلزم من ذلک توقّف وجود العالم علی غیر ذات الباری، ثمّ إذا فرض له مجموعٌ مّا فهو أیضاً حادثٌ؛

و إن قال: «أعنی بالحدوث: انّه کان معدوماً فوجد»، إن أراد بمفهوم «کان»: السبق الزمانی، فهو کونه مناقضاً یخالف مدّعاه _ لاستدعائه وجود الزمان قبل العالم، و هو من جملة العالم _ ؛ 

و إن أراد السبق الذاتیّ فهو الحدوث الذاتیّ؛

و إن قال: «انّ الباری _ تعالی _ مقدّمٌ علی العالم بحیث بینه و بین العالم زمانٌ»، فلیس هذا مذهبه، إذ لیس قبله شیءٌ غیر ذات الباری، و لم یکف فی وجود ذاته و صفاته؛ و هو کما
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تری شرکٌ محضٌ لایتفوّه به مؤمنٌ! _ «تَعَالَی اللَّهُ عَمَّا یُشْرِکُونَ»(1) _ .

عَزَّ سُلْطَانُکَ عِزّاً لاَحَدَّ لَهُ بِأَوَّلِیَّةٍ، وَ لاَمُنْتَهَی لَهُ بِآخِرِیَّةٍ. وَ اسْتَعْلَی مُلْکُکَ عُلُوّاً سَقَطَتِ الاْءَشْیَاءُ دُونَ بُلُوغِ أَمَدِهِ. وَ لاَیَبْلُغُ أَدْنَی مَا اسْتَأْثَرْتَ بِهِ مِنْ ذَلِکَ أَقْصَی نَعْتِ النَّاعِتِینَ.

«عزّ سلطانک _ ... إلی آخره _ » أی: غلب سلطانک غلبةً لا أوّل لسلطانک _ فهو أزلیٌّ _ و لا آخر له _ فهو أبدیّ _ .

و قد مرّ معنی «الحدّ» و «الأوّلیّة» و «الآخریّة»، فلانعیده.

<و «استعلی» الشیء: علا _ أی: ارتفع _ ، فالاستفعال هنا بمعنی: الفعل.

و «علوّاً»: مصدرٌ جارٍ علی غیر الفعل، فهو نائبٌ عن استعلاء _ نحو: «وَ اللَّهُ أَنْبَتَکُمْ مِنَ الاْءَرْضِ نَبَاتاً»(2)، «وَ تَبَتَّلْ إِلَیهِ تَبْتِیلاً»(3)(4)>.

<و «سقطت الأشیاء دون بلوغ أمده»، المراد «بالأشیاء» هنا: العقول و آلات الإدراک.

و «الأمد»: جاء بمعنی: المسافة، و بمعنی: الغایة و النهایة(5)>؛ و حاصله: انّ العقول و الأوهام قد کلّت و حسرت قبل البلوغ إلی ساحة عظمتک؛ و قد سبق تحقیق ذلک فی اللمعة الأولی.

قوله _ علیه السلام _ : «و لایبلغ أدنی ما استأثرت به».

«أقصی» فاعلٌ ل_ «یبلغ»، أی: لایصل إلی أقلّ مرتبة الشیء الّذی اخترته لنفسک أقصی مدح المادحین، لأنّک العلّة و غیر متناهی الحضرة و المادحین معلولون و متناهون، فلایمکنهم مدحک و نعتک کما هو شأنک!.
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ضَلَّتْ فِیکَ الصِّفَاتُ، وَ تَفَسَّخَتْ دُونَکَ النُّعُوتُ، وَ حَارَتْ فِی کِبْرِیَائِکَ لَطَائِفُ الاْءَوْهَامِ. کَذَلِکَ أَنْتَ اللَّهُ الأَوَّلُ فِی أَوَّلِیَّتِکَ، وَ عَلَی ذَلِکَ أَنْتَ دَائِمٌ لاَتَزُولُ.

«ضَلّ» _ بفتح الضاد المعجمة _ : العدول عن الطریق؛ یقال: <ضلَّ الرجل یضِلّ _ من باب ضرب _ ضلالاً و ضلالةً: عدل عن الطریق فلم یهتد إلیه. و الضلال فی الدنیا(1): العدول عن الحقّ. و لم یعطف الجملة علی ماقبلها لما بینهما من کمال الاتّصال(2)>؛ <أی: ضاعت و عدمت، فیکون إشارةً إلی سلب الصفات الزائدة علی الذات _ کما قال علیه السلام: «و کمال توحیده نفی الصفات عنه»(3) _ ؛ 

أو یکون معناه: انّ الواصفین و إن وصفوک بکلّ ما قدروا علیه فهم لایبلغون(4) غایةً إلاّ کانت فوقها غایةٌ؛

أو انّ الصفات تحیّرت فیک حتّی أنّه لایقدر أحدٌ أن یصفک بصفةٍ تناسب کمال جبروتک.

و «تفسّخت دونک النعوت» أی: تقطّعت و بطلت عند تصوّر عظمتک أو قبله «النعوت» و الأوصاف؛ أو یکون «دون» بمعنی: أدون، یعنی: انّه لایطاق نعت من هو أدنی منک فیک، کیف یطاق نعتک؟! _ کقول أبی عبداللّه علیه السلام لعاصم بن حمید و قد سأله عن الرؤیة: «إنّ الشمس جزءٌ من سبعین جزءً من نور الکرسی، و الکرسیّ جزءٌ من سبعین جزءً من نور العرش، و العرش جزءٌ من سبعین جزءً من نور الحجاب، و الحجاب جزءٌ من سبعین جزءً من نور الستر؛ فان کانوا صادقین فلیملؤوا أعینهم من نور الشمس لیس دونها
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سحابٌ»(1) _ .

و فی بعض النسخ: «اللغات» موضع: «النعوت»؛ و هو یحتمل ما فهمه الکلینیّ _ قدّس سرّه _ فی قول أمیرالمؤمنین _ علیه السلام _ : «کَلّ دون صفاته تحبیر اللغات»(2) حیث قال: «نفی _ علیه السلام _ بهذه الفقرة أقاویل(3) المشبّهة حیث شبّهوه بالسبیکة و البلورة و غیر ذلک من أقاویلهم من الطول و الإستواء»(4).

«لطائف الأوهام» أی: الأوهام اللطیفة الدقیقة. 

و المراد ب_ «الأوهام»: ما یشمل العقول، فانّ الفرق إصطلاحٌ طارٍ(5)>.

و یمکن إرادة المصطلح بخصوصه، و یکون الفائدة فی التخصیص الإشارة إلی انّ العقول لشرافتها و معرفتها بعدم الوصول لاتحوم حول السیر إلیه، و إنّما یفعله الوهم الّذی من شأنه إختراع ما لاحقیقة له و لاوجود _ کإنسانٍ ذی رأسین و جناحین _ ؛ هکذا ذکره الفاضل التستریّ(6).

أقول: قد مرّ الکلام علی نظیر هذا الفصل من الدعاء فی اللمعة الأولی بما لامزید علیه؛ فلیرجع إلیه.

قوله: «کذلک أنت اللّه _ ... إلی آخره _ » کلامٌ مستأنفٌ، أی: کما ذکرنا من الصفات و النعوت. و ما فیه من معنی البُعد للإشعار ببُعد مرتبته فی الشرف و العلوّ؛ أی: کنت کذلک فی لم یزل و تکون علی ذلک فیما لایزال، لأنّ صفات الواجب واجبةٌ و صفات القدیم قدیمةٌ.

و الجارّ و المجرور فی محلّ رفعٍ علی أنّه خبرٌ.
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و «أنت» مبتدءٌ، و التقدیم لإفادة القصر.

و «اللّه» الأوّل بیانٌ علی جهة المدح _ ک_ «الْبَیْتَ الْحَرَامَ» من قوله تعالی: «جَعَلَ اللَّهُ الْکَعبَةَ الْبَیتَ الْحَرَامَ»(1) _ .

و «فی أوّلیّتک» حالٌ، أی: علی نحو هذه الصفة أنت کائناً فی أوّلیّتک قبل وجود الممکنات. و علی ذلک «أنت» بیانٌ لثبوته له أبداً. 

ف_ «أنت» مبتدءٌ؛

و «علی ذلک» خبرٌ.

و «دائمٌ» عطف بیانٍ أو بدلٌ _ ک_ «أَحَد» من «قُلْ هُوَ اللَّهُ أَحَدٌ»(2) _ .

و جملة «لاتزول» نعتٌ ل_ «دائم» یقتضی توکیده _ ک_ «نَفْخَةٌ وَاحِدَةٌ»(3) _ لدفع توهّم کون المراد بالدوام طول البقاء _ لاشتهار ذلک عرفاً، نحو قولهم: أدام اللّه عزّک _ .

و قیل: «قوله: «أنت» مبتدءٌ، و «اللّه» خبره، و «الأوّل» صفةٌ له».

و قوله: «کذلک» حالٌ، و العامل نسبة المبتدء إلی الخبر؛ أی: أنت اللّه الأوّل فی أوّلیّتک لکونک کما ذکرنا.

و کذلک قوله: «أنت» مبتدءٌ و «دائم» خبره، و «لاتزول» خبرٌ بعد خبرٍ، و قوله: «علی ذلک» حالٌ؛ أی: أنت لاتزول حال کونک علی ما ذکرنا من الصفات. و قد تقدّم الکلام علی الأوّلیّة مستوفیً؛ فتذکّر!.

وَ أَنَا الْعَبْدُ الضَّعِیفُ عَمَلاً، الْجَسِیمُ أَمَلاً، خَرَجَتْ مِنْ یَدِی أَسْبَابُ الْوُصُلاَتِ إِلاَّ مَا وَصَلَهُ رَحْمَتُکَ، وَ تَقَطَّعَتْ عَنِّی عِصَمُ الاْآمَالِ إِلاَّ مَا أَنَا مُعْتَصِمٌ بِهِ مِنْ عَفْوِکَ.
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<«الواو» للاستیناف.

و «عملاً» و «أملاً» تمییزان رافعان إجمال نسبةٍ، محوّلان عن الفاعل؛ و الأصل: الضعیف عمله و الجسیم أمله، فحوّل الإسناد إلی الضمیر و نصبا علی التمییز مبالغةً و توکیداً، لأنّ ذکر الشیء مبهماً ثمّ مفسَّراً أوقع من ذکره من أوّل الأمر مفسَّراً(1)>؛ یعنی: انّ العبد من حیث العمل ضعیفٌ و من حیث الأمل قویٌّ؛ أی: عملی قلیلٌ و أملی برحمتک کثیرٌ. و «ضعف العمل» یعمّ الکمّیّة و الکیفیّة.

قوله _ علیه السلام _ : «خرجت من یدی أسباب الوصلات» جملةٌ مستأنفةٌ.

و «الوُصْلات» _ بضمّ الواو و سکون الصاد المهملة _ : جمع وُصلة _ بالضمّ علی وزن غرفة _ ، <و هی: ما یتوصّل به إلی المطلوب. و حاصله: انّه قد فاتتنی الأسباب الّتی یتوصّل بها إلی السعادات إلاّ السبب الّذی هو رحمتک، فانه لایفوت من أحدٍ _ لأنّها «وَسِعَتْ کُلَّ شَیْءٍ»(2) _ .

و «العِصَم»: جمع عِصمة _ بالکسر _ ، و هی الوقایة و الحفظ(3)>؛ أی: بعُد عنّی ما أتمسّک به فی ذیل مرادی و الوصول إلی منیتی إلاّ عفوک الّذی أنا معتصمٌ به.

قَلَّ عِنْدِی مَا أَعْتَدُّ بِهِ مِنْ طَاعَتِکَ، و کَثُرَ عَلَیَّ مَا أَبُوءُ بِهِ مِنْ مَعْصِیَتِکَ وَ لَنْ یَضِیقَ عَلَیْکَ عَفْوٌ عَنْ عَبْدِکَ وَ إِنْ أَسَاءَ، فَاعْفُ عَنِّی.

«أبوء» _ بالباء الموحّدة و آخره همزةٌ _ بمعنی: أقرّ و أرجع، من: باء یبوء بوءً أی: رجع؛ قال الفارابیّ فی دیوان الأدب: «باء بإثمه(4): إحتمله(5)؛ و باءوا بغضبٍ أی: رجعوا؛ و باء بحقّه أی: أقرّ»(6). و المعنی: ما أرجع به من معصیتک کثیرٌ علیّ. و فی نسخةٍ بدل «علیّ»: «عندی».
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قوله _ علیه السلام _ : «و لن یضیق».

<«الواو» عاطفةٌ، أو للاستیناف.

و «لن» لنفی المستقبل ک_ «لا»، غیر انّ النفی بها أبلغ من النفی ب_ «لا»، فهی لتأکید النفی.

و «ضاق» علیه الأمر: شقّ علیه(1)>؛ أی: عفو ذنوب عبدک لیس شاقّاً علیک و إن أساء ذلک العبد و کثر ذنوبه.

قوله _ علیه السلام _ : «فاعف عنّی». «الفاء» فصیحةٌ، أی: إذا لم یکن غفران ذنوب العبد شاقّاً علیک فاعف عنّی. و عدل عن الغیبة _ و لم یقل: فاعف عنه _ إیثاراً لما هو أدلّ علی المقصود من طلب العفو لنفسه، و تنبیهاً علی أنّه هو المراد بذلک العبد المسیء فی قوله: «عن عبدک».

اللَّهُمَّ وَ قَدْ أَشْرَفَ عَلَی خَفَایَا الاْءَعْمَالِ عِلْمُکَ، وَ انْکَشَفَ کُلُّ مَسْتُورٍ دُونَ خُبْرِکَ، وَ لاَتَنْطَوِی عَنْکَ دَقَائِقُ الاْءُمُورِ، وَ لاَتَعْزُبُ عَنْکَ غَیِّبَاتُ السَّرَائِرِ.

«علمک» فاعلٌ ل_ «أشرف»، یعنی: علمک مشرفٌ علی الأعمال الخفیّة و محیطٌ بها.

و «الخُبر» _ بالضمّ، علی وزن قُفْل _ : العلم _ و منه: صدق الخَبَر الخُبْر _ ؛ أی: کلّ خفیٍّ عند علمک ظاهرٌ بیّنٌ، لأنّ المفعول لایغیب عن علّته.

و «الإنطواء»: اللفّ و الإلتواء.

<و «دقائق الأمور»: غوامضها، من: دقّ الشیء فهو دقیقٌ: إذا لم یتّضح؛ أو جمع: دقیقة: خلاف الجلیلة. و حاصل المعنی: لاتخفی عن علمک الأمور الدقیقة، للعلّة المذکورة.

و «تعزب» _ بالعین المهملة و الزاء المعجمة _ : بمعنی الغیب؛ و «الغیّبات» _ بالتشدید _ : جمع غیّبة: مؤنث غیّب _ علی وزن فیعِل، بکسر العین _ بمعنی: الغائب _ کطیّبات و طیّبة _ . و الغیب _ بالتخفیف _ بمعنی: الغائب مخفّفٌ منه، بحذف الیاء الثانیة أو الأولی لإجتماع یائین و
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کسرةٍ.

و «السرائر»: جمع سریرة، و هی السرّ. و إضافة «الغیّبات» إلی «السرائر» بیانیّةٌ، أی: الغائبات من السرائر(1)>. و فی هذه الفقرة إشارةٌ إلی قوله _ تعالی _ : «وَ مَا یَعْزُبُ عَن رَبِّکَ مِنْ مِثقَالِ ذَرَّةٍ فِی الاْءَرضِ وَ لاَ فِی السَّمَاءِ»(2).

و کرّر _ علیه السلام _ بیان إحاطة علمه _ تعالی _ بذلک دفعاً للأوهام الفاسدة و الآراء الکاسدة الّتی نشأت لبعض الأنام؛ و هی: انّه لاعلم له _ سبحانه _ بالأشیاء قبل وجودها!، و انّه لاعلم له بالجزئیّات و المخفیّات!.

و التحقیق فی ذلک: انّا قد ذکرنا سابقاً انّ علمه _ سبحانه _ بالأشیاء _ لکونه حقیقة العلم _ لایجوز أن یعزب عنه شیءٌ، فلوکان بشیءٍ دون شیءٍ لم یکن حقیقة العلم الصرف البسیط، بل مشوباً مرکّباً من علمٍ و جهلٍ _ کعلم ماسواه _ .

و هذه المسألة بعینها کمسألة الوجود، و وزان کلٍّ منهما وزان الآخر؛ بل علمه _ تعالی _ عین الوجود. فکما انّ الوجود ذو مراتب کثیرةٍ فکذلک العلم. قال بعض العرفاء فی کتابه المسمّی بزبدة الأصول: «إنّ الموجودات مستفادٌ من ذاته و علمه محیطٌ بکلّ شیءٍ _ کما قال: «أَحَاطَ بِکُلِّ شَیْءٍ عِلْماً»(3) _ . و الحقّ انّه الکثیر و الکلّ، فانّ ماعداه هو الواحد و الجزء، لا! بل کلّ ماعداه فلیس بواحدٍ و لاجزءٍ أیضاً! إلاّ من الوجه الّذی یلی کلّیّته و کثرته. و خذ لهذا الکلام الغامض فی نفسه مثالاً علی قدر علمک، و اعلم! أنّ الشمس و إن کانت واحدةً و الشعاعات الفائضة عنها کثیرةٌ فالحقّ أن یقال: انّ الشمس هی الکثیرة و الشعاعات هی الواحدة. و إذا کان العلم المستفادّ من وجود المعلوم یسمّی علماً _ و هو علم الخلق _ فکیف لایسمّی الصفة الإلآهیّة _ الّتی هی ینبوع الوجودات کلّها _ علماً؟!؛ بل انّ الحقّ أن لایطلق اسم «العلم» إلاّ علیه _ تعالی _ ، فان أطلق علی غیره فبالمجاز المحض و
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1- 1. قارن: نفس المصدر و المجلّد ص 45.

2- 2. کریمة 61 یونس.

3- 3. کریمة 12 الطلاق.




التوسّع البعید و الإشتراک الصرف عند العرف»(1)؛ انتهی کلامه.

و الحقّ انّ کلّ من رجع إلی وجدانه و انصف یعلم من نفسه انّ الّذی أبدع الأشیاء و أوجدها من العدم إلی الوجود یعلم تلک الأشیاء بحقائقها و صورها الخارجیّة و الذهنیّة کلّها قبل إیجادها من نفسه، و لایستفید بسبب شیءٍ علماً لم یکن له فی حدّ نفسه. فإذن وجب أن یکون علمه أمراً واحداً هو عین ذاته و مع وحدته علماً بکلّ شیءٍ.

و کثرة المعلومات لاتقدح فی وحدة علمه، إذ لیست وحدته من باب الأعداد، بل وحدته هی کوحدة حقیقة الوجود، بل عینها بشرط التجرّد عن الغواشی المادّیّة _ کما عرفت فی تحقیقنا للوحدة _ .

و لایلزم من کثرة المعلومات کثرةٌ فی الذات الأحدیّة، إذ کثرتها لیست بأنّها أمورٌ تحلّ فی ذاته _ تعالی _ لیصیر ذاته محلاًّ لأشیاء کثیرةٍ و یلزم أن لایکون علمه سابقاً علیها؛ و لا بأنّها مباینةٌ لذاته _ کما علمت فساده _ ؛ و لا بأنّها أجزاء ذاته لیلزم الترکیب فی ذاته و کون ذاته متحصّلة القوام بالمعلومات الّتی منها الممکنات _ و ذلک أمحل المحالات! _ ، بل بنحوٍ آخر لایعلمه إلاّ الراسخون فی العلم. و هو: انّ المعلومات کلّها موجودةٌ بوجودٍ واحدٍ إلآهیٍّ و کونٍ واحدٍ إجمالیٍّ عقلیٍّ علی وجهٍ أعلی و أشرف من سائر الأکوان العقلیّة و النفسانیّة و الطبیعیّة و المادّیّة.

و إن شئت البرهان علی أنّ علمه _ سبحانه _ بالأشیاء قبل کونها هو بعینه علمه بها بعد کونها و معها فنقول لک: انّه _ تعالی _ لایعلم الأشیاء من الأشیاء حتّی یلزم التغیّر فی علمه، کما انّا نعلم قبل وجود زیدٍ ان زیداً معدومٌ فإذا وجد نعلم انّه کان موجوداً، فقد تغیّر علمنا بتغیّر المعلوم. و منشأ ذلک علی انّ علمنا زمانیٌّ لأنّه مستفادٌّ من الموجودات و أحوالها؛ و لیس یجوز أن یکون واجب الوجود یعلم الأشیاء من الأشیاء من وجوهٍ:

أحدها: انّه یلزم أن یستفید علمه من غیره و یکون لولا أمورٌ من خارجٍ لم یکن عالماً، و
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1- 1. لم أعثر علی هذا الکتاب.




هومحال!؛ و یکون له حالٌ و صفةٌ لم یلزم عن ذاته، بل عن غیره، فیکون لغیره تأثیرٌ فی ذاته، و الأصول الإلآهیّة تبطل هذا و ما أشبهه؛

و الوجه الثانی: لایجوز أن یکون عالماً بهذه المتغیّرات من حیث تغیّرها علماً زمانیّاً، لأنّه لوکان کذلک لکان یعلم تارةً أنّها موجودةٌ غیر معدومةٍ و یعلم تارةً أخری أنّها معدومةٌ غیر موجودةٍ، و یکون لکلّ واحدٍ من الأمرین صورةٌ عقلیّةٌ علی حدةٍ، و لا واحدةٌ من الصورتین تبقی مع الثانیة، فیکون واجب الوجود متغیّراً!؛

و ثالثها: إنّ الفاسدات إن علمت بالمهیّة المجرّدة و مایتبعها ممّا یتشخّص لم یعلم بما هی شخصیّةٌ و فاسدةٌ؛ و إن أدرکت بما هی مقارنةٌ لمادّةٍ ذات وضعٍ و عوارض مادّیّةٍ و وقتٍ مخصوصٍ لم یکن معقولةً، بل محسوسةٌ أو متخیّلةٌ، و کلّ إحساسٍ أو تخیّلٍ من حیث انّه إحساسٌ أو تخیّلٌ لایمکن إلاّ بآلةٍ جزئیّةٍ جسمانیّةٍ.

فثبت انّ الأوّل _ سبحانه _ لایعلم الأشیاء من الأشیاء، بل من ذاته یعلم کلّ شیءٍ کلّیٍّ أو جزئیٍّ بنحو الّذی ذکرناه؛ فتبصّر و لاتکن من الغافلین!.

وَ قَدِ اسْتَحْوَذَ عَلَیَّ عَدُوُّکَ الَّذِی اسْتَنْظَرَکَ لِغَوَایَتِی فَأَنْظَرْتَهُ، وَ اسْتَمْهَلَکَ إِلَی یَوْمِ الدِّینِ لاِءِضْلاَلِی فَأَمْهَلْتَهُ. فَأَوْقَعَنِی وَ قَدْ هَرَبْتُ إِلَیْکَ مِنْ صَغَائِرِ ذُنُوبٍ مُوبِقَةٍ، وَ کَبَائِرِ أَعْمَالٍ مُرْدِیَةٍ.

«استحوذ علیه» الشیطان: غلبه و استماله إلی مایریده منه(1)؛ قال الجوهریّ: «و هذا جاء بالواو علی أصله کما جاء استروح و استصوب؛ و قال أبوزیدٍ: هذا الباب کلّه یجوز أن یتکلّم به علی الأصل، تقول العرب: استصاب و استصوب، و استجاب و استجوب؛ و هو قیاسٌ مطّردٌ عندهم. و قوله: «أَ لَمْ نَسْتَحْوِذْ عَلَیْکُمْ»(2) أی: أ لم نغلب علی أمورکم و نستول 
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1- 1. و انظر: «شرح الصحیفة» ص 291.

2- 2. کریمة 141 النساء.




علی مودّتکم»(1)؛ انتهی.

و فی إطّراد ذلک خلافٌ، و الصحیح الّذی علیه الجمهور المنع من القیاس مطلقاً. و فصّل ابن مالکٍ فقال فی التسهیل: «و ربّما صحّح الإفعال و الإستفعال و فروعهما و لایقال علی ذلک مطلقاً _ خلافاً لأبیزیدٍ _ ، بل إذا أهمل الثلاثی _ کاستنوق _ »؛ انتهی.

و هو قولٌ ثالثٌ فی المسألة. و نصّ سیبویه علی أنّ استحوذ من الشواذّ الّتی لم یسمع أعلاها(2). و قال فی شرح التسهیل: «انّه من المصحّح»(3)؛ هکذا ذکره الفاضل الشارح(4).

و «استنظرک» أی: طلب المهملة منک، یقال: استنظرته أی: طلبت إنظاره و تأخیره. و الإسم منه: النظرة _ علی وزن کلمة _ ؛ و منه: «فَنَظِرَةٌ إِلَی مَیْسَرَةٍ»(5) أی: فتأخیرٌ و إمهالٌ.

و «استمهلک _ ... إلی آخره _ » عطف تفسیرٍ للفقرة الأولی؛ و «استمهلته» أی: طلبت إمهاله فأمهلنی. و فیهما إشارةٌ إلی قوله _ تعالی _ فی سورة الأعراف حکایةً عن إبلیس: «قَالَ انْظِرْنِی إِلَی یَومَ یُبعَثُونَ * قَالَ إِنَّکَ مِنَ الْمُنْظَرِینَ * قَالَ فَبَِما أَغوَیتَنِی لاَءَقعُدَنَّ لَهُمْ صِرَاطَکَ الْمُستَقِیمَ»(6) _ ... الآیة _ ، و فی سورة الحجر: «قَالَ رَبِّ فَانْظِرْنِی إِلَی یَومِ یُبعَثُونَ * قَالَ فَإِنَّکَ مِنَ الْمُنظَرِینَ * إِلَی یَومِ الْوَقْتِ الْمَعلُومِ».(7)

جمهور المفسّرین علی أنّه یوم القیامة(8)؛ و فی العلل(9) عن الصادق _ علیه السلام _ انّه 
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1- 1. راجع: «صحاح اللغة» ج 2 ص 563 القائمة 2.

2- 2. قال: «و ذلک نحو قولهم: ... استحوذ ...، فکلّ هذا فیه اللغة المطّردة إلاّ انّا لم نسمعهم»؛ راجع: «الکتاب» ج 4 ص 346.

3- 3. لم أعثر علی هذا الکتاب، و لا علی متنه الّذی نقل المصنّف قطعةً منه قبل سطرین.

4- 4. راجع: «ریاض السالکین» ج 5 ص 45.

5- 5. کریمة 280 البقرة.

6- 6. کریمات 14 / 15 / 16 الأعراف.

7- 7. کریمات 36 / 37 / 38 الحجر.

8- 8. کما قال الطبرسیّ فی تفسیر الکریمة: «أی: یبعث الخلق من قبولهم للجزاء»؛ راجع: «مجمع البیان» ج 4 ص 226.

9- 9. راجع: «علل الشرائع» ج 2 ص 402 الحدیث 2، و انظر: «بحارالأنوار» ج 96 ص 32.




سئل عنه؟ فقال: ««یَومِ الْوَقتِ الْمَعلُومِ»: «یَومَ یُنفَخُ فِی الصُّورِ»(1) نفخةً واحدة فیموت إبلیس مابین النفخة الأولی و الثانیة»؛

و العیّاشی(2) عنه _ علیه السلام _ انّه سئل عنه؟ فقال: «لاتحسب(3) انّه یوم یبعث فیه الناس، إنّ اللّه أنظره إلی یوم یبعث فیه قائمنا، فإذا بعث اللّه قائمنا کان فی مسجد الکوفة و جاء إبلیس حتّی یجثو بین یدیه علی رکبتیه، فیقول: یا ویله من هذا الیوم! فیأخذ بناصیته فیضرب عنقه، فذلک یومٌ هو الوقت المعلوم»؛

و القمّیّ(4) عنه _ علیه السلام _ قال: «یَومِ الْوَقتِ الْمَعلُومِ»: یوم یذبحه رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ علی الصخرة الّتی فی بیت المقدّس» _ أقول: یعنی عند الرجعة _ .

و ذهب بعض المعتزلة إلی أنّ المراد ب_ «یَومِ الْوَقتِ الْمَعلُومِ»: وقت موته و هلاکه فی علم اللّه، لایوم القیامة.

و کلّ مکلّفٍ من الجنّ و الإنس منظرٌ إلی وقتٍ معلومٍ عند اللّه؛ و الدلیل علی ذلک: انّ إبلیس مکلّفٌ و المکلّف لایجوز أن یعلم أجله _ لما فیه من الإغراء بالقبیح، لأنّه إذا علم أجله أقدم علی المعصیة بقلبٍ فارغٍ حتّی إذا قرب أجله تاب فتقبّل توبته! _ .

و أجیب بأنّ من علم اللّه _ تعالی _ من حاله انّه یموت علی الطهارة و العصمة _ کالأنبیاء _ أو علی الکفر و المعصیة _ کإبلیس _ فانّ إعلامه بوقتٍ لایکون إغراءً علی القبیح، لأنّه یتفاوت حاله بسبب ذلک التعریف و الإعلام.

<و أمّا سبب إمهاله فهو قول الصادق _ علیه السلام _ : «انّه عبداللّه _ سبحانه _ فی
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1- 1. کریمة 73 الأنعام / 102 طه / 87 النمل / 18 النبأ.

2- 2. راجع: «تفسیر العیاشی» ج 2 ص 424 الحدیث 14، و انظر: «بحارالأنوار» ج 52 ص 376.

3- 3. المصدر: أ تحسب.

4- 4. راجع: «تفسیر القمّی» ج 2 ص 245، و انظر أیضاً: «بحارالأنوار» ج 60 ص 244، «القصص» _ للجزائریّ _ ص 37.




السماء الرابعة فی الرکعتین ستّة الآف سنةً!، و کان إنظار اللّه إیّاه إلی «یَومِ الْوَقْتِ الْمَعْلُومِ» بما سبق من(1) العبادة»(2)(3)>.

«فأوقعنی _ ... إلی آخره _ »، «الفاء» عاطفةٌ للجملة علی «استحوذ».

و «وقع» وقوعاً: سقط؛ و: أوقعه غیره إیقاعاً: أسقطه.

و جملة قوله: «و قد هربت» حالیّةٌ، أی: أوقعنی و الحال انّی قد هربت _ أی: حال هربی _ إلیک.

لمعةٌ عرشیّةٌ 

اعلم! أنّ الحکمة فی إیجاد مثل الشیطان و تسلّطه علی أفراد الإنسان _ حتّی أغوی کثیراً منهم و أهلکهم و أوقعهم فی سخط اللّه و غضبه! _ کثیرةٌ لایحیط بها إلاّ اللّه؛

و من جملتها: انّه کما ینتفع الإنسان من إلهام الملک فقد ینتفع من وسوسة الشیطان، فانّ أتباع الشیطان و أهل الظلال کلّهم تبعة الوهم و الخیال. و لو لم یکن أوهام المعطّلین و خیالات المتفلسفین و الدهریّین و سائر أولیاء الطاغوت و مراتب جریرتهم و فنون إعوجاجاتهم و ضلالاتهم و انحرافاتهم و خیالاتهم لما انبعث أولیاء اللّه فی طلب البراهین لبیان علّة حدوث العالم علی نهج الکشف و الیقین.

و هکذا فی الأعمال لو لم یکن اغتیاب المغتابین و تجسّس المتجسّسین من الناس لم یجتنب الإنسان _ کلّ الإجتناب _ من العیوب الخفیّة الّتی قد لایراها إلاّ صدقاً!؛ و انّما یظهر لهم تحقّقها من تدقیقات الأعداء و فحصهم و التماسهم ظهورها علیه و علی غیره. فکم من عدوٍّ انتفع العبد من عداوته أکثر ممّا ینتفع من محبّة الصدیق!، فانّ المحبّة ممّا یورث الغفلة عن
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1- 1. مصدر الحدیث: + تلک.

2- 2. راجع: «تفسیر العیّاشی» ج 2 ص 241 الحدیث 13، «بحارالأنوار» ج 60 ص 254.

3- 3. قارن: «نورالأنوار» ص 156.




عیوب المحبوب و العمی عن رؤیة نقائصه و الصمم عن سماع مثالبه _ کما قیل: «حبّ الشیء یعمی و یصم»(1) _ .

و من هیهنا ظهر انّ لوجود الأفاعیل الشیطانیّة _ کاظهار العداوة و البغضاء و الحسد و الغدر من الأعداء _ فوائد کثیرة، معظمها الفرار إلی اللّه _ تعالی _ امتثالاً لقوله: «فَفِرُّوا إِلَی اللَّهِ»(2)؛

خلق را با تو بد و(3) بدخو کند تا تو را ناچار رو آن سو کند(4) 

و من جملتها امتیاز النور من النار و الجمال من الجلال.

قال صدر الحکماء و المحقّقین فی مفاتیح الغیب: «المشهد السادس: فی الإشارة إلی مبدء وجود الملک و الشیطان. اعلم! أنّ للّه _ تعالی _ صفتی لطفٍ و قهرٍ، و رحمةٍ و غضبٍ. و من الواجب أن یکون الملک(5) _ خصوصاً ملک الملوک _ کذلک، إذ کلٌّ منهما من أوصاف الکمال. کیف و الفردانیّة فی الإلآهیّة و التوحّد فی غایة العظمة کما أوجب إفاضة الوجود و الرحمة علی من سواه فکذلک أوجب أن «لَیْسَ کَمِثْلِهِ شَیْءٌ»(6)، و لا لأحدٍ فی حریم کبریائه و عظمته طریقٌ؛ فلابدّ لکلٍّ من الوصفین من مظهرٍ. فالملائکة و من ضاهاهم من الأخیار مظاهر اللطف و الرحمة، و الشیاطین و من والاهم من الأشرار مظاهر القهر و الغضب؛ و مظاهر اللطف هم أهل الجنّة و أهل القرب و الأعمال المستعقبة لها، و مظاهر القهر هم أهل النار و أهل البعد و الأعمال المثمرة إیّاها.

ثمّ لااعتراض علیه فی تخصیص کلٍّ من الفریقین بما خصّصوا به، فانّه لو عکس الأمر لکان الإعتراض بحاله!. و هیهنا تظهر حقیقة السعادة و الشقاوة، «فَمِنْهُمْ شَقِیٌّ وَ سَعِیدٌ *
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1- 1. هذا القول حکاه ابن أبیالحدید فی عداد النبویّات، راجع: «شرح نهج البلاغة» ج 11 ص 78.

2- 2. کریمة 50 الذاریات.

3- 3. المصدر: با تو چنین.

4- 4. راجع: «مثنوی معنوی» ج 3 ص 98 البیت 3.

5- 5. المصدر: + و.

6- 6. کریمة 11 الشوری.




فَأَمَّا الَّذِینَ شَقُوا فَفِی النَّارِ»(1) _ ... الآیة _ . و إذا تؤمّل فیما ذکرنا ظهر أن لاوجه بعد ذلک لإسناد أسباب الظلم و القبائح إلیه _ تعالی _ ، لأنّ هذا الترتیب و التمییز من لوازم الوجود و الإیجاد؛ و سیجیء لک أنّ اللّه لایولّی أحداً من الفریقین إلاّ ما ولاّه، و انّ «کُلُّ حِزْبٍ بِمَا لَدَیْهِمْ فَرِحُونَ»(2).

فان قلت: فما فائدة بعثة الرسل و إنزال الکتب؟

قلنا: لمّا تبیّن انّه _ تعالی _ «یَفْعَلُ مَا یَشَاءُ»(3) و «یَحْکُمُ مَا یُرِیدُ»(4)، فکیف یبقی للمعترض أن یقول: لم جعل اللّه الشیء الفلانیّ سبباً و واسطةً لحصول الشیء الفلانیّ؟، کما انّه لیس له أن یقول مثلاً: لم جعل الشمس سبباً لإنارة وجه الأرض؟!؛ غایة ما فی الباب أن یقول: إذا علم اللّه أنّ الکافر لایؤمن فلم أمره بالإیمان و بعث إلیه النبیّ؛

فنقول: فائدة البعثة و الرسالة و الإنزال یرجع بالحقیقة إلی المؤمنین حیث جعل اللّه أنوار الکتب و الرسل سبباً لإنارة قلوبهم و واسطةً لاهتدائهم فی ظلمات هذه الدار إلی دار النعیم؛ «إِنَّمَا أَنْتَ مُنْذِرٌ مَنْ یَخْشَاهَا»(5)، کما انّ فائدة نور الشمس تعود(6) إلی أصحاب العیون الصحیحة. و أمّا فائدة ذلک بالنسبة إلی المختوم(7) قلوبهم فکفائدة نور الشمس إلی الأکمه تزیدهم حیرةً و ضلالةً!، «وَ أَمَّا الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ فَزَادَتْهُمْ رِجْساً إِلَی رِجْسِهِمْ وَ مَاتُوا وَ هُمْ کَافِرُونَ»(8).

غایة ذلک إلزام الحجّة و إقامة البیّنة علیهم «لِئَلاَّ یَکُونَ لِلنَّاسِ عَلَی اللَّهِ حُجَّةٌ بَعدَ الرُّسُلِ»(9)، «وَ لَو أَنَّا أَهْلَکْنَاهُمْ بِعَذَابٍ مِنْ قَبْلِهِ لَقَالُوا رَبَّنَا لَولاَ أَرْسَلْتَ إِلَیْنَا رَسُولاً»(10)؛ و هو بالحقیقة النعی علیهم بأنّهم فی أصل الخلقة أشقیاء مطرودون عن باب اللّه طرد
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1- 1. کریمتان 105 / 106 هود.

2- 2. کریمة 53 المؤمنون / 32 الروم.

3- 3. کریمة 40 آل عمران / 18 الحج.

4- 4. کریمة 1 المائدة.

5- 5. کریمة 45 النازعات.

6- 6. المصدر: یعود.

7- 7. المصدر: + علی.

8- 8. کریمة 125 التوبة.

9- 9. کریمة 165 النساء.

10- 10. کریمة 134 طه.




الخفافیش و الظلمات عن حضرة النور! «سَوَاءٌ عَلَیْهِمْ أَ أَنْذَرْتَهُمْ أَمْ لَمْ تُنْذِرْهُمْ لاَیُؤْمِنُونَ»(1).

فالإنذار و التخویف لاینجح معهم، لأنّ نفعه مختصٌّ بالمؤمنین و إن کان نور الهدایة و الرحمة نازلةً(2) علی العالمین، «وَ مَا أَرْسَلْنَاکَ إِلاَّ رَحْمَةً لِلْعَالَمِینَ»(3). إلاّ أنّ نصیب النفوس الکدرة و الأوهام العسوفة منه لیس إلاّ الوحشة و العمی و الظلمة و الضلال و الخسران و الوبال؛ و علیه جری القلم و نفذ حکم القضاء الحتم و القدر المبرم؛ لقوله: «وَ لِذَلِکَ خَلَقَهُمْ»(4) ،«وَ تَمَّتْ کَلِمَةُ رَبِّکَ صِدْقاً وَ عَدْلاً لاَمُبَدِّلَ لِکَلِمَاتِهِ»(5)؛ و قوله: «وَ لَوشِئْنَا لاَآتَینَا کُلَّ نَفْسٍ هُدَاهَا وَ لَکِنْ حَقَّ الْقَولُ مِنِّی لاَءَمْلاَءَنَّ جَهَنَّمَ مِنَ الْجِنَّةِ وَ النَّاسِ أَجْمَعِینَ»(6)»(7)؛ انتهی کلامه. ... إلی غیر ذلک من الحکم الّتی لاتحصی.

اعلم! أنّا قد ذکرنا لک فیما سبق انّ کلّ ما کان فی العالم الأکبر فنظیره فی العالم الأصغر، فکما انّ فی العالم الأکبر آدم و حوّاء و إبلیس، کذلک فی العالم الأصغر؛ و کما انّ فی الأکبر سباعاً و بهائم و شیاطین و ملائک، فکذلک فی الأصغر. فالعقل بمنزلة آدم فی العالم الأصغر، و الجسم بمنزلة حوّاء، و الوهم بمنزلة إبلیس، و الشهوة بمنزلة الطاووس، و الغضب بمنزلة الحیّة، و الذنب و الخطیئة بمنزلة الشجرة المنهیّة، و الأخلاق الحسنة بمنزلة الجنّة، و الأخلاق الردیّة بمنزلة النار؛ و لااعتبار بالصورة و انّما الإعتبار بالصفة. فالکلب لیس خسیساً مطروداً بحسب الصورة و انّما هو مطرودٌ بحسب صفة الإیذاء و الأذیّة، و کذلک الخنزیر انّما هو مطرودٌ بسبب الحرص و الشره، و کذلک الشیطان مطرودٌ بحسب الإفساد و الإغواء؛ و کذلک الملک محمودٌ بصفة الإنقیاد و الإطاعة. فالإنسان مع صفة الإیذاء کلبٌ، و مع صفة الحرص و الشره خنزیرٌ، و مع صفة الإفساد و الإغواء شیطانٌ، و مع صفة الإطاعة و
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1- 1. کریمة 6 البقرة / 10 یآس.

2- 2. المصدر: نازلٌ.

3- 3. کریمة 107 الأنبیاء.

4- 4. کریمة 119 هود.

5- 5. کریمة 115 الأنعام.

6- 6. کریمة 113 السجدة.

7- 7. راجع: «مفاتیح الغیب» ج 1 ص 242.




الإنقیاد ملکٌ!. قال بعض العرفاء: «إنّ الإنسان اصطحب فی ترکیبه و خلقته أربع شوائب، فلذلک اجتمعت علیه أربعة أنواعٍ من الأوصاف، و هی الصفات السبعیّة و البهیمیّة و الشیطانیّة و الربّانیّة؛ فهو من حیث سلّط علیه الغضب یتعاطی أفعال السباع، و من حیث سلّطت علیه الشهوة یتعاطی أفعال البهائم _ من الشره و الحرص والشقب و غیره _ ، و من حیث انّه فی نفسه أمرٌ ربّانیٌّ _ کما قال تعالی: «قُلِ الرُّوحُ مِنْ أَمْرِ رَبِّی»(1) _ فانّه یدّعی لنفسه الربوبیّة و کلّ الأوصاف الجمالیّة و الجلالیّة.

و من حیث یختصّ عن البهائم بالتمیّز مع مشارکته لها فی الغضب و الشهوة حصلت فیه شیطانیّةٌ، فصار شرّیراً یستعمل التمییز فی إستنباط وجوه الحیل و الشرّ و یتوصّل إلی الأغراض بالمکر و الحیلة و الخداع و یظهر الشرّ فی معرض الخیر؛ و هذه أخلاق الشیاطین. فکلّ إنسانٍ فیه(2) شوبٌ من هذه الأصول الأربعة ففی إهاب الإنسان خنزیرٌ و کلبٌ و شیطانٌ و حکیمٌ؛ فالخنزیر هو الشهوة؛ و الکلب هو الغضب؛ و الشیطان هو المکر و الإغواء؛ و لایزال یهیّج شهوة الخنزیر و غیط السبع و یغری أحدهما بالآخر و یحسن لهما ما هما مجبولان علیه. و الحکیم _ الّذی هو مثال العقل _ مأمورٌ بأن یرفع کید الشیطان و مکره بأن یکشف عن تلبیسه ببصیرته النافذة و نوره المشرق الواضح، و أن یکسر شره هذا الخنزیر بتسلیط الکلب علیه، إذ بالغضب یکسر سورة الشهوة و یدفع ضراوة الکلب بتسلیط الخنزیر علیه؛ و یجعل الکلّ مقهوراً تحت سیاسةٍ. فان فعل ذلک و قدر علیه اعتدل الأمر و ظهر العدل فی مملکة البدن و جری الکلّ علی الصراط المستقیم. و إن عجز عن قهرها قهرته و استخدمته، فلایزال فی استنباط الحیل و تدقیق الفکر یشبع الخنزیر و یرضی الکلب، فیکون دائماً فی عبادة کلبٍ أو خنزیرٍ؛ و هذا حال أکثر الناس مهما کان أکثر همّهم البطن و الفرج و مناقشة الأعداء!»(3)؛ انتهی.
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1- 1. کریمة 85 الإسراء.

2- 2. المصدر: و کلّ إنسانٍ ففیه.

3- 3. هذا کلام محقّق الفیض، راجع: «المحجّة البیضاء» ج 5 ص 18، مع اختصارٍ.




ثمّ اعلم! أنّ الأشرار من الناس أخسّ رتبةً و أنزل مرتبةً من سائر الأشرار!، فانّ الحیوانات و إن کانت أشراراً خسیسةً دنیّةً و الشیاطین و إن کانت خبیثةً ضالّةً عن طریق طلب الحقّ لکن لیست لها استعداد الإرتقاء إلی مقارنة الحقّ الأعلی و مجاورة مقرّبیه و طبقات جنانه و ملکوته، و أمّا هؤلاء فانّهم کانوا بحسب أصل الفطرة و میثاق عهد الربوبیّة مستعدّین لسلوک سبیل اللّه و الحشر إلی جناب رحمته؛ لما عرفت سابقاً انّ التطوّر فی الأطوار و قوّة الإنسلاک فی سلک الأبرار و الأشرار مرکوزٌ فی جبلّة الإنسان.

فان قلت: دعوی عدم الإستعداد رأساً للإرتقاء إلی عالم السماء فی الحیوانات الصامّة و إن کان مسلّماً معلوماً إلاّ انّ عدم استعداد إدراک المعارف فی الشیطان غیر معلومٍ، لأنّه کان واعظاً للملائکة معلّماً لهم!

قلت: هذا عند أهل اللّه أمرٌ محقّقٌ ثابتٌ، و لهم فی ذلک شواهد کشفیّة و دلائل قرآنیّة؛

منها: اعتراضه علی الحقّ و تمرّده عن سجدة آدم، فهذا یدلّ علی انّ إدراکه من باب التخیّلات و الأوهام غیر بالغٍ إلی حدّ التعقّل و الإدراک التامّ؛

و منها: قصور فهمه عن إدراک حقیقة الإنسان و فضیلة ذاته الأصلیّة _ إن لم تصبها آفةٌ _ علی سائر الأقران باعتبار جامعیّته للنشأتین و استحقاقه لخلافة اللّه فی العالمین؛

و منها: وقوعه فی الغلط الفاحش و القیاس المغالط المبتنی علی الإشتباه بین مادّة الشیء و صورته، حیث لم یتفطّن بأنّ رتبة الإنسان لیست من جهة البنیة العنصریّة الأرضیّة، بل بحسب جوهر الروح؛ فکأنّه لم یکن عارفاً بوجود المجرّدات العقلیّة؛

و منها: فعلیّة جوهره و غلبة الناریّة علی ذاته و عدم العجز و الإنکسار و الآفات البدنیّة فیه، فانّ منشأ استحقاق الإنسان للإرتقاء إلی عالم القدس و الرضوان انّما کان من غایة عجزه و إنکساره و افتقاره و تقلّب ذاته من طورٍ إلی طورٍ و کثرة آفاته و أمراضه و ضعف طبیعته فی أوّل النشأة _ کما قال: «خُلِقَ الاْءِنْسَانُ ضَعِیفاً»(1) _ ، و السالک متی لم یمت 
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1- 1. کریمة 28 النساء.




عن نشأته الّتی فیها لم یحیی بحیاة نشأةٍ أخری فوقها؛

و منها: انّه لوکان فی ذاته إمکان الترقّی إلی مشاهدة الحقائق الإلآهیّة و التفطّن بالعلوم الربّانیّة لکان بالغاً إلی شیءٍ منها فی المدد المتتاولة الّتی مضت علیه مع کثرة الشواهد و الآیات الدالّة علی حقّیّة وجود الباری و کیفیّة صفاته و آثاره و حقّیّة أسرار المبدء و المعاد، و انتفاء التالی یدلّ علی انتفاء المقدّم؛

أمّا الملازمة فواضحةٌ؛ 

و أمّا انتفاء التالی فلأنّ أقلّ المراتب فی معرفة المبدء من علم الآفاق الإیمان بقدرة الباری و وجوب عبودیّته و إمتثال أمره و نهیه، و أدنی المراتب فی معرفة المعاد من علم الأنفس الإذعان بوجود النشأة الباقیة للإنسان و فضیلته علی سائر المکوّنات؛ و معلومٌ انّ هذا القدر من المعرفة لم یکن حاصلاً له و لو علی وجه التقلید و الظنّ الحاصلین لأکثر العوامّ من أهل الإسلام؛ و منه قوله _ تعالی _ : «أَسْتَکْبَرْتَ أَمْ کُنْتَ مِنَ الْعَالِینَ»(1)، فانّه کاشفٌ عن خسّة ذاته و قصور جوهره من أن یکون من العالّین _ و هم سکّان عالم القدس المرتفعة بحسب کمالهم العلمیّ عن سوافل عالم الغواشی المادّیّة الموجبة للجهالة _ ، فمن لم یکن من العالّین بحسب جوهره و ذاته فلایصل إلی مقامهم _ لابالفعل و لابالقوّة _ ، فانّ التعلیم و التهذیب لایظهران إلاّ ما هو کامنٌ فی جبلّة الشخص و ذاته؛

و منها: انّه خالف إجماع الملائکة فی سجود آدم، و هذا دالٌّ علی غایة خباثة باطنه و سوء فطنته حیث استبدّ برأیه و استنکف عن الموافقة مع أهل اللّه و إخوان التجرید و أولیاء اللّه؛

و منها: انّه لمّا خاطبه اللّه خطاب الإمتحان لجوهر ذاته _ لیظهر به حجّة اللّه علیه و استحقاقه اللعن و البعد _ و قال: «مَا مَنَعَکَ أَلاَّ تَسْجُدَ إِذْ أَمَرتُکَ»، فلو کان ذا بصیرةٍ لقال: منعنی تقدیرک و قضاؤک و مشیّتک الأزلیّة؛ فلمّا کان أعمیً بالعین الّتی تری أحکام اللّه و تقدیره و هویّته و بصیراً بالعین الّتی تری أنانیّته فقال: «أَنَا خَیْرٌ مِنْهُ»، أی: منعنی کونی
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1- 1. کریمة 75 صآ.




خیراً منه أن أسجد لمن هو دونی؛

و منها: استدلاله فی مقابلة النصّ علی کونه خیراً بقوله: «خَلَقْتَنِی مِنْ نَارٍ وَ خَلَقْتَهُ مِنْ طِینٍ»(1)، یعنی: انّ النار علویّةٌ نورانیّةٌ لطیفةٌ، و الطین سفلیٌّ ظلمانیٌ کثیفٌ، فهی خیرٌ منه. 

فأخطأ اللعین فی الجواب و فی الإستدلال و القیاس من وجوهٍ؛ و قد قرّرنا خطأه فی الجواب، فأمّا فی القیاس فأحد الوجوه: 

انّا لوسلّمنا انّ النار أفضل و أشرف و أعلی من الطین من حیث الظاهر و الصورة لکن من حیث الحقیقة و الغایة الطین أفضل و أشرف، لأنّ من خواصّ الطین الإنبات و النشو و النموّ، و لهذا السرّ کان تعلّق الروح به لیصیر قابلاً للترقّی، و النار من خاصیّتها الإحراق و الإفناء؛

که آدم را ز ظلمت صد مدد شد ز نورْ ابلیس معلون ابد شد 

و ثانیها: انّ فی الطّین لزوجةً و إمساکاً، فإذا استفاد الروح منه بالتربیة هذه الخاصیّة یصیر ممسکاً للفیض الإلآهیّ _ إذ لم یکن ممسکاً فی عالم الأرواح، و لهذا السرّ کان آدم مسجود الملائکة _ ؛ و فی النار خاصیّة الإتلاف و هو ضدّ الإمساک؛

و ثالثها: انّه مرکّبٌ من الماء و التراب، و الماء مطیّة الحیاة _ لقوله تعالی: «وَ جَعَلْنَا مِنَ الْمَاءِ کُلَّ شَیْءٍ حَیٍّ»(2) _ ، و التراب مطیّة النفس النباتیّة، و إذا امتزجا تتولّد النفس الحیوانیّة _ و هی الروح الحیوانیّ _ ، و هو مطیّة الروح الإنسانیّة للمناسبة الروحیّة بینهما، و فی النار ضدّ هذا من الإهلاک و الإفساد. 

هذا؛ مع أنّ شرف مسجودیّة آدم و فضیلته علی ساجدیه لم یکن بمجرّد خواصّه الطینیّة الّتی هی جهة القبول و الصلوحیّة و إن تشرّفت طینته بشرف التخمیر من غیر واسطةٍ _ لقوله: «مَا مَنَعَکَ أَنْ تَسْجُدَ لِمَا خَلَقْتُ بِیَدَیَّ»(3)، و لقوله علیه السلام: «خمّر طینة آدم بیده 
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أربعین صباحاً»(1) _ ؛ و انّما کانت فضیلته علیهم لاختصاصه بنفخ الروح و التشرّف بالإضافة إلی الحضرة فیه من غیر واسطةٍ _ کما قال: «وَ نَفَخْتُ فِیهِ مِنْ رُوحِی»(2) _ ، و لاختصاصه بالتجلّی فیه عند نفخ الروح _ کما قال صلّی اللّه علیه و آله و سلّم: «إنّ اللّه خلق آدم فتجلّی فیه»(3) _ . و قد مرّ انّ الملعون خلط بین المادّة و جهة الصورة و شرافة آدم بصفة الإنسانیّة و صورته الذاتیّة. و لهذا السرّ ما أمر اللّه الملائکة بالسجود بعد تسویة قالب آدم من الطین، بل أمرهم به بعد نفخ الروح فیه _ کما قال تعالی: «إِنِّی خَالِقٌ بَشَراً مِنْ طِینٍ * فَإِذَا سَوَّیْتُهُ وَ نَفَخْتُ فِیهِ مِنْ رُوحِی فَقَعُوا لَهُ سَاجِدِینَ»(4) _ . و ذلک لأنّ آدم بعد أن نفخ فیه الروح صار مستعدّاً للتجلّی لما حصل فیه من لطافة الروح و نورانیّته الّتی یستحقّ بها للتجلّی و من امساک الطین الّذی یقبل الفیض الإلآهیّ. فاستحقّ سجود الملائکة لأنّه صار قلبه کعبةً حقیقیّةً مطافاً للقوی العلویّة و السفلیّة.

و لاتکوننّ کالشیطان أعمی القلب عن مطالعة هذه الحقائق و المتکبّر عن الإیمان بها فتخرج عن جنّة هذه المعارف و روضة هذه العواطف و تخاطب بقوله _ تعالی _ : «فَاهْبِطْ مِنهَا فَمَا یَکُونُ لَکَ أَنْ تَتَکَبَّرَ فِیهَا فَاخْرُجْ إِنَّکَ مِنَ الصَّاغِرِینَ»(5)!.

و منها: کفره _ لقوله تعالی: «وَ کَانَ مِنَ الْکَافِرِینَ»(6) _ ، و الکفر عین الجهل.

و اختلف الفقهاء فی أنّ کفره أ هو قبل الإباء عن السجدة أم بعده؟؛ قولان:

الأوّل: انّه کان إبلیس عند اشتغاله بالعبادة منافقاً کافراً؛ و فی هذا وجهان:

أحدهما: ما حکی محمّد بن عبدالکریم الشهرستانی فی أوّل کتاب الملل و النحل(7) عن شارح الأناجیل الأربعة، و هی المذکورة فی التوراة متفرّقةً علی شکل مناظرةٍ بینه و بین
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الملائکة بعد الأمر بالسجود و الإمتناع منه؛

و ثانیهما: قول أصحاب الموافات، و هو انّ الإیمان یوجب إستحقاق الثواب الدائم و الکفر یوجب استحقاق العذاب الدائم، و الجمع بینهما محالٌ، و القول بالإحباط باطلٌ؛ فلم یبق إلاّ أن یقال: انّ هذا الفرض محالٌ. و شرط حصول الإیمان فی وقتٍ أن لایصدر الکفر عنه بعده، فإذا کانت الخاتمة علی الکفر علمنا انّ الّذی یصدر عنه أوّلاً ما کان إیماناً!. و علی هذا شواهد أخری طوینا ذکرها لأنّه یؤدّی إلی التطویل؛ و فیما ذکر کفایةٌ للمتأمّل المهتدی سواء السبیل، فلنرجع إلی مناظرة الشیطان و الملائکة.

قال إبلیس: «إنّی سلّمت انّ الباری _ تعالی ، إلآهی و إلآه الخلق _ عالمٌ قادرٌ، و انّه مهما أراد شیئاً «قَالَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ»(1)، و هو حکیمٌ فی فعله. إلاّ انّه تتوجّه علی مساق حکمته أسؤلةٌ سبعةٌ:

أحدها: انّه علم قبل خلقی انّه أیّ شیءٍ یصدر عنّی و تحصل منّی، فلم خلقنی أوّلاً و ما الحکمة فی خلقه إیّای؟!؛

و ثانیها: إذ خلقنی علی مقتضی إرادته و مشیّته فلم کلّفنی بمعرفته و طاعته؟ و ما الحکمة فی التکلیف بعد أن لاینتفع بطاعةٍ و لایتضرّر بمعصیةٍ؟!؛

و ثالثها: إذ خلقنی و کلّفنی فألزمت تکلیفه بالمعرفة و الطاعة فعرفت و أطعت، فلم کلّفنی بطاعة آدم و السجود له؟، و ما الحکمة فی هذا التکلیف علی الخصوص بعد أن لایزید ذلک فی معرفتی و طاعتی؟!؛

و الرابع: إذ خلقنی و کلّفنی علی الإطلاق و کلّفنی بهذا التکلیف علی الخصوص فإذا لم أسجد فلم لعننی و أخرجنی من الجنّة؟، و ما الحکمة فی ذلک بعد أن لم أرتکب قبیحاً إلاّ قولی: لاأسجد إلاّ لک؟!؛

و الخامس: إذ خلقنی و کلّفنی مطلقاً و خصوصاً فلم أطع فلعننی و طردنی، فلم طرّقنی
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إلی آدم حتّی دخلت الجنّة ثانیاً و غرّرته بوسوستی، فأکل من الشجرة المنهیّ عنها و أخرجه من الجنّة معی؟، و ما الحکمة فی ذلک بعد إذ لومنعنی من دخول الجنّة استراح منّی آدم و بقی خالداً فیها؟!؛

و السادس: إذ خلقنی و کلّفنی عموماً و خصوصاً و لعننی ثمّ طردنی من الجنّة و کانت الخصومة بینی و بین آدم فلم سلّطنی علی أولاده حتّی أراهم من حیث لاترونی و تؤثّر فیهم وسوستی؟، و ما الحکمة فی ذلک بعد أن لوخلقهم علی الفطرة _ دون من یحتالهم عنها فیعیشون طاهرین سامعین مطیعین _ کان أحری بهم و ألیق بالحکمة؟!؛

و السابع: سلّمت هذا کلّه، خلقنی و کلّفنی مطلقاً و مقیّداً!، فإذا لم أطع لعننی و طردنی و إذا أردت دخول الجنّة مکّننی و طردنی و إذا عملت عملی أخرجنی ثمّ سلّطنی علی بنیآدم، فلم إذا استمهلته أمهلنی؟ _ فقلت: «فَأَنْظِرْنِی إِلَی یَومِ یُبْعَثُونَ * قَالَ فَإِنَّکَ مِنَ الْمُنْظَرِینَ * إِلَی یَومِ الْوَقْتِ الْمَعْلُومِ»(1) _ ، و ما الحکمة فی ذلک بعد أن لو أهلکنی فی الحال استراح الخلق منّی و ما بقی شرٌّ مّا فی العالم!، أ لیس بقاء العالم علی الخیر خیراً من امتزاجه بالشرّ؟!.

قال اللعین: فهذه حجّتی علی ما ادّعیته».

قال شارح الأناجیل الأربعة: «فأوحی اللّه إلی الملائکة _ علیهم السلام _ : قولوا له: انّک فی تسلیمک الأوّل _ : انّی إلآهک و إلآه الخلق _ غیر صادقٍ و لا مخلصٍ!، إذ لوصدقت انّی إلآه العالمین ما حکمت علیّ ب_ «لِمَ»، فأنا اللّه لا إلآه إلاّ أنا لاأسأل عمّا أفعل و الخلق مسؤولون»(2).

قال الفخر الرازی: «لو اجتمع الأوّلون و الآخرون من الخلائق لم یجدو عن هذه الشبهات مخلصاً و من هذه الإشکالات مهرباً إلاّ الجواب الإلآهیّ!»(3).

قال صدر الحکماء و المحقّقین: «غرض الفخر إثبات مذهب أصحابه من القول بالفاعل
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المختار و نفی التخصیص فی الأعمال، و قد علمت انّ ذلک ممّا ینسدّ به باب إثبات المطالب بالبراهین، کإثبات الصانع و صفاته و أفعاله، و إثبات البعث و الرسالة، إذ مع تمکین هذه الإرادة الجزافیّة لم یبق اعتمادٌ علی شیءٍ من الیقینیّات؛ فیجوز أن یخلق الفاعل المختار _ الّذی یعتقدونها هؤلاء الجدلیّون _ فینا أمراً یرینا الأشیاء لا علی ما هی علیها!.

فنقول: انّ لکلٍّ من هذه الشبهات الّتی أوردها اللعین جواباً برهانیّاً حقّاً ینتفع به من له قلبٌ سلیمٌ «أَو أَلْقَی السَّمْعَ وَ هُوَ شَهِیدٌ»(1)، و لاینفع المریض النفس و الجدلیّ الّذی غرضه لیس إلاّ المماراة و المجادلة، فلایمکن إلزامه إلاّ بضربٍ من الجدل؛ و لهذا أجیب اللعین من قبل اللّه _ تعالی _ بما یسکته، و هو بیان حاله و ما علیه من کفره و ظلمة جوهره من إدراک الحقّ کما هو؛ و أن لیس غرضه فی إبداء هذه الشبهات إلاّ الإعتراض و إغواء من یتبعه من الجهّال الناقصین أو الغاوین الّذین هم من جنود إبلیس أجمعین. فقیل له: انّک لست بصادقٍ فی دعواک معرفة اللّه و ربوبیّته، و لوصدقت فیها لم تکن معترضاً علی فعله و لکنت عرفت انّه لالمّیّة لفعله المطلق إلاّ ذاته، فانّ إیجاده للأشیاء لیس له سببٌ و لاغایةٌ إلاّ لنفس ذاته بذاته من غیر قصدٍ زائدٍ و لامصلحةٍ و لاداعٍ و لامعینٍ و لاصلوح وقتٍ و لاشیءٍ آخر _ أیّ شیءٍ کان _ إلاّ الذات الأحدیّة. فانّ علمه بذاته _ الّذی هو عین ذاته _ یوجب علمه بما یلزم خیریّة ذاته من الخیرات الصادرة، فیجب صدورها عنه علی الوجه الّذی علمها؛ و هو بعینه إرادته لها. فثبت أن لالمّیّة لفعله «وَ لاَیُسْئَلُ عَمَّا یَفْعَلُ» فعلاً مطلقاً. و إنّما ثبت الغایة للأفاعیل المخصوصة الصادرة عن الوسائط و سائر الفاعلین _ کما مرّ _ ؛ و هو قوله فی القرآن: «وَ هُمْ یُسْأَلُونَ»(2)؛ و فی الحدیث: «و الخلق مسؤولون»(3).

و المعلوم عند أرباب البصائر الثاقبة و أصحاب الحکمة المتعالیة انّ الموجودات الصادرة
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منه علی الترتیب من الأشرف فالأشرف و الأقرب فالأقرب إلی الأخسّ فالأخس و الأبعد فالأبعد حتّی انتهی إلی أخسّ الأشیاء _ و هی الهاویة و الظلمة _ ؛ و العائدة إلیه _ تعالی _ علی عکس ذلک الترتیب من الأخسّ فالأخسّ و الأبعد فالأبعد إلی الأشرف فالأشرف و الأقرب فالأقرب إلی أن ینتهی إلیه _ سبحانه _ ، کما أشیر إلیه بقوله: «یُدَبِّرُ الاْءَمْرَ مِنَ السَّمَاءِ إِلَی الاْءَرْضِ ثُمَّ یَعْرُجُ»(1)، و قوله: «کَمَا بَدَأَکُمْ تَعُودُونَ»(2). فلکلٍّ منها غایةٌ مخصوصةٌ ینتهی إلیها، و لغایته أیضاً غایةٌ أخری فوقها، ... هکذا حتّی ینتهی إلی غایةٍ لا غایة بعدها کما ابتدءت من مبدءٍ لامبدء قبله.

و أمّا الأجوبة الحکمیّة عن تلک الشبهات علی التفصیل لمن هو أهلها و مستحقّها، فهی هذه:

أمّا الشبهة الأولی _ و هی السؤال عن الحکمة و الغایة فی خلق إبلیس _ ، فالجواب عنه: انّه من حیث إنّه من جملة الموجودات علی الإطلاق فمصدره و غایته لیست إلاّ ذاته _ تعالی _ الّذی تقتضی وجود کلّ ما یمکن وجوده و یفیض عنه الوجود علی کلّ قابلٍ و منفعلٍ؛ و أمّا حیثیّة کونه موجوداً ظلمانیّاً و ذاشریرةٍ و جوهراً خبیثاً فلیس ذلک بجعل جاعلٍ، بل هو من لوازم هویّته النازلة فی آخر مراتب النفوس، و هی المتعلّقة بما دون الأجرام السماویّة _ و هی جرم النار الشدید القوّة _ ؛ فلاجرم غلبت علیه الأنانیّة و الإستکبار و الإفتخار و الإباء عن الخضوع و الإنکسار.

و أمّا الشبهة الثانیة _ و هی السؤال عن حکمة التکلیف بالمعرفة و الطاعة و الغایة، و کذا ما یتوقّف علیه التکلیف من بعث الأنبیاء و الرسل و إنزال الوحی و الکتب _ ، فالجواب عنه: إنّ الحکمة و الغایة فی ذلک تخلیص النفوس من إسر الشهوات و حبس الظلمات و نقلها من الحدود البهیمیّة و السبعیّة إلی الحدود الإنسانیّة و الملکیّة و تطهیرها و تهذیبها بنور العلم و قوّة العمل عن درن الکفر و المعصیة و رجس الجهل و الظلمة. و لاینافی عموم

ص : 228





1- 1. کریمة 5 السجدة.

2- 2. کریمة 29 الأعراف.




التکلیف عدم تأثیره فی النفوس الجاسیة و القلوب القاسیة، کما انّ الغایة فی إنزال المطر إخراج الحبوب و إنبات الثمار و الأقوات منها، و عدم تأثیره فی الصخور القاسیة و الأراضی الخبیثة لاینافی عموم النزول. و اللّه أجلٌّ من أن تعود إلیه فائدةٌ فی هدایة الخلائق _ کما فی إعطائه أصل خلقه _ ، بل هو «الَّذِی أَعْطَی کُلَّ شَیْءٍ خَلْقَهُ ثُمَّ هَدَی»(1) من غیر غرضٍ أو عوضٍ فی فضله و جوده.

و أمّا الشبهة الثالثة _ و هی السؤال عن فائدة تکلیف إبلیس بالسجود لآدم و الحکمة فیه _ ، فالجواب عنها: 

أوّلاً انّه ینبغی أن یعلم انّ للّه فی کلّ ما یفعله أو یأمره به حکمةً، بل حکماً کثیرةً، لأنّه _ تعالی _ منزّهٌ عن فعل العبث و الإتّفاق و الجزاف و إن خفی علینا وجه الحکمة فی کثیرٍ من الأمور علی التفصیل بعد أن علمنا القانون الکلّیّ فی ذلک علی الإجمال. و خفاء الشیء علینا لایوجب إنتفاؤه. و هذا یصلح للجواب عن مثل هذه الشبهة و نظائرها؛

و ثانیاً: انّ التکلیف بالسجدة کان عامّاً للملائکة و کان إبلیس معهم فی ذلک الوقت و عمّه الأمر بها تبعاً و بالقصد الثانی، لکنّه لمّا تمرّد و عصی و استکبر و أبی بعد ما اعتقد بنفسه انّه من المأمورین صار مطروداً ملعوناً؛

و ثالثاً: انّ الأوامر الإلآهیّة و التکالیف الشرعیّة ممّا یمتحن به جواهر النفوس و یعلن بواطنهم و یبرز ما فی مکامن صدورهم من الخیر و الشرّ و السعادة و الشقاوة و یتمّ به الحجّة و یظهر به المحجّة، «لِیَهْلِکَ مَنْ هَلَکَ عَنْ بَیِّنَةٍ»(2).

و أمّا الشبهة الرابعة _ و هی السؤال عن لمّیّة تعذیب الکفّار و المنافقین و إیلامهم بالعقوبة و تبعیدهم عن دار الرحمة و الکرامة _ ، فالجواب عنها: انّ العقوبات الأخرویّة من اللّه _ تعالی _ لیس باعثها الغضب و الإنتقام أو إزالة الغیظ و نحوها _ تعالی عن ذلک علوّاً کبیراً! _ ، و إنّما هی لوازم و تبعاتٌ ساق إلیها أسبابٌ داخلیّةٌ نفسانیّةٌ و أحوالٌ باطنیّةٌ انتهت
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1- 1. کریمة 50 طه.

2- 2. کریمة 42 الأنفال.




إلی التعذیب بنتائجها _ من الهویّ إلی الهاویة و السقوط فی أسفل درک الجحیم، و من مصاحبة المؤذیات و العقارب و الحیّات و غیرها من المؤلمات _ ؛ و مثالها فی هذا العالم: الأمراض الواردة علی البدن الموجبة للأوجاع و الآلآم بواسطة نهمةٍ سابقةٍ، فکما انّ وجع البدن لازمٌ من لوازم ما ساق إلیه الأحوال الماضیة و الأفعال السابقة _ من کثرة الأکل و إفراط الشهوة و نحوهما _ من غیر أن یکون هیهنا معذّبٌ خارجیٌّ، فکذلک حال العواقب الأخرویّة و مایوجب العذاب الدائم لبعض النفوس الجاحدة للحقّ المعرضة عن الآیات؛ و هی «نَارُ اللَّهِ الْمُوقَدَةُ * الَّتِی تَطَّلِعُ عَلَی الاْءَفْئِدَةِ»(1).

و أمّا الّتی دلّت علیها الآیات و الأخبار الواردة علی بدن المسیء _ علی ما یوصف فی التفاسیر _ فهی أیضاً منشؤها أمورٌ باطنیّةٌ و هیئاتٌ نفسانیّةٌ برزت من الباطن إلی الظاهر و تصوّرت بصورة النیران و العقارب و المقامع من حدیدٍ و غیرها. هکذا یکون حصول صور الأجسام و الأشکال و الأشخاص فی الآخرة کما حقّق فی مباحث المعاد الجسمانیّ و کیفیّة تجسّم الأعمال، و دلّ علیه کثیرٌ من الروایات، مثل قوله _ تعالی _ : «وَ إِنَّ جَهَنَّمَ لَُمحِیطَةٌ بِالْکَافِرِینَ»(2)، و قوله: «وَ بُرِّزَتِ الْجَحِیمُ لِمَنْ یَرَی»(3)، و قوله: «کَلاَّ لَوتَعْلَمُونَ عِلمَ الْیَقِینِ * لَتَرَوُنَّ الْجَحِیمَ * ثُمَّ لَتَرَوُنَّهَا عَیْنَ الْیَقِینِ»(4)، و قوله: «إِذَا بُعْثِرَ مَا فِی الْقُبُورِ * وَ حُصِّلَ مَا فِی الصُّدُورِ»(5).

ثمّ إذا سلّم معاقبٌ من خارجٍ فانّ فی ذلک مصلحةٌ عظیمةٌ، لأنّ التخویف بالعقوبة نافعٌ فی أکثر الأشخاص، و الإیفاء بذلک التخویف بتعذیب المجرم المسیء تأکیدٌ للتخویف و مقتضٍ لإزدیاد النفع.

ثمّ هذا التعذیب و إن کان شرّاً بالقیاس إلی الشخص المعذّب لکنّه خیرٌ بالقیاس إلی أکثر
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1- 1. کریمتان 6، 7 الهمزة.

2- 2. کریمة 49 التوبة / 54 العنکبوت.

3- 3. کریمة 36 النازعات.

4- 4. کریمات 5، 6، 7 التکاثر.

5- 5. کریمتان 9، 10 العادیات.




أفراد النوع، فیکون من جملة الخیر الکثیر الّذی یلزمه الشرّ القلیل _ کما فی قطع العضو لإصلاح البدن و باقی الأعضاء _ . 

أمّا الشبهة الخامسة _ و هی السؤال عن فائدة تمکین الشیطان من الدخول إلی آدم فی الجنّة حتّی غرّه بوسوسته، فأکل ما نهی عن أکله فأخرج به من الجنّة _ ، فالجواب عنه: إنّ الحکمة فی ذلک و المنفعة فیه عظیمةٌ، فانّه لوبقی فی الجنّة أبداً لکان بقی هو وحده فی منزلة الّتی کان علیها فی أوّل الفطرة من غیر استکمالٍ و اکتساب فطرةٍ أخری فوق الأولی، و إذا هبط إلی الأرض خرج من صلبه أولادٌ لایحصی یعبدون اللّه و یطیعونه إلی یوم القیامة و یرتقی منهم عددٌ کثیرٌ فی کلّ زمانٍ إلی درجات الجنان بقوّتی العلم و العبادة؛ و أیّ حکمةٍ و فائدةٍ أعظم و أجلّ و أرفع و أعلی من وجود الأنبیاء و الأولیاء و من جملتهم سیّد المرسلین و أولاده الطاهرین _ صلوات اللّه علیه و علیهم أجمعین و علی سائر الأنبیاء و المرسلین _ ؟!. و لو لم یکن هبوطه إلی الأرض مع إبلیس إلاّ لابتلائه مدّةً فی الدنیا و اکتسابه درجة الإصطفاء لکانت الحکمة عظیمةً و الخیر جلیلاً!.

و أمّا الشبهة السادسة _ و هی السؤال عن وجه الحکمة فی تسلیط الشیطان، و هو العدوّ المبین علی ذرّیّة آدم بالإغواء و الوسوسة بحیث یراهم من حیث لایرونه _ ، فالجواب عن ذلک: انّ نفوس أفراد البشر فی أوّل الفطرة ناقصةٌ بالقوّة، و مع ذلک بعضها خیّرةٌ نورانیّةٌ شریفةٌ بالقوّة مائلةٌ إلی الأمور القدسیّة عظیمة الرغبة إلی الآخرة، و بعضها خسیسة الجوهر ظلمانیّةٌ شریرةٌ بالقوّة مائلةٌ إلی الجسمانیّات عظیمةٌ فی إیثار الشهوة و الغضب؛ و لیس سلطان الشیطان علی هذا القسم لقوله _ تعالی _ : «إِنَّ عِبَادِی لَیْسَ لَکَ عَلَیْهِمْ سُلْطَانٌ»(1) _ : وسوسة الشیاطین _ «إِنَّمَا سُلْطَانُهُ عَلَی الَّذِینَ یَتَوَلَّونَهُ»(2) «وَ هُمْ نَائِمُونَ»(3). و مع ذلک فلو لم تکن فی الوجود وسوسة الشیاطین بالإغواء و إطاعة النفس و الهوی لکان
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1- 1. کریمة 42 الحجر / 65 الإسراء.

2- 2. کریمة 100 النحل.

3- 3. کریمة 97 الأعراف / 19 القلم.




ذلک منافیاً للحکمة، لبقائهم علی طبقةٍ واحدةٍ من نفوسٍ سلیمةٍ ساذجةٍ، فلایتمشّی عمارة الدنیا بعدم النفوس الجاسیة الغلاظ العمّالة فی الأرض لأغراضٍ دنیّةٍ عاجلةٍ. ألاَ تری إلی ما روی من قوله _ تعالی _ فی الحدیث القدسیّ: «إنّی جعلت معصیة آدم سبباً لعمارة العالم»(1)!، و ما روی أیضاً فی الخبر: «لولا انّکم تذنبون لذهب اللّه بکم و جاء بقومٍ یذنبون»(2)!.

و أمّا الشبهة السابعة _ و هی السؤال عن الفائدة فی إمهال إبلیس فی الوسوسة لأولاد آدم إلی یوم البعث _ ، فالجواب بمثل ماذکرناه، فانّ بقاؤه تابعٌ لبقاء النوع البشریّ بتعاقب الأفراد _ و هو مستمرٌّ إلی یوم القیامة _ ، فکذلک وجب استمراره و دوامه لأجل إدامة الفائدة _ الّتی ذکرناها فی وجود وسوسته _ إلی یوم الدین.

و قوله: «أ لیس بقاء العالم علی الخیر خیراً من امتزاجه بالشرّ؟»؛

قلنا: فاذن لم یکن الدنیا ممزوجةً بالشرور، لکنّها جسرٌ یعبّر به الناس إلی الآخرة. و لوکان کلّها شرّاً و لکن وسیلةً إلی الخیر الأخرویّ الدائم لکان وجود هذا خیراً من عدمه؛ و العالم الّذی لایتطرّق إلی الشرور و الآفات عالمٌ آخر إلیه رجعی الطاهرات من نفوسنا.

و هذا اللعین مع اشتهاره بالعلم، فی غایة الجهل المرکّب بالعناد! _ کما یظهر من إیراده هذه الشبهات _ . و کلّ من له مرتبةٌ متوسّطةٌ فی الحکمة یعلم دفعها و حلّها، فضلاً عن الراسخ القدم فی الحکمة المنشرح الصدر بنور الإیمان و المعرفة.

و مع ذلک قال الفخر الرازی إمام المشکّکین ما نقلنا عنه من: «انّه لواجتمع الخلائق کلّهم لم یجدوا مخلصاً عن هذه الشبهات» إلاّ بما سمّاه: «الجواب الإلآهیّ» _ من القول بإبطال الحکمة و إنکار الغایة و نفی المرجّح و السبب الذاتیّ لوجود الأشیاء _ شغفاً بمذهب أصحابه و ترویجاً له من القول بالفاعل المختار و الإرادة الجزافیّة. و ذلک لقصوره و قصورهم عن إدراک الحکمة المتعالیة و فهمهم الأنوار العلمیّة و عجزهم عن دفع الأوهام و الشبهات الواردة فی کلّ بابٍ
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1- 1. لم أعثر علیه، لا فی مصادرنا و لا فی مصادر العامّة.

2- 2. لم أعثر علیه أیضاً.




عقلیٍّ، لأنّ ذلک لایتیسّر إلاّ بترک الرغبة إلی الدنیا و مالها و جاهها و الشهرة عند أربابها. و أنّی یتیسّر الوصول إلی نیل الغوامض الإلآهیّة و فهم الأسرار الیقینیّة مع هذه الدواعی و الأمراض النفسانیّة و الأغراض الدنیویّة؛ «وَ اللَّهُ یَهْدِی مَنْ یَشَاءُ إِلَی صِرَاطٍ مُسْتَقِیمٍ»(1)»(2)؛ انتهی کلام صدر الحکماء.

و أمّا الإضافة فی قوله _ علیه السلام _ : «لغوایتی و إضلالی» فوجهها ماذکرناه لک مراراً من أنّ له _ علیه السلام _ مقاماتٍ عدیدةٍ و مراتب کثیرةً؛ کالوجود المنبسط، بل هو عین الوجود المنبسط من حیث الحقیقة _ کما مرّ غیر مرّةٍ؛ فتذکّرتفهم! _ .

حکایةٌ لطیفةٌ 

ظهر إبلیس لعیسی بن مریم _ علی نبیّنا و علیه السلام _ فقال له: «أ لست تقول: لن یصیبک إلاّ ما کتب اللّه لک(3)؟،

قال: بلی!،

قال: فارم نفسک من ذروة هذا الجبل، فان قدّر لک السلامة تسلم!،

فقال له: یا معلون! اللّه _ تعالی _ یختبر عباده و لیس للعبد أن یختبر ربّه!»(4).

و قد بسطنا الکلام فی هذا المقام لأنّه من المهامّ؛ و فیما ذکرنا غنیّةٌ لذوی الألباب من الأنام.
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1- 1. کریمة 142 البقرة / 213 البقرة / 46 النور.

2- 2. لم أعثر علی القطعة بین آثار صدرالمتألّهین، و هو _ قدّس سرّه _ یذکر هذه الشبه بین حینٍ و حینٍ، فراجع: «تفسیر القرآن الکریم» ج 2 ص 265، ج 4 ص 256. و من الغریب انّ العبارة الّتی نقلها عن الرازی و أخذ فیها علیه ذکرها هو أیضاً من غیر ردٍّ علیه، راجع: نفس المصدر ج 5 ص 275.

3- 3. تلمیح إلی کریمة 51 التوبة

4- 4. لم أعثر علیه.




حَتَّی إِذَا قَارَفْتُ مَعْصِیَتَکَ، وَ اسْتَوْجَبْتُ بِسُوءِ سَعْیِی سَخْطَتَکَ، فَتَلَ عَنِّی عِذَارَ غَدْرِهِ، وَ تَلَقَّانِی بِکَلِمَةِ کُفْرِهِ، وَ تَوَلَّی الْبَرَاءَةَ مِنِّی، وَ أَدْبَرَ مُوَلِّیاً عَنِّی، فَأَصْحَرَنِی لِغَضَبِکَ فَرِیداً، وَ أَخْرَجَنِی إِلَی فِنَاءِ نَقِمَتِکَ طَرِیداً. لاَشَفِیعٌ یَشْفَعُ لِی إِلَیْکَ، وَ لاَخَفِیرٌ یُوءْمِنُنِی عَلَیْکَ، وَ لاَحِصْنٌ یَحْجُبُنِی عَنْکَ، وَ لاَمَلاَذٌ أَلْجَأُ إِلَیْهِ مِنْکَ.

«قارف» الذنب: خالطه و قاربه و اکتسبه.

«فتل» _ بالفاء و التاء المثنّاة _ ، أی: صرف.

و «العذار»: ما یقع علی خدّ الفرس من اللجام و الرسن. و الکلام إستعارةٌ مکنیّةٌ مع الترشیح، شبّه «العذار» بالشخص أو الدابّة بجامع قبول التصرّف و الإنقیاد و أثبت له عذاراً، و رشّح ذلک ب_ «الفتل» لملائمته. و یجوز أن یکون أحدهما إستعارةً تخییلیّةً؛ و المعنی: إنّ الشیطان بعد أن أوقفنی فی الذنوب صرف عنّی عنان فرسه و تولّی لإظلال غیری.

و «تلقّانی بکلمة کفره» أی: ناولنی و لاقانی بکلمة کفره؛ إشارةٌ إلی ما حکاه _ سبحانه _ عنه بقوله _ تعالی _ :«کَمَثَلِ الشَّیطَانِ إِذْ قَالَ لِلاْءِنسَانِ اکْفُرْ فَلَمَّا کَفَرَ قَالَ إِنِّی بَرِیءٌ مِنْکَ»(1)-(2)، و أیضاً إشارةٌ إلی قوله _ تعالی _ حکایةً عن الشیطان:«إِنِّی کَفَرْتُ بِمَا أَشْرَکْتُمُونِ مِنْ قَبْلُ»(3)-(4).

و قیل: «کلمة کفره هو قوله للانسان: «اکُْفرْ»».

«فاصحرنی» بمعنی: أخرجنی إلی الصحراء؛ و المراد هنا: جعلنی تائهاً فی بیداء الضلالة متصدّیاً لحلول غضبک علیّ(5). <و هو إستعارةٌ بالکنایة، شبّه نفسه بشخصٍ أخرج إلی 
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1- 1. کریمة 16 الحشر.

2- 2. هذا مفادّ کلام المحقّق البهائی، راجع: «مفتاح الفلاح» ص 278.

3- 3. کریمة 22 إبراهیم.

4- 4. و هذا مفادّ کلام العلاّمة المدنی، راجع: «ریاض السالکین» ج 5 ص 56.

5- 5. هذا أیضاً کلام الشیخ البهائی، راجع: «مفتاح الفلاح» ص 278.




الصحراء فی عدم تمکّنه من الاستتار بشیءٍ یقیه، و جعل إثبات الإصحار له تنبیهاً علی ذلک.

و قوله: «فریداً» حالٌ من ضمیر المتکلّم، أی: مؤاخذاً و معاقباً لما قارفته دون غیری.

قوله _ علیه السلام _ : «و أخرجنی إلی فناء نقمتک طریداً».

«الفِنآء» _ بالکسر و المدّ _ : السعة أمام الدار؛ و قیل: «ما امتدّ من جوانبها، و منه: فناء الکعبة».

و «النَقِمَة» _ مثل کلمة، و تخفّف مثلها _ : اسمٌ من نقمت منه _ من باب ضرب _ و انتقمت أی: عاقبت.

و «الطرد»: الإبعاد، و نصبه علی الحال.

قوله _ علیه السلام _ : «لاشفیع یشفع لی إلیک» جملةٌ حالیّةٌ، أو مستأنفةٌ.

و «لا» لنفی الجنس. و روی فیما بعدها فی الفقرات الأربع علی جواز الإلغاء عند التکرار، و علی الإعمال _ کلیس _ ، و الفتح علی الأصل من جعلها فی المواضع کلّها لنفی الجنس، فیکون مبنیّاً.

و جملة: «یشفع لی» خبر «لا».

قوله _ علیه السلام _ : «و لاخفیر یؤمننی علیک».

«الخفیر»: المجیر؛ أی: لامحام و مانع یعطی الأمان من العذاب علی جنابک، أو: حال کونه مستعلیاً علیک(1)>.

قوله _ علیه السلام _ : «و لاحصن یحجبنی عنک» أی: و لاحصار یمنعنی عن عذابک.

و «لاملاذ ألجأ إلیه منک».

«الملاذ»: الملجأ، یقال: لاذ به أی: لجأ إلیه _ کعاذ به _ ، أی: و لاشخص أو موجودٌ ألتجؤ إلیه من غضبک و عقابک. و مفهوم هذه الفقرة أعمّ من السابقة، لأنّ «الحصن» عدیم الشعور
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1- 1. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 59.




و «الملاذ» أعمّ منه؛ ففیها الترقّی و المبالغة فی عدم الخلاص بشفاعة الغیر إلاّ ماشاء اللّه.

قال الفاضل الشارح: «و مفاد هذه الفقرات تأکید نفی الاستطاعة عن نفسه و بیان عجزه عن معنی انّ اللّه _ تعالی _ إن أراد عذابه لم یکن له شفیعٌ یدرأ عنه العذاب و لامجیر یجیره منه، و لایصحّ أن یکون له حصنٌ یمنعه عنه و لاملاذ یعتصم به منه؛ و هو معنی قوله _ تعالی _ : «قُلْ إِنِّی لَنْ یُجِیرَنِی مِنَ اللَّهِ أَحَدٌ وَ لَنْ أَجِدَ مِنْ دُونِهِ مُلْتَحَداً»(1)»(2)؛ انتهی کلامه.

فَهَذَا مَقَامُ الْعَائِذِ بِکَ، وَ مَحَلُّ الْمُعْتَرِفِ لَکَ، فَلاَ یَضِیقَنَّ عَنِّی فَضْلُکَ، وَ لاَیَقْصُرَنَّ دُونِی عَفْوُکَ، وَ لاَأَکُنْ أَخْیَبَ عِبَادِکَ التَّائِبِینَ، وَ لاَأَقْنَطَ وُفُودِکَ الاْآمِلِینَ. وَ اغْفِرْ لِی، إِنَّکَ خَیْرُ الْغَافِرِینَ.

«الفاء» للدلالة علی ترتّب ما بعدها علی ما قبلها.

و «العوذ»: الإعتصام. 

و «الإعتراف»: الإقرار. و حذف المعترف به للتعمیم و الإختصار؛ أی: إذا کان الأمر علی ماذکرت فمقامی مقام الشخص العائذ بجنابک. یعنی: ینبغی لصاحب هذا الحال أن یلتجی ء إلیک، و هذا المحلّ «محلّ المعترف لک» و مقام المقرّ بالتقصیرلک حتّی ترحمه و تغفره، لأنّه لامفرّ له منک إلاّ إلیک!.

و «الفاء» من قوله: «فلایضیقنّ» فصیحةٌ.

و «لا» دعائیّةٌ، و أصلها النهی.

و «الضیق»: خلاف الاتّساع.

و «الفضل»: الإحسان.

و «دون» هنا بمعنی: عند، أی: لایقصرنّ عندی عفوک، لأنّ رحمتک وسعت کلّ شیءٍ(3).
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1- 1. کریمة 22 الجن.

2- 2. راجع: نفس المصدر و المجلّد ص 60.

3- 3. تلمیحٌ إلی کریمة 156 الأعراف.




و «لا أکن» فیه استعمال «لا» فی فعل المتکلّم، و هو و إن کان نادراً لکن کلامه _ علیه السلام _ حجّةٌ، فانّه أفصح الفصحاء؛ علی أنّه ورد فی کلام الفصحاء. و هی فی هذا تحتمل النهی و الدعاء. و قال الفاضل الشارح: «دون هنا نقیض الفوق. و الکلام فی هذه الفقرات من باب توجیه النهی إلی المسبّب و المراد النهی عن السبب بأبلغ وجهٍ علی أسلوب الکنایة. و الأصل: لاتمنعنی واسع فضلک فیضیق عنّی، و لاعفوک فیقصر دونی، و لاتردّنی و تجبهنی فأکون أخیب عبادک التائبین، و لاتحرمنی وفدک فأکون أقنط وفودک الآملین. فعدل عن ذلک إلی توجیه النهی(1) إلی الجرح عن أن یکون فی صدره، و إلی نفسه عن أن یراه. قال النیشابوریّ: «توجیه النهی إلی الحرج کقولهم: لاأرینّک هنا، و المراد نهیه عن کونه بحضرته، فانّ ذلک سبب رؤیته _ ... إلی آخر کلامه _ »(2) _ »(3).

و لایخفی انّه طولٌ بلاطائلٍ!.

و «لاأقنط» مأخوذٌ من القنوط، و هو الیأس.

و «الوفود»: جمع وفد بمعنی: جماعةٍ بتوجّهون إلی موضعٍ یرجی نیل مرادهم منه. 

و المقصود من أفعل التفضیل هنا <أصل الفعل، لا الزیادة، إذ لیس فی عباده التائبین خائبٌ و لا فی وفود الآملین قانطٌ، فهو کقولهم: «نصیب أشعر الحبشة» أی: شاعرهم، إذ لاشاعر فیهم غیره.

و قوله _ علیه السلام _ : «و اغفر لی إنّک خیر الغافرین» تعلیلٌ و مزید استدعاءٍ للإجابة(4)>.

اللَّهُمَّ إِنَّکَ أَمَرْتَنِی فَتَرَکْتُ، وَ نَهَیْتَنِی فَرَکِبْتُ.
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1- 1. هیهنا حذف المصنّف قطعةً واسعةً من المصدر.

2- 2. راجع: «غرائب القرآن» ج 2 ص 119.

3- 3. راجع: «ریاض السالکین» ج 5 ص 61.

4- 4. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 63.




قیل: «أی: انّک _ یا إلآهی! _ جعلتنی مأمورا بالعبادة فترکت تلک العبادة المأمور بها، و جعلتنی منهیّاً عن المعصیة فارتکبت تلک المعصیة المنهیّ عنها».

و قال الفاضل الشارح: «تأکید الجملة لغرض کمال قوّة اعترافه بمضمونها. و لم یتعرّض لمتعلّق الأمر و الترک و لاالنهی و الرکوب، إمّا لظهور انّ المراد: أمرتنی بالخیر و الإحسان فترکت ما أمرتنی و نهیتنی عن الفحشاء و المنکر فرکبت ما نهیتنی عنه _ بدلیل: «إِنَّ اللَّهَ یَأْمُرُ بِالْعَدلِ وَ الاْءِحسَانِ وَ إِیتَاءِ ذِیالْقُربَی وَ یَنْهَی عَنِ الْفَحْشَاءِ وَ الْمُنْکَرِ وَ الْبَغْیِ»(1) _ ، و إمّا لأنّ المراد: وجد منک الأمر و النهی لی(2) فوجد منّی الترک و الرکوب _ کقولهم: أمرته فعصانی _ . قال الزمخشریّ: «المأمور به فی هذا الکلام غیر مدلولٍ علیه و لامنویٍّ، لأنّ من یتکلّم بهذا الکلام فانّه لاینوی لأمره(3) مأموراً به، و کأنّه یقول: کان منّی أمرٌ فلم تکن منه طاعةٌ؛ کما انّ من یقول: فلانٌ یعطی و یمنع و یأمر و ینهی غیر قاصدٍ إلی مفعولٍ»؛ انتهی. و هذا الوجه أولی»(4)؛ انتهی کلامه.

أقول: الظاهر انّ عدم التعرّض لمتعلّق الأمر و الترک و النهی لیعمّ المأمور و المنهیّ و المتروک التکلیفیّة و غیرها؛ فتبصّر!.

وَ سَوَّلَ لِیَ الْخَطَاءَ خَاطِرُ السُّوءِ فَفَرَّطْتُ.

مأخوذٌ من «التسویل» بمعنی: التزیین؛ و فی القاموس: «سوّلت له نفسه کذا: زیّنت، و سوّل له الشیطان: أغواه»(5).

و «الخَطَأ» _ بفتحتین _ : ضدّ الصواب.

و «الخاطر»: ما یمرّ بالبال، و لمّا کان ینقسم إلی حسنٍ و قبیحٍ _ کما سبق الکلام علیه _
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1- 1. کریمة 90 النحل.

2- 2. المصدر: _ لی.

3- 3. المصدر: + ما.

4- 4. راجع: «ریاض السالکین» ج 5 ص 63.

5- 5. راجع: «القاموس المحیط» ص 936 القائمة 1.




قیّده _ علیه السلام _ بالإضافة إلی «السوء»، و هو فاعلٌ ل_ «سوّل»؛ أی: السوء الّذی خطر ببالی. و تقدیم المفعول _ أعنی: الخطأ _ علیه للإهتمام به من حیث إنّه نصب عینیه و إنّ إلتفات خاطره إلیه أشدّ.

«ففرّطت» أی: فصار سبباً لتقصیری فی إمتثال المأمورات.

وَ لاَأَسْتَشْهِدُ عَلَی صِیَامِی نَهَاراً، وَ لاَأَسْتَجِیرُ بِتَهَجُّدِی لَیْلاً، وَ لاَتُثْنِی عَلَیَّ بِإِحْیَائِهَا سُنَّةٌ حَاشَا فُرُوضِکَ الَّتِی مَنْ ضَیَّعَهَا هَلَکَ.

«الواو» عاطفةٌ.

<و «التهجّد»: تفعّلٌ من الهجود؛ قال الجوهریّ: «هجد و تهجّد أی: نام لیلاً، و هجد و تهجّد أی: سهر، و هو من الأضداد. و منه قیل لصلاة اللیل: التهجّد»(1). و هو مطابقٌ لقول علیّ بن إبراهیم: «التهجّد: صلاة اللیل»(2)(3)>.

و قوله: «نهاراً» منصوبٌ <إمّا علی المفعولیّة ل_ «أستشهد» أو لل_ «صیام»، و مفعول الفعل محذوفٌ؛ أی: لاأستشهد الملائکة أو الرسل علی أنّی صمت نهاراً(4). و قد عرفت شهادة الأیّام فیما تقدّم(5)>.

و کذلک قوله: «لیلاً» متعلّقٌ ب_ «تهجّدی»، أی: و لاتهجّدت لیلاً تهجّداً مقبولاً فأستجیر به.

و قیل: «کلٌّ من «النهار» و «اللیل» مفعولٌ به لا ظرفٌ، و التقدیر: لاأستشهد نهاراً علی صیامی و لا أستجیر لیلاً بتهجّدی، أی: لاأطلب من نهارٍ أن یشهد لی علی صیامی فیه و لا أطلب من لیلٍ أن یجیرنی بسبب تهجّدی فیه».
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1- 1. راجع: «صحاح اللغة» ج 1 ص 552 القائمة 1.

2- 2. لم أعثر علیه فی «تفسیر القمّی».

3- 3. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 66.

4- 4. و انظر: «شرح الصحیفة» ص 292.

5- 5. قارن: «نورالأنوار» ص 156.




و قال الفاضل الشارح: «و العبارة تحتمل معنیً آخر لم یتعرّض له أحدٌ، و لعلّه أنسب ممّا ذکر؛ و هو: أن یکون المراد بقوله _ علیه السلام _ : «لاأستشهد» و «لاأستجیر»: لایکون منّی استشهادٌ و لااستجارةٌ، تنزیلاً للمتعدّی منزلة اللازم من غیر اعتبار تعلّقه بمستشهدٍ و مستجارٍ عامٍّ أو خاصٍّ _ علی حدّ قولهم: «من یسمع یخل»، أی: یکن منه خیلةٌ أو ظنٌّ _ . و «نهارا» و «لیلاً» منصوبان علی الظرفیّة لل_ «صیام» و «التهجّد»، و المعنی: لایکون منّی استشهادٌ علی صیامی فی نهارٍ و لایکون منّی استجارةٌ بسبب تهجّدی فی لیلٍ. و غرضه نفی الصیام و التهجّد مطلقاً من باب نفی الشیء بلازمه، أی: لاصیام لی فی نهارٍ فأستشهد علیه و لاتهجّد لی بلیلٍ فأستجیر بسببه _ کقوله:

وَ لاَتَرَی الضّبَّ بِهَا یَنجَحِرُ 

أی: لاضبّ و لاانحجار _ .

فان قلت: الصیام لایکون إلاّ نهاراً و التهجّد لایکون إلاّ لیلاً، فما فائدة حملهما علی الظرفیّة؟

قلت: فائدته الدلالة علی البعضیّة من حیث الإفراد بما فیهما من التنکیر الدالّ علی البعضیّة، فانّ قولک: رکبت نهاراً و سرت لیلاً یفید بعضیّة زمان سیرک من الأیام و اللیالی؛ ألاَ تری انّ المحقّقین من المفسّرین قالوا فی قوله _ تعالی _ : «سُبحَانَ الَّذِی أَسْرَی بِعَبدِهِ لَیْلاً»(1): «إنّ قوله: «لَیْلاً» مع أنّ الإسراء إنّما یکون لیلاً لإفادة قلّة زمان الإسراء بما فیه من التنکیر الدالّ علی البعضیّة من حیث الأجزاء و دلالته علی البعضیّة من حیث الأفراد؛ فانّ قولک: سرت لیلاً کما یفید بعضیّة زمان سیرک من اللیالی یفید بعضیّةً من فردٍ واحدٍ منها، بخلاف ما إذا قلت: سرت اللیل، فانّه یفید استیعاب السیر له جمیعاً، فیکون معیارا للسیر لا ظرفاً له(2)؛ و اللّه أعلم!»(3)؛ انتهی کلامه.
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1- 1. کریمة 1 الإسراء.

2- 2. کما قال الزمخشریّ: «فان قلت: الإسراء لایکون إلاّ باللیل، فما معنی ذکر «اللیل»؟، قلت: أراد بقوله: «لیلاً» بلفظ التنکیر تقلیل مدّة الإسراء، و انّه أسری به بعض اللیل ... ؛ و ذلک انّ التنکیر فیه قد دلّ علی معنی البعضیّة»؛ راجع: «الکشّاف» ج 2 ص 436.

3- 3. راجع: «ریاض السالکین» ج 5 ص 67.




و لایخفی بعده!.

قوله _ علیه السلام _ : «و لاتثنی علیّ بإحیائها سنّةٌ» من «الثناء»، و هو: المدح؛ و فاعله: «سنّةٌ»؛ و ضمیر «إحیائها» راجعٌ إلی «السنّة»، و الإضمار قبل الذکر لفظاً دون رتبةً جائزٌ.

و «الباء» للسببیّة _ أی: بسبب إحیائها _ ، و تقدیمه علی الفاعل للغایة و الإهتمام. و إسناد «الثناء» إلی «السنّة» مجازٌ عقلیٌّ من باب إسناد الشیء إلی سببه؛ أو إستعارةٌ بالکنایة.

قوله _ علیه السلام _ : «حاشا فروضک الّتی من ضیّعها هلک».

«حاشا» عند سیبویه حرفٌ لا غیر بمنزلة إلاّ، لکنها تجرّ المستثنی؛ و عند المازنیّ و المبرّد و الأخفش قد یکون فعلاً متعدّیاً جامداً _ لتضمّنه معنی «إلاّ» _ فینصب(1)؛ و من قرء «فروضَک» _ بالنصب، کما فی بعض النسخ(2) _ فقد بنی علی مذهبهم. و المعنی: لم أحیی سنةً مع إمکان إحیائها فکیف یمکننی إحیاء فروضک الّتی هی مستغنیةٌ عن الإحیاء، بل لازمٌ وجودها بحیث من ضیّعها هلک _ یعنی: من ترکها صار من الهالکین _ .

وَ لَسْتُ أَتَوَسَّلُ إِلَیْکَ بِفَضْلِ نَافِلَةٍ مَعَ کَثِیرِ مَا أَغْفَلْتُ مِنْ وَظَائِفِ فُرُوضِکَ، وَ تَعَدَّیْتُ عَنْ مَقَامَاتِ حُدُودِکَ إِلَی حُرُمَاتٍ انْتَهَکْتُهَا، وَ کَبَائِرِ ذُنُوبٍ اجْتَرَحْتُهَا، کَانَتْ عَافِیَتُکَ لِی مِنْ فَضَائِحِهَا سِتْراً.

«أتوسّل» أی: أتقرّب، من: توسّل إلی ربّه بعملٍ: تقرّب إلیه به.

<و «الفضل»: الزیادة، و هو خلاف النقص. و یطلق علی الکمال و الشرف و الدرجة
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1- 1. لتفصیل تلک الأقوال راجع: «مغنی اللبیب»، الوجه الثالث من وجوه «حاشا» ج 1 ص 165.

2- 2. انظر: «شرح الصحیفة» ص 293.




الرفیعة _ کالفضیلة _ .

و «النافلة»: من النفل، و هو لغةً: الزیادة؛ و شرعاً: اسمٌ لما شرّع زیادةً فی العبادات علی المفروضات، و یسمّی: مندوباً و مستحبّاً و تطوّعاً. و تنوینها للتفخیم؛ أی: نافلةٍ یعتدّ بها.

«مع» ظرفٌ متعلّقٌ ب_ «أتوسّل».

و «أغفلت» الشیء إغفالاً: ترکته من غیر نسیانٍ، و المفعول محذوفٌ، أی: أغفلته.

و «من» بیانیّةٌ.

و «الوظائف»: جمع وظیفة. و هی ما یقدّر من عملٍ و رزقٍ و نحو ذلک، و تطلق علی الشرط _ کما فی القاموس(1) _ ، و لعلّه المراد هنا بقرینة استثناء الفروض سابقاً، فیکون المراد آدابها و شرائط قبولها(2)>. و إن جعلت الإضافة للبیان فاحمل قوله _ علیه السلام _ : «حاشا فروضک» علی عدم الترک رأساً.

و «تعدّیت» الشیء: تجاوزته إلی غیره. و إنّما عدّاه ب_ «عن» لتضمینه معنی الإعراض و الصدّ.

و «المقامات»: جمع مقامة، و هی بالفتح: القیام و موضعه، و بالضمّ: الإقامة و موضعها؛ و الروایة فی الدعاء وردت بالوجهین. 

و المراد ب_ «الحدود» هنا: الواجبات، و إنّما سمّیت الواجبات بحدود اللّه لأنّها حدودٌ و نهایاتٌ لیس لأحدٍ التجاوز عنها. و إضافة «المقامات» إلیها إمّا بمعنی المصدر _ من قام الأمر و أقامه: إذا حفظه و لم یضیّعه _ ، أو بمعنی: الموضع _ أی: مواضع قیامها، أو إقامتها _ .

و قوله _ علیه السلام _ : «إلی حرماتٍ انتهکتها» <متعلّقٌ ب_ «تعدّیت»، یقال: تعدّیت هذا الأمر إلی غیره أی: جاوزته إلیه.
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و «الحرمات»: جمع حُُرُْمة _ بالضمّ و بضمّتین _ ، و هی: ما لایحلّ انتهاکه. و «حرمات اللّه» قیل: «فروضه»؛ 

و قیل: «ما وجب القیام به و حرم التفریط فیه»(1)؛ 

و قیل: «ما حرّمه و أمر باجتنابه، من: حرُم الشیء _ بالضمّ _ : إذا امتنع فعله. و هی فی الأصل اسمٌ من الإحترام _ کالفرقة من الإفتراق _ ». 

و «انتهک الحرمة»: تناولها بما لایحلّ، و أصله من: النهک _ و هو المبالغة فی کلّ شیءٍ، فکأنّ المنتهک للحرمة بالغ فی خرق محارم الشرع و إتیانها _(2)< .

أقول: الظاهر انّ المراد من «الحرمة» المعنی الأعمّ، فیشمل کلّ حرامٍ جعله اللّه حدّاً من حدوده و مقاماً لایجوز التعدّی عنه _ کتزویج الأربع و ما أشبهه _ ، قال اللّه _ تعالی _ : «تِلکَ حُدُودُ اللَّهِ فَلاَتَعتَدُوهَا»(3)، و منه الحدود «فَلاَتَقرَبُوهَا»(4)، فمن قرب منها فقد تعدّی عن مقامٍ أمر بالوقوف علیه _ و هو ما دون القرب _ .

و «اجترح» الذنب: اکتسبه، أخذاً من الجوارح _ أی: أعضاء الإنسان الّتی یکتسب بها، لأنّه یعمل بجوارحه _ . ف_ «کبائر ذنوبٍ اجترحتها» أی: اکتسبتها، عطفٌ علی «حرمات».

و قوله: «کانت عافیتک لی من فضائحها» جملةٌ فی محلّ الجرّ صفةٌ أخری ل_ «کبائر الذنوب».

و «العافیة» بمعنی: العفو _ کالخاتمة بمعنی الختم، و الکذبة بمعنی الکذب _ .

و «الفضائح»: جمع فضیحة، و هی کشف المساوی و المعایب.

و کلمة «لی» متعلّقةٌ ب_ «العافیة».

<و «من فضائحها» یحتمل تعلّقه بها أیضاً، و هو الظاهر؛ و یحتمل أن یکون متعلّقاً
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بقوله: «ستراً»، و هو و إن کان اسماً لما یستر به إلاّ أنّه یصحّ التعلّق به لتأوّله بساتر المشبّه للفعل(1)>.

و قد قدّمنا فی اللمعات السابقة وجه صدور هذه الکلمات عن أهل بیت العصمة؛ فلیرجع إلیها.

وَ هَذَا مَقَامُ مَنِ اسْتَحْیَا لِنَفْسِهِ مِنْکَ، وَ سَخِطَ عَلَیْهَا، وَ رَضِیَ عَنْکَ، فَتَلَقَّاکَ بِنَفْسٍ خَاشِعَةٍ، وَ رَقَبَةٍ خَاضِعَةٍ، وَ ظَهْرٍ مُثْقَلٍ مِنَ الْخَطَایَا وَاقِفاً بَیْنَ الرَّغْبَةِ إِلَیْکَ وَ الرَّهْبَةِ مِنْکَ. وَ أَنْتَ أَوْلَی مَنْ رَجَاهُ، وَ أَحَقُّ مَنْ خَشِیَهُ وَ اتَّقَاهُ، فَأَعْطِنِی _ یَا رَبِّ! _ مَا رَجَوْتُ، وَ آمِنِّی مَا حَذِرْتُ، وَ عُدْ عَلَیَّ بِعَائِدَةِ رَحْمَتِکَ، إِنَّکَ أَکْرَمُ الْمَسْؤُولِینَ.

أی: مقامی هذا مقام من استحیا منک _ یا إلآهی! _ لشماتة نفسه بسبب وقوعها فی القبائح، و غضب علی نفسه الخاطئة لسقوطها فی ورطة المعصیة، لأنّ استحیاءه لنفسه منه _ سبحانه _ عبارةٌ عن زجره لها و کفّها عن ارتکاب ما لایرضاه.

«فتلقّاک»، و فی نسخة الشهید _ رحمه اللّه _ ب_ «الواو»، أی: استقبلک ذلک الشخص القائم بین یدیک بکلّیّته إلیک «بنفسٍ خاشعةٍ» متذلّلةٍ خاضعةٍ، و «رقبةٍ» متطامنةٍ متواضعةٍ، و «ظهرٍ» قد أثقلته «الخطایا» و المعاصی المفضحة حالکونه متوقّفاً «بین الرغبة إلی» ثوابک _ نظراً إلی رحمتک _ و «الرهبة من» عقابک _ نظراً إلی أعماله.

و الحاصل أن یکون متوقّفاً بین الخوف و الرجاء بحیث لایزید هذا علی ذلک و لاذاک علی هذا. قال بعض العارفین: «الرجاء و الخوف کجناحی الطائر؛ إذا استویا استوی الطائر فتمّ طیرانه، وإذا نقص أحدهما کان جاذباً له فسقط علی رأسه، و إذا ذهب هلک الطائر»(2)؛
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و قال أبوعثمان المغربیّ: «من حمل نفسه علی الرجاء تعطّل، و من حمل نفسه علی الخوف قنط؛ و لکن ینبغی أن یخاف العبد راجیاً و یرجو خائفاً»(1)؛

و قال الشیخ عبداللّه الأنصاریّ: «الرجاء علی ثلاث درجاتٍ:

الدرجة الأولی: رجاءٌ یبعث العامل علی الإجتهاد، و یولّد التلذّذ بالخدمة، و یوقظ الطباع بالسماحة(2) بترک المناهی؛

الدرجة(3) الثانیة: رجاء أرباب الریاضات أن یبلغوا موقفاً تصفو فیه همّهم(4) برفض الملذوذات و لزوم شرط العلم و استقصاء حدود الحمیّة؛

الدرجة(5) الثالثة: رجاء أرباب القلوب؛ و هو رجاء لقاء الحقّ، الباعث علی الإشتیاق، المنغّض للعیش، المزهّد فی الخلق»(6)؛

و فی الحسن عن أبی عبداللّه _ علیه السلام _ قال: «کان أبی یقول: ما(7) من عبدٍ مؤمنٍ إلاّ و فی قلبه نوران: نور خیفةٍ و نور رجاءٍ، لو وزن هذا لم یزد علی هذا ولو وزن هذا لم یزد علی هذا»(8).

قال بعض العرفاء: «الخوف خوفان: خوف العقاب، و خوف الجلال. و الأوّل نصیب أهل الظاهر، و الثانی نصیب أهل القلب. و الأوّل یزول و الثانی لایزول».

أقول: و هکذا ینقسم الرجاء إلی: رجاء الثواب، و رجاء اللّه؛ و الأوّل نصیب أهل الحجاب، و الثانی نصیب أهل الیقین. أمّا خوف اهل القلب فهو قوله _ تعالی _ : «إِنَّمَا یَخشَی
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اللَّهَ مِنْ عِبَادِهِ الْعُلَمَاءُ»(1)، و قوله: «ذَلِکَ لِمَنْ خَشِیَ رَبَّهُ»(2)، و قوله: «وَ یُحَذِّرُکُمُ اللَّهُ نَفْسَهُ»(3)، و قوله: «وَ إِیَّایَ فَاتَّقُونِ»(4)؛

و أمّا خوف أهل الظاهر فقوله: «ذَلِکَ لِمَنْ خَافَ مَقَامِی وَ خَافَ وَعِیدِ»(5)؛

و أمّا رجاء أهل الیقین فقوله: «یَرجُوا اللَّهَ وَ الْیَومَ الاْآخِرَ»(6)؛

و أمّا رجاء أهل الظاهر فقوله: «وَ آخَرُونَ مُرْجَوْنَ لاِءَمْرِ اللَّهِ»(7)؛

و قد جمع رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ بین خوف العقاب و خوف الجلال و خوف الجمال و مقابل کلٍّ منها فی دعائه حیث کان یقول: «أللّهمّ إنّی أعوذ بعفوک من عقابک، و برضاک من سخطک، و بک منک»(8) تنبیهاً علی منازل الخلق و تفاوت أحوالهم فی الرغبة و الرهبة.

و اعلم! أنّ الرجاء ینشأ من الجمال، و الخوف من الجلال؛ و لمّا کان الإنسان مظهراً لهما بحسب الفطرة الإنسانیّة فیجب أن یکونا مجتمعین فی القلب غیر منفکٍّ أحدهما عن صاحبه. فمن آیات الخوف قوله _ سبحانه _ : «وَ إِیَّایَ فَارْهَبُونِ»(9)، و قوله: «وَ إِیَّایَ فَاتَّقُونِ»(10)، و قوله: «أَ فَحَسِبْتُمْ أَنَّمَا خَلَقْنَاکُمْ عَبَثاً وَ أَنَّکُمْ إِلَینَا لاَتُرجَعُونَ»(11)، و قوله: «أَ یَحْسَبُ الاْءِنسَانُ أَنْ یُترَکَ سُدیً»(12)، و قوله: «أَ حَسِبَ النَّاسُ أَنْ یُتْرَکُوا أَنْ یَقُولُوا آمَنَّا وَ هُمْ لاَیُفتَنُونَ»(13) _ ... إلی غیر ذلک من الآیات _ ؛
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و من آیات الرجاء قوله: «لاَتَقْنَطوُا مِنْ رَحْمَةِ اللَّهِ إِنَّ اللَّهَ یَغْفِرُ الذُّنُوبَ جَمِیعاً»(1)، « وَ مَنْ یَغفِرُ الذُّنُوبَ إِلاَّ اللَّهُ»(2)، «غَافِرِ الذَّنبِ وَ قَابِلِ التَّوبِ»(3)، «وَ هُوَ الَّذِی یَقبَلُ التَّوبَةَ عَنْ عِبَادِهِ وَ یَعفُوا عَنِ السَّیِّئَاتِ»(4)، «کَتَبَ رَبُّکُمْ عَلَی نَفْسِهِ الرَّحْمَةَ»(5)، «وَ رَحْمَتِی وَسِعَتْ کُلَّ شَیْءٍ»(6)؛

و قال سهل التستریّ: «الخوف ذکرٌ و الرجاء أنثی» _ أی: منهما یتولّد حقائق الإیمان _ . 

قوله _ علیه السلام _ : «و أنت أولی من رجاه» حالٌ بعد حالٍ، أی: و أنت _ یا إلآهی ! _ من بین المرجوّین أولی بالرجاء، لأنّ رجاء المرجوّین منک.

و «أحقّ من خشیه» الخاشون و «اتّقاء» المتّقون، لأنّ خشیة الخاشین و اتّقاء المتّقین منک. و هذه بمنزلة التفسر للجملة السابقة.

و «الفاء» من قوله: «فاعطنی» سببیّةٌ، أی: إذا کنت متوقّفاً بین الخوف و الرجاء فاعطنی _ یا ربّ! _ مارجوت _ أی: ما رجوته منک، بحذف العائد _ .

و «آمنّی ما حذرت» أی: اجعلنی مأموناً ممّا حذرته.

و «العائدة»: العطف و المنفعة، أی: تکرّم علیّ بمکرمتها و منفعتها.

و الجملة من قوله _ علیه السلام _ : «إنّک أکرم المسؤولین» تعلیلٌ للدعاء و مزید استدعاءٍ للإجابة.

اللَّهُمَّ وَ إِذْ سَتَرْتَنِی بِعَفْوِکَ، وَ تَغَمَّدْتَنِی بِفَضْلِکَ فِی دَارِ الْفَنَاءِ بِحَضْرَةِ الاْءَکْفَاءِ فَأَجِرْنِی مِنْ فَضِیحَاتِ دَارِ الْبَقَاءِ عِنْدَ مَوَاقِفِ الاْءَشْهَادِ مِنَ الْمَلاَئِکَةِ الْمُقَرَّبِینَ، وَ الرُّسُلِ الْمُکَرَّمِینَ، وَ الشُّهَدَاءِ وَ الصَّالِحِینَ، مِنْ جَارٍ
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کُنْتُ أُکَاتِمُهُ سَیِّئَاتِی، وَ مِنْ ذِیرَحِمٍ کُنْتُ أَحْتَشِمُ مِنْهُ فِی سَرِیرَاتِی. لَمْ أَثِقْ بِهِمْ رَبِّ فِی السِّتْرِ عَلَیَّ، وَ وَثِقْتُ بِکَ رَبِّ فِی الْمَغْفِرَةِ لِی، وَ أَنْتَ أَوْلَی مَنْ وُثِقَ بِهِ، وَ أَعْطَی مَنْ رُغِبَ إِلَیْهِ، وَ أَرْأَفُ مَنِ اسْتُرْحِمَ، فَارْحَمْنِی.

«إذ» للتعلیل _ کقوله تعالی: «وَ إءذِ اعْتَزَلُتمُوهُمْ وَ مَا یَعبُدُونَ إِلاَّ اللَّهَ فَأْوُوا إِلَی الْکَهْفِ»(1) _ .

و فی أنّها <حرفٌ بمنزلة لام العلّة أو ظرفٌ _ و التعلیل مستفادٌ من قوّة الکلام لا من اللفظ _ قولان، الأوّل منسوبٌ إلی سیبویه. و استشکل الثانی بأنّ «إذ» لما مضی من الزمان و قوله: «فأجرنی» _ فی عبارة الدعاء _ و قوله: «فَأْوُوا» _ فی الآیة _ مستقبلٌ؛ و هما متنافیان لایجتمعان!.

و حمل الرضیّ ذلک علی إجراء الظرف مجری کلمة الشرط؛ قال: «و أمّا قوله _ تعالی _ : «وَ إِذْ لَمْ یَهتَدُوا بِهِ فَسَیَقُولُونَ»(2)، و قوله:«وَ إِذِ اعْتَزَلُْتمُوهُمْ وَ مَا یَعبُدُونَ إِلاَّ اللَّهَ فَأْوُوا إِلَی الْکَهْفِ»(3)، و قوله:«فَإِذْ لَمْ تَفْعَلُوا وَ تَابَ اللَّهُ عَلَیکُمْ فَأَقِیمُوا الصَّلاَةَ»(4) فلإجراء الظرف مجری کلمة الشرط _ کما ذکره سیبویه فی نحو(5): زیدٌ حین لقیته فأنا أکرمه(6) _ ، و هو(7) فی إذا مطّردٌ»(8)؛ قال: «و یجوز أن یکون من باب«وَ الرُّجزَ فَاهْجُرْ»(9) _ أی: ما أضمر فیه أمّا _ . و إنّما جاز إعمال المستقبل _ الّذی هو«فَسَیَقُولُونَ»، و«أوُوا»، و «أَقِیمُوا» _ فی الظرفیّة الماضیة _ الّتی هو«إِذْ لَمْ یَهتَدُوا»، و«إِذِ اعْتَزَلُتمُوهُمْ»، و«إِذْ لَمْ تَفعَلُوا» _ و إن کان وقوع
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8- 8. راجع: «شرح الرضی علی الکافیة» ج 4 ص 475.

9- 9. کریمة 5 المدّثر.




المستقبل فی الزمن الماضی محالاً، لما ذکرنا فی نحو «أمّا زیدٌ فمنطلقٌ» من: انّ الغرض المعنویّ هو قصد الملازمة حتّی کأنّ هذه الأفعال المستقبلة وقعت فی الأزمنة الماضیة و صارت لازمةً لها، کلّ ذلک لقصد المبالغة»(1)؛ انتهی.

و قال أبوالبقاء فی إعراب قوله _ تعالی _ : «فَإِذْ لَمْ تَفعَلُوا وَ تَابَ اللَّهُ عَلَیکُمْ»: «قیل: إذ بمعنی: إذا؛ و قیل: هی بمعنی: إن؛ و قیل: هی علی بابها ماضیةٌ، و المعنی: انّکم ترکتم ذلک فیما مضی فتدارکوه بإقامة الصلاة»؛ انتهی(2)>.

و «الباء» من قوله: «بعفوک» تحتمل الاستعانة، و السببیّة، و الملابسة(3)؛ هکذا ذکر الفاضل الشارح.

قوله _ علیه السلام _ : «و تغمّدتنی» من: الغمد بمعنی: الغلاف، و المراد: الستر فی دار الفناء _ یعنی دار الدنیا، لما عرفت من عدم ثباتها و قرارها _ .

و «الباء» من قوله: «بحضرة الأکفاء» ظرفیّةٌ.

و «الأکفاء»: جمع کفؤ _ مثل قفل _ ، و هو: المثل و النظیر و المساوی؛ أی: بحضور الأمثال و الأشباه.

و «دار البقاء» أی: الآخرة _ لما عرفت أیضاً من ثباتها و قرارها و دوامها _ .

و «الأشهاد»: جمع شهید _ کشریف و أشراف _ ، و هو فعیلٌ بمعنی فاعلٍ، من شهدت المجلس أی: حضرته؛ أی: عند مواضع وقوف الحاضرین. یعنی: کما سترت عیوبی فی الدنیا الفانیة من الأمثال و الأقران و لم تفضحنی و تجاوزت عنّی من غیر استحقاقٍ منّی فکذا خلّصنی و احفظنی من فضائح الآخرة علی رؤوس الأشهاد فی المحشر.

ثمّ بیّن _ علیه السلام _ الأشهاد _ و هم الشاهدون _ فی القیامة بقوله: «من الملائکة المقرّبین». 

ص : 249





1- 1. راجع: نفس المصدر، مع تغییرٍ یسیر.

2- 2. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 78.
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ف_ «من» بیانیّةٌ.

و «المقرّبون» إمّا صفةٌ لمجرّد المدح _ علی أنّ المراد بالملائکة مطلقهم، لأنّهم جمیعهم مقرّبون، لتجرّدهم عن المادّة و المادّیّات و تنزّههم عن الجسم و الجسمانیّات و قربهم من خالق البریّات _ ؛ و إمّا للتوضیح _ علی أنّ المراد بهم نوعٌ خاصٌّ، کما عرفت سابقاً من أنّهم أنواعٌ کثیرةٌ و قبائل مختلفةٌ أولاها الملائکة المقرّبون، کما قال تعالی: «لَنْ یَسْتَنْکِفَ الْمَسِیحُ أَنْ یَکُونَ عَبْداً لِلَّهِ وَ لاَ الْمَلاَئِکَةُ الْمُقَرَّبُونَ»(1)، و المراد بهم هم الملائکة المهیّمون _ .

و «المکرّمین» بصیغة اسم المفعول من باب التفعیل، أو باب الإفعال؛ یقال: کرّمه تکریماً أو أکرمه إکراماً: <عظّمه و خصّه بفضیلةٍ دون غیره.

و «الشهداء»: جمع شهید، و هو: من قتله الکفّار فی الحرب _ و قد تقدّم _ .

و «الصالحین»: جمع صالح(2)>، و هو المقیم بما یلزمه من حقوق اللّه _ سبحانه _ و حقوق الناس.

قوله _ علیه السلام _ : «من جارٍ کنت أکاتمه سیّئاتی»، <قال بعضهم: «هو و ما بعده بیانٌ لل_ «أکفاء»، و کونه لل_ «صالحین» غیر مناسبٍ لمقام عموم الصالحین و ماقبله. و تعلّقه ب_ «فضیحات» _ بمعنی: أجرنی من فضیحاتی من الجار و مابعده _ محتملٌ علی بعدٍ»؛ انتهی.

و قول بعضهم: «إنّ «من» للتعلیل»؛

أبعد!. و الظاهر(3)> انّه یمکن أن یکون بیاناً لل_ «أکفاء» أو لل_ «صالحین»، أو متعلّقاً بقوله: «فضیحات» أی: فضیحاتٌ لحقتنی من جهة جارٍ.

قوله _ علیه السلام _ : «أکاتمه» أی: کنت أکتم سیّئاتی منه و هو یکتم سیّئاته منّی فی دار الدنیا.

و «أحتشم منه فی سریراتی» أی: استحیی من اطّلاعه علی خفیّات حالی.
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قوله _ علیه السلام _ : «لم أثق بهم _ ربّ! _ فی الستر علیّ» یعنی: لم أعتمد بالجارّ و الأقرباء فی ستر المعایب علیّ، بل خفت منهم أن یظهروا أسراری. فالضمیر من «بهم» عائدٌ إلی المعنی، لأنّ المراد بالجارّ و ذی الرحم الجنس، و لو أعید إلی الملفوظ به لثنّاه.

قوله: «و وثقت بک _ ربّ! _ فی المغفرة لی» أی: و اعتمدت علی عفوک و غفرانک لی.

قوله _ علیه السلام _ : «و أنت أولی من وثق به» أی: و أنت أولی الموثّقین من بینهم، لأنّ وثوق الموثّقین منک.

و «أعطی من رغب إلیه» أی: <أکثر من سئل و رجی عطاءً. و فیه شاهدٌ علی بناء أفعل التفضیل من أفعل مع کونه ذا زیادةٍ، و هو قیاسٌ عند سیبویه(1). قال الرضیّ: «و یؤیّده کثرة الإستعمال _ کقولهم: هو أعطاهم للدینار و أولاهم للمعروف، و أنت أکرم لی من فلانٍ _ »(2) . و هو عند غیر سیبویه سماعیٌّ مع کثرته»(3)>.

قوله: «و أرؤف من استُرحِمَ» _ بصیغة المجهول _ ، أی: من یطلب منه الرحم.

و «الرأفة»: أشدّ الرحمة. و قیل: «الرحمة أکثر من الرأفة و الرأفة أقوی منها فی الکیفیّة، لأنّها عبارةٌ عن إیصال النعم صافیةً عن الألم، و الرحمة إیصال النعم مطلقاً»(4).

و «الفاء» من قوله: «فارحمنی» للسببیّة، أی: إذا کنت کذلک فارحمنی.

اللَّهُمَّ وَ أَنْتَ حَدَرْتَنِی مَاءً مَهِیناً مِنْ صُلْبٍ مُتَضَایِقِ الْعِظَامِ، حَرِجِ الْمَسَالِکِ إِلَی رَحِمٍ ضَیِّقَةٍ سَتَرْتَهَا بِالْحُجُبِ، تُصَرِّفُنِی حَالاً عَنْ حَالٍ. حَتَّی انْتَهَیْتَ بِی إِلَی تَمَامِ الصُّورَةِ، وَ أَثْبَتَّ فِیَّ الْجَوَارِحَ کَمَا نَعَتَّ فِی کِتَابِکَ: نُطْفَةً ثُمَّ عَلَقَةً ثُمَّ مُضْغَةً ثُمَّ عَظْماً ثُمَّ کَسَوْتَ الْعِظَامَ لَحْماً، ثُمَّ أَنْشَأْتَنِی
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خَلْقاً آخَرَ کَمَا شِئْتَ.

«الإحدار»: الحرکة من العلو إلی السفل بالتدریج؛ و فی الصحاح: «حدرت السفینة أحدرها حدراً(1): أرسلتها إلی السفل؛ و لایقال: أحدرتها»(2).

و «ماءً» نصب علی الحال.

و «المَهین» _ بفتح المیم _ : فعیلٌ من: مهُن الشیء _ بالضمّ _ مهانةً أی: حقر و ضعف.

و «الصلُْب» _ بسکون اللام و ضمّها _ : الظهر. و قیل: «عظمٌ یبتدی ء من حدّ عظم الرأس المؤخّر و ینتهی إلی عظم العصعص»(3).

<قال صاحب الکامل: «و عظم الصلب ینقسم إلی أربعة أجزاء:

أحدها: العنق، و هو الرقبة؛

و الثانی: الظهر؛ 

و الثالث یقال له: القطن؛

و الرابع: العجز، و هو العظم العریض. أمّا العنق فمرکّبٌ من سبع فقراتٍ؛ و أمّا الظهر فمرکّبٌ من إثنتی عشرة فقرة؛ و أمّا الحقو فمرکّبٌ من خمس فقرات؛ و أمّا العجز فمرکّبٌ من جزئین: أحدهما یسمّی: خاصّة عظم العجز _ و هو عظمٌ عریضٌ یتّصل بالفقرة الآخرة من فقار الحقو _ ، و الثانی یقال له: العصعص، و هو مؤلّفٌ من ثلاثة عظامٍ شبیهةٍ بالغضروف»؛ انتهی ملخّصاً.

و سمّی «الصلب» صلباً لصلابته. قال الشیخ الرئیس فی القانون: «انّ الصلب خلق لیکون مبنیً لجمیع عظام البدن، مثل الخشبة الّتی تهیّأت فی نجر السفینة أوّلاً ثمّ یرکّز فیها و
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1- 1. المصدر: + إذا.
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یربط بها سائر الخشب ثانیاً، و لذلک خلق الصلب صلباً»(1)؛ انتهی.

و «المتضائق»: اسم فاعلٍ من التضایق، قال الجوهریّ: «تضائق القوم: إذا لم یتّسعوا فی خُلُقٍ أو مکانٍ»(2). و المراد ب_ «تضائق العظام من الصلب»: اتّصال فقراته کلٍّ منها بالآخر _ أی: اتّصالاً مفصلیّاً _ و دخول کلّ واحدةٍ منها فی حفرةٍ معمولةٍ فی الأخری _ کما شرح فی علم التشریح _ . فکأنّ العظام ضائقٌ بعضها بعضاً لتلاصقها و انتظامها حتّی کأنّها عظمٌ واحدٌ(3)>.

و «الحَرِج» _ بالحاء المهملة المفتوحة و الراء المکسورة و آخره جیمٌ، علی وزن کَتِف _ : صفةٌ مشبهة من الحَرَج _ بفتحتین _ ، و هو الضیق.

و «المسالک»: جمع مسلک، و هو الطریق. و المعنی: اسقطتنی حال کونی ماءً ذلیلاً من الظهر الّذی فقراته متطابقةٌ ضیّقةٌ طرقها.

قال الفاضل الشارح: «إسناد «الحدر» إلی اللّه _ تعالی _ من باب إسناد الفعل إلی سببه الأوّل، إذ کان _ تعالی _ هو الأوّل فی وجوده و وجود سائر أسبابه. و کون الماء من الصلب إمّا باعتبار انّ مبدء ماء الرجل من صلبه _ لأنّ مادّته من النخاع الآتی من الدماغ و ینحدر فی فقرات الصلب إلی العصعص، کما ذهب إلیه جمٌّ غفیرٌ _ ، و أمّا باعتبار کون الدماغ أعظم الأعضاة معونةً فی تولید المنیّ و ممرّه من الصلب. قال الرئیس فی القانون: «أبقراط یقول ما معناه: انّ جمهور مادّة المنیّ هو من الدماغ، و انّه ینزل فی العرقین اللّذین خلف الأذنین و لذلک یقطع فصدها النسل و یورث العقر. و یکون دمه لیّناً(4). و وصلا بالنخاغ لئلاّ یبعدا عن الدماغ _ و ما یشبهه _ مسافةً طویلةً فیتغیّر مزاج ذلک الدم(5)، بل یصبّان إلی النخاع ثمّ إلی 
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الکلیة ثمّ إلی العروق الّتی تأتی الأنثیین»(1)؛ انتهی. فیکون الصلب ممرّاً للمنیّ لا مبدءً له. وتخصیصه بالذکر علی هذا لکونه عمود البدن _ کما تقدم _ ؛ و اللّه أعلم!»(2)؛ انتهی کلام الفاضل الشارح.

أقول: قد حقّقنا سابقاً انّ شأن الأشیاء لیس إلاّ الإعداد و التهیئة، و أن لامؤثّر فی الوجود إلاّ اللّه _ تعالی _ . فإسناد «الحدر» إلی اللّه علی سبیل الحقیقة.

و أمّا قوله: «و کون الماء من الصلب إمّا باعتبار انّ _ ... إلی آخره _ » فالتحقیق فیه: انّه قد اختلفت الحکماء و الأطبّاء فی أنّ إنفصال المنیّ عن جمیع الأعظاء؟ أو عن الأنثیین فقط؟، و انّ المنیّ متشابه الأجزاء أو مختلف الأجزاء؟؛

فأرسطو و شیعته ذهبوا إلی تشابه أجزائه _ لانفصاله عن الأنثیین _ ؛

و ذهب أبقراط و شیعته إلی أنّه لیس متشابه الأجزاء، لأنّه یخرج عن کلّ البدن، فیخرج من اللحم شبیهٌ به، و من العظم شبیهٌ به، و هکذا من جمیع الأعضاء. فأجزائه غیر متشابهة الحقیقة، بل حقائقها مختلفةٌ حسب اختلاف حقائق ما تنفصل عنها. فهو غیر متشابه الأمشاج بل متشابه الإمتزاج متّصلٌ عند الحسّ.

و لکلٍّ من الطرفین حججٌ کثیرةٌ مسطورةٌ فی کتبٍ مطوّلةٍ؛

و أمّا ما تمسّک به أبقراط فی تصحیح مذهبه:

فمنها: عموم اللذّة لجمیع البدن؛

و منها: المشاکلة الکلّیّة، فلولا انّ کلّ عضوٍ یرسل قسطاً لکانت المشابهة بحسب عضوٍ واحدٍ؛

و منها: مشاکلة عضو الولد لعضوٍ ناقصٍ من والدیه أو عضوٍ ذیسآمةٍ أو زیادةٍ.

و قدح أرسطو فی هذا المذهب، و أبطله بوجوهٍ:
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أحدها: انّ المشابهة یقع فی الظفر و الشعر و لیس یخرج منها شیءٌ؛

و ثانیها: انّ المنیّ لایرسله الأعضاء إلاّ لأجل المشابهة فیها؛

و ثالثها: لزوم کون المولود فی الرحم إنسانین؛

و رابعها: جواز تکوّن الولد من منیّ المرأة وحدها _ لانفصاله من جمیع إجزائها _ ؛

و خامسها: انّ الحیوان قد یسفد سفاداً واحداً فیتولّد منه أکثر من واحدٍ، فلو لم یکن منیّه متشابه الأجزاء لم یتولّد منه إلاّ واحدٌ؛

و سادسها: مشابهة الولد لجدٍّ بعیدٍ لا لوالدیه _ و قد حکی أبوعلیٍّ فی حیوان الشفاء: «انّ واحدةً ولدت من حبشیٍّ بنتاً بیضاء ثمّ هی ولدت بنتاً سوداء!»(1) _ ؛

و سابعها: کثیرٌ من الحیوانات یلد من غیر جنسه؛

و ثامنها: لزوم کون المنیّ حیواناً صغیرا.

فهذه حجج الفریقین؛ و فی الکلّ نظرٌ ذکره یؤدّی إلی التطویل.

قوله _ علیه السلام _ : «إلی رحمٍ ضیّقةٍ» متعلّقٌ ب_ «حدرتنی».

و «الرحم» قد تقدّم الکلام علیها. و وصفها ب_ «الضیّق» لأنّ مقدارها علی ما قاله جماعةٌ من أرباب التشریح أقلّ مایکون ستّ أصابع إلی أحد عشر إصبعاً و ما بین ذلک. و قد یقصر و یطول باستعمال الجماع و ترکه.

«سترتها» أی: أخفیتها. 

و «الحجب»: جمع حجاب _ ککتب و کتاب _ . و هو: الجسم الساتر. و المراد بها الأغشیة المحیطة بها، و قیل: «أراد بالحجب الثلاثة:

أحدها: المشیمة؛
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1- 1. لم أعثر علی العبارة فی الشفاء، نعم قال الشیخ: «و اعلم! انّ المشابهة مقتضاه التولید، فانّ التولید إیجاد شیءٍ هو شبیهٌ بالمولود ... . فالعامّة أن تکون مشابهةً فی الإنسانیّة أو الترکیّة أو الحبشیّة»؛ راجع: «الشفاء»، الحیوان ص 422. و ذکر فی الکتاب بعض ما شاهده من غرائب الولادات، راجع: نفس المصدر صص 422، 180.




و الثانی: الرحم؛

و الثالث: البطن»؛

و هو بعیدٌ!. و الجملة فی محلّ خفضٍ نعت ثانٍ لل_ «رحم».

قوله _ علیه السلام _ : «تصرّفنی» أی: تقلّبنی.

و «حالاً عن حالٍ» أی: مجاوزاً إیّای عن حالٍ تحتها.

و «حتّی انتهیت بی إلی تمام الصورة» متعلّقٌ ب_ «تصرّفنی».

«انتهیت بی» أی: ابلغتنی إلی تمام الصورة _ أی: الهیئة _ . 

<و «الواو» من قوله _ علیه السلام _ : «و أثبتّ فیّ الجوارح» عاطفةٌ من باب عطف الشیء علی لاحقه _ نحو: «کَذَلِکَ یُوحِی إِلَیکَ وَ إِلَی الَّذِینَ مِنْ قَبْلِکَ»(1) _ ، لأنّ الإنتهاء إلی تمام الصورة لایکون إلاّ بعد إثبات الجوارح. و کأنّ تخصیصها بالذکر لمزید الانتفاع بها و شدّة الإفتقار إلیها، فهو من قبیل ذکر الشیء اهتماماً بشأنه.

قوله _ علیه السلام _ : «کما نعتّ فی کتابک».

الظرف فی محلّ النصب علی انّه نعتٌ لقوله _ علیه السلام _ : «حالاً عن حالٍ»، أو نعتٌ لمصدرٍ محذوفٍ _ أی: تصریفاً مماثلاً لنعتک _ (2)>.

قوله _ علیه السلام _ : «نطفةً ثمّ علقةً»، قال شیخنا البهائیّ _ رحمه اللّه _ فی المفتاح: «نصب النطفة و المعطوفات علیها إمّا علی حکایة ما وقع فی القرآن المجید، أو علی إضمار عاملٍ _ کخلقتنی و نحوه _ »(3)؛ انتهی. و علی الأوّل فهی و ما عطف علیها فی محلّ نصبٍ علی المفعولیّة.

<و الحال کثیراً مّا تحذف إذا کانت قولاً أغنی عنها المقول _ نحو: «الْمَلاَئِکَةُ یَدخُلُونَ عَلَیْهِمْ مِنْ کُلِّ بَابٍ * سَلاَمٌ عَلَیکُمْ»(4) أی: قائلین ذلک _ .
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1- 1. کریمة 3 الشوری.

2- 2. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 89.

3- 3. راجع: «مفتاح الفلاح» ص 355.

4- 4. کریمتان 23، 24 الرعد.




و «النطفة»: من النطف بمعنی: الصبّ، لأنّها تصبّ فی الرحم؛ یقال: نطفت الماء أی: صببته، و نطفت الماء: إذا سال سیلاً تامّاً.

و قیل: «من: نطف الماء: إذا قطر قلیلاً قلیلاً»؛ قال فی النهایة: «سمّی المنیّ نطفةً لقلّته»(1).

و «المنیّ» هو فضلة الهضم الرابع. 

و «العلقة»: قطعةٌ جامدةٌ من الدمّ. و هی أوّل ما تستحیل إلیه النطفة.

و «المُضغة» _ بالضمّ _ فی الأصل: مقدار ما یمضغ، و المراد بها هنا: قطعةٌ من اللحم مستحیلةٌ من العلقة(2)> «ثمّ عظماً» بتصلیب بعض أجزاء العلقة. و الإتیان بصیغة الجمع لاختلاف العظام فی الهیئة و الصلابة.

«ثمّ کسوت العظام لحماً» أی: ممّا بقی من المضغة، أو من لحمٍ جدیدٍ.

«ثمّ أنشأتنی خلقاً آخر» باتمام صورة البدن و نفخ الروح فیه. و فی هذا الکلام منه _ علیه السلام _ إشارةٌ إلی ما تضمّنه قوله _ سبحانه _ : «لَقَدْ خَلَقْنَا الاْءِنسَانَ مِنْ سُلاَلَةٍ مِنْ طِینٍ * ثُمَّ جَعَلْنَاهُ نُطْفَةً فِی قَرَارٍ مَکِینٍ * ثُمَّ خَلَقنَا النُّطفَةَ عَلَقَةً فَخَلَقنَا الْعَلَقَةَ مُضغَةً فَخَلَقنَا الْمُضغَةَ عِظَاماً فَکَسَونَا الْعِظَامَ لَحماً ثُمَّ أَنشَأْنَاهُ خَلْقاً آخَرَ فَتَبَارَکَ اللَّهُ أَحْسَنُ الْخَالِقِینَ»(3).

قال بعضهم فی تفسیر هذه الآیة: ««مِنْ سُلاَلَةٍ مِنْ طِینٍ» هو آدم _ علیه السلام _ ، «ثُمَّ جَعَلنَاهُ نُطفَةً فِی قَرَارٍ مَکِینٍ»، و هی نشأة الأبناء فی الأرحام _ : مساقط النطف و مواقع النجوم _ ، فکنّی عن ذلک ب_ «القرار المکین»، «فَکَسَونَا الْعِظَامَ لَحماً» و قد تمّ البدن علی التفصیل، فانّ اللحم یتضمّن العروق و الأعصاب؛

وَ فِی کُلِّ طَورٍ لَهُ آیَةٌ تَدُلُّ عَلَی أَنَّهُ مُفْتَقَرٌ 

ثمّ أجمل خلق النفس الناطقة الّتی هو بها إنسانٌ فی هذه الآیة فقال: «ثُمَّ أَنشَأْنَاهُ خَلْقاً
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1- 1. راجع: «النهایة» ج 5 ص 75.

2- 2. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 90.

3- 3. کریمات 12، 13، 14 المؤمنون.




آخَرَ»عرّفک بذلک انّ المزاج لاأثر له فی لطیفتک و إن لم یکن نصّاً لکن هو ظاهرٌ؛ و أبین منه قوله: «فَسَوَّاکَ فَعَدَلَکَ»(1)، و هو ما ذکره فی التفصیل من الأطوار؛ فقال: «فِی أَیِّ صُورَةٍ مَا شَاءَ رَکَّبَکَ»(2)، فقرّنه بالمشیّة، فالظاهر انّه لو اقتضی المزاج روحاً خاصّاً معیّناً ما قال: «فِی أَیِّ صُورَةٍ مَا شَاءَ رَکَّبَکَ»، و «أیّ» حرف نکرةٍ مثل «ما»، فانّه حرفٌ یقع علی کلّ شیء. فأبان لک انّ المزاج لایطلب صورةً بعینها. و لکن بعد حصولها یحتاج إلی هذا المزاج و ترجع به، فانّه بما فیه من القوی الّتی لایدبّره إلاّ بها _ کالآلآت لصانع النجّار أو البنّاء مثلاً _ إذا هیّأت و أتقنت و فرغ منها بطلت بذاتها، و حالها صانعاً یعمل بها ما صنعت له و ما تعیّن شخصٌ بعینه»؛ انتهی.

لمعةٌ عرشیّةٌ 

فانظر أیّها الناظر فی الأنفس و الآفاق إلی النطفة _ و هی ماءٌ قذرٌ لوترکت ساعةً و یصل الهواء إلیها لتغیّر مزاجها و فسدت _ کیف أخرجها ربّ الأرباب من بین الصلب و الترائب و حفظها عن التبدّد و الإفتراق!، ثمّ کیف جعلها _ و هی مشرقةٌ بیضاء _ علقةً حمراء!، ثمّ کیف جعلها مضغةً!، ثمّ کیف قسّم أجزاء النطفة _ و هی متشابهةٌ متساویةٌ _ إلی العظام و الأعصاب و العروق و الأوتار و اللحم!، ثمّ کیف رکّب من هذه الأجزاء و الأعضاء البسیطة الأعضاء المرکّبة _ من الرأس و الید و الرجل و غیرها _ و شکّلها بأشکالٍ مختلفةٍ مناسبةٍ لها بحسب جواهرها و أفاعیلها _ کما یستعلم من قواعد التشریح و غیره _ !. و لونظر أحدٌ حقّ النظر فی حقیقة الإنسان و دبّر فی ذاته حقّ التدبّر لوجدها مشتملةً علی جمیع طبقات الموجودات بحسب طبایعها و مهیّاتها دون أشخاصها و هویّاتها، و وجدها متصاعدةً فی استکمالاتها من أخسّ المراتب إلی أشرف الغایات حیث کان الإنسان قبل تکوّن بدنه أوّلاً لاشیئاً محضاً مشارکاً للمعدومات بلااسمٍ و رسمٍ، ثمّ مادّةً هیولانیّةً و نطفةً
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1- 1. کریمة 7 الإنفطار.

2- 2. کریمة 8 الإنفطار.




قذرةً فی غایة ضعف الوجود _ حیث تنفسد صورتها بأقلّ مضادٍّ من بردٍ أو حرٍّ أو غیرهما _ ؛ ثمّ تدرّج فی الإستکمال قلیلاً قلیلاً بعنایة اللّه _ تعالی _ و قدرته، فأفاض علیها صورةً نباتیّةً!. فلابدّ للنبات من ملکٍ یزید فی أقطاره الثلاثة علی نسبةٍ لائقةٍ محفوظةٍ إلی أن یبلغ إلی کمال النشو، و من ملکٍ یقطع فضلته من مادّته لیکون مبدءً لشخصٍ آخر. و لمّا توقّف الفعل الأوّل علی التغذّی و لابدّ من أملاکٍ أخر یخدمونه من جاذبةٍ للغذاء إلی الأطراف و ماسکةٍ له و هاضمةٍ و دافعةٍ للثقل؛ و فی الثانی لابدّ من مغیّرةٍ للفضلة و مهیّئةٍ لأجزائها لقبول الصور المخصوصة.

و أمّا واهب الصور _ و هو اللّه سبحانه _ بتوسّط الحقیقة العقلیّة الّتی هی ربّ نوع النفس النباتیّة فمخدومٌ لهذه الأملاک جمیعاً کما فی سائر الأفاعیل؛ قال اللّه _ تعالی _ : «هُوَ الَّذِی یُصَوِّرُکُمْ فِی الاْءَرحَامِ کَیفَ یَشَاءُ»(1)، و قال: «أَ فَرَأَیْتُمْ مَا تُمنُونَ * ءَ أَنْتُمْ تَخْلُقُونَهُ أَمْ نَحنُ الْخَالِقُونَ»(2).

و ورد فی وصف ملک الأرحام: «انّه یدخل فی الرحم فیأخذ النطفة فی یده ثمّ یصوّرها جسداً فیقول: یا ربّ! أ ذکرٌ أم أنثی؟، أ سویٌّ أم معوجٌ؟، فیقول اللّه مایشاء و یخلق الملک»(3). ثمّ قد احتاجت الصور النباتیّة إلی التغذّی من وجهٍ آخر غیر النموّ، و ذلک لأنّ الجسم النامیّ _ و سیّما الحیوان منه _ أبداً فی التحلّل و الذوبان، لاستیلاء الحرارة الغریزیّة علیه الحاصلة فیه من نار الطبیعة الکائنة فی مرکّبات هذا العالم، شأنها النضج و التحلیل _ کمثال نار الجحیم فی قوله تعالی: «کُلَّمَا نَضِجَتْ جُلُودُهُمْ بَدَّلْنَاهُمْ جُلُوداً غَیرَهَا»(4) _ .

و قد تستولی الحرارة الغریبة أیضاً علیه فتحلّله. و الحرکات البدنیّة و النفسانیّة أیضاً محلّلةٌ جدّاً، فلابدّ إذن من أن یتخلّف بدل ما یتحلّل عنه آناً فآناً و لحظةً فلحظةً؛ و ما ذاک إلاّ
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1- 1. کریمة 6 آل عمران.

2- 2. کریمتان 58، 59 الواقعة.

3- 3. لم أعثر علیه بألفاظه، و انظر: «بحارالأنوار» ج 5 ص 154، «علل الشرائع» ج 1 ص 95 الحدیث 4.

4- 4. کریمة 56 النساء.




بالتغذّی. فالاحتیاج إلی التغذّی باقٍ إلی آخر العمر. و إمّا إلی النامیّ، فلیس إلاّ البلوغ إلی کمال النشو. و شأن الأوّل أن یأتی بکلّ عضوٍ من الغذاء قدر عظمه و صغره، ویلصق به منه بمقدارٍ یناسب له علی السواء. و أمّا الثانی فیسلب جانباً من البدن من الغذاء ما یحتاج إلیه لزیادة فی جهةٍ أخری، فیلصقه بتلک الجهة لیزید تلک الجهة فوق زیادة جهةٍ أخری. فالمتغذّی فی أوّل الأمر یقوی علی تحصیل مقدارٍ أکثر ممّا یتحلّل لصغر الجثّة و کثرة الأجزاء الرطبة الأصلیّة فیها، فیعمل النامی فیما فضل عن الغذاء؛ ثمّ یعجز المتغذّی عن ذلک لکبر الجثّة و زیادة الحاجة _ لنفاد أکثر الرطوبات الأصلیّة الصالحة لتغذیة الحرارة الغریزیّة _ ، فیصیر ما یحصله مساویاً لما یتحلّل؛ و حینئذٍ یقف النامی. و عند القرب من تمام النموّ یتفرّغ النفس للتولید، فیقوی المولد حیناً من الدهر. ثمّ إذا عجز المتغذّی عن إیراد ما یتحلّل _ بحیث لم یفضل شیءٌ یتصرّف المولد فیه _ أو إنحرف المزاج بسبب الإنحطاط المفرط _ فصار المادّة غیر مستعدّةٍ لذلک _ وقف المولد أیضاً، و یبقی المتغذّی عمّالاً إلی أن یعجز فیتحلّل لأجل سرعة تحلّل الأجزاء و انحراف المزاج عن الإعتدال و إنطفاء الحرارة الغریزیّة _ لعدم غذائها و وجود ما یضادّها _ .

