
تفسير قرآن مسئول پاس��خ گويي به سؤالات و ابهامات 
پيرام��ون فهم آي��ات قرآن اس��ت و معمولا مفس��يرين 
بيش��ترين وقت خود را صرف آيات متش��ابه مي کنند. 
لذا مسؤوليت پاسخ گويي به س��ؤالات پيرامون قرآن بر 

عهده چه کساني است؟
بس��م الله الرحم��ن الرحي��م. ق��رآن به عن��وان وَحي اله��ي راه کارِ 
درس��ت ديدن و درس��ت عمل کردن بش��ر را به بشر تذکر مي دهد تا 
بشر با تذکر قرآن به چنان منظري دست يابد که قرآن به او تذکر داده 
است. مثل اين که شما در حالي که در حال ديدن ديوارِ مقابل خود 
هستيد، کسي به شما وجود نوري را که عامل ديدن ديوار شده است، 
تذکر دهد. در اين حال ش��ما وارد چنين حضوري مي ش��ويد و لذا 
قرآن در معرفي خود به رسول خدا)صلواة الله عليه وآله( مي فرمايد: 
َ��ا أنَ��تَ مُذَكِّر لَسْ��تَ عَلَيْهِمْ بِصَُيْطِ��ر«1 تو به آن ها موضوعات  »فَذَكِّ��رْ إنَِّم
قرآن��ي را تذک��ر ب��ده، تو، تنه��ا تذکردهنده اي و ن��ه تحميل کننده. 
همين ط��ور ک��ه خداون��د قرآن را به عنوان »ذک��رٌ للعالمين« معرفي 
مي کند، پس مي توان گفت هرکس مي خواهد متذکر حقايقي باشد 
که در عالم هست و بشر از آن غافل است، بايد به قرآن رجوع کند 
و با تدبّر در آيات آن متوجه آن حقايق ش��ود. با چنين رويکردي 

از تفاسير قرآن مي توان کمک گرفت.

ح��د و ح��دود تفس��ير و تفاوت ه��اي اساس��ي آن با 
تفکر قرآني چيس��ت؟ آيا اين درس��ت اس��ت که پاسخ 
پرسش هاي اساس��ي دين را از مفس��رين بخواهيم؟ يا 

تفکر قرآني متولي پاسخ به چنين پرسش هايي است؟
موضوع دو طرفه است؛ يعني اگر در قرآن تدبّر کنيم ما را به تفکر 
در عالم مي کش��اند و اگر در موضوعي به فکر فرو رفته باش��يم با 
تدبّ��ر در ق��رآن راه ه��اي عميقي را براي ما باز مي کند تا با وَهميات 

خود زندگي را ضايع نکنيم.

اگر ما در موضوعي وارد تفکر ش��ده باش��يم و سپس به 
قرآن رجوع کنيم؛ چه ضمانتي وجود دارد که برداش��ت 

خودمان را بر قرآن تحميل نکنيم؟
وقتي ما به قصد فهم حقيقت به قرآن رجوع مي کنيم و کتاب الهي 
هم بر اس��اس عقل ما براي ما نازل شده اس��ت و خودش فرموده 
»لَقَ��دْ أنَزَْلنْ��ا إِلَيْكُ��مْ كِتاب��اً فيهِ ذِكْرُكُ��مْ أفََلا تعَْقِلُ��ونَ«2. ديگر معني ندارد 
ک��ه بخواهي��م آنچه از قرآن گرفته ايم بر قرآن تحميل کنيم، مثل آن 
اس��ت که ش��ما خدمت اس��تادي برويد تا علمي بياموزيد و ايشان 
هم به شما آموزش دهد، آيا معني مي دهد که بگوييم ممکن است 
ما س��خن اس��تاد را بر او تحميل کنيم؟ آري ممکن اس��ت بگوييد با 
رجوع به قرآن، همه ي ابعادي که آن آيه يا آن سوره منظور نظرش 
بود را نگرفتيم، و از آن جايي که قرآن نور اس��ت، به اندازه اي که 
آماده بوديم با قرآن برخورد کنيم از آن بهره مند ش��ديم. ولي اين 
ديگر به معني تحميل فهم خود به قرآن نيس��ت، بلکه به معني آن 

دونگاه
وقتي انسان نسبت 
به فرهنگ مدرنيته 

به خودآگاهي رسيد 
و متوجه جايگاه 
تاريخي آن شد 

به راحتي مي تواند از 
مدرنيته سؤال بکند 
و در فضايي ماوراء 
مدرنيته بينديشد. در 
آن حال سؤال اصلي 

او آن مي شود که 
چگونه در فضايي 

که بشر همه ي امور 
قدسي را اعتباري 
مي داند بايد از آن 
فضا عبور کرد و 
همه ي امور او را 

به آسمان معنويت 
متصل نمود تا از رنج 
پوچي و بي معنا بودن 

برهد.

