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را در خود گرد آورد. ش��گفت اینکه با این همه فشاری که آزمند تحمل 
می کند، جان به جان آفرین تسلیم نمی کند؛ زیرا هر موجود دیگری این 
همه فش��ار بر او وارد می شد، نیست و نابود می شد، ولی انسان آزمند از 
چنان آس��تانه تحمل و صبر بالایی برخوردار است که زنده می ماند و به 

زندگی انگلی خود ادامه می دهد.
فرق حرص با طمع

حرص با طمع این فرق را دارد که طمع نوعی امید شدید به دست یابی 
به چیزی است. وقتی نفس انسانی به چیزی گرایش شدیدی داشته باشد، 
آن را طمع می گویند. خداوند می فرماید وقتی رعد و برقی در آس��مان 
دیده می شود، موجب خوف و طمع در آدمی می شود؛ خوف اینکه بلایی 
باشد و طمع و امید شدید به این که بارانی همراه داشته باشد که برکات 

آن به آنان می رسد. )رعد، آیه 12؛ روم، آیه 24(
انس��ان های مومن عبادت هایش��ان با سه نوع گرایش خوف و طمع و 
حب انجام می گیرد. آنانی که سختی تهجد، نماز شب، دعا و اعمال دیگر 
احسانی را بر خود هموار می سازند، دارای خوف و طمع هستند. )سجده، 

آیه 16؛ اعراف، آیه 56(
راغب اصفهانی می نویسد که طمع در لغت به معنای تمایل نفس به 
چیزی از روی آرزومندی شدید است. )راغب، المفردات فی غریب القرآن، 

تحقیق: داودی، صفوات عدنان، ص 524(
اما حرص که در فارسی به آن آز و دارنده آن صفت را آزمند می گویند، 
صفتی است که با خشونت همراه است. با نگاهی به کاربردهای واژه حرص 
مانند حرص حرصا الجلد؛ پوس��ت کندن، یا: حرص القصار الثوب: گازر 
جامه را از زیادی کوبیدن و شستن پاره کرد، دانسته می شود که آزمندی 

در ذات خود نوعی از خشونت را داراست.
پس حریص کسی است که به شدت به مال یا دارا شدن چیزی همراه 
با خشونت و شدت گرایش دارد. البته شکی نیست که این شدت گرایش 
س��رانجام به افراط و زیاده خواهی می انجامد. )نگاه کنید: مفردات الفاظ 

قرآن کریم، ص 227، »حرص«(
واژه طمع و مش��تقات آن دوازده بار در قرآن به کار رفته اس��ت. واژه 
حرص نیز چند بار در آیات 96 سوره بقره، 129 سوره نساء، 103 سوره 
یوسف، 128 سوره توبه و 37 سوره نحل استعمال شده است. البته مفهوم 
پیش گفته از حرص را می توان در کاربرد واژه های دیگری چون »هلوع« 
و نی��ز از جمله های��ی همانند »تحبون المال حبا جما«، »انه لحب الخیر 
لش��دید«، »جمع مالا و عدده« و »اکالون للسحت« و مانند آن به دست 
آورد. در حقیقت این جمله ها همان مفهوم حرص و آز را بیان می کنند.

آثار حرص و آزمندی
چنانکه گفته شد، حرص یک درجه از طمع بالاتر است؛ به این معنا 
که انس��ان حریص حتما انسانی طماع اس��ت، اما هر طمع کاری، انسان 

حریص نیست.
خداوند برای انسان حریص نشانه هایی بیان کرده که می توان آن را از 
آثار حرص و آز دانست. از جمله این آثار می توان به بخل ورزی و خودداری 
از رسیدن خیر به دیگران )معارج، آیات 19 و 21؛ عادیات، آیه 8(، جزع 
ک��ردن و بی صبری در برابر بدیها )مع��ارج، آیات 19 و 20(، زراندوزی و 
انباشت ثروت )معارج، آیات 18 و 19(، عیب جویی و تحقیر مردم )همزه، 
آیات 1 و 2(، نادیده گرفتن احکام الهی و حکم نکردن براساس آن )مائده، 
آیات 42 تا 44(، حرام خواری )همان(، چشمداشت به مال و حقوق دیگران 
به خاطر بخل شدید )حشر، آیه 9؛ تغابن، آیه 16(، خوردن مال یتیم و 
بی ارزش نگاش��تن یتیمان و دست اندازی به ارث آنان )فجر، آیات 17 و 
20(، تحریف احکام وحقایق دین )مائده، آیات 41 و 42(، بی توجهی به 
بینوایان ومساکین و ترک تلاش در رفع گرسنگی آنان )قلم، آیات 17 تا 