ثمّ المرکب العنصریّ _ لمّا استوفی درجات النبات _ تخطّی خطوةً أخری إلی جانب القدس إن کان من أهل السلوک علی صراط اللّه بأن کان ناقصاً ضعیف الفعلیّة جدّاً، کأنّه یتضرّع فی فکاک رقبته من النقصان _ کالأجنّة فی بطون أمّهاتها _ ممّا لها نفوسٌ نباتیّةٌ و لم تصر حیواناً بعد(1)؛ فإذا کان کذلک فیتقرّب إلی اللّه _ تعالی _ بالتوجّه إلیه تقرّباً مّا، فیتقرّب اللّه _ سبحانه _ إلیه ضِعف تقرّبه _ کما هو سنّته تعالی _ . فیهب له بدل صورته الناقصة صورةً کمالیّةً حیوانیّةً ذات نفسٍ ملکوتیّةٍ حسّاسةٍ درّاکةٍ متحرّکةٍ بالإرادة، فیصدر عنها ببساطتها کلّ ما یصدر من النبات، و یزید علیه بأفعالٍ مخصوصةٍ. فیوکّل اللّه بها مع تلک الملائکة _ الّتی کانت له أوّلاً _ ملائکةً أخری أرفع درجةً منهم بها یدرک و
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1- 1. هکذا العبارة فی النسختین.




یتحرّک بالإرادة؛ و هذا هو الحیوان.

فإن کان کاملاً فی الحیوانیّة _ بأن تقوی أثر النفس فیه و ممّن شأنه أن یدخل فی نشئات الملکوت و یصیر حیّاً بالذات متنقّلاً فی تلک النشأة _ أفاض اللّه _ سبحانه _ علیه مع قوّیته للحرکة _ أعنی: الفاعلة للحرکة، و الباعثة لها المنقسمة إلی الشهویّة و الغضبیّة _ عشر حواسٍ للإدراک ، خمساً لنشأته الظاهرة _ و هی: اللامسة، و الذائقة، و الشامّة، و الباصرة، و السامعة _ ، و خمساً لنشأته الباطنة _ و هی مدرک الصور المسمّی بالحسّ المشترک، و حافظها المسمّی بالخیال، و مدرک المعانی المسمّی بالوهم، و حافظها المسمّی بالحافظة، و المتصرّف فیها بترکّب بعضها عن بعضٍ و تفضیل بعضها من بعضٍ المسمّی بالمتصرّفة _ ؛ فیصیر بهذه العشر ذاقدمین یکون له قدمٌ فی هذه النشأة و أخری فی تلک النشأة. 

فیأخذ فی تکمیل النشأتین مبدوّاً بالأولی الفانیة حتّی یبلغ فی تکمیلها إلی حدّ ما یمکن له أن یجعلها آلةً لتکمیل الأخری. ثمّ یأخذ فی تکمیل الأخری متوجّهاً إلی اللّه _ سبحانه _ و عالم الآخرة توجّهاً غریزیّاً و سلوکاً ذاتیّاً _ کما أشیر إلیه فی قوله تعالی مخاطباً لأشرف أنواعه: «یَا أَیُّهَا الاْءنْسَانُ إِنَّکَ کَادِحٌ إِلَی رَبِّکَ کَدْحاً فَمُلاَقِیهِ»(1) _ . فتکامل ذاته یوماً فیوماً بالتدریج باستعداداتٍ یکتسبها من النشأة الأولی و أخلاقٍ و هیئاتٍ، إمّا فی سعادةٍ أو فی شقاوةٍ. حتّی یستقلّ فی النشأة الأخری و یصیر فیها بالفعل، و یبطل عنه القوّة الإستعدادیّة فیمسک عن تحریک و یرفض هذه النشأة الفانیة _ استغناءً عنها _ و یرتحل إلی الآخرة إرتحالاً طبیعیّاً، و هذا هو الموت الطبیعیّ للحیوان الکامل؛ و هو بعینه ولادةٌ و حیاةٌ فی النشأة الأخری.

و مبناه استقلال النفس بحیاتها الذاتیّة و ترک استعمالها الآلآت البدنیّة علی التدریج حتّی تنفرد بذاتها و تخلع البدن بالکلّیّة و تصیر بالفعل من جمیع الجهات و الحیثیّة. و هذه الفعلیّة لاتنافی الشقاوة الأخرویّة، إذ ربّما یصیر شیطاناً بالفعل أو علی شاکلة ما غلبت علیه
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1- 1. کریمة 6 الإنشقاق.




من صفاته الردیّة.

و إن کان ناقصاً فی الحیوانیّة _ بأن یضعف أثر النفس فیه و لم یکن من شأنه الدخول فی الملکوت و الصیرورة من أهله _ أفاض اللّه _ سبحانه _ علیه بعض الحواسّ دون بعضٍ، أمّا قویّةً أو ضعیفةً، علی اختلاف مراتب الحیوانات، أو کلّها و لکن ضعیف الباطنیّة و خصوصاً حسّ الخیال؛ فیعیش فی هذه النشأة مدّةً مّا حیوةً عرضیّةً بقوّة الملکوت حیث إنّ ملئکتها و قواها من تلک النشأة. ثمّ إذا مات فات _ کالنبات _ لعدم تعیّنه و استقلاله فی تلک النشأة، فلم یبق منه إلاّ ربّ نوعه الّذی کان به حیاته و قوامه، و فنی هو فیه و رجع إلیه _ کما قال تعالی: «وَ مَا مِنْ دَابَّةٍ فِی الاْءَرضِ وَ لاَطَائِرٍ یَطِیرُ بِجِنَاحَیهِ إِلاَّ أُمَمٌ أَمْثَالُکُمْ مَا فَرَّطْنَا فِی الْکِتَابِ مِنْ شَیْءٍ ثُمَّ إِلَی رَبِّهِمْ یُحْشَرُونَ»(1).

تکملةٌ 

و ممّا یدلّ من الأخبار عن أهل بیت الأطهار علی <ابتداء الخلق إلی الکمال: ما روی عنهم _ علیهم السلام _ من: «انّ اللّه _ تعالی _ إذا أراد أن یخلق النطفة الّتی أخذ علیها المیثاق فی صلب آدم أوقعها فی الرحم، و بعث ملکاً فأخذ من التربة الّتی یدفن فیها فماثّها فی النطفة؛ فلایزال قلبه یحنّ إلیها. فیکون أربعین یوماً نطفةً، ثمّ یصیر مضغةً أربعین یوماً. فإذا کمل أربعة أشهر بعث اللّه ملکین خلاّقین فیقتحمان فی بطن المرأة من فِیها(2) فیصلان إلی الرحم، و فیها الروح القدیمة المنقولة فی أصلاب الرجال و أرحام النساء، فینفخان فیها روح الحیاة و البقاء و یشتقّان له السمع و البصر و سائر الجوارح. ثمّ یوحی إلی الملکین: اکتبا علیه قضائی و قدری و اشترطا لی البداء فیما تکتبان، فیرفعان رؤوسهما، فإذاً اللوح یقرع جبهته و فیه صورته و رؤیته و أجله و میثاقه شقیّاً أو سعیداً و جمیع شأنه، فیملی أحدهما علی صاحبه فیکتبان جمیع ما فی اللوح، و یختمان الکتاب و یجعلانه بین عینیه. ثمّ یقیمان قائماً
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1- 1. کریمة 38 الأنعام.

2- 2. المصدر: فم المرأة.




فی بطن أمه، و ربّما عتی فانقلب و لایکون إلاّ فی عاتٍ أو ماردٍ. فإذا بلغ أوان خروجه تامّاً أو غیر تامٍّ أوحی اللّه إلی ملکٍ یقال له «زاجر»، فیزجره زجرةً یفزع منها فینقلب فیخرج باکیاً من الزجرة و ینسی المیثاق»(1).

و عن أبی جعفرٍ _ علیه السلام _ : «إنّ النطفة تتردّد فی بطن المرأة تسعة أیّامٍ فی کلّ عرقٍ و مفصلٍ منها. و للرحم ثلاثة أقفالٍ: قفلٌ فی أعلاها مما یلی أعلی السرّة من الجانب الأیمن، و القفل الآخر وسطها، و القفل الآخر أسفل الرحم. فیوضع بعد تسعة أیام فی القفل الأعلی فیمکث فیه ثلاثة أشهرٍ، فعند ذلک یصیب المرأة خبث النفس و التهوّع؛ ثمّ ینزل إلی القفل الأوسط فیمکث فیه ثلاثة أشهر، و صرّة الصبیّ فیها مجمع العروق عروق المرأة کلّها منها یدخل(2) طعامه و شرابه من تلک العروق؛ ثمّ ینزل إلی القفل الأسفل فیمکث فیه ثلاثة أشهر؛ فذلک تسعة أشهر. ثمّ تطلق المرأة، فکلّما طلقت انقطع عرقٌ من صرّة الصبیّ فأصابها ذلک الوجع و یده علی صرّته»(3)(4)>.

حَتَّی إِذَا احْتَجْتُ إِلَی رِزْقِکَ، وَ لَمْ أَسْتَغْنِ عَنْ غِیَاثِ فَضْلِکَ، جَعَلْتَ لِی قُوتاً مِنْ فَضْلِ طَعَامٍ وَ شَرَابٍ أَجْرَیْتَهُ لاِءَمَتِکَ الَّتِی أَسْکَنْتَنِی جَوْفَهَا، وَ أَوْدَعْتَنِی قَرَارَ رَحِمِهَا.

«حتّی» حرف ابتداءٍ لاعمل له عند الجمهور.

و «إذا احتجت» شرطٌ، و جزاؤه: «جعلت لی».

<و «الغِیاث» _ بالکسر _ : اسمٌ من: أغاثه اللّه برحمته: إذا کشف شدّته.

و «الفضل» هنا بمعنی: الإفضال و الإحسان(5)>. و لایخفی حسن استعارة «الغیاث» لل_ 
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«فضل»، لأنّه متضمّنٌ لاضطرارنا و إرزاقه _ تعالی _ علی طریق التفضّل لاباستحقاقنا إیّاها _ سواءٌ کانت أرزاقاً روحانیّةً أو جسمانیّةً _ .

و «القُوت» _ بالضمّ _ : ما یقوم به بدن الإنسان من الغذاء _ کما مرّ _ .

<«من فضل طعامٍ». «الفضل» بمعنی: الفضلة و الزیادة؛ أی: من زیادة طعامٍ و شرابٍ. و المراد به هنا دم الحیض، فانّ بعضه یصیر غذاء الحمل مادام فی الرحم، و بعضه یصعد إلی الثدیین و یستحیل لبناً لیصیر غذاءً له إذا خرج(1)>.

«قرار رحمها» أی: قعرها _ کما یقال: قرار البئر أی: قعرها _ .

و فی لفظ «أودعتنی» إیماءٌ لطیفٌ إلی حفظ النطفة و راحتها فی الرحم، لأنّ اللّه _ سبحانه _ وضعها هنا أمانةً.

وَ لَوْتَکِلْنِی _ یَا رَبِّ! _ فِی تِلْکَ الْحَالاَتِ إِلَی حَوْلِی، أَوْ تَضْطَرُّنِی إِلَی قُوَّتِی لَکَانَ الْحَوْلُ عَنِّی مُعْتَزِلاً، وَ لَکَانَتِ الْقُوَّةُ مِنِّی بَعِیدَةً.

<«وکَلت» الأمر إلیه وکْلاً _ من باب وعد _ و وکولاً: فوّضته إلیه و ترکته بقوّته(2)(3)>.

و «الحول»: الحیلة، أو القوّة.

و «تضطرّنی» أی: تلجأنی.

و «اعتزل» عنه و اعتزله: تنحّی عنه جانباً، من: عزلت الشیء عن غیره _ من باب ضرب _ : نحّیته عنه؛ یعنی: لووکّلتنی فی تلک الحالات _ من أحوال الجنینیّة و الطفولیّة _ إلی حیلتی أو قوّتی لکان الحول عنّی معتزلاً، لأنّه لم یکن لی فی تلک الحالات حولٌ و لاقوّةٌ.

و «لکانت القوّة منّی بعیدةً» عطف تفسیرٍ للفقرة السابقة.
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فَغَذَوْتَنِی بِفَضْلِکَ غِذَاءَ الْبَرِّ اللَّطِیفِ، تَفْعَلُ ذَلِکَ بِی تَطَوُّلاً عَلَیَّ إِلَی غَایَتِی هَذِهِ، لاَأَعْدَمُ بِرَّکَ، وَ لاَیُبْطِئُ بِی حُسْنُ صَنِیعِکَ، وَ لاَتَتَأَکَّدُ مَعَ ذَلِکَ ثِقَتِی فَأَتَفَرَّغَ لِمَا هُوَ أَحْظَی لِی عِنْدَکَ. قَدْ مَلَکَ الشَّیْطَانُ عِنَانِی فِی سُوءِ الظَّنِّ وَ ضَعْفِ الْیَقِینِ، فَأَنَا أَشْکُو سُوءَ مُجَاوَرَتِهِ لِی، وَ طَاعَةَ نَفْسِی لَهُ، وَ أَسْتَعْصِمُکَ مِنْ مَلَکَتِهِ.

<«الفاء» للترتیب الذکریّ، و مفادّها کون مابعدها کلاماً مرتّباً علی ماقبلها، لا أنّ مضمون مابعدها عقیب مضمون ماقبلها فی الزمان.

و «غذاء» منصوبٌ علی المصدر النوعیّ _ کقوله تعالی: «فَأَخَذْنَاهُمْ أَخْذَ عَزِیزٍ مُقْتَدِرٍ»(1) _ (2)>، أی: فغذوتنی بفضلک لاباستحقاقٍ فی تلک الحالات غذاءَ الطیّب الطاهر «اللطیف» دون الغلیظ، لأنّ لبن الأمّ أطیب و ألطف و أحلی غذاءً للطفل.

<و جملة قوله _ علیه السلام _ : «تفعل ذلک بی تطوّلاً» مستأنفةٌ مبیّنةٌ لوجه جعل القوت له فی تلک الحالة و غذائه إیّاه(3)>.

«غذاء البرّ اللطیف» أی: فعلت ذلک بی تفضّلاً علیّ من غیر استحقاقٍ منّی لذلک الغذاء الطیّب اللطیف.

و قوله: «إلی غایتی هذه» متعلّقٌ ب_ «تفعل» أو ب_ «تطوّلا»، أو مستقرٌّ صفةٌ لل_ «تطوّل»؛ یعنی: هذا الفعل أو التطوّل مستمّرٌ من أوان رضاعی إلی هذه الأوان الّتی أنا فیها.

و «لایبطی ء بی حسن صنیعک» أی: إنّی «لاأعدم برّک و لایبطی ء بی حسن صنیعک»، بل یسرع إلیّ حسن معروفک و إفضالک _ و فی نسخةٍ «صنعک»(4) بدل: «صنیعک» _ و 
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اعتمادی بإرزقاک إیّای.

«فأتفرّغ» من: تفرّغ للشیء: تخلّی عمّا یشغله عنه؛ أی: فیصیر هذا الإعتماد سببا لتطلّبی فراغاً لعبادتک الّتی هی أوفر حظّاً و أوفی نصیباً لی عندک من سائر المحظوظات. فالحاصل: انّ عدم تفرّغی للعبادة نتیجةٌ لعدم تأکید ثقتی.

و قوله _ علیه السلام _ : «قد ملک الشیطان عنانی» قیل: «حالٌ عن فاعل «لاتتأکّد»، أی: لاتتأکّد ثقتی حال کون الشیطان قد ملک عنانی الحاصل فی سوء الظنّ بک فی إرزاقک إیّای و ضعف الیقین به، و إذا کان کذلک فأنا أشکو إلیک سوء مجاورة الشیطان»؛ انتهی.

و هذا کما تری!. و الظاهر انّها مستأنفةٌ استینافا بیانیّاً، کأنّه سئل: کیف لایتأکّد مع ذلک ثقتک؟

فقال: قد ملک الشیطان عنانی، کنایةً عن قدرته علیه و تمکّنه منه، فهی استعارةٌ تمثیلیّةٌ أو مکنیّةٌ مرشّحةٌ.

و «فی» من قوله: «فی سوء الظنّ» للظرفیّة المجازیّة، متعلّقةٌ ب_ «ملک».

و «الفاء» من قوله: «فأنا أشکو» للسببیّة.

و «استعصمک» أی: أسألک العصمة و الحفظ.

«من مَلَکَته» _ بالفتحات _ أی: تملّکه إیّای، مصدر: ملکت الشیء؛ قال فی القاموس: «ملکه یملکه ملکاً _ مثلّثةً _ و ملکةً _ محرّکةً(1) _ : احتواه قادراً علی الاستبداد به»(2)؛ انتهی. یعنی: و أطلب _ یا إلآهی! _ العصمة و الحفظ من مالکیّة الشیطان و سلطنته.

وَ أَتَضَرَّعُ إِلَیْکَ فِی صَرْفِ کَیْدِهِ عَنِّی. وَ أَسْأَلُکَ فِی أَنْ تُسَهِّلَ إِلَی رِزْقِی سَبِیلاً، فَلَکَ الْحَمْدُ عَلَی ابْتِدَائِکَ بِالنِّعَمِ الْجِسَامِ، وَ إِلْهَامِکَ الشُّکْرَ عَلَی
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الاْءِحْسَانِ وَ الاْءِنْعَامِ، فَصَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، وَ سَهِّلْ عَلَیَّ رِزْقِی، وَ أَنْ تُقَنِّعَنِی بِتَقْدِیرِکَ لِی، وَ أَنْ تُرْضِیَنِی بِحِصَّتِی فِیما قَسَمْتَ لِی، وَ أَنْ تَجْعَلَ مَا ذَهَبَ مِنْ جِسْمِی وَ عُمْرِی فِی سَبِیلِ طَاعَتِکَ، إِنَّکَ خَیْرُ الرَّازِقِینَ.

«التضرّع»: الإبتهال و التذلّل.

و «سهّل» اللّه الشیء _ بالتشدید _ : جعله سهلاً غیر صعبٍ.

و «السبیل» إمّا بمعنی: الطریق، أو بمعنی: السبب و الصلة _ و منه قوله تعالی: «یَا لَیْتَنِی اتَّخَذتُ مَعَ الرَّسُولِ سَبِیلاً»(1)، قال الجوهریّ: «أی: سبباً و وصلةً»(2) _ . و فی نسخةٍ: «سبیلی». أی: أسأل منک بالتضرّع أن تیسّر لی طرق رزقی و السبب و الوصلة إلی رزقی حتّی أصل إلیه بالسهولة؛ و لایخفی انّ «الرزق» یعمّ الرزق الصوریّ و المعنویّ.

و «الفاء» من قوله: «فلک الحمد» للترتیب الذکریّ _ نحو: «فَنِعْمَ الْمَاهِدُونَ»(3) _ .

و «النعم»: جمع نعمة.

و «الجسام»: العظام؛ أی: من نعمة خلقتک إیّای الّتی جمیع النعم متفرّعةٌ علیها و نعمة أرزاقک لی.

و «إلهامک» عطفٌ علی «ابتدائک»؛ أی: و لک الحمد أیضاً علی إلهامک إیّای الشکر علی الإحسان و الإنعام، فانّ هذا الإلهام أیضاً نعمةٌ _ و هکذا إلی غیر النهایة _ . کما وقع هذا الخاطر لداود _ علی نبیّنا و علیه السلام _ حیث قال: «کیف أشکرک و شکری لک أیضاً نعمةٌ منک یستدعی شکراً آخر؟!»(4) _ و قد ذکرناه فی فواتح الکتاب _ . 

و إذا کان إنعامک و إحسانک یصیر سبباً لشکری إیّاک «فصلّ علی محمّدٍ و آله، و
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سهّل» _ أی: یسّر _ «علیّ رزقی» حتّی أشکر علی هذا أیضاً.

قوله _ علیه السلام _ : «و أن تقنّعنی» عطفٌ علی «سهّل» بحسب المعنی، أی: أسألک أن تسهّل «علیّ رزقی و أن تقنّعنی بتقدیرک لی»، أی: بما قدّرته و قسّمته لی من رزقک.

و «أن ترضینی بحصّتی» و نصیبی الکائن «فیما قسّمت لی» من رزقک.

<قوله _ علیه السلام _ : «و أن تجعل _ ... إلی آخره _ » أی: بأن تبدّل الذنوب الّتی اکتسبتها فی ذلک العمر بذلک الجسم بالحسنات _ کقوله تعالی: «فَأُولَئِکَ الَّذِینَ یُبَدِّلُ اللَّهُ سَیِّئَاتِهِمْ حَسَنَاتٍ»(1) _ . و یجوز أن یکون الماضی هنا بمعنی المستقبل، و یکون نکتة العدول التحقّق و الوقوع(2)>.

«إنّک خیر الرازقین» تعلیلٌ لما تقدّم من السؤال.

و هو «خیر الرازقین» لأنّه خالق الأرزاق و معطیها بلاعوضٍ.

اللَّهُمَّ إِنِّی أَعُوذُ بِکَ مِنْ نَارٍ تَغَلَّظْتَ بِهَا عَلَی مَنْ عَصَاکَ، وَ تَوَعَّدْتَ بِهَا مَنْ صَدَفَ عَنْ رِضَاکَ، وَ مِنْ نَارٍ نُورُهَا ظُلْمَةٌ، وَ هَیِّنُهَا أَلِیمٌ، وَ بَعِیدُهَا قَرِیبٌ.

یقال: غلظ علی خصمه و تغلّظ علیه: تشدّد _ و منه: «یَا أَیُّهَا النَّبِیُّ جَاهِدِ الْکُفَّارَ وَ الْمُنَافِقِینَ وَ اغْلُظْ عَلَیْهِمْ»(3) _ ، أی: جعلتها غلیظةً شدیدةً علی من خالف أمرک.

و «توعّدت» أی: تهدّدت.

و «صدف» عنه یصدف صدوفاً: أعرض.

و «الباء» فی الموضعین مثلها فی: کتبت بالقلم، و قطعت بالسکّین؛ أی: جعلت وعیداً بتلک النار علی من أعرض من مرضیّاتک.
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و «من نارٍ نورها ظلمةٌ»، قد مرّ معنی «النور» و «الظلمة». و هذا الوصف لأجل امتیازها عن نیران الدنیا الّتی لها نورٌ و ضیاءٌ. و فی هذا إشارةٌ إلی ما روی من: «انّ جهنّم احترقت حتّی احمرّت!، ثمّ احترقت حتّی ابیضّت!، ثمّ احترقت حتّی اسودّت!، فهی سوداءٌ مظلمةٌ!!»(1).

و «هیّنها ألیمٌ» أی: و ضعیفها فی غایة الشدّة و الإیلام، فکیف بالقویّ منها.

و «بعیدها» فی الإحراق و الإیلام «قریبٌ» أی: مثل القریب فی الإحراق و الإیلام؛ یعنی: لشدّة حرّها و إحراقها لایتفاوت بالنسبة إلی من قرب منها أو بعد عنها.

وَ مِنْ نَارٍ یَأْکُلُ بَعْضَهَا بَعْضٌ، وَ یَصُولُ بَعْضُهَا عَلَی بَعْضٍ. وَ مِنْ نَارٍ تَذَرُ الْعِظَامَ رَمِیماً، وَ تَسْقِی أَهْلَهَا حَمِیماً، وَ مِنْ نَارٍ لاَتُبْقِی عَلَی مَنْ تَضَرَّعَ إِلَیْهَا، وَ لاَتَرْحَمُ مَنِ اسْتَعْطَفَهَا، وَ لاَتَقْدِرُ عَلَی التَّخْفِیفِ عَمَّنْ خَشَعَ لَهَا وَ اسْتَسْلَمَ إِلَیْهَا؛ تَلْقَی سُکَّانَهَا بِأَحَرِّ مَا لَدَیْهَا مِنْ أَلِیمِ النَّکَالِ وَ شَدِیدِ الْوَبَالِ!.

«بعضٌ» فاعل ل_ «یأکل» مؤخّرٌ عن المفعول، أی: و أعوذ بک من نارٍ من غایة الشدّة و الصولة یأکل بعض تلک النار بعضها الأخری. و هذا یدلّ علی کمال حرارتها و شدّتها، لما روی من: «انّ وادیاً فی جهنّم یسمّی ب_ : «القلق» یوقد علیه ألف سنةً لم یتنفّس، فإذا تنفّس أحرق جمیع النیران»(2)؛ و عن النبیّ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ اّنه قال: «اشتکت النار إلی ربّها فقالت: ربّ! أکل بعضی بعضاً، فجعل لها تنفّسین: نفساً فی الشتاء و نفساً فی الصیف؛ فشدّة ما تجدون من البرد من زمهریرها و شدّة ما تجدون من الحرّ من سمومها!»(3).
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و «یصول» أی: یحمل، من: صال علی قرنه یصول صولاً: حمل علیه و سطا به.

<و «رمّ» العظم یرمّ _ من باب ضرب _ : إذا بلی، فهو رمیمٌ. و قال الزمخشریّ فی الکشّاف: «الرمیم اسمٌ لما بلی من العظام غیر صفة، کالرمّة و الرفات»(1).

و «الحمیم»: الماء الحارّ الشدید الحرارة.

و «من نارٍ لاتبقی» أی: لا ترحم؛ قال ابن الأثیر فی النهایة: «فی حدیث الدعاء: لاتبقی علی من یضرع إلیها، یعنی: النار، یقال: أبقیت علیه أبقی إبقاءً: إذا رحمته و أشفقت علیه؛ و الإسم: البقیا»(2)(3)>. و قیل: «أی: لاتجعله باقیاً بحیث لاتحرقه».

و «لاترحم من استعطفها» أی: طلب العطوفة منها.

و «قدر» علی الشیء یقدر _ من باب ضرب _ : قوی علیه و تمکّن منه.

و «خشع» له یخشع خشوعاً: ذلّ و خضع؛ أی: تلک النار لاقدرة لها فی تخفیف العذاب عن شخصٍ خشع و خضع و استسلم و انقاد لها. 

<و الجملة من قوله: «تلقی سکّانها» مستأنفةٌ استینافاً بیانیّاً، کأنّه سئل: کیف لاتبقی علی من تضرّع إلیها؟، فقال: تلقی سکّانها بأحرّ ما لدیها.

و «النَکال» _ بالفتح _ : العقوبة الّتی ینکل الناس عن فعل ما جعلت له جزاءً، من: نکل عن الأمر: إذا احجم و امتنع(4)>. و قیل: «العقوبة الّتی معها عبرةٌ _ کالمثلة _ ».

و «الوبال»: الوخامة و الثقل؛ و فی القاموس: «الوبال: الشدّة و الثقل»(5).

و «من» هنا للتبیین و بیانٌ ل_ «ما». وحاصل المعنی: انّ تلک النور تؤلم ساکنیها بأشدّ الألم و العذاب. قال الفاضل الشارح: «تکریر ذکر «النار» مع أنّ المراد بها نارٌ واحدةٌ للإیذان بأنّ کلّ واحدةٍ من الصفات المذکورة صفةٌ هائلةٌ خطیرةٌ جدیرةٌ بأن یفرد لها موصوفٌ مستقلٌّ،
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و لاتجعل کلّها لموصوفٍ واحدٍ»(1)؛ انتهی کلامه.

أقول: کأنّه لم یصل إلی نظره الحدیث المرویّ عن أبی جعفرٍ _ علیه السلام _ : «انّ اللّه جعل للنار سبع درجات _ ... الحدیث _ »(2)؛

و ماروی عن علیٍّ _ علیه السلام _ : «انّ النیران بعضها فوق بعضٍ _ ... الحدیث _ »(3)؛ کما مرّ ذکرهما؛ فتذکّر!.

وَ أَعُوذُ بِکَ مِنْ عَقَارِبِهَا الْفَاغِرَةِ أَفْوَاهُهَا، وَ حَیَّاتِهَا الصَّالِقَةِ بِأَنْیَابِهَا، وَ شَرَابِهَا الَّذِی یُقَطِّعُ أَمْعَاءَ وَ أَفْئِدَةَ سُکَّانِهَا، وَ یَنْزِعُ قُلُوبَهُمْ، وَ أَسْتَهْدِیکَ لِمَا بَاعَدَ مِنْهَا، وَ أَخَّرَ عَنْهَا.

«العقارب»: جمع عقرب، و هی دویبةٌ من ذوات السموم معروفةٌ.

و «الفاغرة» _ بالفاء و الغین المعجمة و الراء _ أی: الفاتحة، یقال فغر فوه فغراً _ من باب نفع _ : انفتح، و فغر فاه: فتحه، یتعدّی و لایتعدّی.

و «أفواهُها» _ بالرفع _ : فاعل «الفاغرة»، فیکون لازماً؛ أو بالنصب لیکون مفعولاً، روی علی الوجهین. و روی: «انّ فیها العقارب کالبغال المعلّقة یلسعن أحدهم فیجد حموتها أربعین خریفاً»(4). و فی نسخةٍ: «بأفواهها»، فیکون «الفاغرة» من المتعدّی و «الباء» زائدةً، أی: الفاتحة أفواهها.

و «الحیّات»: جمع حیّة، و هو اسمٌ یطلق علی الذکر و الأنثی، فإن أردت التمییز قلت: هذه حیّةٌ أنثی.

و «الصالقة» _ بالصاد المهملة و القاف _ أی: الصائحة بالصوت الشدید، من: صَلَق
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صَلْقاً _ من باب ضرب _ : صوّت صوتاً شدیداً.

و «الباء» من قوله: «بأنیابها» للملابسة، أی: حال کونها متلبّسةً بأنیابها. و فی نسخةٍ: «الصالغة» _ بالصاد المهملة و الغین المعجمة _ أی: الحیّات الظاهرة البارزة بأنیابها.

و «بأنیابها» أی: بأسنانها. روی: «انّ لجهنّم سبعة أبوابٍ علی کلّ بابٍ سبعون ألف جبلٍ فی کلّ جبلٍ سبعون ألف حیّة طول کلّ حیّةٍ مسیرة ثلاثة أیّامٍ أنیابها کالنخل الطوال!، تأتی ابن آدم فتأخذ بأشفار عینیه و شفتیه فیکشط کلّ لحمٍ علی عظمه و هو ینظر، فیهرب منها فیقع فی نهرٍ من أنهار جهنّم یذهب بسبعین خریفاً!»(1)؛

و فی روایةٍ: «إنّ لجهنّم ساحلاً کساحل البحر فیه هوامٌّ حیّات کالبخت، و عقارب کالبغال الدلم»(2)؛ نعوذ باللّه منها!.

و «شرابها» _ و هوالحمیم _ «الّذی یقطّع أمعاء سکّانها»، فالمضاف إلیه محذوفٌ _ کما فی قولهم:

یَا تَیمُ تَیمَ عَدِیٍّ(3) _ . 

<و «الأمعاء»: جمع «معِی» _ بالکسر _ ، و قصره أشهر من المدّ. و ألفه یاءٌ، لأنّ مثنّاه: معیان. و تذکیره أکثر من التأنیث، فیقال: هو المعا؛ و جمع الممدود: أمعیة _ کحمار و أحمرة _ (4)>، و هو ما ینتقل إلیه الطعام بعد الإنحدار من المعدة. قیل: «و لعلّ المراد بها هنا ما یشمل المعدة».

و «الأفئدة»: جمع فؤاد، و هو القلب.

و «نزعته» من موضعه نزعاً _ من باب ضرب _ : قلعته. قال الفاضل الشارح: «قوله
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_ علیه السلام _ : «یقطّع أمعاء و أفئدة سکّانها» من باب إضافة المفردین إلی اسمٍ ظاهرٍ بجعل الأوّل مضافاً فی النیّة دون اللفظ و الثانی فی اللفظ و النیّة معاً، نحو: غلام و ثوب زیدٍ. و هو کثیرٌ فی کلامهم نثراً و نظماً، و شاهده من الحدیث قول النبیّ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : «تحیَّضی(1) فی علم اللّه ستّة أو سبعة أیامٍ»(2)؛ و فی کلام العرب نثراً قول بعضهم: قطع اللّه ید و رجل من قالها؛ و قولهم: خذ ربع و نصف ما حصل؛ و من الشعر قوله:

یَا مَنْ رَأَی عَارِضاً أُسَرُّ بِهِ بَینَ ذِرَاعَیْ وَ جَبْهَةِ الاْءَسَدِ(3) 

و ذهب المبرّد و أکثر المتأخّرین إلی أنّ ذلک کلّه علی حذف المصاف إلیه من الأوّل لفظاً لانیّةً، لدلالة الثانی علیه؛ و لذلک قال بعضهم: «انّ هذه المسألة لها شبهٌ بباب التنازع، فانّ المضافین یتنازعان المضاف إلیه، فأعمل الثانی لقربه و حذف معمول الأوّل لأنّه فضلةٌ». و اشترط الفرّاء فیها اصطحاب المضافین، کالأمعاء و الأفئدة فی عبارة الدعاء، و الستّة و السبعة فی الحدیث، و الید و الرجل و الربع و النصف و الذراع و الجبهة، بخلاف غلام و ثوب زیدٍ. و ذهب سیبویه إلی انّ ذلک من باب الفصل بین المضافین و المضاف إلیه؛ و الأصل فی نحو: خذ ربع و نصف ما حصل: خذ ربع ما حصل و نصفه، ثمّ أقحم «و نصفه» بین المضاف و المضاف إلیه فصار ربع و نصفه ما حصل، ثمّ حذف الهاء إصلاحاً للفظ فصار: ربع و نصف ما حصل. قال الرضیّ: «و مذهب المبرّد أقرب، لما یلزم سیبویه من الفصل بین المضاف و المضاف إلیه فی السعة»(4).

و مضمون هذه العبارة من الدعاء نطق به القرآن المجید فی مواضع؛ منها قوله _ تعالی _ فی سورة محمّدٍ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : «وَ سَقَوا مَاءً حَمِیماً فَقَطَّعَ أَمْعَاءَهُمْ»(5)، و قوله 
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_ سبحانه _ فی سورة الحجّ: «یُصَبُّ مِنْ فَوقِ رُؤُسِهِمُ الْحَمِیمُ * یُصْهَرُ بِهِ مَا فِی بُطُونِهِمْ وَ الْجُلُودُ»(1) أی: یذاب بذلک الحمیم ما فی بطونهم من الأمعاء و الأحشاء. روی: «انّه یصبّ علی رؤوسهم الحمیم فینفذ إلی أجوافهم فیسلت ما فیها»(2)-(3)؛ انتهی کلامه.

و تفسیر هذه الآیة علی طریقة أهل الباطن هو: أنّ «یصب مِنْ فَوقِ رُؤُسِهِمُ الْحَمِیمُ» أی: حمیم الهوی و حبّ الدنیا الغالب علیهم، أو حمیم الجهل المرکّب و الإعتقادات الفاسدة المستعلی علی جهتهم العلویّة الّتی تلی الروح فی صورة القهر الإلآهیّ مع الحرمان عن المراد المحبوب المعتقد فیه.

قوله _ علیه السلام _ : «و استهدیک لما باعد منها و أخّر عنها» أی: و أطلب الهدایة منک _ یا إلآهی! _ إلی شیءٍ یبعّدنی من النار و یؤخّرنی عنها؛ و هو عطفٌ علی قوله: «أعوذ بک». و فی صیغة المفاعلة مبالغةٌ فی طلب البعد منها، فانّ النار إذا بعدت عنّا و نحن بعدنا عنها حصل بونٌ بعیدٌ فی غایة البعد بیننا و بینها.

اللَّهُمَّ صَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، وَ أَجِرْنِی مِنْهَا بِفَضْلِ رَحْمَتِکَ، وَ أَقِلْنِی عَثَرَاتِی بِحُسْنِ إِقَالَتِکَ، وَ لاَتَخْذُلْنِی یَا خَیْرَ الُْمجِیرِینَ. اللَّهُمَّ إِنَّکَ تَقِی الْکَرِیهَةَ، وَ تُعْطِی الْحَسَنَةَ، وَ تَفْعَلُ مَا تُرِیدُ، وَ أَنْتَ عَلَی کُلِّ شَیْءٍ قَدِیرٌ.

«أجرنی» أی: أعذنی و آمنّی من تلک النار بمحض «فضل رحمتک»، لابعملی و استحقاقی.

<و «العثرات»: جمع عثرة. و هی فی الأصل المرّة من: عثر الرجل یعثر _ من باب قتل _ أی: کبا و سقط؛ و المراد بها هنا: الخطیئة و الزلّة _ لأنّها سقوطٌ فی الإثم _(4)< .

و أصل «الإقالة»: إزالة القول _ لأنّ الهمزة للإزالة، کما فی همزة الإعراب علی قولٍ _ . و
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1- 1. کریمتان 19، 20 الحج.

2- 2. راجع: «بحارالأنوار» ج 8 ص 252.

3- 3. راجع: «ریاض السالکین» ج 5 ص 115.

4- 4. قارن: نفس المصدر و المجلّد ص 119.




المراد: اغفر ذنوبی بحسن مغفرتک. و قیل: «المعنی: افسخ عنّی عثراتی، ف_ «عثراتی» بدلٌ عن مفعول «اقلنی». و عدم جواز اسم الظاهر بدلاً عن غیر الضمیر الغائب فی بدل الکلّ عن الکلّ، لا فی بدل الإشتمال، و هذا من قبیل الإشتمال. و فائدة الإضافة إلی المتکلّم _ مع أنّ الظاهر أن یقال: أقل عثرتی _ للإشارة إلی أنّ المتکلّم صار نفس الذنوب».

قوله _ علیه السلام _ : «إنّک تقی الکریهة» تعلیلٌ للدعاء و مزید استدعاءٍ للإجابة. و قیل: «جملةٌ مستأنفةٌ، کأنّ اللّه _ سبحانه _ یقول: لم طلبت منّی الإجارة و الإقالة؟، أجاب: بأنّک تقی الکریهة، و أیّ کریهةٍ أشدّ من النار!»؛

و هو کما تری!.

و «الوقایة»: الحفظ.

و «الکریهة»: النازلة و الشدّة.

و «الحسنة»: ضدّ السیّئة؛ أی: انّک تحفظ من الأمور الشدیدة المکروهة و تعطی الحسنة _ لأنّ الحسنات کلّها منک _ . و لااعتبار بنسخة «تعطی الجسیمة».

قوله _ علیه السلام _ : «و أنت علی کلّ شیءٍ قدیرٌ» مقرّرٌ لما قبله، لأنّه _ سبحانه _ إذا کان علی کلّ شیءٍ قدیرا فکان قادراً علی المذکورات.

اللَّهُمَّ صَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ إِذَا ذُکِرَ الاْءَبْرَارُ، وَ صَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ مَا اخْتَلَفَ اللَّیْلُ وَ النَّهَارُ، صَلاَةً لاَیَنْقَطِعُ مَدَدُهَا، وَ لاَیُحْصَی عَدَدُهَا، صَلاَةً تَشْحَنُ الْهَوَاءَ، وَ تَمْلاَءُ الاْءَرْضَ وَ السَّمَاءَ. صَلَّی اللَّهُ عَلَیْهِ حَتَّی یَرْضَی، وَ صَلَّی اللَّهُ عَلَیْهِ وَ آلِهِ بَعْدَ الرِّضَا، صَلاَةً لاَحَدَّ لَهَا وَ لاَمُنْتَهَی، یَا أَرْحَمَ الرَّاحِمِینَ.

<«إذا» ظرفٌ لزمان المستقبل متضمّنةٌ معنی الشرط، و جوابها هنا محذوفٌ وجوباً للاستغناء عنه _ لدلالة قوله: «صلّ علی محمّدٍ و آله _ ؛ و التقدیر: إذا ذکر الأبرار فصلّ علی محمّدٍ و آله. و إنّما لم یجعل المتقدّم جواباً لأنّ للشرط صدر الکلام، فلم یجز تقدیم جوابه علیه
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و إن ذهب الکوفیّون إلی أنّ الجواب هو المتقدّم. و ذهب ابن عصفور إلی أنّ «إذا» الشرطیّة تفید التکرار ک_ «کلّما»، فإذا قلت: إذا جاءک زیدٌ فأکرمه أفادت انّ کلّما جاءک زیدٌ فأکرمه. فعلی هذا تقدیر العبارة: صلّ علی محمّدٍ و آله کلّما ذکر الأبرار(1)>. إشارةً إلی دوام الصلاة علی النبیّ المصطفی و آله المصطَفَین الأخیار _ علیهم الصلاة و السلام _ ، لأنّ الکلام فی قوّة قولنا: صلّ علی محمّدٍ و آله مادام ذکرالأبرار، و الأبرار لایزالون مذکورین فصلّ علیه دائماً أبداً.

قوله _ علیه السلام _ : «ما اختلف اللیل و النهار».

«ما» مصدریّةٌ ظرفیّةٌ _ أی: مدّة اختلاف اللیل و النهار _ . و قد تقدّم الکلام علی «اللیل» و «النهار» تحقیقاً و تأویلاً. و المراد ب_ «اختلافهما» إمّا تعاقبهما بأن یجیء اللیل عقیب النهار و النهار عقیب اللیل، و إمّا زیادة أحدهما و نقصان الآخر، و إمّا ما اختلفتا بالنور و الظلام.

قوله _ علیه السلام _ : «صلاةً لاینقطع مددها» أی: صلاةً بعد صلاةٍ إلی غیر النهایة، کأنّ صلاةً تمدّ الصلاة الّتی قبلها.

«تشحن الهواء» _ بالشین المعجمة و الهاء المهملة _ بمعنی: تملاً؛ أی: تجعل الهواء مملوّاً _ من معاملة المعقول معاملة المحسوس _ .

قوله _ علیه السلام _ : «حتّی یرضی». إنّما فصّله عمّا قبله لاختلافهما خبراً و إنشاءً بحسب اللفظ و إن کان الثانی دعاءً أیضاً بحسب المعنی. و قال الفاضل الشارح: «جملةٌ منقطعةٌ ممّا قبلها لفظاً مستأنفةٌ إستئنافاً نحویّاً. و «حتّی» للغایة، أی: إلی أن یقول: رضیت. و لمّا کان الغایة تستلزم الإنتهاء _ لأنّ کلّ شیءٍ إذا بلغ غایته انتهی و وقف عندها _ لم یرض _ علیه السلام _ بذلک، بل سأل أن تکون الصلاة علیه بعد الرضا أیضاً، فقال: «و صلّی اللّه علیه و آله بعد الرضا» لتکون الصلاة علیه جاریةً مستمرّةً أبداً لاتقف عند حدٍّ و لاتنتهی
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1- 1. قارن: نفس المصدر.




عند غایةٍ؛ ثمّ بیّن ذلک بقوله: «صلاةً لاحدّ لها و لامنتهیً»(1)؛ انتهی کلامه.

أقول: لایخفی ما فیه!.

و قال شیخنا البهائیّ: «حتّی یرضی بصیغة الغائب و الضمیر للنبیّ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ . و فیه إشارةٌ إلی ما وعده ربّه(2) بقوله _ جلّ شأنه _ : «وَ لَسَوفَ یُعْطِیکَ رَبُّکَ فَتَرضَی»(3). و فی بعض الأحادیث الواردة(4) عن أصحاب العصمة _ سلام اللّه علیهم _ : «انّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ لایرضی و واحدٌ من أمّته فی النار!»(5)، و: «انّ هذه الآیة أبلغ فی الرجاء من آیة: «لاَتَقنَطُوا مِنْ رَحْمَةِ اللَّهِ إِنَّ اللَّهَ یَغْفِرُ الذُّنُوبَ جَمِیعاً إِنَّهُ هُوَ الْغَفُورُ الرَّحِیمُ»(6)»(7)؛ انتهی.

و التحقیق فی الصلاة ماذکرناه لک سابقاً من أنّ المصلّی فی الحقیقة هو اللّه _ تعالی _ جمعاً و تفصیلاً، فلاحدّ لها و لامنتهی؛ فتذکّر تفهم!.

قوله _ علیه السلام _ : «یا أرحم الراحمین» کلمة استعطافٍ ختم بها الدعاء مبالغةً فی طلب الإجابة و مناسبةً للصلاة الجمعیّة التفصیلیّة.

*** 

هذا آخر اللمعة الثانیة و الثلاثین من لوامع الأنوار العرشیّة فی شرح الصحیفة السجّادیّة _ علیه و علی آبائه و أبنائه صلاةٌ غیر محصورةٍ _ . و قد وفّقنی اللّه _ تعالی _ لإتمامها و إقتباس لمعاتها فی عصر یوم الأربعاء من العشر الأوّل من شهر رجب المرجّب سنة إحدی و ثلاثین و مأتین و ألفٍ من الهجرة.
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1- 1. راجع: نفس المصدر و المجلّد ص 121.

2- 2. المصدر: به.

3- 3. کریمة 5 الضحی.

4- 4. المصدر: _ الواردة.

5- 5. لم أعثر علیه، و انظر: «بحارالأنوار» ج 16 ص 143، ج 83 ص 91، و انظر أیضاً: «نورالأنوار» ص 160.

6- 6. کریمة 53 الزمر.

7- 7. راجع: «مفتاح الفلاح» ص 358.




اللمعة الثالثة و الثلاثون فی شرح الدعاء الثالث و الثلاثین
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بسم اللّه الرحمن الرحیم 

الحمد للّه الّذی جعل الإستخارة باباً مفتوحاً للغیب لمن کان أهلاً له، و طریقاً مسلوکاً خالیاً عن الشکّ و الریب لمن کان موفّقاً لأن یسلکه، فلابدّ للمستخیر أن لایقابلها بالکراهة لوخرجت مخالفةً لأمرٍ أراده، بل بالشکر علی أن جعله اللّه _ تعالی _ أهلاً لأن یستشیره. و الصلاة و السلام علی من أرسله منجیاً لمن وافقه و اتّبعه، و علی آله و أهل بیته الّذین جعلهم هادین لمن اقتفی أثره.

و بعده؛ فهذه اللمعة الثالثة و الثلاثون من لوامع الأنوار العرشیّة فی شرح الصحیفة السجّادیّة، إملاء المستخیر لجمیع أموره الکونیّة من الحضرة الأحدیّة محمّد باقر بن السیّد محمّد من السادات الموسویّة _ خار اللّه لهما فی أمورهما الدنیویّة و الأخرویّة _ .

وَ کَانَ، مِنْ دُعَائِهِ _ عَلَیْهِ السَّلاَمُ _ فِی الاْءِسْتِخَارَةِ.

و هو استفعالٌ من الخیر؛ قال الجوهریّ: «الإستخارة: الاستعطاف، یقال: هو من الخوار و الصوت، و أصله أنّ الصائد یأتی ولد الضبیة فی کناسه فیعرک أذنه فیخور، أی: یصیح، یستعطف بذلک أمّه کی یصیدها؛ قال الهذلیّ(1):

ص : 280





1- 1. المصدر: + خالد بن زهیر.




لَعَلَّکَ إِمَّا أُمُّ عَمْروٍ تَبَدَّلَتْ سِوَاکَ خَلِیلاً شَاتِمِی تَسْتَخِیرُهَا»(1) 

یقال: استخرت اللّه استخارةً: طلبت منه الخیرة، و هی اسمٌ من الإختیار _ کالفدیة من الافتداء. و قیل: «هی سؤال اللّه _ تعالی _ أن یختار له خیر الامرین».

اعلم! أنّ استحباب الإستخارة عند العامّة و الخاصّة مشهورٌ؛ روی البخاریّ(2) فی صحیحه عن جابر بن عبداللّه قال: «کان رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ یعلّمنا الإستخارة فی الأمور کلّها کالسورة من القرآن»؛

و روی الحاکم بسنده فی صحیح المستدرک(3) عنه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ قال: «من سعادة ابن آدم استخارته(4) اللّه، و من شقاوته(5) ترکه استخارة اللّه»؛

و من طرقنا ما رواه ثقة الإسلام فی الکافی(6) بسندٍ صحیحٍ قال: قال أبو عبداللّه _ علیه السلام _ : «صلّ رکعتین و استخر اللّه، فو اللّه ما استخار اللّه مسلمٌ إلاّ خار له ألبتّة!»؛ 

و مارواه البرقیّ فی محاسنه(7) عن أبی عبداللّه _ علیه السلام _ قال: «قال اللّه _ عزّ و جلّ _ : من شقاء عبدی أن یعمل الأعمال فلایستخیرنی»؛

و عنه(8) _ علیه السلام _ : «من دخل فی أمرٍ بغیر استخارةٍ ثمّ ابتلی لم یؤجر»؛
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1- 1. راجع: «صحاح اللغة» ج 2 ص 651 القائمة 1.

2- 2. راجع: «صحیح البخاری» ج 5 ص 2345، و انظر: نفس المصدر ج 1 ص 391، «شرح النووی» علی صحیح مسلم ج 9 ص 228.

3- 3. راجع: «المستدرک علی الصحیحین» ج 1 ص 699.

4- 4. المصدر: + إلی.

5- 5. المصدر: شقاوة ابن آدم.

6- 6. راجع: «الکافی» ج 3 ص 470 الحدیث 1، و انظر: «وسائل الشیعة» ج 8 ص 63 الحدیث 10093، «فتح الأبواب» ص 148.

7- 7. راجع: «المحاسن» ج 2 ص 598 الحدیث 3، و انظر: «وسائل الشیعة» ج 8 ص 79 الحدیث 10128.

8- 8. راجع: نفس المصدر و المجلّد ص 598، و انظر: «وسائل الشیعة» ج 8 ص 79 الحدیث 10127، «فتح الأبواب» ص 135.




و مارواه الطوسیّ فی أمالیه(1) عن أمیرالمؤمنین _ علیه السلام _ قال: «لما ولاّنی النبیّ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ علی الیمن قال لی _ و هو یوصینی _ : یا علیّ! ما حار من استخار و لاندم من استشار»؛ إلی غیر ذلک من الأخبار.

ثمّ اعلم! أنّه لاینبغی الاستخارة فی الحرام أو الواجب، بل الاستخارة انّما یکون فی المباح و ترک نفلٍ إلی نفلٍ لایمکنه الجمع بینهما _ کالحجّ و الجهاد تطوّعاً، أو لزیارة مشهدٍ دون آخر، أو صلة أخٍ دون آخر _ ؛

و أنّه لابدّ للمستخیر من التطهیر من الأرجاس و الأنجاس الظاهریّة و الباطنیّة؛ 

و من صلاة رکعتین یقرء فیهما بعد الحمد مایشاء و یقنت فی الثانیة؛ 

و من أن یتأدّب فی صلاته کما یتأدّب السائل المسکین؛

و من أن یقبل علی اللّه بقلبه فی صلاته و دعائه إلی وقت فراغه؛

و من أن لایکلّم أحدا فی أثناء الإستخارة؛ فعن الصادق _ علیه السلام _ : «کان أبی إذا أراد الإستخارة فی أمرٍ توضّأ و صلّی رکعتین، و إن کانت الخادمة لتکلّمه فیقول: سبحان اللّه! و لایتکلّم حتّی یفرغ»(2)؛

و من أنّه إذا خرجت الاستخارة مخالفةً لمراده فلایقابلها بالکراهة، بل بالشکر علی أن جعله اللّه _ تعالی _ أهلاً لأن یستشیره.

و هی أنواعٌ کثیرةٌ؛

منها: الاستخارة بالرقاع، و المشهورة منها هی ما رواه فی الکافی(3) عن الصادق _ علیه 
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1- 1. راجع: «الأمالی» ص 136 الحدیث 220، و انظر: «وسائل الشیعة» ج 11 ص 366 الحدیث 15032، «بحارالأنوار» ج 88 ص 225، «تحف العقول» ص 207.

2- 2. راجع: «المحاسن» ج 2 ص 599، «وسائل الشیعة» ج 8 ص 66 الحدیث 10100، «بحارالأنوار» ج 88 ص 262.

3- 3. راجع: «الکافی» ج 3 ص 470 الحدیث 3، و انظر: «التهذیب» ج 3 ص 181 الحدیث 6، «وسائل الشیعة» ج 8 ص 68 الحدیث 10106، «مستدرک الوسائل» ج 6 ص 248 الحدیث 6806، «فتح الأبواب» ص 184.




السلام _ قال: «إذا أردت أمراً فخذ ستّ رقاعٍ، فاکتب فی ثلاثٍ منها بعد البسملة: خیرةً من اللّه العزیز الحکیم لفلان بن فلانة إفعل؛ و فی ثلاثٍ بعد ذلک: لاتفعل؛ ثمّ ضعها تحت مصلاّک ثمّ صلّ رکعتین، فإذا سلّمت فاسجد و قل مأة مرّةً: أستخیر اللّه برحمته خیرةً فی عافیةٍ. ثمّ جالس و قل: اللّهمّ خر لی و اختر لی فی جمیع أموری فی یسرٍ منک و عافیةٍ، ثمّ اضرب بیدک إلی الرقاع فشوّشها و اخرج واحدةً، فان خرج ثلاثٌ متوالیاتٍ: إفعل، فافعل؛ و إن خرج ثلاثٌ متوالیات: لاتفعل، فلاتفعل؛ و إن خرجت واحدةٌ إفعل و الأخری لاتفعل فاخرج من الرقاع إلی خمسٍ فانظر أکثرها فاعمل به، و دع السادسة لاتحتاج إلیها».

و غیر المشهورة مارواه ثقة الإسلام فی الکافی(1) عن علیّ بن محمّدٍ رفعه عنه _ علیه السلام _ انّه قال لبعض أصحابه _ و قد سأله عن الأمر یمضی فیه و لایجد أحداً یشاوره، فکیف یصنع؟ _ ، قال: «شاور ربّک!

قال: فقال له: کیف؟

قال: أنو الحاجة فی نفسک ثمّ اکتب رقعتین فی واحدةٍ «لا» و فی واحدةٍ «نعم»، و اجعلهما فی بندقتین من طینٍ، ثمّ صلّ رکعتین و اجعلهما تحت ذیلک و قل: یا اللّه! انّی أشاورک فی أمری هذا و أنت خیر مستشارٍ و مشیرٍ فأشر علیّ بما فیه صلاحٌ و حسن عافیةٍ، ثمّ ادخل یدک، فان کان فیها «نعم» فافعل، و إن کان فیها «لا» لاتفعل؛ هکذا تشاور ربّک».

و ابن ادریس أنکر الاستخارة بالرقاع مطلقاً(2)؛ و العلاّمة الحلّیّ _ رحمه اللّه _ فی المختلف(3) ردّ قوله؛ و فی الذکری(4) قال: «إنکار ابن ادریس الاستخارة بالرقاع لامأخذ له، 

ص : 283





1- 1. راجع: «الکافی» ج 3 ص 473 الحدیث 8، «التهذیب» ج 3 ص 182 الحدیث 7، «وسائل الشیعة» ج 8 ص 69 الحدیث 10107، «مصباح المتهجّد» ص 535.

2- 2. قال: «فأمّا الرقاع ... فمن أضعف أخبار الآحاد و شواذّ الأخبار، لأنّ رواتها فطحیّةٌ ملعونون ... فلایلتفت إلی ما اختصّا بروایته»؛ راجع: «السرائر» ج 2 ص 313.

3- 3. فانّه _ رحمه اللّه _ بعد أن ذکر قوله قال: «و هذا الکلام فی غایة الرداءة»، ثمّ شرع فی إبطال حججه؛ راجع: «مختلف الشیعة» ج 2 ص 355.

4- 4. راجع: «ذکری الشیعة» ج 4 ص 266.




لاشتهارها(1) بین الأصحاب و عدم رادٍّ لها سواه و من أخذ أخذه؛ کالشیخ نجم الدین فی المعتبر حیث قال: «هی فی حیّز الشذوذ، فلاعبرة بها»(2)؛ و کیف تکون شاذّةً و قد دوّنها المحدّثون فی کتبهم و المصنّفون فی مصنّفاتهم!. و قد صنّف السیّد العالم العابد صاحب الکرامات الظاهرة و المآثر الباهرة رضیالدین أبوالحسن علیّ بن طاوس الحسینیّ _ رحمه اللّه _ کتاباً ضخماً فی الاستخارات و اعتمد فیه علی روایة الرقاع، و ذکر من آثارها عجائب و غرائب أراه اللّه _ تعالی _ إیّاها(3). و قال: «إذا توالی الأمر فی الرقاع فهو خیرٌ محضٌ، و إن توالی النهی فذلک النهی شرٌّ محضٌ، و إن تفرّقت کان الخیر و الشرّ موزّعاً بحسب تفرّقها علی أزمنة ذلک الأمر بحسب ترتّبها»(4)؛ انتهی کلامه، رفع مقامه!.

و منها: الإستخارة بالدعاء؛ روی الطبرسیّ فی مکارم الأخلاق(5) مرفوعاً عن جابر بن عبداللّه قال: «کان رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ یعلّمنا الإستخارة کما یعلّمنا السورة من القرآن، یقول: «إذا همّ أحدکم بأمرٍ فلیرکع رکعتین من غیر الفریضة، ثمّ لیقل: أللّهمّ انّی أستخیرک بعلمک و أستقدرک بقدرتک و أسألک من فضلک العظیم، فإنّک تقدر و لاأقدر و تعلم و لاأعلم و أنت علاّم الغیوب، أللّهمّ إن کنت تعلم هذا الأمر و تسمّیه خیراً لی فی دینی و معاشی و عاقبة أمری فاقدره لی و یسّره لی و بارک لی فیه، و إن کنت تعلم أنّه
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1- 1. المصدر: مع اشتهارها.

2- 2. لم أعثر علیه. نعم، ذکر المحقّق نجم الدین غسل صلاة الإستخارة و حکیانّه مذهب الأصحاب مستدلاًّ بروایتین، ثم قال: «و الروایتان ضعیفتان، فلاحجّة فیهما»؛ راجع: «المعتبر» ج 1 ص 359.

3- 3. قال: «و ممّا وجدت من فوائد الإستخارات ... »، و کرّر هذا العنوان و ذکر عقیب کلٍّ منها واقعةً غریبةً وقعت له؛ راجع: «فتح الأبواب» ص 222.

4- 4. راجع: نفس المصدر ص 182.

5- 5. راجع: «مکارم الأخلاق» ص 323، و انظر أیضاً: «مستدرک الوسائل» ج 6 ص 236 الحدیث 6795، «بحارالأنوار» ج 88 ص 265، «فتح الأبواب» ص 152.




شرٌّ لی فی دینی و معاشی و عاقبة أمری فاصرفه عنّی و اصرفنی عنه، و اقدر لی الخیر حیث ما کان و(1) رضّنی به».

و هذه الروایة هی الّتی ذکرها البخاریّ فی صحیحه(2) مع تفاوتٍ یسیرٍ فی ألفاظ الدعاء. قال النوویّ: «و إذا استخار مضی بعدها لما شرح له صدره»(3).

و روی فی الکتاب المذکور(4) قال: «کان أمیرالمؤمنین _ علیه السلام _ یصلّی رکعتین و یقول فی دبرهما: «أستخیر اللّه» مأة مرّةً، ثمّ یقول: «أللّهمّ انّی قد هممت بأمرٍ قد علمته، فان کنت تعلم أنّه خیرٌ لی فی دینی و دنیای و آخرتی فیسّره لی، و إن کنت تعلم أنّه شرٌّ لی فی دینی و دنیای و آخرتی فاصرفه عنّی _ کرهت نفسی ذلک أم أحبّت! _ ، فانّک تعلم و لاأعلم و أنت علاّم الغیوب»، ثمّ یعزم».

و روی فی کتاب من لایحضره الفقیه(5): انّ محمّد بن خالد القسریّ سأل أبا عبداللّه _ علیه السلام _ عن الإستخارة؟ فقال: «استخر اللّه فی آخر رکعةٍ من صلاة اللیل و أنت ساجدٌ(6)؛ قال: کیف أقول؟

قال: تقول: أستخیر اللّه برحمته، أستخیر اللّه برحمته»؛

و روی فی الفقیه(7) عن حمّاد بن عثمان عن الصادق _ علیه السلام _ قال فی الإستخارة: 
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1- 1. المصدر: ثمّ.

2- 2. راجع: «صحیح البخاری» ج 1 ص 391، و انظر أیضاً: نفس المصدر ج 5 ص 2345، ج 6 ص 2690، «نوادر الأصول» ج 2 ص 108.

3- 3. لم أعثر علی العبارة فی شرحه علی صحیح مسلم، و حکاها الأحوذیّ عنه؛ راجع: «تحفة الأحوذی» ج 2 ص 482.

4- 4. راجع: «مکارم الأخلاق» ص 320، و انظر: «مستدرک الوسائل» ج 6 ص 236 الحدیث 6794، «بحارالأنوار» ج 88 ص 258.

5- 5. راجع: «من لایحضره الفقیه» ج 1 ص 562 الحدیث 1552، و انظر: «فتح الأبواب» ص 239، «مکارم الأخلاق» ص 320.

6- 6. المصدر: + مأة مرّةٍ و مرّةً.

7- 7. راجع: «من لایحضره الفقیه» ج 1 ص 563 الحدیث 1553، و انظر: «وسائل الشیعة» ج 8 ص 73 الحدیث 10112، «بحارالأنوار» ج 88 ص 257، «مکارم الأخلاق» ص 320.




«أن یستخیر اللّه الرجل فی آخر سجدةٍ من رکعتی الفجر مأة مرّةٍ و مرّةً و یحمد اللّه و یصلّی علی النبیّ و آله ثمّ یستخیر اللّه خمسین مرّة، ثمّ یحمد اللّه و یصلّی علی النبیّ و آله و یتمّ المأة و مرّةً(1)».

و منها: الإستخارة بالسبحة؛ و هی مرویةٌ عن صاحب الأمر _ علیه السلام _ ، و هی: «أن تقرء الفاتحة عشراً، و أقلّة ثلاثٌ، و دونه مرّةً، ثمّ تقرء القدر عشراً، ثمّ تقول هذا الدعاء ثلاثاً: أللّهمّ انّی أستخیرک لعلمک بعاقبة الأمور و استشیرک بحسن ظنّی بک فی المأمول و المحذور؛ أللّهمّ إن کان الأمر الفلانیّ ممّا نیطت بالبرکة أعجازه و بوادیه و حقّت بالکرامة أیّامه و لیالیه فخر لی _ أللّهمّ! _ خیرةً ترد شمومه ذلولاً و نقعص أیّامه سروراً؛ أللّهمّ إمّا أمرٌ فأتمر و إمّا نهیٌ فأنته؛ أللّهمّ انّی أستخیرک برحمتک خیرةً فی عافیّةٍ. ثمّ تقبض علی قطعةٍ من السبحة و تضمر حاجتک، فان کان عدد تلک القطعة فرداً فافعل، و إن کان زوجاً فاترکه»(2).

و فی بعض الأخبار: «تأخذ کفّاً من الحصا أو سبحةً _ و فی نسخة الشهید الأوّل رحمه اللّه مکان: «أللّهمّ إمّا أمرٌ فأتمر و إمّا نهیٌ فأنته»: «أللّهمّ إن کان أمراً فاجعله فی قبضة الفرد و إن کان نهیاً فجعله فی قبضة الزوج» _ ثمّ تقبض علی السبحة و تعمل علی ما یخرج»(3).

و منها: الاستخارة بالقرآن؛ روی شیخ الطائفة فی التهذیب(4) بسنده إلی إلیسع القمّیّ قال: قلت لأبی عبداللّه _ علیه السلام _ : «أرید الشیء فأستخیر اللّه فلایوفّق فیه الرأی،
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1- 1. المصدر: + الواحدة.

2- 2. راجع: «وسائل الشیعة» ج 8 ص 81 الحدیث 10138، «مستدرک الوسائل» ج 17 ص 377 الحدیث 21627، «المصباح» _ للکفعمی _ ص 391، و انظر: «بحارالأنوار» ج 101 ص 236، «فتح الأبواب» ص 272.

3- 3. راجع: «مستدرک الوسائل» ج 6 ص 264 الحدیث 6829، و انظر: «بحارالأنوار» ج 88 ص 251.

4- 4. راجع: «التهذیب» ج 3 ص 310 الحدیث 6، و انظر: «وسائل الشیعة» ج 8 ص 78 الحدیث 10126، و انظر أیضاً: «بحارالأنوار» ج 88 ص 243، «مکارم الأخلاق» ص 324.




أفعله أو أدعه؟

فقال: انظر إذا قمت إلی الصلاة _ فإنّ الشیطان أبعد مایکون من الإنسان إذا قام إلی الصلاة _ أیّ شیءٍ(1) یقع فی قلبک، فخذ به فافتح(2) المصحف فانظر إلی أوّل ماتری فیه، فخذ به إن شاء اللّه».

<و المعروفة فی هذا الزمان هی الإستخارة بهذه الکیفیّة، إلاّ أنّها لیست مقیّدةً بوقت الصلاة. و قد نقلها الشیخ الکفعمیّ(3) و غیره بلامستندٍ.

و روی العلاّمة الحلّیّ(4) عن الصادق _ علیه السلام _ قال: «إذا أردت الإستخارة من الکتاب العزیز فقل بعد البسملة: «أللّهمّ إن کان فی قضائک و قدرک أن تمنّ علی شیعة آل محمّدٍ بفرج ولیّک و حجّتک علی خلقک فاخرج إلینا آیةً من کتابک نستدلّ بها علی ذلک، ثمّ تفتح المصحف و تعدّ ستّ ورقاتٍ و من السابعة ستّة أسطرٍ، و تنظر ما فیه»؛

و منها: أن تفتّح القرآن و تعدّ الجلالات الّتی فی الصفحة الیمنی و تعدّ مثلها من الأوراق و تعدّ مثل الأوراق سطوراً من الصفحة الیسری، و تنظر ما فی أوّل السطر الأخیر و تعمل به؛ و إن لم توجد جلالةٌ فبعضهم علی الإعادة، و بعضهم علی ترک ذلک الفعل».

و هذه الإستخارة قدنقلها مشایخنا عن الشیخ البهائیّ _ قدّس سرّه _ و لم نر لها فی الأخبار عیناً و لا أثراً.

و منها: ما ذکره السیّد بن طاوس فی کتاب الإستخارات(5) من: «أنّ المتفئّل بالمصحف یقرء الحمد و آیة الکرسیّ و قوله _ تعالی _ : «وَ عِندَهُ مَفَاتِحُ الْغَیبِ»(6) _ ... الآیة _ ، ثمّ 
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1- 1. المصدر: الصلاة فانظر إلی شیءٍ.

2- 2. المصدر: و افتح.

3- 3. راجع: «المصباح» _ لکفعمی _ ص 393.

4- 4. و هذه الروایة نقلها الشیخ القطیفی عن خطّ العلاّمة _ رحمهما اللّه _ ، راجع: «مستدرک الوسائل» ج 6 ص 260 الحدیث 6821.

5- 5. راجع: «فتح الأبواب» ص 278 _ مع تغییرٍ یسیر _ ، و انظر: «بحارالأنوار» ج 88 ص 242.

6- 6. کریمة 59 الأنعام.




تقول: أللّهمّ إن کان فی قضائک و قدرک أن تمنّ علی أمّة نبیّک بظهور ولیّک و ابن بنت نبیّک فعجّل ذلک و سهّله و یسّره و کمّله، و اخرج لی آیةً استدلّ بها علی أمرٍ فأتمر أو نهیٍ فأنتهی و ما أرید الفأل فیه فی عافیةٍ، ثمّ افتح المصحف و عدّ سبع قوائم ثمّ عدّ ما فی الصفحة الیمنی من الورقة السابعة و ما فی الیسری من الورقة الثامنة من لفظ الجلالة و تفأّل بأخر سطرٍ من ذلک یتبیّن لک الفأل إن شاء اللّه».

و قد بقی منها أفرادٌ کثیرةٌ ذکرها السیّد المذکور فی کتاب الإستخارات(1)(2)>؛ و نحن قد ذکرناها و غیرها من الأنواع فی کتابنا المسمّی بمقاصد الصالحین فی الأدعیة، من أراد الإطّلاع علیها تفصیلاً فلیرجع إلیه.

خاتمةٌ 

ذکر السیّد بن طاوس _ رحمه اللّه _ فی کتاب فتح الأبواب(3) انّ هذا الدعاء مرویٌّ عن الرضا _ علیه السلام _ و عن أبیه و عن جدّه، و انّه من دعا به لم یر فی عاقبة أمره إلاّ ما یحبّه؛ و هو من أدعیة الوسائل إلی المسائل: «أللّهمّ إنّ خیرتک فیما أستخیرک فیه، تبتّل الرغائب و تجزل المواهب و تغنم المطالب و تطیب المکاسب و تهدی إلی أجمل المذاهب و تسوق إلی أحمد العواقب و تقی مخوف النوائب؛ أللّهمّ إنّی أستخیرک فیما عزم رأیی علیه و قادنی عقلی إلیه، فسهّل _ أللّهمّ! _ منه ما توعّر و یسّر منه ما تعسّر و اکفنی المهمّ و ادفع عنّی کلّ ملمٍّ، و اجعل _ ربّ! _ عواقبه غنماً و مخوفه سلماً و بعده قرباً و جدبه خصباً، و ارسل _ أللّهمّ! _ إجابتی و انجح طلبتی و اقض حاجتی و اقطع عوائقها و امنع بوائقها و اعطنی _
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1- 1. راجع: نفس المصدر، من الباب الحادی عشر ص 231 إلی آخر الکتاب.

2- 2. قارن: «نورالأنوار» ص 161.

3- 3. لم أعثر علیه فی «فتح الأبواب»، و هناک دعاءٌ یشبه هذا الدعاء فی بعض الفقرات؛ راجع: «فتح الأبواب» ص 204، و انظر: «بحارالأنوار» ج 88 ص 280، «البلد الأمین» ص 161، «المصباح» _ للکفعمی _ ص 393، «مهج الدعوات» ص 259.




أللّهمّ! _ لواء الظفر بالخیرة فیما أستخرتک و وفور النعیم فیما دعوتک و عوائد الإفضال فیما رجوتک، و اقرنه _ أللّهمّ ربّ! _ بالنجاح و حلّه بالصلاح و أرنی أسباب الخیرة واضحةً و أعلام غنمها لائحةً، و اشدد خناق تعسّرها و انعش صریع تیسّرها، و بیّن _ أللّهمّ! _ ملتبسها و أطلق محتبسها و مکّن أسّها حتّی تکون خیرةً مقبلةً بالغنم مزیلةً للعزم عاجلة النفع باقیة الصنع؛ إنّک ولیّ المزید مبتدءٌ بالجود».

و روی معاویة بن میسرة عن الصادق _ علیه السلام _ انّه قال: «ما استخار اللّه عبدٌ سبعین مرّةً بهذه الإستخارة إلاّ رماه اللّه بالخیرة، یقول: یا أبصر الناظرین و یا أسمع السامعین و یا أسرع الحاسبین و یا أرحم الراحمین و یا أحکم الحاکمین صلّ علی محمّدٍ و أهل بیته، و خر لی فی کذا و کذا»(1).

و إن کانت الأدعیة المأثورة للإستخارة کثیرةً فلنکتف منها بهذا المقدار، فانّ فیه کفایةً.

لمعةٌ عرشیّةٌ 

اعلم! أنّه کما عرفت سابقاً انّ لمعنیً واحدٍ و مهیّةٍ واحدةٍ أنحاءٌ من الوجود مختلفةٌ؛ فکذلک للإستخارة، فهی تختلف بنفسها و بحسب مراتب الیقین أیضاً. و قد عرفت سابقاً أیضاً أنّ له _ علیه السلام _ مقاماتٍ و حالاتٍ مختلفةٍ، فلایرد انّ الإستخارة منافیةٌ لمرتبته _ علیه السلام _ ؛ فتبصّر!. 

قال _ علیه السلام _ :

اللَّهُمَّ إِنِّی أَسْتَخِیرُک َ بِعِلْمِکَ، فَصَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، وَ اقْضِ لِی بِالْخِیَرَةِ. وَ أَلْهِمْنَا مَعْرِفَةَ الاْءِخْتِیَارِ، وَ اجْعَلْ ذَلِکَ ذَرِیعَةً إِلَی الرِّضَا بِمَا قَضَیْتَ لَنَا وَ

ص : 289





1- 1. راجع: «فتح الأبواب» ص 249، «وسائل الشیعة» ج 8 ص 75 الحدیث 10117، «مصباح المتهجّد» ص 536، «مکارم الأخلاق» ص 320.




التَّسْلِیمِ لِمَا حَکَمْتَ.

<«أستخیرک» أی: أطلب منک أن تجعل الخیر فی أمری بسبب علمک به(1)>.

و «اقض لی بالخیرة» أی: أحکم أو أوجب لی بالخِیَْرة _ بکسر الخاء المعجمة، و سکون الیاء و فتحها _ .

و «ألهمنا معرفة الاختیار» حتّی نعلم ما هو خیرٌ لنا فنرتکبه، و ما هو شرٌّ علینا فنجتنبه. و فی نسخةٍ بعد لفظ «الاختیار»: «لنا».

و «اجعل ذلک» أی: القضاء بالخیرة و إلهام «معرفة الإختیار ذریعةً» _ أی: وسیلةً _ «إلی الرضا بما قضیت» و قدّرت «لنا و التسلیم لما حکمت» _ عطفٌ علی «الرضا»، أی: وسیلةً إلی _ «التسلیم لما حکمت»؛ لأنّه إذا عرف خیریّة ما اختاره له عرف انّه _ تعالی _ عدلٌ حکیمٌ لایفعل الأشیاء إلاّ علی ما تقتضیه الحکمة و تستدعیه المصلحة؛ و هو موجبٌ للرضاء بقضائه و التسلیم لحکمته.

فَأَزِحْ عَنَّا رَیْبَ الاْءِرْتِیَابِ، وَ أَیِّدْنَا بِیَقِینِ الْمُخْلِصِینَ. وَ لاَتَسُمْنَا عَجْزَ الْمَعْرِفَةِ عَمَّا تَخَیَّرْتَ فَنَغْمِطَ قَدْرَکَ، وَ نَکْرَهَ مَوْضِعَ رِضَاکَ، وَ نَجْنَحَ إِلَی الَّتِی هِیَ أَبْعَدُ مِنْ حُسْنِ الْعَاقِبَةِ، وَ أَقْرَبُ إِلَی ضِدِّ الْعَافِیَةِ.

«الفاء» فصیحةٌ.

و «أزح» _ بالزاء المعجمة و الحاء المهملة _ : أمرٌ من الإزاحة، بمعنی: الإزالة.

<و «الریب»: قلق النفس و اضطرابها.

و «الإرتیاب»: الشکّ، مصدر إرتاب فی الأمر: إذا شکّ فیه. قال فی الکشّاف: «الریب مصدر: رابنی: إذا حصل فیک الریبة. و حقیقة الریبة قلق النفس و اضطرابها؛ و منه ما روی الحسن بن علیٍّ _ علیهما السلام _ قال: سمعت رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _
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یقول: «دع مایریبک إلی ما لایریبک، فانّ الشکّ(1) ریبةٌ و الصدق طمأنینةٌ»(2)، أی: فان کان الأمر مشکوکاً فیه ممّا تقلق له النفس و لاتستقرّ، و کونه صحیحاً صادقاً ممّا تطمئنّ له و تسکن. و منه: ریب الزمان، و هو ما یقلق النفوس و یشخّص بالقلوب من نوائبه»(3)؛ انتهی(4)>.

فالإضافة إمّا بیانیّةٌ، أو لامیّةٌ _ أی: غایته و مایترتّب علیه _ . و یحتمل أن یکون المراد ب_ «الریب»: التهمة، أی: ارفع عنّا تهمة الشکّ حتّی لانشکّ فی قضائک، فإنّ إزالة الشکّ و الریب یستلزم حصول الیقین. و لذا طلب تقویة هذا الیقین بالیقین الّذی هو مخصوصٌ بالعباد المخلصین، فانّ یقینهم کما أنّه معریً عن الشکّ یکون معرّیً عن الریاء و السمعة؛ بخلاف یقین غیرهم، فانّه و إن کان معرّیً عن الشکّ لکن قد لایکون معریً عن الریاء و السمعة.

فان قلت: إزاحة الشیء و إذهابه إنّما یکون بعد حصوله و تحقّقه، و هو یستلزم حصول الشکّ و الإرتیاب هنا!

<قلنا: لیس المراد ب_ «الإزاحة» هنا: إزالة ریب الإرتیاب بعد کونه و حصوله _ و إن کان ذلک معناه فی أصل الوضع _ ، بل هو من قبیل قوله _ تعالی _ : «إِنَّمَا یُرِیدُ اللَّهُ لِیُذْهِبَ عَنْکُمُ الرِّجْسَ أَهْلَ الْبَیتِ وَ یُطَهِّرَکُمْ تَطْهِیراً»(5)، و معناه: حسم أسباب الرجس و عدم الإعداد له رأساً، لا إزالته بعد حصوله. و لذلک قال الزمخشریّ: «بیّن _ تعالی _ بهذه الآیة
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انّه إنّما یرید أن لایقارف أهل بیت رسول اللّه المآثم و أن یتصوّنوا عنها بالتقوی»(1). 

و فی الحدیث عن أبی عبداللّه _ علیه السلام _ انّه قال: «الرجس فی هذه الآیة هو الشکّ»(2)؛ 

و فی روایةٍ عنه: «و اللّه لانشکّ فی ربّنا أبداً»(3).

و التعبیر عن حسم الأسباب و عدم الإعداد ب_ «الإزاحة» و «الإذهاب» من باب: سبحان من صغّر البعوض و کبّر الفیل، أی: أنشأهما کذلک؛ و قولک للحفّار: ضیّق فم الرکیّة و وسّع أسفلها، أی: احفرها کذلک. قال الزمخشریّ: «و لیس ثمّ نقلٌ من کبرٍ إلی صغرٍ و لا من صغرٍ إلی کبرٍ، و لا من ضیقٍ إلی سعةٍ و لا من سعةٍ إلی ضیقٍ، و إنّما أردت الإنشاء علی تلک الصفات. و السبب فی صحّة ذلک(4): انّ الصغر و الکبر جائزان معاً علی المصنوع الواحد من غیر ترجیحٍ(5) لأحدهما علی الآخر(6)، و کذلک الضیق و السعة؛ فإذا اختار الصانع أحد الجائزین و هو متمکّنٌ منهما علی السواء فقد صرّف المصنوع عن الجائز الآخر، فجعل صرفه منه کنقله منه»(7)؛ انتهی(8)>.

و استعمال هذا المجاز وقع فی القرآن المجید فی غیر موضعٍ؛ منه قوله _ تعالی _ : «وَ جَعَلْنَا الَّلیلَ وَ النَّهَارَ آیَتَینِ فَمَحَونَا آیَةَ الَّلیْلِ»(9) _ ... الآیة _ . قال العلاّمة العمادی: «محوها: جعلها بمحو الضوء مطموسةً لکن بعد أن لم تکن کذلک، بل إبداعها کذلک _ کما فی قولهم: سبحان من
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صغّر البعوض و کبّر الفیل» _ . و منه قوله _ تعالی _ : «رَبَّنَا أَمَتَّنَا اثْنَتَیْنِ وَ أَحْیَیْتَنَا اثْنَتَیْنِ».

قال الزمخشریّ(1): «أراد ب_ «الإماتتین»: خلقهم أمواتاً أوّلاً و إماتتهم عند انقضاء آجالهم. و صحّ تسمیة خلقهم أمواتا: إماتةً کما صحّ أن تقول: سبحان من صغّر البعوضة و کبّر جسم الفیل»(2)؛ انتهی(3). هکذا ذکره الفاضل الشارح.

أقول: قد حقّقنا لک سابقاً انّ مقاماته _ علیه السلام _ و مراتبه مختلفةٌ متفاوتةٌ، فکلّ مرتبةٍ بالنسبة إلی مرتبةٍ فوقها منحطّةٌ؛ و إنّ مرتبة العصمة کمراتب علم الیقین و حقّ الیقین و عین الیقین، و مرتبته فوق عین الیقین _ کما مرّ تحقیقها _ ؛ فتذکّر و تبصّر!.

قوله _ علیه السلام _ : «و لاتسمنا عجز المعرفة عمّا تخیّرت».

«لاتَسُمُنا» _ بفتح التاء و ضمّ السین، أو ضمّ التاء، و علیه أکثر النسخ _ ، أی: لاترعنا عجز المعرفة عمّا تخیّرت. شبّه عجز المعرفة عنه بالکلاء و المرعی، و إثبات السوم له تخییلٌ _ یقال: سامت الماشیة تسوم سوماً أی: رعت، و: سامت الإبل فی المرعی، و أیضاً: أسمته: أرعیته؛ و منه قوله تعالی: «شَجَرٌ فِیهِ تُسِیمُونَ»(4) _ .

و قیل: «من سامه الخسف یسومه»؛ و سیجیء قوله _ علیه السلام _ : «و لاتسمنا الغفلة»؛ و قوله: «ثمّ لم تسمه القصاص». و فی روایةٍ «و لاتسِمنا» _ بکسر السین(5) _ ، من: وسمه یسمه وسماً _ من باب وعد _ ، و الاسم: السمة؛ و هی: العلامة و الأثر. قال الجوهریّ: «وسمته وسماً و سمةً: إذا أثّر(6) فیه بسمةٍ و کیٍّ»(7)؛ أی: لاتجعل عجز المعرفة و ضعفها علامةً لنا. و بضمّ السین _ کما فی بعض النسخ _ بمعنی: لاتورده علینا، من قوله _ تعالی _ :
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«یَسُومُونَکُمْ سُوءَ الْعَذَابِ»(1).

«عجز المعرفة»، الإضافة بمعنی: «فی»، أو لامیّةٌ.

قوله: «فنغمط قدرک» _ بالغین المعجمة و الطاء المهملة _ : صیغة متکلّمٍ من: غمَطه یغمِطه غمْطاً _ من باب ضرب و سمع _ : کفّره، أو: ازدراه و احتقره.

و «قدرَک» _ بالفتح و السکون _ إمّا بمعنی: القَدَر _ بالتحریک، أی: التقدیر _ ؛ و إمّا بمعنی: الخطر و عظم الشأن؛ و المعنی علی الأوّل: لانشکره و لانرضاه؛ و علی الثانی: نستحقره و لانوفّیه حقّ إجلاله و تعظیمه(2).

و «نکره موضع رضاک» أی: الّذی تعلّق به رضاک.

<و «موضع رضاه» _ تعالی _ کنایةٌ عمّا اختاره و قدّره و قضاه _ سبحانه _ لتعلّق مشیّته و رضاه به، فکأنّه موضعٌ و محلٌّ لرضاه _ سبحانه _ . و هذا تسمّیه أرباب البدیع: «الإرداف». و هو أن یرید المتکلّم معنیً فلایعبّر عنه بلفظ الموضوع له، بل بلفظٍ هو ردفه و تابعه(3) _ کقول الشاعر:

کَأَنَّ ظَبَاةُ الْمُشرِفِیهِ مِنْ کری فَمَا تَبتَغِی إِلاَّ مَقَرَّ الَْمحَاجِرِ(4) 

أراد ب_ «مقرّ المحاجر»: الرؤوس؛ و «المحاجر» جمع: محجر، کمسجد؛ و هو: ما حول العین _ (5)>.

و «نجنح» أی: نمیل، من: جنحت السفینة أی: مالت علی أحد جانبیها؛ أی: نمیل إلی الحالة الّتی هی أبعد الحالات من حسن العاقبة؛ أو: إلی الخصلة أو الطریقة. و فی حذف الموصوف و
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إبهامه فخامةٌ لایخفی.

حَبِّبْ إِلَیْنَا مَا نَکْرَهُ مِنْ قَضَائِکَ، وَ سَهِّلْ عَلَیْنَا مَا نَسْتَصْعِبُ مِنْ حُکْمِکَ. وَ أَلْهِمْنَا الاْءِنْقِیَادَ لِمَا أَوْرَدْتَ عَلَیْنَا مِنْ مَشِیَّتِکَ حَتَّی لاَنُحِبَّ تَأْخِیرَ مَا عَجَّلْتَ، وَ لاَتَعْجِیلَ مَا أَخَّرْتَ، وَ لاَنَکْرَهَ مَا أَحْبَبْتَ، وَ لاَنَتَخَیَّرَ مَا کَرِهْتَ.

و إنّما فصّل الجملة الأولی عمّا قبلها لکمال الإتّصال، لکونها و مابعدها کالبدل من الکلام السابق إذ کانت أوفی بتأدیة المراد _ الّذی هو سؤال عدم الکراهة لما اختاره سبحانه و ما یترتّب من استصعاب حکمه و عدم التسلیم لمشیّته تعالی _ ، فانّ هذا المعنی تضمّنه الکلام السابق؛ لکن لایدلّ علیه دلالة هذه الجمل _ فانّ دلالتها علیه بالمطابقة و ذلک بالالتزام _ ، فکانت أوفی بتأدیة المراد منه(1)؛ علی ما قاله الفاضل الشارح.

قوله _ علیه السلام _ : «مانستصعب» أی: نعدّه صعباً.

و قوله: «حتّی لانحبّ» متعلّقٌ بالأوامر الثلاثة علی سبیل التنازع. و «حتّی» مرادفةٌ ل_ «کی» التعلیلیّة، أی: کی لانحبّ تأخیر ما عجّلت _ ... إلی آخره _ .

وَ اخْتِمْ لَنَا بِالَّتِی هِیَ أَحْمَدُ عَاقِبَةً، وَ أَکْرَمُ مَصِیراً، إِنَّکَ تُفِیدُ الْکَرِیمَةَ، وَ تُعْطِی الْجَسِیمَةَ، وَ تَفْعَلُ مَا تُرِیدُ، وَ أَنْتَ عَلَی کُلِّ شَیْءٍ قَدِیرٌ.

و «اختم لنا» أی: اختم لنا أمرنا بالخیرة أو الحالة «الّتی هی أحمد» الحالات «عاقبةً» من سائر الأمور، فالمفضّل علیه محذوفٌ؛ أی: اجعل خاتمة أمورنا بالأمر الّذی هو أحسن عاقبةً و أکرم مصیراً. 

و «المصیر»: المنقلب و المرجع و المآل، مصدرٌ میمیٌّ من: صار الأمر إلی کذا أی: رجع؛ أی: اجعل مآل أمرنا أعزّ الأمور حتّی نکون محمودی العاقبة.
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قوله _ علیه السلام _ : «إنّک تفید الکریمة»، قیل: «جملةٌ مستأنفةٌ ، کأنّ اللّه _ تعالی _ یقول: لم طلبت الخیرة منّی؟

أجاب: انک تفید الکریمة، أی: الخصلة الحسنة النفیسة. من: کرم الشیء کرماً أی: نفس و عزّ، و کلّ شیءٍ یعزّ و یشرّف فی بابه یوصف بالکرم. و الظاهر انّه تعلیلٌ للدعاء و مزیدٌ لاستدعاء الإجابة _ کما مرّ غیر مرّةٍ _ .

*** 

هذا آخر اللمعة الثالثة و الثلاثین من لوامع الأنوار العرشیّة فی شرح الصحیفة السجّادیّة _ علیه و علی آبائه و أبنائه ألف صلاةٍ و تحیّةٍ _ . وفّقنی اللّه _ تعالی _ لإتمامها لعشرٍ بقین من رجب سنة إحدی و ثلاثین و مأتین و ألفٍ من الهجرة النبویّة.
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اللمعة الرابعة و الثلاثون فی شرح الدعاء الرابع و الثلاثین

ص : 298






ص : 299





بسم اللّه الرحمن الرحیم 

الحمد للّه الّذی من ابتلی بفضیحةٍ ستره، و من وقع فی ذنبٍ غفره؛ و الصلاة و السلام علی نبیّه الّذی فی کلّ الأمور نصره، و علی آله و أهل بیته التابعین له فی کلّ ما أمره.

و بعد؛ فهذه اللمعة الرابعة و الثلاثون من لوامع الأنوار العرشیّة فی شرح الصحیفة السجّادیّة _ صلوات اللّه علیه و علی آبائه و أبنائه المصطفین من کلّ البریّة _ ، إملاء المبتلی بفضیحة النفس الأمّارة المرتجی إصلاحها من تفضّلاته السنیّة محمّد باقر بن السیّد محمّد من السادات الموسویّة _ ستر اللّه عیوبهما الظاهریّة و الباطنیّة، و غفر اللّه ذنوبهما الجسمانیّة و الروحانیّة، بمحمّدٍ و أهل بیته الطاهرة _ .

وَ کَانَ مِنْ دُعَائِهِ _ عَلَیْهِ السَّلاَمُ _ إِذَا ابْتُلِیَ أَوْ رَأَی مُبْتَلیً بِفَضِیحَةٍ بِذَنْبٍ.

«ابتُلی» _ بالبناء للمفعول _ أی: امتحن؛ و قد تقدّم الکلام علیه مستوفیً.

و «الفضیحة»: اسمٌ من: فضحه فضحاً _ من باب منع _ : إذا کشف مساویه و بیّنها للناس.

و «الباء» من قوله: «بذنبٍ» للسببیّة، أو للإستعانة متعلّقٌ ب_ «فضیحةٍ»؛ فعلی الأوّل یکون سبباً للفضیحة، و علی الثانی آلةً لها.
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اللَّهُمَّ لَکَ الْحَمْدُ عَلَی سِتْرِکَ بَعْدَ عِلْمِکَ، وَ مُعَافَاتِکَ بَعْدَ خُبْرِکَ، فَکُلُّنَا قَدِ اقْتَرَفَ الْعَائِبَةَ فَلَمْ تَشْهَرْهُ، وَ ارْتَکَبَ الْفَاحِشَةَ فَلَمْ تَفْضَحْهُ، وَ تَسَتَّرَ بِالْمَسَاوِئِ فَلَمْ تَدْلُلْ عَلَیْهِ.

تعریف «الحمد» للتعمیم، و تخصیص الخبر للتخصیص.

و «السِتر» بالکسر: ما یستر به، و جمعه: الستور، و: الأستار؛ و بالفتح: مصدر سترت الشیء استره: إذا غطّیته. و المعنی علی الأوّل: الحمد علی الستر الّذی أرخیته دون عیوبی بحیث لایراها الناظرون؛ و علی الثانی: الحمد علی تغطیتک عیوبی من عیون الناظرین.

و «المعافاة»: مصدر قولهم: عافاه اللّه، و الإسم: العافیة؛ و هی دفاع اللّه عن العبد؛ قال فی القاموس: «عافاه اللّه من المکروه(1) معافاةً و عافیةً: وهب له العافیة من العلل و البلایا(2)، کأعفاه»(3)؛ و قال الرضیّ فی شرح الشافیة فی «باب ما جاء من فاعلٍ بمعنی فعل»: «عافاک اللّه أی: جعلک ذا عافیةٍ»(4)؛ انتهی.

و «الخُبر» _ بالضمّ _ : العلم، لکن إذا أضیف إلی الخفایا الباطنة، فهو أخصّ من مطلق العلم. 

قوله: «فکلّنا قد اقترف _ ... إلی آخره _ ».

«الفاء» للترتیب الذکریّ، و هو عطف مفصّلٍ علی مجملٍ؛ 

و قیل: «جزاءٌ لشرطٍ محذوفٍ، أی: إذا کان شأنک و دأبک ذلک فلابدّ أن یکون کلّنا ... »؛

و قیل: «هذا الفاء بمعنی: اللام یدخل علی ما هو فی حکم السبب و العلّة؛ أی: لأنّ کلّنا».

و «الإقتراف»: الإکتساب.

و «العائبة»: مصدرٌ جاء علی فاعلة _ کالعافیة و العاقبة _ ، و هی الخصلة الّتی توجب
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1- 1. المصدر: + عفاءً و.

2- 2. المصدر: البلاء.

3- 3. راجع: «القاموس المحیط» ص 1206 القائمة 2.

4- 4. راجع: «شرح الرضی علی الشافیة» ج 1 ص 99.




لصاحبها العیب(1)؛ و قیل: «العائبة: اسم فاعلٍ صفةٌ لمحذوفٍ، أی: الأعمال العائبة _ أی: ذات العیب _ ».

و «الشُهرة» _ بالضمّ _ : وضوح الأمر.

و «الفاحشة»: کلّ سوءٍ جاوز حدّه.

و «تستّر»: استتر، أی: تغطّی و اختفی.

و «الباء» للملابسة.

و «المَساوئ» _ بفتح المیم _ : الذمائم و القبائح؛ أی: تستّر حال کونه متلبّساً بالقبائح و السیّئات.

کَمْ نَهْیٍ لَکَ قَدْ أَتَیْنَاهُ، وَ أَمْرٍ قَدْ وَقَفْتَنَا عَلَیْهِ فَتَعَدَّیْنَاهُ، وَ سَیِّئَةٍ اکْتَسَبْنَاهَا، وَ خَطِیئَةٍ ارْتَکَبْنَاهَا.

«کم» یحتمل الخبریّة و الإستفهامیّة، فیکون ممیّزها مجروراً علی الأوّل و منصوباً مفرداً علی الثانی. و علی التقدیرین یکون مرفوعاً مبتدءً و ما بعده خبره، لأنّ مابعده و إن کان فعلاً لکنّه مشتغلٌ عنه بضمیره.

و «لک» تعظیمٌ لل_ «نهی».

و «أتیناه» أی: تعاطیناه، و إیثار صیغة المتکلّم مع الغیر هنا _ و فی سائر الأفعال الآتیة _ للإشعار باشتراک سائر الموحّدین له فی ذلک.

و «أمرٍ» عطفٌ علی «نهیٍ». قیل: «هو طلب وجود الفعل علی جهة الإستعلاء»؛

و قیل: «طلب فعلٍ غیر کفٍّ»؛

و قیل: «استدعاء الفعل بالقول بمن هو دونه»؛

و قال الراغب: «هو(2) التقدّم بالشیء، سواءٌ کان ذلک بقولهم: إفعل و لیفعل، أو کان ذلک 
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1- 1. و انظر: «نورالأنوار» ص 162.

2- 2. المصدر: _ هو.




بلفظ خبرٍ _ نحو: «الْمُطَلَّقَاتُ یَتَرَبَّصْنَ»(1) _ ، أو کان بإشارةٍ، أو غیر ذلک. ألاَ تری انّه قد سمّی ما رأی إبراهیم _ علیه السلام _ فی المنام من ذبح إبنه «أمراً» حیث قال: «یَا أَبَتِ افْعَلْ مَا تُؤْمَرُ»(2)؟»(3).

و «وقفتنا علیه» أی: اطّلعتنا علیه، من: وقفته علی ذنبه أی: اطّلعته علیه؛ أو: أمرتنا بالوقوف عنده لانتعدّاه و لانتجاوزه. و حاصل المعنی الأوّل التفریط، و الثانی الإفراط. و علیه یکون الفعل اللازم بمعنی المتعدّی، و لایحتاج إلی تقدیر «عن»، و علی الأوّل بمعناه مع تقدیر «عن»؛ و الأوّل أنسب ب_ «أتیناه»، و الثانی ب_ «تعدّیناه». <و فی نسخةٍ «أوقفتنا» _ بالألف _ ، و هی لغةٌ فی «وقفتنا». و أنکرها بعضهم، و الصحیح ثبوتها _ کما نصّ علیه صاحب القاموس(4) _ .

و «تعدّیناه» أی: تجاوزناه إلی غیره.

و «السیّئة»: ضدّ الحسنة.

و «الخطیئة»: الذنب؛ و قیل: «الکبیرة»؛ 

و قیل: «الفرق بینهما: انّ الأولی تطلق علی ما یقصد بالذات، و الثانیة تغلب علی ما یقصد بالعرض، لأنّها من الخطأ، کمن رمی صیداً فأصاب انساناً، أو شرب مسکراً فجنی جنایةً فی سکره»(5).

و «ارتکب» الذنب: فعله(6)>.

کُنْتَ الْمُطَّلِعَ عَلَیْهَا دُونَ النَّاظِرِینَ، وَ الْقَادِرَ عَلَی إِعْلاَنِهَا فَوْقَ الْقَادِرِینَ،
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1- 1. کریمة 228 البقرة.

2- 2. کریمة 102 الصافّات.

3- 3. راجع: «مفردات ألفاظ القرآن» ص 88 القائمة 2.

4- 4. قال: «وقفته ... کوقّفته و أوقفته»؛ راجع: «القاموس المحیط» ص 794 القائمة 1.

5- 5. هذا نصّ کلام السیّد نورالدین الجزائریّ، راجع: «فروق اللغات» ص 121.

6- 6. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 167.




کَانَتْ عَافِیَتُکَ لَنَا حِجَاباً دُونَ أَبْصَارِهِمْ، وَ رَدْماً دُونَ أَسْمَاعِهِمْ.

«کنت المطّلع علیها» أی: علی تلک الخطیئة، حالٌ عن مفعول «إرتکبناها». و إنّما أفرد الضمیر و المذکور شیئان، لأنّ المراد: سیّئاتٌ و خطیئاتٌ کثیرةٌ _ کما یدلّ علیه «کم» _ .

و «دون الناظرین» أی: تحتهم، أی: کنت حائلاً بیننا و بین الناظرین فاطّلعت و لم یطّلعوا.

و «کانت عافیتک» حالٌ عن فاعل «کنت».

و قوله: «لنا» متعلّقٌ ب_ «حجاباً»، أی: کنت المطّلع علیها دونهم حال کون دفاعک إطّلاعهم علینا حجاباً لنا _ أی: لانتفاعنا _ ، فتقدیم الظرف لإفادة الحصر. 

<«الردم»: السدّ. و قال الزمخشریّ فی قوله _ تعالی _ : «فَأَعِینُونِی بِقُوَّةٍ أَجْعَلْ بَیْنَکُمْ وَ بَینَهُمْ رَدْماً»(1): «أی: حاجراً حصیناً موثقاً. و الردم أکبر من السدّ و أوثق(2)، من قولهم: ثوبٌ مردّمٌ أی(3): رقاعٌ فوق رقاعٍ»(4)؛ انتهی. و لمّا کان الحجاب بمعنی الستر قد لایمنع السمع من السماع آثر لفظ «الردم» فی جانب الأسماع، لأنّه حاجزٌ حصینٌ و برزخٌ متینٌ(5)>.

و یحتمل أن یکون «دون» فی الموضعین بمعنی: القرب، یقال: هذا دون ذلک أی: أقرب منه.

فَاجْعَلْ مَا سَتَرْتَ مِنَ الْعَوْرَةِ، وَ أَخْفَیْتَ مِنَ الدَّخِیلَةِ وَاعِظاً لَنَا، وَ زَاجِراً عَنْ سُوءِ الْخُلُقِ، وَ اقْتِرَافِ الْخَطِیئَةِ، وَ سَعْیاً إِلَی التَّوْبَةِ الْمَاحِیَةِ، وَ الطَّرِیقِ الْمَحْمُودَةِ. وَ قَرِّبِ الْوَقْتَ فِیهِ، وَ لاَتَسُمْنَا الْغَفْلَةَ عَنْکَ، إِنَّا إِلَیْکَ رَاغِبُونَ، وَ مِنَ الذُّنُوبِ تَائِبُونَ.

أی: إذا سترت و دفعت فاجعل ما سترت «من العورة». و هی کلّ ما یستره الإنسان
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1- 1. کریمة 95 الکهف.

2- 2. الکشّاف: _ و أوثق.

3- 3. الکشّاف: _ أی.

4- 4. راجع: «تفسیر الکشّاف» ج 2 ص 499.

5- 5. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 168.




أنفةً أو حیاءً. و قیل: «کلّ ما یستحیی منه إذا ظهر، و أصلها من العار، و ذلک لما یلحق فی ظهورها من العار _ أی: المذمّة _ »(1).

و «الدخیلة» هنا بمعنی: الدَخَل _ بالتحریک _ ، و هو: العیب. و قیل: «هی ما داخلک من فسادٍ فی عقلٍ أو جسمٍ».

«واعظاً لنا» أی: ناصحاً مذکِّراً بالعواقب لنا بأن تلحقنا خوفاً یکون سبباً لتذکّرنا عاقبتنا _ هل هی محمودةٌ أم لا؟ _ . و من کان هذا شأنه یزجر عن سوء الخلق و اکتساب السیّئة.

<و «الخُلق»: کیفیّةٌ نفسانیّةٌ تصدر عنها الأفعال بسهولةٍ، فان کان الصادر عنها الأفعال الجمیلة عقلاً و شرعاً سمّیت الکیفیّة: خلقاً حسناً، و إن کان الصادر عنها الأفعال القبیحة سمّیت الکیفیّة الّتی هی المصدر: خلقاً سیّئاً. و المعنی: اجعل ذلک سبباً لاتّعاظنا و انزجارنا(2)>؛ یقال: وعظه یعظه وعظاً و عظةً و موعظةً: أمره بالطاعة و وصّاه بها.

و قیل: «الموعظة مصدرٌ میمیٌّ من: وعظ الناس: إذا رغّبهم و حذّرهم و خوّفهم، أو اسمٌ لکلامٍ یتضمّن هذه الأشیاء»؛

و قال بعض العرفاء: «الموعظة هی الّتی تلین القلوب القاسیة و تذلّل النفوس العاصیة و تدمع العیون الجامدة و تصلح الأعمال الفاسدة»؛

و قال بعض الأکابر: «هی التذکیر بالخیر و التحذیر عن الضیر بما یرقّ له القلب و تحنّ به النفس»؛

و قال صوفیٌّ: «هی تصفیة الفؤاد و تنقیة الإعتقاد»؛

و قال عارف: «الموعظة تقویة القلوب للوصل إلی المحبوب، و النصیحة ترفیة العاقل و تنبیه الغافل»؛
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1- 1. هذا قول العلاّمة المدنی، راجع: «ریاض السالکین» ج 5 ص 169.

2- 2. قارن: نفس المصدر و المجلّد ص 170.




و قال فقیهٌ: «الموعظة تطهیر القلوب عن أحداث الذنوب، و النصیحة تحصیل السعادة بالإخلاص فی العبادة»؛

و قال فاضلٌ: «الموعظة هی الأمر بالمأمورات و النهی عن المحظورات»؛

و قال واعظٌ: «هی تبشیر الأرواح و تطهیر الأشباح، و النصیحة التعریض علی التوسّل و التنفیر عن التکسّل»؛

و قال طبیبٌ روحانیٌّ: «الموعظة مداواة الأمراض الشهوانیّة و معالجة الأعراض النفسانیّة بدواء الأغراض الروحانیّة و غذاء الأخلاق الرحمانیّة، و النصیحة الأمر بالاحتماء عن ذمائم الخصال و الاغتذاء بمحامد الأوصاف و محاسن الأعمال».

حکی انّه قال ملکٌ لزاهدٍ: «عظنی!

قال: إعط فی النهار من یسألک و اسئل فی اللیل من یعطیک! حتّی یرضی منک الخلائق و یرتضیک الربّ الخالق فیتمّ أمر معاشک و یکمل صلاح معادک».

و من المواعظ البالغة و النصائح البلیغة الّتی تلیق أن ترسم بأشعّة النور علی أوراق خدود الحور ما روی عن علیٍّ _ علیه السلام _ انّه کتب إلی عثمان بن حنیف الأنصاریّ _ و کان عامله علی البصرة و قد بلغه انّه ذهب إلی ولیمةٍ _ :

«أمّا بعد؛ یابن حنیف! فقد بلغنی انّ رجلاً من فتیة أهل البصرة دعاک إلی مأدبةٍ فأسرعت إلیها تستطاب لک الألوان و تنقل إلیک الجفان، و ما ظننت أنّک تجیب إلی طعم قومٍ عائلهم مجفوٌّ و غنیّهم مدعوٌّ. فانظر إلی ما تقضمه من هذا المقضم! فما اشتبه علیک علمه فالفظه و ما أیقنت بطیب وجوهه فنل منه.

ألاَ و إنّ لکلّ مأمومٍ إماماً یقتدی به و یستضیء بنور علمه ... . ألاَ و إنّکم لاتقدرون علی ذلک و لکن أعینیونی بورعٍ و اجتهادٍ و عفّةٍ و سدادٍ. فو اللّه ما کنزت من دنیاکم تبراً و لاادّخرت من غنائمها وفراً، و لاأعددت لبالی ثوبی طمراً... . بلی! کانت فی أیدینا فدکٌ من کلّ ما أظلّته السماء فشحّت علیها نفوس قومٍ و سخت عنها نفوس آخرین _ و نعم الحکم اللّه! _ . و ما أصنع بفدکٍ و غیر فدکٍ، و النفس مظانّها فی غدٍ جدثٌ تنقطع فی ظلمته آثارها
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و تغیب أخبارها، و حفرةٌ لو زید فی فسحتها و أوسعت یدا حافرها لأضغطها الحجر و المدر و سد فرجها التراب المتراکم. و إنّما هی نفسی أروضها بالتقوی لتأتی آمنةً یوم الخوف الأکبر و تثبت علی جوانب المزلق. و لوشئت لاهتدیت الطریق إلی مصفّی هذا العسل و لباب هذا القمح و نسائج هذا القزّ. و لکن هیهات أن یغلبنی هوای و یقودنی جشعی إلی تخیّر الأطمعة؛ و لعلّ بالحجاز و الیمامة من لاطمع له فی القرص و لا عهد له بالشبع، أو أبیت مبطاناً و حولی بطونٌ غرثی و أکبادٌ حرّی، أو أکون کما قال القائل:

وَ حَسبُکَ دَاءً أَنْ تَبِیتَ بِبِطْنَةٍ وَ حَولکَ أَکبَادٌ تَحِنُّ إِلَی الْقِدِّ 

أ أقنع من نفسی بأن یقال: هذا أمیرالمؤمنین و لا أشارکهم فی مکاره الدهر أو أکون أسوةً لهم فی جشوبة العیش! فما خلقت لیشغلنی أکل الطیّبات کالبهیمة المربوطة، همّها علفها أو المرسلة شغلها تقمّمها، تکترش من أعلافها و تلهو عمّا یراد بها، أو أترک سدیً أو أهمل عابثاً أو أجرّ ذیل الضلالة، أو أعتسف طریق المتاهة.

و کأنّی بقائلکم یقول: إذا کان هذا قوت ابن أبی طالبٍ فقد قعد به الضعف عن قتال الأقران و منازلة الشجعان؛ ألا و إنّ الشجرة البرّیّة أصلب عودا و الرواتع الخضرة أرقّ جلودا، و النابتات العذیة أقوی وقوداً و أبطا خموداً. و أما من رسول کالضوء من الضوء، و الذراع من العضد. و اللّه لو تظاهرت العرب علی قتالی لما ولّیت عنها، و لوأمکنت الفرص من رقابها لسارعت إلیها. و سأجهد فی أن أطهّر الأرض من هذا الشخص المعکوس و الجسم المرکوس، حتّی تخرج المدرة من بین حبّ الحصید.

إلیک عنّی یا دنیا! فحبلک علی غاربک قد انسللت من مخالبک، و أفلتّ من حبائلک و اجتنبت الذهاب فی مداحضک، أین القرون الّذین غررتهم بمداعبک؟، أین الأمم الّذین فتنتهم بزخارفک؟!. فها هم رهائن القبور، و مضامین اللحود. و اللّه! لو کنت شخصاً مرئیّاً و قالباً حسّیّاً لأقمت علیک حدود اللّه فی عباد غررتهم بالأمانی، وأممٍ ألقیتهم فی المهاوی، و ملوکٍ أسلمتهم إلی التلف و أوردتهم موارد البلاء. إذ لا ورد و لا صدر!. هیهات! مَن وطی ء دحضک زلق، و من رکب لججک غرق، و من ازورّ عن حبائلک وفّق، و السالم منک لایبالی
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إن ضاق به مناخه، و الدنیا عنده کیومٍ حان انسلاخه!.

اعزبی عنّی! فواللّه لا أذلّ لک فتستذلّینی، و لا أسلس لک فتقودینی. و أیم اللّه _ یمیناً أستثنی فیها بمشیّة اللّه! _ لأروضنّ نفسی ریاضةً تهشّ معها إلی القرص إذا قدرت علیه مطعوماً، و تقنع بالملح مأدوماً، و لأدعنّ مقلتی کعین ماءٍ نضب معینها، مستفرغةً دموعها، أمتلی ء السائمة من رعیها فتبرک و تشبع الربیضة من عشبها فتربض، و یأکل علیٌّ من زاده فیهجع؟!. قرّت إذاً عینه إذا اقتدی بعد السنین المتطاولة بالبهیمة الهاملة، و السائمة المرعیّة!.

طوبی لنفسٍ أدّت إلی ربّها فرضها، و عرکت بجنبها بؤسها، و هجرت فی اللیل غمضها، حتّی إذا غلب الکری علیها افترشت أرضها، و توسّدت کفّها فی معشرٍ أسهر عیونهم خوف معادهم، و تجافت عن مضاجعهم جنوبهم، و همهمت بذکر ربّهم شفاههم، و تقشّعت بطول استغفارهم ذنوبهم، «أُولَئِکَ حِزْبُ اللَّهِ أَلاَ إِنَّ حِزْبَ اللَّهِ هُمُ الْمُفْلِحُونَ»(1). فاتّق اللّه یابن حنیف، و لتکفف أقراصک لیکون من النار خلاصک»(2)؛ انتهی کلامه _ صلوات اللّه علیه و سلامه _ .

بیانٌ: «المأدبة» _ بالباء الموحّدة _ : طعامٌ صنع لدعوةٍ أو لعرسٍ. و «القَرَم» _ محرّکةً _ : شدّة شهوة اللحم. و «العائل»: الفقیر. و «القضم»: الأکل. و «علمه» أی: علم حلّه و حرمته. و «التِبر» _ بالکسر _ : الذهب و الفضّة؛ أو هما قبل أن یصاغا، فإذا صیغا فهما ذهبٌ و فضّةٌ؛ أو ما أخرج من المعدن قبل أن یصاغ، و مکسور الزاج، و کلّ جوهرٍ یستعمل من النحاس و الصفر. و «الوفر»: الغنی، و من المال و المتاع: الکثیرالواسع. و «الطِمر» _ بالکسر _ : الثوب الخلق، أو الکساء البالی من غیر الصوف. و «الشَُِحّ» _ مثلّثةً _ : البخل و الحرص. و «سنح» فی الحفر و السیر: أمعن. و أراد ب_ «النفوس الّتی سخت عنها»: بنیهاشم. و «الجَدَث» _ محرّکةً _ : القبر. و «إنّما هی نفسی» أی: و إنّما حاجتی نفسی و ریاضتها. و «ریاضة النفس» مأخوذةٌ من ریاضة البهیمة، و هی منعها عن الإقدام علی حرکاتٍ غیر
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1- 1. کریمة 22 المجادلة.

2- 2. راجع: «نهج البلاغة» الکتاب 45 ص 416.




صالحةٍ. و تخصیصه _ علیه السلام _ بهذین الطعامین _ أی: العسل و الحنطة _ لأنّهما عند أهل مکّة و الحجاز من ألذّ الأطعمة و أطیبها، و کمال رغبتهم بأکل الهریسة و العسل. و «القمح»: الحنطة. و «الجشع»: أشدّ الحرص علی الطعام. و «المبطان»: عظیم البطن من کثرة الأکل. و «غرثی»: جائعةٌ. و «حری»: عطشی. و «التقمّم»: تتبّع القمامة، و هی الکناسة. و «الإکتراش»: ملأ الکرش، و «الکرش» فی الحیوان بمنزلة المعدة للإنسان. و «المتاهة»: موضع التیه و الحیرة. و «المناضلة»: المغالبة، یقال: ناضله أی: غالبه؛ و فی القاموس: «ناضله مناضلةً و نضالاً و نیضالاً: باراه فی الرمی»(1). و «الروائع»: الأشجار الّتی تروع و تعجب بنضارتها. و «العذبة»: الّتی لایسقیها إلاّ المطر. و «الصنوان»: نخلتان یجمعهما أصلٌ واحدٌ. و شبّه نفسه ب_ «الذراع» من العضد لکونه فرعاً من رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ و ملازماً له فی المعاونة و المعاضدة. و «تظاهرت»: تعاونت. و أراد _ علیه السلام _ ب_ «الشخص المعکوس»: معاویة. و جعله مجرّد جسمٍ خالٍ عن النفس الإنسانیّة منکوساً، لإلتفاته عن المطالب العالیة إلی اللذّات الجسمانیّة. و «المداحض»: المزالق. و «ازورّ»: أخذ جانباً. و «شرق» بریقه و بالماء أی: غصّ. و «اعزبی»: ابعدی. و استعار لفظ «المضامین» للموتی، لتشبّههم فی اللحود بالأجنّة فی بطون أمّهاتها. و «المهاوی»: المساقط. و «الدحض»: موضع الزلق. و «نهش» من: هشّ إلی کذا: إذا انطلق وجهه. و «الهشاشة»: طلاقة الوجه. و «المعین»: الماء الجاری. و «نضب» الماء نضوباً: غار. و «أ یمتلی السائمة» استفهامٌ للتوبیخ و الإنکار. و «الهاملة»: الإبل بلاراعٍ. و «عرکت» بجنبها: کنایةٌ عن الصبر علی الشدائد، یقال: عرک فلانٌ بجنبه الأذی: إذا أغضی عمّن یؤذیه و صبر علیه. و «تجافت»: خلت و تجانبت.

قوله _ علیه السلام _ : «و سعیاً» أی: اجعله سبباً لسعینا إلی توبةٍ. و إنّما لم یقل «ساعیاً» لأنّ ما ستر و أخفی لیس ساعیاً إلیها، بل الساعی نحن و لکن هو سببٌ لسعینا إلیها.

و «الماحیة»: <المزیلة للذنب، من: المحو، و هو: إزالة الأثر؛ و من کلامهم: «التوبة تمحو

ص : 309





1- 1. راجع: «القاموس المحیط» ص 981 القائمة 1.




الحوبة».

و «الطریق»: السبیل الّذی یطرق بالأرجل _ أی: یضرب _ ، یذکّر و یؤنّث، ثمّ استعیر لکلّ مسلکٍ یسلکه الإنسان فی فعلٍ _ محمودا کان أو مذموماً _ .

و «القرب»: خلاف البعد، و یستعمل فی الزمان و المکان.

و «الوقت»: مقدارٌ من الزمان مفروضٌ لأمرٍ مّا؛ و لهذا لایکاد یستعمل إلاّ مقیّداً _ نحو قولهم: وقتٌ کذا _ .

و الضمیر من «فیه» عائدٌ إلی «السعی».

و «فی» للظرفیّة المجازیّة، جعل «السعی» ظرفاً للوقت مجازاً(1)> _ کما یقال: اصرف وقتک فی الطاعة _ . أی: اجعل الوقت قریباً فی السعی إلی التوبة الماحیة و الطریق المحمودة؛ و قد مرّ المعنی فی: «لاتسمنا» فی «دعاء الاستخارة».

قوله: «إنّا إلیک راغبون» إستینافٌ، کأنّ اللّه _ سبحانه _ یقول: لم طلبت المذکورات منّی؟.

وَ صَلِّ عَلَی خِیَرَتِکَ _ اللَّهُمَّ! _ مِنْ خَلْقِکَ مُحَمَّدٍ وَ عِتْرَتِهِ الصِّفْوَةِ مِنْ بَرِیَّتِکَ الطَّاهِرِینَ، وَ اجْعَلْنَا لَهُمْ سَامِعِینَ وَ مُطِیعِینَ کَمَا أَمَرْتَ.

<«الخِیَْرة» _ بکسر الخاء، و سکون الیاء و فتحها، کغیبة(2) _ : اسمٌ من الإختیار، أی: الإصطفاء(3)>.

و «من خلقک» متعلّقٌ ب_ «خیرتک»، أی: مختارک و مصطفاک من خلقک.

و «عترة» الرجل: نسله، و قیل: «رهطه الأدنون»؛ و یقال: «أقرباؤه»(4)؛ و قال 
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1- 1. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 170.

2- 2. المصدر: کعنبة.

3- 3. قارن: نفس المصدر و المجلّد ص 172.

4- 4. کما عن الخلیل: «و عترة الرجل: أقرباؤه من ولده»؛ راجع: «ترتیب کتاب العین» ج 2 ص 1133 القائمة 2.




الزمخشریّ فی الفائق: «العترة: العشیرة، سمّیت بالعترة و هی المرزنجوشة(1) لاتنبت إلاّ شعباً متفرّقةً»(2). و هی عطفٌ علی «محمّدٍ»؛ و یحتمل أن یکون معطوفاً علی «خیرتک». 

و «الصفوة» مثلّثة الفاء _ صفةٌ لل_ «عترة»، و هی: ما صفی من الشیء و خلص من الشوب و الکدر.

و «البریّة»: الخلق، فعیلةٌ بمعنی مفعولةٍ، من: برء اللّه الخلق یبرأهم أی: خلقهم. قال الجوهریّ: «و قد ترکت العرب همزته(3)، قال الفرّاء: و إن أخذت البریّة من البری _ و هو التراب _ فأصلها غیر الهمز»(4)؛ تقول منه: برءه اللّه یبرؤه بروا أی: خلقه. و المعنی: المصطفاة من بریّتک.

و «الطاهرین» صفةٌ لل_ «عترة»، أی: المنفیّین من دنس المولد و العمل البریئین من صغائر الذنوب و کبائرها؛ قال _ تعالی _ : «إِنَّمَا یُرِیدُ اللَّهُ لِیُذهِبَ عَنکُمُ الرِّجسَ أَهلَ الْبَیتِ وَ یُطَهِّرَکُمْ تَطْهِیرا»(5).

و «اجعلنا سامعین» أی: مجیبین لأمرهم منقادین لحکمهم.

قوله _ علیه السلام _ : «کما أمرت» أی: فی قوله: «یَا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ وَ أُولِی الاْءَمْرِ مِنْکُمْ»(6). فانّ المراد ب_ «أُولِی الاْءَمْرِ»: الأئمّة المعصومون _ علیهم السلام _ بالعقل و النقل؛

أمّا العقل: فلأنّ الأمر بمتابعة غیر المعصوم قبیحٌ عقلاً _ کما تقرّر فی محلّه _ ؛ فبمقتضی
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1- 1. المصدر: + لأنّها.

2- 2. لم یذکر الزمخشریّ مادة «عتر» فی باب العین مع التاء، و قال فی خاتمته: «و العترة فی «فل» _ کذا فی المطبوعة _ ، راجع: الفائق ج 2 ص 392. و ذکر هذه العبارة فی مادّة «ثقل» مذیّلاً علی قول النبیّ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : خلّفت فیکم الثقلین کتاب اللّه و عترتی»؛ راجع: «الفائق» ج 1 ص 170.

3- 3. المصدر: همزه.

4- 4. راجع: «صحاح اللغة» ج 1 ص 36 القائمة 1.

5- 5. کریمة 33 الأحزاب.

6- 6. کریمة 59 النساء.




الآیة الکریمة یجب وجود المعصوم فی الأمّة و إلاّ لزم الأمر بإطاعة غیر متحقّق الوجود، و هو باطلٌ. و بالاتّفاق العصمة من غیر علیٍّ _ علیه السلام _ منفیّةٌ، فلایکون المراد من أولی الأمر إلاّ علیّاً _ علیه السلام _ و الأئمّة من ولده؛

و أمّا النقل فلقول الصادق _ علیه السلام _ : «إیّانا عنی خاصّةً، أمر جمیع المؤمنین إلی یوم القیامة بطاعتنا»(1)؛

و فی حدیث جابر بن عبداللّه: لمّا نزلت هذه الآیة قلت: یا رسول اللّه! _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ ، عرفنا اللّه و رسوله، فمن أولوا الأمرالّذین قرن اللّه طاعتهم بطاعتک؟

فقال: «هم خلفائی یا جابر! و أئمّة المسلمین من بعدی؛ أوّلهم علیّ بن أبیطالبٍ، ثمّ الحسن، ثمّ الحسین، ثمّ علیّ بن الحسین، ثمّ محمّد بن علیٍّ _ المعروف فی التوراة بالباقر، و ستدرکه یا جابر فإذا لقیته فاقرأه منّی السلام! _ ، ثمّ الصادق جعفر بن محمّدٍ، ثمّ موسی بن جعفر، ثمّ علیّ بن موسی، ثمّ محمّد بن علیٍّ، ثمّ علیّ بن محمّدٍ، ثمّ الحسن بن علیٍّ، ثمّ سمیّی محمّدٌ و کنیّی حجّة اللّه فی أرضه و بقیته فی عباده ابن الحسن بن علیٍّ، ذاک الّذی یفتح اللّه علی یدیه مشارق الأرض و مغاربها، ذاک الّذی یغیب عن شیعته و أولیائه غیبةً لایثبت فیها علی القول بإمامته إلاّ من امتحن اللّه قلبه للإیمان.

قال جابر: فقلت له: یا رسول اللّه! _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ ، فهل لشیعته الإنتفاع به فی غیبته؟

فقال: إی و الّذی بعثنی بالنبوّة!، إنّهم یستضیؤون بنوره و ینتفعون بولایته فی غیبته کانتفاع الناس بالشمس و إن تجلاّها سحابٌ. یا جابر! هذا من مکنون سرّ اللّه و مخزون علم اللّه، فاکتمه إلاّ عن أهله!»(2).
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2- 2. راجع _ مع تغییرٍ فی بعض الألفاظ _ : «بحارالأنوار» ج 23 ص 289، «اعلام الوری» ص 397، «العدد القویّة» ص 85، «عوالی اللئالی» ج 4 ص 89 الحدیث 120، «إکمال الدین» ج 1 ص 253 الحدیث 3.




و فی التوحید(1) عن أمیرالمؤمنین _ علیه السلام _ : «اعرفوا اللّه باللّه و الرسول بالرسالة و أولی الأمر بالمعروف و العدل و الإحسان».

و فی العلل(2) عنه _ علیه السلام _ : «لاطاعة لمن عصی اللّه، إنّما الطاعة للّه و لرسوله و لولاة الأمر. إنّما أمر اللّه بطاعة الرسول لأنّه معصومٌ مطهّرٌ لایأمر بمعصیةٍ، و إنّما أمر بطاعة أولی الأمر لأنّهم معصومون مطهّرون لایأمرون بمعصیةٍ».

*** 

هذا آخر اللمعة الرابعة و الثلاثین من لوامع الأنوار العرشیّة فی شرح الصحیفة السجّادیّة، قد وفّقنی اللّه _ تعالی _ لإتمامها عصر یوم الجمعة لستٍّ بقین من رجب المرجّب سنة إحدی و ثلاثین و مأتین و ألفٍ من الهجرة.
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1- 1. راجع: «التوحید» ص 285 الحدیث 3، و انظر: «الکافی» ج 1 ص 85 الحدیث 1، «بحارالأنوار» ج 25 ص 141، «روضة الواعظین» ج 1 ص 30.

2- 2. راجع: «علل الشرائع» ج 1 ص 123 الحدیث 1، و لم یوجد فیه قوله _ علیه السلام _ : «لا طاعة لمن عصی اللّه». و انظر: «وسائل الشیعة» ج 27 ص 129 الحدیث 33398، «الخصال» ج 1 ص 139 الحدیث 158.




اللمعة الخامسة و الثلاثون فی شرح الدعاء الخامس و الثلاثین
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بسم اللّه الرحمن الرحیم 

الحمد للّه الّذی جعل الرضا بقضائه مرتبةً رفیعةً لأولیائه و التسلیم لأمره منقبةً منیعةً لأحبّائه، و الصلاة و السلام علی محمّدٍ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ خیر أنبیائه، و علی أهل بیته سیّما علیٍّ _ علیه السلام _ خیر أوصیائه.

و بعد؛ فهذه اللمعة الخامسة و الثلاثون من لوامع الأنوار العرشیّة فی شرح الصحیفة السجّادیّة _ صلوات اللّه و سلامه علیه و علی آبائه و أبنائه فی کلّ غدوةٍ و عشیّة _ إملاء الراجی تفضّلاته السنیّة محمّد باقر بن السیّد محمّد من السادات الموسویّة _ رفعه اللّه تعالی و وفّقهما اللّه للرضا بقضائه و قدره، بمحمّدٍ و آله خیر البریّة _ .

وَ کَانَ مِنْ دُعَائِهِ _ عَلَیْهِ السَّلاَمُ _ فِی الرِّضَا إِذَا نَظَرَ إِلَی أَصْحَابِ الدُّنْیَا.

«الرضا» فی اللغة: خلاف السخط؛ و فی العرف: سرور القلب بجریان القضاء _ و منه قول القائل: «الرضا بالقضاء باب اللّه الأعظم!»(1) _ .

اعلم! أنّ الرضا بالقضاء من أجلّ المقامات، و من سلک هذا المسلک نال أکمل
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1- 1. راجع: «أوصاف الأشراف» ص 88، «الأنوار الساطعة» ج 5 ص 314، «جامع السعادات» ج 3 ص 203.




السعادات و صحّت منه دعوی المحبّة الّتی یرتقی بها إلی أعلی الدرجات. و لم یتشعّب خاطره بورود الحادثات و إعتوار المصیبات، و لم یزل مطمئنّ البال منشرح الصدر متفرّغ القلب للإشتغال بما یعنیه من الطاعات و العبادات؛ و من لم یرض بالقضاء دخل فی وعید: «من لم یرض بقضائی ... »(1) _ ... الحدیث. و مع ذلک لایزال محزوناً مهموماً ملازماً للتلهّف و التأسّف علی أنّه لم کان کذا؟ و لم لایکون کذا؟!. لایستقرّ خاطره أصلاً و لایتفرّغ لما یعنیه أبداً؛ و نعم ماقال بعض العرفاء: «إنّ حسرتک علی الأمور الفانیة و تدبیرک للأمور الآتیة قد أذهبا برکة ساعتک الّتی أنت فیها!». و قد تقدّم الکلام علیه فلیرجع إلیه.

و «النظر» هنا: رؤیة الشیء، یقال: نظرت إلی الشیء: إذا رأیته.

و «الأصحاب»: جمع صاحب؛ و المراد به هنا: مالک الدنیا، یقال لمالک المال: هو صاحبه، و کذا من یملک التصرّف فیه.

و «الدنیا» قد مرّ الکلام علیها.

الْحَمْدُ لِلَّهِ رِضیً بِحُکْمِ اللَّهِ، شَهِدْتُ أَنَّ اللَّهَ قَسَمَ مَعَایِشَ عِبَادِهِ بِالْعَدْلِ، وَ أَخَذَ عَلَی جَمِیعِ خَلْقِهِ بِالْفَضْلِ.

«رضیً» منصوبٌ إمّا علی الحالیّة، أو علی التعلیل، أو علی المفعول المطلق؛ و علی الأوّلین فالعامل «الحمد» المذکور، لأنّه مصدرٌ و هو یعمل عمل فعله. و قال الفاضل الشارح: «و ما وقع لبعضهم من(2) انّ العامل محذوفٌ _ لئلاّ یلزم عمل المصدر المعرّف _ مبنیٌّ علی مذهب بعضهم، و فیه أربعة مذاهب. و(3) مذهب الخلیل و سیبویه جوازه مطلقاً من غیر قبحٍ، سواءٌ 
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1- 1. راجع: «مستدرک الوسائل» ج 2 ص 410 الحدیث 8326، «بحارالأنوار» ج 88 ص 225، «التوحید» ص 371 الحدیث 11، «عیون أخبار الرضا» ج 1 ص 141 الحدیث 42، و تتمّة الحدیث توجد فی المصادر فی صورٍ شتّی.

2- 2. المصدر: _ من.

3- 3. المصدر: _ و.




عاقبت آلة التعریف فیه الضمیر أم لا»(1)؛ انتهی.

و قیل: «رضیً بحکم اللّه حالٌ عن نسبة الخبر إلی المبتدء، و کذلک قوله: «شهدت»، أی: أنسب الإختصاص باللّه إلی الحمد حال کونی راضیاً بحکم اللّه و حال کونه شاهداً _ ... إلی آخره _ . و یحتمل أن یکون قوله: «شهدت» استینافاً، کأنّ قائلاً یقول: لم حمدته حال الرضا بحکمه مع أنّ فی حکمه تفاوت المعاش و فضل بعض الخلق علی بعضٍ _ و فیه شوبٌ من الخروج عن العدل! _ ؟

أجاب: انّی شهدت انّه جمع بین العدل و الأخذ بالفضل. 

و یحتمل أن یکون «الواو» فی قوله: «و أخذ» للحال عن فاعل «قسم»؛ و الحاصل: انّه لامنافاة بین العدل و الأخذ بالفضل، فانّ المراد بالعدل: إعطاء من یفسده القلیل الکثیر و إعطاء من یفسده الکثیر القلیل.

و «المعایش»: جمع المعیشة، و هی ما یتعیّش به من الأموال و الأرزاق.

و قوله: «بالفضل» متعلّقٌ ب_ «أخذ».

و المراد ب_ «أخذ الفضل علی الجمیع»: انّ جمیع الخلق مفضولٌ _ فانّ فوق کلّ ذی فضلٍ أفضل منه _ ، فانّ اللّه ذوفضلٍ علی الناس(2)، و له خزائن السماوات و الأرضین(3). و قیل: «و أخذ علی جمیع خلقه بالفضل، أی: أخذ علیهم و کلّفهم بأن یتفضّل بعضهم علی بعضٍ، أو انّه أخد علیهم و جازاهم بالتفضّل لابالإختصاص»؛ انتهی.

أقول: تقدّم الکلام علی «العدل» و «الفضل»، و انّ أحدهما بالفیض الأقدس و الآخر بالفیض المقدّس؛ فتذکّر!.

و فی نسخةٍ: «بالفصل» _ بالصاد المهملة _ و هو: الحقّ من القول و الفاصل بین الحقّ و الباطل؛ أی: سار فیهم بالقضاء الفاصل بین الحقّ و الباطل، و فیه إشارةٌ إلی قوله
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1- 1. راجع: «ریاض السالکین» ج 5 ص 180.

2- 2. إشارةٌ إلی کریمة 243 البقرة.

3- 3. إشارةٌ إلی کریمة 7 المنافقون.




_ سبحانه _ : «نَحْنُ قَسَمْنَا بَیْنَهُمْ مَعِیشَتَهُمْ فِی الْحَیَاةِ الدُّنیَا» و هم عاجزون عنها _ فانّ العدل لایکون قسمه إلاّ عدلاً _ ، و: «رَفَعنَا بَعضَهُمْ فَوقَ بَعْضٍ دَرَجَاتٍ»، و أوقعنا بینهم التفاوت فی الرزق، ... و غیره؛ 

و فی الحدیث القدسیّ: «و إنّ من عبادی من لایصلحه إلاّ الفقر و لوأغنیته لأفسده ذلک»(1) «لِیَتَّخِذَ بَعضُهُمْ بَعْضاً سُخْرِیّاً»(2) یستعمل بعضهم بعضاً فی حوائجهم فیحصل بینهم تآلفٌ و نظامٌ و ینتظم بذلک نظام العالم. لالکمالٍ فی الموسّع و لالنقصٍ فی المقتر، فانّ العدل هو ما به صلاح کلٍّ منهما.

و قال بعض العرفاء: «السخر ضربان:

سخر الرهبة و القهر، کتسخیر الإنسان لذی السطوة من الإنسان، و کتسخیر جامح الحیوان و مذلّلاته للإنسان؛

و تسخیر الرعیّة و المرتبة، کتسخیر السلطان للرعیّة فی القیام بأمورهم و الذبّ عنهم فی حفظ أنفسهم و أموالهم رغبةً فی التصدّر. فما یسخر مثلٌ المثل أبداً من حیث هو مثله، و إنّما یتسخّر له من الدرجة الّتی امتاز بها عنه و ارتفع علیه. فلایتسخّر إنسانٌ لإنسانٍ برهبةٍ أو رغبةٍ من حیث هو إنسانٌ، بل من حیث هو حیوانٌ»(3).

و قال: «ما تسخّر للإنسان من هو مثله إلاّ من حیوانیّته، لا من إنسانیّته؛ فانّ المثلین ضدّان من حیث إنّهما لایجتمعان، فیسخّره الأرفع فی المنزلة بالمال أو بالجاه بإنسانیّته، و یتسخّر له الآخر إمّا خوفاً أو طمعاً من حیوانیّته لا من إنسانیّته. فما تسخّر له من هو مثله. ألاَ تری ما بین البهائم من التجریش، لأنّها أمثالٌ، فالمثلان ضدّان و لذلک قال _ تعالی _ :س
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1- 1. راجع: «عوالی اللئالی» ج 2 ص 108 الحدیث 295، «مفتاح الفلاح» ص 161، و انظر: «الکافی» ج 2 ص 352 الحدیث 8، «مشکاة الأنوار» ص 312.

2- 2. کریمة 32 الزخرف.

3- 3. هذا تحریر کلام ابن عربی، راجع: «فصوص الحکم» ص 193، «شرح القیصری» علیه ص 1098.




«وَ رَفَعَ بَعْضَکُمْ فَوقَ بَعْضٍ دَرَجَاتٍ»(1)»(2)؛ انتهی.

أقول: التحقیق انّ هذین التسخیرین یندرجان تحت درجة «الملک» و «المذلّ» من الأسماء _ کما مرّ، فتذکّر! _ .

اللَّهُمَّ صَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، وَ لاَتَفْتِنِّی بِمَا أَعْطَیْتَهُمْ، وَ لاَتَفْتِنْهُمْ بِمَا مَنَعْتَنِی فَأَحْسُدَ خَلْقَکَ، وَ أَغْمَطَ حُکْمَکَ.

«الفتنة»: الإبتلاء و الإمتحان، ثمّ کثر استعمالها فی إستعمال الإنسان فی بلیّةٍ و شدّةٍ _ <و منه قوله تعالی: «وَ إِنْ کَادُوا لِیَفْتِنُونَکَ»أی: یوقعونک فی ضرّاءٍ و شدّةٍ فی صرفهم إیّاک عمّا أوحی إلیک _ ، و علیه عبارة الدعاء؛ أی: لاتوقعنی فی شدّةٍ و مکروهٍ بسبب ما أعطیتهم من متاع الدنیا _ و هی الحسد لهم و الغمط لحکمک(3) _ ؛ حیث قال: «فأحسد خلقک و أغمط حکمک». و فی هذالمعنی بعینه قول أمیرالمؤمنین _ علیه السلام _ فی خطبةٍ له: «فإذا رأی أحدکم لأخیه غفیرةً فی أهلٍ و مالٍ أو نفسٍ فلاتکوننّ له فتنةً»(4) _ «الغفیرة» بالغین المعجمة: الزیادة و الکثرة، و منه: الجمّ الغفیر؛ أی: إذا رأی أحدکم لأخیه زیادةً فی ولدٍ أو رزقٍ أو عمرٍ أو غیر ذلک فلایکوننّ ذلک له فتنةً تفضی به الی الحسد _(5)< .

و قوله: «و لاتفتنهم بما منعتنی» أی: لاتوقعهم فی بلیّةٍ بسبب ما حرّمتنی من الدنیا بأن یرونی حقیراً مهاناً، أو یطغوا و یتکبّروا فیأثموا(6)؛ هکذا ذکره الفاضل الشارح.

أقول: إرادة المعنی الحقیقیّ ممکنةٌ، فلاحاجة إلی ماذکره؛ أی: و لاتختبرنی بما أعطیتهم بأن أطمع فیما هو فی أیدیهم فلاأرضی بما أعطیتنی؛ و لاتفتنهم بما منعتنی بأن یطغوا بسبب ما
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1- 1. کریمة 165 الأنعام.

2- 2. راجع: نفس المصدرین.

3- 3. المصدر: + المشار إلیهما بقوله.

4- 4. راجع: «نهج البلاغة» الخطبة 22 ص 64، و انظر: «شرح ابن أبیالحدید» علیه ج 1 ص 312، «الکافی» ج 5 ص 57 الحدیث 6.

5- 5. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 184.

6- 6. راجع: نفس المصدر و المجلّد ص 185.




أنعمت علیهم و حرّمتنی.

قوله _ علیه السلام _ : «فأحسد خلقک».

«الفاء» للسببیّة، و الفعل بعدها منصوبٌ ب_ «أن» مضمرةً لسبقها بالطلب، فیصیر افتنانی بما أعطیتهم سبباً لأن أحسد خلقک _ أی: أتمنّی زوال النعمة عنهم _ ، و سبباً لأن «أغمط» _ أی: أحقر _ «حکمک» _ أی: تقدیرک و قضائک _ فی قلّة معیشتی. 

«أغمط» _ بالغین المعجمة و الطاء المهملة، من غمطه یغمطه غمطاً، من باب ضرب و سمع _ : استحقره، و العافیة: لم یشکرها، و النعمة: بطرها و حقّرها _ کما مرّ _ .

اللَّهُمَّ صَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، وَ طَیِّبْ بِقَضَائِکَ نَفْسِی، وَ وَسِّعْ بِمَوَاقِعِ حُکْمِکَ صَدْرِی، وَ هَبْ لِیَ الثِّقَةَ لاِءُقِرَّ مَعَهَا بِأَنَّ قَضَاءَکَ لَمْ یَجْرِ إِلاَّ بِالْخِیَرَةِ.

أصل «الطیب»: ما تستلذّه الحواسّ و النفس، و طابت نفسه بالشیء: إذا قبلته و رضیته؛ أی: اجعل نفسی راضیةً بقضائک غیر کارهةٍ له.

و «اتّسع» صدره للأمر: إذا سهل علیه تحمّله، بخلاف «ضاق» صدره للأمر.

<و «مواقع الحکم»: ما وقع به الحکم و تعلّق به؛ أی: اجعل صدری واسعاً غیر ضائقٍ بمایوقعه حکمک من الأمور الّتی یشقّ علی النفس تحمّلها. و الغرض سؤال مقام الرضا الّذی هو سرور النفس بمرّ(1) القضاء(2)>.

و قیل: «المراد ب_ : «مواقع الأحکام»: أفعال المکلّفین، لتعلیق الأحکام الخمسة بها»؛

و هو کما تری!.

و «الثقة»: الإعتماد _ کما مرّ مراراً _ ، أی: اجعلنی واثقاً بک معتمداً علیک بأنّ قضائک و حکمک فی أعیان الموجودات علی ما هی علیه من الأحوال إنّما هو علی وجه الخیر و نظام الأصلح بحیث لایتصوّر أوفق ممّا وقع _ کما اشتهر: انّ الخیر فیما وقع _ .
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1- 1. المصدر: بمهر.

2- 2. قارن: نفس المصدر و المجلّد أیضاً ص 186.




لمعةٌ عرشیّةٌ 

اعلم! أنّ تحقیق هذا المطلب یتوقّف علی تمهید مقدّمةٍ؛ و هی: 

انّ(1) الفاعل قد یکون بالطبع _ و هو الّذی یصدر عنه الفعل و لایکون من شأنه الإختیار، و یکون فعله ملائماً لطبعه الأصلیّ، کالنار للإحراق و الإنسان للصحّة و حفظ المزاج _ ؛ 

و قد یکون بالقسر _ و هو الّذی یصدر عنه الفعل و لایکون من شأنه الإختیار، و یکون فعله علی خلاف مقتضی طبعه الأصلیّ، کالحجر المرمیّ إلی فوقٍ للحرکة إلیه، و الإنسان للمرض و السمن و الهزال _ ؛

و قد یکون بالجبر _ و هو الّذی یصدر عنه فعله بلااختیاره بعد أن یکون من شأنه اختیار الفعل و الترک، کالرجل الصالح للفعل القبیح المجبور علیه _ ؛

و هذه الأقسام الثلاثة مشترکةٌ فی کون کلٍّ منها غیر مختارٍ فی فعله؛

و قد یکون بالقصد _ و هو الّذی یصدر عنه الفعل مسبوقاً بإرادته المسبوقة بعلمه المتعلّق بغرضه من ذلک الفعل، و یکون نسبة أصل قدرته و قوّته من دون إنضمام الدواعی و الصوارف إلی فعله و ترکه واحداً، کالإنسان للمشی _ ؛

و قد یکون بالعنایة _ و هو الّذی یتبع فعله علمه بوجهٍ من الخیر بحسب نفس الأمر، و یکون علمه بوجه الخیر فی الفعل کافیاً فی صدوره عنه من غیر قصدٍ زائدٍ علی العلم، کالإنسان لما یحصل منه بمجرّد التوهّم و التصوّر، کالسقوط من الجدار الحاصل منه عند تخیّل السقوط، و القبض الحاصل فی جرم لسانه المعصر للرطوبة عند تصوّره للشیء الحامض _ ؛

و قد یکون بالرضا _ و هو الّذی یکون عمله بذاته الّذی هو عین ذاته سبباً لوجود
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شیءٍ، و نفس معلومیّة الشیء له نفس وجوده عنه بلااختلافٍ، کالإنسان لتصوّراته و توهّماته _ ؛

و قد تکون بالتجلّی _ کالحقّ سبحانه للعالم _ ؛

و هذه الأربعة مشترکةٌ فی کون کلٍّ منها فاعلاً بالإختیار و إن کان الأوّل منها مضطرّاً فی إختیاره. و ذلک لأنّ إختیاره حادثٌ فیه بعد العلم، و لکلّ حادثٍ محدثٌ، فیکون إختیاره عن سببٍ مقتضٍ و علّةٍ موجبةٍ. 

فإمّا أن یکون ذلک السبب إیّاه؛

أو غیره؛

فإن کان غیره فهو مضطرٌّ فیه؛

و إن کان نفسه فإمّا أن یکون سببیّتها لإختیاره باختیاره؛

أو لا؛

فعلی الأوّل یعود الکلام و ینجرّ إلی التسلسل فی الإختیارات؛

و علی الثانی یکون وجود الإختیار فیه لا بالاختیار، فیکون مضطرّاً أو محمولاً علی ذلک الإختیار من غیره، فتنتهی الأسباب الخارجة عنه بالأخرة إلی الإختیار من غیر داعٍ زائدٍ و لاقصدٍ مستأنفٍ و غرضٍ عارضٍ.

و هذا هو معنی الإختیار الّذی هو الکمال فی الحقیقة، لا مایفهمه العوامّ.

إذا تمهّد هذه المقدّمة فنقول: لاشکّ فی أن فاعلیّته _ تعالی _ للعالم لیس فاعلیّةً بالطبع و لابالقسر و لابالجبر و لابالقصد؛ فهو _ سبحانه _ إذن إمّا فاعلٌ بالعنایة، أو بالرضا؛ و علی أیّ تقدیرٍ فهو مختارٌ فی فعله. لأنّه إنّما صدر عنه بعد علمه بکیفیّة نظام الخیر فی الوجود بأنّه یصدر عنه و بأنّه إنّما یصدر عنه لأجل علمه بذلک و مشیّته اللّذین هما عین ذاته _ تعالی _ غیر مستکرهٍ و لامقهورٍ و لامغلوبٍ و لامضرورٍ _ کما قال سبحانه:«وَ لَوشَاءَ لَهَدَاکُمْ
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أَجْمَعِینَ»(1) ... إلی غیر ذلک _ . 

و لابدّ بعد الإختیار من وقوع المختار دون غیره، و المختار أن یکون أحسن ما یمکن أن یکون، و هو ما هو الأمر علیه.

و بوجهٍ آخر نقول: لمّا کان علمه _ تعالی _ بالأشیاء و بنظام الخیر فیها علماً لانقص فیه _ بأن یکون علماً ظنّیّاً ضعیفاً، تعالی و تقدّس عن ذلک! _ و کان علمه فعلیّاً سبباً لوجود الأشیاء الّتی هو علم بها علی وجه التمام و الضرورة، کان حصول معلومه فی غایةٍ من الإحکام و نهایةٍ من الإتقان.

و بوجهٍ آخر إقناعیٍ: من تدبّر و تفکّر فی أمور العالم و أوضاعها و کیفیّة ترتیبها و نضدها و إرتباط علویها بسفلیها علی الوجه المخصوص و فی منافع حرکاتها و نسب کواکبها و منافع أعضاء الحیوان و أجزاء النبات و سائر العنصریّات علی سبیل الإجمال _ لعدم اقتدار الإنسان علی الإطّلاع و الشعور بجمیع منافعها و خصائصها، بل مایعلم الإنسان من دقائق حکمة اللّه فی إیجاد نفسه و بدنه شیءٌ قلیلٌ لانسبة له إلی ما لایعلمه من الحکم و المصالح الّتی روعیت فی إیجادهما، فکیف الحال فی معرفته لما خرج عن ذاته؟!؛ و بالجملة فی خلق العالم الکبیر و العالم الصغیر المعبّر عنهما بآیات الآفاق و الأنفس _ یعلم و یتیقّن أنّه لایتصوّر ما هو أشرف و أحسن من هذا النظام الموجود.

وَ اجْعَلْ شُکْرِی لَکَ عَلَی مَا زَوَیْتَ عَنِّی أَوْفَرَ مِنْ شُکْرِی إِیَّاکَ عَلَی مَا خَوَّلْتَنِی.

«زویت» عنه الشیء: صرفته و قبضته عنه، ف_ «زویت عنّی» أی: صرفت و قبضت عنّی(2).

و «خوّلتنی» أی: أعطیتنی، یقال: خوّله اللّه مالاً: أعطاه _ و منه: «وَ تَرَکْتُمْ مَا
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خَوَّلْنَاکُمْ»(1) أی: أعطیناکم _ ، و ذلک لأنّ النقص فی الدنیا یفنی «وَ الاْآخِرَةُ خَیْرٌ وَ أَبْقَی»(2).

وَ اعْصِمْنِی مِنْ أَنْ أَظُنَّ بِذِی عَدَمٍ خَسَاسَةً، أَوْ أَظُنَّ بِصَاحِبِ ثَرْوَةٍ فَضْلاً، فَإِنَّ الشَّرِیفَ مَنْ شَرَّفَتْهُ طَاعَتُکَ، وَ الْعَزِیزَ مَنْ أَعَزَّتْهُ عِبَادَتُکَ.

و المراد ب_ «ذی العدم»: قلیل المال؛ أو عدیمه، لأنّ العَدَم _ بفتحتین _ : الفقر؛ و ضمّ عینه مع الإسکان لغةٌ فیه _ کالحَزَن و الحُزْن، و الرَشَد و الرُشْد _ .

و «الخساسة»: الحقارة، أی: احفظنی من أن أنسب الفقیر إلی الحقارة. و فی نسخةٍ: «خصاصة» _ بالصادین _ بمعنی: شدّة الإحتیاج، کما فی قوله _ تعالی _ : «وَ یُؤْثِرُونَ عَلَی أَنْفُسِهِمْ وَ لَو کَانَ بِهِمْ خَصَاصَةٌ»(3).

و «الثروة»: کثرة المال.

و «الشرف»: العلوّ.

و «العزّ»: خلاف الذلّ؛ أی: و اجعلنی محفوظاً من أن أنسب صاحب الثروة إلی الفضیلة، یعنی: من أن یکون الغنیّ أشرف فی عینی من الفقیر.

و «الفاء» للسببیّة، أی: لأنّ الشرافة لیست بالثروة حتّی أفتخر، بل إنّما هی بطاعتک؛ و کذا العزّة، بل إنّما هی بعبادتک. و فی الحدیث عن أبی عبداللّه _ علیه السلام _ : «من استذلّ مؤمناً أو احتقره لقلّة ذات یده و فقره شهّره اللّه یوم القیامة علی رؤوس الخلائق»(4)؛

و عن أمیرالمؤمنین _ علیه السلام _ : «من أتی غنیّاً فتواضع له لغناه ذهب ثلثا دینه»(5). 
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و لمّا کان أکثر الناس یحتقرون الفقیر و یستخسّونه بطباعهم و یرون العزّة لمن له الزخارف و الحطام و لایرون أهل الفقر _ و إن کانوا أرباب الفضل _ إلاّ کالحشرات و الهوامّ! سأل الإمام _ علیه السلام _ ربّه أن یعصمه من ذلک.

و من نوادر فقر أهل السداد ما روی: «انّه جاء رجلٌ مؤسرٌ إلی رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ نقیّ الثوب، فجلس؛ ثمّ جاء رجلٌ معسرٌ دون الثوب، فجلس بجنب المؤسر، فقبص المؤثر ثیابه من تحت فخذیه. فقال رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : «أ خفت أن یمسّک من فقره شیءٌ؟

قال: لا!

قال: أ فخفت أن یصیبه من غناک شیءٌ؟

قال: لا!

قال: أ فخفت أن یوسّخ ثیابک!

قال: لا!

قال: فما حملک علی ما صنعت؟

قال: یا رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : إن لی قریناً یزیّن لی کلّ قبیحٍ و یقبّح لی کلّ حسنٍ، و قد جعلت له نصف مالی!.

