
 اینکه آغاز »شیعه« کی و چگونه بوده است، هرچند  برای  شیعیان مسئله ی مبهم و پیچیده ای نیست، اما دیگران در مورد آن حرف ها زده اند  ونظرها داده اند، در 
مورد این نظریات، فعلا قصد صحبت نداریم و مواریث تاریخی و غیرتاریخی خود را  اندر این شروع، روشن و مبرهن می دانیم. اما  هم این آغاز  مهم است  
و هم تطورات فکری كه از پي آن آغاز داشته ایم.  با دکتر محمد حسین رجبی به گفتگو بنشینیم تا هم تذکری برای خودمان باشد و هم جوابی به آن دیگران! 
حوزه ی مطالعاتی دکتر رجبی تاریخ اسلام می باشد. با سریال مختارنامه و میزگردی که بعد از این سریال از سیمای جمهوری اسلامی پخش می شد، امروز 

نام و مطالعات ایشان برای ما شناخته تر شده است. 

اشــاره

شـینِ شــــیعه
سـیر تطـورات فکـری شـیعه از آغاز

ی
ن رجبـ

گفتگـو بـا دکتـر محمـد حسـی



می خواهیم بدانیم تاریخ شیعه چه دوره های مهمی را پشت سر 
گذاشته و چه نقاط عطفی داشته است، در ابتدا از خاستگاه شیعه 

بفرمایید و اینکه از کی و چگونه به وجود آمد؟
شيعه در لغت به معني پيرو و تابع است و زمان قابل توجهی گذشت 
تا اسم خاص و عَلَم پيروان اهل بيت )عليهم السلام( بشود. در گذشته 
پيروان هر شخص و يا طيف فكري را شيعه مي گفتند، به عنوان نمونه 
حضرت امام حسين)عليه الس��لام( در روز عاشورا خطاب به دشمن 
مي فرمايد:»يا ش��يعه آل ابي س��فيان«، اي پيروان خاندان ابوسفيان، در 
زيارت عاشورا مي خوانيم كه »لعن الله اشياعهم«، خدا پيروان آن ها را 
لعنت كند، بنابراين شيعه لفظی عام بوده و زمان گذشته است تا منظور 

از شيعه، پيروان اهل بيت عصمت و طهارت )عليهم السلام( بشود.
اولين ب��ار كه اين واژه برای پيروان اهل بيت )عليهم الس��لام( به كار 
برده ش��ده اس��ت، در دوران پيامبر )صل الله عليه و آله( است. پيامبر 
به اميرالمومنين)ع( فرمودند: »يا علي انت و ش��يعتك هم الفائزون«، 
»انت و شيعتك هم المفلحون« اما اينكه به طور رسمي تشيع به عنوان 
پيروي از اميرالمومنين)ع( در چه زمانه ايي پديد آمد، بايد بگوييم فرق 

است بين شيعه ی سياسي؛ و شيعه فكري، اعتقادي و فقهي.
شيعه ی سياسی به کسانی اطلاق مي شود که قائل بودند اميرالمومنين 
)ع( جانشين بلافصل پيامبر اس��ت. ايشان جز آن حضرت کسی را 
براي خلافت به رسميت نش��ناختند؛ شيعه ی سياسي بعد از جريان 
سقيفه پديد آمد؛ کس��انی در دفاع از اميرالمومنين)ع( در خانه ی  آن 
حض��رت تحصن کردند و گفتند که ما جز علی)ع( به کس ديگری 
ب��راي خلافت رضا نخواهيم داد. چون خود اميرالمومنين )ع( بيعت 
نکرد، اين ها هم به پيروی از حضرت با غاصبان بيعت نکردند. اين ها 
فقط از نظر سياسی با بقيه فرق داشتند، اما در احکام، شعائر دينی، در 