 علی جواهردهی

ح�رص و آزمن�دی از رذایل اخلاقی اس�ت و بس�یاری از 
بدبختی های بشر در دنیا و آخرت به این مسئله باز می گردد، 
ش�ناخت و دانستن راه های رهایی از این صفت زشت اخلاقی 
امری بایسته و شایسته است. نویسنده دراین مطلب با مراجعه 
ب�ه آموزه های قرآنی بر آن اس�ت تا ضمن ریش�ه یابی منش�ا 
پیدایش حرص، راه های درمان و موانع ایجادی آن را تبیین کند.

»مثل الحریص علی الدنیا مثل دوده القز: کلما ازدادت من القز علی نفسها 
لف��ا کان ابعدلها من الخروج، حت��ی تموت غما؛ حکایت حریص به دنیا، 
داستان کرم ابریشم است که هرچه بیشتر ابریشم بر خود می تند، با بیرون 
آمدن از پیله بیشتر فاصله می گیرد تا آنکه سرانجام دق مرگ می شود.« 

)میزان الحکمه، ری شهری، ج3، ص 21(
امام صادق)ع( درباره دو اثر بسیار بد حرص فرموده است: حرم الحریص 
خصلتین و لزمته خصلتان، حرم القناعه فافتقد الراحه، و حرم الرضا فافتقد 
الیقین؛ آزمند از دو خصلت محروم شده و در نتیجه دو خصلت همراه او 
نش��ده است، از قناعت محروم است و در نتیجه آسایش را از دست داده 
اس��ت. از رضایت محروم اس��ت و در نتیجه یقین را از کف داده است.« 

)میران الحکمه، ج9، ص578(
نتیجه کلی این صفت پس��ت و رذیله اخلاقی آن اس��ت که انسان از 
سعادت و رس��تگاری ابدی محروم بماند )حشر، آیه9؛ تغابن، آیه16( و 
هرگز به مقام رضا دسترس��ی پیدا نکند )ط��ه، آیات130 و 131(؛ زیرا 
آزمند هرگز به داشته هایش راضی نیست، پس همان طوری که در دنیا 
اضطراب دارد و ناخش��نود است نمی تواند مسیر خشنودی را بپیماید و 

به مقام رضا برسد.
حرص پسندیده

چنان که گذش��ت، حرص به معنای شدت گرایش و علاقه به چیزی 
است به طوری که آرزو دارد به هر شکلی شده آن را به دست آورد.

اگر حرص در امور و کارهای مادی و دنیوی، رذیلت و پس��تی است، 
ولی در امور معنوی و اخروی یکی از کمالات اس��ت. پس باید گفت که 
حرص بر دو گونه است: 1- حرص محمود و پسندیده که در امور معنوی و 
اخروی است؛ 2- حرص مذموم و ناپسند که در امور مادی و دنیوی است.

در اینجا به برخی از مصادیق حرص پسندیده اشاره می شود:
1- هدایت: خداوند خطاب به پیامبر)ص( می فرماید: و ما أکثر الناس 
لو حرصت بمؤمنین؛ و بیشتر مردم- هرچند آرزومند باشی- ایمان آورنده 
نیستند. )یوسف، آیه103( و یا در جایی دیگر می فرماید: ان تحرص علی 
هداهم فان الله لا یهدی من یضل و ما لهم من ناصرین؛ اگرچه بر هدایت 
آنان حرص ورزی، ولی خدا کسی را که فرو گذاشته است هدایت نمی کند، 
و برای ایش��ان یاری کنندگانی نیس��ت. )نحل، آیه37(؛ یا در جایی دیگر 
می فرماید: »لقد جائکم رس��ول من انفس��کم عزیز علیه ما عنتم حریص 

3- عدالت گس��تری: اصرار بر گس��ترش عدالت و پافشاری و حرص 
داش��تن بر اج��رای آن در محیط خانواده و جامعه از مواردی اس��ت که 
پسندیده و مورد حمایت دین است. قرآن درباره اجرای عدالت در رابطه 
با مردانی که همسران متعدد دارند می فرماید: و لن تستطیعوا ان تعدلوا 
بین النساء و لو حرصتم؛ شما هرگز نمی توانید )از نظر عاطفی و محبت 
قلبی( در میان زنان عدالت برقرار کنید هرچند کوشش نمایید.« )سوره 