فقال رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ للمعسر: أ تقبل؟

قال: لا!

فقال له المؤسر: و لم؟

قال: أخاف أن یدخلنی ما دخلک!»(1).
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و قال علیّ بن إبراهیم _ طاب ثراه _ فی تفسیره(1) عند قوله _ تعالی _ فی سورة الکهف: «وَ اصْبِرْ نَفْسَکَ مَعَ الَّذِینَ یَدْعُونَ رَبَّهُمْ بِالْغَدَاةِ وَ الْعَشِیِّ یُرِیدُونَ وَجهَهُ» _ ... الآیة _ : «هذه نزلت فی سلمان الفارسیّ _ رضی اللّه عنه _ ، کان علیه کساءٌ یکون فیه طعامه و هو دثاره و رداؤه، و کان کساءً من صوفٍ؛ فدخل عیینة بن حصین علی النبیّ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ و سلمان عنده، فتأذّی عیینة بریح کساء سلمان و قد کان عرق فیه _ و کان یوما شدید الحرّ فعرق فی الکساء _ ، فقال: یا رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ ، إذا نحن دخلنا علیک فاخرج هذا و حزبه من عندک، فإذا نحن خرجنا فادخل من شئت!

فأنزل اللّه: «وَ لاَتُطِعْ مَنْ أَغْفَلْنَا قَلْبَهُ عَنْ ذِکْرِنَا»(2). و هو عیینة بن حصین بن حذیفة بن بدر الفزاریّ».

و من حکایات فقر أهل العلم و الفضل ما نقله أبوعبیدٍ: «إنّ النضر بن شمیل بن خرشة البصریّ من أصحاب الخلیل بن أحمد ضاقت علیه المعیشة بالبصرة، فخرج یرید خراسان، فشیّعه من أهل البصرة ثلاثة آلاف رجلٍ ما فیهم إلاّ محدّثٌ أو نحویٌّ أو لغویٌّ أو أخباریٌّ. فلما صار بالمربد قال: یا أهل البصرة! یعزّ علیّ فراقکم! و اللّه لو وجدت کلّ یومٍ کیلجة باقلّی ما فارقتکم!؛

فلم یکن فیهم من یقدر أن یتکفّل ذلک!». فسار إلی خراسان فأفاد بها أموالاً(3). و توفّی ذی الحجّة سنة أربعٍ و مأتین بمدینة مرو(4).

و وجه ذلک انّ أهل العلم و العرفان مبرّؤون من حبّ الدنیا و طلب الجاه و جمع الزخارف و التلذّذ بالنعیم الفانی و صرف العمر فی تحصیل ذلک، و لذلک تراهم أذلّةً فی أعین الجهّال فقراء عند الأغنیاء!؛ و لکنّهم أعزّةٌ فی أنفسهم أغنیاء بعلوّ همّتهم مکرّمون عند من
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یعرف منزلتهم و یرفع بالعلم علوّ شأنهم مرتبتهم؛ ونعم ما قیل: «فکم من حبرٍ همامٍ و بدرٍ تمامٍ، وفّق بعلمٍ تامٍّ، و أیّد فی علمه بإلهام، و نشر فؤاد العلوم، و علم المنطوق والمفهوم؛ و تتبّع المنثور و المنظوم، و استنبط المجهول من المعلوم؛ و جمع بین المعقول و المنقول، و تصفّح کتب الفروع و الأصول؛ و بلغ فی البلاغة الغایة القصوی، و انتهی فی الفصاحة إلی الأمد الأقصی؛ و أحیی رسوم العلوم الدینیّة، و روّج سوق المعارف الیقینیّة؛ و مهر فی کلّ فنٍّ من أنفس الفنون، و فتح بمفتاح اللسان کلّ سرٍّ مصون؛ و فاق فی بیان بدیع البراعة علی أهل المعانی، و قرن فی دلائل الإعجاز بأسرار البلاغة فی تفسیر آیات المثانی؛ بتقریرٍ یعجز عن مختصر تلخیصه مطوّل البیان، و تحریرٍ یقصر عن إیضاح توضیحه أطول التبیان؛ و إرشادٍ ینقذ النفوس عن شوائب ظلمات الإبهام، و سدادٍ یخلّص الأفهام عن الزلل فی مزالق الأقدام؛ و لم یزل طول اللیالی بالمطالعة ساهر الجفون، و طول الأیّام مقتنصاً بالتصنیف شوارد الفنون؛ حتّی أصبح ذهنه مصباح کلّ معنیً مکنون، و لسانه إقلید أبواب کلّ مغلقٍ مخزون؛ و فکره ینبوع السعادة الأبدیّة، و قوله جادّة طریق المعرفة الأحدیّة؛ و صدره محطّ إشراق الأنوار الإلآهیّة، و قلبه محلّ التماع الواردات القدسیّة، و طبعه مهبط إنطباع الصور الغیبیّة؛ و مع هذه الفضائل کلّها لوکان عائلاً فقیراً، کان عند الأغنیاء ذلیلاً حقیراً؛ فإذا حضر مجالس الفراعنة الطغاة، و اضطرّ إلی تلاقی الطواغیب البغاة؛ استحقروه بأثوابٍ أخلاق، حتّی قالوا: ما له من خلاق!؛ أو یستخفّون لطمریه، و مایدرون أن المرء بأصغریه؛ و انّ وراء القدّام صفو المدام؛ فانّهم لایجدون للعزّة سوی الثروة دلیلاً؛ و «أُولَئِکَ کَالاْءَنْعَامِ بَلْ هُمْ أَضَلُّ سَبِیلاً»(1).

و احتقار هذه الجماعة فی أنظار المغرورین بالمال، و اعتقاد المفتونین بالجاه. و أمّا فی نفس الأمر و فی نظر من یعرف علوّ شأنهم و یعتقد رفعة مکانهم فلا، بل هم أعزّة شرفاء، أکابر عرفاء؛ لایزال شأنهم رفیعاً و قدرهم منیعاً، و «لِلَّهِ الْعِزَّةُ»(2) جمیعاً. و من أجل ذلک تری الملوک العظام، و الحکام الفخام، یخفضون لهم أجنحتهم، و یغتنمون رؤیتهم و صحبتهم، و
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یجلسون بین أیدیهم جلوس المسترشد بین یدی المرشد، و یتواضعون بخلوص النیّة لهم تواضع العبد لسیّده، و الولد لوالده. فعند التأمّل الصادق و النظر الصحیح یظهر انّ هؤلاء العلماء هم الأمراء الأغنیاء، و الملوک الأعزّة العظماء؛ لا أولئک الجهّال الأغنیاء، المتکبّرون الحمقاء، المتجبّرون السفهاء!. 

علی أنّ عزّ أولئک و غناهم، و ذلّ هؤلاء و فقرهم لیس شیءٌ منها أمرٌ کلّیٌّ، بل لقائلٍ أن یقول: و لا أکثریٌّ؛ فکم من عالمٍ غنیٍّ و فاضلٍ أمیرٍ و غنیٍّ حقیرٍ و جاهلٍ فقیرٍ، بل هو أمرٌ اتّفاقیٌّ یکون لهذا مرّةً و لذلک أخری؛ أو من تأثیرٍ فلکیٍّ یرفع شخصاً تارةً و یضعه أخری؛ بل القول السدید: انّه بحکمٍ إلآهیٍّ من ربّ العرش المجید، و یکون بقضاء اللّه و قدره فی قسمته ذلک بین العبید؛ و انّه _ تعالی شأنه _ یفعل ما یشاء و یحکم مایرید».

فَصَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، وَ مَتِّعْنَا بِثَرْوَةٍ لاَتَنْفَدُ، وَ أَیِّدْنَا بِعِزٍّ لاَیُفْقَدُ.

«الفاء» فصیحةٌ، أی: إذا کان الأمر هکذا «فصلّ علی محمّدٍ و آله»، و اجعلنا متمتّعین «بثروةٍ» لاتنعدم، و هی الباقیات الصالحات _ قال اللّه تعالی: «مَا عِنْدَکُمْ یَنْفَدُ وَ مَا عِنْدَ اللَّهِ بَاقٍ»(1) _ ، یقال: <نفد الشیء ینفد _ من باب تعب _ نفاداً: فنی و انقطع.

و «الأید»: القوّة الشدیدة، و منه: «أَیَّدْتُکَ بِرُوحِ القُدُسِ»(2).

و «الفقد»: عدم الشیء بعد وجوده، فهو أخصٌّ من العدم(3)>.

و «العزّ الّذی لایفقد» هو حسن العاقبة و خیر الخاتمة، لاالعزّ بالثروة الزائلة.

وَ اسْرَحْنَا فِی مُلْکِ الاْءَبَدِ. إِنَّکَ الْوَاحِدُ الاْءَحَدُ الصَّمَدُ، الَّذِی لَمْ تَلِدْ وَ لَمْ تُولَدْ وَ لَمْ یَکُنْ لَکَ کُفُواً أَحَدٌ.
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یقال: سَرَحت الإبل سرْحاً و سروحاً _ من باب نفع _ : رعت بنفسها؛ و: سرحتها سرحاً أیضاً: أرسلتها للرعی _ و هو من الأفعال اللازمة و المتعدّیّة _ ؛ و: سرحته فی موضع کذا و إلی موضع کذا: أرسلته، و الاسم منه: السرح. و أمّا تسریح المرأة فهو تطلیقها، و الاسم منه: السراح _ قال تعالی: «أُسَرِّحْکُنَّ سَرَاحاً جَمِیلاً»(1)، و قال تعالی: «فَإِمْسَاکٌ بِمَعْرُوفٍ أَو تَسرِیحٌ بِإِحْسَانٍ»(2) _ ؛ <و: سرّحتها _ بالتثقیل _ مبالغةً و تکثیراً. و أمّا أسرحتها _ بالهمزة _ فلم أقف علیه فی شیءٍ من کتب اللغة. فما وقع فی نسخة ابن ادریس من ضبط قوله _ علیه السلام _ : «و أسرحنا» بقطع الألف ینبغی تحریره(3)>. أی: أرسلنا فی المراتع الدائمة الباقیة، و هی ما عنداللّه، فانّ ماسواه فانٍ. فالمراد ب_ «السرح» هنا: التخلیة و عدم المنع کما تسرح الماشیة. و هو إستعارةٌ مکنیّةٌ و تخییلیّةٌ.

قوله _ علیه السلام _ : «إنّک الواحد الأحد _ ... إلی آخره _ »، تعلیلٌ للدعاء و مزید استدعاءٍ للإجابة، و تاکیدٌ للجملة للإذعان بمضمونها.

و قیل: «و لمّا کان لقائلٍ أن یقول: لم طلبت المذکورات منّی لا من غیری؟

أجاب: بأنّک الواحد _ ... إلی آخره _ ».

<و «الواحد»: اسم فاعلٍ من وحد یحد وحداً _ من باب وعد _ أی: انفرد، فالواحد بمعنی المنفرد. 

و «الأحد» أصله وَحُدَ _ علی وزن حسن، صفة مشبهةٍ منه، أبدلت الواو همزةً شذوذاً _(4)>. و قد <یفرّق بینهما فی الإستعمال من وجوهٍ(5)؛

أحدها: انّ الواحد أعمّ مورداً لإطلاقه علی من یعقل و غیره، و الأحد لایطلق إلاّ علی من یعقل؛
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و ثانیها: انّ الواحد یدخل فی الضرب و العدد بخلاف الأحد(1)>؛

<و ثالثها: انّ الواحد یستعمل وصفاً مطلقاً و الأحد یختصّ بوصف اللّه _ تعالی _ ؛

و رابعها: انّ الواحد یجوز أن یجعل له ثانٍ _ لأنّه لایستوعب جنسه _ بخلاف الأحد؛

و خامسها: انّ الواحد یؤنّث بالتاء و الأحد یستوی فیه المذکّر و المؤنّث _ قال تعالی: «لَسْتُنَّ کَأَحَدٍ مِنَ النِّسَاءِ»(2)، و لایجوز: کواحدٍ من النساء، بل کواحدةٍ _ ؛

و سادسها: انّ الواحد لایصلح للإفراد و الجمع بخلاف الأحد؛

و سابعها: انّ الواحد لاجمع له من لفظه فلایقال: واحدون، و الأحد له جمعٌ من لفظه _ و هو أحدون و أحاد _(3)< .

و قد یفرّق بینهما بأنّ الواحد هو الفرد الّذی لم یزل وحده و لم یکن معه آخر، و الأحد هو الفرد الّذی لایتجزّی و لایقبل الإنقسام؛ فالواحد هو المتفرّد بالذات فی عدم المثل، و الأحد هو المتفرّد فی المعنی.

و قیل: «المراد بالواحد: نفی الترکیب و الأجزاء الخارجیّة و الذهنیّة عنه _ تعالی _ ، و بالأحد: نفی الشریک عنه فی ذاته و صفاته».

و قیل: «الواحدیّة لنفی المشارکة فی الصفات، و الأحدیّة لتفرّد الذات».

و لمّا لم ینفکّ عن شأنه _ تعالی _ أحدهما عن الآخر قیل: «الواحد و الأحد فی حکم اسمٍ واحدٍ».

و قال بعض العرفاء: «و الفرق بین الأحد و الواحد: انّ الأحد هو الذات وحدها بلااعتبار کثرةٍ فیها _ أی: الحقیقة المحضة الّتی هی منبع العین الکافوریّ، بل العین الکافوری نفسه _ ، و هو الوجود من حیث هو وجودٌ بلاقید عمومٍ و خصوصٍ و شرط عروضٍ و لاعروضٍ؛ و الواحد هو الذات مع اعتبار کثرة الصفات. و هی الحضرة الأسمائیّة، لکون
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الإسم هو الذات مع الصفة».

و «الصمد»: السیّد المصمود إلیه فی الحوائج؛ و قد تقدّم الکلام علیه.

و قیل: «الصمد: هو السیّد المطلق لکلّ الأشیاء لافتقار کلّ ممکنٍ إلیه و کونه به، فهو الغنیّ المطلق المحتاج إلیه فی کلّ شیءٍ _ کما قال تعالی: «وَ اللَّهُ الْغَنِیُّ وَ أَنْتُمُ الْفُقَرَاءُ»(1) _ . و لمّا کان کلّ ما سواه موجوداً بوجوده لیس بشیءٍ فی نفسه _ لأنّ الإمکان اللازم للماهیّة لایقتضی الوجود _ ، فلایجانسه و لایماثله شیءٌ فی الوجود؛ ف_ «لم یلد» _ إذ معلولاته لیست موجودةً معه، بل فهی به هی و بنفسها لیست شیئاً _ ، و «لم یولد» لصمدیّتة المطلقة؛ فلم یکن محتاجاً فی الوجود إلی شیءٍ. 

و لمّا کانت هویّته المطلقة الأحدیّة غیر قابلةٍ للکثرة و الإنقسام و لم یمکن مقارنة الوحدة الذاتیّة لغیرها _ إذ ماعدا الوجود المطلق لیس إلاّ العدم المحض، فلایکافیه أحدٌ _ ف_ «لم یکن له کفواً»، إذ لایکافی العدم الصرف الوجود المحض»؛ انتهی.

اعلم! أنّه قد سبق انّ اللّه _ سبحانه _ وجودٌ محضٌ بسیطٌ من جمیع الجهات و الحیثیّات لاماهیّة له أصلاً، و کلّ ما لاماهیّة له لامماثل و لامجانس له _ لأنّ المماثلة و المجانسة یستلزمان الماهیّة _ ؛

و أیضاً: کلّ ما له مثلٌ فذاته مرکّبٌ من جزئین:

أحدهما: ما به الإتّحاد؛

و الثانی: ما به الإمتیاز؛ فیلزم الترکیب، و هو خلفٌّ.

و کلّ ما لایلد مثلاً أو مجانساً فلایولد أیضاً، لتضاعیف الإفتقار؛ و لأنّ التولّد و التوالد إنّما یقعان فیما لایحفظ نوعه و لایقی ذاته إلاّ بتعاقب الأشخاص. فکلّ مولودٍ والدٌ؛

و أیضاً لایتشخّص المهیّة المشترکة بین الأعداد إلاّ بواسطة المادّة الجسمانیّة و علاقتها؛ و الحاصل انّه _ تعالی _ لبراءته عن الأجسام و الموادّ و لأنّ أنّیّته نفس مهیته و لم تکن له
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ماهیّةٌ سوی الهویّة المحضة الوجودیّة _ المشار إلیها بقوله تعالی: «قُلْ هُوَ اللَّهُ أَحَدٌ»(1) _ لامثل له أصلاً فضلاً عن أن یکون والدٌ له أو مولودٌ عنه.

و قوله: «وَ لَمْ یَکُنْ لَهُ کُفُواً أَحَدٌ»(2)، لمّا نفی عنه _ تعالی _ المشارک له فی الماهیّة أو فی بعضها، فأرید فی هذه الآیة نفی المکافی ء فی الوجود المساوی فی قوّة الوجود و تأکّده، و ذلک لأنّ ذلک المکافی ء:

إمّا أن یکون مساویاً له فی الماهیّة النوعیّة _ و قد علم أن لا ماهیّة لواجب الوجود أصلاً، فلامساوی له فیها _ ؛

أو یکون مساویاً له فی وجوب الوجود و کماله، فانّ صرف حقیقة الوجود الّذی لاأتمّ منه لایقبل التعدّد _ إذ لاتعدّد و لامیز فی صرف الشیء و حقیقته _ .

و قال الشیخ الرئیس: «انظر إلی کمال حقائق هذه السورة! أشار أوّلاً إلی الهویّة المحضة الّتی لااسم لها إلاّ انّه «هو»؛ 

ثمّ عقّبه بذکر الإلآهیّة الّتی هی أقرب اللوازم لتلک الحقیقة و أشدّها تعریفاً _ کما بیّنا _ ؛

ثمّ عقّبه بذکر الأحدیّة لفائدتین:

الأولی: لئلاّیقال: انّه ترک التعریف الکامل بذکر المقوّمات و عدل إلی ذکر اللوازم الثابتة لیدلّ علی أنّه فی ذاته واحدٌ من جمیع الوجوه؛

و الثانیة: و رتّب الأحدیّة علی الإلآهیّة و لم یرتّب الإلآهیّة علی الأحدیّة، فانّ الإلآهیّة عبارةٌ عن استغنائه عن الکلّ إلی أجزائه، فالإلآهیّة من حیث هی هی یقتضیها الوحدة، و الوحدة لاتقتضی الإلآهیّة. ثمّ عقّب ذلک بقوله: «الصَّمَدُ» و دلّ علی تحقیق معنی الإلآهیّة ب_ «الصمد» _ الّذی معناه وجوب الوجود أو للبدایة لوجود کلّ ماعداه من الموجودات _ . ثمّ عقّب ذلک ببیان انّه لیس فی الوجود ما یساویه فی قوّة الوجود.
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فمن أوّل السورة إلی قوله: «اللَّهُ الصَّمَدُ»(1) فی بیان ماهیّته و وحدة حقیقته، و انّه غیر مرکّبٍ أصلاً؛ و من قوله: «لَمْ یَلِدْ» إلی قوله: «کُفُواً أَحَدٌ» فی بیان انّه لیس ما یساویه من نوعه و لا من جنسه، لا بأن یکون متولّداً عنه، و لا بأن یکون هو متولّداً عنه، و لا بأن یکون مواریاً له فی الوجود _ . و بهذا المبلغ یحصل تمام معرفة ذات اللّه _ تعالی _ و صفاته و کیفیّة صدور أفعاله.

و هذه الصورة دالّةٌ علی سبیل التعریض و الإیماء علی جمیع ما یتعلّق بالبحث عن ذات اللّه _ تعالی _ ، لاجرم کانت معادلةً لثلث القرآن. فهذه ماوقعت من أسرار هذه السورة، و انّه _ سبحانه _ محیطٌ بأسرار کلامه»(2)؛ انتهی کلامه.

أقول: قد ذکروا لتوجیه «انّها ثلث القرآن» وجوهاً أجودها: انّ المقصود الأشرف من جمیع الشرائع و العبادات معرفة ذات اللّه و صفاته و أفعاله، و هذه السورة مشتملةٌ علی معرفة الذات، فکانت معادلةً لثلث القرآن(3).

و قال بعضهم: «قوله _ سبحانه _ : «هُوَ اللَّهُ أَحَدٌ» ثلاثة ألفاظٍ کلّ واحدٍ منها إشارةٌ إلی مقامٍ من مقامات السالکین إلیه _ تعالی _ ،

المقام الأوّل: للمقرّبین، و هم أعلی السائرین إلیه، فهؤلاء رأوا انّ موجودیّة الماهیّات بالوجود و أنّ أصل حقیقة الوجود بذاته موجودٌ بنفسه واجب الوجود متعیّن الذت لابتعیّنٍ زائدٍ، فعلموا انّ کلّ ذی ماهیّةٍ معلولٌ محتاجٌ، و انّه _ تعالی _ نفس حقیقة الوجود و الوجوب و التعیّن. فلهذا لمّا سمعوا کلمة «هُوَ» علموا انّه الحقّ _ تعالی _ ، لأنّ غیره غیر موجودٍ بذاته و ما هو غیر موجودٍ بذاته فلاإشارة إلیه بالذات؛
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و المقام الثانی: مقام أصحاب الیمین، و هؤلاء شاهدوا الحقّ موجوداً و الخلق أیضاً موجوداً، فحصلت الکثرة فی الموجودات فلاجرم لم یکن «هُوَ» کافیاً فی الإشارة إلی الحقّ، بل لابدّ هناک من ممیّزٍ یمیّز الحقّ عن الخلق، فهؤلاء احتاجوا إلی أن یقرن لفظ «اللَّهُ» بلفظ «هُوَ»، فقیل لأجله: «هُوَ اللَّهُ»، لأنّ اللّه هو الموجود الّذی یفتقر إلیه ماعداه و هو مستغنٍ عن کلّ ماعداه. فیکون أحدیّ الذات لامحالة، إذ لوکان مرکّباً کان ممکناً محتاجاً إلی غیره، فلفظة الجلالة دالّةٌ علی الأحدیّة من غیر حاجةٍ إلی اقتران لفظ «أَحَدٌ» بها؛

المقام الثالث: مقام أصحاب الشمال، و هو أدون المقامات و أخسّها، و هم الّذین یجوّزون کثرةً فی واجب الوجود أیضاً _ کما فی أصل الوجود _ ، فقورن لفظ «أَحَدٌ» بکلمة «اللَّهُ» ردّاً علیهم و إبطالاً لمقالهم، فقیل: «قُلْ هُوَ اللَّهُ أَحَدٌ».

*** 

هذا آخر اللمعة الخامسة و الثلاثین من لوامع الأنوار العرشیّة فی شرح الصحیفة السجّادیّة، وفّقنی اللّه _ تعالی _ لإتمامها فی لیلة الثلثاء لثلاثةٍ بقین من رجب المرجّب سنة إحدی و ثلاثین و مأتین و ألفٍ من الهجرة النبویّة.
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اللمعة السادسة و الثلاثون فی شرح الدعاء السادس و الثلاثین
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بسم اللّه الرحمن الرحیم 

الحمد للّه الّذی جعل النظر إلی السحاب و البرق و صوت الرعد إعتبارا لأولی الألباب، و التفکّر فی کیفیّة تکوینها موجباً للاستبصار و مزیدا للثواب؛ و الصلاة و السلام علی الحقیقة المحمّدیّة الّتی هی المرجع و المآب، و علی آله و أهل بیته سیّما وصیّه الّذی قال: «علّمنی ألف باب من العلم فتح من کلّ بابٍ ألف باب»(1).

و بعد؛ فیقول العبد الراجی إلی سحاب رحمته الشاملة و أمطار رأفته الکاملة محمّد باقر بن السیّد محمّد من السادات الموسویّة: هذه اللمعة السادسة و الثلاثون من لوامع الأنوار العرشیّة فی شرح الصحیفة السجّادیّة _ علیه و علی آبائه و أبنائه صلواتٌ غیر متناهیةٍ _ .

وَ کَانَ مِنْ دُعَائِهِ _ عَلَیْهِ السَّلاَمُ _ إِذَا نَظَرَ إِلَی السَّحَابِ وَ الْبَرْقِ وَ سَمِعَ صَوْتَ الرَّعْدِ.

<و «السَحاب» _ بالفتح _ : الغیم، سواءٌ کان فیه ماءٌ أم لا، و لهذا یقال: سحابٌ جهامٌ أی: لاماء فیه. و أصله من السحب، و هو الجرّ، سمّی بذلک لجرّ الریح له. و الجمع: سُحُب _
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1- 1. راجع: «الإرشاد» ج 1 ص 33 الحدیث 3، «إعلام الوری» ص 159، «الأمالی» _ للصدوق _ ص 636 الحدیث 6، «الخصال» ج 2 ص 572 الحدیث 1، و انظر: «بحارالأنوار» ج 22 ص 461، «کشف الیقین» ص 431، «روضة الواعظین» ج 1 ص 75.




بضمّتین _ ، أو: السحائب.

و «البرق»: لمعان السحاب و صوته. و إضافة «الصوت» إلیه من قبیل إضافة العامّ إلی الخاصّ(1)>؛ و قد تقدّم الکلام علیها مستوفیً فی اللمعة الثالثة.

اللَّهُمَّ إِنَّ هَذَیْنِ آیَتَانِ مِنْ آیَاتِکَ، وَ هَذَیْنِ عَوْنَانِ مِنْ أَعْوَانِکَ، یَبْتَدِرَانِ طَاعَتَکَ بِرَحْمَةٍ نَافِعَةٍ أَوْ نَقِمَةٍ ضَارَّةٍ، فَلاَتُمْطِرْنَا بِهِمَا مَطَرَ السَّوْءِ، وَ لاَتُلْبِسْنَا بِهِمَا لِبَاسَ الْبَلاَءِ.

الظاهر انّ المشار إلیها ب_ «هذین»: البرق و الرعد، أو السحاب و البرق، أو السحاب و الرعد.

و «الآیة»: العلامة الظاهرة.

و هما علامتان من علاماتک، لأنّهما دالّتان علی المطر، و علی وحدانیّته و قدرته _ سبحانه، کما قال تعالی: «وَ مِنْ آیَاتِهِ یُرِیکُمُ الْبَرقَ خَوفاً وَ طَمَعاً»(2) _ .

و «العون»: المعین و الظهیر، <أی: یعینانک علی سوق السحاب مجازاً؛ أو: انّک جعلتهما من أعوان الناس علی تحصیل الأرزاق، لما روی فی الحدیث من: «انّ الرعد صوت الملک، و البرق سوطه»(3).

قوله _ علیه السلام _ : «یبتدران طاعتک برحمةٍ» أی: یتسارعان إلیهما حال کونهما متلبّسین بالرحمة منک _ و هی الإمطار _(4)< . قال فی الصحاح: «ابتدر(5) القوم(6) السلاح: 
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1- 1. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 201، مع تغییرٍ یسیر.

2- 2. کریمة 24 الروم.

3- 3. راجع: «من لایحضره الفقیه» ج 1 ص 526 الحدیث 1497، و لم أعثر علیه فی غیره.

4- 4. قارن: «نورالأنوار» ص 163.

5- 5. المصدر: ابتدروا.

6- 6. المصدر: _ القوم.




تسارعوا إلی أخذه»(1).

و إن کان حالهما کما ذکرنا من الرحمة تارةً و من العقوبة أخری «فلا» تجعلهما نقمتین علینا بأن «تمطرنا» بسببهما «مطر السوء»، و «تلبسنا» بسببهما «لباس البلاء» _ کما فی قوم ثمود _ .

ف_ «الفاء» فی قوله: «فلاتمطرنا» فصیحةٌ. و قد صرّح أهل اللغة بأنّ «أمطر» فی السخط و العذاب، <و «مطر» فی الفضل و الرحمة(2). و کثیراً مّا یعدّی الأوّل ب_ «علی» دون الثانی(3)>.

اللَّهُمَّ صَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، وَ أَنْزِلْ عَلَیْنَا نَفْعَ هَذِهِ السَّحَائِبِ وَ بَرَکَتَهَا، وَ اصْرِفْ عَنَّا أَذَاهَا وَ مَضَرَّتَهَا، وَ لاَتُصِبْنَا فِیهَا بِآفَةٍ، وَ لاَتُرْسِلْ عَلَی مَعَایِشِنَا عَاهَةً.

«و أنزل علینا» أی: أعطنا و أوصل إلینا برکة هذه السحاب من الخصب و الوسعة. و «السحاب» یؤنّث باعتبار المعنی _ لأنّه جمع سحابة، و هی من الجموع الّتی ممتازةٌ عن مفردها بالتاء، کالبنان و البنانة _ ، و لهذا أنّث إسم الإشارة و أرجع ضمیر التأنیث إلیها _ کما فی قوله تعالی: «وَ یُنْشِی ءُ السَّحَابَ الثِّقَالَ»، حیث أورد صفة الجمع _ <و یذکّر باعتبار اللفظ.

و «البرکة»: ثبوت الخیر الإلآهیّ فی الشیء، مأخوذٌ من: برکة البعیر: إذا ألقی برکه _ أی: صدره _ علی الأرض. و تطلق علی کلّ نماءٍ و زیادةٍ غیر محسوسین، لکون الخیر الإلآهیّ یصدر من حیث لایحسّ و علی وجهٍ لایحصی.
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1- 1. راجع: «صحاح اللغة» ج 2 ص 586 القائمة 1.

2- 2. و عن الجوهریّ: «و ناسٌ یقولون: مطرت السماء و أمطرت»؛ راجع: «صحاح اللغة» ج 2 ص 818 القائمة 1.

3- 3. قارن: «نورالأنوار» ص 163.




و «صرَف» اللّه عنه السوء صرْفاً _ من باب ضرب _ : ردّه عنه.

و «الأذی» قیل: «المکروه الیسیر»(1)؛ و قیل: «ما یلحق الحیوان من ضررٍ فی نفسه أو ماله».

و «المضرّة»: الضرر(2)>.

و «أصبته» بمکروهٍ: أوقعته به.

و «الآفة»: عرضٌ یفسد ما أصابته.

و الضمیر فی «فیها» راجعٌ إلی «السحاب».

و «لاترسل» أی: لاتسلّط، و لذلک عدّاه ب_ «علی»، و إلاّ فالأصل تعدیته ب_ «إلی».

و «المعاش»: جمع المعیشة، و المراد بها: ما یتعیّش بها.

و «العاهة»: کالآفة وزناً و معنیً. و العائد فی هذه الجملة محذوفٌ، تقدیره: فاجعل أثرها فی المشرکین و الملحدین.

اللَّهُمَّ وَ إِنْ کُنْتَ بَعَثْتَهَا نِقْمَةً وَ أَرْسَلْتَهَا سَخْطَةً فَإِنَّا نَسْتَجِیرُکَ مِنْ غَضَبِکَ، وَ نَبْتَهِلُ إِلَیْکَ فِی سُوءَالِ عَفْوِکَ، فَمِلْ بِالْغَضَبِ إِلَی الْمُشْرِکِینَ، وَ أَدِرْ رَحَی نَقِمَتِکَ عَلَی الْمُلْحِدِینَ.

<تصدیر الجملة بحرف الشکّ للإیذان باستواء الخوف و الطمع عنده من بعث هذه السحاب من غیر ترجیحٍ لأحدهما علی الآخر.

و إنّما قال: «و إن کنت بعثتها» و لم یقل: و إن بعثها، للإشعار بتقدّم بعثها فی علمه _ تعالی _ (3)>.

و «بعثتها ... و أرسلتها» أی: وجّهتها؛

ص : 341





1- 1. و انظر: «المصباح المنیر» ص 13.

2- 2. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 206.

3- 3. قارن: نفس المصدر و المجلّد ص 207.




و «الفاء» من قوله: «فإنّا» للتعلیل.

و فی قوله: «فمل» للشرط المحذوف، أی: إذا کنّا نستجیرک من غضبک و نبتهل إلیک فی سؤال عفوک «فمل» به إلیها.

و «الإبتهال»: التضرّع.

و «المیل»: الإنحراف؛ و المعنی: اصرف القضاء عنّا إلی المشرکین.

<و «المشرک»: اسم فاعلٍ من: أشرک باللّه أی: أثبت له شریکاً فی الألوهیّة.

و «أدر رحی نقمتک» أی: شدّد علیهم إنتقامک، من قولهم: دارت رحی الحرب أی: اشتدّ القتال. و یحتمل أن یکون المراد: أنزل بهم نقمتک، من قولهم: دارت علیه رحی الموت: إذا نزل به.

و «الملحد»: اسم فاعلٍ من ألحد أی: مال عن الحقّ(1)> _ و قد مرّ _ .

اللَّهُمَّ أَذْهِبْ مَحْلَ بِلاَدِنَا بِسُقْیَاکَ، وَ أَخْرِجْ وَحَرَ صُدُورِنَا بِرِزْقِکَ، وَ لاَتَشْغَلْنَا عَنْکَ بِغَیْرِکَ، وَ لاَتَقْطَعْ عَنْ کَافَّتِنَا مَادَّةَ بِرِّکَ، فَإِنَّ الْغَنِیَّ مَنْ أَغْنَیْتَ، وَ إِنَّ السَّالِمَ مَنْ وَقَیْتَ.

«المحْل» _ بسکون الحاء المهملة، علی وزن سهل _ : القحط و انقطاع المطر.

<و «السُقیا» _ بالضمّ، علی وزن فُعلی _ : اسمٌ من: سقاه اللّه الغیث: أنزله له؛ و منه حدیث الدعاء: «سقیا رحمةٍ لاسقیا عذابٍ»(2) _ ، أی: اسقنا غیثا نافعاً بلاضررٌ و لاافسادٍ(3)>.

و «الوَحَر» _ بالحاء و الراء المهملة _ : الغشّ و الوساوس و شدّة الغضب، قال الجوهریّ:
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1- 1. قارن: نفس المصدر أیضاً ص 208.

2- 2. لم أعثر علیه، لا فی مصادرنا و لا فی مصادر العامّة. و لم ترد العبارة فی النهایة أیضاً و إن کانت شبیهةً بعباراته، انظر: «النهایة» ج 2 ص 380.

3- 3. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 209.




«هو بالتحریک مصدرٌ، و بالتسکین اسمٌ(1)»(2)؛ أی: اجعل صدورنا مطهّرةً من هذه اللعل بسعة رزقک، فانّ رزقک إذا کان واسعاً علینا لم تتدنّس قلوبنا بهذه العلل.

و «لاتشغلنا عنک بغیرک» أی: لاتشغلنا بغیرک غافلاً.

و «الکافّة»: الجمیع من الناس.

و «المادّة»: الزیادة المتّصلة.

و «البِرّ» _ بالکسر _ : الخیر و التوسّع فی الإحسان؛ أی: إجعل زوائد برّک لنا متّصلاً غیر منقطعٍ.

«فانّ الغنیّ من أغنیت».

«الفاء» للسببیّة، أو للترتیب الذکریّ.

و «وقیته» وقایةً: حفظته ممّا یؤذیه و یضرّه. و مفعولا «أغنیت» و «وقیت» محذوفان، أی: أغنیته و وقیته. و قد اطّرد حذف المفعول إذا کان ضمیراً عائداً إلی الموصول.

مَا عِنْدَ أَحَدٍ دُونَکَ دِفَاعٌ، وَ لاَبِأَحَدٍ عَنْ سَطْوَتِکَ امْتِنَاعٌ، تَحْکُمُ بِمَا شِئْتَ عَلَی مَنْ شِئْتَ، وَ تَقْضِی بِمَا أَرَدْتَ فِیمَنْ أَرَدْتَ.

«ما عند أحدٍ» إستینافٌ تعلیلیٌّ، کأنّ اللّه یقول: لم لایکون السالم إلاّ من وقیت؟

أجاب: بانّه لیس دفاعٌ عند أحدٍ سواک، و لیس «امتناعٌ» مع «أحدٍ من سطوتک». 

و «الباء» فی «بأحدٍ» للإستعانة، أو السببیّة، أو الآلة؛ أی: لیس لأحدٍ من العباد أن یمتنع عن سطوتک و بطشتک بإعانة أحدٍ، کما لایقدر أن یدفع سوءً عن نفسه بنفسه.

قوله _ علیه السلام _ : «تحکم بما شئت علی من شئت» إستینافٌ آخر تعلیلیٌّ أیضاً _ کالجملة السابقة _ ، کأنّ اللّه یقول: کیف علمت أن لیس عند أحدٍ دفاعٌ و لا امتناعٌ عن
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1- 1. قال: «... وحر بالتسکین _ مثل وغر _ ، و هو اسمٌ و المصدر بالتحریک».

2- 2. راجع: «صحاح اللغة» ج 2 ص 844 القائمة 2.




سطوتی سوای؟

أجاب: بأنّک تحکم بما شئت علی من شئت و تحکم بما أردت لمن أردت، لا رادّ لقضائک و لامعقّب لحکمک.

و قد تقدّم الکلام علی «المشیّة» و «الإرادة»؛ فتذکّر!.

فَلَکَ الْحَمْدُ عَلَی مَا وَقَیْتَنَا مِنَ الْبَلاَءِ، وَ لَکَ الشُّکْرُ عَلَی مَا خَوَّلْتَنَا مِنَ النَّعْمَاءِ. حَمْداً یُخَلِّفُ حَمْدَ الْحَامِدِینَ وَرَاءَهُ، حَمْداً یَمْلاَءُ أَرْضَهُ وَ سَمَاءَهُ.

أی: إذا کنت أنت الواقی للسالم و المغنی للغنیّ و لیس أحدٌ سواک «فلک الحمد علی ما وقیتنا من البلاء» لغیرک.

و «لک الشکر علی ما خوّلتنا» أی: ملّکتنا. <و تقدیم «الحمد» علی «الوقایة من البلاء» علی «الشکر علی تخویل النعماء» لما تقرّر من أنّ دفع الضرر أهمّ من جلب النفع، و التخلیة مقدّمةٌ علی التحلیة. و إیثار الشکر علی(1) النعماء ظاهرٌ، لأنّه لایقال إلاّ فی مقابلة نعمةٍ(2)>.

و قوله: «حمدا»: مفعولٌ مطلق لفعلٍ مستنبطٍ من قوله: «فلک الحمد».

و «التخلیف»: جعل الشیء فی الخلف، نقیض القدّام. و لابدّ من التجرید لمکان قوله: «وراءه» أی: أحمدک حمداً یجعل جمیع الحامدین وراءه.

و قوله: «حمدا یملأ» بدلٌ عن «الحمد» السابق.

إِنَّکَ الْمَنَّانُ بِجَسِیمِ الْمِنَنِ، الْوَهَّابُ لِعَظِیمِ النِّعَمِ، الْقَابِلُ یَسِیرَ الْحَمْدِ، الشَّاکِرُ قَلِیلَ الشُّکْرِ، الُْمحْسِنُ الُْمجْمِلُ ذُو الطَّوْلِ، لاَإِلَهَ إِلاَّ أَنْتَ، إِلَیْکَ الْمَصِیرُ.

«إنّک المنّان»: إستینافٌ، کأنّ اللّه یقول: لم حمدتنی بتلک العظمة من الحمد؟
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1- 1. المصدر: فی.

2- 2. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 214.




أجاب: لأنّک المنّان _ أی: المنعم _ «بجسیم المنن» أی: بعظیم النعم.

و قوله: «الوهّاب لعظیم النعم» عطف تفسیرٍ للأولی.

قوله: «القابل یسیر الحمد» أی: یقبل الحمد القلیل؛ و هذا نظیر قوله _ علیه السلام _ : «یا من یقبل القلیل و یجازی بالجلیل».

قوله _ علیه السلام _ : «الشاکر قلیل الشکر» أی: المجازی بالکثیر علی الشکر القلیل.

و لمّا وصفه _ تعالی _ بالصفات المذکورة الّتی لایلیق إلاّ بحضرته المقدّسة _ و هو یقتضی التوحید و التفرید بالألوهیّة _ فقال: «لا إلآه إلاّ أنت».

و «المصیر»: المنقلب، أی: إلیک المرجع فحسب.

*** 

هذا آخر اللمعة السادسة و الثلاثین من لوامع الأنوار العرشیّة فی شرح الصحیفة السجّادیّة، وفّق اللّه _ تعالی _ لإتمامها فی لیلة الخمیس غرّة شهر الشعبان سنة إحدی و ثلاثین و مأتین و ألفٍ من الهجرة النبویّة.

ص : 345





اللمعة السابعة و الثلاثون فی شرح الدعاء السابع و الثلاثین
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بسم اللّه الرحمن الرحیم 

الحمد للّه الّذی غایة شکره الإعتراف بالتقصیر عن تأدیة شکره، و نهایة ذکره الإغتراف بالتبصیر من بحار النسیان عن ذکره؛ و الصلاة و السلام علی نبیّه المعترف بالعجز عن ثنائه و شکره(1)، و علی آله و أهل بیته السالکین مسلکه فی العجز عن حقّ شکره و ذکره.

و بعد؛ فیقول العبد الراجی توفیق شکره و ذکره محمّد باقر بن السیّد محمّد _ أجارهما اللّه تعالی من الشیطان و شرّه _ : هذه اللمعة السابعة و الثلاثون من لوامع الأنوار العرشیّة فی شرح الصحیفة السجّادیّة _ علیه و علی آبائه و أبنائه صنوف الآلآء و التحیّة _ . 

وَ کَانَ مِنْ دُعَائِهِ _ عَلَیْهِ السَّلاَمُ _ إِذَا اعْتَرَفَ بِالتَّقْصِیرِ عَنْ تَأْدِیَةِ الشُّکْرِ.

«اعترف» أی: أقرّ.

و «التقصیر» إمّا بمعنی: العجز، یقال: قصر عن الشیء قصوراً _ من باب قعد _ و: قصّر عنه تقصیراً أی: عجز عنه و لم یبلغه؛ و إمّا بمعنی: التوانی فی الأمر، یقال: قصّر فلانٌ فی
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1- 1. إشارةٌ إلی قوله _ علیه السلام _ : «ما عبدناک حقّ عبادتک»؛ راجع: «بحارالأنوار» ج 68 ص 23.




حاجتی تقصیراً: إذا توانی فیها. و الأوّل یتعدّی ب_ «عن» و الثانی ب_ «فی».

و «التأدیة»: مصدر أدّی الحقّ: إذا أوصله وافیاً، و الإسم: الأداء.

و «الشکر» قد مرّ معناه فی اللمعة الأولی. و عن ابن عبّاس انّه قال: «هو الطاعة بجمیع الجوارح لربّ العالمین فی السرّ و العلانیّة»(1). و هذا کما اشتهر علی ألسنة الجمهور: انّه عبارةٌ عن صرف العبد جمیع ما أنعمه اللّه فیما خلق لأجله. و إلی نحوه ذهب بعض المشایخ فقال: «انّه أداء الطاعات فی الظاهر و الباطن»؛

و قال بعضهم: «اجتناب المعاصی ظاهراً و باطناً»؛

و قال غیره: «الإحتراس عن إختیار معاصی اللّه(2) _ أی: تحترس علی قلبک و لسانک و أرکانک حتّی لایعصی اللّه بشیءٍ من هذه الثلاثة _ »؛

و قال آخر: «الشکر: تعظیم المنعم و عدم کفرانه»، فلو قیل: تعظیم المحسن علی مقابلة إحسانه لیصحّ أن یکون من اللّه الشکر للعبد المحسن. 

و قد علمت فیها انّه من جملة مقامات السالکین و منزلٌ من منازل أهل الدین(3)، و کلّ مقامٍ و منزلٍ لهم ینتظم من علمٍ وحالٍ و عملٍ؛ العلم هو الأصل، فیورث الحال، و الحال ثورت العمل.

أمّا العلم هیهنا فهو معرفة المنعم و إنعامه؛

و أمّا الحال فیه فهو الإبتهاج الحاصل بإنعامه؛

و أمّا العمل فیه فهو القیام بما هو مؤدٍّ إلی مقصود المنعم و غایة إنعامه. و یتعلّق ذلک العمل بالقلب و الجوارح و اللسان. و لابدّ من بیان جمیع ذلک لیحصل بمجموعه الإحاطة بحقیقة الشکر.
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1- 1. لم أعثر علیه، لا فی مصادرنا و لا فی مصادر العامّة.

2- 2. هذا قول الجنید، راجع: «الرسالة القشیریّة» ص 277.

3- 3. و هو الباب الثالث من أقسام قسم الأخلاق حسب ترتیب الأنصاری للمنازل و المقامات، راجع: «شرح منازل السائرین» للعارف الکاشانی ص 210.




أمّا العلم فهو متعلّقٌ بثلاثة أمورٍ:

بعین النعمة و وجه کونها نعمةً فی حقّه؛

و بذات المنعم و وجود صفاته الّتی بها یتمّ الإنعام؛

و بصدور الإنعام منه علیه، فانّه لابدّ من منعمٍ و منعمٍ علیه یصل إلیه النعمة من المنعم بقصدٍ و إرادةٍ. فهذه الأمور لابدّ من معرفتها فی حقّ غیر اللّه، فأمّا فی حقّ اللّه فلایتمّ إلاّ بأن یعرف انّ النعم کلّها منه و هو المنعم بالحقیقة، و الوسائط مسخّرون من جهته. و هذه المعرفة هی معرفة أن لامؤثّر فی الوجود إلاّ اللّه، و هی توحید الأفعال.

و هذه المعرفة وراء التقدیس و التوحید فی الذات الواجبیّة، إذ دخل هذا التوحید و التقدیس فیها، بل الرتبة الأولی فی معارف الإیمان التقدیس؛

ثمّ إذا عرف ذاتاً مقدّسةً عن النقائص الإمکانیّة _ فضلاً عن مثالب المادّیّة و المکانیّة _ فیعرف انّه لامقدّس إلاّ واحدٌ، و ما عداه غیر مقدّسٍ، و هو التوحید؛

ثمّ یعلم انّ کلّ فی العالم فهو موجودٌ من ذلک الواحد فقط، و الکلّ نعمةٌ منه، فیقع هذه المعرفة فی الرتبة الثالثة _ أی: بعد المعرفتین الأولیین _ . فینطوی فیها مع التقدیس و التوحید کمال القدرة و الإنفراد بالفعل. و عن هذا عبّر رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ حین قال: «من قال سبحان اللّه فله عشر حسنات، و من قال لا اله إلاّ اللّه فله عشرون، و من قال الحمد للّه فله ثلاثون حسنةً»(1)؛

و قال: «أفضل الذکر(2) لا اله إلاّ اللّه، و أفضل الدعاء الحمد للّه»(3)؛

و قال: «لیس شیءٌ من الأذکار یضاعف ما تضاعف الحمد»(4).

و لاتظننّ أنّ هذه الحسنات بإزاء تحریک اللسان بهذه الکلمات من غیر حصول معانیها
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1- 1. لم أعثر علیه، لا فی مصادرنا و لا فی مصادر العامّة.

2- 2. المصدر: الکلام.

3- 3. راجع: «مستدرک الوسائل» ج 5 ص 363 الحدیث 6092.

4- 4. لم أعثر علیه أیضاً، لا فی مصادرنا و لا فی مصادر العامّة.




فی القلب، ف_ «سبحان» کلمةٌ تدلّ علی التقدیس، و «لا إلآه إلاّ اللّه» کلمةٌ تدلّ علی التوحید، و «الحمد للّه» علی معرفة النعمة من الواحد الحقّ؛ فالحسنات بازاء هذه المعارف الّتی هی من أنوار الإیمان.

و اعلم! أنّ تمام هذه المعرفة بنفی الشرک فی الأفعال؛ فمن أنعم علیه ملکٌ من الملوک بشیءٍ فان رأی المنعَم علیه لوزیره أو وکیله دخلاً فی تیسیر ذلک و إیصاله إلیه، فهو إشراکٌ به فی النعمة، فلایری النعمة من الملک من کلّ وجهٍ، بل منه بوجهٍ، فیتوزّع فرحه علیها؛ فلایکون موحّداً فی حقّ الملک. نعم! لاینقص عن توحیده فی حقّ الملک و کمال شکر النعمة الواصلة إلیه بتوقیعه الّذی کتبه بقلمه و بالکاغذ الّذی کتبه علیه، فانّه لایفرح بالقلم و الکاغذ و لایشکرهما، لأنّه لایثبت لهما دخلاً من حیث هما موجودان بأنفسهما، بل من حیث هما مسخّران تحت قدرة الملک. و قد یعلم انّ الوکیل الموصل و الخازن أیضاً مضطرّان من جهة الملک فی الإیصال و انّه أورد الأمر إلیهما؛ و لو لم یکن من جهة الملک أمرٌ حتمٌ و قضاءٌ جزمٌ لما سلّما. فإذا عرف ذلک کان نظره إلی الخازن و الوکیل کنظره إلی القلم و الکاغذ، فلایورث ذلک شرکاً فی توحیده من إضافة النعمة إلی الملک.

فکذلک من عرف اللّه و عرف أفعاله علم انّ «الشَّمْسُ وَ الْقَمَرُ وَ النُّجُومُ مُسَخَّرَاتٌ بِأَمْرِهِ»(1) کالقلم مثلاً فی ید الکاتب؛ و انّ الحیوانات الّتی لها اختیارٌ مسخّراتٌ فی نفس إختیارها؛ فانّ اللّه _ تعالی _ هو المسلّط للدواعی علیه، شاء أو أبی _ أی: فی حصول الداعی _ ، کالخازن المضطرّ الّذی لایجد سبیلاً إلی مخالفة الملک؛ و لوخلّی و نفسه لما أعطاک ذرّةً ممّا فی یده!. فکلّ من وصل إلیک نعمة اللّه علی یده فهو مضطرٌّ إذ سلّط اللّه علیه الإرادة و هیّج الدواعی و ألقی فی قلبه أنّ خیره فی الدنیا و الآخرة هو أن یعطیک ما أعطاک. و بعد خلق اللّه له هذا الإعتقاد فلایجد سبیلاً إلی ترکه، فهو إذن إنّما یعطیک لغرض نفسه لالغرضک، و لو لم یکن غرضه فی العطاء لما أعطاک. فالمنعم علیک بالحقیقة هو الّذی سخّره
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1- 1. کریمة 54 الأعراف.




لک و ألقی فی قلبه من الإعتقادات و الإرادات ما صار به مضطرّاً إلی الإیصال إلیک.

فإن عرفت الأمور کذلک فقد عرفت اللّه و عرفت فعله، و کنت موحّداً و قدرت علی شکره، بل کنت بهذه المعرفة بمجرّدها شاکراً؛ و لذلک قال موسی _ علیه السلام _ فی مناجاته: «إلآهی! خلقت آدم بیدک و إذا سوّیته فنفخت فیه من روحک، و فعلت و فعلت، فکیف أشکرک؟

فقال: إذا تعلم انّ ذلک منّی فکانت معرفته شکراً»(1).

فاذن لاشکر إلاّ بأن یعرف الکلّ منه، فان خالجک ریبٌ فی هذا لم تکن عارفاً إلاّ بالنعمة لابالمنعم، فلاتفرح بالمنعم وحده بل بغیره. فبقدر نقصان معرفتک ینقص حالک فی الفرح، و بنقصان فرحک و ابتهاجک بالمنعم ینقص؛ فهذا بیان هذا.

و أمّا الحال المستثمر من أصل المعرفة _ و هو الفرح بالمنعم مع هیئة الخشوع و التواضع _ ، و هذا أیضاً شکرٌ فی نفسه کما انّ المعرفة شکرٌ. و لکن انّما یکون شکراً إذا کان جامعاً لشروطٍ:

أحدها: أن یکون فرحک بالمنعم لا بالنعمة؛ مثاله: انّ الملک إذا أنعم بفرسٍ علی إنسانٍ، تصوّر فرحه بالفرس من ثلاثة أوجه:

أحدها: أن یفرح به من حیث إنّه فرسٌ و انّه مالٌ ینتفع به و مرکوبٌ یوافق غرضه و انّه جوادٌ نفیسٌ، و لو وجده فی صحراء و أخذه لکان فرحه مثل هذا الفرح؛

الثانی: أن یفرح من حیث إنّه یدلّ علی عنایة الملک و شفقته علیه، حتّی انّه لو وجده فی صحراء لم یفرح به أصلاً، لاستغنائه عنه أو لاستحقاره بالإضافة إلی ما هو مطلوبه من نیل المحلّ فی قلب الملک؛

الثالث: أن یفرح به لیرکبه و یخرج به فی خدمة الملک لینال بخدمته رتبة القرب منه و

ص : 352





1- 1. لم أعثر علیه، و مضی ما یقربه من محادثة داود _ علیه السلام _ مع اللّه _ سبحانه و تعالی _ بهذا الشأن.




یرتقی إلی درجة الوزارة من حیث إنّه لم یقنع بأن یکون محلّه فی قلب الملک أن یعطیه فرساً و لایکتفی بهذا القدر من العنایة، بل هو طالبٌ لأن لاینعم الملک علی أحدٍ إلاّ بواسطته؛ ثمّ انّه لایکتفی بالوزارة أیضاً، بل أراد مشاهدة الملک و القرب منه حتّی انّه لو خیّر بین الوزارة دون القرب و بین القرب دون الوزارة لاختارالقرب؛ فهذه ثلاث درجاتٍ.

فالأوّل لایدخل فیه معنی الشکر أصلاً، لأنّ نظر صاحبه مقصورٌ علی الفرس لابمعطی الفرس، فهذاحال کلّ من فرح بنعمةٍ من حیث إنّها لذیذةٌ و موافقةٌ لغرضه، فهو بعیدٌ من الشکر من حیث إنّه فرحٌ بالمنعم. و لکن لا من حیث ذاته، بل من حیث معرفته غایته الّتی یستحثّه علی الإنعام فی المستقبل؛ و هذا حال الصالحین _ الّذین یعبدون اللّه و یشکرونه خوفاً من عقابه و رجاءً لثوابه _ . و إنّما الشکر التامّ فی الفرح الثالث، و هو أن یکون فرح العبد بنعم اللّه من حیث إنّه یقتدر بها علی التوسّط إلی القرب منه و النزول فی جواره و النظر إلی وجهه علی الدوام؛ فهذا هو الرتبة العلیا. و أمارته أن لایفرح من الدنیا إلاّ بما هو مزرعة الآخرة(1) و معینةٌ علیها، و یحزن بکلّ نعمةٍ تلهیه عن ذکر اللّه و تصدّه عن سبیله، لأنّه لیس یرید النعمة لأنّها لذیذةٌ؛ و لذلک قال الشبلیّ: «الشکر رؤیة المنعم»(2)؛ 

و قال الخواصّ: «شکر العامّة علی المطعم و الملبس، و شکر الخاصّة علی واردات القلوب»(3). و هذه رتبةٌ لایدرکها کلّ من إنحصرت عنده اللذّات فی البطن و الفرج و مدرکات الحواسّ، و خلا عن لذّة القلب؛ فانّ القلب _ أعنی: الروح _ لایلتذّ فی حال الصحّة و السلامة إلاّ بذکر اللّه و معرفته و لقائه، و إنّما یلتذّ بغیره إذا مرض بسوء العادات _ کما یستلذّ بعض الناس بأکل الطین، و کما یستقبح بعض المرضی الأشیاء الحلوة و یستحلی
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1- 1. إشارةٌ إلی قوله _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : «الدنیا مزرعة الآخرة»؛ راجع: «عوالی اللئالی» ج ص 267 الحدیث 66، «مجموعة ورّام» ج 1 ص 183.

2- 2. راجع: «الرسالة القشیریّة» ص 277.

3- 3. هذا القول نقلها القشیریّ بنصّ العبارة عن أبیعثمان، و الظاهر انّه أبوعثمان المغربیّ؛ راجع: نفس المصدر.




الأشیاء المرّة _ . فاذن هذه شرائط الفرح بنعمة اللّه.

و أمّا العمل و هو صرف الجوارح و سائر النعم فی المصارف الّتی خلقها اللّه و أنعمها لأجلها، و ذلک لأمرین:

أحدهما: لدوام النعمة؛

و الثانی: لحصول الزیادة. فأمّا دوام النعمة فلأنّ الشکر قیدٌ للنعم، به تدوم و تبقی و بترکه تزول و تحوّل؛ لما علمت انّ کلّ نعمةٍ _ بل کلّ عینٍ أو صفةٍ أو قوّةٍ _ فهی مخلوقةٌ لأجل غایةٍ و فائدةٍ هی مصرفها، فإذا صرفت فی مصارفها دامت و إلاّ زالت _ کما قال اللّه تعالی: «إِنَّ اللَّهَ لاَیُغَیِّرُ مَا بِقَومٍ حَتَّی یُغَیِّرُوا مَا بِأَنْفُسِهِمْ»(1)، و قال: «فَکَفَرَتْ بِأَنْعُمِ اللَّهِ فَأَذَاقَهَا اللَّهُ لِبَاسَ الْجُوعِ و الْخَوفِ»(2)، و قوله: «مَا یَفْعَلُ اللَّهُ بِعَذَابِکُمْ إِنْ شَکَرتُمْ وَ آمَنْتُمْ»(3)، و فی الحدیث انّه قال صلّی اللّه علیه و آله و سلّم: «انّ النعم أوابد کأوابد الوحوش، فقیّدوها بالشکر»(4) _ . 

و أمّا الزیادة فلأنّ الشکر لمّا کان قیدا للنعمة فهو یثمر الزیادة، و صرف الشیء فی مصرفه الطبیعیّ یوجب اشتداده و إزدیاده، کما قال _ تعالی _ : «لَئِنْ شَکَرْتُمْ لاَءَزِیدَنَّکُمْ»(5)، قوله: «وَ الَّذِینَ اهْتَدَوا زَادَهُمْ هُدیً»(6). ألاَ تری انّ السیّد الحکیم إذا رأی العبد قد قام بحقّ نعمته یمنّ علیه بأخری و یراه أهلاً لها، و إلاّ فیقطع عنه ذلک!.

تکمیلٌ 

فان قلت: فما موضع الشکر؟
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1- 1. کریمة 11 الرعد.

2- 2. کریمة 112 النحل.

3- 3. کریمة 147 النساء.
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قلنا: موضعه النعم الدنیویّة و الدینیّة مطلقاً. 

و أمّا الشدائد و المصائب الدنیویّة فی النفس أو الأهل و المال(1)، فقال بعضهم: «لایلزم العبد الشکر علیها، و إنّما یجب علیها الصبر، و أمّا الشکر فهو علی النعمة خاصّةً»؛

و قال بعضهم: «لاشدّة إلاّ و فی جنبها نعم اللّه، فیلزم الشکر علی تلک النعم المقترنة به دون نفس الشدّة»؛

و قال بعضهم _ و هو الأولی! _ : «انّ شدائد الدنیا ممّا یلزم العبد الشکر علیها، لأنّ تلک الشدائد نعمٌ بالحقیقة _ لأنّها تعرض العبد بمنافع عظیمةٍ و مثوباتٍ جزیلةٍ و أعواضٍ کریمةٍ فی العاقبة تتلاشی فی جنبها مشقّة هذه الشدائد _ . و مثال ذلک: من یسقیک دواءً کریهاً مرّاً للداء الشدید فیؤدّی ذلک إلی صحّة النفس و صفو العیش، فیکون إیلامه إیّاک بمرارة الدواء منّةٌ بالغةٌ بالحقیقة و إن کان فی صورةٍ مکروهةٍ. 

فالحاصل من هذا الکلام یرجع إلی أنّ البلیّة و الشدّة یجب الشکر علیهما من حیث إنّهما نعمةٌ. فلاشکر علی الشرور و الأعدام من حیث إنّها شرورٌ و أعدامٌ».

هذا هو التحقیق؛ و علی هذا یحمل قوله _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : «الحمد للّه علی کلّ حالٍ»(2).

ثمّ انّ النعمة قسمان:

دنیویّةٌ؛

و دینیّةٌ.

فالدنیویّة ضربان:

نفعٌ؛
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و دفعٌ.

فنعمة النفع _ و هی المصالح و المنافع _ ضربان:

الخلقة السویّة فی سلامتها و عافیتها و ما سلامة البدن موقوفةٌ علیها _ من المطاعم و المشارب و الملابس و المناکح و غیرها من فوائدها _ ؛

و أمّا نعمة الدفع فهی أن صرّف عنک المفاسد و المضارّ؛ و هی ضربان:

أحدهما: فی النفس بأن سلّمک من زمانها و سائر آفاتها و عللها؛

و الثانی: دفع ما یلحقک من ضرّرٍ أو یقصدک بسوءٍ _ من إنسٍ أو جنٍّ أو سباعٍ أو هوامٍّ و نحوها _ .

و أمّا النعم الدینیّة فضربان:

نعمة التوفیق، و هی أن وفّقک اللّه أوّلاً للإسلام ثمّ للطاعة؛

و نعمة العصمة، و هی أن یعصمک اللّه أوّلاً عن الکفر و الشرک ثمّ عن البدعة أو الضلالة ثمّ عن سائر المعاصی. و تفصیل ذلک لایحیط به إلاّ السیّد الحکیم الّذی أنعم علیک؛ کما قال _ جلّ جلاله _ : «وَ إِنْ تَعُدُّوا نِعْمَتَ اللَّهِ لاَتُحْصُوهَا»(1).

تذییلٌ 

فان قلت: هل لنا أن نشکر الخلق علی إحسانهم إلینا النعم الواصلة إلینا من اللّه بأیدیهم _ و قد ذکر انّ الوسائط مسخّرون و لاتأثیر لهم فی الإفادة أصلاً _ ؟!

قلنا: نعم! تأدّباً بأدب اللّه و أدب رسوله _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ ، فانّ شکر المحسن علی الإحسان و الدعاء له من شعار الصالحین و أخلاق العارفین. و ذلک منهم مع کمال توکّلهم علی ربّهم و صفاء توحیدهم فی الأفعال و قطعهم النظر عن الأغیار و رؤیتهم النعم کلّها من المنعم الجبّار، فانّهم یفعلون ذلک اقتداءً برسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و
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سلّم، کما ورد فی کثیرٍ من الأخبار _ .

و بیان ذلک: انّ الناس علی ثلاثة أقسامٍ:

فالعامّة حجبوا عن اللّه بالخلق فی المنع و العطاء؛

و الصوفیّة السالکون فی الإبتداء حجبوا باللّه عن الخلق و رأوا الأشیاء من اللّه حیث طالعوا ناصیة التوحید و خرقوا الحجاب الّذی منع الخلق عن صرف التوحید، فلم یثبتوا للخلق منعاً و لاعطاءً؛

و أمّا الکمّل من العلماء الإلآهیّین فحیث ارتقوا إلی ذروة التوحید شکروا الخلق و أثبتوا لهم وجوداً و تأثیراً فی المنع و العطاء بعد أن رأوا و شاهدوا السبب الأوّل أوّلاً. و ذلک لسعة علمهم و قوّة معرفتهم بحیث یسع علمهم للجانبین و لایحجب نظرهم بأحدٍ من الخلق و الحقّ عن الآخر؛ فلایحجبهم الخلق عن الحقّ _ کعامّة المسلمین الساکنین فی مقام التسلیم _ ، و لایحجبهم الحقّ عن الخلق _ کأرباب الإرادة و المبتدئین من السالکین _ ؛ بل شاهدوا الحکمة و الترتیب و نفوذ نور الحقیقة فی مطاوی الممکنات و مکامن الماهیّات، فیشکرون الخلق لأنّهم الوسائط و الأسباب؛ روی عن رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ انّه قال: «أوّل من یدعی إلی الجنّة الحمّادون، الّذین یحمدون اللّه فی السرّاء و الضرّاء»(1).

اللَّهُمَّ إِنَّ أَحَداً لاَیَبْلُغُ مِنْ شُکْرِکَ غَایَةً إِلاَّ حَصَلَ عَلَیْهِ مِنْ إِحْسَانِکَ مَا یُلْزِمُهُ شُکْراً. وَ لاَیَبْلُغُ مَبْلَغاً مِنْ طَاعَتِکَ وَ إِنِ اجْتَهَدَ إِلاَّ کَانَ مُقَصِّراً دُونَ اسْتِحْقَاقِکَ بِفَضْلِکَ. فَأَشْکَرُ عِبَادِکَ عَاجِزٌ عَنْ شُکْرِکَ، وَ أَعْبَدُهُمْ مُقَصِّرٌ عَنْ طَاعَتِکَ.

التأکید لکمال الإهتمام و العنایة.
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و «أحد» ذهب جماعةٌ انّ همزته أصلیّةٌ لابدلٌ من الواو، و لیس هو بمعنی: واحد؛ و منهم الفارسیّ. قال الرضیّ: «کأنّه لمّا لم یُرَ(1) فی نحو: «ما جاءنی أحدٌ» معنی الوحدة ارتکب کون الهمزة أصلاً. و الأولی أن یقال(2): همزته فی کلّ موضعٍ بدلٌ من الواو، و معنی: ما جاءنی أحدٌ: ما جائنی واحدٌ، فکیف ما فوقه؟»(3)؛ انتهی.

و هو هنا یعمّ جنس الإنس بحیث لم یبق منهم أحدٌ، لأنّ النکرة الواقعة فی موضعٍ ورد فیه النفی بأن ینسحب علیها حکم النفی تکون للعموم و الإستغراق. و هی هنا کذلک فی المعنی، لأنّ المعنی: لایبلغ أحدٌ غایةً، و ذلک لإختصاص «أحد» بالنفی.

و قال ابن هشامٍ فی المغنی: «قولهم: «إنّ أحداً لایقول ذلک» إنّما أوقع(4) أحداً فی الإثبات لأنّه نفس الضمیر المستتر فی یقول، و الضمیر فی سیاق النفی، فکأنّ أحدا کذلک»(5)؛ انتهی.

فائدةٌ 

قال الراغب: «أحد یستعمل علی ضربین:

أحدهما: فی النفی فقط؛

و الثانی: فی الإثبات. أمّا الأوّل(6) فلاستغراق جنس الناطقین، و یتناول القلیل و الکثیر علی طریق الإجتماع و الإفتراق _ نحو: ما فی الدار أحدٌ أی: لاواحدٌ و لااثنان فصاعداً، لا مجتمعین و لامتفرّقین _ . و لهذا المعنی لم یصحّ استعماله فی الإثبات، لأنّ نفی المتضادّین یصحّ و لایصحّ اثباتهما؛ فلو قیل: فی الدار أحدٌ(7) لکان فیه اثبات واحدٍ منفردٍ مع إثبات مافوق الواحد مجتمعین و متفرّقین(8)؛ و ذلک ظاهر الإحالة. و لتناول ذلک مافوق الواحد یصحّ أن 

ص : 358
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2- 2. شرح الکافیة: نقول.
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یقال: ما من أحدٍ فاضلین _ کقوله تعالی: «فَمَا مِنْکُمْ مِنْ أَحَدٍ عَنهُ حَاجِزِینَ»(1) _ ؛

و أمّا الثانی _ و هو(2) المستعمل فی الإثبات _ : فعلی ثلاثة أوجه:

أحدها: أن یستعمل فی العدد مع العشرات(3)، نحو: أحد عشر، و أحد و عشرین؛

و الثانی: أن یستعمل مضافاً و مضافاً إلیه بمعنی الأوّل، کقوله _ تعالی _ : «أَمَّا أَحَدُکُمَا فَیُسْقِی رَبَّهُ خَمْراً»(4)، و قولهم: یوم الأحد أی: یوم الأوّل، لقولهم(5): یوم الإثنین؛

و الثالث: أن یستعمل مطلقا وصفاً، و لیس ذلک إلاّ فی وصف اللّه _ تعالی _ ، نحو: «قُلْ هُوَ اللَّهُ أَحَدٌ»(6). و أصله: وحدٌ(7)، لکن یستعمل فی غیره _ تعالی _ ، کقول(8) النابغة:

عَلَی مُسْتَأْنسْ وَحَدِ(9)»(10) 

هکذا ذکر الفاضل الشارح(11).

قوله _ علیه السلام _ : «إلاّ حصل علیه» <إستینافٌ مفرّغٌ من أعمّ الأحوال محلّه النصب علی الحالیّة من فاعل «یبلغ»، أی: لایبلغ أحدٌ غایةً من شکرک فی حالٍ من الأحوال إلاّ حال کونه حاصلاً علیه من إحسانک ما یلزمه شکراً؛ و نظیره قوله _ تعالی _ : «وَ لاَیَأْتُونَکَ بِمَثَلٍ إِلاَّ جِئْنَاکَ بِالْحَقِّ وَ أَحْسَنَ تَفسِیراً»(12)(13)>. و عدّی «حصل» 
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ب_ «علی» _ و المعروف تعدیته ب_ «اللام» _ لأنّه هنا بمعنی: ثبت علیه، کأنّ مایلزمه الشکر استعلی علیه و لزمه لزوم الراکب لمرکوبه.

و «یلزمه»: یحتمل أن یکون من باب «علم» _ و حینئذٍ فنصب «شکراً» إمّا علی التمییز، أو علی المفعول له، و «ما» کنایةٌ عن العبادة، و «یلزمه» بمعنی: یجب علیه _ ؛

أو علی «الإفعال» _ علی وزن یکره، ف_ «یلزمه» بمعنی: یوجبه، و «شکراً» معفول ثانٍ _ .

و «المبلغ» إمّا اسم مکانٍ من البلوغ، أو مصدرٌ میمیٌّ.

و «دون» إمّا نقیض الفوق ، و إمّا بمعنی: عند؛ أی: لایبلغ أحدٌ درجةً من «طاعتک و إن اجتهد» فی الطاعة «إلاّ کان مقصّراً»؛ أو أدنی و أقلّ من استحقاقک، فکیف بالطاعة اللائقة باستحقاقک؟! هذا إذا حمل «دون» بمعنی: الأدون؛

أو: کان مقصّراً عند استحقاقک، إذا حمل علی معنی: عند.

و «الباء» من قوله: «بفضلک» للسببیّة. و هو إمّا متعلّقٌ ب_ «الاستحقاق» _ یعنی: انّ استحقاقک الشکر منه إنّما هو بسبب تفضّلک علیه _ ؛ و إمّا ب_ «مقصّر» _ یعنی: انّ تقصیره مع جدّه و اجتهاده فی الشکر إنّما هو بسبب توفیر نعمتک علیه، إذ لو کانت قلیلةً لأمکنه الشکر بإزائها _ ؛ و یحتمل أن یکون متعلّقاً ب_ «اجتهد» _ أی: المرتبة القلیلة الّتی حصلت منه من العبادة أیضاً بتفضّلک، لاباجتهاده _ .

قوله _ علیه السلام _ : «فأشکر عبادک».

«الفاء» فصیحةٌ، أی: إذا کان المستدیم للشکر لایبلغ الغایة من شکرک و المجتهد فی الطاعة لایبلغ ما تستحقّه بسبب إحسانک علیه من طاعتک، فأشکر عبادک عاجزٌ و أعبدهم مقصّرٌ.

و الغرض من هذا الفصل من الدعاء أمران:

أحدهما: بیان العجز عن شکره؛

و الثانی: بیان العجز عمّا یستحقّه؛ فبیّن الأوّل بلزوم التسلسل _ لأنّ نعمه تعالی متوالیةٌ متواترةٌ غیر متناهیةٍ فی کلّ الأنفاس، فإذا أحدث شکراً علی نعمةٍ أحدث اللّه تعالی علیه
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نعمةً أخری یجب علیه شکرها، فیحتاج أن یشکرها کشکره للأولی. و هکذا إلی ما لایتناهی، و هی غیر مقدورٍ للعبد، کما قیل: 

إِذَا کَانَ شُکْرِی نِعْمَةَ اللَّهِ نِعْمَةً مُجَدَّدَةً کَیْفَ السَّبِیلُ إِلَی الشُّکْرِ!(1) 

أی: النعمة الأولی؛ و کما مرّ فی قصّة موسی علیه السلام؛ و کما قال السعدیّ الشیرازیّ باللسان الفارسیّ: «هر نفسی که فرو می رود ممدّ حیاتست و چون بر می آید مفرّح ذات، پس در هر نفسی دو نعمت موجود است و بر هر نعمتی شکری واجب؛

از دست و زبان که بر آید کِز عهده شکرش بدر آید»(2) 

و لذلک أجمع العقلاء علی أنّ تمام الشکر للّه تعالی لایبلغه العباد حتّی انّ الأنبیاء عنه قاصرون و الأوصیاء مقصّرون! _ ؛

و أمّا الثانی فبیّنه بذکر سبب استحقاقه _ تعالی _ للعبادة و الطاعة، و هو فضله الّذی لانهایة له، لأنّ عبادة العباد و طاعتهم بقدر إحسان المعبود و فضله علیهم لیس فی طاقة أحدٍ، لعدم تناهی إحسانه و فضله، فأین المتناهی من غیر المتناهی؟.

فتبیّن انّ العبد و إن اشتدّ علی الطاعة حرصه و طال فی العبادة إجتهاده لم یکن بالغاً ما یستحقّه اللّه _ سبحانه _ منها بفضله و نعمته علیه، فکیف بمن تطغیه النعمة و تبطره الدعة حتّی یستعین بنعمته علی مصیبته؟. فإذن کلّ طاعةٍ و عبادةٍ قاصرةٌ عمّا یستحقّه هو فی نفسه _ قال اللّه تعالی: «وَ مَا قَدَرُوا اللَّهَ حَقَّ قَدْرِهِ»(3). فالعجز عن المعرفة معرفةٌ و العجز عن العبادة عبادةٌ و العجز عن الشکر شکرٌ؛ فتبصّر!. قال السعدیّ:
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1- 1. حکی أبوهلال العسکری قطعةً لمحمود الورّاق تشتمل علی أربعة أبیات، صدرها: إِذَا کانَ شُکرِی نِعمةَ اللَّهِ نِعمَةً عَلَیَّ لَهُ فِی مِثلِهَا یَجِبُ الشُّکرُ راجع: «الصناعتین» ص 238. و الظاهر انّ الموجود فی المتن هو تصحیفٌ أو روایةٌ أخری من هذا البیت.

2- 2. راجع: «گلستان» _ فی کلّیات سعدی _ ص 28.

3- 3. کریمة 91 الأنعام / 74 الحج / 67 الزمر.




بنده همان به که ز تقصیر خویش عذر به درگاه خدای آورد 

ور نه سزاوار خداوندیش کس نتواند که بجای آورد(1) 

لاَیَجِبُ لاِءَحَدٍ أَنْ تَغْفِرَ لَهُ بِاسْتِحْقَاقِهِ، وَ لاَ أَنْ تَرْضَی عَنْهُ بِاسْتِیجَابِهِ. فَمَنْ غَفَرْتَ لَهُ فَبِطَوْلِکَ، وَ مَنْ رَضِیتَ عَنْهُ فَبِفَضْلِکَ.

«لایجب» إستینافٌ، <کأنّه قیل: کیف تراهم مع العجز عن الشکر و التقصیر عن الطاعة فی استحقاق المغفرة و استیجاب الرضا؟

فقال _ علیه السلام _ : «لایجب لأحدٍ _ ... إلی آخره _ ».

و تأخیر «الرضا» عن «المغفرة»(2)> مع انّه فوق المغفرة _ کأنّ السیّد قد یغفر ذنب عبده و لیس براضٍ عنه، کما ورد فی الدعاء: «اغفر لی خطیئتی و ارض عنّی، فإن لم ترض عنّی فاعف عنّی و قد یعفو السیّد عن عبده و لیس براضٍ عنه»(3) _ لرعایة أسلوب الترقّی إلی الأعلی.

و هذه الفقرة دلّت صریحةً علی <أنّ قبول التوبة إنّما هی من باب التفضّل و الرحمة، لا من باب الوجوب _ کما زعمه جماعة المعتزلة(4)-(5) _(6)< .

لایقال: مذهبکم انّ المؤمنین بأجر العمل یدرکون الجنّة _ کما قال خالق الإنس و الجِنّة:
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1- 1. راجع: نفس المصدر.

2- 2. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 237.

3- 3. راجع _ مع تغییرٍ یسیر _ : «بحارالأنوار» ج 92 ص 368، «البلد الأمین» ص 315، «فلاح السائل» ص 115، «المصباح» _ للکفعمی _ ص 374، «مهج الدعوات» ص 281.

4- 4. المصدر: من المتکلّمین.

5- 5. کما قال القوشجیّ: «ذهب بعض المعتزلة إلی انّه یجب علی اللّه _ تعالی _ أن یسقط العقاب بالتوبة، حتّی قالوا: انّ العقاب بعد التوبة ظلمٌ ...»؛ راجع: «شرح تجرید الإعتقاد» ص 390، و انظر أیضاً: «المغنی فی أبواب العدل و التوحید» ج 14 ص 337، «اللوامع الإلهیّة» ص 447.

6- 6. قارن: «نورالأنوار» ص 164.




«إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحَاتِ وَ أَقَامُوا الصَّلاَةَ وَ آتُوا الزَّکَاةَ لَهُمْ أَجْرُهُمْ عِندَ رَبِّهِمْ»(1) _ ... إلی غیر ذلک من الآیات الکثیرة _ ؛

لأنّا نقول: إعطاء الثواب الدائم الغیر المنقطع بإزاء العمل المنقطع تفضّلٌ و منّةٌ کثیرةٌ _ کما لایخفی علی ذوی البصیرة _ ، فلاینافی إعطاء الأجر التفضّل و الرحمة.

و «الفاء» من قوله _ علیه السلام _ : «فمن غفرت له» للترتیب الذکریّ؛ أو فصیحةٌ.

و «الطول» و «الفضل» بمعنیً واحد.

تَشْکُرُ یَسِیرَ مَا شَکَرْتَهُ، وَ تُثِیبُ عَلَی قَلِیلِ مَا تُطَاعُ فِیهِ حَتَّی کَأَنَّ شُکْرَ عِبَادِکَ الَّذِی أَوْجَبْتَ عَلَیْهِ ثَوَابَهُمْ وَ أَعْظَمْتَ عَنْهُ جَزَاءَهُمْ أَمْرٌ مَلَکُوا اسْتِطَاعَةَ الاْءِمْتِنَاعِ مِنْهُ دُونَکَ فَکَافَیْتَهُمْ، أَوْ لَمْ یَکُنْ سَبَبُهُ بِیَدِکَ فَجَازَیْتَهُمْ.

«تشکر» إستینافٌ، کأنّ اللّه _ تعالی _ یقول: هذا حال غفرانی و رضوانی بالنسبة إلیهم، فما حال شکری و ثوابی لأعمالهم؟

أجاب: بأنّک تشکر _ أی: تثنی _ الیسیر الّذی أثنیته من شکر عبادک و تجازی.

<قیل: «المراد من وصفه _ تعالی _ ب_ «الشکر»: مجازاته علی الیسیر من الطاعة بالکثیر من الثواب»؛

و قیل: «المراد به قبول الیسیر من الطاعة و الثناء علی فعلها و فاعلها».

و قد وصف نفسه ب_ «الشکور» فی غیر موضعٍ من القرآن المجید، قال الطبرسیّ: «أی(2): شکورٌ للطاعات یعامل عباده معاملة الشاکر فی توفیة الحقّ حتّی کأنّه ممّن وصل إلیه النفع، فشکره»(3)؛
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1- 1. کریمة 277 البقرة.

2- 2. مجمع البیان: + غفورٌ للسیّئات.

3- 3. راجع: «مجمع البیان» ج 9 ص 50.




و قال القاضیّ: «أی: یعطی الجزیل بالقلیل»(1)(2)>؛

و قال فی النهایة: «الشکور: هو الّذی یزکو عنده القلیل من أفعال العباد فیضاعف لهم الجزاء، فشکره لعباده مغفرةٌ(3) لهم»(4).

و قوله _ علیه السلام _ : «شکرته» _ بفتح الشین المعجمة و الکاف و تاء الخطاب _ ، بالمعلوم کما فی النسخ المشهورة، و المعنی: تشکر یسیر ما قبلته من العمل و «تثیب علیه» _ أی: تجازی بالکثیر علیه _ . و فی نسخة ابن إدریس بصیغة المجهول، و هو أظهر فی المعنی و أنسب بما بعده.

و قیل: «تشکر یسیر ماشکرته یحتمل معانی: 

أحدها: أن تکون «ما» مصدریّةً، أی: تجازیهم علی قلیل شکرهم إیّاک؛

و ثانیها: أن تکون موصولةً، و حینئذٍ فنسبة الشکر إلیه باعتبار أنّ منه الأسباب و الأدوات، فکان الشکر القلیل الّذی صدر من(5) الناس و جازاهم علیه هو منه _ تعالی _ ، لامنهم؛

و ثالثها: أن تکون موصولةً أیضاً، یعنی: تجازی القلیل الّذی جازیتهم علیه. و حاصله: انّ ذلک الشکر مع قلّته لم تغفل عنه و لم تنسه، بل جازیتهم علیه»(6).

<و «أثابه» إثابةً: أعطاه ثواب عمله _ أی: جزاءه؛ و منه قوله _ تعالی _ : «فَأَثَابَهُمُ اللَّهُ بِمَا قَالُوا جَنَّاتٍ»(7) _ . و أکثر استعماله فی المحبوب، و قد یستعمل فی المکروه علی الاستعارة _ کاستعمال البشارة فیه _ ، و منه قوله _ تعالی _ : «فَأَثَابَکُمْ غَمّاً بِغَمٍّ»(8).

و قوله: «فیه» ظرفیّةٌ مجازیّةٌ، أی: تعطی الثواب علی قلیل العمل فیه. جعل «العمل» کأنّه
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1- 1. راجع: «تفسیر البیضاوی» ص 742.

2- 2. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 238.

3- 3. المصدر: مغفرته.

4- 4. راجع: «النهایة» ج 2 ص 493.

5- 5. المصدر: منه.

6- 6. هذا قول محدّث الجزائری، راجع: «نورالأنوار» ص 164.

7- 7. کریمة 85 المائدة.

8- 8. کریمة 153 آل عمران.




ظرفٌ و محلٌّ للطاعة(1)(2)>.

و «حتّی» حرف ابتداءٍ، و الجملة بعدها مستأنفةٌ لامحلّ لها من الإعراب. خلافاً للزجّاج زعم أنّها فی محلّ جرٍّ ب_ «حتّی»؛ و یردّه: انّ الحرف الجارّة لاتدخل عاملةً إلاّ علی مفردٍ أو مأوّلٍ به. و فائدة «حتّی» هنا التعظیم؛ قال الرضیّ: «فائدة حتّی(3) الإبتدائیّة إمّا التحقیر _ کقوله(4):

فَوَاعَجَباً حَتَّی کُلَیْبٍ تَسُبُّنِی(5) _ 

أو التعظیم _ کقوله:

فَمَا زَالَتِ الْقَتلَی تَمُجُّ دِمَاءَهَا بِدِجْلَةَ حَتَّی مَاءِ دِجلَةَ أَشکَلُ(6)»(7) _ 

قلت: و وجهه انّها غایةٌ لما قبلها، إمّا فی نقصٍ أو زیادةٍ، فجاء من النقص التحقیر و من الزیادة التعظیم.

و «علیه» و «عنه» متعلّقان بالمصدرین بعدهما _ کقول کعبٍ:

فِی خَلْقِهَا عَنْ بَنَاتِ الْفَحْلِ تَفْضِیلُ _ 

هکذا ذکره الفاضل الشارح(8).

و قوله _ علیه السلام _ : «الّذی أوجبت» صفة «الشکر».

و ضمیر «علیه» راجعٌ إلیه.

و ضمیر «ثوابهم» للعباد؛ و علی هذا القیاس ضمیر «عنه» و «جزائهم».
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1- 1. المصدر: محلّه الطاعة.

2- 2. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 239.

3- 3. شرح الکافیة: _ حتّی.

4- 4. شرح الکافیة: کما فی قوله.

5- 5. البیت للفرزدق، و تمامه: کَأَنَّ أَبَاهَا نَهْشَلٌ أَو مجَاشِعُ راجع: مصدر العبارة.

6- 6. البیت لجریر، راجع: نفس المصدر أیضاً.

7- 7. راجع: «شرح الرضی علی الکافیة» ج 4 ص 278.

8- 8. راجع: «ریاض السالکین» ج 5 ص 239.




و قوله: «أمرٌ»: خبر «کان»، و هو لفظٌ عامٌّ یطلق علی الأفعال و الأقوال کلّها _ و منه: «یُرْجَعُ الاْءَمْرُ کُلَّهُ»(1) _ .

<و «ملَکت» الشیء أملِکه _ من باب ضرب _ ملْکاً و ملَِکاً _ بالفتح و الکسر _ : تمکّنت من التصرّف فیه من غیر مانعٍ. و الجملة فی محلّ رفعٍ نعتٌ ل_ «أمر».

و «الإستطاعة»: استفعالةٌ من الطوع، و هو: الإنقیاد. فهی فی الأصل بمعنی: طلب إنقیاد الشیء و تأتّیه، ثمّ استعملت فی القدرة التامّة الّتی یتمکّن بها الإنسان ممّا یریده. و عرّفت بأنّها عرضٌ یخلقه اللّه فی الإنسان یفعل به الأفعال الإختیاریّة(2)>. <أی: کأنّه لم یکن واجباً علیهم، بل کانوا مخیّرین فیه و فی ترکه، فلمّا فعلوه جازیتهم _ لأنّ من فعل شیئاً لم یکن واجباً علیه استحقّ المکافات و الجزاء، بخلاف ما إذا صنع مایجب علیه؛ فانّ السیّد حینئذٍ مخیّرٌ بین التفضّل علیه و عدمه _ . و یجوز أن یکون معناه: انّک قد هیّأت لهم أسباب الشکر و منحتهم الألطاف حتّی کأنّهم بحیث صاروا لایقدرون علی الترک _ لأنّ المعلول یجب وجوده عند وجود علّته _(3)< .

قال الفاضل الشارح: «دون بمعنی: التجاوز _ کما مرّ مراراً _ ، فهی ظرفٌ مستقرٌّ وقع حالاً من ضمیر «العباد» فی «ملکوا»؛ أی: ملکوا استطاعة الإمتناع منه حال کونهم متجاوزین لک أی: مستبدّین بها من غیر أن یکون لک مدخلٌ فی حصولها لهم»(4)؛ انتهی.

و «الفاء» من قوله: «فکافیتهم» فصیحةٌ، أی: إذا کان الحال هذه فجازیتهم بفعلهم و شکرهم أحسن الجزاء.

و قوله _ علیه السلام _ : «أو لم یکن» عطفٌ علی «ملکوا» فی محلّ رفعٍ، وصفٌ لموصوفٍ محذوفٍ؛ و التقدیر: أو أمرٍ لم یکن سببه بیدک، أی: کان شکر عبادک أمراً لم یکن سبب هذا الأمر بیدک «فجازیتهم» بهما _ أی: بإیجاب الثواب و إعظام الجزاء لذلک _ ، فانّ المتعارف فیما
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1- 1. کریمة 123 هود.

2- 2. راجع: نفس المصدر و المجلّد ص 240.

3- 3. قارن: «نورالأنوار» ص 164.

4- 4. راجع: «ریاض السالکین» ج 5 ص 240.




بین العباد انّه إذا کان سبب شیءٍ بیدهم أن لایجاوزوا غیرهم، بل یرتکبونه بأنفسهم، و إنّما یجازوا إذا لم یکن سببه بیدهم.

فان قیل: المفهوم من هذا الکلام انّ العباد لایستطیعون الإمتناع من الشکر، و هذا جبرٌ باطلٌ علی المذهب الحقّ!،

قلت: هم لایستطیعون الإمتناع من دون مشیّته _ تعالی _ ، فأمّا مع مشیّته فهم یستطیعون. و لیس ذلک جبراً، بل و هذا عین الحقّ. و التحقیق ما عرفته مراراً من أنّ الممکن لیسٌ صرفٌ و لاشیء محضٌ فی حدّ ذاته، فوجوده و متفرّعات وجوده من غیره _ و هو الواجب تعالی _ ، فقدرته علی الفعل أیضاً من جوده _ تعالی _ لا لذاته، و معذلک فقد جعل _ سبحانه _ ثوابهم علی طاعته ثواباً واجباً و أجراً مستحقّاً، فأشبه شکرهم و طاعتهم أمراً استقلّوا لذواتهم و کانوا یستطیعون أن لایوجدوه و أن یمتنعوا منه فاستوجبوا بذلک الثواب و استحقّوا به الجزاء. و لیس الأمر کذلک، بل هو _ سبحانه _ الّذی أقدرهم علی ذلک و وفّقهم له، <فأنّی لهم الاستقلال و الاستبداد فی نسبته إلیهم؟؛ و من هنا قال موسی _ علیه السلام _ : «إلآهی! أمرتنی بالشکر علی نعمک و شکری إیّاک نعمةٌ من نعمک!»(1)، و علیه قوله _ تعالی _ : «یَمُنُّونَ عَلَیکَ أَنْ أَسْلَمُوا قُلْ لاَتَمُنُّوا عَلَیَّ إِسْلاَمَکُمْ بَلِ اللَّهُ یَمُنُّ عَلَیْکُمْ أَنْ هَدَاکُمْ لِلاْءِیمَانِ إِنْ کُنتُمْ صَادِقِینَ»(2)(3)>. و قد تقدّم تحقیق هذا المطلب مستوفیً؛ فتذکّر!.

بَلْ مَلَکْتَ _ یَا إِلَهِی! _ أَمْرَهُمْ قَبْلَ أَنْ یَمْلِکُوا عِبَادَتَکَ، وَ أَعْدَدْتَ ثَوَابَهُمْ قَبْلَ أَنْ یُفِیضُوا فِی طَاعَتِکَ، وَ ذَلِکَ أَنَّ سُنَّتَکَ الاْءِفْضَالُ، وَ عَادَتَکَ الاْءِحْسَانُ، وَ سَبِیلَکَ الْعَفْوُ. فَکُلُّ الْبَرِیَّةِ مُعْتَرِفَةٌ بِأَنَّکَ غَیْرُ ظَالِمٍ لِمَنْ
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1- 1. لم أعثر علیه، و قریبٌ منه ما روی من مخاطبة اللّه _ سبحانه _ داود النبیّ _ علیه السلام _ ، راجع: «إرشاد القلوب» ج 1 ص 122، «بحارالأنوار» ج 14 ص 40.

2- 2. کریمة 17 الحجرات.

3- 3. قارن: نفس المصدر و المجلّد ص 241.




عَاقَبْتَ، وَ شَاهِدَةٌ بِأَنَّکَ مُتَفَضِّلٌ عَلَی مَنْ عَافَیْتَ، وَ کُلٌّ مُقِرٌّ عَلَی نَفْسِهِ بِالتَّقْصِیرِ عَمَّا اسْتَوْجَبْتَ.

قیل: «بل ملکت عطفٌ بحسب المعنی علی ما قبله، أی: لم یملکوا استطاعة الإمتناع منه بل ملکت أمرهم قبل أن یملکوا عبادتک، فلایملکون عبادتک من دون مشیّتک، فکیف یملکون استطاعة الإمتناع منها دونها؟»؛ انتهی.

و هو کما تری!.

و الظاهر انّه حرف إضرابٍ، أی: و لیس الأمر کذلک _ : من أنّ لهم الاستطاعة و لم یکن الأمر بیدک _ ، بل تملیکک إیّاهم الإستطاعة و إقدارک لهم علیها و توفیقک إیّاهم لها بمحض التفضّل، و إلاّ لما استطاعوا فعلها، إذ کلّ موجودٍ سواه _ تعالی _ فهو فی تصریف قدرته و مشیّته قبل وجوده و بعده _ کما عرفت فیما سبق _ .

و «الإعداد»: التهیأة.

و «أفاض» فی الأمر إفاضةً: دخل فیه. و قیل: «الإفاضة: الدفع بسرعةٍ أو کثرةٍ _ قال تعالی: «فَإِذَا أَفَضْتُمْ مِنْ عَرَفَاتٍ»(1) أی: دفعتم فی السیر و أسرعتم الرکض _ »؛ انتهی. و مضمون هذه الفقرة تقریرٌ لما قبلها، إذ إعدادک الثواب لهم قبل أن یتوجّهوا إلی طاعتک قاضٍ بأنّ قضاءک قد جری بتوفیقهم للدخول فی الطاعة قبل دخولهم فیها، و بأنّ لطفک قد أخذ بعنان مشیّتهم إلیها، و إلاّ لم تکن لإعداد الثواب فائدةٌ.

و «الواو» من قوله _ علیه السلام _ : «و ذلک» للإستیناف و الإشارة إلی المذکور من «الشکر علی الیسیر و الإنابة علی القلیل»؛ بناءً علی أنّ «سنّتک» و طریقتک «الإفضال و الإحسان».

و إذا کان شأنک الغفران لکلّ أحدٍ من غیر استحقاقٍ و الرضوان منه من غیر استجابةٍ و الإنابة علی القلیل، «فکلّ البریّة» و الخلائق «معترفةٌ بأنّک غیر ظالمٍ» لکلّ من «عاقبته».
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1- 1. کریمة 198 البقرة.




ف_ «الفاء» من قوله: «فکلّ البریّة» فصیحةٌ. و فی هذه الفقرات إشارةٌ إلی أنّ فیضه و جوده و کرمه _ سبحانه _ علی عباده غیر موقوفٍ علی الاستحقاق، ردّاً لمن زعم انّ الثواب مترتّبٌ علی العمل _ ترتّب الشبع علی الأکل _ .

و قیل: «إسم الإشارة مبتدءٌ و خبره «انّ سنّتک الإفضال»، أی: لأنّ سنّتک، أو: بأنّ سنّتک؛ و التقدیر: و ذلک واقعٌ لأجل انّ سنّتک الإفضال، أو: بسبب انّ سنّتک الإفضال. و حذف الجارّ مع أنْ و أنّ المصدریّتین قیاسٌ مطّردٌ».

قوله _ علیه السلام _ : «و کلٌّ مقرٌّ علی نفسه بالتقصیر عمّا استوجبت» أی: من الطاعة و العبادة إقراراً بألسنتهم القولیّة و الحالیّة و الفعلیّة؛ لأنّه قد سبق آنفاً انّهم و إن بالغوا و اجتهدوا کانوا مقصّرین و لم یبلغوا کنه عبادتک أو أدنی درجة طاعتک _ کما قال خاتم الأنبیاء صلّی اللّه علیه و آله و سلّم: «ما عرفناک حقّ معرفتک و ما عبدناک حقّ عبادتک»(1) _ .

فَلَوْلاَ أَنَّ الشَّیْطَانَ یَخْتَدِعُهُمْ عَنْ طَاعَتِکَ مَا عَصَاکَ عَاصٍ، وَ لَوْلاَ أَنَّهُ صَوَّرَ لَهُمُ الْبَاطِلَ فِی مِثَالِ الْحَقِّ مَا ضَلَّ عَنْ طَرِیقِکَ ضَالٌّ.

«الفاء» فصیحةٌ، أی: إذا کان حالهم کما ذکرناه _ : من الإعتراف و الشهادة و الإقرار _ «فلولا أنّ الشیطان» _ ... إلی آخره _ . و هذا إعتذارٌ منه _ علیه السلام _ عنّا _ : معاشر العصاة _ باظهار الباعث لنا علی المعصیة.

قال الفاضل الشارح: «لولا حرفٌ لامتناع(2) وجود الشیء لوجود غیره، و الممتنع هو الجواب و الوجود هو وجود الإسم الواقع بعدها. و «أنّ» و معمولاها فی عبارة الدعاء فی محلّ رفعٍ علی الإبتداء عند الجمهور؛ فقیل: «و الخبر کونٌ مطلقٌ محذوفٌ وجوباً، و التقدیر:
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1- 1. راجع: «بحارالأنوار» ج 68 ص 23، «عوالی اللئالی» ج 4 ص 132 الحدیث 227.

2- 2. المصدر: الإمتناع.




لولا اختداع الشیطان لهم کائنٌ أو ثابتٌ»؛

و قال سیبویه: «لاحاجة إلی الخبر، لاشتمال صلة «أنّ» علی المسند و المسند إلیه»؛

و ذهب المبرّد و الزجّاج و الکوفیّون إلی الرفع علی الفاعلیّة ل_ «ثبت» محذوقاً، أی: لولا ثبت أنّ الشیطان یختدعهم.

و ما وقع لبعضهم من أنّ «أنّ» و مابعدها فی تأویل مصدرٍ مرفوعٍ بالإبتداء و جملة «یختدعهم» الخبر و حیث لم یکن التعلیق علی نفس الشیطان _ بل علی اختداعه _ لم یستغن عن الخبر و لم یجب حذفه؛

خبطٌ صریحٌ! ناشٍ عن فهمٍ قریحٍ!!، فانّ المأوّل بالمصدر المرفوع بالإبتداء هو اسم «انّ» و خبرها معاً _ أعنی: الشیطان و جملة یختدعهم، و التأویل: و لولا اختداع الشیطان _ . فکیف تکون جملة «یختدعهم» خبراً له، و هل یصدر مثل هذا الکلام إلاّ عن ذهنٍ مؤوفٍ! _ نسأل اللّه العافیة _ »(1)؛ انتهی.

فَسُبْحَانَکَ مَا أَبْیَنَ کَرَمَکَ فِی مُعَامَلَةِ مَنْ أَطَاعَکَ أَوْ عَصَاکَ!، تَشْکُرُ لِلْمُطِیعِ مَا أَنْتَ تَوَلَّیْتَهُ لَهُ، وَ تُمْلِی لِلْعَاصِی فِیما تَمْلِکُ مُعَاجَلَتَهُ فِیهِ. أَعْطَیْتَ کُلاًّ مِنْهُمَا مَا لَمْ یَجِبْ لَهُ، وَ تَفَضَّلْتَ عَلَی کُلٍّ مِنْهُمَا بِمَا یَقْصُرُ عَمَلُهُ عَنْهُ.

«الفاء» فصیحةٌ.

و «سبحانک» للتعجّب من ظهور کرمه _ تعالی _ فی معاملته مع من أطاعه و من عصاه.

و «ما أبین» أیضاً للتعجّب.

<و «ما» فیه اسمٌ فی محلّ رفعٍ علی الإبتداء. و اختلفوا هل هی نکرةٌ تامّةٌ بمعنی: شیء و ابتدی ء بها لتضمّنها معنی التعجّب و مابعدها خبرها _ فموضعه رفعٌ؟ _ ، أو هی موصولةٌ
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1- 1. راجع: «ریاض السالکین» ج 5 ص 246.




بمعنی: الّذی، فهی و مابعدها صلتها فلامحلّ لها من الإعراب و الخبر محذوفٌ وجوباً؟ _ و التقدیر: الّذی أبین کرمک شیءٌ عظیمٌ _ (1)>، أی: أنا أتعجّب تعجّباً عظیماً من جودک و کرمک!، لأنّ من أطاعک أو عصاک یدرکه جودک و کرمک.

قوله: «تشکر للمطیع ما أنت تولّیته» جملةٌ مستأنفةٌ بیانٌ للمعاملة، أی: أنت تجازی المطیع بالکثیر علی العمل الّذی «أنت تولّیته» _ أی: قمت به لأجله _ ، یقال: ولّیت الأمر و تولّیته أی: قمت به. و التعجّب من ظهور الکرم انّه _ سبحانه _ هو الّذی أقدر المطیع علی الطاعة و وفّق العابد علی العبادة، و مع هذا شکره و تعطی جزاءه علی طاعته و عبادته!؛ هذا منتهی الکرم و غایة الجود!. و فی نسخةٍ: «یشکر» _ بالیاء المثنّاة من تحتٍ _ ، أی: أنت الّذی حاسبت المطیع فی زمرة الشاکرین و جازیته مجازاتهم مع أنّ فعل الشکر _ الّذی صدر منه بحولک و بتولیتک _ فعلک لافعل العبد و معذلک تعطی أجره.

<و «الإملاء»: التأخیر و الإمهال، یقال: أملیت له: إذا أنظرته و أمهلته _ و منه قوله تعالی: «وَ أَمْلِی لَهُمْ إِنَّ کَیْدِی مَتِینٌ»(2) _(3)< ، أی: و تمهل العاصی و لاتأخذه سریعاً _ و أنت قادرٌ علی معاجلته و عدم إمهاله _ إحساناً إلیه و کرماً و جوداً له لعلّه یتوب، بل تعذره و تشکره! _ کما قیل:

کرم بین و لطف خداوندگار گنه بنده کرده است و او شرمسار(4)! _ 

قوله _ علیه السلام _ : «أعطیت» بدلٌ عن قوله: «تشکر».

و ضمیر «منهما» لل_ «مطیع» و «العاصی». و فصّل هذه الجملة عمّا قبلها لکمال الإتّصال بینهما. و یحتمل أن یکون إستینافاً ثانیاً أیضاً علی التعلیل لبیان کرمه فی معاملة من أطاعه أو عصاه.
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1- 1. قارن: نفس المصدر و المجلّد ص 249.

2- 2. کریمة 183 الأعراف.

3- 3. قارن: نفس المصدر و المجلّد أیضاً ص 250.

4- 4. من أشهر أبیات الشیخ السعدی، راجع: «گلستان» _ فی «کلّیات سعدی» _ ص 29.




قوله: «ما لم یجب له» أی: لکلّ واحدٍ منهما من الشکر فأمهلته.

قوله: «تفضّلت علی کلٍّ منهما» من الثواب و العفو «بما یقصر عمله عنه» أی: بالقدر الّذی یقصر عمله عنه.

فان قیل: هذا بالنسبة إلی المطیع ظاهرٌ، فکیف بالنسبة إلی العاصی؟!

قلت: العفو للعاصی أیضاً فی مقابلة العمل من مثل التوبة و الحسنات _ علی ما قاله خالق البریّات: «إِنَّ الْحَسَنَاتِ یُذْهِبْنَ السَّیِّئَاتِ»(1) _ .س

وَ لَوْ کَافَأْتَ الْمُطِیعَ عَلَی مَا أَنْتَ تَوَلَّیْتَهُ لاَءَوْشَکَ أَنْ یَفْقِدَ ثَوَابَکَ، وَ أَنْ تَزُولَ عَنْهُ نِعْمَتُکَ، وَ لَکِنَّکَ بِکَرَمِکَ جَازَیْتَهُ عَلَی الْمُدَّةِ الْقَصِیرَةِ الْفَانِیَةِ بِالْمُدَّةِ الطَّوِیلَةِ الْخَالِدَةِ، وَ عَلَی الْغَایَةِ الْقَرِیبَةِ الزَّائِلَةِ بِالْغَایَةِ الْمَدِیدَةِ الْبَاقِیَةِ.

قال الفاضل الشارح: «المکافأة: مفاعلةٌ من الکفؤ، و هو المثل و المساوی؛ فأصل: کافأته: ساویته .ثمّ اتّسع فیه فاستعمل بمعنی: المجازاة؛ قال الزمخشریّ فی الأساس: «کافأته: ساویته، و هو مکافی ءٌ له، و کافأته بصنعه: جازیته جزاءً مکافئأً لما صنع»(2)، أی: مساویاً له.

و لمّا کان ماتولاّه _ سبحانه _ لایقتضی مکافاةً بالثواب علیه _ لأنّ الإنسان لایستحقّ بعمل غیره ثواباً _ کان معنی المکافات علیه: عدم الإثابة به، لأنّ معنی المکافات المساواة بمقابلة الفعل بالفعل و عدمه بعدمه؛ فمعنی قوله _ علیه السلام _ : «لو کافأت المطیع علی ما أنت تولّیته»: لو لم تثبه علی ما أنت تولّیته بل کافأته علیه بعدم الإثابة علیه لعدم قیامه به و صدوره عنه «لأوشک أن یفقد ثوابک».

و ما وقع لأکثر الأصحاب فی ترجمه هذه العبارة بانّ المعنی: لو جازیت المطیع علی مجرّد عمله دون ما أنت تولّیته أو فیما أنت تولّیته؛
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1- 1. کریمة 114 هود.

2- 2. راجع: «أساس البلاغة» ص 546 القائمة 2.




بمعزلٍ عن مدلولها! و إن کان معنیً صحیحاً فی نفسه»(1)؛ انتهی کلامه.

أقول: قوله _ علیه السلام _ «و لکنّک بکرمک جازیته» صریحٌ فیما ذکره أکثر الأصحاب؛ فتبصّر!.

قال: «و «اللام» من قوله: «لأوشک» لام جواب لو، لا جواب قسمٍ مقدّرٍ، خلافاً لابن جنّی(2).

و «أوشک» فعل ماضٍ من أفعال المقاربة الدالّة علی قرب ثبوت خبرها لاسمها، فمعنی: أوشک زیدٌ أن یقوم: قارب زیدٌ القیام، أو: قرب زیدٌ من القیام. و إذا بنی أوشک علی اسمٍ قبله _ کعبارة الدعاء _ جاز فیه وجهان:

أحدهما: إسناده إلی ضمیره، فیکون اسماً له، و جعل أن و الفعل فی موضع نصبٍ علی أنّه خبرٌ له؛

و الثانی: تفریغه عن الضمیر و إسناده إلی أن و الفعل، فیکون أن و الفعل اسماً مؤوّلاً مکتفیً به عن الخبر، و محلّه الرفع علی الفاعلیّة. و یکون أوشک علی الأوّل فعلاً ناقصاً، و علی الثانی فعلاً تامّا؛ و تقدیر عبارة الدعاء علی الأوّل: لأوشک المطیع أن یفقد ثوابک؛ و علی الثانی: لأوشک فقدان المطیع ثوابک _ أی: لقرب و دنا فقدانه لثوابک _ .

و استشکل الأوّل بأنّ أن و الفعل فی تأویل المصدر، فیلزم الإخبار بالحدث عن الذات؛

و أجیب: بأنّه من باب زیدٌ صومٌ، و عدلٌ؛ أو علی تقدیر مضافٍ، کانّه قیل: لأوشک أمر المطیع أن یفقد. و الأولی ما ذهب إلیه سیبویه _ علی ما نقله عنه ابن مالک _ من أنّ أن و الفعل لیس خبراً، بل هو مفعولٌ به منصوبٌ علی نزع الخافض و الفعل تامٌّ بمعنی: قرب؛ و التقدیر فی عبارة الدعاء: لقرب المطیع من أن یفقد ثوابک، ثمّ حذف الجارّ توسّعاً؛ أو یجعل
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1- 1. راجع: «ریاض السالکین» ج 5 ص 251.

2- 2. قال ابن هشام: «و زعم أبوالفتح انّ اللام بعد لو ... جواب قسمٍ مقدّرٍ»؛ راجع: «مغنی اللبیب» ج 1 ص 310.




الفعل بمعنی: قارب، فلاحذف؛ و المعنی: قارب المطیع فقدان ثوابک.

و فی عبارته _ علیه السلام _ شاهدین علی أمرین:

أحدهما: ورود أوشک بصیغة الماضی، و فیه ردٌّ علی الأصمعیّ و أبیعلیٍّ حیث أنکرا ذلک _ کما حکاه عنهما ابن مالک و غیره _ . و شاهده أیضاً من الشعر قول الشاعر:

وَ لَوسُئِلَ النَّاسُ التُّرَابَ لاَءَوشَکُوا إِذَا قِیلَ هَاتُوا أَنْ یَمَلُّوا وَ یَمْنَعُوا(1) 

الثانی: کون أوشک للمقاربة بمعنی: کاد، و هو مذهب أکثر المتأخّرین و جماعةٍ من المتقدّمین. و فیه ردٌّ علی الشلّوبین و تلامذته حیث ذهبوا إلی انّه للترجّی بمعنی: عسی، فانّ الترجّی لایلائم عبارة الدعاء»(2)؛ انتهی کلامه.

و هو طولٌ بلاطائلٍ قد قضی وطره کتب النحو!.

و قیل: «إنّما قال: «لأوشک» لما أشرنا إلیه من أنّه یقع فی مقابلة طاعته شیءٌ من نعمه الدنیاویّة، فلایزول کلّها؛ و لکن لمّا لم یکن للنعمة الواقعة فی مقابلة الطاعة قدرٌ محسوسٌ قرب أن یزول کلّها»؛ انتهی.

و التحقیق ما ذکرناه لک من انّه لااستقلال للمطیع فی فعله و لایکون جبراً محضاً، فله مدخلٌ فی الجملة؛ ولذا قال: «أوشک».

قوله: «علی المدّة القصیرة» أی: علی الطاعة فیها، و هی مدّة العمر أو بعضها.

و المراد ب_ «المدّة الطویلة»: الجزاء علی العمل و الطاعة فیها بالثواب علیه فی المدّة الطویلة، فهو من باب إطلاق اسم المظروف علی الظرف؛ و هو شائعٌ فی الإستعمال.

قوله: «علی الغایة» أی: و علی الطاعة إلی الغایة القریبة، یعنی: جازیته علی العمل ذی الغایة القریبة الفانیة الأخرویّة بالثواب ذی الغایة المدیدة الباقیة الدنیویّة؛ و فی الکافی(3) عن 
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1- 1. لم یعلم قائله، و انظر: «أمالی» ثعلب ص 433، «أمالی» الزجّاجی ص 126.
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أبی عبداللّه _ علیه السلام _ انّه قال: «إنّما خلّد أهل النار فی النار لأنّ نیّاتهم کانت فی الدنیا أن لوخلّدوا فیها أن یعصوا اللّه أبداً، و إنّما خلّد أهل الجنّة فی الجنّة لأنّ نیّاتهم کانت فی الدنیا أن لوبقوا فیها أن یطیعوا اللّه أبداً، فبالنیّات خلّد هؤلاء و هؤلاء. ثمّ تلا قوله _ تعالی _ : «قُلْ کُلٌّ یَعمَلُ عَلَی شَاکِلَتِهِ»(1)، قال: علی نیّته». 

و قد مرّ هذا الحدیث فی مبحث النیّة فی اللمعة العشرین، و انّ المراد من «النیّة»: الملکة الراسخة؛ فتذکّر!.

و اعلم! أنّ «الغایة» بمعنی: المسافة، فشبّه الزمان بالمسافة. و إنّما عبّر عنها ب_ «الغایة» علی سبیل المشاکلة لوقوعها فی صحبة ذیالغایة، و إلاّ فلاغایة له _ بدلیل وصفها بالبقاء، فانّ البقاء الأخرویّ لاغایة له _ .

ثُمَّ لَمْ تَسُمْهُ الْقِصَاصَ فِیما أَکَلَ مِنْ رِزْقِکَ الَّذِی یَقْوَی بِهِ عَلَی طَاعَتِکَ، وَ لَمْ تَحْمِلْهُ عَلَی الْمُنَاقَشَاتِ فِی الاْآلاَتِ الَّتِی تَسَبَّبَ بِاسْتِعْمَالِهَا إِلَی مَغْفِرَتِکَ، وَ لَوْ فَعَلْتَ ذَلِکَ بِهِ لَذَهَبَ بِجَمِیعِ مَا کَدَحَ لَهُ وَ جُمْلَةِ مَا سَعَی فِیهِ جَزَاءً لِلصُّغْرَی مِنْ أَیَادِیکَ وَ مِنَنِکَ، وَ لَبَقِیَ رَهِیناً بَیْنَ یَدَیْکَ بِسَائِرِ نِعَمِکَ، فَمَتَی کَانَ یَسْتَحِقُّ شَیْئاً مِنْ ثَوَابِکَ؟ لاَ! مَتَی؟! هَذَا _ یَا إِلَهِی! _ حَالُ مَنْ أَطَاعَکَ، وَ سَبِیلُ مَنْ تَعَبَّدَ لَکَ.

«ثمّ» هنا للتراخی فی الرتبة، لا من التراخی فی الوجود.

و «تسمه» بمعنی: تلزمه و ترده.

<و «القصاص»: مصدر: قاصه مقاصّةً و قصاصاً _ من باب قاتل _ ، أی: حبسه(2)؛ قال 
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1- 1. کریمة 84 الإسراء.

2- 2. المصدر: _ أی: حسبه.




الزمخشریّ: «قاصصته بما کان لی قبله أی: حبست عنه مثل ذلک(1)، مأخوذٌ من مقاصّة ولیّ القتیل القاتل»(2). فمعنی عبارة الدعاء: لم تحبس علیه من الجزاء مثل «ما أکل من رزقک».

و «المناقشة»: الإستقصاء فی الحساب.

و «الآلآت»: جمع آلة، و هی الأداة الّتی یعمل بها؛ و قال فی القاموس: «هی(3) ما اعتملت به من أداةٍ، یکون واحداً و جمعاً(4) بلاواحدٍ، و جمعها: آلات»(5)؛ انتهی. و عرّفت بأنّها ما یؤثّر الفاعل فی منفعله القریب بواسطته.

و «تسبّبت» إلی الشیء: توصّلت إلیه بسببٍ، و تسبّبت بکذا إلی کذا: جعلته سبباً إلی الوصول إلیه(6)>.

و المراد من «الآلآت» هنا: ما کان له سببیّةٌ فی وجود الطاعات، سواءٌ کان أموراً خارجیّةً عن المطیع _ کالزاد و الراحلة فی الحجّ، و الماء و الستر فی الصلاة _ ، أو داخلیّةً _ کالأعضاء و الجوارح و القوی الظاهرة و الباطنة _ ؛ و بالجملة ما له مدخلٌ فی القیام بالعمل من جوهرٍ وعرضٍ. و المعنی: انّک لم تلزمه بالمناقشة و لم تستقص فی محاسبته علی الآلآت الّتی توصل بسبب إستعمالها إلی فوزه بمغفرتک مع أنّ الآلآت من مخلوقاتک لامدخل لعمله فیها، و لولاها لم یمکنه التوصّل إلی معرفتک.

و «الکدح»: التعب و السعی و الکسب.

<و «جزاءً» _ بالنصب _ : یحتمل المصدریّة، و الحالیّة، و المفعول لأجله.

و «الصغری»: مؤنّث الأصغر، من الصغر باعتبار القدر و المنزلة.

و «الأیادی»: جمع یدٍ بمعنی: النعمة(7)>؛ و المعنی: لوحبست ما أغنیت به المطیع من 
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3- 3. القاموس: _ هی.

4- 4. القاموس: + أو هی جمعٌ.

5- 5. راجع: «القاموس المحیط» ص 887 القائمة 1.

6- 6. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 256.

7- 7. قارن: نفس المصدر و المجلّد ص 258.




الآلآت الّتی لها دخلٌ فی تحصیل العبادات و ناقشت معه فی الحساب _ بأن نقصت من أجره بازاء الآلة الّتی أعطیتها، أو طلبت منه الأعمال الصافیة عن الشوب _ لذهب بجمیع ثواب أعماله الّتی فعلها بالمشقّة و جملة ما سعی فیه!.

«جزاءً للصغری من» نعمک و عطایاک یعنی: لذهب جمیع عباداته جزاءً لنعمک الصغری و بقیت النعم الکبری تفضّلاً علیه.

و «الرهن»: الحبس، و لذلک کان معناه شرعاً: حبس الشیء بحقٍّ یمکن أخذه منه _ کالدین _ ، و یقال لما یوضع وثیقةً للدین؛ أی: لوناقشت معه لذهب ذلک الفعل بجمیع عباداته الّتی حصّلها بالمشقّة و بقی مرهوناً فی إزاء النعم الباقیة الّتی لیس بإزائها شیءٌ.

و قوله: «بین یدیک» أی: بحضرتک بحیث لایمکنه فکاک نفسه بوجهٍ.

و «بین الیدین» مستعارٌ ممّا بین الجهتین المساسین لیدی الإنسان. و هو من باب التمثیل؛ و قد تقدّم الکلام علیه.

قوله _ علیه السلام _ : «فمتی کان یستحقّ شیئاً من ثوابک؟ لا! متی؟!».

«الفاء» فصیحةٌ، أی: إذا کان الأمر هکذا متی کان یستحقّ _ أی: فی أیّ زمانٍ یستحقّ _ شیئاً من ثوابک؟. و هذا استفهامٌ و لکن لیس علی حقیقته، بل الغرض منه استبعاد کونه مستحقّاً للثواب حینئذٍ و نفیه _ کقوله تعالی: «أنَّی لَهُمُ الذِّکْرَی»(1) فی استبعداد الاتّعاظ _ .

قوله: «لا! متی» تأییدٌ لقوله: «متی کان».

<و «لاؤه» نافیةٌ، و مفادّها إمّا النفی الصریح لما أفهمه الکلام السابق من نفی الاستحقاق لزوماً _ فانّ الإستفهام عن زمان الشیء یستلزم الجهل بزمانه، و الجهل به یستلزم استبعاد وقوعه، لأنّ ما هو قریب الوقوع ینبغی أن یکون معلوماً، فلاداعی إلی الإستفهام عنه و استبعاد وقوع الشیء یستلزم نفیه _ ؛ و إمّا للإحتراز عمّا قد یتوهّم أو یسبق إلی الذهن من أنّ الإستفهام علی صرافته، فجاء بالنفی نصّاً علی المقصود. و التقدیر علی الوجهین: لا!
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لم یکن یستحقّ من ثوابک شیئاً. و إنّما حذف المنفیّ رأساً، لأنّ «لا» من الحروف الّتی تؤدّی معنی الجملة و تحذف معها فی الغالب، و نظیره قول بعضهم فی قوله _ تعالی _ : «لاَأُقْسِمُ بِیَومِ الْقِیَامَةِ»(1): «انّ لا نافیةٌ، و منفیّها إنکار العبث المعهود من الکافرین، کأنّهم أنکروا البعث فقیل: لا، أی: لیس الأمر کذلک. ثمّ استونف القسم فقیل: أقسم بیوم القیامة؛ کقولک: لا و اللّه! انّ البعث حقٌّ»(2)(3)>.

و «متی» استفهام إنکارٍ مستأنفٍ، أی: متی کان یستحقّ؛ و مفادّه تقریر النفی السابق و تأکیده. و هو الّذییسمّی الإنکار الإبطالیّ، لأنّه یقتضی أنّ ما بعده منفیٌّ غیر واقعٍ، و انّ مدّعیه کاذبٌ؛ و التقدیر: متی کان یستحقّ _ أی: إن لم یکن یستحقّ! _ . و إنّما آثر تقریر النفی ب_ «متی» لیکون بوجهٍ برهانیٍّ _ و هو الإستدلال بانتفاء اللازم علی انتفاء الملزوم _ ، و بیانه: انّ استحقاق شیءٍ من الثواب یستلزم زماناً ضرورةً، و هو معدومٌ _ إذ لوکان موجوداً لکان معلوماً غیر مجهولٍ فلم یحتج إلی الإستفهام عنه _ ، فإذا لم یکن له زمانٌ وجب أن لایکون له وجودٌ أصلاً، إذ لابدّ لکلّ حادثٍ من زمانٍ یقع فیه؛ و هذا معنی قولهم: الإنکار ب_ «متی» و «أین» بمعنی انّه لیس، لأنّ زمانه و مکانه لیس؛ فهو إنکارٌ علی وجهٍ برهانیٍّ.

و إنّما حدف الجملة بعد «متی» لدلالة ما قلبله علیه(4)؛ هکذا ذکره الفاضل الشارح.

و قال السیّد السند الداماد: «الوقف علی کلٍّ من «ثوابک» و «لا» و «متی» موروث السماع مأثور الروایة المأخوذةٌ عن المشیخة؛ و بالجملة انّ المواضع الثلاثة مواقف یحسن الوقوف علیها»(5)؛ انتهی.

أقول: و یکتب علیه رقم «ط»(6)؛ و قد تقدّم الکلام علیه.

قوله: «هذا» أی: المذکور من وقوع جمیع طاعة من أطاعک فی مقابلة أیسر شیءٍ من
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1- 1. کریمة 1 القیامة.

2- 2. و انظر: «تفسیر الکشّاف» ج 4 ص 189.
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6- 6. و لتفصیله راجع: «نورالأنوار» ص 164.




نعمک و عدم استحقاقه بالطاعة سائر النعم، و من تفضّلک علی المطیع و مسامحتک له _ ... إلی آخر ما فصّله علیه السلام _ ؛

«حال من أطاعک» و طریقة من طلب العبودیة؛ و أمّا حال من تمرّد و لم یطعک فسیذکره فیما بعد.

قوله _ علیه السلام _ :

فَأَمَّا الْعَاصِی أَمْرَکَ وَ الْمُوَاقِعُ نَهْیَکَ فَلَمْ تُعَاجِلْهُ بِنَقِمَتِکَ لِکَیْ یَسْتَبْدِلَ بِحَالِهِ فِی مَعْصِیَتِکَ حَالَ الاْءِنَابَةِ إِلَی طَاعَتِکَ، وَ لَقَدْ کَانَ یَسْتَحِقُّ فِی أَوَّلِ مَا هَمَّ بِعِصْیَانِکَ کُلَّ مَا أَعْدَدْتَ لِجَمِیعِ خَلْقِکَ مِنْ عُقُوبَتِکَ. فَجَمِیعُ مَا أَخَّرْتَ عَنْهُ مِنَ الْعَذَابِ وَ أَبْطَأْتَ بِهِ عَلَیْهِ مِنْ سَطَوَاتِ النَّقِمَةِ وَ الْعِقَابِ تَرْکٌ مِنْ حَقِّکَ، وَ رِضیً بِدُونِ وَاجِبِکَ. فَمَنْ أَکْرَمُ _ یَا إِلَهِی! _ مِنْکَ، وَ مَنْ أَشْقَی مِمَّنْ هَلَکَ عَلَیْکَ؟ لاَ! مَنْ؟.

«الفاء» للعطف و الترتیب الذکریّ.

و «أمّا» حرفٌ متضمّنٌ لمعنی الشرط و فعله، و لذلک یجاب ب_ «الفاء». و فائدته تأکید ما صدّر به و تفضیلٌ فی نفس المتکلّم من الأقسام _ نحو: هؤلاء فضلاء، أمّا زیدٌ ففقیهٌ، و أمّا عمروٌ فمتکلّمٌ، و أمّا بکرٌ فمحدّثٌ _ . ثمّ قد تذکر الأقسام جمیعاً _ کالمثال _ ، و قد یقتصر علی واحدٍ منها استغناءً بکلامٍ یذکر بعدها أو قبلها فی موضع التقسیم(1)؛

فالأوّل کقوله _ تعالی _ : «هُوَ الَّذِی أَنْزَلَ عَلَیکَ الْکِتَابَ مِنهُ آیَاتٌ مُحْکَمَاتٌ هُنَّ أُمُّ الْکِتَابِ وَ أُخَرُ مُتَشَابِهَاتٌ فَأَمَّا الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ زَیْغٌ فَیَتَّبِعُونَ مَا تَشَابَهَ مِنهُ ابْتِغَاءَ الْفِتْنَةَ وَ ابْتِغَاءَ تَأْوِیلِهِ وَ مَا یَعْلَمُ تَأْوِیلَهُ إِلاَّ اللَّهُ وَ الرَّاسِخُونَ فِی الْعِلمِ یَقُولُونَ آمَنَّا بِهِ کلٌّ مِنْ عِنْدِ رَبِّنَا»(2)، فاستغنی بقوله: «وَ الرَّاسِخُونَ فِی الْعِلمِ» عن ذکر قسیم «فَأَمَّا الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ 
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1- 1. المصدر: القسیم.

2- 2. کریمة 7 آل عمران.




زَیْغٌ»، کأنّه قیل: «وَ» أمّا «الرَّاسِخُونَ فِی الْعِلمِ یَقُولُونَ آمَنَّا بِهِ»؛

و الثانی: کعبارة الدعاء، فانّ ذکر حال المطیع قبل «أمّا» أغنی عن ذکر قسیم مابعدها. و قد یستغنی بذکر أحد القسمین عن الآخر _ کقوله تعالی: «فَأمَّا الَّذِینَ آمَنُوا بِاللَّهِ وَ اعْتَصَمُوا بِهِ فَسَیُدْخِلُهُمْ فِی رَحْمَةٍ مِنْهُ وَ فَضْلٍ»(1) أی: و أمّا الّذین کفروا باللّه فلهم کذا و کذا(2)؛ هکذا ذکره الفاضل الشارح.

و «عصیان» الأمر: ترک الإنفیاد له.

و «واقع» الذنب: ارتکبه، أی: التارک لأمرک المرتکب لنهیک.

«فلم تعاجله» _ : ذلک العاصی _ «بنقمتک» أی: بعقوبتک لیصیر سبباً لأن یطلب بدل حاله فی معصیتک حالةً فی «الإنابة»، أی: لیرجع من المعصیة إلی طاعتک. 

ف_ «اللام» من «لکی» تعلیلیّةٌ.

و «کی» مصدریّةٌ بمنزلة أن المصدریّة معنیً و عملاً _ لصحّة حلول أن محلّها _ .

<قوله: «و لقد کان یستحقّ» جملةٌ مستأنفةٌ سبقت لتقریر مضمون ماقبلها من إمهاله _ تعالی _ لعبده العاصی و عدم معاجلته له بالإنتقام.

و «اللام» جوابٌ لقسمٍ محذوفٍ، أی: و باللّه لقد کان؛ و تصدیرها بالقسم لزیادة تحقیق مضمونها.

«فی أوّل ما همّ» أی: فی ابتداء همّه؛ ف_ «ما» مصدریّةٌ و هی و صلتها فی محلّ جرٍّ علی الإضافة.

و «کلّ ما أعددت» أی: جمیع ما هیّأته؛ ف_ «ما» إمّا نکرةٌ موصوفةٌ، أو موصولةٌ؛ و الجملة بعدها إمّا صفةٌ أو صلةٌ. و یقع فی بعض نسخ الصحیفة کتابة «کلّ» متّصلةً ب_ «ما»، و هو غلطٌ من النسّاخ. و قاعدتهم انّ «ما» إنّما توصل ب_ «کلّ» إذا لم یعمل فیها ما قبلها _ نحو:
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1- 1. کریمة 175 النساء.

2- 2. راجع: «ریاض السالکین» ج 5 ص 260.




«کُلَّمَا دَخَلَ عَلَیْهَا زَکَرِیَّا الِْمحْرَابَ وَجَدَ عِندَهَا رِزْقاً»(1) _ ، فانّها تکون حینئذٍ ظرفاً منصوباً بما بعدها، فإن عمل ما قبل کلّ فیها فصّلت عنها _ نحو: «وَ آتَاکُمْ مِنْ کُلِّ مَا سَأَلُْتمُوهَ»(2) _ ؛ و منه عبارة الدعاء. ف_ «ما» حینئذٍ إسمٌ مضافٌ إلیه.

و «من» فی قوله: «من عقوبتک» لبیان «ما» المضاف إلیها «کلّ».

و «الفاء» من قوله: «فجمیع ما أخّرت» سببیّةٌ(3)>.

و «الباء» فی قوله: «و أبطأت به» للتعدیة، و الضمیر عائدٌ إلی العاصی المذکور، و کذا ضمیر «علیه»؛ أی: کلّ ما أخّرته من العاصی و أبطأت به من العذاب و سطوات النقمة.

و قیل: «ضمیر «به» راجعٌ إلی «ما»، و «علیه» إلی «أوّل ما همّ».

و «البطؤ»: خلاف السرعة. و أصله تأخّر الإنبعاث فی السیر، ثمّ استعمل فی مطلق التأخّر، یقال: ما أبطأه بک عنّا أی: ما أخّرک. و فی نسخةٍ: «بطّأت به علیه»، و هی _ من باب قرب _ لغةٌ فی أبطأ؛ قال فی الأساس: «یقال: ما أبطأ بک عنّا، و ما بطّأه _ بالتثقیل(4) _ »(5).

و «السطوة»: القهر بالبطش.

قوله: «فمن أکرم _ یا إلآهی! _ منک».

«الفاء» فصیحةٌ؛ و الإستفهام للتعظیم، أو لإنکار أءنّ یکون أحدٌ أکرم منه. 

و قس علیه قوله: «و من أشقی ممّن هلک علیک؟ لا! من؟!»؛ إلاّ أن حمل الإستفهام هنا أوّلاً علی التهویل و التخویف و ثانیاً علی الإنکار أنسب، بشهادة الذوق. 

فظهر من تضاعیف الکلام سرّ التعجّب من ظهور کرمه _ تعالی _ فی معاملته مع المطیع و العاصی. فقوله: «فمن أکرم _ یا إلآهی! _ منک» تذکارٌ لما سبق.

و وجه تعدیة «الهلاک» ب_ «علی» قد مرّ فی اللمعة الأولی؛ فتذکّر!.
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1- 1. کریمة 37 آل عمران.

2- 2. کریمة 34 إبراهیم.

3- 3. قارن: نفس المصدر و المجلّد ص 262.

4- 4. قال: «و ما أبطأ بک عنّا؟ و ما بطّأ بک؟ و ما بطّاک؟».

5- 5. راجع: «أساس البلاغة» ص 42 القائمة 1.




و «لا! من؟!» من قبیل «لا! متی» تأکیدٌ ل_ «من أشقی»، أو له و ل_ «من أکرم». ف_ «لا» نافیةٌ، و «من» بعدها للإنکار أیضاً تقریرا لما قبلها و بیاناً لاستحالة کون أحدٍ أکرم منه، أو کون أحدٍ أشقی؛ أی: أ لیس أحدٌ أشقی ممّن هلک علیک؟، مَن الّذی أشقی منه؟.

و قیل: «أی: لایهلک أحدٌ علیک»؛

و هذا غیر صحیحٍ و خارجٌ عن المقصود!. و هذا یسمّی فی علم البدیع «صنعة الإکتفاء»(1)، و من أمثلته قوله _ تعالی _ : «وَ لَو أَنَّهُمْ رَضُوا مَا آتَاهُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ»(2)، و جواب «لو» محذوفٌ، أی: لکان خیراً لهم؛ و قوله _ تعالی _ : «کَلاَّ لَوتَعْلَمُونَ عِلْمَ الْیَقِینِ»(3)-(4).

ثمّ انّ الوقف علی «علیک» و «لا، من» حسنٌ.

فَتَبَارَکْتَ أَنْ تُوصَفَ إِلاَّ بِالاْءِحْسَانِ، وَ کَرُمْتَ أَنْ یُخَافَ مِنْکَ إِلاَّ الْعَدْلُ، لاَیُخْشَی جَوْرُکَ عَلَی مَنْ عَصَاکَ، وَ لاَیُخَافُ إِغْفَالُکَ ثَوَابَ مَنْ أَرْضَاکَ، فَصَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، وَ هَبْ لِی أَمَلِی، وَ زِدْنِی مِنْ هُدَاکَ مَا أَصِلُ بِهِ إِلَی التَّوْفِیقِ فِی عَمَلِی، إِنَّکَ مَنَّانٌ کَرِیمٌ.

<«الفاء» سببیّةٌ(5).

و «البرکة»: النماء و الزیاة _ حسّیّةً کانت أو عقلیّةً _ .

و «أن توصف» أی: عن أن توصف، و حذف الجارّ مع أن و أنّ _ المخفّفة و المثقّلة _ مطّردٌ
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1- 1. لتفصیل ما یتعلّق بهذه الصنعة راجع: «أنوار الربیع» ج 3 ص 71، «خزانة الأدب» _ لابن حِجّة _ ص 157.

2- 2. کریمة 59 التوبة.

3- 3. کریمة 5 التکاثر.

4- 4. هذا مأخوذٌ من کلام المحقّق الداماد، راجع: «شرح الصحیفة» ص 310، و انظر: «نور الأنوار» ص 164.

5- 5. المصدر: مبیّنةٌ.




إذا أمن اللبس. و الإستثناء مفرّغٌ، و التقدیر: تبارکت أن توصف بشیءٍ إلاّ بالإحسان(1)>؛ أی: أنت منزّهٌ من کلّ نقصٍ و إساءةٍ إلاّ الإتّصاف بصفات الکمال.

و «کرمت» أی: تنزّهت و تقدّست؛ یقال: کرُم زیدٌ عن السوء یکرُم _ بالضمّ فیهما _ و تکرّم و تکارم أی: تنزّه.

و المراد ب_ «العدل»: المساواة فی المکافاة.

و ب_ «الإحسان»: أن یقابل الخیر بأکثر منه و الشرّ بأقلّ منه؛ و قد تقدّم الکلام علیه. أی: تنزّهت و تعالیت من أن یکون شیءٌ من الأشیاء مخوفاً منک إلاّ عدلک، فانّه الّذی لابدّ أن یخاف منه؛ و أمّا جورک فلیس ممّا یخشی منه بالنسبة إلی العصاة، لأنّک مستغنٍ بالعدل عن الجور. فانّک کلّما عذّبتنا فإنّا مستحقّون له، فلاتخرج عن العدالة _ کما قال صاحب هذه الصحیفة فی سجدة الشکر فی دعاءٍ أوّله: «إلآهی و عزّتک و جلالک و عظمتک لو انّی منذ بدعت فطرتی» ... إلی أن قال: «و لو أنّک _ إلآهی! _ عذّبتنی بعد ذلک بعذاب الخلائق أجمعین و عظمت للنار خلقی و جسمی و ملأت طبقات جهنّم منّی حتّی لایکون فی النار معذّبٌ غیری و لایکون لجهنّم حطبٌ سوای لکان ذلک بعدلک علیّ قلیلاً فی کثیر ما استوجبته من عقوبتک»(2) _ .

و لیس «إغفالک» أیضاً ممّا یخاف منه، لأنّ الغفلة علیک محالٌ.

و قیل: «المعنی: إنّا واثقون منک بأنّک تعاملنا بالعدل لا الجور، و لابدّ من أن تعدل لولا أن تتفضّل، و انّ الجور محالٌ علیک لأنّک حکیمٌ رحیمٌ غنیٌّ عن الجور و القبیح. و لمّا کان إغفال الثواب علی المطیع فی حکم الجور و عظم العنایة به خصّه بالذکر بعد ما نفی الجور عنه _ تعالی _ . و بالجملة لایجوز علیک و حکمتک و کرمک إلاّ العدل لا غیره، کما لاتتّصف إلاّ
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1- 1. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 264.

2- 2. راجع: «بحارالأنوار» ج 91 ص 90، «الأمالی» _ للصدوق _ ص 299 الحدیث 15، و انظر: «مفتاح الفلاح» ص 315.




بالإحسان؛ و قد أمر اللّه بها عباده فی کتابه الکریم، فکیف یترکهما؟!. أو المعنی: انّ ما یخاف منک هو العدل، فانّه لو عاملتنا بالعدل _ لا الفضل _ لهلکنا، و أمّا الجور و إغفال الثواب فلیسا ممّا یخاف منک. و یقال: غفل عنه و أغفله أی: ترکه و سهی عنه»؛ انتهی.

و «ثواب» مفعول «إغفالک».

و «الفاء» من قوله: «فصلّ علی محمّدٍ» فصیحةٌ، أی: إذا کان حالک فی التفضّل إلیّ هذه المرتبة الرفیعة «فصلّ علی محمّدٍ _ ... إلی آخره _ ».

*** 

هذا آخر اللمعة السابعة و الثلاثین من لوامع الأنوار العرشیّة فی شرح الصحیفة السجّادّیة، وفّق اللّه _ تعالی _ لإتمامها و اقتباس لمعةٍ من أنوارها عصر یوم الجمعة لتسعٍ مضین من شهر شعبان المعظّم سنة إحدی و ثلاثین و مأتین بعد الألف من الهجرة النبویّة.
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اللمعة الثامنة و الثلاثون فی شرح الدعاء الثامن و الثلاثین

ص : 386
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بسم اللّه الرحمن الرحیم 

الحمد للّه الّذی هو المرجع فی الإعتذار من تبعات العباد و المنجع من التقصیر فی حقوقهم و علیه الإعتماد؛ و الصلاة و السلام علی نبیّه الّذی هو الملهم للصواب و السداد، و علی أهل بیته الّذین بهم یعلم طریق الهدایة و الرشاد.

و بعد؛ فیقول المعتذر من تبعات نفسه الأمّارة إلی الحضرة الأحدیّة محمّد باقر بن السیّد محمّد من السادات الموسویّة: هذه اللمعة الثامنة و الثلاثون من لوامع الأنوار العرشیّة فی شرح الصحیفة السجّادیّة _ صلّی اللّه علیه و علی آبائه و أبنائه مادام اللیل یتلو العشیّة _ .

وَ کَانَ مِنْ دُعَائِهِ _ عَلَیْهِ السَّلاَمُ _ فِی الاْءِعْتِذَارِ مِنْ تَبِعَاتِ الْعِبَادِ وَ مِنَ التَّقْصِیرِ فِی حُقُوقِهِمْ وَ فِی فَکَاکِ رَقَبَتِهِ مِنَ النَّارِ.

«الإعتذار»: مصدر اعتذرت إلیه: إذا أتیت بعذرٍ، و هو تحرّی الإنسان لما یمحو به ذنوبه(1).

و «التبعات» _ جمع تبعه، علی وزن کلمة _ : ما یطلبه الإنسان من ظلامةٍ و غیرها.
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1- 1. کما عن الراغب: «العذر: تحرّی الإنسان ما یمحو به ذنوبه»؛ راجع: «مفردات الفاظ القرآن» ص 555 القائمة 2.




و «العباد»: جمع عبد. و قال بعضهم: «متی أطلق لفظ العباد فالمراد بهم جمیع الناس، و لذلک جعل العباد للّه و العبید و الأعبد و غیرهما من الجموع للّه و للمخلوقین»(1).

و «التقصیر»: التوانی فی الأمر.

<و «فکاک رقبته» أی: خلاصها من فکّ الرهن، أی: خلّصه؛ و الإسم: الفکاک _ کالخلاص _ .

و «الرقبة»: عضوٌ مخصوصٌ معروفٌ(2)>.

اللَّهُمَّ إِنِّی أَعْتَذِرُ إِلَیْکَ مِنْ مَظْلُومٍ ظُلِمَ بِحَضْرَتِی فَلَمْ أَنْصُرْهُ، وَ مِنْ مَعْرُوفٍ أُسْدِیَ إِلَیَّ فَلَمْ أَشْکُرْهُ، وَ مِنْ مُسِیءٍ اعْتَذَرَ إِلَیَّ فَلَمْ أَعْذِرْهُ، وَ مِنْ ذِی فَاقَةٍ سَأَلَنِی فَلَمْ أُوثِرْهُ، وَ مِنْ حَقِّ ذِی حَقٍّ لَزِمَنِی لِمُوءْمِنٍ فَلَمْ أُوَفِّرْهُ، وَ مِنْ عَیْبِ مُوءْمِنٍ ظَهَرَ لِی فَلَمْ أَسْتُرْهُ، وَ مِنْ کُلِّ إِثْمٍ عَرَضَ لِی فَلَمْ أَهْجُرْهُ.

<«الإسداء»: الإحسان و الإعطاء، أی: أحسن و أعطی. و فی بعض النسخ مکان «أسدی»: «أزل»؛ و فی بعضها: «زلل»(3)، و المعنی کالأوّل. و فی الحدیث: «من أزلّت إلیه نعمه فلیشکرها»(4)(5)> أی: طغت عنده نعمةٌ؛ و یقال: فلانٌ أزل إلیّ حقّی أی: أعطانی. و منه «الزلّة» أی: الزاد الّذی أخذ من المائدة لأجل حبیبٍ؛ قال ابن الأثیر: «أصله(6) الزلیل، و الزلیل(7): إنتقال جسمٍ(8) من مکانٍ إلی مکانٍ، فاستعیر لإنتقال النعمة من المنعِم إلی المنعَم 
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1- 1. هذا قول محقّق المدنی، راجع: «ریاض السالکین» ج 5 ص 276.

2- 2. قارن: نفس المصدر.

3- 3. لتوضیح هاتین اللفظتین راجع: «شرح الصحیفة» ص 312.

4- 4. راجع: «النهایة» ج 2 ص 310، و لم أعثر علیه فی غیره.

5- 5. قارن: «نورالأنوار» ص 165.

6- 6. المصدر: + من.

7- 7. المصدر: هو.

8- 8. المصدر: الجسم.




علیه؛ فقیل(1): زلّت منه إلی فلانٍ نعمةٌ و أزلّها إلیه»(2)؛ انتهی. و هذا بعینه کلام الزمخشریّ فی الفائق(3).

قوله _ علیه السلام _ : «و من مسیءٍ اعتذر إلیّ فلم أعذره» أی: من مسیءٍ اعتذر إلیّ فلم أقبل عذره؛ یقال: عذره و أعذره أی: قبل عذره، و الإسم: المعذَُِرة _ مثلّثة الذال _ ؛ و أیضاً: أعذر: أبدی عذراً؛ و منه: «لقد أعذر من أنذر»(4). 

و قال الفاضل الشارح: «أی: من لؤمٍ مسیءٍ اعتذر إلیّ فلم أعذر _ أی: لم أقبل _ عذره و لم أرفع عنه اللؤم، یقال: عذرته عذراً _ من باب ضرب _ أی: رفعت عنه اللؤم؛ فهو معذورٌ أی: غیر ملومٍ، و الإسم العُذر _ بالضمّ، و تضمّ الذال للاتّباع، و تسکّن _ . 

و فی وصیّة النبیّ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ لأمیر المؤمنین _ علیه السلام _ : «یا علیّ! من لم یقبل العذر من متنصّلٍ _ صادقاً کان أو کاذباً! _ لم تنله(5) شفاعتی»(6)؛

و فی روایةٍ: «من اعتذر إلیه أخوه بمعذرةٍ فلم یقبلها کان علیه من الخطیئة مثل صاحب مکسٍ»(7) _ و هو: ما یأخذه أعوان السلطان ظلماً عند البیع و الشراء _ ؛

و فی وصیّة أمیرالمؤمنین _ علیه السلام _ لإبنه محمّد بن الحنفیّة _ رضی اللّه عنه _ : «اقبل من متنصّلٍ عذره فتنالک الشفاعة»(8)-(9).
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1- 1. المصدر: یقال.

2- 2. راجع: «النهایة» ج 2 ص 310.

3- 3. و فیه: «الزلیل نوعٌ من انتقال ...»؛ راجع: «الفائق» ج 2 ص 119.

4- 4. لم أعثر علیه فی مصادر أمثال العرب ک_ «مجمع الأمثال»، و انظر: «بحارالأنوار» ج 33 ص 403، ج 46 ص 313.

5- 5. مصدر الحدیث: لم ینل.

6- 6. راجع: «من لایحضره الفقیه» ج 4 ص 352 الحدیث 5762، «بحارالأنوار» ج 74 ص 46، «مکارم الأخلاق» ص 433.

7- 7. لم أعثر علیه، و انظر: «مستدرک الوسائل» ج 9 ص 56 الحدیث 10188، «مجموعة ورّام» ج 2 ص 284.

8- 8. راجع: «من لایحضره الفقیه» ج 4 ص 388 الحدیث 5834.

9- 9. راجع: «ریاض السالکین» ج 5 ص 284.




روی عن النبیّ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ انّه قال لأصحابه: «ألاَ أنبّؤکم بشرّ الناس؟

قالوا: بلی یا رسول اللّه!

قال: من أبغض الناس و أبغضه الناس!

ثمّ قال: ألاَ أنبّؤکم بشرٍّ من هذا؟!

قالوا: بلی یا رسول اللّه!

قال: الّذی لایقبل عثرةً و لایقبل معذرةً و لایغفر ذنباً!

ثمّ قال: ألاَ أنبّؤکم بشرٍّ من هذا؟!

قالوا: بلی یا رسول اللّه!

قال: من لایؤمن شرّه و لایرجی خیره!»(1)؛ انتهی.

و من بدیع ما قیل فی الإعتذرا قول بعض الأحبار:

إِذَا اعْتَذَرَ الْجَانِی مَحَی الذَّنبَ عُذرُهُ وَ کُلُّ فَتیً لاَیَقبَلُ الْعُذْرَ مُذنِبُ(2) 

قوله _ علیه السلام _ : «و من ذی فاقةٍ سألنی فلم أوثره».

و «الفاقة»: الحاجة؛ أی: ذی حاجةٍ سألنی فلم أختره علی نفسی. و لمّا کان الإیثار من أعظم الفضائل المدعوّة إلیها و أحمزها مدح اللّه قوماً بها فی قوله _ تعالی _ : «وَ یُؤْثِرُونَ عَلَی أَنْفُسِهِمْ وَ لَو کَانَ بِهِمْ خَصَاصَةٌ»(3) أی: یقدّمون من هاجر إلیهم علی أنفسهم فی کلّ شیءٍ من أسباب المعاش.

روی ثقة الإسلام(4) بسنده إلی أبان بن تغلب عن أبی عبداللّه _ علیه السلام _ قال: 
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«قلت: أخبرنی عن حقّ المؤمن علی المؤمن؟

فقال: یا أبان دعه لاترده!

قلت: بلی جعلت فداک. فلم أزل أردّد علیه؛ فقال: یا أبان! تقاسمه شطر مالک؛ ثمّ نظر إلیّ فرأی ما دخلنی!، فقال: یا أبان! أمَا تعلم انّ اللّه _ عزّ و جلّ _ قد ذکر المؤثرین علی أنفسهم؟

قلت: بلی جعلت فداک!

فقال: إذا قسمته(1) فلم تؤثره بعدُ، إنّما أنت و هو سواءٌ؛ إنّما تؤثره إذا أعطیته من النصف الآخر!».

قوله _ علیه السلام _ : «و من حقّ ذی حقٍّ لزمنی فلم أوفّره».

و فی روایةٍ: « ... لزمنی لمؤمنٍ»(2)، و هو بدلٌ ل_ «ذی حقٍّ» أو بیان «من حقٍّ لزمنی لذی حقٍّ ممّا وفیته»(3).

و قیل: «أی: و من حقٍّ من حقوق الناس لزمنی لمؤمنٍ»؛

و قیل: «و الحقّ یطلق علی الثابت فی نفسه، و علی ما یستحقّه ذو الحقّ؛ فالإضافة هنا إنّما هی للإمتیاز؛ فکأنّه قال: و من حقٍّ من حقوق الناس لزمنی لمؤمنٍ فلم أوفّره علیه و لم أوفه إیّاه. فلایحتاج إلی جعل قوله: «لمؤمنٍ» بدلاً من قوله: «ذی حقٍّ»(4).

<و فی الکفعمیّ: «لزمنی فلم أفره و هو منّی»، علی إرادة المعنی الأوّل(5)>.

قال الفاضل الشارح: «فلم أوفّره علیه أی: لم أوفه إیّاه، یقال: وفّرت علی فلانٍ حقّه توفیراً أی: وفیته إیّاه. قال الفیومیّ فی المصباح: «وفّرت علیه حقّه توفیراً: أعطیته الجمیع
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فاستوفره _ أی: استوفاه(1) _ »(2)؛ و فی المغرب: «وفرت علی فلانٍ حقّه فاستوفره أی: وفیته إیّاه فاستوفاه»(3).

و وقع لصاحب القاموس فی هذه الکملة وهمٌ عجیبٌ و غلطٌ غریبٌ، فانّه رأی الجوهریّ قال: «وفّر علیه حقّه توفیراً. و استوفره أی: استوفاه»(4)؛ فتوهّم انّ قوله: «استوفاه» تفسیرٌ ل_ «وفّر و استوفر» معاً، فقال فی القاموس: «استوفر علیه حقّه استوفاه، کوفّره»(5). و هو غلطٌ بلاشکٍّ أوقعه فیه سوء فهمه لعبارة الجوهریّ. و لم یقصد الجوهریّ بقوله: «أی: استوفاه» إلاّ تفسیر «استوفره» فقط. و تبع فی ذلک خاله أبا إبراهیم الفارابیّ فی دیوان الأدب، فانّه قال فی باب التفعیل من کتاب المثال: «وفّر علیه حقّه»(6) و لم یفسّره، ثمّ قال فی باب الإستفعال: «و استوفر أی: استوفی»(7)، فجمع الجوهریّ بین العبارتین؛ و هو کثیراً مّا ینقل عنه عبارته بنصّها _ کما یظهر لمن تتبّع الکتابین _ »(8)؛ انتهی کلامه.

و قال السیّد السند الداماد: «قوله _ علیه السلام _ : «فلم أوفّره» العائد للحقّ، و المقام مقام الظرف السادّ مسدّ ثانی مفعول الفعل المحذوف، و هو محذوفٌ(9)، بل منویٌّ(10)؛ و المعنی: من حقّ ذی حقٍّ لزمنی لمؤمنٍ فلم أوفّره علیه؛ أی: ما وفّیته حقّه و ما أعطیته إیّاه. قال المطرّزیّ فی المغرب: «وفرت علی فلانٍ حقّه فاستوفره، نحو: وفیته فاستوفاه»؛ و کذلک الزمخشریّ قال فی أساس البلاغة: «وفرت علیه حقّه فاستوفره بحقٍّ: وفیته إیّاه
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فاستوفاه»(1). و من لاحظ ذلک لم یلتبس علیه ما رامه الجوهریّ حین(2) قال فی الصحاح: «وفر علیه حقّه توفیراً و استوفره أی: استوفاه»، فانّه یعنی: وفر علی ذی الحقّ حقّه توفیراً، أی: أوفاه(3) حقّه و أعطاه إیّاه. و استوفره صاحب الحقّ أی: استوفاه منه؛ فلاغبار علی کلامه أصلاً. و الفیروزآبادیّ _ : صاحب القاموس _ لم یتفطّن لمغزاه، فسار مسیر الغالطین و بنی القول علی غلطه(4) و سوء فهمه؛ فقال: «استوفر علیه حقّه: استوفاه، کوفّر»(5)؛ انتهی کلامه.