برداشت از اسلام تا مدت ها يکسان بودند.
زمانی که خليفه ی دوم ترور شد، شورايی برای تعيين خليفه ی سوم 
تش��کيل شد. در آن شورا عبدالرحمن بن عوف، موقعيتی پيدا کرد که 
نقش مح��وری و تعيين کننده برای معرفي خليفه جديد داش��ت، به 
امير المومنين )ع( رو کرد و گفت آيا حاضری مطابق کتاب خدا، سنت 
پيامبر و روش و سيره ی شيخين – خليفه ی اول و دوم- عمل کنی، 

اگر عمل کنی من با شما به عنوان خليفه ی سوم بيعت می کنم.
اميرالمومنين )ع( راي او را رد کرد و فرمود مطابق کتاب خدا و روش 
پيغمبر و اجتهاد خودم و نه به س��يره و روش خلفای پيش��ين عمل 
خواهم كرد. بنابراين خلافت به ايش��ان نرسيد؛ عثمان اين شرايط را 

پذيرفت و خليفه شد.
انکار و رد سيره ی شيخين و عدم التزام عمل اميرالمومنين )ع( به سيره ی آن ها 

باعث شد که شيعه ی اعتقادي، فکری و فقهی در آن هنگام متولد شود.
وقتی که اميرالمومنين)ع( فرمود من به س��يره ی خلفای پيشين عمل 
نمی کنم، خط شيعه را از نظر اصول اعتقادی و فروع عملی از اکثريت 
سنی جدا کرد، البته هنوز اختلافات در اصول اعتقادي و فروع عملي 
خيلی ريش��ه ای نبود. مثلا سنی ها بنا به بدعت خليفه ی دوم در نماز 
دست به سينه می گرفتند، شيعه ها اين کار را نمی کردند، آن ها در اذان 
»ح��ی علی خير العمل« را حذف کرده بودن��د و چيزی اضافه کرده 

بودند که شيعيان اين ها را قبول نداشتند.

تمایز فرقه ی س��نی و ش��یعه از کی حاصل شد؟ شیعه از چه 
زمانی به عنوان فرقه ای متمایز از اهل تسنن جدا شد؟

زم��ان امام باقر)ع( و اوج آن دوران امام صادق)ع( اس��ت که ش��يعه 
کاملا از هر جهت با اکثريت سنی متمايز می شود، هم از نظر سياسی 
و فکری و اعتقادی، هم از نظر فقهی. به اين علت که اهل تس��نن تا 
زمانی که اصحاب پيغمبر زنده بودند، خيال شان راحت بود که اصحاب 
پيغمبر را ديده اند و برداشت های اين ها از اسلام همان برداشت پيغمبر 
است، اما در عصر امام باقر)ع( و امام صادق)ع( اصحاب، همه از دنيا 
رفته بودند و تابعين مان��ده بودند. به نقل قول های تابعين هم اعتماد 
کامل نبود، و چون دچار مشکلاتی شدند، در مسائل مستحدثه شروع 
به اجتهاد کردند. اين اجتهادها بعضا بر مبانی ای استوار بود که از نظر 
امامان ما غلط بود، مثل قياس و استحسان در مواقع غير لازم. لذا امام 
صادق)ع( برای اين که انحراف ها را مشخص کند و حقيقت قضيه را 
روشن کند، مکتب فقهی شيعه و مکتب کلامی شيعه را تبيين و مدون 
فرمود و ش��اگردان بزرگي را در عرصه ی علم کلام و فقه و حديث 
پرورش داد. اين است که مکتب فقهی شيعه به نام مقدس امام جعفر 

صادق)ع( شناخته می شود؛ يعنی فقه جعفری.