نساء، آیه129(
یعنی مردی که دارای چند همسر است شاید از نظر عدالت ظاهری 
مانند تقس��یم زمان و تنظیم برنامه خانوادگی، پوشش و لباس، خورد و 
خوراک و مانند آن بتواند عدالت را انجام دهد لکن از لحاظ میل و محبت 
قلبی این کار آسان نیست و بلکه امری غیرقابل عمل است. البته این نوع 

علی ان الجبن و البخل و الحرص غریزه واحده یجمعها سوء الظن؛ ای علی! 
بدان که ترس��ویی و بخل و آزمندی یک سرشتند و ریشه آنها بدگمانی 

)به خدا( است.« )میزان الحکمه، ج 3، ص 26(
7- شک و بی اعتمادی به خدا: علی)ع( درباره این علت و عامل حرص 
در انسان ها فرموده است:  علی الشک و قله الثقه بالله بنی الحرص و الشح؛  
بنای آزمندی و بخل شدید بر شک و کم اعتمادی به خدا استوار است.« 

)میزان الحکمه، ج 3، ص 26(
8- ضعف دین: از دیگر علل و عوامل حرص می توان به سس��تی در 
دین و دینداری اشاره کرد. امیرمومنان علی)ع( می فرماید: »شده الحرص 
من قوه الشره و ضعف الدین؛  آزمندی زیاد، ناشی از نیروی سیری ناپذیر 

و سستی دین است.« )میزان الحکمه، ج 3، ص 26(
راه رهایی و درمان حرص

حال که علل و عوامل حرص ش��ناخته ش��د، می توان به درمان آن 
پرداخت و با تغییر در علل و عوامل، کاری کرد که انسان به جای حرص 
نسبت به دنیا اهل قناعت شود و حرص و آزمندی اش به مسایل معنوی 

و اخروی سوق داده شود.
برخ��ی از کارها می تواند به عنوان مان��ع از حرص عمل کند. به این 
معنا که کارهایی چون انفاق که ضد بخل است می تواند زمینه حرص و 

آزمندی را در انسان از میان بردارد و ریشه آن را بخشکاند.
در آیات قرآنی اموری چون ایمان )حش��ر، آیه 9(، توجه به ربوبیت 
و رازقی��ت خداوند )طه، آیه 131(، عقیده به معاد و رس��تاخیز )معارج، 
آی��ات 19 تا 26(، انفاق )همان(، نماز )همان و نیز طه، آیه 132(، ترس 
از دوزخ و عذاب الهی )معارج، آیات 19 تا 27(، حق گرایی و شهادت به 
آن )معارج، آیات 18 تا 33( و وفای به عهد و پیمان )همان( از مهمترین 
موانعی است که نمی گذارد انسان به حرص و آز دچار شود و یا اگر گرفتار 

است از آن رها گردد.
امیرمؤمنان علی)ع( درباره یکی دیگر از روش های درمانی یعنی قناعت 
می فرماید: انتقم من حرصک بالقنوع کما تنتقم من عدوک بالقصاص؛ از 
حرص خود با قناعت، انتقام بگیر، همچنانکه از دشمنت با تقاص، انتقام 

وقت��ی ب��ه پیرامون خود می نگریم در می یابی��م که حرص و آز، ما و 
دیگران را به چه کارهایی که وانمی دارد. انواع خطر کردن ها، ظلم و ستم 
به دیگران، حق خوری ها، بی عدالتی ها، غارت و چپاول اموال، رشوه  و ربا 
و اختلاس، حرام  خواری ها، انواع اقسام گناهان و جرم ها ریشه در حرص 
آدمی دارد. خساس��ت، بخل و بس��یاری دیگر از رذایل اخلاقی نیز از این 

صفت آدمی برمی خیزد.
این پستی و رذالت اخلاقی موجب می شود که آدمی همیشه درحال 
شمارش ثروت، تکاثر اموال و مانند آن باشد و از خودخوری تا زمین خواری 

24؛ فجر، آیات 18 و 19(، دنیاگرایی و آخرت گریزی )بقره، آیات 94 تا 
96( و ریشخند دیگران )همزه، آیات 1 و 2( اشاره کرد.

