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 چکیسُ:

ٕ٘اا٢ تدطتاٝ ٖطفاا٣٘     ٖااض  سؾاد زض  ا٣ ذهاّد ٔضٙاالى     تط٤ٗ ِحٓات  ظتاٖ ٖطفا٣٘ وٝ ٤ٌٛا٢ ٘اب

ٌٕاٖ تأُّٔ ٚسٔٗااٖ ٘ٓاط    ت٣ ٞا٢ ولاْ ٖاضفاٖ ٥ٕٞٗ ٔضٙالى ٕ٘اٞاؾد، قٛز ٚ ٤ى٣ سظ ٤ٚػ٣ٌ  اضسزٚوؿ٥اَ ٣ٔ

ٞا ٚ ضٚستٍ زٚ ؾ١٤ٛ آ٘اٖ ٞط ٍ٘ا٣ٞ واٚ٘سٜ ٚ ذٛسٞاٖ ضس تٝ حم٥ماد   ٞا ٚ تٙالم زض ٌؿضطٜ ٚ غضفا٢ س٤ٗ تماتُ

وٙس. وٛقف ٚ ضؾاِد  ػٚٞك٣ س٤ٗ ٔماِٝ تط آٖ سؾد وٝ زض ض٥ٞافد ظتااٖ ٖطفااٖ    ز٤ىضط ٣ٖٔطفا٣٘ ٖاضفاٖ ٘ع

ٝ   ٞا٢ ٖطفا٣٘ ٤ه ٖاض  ضس ٤افضٝ، ٚسواٚز، ٤ٚػ٣ٌ خٙث١ تدطتٝ ٞاا ضس تطضؾا٣    ٞا، زلا٤ُ ٚ ٔٛسٕ٘ س٤ٗ ٌٛ٘اٝ تدطتا

س٘اس، ٔماسٔات س٤اٗ    ٜ س٢ تدطتٝ سؾد وٝ آٖ ضس ٞٓ تدطت١ ٖطفا٣٘ ٘ا٥ٔاس  وٙس، چطس وٝ ٔٗطفد ٖطفا٣٘  ٥أس ٌٛ٘ٝ

 قٛز.  ٚ ٘ضا٤ح آٖ ٖطفاٖ ٘ٓط٢ ٘ا٥ٔسٜ ٣ٔ« ٖطفاٖ ٣ّٕٖ»ٌٛ٘ٝ تدطتٝ، 

 ّا:  كلیس ٍاصُ

 .ٖطفاٖ، تدطت١ ٖطفا٣٘، ٖاض ، تٙالى، ظتاٖ ٖطفاٖ
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 پیطگفتار

ٌؿضطـ ظتاٖ لطآٖ سؾاد: س٤اٗ ٚسل٥ٗاد ٘اٝ     ، سؾلا٠ْ ٥ٞچ تطز٤س٢ ٥٘ؿد وٝ ظتاٖ ٖطفاٖ زض حٛظ

ٓ ، تٟٙا سظ واضتطز ٚسغٌاٖ لطآ٣٘ زض آثاض ٖطفا٣٘ ٢ ؾااذضاض٢  ٞاا  سظس٘اس  تّىٝ ٞٓ چ٥ٙٗ سظ ٣ٍٕ٘ٛٞ چكا

 ٤ٛ٘ؿس: ٣ٔ س٥ِٚا٠ ز٥ُِ ٥٘ؿد وٝ ُّٖاض زضتاض ت٣ ظتاٖ لطآٖ تط٣ٔ آ٤س. ظتاٖ ٖطفاٖ ٚ

ؾارٗ س٤كااٖ قاطر لاطآٖ ٚ     ١ ؾرٗ س٤كاٖ ز٤سْ ٚ خّٕ ٞا تٟضط٤ٗ ؾرٗ، تٗس سظ لطآٖ ٚسحاز٤ث»

 (7: 1370، )ُٖاض ٥٘كاتٛض٢« سحاز٤ث ز٤سْ.

١ تدطتا . سؾاد ٢ ضٚـ قاٙاذض٣ ٖطفااٖ ٚ ز٤اٗ    ٞا ٌٕاٖ ٟٔٓ تط٤ٗ ٖأُ س٤ٗ سٔط ٤ٍا٣ٍ٘ ت٥ٙاٖ ت٣

قٛ٘س: آتكرٛض  ٥ٛ٘س ٘اا ذٛزآٌااٜ س٘ؿااٖ تاا      ٣ٔ ٞطزٚ سظ٤ه آتكرٛض ؾ٥طسب 2ٚ تدطتٝ ز٣ٙ٤ 1ٖطفا٣٘

ؾطآغاظ ْٟٛض سخضٙاب ، ٌطس٤س ٚ س٤ٗ لا٣ِ ٣ٔ فطسؾ٢ٛ خٟاٖ؛ تا ذسس زض س٤ٗ خا ظتاٖ ٘اذٛزآٌاٜ تٝ لا٣ِ

 ٘ا٥ٔس.« فطسظتاٖ»تٛسٖ آٖ ضس  ٣ٔ ٘ا ص٤ط ظتاٖ ز٤ٍط٢ سؾد. ظتا٣٘ وٝ

تٕا٤ع ٥ٔاٖ زٚ ٔؿأِٝ يطٚض٢ ٚ تا٤ؿضٝ سؾد: ٤ى٣ سٔىاٖ وااضآ٣٤ ٖماُ   ، س٢ ٚضٚز تٝ س٤ٗ تحثتط

 ٚ ز٤ٍط٢ و٥ف٥د تطذٛضز آٖ تا زؾضاٚضزٞا٢ س٤ٗ ٌٛ٘ٝ تدطتٝ:، ٖطفا١٣٘ زض ح٥ٗ تدطت

٢ ذ٤ٛف ضس تاٝ  ٞا ذٛز تدطتٝ، ٖاضفاٖ، ٞٓ ٘ٓط ٔٙف٣ ٚخٛز زسضز ٞٓ ٔثثد، ٘رؿد١ ٔؿئ٠ّ زضتاض

 ٤ٌٛس:   ٣ٔ چٙاٖ وٝ قثؿضط٢س٘س،  ثد زسزٜ٘ؿ« َٛض ٚضس٢ ٖمُ»
 
 ٢ ٖمااااااُ َااااااٛض٢ زسضز س٘ؿاااااااٖٚضس
 

  ٖ  وااااٝ تكٙاؾااااس تااااسسٖ سؾااااطسض  ٟٙااااا
 

 (010: 0886، )ضثستزی  
 

١ ٖطفا٣٘ شستاا  ٖملا٘ا٣ سؾاد ٚ سظس٤اٗ ضٚ خٙثا     ١ وٝ تدطت س٘س ٖطفاٖ  ػٚٞاٖ تطآٖ ضفضٝ، س٤ٗ حاَ تا

تاا:   ت٣ ،زس٘س )سلثاَ لاٞٛض٢ ٣ٔ تا ؾ٥ٕا٢ ٔٗطفض٣سحؿاؾ٣ ، سلثاَ س٤ٗ ٌٛ٘ٝ تدطتٝ ضس،  ص٤طز ٣ٔ ٔٗطفض٣

 (92 :1366، )٥٘ىّؿٖٛ .قٕاضز تا سحؿاؾ٣ ٣ٔ ٔفْٟٛ ٖطفا٣٘ لّة ضس ت٥كضط ٖملا٣٘ 3( ٚ ٥٘ىّؿ34ٖٛ

         ْ ، تفى٥ه ٥ٔاٖ زٚ ٔفْٟٛ ٖاْ ٚذاال ٖماُ ٚ ت٥ٗا٥ٗ خا٤ٍااٜ ٖطفااٖ ٘ؿاثد تاٝ س٤اٗ زٚ ٔفٟاٛ

فاضؾا٣  ٠ ٚ س٤اٗ زٚ ٔفٟاْٛ زض ٚسغ   4زسضز تاضظتط٤ٗ وٛقك٣ سؾد وٝ تطس٢ ضفإ تٙاالى تاالا ٚخاٛز    

ٖ ، ظ٤طسس٤ٗ ٚسغٜس٘س.  ٥٘ع ٌطز آٔسٜ« س٘س٤كٝ» ٔٗٙاا٢ غآ ٚ تاطؼ ٚ تطذا٣     ، ٌصقضٝ سظ ٔٗٙا٢ ٕٔٗاَٛ آ

 ٥ٌطز: ٣ٔ «شٚق»س٣٤ ضس زض ت٥د ظتط تٝ ٔٗٙا٢  ضؾا٘س. ٢ِٛٛٔ چ٥ٙٗ ٚسغٜ ٣ٔحالات ضٚس٣٘ ز٤ٍط ضس ٞٓ 
 

                                                 
1. Mystical experience. 
2. Religious experience. 
3. R-A-Nicholson. 
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 س٢ تاااااطسزض تاااااٛ ٕٞااااااٖ س٘س٤كاااااٝس٢  
 

ٝ ٔاااا تمااا٣ تاااٛ      س٢ سؾاااضرٛسٖ ٚ ض٤كااا
 

 (5/577ًیکلسَى: ، )هثٌَی هعٌَی  
 

 وٝ ٖثاضت تاقس سظ سزضسن لّث٣ ٚ:

 چك٥سٖ زسضٚؾد:  ، وٝ زس٘ؿضٗ زسضٚؾد ٚ شٚق 1٘ٝ تٝ ّٖٓ، سحٛسَ نٛف٥اٖ تٝ شٚق حانُ آ٤س

 (20: 1368، )سِٗثاز٢

 تطز: ٣ٔ ضس تٝ واض« ٖمُ شٚل٣»، تٗث٥ط ٥ٕٞٗ ٔٗٙاؾد وٝ ؾٙا٣٤ تطس٢ آٖ
 

 حاناااُ شٚلااا٣ چاااٛ ٥٘ؿاااضد  ٖماااُ 
 

 تاااٝ حم٥ماااد وداااا قااا٢ٛ ٚسناااُ      
 

 (89: 0859، )سٌایی  
 

َ  . ( ذٛس٘سٜ سؾد5تا:  ت٣ ،)سلثاَ لاٞٛض٢« ٘ٛٔ ٖا٣ِ تط٢ سظ ٖمُ»، آٖ ضس ٚ تاظ ٢ِٛٛٔ ، تٝ ٞاط حاا

تركس ٚ  ٣ٔ ؾطٚ ؾأاٖ ٔٗطفض٣، ٖطفا٣٘ واضآ٣٤ زسضز ٚ تٝ ٔحض٤ٛات آ١ٖ زض ح٥ٗ تدطت، س٤ٗ ٘ٛٔ ٖمُ

 . «١ آٖ زض ٥ٔاٖ خاٖ تٛزچكٕ»ٚ « تركف ٤عزسٖ تَٛز»٤ٌٛس:  ٣ٔ سؾد وٝ ٢ِٕٛٛٔٞاٖ ٖم٣ّ 

 (٥٘1964ىّؿٖٛ: ، )ٔث٢ٛٙ ٢ٛٙٗٔ

ٖ  ، تٝ ٞط ض٢ٚ سظ ضسٜ تٛؾّٗٝ ٔفْٟٛ س٘س٤كٝ تاٛسٖ  ا٣ تاطز. سٔاّا زض      ، ٔا٣ تٝ ٘ؿثد ٥ٔااٖ ٖطفااٖ ٚ آ

تطذاٛضز ٖماُ تاا     ٥ِٚاه و٥ف٥اّد  ، خع  ص٤طـ ٘ٓط ٔٙف٣ ٘رٛسٞس تٛزس٢  چاضٜ، نٛضت ضّز س٤ٗ تٛؾّٕ

٥٘ااظ سظ   ت٣ ،زٞس وٝ ٖمُ ٣ٔ چٖٛ تاض٤د ٖطفاٖ ٘كاٖ ٔاخطس٣٤ ز٤ٍط زسضز.، ٖطفا١٣٘ ٢ تدطتٞا زؾضاٚضز

تطسقاس ٚ سظ   ٔا٣  ٢ ٖملا٘ا٣ ٞا  طزسظز ٚ تطس٢ آٟ٘ا لاِة ٞا ٣ٔ زؾضاٚضز تٝ زؾضىاض٢ س٤ٗ، چ٥ٙٗ تٛؾ٣ّٗ

 :2تكر٥م سؾد لاتُ، چٙس خط٤اٖ ٟٔٓ، زض خط٤اٖ قٙاؾ٣ ٖطفاٖ سؾلا٣ٔ، س٤ٗ ضٍٞصض

تا٤ع٤س تؿُا٣ٔ سؾد ٚ تؿا٥اض٢ سظ ٖطفاا٢ ز٤ٍاط    ، آ٠ٖ ٖطفاٖ ذاِم وٝ تطخؿضٝ تط٤ٗ ٕ٘ا٤ٙس _

 .س٘س خط٤اٖ ٚستؿضٝ ٔا٘ٙس ستٛسِحؿٗ ذطلا٣٘ ٚ ستٛ ؾ٥ٗس ستٛسِر٥ط تٝ س٤ٗ

 ولاْ ٖطفا٣٘ تٝ ٕ٘ا٤ٙس٣ٌ ٔحٕس غعس٣ِ _

 ٖطفاٖ ولا٣ٔ تٝ ٕ٘ا٤ٙس٣ٌ ٥ٖٗ سِمًات ٕٞسس٣٘ _

 ؾٟطٚض٢، تٝ ٕ٘ا٤ٙس٣ٌ ق٥د سقطسق ٖطفا١٣٘ فّؿف _

 ٖطفاٖ فّؿف٣ تٝ ٕ٘ا٤ٙس٣ٌ ستٗ ٖطت٣ _

ٌطزز ٚ زض س٤ٗ ٥ٔاٖ ٚ زض س٤اٗ   ٣ٔ تٝ ٘ؿثد آٖ تا ٔفْٟٛ ٖاْ س٘س٤كٝ تاظ، ٔٗطفض٣ ٖطفا١ٖ تاض٢ خٙث

ٝ ، تدطت٣ ٖطفا٣٘ سؾد وٝ خا٢ تطضؾا٣ ٚ سٔٗااٖ ٘ٓاط زسضز   ١ خٙث، ٔماَ ، ٔٗطفاد ٖطفاا٣٘  ٥أاس    چا
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« ٖطفااٖ ّٖٕا٣  ». ٔمسٔات س٤ٗ ٌٛ٘ٝ تدطتٝ س٘س ٖطفا٣٘ ٘ا٥ٔس١ٜ تدطت، وٝ آٖ ضس ٢ٓٞ تدطتٝ سؾد س ٌٛ٘ٝ

 قٛز. ٣ٔ ذٛس٘سٜ« ٖطفاٖ ٘ٓط٢»، سؾد ٚ ٘ضا٤ح آٖ

٤ف وألا  ٔٙضٓٓ سؾد ٚ تٝ ؾ٢ٛ غا٤ض٣ ٞا ٚ ض٤ٚا ٣ٌٍ٘ٛ ٞا ٖطفا٣٘ حض٣ زض ٔضٙالى ٕ٘ا١٣٤ تدطت

٢ ٔضفاٚت چٙس ٖاض  ٔضى٣ تط س٘ضٓاْ ٞا ٢ ٔرضّف ٤ه ٖاض  ٤ا تدطتٝٞا ٚضز ٚ تدطتٝ ٣ٔ ٚسحس  ٥ف

ٖ  »٤ٌٛٙاس:   ٔا٣  ٖطفا٣٘ ٚ ِصس ١٢ِٛٛٔ سؾد ٚ ت٥اٍ٘ط ٚسل٥ٗد تدطت « ٢ قا٥طسٖ ذسسؾاد  ٞاا  ٔضحاّس خاا

سن٣ّ تاعضي  ، زض٥ٔاٖ ٔكا٤د س٤ٗ َا٤فٝ»ٔحّٕس تٗ ّٔٙٛض: ١ ( تٝ ٘ٛقض٥٘4/414ىّؿٖٛ: ، )ٔث٢ٛٙ ٢ٛٙٗٔ

 (47: 1376، ٣)٥ٟٔٙ« ٕٞٝ ٤ى٣ تاقٙس ٚ ٤ى٣ ٕٞٝ.، س٤ٗ َا٤فٝ، سؾد وٝ

ذسس تٝ ٤ه ظتااٖ  ٠ ضٚز وٝ  ٥أثطسٖ سظ آزْ )ٔ( تا ٔحٕس )ل( زضتاض ٣ٔ س٤ٗ ٖطت٣ تطآٖ، ٞٓ چ٥ٙٗ

( 337-3ْ: 1985ق / 1405، )ستٗ ٖطتا٣ « ٚسحس ٣ََّٖ ِؿاٍٖ»ٞا٤كاٖ زض س٤ٗ تاضٜ  ٚ وضاب س٘س ؾرٗ ٌفضٝ

 تٛزٜ سؾد.

٢ س٘س٤كاٝ  ٞاا  سٔاّ شٞٗ، تاتس ٣ٔ تاظٚخٛز ٤ه ٘ٛٔ س٘س٤كٝ ٚضظ٢ِ ٘اب ضس زض  ؽ ذٛز ، آثاض ٖطفا٣٘

َ ، ضس ؾطقاض سظ تٙالى ذٛسٞس ٤افد ٞا آٖ،  ٥كٝ ٚ ُٔٙم٣ ، تا خائ٥ىٝ تطس٢ تٛخ٥ٝ س٤ٗ ٚيا٥ّٗد ٚ ضٚس

زٞس واٝ ت٥كاضط ٚ  ٥كاضط تاٝ ظتااٖ ٖطفاا٣٘ سؾاضٙاز         ٣ٔ ٣٤ ضٍ٘اضً٘ ٚ  طسوٙسٜ  ٥ف ضٚ ض٢ٚٞا ٘ٓط٤ٝ

 :س٘س تط ؾٝ زؾضٝ ٞا آ١ٖ تاس٤ٗ حاَ ٕٞس٘س،  خؿضٝ

ٝ   ١ )٘ف٣٥( )ٔٗضمس تٝ غ٥ط ُٔٙم٣ تٛزٖ تدطتس٢  ٢ ٘ف٣ٞا ٘ٓط٤ٝ _ تٙاالى  ٞاا،   ٖطفاا٣٘(: س٤اٗ ٘ٓط٤ّا

سؾض٥ؽ تط آٖ ٘ٓط سؾد وٝ ٖاضفاٖ ٔضٙاالى  . سٍ٘اض٘س ٣ٔ غ٥ط ُٔٙم٣. ٣٤ٌٛ ٖاضفاٖ ضس تٝ نطسحد تٕاْ

 (308-319: 1375، ٢ آ٘اٖ ٔضٙالى تٛزٜ سؾد.)سؾض٥ؽٞا ظ٤طس تدطتٝس٘س،  ٌفضٝ

وٛقاٙس تاا تٙاالى     ٞاا ٔا٣   ٖطفا٣٘(: س٤ٗ ٘ٓط١ٝ٤ سثثات٣ )ٔٗضمس تٝ ُٔٙم٣ تٛزٖ تدطت٢ ٞا ٘ٓط٤ٝ _

٣٤ ٞا ضسٜ حُ، ٣٤ٌٛ ٖاضفاٖ ضس تا تٕؿهّ تٝ ت٣ًٗ لٛسٖس ُٔٙم٣ تٛخ٥ٝ  ص٤ط ؾاظ٘س ٚ تطس٢ س٤ٗ ٔٙٓٛض

  ٥ف  ا٢ ٔا تٍصسض٘س.

تٙالى ٣٤ٌٛ ٖاضفااٖ   ٞا ٖطفا٣٘(: س٤ٗ ٘ٓط١ٝ٤ّ ٢ تثا٣ٙ٤ )ٔٗضمس تٝ فطسُٔٙم٣ تٛزٖ تدطتٞا ٘ٓط٤ٝ _

ٖ     ٣ٔ ضس ذاضج سظ لٛسٖس ُٔٙك نٛض٢ لطسض  ُٔٙما٣ ذاال زض ٘ٓاط   ، زٞٙاس ٚ سظ س٤اٗ ضٍٞاصض تاطس٢ آ

 ٥ٌط٘س. ٣ٔ

 زس٘اس ٚ ٟ٘ا٤ضاا  آٖ ضس ٔاطزٚز    ٔا٣  زسضس٢ س٤اٗ ز٤اسٌاٜ  ، ضس تٝ  ٥ط٢ٚ سظ ٍُٞ« 1ضٚزِف ستّٛ»، سؾض٥ؽ

ٖ   تط  ، تا٤س ذ٣ّ٥ ٔحضاَا٘ٝقٕاضز ٔٙضٟا زضتاضٜ چ٥ٙٗ ز٤سٌا٣ٞ ٣ٔ تاضٞاا زض  ، ؾرٗ ٌفاد. چاٖٛ ٖاضفاا

 ٤ٛ٘ؿس: ٣ٔ چٙاٖ وٝ ٥ٖٗ سِمًات ٕٞسس٣٘س٘س،  ٚ سِضعسْ ٚضظ٤سٜ س٘س آثاض ذ٤ٛف تط س٤ٗ ٘ىضٝ تأو٥س زسقضٝ

                                                 
1. Rudolfotto. 
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 (2/219: 1362، )٥ٖٗ سِمًات ٕٞسس٣٘« سحىاْ ٖاقماٖ ز٤ٍط سؾد ٚ سحىاْ ٖاللاٖ ز٤ٍط.»

