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   جهان‌بيني و رهبر
 انقلاب اسلامي ايران در شرايطي ظهور كرد كه جهان 
در فضاي دوآليسم مدرنيس��تي يعني مدرنيسم چپ با 
ايدئولوژي سوسياليسم و مدرنيسم راست با ايدئولوژي 
ليبراليس��م تقسيم مي‌ش��د. از آنجا كه انقلاب اسلامي 
ريشه در سنت‌هاي جامعه ايراني داشته و در آن اقشار 
س��نتي جامعه، شهرهاي س��نتي، ابزار ارتباطي سنتي 
و با هدايت رهبران س��نتي به پيروزي رس��يد نه فقط 
با تجددگرايي راس��ت و س��رمايه‎داري پهلوي، بلكه با 
سوسياليسم و كمونيسم يا تجددگرايي چپ نيز درگير 
ش��ده و خود را با ش��عار نه ش��رقي و نه غربي حكومت 

اسلامي معرفي كرد. 
پس در انقلاب اس�المي فرهنگ به عن��وان يك اصل 
در جامعه مطرح ش��د و خود را در مقاب��ل جمع‌گرايي 
وفردگرايي قرار داد. از سوي ديگر، چون فرهنگ ريشه 
در تاريخ و جغرافياي هر جامعه دارد و انقلاب اس�المي 
نيز از تاريخ جامعه و مذهب تش��يع و سنت‌هاي جامعه 
ايراني برخاسته بود لذا فرهنگ اسلامي- ايراني و گذشته 
تاريخي ايران در شكل‌گيري آن نقش بسزايي ايفا كرد. 
از جمله اين گذشته فرهنگي، تفكر فلسفي و عرفاني بود 
كه متأثر از دوران باستان و انديشه كلامي و عرفاني دين 
اسلام توانست خود را در تفكر فلسفي فارابي، ابن‌سينا، 
سهروردي و حيدرآملي بازتوليد کند و توسط ملاصدرا 
با عنوان حكمت متعاليه به عرفان سيستماتيك تقليل 

يابد. 
از آنجا كه انقلاب اس�المي ريش��ه در فرهن��گ دارد و 
فرهنگ، خود از چارچوبي معرفتي يا اپيستمه كه همان 
جهان‌بيني اس��ت پيروي مي‌كند، مي‌توان جهان‌بيني 
هر فرهن��گ را، مباني و هس��ته آن محس��وب كرد كه 
نظام معنايي جامعه را ش��كل مي‌دهد. نظ��ام معنايي، 
نظام كنشي را به وجود مي‌آورد و نظام كنشي، ساختار 

اجتماعي را شكل داده و به وجود مي‌آورد. 
از آنجا كه از حكم��ت صدرالمتألهين مي‌توان به تقليل 
فلسفه و دين به عرفان يادكرد، توانست پاياني بر جدال 
فلسفه و عرفان در تاريخ فرهنگي ايران باشد و حكمت او 
كه مبتني بر اشراق و شهود است به عنوان نظام معنايي 
فرهنگ ظهور يافت و با فلسفه به مفهوم‌سازي پرداخته و 
از اين طريق به انقلاب اسلامي به عنوان كنشي اجتماعي 
شكل داد. اين فرايند كه ريشه در دوران صفويه داشته، 
توانست عرفان تصوفي دوران صفوي را به عرفان مبتني 
بر ش��ريعت و فقه تبديل كند و مبن��اي فكري انقلاب 
اس�المي مبتني بر نظريه ولايت فقيه گردد. اين نقش 
به گونه‌اي بود كه در دوران آغاز نهضت انقلاب اسلامي 
در دهه40، س��يد احمد فرديد محرر اساسنامه حزب 
رستاخيز، به دليل گرايشات عرفاني‌اش با اعطاي لقب 
فرّه ايزدي عملًا به تبيين عرفاني محمدرضا شاه برآمد 
اما به دليل، ريشه‌دار بودن نظريه ولايت فقيه در ساخت 
فرهنگي جامعه ايران، نتوانست چهره‌اي عرفاني از شاه 

ارائه كند و با نظريه مبتني بر امامت همآوردي نمايد. 
انقلاب اس�المي ايران با تلفيق عرف��ان صدرايي و فقه 
جواهري توانس��ت عرفان فقاهتي را بازتوليد كرده و از 
نظريه ايراني پادشاهي كه مبتني بر تصوف و اگوئيسم 
بود عدول نمايد و بر اس��اس نظريه ام��ت و امامت خود 