از پیامبر)ص( نقل ش��ده که حرص در کنار خصلت های دیگر، ریشه 
گناهان است. رسول الله)ص( فرموده است: ایاکم و الکبر فان ابلیس حمله 
الکبر علی ان لایسجد لادم و ایاکم و الحرص فان آدم حمله الحرص علی 
ان تاکل من الش��جره و ایاکم و الحس��د فان بنی آدم انما قتل احدهما 
صاحب��ه حس��دا فهن اصل کل خطیئه؛ از تکب��ر دوری گزینید، که کبر 
شیطان را وادار کرد که بر آدم سجده نکند )و حال آنکه دستور خدا بود( 
واز حرص و آز دوری کنید زیرا همین صفت باعث ش��د که آدم از میوه 
درخت )ممنوعه( بهره گیرد و از حسد بپرهیزید که علت کشتن یکی از 
فرزندان آدم دیگری را، حسد بود. و )بدانید( که این سه، ریشه و اساس 

هر خطا و گناهی است. )نهج الفصاحه(
همچنین از دیگر آثار حرص، نومیدی و غم است. امام باقر)ع( فرمود: 

علیکم بالمؤمنین رووف رحیم؛ به یقین رس��ولی از خود شما به سویتان 
آمد که رنجهای ش��ما بر او س��خت اس��ت و اصرار بر هدایت شما دارد و 

نسبت به مؤمنان رئوف و مهربان است.« )توبه، آیه128(
2- عل��م و دانش: امام صادق)ع( می فرمایند: »منهومان لایش��بعان: 
منهوم علم و منهوم دنیا؛ دو آزمندند که هرگز سیر نمی شوند: آزمند دانش 
و آزمند دنیا.« )میزان الحکمه، ری ش��هری، ج3، ص24(. نیز می فرماید: 
المؤم��ن له قوه فی دین... و حرص فی فقه؛ مؤمن در دین خود نیرومند 

است و در فهم دین آزمند. )میزان الحکمه، ج3، ص27(

1- جه��ل و نادان��ی: از مهمترین علل و عوامل حرص بر دنیا جهل و 
نادانی بشر نسبت به حقیقت هستی و زندگی دنیا است. کسانی که نسبت 
به هس��تی، شناخت و دانشی ندارند، گرفتار حرص و آز نسبت به دنیا و 
جمع آوری مال و تأمین مفهوم س��عادت و خوشبختی در دنیا می شوند. 

)طه، آیات 120 و 121(
2- پنداره��ای باطل: پنداره��ای باطل چون پایداری و جاودانگی در 
دنیا و توهم سلطنت جاودانه از جمله علل و عوامل حرص و آزمندی در 

انسان است. )همان آیات و نیز همزه، آیات 2 و 3(
3- وسوسه های ش��یطانی: از دیگر علل حرص در انسان می توان به 
وسوسه های شیطانی ابلیس و یارانش اشاره کرد. )بقره، آیات 25 و 36؛ 

اعراف، آیات 20 و 22(
4- ظلم: ستم پیشگی و ظلم موجب می شود که انسان گرفتار حرص 

شود. )بقره، آیات 95 و 96(
5- نومیدی از آخرت: امید نداشتن به حیات آخرت، زمینه حرص به 

زندگی دنیاست. )بقره، آیه 94 تا 96(
6- بدگمانی به خدا: رس��ول خدا)ص( به امام علی)ع( فرمود: اعلم یا 

* تغییر در عقیده و ایمان 
انسان و در پیش گرفتن 
رفتار عملی چون ایثار، 
احسان، انفاق و یا حتی 

قناعت در زندگی شخصی 
موجب می شود که انسان 
از خصلت زشت آزمندی 
در مسایل مادی و دنیوی 

رهایی یابد و به جای 
حرص به دنیا حریص به 
آخرت و معنویت شود.

* وقتی به پیرامون خود می نگریم در می یابیم که حرص و آز، ما و دیگران را به چه کارهایی 
که وانمی دارد. انواع خطر کردن ها، ظلم و ستم به دیگران، حق خوری ها، بی عدالتی ها، غارت 
و چپاول اموال، رشوه  و ربا و اختلاس، حرام  خواری ها، انواع اقسام گناهان و جرم ها ریشه در 

حرص آدمی دارد. خساست، بخل و بسیاری دیگر از رذایل اخلاقی نیز 
از این صفت آدمی برمی خیزد.