تشیع به عنوان یک اندیشه چه ویژگی های اساسی داشت که 
باعث امتیاز آن از اهل تسنن می شد؟

انديش��ه ی شيعه به عنوان طرز تفکر و برداش��ت از اسلام، بر مبنای 
وحی و امامت استوار و قائل به معصوميت ائمه )عليهم السلام( است. 
شيعه معتقد است خداوند آن ذوات مقدس را به عنوان رهبران حقيقی 
دين تعيين کرده، علم کامل در اختيار آن هاست و آن بزرگواران تمام 
مسائل مستحدثه و مبتلابه جامعه ی اسلامی را به خوبی در هر زمانی 

می توانند پاسخ دهند.
اهل تسنن چون فقط پيغمبر)ص( را قبول داشتند، بعد از درگذشت 
آخري��ن اصحاب رس��ول خدا)ص( دچار مش��کل ش��دند، لذا به 
اجتهادات شخصی و برداشت های بعضا غلط و اشتباه از دين افتادند؛ 
امامان ما خودش��ان را ملزم می دانستند به عنوان متوليان راستين دين 

آنان را نسبت به اين اشتباهات آگاه بکنند.
آن اي��ام نفوذ افکار بيگانه، از ممالک مغلوب در عرصه های علمي و 
فلسفی فراهم ش��ده بود، تفكراتي ميان مسلمان ها پديدآمده ورواج 
يافته بود که علمای س��نی قادر نبودند با اين افکار جديد هم آوردی 
کنند، و در برابر مبانی فلس��فه حرفی برای گفتن داشته باشند. اينجا 
بود که امام صادق )ع( در اين عرصه وارد ش��دند و با تبيين صحيح 
مباحث کلامی، شبهه هايی که پيش می آمد و اهل تسنن قادر به پاسخ 
دادنش نبودند را به خوبی پاسخ می دادند و بدين ترتيب شيعه را نيز 

غنا و هويت می بخشيدند.

مواجهه ی اصلی شیعه با اندیشه های بیگانه ظاهرا از زمان مأمون 
بوده است که افکار یونانی نیز وارد سرزمین اسلامی می شود؟

بل��ه، زم��ان مأم��ون اوج اين افكار ب��ود و بيت الحکمه ك��ه به واقع 
دارالترجمه بود، در آن زمان تاس��يس ش��د؛ البته منصور عباس��ي در 
اين زمينه پيش��قدم بوده و در زمان وي اين افكار كم كم وارد ش��د. 
زمان هارون هم اتفاق افتاده اس��ت. به درخواس��ت هارون امپراطور 
روم، ب��ار بزرگي از كتاب هاي علم��ي را روانه ی دربار هارون کرد و 
دارالترجم��ه ای هم برای ترجمه آثار يونانی و هندی و ايرانی بوجود 
آورد. ما در لسان امام صادق )ع( اسم ارسطو را با تلفظ ارسطاطاليس 
داريم، اين نش��ان می دهد که در عهد امام صادق )ع(، نام ارس��طو به 

عنوان يك متفكر مطرح بوده است. 
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اولین بار كه واژه ي 
شیعه برای پیروان اهل 
بیت )علیهم السلام( به 