را متجلي س��ازد. در اين نظريه هم مردم‌س��الاري، هم 
عدالت‌محوري و هم عرفان نهفته است، زيرا جايگزين 
امام معص��وم، وجه خ��دا روي زمين، واس��طه زمين و 
آسمان، باب الله و اسماء الحسني است. اين فقاهت يك 
مقوله عرفي مشابه فقه رايج اهل سنت نيست كه از آن 
حكومت خلافتي اهل سنتي ظهور كند، بلكه يك فقيه، 

در تراز انسان كامل و خادم خلق براي خداست. 
انسان كامل كسي است كه به عالي‌ترين مراتب توحيد 
نائل ش��ود. بنابراين، توجّه به نفس، منش��أ تقويتّ علم 
حضوري به نفس است و يك حركت تكاملي است كه از 
درون نفس مي‎جوشد و منشأ معرفت حضوري خداوند و 
درك شهودي توحيد خواهد شد. خداشناسي حضوري 
و توحيد شهودي از مهم‌ترين نتایج توجّه به نفس خواهد 
بود؛ چراكه، از بعُد اخلاقي و معنوي و تكامل انساني از 
اهميّت فوق‌العاده‎اي برخوردار است و كمتر كسي توفيق 
دسترس��ي به آن را پيدا مي‌كند. از اين رو نهايتِ كمال 
انساني اين است كه كسي بتواند همه آن اسما و صفات 
الهي را كه منش��أ وجود او گرديده اس��ت واجد گردد و 

وجودش آينه و مظهر تمامي آن اسما و صفات شود. 
از دل اين ان��گاره، نظريه ولايت ام��ام معصوم و حضور 
دائم��ي و پيوس��ته حجت‌اله��ي در تاري��خ ب��ه عنوان 
معنابخش و آگاه از اس��ماي الهي ك��ه در دريافت معنا 
فارغ از جهان‌زيسته اس��ت ظهور و بروز مي‌يابد. براين 
اساس فلسفه تاريخ امام خميني مبتني بر انسان كامل 
صدرالمتألهين كه يك نوع فلس��فه تاريخ حجّت‌محور 
است شكل مي‌گيرد. چنين تبييني از توليد معنا و انسان 
كامل از يك سو ما را دچار فرهنگ عوام‌پسند كه دچار 
بي‌معنايي و تكرار اس��ت نمي‌كند و از سوي ديگر دچار 
مشكلات فرهنگِ نخبگاني كه دوري از زندگي روزمره 
سبب مي‌گردد نخواهد شد. پس حسن هر دو فرهنگ 
را داراست و از معايب آن نيز در امان است. پس جامعه 
آرماني بر اس��اس معاني به وجود مي‌آي��د و به عبارتي، 

روح و ماهيت جامعه را فرهن��گ و معاني موجود در آن 
به وجود مي‌آورد. از همين روست كه واحد تحليلي در 
جهان‌بيني امام خميني)ره( فرهنگ اس��ت نه اصالت 

جامعه يا فرد. 
نقش و جايگاه امام در ش��يعه سبب مي‌ش��ود تا امام به 
عنوان جامع‌الاضداد، وحدت را ب��ه كثرات و كثرات را به 
وحدت تبديل ساخته و براساس چنين دستگاه فكري، 
ثابتات دين را در زمان و مكان به عنوان مؤلفه‌هاي شكل 
دهنده فرهنگ به منصه ظهور رس��اند و دين را از حالت 
تصلب و تحجر به حالت دين پويا و پاس��خگو درآورد. در 
مقابل چنين روندي، اگوئيس��م معرفتي كه فرد خود را 
محور شناخت مي‌داند ظهور مي‌كند. اگوئيسم يا همان 
خودمداري به دنبال حل مشكل تصلب معرفتي برآمده 
تا بتواند خلأ امام را پر كند غافل از اينكه خود بذاته تصلب 