از عدم عدالت شاید اختیاری هم نباشد و نکوهشی هم نخواهد داشت.
5- رقابت مثبت: در امور خیر پیشگام بودن و جلوداری کردن امری 
شایسته است، حرص در این گونه امور هم حرصی پسندیده است. امام 
باقر)ع( فرمود: »لاحرص کالمنافسه فی الدرجات؛ هیچ حرصی چون رقابت 
برای رسیدن به درجات )عالی( نیست.« )میزان الحکمه، ج 3، ص 27(

6- ح��رص بر انجام واجبات: ام��ام علی)ع( فرمود: »ان کنت حریصا 
علی استیفاء طلب المضمون لک، فکن حریصا علی اداء المفروض علیک؛ 
تو برای به چنگ آوردن آنچه رسیدنش به تو ضمانت شده است )روزی( 
حرص می زنی، در انجام آنچه بر تو واجب شده است نیز حریص باش.« 

)میزان الحکمه، ج 3، ص 27(
عوامل حرص ناپسند

حرص و آز ناپسند که گرایش به دنیا و امور مادی است، دارای علل 
و عواملی است که در اینجا به برخی از آنها اشاره می شود:

می گیری.« )میزان الحکمه، ج 9، ص 586(
امام باقر)ع( نیز می فرماید: انزل ساحه القناعه باتقاء الحرص و ادفع 
عظی��م الح��رص بایثار القناعه؛  با پرهیز از حرص، در آس��تان قناعت بار 
افک��ن و با برگزیدن قناعت، کوه حرص را پ��س بزن.« )میزان الحکمه، 

ج 9، ص 582(
امام علی)ع( در جایی دیگر فرموده است: لن توجد القناعه حتی یفقد 
الحرص؛ تا حرص گم نش��ود، قناعت هرگز پیدا نش��ود. )میزان الحکمه، 

ج 9، ص 582(
بنابراین می توان گفت که تغییر در عقیده و ایمان انسان و در پیش 
گرفتن رفتار عملی چون ایثار، احسان، انفاق و یا حتی قناعت در زندگی 
ش��خصی موجب می شود که انسان از خصلت زشت آزمندی در مسایل 
م��ادی و دنیوی رهایی یابد و به جای حرص به دنیا حریص به آخرت و 

معنویت شود.

* اگر حرص در امور و کارهای مادی و 
دنیوی، رذیلت و پستی است، ولی در امور 

معنوی و اخروی یکی از کمالات است.

پرسش
تفاوت لذت های مادی و معنوی در چیست؟

پاسخ:
انس��ان دوگونه لذت دارد، یک نوع لذت هایی است که به 
یکی از حواس انسان تعلق دارد، که در اثر برقراری نوعی ارتباط 
میان یک عضو از اعضا، با یکی از مواد خارجی حاصل می شود، 
مانند لذتی که چشم از راه دیدن، گوش از راه شنیدن، دهان 

از راه چشیدن و لامسه از راه تماس می برد.
نوع دیگر، لذت هایی است که با عمق روح و وجدان آدمی 
مربوط است و به هیچ عضو خاص مربوط نیست و تحت تاثیر 
برقراری رابطه با یک ماده بیرونی حاصل نمی شود، مانند لذتی 
که انس��ان از احس��ان و خدمت، یا از محبوبیت و احترام و یا 
از موفقیت خود یا موفقیت فرزند خود می برد، که نه به عضو 
خاص تعلق دارد و نه تحت تاثیر مس��تقیم یک عامل مادی 

خارجی است.
لذات معنوی، از لذات مادی، هم قوی تر است و هم دیرپاتر. 
لذت عبادت و پرستش خدا برای مردم عارف حق پرست، از این 
گونه لذات است. عابدان عارف که عبادتشان توأم با حضور و 
خضوع و استغراق است، بالاترین لذت ها را از عبادت می برند. 
در زبان دین، از »طعم ایمان« و »حلاوت ایمان« یاد شده است.

)یا من ذکره حلو(، )الهی اذقنی حلاوه ذکرک(
ایمان حلاوتی دارد فوق همه حلاوتها. لذت معنوی، آن گاه 
مضاعف می ش��ود که کارهایی از قبیل کس��ب علم، احسان، 
خدمت، موفقیت و پیروزی از حس دینی ناشی گردد و برای 

خدا انجام شود و در قلمرو »عبادت« قرار گیرد.)1(
______________________

1- شهید مرتضی مطهری)ره(، انسان و ایمان، ص 43

در قیامت بدن همه انسان ها از خاک چون گیاه می روید. بنابراین، آن نسبتی که در 
دنیا است در آخرت نیست؛ چرا که در دنیا بدن آدمی با دیگری چون پدر و مادر ارتباط 
پیدا می کند، ولی در آخرت دیگر این نسبت نیست  و اگر از روابط خویشاوندی یاد می شود 