 تحث ٍ تثییي 

وٙاس واٝ زض غاضٞاا ٔكا َٛ      تها٤ٚط ضسٞثا٣٘ ضس تسس٣ٖ ٣ٕٔٔٗٛلا ٖطفاٖ زض شٞٗ تؿ٥اض٢ سظ سفطسز 

غ٥طٖملا٘اا٣ ٚ زض ، آٖ خٟااا٣٘، س٢ تااا٣َٙ س٤ااٗ  س٤ااسٜ ٖٕٛٔااا  س٤ااسٜ ؛ تااٝ ظٖاآ تطذاا٣س٘ااس ٔطسلثااٝ

واٝ ٖطفااٖ    تا٤اس ٌفاد  . قاٛز  سضتثاٌ تا ظ٘س٣ٌ ضٚظٔطٜ آز٥ٔااٖ تهاٛض ٔا٣    تط٤ٗ حاِد ت٣ ذٛقث٥ٙا٘ٝ

ٞاا٢ تٕاسٖ سؾاضٛسض     س٢ سؾد وٝ تط قاِٛزٜ سِٗازٜ تكط٢ فٛق١ تّىٝ تدطت، وسسْ سظ س٤ٗ ٔٛسضز ٥٘ؿد ٥ٞچ

ٖ سؾد. ٖطفاٖ زض تسٚ سٔط ٣ٖٛ٘ ق٥ٜٛ ٍ٘ط٤ؿضٗ تٝ ٖآِ سؾد. ته٤ٛط ٤ا تٛن٥ف٣ وٝ  سظ خٟااٖ   ٖاضفاا

س٘س ٚ ٚسل٥ٗد ٤ىا٣   ؾد وٝ ظٔاٖ ٚ قط سٔٛض٢ ٣ٕٞٚ س٤ٗ سزٖاٞا٠ زٞٙس ٖٕٛٔا زضتطزسض٘س تٝ زؾد ٣ٔ

ضؾاس س٤اٗ سزٖاٞاا     تٙالًات ٚ تًاازٞا تٕٛٞٙاس. تاٝ ٘ٓاط ٔا٣     ، ٞا زٌٚا١٣ٍ٘ سؾد تٝ س٤ٗ ٔٗٙا وٝ ٕٞ

ٓ     ١ ٕ٘ا ٞؿضٙس؛ چطس واٝ آٟ٘اا تاا تدطتا     تٙالى ٌاصض ظٔااٖ ٚ   ، ٞاط ضٚظٜ ٔاا سظ قاطٚض ٔٛخاٛز زض ٖااِ

سزٖاٞاا٢  . ضٚر ٚ ٔازٜ وٝ فطسض٢ٚ ٔاؾاد زض تٗاضياٙس  ، ٔطي، قٕاض٢ ٔا٘ٙس ظ٘س٣ٌ ٞا٢ ت٣ زٌٚا٣ٍ٘

تاط٤ٗ   تط٤ٗ ٚ ؾازٜ تّىٝ ٘ضا٤ح ُٔٙم٣ ٚسيح، كط٢ ٔضٙال٣ً ٥٘ؿضٙست١ ٔاتٗسسُِث٣ٗ٥ ٖاض  ٘ٝ تٟٙا تدطت

تٛس٘س تا ز٥ُِ ُٔٙم٣ ق٥ٜٛ  وؽ ٣ٕ٘ چ٥ٙٗ سٔٛض٢ ٔكطٌٚ تٝ ز٥ُِ ٥٘ؿضٙس. ٥ٞچ. آ٤ٙس حما٤ك تٝ قٕاض ٣ٔ

ٍ٘ط٤ؿضٗ ٤ه فطز تٝ ٖآِ ضس ت ٥٥ط زٞس ٚ ٥٘ع وؿ٣ لاازض ٥٘ؿاد تاا س٘دااْ تطذا٣ تكاط٤فات چٙا٥ٗ        

س٤ٗ ت ٥٥ط ت٥ٙف ٔا٘ٙاس  . ٤طس س٤ٗ سٔط وألا ٚضس٢ لٜٛ آٌا٣ٞ ٚ سزضسن آز٣ٔ سؾدظ، ت ٥٥ط٢ ضس  س٤س آٚضز

تااتٕ سضسزٜ ٤اا ٖماُ سٚ    ، زٞٙس قىؿد ذٛضزٖ زض ٖكك سؾد ٍٞٙا٣ٔ وٝ س٤ٗ سٔٛض تطس٢ س٘ؿاٖ ضخ ٣ٔ

س٢ وٝ  تط س٤ٙىٝ س٤ٗ تدطتٝ قث٥ٝ ت ٥٥ط ٍ٘ا٣ٞ سؾد وٝ ٍٞٙاْ ف٥ٕٟسٖ ٘اٌٟا٣٘ ٔؿاِٝ ٥٘ؿضٙس. حض٣ ٚسيح

زض س٤ٗ حاِد فطز تاٝ ناٛضت ٘اٌٟاا٣٘ ٕٔٗاٛلا تاا      ، سفضس ستفاق ٣ٔ، لازض ٘ثٛز٤ٓ آٖ ضس حُ و٥ٙٓ ٥كضط 

ٍ٘اطز. تفااٚت ٥ٔااٖ     تٗدة ٚ ذٛقحا٣ِ ٤ا حض٣ تٟد ٚ ح٥طت تٝ ٤ه ق٥ٜٛ خس٤س تٝ س٤ٗ ٔؿاِٝ ٣ٔ

ٖاز٢ ٍ٘ط٤ؿضٗ ٔا ٕٞا٘ٙس تفاٚت ٥ٔاٖ وؿ٣ سؾد وٝ زض ٤اه سثاط   ٠ ٍ٘ط٤ؿضٗ ٤ه ٖاض  ٚ ق٠ٛ٥ ق٥ٛ

ت٥ٙس ٚ فطز ز٤ٍط٢ وٝ تٟٙا ٔكض٣ ذٌُٛ ٚ وّٕات زض  س٘ؿداْ ٚ ٕٞا٣ٍٙٞ ٣ٔ، ٘ٛٔ ٚحست ٞٙط٢ ٤ه

 .سؾد« خٟاٖ»تّىٝ س٤ٗ ، ٖطفا٣٘ ٤ه ق٣ ٥٘ؿد١ وٙس. سٔا ٔضّٗك تدطت آٖ ٔكاٞسٜ ٣ٔ

ٌٕاٖ ٖطفاٖ  س٤سسض٢ سؾد وٝ ت٣ٖٛٙ لاتُ ٔلاحٓٝ ٚ زضذٛض سٔٗاٖ ٘ٓاط سظ ذاٛز تاٝ ٕ٘اا٤ف      ت٣

ٝ    سٌط لطسض تط س، ٟ٘ازٜ سؾد ٢ ٌٛ٘ااٌٖٛ  ٞاا  ٤ٗ لطسض تاقس وٝ زض خؿضاض  ػٚٞكا٣ س٘اٛسٔ ٖطفااٖ ٚ ٌٛ٘ا

تّىاٝ تا٤اس آٖ ضس تاٝ    ، ٌٕاٖ ٤ه زؾاضٝ تٙاس٢ ٔاسّٖٚ ٚخاٛز ٘رٛسٞاس زسقاد       ت٣ ٖطفاٖ تطضؾ٣ قٛز

س٤ٙاه سظ س٤اٗ ضٍٞاصض    . زض چٙس٤ٗ زؾضٝ تٙس٢ تٝ ٕ٘اا٤ف زضآٚضز ٚ تٛيا٥ح زسز  ، ٔلاحٓات ٔرضّف

ٖ      ٘رؿد س٘ٛسٔ ٖطفاٖ ١  ػٚٞك٣ زض ّٚٞ زؾاد وآ   ، تٝ ِحااِ تأو٥اس ٚ تٛخاٝ ستٗااز ٔرضّاف ٖطفاا

 و٥ٙٓ:  ٣ٔ چٟاضٌٛ٘ٝ ٥ٔات٥ٓ ٚ ٤افضٝ خؿضاض  ػٚٞف ذ٤ٛف ضس تطؾ٥ٓ
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-3، ٢ ٘اْط تٝ فطس٤ٙاس ؾا٥ط ٚ ؾاّٛن ٖطفاا٣٘    ٞا ٖطفاٖ-2، ٖطفا١٣٘ ٢ ٘اْط تٝ تدطتٞا ٖطفاٖ -1

ٖطفااٖ  . ٢ ّٖٕا٣ ٞاا  آٔٛظٜ ٢ ٘اْط تٝٞا ٖطفاٖ-4، ٢ ٘ٓط٢ )ٖطفاٖ ٘ٓط٢(ٞا ٢ ٘اْط تٝ آٔٛظٜٞا ٖطفاٖ

 (92: 1914، ٣ّٕٖ ٤ا َط٤مد ٖطفا٣٘ )ؾطسج

س٤ٗ لاِاة ِفٓا٣ ضس   ، قٛز ٣ٔ زض لاِة سِفاِ ت٥اٖ، سٖٓ سظ ْٔٙٓٛ ٚ ٔٙثٛض، سظ آ٘دا وٝ ٔضٖٛ ٖطفا٣٘

ٖاض  زض خط٤ااٖ ؾا٥ط ٚ ؾاّٛن    . وٝ قأُ ظتاٖ ٖثاضت ٚ ظتاٖ سقاضت سؾد، ٤ٌٛٙس ٣ٔ ظتاٖ ٖطفا٣٘

وٙاس ٚ تاٝ    ٔا٣  ضٚستٍ ٚ  ٥ٛ٘سٞا٣٤ تطلطسض. َث٥ٗد ٚ ذسس، ٥ٔاٖ ذٛز. قٟٛز تسٖٚ زؾض٥ات٣ تٝ وكف ٚ

 ٤اتس ٚ سٔط٢ ٔاٚضس٢ سؾضسلاَ ٚ ٖماُ تاطس٢ سٚ ٔٙىكاف    ٣ٔ ٢ س٤ٗ خٟا٣٘ زؾدٞا تطس٢ سفك، ٣٤ٞا سفك

٢ ٖآِ ٣ٙٗٔ تط زَ نٛف٣ زض ٚسلإ قاسٖ   ٞا ٣ٙٗ٤ ٌكٛزٜ قسٖ زض٤چٝ، حهَٛ چ٥ٙٗ سٔط٢، قٛز ٣ٔ

تدطتٝ زض س٤ٗ خا تٝ ٣ٙٗٔ ِف٢ٛ آٖ . ٤ٌٛٙس ٣ٔ ٖطفا١٣٘ ضس تدطت، ٣ تٝ حم٥مدحالات ٔرضّف ٚ زؾض٥ات

قٟٛز ٔٛسضز٢ وٝ ذال ٤اض ذسسز٢ زض زضٖٚ تاٝ  ، تّىٝ ت٥كضط زض ٣ٙٗٔ سحؿاؼ، ٣ٗٔ آظٔٛزٖ ٥٘ؿد

ظ٤اطس  ، ٔٗطفد ٖطفا٣٘ سؾد وٝ تسسٖ ٔٗطفد ستاسس٣ٖ ٥٘اع ٌفضاٝ قاسٜ    ٞا،   ٥أس س٤ٗ تدطتٝ. ضٚز ٣ٔ واض

 .  تدطتٝ سؾدحانُ شٚق ناحة 

ٔضفااٚت  ، ٤ٌٛٙس ٣ٔ ٔضفاٚت سؾد ٔفا٥ٞٓ ٣ّٕٖ، ٤ٌٛٙس ٣ٔ س٤ٗ ٔٗطفد تا آ٘چٝ تسسٖ ٔفا٥ٞٓ ٣ّٕٖ

قاٛز   ٔا٣  ٖمُ ٚ حاٛسؼ زضن ١ ٔفا٥ٞٓ ٣ّٕٖ آٖ چ٥عٞا٣٤ سؾد وٝ سظ ٖآِ ٔحؿٛؼ تٝ ٚؾ٥ّ، سؾد

د وٙاس ٚ آِا   ٔا٣  حما٤م٣ سؾد وٝ ٖاض  سظ ٖآِ ٔا تٗسسُِث٥ٗٝ ٚ غ٥اط ٔحؿاٛؼ زضن  ، ٣ِٚ ٔٗطفد

 (.23-17: 1395، ضٚر ٤ا ٖسَ سؾد )حؿ٣ٙ٥، سزضسن آٖ ٥٘ع تهٛضت

ٔٗطفض٣ ٖطفاٖ زض ٔفٟاْٛ  ١ تٛسٖ چ٥ٙٗ ٌفد وٝ خٙث ٣ٔ  ػٚٞك١٣ تا س٤ٗ تٛي٥د زض ضٚ٘س س٤ٗ ٤افض

نٛف٥ا٘ٝ ٤ا تاٝ تٗث٥اط ز٤ٍاط    ١ ضٚقٍٙط٢ ٚ وكف س٤ٗ س٘س٤ك، ٌطزز ٣ٔ ٖاْ ٚ و٣ّ تٝ ٔفْٟٛ س٘س٤كٝ تاظ

سٔط٢ . ت٥اٖ زقٛسض س٤ٗ تدطتٝ ٚ حاَ سؾد، ظتاٖ ٖطفاٖ، قٛز ٣ٔ ذال س٘دأْٗطفد ٖاضفا٘ٝ تٝ ظتا٣٘ 

زض٣٘ٚ سؾد سظ  طٚسظ ضٚر سظ لفؽ ٔاز٢ ٚ ضٞا قسٖ ١ ٚ حا٣ِ وٝ  ٥ٛؾضٝ زض حاَ ٌصض سؾد ٚ تدطت

س٤ٙىٝ ٖطفا سظ س٤ٗ تدطتٝ تاا ٖٙاٛسٖ   ، س٘ؿاٖ تا ٖآِ تالا١ زض خٟا٣٘ ٚضس٢ خٟاٖ ٔاز٢ ٚ ْاٞط٢ ٚ ضستُ

چماسض ٔاا ظ٤ااز    » ٤ٌٛاس:  ٣ٔ ٥ّ٤ٚاْ خ٥ٕع. وٙٙس سٔا ٔٗضمس٘س ظتاٖ سظ ت٥اٖ آٖ ٘اتٛسٖ سؾد ٣ٔ ٔٗطفد ٤از

 (35-12: 1387، )ضي٣ ٚ ضح٣ٕ٥ «.تٛس٥٘ٓ تطس٢ ٔطزْ ت٥اٖ و٥ٙٓ ٣ٔ زضن ٥ٔى٥ٙٓ ٚ چمسض وٓ

س٤ٗ ٔؤِفٝ  ٞا سظ ٖطفاٖس٢  سّٔا زض  اضٜ، ٢ ٖطفاٖ سؾدٞا ٖطفا٣٘ سظ ٟٕٔضط٤ٗ ٔؤِف١ٝ تسٖٚ قه تدطت

٢ ٖطفاا٣٘ ٔاٛضز   ٞا ٤ا س٤ٗ تٗس سظ ٖطفاٖ ت٥ف سظ َط٤مد ٖطفا٣٘ ٤ا فطس٤ٙس ؾ٥ط ٚ ؾّٛن ٤ا حض٣ّ آٔٛظٜ

ٚ ُٔاِة تٝ تٛي٥ح ٚ تااظ٣٤ٌٛ س٤اٗ    ٞا تث٠ٗ٥٥ تٝ س٤ٗ ٣ٙٗٔ وٝ حدٓ ٖٕس، تٛخّٝ ٚ سٞضٕاْ تٛزٜ سؾد

ٛخاٝ سظ ؾاطٌصضس٘سٖ   ٢ ٖطفاا٣٘ ٔض ٞاا  سٞضٕاْ س٤ٍٙٛ٘ٝ ٔىاتة ٤ا ؾاٙد ١ تداضب سذضهال زسضز ٚ ٕٞ

 .  ٣ٖٛ٘ سظ س٘ٛسٔ تدطتٝ ٖطفا٣٘ سؾد
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« قاٛز  وٝ ٖاض  تٝ ٥ٕٞٗ تدطتاٝ ٖااض  ٔا٣   »ٞا، ش٥ٙٞد حاوٓ آٖ سؾد  ٣٤ٌٛ زض س٤ٗ ٌٛ٘ٝ ٘حّٝ

( زس٘ؿد سّٔا تا س٤ٗ ٔلاحٓٝ وٝ ٔاطسز  ecstaticضس ٕٞاٖ ٖطفاٖ خصتٝ ٌطس ) ٞا قا٤س تضٛسٖ س٤ٍٙٛ٘ٝ ٖطفاٖ

 .  ؿدسظ خصتٝ نطفا  سحٛسَ غ٥ط ٖاز٢ ٥٘

 0تجزتِة عزفاى تِ هثات

، خس٤س زض  اؾر٣٤ٍٛ تٝ س٤ٗ  طؾاف ١ ٢ ف٥ّؿٛفا٘ٞا ٖطفا٣٘ ٣ٙ٥ٖ سؾد ٤ا ش٣ٙٞ  تحث١ آ٤ا تدطت

، ٢ ٖطفااٖ قاٙاذض٣  ٞاا  تحاث ٠ تاتٙس. س٤ٗ سٔط ٘ٝ تٟٙا زض حٛظ ٣ٔ ٢ ٔطظقى٣ٙ ضس ٥ٔاٖ ٔفا٥ٞٓ تاظس ٌٛ٘ٝ

، سظ تاٝ ٌطس٘ثااض٢ِ س٤اٗ زٚ سناُلار     قٛز.  ا٤ٛط  ٣ٔ ٢ ُٔاِٗات فّؿف٣ ٔلاحٓٝٞا تّىٝ زض ؾا٤ط حٛظٜ

تطآٖ سؾد وٝ حسّ فان٣ّ ٥ٔااٖ   5تارتَر( 60: 1370، وٙس ) ٛ ط ٣ٔ ؾطس٘داْ سقاضٜ ٥ٔطسث ٔدازلات ت٣

٣ٙٗ٤ تهاس٤ك  ، 8كاًتيٕٗ سقاضٜ تٝ ٔفْٟٛ ٥ٙ٥ٖد سظ ٘ٓط  پَپز (4: 1362، )تاضتٛض .آٟ٘ا ٚخٛز ٘سسضز

ٔفٟاْٛ تدطتاٝ   ، ٣ّٕٖ تٝ تٕأٝ تهس٤ك  ص٤ط ٥٘ؿاضٙس ٢ ٞا تاس٤ٗ  ٥ف زضآٔس وٝ ٘ٓط٤ٝ،  ص٤ط٢ِ ٍٕٞا٣٘

( تاضتٛض تا تأو٥س تطِعْٚ تاٝ زؾاد زسزٖ   60: 1362، )غعس٣ِ .زٞس ٣ٔ  ص٤ط٢ِ ٍٕٞا٣٘ ضس سظ آٖ تٝ زؾد

: 1362، )تااضتٛض « آظٖٔٛ  ص٤ط٢ِ ت٥ٗ سلاشٞاا٣٘ ٚ سِضاعسْ و٥ّّاد   »آٖ ضس ، ٢ سظ ٔفْٟٛ ٥ٙ٥ٖدس تٙؿ٥ك تاظٜ

ٔٙض٣ٟ زض ؾُح ذال تا سِضعسْ تاٝ ضسٜ ٤اافضٗ آٖ زض ؾاُح    ، 4طتٝ  ص٤ط٢٘أس؛ ٣ٙٗ٤ ٕٞاٖ تد ٣ٔ (213

 ٖاْ.