آفرين است. 
   مردم

عالم هستي در حكمت متعاليه به عنوان امري غير مستقل 
نگريسته مي‌ش��ود كه در ذات خود فقير و محتاج به غير 
است كه از آن تعبير به »وجودتعلقّي« در مقابل »وجود 
اس��تقلالي« مي‌گردد. بر اين اس��اس، در مباني اساسي 
فرهنگ اسلامي و بر اساس آيه »يا أيها الناس أنتم الفقراء 
إلي الله و الله هو الغني« هيچ غني بالذاتي غير از خداوند 
متعال وجود ندارد. نتيجه چنين نگاه به هستي اين خواهد 
بود كه هر قدر انسان وابستگي و عدم استقلال خود را بهتر 
درك كند علم حضوري او نس��بت به خ��ودش كامل‌تر، 
روشن‌تر و عميق‌تر خواهد بود به گونه‌اي كه نفس مجرّد 
انسان آشكارا حقيقت خود را مي‌يابد و متوجّه مي‌شود كه 
موجود ديگري است غير از بدن و بدن به منزله لباس يا 
مركبي است براي نفس يا مرتبه ضعيفي از وجود نفس 
است. در اين صورت است كه خود را موجود رابط و طفيلي 
و كاملًا، وابس��ته به خداي متعال مي‌بيند و هر اندازه كه 
وابستگي خودش را به خدا بيشتر درك كند خدا را بهتر 

خواهد شناخت: »من عرف نفسه فقد عرف ربه.« 
نگاه فطرت‌مدار به عالم و هستي، هستي را سراسر داراي 
فطرت مي‌بيند و آس��مان و زمين و مردم��ان همه و همه 
داراي وج��ود ربطي‌اند و همانند فط��رت در همه اركان و 
اوَاتِ  ��مَ ِ فَاطِرِ السَّ َّهِلل مراتب هس��تي جريان دارد »الحَْمْدُ 
وَالأرَْضِ«)فاطر، 1( و در نظ��ر بدان بيش از اينكه وجود يا 
ماهيتش اهميت يابد آن را خلقتي هدايت‌يافته توس��ط 
ُّنَا الَّذي أعَْطي‏ كلَّ شَي‏ءٍ  الله معنا و مفهوم مي‌كند » قالَ رَب
خَلقَْهُ ثمَُّ هَدي‏«)ط��ه، 50(. پس مردم نيز از آن جهت كه 
مردمن��د از آن بهره‌مندند»فطِْرَتَ الَلّهِ التَِّ��ي فَطَرَ النَّاسَ 
عَليَهَا«)روم، 30(. لذاس��ت كه در ن��گاه امام خميني)ره( 
»اسلام. . . اگر نظر به طبيعت بكند، به عنوان اينكه طبيعت 
يك صورتي است الهي، يك موجي است از عالم غيب. اگر 
نظر به انس��ان بكند، به عنوان اين است كه يك موجودي 
است كه از او مي‌ش��ود يك موجود الهي درست كرد«اين 
آشكارسازان معنا در ساحت حيات، امامان و رهبران الهي 
هستند كه به عنوان ذاكران و شاهدان بر فطرت مخفي در 
رٌ«)غاشيه،  رْ إنِمََّآ أنَتَ مُذَكِّ انسان و مردم نازل شده‌اند: »فَذَكِّ
بكُُّمْ  21(»لسَّْتَ عَليَْهِم بمُِصَيْطِرٍ«)غاشيه، 22( »قَالَ بلَ رَّ
��مَاوَاتِ وَالْأَرْضِ الذَِّي فَطَرَهُنَّ وَأنَاَ عَلىَ ذَلكُِم مِّنَ  رَبُّ السَّ
اهِدِينَ«)انبيا، 56(. لذاست كه كارويژه ذكر فطرت و  الشَّ
بيان معنا سبب شكل‌گيري انديشه تشكيل حكومت در 
اديان الهي را سبب گشته اس��ت: »تمام تشكلاتي كه در 
صدر اسلام از صدر اسلام تا حالا بوده است و تمام چيزهايي 
كه انبيا از صدر خلقت تا حالا داش��تند و اولياي اسلام تا 
آخر دارند، معنويات اسلام است. . . تشكيل حكومت براي 
همين است البته اقامه عدل است، لكن غايت نهايي معرفي 
خداوند است و عرفان اسلام.« لذا در نظر ملاصدرا در سفر 
چهارم)من الحق ال الخلق بالحق( عارف رباني و فيلسوف و 
حكيم متأله بايد به ميان مردم آيد و با احساس تكليفي كه 
دارد درصدد هدايت جامعه برآيد. پس سياست در انديشه 
ملاصدرا صرفاً اعمال قدرت نيس��ت بلكه در آن هدايت و 
اصلاح اصالت دارد. بنابراين، از دل شناخت حضوري عالم 
هستي و نگاه فطرت‌مدار بدان، مردم به عنوان دارندگان 
فط��رت و امامان به عن��وان آشكارس��ازان فطرت مخفي 
در جامعه ظهور مي‌يابند و مفهوم جمهوري اس�المي را 
يك مفهوم بسيط س��اخته كه جمهوريت و مردمسالاري 
همچون عدال��ت در درون آن و برآمده از آن اس��ت. امام 
خميني)ره( در اين باب مي‌فرمايند:»حكومت قانون خدا 
از نظر امام، خود بهترين شكل از دموكراسي و دموكراسي 