محمد فاطمی پور
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اس��ت که معني دقيق تري هم هس��ت که بايد با آمادگي بيش��تر از 
قرآن گرفت، موضوع برداش��ت ادق و دقيق از قرآن مثل ش��دت و 
ضعف نور بي رنگ اس��ت که در زير پرتو نور ش��ديد بهتر مي بينيم 

ولي در نور ضعيف هم غلط نمي بينيم.

براي رس��يدن به تفکر قرآني چه چيزهايي نياز اس��ت؟ 
کس��اني که مي خواهند وارد چنين مباحثي شوند چقدر 
بايد با قرآن مأنوس باشند؟ آيا لازم است که حتما مفسر 

هم باشند؟
باي��د زب��ان ق��رآن را فهميد و با رويکرد تدبر در قرآن به آن رجوع 
کرد تا در همه ي ابعاد انس��اني به تعادل برس��يم و معلوم اس��ت که 

براي فهم زبان قرآن بعضاً مفسران به کمک ما آمده اند.

توضيح بفرماييد که اين انس چگونه حاصل مي ش��ود و 
تا چه اندازه بايد به تفاسير رجوع کرد؟

از همان ابتدايي که قرآن نازل مي شد بعضي صحابه در مورد منظور 
بعضي از آيات از رسول خدا )صلواة الله عليه وآله( سؤال مي کردند و 
در مورد شيعه همين سؤالات از ائمه »عليهم السلام« مي شد، سپس 
در راس��تاي فهم بهتر قرآن و بر اس��اس راهنمايي هاي رس��ول خدا 
)صلواة الله عليه وآله( و ائمه ي هدي )عليهم السلام( در کنار تدبر افراد، 
تفسيرهايي از بعضي از سوره ها و يا تمامي قرآن تهيه شد و همچنان 
به تکامل رسيد. بنابراين به عنوان کسي که مي خواهد با زبان قرآن 
آش��نا ش��ود، بايد ابتدا به تفسير رجوع کرد، ولي در تفاسير متوقف 
نشد؛ بلکه امکان تفکر و تدبّر را براي خود حفظ نمود. همان طور 
که ما با اين که زبانمان فارس��ي اس��ت، اگر بخواهيم مثنوي مولوي 
را بفهميم نياز است زبان آن فکر و آن شهود را بشناسيم و در آن 
راس��تا بايد به ش��رح مثنوي رجوع کرد، ولي پس از مدتي بدون 
نياز به شرح، با خودِ مثنوي مي توانيد مرتبط باشيد و انس بگيريد.

به نظر شما بزرگترين پرس��ش هايي که جا دارد امروزه 
مطرح شود و قرآن به آن ها پاسخ بگويد چيست؟

در تم��ام ابع��اد زندگ��ي � اع��م از امور فردي يا اجتماعي و تربيتي و 
اقتصادي � بايد ماوراء آنچه فرهنگ مدرنيته بر اذهان تحميل کرده، 
سؤال داشت و به قرآن رجوع کرد و با مباني قرآني جواب آن را گرفت.

چگونه کسي که تحت تس��لط مدرنيته است مي تواند از 
ماوراي فرهنگ مدرنيته پرسش کند؟

وقتي انسان نسبت به فرهنگ مدرنيته به خودآگاهي رسيد و متوجه 
جايگاه تاريخي آن شد، به راحتي مي تواند از مدرنيته سؤال کند و در 
فضايي ماوراء مدرنيته بينديشد. در آن حال سؤال اصلي او آن مي شود 
که چگونه در فضايي که بشر همه ي امور قدسي را اعتباري مي داند، 
باي��د از آن فض��ا عب��ور ک��رد و همه ي امور او را به آس��مان معنويت 
متص��ل نم��ود، ت��ا از رنج پوچ��ي و بي معنا بودن برهد و جايگاه »وَ ما 
خَلَقْتُ الْجِنَّم وَ الْنِسَْ إِلاَّم لِيَعْبُدُونِ«3 روش��ن  ش��ود؛ که خداوند مي گويد 
جنّ و انس��ان را فقط براي بندگي و انُس با معبودش آفريده و اگر 
تمام مناس��بات خود را در راس��تاي همان هدفي که براي آن آفريده 
ش��ده، قرار ندهد، به همان اندازه احس��اس بي معنايي و بي هويتي و 

پوچي مي کند.