كار برده شده است، 
در دوران پیامبر )ص( 

است. پیامبر)ص( 
به امیرالمومنین)ع( 

فرمودند: »یا علي انت 
و شیعتك هم الفائزون«، 

»انت و شیعتك هم 
المفلحون« اما اینكه 
به طور رسمي تشیع 

به عنوان پیروي از 
امیرالمومنین)ع( در چه 
زمانه ایي پدید آمد، باید 

بگوییم فرق است بین 
شیعه ی سیاسي؛ و شیعه 
فكري، اعتقادي و فقهي



تدوین علم کلام و فقه و منابع اصلی از چه زمانی و به دنبال 
چه نیازهایی بوده است؟

از عصر امام صادق)ع( و امام کاظم )ع( می بينيم که بعضی از اصحاب 
بزرگوار ايشان شروع به نوشتن کتاب هايی بر مبنای تعاليم ائمه بزرگوار 
می کنند، بر مبن��اي احاديث امام صادق )ع( اصول 400 گانه - اربعه 
مئه- كه 400 کتاب بوده اس��ت–البته كتاب هاي چند صد صفحه اي 
حجيمي نبوده است-نوشته شد، امام کاظم)ع( در نقاط مختلف عالم 
اس��لام وکيل و نايب داشتند، و ش��يعيان با مراجعه به وکلا و نايبان 
امام، خلاء دسترس��ی به امام را پر می کردند. اين روند در عهد امامان 
بعدي)عليهم الس��لام( تداوم يافت. در مقطع غيبت تا مدتی مشکلی 
نبود چون نائبان خاص امام زمان)عج( بودند و مش��کلات و مسائل 
علما و مردم توسط نايبان خاص مکتوب و يا شفاهی از حضرت امام 
زمان )ارواحنا فداه( پرسيده می شد و پاسخ های لازم اخذ مي گرديد. تا 
مدتی بعد از غيبت صغری هم چندان مشکلی در کار نبود، علماي شيعه 
به مرور زمان، احساس کردند چون به امام معصوم دسترسی نيست، 
بايد معارف شيعه تدوين بشود. لذا کتب اربعه ی شيعه بر مبنای همان 

اصول 400 گانه به اضافه ی مواردی که در اصول نبود، تحرير شد.
با گذش��ت زمان و در عهد ش��يخ مفيد و بالاخص شاگردانش سيد 
مرتضي و شيخ طوسی، شيعه احساس کرد برخی مسائل پديد می آيد 
که حكم آن ديگر در کتب اربعه هم نيس��ت؛ ل��ذا نياز به اجتهاد در 
ش��يعه پديد آمد. از اين به بعد اجتهاد در ش��يعه برمبناي علم اصول 

شکل می گيرد.

یعنی می توان گفت این آغاز عقل گرایی بوده است؟
در مس��ائل اعتقادي كه اصطلاحا فقه اكبر خوانده مي ش��ود، از آغاز، 
عقل مبناي فهم بوده اس��ت. و به دوران ظهور اسلام بر مي گردد. اما 
در احكام شرعي تا وقتی که ما از امام معصوم حديث داشتيم نيازی 
به ورود عقل و كاربرد آن برای اس��تنباط احكام معنا نداش��ت چون 
وقتی ما از امام معصوم به صراحت و مستقيم يا با واسطه دستورالعمل 
داريم ديگر معنا ندارد که کسی بخواهد به اتکاي عقل خودش مسائل 
را تبيين کند وحكم آن را بيان دارد. عقل موقعی به ميدان می آيد که 
از معصوم به عنوان سنت و از کتاب به عنوان قرآن چيزی در اختيار 
نباشد، آن جا مجتهد می تواند از عقل خودش استفاده کند و در مباحث 
فقهی با ادله، شواهد، قرائن، حکم های مشابه اين ها، بتواند آن مسئله 

را حل بکند.
عقل گراي��ی در اس��تنباط احکام ش��رعی کم کم از زمان ش��يخ مفيد 
پديد  آمد و س��يد مرتضي و شيخ طوسی شاگردان ايشان گستره ی آن 
را وسعت بخشيدند. شيخ طوس��ی مکتبی را در اجتهاد و فقه شيعه 
پايه ريزی كرد. اين مكتب به قدری محکم بود كه تا 100 س��ال هيچ 
مجته��دی به خودش جرئ��ت نمی داد فتوايی خلاف فتاوای ش��يخ 
طوسی بدهد، تا ابن ادريس حلی آمد و اين سد را شکست و گفت 
او احترامش جای خود، مقام علمی اش جای خود اما حال، مس��ائلی 
پيش می آيد که با اجتهادات شيخ طوسی قابل حل نيست. از آن به بعد 

ديگر باب اجتهاد کاملا باز شد و در مسائل فقهی تداوم پيدا کرد.

نق��ش حکومت ها و حکومتی مثل آل بویه در زمان غیبت چه 
بوده اس��ت؟ و چقدر در بسترسازی حرکت علمی شیعیان نقش 

داشته است؟
پيش از به قدرت رس��يدن آل بويه، دستگاه خلافت و علماي قشري 
اهل تس��نن و اش��عري مس��لكان در عرصه های علمی فش��ار وارد 
می کردند و می گفتند در مسائل کلامی و اعتقادی هم شما حق نداريد 

به عقل خود استناد کنيد، بايد تنها مطابق حديث پيش برويد.