أقول: و الحقّ انّ معنی: وفر: وفی، لا استوفی _ کما صرّح به المطرّزیّ و الزمخشریّ _ ؛ و منشأ الغلط قول الجوهریّ: «وفر علیه حقّه توفیراً و استوفره أی: استوفاه». قد یظنّ انّ غرضه ما صرّح به المطرّزیّ و الزمخشریّ، لکن ترک معنی وفر و ذکر معنی استوفر. فاستقام کلام الفیروزآبادیّ و ارتفع الجرح عن الجوهریّ، لأنّ ضمیر «حقّه» _ فی قولهما _ راجعٌ إلی فاعل «وفر»، لا مایرجع إلیه ضمیر «علیه». ثمّ انّ «وفره» «یفره» _ کوعده یعده _ أی: أکثره.

قوله _ علیه السلام _ : «و من عیب مؤمنٍ ظهر لی فلم أستره»، لأنّ اللّه ستّار العیوب، و أمر بالستر؛ عن أبی عبداللّه _ علیه السلام _ : «حدّثنی أبی عن آبائه عن علیٍّ _ علیه السلام _ عن النبیّ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ انّه قال: أدنی الکفر أن یسمع الرجل عن أخیه الکلمة فتحفظها علیه یرید أن یفضحه بها، فاؤلئک لاخلاق لهم!»(6)؛

و عنه _ علیه السلام _ : «حدّثنی أبی عن آبائه عن علیٍّ _ علیه السلام _ قال: من قال فی مؤمنٍ ما رأت عیناه و سمعت أذناه مما یشینه و یهدم مروّته؛ فهو من الّذین قال اللّه _ عزّ و
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جلّ _ : «إِنَّ الَّذِینَ یُحِبُّونَ أَنْ تَشِیعَ الْفَاحِشَةُ فِی الَّذِینَ آمَنُوا لَهُمْ عَذَابٌ أَلِیمٌ فِی الدُّنیَا وَ الاْآخِرَةِ»(1)»(2).

قوله _ علیه السلام _ : «و من کلّ إثمٍ عرض لی فلم أهجره» أی: کلّ معصیةٍ ظهرت لی فی عرصة الإرتکاب فلم أترکها؛ یقال: عرض له الأمر عرضاً: أمکنه أن یفعله.

و «هجرت» الشیء هجراً: ترکته و رفضته.

أَعْتَذِرُ إِلَیْکَ _ یَا إِلَهِی! _ مِنْهُنَّ وَ مِنْ نَظَائِرِهِنَّ اعْتِذَارَ نَدَامَةٍ یَکُونُ وَاعِظاً لِمَا بَیْنَ یَدَیَّ مِنْ أَشْبَاهِهِنَّ.

<جملة «أعتذر» فی محلّ رفعٍ علی البدلیّة من الجملة الواقعة خبراً ل_ «إنّ» فی قوله: «أللّهمّ إنّی أعتذر إلیک».

و الضمیر فی «منهنّ» و «نظائرهنّ» عائدٌ إلی السیّئات المذکورة(3)>؛ أی: أعتذر من السیّئات المذکورة و من أمثالهنّ.

«إعتذار ندامةٍ»: مفعول مطلقٍ للنوع.

«یکون واعظاً» لأیّام الإستقبال، یعنی: بحیث یمنع من إرتکاب هذه الأفعال فی بقیّة عمری من الأیّام المستقبل من أشباه هذه السیّئات المذکورة. و یحتمل أن یکون المراد من قوله: «لما بین یدیّ»: ما هو بالقرب منّی «من أشباههنّ»؛ قال الراغب: «یقال: هو بین یدیک أی: قریبٌ منک»(4)؛ انتهی.
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و «من» فی قوله: «من أشباههنّ» مبیّنةٌ لقوله: «لما بین یدیّ».

فَصَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، وَ اجْعَلْ نَدَامَتِی عَلَی مَا وَقَعْتُ فِیهِ مِنَ الزَّلاَّتِ وَ عَزْمِی عَلَی تَرْکِ مَا یَعْرِضُ لِی مِنَ السَّیِّئَاتِ تَوْبَةً تُوجِبُ لِی مَحَبَّتَکَ، یَا مُحِبَّ التَّوَّابِینَ!.

«الفاء» فصیحةٌ.

و «وقعت فیه من الزلاّت» أی: سقطت. 

و «الزلاّت»: جمع زلّة، و هی: عثرة الرجل.

و «توبةً»: مفعول ثانٍ ل_ «اجعل»، أی: اجعل ندامتی و عزمی «توبةً توجب لی محبّتک»؛ و قد تقدّم الکلام فی «المحبّة» مستوفیً فی اللمعة الأولی.

و «یا محبّ التوّابین» إشارةٌ إلی قوله _ تعالی _ : «إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ التَّوَّابِینَ وَ یُحِبُّ الْمُتَطَهِّرِینَ»(1).

*** 

هذا آخر اللمعة الثامنة و الثلاثین من لوامع الأنوار العرشیّة فی شرح الصحیفة السجّادیّة _ علیه السلام _ ، قد وفّقنی اللّه _ تعالی _ لإتمامها فی لیلة الأحد آخر العشر الأوّل من شهر شعبان المعظّم سنة إحدی و ثلاثین و مأتین و ألفٍ من الهجرة النبویّة.
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اللمعة التاسعة و الثلاثون فی شرح الدعاء التاسع و الثلاثین
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بسم اللّه الرحمن الرحیم 

الحمد للّه الّذی هو الجدیر بطلب العفو و الرحمة، و البصیر بتجاوز الذنب و النقمة؛ و الصلاة و السلام علی نبیّه الّذی هو المبعوث بالرحمة و العطوفة، و علی آله و أهل بیته الّذین بولائهم یدفع العقوبة.

و بعد؛ فیقول العبد المحتاج إلی الرحمة و الرأفة من الحضرة الأحدیّة محمّد باقر بن السیّد محمّد من السادات الموسویّة: هذه اللمعة التاسعة و الثلاثون من لوامع الأنوار العرشیّة فی شرح الصحیفة السجّادیّة _ علیه و علی آبائه و أبنائه صلواتٌ غیر متناهیةٍ _ .

وَ کَانَ مِنْ دُعَائِهِ _ عَلَیْهِ السَّلاَمُ _ فِی طَلَبِ الْعَفْوِ وَ الرَّحْمَةِ.

«العفو»: هو التجاوز عن الذنب و ترک العقوبة.

و «الرحمة»: هی رقّة القلب و العطوفة؛ و قد تقدّم الکلام علیهما فی اللمعات السابقة.

اللَّهُمَّ صَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، وَ اکْسِرْ شَهْوَتِی عَنْ کُلِّ مَحْرَمٍ، وَ ازْوِ حِرْصِی عَنْ کُلِّ مَأْثَمٍ، وَ امْنَعْنِی عَنْ أَذَی کُلِّ مُوءْمِنٍ وَ مُوءْمِنَةٍ، وَ مُسْلِمٍ وَ مُسْلِمَةٍ.

و «اکسر»: أمرٌ، یقال: کسرت الرجل عن مراده: صرفته عنه، و أصله من: کسر العود و
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نحوه؛ أی: اصرف شهوتی عن کلّ ما حرمته حتّی لاأرتکبه.

<و «الشهوة»: نزوع النفس إلی ما تریده. و عرّفت بأنّها قوّةٌ نفسانیّةٌ باعثةٌ علی جلب النفع، و یقابلها الغضب(1)>. و قد تقدّم أنّها أصعب القوی النفسانیّة مداواةً و إصلاحاً، فانّ قمعها و کسرها عسرٌ جدّاً، لأنّها أقدم القوی وجوداً فی الإنسان و أشدّها به تشبّثاً و أکثرها منه تمکّنا!. فانّها تولد معه و توجد فیه قبل قوّة الغضب و قبل قوّة الفکر و النطق و التمییز؛ و لذلک بدأ _ علیه السلام _ بسؤال کسرها و صرفها عن کلّ محرمٍ.

و «ازْوِ» _ بسکون الزاء و کسر الواو، من باب ضرب، لفیفٌ مقرونٌ ناقصٌ یائیٌّ محذوف الیاء من صیغة الأمر _ أی: اقبض؛ و فی الصحاح: «زویت الشیء: جمعته و قبضته»(2). ثمّ استعمل مجازا فی التحنیة و الصرف؛ و منه حدیث الدعاء: «و مازویت عنّی ممّا أحبّ»(3)، أی: صرفته و نحیته.

و «المأثم»: مصدرٌ میمیٌّ وضع موضع الإسم بمعنی: الإثم، و هو: الذنب.

و «الإیمان» و «الإسلام» قد مرّ معناهما فیما تقدّم؛ و عطف «المسلم» علی «المؤمن» من باب التتمیم _ بناءً علی أنّ الإسلام دون الإیمان _ .

اللَّهُمَّ وَ أَیُّمَا عَبْدٍ نَالَ مِنِّی مَا حَظَرْتَ عَلَیْهِ، وَ انْتَهَکَ مِنِّی مَا حَجَزْتَ عَلَیْهِ، فَمَضَی بِظُلاَمَتِی مَیِّتاً، أَوْ حَصَلَتْ لِی قِبَلَهُ حَیّاً فَاغْفِرْ لَهُ مَا أَلَمَّ بِهِ مِنِّی، وَ اعْفُ لَهُ عَمَّا أَدْبَرَ بِهِ عَنِّی، وَ لاَتَقِفْهُ عَلَی مَا ارْتَکَبَ فِیَّ، وَ لاَتَکْشِفْهُ عَمَّا اکْتَسَبَ بِی.

<و «أیّ»: اسم شرطٍ مرفوعٌ بالإبتداء.
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1- 1. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 304.

2- 2. راجع: «صحاح اللغة» ج 6 ص 2369 القائمة 1.

3- 3. راجع: «بحارالأنوار» ج 69 ص 331، «مهج الدعوات» ص 186.




و «ما» إمّا زائدةٌ لتأکید الإبهام فی «أیّ» و «عبد» مخفوضٌ بإضافة «أیّ» إلیه، و إمّا نکرةٌ و «عبد» بدلٌ منها(1)>.

و الخبر هو جملة «نال منّی»؛ و قیل: «هو جملة الجزاء _ و هو قوله: «فاغفر له» _ »؛

و قیل: «الشرط مع جزائه هو الخبر»؛ و قد تقدّم الکلام علیه فی اللمعة الحادیة و الثلاثین.

قوله: «نال منّی» أی: أصاب من قبلی، من: نال الشیء یناله نیلاً: أصابه.

قوله: «ما حظرت علیه» أی: ما حرمته علیه. و أصل «الحظر»: المنع، و عدّی ب_ «علی» لتضمینه معنی: التحریم. و مفعول «حظرت» محذوفٌ إطّراداً؛ أی: حظرته علیه.

و «انتهک» أی: تناول بما لایحلّ.

و «الحجر»: المنع. و فی نسخةٍ بالزاء المعجمة(2)، و هو من «الحجز» بمعنی: الفصل، و یرجع إلی معنی المنع أیضاً.

و «الضُلامة» _ بالضمّ _ : اسمٌ لما یطلبه المظلوم عند الظالم _ کالمظلمة(3) _ .

و «میّتاً»: نصب علی الحال عن فاعل «مضی».

و «أو» لأحد الأمرین.

و «حصل» الشیء حصولاً _ من باب قعد _ و حصل لی علیه کذا: ثبت و وجب.

و «القِبَل» _ علی وزن العنب _ بمعنی: عند؛ قال الفارابیّ فی دیوان الأدب: «یقال: لی قبل فلانٍ حقٌّ أی: عنده»(4)؛ أی: ثبت لی ظلامتی عنده حال کونه حیّاً. و قول بعضهم: «قبله أی: من جانبه»؛
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1- 1. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 306.

2- 2. و هذه هی النسخة المشهورة، کما جعلناها فی المتن.

3- 3. و انظر: «شرح الصحیفة» ص 315.

4- 4. راجع: «دیوان الأدب» ج 1 ص 265 القائمة 2.




تمحّلٌ لاداعی إلیه إلاّ عدم اطّلاعه علی ورود قِبَل بمعنی: عند(1)!. هکذا ذکره الفاضل الشارح.

أقول: لاتمحّل فی معنی القبل بمعنی الجانب أیضاً؛ فتبصّر!.

و «ألمّ به» أی: نزل به و قصده منّی. و قیل: «ألمّ بالذنب إلماماً: فعله»(2).

و «منّی» أی: من ظلمی؛ و فی الصحاح: «ألمّ الرجل: من اللمم، و هی(3): الذنوب الصغار»(4). و علی هذا ففاعل «ألمّ» هو الشخص المسیء، و العائد إلی «ما» هو ضمیر «به»؛ أی: اغفر له ما باشر و أتی به فیّ و من قبلی من الذنب الصغیر؛ فحسن مقابلتها بالجملة الثانیة الّتی تضمّنت الإدبار.

و قوله _ علیه السلام _ : «عمّا أدبر به عنّی» أی: عمّا أذهبه عنّی؛ یقال: أدبر بالشیء: ذهب به.

و «لاتقفه علی ما ارتکب فیّ» أی: لاتطّلعه علیه لئلاّیصیر سبباً لإنفعاله. و فیه دلالةٌ علی نهایة صفحه و کرمه _ علیه و علی آبائه و أولاده المعصومین الصلاة و السلام _ . قال الجوهریّ: «وقفته علی ذنبه: اطلعته علیه»(5). و أصله من الوقوف، و منه: یا واقف السرّ و الخطیئات.

قیل: «و یحتمل أن یکون المجرّد بمعنی المزید، فقوله: «لاتقفه» بمعنی: لاتوقفه؛ و فی الحدیث: «من کان له ثواب سبعین نبیّاً و فی ذمّته درهمٌ من حقّ الناس یوقفونه و لاینفعه ذلک الثواب حتّی یؤدّی ما فی ذمّته»(6). و لهذا قال _ علیه السلام _ : لاتوقفه بسبب ما 
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1- 1. راجع: «ریاض السالکین» ج 5 ص 307.

2- 2. هذا قول العلاّمة المدنی، راجع: نفس المصدر ص 307.

3- 3. المصدر: هو.
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6- 6. لم أعثر علیه، لا فی مصادرنا و لا فی مصادر العامّة.




ارتکبه من المظلمة فی حقّی. ف_ «علی» هنا للتعلیل(1) _ مثلها فی قوله تعالی: «وَ لِتُکَبِّرُوا اللَّهَ عَلَی مَا هَدَاکُمْ»(2)، و قوله سبحانه: «إِذَا اکْتَالُوا عَلَی النَّاسِ یَسْتَوفُونَ»(3)، أی: للناس، إمّا بمعنی الباء السببیّة، أو اللام»؛ انتهی.

و هو کما تری!.

<و «فیّ» أی: بسببی _ کقوله علیه السلام: «إنّ إمرأةً دخلت النار فی هرّةٍ حبستها»(4) _ . و ترجع إلی الظرفیّة، کأنّ السبب متضمّنٌ للمسبّب تضمّن الظرف للمظروف(5)>.

و «عن» فی قوله _ علیه السلام _ : «عما اکتسب» أیضاً للتعلیل _ کما فی قوله تعالی: «إِلاَّ عَنْ مَوعِدَةٍ»(6)، و: «مَا نَحْنُ بِتَارِکِی آلِهَتِنَا عَنْ قَولِکَ»(7) _ .

قوله _ علیه السلام _ : «بی» أی: بسببی.

وَ اجْعَلْ مَا سَمَحْتُ بِهِ مِنَ الْعَفْوِ عَنْهُمْ، وَ تَبَرَّعْتُ بِهِ مِنَ الصَّدَقَةِ عَلَیْهِمْ أَزْکَی صَدَقَاتِ الْمُتَصَدِّقِینَ، وَ أَعْلَی صِلاَتِ الْمُتَقَرِّبِینَ. وَ عَوِّضْنِی مِنْ عَفْوِی عَنْهُمْ عَفْوَکَ، وَ مِنْ دُعَائِی لَهُمْ رَحْمَتَکَ حَتَّی یَسْعَدَ کُلُّ وَاحِدٍ مِنَّا بِفَضْلِکَ، وَ یَنْجُوَ کُلٌّ مِنَّا بِمَنِّکَ.

«السماحة»: الجود؛ یقال: سمح بکذا یسمح سماحاً و سماحةً: جاد و أعطی، <و سامحه بکذا: أعطاه و تسامح. و أصله الاتّساع، و منه یقال: فی الحقّ مسمحٌ، أی: متّسعٌ و مندوحةٌ عن الباطل(8)>.

و «العفو»: التفضّل و الإغماض و الستر. 
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1- 1. و انظر: «نورالأنوار» ص 165.

2- 2. کریمة 185 البقرة.

3- 3. کریمة 2 المطفّفین.
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6- 6. کریمة 114 التوبة.
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8- 8. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 309.




و لمّا کان المراد من کلمة «أیّما» لیس الوحدة بل الکثرة و التعدّد، أورد ضمیر «عنهم» جمعاً، و فی نسخةٍ «عنه» باعتبار لفظة «أیّ».

<و «تبرّع» بالأمر: فعله غیر طالبٍ عوضاً.

و «الصدقة»: هی ما یخرجه من ماله علی وجه القربة کالزکاة، لکن الصدقة فی الأصل یقال للمتبرّع به و الزکاة للواجب.

و «الزکآء» _ بالمدّ _ : النماء و الزیادة؛ یقال: أزکی الزرع: إذا حصل منه نموٌّ و زیادةٌ، و منه الزکاة لما یخرجه الإنسان من حقّ اللّه _ سبحانه _ إلی الفقراء، لأنّه سببٌ یرجی به الزکاء و البرکة(1)>. و هو مفعول ثانٍ ل_ «اجعل».

و «أعلی» أی: أشرف و أفضل، و هو عطفٌ علی «أزکی».

و «الصلات»: جمع صِلة _ بالکسر _ . و أصله: وصل، حذفت الواو و عوّض منها هاءٌ فی آخرها؛ یقال: وصله وصلاً و صلةً _ من باب وعد _ . و أصله من اتّصال الأشیاء بعضها من بعضٍ، ثمّ استعمل فی العطاء فقیل: وصله بألف دینارٍ أی: أعطاه. و سمّوا العطیّة: صلةً وضعاً للمصدر موضع الإسم، و علیه عبارة الدعاء؛ أی: أشرف عطایا المتقرّبین.

و «عوّضه» تعویضاً: أعطاه عوض ما أخذ منه، أی: اجعل عفوک عنّی عوضاً من عفوی عنهم و رحمتک عوضاً من دعائی لهم بالغفران.

و «حتّی» إمّا بمعنی: کی _ أی: کی یسعد کلٌّ منا _ ، و إمّا بمعنی: إلی؛ و المعنی: حتّی صار کلّ واحدٍ منّا من أهل السعادة، أمّا الظالم علیّ فلعفوک عنّی عوض عفوی عنه.

و «النجاة»: الخلاص.

و «المنّ»: الإنعام.

و لمّا فرغ _ علیه السلام _ من عفو ظلامته فی ذمّة الناس شرع فی استبراء حقّ الناس
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1- 1. قارن: نفس المصدر و المجلّد ص 310.




فی ذمّته؛ فقال:

اللَّهُمَّ وَ أَیُّمَا عَبْدٍ مِنْ عَبِیدِکَ أَدْرَکَهُ مِنِّی دَرَکٌ، أَوْ مَسَّهُ مِنْ نَاحِیَتِی أَذیً، أَوْ لَحِقَهُ بِی أَوْ بِسَبَبِی ظُلْمٌ فَفُتُّهُ بِحَقِّهِ، أَوْ سَبَقْتُهُ بِمَظْلِمَتِهِ، فَصَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، وَ أَرْضِهِ عَنِّی مِنْ وُجْدِکَ، وَ أَوْفِهِ حَقَّهُ مِنْ عِنْدِکَ.

«أدرکه» إدراکاً: أی: لحقه.

و «الدَرَک» _ بفتحتین _ : اسمٌ منه، ثمّ أطلق علی ما فیه إثمٌ و تبعةٌ؛ أی: لحقه منّی لحاقٌ و شینٌ یوجب سخطک.

«أو لحقه بی» _ أی: منّی _ «أو بسببی» تبعةٌ أو ضررٌ ینبغی الخروج عن عهدتها، و منه الدَرَک فی البیع؛ و فی کلام أمیرالمؤمنین _ علیه السلام _ : «فما أدرک هذا المشتری من درکٍ _ ... إلی آخره _ »(1).

ف_ «أو» بمعنی: الواو حینئذٍ.

و «مسّه» الأذی: ناله و أصابه.

و «من ناحیتی» أی: من جانبی.

و قوله: «أو لحقه بی أو بسببی ظلمٌ» الأوّل إذا کان لحوق الظلم إیّاه منه بدون واسطةٍ، و الثانی إذا کان بواسطةٍ.

و «الباء» من قوله: «ففتّه بحقّه» للتعدیة، أی: کنت مفوّتاً لحقّه؛ یقال: فاته الأمر أی: ذهب عنه. و إذا تعدّی بالیاء کان بمعنی: أذهب حقّه. و قیل: «فتّته بحقّه أی: سبقته و ذهبت بحقّه، من: فاتنی فلانٌ أی: ذهب عنّی و فات منّی، و فاتنی فلانٌ بحقّی: ذهب عنّی متلبّساً بحقّی. و فی معناه قوله _ علیه السلام _ : «أو سبقته بمظلمته» أی: متلبّساً بمظلمته»(2).

و قوله: «أو سبقته بمظلمته» قیل: «انّه تأکیدٌ لما قبله»؛ و الظاهر انّه تأسیسٌ لاتأکیدٌ
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بحمل «الحقّ» فی الفقرة الأولی علی «الدین» و «المظلمة» فی الثانیة علی «العین»؛ أو بحمل الأولی علی الفوت بحقّه فی دار الدنیا _ بأن یکون قد مات، أو یکون بعید الدار فلایمکنه استرداد حقّه، أو یکون ضعیفاً عن استرداده _ و الثانیة علی السبق بالمظلمة إلی الدار الآخرة.

و «المظلمة» بمعنی: الظلامة.

و «من وُجدک» _ بالضمّ _ أی: من سعة عطیّتک و غناک؛ أی: اعطه من غناک و سعتک حتّی یرضی عنّی فلایطالبنی بحقّه.

و «أوفه حقّه من عندک» أی: اعطه إیّاه وافیاً من فضلک، أو تفضّلاً من عندک.

ثُمَّ قِنِی مَا یُوجِبُ لَهُ حُکْمُکَ، وَ خَلِّصْنِی مِمَّا یَحْکُمُ بِهِ عَدْلُکَ، فَإِنَّ قُوَّتِی لاَتَسْتَقِلُّ بِنَقِمَتِکَ، وَ إِنَّ طَاقَتِی لاَتَنْهَضُ بِسُخْطِکَ، فَإِنَّکَ إِنْ تُکَافِنِی بِالْحَقِّ تُهْلِکْنِی، وَ إِلاَّ تَغَمَّدْنِی بِرَحْمَتِکَ تُوبِقْنِی.

«قنی»: فعل أمرٍ من الوقایة، أی: احفظنی ممّا یوجب حکمک من عذاب الظالمین و عقاب العاصین، لأنّ عفو المظلوم عن الظالم لایکفی فی إسقاط العذاب عن الظالم. إذ مذهب الحقّ انّ <ظلم العباد یتضمّن محظورین:

أحدهما: الذهاب بحقّ الخلق؛

و الثانی: معصیة الخالق بعدم الإجتناب لما نهی عنه(1)>، لأنّ من أخذ حقّ الناس خالف أمر اللّه. فلکلٍّ منهما مکافاةٌ و جزاءٌ برأسه و عقوبةٌ و مؤاخذةٌ بانفراده؛ و لذا سأل _ علیه السلام _ أوّلاً إسقاط حقّ خصمه و إرضاءه عنه، ثمّ التجاوز عمّا یوجبه التعدّی لحکمه _ تعالی _ . و إنّما قدّم الأوّل و عقّبه بالثانی، لأنّ حقوق الناس مبناها علی الضنّة و الضیق، و حقوق اللّه _ تعالی _ مبناها علی المسامحة؛ و لذلک جاء بکلمة التراخی إیذاناً
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1- 1. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 315.




بفرط رحمته _ تعالی _ و مسامحته فی حقوقه. و علی هذا ف_ «اللام» من قوله: «یوجب له» للتعلیل؛ و الضمیر عائدٌ إلی «الظلم».

قوله: «فانّ قوّتی لاتستقلّ بنقمتک» أی: لاطاقة لی لتحمّل عذابک، یقال: فلانٌ یستقلّ بهذا الأمر أی: یقوی علیه و یطیقه.

و «نِقْمَة» _ علی وزن سرقة _ : العذاب.

و «الطاقة»: القدرة.

و «النهوض»: القیام؛ أی: و إنّ طاقتی لاتقوم مع غضبک؛ فهذه الفقرة کالعطف التفسیریّ للأولی.

قوله _ علیه السلام _ : «فإنّک إن تکافنی بالحقّ» أی: تجازنی کما هو حقّ الجزاء.

قوله: «إلاّ تغمدّنی» أی: إن لم تسترنی و تجلّلنی، استعارةٌ من غمد السیف.

و «إلاّ» کلمتان: «إن» الشرطیّة و «لا» النافیة.

و «تغمّدنی»: فعلٌ مضارعٌ حذفت من أوّله أحد التائین، و الأصل: تتغمّدنی.

قوله: «توبقنی» أی: تهلکنی، جزاء الشرط؛ و فی الحدیث: «لیس أحدٌ(1) یدخل الجنّة بعمله؛

قیل: و لا أنت یا رسول اللّه؟!

قال: و لا أنا!، إلاّ أن یتغمّدنی اللّه برحمته»(2).

اللَّهُمَّ إِنِّی أَسْتَوْهِبُکَ _ یَا إِلَهِی! _ مَا لاَیُنْقِصُکَ بَذْلُهُ، وَ أَسْتَحْمِلُکَ مَا لاَیَبْهَظُکَ حَمْلُهُ. أَسْتَوْهِبُکَ _ یَا إِلَهِی! _ نَفْسِیَ الَّتِی لَمْ تَخْلُقْهَا لِتَمْتَنِعَ بِهَا مِنْ سُوءٍ، أَوْ لِتَطَرَّقَ بِهَا إِلَی نَفْعٍ، وَ لَکِنْ أَنْشَأْتَهَا إِثْبَاتاً لِقُدْرَتِکَ عَلَی

ص : 408





1- 1. المصدر: ما من الناس أحدٌ.

2- 2. راجع: «بحارالأنوار» ج 7 ص 11، و لم أعثر علیه فی غیره.




مِثْلِهَا، وَ احْتِجَاجاً بِهَا عَلَی شَکْلِهَا.

«استوهبک» أی: أطلب منک هبة «ما لاینقصک بذله».

و «الهبة»: العطاء من غیر عوضٍ.

<و «النقص»: الخسران فی الحظّ، و هو لازمٌ و متعدٍّ إلی مفعولٍ واحدٍ و مفعولین؛ یقال: نقص الشیء أی: ذهب منه شیءٌ بعد تمامه، و نقصت المال أی: أذهب منه شیئاً، و نقصت زیداً حقّه، و منه عبارة الدعاء؛ أی: ما ینقصک شیئاً. و حذف المفعول الثانی لمجرّد الإختصار مع قیام القرینة، لأنّ بذل الشیء لایوجب نقصاً فی الذات و إنّما یوجب نقص شیءٍ من ملک الباذل(1)>.

قوله: «و أستحملک» أی: أطلب منک حمل ما لایثقلک حمله؛ و حاصله طلب الرفع و التخفیف، لأنّ العالم _ و أضعاف أمثاله! _ بالنسبة إلی جودک و کرمک لیس له قدرٌ، فلایثقل علیک ما أطلب من فیض جودک. 

قال الفاضل الشارح: «و هذا من باب التمثیل. مثّل حال سؤاله _ تعالی _ محو ذنوبه _ الّتی قد فدحته _ و عفوه عنها بحال من یسأل قویّاً قادراً أن یحمل عنه ما قد أثقله من الحمل، إذ کان لایثقله و لایبهظه حمله؛ من غیر ذهابٍ إلی جهة حقیقةٍ بالنسبة إلی اللّه _ تعالی، کما یذهب إلیه المجسّمة _ ؛ أو مجازٌ بأن یراد بال_ «استحمال»: طلب العفو و الإغضاء _ من قولهم: حملت ما کان منه أی: عفوت و أغضیت عنه _ ؛ و ب_ «البهظ»: ضیق الصدر و کرب النفس و نحو ذلک. و إنّما المراد بالمفردات حقائقها فی نفسها _ کما فی قولهم: «أراک تقدّم رجلاً و تؤخّر أخری» _ ، و لکن لابالنسبة إلی الممثّل له بل بالنسبة إلی الممثل به. و هذا النوع من التمثیل قد یعبّر عنه بالتخییل، و هو تمثیلٌ خاصٌّ لإیقاعه فی الخیال تصویر المعانی العقلیّة بصور الأعیان الحسّیّة لکونها أظهر حضوراً و أکثر خطوراً. و هو بابٌ جلیلٌ فی علم البیان علیه یحمل کثیرٌ من متشابهات القرآن و السنّة»(2)؛ انتهی.
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1- 1. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 317.

2- 2. راجع: نفس المصدر و المجلّد ص 318.




أقول: قولهم: «أراک تقدّم رجلاً و تؤخّر أخری» مثلٌ مشهورٌ مورده ما حکی: انّه کتب الولید بن یزید لمّا بویع إلی مروان بن محمّد _ و قد بلغه انّه متوقّفٌ فی البیعة له _ : «أمّا بعد؛ فانّی أراک تقدّم رجلاً و تؤخّر أخری، فإذا أتاک کتابی هذا فاعتمد علی أیّتهما شئت!؛ و السلام».

و مضربه کلّ متردّدٍ فی أمرٍ لایستقرّ رأیه علی شیءٍ واحدٍ من فعله أو ترکه. و وجه التمثیل فی قولهم للّذی لایثبت علی رأیٍ واحدٍ: «أراک تقدّم رجلاً و تؤخّر أخری»: انّه مثّلت حاله فی تحیّره و عدم ترجیحه أحد الرأیین علی الآخر و المضی علی أحدها بحال من یتردّد فی ذهابه، فلایجمع رجلیه للمضی فی وجهه و یتذبذب.

مثّل أهل البیان بهذا المثَل للإستعارة التمثیلیّة؛ فقالوا: المجاز المرکّب هو اللفظ المستعمل فیما شبّه بمعناه الأصلیّ تشبیه التمثیل، و هو مایکون وجهه منتزعاً من متعدّدٍ مبالغةً فی التشبیه، و هو الإستعارة التمثیلیّة. و ذلک بأن یشبه إحدی الصورتین المنتزعتین من متعدّدٍ بالأخری ثمّ یدّعی انّ الصورة المشبّهة من جنس الصورة المشبّه بها. فیطلق علی الصورة المشبّهة اللفظ الدالّ بالمطابقة علی الصورة المشبّه بها، کما یقال للمتردّد فی أمرٍ: «انّی أراک تقدّم رجلاً و تؤخّر أخری». 

و هو من کلام القدماء علی الأصحّ، و انّما استعمله الولید علی طریق التضمین و التمثیل به، حیث شبّه صورة تردّد مروان فی المبایعة بصورة تردّد من قام لیذهب فی أمرٍ، فتارةً یرید الذهاب فیقدّم رجلاً و تارةً لایرید فیؤخّر أخری؛ فاستعمل الکلام الدالّ علی هذه الصورة فی تلک. و وجه الشبه _ و هو الإقدام تارةً و الإحجام أخری _ منتزعٌ من عدّة أمورٍ؛ کما تری.

و فی هذا المثل إشکالٌ مشهورٌ؛ و هو: انّ المتردّد الّذی یقدّم رجلاً لایؤخّر أخری، بل تلک الرجل الأولی؛ نعم! یخطوا خطوةً إلی قدّام و خطوةً إلی خلفٍ.

و الجواب: تقدّم رجلاً مرّةً و تؤخّره مرةً أخری، فالرجل مرّةً توصف بالتقدّم و مرّةً أخری بالتأخّر. و قد ذکروا فیه وجوهاً أخر لانطول الکتاب بذکرها.
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و المَثَل فی أصل کلامهم بمعنی: المثل _ و هو: النظیر _ ، فیقال: مثل و مثّل و مثل و مثل شبه و شبیه؛ ثمّ قیل للقول السائر الممثّل مضربه بمورده: مَثَلٌ. و لم یضربوا مثلاً و لارأوه أهلاً للتشبیه و لاجدیراً بالتداول و القبول إلاّ قولاً فیه غرابةٌ و حسنٌ و ملاحةٌ من بعض الوجوه. و من ثمّ حوفظ علیه و حمی عن التغیّر. و لأنّه فی الحقیقة استعارةٌ، فلو غیّر لما کان لفظ المشبّه به بعینه، فلایکون استعارةً، فلایکون مثلاً.

و قال المیدانیّ: «المَثَل فی اللغة بمعنی: المِثْل، ثمّ سمّیت هذه الجملة المرسلة بذاتها المشتهرة بالتداول مثَلاً، لأنّ المحاضر بها یجعل موردها مثلاً و نظیراً لمضربها؛ فاذا قلت مثلاً لمن یطلب شیئاً قد فاته علی نفسه ففرط الحاجة فی وقت إمکانها ثمّ طلبه فی وقت فواتها: «بالصیف ضیّعتِ اللبن» فقد جعلت قصّة بنت لقیط مثل قصّته و نزلتهما منزلةً واحدةً، و لهذا قالوا: «التاء» من «ضیّعتِ» مکسورةٌ أبداً علی کلّ حالٍ _ : سواءٌ کان المخاطب به مذکّراً أو مؤنّثاً، أو إثنین أو جماعةً _ ؛ و هکذا الحکم فی جمیع الأمثال، فلایجوز تغیّرها و یجب أداؤها کما هی»(1).

و قال المبرّد: «المَثَل مأخوذٌ من المثال، و هو قولٌ سائرٌ یشبّه به حال الثانی بالأوّل؛ و الأصل فیه التشبیه»(2)؛

و قال ابن السکّیت: «المثل لفظٌ یخالف لفظ المضروب له و یوافق معناه معنی ذلک اللفظ، شبّهوه بالمثال الّذی یعمل علیه غیره»(3)؛
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1- 1. لم أعثر علی العبارة. و المیدانیّ عقد فصلاً فی مبتدء کتابه لبیان معنی المثل، و قال فی مفتتحه: «و هذا فصلٌ یشتمل علی معنی المَثَل و ما قیل فیه»؛ راجع: «مجمع الأمثال» ج 1 ص 5، و العبارة لم توجد فیه.

2- 2. راجع: نفس المصدر، و حکاه عنه ابن منظور أیضاً، راجع: «لسان العرب» ج 11 ص 612 القائمة 1.

3- 3. لم أعثر علیه فی «ترتیب إصلاح المنطق» _ فانظر: ص 343 القائمة 2، ثمّ ص 101 القائمة 1 _ ، و انظر أیضاً: «مجمع الأمثال» ج 1 ص 6.




و قال أبوحیّان: «سمّیت الحکم القائم صدقها فی العقول أمثالاً، من: المثول، و هو: الانتصاب؛ لأنّها منتصبة الصور فی العقول»(1).

و المَثَل قد یکون کلاماً منثوراً، و قد یکون مصراعاً، أو بیتاً بتمامه. و الأمثال فی الأکثر تتضمّن حکماً و مواعظ و نصائح و آداباً و نکاتٍ و تجارباً و لطائف و نحوها.

و روی عن ابن عبّاس _ رضی اللّه عنه _ انّه قال: «ما تکلّم رسول اللّه بشیءٍ إلاّ و صار مثلاً لم یسبقه أحدٌ إلیه»(2)؛ 

فمن ذلک قوله(3) _ علیه السلام _ فی مجالس عدیدة: «لایلدغ المؤمن من حجرٍ مرّتین»(4)؛

«لاتجنی علی المرء إلاّ ید القوّة»؛

«الشدید من غلب نفسه الهوی(5)»(6)؛

«لیس الخبر کالمعاینة»؛(7)

«الشاهد یری ما لایری الغائب»(8)؛

«ساقی القوم آخرهم شرباً»(9)؛
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1- 1. کما أورده المیدانیّ من غیر إسناده إلی أبیحیّان، راجع: نفس المصدر.

2- 2. لم أعثر علیه، لا فی مصادرنا و لا فی مصادر العامّة.

3- 3. هذه الأحادیث قد عثرت علی بعضها فذکرت مصادرها، و بعضها الآخر لم أعثر علیها.

4- 4. راجع: «مشکاة الأنوار» ص 319، «القصص» _ للجزائریّ _ ص 179، «الصراط المستقیم» ج 1 ص 114.

5- 5. المصدر: _ الهوی.

6- 6. راجع: «من لایحضره الفقیه» ج 4 ص 378 الحدیث 5787، «وسائل الشیعة» ج 15 ص 162 الحدیث 20212.

7- 7. راجع: «من لایحضره الفقیه» ج 4 ص 378 الحدیث 5788.

8- 8. راجع: «الکافی» ج 8 ص 348 الحدیث 547، «من لایحضره الفقیه» 2 ص 296 الحدیث 2505، «بحارالأنوار» ج 22 ص 167.

9- 9. راجع: «مستدرک الوسائل» ج 1 ص 215 الحدیث 395، «بحارالأنوار» ج 18 ص 43، «کنز الفوائد» ج 1 ص 169.




«الحرب خدعةٌ»(1)؛

«إبدأ بنفسک ثمّ تقول(2)»(3)؛

«المسلم مرآة المسلم»؛

«المؤمن مرآة المؤمن»(4)؛

«الناس سواءٌ کأسنان المشط»(5)؛

«الناس کإبلٍ مأة لاتجد فیها راحلة»(6)؛

«الغنی غنی النفس لاغنی المال»(7)؛

«ترک الشرّ صدقةٌ»(8)؛

«سیّد القوم خادمهم»(9)؛

«انّ من الشعر لحکمةً و انّ من البیان لسحراً»(10)؛
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1- 1. راجع: «التهذیب» ج 6 ص 162 الحدیث 1، «وسائل الشیعة» ج 15 ص 133 الحدیث 20150، «بحارالأنوار» ج 42 ص 187.

2- 2. المصدر: _ ثمّ تقول.

3- 3. راجع: «عوالی اللئالی» ج 1 ص 287 الحدیث 138.

4- 4. راجع: «بحارالأنوار» ج 71 ص 268، «جامع الأخبار» ص 85.

5- 5. راجع _ مع تغییرٍ _ : «من لایحضره الفقیه» ج 4 ص 379 الحدیث 5798، «مستدرک الوسائل» ج 8 ص 327 الحدیث 9568، «بحارالأنوار» ج 58 ص 65، «العلل» _ لابن أبیحاتم _ ج 2 ص 111.

6- 6. راجع: «بحارالأنوار» ج 58 ص 66.

7- 7. راجع _ مع تغییرٍ _ : «بحارالأنوار» ج 74 ص 162، «اعلام الدین» ص 159، «تحف العقول » ص 57.

8- 8. راجع: «بحارالأنوار» ج 74 ص 162، «تحف العقول» ص 57، «کشف الخفاء» ج 1 ص 360.

9- 9. راجع: «من لایحضره الفقیه» ج 4 ص 378 الحدیث 5791، «بحارالأنوار» ج 73 ص 273، «مکارم الأخلاق» ص 251.

10- 10. راجع: «من لایحضره الفقیه» 4 ص 379 الحدیث 5805، «الصوارم المهرقة» ص 334، «وسائل الشیعة» ج 7 ص 405 الحدیث 9700.




«استعینوا علی قضاء الحوائج بالکتمان»(1)؛

«المستشار مؤتمن فلینصح(2)»(3)؛

«من لایَرحم لایُرحم»(4)؛

«العائد فی هبته کالعائد فی قیئه»(5)؛

«الدالّ علی الخیر کفاعله»(6)؛

«کلّ معروفٍ صدقةٌ»(7)؛

«مطل الغنیّ ظلمٌ»(8)؛

«السفر قطعةٌ من السقر(9)»(10)؛
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1- 1. راجع: «بحارالأنوار» ج 74 ص 166، «عوالی اللئالی» ج 1 ص 285 الحدیث 133، «مجموعة ورّام» ج 1 ص 127.

2- 2. المصدر: _ فلینصح.

3- 3. راجع: «عوالی اللئالی» ج 1 ص 104 الحدیث 39.

4- 4. راجع: «من لایحضره الفقیه» ج 4 ص 380 ح 5810، «التهذیب» ج 2 ص 32 الحدیث 47، «وسائل الشیعة» ج 3 ص 281 الحدیث 3656.

5- 5. راجع: «من لایحضره الفقیه» 4 ص 380 الحدیث 5808، «وسائل الشیعة» ج 19 ص 241 الحدیث 24502، «مستدرک الوسائل» ج 14 ص 72 الحدیث 16130.

6- 6. راجع: «الکافی» ج 4 ص 27 الحدیث 4، «من لایحضره الفقیه» ج 2 ص 55 الحدیث 1682، «وسائل الشیعة» ج 16 ص 123 الحدیث 21145.

7- 7. راجع: «الکافی» ج 4 ص 26 الحدیث 1، «من لایحضره الفقیه» ج 2 ص 55 الحدیث 1682، «وسائل الشیعة» ج 9 ص 459 الحدیث 12495.

8- 8. راجع: «من لایحضره الفقیه» 4 ص 380 الحدیث 5819، «وسائل الشیعة» ج 18 ص 333 الحدیث 23791، «مستدرک الوسائل» ج 3 ص 397 الحدیث 15713.

9- 9. المصدر: العذاب.

10- 10. راجع: «من لایحضره الفقیه» ج 2 ص 300 الحدیث 2515، «مستدرک الوسائل» ج 8 ص 233 الحدیث 9330، «الجعفریّات» ص 170.




«المسلمون عند شروطهم»(1)؛

«الناس مسلّطون علی أموالهم»(2)؛

«من حفر بئراً لأخیه وقع فیها»(3)؛

«من هتک حجاب غیره انکشف عورته»(4)؛

«کما تدین تدان»(5)؛

«من نسی(6) زلّة نفسه استعظم زلّة غیره»(7)؛

«من استغنی بعقل نفسه ضلّ»(8)؛

و «من تکبّر علی الناس زلّ»(9)؛

و «من تعمّق فی العمل ملّ»؛
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1- 1. راجع: «الکافی» ج 5 ص 404 الحدیث 8، «من لایحضره الفقیه» ج 4 ص 379 الحدیث 5804، «دعائم الإسلام» ج 2 ص 44 الحدیث 106.

2- 2. راجع: «بحارالأنوار» ج 2 ص 272، «عوالی اللئالی» ج 3 ص 208 الحدیث 59، «نهج الحقّ» ص 572.

3- 3. راجع: «مستدرک الوسائل» ج 12 ص 102 الحدیث 13633، «بحارالأنوار» ج 72 ص 321، «تحف العقول» ص 88.

4- 4. راجع: «بحارالأنوار» ج 74 ص 238، «تحف العقول» ص 88، «مجموعة ورّام» ج 2 ص 39.

5- 5. راجع: «الکافی» ج 5 ص 554 الحدیث 4، «وسائل الشیعة» ج 17 ص 329 الحدیث 22687، «عوالی اللئالی» ج 3 ص 548 الحدیث 13.

6- 6. المصدر: استصغر.

7- 7. لم أعثر علیه، و انظر: «بحارالأنوار» ج 75 ص 201، «العدد القویّة» ص 151، «کشف الغمّة» ج 2 ص 157.

8- 8. لم أعثر علیه، و انظر: «تحف العقول» ص 88، «بحارالأنوار» ج 1 ص 160، «کنز الفوائد» ج 1 ص 200.

9- 9. راجع: «الکافی» ج 8 ص 18 الحدیث 4، «بحارالأنوار» ج 74 ص 236، «العدد القویّة» ص 357، «مجموعة ورّام» ج 2 ص 39.




و «من فخر علی الناس ذلّ»؛

و «من سفه علیهم شتم»؛

و «من خاصم الأوباش لطم»؛

و «من صاحب الأراذل حقر»؛

و «من جالس العلماء وقّر»(1)؛

و «من دخل مدخل(2) السوء اتّهم»(3)؛

و «من تهاون بالدین ارتظم(4)»(5)؛

و «من اغتنم أموال الناس افتقر»؛

و «من جهل موضع قدمه مسیءٌ فی الندامة»(6)؛

و «من لم یجرّب الأمور خدع»(7)؛

و «من راقب أجله قصر أمله»(8)؛

«لا سرور إلاّ مع الأمن»؛

و «لالذّة إلاّ مع العافیّة»؛

«کلام العاقل أکثره مالٌ و کلام الجاهل أکثره وبالٌ»؛

«الألسن الفصیحة أحسن من الوجوه الصحیحة»؛

ص : 416





1- 1. راجع: «کنز الفوائد» ج 1 ص 319، و انظر: «بحارالأنوار» ج 1 ص 205، «اعلام الدین» ص 84.

2- 2. المصدر: مداخل.

3- 3. لم أعثر علیه، و انظر: «وسائل الشیعة» ج 12 ص 37 الحدیث 15578، «بحارالأنوار» ج 75 ص 204، «تحف العقول» ص 88.

4- 4. المصدر: هان.

5- 5. لم أعثر علیه أیضاً، و انظر: «غرر الحکم» ص 68 الحدیث 939.

6- 6. لم أعثر علیه، و انظر: «غرر الحکم» ص 75 الحدیث 1174، ص 233 الحدیث 4673.

7- 7. لم أعثر علیه، و انظر: «بحارالأنوار» ج 74 ص 422، «الإرشاد» ج 1 ص 300.

8- 8. لم أعثر علیه، و انظر: «غرر الحکم» ص 163 الحدیث 3142.




«نِعم الکنز القناعة»(1).

و من الأمثال السائرة المنسوبة بعضها إلی باب مدینة العلم علیٍّ _ علیه السلام _ :

«بالعدل قامت السماوات و الأرض»(2)؛

«العدل لامعةٌ آیاته عالیةٌ رایاته»؛

«إذا أقبلت الدولة خدمت العقول الشهوات»؛

«لکلّ دورٍ أسبابٌ»؛

و «لکلّ دورٍ أبوابٌ»؛

«بالرأی ینال ماینال»؛

و «تخرب الدولات بشراب العشیّات و نومة الغدوات»؛

«النفس تؤمّل و المنیّة تضحک»؛

«لکلّ داخلٍ دهشةٌ و لکلّ قادمٍ عزّةٌ»(3)؛

«غانم العجلة آخره الندامة»؛

«الکذوب قد یصدق، و الصدوق قد یکذب»(4)؛

«الدنیا دار المکافاة و دیر المخافات، و موضع القبض و البسط و موقع الخیر و الشرّ»؛

«إذا نفد منهم القضاء فعلیک بهدف الرضا»؛

«ربّ سلامٍ أبغض من ملامٍ، و ربّ ملامٍ أحبّ من إکرامٍ»؛

«الشهرة بلاءٌ و الخمول غناءٌ»؛

«الشهرة آفةٌ و کلّ أحدٍ یتولاّها و الخمول نعمةٍ و کلّ الناس یتوقّاها»(5)؛

ص : 417





1- 1. لم أعثر علیه، و انظر: «غرر الحکم» ص 391 الحدیث 9002، 9003.

2- 2. راجع: «عوالی اللئالی» ج 4 ص 102 الحدیث 150.

3- 3. لم أعثر علیه، و انظر: «غرر الحکم» ص 435 الحدیث 9947، ص 438 الحدیث 10034.

4- 4. لم أعثر علیه أیضاً، و انظر: «کشف الغمّة» ج 2 ص 26.

5- 5. لم أعثر علیه، و انظر: «إرشاد القلوب» ج 1 ص 100.




«شرّ السلاطین من خافه البریة»؛

و «شرّ البلاد ما(1) لیس فیه خصبٌ و لا أمنٌ»(2)؛

... إلی غیر ذلک من الأمثال الّتی لاتحصی، فلانطول الکتاب بذکرها؛ و فیما ذکر کفایةٌ للبصیر و الجرعة تدلّ علی الغدیر.

قوله _ علیه السلام _ : «استوهبک _ یا إلآهی! _ نفسی» بیانٌ ل_ «استوهبک» المذکور سابقاً.

و «تطرّقت» بالشیء إلی کذا: جعلته طریقاً إلیه _ کما یقال: تسبّبت أی: جعلته سبباً _ . و الأصل بتائین _ لأنّه فعلٌ مضارعٌ، فحذف إحدی التائین تخفیفاً _ ؛ أی: لم تخلقها لغرضٍ یعود إلیک من دفع ضرٍّ أو جلب نفعٍ، لأنّک لاتحتاج إلی أحدٍ.

«و لکن أنشأتها» أی: أحدثتها و أوجدتها.

«إثباتاً لقدرتک» أی: لأن تعلم الخلائق انّک قادرٌ علی خلق مثل هذا الجوهر المجرّد الّذی لیس جسماً و لاجسمانیّاً و لامکانیّاً و لازمانیّاً، من هذّبها صار أفضل من الملائکة و من أهملها یلحق بالأنعام _ بل یکون أضلّ منهم!، کما أشار إلی هذا فی قوله: «قَدْ أَفلَحَ مَنْ زَکَّاهَا * وَ قَدْ خَابَ مَنْ دَسَّاهَا»(3)، و: «إِنْ هُمْ إِلاَّ کَالاْءَنعَامِ بَلْ هُمْ أَضَلُّ سَبِیلاً»(4) _ ، و تقریراً علی إنشاء مثلها و احتجاجاً بها إلی جعلها حجّةً و دلیلاً «علی» خلق «شکلها» _ أی: مثلها _ فی الهیئة، لأنّ من أنشأ مثلها کان قادرا حکیماً علیهاً.

وَ أَسْتَحْمِلُکَ مِنْ ذُنُوبِی مَا قَدْ بَهَظَنِی حَمْلُهُ، وَ أَسْتَعِینُ بِکَ عَلَی مَا قَدْ فَدَحَنِی ثِقْلُهُ.

ص : 418





1- 1. المصدر: بلدٌ.

2- 2. راجع: «غرر الحکم» ص 447 الحدیث 10255.

3- 3. کریمتان 9، 10 الشمس.

4- 4. کریمة 44 الفرقان.




«و استحملک» قد مرّ معناه.

و «من ذنوبی» مبیّنةٌ ل_ «ما»، و قد مرّ مراراً وجه تقدیمها علیه؛ أی: عصیتک مقداراً یثقلنی حمله.

و «الاستعانة»: طلب المعونة.

و «فدحنی» أی: أثقلنی؛ یقال: فدحنی الأمر فدحاً _ من باب منع _ أی: أثقله، و فوادح الدهر: خطوبه و حوادثه و شدائده، و أفدح الأمر: وجده فادحاً _ أی: مثقلاً متبعاً صعباً _ ، و الفادحة: النازلة.

فَصَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، وَ هَبْ لِنَفْسِی عَلَی ظُلْمِهَا نَفْسِی، وَ وَکِّلْ رَحْمَتَکَ بِاحْتَِمالِ إِصْرِی، فَکَمْ قَدْ لَحِقَتْ رَحْمَتُکَ بِالْمُسِیئِینَ، وَ کَمْ قَدْ شَمِلَ عَفْوُکَ الظَّالِمِینَ. 

«الفاء» من قوله _ علیه السلام _ : «فصلّ علی محمّدٍ و آله» فصیحةٌ، أی: إذا کان کذلک فصلّ.

«و هب لنفسی» لأجل ظلمٍ صدر من نفسی علی نفسی؛ أو: هب لنفسی معاصیها حال کونها راکبةً علی ظلمها؛ أو: مع کونها ظالمةً. ف_ «علی» بمعنی: مع _ مثلها فی قوله تعالی: «وَ إِنَّ رَبَّکَ لَذُو مَغْفِرَةٍ لِلنَّاسِ عَلَی ظُلْمِهِمْ»(1)، و: «آتَی الْمَالَ عَلَی حُبِّهِ»(2) _ . <و کیف لاتکون ظالمةً و قد مرّ قوله _ علیه السلام _ : «أعدی عدوّک نفسک الّتی بین جنبیک»(3)!. فلاتفعل عنها، و أوثقها بقید التقوی و أکترثها(4) بثلاثة أشیاء: 

الأوّل: منع الشهوات، فانّ الدابّة الحرون تلین إذا نقص من علفها!؛

ص : 419





1- 1. کریمة 6 الرعد.

2- 2. کریمة 177 البقرة.

3- 3. راجع: «بحارالأنوار» ج 67 ص 36، «عدّة الداعی» ص 314، «عوالی اللئالی» ج 4 ص 118 الحدیث 187، «مجموعة ورّام» ج 1 ص 59.

4- 4. المصدر: أکسرها.




الثانی: تحمّل أثقال العبادات، فانّ الدابّة الجموح إذا ثقل حملها انقادت!؛

الثالث: الاستعانة باللّه و التضرّع إلیه بأن یعینک(1)؛ أو لاتری إلی قول الصدّیق _ علیه السلام _ : «إِنَّ النَّفسَ لاَءَمَّارَةٌ بِالسُّوءِ إِلاَّ مَا رَحِمَ رَبِّی»(2)؟. فإذا واظبتها(3) علی هذه الأمور إنقادت لک باذن اللّه _ سبحانه _ . فحینئذٍ تقدر علی أن تملکها و تلجمها و تأمن شرّها؛ و کیف تأمنها(4) و تسلم مع إهمالها ما یشاهد من سوء اختیارها و رداءة أحوالها، أ لست تراها و هی فی حال الشهوة بهیمةٌ و فی حال الغضب سبعٌ و فی حال المعصیة طفلٌ و فی حال النعمة فرعونٌ!، و فی حال الشبع تراها مختالةً و فی حال الجوع تراها مجنونةً!، إن أشبعتها بطرت و إن جوّعتها صاحت و جرعت!، فهی کحمار السوء إن علّفته رمح و إن جوّعته نهق!(5)>.

و حکی انّه سمع أبوالعینا محدّثاً یروی: «أعدی عدوّک نفسک الّتی بین جنبیک»، فقال: «و أعدی منها نفسک الّتی بین فخذیک!»؛

و روی: «انّ نبیّاً ناجی فقال: یا ربّ! کیف أصل إلیک؟

فأوحی اللّه _ تعالی _ إلیه: تصل إلیّ بالهرب من نفسک»(6).

و قال عارفٌ: «یستقیل غیری من شرّ الناس و أنا من شرّ نفسی!».

و قیل لربیع بن خثیم: «ما نراک تغتاب أحداً؟!

فقال: لست من نفسی راضیاً فاتفرّغ لذمّ الناس!».

و قیل: «انّ الحلاّج کان یصیح فی بغداد و یقول: یا أهل الإسلام! أغیثونی من اللّه فلایترکنی و نفسی فآنس بها و لایأخذنی من نفسی فأستریح منها!، و هذا دلاّلٌ لاأطیقه!»(7)؛ و من شعره:

ص : 420





1- 1. المصدر: + علیها.

2- 2. کریمة 53 یوسف.

3- 3. المصدر: وطنتها.

4- 4. المصدر: تأمن.

5- 5. قارن: «نورالأنوار» ص 166.

6- 6. لم أعثر علیه.

7- 7. لم أعثر علیه أیضاً.




کَانَتْ لِنَفْسِیَ(1) أَهوَاءٌ مُفَرَّقَةٌ فَاسْتَجمَعَتْ _ إذْ(2) رَأَتْکَ الْعَینُ _ أهوَائِی 

فَصَارَ یَحْسِدُنِی مَن کُنتُ أَحْسُدُهُ وَ صِرتُ مَولَی الْوَرَی مُذ صِرتَ مَولاَئِی

تَرَکْتُ لِلنَّاسِ دُنیَاهُم وَ دِینَهُمُ شُغْلاً بِذِکرِکَ(3) یَا دِینِی وَ دُنیَائِی(4)

و قال بعضٌ: «أوّل وصال العبد للحقّ هجرانه لنفسه، و أوّل هجران العبد للحقّ مواصلته لنفسه!»؛ 

و قال بعض العلماء: «لمّا رأت أمّ ربیع بن الخثیم ما یلقی الربیع من البکاء و السهر قالت له: یا بنیّ! لعلّک قتلت قتیلاً؟

قال: نعم یا أمّاه!

قالت: و من هو حتّی أذهب إلی أهله فیعفوا عنک؟ فو اللّه لو یعلمون ما أنت فیه لرحموک و عفوا عنک!

فقال: یا أمّاه! هی نفسی!».

قال بعض الفضلاء العارفین: «البسلمة تسعة عشر حرفاً یحصل لها النجاة من شرور القوی التسع عشرة الّتی فی البدن _ أعنی: الحواسّ العشر الظاهرة و الباطنة و القوّة الشهوانیّة و الغضبیّة _ ، و السبع الطبیعیّة الّتی هی منبع الشرور و سائر الظنون؛ و لهذا جعل _ سبحانه _ خزنة النار تسعة عشر بازاء تلک القوی، فقال: «عَلَیْهَا تِسْعَةَ عَشَرَ»(5). و أیضاً: النهار و اللیل أربعٌ و عشرون ساعةً منها خمسٌ بازاء الصلوات الخمس و یبقی تسع عشرة ساعةً یستعاذ من شرّ ما ینزل فیها، لکلّ ساعةٍ حرفٌ».

و من تفسیر القاضی فی قوله _ تعالی _ : «إِنَّ اللَّهَ یَأْمُرُکُمْ أَنْ تَذبَحُوا بَقَرَةً»(6) _ ... الآیات _ قال: «من أراد أن یعرف أعدی عدوّه الساعی فی إماتته الموت الحقیقیّ فطریقه أن

ص : 421





1- 1. المصدر: لقلبی.

2- 2. المصدر: مذ.

3- 3. المصدر: بحبّک.

4- 4. راجع: «دیوان الحلاّج»، فصل «ما ینسب إلیه و إلی غیره من الشعراء» ص 81.

5- 5. کریمة 30 المدّثر.

6- 6. کریمة 67 البقرة.




یذبح بقرة نفسه الّتی هی القوّة الشهویّة حین زال عنها شره الصبی و لم یلحقها ضعف الکبر و کانت معجبةً رائعة المنظر غیر مذلّلةٍ فی طلب الدنیا مسلمة عن دنسها لاسمة بها من مقابحها بحیث یصل أثره إلی نفسه فیحیی حیاةً طیّبةً و تعرب عمّا به ینکشف الحال و یرتفع ما بین العقل و الوهم من التداری ء و النزاع»(1)؛ هذا.

ثمّ اعلم! أنّ هذه النفس الظالمة الکافرة هی النفس الأمّارة الّتی تأمر باللذّات و الشهوات الحسّیّة و تجذب القلب إلی الجهة السفلیّة، و هی مأوی الشرّ و منبع الأخلاق الردیّة و الأفعال الدنیّة؛ و هی المرادة من قوله _ سبحانه _ : «إِنَّ النَّفْسَ لاَءَمَّارَةٌ بِالسُّوءِ»(2).

و تحقیقه ما عرفت سابقاً من أنّ النفس الناطقة الإنسانیّة إن کانت مسخّرةً للقوّة البهیمیّة مائلةً إلی الطبیعة البدنیّة سمّیت بالنفس الأمّارة، فهی مرتبةٌ من مراتب النفس الناطقة الإنسانیّة؛ فتذکّر!.

و فی خالصة الحقائق(3) _ للفارابیّ _ : «اختلف العلماء فی أنّ النفس هل هی واحدةٌ أم ثلاثٌ؟؛

فذهب بعضهم إلی أنّها ثلاث أنفس:

نفسٌ مطمئنّةٌ؛

و نفسٌ لوّامةٌ؛

و نفسٌ أمّارةٌ. و التحقیق انّها نفسٌ واحدةٌ و لها صفاتٌ تسمّی باعتبار کلّ صفةٍ؛ فالمطمئنّة باعتبار طمأنینتها إلی ربّها بعبودیّته و محبّته و الإنابة إلیه و التوکّل علیه و الرضی و الأنس به و السکون إلیه، و هی المخاطبة فی: «یَا أَیَّتُهَا النَّفسُ الْمُطْمَئِنَّةُ * ارْجِعِی إِلَی رَبِّکِ رَاضِیَةً مَرضِیَّةً»(4)؛

ص : 422





1- 1. راجع: تفسیر البیضاوی ص 15.

2- 2. کریمة 53 یوسف.

3- 3. کذا، ولم أعثر علی هذه الرسالة، و أظنّ أنّها لم تطبع بعد.

4- 4. کریمتان 27، 28 الفجر.




و أمّا اللوامّة فهی الّتی أقسم بها فقال: «لاَ أُقْسِمُ بِالنَّفْسِ اللَّوَّامَةِ»(1). فقیل: هی الّتی لاتثبت علی حالٍ واحدةٍ، فاعتبروا اللفظ من التلوّم _ و هو التردّد _ ، و الأصحّ انّها من اللوم؛ و من هنا قال بعض السلف: «لایری المؤمن إلاّ لائماً نفسه دائماً، بخلاف الشقیّ»؛

و أمّا النفس الأمّارة فهی المذمومة الّتی تأمر بالشرّ، و من طبیعتها هذا؛ و هی المخبر عنها فی: «إِنَّ النَّفسَ لاَءَمَّارَةٌ بِالسُّوءِ إِلاَّ مَا رَحِمَ رَبِّی»(2).

فالمجموع هی نفسٌ واحدةٌ تکون أمّارةً ثمّ لوّامةً ثمّ مطمئنّةً، و هی غایة کمالها کما انّ الأمّارة غایة ضعفها»؛ انتهی.

و «الفاء» من قوله _ علیه السلام _ : «فکم» سببیّةٌ، و «کم» فی أمثال ذلک المقام خبریّةٌ.

و «لحقت رحمتک بالمسیئین» أی: أدرکتهم و أصابتهم، أی: إنّما طلبت منک لأنّ رحمتک کثیراً مّا لحقت بالمسیئین، و عفوک قد «شمل» المذنبین «الظالمین».

فَصَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، وَ اجْعَلْنِی أُسْوَةَ مَنْ قَدْ أَنْهَضْتَهُ بِتَجَاوُزِکَ عَنْ مَصَارِعِ الْخَاطِئِینَ، وَ خَلَّصْتَهُ بِتَوْفِیقِکَ مِنْ وَرَطَاتِ الْمُجْرِمِینَ، فَأَصْبَحَ طَلِیقَ عَفْوِکَ مِنْ إِسَارِ سُخْطِکَ، وَ عَتِیقَ صُنْعِکَ مِنْ وَثَاقِ عَدْلِکَ.

«الفاء» فصیحةٌ، أی: إذا کانت رحمتک لحقت بالمسیئین و عفوک شمل الظالمین «فصلّ»

و «الأُِسوة» بکسر الهمزة و ضمّها، و هو: من یقتدی به؛ أی: اجعلنی قدوة من قد أقمته عن مواضع صرعهم و سقوطهم بسبب تجاوزک عن سیّئاته.

و «الورطات»: جمع ورطة، و هو الهلاک؛ أی: هلکات المجرمین. و الجارّ و المجرور متعلّقٌ ب_ «خلّصته».

و «الفاء» من قوله: «فأصبح» للتعقیب.

و «أصبح» هنا فعلٌ ناقصٌ بمعنی صار، أی: فصار بسبب الإنهاض و التخلیص «طلیق
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عفوک»، و هو الأسیر الّذی أطلق «إساره» و خلّی سبیله فانطلق _ أی: ذهب _ فی سبیله.

و «الإسار» _ ککتاب _ : ما یشدّ و یوثق به، أی: من حبل غضبک.

و «الصنع»: الإحسان _ کالصنیعة _ .

و «الوَِثاق» _ بالفتح و الکسر _ بمعنی: الإسار، و هو ما یشدّ به. 

و «العدل» قد مرّ معناه؛ أی: من محکم حبل عدلک.

إِنَّکَ إِنْ تَفْعَلْ ذَلِکَ _ یَا إِلَهِی! _ تَفْعَلْهُ بِمَنْ لاَیَجْحَدُ اسْتِحْقَاقَ عُقُوبَتِکَ، وَ لاَیُبَرِّئُ نَفْسَهُ مِنِ اسْتِیجَابِ نَقِمَتِکَ. تَفْعَلْ ذَلِکَ _ یَا إِلَهِی! _ بِمَنْ خَوْفُهُ مِنْکَ أَکْثَرُ مِنْ طَمَعِهِ فِیکَ، وَ بِمَنْ یَأْسُهُ مِنَ النَّجَاةِ أَوْکَدُ مِنْ رَجَائِهِ لِلْخَلاَصِ، لاَأَنْ یَکُونَ یَأْسُهُ قُنُوطاً، أَوْ أَنْ یَکُونَ طَمَعُهُ اغْتِرَاراً، بَلْ لِقِلَّةِ حَسَنَاتِهِ بَیْنَ سَیِّئَاتِهِ، وَ ضَعْفِ حُجَجِهِ فِی جَمِیعِ تَبِعَاتِهِ.

«إنّک إن تفعل» إستینافٌ، کأنّ اللّه _ سبحانه _ یقول: لم أفعل ذلک بک و انّک ممّن یستحقّ عقوبتی و تستوجب نعمتی؟

أجاب: انّی و إن کنت مستحقّاً لذلک لکن لست ممّن یجحد باستحقاق ذلک، فانّک إن تفعل ذلک عمّن لایجحد استحقاق عقوبتک ... .

و «تفعلْه»: مجزومٌ فی جواب الشرط.

و «الجحود»: الإنکار، یقال: <جحدت الأمر جحداً و جحوداً: أنکرته، قالوا: و لایکون إلاّ علی علمٍ من الجاحد له(1)>.

و «برء» یبرء _ مهموزاً، من باب تعب یتعب _ : التنزّه؛ و برّأته من العیب _ بالتشدید _ : جعلته بریئاً منه.

و «تفعلُ» _ بالضمّ علی النسخ المشهورة _ : إستینافٌ، <و فی نسخةٍ قدیمةٍ بزیادة «بل»
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الإبتدائیّة، و معناه الإنتقال من غرضٍ إلی غرضٍ آخر(1)>. و قیل: «قوله: تفعل ذلک بدلٌ عن قوله: تفعله».

و المشار إلیه ب_ «ذلک»: العفو و المغفرة.

و «الیأس»: انقطاع الرجاء و الطمع، یقال: یئس ییأس _ من باب تعب _ یأساً.

و «القنوط» أخصّ من الیأس.

ثمّ اعلم! أنّ الیأس علی قسمین:

أحدهما: ما بلغ حدّ القنوط بأن یزول عنه الرجاء بالکلّیّة؛

و الآخر: ما یوجد معه رجاءٌ.

و کذلک الرجاء علی قسمین:

أحدهما: مابلغ حدّ الإغترار و الغفلة، و هو ما لایکون معه بأسٌ؛

و الآخر: ما یوجد معه بأسٌ فی الجملة. و لمّا ذکر _ علیه السلام _ انّ معه بأساً و طمعاً و خوفاً و رجاءً فربّما توهّم انّ بأسه بلغ إلی حدّ القنوط، أو طمعه إلی حدّ الإغترار و الغفلة _ و إن کان بعیداً _ أکّد ما علم سابقاً بقوله: لا أن یکون بأسه قنوطاً أو أن یکون طمعه اغتراراً؛ أی: غفلةً من نفسه أو خدعةً من الشیطان. و تقدیر: «لا أن یکون»: لا لأن یکون، بلام التعلیل، لما مرّ مراراً من أنّ حذف الجارّ مع أن المصدریّة مطّردٌ.

قوله: «بل لقلّة حسناته» أی: بل هو لأجل قلّة حسناته و کثرة سیّئاته، و کون «حججه» _ أی: ما یحتجّ به علی فعل السیّئات _ ضعیفةً. و فیه تنبیهٌ علی أنّ مرتکب سیّئةٍ إنّما یرتکبها مع حجّةٍ، لکن حجّةً ضعیفةً.

و «التبعات»: جمع تبعة _ علی وزن کلمة _ ، و هی: ما یتبع الإنسان و یلحقه من الإثم. 

فان قیل: إعترافه _ علیه السلام _ بکون خوفه أکثر من طمعه و یأسه أوکد من رجائه مخالفٌ لما روی عن الباقر _ علیه السلام _ انّه قال: «لیس من عبدٍ مؤمنٍ إلاّ و فی قلبه
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نوران: نور خیفةٍ و نور رجاءٍ، لو وزن هذا لم یزد علی هذا»(1)!

قلت: خوفه _ علیه السلام _ خوف الحجاب و الأنّیّة، و هو غیر الخوف الّذی یجب أن یکون مساویاً للرجاء، و هما بقایا الإحساس بالأحکام البشریّة و الأوصاف الإنسانیّة؛ و قد حقّقنا لک فیما سبق انّ مراتبهم و مقاماتهم _ علیهم السلام _ متفاوتةٌ، فصاحب الصحیفة الشریفة فی مقامٍ أعلی من إبنه _ علیه السلام _ فی التکلّم بهذه الفقرة؛ فلامنافاة بین کلامیهما؛ فتبصّر!. فلاتصغ إلی ما قیل: «انّ مساواتهما إنّما هی بالنسبة إلی غیر الإمام»؛

أو: «انّ المقام هنا _ و هو الخضوع و التذلّل _ یقتضی ذلک»؛

أو: «انّ مساواة النورین لایستلزم مساواة الخوف و الرجاء»؛

أو: «انّ الخوف یزید بمخاطبة المخوف منه و مشاهدته».

فَأَمَّا أَنْتَ _ یَا إِلَهِی! _ فَأَهْلٌ أَنْ لاَیَغْتَرَّ بِکَ الصِّدِّیقُونَ، وَ لاَیَیْأَسَ مِنْکَ الْمُجْرِمُونَ، لاِءَنَّکَ الرَّبُّ الْعَظِیمُ الَّذِی لاَیَمْنَعُ أَحَداً فَضْلَهُ، وَ لاَیَسْتَقْصِی مِنْ أَحَدٍ حَقَّهُ.

هذا حالی و حال العباد بالنسبة إلی أعمالی و أعمالهم؛ و أمّا حالی و حالهم بالنظر إلیک فینبغی «أن لایغترّ» و لایخدع بسببک «الصدّیقون» إتّکالاً علی أعمالهم، و «لاییأس منک المجرمون» قنوطاً من رحمتک.

و «الصدّیقون»: جمع صِدِّیق _ بالکسر و التشدید _ ، و هو: الملازم للصدق؛ و قال ابن الأثیر: «هو فعّیلٌ للمبالغة فی الصدق، و یکون للّذی(2) یصدّق قوله بالفعل(3)»(4)؛

و قیل: «بل لمن لم یکذّب قطّ»؛
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و قیل: «بل لم یتأتّ منه الکذب لتعوّده الصدق»؛

و قیل: «بل لمن صدّق بقوله و اعتقاده و حقّق صدقه بفعله».

<و قال بعضهم: «لا واسطة بین الصدّیق و النبیّ، قال اللّه _ تعالی _ فی صفة إبراهیم: «کَانَ صِدِّیقاً نَبِیّاً»(1)، و قال: «فَأُولَئِکَ مَعَ الَّذِینَ أَنعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ مِنَ النَّبِیِّینَ وَ الصِّدِّیقِینَ»(2)، یعنی: إن ترقّیت أنت من الصدّیقین وصلت إلی النبیّین، و إن نزلت من النبیّین وصلت (3)إلیهم»(4)>.

و قوله _ علیه السلام _ : «لایمنع» صلة «الّذی».

و ضمیر «فضله» راجعٌ إلی «الربّ»؛ و یحتمل أن یرجع إلی «أحدا» و یکون الإضافة لأدنی ملابسةٍ.

<قوله _ علیه السلام _ : «لأنّک الربّ العظیم _ ... إلی آخره _ » تعلیلٌ لکونه أهلاً لأن لاییأس منه المجرمون، لالمضمون الفقرتین معاً(5)>.

و «الاستقصاء» قیل: «طلب الأقصی، و هو: النهایة؛ أی: لایطلب نهایة حقّه من أحدٍ»

أقول: فی قوله: «طلب الأقصی، و هو: النهایة» مسامحةٌ!، لأنّ النهایة هی القصوی و القصیا، و «الأقصی» أفعل تفضیلٍ منه؛ و فی القاموس: «استقصی فی المسألة، و تقصّی: بلغ النهایة(6)»(7)؛ انتهی. و یقال: استقصی حقّه: أخذه کلّه و لم یترک منه شیئاً.
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تَعَالَی ذِکْرُکَ عَنِ الْمَذْکُورِینَ، وَ تَقَدَّسَتْ أَسْمَاوءُکَ عَنِ الْمَنْسُوبِینَ، وَ فَشَتْ نِعْمَتُکَ فِی جَمِیعِ الْمَخْلُوقِینَ، فَلَکَ الْحَمْدُ عَلَی ذَلِکَ _ یَا رَبَّ الْعَالَمِینَ! _ .

<«تعالی» من العلو، و صیغة التفاعل للمبالغة. و هو إنشاءٌ فی صورة الخبر، لأنّ الغرض منه استعظام ذکره و تنزیهه عن مساواته لذکر «المذکورین»(1)>؛ أی: تقدّس و تنزّه و أرتفع ما یذکرلک من الصفات عمّا یذکر من الصفات للمذکورین ممّن سواک، و عن النسبة الّتی تکون بین أسماء من سواک و مسمّیاتها. فالمراد ب_ «المنسوبین»: الّذین یکون لأسمائهم نسبةٌ إلی مسمّیاتهم؛ أی: لیس صفاتک من جنس صفات المخلوقین، و لاأسمائک من باب أسمائهم _ کما مرّ تحقیق ذلک فیما سبق مستوفیً _ .

و «فشت» أی: انتشرت و شاعت «نعمتک فی جمیع المخلوقین» بحیث لایخلو منها خلقٌ من مخلوقک، لأنّ نعمة الوجود ساریةٌ فی الکلّ؛ فکیف بسائر النعم الّتی هی فرع الوجود!.

و «الفاء» من قوله: «فلک الحمد» فصیحةٌ، أی: إذا کان کذلک فلک الحمد.

*** 

هذا آخر اللمعة التاسعة و الثلاثین من لوامع الأنوار العرشیّة فی شرح الصحیفة السجّادیّة، وفّقنی اللّه _ تعالی _ لإتمامها و اقتباس أنوارها عصر یوم الأحد من العشر الأوسط من شهر شعبان المعظّم سنة إحدی و ثلاثین و مأتین و ألفٍ من الهجرة النبویّة.
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اللمعة الأربعون فی شرح ال_دع_اء الأرب_ع_ی_ن
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بسم اللّه الرحمن الرحیم 

الحمد اللّه الّذی بید قدرته الحیاة و الممات، و بدون إذنه لایخرج الشجر من النواة؛ و الصلاة و السلام علی نبیّه الّذی بحیطة تصرّفه الجماد و الحیوان و النبات، و علی آله و أهل بیته الّذین بسببهم یحصل لشریعته الدوام و الثبات.

و بعد؛ فیقول العبد المفتقر إلی رحمة ربّه فی الحیاة الدنیویّة و الأخرویّة محمّد باقر بن السیّد محمّد من السادات الموسویّة: هذه اللمعة الأربعون من لوامع الأنوار العرشیّة فی شرح الصحیفة السجّادیّة _ صلوات اللّه علیه و علی آبائه و أبنائه مادام الحیاة السرمدیّة للعقول المجرّدة القدسیّة _ .

وَ کَانَ مِنْ دُعَائِهِ _ عَلَیْهِ السَّلاَمُ _ إِذَا نُعِیَ إِلَیْهِ مَیِّتٌ، أَوْ ذَکَرَ الْمَوْتَ.

«نعی» المیّت: الإخبار بموته؛ یقال: نَعَیت المیّت نعْیاً _ من باب منع _ : أخبرت بموته، فهو منعیٌّ. و المیّت _ بالتشدید _ یطلق علی الحیّ الّذی سیموت _ کما قال تعالی: «إِنَّکَ مَیِّتٌ وَ إِنَّهُمْ مَیِّتُونَ»(1) _ ، و علی من مات؛ و بالتخفیف لایطلق إلاّ علی من قد مات(2).
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قیل: «الموت: تعطیل الحواسّ». 

و قیل: «فراق البدن»؛

و قیل: «إزهاق الروح»؛

و قال الأطبّاء و الطبیعیّون: «الموت إبطال القوی الطبیعیّة و زوال الحرارة الغریزیّة»؛

و قیل: «الموت کیفیّةٌ وجودیّةٌ یخلقها اللّه _ تعالی _ فی الحیّ، فهو ضد الحیاة، لقوله _ تعالی _ : «خَلَقَ الْمَوتَ وَ الْحَیَاةَ»(1)؛ و «الخلق» لکونه بمعنی الایجاد لایتصوّر إلاّ فیما له وجودٌ»؛

و أجیب ب_ : انّ معنی «الخلق» هنا: التقدیر، لا الإیجاد. أو المراد: إحداث أسبابه _ علی حذف مضافٍ _ .

و قیل: «الموت: عدم الحیاة عمّا من شأنه أن یکون حیّاً»؛

و قیل: «هو عبارةٌ عن نقل الروح من الدنیا إلی الآخرة»؛

و قیل: «عبارةٌ عن الإنتقال من صورةٍ إلی أخری»(2)؛

و قال بعض العرفاء: «عند التحقیق هو إسقاط إضافة الوجود إلی المهیّة و مشاهدة الوجود الحقّ علی صرافة وحدته»؛ انتهی.

و بالجملة الموت لیس أمراً بعدمنا، بل یفرّق بیننا و بین ما هو غیرنا و غیر صفاتنا اللازمة!؛ و لهذا ورد فی الحدیث النبویّ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : «خلقتم للبقاء لا للفناء»(3)، و فی لفظٍ آخر: «خلقتم للأبد و انّما تنقلون من دارٍ إلی دارٍ»(4).
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و الدلیل علی ذلک: انّ الممکنات الموجودة واجبةٌ بالغیر، و إعدام الواجب بالغیر من الممتنعات مادام ذلک الغیر باقیاً؛ و دوام ذلک الغیر معلومٌ _ لأنّه واجب الوجود بالذات _ .

و أیضاً: فانّ کلّ ما یعدم بعد وجوده فانّما یعدم بسببٍ، و سبب عدم الشیء إمّا عدم أحد أسبابه الأربعة _ : الفاعل و الغایة و المادّة و الصورة _ ؛

أو ورود أمرٍ وجودیٍّ مضادٍّ له علی ذاته أو علی مادّته، و النفس فاعلها و غایتها هو اللّه _ سبحانه _ باستخدام بعض ملائکته الباقیة بإبقاء اللّه _ تعالی _ إیّاه، و لیس لها مادّةٌ _ لتجرّدها _ ، و لاصورةٌ _ لأنّها جوهرٌ صوریٌّ، فصورتها ذاتها لاصورة أخری _ ؛ و إذ لامادّة لها فلاضدّ لها. و کلّ أمرٍ وجودیٍّ یتحقّق فی النفس فلایکون إلاّ من قبیل العلوم و التصوّرات النفسانیّة و التأویلات الفکریّة، فموت البدن لوکان مؤثّراً فی بطلان النفس لکان ذلک عند تصوّر النفس لها و خطوره بالبال؛ ثمّ انّ کثیراً مّا تتصوّر أنفسنا موت البدن و لم نتضرّر أصلاً، فکیف یکون سبباً لهلاکها _ و شرط الحدوث لایجب أن یکون شرط البقاء _ ؟!.

و التحقیق: انّ البدن المحسوس أمرٌ مرکّبٌ من جواهر متعدّدةٍ ظهرت من إجتماعها الأبعاد الثلاثة، مع طبیعةٍ لها أعراضٌ لازمةٌ أو مفارقةٌ. ثمّ إذا بلّغنا الأجل الّذی أجّل لنا و تلاشی هذا الترکیب بالموت رجع کلّ جوهرٍ من جواهره إلی أصله و عالمه مفردةً؛ أمّا الأرواح فإلی مرجع الأرواح _ «إِنَّا لِلَّهِ وَ إِنَّا إِلَیْهِ رَاجِعُونَ»(1) _ ؛

و أمّا الأشباح فإلی التراب الرمیم _ «مِنْهَا خَلَقْنَاکُمْ وَ فِیهَا نُعِیدُکُمْ»(2) _ ؛ و بطلت الأعراض الدنیویّة و اضمحلّت الهیئات البدنیّة _ لعدم جواز الإنتقال لها من موضع الدنیا إلی موضع الآخرة _ .

ثمّ إذا جاء وقت العود و البعث بأمر اللّه رکّب الجسم من أصول تلک الجواهر و صورها
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من دون مادّةٍ دنیویّةٍ ترکیباً لایقبل الفساد؛ فیکون الجسم الأخرویّ مجرّد جواهر بدون أعراض هذه الدنیا و لامادّتها. 

قال الراغب: «أنواع الموت بحسب أنواع الحیاة:

الأوّل(1): ما هو بازاء القوّة النامیة الموجودة فی الإنسان و الحیوان(2) و النبات، نحو قوله _ تعالی _ : «وَ أَحْیَیْنَا بِهِ بَلْدَةً مَیْتاً»(3)؛

الثانی: زوال القوّة الحسّاسة(4)، قال _ تعالی _ : «وَ یَقُولُ الاْءِنْسَانُ أَ إِذَا مَا مِتُّ لَسَوفَ أُخْرَجُ حَیّاً»(5)؛

الثالث: زوال القوّة العاقلة _ و هی الجهالة _ ، نحو: «أَ وَ مَنْ کَانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْنَاهُ»(6)؛ و إیّاه قصد بقوله _ تعالی _ : «إِنَّکَ لاَتُسْمِعُ الْمَوتَی»(7)؛

الرابع: الحزن المکدّر للحیاة، و إیّاه عنی(8) بقوله _ تعالی _ : «وَ یَأْتِیهِ الْمَوتُ مِنْ کُلِّ مَکَانٍ وَ مَا هُوَ بِمَیِّتٍ»(9)؛

الخامس: المنام، فقد قیل(10): «النوم موتٌ خفیفٌ و الموت نومٌ ثقیلٌ»، و علی هذا النحو سمّاهما اللّه «توفّیاً» فقال: «اللَّهُ یَتَوَفَّی الاْءَنْفُسَ حِینَ مَوتِهَا وَ الَّتِی لَمْ تَمُتْ فِی مَنَامِهَا»(11)»(12)؛ انتهی.

و التحقیق انّ الحیاة هی ماتکون باعثاً للفعل و الإدراک، و هما تابعان للوجود _ بل هما
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عین الوجود _ ، فکلّ ما وجوده أقوی و أشرف فإدراکه أتمّ و فعله أحکم، فحیاته أشرف. و الحیاة فی بعض الأشیاء ذاتیّةٌ، و فی بعضها عرضیّةٌ، فحیاة الجسم بالمعنی الّذی هو مادّةٌ للحیوان عرضیّةٌ، و بالمعنی الّذی هو نوع هذا النوع ضروریّةٌ ذاتیّةٌ؛ و کذا حیاة نفس الحیوان ضروریّةٌ ذاتیّةٌ _ أی: ما مادام الذات _ و لیس ضروریّةً أزلیّةً _ و الفرق بین الضرورتین ثابتٌ فی علم المیزان _ . 

و یعلم من هذا انّ معنی الحیوان غیر معنی الحیّ، لأنّ الحیاة الّتی فی الحیوان نقیضها الموت، و الحیاة الّتی بلاترکیب مادّةٍ و صورةٍ نقیضها الجهل المطلق و العدم الصرف.

إذا عرفت هذا فالموت المقابل لها أیضاً کذلک، فالموت لایکون للمجرّدات؛ فتبصّر!.

ثمّ اعلم! أنّ العلم هو الحیاة الأشرف، و الجهل هو الموت الأکبر؛ و قد ذکر اللّه _ تعالی _ فی کتابه العلم و الجهل و سمّاهما حیاةً و موتاً کما سمّاهما نوراً و ظملةً.

اللَّهُمَّ صَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، وَ اکْفِنَا طُولَ الاْءَمَلِ، وَ قَصِّرْهُ عَنَّا بِصِدْقِ الْعَمَلِ حَتَّی لاَنُوءَمِّلَ اسْتِتَْمامَ سَاعَةٍ بَعْدَ سَاعَةٍ، وَ لاَاسْتِیفَاءَ یَوْمٍ بَعْدَ یَوْمٍ، وَ لاَاتِّصَالَ نَفَسٍ بِنَفَسٍ، وَ لاَلُحُوقَ قَدَمٍ بِقَدَمٍ. وَ سَلِّمْنَا مِنْ غُرُورِهِ، وَ آمِنَّا مِنْ شُرُورِهِ.

«الأَمَل» _ محرّکةً _ هو: الرجاء، و حقیقته ارتیاج النفس لانتظار ما هو محبوبٌ عندها. فهو حالةٌ لها تصدر عن علمٍ و یقتضی عملاً. و قال بعضهم: «أکثر مایستعمل الأمل فیما یستعدّ حصوله، فانّ من عزم علی سفرٍ إلی بلدٍ بعیدٍ یقول: آملت الوصول إلیه، و لا: طمعت القرب منه، فانّ الطمع لایکون إلاّ فیما قرب حصوله. و قد یکون «الأمل» بمعنی الطمع، فانّ الراجی قد یخاف أن لایحصل مأموله؛ و لهذا یستعمل بمعنی الخوف _ فانّ قویّ الخوف استعمل استعمال الأمل، و علیه قول زهیر:
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أَرْجُو وَ آمُلُ أَنْ تَدنُو مَوَدَّتُهَا(1) 

و قیل: «حقیقة الآمال _ أی: الأمانیّ _ هی المواعید الّتی تمنّیها أنفسهم و الأحادیث الکاذبة الّتی تحدّثها نفوسهم، فیغترّون بتراخی الأجل و تمادی الأمل و النعم الإستدراجیّة و الإتّکال علی الرحمة و الشفاعة من الرسول و الأئمّة و الکرامة علی اللّه بالأنساب الشریفة و مغفرة الذنوب من غیر التوبة و الخروج من النار بعد أن یصیروا من أهلها من غیر خلودٍ، و تسلیة النفس بتدارک ما فات بالتوفیق لفعل الخیرات، ... إلی غیر ذلک من تسویلات الشیطان و مواعیده الکاذبة _ نعوذ باللّه منها! _ .

و من الکلمات اللطیفة لبعضٍ: «لولا الآمال هلک الرجال!».

و حکی أنّه بکی راهبٌ، فقیل له: «ما یبکیک؟

قال: انقضی أجلی و لم ینقص أملی!».

أی: اعصمنا من طول الأمل، لأنّه منشأٌ للذمائم الکثیرة؛ قال اللّه _ تعالی _ : «رُبَّمَا یَوَدُّ الَّذِینَ کَفَرُوا لَو کَانُوا مُسْلِمِینَ * ذَرْهُمْ یَأْکُلُوا وَ یَتَمَتَّعُوا وَ یُلْهِهِمُ الاْءَمَلُ»(2)، نبّه _ سبحانه _ علی أنّ إیثار التلذّذ و التنعّم و ما یؤدّی إلی طول الأمل من أخلاق الکافرین، لا من أخلاق المؤمنین.

و قال بعضهم فی سبب قول اللّه _ تعالی _ : «إِنَّمَا أَمْوَالُکُمْ وَ أَولاَدُکُمْ فِتنَةٌ»(3): «أی: اختبارٌ و امتحانٌ لیختبرکم أنّکم تشتغلون بهما عن اللّه _ سبحانه _ ، فتنسونه و تعصونه أو تذکّرونه و تطیعونه فیهما»؛

و قال رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : «إنّ أخوف ما أخاف علیکم بعدی إثنان: إتّباع الهوی، و طول الأمل»(4)؛
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و فی خطبةٍ لأمیرالمؤمنین _ علیه السلام _ : «إنّ أخوف ما أخاف علیکم إثنان: إتّباع الهوی، و طول الأمل؛ فأمّا اتّباع الهوی فیصدّ عن الحقّ؛ و أمّا طول الأمل فینسی الآخرة»(1).

روی انّ أسامة بن زیدٍ اشتری ولیدةً بمأة دینار إلی شهرٍ، فبلغ النبیّ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ ، فقال: «ألاَ تعجبون من أسامة المشتری إلی شهرٍ، انّ أسامة لطویل الأمل!»(2).

و فی روایةٍ انّه اجتمع عبدان من عباد اللّه، فقال أحدهما للآخر: «ما بلغ مبلغ أملک؟

فقال: أملی إذا أصبحت أن لاأمسی و إذا أمسیت أن لاأصبح!،

فقال: انّک لطویل الأمل! أمّا أنا فلاأؤمّل أن یدخل لی نفسی إذا خرج و لایخرج لی نفسی إذا دخل!!».

و بالجملة الأخبار فی التحذیر و التغیّر عنه تکاد أن لاتحصر؛ و قد تقدّم الکلام علیه مستوفیً؛ فتذکّر!.

و «قصّره» _ أی: العمل _ «عنّا» متلبّسین «بصدق العمل».

ف_ «الباء» للملابسة، و الظرف مستقرٌّ متعلّقٌ بمحذوفٍ هو حالٌ من الضمیر المجرور ب_ «عن». و یحتمل أن یکون للاستعانة، فالظرف لغوٌ متعلّقٌ ب_ «قصّره». فانّ من کان عمله صادقاً و أفعاله مرضیّةً لایأبی طبعه الموت لحظةً فلحظةً، بل یتمنّیه فیقصّر أمله، إذ بالموت یتخلّص عن صحبة الأغیار بالکلّیّة و یرجع إلی لقاء الحضرة الأحدیّة. 

و من جملة الأغیار المحبوبة بالمحبّة المجازیّة هی النفس و الأهل و الولد و المال و الجاه و الشهرة. و کلّ محبّةٍ لمحبوبٍ مجازیٍ یمنعه عن نحوٍ من العبودیّة التامّة و المحبّة الحقیقیّة للحضرة
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الأحدیّة؛ فمن غلب علیه محبّة المال تمنعه عن الزکاة، و محبّته للوطن تمنعه عن الحجّ، و محبة البدن بالأکل و الشرب تمنعه عن الصوم، و محبّة النفس تمنعه عن الجهاد، و محبّة الجاه و الشهرة تمنعه عن تعلّم العلوم الحقیقیّة عن الغیر و الإعتراف بقصوره و جهله و الإقرار بفضیلة من هو أعلم منه کثیراً؛ فترک کلٍّ منها علامةٌ من علامات محبّة اللّه من جهة إمتثال أمره بما یکرهه و نهیه عمّا هو یحبّه. فمهما ترک جمیع محبوباته حصل له علامة الإستعداد للقاء اللّه، فیهون عند ذلک علیه الموت _ لأنّ محبة کلّ شیءٍ سوی اللّه فرع محبّة النفس _ ، فمهما ترک بمحبّة اللّه محبّة النفس زالت عنه محبّة کلّ شیءٍ سوی اللّه، فصار ولیّاً من أولیاء اللّه عارفاً به مشتاقاً إلیه، فیتمنّی الموت!. فتمنّی الموت لهذا الوجه یکون من علامة ولایة اللّه و عرفانه؛ و لذا قال: «فَتَمَنَّوُا الْمَوتَ إِنْ کُنتُمْ صَادِقِینَ»(1). و من لم یترک محبّة النفس یکون من أعداء اللّه، فحال المحبّ الصادق و المحقّق العاشق تمنّی الموت؛ کما قال المولویّ:

أقتلونی أقتلونی یا ثقات! إنّ فی قتلی حیاةً فی حیات 

من ز جان سیر آمدم اندر فراق زنده بودن در فراق آمد نفاق 

چند درد فرقتش بکشد مرا سر ببر تا عشق سر بخشد مرا 

آزمودم مرگ من در زندگیست چون رهم زین زندگی پایندگیست(2) 

و فی الحدیث: «من أحبّ لقاء اللّه أحبّ اللّه لقاءه، و من کره لقاء اللّه کره اللّه لقاءه»(3)، أی: محبّة العبد للقاء اللّه نتیجة محبّة اللّه _ تعالی _ للقاء العبد بحسب الخدمة الإلآهیّة _ الّتی لایوازیها عمل الثقلین _ ؛ و لذا قال: «یُحِبُّهُمْ وَ یُحِبُّونَهُ»(4) بتقدیم الأوّل علی الثانی، دون 
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العکس. بخلاف حال الواقف الجاهل و المبتدع المضلّ، لأنّ «من طال أمله ساء عمله!»(1). و یأبون عن الموت «وَ لاَیَتَمَنَّونَهُ أَبَداً بِمَا قَدَّمَتْ أَیْدِیهِمْ»(2) و اکتسبت نفوسهم من ملکة محبّة الدنیا و لذّاتها و شهواتها، و ملکة الإنجذاب إلی دواعیها و أغراضها. فصارت نفوسهم مقیّدةً بها محبوسةً فیها لتکرّر الأفاعیل البدنیّة الشهویّة و الغضبیّة و تکثّر الأعمال الحیوانیّة البهیمیّة و السبعیّة الموجبة للرکون إلی نعیم الدنیا و زهراتها و الإخلاد إلی أرض الشهوات و الإستغراق فی أبحر اللذّات. 

و منشأ هذه الأعمال و الأفعال کلّها هو الفساد فی الإعتقاد و الشکّ فی بقاء النفس فی المعاد و رجوعها إلی الواحد القهّار. فصارت هذه الأخلاق الردیّة و الملکات الدنیّة _ الحاصلة من تکرّر الإلتفات إلی عالم الخلق و تکثّر الإعراض و الإستیحاش عن عالم الحقّ و ملکوته الأعلی _ مسامیر مؤکّدة و أوتاد مستحکمة فی النفس بحیث لافرق عندهم بین ترک البدن و نزع الروح عن الدنیا و بین ترک اللذّات و نزع الرُوح عن الرَوح!، لأنّ نفوسهم صارت کأنّها عین البدن، و لهذا لایمکنهم تصوّر بقاء النفس من دون استعمالها للحواسّ و اشتغالها بالمحسوسات. فلو فرضوا انّ أحداً یقوم بنفسه من غیر مباشرة الأکل و الشرب و الوقاع و لامصادفة الأقرباء و العشایر و الدیار و العقار و الضیاع و المواشی و غیرها، بل یکتفی بذکر اللّه و عالم ملکوته لاستحالوا ذلک و عدّوا حاله من أسوء الحالات! و شبّهوه بحالة الأموات و الجمادات!!، جهلاً بأنّ غایة ما سمّوه لذّةً و غبطةً بالنسبة إلی ما یجده أولیاء اللّه _ من ملاحظة حضرة الربوبیّة و مشاهدة العاکفین لجنابه _ أشبه بأن یسمّی عذاباً و أحری من أن یسمّی لذّةً و راحةً!.

کیف و لوکان ما زعموه حقّاً لکان البغال و الحمیر أوفر سعادةً و أجلّ سروراً من
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1- 1. راجع: «غررالحکم» الحکمة 7258 ص 313، «مجموعة ورّام» ج 1 ص 275، «تحف العقول» ص 399، «بحارالأنوار» ج 75 ص 314.

2- 2. کریمة 7 الجمعة.




ملائکة اللّه _ الّذین طعامهم الذکر و التحمید و شرابهم التنزیه و التقدیس _ . و قد علمت فیما سبق أنّ ما عنداللّه خیر الخیرات و أبهج اللذّات، و انّ کلّ بهجةٍ و لذّةٍ ینطوی فی إدراک ذاته و شهود صفاته؛ فلذا لذّة العلم باللّه و ملائکته و کتبه و رسله و الیوم الآخر ألذّ اللذّات عند العارف الربّانیّ. فلاتتعجّب من إیثار هذه اللذّة علی سائر اللذات و استیحاشه عن صحبة الخلق و مستلذّاتهم إلی حیث یصیر طرده الناس و استحقروه، خصوصاً المشعوفون بالعقول الناقصة الدنیویّة و العلوم الجزئیّة المعروفة عند الناس _ الّتی یوجب مراجعة الخلق لهم _ . و لهذا قال بعضهم: «إذا بلغ الرجال إلی غایةٍ یستغرق فی العلم باللّه رماه الناس بالحجارة!» أی: یخرج کلامه عن حدّ عقولهم فیرون ما یقوله جنوناً.

و قصد العارفین کلّهم ملاحظة لقائه و مشاهدة ملکوته فقط، و فیه قرّة عینهم الّتی «فَلاَتَعلَمُ نَفْسٌ مَا أَخْفَی لَهُمْ مِنْ قُرَّةِ أَعْیُنٍ»(1)، فصارت الهموم کلّها فیهم همّاً واحداً!.

بل من عرف اللّه عرف أنّ اللذّات المفرّقة بالشهوات المختلفة کلّها تنطوی تحت هذه اللذّة _ کما قال بعضهم:

کَانَتْ لِقَلبِیَ أَهوَاءٌ مُفَرَّقَةٌ فَاسْتَجمَعَتْ _ إِذْ(2) رَأَتْکَ الْعَینُ _ أَهوَائِی 

فَصَارَ یَحْسِدُنِی مَنْ کُنتُ أَحْسُدُهُ وَ صِرتُ مَولَی الْوَرَی مُذْ صِرْتَ مَولاَئِی

تَرَکْتُ لِلنَّاسِ دُنیَاهُمْ وَ دِینَهُمُ شُغْلاً بِذِکْرِکَ(3) یَا دِینِی وَ دُنْیَائِی(4)

و قال بعضهم:

وَ هِجْرُهُ أَعْظَمُ مِنْ نَارِهِ وَ وَصلُهُ أَطْیَبُ مِنْ جَنَّتِهِ(5) 

فمن عرف اللّه انمحقت عنه الهموم و الدواعی _ سواءٌ کانت من باب الدرهم و الدینار، أو من باب الجنّة و النار، أو من باب البحث و التکرار و الصیت و الإشتهار _ ، و اضمحلّت عنه
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1- 1. کریمة 17 السجدة.

2- 2. المصدر: مذ.

3- 3. المصدر: بحبّک.

4- 4. الأبیات للحلاّج، راجع: «دیوانه»، فصل «ما ینسب إلیه و إلی غیره من الشعراء» ص 81.

5- 5. لم أعثر علی قائله.




الشهوة و الغضب و قهر تشویشهما بغلبة المعرفة باللّه _ مبدء کلّ حبٍّ و طلبٍ _ ؛ فلاداعی سوی اللّه لجلب منفعةٍ أو دفع مضرّةٍ. فلوألقی فی النار لم یحسّ بها!، و لوعرض علیه نعیم الجنّة لم یلتفت إلیها!. فکیف إلی هذه اللذّات المحدجة؟!؛ و لهذا قال أمیرالمؤمنین علیّ بن أبیطالبٍ _ علیه السلام _ : «ما عبدتک خوفاً من نارک و لاطمعاً فی جنّتک، بل وجدتک مستحقّاً للعبادة فعبدتک»(1).

و قال بعض العرفاء: «إن أدخلنی اللّه الجنّة بمرادی فویلٌ لی!، و إن أدخلنی بمراده فنعم الحبس!».

و قال أبوسلیمان الدّارانیّ: «انّ للّه عباداً لیس یشغلهم عن اللّه خوف النار و رجاء الجنّة، فکیف یشغلهم الدنیا عن اللّه؟!»؛

و عن مولانا الصادق _ علیه السلام _ انّه قال: «لویعلم الناس ما فی فضل معرفة اللّه _ تعالی _ ما مدّوا أعینهم إلی ما متّع به الأعداء من زهرة الدنیا و نعیمها؛ و کانت دنیاهم أقلّ عندهم ممّا یطؤونه بأرجلهم. و لنعمّوا بمعرفة اللّه _ تعالی _ و تلذّذوا بها تلذّذ من لم یزل فی روضات الجنّات مع أولیاء اللّه. إنّ معرفة اللّه _ تعالی _ آنسٌ من کلّ وحشةٍ و صاحبٌ من کلّ وحدةٍ و نورٌ من کلّ ظلمةٍ و قوّةٌ من کلّ ضعفٍ و شفاءٌ من کلّ سقمٍ»؛ ثمّ قال: «قد کان قبلکم قومٌ یقتلون و یحرقون و ینشرون بالمناشیر و تضیق علیهم الأرض برحبها، فما یردّهم عمّا هم علیه شیءٌ ممّا هم فیه من غیر تِرَةٍ وتروا من فعل ذلک بهم و لاأذیً بما نقموا منهم«إِلاَّ أَنْ یُؤْمِنُوا بِاللَّهِ الْعَزِیزِ الحَمِیدِ»(2)، فاسألوا ربّکم درجاتهم و اصبروا علی نوائب دهرکم تدرکوا سعیهم»(3).
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1- 1. راجع _ مع تغییرٍ _ : «بحارالأنوار» ج 41 ص 14، «عوالی اللئالی» ج 2 ص 11 الحدیث 18، «القصص» _ للجزائریّ _ ص 211، «نهج الحقّ» ص 248.

2- 2. کریمة 8 البروج.

3- 3. راجع: «الکافی» ج 8 ص 247 الحدیث 347، و لم أعثر علیه فی غیره.




تکملةٌ 

فی حکمة الموت 

و حکمة نفرة النفوس عنه 

اعلم! أنّه قد تقرّر فی العلوم الکلّیّة بیان حکمة الموت و حکمة نفرة النفوس عنه؛ أمّا حکمة الموت فلأنّ کون النفس فی هذه الدنیا حال نقصٍ دون التمام، و کونها فی الآخرة حال تمامٍ، فالبقاء علی حال التمام أفضل و أکمل و ألذّ و أشرف؛ کما انّ حال الأبدان فی الأرحام حال نقصٍ عن التمام و الکمال، و حالها بعد الولادة حال تمامٍ و کمالٍ _ کما لایخفی علی أحدٍ _ .

و لایجوز فی العنایة الربّانیّة إهمال شیءٍ من الکمالات و الخیرات و عدم الإجادة به علی مستحقّه، فیجب _ بمقتضی جوده و رحمته _ إکمال کلّ ناقصٍ بکماله اللائق بحاله. و کما انّه لایمکن الوصول إلی تمام الخلقة البدنیّة فی الدنیا إلاّ بعد تقدّم حال النقص فی الرحم و الجواز علیه و الخروج عنه، فکذا حال الأرواح فی تمام تکوّنها الأخرویّ و نشأتها الثانویّة؛ فانّها لایصل إلیها إلاّ بعد تقدّم حال النقص فی رحم الدنیا و الورود فیها و الجواز علیها و الخروج عنها. فحال الأرواح بعد الموت علی موازنة حال الأبدان بعد مفارقتها الأرحام، لأنّ الموت لیس معناه سوی مفارقة الروح الجسد و الدنیا، کما انّ الولادة لیست سوی مفارقة الجسد المشیمة و الرحم. 

فالدنیا کالرحم، و البدن کالمشیمة، و الروح کالجنین، و ألم النزع کألم الولادة، و ملک الموت کالقابلة، و القبر کالمهد، و فضاء الآخرة و أنوارها الإلآهیّة و الجبروتیّة و الملکوتیّة بالنسبة إلی ضیق الدنیا و ظلماتها الثلاث _ الّتی بعضها فوق بعضٍ: ظلمة الهیولی، و ظلمة الطبیعة، و ظلمة النفس بدواعیها الشهویّة و الغضبیّة و الوهمیّة _ کفضاء الدنیا و أنوارها الشمسیّة و القمریّة و السراجیّة بالنسبة إلی ضیق الخوف و ظلماته الثلاث _ : ظلمة المشیمة، و ظلمة الرحم، و ظلمة البطن؛ أو: الظلمات الجمادیّة، و النباتیّة، و الحیوانیّة _ .

و أمّا حکمة کراهة الموت للأرواح: فانّ اللّه _ تعالی _ جعل بواجب جکمته فی طبع النفوس محبّة الوجود و البقاء أبدا سرمدا، و جعل فی جبلّتها کراهة الفناء و العدم، لأنّ
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الوجود خیرٌ محضٌ مؤثَّرٌ عند الکلّ. فیحبّه کلّ أحدٍ و یبغض زواله، و الموت یزیل هذا الوجود الدنیویّ؛ فیکون مکروهاً؛ هذا هو السبب الفاعلیّ.

و أمّا السبب الغائیّ و حکمته فتتحرّص النفوس بطباعها و غرائزها علی حفظ البقاء و تهرب عن الأضداد و المفسدات قبل بلوغها إلی درجة الکمال.

و قال صدر الحکماء و المحقّقین: «و هیهنا وجهان آخران:

أحدهما: إنّ الباری _ جلّ مجده _ لمّا کان ذاته بذاته علّة الموجودات و مقوّم الحقائق و مقوّم الکائنات و ممسک الأرض و السماوات و هو باقٍ أبداً صارت الموجودات کلّها تحبّ البقاء و یشتاق إلیه _ لأنّه صفة موجدها و علّتها، و المعلول یحبّ العلّة و صفاتها و یشتاق إلیها _ . فمحبّة البقاء و کراهة الفناء من فروع محبّة الباری _ جلّ ذکره _ . فمن أجل هذا قالت الحکماء الأقدمون و العرفاء المحقّقون: «إنّ الباری _ جلّ ثناؤه _ و هو المعشوق الأوّل تشتاقه سائر الخلائق جبلّةً و فطرةً، و یدور علیه الکلّ طبعاً و إرادةً؛

و ثانیهما: إنّ أکثر النفوس لایدری بأنّ لها وجوداً خلواً عن الأجسام، فیتوهّم انّ الموت فناء الذات بالکلّیّة.

فان قیل: لم لایلهم اللّه النفوس بأنّ لها وجوداً مستقلاًّ لاحاجة فیه إلی هذا البدن؟،

قلنا: لأنّه لایصلح لها العلم بهذه المعانی، إذ لوعلمت لفارقت أجسادها قبل أن یتمّ و یکمل؛ أو تهاونت فی تدبیرها کما ینبغی، فأدّت الأجساد إلی الفساد قبل استعدادها للمعاد، و هذا مما یبطل حکمة إیجاد العباد.

و أیضاً: إذا فارقت النفوس الأجساد قبل ذلک بقیت فارغةً معطّلةً بلاشغلٍ و عملٍ، و «لامعطّل فی الوجود»(1). و الحکمة تقتضی أن لایکون شیءٌ من الموجودات مهملاً معطّلاً، کما انّ الباری _ جلّ ذکره _ لم یخل أبداً من تدبیرٍ و صنعٍ و إفاضةٍ، بل «کُلَّ یَومٍ هُوَ فِی
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1- 1. هذا من القواعد المنصوصة علیها بین الحکماء، فانظر: «الحکمة المتعالیة» ج 5 ص 328.




شَأْنٍ»(1). فظهر انّ الموت لابدّ و أن یلاقیه الإنسان من جهة القضیّة الربّانیّة مع کونه مکروهاً، تفرّ و تنفرّ منه النفوس بحسب ما هو مرکوزٌ فی غرائزها من جهة التدبیر الإلآهیّ. و لذلک سلّط علیها دواعی هی أسباب دوامها الدنیاویّ، و هی بعینها أسباب عطبها و هلاک هیاکلها و شقاوة نوسها. و هذا من عجائب حکمة اللّه فی هذا العالم حیث یکون سبب البقاء بعینه سبب الهلاک و الشقاوة!.

و تلک الأسباب و الدواعی المسلّطة هی مثل الجوع و العطش و الشهوات المختلفة و الأشواق و اللذّات الزائلة. أمّا قصد الباری فی تکوین الجوع و العطش و تسلّطهما علی النفوس لیدعوها إلی الأکل و الشرب لیخلف علی أبدانها من الکیموسات الصالحة بدلاً عمّا یتحلّل منها ساعةً فساعةً لیبقی بها الشخص و النوع، إذ کانت أجسامها دائماً فی التحلّل و الذوبان و السیلان.

و أمّا الشهوات المستولیة فلأن یدعوها إلی الأغذیة الجیّدة و المأکولات المختلفة الموافقة لأمزجة أبدانها و ما یحتاج إلیه طباعها مدّة الکون؛

و أمّا اللذّة فلأن یکون ما یأکل و یشرب بقدر الحاجة، و لایزید و لاینقص؛

و أمّا الّذی یعرض لها من الآلآم و الأوجاع عند الأمراض و الآفات العارضة لأجسادها فلأن یحرص النفوس علی حفظ أجسادها من الآفات لیبقی إلی وقتٍ معلومٍ، و لایفسد قبل بلوغ النفس إلی کمالها اللائق بحالها؛ فانّ استکمالها بالعلم و العمل و بلوغها إلی درجة العقل و العقول بالفعل إنّما یحصل بالآت البدن و استعمال حواسّه الظاهرة و الباطنة مدّةً؛ و لذا قیل: «من فقد حسّاً فقد علماً»(2)؛ انتهی کلامه.

تتمیمٌ 
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1- 1. کریمة 29 الرحمن.

2- 2. لم أعثر علیه، و توجد قطعاتٌ من هذه الفقرة فی «الحکمة المتعالیة» ج 7 صص 98، 102.




اعلم! أنّ السبب البرهانیّ لعروض الموت الطبیعیّ _ غیر ما اشتهر فی کتب الطبیعیّ و الطبّیّ _ هو: انّ الطبیعة بحسب ما أودعه اللّه فی جبلّتها إذا جاوزت النوع الأخسّ و قد بقیت بعد فلابدّ و أن یتخطّی النوع الأشرف، و إلاّ لکانت معطّلةً، و لامعطّل فی الوجود.

و قد تقرّر أیضاً فی العلوم الإلآهیّة انّ الطبیعة العنصریّة ما لم یوفّ النوع الأخسّ لم یتجاوز منه النوع الّذی فوقه. ثمّ لاشبهة فی أنّ الإنسان بحسب کمال خلقته البدنیّة أشرف الأنواع الحیوانیّة _ لکونه تامّ الحواسّ مع قوّتین أخریین یخصّان به، و هما نظریّةٌ و عملیّةٌ _ ؛ فمعلومٌ انّ الطبیعة قد تجاوزت عن جمیع الحدود المترتّبة الّتی فی سائر الحیوانات بعد ما تجاوزت عن سائر الدرجات النباتیّة المتجاوزة عن الجمادیّة و الجسمیّة و الوجوهریّة المطلقة و الشیئیّة العامّة و هی بعدُ فی الحرکة المعنویّة، و لم یبق من الصور و الأنواع الممکنة فی عالم الطبیعة و نشأة الدنیا الدنیّة إلاّ و تجاوزت عنه متوجّهةً نحو غیره، فلابدّ من توجّهها و رجوعها إلی عالم الآخرة و عند اللّه _ سواءٌ کانت سعیدةً مسرورةً، أو شقیّةً مخذولةً معذّبةً منکوسةً _ ، لأنّ هذه الحرکة من النفس لیست إختیاریّةً، بل إضطراریّةً جبلّیّةً. فالموت الطبیعیّ عبارةٌ عن تجاوز الطبیعة الإنسانیّة عن مراتب الإستکمالات الحیوانیّة المناسبة لها فی هذه الدار _ و هی عالم الشهادة _ إلی أوّل نشأةٍ تکون لها فی الدار الآخرة _ عالم الغیب _ . 

فما ذکرناه لک أوّلاً هو السبب الغائیّ، و هذا هو السبب البرهانیّ اللمّیّ. فافهم و اغتنم، فانّه عزیزٌ جدّاً لایوجد فی کتب القوم!.

قوله _ علیه السلام _ : «لانؤمّل» متعلّقٌ ب_ «قصّره»؛ و یحتمل أن یتعلّق ب_ «صدق العمل»؛ أی: زد صدق عملنا مرتبةً مرتبةً حتّی لانؤمّل و لانرجوا طلب تمامیّته ساعةً بعد ساعةٍ _ ... إلی آخر الفقرة _ .

قوله: «من غروره» أی: غرور الأمل؛ و منه ینشأ تسویف التوبة.

وَ انْصِبِ الْمَوْتَ بَیْنَ أَیْدِینَا نَصْباً، وَ لاَتَجْعَلْ ذِکْرَنَا لَهُ غِبّاً. وَ اجْعَلْ لَنَا مِنْ صَالِحِ الاْءَعْمَالِ عَمَلاً نَسْتَبْطِئُ مَعَهُ الْمَصِیرَ إِلَیْکَ، وَ نَحْرِصُ لَهُ عَلَی وَشْکِ
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اللَّحَاقِ بِکَ حَتَّی یَکُونَ الْمَوْتُ مَأْنَسَنَا الَّذِی نَأْنَسُ بِهِ، وَ مَأْلَفَنَا الَّذِی نَشْتَاقُ إِلَیْهِ، وَ حَامَّتَنَا الَّتِی نُحِبُّ الدُّنُوَّ مِنْهَا.

«نصباً»: مفعولٌ مطلقٌ مؤکّدٌ لعامله؛ أی: اجعل ذلک الموت حاضراً مقابلاً لأعیننا بحیث لایغیب عنّا لحظةً.

<و «الغِبّ» _ بالکسر _ : أن ترد الإبل الماء یوماً و تدعه یوماً؛ و منه حمیّ الغبّ _ و هی الّتی تأخذ یوماً و تدع یوماً _ ؛ و فی الحدیث: «زر غِبّاً تزدد حبّاً»(1)(2)>؛ أی: لاتجعل ذکرنا للموت یوماً و یوماً لا، أو نذکّره تارةً و ننساه أخری؛ بل اجعله دائماً فی ضمیرنا. <و فی الحدیث: «أکثروا من ذکر هادم اللذّات»(3)، و ذلک لاستلزامه تقصیر الأمل و الجدّ فی العمل. و قیل: «ذکر الموت یطرد فضول الأمل و یکفّ عزب المُنی و یهوّن المصائب و یحول بین الإنسان و الطغیان»(4)>. 

و «استبطأت» الأمر: عددته و رأیته بطیئاً.

و «المصیر»: مصدرٌ میمیٌّ من: صار إلیه بمعنی: رجع.

و «حرَص» علی الشیء _ من باب ضرب _ حرصْاً: رغب فیه رغبةً شدیدةً؛ أی: نعدّه بطیئاً مع ذلک العمل و نستعجل إلیک شوقاً إلی لقائک و ما عندک؛ فإنّا بیّنا آنفاً انّ من کان عمله صادقاً یتمنّی الموت و یعدّه بطیئاً إذا تأخّر.

و «نحرص له» أی: لأجل ذلک العمل.

و «الوَُشک» _ بالفتح و الضمّ _ : السرعة، و منه: وشک البین أی: سرعة الفراق؛ أی: علی سرعة اللحوق بجوار رحمتک.
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و «حتّی» إمّا حرف الجرّ، أو بمعنی: کی.

و «المأنس» إمّا مصدرٌ میمیٌّ، أو اسم مکانٍ؛ أی: الموضع الّذی یأنس به الإنسان و یسکن إلیه قلبه و لاینفرّ منه و لایستوحش فیه.

و قس علیه «المألف».

و «الحامّة»: الخاصّة و الأقرباء(1).

فَإِذَا أَوْرَدْتَهُ عَلَیْنَا وَ أَنْزَلْتَهُ بِنَا فَأَسْعِدْنَا بِهِ زَائِراً، وَ آنِسْنَا بِهِ قَادِماً، وَ لاَتُشْقِنَا بِضِیَافَتِهِ، وَ لاَتُخْزِنَا بِزِیَارَتِهِ، وَ اجْعَلْهُ بَاباً مِنْ أَبْوَابِ مَغْفِرَتِکَ، وَ مِفْتَاحاً مِنْ مَفَاتِیحِ رَحْمَتِکَ.

«الفاء» للترتیب فی الذکر.

و «زائراً»: اسم فاعلٍ من زاره یزوره زوراً و زیارةً أی: قصده؛ <ثمّ خصّت الزیارة فی العرف بقصد المزور إکراماً له واستیناساً به(2)>. و هو منصوبٌ علی الحالیّة من الضمیر المجرور؛ أی: إذا أوردت الموت «علینا و أنزلته بنا فأسعدنا به» أی: اجعلنا سعیداً به بإعطاء الإیمان و استقراره عنده حال کون الموت «زائراً» لنا.

و «القادم»: اسم فاعلٍ من: قدِم الرجل البلد _ من باب تعب _ قدوماً: إذا أورده و حصل فیه، و هو أیضاً منصوبٌ علی الحالیّة.

و «الضیافة»: اسمٌ من أضفته: إذا أنزلته و قرّیته؛ یقال: ضفت الرجل ضیافةً: إذا نزلت علیه ضیفاً. و أیّ ضیفٍ أعزّ من الموت تطعمه الروح و لایصلح لضیافته إلاّ هی!.

قوله: «و لاتخزنا» _ بالخاء المعجمة _ : من الخزی. و فی نسخةٍ: بالحاء المهملة، من الحزن.

و «اجعله» أی: الموت. 
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أَمِتْنَا مُهْتَدِینَ غَیْرَ ضَالِّینَ، طَائِعِینَ غَیْرَ مُسْتَکْرِهِینَ، تَائِبِینَ غَیْرَ عَاصِینَ وَ لاَمُصِرِّینَ، یَا ضَامِنَ جَزَاءِ الُْمحْسِنِینَ وَ مُسْتَصْلِحَ عَمَلِ الْمُفْسِدِینَ!.

«أمتنا» بصیغة الأمر من باب الإفعال. و الجملة مستأنفةٌ إستینافاً بیانیّاً، کأنّه سئل: کیف أسعدکم به زائراً؟

فقال: أمتنا حال کوننا «مهتدین غیر ضالّین، طائعین غیر مستکرهین _ ... إلی آخره _ »؛ أی: ارزقنی عند الموت هدایةً لاضلالة معها، و انقیاداً لااستکراه معه، و توبةً لاعصیان معها فی الکبائر و لاإصرار معها فی الصغائر؛ استدعاءً لحسن الخاتمة.

*** 

هذا آخر اللمعة الأربعین من لوامع الأنوار العرشیّة فی شرح الصحیفة السجّادیّة، وفّق اللّه _ تعالی _ لإتمامها عصر یوم الخمیس من العشر الآخر من شهر شعبان سنة إحدی و ثلاثین و مأتین و ألفٍ من الهجرة المقدّسة النبویّة.
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اللمعة الحادیة و الأربعون فی شرح الدعاء الواحد و الأربعین
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بسم اللّه الرحمن الرحیم 

الحمد للّه الّذی هو المقصود فی طلب الستر و الوقایة، و المشهود فی نظر أرباب الشهود و الولایة؛ و الصلاة و السلام علی نبیّه المخصوص بالهدایة، و علی آله و أهل بیته المقتفین أثره من البدایة إلی النهایة.

و بعد؛ فیقول العبد المستتر بستر وقایته الحقیقیّة محمّد باقر بن السیّد محمّد من السادات الموسویّة: هذه اللمعة الحادیة و الأربعون من لوامع الأنوار العرشیّة فی شرح الصحیفة السجّادیّة _ علیه و علی آبائه و أبنائه صلواتٌ عدیدةٌ _ .

وَ کَانَ مِنْ دُعَائِهِ _ عَلَیْهِ السَّلاَمُ _ فِی طَلَبِ السِّتْرِ وَ الْوِقَایَةِ.

«السَِتر» بالفتح: التغطیة، و بالکسر: ما یستتر به.

و «الوقایة»: الحفظ.

و الستر یعمّ الدنیا و الآخرة؛ روی فی الکافی(1) عن الرضا _ علیه السلام _ انّه قال: 
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«قال رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : المستتر بالحسنة یعدل سبعین حسنةً، و المذیع بالسیّئة مخذولٌ، و المستتر بالسیّئة مغفورٌ له»؛

و عن الصادق _ علیه السلام _ : «إذا کان یوم القیامة تجلّی اللّه _ تعالی _ لعبده المؤمن فیقفه علی ذنوبه ذنباً ذنباً، ثمّ یغفر له لایطّلع اللّه علی ذلک ملکاً مقرّباً و لانبیّاً مرسلاً، و یستر علیه مایکره أن یقف علیه أحدٌ، ثمّ یقول لسیّئاته: کونی حسنات!»(1).

و الأخبار فی هذا الباب تکاد أن تکون غیر محصورةٍ _ کما لایخفی علی أولی الألباب _ .

اللَّهُمَّ صَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، وَ أَفْرِشْنِی مِهَادَ کَرَامَتِکَ، وَ أَوْرِدْنِی مَشَارِعَ رَحْمَتِکَ، وَ أَحْلِلْنِی بُحْبُوحَةَ جَنَّتِکَ.

«المِهاد» _ بالکسر _ : الفراش. و هو إمّا جمع مهد _ کسهم و سهام _ ، و إمّا مفردٌ جمعه مُهُد _ ککتاب و کتب _ ، و قد یجمع علی مهودٍ أیضاً _ کفلوس _ . و قیل: «هو ما یبسط به للضیف و غیره من المکرّمین»(2). و إضافته إلی «الکرامة» إمّا بیانیّةٌ، و إمّا لامیّةٌ؛

و قیل: «أفرشنی: أی: اجعلنی متّکیاً علی فراش «کرامتک» و عزّتک، و إضافة «المهاد» إلی «الکرامة» من قبیل لجین الماء؛ و «أفرشنی» ترشیحٌ للتشبیه»؛ انتهی.

<و «المشارع»: جمع مَشرَعة _ بفتح المیم و الراء _ ، و هی مورد الشارعة(3)>، أی: الطریق الّذی یؤدّی إلی الماء. و تشبیه الرحمة بالماء استعارةٌ مکنیّةٌ، و إثبات المشارع له تخییلٌ، و الورود ترشیحٌ أو بالعکس.

<و «أحللت» زیداً المکان و به: أنزلته فیه، من حلّ بالبلد و أحلّه _ من باب فعل _ : إذا
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نزل به.

و «بحبوحة» الدار: وسطها(1)>.

وَ لاَتَسُمْنِی بِالرَّدِّ عَنْکَ، وَ لاَتَحْرِمْنِی بِالْخَیْبَةِ مِنْکَ. وَ لاَتُقَاصَّنِی بِمَا اجْتَرَحْتُ وَ لاَتُنَاقِشْنِی بِمَا اکْتَسَبْتُ، وَ لاَتُبْرِزْ مَکْتُومِی، وَ لاَتَکْشِفْ مَسْتُورِی.

«تسُمنی» _ بضمّ السین _ : من السوم، أی: لاتندمنی. و فی نسخةٍ بکسرها(2)، من السمة بمعنی: العلامة؛ أی: لاتجعلنی ذا سمةٍ و علامةٍ.

و «لاتحرمنی بالخیبة منک» أی: لاتجعلنی محروماً بسبب عدم النیل منک بمطلوبی.

و «المقاصّة»: الأخذ بالعوض؛ أی: لاتقاصّ عملی بالجزاء علی طریق العدالة بسبب ما «اجترحت» و اکتسبت من الإثم.

و «المناقشة»: الإستقصاء فی الحساب؛ أی: لاتستقص فی حسابی بسبب ما اکتسبت من الذنوب. و هذه الفقرة کالعطف التفسیریّ للأولی.

و «لاتبرز» أی: لاتظهر، من: برَز الشیء بروزاً _ من باب قعد _ : ظهر.

و «مکتومی» أی: مستوری، حتّی یظهر قبائح أعمالی عند الخلائق.

وَ لاَتَحْمِلْ عَلَی مِیزَانِ الاْءِنْصَافِ عَمَلِی، وَ لاَتُعْلِنْ عَلَی عُیُونِ الْمَلاَءِ خَبَرِی. أَخْفِ عَنْهُمْ مَا یَکونُ نَشْرُهُ عَلَیَّ عَاراً، وَ اطْوِ عَنْهُمْ مَا یُلْحِقُنِی عِنْدَکَ شَنَاراً.

«الإنصاف»: العدل؛ أی: لاتحمل علی میزان العدالة عملی، بل احمله بمیزان الفضل و
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الرحمة(1).

و «المیزان»: آلة الوزن. و أصله: موزان، قلبت الواو یاءً لانکسار ما قبلها، و لذلک یجمع علی: موازین. و الوزن فی اللغة: هو مقابلة أحد الشیئین بالآخر حتّی یظهر مقداره.

لمعةٌ عرشیّةٌ 

اعلم! أنّا قد حقّقنا لک فیما سبق أنّ الألفاظ إنّما وضعت للحقائق و الأرواح، و لوجودهما فی القوالب تستعمل الألفاظ فیها علی الحقیقة لاتّحادٍ مّا بینهما. مثلاً لفظ القلم إنّما وضع لآلة نقش الصور فی الألواح من دون أن یعتبر فیها کونها من قصبٍ أو حدیدٍ أو غیر ذلک، بل و لا أن یکون جسماً، و لایکون النقش محسوساً أو معقولا؛ً و لاکون اللوح من قرطاسٍ أو خشبٍ، بل مجرّد کونه منقوشاً فیه. و هذه حقیقة اللوح و حدّه و روحه. فإن کان فی الوجود شیءٌ یستطر بواسطته نقش العلوم فی ألواح القلوب فأخلق به أن یکون هو القلم؛ فانّ اللّه «عَلَّمَ بِالْقَلَمِ * عَلَّمَ الاْءِنسَانَ مَا لَمْ یَعْلَمْ»(2). بل هو القلم الحقیقیّ، حیث وجد فیه روح القلم و حقیقته و حدّه من دون أن یکون معه ما هو خارجٌ عنه. 

و کذلک «المیزان» مثلاً، فانّه موضوعٌ لما یوزن و یقاس به الشیء، و هذا معنیً واحدٌ هو حقیقته و روحه. و له قوالب مختلفةٌ و صورٌ شتّی بعضها جسمانیّةٌ و بعضها روحانیّةٌ، ک_ : 

ما یوزن به الأجرام و الأثقال _ مثل ذی الکفّتین و مایجری مجراه _ ، 

و مایوزن و یقاس به المواقیت و الإرتفاعات _ کالأصطرلاب _ ، 

و مایوزن به الدوائر و القسی _ کالفرجار _ ، 

و مایوزن به الشعر _ کالعروض _ ، 

و مایوزن به الفلسفة _ کالمنطق _ ، 
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و مایوزن به بعض المدرکات _ کالحسّ و الخیال _ ، 

و مایوزن به العلوم و الأعمال، ک_ : ما یوضع لیوم القیامة من الموازین القسط _ و هم الأنبیاء و الأوصیاء، کما ورد عن أئمّة الهدی علیهم السلام. روی الصدوق(1) بإسناده عن هشام بن سالم قال: سألت أبا عبداللّه علیه السلام عن قول اللّه عزّ و جلّ: «وَ نَضَعُ الْمَوَازِینَ الْقِسطَ لِیَومِ الْقِیَامَةِ فَلاَتُظْلَمُ نَفْسٌ شَیْئاً»(2)، قال: «هم الأنبیاء و الأوصیاء»؛

و فی روایةٍ أخری عنهم علیهم السلام: «نحن الموازین القسط»(3) _ ؛

و مایوزن به الکلّ _ کالعقل الکامل _ ؛ إلی غیر ذلک من الموازین.

و بالجملة میزان کلّ شیءٍ یکون من جنسه، و لفظة «المیزان» حقیقةٌ فی کلٍّ منها باعتبار حدّه و حقیقته الموجودة فیه؛ و علی هذا القیاس کلّ لفظٍ و معنیً.

و أنت إذا اهتدیت إلی الأرواح صرت روحانیّاً و فتحت لک أبواب الملکوت و أهّلت لمرافقة الملأ الاعلی «وَ حَسُنَ أُولَئِکَ رَفِیقاً»(4). فالکامل العارف إذا سمع المیزان لایحتجب عن معناه الحقیقیّ بما یکثر إحساسه و یتکرّر مشاهدته من الأمر الّذی له کفّتان و عمودٌ و لسانٌ. و هکذا حاله فی کلّ ما یسمع و یراه، فانّه ینتقل إلی فحواه و یسافر من ظاهره و صورته إلی روح معناه و من دنیاه إلی أخراه، و لایتقیّد بظاهره و أولاه؛ بخلاف المقیّد بعالم الصورة و المسجون بسجن الطبیعة. فالأصل فی منهج الراسخین فی العلم هو إبقاء ظواهر الألفاظ علی معانیها الأصلیّة من غیر تصرّفٍ فیها، لکن مع تحقیق تلک المعانی و تلخیصها عن کلّ معنیً علی هیئةٍ مخصوصةٍ له یتمثّل ذلک المعنی بها للنفس فی هذه النشأة. 

فالحقّ عند أهل اللّه هو حمل الآیات و الأحادیث علی مفهوماتها الأصلیّة الأوّلیّة من دون حاجةٍ إلی تأویلٍ أو حملٍ علی تمثیلٍ أو تخییلٍ _ کما ذهب إلیه محقّقوا الإسلام و أئمّة
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1- 1. راجع: «معانی الأخبار» ص 31 الحدیث 1، و انظر: «التوحید» ص 267 الحدیث 5، «بحارالأنوار» ج 7 ص 249.

2- 2. کریمة 47 الأنبیاء.

3- 3. لم أعثر علیه.

4- 4. کریمة 69 النساء.




الحدیث لما شاهدوه من سیرة السابقین الأوّلین و الأئمّة المعصومین، سلام اللّه علیهم أجمعین _ . إلاّ أنّ للمفهومات مظاهر مختلفة و منازل شتّی و قوالب متعدّدة حسب تعدّد النشئات و اختلاف المقامات. و کذلک للّه _ سبحانه _ و صفاته فی کلّ عالمٍ من العوالم مظاهر و مرائی و منازل و معالم یعرف بها _ کما مرّت الإشارة إلیه فیما سبق _ . 

فکلّ إنسانٍ یفهم من تلک الألفاظ ما یناسب مقامه و النشأة الّتی غلبت علیه، و الکلّ صحیحٌ و هی حقیقةٌ فی الکلّ. و لکن لکلٍّ محلٌّ!، فالقشریّة من الظاهریّین لایدرکون من تلک الألفاظ إلاّ المعانی القشریّة، و أمّا روحها و سرّها و حقیقتها لایدرکها إلاّ أولوا الألباب، و هم الراسخون فی العلم _ کما قال النبیّ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم لبعض أصحابه: «أللّهمّ فقّهه فی الدین و علّمه التأویل»(1) _ .

و لکلٍّ منهم حظٌّ قلّ أو کثر، و ذوقٌ نقص أو کمل؛ و لهم درجاتٌ فی الترقّی إلی أطوارها و أغوارها و أسرارها. و أمّا البلوغ للإستیفاء و الوصول إلی الأقصی فلامطمع لأحدٍ فیه؛ و «لَو کَانَ الْبَحرُ» مداداً لشرحه و الأشجار أقلاماً لبسطه لها «لَنَفِدَ الْبَحرُ قَبلَ أَنْ تَنفَدَ کَلِمَاتُ رَبِّی»(2). و لذا ما یخاطب به الکلّ فی القرآن و الحدیث یجب أن یکون للکلّ فیه نصیبٌ _ کلٌّ بحسب درجته و مقامه _ .

قال بعضهم: «و لمّا کانت عقول الخلائق فی الحقیقة أمثلةً للعقول العالیة فلیس للأنبیاء _ علیهم السلام _ أن یتکلّموا معهم إلاّ بضرب الأمثال، لأنّهم «أمروا أن یکلّموا الناس علی قدر عقولهم». و قدر عقولهم أنّهم فی النوم بالنسبة إلی تلک النشأة، و النائم لاینکشف له شیءٌ فی الأغلب إلاّ بمثلٍ؛ و لهذا من یعلّم الحکمة غیر أهلها یری فی المنام انّه یعلّق الدرّ فی أعناق الخنازیر!. و علی هذا القیاس.
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1- 1. القولة نقلها العلاّمة المجلسی فی شأن علیٍّ _ علیه السلام _ ، راجع: «بحارالأنوار» ج 66 ص 91 ؛ والراوندی نقلها فی شأن ابن عبّاس، راجع: «الخرائج» ج 1 ص 65.

2- 2. کریمة 109 الکهف.




و ذلک لعلاقةٍ خفیّةٍ بین النشئات، ف_ «الناس نیامٌ إذا ماتوا انتبهوا»(1) و علموا حقائق ما سمعوه بالمثال و أرواح ذلک، و عقلوا أنّ تلک الأمثلة کانت قشوراً؛ قال اللّه _ سبحانه _ : «أَنْزَلَ مِنَ السَّمَاءِ مَاءً فَسَالَتْ أَودِیَةٌ بِقَدَرِهَا فَاحْتَمَلَ السَّیلُ زَبَداً رَابِیاً وَ مِمَّا یُوقِدُونَ عَلَیهِ فِی النَّارِ ابْتِغَاءَ حِلْیَةٍ أَو مَتَاعٍ زَبَدٌ مِثْلُهُ»(2)، فمثّل العالم بالماء، و القلب بالأودیة، و الینابیع و الضلال بالزبد _ علی ما فسّره المفسّرون(3) _ ؛ ثمّ نبّه فی آخرها فقال: «کَذَلِکَ یَضْرِبُ اللَّهُ الاْءَمثَالَ»(4). فکلّ ما لایحتمل فهمک فانّ القرآن یلقیه إلیک علی الوجه الّذی کنت فی النوم مطالعاً بروحک للّوح المحفوظ لیمثّل لک بمثالٍ مناسبٍ، و لذلک یحتاج إلی التعبیر. فتأویل المتشابهات یجری مجری التعبیر، فالمفسّر یدور علی القشر»؛ انتهی.

أقول: هذا کلّیّةً لیس بصوابٍ!، لأنّ متشابهات الکتاب و السنّة محمولةٌ علی ظواهرها و مفهوماتها الأوّلیّة من دون حاجةٍ إلی تأویلٍ أو حملٍ علی تمثیلٍ أو تخییلٍ؛ إلاّ أنّ للمفهومات مظاهر مختلفة و منازل شتّی و قوالب متعدّدة حسب تعدّد النشئات و اختلاف المقامات _ کما ذکرناه لک آنفا _ فتبصّر!.

تفریعٌ عرشیٌّ 

و ممّا ذکر یظهر سبب اختلاف ظواهر الآیات و الأخبار الواردة فی أصول الدین _ بل و فروعه _ من الأئمّة الأطهار. و ذلک لأنّها ممّا خوطب به طوائف شتّی ذووا عقولٍ مختلفةٍ، فیجب أن یکلّم علی قدر فهم کلٍّ واحدٍ منها. و مع هذا فالکلّ صحیحٌ غیر مختلفٍ من حیث الحقیقة، و لامجاز فیه أصلاً. و اعتبر ذلک بمثال الفیل و العمیان _ کما هو مشهورٌ مستغنٍ عن
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1- 1. راجع: «بحارالأنوار» ج 4 ص 43، «خصائص الائمّة» ص 112، «عوالی اللئالی» ج 4 ص 73 الحدیث 48، «مجموعة ورّام» ج 1 ص 150.

2- 2. کریمة 17 الرعد.

3- 3. فانظر مثلاً: «مجمع البیان» ج 6 ص 29.

4- 4. کریمة 17 الرعد.




البیان(1) _ .

و علی هذا فکلّ من لم یفهم شیئاً من المتشابهات من جهة أنّ حمله علی الظاهر کان مناقضاً بحسب الظاهر لأصولٍ صحیحةٍ دینیّةٍ و عقائد یقینیّةٍ عنده، فینبغی أن یقتصر علی صورة اللفظ و لایبدّلها، و یحیل العلم به إلی اللّه و الراسخین فی العلم، و یترصّد بهبوب ریاح الرحمة من عند اللّه و یتعرّض لنفحات أیّام دهره الآتیة من قبل اللّه، لعلّ اللّه یأتی له بالفتح أو أمرٍ من عنده «وَ لِیَقْضِی اللَّهَ أَمْراً کَانَ مَفْعُولاً»(2). فانّ اللّه _ سبحانه _ ذمّ قوماً علی تأویلهم المتشابهات بغیر علمٍ، فقال _ سبحانه _ : «فَأَمَّا الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ زَیْغٌ فَیَتَّبِعُونَ مَا تَشَابَهَ مِنهُ ابْتِغَاءَ الْفِتْنَةِ وَ ابْتِغَاءَ تَأْوِیلِهِ وَ مَا یَعلَمُ تَأْوِیلَهُ إِلاَّ اللَّهُ وَ الرَّاسِخُونَ فِی الْعِلمِ»(3).

و من تدبّر فیما حقّقناه ثمّ فیما ورد فی الشرع من أصول الدین علم أنّ مقتضی العقل الصریح لاینافی موجب الشرع الصحیح بوجهٍ من الوجوه؛ و عن مولانا الباقر _ علیه السلام _ قال: «قال رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : حدیث آل محمّدٍ صعبٌ مستصعبٌ لایؤمن به إلاّ ملکٌ مقرّبٌ أو نبیٌّ مرسلٌ أو عبدٌ امتحن اللّه قلبه بالإیمان. فما ورد علیکم من حدیث آل محمّدٍ فلانت له قلوبکم و عرفتموه فخذوه(4)، و ما اشمأزّت منه قلوبکم و أنکرتموه فردّوه إلی اللّه و إلی الرسول و إلی العالم من آل محمّدٍ. إنّما الهالک أن یحدّث أحدکم بشیءٍ منه(5) فیقول: و اللّه ما کان هذا!، و اللّه ما هذا بشیءٍ(6)!؛ و الإنکار هو الکفر!»(7)؛
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1- 1. و لتفصیل الحکایة انظر: «مثنوی معنوی» ج 2 ص 72، حکایت «اختلاف کردن در چگونگی و شکل پیل».

2- 2. کریمة 42 / 44 الأنفال.

3- 3. کریمة 7 آل عمران.

4- 4. المصدر: فاقبلوه.

5- 5. المصدر: + لایحتمله.

6- 6. المصدر: ما کان هذا.

7- 7. راجع: «الکافی» ج 1 ص 401 الحدیث 1، و انظر: «وسائل الشیعة» ج 27 ص 93 الحدیث 33301، «مستدرک الوسائل» ج 12 ص 296 الحدیث 14131، «بحارالأنوار» ج 2 ص 191، «الأمالی» _ للصدوق _ ص 4 الحدیث 6.




و قیل لمولانا الصادق _ علیه السلام _ : یأتینا الرجل من قبلکم یعرف بالکذب فیحدّث بالحدیث فنستبشعه، فقال _ علیه السلام _ : «یقول لک انّی قلت للّیل انّه نهارٌ و للنهار انّه لیلٌ؟

قیل: لا،

قال: فان قال لک هذا انّی قلته فلاتکذّبه!، فانّما تکذّبنی»(1).

تذییلٌ إشراقیٌّ 

قال بعض الفضلاء: «اعلم! أنّ العقل لن یهتدی إلاّ بالشرع، و الشرع لن یتبیّن إلاّ بالعقل؛ و العقل کالأسّ و الشرع کالبناء، و لن یثبت بناءٌ ما لم یکن أسٌّ و لن یغنی أسٌّ ما لم یکن بناءٌ.

و أیضاً: العقل کالبصر و الشرع کالشعاع، و لن ینفع البصر ما لم یکن شعاعٌ من خارجٍ و لن یغنی الشعاع ما لم یکن بصرٌ؛ فلهذا قال اللّه _ تعالی _ : «قَدْ جَاءَکُمْ مِنَ اللَّهِ نُورٌ وَ کِتَابٌ مُبِینٌ * یَهْدِی بِهِ اللَّهُ مَنِ اتَّبَعَ رِضْوَانَهُ سُبُلَ السَّلاَمِ وَ یُخْرِجُهُمْ مِنَ الظُّلُمَاتِ إِلَی النُّورِ بِإِذْنِهِ»(2)؛

و أیضاً: فالعقل کالسراج و الشرع کالزیت الّذی یمدده، فما لم یکن زیتٌ لم یشتعل السراج و ما لم یکن سراجٌ لم یضیء الزیت؛ و علی هذا نبّه بقوله _ سبحانه _ : «اللَّهُ نُورُ السَّمَوَاتِ وَ الاٌءَرْضِ مَثَلُ نُورِهِ » _ ... إلی قوله: _ «نُورٌ عَلَی نُورٍ»(3)؛

و أیضاً: فالشرع عقلٌ من خارجٍ و العقل شرعٌ من داخلٍ، و هما یتعاضدان، بل یتّحدان. و لکون الشرع عقلاً من خارجٍ سلب اللّه اسم العقل من الکافر فی غیر موضعٍ من القرآن، نحو: «صُمٌّ بُکْمٌ عُمْیٌ فَهُمْ لاَیَعْقِلُونَ»(4). و لکون العقل شرعاً من داخلٍ قال فی 
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1- 1. راجع: «بحارالأنوار» ج 2 ص 211، و لم أعثر علیه فی غیره.

2- 2. کریمتان 15، 16 المائدة.

3- 3. کریمة 35 النور.

4- 4. کریمة 171 البقرة.




صفة العقل: «فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْهَا لاَتَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ ذَلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ وَ لَکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لاَیَعْلَمُونَ»(1)، فسمّی «العقل»: دیناً؛ و لکونهما متّحدین قال: «نُورٌ عَلَی نُورٍ»، أی: نور العقل و نور الشرع. ثمّ قال: «یَهْدِی اللَّهُ لِنُورِهِ مَنْ یَشَاءُ»، فجعلهما نوراً واحداً. فالعقل إذا فقد الشرع عجز عن أکثر الأمور، کما عجز العین عند فقد النور.

اعلم! أنّ العقل بنفسه قلیل الغنی لایکاد یتوصّل إلاّ إلی معرفة کلّیّات الشیء دون جزئیّاته _ نحو أن یعلم جملةً حسن القول الصدق و تعاطی الجمیل، و حسن استعمال المعدلة و ملازمة العفّة، و نحو ذلک _ من غیر أن یعرف ذلک فی شیءٍ شیءٍ؛ و الشرع یعرف کلّیّات الشیء و جزئیّاته و یبیّن ما الّذی یجب أن یعتقد فی شیءٍ شیءٍ و ما الّذی هو معدلةٌ فی شیءٍ شیءٍ؛ و لایعرف العقل مثلاً انّ لحم الخنزیر و الخمر محرّمٌ و انّه یجب أن یتحاشی من تناول الطعام فی وقتٍ معلومٍ و أن لاینکح ذوات المحارم و لایجامع المرءة فی حال الحیض، فانّ أشباه ذلک لاسبیل إلیها إلاّ بالشرع. فالشرع نظام الإعتقادات الصحیحة و الأفعال المستقیمة و الدالّ علی مصالح الدنیا و الآخرة، و من عدل عنه فقد ضلّ سواء السبیل. و لأجل أن لاسبیل للعقل إلی معرفة ذلک قال _ تعالی _ : «وَ مَا کُنَّا مُعَذِّبِینَ حَتَّی نَبْعَثَ رَسُولاً»(2)، و قال: «وَ لَو أَنَّا أَهْلَکْنَاهُمْ بِعَذَابٍ مِنْ قَبْلِهِ لَقَالُوا رَبَّنَا لَولاَ أَرْسَلْتَ إِلَینَا رَسُولاً فَنَتِّبِعَ آیَاتِکَ مِنْ قَبْلِ أَنْ نَذِلَّ وَ نَخْزَی»(3)؛ و إلی العقل و الشرع اشار بالفضل و الرحمة بقوله: «وَ لَولاَ فَضْلُ اللَّهِ عَلَیْکُمْ وَ رَحْمَتُهُ لاَتَّبَعْتُمُ الشَّیطَانَ إِلاَّ قَلِیلاً»(4)؛ و عنی ب_ «القلیل»: المصطفین الأخیار»؛ انتهی کلامه.

و یصدّقه ما روی عن أمیرالمؤمنین _ علیه السلام _ :

رَأَیتُ الْعَقلَ عَقلَینِ فَمَطْبُوعٌ وَ مَسْمُوعُ 

وَ لاَیَنْفَعُ مَسمُوعٌ إِذَا لَمْ یَکُ مَطبُوعُ 
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کَمَا لاَتَنفَعُ الشَّمسُ وَ ضُوءُ العَینِ مَمنُوعُ(1) 

و قد ظهر من تضاعیف ماذکرنا انّ أصحاب العقل قلیلون جدّاً؛ و انّ من لم یهتد لنور الشرع و لم یطابقه عقله فلیس من ذوی العقول فی شیءٍ؛ و انّ العقل فضلٌ من اللّه و نورٌ کما انّ الشرع رحمةٌ منه و هدیً؛ و «اِنَّ الْفَضلَ بِیَدِ اللَّهِ یُؤْتِیهِ مَنْ یَشَاءُ»(2)، «وَ یَهْدِی اللَّهُ لِنُورِهِ مَنْ یَشَاءُ»(3)، «وَ مَنْ لَمْ یَجْعَلِ اللَّهُ لَهُ نُوراً فَمَا لَهُ مِنْ نُورٍ»(4)، «وَ اللَّهُ یَقُولُ الحَقَّ وَ هُوَ یَهْدِی السَّبِیلَ»(5). و قال _ علیه السلام _ : «لیس العلم بکثرة التعلّم، بل نورٌ یقذفه اللّه فی قلب من یشاء»(6).

و لمّا کان «الکلام یجرّ الکلام»(7) بسطنا الکلام فی هذا المقام، و لایخفی انّه من المهامّ العظام!.

قوله _ علیه السلام _ : «و لاتعلن علی عیون الملأ خبری _ ... إلی آخره _ ».

«الإعلان»: الإظهار.

و «الملأ»: الجماعة.

و «الإخفاء»: مقابل الإعلان.
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1- 1. فی النسختین: العقل عقلان مطبوع ومسموع و لاینفع المسموع ما لم یکن مطبوع کما لاینفع نور الشمس و نور العین ممنوع و الصحیح ما أثبتناه من المصدر، راجع: «أنوار العقول من أشعار وصیّ الرسول» ص 470 القطعة 542.

2- 2. کریمة 73 آل عمران.

3- 3. کریمة 35 النور.

4- 4. کریمة 40 النور.

5- 5. کریمة 4 الأحزاب.

6- 6. لم أعثر علیه بألفاظه، و راجع: «بحارالأنوار» ج 67 ص 139، «منیة المرید» ص 167.

7- 7. العبارة من أمثال العرب، و لکن لم أعثر علیه فی مصادر أمثالهم ک_ «مجمع الأمثال» و «لطائف الأمثال».




و «نشر» الثوب: بسطه؛ و «نشر» الخبر: إذاعته و إشاعته.

و «العار»: کلّ شیءٍ یلزم منه عیبٌ و ندمةٌ.

و «الطیّ»: ضدّ النشر؛ یقال: طوی عنّی الحدیث: کتمه. و أصله من: طیّ الثوب.

و «الشَنار» _ بالفتح _ : أقبح العیب، و العار، و الأمر المشهور بالشنعة _ کذا فی القاموس(1) _ .

و «عندک» أی: فی حکمک _ کقوله تعالی: «إِنْ کَانَ هَذَا هُوَ الْحَقُّ مِنْ عِندِکَ»(2) _ ، و کان احترازا عمّا یعدّه الجهلاء عیباً و عاراً و لیس عند اللّه و فی الشرع بعیبٍ و عارٍ.

و قد سبق مراراً وجه صدور الذنب من المعصوم؛ فتذکّر!.

شَرِّفْ دَرَجَتِی بِرِضْوَانِکَ، وَ أَکْمِلْ کَرَامَتِی بِغُفْرَانِکَ، وَ انْظِمْنِی فِی أَصْحَابِ الَْیمِینِ، وَ وَجِّهْنِی فِی مَسَالِکِ الاْآمِنِینَ، وَ اجْعَلْنِی فِی فَوْجِ الْفَائِزِینَ، وَ اعْمُرْ بِی مَجَالِسَ الصَّالِحِینَ، آمِینَ رَبَّ الْعَالَمِینَ.

«الشَرَف» _ بفتحتین _ : العلوّ، و هو أمرٌ من باب التفعیل، و فی نسخةٍ: أشرف _ من باب المجرّد _ ؛ أی: أعل «درجتی» فی الجنّة بسبب «رضوانک» عنّی.

و «الرِضوان» _ بالکسر _ قیل: «هو بمعنی: الرضا»؛

<و قیل: «هو الکثیر من الرضا، و لذلک خصّ فی القرآن بما کان من اللّه _ تعالی، لما کان أعظم الرضا رضاه سبحانه _ ».

و «أکمل»: أمرٌ من باب الإفعال من کمل الشیء کمولاً _ من باب قعد _ : تمّ، و الإسم: الکمال.