به معناي واقعي است.« 
امام به خاطر همين نگاه فطرت‌مدارانه به هستي، در مقام 
يك رهبر و امام امت در مقابل مردم به ويژه مستضعفين 
همواره با دي��ده تواضع و فروتني بدان‌ها مي‌نگريس��تند 
و آنان را كه در جريان انقلاب، فطرت مس��تور خويش را 
به منصه ظهور رس��انيده بودند چهره منور تاريخ اس�الم 
مي‌خواندند:‌»ملت عزيز ايران حقا چهره منور تاريخ اسلام 
در زمان معاصرند«)ج21، 327(. از آنجا كه در مقايس��ه 
دو ش��ي‌ء بايد وجه شبهي وجود داشته باش��د، ايشان بر 
اس��اس همين نگاه، مردم ايران را از مردم دوران پيامبر، 
اميرالمومنين و حس��ين بن علي)ع( بهتر تلقي داشته و 
بدان افتخار مي‌نمودند: »ملت ايران و توده ميليوني آن در 
عصر حاضر، بهتر از ملت حجاز در عهد رسول‌الله، كوفه و 
عراق در عهد اميرالمومنين و حسين‌بن‌علي- صلوات الله و 

سلامه عليهما- مي‌باشند«)ج21، 410(.
   ساختارهاي اجتماعي- اقتصادي

يكي از مهم‌ترين عامل در ش��كل‌گيري انق�الب، تأثير 
ساختارهاي اجتماعي و اقتصادي به عنوان اموري جبري 
در كنار عامل كارگزاري كه مبتني بر اختيار مؤثر مي‎شد 
اس��ت. اما حكمت صدرالمتألهين به دليل ابتناي آن بر 
نظريه وحدت وجود- تحول از وح��دت مفهومي وجود 
به وحدت مصداقي وجود- و عدم اعتبار بر تأثير حقيقي 
ادراكات اعتباري مورد تقرير علامه طباطبايي در كتاب 
اصول فلسفه و روش رئاليس��م، ناتوان از تحليل تأثيرات 
س��اختارهاي اجتماعي و اقتصادي به عنوان موضوعات 
جامعه‌شناسي است. لذا حكمت متعاليه در باب انقلاب 
اسلامي، بيش از تحليل جامعه‎شناختي، توانا در تحليل 
روان‌شناختي است. به عبارت ديگر انديشه ملاصدرا در 
يك نگاه كلي و با توجه به س��يطره تفك��ر عرفاني نقش 
مهمي در شروع انقلاب دارد اما در تبديل انقلاب به نهاد 
ناتوان بوده و عملًا با نظريه پيشرفت به ضديت مي‌پردازد. 
به عبارت ديگر، بر انديش��ه صدرالمتألهين دور و تكرار 
حاكم بوده و منجر به بي‌معنايي مي‌ش��ود، چراكه اصولاً 
عرفان آغازگر انقلاب است تا تداوم بخش آن كه از طريق 
نهادس��ازي صورت مي‌گيرد نيس��ت. از اين روست كه 
افرادي چون شريعتي )با وجود گرايش جامعه‌شناسانه 
در تحليل( به دليل گرايش��ات عرفاني در انديشه‌شان، 
تئوري انقلاب مستمر را مطرح و با نهادمند شدن انقلاب 
به مخالفت برخاستند و عملًا انديشه شريعتي در تاريخ 
ايران معاصر برخلاف آغاز انقلاب، نتوانست در تحولات 