هنگاميکه دولت آل بويه ی ش��يعي روی کار  آمد و خلفای عباسی را 
از قدرت برکنار کرد، شيعه  توانست نفسی بکشد و متفكران عامه هم 
از فش��ار اهل حديث و اشعريان خلاصي يافتند. علم کلام شيعه در 
اين عصر رش��د می کند؛ شيخ مفيد و شيخ طوسی در علم کلام آثار 
ارزش��مندی را پديد آوردند و ديدگاه های شيعه را تبيين مي نمايند. 
فلسفه ی اسلامی را عمدتا مربوط به شيعيان مي دانند. بيروني، ابن سينا 
و فاراب��ی گفته ش��ده که ش��يعه بوده اند. پيش از اي��ن ائمه ی اطهار 
)عليهم السلام( تشويق می کردند که در مسائل فکری و اعتقادی بايد 
بر مبنای اصول عقلی پي��ش برويد و اين  را ترويج می کردند. لذا در 
شيعه اين ارزش فراگير شده بود. به جرئت می توان گفت اگر آل بويه 
اين فضا را فراهم نکرده بودند با آن تعصبی که اهل حديث سنی در 
عالم اسلام داشتند اصلا جايی برای فلاسفه و متکلمان باقی نمی ماند 
ک��ه بخواهند حرفی بزنند و اظهار نظری بکنند. لذا بعدها که آل بويه 
رفتند و سلجوقی های س��نی متعصب بر بخش عمده ی عالم اسلام 
حاکم ش��دند، خلافت را دوباره به همان جايگاه قبلی آن بر گردانند. 
دوباره برخورد شديد با فلاسفه و متکلمين پديد  آمد و عقل گرايان و 

خردگرايان به شدت منکوب شدند.
اي��ن وضعيت ت��ا حمله ی مغول ادامه داش��ت. مغول ه��ا هرچند با 
خودش��ان ويرانی و نابودی مظاه��ر تمدن و فاجعه های بزرگ به بار 
آوردند ولی هجوم آن ها يک حس��ن داش��ت و آن هم اين بود که به 
س��بب اين که اين ها دين و يا اعتقادات آن چناني نداش��تند و در آن 
تعصبي نشان نمي دادند، بعد از حاكميت بر مناطق اسلامي نسبت به 
شيعه و سنی ديدگاهی علی السويه نش��ان دادند. مغولان خلافت را 
برانداختند و فشار مذهبي و تنگ نظري در مسائل علمي برداشته شد، 
شيعه دوباره توانست نفسی بکشد. البته مغول ها بويژه پس از مسلمان 
شدن يک نوع تساهل نسبت به مسائل علمی پيش گرفتند لذا جالب 
اس��ت که در ايران فلس��فه دوباره پاگرفت. فيلسوفان نسبتا بزرگي، 
باز پديد آمدن��د. مثل صدرالدين دش��تکی و ملاجلال الدين دوانی. 
از نقاط مختلف عالم اس��لام برای بهره گيری از محضرايشان به آنان 
روي آوردند. آن زمان محوريت در مراکز حوزه های علميه با فلسفه 
بود آن هم عمدتا در ش��يراز. شيراز مرکز علمی بزرگ اسلامي شده 
بود و از قلمرو عثمانی، شمال آفريقا و مناطق ديگر برای بهره گيری 
به آنجا روي  می آوردند. در آن مناطق فلس��فه ممنوع و اهل فلس��فه 

تحت فش��ار بودند ولی در ايران اين ممنوعيت وجود نداش��ت.
در فقه، اکثريت ايران هنوز سنی بود. در ايران حوزه ی علميه ی شيعی 
برای تعليم و تعلم فقه نبود، در عتبات عاليات عراق وجود داشت و 
در جبل عامل لبنان و هم چنين در بحرين. البته نه اين جزيره بحرين 