به اعتبار همان روابط پیشین دنیاست.
 ُ البته خداوند در آیه 17 س��وره نوح درباره آفرینش انسان در دنیا نیز می فرماید: وَالَلهّه
نَ الْرَْضِ نبََاتاً ؛ و خداوند شما را از زمین به رویش خاصی رویانید. یعنی در یک  أنَبَتَکُم مِّه
حرکت جوهری انسان چون گیاه روییده می شود و بدنش از خاک بر می آید و رشد و نمو 

می کند چنانکه گیاه می روید و رشد می کند.
این رش��د در دنیا از طریق نطفه و تبدیل و تحولات آن در درون رحم اتفاق می افتد. 
البته درباره انس��ان نخست به شکل دیگری بود ولی در باره فرزندانش این شیوه معمول 
رویش و رشد است. پس انسان به یک معنا چون گیاه است که رشد  و نموی همانند آن 
دارد؛ اما باید توجه داشت که این رویش در دنیا و آخرت یک تفاوتی دارد؛ زیرا در آخرت 
دیگر این فرآیند پیچیده دنیا نیست، بلکه وقتی آب بر زمین تبدیل شده قیامت)یوم تبدل 
الارض غیر الارض؛ ابراهیم، آیه 48(  می بارد، بدن انس��ان از خاک چون گیاه می روید و 
روح انسانی که در عوالم برزخی بود در آن دمیده می شود و به آن بدن قیامتی حیات و 

زندگی می دهد.
به هم خوردن نسبت های خویشاوندی 

بنابراین، در قیامت از این جهت دیگر نس��بتی میان انس��ان ها به عنوان خویشاوندی 
ورِ فَلَا أنَسَابَ بیَْنَهُمْ  نیست. خداوند در آیه 101 سوره مومنون می فرماید: فَإذَِا نفُِخَ فيِ الصُّه
یوَْمَئِذٍ وَلَا یتََسَ��اءلوُنَ؛ پس آنگاه که در صور دمیده ش��ود، دیگر آن روز میانش��ان نسبت 

خویشاوندی وجود ندارد و از حال  یکدیگر نمی پرسند.
همچنین در آخرت دیگر ضوابطی چون ضوابط وقوانین دنیایی نیست تا براساس آن 
انس��ان دادوس��تدی داشته باش��د. از این رو خداوند می فرماید: یوَْمٌ لاَّه بیَْعٌ فیِهِ وَلاَ خُلَّهةٌ وَلاَ 

شَفَاعَةٌ ؛ روزی که در آن بیع و دوستی و شفاعتی نیست. )بقره، آیه 254(
پس در قیامت نه روابط حاکم است نه ضوابط و مقرراتی چون ضوابط دنیوی؛ بلکه ضوابط 
و روابط آنجا کاملا با آنچه در دنیا بود فرق دارد. هر کس��ی به خدا و پیامبرش نزدیک تر 
است از شفاعت و دوستی آنان بهره می برد و نجات می یابد و گرنه ارتباط خویشاوندی و 
بده و بستان های زمینی و دنیوی در آنجا درکار نیست. این شفاعت و دوستی را انسان با 
خودش از دنیا می برد و آنجا بهره می گیرد نه آنکه آنجا ایجاد شود؛ زیرا: وَ إنَِّه الیَْوْمَ عَمَلٌ وَ 
لا حِسَابَ، وَ غَدا حِسَابٌ وَ لاَ عَمَلَ؛ امروز، روز عمل است نه حساب و فردا، روز حساب است 
نه عمل)نهج البلاغه، خطبه 42(؛ یعنی جای کار، دنیا و جای حساب و کتاب، آخرت است.

فقدان ضوابط و روابط دنیوی
واژه حضور بار ها در آیات قرآنی به اش��کال گوناگون به کار رفته اس��ت.)بقره، آیات 133 و  در قیامت

180؛ نس��اء، آیات 8 و 18 و آیات دیگر( از مهم ترین کاربردهای آن، حضور اعمال انس��انی در 
روز قیامت است.)آل عمران، آیه 130؛ تکویر، آیه 14(

واژه حضور در برابر غایب به کار می رود. انسان می بایست خود را در محضر خداوند بداند. 
این مفهوم از حضور را می توان از واژگان دیگری چون شهید به دست آورد. پس مفهوم شهود 
با مفهوم حضور نزدیک اس��ت. علم حضوری را بر همین اس��اس علم ش��هودی گفته اند؛ زیرا 
حاضر و مشهود آدمی است.  از آیات قرآنی به دست می آید که انسان باید بداند خداوند شاهد 