و قیل: «الکمال أمرٌ زائدٌ علی التمام، لأنّ التمام یرد علی الناقص فیتمّه، و الکمال علی
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1- 1. راجع: «القاموس المحیط» ص 391 القائمة 2.

2- 2. کریمة 32 الأنفال.




التامّ».

و «الکرامة»: اسمٌ من أکرمه أی: أعزّه و عظّمه.

و «أنظمنی»: أمرٌ من نظمت الدرّ نظماً _ من باب ضرب _ : جعلته و جمعته فی سلکٍ _ و هو الخیط(1)> _ مع رعایة التناسب؛ و یسمّی ذلک الخیط: نظماً و سلکاً. و قد یطلق علی تألیف الکلام الموزون، و یرادفه الشعر _ و یقابله النثر _ ؛

و علی: ترتیب الألفاظ علی وفق ترتیب المعانی فی الذهن؛

و علی: کون الألفاظ مترتّبة المعانی متناسقة الدلالة علی حسب ما یقتضیه العقل. و الخلل فیه یوجب التعقید و الخطأ فی تأدیة المعنی.

و قال بعضهم: «النظم: ترتیب المعانی فی النفس أوّلاً ثمّ ترتیب الألفاظ فی النطق علی حدودها بوضع کلٍّ فی مرتبته، فلکلّ مسألةٍ أو کلمةٍ مثلاً مقاماتٌ و مراتب بعضها ألیق بها من بعضٍ، فوضعها فیه أحسن. و قد یستعمل النظم علی تطبیق الکلام لمقتضی الحال، و هو الّذی یسمّیه الشیخ عبدالقاهر فی دلائل الاعجاز».

أی: اجعلنی مع «أصحاب الیمین» و اجمعنی بهم؛ و هو إمّا استعارةٌ مکنیّةٌ، أو تبعیّةٌ.

قال الفاضل الشارح: «و قد تکلّموا فی الفریقین؛ فقیل: «أصحاب الیمین: أصحاب المنزلة العلیّة؛ و أصحاب الشمال: أصحاب المنزلة الدنیّة، من قولهم: فلانٌ منّی بالیمین: إذا وصفته بالرفعة عندک؛ و علیه قول الشاعر:

وَ قَدْ کُنتَ فِی یُمنَی یَدَیکَ جَعَلْتَنِی فَلاَتَجعَلَنِّی بَعدَهَا فِی شُمَالِکَا 

و قول ابن الدمینة:

أبِینِی أَ فِی یُمنَی یَدَیکِ جَعَلتِنِی فَأَفرَح أَمْ صَیَّرتَنِی فِی شُمَالِکِ(2) 

و من ذلک تیمّنهم بالمیامن و تشؤمهم بالشمائل»؛
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1- 1. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 375، مع زیادةٍ یسیرة.
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و قیل: «الّذین یؤتون صحائفهم بأیمانهم و الّذین یؤتونها بشمائلهم»؛

و قیل: «الّذین یؤخذ بهم ذات الیمین إلی الجنّة و الّذین یؤخذ بهم ذات الشمال إلی النار»(1)؛

و قیل: «أصحاب الیمین و أصحاب الشؤم، فانّ السعداء میامین علی أنفسهم بطاعاتهم و الأشقیاء مشائیم علی أنفسهم بمعاصیهم»(2)؛ انتهی کلامه.

و هو کما تری جمودٌ علی اللفظ!.

و التحقیق: انّ الناس بالقیاس إلی سلوک الآخرة علی درجاتٍ و مقاماتٍ کثیرةٍ جمیعها منحصرةٌ فی ثلاثة أقسام، «وَ کُنْتُمْ أَزْوَاجاً ثَلاَثَةً * فَأَصْحَابُ الْمَیْمَنَةِ»(3) _ ... إلی قوله: _ : «أُولَئِکَ الْمُقَرَّبُونَ»(4)؛ و کذلک قوله: «فَمِنْهُمْ ظَالِمٌ لِنَفسِهِ وَ مِنهُمْ مُقتَصِدٌ وَ مِنهُمْ سَابِقٌ بِالْخَیرَاتِ»(5). فالسابقون هم أهل التوحید و العلماء باللّه و الیوم الآخر، و هم الأحرار المنزّهون عن الطریق و السلوک لوصولهم إلی المقصود _ بل مقصد السالکین! _ ، «وَ لاَتَعْدُ عَینَاکَ عَنهُمْ»(6). و هم الّذین قیل فی وصفهم: «إن حضروا لم یعرفوا و إن غابوا لم یفقدوا». و هم أعلی مرتبةً من أن یکونوا من أهل العمل، و إنّما شأنهم مشاهدة الحقائق و ملاحظة عظمة اللّه و ملکوته. و قد شغلهم اللّه بمحبّته عن محبّة ما سواه و أغناهم عن الطعام و الشراب و عن النظر إلی غیره، فمنزلتهم منه منزلة الملائکة العلّیّین و المهیّمین.

و أمّا أهل الیمین فهم أهل السلوک و أصحاب العمل، و هم الأبرار. و لهم مراتب علی حسب أعمالهم، و لهم درجاتٌ فی مثوباتهم علی حسب درجات الجنان؛ «وَ لِکُلٍّ دَرَجَاتٌ مِمَّا عَمِلُوا»(7).

و أمّا أهل الشمال فهم الأشرار المقیّدون بالسلاسل و الأغلال، و لهم أیضاً درکاتٌ
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بحسب درکات الجحیم و کلّهم « فِی الْعَذَابِ مُشْتَرِکُونَ»(1)؛ قال: «لِکُلٍّ ضِعْفٌ وَ لَکِنْ لاَتَعْلَمُونَ»(2) أنّهم فی العذاب مشترکون.

و کلٌّ من الثلاثة لابدّ له من ورود الجحیم، «وَ إِنْ مِنْکُمْ إِلاَّ وَارِدُهَا کَانَ عَلَی رَبِّکَ حَتْماً مَقْضِیّاً»(3). لکن السابقین المقرّبین یمرّون علی الصراط کالبرق الخاطف من غیر أن یصل إلیهم أثر جرّها _ کما قال أحد الأئمّة المعصومین علیهم السلام: «جرناها و هی خامدةٌ»(4) _ ، بخلاف القسمین الآخرین.

تحقیقٌ عرشیٌّ 

قد ذکر فی کثیرٍ من التفاسیر(5): إنّ أصحاب المیمنة هم الّذین یأخذ بهم ذات الیمین إلی الجنّة، و أصحاب المشأمة هم الّذین یأخذ بهم ذات الشمال إلی النار. و تحقیقه: انّ العالم بتمامه کشخصٍ واحدٍ لأنّ وجوده ظلٌّ لوجود الحقّ، فله وحدةٌ طبیعیّةٌ جمعیّةٌ هی ظلٌّ للوحدة الحقّة الإلآهیّة، و له روحٌ واحدٌ هو الروح الأعظم و العقل الأوّل المشتمل علی مجموع الأرواح الکلّیّة العقلیّة إشتمالاً عقلیّاً. و له _ کالإنسان _ جانبان:

أحدهما: جانب الیمین، و فیه الملکوت الأعلی _ و هی المدبّرات العلویّة المتعلّقة بالبرازخ النوریّة _ ؛ و فیها جنّة السعداء. و من ملائکتها من یسوق عباد اللّه إلی رضوانه، و منهم کتّاب حسناتنا یکتبون صحائف أعمالنا الحسنة _ و هی الملائکة العلّیّون _ ، و بأیدیهم کتاب الأبرار، لقوله _ تعالی _ : «إِنَّ کِتَابَ الاْءَبرَارِ لَفِی عِلِّیِّینَ»(6)؛ و «الکتابة» عبارةٌ عن تصویر الحقائق، و «الکتّاب» هم المصوّرون و الناقشون، و «الصحیفة» هی محلّ التصویر و النقش، و کذا «القلم» هو الواسطة بین یمین الکاتب و الکتابة. فالمراد من الکاتب هیهنا
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جوهرٌ ملکوتیٌّ فعّالٌ علویٌّ، و من القلم قواه العلمیّة المصوّرة، و من الصحیفة نفوسنا الناطقة الخالیة عن النقوش فی أوّل الفطرة. و لاشکّ انّ هذه الکتابة لایمکن أن یشاهدها أحدٌ بهذه الحواسّ الکدرة الترابیّة البالیة، لأنّها مکتوباتٌ غیبیّةٌ وقعت فی عالم الغیب، لکن أکثر الناس لایؤمنون بالغیب و لایتیقّنون إلاّ بوجود المحسوس بإحدی هذه الحواسّ؛

و ثانیهما: الشمال، و فیه الملکوت الأسفل؛ و هی المدبّرات السفلیّة و سدنة البرازخ الظلمانیّة، و فیها جحیم الأشقیاء. و لها طائفتان من الملائکة _ کما فی الأوّل _ :

إحداهما: السائقة لأهل النار إلی النار؛

و الثانیة: الکاتبة لأعمال السیّئات للفجّار، لقوله _ تعالی _ : «وَ جَاءَتْ کُلُّ نَفْسٍ مَعَهَا سَائِقٌ وَ شَهِیدٌ»(1).

و الطائفة الأولی هی «مَلاَئِکَةٌ غِلاَظٌ شِدَادٌ لاَیَعْصُونَ اللَّهَ مَا أَمَرَهُمْ وَ یَفْعَلُونَ مَا یُؤْمَرُونَ»(2)؛

و الطائفة الثانیة هی ملائکةٌ بأیدیهم أقلامٌ من النار یکتبون المعاصی و الشرور و أقوال الکذّابین و أهل الزور فی صحائف لائقةٍ للإحتراق بالنار لما فیها من الأخبار الکاذبة و الکلمات الواهیة الباطلة _ کما قال تعالی: «إِنَّ کِتَابَ الْفُجَّارِ لَفِی سِجِّینٍ * وَ مَا أَدْرَاکَ مَا سِجِّینٌ * کِتَابٌ مَرقُومٌ * وَیْلٌ یَومَئِذٍ لِلْمُکَذِّبِینَ»(3).

*** 

هذا آخر اللمعة الحادیة و الأربعین من لوامع الأنوار العرشیّة فی شرح الصحیفة السجّادیّة، وفّقنی اللّه لإتمامها و إقتباس أنوارها عشیّة یوم الخمیس من آخر العشر الآخر من شهر شعبان سنة إحدی و ثلاثین و مأتین و ألفٍ من الهجرة النبویّة.
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اللمعة الثانیة و الأربعون فی شرح الدعاء الثانی و الأربعین

ص : 468






ص : 469





بسم اللّه الرحمن الرحیم 

الحمد للّه الّذی أعاننا علی ختم کلامٍ سماویٍّ هو قرآنه، الّذی جعله میزان قسطٍ لایخیب عن الحقّ لسانه و نوراً لایطفأ عن الشاهدین برهانه؛ و الصلاة و السلام علی نبیّه الّذی هو قرآنه و کتابه، و علی آله و أهل بیته الّذین کلّ واحدٍ منهم ترجمته و بیانه.

و بعد؛ فیقول المستعین فی ختم کتابه إلی توفیقه محمّد باقر بن السیّد محمّد _ أسکنهما اللّه تعالی فی بحبوحة جنانه _ : هذه اللمعة الثانیة و الأربعون من لوامع الأنوار العرشیّة فی شرح الصحیفة السجّادیّة _ علیه و علی آبائه و أبنائه ألف سلامٍ و تحیّةٍ _ .

وَ کَانَ مِنْ دُعَائِهِ _ عَلَیْهِ السَّلاَمُ _ عِنْدَ خَتْمِ الْقُرْآنِ.

قال جماعةٌ: «هو علمٌ غیر مشتقٍّ، اسمٌ للکتاب المنزّل علی نبیّنا محمّدٍ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ ، فهو غیر مهموزٍ»؛ و به قرء ابن کثیر؛

و قال قومٌ آخر: «هو مشتقٌّ». و اختلفوا فی مبدء اشتقاقه؛ فقیل: مشتقٌّ من: قرنت الشیء بالشیء: إذا ضمّت أحدهما إلی الآخر. و سمّی به لقران السور و الآیات و الحروف فیه. 

<و قال الفرّاء: «هو مشتقٌّ من القرائن، لأنّ الآیات منه یصدّق بعضها بعضاً و تشابه
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بعضها بعضاً؛ و هی قرائن». و علی القولین هو بلاهمزٍ أیضاً(1)، و نونه أصلیّةٌ.

و قال الزجّاج: «هذا القول سهوٌ!، و الصحیح انّ ترک الهمز فیه من باب التخفیف و نقل حرکة الهمزة إلی الساکن قبلها».

و اختلف القائلون بأنّه مهموزٌ؛ فقال قومٌ _ منهم اللحیانیّ(2) _ : «هو مصدرٌ لقرأت _ کالرجحان و الغفران _ . سمّی به الکتاب المقروء من باب تسمیة المفعول بالمصدر».

و قال آخرون _ منهم الزجّاج _ : «هو وصفٌ علی فعلان، مشتقٌّ من القرء بمعنی: الجمع». قال أبوعبیدة: «و سمّی بذلک لأنّه جمع السور بعضها إلی بعضٍ»؛

و قیل: «لأنّه جمع أنواع العلوم کلّها».

و للقرآن أسماء أخر(3)>.

اعلم! أنّ معانی القرآن غیر منحصرةٍ فی ظواهر التفسیر؛ قال الشیخ نجم الدین الرازی: «من لایعرف قدر معانی القرآن و حقائقها و یقنع بما ظهر عنده من لغة العرب و أحکام الظاهر فقد خسر حقائق ما أشار إلیه اللّه _ تعالی _ بقوله: «قُلْ لَو کَانَ الْبَحرُ مِدَاداً لِکَلِمَاتِ رَبِّی»(4) _ ... الآیة _ »؛

و قال الشیخ محییالدین الأعرابیّ: «القرآن هو البحر الّذی لاساحل له إذا کان المنسوب إلیه یقصد به جمیع ما یطلبه الکلام، بخلاف کلام المخلوقین»(5)؛

و قال الشیخ صدرالدین القونویّ: «انّ اللّه _ تعالی _ رتّب حروف القرآن و کلماته ترتیب مدبّرٍ خبیرٍ، فما فیه حرفٌ بین حرفین أو متقدّمٌ أو متأخرٌ إلاّ و هو موضوعٌ بقصدٍ خاصٍّ و علمٍ کاملٍ و حکمةٍ بالغةٍ لاتهتدی العقول إلی سرّها. و من لم یکشف(6) له هذا الطور 
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1- 1. و انظر: «لسان العرب» ج 1 ص 129 القائمة 1.

2- 2. و انظر: «تاج العروس» ج 1 ص 218 القائمة 1.

3- 3. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 389.

4- 4. کریمة 109 الکهف.

5- 5. لم أعثر علی العبارة فی آثاره المطبوعة، و لا علی ما نقله المصنّف من نجم الدین.

6- 6. المصدر: لایکشف.




لم یعرف سرّ بطون القرآن الّتی ذکرها رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ بقوله: «للقرآن ظهرٌ و بطنٌ إلی سبعة أبطن»(1) _ و فی روایةٍ: «إلی سبعین بطناً» _(2) ، و لا سرّ قول علیٍّ _ علیه السلام _ : «لو أذن لی فی تفسیر الفاتحة لحملت منها سبعین وقراً»(3)، و لا سرّ قول الحسن _ علیه السلام _ : «أنزل اللّه مأة کتابٍ و أربعة کتب، فأودع اللّه(4) المأة فی أربعةٍ(5) _ و هی التوراة و الإنجیل و الزبور و الفرقان _ ، و أودع الجمیع فی القرآن، و أودع جمیع ما فی القرآن فی المفصّل، و أودع ما فی المفصّل فی الفاتحة»(6)؛ و نبّه(7) فی تفسیر الفاتحة اندارج الجمیع فی بسم اللّه الرحمن الرحیم، ثمّ اندراج الإسمین و ما تحت حیطتهما فی اسم اللّه، ثمّ اندراج کلّ شیءٍ فی حرف الهاء من اسم اللّه»(8).

و قال الشیخ أبوطالب المکّیّ: «قد أمرنا بطلب فهم القرآن کما أمرنا بتلاوته. فروینا عن نبیّنا _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : «إقرؤا(9) القرآن و التمسوا غرائبه»(10).

و قال: «قال ابن مسعود: من أراد علم الأوّلین و الآخرین فلیثوّر القرآن».

و قال: «فی الخبر عن ابن مسعود: «انّ للقرآن ظهراً و بطناً و حدّاً و مطّلعاً». فنقول: ظهره لأهل العربیّة، و بطنة لأهل الیقین، و حدّه لأهل الظاهر، و مطّلعه لأهل الشرف. و هم العارفون و المحبّون و الخائفون، اطّلعوا علی لطف المطّلع بعد أن خافوا هول المطلع»(11).

و قال: «قال بعض علمائنا: لکلّ آیةٍ من القرآن ستّون ألف فهمٍ و ما بقی(12) فهمها 
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1- 1. انظر _ مع تغییرٍ _ : «عوالی اللئالی» ج 4 ص 107 الحدیث 159. و عقد المحقّق المجلسیّ باباً لبیان «انّ للقرآن ظهراً و بطناً ... »؛ راجع: «بحارالأنوار» ج 89 ص 78.

2- 2. هیهنا حذف المصنّف قطعةً من المصدر.

3- 3. لم أعثر علیه.

4- 4. المصدر: _ اللّه.

5- 5. المصدر: الأربعة.

6- 6. لم أعثر علیه أیضاً.

7- 7. المصدر: و قد نبّهتک.

8- 8. راجع: «إعجاز البیان» ص 146.

9- 9. مصدر الحدیث: اعربوا.

10- 10. راجع: «بحارالأنوار» ج 89 ص 106، «منیة المرید» ص 368.

11- 11. راجع: «قوت القلوب» ج 1 ص 103.

12- 12. المصدر: + من.




أکثر!»(1).

و قال حجّة الإسلام: القرآن غذاء الخلق کلّهم علی اختلاف طبقاتهم، و لکن اغتذاؤهم به علی قدر درجاتهم. و فی کلّ غذاءٍ مخٌّ و نخالةٌ و تبنٌ، و حرص الحمار علی التبن أشدّ منه علی الخبز المتّخذ من اللبّ؛ و أنت شدید الحرص علی أن لاتفارق درجة البهیمة و لاترتقی إلی الرتبة الإنسانیّة بل الملکیّة!؛ فدونک الاستراح فی ریاض القرآن، ففیه«مَتَاعا لَکُمْ وَ لاِءَنْعَامِکُمْ»(2)»(3)؛ انتهی.

أقول: و من طریق العامّة أیضاً عن أمیرالمؤمنین _ علیه السلام _ قال: «ما من آیةٍ إلاّ و لها أربعة معانٍ: ظاهرٌ و باطنٌ و حدٌّ و مطّلعٌ، فالظاهر التلاوة، و الباطن الفهم، و الحدّ هو أحکام الحلال و الحرام، و المطّلع هو مراد اللّه من العبد بها»(4)؛

و رووا انّه _ علیه السلام _ سئل: هل عندکم من رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ شیءٌ من الوحی سوی القرآن؟

قال: «لا و الّذی فلق الحبّة و برء النسمة!، إلاّ أن یعطی(5) عبداً فهماً فی کتابه»(6)؛

و رووا عن الصادق _ علیه السلام _ انّه قال: «کتاب اللّه علی أربعة أشیاء: العبارة و الإشارة و اللطائف و الحقائق؛ فالعبارة للعوامّ، و الإشارة للخواصّ، و اللطائف للأولیاء، و الحقائق للأنبیاء»(7).
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1- 1. راجع: نفس المصدر و المجلّد ص 105، و انظر: «المحجّة البیضاء» ج 2 ص 251.

2- 2. کریمة 33 النازعات / 32 عبس.

3- 3. راجع: «إحیاء علوم الدین» ج 1 ص 218.

4- 4. لم أعثر علیه فی مصادر العامّة.

5- 5. المصدر: یرزق اللّه.

6- 6. راجع: «المنتقی» _ لابن الجارود _ ج 1 ص 200 الحدیث 794.

7- 7. لم أعثر علیه فی مصادر العامّة، و انظر: «بحارالأنوار» ج 75 ص 278، «أعلام الدین» ص 303، «جامع الأخبار» ص 41، «عوالی اللئالی» ج 4 ص 105 الحدیث 155، منسوباً إلیه أو إلی غیره من أئمّتنا المعصومین _ علیهم صلوات اللّه _ .




و من طریق الخاصّة روی العیّاشی(1) بإسناده عن الفضیل بن یسار قال: سألت أباجعفر _ علیه السلام _ عن هذه الروایة: «ما فی القرآن آیة إلاّ و لها ظهرٌ و بطنٌ، و ما فیه إلاّ و له حدٌّ و لکلّ حدٍّ مطّلعٌ»، ما یعنی بقوله: لها ظهرٌ و بطنٌ؟

قال: «ظهره تنزیله(2)؛ و بطنه تأویله، منه ما مضی و منه ما لم یکن بعد، یجری کما یجری الشمس و القمر. کلّما جاء منه شیءٌ وقع؛ قال اللّه _ تعالی _ : «وَ مَا یَعْلَمُ تَأْوِیلَهُ إِلاَّ اللَّهُ وَ الرَّاسِخُونَ فِی الْعِلْمِ»(3)، نحن نعلمه».

أقول: «المطّلَع» _ بتشدید الطاء و فتح اللام _ بمعنی: مکان الإطّلاع من موضعٍ عالٍ. و یجوز أن یکون بوزن مَصعد _ بفتح المیم _ ، و معناه أی: مصعدٌ یصعد إلیه من معرفة علمه، و محصّل معناه قریبٌ من معنی التأویل و البطن؛ کما انّ معنی «الحدّ» قریبٌ من معنی التنزیل و الظهر.

و فی الإصطلاحات القاسانیّ: «المطّلع: هو مقام شهود المتکلّم عند تلاوة آیات کلامه متجلّیاً بالصفة الّتی هی مصدر تلک الآیة»(4).

و قیل: «الظهر هو التفسیر، و البطن هو التأویل، و الحدّ هو مایتناهی إلیه الفهوم من معنی الکلام، و المطّلع ما یصعد إلیه منه فیطّلع علی شهود الملک العلاّم»(5).

قال بعضهم: «و العلماء فی إمعان عبارات القرآن علی ثلاثة أقسامٍ:

أحدهم: قنع بالتفسیر، و هم أدناهم؛

و الثانی: بالتأویل، و هو أوسطهم؛

و الثالث: بالفهم، و هو أجلّهم. فالتفسیر بالدراسة و البحث عن أقاویل السلف، و
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1- 1. راجع: «تفسیر العیّاشی» ج 1 ص 11 الحدیث 5، و انظر أیضاً: «بحارالأنوار» ج 89 ص 97، «مستدرک الوسائل» ج 17 ص 331 الحدیث 21504.

2- 2. المصدر: _ تنزیله.

3- 3. کریمة 7 آل عمران.

4- 4. راجع: «إصطلاحات الصوفیّة» ص 64 الإصطلاح 213.

5- 5. و انظر: «لطائف الاعلام» ص 537 الإصطلاح 1396.




التأویل بالهدایة و التوفیق، والفهم باللّه _ تعالی _ ، و الرأی بالعقل من القیاس. فأهل الفهم ینطقون باللّه کما قال نبیّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ حکایةً عن ربّه _ تعالی _ : «کنت لسانه الّذی ینطق _ ... إلی آخر الخبر _ »(1). و قال لقمان الحکیم: «ید اللّه علی أفواه الحکماء، فما ینطقون بشیءٍ حتّی تهب لهم»(2)؛ و قرء ابن عبّاس: «وَ مَا أَرْسَلْنَا مِنْ قَبلِکَ مِن رَسُولٍ وَ لاَنَبِیٍّ»(3) «و لامحدَّثٍ»(4)، و هم أهل الفهم عند اللّه، الّذین ینطقون فی القرآن بالحکمة».

و قال صدر الحکماء و المحقّقین فی مفاتیح الغیب: «الفاتحة العاشرة: فی تحقیق قوله _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : «إنّ للقرآن ظهراً و بطناً و حدّاً و مطّلعاً». و اعلم! أنّ القرآن کالإنسان منقسمٌ إلی سرٍّ؛ و علنٍ. و لکلٍّ منهما ظهرٌ و بطنٌ و لبطنه بطنٌ آخر إلی أن یعلمه اللّه، «وَ لاَیَعلَمُ تَأْوِیلَهُ إِلاَّ اللَّهُ»(5)، و قد ورد أیضاً فی الحدیث: «إنّ للقران ظهرا و بطناً و لبطنه بطنٌ إلی سبعة أبطن»(6).

و هو کمراتب باطن الإنسان من النفس و القلب و العقل و الروح و السرّ و الخفیّ و الأخفی. أمّا ظاهر علنه فهو المصحف المحسوس الممسوس و الرقم المنقوش الملموس؛ و أمّا باطن علنه فهو ما یدرکه الحسّ الباطن و یستثبته(7) القرّاء و الحفّاظ فی خزانة مدرکاتهم _ کالخیال و نحوه _ ، و الحسّ الباطن لایدرکه المعنی صرفاً، بل خلطاً مع عوارض جسمانیّةٍ، إلاّ انّه یستثبته بعد زوال المحسوس عن حضوره، فانّ الوهم و الخیال _ کالحسّ الظاهر _
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1- 1. راجع: «الکافی» ج 2 ص 352 الحدیث 7، «وسائل الشیعة» ج 4 ص 72 الحدیث 4544، و انظر: «مستدرک الوسائل» ج 3 ص 58 الحدیث 3015، «بحارالأنوار» ج 58 ص 149.

2- 2. لم أعثر علیه فی مصادرنا الروائیّة و التفسیریّة.

3- 3. کریمة 52 الحج.

4- 4. راجع: «تفسیر القرطبی» ج 12 ص 79، و لم أعثر علی هذه القراءة فی غیره.

5- 5. کریمة 7 آل عمران.

6- 6. راجع: «عوالی اللئالی» ج 4 ص 107 الحدیث 159.

7- 7. المصدر: یستثنیه.




لایحضران فی الباطن المعنی الصرف المطلق _ کالإنسانیّة المطلقة _ ، بل علی نحو ما یناله الحسّ من خارجٍ مخلوطاً بزوائد و غواشی من کمٍّ و کیفٍ و وضعٍ و أینٍ. فإذا حاول أحدهما أن یتمثّل له الصورة الإنسانیّة المطلقة بلازیادةٍ أخری لم یمکنه ذلک(1)، بل إنّما یمکنه استثبات الصورة المقیّدة بالعلائق المأخوذة عن أیدی الحواسّ و إن فارق جوهر المحسوس؛ بخلاف الحسّ، فانّه لایمکنه ذلک. فهاتان المرتبتان من القرآن دنیاویّتان أولیّتان ممّا یدرکه کلّ إنسانٍ.

و أمّا باطنه و سرّه فهما مرتبتان أخرویّتان لکلٍّ منهما درجاتٌ، فالأولی منهما ما تدرکه الروح الإنسانیّة الّتی تمکّن(2) من تصوّر المعنی بحدّه و حقیقته منفوضاً عنه اللواحق الغریبة مأخوذاً من المبادی العقلیّة من حیث تشترک فیه الکثرة و تجتمع عنده الأعداد فی الوحدة، و یضمحلّ فیه التعاند و التضادّ و تتصالح علیه الآحاد. و مثل هذا الأمر لایدرکه الروح الإنسانیّ ما لم یتجرّد عن مقام الخلق و لم ینفض عنه تراب الحواسّ و لم یرجع إلی مقام الأمر، إذ لیس من شأن المحسوس من حیث هو محسوسٌ أن یعقل _ کما لیس من شأن العقل أن یحسّ بآلةٍ جسمانیّةٍ _ ، فانّ المتصوّر فی الحسّ مقیّدٌ مخصوصٌ بوضعٍ و مکانٍ و زمانٍ و کیفٍ و کمٍّ؛ و الحقیقة العقلیّة لاتتقرّر فی منقسمٍ مشارٍ إلیه بالحسّ، بل الروح الإنسانیّة تتلقّی المعارف بجوهرٍ عقلیٍّ من حیّز عالم الأمر لیس بمتحیّزٍ فی جسمٍ و لامتصوّرٍ داخلٍ فی حسٍّ أو وهمٍ.

ثمّ لمّا کان الحسّ و مایجری مجراه تصرّفه فیما هو عالم الخلق و العقل تصرّفه فیما هو من عالم الأمر، فما هو فوق الخلق و الأمر جمیعاً فهو محجوبٌ عن الحسّ و العقل جمیعاً، قال اللّه _ تعالی _ فی صفة القرآن: «إِنَّهُ لَقُرآنٌ کَرِیمٌ * فِی کِتَابٍ مَکْنُونٍ * لاَیَمَسُّهُ إِلاَّ الْمُطَهَّرُونَ * تَنزِیلٌ مِنْ رَبِّ الْعَالَمِینَ»(3). فذکر له أوصافاً متعدّدةً بحسب مراتب و مقامات له أعلاها 
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1- 1. المصدر: _ لم یمکنه ذلک.

2- 2. المصدر: تتمکّن.

3- 3. کریمات 77، 78، 79، 80 الواقعة.




الکرامة عند اللّه و أدناها التنزّل(1) إلی العالمین، و لاشکّ انّ کلام اللّه من حیث هو کلامه قبل نزوله إلی عالم الأمر _ و هو اللوح المحفوظ _ و قبل نزوله إلی عالم السماء الدنیا _ و هو لوح المحو و الإثبات و عالم الخلق و التقدیر _ له مرتبةٌ فوق هذه المراتب لایدرکه أحدٌ من الأنبیاء _ علیهم السلام _ إلاّ فی مقام الوحدة عند تجرّده عن الکونین و بلوغه «قَابَ قَوسَینِ أَو أَدْنَی»(2) و تجاوزه عن العالمین الخلق و الأمر _ کما قال أفضل الأنبیاء علیهم السلام: «لی مع اللّه وقتٌ لایسعنی فیه ملکٌ مقرّبٌ و لانبیٌّ مرسلٌ»(3) _ . و إنّما یختصّ صاحب هذه المرتبة بتلقّی القرآن بحسب هذا المقام؛ و للإشارة(4) إلی هذا المقام قوله _ تعالی _ : «وَ مَا یَعْلَمُ تَأْوِیلَهُ إِلاَّ اللَّهُ وَ الرَّاسِخُونَ فِی الْعِلْمِ»(5)، و قوله: «أَ فَمَنْ شَرَحَ اللَّهُ صَدرَهُ لِلاْءِسْلاَمِ فَهُوَ عَلَی نُورٍ مِنْ رَبِّهِ»(6)، و فی الحدیث: «انّ من العلم کهیئة المکنون لایعلمه إلاّ العلماء باللّه»(7)؛ و أشیر إلی مقام القلب و الحسّ الباطن بقوله: «إِنَّ فِی ذَلِکَ لَذِکْرَی لِمَنْ کَانَ لَهُ قَلْبٌ أَو أَلْقَی السَّمعَ وَ هُوَ شَهِیدٌ»(8)، و قوله: «لَو کُنَّا نَسمَعُ أَو نَعقِلُ مَا کُنَّا فِی أَصْحَابِ السَّعِیرِ»(9)، و قوله: «فَأَجِرهُ حَتَّی یَسمَعَ کَلاَمَ اللَّهِ»(10)، و قوله: «وَ مَا مِنَّا إِلاَّ لَهُ مَقَامٌ مَعْلُومٌ»(11) إشارةً إلی مقامات العلماء فی درجات العلم کما قال: «نَرفَعُ دَرَجَاتِ مَنْ نَشَاءُ وَ فَوقَ کُلِّ ذِی عِلْمٍ عَلِیمٌ»(12)، و قوله: «تِلْکَ الرُّسُل فَضَّلْنَا بَعْضَهُمْ عَلَی بَعْضٍ»(13)، و قوله: «وَ اللَّهُ فَضَّلَ بَعضَکُمْ عَلَی بَعْضٍ فِی الرِّزقِ»(14).
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و بالجملة انّ للقرآن درجاتٍ و منازل کما انّ للإنسان مراتب و مقامات؛ و أدنی مراتب القرآن کأدنی مراتب الإنسان _ و هو ما فی الجلد و الغلاف، کما انّ أدنی الدرجات للإنسان ما هو فی الاهاب و البشرة _ . و لکلّ درجةٍ منه لها حملةٌ یحفظونه و یکتبونه و لایمسّونه إلاّ بعد طهارتهم عن حدثهم أو حدوثهم و تقدّسهم عن علائق مکانهم أو إمکانهم؛ و القشر من الإنسان لاینال إلاّ سواد القرآن و صورته المحسوسة، ولکن الإنسان القشریّ من الظاهریّة لایدرک إلاّ المعانی القشریّة.

و أمّا روح القرآن و لبّه و سرّه فلایدرکه إلاّ أولوا الألباب، و لاینالوه بالعلوم المکتسبة من التعلّم أو(1) التفکّر، بل بالعلوم اللدنّیّة»(2)؛ انتهی کلامه.

و هو تحقیقٌ حسنٌ یرجع إلی ماذکرناه لک من أن لکلّ شیءٍ حقیقةً و روحاً تحفظ فی کلّ المواطن و المواقف و لها خواصٌّ و آثارٌ بحسبها، و لها قوالب مختلفة و صور شتّی بعضها جسمانیٌّ و بعضها روحانیٌّ _ کما فصّلناه لک فی اللمعة السابقة؛ فتذکّر! _ .

لمعةٌ عرشیّةٌ 

اعلم! أنّ المقاصد الإلآهیّة و الأغراض الرحمانیّة من التنزیلات السماویّة تکمیل النوع الإنسانیّة و دعوتهم إلی الحضرة الأحدیّة؛ و لذلک انحصرت فصول القرآن و أبوابه و سوره فی مقاصد ستّة، ثلاثةٌ منها هی کالدعائم و الأصول المهمّة، و ثلاثةٌ أخری هی کالروادف المتمّمة.

أمّا الثلاثة المهمّة فهی: 

تعریف المدعوّ إلیه؛ 

و تعریف الصراط المستقیم _ الّذی یجب ملازمته فی السلوک إلیه _ ؛

و تعریف الحال عند الوصول؛ 
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فالأوّل معرفة المبدء؛

و الآخر معرفة المعاد؛

و الأوسط معرفة الطریق. و إلی هذه الثلاثة أشار أمیرالمؤمنین _ علیه السلام _ بقوله: «رحم اللّه امرءً أعدّ لنفسه و استعدّ لأمسه، و علم من أین و فی أین و إلی أین»(1).

و أمّا الثلاثة الرادفة المتمّمة:

فأحدها: تعریف أحوال المحبّین المبعوثین للدعوة و لطائف صنع اللّه فیهم و دقائق تأدیبه و تربیته لهم، و الغرض منه الاعتبار و الترهیب؛

و ثانیها: حکایة أقوال الجاحدین و کشف فضائحهم و تجهیلهم و تسفیه عقولهم فی تحرّیهم طریق الهلاک بالمجادلة و المحاجّة علی الحقّ، و المقصود منه:

أمّا فی جنبة الباطل فالإفضاح والتحذیر و التنفیر، 

و أمّا فی جنبة الحقّ فالإیضاح و التثبیت و التقریر؛

و ثالثها: تعریف عمارة المراحل إلی اللّه و کیفیّة أخذ الزاد و الإستعداد للمعاد، و المقصود منه معرفة کیفیّة معاملة الإنسان مع أعیان هذه الدنیا، و انّها یجب أن یکون مثل معاملة المسافر مع أعیان مراحل سفره البعیدة الّتی یطلب فیه تجارةً عظیمةً و یخطر فیه مخاطرةً شدیدةً فخیمةً _ أی: نسبةً بسفر الآخرة إلی سائر الأسفار ربحاً و خسراناً _ ، و فی ربحه سعادة الأبد و فی خسرانه هلاک السرمد. فهذه ستّة أقسامٍ:

القسم الأوّل: تعریف المدعوّ إلیه، و هو المعروف بعلم الربوبیّة. و یشتمل هذه المعرفة علی معرفة الذات و معرفة الصفات و معرفة الأفعال؛

أمّا معرفة الذات فهی أضیقها مجالاً و أعسرها مسلکاً و مقالاً و أعصاها علی الفکر و أبعدها عن قبول الذکر، و لذلک لایشتمل القرآن منها إلاّ علی تلویحاتٍ و رموزٍ و إشاراتٍ، و یرجع أکثرها لأهل الفکر و العقل إلی التقدیس المحض و التنزیه المطلق _ کقوله تعالی:
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«لَیْسَ کَمِثْلِهِ شَیْءٌ»(1)، و کسورة الإخلاص _ ، و إلی التعظیم المطلق _ کقوله: «سُبْحَانَ رَبِّکَ رَبِّ الْعِزَّةِ عَمَّا یَصِفُونَ»(2)، و کقوله: «بَدِیعُ السَّمَاوَاتِ وَ الاْءَرْضِ»(3) _ ؛

و أمّا الصفات فالمجال فیها أفسح و نطاق النطق فیها أوسع، و لذلک أکثر آیات القرآن مشتملٌ علی تفاصیلها _ کالحیاة و العلم و القدرة و السمع و البصر و الکلام و الحکمة _ ؛

و أمّا الأفعال فبحرٌ متّسعٌ أکنافه و لاینال بالاستقصاء أطرافه، بل لیس فی الوجود إلاّ اللّه و صفاته و أفعاله؛ فکلّ ما سواه فعله. لکن القرآن مشتملٌ علی الجلیّ منها الواقع فی عالم الشهادة _ کذکر السماوات و الکواکب و الأرضین و الجبال و البحار و السحب و الأمطار و الحیوان و النبات و إنزال ماء الفرات و سائر أسباب الحیاة و الممات _ ، و هی الّتی ظهرت للحسّ؛ و أشرف أفعاله و صنائعه و أدلّها علی جلاله و عظمته ممّا لایظهر للحسّ، بل هی من عالم الملکوت _ و هی الملائکة و الروحانیّات، فانّها جمیعاً خارجٌ عن عالم الملک و الشهادة _ ؛ فهذه جمل القسم الأوّل الواجب علی کلّ مسلمٍ تحصیل العلم بها؛

القسم الثانی: تعریف طریق السلوک إلی اللّه. و ذلک بالتبتّل، کما قال اللّه _ تعالی _ : «وَ تَبَتَّلْ إِلَیْهِ تَبْتِیلاً»(4) أی: انقطع إلی اللّه، و الإنقطاع إلیه لایکون إلاّ بالإقبال علیه و الإعراض عن غیره؛

القسم الثالث: تعریف الحال عند میعاد الوصال، و هو یشتمل علی ذکر الروح و النعیم الّذی یلقاه الواصلون. و العبارة الجامعة لأنواع روحها و ریحانها: الجنّة، و أعلاها لذّةً النظر إلی وجه اللّه. و کذا یشتمل علی ذکر الخزی و العذاب و البعد الّذی یلقاه المحجوبون عنه بإهمال السلوک؛ و العبارة الجامعة لأصناف آلامها: الجحیم. و أشدّها ألماً ألم الحجاب و الإبعاد، و لذلک قدّمه فی قوله _ تعالی _ : «کَلاَّ إِنَّهُمْ عَنْ رَبِّهِمْ یَومَئِذٍ لََمحْجُوبُونَ * ثُمَّ إِنَّهُمْ
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لَصَالُوا الْجَحِیمِ»(1).

و یشتمل أیضاً علی ذکر مقامات الفریقین و حالاتها، و عنها یعبّر ب_ : الحشر و النشر و الحساب و المیزان و الصراط و الکتاب؛

القسم الرابع: أحوال السالکین لسبیل اللّه الواصلین إلیه و الناکبین الضالّین؛

أمّا الأوّل: فهی قصص الأنبیاء و الأوصیاء الماضین؛

و أمّا الثانی: فهی حکایات الکفّار و المشرکین و الشیاطین، و فائدة هذا القسم: الترغیب و الترهیب و الإعتبار و الإستبصار؛

القسم الخامس: محاجّة الکفّار و إیضاح مخازیهم و کشف أباطیلهم و مخابیلهم بالبرهان الواضح و الحجّة القاطعة، و الغرض منها إظهار الحقّ و إزهاق الباطل و قطع أعذار الجحدة و المکذّبین و إزاحة علل المظلّین و المنافقین؛

القسم السادس: تعریف عمارة المنازل للطریق و کیفیّة التأهّب للزاد و الإستعداد للمرجع و المعاد و إعداد القوّة و السلاح الّذی یدفع به سرّاق المنازل و قطّاع الطریق. و بیانه: إنّ الدنیا _ کما مرّ _ منزلٌ من منازل السائرین إلی اللّه، و البدن مرکبٌ، و من ذهل عن تدبیر المنزل و المرکب لم یتمّ سفره؛ و ما لم ینتظم أمر المعاش فی الدنیا لایتمّ أمر التبتّل و الإنقطاع إلی اللّه _ تعالی _ الّذی هو السلوک، و لایتمّ ذلک حتّی یبقی بدنه سالماً و نسله دائماً، و یتمّ کلاهما بأسباب الحفظ لوجودهما و أسباب الدفع لمفسداتهما و مهلکاتهما.

أمّا أسباب الحفظ لوجودهما: الغذاء لیحفظ شخصه، و النکاح لیبقی نوعه، و هو أیضاً موقوفٌ علی الغذاء _ لأنّ بقاء النوع بعد بقاء الشخص، و بقاؤه موقوفٌ علی الغذاء، و الموقوف علی الموقوف علی الشیء موقوفٌ علی ذلک الشیء؛ فالجمیع موقوفٌ علی الغذاء _ . و للغذاء أسبابٌ لایحصل إلاّ بالتمدّن و الإجتماع؛ و لهذا قیل: «انّ الإنسان مدنیٌّ بالطبع»(2).

ثمّ لوترک الأمر فیه من تعریف قانونٍ مضبوطٍ مرجوعٍ إلیه فی الإختصامات لتحاربوا و
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تغالبوا، فتقاتلوا و فسد الجمیع و انقطع النسل و اختلّ النظام، لما جبّل علیه کلّ أحدٍ من أنّه یشتهی لما له و یغضب علی ما علیه؛ و ذلک القانون هو الشرع. فالقرآن مشتملٌ علی شرح قوانین الشریعة و ضوابط الإختصاص فی آیات المناکحات و المدنیّات و المواریث و قسمة الزکوات و الغنائم و أبواب العتق و الکتابة و الإسترقاق، و أسباب الدفع لمفسداتهما، فهی العقوبات الزاجرة عنها _ کقتال الکفّار و أهل البغی و الحدود و الغرامات و القصاص و الدیات و الکفّارات _ ؛

أمّا القصاص فدفعاً للسعی فی إهلاک الأنفس و الأطراف؛

و أمّا الحدود _ کحدّ السرقة و الزنا و غیرهما _ فدفعاً لما یستهلک الأموال الّتی هی من أسباب المعاش و الأنساب _ الّتی هی طریق الحرث و النسل _ ؛

و أمّا جهاد الکفّار و أهل البغی فدفعاً لما یفسد به إعتقاد أهل الحقّ أو یتشوّش بسبب مروق المارقین عن ضبط السیاسة الّتی یتولاّها حارس السالکین و کافل المحقّین نائباً عن رسول ربّ العالمین؛ و اشتمال القرآن علی الآیات الواردة فی هذا الجنس ممّا لایخفی علیک. و یشتمل هذا القسم علی ما یسمّی: «علم الحلال و الحرام و حدود الأحکام»، و هذا العمل یتولاّه الفقهاء؛ و هو علمٌ یعمّ إلیه الحاجة لتعلّقه بصلاح الدنیا أوّلاً ثمّ بواسطته بصلاح الآخرة. 

فهذه مجامع ما ینطوی علیه سور القرآن و آیاتها؛ و إن جمعت الأقسام مع شعبها المقصودة فی سلکٍ واحدٍ وجدتها عشرة أنواعٍ:

ذکر الذات؛

و ذکر الصفات؛

و ذکر الأفعال؛

و ذکر المعاد؛

و ذکر الصراط المستقیم _ أعنی: بین جانبی التزکیة و التخلیة _ ؛

و ذکر أحوال الأعداء؛
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و ذکر محاجّة الکفّار؛

و ذکر الحدود؛

و ذکر الأحکام(1).

وصلٌ عرشیٌّ 

اعلم! أنّ للتلاوة آدابا؛ منها ظاهریّةٌ کالطهارة من الأحداث و الأخباث الظاهرة، و الإستعاذة، و تعظیم المصحف، و الدعاء أوّلاً و آخراً بما وردت به روایاتٌ من طرق العامّة و الخاصّة _ کما هو مذکورٌ فی کتب الأدعیة _ ، و غیر ذلک؛

و منها باطنیّةٌ کتطهیر القلب عن خبائث المعاصی و أرجاس العقائد الفاسدة، قال اللّه _ تعالی _ : «لاَیَمَسُّهُ إِلاَّ الْمُطَهَّرُونَ»(2).

و قد مرّت الإشارة إلی أنّ للقرآن مراتب و درجاتٍ، و له ظهراً و بطناً؛ فکما انّ ظاهر جلد المصحف و ورقه محروسٌ عن ظاهر بشرة اللامس إلاّ إذا کان متطهّراٌ، فباطن معناه أیضاً محجوبٌ عن باطن القلب إلاّ إذا کان متطهّراً عن کلّ رجسٍ مستنیراً بنور التوبة. و کما لایصلح لمسّ نقوش الکتابة کلّ یدٍ فلایصلح لنیل معانیه کلّ قلبٍ إلاّ القلوب الصافیة؛ و لایصل إلیها «إِلاَّ مَنْ أَتَی اللَّهَ بِقَلْبٍ سَلِیمٍ»(3)، و لایمتدّ إلیها إلاّ أیدی النفوس الزکیّة الذکیّة؛ و کحضور القلب و ترکه حدیث النفس، و هذه الصفة تتولّد عمّا قبلها _ و هو طهارة القلب عن شوائب الأغراض النفسانیّة _ ، فانّ من أخرج عن قلبه محبّة الباطل فیدخل فی قلبه الأنس بالحقّ؛ 

و کالتدبّر، و هو غیر حضور القلب، إذ ربّ وقتٍ لایشغل الإنسان قلبه بغیر القرآن و لکن یقتصر علی سماع القرآن من نفسه من غیر تدبّرٍ. و المقصود الأصلیّ فیه هو التدبّر و
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التفکّر؛ و قد مرّ انّه روح کلّ عبادةٍ؛ و عن أمیرالمؤمنین _ علیه السلام _ : «لاخیر فی عبادةٍ لافقه فیها، و لا فی قراءةٍ لاتدبّر فیها»(1).

و إذا لم یتمکّن من التدبّر إلاّ بتردیده فلیردّد _ إلاّ أن یکون فی الصلاة خلف إمامٍ _ . و روی انّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ قرأ «بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمَنِ الرَّحِیمِ»، فردّدها عشرین مرّةً!، و إنّما ردّدها لتدبّره فی معانیها(2)؛

و عن أبیذرّ قال: «قام رسول _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ بنا لیلةً، فقام بآیةٍ یردّدها حتّی أصبح!، و هی: «إِنْ تُعَذِّبْهُمْ فَإِنَّهُمْ عِبَادُکَ»(3) _ ... الآیة(4) _ ؛

و عن الزهریّ: «کان علیّ بن الحسین _ علیه السلام _ إذا قرأ: «مَالِکِ یَومِ الدِّینِ»(5) یکرّرها حتّی کاد أن یموت!»؛(6)

و قال _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ لما أنزل علیه قوله _ تعالی _ : «إِنَّ فِی خَلْقِ السَّمَاوَاتِ وَ الاْءَرْضِ وَ اخْتِلاَفِ الَّلیْلِ وَ النَّهَارِ»(7) _ ... الآیة _ : «ویلٌ لمن قرأها و لم یتفکّر فیها!»(8)؛
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و قام تمیمٌ الرازی لیلةً بقوله: «أَمْ حَسِبَ الَّذِینَ اجْتَرَحُوا السَّیِّئَاتِ»(1) _ ... الآیة(2) _ ؛

و قام سعید بن جبیر لیلةً بقوله _ تعالی _ : «وَ امْتَازُوا الْیَومَ أَیُّهَا الُْمجْرِمُونَ»(3)(4)!.

فکلّ ما جری به لسانک فی غفلةٍ فأعده و لاتعدّه من عملک، لأنّ الترتیل فی الظاهر للتمکّن من التدبّر؛

و کالتخلّی من موانع الفهم، و هو تطهیر القلب عن درن المعاصی و خبث الصفات الذمیمة، فلفهم معانی القرآن موانع غیر ما ذکر، إذ القلب لإدراک حقائق الأشیاء بمنزلة المرآة لانطباع صورها المرئیّة. و کما انّ حجب المرآة بعضها داخلیّةٌ _ کالطبع و الرین و عدم الصقالة _ و بعضها خارجیّةٌ _ کوجود الحائل و عدم المحاذاة شطر المطلوب _ ، فکذلک حجب القلب عن الفهم بعضها فی داخله و بعضها فی خارجه؛

أمّا الحجاب الداخلیّ فبعضها من باب الأعدام و القصورات _ کالطفولیّة و البلاهة و الجهل البسیط _ ؛ و بعضها وجودیّةٌ _ کالمعاصی و الرذائل _ ، فمن یکون مصرّاً علی ذنبٍ و متّصفاً بکبرٍ أو حسدٍ فیمتنع عظمة الحقّ من أن یتجلّی فیه؛ فانّ ذلک ظلمة القلب و صداه، و به حجب الأکثرون!. 

و کلّما کانت الشهوات أشدّ تراکماً کانت معانی القرآن أشدّ احتجاباً، فالقلب مثل المرآة، و الشهوات مثل الصدء، و معانی القرآن مثل الصور الّتی یتراءی فیها، و الریاضة للقلب بإماطة الشهوات مثل تصقیل الجلاء للمرآة؛ قال اللّه _ تعالی _ : «وَ مَا یَتَذَکَّرُ إِلاَّ مَنْ یُنِیبُ»(5)، «وَ مَا یَذَّکَّرُ إِلاَّ أُولُوا الاْءَلْبَابِ»(6)، و الّذی آثر غرور الدنیا علی نعیم الآخرة 
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فلیس من ذوی الألباب، فکیف ینکشف له أسرار الکتاب؟!.

و أمّا الحجاب الخارجیّ فکذلک بعضها عدمیّةٌ _ کعدم التفکّر _ ، و بعضها وجودیّةٌ _ کوجود الإعتقادات العامّیّة التقلیدیّة، أو الجهلیّات الفلسفیّة _ ، و هذا بمنزلة الغلاف للمرآة أو الحاجز _ کالجدار و الجبل _ . و هذه الحجب الوجودیّة ممّا أسدلها الشیطان علی قلوب بنیآدم، فعمیت علیهم أسرار معانی القرآن.

و قیل: «موانع الفهم هی الأکنّة الّتی تمنع من الفقه، قال اللّه _ تعالی _ : «وَ جَعَلْنَا عَلَی قُلُوبِهِمْ أَکِنَّةً أَنْ یَفْقَهُوهُ وَ فِی آذَانِهِمْ وَقْراً»(1)»؛

و کالتخصّص، و هو أن یقدّر العبد انّه هو المقصود بکلّ خطابٍ، فإذا سمع فی القرآن أمرا و نهیاً أو وعداً أو وعیداً قدّر أن الخطاب معه، فلیعمل بمؤدّاه؛ و إن سمع قصص الأوّلین و الأنبیاء _ علیهم السلام _ فلیذعن انّ اللفظ غیر مقصودٍ، بل الإعتبار.

فلیعتبر کیف لایقدّر هذا و القرآن ما نزّل علی الرسول _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ خاصّةً!، بل «شِفَاءٌ وَ رَحْمَةٌ لِلْعَالَمِینَ»(2). و لهذا أمر اللّه الکافّة بشکر هذه النعمة العمیمة، فقال: «وَ اذْکُرُوا نِعْمَتَ اللَّهِ عَلَیْکُمْ وَ مَا أَنْزَلَ عَلَیْکُمْ مِنَ الْکِتَابِ وَ الْحِکْمَةِ یَعِظُکُمْ»(3)، و قال: «لَقَدْ أَنْزَلْنَا إِلَیْکُمْ کِتَاباً فِیهِ ذِکْرُکُمْ»(4)، و قال: «وَ هَذَا بَصَائِرُ لِلنَّاسِ وَ هُدیً»(5)؛

و کالاستشعار بعظمة الکلام باستشعار تعظیم المتکلّم، فتحضر فی قلبک العرش و الکرسیّ و السماوات و الأرض و مابینهما، و تتذکّر انّ الخالق لجمیعها واحدٌ و انّ الکلّ فی قبضة قدرته ومردودون بین فضله و رحمته، و انّک ترید أن تقرأ و تنظر به إلی صفة ذاته و تطالع جمال علمه و حکمته، و تعلم انّه لولا أنوار کلامه العزیز و عظمته غشیت بکسوة الحروف و الأصوات لعظمته و سلطانه؛ فاللّه لطیفٌ بعباده حیث أنزل إلیهم نور کلامه فی
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لیالی الأکوان الطبیعیّة و حجب الصفات البشریّة. و لولا أن یثبّت اللّه موسی _ علیه السلام _ لما أطاق سماع کلامه، کما لم یطق الجبل مبادی تجلّیه حیث صار دکّاً دکّاً(1)!.

ثمّ العجب انّ هذا الکلام مع نزوله فی طیّ هذه الحجب الجسمانیّة لم یمنع عن مشاهدة أنوار الحکمة و لمعات جمال الأحدیّة، بل تنوّرت الحروف و الأصوات بنور المتکلّم و تشرّفت الکتابة و الأرقام بشرفه؛ فکان الصوت للحکمة جسداً و مسکناً و نور الحکمة للصوت نفساً و روحاً. فکما انّ أجساد البشر تکرّم بکرامة الروح، فکذلک أصوات الکلام تکرّم و تشرّف بشرف الحکمة الّتی فیها؛ فتبصّر!.

و کالتأثّر و الوجد، و هو أن یتأثّر باطنه و یتنوّر قلبه بأنوار الکلام و یتفنّن أحواله بحسب اختلاف الآیات، فیکون له بحسب کلّ فهمٍ وجدٌ و حالٌ _ من الحزن و الخوف و الخشیة و الرجاء و الفرح _ ؛ فانّ الشوق و الوجد مقناطیس القرب من عالم التوحید و الملکوت، و من اشتدّ شوقه اشتدّ انجذابه و اتّصاله.

و تأثّر العبد بالتلاوة و التدبّر هو أن یصیر قلبه بصفة الآیة المذکورة و یتخلّق بها، فعند الوعد یتضأّل من خیفته کأنّه یکاد یموت!؛ و عند التوسیع و وعد المغفرة یستبشر کأنّه یطیر من الفرح!؛ و عند ذکر صفات اللّه و أسمائه یتطأطأ خضوعاً لجلاله و عظمته؛ و عند ذکر الکفّار ما یستحیل علیه _ کذکرهم للّه ولداً و صاحبةً! _ یغضّ صوته و ینکسر فی باطنه حیاءً من قبح مقالتهم؛ و عند ذکر الجنّة ینبعث من باطنه شوقاً إلیها؛ و عند وصف النار ترتعد فرائضه خوفاً منها.

و لمّا قال رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه وآله و سلّم _ لعبد اللّه بن مسعود: «اقراء علیّ» قال: افتتحت سورة النساء، فاذا بلغت إلی قوله _ تعالی _ : «فَکَیْفَ إِذَا جِئْنَا مِنْ کُلِّ أُمَّةٍ بِشَهِیدٍ وَ جِئْنَا بِکَ عَلَی هَؤُلاَءِ شَهِیداً»(2) رأیت عینیه تذرفان بالدمع!، فقال لی: «حسبک 
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1- 1. تلمیحٌ إلی کریمة 143 الأعراف.

2- 2. کریمة 41 النساء.




الآن»(1)؛ و هذا لأنّ مشاهدة تلک الحال استغرقت قلبه بالکلّیّة.

و قد کان فی الخائفین من خرّ مغشیاً علیه عند آیات الوعید!، و منهم من مات فی سماع تلک الآیات!. فینبغی لتالی القرآن أن یتّصف ذاته بتمثّل هذه الأحوال حتّی یخرج عن أن یکون حاکیاً فی کلامه، فاذا قال: «إِنِّی أَخَافُ إِنْ عَصَیتُ رَبِّی عَذَابَ یَومٍ عَظِیمٍ»(2)، فإذا لم یکن خائفاً کان حاکیاً؛ و إذا قال: «عَلَیْکَ تَوَکَّلْنَا وَ إِلَیْکَ أَنَبْنَا»(3) و لم یکن حاله التوکّل و الإنابة کان حاکیاً؛ وإذا قال: «وَ لَنَصْبِرَنَّ عَلَی مَا آذَیْتُمُونَا»(4) فلیکن حاله الصبر علی الأذی و العزیمة علیه حتّی یجد حلاوة التلاوة و فضیلة التدبّر و حسن التخلّق. فان لم یکن بهذه الصفات و لم یتردّد قلبه بین هذه الحالات کان حظّه من تلاوة القرآن حرکة اللسان مع صریح اللعن علی نفسه فی قوله _ تعالی _ : «أَلاَ لَعْنَةُ اللَّهِ عَلَی الظَّالِمِینَ»(5)، و فی قوله: «وَ هُمْ فِی غَفْلَةٍ مُعْرِضُونَ»(6)، و فی قوله: «فَأَعْرِضْ عَنْ مَنْ تَوَلَّی عَنْ ذِکْرِنَا وَ لَمْ یُرِدْ إِلاَّ الْحَیَاةَ الدُّنْیَا»(7) _ ... إلی غیر ذلک من الآیات _ ؛ و کان داخلاً فی مصداق قوله: «وَ مِنْهُمْ أُمِّیُّونَ لاَیَعْلَمُونَ الْکِتَابَ إِلاَّ أَمَانِیَّ»(8) _ یعنی: التلاوة المجرّدة _ ، و فی قوله: «وَ کَأَیِّنْ مِنْ آیَةٍ فِی السَّمَاوَاتِ وَ الاْءَرْضِ یَمُرُّونَ عَلَیْهَا وَ هُمْ عَنْهَا مُعْرِضُونَ»(9). و بالجملة فلیکن حاله حال قومٍ وصفهم اللّه بقوله: «الَّذِینَ إِذَا ذُکِرَ اللَّهُ وَجِلَتْ قُلُوبُهُمْ وَ إِذَا تُلِیَتْ عَلَیْهِمْ آیَاتُهُ زَادَتْهُمْ إِیمَاناً وَ عَلَی رَبِّهِمْ یَتَوَکَّلُونَ»(10). إذ القرآن إنّما یراد لاستجلاب هذه الإحوال، إذ بهذه الأحوال یزید القرب و المنزلة عند اللّه و مشاهدة جلاله و عظمته؛ و هی أشدّ مراتب المعرفة. فالمعرفة هی المبدء و الغایة، لأنّها عین المعروف بها إذا کملت و تمّت.
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و لیظهر أثر کلّ ذلک علی جوارحک من بکاءٍ عند الحزن و عرق جبینٍ عند الحیاء و اقشعرار جلدٍ و ارتعاد فرائض عند الهیبة و الإجلال و انبساطه فی الأعضاء و اللسان و الصوت عند الاستبشار و انقباضٍ فیها عند الاستشعار، فإذا فعلت ذلک اشترک فی نیل حظّ القرآن جمیع أجزائک و فاضت آثار القراءة علی عوالمک الثلاث _ أعنی: عالم الملکوت، و عالم الجبروت، و عالم الشهادة _ ؛ لأنّک مرکّبٌ من العوالم الثلاث، و فیک من کلّ عالمٍ جزءٌ.

و یستحبّ البکاء و التباکی لمن لایقدر علیه _ و الحزن و الخشوع _ بالکتاب و السنّة، قال اللّه _ تعالی _ : «وَ یَخِرُّونَ لِلاْءَذْقَانِ یَبْکُونَ وَ یَزِیدُهُمْ خُشُوعاً»(1)؛ و عن أبی عبداللّه _ علیه السلام _ : «إنّ القرآن نزل بالحزن، فاقرأوه بالحزن»(2).

لمعةٌ عرشیّةٌ 

اعلم! أنّ أنوار المعرفة تفیض من عالم الملکوت، فمفیضه سرّ القلب _ لأنّه من الملکوت _ ؛ و أمّا آثارها _ من الخشیة و الخوف و السرور و الهیبة و سائر الأحوال _ فانّها تهبط من عالم الجبروت، فمهبطه الصدر الّذی هو من عالم الجبروت، و هو عالمٌ آخر من عالمک. 

و کنّینا عن الأوّل بالقلب، لأنّ عالم الجبروت بین عالم الملکوت و عالم الشهادة، کما انّ الصدر بین القلب و الجوارح.

فأمّا البکاء و الشهقة و الإقشعرار و الإرتعاد فیه فینزل فی عالم الشهادة، و مهبطه الجوارح _ لأنّها من عالم الشهادة _ .

و ما أراک تفهم من القلب غیر اللحم الصنوبریّ الشکل، و من الصدر إلاّ العظام المحیطة به، فانّک لاتدرک من کلّ شیءٍ إلاّ غلافه و قشره!. و ما أبعدک!!، فانّ هذا یوجد للمیّت و
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1- 1. کریمة 109 الإسراء.

2- 2. راجع: «الکافی» ج 2 ص 614 الحدیث 2، «وسائل الشیعة» ج 6 ص 208 الحدیث 7748، و انظر: «مستدرک الوسائل» ج 4 ص 273 الحدیث 4681، «بحارالأنوار» ج 89 ص 191، «جامع الأخبار» ص 49.




البهیمة و ماینزّل علیه شیءٌ _ لاأنوار المعارف و العلوم و لاآثارها من الخشیة و الهیبة _ .

و إن أردت أن تستنشق شیئاً من روائح هذه الأسرار فعلیک بباب التوحید، فانّ من لم یدرک من الفعل إلاّ النقوش أو الألوان أو الروائح أو الطعوم فلم یکن یعتقد الفاعل إلاّ نقّاشاً أو صبّاغاً أو عطّاراً أو طاعماً!. فینبغی أن تتدبّر فی الفعل تدبّراً کاملاً بحدّه و حقیقته لیشهد فی الفعل الفاعل دون الفعل، و من عرف الحقّ رآه فی کلّ شیءٍ _ إذ کلّ شیءٍ فمنه و إلیه و به و له _ ، فهو الکلّ علی التحقیق فی وحدةٍ؛ و من لایراه فی کلّ مایراه فکأنّه ما عرفه؛ قال أمیرالمؤمنین _ علیه السلام _ : «ما رأیت شیئاً إلاّ و رأیت اللّه فیه»(1). و من عرفه عرف انّ کلّ شیءٍ ما خلا اللّه باطلٌ(2)، و انّ «کُلّ شَیْءٍ هَالِکٌ إِلاَّ وَجْهَهُ»(3) أی: هالکٌ إن أعتبر شیئیّته و وجوده لنفسه، لا أن یعتبر وجوده من حیث انّه موجودٌ باللّه و بقدرته؛ فیکون له بطریق التبعیّة ثباتٌ و بطریق الأصالة بطلانٌ محضٌ. و هذا البطلان غیر بطلان المهیّات و الأعیان الثابتة إذا أخذت من حیث هی أو مجرّدةً عن الوجود، فانّها من تلک الحیثیّة باطلة الوجود غیر ثابتة الشیئیّة؛ بخلاف الهویّات الوجودیّة، فانّها مأخوذةٌ علی وجه الإستقلال باطلاتٌ صرفةٌ؛ و هذا مفتاحٌ من مفاتیح علوم المکاشفة!.

وصلٌ عرشیٌّ 

اعلم! أنّ القرآن کالشمس، و فیضان أسرار المعرفة منه علی القلب کفیضان أنوار الشمس علی الأرض، و سریان آثار الخشیة و الخوف و الهیبة و سائر الأحوال منه علی الصدر کسریان حرارة الشمس فی باطن الأرض تابعاً لإشراق الأنوار؛ فانّ الخشیة أثر نور
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1- 1. لم أعثر علیه، و انظر: «مفتاح الفلاح» ص 367.

2- 2. تلمیحٌ إلی قول لبید: أَلاَ کُلُّ شَیْءٍ مَا خَلاَ اللَّهِ بَاطِلُ راجع: «دیوان لبید» ص 148.

3- 3. کریمة 88 القصص.




المعرفة _ و «إنَّمَا یَخْشَی اللَّهَ مِنْ عِبَادِهِ الْعُلَمَاءُ»(1) _ . و انتشار الحرکات و التغیّرات إلی الجوارح _ من البکاء و العرق و الاقشعرار و الارتعاد منبعثاً من آثار الخشیة و سائر أحوالها _ کحرکة أجزاء الأرض بتصاعد الأبخرة و الأدخنة منها بتصعید الحرارة؛ فالحرکة تبع الحرارة، و الحرارة تبع النور، و النور تبع المحاذاة بین الأرض و الشمس. فاجتهد أن تحاذی بوجه قلبک شطر شمس القرآن و تستضیء بأنواره؛

و کالترقّی بقلبه إلی أن یسمع الکلام من اللّه، لا من نفسه _ و قد مرّ معنی سماع الکلام من اللّه فی مفتتح الکتاب _ . و الغرض هیهنا الإشارة إلی درجات القراءة؛ و هی ثلاثٌ؛

أدناها: أن یقرأ العبد کأنّه یقرأ علی اللّه واقفاً بین یدیه و هو ناظرٌ إلیه، فیکون حاله عند هذا التقدیر السؤال و التملّق و التضرّع و الإبتهال؛

الثانیة: أن یشهد بقلبه کأنّ ربّه یخاطبه بألطافه و یناجیه بإنعامه و إحسانه، فمقامه الحیاء و التعظیم و حاله الاصغاء و الفهم؛

و أعلاها: من یری فی الکلام المتکلّم و فی الکلمات الصفات، فلاینظر إلی نفسه و لا إلی تعلّق الإنعام به من حیث انّه منعمٌ علیه، بل یکون مقصور الهمّ علی المتکلّم موقوف الفکر علیه _ کأنّه مستغرقٌ بمشاهدة المتکلّم عن غیره _ . و هذه درجة المقرّبین؛ و ما قبله فهو درجات الیمین؛ و ما خرج عن هذا فهو درجات الغافلین.

و عن درجة المقرّبین أخبر الإمام الهمام جعفر بن الصادق _ علیه السلام _ ، فقال: «و اللّه لقد تجلّی اللّه لخلقه فی کلامه و لکنّهم لایبصرون!»(2)؛

و قد سألوه عن حالةٍ لحقته فی الصلاة حتّی خرّ مغشیاً علیه!، فلمّا سری عنه قیل له فی ذلک؟؛ فقال _ علیه السلام _ : «مازلت أردّد هذه الآیة حتّی سمعتها من المتکلّم بها
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1- 1. کریمة 28 فاطر.

2- 2. راجع: «بحارالأنوار» ج 89 ص 107، «عوالی اللئالی» ج 4 ص 116 الحدیث 181، «مفتاح الفلاح» ص 372.




فلم یثبت جسمی لمعاینة قدرته»(1). قال شیخنا البهائیّ فی المفتاح(2): «لسان(3) الصادق _ علیه السلام _ کان فی ذلک الوقت کشجرة الطور عند «إِنِّی أَنَا اللَّهُ»(4)؛ و قیل بلسان الفارسیّ(5):

روا باشد أنا الحق(6) از درختی چرا نبود روا از نیک بختی(7) 

و فی مثل هذه الدرجة تعظم الحلاوة و لذّة المناجاة، و لذلک قال بعض الحکماء: «کنت أقرأ القرآن فلاأجد له حلاوةً حتّی تلوته کأنّی أسمعه من رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ یتلوه علی أصحابه!، ثمّ رفعت إلی مقامٍ فوقه فکنت أتلوه کأنّی أسمعه من جبرئیل _ علیه السلام _ یلقیه علی رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ !، ثمّ جاء بمنزلةٍ أخری فأنا الآن أسمعه من المتکلّم!!؛ فعندها وجدت لذّةً و نعیماً لاأصبر عنه»(8)؛

و کذلک قال بعضهم: «کابدت القرآن عشرین سنةً و تنعّمت به عشرین سنةً»(9). و عند ذلک یکون العبد متمثّلاً بقوله: «فَفِرُّوا إِلَی اللَّهِ»(10)، و لقوله: «لاَتَجْعَلُوا مَعَ اللَّهِ إِلآهاً آخَرَ»(11). بل التوحید الخالص أن لایری فی کلّ شیءٍ إلاّ اللّه الواحد القهّار و التبرّی من حوله و قوّته، و من الإلتفات إلی نفسه بعین الرضا و التزکیة. فإذا تلی آیات الوعد و المدح للصالحین فلایشهد لنفسه عند ذلک، بل للموقنین و المحسنین و یتشوّق أن یلحقه اللّه بهم؛ و
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1- 1. راجع _ مع تغییرٍ یسیر _ : «فلاح السائل» ص 108، «بحارالأنوار» ج 47 ص 58، ج 84 ص 247، و انظر أیضاً: «کشف الغایات فی شرح ما اکتنف علیه التجلّیّات» ص 172، «عوارف المعارف» ص 26، «إحیاء علوم الدین» ج 1 ص 259.

2- 2. راجع: «مفتاح الفلاح» ص 372.

3- 3. المصدر: + جعفر.

4- 4. کریمة 30 القصص.

5- 5. المصدر: و ما أحسن قول الشیخ الشبستریّ بالفارسیّة نظماً.

6- 6. مفتاح الفلاح: اللّه.

7- 7. راجع: «گلشن راز» ص 48 البیت 8.

8- 8. انظر: «المحجّة البیضاء» ج 2 ص 247، «جامع السعادات» ج 3 ص 377.

9- 9. هذا قول ثابت البنانیّ، راجع: «المحجّة البیضاء» ج 2 ص 278.

10- 10. کریمة 50 الذاریات.

11- 11. کریمة 51 الذاریات.




إذا تلی آیات المقت و الذمّ للعصاة یشهد نفسه هناک.

و الوجه فی هذا: انّ الإنسان لمّا کان من شأنه أن یتطوّر بأطوار الوجود و یتحرّک من حضیض النقص إلی ذروة الکمال و المتحرّک فی کلّ مقولةٍ یجب أن یکون حاله بحسب تلک المقولة ما بین محوضة الفعل و صرافة القوّة _ إذ متی حصلت له فعلیّة تلک المقولة انقطعت حرکته _ ، فکذلک النفس فی تدرّجها إلی مراتب الکمال یجب أن یکون منکسرة البال خائفةً خاشیةً وجلةً غیر راضیةٍ بشأنها و حالها الّتی فیها، حتّی یقع لها الترقّی إلی حالةٍ فوقها؛ فإذا رأی الإنسان نفسها بصورة التقصیر کان رؤیته سبب قربه، فانّ من أشهد البعد فی القرب لطف له الخوف حتّی یسوقه إلی درجةٍ أخری فی القرب وراءها، و من أشهد القرب فی البعد مکر به الأمن و یفضیه إلی درجةٍ أخری فی البعد أسفل ممّا کان فیه؛ و مهما کان أشهد نفسه بعین الرضا صار محجوباً بنفسه. و إذا جاوز حدّ الإلتفات إلی نفسه و لم یشاهد إلاّ اللّه فی تلاوته انکشف له الملکوت.

و بعد أن یتبرّی القاری ء عن حول النفس و قوّتها و لم یلتفت إلیها تقع له مکاشفاتٌ بحسب أحوال المکاشف، فحیث یتلوا آیات الرجاء یغلب علی حاله الإستبشار و ینکشف له صورة الجنّة _ کأنّه یراها عیاناً! _ ، و إن غلب علیه الحزن کوشف بالنار حتّی یری أنواع عذابها!. و ذلک لأنّ کلام اللّه مشتملٌ علی السهل اللطیف و الشدید العسوف، و المرجوّ و المخوف، و ذلک بحسب أوصافه _ إذ منها الرحمة و اللطف و الإنتقام و البطش _ . فبحسب مشاهدة الکلمات و الصفات ینقلب القلب فی إختلاف الحالات، و بحسب کلّ حالةٍ منها یستعدّ للمکاشفة بأمرٍ یناسبها، إذ یستحیل أن یکون حال المستمع واحداً و المسموع مختلفاً فیه _ إذ فیه کلام راضٍ و کلام غضبانٍ و کلام منعمٍ و کلام منتقمٍ و کلام جبّارٍ و کلام متکبّرٍ لایبالی و کلام حنّانٍ متعطّفٍ لایهمل _ .

فهذه عشرة آدابٍ للمتأمّل التالی للقرآن نقلنا من الإحیاء من غیر کثیر تفاوتٍ مع زوائد وشّحناها و أردفناها زیادةً فی الإستبصار و تکثیراً لفوائد أهل النظر و الإعتبار.
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و لکن المتّبع ما ورد عن أهل بیت الأطهار؛ روی فی الکافی(1) بإسناده عن أبیبصیرٍ انّه قال لأبی عبداللّه _ علیه السلام _ : «جعلت فداک! أقرء القرآن فی شهر رمضان فی لیلةٍ؟

فقال: لا!

قال: فی لیلتین؟

قال: لا!

قال: و فی ثلاثٍ؟

قال: ها! و أشار بیده؛ ثمّ قال: یا أبا محمّدٍ! انّ لرمضان حقّاً و حرمةً، و لایشبهه شیءٌ من الشهور. و کان أصحاب محمّدٍ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ یقرأ أحدهم القرآن فی شهرٍ أو أقلّ، انّ القرآن لایقرأ هذرمةً و لکن یرتّل ترتیلاً؛ و إذا مررت بآیةٍ فیها ذکر الجنّة فقف عندها و سل اللّه _ تعالی _ الجنّة، و إذا مررت بآیةٍ فیها ذکر النار فقف عندها و تعوّذ باللّه من النار».

_ بیانٌ: «الهاء»: کلمة إجابةٍ یعنی بها: نعم؛ و «الهذرمة»: السرعة فی القراءة _ .

و فی مصباح الشریعة عن الصادق _ علیه السلام _ انّه قال: «من قرء القرآن و لم یخضع له(2) و لم یرقّ علیه و لم ینشی ء حزناً و وجلاً فی سرّه فقد استهان بعظم شأن اللّه و خسر خسراناً مبیناً!. فقاری ء القرآن یحتاج(3) إلی ثلاثة أشیاء:

قلبٍ خاشعٍ؛

و بدنٍ فارغٍ؛

و موضعٍ خالٍ. فإذا خشع للّه قلبه فرّ منه الشیطان الرجیم(4)؛ و إذا(5) تفرّغ نفسه من الأسباب تجرّد قلبه للقراءة فلایعترضه(6) عارضٌ فیحرمه نور القرآن و فوائده؛ و إذا(7) اتّخذ 
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1- 1. راجع: «الکافی» ج 2 ص 617 الحدیث 2، و انظر: «وسائل الشیعة» ج 6 ص 216 الحدیث 7771.

2- 2. المصدر: للّه.

3- 3. المصدر: محتاج.

4- 4. هیهنا حذف المصنّف قطعةً من المصدر.

5- 5. المصدر: فإذا.

6- 6. المصدر: و لایعترضه.

7- 7. المصدر: فإذا.




مجلساً خالیاً و اعتزل من(1) الخلق بعد أن أتی بالخصلتین الأولیین(2) استأنس روحه و سرّه باللّه و وجد حلاوة مخاطبات اللّه عباده الصالحین و علم لطفه بهم و مقام اختصاصه لهم بفنون کراماته و بدائع إشاراته؛ فاذاً(3) شرب کأساً من هذا المشرب. فحینئذٍ(4) لایختار علی ذلک الحال حالاً و لا علی ذلک الوقت وقتاً، بل یؤثره علی کلّ طاعةٍ و عبادةٍ، لأنّ فیه المناجاة مع الربّ بلاواسطةٍ»(5).

فانظر کیف تقرأ کتاب ربّک و منشور ولایتک، و کیف تجیب أوامره و نواهیه، و کیف تمتثل حدوده، فانّه کتابٌ عزیزٌ «لاَیَأْتِیهِ الْبَاطِلُ مِنْ بَینِ یَدَیْهِ وَ لاَ مِنْ خَلْفِهِ تَنْزِیلٌ مِنْ حَکِیمٍ حَمِیدٍ»(6).

فرتّله ترتیلاً، و قف عند وعده و وعیده، و تفکّر فی أمثاله و مواعظه، و احذر أن تقع من إقامتک حروفه فی إضاعة حدوده. روی ثقة الإسلام(7) بسنده عن عبداللّه بن سلیمان قال: «سألت أبا عبداللّه _ علیه السلام _ عن قول اللّه _ عزّ و جلّ _ : «وَ رَتِّلِ الْقُرْآنَ تَرْتِیلاً»(8)؟ قال: قال أمیرالمؤمنین _ علیه السلام _ : بیّنه تبییناً(9) و لاتهذّه هذّ الشعر و لاتنثره نثر الرمل، و لکن افزعوا به(10) قلوبکم القاسیة، و لایکن همّ أحدکم آخر السورة».

و اعلم! أنّ «هذاء القراءة» _ و هو الإسراع فیها _ إذا أفضی إلی لفّ الکلمات و عدم إقامة الحروف لایجوز، لأنّه لحنٌ.
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1- 1. المصدر: عن.

2- 2. المصدر: بالخصلتین: خضوع القلب و فراغ البدن.

3- 3. المصدر: فإن.

4- 4. المصدر: حینئذٍ.

5- 5. راجع: «مصباح الشریعة» ص 57.

6- 6. کریمة 42 فصّلت.

7- 7. راجع: «الکافی» ج 2 ص 614 الحدیث 1، و انظر: «وسائل الشیعة» ج 6 ص 207 الحدیث 7743، «مستدرک الوسائل» ج 4 ص 270 الحدیث 4671، «النوادر» _ للراوندی _ ص 30.

8- 8. کریمة 4 المزّمل.

9- 9. المصدر: تبیاناً.

10- 10. المصدر: _ به.




قال بعضهم: «و کمال الترتیل تفخیمٌ، و الإنابة عن حروفه، و أن لایدغم حرفاً فی حرفٍ»؛

و قیل: «هذا أقلّه!، و أکمله أن یقرأه علی منازله، فان قرأ تهدیداً لفظ بالمتهدّد، أو تعظیماً لفظ به علی التعظیم».

وصلٌ 

اعلم! أنّ لأصحاب المسالک التفسیریّة أربعة مقاماتٍ؛

فمن مسرفٍ فی رفع الظواهر، کأکثر المعتزلة و المتفلسفة حیث انتهی أمرهم إلی تغییر جمیع الظواهر فی الخطابات الشرعیّة الواردة فی الکتاب و السنة إلی غیر معانیها الحقیقیّة _ کالحساب و المیزان و الصراط و الکتاب و مناظرات أهل الجنّة و أهل النار فی قول هؤلاء: «أَفِیضُوا عَلَینَا مِنَ الْمَاءِ أَو مِمَّا رَزَقَکُمُ اللَّهُ»، و قول هؤلاء: «إِنَّ اللَّهَ حَرَّمَهُمَا عَلَی الْکَافِرِینَ»(1) _ ، و زعموا انّ ذلک لسان الحال!؛ 

و من مقترٍ غالٍ فی حسم باب العقل، کالحنابلة _ : أتباع ابن حنبل _ حتّی منعوا تأویل قوله: «کُنْ فَیَکُونُ»(2). و زعموا انّ ذلک خطابٌ بحرفٍ و صوتٍ یتعلّق بهما السماع الظاهریّ یوجد من اللّه فی کلّ لحظةٍ بعدد کلّ مکوّنٍ!؛ حتّی نقل عن بعض أصحابه انّه کان یقول: «حسم باب التأویل إلاّ لثلاثة ألفاظ: قوله _ علیه السلام _ : «الحجر الأسود یمین اللّه فی الأرض»(3)، و قوله: «قلب المؤمن بین إصبعین من أصابع الرحمن»(4)، و قوله: «إنّی لأجد 
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1- 1. کریمة 50 الأعراف.

2- 2. تکرّرت هذه الکریمة 8 مرّات فی القرآن الکریم، فانظر 117 البقرة.

3- 3. راجع: «کنز العمّال» الحدیث 34744، «إتحاف السادة المتّقین» ج 2 ص 108، «الأسرار المرفوعة» ص 113، «کشف الخفاء» ج 1 ص 417، و انظر: «بحارالأنوار» ج 27 ص 2، «عوالی اللئالی» ج 1 ص 51 الحدیث 75، «متشابه القرآن» ج 1 ص 80.

4- 4. راجع: «الدرّ المنثور» ج 2 ص 8، «السنّة» _ لابن أبیعاصم _ ج 1 ص 99، «تفسیر الطبری» ج 3 ص 126، «تهذیب تاریخ دمشق» ج 6 ص 65، و انظر: «بحارالأنوار» ج 67 ص 39، «عوالی اللئالی» ج 1 ص 48 الحدیث 69، ج 4 ص 99 الحدیث 139.




نفس الرحمن من جانب الیمن»(1).

و من الناس من أخذ فی الاعتذار عنه ب_ : «أنّ غرضه فی المنع من التأویل رعایة إصلاح الخلق و حسم الباب للوقوع فی الرخص و الخروج عن الضبط، فانّه إذا فتح باب التأویل وقع الخلق فی الخرق و العمل بالرأی، فیخرج الأمر عن الضبط و یتجاوز الناس عن حدّ الإقتصاد فی الإعتقاد»(2).

و قال أبوحامد الغزالیّ: «لابأس بهذا الزجر، و یشهد له سیرة السلف بأنّهم کانوا یقولون: «إقرؤوها(3) کما جاءت»، حتّی قال مالک لمّا سئل عن الإستواء: «الإستواء معلومٌ و الکیفیّة مجهولةٌ و الإیمان به واجبٌ و السؤال عنه بدعةٌ!»(4).

و أمّا المقام الثالث فهو لطائفةٍ ذهبوا إلی الإقتصاد فی باب التأویل، ففتحوا هذا الباب فی أحوال المبدء و سدّوها فی أحوال المعاد. فأوّلوا أکثر ما یتعلّق بصفات اللّه _ من الرحمة و العلوّ و العظمة و الإتیان و الذهاب و المجیء _ و ترکوا ما یتعلّق بالآخرة علی ظواهرها و منعوا التأویل فیها؛ و هم الأشعریّة _ : أصحاب أبیالحسن الأشعریّ _ .

و زاد المعتزلة علیهم حتّی أوّلوا من صفات اللّه ما لم یأوّله الأشاعرة!، فأوّلوا السمع إلی مطلق العلم بالمسموعات، و البصر إلی العلم بالمبصرات؛ و کذا أوّلوا حکایة المعراج و زعموا انّه لم یکن بجسدٍ!. و أوّل بعضهم عذاب القبر و الصراط و جملةً من أحکام الآخرة، و لکن أقّروا بحشر الأجساد بالجنّة و اشتمالها علی المأکولات و المشروبات و المنکوحات و الملاذّ الحسّیّة و بالنار و اشتمالها علی جسمٍ محسوسٍ یحرق الجلود و یذیب الشحوم. 
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1- 1. راجع: «إتحاف السادة المتّقین» ج 2 ص 80، «المغنی عن حمل الأسفار» ج 1 ص 103، «کشف الخفاء» ج 1 ص 251، و انظر: «مجموعة ورّام» ج 1 ص 154.

2- 2. هذا کلام الغزالی، راجع: «إحیاء علوم الدین» ج 1 ص 92.

3- 3. المصدر: امرّوها.

4- 4. راجع: نفس المصدر.




و من ترقّیهم إلی هذا الحدّ زاد المتفلسفون و الطبیعیّون، فأوّلوا کلّ ما ورد فی الآخرة و ردّوها إلی آلامٍ عقلیّةٍ روحانیّةٍ، و أنکروا حشر الأجساد؛ و قالوا ببقاء النفوس مفارقةً إمّا معذّبةً بعذابٍ ألیمٍ ، و إمّا منعمةً براحةٍ و نعیمٍ لایدرک بالحسّ. و هؤلاء هم المسرفون عن حدّ الإقتصاد الّذی هو بین برودة جمود الحنابلة و حرارة انحلال المأوّلة.

و أمّا الإقتصاد الّذی لایفوته الغالی و لایدرکه المقصّر فشیءٌ دقیقٌ غامضٌ لایطّلع علیه إلاّ الراسخون فی العلم و الحکمة و المکاشفون الّذین یدرکون الأمور بنورٍ قدسیٍّ و روحٍ إلآهیٍّ، لا بالسماع الحدیثیّ و لابالفکر البحثیّ».

أقول: و کما انّ إقتصاد الفلک فی طرفی التضادّ هو عبارةٌ عن الخروج عن الأضداد _ لاکاقتصاد الماء الفاتر الواقع فی جنس الحرارة و البرودة الجامع لطرفیها الممتزج منها _ فکذا إقتصاد الراسخین فی العلم لیس کإقتصاد الأشاعرة، لأنّه ممتزجٌ من التنزیه فی البعض و التشبیه فی البعض _ کمن یؤمن ببعضٍ و یکفر ببعضٍ! _ . و أمّا إقتصاد هؤلاء فهو أرفع من القسمین و أبعد من جنس الطرفین، حیث انکشف لهم بنور المتابعة و الإقتباس عن مشکاة النبوّة أسرار الآیات و حقائق الصفات علی ما هی علیها من غیر تشبیهٍ و تعطیلٍ، و تنوّر باطنهم بنورٍ قذف اللّه فی قلوبهم و شرح به صدورهم؛ فلم ینظروا فی معانی الألفاظ من جهة السماع المجرّد و التقلید المحض، و إلاّ لأمکن التخالف بینهم و التناقض فی معتقداتهم و التنافی بین مطالبهم و مسلّماتهم کما لسائر الفرق حیث وقع التدافع بین آراء کلّ فرقةٍ منهم بواسطة تخالفٍ مّا وصل إلیهم من الروایات، کما وقع التناقض بین طائفةٍ و طائفةٍ حیث طعن کلّ لاحقٍ منهم السابق و أنکر کلّ طائفةٍ ما اعتقده الأخری! _ کما هو عادة أهل النظر و أصحاب البحث و الفکر من المعارضات و المناقضات!، «کُلَّمَا دَخَلَتْ أُمَّةٌ لَعَنَتْ أُخْتَهَا»(1) _ .

و أمّا طریقة أهل اللّه فلاخلاف فیها کثیراً، لأنّ مأخذ علومهم و معارفهم من عند اللّه،
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1- 1. کریمة 38 الأعراف.




«وَ لَو کَانَ مِنْ عِندِ غَیرِ اللَّهِ لَوَجَدُوا فِیهِ اخْتِلاَفاً کَثِیراً»(1)، «وَ مَنْ لَمْ یَجْعَلِ اللَّهُ لَهُ نُوراً فَمَا لَهُ مِنْ نُورٍ»(2).

تتمّةٌ متمّمةٌ 

یستحبّ التوسّط فی القراءة بین الإخفاء و الجهر، کما قال _ تعالی _ : «وَ لاَتَجْهَرْ بِصَلاَتِکَ وَ لاَتُخَافِتْ بِهَا وَ ابْتَغِ بَینَ ذَلِکَ سَبِیلاً»(3)، فعن الصادق _ علیه السلام _ : «الجهر: رفع الصوت عالیاً، و المخافة: ما لم تسمع نفسک»(4)؛

و عن أبیبصیر قال: «قلت لأبی جعفر _ علیه السلام _ : إذا قرأت القرآن فرفعت به صوتی جاءنی الشیطان فقال: إنّما ترائی بهذا أهلک و الناس!،

قال: یا أبا محمّد! إقرء قراءةً ما بین القراءتین تسمع أهلک و رجّع بالقرآن صوتک، فانّ اللّه _ عزّ و جلّ _ یحبّ الصوت الحسن یرجّع(5) ترجیعاً»(6).

و یستحب تحسین الصوت بالقراءة کما وردت به أخبارٌ کثیرةٌ من طرق العامّة و الخاصّة، قال السیوطیّ فی الإتقان: «أخرج البزّاز(7) و غیره حدیث: «حسن الصوت زینة القرآن»، و فیه أحادیث صحیحةٌ کثیرةٌ»(8)؛ انتهی.

و عن أبی بصیر عن أبی عبداللّه _ علیه السلام _ فی قوله _ تعالی _ : «وَ رَتِّلِ الْقُرآنَ
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1- 1. کریمة 82 النساء.

2- 2. کریمة 40 النور.

3- 3. کریمة 110 الإسراء.

4- 4. راجع _ مع تغییرٍ _ : «وسائل الشیعة» ج 6 ص 98 الحدیث 7444، «مستدرک الوسائل» ج 4 ص 199 الحدیث 4483، «بحارالأنوار» ج 82 ص 72، «تفسیر العیّاشی» ج 2 ص 319 الحدیث 177، «تفسیر القمّی» ج 2 ص 30.

5- 5. المصدر: + فیه.

6- 6. راجع: «الکافی» ج 2 ص 116 الحدیث 13، 14، و لم أعثر علیه فی غیره.

7- 7. لم أعثر علیه فی «مسند البزّاز».

8- 8. راجع: «الإتقان فی علوم القرآن» ج 1 ص 372.




تَرتِیلاً»(1) قال: «هو أن تتمکّث فیه و تحسّن به صوتک»(2)؛

و عن الحسن بن عبداللّه التمیمیّ عن أبیه عن الرضا _ علیه السلام _ قال: «قال رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : حسّنوا القرآن بأصواتکم، فانّ الصوت الحسن یزید القرآن حسناً»(3)؛

و روی ثقة الإسلام فی الکافی(4) بسنده عن أبی عبداللّه _ علیه السلام _ قال: «قال النبی _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : لکلّ شیءٍ حلیةٌ و حلیة القرآن الصوت الحسن»؛

و فی روایة عبداللّه بن سنان عن رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : «لم یعط أمّتی أقلّ من ثلاثٍ: الجمال و الصوت الحسن و الحفظ»(5)؛

و فی روایة أبی بصیر عن رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : «إنّ من أجمل الجمال الشعر الحسن و نغمة الصوت الحسن»(6)؛

و فی روایةٍ عن أبی عبداللّه _ علیه السلام _ : «ما بعث اللّه نبیّاً إلاّ حسن الصوت»(7)؛

و فی روایةٍ أخری عن أبی عبداللّه قال: «کان علیّ بن الحسین _ صلوات اللّه علیه _ أحسن الناس صوتاً بالقرآن. و کان السقّاؤون یمرّون فیقفون ببابه یسمعون قراءته»(8)؛

ص : 500





1- 1. کریمة 4 المزمّل.

2- 2. راجع: «وسائل الشیعة» ج 6 ص 207 الحدیث 7746، «بحارالأنوار» ج 82 ص 8.

3- 3. راجع: «وسائل الشیعة» ج 6 ص 212 الحدیث 7759، «بحارالأنوار» ج 76 ص 225، «عیون أخبار الرضا» ج 2 ص 69 الحدیث 322.

4- 4. راجع: «الکافی» ج 2 ص 615 الحدیث 9، و انظر: «وسائل الشیعة» ج 6 ص 211 الحدیث 7756، «مستدرک الوسائل» ج 4 ص 273 الحدیث 4680، «جامع الأخبار» ص 49.

5- 5. راجع: «الکافی» ج 2 ص 615 الحدیث 7، و لم أعثر علیه فی غیره.
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7- 7. راجع: «الکافی» ج 2 ص 616 الحدیث 10، «بحارالأنوار» ج 11 ص 66.

8- 8. راجع: «الکافی» ج 2 ص 616 الحدیث 11، «وسائل الشیعة» ج 6 ص 211 الحدیث 7757، «بحارالأنوار» ج 46 ص 70.




و عن علیّ بن محمّد النوفلیّ عن أبی الحسن _ علیه السلام _ قال: «ذکرت الصوت عنده، فقال: انّ علیّ بن الحسین _ علیه السلام _ کان یقرء فربّما مرّ به المارّ فیصعق من حسن صوته، و إنّ الإمام لو أظهر من ذلک شیئاً لما احتمله الناس!،

قلت: و لم یکن رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ یصلّی و یرفع صوته بالقرآن؟!،

فقال: انّ رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ کان یحمل الناس من خلقه ما یطیقون»(1)؛

و روی معاویة بن عمّار فی الصحیح قال: «قلت لأبی عبداللّه _ علیه السلام _ : الرجل لایری انّه صنع شیئاً فی الدعاء و فی القرآن حتّی یرفع صوته؟

فقال: لابأس، انّ علیّ بن الحسین _ علیهما السلام _ أحسن الناس صوتاً بالقرآن، فکان یرفع صوته حتّی یسمعه أهل الدار؛ و انّ أباجعفر _ علیه السلام _ کان أحسن الناس صوتاً بالقرآن فقال إذا قام اللیل و قرأ رفع صوته، فیمرّ به مارّ الطریق من الساقین و غیرهم فیقومون فیستمعون إلی قراءته»(2)؛

و فی الفقیه(3): «سأل رجلٌ علیّ بن الحسین _ علیهما السلام _ عن شراء جاریةٍ لها صوتٌ؟

فقال: ما علیک لو اشتریتها فذکرتک الجنّة»؛ قال: «یعنی بقراءة القرآن و الزهد و الفضائل الّتی لیست بغناءٍ. فأمّا الغناء فمحظورٌ»(4).
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1- 1. راجع _ مع تغییرٍ _ : «الکافی» ج 2 ص 615 الحدیث 4، «مستدرک الوسائل» ج 4 ص 274 الحدیث 4685، «بحارالأنوار» ج 89 ص 194، «الإحتجاج» ج 2 ص 395.
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4- 4. راجع: نفس المصدر، مذیّلاً علی الحدیث.




و فی الکافی(1) و التهذیب(2) عن أبی عبداللّه _ علیه السلام _ قال: «أجر المغنیة الّتی تزفّ العرائس لیس به بأسٌ، لیست بالّتی یدخل علیها الرجال». و فی معناه أخبارٌ أخر.

و کلام الفقیه و غیره یعطی انّ بناء الحلّ و الحرمة علی ما یتغنّی به، و الحدیث الأخیر یعطی انّ لسماع صوت الإجنبیّة مدخلاً فی الحرمة.

قال فی مجمع البیان(3): «الفنّ السابع: فی ذکر ما یستحبّ للقاری من تحسین اللفظ و تزیین الصوت بقراءة القرآن»، و نقل روایاتٍ من طریق العامّة حتّی نقل روایة عبدالرحمن بن السائب قال: «قدم علینا سعد بن أبی وقّاص فأتیته مسلّماً علیه، فقال: مرحباً بابن أخی، بلغنی انّک حسن الصوت بالقرآن؟

قلت: نعم، و الحمد للّه!، 

قال: فانّی سمعت رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ یقول : انّ القرآن نزل بالحزن، فإذا قرأتموه فابکو فإن لم تبکوا فتباکوا؛ و تغنّوا به، فمن لم یتغنّ بالقرآن فلیس منّا». 

و قال: «و تأوّل بعضهم(4) بمعنی استغنوا به، و أکثر العلماء علی أنّه تزیین الصوت و تحزینه»(5)؛ انتهی.

و هذا یدلّ علی أنّ تحسین الصوت بالقرآن و التغنّی به مستحبٌّ عنده، و انّ خلاف ذلک لم یکن معروفاً بین القدماء؛ و کلام السیّد المرتضی فی الغرر و الدرر لایخلو عن إشعارٍ واضحٍ بذلک(6).

و فی روایة عبداللّه بن سنان: «إقرؤوا القرآن بألحان العرب و أصواتها. و إیّاکم و لحون
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1- 1. راجع: «الکافی» ج 5 ص 120 الحدیث 3.

2- 2. راجع: «تهذیب الأحکام» ج 6 ص 357 الحدیث 143.

3- 3. راجع: «مجمع البیان» ج 1 ص 46، و انظر: «مستدرک الوسائل» ج 4 ص 270 الحدیث 4673، «بحارالأنوار» ج 89 ص 191، «جامع الأخبار» ص 49.

4- 4. المصدر: + تغنّوا به.

5- 5. راجع: نفس المصدر.

6- 6. راجع: «الغرر و الدرر» ج 1 ص 32، 36.




أهل الفسق(1) و أهل الکبائر، فانّه سیجیء من بعدی أقوامٌ یرجّعون القرآن ترجیع الغناء و النوح و الرهبانیّة لایجوز تراقیهم، قلوبهم مقلوبةٌ و قلوب من یعجبه شأنهم»(2).

و المستفاد من غیر واحدٍ من الأخبار المذکورة جواز التغنّی و الترجیع و التحزین و حسن الصوت فی القرآن، بل استحبابها. و الظاهر انّ شیئاً من حسن الصوت و التحزین و الترجیع لایوجد بدون الغناء _ علی ما استفید من کلام أهل اللغة و غیرهم _ ؛ و الغناء علی المشهور هو مدّ الصوت المشتمل علی الترجیع المطرب(3)؛ و بعضهم علی الإطراب.

و من العامّة من فسّر بتحسین الصوت؛ و منهم من قال: «من رفع صوتاً و والاه فهو غناءٌ». و لعلّ الإطراب و الترجیع مجتمعان غالباً.

و بالجملة لاخلاف عندنا فی تحریم الغناء فی الجملة، و الأخبار الدالّة علیه متضافرةٌ؛ و لکن لعدم ورود الشرع بما یضبط فالمرجع فیه إلی العرف. قال شارح اللمعة(4): «و الغنآء _ بالمدّ(5) _ هو: مدّ الصوت المشتمل علی الترجیع المطرب، أو ما سمّی فی العرف غناءً و إن لم یطرب _ سواءٌ کان فی شعرٍ أم قرآنٍ أم غیرها _ . و استثنی منه المصنّف و غیره الحداء للإبل؛ و آخرون _ و منهم المصنّف فی الدروس _ فعله للمرأة فی الأعراس إذا لم تتکلّم بباطلٍ و لم تعمل بالملاهی و لوبدفٍّ فیه صنجٌ لابدونه، و لم یسمع صوتها أجانب الرجال، و لابأس به»؛ انتهی.

و قال صاحب المفاتیح(6): «الّذی یظهر لی من مجموع الأخبار الواردة فی الغناء و یقتضیه 

ص : 503





1- 1. المصدر: الفسوق.

2- 2. راجع: «الکافی» ج 2 ص 614 الحدیث 3، «وسائل الشیعة» ج 6 ص 210 الحدیث 7754، «الدعوات» ص 24.

3- 3. فانظر: «شرائع الإسلام» ج 4 ص 913، «إرشاد الأذهان» ج 2 ص 156، «تحریر الأحکام» ج 2 ص 209، «جامع المقاصد» ج 4 ص 23، «مسالک الأفهام» ج 3 ص 126.

4- 4. راجع: «شرح اللمعة» ج 3 ص 212.

5- 5. المصدر: + و.

6- 6. راجع: «مفاتیح الشرائع» ج 2 ص 21.




التوفیق بینها: إختصاص حرمته و حرمة ما یتعطّونه(1) من الأجر و التعلیم و الإستماع و البیع و الشری کلّها بما کان علی النحو(2) المتعارف فی زمن بنی أمیّة من دخول الرجال علیهنّ و استماعهم لصوتهنّ و تکلّمهنّ بالأباطیل و لعبهنّ بالملاهی _ من العیدان و القضیب و غیرها _ ؛ و بالجملة ما اشتمل علی فعل محرّمٍ(3) دون المروّات، و إن کان مباحاً فلاینبغی لهم منه إلاّ ما فیه غرض حقٍّ ممّا ورد فی المعتبرة بالإذن فیه، بل الأمر به»؛ انتهی کلامه.

و هو _ کما تری _ مخالفٌ لما أجمع علیه الأصحاب!.

و قال صاحب الکفایة(4) بعد نقل الأخبار المذکورة: «و حینئذٍ نقول: یمکن الجمع بین هذه الأخبار و الأخبار الکثیرة الدالّة علی تحریم الغناء بوجهین:

أحدهما: تخصیص تلک الأخبار بما عدا القرآن، و حمل ما یدلّ علی ذمّ التغنّی بالقرآن علی قراءةٍ تکون علی سبیل اللهو _ کما یصنعه الفسّاق فی غنائهم _ . و یؤیّده روایة عبداللّه بن سنان المذکورة، فانّ فی صدر الخبر الأمر بقراءة القرآن بالألحان _ و اللحن: هو الغناء _ ثمّ بعد ذلک المنع من القراءة بلحون أهل الفسق، ثمّ قوله: «سیجیء من بعدی أقوامٌ یرجّعون القرآن ترجیع الغناء»(5)؛

و ثانیهما: أن یقال: المذکور فی تلک الأخبار الغناء، و المفرد المعرّف باللام لایدلّ علی العموم لغةً، و عمومه إنّما یستنبط من حیث إنّه لاقرینة علی إرادة الخاصّ. و إرادة بعض الأفراد من غیر تعیینٍ ینافی غرض الإفادة و سیاق البیان و الحکمة، فلابدّ من حمله علی الإستغراق و العموم. و هیهنا لیس کذلک، لأنّ الشایع فی ذلک الزمان الغناء علی سبیل اللهو _ من الجواری المغنیات و غیرهنّ _ فی مجالس الفجور و الخمور و العمل بالملاهی و
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1- 1. المصدر: ما یتعلّق به.

2- 2. المصدر: + المعهود.

3- 3. هیهنا حذف المصنّف قطعةً من المصدر.

4- 4. راجع: «کفایة الأحکام» ص 86، مع تغییرٍ و إضافةٍ.

5- 5. راجع: «الکافی» ج 2 ص 614 الحدیث 3، «وسائل الشیعة» ج 6 ص 210 الحدیث 7754، «الدعوات» ص 24 الحدیث 32، «عوالی اللئالی» ج 4 ص 23 الحدیث 72.




التکلّم بالباطل و إسماعهنّ الرجال و غیرهم. فحمل المفرد علی تلک الأفراد الشایعة فی ذلک الزمان غیر بعیدٍ. و یؤیّده ما رواه عبداللّه بن جعفر الحمیریّ فی کتاب قرب الإسناد(1) عن علیّ بن جعفر بإسنادٍ لایبعد إلحاقه بالصحاح عن أخیه قال: سألته _ علیه السلام _ عن الغناء فی الفطر و الأضحی و الفرح یکون(2)؟

قال: «لابأس ما لم یعص به»؛

و فی کتاب علیّ بن جعفرٍ(3) قال: سألته عن الغناء هل یصلح فی الفطر و الأضحی و الفرح یکون(4)؟

قال: «لا بأس به ما لم یؤمر به»؛

و یؤیّده أیضاً روایة أبیبصیر فی الصحیح قال: قال أبو عبداللّه _ علیه السلام _ : «أجر المغنیة الّتی تزفّ العرائس لیس به بأسٌ، لیست بالّتی یدخل علیها الرجال»(5)، إذ فیه دلالةٌ علی انّ منشأ المنع دخول الرجال علیها، ففیه إشعارٌ بأنّ منشأ المنع فی الغناء بعض الأمور المحرّمة المقترن به _ کالإلتهاء و غیره _ .

و روی أبوبصیر أیضاً قال: سألت أبا جعفر _ علیه السلام _ عن کسب المغنیات؟ فقال: «الّتی یدخل علیها الرجال حرامٌ، و الّتی تدعی إلی الأعراس لیس به بأسٌ»(6)؛

و تؤیّده أیضاً روایة عبداللّه بن سنان المذکورة، فانّ فی صدر الخبر الأمر بقراءة القرآن بألحان العرب ثمّ المنع من القراءة بلحون أهل الفسق ثمّ ذمّ من یرجّع فیها ترجیع الغناء. و
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1- 1. راجع: «قرب الإسناد» ص 121، و انظر: «وسائل الشیعة» ج 17 ص 122 الحدیث 22148، «بحارالأنوار» ج 76 ص 255.

2- 2. المصدر: _ یکون.

3- 3. راجع: «مسائل علیّ بن جعفر» ص 156 الحدیث 219، و انظر: «وسائل الشیعة» ج 17 ص 122 الحدیث 22148.

4- 4. المصدر: _ یکون.

5- 5. راجع: «الکافی» ج 5 ص 120 الحدیث 3، «التهذیب» ج 6 ص 357 الحدیث 143، «الإستبصار» ج3 ص 62 الحدیث 5، «وسائل الشیعة» ج 17 ص 121 الحدیث 22146.

6- 6. راجع: «فقه القرآن» ج 2 ص 25، مع تغییرٍ.




یؤیده أیضاً قوله _ علیه السلام _ فی روایة أبیبصیر: «إنّ اللّه _ عزّ و جلّ _ یحبّ الصوت الحسن یرجّع فیه ترجیعاً»(1)؛

و یؤیّده أیضاً ما یدلّ علی صوت الحسن من غیر تقییدٍ.

و فی عدّةٍ من تلک الأخبار الدالّة علی منع الغناء إشعارٌ بکونه لهوا باطلاً؛ و صدق ذلک فی القرآن و الدعوات و الأذکار المقروءة بالأصوات العلیّة المذکّرة للآخرة المهیّجة للأشواق إلی عالم القدس محلّ تأمّلٍ!. علی أنّ التعارض وقع بین أخبار الغناء و الأخبار الکثیرة المتواترة الدالّة علی فضل قراءة القرآن و الأدعیة و الأذکار مع عمومها لغةً و کثرتها و موافقتها للأصل، و النسبة بین الموضعین عمومٌ من وجهٍ، فإذن لاریب فی تحریم الغناء علی سبیل اللهو و الاقتران بالملاهی و نحوهما. و إن ثبت إجماعٌ فی غیره کان متّبعاً، و إلاّ بقی حکمه علی أصل الإباحة؛ و طریق الإحتیاط واضحٌ»؛ انتهی کلامه.

أقول: إحتمال التقیّة فی بعض الأخبار الّذی ذکره قائمٌ، فالمصیر إلی ما ذکرناه لک أوّلاً أولی. مع أنّه فسّر بعضهم «تحسین الصوت و ترجیعه و التغنّی به فی القرآن»: بتجوید اللفظ و تقویم الحروف و حسن الأداء و تلطیف النطق بالحرف علی صیغته و کمال هیئته من غیر إسرافٍ و لاتعسّفٍ و لاإفراطٍ و لاتکلّفٍ و لاتمطیطٍ له _ کما یفعله أهل الفسق و أرباب الألحان الموسیقیّة _ .

و لقد نقل الفاضل الشارح من بعض مشایخه: «من لیس له حسن صوتٍ و لا دربةٌ(2) له بالألحان إلاّ انّه کان جیّد الأداء قیّماً بالألفاظ، فکان إذا قرء طرب المسامع و أخذ من القلوب بالمجامع»(3). 

و أیضاً قال: «أخبرنی(4) جماعةٌ من شیوخی و غیرهم إخباراً بلغ التواتر عن شیخهم 
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1- 1. راجع: «الکافی» ج 2 ص 616 الحدیث 13، و انظر: «وسائل الشیعة» ج 6 ص 211 الحدیث 7758.

2- 2. المصدر: لادریّة.

3- 3. راجع: «ریاض السالکین» ج 5 ص 404.

4- 4. هذا قول شمس الدین ابن الجزری، لا المصنّف نفسه، راجع: نفس المصدر.




الإمام تقیالدین محمّد بن أحمد الصائغ المصریّ _ و کان استاذاً فی حسن الأداء و تجوید القراءة _ انّه قرء یوماً فی صلاة الصبح: «وَ تَفَقَّدَ الطَّیْرَ فَقَالَ مَا لِی لاَ أَرَی الْهُدْهُدَ»(1) و کرّر هذه الآیة، فنزل طائرٌ فوقع علی رأس الشیخ یستمع قراءته حتّی أکملها، فنظروا إلیه فاذا هو هدهدٌ!!»(2).

قال _ علیه السلام _ :

اللَّهُمَّ إِنَّکَ أَعَنْتَنِی عَلَی خَتْمِ کِتَابِکَ الَّذِی أَنْزَلْتَهُ نُوراً، وَ جَعَلْتَهُ مُهَیْمِناً عَلَی کُلِّ کِتَابٍ أَنْزَلْتَهُ، وَ فَضَّلْتَهُ عَلَی کُلِّ حَدِیثٍ قَصَصْتَهُ. وَ فُرْقَاناً فَرَقْتَ بِهِ بَیْنَ حَلاَلِکَ وَ حَرَامِکَ، وَ قُرْآناً أَعْرَبْتَ بِهِ عَنْ شَرَائِعِ أَحْکَامِکَ وَ کِتَاباً فَصَّلْتَهُ لِعِبَادِکَ تَفْصِیلاً، وَ وَحْیاً أَنْزَلْتَهُ عَلَی نَبِیِّکَ مُحَمَّدٍ _ صَلَوَاتُکَ عَلَیْهِ وَ آلِهِ _ تَنْزِیلاً.

«الکتاب» إمّا فعالٌ بنی للمفعول _ کاللباس _ ؛ و <إمّا مصدرٌ سمّی به المفعول مبالغةً _ کالخلق بمعنی: المخلوق _ . و هو من: الکتب _ الّذی هو: ضمّ الحروف بعضها إلی بعضٍ _ ، و أصله الجمع و الضمّ فی الأشیاء الظاهرة للحسّ البصریّ؛ و منه الکتیبة، للعسکر(3)>. و قال الزمخشریّ: «الکتاب أصله المصدر _ کالبناء _ ، ثمّ وسّع فأطلق علی المکتوب»(4). و إذا أطلق الکتاب عند أهل الشرع فالمراد کتاب اللّه، و إذا أطلق عند النحاة فالمراد کتاب سیبویه، و الکتاب المبین هو اللوح المحفوظ.

و بالجملة خیر أنیسٍ فی هذا الزمان الّذی لایوجد فیه صدیقٌ صادقٌ و أنیسٌ موافقٌ هو الکتاب، یفرح عنک إذا مللت و یفیدک إذا استفدت و لایغتابک إذا هجرت و لایملّ عنک إذا
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1- 1. کریمة 20 النمل.

2- 2. راجع: نفس المصدر أیضاً.

3- 3. قارن: نفس المصدر و المجلّد ص 405.

4- 4. لم أعثر علی قوله هذا، لا فی «تفسیر الکشّاف» و لا فی «أساس البلاغة».




رغبت!. أنیسک فی الوحدة و جلیسک فی الخلوة و رفیقک فی الغربة و شفیقک فی الکربة، یرفعک إلی الدرجة العلیا و یوصلک إلی النعمة العظمی و یعلّمک ما لم تعلم و یغذّی روحک بالوجه الأتمّ.

سئل بعض أفاضل الملوک عن مشتهاه؟، فقال: «کتابٌ أنظر فیه و محتاجٌ أنظر له و حبیبٌ أنظر إلیه!».

و حکی انّه انزوی عالمٌ، فقیل له: «لم لاتجالس أصحابک تستأنس بهم؟

فقال: أجالس من هو أکثر خیراً و نفعاً منهم!

فقیل له: و من هم؟

قال: رسول اللّه و الأئمّة _ علیهم السلام _ و العلماء الأعلام!

قیل: و کیف ذلک؟

قال: أنظر فی الکتاب و أطالع ما زبر من أقوالهم، فکأنّی أجالسهم!».

و قیل: «القرآن بمعنی: الضمّ و الجمع، کما انّ الفرقان بمعنی: الفرق و التفصیل؛ قال اللّه _ تعالی _ : «إِنَّ عَلَینَا جَمعَهُ وَ قُرْءَانَهُ * فَإِذَا قَرَأْنَاهُ فَاتَّبِعْ قُرْآنَهُ * ثُمَّ إِنَّ عَلَینَا بَیَانَهُ»(1). و الأوّل إشارةٌ إلی العلم الإجمالیّ المعروف عند العلماء بالعقل البسیط، و هو العلم بجمیع الموجودات علی وجهٍ بسیطٍ إجمالیٍّ، و ذلک هو العقل الفعّال فیه تفاصیل العلوم النفسانیّة؛ 

و الثانی إشارةٌ إلی العلم النفسانیّ.

و الثانی _ المتکثّر بصورٍ عقلیّةٍ _ حاصلةٌ فی النفوس الفاضلة. و ربّما یحصل الثانی دون الأوّل، لکن الأوّل لاینفکّ عن الفرقان، دون العکس. فهذا المصحف الّذی بین أظهرنا قرآنٌ بوجهٍ و فرقانٌ بوجهٍ؛ کما هو کلام اللّه بوجهٍ و کتابه بوجهٍ».

اعلم! أنّ تحقیق الکتاب علی وجه الصواب یحتاج إلی بسط کلامٍ فی هذا الباب. <قال أهل الکشف و الشهود: انّ کلام اللّه غیر کتابه، و فرّقوا بینهما بأنّ أحدهما _ و هو الکلام _
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1- 1. کریمات 17، 18، 19 القیامة.




بسیطٌ، و الآخر _ و هو الکتاب _ مرکّبٌ؛

و بأنّ الکلام من عالم الأمر و هو دفعیٌّ، و الکتاب من عالم الخلق و هو تدریجیٌ. و عالم الأمر خالٍ عن التضادّ و التکثّر و التجدّد و التغیّر _ لقوله: «وَ مَا أَمرُنَا إِلاَّ وَاحِدَةٌ کَلَمْحٍ بِالْبَصَرِ»(1)، و قوله: «إِنَّمَا قَولُنَا لِشَیْءٍ إِذَا أَرَدنَاهُ أَنْ نَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ»(2) _ ؛ و أمّا عالم الخلق فمشتملٌ علی التضادّ و التکثّر _ «وَ لاَرَطْبٍ وَ لاَیَابِسٍ إِلاَّ فِی کِتَابٍ مُبِینٍ»(3) _ ؛

و انّ الکلام إذا تشخّص صار کتاباً، کما انّ الأمر إذا تشخّص کان فعلاً(4)> _ کما قال: «خَلَقَ سَبْعَ سَمَاوَاتٍ وَ مِنَ الاْءَرضِ مِثلَهُنَّ یَتَنَزَّلُ الاْءَمرُ بَینَهُنَّ»(5) _ . فالفرق بین الکلام و الکتاب بوجهٍ کالفرق بین الأمر و الفعل؛ فالفعل زمانیٌّ متجدّدٌ _ کما تقرّر فی موضعه _ و الأمر بریءٌ عن التغیّر و التجدّد؛

و الکلام غیر قابلٍ للنسخ و التبدیل، بخلاف الکتاب _ «یَمحُوا اللَّهُ مَا یَشَاءُ وَ یُثبِتُ وَ عِندَهُ أُمُّ الْکِتَابِ»(6) _ .

و أقول: و لأحدٍ أن یقول: انّ الکلام و الکتاب واحدان بالذات متغایران بالإضافة، و هذا إنّما ینکشف بمثالٍ فی الشاهد؛ و هو: انّ الإنسان لکونه علی مثال الرحمن إذا تکلّم بکلامٍ و کتب کتاباً یصدق علی کلامه معنی الکتابة و یصدق علی کتابته معنی الکلام. 

بیان ذلک: إنّ أحداً إذا تکلّم و شرع فی تصویر الألفاظ فی الهواء الخارج من جوفه و باطنه بحسب الإستدعاء الباطنیّ النفسانیّ تنفّس و انتقش ذلک _ و هو المسمّی بالنفَس الإنسانیّ الّذی هو بإزاء النفَس الرحمانیّ، و هو الإنبساطیّ المنبعث عن الباری بالإرادة الذاتیّة بحسب الإقتضاء الرحمانیّ للفیض السبحانیّ _ و تصوّر بصور الحروف الثمانیة و العشرین و مایترکّب منها، کما ینشأ من الوجود الإنبساطیّ صور الحقائق و الوجودات
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المقیّدة. و ذلک الفیض الوجودیّ _ المسمّی عند أکابر الصوفیّة بالحق المخلوق به و الوجود المطلق _ هو غیر الوجود المقیّد، و غیر الوجود الخاصّ بالهویّة الأحدیّة _ تعالی عن الشبه و الشرک _ ؛ کما مرّ تحقیق ذلک فیما سبق.

فإذا تقرّر هذا فنقول: صور الألفاظ لها نسبةٌ إلی الفاعل _ أی: ما صدرت عنه _ و نسبةٌ إلی القابل _ أی: ما حصلت فیه _ ، فهی بأحد الإعتبارین کتابةٌ و بالإعتبار الآخر کلامٌ. فالصور اللفظیّة القائمة بلوح الهواء الخارج من الباطن إذا أضیفت إلیه إضافة الصورة إلی المادّة القابلة کانت کتابةً، و حینئذٍ یحتاج إلی مصوّرٍ و ناقشٍ غیره _ إذ القابل شأنه القوّة و الإستعداد، فلامحالة یفتقر إلی فاعلٍ یخرجه من القوّة إلی الفعل؛ کالنفس الناطقة فی مثالنا هذا _ . فبهذا الإعتبار یکون المتکلّم بهذه الحروف و الألفاظ کاتباً و النفس الهوائیّ لوحاً بسیطاً و هذه الحروف و الألفاظ أرقاماً کتابیّةً و نقوشاً و صوراً مبصرةً مشاهدةً بالبصر؛ و إذا أضیفت إلیه _ إضافة الصورة إلی الفاعل المدیم الحافظ إیّاها _ کانت کلاماً و الهواء المأخوذ کذلک کان شخصاً متکلّماً ناطقاً، لاستقلاله بتصویر الحقائق من غیر فاعلٍ مبائن الذات عنه، لأنّ الجهات الفاعلیّة و القابلیّة إذا کانت علی ترتیب طولیٍّ کان مرجعهما أمراً واحداً، بخلاف جهتی الفعل و القبول المتجدّدین، فإنّهما مختلفان لامحالة _ کما حقّق فی مقامه _ .

فإذا ظهرت لک صحّة کون الصور اللفظیّة المرتسمة فی الهواء کتابةً و کلاماً و کون الهواء أیضاً کاتباً و متکلّماً و بأحد الإعتبارین یفتقر إلی مصوّرٍ _ و هی النفس الکاتبة _ و بالإعتبار الآخر لایفتقر _ لأنّه شخصٌ برأسه _ ، فقس الحال فیما فوق ذلک الشخص الهوائیّ _ کالنفس الناطقة _ و ما تحتها _ کالقرطاس _ . فالنفس المرتسمة فیها الصور العقلیّة و العلوم النفسانیّة لوحٌ کتابیٌّ بأحد الإعتبارین. و بهذا الإعتبار له وجهٌ إلی مصوّرٍ عقلیٍّ و قلمٍ علویٍّ یصوّرها بتلک العلوم و الصور، و بالإعتبار الآخر جوهرٌ متکلّمٌ ناطقٌ؛ و له وجهٌ إلی قائلٍ یقبل منها الصور و یسمع عنها الکلام؛ فافهم ما ذکرته لک فی هذا المقام؛ فإنّه عزیز المرام!.
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فصحیفة وجود العالم الخلقیّ التجدّدیّ هو کتاب اللّه الحقیقیّ، و آیاته أعیان الموجودات؛ «إِنَّ فِی اخْتِلاَفِ اللَّیلِ وَ النَّهَارِ لاَآیَاتٍ لِقَومٍ یَعْقِلُونَ»(1).

و أمّا کلمات اللّه التامّات فهی الهویّات العقلیّة النوریّة الّتی وجودها عین الشعور و الإشعار و العلم و الإعلام، و کما انّ کتاب اللّه مشتملٌ علی آیات تلک الکتاب المبین فکلام اللّه أیضاً مشتملٌ علی الآیات؛ «تِلکَ آیَاتُ اللَّهِ نَتلُوهَا عَلَیکَ بِالْحَقِّ»(2).

و اعلم! أنّ النازل علی أکثر الأنبیاء _ علیهم السلام _ من اللّه هو کتابه، لا کلامه، و هذا القرآن الّذی أنزل علی محمّدٍ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ کلام اللّه و کتابه جمیعاً باعتبارین(3)؛ و أمّا سائر الکتب السماویّة المنزّلة علی سائر المرسلین _ سلام اللّه علیهم أجمعین _ فإنّها لیست بکلامٍ، بل کتبٌ یدرسونها و یکتبون بأیدیهم.

فهذا المنزّل بما هو کلام اللّه نورٌ من أنوار اللّه المعنویّة النازلة من عنده علی قلب من یشاء من عباده المحبوبین _ لقوله: «وَ لَکِنْ جَعَلنَاهُ نُورا نَهْدِی بِهِ مَنْ نَشَاءُ مِنْ عِبَادِنَا»(4) _ ، و بما هو کتاب نقوشٍ و أرقامٍ فیها آیات أحکامٍ نازلةٍ من السماء نجوماً علی صحائف قلوب المحبّین و ألواح نفوس السالکین و غیرهم یکتبونها فی صحائفهم و ألواحهم الحسّیّة بحیث یتلوها کلّ تالٍ و یقرأها کلّ قاری ءٍ و یتکلّم بها کلّ متکلّمٍ، و بها یهتدون و بما فیها یعلمون. و یتساوی فی هداه الناس العوامّ و الخواصّ و الأنبیاء _ علیهم السلام _ و الأمم _ کقوله: «هُدیً لِلْنَاسِ وَ بَیِّنَاتٍ مِنَ الْهُدَی وَ الْفُرقَانِ»(5)، و قوله: «وَ أَنْزَلَ التَّورَاةَ وَ الاْءِنْجِیلَ * مِنْ قَبلُ هُدیً لِلنَّاسِ»(6)، و قوله: «وَ عِنْدَهُمُ التَّورَاةُ فِیهَا حُکمُ اللَّهِ»(7) _ .

و أمّا القرآن العظیم الکریم ففیه عظائم الأمور الإلآهیّة الّتی لایصل إلی درکها إلاّ أهل اللّه
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خاصّةً _ لقوله: «وَ عَلَّمَکَ مَا لَمْ تَکُنْ تَعلَمَ وَ کَانَ فَضْلُ اللَّهِ عَلَیکَ عَظِیماً»(1) _ ؛ و فیه کرائم أخلاق اللّه الّتی تخلّق بها رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ ، لقوله: «وَ إِنَّکَ لَعَلَی خُلُقٍ عَظِیمٍ»، و کان خلقه القرآن _ کما روی انّه سئل بعض أزواج رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ عن خلقه؟

فقالت: «کان خلقه القرآن»(2)-(3).

تبصرةٌ 

قیل: «اعلم! أنّ الکلام _ علی ما حقّقه بعض المحقّقین _ حقیقةٌ فی الملفوط المسموع المرکّب من الحروف و الأصوات. و قد یراد به التکلّم، و هو إلقاء الکلام بالقدرة و الإختیار. و الأخیر صفة المتکلّم، و الأوّل لیس صفةً له و لاقائماً به، بل قائمٌ بالهواء. و التکلّم و الکلام و إن کان فینا مفتاقاً إلی آلةٍ و جارحةٍ و لکن لیست من مقتضاه، بل الحاجة من مقتضی نقصنا و عجزنا عن الإقتدار بإلقائه بدونها _ کسائر صفاتنا _ ؛ فلاامتناع فی توصیف من جلّ و علا عن العجز و النقصان به، لإلقائه بالقدرة الکاملة و الحکمة الشاملة بأبلغ وجهٍ کلامه إلی المستمعین، فانّ ذلک من مقتضی عموم قدرته _ سبحانه _ . و قد أخبر الأنبیاء _ علیهم السلام _ بکونه _ سبحانه _ متکلّماً، و أتوا بکلامه مستشهداً بالمعجزات علی صدقهم فی دعواهم، و کلّ ما أخبروا به تجب تصدیقهم من غیر تأویلٍ و لاصرفٍ عن الظاهر مادام الإمکان، و مع خروجه عن حدّه عند اللبّ الصریح یفتح علیه باب التأویل _ تنزیهاً لساحة عزّهم عن الکذب القبیح أو الإغراء بالقبیح _ . و کیف یتأتّی مثل ذلک عن مشفقٍ نصیحٍ؟!، فینبغی وجدان محملٍ صحیحٍ للکلام الفصیح صوناً لجنابهم عن الجزاف و

ص : 512





1- 1. کریمة 113 النساء.

2- 2. هذا قول عائشة، راجع: «شرح نهج البلاغة» ج 6 ص 340.

3- 3. هذا تحریر کلام صدرالمتألّهین، راجع: «مفاتیح الغیب» ج 1 ص 110.




الإعتساف. فیقال حینئذٍ: انّ توصیفه _ سبحانه _ بعد إخبار الأنبیاء قد صار من المجمع علیه بین الملیّین و إن إختلفوا فی معناه».

و التحقیق _ کما قاله بعض المحقّقین _ : انّ المتکلّم من قام به التکلّم _ أعنی: إلقاء الکلام _ لا من قام به الکلام، فانّ الأخیر عارضٌ للهواء الحامل للأصوات المقطّعة، لا للمتکلّم.

و الأشاعرة توهّموا انّ الصفة هو الکلام بمعنی ما یتکلّم به، و المتکلّم عندهم هو من قام به الکلام. و بهذا المعنی أطلقوا القول بقدم القرآن و عاندوا و کفّروا من قال بحدوثه و صیّروه مبتدعاً!. ثمّ لمّا رأوا انّ الکلام بهذا المعنی لیست حقیقته إلاّ الأصوات و الحروف الحادثة _ الّتی یأبی العقل عن قدمها و قیامها بذاته _ اخترعوا أمرا آخر و سمّوه بالکلام النفسیّ، و جعلوه مدلول الکلام اللفظیّ(1). و صیّروه غیر العلم بمدلول الألفاظ و غیر إرادة ألفاظ الکلام و غیر القدرة علی ذلک و غیر حدیث النفس بذلک؛ و قالوا انّه أمرٌ واحدٌ فی نفسه لیس بخبرٍ و لاأمرٍ و لانهیٍ؛ و لایوصف بماضٍ و لاحالٍ و لااستقبالٍ؛ قالوا: و حقیقة الکلام إنّما هو هذا المعنی؛ و سمّی اللفظیّ به لکونه دالاًّ علیه. و قالوا: الکلام معانٍ نفسیّةٍ قائمةٍ بذاته _ تعالی _ ؛

و عن الحنابلة انّهم ذهبوا إلی أنّ کلامه _ تعالی _ حروفٌ و أصواتٌ، و هی قدیمةٌ؛ بل عن بعضهم انّه قال بقدم الجلد و الغلاف(2)!؛

و عن الکرامیّة انّهم ذهبوا إلی أنّ کلامه _ تعالی _ صفةٌ له مؤلّفٌ من الحروف و الأصوات الحادثة القائمة بذاته _ تعالی _ . 

و لظهور بطلان مذاهب هؤلاء اخترعت جماعة الأشاعرة ما اخترعوه.

و عن المعتزلة و جماعةٍ من الإمامیّة انّه خلق أصواتٍ و حروفٍ دالّةٍ علی المعانی فی
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جسمٍ من الأجسام؛ و استدلّوا لما ذهبوا إلیه بوجوهٍ؛

منها: دعوی الضرورة من الدین فی تسمیة الکلام المنتظم المؤلّف من الحروف المفتتح بالحمد و المختتم بالمعوذات قرآناً و کلام اللّه _ تعالی _ ، و علی ذلک کان السلف و أکثر الخلف؛

و منها: صدق خواصّ القرآن علی ما عندنا، لکونه شفاءً و ذکراً عربیّاً مسموعاً بالأسماع مکتوباً فی المصاحف مقروناً بالتحدّی مفصّلاً إلی الصور و الآیات قابلاً للنسخ وارداً عقیب إرادةٍ. و دعوی الإشتراک علی خلاف الأصل، بل لو اضطرّ فالمجاز خیرٌ من الإشتراک؛

و منها: انّه لوکان أزلیّاً للزم الکذب فیما أخبر به بالماضی _ مثل: «إِنَّا أَرسَلْنَا نُوحاً»(1)، و: «فَعَصَی فِرْعَونُ الرَّسُولَ»(2) _ ؛

و منها: انّ حقیقة الکلام منقسمةٌ إلی أمرٍ و نهیٍ و إخبارٍ و استخبارٍ و نداءٍ و غیر ذلک، فلوکان أزلیاً للزم السفه و البعث، و تنزّهت ساحة الحکیم عنها!؛ 

و منها: انّه لوکان أزلیّاً لکان أبدیّاً _ لأنّ ماثبت قدمه امتنع عدمه _ ، فلزم منه دوام التکالیف فی دار الجزاء؛

و منها: عدم لزوم اختصاص کلامه _ سبحانه _ بموسی فی الطور؛ إلی غیر ذلک من الواهیات المذکورة فی المطوّلات(3)!.

علی أنّ أصل کلامهم _ : انّه خلق أصواتٍ و حروفٍ دالّةٍ علی المعانی فی جسمٍ من الأجسام _ باطلٌ، و إلاّ لکان کلّ کلامٍ کلام اللّه.

و استدلّ الأشاعرة لما ذهبوا إلیه بأنّ المتکلّم حقیقةً من قام به الکلام، لا من أوجد الکلام فی محلٍّ آخر _ للقطع بأنّ موجد الحرکة فی جسمٍ آخر لایسمّی متحرّکاً، فکذا
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الکلام _ ؛

و بقول الشاعر:

إِنَّ الْکَلاَمَ لَفِی الْفُؤَادِ وَ إِنَّمَا جُعِلَ اللِّسَانُ عَلَی الْفُؤَادِ دَلِیلاً(1) 

و علیه قول الإمام الرازیّ فی المحصّل(2)؛

و بأنّ من یورد صیغة أمرٍ أو نهیٍ أو إخبارٍ أو استخبارٍ أو غیر ذلک یجد أوّلاً معانیها فی نفسه ثمّ یعبّر عمّا فی نفسه بالألفاظ المسمّاة بالکلام اللفظیّ، فالمعنی الأوّل _ الّذی یدور فی خلده _ یکون مسمّیً بالنفسیّ.

و أجیب عن الأوّل: بأنّ إطلاق المتکلّم حقیقةً لوکان علی من قام به الکلام لکان اللازم أن یکون الهواء متکلّماً، و لایخفی بطلانه!، فبقی أن یکون حقیقة التکلّم فی من ألقی الکلام إلی الغیر مخبراً عمّا فی نفسه من الألفاظ المنتظمة المتّسقة بحسب وضع اللغة.

و أمّا التمسّک بقول الشاعر _ و هو الأخطل _ فلاینبغی أن یکون فی مثل هذا المقام علیه المعوّل!، فانّ اللغة الشائعة الذائعة المتواترة تأبی عنه؛ 

و یحتمل أن یکون معنی کلام الأخطل علی المبالغة و الإغراق، أو بنوعٍ من المجاز _ کما هو شأن الشعر _ لابیان الحقیقة؛

و أیضاً: من أین ظهر لهم انّه أراد بالکلام ماقالوه ممّا لیس بأمرٍ و لانهیٍ _ ... إلی آخره _ ؟!. 

و بالجملة إعتقادنا فی الکلام لیس کما زعمته الأشاعرة، ولا کما ذهبت إلیه المعتزلة؛ بل حقیقة التکلّم إنشاء کلماتٍ تامّاتٍ و إنزال آیاتٍ محکماتٍ و أخر متشابهاتٍ فی کسوة الألفاظ و العبارات.
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1- 1. البیت للأخطل، انظر: «شرح المقاصد» ج 4 ص 150، «جامع الأفکار» ج 2 ص 427، و انظر: «الفتوحات المکّیّة» ج 1 ص 106.

2- 2. راجع: «تلخیص المحصّل» ص 292.




قال صدر الحکماء و المحقّقین فی بعض مباحث شرحه علی الکافی(1): «التکلّم لیس إلاّ إنشاء ما یدلّ علی ضمیر المتکلّم، فالدالّ هو الکلام، و المدلول هو المعانی، و المنشی ء لما یدلّ علیها هو المتکلّم، و المتکلّمیّة هی ذلک الإنشاء. فإن أرید بالکلام المعنی المصدریّ _ أعنی: المتکلّمیّة _ یکون من باب الإضافات و من الصفات الإضافیّة، و إن أرید به الدالّ علی المعنی یکون من قبیل الأفعال، و إن أرید به کون الذات بحیث ینشأ منها مایدلّ علی المعنی یکون من الصفات الّتی هی غیر زائدةٍ فی حقّه _ تعالی _ علی الذات. لکن الظاهر من کلام الصادق(2) _ علیه السلام ، حیث قال: قلت: «فلم یزل اللّه _ تعالی _ متکلّماً؟

قال: فقال: إنّ الکلام صفةٌ محدثةٌ لیست بأزلیّةٍ، کان اللّه _ عزّ و جلّ _ و لایتکلّم»(3) _ انّه جعله بمعنی المتکلّمیّة من الصفات الإضافیّة، لأنّ إضافته _ تعالی _ لاتوجد إلاّ مع وجود الفعل، و الفعل حادثٌ، فالإضافة حادثةٌ؛ و لهذا قال: «کان اللّه _ عزّ و جلّ _ و لامتکلّم»، أی: الموصوف بالفعل بإضافة المتکلّمیّة»؛ انتهی کلامه.

فإذا عرفت ماذکرناه لک فی تحقیق «الکلام» و «الکتاب» فلنرجع إلی معنی «الکتاب»؛ فنقول: هو أعمّ من هذا المصحف الّذی بیننا و من مصحف العالم الخلقیّ التجدّدیّ الّذی هو کتاب اللّه الحقیقیّ فی العالم الکبیر _ علی ما عرفت _ ، و من المصحف الّذی هو صحیفة وجود الإنسان الکامل فی العالم الصغیر. و قد عرفت سابقاً عدم أشرفیّة هذا المصحف علی القسمین الآخرین، فالنزاع الّذی وقع بعضهم فیه فی أنّ هذا القرآن الّذی بیننا أفضل أو کلام اللّه الناطق _ الّذی هو علیّ بن أبیطالب علیه السلام _ ، لیس بشیءٍ!، لأنّ القرآن إن کان عبارةً عن هذه الألفاظ و النقوش الکتابیّة فلاشکّ لأحدٍ فی أفضلیّة علیٍّ _ علیه السلام _ عنها؛

و إن کان عبارةً عن الحقیقة فهما واحدٌ؛ فتبصّر!.
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1- 1. راجع: «شرح أصول الکافی» ج 3 ص 211.

2- 2. المصدر: من کلامه.

3- 3. المصدر: _ حیث قال ... لا یتکلّم.




و المراد ب_ «ختمه»: هو الإحاطة بجمیع أجزائه و حکمه و إشاراته المودعة فیه _ کما مرّ، فتدبّر! _ .

و قوله _ علیه السلام _ : «نوراً» منصوبٌ علی الحالیّة من الضمیر العائد إلی «الکتاب».

و کونه «نوراً» قیل: «لکونه هدایةً»؛

و قیل: «بما فیه من الآیات الّتی تطرد الشبه المضلّة، مثل قوله _ تعالی _ : «لَو کَانَ فِیهِمَا آلِهَةٌ إِلاَّ اللَّهُ لَفَسَدَتَا»(1)، و قوله: «لاَ أُحِبُّ الاْآفِلِینَ»(2)، و قوله: «فَاسْئَلُوهُمْ إِنْ کَانُوا یَنْطِقُونَ»(3) _ . و کلّ ما جاء فی معرض الدلالة فهو من کونه نوراً، لأنّ النور هو منفّر الظلم»؛

و قیل: «هو سبب وقع نور الإیمان فی القلب»؛

و قیل: «لأنّه یدرک به غوامض الحلال و الحرام».

هذا ماذکروه؛ و التحقیق: انّه نورٌ عقلیٌّ ینکشف به أحوال المبدء و المعاد و یتراءی به حقائق الأشیاء، و یهتدی به فی سلوک یوم القیامة و طریق الجنّة، کما قال _ تعالی _ : «مَا کُنتَ تَدرِی مَا الْکِتَابُ وَ لاَ الاْءِیمَانُ وَ لَکِنْ جَعَلنَاهُ نُوراً نَهْدِی بِهِ مَنْ نَشَاءُ مِنْ عِبَادِنَا وَ إِنَّکَ لَتَهْدِی إِلَی صِرَاطٍ مُستَقِیمٍ»(4)، و قال _ تعالی _ : «قَدْ جَاءَکُمْ مِنَ اللَّهِ نُورٌ وَ کِتَابٌ مُبِینٌ * یَهدِی بِهِ اللَّهُ مَنِ اتَّبَعَ رِضوَانَهُ سُبُلَ السَّلاَمِ وَ یُخْرِجُهُمْ مِنَ الظُّلُمَاتِ إِلَی النُّورِ بِإِذْنِهِ وَ یَهْدِیهِمْ إِلَی صِرَاطٍ مُستَقِیمٍ»(5). ففی قوله: «نُور» إشارةٌ إلی مرتبة العقل القرآنیّ البسیط؛ و قوله: «کِتَاب» إشارةٌ إلی مرتبة العلم التفصیلیّ _ کما قال: «کِتَابٌ فُصِّلَتْ آیَاتُهُ»(6)، و قال: «کِتَابٌ أُحکِمَتْ آیَاتُهُ ثُمَّ فُصِّلَتْ مِنْ لَدُنْ حَکِیمٍ خَبِیرٍ»(7)، و قال: «تَفْصِیلُ الْکِتَابِ لاَرَیبَ فِیهِ»(8) _ . 

و قد مرّ تعریف النور فیما مرّ؛ فتذکّر!.
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1- 1. کریمة 22 الأنبیاء.

2- 2. کریمة 76 الأنعام.

3- 3. کریمة 63 الأنبیاء.

4- 4. کریمة 52 الشوری.

5- 5. کریمتان 15، 16 المائدة.

6- 6. کریمة 3 فصّلت.

7- 7. کریمة 1 هود.

8- 8. کریمة 37 یونس.




و قوله _ علیه السلام _ : «مهیمناً» أی: شاهداً و رقیباً علی أنّ الکتب السماویّة السابقة علیه حقٌّ؛ و فیه تلمیحٌ إلی قوله _ تعالی _ فی المائدة: «وَ أَنْزَلنَا إِلَیکَ الْکِتَابَ بِالْحَقِّ مُصَدِّقا لِمَا بَینَ یَدَیهِ مِنَ الْکِتَابِ وَ مُهَیْمِناً عَلَیهِ»(1). قال الفاضل الشارح: «و فی «المهیمن» خلافٌ؛ قال الخلیل(2) و أبوعبیدة: «هو اسم فاعلٍ من: هیمن علی کذا یهیمن أی: صار رقیباً علیه و حافظاً»؛ و قال الزمخشریّ: «المهیمن: الرقیب علی کلّ شیءٍ الحافظ له، مفیعلٌ من الأمن، إلاّ أنّ همزته قلبت هاءً»(3)؛ قال صاحب الکشف: «و تحقیقه انّ أیمن _ علی فیعل _ مبالغة أمن من العدوّ، و الزیادة فی الیاء؛ و إذا قلت: من الراعی الذئب عن الغنم مثلاً دلّ علی کمال حفظه و رقبته. فاللّه أمن کلّ شیءٍ سواه علی خلقه و ملکه لإحاطة علمه و کمال قدرته. ثمّ استعمل مجرّداً للدلالة بمعنی الرقیب و الحفیظ علی الشیء من غیر ذلک المفعول للمبالغة فی کمال الحفظ. و هو أولی من جعله من الأمانة نظراً إلی أنّ الأمین علی الشیء حافظٌ له، إذ لاینبی ء عن المبالغة، و لا عن شمول العلم و القدرة»؛ و جعله الجوهریّ من: أمن غیره من الخوف، قال: «و أصله آمن»(4)؛ فهو مأمنٌ _ بهمزتین _ ، قلبت الهمزة الثانیة کراهةً لاجتماعهما، فصار مأیمن، ثمّ صیّرت الأولی هاءً _ کما قالوا: هراق الماء و إراقه _ . کأنّه _ تعالی _ بحفظه إیّاهم صیّرهم آمنین. و حرف الإستعلاء لتضمین معنی الإطّلاع و نحوه.

و أنت تعلم انّ الإشتقاق علی ماذکره العلاّمة أولی، و الخروج من القیاس فیه أقلّ»(5)؛ انتهی.

قوله _ علیه السلام _ : «و فضّلته علی کلّ حدیثٍ قصصته». «تفضیل القرآن» علی
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1- 1. کریمة 48 المائدة.

2- 2. لم أعثر علی قوله هذا فی کتابه، فانظر: «ترتیب کتاب العین» ج 3 ص 1915 القائمة 2، ج 1 ص 108 القائمة 1.

3- 3. راجع: «تفسیر الکشّاف» ج 4 ص 87.

4- 4. قال فی مادّة «أمن»: «و منه المهیمن، و أصله: مؤأْمن، لیّنت الثانیة و قلبت یاءً، و قلبت الأولی هاءً»؛ راجع: «صحاح اللغة» ج 5 ص 2071 القائمة 2.

5- 5. راجع: «ریاض السالکین» ج 5 ص 407.




سائر کلام اللّه ظاهرٌ من حیث إنّه ینکشف به أحوال المبدء و المعاد و یتراءی به حقائق الأشیاء و الدین الّذی هو أفضل الأدیان و الشرائع الّتی هی أکمل الشرائع. 

و کونه أحسن الحدیث لفرط فصاحته و بلاغته الّتی تعجز عن معارضته فصحاء عدنان و بلغاء قحطان. و لإعجازه و اشتماله علی جمیع ما یحتاج المکلّف إلیه _ کما قال: «وَ لاَرَطْبٍ وَ لاَیَابِسٍ إِلاَّ فِی کِتَابٍ مُبِینٍ»(1) _ مع المواعظ و القصص و الترغیب و الترهیب.

و فی قوله _ علیه السلام _ : «و فرقاناً فرقت به» إشارةٌ إلی وجه تسمیة القرآن بالفرقان.

و قیل: «فیه وجوهٌ أخری؛ 

أوّلها: ما مرّ؛

و ثانیها: انّه سمّی به لنزوله متفرّقاً مدّةً من الزمان؛

و ثالثها: انّ التسمیة باعتبار کونه مفروقاً بعضه عن بعضٍ، لأنّه مفصّلٌ بالسور و الآیات؛

و رابعها: بافتراقه عن سائر المعجزات بالبقاء علی مرّ الأیّام؛

و خامسها: بفرقه بین الحقّ و الباطل؛

و سادسها: بما رواه ابن سنان عمّن ذکره قال: سألت أبا عبداللّه _ علیه السلام _ عن القرآن و الفرقان، أ هما شیئان أو شیءٌ واحدٌ؟

فقال _ علیه السلام _ : «القرآن جملة الکتاب و الفرقان محکمه(2)»(3)؛

و قال الراغب: «الفرقان أبلغ من الفرق، لأنّه یستعمل فی الفرق بین الحقّ و الباطل، و تقدیره کتقدیر: رجلٌ قنعانٌ: یقنع به فی الحکم. و هو اسمٌ لامصدرٌ فیما قیل. و الفرق یستعمل فی ذلک و(4) غیره(5). و الفرقان کلام اللّه، لفرقه بین الحقّ و الباطل فی الإعتقاد و 
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1- 1. کریمة 59 الأنعام.

2- 2. المصدر: المحکم ... .

3- 3. راجع: «الکافی» ج 2 ص 630 الحدیث 11، «وسائل الشیعة» ج 27 ص 183 الحدیث 33552، «بحارالأنوار» ج 89 ص 15، «تفسیر العیّاشی» ج 1 ص 80 الحدیث 185، «عدّة الداعی» ص 297.

4- 4. المصدر: + فی.

5- 5. هیهنا حذف المصنّف قطعةً من المصدر.




الصدق و الکذب فی المقال، و الصالح و الطالح فی الأعمال»(1)؛ انتهی.

و قیل: «الفرقان فی الأصل مصدر: فرقت بین الشیئین فرقاً و فرقاناً _ من باب قتل _ أی: فصّلت، ثمّ أطلق علی الفاعل مبالغةً، فهو بمعنی: الفارق».

قوله _ علیه السلام _ : «و أعربت» أی: أفصحت و کشفت و أظهرت.

و «شرائع» الأحکام عبارةٌ عن ظرائفها.

و «الوحی»: الإشارة و الکتابة و الکتاب و الرسالة و الإلهام و الکلام الخفیّ، و کلّما ألقیته إلی غیرک لتعلّمه. و هو مصدر: وحی إلیه یحی _ من باب وعد _ ، و أوحی إلیه _ بالألف _ مثله؛ ثمّ غلب استعماله فیما یلقی إلی الأنبیاء من عنداللّه _ تعالی _ . و قد استوفینا الکلام علیه فی شرحنا للسند؛ فتذکّر!.

وَ جَعَلْتَهُ نُوراً نَهْتَدِی مِنْ ظُلَمِ الضَّلاَلَةِ وَ الْجَهَالَةِ بِاتِّبَاعِهِ، وَ شِفَاءً لِمَنْ أَنْصَتَ بِفَهَمِ التَّصْدِیقِ إِلَی اسْتِمَاعِهِ، وَ مِیزَانَ قِسْطٍ لاَیَحِیفُ عَنِ الْحَقِّ لِسَانُهُ.

و «النور» قد مرّ معناه.

و جعل القرآن «نوراً»، لأنّه مظهر نور الحقّ و العرفان، و منوّر قلوب أهل الإیمان و الصراط المستقیم و الممیّز الحقّ عن الباطل.

و کذا «الظُلَم» أیضاً قد مرّ معناه. و جمعه لتعدّد فنون الظلال و الجهل.

<و المراد ب_ «ظلم الظلالة»: ظلم الکفر و الإنهماک فی الغیّ؛

و ب_ «ظُلَم الجهالة»: ظُلَم المعاصی و الشبهات(2)>. و جعله نورا، لأنّ مثَل العلم فی عالم 
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1- 1. راجع: «مفردات ألفاظ القرآن» ص 633 القائمة 2.

2- 2. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 413.




العقل مثَل الضوء فی عالم الحسّ _ کما انّ الجهل مثل الظلمة _ . فکما انّ بالنور یهتدی الإنسان فی عالم الحسّ فکذا بنور العلم یهتدی فی عالم العقل.

و «اتّباع» القرآن: تلاوته و العمل به.

و «الشفاء»: البرء من الداء. جعله «شفاءً» إذ به یقع النجاة عن الأمراض النفسانیّة و الأسقام الباطنیّة و الآلآم الأخرویّة من الجهل و الحسد و الکبر و النفاق و الریاء و الرعونة و الشهوة و حبّ الجاه و سائر المهلکات و الأمراض الّتی إذا استحکمت عییت الأطبّاء الروحانیّین من علاجها؛ قوله _ تعالی _ : «قُلْ هُوَ لِلَّذِینَ آمَنُوا هُدیً وَ شِفَاءٌ وَ الَّذِینَ لاَیُؤْمِنُونَ فِی آذَانِهِمْ وَقْرٌ وَ هُوَ عَلَیْهِمْ عَمیً أُولَئِکَ یُنَادَونَ مِنْ مَکَانٍ بَعِیدٍ»(1)، یعنی: إنّ القرآن هدیً و شفاءٌ بالقیاس إلی قومٍ _ و هم الّذین لم یفسد قرائحهم و لم یتغیّر فطرهم الأصلیّة الّتی فطرهم اللّه علیها _ ، و هو بعینه ضلالٌ بالقیاس إلی من فسدت قریحته و تغیّرت فطرته، کما انّ نور الشمس یقوی الأبصار و هو عمیً للخفافیش _ کما فی قوله: «فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ فَزَادَهُمُ اللَّهُ مَرَضاً وَ لَهُمْ عَذَابٌ أَلِیمٌ»(2) _ .

و «الإنصات»: السکوت للإستماع.

و «الباء» من قوله: «بفهم التصدیق» <للملابسة؛ أی: «أنصت» ملتبساً «بفهم التصدیق». و إضافة «الفهم» إلی «التصدیق» لامیّةٌ، إذ المراد الفهم الملتبس بالتصدیق المقارن له، فهی بمعنی «اللام» الدالّة علی الإختصاص.

و قیل: «الإضافة بیانیّةٌ».

و «استمع» له استماعاً: قصد و تعمّد أن یسمعه(3)>، یعنی: جعلت القرآن شفاءً عن الجهل و الضلالة لمن سکت و استمع و صدق بمضمونه؛ کما هو شأن المؤمنین، قال اللّه _ تعالی _ : «إِنَّمَا الْمُؤْمِنُونَ الَّذِینَ إِذَا ذُکِرَ اللَّهُ وَجِلَتْ قُلُوبُهُمْ وَ إِذَا تُلِیَتْ عَلَیهِمْ آیَاتُهُ زَادَتْهُمْ
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1- 1. کریمة 44 فصّلت.

2- 2. کریمة 10 البقرة.

3- 3. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 414، مع تغییرٍ یسیر.




إِیمَاناً وَ عَلَی رَبِّهِمْ یَتَوَکَّلُونَ»(1).