امروز، بلكه سواحل شرقی عربستان، که امروز هم شيعه نشين هست.
دولت صفويه که روی کار آمد مذهب ش��يعه در ايران رسميت پيدا 
کرد. صفويان می خواستند حکومت را بر مبنای فقه شيعه اداره كنند، 
حکومت بايد حقوقی و قوانيني داش��ته باشد-گفتيم كه فلسفه وجه 
غال��ب حوزه های علمی در ايران بود- با فلس��فه كه نمي توان قانون 
تعريف كرد و مملكت را اداره كرد. اتفاقا شاه اسماعيل يکی از فلاسفه 
ش��يعه را آورد، بعد شاه طهماس��ب هم آورد، اما ديدند که با فلسفه 
نمی شود مملکت را اداره کرد، فقيه لازم بود ولي فقيه برجسته ی شيعه 
در ايران وجود نداشت. لذا دست به دامان علماي شيعه ی جبل عامل 
ش��دند. با مهاجرت علماي ش��يعه به ايران، ابتدا در قزوين که مرکز 
حکومت صفويان بود، و س��پس در اصفهان حوزه ی علميه تشکيل 
ش��د. در اثر زحمات و فعاليت هاي علماي بزرگ مهاجر، نس��لی از 
فقهاء و مجتهدان بزرگ ش��يعه مثل علامه مجلسی اول و دوم پديد 
آمدند. دركنار فقه ش��يعه فلس��فه نيز رشد كرد. اين طور نبود که اگر 
فقه رش��د کرد فلسفه به قهقراء برود نه، فلس��فه هم با قدرت هنوز 
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است كه شیعه كاملا 
از هر جهت با اكثریت 
سنی متمایز می شود، هم 
از نظر سیاسی و فكری 
و اعتقادی، هم از نظر 
فقهی



در حوزه ها خودنمايي داش��ت. فلاس��فه ی بزرگی مثل شيخ بهايی و 
ميرداماد و ميرفندرسکی و ديگران. بعد هم ملاصدرا مکتب نوينی را 
در فلسفه ی اسلامي پايه گذاری کرد. عقل گرايی در فقه هم گسترش 
ياف��ت و حتي به افراط رف��ت. می خواهم اين را بگويم که مجتهدان 
خيلی راحت به مبانی عقلی مراجعه می کردند. کار به جايی رس��يد 
که افراط عقل گرايی در اصول فقه و پرداختن به فلسفه، وجه غالب 
حوزه هاي علمي ش��يعه در ايران ش��د. اين باعث ش��د که عده ای از 
علمای شيعه احساس خطر کنند که اين عقل گرايی افراطي حديث را 
به حاشيه می راند، لذا واکنش شديدی عليه عقل گرايی درمعارف ديني 
پديد آمد که منجر به ظهور اخباری گری افراطی شد و ملامحمد امين 

استرآبادی مكتب اخباري را بوجود آورد.

ملا محمد در چه زماني مي زیست؟ لطفا مختصري از آثار و 
نظریات ایشان ذكر فرمایید؟ 

ملامحمد امين استرآبادی معاصر ش��اه عباس اول است. 1036سال 
وفات ملامحمد امين اس��ترآبادی اس��ت و سال 1038 هم فوت شاه 
عب��اس. وي درحوزه ه��اي علمي��ه ی ايران به ويژه ش��يراز تحصيل 
كرد و از غلبه ی فلاس��فه و اصوليين بر محافل علمي ايران و ش��يعه 
احساس خطر كرد. به حجاز رفت و چندين سال در مدينه و به ويژه 
مك��ه مكرمه كه تحت نفوذ حنابله و اهل حديث عامه بود زيس��ت. 
اس��ترآبادي ظاهرا تحت تاثير اهل حدي��ث عامه نهايتا به اين نتيجه 
رسيد كه اجتهاد و به كارگيري عقل در فهم معارف ديني اعم از فقه و 
كلام و اعتقادات، انحراف است و تنها راه رسيدن به حقيقت تمسك 
به احاديث معصومان )عليهم السلام( است كه براي همه چيز تا روز 