اوست و او در برابر خداوند حاضر است.)حج، آیه 17(
البته حضور واقعی آن است که انسان از آن چیز غافل نباشد؛ زیرا برخی از چیز ها در برابر 
انسان حاضر است ولی انسان از آن غافل است. از این رو، گاهی هر دو حاضرند و از هم غفلت 

ندارند؛ گاهی یکی حاضر و دیگری غایب است.
حضور عندی و حضور لدنی

از مهم ترین مراتب حضور می توان به حضور عندی و حضور لدنی اش��اره کرد. در ادبیات 
عربی، عندی به معنی نزد من و لدنی پیش من است. گاه انسان کتابی دارد، ولی در کتابخانه 
اش است. در این صورت می گوید: عندی کتاب فلان، فلان کتاب در نزدم است؛ اما این بدان 
معنا نیست که آن را الان در اختیار دارد، بلکه در کتابخانه اش است. اما گاهی می گوید: کتاب 

فلان لدی ؛ فلان کتاب در پیش من است و الان در اختیارم است.
البته از آنجایی افزایش مبانی کلمه موجب افزایش معنا و تش��دید مفهومی آن می ش��ود، 
وقتی لدنی گفته می شود، این حضور چیز در نزد شخص، تشدید و تقویت می شود. پس وقتی 

گفته می شود: لدنی، یعنی این حضور و نزد او بودن بسیار قوی و شدید است.
حض��ور عن��دی، حضور لدنی دو مرتبه از مراتب حضور اس��ت که حض��ور لدنی قوی تر و 

شدیدتر است.
حضور عندی موسی و لدنی خضر

حضور حضرت موس��ی)ع( در پیشگاه خداوند یک حضور عندی است؛ یعنی او در محضر 
خداست، اما حضور خضر)ع( یک حضور لدنی و محضر خدابودن است بدون هیچ واسطه و اضافی.

از این روست که خداوند از خضر)ع( به عنوان کسی یاد می کند که بی واسطه از علم لدنی 
خداوند بهره مند است. بر همین اساس، کارهایی که انجام می دهد از مقام لدنی الهی است، در 
حالی کارهای حضرت موسی)ع( از مقام عندی الهی است.)علمناه من لدنا علما ؛ کهف، آیه 65(

حضرت خضر)ع( به سبب همین جایگاه است که قتلی انجام می دهد و نوجوانی را می کشد 
و جانش را می گیرد)کهف، آیه 74(؛ او در این مقام همانند فرشتگانی عمل می کند که مامور 
جان گیری و همانند ملک الموت و عزرائیل است؛ زیرا ولی الله است و وقتی در این مقام جان 
می گیرد گویی ملک الموت یا خدا جان شخص را گرفته است؛ زیرا ولی الله در مقام لدنی، عین 
الله و یدالله است و وقتی تیری می اندازد، خداوند به دست او تیری می افکند و او تنها واسطه 

است چنانکه ملک الموت یا فرشتگان گیرنده جان ها، واسطه هستند.)انفال، آیه 17(

مراتب حضور

خداوند به حضرت موسی)ع( وحی فرستاد که این مرتبه 
برای مناجات که آمدی کسی را همراه خود بیاور که تو از وی 

بهتر باشی )یعنی او از تو پست تر باشد(
موس��ی)ع( برای پیداکردن چنین شخصی تفحص کرد و 
کسی را نیافت، زیرا به کسی که می گذشت، جرأت نمی کرد 
که بگوید من از او بهترم. خواست یکی از حیوانات را ببرد. به 
س��گی که مریض بود برخوردکرد، با خود گفت این را همراه 
خود خواهم برد. ریسمان به گردن سگ انداخت و مقداری او 
را آورد ولی بعد پشیمان شد، و او را رها کرد و تنها به بارگاه 

پروردگار آمد.
خطاب رس��ید، فرمانی که به ت��و دادم چرا اجرا نکردی؟ 

)وکسی را همراه خود نیاوردی(
عرض کرد: پروردگارا! نیافتم کسی را که از خودم پست تر 

باشد.
خطاب رسید: به عزت و جلالم اگر کسی را می آوردی که 
او را پس��ت تر از خود می پنداش��تی هر آینه نام تو را از طومار 