و «المیزان» قد مرّ معناه.

و «القسط» العدل؛ و بالفتح: الجور، و القاسط: الجائر.

و «الحیف»: المیل، یقال: حاف یحیف حیفاً: مال عن الحقّ.

و «لسان» المیزان: عذبته الکائنة فی وسط العمود الّتی یعرف بها التعادل و الرجحان. سمّیت لساناً لشبهها باللسان فی الصورة، أو لدلالتها علی الإستواء فی الوزن و عدمه کما یدلّ اللسان بالنطق علی ما فی الضمیر. و جعل القرآن میزان قسطٍ ظاهرٌ إذا کان المراد بالقرآن هو الکتاب الّذی بین أظهرنا _ إذ به ینکشف أحوال المبدء و المعاد و طریق المعاش و سلوک یوم القیامة و سبیل الجنّة؛ و بالجملة هو الصراط المستقیم _ ؛ و إذا کان المراد الإنسان الکامل فأظهر؛ فتبصّر!.

قال صدر الحکماء و المحقّقین: «فاعلم! أنّ اللّه _ تعالی _ قد وضع لنا میزاناً مستقیماً أنزل من السماء لنعرف(2) بها موازین النقود العقلیّة و مکائیل الأغذیة الروحانیّة و الأرزاق المعنویّة و نفهم(3) حقّها من باطلها و رابحها(4) فی سوق الآخرة من زیّفها، و علّمنا بتعلیم رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ کیفیّة الوزن بها و معرفة أقسامها الخمسة و مستقیمها عن مائلها؛ فعرفناها اتّباعاً للّه و تعلّماً من کتابه المنزّل علی رسوله و نبیّه الصادق المصدّق حیث قال: «وَ زِنُوا بِالْقِسْطَاسِ الْمُسْتَقِیمِ»(5)-(6).

فان قال قائلٌ: فما القسطاس المستقیم؟

قلنا: هی الموازین الخمسة الّتی أنزلها اللّه _ تعالی _ فی کتابه و علّم أنبیاءه الوزن بها؛ فمن تعلّم من کتابه و رسوله الوزن بها فقد اهتدی، و من عدل عنها إلی الرأی و عمل بالقیاس
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1- 1. کریمة 2 الأنفال.

2- 2. المصدر: لیعرف.

3- 3. المصدر: یفهم.

4- 4. المصدر: رائجها.

5- 5. کریمة 35 الإسراء / 182 الشعراء.

6- 6. هیهنا حذف المصنّف قطعةً من المصدر.




فقد ضلّ و تردّی و غوی و هوی(1).

فان قلت: أین المیزان فی القرآن؟، و هل هذا إلاّ إفکٌ و بهتانٌ!؟

قلنا: أ لم تسمع قوله _ تعالی _ فی سورة الرحمن: «وَ السَّمَاءَ رَفَعَهَا وَ وَضَعَ الْمِیزَانَ * أَلاَّ تَطْغَوا فِی الْمِیزَانِ * وَ أَقیِمُوا الْوَزنَ بِالْقِسْطِ وَ لاَتُخْسِرُوا الْمِیزَانَ»(2)؟، و قوله فی الحدید: «لَقَدْ أَرْسَلْنَا رُسُلَنَا بِالْبَیِّنَاتِ وَ أَنْزَلْنَا مَعَهُمُ الْکِتَابَ وَ الْمِیزَانَ لِیَقُومَ النَّاسُ بِالْقِسْطِ»؟(3). أ تزعم انّ المیزان المقرون بالکتاب هو میزان البرّ و الشعیر و الذهب و الفضّة؟!، أ تتوهّم انّ المیزان المقابل وضعه برفع السماء فی قوله: «وَ السَّمَاءَ رَفَعَهَا وَ وَضَعَ الْمِیزَانَ»(4) هو الطیّار و القبّان؟!، ما أبعد الحسبان و أبعد هذا البهتان؟!. فاتّق اللّه و لاتتعسّف فی التأویل و اعلم _ یقیناً! _ انّ هذا المیزان هو میزان معرفة اللّه _ سبحانه _ و معرفة ملائکته و کتبه و رسله و ملکه و ملکوته لتعلّم(5) کیفیّة الوزن به من أنبیائه _ علیهم السلام _ کما تعلّموهم من ملائکته. فاللّه هو المعلّم الأوّل، و الثانی جبرئیل، و الثالث(6) رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ ، و الخلق(7) کلّهم یتعلّمون من الرسول، ما لهم طریقٌ فی المعرفة سواه. 

فان قلت: فبم یعرف ذلک المیزان أ(8) صادقٌ أم(9) کاذبٌ؟

قلت: بیان صدق موازین القرآن معلومٌ من نفس القرآن بتعلیم النبیّ و الأئمّة _ علیهم السلام _ ، فکما انّک تعرف میزان الذهب و الفضّة و صدقه و معرفة فرض دَینک إذا کان علیک دَینٌ حتّی تقضیه تامّاً من غیر نقصانٍ، أو کان لک علی غیرک دَین حتّی تأخذه عدلاً من غیر رجحانٍ _ فدخلت سوقاً من أسواق المسلمین و أخذت میزاناً من الموازین فقضیت أو استقضیت الدین حقّاً و عدلاً، فإن عرض لک شکٌّ فی بعض الموازین أخذته و رفعته و
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1- 1. المصدر: فهوی.

2- 2. کریمات 7، 8، 9 الرحمن.

3- 3. کریمة 25 الحدید.

4- 4. کریمة 7 الرحمن.

5- 5. المصدر: لیعلم.

6- 6. المصدر: ثالث المعلّمین.

7- 7. المصدر: فالخلق.

8- 8. المصدر: _ أ.

9- 9. المصدر: أما.




نظرت إلی کفّتی المیزان و لسانه فإذا استوی انتصاب اللسان من غیر میلٍ إلی أحد الجانبین و رأیت مع ذلک تقابل الکفّتین عرفت انّه میزانٌ صحیحٌ صادقٌ، فلوقیل لک: هب! انّ اللسان قد انتصب علی الإستواء و انّ الکفّتین تحاذیتا بالسواء، فمن أین تعلم أنّ المیزان صادقٌ؟

تقول فی جوابه: انّی أعلم ذلک علماً ضروریّاً یحصل لی من مقدّمتین: إحداهما تجربیّةٌ و الأخری حسّیّةٌ، فالتجربیّة: انّ الثقیل یهوی إلی أسفل و انّ الأثقل أشدّ هویّاً، و الحسّیّة: انّ هذا المیزان لم یهو إحدی کفّتیّه، بل حاذت الأخری محاذاة مساواةٍ؛ فبهاتین المقدّمتین یلزم قلبی نتیجةً ضروریّةً _ و هی استواء هذا المیزان و انّ إحدی الکفّتین لوکانت أثقل لکانت أهوی _ ؛

ثمّ إن قیل لک: فبم تعرف الصنجة و المثقال، فلعلّه أخفّ أو(1) أثقل من المثقال؟

فتقول: إن شککت فأخذ عیاره من صنجةٍ معلومةٍ عند الأداء قابلتها بها، فإذا ساوی علمت انّ المساوی للمساوی لشیءٍ(2) مساوٍ له،

فان قیل لک: هل تعلم واضع هذا المیزان؟

تقول: لا! و ما الحاجة إلیه و قد عرفت صحّته بالمشاهدة و العیان(3)، آکل البقلة و لا أسأل من المبقلة!، فانّ واضع(4) المیزان لایراد لعینه بل یراد لصحّة المیزان و کیفیّة الوزن به، فانّ ذلک یطول و لایظفر به فی کلّ حینٍ مع أنّی لفی غنیةٍ(5) عنه _ ؛ 

فکذلک(6) الحال فی معرفة میزان المعارف الإلآهیّة و کیفیّة الوزن به. و جمیع ما ذکر فی میزان الذهب و غیره حکایاتٌ و مثلٌ یوجد حقائقها لهذا(7) المیزان»(8) _ ... إلی آخر ما 
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1- 1. المصدر: و.

2- 2. المصدر: للشیء.

3- 3. المصدر: + بل.

4- 4. المصدر: واضح.

5- 5. المصدر: غنیً.

6- 6. المصدر: و کذلک.

7- 7. المصدر: بهذا.

8- 8. راجع: «مفاتیح الغیب» ج 1 ص 384، و انظر: «الحکمة المتعالیة» ج 7 ص 54، ج 9 ص 300.




ذکره _ .

و قد عرفت مراراً فی هذا الکتاب انّ حقیقةً واحدةً لها أحکامٌ مختلفةٌ بحسب المواطن و المواقف المتعدّدة، فالمیزان کذلک _ کما مرّ، فتذکّر! _ .

ثمّ قال الصدر المذکور: «إذا علمت هذا فاعلم!: أنّ موازین القرآن فی الأصل ثلاثةٌ:

میزان التعادل؛

و میزان التلازم؛

و میزان التعاند؛

لکن میزان التعادل ینقسم إلی ثلاثة أقسامٍ:

الأکبر؛

و الأوسط؛

و الأصغر؛ فیصیر الجمیع خمسةً.

الأوّل: المیزان الأکبر؛ و هو میزان الخلیل _ علیه السلام _ الّذی قد استعمله مع نمرود، فمنه علمنا(1) أخذ المیزان بواسطة القرآن. و ذلک انّ نمرود ادّعی الألوهیّة و کان الإلآه عندهم بالإتّفاق عبارةً عن القادر علی کلّ شیءٍ، فقال الخلیل _ علیه السلام _ : الإلآه إلآهی، لأنّه الّذی یحیی و یمیت و هو القادر علیه(2)، فقال: «أَنَا أُحْیِی وَ أُمِیتُ» _ یعنی: انّه یحیی النطفة بالوقاع و یمیت الإنسان بالقتل _ ؛ فعلم إبراهیم انّ ذلک یعسر علیه فهمه، فعدل إلی ما هو أوضح عنده، فقال: «فَإِنَّ اللَّهَ یَأْتِی بِالشَّمسِ مِنَ الْمَشرِقِ فَأْتِ بِهَا مِنَ الْمَغْرِبِ فَبُهِتَ الَّذِی کَفَرَ»(3). و قد أثنی اللّه _ تعالی _ علیه فقال: «وَ تِلکَ حُجَّتُنَا آتَینَاهَا إِبْرَاهِیمَ عَلَی قَومِهِ»(4) _ ... الآیة _ . 
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1- 1. المصدر: تعلمنا.

2- 2. المصدر: + و أنت لاتقدر علیه.

3- 3. کریمة 258 البقرة.

4- 4. کریمة 83 الأنعام.




فعرف من هذا انّ الحجّة و البرهان فی قول إبراهیم و میزانه، فنظرت(1) فی کیفیّة وزنه کما نظرت فی میزان الذهب و الفضّة، فرأیت فی حجّته أصلین قد ازدوجا فیتولّد منهما نتیجةٌ هی المعرفة _ إذ(2) القرآن مبناه علی الحذف و الإیجاز _ . و کمال صورة هذا المیزان أن تقول(3): کلّ من یقدر علی اطّلاع الشمس فهو الإلآه، فهذا أصلٌ؛ و إلآهی هو القادر علی الإطّلاع، هذا أصلٌ آخر؛ فیلزم من مجموعهما بالضرورة: إنّ إلآهی هو الإلآه دونک یا نمرود!. 

فانظر الآن هل یمکن أن یعترف بالأصلین معترفٌ ثمّ یشکّ فی النتیجة(4)؟، أو هل یتصوّر أن یشکّ فی هذین الأصلین شاکٌّ؟!. فالأوّل _ و هو کون الإلآه قادراً علی کلّ شیءٍ و اطّلاع الشمس من جملتها _ معلومٌ بالوضع المتّفق علیه، و الثانی _ و هو قوله: القادر علی الاطّلاع هو اللّه دونک _ معلومٌ بالمشاهدة.

فان قلت: هذه لازمةٌ(5) بالضرورة هیهنا _ إذ لایمکننی(6) أن أشکّ فی هذین الأصلین و لا فی لزوم هذه النتیجة _ ، و(7) لکنّنی لاتنفعنی إلاّ فی هذا الموضع و علی الوجه الّذی استعمله الخلیل _ علیه السلام _ ، فکیف أزن بهما سائر المعارف الّتی یشکل علیّ و أحتاج إلی تمیّز(8) الحقّ فیها من الباطل؟!

قلنا: من وزن الذهب بمیزانٍ صحیحٍ یمکنه أن یزن به الفضّة و سائر الجواهر، لأنّ المیزان عرف صحّته لا لأنّه ذهبٌ بل لأنّه ذو مقدارٍ. و کذلک هذا المیزان کشف لنا عن هذه المعرفة لا لعینها، بل لأنّها حقیقةٌ من الحقائق. فتأمّل فی أنّه کیف لزم(9) النتیجة منه!، و خذ(10) روحه و جرّده عن هذا المثال الخاصّ حتّی تنتفع به حیث أردت.

و إنّما لزم لأنّ هذا الحکم علی الصفة حکمٌ علی الموصوف بالضرورة، فکذلک فی کلّ
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1- 1. المصدر: فنظرنا.

2- 2. المصدر: و.

3- 3. المصدر: یقول.

4- 4. المصدر: یشکّ بالنتیجة.

5- 5. المصدر: المعرفة.

6- 6. المصدر: لایمکن.

7- 7. المصدر: _ و.

8- 8. المصدر: تمییز.

9- 9. فتأمّل انّه لزم.

10- 10. المصدر: تأخذ.




مقامٍ حصلت لی معرفةٌ بالصفة للشیء و حصلت معرفةٌ أخری بثبوت حکمٍ لتلک(1) الصفة فیتولّد منهما معرفةٌ ثالثةٌ بثبوت الحکم علی الموصوف بالضرورة، فإن شککت فیه فخذ عیاره بالصنجة المعروفة عندک _ کما تفعل فی میزان الذهب و الفضّة _ .

فان قلت: کیف آخذ عیارها(2) کما فعلت فی میزان الذهب؟، و أین الصنجة المعروفة فی هذا الفنّ؟،

قلنا: هی العلوم الضروریّة المستفادّة إمّا من الحسّ، أو التجربة، أو غریزة العقل؛

و الثانی(3): المیزان الأوسط(4). و هو أیضاً للخلیل _ علیه السلام _ حیث قال: «لاَ أُحِبُّ الاْآفِلِینَ». و کمال صورة هذا المیزان: انّ القمر آفلٌ، و الإلآه لیس بآفلٍ، فالقمر لیس بإلآهٍ. و لکن القرآن مبناه علی الإیجاز والحدف و الإضمار. أمّا حدّ هذا المیزان: فهو انّ کلّ شیئین وصف أحدهما بوصفٍ یسلب عن الآخر فهما متباینان _ أی: أحدهما مسلوبٌ عن الآخر _ .

و کما انّ حکم المیزان الأکبر أنّ الحکم علی الأعمّ حکمٌ علی الأخصّ فحدّ هذا: انّ الّذی ینفی عنه ما ثبت للآخر فهو مباینٌ لذلک(5)، فالإلآه ینفی عنه الأفول و القمر یثبت له الأفول، و هذا(6) یوجب التباین بینهما.

و قد علّمنا نبیّنا _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ بهذا المیزان فی مواضع کثیرةٍ من القرآن إقتداءً بأبیه الخلیل _ علیه السلام _ ؛ فأکتف بالتنبیه علی موضعین:

أحدهما: قوله: «فَلَمْ یُعَذِّبُکُمْ بِذُنُوبِکُمْ بَلْ أَنْتُمْ بَشَرٌ مِمَّنْ خَلَقَ»(7)، و ذلک لأنّهم ادّعوا انّهم أبناء اللّه _ تعالی _ ، فعلّمه اللّه کیفیّة إظهار خطائهم بالقسطاس(8) المستقیم؛ و کمال 
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1- 1. المصدر: لذلک.

2- 2. المصدر: عیاره.

3- 3. المصدر: + فی.

4- 4. هیهنا حذف المصنّف قطعةً من المصدر.

5- 5. المصدر: + الآخر.

6- 6. المصدر: فهذا.

7- 7. کریمة 18 المائدة.

8- 8. المصدر: بالقسطاط.




صورة هذا المیزان: انّ النبیّین لایعذّبون، و انّکم(1) تعذّبون، فإذن لستم أنبیاء(2)، فهما أصلان أحدهما تجربیٌّ(3) و الآخر مشاهدیٌّ، و یلزم(4) منهما ضرورةً نفی النبوّة؛ 

الثانی: قوله: «قُلْ یَا أَیُّهَا الَّذِینَ هَادُوا إِنْ زَعَمْتُمْ أَنَّکُمْ أَولِیَاءُ لِلَّهِ»(5) _ ... الآیة _ ؛ و ذلک أنّهم کانوا یدّعون الولایة، و کان من المعلوم انّ الولیّ یتمنّی لقاء ولیّه، و کان من المعلوم انّهم ما یتمنّون الموت _ الّذی هو سببٌ للقاء اللّه _ ، فیلزم انّهم لیسوا بأولیاء اللّه.

و الثالث: المیزان الأصغر. فمبناه من اللّه حیث علّمه نبیّه محمّدا _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ فی القرآن، و ذلک: «وَ مَا قَدَرُوا اللَّهَ حَقَّ قَدْرِهِ إِذْ قَالُوا مَا أَنْزَلَ اللَّهُ عَلَی بَشَرٍ»(6) _ ... الآیة _ . و وجه الوزن به أن تقول(7): قولهم بنفی إنزال الوحی علی البشر قولٌ باطلٌ للإزدواج المنتج بین أصلین: أحدهما: أنّ موسی _ علیه السلام _ بشرٌ، و الثانی: أنّه منزّلٌ علیه الکتاب؛ فیلزم بالضرورة قضیّةً خاصّةً و هی: انّ بعض البشر منزّلٌ علیه الکتاب(8)، و یبطل بها الدعوی العامّة بأنّه لاینزّل الکتاب علی بشرٍ أصلاً. أمّا الأصل الأوّل فمعلومٌ بالمشاهدة، و أمّا الثانی فباعترافهم _ و کانوا یخفون بعضه و یظهرون بعضه، کما قال تعالی: «تُبدُونَهَا وَ تُخْفُونَ کَثِیراً»(9) _ .

و إنّما ذکر هذا فی معرض المجادلة، و من خاصیّة المجادلة انّه یکفی کون الأصلین مسلّمین؛

و الرابع: میزان التلازم. و هو مستفادٌّ من قوله _ تعالی _ : «قُلْ لَو کَانَ فِیهِمَا آلِهَةٌ إِلاَّ اللَّهُ لَفَسَدَتَا»(10)، و من قوله: «قُلْ لَو کَاَن هَؤُلاَءِ آلِهَةً مَا وَرَدُوهَا»(11). أمّا عیاره فمثل قولک: إن کانت الشمس طالعةً فالنهار موجودٌ _ و هذا یعلم بالتجربة _ ، ثمّ تقول(12): لکنّها طالعةٌ _ و 

ص : 528





1- 1. المصدر: أنتم.

2- 2. المصدر: أبناء.

3- 3. المصدر: تجریبی.

4- 4. المصدر: فیلزم.

5- 5. کریمة 6 الجمعة.

6- 6. کریمة 91 الأنعام.

7- 7. المصدر: یقول.

8- 8. المصدر: _ فیلزم ... الکتاب.

9- 9. کریمة 91 الأنعام.

10- 10. کریمة 22 الأنبیاء.

11- 11. کریمة 99 الأنبیاء.

12- 12. المصدر: یقول.




هذا یعلم بالحسّ _ ، فیلزم من الأصلین التجربیّ و الحسّیّ: انّ النهار موجودٌ(1). أمّا حدّ هذا المیزان فانّ کلّ ما هو لازمٌ للشیء تابعٌ له فی کلّ حالٍ، فنفی اللازم بالضرورة یوجب نفی الملزوم، و وجود الملزوم بالضرورة یوجب وجود اللازم؛ أمّا نفی الملزوم و وجود اللازم فلانتیجة لها، و کذا وجود اللازم و وجود الملزوم فکذلک لانتیجة لها، بل هو من موازین الشیطان!؛

الخامس(2): میزان التعاند. أمّا موضعه من القرآن فهو فی قوله تعلیماً للنبیّ(3) _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : «قُلْ مَنْ یَرزُقُکُمْ مِنَ السَّمَاءِ وَ الاْءَرضِ قُلِ اللَّهُ وَ إِنَّا أَو إِیَّاکُمْ لَعَلَی هُدیً أَو فِی ضَلاَلٍ مُبِینٍ»(4)، فانّه لم یذکر قوله : «إِنَّا أَو إِیَّاکُمْ لَعَلَی هُدیً أَو فِی ضَلاَلٍ(5)» فی معرض التسویة و التشکیک، بل فیه إضمار أصلٍ آخر و هو: إنّا لسنا علی ضلالٍ فی قولنا: انّه یرزقکم من السماء بإنزال الماء و من الأرض بإنبات النبات، فاذاً أنتم ضالّون بإنکار ذلک. و کمال صورة هذا المیزان: «إِنَّا أَو إِیَّاکُمْ لَعَلَی هُدیً أَو فِی ضَلاَلٍ مُبِینٍ» _ هذا أصلٌ _ ، ثمّ نقول: و معلومٌ انّا لسنا علی(6) ضلالٍ _ و هذا أصلٌ آخرٌ _ ، فیعلم من إزدواجهما(7) نتیجةٌ ضروریّةٌ و هی: انّکم فی ضلالٍ مبینٍ.

و أمّا عیاره من الصنجات المعروفة، و هو انّ زیداً دخل داراً لیس فیها إثنان، ثمّ دخلها أحدٌ فلم یره، فیعلم ضرورةً انّه فی البیت الثانی. و أمّا حدّ هذا المیزان فهو: انّ کلّ ما انحصر فی قسمین فیلزم من ثبوت أحدهما نفی الآخر، و بالعکس و لکن بشرط أن تکون القسمة منحصرةً لامنتشرةً، فالوزن بالقسمة المنتشرة وزن الشیطان!.

و أمّا(8) موضع استعمال هذا المیزان فی الغوامض فلاینحصر، و لعلّ أکثر النظریّات یدور علیه.

ص : 529





1- 1. هیهنا حذف المصنّف قطعةً من المصدر.

2- 2. المصدر: + فی.

3- 3. المصدر: لنبیّه.

4- 4. کریمة 24 سبأ.

5- 5. المصدر: + مبین.

6- 6. المصدر: فی.

7- 7. المصدر: ازدواجها.

8- 8. المصدر: فأمّا.




فهذه هی الموازین المستخرجة من القرآن و ألقابها. و لایبعد أن یکون لها أسامی غیر ما ذکرت عند بعض الأمم السالفة علی بعثة نبیّنا محمّدٍ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ کانوا قد تعلّموها من صحائف أنبیائهم _ علیهم السلام _ و من صحف إبراهیم و موسی و لکن قد وقع إبدال کسوتها بأسامی أخر(1)»(2)؛ انتهی کلامه.

و بالجملة میزان کلّ شیءٍ هو المعیار الّذی به یعرف قدر ذلک الشیء علی اختلاف أجناس الموزونات و الموازین _ کذی الکفّتین و الأسطرلاب و الفرجار و الشاقول و العروض و المنطق و العقل، و غیر ذلک _ . و قد تکرّر لک فی هذا الکتاب انّ حقیقةً واحدةً لها أحکامٌ مختلفةٌ و آثارٌ کثیرةٌ و أسامی متعدّدة بحسب المواطن و المواقف المختلفة. و لذا قیل: انّ میزان یوم القیامة _ أعنی: ما یوزن به العقائد و الأعمال _ هو نفس العقائد الحقّة و الأعمال الصالحة التامّة من وجهٍ و غیرها من وجهٍ آخر؛ 

و علی الأوّل قیل: «المیزان هو کلمة لا إلآه إلاّ اللّه، لأنّها الفاصلة بین الإسلام والکفر و المائزة بین أهل الجنّة و النار»؛ و علیه أیضاً ورد فی الحدیث: «الصلاة میزانٌ، من وفّی استوفی»(3)؛ هذا فی الأعمال و ذلک فی العلوم. 

و علی الثانی ورد فی الحدیث: «انّ الموازین القسط هم الأنبیاء و الأوصیاء _ علیهم السلام _ »(4) ، و الشریعة الّتی آتوا بها، «فَمَنْ ثَقُلَتْ مَوَازِینُهُ فَأُولَئِکَ هُمُ الْمُفلِحُونَ * وَ مَنْ خَفَّتْ مَوَازِینُهُ فَأُولَئِکَ الَّذِینَ خَسِرُوا أَنْفُسَهُمْ»(5).
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روی الصدوق(1) بإسناده عن هشام بن سالم قال: «سألت أبا عبداللّه _ علیه السلام _ عن قول اللّه _ عزّ و جلّ _ : «وَ نَضَعُ الْمَوَازِینَ الْقِسطَ لِیَومِ الْقِیَامَةِ فَلاَتُظْلَمُ نَفْسٌ شَیْئاً»(2)؟، قال: هم الأنبیاء و الأوصیاء»؛

و فی روایةٍ أخری عنهم _ علیهم السلام _ : «نحن موازین القسط»(3)؛

و فی الإحتجاج(4) عن الصادق _ علیه السلام _ انّه قیل له: أ و لیس توزن الأعمال؟

قال: «لا! لأنّ الأعمال لیست أجساماً(5)، و إنّما هی صفة ما عملوا. و إنّما یحتاج إلی وزن الشیء من جهل عدد الأشیاء و لایعرف ثقلها و(6) خفّتها، و انّ اللّه لایخفی علیه شیءٌ.

قیل(7): فما معنی المیزان؟

قال: العدل!

قیل: فما معناه فی کتابه: «فَمَنْ ثَقُلَتْ مَوَازِینُهُ»(8)؟

قال: فمن رجّح عمله».

و فی التوحید(9) عن أمیرالمؤمنین _ علیه السلام _ فی قوله _ تعالی _ : «فَأَمَّا مَنْ ثَقُلَتْ مَوَازِینُهُ»، و: «مَنْ خَفَّتْ مَوَازِینُهُ»(10)؟

قال: الحسنات ثقل المیزان و السیّئات خفّة المیزان».

و روی عن ابن عبّاس _ رضی اللّه عنه _ : «طول عمود المیزان ما بین المشرق و
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المغرب، و کفّته کاطباق الدنیا فی طولها و عرضها، و کفّة الحسنات عن یمین العرش و کفّة السیّئات عن یساره «فِی یَومٍ کَانَ مِقْدَارُهُ خَمْسِینَ أَلْفَ سَنَةٍ»(1)»(2).

فلاتنافی بین هذه الروایات، لما دریت من اختلاف صور الحقائق باختلاف المواطن و النشئات.

وَ نُورَ هُدًی لاَیَطْفَأُ عَنِ الشَّاهِدِینَ بُرْهَانُهُ، وَ عَلَمَ نَجَاةٍ لاَیَضِلُّ مَنْ أَمَّ قَصْدَ سُنَّتِهِ، وَ لاَتَنَالُ أَیْدِی الْهَلَکَاتِ مَنْ تَعَلَّقَ بِعُرْوَةِ عِصْمَتِهِ.

شبّه «الهدی» ب_ «النور» فی الدلالة علی المطلوب _ و التقدیر: هدیً کالنور _ ؛ ثمّ قدّم المشبّه به علی المشبّه و أضیف إلیه _ کقوله:

وَ الرِّیحُ تَبْعَثُ بِالْغُصُونِ وَ قَدْ جَرَی ذَهَبُ الاْءَصِیلِ عَلَی لُجَینِ الْمَاءِ(3) 

أی: أصیلٌ کالذهب علی ماءٍ کاللجین _ . و فی نسخةٍ: «نوراً و هدیً». 

و «الإطفاء»: الخمود.

و «البرهان»: الحجّة؛ و قیل: «بیان الحجّة و إیضاحها»(4). شبّهه فی الظهور و الإنارة بلهب النار أو سطوع النار، و إثبات الإطفاء له تخییلٌ. و تعدیة «یطفأ» ب_ «عن» لتضمینه معنی الذهاب؛ و المعنی: انّ برهان نور هدی القرآن لایخمد عن الشاهدین المحتجّین به.

و «العَلَم» _ محرّکاً _ : ما یعلم به الطریق.

و «أمَّه» أمّاً _ من باب قتل _ : قصده.
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و «القصد» قیل: «استقامة الطریق، فیحتاج فی إضافته إلی «السنّة» إلی تجریدٍ»؛

و هو کما تری!.

و قیل: «مصدرٌ بمعنی: الفاعل أضیف إلی الموصوف به»؛

و هذا أیضاً بعیدٌ!. و أبعد منه جعله بمعنی: الإعتماد. و الأولی انّه بمعنی: النحو، أی: قصد نحو طریقته. و فی نسخة الشهید: «سننه»(1) بصیغة الجمع بدلٌ عن: «سنته».

و «الهلکات»: جمع هلَکَة _ بفتحتین _ بمعنی: الهلاک، إنّما جمعها لتنوّعها. و فی إضافة «الأیدی» إلی «الهلکات» إستعارةٌ مکنیّةٌ تخییلیّةٌ، شبّه «الهلکات» بالأعداء فأثبت لها الأیدی تخییلاً و أسند النیل إلیها ترشیحاً.

و «تعلّق» به: استمسک.

و «العروة»: الحلقة الّتی تکون لأجل أخذ الرواحل و غیرها، و هنا إستعارةٌ.

و «العصمة»: الحفظ و الوقایة؛ أی: من تشبّث بذیل عصمة القرآن لایهلک أبداً.

اللَّهُمَّ فَإِذْ أَفَدْتَنَا الْمَعُونَةَ عَلَی تِلاَوَتِهِ، وَ سَهَّلْتَ جَوَاسِیَ أَلْسِنَتِنَا بِحُسْنِ عِبَارَتِهِ، فَاجْعَلْنَا مِمَّنْ یَرْعَاهُ حَقَّ رِعَایَتِهِ، وَ یَدِینُ لَکَ بِاعْتِقَادِ التَّسْلِیمِ لِمُحْکَمِ آیَاتِهِ، وَ یَفْزَعُ إِلَی الاْءِقْرَارِ بِمُتَشَابِهِهِ، وَ مُوضَحَاتِ بَیِّنَاتِهِ.

«الفاء» فصیحةٌ.

و «إذ» شرطیّةٌ.

و «أفدتنا»: من الإفادة.

<و «المعونة»: مفعُلةٌ _ بضمّ العین _ ، و هی اسمٌ من المعاونة و المظاهرة. و قیل: «میمها أصلیّةٌ من: الماعون، و وزنها: فعولةٌ».
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و «تلوت» القرآن تلاوةً: قرأته.

و «التسهیل»: التلیین.

و «الجواسی» _ بالجیم و السین _ : جمع جاسی، فاعلٌ من جسأ یجسؤ _ من باب منع _ جُسوءً _ بالضمّ _ : إذا یبس و صلب و غلظ. و إضافتها إلی «الألسنة» من باب إضافة الصفة إلی الموصوف(1)>؛ أو الإضافة لامیّةٌ. و فی نسخة الشهید(2): بالحاء المهملة و الشین المعجمة، جمع حاشیة، و هی: الجانب من الثوب و نحوه. و المراد بها أطراف الألسنة و حافّاتها، لأنّ مدار التعبیر علیها.

قوله _ علیه السلام _ : «بحسن عبارته» أی: بتلبّسه بحسن التکلّم بالقرآن و بیانه، یقال: عبّر عمّا فی نفسه أی: أعرب و بیّن؛ و قیل: «أو التقدیر: بعبارته الحسن، لا: حسن التعبیر».

و قوله _ علیه السلام _ : «فاجعلنا» جواب «إذ»، فانّه شرطیّةٌ.

و «حقّ رعایة» القرآن الصامت هو العمل بما فیه و الأخذ من أهل بیت النبوّة و الإجتناب عن التأویلات الزائفة، ف_ «ربّ تالی القرآن و القرآن یلعنه!»(3)؛ و حقّ رعایة قرآن الناطق هو القیام بوظائف إحترامه و متابعته و التمسّک بذیله.

و قوله: «یدین» عطفٌ علی «یرعاه»، أی: اجعلنا ممّن یدین _ أی: یطیع _ لک بسبب إعتقاده التسلیم _ أو: إعتقاده للتسلیم، أو: إعتقادٍ هو التسلیم _ لمحکمات القرآن. فقوله: «لمحکم» متعلّقٌ ب_ «التسلیم».

<و «المحکم» فی اللغة: المتقن، من: أحکمت الشیء إحکاماً: إذا أتقنته(4)>؛ و فی الإصطلاح یقال علی وجوهٍ عدیدةٍ حتّی حکی بعضهم ثلاثین قولاً فی ذلک! _ کما مرّ فیما
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3- 3. راجع: «جامع الأخبار» ص 48.

4- 4. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 421.




سبق _ . قیل: «المحکمات من القرآن ما لایقبل التأویل، أو یکون ظاهراً فی أحد المعنیین فیشمل النصّ و الظاهر؛ و المتشابه منه ما یتساوی معنیاه، أو یکون المراد مرجوهاً، فیشمل المجمل و المأوّل»؛

و قیل: «دلّ القرآن علی أنّ کلّه محکمٌ _ و ذلک قوله تعالی: هو الّذی «أَحْکَمَتْ آیَاتُهُ»(1) _ ، و علی أنّه بتمامه متشابهٌ _ و هو قوله تعالی: «کِتَاباً مُتَشَابِهاً مَثَانِیَ»(2) _ ، و علی أنّ بعضه محکمٌ و بعضه متشابهٌ _ و ذلک قوله تعالی: «هُوَ الَّذِی أَنزَلَ عَلَیکَ الْکِتَابَ مِنهُ آیَاتٌ مُحْکَمَاتٌ هُنَّ أُمُّ الْکِتَابِ وَ أُخَرُ مُتَشَابِهَاتٌ»(3) _ . 

فالمراد بکون(4) کلّه محکماً: کونه کلاماً متقناً حقّا فصیح الألفاظ صحیح المعانی لایتطرّق إلیه نقصٌ و لااختلافٌ، و کونه بحیث لایتمکّن أحدٌ من الإتیان بمثله لوثاقة مبانیه و بلاغة معانیه؛

و بکون کلّه متشابهاً: کونه یشبه بعضه بعضاً فی الحقّ و الصدق و الحسن و الإعجاز و البراءة من التناقض؛

و بکون بعضه محکماً و بعضه متشابهاً: انّ منه محکماً _ و هو ما وضح معناه من غیر إحتمالٍ و لااشتباهٍ _ ، و منه متشابهاً _ و هو نقیضه علی أحد الأقوال _ »(5).

و طعن بعض الملاحدة فی جعل بعض القرآن محکماً و بعضه متشابهاً، و قال: «کیف یلیق بالحکیم أن یجعل کتابه المرجوع إلیه فی دینه الموضوع إلی یوم القیامة بحیث یتمسّک به صاحب کلّ مذهبٍ؟!، فمثبت الرؤیة یتمسّک بقوله: «وُجُوهٌ یَومَئِذٍ نَاضِرَةٌ * إِلَی رَبِّهَا نَاظِرَةٌ»(6)، و نافیها یتشبّث بقوله: «لاَتُدْرِکْهُ الاْءبْصَارُ»(7)، و مثبت الجهة یحتجّ بقوله: 
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1- 1. کریمة 1 هود.

2- 2. کریمة 23 الزمر.
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«یَخَافُونَ رَبَّهُمْ مِنْ فَوقِهِمْ»(1)، و النافی لها یبرهن بقوله: «لَیسَ کَمِثْلِهِ شَیْءٌ»(2)، فکلٌّ منهم یسمّی الآیات الموافقة لمذهبه محکمةً و المخالفة له متشابهةً!. و ربّما آل الأمر فی ترجیح بعضها علی بعضٍ إلی وجوهٍ ضعیفةٍ و تراجیح خفیّةٍ، و هذا لایلیق بالحکمة. مع أنّه لوجعله کلّه واضحاً جلیّاً ظاهراً خالصاً عن المتشابه نقیّاً کان أقرب إلی حصول الغرض». 

و أجاب الزمخشریّ: «بأنّه لو کان کلّ القرآن محکماً(3) لتعلّق الناس به _ لسهولة مأخذه _ و لأعرضوا عمّا یحتاجون فیه إلی الفحص و التأمّل من النظر و الإستدلال، و لو فعلوا ذلک لعطّلوا الطریق الّذی لایتوصّل إلی معرفة اللّه و توحیده إلاّ به؛

و لما فی المتشابه من الإبتلاء و التمییز بین الثابت علی الحقّ و المتزلزل فیه؛

و لما فی تقادح العلماء و إتعابهم القرائح فی إستخراج معانیه و ردّه إلی المحکم من الفوائد الجلیلة و العلوم الجمّة و نیل الدرجات عند اللّه؛

و لأنّ المؤمن المعتقد أن لامناقضة فی کلام اللّه و لاإختلاف إذا ما(4) رأی(5) مایتناقض فی ظاهره و أهمّه طلب ما یوفّق بینه و یجریه علی سننٍ واحدةٍ(6) ففکّر و راجع نفسه و غیره ففتح اللّه علیه و تبیّن مطابقة المتشابه المحکم، إزداد طمأنینةً إلی معتقده و قوّةً فی إیقانه»(7)؛ انتهی.

قال النیشابوریّ: «و هیهنا سببٌ أقوی، و هو: انّ القرآن کتابٌ مشتملٌ علی دعوة الخواصّ و العوامّ، و طباع العامّة تنبؤ فی الأغلب عن إدراک الحقائق. فمن سمع منه أوّل الأمر إثبات موجودٍ لیس بجسمٍ و لامتحیّزٍ و لامشارٍإلیه ظنّ أنّ هذا عدمٌ و نفیٌ، و وقع فی التعطیل. فکان الأصلح أن یخاطبوا بألفاظٍ دالّةٍ علی بعض ما توهّموه و تخیّلوه مخلوطاً بما یدلّ علی الحقّ الصریح؛ فالأوّل هو _ : الّذی یخاطب به فی أوّل الأمر _ من باب المتشابهات،
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و الثانی _ : و هو الّذی یکشف لهم آخر الحال _ من قبیل المحکمات»(1).

و قال الفاضل الشارح: «و هیهنا سببٌ أقوی من ذلک أیضاً، و هو: انّ فی القرآن المجید من الأسرار الإلآهیّة و المعارف الربّانیّة ما لایحتمله کلّ عقلٍ و لاینشرح له کلّ صدرٍ، فلوکان القرآن کلّه محکماً ظاهراً لضلّ کثیرٌ من العقول و زاغ کثیرٌ من القلوب. و لکن جعل بعضه محکماً _ و هو ماتشترک العقول علی تفاوت مراتبها فی إحتماله و تتّفق القلوب علی قبوله _ ، و بعضه متشابهاً موکولاً علمه إلی أهله _ و هم أهل الذکر المأمور بسؤالهم فی قوله تعالی: «فَاسْئَلُوا أَهْلَ الْذِکرِ إِنْ کُنْتُمْ لاَتَعلَمُونَ»(2) _ لیبیّنوا للناس معناه و یوضّحوا لهم مقاصده علی مقادیر عقولهم و حسب مقاماتهم و تفاوت مراتبهم؛ فیرشدون إلی کلّ مقامٍ أهله و یخفونه عن غیر أهله إذ کانوا أطبّاء النفوس. و کما أنّ الطبیب یری أنّ بعض الأدویة لبعضٍ(3) تریاقٌ و شفاءٌ و ذلک الدواء بعینه لشخصٍ آخر سمٌّ و هلاکٌ، کذلک کتاب اللّه _ تعالی _ و الموضّحون لمقاصده من الأنبیاء الأوصیاء یرون انّ بعض الأسرار الإلآهیّة شفاءٌ لبعض الصدور؛ فیلقونها إلیهم؛ و ربّما کانت تلک الأسرار بأعیانها لغیر أهلها سببا لضلالهم و کفرهم إذا ألقیت إلیهم!؛ و لذلک قال النبیّ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : «أمرت أن أکلّم الناس علی قدر عقولهم»(4). و هذا أقوی الأسباب فی جعل بعض القرآن محکماً و بعضه متشابهاً؛ و اللّه أعلم!»(5)؛ انتهی کلامه.

أقول: الحقیق بالتحقیق ما ذکرناه لک فی اللمعة الحادیة و الأربعین من أنّ لحقیقةٍ واحدةٍ مظاهر مختلفة و منازل شتّی و قوالب متعدّدة حسب تعدّد النشئات و اختلاف المقامات، و ذلک یصیر سبباً للإختلافات الواقعة فی ظواهر الآیات و الأخبار؛ و إلاّ فلاإختلاف بحسب
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1- 1. راجع: «غرائب القرآن» ج 1 ص 299، مع تغییرٍ یسیر.
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نفس الأمر عند الخبیر البصیر. و قد أشبعنا الکلام فی هذه اللمعة؛ فتذکّر!.

قوله _ علیه السلام _ : «و یفزع إلی الإقرار بمتشابهه و موضحات بیّناته»، أی: إجعلنا ممّن یلجأ إلی الإقرار بمتشابهات القرآن و موضحاته _ أی: محکماته _ . و فی تعبیره «الفزع إلی الإقرار» _ أی: الإلتجاء به _ إشارةٌ إلی ما ذکرناه لک من صعوبة حصول هذه المرتبة العظیمة للمرء بأن یری کلّ شیءٍ فی مرتبته و موضعه _ المتشابه فی محلّه و المحکم فی موضعه _ بلاإختلافٍ فیهما بحسب الواقع.

و قیل: «البیّنة الموضحة من القرآن: ما دلّ علی ما فی الکتب السماویّة النازلة علی الأنبیاء السالفة _ کصفات محمّدٍ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم و غیر ذلک _ ، فانّه بیّنةٌ و شاهدةٌ علی ما فیها مع کمال وضوحه. أو یرید ب_ «البیّنة»: الحجّة، و کون القرآن حجّةً علی الأعداء من المشرکین واضحٌ فی غایة الوضوح، فانّهم عجزوا عن الإتیان بمثل أقصر سورةٍ منه مع الإقتران بالتحدّی من مثل قوله _ سبحانه _ : «فَأْتُوا بِسُورَةٍ مِنْ مِثْلِهِ»(1) حتّی أنّهم اختاروا المقارعة علی المعارضة و المقاتلة علی المقابلة؛ فلوکانوا قادرین علی الإتیان بمثل أقصر سورةٍ منه لترکوا القتال بالمعارضة و الجدال».

اللَّهُمَّ إِنَّکَ أَنْزَلْتَهُ عَلَی نَبِیِّکَ مُحَمَّدٍ _ صَلَّی اللَّهُ عَلَیْهِ وَ آلِهِ _ مُجْمَلاً، وَ أَلْهَمْتَهُ عِلْمَ عَجَائِبِهِ مُکَمَّلاً، وَ وَرَّثْتَنَا عِلْمَهُ مُفَسَّراً، وَ فَضَّلْتَنَا عَلَی مَنْ جَهِلَ عِلْمَهُ، وَ قَوَّیْتَنَا عَلَیْهِ لِتَرْفَعَنَا فَوْقَ مَنْ لَمْ یُطِقْ حَمْلَهُ.

الضمیر فی «أنزلته» راجعٍ إلی «القرآن».

و «الإجمال»: خلاف التفصیل، من: أجملت الشیء إجمالاً: جمعته من غیر تفصیلٍ، فهو مجملٌ. 

قیل: «انّه نزّل مرّتین، فی المرّة الأولی مجملاً و فی الثانیة مفسّراً»؛
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1- 1. کریمة 23 البقرة.




و قیل: «انّه نزّل مجملاً أی: لم یبیّن له أسراره و عجائبه المستنبطة منه حال إنزله، بل أوحاه إلیه مجملاً ثمّ ألهمه بعد ذلک علمه بالتمام _ کما تدلّ علیه الفقرة الثانیة _ »؛

و قیل: «إجماله بالنسبة إلی غیره _ علیه السلام _ لا إلیه، لیکون هو الّذی یفصّله و یبیّنه»(1).

أقول: هذا ما ذکروه فی هذا المقام(2)، و هو _ کما تری _ لایسمن و لایغنی عن شیءٍ!. و الظاهر انّ المراد بإنزاله _ تعالی _ القرآن علی نبیّه مجملاً ثمّ مفصّلاً هو بالنسبة إلی مرتبته العقلیّة القضائیّة و النفسیّة القدریّة _ کما لایخفی علی أهل البصیرة _ .

و «الإلهام»: إلقاء اللّه _ تعالی _ الشیء فی النفس بطریق الفیض.

و «عجائب» القرآن: هی ما أودع فیه من أنواع العلوم الّتی إذا أدرکها العقل تعجّب. 

و قیل: «المراد نکته و لطائفه المندرجة فی الأسلوب و المبانی و أسراره و دقائقه المطویّة فی المقصود و المعانی الّتی بعضها فوق بعضٍ».

أقول: عجائب قرآن الصامت و الناطق کثیرةٌ _ کما ذکرنا نبذاً منها غیر مرّةٍ _ ، سیّما عجائب الحروفات الّتی وقعت فی أوائل السور؛ کما روی عن الحسین _ علیه السلام _ انّه سأله رجلٌ عن معنی: «کآهآیآعآصآ»(3)؟، فقال _ علیه السلام _ : «لو فسّرتها لک لمشیت علی الماء!»(4). إلاّ انّه لایمکن التصریح بکلّ أسرارها لعدم الأفهام المستنیرة بنور الهدایة المستضیئة بمشکاة الیقین، و لئلاّ تبدوا أسرار اللّه؛ کما قال ابن عبّاس لرسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : یا رسول اللّه! أحدّث بما أسمع؟

قال: «نعم! إلاّ أن یحدّث بحدیثٍ لاتبلغ عقول القوم ذلک الحدیث فیکون علی بعضهم فتنةً!»(5).
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و اعلم یا أخی! أنّ العجائب و الأسرار لاتدرک إلاّ بتوفیق اللّه _ تعالی _ ، و لایثبت عند سماعها إلاّ خواصّ أصفیاء اللّه، لأنّ الحجب الترابیّة طمست أنوار البصائر عن شهود عجائب الملکوت و لطائف غیوب الجبروت، فإذا سمعوا الحقائق فکأنّما «یُنَادَونَ مِنْ مَکَانٍ بَعِیدٍ»(1) أو من وراء حجابٍ حدیدٍ!. فهذا سبب کتم الأسرار من الأغیار، کما بلغنا عن علیٍّ _ علیه السلام _ انّه قال: «لوجمع من خیارکم بأنّه رجلٌ فأحدّثکم من عدوه إلی العشیّ ما سمعت من فیِّ أبیالقاسم _ علیه السلام _ لتخرجنّ من عندی و أنتم تقولون: انّ علیّاً من أکذب الکذّابین و أفسق الفاسقین!»(2)؛ فتبصّر!.

و «مکمَّلاً»: اسم مفعولٍ من باب التفعیل، أو من الإفعال _ کما فی نسخة الشهید _ من کمل الشیء: إذا تمّت أجزاؤه و کملت محاسنه.

و «ورّثتنا علمه مفسّراً»، قیل: «أی: أمرت نبیّنا _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ بأن یجعل علم القرآن حال کونه مفسّراً مفصّلاً عندنا بأن یأخذ کلّ خلفٍ منّا عن سلفه. و هذا یدلّ علی الإختصاص بهم _ علیهم السلام _، <و فی الدعاء تلمیحٌ إلی قوله _ تعالی _ : «ثُمَّ أَورَثْنَا الْکِتَابَ الَّذِینَ اصْطَفَیْنَا مِنْ عِبَادِنَا»(3)».

قال أمین الإسلام عن الباقر و الصادق _ علیهما السلام _ انّهما قالا: «هی لنا خاصّةً و إیّانا عنی»(4). و هو(5) أقرب الأقوال فی الآیة، لأنّهم أحقّ الناس بوصف الإصطفاء و الإجتباء و إیراث علم الأنبیاء؛ إذ هم المتعبّدون بحفظ القرآن و بیان حقائقه و العارفون بجلائله و دقائقه»(6)(7)>.

أقول: و التحقیق فی ذلک ما ذکرناه لک سابقاً من أنّ کلام اللّه مشتملٌ علی العلم باللّه و
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صفاته و أفعاله و ملائکته و ملکه و ملکوته و قضائه و قدره و بدایة الخلق و نهایته. و ما من علمٍ حقیقیٍّ إلاّ و فی القرآن أصله و فرعه و برهانه و تبیانه و لکن علی وجه الإجمال؛ و أمّا الکشف عن رموز آیاته و أسرار بیّناته و تأویل متشابهاته و تبیین مجملاته لمن هو أهله و مستحقّه. فلیس ذلک إلی الرسول _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ ، بل ذلک شأن الأولیاء و الأوصیاء _ علیهم السلام _ . فلابدّ فی کلّ زمانٍ من ولیٍّ قائمٍ بحفظ القرآن عارفٍ برموزه و أسراره لیعلّم المؤمنین و یهتدی المهتدین و یکمّل نفوس أتباعه و شیعته المتّقین و ینوّر قلوبهم بنور المعرفة و الیقین؛ فإذن المجمل رسول ربّ العالمین و المفسّر هو أمیر المؤمنین _ علیه السلام، لأنّه الموصوف بما ذکرناه، و الأحادیث النبویّة متظافرةٌ فی هذا الباب ذکرها یؤدّی إلی الإطناب _ ، و بعده من ینوب منابه و یقوم مقامه من أهل البیت _ علیهم السلام _ ، إذ لایخلوا الأرض ممّن یهتدی الناس بنوره و یستضیؤن بضوئه _ کما هو مبرهنٌ فی محلّه _ . و بما ذکر ظهر معنی قوله: «و ورّثتنا علمه».

و «التفسیر»: التبیین و التوضیح، و المراد به هنا ما یعمّ التأویل قطعاً. 

و قد اختلف العلماء فی «التفسیر» و «التأویل»؛ قال بعضهم: «التفسیر یتعلّق بالروایة، و التأویل بالدرایة»؛

و قال قومٌ: «ما وقع مبیّناً فی کتابٍ و معیّناً فی صحیح السنّة سمّی تفسیراً _ لأنّ معناه قد ظهر و وضح، و لیس لأحدٍ أن یتعرّض له باجتهادٍ و لاغیره، بل یحمله علی المعنی الّذی ورد لایتعدّاه _ ؛ و التأویل ما استنبطه العلماء العالمون بمعانی الخطاب الماهرون فی الآت العلوم»؛

و قال الطبرسیّ: «التفسیر: کشف المراد عن اللفظ المشکل، و التأویل: ردّ أحد المحتملین إلی ما یطابق الظاهر»(1)؛

و قال الراغب: «التفسیر أعمّ من التأویل؛ و أکثر استعماله فی الألفاظ و مفرداتها، و أکثر
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1- 1. راجع: «مجمع البیان» ج 1 ص 39.




استعمال التأویل فی المعانی و الجمل، و أکثر مایستعمل فی الکتب الإلآهیّة؛ و التفسیر یستعمل فیها و فی غیرها»(1)؛

و قال المبرّد و طائفةٌ: «هما بمعنیً»(2).

هذا ما ذکروه. و الظاهر انّ التفسیر یتعلّق بالظواهر، و التأویل بالبواطن.

تبصرهٌ 

قال بعض المتأخّرین من أصحابنا(3): «قد تظافرت الأخبار عن الأئمّة الأطهار _ علیهم السلام _ بالمنع من تفسیر القرآن و الکلام علی ظواهره و استنباط الأحکام النظریّة منها للرعیّة، بل علم ذلک کلّه خاصٌّ بالأئمّة _ علیهم السلام _ . و هم المخاطبون بالقرآن لاغیرهم، و الرعیّة مأمورون بالرجوع إلیهم فی ذلک و طلبه منهم. و لذلک تری مفسّری أصحابنا المتقدّمین لم یتجاوزوا النصّ _ کأبیحمزة الثمالی و علیّ بن إبراهیم و العیّاشی و غیرهم _ ؛ و أمّا من تأخّر عنهم _ کالشیخ الطوسی و الطبرسی _ فانّهم نقلوا فی تفاسیرهم ما صحّ عندهم من کلام الأئمّة _ علیهم السلام _ ، و ما لم یکن عندهم فیه شیءٌ نقلوا ما وصل إلیهم فیه من أقوال المفسّرین من العامّة بطریق الحکایة من غیر ترجیحٍ و لاردٍّ، و بیّنوا اللغات و الإعراب لا غیر؛ لأنّ علم القرآن و معرفة تنزیله و تأویله و ظاهره و باطنه و محکمه و متشابهه و ناسخه و منسوخه و عامّه و خاصّه بیّنه اللّه _ عزّ و جلّ _ لرسوله _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ و بیّنه الرسول لأمیرالمؤمنین و أولاده _ علیهم السلام _ ، و خصّهم به دون غیرهم؛ و أمر الرعیّة بسؤالهم. فإن ورد عنهم فیه شیءٌ فذاک، و إلاّ فالسلامة فی السکوت. و من تکلّم فیه من أصحابنا بغیر ما ورد فعن غفلةٍ عمّا ورد فیه
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1- 1. لم أعثر علیه، فانظر: «مفردات ألفاظ القرآن» مادّة «أول» ص 99 القائمة 2، ثمّ مادّة «فسر» ص 636 القائمة 1.

2- 2. راجع: «مجمع البیان» ج 1 ص 39.

3- 3. هذا الکلام یشبه کثیراً بمقالات المحدّث الأسترابادیّ، و لم أعثر علیه فی کتابه، و انظر: «الفوائد المدنیّة» ص 174.




المنع!.

فان قلت: من تکلّم فیه من أصحابنا لم یذکر ذلک علی سبیل الجزم، و إنّما ذکره بطریق الإحتمال و الظنّ الراجح؟

قلت: هذا هو القول بغیر علمٍ، و هو منهیٌّ عنه بنصّ الکتاب!؛

فان قلت: إذا منعت من ذلک فکیف تصنع بالآیات الّتی ظاهرها الجبر و التشبیه و غیر ذلک؟!

قلت: کلّ ما فی القرآن من المتشابهات الموافق ظاهرها لما دلّ البرهان علی استحالته فقد ورد تأویلها و بیان المراد منها فی السنّة المطهّرة علی أحسن وجهٍ و أکمله، فلاداعی إلی تأویلها من عند أنفسنا. 

و الأخبار الدالّة علی ما قلناه کثیرةٌ، فمن ذلک مارواه الخاصّة و العامّة من قول النبیّ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : «من فسّر القرآن برأیه فقد کفر»(1)؛

و روی الطبرسیّ فی مجمع البیان(2) عن ابن عبّاس عن رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ انّه قال: «من قال فی القرآن بغیر علمٍ فلیتبوّء مقعده من النار!»؛

و روی فی الکافی(3) عن أبیجعفرٍ _ علیه السلام _ قال: «ما علمتم فقولوا و ما لم تعلموا فقولوا اللّه أعلم، انّ الرجل لینتزع الآیة من القرآن یخرّ فیها أبعد ما بین السماء و الأرض»؛

و فی روضة الکافی(4) عن زیدٍ الشحّام قال: دخل قتادة بن دعبلة علی أبیجعفرٍ _ علیه 

ص : 543





1- 1. راجع: «بحارالأنوار» ج 30 ص 510.

2- 2. راجع: «مجمع البیان» ج 1 ص 40، و انظر: «وسائل الشیعة» ج 27 ص 204 الحدیث 33607، «بحارالأنوار» ج 3 ص 223، «بناء المقالة الفاطمیّة» ص 83، «التوحید» ص 90 الحدیث 5.

3- 3. راجع: «الکافی» ج 1 ص 42 الحدیث 4، و لم أعثر علیه فی غیره.

4- 4. راجع _ مع تلخیصٍ کما قاله المصنّف _ : «الکافی» ج 8 ص 311 الحدیث 485، و انظر: «وسائل الشیعة» ج 27 ص 185 الحدیث 33356، «بحارالأنوار» ج 46 ص 349.




السلام _ فقال: «یا قتادة! إنّک(1) فقیه أهل البصرة؟

قال: هکذا یزعمون!

فقال أبوجعفر _ علیه السلام _ :فان کنت تفسّره بعلمٍ فأنت أنت، و إن کنت انّما فسّرت القرآن من تلقاء نفسک فقد هلکت و أهلکت!، و إن کنت أخذته من الرجال فقد هلکت و أهلکت!. ویحک یا قتادة! إنّما یعرف القرآن من خوطب به» _ ... و الحدیث طویلٌ أخذنا منه موضع الحاجة _ . و الأخبار فی هذا المعنی کثیرةٌ»؛ انتهی ملخّصاً.

و بالجملة الأخبار فی المنع من تفسیر القرآن بالرأی کثیرةٌ؛ روی عن النبیّ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ انّه قال: «من فسّر القرآن برأیه فأصاب الحقّ فقد أخطأ!»(2)؛

و عنه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : «من فسّر القرآن برأیه فلیتبوّء مقعده من النار!»(3)؛

و عنه و عن الأئمّة القائمین مقامه _ صلوات اللّه علیهم _ : «إنّ تفسیر القرآن لایجوز إلاّ بالأثر الصحیح و النصّ الصریح»(4)؛

و فی تفسیر العیّاشی(5) عن أبی عبداللّه _ علیه السلام _ قال: «من فسّر القرآن برأیه إن أصاب لم یؤجر، و إن أخطا فهو أبعد من السماء» ... إلی غیر ذلک من الأخبار الواردة فی هذا الباب.

و لایخفی انّ هذه الأخبار بظواهرها تناقض ما ورد من الأمر بالإعتصام بحبل القرآن و إلتماس غرائبه و عجائبه و التعمّق فی بطونه و التفکّر فی تخومه و جولان البصر فیه و تبلیغ
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1- 1. المصدر: أنت.

2- 2. راجع: «وسائل الشیعة» ج 27 ص 205 الحدیث 33610، و لم أعثر علیه فی غیره.

3- 3. راجع: «عوالی اللئالی» ج 4 ص 104 الحدیث 154، و لم أعثر علیه فی غیره أیضاً.

4- 4. راجع: «وسائل الشیعة» ج 27 ص 204 الحدیث 33609، و أیضاً لم أعثر علیه فی غیره.

5- 5. راجع: «تفسیر العیّاشی» ج 1 ص 17 الحدیث 4، و انظر: «بحارالأنوار» ج 89 ص 110.




النظر إلی معانیه؛ مثل ما رواه فی الکافی(1) بإسناده و العیّاشی فی تفسیره(2) بإسناده عن الصادق _ علیه السلام _ عن أبیه عن آبائه _ علیهم السلام _ قال: «قال رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : أیّها الناس! إنّکم فی دار هدنةٍ، و أنتم علی ظهر سفرٍ و السیر بکم سریعٌ!، و قد رأیتم اللیل و النهار و الشمس و القمر یبلیان کلّ جدیدٍ و یقرّبان کلّ بعیدٍ و یأتیان بکلّ موعودٍ، فأعدّوا الجهاز لبعد المجاز!.

قال: فقام المقداد بن الأسود فقال: یا رسول اللّه! _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ ، و ما دار الهدنة؟

فقال: دار بلاغٍ و انقطاعٍ، فإذا التبست علیکم الفتن کقطع اللیل المظلم فعلیکم بالقرآن، فانّه شافعٌ مشفّعٌ و ماحلٌ مصدّقٌ. و من جعله أمامه قاده إلی الجنّة، و من جعله خلفه ساقه إلی النار؛ و هو دلیلٌ یدلّ علی خیر سبیلٍ. و هو کتابٌ فیه تفصیلٌ و بیانٌ و تحصیلٌ، و هو الفصل لیس بالهزل؛ و له ظهرٌ و بطنٌ، فظاهره حکمٌ و باطنه علمٌ، ظاهره أنیقٌ و باطنه عمیقٌ، له تخومٌ و علی تخومه تخومٌ لاتحصی عجائبه و لاتبلی غرائبه!. فیه مصابیح الهدی و منار الحکمة و دلیلٌ علی المعرفة لمن عرف الصفة» _ و زاد فی الکافی: «فلیجلّ جالٌّ بصره و لیبلغ الصفة نظره ینج من عطبٍ و یخلّص من نشبٍ، فانّ التفکّر حیاة قلب البصیر کما یمشی المستنیر فی الظلمات بالنور؛ فعلیکم بحسن التخلّص و قلّة التربّص».

_ بیانٌ: «ماحل» أی: یمحل بصاحبه إذا لم یتبع ما فیه _ أعنی: یسعی به إلی اللّه _ ؛ و قیل: «معناه: خصمٌ مجادلٌ». و «الأنیق»: الحسن المعجب. و «التخوم» _ بالمثنّاة الفوقیّة و المعجمة _ : جمع تَخم _ بالفتح _ ، و هو منتهی الشیء. «لمن عرف الصفة» أی: صفة التعریف و کیفیّة الإستنباط. و «العطب»: الهلاک. و «النشب»: الوقوع فیما لامخلص منه _ .
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1- 1. راجع: «الکافی» ج 2 ص 598 الحدیث 2.

2- 2. راجع: «تفسیر العیّاشی» ج 1 ص 2 الحدیث 1، مع تغییرٍ.




و فی العیّاشی(1) بإسناده عنه _ علیه السلام _ قال: «علیکم بالقرآن، فما وجدتم آیةً نجا بها من کان قلبکم فاعملوا به، و ما وجدتموه ممّا هلک بها من کان قبلکم فاجتنبوا»؛

و فی تفسیر الإمام أبیمحمّدٍ الزکیّ(2) _ علیه السلام _ قال: «قال رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : انّ هذا القرآن هو النور المبین و الحبل المتین و العروة الوثقی و الدرجة العلیا و الشفاء الأشفی و الفضیلة الکبری و السعادة العظمی، من استضاء به نوّره اللّه، و من عقد به أموره(3) عصّمه اللّه، و من تمسّک به أنقذه اللّه، و من لم یفارق أحکامه رفعه اللّه، و من استشفی به شفاه اللّه، و من آثره علی ما سواه هداه اللّه، و من طلب الهدی فی غیره أضلّه اللّه، و من جعله شعاره و دثاره أسعده اللّه، و من جعله أمامه الّذی یقتدی به و معوّله الّذی ینتهی إلیه أدّاه اللّه إلی جنّات النعیم و العیش السلیم» ... إلی غیر ذلک ممّا هو فی الکتب المعتمدة مذکورٌ و فی الصحف الموثّقة مسطورٌ.

و الجمع بینهما: انّ من زعم أن لامعنی للقرآن إلاّ ما یترجمه ظاهر التفسیر فهو مخبرٌ عن حدّ نفسه، و هو مصیبٌ فی الإخبار عن نفسه، و لکنّه مخطی ءٌ فی الحکم بردّ الخلق کافّةً إلی درجته _ الّتی هی حدّه و مقامه! _ . بل القرآن و الأخبار و الآثار تدلّ علی أنّ فی معانی القرآن لأرباب الفهم متّسعاً بالغاً و مجالاً رحباً؛ قال اللّه _ عزّ و جلّ _ : «أَ فَلاَیَتَدَبَّرُونَ الْقُرْآنَ أَمْ عَلَی قُلُوبٍ أَقْفَالُهَا»(4)، و قال _ سبحانه _ : فیه تبیان کلّ شیءٍ(5)، و قال: «مَا فَرَّطْنَا فِی الْکِتَابِ مِنْ شَیْءٍ»(6)، و قال: «لَعَلِمَهُ الَّذِینَ یَسْتَنْبِطُونَهُ مِنهُمْ»(7)؛ و قال النبیّ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : «إذا جاءکم عنّی حدیثٌ فأعرضوه علی کتاب اللّه، فما وافق
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1- 1. راجع: «تفسیر العیّاشی» ج 1 ص 5 الحدیث 6، و انظر: «بحارالأنوار» ج 89 ص 94.

2- 2. راجع: «التفسیر المنسوب إلی الإمام العسکریّ» _ علیه السلام _ ص 449 الحدیث 297، و راجع: «بحارالأنوار» ج 89 ص 31.

3- 3. المصدر: من اعتقد به فی أموره.

4- 4. کریمة 24 محمّد.

5- 5. کذا فی النسختین.

6- 6. کریمة 38 الأنعام.

7- 7. کریمة 83 النساء.




کتاب اللّه فاقبلوه و ماخالفه فاضربوا به عرض الحائط!»(1) _ و کیف یمکن العرض و لایفهم منه شیءٌ؟! _ ؛

و قال _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : «القرآن ذلولٌ ذو وجوهٍ، فاحملوه علی أحسن الوجوه»(2)؛

و قال أمیرالمؤمنین _ علیه السلام _ : «إلاّ أن یؤتی اللّه عبداً فهماً فی القرآن»(3)؛

و قال _ علیه السلام _ : «من فهم القرآن فسّر جمل العلم»(4) _ أشار به إلی أنّ القرآن مشیرٌ إلی مجامع العلوم کلّها _ ؛

و عن أبیجعفرٍ _ علیه السلام _ انّه قال: «انّ اللّه أنزل فی القرآن تبیان کلّ شیءٍ حتّی و اللّه ماترک شیئاً یحتاج إلیه العباد، حتّی لایستطیع عبدٌ أن(5) یقول: لو کان هذا أنزل فی القرآن إلاّ و قد أنزل اللّه فیه!»(6)؛

و عنه _ علیه السلام _ : «ما من أمرٍ یختلف فیه إثنان إلاّ و له أصلٌ فی کتاب اللّه و لکن لاتبلغه عقول الرجال»(7) ... إلی غیر ذلک من الآیات و الأخبار.
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فالصواب أن یقال: من أخلص الإنقیاد للّه و لرسوله و لأهل البیت _ علیهم السلام _ و أخذ علمه منهم و تتبّع آثارهم و اطّلع علی جملةٍ من أسرارهم بحیث حصل له الرسوخ فی العلم و الطمأنینة فی المعرفة و انفتح عینا قلبه و هجم به العلم علی حقائق الأمور و باشر روح الیقین و استلان ما استوعره المترفون و أنس بما استوحش منه الجاهلون و حصب الدنیا ببدنه و روحه معلّقةً بالمحلّ الأعلی، فله أن یستفید من القرآن بعض غرائبه و یستنبط منه نبذاً من عجائبه؛ لیس ذلک من کرم اللّه بغریبٍ و لا من جوده بعجیبٍ!؛ فلیست السعادة وقفاً علی قومٍ دون آخرین.

و قد عدّوا _ علیهم السلام _ جماعةً من أصحابهم المتّصفین بهذه الصفات من أنفسهم _ کما قالوا: «سلمان منّا أهل البیت»(1) _ . فمن هذه صفته لایبعد دخوله فی الراسخین فی العلم العالمین بالتأویل، بل فی قولهم: «نحن الراسخون فی العلم»(2).

فلابدّ من تنزیل التفسیر المنهیّ عنه علی أحد وجهین:

الأول: أن یکون للمفسّر فی الشیء رأیٌ و إلیه میلٌ من طبعه و هواه، فیتأوّل القرآن علی وفق رأیه، فیکون قد فسّر برأیه؛ أی: رأیه حمله علی هذا التفسیر و لولا رأیه لمایترجّح عنده ذلک الوجه؛

و الثانی: أن یتسارع إلی تفسیر القرآن بمجرّد العربیّة من غیر استظهارٍ بالسماع و النقل فیما یتعلّق بغرائبه و ما فیه من الألفاظ المبهمة، و ما فیه من الحذف و الإضمار و التقدیم و التأخیر، و فیما یتعلّق بالناسخ و المنسوخ و الخاصّ و العامّ و الرخص و العزائم و المحکم و المتشابه _ ... إلی غیر ذلک من وجوه الآیات _ . فمن لم یحکم ظاهر التفسیر و معرفة وجوه
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الآیات المفتقرة إلی السماع و بادر إلی استنباط المعانی بمجرّد فهم العربیّة کثر غلطه و دخل فی زمرة من یفسّر بالرأی. فالنقل و السماع لابدّ منه فی ظاهر التفسیر أوّلاً لیتّقی مواضع الغلط، ثمّ بعد ذلک یتّسع التفهّم و الإستنباط، فانّ ظاهر التفسیر یجری مجری تعلیم اللغة الّتی لابدّ منها للفهم.

و ما لابدّ فیه من السماع فنونٌ کثیرةٌ؛

منها: ما کان مجملاً لاینبی ء ظاهره عن المراد به مفصلاً؛ مثل قوله _ سبحانه _ : «أَقِیمُوا الصَّلاَةَ وَ آتُوا الزَّکَوةَ»(1)، «وَ آتُوا حَقَّهُ یَومَ حَصَادِهِ»(2)، فانّه یحتاج فیه إلی بیان النبیّ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ بوحیٍ من اللّه _ سبحانه _ فیبیّن تفصیل أعیان الصلوات و أعداد الرکعات و مقادیر النُصُب فی الزکاة و ما تجب فیه من الأموال و ما لایجب؛ و أمثال ذلک کثیرةٌ. فالشروع فی بیان ذلک من غیر نصٍّ و توقیفٍ ممنوعٌ منه؛

و منها: الإیجاز بالحذف و الإضمار، کقوله _ تعالی _ : «وَ آتَینَا ثَمُودَ النَّاقَةَ مُبصِرَةً فَظَلَمُوا بِهَا»(3)، معناه: آیةً مبصرةً فظلموا أنفهسم بقتلها. فالناظر إلی ظاهر العربیّة یظنّ انّ المراد به انّ الناقة کانت مبصرةً و لم تکن عمیاء، و لایدری انّهم بماذا ظلموا و أنهم ظلموا غیرهم أو أنفسهم؟!؛

و منها: المقدّم و المؤخّر _ و هو مظنّة الغلط _ ، کقوله _ تعالی _ : «وَ لَولاَ کَلِمَةٌ سَبَقَتْ مِنْ رَبِّکَ لَکَانَ لِزَاماً وَ أَجَلٌ مُسَمّیً»(4) معناه: و لولا کلمةٌ سبقت من ربّک و أجلٌ مسمّیً لکان لزاماً، و به ارتفع الأجل و لولاه لکان نصباً کاللزام؛ إلی غیر ذلک ممّا هو مذکورٌ فی الکتب المطوّلة(5).

فظهر ممّا ذکر انّ من لم یحکم ظاهر التفسیر و بادر إلی استنباط المعانی بمجرّد فهم العربیّة
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کثر غلطه و دخل فی زمرة من فسّر بالرأی!؛ و کثیرٌ من المفسّرین _ غیر العرفاء _ منهم!.

و من أخلص الإنقیاد للّه و لرسوله و لأهل البیت _ علیهم السلام، کما ذکرنا _ فی هذا الخطر!. و أمّا العارف الربّانیّ فمأمونٌ من الغلط معصومٌ من معاصی القلب، إذ کلّ ما یقوله حقٌّ و صدقٌّ حدّثه قلبه عن ربّه؛ و قد مرّ أنّ الفهم لاینفکّ عن الکلام الوارد القلبیّ.

قوله _ علیه السلام _ : «و فضّلتنا علی من جهل علمه» أی: جعلت لنا الفضیلة بعلمه علی من لم یعلمه، لأنّ فضل العالم علی الجاهل _ کفضل الحیّ علی المیّت و البصیر علی الأعمی _ ظاهرٌ، خصوصاً فضل العلم بعلم القرآن؛ قال اللّه _ تعالی _ : «هَلْ یَستَوِیَانِ مَثَلُ الْفَرِیقَینِ کَالاْءَعْمَی وَ الاْءَصَمِّ وَ الْبَصِیرِ وَ السَّمِیعِ»(1).

و عدم العلم هنا أعمّ من خلوّ النفس من العلم به رأساً، و من الإعتقاد علی خلاف ما هو علیه؛ و کذا الجهل أعمّ من أن یکون بسیطاً _ و هو عدم العلم عمّا من شأنه أن یکون معلوماً _ ، أو مرکّباً _ و هو إعتقادٌ جازمٌ غیر مطابقٍ للواقع _ . و سمّی الأوّل بسیطاً، لأنّه عدم العلم بالشیء فقط؛ و الثانی مرکّباً، لترکّبه من جهلین _ : جهلٌ بالشیء و جهلٌ بالجهل به _ . و عرّف بعضهم الجهل: «بأنّه اعتقاد الشیء علی خلاف ما هو علیه»(2)؛

و ردّ بأنّه قد یکون بالمعدوم، و هو لیس بشیءٍ؛

و أجیب: بأن المعدوم شیءٌ فی الذهن.

و قیل: «الجهل: ضدّ العقل، لأنّ الأشیاء تعرف بأضدادها».

و قوله _ علیه السلام _ : «و قوّیتنا علیه» أی: جعلتنا قویّاً علی علم القرآن وتحمّل أسراره و عجائبه «لترفعنا» بسبب ذلک العلم و التحمّل علی «من لم یطق» ذلک العلم و التحمّل.

قال الفاضل الشارح: «تنبیهٌ. قال السیّد الجلیل علیّ بن طاوس _ قدّس سرّه _ : «قوله _ علیه السلام _ : «و ورّثتنا علمه»، و قوله: «و فضّلتنا» _ ... و نحو ذلک من الألفاظ _
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ینبغی تبدیله بألفاظٍ تناسب حال الداعی»؛ انتهی. قلت: الأولی تبدیل الضمیر فقط، فیقال فی قوله: «و ورّثتنا علمه»: و ورّثت أوصیاءه علمه مفسّراً، عطفاً علی قوله: «إنّک أنزلته علی نبیّک مجملاً»؛ ثمّ إعادة سائر الضمائر إلیهم بأن یقال: و فضّلتهم و قوّیتهم علیه لترفعهم؛ لما فی ذلک من إبقاء المعنی علی أصله؛ و اللّه أعلم!»(1)؛ انتهی کلامه.

و أنا أقول: بل الأولی فی الأدعیة المأثورة المحافظة علی الألفاظ المنقولة أیضاً.

اللَّهُمَّ فَکَمَا جَعَلْتَ قُلُوبَنَا لَهُ حَمَلَةً، وَ عَرَّفْتَنَا بِرَحْمَتِکَ شَرَفَهُ وَ فَضْلَهُ، فَصَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ الْخَطِیبِ بِهِ، وَ عَلَی آلِهِ الْخُزَّانِ لَهُ، وَ اجْعَلْنَا مِمَّنْ یَعْتَرِفُ بِأَنَّهُ مِنْ عِنْدِکَ حَتَّی لاَیُعَارِضَنَا الشَّکُّ فِی تَصْدِیقِهِ، وَ لاَیَخْتَلِجَنَا الزَّیْغُ عَنْ قَصْدِ طَرِیقِهِ.

«الکاف» للتعلیل.

و الضمیر فی «له» للقرآن.

<و «الحَمَلة» _ بفتحتین _ : جمع حامل، و هو جمعٌ مطّردٌ لفاعلٍ، وصفٌ لمذکّرٍ عاقلٍ _ کظالم و ظلمة، و ساحر و سحرة _(2)< ، أی: جعلت قلوبنا حاملةً للقرآن و أسراره و عجائبه. و قیل: «المراد بحمل القلوب له: مطلق حفظه و تعلّمه، فیعمّ غیرهم _ علیهم السلام _ ».

و «التعریف»: التعلیم.

و «الشرف»: العلوّ.

و «الفضل»: الکمال. و ممّا ذکرناه لک سابقاً ظهر وجه تعریفه _ سبحانه _ شرف القرآن و فضله؛ فتذکّر!.

و «الخطیب»: <فعیلٌ إمّا بمعنی فاعلٍ، أو بمعنی مفعولٍ. و قیل: «المراد: انّ القرآن صار له
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خطبةً و وعظاً یخطب به الناس و یعظهم»(1)>.

<و «الخُطبة» _ بالضمّ _ : کلامٌ یتضمّن ترغیب الجمهور فی فعل الخیر و تنفیرهم عن الشرّ(2)>.

قوله: «و علی آله الخزّان» أی: الحفّاظ للقرآن؛ و هم الأئمّة _ علیهم السلام _ ؛ کما رواه ثقة الإسلام(3) بسندٍ عن جابر قال: سمعت أباجعفر _ علیه السلام _ یقول: «ما ادّعی أحدٌ من الناس انّه جمع القرآن کلّه کما أنزل إلاّ کذّابٌ!، و ما جمعه و حفظه کما نزّله اللّه _ عزّ و جلّ _ إلاّ علیّ بن أبیطالبٍ و الأئمّة من بعده _ صلوات اللّه علیهم _ ».

و «الخزّان»: جمع خازن، من: خزنت السرّ و اختزنته: کتمته؛ و: المال: جعلته فی الخزانة، و هی واحدة الخزائن؛ هذا معناه اللغویّ. و فی عرف أهل الحکمة _ موافقاً للشریعة الإلآهیّة _ یراد ب_ «الخزانة»: القوّة الحافظة للصور الإدراکیّة _ سواءٌ کانت جزئیّةً أو کلّیّةً _ . فالخیال عندهم خزانةٌ حافظةٌ لصور المحسوسات(4)؛ و الوهم _ الّتی سلطانها فی مؤخّر الدماغ _ خزانةٌ للموهومات و ما یلیها من الأوّلیّات؛ و العقل الفعّال عندهم خزانةٌ للعقلیّات و الکلّیّات من العلوم.

إذا علمت هذا فنقول: خزائن علم اللّه _ سبحانه _ هی الجواهر العقلیّة و الذوات النوریّة البریئة عن مخالطة الموادّ و الأجرام. و هی کاملةٌ بالفعل فی باب العلم و العقل، و لیس فیها نقصٌ و لاقوّةٌ إنفعالیّةٌ إستعدادیّةٌ، فلاجرم لیس هی نفوساً و لاصوراً منطبعةً فی أجرامٍ؛ لأنّ النفس فی أوّل فطرتها أمرٌ بالقوّة فی باب العقل، فیحتاج فی صیرورتها عقلاً بالفعل إلی مایخرجها من حدّ العقل بالقوّة إلی حدّ العقل بالفعل _ إذ الشیء لایخرج نفسه من القوّة إلی الفعل و من النقص إلی الکمال، فیکون بالفعل قبل کونه بالفعل و یکون کاملاً عند
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کونه ناقصاً _ . و الّذی یکمل النفس و یجعلها عاقلاً بالفعل بعد أن لم یکن عقلاً بالفعل کاملاً فی أصل الفطرة، و إلاّ لعاد الکلام فی خروجه من القوّة إلی الفعل و احتیاجه إلی کاملٍ آخر، فیتسلسل الأمر إلی لانهایة؛ و هو محالٌ. فثبت انّ فی الوجود ذواتاً قدسیّةً و جواهر عقلیّةً فیها صور الموجودات کلّها بالفعل علی وجهٍ مقدّسٍ عقلیٍّ بها تستکمل النفوس و تصیر عاقلةً بالفعل بعد کونها عاقلةً بالقوّة. و هی واسطةٌ بین اللّه و بین الخلق فی إفاضة الخیرات و نزول البرکات علی الدوام، و هی کلمات اللّه التامّات الّتی لاتبید و لاتفنی. 

و هی مسمّاةٌ بأسامی مختلفةٍ متعدّدةٍ بحسب مواطن و مقامات کثیرةٍ، ففی موطنٍ بالعقول المجرّدة، و فی آخر بالحقیقة المحمّدیّة و عالم أمر اللّه و قضائه، حتّی ینتهی إلی محمّدٍ المبعوث و سائر خلفائه و أوصیائه من الأئمّة الطاهرة _ کما مرّ تحقیق ذلک غیر مرّةٍ _ . و عنه أیضاً _ علیه السلام _ انّه قال: «ما یستطیع أحدٌ أن یدّعی أنّ عنده جمیع القرآن کلّه _ : ظاهره و باطنه _ غیر الأوصیاء _ علیهم السلام _ »(1)؛ و الأخبار فی هذا المعنی کثیرةٌ.

قوله _ علیه السلام _ : «ممّن یعترف بأنّه من عندک» أی: ممّن یقرّ بأنّ القرآن نزل من عندک، لا من عند غیرک _ کما قال بعضٌ: «إِنْ هَذَا إِلاَّ أَسَاطِیرُ الاْءَوَّلِینَ»(2) أی: أکاذیب السابقین _ .

قوله _ علیه السلام _ : «حتّی لایعارضنا الشکّ فی تصدیقه»، أی: أنت إذا جعلتنا مقرّین بأنّ القرآن من عندک فلایحوم حول قلبنا شکٌّ فی ذلک.

قوله _ علیه السلام _ : «و لایختلجنا الزیغ عن قصد طریقه»، <أی: لایدخلنا المیل عن طریقة المستوی المائل عن الإفراط و التفریط(3)>، یقال: خلجه و اختلجه: إذا جذبه و انتزعه؛ و منه الخلیج: للنهر الّذی یقطع من النهر الأعظم إلی موضعٍ آخر _ و فی الحدیث:
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1- 1. راجع: «الکافی» ج 1 ص 228، و انظر: «بحارالأنوار» ج 89 ص 88، «بصائر الدرجات» ص 193 الحدیث 1.

2- 2. کریمة 25 الأنعام / 31 الأنفال / 83 المؤمنون / 68 النمل.

3- 3. قارن: «نورالأنوار» ص 171.




«لیردنّ علیّ الحوض أقوامٌ ثمّ لیختلجنّ دونی»(1)، أی: یجتذبون و یقتطعون _ .

و «الزیغ»: المیل من الحقّ إلی الباطل.

و «قصد طریقه» إمّا بمعنی: استقامة طریقه، أو: طریقه المستقیم _ من باب إضافة الصفة إلی الموصوف _ ؛ و هو متعلّقٌ ب_ «یختلج»، کما انّ قوله: «فی تصدیقه» متعلّقٌ ب_ «لایعارضنا».

اللَّهُمَّ صَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، وَ اجْعَلْنَا مِمَّنْ یَعْتَصِمُ بِحَبْلِهِ، وَ یَأْوِی مِنَ الْمُتَشَابِهَاتِ إِلَی حِرْزِ مَعْقِلِهِ، وَ یَسْکُنُ فِی ظِلِّ جَنَاحِهِ، وَ یَهْتَدِی بِضَوْءِ صَبَاحِهِ، وَ یَقْتَدِی بِتَبَلُّجِ إِسْفَارِهِ، وَ یَسْتَصْبِحُ بِمِصْبَاحِهِ، وَ لاَیَلْتَمِسُ الْهُدَی فِی غَیْرِهِ.

«الإعتصام» بالشیء: التمسّک به.

<و «الحبل» معروفٌ فی الأخبار علی ثلاثة أشیاء:

أحدها: الأئمّة _ علیهم السلام _ ، فانّ من تمسّک بهم نجا من بئر الهلکات کالمتمسّک بالحبل؛

و ثانیها: القرآن؛

و ثالثها: دین الحقّ، و کلها متلازمةٌ فی الوجود(2)>.

و «الإیواء»: الإلتجاء، قال اللّه _ تعالی _ : «سَآوِی إِلَی جَبَلٍ یَعْصِمُنِی مِنَ الْمَاءِ»(3) أی: ألتجأ.

«من المتشابهات» أی: من أجل التفصّی منها و عدم الهلکة بها بسبب التأویلات الزائفة من الحقّ إلی الباطل.
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1- 1. راجع: «عوالی اللئالی» ج 1 ص 58 الحدیث 89، «بحارالأنوار» ج 98 ص 154.

2- 2. قارن: «نورالأنوار» ص 171.

3- 3. کریمة 43 هود.




<«إلی حرز معقله». «المعقل»: الحصن و الملجأ، و إضافة «الحرز» إلیه إمّا بیانیّةٌ، أو لامیّةٌ. قیل: «المراد بالحرز _ الّذی یلجأ إلیه _ : هو محکماته، لأنّ المتشابهات تردّ إلیها و تحمل علیها _ کما قال تعالی: «فِیهِ آیَاتٌ مُحْکَمَاتٌ هُنَّ أُمُّ الْکِتَابِ وَ أُخَرُ مُتَشَابِهَاتٌ»(1) _ . و المراد بکونها أمّ الکتاب _ علی ما قاله المفسّرون _ : رجوع المتشابهات إلیها کرجوع الولد إلی أمّه، و کونها أصله و منشأه(2)(3)>. قال الفاضل الشارح: «و المتشابهات الأمور الّتی تشابهت و التبست، فلم یتمیّز الحقّ فیها من الباطل. و لاداعی لتخصیصها بمتشابهات القرآن»(4)؛ انتهی کلامه.

و هو کما تری!. فانّ معقل القرآن و ملجأه هو العالم من أهل بیت محمّدٍ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ ، کأنّ القرآن یلجأ إلیه من أیدی الّذین فی قلوبهم زیغٌ، و سیظهر إنشاء اللّه و یقوی القرآن بالسیف.

قوله: «و اجعلنا ممّن یسکن فی ظلّ جناحه».

«الظلّ»: الفیء الحاصل من الحاجز بینک و بین الشمس مطلقاً؛ و قیل: «مخصوصٌ بما کان منه إلی الزوال، و ما بعده هو الفیء»(5).

و «الجناح» هنا: الجانب، مأخوذٌ من جناح الطائر؛ یقال: أنا فی ظلّ جناح فلانٍ أی: فی ذراه و ستره و حمایته؛ أی: اجعلنا ممّن یطمئنّ بذری القرآن و ستره و حمایته.

قوله: «و یهتدی بضوء صباحه» أی: اجعلنا ممّن یهتدی بنور صباح القرآن؛ و لایخفی ما فیه من الإستعارة.

و «التبلّج»: الإضاءة، یقال: بلج الصبح یبلُج _ بالضمّ _ أی: أضاء، و تبلّج و ابتلج مثله.

و «أسفر» الصبح إسفاراً: وضح و انکشف، فإضافة «التبلّج» إلی «الإسفار» بیانیّةٌ؛ شبّه
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1- 1. کریمة 7 آل عمران.

2- 2. کما عن الطبرسیّ، انظر: «مجمع البیان» ج 2 ص 239.

3- 3. قارن: «نورالأنوار» ص 171.

4- 4. راجع: «ریاض السالکین» ج 5 ص 449.

5- 5. هذا قول أبیالهیثم، راجع: «لسان العرب» ج 11 ص 416 القائمة 1.




الاقتداء بالقرآن بإضاءة الصبح فی عدم ضلالة المقتدی فیه و کمال بصیرته. و فی بعض النسخ: «تبلّج أسفاره» _ بصیغة الجمع _ ، و هی جمع: السفرة بمعنی: الکتاب؛ أی: یقتدی بإشراق مکتوبات القرآن و إضاءتها.

و «التمست» الشیء: طلبته.

و «غیر» هنا علی أصلها من کونها صفةً مفیدةً لمغائرة مجرورها لموصوفها بالذات، أی: فی کتابٍ غیره مشتملٍ علی غیر ما اشتمل هو علیه و مرشدٍ إلی غیر ما أرشد إلیه _ کقوله تعالی: «قَالَ الَّذِینَ لاَیَرْجُونَ لِقَاءَنَا ائْتِ بِقُرْآنٍ غَیرِ هَذَا أَو بَدِّلْهُ»(1) _ .

اللَّهُمَّ وَ کَمَا نَصَبْتَ بِهِ مُحَمَّداً عَلَماً لِلدَّلاَلَةِ عَلَیْکَ، وَ أَنْهَجْتَ بِآلِهِ سُبُلَ الرِّضَا إِلَیْکَ، فَصَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، وَ اجْعَلِ الْقُرْآنَ وَسِیلَةً لَنَا إِلَی أَشْرَفِ مَنَازِلِ الْکَرَامَةِ، وَ سُلَّماً نَعْرُجُ فِیهِ إِلَی مَحَلِّ السَّلاَمَةِ، وَ سَبَباً نُجْزَی بِهِ النَّجَاةَ فِی عَرْصَةِ الْقِیَامَةِ، وَ ذَرِیعَةً نَقْدَمُ بِهَا عَلَی نَعِیمِ دَارِ الْمُقَامَةِ.

«الکاف» للتعلیل، أو التشبیه.

و «الباء» فی «به» للسببیّة؛ أی: و کما أقمت بسبب القرآن محمّداً _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ للدلالة علیک حالکونه «علماً» أی: یهتدی الناس بسبببه إلیک کما یهتدون بالعلامات إلی الطریق.

و یحتمل أن یکون قوله: «للدلالة» متعلّقاً بقوله: «علماً»، أی: حال کونه علامةً للدلالة علیک. و فی معنی هذه الفقرة من الدعاء قول أمیرالمؤمنین _ علیه السلام _ من خطبةٍ له: «فبعث محمّداً _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ بقرآنٍ قد بیّنه و أحکمه لیعلم العباد ربّهم إذ جهلوه، و لیقرّبوا به بعد أن جحدوه، و لیثبتوه بعد إذ أنکروه»(2).
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1- 1. کریمة 15 یونس.

2- 2. راجع: «نهج البلاغة» الخطبة 147 ص 204، و انظر: «شرح ابن أبیالحدید» علیه ج 9 ص 103، «بحارالأنوار» ج 34 ص 232.




هذا ما ذکر القوم فی معنی هذه الفقرة؛ و نحن نقول: و کما أقمت محمّدا _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ بسبب القرآن _ أی: مرتبته الجمع الجمعیّ _ علماً للدلالة علیک، لأنّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم، کما عرفت سابقاً _ مظهرٌ لاسم اللّه الجامع، فلجامعیّته الکاملة و مظهریّته التامّة صار علماً دالاًّ علی الحضرة الأحدیّة _ کما قال صلّی اللّه علیه و آله و سلّم: «من رآنی فقد رأی الحقّ»(1) _ . و قد حققّنا لک فی أوّل الکتاب انّ دلالة وجود المحمّدیّ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ علی الحضرة الأحدیّة أکثر بمراتب کثیرة من لفظ اللّه، لأنّ الوجود الخارجیّ أقوی من الوجود اللفظیّ، و انّ الغرض من وضع الألفاظ و النقوش الکتابیّة لیس إلاّ الدلالة علی المعانی الذهنیّة الدالّة علی الحقائق الخارجیّة.

و قد استوفینا الکلام فی لفظ الجلالة؛ فتذکّر!.

قوله _ علیه السلام _ : «و أنهجت _ ... إلی آخره _ » أی: أوضحت و أبنت بسبب آل محمّدٍ طرق الرضا إلی جنابک؛ یقال: نهجت الطریق و أنهجته: إذا أوضحته و أبنته. و یظهر من الصحاح انّ الإفعال من هذه الصیغة لازمٌ بمعنی: استبان(2)، و صیغة فَعَل متعدٍّ.

و المراد ب_ «آله» _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : أوصیائه من عترته و ذرّیته الّذین هم الکاملون المکمّلون لأمّته، و هم الطرق إلی رضاء اللّه و رضا نبیّه؛ و فی هذا المعنی عن الصادق _ علیه السلام _ : «انّ اللّه أوضح بأئمّة الهدی من أهل بیت نبیّنا عن دینه و أبلج بهم عن سبیل منهاجه، و فتح بهم من باطن ینابیع علمه؛ فمن عرف من أمّة محمّدٍ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ واجب حقّ إمامه وجد طعم حلاوة إیمانه و علم فضل طلاوة إسلامه»(3).
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1- 1. راجع: «بحارالأنوار» ج 58 صص 234، 237.

2- 2. حیث قال: «و أنهج الطریق أی: استبان»؛ راجع: «صحاح اللغة» ج 1 ص 346 القائمة 1.

3- 3. راجع: «الکافی» ج 1 ص 203 الحدیث 2، «بصائر الدرجات» ص 412 الحدیث 2، «الغیبة» _ للنعمانیّ _ ص 224 الحدیث 7.




قوله: «و اجعل القرآن وسیلةً لنا» أی: اجعل مرتبة الجمع الجمعیّ وسیلةً لنا _ و قس علیه ما بعده _ حتّی یوصلنا إلی «أشرف منازل الکرامة»، أی: أرفعها و أعلاها _ من الشرف بمعنی: المکان العالی _ ، و منازل الکرامة الّتی أعدّها اللّه _ تعالی _ لأولیائه و أحبّائه فی دار الآخرة.

قوله _ علیه السلام _ : «و سلّماً نعرج فیه إلی محلّ السلامة».

<«السلّم»: ما یتوصّل به إلی الأمکنة العالیة، ثمّ جعل اسماً لکلّ ما یتوصّل به إلی شیءٍ رفیعٍ _ کالسبب _ .

و «عرَج» یعرِج عروجاً _ من باب قعد _ : ذهب فی صعودٍ(1)>.

و «محلّ السلامة»: الجنّة الّتی هی دار السلام بسلامتها من الآفات و البلیّات.

و «السبب»: کلّ شیءٍ یتوصّل به إلی غیره.

و «نُجزَی»: بصیغة المتکلّم المجهول.

و «عَرصَة» الدار _ بالفتح _ : ساحتها، و هی البقعة الواسعة الّتی لیس فیها بناءٌ؛ أی: اجعل القرآن سبباً و وسیلةً لأن نجزی بسببه النجاة و الخلاص من أهوال عرصة المحشر؛ یعنی: نکون مجزیّین بجزاء الخیر یوم القیامة.

<و «الذریعة»: الوسیلة.

و «قدِم» الرجل علی أهله یقدَم _ من باب تعب _ قدوماً: ورد علیهم من سفرٍ و نحوه.

و «النعیم»: النعمة الوافرة.

و «دار المقامة» أی: دار الإقامة؛ و هی اسم الجنّة، لأنّه لاانتقال عنها أبداً(2)>.

اللَّهُمَّ صَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، وَ احْطُطْ بِالْقُرْآنِ عَنَّا ثِقْلَ الاْءَوْزَارِ، وَ هَبْ لَنَا حُسْنَ شَمَائِلِ الاْءَبْرَارِ، وَ اقْفُ بِنَا آثَارَ الَّذِینَ قَامُوا لَکَ بِهِ آنَاءَ اللَّیْلِ وَ

ص : 558





1- 1. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 453.

2- 2. قارن: نفس المصدر، مع تغییرٍ یسیر.




أَطْرَافَ النَّهَارِ حَتَّی تُطَهِّرَنَا مِنْ کُلِّ دَنَسٍ بِتَطْهِیرِهِ، وَ تَقْفُوَ بِنَا آثَارَ الَّذِینَ اسْتَضَاؤُوا بِنُورِهِ، وَ لَمْ یُلْهِهِمُ الاْءَمَلُ عَنِ الْعَمَلِ فَیَقْطَعَهُمْ بِخُدَعِ غُرُورِهِ.

و «احطط»: أمرٌ من الحطّ بمعنی: إنزال الشیء من علوٍ، أی: انزل بسبب القرآن عنّا حمل الآثام؛ یعنی: اغفر ذنوبنا.

و «الأوزار»: <جمع وِزر _ بالکسر _ ، و هو الإثم و الثقل؛ و منه سمّی «الوزیر» لتحمّله أثقال الملک(1)>.

<و «الشمائل»: جمع شِمال _ بالکسر _ ، و هو: الخُلق. 

و «الأبرار»: جمع بَرّ _ بالفتح _ ، و هو: التقیّ و الصادق، أو: المتوسّع فی طاعة اللّه _ تعالی _ بالعبادة، و هو خلاف الفاجر أیضاً؛ أی: و هب لنا بسبب القرآن حسن أخلاق المطیعین لک(2).

و «قفوت» أثره قفواً _ من باب قال _ : تبعته، لأنّک تتبع قفاه؛ و: قفوت به أثره: اتّبعته إیّاه. ف_ «الباء» للتعدیّة(3)>.

و «الآثار»: الرسوم.

و «آناء اللیل»: ساعاته.

و «أطراف النهار»: نواحیها. و إنّما قدّمت «آناء اللیل» علی «أطراف النهار» هنا _ و فی قوله تعالی: «وَ مِنْ آنَاءِ اللَّیْلِ فَسَبِّحْ وَ أَطرَافَ النَّهَارِ»(4) _ تنبیهاً علی زیادة الإهتمام بشأن العبادة باللیل، لأنّه أشقّ علی النفس و أدخل فی الإخلاص و أقرب من المحافظة علی الخشوع _ لهدوّ الأصوات فیه _ .

<و خصّ حالة القیام لأنّها أشرف، قال أبوجعفرٍ _ علیه السلام _ : «من قرأ القرآن قائماً فی صلاته کتب اللّه له بکلّ حرفٍ مأة حسنةٍ، و من قرأه فی صلاته جالساً کتب اللّه له
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1- 1. قارن: «نورالأنوار» ص 173.

2- 2. المصدر: _ أی ... لک.

3- 3. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 454.

4- 4. کریمة 130 طه.




بکلّ حرفٍ خمسین حسنةً، و من قرأه فی غیر صلاته کتب اللّه له بکل حرفٍ عشر حسناتٍ»(1)(2)>. و یجوز أن یکون «الباء» للسببیّة، أی: قاموا لک و لخدمتک بسبب معرفتهم بأحکام القرآن و بأمرک لهم به. و قیل: «المراد: انّهم أقاموا القرآن علی رجلیه، یعنی: أکثروا تلاوته».

<و «الدَنَس» _ بفتحتین _ : الوسخ، من: دنس الثوب یدنس دنساً _ من باب تعب _ : إذا اتّسخ، فهو دنسٌ للآثم لتلوّث النفس و درنها به.

و «الباء» من قوله _ علیه السلام _ : «بتطهیره» للسببیّة. و الضمیر للقرآن(3)>.

و إضافة «التطهیر» إلیه من إضافة المصدر إلی الفاعل. 

و المراد ب_ «تطهیر اللّه إیّاهم بتطهیر القرآن»: جعله _ سبحانه _ إیّاه سبباً و وسیلةً لتطهیرهم بکثرة التلاوة و العمل به؛ فالمعنی: بتطهیرٍ ناشٍ من جهة القرآن. و قیل: «یحتمل أن یراد ب_ «تطهیر القرآن»: العصمة، أی: طهّرنا بالتطهیر الّذی وقع فی القرآن، من قوله _ تعالی _ : «إِنَّمَا یُرِیدُ اللَّهُ لِیُذْهِبَ عَنْکُمُ الرِّجْسَ أَهْلَ الْبَیتِ وَ یُطَهِّرَکُمْ تَطْهِیراً»(4). فقوله: «حتّی تطهّرنا» متعلّقٌ بقوله: «و احطط»، و قوله: «و تقفو بنا» متعلّقٌ بقوله : «اقف بنا»؛ أی: و حتّی تجعلنا من التابعین لآثار المستضیئین بنور القرآن الغیر المشغولین بالأمل و الرجاء عن العمل بالطاعة أو بالقرآن إلی أن یصیر سبباً لقطعهم عن العمل بسب خدعةٍ ناشئةٍ من غرور الأمل إیّاهم من جهة متاع الدنیا الغرّارة.

و «الغُرور» _ بالضمّ _ : ما اغترّ به من متاع الدنیا. و الإغترار قد یکون بمعنی الغفلة.

و قد تقدّم الکلام فی «الأمل» غیر مرّةٍ.
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1- 1. راجع: «الکافی» ج 2 ص 611 الحدیث 1، «وسائل الشیعة» ج 6 ص 187 الحدیث 7690، «بحارالأنوار» ج 89 ص 200، «ثواب الأعمال» ص 101، «الدعوات» ص 217 الحدیث 588.

2- 2. قارن: «نورالأنوار» ص 173.

3- 3. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 456.

4- 4. کریمة 33 الأحزاب.




اللَّهُمَّ صَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، وَ اجْعَلِ الْقُرْآنَ لَنَا فِی ظُلَمِ اللَّیَالِی مُونِساً، وَ مِنْ نَزَغَاتِ الشَّیْطَانِ وَ خَطَرَاتِ الْوَسَاوِسِ حَارِساً، وَ لاِءَقْدَامِنَا عَنْ نَقْلِهَا إِلَی الْمَعَاصِی حَابِساً، وَ لاِءَلْسِنَتِنَا عَنِ الْخَوْضِ فِی الْبَاطِلِ مِنْ غَیْرِ مَا آفَةٍ مُخْرِساً، وَ لِجَوَارِحِنَا عَنِ اقْتِرَافِ الاْآثَامِ زَاجِراً، وَ لِمَا طَوَتِ الْغَفْلَةُ عَنَّا مِنْ تَصَفُّحِ الاْءِعْتِبَارِ نَاشِراً، حَتَّی تُوصِلَ إِلَی قُلُوبِنَا فَهْمَ عَجَائِبِهِ، وَ زَوَاجِرَ أَمْثَالِهِ الَّتِی ضَعُفَتِ الْجِبَالُ الرَّوَاسِی عَلَی صَلاَبَتِهَا عَنِ احْتَِمالِهِ.

«الأنس»: خلاف الوحشة، أی: اجعل القرآن فی اللیالی المظلمة لنا مونساً.

و «نزغات الشیطان»: وساوسه المفسدة. و هی جمع: نزغة، فعلةٌ من النزغ، و هو شبیه النخس.

و «الخطرات»: جمع خطرة، و هو الإشراف علی الهلاک، أو الإخطار بالبال؛ و حینئذٍ إضافتها إلی «الوساوس» بیانیّةٌ.

و «الوساوس»: جمع وسوسة، و هی حدیث النفس، و الاسم: الوسواس. و هو یطلق علی الشیطان الموسوس _ کما فی قوله تعالی:«الْوَسوَاسِ الْخَنَّاسِ»(1) بتقدیر الإضافة، أی: ذی الوسواس. و قال البیضاویّ: «الوسواس: الوسوسة، کالزلزال و الزلزلة. و المراد: الموسوس، و سمّی بفعله مبالغةً»(2) _ ؛ أی: و اجعل القرآن حارساً لنا من الإشرافات علی الهلکات الناشئة من أحادیث النفس.

قوله: «و لأقدامنا» عطفٌ علی «لنا»، أی: فاجعل القرآن «حابساً» لأقدامنا عن نقلها إلی المعاصی.

و «الحبس»: ضدّ التخلیة.

قوله _ علیه السلام _ : «من غیر ما آفةٍ».
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1- 1. کریمة 4 الناس.

2- 2. راجع: «تفسیر البیضاوی» ص 815، مع تغییرٍ.




«ما» زائدةٌ _ کما فی بعض النسخ المصحّحة(1) _ ، یعنی: من غیر أن یکون خرسه عن آفةٍ، بل کفّا عمّا لاترضاه من القول _ کما قال تعالی: «بَیْضَاءَ مِنْ غَیرِ سُوءٍ»(2) _ .

و «الزجر»: المنع.

و «الإقتراف»: الإکتساب.

و «الطیّ»: ضدّ النشر.

و قوله: «من تصفّح الاعتبار» بیانٌ ل_ «ما»، و هو عبارةٌ عن النظر فی تفاصیل ما یکون سبباً للعبرة من أحوال السلف و قصصهم و أمثالهم؛ یقال: تصفّحت الشیء: إذا نظرت فی صفحاته.

و «حتّی» تعلیلیّةٌ متعلّقةٌ ب_ «اجعل».

و الضمیر فی «توصل» خطابٌ للّه _ تعالی _ . 

و «فهم عجائبه» أی: علم تفاصیله الّتی من شأنها أن یتعجّب منها _ لتنزیلها منزلة إندراج أشیاء غیر متناهٍ فی شیءٍ متناهٍ _ .

و «زواجر أمثاله» أی: أمثاله الزواجر، أی: المانعة عن إرتکاب المآثم و اتّباع الأهواء. فالإضافة إمّا لامیّةٌ، أو من باب إضافة الصفة إلی الموصوف.

و «الأمثال»: جمع مَثَل _ بفتحتین _ . و هو فی الأصل بمعنی: المثل و النظیر، ثمّ أطلق علی القول السائر الّذی یمثّل مضربه بمورده _ کما تقدّم الکلام علیه _ . ثمّ استعیر لکلّ حالٍ أو صفةٍ أو قصّةٍ عجیبة الشأن. و إنّما صحّ هذه الإستعارة لأنّهم لم یضربوا مثلاً و لارأوها أهلاً للتمثیل و التشبیه إلاّ قولاً فیه غرابةٌ من بعض الوجوه.

<قال بعض العلماء: «ضرب الأمثال فی القرآن یستفادّ منه أمورٌ کثیرةٌ: التذکیر و الوعظ و الحثّ و الزجر و الإعتبار و تقریب المراد للعقل و تصویره بصورة المحسوس، فانّ
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1- 1. و انظر: «شرح الصحیفة» ص 338، «نورالأنوار» ص 173.

2- 2. کریمة 22 طه / 12 النمل / 32 القصص.




الأمثال تصوّر المعانی بصورة الأشخاص لأنّها أثبت فی الذهن لاستعانة الذهن فیها بالحواسّ؛ و من ثمّ کان الغرض من المثل تشبیه الخفیّ بالجلیّ و الغائب بالحاضر و الشاهد. 

و أمثال القرآن مشتملةٌ علی بیان تفاوت الأجر، و علی المدح و الذمّ، و علی الثواب و العقاب، و علی تفخیم الأمر و تحقیره، و علی تحقیق أمرٍ أو إبطاله. قال _ تعالی _ : «وَ ضَرَبْنَا لَکُمُ الاْءَمثَالَ»(1)، فامتنّ علینا بذلک لما تضمّنته من الفوائد»؛ انتهی.

و لمّا کانت الأمثال لایدرک حسن بیانها و لطف معانیها و کیفیّة ارتباطها بالمقصود و طریق دلالتها علی المطلوب إلاّ العلماء الّذین ینتقلون بنور بصیرتهم و ضیاء سریرتهم من ظاهره إلی باطنه و من محسوسه إلی معقوله قال _ تعالی _ : «وَ تِلْکَ الاْءَمْثَالُ نَضرِبُهَا لِلنَّاسِ وَ مَا یَعْقِلُهَا إِلاَّ الْعَالِمُونَ»(2). و لذلک وقع فی الدعاء سؤال فهمها عطفاً علی سؤال فهم عجائبه»(3)>.

و عن الصادق _ علیه السلام _ قال: «أمثال القرآن لها فوائد، فأمعنوا النظر و تفکّروا فی معانیها و لاتمرّوا بها»(4).

و «الرواسی»: جمع الراسیة، أی: الثابتة _ و منه: جبالٌ راسیات _ ؛ من: رسا الشیء یرسو رسواً أی: ثبت.

و «علی صلابتها» أی: مع صلابتها؛ و فی نسخةٍ: «عن صلابتها».

و «الصلابة»: مصدر صلُب الشیء _ بالضمّ _ أی: اشتدّ و قوی، فهو صُلبٌ _ بالضمّ _ .

و «عن إحتماله» متعلّقٌ ب_ «ضعفت»؛ و ضمیره یرجع إلی «الفهم». و فیه إشارةٌ إلی قوله _ تعالی _ : «لَو أَنْزَلْنَا هَذَا الْقُرْآنَ عَلَی جَبَلٍ لَرَأَیْتَهُ خَاشِعاً مُتَصَدِّعاً مِنْ خَشْیَةِ اللَّهِ»(5)، و الغرض منها توبیخ الإنسان علی قسوة قلبه و عدم تخشّعه عند تلاوة القرآن و تدبّر قوارعه
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1- 1. کریمة 45 إبراهیم.

2- 2. کریمة 43 العنکبوت.

3- 3. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 461.

4- 4. لم أعثر علیه.

5- 5. کریمة 21 الحشر.




و زواجره.

اللَّهُمَّ صَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، وَ أَدِمْ بِالْقُرْآنِ صَلاَحَ ظَاهِرِنَا، وَ احْجُبْ بِهِ خَطَرَاتِ الْوَسَاوِسِ عَنْ صِحَّةِ ضَمَائِرِنَا، وَ اغْسِلْ بِهِ دَرَنَ قُلُوبِنَا وَ عَلاَئِقَ أَوْزَارِنَا، وَ اجْمَعْ بِهِ مُنْتَشَرَ أُمُورِنَا، وَ أَرْوِ بِهِ فِی مَوْقِفِ الْعَرْضِ عَلَیْکَ ظَمَأَ هَوَاجِرِنَا، وَ اکْسُنَا بِهِ حُلَلَ الاْءَمَانِ یَوْمَ الْفَزَعِ الاْءَکْبَرِ فِی نُشُورِنَا.

«و احجب به» أی: امنع بسبب القرآن «خطرات الوساوس عن» الدخول فی «ضمائرنا» الصحیحة. و «صحّتها» عبارةٌ عن خلوصها من سوء العقائد و سلامتها من مرض الشکوک و الإرتیاب. و لمّا کانت الخطرات إذا دخلت الضمائر أخرجتها عن صحّتها إلی السقم قال: امنعها عن صحّة ضمائرنا. فحاصل الکلام طلب دوام صلاح الظاهر و الباطن؛ أمّا الأوّل فتلاوته و العمل به، و أمّا الثانی فالیقین بما فیه و عدم العجب بالعمل بما فیه.

و «الدَرَن» _ بفتحتین _ : الوسخ، ف_ «درن قلوبنا» أی: أوساخها _ من الشکّ و الشرک و العجب و غیرها _ .

و «أرو» _ بهمزة القطع، علی صیغة الأمر من باب الإفعال _ : من الرواء أی: الشرب الکامل.

«فی موقف العرض علیک» أی: فی عرصة القیامة.

و «الظمأ»: العطش؛ و قیل: «شدّته».

<و «الهواجر»: جمع هاجرة؛ و هی: نصف النهار عند اشتداد الحرّ، أو عند زوال الشمس مع الظهر، أو من عند زوالها إلی العصر _ لأنّ الناس یستکنون فی بیوتهم کأنّهم قد تهاجروا من شدّة الحرّ _ . و قال بعضهم: «الهاجرة: نصف النهار فی القیظ خاصّةً». و إضافة «الظمأ» إلیها مجازٌ عقلیٌّ لکونها ظرفاً له _ کمکر اللیل و النهار _ .

و «الکُِسوة» _ بالضمّ و الکسر _ : اللباس.

و «الحلل»: جمع حُلّة _ بالضمّ _ ، و هی: إزارٌ و رداءٌ، و لاتسمّی حلّةً حتّی تکون ثوبین
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من جنسٍ واحدٍ(1)>.

و «الأمان»: الأمن.

و «الفَزَع» _ بفتحتین _ : الخوف؛ و «یوم الفزع الأکبر»: یوم القیامة؛ و قیل: «الّذی خوفه أعظم و أشدّ من کلّ خوفٍ»(2)؛ و عن أمیرالمؤمنین _ علیه السلام _ : «إنّ الفزع الأکبر هو إطباق باب النار حین یغلق علی أهلها!، و الفزع الأصغر یکون فی القیامة الصغری، و هو ظهور القائم _ علیه السلام _ »(3).

و «فی نشورنا» متعلّقٌ ب_ «اکسنا»، أی: اکسنا فی وقت نشورنا _ أی: بعثنا _ بعد الموت.

اللَّهُمَّ صَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، وَ اجْبُرْ بِالْقُرْآنِ خَلَّتَنَا مِنْ عَدَمِ الاْءِمْلاَقِ، وَ سُقْ إِلَیْنَا بِهِ رَغَدَ الْعَیْشِ وَ خِصْبَ سَعَةِ الاْءَرْزَاقِ، وَ جَنِّبْنَا بِهِ الضَّرَائِبَ الْمَذْمُومَةَ وَ مَدَانِیَ الاْءَخْلاَقِ، وَ اعْصِمْنَا بِهِ مِنْ هُوَّةِ الْکُفْرِ وَ دَوَاعِی النِّفَاقِ حَتَّی یَکُونَ لَنَا فِی الْقِیَامَةِ إِلَی رِضْوَانِکَ وَ جِنَانِکَ قَائِداً، وَ لَنَا فِی الدُّنْیَا عَنْ سُخْطِکَ وَ تَعَدِّی حُدُودِکَ ذَائِداً، وَ لِمَا عِنْدَکَ بِتَحْلِیلِ حَلاَلِهِ وَ تَحْرِیمِ حَرَامِهِ شَاهِداً.

و «الجبر»: ضدّ الکسر.

<و «الخَلَّة» _ بالفتح _ : الحاجة و الفقر؛ من الخَلَل _ بفتحتین _ ، و هو: الفرجة بین الشیئین(4)>.

و «العَدَم» أیضاً: الحاجة و الفقر، و کذلک العُدْم _ بضم الأوّل و سکون الثانی _ .

و «الإملاق»: الإفتقار. فإضافة «العدم» إلی «الإملاق» بیانیّةٌ، أی: خلّتنا الناشئة من
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1- 1. قارن: نفس المصدر و المجلّد ص 466.

2- 2. هذا قول محدّث الجزائریّ، راجع: «نورالأنوار» ص 173.

3- 3. لم أعثر علیه، و انظر: نفس المصدر.

4- 4. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 468.




عدمٍ هو الإملاق.

<و «رغُد» عیشه _ بالضمّ _ رغداً _ ککرُم کرماً _ ، و رغِد رغداً _ کسمع سمعاً _ : اتّسع و طاب؛ و: هو فی رغدٍ من العیش: أی: رزقٍ واسعٍ طیّبٍ.

و «العیش»: الحیاة المختصّة بالحیوان؛ و یطلق علی المعیشة _ و هی: ما یعاش به _ ، و هو المراد هنا(1)>.

و «الخِصب» _ بالکسر _ : نقیض الجدب.

و «الضرائب»: جمع ضریبة، و هی: الطبیعة و السجیّة.

و «المدانی»: جمع الدنیء _ بالهمزة _ علی غیر قیاسٍ، و هو: الخبیس؛ أی: الأخلاق الدنیّة، و هی خلاف معالیها. و فی نسخةٍ: «مذامّ الأفعال».

و «الهوّة»: الوهدة العمیقة؛ و قیل: «بالضمّ: الحفرة»(2). <شبّه الکفر بها بجامع الضیق و الظلمة و عسر الخلاص منها(3)>، فهی إستعارةٌ مکنیّةٌ تخییلیّةٌ.

و «دواعی النفاق»: ما یدعوک إلیه.

و اسم «حتّی یکون» ضمیرٌ عائدٌ إلی «القرآن» و «جبره».

قوله: «قائداً»، قال الخلیل: «القود: أن یکون الرجل أمام الدابّة آخذاً بقیادها، و هو خلاف السوق»(4).

و «الجِنان» _ بالکسر _ : جمع الجِنّة.

و «الزیاد»: المنع و الطرد.

و «لما عندک _ ... إلی آخره _ » <أی: حتّی یکون القرآن «شاهداً» لنا باستحقاق ما
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1- 1. قارن: نفس المصدر.

2- 2. کما عن الزمخشریّ و الجوهریّ، راجع: «أساس البلاغة» ص 709 القائمة 1، «صحاح اللغة» ج 6 ص 2538 القائمة 2.

3- 3. قارن: «نورالأنوار» ص 173.

4- 4. لم أعثر علیه، و عنه: «القود: نقیض السوق، یقود الدابّة من أمامها»؛ راجع: «ترتیب کتاب العین» ج 3 ص 1538 القائمة 1.




عندک من الثواب بسبب العمل به من تحلیل حلاله و تحریم حرامه. و قیل: «المراد: اجعله شاهداً و مبیّناً و کاشفاً لنا عن أحکام القرآن الّتی هی عندک من أحکام الحلال و الحرام»(1)>؛

و قیل: «شاهداً لما أمر اللّه به و أنزله؛ و «هو عند اللّه _ تعالی _ » أی: بأمره و تعیینه و حکمه».

اللَّهُمَّ صَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، وَ هَوِّنْ بِالْقُرْآنِ عِنْدَ الْمَوْتِ عَلَی أَنْفُسِنَا کَرْبَ السِّیَاقِ، وَ جَهْدَ الاْءَنِینِ، وَ تَرَادُفَ الْحَشَارِجِ إِذَا بَلَغَتِ النُّفُوسُ التَّرَاقِیَ، وَ قِیلَ مَنْ رَاقٍ؟؛ وَ تَجَلَّی مَلَکُ الْمَوْتِ لِقَبْضِهَا مِنْ حُجُبِ الْغُیُوبِ، وَ رَمَاهَا عَنْ قَوْسِ الْمَنَایَا بِأَسْهُمِ وَحْشَةِ الْفِرَاقِ، وَ دَافَ لَهَا مِنْ ذُعَافِ الْمَوْتِ کَأْساً مَسْمُومَةَ الْمَذَاقِ، وَ دَنَا مِنَّا إِلَی الاْآخِرَةِ رَحِیلٌ وَ انْطِلاَقٌ، وَ صَارَتِ الاْءَعْمَالُ قَلاَئِدَ فِی الاْءَعْنَاقِ، وَ کَانَتِ الْقُبُورُ هِیَ الْمَأْوَی إِلَی مِیقَاتِ یَوْمِ التَّلاَقِ.

و «هوّن»: أمرٌ من: هان یهون هوناً؛ أی: سهّل.

<و «الکرب» _ کضرْب _ : مصدر کرَبه الأمر یکرُبه کرْباً _ من باب قتل _ : شقّ علیه(2)>.

و «السیاق»: نزع الروح؛ أی: سهّل علینا بسبب کرامة القرآن مشقّة نزع الروح.

و «جهد الأنین» أی: مشقّة الأنین الحاصل من وجع سکرات الموت، من: جهَده الأمر و المرض جهْداً _ من باب منع _ : بلغ منه المشقّة؛ و: أنَّ المریض من الوجع یئِنّ أنیناً: تأوّه و صوّت من شدّة الألم؛ و هی الّتی تسمّی بالفارسیّة: ناله.

و «الترادف»: التتابع.
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1- 1. قارن: «نورالأنوار» ص 174.

2- 2. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 470.




و «الحشارج»: جمع حشرجة، و هی الغرغرة عند الموت و تردّد النفس.

و «التراقی»: جمع ترقوة، و هو: العظم الّذی بین النحر و العاتق.

و «قیل من راقٍ» أی: یفعل الرقیّة لدفع الموت و شدائده. و «الرقیّة» تسمّی بالفارسیّة: فسون گر؛ و القائل هم حاضروا المیّت(1). و الإستفهام إمّا إنکاریٌّ _ أی: من الّذی یقدر أن یرقبه أو یعوّذه من الموت _ ، و إمّا علی أصله، لأنّ العادة جاریةٌ بطلب الطبیب و الراقی عند الإشراف علی الموت. و قیل: «هو من ملائکة الموت، أی: أیّکم یرقی بروحه؟ أ ملائکة الرحمة أم ملائکة العذاب؟»(2).

و قال الفاضل الشارح: «یجوز أن یکون إشتقاقه من الرقی بمعنی: الصعود»(3)؛

و هو بعیدٌ!؛ و یردّه روایة أبی جعفرٍ: «انّ ذلک ابن آدم إذا دخل(4) به الموت قال: هل من طبیبٍ؟»(5).

<و «تجلّی» أی: ظهر و بان؛ أی: انکشف ملک الموت و ظهر لقبض النفوس.

و «الحجب»: جمع حجاب، و هو الستر.

و «الغیوب»: جمع غیب، و هو فی الأصل مصدر غاب الشیء یغیب غیباً _ من باب باع _ : إذا استتر عن العین؛ ثمّ استعمل فیما غاب عن العلم و العقل، و فیما غاب عن الذُّکر أیضاً(6)>. شبه الغیوب بالأماکن المستورة فأثبت لها الحجب علی طریقة الإستعارة المکنیّة التخییلیّة.

و «من حجب الغیوب» متعلّقٌ ب_ «تجلّی»، أو ب_ «القبض»؛ یعنی: انّ القبض من حیث لایراه أحدٌ. و الأخبار متواترةٌ متضافرةٌ فی رؤیة المیّت ملک الموت عیاناً، و یسمّی: وقت
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1- 1. و انظر: «نورالأنوار» ص 174.

2- 2. کما حکاه المحدّث الجزائریّ، راجع: نفس المصدر.
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6- 6. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 473.




المعاینة.

و «المنایا»: جمع منیّة، و هی الموت.

و «الأسهم»: جمع سهم؛ و إضافة «القوس» إلی «المنایا» من باب إضافة المشبّه به إلی المشبّه. 

و کذلک إضافة «الأسهم» إلی «وحشة الفراق»، شبّه ملک الموت بالرامی علی الإستعارة بالکنایة، فأثبت له قوساً و أسهماً علی التخییل. و إنّما أفرد «القوس» و جمع «الأسهم»، لأنّ الرامی فی الغالب لایرمی إلاّ عن قوسٍ واحدٍ و أسهمٍ متعدّدةٍ.

و «وحشة الفراق» إمّا الوحشة الناشئة من فراق الروح عن البدن، أو من فراق الدنیا و نعیمها.

و «دأف لها»، یقال: دفت الدواء أدؤفه دؤفاً _ بالدال المهملة _ : إذا بللته بماءٍ و خلّطته، فهو مدؤوفٌ.

و «الذُعاف» _ بالذال المعجمة المضمومة، علی وزن غراب _ : السمّ؛ أی: و إذا بلّ ملک الموت للنفوس من سمّ مرارة الموت کأساً من صفتها انّها «مسمومةٌ مذاقها» _ أی: موضع ذوقها _ .

«الکأس» بالهمزة ساکنةً، و یجوز تحقیقها؛ قال اللّه _ تعالی _ : «بِکَأْسٍ مِنْ مَعِینٍ * بَیْضَاءَ»(1)، و قال ابن الأعرابیّ: «لایسمّی الکأس کأساً إلاّ و فیها الشراب»(2)؛ و قیل: «لایسمّی الکأس کأساً إلاّ إذا کانت مملوّةً»؛ و اعترض علی قوله:

شَرِبْنَا وَ أَهْرَقْنَا عَلَی الاْءَرضِ جُرعَةً وَ لِلاْءَرضِ مِنْ کَأْسَ الْکِرَامِ نَصِیبُ(3) 

و قیل: «الجرعة: هی الحصّة القلیلة من الشرب و نحوه إذا کانت فی القدح، فلایسمّی
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1- 1. کریمتان 45، 46 الصافّات.

2- 2. کما حکاه الزبیدیّ، راجع: «تاج العروس» ج 8 ص 437 القائمة 1.

3- 3. البیت منسوبٌ إلی الأعشی الکبیر، و لم أعثر علی «دیوانه».




کأساً، لأنّه غیر مملوٍّ»؛

و أجیب: «بأنّه مبالغةٌ فی مدح أنفسهم بالکرم، و أنّهم یبقون فی القدح بقیّةً کثیرةً حتّی کأنّه کأسٌ».

أقول: یمکن الجواب بأنّهم أهرقوا الجرعة قبل الشرب إیثاراً للأرض علی أنفسهم. و الحقّ ان السؤال تعنّتٌ و الجواب تکلّفٌ! و الأمر هیّنٌ بیّنٌ؛ و الشاعر لایدقّق علیه فی أمثال ذلک.

و الکلام إمّا استعارةٌ تمثیلیّةٌ، أو مکنیّةٌ تخییلیّةٌ مرشّحةٌ. و إیقاع الدؤف علی الکأس مجازٌ عقلیٌّ _ لکونها ظرفاً للمذوق _ .

<و «دنا منّا» أی: قرب.

و «الرحیل»: مصدر رحل عن البلد: إذا سار عنه.

و «الإنطلاق»: الذهاب.

و «القلائد»: جمع قلادة، و هی ما یعلّق فی العنق؛ إشارةً إلی قوله _ تعالی _ : «وَ کُلُّ إِنْسَانٍ أَلْزَمْنَاهُ طَائِرَهُ فِی عُنُقِهِ»(1)(2)>، أی: عمله و ما قدّر له، کأنّه طیّر له من عشّ الغیب و وکر القدر فی عنقه. و قال صاحب الکشّاف: «طائره: عمله؛ و عن ابن عینیة: هو من قولک: طار له سهمٌ: إذا خرج؛ یعنی: ألزمناه ما طار إلیه من عمله. و المعنی: انّ عمله لازمٌ له لزوم القلادة _ أو الغلّ _ لایفکّ عنه؛ و منه مثل العرب: تقلدّها طوق الحمامة؛ و قولهم: الموت فی الرقاب؛ و هذا ربقةٌ فی رقبته(3)»(4).
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1- 1. کریمة 13 الإسراء.
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العیّاشی(1) عنهما _ علیهما السلام _ قال: «قدره الّذی قدر علیه»؛

و القمّیّ(2) عن الباقر _ علیه السلام _ : «خیره و شرّه معه حیث کان لایستطیع فراقه، حتّی یعطی کتابه یوم القیامة بما عمل».

قال الإمام: «قالت حکماء الإسلام: هذه الآیة فی غایة الشرف، و فیها أسرارٌ عجیبةٌ. فالبحث الأوّل: انّه _ تعالی _ جعل فعل العبد کالطیر الّذی یطیر إلیه، و ذلک لأنّه _ تعالی _ قدّر لکلّ أحدٍ فی الأزل مقداراً من الخیر و الشرّ. فذلک الحکم الّذی سبق فی علمه الأزلیّ لابدّ و أن یصل إلیه، فذلک الحکم کأنّه طائرٌ یطیر إلیه من الأزل إلی ذلک الوقت؛ و إذا حضر ذلک الوقت وصل إلیه ذلک الطائر وصولاً لاخلاص عنه ألبتّة. و إذا علم الإنسان فی کلّ قولٍ و فعلٍ و لمحةٍ و فکرةٍ انّه کان بمنزلة طائرٍ طیّره اللّه علی منهجٍ معیّنٍ و طریقٍ معیّنٍ و انّه لابدّ و أن یصل إلیه ذلک الطائر، فعند ذلک عرف انّ الکفایة الأبدیّة لاتتمّ إلاّ بالعنایة الأزلیّة.

البحث الثانی: انّ هذه التقدیرات إنّما تقدّرت بإلزام اللّه، و ذلک باعتبار انّه _ تعالی _ جعل کلّ حادثٍ متقدّمٍ علّةً لحصول الحادث المتأخّر؛ فلمّا کان وضع هذه السلسلة من اللّه لاجرم کان الکلّ من اللّه. و عند هذا یتخیّل الإنسان طیوراً لانهایة لها و لاغایة لأعدادها، و انّه _ تعالی _ طیّرها من وکر الأزل و ظلمات عالم الغیب، و انّها سارت و طارت طیراناً لانهایة لها و لاغایة، و کان کلّ واحدٍ منها متوجّهاً إلی ذلک الإنسان المعیّن فی الوقت المعیّن بالصفة المعیّنة. و هذا هو المراد من قوله: «أَلْزَمنَاهُ طَائِرَهُ فِی عُنُقِهِ».

و البحث الثالث: التجربة تدلّ علی أنّ تکریر الأعمال الإختیاریّة یفید حدوث الملکة النفسانیّة الراسخة فی جوهر النفس، ألاَ تری انّ من واظبت علی تکرار قراءة درسٍ واحدٍ صار ذلک العمل ملکةً له؟.
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إذا عرفت هذا فنقول: لمّا کان التکریر الکثیر یوجب حصول الملکة الراسخة وجب أن یحصل لکلّ واحدٍ من الأعمال أثرٌ فی جوهر النفس؛ فانّا لمّا رأینا عند توالی القطرات الکثیرة من الماء علی الحجر حصلت الثقبة فی الحجر علمنا انّ لکلّ واحدٍ من تلک القطرات أثراً مّا فی حصول تلک الثقب و إن کان ضعیفاً قلیلاً. 

و أیضاً: الکتابة فی عرف الناس عبارةٌ عن نقوشٍ مخصوصةٍ، فعلی هذا دلالة تلک النقوش علی تلک المعانی دلالةٌ وضعیّةٌ إصطلاحیّةٌ قابلةٌ للنسخ و الزوال، فلوقدّرنا حصول نقوشٍ مخصوصةٍ دالّةٍ علی تلک المعانی المخصوصة دلالةً ذاتیّةً جوهریّةً واجبة الثبوت ممتنعة الزوال کان الکتاب المشتمل علی النقوش الدالّة بالوضع و الإصطلاح باطلاً.

و إذا عرفت هاتین المقدّمتین فنقول: إنّ کلّ عملٍ یصدر من الإنسان _ کثیراً کان أو قلیلاً، قویّاً کان أو ضعیفاً _ فانّه یحصل لامحالة فی جوهر النفس الإنسانیّة أثرٌ مخصوصٌ، فان کان الأثر أثر إنجذاب الروح من حضرة الحقّ إلی الإشتغال بالخلق کان ذلک من موجبات الشقاوة و الخذلان إلاّ انّ تلک الآثار یخفی مادام الروح یبقی متعلّقاً بالبدن _ لأنّ اشتغال الروح بتدبیر البدن یمنع من انکشاف هذه الأحوال و ظهورها _ ، فإذا انقطع تعلّق الروح عن تدبیر البدن فهناک تحصل القیامة، لقوله _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : «من مات فقد قامت قیامته»(1). و معنی کون هذه الحالة قیامةً: انّ النفس الناطقة کانت ساکنةً مستقرّةً فی هذا الجسد، فإذا انقطع ذلک التعلّق قامت النفس و توجّهت نحو الصعود إلی العالم العلویّ؛ فهذا هو المراد من کون هذه الحالة قیامتهم.

و عند حصول القیامة بهذا المعنی زال الغطاء و انکشف و قیل له: «فَکَشَفْنَا عَنْکَ غِطَاءَکَ فَبَصَرُکَ الْیَومَ حَدِیدٌ»(2)»(3)؛ انتهی کلامه.
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و قد قیل بالفارسیّ:

همه أفعال و أقوال مدخّر هویدا گردد اندر روز محشر 

چو عریان کردی از هر پیرهن تن شود عیب و هنر یکباره روشن 

همه پیدا شود آنجا ضمائر فرو خوان آیه تبلی السرائر 

و قد فصّلنا و حقّقنا هذا المطلب فی اللمعة الأولی؛ فتذکّر!.

و «المأوی»: المنزل.

و «یوم التلاق»: یوم القیامة؛ قال _ تعالی _ : «لِیُنْذِرَ یَومَ التَّلاَقِ»(1)، لأنّه تتلاقی فیه الأرواح و الأجساد، و أهل السماء و الأرض(2)، و الأعمال و العمّال. و فی الفقرات المذکورة تنبیهٌ علی أنّ مرارة الموت حاصلةٌ فی جمیع المراتب، و لذا طلب سهولته فی جمیعها. و إنّما لم یذکر مرتبة سؤال المنکر و النکیر، لأنّها حال الحیاة فی ثانی الحال، لامرتبةً من مراتب الموت؛ و إلیه أشار بقوله: «و کانت القبور هی الماوی إلی میقات یوم التلاق».

اللَّهُمَّ صَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، وَ بَارِکْ لَنَا فِی حُلُولِ دَارِ الْبِلَی، وَ طُولِ الْمُقَامَةِ بَیْنَ أَطْبَاقِ الثَّرَی، وَ اجْعَلِ الْقُبُورَ بَعْدَ فِرَاقِ الدُّنْیَا خَیْرَ مَنَازِلِنَا، وَ افْسَحْ لَنَا بِرَحْمَتِکَ فِی ضِیقِ مَلاَحِدِنَا، وَ لاَتَفْضَحْنَا فِی حَاضِرِی الْقِیَامَةِ بِمُوبِقَاتِ آثَامِنَا.

«و بارک لنا» أی: کثّر الخیر فی وقت نزولنا فی القبر؛ یقال: بارک اللّه له فی الشیء: جعل فیه کثیر الخیر.

و «الحلول» فی المکان: النزول به.

و «البِلی» _ بالکسر و القصر _ : مصدر بلی المیّت یبلی بلیً و بلاءً _ بالفتح و المدّ _ : إذا أفنت الأرض جسده. و المراد ب_ «دار البلی»: القبر، لأنّه یبلی البدن و یصیّره رمیماً.
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1- 1. کریمة 15 غافر.

2- 2. و انظر: «نورالأنوار» ص 174.




و «المقامة»: مصدرٌ بمعنی الإقامة.

و «الأطباق»: جمع طَبَق _ بفتحتین، کسبب و أسباب _ ، و هو فی الأصل: الشیء الّذی یکون علی مقدار الشیء مطبقاً له من جمیع جوانبه _ کالغطاء له؛ و منه یقال: أطبقوا علی کذا: إذا اجتمعوا علیه متوافقین غیر متخالفین _ ، ثمّ استعمل فی الشیء الّذی یکون فوق الآخر تارةً، و فیما یوافق أخری؛ ف_ «أطباق الثری»: ما کان بعضها فوق بعضٍ، فان کلّ سطحٍ طبقةٌ.

و «الثری» قیل: «هو التراب مطلقاً»؛ 

و قیل: «التراب الندا»؛ <و قیل: «المراد من «أطباق الثری»: طبقات الأرض المقابلة لطبقات السماء، کما فی قوله _ تعالی _ : «سَبْعَ سَمَاوَاتٍ وَ مِنَ الاْءَرْضِ مِثْلَهُنَ»(1)»؛ 

و قیل: «فیه إشارةٌ إلی مراتب الإستحالات»؛

و هذان کما تری!.

و «الفُسحة» _ بالضمّ _ : السعة.

و «الضیق» بالفتح و الکسر بمعنیً واحدٍ، و هو: خلاف السعة. و قیل: «المفتوح: مایضیق عنه الصدر، و المکسور: مایکون فیه متّسعٌ فیضیق»(2)»(3)>.

و «الملاحد»: جمع ملحد، و هو المکان الّذی یضطجع فیه الشخص _ أی: ینام بالجنب _ ؛ و لذا یسمّی الکافر: ملحداً، لأنّه انحرف عن الحقّ علی جنبٍ. و الإضافة من قبیل إضافة الموصوف إلی الصفة، أی: الملاحد الضیّقة.

و «لاتفضحنا» أی: لاتکشف مساوینا بسبب مهلکات ذنوبنا فی نظر حضّار «القیامة»؛ <و فی الصحاح: «الحاضر: الحیّ العظیم، یقال: حاضر طیّی ءٍ، و هو جمعٌ، کما یقال سامرٌ

ص : 574





1- 1. کریمة 12 الطلاق.

2- 2. راجع: «المصباح المنیر» ص 192.

3- 3. قارن: نفس المصدر.




للسمّار، و حاجٌّ للحجّاج»(1). أو المعنی: المکان المحضور یوم القیامة؛ قال الخطابیّ: «ربّما جعلوا الحاضر اسماً لمکان الحضور(2)، فیقولون: نزلنا حاضر بنیفلانٍ، فهو فاعلٌ بمعنی مفعولٍ»(3)؛ قال ابن الأثیر: «و منه الحدیث: «هجرة الحاضر» أی: المکان المحضور، و قد تکرّر فی الحدیث»(4)(5)>؛

و قیل: «المراد بحاضر القیامة: خلاف بادیها؛ أی: السعداء، فانّ لأهل المدن و القری زیادة فضیلةٍ و شرفٍ علی البادیة؛ یقال: الحاضر خلاف البادی».

قوله _ علیه السلام _ : «بموبقات آثامنا» إمّا من إضافة الصفة إلی موصوفها، أو بمعنی اللام.

وَ ارْحَمْ بِالْقُرْآنِ فِی مَوْقِفِ الْعَرْضِ عَلَیْکَ ذُلَّ مَقَامِنَا، وَ ثَبِّتْ بِهِ عِنْدَ اضْطِرَابِ جِسْرِ جَهَنَّمَ یَوْمَ الْمَجَازِ عَلَیْهَا زَلَلَ أَقْدَامِنَا، وَ نَوِّرْ بِهِ قَبْلَ الْبَعْثِ سُدَفَ قُبُورِنَا، وَ نَجِّنَا بِهِ مِنْ کُلِّ کَرْبٍ یَوْمَ الْقِیَامَةِ وَ شَدَائِدِ أَهْوَالِ یَوْمِ الطَّامَّةِ. وَ بَیِّضْ وُجُوهَنَا یَوْمَ تَسْوَدُّ وُجُوهُ الظَّلَمَةِ فِی یَوْمِ الْحَسْرَةِ وَ النَّدَامَةِ، وَ اجْعَلْ لَنَا فِی صُدُورِ الْمُوءْمِنِینَ وُدّاً، وَ لاَتَجْعَلِ الْحَیَاةَ عَلَیْنَا نَکَداً.

و «ارحم بالقرآن» أی: بإعانته.

و «الذلّ»: الصغارة و الحقارة، و هو مفعولٌ ل_ «ارحم». 

و «المَقام» _ بالفتح _ : مصدرٌ بمعنی الإقامة، أو اسم مکانٍ بمعنی: موضع القیام؛ و قد

ص : 575





1- 1. راجع: «صحاح اللغة» ج 2 ص 632 القائمة 2.

2- 2. المصدر: للمکان المحضور.

3- 3. کما حکاه عنه الزبیدیّ، راجع: «تاج العروس» ج 6 ص 290 القائمة 1، و انظر أیضاً: المصدر المذکور فی التعلیقة الآتیة.

4- 4. راجع: «النهایة» ج 1 ص 399.

5- 5. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 478.




وردت الروایة فیه بالوجهین. و اضافة «الذلّ» إلی «المقام» مجازٌ عقلیٌّ.

و «الإضطراب» قال الفاضل الشارح: «من الضرب فی الأرض، و هو الذهاب فیها. و سمّی الذهاب فی الأرض ضرباً، لضربها بالأرجل»(1)؛

و هو کما تری!. و الظاهر انّه بمعنی التزلزل، و یؤیّده ما روی فی بعض الأخبار: «انّ الصراط یتزلزل و یرتعد بأهله حتّی تکاد مفاصلهم ینحلّ بعضها من بعضٍ، و الخلائق یتساقطون منه فی النار کالذرّ فلاینجوا إلاّ من رحم اللّه»(2).

<و «الجَِسر» _ بکسر الجیم و فتحها _ : ما یعبّر علیه _ مبنیّاً کان أو غیر مبنیٍّ _ ، و هو الصراط الممدود علی متن جهنم(3)> <الّذی ورد فی وصفه: «انّه أدقّ من الشعر و أحدّ من السیف»(4)؛ و: «انّ المؤمن یجوزه کالبرق الخاطف»(5). و قد مرّ انّ الصراط هو الإنسان الکامل؛ و یؤیّده ما رواه المفضّل، قال: سألت أبا عبداللّه _ علیه السلام _ عن الصراط؟ فقال: «هو الطریق إلی معرفة اللّه _ عزّ و جلّ _ . و هما صراطان: 

صراطٌ فی الدنیا؛

و صراطٌ فی الآخرة. فأمّا الصراط الّذی فی الدنیا فهو الإمام المفترض(6) الطاعة، من عرفه فی الدنیا و اقتدی بهداه مرّ علی الصراط الّذی هو جسر جهنّم فی الآخرة، و من لم یعرفه فی الدنیا زلّت قدمه عن الصراط فی الآخرة فتردی فی جهنّم»(7)(8)>.

ص : 576





1- 1. راجع: «ریاض السالکین» ج 5 ص 479.

2- 2. لم أعثر علیه.

3- 3. قارن: نفس المصدر.

4- 4. راجع: «الکافی» ج 8 ص 312 الحدیث 486، «بحارالأنوار» ج 70 ص 269، «الأمالی» _ للصدوق _ ص 177 الحدیث 4، «تفسیر القمّی» ج 1 ص 29، «روضة الواعظین» ج 2 ص 499.

5- 5. لم أعثر علیه بالفاظه، و انظر: «وسائل الشیعة» ج 8 ص 94 الحدیث 10158، «مستدرک الوسائل» ج 4 ص 247 الحدیث 4614، «بحارالأنوار» ج 7 ص 221.

6- 6. المصدر: المفروض.

7- 7. راجع: «بحارالأنوار» ج 8 ص 66، «معانی الأخبار» ص 32 الحدیث 1.

8- 8. قارن: «نورالأنوار» ص 174، مع تغییرٍ یسیر.




و روی عنه _ علیه السلام _ أیضاً انّه قال: «الصراط المستقیم أمیرالمؤمنین _ علیه السلام _ »(1)؛

و فی تفسیر أبیمحمّدٍ العسکریّ(2) _ علیه السلام _ : «الصراط المستقیم صراطان:

صراطٌ فی الدنیا؛

و صراطٌ فی الآخرة. فأمّا الطریق المستقیم فی الدنیا فهو ما قصر عن الغلوّ و ارتفع عن التقصیر، و استقام فلم یعدل إلی شیءٍ من الباطل؛ و الطریق الآخر طریق المؤمنین إلی الجنّة، و(3) هو مستقیمٌ لایعدلون عن الجنّة إلی النار و لا إلی غیر النار سوی الجنّة»؛

و فی الحدیث النبویّ: «الصراط المستقیم أدقّ من الشعر و أحدّ من السیف و أظلم من اللیل!»(4). و تفسیر ذلک: انّ کمال الإنسان فی السلوک إلی الحقّ منوطٌ باستکمال قوّتیه؛ أمّا العلمیّة فبحسب إصابة الحقّ فی الأنظار الدقیقة الّتی هی أدقّ من الشعر فی المعالم الإلآهیّة؛ و أمّا العملیّة فبحسب توسّط القوّة الشهویّة و الغضبیّة و الفکریّة فی الأعمال لتحصل ملکة العدالة، و هی أحدّ من السیف. فالأوّل من الصراطین فی کلام الإمام _ علیه السلام _ إشارةٌ إلی هذین. فللصراط المستقیم فی الدنیا وجهان: أحدهما أدقّ من الشعر، و الآخر أحدّ من السیف؛ و هما مظلمان لایهتدی إلیهما إلاّ من جعل اللّه «لَهُ نُوراً یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ»(5). و لهذا ورد فی الخبر: «إنّ الصراط ظهر یوم القیامة للأبصار علی قدر نور 

ص : 577





1- 1. راجع: «الکافی» ج 1 ص 432 الحدیث 91، «بحارالأنوار» ج 64 ص 57، «معانی الأخبار» ص 32 الحدیث 2.

2- 2. راجع: «التفسیر المنسوب إلی الإمام العسکری» _ علیه السلام _ ص 44 الحدیث 20، و انظر: «بحارالأنوار» ج 8 ص 69، «معانی الأخبار» ص 33 الحدیث 4.

3- 3. المصدر: الّذی.

4- 4. لم أعثر علیه بالفاظه، و انظر: «بحارالأنوار» ج 8 ص 65، «تصحیح الإعتقاد» ص 108، «شرح نهج البلاغة» ج 6 ص 264.

5- 5. کریمة 122 الأنعام.




المارّین علیه، فیکون دقیقاً فی حقّ بعضٍ و جلیلاً فی حقّ آخرین، و انّهم یعطون نورهم علی قدر أعمالهم _ ... الحدیث _ »(1)؛ و قد مرّ سابقاً هذا الحدیث. فالمراد من النور: القوّة النظریّة، أو الولایة الکلّیّة؛ فتفطّن!.

و «المجاز»: الجواز.

و «الزلل»: الزلق.

<و «السدف»: جمع سُدفة _ بالضمّ _ ، و هی: الظلمة؛ و منه حدیث: «کشفت عنهم سدف الریب»(2) _ أی: ظلمه _ .

و «الطامة»: القیامة، من: طمّ الأمر طمّاً _ من باب قتل _ أی: علا و غلب، لأنّها(3)> تعلو و تغلب کلّ طامّةٍ. و لذلک وصفها _ تعالی _ بالکبری، فقال: «فَإِذَا جَاءَتِ الطَّامَّةُ الْکُبْرَی»(4) _ أی: العظمی _ .

«یوم تسودّ وجوه الظلمة»، المراد به السواد الحقیقیّ؛ و قیل: «هو کنایةٌ عن الخزی»؛

و قیل: «بیاض الوجوه و سوادها کنایتان عن ظهور بهجة السرور و کآبة الخوف فیها»؛

و قیل: «یوسم أهل الحق ببیاض الوجه و إشراق البشرة، و أهل الباطل بضدّ ذلک»؛ و قد استوفینا الکلام علیهما فیما سبق.

و «الحسرة»: شدّة التلهّف علی الشیء الفائت.

و «یوم الحسرة»: هو یوم القیامة، لتحسیر جمیع الناس فیه؛ أمّا المسیء فعلی إساءته، و أمّا المحسن فعلی عدم زیادته الإحسان!.

و «الودّ»: المحبّة.

و «النکد»: الشدّة.

ص : 578





1- 1. لم أعثر علیه.

2- 2. راجع: «نهج البلاغة» الخطبة 82 ص 109، «شرح ابن أبیالحدید» علیه ج 6 ص 252.

3- 3. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 481.

4- 4. کریمة 34 النازعات.




اللَّهُمَّ صَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ عَبْدِکَ وَ رَسُولِکَ کَمَا بَلَّغَ رِسَالَتَکَ، وَ صَدَعَ بِأَمْرِکَ، وَ نَصَحَ لِعِبَادِکَ. اللَّهُمَّ اجْعَلْ نَبِیَّنَا _ صَلَوَاتُکَ عَلَیْهِ وَ عَلَی آلِهِ _ یَوْمَ الْقِیَامَةِ أَقْرَبَ الْنَّبِیِّینَ مِنْکَ مَجْلِساً، وَ أَمْکَنَهُمْ مِنْکَ شَفَاعَةً، وَ أَجَلَّهُمْ عِنْدَکَ قَدْراً، وَ أَوْجَهَهُمْ عِنْدَکَ جَاهاً.

«الصدع»: الکسر، أی: شقّ جماعات الکافرین؛ أو: أجهر بالقرآن و أظهره؛ أو: فرّق بین الحقّ و الباطل بأمرک. و فیه إشارةٌ إلی قوله _ تعالی _ : «فَاصْدَعْ بِمَا تُؤْمَرُ وَ أَعْرِضْ عَنِ الْمُشْرِکِینَ»(1)، أی: أظهر أمرک من غیر خوفٍ عن أحدٍ. <قال أهل البیان: «هو مستعارٌ من صدع الزجاجة. و هی استعارة محسوسٍ لمعقولٍ، فانّ الصدع المستعار _ و هو کسر الزجاجة _ محسوسٌ، و التبلیغ المستعار له معقولٌ، و الجامع التأثیر. و هو أبلغ من بلغ و إن کان بمعناه، لأنّ تأثیر الصدع أبلغ من تأثیر التبلیغ، فقد لایؤثّر التبلیغ و الصدع یؤثّر جزماً».

و المراد بالقرب فی قوله _ علیه السلام _ : «أقرب النبیّین»: قرب المنزلة و الرتبة(2)>، لأنّ اللّه بریءٌ من المکان.

و «أمکنهم» مأخوذٌ إمّا من التمکّن، أو المکانة.

و «الجاه»: القدر و المنزلة. فان قلت: هذا تحصیل حاصلٍ بالنسبة إلی صاحب الدعاء _ علیه السلام _ !،

قلنا: المراد التثبیت علی تلک الصفات _ کما قیل فی: «اهْدِنَا الصِّرَاطَ الْمُسْتَقِیمَ»(3) _ .

اللَّهُمَّ صَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِ مُحَمَّدٍ، وَ شَرِّفْ بُنْیَانَهُ، وَ عَظِّمْ بُرْهَانَهُ، وَ ثَقِّلْ مِیزَانَهُ، وَ

ص : 579





1- 1. کریمة 94 الحجر.

2- 2. قارن: نفس المصدر و المجلّد ص 485.

3- 3. کریمة 6 الفاتحة.




تَقَبَّلْ شَفَاعَتَهُ، وَ قَرِّبْ وَسِیلَتَهُ، وَ بَیِّضْ وَجْهَهُ، وَ أَتِمَّ نُورَهُ، وَ ارْفَعْ دَرَجَتَهُ. وَ أَحْیِنَا عَلَی سُنَّتِهِ، وَ تَوَفَّنَا عَلَی مِلَّتِهِ، وَ خُذْ بِنَا مِنْهَاجَهُ، وَ اسْلُکْ بِنَا سَبِیلَهُ، وَ اجْعَلْنَا مِنْ أَهْلِ طَاعَتِهِ، وَ احْشُرْنَا فِی زُمْرَتِهِ، وَ أَوْرِدْنَا حَوْضَهُ، وَ اسْقِنَا بِکَأْسِهِ.

«الشرف»: علوّ المنزلة.

و «البنیان»: البناء و الأساس.

و «البرهان»: الدلیل و الحجّة.

و «المیزان» قد مرّ معناه.

و «قرّب وسیلته» أی: اجعل ما یتوسّل به إلی شفاعة المؤمنین مقرّباً مقبولاً عند حوضه الکوثر. عن ابن عبّاس انّه قال: «لمّا نزلت «إِنَّا أَعْطَینَاکَ الْکَوثَرَ»(1) صعد رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ المنبر فقرأها علی الناس، فلمّا نزل قالوا: یا رسول اللّه! ما هذا الّذی أعطاکه اللّه؟

قال: نهرٌ فی الجنّة أشدّ بیاضاً من اللبن و أشدّ استقامةً من القدح، حافتاه قباب الدرّ و الیاقوت ترده طیر خضرٍ بها أعناق البخت!،

قالوا: یا رسول اللّه! ما أنعم هذا الطائر(2)!،

قال: أ فلاأخبرکم بأنعم منه؟

قالو: بلی یا رسول اللّه!