ساختاري جامعه بعد از انقلاب نقش ايفا نمايد. 
لذا مي‌توان نتيج��ه گرفت هرچند فلس��فه صدرايي در 
شكل‌گيري انقلاب و روابط حاكم بر آن در جهان بيني و 
نيز روابط مردم و البته تبيين جايگاه رهبري نقش مهم و 
غيرقابل انكاري داشته است، ليكن كاركرد آن در تحليل 
س��اختار نهادهاي اجتماعي كه تثبيت آنها از مهم‌ترين 
نيازهاي هر انقلاب پس از شكل‌گيري است، مبهم است. 
  كارشناس ارشد معارف اسلامي و علوم سياسي 
دانشگاه امام صادق)ع(

 حكمت متعاليه در باب انقلاب 
اسالمي، بي�ش از تحلي�ل 
جامعه‎ش�ناختي، توان�ا در 
تحليل روان‌شناختي است. به 
عبارت ديگر انديشه ملاصدرا 
در يك نگاه كلي و با توجه به 
س�يطره تفك�ر عرفاني نقش 
مهمي در شروع انقلاب دارد 
اما در تبديل انقالب به نهاد 
نات�وان بوده و عماًل با نظريه 
پيشرفت به ضديت مي‌پردازد

در نظر ملاصدرا در س�فر چهارم)من الحق 
الی الخلق بالحق( عارف رباني و فيلس�وف 
و حكيم متأله بايد ب�ه ميان م�ردم آيد و با 
احس�اس تكليفي كه دارد درصدد هدايت 
جامعه بر‌آي�د. پس سياس�ت در انديش�ه 
ملاص�درا صرف�اً اعم�ال ق�درت نيس�ت 
بلكه در آن هداي�ت و اصالح اصالت دارد

از سوي حق به سوي خلق
 بررسي رابطه ماهيت انقلاب اسلامي با حكمت متعاليه صدرالمتألهين

   حكيم ملاصدرا
صدرالمتألهين ملاصدرا در دوراني كه متكلمان و 
فقهاي هم عصرش تلاش مي‌كردند بازتعريفي از 
مفاهيم اسلام ارائه كنند، با شيوه برهاني و فلسفي 
خود به حكومتداري و ضرورت آن اشاره مي‌نمود. 
رض��ا داوري اردكاني در مقاله‌اي كه به بررس��ي 
»رئيس اول« در انديشه ملاصدرا پرداخته معتقد 
است:‌»ملاصدرا در زمره فيلسوفاني است كه در 
عين گوش��ه‌گيري اعراض از پيوس��تن به ارباب 
قدرت، جدا به سياس��ت مي‌انديش��يده و در آثار 
خود هم به سياس��ت مثالي و هم به رسوم و آئين 
كشورداري نظر داشته اس��ت. گرچه ملاصدرا به 
آراي فارابي و غزالي و برخي ديگر از صاحبنظران 
توجه داشته است و در افكار آنان تأمل كرده است، 
اما در بس��ياري از مواضع خود و از جمله در شرح 
اصول كافي به واقعيت سياست متداول پرداخته و 

اين مطلب را مورد بحث قرار داده است.«
ملاصدرا در ش��رح اصل كافي به ضرورت تحقق 
حاكميت دين براي سعادت بشر نيز اشاره كرده 
و مي‌گويد:‌»نظام دين و دنيا ج��ز با وجود امامي 
كه مردمان به او اقتدا كنن��د و از او پيروي كنند 
و راه هدايت و پرهيزكاري از او بياموزند درس��ت 
نمي‌شود و نياز مردمان به او در هر زمان مهم‌ترين 
و بالاتر است از نياز به خوراك و پوشاك‌شان و آنچه 
در روند اينها از منافع و ضروريات است.« حكيم 
ملاصدرا حتي در مكتب حكمت متعاليه وظايف 
حكومت اس�المي را معين نموده و به پنج بخش 
تقسيم مي‌نمايد كه عبارتند از:‌»تنظيم معيشت 
مردم در دنيا، نش��ان دادن طريق وصول به جوار 
خدا، يادآوري آخرت و معاد، هدايت مردم به صراط 
مستقيم، مجازات قانون‌شكنان و تأمين امنيت.« 
ملاصدرا در اسفار اربعه كه شرح چهار سفر انسان 
در عالم است، معتقد است كه انسان در طي مرحله 
چهارم تكامل »سير من الحق الي الحق« به مقامي 
دست مي‌يابد كه مستحق رياس��ت مردم است. 
»يستحق بها خلافه و رياسه الناس« هم خليفه 
خداس��ت و هم رهبري و رياست انس��ان‌ها را به 
عهده دارد. او از رهبري سياسي با چنين ويژگي با 
عناويني چون »حكيم«، »منذر« و »رئيس اول« 