قيامت اين احاديث پاسخگوست.
ملامحمد امين اس��ترآبادی كتابي به نام الفوائ��د المدينه دارد که رد 
فقهاي اصولي اس��ت و به اصوليين به ش��دت حمله می کند و علم 
اصول را به كلي رد مي كند و به علامه حلی و برخي ديگر از مجتهدان 
شديدا حمله می کند. اجتهاد آنان را باطل مي داند و آنان را به تمسخر 

و توهين هم می گيرد. 
کتاب ديگري هم دارد به نام دانش��نامه ی شاهی که به فارسی است، 
الفوائدالمدنيه عربی است، برخی به غلط فکر کرده اند که دانشنامه ي 
شاهی خلاصه فارسی شده ی فوائد مدنيه است، اصلا اين گونه نيست 
ايش��ان در فوائد مدنيه، عقل گرايی در مس��ائل فقه��ي و علم اصول 
را ب��ه باد انتقاد گرفت و اجتهاد را باطل دانس��ت و در دانش��نامه ي 
ش��اهی عمدتا فلسفه را باطل دانسته و به شدت به فيلسوف مشهور 
ملاجلال الدين دوانی كه مكتب وي در فلس��فه مورد توجه عمده ی 

اهل فلسفه آن دوران بوده است، حمله می کند. 

عقل گرایی و اخباری گری البته حتما برکاتی نیز داشته است، 
اما آسیب های این ها برای تاریخ ما چه بوده است؟ 

تعادل��ی در هر دو طرف نبود. هم آن طرف در عقل گرايی افراط كرد 
و هم اين طرف در حديث گرايی، لذا مثلا ملامحمد امين استرآبادی 
کار را به جايی رساند که حتی در اصول دين می گفت که عقل، جايی 
ن��دارد؛ همان روايات کفايت می کند. حت��ی می گفتند فهم قرآن هم 
بدون روايات ناممکن اس��ت. اخباريان مي گفتند فقط »راسخون فی 
العلم« قرآن را می فهمند، ما به قرآن تا آن حد می توانيم مراجعه بکنيم 
که ائمه آن را تفس��ير و تبيين کرده اند. لذا اصل و اس��اس همه چيز 
را حديث گذاش��تند و بعد علوم دقيقه و علوم تجربی را از حوزه ها 

راندند.
مجلسی اول اخباری و مريد سخت ملامحمد امين استرآبادی است، 
ايش��ان می گويد: در آن زمان اگر هم��ه ی اصفهان را كه مركز علمي 

بزرگ ش��يعه بود، می گشتيد يک کتاب حديثی پيدا نمی شد، ولی به 
برک��ت کاری که ملامحمد امين کرد، بحمدالله به وفور کتب حديث 

در اصفهان پيدا می شود.
بعد استاد كل وحيد بهبهانی که متوفی 1205 است، با تلاش فراوان 
توانس��ت اخباری گری را به حاش��يه براند و مکت��ب اجتهاد و فقه 

استدلالي را دوباره در حوزه های دينی زنده  کند.
ت��ا پيش از س��لطه ی اخباريان، هم��ه ی عل��وم از حوزه های علميه 
سرچشمه می  گرفت حتی طب، نجوم و رياضيات هم در حوزه های 
علميه بود، وقتی اخباری ها آمدند همه اين علوم را از حوزه ها راندند. 
ديگر فيلس��وفی را نمی ديديد که مثل شيخ بهايی مهندس هم باشد، 
منجم هم باشد، اين ها از علوم حوزوی خارج شد و ما دائم به قهقرا 