قال: من أکل الطائر و شرب الماء فاز برضوان اللّه!»(3).

و فی خبرٍ: «عرضه ما بین أیلة و صنعاء، و انّ الوالی علیه یوم القیامة أمیرالمؤمنین علیّ بن أبیطالبٍ _ علیه السلام _ ، یسقی منه أولیاء و یذود عنه أعداءه»(4)؛

ص : 580





1- 1. کریمة 1 الکوثر.

2- 2. المصدر: الطیر.

3- 3. راجع: «بحارالأنوار» ج 8 ص 16، «روضة الواعظین» ج 2 ص 501.

4- 4. راجع: «بحارالأنوار» ج 8 ص 27، مع تلخیصٍ.




و قال النبیّ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : «لیختلجنّ قومٌ من أصحابی دونی و أنا علی الحوض، فیأخذ بهم ذات الشمال فأنادی: یا ربّ أصحابی! أصحابی(1)!، فیقال لی: إنّک لاتدری ما أحدثوا بعدک!»(2)؛

و قد یقال: «إنّ الحوض علی باب الجنّة خارجٌ عنها. و ماؤه الموعود من ماء الکوثر الّذی هو النهر الجاری فی وسط الجنّة».

و فسّر ابن عبّاسٍ «الکوثر» ب_ : الخیر الکثیر(3)، و بالنبوّة(4)، و بالقرآن(5)، و بخدیجة(6) _ رضی اللّه عنها _ ، فانّ جمیع أولاده _ صلوات اللّه علیه _ منها سوی إبراهیم.

و سئل الإمام الصادق _ علیه السلام _ عن قول الرجل للرجل: جزاک اللّه خیراً، ما یعنی به؟

فقال _ علیه السلام _ : «إنّ خیراً نهرٌ فی الجنّة مخرجه من الکوثر، و الکوثر مخرجه من ساق العرش علیه منازل الأوصیاء و شیعتهم، علی حافّتی ذلک النهر جواری نابتاتٌ، کلّما قلعت واحدةٌ نبتت أخری! سمّی بذلک النهر، و ذلک قوله _ تعالی _ : «فِیهِنَّ خَیْرَاتٌ حِسَانٌ»(7). فإذا قال الرجل لصاحبه: جزاک اللّه خیراً فإنّما یعنی بذلک تلک المنازل الّتی قد أعدّها اللّه _ تعالی _ لصفوته و خیرته من خلقه»(8).
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1- 1. المصدر: أصیحابی أصیحابی.

2- 2. راجع: «بحارالأنوار» ج 8 ص 27.

3- 3. راجع: «مجمع البیان» ج 10 ص 460.

4- 4. هذا قول عکرمة عند القرطبیّ، راجع: «تفسیر القرطبیّ» ج 20 ص 217، و انظر: «التفسیر الکبیر» ج 30 ص 124، من غیر عزوٍ.

5- 5. هذا قول الحسن عند القرطبیّ أیضاً، راجع: نفس المصدر، و انظر أیضاً: «التفسیر الکبیر» نفس المجلّد ص 126، بلاعزوٍ أیضاً.

6- 6. لم أعثر علی هذا القول.

7- 7. کریمة 70 الرحمن.

8- 8. راجع: «الکافی» ج 8 ص 230 الحدیث 298، «بحارالأنوار» ج 8 ص 162، «تأویل الآیات» ص 618.




لمعةٌ عرشیّةٌ 

یخطر بالبال انّ مثال الکوثر فی الدنیا هو: العلم و الحکمة، و مثال أوانیه: علماء الأمّة؛ و لذا فسّر بالخیر الکثیر، فانّ اللّه _ عزّ و جلّ _ یقول: «وَ مَنْ یُؤْتَ الْحِکْمَةَ فَقَدْ أُوتِیَ خَیْراً کَثِیراً وَ مَا یَذَّکَّرُ إِلاَّ أُولُوا الاْءَلْبَابِ»(1). و یؤیّد هذا ما روی عن الصادق _ علیه السلام _ فی تأویل الآیة: «إنّا أعطیناک نوراً فی قلبک دلّک علیّ و قطعک عمّا سوای»(2)؛ فافهم و اغتنم!.

و بکأسه أی: کأس حوضه، أو کأس النبیّ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ .

و قد تقدّم الکلام علی «منهاجه» و «سبیله»؛ فلانعیده.

وَ صَلِّ اللَّهُمَّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، صَلاَةً تُبَلِّغُهُ بِهَا أَفْضَلَ مَا یَأْمُلُ مِنْ خَیْرِکَ وَ فَضْلِکَ وَ کَرَامَتِکَ، إِنَّکَ ذُو رَحْمَةٍ وَاسِعَةٍ، وَ فَضْلٍ کَرِیمٍ. اللَّهُمَّ اجْزِهِ بِمَا بَلَّغَ مِنْ رِسَالاَتِکَ، وَ أَدَّی مِنْ آیَاتِکَ، وَ نَصَحَ لِعِبَادِکَ، وَ جَاهَدَ فِی سَبِیلِکَ، أَفْضَلَ مَا جَزَیْتَ أَحَداً مِنْ مَلاَئِکَتِکَ الْمُقَرَّبِینَ، وَ أَنْبِیَائِکَ الْمُرْسَلِینَ الْمُصْطَفَیْنَ، وَ السَّلاَمُ عَلَیْهِ وَ عَلَی آلِهِ الطَّیِّبِینَ الطَّاهِرِینَ وَ رَحْمَةُ اللَّهِ وَ بَرَکَاتُهُ.

«بها» أی: بتلک الصلاة؛ و قد مرّ معنی الصلاة علیه مستوفیً.

و «أفضل»: مفعول ثانٍّ ل_ «تبلّغه» مضافٌ إلی قوله _ علیه السلام _ : «ما یأمل» أی: الرسول، أو المصلّی.

و «الخیر»: ما یختار و یرغب فیه؛ و خیره _ تعالی _ خیرٌ مطلقٌ _ أی: مرغوبٌ فیه علی کلّ حالٍ _ .

<و «الفضل»: العطاء الّذی لایلزم المعطی، و علیه قوله _ تعالی _ : «وَ اسْئَلُوا اللَّهَ مِنْ

ص : 582





1- 1. کریمة 269 البقرة.

2- 2. لم أعثر علیه، و لتفصیل ما روی فیه من التفسیر راجع: «بحارالأنوار» ج 16 ص 310.




فَضْلِهِ»(1).

و جملة «إنّک ذو رحمةٍ واسعةٍ» مستأنفةٌ، تعلیلٌ لما قبلها و تحریکٌ لسلسلة الإجابة(2)>.

و «المصطَفَیْن» _ بفتح الفاء و سکون الیاء _ : جمع المصطفی _ أی: المجتبی _ . و قد تقدّم الکلام علی أمثال هذه الفقرات و المراد منها، فلانعیده خوفاً للإطناب و الإطالة.

*** 

و قد وفّقنی اللّه _ تعالی _ لإتمام هذه اللمعة البهیّة فی لیلة الإثنین من العشر الأوّل من ذیحجّة سنة إثنین و ثلاثین و مأتین و ألفٍ من الهجرة؛ و الصلاة و السلام علی الحضرة المحمّدیّة و أهل بیته المطهّرین عن الأرجاس الطبیعة.
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1- 1. کریمة 32 النساء.

2- 2. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 493.




اللمعة الثالثة و الأربعون فی شرح الدعاء الثالث و الأربعین
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ص : 585





بسم اللّه الرحمن الرحیم 

الحمد للّه الّذی جعل التشکّلات الهلالیّة و البدریّة علامةً باهرةً للربوبیّة، و النظر إلیها و التفکّر فیها آیةً ظاهرةً للألوهیّة؛ و السلام علی بدر فلک النبوّة محمّدٍ المبعوث علی کلّ البریّة، و علی آله و أهل بیته الّذین هم النجوم الحقیقیّة.

و بعد؛ فهذه اللمعة الثالثة و الأربعون من لوامع الأنوار العرشیّة فی شرح الصحیفة السجّادیّة _ سلام اللّه علیه و علی آبائه و أبنائه مادام یتلو الصباح العشیّة _ ، إملاء الراجی للرحمة السرمدیّة الأحدیّة محمّد باقر بن السیّد محمّد من السادات الموسویّة _ بدّل اللّه تعالی هلال أمله بدراً حقیقیّة _ .

وَ کَانَ مِنْ دُعَائِهِ _ عَلَیْهِ السَّلاَمُ _ إِذَا نَظَرَ إِلَی الْهِلاَلِ.

مأخوذٌ من الإهلال، و هو رفع الصوت لجری العادة برفع الأصوات عند رؤیته. و منه: الإهلال فی الذبیحة، و هو: رفع الصوت بالتسمیة؛ و أهلّ المعتمر: إذا رفع صوته بالتلبیة؛ و أهلّ المولود و استهلّ: إذا صاح عند الولادة. و کلّ من رفع صوته فقد أهلّ إهلالاً و استهلّ استهلالاً _ بالبناء للفاعل فیهما _ ، و أهلّ الهلال _ بالبناء للمفعول و الفاعل أیضاً، و منهم من یمنعه _ ، و استهلّ _ بالبناء للمفعول _ ، و منهم من یجیز بناءه للفاعل. و هلّ _ من باب ضرب، لغةٌ أیضاً حکاها الثقة _ : إذا ظهر، و أهللنا الهلال و استهللناه: رفعنا الصوت
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برؤیته؛ و جمعه: أهلّة و أهالیل.

و قد اختلفوا فی تحدید الوقت الّذی یسمّی به هلالاً؛ <فقال الفارابیّ فی دیوان الأدب(1) _ و تبعه الجوهریّ _ : «الهلال: أوّل لیلةٍ، و الثانیة و الثالثة؛ ثمّ یقال له(2): قمرٌ»(3)؛ مأخوذٌ من الأقمر، و هو الأبیض؛ أو لأنّه یقمر ضوء الکواکب _ أی: یغطّیها بزیادةٍ _ (4)>. <و صاحب القاموس زاد علی قول الجوهریّ و قال: «الهلال: غرّة القمر، أو إلی لیلتین(5)، أو إلی ثلاثٍ، أو إلی سبعٍ، و للیلتین من آخر الشهر ستّ و عشرین و سبع و عشرین. و فی غیر ذلک قمرٌ»(6).

و قال شیخنا الطبرسیّ _ قدّس سرّه _ : «اختلفوا فی کم یسمّی هلالاً؟ و متی یسمّی قمراً؟؛ فقال بعضهم: یسمّی هلالاً للیلتین من الشهر ثمّ لایسمّی هلالاً إلی أن یعود فی الشهر الثانی؛ 

و قال أخرون: یسمّی هلالاً ثلاث لیالٍ ثمّ یسمّی قمراً؛ 

و قال آخرون: یسمّی هلالاً حتّی یحجر _ و تحجیره أن یستدیر بخطٍّ دقیقٍ _ ، و هذا قول الأصمعیّ؛ 

و قال بعضهم: یسمّی هلالاً حتّی یبهر ضوؤه سواد اللیل ثمّ یقال قمراً، و هذا یکون فی اللیلة السابعة»(7)؛ انتهی کلامه(8)>.

قال شیخنا البهائیّ _ طاب ثراه _ : «لایخفی انّ قوله: «و هذا یکون فی اللیلة السابعة»
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1- 1. قال: «و الهلال: أوّل لیلةٍ و الثانیة و الثالثة، ثمّ هو قمرٌ بعد ذلک»؛ راجع: «دیوان الأدب» ج 3 ص 93 القائمة 2.

2- 2. صحاح اللغة: ثمّ هو.

3- 3. راجع: «صحاح اللغة» ج 5 ص 1851 القائمة 2.

4- 4. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 503.

5- 5. القاموس: أو للیلتین.

6- 6. راجع: «القاموس المحیط» ص 989 القائمة 2.

7- 7. راجع _ مع تغییرٍ یسیر _ : «مجمع البیان» ج 2 ص 26.

8- 8. قارن _ مع تغییرٍ یسیر _ : «الحدیقة الهلالیّة» ص 65.




یخالف بظاهره قول صاحب القاموس: «أو إلی سبعٍ»؛ و وجه التوفیق بینهما غیر خفیٍّ»(1)؛ انتهی.

قیل: «وجهه عدم دخول ما بعد «إلی» من کلام صاحب القاموس فی حکم ما قبلها»؛

و قیل: «وجهه انّ قوله: «و هذا یکون فی اللیلة السابعة» لایفید الحصر»؛

و هو کما تری(2)!.

<و فائدة نقل هذا الخلاف تعیین وقت قراءة هذا الدعاء و سائر الأدعیة المأثورة. و الإحتیاط فی أن لایؤخّر عن اللیلة الأولی و الثانیة، للعرف و الإشتقاق؛ إلاّ أن یکون قد نذر قراءته، فانّه یقرؤه و لو فی السابعة(3)>.

<و یسمّی اللیلة الرابعة عشر بدراً، قال فی الصحاح: «سمّی بذلک(4) لمبادرته الشمس فی الطلوع(5)، کانه یعجّلها المغیب»(6)(7)>؛

<و قال بعضهم: «سمّی بدراً لکماله، تشبیهاً له بالبدرة الکاملة _ و هی عشرة آلاف درهم _ »(8)>.

مقدّمةٌ 

<الدعاء مستحبٌّ عند رؤیة الأهلّة تأسّیاً بالنبیّ و الأئمّة ، و لإجماع الأمّة(9)>. <و 
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1- 1. راجع: نفس المصدر ص 67.

2- 2. و الوجه ما قاله الشیخ _ رحمه اللّه _ شارحاً کلام نفسه: «إذ الظاهر خروج ما بعد «حتّی» عمّا قبلها»؛ راجع: «الحدیقة الهلالیّة» ص 67 الهامش 2.

3- 3. قارن: «نورالأنوار» ص 175.

4- 4. صحاح اللغة: یسمّی بدراً.

5- 5. صحاح اللغة: الشمس بالطلوع.

6- 6. راجع: «صحاح اللغة» ج 2 ص 586 القائمة 2.

7- 7. قارن: «الحدیقة الهلالیّة» ص 67.

8- 8. قارن: «نورالأنوار» ص 175، مع تغییرٍ یسیر.

9- 9. قارن: «الحدیقة الهلالیّة» ص 68، مع تغییرٍ یسیر.




انفرد ابن أبیعقیل(1) بین العلماء الإثناعشریّة بوجوب دعاءٍ مخصوصٍ عند رؤیة هلال شهر رمضان، و هو هذا: «الحمد للّه الّذی خلقنی و خلقک، و قدّر منازلک، و جعلک مواقیت للناس. أللّهمّ أهّله علینا أهلاً مبارکاً، أللّهمّ ادخله علینا بالسلامة و الإسلام و الیقین و الإیمان و البرّ و التقوی، و التوفیق لماتحبّ و ترضی»(2)>.

و کأنّ الّذی حدّاه علیه الأمر به، و الأمر عنده للوجوب. و هو قولٌ نادرٌ مخالفٌ للجمهور، و لذا أوّلَ کلامه بعض الأصحاب بتأکّد الإستحباب(3) _ صوناً له عن مخالفة الأصحاب _ ؛

و هو کما تری!.

و اعلم! أنّ المستفادّ من الروایات انّ للدعاء عند رؤیة الهلال آدابا ینبغی مراعاتها حال الدعاء(4)؛

<منها: أن یکون الدعاء قبل الإنتقال من المکان الّذی رأی فیه الهلال، کما یدلّ علیه مارواه الصدوق _ رحمه اللّه _ فی الفقیه(5) و الشیخ فی التهذیب(6) و المصباح(7) عن أمیرالمؤمنین _ علیه السلام _ انّه قال: «إذا رأیت الهلال فلاتبرح، و قل: أللّهمّ انّی أسألک خیر هذا الشهر و فتحه و نوره و برکته و طهوره و رزقه، أسألک خیر ما فیه و خیر ما بعده، و أعوذ بک من شرّ ما فیه و شرّ مابعده. أللّهمّ أدخله علینا بالأمن و الإیمان و السلامة و
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1- 1. کما حکاه عنه فی «مختلف الشیعة» ج 3 ص 501.

2- 2. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 505.

3- 3. هذا قول العلاّمة الحلیّ حیث قال: «فان کان مراده من الوجوب تأکّد الإستحباب فمسلّمٌ، و إن أراد به المعنی الحقیقیّ فهو ممنوعٌ»؛ راجع: «مختلف الشیعة» ج 3 ص 502.

4- 4. و انظر: «نورالأنوار» ص 176.

5- 5. راجع: «من لایحضره الفقیه» ج 2 ص 100 الحدیث 1845.

6- 6. راجع: «التهذیب» ج 4 ص 197 الحدیث 3.

7- 7. راجع: «مصباح المتهجّد» ص 541.




الإسلام و البرکة و التوفیق لما تحبّ و ترضی». فانّ قوله _ علیه السلام _ : «لاتبرح» أی: لاتزل عن مکانک الّذی رأیته فیه _ یقال: برِح یبرَح من باب تعب یتعب براحاً: زال من مکانه _ (1)>. 

و قیل: «المراد: لاتؤخّر و قل علی الفور»؛

و هو خلاف الظاهر!. و هذا الدعاء ممّا یعمّ کلّ شهرٍ.

و منها: استقبال القبلة حال الدعاء و رفع الیدین إلی السماء، کما تضمّنها الحدیثان المرویّان عن رسول اللّه و عن الصادق _ علیهما السلام _ ، و هما ممّا یختصّان بشهر رمضان؛

الأوّل: ما رواه محمّد بن یعقوب الکلینیّ _ رحمه اللّه _ فی الکافی(2) عن الباقر _ علیه السلام _ قال: «کان رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ إذا أهلّ شهر رمضان استقبل القبله و رفع یدیه فقال: أللّهمّ أهلّه علینا بالأمن و الإیمان و السلامة و الإسلام و العاقبة المجلّلة و الرزق الواسع و دفع الأسقام، أللّهمّ ارزقنا صیامه و قیامه و تلاوة القرآن فیه، أللّهمّ سلّمه لنا و تسلّمه منّا و سلّمنا فیه»؛

و الثانی: مارواه الصدوق _ رحمه اللّه _ فی الفقیه(3) و السیّد الجلیل علیّ بن طاوس(4) _ رحمه اللّه _ عن الصادق _ علیه السلام _ قال: «إذا رأیت هلال شهر رمضان فلاتشر إلیه و لکن استقبل القبلة و ارفع یدیک إلی اللّه _ عزّ و جلّ _ و خاطب الهلال و قل: ربّی و ربّک اللّه ربّ العالمین!، أللّهمّ أهّله علینا بالأمن و الإیمان و السلامة و الإسلام و المسارعة إلی ما
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تحبّ و ترضی، أللّهمّ بارک لنا فی شهرنا هذا و ارزقنا عونه و خیره و اصرف عنّا ضرّه و سرّه و بلاءه و فتنته».

_ اعلم! أنّ الإستقبال و رفع الیدین بالدعاء لاخصوصیّة لهما بدعاء الهلال، بل یعمّان کلّ دعاءٍ _ ؛

<و منها: أن لایشیر إلی الهلال بیده و لابرأسه و لابشیءٍ من جوارحه _ کما تضمّنته الروایة المذکورة _(1)< . و لعلّه لأجل أن لایتشبّه بالجماعة الّذین یعبدونه. و قال شیخنا البهائیّ _ رحمه اللّه _ : «و لعلّ هذا أیضاً غیر مختصٍّ بهلال شهر رمضان»(2)؛

و منها: أن یخاطب الهلال بالدعاء _ کما تضمّنته الروایة المذکورة أیضاً _ . و لعلّ المراد خطابه بما یتعلّق به من الألفاظ نحو: «ربّی و ربّک ... »، و کأوّل الدعاء الّذی أوجبه ابن أبیعقیل(3) _ رضی اللّه عنه _ ، و کأکثر ألفاظ هذا الدعاء الّذی نحن بسدد شرحه.

<و ظنّ بعض الأفاضل المنافاة بین مخاطبة الهلال و استقبال القبلة فی البلاد الّتی قبلتها علی سمت المشرق؛

و هو کما تری!، لأنّ الخطاب لیس إلاّ توجیه الکلام نحو الغیر للإفهام، و هو لایستلزم مواجهة المخاطب و استقباله، إذ قد یخاطب الإنسان من هو وراءه(4)>.

<و من الأدعیة العامّة ما ذکره السیّد الجلیل ذو التعظیم و التبجیل رضیالدین علیّ بن طاوس _ قدّس سرّه _ فی کتاب الزوائد و الفوائد(5)، و هو أن یقول عند رؤیته: «ربّی و ربّک اللّه و ربّ العالمین!. أللّهمّ صلّ علی محمّدٍ و آل محمّدٍ و أهّله علینا و علی أهل بیوتنا و أشیاعنا بأمنٍ و إیمانٍ و سلامةٍ و إسلامٍ و برٍّ و تقویً و عافیةٍ مجلّلةٍ و رزقٍ واسعٍ حسنٍ و فراغٍ من الشغل، و اکفنا بالقلیل من النوم و وفّقنا للمسارعة فیما تحبّ و ترضی، و ثبّتنا علیه.
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أللّهمّ بارک لنا فی شهرنا هذا و ارزقنا برکته و خیره و عونه و غنمه و نوره و یمنه و رحمته و مغفرته، و اصرف عنّا شرّه و ضرّه و بلاءه و فتنته. أللّهمّ ما قسّمت فیه من رزقٍ أو خیرٍ أو عافیةٍ أو فضلٍ أو مغفرةٍ أو رحمةٍ فاجعل نصیبنا منه الأکثر و حظّنا فیه الأوفر».

و من الأدعیة العامّة أیضاً ما ذکره فی الکتاب المذکور(1)، و هو أن یقول عند رؤیته: «اللّه أکبر! _ ثلاثاً _ ، ربّی و ربّک اللّه لا إلآه إلاّ هو ربّ العالمین، الحمد للّه الّذی خلقنی و خلقک و قدّرک منازل و جعلک آیةً للعالمین، یباهل اللّه بک الملائکة. أللّهمّ أهّله علینا بالأمن و الإیمان و السلامة و الإسلام و الغبطة و السرور و البغتة و الجود و ثبّتنا علی طاعتک و المسارعة فیما یرضیک. أللّهمّ بارک لنا فی شهرنا هذا و ارزقنا خیره و برکته و یمنه و عونه و قوّته، و اصرف عنّا شرّه و بلاءه و فتنته، برحمتک یا أرحم الراحمین!»(2)>.

قال شیخنا البهائیّ _ رحمه اللّه _ : «بسط الکلام لإبراز مرام تحقیق(3) أمثال هذه المسائل المبنیّة علی تخالف الآفاق فی تقدّم طلوع الأهلّة و تأخّرها ظاهرٌ بناءً علی ما ثبت من کرویّة الأرض. و الّذین أنکروا کرویّتها فقد أنکروا تحقّقها، و لم نطّلع لهم علی شبهةٍ فی ذلک فضلاً عن دلیلٍ!. 

و الدلائل الإنیّة المذکورة فی المجسطی و غیرها شاهدةٌ بکرویّتها و إن کانت شهادة الدلیل اللمّیّ المذکور فی الطبیعیّ مجروحةً.

و قد یتوهّم أنّ القول بکرویّتها خلاف ما علیه أهل الشرع؛ و ربّما استند علی بعض الآیات الکریمة _ کقوله تعالی: «الَّذِی جَعَلَ لَکُمُ الاْءَرْضَ فِرَاشاً»(4)، و قوله سبحانه: «أَ لَمْ نَجْعَلِ الاْءَرضَ مِهَاداً»(5)، و قوله جلّ شأنه: «وَ إِلَی الاْءَرْضِ کَیفَ سُطِحَتْ»(6) و أمثال ذلک _ ؛ و لا دلالة فی شیءٍ منها علی ماینافی الکرویّة. قال فی الکشّاف عند تفسیر الآیة
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الأولی: «فإن قلت: هل فیه دلیلٌ علی أنّ الأرض مسطّحةٌ و لیست بکریّةٍ؟

قلت: لیس فیه إلاّ أنّ الناس یفرشونها(1) کما یفعلون بالمفارش(2) _ سواءٌ کانت علی شکل السطح أو شکل الکرة _ ، فالإفتراش غیر مستنکرٍ و لامدفوعٍ لعظم حجمها و اتّساع جرمها و تباعد أطرافها، و إذا کان متسهّلاً فی الجبل _ و هو وتدٌ من أوتاد الأرض _ فهو فی الأرض ذات الطول و العرض أسهل»(3)؛ انتهی کلامه.

و قال فی التفسیر الکبیر: «و من الناس من یزعم(4) انّ الشرط فی کون الأرض فراشاً أن لاتکون کرةً، فاستدلّ(5) بهذه الآیة علی أنّ الأرض لیست کرةً، و هذا بعیدٌ جدّاً!. لأنّ الکرة إذا عظمت جدّاً کان کلّ قطعةٍ(6) منها کالسطح»(7)؛ انتهی.

و کیف یتوهّم متوهّمٌ انّ القول بکرویّة الأرض خلاف ما علیه أهل الشرع و قد ذهب إلیه کثیرٌ من علماء الإسلام!، و ممّن قال به صریحاً من فقهائنا _ رضوان اللّه علیهم _ العلاّمة آیة اللّه و ولده فخر المحقّقین _ قدّس سرّهما _ ؛ قال العلاّمة فی التذکرة: «انّ الأرض کرةٌ، فجاز أن یری الهلال فی بلدٍ و لایظهر فی آخر، لأنّ حدبة الأرض مانعةٌ لرؤیته(8). و قد رصد ذلک أهل المعرفة و شوهد بالعیان خفاء بعض الکواکب الغربیّة(9) لمن جدّ فی السیر نحو المشرق و بالعکس»(10)؛ انتهی کلامه _ زید إکرامه _ ؛

و قال فخر المحقّقین فی الإیضاح: «الأقرب انّ الأرض کریّةٌ، لأنّ الکواکب تطلع فی المساکن الشرقیّة قبل طلوعها فی المساکن الغربیّة، و کذا فی الغروب. فکلّ بلدٍ غربیٍّ بعُد عن الشرقیّ بألف میلٍ یتأخّر غروبه عن غروب الشرقیّ بساعةٍ(11) واحدةٍ. و إنّما عرفنا ذلک 
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بإرصاد الکسوفات القمریّة حیث ابتدأت(1) فی ساعاتٍ أقلّ من ساعات بلدٍ فی المساکن الغربیّة و أکثر من ساعات بلدنا فی المساکن الشرقیّة؛ فعرفنا انّ غروب الشمس فی المساکن الشرقیّة قبل غروبها فی بلدنا و غروبها فی المساکن الغربیّة بعد غروبها فی بلدنا. و لوکانت الأرض مسطّحةً لکان الطلوع و الغروب فی جمیع المواضع فی وقتٍ واحدٍ؛ 

و لأنّ السائر علی خطٍّ من خطوط نصف النهار علی الجانب الشمالیّ یزداد علیه إرتفاع القطب الشمالیّ و انخفاض الجنوبیّ و بالعکس»(2)؛ انتهی کلامه _ رفع اللّه مقامه _ ؛

و هو خلاف(3) ما ذکره صاحب المجسطیّ و غیره فی هذا الباب.

و لایخفی انّ قوله _ رحمه اللّه _ : «و لأنّ السائر _ ... إلی آخره _ » من تتمّة الدلیل، لأنّ إختلاف المطالع و المغارب لایستلزم کرویّة الأرض، بل استدارتها فیما بین الخافقین فقط، فیتحقّق لوکانت أسطوانیّة الشکل مثلاً _ کما لایخفی»(4)؛ انتهی کلام شیخنا البهائیّ _ رحمه اللّه _ .

أقول: قول فخر المحقّقین _ رحمه اللّه _ : «و لأنّ السائر _ ... إلی آخره _ » لیس من تتمّة الدلیل الأوّل کما فهمه الشیخ _ رحمه اللّه _ ، بل هو دلیلٌ آخر برأسه علی کرویّة الأرض معطوفٌ علی قوله: «لأنّ الکواکب تطلع _ ... إلی آخره _ »، کما لایخفی علی من له تتبّع الکتب و الأدلّة.

و مراده: انّ إزدیاد إرتفاع القطب و الکواکب الشمالیّة و إنحطاط الجنوبیّة للسائرین إلی الجنوب بحسب سیرهما دلیلٌ آخر علی استدارة الأرض. 

نعم! یرد علیه ما أورده علی الدلیل الأوّل من أنّ إختلاف المطالع و المغارب لایستلزم کرویّتها، بل إستدارتها بین الخافقین فقط؛ لأنّ من هذا الدلیل أیضاً لایلزم کرویّتها، بل إستدارتها بین الجنوب و الشمال؛ فتدبّر!.
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و یتفرّع علی کرویّة الأرض صحّة کون یومٍ معیّنٍ جمعةً و خمیساً و سبتاً عند ثلاثةٍ؛

بیان ذلک: انّهم إذا کانوا فی موضعٍ من الکرة مثلاً مثل نقطة «آ» و کان یوم الأربعاء، و سار أحدها إلی المغرب و الآخر إلی المشرق و کان حرکتهما بمقدار نصف حرکة الشمس و وصلا إلی المتوقّف کان للمتوقّف یوم الجمعة، و هو ظاهرٌ؛ و للسائر إلی المغرب یوم الخمیس، لأنّه إذا وصل إلی «ب» _ المقابل ل_ «آ» _ کان یوم الخمیس للواقف و لیلة الخمیس له، و إذا وصل إلی الواقف کان یوم الخمیس له؛ و للسائر نحو المشرق یوم السبت، لأنّه إذا وصل إلی الّذی هو رأس ثلث الدور کان له یوم الخمیس، و إذا وصل إلی الّذی هو رأس الثلثین کان له یوم الجمعة، و إذا وصلا إلی «آ» کان له یوم السبت؛ هکذا(1):

تبصرةٌ 

اعلم! أنّ الطبیعیّین و الریاضیّین من الحکماء اتّفقوا علی أنّ الأرض کرویّةٌ بحسب الحسّ، و کذا الماء المحیط بالأرض، و هما بمنزلة کرةٍ واحدةٍ و مع ذلک لیس شیءٌ من سطحیه صحیح الإستدارة. أمّا المحدّب فلما فیه من الأمواج، و أمّا المقعّر فللتضاریس فیه من الأرض. 

و قد أخرج اللّه _ تعالی _ قریباً من ربع الأرض من الماء لتکون مسکناً للحیوانات المتنفّسة و غیرها من المرکّبات المحوجة إلی غلبة العناصر الیابس الصلب لحفظ الصور و الأشکال و ربط الأعضاء و الأوصال.

و قیل: «جعل بارزاً من الماء _ مع أنّ طبعه الغوص فیه _ لیصلح لتعیّشنا و تعیّش ما یحتاج إلیه من الحیوانات البرّیة.
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1- 1. هیهنا فی النسختین بیاضٌ علی صورة مربعٍ صغیرٍ. و الظاهر انّ المصنّف کان یرید أن یلحق بکتابه صورةً مناسبةً بما ذکر فی المتن، و لکن لم یمکنه إلحاقها، أو ألحقها و لکن لم توجد فی النسختین.




و سبب ما یبرز منها _ و هو قریبٌ من الربع _ : أن جعلها اللّه بواسطة هبوب الریاج و جری الأنهار و تموّج البحار غیر صحیحة الإستدارة، بل جعلها _ و الماء الّذی یجاورها _ بحیث إذا انجذب الماء بطبعه إلی المواضع الغابرة و المنخفضة منها بقی شیءٌ منها مکشوفاً و صار مجموع الأرض و الماء بمنزلة کرةٍ واحدةٍ، یدلّ علی ذلک فیما بین الخافقین تقدّم طلوع الکواکب و غروبها للمشرقیّین علی طلوعها و غروبها للمغربیّین، و فیما بین الشمال و الجنوب إزدیاد إرتفاع القطب الظاهر للواغلین فی الجنوب و ترکّب الإختلافین للسائرین علی سمتٍ تکون بین السمتین؛ إلی غیر ذلک من الأعراض المختصّة بالإستدارة _ کأحوال الخسوفات و الکسوفات و اختلاف آیات ابتدائها و إنتهائها فی الأخذ و الإنجلاء بالقیاس إلی أهل البقاء. فابتداء خسوفٍ معیّنٍ بالقیاس إلی موضعٍ أوّل اللیل و بالقیاس إلی آخر بعده بساعةٍ و بالقیاس إلی آخر بساعتین و بالقیاس إلی غیره ربع اللیل أو ثلثه أو نصفه أو غیر ذلک _ . و علی نسبةٍ مضبوطةٍ بحسب تباعد المواضع بعضها عن بعضٍ طولاً و عرضاً، و یستوی فی ذلک راکب البرّ و راکب البحر.

و منها الأشیاء المتولّدة منها _ کالمعدن و النبات و الحیوان _ . و قالوا: التضاریس الّتی علی وجه الأرض من جهة الجبال و الأغوار لاتقدح فی کرویّتها الحسّیّة، إذ إرتفاع أعظم الجبال و أرفعها _ علی ما وجدوه _ فرسخان و ثلث فرسخٍ، و نسبتها إلی جرم الأرض کنسبة جرم سُبع عرض شعیرةٍ إلی کرةٍ قطرها ذراعٌ، بل أقلّ من ذلک!. و یظهر من کلام أکثر المتأخّرین انّ عدم قدح تلک الأمور فی کرویّتها الحسّیّة معناه: انّها لاتخلّ بشکل جملتها، کالبیضة ألزقت بها حبّات شعیرٍ لم تقدح ذلک فی شکل جملتها.

و اعترض علیه: بأنّ کون الأرض أو البیضة حینئذٍ علی الشکل الکرویّ أو البیضیّ عند الحسّ ممنوعٌ!، و کیف یمکن دعوی ذلک مع مایری علی کلٍّ منها ما یخرج به الشکل عمّا اعتبروه و عرّفوه؟!.

و ربّما یوجّه بوجهٍ آخر، و هو: انّ الجبال و الوهاد الواقعة علی سطح الأرض غیر محسوسةٍ عادةً عند الإحساس بجملة کرة الأرض علی ما هی علیه فی الواقع؛ 
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بیانه: انّ رؤیة الأشیاء تختلف بالقرب و البعد، فیری القریب أعظم ممّا هو الواقع و البعید أصغر منه، و هو ظاهرٌ. و قد أطبق القائلون بالإنطباع و بخروج الشعاع _ کلّهم _ علی أنّ هذا الإختلاف فی رؤیة المرئیّ بسبب القرب و البعد إنّما هو تابعٌ لإختلاف الزاویة الحاصلة عند مرکز الجلیدیّة فی رأس المخروط الشعاعیّ بحسب التوهّم _ أو بحسب الواقع _ عند إنطباق قاعدته علی سطح المرئیّ؛ فکلّما قرب المرئیّ عظمت تلک الزاویة، و کلّما بعد صغرت. و قد تقرّر أیضاً بین محقّقیهم: انّ رؤیة الشیء علی ما هو علیه إنّما هی فی حالةٍ یکون البعد بین الرائی و المرئی علی قدرٍ یقتضی أن تکون الزوایة المذکورة قائمةً. فبناءً علی ذلک إذا فرضت الزاویة المذکورة بالنسبة إلی مرئیٍّ قائمةٍ یجب أن یکون البعد بین رأس المخروط و قاعدته المحیطة بالمرئیّ بقدر نصف قطر قاعدته _ علی ما تقرّر فی الأصول _ . فلمّا کان قطر الأرض أزید من ألفی فرسخٍ بلاشبهةٍ لاتکون مرئیّةً علی ما هی علیه من دون ألف فرسخً، و معلومٌ انّ الجبال و الوهاد المذکورة غیر محسوسةٍ عادةً عند هذا البعد من المسافة؛ فلایکون لها قدرٌ محسوسٌ عند الأرض بالمعنی الّذی مهّدنا.

و بعد إثبات کرویّة شکل الأرض نقول(1): یفرض علیها ثلاث دوائر:

إحداها: فی سطح معدّل النهار، و هی خطّ الإستواء _ کما تقرّر فی موضعه _ ؛

و الثانیة: فی سطح أفق الإستواء؛

و الثالثة: فی سطح دائرة نصف النهار.

فالأولی تقطّع الأرض بنصفین: جنوبیٍّ و شمالیٍّ؛

و الثانیة تنصّف کلاًّ من نصفیها المذکورین، فتصیر الأرض بهما أرباعاً: ربعان جنوبیّان و ربعان شمالیّان، و المعمورة منها أحد الربعین الشمالیین، و هو المشهور بالربع المسکون علی
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1- 1. لم أعثر علی المأخذ الّذی اقتبس عنه المصنّف هذا الفصل، و لم آل جهداً فی الفحص للعثور علیه و لکن بدون جدوی، و انظر: «معجم البلدان» المقدّمة، الباب الثانی فی ذکر الأقالیم السبعة ج 1 ص 25، «تقویم البلدان» فصلٌ فی ذکر مسافة الأقالیم السبعة ص 16.




مایری فیه من الجبال و الصحاری و البحار و الاجام و نحوها من المواضع الخربة؛ فالمعمور منها هو هذا الربع. مع أنّ أکثره خرابٌ و بعضه من شدّة الحرّ و البرد غیر مسکونٍ؛

و الدائرة الثالثة تقطّع المعمورة بنصفین: غربیٍّ و شرقیٍّ. و نقطة التقاطع بین الدائرة الأولی و الثالثة فی جهة المعمورة تسمّی: قبّة الأرض و وسطها. و ذهب بعضهم إلی أنّ قبّة الأرض وسط المعمورة، و هو ما یکون طوله تسعین درجةً و عرضه ثلاثاً و ثلاثین درجةً، و عرض المعمورة من الأرض ستٌّ و ستّون درجةً _ و هو ألفٌ و أربعمأةٍ و ستّة و ستّون فرسخاً و ثلثا فرسخٍ _ . و إبتداؤه من خطّ الاستواء _ علی ما ذکره بطلمیوس فی المجسطی _ . و کان عنده حینئذٍ انّ الأضلال فی نصف نهار الإعتدالین لایقع فی شیءٍ من المعمورة نحو الجنوب. 

إلاّ أنّ بطلمیوس بعد ما صنّف المجسطی زعم فی کتابه المسمّی بجغرافیا _ أی: صورة الأقالیم _ انّه وجد وراء خطّ الإستواء فی أطراف الزنج و الحبشة عمارةً إلی بعد عشرة درجة و خمسٍ و عشرین دقیقةً؛ لکن المعتبر منها لایبلغ عشر درجاتٍ، و انّ ابتداءه من حیث العرض فی جهة الجنوب ستّ عشرة درجةً و خمسٌ و عشرون دقیقةً، و إنتهاؤه من حیث العرض فی جهة الشمال ستٌّ و ستّون درجةً؛ فیکون عرض العمارة _ علی زعمه هذا _ : إثنتین و ثمانین درجةً و خمساً و عشرین دقیقةً _ و هو ألفٌ و ثمانمأة و أحد و ثلاثون فرسخاً و نصف فرسخٍ تقریباً _ ؛ و طول المعمورة مأة و ثمانون درجةً _ و هو أربعة آلاف فرسخٍ _ .

و إنّما حکم بذلک لأنّه وجد فی أرصاد الحوادث الفلکیّة _ کالخسوفات _ تفاوتا بین ساعات الواغلین فی المشرق و بین ساعات الواغلین فی المغرب اثنتی عشر ساعةً مستویةً، و لم یوجد بأکثر من هذا. و اعتبر ابتداءه من المغرب عند المعتبرین من أصحاب الصناعة _ و هم الیونانیّون _ إمّا لأنّه أقرب نهایتی العمارة إلیهم _ و کان حاله محقّقةً عندهم _ ، و إمّا لیکون ازدیاد الطول علی توالی البروج.

و تابعهم الجمهور فیه، إلاّ انّ بعضهم _ کالمتأخّرین منهم و من تابعهم _ یأخذ من ساحل البحر المحیط الغربیّ _ المسمّی عندهم: أوقیانوس _ ، لکونه آخر العمارة فی جهة الغرب فی

ص : 598





زمانهم؛ و بعضهم _ کبطلمیوس و غیره من المتقدّمین و تابعیهم _ یأخذ من جزائر ستّ مسمّاتٌ بجزائر الخالدات و جزائر السعادات واغلةٌ فی هذا البحر علی سمت أرض الحبشة بُعدها من ساحله عشر درجاتٍ؛ و قدکانت فی القدیم معمورةً و الآن مغمورةً فی الماء!. و لذلک تقیّد الأطوال الموضوعة فی الکتب بأنّها جزائریةٌ أو ساحلیّةٌ دفعاً للإلتباس. و لاتختلف القبّة، لأنّ طولها تسعون درجةً أبداً.

و ابتداؤه من المشرق عند علماء الهند، إمّا لقربه منهم، و إمّا لیکون إزدیاد الطول فی جهة الحرکة الأولی _ و هو عندهم موضعٌ یسمّی: کنک دز، و حکی انّ أرصادهم کانت هناک _ . و هو آخر العمارة فی جهة الشرق علی زعمهم. و البعد بینه و بین الجزائر مأة و ثمانون درجةً.

ثمّ قسّم هذا المعمور من الربع المذکور سبع قطعٍ مستطیلةٍ طولها من الغرب إلی المشرق یفرض سبع خطوطٍ مستدیرةٍ أو ثمانیةٍ _ علی اختلاف الرأیین _ علی موازاة خطّ الإستواء؛ و تسمّی تلک القطع السبع: الأقالیم السبعة، و کلّ قطعةٍ منها: إقلیماً.

و الإقلیم قطعةٌ من بسیط الأرض ینحصر بین نصفی دائرتین متوازیتین بخطّ الإستواء إن لم یکن إحداهما، و بین قوسین محصورین بینهما من أفق القبّة طولها من الغرب إلی المشرق نصف دورٍ و عرضها شیءٌ قلیلٌ.

و لایذهب علیک انّ أوّل کلّ إقلیمٍ أطول من آخره، فانّ طول الأقالیم یتقاصر بحسب البعد عن خطّ الإستواء حتّی یکون طول آخر الإقلیم الأخیر ألفاً و ستّمأةٍ و سبعةً و عشرین فرسخاً بالتقریب، مع أنّ أوّل الأوّل أربعة آلاف فرسخٍ.

و صورة کلّ إقلیمٍ منها صورة بساطٍ مفروشٍ، طوله من المشرق إلی المغرب و عرضه من خطّ الإستواء إلی الشمال. 

و هی مختلفة الطول و العرض، فأطولها و أعرضها: الاقلیم الأوّل ، و هو نحوٌ من ثلاثة آلالف فرسخ طولاً و نحوٌ من مأة و خمسین فرسخاً عرضاً، و ذلک من حدود إثنتی عشرة درجة و نصفٍ إلی عشرین درجة عرضاً حیث یکون النهار الأطول ثلاث عشرة ساعةً؛ و یکون به الظلّ جنوباً و شمالاً، و الفصول ثمانیةٌ: شتائین، و ربیعین، و صیفین، و خریفین.
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و قد وقع بهذا الإقلیم من الممالک: بعض بلاد البربر، و سودان المغرب، و النوبة، و الحبشة کغانة معدن الذهب من بلاد السودان، و أکثر بلاد الیمن، و الطرف الجنوبیّ من أرض الحجاز، و بعض خلیج فارس، و بعض البلاد الجنوبیّة من السند و الهند، و سواحل البحر الجنوبیّ، و بعض أرض الصین، و أکثر مشرق الأرض من أقصی ساحل بحر الصین و جزائره الّتی هی جزائر سیلا و السیلی، و أصطیقون؛ ثمّ أرض الصین الداخلة المشرقیّة إلی الأنهار الکبیرة الّتی تصعد فیها المراکب الکبار من البحر إلی مدائن أبواب الصین _ مثل خانقو و خالقور و حمران و حینیّة _ . ثمّ یمرّ فی البحر علی جزیرة البرکات و جزیرة فیصور و جزیرة سرندیب و شمال جزیرة القمر و نحوها؛ ثمّ علی جزائر الإفرنج.

و فی هذا الإقلیم من الجبال و الأنهار العظیمة عشرون جبلاً و ثلاثون نهراً، و من الکواکب متعلّقٌ بزحل. و عامّة أهله السود.

الإقلیم الثانی: و ابتداؤه لامحالة آخر الإقلیم الأوّل. و فیه بعض بلاد البربر، و بعض بلاد إفریقیّة، و بعض بلاد جزیرة العرب _ کمدینة الطیّبة، و مکّة المعظّمة، و جدّة، و الطائف، و قطیف _ ، و بحرین، و معظم بلاد السند و ملتان، و معظم بلاد الهند، وبعض بلاد الصین، و بلاد بیری و تاجه، و جزائر سیلان. و یکون الظلّ فی هذا الإقلیم جنوباً و شمالاً، و فصوله أیضاً ثمانیةً؛ و الشمس تسامت الرؤوس فیه مرّتین. و فی جباله و صحاریه معادن الذهب و أنواع الأحجار الشمسیّة. و عرضه من غایة الإقلیم الأوّل إلی سبعٍ و عشرین درجةً و إثنتی عشرة دقیقةً. و فیه من الجبال سبعةٌ و عشرون، و من الأنهار مثلها. و هو منسوبٌ إلی المشتری. و عامّة أهله بین السوادّ و السمرة.

الإقلیم الثالث: من ساحل بحر المحیط المغربیّ و بعض بلاد طنجه، و البربر، و قیروان، و طرابلس المغرب، و دیار مصر، و إسکندریّة، و دمیاط، و مدین، و بیت المقدس، و طبریة، و دمشق، و الکوفة، و مدائن، و بغداد، و واسط، و البصرة، و عسکر، و أهواز، و إصفهان، و فارس، و کرمان، و یزد، و سجستان، و کیج، و بست، و زابل، و مولتان من السند _ فی قولٍ _ ، و قندهار، و کشمیر، و دار ملک أهل الصین، و جبال فلفل، و جبال الأفاغنة، و
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مکران، و خوزستان. و ظلال هذا الإقلیم شمالیّةٌ، و فصوله أربعةٌ. و عرضه من آخر الإقلیم الثانی إلی تمام ثلاثٍ و ثلاثین درجةً و تسعٍ و أربعین دقیقةً. و فیه من الجبال ثلاثةٌ و ثلاثون، و من الأنهار إثنان و عشرون؛ و هو منسوبٌ إلی المرّیخ. و عامّة أهله سمرٌ بحمرةٍ و سمرٌ إلی البیاض و سمرٌ إلی السمرة.

الإقلیم الرابع: و إبتداؤه من بعض بلاد طنجة، و بلاد إفرنجة، و جزائر رودس، و قبرس، و مالطة، و قوسرة، و أنطاکیّة، و طوس، و حلب، و طرابلس الشام، و ملطیّة، و آمد، و موصل، و سرّ من رأی، و أرمنیّة، و مراغة، و تبریز، و حلوان، و شهر زور، و أردبیل، و شهر ورد، و زنجان، و نهاوند، و سلطانیّة، و همدان، و أبهر، و قزوین، و الدیلم، و ساوه، و ألموت، و قم، و آمل، و کاشان، و ساریة، و سمنان، و دامغان، و استراباد، و جرجان، و إسفراین، و شهرستان، و سبزوار، و طوس، و نیشابور، و تون، و طبس، و زوزن، و هراة، و سرخس، و مرو، و فاریاب، و غرجستان، و غور، و بلخ، و ترید، و بدخشان، و النبت الداخل، و جبال کشمیر، و بعض بلاد ختن و خطا، و شمال بلاد الصین. و عرضه من آخر الإقلیم الثالث إلی تمام ثمانی و ثلاثین درجةً و ثلاثٍ و عشرین دقیقةً. و فیه من المدائن مأةً و ثلاثون مدینةً ذات عرضٍ و طولٍ فی المجسطی؛ و من الجبال خمسةٌ و عشرون، و من الأنهار إثنان و عشرون. و هو متعلّقٌ بالشمس. و عامّة أهله بین السمرة و البیاض.

الإقلیم الخامس: و إبتداؤه من جنوب جزیرة الأندلس حیث ینتهی إلی البحر المحیط. و فیه أکثر بلاد الأندلس، و بعض بلاد الروم کعموریّة، و اصطنبول، و قونیّة، و آقرا، و قیصریّة، و أرزن الروم، و أرض الجلالقة، و دیار أرمنیّة، و درب الروم، و فارقین إلی بردعة، و باب الأبواب إلی بحر الخزر، و شروان، و خوارزم، و بخارا، و سمرقند، و إیلاق، و طراز، و خجند، و فرغانة، و کاشغر، و ختن، و التبّت، و أقصی بلاد الترک المشرفة علی یأجوج و مأجوج. و عرضه من آخر الإقلیم الرابع إلی تمام ثلاثٍ و أربعین درجةً و ثمانی عشر دقیقةً. و هو کثیر الأشجار و الأنهار و الاجام. و فیه من المدن المأخوذة لها العروض و الأطوال فی المجسطی سبعٌ و سبعون مدینةً. و فیه من الجبال ثلاثون جبلاً، و من الأنهار
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خمسة عشر نهراً. و هو متعلّقٌ بالزهرة. و عامّة أهله بیضٌ شهل العیون و زرقها.

الإقلیم السادس: و إبتداؤه من شمال جزیرة الأندلس، و بلاد إفریقیّة و طلیطلة المتّصلة بالبحر المحیط المغربیّ، و بلاد طائفةٍ من إفرنجة، و بعض بلاد الروم. و منها قسطنطنیّة _ فی قولٍ _ ، و بلاد الروس، و الصقالبة، و بلاد أس، و معظم ترکستان، و المالغ، و بیش بالغ، و قارقرم، و خان بالغ، و بلاد بلغار المسلمین، و بعض مساکن أتراک الشرق. و فی هذا الإقلیم من المدن الّتی لها العرض و الطول فی المجسطی ثلاثٌ و ستّون مدینةً. و هو کثیر الثلوج و المدّ. و فیه من الجبال أحد عشرا، و من الأنهار أربعون. و هو متعلّقٌ بالعطارد. و أکثر أهله بیض الألوان شقرالشعور زرق العیون و سهلها و خضرها. و عرضه من آخر الخامس إلی تمام خمسین درجةً و نصف درجةٍ.

الإقلیم السابع: و إبتداؤه بعض بلاد الصقالبة، و الروس، و اسخرت، و بری، و بلغار الکفّار، و غناض، و جبالٌ یأوی إلیها أتراکٌ کالوحوش، و شمال بلاد یأجوج و مأجوج، و نهایات مساکن أتراک الشرق. و عرض آخره ستّون درجةً. و نهاره الأطول ستّ عشر ساعة. و فیه من الجبال و الأنهار نحو ما فی السادس. و هو متعلّقٌ بالقمر. و لون أهله بین الشقرة و البیاض. و جمیع مایمتدّ العمران بعد الإقلیم السابع ینتهی إلی حدود عرض ستٍّ و ستّین درجةً و ربع و سدسٍ _ کما قلنا من قبل _ . ثمّ ماوراء ذلک إلی تمام التسعین خرابٌ لایسکن فیه أهل أقلیمٍ و لایعیش فیه حیوانٌ معهودٌ، و ذلک لتراکم الثلوج علیه و تراکب الضراب و استمرار الظلمة و بُعد الشمس عنه؛ و لایمتنع أن یکون فیه ما هو حیوانٌ لانعرفه أو شبه إنسانٍ لایمکنه الخروج و الإنتقال عنه، کما لایمکن لأهل الأقالیم سکناه و لاتوغّل أحدٌ فیه إلاّ هلک دون الخروج منه.

و الّذی قسّم قسمة هذه الأقالیم أفاضل ملوک الأرض الجامعون بین الملک العامّ و الحکم و الحکمة و العلم، کسلیمان بن داود _ علیهما السلام _ و آصف بن برخیا و ذیالقرنین المؤمن الأوّل و تبع التباعة و آفریدون و أردشیر و بطلمیوس، ثمّ المأمون العباسیّ.

و فی الأقالیم السبعة و ماورائها من المدن الّتی أحصیت فی زمن المأمون سوی القری:
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أربعة آلاف مدینةً و خمسمأة و ستٍّ و ثلاثون مدینةً قد وصل إلیها صیت الإسلام و دخلها المسلمون و ظهرت بها کلمة التوحید. و قیل: انّها کانت فی زمن آفریدون عشرة آلاف من المدینة و نیّفٍ و مأة مدینة. و کانت عدّة الممالک المشهورة فی زمن المأمون ثلاثمأة و ثلاثةً و أربعین مملکةً؛ فالروم ممالک، و الیمن ممالک، و مصر ممالک، و فارس مملکةٌ و أشباه ذلک. 

و قد قسّمت الأقالیم بما فیها من المدن و الممالک بوجوهٍ أخر غیر ما ذکر؛ 

فمنها انّ أردشیر بن بابک قسّمها أربعة أقسامٍ: أحدها للترک؛ و الثانی للعرب؛ و الثالث للفرس؛ و الرابع للسودان؛

و آفریدون جعلها فی التقسیم کصورةٍ رأسه الصین؛ و جناحه الأیمن الهند؛ و جناحه الأیسر الخزر و الترک؛ و صدره الحجاز و الیمن و العراق و الشام و مصر؛ و ذنبه المغرب، و الریش منه السودان؛

و الإسکندر جعلها أربعة أقسامٍ: الأوّل سمّاه أروفیا، و فیه الأندلس و الصقالبة و أفرنجة و طنجة و الروم و ما واجهها؛ و الثانی سمّاه أفریسیّة، و فیه مصر و القلزم و الحبشة و الزنج و ماوالاها؛ و الثالث سمّاه أسقمونیا، و فیه أرمنیّة و الخزر و الترک و خراسان و ماوازاها؛ و الرابع سمّاه نتوشیا، و فیه تهامة و الیمن و الهند و الصین.

و هرمس الأوّل و من بعده من الفرس قسّموها سبعة أقالیم دوائر ثلاثا وسطا فوقهنّ إثنتان بیمنی و یسری و تحتهنّ إثنتان کذلک یمنی و یسری، فالأولی من الثلث الوسطی الشام و المغرب، و الثانیة _ و هی الیمن _ سمّوها ایران شهر، و هی خراسان و فارس مع العراق؛ و الث لثة و هی الیسری و حصنها التبّت و الصین و یمنی الفوقیّین هی جزیرة العرب و الیمن، و یسراهما هی الهند و السند، و یمنی التحتانیّتین هی الروم و الصقالبة و الّتی فی شمالهم و مغربهم؛ و یسراهما الخزر و الترک _ علی إختلاف طوائفهما سمّوها توران شهر؛ و سمّوا کلّ واحدٍ من هذه الأقالیم کشوراً. 

و لم یتعرّضوا لذکر السودان و لاالبربر و لامصر إمّا لأنّها لم تکن من البلاد المعمورة فی زمانهم، و إمّا إضافةً إلی غیرها ممّا یلیها.
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و أمّا قسمة نوح _ علی نبیّنا و علیه السلام _ للأرض علی بنیه الثلاثة، فانّه قسّمها أثلاثاً:

فجعل المشرق و الشمال لیافث و بنیه و نسلهم و أعقابهم؛

و المغرب و الجنوب لحام و بنیه و نسلهم و أخلافهم؛

و وسط الأرض لسام و بنیه و أولادهم. فکان من ولد سام العرب و الفرس و الروم؛ و أولاد یافث الترک و الصقلب و یأجوج و مأجوج؛ و أولاد حام القبط و البربر و السودان.

إذا عرفت جمیع ماذکرناه لک فاعلم! أنّ الفصول و الأزمنة و الأمزجة تختلف بإختلاف عروض الأرض و آفاقها؛ و الأقالیم السبعة تنقسم بحسبها إلی: ما هو المعتدل بالموافقة للنبات؛ أو المعدن؛ أو الحیوان؛ أو الإنسان؛ أو بعضها؛ أو المجموع؛

فالإقلیم الأوّل معتدلٌ للمعادن، دون النبات و دون الحیوان و الإنسان _ لإفراط الحرّ و الیبس و التهاب الجوّ بالنار الشمسیّة _ ؛

و الإقلیم الثانی معتدلٌ للإنسان و المعدن، دون الحیوان و النبات إلاّ ما کان جلیلاً فی خلقه منها؛

و الإقلیم الثالث معتدلٌ للإنسان و النبات و الحیوان، دون المعدن إلاّ البعض منه؛

و الإقلیم الرابع معتدلٌ للأربعة دون الیسیر من المعدن؛

و الأقالیم الخامس و السادس معتدلان للنبات و الحیوان، دون الإنسان و دون الیسیر من المعدن؛

و الإقلیم السابع معتدلٌ للنبات دون الثلاثة، إلاّ الیسیر من المعدن.

فالذهب و الیاقوت و أنواع الجواهر الیاقوتیّة و الدرّ و اللؤلؤ و معدنها کثیرةٌ بالجنوب فی خطّ الاستواء و فیما وراءه، و فی الإقلیم الأوّل و الثانی؛ ثمّ الفضّة و باقی المعادن و الزمرّد و کثیرٌ من الأحجار الّتی دون الیاقوت کثیرة المعادن بالإقلیم الثالث و الرابع و الخامس.

و أعدل النوع الانسانیّ مزاجاً و أکثرهم عقولاً و أدمغةً و أصفاها ألواناً و أذهاناً و أعلاهم فطنةً و ذکاءً أهل الثالث و الرابع، و بعض الثانی و بعض الخامس؛ 

و کذلک ظهور الأنبیاء و الأولیاء و العلماء و الحکماء و الملوک الأفاضل و الوزراء الأکابر
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هو فی الإقلیم الثالث و الرابع؛ 

و کذلک ظهور المحاسن و المحامد و الأشجار و الأنهار و الجبال و المیاه و البحار و الفواکه و الثمار و الأزهار علی وجه الکمال فی الأقالیم المعتدلة و القریبة من الإعتدال.

و أمّا الطالع للبلدان المشهورة فی الأقالیم فهکذا: بغداد، همدان، ری، زنجان، خوی، موصل، تفلیس، شماخی، تبریز، مراغة، نخجوان، أردبیل، یزد، مصر، شیراز، سمرقند، کاشان، أبرقوه، تستر.

لمعةٌ عرشیّةٌ 

و لمّا کان من طریقتنا فی هذا الکتاب ذکر الأمور الظاهریّة و الباطنیّة جمیعاً، فنقول: قد ذکرنا لک سابقاً انّ فی الإنسان _ الّذی هو عالمٌ صغیرٌ باعتبارٍ _ نظائر جمیع ما فی العالم الکبیر؛ فالأعضاء الظاهرة _ و هی: الرأس و الیدان و البطن و الفرج و الرجلان _ بمنزلة الأقالیم السبعة؛ و الأعضاء الباطنة _ و هی: الریة و الدماغ و الکلیة و القلب و المرارة و الکبد و الطحال _ بمنزلة السماوات السبع.

فالریة بمنزلة السماء الأولی و الشبیه بفلک القمر، فانّ القمر بمنزلة الریة فی العالم الأکبر و الواسطة بین العلویّات و السفلیّات. و فی هذا الفلک ملائک کثیرة بمنزلة القوی، و رأسهم الملک الموکّل بالماء و الهواء المعتدل؛

و الدماغ بمنزلة السماء الثانیة و الشبیه بفلک عطارد، فانّ عطارد بمنزلة الدماغ فی العالم الأکبر. و فی هذا الفلک أملاکٌ کثیرةٌ، و منهم الملک الموکّل بتحصیل الحظوظ و العلوم و تدبیر المعاش. و هو مقدّم تلک الأملاک، و یسمّی: جبرئیل؛ فانّ جبرئیل سبب علم الخلائق؛

و الکلیة بمنزلة السماء الثالثة و نظیر فلک الزهرة، فانّها بمنزلة الکلیة فی العالم الأکبر. و فی هذا الفلک أیضاً أملاکٌ کثیرةٌ، و مقدّمهم الملک الموکّل بالنشاط و الفرح و السرور و الشهوة؛

و القلب بمنزلة السماء الرابعة و نظیر فلک الشمس، فانّ الشمس بمنزلة القلب للعالم الأکبر. و فی هذا الفلک أملاکٌ کثیرةٌ، و الملک الموکّل علی الحیاة مقدّم تلک الأملاک، و یسمّی

ص : 605





بلسان الشرع: إسرافیل، فانّ إسرافیل سبب حیاة الخلائق و بعثهم؛

و المرارة بمنزلة السماء الخامسة و نظیر فلک المرّیخ، فانّ المرّیخ بمنزلة المرارة للعالم الأکبر. و فی هذا الفلک أملاکٌ کثیرةٌ، و الملک الموکّل علی الغضب و القهر و الضرب و القتل مقدّمهم؛

و الکبد بمنزلة السماء السادسة و نظیر فلک المشتری، فانّ المشتری بمنزلة الکبد للعالم الأکبر. و فی هذا الفلک أملاکٌ کثیرةٌ، و مقدّمهم الملک الموکّل بالأرزاق، و یسمّی: میکائیل؛ فانّ میکائیل سبب أرزاق العالمین؛

و الطحال بمنزلة السماء السابعة و نظیر فلک زحل، فانّ زحل بمنزلة الطحال للعالم الأکبر و فی قبض أرواح الخلائق؛

و الروح الحیوانیّ بمنزلة الکرسی و نظیر فلک الثوابت، فانّ فلک الثوابت بمنزلة الکرسی فی العالم الأکبر. و فی هذا الفلک أیضاً ملائک کثیرة، و نظیرها القوی؛

و الروح النفسانیّ بمنزلة العرش و نظیر فلک الأفلاک، فانّه بمنزلة العرش فی العالم الأکبر؛

و العقل خلیفة اللّه فی العالم الأصغر کما انّ الإنسان خلیفة اللّه فی العالم الأکبر؛ و العقل خلیفة اللّه فی العالم الأصغر کما انّ الإنسان خلیفة اللّه فی العالم الأکبر.

و الأعضاء مادامت فاقدةً للنشؤ و النماء فهی بمنزلة المعادن، فلمّا شرعت فی النشؤ و النماء فهی بمنزلة النبات، فلمّا صارت قابلةً للحسّ و الحرکة الإرادیّة فهی بمنزلة الحیوان.

و کما انّ فی العالم الأکبر آدم و حوّاء و إبلیس، کذلک فی العالم الأصغر.

و کما انّ فی الأکبر سباعاً و بهائم و شیاطین و ملائک، فکذلک فی الأصغر؛ فالعقل بمنزلة آدم؛ و النفس بمنزلة حوّاء؛ و الوهم بمنزلة إبلیس؛ و الشهوة بمنزلة الطاووس؛ و الغضب بمنزلة الحیّة؛ و الذنب بمنزلة الشجرة المنهیّ عنها؛ و الأخلاق الحسنة بمنزلة الجنّة؛ و الأخلاق الردیّة بمنزلة النار.

و لااعتبار بالصورة و إنّما الإعتبار بالصفة، فالکلب لیس خسیساً مطروداً بحسب الصورة و إنّما هو مطرودٌ بحسب الإفساد و الإغواء؛ وکذلک الملک محمودٌ بصفة الإطاعة و الإنقیاد. فالإنسان مع صفة الإفساد کلبٌ، و مع صفة الحرص و الشره خنزیرٌ؛ و علی ذلک
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فقس البواقی.

و کما انّ الإنسان فی العالم الأکبر یتلذّذ بالمطاعم و المشارب و الملابس و المناکح و المراکب و نحوها، کذلک العقل _ الّذی هو خلیفة اللّه فی العالم الأصغر _ یتلذّذ بالملاذّ الروحانیّة من المعارف الحقّة و العلوم الدینیّة و المعالم الیقینیّة و الإدراکات العقلیّة و أبکار الأفکار الذهنیّة و مکنونات الدقائق الحکمیّة و التنزّه بحدائق الکتب و بساتین الأسفار و أثمار النکات اللطیفة و أزهار الأشعار الشریفة و امثال ذلک. فالحدائق و البساتین و نحوها یتنوّع علی أنواعٍ، منها یتّصف بالوجود الخارجیّ، و منها بالوجود الذهنیّ، و منها بالوجود اللفظیّ، و منها بالوجود الخطّیّ _ کما ذکرناه لک مراراً من أنّ حقیقةً واحدةً لها مظاهر مختلفة بحسب العوالم المتعدّدة _ .

و بالجملة المراد بالعالم الأصغر: الإنسان، و بالربع المسکون: مطلق أعضائه و أجزائه _ بسیطاً کان أو مرکّباً، ظاهراً کان أو باطناً _ ، و بسکّانه: الأرواح و القوی و الحواسّ الظاهرة و الباطنة و نحوها، و بأقالیمه: الأعضاء السبعة _ الّتی هی: الرأس و ماحواه، و الصدر و ما تحته و ما تضمّنه، و الیدان و ما تضمّنتا له، و الفرج و ما یتعلّق بها، و الرجلان و ما اشتملتا علیه _ . و أمّا کون الصدر أعدل الأقالیم فلتوسّطه بین أقالیم البدن، فهو بمنزلة الإقلیم الثالث و الرابع _ اللّذین هما فی وسط الأقالیم فی العالم الأکبر، و قد صرّحوا بکونهما أعدل _ .

ف_ «القمر» أعمّ من القمر فی العالم الکبیر و من القمر فی العالم الصغیر عند البصیر الخبیر!.

أَیُّهَا الْخَلْقُ الْمُطِیعُ، الدَّائِبُ السَّرِیعُ، الْمُتَرَدِّدُ فِی مَنَازِلِ التَّقْدِیرِ، الْمُتَصَرِّفُ فِی فَلَکِ التَّدْبِیرِ.

لفظة «أیّ» اسمٌ مبهمٌ وضع لأن یتوصّل به <إلی نداء ما فیه «أل» _ أی: المعرّف باللام _ کما جعلوا لفظة «ذو» وسیلةً إلی الوصف بأسماء الأجناس، و کلمة «الّذی» وسیلةً إلی
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وصف المعارف بالجمل(1)>، لاستکراههم إجتماع أداتی التعریف صورةً فی شیءٍ واحدٍ؛ و هذا فی الإستحالة عند النحاة کاجتماع المثلین أو توارد العلّتین المستقلّتین علی معلولٍ واحدٍ شخصیٍّ عند الحکماء.

فان قلت: فما تقول فی «یا اللّه»؟

قلت: انّما جاز فی الجلالة للتعویض، و لزومه الکلمة المقدّسة _ کما تقدّم الکلام علیه _ . ففصّلوا بینهما باسمٍ مبهمٍ یحتاج إلی ما یزیل إبهامه، لیکون المنادی فی الظاهر ذلک المبهم و فی الحقیقة ذلک المخصّص _ الّذی یزیل الإبهام و یعیّن الماهیّة _ . و التزموا بعدها «هاء» التنبیه تنبیهاً علی أنّ المنادی الحقیقیّ هو مابعدها و إن کان الظاهر تابعاً لها، و لذلک التزم رفعه، لأنّه المقصود بالنداء و المنادی المفرد لاینصب.

فان قلت: قد نقل صاحب القاموس جواز النصب فی تابع «أیّ»، فقال: «و أجیز نصب صفة «أیٍّ»، فیقول(2): یا أیّها الرجل أقبل»(3)؛ فکیف ادّعیت التزام الرفع فیه؟

قلت: جوازالنصب قول المازنیّ، و لم یلتفت إلیه أحدٌ!، و هو مخالف کلام العرب _ کما صرّح به الزجّاج _ .

و اختلفوا فی أنّ التابع ل_ «أیّ» فی النداء وصفٌ؟، أو عطف بیانٍ؟؛ و بعضهم فصّل و قال: «إن کان مشتقّاً فهو نعتٌ _ نحو: یا أیّها الفاضل _ ، و إلاّ فهو عطف بیانٍ _ نحو: یا أیّها الرجل _ ».

<و «الخلق» فی الأصل مصدرٌ بمعنی: الإبداع و التقدیر، ثمّ استعمل بمعنی: المخلوق _ کالرزق بمعنی: المرزوق _ .

و «الدائب» _ بالدال المهملة و آخره باءٌ موحدةٌ _ : اسم فاعلٍ من دأب فلانٌ فی عمله أی: جدّ و تعب، أو: المستمرّ فی عمله علی عادةٍ مقرّرةٍ؛ و بهما فسّر قوله _ تعالی _ : «وَ
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1- 1. قارن: «الحدیقة الهلالیّة» ص 81.
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سَخَّرَ لَکُمُ الشَّمسَ وَ الْقَمَرَ دَائِبَیْنِ»(1)(2)>.

و «السرعة»: ضد البطؤ، یقال: سرع سرعاً فهو سریعٌ _ علی وزن صغر صغیراً فهو صغیرٌ _ ، و أسرع إسراعاً و هو سریعٌ. و فرّق سیبویه بین سرع و أسرع، فقال: «أسرع: طلب ذلک من نفسه و تکلّفه، کأنّه أسرع المشی _ أی: عجّله _ ؛ و أمّا سرع: فکأنّها غریزیّةٌ(3)»(4).

و الحکماء عرّفوها ب_ : أنّها> کیفیّةٌ قائمةٌ بالحرکة بها تقطع المسافة المساویة لمسافةٍ أخری فی زمانٍ أقصر من زمانها(5)، أو مسافة أطول فی الزمان المساوی أو أقصر(6)>. و الحقّ أنّهما شیءٌ واحدٌ بالذات _ و هو کیفیّةٌ واحدةٌ قابلةٌ للشدّة و الضعف _ ، و انّما یختلفان بالإضافة العارضیّة لهما؛ فما هو سرعةٌ بالقیاس إلی شیءٍ هو بعینه بطؤٌ بالقیاس إلی آخر.

و إنّهما لیسا بتخلّل السکون(7)، لما استحال وجود حرکةٍ غیر متجزّیةٍ إلی ما لایجزی و لو بالقوّة، فاستحال کون السرعة و البطؤ بتخلّل السکنات؛

أمّا الأوّل: فلأنّه لو جاز وجود حرکةٍ لایتجزّی لجاز وجود مسافةٍ غیر متجزّیةٍ، و اللازم محالٌ، فکذا الملزوم. بیان الملازمة: انّ الحرکة مطابقةٌ للمسافة، و المسافة اتّصالها باتّصال الجسم و هو متجزٍّ لا إلی نهایةٍ، فالحرکة غیر منتهیةٍ فی التجزیة؛

و أمّا الثانی: فلوکانت حرکةٌ أسرع من حرکةٍ و الأخری أبطأ منها لأجل تخلّل السکنات یلزم أن یری المتحرّک ساکناً و الرحی متفکّکاً. و ذلک لأنّ نسبة زمان السریع من
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1- 1. کریمة 33 إبراهیم.

2- 2. قارن: «نورالأنوار» ص 176، مع زیادةٍ.

3- 3. المصدر: عزیزةٌ.

4- 4. کما حکاه عنه ابن منظور، راجع: «لسان العرب» ج 8 ص 151 القائمة 2.

5- 5. کما قال الشیخ الرئیس: «السرعة: کون الحرکة قاطعةً لمسافةٍ طویلةٍ فی زمانٍ قصیرٍ»؛ راجع: «رسالة الحدود» ص 34 الحدّ 43.

6- 6. قارن: «الحدیقة الهلالیّة» ص 82.

7- 7. کما قال بهمنیار: « ... انّ السرعة و البطؤ لیسا بتخلّل السکون»؛ راجع: «التحصیل» ص 432.




الحرکة إلی زمان البطیء کنسبة مسافة البطیء إلی مسافة السریع، فلوفرض متحرّکان زمان حرکة أحدهما عشر زمان حرکة الآخر و کان المقطوع من مسافة أحدهما آلاف ألوف مسافة الآخر و اتّفقا فی الأخذ و الترک، لوجب أن یری الأبطأ حرکةً ساکناً فی خلال حرکته المحسوسة متّصلةً فی أجزاءٍ من ذلک الزمان نسبتها إلی أجزائه الّتی وقعت الحرکة فیها کنسبة مسافة السریع إلی مسافته؛ کحرکة الشمس و حرکة الفرس الشدید العدو. و لغیر ذلک من الحجج البیّنة المذکورة فی الکتب.

<و المحقّق الطوسیّ _ رحمه اللّه _ ذکر فی رسالةٍ بعثها إلی بعض معاصریه مورداً فیها بعض الإشکالات العلمیّة هذا الإشکال بقوله: «لمّا امتنع وجود حرکةٍ من غیر أن یکون علی حدٍّ معیّنٍ من السرعة و البطؤ وجب أن یکون للسرعة و البطؤ مدخلٌ فی وجود الحرکات الشخصیّة من حیث هی شخصیّةٌ، و السرعة و البطؤ غیر متحصّلی المهیّة إلاّ بالزمان، فإذاً للزمان مدخلٌ فی علّیّة الحرکات الشخصیّة؛ فکیف یمکن أن یجعل حرکةٌ معیّنةٌ علّةً لوجود الزمان و لایمکن أن یقال: الحرکة من حیث هی حرکةٌ علّةٌ للزمان و من حیث هی حرکةٌ مّا متشخّصةٌ بالزمان؟ _ کما انّ الصورة من حیث هی الصورة سابقةٌ علی الهیولی و من حیث هی صورةٌ مّا متشخّصةٌ بها _ ، لأنّ الحرکة لیست من حیث هی حرکةٌ علّةً للزمان و إلاّ فکان لجمیع الحرکات مدخلٌ فی علّیّته. إنّما هی علّةٌ للزمان من حیث هی حرکةٌ خاصّةٌ متعیّنةٌ فی الخارج. فما وجه حلّ هذا الإشکال؟»؛ انتهی کلامه.

أقول: الجواب: إنّ عروض الزمان للحرکة إنّما هو فی ظرف التحلیل، فانّ الحرکة و الزمان _ کما مرّ _ موجودان بوجودٍ واحدٍ، فعروض الزمان للحرکة الّتی یتقدّر به لیس کعروض عارض الوجود لمعروضه، بل من قبیل عروض المهیّة _ کالفصل للجنس، و الوجود للمهیّة _ . و مثل هذه العوارض قد علمت انّها متقدّمةٌ باعتبارٍ و متأخّرةٌ فی اعتبارٍ. فالحرکة الخاصّة تتقوّم بالزمان المعیّن فی الخارج، لکن الزمان المعیّن عارضٌ لمهیّة الحرکة من حیث هی حرکةٌ فی الذهن _ کالعلّة المفیدة لها بحسب الوجود و التعیّن و هی کالعلّة القابلة له بحسب الماهیّة _ .

ص : 610





هذا کلّه فی ظرف التحلیل العقلیّ. و أمّا فی الخارج فلاعلّة و لامعلول و لا عارض و لامعروض، لأنّها شیءٌ واحدٌ(1)>.

أمّا وصفه _ علیه السلام _ «القمر» ب_ «السرعة»، فقال شیخنا البهائیّ _ رحمه اللّه _ : «ربّما یعطی بحسب الظاهر انّه(2) یکون المراد سرعته باعتبار حرکته الذاتیّة(3) الّتی یدور بها علی نفسه. و تحرّک جمیع الکواکب بهذه الحرکة ممّا قال به جمٌّ غفیرٌ من أساطین الحکماء؛ و هو یقتضی کون المحق(4) المرئیّ فی وجه القمر شیئاً غیر ثابتٍ فی جرمه، و إلاّ لتبدّل وضعه(5) لوکان حرکته رحویاً(6) _ کما قال(7) المحقّق الطوسیّ قدّس سرّه القدوسیّ فی شرح الإشارات(8) _ .

و أیضاً: لوکان کذلک للزم أن لایقع الخسوف فی المقابلة فی حوالی الرأس و الذنب لوکانت حرکته دولابیّةً و نصفه مضیئاً، لأنّ نور القمر علی هذا التقدیر لیس مستفادّاً من نور الشمس(9).

و الأظهر انّ ما وصفه به _ علیه السلام _ من السرعة إنّما هو باعتبار حرکته العرضیّة الّتی بتوسّط فلکه، فانّ تلک الحرکة علی تقدیر وجودها غیر محسوسةٍ و لامعروفةٍ؛ و الحمل علی المحسوس المتعارف أولی. 

و سرعة حرکة القمر بالنظر إلی سائر الکواکب: أمّا الثوابت فظاهرٌ، لکون حرکتها من أبطأ الحرکات _ حتّی أنّ القدماء لم یدرکوها!، فقیل: «انّها تتمّ الدورة فی ثلاثین ألف سنةٍ»، و قیل: «فی ستٍّ و ثلاثین ألف سنةٍ(10)» _ ؛ و أمّا السیّارات فلأنّ زحل یتمّ الدورة فی ثلاثین 
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1- 1. قارن: «الحکمة المتعالیة» ج 3 ص 199.

2- 2. المصدر: أن.

3- 3. المصدر: + هی.

4- 4. المصدر: المحو.

5- 5. المصدر: وصفه.

6- 6. المصدر: _ لوکان حرکته رحویاً.

7- 7. المصدر: قاله.

8- 8. راجع: «شرح الإشارات و التنبیهات» _ للمحقّق الطوسی _ ج 3 ص 212.

9- 9. المصدر: _ و أیضاً ... الشمس.

10- 10. المصدر: _ فقیل ... سنة.




سنة، و المشتری فی إثنتی عشرة سنة، و المرّیخ فی سنةٍ و عشرة أشهر و نصف شهرٍ(1)، و کلاًّ من الشمس و الزهرة و عطارد فی قریب سنةٍ، و أمّا القمر فیتمّ الدورة فی نحوٍ من ثمانیة و عشر یوماً؛ فکان أسرعها حرکةً(2)»(3).

قال الفاضل الشارح: «و لایبعد أن یکون وصفه _ علیه السلام _ «القمر» ب_ «السرعة» باعتبار حرکته المحسوسة علی أنّها ذاتیّةٌ له؛ کما ذهب إلیه بعضهم من جواز کون بعض حرکات السیّارات فی أفلاکها من قبیل حرکة السابح فی الماء، و یؤیّده ظاهر قوله _ تعالی _ : «وَ الشَّمسَ وَ الْقَمَرَ کُلٌّ فِی فَلَکٍ یَسْبَحُونَ»(4)؛ و اللّه أعلم»(5)؛ انتهی.

و هو کما تری!.

قوله _ علیه السلام _ : «المتردّد فی منازل التقدیر»، أی: المنازل الّتی قدّر اللّه _ تعالی _ له؛ <یقال: تردّدت إلی فلانٍ أی: رجعت إلیه مرّةً بعد أخری، و: تردّدت فی الطریق: إذا سرت فیها مرّةً بعد أخری(6)>.

و «المنازل»: جمع المنزل، و هو: المکان.

و «التقدیر» قد مرّ معناه لغةً و اصطلاحاً. قال شیخنا البهائیّ _ رحمه اللّه _ : «أراد _ علیه السلام _ ب_ «منازل التقدیر»: منازل القمر الثمانیة و العشرین الّتی یقطعها فی کلّ شهرٍ بحرکته الخاصّة، فیری کلّ لیلةٍ نازلاً بقرب واحدٍ منها»؛ انتهی.

أقول: و هذه المنازل هی مواقع النجوم الّتی نسبت إلیها العرب الأنواء المستمطرة، لأنّ النوء سقوط نجمٍ من المنازل فی المغرب مع الفجر و طلوع رقیبه من المشرق یقابله من ساعته فی کلّ لیلةٍ إلی ثلاثة عشر یوماً، و کلّ نجم منها هکذا إلی انقضاء السنة، ماخلا الجبهة فانّ لها أربعة عشر یوماً. و کانت العرب یضیف الأمطار و الریاح و الحرّ و البرد إلی الساقط
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1- 1. المصدر: _ شهر.

2- 2. المصدر: _ فکان أسرعها حرکةً.

3- 3. راجع: «الحدیقة الهلالیّة» ص 82.

4- 4. کریمة 33 الأنبیاء.

5- 5. راجع: «ریاض السالکین» ج 5 ص 509.

6- 6. قارن: نفس المصدر.




منها؛ فتقول: أمطرنا نوء کذا، و الجمع: أنواء؛ و هی: الشُرْطان، و البُطَین، و الثریا، و الدبران، و الهقعة، و الهنعة، و الذراع، و النثرة، و الطرف، و الجبهة، و الزبرة، و الصرفة، و العوّاء، و السماک، و الغَفْر، و الزبانا، و الإکلیل، و القلب، و الشولة، و النعائم، و البلدة، و سعد الذابح، و سعد بُلَع، و سعد السعود، و سعد الأخبیة، و الفرغ المقدّم، و الفرغ المؤخّر، و الرشا(1)؛ و هذه الأسامی مشهورةٌ بین العرب متداولةٌ فی محاوراتهم و أشعارهم. و بها یتعرّفون أوقات اللیل و أقسام الفصول، فانّ سنیهم لمّا کانت مختلفة الأوائل _ لکونها باعتبار الأهلّة حیث وقع أوّلها تارةً فی وسط الصیف مثلاً، و تارةً فی وسط الشتاء _ <احتاجوا إلی ضبط السنة الشمسیّة لیشتغلوا فی أشغال کلّ فصلٍ بما یهمّهم فی ذلک الفصل، فوجدوا القمر یعود إلی وضعه الأوّل من الشمس فی قریبٍ من ثلاثین یوماً، فیسیر فی المنازل الثمانیة و العشرین من لیلة المستهلّ إلی الثامنة و العشرین ثمّ یختفی فی أواخر الشهر للیلتین أو ما یقاربهما إذا نقص الشهر؛ فاسقطوا یومین من زمان الشهر، فبقی ثمانیةٌ و عشرون _ و هو زمان ما بین أوّل ظهوره بالعشیّات فی أوائل الشهر و آخر رؤیته بالغدوات فی أواخره، کما دلّ عیه قوله: «حَتَّی عَادَ کَالْعُرْجُونِ الْقَدِیمِ»(2) _ . فقسّموا أدوار الفلک علی ذلک، فکان کلّ قسمٍ من الأقسام الثمانیة و العشرین إثنتی عشرة درجةٍ و إحدی و خمسین دقیقةً حاصلةً من قسمة درجات تمام الدور _ أعنی: ثلاثمأة و ستّین درجةً _ علی عدد الأقسام المذکورة؛ فسمّوا کلّ قسمٍ منزلاً. و جعلوا لها علاماتٍ من الکواکب الّتی یقرب منطقة البروج لانطباق مدار فلکه الکلّیّ علیها. و لهذا أصاب کلّ برجٍ من البروج الإثنی عشر منزلان و ثلاث منزل. ثمّ توصّلوا إلی ضبط السنة الشمسیّة بکیفیّة قطع الشمس لهذه المنازل، فوجدوها یقطع کلّ منزلٍ فی ثلاثة عشر یوماً تقریباً، و ذلک لأنّهم رأوها تستتر دائماً ثلاثه منها ما هی فیه
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1- 1. و انظر: «شرح الصحیفة» ص 353، «الحدیقة الهلالیّة» ص 84.

2- 2. کریمة 39 یآس.




بشعاعها، و ما قبلها بضیاء الفجر، و ما بعدها بضیاء الشفق(1)>؛ فوجدوا الزمان بین ظهوری کلّ منزلین بعد قطع جمیعها فی ثلاثمأة و خمسةٍ و ستّین، و هی زائدةٌ علی أیّام المنازل بیومٍ. فزادوا یوماً فی منزل الغفر و انضبطت لهم السنة الشمسیّة بهذا الوجه؛ و تیسّر لهم الوصول إلی أزمان الفصول و غیرها من الأوضاع و الأصول.

اعلم! أنّ القمر إذا أسرع فی سیره فقد یتخطّؤ منزلاً فی الوسط، و إذا أبطأ فقد یبقی لیلتین فی منزلٍ واحدٍ؛ و قد یری فی بعض اللیالی بین منزلین. فما وقع فی عبارة الکشّاف(2) و تبعه البیضاویّ(3) من: «أنّه ینزل کلّ لیلةٍ فی واحدٍ منها لایتخطّاه و لایتقاصر عنه»؛

لیس له وجهٌ!.

و الظاهر انّ مراده _ علیه السلام _ : تردّد القمر فی منازل التقدیر و عوده إلیها فی الشهر اللاحق بعد قطعه إیّاها فی السابق، فیکون کلمة «فی» بمعنی: «إلی». قال شیخنا البهائیّ _ قدّس سرّه _ : «و یمکن أن تبقی علی معناها الأصلیّ بجعل «المنازل» ظرفاً للتردّد، فانّ حرکته _ الّتی بها یقطع(4) تلک المنازل _ لمّا کانت مرکّبةً من شرقیّةٍ و غربیّةٍ جعل کأنّه لتحرّکه فیها بالحرکتین المختلفتین متردّدٌ یقدّم رجلاً و یؤخّر أخری. و أمّا علی رأی من یمنع جواز قیام الحرکتین المختلفتین بالجسم و یری أنّ للنملة المتحرّکة بخلاف حرکة الرحی سکوناً حال(5) حرکتها، فتشبیهه بالمتردّد أظهر _ کما لایخفی _ »(6)؛ انتهی کلامه _ رحمه اللّه _ .

قوله _ علیه السلام _ : «المتصرّف فی فلک التدبیر».

<«الفَلَک» _ بفتحتین _ : مجری الکواکب. سمّی بذلک تشبیهاً بفلکة المغزل فی الإستدارة و الدوران؛ قال الشیخ ابوریحان البیرونیّ فی القانون المسعودیّ(7): «إنّ العرب و الفرس 
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1- 1. قارن _ مع تغییرٍ واسع _ : «الحدیقة الهلالیّة» ص 84.

2- 2. راجع: «تفسیر الکشّاف» ج 3 ص 323.

3- 3. راجع: «تفسیر البیضاوی» ص 585.

4- 4. المصدر: یقطع بها.

5- 5. المصدر: + حرکة الرحی، و للرحی سکوناً حال.

6- 6. راجع: «الحدیقة الهلالیّة» ص 86.

7- 7. المصدر: _ فی القانون المسعودی.




سلکوا فی تسمیة السماء مسلکاً واحداً، فالعرب تسمّی السماء «فلکاً» تشبیهاً لها بفلک الدولاب؛ و الفرس سمّوها بلغتهم «آسمان» تشبیهاً بالرحی(1)، فانّ «آس» هو الرحی، و «مان» لفظٌ(2) دالٌّ علی التشبه»(3)؛ انتهی.

و المراد ب_ «فلک التدبیر»: فلک القمر(4)> _ الّذی هو أوّل الأفلاک التسعة ممّا یلینا و أقربها من عالم العناصر _ . و إنّما عبّر عنه ب_ «فلک التدبیر» إمّا لأنّه به یتدبّر بعض مصالح عالم الکون و الفساد، و هو المتصرّف فی هذا العالم العنصریّ _ کما ذکره بعض المفسّرین فی تفسیر قوله تعالی: «فَالْمُدَبِّرَاتِ أَمْراً»(5): «انّ المراد بها: الأفلاک یقع فیها أمر اللّه فیجری بها القضاء؛ فیکون الإضافة فیه من باب إضافة الفاعل إلی الفعل»(6). و هو أحد الوجوه الّتی أوردها الشیخ الجلیل أبوعلیٍّ الطبرسیّ فی تفسیره المسمّی بمجمع البیان عند تفسیر هذه الآیة(7) _ ؛

و إمّا لأنّ ملائکة سماء الدنیا یدبّرون أمر العالم السفلی فیه؛

أو انّ کلاًّ من السیّارات السبعة تدبّر، فالإضافة فیه من قبیل إضافة الظرف إلی المظروف _ کقولهم: مجلس الحکم و دار القضاء _ ، أی: الفلک الّذی هو مکان التدبیر و محلّه.

<و یمکن أن یراد ب_ «فلک التدبیر»: مجموع الأفلاک الجزئیّة الّتی یتدبّرها الأحوال المنسوبة إلی القمر بأسرها و ینضبط بها الأمور المتعلّقة بأجمعها.
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1- 1. المصدر: + بلسانهم.

2- 2. المصدر: _ لفظ.

3- 3. لم أعثر علی هذا الکتاب و قال فی «التفهیم»: «سماء ... این نام به تازی بر آن چیز افتد که زبر تو باشد ... و پارسیان او را آسمان نام کردند، یعنی ماننده آس، از جهت حرکت او که کرده است»؛ راجع: «التفهیم» ص 58.

4- 4. قارن: «الحدیقة الهلالیّة» ص 86.

5- 5. کریمة 5 النازعات.

6- 6. لم أعثر علیه، فانظر مثلاً: «التبیان» ج 10 ص 253، «التفسیر الکبیر» ج 31 ص 28، «تفسیر القرطبیّ» ج 19 ص 195، «تفسیر الکشّاف» ج 4 ص 212.

7- 7. راجع: «مجمع البیان» ج 10 ص 254.




و قیل: «المراد ب_ «فلک التدبیر»: الفلک الّذی یدبّره القمر نفسه، نظراً إلی ما ذهبت إلیه طائفةٌ من: أنّ کلّ واحدٍ من السیّارات السبعة مدبّرٌ لفلکه، کالقلب فی بدن الحیوان. قال المحقّق الطوسی _ رحمه اللّه _ فی شرح الإشارات(1): «ذهب فریقٌ إلی أنّ کلّ کوکبٍ منها ینزل مع أفلاکه منزلة حیوانٍ واحدٍ ذی نفسٍ واحدةٍ تتعلّق بالکواکب أوّل تعلّقها، و بأفلاکه بواسطة الکواکب(2)؛ کما تتعلّق نفس الحیوان بقلبه أوّلاً و بأعضائه الباقیة بعد ذلک(3). فالقوّة المحرّکة منبعثةٌ عن الکواکب الّذی هو کالقلب فی أفلاکه الّتی هی کالجوارح و الأعضاء الباقیة»؛ انتهی(4)> کلامه _ زید غفرانه _ .

و الشیخ أبوعلیّ بن سینا فی الشفاء مال إلی هذا القول و رجّحه(5)؛ و حکم به أیضاً فی النمط السادس من الإشارات(6)؛ و قال سیّد المدقّقین _ رحمه اللّه _ : «الّذی یستفاد ممّا أفاده القدماء من الحکماء: انّ کلّ فلکٍ کلّیٍّ شخصٌ واحدٌ، فکلٌّ من الکلّیّات الّتی للسیّارات السبعة شخصٌ له قلبٌ هو کوکبه، و أعضاءٌ هی أفلاکه الجزئیّة، و بدنٌ هو الفلک الکلّیّ. و النفس الفلکیّة تتعلّق أوّلاً بالقلب الّذی هو الکوکب ثمّ بغیره من الأعضاء. و هذا کالشخص الإنسانی، فانّ نفسه أوّلاً تتعلّق بوجه الحیوانیّ الّذی فی القلب، ثمّ بسائر أعضائه و الإرادة النفسیّة فی الکوکب. فالنفس بالإرادة الکوکبیّة تحرّک البدن و سائر الأعضاء علی ما شاءت و أرادت، کما انّ کلّ إنسانٍ و حیوانٍ یحرّک بدنه و أعضاءه علی ما أراد»؛ انتهی.
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1- 1. راجع: «شرح الإشارات و التنبیهات» ج 3 ص 215.

2- 2. المصدر: + بعد ذلک.

3- 3. المصدر: + بتوسّطه.

4- 4. قارن: «نورالأنوار» ص 177.

5- 5. راجع: «الشفاء» / الطبیعیّات ج 2 ص 45، حیث تکلّم الشیخ عن حرکات الکواکب الّتی تخصّها. و أمّا ترجیحه هذا القول فلم أعثر علیه فی هذا الفصل و لا فی غیره من فصول الکتاب.

6- 6. راجع: «شرح الإشارات و التنبیهات» ج 3 ص 211، و انظر: «شرح المحقّق الطوسیّ» علی نفس الفقرة.




<و ربّما یوجد فی بعض النسخ: «المتصرّف فی فلک التدویر»، و هو صحیحٌ أیضاً و إن کانت النسخة الأولی أصحّ.

و المراد ب_ «التدویر» هو رابع أفلاک القمر، و هو الفلک الغیر المحیط بالأرض فی ثخن الحامل المتحرّک أسفله علی توالی البروج و أعلاه بخلاف سائر تداویر السیّارة؛ کلّ یومٍ ثلاث عشر درجة و ثلاث دقائق و أربعاً و خمسین ثانیةً(1)>.

تحقیقٌ مشرقیٌّ 

اعلم! أنّه قد اختلفت الأقوال فی أنّ للفلک و الکوکب حیاةٌ أم لا؟. و الحقّ انّ لهما حیاةٌ؛ و إثبات هذا موقوفٌ علی تمهید مقدّمةٍ هی: انّ الحیاة _ علی ما ذکرناه لک فیما سبق _ لیست ممّا یخصّ حقیقتها بالقوّة الحسّاسة الّتی فی هذه الحیوانات، أو مبدئها فقط _ کما توهّم _ ، بل لکلّ شیءٍ حیاةٌ یخصّه بها یسبّح اللّه و یمجّده؛ و بازائهما موتٌ هو عدم تلک الحیاة عنه _ کما قال تعالی: «وَ إِنْ مِنْ شَیْءٍ إِلاَّ یُسَبِّحُ بِحَمْدِهِ وَ لَکِنْ لاَتَفْقَهُونَ تَسْبِیحَهُمْ»(2) _ .

و ذلک لأنّ لکلّ شیءٍ وجوداً یخصّه، به ینفعل عمّا فوقه و یفعل فیما تحته. و هذا الإنفعال و الفعل فی هذه الحیوانات هما الإحساس و التحریک؛ و فی الإنسان هما التعقّل و الرویّة؛ و فی النبات هما التغذّی و التولید؛ و هکذا القیاس فیما علی و سفل حتّی یرجع فی إحدی الحاشیتین الفعل إلی الإنفعال و فی الأخری بالعکس _ لأنّه محض الوجود و الفعلیّة _ .

و بما کان لکلّ موجودٍ وجهٌ خاصٌّ إلی موجده _ و هو اللّه _ ، کان سریان نور الحیاة فیه، و بما کان له وجهٌ إلی نفسه کان فیه من الظلمة و الکثافة و العدم و الموت.

و إذا علمت هذه المقدّمة فاعلم! أنّه قد أطبق الطبیعیّون بعلومهم الطبیعیّة و الإلآهیّون بفنون حکمتهم الإلآهیّة علی أنّ الأفلاک بأجمعها حیّةٌ ناطقةٌ عاشقةٌ مطیعةٌ لمبدعها و خالقها و
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1- 1. قارن: «الحدیقة الهلالیّة» ص 87، مع تغییرٍ.

2- 2. کریمة 44 الإسراء.




منشئها و محرّکها؛ إلاّ انّ الطبیعیّین تفطّنوا به من جهة استدارة الحرکات من الأجرام الّتی یتحدّد بها الجهات قبل وجود الأجسام المستقیمة الحرکات _ حیث یحتاج دوامها إلی قوّةٍ روحانیّةٍ عقلیّةٍ غیر جسمانیّةٍ متناهیة الأفعال و الإنفعالات _ ؛

و أمّا الإلآهیّون فعلموا بذلک من جهة کثرة العقول و تعدّد المبادی و الغایات و وجود الأشواق الکلّیّة للعشّاق الإلآهیّة، و حکموا بأنّ غرضها من حرکاتها نیل التشبّه بجنابه و التقرّب إلیه؛

و الإشراقیّون منهم علی أنّ حرکاتها لورود الشوارق القدسیّة آناً فآناً، فکلّ إشراقٍ یقتضی شوقاً و حرکةً، و کلّ حرکةٍ تستدعی إشراقاً و إفاضةً. فتتّصل الحرکات حسب توارد الإشراقات؛

و ذهب جمٌّ غفیرٌ من الحکماء إلی أنّه لامیّت فی شیءٍ من الکواکب حتّی أثبتوا لکلّ واحدٍ منها _ بل لکلّ کرةٍ أثیریّةٍ _ نفساً علی حدةٍ یحرّک حرکةً مستدیرةً علی نفسه. و البرهان علی ذلک _ علی ما ذکره بعض المحقّقین _ : انّ الجسم المتنفّس الحیّ أفضل من الجسم الغیر المتنفّس المیّت _ کما یحکم علیه کلّ أحدٍ بحسب أوّل فطرته _ ؛ و قد وجدنا فی العنصریّات المرکّبة متنفّساً و غیر متنفّسٍ؛ و تبیّن فیما ذکر انّ الأجرام العلویّة أفضل من الأجسام العنصریّة السفلیّة؛ فهی إذن متنفّسةٌ ذوات حیاةٍ و إلاّ لکان بعض ما هو دون الشیء فی الفضل أفضل منه؛ و هو محالٌ. و إذا کانت متنفّسةً فطبیعتها _ الّتی هی مبدء حرکتها _ إنّما هی نفسها، لأنّ طبیعة کلّ متنفّسٍ بما هو متنفّسٌ نفسه، و الحیّ انّما هو جسمٌ ذونفسٍ؛ فالأجرام الفلکیّة کلّها حیّةٌ لامیّت فیها.

و ممّا یوضح ما ذکرنا: انّ المانع من قبول الفیض الأفضل فی الأجسام هو التضادّ و التفاسد فی البسائط، و الکثافة الطبیعیّة الحاصلة عن البعد عن الإعتدال؛ ألاَ تری انّ الأجسام البسیطة المتضادّة إذا امتزجت إزدادت فی قبول الفیض الربّانیّ حتّی إذا امتنعت فی الخروج عن التضادّ و توسّطت إلی حاقّ الإعتدال استعدّت لقبول الفیض _ أی: الحیاة، و هو الروح النطقیّ _ ؟!؛ فما ظنّک بأجرامٍ کریمةٍ صافیةٍ دوریّة الحرکات دائمة الأشواق رشّحت
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من حرکاتها و أشواقها البرکات و الخیرات علی ما دونها؟!؛ و معلومٌ انّ التأثیر الإلآهیّ و الفیض الربّانیّ أوّلاً فی العرش الأعظم الّذی بمنزلة قلب العالم؛ و قد ورد: «إنّ القلب عرش اللّه»(1). و یبدء الفیض من الجرم الأقصی فیمرّ بالأفلاک و بتوسّطها یصل إلی الأجسام الأرضیّة _ علی ما أوضحه أفاضل الفلاسفة _ . و لو لم یکن فی عالم السماوات من الشرف و الفضیلة ما لیس لغیرها من الجرمیّات لما جری علی لسان الملیّین و الأمم: «انّ اللّه علی السماء»؛ و لم ترفع إلیها الأیدی فی الدعاء؛ و لما ورد قوله _ تعالی _ : «الرَّحْمَنُ عَلَی الْعَرْشِ اسْتَوَی»(2).

و أمّا الأجرام الأسطقسّیّة الکائنة الفاسدة الّتی تحت السماء الدنیا فلم تصلح _ لبعدها عن الصفاء والضیاء و تضادّها فی الصور و الکیفیّات _ إلاّ لظلّ ذلک الفیض، و هی الطبیعة السائلة المستحیلة المتجدّدة المنفعلة علی الدوام لایستقرّ علی وجودها أبداً. ثمّ إذا تخلّصت و بعدت من التضادّ بالترکیب قبلت زیادةً من الفیض حتّی ینتهی إلی الباب العالم الأرضی الّذی «کَشَجَرَةٍ أَصْلُهَا ثَابِتٌ وَ فَرْعُهَا فِی السَّمَاءِ»(3). و هو انّ الإنسان إذا بلغ درجة العقل و المعقول اتّصل بالروح الأعظم و الفیض الأتمّ _ کاتّصال الفلک بالملک _ ؛ فظهر انّ الفلکیّات لها نفوسٌ شریفةٌ»؛ انتهی کلامه. 

و من الأدلّة النقلیّة علی ذلک: 

ظاهر قوله _ تعالی _ : «کُلٌّ فِی فَلَکٍ یَسْبَحُونَ»(4) _ لأنّ الواو و النون لایستعملان حقیقةً فی غیر ذوی العقول _ ؛ 

و قوله: «وَ الشَّمْسَ وَ الْقَمَرَ رَأَیْتُهُمْ لِی سَاجِدِینَ»(5)؛ 

و قول إمام المتّقین و سیّد الموحّدین أمیرالمؤمنین _ علیه السلام _ فی بعض خطبه حیث
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1- 1. لم أعثر علیه، و انظر: «بحارالأنوار» ج 55 ص 39.

2- 2. کریمة 5 طه.

3- 3. کریمة 24 إبراهیم.

4- 4. کریمة 33 الأنبیاء، 40 یآس.

5- 5. کریمة 4 یوسف.




قال: «فملأهنّ أطواراً من ملائکته، فمنهم سجودٌ لایرکعون و رکوعٌ لاینتصبون(1) و مسبّحون لایسأمون»(2) _ ... إلی آخر کلامه _ حیث وصف _ علیه السلام _ «أطوار الملائکة و قبائلهم» بفنون نشأتهم و أفاعیلهم و رسالاتهم بین اللّه و بین عباده؛ 

و قوله _ علیه السلام _ فی آخر خطبة الأشباح: «و لیس فی أطباق السماوات(3) موضع إهابٍ إلاّ و علیه ملکٌ ساجدٌ أو ساعٍ حافدٌ یزدادون علی طول الطاعة بربّهم علماً و تزداد عزّة ربّهم فی قلوبهم عظماً»(4)؛

و قول سیّد الساجدین و قدوة العابدین صاحب هذه الصحیفة فی دعائه السالف فی الصلاة علی حملة العرش: «و قبائل الملائکة الّذین اختصصتهم لنفسک و أغنیتهم عن الطعام و الشراب بتقدیسک و أسکنتهم بطون أطباق سماواتک»(5)، هی نفوسها المحرّکة لها، إذ کلّ نفسٍ فلکیّةٍ جوهرٌ عقلیٌّ مفارقٌ مسکنه قلب ذلک الفلک و نفسه الناطقة، کما انّ «قلب المؤمن بیت اللّه» _ أی: نفسها الناطقة مکان معرفة اللّه _ ؛

و خطابه _ علیه السلام _ للقمر و نداؤه و وصفه إیّاه بالطاعة و الجدّ و التعب و التردّد فی المنازل و التصرّف فی الفلک فی هذا الدعاء؛

و ما رواه ثقة الإسلام فی الکافی(6) بإسناده عن معلّی بن خنیس قال: «سألت الصادق _ علیه السلام _ عن النجوم، أ هی حقٌّ؟
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1- 1. المصدر: + و صافّون لایتزایلون.

2- 2. راجع: «نهج البلاعة» الخطبة الأولی ص 41، و انظر: «شرح ابن أبیالحدید» علیه ج 1 ص 91، «بحارالأنوار» ج 74 ص 302.

3- 3. المصدر: السماء.

4- 4. راجع: «نهج البلاغة» الخطبة 91 ص 131، و انظر: «شرح ابن أبیالحدید» علیه ج 6 ص 423، «بحارالأنوار» ج 74 ص 322.

5- 5. راجع: «الصحیفة الکریمة السجّادیّة» الدعاء 2 ص 36 القطعة 12.

6- 6. راجع: «الکافی» ج 8 ص 330 الحدیث 507، و انظر: «وسائل الشیعة» ج 17 ص 142 الحدیث 22197، «بحارالأنوار» ج 55 ص 271.




فقال: نعم!، انّ اللّه _ عزّ و جلّ _ بعث المشتری إلی الأرض فی صورة رجلٍ فأخذ رجلاً من العجم، فعلّمه النجوم حتّی ظنّ انّه قد بلغ، ثمّ قال(1): انظر أین المشتری؟

فقال: ما أراه فی الفلک و ما أدری أین هو!.

قال: فنحّاه و أخذ بید رجلٍ من أهل الهند فعلّمه حتّی ظنّ انّه قد بلغ، فقال(2): انظر إلی المشتری أین هو؟

فقال: انّ حسابی لیدلّ علی أنّک أنت المشتری!، فشهق(3) شهقةً فمات و ورث علمه أهله!، فالعلم هناک».

قال الفاضل الإسترابادی فی الأنوار المشرقة: «فی هذا الحدیث إشکالٌ من وجوهٍ:

الأوّل: انّ حرکة المشتری موجبةٌ للخرق و الإلتیام فی الأفلاک، و هو لیس بجائزٍ عند الحکماء؛

ثمّ أجاب عنه ب_ : أن لیس له دلیلٌ تامٌّ، و الآیات و الأخبار لها دلالاتٌ علی جوازه؛ 

فمنها: عروج النبیّ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ لیلة المعراج؛

و الثانی: انّ المشتری _ کما قال علماء الهیئة _ یکون علی مأةٍ و ثمانیة و ثمانین مثل الأرض، فکیف یستقرّ علی الأرض و یتصوّر بصورة شخصٍ؟!؛

ثمّ أجاب عنه بوجهین:

أحدهما: انّه علی سبیل التخلخل و التکاثف، و هو فی الأجسام جائزٌ؛

و ثانیهما: انّ الأجزاء الأصلیّة الّتی للمشتری تتصوّر بصورة إنسانٍ، و الأجزاء الأصلیّة تکون بقدر هذا الشخص.

ثمّ اعترض علیه ب_ : انّ الأجزاء الزائدة باقیةٌ فی الفلک أم معدومةٌ؟؛ فان کانت باقیةً فکیف قال: ما رأیته!؛
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1- 1. المصدر: + له.

2- 2. المصدر: و قال.

3- 3. المصدر: قال و شهق.




و إن کانت معدومةً و بعد العود یصیر کبیراً و یستقرّ فی مکانه یحتاج إلی قوّةٍ ثانیةٍ زائدةٍ، و هی لم تتأتّ فی الأجسام الفلکیّة حتّی تنضمّ إلی الأجزاء الأصلیّة و تصیر سبباً للترکیب!؛

و أجاب عنه ب_ : انّه لمّا کانت الأجزاء الأصلیّة الّتی کانت مناطاً للتشخّص مفقودا للفلک قال: «ما رأیته»؛

و الثالث: انّ الکواکب و الأفلاک لاشعور لها فکیف علی النجوم!، فکیف أخذ رجلاً و علّمه و التعلیم فرع الشعور و الإدراک و الحیاة؟!؛

ثمّ أجاب عنه ب_ : انّ اللّه _ تعالی _ لأجل مصلحةٍ أحیاه و أشعره و أرسله.

ثمّ قال: هذا الحدیث من المتشابهات، و لایعلم تأویله إلاّ اللّه و الراسخون فی العلم»(1)؛ انتهی کلامه.

أقول: لایخفی سخافة هذه الإعتراضات و الأجوبة لمن له أدنی قریحة!؛ و الأولی له أوّلاً الإعتراف بالعجز عن فهم هذا الحدیث کما فعله فی آخر کلامه.

و لنمهّد لدفع هذه الإعتراضات مقدّمةً؛ و هی: انّه لاشکّ فی أنّ نسبة الذهاب و الإیاب مثلاً إلی شخصٍ من أشخاص النوع الإنسانیّة تکون علی سبیل الحقیقة، و لیس هذا إلاّ لأجل نفسه الشریفة _ لأنّ بدنه من الجمادات الخسیسة و نسبة الذهاب و الإیاب إلی الجماد مجازٌ بلاشبهةٍ _ ، بل کلّ ما ینسب إلیه من الکمالات راجعٌ إلی نفسه؛ و لها السلطنة و التسلّط و التصرّف و التدبیر فی مملکة بدنه. فإذا کملت و تمّت و حصلت کمالاتها من القوّة إلی الفعل اتّصلت بالملأ الأعلی و تیّسرت له خلق الأشیاء و التصرّف فیها علی ما یشاء بإذن خالق الأشیاء، کما روی عن أئمّتنا الهدی _ علیهم السلام _ سیّما فی خطبة البیان(2) عن أمیرالمؤمنین 
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1- 1. لم أعثر علی هذا الکتاب، و أظنّه لم یطبع بعد.

2- 2. راجع: «مشارق أنوار الیقین» ص 163.




_ علیه السلام _ . و فی الأحادیث القدسیّة الّتی جمعها ابن فهدٍ الحلّیّ(1) _ رحمه اللّه _ : «یا بن آدم! خلقتک للبقاء و أنا حیٌّ لاأموت، أطعنی فیما أمرتک به أجعلک مثلی حیّاً لاتموت»؛

و منها: «أنا الّذی أقول للشیء کن فیکون، أطعنی فیما أمرتک أجعلک مثلی إذا قلت لشیءٍ کن فیکون»(2) _ ... إلی غیر ذلک ممّا ورد فی هذا الباب _ .

و بهذه القوّة و القدرة صحّت المعجزات و الکرامات الواردة عن الأنبیاء و الأولیاء، و کلّ ما صدر عنهم من التجسّد و العروج و النزول و طیّ الأرض ونحوها ممّا هو مذکورٌ فی مواضعه؛ و قد تکرّر فی هذا الکتاب تحقیق أمثال ذلک.

فإذا تحقّقت هذه المقدّمة قدرت علی دفع الإعتراضات المذکورة.

علی أنّ کلّما قلتم فی نزول جبرئیل _ علیه السلام _ و تمثّله بصورة دحیة الکلبیّ نحن نقول فی المشتری، فانّ جبرئیل علی اعتقادکم جسمٌ نورانیٌّ متشکّلٌ بأشکالٍ مختلفةٍ سوی الکلب و الخنزیر، فما معنی نزوله و تمثّله _ علیه السلام _ ؟، و من أین حصل له _ علیه السلام _ هذه القوّة و القدرة؟، و کیف یسعه الأرض مع عظمته؟؛ فما هو جوابکم فهو جوابنا!. و بسط الکلام و تحقیق المرام فی هذا المقام ممّا یزید عن حوصلة هذا الکتاب.

و ممّا یدلّ أیضاً علی شعور الکواکب و إدراکها ما ورد فی أحادیث أهل بیت العصمة و الطهارة من المنع من إستقبال الشمس و القمر و استدبارهما(3)؛ و اللّه أعلم بحقائق مخلوقاته!.

قال شیخنا البهائیّ _ رحمه اللّه _ : «خطابه _ علیه السلام _ للقمر و نداؤه له و وصفه إیّاه بالطاعة و الجدّ و التعب و التردّد فی المنازل و التصرّف فی الفلک ربّما یعطی بظاهره کونه ذا حیاةٍ و إدراکٍ، و لااستبعاد فی ذلک نظراً إلی قدرة اللّه _ تعالی _ ؛ إلاّ انّه لم یثبت بدلیلٍ
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1- 1. راجع _ مع تغییرٍ _ : «عدّة الداعی» ص 310، و انظر: «مستدرک الوسائل» ج 11 ص 258 الحدیث 12928، «بحارالأنوار» ج 90 ص 376، «إرشاد القلوب» ج 1 ص 75.

2- 2. راجع _ مع تغییرٍ أیضاً _ : «عدّة الداعی» نفس الصفحة.

3- 3. کما ورد: «لاتستقبل الشمس و لاالقمر»؛ راجع: «الکافی» ج 3 ص 15 ذیل الحدیث 3، «وسائل الشیعة» ج 1 ص 343 الحدیث 906.




عقلیٍّ قاطعٍ یشفی(1) أو نقلیٍّ ساطعٍ لایقبل التأویل. نعم! أمثال هذه الظواهر ربّما أشعرت(2) به.

و قد یستند فی ذلک بظاهر قوله _ تعالی _ : «وَ الشَّمْسَ وَ الْقَمَرَ کُلٌّ فِی فَلَکٍ یَسْبَحُونَ»(3)، فانّ الواو و النون لایستعملان(4) حقیقةً لغیر العقلاء. 

و قد أطبق الطبیعیّون علی أنّ الأفلاک بأجمعها حیّةٌ ناطقةٌ عاشقةٌ مطیعةٌ لمبدعها و خالقها؛ 

و أکثرهم علی أنّ غرضها من حرکاتها نیل التشبیه(5) بجنابه و التقرّب إلیه _ جلّ شأنه _ ؛

و بعضهم علی أنّ حرکاتها لورود الشوارق القدسیّة علیه آناً فآناً، فهی من قبیل هزّة الطرب و الرقص الحاصل من شدّة السرور و الفرح؛

و ذهب جمٌّ غفیرٌ منهم إلی أنّه لامیّت فی شیءٍ من الکواکب(6)، حتّی أثبتوا لکلّ واحدٍ منها نفساً علی حدةٍ تحرّکه حرکةً مستدیرةً علی نفسه؛ و ابن سینا مال فی الشفا إلی هذا القول(7)، و رجّحه و حکم به فی النمط السادس من الإشارات(8)؛ و لو قال به قائلٌ لم یکن مجازفاً. و(9) کلام ابن سینا و أمثاله و إن لم یکن حجّةً یرکن إلیها الدیّانیّون فی أمثال هذه المطالب إلاّ انّه یصلح للتأیید. و لم یرد فی الشریعة المطهّرة _ علی الصادع بها و آله أفضل الصلوات و أکمل التسلیمات _ ما ینافی ذلک القول؛ و ما قام دلیلٌ عقلیٌّ علی بطلانه. و إذا جاز أن تکون لمثل البعوضة و النملة _ فما دونهما(10) _ حیاةٌ فأیّ مانعٍ من أن یکون لتلک 
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1- 1. المصدر: + العلیل.

2- 2. المصدر: تشعر.

3- 3. کریمة 33 الأنبیاء.

4- 4. المصدر: لاتستعمل.

5- 5. المصدر: التشبّه.

6- 6. المصدر: + أیضاً.

7- 7. راجع: «الشفاء» / الطبیعیات، ج 2 ص 45. و ذکرنا قریباً توضیحاً حول هذا المطلب، فراجعه.

8- 8. راجع: «شرح الإشارات و التنبیهات» ج 3 ص 211، و انظر: شرح المحقّق الطوسیّ علی نفس الفقرة.

9- 9. المصدر: فانّ.

10- 10. المصدر: دونها.




الأجرام الشریفة أیضاً حیاةٌ(1)؟!.

و قد ذهب جماعةٌ إلی أن لجمیع الأشیاء نفوساً مجرّدةً و نطقاً، و جعلوا قوله _ تعالی _ : «وَ إِنْ مِنْ شَیْءٍ إِلاَّ یُسَبِّحُ بِحَمْدِهِ»(2) محمولاً علی ظاهره.

و لیس غرضنا من هذا الکلام ترجیح القول بحیاة الأفلاک، بل کسر سورة استبعاد المصرّین علی إنکاره و ردّه، و تسکین صولة المشنّعین علی من قال به أو جوّزه؛ و اللّه الهادی»(3)؛ انتهی کلامه _ رحمه اللّه _ .

أقول: قوله: «لیس غرضنا من هذا الکلام ترجیح القول بحیاة الأفلاک» للمماشات مع أهل الظاهر(4)، و إلاّ غرضه معلومٌ؛ و هو _ رحمه اللّه _ أجلّ شأناً من أن یخفی علیه هذا الأمر البیّن!.

علی أنّه علی ما ذکرناه من معنی الحیاة یرتفع النزاع بین المثبتین و المنکرین _ علی ما لایخفی علی المنصفین _ .

قال بعض المحقّقین بعد کلامٍ طویلٍ فی هذا الباب: «ثمّ ما الباعث لجحود أهل الحجاب إلاّ ما شهدوا من هذه الحیوانات العفنة اللحمیّة المأنوسة لهم _ من الکلاب و الدوابّ! _ انّها لیست إلاّ ذوات رؤوسٍ و أذنابٍ، بل لم یتوهّموا نفوسهم إلاّ هیاکل محسوسةٍ متکثّرة الأدوات مرکّبةً من القوی و الآلآت، و لم یعلموا انّها غیر داخلةٍ فی مفهوم الحیّ الدرّاک؛ فمنعوا من إطلاق الحیاة علی ما فی الأفلاک. و لوتأمّلوا قلیلاً لعلموا انّ نفوسهم الّتی بها أنانیّتهم و منشؤ جحودهم لهذا القول _ حیّةٌ قائمةٌ غیر ذات رأسٍ و ذنبٍ و شهوةٍ و غضبٍ. فتعساً لجماعةٍ جوّزوا الحیاة و الإدراک لمثل البعوضة و النملة _ فما دونهما _ و لم یسوّغوا للأجرام الشریفة الإلآهیّة و البدائع اللطیفة النورانیّة!.
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2- 2. کریمة 44 الإسراء.
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و قد عظّم اللّه أمرها فی کتابه الکریم، فکم من سورةٍ یشتمل علی تفخیم السماء و النجوم _ و خصوصاً النیّرین و بعض السیّارات _ !؛ و کم من آیةٍ یشتمل علی القسم بها و بمواقعها! _ کقوله: «وَ السَّمَاءِ ذَاتِ الْبُرُوجِ»(1)، «وَ السَّمَاءِ وَ الطَّارِقِ * وَ مَا أَدْرَاکَ مَا الطَّارِقُ * النَّجْمُ الثَّاقِبُ»(2)، «وَ الشَّمْسِ وَ ضُحَهاهَا * وَ الْقَمَرِ إِذَا تَلاَهَا»(3)، «فَلاَأُقْسِمُ بِالْخُنَّسِ * الْجَوَارِ الْکُنَّسِ * وَ النَّجْمِ إِذَا عَسْعَسَ»(4)، «فَلاَأُقْسِمُ بِمَوَاقِعِ النُّجُومِ * وَ إِنَّهُ لَقَسَمٌ لَوتَعْلَمُونَ عَظِیمٌ»(5) _ .

و من الشواهد علی کرامة ذواتها و شرافة جواهرها جعلها واسطةً لأرزاق العباد، حیث قال: «وَ فِی السَّمَاءِ رِزْقُکُمْ وَ مَا تُوعَدُونَ»(6)؛

و کونها مرتقی الکلمات الطیّبات و الدعوات المستجابات، «مَثَلُ کَلِمَةٍ طَیِّبَةٍ کَشَجَرَةٍ طَیِّبَةٍ أَصْلُهَا ثَابِتٌ وَ فَرْعُهَا فِی السَّمَاءِ»(7).

و من الشواهد: مدحه و ثناؤه _ تعالی _ علی المتفکّرین و الناظرین فی بدائع فطرة السماویّات، فقال: «وَ یَتَفَکَّرُونَ فِی خَلْقِ السَّمَاوَاتِ وَ الاْءَرْضِ رَبَّنَا مَا خَلَقْتَ هَذَا بَاطِلاً»(8)؛ و قال رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : «ویلٌ لمن قرأ هذه الآیة ثمّ مسح بها سبلته»(9) _ أی: تجاوزها من غیر فکرٍ و رویّةٍ _ ؛

و ذمّه و توبیخه المعرضین عنه، فقال: «وَ جَعَلْنَا السَّمَاءَ سَقْفاً مَحْفُوظاً وَ هُمْ عَنْ آیَاتِهَا مُعْرِضُونَ»(10)، فأیّة نسبةٍ لهذه المتغیّرات من الأرض و البحار إلی السماویّات الّتی صلاتٌ شدادٌ محفوظاتٌ عن التغیّر؛ و لذلک سمّاها اللّه سقفاً محفوظاً _ کما مرّ _ ؛
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و قال أیضاً: «أَ أَنْتُمْ أَشَدُّ خَلْقاً أَمِ السَّمَاءُ بَنَاهَا * رَفَعَ سَمْکَهَا فَسَوَّاهَا»(1). فانظر إلی هذه القدرة و الملکوت لتری بعد ذلک عجائب العزّة و الجبروت.

و لاتظنّنّ _ أیّها المغرور بعلمک المشهور المکشوف عند الجمهور الباعث لجاهک، الحقیر فی عالم النور _ أنّ معنی النظر إلی ملکوت السماء هو أن تمتدّ البصر إلیها فتری زرقة السماء و ضوء الکواکب و تعرفها، فانّ البهائم و الدوابّ یشارکک فی هذا النظر!؛ بل أنظر إلیها نظراً عقلیّاً تتفطّن به إلی ملکوتها و تعبر من عالمها إلی عالمٍ آخر فیه خلائق روحانیّون مجبولون علی مشاهدة تقدیس اللّه حائرون فی شهود جماله و ملاحظة جلاله لایلتفتون إلی ذواتهم المقدّسة المشهورة بنور الحقّ فضلاً عن إلتفاتهم إلی ما دونه!. ثمّ فتحوّل _ أیّها السالک! _ بقلبک أوّلاً فی مبادیها و أقطارها و اطل فکرک فی کیفیّة حرکاتها و تفنّن جهاتها و دورانها، ثمّ إلی جواهر محرّکاتها _ من نفوسها و عقولها و معشوقاتها _ إلی أن تقوم بین یدی عرش الرحمن _ الّذی هو معبود الکلّ و المعشوق الأوّل _ ؛ فعند ذلک ربّما یرجی أن یفیض علیک من رحمته الخاصّة لعباده الصالحین و یهدیک إلی صراطه المستقیم المنعم به علیهم، لاالمنحرفین الظالّین!.

و لایتیسّر لک ذلک بمجاوزة الحدّ الأدنی حتّی تصل إلی الحدّ الأعلی علی الترتیب، و أدنی شیءٍ إلیک نفسک و بدنک؛ ثمّ الأرض الّتی هی مقرّک؛ ثمّ الهواء المطیف بک؛ ثمّ النبات و الحیوان؛ ثمّ عجائب الجوّ _ من ملائکة السحاب و زواجر الرعد و المطر الّتی بیدها مثاقیل المیاه و مکائیل الأمطار _ ، فتحتاج إلی العلوم المتعلّقة بها؛ ثمّ السماوات؛ ثمّ الکرسیّ و العرش حتّی تصل إلی اللّه المتعال. فتحتاج إلی هذه العلوم الکثیرة المتعلّقة بها إن تجاوزت عن حدّ البهائم و الدوابّ و وصلت إلی مقام أولی الألباب»؛ انتهی کلامه.

و قال محییالدین و أتباعه(2): «إنّ المسمّی بالجماد و النبات له أرواحٌ بطنت عن إدراک 
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1- 1. کریمتان 27، 28 النازعات.

2- 2. کالقیصریّ، فانّه نقل العبارة حرفیّاً منه، راجع: «شرح فصوص الحکم» ص 238.




غیر أهل الکشف إیّاها فی العادة، فلایحسّ(1) بها مثل ما یحسّ به من الحیوان؛ فالکلّ عند أهل الکشف حیوانٌ _ بل ناطقٌ(2)! _ ، غیر أنّ هذا المزاج الخاصّ یسمّی إنساناً، لاغیره»(3)؛ انتهی.

و التحقیق ما ذکرناه فی اللمعة الثانیة من أنّ لکلّ نوعٍ من الأنواع الجسمانیّة ملکاً موکّلاً علیه مدبّرا لآحاده و معتنیاً بتربیة أفراده، کما ذهب إلیه أفلاطون و الحکماء الإشراقیّون طبقاً للشریعة الحقّة من تسمیة بعض ملائکة اللّه المدبّرین لأنواع الأجسام بالإضافة إلی نوع ما یتعلّق به _ تعلّق التدبیر و التأثیر _ ، کملک الجبال، و ملک البحار، و ملک الریاح، و ملک الأمطار _ کما عرفت فی اللمعة المذکورة _ . و لعلّ مراد محییالدین من الأرواح هو هذه الملائکة؛ فتبصّر!.

و إذا کان شأن هذه الأجسام السفلیّة هذا فما ظنّک بالأجسام العلویّة السماویّة؛ فتدبّر!.

آمَنْتُ بِمَنْ نَوَّرَ بِکَ الظُّلَمَ، وَ أَوْضَحَ بِکَ الْبُهَمَ، وَ جَعَلَکَ آیَةً مِنْ آیَاتِ مُلْکِهِ، وَ عَلاَمَةً مِنْ عَلاَمَاتِ سُلْطَانِهِ، وَ امْتَهَنَکَ بِالزِّیَادَةِ وَ النُّقْصَانِ، وَ الطُّلُوعِ وَ الاْءُفُولِ، وَ الاْءِنَارَةِ وَ الْکُسُوفِ، فِی کُلِّ ذَلِکَ أَنْتَ لَهُ مُطِیعٌ، وَ إِلَی إِرَادَتِهِ سَرِیعٌ.

و «الإیمان» قد مرّ معناه اللغویّ و الإصطلاحیّ.

و «النور» إن أرید به الظاهر لذاته و المظهر لغیره، فهو مساوقٌ للوجود، بل نفسه؛ فیکون حقیقةً بسیطةً _ کالوجود _ منقسماً بإنقسامه _ کما تقدّم الکلام علیه _ ؛

<و إن أرید به هذا الّذی یظهر به الأجسام علی الأبصار، فاختلفوا فی حقیقته؛ فمنهم من زعم انّه عرضٌ من الکیفیّات المحسوسة؛
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و منهم من زعم انّه جوهرٌ جسمانیٌّ. لکن ینبغی علی من یری أنّه عرضٌ أن یعلم انّه لیس من الأعراض الّتی یحصل بإنفعال المادّة و بالإستحالة، بل یقع دفعةً من المبدء الفیّاض فی محلٍّ قابلٍ إیّاه، إمّا بمقابلة نیّرٍ و إمّا بذاته. و کذا ینبغی علی من یزعم انّه جسمٌ أن یذعن انّه لیس من الأجسام المادّیّة المشتملة علی قوّةٍ استعدادیّةٍ تنفعل بها عن تأثیر فاعلٍ قریبٍ؛ فهو علی تقدیر جسمیّته یکون خالیاً عن الکیفیّات الإنفعالیّة _ کالرطوبة و الیبوسة و الثقل و الخفّة و اللین و الصلابة و أمثالها _ ، و کذا عن الکیفیّات الفعلیّة المقتضیة لتلک الإنفعالات _ کالحرارة الموجبة للحرکة إلی فوقٍ و التفریق و الجمع و ما شابهها، و کالبرودة الموجبة للثقل و الکثافة و الجمود و أمثالها _ ، بل لابدّ و أن یکون من الأجسام الکائنة دفعةً بلااستحالةٍ و انتقالٍ.

لکن الزاعمین انّه جسمٌ اشتهر بینهم انّ النور أجسامٌ صغارٌ ینفصل عن المضیء و یتّصل بالمستضیء؛ 

و ذلک ممتنعٌ، لأنّ أکثر النیّرات المضیئة أجرامٌ کوکبیّةٌ دائمة الإنارة لاینفصل أجزاؤها عنها دائماً، و إلاّ یلزمها الذبول و الإنتقاص و خلوّ مواضعها عن تمام مقدارها، أو مقدار أجزائها، أو کونها دائمة التحلیل مع إیراد البدل عمّا یتحلّل عن جرمها؛ فیکون أجسامها أجساماً مستحیلةً غذائیّةً کائنةً فاسدةً؛ و ذلک محالٌ فی الفلکیّات.

و أمّا الّذی ذکر فی کتب الفنّ لإبطال مذهب القائلین بکون الأنوار المبصرة أجساماً، فوجوهٌ:

الأوّل: انّه لوکان النور جسماً متحرّکاً لکانت حرکته طبیعیّةً، و الحرکة الطبیعیّة إلی جهةٍ واحدةٍ دون سائر الجهات، لکن النور یقع علی الجسم فی کلّ جهةٍ کانت له؛

و الثانی: انّ النور إذا دخل من الکوة ثمّ سدّدناها دفعةً فتلک الأجزاء النوریة إمّا أن یبقی، أو لایبقی، فإن بقیت فهل بقیت فی البیت أو یخرج؟

فان قیل: انّها خرجت عن الکوة قبل إنسدادها،

فهو محالٌ، لأنّ السدّ کان سبب إنقطاعها، فلابدّ أن یکون سابقاً علیه بالذات أو بالزمان؛
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و إن بقیت فی البیت فیلزم أن یکون البیت مستنیراً کما کان قبل السدّ، و لیس کذلک؛

و إن لم یبق فیلزم أن یکون تخلّل جسمٍ بین جسمین یوجب إنعدام أحدهما، و هو معلوم الفساد!.

و الثالث: انّ کونها أنواراً إمّا أن یکون هو عین کونها أجساماً؛

و إمّا أن یکون مغائراً لها؛

و الأوّل باطلٌ!، لأنّ المفهوم من النوریّة مغائرٌ للمفهوم من الجسمیّة _ و لذلک یعقل جسمٌ مظلمٌ و لایعقل نورٌ مظلمٌ _ .

و إمّا إن قیل: انّها أجسامٌ حاملةٌ لتلک الکیفیّة تنفصل عن المضیء و یتّصل بالمستضیء؛

فهذا أیضاً باطلٌ!، لأنّ تلک الأجسام:

إمّا محسوسةٌ؛

أو غیر محسوسةٍ؛

فإن لم تکن محسوسةً کانت ساترةً لما وراءها، و یجب انّها کلّما ازدادت إجتماعاً إزدادت ستراً؛ لکن الأمر بالعکس!، فانّ الضوء کلّما ازداد قوّةً إزداد إظهاراً.

الرابع: انّ الشمس إذا طلعت من الأفق یستنیر وجه الأرض کلّها دفعةً، و من البعید أن ینتقل تلک الأجزاء من الفلک الرابع إلی وجه الأرض فی تلک اللحظة اللطیفة _ لاسیّما و الخرق علی الأفلاک ممتنعٌ _ .

أقول: و هذه الوجوه فی غایة الضعف(1)!؛

أمّا الأوّل: فلأنّ کون النور جسماً لایستلزم کونه متحرّکاً و لاکون حدوثه بالحرکة، بل ممّا یوجد دفعةً بلاحرکةٍ؛

و أمّا الوجه الثانی: فلقائلٍ أن یقول: إنّ قیام المجعول بلامادّةٍ إنّما یکون بالفاعل الجاعل إیّاه مع اشتراط عدم الحجاب المانع عن الإفاضة، فینعدم المفاضّ بلامادّةٍ باقیةٍ عنه؛ لأنّ
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وجوده لم یکن بشرکة المادّة، فکذا عدمه. فعند إنسداد الباب عن الإفاضة ینعدم الشعاع عن البیت دفعةً، و لافرق فی ذلک بین کونه عرضاً أو جوهراً. و السرّ فیها جمیعاً انّ النور مطلقاً لیس حصوله من جهة إنفعال المادّة و شرکة الهیولی _ کسائر الجواهر و الأعراض الإنفعالیّات _ ، و لذلک لاینعدم شیءٌ منها دفعةً لوفرض حجابٌ بینها و بین مبدئه الفاعلیّ إلاّ بعد زمانٍ و عقیب استحالةٍ.

و أمّا الّذی ذکروه ثالثاً: فجوابه انّ المغایرة فی المفهوم لاتنافی الإتّحاد و العینیّة فی الوجود؛ کنفس الوجود، فانّ مفهومه غیر مفهوم الجسم و لکن وجود الجسم عین جسمیّته. فما ذکروه مغالطةٌ من باب الإشتباه بین مفهوم الشیء و حقیقته، و إلاّ لإنتقض الدلیل بالوجود، لجریانه فیه بأن یقال: المفهوم من الموجودیّة غیر المفهوم من الجسمیّة _ و لذلک یعقل جسم معدومٌ و لایعقل وجودٌ معدومٌ! _ .

و الحلّ فیها جمیعاً: انّ مفهوم النور و الوجود غیر مفهوم الجسم، لکن المفهومات المختلفة قد یکون فی الأعیان ذاتاً واحدةً من غیر تعدّدٍ فی وجودها.

و أمّا المذکور رابعاً: فلأنّ مبناه أیضاً علی الإنفصال و القطع للمسافة، لا علی مجرّد الجوهریّة و الجسمیّة.

ثمّ المعترفون بأنّ النور کیفیّةٌ اختلفوا؛ فمنهم من ذهب إلی انّه عبارةٌ عن ظهور اللون فقط، و قالوا: ان الظهور المطلق هو الضوء و الخفاء المطلق هو الظلمة و المتوسّط بینهما الظلّ، و یختلف مراتبه بمراتب القرب و البعد عن الطرفین. فإذا آلف الحسّ مرتبةً من مراتب الخفاء ثمّ شاهد ما هو أکثر ظهوراً من الأوّل ظنّ انّ هناک بریقاً و شعاعاً؛ و لیس الأمر کذلک!، بل ذلک بسبب ضعف الحسّ؛

و الدلیل علیه: انّ ظهور بعض اللامعات باللیل المظلم دون النهار لضعف الحسّ فی الظلمة، فزعم انّها کیفیّةٌ زائدةٌ، و لذلک إذا قوی البصر بنور السراج لم یره. و کذا نسبة لمعان السراج إلی لمعان القمر و نسبة لمعان القمر إلی نور الشمس، من حیث إنّ لمعان السراج یزول عند ظهور القمر و هو یزول عند ظهور الشمس. و السبب فیه ماذکرنا من ضعف
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الحسّ.

و من هؤلاء من بالغ حتّی قال: ضوء الشمس لیس إلاّ الظهور التامّ للونها، و ذلک یبهر البصر، فحینئذٍ یخفی لونها لا لخفائه فی نفسه، کما انّا نحسّ باللیل بلمعان اللوامع و لانحسّ بألوانها لکون الحسّ _ لضعفه فی اللیل _ یبهره ظهور تلک الألوان، فلاجرم لایحسّ بها؛ ثمّ إذا قوی فی النهار بنور الشمس لم یصر مغلوباً بظهور تلک الألوان، فلاجرم یحسّ بها.

هذا بیان مذهبهم.

أقول: لابدّ أوّلاً من تحقیق محلّ الخلاف فی انّ النور کیفیّةٌ زائدةٌ علی اللون؟، أو نفس الظهور؟.

فنقول: من قال بأنّه نفس الظهور لایخلو:

إمّا أن یرید به: ما به الظهور؛

أو مجرّد هذه النسبة؛

و الثانی باطلٌ!، و إلاّ لکان الضوء أمراً عقلیّاً واقعاً تحت مقولة المضاف، فلم یکن محسوساً أصلاً، لکنّ الحسّ البصریّ ممّا ینفعل عن الضوء و یتضرّر بالشدید منه حتّی یبطل، و الأمور الذهنیّة لاتؤثّر مثل هذا التأثیر؛ فثبت انّ الضوء عبارةٌ عمّا یوجب الظهور، فیکون أمراً وجودیّاً.

لکن بقی الکلام فی انّه عین اللون؟، أو غیره؟. و للطرفین وجوهٌ لانطول الکلام بذکرها(1).

و الحقّ انّ النور المحسوس بما هو محسوسٌ عبارةٌ عن نحو وجود الجوهر المبصر الحاضر عند النفس فی غیر هذا العالم؛ و أمّا الّذی فی الخارج بإزائه فلایزید وجوده علی وجود اللون(2)>.
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و «الظُلَم»: جمع ظلمة، و تجمع علی: ظلمات أیضاً؛ و هی عدم الضوء عمّا من شأنه أن یکون مضیئاً. و ذهب بعضهم إلی انّها کیفیّةٌ وجودیّةٌ مانعةٌ من الإبصار؛ و الأوّل هو الّذی علیه الجمهور.

و «الباء» من قوله: «بک» للسببیّة، أو للآلة.

و معنی «تنویر الظُلَم به» علی قول الجمهور _ من کون النور عرضاً _ : جعلها متّصفةً بالنور _ کما تقول: بیّضت الشیء و سوّدته أی: صیّرته متّصفاً بالبیاض و السواد _ ؛ و علی القول بانّه جسمٌ: جعلها ذات نورٍ _ کما تقول: لبّنته و تمّرته أی: صیّرته ذا لبنٍ و تمرٍ _ .

قال شیخنا البهائیّ _ رحمه اللّه _ : «و هذا القول و إن کان مستبعداً بحسب الظاهر إلاّ أنّ إبطاله لایخلو من إشکالٍ، کما انّ اتّباعه(1) کذلک!»(2). 

و علی القول بأنّ الظلمة کیفیّةٌ وجودیّةٌ إعدام الظلم و إحداث الضوء فی محالّها. 

ثمّ المراد ب_ «الظلم المنوّرة» علی القولین _ و هما کون النور عرضاً، و کونه جسماً _ : إمّا الأهویة المظلمة _ بناءً علی ما هو الحقّ من تکیّف الهواء بالنور و استضاءته به _ ؛

و إمّا الأجسام المظلمة سوی الهواء، لا حقیقة الظلمة الّتی هی عدم النور؛ فانّ العدم لایتّصف بالنور.

و «اللام» فی «الظُلَم» للاستغراق العرفیّ، أی: الظلم المتعارف تنویرها بالقمر _ نحو: جمع الأمیر الصاغة أی: صاغة بلده أو مملکته _ . و یجوز أن تکون للعهد الخارجیّ.

تذنیبٌ 

اعلم! <أنّ ضوء المضیء إن کان من ذاته لایفیض(3) علیه من مقابله _ کما للشمس _ یسمّی: ضیاءً، و إلاّ فعرضیٌّ _ کالقمر _ و یسمّی: نوراً؛ أخذاً من قوله _ تعالی _ : «هُوَ الَّذِی
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جَعَلَ الْشَّمْسَ ضِیَاءً وَ الْقَمَرَ نُوراً»(1) _ أی: ذات ضیاءٍ و ذا نورٍ _ .

و اللمعان هو النور الّذی به یستر لون الجسم. و هو أیضاً ذاتیٌّ و عرضیٌّ؛ و الأوّل یسمّی: شعاعاً؛ و الثانی کما للمرآة، و یسمّی: بریقاً. و ربّما یسمّی العرضیّ الحاصل من مقابلة المضیء لذاته _ کنور القمر و نور وجه الأرض _ : الضوء الأوّل، و إن کان من مقابلة المضیء لغیره _ کضوء وجه الأرض قبل طلوع الشمس، و کضوء داخل البیت من مقابلة الهواء المقابل للشمس _ فهو الضوء الثانی و الثالث ... و هکذا علی اختلاف الوسائط بینه و بین المضیء بالذات؛ و یسمّی: ظلاًّ أوّلاً و ثانیاً؛ ... و هکذا یتقدّم الظلّ علی الضوء بمرتبةٍ إلی أن ینتهی الضوء بالکلّیّة و ینعدم، فیسمّی: ظلمةً. و هو عدمٌ، لأنّا إذا أغمضنا العین کان حالنا کما إذا فتحناها فی الظلمة _ : لاتدرک(2) شیئاً _ ، فوجب أن لایکون کیفیّةً من الجسم المظلم؛ و لأنّا لوقدّرنا خلوّ الجسم عن النور من غیر انضیاف صفةٍ أخری و لاإضافة قوّةٍ إمکانیّةٍ لم یکن حاله إلاّ هذه الظلمة؛ و متی کان کذلک لم یکن أمراً وجودیّاً، بل سلباً محضاً.

و اعلم! أنّ الألوان غیر موجودةٍ بالفعل فی حالکونها مظلمةً عند الشیخ و أتباعه؛ و الدلیل علیه: انّا لانراها فی الظلمة؛

فهو إمّا لعدمها؛ 

أو لوجود عائقٍ عن الإبصار؛

و الثانی باطلٌ!، فانّ الظلمة عدمیّةٌ و الهواء نفسه غیر مانعٍ من الرؤیة، کما إذا کنت فی غارٍ مظلمٍ و فیه هواءٌ کلّه علی تلک الصفة، فإذا صار المرئیّ مستنیراً رأیته و لایمنعک الهواء الواقف بینه و بینک. و ربّما یقال: هذا التردید غیر حاصرٍ، لاحتمال شقٍّ آخر، و هو عدم شرط الرؤیة؛

و یدفع بأنّ اللون إذا کان نفسه من الکیفیّات المبصرة فعند وجود الحسّ الصحیح یجب أن یکون مدرکاً، و إلاّ لم یکن فی نفسه مرئیّاً.
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و لقائلٍ أن یقول: لاشکّ انّ اللون له مهیّةٌ فی نفسه و یصحّ(1) أن یکون مرئیّاً، فلعلّ الموقوف علی وجود الضوء هو هذا الحکم الثالث، لا أصل وجود اللون(2).

أقول: و الأولی أن یجعل هذه المسألة متفرّعةً علی مسألة کون اللون عن الضوء أو غیره؛ فان کان من مراتب الضوء لم یکن موجوداً حالة الظلمة؛ و إن کان غیره أمکن أن یکون موجوداً فی تلک الحالة و لانراها لفقدان شرط الإبصار.

و ربّما یظنّ انّ الظلمة من شرائط بعض الأجسام _ کالأشیاء الّتی تلمع باللیل _ . و نفی الشیخ ذلک و قال: «لایمکن أن یکون الظلمة شرطا لوجود اللوامع مبصرةً؛ و ذلک لأنّ المضیء مرئیٌّ _ سواءٌ کان الرائی فی الظلمة أو فی الضوء _ ، کالنار نراها سواءٌ کانت فی الضوء أو فی الظلمة. و أمّا الشمس فانّا لایمکننا أن نراها فی الظلمة لأنّها متی طلعت لم تبق الظلمة؛ و أمّا الکواکب و اللوامع فانّما تری فی الظلمة دون النهار، لأنّ ضوء الشمس غالبٌ علی ظوئها، و إذا انفصل الحسّ عن الضوء القویّ لاجرم لاینفعل عن الضعیف؛ فأمّا فی اللیل فلیس هناک ضوءٌ غالبٌ علی ضوئها، فلاجرم تری.

و بالجملة فصیرورتها غیر مرئیّةٍ لیست لتوقّف ذلک علی الظلمة، بل لما ذکر؛ فظهر انّ الظلمة لیست من شرائط هذا الباب(3)>.

و «البُهَم» _ بضمّ الباء الموحّدة و فتح الهاء _ : جمع بُهْمة _ بضمّ الباء و إسکان الهاء، کظلمة و ظلم _ ؛ <و هی: مایصعب إدراکه علی الحاسّة إن کان محسوساً، و علی الفهم إن کان معقولاً.

و «الآیة»: العلامة الظاهرة(4)>.

و «السلطان»: مصدرٌ بمعنی: التسلّط و الغلبة، و قد یجیء بمعنی: البرهان و الحجّة. 

و التنکیر فی «آیة» و «علامة» إمّا للنوعیّة _ کما قالوه فی قوله تعالی: «وَ عَلَی أَبْصَارِهِمْ
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1- 1. المصدر: و له انّه یصحّ.

2- 2. هیهنا حذف المصنّف قطعةً من المصدر.

3- 3. قارن: «الحکمة المتعالیة» ج 4 ص 95.

4- 4. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 517.




غِشَاوَةٌ»(1) _ ؛ و الأظهر أن یجعل للتعظیم. و احتمال التحقیر _ کما قیل _ بعیدٌ جدّاً!.

و «الإمتهان»: إفتعالٌ من المهن، یقال: مهن مهناً _ من بابی قتل و نفع _ فهو ماهنٌ _ أی: خادمٌ _ ، و «امتهنه» أی: استعمله فی المهنة و الخدمة و الذلّ و المشقّة. و هو کالبیان لل_ «آیة» و «العلامة».

و حصول الامتهان له بالنقصان ظاهرٌ؛

و أمّا توجیهه فی الزیادة فقد ذکر له وجهان:

أحدهما: انّه لمّا کان أحد وجهیه مستنیراً بالشمس دائماً، و کانت زیادة نوره إنّما هی إحساسها فقط _ و قد سخّره الأمر الإلآهیّ لأن یتحرّک فی النصف الأوّل من الشهر علی نهجٍ لایزید به المنیر فی کلّ لیلةٍ إلاّ شیئاً یسیراً، لایستطیع أن یتخطّاه و لایقدر أن یتعدّاه _ ؛ أثبت _ علیه السلام _ له «الإمتهان» بسبب إذلاله و تسخیره للزیادة علی هذا الوجه المقرّر و النهج الخاصّ؛

و ثانیهما: أن یکون مراده _ علیه السلام _ : الإمتهان بمجموع الزیادة و النقصان _ أعنی: التغیّر من حالٍ إلی حالٍ و عدم البقاء علی شکلٍ واحدٍ _ . و هذا الوجه جارٍ فیما نسبه _ علیه السلام _ إلیه من الإمتهان بالطلوع و الأفول و الإنارة و الخسوف(2)؛

و هما کما تری!.

و الأولی أن یحمل کلامه _ علیه السلام _ علی ما هو المتّفق علیه بین أهل الحکمة و علماء الهیئة _ الّذین اقتبسوا علومهم من مشکاة النبوّة کسائر العلوم الدینیّة، أو وصلوا إلیها بالإستدلال أو المکاشفة _ ، و هو: انّ المراد من «الزیادة و النقصان»: زیادة نور القمر بحسب ما یظهر للحسّ من المستنیر بنور الشمس من جرمه فی الأشکال الهلالیّة و البدریّة، لا انّ الزیادة و النقصان حاصلان له فی الواقع و بحسب نفس الأمر، لأنّ أزید من نصفه منیرٌ دائماً _
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1- 1. کریمة 7 البقرة.

2- 2. هذا قول محقّق الداماد، راجع: «شرح الصحیفة» ص 361.




کما بیّن فی محلّه _ .

إنارةٌ 

قیل: «إنّ الحکماء الأول کانوا أولی فضائل، فلاینبغی الإزراء بهداهم، حاشاهم عن ذلک!. کانوا أولی خلواتٍ و مجاهداتٍ، لهم فی حقائق المعارف إشاراتٌ و علی دقائق الحکمة تنبیهاتٌ و فی علم المبدء إشراقاتٌ و علی علم المعاد تلویحاتٌ، و فی کلماتهم شفاءٌ للصدور و فی مقالاتهم نجاةٌ من الجهل و الغرور. بل المشهورون منهم من أصحاب الوحی؛ کما قیل: انّ فیثاغورث عبارةٌ عن شیثٍ _ علیه السلام _ ، و کذا آغاثاذیمون و هرمس الهرامسة عبارةٌ عن إدریس _ علیه السلام _ . و الإشتباه إنّما نشأ من أسمائهم بالیونیانیّة و غیرها».

قال السیّد الطاهر ذوالمناقب و المفاخر ابن طاوس _ قدّس سرّه _ فی کتاب فرج المهموم فی معرفة الحلال و الحرام من علم النجوم: قولاً بأنّ أبرخس و بطلمیوس کانا من الأنبیاء و إنّ أکثر الحکماء کانوا کذلک؛ و إنّما التبس علی الناس أمرهم لأجل أسمائهم الیونانیّة»(1).

و لااستبعاد فیه، و کلّ من له أدنی خوضٍ فی هذا العلم الشریف لایرتاب انّ أصوله و مطالبه متلقّاةٌ من الأنبیاء _ صلوات اللّه علیهم أجمعین _ ، و یحکم _ حکماً قطعیّاً! _ بأنّ القوّة البشریّة لم یستقلّ بإدراک خبایا حقائقه، و لایستبدّ باستنباط خفایا دقائقه؛ و انّ ما أوصل إلیه هذا الفن بأرصادهم الجسمانیّة مقتبسٌ من مشکاة أصحاب الأرصاد الروحانیّة _ سلام اللّه علیهم أجمعین _ .

و قال الشهرستانیّ فی کتاب الملل و النحل: «واضع علم الهیئة و النجوم هرمس الحکیم و مستخرج القوانین الحسابیّة، هو إدریس النبیّ _ صلّی اللّه علیه و سلّم _ »(2). و به صرّح 
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1- 1. و هذا القول حکاه احمد بن الحسین بن علیّ الرخجی عن المرتضی عن أبیالحسن الهیثم انّه قال: «... أبرخسی و بطلمیوس، و یقال انّهما کانا من بعض الأنبیاء و أکثر الحکماء کذلک، و انّما التبس علی الناس أمرهم لعلّة أسمائهم بالیونانیّة»؛ راجع: «فرج المهموم» ص 152.

2- 2. قال فی ذکر هرمس: « ... و یقال هو إدریس النبیّ _ علیه السلام _ ، و هو الّذی وضع أسامی البروج و الکواکب السیّارة و رتّبها فی بیوتها»؛ راجع: «الملل و النحل» ج 2 ص 47.




العلاّمة فی شرح حکمة الإشراق(1) أیضاً ؛ و قال السهروردیّ فی حکمة الإشراق: «انّ هرمس من أساتذة أرسطو»(2)؛ و فی تفسیرالقاضی و غیره: «انّ إدریس _ علی نبیّنا و علیه السلام _ أوّل من تکلّم فی الهیئة و النجوم و الحساب»(3)، و هذا ممّا یؤیّد انّ إدریس هو هرمس. و ذکر عبداللّه بن محمّد بن طاهر القرشیّ فی کتاب لطائف المعارف ما هذا لفظه: «أوّل من أظهر علم النجوم و دلّ علی ترکیبه و قدّر سیر الکواکب و کشف عن وجوه تأثیرها هرمس»(4)؛ انتهی کلامه.

و المشهور انّ أوّل من أظهر هو إدریس؛ و قیل: «هو یونس _ علیه السلام _ ». و الحقّ انّ جمیع الأنبیاء عالمون بعلم النجوم، و لکن إدریس أو یونس _ علیهما السلام _ أوّل من أظهره فی الناس، و لهذا ینسب إلیهما؛ و انّ إدریس _ علیه السلام _ هو هرمس _ جمعاً بین الأقوال _ . 