پاسخ قرآن به اين س��ؤال اساسي که »خدا کمال بشر را به 
چه مي داند« چيست؟

وقتي انس��ان متوجه ش��د در ذات خود، »بنده« اس��ت و قرآن بر اين 
اس��اس ب��ه او خطاب مي کند »يَ��ا أيَُّهَا النَّماسُ اعْبُدُواْ رَبَّمكُ��مُ الَّمذِي خَلَقَكُمْ 
وَالَّمذِي��نَ مِ��ن قَبْلِكُ��مْ لَعَلَّمكُمْ تتََّمقُونَ«4  اي مردم پروردگارتان را كه ش��ما 
و كس��اني را كه پيش از ش��ما بوده اند آفريده اس��ت، پرستش كنيد، 
باش��د كه به تقوا گراييد؛ مقصد بندگي را تقوي قرار مي دهد. پس 
قرآن جواب گوي نياز بشر است، تا بندگي او را به فعليت برساند 
و در اين مسير بشر به تقوا برسد، به اين معني که حکم خدا را بر 

حکم نفس امّاره ي خود حاکم کند.
نسبت بشر با قرآن چگونه بايد تعريف کنيم؟ نظر علامه 

طباطبايي )ره( در اين مورد چه بوده است؟
نسبت بشر با قرآن همان نسبت بشر با خدا است که يکي عبد است 
و ديگري »ربّ« و قرآن صورت ربوبيت خداوند است تا بشر بتواند 
به کمال خود، که نزديکي به کمال مطلق است، نايل گردد و سنت 
»إلي��ه راجع��ون« به وقوع بپيوندد. علام��ه طباطبايي)رحمة الله عليه( به 
طور مستقيم مورد چنين سؤالي نبوده اند تا جواب دهند، ولي ايشان 
با انُس��ي که با هانري کربن داش��ته اند، متوجه روح فرهنگ مدرنيته 
شده اند و  اين روح -که همان خداي بدون شريعت است- فضاي 
فرهنگي جامعه ي اسلامي را متأثر مي کند. لذا تأکيد ايشان در تذکر 
دادن به عبوديت و ربوبيت از طريق آيات قرآن به صورتي بسيار دقيق 

براي نجات بشر امروز از ظلمات فرهنگ مدرنيته، راه گشا است.

آيا فلس��فه اس��لامي مي تواند ما را در تفکر قرآني ياري 
کند؟ آيا تفسير فلسفي از قرآن، تفکر قرآني است؟

تفکر فلس��في نوعي از تفکر اس��ت که هرگز نبايد از پنجره ي آن 
تفکر به قرآن نگريس��ت، ولي تفکر فلس��في را نبايد مقابل تفکر 
قرآني قرار داد. مثل اين که نبايد تفکر رياضي را مقابل تفکر قرآني 
ق��رار داد. زي��را ما براي بهره مندي از قرآن نيازمند تفکر رياضي نيز 
هستيم تا نه تنها در آيات ارث تدبر کنيم، بلکه نظر رياضي گونه ي 
آيات را نيز درک کنيم. اشکال گاليله اين بود که مي خواست تمام 
کتاب مقدس را از زاويه ي تفکر رياضي بنگرد و همه ي آن کتاب 
را محاسبه پذير کند. شما به صورت حضوري متوجه رابطه ي بين 
ذات خود و اراده ي خود مي ش��ويد، ولي همين که به آن احس��اس 
فکر کرديد و از آن ها رابطه ي ايجادکنندگي و ايجادشوندگي انتزاع 
کرديد، وارد ساحت تفکر فلسفي شديد و موضوع علت و معلول 
را وارد انديشه ي خود نموديد. به همين جهت است که بايد گفت، 
تفکر فلسفي وجهي از تفکر انساني است و نمي توان آن را ناديده 

گرفت و يا با آن به خصومت برخاست.

چنانچ��ه ممکن اس��ت چگونگ��ي نگرش به ق��رآن از 
پنجره ي فلسفه را بيشتر توضيح دهيد.