انبیاء محو می کردم.)1(
_________________

1- داستان های پیامبران

قال الام�ام علی)ع(: »من رکب مرکب الصبر، اهتدی 
الی میدان النصر«

امام علی)ع( فرمود:  »کسی که بر مرکب صبر سوار شود، به 
میدان پیروزی خواهد رسید.«)1(
________________

1- بحارالانوار، ج 68، ص 96

)بدان ای س��الک عزیز!( برای یقین سه مرحله ذکر شده 
اس��ت: علم الیقین، عین الیقین و حق الیقین. مرحله ادنای آن 
علم الیقین و اعلای آن حق الیقین است. در علم الیقین معلوم، 
محقق و مبین شود، و در عین الیقین معلوم مشاهده و رویت 
شود و در حق الیقین رسم دویی از بین می رود و عالم و معلوم 

یکی می شوند.
در سیر به سوی کمال، یقین برای سالک همچون مرکبی 
است که با آن طی طریق می کند، یقین سالک را از نقص به 
کمال و از حیوانیت به عالم انس��انیت سوق می دهد. تحصیل 
یقین برای عامه مشکل ترین امر و برای خاصه در راه سلوک 
اولین قدم اس��ت، یعنی آخرین قدم عامه و اولین قدم خاصه 

است.
علم الیقین مرحله اول از یقین اس��ت ک��ه از قرآن، اخبار 
و روایات با اس��تدلال کسب می ش��ود درجه دوم عین الیقین 
بی نیازی از اس��تدلال و رس��یدن به مقام اس��تدراک و شهود 
اس��ت. درجه سوم حق الیقین استکشاف نور حقیقت و ظهور 
انوار کبریایی الهی و واقع شدن در مقام جمع است به سبب 
فنای س��الک در حق الیقین و رهایی او از قید یقین. تجلیات 
آثاری، افعالی و ذاتی حق متعال سالک را به مرحله کمال از 

یقین که حق الیقین باشد می رساند.)1(
__________________

1- مقامات معنوی، محسن بینا، ج2، ص123

رابطه صبر با پیروزی

رمز رفعت مقام

تفاوت لذت های مادی
 و معنوی

حق الیقین
 کمال غایی سالک

حرص؛ بلای جان آدمیحرص؛ بلای جان آدمی
گفتاری پیرامون راه های درمان حرص و آز

لامُ قالَ:اَفضَلُ المُؤمِنینَ ایماناً مَن کانَ للهِ  رُوِيَ عَن عَليِِّه امَیرِالمُومِنین عَلیَهِ السَّه
اخَذُهُ وَ عَطاهُ وَ سَخَطُهُ وَ رِضَاهُ]1[

 حضرت امیر المؤمنین علی)ع( فرمودند: بهترین مؤمنان کسي است که استفاده 
از نعمت هاي الهي، بخشش، غضب و خشنودي او براي خداوند باشد.

ش��رح حدیث: برترین و با فضیلت ترین شخص از بعد ایماني در میان مؤمنین 
کسي است که داراي چهار صفت باشد. ایمان داراي مراتب و درجاتي است و در 

روایات آمده است که مانند نردبان ده پلّهه دارد.
انس��ان در امور مادي، هم چیزهایي را مي  گیرد و هم عطا و بخش��ش مي  کند. 
البته این داد و دهش ها تنها امور مادي و پول نمي  باشد؛ بلکه خیلي گسترده است؛ 
ام��ور معن��وي، اعضا، جوارح، نیرو و ... تمامي براي خداوند باش��د. از آن طرف هم 
خشم، عصبانیت و خشنودي او هم براي خداوند باشد، یعني هیچ هواي نفسي در 

این ها دخالت نداشته باشد.
چنین انساني در دنیا محور کارهایش خدا مي شود و هیچ وقت براي امور دنیایي 
مال، مقام و... عصباني نمی ش��ود. این دعواها، کش��مکش  ها، درگیري  ها، اضطراب ها، 
نگراني  ها و جدال  ها نشانة این است که داراي نقص ایمان است. یک نکته مهم در 
باب نعمت  ها داریم که اگر خداوند نعمتي عطا نمود، انس��ان خوشحال شود براي 
اینکه خدا آن را به من عطا کرد و شکر نعمت کند؛ البته نه براي اینکه پول داده 
اس��ت؛ زیرا مالي که کنارش یاد و ذکر خداوند که مُنعِم حقیقي اس��ت نباشد، آن 

مال، وبال است و نه تنها نعمت نیست بلکه نقمت است.
____________________
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