تبصرةٌ 

اعلم! أنّ القمر جرمٌ کرویٌّ غیر مشفٍّ مظلمٌ فی نفسه مرکوزٌ فی سخن فلکه یستضیء أکثر جرمه من نور الشمس، لکثافته و صقالة سطحه الواقع دائماً فی محاذاة الشمس من غیر حجابٍ إلاّ عند مقاطرته الحقیقیّة أو ما یقرب منها مع الشمس، فیحجبه الأرض عند ذلک
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1- 1. قال: «هرمس الهرامسة المصریّ المعروف بإدریس النبیّ _ علیه السلام _ ، ... و انّما سمّی هرمس ... لأنّه أوّل من دوّن الحکمة و النجوم»؛ راجع: «شرح حکمة الإشراق» ص 15.

2- 2. لم أعثر علی هذه العبارة فی «حکمة الإشراق»، و یمکن أن تکون إشارةً إلی قوله: «و هؤلاء منهم قدماء سبقوا ارسطو زماناً، کاغاثاذیمون و هرمس»؛ راجع: «حکمة الإشراق» _ فی «مجموعه مصنّفات شیخ إشراق» _ ج 2 ص 5.

3- 3. قال: «انّه أوّل من خطّ بالقلم و نظر فی علم النجوم و الحساب»؛ راجع: «تفسیر البیضاوی» ص 408.

4- 4. لم أعثر علی هذا الکتاب.




من مواجهة الشمس و وقوع ضوئها علیه؛ فیری مظلماً منخسفاً _ کلّه أو بعضه _ . و إنّما هدی الناس الحکم باستنارته من الشمس مشاهدة التشکّلات الهلالیّة و البدریّة مع مشاهدة الخسوف له عند المقاطرة، فیعلم بضربٍ من الحدث انّ نوره مستفادٌّ من الشمس.

توضیح ذلک: انّ القمر _ کما ذکر _ جرمٌ کثیفٌ صقیلٌ _ کالمرآة _ یقبل الضوء لکثافته، و ینعکس عنه لصقالته؛ فلیس له نورٌ لذاته، بل نوره أبداً مستفادٌّ من الشمس بمحاذاته لها _ کالمرآة المصقولة إذا حاذتها الشمس _ . و لمّا کانت الشمس أعظم منه _ کما بیّن فی مقادیر الأجرام من أنّ الشمس ستّة آلاف و ستّمأة و أربعةٌ و أربعون مثْلاً للقمر و نصفٌ بالتقریب _ کان الأکثر من نصفه مستنیراً بضوئها دائماً، و الأقلّ من نصفه مظلماً دائماً، لما ثبت فی الشکل الثانی من مقالة أرطوخس فی جرمی النیّرین من: انّه إذا قبل الضوء کرةٌ أصغر من کرةٍ أعظم منها کان المضیء من الصغری أعظم من نصفها. و الفصل المشترک بین المنیر و المظلم منه دائرةٌ قریبةٌ من العظیمة یسمّی: دائرة الرؤیة. و هی أیضاً قریبةٌ من العظیمة، و لیست عظیمةً، لما ثبت فی الشکل الرابع و العشرین من مناظر أقلیدس: انّ ما یری من الکرة یکون أصغر من نصفها و تحیط به دائرة. فإذا اجتمع الشمس و القمر تطابق الدائرتان و یکون نصف القمر المستنیر بضیاء الشمس مقابلاً لنا و نصفه المظلم ممّا یلینا، فلانری نوره؛ و هذه الحالة تسمّی ب_ : المحاق. و إذا بعد القمر عنها بقدر مسیرة یومٍ _ و هو اثنتا عشرة درجة أو أقلّ أو أکثر بحسب اختلاف أوضاع المساکن، کما ذکره أصحاب الزیجاب _ تقاطعت الدائرتان علی حوادٍّ و منفرجاتٍ، و نری من وجهه المضیء ما وقع منه بین الدائرتین فی جهة الحادّتین اللّتین إلی صوب الشمس _ و هو الهلال _ ؛ و لایزال هذه القطعة تزاید البعد عن الشمس و الحوادّ یتعاظم و المنفرجات یتصاغر حتّی یصیر التقاطع بین الدائرتین علی قوائم و یحصل التربیع، فیتطابق الدائرتان مرّةً ثانیةً و یصیر الوجه المضیء إلینا و إلی الشمس معاً، و هو البدر؛ ثمّ یقع التقارب فیعود تقاطع الدائرتین علی المختلفات أوّلاً ثمّ علی قوائم ثانیاً و حصل التربیع الثانی، ثمّ یؤول الحال إلی التطابق فیعود المحاق؛ ... و هکذا إلی ما یشاء اللّه _ تعالی _ !.
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قال شیخنا البهائیّ _ رحمه اللّه _ : «لایخفی انّ حکمهم بأنّ نور القمر مستفادٌّ من الشمس لیس مستندا إلی مجرّد ما یشاهد من إختلاف تشکّلاته(1) النوریّة بقربه و بعده عن الشمس، فانّ هذا وحده لایوجب ذلک الحکم(2)؛ لجواز أن یکون نصفه مضیئاً من ذاته و نصفه مظلماً و یدور علی نصفه بحرکةٍ مساویةٍ لحرکة فلکه. فإذا تحرّک بعد المحاق یسیرا رأیناه هلالاً، و یزداد فنراه بدراً؛ ثمّ یمیل نصفه المظلم شیئاً فشیئاً إلی أن یؤول إلی المحاقّ.

أقول: و هذا هو مقصود ابن الهیثم بلاشکٍّ و مریةٍ، لا ما ظنّه صاحب حکمة العین حیث قال: «زعم ابن الهیثم انّ القمر کرةٌ نصفها مضیءٌ و نصفها مظلمٌ و تتحرّک علی نفسها، فإذا مال النصف المستضیء(3) إلینا نراه هلالاً، و تتحرّک بحیث یصیر نصفها المضیء ککلّه(4) إلینا عند المقابلة؛ و علی هذا القیاس(5) دائماً»؛

ثمّ قال: «و هو ضعیفٌ!، و إلاّ لما انخسف فی شیءٍ من الاستقبالات أصلاً»(6)؛ انتهی کلامه.

و قد وافقه صاحب المواقف فی هذا الظنّ قائلاً: «انّ الخسوف یبطل کلامه(7)».

و هذا منهما عجیبٌ!، و ابن الهیثم أرفع شأناً فی هذا العلم من أن یظنّ صدور مثل هذا عنه!، و کلامه ینادی بأن قصده ماذکرناه حیث قال: «انّ التشکّلات النوریّة للقمر لایوجب الجزم بأنّ نوره مستفادٌّ من الشمس، لاحتمال أن یکون القمر کرةً نصفها مضیءٌ و نصفها مظلمٌ و یتحرّک علی نفسه، فیری هلالاً ثمّ بدراً، ثمّ ینمحق؛ ... و هکذا دائماً»؛ انتهی کلامه.

و هو کلامٌ لا غبار علیه أصلاً. و العجب انّ هذا الکلام نقله شارح حکمة العین عنه و
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1- 1. المصدر: المتشکّلات.

2- 2. هیهنا حذف المصنّف قطعةً من کلام المصدر.

3- 3. المصدر: المضیء.

4- 4. المصدر: کلّه.

5- 5. المصدر: _ القیاس.

6- 6. راجع: «شرح حکمة العین» _ للمیرک البخاری _ ص 526.

7- 7. المصدر: ابن الهیثم.




لم یتفطّن لما هو مقصوده منه؛ فإیّاک و قلّة التأمّل»(1)؛ انتهی کلام شیخنا البهائیّ _ رحمه اللّه _ .

أقول: و إیّاک و قلّة التأمّل فی کلامهما حتّی یظهر طریق ظنّهما.

لمعةٌ عرشیّةٌ 

اعلم! أنّ الشمس فی هذا العالم مثالٌ للعقل، لأنّها نیّرةٌ لذاتها قاهرةٌ للغسق بحسب فطرتها طاردةٌ للوحشة و الظلمة عن هذا العالم کالعقل فی عالم المجرّدات؛

و القمر مثالٌ للنفس، لکونه قابلاً مستنیراً مستعیراً للنور الحسّیّ الوارد علیه من النیّر الأعظم، کما انّ النفس فی ذاتها خالیةٌ عن أنوار العلوم و إنّما یفیض علیها من المبدء العقلیّ الفعّال باذن اللّه حقائق الصور و الکمالات و علومها تفصیلیّةً متکثّرةً منتقلةً من معقولٍ إلی معقولٍ. و انّ نور القمر إنّما هو عین نور الشمس قد انعکس عن صفحة جرمه إلی أعین الناظرین لصقالته و کثافته، فیتوهّم للإنسان انّ له نوراً غیر نور الشمس _ کما توهّمه العوامّ _ ، أو مستفادّاً منها _ کما أدرکه الخواصّ بدقّة علومهم البحثیّة _ . و کلاهما زیغٌ و غلطٌ من الحسّ أو العقل!.

بل الحقیق بالتصدیق هو انّ النور الحسّیّ کالنور العقلیّ حقیقةٌ واحدةٌ لها مراتب متفاوتة فی القوّة و الضعف و القرب و البعد من ینبوعها و أصلها، و مراتب و قوابل متعدّدةٌ مختلفةٌ فی اللطافة و الکثافة و الصفاء و الکدورة و الجلاء و الخفاء و الإنقطاع و الإنطباع. 

و هذا النور ذاتیٌّ للشمس بوجهٍ موجودٌ بالذات، و عرضیٌّ لما سواها موجودٌ لها بالتبع؛ بمعنی انّها مظاهر لشهوده و مجالی لوجوده بواسطة العلاقة الوضعیّة الّتی لها مع الشمس _ کالمقابلة _ ؛ لا انّ حقیقة النور حالّةٌ فیها أو صفةٌ قائمةٌ بها.

و هکذا یکون حکم نور الوجود، لأنّها حقیقةٌ واحدةٌ هی عین القیّوم _ تعالی _ ، و لها
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1- 1. راجع: «الحدیقة الهلالیّة» ص 112.




مظاهر مختلفةٌ و مجالی متعدّدةٌ یدرک بحسبها و من وراء حجبها حقیقة الوجود علی ما تقتضیه طبیعة تلک المظاهر و الحجب من المهیّات و الأعیان کلٌّ بحسبه، لا علی ما علیه الحقیقة فی نفسها، لامتناع الإکتناه لها و الإحاطة بها؛ «وَ لاَیُحِیطُونَ بِهِ عِلْماً * وَ عَنَتِ الْوُجُوهُ لِلْحَیِّ الْقَیُّومِ»(1).

و انّ القمر عاشقٌ صادقٌ للنیّر الأعظم! _ الّذی هو مثال اللّه فی هذا العالم _ . و من دأب العاشق المسکین التوجّه إلی جناب معشوقه بالکدّ و الیمین، و التوصّل إلی صحبة محبوبه و لو بالمشقّة و عرق الجبین!. فلهذا صار سریع السیر لایمکث فی منزلٍ إلاّ یوماً واحداً غالباً، و ربّما یتخطی یوماً واحداً منزلین لشدّة شوقه و سرعة سلوکه إلی جناب معشوقه. فیسیر سیراً حثیثاً حتّی یرتقی من حضیض البعد و الإنفصال إلی أوج القرب و الإتّصال؛ فإذا فنا عن ذاته عند الإنمحاق و تنوّر بنور محبوبه فی شدّة القرب و الإشراق قال بلسان حاله هذا المقال:

قَدْ کَانَ مَا کَانَ مِمَّا لَستُ أَذْکُرُهُ فَظُنَّ خَیْراً وَ لاَتَسْأَلْ عَنِ الْخَبَرِ(2) 

ثمّ إذا رجع إلی ذاته و عاد إلی الصحو بعد المحو و سافر فی الجمع إلی التفرقة و التفصیل و أخذ منصب الخلافة و الرسالة فی إرشاد السالکین للسبیل و بعث لهدایة المتوطّنین فی الظلمات و تعلیم النازلین فی مراقد الجهالات، قارب المقابلة الوضعیّة الحسّیّة فانعکست إلی ذاته الأشعّة الشمسیّة و أضاءت ذاته بأنوارها بعد ما کان مظلماً، و أنار جوهره بأشعّتها غبّ ما کان مغتّماً قائلاً: «من رءآنی فقد رأی الشمس!»؛ و ربّما نطق:

إِذَا تَغَیَّبْتُ بَدَا وَ إِنْ بَدَا غَیَّبَنِی(3) 

فلمّا نظر إلی ذاته فما رأی شیئاً خالیاً من أنوار الشمس و عطایاها فقال عند ذلک فی
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1- 1. کریمتان 110، 111 طه.

2- 2. لم أعثر علی قائله، و انظر: «لطائف الاعلام» ص 454.

3- 3. انظر: «رساله تشریقات» _ فی «مجموعه رسائل و مصنّفات کاشانی» _ ص 343.




غایة سکره: «أنا الشمس!» لولا أن ثبّته اللّه بالقول الثابت؛ مثل ما قال بعض أصحاب التجرید و سکاری شراب المحبّة و التوحید حیث کانوا أقمار سماء التفرید و مرائی شمس الحقیقة و التمجید. فلمّا أضاءت أراضی قلوبهم و صفحات وجوههم بنور ربّهم ماحوا بالسرّ الخفیّ، إمّا لغایة السکر و الوجد _ فکلام المجانین یطوی و لایروی! _ ، و إمّا للإشتباه بین المرآة و المرئیّ. أ و لاتری أنّ المرایا المتعدّدة المختلفة فی الصقالة و الکدورة و الإستقامة و الإنحناء إذا تجلّت فیها صورةٌ واحدةٌ فی حالةٍ واحدةٍ ظهرت فیها بحسبها؟!، و لوکان تجلّیها فی المرایا حلولاً أو قیاماً لما أمکن حلول شیءٍ واحدٍ فی محالٍّ متعدّدةٍ مختلفةٍ. فاعلم و تثبّت _ أیّها العارف السالک! _ انّ التجلّی غیر الحلول و الإتّحاد و الإتّصال لئلاّ تقع فی الکفر و الظلال و الإحتجاب و الإنفصال، فتدّعی بوقاحتک الاتّصاف بالکمال و تسبق بنورک الموهوم و وجودک المتوهّم المبهم المیشوم نور المهیمن المتعال و وجود المبدء الفعّال!. و لاتتوهّمنّ _ أیّها المحجوب! _ لذاتک وجوداً سوی ما أضافه العزیز القهّار و لاتکوننّ بظهور هویّتک الموهومة محقاً لظهور نور الأنوار کاسفاً لنوره عن شهودک کشف القمر نور الشمس عن عیون الناظرین من الأبصار!.

قوله _ علیه السلام _ : «و الطلوع و الأفول».

<«طلوع» الکوکب: ظهوره فوق الأفق، أو من تحت شعاع الشمس. و «أفوله»: غروبه تحته(1)>.

قوله _ علیه السلام _ : «و الإنارة و الکسوف».

وجه امتهان القمر ب_ «الإنارة» ما ذکرناه فی توجیه إمتهانه بزیادة النور. و قال شیخنا البهائیّ _ قدّس سرّه _ : «و یمکن أن یوجّه امتهانه بالإنارة بوجهٍ آخر، و هو أن یراد بها: إعطاؤه النور للغیر کوجه الأرض مثلاً، لا اتّصافه هو بالنور؛ فانّ الإنارة و الإضاءة کما جاءتا(2) فی اللغة لازمتین(3) فقد جاءتا متعدّیتین(4). و حینئذٍ ینبغی أن یراد ب_ «الکسوف»: 
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1- 1. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 519.

2- 2. المصدر: جاءا.

3- 3. المصدر: لازمین.

4- 4. المصدر: جاءا متعدّیین أیضاً.




کسفه للشمس لتتمّ(1) المقابلة، و یصیر المعنی: امتهنک بأن تفیض النور علی الغیر تارةً و تسلبه عنه أخری»(2)؛ انتهی.

قال الفاضل الشارح: «فی قوله: «ینبغی أن یراد بالکسوف کسفه للشمس» نظرٌ!، فانّ «کسف» و إن ورد متعدّیاً کما ورد لازماً(3) إلاّ انّ الکسوف مصدر اللازم لا المتعدّی، و مصدر المتعدّی إنّما هو «الکسف» لا «الکسوف»، کما نصّ علیه الفیومیّ فی المصباح حیث قال: «کسفت الشمس _ من باب ضرب _ کسوفاً، و کذلک القمر(4)؛ و: کسفها اللّه کسفاً _ من باب ضرب أیضاً(5) _ ؛ و المصدر فارقٌ»(6). فجعْل الکسوف علی هذا مصدرا متعدّیاً غیر صحیحٍ. فینبغی أن یراد ب_ «الإنارة»: إتّصافه بالنور، لا: إنارته غیره لتتمّ المقابلة. فلایتّجه الوجه الّذی ذکره، فیتعیّن التوجیه الأوّل فقط؛ و اللّه أعلم»(7).

و قال شیخنا البهائیّ: «فان صحّ ماقیل: انّ الأحسن خسف القمر و کسفت الشمس فلعلّه _ علیه السلام _ أراد بالکسوف: زوال الضوء المشترک بین الشمس و القمر، لا المختصّ بالقمر _ و هو الخسوف _ لیکون خلاف الأحسن. و الّذی قیل انّه خلاف الأحسن إنّما هو إطلاق الکسوف علی الخسوف لا علی الأمر الشامل له و لغیره(8). و لایخفی انّ امتهان القمر حاصلٌ بسبب کسف الشمس أیضاً، فانّه هو الساتر لها. و لمّا کان شمول الکسف للخسوف أشهر من العکس اختاره _ علیه السلام _ »(9)؛ انتهی.

قال الفاضل الشارح: «و فیه أیضاً نظرٌ یظهر ممّا ذکر»(10).
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1- 1. المصدر: لیتمّ.

2- 2. راجع: «الحدیقة الهلالیّة» ص 114.

3- 3. و انظر: «شرح الصحیفة» ص 366.

4- 4. هیهنا حذف المصنّف قطعةً من المصدر.

5- 5. المصباح المنیر: + یتعدّی و لایتعدّی.

6- 6. راجع: «المصباح المنیر» ص 732.

7- 7. راجع: «ریاض السالکین» ج 5 ص 521.

8- 8. المصدر: _ و الّذی ... لغیره.

9- 9. راجع: «الحدیقة الهلالیّة» ص 97، مع تغییرٍ.

10- 10. راجع: «ریاض السالکین» ج 5 ص 520، مع تغییرٍ.




أقول: لا دلالة فی کلامه _ رحمه اللّه _ علی جعل الکسوف مصدراً متعدّیاً کما فهمه الشارح، بل کلامه صریحٌ فی أنّه أخذ الکسوف بمعنی: الکسف لإتمام المقابلة؛ و هذا شایعٌ _ کما لایخفی _ ؛ فلایرد علیه شیءٌ.

قال شیخنا البهائیّ _ رحمه اللّه _ : «تمهیدٌ. لمّا کانت الشمس ملازمةً لمنطقة البروج و کانت أعظم من الأرض کان المستنیر بأشعّتها أعظم من نصفها و المظلم أقلّ _ کما عرفت سابقاً _ ، و حصل مخروطٌ مؤلّفٌ من قطعتین ترسم إحداهما من الخطوط الشعاعیّة الواصلة بین الشمس و سطح الأرض _ و یسمّی: مخروط النور، و المخروط العظیم _ ؛ و الأخری من ظلّ الأرض و تسمّی(1) المخروط الصغیر. و یحیط به طبقةٌ یشوبها ضوءٌ مع بیاضٍ یسیر، ثمّ طبقةٌ أخری تشوبها مع ضوءٍ یسیرٍ صفرةٍ، ثمّ طبقة أخری یشویها یسیر حمرةٍ؛ و هذه الطبقات الثلاث تظهر للبصر فی المشرق من طلوع الفجر إلی طلوع الشمس بهذا الترتیب، و بعکسه غروبها فی المغرب. و قاعدة المخروط العظیم علی کرة الشمس منصّفةٌ بمنطقة البروج و سهمه فی سطحها، و ینتهی رأسه فی أفلاک الزهرة عند کون الشمس فی الأوج، و فیما دونه فیما دونها. و قاعدة المخروط الصغیر صغیرةٌ علی وجه الأرض، و هی الفصل المشترک بین المنیر فیها و المظلم. و هذان المخروطان یتحرّکان علی سطح الأرض کأنّها جبلان شامخان یدوران حولها علی التبادل؛ أحدهما أبیضٌ ساطعٌ، و الآخر أسودٌ حالک علیه ملابس متلوّنة. و یتحرّک الأبیض من المشرق إلی المغرب، و هو النهار لمن هو تحته، و الأمس(2) بالعکس، و هو اللیل لمن هو تحته؛ فتبارک اللّه أحسن الخالقین!.

و إذا توهّمنا سطحاً کریّاً مرکزه مرکز العالم یمرّ بمرکز القمر و بالمخروط الصغیر، فالدائرة الحادثة منه علی جرم القمر تسمّی: صفحة القمر، و الحادثة علی سطح المخروط: دائرة الظلّ، و مرکزها علی منطقة البروج(3).
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1- 1. المصدر: + مخروط الظلّ و.

2- 2. المصدر: الأسود.

3- 3. المصدر: + تلویحٌ فیه توضیحٌ.




فإذا لاقی القمر مخروط الظلّ فی الإستقبال و وقعت صفحته کلّها أو بعضها فی دائرة الظلّ انقطعت الأشعّة الشمسیّة عنه کلاًّ أو بعضاً، و هو الخسوف الکلّی أو الجزئی، و لکون غایة عرض القمر _ و هی خمسة أجزاء _ أعظم من مجموع نصفی قطری صفحته و دائرة الظلّ، لم ینخسف فی کلّ استقبالٍ، بل إذا کان عدیم العرض، أو کان عرضه _ و هو بُعد مرکزه عن مرکز دائرة الظلّ _ أقلّ من نصفها، إذ لوکان مساویاً لها ماسّ القمر محیط دائرة الظلّ من خارجٍ علی نقطةٍ فی جهة عرضه، و لم ینخسف؛ و إن کان أکثر فبطریقٍ أولی. أمّا إن کان العرض أقلّ من النصفین انخسف أقلّ من نصف قطره إن کان العرض الأقلّ أکثر من نصف قطر دائرة الظلّ و نصف قطره إن کان مساویاً له، لمرور دائرة الظلّ بمرکز الصفحة حینئذٍ، و أکثر منه إن کان أقلّ منه. و أکثر من فضل نصف قطر دائرة الظلّ علی نصف قطر القمر؛ و کلّه غیر ماکثٍ إن کان مساویاً لفضل نصف قطر دائرة الظلّ علی نصف قطر القمر لمماسّة القمر محیط الظلّ من داخلٍ علی نقطةٍ فی جهة عرضه، و ماکثاً بحسب ما یقطع فی دائرة الظلّ إن کان أقلّ من هذا الفصل، و غایة المکث إذا کان عدیم العرض.

و أوّل الخسوف یشبه أثرا دخانیّاً، ثمّ یزداد تراکماً بازدیاد توغّل القمر فی الظلّ، فإن کان عرضه أقلّ من عشر دقائق کان لونه أسود حالکاً، و إلی عشرین فأسود ضارباً إلی خضرةٍ، و إلی ثلاثین فإلی حمرةٍ، و إلی أربعین فإلی صفرةٍ و إلی خمسین فأغبر، و إلی ستّین فأشهب. 

و ابتداء الإنجلاء من شرقیّ القمر کما انّ ابتداء الخسوف کذلک(1).

و أمّا الکسوف فهو ذهاب الضوء عن جرم الشمس فی الحسّ کلاًّ أو بعضاً، لستر القمر وجهها عند(2) المواجهة(3) لنا کلاًّ أو بعضاً. و ذلک عند کونها بحیث یمرّ خطٌّ خارجٌ من البصر بهما. إمّا مع اتّحاد موضعیهما المرئیین، أو کون البعد بینهما أقلّ من مجموع نصفی قطریهما، فلو
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1- 1. هیهنا حذف المصنّف قطعةً من المصدر تزید علی صفحةٍ.

2- 2. المصدر: _ عند.

3- 3. المصدر: المواجه.




تساویا ماسّها و لاکسف، و إن زاد الأوّل فبطریقٍ أولی(1). فان وقع مرکزاهما علی الخطّ المذکور کسفها کلّها بلامکثٍ إن کان قطراهما متساویین حسّاً، و مع مکثه إن کان قطراها ما أصغر. و بقی منها حلقةٌ نورانیّةٌ إن کان قطرها أعظم، و إن لم یقعا علی ذلک الخطّ کسف منها بعضها أبداً إلاّ إذا کان قطره أعظم حسّاً فقد یکسفها حینئذٍ(2). و ربّما یبقی منها حلقةً نورانیّةً مختلفة الثخن أو قطعةً نعلیّةً إن کان قطره أصغر.

و لمّا کان الکسوف غیر عارضٍ للشمس لذاتها _ بل بالقیاس إلی رؤیتها بحسب کیفیّة توسّط القمر بینها و بین الأبصار _ أمکن وقوعه فی بقعةٍ دون أخری، مع کون الشمس فوق أفقیهما و کونه فی إحداهما کلّیاً أو أکثر، و فی أخری جزئیّاً أو أقلّ، و ابتداء الکسوف من غربیّ الشمس کما انّ ابتداء الإنجلاء کذلک»(3)؛ انتهی کلامه 

و ممّا ذکرنا ظهر معنی الحدیث الّذی ذکره فی الإحتجاج(4): «قال ابن الکوّا لأمیر المؤمنین _ علیه السلام _ : أخبرنی عن المحو الّذی یکون فی القمر؟

فقال: اللّه اکبر! اللّه اکبر! اللّه اکبر! رجلٌ أعمی یسأل عن مسألةٍ عمیاء! أما سمعت اللّه _ تعالی _ یقول: «وَ جَعَلْنَا اللَّیْلَ وَ النَّهَارَ آیَتَینِ فَمَحَونَا آیَةَ اللَّیلِ وَ جَعَلنَا آیَةَ النَّهَارِ مُبصِرَةً»(5)؟».

و یؤیّد ما ذکرنا ما فی العلل(6) عن النبیّ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ انّه سئل: «ما(7) بال الشمس و القمر لایستویان فی الضوء و النور؟

قال: لمّا خلقهما اللّه _ عزّ و جلّ _ أطاعا و لم یعصیا شیئاً، فأمر اللّه جبرئیل أن یمحو

ص : 647





1- 1. المصدر: الأوّل فبالأولی.

2- 2. المصدر: + کلاًّ.

3- 3. راجع: «الحدیقة الهلالیّة» ص 115.

4- 4. راجع: «الإحتجاج» ج 1 ص 259، و انظر: «بحارالأنوار» ج 55 ص 159.

5- 5. کریمة 2 الإسراء.

6- 6. راجع: «علل الشرائع» ج 2 ص 470 الحدیث 33، و انظر: «بحارالأنوار» ج 57 ص 248.

7- 7. المصدر: فما.




ضوء القمر فمحاه؛ فأثر المحو فی القمر خطوطا سوداء _ ... الحدیث _ »؛ فتدبّر!.

قوله _ علیه السلام _ : «فی کلّ ذلک _ ... إلی آخره _ » جملةٌ مستأنفةٌ، أی: فی کلّ فلکٍ الأمور المذکورة. و إیثار الجملة الإسمیّة للإشعار بدوام الإنقیاد و الطاعة.

و تقدیم الظرفین للإختصاص و رعایة السجع.

سُبْحَانَهُ!، مَا أَعْجَبَ مَا دَبَّرَ فِی أَمْرِکَ!، وَ أَلْطَفَ مَا صَنَعَ فِی شَأْنِکَ!، جَعَلَکَ مِفْتَاحَ شَهْرٍ حَادِثٍ لاِءَمْرٍ حَادِثٍ. 

«سبحان»: مصدرٌ _ کغفران _ بمعنی: التنزّه عن النقائص؛ و قیل: «اسم مصدرٍ وقع موقع المصدر، و هو التسبیح بمعنی: التنزیه». و هو غیر متصرّفٍ _ أی: لایستعمل إلاّ محذوف الفعل منصوباً علی المصدریّة _ . و لایکاد یستعمل إلاّ مضافاً، و إذا استعمل غیر مضافٍ کان علماً للتسبیح غیر مصروفٍ للعلمیّة و الألف و النون المزیدتین _ کعثمان علماً لرجلٍ، فانّ العلمیّة کما تجری فی الأعیان تجری فی المعانی؛ و قد تقدّم الکلام علیه فی اللمعة الثالثة _ . قال الشیخ ابوعلیٍّ الطبرسیّ _ طاب ثراه _ : «انّه صار فی الشرع لأعلی مراتب التعظیم الّتی یستحقّها اللّه هو _ سبحانه(1) _ »(2)؛ و لذلک لایجوز أن یستعمل فی غیره _ تعالی _ و إن کان منزّهاً عن النقائص.

<و إلی کلامه هذا ینظر ما قال بعض الأعلام من: «انّ التنزیه المستفادّ من «سبحان اللّه» أنواعٌ:

تنزیه الذات من نقص الإمکان، الّذی هو منبع السوء؛

و تنزیه الصفات عن وصمة الحدوث، بل عن کونها مغائرةً للذات المقدّسة و زائدةً علیها؛
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1- 1. قال: «لأنّه صار علماً فی الدین علی أعلی مراتب التعظیم الّتی لایستحقّها سواه».

2- 2. راجع: «مجمع البیان» ج 1 ص 147.




و تنزیه الأفعال عن القبح و العبث، و عن کونها جالبةً إلیه _ تعالی _ نفعاً أو دافعةً عنه _ سبحانه _ ضرّاً _ کأفعال العباد _ »(1)>.

<و «ما أعجب»: صیغة تعجّبٍ. و قد أجمعوا علی أنّ «ما» فیها اسمٌ، لأنّ فی «أعجب» ضمیراً یعود علیها، و الضمیر لا یعود إلاّ علی الأسماء(2)>. و هی إمّا موصولةٌ؛ أو موصوفةٌ؛ أو استفهامیّةٌ _ علی الخلاف المشهور فی «ما» التعجّبیّة _ . و هی مبتدءٌ بالإجماع، لأنّها مجرّدةٌ عن العوامل اللفظیّة للإسناد إلیها؛ <و الماضی بعدها صلتها، أو صفتها علی الأوّلین. و الخبر محذوفٌ، أی: الّذی _ أو: شیءٌ _ صیّره عجیباً أمرٌ عظیمٌ؛ أو هو الخبر علی الأخیر.

و «ما دبّر»: مفعول «أعجب»، و هی کالأولی علی الأولیین؛ و العائد إلی المفعول محذوفٌ(3)>.

و «الأمر» و «الشأن» مترادفان. و جعله _ علیه السلام _ مدخول «ما» التعجّبیّة فعلاً دالاًّ علی التعجّب ینبی ء عن شدّة تعجّبه من حال القمر و ما دبّر اللّه فیه و فی أفلاکه بلطائف صنعه و حکمه؛ و هکذا کلّ من أشدّ إطّلاعاً علی دقائق الحکم المودعة فی مصنوعات اللّه _ سبحانه _ فهو أشدّ تعجّباً و أکثر استعظاماً، و ذلک لأجل الکلّیّة و شدّة الوجود _ کما مرّ غیر مرّةٍ _ .

<«جعلک مفتاح شهرٍ حادثٍ لأمرٍ حادثٍ». فصّل _ علیه السلام _ هذه الجملة عمّا قبلها للإختلاف خبراً و انشاءً مع کون السابقة لامحلّ لها من الإعراب.

و «الشهر»: هو الأیّام بین الهلالین؛ قیل: «عربیٌ مأخوذٌ من الشهرة _ و هی الظهور و الإنتشار»(4)>، <یقال: شهرت الشیء شهراً أی: أظهرته و کشفته، و شهرت السیف: أخرجته من الغلاف _ (5)>؛
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1- 1. قارن: «نورالأنوار» ص 179، مع تغییرٍ یسیر.

2- 2. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 522.

3- 3. قارن: «الحدیقة الهلالیّة» ص 126.

4- 4. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 524.

5- 5. قارن: «الحدیقة الهلالیّة» ص 126.




و قیل: «هو معرّبٌ»؛

و قیل: «الشهر: الهلال»(1)؛

و قیل: «القمر، سمّی به لشهرته و وضوحه، ثمّ سمّیت الأیّام به»(2). و جمعه: شهورٌ و أشهر. و تشبیه الشهر فی النفس بالبیت المقفول إستعارةٌ بالکنایة، و إثبات «المفتاح» له إستعارةٌ تخییلیّةٌ.

و فی تشبیه «الهلال» ب_ «المفتاح» لطافةٌ، حیث إنّ له میلاً و اعوجاجاً و انعطافاً کأکثر المفاتیح.

و «حدَث» الشیء حدوثاً _ من باب قعد _ : تجدّد وجوده فهو حادثٌ، و قد تقدّم الکلام علیه.

و «اللام» من قوله _ علیه السلام _ : «لأمرٍ حادثٍ» تعلیلیّةٌ متعلّقةٌ ب_ «حادث» السابق، أی: حدوث ذلک الشهر و تجدّده لأجل إمضاء أمرٍ حادثٍ متجدّدٍ؛ و یجوز تعلّقها ب_ «جعل».

و تنکیر «أمر» للإبهام و عدم التعیین، أی: أمرٌ مبهمٌ علینا حاله لانعلمه _ کما قالوه فی قوله تعالی: «أَوِ اطْرَحُوهُ أَرْضاً»(3): «انّ المراد: أرضاً منکورةً مجهولةً» _ .

فَأَسْأَلُ اللَّهَ _ رَبِّی وَ رَبَّکَ، وَ خَالِقِی وَ خَالِقَکَ، وَ مُقَدِّرِی وَ مُقَدِّرَکَ، وَ مُصَوِّرِی وَ مُصَوِّرَکَ _ أَنْ یُصَلِّیَ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، وَ أَنْ یَجْعَلَکَ هِلاَلَ بَرَکَةٍ لاَتَمْحَقُهَا الاْءَیَّامُ، وَ طَهَارَةٍ لاَتُدَنِّسُهَا الاْآثَامُ. هِلاَلَ أَمْنٍ مِنَ الاْآفَاتِ، وَ سَلاَمَةٍ مِنَ السَّیِّئَاتِ، هِلاَلَ سَعْدٍ لاَنَحْسَ فِیهِ، وَ یُمْنٍ لاَنَکَدَ مَعَهُ، وَ یُسْرٍ
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1- 1. راجع: «تاج العروس» ج 7 ص 66 القائمة 2.

2- 2. هذا قول ابن الأعرابیّ، راجع: «لسان العرب» ج 4 ص 432 القائمة 2، و انظر: «تاج العروس» نفس المصدر.

3- 3. کریمة 9 یوسف.




لاَیُمَازِجُهُ عُسْرٌ، وَ خَیْرٍ لاَیَشُوبُهُ شَرٌّ، هِلاَلَ أَمْنٍ وَ إِیمَانٍ، وَ نِعْمَةٍ وَ إِحْسَانٍ وَ سَلاَمَةٍ وَ إِسْلاَمٍ.

<«الفاء» للسببیّة _ مثلها فی قوله تعالی: «أَ لَمْ تَرَ أَنَّ اللَّهَ أَنْزَلَ مِنَ السَّمَاءِ مَاءً فَتُصْبِحُ الاْءَرضُ مُخْضَرَّةً»(1) _ ، أی: بسبب کون ذلک الأمر الحادث مبهماً «أسأل اللّه أن یجعلک هلال برکةٍ و أمنٍ و سلامةٍ» و نحو ذلک. و لایبعد أن یکون فصیحةً إمّا بتقدیر شرطٍ _ کما زعمه الخوارزمیّ(2)، أی: إذا کان کذلک فأسأل اللّه _ ، أو لابتقدیره _ کما نقل عن السکّاکیّ(3)، أی: و هو مبهمٌ فأسأل اللّه _ . و الظاهر انّ تقدیر الشرط عنده لاینافی کون الفاء فصیحةً، و القائل بالتنافی واهمٌ _ کما نبّه علیه المحقّق الشریف فی بحث الإیجاز و الإطناب من شرح المفتاح(4) _ . و عدوله فی قوله: «فأسل اللّه» عن الإضمار _ الّذی هو مقتضی الظاهر علی وتیرة الضمائر الأربعة السابقة _ لعلّه للتعظیم و الإستلذاذ و التبرّک و إرادة الوصف بما بعده، إذ المضمر لایوصف. و أمّا جعل مابعده هنا حالاً فلایخلو من بعدٍ بحسب المعنی.

و إضافة «الربّ» إلی «یاء المتکلّم» حقیقة _ من قبیل: کریم البلد _ لانتقاء عامل النصب، لأنّه صفةٌ مشبهةٌ و هی لاتشتقّ إلاّ من لازمٍ أو من متعدٍّ بعد نقله إلیه، فلاإشکال فی وصف المعرفة به(5)>. <و أمّا «خالق» فبمعنی الماضی، فلیست إضافته لفظیّةً غیر موجبةٍ تعرّفه لیشکل وصف المعرفة به. و تسمیتهم المضاف إلیه حینئذٍ: مفعولاً، إنّما هو من حیث المعنی، لا من حیث الإعراب حتّی یلزم کون الإضافة لفظیّةً؛ ألاَ تری انّک تقول فی «ضارب عبده أمس»: انّه مضافٌ إلی المفعول علی معنی: انّه کذلک معنیً، لا انّه منصوبٌ محلاًّ(6)>.

<و «البرکة»: النماء و الزیادة فی الخیر؛ و لعلّ المراد بها هنا: الترقّی فی معارج القرب و
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1- 1. کریمة 63 الحجّ.

2- 2. لم أعثر علیه، و انظر: «تفسیر الکشّاف» ج 3 ص 20، ذیل هذه الکریمة.

3- 3. لم أعثر علیه أیضاً.

4- 4. لم أعثر علیه أیضاً، و أظنّه لم یطبع بعد.

5- 5. قارن _ مع تغییرٍ فی بعض العبارات _ : «نورالأنوار» ص 179.

6- 6. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 525.




مدار الأنس یوماً فیوماً، فانّ «من استوی یوماه فهو مغبونٌ!»(1).

و «المحق»: المحو و الإبطال، یقال: محق الشیء محقاً: أبطله و محاه؛ و منه سمّیت اللیالی الأخیر من الشهر: محاقاً، فانّه یمحق نور القمر فیها(2)>؛ و الاسم: الُمحاق بالضمّ، و الکسر لغةٌ.

و «الطهارة»: النزاهة من الأدناس، <و یندرج فیها نزاهة الجوارح عن الأفعال المستقبحة و اللسان عن الأقوال المستهجنة والنفس عن الأخلاق المذمومة و الأدناس الجسمانیّة و الغواشی الظلمانیّة، بل النزاهة عن کلّ ما یشغل عن الإقبال علی الحقّ معه _ کائناً ما کان _ . و ذلک بخلع النعلین و التجرّد عن الکونین، فانّها محرّماتٌ علی أهل اللّه(3).

و «الدنس»: الوسخ.

و «تدنیس الآثام» للطهارة القلبیّة ظاهرٌ(4)>، <فان کلّ معصیةٍ یفعلها الإنسان یحصل منها ظلمةٌ فی القلب کما یحصل من نفَس المتنفّس فی المرآة ظلمةٌ فیها، فإذا تراکمت ظلمات الآثام علی القلب صارت ریناً و طبعاً فیه کما تصیر الأنفاس و الأبخرة المتراکمة علی جرم المرآة صداءً.

و إسناد «المحق» إلی «الأیّام» و «التدنّس» إلی «الآثام» مجازٌ عقلیٌّ؛ و الملابسة فی الأوّل زمانیّةٌ، و فی الثانی سببیّةٌ(5)>.

<و «الأمن»: إطمینان القلب و زوال الخوف من مصادمة المکروه.

و «السعد» و السعادة مترادفان؛ و ربّما فسّرا ب_ : معاونة الأمور الإلآهیّة الإنسان علی نیل الخیر؛ و یضادّهما: النحس و الشقاوة.

و «النکد»: تعسّر المطلوب و شدّة العیش و ضیقه، أو: تعسّر الوصول إلی المطلب
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1- 1. راجع: «وسائل الشیعة» ج 16 ص 94 الحدیث 21073، «مستدرک الوسائل» ج 12 ص 148 الحدیث 13748، «بحارالأنوار» ج 68 ص 220، «إرشاد القلوب» ج 1 ص 72.

2- 2. قارن _ مع تغییرٍ _ : «نورالأنوار» ص 179.

3- 3. المصدر: _ و ذلک ... اللّه.

4- 4. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 525.

5- 5. قارن: «نورالأنوار» ص 180.




الحقیقیّ لما یعتری السالک من العوائق الموجبة لبعد المسافة و طول الطریق(1)>.

<و «الیُُسُْر» _ بضمّتین، و بسکون السین _ : السهولة، یقال: یسر الأمر یسراً _ من باب تعب _ و یسُر یسراً _ من باب قرب _ أی: سهل، فهو یسیرٌ. و یضادّه: العسر.

و «شابه» شوباً _ من باب قال _ : خلطه _ مثل شوب اللبن بالماء.

و «النعمة»: ما قصد به الإفضال و النفع. و قد تفسّر ب_ : «الحالة الحسنة».

و «الإحسان» یقال علی وجهین:

أحدهما: الإنعام علی الغیر؛

و الثانی: إحسانٌ فی فعله؛ و ذلک إذا علم علماً حسناً أو عمل عملاً حسناً. و منه قوله _ علیه السلام _ : «الإحسان أن تعبد اللّه _ ... إلی آخره _ »(2)(3)>؛ کما قال شیخنا البهائیّ _ رحمه اللّه _ فی الحدیقة الهلالیّة: «یمکن أن یراد ب_ «الإحسان» معناه الظاهریّ المتعارف. و الأنسب أن یراد به المعنی المتداول علی لسان أصحاب القلوب، و هو الّذی قرّره(4) سیّد الأوّلین و الآخرین _ صلّی اللّه علیه و آله أجمعین _ بقوله: «الإحسان أن تعبد اللّه کأنّک تراه، فإن لم تکن تراه فانّه یراک». و حینئذٍ ینبغی أن یراد ب_ «الإیمان» و «الإسلام»: المرتبتان المعروفتان بعین الیقین و حقّ الیقین.

و قد طلب _ علیه السلام _ «الأمن» فی هذا الدعاء مرّتین: إحداهما علی طریق الإطلاق، و الأخری علی طریق التقیید؛ و کذلک طلب «السلامة» مرّتین: مرّةً مقیّدةً بکونها من السیّئات، و أخری مطلقةً. و یمکن أن یراد بالمطلقة: السلامة من تعلّق بغیر الحقّ _ کما قیل فی قوله تعالی: «یَومَ لاَیَنْفَعُ مَالٌ وَ لاَبَنُونَ إِلاَّ مَنْ أَتَی اللَّهَ بِقَلْبٍ سَلِیمٍ»(5) _ . و أمّا «الأمن» المطلق فیحتمل أن یراد به: طمأنینة النفس بحصول راحة الأنس و سکنة
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1- 1. قارن: «الحدیقة الهلالیّة» ص 129.

2- 2. راجع: «بحارالأنوار» ج 62 ص 116.

3- 3. قارن: «ریاض السالکین» ج 5 ص 526.

4- 4. المصدر: فسّره.

5- 5. کریمة 89 الشعراء.




الوثوق، فانّ السالک مادام فی سیره إلی الحقّ یکون مضطرباً غیر مستقرّ الخاطر _ لخوف العاقبة و خوف عروض العوائق _ ، فإذا ارتفعت الحجب الظلمانیّة تنوّر القلب بنور العیان و حصلت الراحة و الإطمینان و زال الخوف و ظهرت تباشیر الأمن و الأمان.

و هذان المقامان _ أعنی: مقام الأمن و السلامة _ من مقامات أصحاب النهایات، لا من أحوال أرباب البدایات(1)؛ و قد أشار إلیهما قدوة السالکین و إمام العارفین _ علیه السلام _ فی نهج البلاغة فی وصف من سلک طریق الوصول: «قد أحیا عقله و أمات نفسه حتّی دقّ جلیله و لطف غلیظه و برق له لامعٌ کثیر البرق فأبان له الطریق و سلک به السبیل و تدافعته الأبواب إلی باب السلامة و دار الإقامة و ثبتت رجلاه بطمأنینة قلبه فی قرار الأمن و الراحة بما استعمل قلبه و أرضی ربّه»(2)؛ انتهی کلامه _ صلوات اللّه علیه _ .

و لعلّ «السعد» الّذی «لانحس فیه» و «الیمن» الّذی «لانکد معه» و «الیسر» الّذی «لایمازجه عسرٌ» و «الخیر» الّذی «لایشوبه شرٌّ» من لوازم هذین المقامین؛ وفّقنا اللّه _ سبحانه _ مع سائر الأحباب للإرتقاء إلیهما بمنّه و کرمه، انّه سمیعٌ مجیبٌ!»(3)؛ انتهی کلامه.

و قد ظهر منه وجه تکرّر «الهلال» أیضاً.

و فی المقام مسائلٌ ذکرها شیخنا المذکور لابأس بإیرادها هنا؛

الأولی: انّ خطابه _ علیه السلام _ فی الدعاء بعضه متوجّهٌ إلی الهلال و مختصٌّ به _ کقوله علیه السلام: «جعلک مفتاح شهرٍ حادث»، و: «أن یجعلک هلال برکةٍ و هلال أمنٍ و هلال سعدٍ» _ ؛ و بعضه متوجّهٌ إلی جرم القمر _ کقوله علیه السلام: «و امتهنک بالزیادة و النقصان و الانارة و الکسوف» _ ، فانّ الهلال و إن حصل له الزیادة لکن لایحصل له
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النقصان، و الکسوف لا یکون للهلال؛

و قوله _ علیه السلام _ : «المتردّد فی منازل التقدیر» یمکن أن یکون متوجّهاً إلی جرم القمر أیضاً، لا الهلال، لأنّ الجمع المضاف یفید العموم، و الهلال و إن کان یقطعها بأجمعها أیضاً إلاّ أنّ الظاهر انّ مراده _ علیه السلام _ قطعه لها فی کلّ شهرٍ.

ثمّ لااستبعاد فی أن یکون بعض تلک الفقر مقصوداً بها الجرم _ أعنی: الهلال _ ، و بعضها مقصوداً بها کلّه. و لامانع من جعل المقصود بتلک الفقر کلّ الجرم بناءً علی أن یراد من الهلال جرم القمر فی اللیالی الثلاث الأول، لا المقدار الّذی یری منه مضیئاً فیها، کما انّ البدر هو جرم القمر لیلة الرابع عشر لا المقدار المرئیّ منه فیها. و هذا و إن کان لایخلو من بعدٍ، إلاّ انّه یصیر به الخطاب جاریاً علی وتیرةٍ واحدةٍ _ کما هو ظاهرٌ _ .

الثانیة: جعله _ علیه السلام _ مدخول «ما» التعجّبیّة فعلاً دالاًّ علی التعجّب بجوهره ینبی ء عن شدّة تعجّبه من حال القمر و ما دبّره اللّه _ سبحانه _ فیه و فی أفلاکه بلطائف صنعه و حکمته، و هذا حال کلّ من هو أشدّ إطّلاعاً علی دقائق الحکم المودعة فی مصنوعات اللّه _ سبحانه _ ، فهو أشدّ تعجّباً و أکثر استعظاماً؛ و معلومٌ انّ ما بلغ إلیه علمه _ علیه السلام _ من عجائب صنعه _ جلّ و علا _ و دقائق حکمته فی خلق القمر و نضد أفلاکه و ربط ما ربط به من مصالح العالم السفلیّ _ و غیر ذلک _ فوق ما بلغ إلیه أصحاب الأرصاد و من یحذو حذوهم من الحکماء الراسخین بأضعافٍ مضاعفةٍ؛ مع أنّ الّذی اطّلع علیه هؤلاء من أحواله و کیفیّة أفلاکه و ما عرفوه ممّا یرتبط به من أمور هذا العلم أمورٌ کثیرةٌ یحار فیها ذواللبّ السلیم قائلاً: «رَبَّنَا مَا خَلَقْتَ هَذَا بِاطِلاً»(1)!.

و تلک الأمور ثلاثة أنواعٍ:

الأوّل: ما یتعلّق بکیفیّة أفلاکه و عدّها و نضدها و مایلزم من حرکاتها _ من الخسوف و الکسوف _ و اختلاف التشکّلات و تشابه حرکة حامله حول مرکز العالم _ لاحول
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مرکزه _ و محاذاة قطر تدویره نقطةً سوی مرکز العالم، ... إلی غیر ذلک ممّا هو مشروحٌ فی کتب الهیئة؛

الثانی: مایرتبط بنوره من التغیّرات فی بعض الأجسام العنصریّة، کزیادة الرطوبات فی الأبدان بزیادته و نقصانها بنقصانه، و حصول البُحارین للأمراض، و زیادة میاه البحار و الینابیع _ زیادةً بیّنةً _ فی کلّ یومٍ من النصف الأوّل من الشهر، ثمّ أخذها فی النقصان یوماً فیوماً فی النصف الأخیر منه، و زیادة أدمغة الحیوانات و ألبانها بزیادة النور و نقصانها بنقصانه. و کذلک زیادة البقول و الثمار نموّا و نضجاً عند زیادة نوره، حتّی انّ المزاولین لها یسمعون صوتاً من القثاء و القرع و البطّیخ عند تمدّده وقت زیادة النور، و کإبلاء نور القمر الکتّان و صبغة بعض الثمار _ ... إلی غیر ذلک من الأمور الّتی تشهد بها التجربة _ .

قالوا: و إنّما اختصّ القمر بزیادة ما نیط به من أمثال هذه الأمور بین سائر الکواکب، لأنّه أقرب إلی عالم العناصر منها؛ و لأنّه مع قربه أسرع حرکةً، فیمتزج نوره بأنوار جمیع الکواکب و نوره أقوی من نورها، فتشارکها شرکةً غالب علیها فیما نیط بنورها من المصالح بإذن خالقها و مبدعها _ جلّ شأنه _ ؛

الثالث: ما یتعلّق به من السعادة و النحوسة و ما یرتبط به من الأمور الّتی هی علامةٌ علی حصولها فی هذا العالم، کما ذکره الدیّانون و وردت ببعضه الشریعة المطهّرة؛ کما رواه الشیخ عمادالإسلام محمّد بن یعقوب الکلینیّ _ رحمه اللّه _ فی الکافی(1) عن الصادق _ علیه السلام _ قال: «من سافر أو تزوّج و القمر فی العقرب لم یر الحسنی»؛

و کما رواه(2) أیضاً عن الکاظم _ علیه السلام _ : «من تزوّج فی محاقّ الشهر فلیسلّم 
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لسقط الولد»؛

و کما رواه شیخ الطائفة فی کتاب التهذیب(1) عن الباقر _ علیه السلام _ : «إنّ النبیّ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ بات لیلةً عند بعض نسائه، فانکسف القمر فی تلک اللیلة، فلم یکن منه فیها شیءٌ؛ فقالت له زوجته: یا رسول اللّه! بأبی أنت و أمّی، کلّ هذا للبغض!

فقال لها: ویحک! هذا الحادث فی السماء فکرهت أن أتلذّذ». و فی آخر الحدیث ما یدلّ علی أنّ المجامع فی تلک اللیلة إن رزق من جماعه ولداً و قد سمع بهذا الحدیث لایری مایحبّ(2).

الثالثة: ینبغی لنا إذا تلونا قوله _ علیه السلام _ : «هلال أمنٍ من الآفات» أن نقصد ب_ «الآفات»: البدنیّة و النفسیّة _ من الکبر و الحسد و الغلّ و الغرور و الحرص و حبّ المال و الجاه و أمثال ذلک من دواعی النفس و حظوظاتها و مشتهیاتها البهیمیّة و السبعیّة _ ، فانّ طلب الأمن من هذه الآفات _ الّتی هی بمنزلة الکلاب العاویات و الحیّات الضاریات الموجبة للهلاک الحقیقیّ و الشقاء السرمدیّ _ أهمّ و أحری، و ألیق و أولی»(3)؛ انتهی کلامه _ رحمه اللّه _ .

لمعةٌ مشرقیّةٌ 

اعلم! أنّ شرف کلّ علمٍ بسبب شرف موضوعه، و موضوع هذا العلم هو الأجرام البسیطة الرفیعة عن أرجاس الطبیعة العنصریّة الکاسدة الفاسدة، القریبة عن الحضرة الأحدیّة، الباقیة علی نسقها بلااختلالٍ، الثابتة علی أصولها بلاإنحلالٍ.

و قد جعلها اللّه وسیلةً لأرزاق العباد، و بها یحصل النظام فی العالم و یدوم الکون و
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الفساد، و بواستطها یستقیم صدور هذه المتجدّدات و المتغیّرات عنه _ تعالی _ مع أحدیّته و امتناع تغیّره بوجهٍ من الوجوه _ کما لایخفی علی ذوی الوجوه _ .

و إذا کان موضوعه هذه الأجرام البسیطة الّتی لاترکیب فیها، فلاإنحلال لها و لاإختلال فی أوضاعها و لاکلال فی تأثیراتها، بل حرکاتها دائمةٌ و إشراقاتها متوالیةٌ و تأثیراتها متواصلةٌ بلافتورٍ و لالغوبٍ و لاعیاءٍ لها إلی أن یأتی أجلها.

و أمّا حقّیّته: فقد روی الکلینیّ _ رحمه اللّه _ فی کتاب الروضة(1) عن عبدالرحمن بن سیّابة قال: «قلت لأبی عبداللّه _ علیه السلام _ : جعلت فداک! انّ الناس یقولون: انّ النجوم لایحلّ النظر فیها، و هی تعجبنی، فإن کانت تضرّ بدینی فلاحاجة لی فی شیءٍ یضرّ بدینی!، و إن کانت لاتضرّ بدینی فواللّه انّی لأشتهاها و أشتهی النظر فیها!؛

فقال _ علیه السلام _ : لیس کما یقولون، لاتضرّ بدینک. ثمّ قال: إنّکم تنظرون فی شیءٍ منها کثیره لاتدرک و قلیله لاینتفع به، تحسبون علی طالع القمر _ ... الحدیث _ »؛

و فی الکتاب المذکور(2) أیضاً فی حدیثٍ طویلٍ عن أبی عبداللّه _ علیه السلام _ یقول فی آخره: «إنّ علم(3) الحساب حقٌّ، و لکن لایعلم ذلک إلاّ من علم موالید الخلق کلّهم»؛

و عن ابن أبیأوفی عن أبیهریرة انّه قال: قال رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : «خیار أمّةٍ علی اللّه الّذین یراعون الشمس و القمر و النجوم لذکر اللّه»(4)؛
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و عن میمون بن مهران انّه قال: «إیّاکم و التکذیب بالنجوم!، فانّه علمٌ من النبوّة»(1)؛

و ما رواه الکلینیّ(2) _ رحمه اللّه _ بإسناده إلی المعلّی بن خنیس قال: «سألت أبا عبداللّه _ علیه السلام _ عن النجوم، أ هی حقٌّ؟

فقال: نعم! إنّ اللّه _ عزّ و جلّ _ بعث المشتری _ ... الحدیث _ »، و قد مرّ هذا الحدیث مفصّلاً.

و فی تفسیر العیّاشی(3) عن أبی عبداللّه _ علیه السلام _ قال: «إنّ اللّه _ تبارک و تعالی _ خلق روح القدس فلم یخلق خلقاً أقرب إلیه، فإذا أراد أمرا ألقاه إلیها، فألقاه إلی النجوم فجرت به» _ ... إلی غیر ذلک من الأحادیث الکثیرة الّتی لاتحصی _ .

و قد بالغ فی إثبات حقّیّة هذا العلم و جواز تعلّمه و تعلیمه الزاهد العابد السیّد الجلیل ابن طاوس، و ألّف کتاباً ضخیماً فی هذا الباب سمّاه کتاب فرج المهموم فی معرفة الحلال و الحرام من علم النجوم، رام به الردّ علی الشیخ المفید و السیّد المرتضی _ رحمهما اللّه _ . و قد ذکر فیه: «انّ الأحادیث عن الأنبیاء من لدن إدریس _ علی نبیّنا و علیه السلام _ إلی عهد أئمّتنا الطاهرین ناطقةٌ بذلک. و نقل انّ نبوّة نبیّنا _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ أیضاً ممّا علمه بعض المنجّمین و صدّق به بالدلائل النجومیّة، و انّ بعض أحوال إمامنا و مولانا صاحب الأمر _ علیه السلام _ ممّا أخبر به بعض المنجّمین من الیهود بقم. و ذکر انّ بعض أکابر قم _ و اسمه أحمد بن إسحق _ أحضر ذلک المنجّم الیهودیّ و أراه زایجة ولادة صاحب الأمر _ علیه السلام _ ، فلمّا أمعن النظر فیها قال: «لایکون مثل هذا المولود إلاّ نبیّاً أو وصیّ نبیٍّ!، و انّ النظر یدلّ علی أنّه یملک الدنیا شرقاً و غرباً و برّاً و بحراً حتّی لایبقی علی وجه
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الأرض أحداً إلاّ دان بدینه و قال بولایته!»(1).

و روی _ عطّر اللّه مرقده _ فی الکتاب المذکور(2) عن یونس بن عبدالرحمن قال: «قلت لأبی عبداللّه _ علیه السلام _ : أخبرنی عن علم النجوم ما هو؟

قال: هو علمٌ من علم الأنبیاء.

قال: فقلت: کان علیّ بن أبیطالبٍ _ علیه السلام _ یعلمه؟

فقال: کان أعلم الناس به».

و أورد _ قدّس سرّه _ أحادیث متکثّرةً من هذا القبیل طوینا الکشح عن ذکرها خوفاً من التطویل.

و أمّا من نهی عن الخوض فی هذا العلم متمسّکاً بقول المنجّم الّذی نهی أمیرالمؤمنین _ علیه السلام _ عن المسیر إلی النهروان _ و کان من بعض أصحابه علیه السلام حیث قال: «إن سرت فی هذا الوقت خشیت أن لاتظفر بمرادک» _ من طریق علم النجوم، فقال _ علیه السلام _ : «أ تزعم انّک تهدی الساعة الّتی من سار فیها صرف عنه السوء و تخوف الساعة الّتی من سار بها حاق به الضرّ، فمن صدّقک بهذا فقد کذب القرآن و استغنی عن الإستعانة باللّه فی نیل المحبوب و دفع المکروه!؛ و ینبغی فی قولک للعامل بأمرک أن یولّیک الحمد دون ربّه!، فانّه یزعمک انّک هدیته إلی الساعة الّتی ینال فیها النفع و أمن الضرّ. أیّها الناس! إیّاکم و تعلّم النجوم إلاّ ما یهتدی به فی برٍّ أو بحرٍ، فانّها تدعوا إلی الکهانة؛ المنجّم کالکاهن و الکاهن کالساحر و الساحر کالکافر و الکافر فی النار!؛ سیروا علی اسم اللّه و عونه»(3)؛

فقد أطنب السیّد الجلیل ابن طاوس _ رحمه اللّه _ فی الکتاب المذکور فی تضعیف تلک
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الروایة و تزییفها بالطعن فی سندها تارةً و فی متنها أخری. أمّا السند فقال: «إنّ فی طریقها عمر بن سعد بن أبیوقّاص _ : مقاتل الحسین علیه السلام _ »(1)؛

و أمّا المتن فقال _ طاب ثراه _ : «و إنّی رأیت فیما وقعت علیه انّ المنجّم الّذی قال لأمیرالمؤمنین _ علیه السلام _ هذه المقالة هو عفیف بن قیس أخو الأشعث بن قیس، و لوکانت هذه الروایة صحیحةً علی ظاهرها لکان مولانا علیٌّ _ علیه السلام _ حکم فی صاحبه هذا _ بأحکام الکفّار _ إمّا بکونه مرتدّاً عن الفطرة فیقتله فی الحال، أو بردّةٍ عن غیر الفطرة فیتوبه، أو یمتنع من التوبة فیقتله _ لأنّ الروایة قد تضمّنت: «انّ المنجّم کالکافر» _ ؛ أو کان یجری علیه أحکام الکهنة و السحرة _ لأنّ الروایة تضمّنت: «انّ المنجّم کالکاهن و الساحر» _ . و ما عرفنا إلی وقتنا هذا انّه _ علیه السلام _ حکم علی هذا المنجّم الّذی هو صاحبه بأحکام الکفّار و لاالسحرة و لاالکهنة، و لاأبعده و لاغرّره؛ بل قال: «سیروا علی اسم اللّه»، و المنجّم من جملتهم _ لأنّه صاحبه(2) _ .

و هذا یدلّ علی تباعد الروایة من صحّة النقل؛ أو یکون بها تأویلٌ غیر ظاهرها موافقٌ للعقل. و ممّا ینبّه علی بطلان ظاهر هذه الروایة قول الراوی فیها: «انّ من صدّقک فقد کذب القرآن و استغنی عن الاستعانة باللّه». و لیعلم انّ الطلایع للحروب یدلّون علی السلامة من هجوم الجیوش و کثیرٍ من النحوس و یسیرون بالسلامة، و ما لزم من ذلک أن یولّیهم الحمد علی دربتهم. و أمثال ذلک کثیرةٌ، فیکون دلالالت النجوم أشبه ممّا ذکرناه من الدلالات علی کلّ معلومٍ»(3)؛ هذا کلامه _ أعلی اللّه مقامه _ فی الکتاب المذکور.

و لکن أحادیث النهی کثیرةٌ أیضاً؛ مثل ما رواه الصدوق _ رحمه اللّه _ فی الفقیه(4) عن 
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عبدالملک بن أعین قال: «قلت لأبی عبداللّه _ علیه السلام _ : إنّی قد ابتلیت بهذا العلم، فأرید الحاجة، فإذا نظرت إلی الطالع و رأیت الطالع الشرّ جلست و لم أذهب فیها، فإذا رأیت طالع الخیر ذهبت فی الحاجة،

فقال لی: تقضی؟

قلت: نعم!

قال(1): احرق کتبک».

و فی کتاب جعفر بن محمّدٍ الدوریستی بإسناده إلی ابن مسعود عن النبیّ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ انّه قال: «إذا ذکر القدر فأمسکوا!، و إذا ذکر أصحابی فأمسکوا!، و إذا ذکرت النجوم فأمسکوا!»(2) _ ... إلی غیر ذلک _ .

و وجه الجمع: انّ أخبار المنع إنّما توجّهت إلی المعتقدین تأثیر النجوم بالإستقلال أو بالمشارکة، فانّ هذا الإعتقاد کفرٌ و زندقةٌ.

و قال السیّد الجلیل ابن طاوس فی الکتاب المذکور: «الباب التاسع: فیما نذکره من إنکار انّ النجوم لاتصحّ أن تکون دالّةً علی الحادثات(3).

اعلم! أنّ المنکرین لذلک من المسلمین فرقٌ:

فرقة منهم لم یقفوا علی ما رویناه و نقلناه و دلّلنا علیه و أوضحناه من کون النجوم دالاّتٌ و انّها للّه بین عباده آیاتٌ و هدایاتٌ، و لووقفوا بما ذکرنا و بقومٍ أشرنا إلیهم لکان یرجی منهم الإعتماد علیه؛

و فریقٌ من المنکرین لهذا العلم الموسوم قومٌ مستضعفون لاحکم لخلافهم فی العلوم!،
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فجوابهم بحسب حالهم جواب أمثالهم!.

و فریقٌ خافوا أن یکون ذلک طعناً علی النبوّات و ما أتوا به من المعجزات؛ و لو کان کلّ آیةٍ جعلها اللّه بین عباده و عرّف بها العباد فی بلاده مفسدةً للمعجزات الصادقة و طعناً علی الآیات الخارقة فکان قد انسدّ طریق ثبوت المعجزات!، لأنّ کلّما فی الوجود من المخلوقات کانت فی ابتدائها آیاتٍ باهراتٍ فارقاتٍ، و إنّها لمّا استمرّت هانت عند الناظرین و غفلوا عن جلالها و ما فیها من الدلالة علی ربّ العالمین؛ فتکون دلالات النجوم أسوةً لسائر ما أبدی اللّه به عن آیاته و دلّ به علی عظیم مقدوراته.

و قدّمنا الإشارة إلی بعض ما فرّقنا به بین أخبار المنجّمین بالحادثات و بین تعریف اللّه _ جلّ جلاله _ علی لسان الأنبیاء _ علیهم السلام _ و الأولیاء بالغائبات. و نزیده هیهنا: انّ طریقة المنجّمین معروفةٌ بین العقلاء و موصوفةٌ عند الفضلاء، لومنع أحدٌ من معرفة مولد إنسانٍ لما قدر أن یحکم علی طالعه، و لومنع الأصطرلاب لتعذّر الحکم بمنافعه، و لو حیل بینه و بین أستاذٍ یتعلّم منه لاستحال صدور هذا العلم منه، و لو حیل بینه و بین کتبٍ ینظر فیها لتعذّر علیه الإحسان بشیءٍ من معانیها.

و أمّا الأنبیاء و الأوصیاء و الأولیاء فالمعلوم بالضرورة من حالهم و صفات کمالهم انّ تعریفهم للعباد بالغایبات لم یکن من إستاذٍ أو لاستعمال شیءٍ من آلاتٍ، و لا فی وقتٍ یتحمّل الفکر فی ترتیب الدلالات؛ و لأنّ الأنبیاء لم یقتصر اللّه _ جلّ جلاله _ بهم فی المعجزات علی التعریف بالغایبات، و جعل لهم من الآیات مثل إحیاء الأموات، و مثل إبراء المرضی بغیر معالجاتٍ، و مثل تعجیل إجابة الدعوات فی أوقاتها المغیبات، و مثل الحکم علی مولودٍ قبل ولادته، و مثل نطق الحیوانات الخالیة من العقل بتصدیق من یصدّقه اللّه منهم بتزکیته، و مثل شهادة الجماد لهم بمایریدونه باللّه _ جلّ جلاله _ منه _ ... و غیر ذلک ممّا یطول الکلام بشرح حقیقته _ ؛ فأین شرف هذا المقام و أین مایذکرونه المنجّمون من الأحکام!؟.

و فریقٌ رأوا فی الکتب أخبار المنع من النجوم، فحملوا ما رأوه علی العموم و لم یعرفوا انّ
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المراد بالتحریم انّما هو لمن اعتقد انّ النجوم علّةٌ موجبةٌ أو فاعلةٌ مختارةٌ، و ذلک من الکفر العظیم! و لیس هذا ممّا ذکرنا بسبیلٍ؛ بل کغیرها من کلّ دلیلٍ علی ما أراده اللّه من واضح السبیل.

و یحتمل أن یکون النهی عن علم النجوم و تعلّمه و استعماله لمن یستعمل دلالته فی خلاف ما یقضیه اللّه _ تعالی _ ، کما یستعمله الّذین یتوصّلون بمعرفته و هدایته إلی خلاف مراد اللّه _ تعالی _ و مراد رسوله _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ . 

و فریقٌ یستبعدون أن یکون النجوم مع إرتفاعها فی السماوات دالّةً علی ما فی الأرض بتباعد الجهات. و هذا الفریق معدودون فی أهل الضعف!، فینبغی أن یعرفوا قدرة القادر لذاته _ جلّ جلاله _ ثمّ یحتمله حالهم من الکشف.

و فریقٌ سمعوا انّه قد أدّی هذا العلم بالمآل إلی جحود الشرائع و ترک العبادة و الأعمال، فخافوا من تعلیمه و التصدیق به أن یقعوا فی مثل تلک الأهوال؛ و لوکان هذا عذراً فی ترک طلب التحقیق و سلوک صواب الطریق أدّی ذلک إلی الإهمال بالکلّیّة و ترک العلوم الدینیّة!، لأنّ کلّ علمٍ منها ضلّ فریقٌ فی طریقه و اختلفوا فی تحقیقه؛

و فریقٌ سمعوا انّ هذا العلم ابتلی به قومٌ غیر الأنبیاء من الفلاسفة و الحکماء، فهربوا من التصدیق بشیءٍ من معانیه لئلاّیحصلوا فیما حصل أولئک فیه من الضلال و الشبه.

و قد قدّمنا الدلالات الواضحات علی أنّ هذا العلم من علوم الأنبیاء و الأوصیاء _ علیهما أفضل الصلوات _ و أوضحنا ذلک بما ذکرناه من المعقولات و المنقولات»(1)؛ انتهی کلامه.

و هکذا قال شیخنا البهائی(2) _ رحمه اللّه _ .

و قال صاحب إخوان الصفا: «اعلم! أنّ الفقهاء و أصحاب الحدیث و أهل الورع و النسک قد نهوا عن النظر فی علم النجوم، لأنّ علم النجوم جزءٌ من علم الفلسفة و یکره
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النظر فی العلوم الفلسفیّة للأحداث و الشبّان و من لم یتعلّم من علم الدین و لایعرف من أحکام الشریعة و مایحتاج إلیه و ما هو فرضٌ واجبٌ علیه و لایسعه جهله و ترکه؛ فأمّا من تعلّم علم الشریعة و عرف أحکام الدین و تحقّق بأمر الناموس فانّ نظره فی علم الفلسفة یزیده فی علم الدین تحقیقاً و فی أمر المعاد استبصاراً و بثواب الآخرة و بالعقاب الشدید یقیناً و إلی الآخرة استیثاقاً و فی الدنیا زهداً و إلی اللّه قربةً!»(1)؛ انتهی.

أقول: تحقیق المقام یقتضی بسطاً من الکلام؛ فنقول _ و باللّه التوفیق علی کلّ مرامٍ _ :

اعلم! أنّ أهل الأهواء و النحل کثیرةٌ _ و هم الّذین لایسمعون کلام اللّه من أهل النبوّة و الولایة و یتّبعون أهواءهم بغیر علمٍ و لاکتابٍ منیرٍ و لاهدایةٍ _ ، و کلّهم عبدة الشهوات و الأهواء الباطلة. 

و هم طبقاتٌ کثیرةٌ، فمن معطّلٍ بطّالٍ لایرد علیه فکره بطائلٍ و لایرجع عقله و فهمه به إلی حاصلٍ و لم یؤدّ نظره إلی اعتقادٍ، و لایرشد خیاله و ذهنه إلاّ إلی معاقد إلف المحسوس و رکن إلی هذا المنزل المدروس. و ظنّ أن لاعالَم سوی هذه الدیدان و الحشرات و لافائدة فیه سوی الإشتغال بالمطاعم و المناکح و اللذّات؛ فهؤلاء الطبیعیّون و الدهریّون و من یجری مجراهم من الأطبّاء و المنجّمین. فلایثبتون عالماً آخر وراء الطبیعة و فوق هذا العالم المحسوس؛

و من محصّلٍ _ نوع تحصیلٍ _ قد ترقّی عن المحسوس و أثبت المعقول و المبدء و المعاد، لکنّه لایقول بحدودٍ و أحکامٍ شرعیّةٍ یؤدّی إلی إصلاح حال الآخرة. و هؤلاء هم جمهور المتفلسفة الّذین لادین لهم سوی اتّباع العقل الناقص الغیر المطهّر من شوائب آفات النفس و الشیطان؛

و من قومٍ یقولون بحدودٍ و أحکامٍ عقلیّةٍ، و ربّما أخذوا أصول أقوالهم و قوانینها من مؤیّدٍ بالوحی؛ إلاّ انّهم اقتصروا علی الأوّل منهم و ماتعدّوا إلی الآخر. و هؤلاء هم
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الصائبون و الیهود و النصاری؛

أمّا الصائبة فهم قالوا باغاثاذیمون و هرمس _ و هما شیث و إدریس علیهما السلام _ و لم یقولوا بغیرهما من الأنبیاء؛

و أمّا الیهود و النصاری فوقفوا علی موسی و عیسی _ علیهما السلام _ و ما تعدّیا إلی القول بمحمّدٍ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ . 

و کلّهم ممّن جعل للّه أنداداً، لأنّهم عبدوا غیر اللّه، سواءٌ کان محسوساً _ کالأصنام _ أو معقولاً _ کالروحانیّات _ . إلاّ انّ عبدة المحسوسات صریحاً یسمّون بالأشخاص، و هم الّذین یعکفون علی أصنامٍ یصنعونها و یعملونها بأیدیهم؛ و عبدة المعقولات بوجهٍ یسمّون باسم الصائبة، و هم الّذین یعبدون أرواح الکواکب.

و اعلم! أنّه لیس فی العالم أحدٌ یثبت للّه _ تعالی _ شریکاً مساویاً فی الوجوب و العلم و القدرة و الحکمة، لکن الثنویّة _ و هم أقرب الکفّار _ یثبتون إلآهین: حکیماً یفعل الخیر، و سفیهاً یفعل الشرّ!.

أمّا اتّخاذ معبودٍ سوی اللّه ففی الذاهبین إلیه کثرةٌ _ کما ذکرنا _ ؛

الفریق الأوّل: عبدة الکواکب، و هم الصائبة؛ یقولون: الروحانیّات قد جبّلوا علی الطهارة و فطروا علی التقدیس و التسبیح، فهم أشرف من أفراد الإنسان؛ فنحن نعبدها و نجعلها أرباباً لنا(1). و إنّما أرشدنا إلیه معلّمنا اغاثاذیمون و هرمس؛ فنحن نتقرّب إلیهم و نتوکّل علیهم و هم آلهتنا و وسائلنا و شفعاؤنا عند ربّ الأرباب و إلآه الآلهة. فالواجب علینا أن نطهّر نفوسنا عن دنس الشهوات الطبیعیّة و نهذّب أخلاقنا عن رجس القوی الشهویّة و الغضبیّة حتّی یصحّ مناسبةٌ مّا بیننا و بینهم، فحینئذٍ نسأل حاجاتنا و نطلب مراداتنا فیستجاب دعوتنا بواسطتهم من إلآه الآلهة.
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و کان الیونانیّون قبل خروج اسکندر عمدوا إلی هیاکل(1) لهم معروفةٍ بأسماء القوی الروحانیّة و الأجرام النیّرة، و اتّخذوها معبوداتٍ، أو معابد لهم علی حدةٍ؛ و قد کان هیکل العلّة الأولی _ و هی عندهم للأمر الإلآهیّ _ و هیکل العقل الصریح و هیکل السیاسة المطلقة و هیکل النفس و التصوّر کلّها مدوّراتٍ، و کان هیکل الرجل مسدّساً، و هیکل المشتری مثلّثاً، و هیکل المرّیخ مستطیلاً، و الشمس مربّعاً، و الزهرة مثلّثاً فی جوفه مربّعٌ، و هیکل عطارد مثلّثاً فی جوفه مستطیلٌ، و هیکل القمر مثمّناً.

و الفریق الثانی: عبدة الأوثان. و لادین أقدم من دینهم، لأنّ عقل جمهور الناس فی أوائل الحال کان فی مرتبة الحسّ لم یعرف غیر المحسوس. و الدلیل علی ذلک: انّ أقدم الأنبیاء _ الّذین نقل إلینا تأریخهم _ نوح _ علیه السلام _ و هو إنّما جاء بالردّ علیهم؛ و قال: «لاَتَذَرُنَّ آلِهَتَکُمْ وَ لاَتَذَرُنَّ وُدّاً وَ لاَ سُوَاعاً وَ لاَیَغُوثَ وَ یَعُوقَ وَ نَسْراً»(2). و دینهم باقٍ إلی الآن، و الدین الّذی هذا شأنه یستحیل أن یعرف فساده بالضرورة؛ لکن العلم بانّ الحجر المنحوت فی هذه الساعة لیس هو الّذی خلقنی و خلق السماء و الأرض ضروریٌّ. فیمتنع إطباق الجمع العظیم، فوجب أن یکون لهم غرضٌ آخر سوی ذلک.

و العلماء ذکروا فیه وجوهاً:

أحدها: ما ذکره أبومعشر محمّد المنجّم البخلیّ: «انّ کثیراً من أهل الصین و الهند کانوا یقولون باللّه و ملائکته، و یعتقدون انّه جسمٌ ذو صورةٍ کأحسن مایکون من الصورة _ و کذا الملائکة _ ؛ و انّهم کلّهم قد احتجبوا عنّا بالسماء؛ و انّ الواجب أن نصوغوا تماثیل أنیقة المنظر علی الهیئة الّتی کانوا یعتقدونها من صور الإلآه و ملائکته، فنعتکف علی عبادة الأصنام قاصدین به طلب الزلفی إلی اللّه و ملائکته»(3). فعلی هذا السبب فی عبادة الأوثان هو إعتقاد التشبیه؛
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و ثانیها: ماذکره أکثر العلماء، و هو: انّ الناس لمّا رأوا أنّ تغیّرات أحوال العالم مربوطةٌ بتغیّر أحوال الکواکب و اعتقدوا انّ السعادة و النحوسة فی الدنیا یکفی وقوعها فی طوالع الناس، بالغوا فی تعظیمها؛

فمنهم من اعتقد انّها واجبة الوجود لذواتها، و هی الّتی خلقت هذا العالم؛

و منهم من اعتقد انّها مخلوقةٌ للّه الأکبر، إلاّ انّها خالقةٌ لهذا العالم و انّها الوسائط بین اللّه و البشر، فلاجرم اشتغلوا بعبادتها و الخضوع لها. ثمّ لمّا رأوا الکواکب مستترةً فی أکثر الأوقات عن الأبصار اتّخذوا لها أصناماً و أقبلوا علی عبادتها قاصدین بتلک العبادة تلک الأجرام العالیة و متقرّبین إلی أشباحها الغائبة. و لمّا طالت المدّة ترکوا ذکر الکواکب و تجرّدوا العبادة لتلک التماثیل؛ فهم بالحقیقة عبدة الکواکب کالصائبة. إلاّ انّهم أدون منزلةً منها، نسبتهم إلی الصائبة نسبة الطبیعة إلی الدهر!؛

و ثالثها: انّ أصحاب الأحکام یرتقبون أوقاتاً فی السنین المتطاولة _ نحو ألفٍ و ألفین! _ و یزعمون انّ من اتّخذ طلسماً فی ذلک الوقت علی وجهٍ خاصٍّ فانّه ینتفع به فی أوقاتٍ مخصوصةٍ _ نحو السعادة و الخصب و الراحة و رفع الآفات _ .

و أمّا أصحاب الأشخاص فقالوا: إذا کان لابدّ من متوسّطٍ یتوسّل به و شفیعٍ یتشفّع إلیه فالروحانیّات و إن کانت هی الوسائل لکنّا إذا لم نرها بالأبصار و لم نخاطبها بالألسن لم نتحقّق التقرّب إلیها إلاّ بهیاکلها؛ و لکن الکواکب قد تری فی وقت طلوعها و أفولها و ظهورها باللیل و خفائها بالنهار، فلابدّ لنا من صورٍ و أشخاصٍ موجودةٍ قائمةٍ منصوبةٍ نصب أعیننا یعکف علیها و یتوسّل بها إلی الهیاکل، فیتقرّب بها إلی الروحانیّات و بها إلی الباری، فنعبدهم «لِیُقَرِّبُونَا إِلَی اللَّهِ زُلْفَی»(1). فاتّخذوا أصناماً و أشخاصاً علی مثال الهیاکل السبعة _ کلّ شخصٍ فی مقابلة هیکلٍ _ ، و صنعوها من الأجساد السبعة المتظرّفة _ : من الحدید و النحاس و غیرهما _ . فراعوا فی ذلک الزمان و الوقت و الیوم و الساعة و الدرجة و
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الدقیقة و جمیع الأوصاف النجومیّة، فتقرّبوا إلیه فی یومه و ساعته و تبخّروا ببخوره و تختّموا بخاتمه و لبسوا لباسه و تضرّعوا بدعائه و عزموا بعزائمه و سألوا حاجتهم منه، فیقولون کأن یقضی حوائجهم بعد رعایة هذه الإضافات. و ذلک هو الّذی أشار إلیه بقوله _ سبحانه _ : «فَلاَتَجْعَلُوا لِلَّهِ أَنْدَاداً»(1).

فأصحاب الهیاکل هم عبدة الکواکب إذ قالوا بإلآهیّتهما _ کما مرّ _ .

و أصحاب الأشخاص هم عبدة الأوثان إذ سمّوها إلآهةً فی مقابلة الإلآهة السماویّة، و قالوا: «هَؤُلاَءِ شُفَعَاؤُنَا عِنْدَ اللَّهِ».

فإذا علمت ما ذکرناه لک فی هذا المقام فاعلم! أنّ الأحادیث المرویّة فی مذمّة علم النجوم و النهی عنه و مؤثّریة الأجرام السماویّة مبنیّةٌ علی هذه المذاهب الباطلة و الآراء العاطلة و الإعتقادات الفاسدة المذکورة _ من المؤثّریّة بالإستقلال أو بالشرکة _ ؛ و إلاّ فالحکماء بأسرهم یقولون بأنّ الأجرام الشریفة الفلکیّة بأجمعها حیّةٌ ناطقةٌ عاشقةٌ مطیعةٌ لمبدعها و خالقها _ کما ذکرناه لک سابقاً _ ، و لها نفوسٌ مجرّدةٌ و مرتبة العلّیّة و المؤثّریّة بالنسبة إلی الأجسام الخسیسة السفلیّة؛ و انّها بمنزلة الآباء و الأجسام العنصریّة بمنزلة الأمّهات، و حصل من إزدواجهما الموالید الثلاثة.

قال بعض الفضلاء: «اعلم! أنّ الناس فریقان:

منهم من قال: انّه لاتأثیر لهذه الکواکب فی هذا العالم ألبتّة؛

و منهم من قال: بأنّها مؤثّرةٌ.

أمّا الأوّلون فهم فریقان أیضاً:

منهم من قال: انّه و إن کان لاتأثیر لها فی هذا العالم إلاّ انّ اللّه _ سبحانه _ أجری العادة بأن یخلق عقب کلّ اتّصالٍ خاصٍّ یخصّ لتلک الکواکب حادثاً خاصّاً فی هذا العالم، و إن کان الأمر کذلک أمکن الإستدلال بتلک الإتّصالات الفلکیّة علی حدوث هذه الحوادث
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السفلیّة. و هذا هو الطریق الّذی اعتمده من أراد الجمع بین طریق المتکلّمین و طریق أصحاب الأحکام فی الإستدلال بحرکات الکواکب و اتّصالاتها علی حوادث هذا العالم و القول بأنّ الکواکب لیست مؤثّرةً؛

و الفریق الثانی: أنکروا التأثیر و أنکروا هذه المصاحبة و الموافقة، و قالوا: لاسبیل إلی الإستدلال بأحوال الفلکیّات.

و أمّا الآخرون أیضاً فهم فریقان:

منهم من قال: انّها أحیاء ناطقةٌ قادرةٌ مختارةٌ فی أفعالها، فهی مؤثّرةٌ علی سبیل القصد و الإختیار؛

و منهم من قال: انّها مؤثّرةٌ علی سبیل الإیجاب الذاتیّ و التأثیر الطبیعیّ».

و قال بعضٌ آخر منهم: «إجماع جمهور الحکماء و العقلاء واقعٌ علی وجود التأثیر من العالم العلویّ إلی السفلیّ. و لکن اختلفت مدارکهم فی ذلک؛ 

فمنهم من قال: انّ المؤثّر هو الملأ الأعلی _ الّذین هم الملائکة _ ؛

و منهم من قال: انّ الملأ الأعلی هم الأجرام السماویّة و النجوم العالیة؛

و منهم من قال: بالجمع بین الملائکة و النجوم؛ و هو مسألة الوفاق بین الحکماء و الفلاسفة و أهل الشرائع».

و قال السیّد الجلیل ابن طاوس _ رحمه اللّه _ : «و قد قال شیخنا المفید _ رضوان اللّه علیه _ : «انّها أجسامٌ ناریّةٌ. و أمّا حرکاتها فهی فعل اللّه _ تعالی _ فیها و هو المحرّک لها. و هی من آیاته الباهرة فی خلقه و زینته لسمائه. و فیها منافع لعباده الّتی لاتحصی، و بها یهتدی السائرون برّاً و بحراً؛ قال اللّه _ تعالی _ : «وَ عَلاَمَاتٍ وَ بِالنَّجْمِ هُمْ یَهْتَدُونَ»(1)، و فیها للخلق مصالح لایعلمها إلاّ اللّه _ تعالی _ . فأمّا التأثیر المنسوب إلیها فانّا لاندفع کون الشمس و القمر مؤثّرین فی العالم، و نحن نعلم أنّ الأجسام و إن کانت لاتؤثّر أحدها فی
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الآخر إلاّ مع مماسّةٍ بینها بأنفسها أو بواسطةٍ، فانّ للشمس و القمر شعاعاً متّصلاً بالأرض و ما علیها یقوم مقام المماسّة و یصحّ به التأثّرات الحادثة؛ و من ذا الّذی ینکر تأثیر الشمس و القمر و هو موجودٌ مشاهدٌ _ و إن کان تأثیر الشمس أظهر للحسّ و أبین من تأثیر القمر فی الأزمان و البلدان و النبات و الحیوان _ ؟!.

فأمّا غیرهما من الکواکب فلسنا نجد لها تأثیراً بالحسّ، و لانقطع علی وجوبه بالعقل، و لا هو أیضاً من الممتنع المستحیل بل من الجائز فی العقول، لأنّ لها شعاعاً متّصلاً بالأرض و إن کان من دون شعاع الشمس و القمر؛ فغیر منکرٍ أن یکون لها تأثیرٌ خفیٌّ عن الحسّ خارجٌ عن أفعال الخلق.

فإن کان لها تأثیرٌ کما یقال، کان تأثیرها مع تأثیر الشمس و القمر فی الحقیقة من أفعال اللّه _ عزّ و جلّ _ ، و لیس یصحّ إضافته إلیها إلاّ علی وجه التوسّع و التجوّز، کما تقول: أحرقت النار، و برّد الثلج، و قطع السیف و فی الحقیقة انّ فاعل النار أحرق بها، و الثلج یبرّد بها و یقطع بالسیف؛ و کذلک قولنا: أحمت الشمس الأرض و نفعت الزرع و فی الحقیقة انّ اللّه أحمی بها ونفع.

و ممّا یدلّ علی أنّ اللّه _ سبحانه _ یستعمل شیئاً بشیءٍ قوله _ عزّ و جلّ _ : «وَ هُوَ الَّذِی أرْسَلَ الرِّیَاحَ بُشْراً بَیْنَ یَدَیْ رَحْمَتِهِ حَتَّی إِذَا أَقَلَّتْ سَحَاباً ثِقَالاً سُقْنَاهُ لِبَلَدٍ مَیِّتٍ فَأَنْزَلْنَا بِهِ المَاءَ فَأَخْرَجْنَا بِهِ مِنْ کُلِّ الَّثمَرَاتِ کَذَلِکَ نُخْرِجُ الْمَوتَی لَعَلَّکُمْ تَذَکَّرُونَ»(1)، و قوله _ تعالی _ : «أَ لَمْ تَرَ أَنَّ اللَّهَ أَنْزَلَ مِنَ السَّمَاءِ مَاءً فَسَلَکَهُ یَنَابِیعُ فِی الاْءَرْضِ ثُمَّ یُخْرِجُ بِهِ زَرْعاً مُخْتَلِفاً أَلْوَانُهُ ثُمَّ یَهِیجُ فَتَرَاهُ مُصْفَرّاً»(2)»(3)؛ انتهی.

أقول: کلامه _ رحمه اللّه _ صریحٌ فی تأثیر الأجرام الشریفة الفلکیّة فی الأجسام الخسیسة السفلیّة، و لکنّه _ رحمه اللّه _ یقول: «تأثیرها فی الحقیقة من أفعال اللّه _ عزّ و
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جلّ _ ، و لیس یصحّ إضافته إلیها». و هو بعینه کلام الحکماء و العرفاء حیث یثبتون فی الظاهر السببیّة و المسبّبیّة و فی الحقیقة یقولون: لامؤثّر فی الوجود إلاّ اللّه.

و جمعٌ من علماء الظاهر یلزمهم هذا من حیث لایشعرون، یثبتون التأثیر و التأثّر فی الأجسام المحسوسة العنصریّة _ مثل النار و الماء و الأدویة _ ، فإن قال قائلٌ: «فما الفرق فی أنّکم نسبتم الحرارة إلی النار و قلتم بأنّ الحرارة أثر النار و النار مؤثّرةٌ، أو انّ الدواء الفلانی أثّر فی البدن کذا، أو هذا أثرٌ للدواء الفلانی ما تحاشیتم عنه؛ و إذا سمعتم انّ الحکیم أو المنجّم یقول: تربیة الأشجار و الأثمار أثر الشمس، أو حرارة الهواء و برودتها أثرٌ لمقاربة کذا، تحاشیتم عنه و قلتم: هذا کفرٌ و زندقةٌ»؛

عجزوا عن الجواب!، و لم یعلموا ما تشهد به الفطرة من انّ التأثیر و المؤثّریّة و السببیّة و المسبّبیّة علی نحوٍ لایکون بالإستقلال أو بالمشارکة لایکون کفراً و زندقةً _ سواءٌ کان فی الأجسام المحسوسة العنصریّة أو الغیر المحسوسة الفلکیّة _ !.

و لم یصدر منعٌ من الشریعة النبویّة المحمّدیّة _ علیه آلاف الثناء و التحیّة _ علی إطلاق هذا النحو من المؤثّریّة، بل تدلّ علیه فقرات الخطب و الأدعیة المأثورة و أحادیث کثیرة من أهل بیت العصمة و الطهارة. و نحن نذکر نبذاً منها لئلاّ ینضجر المطّلع علیها و یکفی للمنصف المتّقی فی الهدایة؛

فمن الخطب: خطبة الأشباح المذکورة فی نهج البلاغة عن مسعدة بن صدقة عن الصادق _ علیه السلام _ عن مولانا أمیرالمؤمنین _ علیه السلام _ ما لایحتاج لفظها الباهر و معناها الظاهر إلی اسنادٍ متواترٍ، بل هی شاهدةٌ لنفسها انّها من کلام مولانا علیٍّ _ علیه السلام _ ؛ حیث ذکر فیها صفة السماء إلی أن قال _ علیه السلام _ : «من ثبات ثابتها و مسیر سائرها و هبوطها و صعودها و نحوسها و سعودها»(1)؛ لأنّه لو لم یکن للنجوم المخلوقة 
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فی السماء تأثیرٌ فی هذه الأشیاء لما کان لوصفها ب_ «النحوس» و «السعود» معنیً عند العقلاء _ کما ذکره سیّد سادة العلماء علیّ بن طاوس(1) رحمه اللّه _ ؛

و من الأدعیة ما ذکر فی دعاء کلّ یومٍ من رجب: «و معلّم إدریس عدد النجوم و الحساب _ ... إلی آخره _ »(2)؛ 

و ما ذکره فی المهج(3): «یا من أنار الشمس المنیرة و جعلها معاشاً لخلقه _ ... إلی آخره _ »؛

و ما ذکر فی دعاء السمات: «و جعلت لها مشارق و مغارب، و جعلت لها مطالع و مجاری _ ... الدعاء _ »(4)؛

و من الأحادیث ما ذکره محمّد بن یعقوب الکلینیّ فی کتاب الروضة(5) عن سلیمان بن خالد قال: سألت أبا عبداللّه _ علیه السلام _ عن الحرّ و البرد، ممّن یکونان؟

فقال: «یا أباایّوب! انّ المرّیخ کوکبٌ حارٌّ و زحل کوکبٌ باردٌ، فإذا بدأ المرّیخ فی الإرتفاع انحطّ زحل و ذلک فی الربیع، فلایزالان کذلک _ کلّما ارتفع المرّیخ درجةً انحطّ زحل درجةً _ ثلاثة أشهر حتّی ینتهی المرّیخ فی الإرتفاع و ینتهی زحل فی الهبوط، فیجلو المرّیخ فلذلک یشتدّ الحرّ؛ فإذا کان فی آخر الصیف و أوان الخریف بدأ زحل فی الإرتفاع و بدأ المرّیخ فی
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1- 1. قال: «و لوکانت النجوم مخلوقةً فی السماء علی السواء و لیس فیها دلالةٌ علی الأشیاء ما کان لوصفها بالسعود و النحوس معنیً عند العقلاء»؛ راجع: «فرج المهموم» ص 56.

2- 2. راجع: «الإقبال» ج 3 ص 205، «البلد الأمین» ص 370، «فرج المهموم» ص 22، و انظر: «بحارالأنوار» ج 55 ص 275.

3- 3. راجع: «مهج الدعوات» ص 75، و انظر: «المصباح» _ للکفعمیّ _ ص 75، «البلد الأمین» ص 375، «بحارالأنوار» ج 91 ص 402.

4- 4. راجع: «البلد الأمین» ص 89، «جمال الأسبوع» ص 533، «المصباح» _ للکفعمیّ _ ص 423، «مصباح المتهجّد» ص 416.

5- 5. راجع: «الکافی» ج 8 ص 306 الحدیث 474، و انظر: «بحارالأنوار» ج 55 ص 246، «فرج المهموم» ص 90.




الهبوط، فلایزالان کذلک _ کلّما ارتفع زحل درجةً انحطّ المرّیخ درجةً _ حتّی ینتهی المرّیخ إلی الهبوط و ینتهی زحل فی الإرتفاع فیلحق زحل، و ذلک فی أوّل الشتاء و آخر الخریف، فلذلک یشتدّ البرد؛ و کلّما ارتفع هذا هبط هذا و کلّما هبط هذا ارتفع هذا. فإذا کان فی الصیف یومٌ باردٌ فالفعل فی ذلک للقمر، و إذا کان فی الشتاء یومٌ حارٌّ فالفعل فی ذلک للشمس. هذا تقدیر العزیز العلیم، و أنا عبد ربّ العالمین!»؛

و ما ذکره أیضاً فی الروضة(1) عن أبی عبداللّه المدائنی عن أبی عبداللّه _ علیه السلام _ قال: «انّ اللّه خلق زحل(2) فی الفلک السابع مخلوقةً من ماءٍ(3) و سائر النجوم الستّة الجاریات من ماءٍ حارٍّ. و هو نجم الأنبیاء و الأوصیاء، و هو نجم أمیرالمؤمنین _ علیه السلام _ یأمر بالخروج من الدنیا و الزهد فیها، و یأمرنا(4) بفراش التراب و توسّد اللبن و لباس الخشن و أکل الجشب. و ما خلق اللّه نجماً أقرب إلی اللّه منه»؛

و ما ذکره فی الروضة(5) أیضاً عن أبی عبداللّه _ علیه السلام _ قال: «من سافر أو تزوّج و القمر فی العقرب لم یر الحسنی»؛

و ما ذکر فی کتاب التجمّل(6) عنه _ علیه السلام _ فی قوله _ تعالی _ :«یَومٍ نَحْسٍ مُسْتَمَرٍّ»(7) قال: «کان القمر منحوساً بزحل»؛

و ما ذکره فی ربیع الأبرار فقال: «قال بعض المنجّمین: انّ موالید الأنبیاء السنبلة و
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1- 1. راجع: «الکافی» ج 8 ص 257 الحدیث 369، و انظر: «بحارالأنوار» ج 55 ص 248، «فرج المهموم» ص 90.

2- 2. المصدر: نجماً.

3- 3. المصدر: فخلقه من ماءٍ باردٍ.

4- 4. المصدر: یأمر.

5- 5. راجع: «الکافی» ج 8 ص 275 الحدیث 416، و انظر: «من لایحضره الفقیه» ج 2 ص 267 الحدیث 2401، «وسائل الشیعة» ج 11 ص 367 الحدیث 15035، «مستدرک الوسائل» ج 8 ص 121 الحدیث 9214.

6- 6. لم أعثر علی هذا الکتاب، و حکاه عنه فی «فرج المهموم» ص 100، و انظر: «مستدرک الوسائل» ج 13 ص 102 الحدیث 14897، «القصص» _ للجزائریّ _ ص 83.

7- 7. کریمة 19 القمر.




المیزان، و کان طالع النبیّ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ المیزان، و قال _ صلّی الله علیه و آله و سلّم _ : «ولدت بالسماک»(1)، و فی حساب المنجّمین انّ السماک الرامح، و کان فی ثانی طالعه زحل؛ فلم یکن له ملکٌ و عقارٌ»(2)؛

و ما ذکر فی روایة الإهلیلجة(3) عن الصادق _ علیه السلام _ : «انّ للنجوم تأثیراً» _ بهذه الصراحة! _ زائداً علی ما قاله _ علیه السلام _ من القواعد النجومیّة و ما یدلّ ضمناً علی المؤثّریّة _ کما لایخفی علی من لاحظ هذه الروایة من البدایة إلی النهایة _ ؛

و ما ذکر فی روایة المفضّل(4) عن الصادق _ علیه السلام _ : «فکّر یا مفضّل! فی النجوم و اختلاف مسیرها» _ ... إلی أن قال: _ «انّها لوکانت کلّها راتبةً لبطلت الدلالات الّتی یستدلّ بها من تنقّل المنتقلة و مسیرها فی کلّ برجٍ من البروج کما قد یستدلّ علی أشیاء ممّا یحدث فی العالم بتنقّل الشمس و النجوم فی منازلها»؛ فانّه منطبقٌ علی قواعد الهیویّة _ کما لایخفی علی من تأمّل فی هذه الروایة _ .

فظهر ممّا ذکر المؤثّریة. و لکن جمعٌ من العلماء و الفقهاء الإمامیّة أبوا عن إطلاق المؤثّریّة لأجل انّ المؤثّریّة قد أدّت بالجهال إلی جحود الشرائع و ترک العبادة، و قالوا بأنّها دلالاتٌ علی الحادثات الکونیّة، و بأنّها مثل الحرکات النبضیّة؛ و إلاّ فهم _ رحمهم اللّه تعالی _ عقلاء فضلاء عارفین بالمقال، کیف خفی علیهم حقیقة الحال و حکموا بأن لاربط و لاسببیّة بین المدلول و الدالّ؟، و بین الحرکات النبضیّة و ماحصل منها من الأحوال؟!. و قد ورد فی أحادیثنا المنع من: «أن یفسّره لکلّ الناس»، لأنّ منهم القویّ و الضعیف، و لأنّ منه ما یطاق حمله و منه ما لایطیق حمله إلاّ من یسهّل اللّه له حمله و أعانه علیه من خاصّة أولیائه» _ ...
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1- 1. راجع: «بحارالأنوار» ج 15 ص 281، «فرج المهموم» ص 114، «المناقب» ج 1 ص 138.

2- 2. لم أعثر علیه فی «ربیع الأبرار»، و حکاه عنه فی «بحارالأنوار» ج 15 ص 274.

3- 3. راجع: «بحارالأنوار» ج 3 ص 180.

4- 4. راجع: «توحید المفضّل» ص 132، «بحارالأنوار» ج 3 ص 114.




الحدیث _ . و هذا عبارة الحدیث الّذی ذکر فی التوحید(1) عن أمیرالمؤمنین _ علیه السلام _ علی ما مرّ فی باب اختلاف فعل «التوفّی» حیث أسنده اللّه _ تعالی _ مرّة إلی نفسه و مرّةً إلی ملک الموت و مرّةً إلی رسله و مرّةً إلی الملائکة؛ فتذکّر!.

لمعةٌ عرشیّةٌ 

اعلم! أنّ الحقّ الصحیح الّذی ذهب إلیه خواصّ الإمامیّة و محقّقوهم و یستفادّ من أحادیث الأئمّة المعصومین _ صلوات اللّه علیهم أجمعین _ و یکون مطابقاً لما علیه متألّهة الحکماء و الرواقیّون: انّ فیّاض الوجود منحصرٌ فی الواجب بالذات، و الوسائط کثراتٌ لحیثیّات جوده و جهاتٌ فیضه؛ و لیس لها دخلٌ فی المؤثّریة و الموجدیّة، بل فی الإعداد و التهیئة.

و ادّعی المحقّق الطوسیّ(2) _ رضوان اللّه علیه _ إطباق الحکماء علی ذلک؛ و ذکر انّ ما یوجد فی کلامهم من نسبة التأثیر و الإفاضة إلی بعض الممکنات المتوسّط بینه _ تعالی _ و بین المراتب النازلة إنّما یکون من باب المساهلة فی التعالیم فی باب کیفیّة صدور الکثیر عن الواحد الحقیقیّ بحسب الواسطة من غیر أن یکون للوسائط دخلٌ فی الإیجاد، بل شأنها مجرّد الإعداد و تکثیر جهات الفیض للواهب الجواد. 

و یؤیّد ما ذکره قول بعض توابع المشّائین: «الأوّل یبدع جوهراً عقلیّاً هو بالحقیقة مبدعٌ و بتوسّطه جوهراً عقلیّاً و جرماً سماویّاً»؛ و قول بعض توابع الرواقیّین: «انّ النور القویّ لایمکّن النور الضعیف فی الإنارة، فالقوّة القاهرة الواجبیّة لاتمکّن النور الضعیف فی الإنارة،
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1- 1. راجع: «التوحید» ص 267 الحدیث 5، و انظر: «بحارالأنوار» ج 90 ص 140.

2- 2. لم أعثر علیه. و للمحقّق الطوسیّ کلماتٌ حول إنحصار فیضان الوجود بالواجب، و کذلک البحث عن القاعدة المعروفة بقاعدة «الواحد»، فانظر مثلاً: «شرح الإشارات و التنبیهات» ج 3 ص 123. و لم یوجد أیضاً عند توضیحه کلام الرازی فی إسناده إلی الحکماء القول بعدم قدرة الباری لذهابهم إلی تلک القاعدة، راجع: «نقد المحصّل» صص 237، 269، 300.




فالقوّة القاهرة الواجبیّة لایمکّن الوسائط لشدّة نوریّتها و قهرها للکلّ؛ لیس شأنٌ لیس فیه شأنه _ تعالی _ »(1).

و تحقیق هذا المقام: انّ لکلّ ممکنٍ مهیّةً و وجوداً به یتحقّق مهیّته و یتحّصل، و الوجود فی الجمیع معنیً واحدٌ بسیطٌ لا اختلاف فیه إلاّ بالشدّة و الضعف و الکمال و النقص؛ و أمّا الإختلافات النوعیّة و الجنسیّة بین الممکنات و تخصیص کلٍّ منها بنقائص و ذمائم و خواصّ و لوازم فانّما هی من جهة مهیّاتها و مراتب إمکاناتها الناشئة من تنزّلات الوجود. فالفائض من الواحد الحقیقیّ و القیّوم الأحدیّ هو أمرٌ واحدٌ منبسطٌ علی هیاکل الممکنات، و ذلک الأمر هو مخلّصها و مخرجها من القوّة إلی الفعل و من العدم إلی الوجود و من الکمون إلی البروز. فالوجود أمرٌ واحدٌ مجعولٌ للواحد الحقّ ذو مراتب، و هو غیر الوجود المخصوص بالذات المقدّسة الأحدیّة _ کما مرّ غیر مرّةٍ _ .

فلیس شأن السماویّات إیجاد شیءٍ من الأرضیّات أو إفاضة صورةٍ علیها؛ هیهات! ما للجسم المظلم المیّت و الجسمانیّ المفتقر إلیه و الإنارة و الإحیاء و الخلق و الإبداع؟!، «ذَلِکَ ظَنُّ الَّذِینَ کَفَرُوا فَوَیْلٌ لِلَّذِینَ کَفَرُوا مِنَ النَّارِ»(2)!. بل شأنها إعداد القوابل الأرضیّة و الموادّ السفلیّة لفیضان الصور و الأعراض علیها من واهبها _ الّذی هو الحضرة الأحدیّة _ بواسطة ملائکتها العقلیّة؛ فانّ اللّه _ سبحانه _ جعل لکلّ شیءٍ من خلقه سبباً و لسببه سبباً إلی أن ینتهی إلیه _ تعالی _ ، و هو مسبّب الأسباب کلّها _ جملتها و تفصیلها _ . فالأسباب مترتّبةٌ متوجّهةٌ نحو المسبّبات بإذن خالق الأرض و السماوات، هو الّذی«أَعْطَی کُلَّ شَیْءٍ خَلْقَهُ ثُمَّ هَدَی»(3).

فشرب السموم مثلاً سببٌ للهلاک بإذن خالق الأفلاک، کما انّ شرب الدواء سببٌ
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1- 1. هذا قول الشیخ الإشراقیّ علی ما حکاه عنه صدرالمتألّهین، انظر: «الحکمة المتعالیة» ج 2 ص 219.

2- 2. کریمة 27 ص.

3- 3. کریمة 50 طه.




للشفاء بإذن موجد الأشیاء. و کذلک الأسباب الکلّیّة الأصلیّة الثابتة المستقرّة الّتی لاتزول و لاتحوّل _ کالأرض و السماوات و النجوم بحرکاتها المتناسبة الّتی لایتغیّر و لاتنفد إلی أن یبلغ الکتاب أجله _ و توجّهها إلی المسبّبات الحادثة منها لحظةً فلحظةً. ألاَ تری انّ الشمس کیف تؤثّر أنوارها لموضعٍ من الأرض فی إضاءة ذلک الموضع، ثمّ بتوسّط السخونة فی خلخلة الجسم المتسخّن أو إصعاده، ثمّ بسبب التخلخل و الصعود فی إخراجه من موضعه الطبیعیّ، ثمّ بسبب الخروج من موضعه فی إمتزاجه بغیره، ثمّ بسبب الإمتزاج فی فیضان صورةٍ علیه غیر صورته الأولی؟!.

فانظر فی إعدادها ذلک الجسم لقبول تلک الهیئات و الصور من اللّه _ سبحانه _ !، ثمّ انظر کیف تؤثّر بحرکاتها الذاتیّة و العرضیّة المقتضی لحدوث الفصول الأربعة _ من الربیع و الصیف و الخریف و الشتاء _ فی إختلاف أحوال المرکّبات _ من المعادن و النبات و الحیوانات _ و إختلاف صورها و أعراضها و نفوسها فی حیاتها و موتها و حرارتها و برودتها و رطوبتها و یبوستها و نضارتها و جمودها _ ... إلی غیر ذلک ممّا لایحصی! _ ؛ قال النبیّ _ صلّی الله علیه و آله و سلّم _ : «اغتنموا برد الربیع، فانّه یفعل بأبدانکم ما یفعل بأشجارکم؛ و اجتنبوا برد الخریف، فانّه یفعل بأبدانکم مایفعل بأشجارکم»(1). ثمّ انظر إلی القمر کیف یؤثّر فی نضج الفواکه و مدّ المیاه و جزرها و ازدیاد اللبن فی الضروع و نشؤ الحرث و النسل و الزروع و نقصانها و ذبولها بحسب امتلائه و انجلائه و إشراقه و إنمحاقه! _ و غیر ذلک _ ، و کلّ ذلک مقدّرٌ بقدرٍ معلومٍ _ «الشَّمْسُ وَ الْقَمَرُ بِحُسْبَانٍ»(2)، «کُلٌّ یَجْرِی لاِءَجَلٍ مُسَمّیً»(3) _ ؛ و إلی غیرهما من الکواکب کیف یؤثّر فی السفلیّات بحسب أحوالها المختلفة! _ کما فصّلت فی الکتب النجومیّة تفصیلاً حارت فیه ذوی العقول القدسیّة! _ .
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1- 1. و انظر: «بحارالأنوار» ج 59 ص 271.

2- 2. کریمة 5 الرحمن.

3- 3. کریمة 2 الرعد / 13 فاطر / 5 الزمر.




تتمّةٌ 

اعلم! أنّ فی معرفة علم النجوم فوائد کثیرة؛

منها: انّه إذا علم الإنسان مایکون من الحوادث فی المستقبل أمکنه أن یدفع عن نفسه بعضها، بأن یتحرّز منها أو یستعدّ لها _ کما یستعدّون لبرد الشتاء بجمع الدثار، و لحرّ الصیف بإیجاد الکنّ، و لمواضع الفتن بالهرب منها، أو ترک الأسفار عند المخاوف و ما شاکل ذلک _ مع علمهم بأنّه لایصیبهم منها إلاّ ما کتب لهم؛

و منها: انّه متی علم الناس الحوادث قبل کونها أمکنهم أن یدفعوها قبل نزولها بالتضرّع إلی اللّه و الدعاء و التوبة إلیه و الصوم و الصلاة و القرابین، و السؤال للّه _ عزّ و جلّ _ أن ینصرف عنهم ما یخفاون و یدفع عنهم ما یحذرون.

و <اعلم! أنّک إذا نظرت فی أسرار النوامیس و تأمّلت سنن الشرائع و أحکام الدیانات علمت و تبیّن لک أنّ أحد أغراض واضعی النوامیس کان هذا الّذی ذکرت لک؛ و ذلک انّ موسی _ علیه السلام _ أوصی بنیإسرائیل فقال لهم: «احفظوا شرائع التوراة الّتی أنزل اللّه _ تعالی _ علیَّ. و اعملوا بوصایاها، فانّ اللّه یسمع دعاءکم و یرخّص أسعارکم و یخصب بلادکم و یکثر أموالکم و أولادکم و یکفّ عنکم شرّ أعدائکم. و متی خفتم حوادث الأیّام و مصائب الزمان فتوبوا إلی اللّه جمیعاً توبةً نصوحاً، و استغفروه و صلّوا له و صوموا و تصدّقوا فی السرّ و العلانیّة، و ادعوه خوفاً و تضرّعاً حتّی یصرف عنکم ما تخافون و یدفع عنکم ما تحذرون و یکشف عنکم ماینزل بکم من محن الدنیا و مصائبها و حوادث أیّامها»(1). و علی هذا المنوال وصیّة عیسی _ علیه السلام _ ، و وصیّة خاتم الأنبیاء محمّدٍ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ لأمّته(2)> _ .... إلی غیر ذلک _ .

ثمّ اعلم! أنّه لیس فی معرفة الکائنات قبل کونها صلاحٌ لکلّ أحدٍ من الناس، لأنّ ذلک منقّضٌ للعیش و استعجالٌ للهمّ و استشعارٌ للخوف و الحزن و المصائب قبل حلولها لضعفاء
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1- 1. لم أعثر علیه فی مصادرنا الروائیّة.

2- 2. قارن: «فرج المهموم» ص 116.




النفوس، و لکنّه للأقویاء بخلاف ذلک؛ لأنّ معرفتها قبل کونها لایزیدهم إلاّ الإعتبار و عدم الرکون إلی هذه الدار و تحصیل الزاد للرحیل إلی دار القرار.

و کان الحکماء الأول ینظرون فی هذا العلم و یبحثون عنه لیروضوا بذلک نفوسهم و یستعینوا بهذا العمل إلی الترقّی إلی ما هو أشرف منه و أجلّ؛ و ذلک انّ الإنسان العاقل المحصّل المستیقظ القلب إذا نظر فی هذا العلم و بحث عن هذا السیر و أسبابه و علله و اعتبرها بقلبٍ سلیمٍ من حبّ الدنیا، نبّهت نفسه من نوم الغفلة و استیقظت من رقدة الجهالة و انبعثت من موت الخطیئة و انفتحت لها عین البصیرة و ابصرت عند ذلک تصاریف الأمور و عرفت حقائق الموجودات و رأت بعین القدرة الدار الآخرة و تحقّقت بأمر المعاد، و عملت عند ذلک لها و من أجلها و تشوّقت إلیها، و زهدت فی الکون فی الدنیا؛ فعند ذلک یهون علیها مصائب الدنیا، فلاتغتمّ و لاتحزن إذا علمت موجبات أحکام النجوم و الفلک من المخاوف و المصائب؛ کما ذکر عن رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ انّه قال: «من زهد فی الدنیا هانت علیه المصائب»(1) و یصدّق ذلک قول اللّه _ تعالی _ : «لِکَیْلاَ تَأْسَوا عَلَی مَا فَاتَکُمْ وَ لاَتَفْرَحُوا بِمَا آتَاکُمْ»(2)، و قوله _ عزّ من قائل _ : «أَلاَ إِنَّ أَولِیَاءَ اللَّهِ لاَخَوفٌ عَلَیْهِمْ وَ لاَ هُمْ یَحْزَنُونَ»(3) _ کما تقدّم الکلام علیهما مستوفیً _ .

و قال أرسطو فی أثولوجیا: «علمان من لم یعرفهما فهو عنّینٌ فی معرفة اللّه: علم تشریح الأفلاک، و علم تشریح الأبدان»(4)؛ انتهی. و معرفة هذین العلمین کما هی بقدر الطاقة موقوفةٌ علی النظر و التفکّر فیهما و فی الأشکال و الأوضاع و العلل و الأسباب و الشرائط و ما یتعلّق بجزءٍ جزءٍ منهما، و علی علومٍ کثیرةٍ؛ و بالجملة علی علم المبدء و المعاد و ما یتعلّق
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1- 1. لم أعثر علیه منسوباً إلی النبیّ الأعظم _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ ، و انظر: «الکافی» ج 2 ص 131 الحدیث 15، «بحارالأنوار» ج 67 ص 314، «اعلام الدین» ص 152، «جامع الأخبار» ص 109.

2- 2. کریمة 23 الحدید.

3- 3. کریمة 62 یونس.

4- 4. لم أعثر علی العبارة بعد الفحص التامّ فی المطبوع من «أثولوجیا».




بهما _ کما ذکرناه لک من قول بعض المحقّقین فی هذا الدعاء؛ فتذکّر! _ . فظهر ممّا ذکر انّه کلّما ازداد العلم و المعرفة بالعلل و الأسباب ازداد الخوف و الخشیة _ کما قال اللّه تعالی: «إِنَّمَا یَخْشَی اللَّهَ مِنْ عِبَادِهِ الْعُلَمَاءُ»(1) _ ، و ازداد التوصّل إلی علّة العلل و مسبّب الأسباب و التضرّع و الإبتهال إلی الحضرة المتعال.

و ممّا یدلّ علی ما ذکرنا _ : من دفع ما أخبر المنجّم بقطع الأعمار و البلایا بالتضرّع و الدعاء _ ما ذکره الکلینیّ فی کتاب الصدقة من الکافی(2) باسناده إلی أبی عبداللّه _ علیه السلام _ قال: «قال رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : الصدقة تدفع میتة السوء»؛

و بإسناده(3) عن الباقر _ علیه السلام _ قال: «البرّ و الصدقة ینفیان الفقر و یزیدان فی العمر و یدفعان عن میتة(4) السوء»؛

و بإسناده(5) إلی الصادق _ علیه السلام _ قال: «مرّ یهودیٌّ بالنبیّ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ فقال: السام علیک!،

فقال رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : علیک،

فقال لرسول اللّه أصحابه: انّما سلّم علیک بالموت، فقال: الموت علیک!،

قال النبیّ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : کذلک رددت علیه. ثمّ قال النبیّ _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : انّ هذا الیهودیّ یعضه أسودٌ فی قفاه فیقتله. قال: فذهب الیهودیّ
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1- 1. کریمة 28 فاطر.

2- 2. راجع: «الکافی» ج 4 ص 2 الحدیث 1، و انظر: نفس المصدر و المجلّد ص 5 الحدیث 3، «وسائل الشیعة» ج 9 ص 386 الحدیث 12302، «مستدرک الوسائل» ج 7 ص 161 الحدیث 7920، «فرج المهموم» ص 117.

3- 3. راجع: «الکافی» ج 4 ص 2 الحدیث 2، و انظر: «من لایحضره الفقیه» ج 2 ص 66 الحدیث 1729، «وسائل الشیعة» ج 9 ص 51 الحدیث 11499، «بحارالأنوار» ج 71 ص 81.

4- 4. المصدر: ینفیان تسعین میتة.

5- 5. راجع: «الکافی» ج 4 ص 5 الحدیث 3، و انظر: «وسائل الشیعة» ج 12 ص 78 الحدیث 15690، «بحارالأنوار» ج 4 ص 121.




فأحطب حطباً کثیراً فحمله، ثمّ لم یلبث أن انصرف؛ فقال له رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : ضعه!،

فوضعه، فإذا فیه أسودٌ عاضٌ!؛ فقال: یا یهودیّ! أیّ شیءٍ عملت الیوم؟

فقال: ما عملت عملاً إلاّ حطبی هذا احتملته و جئت به، و کان معی کعکتان، فأکلت واحدةً و تصدّقت بواحدةٍ علی مسکینٍ؛

فقال رسول اللّه _ صلّی اللّه علیه و آله و سلّم _ : بها دفع اللّه عنه؛ و قال: انّ الصدقة تدفع میتة السوء عن الإنسان»؛

و بإسناده(1) عن أبیالحسن _ علیه السلام _ قال: «کان رجلٌ من بنی إسرائیل لم یکن له ولدٌ، فولد له غلامٌ، و قیل له: انّه یموت لیلة عرسه!. فمکث الغلام. فلمّا کان لیلة عرسه نظر إلی شیخٍ کبیرٍ ضعیفٍ، فرحمه الغلام فدعاه و أطعمه(2)؛ فقال(3) السائل: أحییتنی أحیاک اللّه!.

قال: فأتاه آتٍ فی النوم فقال: سل ابنک ما صنع؟

فسأله، فخبّره بصنیعه؛ قال: فأتاه الآتی مرّةً أخری فی النوم فقال له: انّ اللّه أحیی ابنک بما صنع مع الشیخ(4)!»؛

و من ذلک ما ذکره سعید بن هبة اللّه الراوندی _ رحمه اللّه _ فی کتاب قصص الأنبیاء(5) _ صلوات اللّه علیهم _ بإسناده إلی أبیبصیرٍ عن الصادق _ علیه السلام _ قال: «انّ عیسی _ علیه السلام _ مرّ بقومٍ مجلبین، فسأل عنهم؟، 

فقیل: بنت فلانٍ تهدی إلی(6) فلانٍ؛ 
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1- 1. راجع: «الکافی» ج 4 ص 7 الحدیث 10، و انظر: «وسائل الشیعة» ج 9 ص 387 الحدیث 12304، «بحارالأنوار» ج 14 ص 502، «فرج المهموم» ص 118.

2- 2. المصدر: فأطعمه.

3- 3. المصدر: + له.

4- 4. المصدر: بالشیخ.

5- 5. راجع: «قصص الأنبیاء» ص 271 الحدیث 317.

6- 6. المصدر: + بیت.




فقال: صاحبتهم میّتةٌ، و جلس لیلتهم(1). 

فلمّا کان من الغد قیل: انّها حیّةٌ!. فخرج به(2) الناس إلی دارها، فخرج زوجها، فقال له: سل زوجتک ما فعلت البارحة؟

فقالت: ما فعلت شیئاً إلاّ أنّ سائلاً کان یأتینی کلّ لیلة جمعةٍ فیما مضی، و انّه جاءنا لیلتنا، فسأل(3) فلم یجب!، فقال: عزّ علیَّ أنّها لاتسمع صوتی و عیالی یبیتون(4) اللیلة جیاعاً، فقمت إلیه(5) مستنکرةً فأنلته ما کنت أنیله فیما مضی؛

فقال(6) _ علیه السلام _ : تنحّی عن(7) مجلسک!

فتنحت؛ فإذاً تحت ثیابها أفعی عاضٍ علی ذنبه!، فقال: صنعتک صرفت(8) عنک هذا!»؛

و من ذلک ما رواه أبوالعبّاس عبداللّه بن جعفر الحمیریّ فی کتاب الدلائل فی الجزء الثانی من دلائل الصادق(9) _ علیه السلام _ بإسناده إلی میسّر، قال: قال لی أبوعبد اللّه _ علیه السلام _ : «یا میسّر! قد حضر أجلک غیر مرّةٍ کلّ ذلک یؤخّر اللّه بصلتک رحمک و برّک!».

و قال السیّد الجلیل ابن طاوس _ رحمه اللّه _ فی الکتاب المذکور: «و أمّا دفع البلاء و العناء بالدعاء فها أنا أذکر من الدعوات فی الرخاء و البلاء عدّة مقاماتٍ یکون عند المسلم من أعظم الشهادات!؛

منها: مقام الأنبیاء فی الرخاء: 

دعاء زکریّا: «فَهَبْ لِی مِنْ لَدُنکَ وَلِیّاً * یَرِثُنِی وَ یَرِثُ مِنْ آلِ یَعْقُوبَ وَ اجْعَلْهُ رَبِّ
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1- 1. المصدر: میتةٌ من لیلتهم.

2- 2. المصدر: یخرج بها.

3- 3. فهتف.

4- 4. المصدر: یبقون.

5- 5. المصدر: _ إلیه.

6- 6. المصدر: قال عیسی.

7- 7. المصدر: من.

8- 8. المصدر: فقال: بما تصدّقت صرف.

9- 9. لم أعثر علی هذا الکتاب، و انظر: «فرج المهموم» ص 2، «اعلام الدین» ص 126.




رَضِیّاً»(1)؛ فقال _ جلّ جلاله _ : «یَا ذَکَرِیَّا اِنَّا نُبَشِّرُکَ بِغُلاَمٍ اسْمُهُ یَحْیَی لَمْ نَجْعَلْ لَهُ مِنْ قَبلُ سَمِیّاً»(2)؛

و منها: دعاء الأنبیاء _ علیهم السلام _ عند الإبتلاء:

دعاء أیّوب: «إِنِّی مَسَّنِی الضُّرُ وَ أَنْتَ أَرْحَمُ الرَّاحِمِینَ»(3)؛ فقال اللّه _ جلّ جلاله _ : «فَکَشَفْنَا مَا بِهِ مِنْ ضُرٍّ وَ آتَینَاهُ أَهلَهُ وَ مِثلَهُمْ مَعَهُمْ رَحمَةً مِنْ عِندِنَا وَ ذِکرَی لِلْعَابِدِینَ»(4)؛

و قال _ جلّ جلاله _ عن نوح _ علیه السلام _ : «أَنِّی مَغْلُوبٌ فَانْتَصِرْ»(5)؛ فأجابه _ جلّ جلاله _ : «فَفَتَحْنَا أَبْوَابَ السَّمَاءِ بِمَاءٍ مُنْهَمِرٍ»(6)؛

و منها: مقام الأنبیاء عند وقوع ما یخافون به بعض الجاه:

دعاء یونس _ علیه السلام _ : «لاَ إِلآهَ إِلاَّ أَنْتَ سُبْحَانَکَ إِنِّی کُنْتُ مِنَ الظَّالِمِینَ»(7)؛ فقال _ جلّ جلاله _ : «فَاسْتَجَبْنَا لَهُ وَ نَجَّیْنَاهُ مِنَ الْغَمِّ وَ کَذَلِکَ نُنْجِی الْمُؤْمِنِینَ»(8)؛

و منها: مقامات الأولیاء فی الدعاء:

کأصحاب طالوت: «رَبَّنَا افْرِغْ عَلَینَا صَبْراً وَ ثَبِّتْ أَقْدَامَنَا وَ انْصُرْنَا عَلَی الْقَومِ الْکَافِرِینَ»(9)؛ فقال اللّه _ جلّ جلاله _ : «فَهَزَمُوهُمْ بِإِذْنِ اللَّهِ وَ قَتَلَ دَاوُدُ جَالُوتَ»(10)؛

و من مقامات الأولیاء:

دعاء أصحاب الکهف حیث دعوا فقالوا: «رَبَّنَا آتِنَا مِنْ لَدُنْکَ رَحمَةً وَ هَیِّی ءْ لَنَا مِنْ أَمْرِنَا رَشَداً»(11)؛ فقال _ جلّ جلاله _ : «فَضَرَبْنَا عَلَی آذَانِهِمْ فِی الْکَهْفِ سِنِینَ عَدَداً * ثُمَّ بَعَثْنَاهُمْ»(12)؛
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1- 1. کریمتان 5، 6 مریم.

2- 2. کریمة 7 مریم.

3- 3. کریمة 83 الأنبیاء.

4- 4. کریمة 84 الأنبیاء.

5- 5. کریمة 10 القمر.

6- 6. کریمة 11 القمر.

7- 7. کریمة 87 الأنبیاء.

8- 8. کریمة 88 الأنبیاء.

9- 9. کریمة 250 البقرة.

10- 10. کریمة 251 البقرة.

11- 11. کریمة 10 الکهف.

12- 12. کریمتان 11، 12 الکهف.




و منها مقامات النساء فی الدعاء:

کدعاء امرأة فرعون: «رَبِّ ابْنِ لِی عِندَکَ بَیْتاً فِی الجَنَّةِ وَ نَجِّنِی مِنْ فِرعَونَ وَ عَمَلِهِ وَ نَجِّنِی مِنَ القَومِ الظَّالِمِینَ»(1)؛ و روی فی الأحادیث إجابة سؤالها؛

و منها مقامات الغضبان فی الدعاء:

کقوم إدریس _ علیه السلام _ ، فانّه دعی علیهم أن یحبس عنهم الغیث فبقوا عشرین سنةً لم یمطروا، فدعا اللّه _ جلّ جلاله _ فأجاب سؤاله؛

و منهم قوم یونس _ علیه السلام _ ، فانّه دعی علیهم فدعوا اللّه _ جلّ جلاله _ ، فرحمهم و عکس فی الظاهر علی نبیّهم و بلّغهم آمالهم؛

و منهم الأمم الهالکون بالعذاب، فقال _ جلّ جلاله _ عنهم فی الکتاب ما لعلّ المراد منه انّهم لودعوه زالت کروبهم؛ فقال _ سبحانه _ : «وَ لَولاَ إذْ جَاءَهُمْ بَأْسُنَا تَضَرَّعُوا وَ لَکِنْ قَسَتْ قُلُوبُهُمْ»(2)؛

و منها: دعاء أعظم الجناة فی حال إصراره و استکباره _ : إبلیس _ فقال: إجعلنی من المتطهّرین.

أقول: فهل بقی شبهةٌ فی انّ الدعاء دافعٌ للبلاء و الابتلاء و مفتاحٌ للرجاء؟!»(3)؛ انتهی کلامه _ رحمه اللّه _ .

لمعةٌ استبصاریّةٌ 

قال الشیخ فی الشفاء فی ردّ الأحکام النجومیّة ما حاصله: «انّها تتوقّف علی الإحاطة التامّة بالأجسام السماویّة و الأرضیّة _ لأنّ مناط هذه الأحکام فاعلیّة الفاعل و قابلیّة
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1- 1. کریمة 11 التحریم.

2- 2. کریمة 43 الأنعام.

3- 3. راجع: «فرج المهموم» ص 119، مع تغییرٍ یسیر.




القابل کلیهما، مع أشیاء کثیرةٍ أخری _ و حصول هذا ممتنعٌ للأفراد البشریة»(1).

أقول: علی ما ذکره الشیخ یلزم القدح فی کلّ العلوم، لأنّ الإحاطة التامّة بالعلل و الأسباب و الشرائط فی شیءٍ من الممکنات لایمکن إلاّ لخالق الأرض و السماوات. و العجب انّه مع تفرّده فی علم الحکمة و فنونه سیّما علم الطب غفل عن هذه الدقیقة!؛ و هی انّ الکثرة یتحقّق من البعد عن الحضرة الأحدیّة، فما هو أکثر بعداً یکون أشدّ کثرةً. و لاشکّ انّ العلل و الأسباب و الشرائط فی علم الطبّ تکون أکثر من علم النجوم _ لکونه أبعد _ مع انّه مدح علم الطبّ و صنّف فیه!. علی أنّ المأخوذ فی تعریف الحکمة: «قدر الطاقة البشریّة»؛ فهذا الردّ من مثله عجیبٌ غایة العجب!!.

و کذا ما قیل من: «انّ مبنی النجوم علی القیاس و التخمین و الأمور الموهومة»؛

منشأه عدم الإطّلاع علی مسائل هذا الفنّ و دلائله، فانّ بعضها مقدّماتٌ هندسیّةٌ لایتطرّق إلیها شبهةٌ؛ 

و بعضها مقدّماتٌ حدسیّةٌ یجزم العقل بثبوتها بالبدیهة _ کالتشکّلات الهلالیّة و البدریّة علی الطریقة المرصودة، فانّها توجب الیقین بأنّ نور القمر یستفادّ من الشمس، و انّ الخسوف بسبب حیلولة الأرض بین الشمس و القمر، و الکسوف بسبب حیلولة القمر بین الشمس و الأبصار _ ؛ 

و بعضها مقدّماتٌ یحکم بها العقل بحسب الأخذ بما هو الألیق و الأولی _ کما یقولون: انّ محدّب الحامل مماسّ محدّب الممثّل علی نقطةٍ مشترکةٍ یسمّی بالأوج، و کذا مقعّره بمقعّرةٍ یسمّی بالحضیض _ ، لامستند لهم غیر انّ الأولی أن لایکون فی الفلکیّات فصلٌ لایحتاج إلیه؛ و انّ فلک الشمس فوق فلک الزهرة و العطارد و القمر، لأنّ حسن الترتیب و النظام
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یقتضی أن یکون ما هو أکثر بعداً و أعظم مداراً أبطأ حرکةً من الکواکب؛ و أن یکون الشمس واسطةً فی النظم و الترتیب بمنزلة شمس القلادة بین ما یبعد عنها الأبعاد الأربعة _ أعنی: التسدیس و التربیع و التثلیث و المقابلة _ و بین ما لایبعد عنها أقلّ الأبعاد المذکورة _ أعنی: التسدیس _ ؛ 

و بعضه مقدّماتٌ یذکرونها علی سبیل التردید دون الجزم _ کما یقولون: انّ اختلاف حرکة الشمس بالسرعة و البطؤ إمّا بناءً علی أصل الخارج، و إمّا بناءً علی التدویر، من غیر جزم بأحدهما _ .

و کذا ما قیل من: «انّ أکثر هذه أصولٌ فاسدةٌ مأخوذةٌ من الفلاسفة مبنیّةٌ علی نفی القادر المختار، یجوز أن یستند أکثر هذه المذکورات إلی إرادته _ تعالی _ ، مثل أن یسوّد و ینوّر وجه القمر علی ما یشاهد من التشکّلات البدریّة و الهلالیّة، و کذا یسوّد وجه القمر عند الخسوف من غیر الحیلولة، و کذا یسوّد وجه الشمس من غیر حیلولة القمر»(1)؛

مدفوعٌ!، لأنّ مثل هذه الإحتمالات قائمةٌ فی العلوم العادّیّة و التجربیّة، بل فی جمیع الأمور البدیهیّة؛ فانّما نجزم قطعاً بأن أوانی البیت بعد خروجنا عنه لم یصر أناساً فضلاء محقّقین فی العلوم الإلآهیّة و الهندسیّة مع انّ القادر المختار یجوز أن یجعلها کذلک بحسب إرادته!؛ و نجزم أیضاً بانّ النار حارّةٌ و الماء باردةٌ مع انّه یجوز أن یسلخ عنهما الحرارة و البرودة. 

علی أنّه علی القول بالإرادة الجزافیّة لم یحصل علمٌ یقینیٌّ أصلاً!؛ و نعم ماقال الفاضل القوشجیّ فی شرحه للتجرید: «و لوسلّم انّ إثبات الأمور المذکورة(2) یتوقّف علی تلک الأصول الفاسدة فلاشکّ انّه إنّما یکون ذلک إذا ادّعی أصحاب هذا الفن انّه لایمکن إلاّ علی الوجه الّذی ذکرنا. أمّا إذا کان دعواهم انّه یمکن أن یکون علی ذلک الوجه و إن أمکن أن یکون علی الوجوه الأخر فلایتصوّر التوقّف حینئذٍ؛ و کفی بهم فضلاً أنّهم تخیّلوا من الوجوه
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1- 1. کما حکاه القوشجیّ، راجع: «شرح تجرید الإعتقاد» ص 165.

2- 2. المصدر: و لوسلّم انّ إثبات الأفلاک علی الوجه الّذی ذکروه.




الممکنة ماینضبط(1) به أحوال تلک الکواکب مع کثرة إختلافاتها علی وجهٍ تیسّر لهم أن یعیّنوا مواضع تلک الکواکب و اتّصالات بعضها مع بعضٍ فی کلّ وقتٍ أرادوا بحیث یطابق الحسّ و العیان مطابقةً تحیّر(2) فیها العقول و الأذهان!. و من تأمّل فی أحوال الأظلال علی سطوح الرخامات شهد بأنّ هذا الشیء عجابٌ!، و أثنی علیهم بثناءٍ مستطابٍ»(3).

و قد أورد المنکرون علی هذه الأصول العلمیّة النجومیّة عشرین شبهةً قد أجاب الإمام الرازیّ عنها بأجوبةٍ إقناعیّةٍ(4)، لابأس بإیراد بعضها فی کتابنا هذا لزیادة الإستبصار؛

منها: انّ ما قدّر اللّه _ تعالی _ وجوده فهو واقعٌ، و ما قدّر عدمه فهو ممتنع الوقوع؛ فلافائدة فی الإطّلاع علی الآثار العالیة النجومیّة الفلکیّة!؛

و أجاب الإمام عنها ب_ : أنّ هذه الحجّة إن صدقت وجب ترک العبادات و الطاعات و ترک الأکل و الشرب، لکن التالی باطلٌ فالمقدّم مثله.

و منها: انّ منفعة علم النجوم هی أن یقدر الإنسان علی جلب المنافع و دفع المضارّ، و هذه القدرة لاتحصل إلاّ مع القول بأنّ فی القضایا ما یکون ممکناً غیر واجبٍ و لاممتنعٍ، ثمّ طعنوا فی الإمکان بوجوهٍ ضعیفةٍ فی کلامٍ طویلٍ؛

و أجاب عنها الإمام مختصرا ب_ : أنّ القول بإثبات الإمکان أمرٌ مقدّرٌ فی بداهة العقول!، و لولاه لبطل الأمر و النهی و الترغیب و الترهیب و المدح و الذمّ.

و منها: انّه إن کانت الأفعال الحیوانیّة و البواعث و الصوارف الإنسانیّة مستندةً إلی
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1- 1. المصدر: ینضبطه.

2- 2. المصدر: یتحیّر.

3- 3. راجع: «شرح تجرید الإعتقاد» ص 166.

4- 4. لم أعثر علی هذه الأجوبة فی ما عندی من آثار الرازی. و البحث عمّا یتعلّق بأحکام النجوم و الأصول المستنبطة منها یوجد فی بعض آثاره مبثوثاً، کما بحث عنها فی شرح الإشارة 26 من النمط الثالث من «الإشارات و التنبیهات»، و عقد مقالاً حافلاً یحتوی علی عشرین فصلاً فی «الأجسام الفلکیّة» فی «المباحث المشرقیّة» ج 2 ص 77، و له أیضاً بحثٌ مبسوطٌ فی هذا الشأن فی «المطالب العالیة» ج 8 ص 153، و فی غیرها أیضاً، و لکن لم أعثر علیه فیها.




الأحوال الفلکیّة لزم الجبر _ لأنّ عند حدوث تلک الأحوال الفلکیّة یجب حدوث هذه الأفعال، و عند عدمها عدمها _ ، و حینئذٍ یلزم الجبر المحض؛ و هو باطلٌ، لأنّا نعلم بالضرورة إن شئنا الفعل فعلنا و إن شئنا الترک ترکنا، و ذلک یدلّ قطعاً علی فساد القول بالجبر؛

و أجاب عنها الإمام ب_ : أنّه لانزاع فی أنّه إن شئنا الفعل فعلنا و إن شئنا الترک ترکنا، لکنّا نعلم بالضرورة انّه ما لم تحصل مشیّة الفعل و الترک لم تحصل الفعل و الترک، و نعلم أیضاً انّ حصول تلک المشیّة لیست بمشیّةٍ أخری _ و إلاّ لتسلسل _ ، فعلمنا انّ الفعل و الترک مستندین إلی مشیّتهما بقدرة اللّه.

و منها: انّ الأجسام لاتفعل فی غیرها إلاّ بواسطة المماسّة، و هذه الأجسام العلویّة لامماسّة بینها و بین الأجسام السفلیّة؛ فیمتنع المؤثّریّة؛

و أجاب عنها ب_ : أنّ شعاعاتها متّصلةٌ بالأجسام السفلیّة، و هی یکفی فی المؤثّریّة؛ ... إلی غیر ذلک ممّا لانطول الکلام بذکرها.

و نحن قد ذکرنا لک فی اللمعة الأولی ما یندفع به هذه الشبه؛ فتذکّر!.

اللَّهُمَّ صَلِّ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ، وَ اجْعَلْنَا مِنْ أَرْضَی مَنْ طَلَعَ عَلَیْهِ، وَ أَزْکَی مَنْ نَظَرَ إِلَیْهِ، وَ أَسْعَدَ مَنْ تَعَبَّدَ لَکَ فِیهِ، وَ وَفِّقْنَا فِیهِ لِلتَّوْبَةِ، وَ اعْصِمْنَا فِیهِ مِنَ الْحَوْبَةِ، وَ احْفَظْنَا فِیهِ مِنْ مُبَاشَرَةِ مَعْصِیَتِکَ. وَ أَوْزِعْنَا فِیهِ شُکْرَ نِعْمَتِکَ، وَ أَلْبِسْنَا فِیهِ جُنَنَ الْعَافِیَةِ، وَ أَتْمِمْ عَلَیْنَا بِاسْتِکْمَالِ طَاعَتِکَ فِیهِ الْمِنَّةَ، إِنَّکَ الْمَنَّانُ الْحَمِیدُ، وَ صَلَّی اللَّهُ عَلَی مُحَمَّدٍ وَ آلِهِ الطَّیِّبِینَ الطَّاهِرِینَ.

قال شیخنا البهائیّ _ رحمه اللّه _ : «أصل «أللّهمّ» عند الخلیل و سیبویه: یا اللّه، فحذف حرف النداء و عوّض منه المیم المشدّدة. و قال الفرّاء و أتباعه: «أصلها یا اللّه! أُمِّنا بالخیر، فخفّفت بالحذف لکثرة الدوران علی الألسن».
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و أورد علیه ب_ : أنّه لوکان کذلک لقیل فی نحو: أللّهمّ اغفر لنا: أللّهمّ و اغفر لنا _ بالعطف _ ، کما یقال: یا اللّه أمّنا بالخیر و اغفر لنا؛ و رفضهم ذلک رأساً _ بحیث لم یسمع منهم أصلاً _ یدلّ علی أنّ الأصل خلافه. 

و قد یذبّ عنها ب_ : أنّها لمّا خفّفت صارت کالکلمة الواحدة، فلم یعامل مایدلّ علی الطلب _ أعنی: لفظة «أم» _ معاملة الجملة، بل جعلت بمنزلة «دال» زیدٍ(1)، فلم یعطف علیها شیءٌ کما لایعطف علی جزء الکملة الواحدة»(2)؛ انتهی.

و قال شیخنا البهائیّ _ رحمه اللّه _ : «الضمائر الراجعة إلیه _ سبحانه _ من أوّل هذا الدعاء إلی هنا بأجمعها ضمائر غیبةٍ، ثمّ انّه عدل عن ذلک الأسلوب و جعلها من هنا إلی آخر الدعاء ضمائر خطابٍ؛ ففی کلامه التفاتٌ من الغیبة إلی الخطاب. و لایخفی انّ بعض اللطائف و النکات(3) الّتی أوردها المفسّرون فیما یختصّ بالإلتفات فی سورة الفاتحة یمکن جریانه هنا»(4)؛ انتهی.

أقول: هذا مبنیٌّ علی تعریف المشهور للإلتفات ب_ : «انّه التعبیر عن معنیً بطریقٍ من الطرق الثلاثة _ الّتی هی التکلّم و الخطاب و الغیبة _ بعد التعبیر عنه بطریقٍ آخر منها»(5)؛ فلایرد علیه: انّ من یشترط فی الإلتفات کون المخاطب فی الحالین واحداً یمنع کونه من باب الإلتفات، لأنّ المخاطب أوّلاً الهلال و الکلام جارٍ معه، و المخاطب ثانیاً هو اللّه _ سبحانه _ ؛ فالمخاطبان متغایران.

<و علی هذا ففی الکلام إلتفاتان:

أحدهما: الإلتفات المذکور؛

و الثانی: الإلتفات من الخطاب إلی الغیبة، و هو إعادة ضمائر الغیبة إلی الهلال بعد خطابه
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1- 1. المصدر: + مثلاً.
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5- 5. لتفصیل ما یتعلّق بهذه الصنعة راجع: «أنوار الربیع» ج 1 ص 362، «المثل السائر» ج 2 ص 170.




فی قوله _ علیه السلام _ : «طلع إلیه» و «نظر إلیه» إلی آخر الدعاء. و النکتة فیه: انّه لمّا خاطب ربّه _ جلّ و علا _ غاب عنه غیره، فلم یبق له حضورٌ _ علی ما مرّ _ ، و هو من لوازم المحبّة؛ فذکر الهلال بضمیر الغیبة؛ و لم یلتفت إلیه حتّی أتمّ الدعاء(1)>.

<و «أرضی» کما یجوز أن یکون للفاعل _ کما هو الموافق للقیاس _ ، یجوز أن یکون للمفعول أیضاً _ کما فی أعذر و أشهر _(2)< ، فانّه قیاسٌ عند سیبویه، و هو کثیرٌ فی کلامهم. مع أنّ کلامه _ علیه السلام _ حجّةٌ فی نفسه، <فلایحتاج إلی السماع من غیره، فانّه _ علیه السلام _ أفصح العرب فی زمانه.

و فی کلام بعض أصحاب القلوب: «انّ علامة رضی اللّه _ سبحانه _ عن العبد رضی العبد بقضائه _ تعالی _ »(3). و هذا یشعر بنوعٍ من اللزوم بین الأمرین(4)>.

<و قیل: «المراد باسم التفضیل هنا مایشملهما من قبیل المشترک فی معنییه(5)>. <و تقدیمه _ علیه السلام _ «الرضا بالقضاء» علی بقیّة المطالب التسعة الّتی ختم بها الدعاء للإهتمام به و الإعتناء بشأنه، فانّ الرضا بالقضاء من أجلّ المقامات(6)> و أعظم السعادات _ کما تقدّم الکلام علیه مستقصیً _ . و لکن الرضا و إن کان باب اللّه الأعظم ففیه أیضاً رائحةٌ من الإشراک!، فانّ الراضی یدّعی له وجوداً مقابلاً لوجود المرضیّ عنه، و له مجال تصرّفٍ ترکه بالإختیار. و هذه المرتبة قاصرةٌ عن درجات الواصلین إلی درجة التوحید، فإن إرتقی من هذه الدرجات وصل إلی مقام الفناء المحض و محو الأثر بالکلّیّة، و هو منزل أهل الوحدة المطلقة. فانّ «إلی اللّه المنتهی»، و «إلیه الرجعی». و کذا فی التوکّل، فانّه یستدعی متوکّلاً و متوکّلاً علیه یتکلّف المتوکّل فی حوالة أمره إلی الوکیل. و کذا الشکر، إذ فیه ضربٌ من الشرک الخفیّ! _ لکونه لاستجلاب المزید _ . و بالجملة ما لم یصل العبد إلی مقام الوحدة
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لم یصر عبداً محضاً مخلصاً عن شوب الشرک بالکلّیّة.

<و «الطلوع» قیل: «المراد به: الخروج من تحت الشعاع، من قولهم: طلعت المرأة من جنائها أی: خرجت»؛

و قیل: «المراد به: الطلوع الخاصّ فی هذه(1) اللیلة»؛

و قیل: «المراد به: الطلوع فی الزمن الماضی مطلقاً».

و الأظهر أن یراد ب_ «طلوعه»: ظهوره للحسّ(2)> و العیان؛ و مثله قوله _ علیه السلام _ : «و أزکی من نظر إلیه».

و «تزکیة» النفس: تطهیرها من الرذائل و الأدناس، یقال: ذکا الرجل یزکو: إذا صلح و تطهّر؛ و جعلها متّصفةً بما بعدها لسعادة الدارین و فلاح النشأتین. 

<و «أسعد» فی أکثر النسخ بفتح الدال، و فی بعضها بکسرها _ کما هو الظاهر _ ؛ و وجه النصب: انه بتقدیر: «و اجعلنا أسعد من تعبّد لک فیه» _ أی: أشدّ سعادةً _ ، فیکون من عطف الجملة علی الجملة؛ أو هو معطوفٌ علی محلّ «من أرضی»؛ أو معطوفٌ علی المفعول الثانی الّذی هو متعلّق الظرف فی الحقیقة _ لأنّ مفعولی «الجعل» بمعنی: التصییر أصلها مبتدءٌ و خبرٌ، فمتعلّق الظرف فی الحقیقة «الکون» المقدّر العامل فیه _ ، فالتقدیر: و اجعلنا کائنین من أرضی من طلع علیه.

و النکتة فی سؤال «جعله أسعد من تعبّد» دون «جعله من جملة الأسعدین»: حرصه علی کثرة العبادة و قبولها، لاستلزام الأسعدیّة ذلک(3)>.

و «تعبّد» الرجل للّه: تنسّک و تذلّل.

و «العبادة»: أقصی الذلّ و الخضوع؛ و لذلک لایلیق إلاّ للّه؛ و المعنی: من تنسّک لک فیه.

و «التوبة» قد مرّ معناه لغةً و اصطلاحاً.

ص : 692





1- 1. المصدر: مدّة.

2- 2. قارن: «نورالأنوار» ص 182.

3- 3. قارن _ مع تغییرٍ یسیر _ : «ریاض السالکین» ج 5 ص 531.




و «العصمة» هنا بمعناها اللغویّ _ أعنی: الحفظ _ ، یقال: عصَمه اللّه من المکروه یعصِمه _ من باب ضرب _ : حفظه و وقاه؛ و الإسم منه: العِصمة _ بالکسر _ . و إرادة المعنی الإصطلاحیّ _ أعنی: اللطف الّذی یفعله اللّه بالمکلّف بحیث لایمکن له معه داعٍ إلی فعل المعصیة مع قدرته علیها(1) _ لایساعد علیه التعدیة ب_ «من»، لعدم معهودیّته.

و «الحَوبَة» _ بفتح الحاء المهملة و الباء الموحّدة _ : الخطیئة، من حاب یحوب حوباً _ من باب قال _ : إذا اکتسب الإثم و الخطیئة.

و «باشر» الأمر مباشرةً: ولاّه بنفسه. و حقیقتها إلصاق البشرة بالبشرة، ثمّ کثر حتّی استعمل فی مطلق مزاولة الإنسان الأمر بنفسه؛ أی: و احفظنا من إقتراف معصیتک.

و «الإیزاع»: الإلهام، و قیل: «من الوزوع بمعنی: الولوع».

و «الجُنَن»: جمع الجُنّة _ بالضمّ _ ، و هی: الستر؛ من جنَّه یجنُّه _ من باب قتل _ أی: ستره.

و «العافیة»: دفع اللّه _ سبحانه _ عن العبد ما یضرّه. و یستعمل فی الصحّة البدنیّة و النفسیّة؛ و قد تقدّم الکلام فیها فی اللمعة الثالثة و العشرین. <و إضافة «الجنن» إلیها من قبیل «لجین الماء» _ أی: العافیة الّتی کالجنن _ . و لک جعلها إستعارةً بالکنایة مع الترشیح(2)>.

و قال شیخنا البهائیّ _ رحمه اللّه _ فی الحدیقة الهلالیّة أیضاً: «الضمائر المجرورة فی قوله _ علیه السلام _ : «و أسعد من تعبّد لک فیه _ ... إلی آخره _ » راجعةٌ إلی «الهلال» بمعنی: الشهر، و لیس کذلک المرفوع فی «طلع علیه» و المجرور فی «نظر إلیه»، ففی الکلام استخدامٌ من قبیل قول البحتریّ: 

فَسَقَی الْغَضَا وَ السَّاکِنِیهِ وَ إِنْ هُمُ شَبَّوُهُ بَینَ جَوَانِحِی وَ ظُلُوعِی(3) 

و لعلّه لایقدح فی تحقّق الإستخدام کون إطلاق «الهلال» علی الشهر مجازاً، لتصریح
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1- 1. و انظر: «أوائل المقالات» ص 122، «رسائل الشریف المرتضی» ج 3 ص 323.

2- 2. قارن: «نورالأنوار» ص 182.

3- 3. راجع: «دیوان البحتری» ج 1 ص 170.




بعض المحقّقین من أهل الفنّ بعدم الفرق بین کون المعنیین(1) حقیقیّین، أو مجازیّین، أو مختلفین و إن قصّره بعضهم علی الحقیقیّین. علی أنّ کون الإطلاق المذکور مجازاً محلّ کلامٍ»(2)؛ انتهی.

*** 

هذا آخر اللمعة الثالثة و الأربعین من لوامع الأنوار العرشیّة فی شرح الصحیفة السجّادیّة، قد وفّقنی اللّه _ تعالی _ لإتمامها فی عصر یوم الخمیس لثمانٍ بقین من شهر محرّم الحرام سنة الثلاث و ثلاثین و مأتین و ألفٍ من الهجرة؛ و للّه الحمد علی حصول هذه النعمة.
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1- 1. المصدر: + فی الإستخدام.

2- 2. راجع: «الحدیقة الهلالیّة» ص 153.
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