بيش��تر به اين نکته توجه کنيد که س��احتي از س��احات بش��ر تفکر 
انتزاعي يا تفکر فلس��في اس��ت، پس وقتي مي خواهد در رابطه با 
موضوعي فکر کند، از زاويه ي تفکر فلسفي نيز به آن موضوع فکر 
مي کند. در مورد قرآن، از آن جهت که يک حقيقت قلبي اس��ت و 
کش��ف تامّ محمدي)صلواة الله عليه وآله( اس��ت بايد رويکرد انسان به 
آن قلبي باش��د و به اندازه اي که انس��ان خود را از اخلاق رذيله و 
عقايد فاسده طاهر کرده باشد، مي تواند با آن حقيقت تماس بگيرد 
و به همين جهت اس��ت که مي فرمايد: »إنّه لقرآن کريم، في کتاب 
مکنون، لا يمسّه إلّا المطهّرون«5 »حقيقت قرآن حقيقت بلندمرتبه اي 
اس��ت در نوش��ته اي که از نگاه انس��ان هاي غير مزکّي دور اس��ت و 
نمي توانن��د به آن دسترس��ي پيدا کنن��د مگر مطهرون.« ولي پس از 

دونگاه
در مورد قرآن 
از آن جهت که 
يک حقيقت قلبي 
است و کشف تامّ 
محمدي)صلواة الله عليه وآله( 
است بايد رويکرد 
انسان به آن قلبي 
باشد و به اندازه اي 
که انسان خود را از 
اخلاق رذيله و عقايد 
فاسده طاهر کرده 
باشد، مي تواند با آن 
حقيقت تماس بگيرد.
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آن که با علم حضوري متوجه انوار قرآني ش��د، همين که خواس��ت 
به آن احس��اس قلبي بينديش��د و از اين زاويه به قرآن بنگرد، وارد 
ساحتي شده که ديگر نسبت به »مفاهيم« آن چه با قلبِ مطهر خود 
دريافت کرده مي انديشد و اين ورود، ورود فلسفي است. همان طور 
که نسبت به علت و معلول عرض شد که ابتدا يک درک حضوري 
بين نفس انسان و اراده ي او واقع مي شود و سپس همان درک در 
ساحت انديشه به عنوان علت و معلول قابل فهم است که »مفهوم« 
همان حالتي است که در ابتدا براي ما کشف شد. مشکل وقتي پيدا 
مي شود که در رويکرد به قرآن مقام حضوري و کشف قلبي آن مورد 
غفلت قرار  گيرد و تماماً رويکردها در ساحت مفهوم محدود شود.

با توجه به اينکه ش��ما حدود بيس��ت س��ال اس��ت که 
جلس��ات تفس��ير برگ��زار مي کني��د، بفرمايي��د طرح 
پرس��ش هاي بزرگ و رجوع به قرآن ب��راي يافتن چنين 
پرس��ش هايي چقدر موج��ب تغيير و تح��ول در تاريخ 
آينده مي ش��ود. به عب��ارت ديگر، رس��يدن ب��ه تمدن 
اس��لامي چقدر وابس��ته به تفکر قرآني است. آثار طرح 
اين نوع ن��گاه چقدر مي تواند موج��ب تحولات عميق 

شود؟
قرآن نوري است که از يک طرف راه آينده ي بشر را به او مي نماياند 
و از طرف ديگر موانع و حجاب ها را مي شناساند، تا بشريت گرفتار 
افکار وَهمي نشود و عمر خود را در اعتباريات ضايع نگرداند. قرآن 
افقي را در جلو ش��ما مي گذارد که به راحتي هويت هر موقعيتي را 
نسبت به آن افق ارزيابي مي کنيد و از موجوديت آن موقعيت پرسش 
به عمل مي آوريد. در همين راستا به اين نتيجه مي رسيد که بايد در 
تمام مناس��بات بش��ر حکم خدا حاکم باش��د و اين محقق نمي شود، 
مگر با حاکميت امام معصوم و بنابراين به تمدني مي انديشيد به نام 
تمدن اسلامي که از طريق واسطه ي فيض الهي، زمين به آسمان وصل 
شود. و با ديد قرآني، نظام ولايت فقيه را نيز از آن جهت که دوره ي 
گذار از حاکميت نفس امّاره به حاکميت خدا است، ارج مي نهيد.

انقلاب اسلامي با چه تفکري پيش خواهد رفت؟
انق��لاب اس��لامي به عن��وان تفکري که بناي تمدن س��ازي دارد بر 

مبن��اي ش��خصيت بنيان گ��ذار وي مي توان��د از دنياي معاصر عبور 
کند و به دنيايي جديد وارد ش��ود. ش��خصيت بنيان گذار آن يعني 
حضرت امام خميني)رضوان الله تعالي عليه( از نظر تفکر اس��لامي، 
شخصيت جامعي بود که در عين فقيه  بودن، فيلسوف است و در 
عين فيلسوف  بودن، عارف سالکي است. او در معارف اسلامي و 
قرآني به خوبي تدبر کرده و لذا مطمئن شده است مي توان با چنين 
تفکر جامعي جامعه اي را به پا کرد که جواب گوي همه ي نيازهاي 
بش��ر باش��د. بنده در کتاب »امام خميني و خودآگاهي تاريخي« تا 

حدّي به اين موضوع پرداخته ام.