 ٖطفا١٣٘ زلا٤ُ ٚسل٥ٗد تدطت

ضٚز. ٔحّٕاس غعّسِا٣ تاٝ     ٣ٔ ٖطفا٣٘ ؾر١ٗ تٝ ٖٙٛسٖ ٘رؿض٥ٗ ز٥ُِ ٚسل٥ٗدّ تدطت« تٛستط»ٕٔٗٛلا  سظ 

 ٤ٌٛس: ٣ٔ آ٠ٖ ٚ ٢ِٛٛٔ ٥٘ع زضتاض 5س٤ٗ ز٥ُِ  ا٤ثٙس تٛزٜ سؾد
 

 ٚؾٛؾاااااٝٞاااااا ٚ  ذاضذااااااض ٚحااااا٣
 

 سظ ٞاااعسضسٖ واااؽ تاااٛز ٘ااا٣ ٤اااه وؿاااٝ 
 

 (0188/ 0ًیکلسَى: ، )هثٌَی هعٌَی  
 

 .6تٛسٖ تٝ ضسؾُ سقاضٜ وطز ٣ٔ وٝ سظ آٖ خّٕٝ س٘س ز٥ُِ تٛستط ضس ٔضصوّط قسٜ، ف٥ّؿٛفاٖ ٔٗانط ٞٓ

١ ذاٛضز واٝ سظ زٚض تاا تدطتا     ٔا٣  ز٥ُِ تٛستط ٤ه ز٥ُِ ت٥ط٣٘ٚ ؾد ٚ تٟٙا تاٝ زضز وؿاا٣٘  ، تاض٢ 

                                                 
1-   ٖ نام  ، 35-39قإاض٠  ، چاج قسٜ تٝ تّر٥م زض: ٔد١ّّ زس٘كىس٠ سزت٥ات ٚ ّْٖٛ س٘ؿا٣ِ٘ زس٘كٍاٜ تطت٥د ّٔٗآّ تٟاطس

 تا ٥ٕٞٗ ٖٙٛسٖ.، 129-111
2. Ian G.Barbowr. 
3. Immanuel Kant. 
4. Experimentation. 

 (53 : 1362، )غعس٣ِ : ٖ . ن -5
 (220 : 1362، )ضسؾُ : ٖ . ن -6
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 ١:٢ِٛٛٔ ٤اتٙس. تٝ ٌفض ٣ٔ ؾطٚواضٖطفا٣٘ 
 
َ    ٞااط   خااٛست٣ واااّٖ ظ ٌااٛـ آ٤ااس تااٝ ز
  

  ُ  چكااآ ٌفاااد سظ ٔاااٗ قاااٙٛ آٖ ضس تٟااا
 

َ  ٌااٛـ  زِّاِااٝ سؾااد ٚ چكاآ سٞااُ ٚنااا
 

     َ  چكٓ ناحة حااَ ٌٚاٛـ سناحاب لاا
 

 (857-858/ 5ًیکلسَى: ، )هثٌَی هعٌَی  
 

ظ٤طس تاٝ ؾاثة ستّىاا٤ف    ، س٥ٕٞدّ تّم٣ّ وطز تٛسٖ س٤ٗ ز٥ُِ ضس زض حسّ واضآ٣٤ِ آٖ ت٣ ، ٣ٕ٘س٤ٗ ٕٞٝ تا

ٓ »ز٣ّ٥ِ ٣ّٕٖ ؾد ٚ ، تط حؿاب سحضٕالات آٔاض٢ ٤ٗٙا٣ ٕٞا٥ٗ. س٤اٗ    « َِٔٗ سُِّطقِ سِٕٛنَِِّٝ س٣َِِ سِِّٗا

 (218: 1369، حىٓ ز٤س زسضز. )٢ِٛٛٔ، ٤ٌٛس: ٌٛـ چٖٛ تٝ تٛستط قٙٛز ٣ٔ ٢ِٛٛٔ، خاؾد وٝ تاظ

ٖ »، ضٚز ٣ٔ ز٣ّ٥ِ ز٤ٍط وٝ تطس٢ س٤ٗ ٔٙٓٛض تٝ واض  ُ   « ٚخاسس ؾاد سظ   ، تطو٥ثا٣ ٘ااْ زسضز. س٤اٗ ز٥ِا

ذاٛز تاا ٥ِّٛٗٔاد س٘ؿاا٣٘     ، قٛز. ٞط٤ه سظٔاا  ٣ٔ ٘ا٥ٔسٜ« ل٥اؼ تٝ ٘فؽ»تدطتٝ ٚ ٤ه ٘ٛٔ ل٥اؼ وٝ 

تٛس٥٘ٓ سظس٤ٗ حالات تٝ سٔىاٖ زؾاد   ٣ٔ و٥ٙٓ وٝ ٣ٔ ضس زض زضٖٚ ذ٤ٛف تدطتٝ سح٥ا٘ا  حالات٣، ذٛزٔاٖ

 آٚضز: ٣ٔ ز٤ٍطسٖ  ٣ تثط٤ٓ. ٢ِٛٛٔ زض س٤ٗ تاضٜ تٕث٢٣ّ٥ تطتط آٟ٘ا تطس٢ ٞا زسزٖ ٕ٘ٛ٘ٝ
 

 ٌطچااٝ  ٟٙاااٖ ذاااض زض آب سؾااد  ؿااد   
  

  ٛ  ذّاس زس٘ا٣ واٝ ٞؿاد     ٔا٣  چٖٛ وٝ زض تا
 

 (0187/ 0ًیکلسَى: ، )هثٌَی هعٌَی  
 

ُ  ٣ٔ ٕٞٛ زض خا٢ ز٤ٍط تطآٖ  :1369، )ِٔٛا٢ٛ  .«ْااٞطتط سؾاد  ، سظ ٔحؿاٛؼ »، ضٚز وٝ س٤ٗ ز٥ِا

231) 

زض ٔٗطفد قٙاؾ٣ِ  س٘س قٙاؾ٣ ٥٘ع واضتطز زسضز ٚ حض٣ّ تدطتٝ ٌطس٤اٖ ٘ضٛس٘ؿضٝ ز٥ُِ ٚخسسٖ زض ضٚسٖ

ّٖٓ ، ٓ تاٝ تطآٔاس٣ٌ آٖ سظ ٤اه ضٚ٘اس     ، س٤ٗ ز٥ُِ ضس ٘از٤سٜ ت٥ٍط٘س؛ يٕٗ س٤ٗ وٝ ف٥ّؿٛفاٖ ٔكا٣٤ّ ٞا

 (98-99 :1376، )حؿ٥ٗ ظسزٜ س٘س سزضسو٣ِ خسسٌا٘ٝ زؾد ٤افضٝ

ٞٙٛض ز٥ُِ ٔضمٙا٣ تاطس٢ سثثاات    ، ٖطفا١٣٘ تٝ تدطت تا ٚخٛز ٤ه ٔطحّٝ ٘عز٤ى٣، سِثضٝ ز٥ُِ ٚخسسٖ

ضسٜ ز٤ٍاط٢  ، خٟد ّٖٓ ٔدُٕ تاٝ سٚ ناا  سِٟا٣   ، ٖطفا، ٥ٙ٥ٖد س٤ٗ ٌٛ٘ٝ تدطتٝ ٥٘ؿد. زض٥ٖٗ حاَ

 (87 :1370، )خا٣ٔ. س٘س خع ل٥اؼ تٝ ٘فؽ ٘كٙاذضٝ

آٖ سظ ، ٌصسضز ٚ س٤اٗ ٔهاسسق   ٣ٔ ٔهسسق ّٟٔٓ ز٥ُِ ٚخسسٖ ضس  ٥ف ض٢ٚ ٔا، ٘اٌفضٝ ٕ٘ا٘س وٝ ض٤ٚا

س٢ تٝ سزضسن و٥ف٥دّ س٤اٗ ٌٛ٘اٝ    س٘سسظٜ تا، ٖطفا١٣٘ خٟد س٥ّٕٞد زسضز وٝ سفعٖٚ تط سثثات ٚسل٥ّٗد تدطت

ْ  ١ ٕٞا٘ٙس تا تدطت١ ٣ٖٛ٘ تدطت ظ٤طس، ضؾا٘س ٣ٔ تدطتٝ ٥٘ع ٤اض٢ قٙاؾاا٘س ٚ سظ   ٔا٣  ٖطفا٣٘ ضس تاٝ ٖٕاٛ

 آٚضز. ٣ٔ قٙاذد س٤ٗ ٌٛ٘ٝ تدطتٝ ضس تطس٢ ٍٕٞاٖ فطس١ٓٞ ظ٥ٔٙ، ضٍٞصض س٤ٗ ٕٞا٘ٙس٢

 ٌكا٤س: ٣ٔ سظس٤ٗ ٘ىضٝ چ٥ٙٗ  طزٜ هحوسّ غشّالی 
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حاِض٣ تٝ تٛ زؾد زٞس وٝ ٘ؿثد آٖ تٝ ت٥سسض٢ِ تٛ ٔثُ ٘ؿثد ت٥سسض٢ِ تٛ ، ٕٔىٗ سؾد زض ت٥سسض٢

 (26: 1362، )غعس٣ِ تٝ ذٛسب تاقس.

 سٔاّا تطذا٣  ، ضؾا٘ٙس ٣ٔ ٖطفا٣٘ ضس تٝ سثثات١ زؾد وٓ ٚسل٥ٗدّ تدطت، زٚ ز٥ُِ تٛستط ٚ ٚخسسٖ،  ؽ

آٖ ضس غ٥اط ٥ٖٙا٣ ٚ حاسّسوثط ضٚسٖ قٙاؾاا٘ٝ     ، ٣ّٖ ضغٓ  ص٤طـ س٤اٗ ٚسل٥ٗاّد  ، ف٥ّؿٛفاٖ ٖهط خس٤س

، «تدطت٣ تاٛزٖ ٔٙااتٕ قٙاؾاا٣٤ِ ٔضااف٥ع٤ى٣ ٕٔىاٗ ٥٘ؿاد      »س٘س. وا٘د يٕٗ تهط٤ح تطس٤ٗ وٝ  زس٘ؿضٝ

-95: 1370، )وا٘د قٕاضز ٣ٔ «لًا٤ا٢ تأ٥ِف٣ِ ٔمسّْ تط تدطتٝ»ضس « اْ ٔضاف٥ع٤ى٣ تٝ ٔٗٙا٢ سذمسحى»

 ٤ٛ٘ؿس: ٣ٔ ( 103-111ٚ

آ٤ا س٤ٗ ٌٛ٘ٝ لًا ٤ا ٕٔىٗ سؾد ٤ا ٘ٝ  ظ٤طس وٝ سظس٤ٗ لًا ٤ا تؿ٥اض ٞؿد واٝ تاا   ، ٘ثا٤س تپطؾ٥ٓ وٝ

تا٤س تپطؾ٥ٓ: چ٥ٙٗ قٙاذض٣ چٝ ٌٛ٘ٝ ٕٔىٗ سؾاد  )ٕٞااٖ:   ، ٤م٥ٗ تطز٤س ٘ا ص٤ط٢ ّْٔٗٛ قسٜ سؾد...

112-111) 

٣ٙٗ٤ ، ٔٗازَ فاضؾ٣ِ ض٤ٚاس٘س  ٕٞط٤كٝ، ٞٓ« ز٤سٖ»٢ تٝ ٔٗٙا« ض٤ٚد»ٚ « ض٤ٚا»ٖطت٣ِ ٠ سؾاؾا  زٚ ٚسغ

تٛسٖ ٔؿضم٥ٓ ٥ٙ٥ٖاد تاٝ زٚ ٘اٛٔ     ، ٣ٔضؾا٘س ٚ زض س٤ٗ نٛضت ٣ٔ ٥ٕٞٗ ُّٔة ضس، ٞٓ« ذٛسب ز٤سٖ»

ٔثٙا٢ ٘ٓط٢ِ لاتُ لث٣ِٛ زضس٤ٗ تاضٜ  ٥ف ، تٝ ْاٞط ٚ تاَٗ، حؿ٣ّ ٚ ذ٥ا٣ِ ضس  ص٤طفد. تمؿ٥ٓ حٛسؼ

 ٤ٌٛس: ٣ٔ چٙاٖ وٝ ٢ِٛٛٔ، ٌصسضز ٣ٔ ض٢ٚ ٔا
 

  ااٙح حؿاّا٣ ٞؿااد خااع س٤ااٗ  ااٙح حااؽ  
  

 چاٛ ٔاؽ   ٞاا  آٖ چٛ ظضّ ؾطخ ٚ س٤اٗ حاؽ   
 

ٖ  تااااااظسض آٖ ضس٘ااااس    ٔاٞط٘اااااس وا٤كااااا
  

 حااؽّ ٔااؽ ضس چااٖٛ حااؽ ظض واا٣ ذط٘ااس 
 

 ذااٛضز ٔاا٣ حااؽّ ستااسسٖ لااٛت ّْٕااد   
  

 چااااطز ٔاااا٣ آفضااااات٣ سظ خاااااٖ حااااؽّ 
 

 ٞااا ؾاا٢ٛ غ٥ااة  تثااطزٜ ضذااد حااؽ س٢  
 

 زؾااد چااٖٛ ٔٛؾاا٣ تااطٖٚ آٚض ظ خ٥ااة   
 

 (19-55/ 5ًیکلسَى: ، )هثٌَی هعٌَی  
 

ٝ  ١ حاو٣ سظ ٚخٛز ٣ٖٛ٘ ٥ٙ٥ٖد زض تدطت، قٛسٞس، تٝ َٛض و٣ّّ ٢ ٞاا  ٖطفا٣٘ سؾد. ٤ىا٣ سظ تدطتا

 ٥ٖٗ سِمًات زض س٤ٗ تاضٜ چ٥ٙٗ تٛزٜ سؾد:

تاٝ تٕثاُّ تاٝ ٢ٚ    ، تسسٖ نٛضت وٝ ت٥ٙٙسٜ ذٛسٞس، ذٛز ضس خّٜٛ ٌط٢ وٙس -خُّ خلاِٝ -چٖٛ سٚ

٘ٛض٢ ز٤سْ وٝ سظ ٢ٚ خسسقس ٚ ٘ٛض٢ ز٤سْ وٝ سظ ٔٗ تطآٔاس  ، ٔٗ وٝ ٥ٖٗ سِمًاتٓ، ٕ٘ا٤س؛ زضس٤ٗ ٔماْ

چٙاٖ وٝ چٙس ٚلاد زض س٤اٗ حااَ ٔضح٥اّط     ، قس٘س ٚ نٛضت٣ ظ٤ثا قس ٚ ٞط زٚ ٘ٛض تط آٔس٘س ٚ ٔضّهُ

 (303 :تا ت٣ ،ٔا٘سٜ تٛزْ.)٥ٖٗ سِمًات

 آٚض٤ٓ: ٣ٔ قث٥ٝ ٥ٕٞٗ تدطتٝ ضس سظ ظتاٖ فطظ٘س ٢ِٛٛٔ

ت٥ٙٓ وٝ سظ ؾط ٞاط   ٣ٔ زٚ ٘ٛض ٥ٖٓٓ، وٙٓ ٣ٔ خسّْ ٚ  سضْ ٘ٓط١ چٖٛ تٝ تطت، وٝ ؾُّاٖ ِٚس فطٔٛز
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ضٚز ٚ تٗس سظ ؾاٖض٣ آٖ ٞط زٚ ٘اٛض   ٣ٔ قٛز ٚ تا ٖٙاٖ آؾٕاٖ خٛلاٖ وٙاٖ ٣ٔ ٔثاضن ٔضهاٖس١ زٚ تطت

 .  (47/ 1: 1362، ٔا ٞط زٚ ٤ى٥ٓ ٚ ٤ه ٘ٛض٤ٓ.)سفلاو٣، قٛز؛ ٣ٙٗ٤ سقاضست سؾد وٝ ٣ٔ ٤ه ٘ٛض

٘اْ زسضز ٚ وااض چكآ تااَٗ سؾاد: ٔاطسز س٤اٗ َا٤فاٝ سظ        « ٔكاٞسٜ»ر ٖطفا زض سنُلا، سس٤ٗ فطس٤ٙ

، ت٥ٙاس زض ذاو ٚ ٔاو. )سِٟدا٤ٛط٢     ٣ٔ ضس –تٗا٣ِ  –حك ، وٝ تٝ زَ، ز٤سسض زَ سؾد، ٖثاضت ٔكاٞسٜ

1375 :427) 

 ٘اْ زسضز:« ته٥طت»زض سنُلار آ٘اٖ ، چكٓ تاَٗ ٞٓ

 (163: 1368، )سِٗثاز٢ ْاٞط.تهط سؾد زض ١ تٝ ٔٛسظ٘، ته٥طت زض تاَٗ

 ستٗ ٖطت١:٣ تٝ ٘ٛقض

(؛ 197/ 1ْ: 1985ق/1405، حهاَِٛ سِِّٗآ )ستاٗ ٖطتا٣     ض٤ٚٝ سِثَه٥طِٜ ِّٖٓ ٚ ض٤ٚٝ سِثَهاَطِ َط٤َاك  

 ضسٜ وؿة ّٖٓ.، ّٖٓ سؾد ٚ ض٤ٚد تهط، ض٤ٚد ته٥طت

ذ٥ا٣ِ. ، َزض س٤ٗ ٌٛ٘ٝ تدطتٝ تا ٤ه ٘ٛٔ ٥ٙ٥ٖد ٔضٙالى ٔٛسخ٥ٟٓ؛ ٥ٙ٥ٖض٣ ٚسل٣ٗ ٚ تاس٤ٗ حا،  ؽ

( ؾاط تطٔا٣   57)ٕٞااٖ:  « ٥ٖٗ ش٣ٙٞ»تٗث٥ط ٔضٙالى ، س٤ٗ خاؾد وٝ زض ٌٕكس٣ٌ ٥ٔاٖ ْاٞط ٚ تاَٗ

 آٚضز.

آ٘اٖ ضس تطآٖ زسقاضٝ  ، ٢ ٖطفا زسضزٞا ٢ ٥ّٕٔع٢ وٝ س٤ٗ ٘ٛٔ ٥ٙ٥ٖد زض تدطتٝٞا ٔكرّهٝ، تٝ ٞط حاَ

 ٤ٛ٘ؿس: ٣ٔ ٖ وٝ ٘ؿف٣چٙا، حؿ٣ّ خسس ؾاظ٘س١ سؾد تا ٔىا٥٘ؿٓ س٤ٗ ٌٛ٘ٝ تدطتٝ ضسسظ ٔىا٥٘ؿٓ تدطت

 (48: 1359، تٝ چكٓ ؾَط تَٛز. )٘ؿف٣، س٢ زض٤ٚف! آٖ ز٤سٖ ٘ٝ تٝ چكٓ ؾَط تاقس

، ز٤سٖ تاقاس ، تاظ، چكٓ ٘ثاقس ٚ زض ٥ٖٗ حا١َ سٌط ز٤س٣٘ ضس ٔضهّٛض ق٤ٛٓ وٝ تٝ ٚؾ٥ّ، تطس٤ٗ  ا٤ٝ

وااضتطز چكآ    نٛضت ٥ٙ٥ٖد وٝ، ٖطفا١٣٘ ٥ٙ٥ٖد سظ ٘ٛٔ ز٤ٍط ضس ٞٓ تهّٛض وطزٜ س٤ٓ؛ ٣ٙٗ٤ زض تدطت

 ٔحمكّ سؾد: ، سّٔا ٔٗٙا٢ ٥ٙ٥ٖد وٝ ز٤سٖ تاقس، ٔحمكّ ٥٘ؿد، تاقس

 (3/ 1: 1362، آِد تانطٜ. )٥ٖٗ سِمًات ت٣ ٚ ضٚس تَٛز وٝ خاٖ آز٣ٔ سِٛسٖ سزضسن وٙس

 سف٥َّٛٗ:١ تٝ ٘ٛقض

 (729/ 2: 1366، ؾد.)ف٥َّٛٗٞا ذٛز تٟضط٤ٗ ز٤سٖ، س٤ٗ وٝ تث٥ٙس ٚ س٤ٗ ت٣ ،ت٥ٙ٥س ٣ٔ

 ٤ٌٛس: ٣ٔ ذطلا٣٘ ٥٘ع زض س٤ٗ تاضٜستٛسِحؿٗ 

، َٗأف ٘ثَٛز. )٥ٔٙا٢ٛ ٠ ذٛضز ٚ ٔع ٣ٔ قٙٛز ٚ قٙٛس٣٤ سـ ٘ثَٛز ٚ ٣ٔ ٤ٌٛس ٚ ٌفضاضـ ٘ثَٛز ٚ ٣ٔ

1372 :110) 

سٔاّ س٤ٗ ٌٛ٘اٝ  ، ٣ّٕٖ ٚسل٣ٗ ؾد١ تٝ ٕٞاٖ س٘سسظٜ وٝ تدطت، ٖطفا٣٘ وألا  ٚسل٣ٗ ؾد١ تدطت، تاض٢

، ٖطفا٣٘ ضس ش٣ٙٞ تسس١ٓ٥٘ چٙا٘چٝ تدطت، ٥٘ؿد. سظ ؾ٢ٛ ز٤ٍط، قٙاؾ٥ٓ ٣ٔ ٣ٙ٥ٖ تٝ ٔف٣ٟٔٛ وٝ، تدطتٝ