ياد مي‌كند. 
   علامه طباطبايي

علامه محمدحسين طباطبايي، فيلسوف معاصري 
است كه بهره زيادي از مشرب فكري ملاصدرا و 
حكمت متعاليه برده و ش��رح مبسوطي بر كتاب 
اسفار ملاصدرا نوشته است. علامه طباطبايي كه 
خود ش��اگردان زيادي تربيت كرد از پيشگامان 
انقلابيون است، كه نظريات سياسي ملاصدرا را در 

زمينه‌هاي مختلف عيني‌تر بسط داد. 
اين فيلسوف برجسته با ذكر عوامل و علل منطقي 
تأسيس حكومت مبتني بر ارزش‌ها تلاش مي‌كند 
ضرورت عقلاني اين مهم را شرح دهد:‌»مهم‌ترين 
چيزي كه اجتماع بشري را بر اساس خود پايدار 
مي‌دارد اقتصاديات جامعه اس��ت ك��ه خدا آن 
را مانع قوام اجتماع��ي قرار داده و م��ا اگر انواع 
گناهان، جرائ��م، جنايات، تعدي��ات و مظالم را 
دقيقاً آمارگيري كنيم و به جس��ت‌وجوي علت 
آن بپردازيم خواهيم ديد كه علت به روز تمامي 
آنها يكي از دو چيز است، يا فقر مفرطي است كه 
انس��ان را به اختلاس اموال مردم از راه سرقت، 
راهزني، آدمكشي، گرانفروش��ي، كم فروشي، 
غصب و س��اير تعديات وادار مي‌كن��د يا ثروت 
بي‌حساب است كه انسان را به اسراف و ولخرجي 
در خوردن، نوش��يدن، پوشيدن، تهيه مسكن، 
همسر، بي‌بندوباري در شهوات، هتك حرمت‌ها، 
شكستن قرق‌ها و تجاوز در جان و ناموس ديگر 

وا مي‌دارد.« 
ايش��ان در ضرورت وجود دستگاه تقنين در يك 
جامعه چنين اش��اره مي‌كند:‌»آدم��ي در ظرف 
اجتماع نمي‌تواند در اداره كردن و در اعمال خود 
مطلق‌العنان باش��د، زيرا آزادي او مزاحم آزادي 
ديگران است. تنها علتي كه باعث شد بشر از روز 
نخست تن به حكومت قانون بدهد و خود را محكوم 
به حكم قانون جاري در اجتماع بداند همانا مسئله 
تزاحم و خطر تباهي نوع بشر بوده است... هر قدر 

جوامع از تمدن بيشتري برخوردار بودند قوانين آنها 
نيز محكم‌تر بوده و با آن قوانين بهتر مي‌توانستند 
تضادهايي كه در اراده و اعمال افراد پديد مي‌آمد 

تعديل و برطرف سازند.«
وي همچنين به ل��زوم احداث قوه قهريه اش��اره 
مي‌كند: »قوانين مذكور مؤثر واقع نمي‌شود مگر 
آنكه قوانين ديگري به ن��ام قوانين جزائي ضامن 
اجراي آن گردد و متخلف��ان در آن و تجاوز‌كاران 
به حقوق ديگران را تهديد به اين كند كه در قبال 
كار بد كيفر دارند و متخلفان از ترس آن كيفرها 
هوس تخلف نكنند و نيز مق��ررات ديگري لازم 
است تا عاملان به قانون را تشويق و آنان را در عمل 
خير ترغي��ب نمايد.« ايش��ان در نهايت عملكرد 
اين بخش‌ها را منوط به وج��ود يك قوه حاكمه 
مي‌داند:‌»نيز قوه حاكمه‌اي لازم اس��ت تا بر همه 
افراد حكومت نموده به عدل و درس��تي بر همه 