رفتيم و اين علوم، ديگر متولی نداشت. 
اس��ترآبادي در مقطعي تفكر اخباري گ��ري را طرح و ترويج كرد كه 
مقارن با رنسانس و انقلاب صنعتي در غرب بود. فهم علل پيشرفت 
و جهش علمي در غرب، در فهم فلس��فه ی غرب بود؛ حال آنكه در 
اين سوي عالم، فلسفه ی اسلامي تخطئه شده بود. استرآبادي معتقد 
بود علم رياضي جز در حد تش��خيص قبله و اوقات نماز و مس��ائل 
ارث، تضييع عمر اس��ت. طبيعی است که يک عقب ماندگی عجيبی 
پديد بيايد. اين وضعيت ب��ود تا دارالفنونی که اميرکبير ايجاد كرد و 
مي خواس��ت آن علوم تجربي و دقيقه را از غربی ها بگيرد و در اينجا 

تدريس کند که او هم به آن سرنوشت دچار شد.
در رهنمودهايی به شيعه تاکيد شده بود که عقل  را به کار گيرند و تفکر 
کنند. قبلا اش��اره كرديم كه مذهب شيعه در دوره ي صفويه رسميت 
پيدا کرد، پيش از صفويه فلسفه  در ايران هنوز سو سو می زد و خلاف 
جاهای ديگر، از بين نرفته بود، با ظهور دولت صفوي، فلسفه يک باره 
رش��د و کمال پيدا كرد. در كشور شيعي ايران و حوزه هاي علميه ی 
آن، اگر نگوييم فلس��فه جايگاهي برتر، حداقل جايگاهي در عرض 
فق��ه پيدا كرد. آن زمان در فقه ه��م، آن قدر كه به علم اصول توجه 
مي شد، به احاديث عنايتي نبود. لذا اين عوامل، واکنش منفی شديدي 
در پي داشت و آن پيدايش اخباری گری بود و سرانجام اخباری گری 

هم حاکم شد.
حاكميت تفکر ملامحمد امين باعث شد که ما ديگر فقيه برجسته ای به 
آن صورت نداشته باشيم که بتواند اجتهاد کند و نوآوری داشته باشد و 

بحث تازه ای در فقه مطرح بکند، فيلسوف ها هم ديگر به حاشيه رفتند.

اخباری گری تا کی ادامه پیدا کرد؟
تا زمان استاد كل، محمد باقر اصفهانی معروف به وحيد بهبهانی است. 
ايش��ان آمد و آن طرز تفکر را به کلی، از حاکميت بر محافل علمی 
برانداخت و مکتب اجتهاد، احيا شد. دوباره فلسفه رشد پيدا کرد، با 
اي��ن تفاوت که ديگر علوم دقيقه و علوم تجربی از حوزه های علميه 

کنار رفت و دامنه ي تعليم و تعلم علوم و فنون محدود گرديد.
يعنی در حوزه ها اصل بر فقه و اصول اس��ت و مقداری هم فلس��فه، 
عل��وم ديگ��ری در حوزه ها تدريس نمی ش��ود. هرچن��د بعدها هم 
فلس��فه دان زياد داريم اما فيلسوفی که مکتبی را عرضه کرده باشد و 
طرز تفکر نويی را مطرح نموده باشد نداريم. اين نشان می دهد که آثار 

اخباری گری هنوز ادامه دارد.
ش��هيد مطهری قريب به اين مضمون می گويد که هنوز هم می  بينيم، 
روح اخباری گ��ری به نوعی در حوزه های ما حتی در مکتب اجتهاد 
هم حاکم است و علما به خودشان جرئت نمی دهند که اجتهاد پويايی 

داشته باشند.

تشکر از فرصتی که در اختيار ما نهاديد. 
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استرآبادي در مقطعي 
تفكر اخباري گري را 

طرح و ترویج كرد كه 
مقارن با رنسانس و 

انقلاب صنعتي در غرب 
بود. فهم علل پیشرفت و 
جهش علمي در غرب، 
در فهم فلسفه ی غرب 
بود؛ حال آنكه در این 

سوي عالم، فلسفه ی 
اسلامي تخطئه شده 

بود. استرآبادي معتقد 
بود علم ریاضي جز 

در حد تشخیص قبله 
و اوقات نماز و مسائل 

ارث، تضییع عمر است. 
طبیعی است كه یك 
عقب ماندگی عجیبی 

پدید بیاید