١ ٖطفاا٣٘ ضس  غافُ ٔا٘سٜ س٤ٓ. ضسٜ قْٛ س٤ٗ سؾد وٝ تدطتا ، سظ ٥ٙ٥ٖد س٤ٗ ٌٛ٘ٝ تدطتٝ تٝ ٔف٣ٟٔٛ ز٤ٍط
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د واٝ زض ٔثحاث  ٥كا٥ٗ سظ آٟ٘اا تاٝ      تكٕاض٤ٓ. س٤ٗ ٔفا٥ٞٓ ٕٞاٖ ٔفا٣ٕ٥ٞ ؾا « فطسش٣ٙٞ»ٚ « فطس٣ٙ٥ٖ»

 وٙس وٝ سؾاؾا  ضٚـ ٖطفاٖ تا ضٚـ ّٖٓ ٔضفاٚت سؾد. ٣ٔ ضس ٔدابتٗث٥ط قس ٚ ٔا « فطس٣ّٕٖ»

١ ٖطفاا٣٘ زض ٔما٤ؿاٝ تاا تدطتا    ١ ٢ تدطتا ٞا ٤ٚػ٣ٌ، آ٘چٝ سوٖٙٛ تطس٢ ٔا س٥ّٕٞد زسضز، تٝ ٞط حاَ

٣ِٚ  ٥ف تط ت٥٤ٍٛٓ وٝ ٞس  ٔا سظ شوط ُٔاِث٣ وٝ ٌفضٝ قس ، ٥ٌط٤ٓ ٣ٔ ٣ّٕٖ ؾد وٝ تحث آٖ ضس  ٣

ٖطفا٣٘ َا٣  ٔطسحاُ   ١ سٌط ٘ٝ سّٚلا  تدطت، ٥ٙ٥ٖد زض س٤ٗ ٌٛ٘ٝ تدطتٝ تٛزسثثات زٚضسزٚض ٚخٛز ٤ه ٘ٛٔ 

٥ٞچ ضس٣ٞ خع ٔٛسخٝ قسٖ تا ذٛز س٤ٗ ٌٛ٘ٝ تدطتٝ ٥٘ؿاد ٚ  ، سؾد ٚ ثا٥٘ا  تطس٢ سثثات ٘عز٤ه س٤ٗ سٔط

 اتني سنیٌا  ضؾاا٘س ٚ   ٔا٣  ضس« تحمكّ». شٚق زض س٤ٗ خا ٔفْٟٛ س٘س تٗث٥ط وطزٜ« شٚق»ٖطفا سظ س٤ٗ ٘ىضٝ تٝ 

 ٤ٛ٘ؿس: ٣ٔ ضسخٕ تٝ آٖ

٘اٝ سظ سٞاُ   ، تا٤س تسسٖ  ا٤ٝ تطؾس وٝ سظ سٞاُ ز٤اسسض قاٛز   ، وؿ٣ وٝ زٚؾد زسضز تا آٖ ضس تكٙاؾس

 (156: 1369، ٘ٝ سظ قٙٛ٘سٌاِٖ سثط آٖ. )ست٣ّٖٛ ؾ٥ٙا، ٌفضاض ٚ سظ ضؾٙسٌاِٖ ٥ٖٗ آٖ ٌطزز

ُ ، اٖ زلاِد زسضز.)٤ٛ٘ا٢ ؾد وٝ تط ٥ّٕٔعست ٖطفا٢ ٔؿّٕس ، تٟٙا ٚسغٜتحمكّ، 1سظ ز٤سٌاٜ  ُ ٤ٛ٘ا ،  ا

1373 :1) 

ؾاد ٚ  « تحمكّ  اص٤ط٢ »، «تحم٥ك  ص٤ط٢»، تٝ خا٢ ٖطفا١٣٘ ٤ٚػ٣ٌِ سن٣ِّ تدطت، تا آ٘چٝ ٌصقد

 ٢ ز٤ٍط س٤ٗ ٌٛ٘ٝ تدطتٝ.ٞا ٔا٘س ٤ٚػ٣ٌ ، ٣ٔحاَ

 عزفاًیة ی تجزتّا ٍیضگی

ُ ت، وؿا٣٘ ٔا٘ٙس ٥ّ٤ٚاْ خ٥ٕع، ٢ ٖطفاٖ قٙاذض٣ٞا تا ٌؿضطـ  ػٚٞف، زض لطٖ ت٥ؿضٓ ، طتطس٘س ضسؾا

ٝ ١ ٢ ٌٛ٘اٌٖٛ تدطتٞا وٓ ٚ ت٥ف تٝ ٤ازآٚض٢ ٚ تطضؾ٣ ٤ٚػ٣ٌ، سؾض٥ؽ ٚ...، سلثاَ . س٘اس  ٖطفا٣٘  طزسذضا

١ تٝ شوط ٚ ُٔاِٗ، ٔحّٕس غعّس٣ِ ٚ... ت٥ف ٚ وٓ، ستٗ ؾ٥ٙا، سف٥َّٛٗ، وؿا٣٘ ٔا٘ٙس سفلاَٖٛ،  ٥ف سظ آ٘اٖ

 .س٘س ٕٞدّ ٌٕاقضٝ ٞا س٤ٗ ٤ٚػ٣ٌ

چ٥ٙٗ تٝ ، ٖطفا١٣٘ تدطت٠ ٢ ٖٕسٞا ٤ٚػ٣ٌ، آضس٢ ٖطفا ٚ ٖطفاٖ  ػٚٞاٖسظ خٕٕ تٙس٢ِ ، تٝ ٞط حاَ

 آ٤س: ٣ٔ زؾد

 الف( تجشیِ ًاپذیزی

ٝ ، ٤ه حم٥مد و٣ّّ ؾد وٝ تىثّط٢ ٘سسضز ٚ سظ س٤ٗ ٚض، ٖطفا١٣٘ ٔٛيٛٔ تدطت   اص٤طز.  ٕ٘ا٣  تدع٤ا

س تا ٖٙاٛسٖ  . سؾض٥ؽ ٥ٕٞٗ ٤ٚػ٣ٌ ض٢ ؾد تٝ س٤ٗ ٤ٚػ٣ٌس ، سقاض٤ٌٜٛس ٣ٔ وٝ تا٤ع٤س« و٥ف٥د ت٣ ٞٛس٢»

 (.110-111: 1375، سٍ٘اضز )سؾض٥ؽ ٣ٔ ٤ٚػ٣ٌِ وا٣ِ٘ٛ٘ س٤ٗ ٚ٘ٝ تدطتٝ« آٌا٣ِٞ ٚحسس٣٘»

 

                                                 
1. Paul Nowiya. 
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 ب( تحسیس ًاپذیزی

قٛز ٚ تا ٤ه لاظٔاٖ ٚ لأىاٖ غ٥اط لاتاُ    ٣ٔ فاُٖ تدطتٝ سظ ظٔاٖ ٚ ٔىاٖ خسس، ٖطفا١٣٘ زض تدطت

 ٘ؿف١:٣ ذٛضز. تٝ ٘ٛقض ٣ٔ ٚنف  ٥ٛ٘س

ناس ٞاعسض ؾااَ    ،  اض ٚ سٔؿاَ ٚ ؾااَ آ٤ٙاسٜ ٥٘ؿاد   ، فطزس ٥٘ؿد ز٢ ٚ سٔطٚظ ٚ، زض ٖآَِ غ٥ثد

، ٖآَِ قاٟازت ، سظ خٟد آٖ وٝ ٖآَِ سيسسز ٥٘ؿد، تفاٚت حايط٘س ت٣ ٌصقضٝ ٚ نس ٞعسض ؾاَ ٥٘أسٜ

 (260: 1377، )٘ؿف٣ ٖآَِ سيسسز سؾد.

خاا٢  ٖطفا٣٘ ؾد ٚ لأىاٖ تٛزٖ س٤ٗ ٌٛ٘ٝ تدطتٝ ٞآ  ١ لاظٔاٖ تٛزٖ تدطت٠ زضتاض، آ٘چٝ ٌصقد

 سف٥َّٛٗ:١ تحث زسضز. تٝ ٘ٛقض

ٝ ، ضٚز ٕ٘ا٣  آ٤س ٚ تٝ ٥ٞچ خاا  ٣ٕ٘ ٘ثا٤س  طؾ٥س: سظودا  س٤ٗ خا سظ ودا ٣٤ ٥٘ؿد؛ سظ ٥ٞچ خا  تّىا

 (730/ 2: 1366، )فّٛت٥ٗ تاتس. ٣ٔ

 ١:٢ِٛٛٔ ٚ تٝ ٌفض
 

 تاالا  ا٥ف ٚ  اؽ ٚناف تاٗ سؾاد      ظ٤ط ٚ 
 

 تاا٣ خٟااد آٖ شست  ااان ضٚقااٗ سؾااد    
 

 (0118/ 0ًیکلسَى: ، )هثٌَی هعٌَی  
 

تاٝ   .1تدع٤ٝ ٘ا ص٤ط٢ِ س٤ٗ ٌٛ٘ٝ تدطتٝ سؾاد ، ٖطفا١٣٘ ٘اٌفضٝ ٕ٘ا٘س وٝ ؾثة تحس٤س ٘ا ص٤ط٢ِ تدطت

 سف٥َّٛٗ:١ ٘ٛقض

ٗ  ٘أحسٚز٢ سـ سظس٤ٗ خاؾد وٝ وث٥ط٥٘ؿد ٚ چ٥ع٢ ٚخٛز ٘سسضز وٝ ٔحاسٚزـ وٙاس.   ، )فّاٛت٥

1366 :2 /733) 

 ج( تززیس ًاپذیزی

ٝ  س٘س،  ظس٤ٗ ٌٛ٘ٝ تدطتٝ تٝ ؾ٥اق ٤م٣ٙ٥ ؾرٗ ٌفضٝسس٘س،  ٖطفا٣٘ زسقض١ٝ وؿا٣٘ وٝ تدطت  تا خاا٣٤ وا

١ سظ خٟد واضوطز ستطسظ تدطتا ، ٢ آٖ سفعٚز. س٤ٗ سٔطٞا تٛسٖ تطز٤س ٘ا ص٤ط٢ ضس ٥٘ع تط فٟطؾد ٤ٚػ٣ٌ ٣ٔ

 تٟٙا زض نٛضت  ؽ ظزٖ ٞطچٙس ٔٛلاّد ، سزضسن لّث٣، چٝ، ٕ٘ا٤س ٣ٔ وألا  َث٣ٗ٥، ٣ٙٗ٤ لّة، ٖطفا٣٘

قٛز وٝ سٔىاا٣٘   ٣ٔ چٙاٖ ٔحٛ ٔٛيٛٔ آٖ، فاُٖ تدطتٝ، زٞس ٚ زض س٤ٗ نٛضت ٣ٔ سزضسن ٖم٣ّ زؾد

تٗث٥ط ، ضس٘س. تطس٤ٗ  ا٤ٝ ٣ٔ تس. زض س٤ٗ خا سذض٥اض حى٣ٕ ٘سسضز ٚ خثط حى٤ٓا ٣ٕ٘ تطس٢ ضزّ ٤ا حض٣ّ لثَٛ

 ٖلاء سِسِّٚٝ ؾٕٙا١:٣٘ تاقس. تٝ ٘ٛقض« سذض٥اض ٘ا ص٤ط٢»ا٤س ت، ز٤ٍط س٤ٗ ٤ٚػ٣ٌ

سوٖٙٛ ٥ٞچ ٕ٘اَ٘س وٝ ، شوط زٚؾد ٌطفد، ز٥٘ا ذا٣ِ ٌكد ٚ ٣ٍِٕٞ زَ چٖٛ زَ سظ ذاض ٚؾاٚؼ

: 1361، تاقس تا چٝ  ٥سس آ٤اس. )ؾإٙا٣٘   ٣ٔ  ؽ سظ آٖ ٔٙضٓط، تٝ سذض٥اض تّٗك زسضز؛ سذض٥اض تا آٖ خا تٛز
                                                 

 (111:  1376، : )حؿ٥ٗ ظسزٜنٖ. -1
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420) 

ٝ ١ ٘ض٥د، ٖطفا١٣٘ سّٚلا  زؾد زسزٖ تدطت، س٤ٗ ٕٞٝ تا ، ٔمسّٔات٣ ؾد تٝ سذض٥اض فاُٖ س٤ٗ ٌٛ٘ٝ تدطتا

 ٤ٛ٘ؿس: ٣ٔ واٞس. ٥٘ىؿٖٛ زض س٤ٗ تاضٜ ٣ٕ٘ چ٥ع٢ سظ سذض٥اض ٘ا ص٤ط٢ِ ٘ضا٤ح آٖ، ا س٤ٗ ٚسل٥ٗدّ ٞٓسّٔ

ٌطچاٝ  ، زسَّٚثا٘اٝ ٥٘ؿاد  ، زٞاس  ٔا٣  ضٚحا٣٘ زؾد١ ذٛز٢ وٝ زض سثط خصت ت٣ ،تٝ نٛضت فطي٥ٝ

 (86: 1366، قطس٤ٍ ٔرهٛن٣ تطس٢ ٚلٛٔ آٖ  ٥ف ت٣ٙ٥ قسٜ سؾد. )٥٘ىّؿٖٛ

 وٙس وٝ: ٣ٔ ٚسؾ٣ُ ٘مُ ُّٖاض سظ لَٛ ستٛتىط

 (137: 1370، سذض٥اضـ ٕ٘ا٘س. )ُٖاض ٥٘كاتٛض٢، چٖٛ تاِغ قس، زض سَّٚ لسْ ٔرضاض تٛز، ٔط٤س

فاُٖ آٖ تاٝ  ، ٢ ؾد ٔٛلدّ ٚ ٍٞٙاْ  ا٤اٖ ٤افضٗ ظٔاٖ س٤ٗ ٌٛ٘ٝ تدطتٝس ، تدطتٖٝطفا١٣٘ ثا٥٘ا  تدطت

حااَ  ؿا٥ٗ سٚ تاحااَ  ٥كا٥ٗ ٢ٚ     ٤م٣ٙ٥ِ واض چٙسسٖ سؾد وٝ َثٗاا   ١ ٣ِٚ خٙث، ٌطزز حاَ ٖاز٢ّ تط٣ٔ

 ٢ تاضظ٢ ذٛسٞس زسقد.ٞا تفاٚت

 ز( اطلاق ًاپذیزی

قٛز:  ٣ٔ وٝ سظ زٚ سٔط ٘اق٣ ٖطفا٣٘ تٝ ٔٗٙا٢ ٘ؿث٥د س٤ٗ ٌٛ٘ٝ تدطتٝ سؾد١ سَلاق ٘ا ص٤ط٢ِ تدطت

٤ى٣ سذضلا  سحٛسَ زٚ ٖاض  زض ٤ه ظٔاٖ ٚ ز٤ٍط٢ سذضلا  سحٛسَ ٤ه ٖااض  زض زٚ ظٔااٖ. ستاٗ    

 وٙس: ٣ٔ چ٥ٙٗ سقاضٜ، سٔطؾ٥ٙا تٝ س٤ٗ زٚ 

(؛ ٌااٜ زض زٚ  157: 1373 اُ  ، فَمَس ٤َرضَِّف ٞصس ف٣ ٖاضف٥َِِٗ ٚ لَس ٤َرضَّاِف تِحؿَاَةِ ٚلَضا٥َٗ. )٤ٛ٘اا    

  ص٤طز. ٣ٔ تفاٚت، ٚ ٌاٜ تٝ حؿة زٚ ٚلد ٤اتس ٣ٔ سذضلا ، ٖاض 

 ّن( ٍاسطِ ًاپذیزی

ٞٓ سظ زضٖٚ س٤ٗ ٔٛياٛٔ. ٘اٛٔ    تپطزسظز ٚ تٛس٘س سظت٥طٖٚ ٔٛيٛٔ تدطتٝ تٝ آٖ ٣ٔ ٞٓ، فاُٖ تدطتٝ

٘ا٥ٔٓ ٚ تفى٥ه ٥ٔاٖ ّٖٓ حها٣ِٛ ٚ ّٖآ    ٣ٔ ٔؿضم١ٓ٥ غ٥ط ٔؿضم٥ٓ ٚ ٘ٛٔ زْٚ ضس تدطت١ ٤ىٓ ضس تدطت

ٝ     ١ تدطت. ٌطزز ٣ٔ حًٛض٢ تٝ س٤ٗ تمؿ٥ٓ تاظ فاٖاُ  ، ٖطفا٣٘ سظ ٘اٛٔ زْٚ سؾاد. زض س٤اٗ ٌٛ٘اٝ تدطتا

 ٤ٛ٘ؿس: ٣ٔ سف٥َّٛٗ ظ٤طس چٙاٖ وٝ، ضؾس ٣ٔ تدطتٝ تٝ ٚحست ٘فؿا٣٘ تا ٔٛيٛٔ تدطتٝ

 1802: 1366، تٛسٖ تٝ سٚ ضؾ٥س.)ف٥َّٛٗ ، ٣ٔتٟٙا زض حًٛض٢ وٝ تؿ٥اض تطتط سظ زس٘ف سؾد

 ٔحّٕس غعّس٣ِ ٤ٌٛا تط٤ٗ تٕث٥ُ ضس زض س٤ٗ تاضٜ تٝ زؾد زسزٜ سؾد:

آ٤اس سظ   ٣ٔ چٖٛ  ٙح خ٢ِٛ آب سؾد وٝ زض آٖ حٛو، چٖٛ حٛي٣ ؾد ٚ ٔثُ حٛسؼ، َٔثَُ زَ

تست٥ط آٖ تَٛز وٝ س٤ٗ آب خّٕاٝ سظ ٢ٚ ت٥اطٖٚ   ، آب ناف٣ سظ لٗط حٛو تطآ٤س ت٥طٖٚ؛ سٌط ذٛس٣ٞ وٝ

تثٙس٘س تا ٥٘ع آب ٥٘ا٤اس ٚ   ٞا ٕٞٝ ت٥طٖٚ وٙٙس ٚ ضسٜ ٕٞٝ خ٢ٛ، وٙٙس ٚ ٌُِ ؾ٥اٜ وٝ سظ سثط آٖ آب سؾد

ٚ تا حٛو سظ آٖ آب وٝ سظ تاطٖٚ زض آٔاسٜ   ، وَٙٙس تا آب ناف٣ سظ زٚضٖ حٛو تطآ٤س ٣ٔ لٗط حٛو
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ٕٔىٗ ٍ٘طزز وٝ سظ زضٖٚ ٢ٚ آب تطآ٤اس؛ ٕٞچٙا٥ٗ س٤اٗ ّٖآ واٝ سظ زضٖٚ زَ      ، تاقس ٔك َٛ، سؾد

/ 1: 1361، ذا٣ِ ٘كٛز. )غعس٣ِ َٛؾ٣، ٞطچٝ سظ تطٖٚ زض آٔسٜ سؾد حانُ ٥٘ا٤س تا زَ سظ، ت٥طٖٚ آ٤س

36-37) 

تحّا٣ّ ٚ  ، حانُ  كد ؾط ٟ٘ازٖ ٔطسح٣ّ ؾاد واٝ آٟ٘اا ضس ترّا٣ّ    ، ٖطفا١٣٘ تدطت، تٝ َٛض و٣ّّ

خع ٤ه َ٘فؽ آ٤ٙاٝ  ، ضٚز وٝ ٥ٔاٖ ٖاض  ٚ ٔٗطٚ  ٣ٔ تا خا٣٤  ٥ف، ٚ سظس٤ٗ ضٍٞصض س٘س ٛس٘سٜتد٣ّّ ذ

 ص٤طز وٝ ٣٤ٌٛ ٚخٛز ٘سسضز. سِثضٝ  ٣ٔ ٔا٘س ٚ ٌاٜ حض٣ّ س٤ٗ َ٘فؽ ٥٘ع چٙسسٖ ت٥ُّف ٣ٕ٘ ٢س ، فانٌّٖٝٛ

 چٖٛ:، تٝ ٔٗٙا٢ حَّٛ ٤ا ستّحاز ٥٘ؿد، س٤ٗ سٔط
 

 حّااَٛ ٚ ستّحاااز س٤ااٗ خااا ٔحاااَ سؾااد    
 

 زض ٚحااست ز٤ٚاا٣ ٖاا٥ٗ ياالاَ سؾاادوااٝ  
 

 (015: 0886، )ضثستزی  
 

 سلثاَ:١ تّىٝ تٝ ٘ٛقض

 (24تا:  ت٣ ،)سلثاَ ضٚز. ٣ٔ قره٥د ذال ٖأُ تدطتٝ سظ ٥ٔاٖ، آٖ ِحٓٝ زض

 ٍ( تعوین ًاپذیزی

 ٤اتس: ٣ٕ٘ قره٣ زسضز ٚ ٞطوؽ تٝ س٤ٗ ٌٛ٘ٝ تدطتٝ زؾد١ ٖطفا٣٘ خٙث١ تدطت

، زقٛسض تاَٛز ٚ ٞاطوؽ ٘كٙاؾاس   ، ضس تٝ نفا٢ ظض ذاِم ضؾا٘سچٙاٖ وٝ آٖ و٥ٕ٥ا وٝ ٔؽ ٚ تط٘ح 