سلطنت داشته باشد.«
     شهيد مطهري

ش��هيد‌مرتضي مطه��ري را مي‌ت��وان يك��ي از 
برجسته‌ترين شاگردان مكتب علامه طباطبايي 
و به تبع آن حكيم ملاصدرا دانست كه نقش مهمي 
در تحقق انقلاب اس�المي به عن��وان يك ‌هادي 
ايدئولوگ را ايفا كرد. شهيد مطهري نيز در بنياد 
انديشه خود متأثر از اين دو فيلسوف است و با توجه 
به تسلط او بر دو فراروايت عصر حاضر )ليبراليسم و 
سوسياليسم( مي‌كوشد ضمن نقد مكاتب غربي، در 
ذيل حكمت صدرايي و تلفيق آن با فقه، پاسخ‌هايي 
عيني براي ام��روز و فرداي انقلاب اس�المي ارائه 
كند. ش��هيد مطهري در گفتاري درب��اره انقلاب 
اس�المي ماهيت انقلاب‌ها را چنين دسته‌بندي 
مي‌كند:‌»يك��ي انقلاب‌هايي ك��ه داراي ماهيت 
اقتصادي هستند. اين نوع انقلاب‌ها در واقع انقلاب 
محرومان عليه برخورداران است. آرمان نهايي اين 
انقلاب‌ها دستيابي به يك جامعه بي‌طبقه يعني 
جامعه‌اي كه در آن مساوات تحقق يافته باشد. دوم 
انقلاب‌هايي هستند كه استقرار يك جامعه مبتني 
بر آزادي و حقوق انسان‌ها را به عنوان آرمان نهايي 
برگزيده‌اند. پيروان اين نظريه بر اين باورند كه همه 
انقلاب‌ها ريشه مادي صرف ندارد. طبق اين برداشت 
انقلاب هنگامي مي‌تواند انساني باشد كه ماهيتي 
آزادي‌خواهانه و سياسي داشته باشد نه اقتصادي. 
استاد مطهري علاوه بر دو نوع مذكور معتقد است 
كه انق�الب مي‌تواند داراي ماهي��ت اعتقادي نيز 
باش��د، به تعبير ديگر، انقلاب ايدئولوژيك باشد. 
به نظر ايش��ان در اين تحول مردم��ي كه به يك 
مكتب اعتقاد و ايمان دارند و به ارزش‌هاي معنوي 
آن شديداً وابس��ته‌اند آنگاه كه مكتب خود را در 
معرض خطر و آسيب ديده و آن را آماج حمله‌هاي 
بنيان‌كن ببينيد خشمگين و ناراضي از آسيب‌هايي 
كه بر پيكر مكتب وارد شده دست به قيام مي‌زنند.« 
علامه مطهري در طرح‌ريزي انقلاب اسلامي حتي 
به افق‌هاي آينده آن نيز اشاره مي‌كند:‌»انقلاب را 
ايجاد كردن از انقلاب را نگاه‌داشتن سهل‌تر است. 
در همين انقلاب خودمان به وضوح‌ مي‌بينيم كه از 
وقتي كه به اصطلاح شرايط سازندگي پيش آمده، 
آن نش��اط و قوت و قدرتي را كه انق�الب در حال 
كوبيدن دشمن بيروني داشت، تا حدود زيادي از 
دست داده و يك نوع تشتت و تفرقه در آن پيدا شده 
است البته‌ اين تفرقه يك امر غير مترقبه و غير‌قابل 
پيش بيني نبود... از اينجا معلوم مي‌شود كه بررسي 
ماهيت اين انقلاب به عنوان يك پديده‌ اجتماعي 

ضرورت اساسي دارد.« 
*دبير بخش انديشه
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3 فيلسوف تا انقلاب
بررسي تأثيرات صدرالمتألهين و شاگردان او در تحقق انقلاب اسلامي

 درنگ

     محمد‌حسن صادق‌پور*
مقوله ورود به علم سياست در فلسفه ريشه‌اي ديرينه دارد و از همان بدو تاريخ فلسفه كه فلاسفه 
يوناني به »علم مدن« به عنوان شاخه‌اي از علوم نظري اشاره مي‌كنند، همواره ميان فلاسفه مورد 
بحث بوده است. فلاسفه اسلامي نيز نسبت به اين موضوع مباحث فراواني داشته‌اند. هرچند در 
برهه‌هايي از تاريخ فلسفه اسلامي، اين تأكيد كاهش يافت اما ملاصدرا زمينه‌اي براي بازتعريف 
فلسفي علم سياست مهيا كرد كه بعدها در فلاسفه‌اي نظير علامه طباطبايي مورد شرح و بسط 

قرار گرفت و عملاً منطق فلسفي تحقق انقلاب اسلامي را ايجاد نمود.