فلسفه دانستن  امام)رضوان الله تعالي عليه( چقدر و چگونه در 
انديشه هاي او مؤثر بوده است؟

به نظرم با توجه به عرايضي که ش��د، تفکيک س��احات فکري افراد 
ممکن نيست؛ زيرا در همان لحظه که نظر حضوري به موضوعي دارد 
وجهِ انديش��ه ورزي او نيز در صحنه اس��ت. به همين جهت ملاحظه 
مي کنيد که مولوي همان وقت که در اوج حالت حضوري است و با 
آن نگاه اشعار خود را اظهار مي دارد، در ساحت انديشه ورزي است 
و افکار فلس��في و کلامي خود را در قالب اش��عار ارائه مي دهد، البته 
مي توان در اين رابطه موضوع غلبه ي ساحتي را بر ساحتي مطرح کرد.

به عنوان س��ؤال پاياني،  به موانعي که انس��ان را از تفکر 
حقيقي محروم مي کند اشاره  بفرماييد.

تفک��ر حقيق��ي ب��ا رجوع به »وجود« يا »حق« ظاهر مي ش��ود و در 
مقاب��ل، تفک��ر حول محور ماهيات يا اعتباريات بدون نظر به آن ها 
از جاي��گاه وج��ود، موجب مي ش��ود که حقيق��ت در حجاب رود. 
مشکل بشر امروزي آن است که رجوع او به »حق«، به آن معنايي 
که انبياء به او آموخته اند در نسيان رفته است و عهد خود با خداي 
حضوري را شکس��ته و خدا هم از او روي برگردانده و يک نحوه 
به  خود واگذاش��ته  ش��دن، گريبان بش��ر را گرفته  است. اگر به معني 
حقيقي به قرآن و اهل البيت)عليهم الس��لام( رجوع ش��ود، گشايشي 
که در ظلمات آخرالزمان بنا اس��ت گش��وده ش��ود، رخ مي نماياند و 
ما منتظر فرهنگ بقية الله)عجّل الله  تعالي فرجه( خواهيم شد و مسلّم 
هيچ طلب و انتظاري بي جواب نمي ماند. کجاست آن تذکري که ما 

را از تنگناها آگاه و راه برون رفت از آن را بنماياند؟

1- غاشيه / 21
2- انبياء / 10

3- ذاريات / 56
4- بقره / 21

5- واقعه / 79

دونگاه
مشکل بشر امروزي 
آن است که رجوع 

او به »حق« به آن 
معنايي که انبياء به 

او آموخته اند در 
نسيان رفته است و 
عهد خود با خداي 

حضوري را شکسته 
و خدا هم از او 

روي برگردانده و 
يک نحوه به  خود 
واگذاشته  شدن، 

گريبان بشر را 
گرفته است.

اشــاره

اس��تاد اصغر طاهرزاده متولد 1330، پس از اخذ ديپلم در س��ال 
1350، در رشته زمين شناسي وارد دانشگاه اصفهان شد. ايشان پس 
از فراغت از دانشگاه در حين اشتغال به کار در يکي از شرکت هاي 
مهندس��ي در تهران، مطالعات ح��وزوي را آغاز نمود. وي در کنار 
مطالعات حوزوي، به توصيه ش��هيد بهش��تي )ره( به استخدام در 
وزارت آم��وزش و پرورش درآمد. اس��تاد طاهرزداه در چند دوره 
مس��ئوليت هاي اجرايي نظير معاونت پرورشي و مدير کل آموزش 
و پرورش و مدير کل بنياد ش��هيد استان اصفهان را عهده دار گشت. 
ايشان جلسات تفسير قرآن و نهج البلاغه و شرح روايات معصومين 
را طرح ريزي نموده اس��ت که تاکنون ادام��ه دارد. دغدغه ي ما در 
پرس��ش از تفکر حقيقي، ما را به س��مت جايگاه قرآن در اين تفکر 
کشانيد. در چنين بحثي هم جايگاه تفسير وارد مي شود و هم نسبت 
فلس��فه با چنين تفکري. به همين منظور از محضر اس��تاد طاهرزاده 
اس��تفاده کرديم و سوالاتمان را بصورت مکتوب پرسيديم و ايشان 

هم لطف کردند و پاسخ ها را بدين صورت ارسال کردند.
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