      ٖ ، ٕٞچ٥ٙٗ س٤ٗ و٥ٕ٥ا وٝ ٌٛٞط آز٣ٔ ضسسظ ذؿدّ ت٥ٕ٥ٟد تٝ نافا ٚ ٘فاؾاد ََّٔى٥اد ضؾاا٘س تاا تاسس

 (5/ 1: 1361، )غعس٣ِ ٞٓ زقٛسض تَٛز ٚ ٞطوؿ٣ ٘سس٘س.، ؾٗازت ستس٢ ٤اتس

٣ٙٗ٤ سزضسن لّث٣ وٝ ٘ها٥ة ٕٞاٝ   ، ٣ٖ٘طفا١ تدطت« ضوٗ»سفعٖٚ تط زقٛسض٢ِ ٚخٛزِ ، ّٖدّ س٤ٗ سٔط

٢ س٤ٗ ٌٛ٘ٝ تدطتٝ تاقس وٝ سؾاؾا  تطذ٣ سظ آٟ٘اا زض  ٞا «قطٌ»لاٖستا  تا٤س زقٛسض٢ِ ٚخٛز ، وؽ ٥٘ؿد

 سذض٥اض آز٣ٔ لطسض ٘سسضز.١ ح٥ُ

 سؾضٗسسز سؾد:، ٘رؿض٥ٗ قطٌ

ٚ  ، زض٤ٚف! ٕٞٝ وؽ ضس سؾضٗسسز سزضسن حما٤ك ٘ثاقسس٢    تٙاس. وٝ آز٥ٔاٖ زض تحه٥ُ ّٖاْٛ تاٝ تفا

 (6: 1359، )٘ؿف٣

 ٔداٞسٜ:، ٚ ز٥ٔٚٗ قطٌ

واض٢ تٝ ،  ا٤اٖ ز٤سٖ زض٤ٚف! تٝ س٤ٗ ٘ٛض ٘أحسٚز ٚ ٘ا ٔضٙا٣ٞ ضؾ٥سٖ ٚ س٤ٗ تحط ت٥ىطسٖ ٚ ت٣س٢  

غا٤د ٔكىُ سؾد ٚ زقٛسض سؾد ٚ ٔما٣ٔ تٝ غا٤د تّٙس سؾاد. ض٤اياات ٚ ٔداٞاسست تؿا٥اض تا٤اس      

تا٤س ٕ٘ٛز تا س٤ٗ ٔماْ ض٢ٚ ٕ٘ا٤س؛ ٘ٝ چٙاٖ  ٣ٔ ثثات٢ تؿ٥اض ٞا ؾاَ، وك٥س ٚ زض ض٤ايات ٚ ٔداٞسست

چٙاٖ واٝ ٖاازت سٞاُ    ، وٝ چٙس ضٚظ ض٤ايد وكس ٚ چٙس ضٚظ ز٤ٍط فطٚ ٌصسضز ٚ تا ؾطواض ذٛز ضٚز
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 (294-95: 1377، )٘ؿف٣ وٝ سظ چ٥ٙٗ ض٤ايد واض٢ تط٥٘ا٤س ٚ چ٥ع٢ ٍ٘كا٤س.، ضٚظٌاض سؾد

 ٖثاضتٙس سظ  ٥ط ٚ تٛف٥ك:، ٢ تٗس٢ٞا قطٌ

تسضٚز ٚ ، ٥ِٚىٗ ٘ٝ ٞط وٝ واضز، واض تٝ ٔداٞست تّٗكّ زسضز ٚ سذض٥اض ضس تٝ ٢ٚ ضسٜ ٥٘ؿد سَّٚ س٤ٗ

قطٌ آٖ ت٥ف تٛز ٚ ٤افضٗ آٖ ، ٥ِٚىٗ ٞط چٝ ٖع٤عتط تٛز، ٤اتس، ضؾس ٚ ٘ٝ ٞط وٝ خ٤ٛس، ٘ٝ ٞطوٝ ضٚز

ٔداٞاست   ت٣ ،قط٤ف تط٤ٗ زضخات آز٣ٔ سؾد زض ٔماْ ٔٗطٚ  ٚ َّة وطزٖ س٤ٗ، ٘ازضتط تٛز ٚ س٤ٗ

تا تٛف٥ك ٔؿاٖست ٘ىٙس ٚ تا زض سظَ ،  ٥ط٢  رضٝ ٚ ضسٜ ضفضٝ ضسؾد ٥٘ا٤س ٚ چٖٛ س٤ٗ ٞط زٚ تاقس ت٣ ٚ

 (32/ 1: 1361، )غعس٣ِ تٝ ٔطسز ٘طؾس.، ٢ٚ ضس تس٤ٗ ؾٗازت حىٓ ٘ىطزٜ تاقٙس

، حض٣ّ تٝ ٔماسّٔات ز٤ٍاط  ، تٛف٥ك١ تا ٚخٛز ٔمسّٔ، تطس٢ زؾض٥ات٣ تٝ ٘ض٥دٝ، سظ ٤ه ز٤سٌاٜ خثط٢ تط

 وٝ:، ٘رٛسٞس تٛز٥٘اظ٢ 

 . (155: 1349، تال٣ ٕٞٝ تٟا٘ٝ.)س٘هاض٢، واض ٖٙا٤د زسضز، تٛخُٟ سظ وٗثٝ ٚ ستطس٥ٞٓ سظ تضرا٘ٝ

 س( ذلَّ ًا پذیزی

ٝ     ، تٝ قطٌ زسقضٗ سؾضٗسسز، ٖطفا١٣٘ فاُٖ تدطت تا٤اس تاا   ،  ا٥ف سظ زؾاد زسزٖ س٤اٗ ٌٛ٘اٝ تدطتا

تا آٖ خا  ا٥ف  ، فؽ تپطزسظز ٚ زض س٤ٗ واضتٝ ٘ف٣ وسٚضست َ٘، ٔداٞسٜ ظ٤ط ٘ٓط  ٥طٚ زض  طتٛ ٘ٛض تٛف٥ك

سٔاّ ، ٘أٙس ٣ٔ «فٙا»٘ف٣ قٛز. س٤ٗ ٔطحّٝ ضس زض ٖطفاٖ سؾلا٣ٔ ، تطٚز وٝ وسٚضت ٘فؿا٥٘د ٥٘ع سظ ٘فؿف

قاٛز.س٤ٗ   ٣ٔ ٤اتس ٚ ّٕٔٛ سظ ح٥ات ٚ حطود ٣ٔ خاٖ ٞؿض٣ ضس زض، ٢ ضؾ٥سسٝ ٥ٕٞٗ وٝ تٝ چ٥ٙٗ ٔطحّ

/ 1)٥ٖٗ سِمًات: « ٚلازت ثا٣٘»ذٛس٘ٙس ٚ ٥ٖٗ سِمًات سظ آٖ تٝ  ٣ٔ «تما»ٔطحّٝ ضس زض ٖطفاٖ سؾلا٣ٔ 

ٗ « آتؿاض٣ٙ ضٚر »وٙس ٚ قاا٤س   ٣ٔ ( تٗث٥ط91-90  ( ٞآ واٝ سفّا٥َٛٗ ُٔاطر    710/ 2: 1366، )فّا٥َٛ

 ٢ تاقس.س ٝ چ٥ٙٗ ٔطحّٝسقاضٜ ت، وٙس ٣ٔ

حاالات  ، تاتأث٥ط ٌصسض٢ تط سؾضٗسسزٞا٢ ٔرضّف،  ا٤اٖ س٘طغ٢ ت٣ ٣٤ٌٛ ٤ه ٔٙثٕ، ٖطفا١٣٘ زض تدطت

٘اْ زسضز وٝ تٝ تطق ٌطفض٣ٍ ٔا٘ٙس سؾد ٚ ٔدصٚب ضس « خصتٝ»، آٚضز. ٘رؿض٥ٗ حاِد ٣ٔ ٔضفاٚت٣  س٤س

 ؾاظز: ٣ٔ ٤ه تاضٜ زٌطٌٖٛ

 (346: 1371، )٘دٓ ضسظ٢ ذلا٤ك.١ خ١ّٕ لاخطْ ٤ه خصتٝ تٟضط آٔسسظ ٔٗأّ

 ضس تٝ ز٘ثاَ ذٛسٞس زسقد.« سقطسق»حاِد ، زض نٛضت تسسْٚ، خصتٝ 

  پذیزیح( تیاى ًا

ٖطفاا٣٘ ضس ت٥ااٖ ٘ا اص٤ط٢ِ س٤اٗ ٌٛ٘اٝ تدطتاٝ       ١ تدطتا ٠ ٢ ٖٕاس ٞاا  ٤ى٣ سظ ٤ٚػ٣ٌ، ٖطفاٖ  ػٚٞاٖ

. 1آ٤اس  ٣ٔ ٣ِٚ ز٤سٌاٜ آ٘اٖ زض س٤ٗ تاضٜ ٔثض٣ٙ تط قٛسٞس٢ ؾد وٝ سظ ؾرٙاٖ ٖطفا تٝ زؾدس٘س،  سٍ٘اقضٝ

                                                 
 (222-272 : 1384، يطست٥ٟا): نٖ. -1
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ٓ ٢ ٖاضفا٘ٝ زسقاضٝ سؾاد   ٞا سـ ٌطس٤ف زؾد وٓ زض ترك٣ سظ ظ٘س٣ٌ، ٔحّٕس غعّس٣ِ وٝ ٞٓ تاا  ، ٚ ٞا

 ٤ٛ٘ؿس: ، ٣ٖٔطفاٖ  ػٜٚ تٛزٜ سؾد، تٛخّٝ تٝ ضٚـ واضـ

/ 1: 1361، ٢ ٥ٖٓٓ ت٥ٙس واٝ زض حاسّ ٚناف ٥٘ا٤اس.)غعس٣ِ    ٞا واض، وؿ٣ ضس وٝ س٤ٗ ضسٜ ٌكازٜ قٛز

30) . 

ٖطفاا٣٘ ياطٚض٢   ١ تحث ٚ تطضؾ٣ ٔٛسٕ٘ ت٥اٖ تدطتا ، تطس٢ قٙاذد زل٥ك س٤ٗ ٤ٚػ٣ٌ، تٝ ٞط حاَ

 ؾد.

 عزفاًیة هَاًع تیاى تجزت

ٔإ٘ فاُٖ ٚ ٔاإ٘  ، ٔإ٘ ولاْ، ٖطفا٣٘ تا چٟاض ٔإ٘ سؾاؾ٣ ضٚتٝ ضٚؾد: ٔإ٘ ٔٛي١ٔٛ ت٥اٖ تدطت

 ٔراَة.

 الف( هاًع هَضَع

ُ  ، ٖطفا١٣٘ ٘ا ص٤ط٢ِ تدطت ٤ٚػ٣ٌِ تدع٤ٝ زٞاس ٚ ّٖاُ    ٔا٣  ّٖدّ سن٣ّ ت٥اٖ ٘ا اص٤ط٢ آٖ سظ تكاى٥

ٔفا٥ٞٓ ١ واض٢ خع تدع٤، ٚ ٖمُ ٞٓ ٖمُ سؾد١ ٥ْٚف، ظ٤طس ت٥اٖس٘س،  سظ ٥ٕٞٗ ّٖدّ تطذاؾضٝ، ز٤ٍط ٥٘ع

ٖطفاا٣٘ تاا ٔاسضوَات    ١ حاَ آٖ واٝ تدطتا  ، ٔطوةّ ٚ َثمٝ تٙس٢ ٚ سح٥ا٘ا  تطو٥ة ٔدسّز آٟ٘ا تّس ٥٘ؿد

 ٞد٤ٛط١:٢ تؿ٥ٍ ؾطٚواض زسضز. تٝ ٘ٛقض

 سِاّ تٝ ٣ٙٗٔ خٛسظ ، ظتاٖ سظ آٖ چٝ ٌٛ٘ٝ ٖثاضت وٙٙس، چ٥ع٢ وٝ حم٥مد آٖ س٘سض ٖمَٛ ثثات ٥٘اتس

 (431-432: 1375، )سِٟد٤ٛط٢

 ٤ٛ٘ؿس: ٣ٔ ٘ؿف٣ زضس٤ٗ تاضٜ، سظ ٥ٔاٖ ٖطفا٢ ٔا

٘مف تاقس  تٗط٤اف ٢ٚ چاٖٛ    ت٣ وٝ ؾازٜ ٚ، وؽ چٖٛ ذثط زٞس، سظ ٞؿد ُّٔك زرٍیص!ای  

٘ٛض٢ ؾاد واٝ   ، وٙٙس  سظ ٞؿد ٔم٥ّس ذثط تٛسٖ زسزٖ. سظ ٞؿد ُّٔك ت٥ف سظ س٤ٗ ذثط ٘ضٛسٖ زسزٖ وٝ

: 1377، ٘سسضز ٚ ٔثُ ٚ ٔا٘ٙس ٘سسضز ٚ سٔثاَ س٤اٗ تاٛسٖ ٌفضٗ.)٘ؿاف٣   سَّٚ ٚ آذط ٘سسضز ٚ حسّ ٚ ٟ٘ا٤د 

295) 

 ٔحّٕس ٖعّس١:٣ِ تٝ ٘ٛقض، تاض٢

٣ٙٗٔ آٖ تٛز وٝ تا چٝ قىُ زسضز  ذطز سؾاد  ، چ٥ع٢ چٝ ٌٛ٘ٝ سؾد، س٤ٗ وٝ َثٕ تمايا وٙس وٝ

/ 1: 1361، چٝ ٌا٣ٍ٘ٛ زض ٢ٚ تاَاُ تاٛز.)غعس٣ِ   ، ٤ا تعضي  چ٥ع٢ وٝ س٤ٗ نفات ضس تٝ ٢ٚ ضسٜ ٘ثٛز

51) 

 هاًع كلام ب(

تا ظتاٖ ضٚظٔطّٜ وٝ ٔطتاٌٛ تاٝ س٤اٗ حاٛظٜ     ، تسسَٚ ٥٘ؿد ٚ سظس٤ٗ ض٠ٚ حٛظ، ٖطفا١٣٘ تدطت٠ حٛظ
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 ظ٤طس:، تٛسٖ تٝ ت٥اٖ آٖ  طزسذد ، ٣ٕ٘سؾد

ٞطٌاع ٍ٘صسقاضٝ تاقاس.    ، ٘اْ آٖ ٞطٌع ٘كٙٛزٜ تٛز ٚ تط ذاَط ؾااِه ، چ٥عٞا ْاٞط قٛز وٝ ؾاِه

 (139: 1377، )٘ؿف٣

تا٤س ظتاٖ ضٚظ ٔطتٝ ضس ظتاٖ ٖااز٢ قاٙاذد.   ، ٖاز٢ ؾد ٚ تسٖٚ ز١ُ٥ِ تدطت٠ حٛظ، َتسس٠ٚ حٛظ

ذا٤ٛف واٝ   ٠ چٖٛ ذٛز تٝ ِحاٌ ٔازّ، ضٚز ٣ٔ تطس٢ ت٥اٖ سٔٛض ٔحؿٛؼ تٝ واض، س١َّٚ س٤ٗ ظتاٖ زضّٚٞ

 ٔحؿٛؼ سؾد:، سِفاِ تاقٙس
 

ٔ  چااٛ ٔح  ؿااٛؼ آٔااس س٤ااٗ سِفاااِ ٔؿاإٛ
 

   ٔ  ٘رؿاااد سظ تٟاااط ٔحؿٛؾاااٙس ٔٛياااٛ
 

 (755: 0886، )ضثستزی  
 

َ ٠ حض٣ّ زض حٛظ، تٛس٘ا٣٤ ت٥اٖ ٔٗا٣٘ ضس، زض حا٣ِ ؾد وٝ ظتاٖ ٖاز٢، س٤ٗ تاٝ َاٛض وأاُ    ، تاسسٚ

 وٝ:، ٘سسضز

 (279/ 2: 1362، )٥ٖٗ سِمًات ت٥اٖ تٝ وٕاَ ٘كا٤س.، زض ُ٘ك ٞٓ

ٝ ، ٖطفاا٣٘ ؾاد  ١ ٤ٚػ٣ٌ تحس٤س ٘ا ص٤ط٢ تدطت، آٚضز ٣ٔ آ٘چٝ ٔإ٘ ولاْ ضس  س٤س، تاض٢ س٤اٗ  ، چا

 زض حسٚز ٕٞا٥ٗ ٖاآِ  ا٥ف   ، حاَ آٖ وٝ ظتاٖ، زٞس ٣ٔ تدطتٝ ت٥طٖٚ سظ حسٚز ٖآِ ٔازّٜ زؾد ٌٛ٘ٝ

 آٖ ٔٓطٚ  ضس ٘سسضز.  ٌٙدا٣٤ِ، ضٚز ٚ س٤ٗ ْط  ٣ٔ

 هاًع فاعل ج(

ٚ  ١ زض ت٥اٖ تدطت، تٝ ٖٙٛسٖ فاُٖ تدطتٝ، ٖاض  ت٥ٙااز  ، ٖطفا٣٘ تا زٚ ٔكىُ ضٚتٝ ضٚؾد واٝ ٞاط ز

 «:ٔٙٓٛض»١ ٚ ز٤ٍط٢ ٔكىُ غّث« ٘ٓط»١ ضٚس٣٘ زسض٘س: ٤ى٣ ٔكىُ غّث

سظ ٘ٓاط ٔؿاض ٣ٙ   ، سظ ذثط ٔؿض ٣ٙ قس ٚ ٞط وٝ تٝ ٔٙٓٛض ضؾ٥س، حؿ٥ٗ ٌفد: ٞط وٝ تٝ ٘ٓط ضؾ٥س

 (.471: 1374، قس. )تم٣ّ ق٥طسظ٢

ٝ     ، س٤ٗ زٚ ٔكىُ ٖ  ٔا٣  زض حم٥مد سظ ٤ٚػ٣ٌ ٚسؾُٝ ٘ا اص٤ط٢ س٤اٗ ٌٛ٘اٝ تدطتاٝ ٔا٤ا ، ٥ٌط٘اس ٚ آ

٤اتاس ٚ چٙااٖ زض ٚخاٝ آٖ ح٥اطسٖ ٤اا       ٔا٣  ٔٛيٛٔ تدطتٝ ؾطٚواض ٔؿضم٥ٕا  تا، ٍٞٙا٣ٔ ؾد وٝ ٖاض 

 ظتا٣٘ ؾد. ت٣ ١ٔا٤، ذ٤ٛك٣ ت٣ ٔا٘س ٚ س٤ٗ ٣ٕ٘ قٛز وٝ ذٛز٢ تطس٤ف تال٣ ٣ٔ زضوٙٝ آٖ ٔؿض طق

 وٙس: ٣ٔ ٔكىُ ٤ىٓ ضس چ٥ٙٗ ت٥اٖ، ٞد٤ٛط٢

، وٙس ٚ چٖٛ ظتاٖ ضس سظ ؾِط ذثط تٛز تا ٖثاضت، ٖثاضت ظتاٖ، نفد ؾط تٛز ٚ ذثطزسزٖ، ٔكاٞست

 (431-432: 1375، وٝ ز٢ٖٛ تٛز.)سِٟد٤ٛط٢، س٤ٗ ٔكاٞست ٘ثاقس
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 تٝ لَٛ ؾٗس٢:
 

 ذثطزس٘ٙاااس تااا٣ ٔاااس٥ّٖاٖ زض َّاااثفس٤اااٗ 
  

 واااّٖ ضس وااٝ ذثطقااس ذثااط٢ تاااظ ٥٘أااس     
 

 (81: 0865، )سعسی  
 

ٝ »، يٕٗ «ٖٛسَف١ ٘ٓط٤»٤ه ترف سظس٤ٗ ٔكىُ ضس تا ٖٙٛسٖ سّٔا ٔكىُ زْٚ؛ سؾض٥ؽ  ٢ ٞاا  ٘ٓط٤ا

 آٖ س٤ٗ وٝ:١ آٚضز ٚ ذلان ٣ٔ « ؿٙسٖط  

   (293 :1375، ت٥ا٘ف زقٛسضتط سؾد. )سؾض٥ؽ، ٞطچٝ ٖاَفٝ ٥ٕٖك تط تاقس

ٝ ١ غّثا »تاٛسٖ   ، ٣ٖٔطفا٣٘ ؾاظٌاضتط سؾد١ سحؿاؾ٣ تدطت١ س٤ٗ ترف ضس وٝ تا خٙث ، ٘ا٥ٔاس « ٖاَفا

« ٔٗٙا٣ ١ غّثا »تا٤اس ، ٔٗطفض٣ س٤ٗ ٌٛ٘ٝ تدطتٝ ؾااظٌاضتط سؾاد  ١ ٣ِٚ ترف ز٤ٍط٢ سظ آٖ ضس وٝ تا خٙث

 ٤ٌٛس: ٣ٔ آ٠ٖ ذٛس٘س ٚ قٕؽ تثط٤ع٢ زضتاض

، ٣ٙٗٔ ٚ ل٢ٛ ضس لّدّ ٣ٙٗٔ؛ ٔطس سظس١ٗ٤ ٣ٙٗٔ لاَ قٛ٘س؛ ٔٛلا٘ا ضسلا٣ِ ٥٘ؿد سِّا غّث١ ت٣ًٗ سظ غّث

 (138: 1377، )تثط٤ع٢ ٥ٞچ ٘ثاقس.