 نويسنده يادداشت »استراتژي وحدت، در بحبوحه نفوذ« در صفحه انديشه 
گذشته آقاي احسان كياني بود كه نام  وی به اشتباه درج شده  بود و بدينوسيله   

اصلاح می‌شود. 

واژه انقلاب)revolution( اولين بار به عنوان يك اصطلاح علم هيئت و اخترشناسي 
مورد استفاده دانش�مندان قرار گرفت. اين واژه كه به معناي حركت دوراني و منظم 
ستارگان مورد استفاده قرار مي‌گرفت كم كم از اواخر قرون وسطا وارد ادبيات سياسي 
شد و بالآخره بعد از انقلاب فرانسه از حالت مفهوم توصيفي به مفهوم تجويزي درآمد. 
با اين وجود، رگه‌هايي از مفهوم پيشين كه درآن جنبه دوراني و حركتي غالب بود، به 
چشم مي‌آيد. از آنجا كه در انديشه باستان و قبل از رنسانس، تحولات زميني سايه‌اي 
از تحولات آسماني بود و يك نوع نگاه متافيزيكي بر تبيين تحولات اجتماعي و سياسي 
سيطره داشت لذا انقلابات روي داده در زمين منعكس‌كننده انقلاب‌ها در آسمان تلقي 
مي‌شد. براين اساس، قبل از قرن هفدهم، اصولاً انديشه انقلاب به مفهوم امروزي كه با 
مقوله »اختيار« همراه بود معني و مفهوم نداشت و تفكرات فلسفي به‌شدت با مفهوم 
امروزي انقلاب در تضاد و تعارض قرار داشتند؛ چراكه در انديشه آنها، انقلاب اجتماعي و 
سياسي به صورت امري جبري و بر اثر تحولات ستاره‌شناسي روي مي‌داد و انقلاباتي كه 
توسط مردم و بالاختيار صورت مي‌گرفت جايگاهي نداشته و به شدت با آن به مخالفت 
برمي‌خاستند. از اين رو تفكرات فلسفي گذشته، مبتني بر نوعي انديشه محافظه‌كارانه 

شكل گرفته و هميشه همزاد و همراه حكومت‌ها تداوم مي‌يافت.  تعريف اصطلاحي 
رايج انقلاب در ادبيات سياسي و جامعه‌شناختي عبارت است از »يك دگرگوني سريع، 
بنيادين و خشونت‌آميز داخلي در ارزش‌ها و اس�طوره‎هاي مسلط جامعه، نهادهاي 
سياسي، ساختارهاي اجتماعي، رهبري، فعاليت‌هاي حكومتي و سياست‌هاي آن.« 
از آنجا كه در جامعه‎شناسي انقلاب، تأكيد روي تغيير ساختارهاي سياسي و اجتماعي 
است و كمتر تأثيرات ايدئولوژيكي و همچنين انقلاب در رفتار مورد اشاره قرار مي‌گيرد 
لذا ما در تعريفي جامع‌تر و دربردارنده اين مفهوم، انقالب را »دگرگوني بنيادي در 
ساختار كلي جامعه و نظام سياس�ي آن منطبق بر جهان‌بيني و موازين و ارزش‌هاي 
انقلابيون، بر اساس آگاهي و ايمان مردم و حركت پيش�گام رهبران و قيام قهرآميز 
توده‌هاي مردم و در اثر ساختارهاي اجتماعي- اقتصادي« تعريف مي‌نماييم.  در اين 
نوش�تار در پي بررسي رابطه انقلاب اسالمي و مؤلفه‌هاي آن همچون: جهان‌بيني و 
رهبر، مردم، ساختارهاي اجتماعي- اقتصادي و نسبت آن با فلسفه صدرالمتألهين 
به عنوان تفكري كه از دوران صفويه در بس�تر ايران زمين زاييده شده و در تحولات 
اجتماعي ايران و شكل‌گيري تفكر رهبران مذهبي و مردم تأثير گذاشت مي‌پردازيم. 

سيد علي لطيفي  *
   تحليل