 ذٛز ٢ِٛٛٔ زضس٤ٗ تاضٜ ٌفضٝ سؾد:
 

 ـ ٔااااٗ  ظ قاااا٥ط٣ٙ٤ ٘كؿااااضٓ ضٚ تااااط
 

 ٔاااٗ ظ  اااط٢َّ ؾااارٗ تاقااآ ذٕاااف     
 

 (0761/ 0: 5ًیکلسَى: ، )هثٌَی هعٌَی  
 

 ز( هاًع هراطة

ٝ »، يٕٗ ٕٞاٖ «٘ات٥ٙا٣٤ ٢ٛٙٗٔ ); وٛضز٣ِ(١ ٘ٓط٤»، تا ٖٙٛسٖ سؾض٥ؽ سظ ٔإ٘ ٔراَة ٢ ٞاا  ٘ٓط٤ا

١ زض ٚسلٕ تٕث٥ّا٣ ؾاد ٥ٔااٖ سٔضٙاأ تٛنا٥ف تدطتا      ، آٚضز. س٤ٗ ٘ٓط٤ٝ ٣ٔ ؾرٗ تٝ ٥ٔاٖ« ٖط   ؿٙس

( وٝ ٔحّٕس 295: 1375، تطس٢ وٛض ٔازض ظسز )سؾض٥ؽ ٞا تٛن٥ف ضًٖ٘طفا٣٘ تطس٢ غ٥ط ٖاض  ٚ سٔضٙأ 

. غعّس٣ِ تط آٖ سؾد وٝ واٛض ٔاازضظسز تاا تاٝ     س٘س ٥ٖٗ سِمًات ٚ قثؿضط٢ ٥٘ع آٖ ضس ٔضصوّط قسٜ، غعّس٣ِ

سٌط وؿ٣ تطس٢ سٚ سظ ٚخٛز آٟ٘ا ؾارٗ  ، ضس زض ٥٘اتس ٞا ٚخٛز ضً٘، ٣ٙٗ٤ سظ ضسٜ ق٥ٙسٖ چٙس تاضٜ، تٛستط

( ٥ٖٗ سِمًاات ٞآ تاطآٖ سؾاد واٝ      51: 1362، )غعس٣ِ وٙس ٣ٕ٘ ٟٕس ٚ تٝ س٤ٗ سٔط سلطسضف ، ٣ٕ٘ت٤ٍٛس

ياطٚضتا   اا٢ حاٛسؼ    ، ؾرٗ ت٤ٍٛس ٞا چٙا٘چٝ وؿ٣ ترٛسٞس تطس٢ وٛض٢ سظ چٝ ٣ٌٍ٘ٛ سزضسن ضً٘

تٝ س٤ٗ ذٛسؾضٝ تطؾاس ٚ  ، وكس تا سظ ضسٜ ت٥اٖ سقضطسوات ٚ سفضطسلات حؽَّ ت٥ٙا٣٤ تا آٟ٘ا ٣ٔ ز٤ٍط ضس  ٥ف

( 88-89: 1341، تهس٤ك آٖ تطس٢ وٛض زقٛسض ذٛسٞاس تاٛز.)٥ٖٗ سِمًاات   ، ٝ حض٣ّ زض س٤ٗ نٛضتسِثض

 ٌصسضز: ٣ٔ قثؿضط٢ تط س٤ٗ ٘ىضٝ چ٥ٙٗ نحّٝ
 

  ٖ  ٘اااااسسضز تااااااٚضت سوٕاااااٝ ظ سِاااااٛس
  

      ٖ  ٌٚااط نااس ؾاااَ ٌاا٣٤ٛ ٘مااُ ٚ تطٞااا
 



 590/  ّای عزفاًی عارفاى زر ستاى عزفاى رّیافتی تِ تجزتِ

 ؾاااپ٥س ٚ ظضز ٚ ؾاااطخ ٚ ؾاااثع ٚ واااا٣ٞ 
 

 تااااٝ ٘ااااعز ٢ٚ ٘ثاقااااس خااااع ؾاااا٥ا٣ٞ  
 

 تااااسحاٍَ٘ااااط تااااا وااااٛض ٔااااازضظسز   
 

   َ  ودااااا ت٥ٙااااا قااااٛ سظ وحااااُ وحاّاااا
 

 ٛسَ ٖمثااااا٣ذاااااطز سظ ز٤اااااسٖ سحااااا 
 

 تااااٛز چااااٖٛ وااااٛض ٔااااازض ظسز ز٥٘اااا٣  
 

 (010: 0886، )ضثستزی  
 

قٛز تا ت٥اٖ س٤اٗ   ٣ٔ ٥ٌطز ٚ تاٖث ٣ٔ ٖطفا٣٘ ٔا١ٝ٤ س٤ٗ ٔإ٘ سظ ٤ٚػ٣ٌ ت٥ٕٗٓ ٘ا ص٤ط٢ تدطت، تاض٢

 وٙس. تٝ لَٛ حافّ ق٥طسظ٢:٘أفْٟٛ خّٜٛ ، تطس٢ وؿا٣٘ وٝ سُٞ آٖ ٘ثاقٙس، ٌٛ٘ٝ تدطتٝ
 

 ُٞ تكاضت وٝ سقااضت زس٘اس  آٖ وؽ سؾد س
 

 ٞؿد تكا٣ ٔحاطْ سؾاطسض وداؾاد     ٞا ٘ىضٝ 
 

 (05: 0865، )حافظ  
 

 ًتیجِ گیزی

چٙا٥ٗ  ، ٖطفاا٣٘ ١ ٖطفا٣٘ ٖاضفاٖ زضظتاٖ ٖطفاٖ ٚ ٔٛس٘إ ؾاط ضسٜ ت٥ااٖ تدطتا    ١ تا ٍ٘طق٣ تط تدطت

سٔاّا زض  ، تدطتٝ ل٣ُٗ سؾد ٚ قاى٣ زض س٤اٗ تااضٜ ٥٘ؿاد    قٛز وٝ ت٥اٖ ٘ا ص٤ط٢ س٤ٗ ٌٛ٘ٝ  ٣ٔ زض٤افد

ٚخٛز غ٥ط لاتُ س٘ىاض آثاض ٖطفا٣٘ تؿا٥اض٢  ، تُٗس ز٤ٍط ل٥ًٝ. تاقس ٣ٔ تٟٙا ٤ه تُٗس ل٥ًٝ، حم٥مد س٤ٗ

 . وٙس ٣ٔ سؾد وٝ سثثات حما٥٘دِّ  ػٚٞك٣ س٤ٗ  ػٚٞف ضس تأُّٔ تطس٥ٍ٘ع

 تٝ ٘ٛقضٝ آٖ ٔاض٢ ق٥ُٕ:

ٚ آٖ ٖاضفا٣٘ وٝ  س٘س ٔؿّٕاٖ س٤ٗ ٕٔٗا٢ شٚحس٤ٗ ضس تدطتٝ وطزٜٖاضفاٖ ٔؿّٕاٖ ٚ حض٣ غ٥ط ١ ٕٞ

ذأٛق٣ تٟٙا ضسٜ ؾرٗ ٌفضٗ تا ذسسؾد زل٥ما  آ٘ا٘ٙس وٝ  ط حدٓ تاط٤ٗ آثااض ٔٙٓاْٛ ٚ     س٘س تاضٞا ٌفضٝ

 (74: 1370)ق٥ُٕ: س٘س.  تحط٤ط وك٥س١ٜ ٔٙثٛض ضس  ٥طسٖٔٛ ٔثاحث ٖاضفا٘ٝ تٝ ضقض

ٞاا  اط سؾاد سظ     تٕاْ وضاب، تٛسٖ ت٥اٖ وطز ىٝ حم٥مد ضس ٣ٕ٘ٔث٣ٙ تط س٤ٙ ٖاضفاٖتا ٚخٛز سزٖاٞا٢ 

س٤اٗ ؾارٙاٖ تاٝ س٤اٗ     ١ س٘س. ٔا تا ُٔاِٗا  ٞا ضس سظ ؾط ٌصضس٘سٜ ٞا٢ آٟ٘ا٣٤ وٝ س٤ٗ تدطتٝ ؾرٙاٖ ٚ ٘ٛقضٝ

سِٗاازٜ   تط٤ٓ وٝ ٕ٘ٛزٞا ٚ تٓاٞطست س٤ٗ تدطتٝ ٔض ٥ط ٖثاضت سؾد سظ ِصت ٚ تٟدد فٛق ُّٔة  ٣ ٣ٔ

ح٥طت ٚ سحؿااؼ ناّح واُ ٕٞاطسٜ سؾاد.      ، ٥ٞثد، ٞا ٔحثد تٝ س٘ؿاٖ، وٝ تا ٔفا٣ٕ٥ٞ چٖٛ قفمد

س٘ؿاداْ ٚ ظ٤ثاا٣٤   ، زس٘ٙس. خٟاٖ سظ ز٤اسٌاٜ س٤كااٖ خٟااٖ  ااو٣     س٤ٗ ٖآِ ضس ٔىا٣٘ ٔمسؼ ٣ٔ ٖاضفاٖ

س٥ٍ٘ع ٚ ظٔاٖ ٚخٛز ٘سسضز. س٤اٗ تدطتاٝ    ح٥طت، س٥ٍ٘ع تّىٝ ظ٤ثا٣٤ ٥ٞثد، سِثضٝ ٘ٝ ظ٤ثا٣٤ ٣ِٕٛٗٔ، سؾد

زٞس خٟااٖ ضس تاٝ    آٚضز وٝ تٝ سٚ سخاظٜ ٣ٔ ٟا٣٘ زض َطظ ٍ٘طـ س٘ؿاٖ تٝ ٚخٛز ٣ٔ٘فؿٝ ت ٥٥ط٢ ٘اٌ ف٣

تِٛس زٚتاضٜ ٤ا ت٥سسض٢ زض »س٤ٗ ق٥ٜٛ ٘ٓاضٜ وٙس. س٤ٗ ت ٥٥ط ٍ٘طـ تٝ سقىاَ ٔرضّف ٚ تا ٖثاضست٣ چٖٛ 

 .قٛز تٛن٥ف ٣ٔ« زضؾد ز٤سٖ خٟاٖ»ٚ « سـ آٌا٣ٞ س٘ؿاٖ سظ ذ٤ٛكضٗ حم٥م٣»، «تٟكد

س٤ٗ ؾط س٘داْ ضس زض  ٣ ذٛسٞس زسقد وٝ چ٥ٙٗ تٙال٣ً ٔاا ضس تاا زٚ ٔؿائّٝ    ، تطز٤س زض س٤ٗ خا ت٣
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ٝ    ٣ٔ زض٥ٌط ٢ ٖطفاا٣٘ واٝ سظ آٖ ؾارٗ ضفاد ٚ ز٤ٍاط٢      ٞاا  ؾاظز: ٤ى٣ چطس٣٤ ت٥ااٖ ٘ا اص٤ط٢ تدطتا

 وٝ خا٢ ؾرٗ تؿ٥اض زسضز. ٞا چ٣ٍٍ٘ٛ ت٥اٖ س٤ٗ تدطتٝ

ذا٤ٛف تهاط٤ح    ٔٗطفضا٣ ٖطفاٖ شستا  تدطتٝ ٌطسؾد ٚ ٖاضفاٖ ٕٞاٛسضٜ تاط تدطتا٣ تاٛزٖ ٔٙااتٕ      

ضٚز واٝ تاٝ    ٔا٣  آظٔا٤كٍاٜ تكط٢ سز٤اٖ سؾد ٚ تٝ لَٛ سؾض٥ؽ وٝ تط آٖ، زض حم٥مد ٖطفاٖس٘س،  زسقضٝ

(. ز٣ٙ٤ سؾاد  308: 1375، سظ ز٤ٗ ٖطفا٣٘ ؾرٗ ت٥٤ٍٛٓ)سؾض٥ؽ خا٢ ٌفضٗ سظ ٖطفاٖ ز٣ٙ٤ تٟضط سؾد

٢ تدطت٣ ٖاضفااٖ ضس  ٞا تا ٤افضٝسُ٘ثاق  ٢ ؾٙض٣ آٖ لات٥ّدٞا ز٣ٙ٤ سؾد وٝ زسزٜ، ٖطفا٣٘ ٚ ز٤ٗ ٖطفا٣٘

تّىٝ فطسز٣ٙ٤ سؾد ٚ ، ٘ٝ وألا  غ٥ط ز٣ٙ٤ سؾد ٚ ٘ٝ وألا  ز٣ٙ٤، ٖطفا١٣٘ ٞطچٙس وٝ تدطت. زسقضٝ تاقس

تا ْٛسٞط ٤ه ز٤ٗ تٝ ٔفْٟٛ ؾٙض٣ آٖ ُٔٙثك تاقاس  ، ؾاظز وٝ سٔىاٖ زسضز ٣ٔ ذٛز تطس٢ ذ٤ٛف ٔصٞث٣

 تٝ لَٛ ٔٛلا٘ا:، ٤ا ٘ثاقس
 

  ٗ  ٞااا خسسؾااد  ّٔااد ٖكااك سظ ٕٞااٝ ز٤اا
 

 اقاااماٖ ضس ّٔاااد ٚ ٔاااصٞة ذسسؾاااد  ٖ 
 

 (0771ًیکلسَى: ، )هثٌَی هعٌَی  
 

 ٝ تاٛسٖ ٔضٙاؾاة تاا ٔثاا٣٘      ٔا٣  ٟٕٔضط٤ٗ ٔؿئّٝ ٔٗطفد قٙاؾ٣ خس٤س ٖطفاٖ س٤ٗ سؾد وٝ چٍٛ٘ا
ٔؿائ٣ّ ٘ؿثد ٖطفاٖ تا ُٔٙك ٚ ز٤اٗ تاٝ ٖٙاٛسٖ    ، يٕٗ س٤ٙىٝ زض آٖ، ٖطفا٣٘  طزسذد١ ٔٗطفض٣ تدطت

 .  قٛز ٣ٔ ٘رؿد ُٔطر١ ٣٤ِ تطس٢ ٔؿأٞا تىّٕٝ
واٝ    تاقس ٚ س٤ٗ وٝ س٤ٗ تدطتٝ ٣ٙ٥ٖ سؾد ٤ا ش٣ٙٞ ٣ٔ ٤ه تدطت١ٝ تاض٢ سظ آ٘دا وٝ ٖطفاٖ تٝ ٔثات

ُٔاِٗاات فّؿاف٣ ٚ ٖطفااٖ    ٠ تاتاس واٝ زض حاٛظ    ٣ٔ ٣٤ ٔطظقىٗ ضس ٥ٔاٖ ٔفا٥ٞٓ تاظٞا س٤ٗ ذٛز تحث
ُ ، قٙاذض٣ لاتُ ٔلاحٓٝ ٥ٔثاقس لار ٥ٖٙا٣ تاا سناُلار ٚسلٗا٣     قا٤س تٟضط تاقس تا ت ٥٥ط تاوض٥ى٣ سنا

 ٤ٛ٘ؿس: ٣ٔ چٙا٘ىٝ ٔحٕس غعس٣ِ، ٌٙدس ٣ٕ٘ ظ٤طس ٚسل٥ٗات زض تٍٙٙا٢ ٥ٙ٥ٖات، ٔاخطس ضس ذاتٕٝ زسز

ٝ  تا٣  چٖٛ ٚ ت٣ ٕٞٝ، ٞعسض ٞعسض چ٥ع ٤اتس ٚ ت٥ٙس، سٌط آز٣ٔ ذٛز ضس زض تٗ َّة وٙس» واٝ  ، چٍٛ٘ا
ذٛسٞس وٝ چٍا٣ٍ٘ٛ ٚ چا٣٘ٛ آٖ ضس   ٚ سٌط ، س٘سض ذٛز ذكٓ ت٥ٙس ٚ ٖكك ت٥ٙس ٚ زضز ت٥ٙس ٚ ِصت ت٥ٙس

، )غعس٣ِ َٛؾ٣« .ضسٜ ٘ثٛز چٖٛ س٤ٗ چ٥عٞا قىُ ٚ ِٖٛ ٘سسضز ٚ س٤ٗ ؾؤسَ ضس تٝ ٢ٚ، َّة وٙس ٘ضٛس٘س

1361 :1/51) 
٣ّٕٖ ٚسل٣ٗ سؾد سٔا س٤ٗ ١ تٝ ٕٞاٖ س٘سسظٜ وٝ تدطت، ٖطفا٣٘ وألا  ٚسل٣ٗ سؾد١ تٝ ٞط ض٢ٚ تدطت

ٓ ١ سظ ؾ٣٤ٛ ز٤ٍط چٙا٘چٝ تدطت، ٥٘ؿدقٙاؾ٥ٓ  ٣ٔ ٣ٙ٥ٖ تٝ ٔف٣ٟٔٛ وٝ، تدطتٝ  .ٖطفا٣٘ ضس ش٣ٙٞ تاسس٥٘

١ ٥٘ؿد خاع س٤اٗ واٝ تدطتا    س٢   ؽ چاضٜ. سظ ٥ٙ٥ٖد س٤ٗ ٌٛ٘ٝ تدطتٝ تٝ ٔف٣ٟٔٛ ز٤ٍط غافُ ٔا٘سٜ س٤ٓ
ٖطفاا٣٘ َا٣ ٔطسحّا٣ ٌٛ٘ااٌٖٛ     ١ تطقٕطز ٚ تا٤س  ص٤طفد وٝ تدطت« فطسش٣ٙٞ»ٚ « فطس٣ٙ٥ٖ»ٖطفا٣٘ ضس 

، تٟٙا ٤ى٣ سظ س٤ٗ ٔطسحُ سؾد ٚ تطس٢ سثثات ٘عز٤ه س٤اٗ سٔاط  ، ٥ٙ٥ٖد ضٚز وٝ سزضسن س٤ٗ ٘ٛٔ ٣ٔ  ٥ف
 .٥ٞچ ضس٣ٞ خع ٔٛسخٝ قسٖ تا ذٛز س٤ٗ ٌٛ٘ٝ تدطتٝ ٥٘ؿد
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 . فط٣ٍٙٞ

ز٤ٛسٖ ذٛسخٝ قٕؽ سِس٤ٗ ٔحٕس حافّ قا٥طسظ٢  (، 1362، )ذٛسخٝ قٕؽ سِس٤ٗ ٔحٕس، حافّ ق٥طسظ٢ -12

 . ظٚسّض، تٟطسٖ، چاج چٟاضْ، ٔحٕس لع٣ٙ٤ٚ ٚ زوضط لاؾٓ غ٣ٙ :تهح٥ح، لسّؼ ؾّطٜ سِٗع٤ع

 زفضط تث٥ّ ات سؾلا٣ٔ حٛظ٠ ١٥ّٕٖ لٓ.، لٓ، چاج سَٚ، فّؿف١ ز٤ٗ(، 1376، )حؿ٥ٗ ظسزٜ ٔحٕس -13

ٝ    ٖطفاٖ ُٔٙم٣ ٤ا ُٔٙك ٖطفا٣٘، (1395)، ؾ٥س حؿٗ، حؿ٣ٙ٥ -14 ٞاا٢    ػٚٞف ٘أٝ س٘ضماز٢ ٔضاٖٛ ٚ تط٘أا

 2ـ  16 ػٚٞكٍاٜ ّْٖٛ س٘ؿا٣٘ ٚ ُٔاِٗات فط٣ٍٙٞ ؾاَ  ،ّْٖٛ س٘ؿا٣٘

ْ ، ٘دف زض٤اتٙاس٢  :تطخٕٝ ،ٖطفاٖ ٚ ُٔٙك(، 1362، )تطتطس٘س، ضسؾُ -15 ٖ ، چااج زٚ قاطود ؾاٟا٣ٔ   ، تٟاطس

 . ٞا٢ خ٥ث٣ وضاب
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 . 160ـ ، س٘ؿا٣٘ ٔكٟس سزت٥ات ٚ ّْٖٛ



 تط٤ٗ لس٤ٓ ض٢ٚ سظ، ضؾائُ ٚ لُٗات، لها٤س، غع٥ِات، تٛؾضاٖ، ٌّؿضاٖ(، 1362، )ؾٗس٢ و٥ّات، ؾٗس٢ -17
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چااج  ، ٘د٥ة ٔا٤ُ ٞط٢ٚ :فاضؾ٣ ٖلاءسِسِّٚٝ ؾٕٙا٣٘ تٝ سٞضٕأْهٙفّات (، 1369، )ٖلاء سِسِّٚٝ، ؾٕٙا٣٘ -18

 . ٣ّٕٖ ٚ فط٣ٍٙٞ، تٟطسٖ، سَٚ
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چااج  ، ٞا٢ ٖطفا٣٘ تح٣ّ٥ّ تطواضوطز ظتاٖ زض ت٥اٖ زض٤افد، ظتاٖ ٖطفاٖ(، 1384، )ٔحٕس ستطس٥ٞٓ، يطست٥ٟا -21

 . ت٥ٙازَ، تٟطسٖ، سَٚ

ٝ ، نٛف٣ ٘أٝ، (1368، )ستٛ سِٕٓفط ٔٙهٛض تٗ سضزق٥ط، لُة سِس٤ٗ، سِٗثاز٢ -22 ، سِضهف٥ٝ ف٣ سحٛسَ سِٕضهاٛف

 . ٣ّٕٖ ٚ ؾرٗ، تٟطسٖ، چاج زْٚ، غلأحؿ٥ٗ ٤ٛؾف٣ :تٝ تهح٥ح

ٔحٕس  :تٛي٥حات ٚ فٟاضؼ، تهح٥ح ٔضٗ، تطضؾ٣، تصوطٜ سلا٥ِٚاء(، 1370، )فط٤س سِس٤ٗ، ُٖاض ٥٘كاتٛض٢ -23

 . ظٚسض، تٟطسٖ، چاج قكٓ، سؾلا٣ٔ ٘سٚقٗ

 :تا ٔمسٔٝ ٚ تهح٥ح ٚ تحك٥ٝ ٚ ت٥ّٗمات، ٔهٙفّات ٥ٖٗ سِمًات ٕٞسس٣٘(، 1341، )٥ٖٗ سِمًات ٕٞسس٣٘ -24

 . زس٘كٍاٜ تٟطسٖ، تٟطسٖ، چا ت٣ ،ٖف٥ف ٖؿ٥طسٖ

ْ ، ٞا٢ ٥ٖٗ سِمًاات ٕٞاسس٣٘   ٘أٝ(، 1362، )٥ٖٗ سِمًات ٕٞسس٣٘ -25 ّٖا٣ ٘ما٣ ٔٙاع٢ٚ ٚ ٖف٥اف      :سٞضٕاا

 . ٔٙٛچٟط٢ ٚ ظٚسض، تٟطسٖ، چاج زْٚ، زٚ خّس، ٖؿ٥طسٖ

تا ٔمسٔٝ ٚ ، ٖثسسلله ستٗ ٔحٕس تٗ سِحؿٗ تٗ ٣ّٖ س٥ِٕا٘د٣ سِٟٕسس٣٘: ت٥ٟٕسست، ستٛسِٕٗا٣ِ، مًات٥ٖٗ سِ -26
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 . س٥ٔطوث٥ط، تٟطسٖ
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 زس٘كٍا٣ٞ.

ٖ ، چاا  ت٣ ،٥٘ىّؿٖٛ. س٥ِٗ. ض٤ِٙٛس :تٝ ٕٞد، ٔٛلا٘ا خلاَ سِس٤ٗ ٔحٕس تّر٣: ٔث٢ٛٙ ٢ٛٙٗٔ، ٢ِٛٛٔ -32 ، تٟاطس

 . تا ت٣ ،٣ِٛٔ



ٝ   (، 1369، )ٔٛلا٘ا خلاَ سِس٤ّٗ ٔحٕس، ٢ِٛٛٔ -33 تاس٤ٕ سِعٔااٖ    :تاا تهاح٥حات ٚ حاٛسث٣   ، وضااب ف٥اٝ ٔاف٥ا

 ، س٥ٔط وث٥ط، تٟطسٖ، چاج قكٓ، فطٚظس٘فط

، سٚسحٛسَ ٚ سلٛسَ ق٥د ستٛسِحؿٗ ذطلا٣٘: سلٛسَ سُٞ تهٛ  زضتاضٜ (، 1372، )ٔدضث٣ )تٝ سٞضٕاْ(، ٢ٛٙ٥ٔ -34

 . َٟٛض٢، تٟطسٖ، چاج  ٙدٓ، ٔٙمَٛ سظ ٘ؿر١ ذ٣ُ ِٙسٖ، تٝ ي١ٕ٥ٕ ٔٙضرة ٘ٛضسِّْٗٛ

سؾطسض سِضٛح٥س ف٣ ٔمأات سِك٥د (، 1376، )ست٣ َاٞط تٗ ست٣ ؾ٥ٗس ت٣ ٔحٕس تٗ ٔٙٛض تٗ ست٣ ؾٗس، ٣ٟٙ٥ٔ -35

 . آٌاٜ، تٟطسٖ، چاج چٟاضْ، خّس2، ٔحٕس ضيا قف٣ٗ٥ وسو٣ٙ :تهح٥ح ٚ ت٥ّٗمات، ٔمسٔٝ، ست٣ ؾ٥ٗس

٘دٓ سِس٤ٗ ستٛتىط تٗ ٔحٕس تٗ قاٞٛسض س٘ٛقطٚسٖ ضسظ٢ ٔٗاطٚ  تاٝ زس٤اٝ: ٔطنااز     (، 1371، )٘دٓ ضسظ٢ -36

 . ٣ّٕٖ ٚ فط٣ٍٙٞ، تٟطسٖ، چاج چٟاضْ، ٔحٕس س٥ٔٗ ض٤اح٣ :تٝ سٞضٕاْ، سِٗثاز

چاج ،  ا٣٘سحٕس ٟٔس٢ٚ زسٔ :تٝ سٞضٕاْ ٚ ت٥ّٗك، وكف سِحما٤ك(، 1359، )ٖثسَ سِٗع٤ع تٗ ٔحٕس، ٘ؿف٣ -37

 .ابتٍٙاٜ تطخٕٝ ٚ ٘كط وض، تٟطسٖ، زْٚ

ٝ  :تا تهح٥ح ٚ ٔمس١ٔ، وضاب سلا٘ؿاٖ سِىأُ(، 1377، )ٖع٤ع سِس٤ٗ، ٘ؿف٣ -38 ْ  ، ٔاض٢ غسٖ ِٔٛا ، چااج چٟااض

 . َٟٛض٢، تٟطسٖ

ٔطواع ٘كاط   ، تٟطسٖ، چاج سَٚ، سؾٕا٥ُٖ ؾٗازت :تطخ١ٕ، تفؿ٥ط لطآ٣٘ ٚ ظتاٖ ٖطفا٣٘(، 1373، ) ُ، ٤ٛ٘ا -39

 . زس٘كٍا٣ٞ

 . ٕٞا، تٟطسٖ، چاج سَٚ، ٔاٞسذد تا٘ٛ ٕٞا٣٤ :تطخ١ٕ، ٖطفاٖ سؾلا٣ٔ(، 1366، )ض٤ِٙٛس آِٗ، ٥٘ىّؿٖٛ -40

، ف٣ سلاؾلاْ: زضسؾضٝ ٚ ٘مس: چاج سَٚ ذهائم سِضّدطتٝ سِهّٛف٥ٝ(، ْ 2001، )ّ٘ٓٝ سحٕس ٘ائُ، سِٟدثٛض٢ -41

 . ت سسز ت٥د سِٕىٝ

ته٥ٕٓ غٚوٛفؿاى٣؛  ، وكف سِٕحدٛب(، 1375، )٣ تٗ ٖثٕاٖ سِدّاّت٣ستٛسِحؿٗ ّٖ، سِٟد٤ٛط٢ سِ ع٢ٛ٘ -42

 َٟٛض٢.، تٟطسٖ، چاج چٟاضْ، لاؾٓ س٘هاض٢ :تا ٔمس١ٔ

 .ٕٞا، تٟطسٖ، چاج قكٓ، خّس 2  ٤ٌٛس ٢ِٛٛٔ چٝ ٣ٔ، ٢ِٛٛٔ ٘أٝ، (1366) ،خلاَ سِس٤ٗ، ٕٞا٣٤ -43
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Abstract  :  

           The mystical language which tells the most mystical moments of mystic is 

due to the contradictory character of the paradoxical mystical experience, 

and one of the features of the mystic words is the same contradictory, 

undoubtedly reflecting on the extent and depth of these conflicts and 

contradictions and two-way relationships They approach each look and 

seeker to the mystical truth of the mystics. The research effort and mission 

of this paper is that in the approach of the language of mysticism, the mystic 

experiences of the mystical experiences are found, and the characteristics, 

causes and obstacles of this experience Because the mystical knowledge is 

the result of a kind of experience, which is also called mystical experience  .  

 

Keyword  : Mysticism, mystical experience, mystic, contradiction, mystic 

language. 
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	باری جنبة معرفتی عرفان، به نسبت آن با مفهوم عام اندیشه باز می‌گردد و در این میان و در این مقال، جنبة تجربی عرفانی است که جای بررسی و امعان نظر دارد، چه، معرفت عرفانی پیامد گونه‌ای تجربه است که آن را هم، تجربة عرفانی نامیده‌اند. مقدمات این گونه تجربه «...
	تجربة عرفانی حتی در متناقض نمایی‌ها و رویا گونگی‌هایش کاملاً منتظم است و به سوی غایتی واحد پیش می‌ورد و تجربه‌های مختلف یک عارف یا تجربه‌های متفاوت چند عارف متکی بر انتظام است و بیانگر واقعیت تجربة عرفانی و لذا مولوی می‌گویند: «متحّد جان‌های شیران خدا...
	هم چنین، این عربی برآن می‌رود که پیامبران از آدم (ع) تا محمد (ص) دربارة خدا به یک زبان سخن گفته‌اند و کتاب‌هایشان در این باره «عَلیَ لسانٍ واحد» (ابن عربی، 1405ق / 1985م: 3-337) بوده است.
	آثار عرفانی، وجود یک نوع اندیشه ورزیِ ناب را در پس خود باز می‌تابد، امّا ذهن‌های اندیشه پیشه و منطقی، آن‌ها را سرشار از تناقض خواهد یافت، تا جائیکه برای توجیه این وضعّیت و روال، نظریه‌هایی رنگارنگ و پراکنده پیش رو روی می‌دهد که بیشتر و پیشتر به زبان ع...
	_ نظریه‌های نفی‌ای (نفیی) (معتقد به غیر منطقی بودن تجربة عرفانی): این نظّریه‌ها، تناقض گویی عارفان را به صراحت تمام. غیر منطقی می‌انگارند. استیس بر آن نظر است که عارفان متناقض گفته‌اند، زیرا تجربه‌های آنان متناقض بوده است.(استیس، 1375: 319-308)
	_ نظریه‌های اثباتی (معتقد به منطقی بودن تجربة عرفانی): این نظریه‌ها می‌کوشند تا تناقض گویی عارفان را با تمسکّ به بعضی قواعد منطقی توجیه پذیر سازند و برای این منظور، راه حل‌هایی پیش پای ما بگذارند.
	_ نظریه‌های تباینی (معتقد به فرامنطقی بودن تجربة عرفانی): این نظرّیه‌ها تناقض گویی عارفان را خارج از قواعد منطق صوری قرار می‌دهند و از این رهگذر برای آن، منطقی خاص در نظر می‌گیرند.
	استیس، «رودلف اتّو » را به پیروی از هگل، دارای این دیدگاه می‌داند و نهایتاً آن را مردود می‌شمارد منتها درباره چنین دیدگاهی، باید خیلی محتاطانه‌تر سخن گفت. چون عارفان، بارها در آثار خویش بر این نکته تأکید داشته‌اند و التزام ورزیده‌اند، چنان که عین القض...
	«احکام عاشقان دیگر است و احکام عاقلان دیگر.» (عین القضات همدانی، 1362: 2/219)
	بحث و تبیین

	معمولا عرفان در ذهن بسیاری از افراد تصاویر راهبانی را تداعی می‌کند که در غارها مشغول مراقبه‌اند؛ به زعم برخی این پدیده عموما پدیده‌ای باطنی، آن جهانی، غیرعقلانی و در خوشبینانه‌ترین حالت بی‌ارتباط با زندگی روزمره آدمیان تصور می‌شود. باید گفت که عرفان ه...
	بی‌گمان عرفان پدیداری است که تنوعی قابل ملاحظه و درخور امعان نظر از خود به نمایش نهاده است، اگر قرار بر این قرار باشد که در جستار پژوهشی انواع عرفان و گونه‌های گوناگون عرفان بررسی شود بی‌گمان یک دسته بندی مدوّن وجود نخواهد داشت، بلکه باید آن را به ملا...
	بی‌گمان عرفان پدیداری است که تنوعی قابل ملاحظه و درخور امعان نظر از خود به نمایش نهاده است، اگر قرار بر این قرار باشد که در جستار پژوهشی انواع عرفان و گونه‌های گوناگون عرفان بررسی شود بی‌گمان یک دسته بندی مدوّن وجود نخواهد داشت، بلکه باید آن را به ملا...
	بی‌گمان عرفان پدیداری است که تنوعی قابل ملاحظه و درخور امعان نظر از خود به نمایش نهاده است، اگر قرار بر این قرار باشد که در جستار پژوهشی انواع عرفان و گونه‌های گوناگون عرفان بررسی شود بی‌گمان یک دسته بندی مدوّن وجود نخواهد داشت، بلکه باید آن را به ملا...
	1- عرفان‌های ناظر به تجربة عرفانی، 2-عرفان‌های ناظر به فرایند سیر و سلوک عرفانی، 3-عرفان‌های ناظر به آموزه‌های نظری (عرفان نظری)، 4-عرفان‌های ناظر به آموزه‌های عملی. عرفان عملی یا طریقت عرفانی (سراج، 1914: 92)
	از آنجا که متون عرفانی، اعم از منظوم و منثور، در قالب الفاظ بیان می‌شود، این قالب لفظی را زبان عرفانی می‌گویند، که شامل زبان عبارت و زبان اشارت است. عارف در جریان سیر و سلوک بدون دستیابی به کشف و شهود. میان خود، طبیعت و خدا. روابط و پیوندهایی برقرار م...
	این معرفت با آنچه بدان مفاهیم علمی می‌گویند، متفاوت است مفاهیم علمی می‌گویند، متفاوت است، مفاهیم علمی آن چیزهایی است که از عالم محسوس به وسیلة عقل و حواس درک می‌شود ولی معرفت، حقایقی است که عارف از عالم ما بعدالطبیعه و غیر محسوس درک می‌کند و آلت ادراک...
	با این توضیخ در روند این یافتة پژوهشی می‌توان چنین گفت که جنبة معرفتی عرفان در مفهوم عام و کلی به مفهوم اندیشه باز می‌گردد، روشنگری و کشف این اندیشة صوفیانه یا به تعبیر دیگر معرفت عارفانه به زبانی خاص انجام می‌شود، زبان عرفان، بیان دشوار این تجربه و ح...
	بدون شک تجربة عرفانی از مهمترین مؤلفه‌های عرفان است، امّا در پاره‌ای از عرفان‌ها این مؤلفه یا این بعد از عرفان بیش از طریقت عرفانی یا فرایند سیر و سلوک یا حتّی آموزه‌های عرفانی مورد توجّه و اهتمام بوده است، به این معنی که حجم عمدة تبیین‌ها و مطالب به ...
	گویی در این گونه نحله‌ها، ذهنیت حاکم آن است «که عارف به همین تجربه عارف می‌شود» شاید بتوان اینگونه عرفان‌ها را همان عرفان جذبه گرا (ecstatic) دانست امّا با این ملاحظه که مراد از جذبه صرفاً احوال غیر عادی نیست.
	عرفان به مثابة تجربه

	آیا تجربة عرفانی عینی است یا ذهنی؟ بحث‌های فیلسوفانة جدید در پاسخگویی به این پرسش، گونه‌ای مرزشکنی را میان مفاهیم باز می‌تابند. این امر نه تنها در حوزة بحث‌های عرفان شناختی، بلکه در سایر حوزه‌های مطالعات فلسفی ملاحظه می‌شود. پویر به گرانباریِ این دو ا...
	دلایل واقعیت تجربة عرفانی
	معمولاً از «تواتر» به عنوان نخستین دلیل واقعیّت تجربة عرفانی سخن می‌رود. محمّد غزّالی به این دلیل پایبند بوده است  و مولوی نیز دربارة آن می‌گوید:
	فیلسوفان معاصر هم، دلیل تواتر را متذکّر شده‌اند که از آن جمله می‌توان به راسل اشاره کرد .
	باری، دلیل تواتر یک دلیل بیرونی ست و تنها به درد کسانی می‌خورد که از دور با تجربة عرفانی سروکار می‌یابند. به گفتة مولوی:
	با این همه، نمی‌توان این دلیل را در حدّ کارآییِ آن بی‌اهمیّت تلقّی کرد، زیرا به سبب اتّکایش بر حساب احتمالات آماری، دلیلی علمی ست و «مِنَ الطّرقِ الموصِلَهِ اِلَی العِلم» یعنی همین. این جاست که باز، مولوی می‌گوید: گوش چون به تواتر شنود، حکم دید دارد. ...
	دلیلی دیگر که برای این منظور به کار می‌رود، «وجدان» نام دارد. این دلیل، ترکیبی‌ست از تجربه و یک نوع قیاس که «قیاس به نفس» نامیده می‌شود. هریک ازما، خود با معلولیت انسانی خودمان، احیاناً حالاتی را در درون خویش تجربه می‌کنیم که می‌توانیم ازاین حالات به...
	همو در جای دیگر برآن می‌رود که این دلیل، «از محسوس، ظاهرتر است». (مولوی، 1369: 231)
	دلیل وجدان در روان شناسی نیز کاربرد دارد و حتّی تجربه گرایان نتوانسته‌اند در معرفت شناسیِ علم، این دلیل را نادیده بگیرند؛ ضمن این که فیلسوفان مشّایی هم، به برآمدگی آن از یک روند ادراکیِ جداگانه دست یافته‌اند (حسین زاده، 1376: 99-98)
	البته دلیل وجدان، با وجود یک مرحله نزدیکی به تجربة عرفانی، هنور دلیل متقنی برای اثبات عینیت این گونه تجربه نیست. درعین حال، عرفا، جهت علم مجمل به او صاف الهی، راه دیگری جز قیاس به نفس نشناخته‌اند. (جامی، 1370: 87)
	ناگفته نماند که رویا، مصداق مهمّ دلیل وجدان را پیش روی ما می‌گذارد و این مصداق، از آن جهت اهمّیت دارد که افزون بر اثبات واقعّیت تجربة عرفانی، تا اندازه‌ای به ادراک کیفیّت این گونه تجربه نیز یاری می‌رساند، زیرا نوعی تجربة همانند با تجربة عرفانی را به ع...
	محمّد غزّالی ازاین نکته چنین پرده می‌گشاید:
	ممکن است در بیداری، حالتی به تو دست دهد که نسبت آن به بیداریِ تو مثل نسبت بیداریِ تو به خواب باشد. (غزالی، 1362: 26)
	پس، دو دلیل تواتر و وجدان، دست کم واقعیّت تجربة عرفانی را به اثبات می‌رسانند، امّا برخی فیلسوفان عصر جدید، علی رغم پذیرش این واقعیّت، آن را غیر عینی و حدّاکثر روان شناسانه دانسته‌اند. کانت ضمن تصریح براین که «تجربی بودن منابع شناساییِ متافیزیکی ممکن ن...
	نباید بپرسیم که، آیا این گونه قضا یا ممکن است یا نه؟ زیرا که ازاین قضا یا بسیار هست که با یقین تردید ناپذیری معلوم شده است...، باید بپرسیم: چنین شناختی چه گونه ممکن است؟ (همان: 112-111)
	اساساً دو واژة عربیِ «رویا» و «رویت» به معنای «دیدن» هم، همریشه‌اند معادل فارسیِ رویا، یعنی «خواب دیدن» هم، همین مطلب را می‌رساند و در این صورت، می‌توان مستقیم عینیت به دو نوع حسّی و خیالی را پذیرفت. تقسیم حواس، به ظاهر و باطن، مبنای نظریِ قابل قبولی ...
	به طور کلّی، شواهد، حاکی از وجود نوعی عینیت در تجربة عرفانی است. یکی از تجربه‌های عین القضات در این باره چنین بوده است:
	چون او- جلّ جلاله- خود را جلوه گری کند، بدان صورت که بیننده خواهد، به تمثّل به وی نماید؛ دراین مقام، من که عین القضاتم، نوری دیدم که از وی جداشد و نوری دیدم که از من برآمد و هر دو نور بر آمدند و متّصل شدند و صورتی زیبا شد، چنان که چند وقت در این حال م...
	شبیه همین تجربه را از زبان فرزند مولوی می‌آوریم:
	سلطان ولد فرمود که، چون به تربة جدّم و پدرم نظر می‌کنم، دو نور عظیم می‌بینم که از سر هر دو تربة مبارک متصاعد می‌شود و تا عنان آسمان جولان کنان می‌رود و بعد از ساعتی آن هر دو نور یک نور می‌شود؛ یعنی اشارات است که، ما هر دو یکیم و یک نوریم.(افلاکی، 1362...
	این فرایند، در اصطلاح عرفا «مشاهده» نام دارد و کار چشم باطن است: مراد این طایفه از عبارت مشاهده، دیدار دل است، که به دل، حق – تعالی – را می‌بیند در خلأ و ملأ. (الهجویری، 1375: 427)
	چشم باطن هم، در اصطلاح آنان «بصیرت» نام دارد:
	بصیرت در باطن، به موازنة بصر است در ظاهر. (العبادی، 1368: 163)
	به نوشتة ابن عربی:
	رویه البَصیرهِ عِلم و رویه البَصَرِ طَریق حصولِ العِلم (ابن عربی، 1405ق/1985م: 1/ 197)؛ رویت بصیرت، علم است و رویت بصر، راه کسب علم.
	پس، در این گونه تجربه با یک نوع عینیت متناقض مواجهیم؛ عینیتی واقعی و بااین حال، خیالی. این جاست که در گمشدگی میان ظاهر و باطن، تعبیر متناقض «عین ذهنی» (همان: 57) سر برمی آورد.
	به هر حال، مشخّصه‌های ممیّزی که این نوع عینیت در تجربه‌های عرفا دارد، آنان را برآن داشته است تا مکانیسم این گونه تجربه رااز مکانیسم تجربة حسّی جدا سازند، چنان که نسفی می‌نویسد:
	ای درویش! آن دیدن نه به چشم سَر باشد، به چشم سَر بوَد. (نسفی، 1359: 48)
	براین پایه، اگر دیدنی را متصوّر شویم که به وسیلة چشم نباشد و در عین حال، باز، دیدن باشد، عینیت از نوع دیگر را هم تصّور کرده ایم؛ یعنی در تجربة عرفانی، صورت عینیت که کاربرد چشم باشد، محقّق نیست، امّا معنای عینیت که دیدن باشد، محقّق است:
	و روا بوَد که جان آدمی الوان ادراک کند بی‌آلت باصره. (عین القضات، 1362: 1/ 3)
	به نوشتة افلوطین:
	می‌بینید، بی‌این که ببیند و این، خود بهترین دیدن‌هاست.(فلوطین، 1366: 2/ 729)
	ابوالحسن خرقانی نیز در این باره می‌گوید:
	می‌گوید و گفتارش نبوَد و می‌شنود و شنوایی اش نبوَد و می‌خورد و مزة طعامش نبوَد. (مینوی، 1372: 110)
	باری، تجربة عرفانی کاملاً واقعی ست، به همان اندازه که تجربة علمی واقعی ست، امّا این گونه تجربه، عینی به مفهومی که می‌شناسیم، نیست. از سوی دیگر، چنانچه تجربة عرفانی را ذهنی بدانیم، از عینیت این گونه تجربه به مفهومی دیگر، غافل مانده ایم. راه شوم این است...
	به هر حال، آنچه اکنون برای ما اهمّیت دارد، ویژگی‌های تجربة عرفانی در مقایسه با تجربة علمی ست که بحث آن را پی می‌گیریم، ولی پیش تر بگوییم که هدف ما از ذکر مطالبی که گفته شد اثبات دورادور وجود یک نوع عینیت در این گونه تجربه بود، اگر نه اوّلاً تجربة عرفا...
	کسی که دوست دارد تا آن را بشناسد، باید بدان پایه برسد که از اهل دیدار شود، نه از اهل گفتار و از رسندگانِ عین آن گردد، نه از شنوندگانِ اثر آن. (ابوعلی سینا، 1369: 156)
	از دیدگاه پل نویا ، تحقّق، تنها واژه‌ای ست که بر ممیّزات عرفای مسلمان دلالت دارد.(نویا، پل، 1373: 1)
	با آنچه گذشت، ویژگیِ اصلیِ تجربة عرفانی، به جای «تحقیق پذیری»، «تحقّق پذیری» ست و حال، می‌ماند ویژگی‌های دیگر این گونه تجربه.
	ویژگی‌های تجربة عرفانی

	در قرن بیستم، با گسترش پژوهش‌های عرفان شناختی، کسانی مانند ویلیام جیمز، برتراند راسل، اقبال، استیس و...، کم و بیش به یادآوری و بررسی ویژگی‌های گوناگون تجربة عرفانی پرداخته‌اند. پیش از آنان، کسانی مانند افلاطون، افلوطین، ابن سینا، محمّد غزّالی و... بیش...
	به هر حال، از جمع بندیِ آرای عرفا و عرفان پژوهان، ویژگی‌های عمدة تجربة عرفانی، چنین به دست می‌آید:
	الف) تجزیه ناپذیری

	موضوع تجربة عرفانی، یک حقیقت کلّی ست که تکثّری ندارد و از این ور، تجزیه نمی‌پذیرد. «هوای بی‌کیفیت» که بایزید می‌گوید، اشاره‌ای ست به این ویژگی. استیس همین ویژگی را با عنوان «آگاهیِ وحدانی» ویژگیِ کانونیِ این ونه تجربه می‌انگارد (استیس، 1375: 111-110).
	ب) تحدید ناپذیری

	در تجربة عرفانی، فاعل تجربه از زمان و مکان جدا می‌شود و با یک لازمان و لامکان غیر قابل وصف پیوند می‌خورد. به نوشتة نسفی:
	در عالَم غیبت، دی و امروز و فردا نیست، پار و امسال و سال آینده نیست، صد هزار سال گذشته و صد هزار سال نیامده بی‌تفاوت حاضرند، از جهت آن که عالَم اضداد نیست، عالَم شهادت، عالَم اضداد است. (نسفی، 1377: 260)
	آنچه گذشت، دربارة لازمان بودن تجربة عرفانی ست و لامکان بودن این گونه تجربه هم جای بحث دارد. به نوشتة افلوطین:
	نباید پرسید: ازکجا؟ این جا از کجا یی نیست؛ از هیچ جا نمی‌آید و به هیچ جا نمی‌رود، بلکه می‌تابد. (فلوتین، 1366: 2/ 730)
	و به گفتة مولوی:
	ناگفته نماند که سبب تحدید ناپذیریِ تجربة عرفانی، تجزیه ناپذیریِ این گونه تجربه است . به نوشتة افلوطین:
	نامحدودی اش ازاین جاست که کثیرنیست و چیزی وجود ندارد که محدودش کند. (فلوتین، 1366: 2/ 733)
	ج) تردید ناپذیری

	کسانی که تجربة عرفانی داشته‌اند، ازاین گونه تجربه به سیاق یقینی سخن گفته‌اند، تا جایی که می‌توان تردید ناپذیری را نیز بر فهرست ویژگی‌های آن افزود. این امر، از جهت کارکرد ابراز تجربة عرفانی، یعنی قلب، کاملاً طبیعی می‌نماید، چه، ادراک قلبی، تنها در صورت...
	چون دل از خار وساوس دنیا خالی گشت و همگیِ دل، ذکر دوست گرفت، اکنون هیچ نمانَد که به اختیار تعلق دارد؛ اختیار تا آن جا بود، پس از آن منتظر می‌باشد تا چه پیدا آید. (سمنانی، 1361: 420)
	با این همه، اوّلاً دست دادن تجربة عرفانی، نتیجة مقدّماتی ست به اختیار فاعل این گونه تجربه، امّا این واقعیّت هم، چیزی از اختیار ناپذیریِ نتایج آن نمی‌کاهد. نیکسون در این باره می‌نویسد:
	به صورت فرضیه، بی‌خودی که در اثر جذبة روحانی دست می‌دهد، داوطلبانه نیست، گرچه شرایط مخصوصی برای وقوع آن پیش بینی شده است. (نیکلسون، 1366: 86)
	عطّار از قول ابوبکر واسطی نقل می‌کند که:
	مرید، در اوّل قدم مختار بود، چون بالغ شد، اختیارش نماند. (عطار نیشابوری، 1370: 137)
	ثانیاً تجربة عرفانی، تجربه‌ای ست موقّت و هنگام پایان یافتن زمان این گونه تجربه، فاعل آن به حال عادّی برمی‌گردد، ولی جنبة یقینیِ کار چندان است که طبعاً حال پسین او باحال پیشین وی تفاوت‌های بارزی خواهد داشت.
	د) اطلاق ناپذیری

	اطلاق ناپذیریِ تجربة عرفانی به معنای نسبیت این گونه تجربه است که از دو امر ناشی می‌شود: یکی اختلاف احوال دو عارف در یک زمان و دیگری اختلاف احوال یک عارف در دو زمان. ابن سینا به این دو امر، چنین اشاره می‌کند:
	فَقَد یَختَلِف هذا فی عارِفَینِ و قَد یَختَلِف بِحَسَبِ وَقتَین. (نویا، پل 1373: 157)؛ گاه در دو عارف، اختلاف می‌یابد و گاه به حسب دو وقت، تفاوت می‌پذیرد.
	هـ) واسطه ناپذیری

	فاعل تجربه، هم می‌تواند ازبیرون موضوع تجربه به آن بپردازد و هم از درون این موضوع. نوع یکم را تجربة غیر مستقیم و نوع دوم را تجربة مستقیم می‌نامیم و تفکیک میان علم حصولی و علم حضوری به این تقسیم باز می‌گردد. تجربة عرفانی از نوع دوم است. در این گونه تجرب...
	تنها در حضوری که بسیار برتر از دانش است، می‌توان به او رسید.(فلوطین، 1366: 1802
	محمّد غزّالی گویا ترین تمثیل را در این باره به دست داده است:
	مَثَل دل، چون حوضی ست و مثل حواس، چون پنج جویِ آب است که در آن حوض می‌آید از بیرون؛ اگر خواهی که آب صافی از قعر حوض برآید، تدبیر آن بوَد که این آب جمله از وی بیرون کنند و گِل سیاه که از اثر آن آب است، همه بیرون کنند و راه همه جوی‌ها ببندند تا نیز آب ن...
	به طور کلّی، تجربة عرفانی، حاصل پشت سر نهادن مراحلی ست که آنها را تخلّی، تحلّی و تجلّی خوانده‌اند و ازاین رهگذر، تا جایی پیش می‌رود که میان عارف و معروف، جز یک نَفس آینه گون، فاصله‌ای نمی‌ماند و گاه حتّی این نَفس نیز چندان تلطیف می‌پذیرد که گویی وجود ...
	بلکه به نوشتة اقبال:
	در آن لحظه، شخصیت خاص عامل تجربه از میان می‌رود. (اقبال، بی‌تا: 24)
	و) تعمیم ناپذیری

	تجربة عرفانی جنبة شخصی دارد و هرکس به این گونه تجربه دست نمی‌یابد:
	چنان که آن کیمیا که مس و برنج را به صفای زر خالص رساند، دشوار بوَد و هرکس نشناسد، همچنین این کیمیا که گوهر آدمی رااز خسّت بهیمیت به صفا و نفاست مَلَکیت رساند تا بدان، سعادت ابدی یابد، هم دشوار بوَد و هرکسی نداند. (غزالی، 1361: 1/ 5)
	علّت این امر، افزون بر دشواریِ وجودِ «رکن» تجربة عرفانی، یعنی ادراک قلبی که نصیب همه کس نیست، قاعدتاً باید دشواریِ وجود «شرط»‌های این گونه تجربه باشد که اساساً برخی از آنها در حیطة اختیار آدمی قرار ندارد.
	نخستین شرط، استعداد است:
	‌ای درویش! همه کس را استعداد ادراک حقایق نباشد، که آدمیان در تحصیل علوم به تفاوتند. (نسفی، 1359: 6)
	‌ای درویش! همه کس را استعداد ادراک حقایق نباشد، که آدمیان در تحصیل علوم به تفاوتند. (نسفی، 1359: 6)
	و دومین شرط، مجاهده:
	‌ای درویش! به این نور نامحدود و نا متناهی رسیدن و این بحر بیکران و بی‌پایان دیدن، کاری به غایت مشکل است و دشوار است و مقامی به غایت بلند است. ریاضات و مجاهدات بسیار باید کشید و در ریاضات و مجاهدات، سال‌های بسیار ثبات می‌باید نمود تا این مقام روی نماید...
	‌ای درویش! به این نور نامحدود و نا متناهی رسیدن و این بحر بیکران و بی‌پایان دیدن، کاری به غایت مشکل است و دشوار است و مقامی به غایت بلند است. ریاضات و مجاهدات بسیار باید کشید و در ریاضات و مجاهدات، سال‌های بسیار ثبات می‌باید نمود تا این مقام روی نماید...
	شرط‌های بعدی، عبارتند از پیر و توفیق:
	اوّل این کار به مجاهدت تعلّق دارد و اختیار را به وی راه نیست، ولیکن نه هر که کارد، بدرود و نه هرکه رود، رسد و نه هر که جوید، یابد، ولیکن هر چه عزیزتر بود، شرط آن بیش بود و یافتن آن نادرتر بود و این، شریف ترین درجات آدمی است در مقام معروف و طلب کردن ای...
	از یک دیدگاه جبری تر، برای دستیابی به نتیجه، با وجود مقدّمة توفیق، حتّی به مقدّمات دیگر، نیازی نخواهد بود، که:
	بوجهل از کعبه و ابراهیم از بتخانه، کار عنایت دارد، باقی همه بهانه.(انصاری، 1349: 155).
	ز) خلوّ نا پذیری

	فاعل تجربة عرفانی، به شرط داشتن استعداد، پیش از دست دادن این گونه تجربه، باید با مجاهده زیر نظر پیرو در پرتو نور توفیق، به نفی کدورات نَفس بپردازد و در این کار، تا آن جا پیش برود که کدورت نفسانیت نیز از نفسش، نفی شود. این مرحله را در عرفان اسلامی «فنا...
	در تجربة عرفانی، گویی یک منبع بی‌پایان انرژی، باتأثیر گذاری بر استعدادهای مختلف، حالات متفاوتی پدید می‌آورد. نخستین حالت، «جذبه» نام دارد که به برق گرفتگی مانند است و مجذوب را یک باره دگرگون می‌سازد:
	لاجرم یک جذبه بهتر آمداز معاملة جملة خلایق. (نجم رازی، 1371: 346)
	جذبه، در صورت تداوم، حالت «اشراق» را به دنبال خواهد داشت.
	ح) بیان ناپذیری

	عرفان پژوهان، یکی از ویژگی‌های عمدة تجربة عرفانی را بیان ناپذیریِ این گونه تجربه انگاشته‌اند، ولی دیدگاه آنان در این باره مبتنی بر شواهدی ست که از سخنان عرفا به دست می‌آید . محمّد غزّالی که هم، دست کم در بخشی از زندگی‌اش گرایش‌های عارفانه داشته است و ...
	کسی را که این راه گشاده شود، کار‌های عظیم بیند که در حدّ وصف نیاید.(غزالی، 1361: 1/ 30).
	به هر حال، برای شناخت دقیق این ویژگی، بحث و بررسی موانع بیان تجربة عرفانی ضروری ست.
	موانع بیان تجربة عرفانی

	بیان تجربة عرفانی با چهار مانع اساسی روبه روست: مانع موضوع، مانع کلام، مانع فاعل و مانع مخاطب.
	الف) مانع موضوع

	ویژگیِ تجزیه‌ناپذیریِ تجربة عرفانی، علّت اصلی بیان ناپذیری آن از تشکیل می‌دهد و علل دیگر نیز، از همین علّت برخاسته‌اند، زیرا بیان، وظیفة عقل است و عقل هم، کاری جز تجزیة مفاهیم مرکّب و طبقه بندی و احیاناً ترکیب مجدّد آنها بلد نیست، حال آن که تجربة عرفا...
	چیزی که حقیقت آن اندر عقول ثبات نیابد، زبان از آن چه گونه عبارت کنند، الّا به معنی جواز؟ (الهجویری، 1375: 432-431)
	از میان عرفای ما، نسفی دراین باره می‌نویسد:
	‌ای درویش! از هست مطلق، کس چون خبر دهد، که ساده و بی‌نقش باشد؟ تعریف وی چون کنند؟ از هست مقیّد خبر توان دادن. از هست مطلق بیش از این خبر نتوان دادن که، نوری ست که اوّل و آخر ندارد و حدّ و نهایت ندارد و مثل و مانند ندارد و امثال این توان گفتن.(نسفی، 13...
	‌ای درویش! از هست مطلق، کس چون خبر دهد، که ساده و بی‌نقش باشد؟ تعریف وی چون کنند؟ از هست مقیّد خبر توان دادن. از هست مطلق بیش از این خبر نتوان دادن که، نوری ست که اوّل و آخر ندارد و حدّ و نهایت ندارد و مثل و مانند ندارد و امثال این توان گفتن.(نسفی، 13...
	باری، به نوشتة محمّد عزّالی:
	این که طبع تقاضا کند که، چیزی چه گونه است، معنی آن بود که تا چه شکل دارد؟ خرد است یا بزرگ؟ چیزی که این صفات را به وی راه نبود، چه گونگی در وی باطل بود.(غزالی، 1361: 1/ 51)
	ب) مانع کلام

	حوزة تجربة عرفانی، حوزة تداول نیست و ازاین رو، با زبان روزمرّه که مربوط به این حوزه است، نمی‌توان به بیان آن پرداخت، زیرا:
	چیزها ظاهر شود که سالک، نام آن هرگز نشنوده بود و بر خاطر سالک، هرگز نگذاشته باشد. (نسفی، 1377: 139)
	حوزة تداول، حوزة تجربة عادی ست و بدون دلیل، باید زبان روز مربه را زبان عادی شناخت. این زبان دروهلة اوّل، برای بیان امور محسوس به کار می‌رود، چون خود به لحاط مادّة خویش که الفاظ باشند، محسوس است:
	این، در حالی ست که زبان عادی، توانایی بیان معانی را، حتّی در حوزة تداول، به طور کامل ندارد، که:
	در نطق هم، بیان به کمال نشاید. (عین القضات، 1362: 2/ 279)
	باری، آنچه مانع کلام را پدید می‌آورد، ویژگی تحدید ناپذیری تجربة عرفانی ست، چه، این گونه تجربه بیرون از حدود عالم مادّه دست می‌دهد، حال آن که زبان، در حدود همین عالم پیش می‌رود و این ظرف، گنجاییِ آن مظروف را ندارد.
	ج) مانع فاعل

	عارف، به عنوان فاعل تجربه، در بیان تجربة عرفانی با دو مشکل روبه روست که هر دو، بنیاد روانی دارند: یکی مشکل غلبة «نظر» و دیگری مشکل غلبة «منظور»:
	حسین گفت: هر که به نظر رسید، از خبر مستغنی شد و هر که به منظور رسید، از نظر مستغنی شد. (بقلی شیرازی، 1374: 471).
	این دو مشکل، در حقیقت از ویژگی واسطه ناپذیری این گونه تجربه مایه می‌گیرند و آن، هنگامی ست که عارف، مستقیماً با موضوع تجربه سروکار می‌یابد و چنان در وجه آن حیران یا درکنه آن مستغرق می‌شود که خودی برایش باقی نمی‌ماند و این بی‌خویشی، مایة بی‌زبانی ست.
	هجویری، مشکل یکم را چنین بیان می‌کند:
	مشاهدت، صفت سر بود و خبردادن، عبارت زبان، و چون زبان را از سِر خبر بود تا عبارت کند، این مشاهدت نباشد، که دعوی بود.(الهجویری، 1375: 432-431)
	به قول سعدی:
	امّا مشکل دوم؛ استیس یک بخش ازاین مشکل را با عنوان «نظریة عواطف»، ضمن «نظریه‌های عرف پسند» می‌آورد و خلاصة آن این که:
	هرچه عاطفه عمیق تر باشد، بیانش دشوارتر است. (استیس، 1375: 293)
	این بخش را که با جنبة احساسی تجربة عرفانی سازگارتر است، می‌توان «غلبة عاطفه» نامید، ولی بخش دیگری از آن را که با جنبة معرفتی این گونه تجربه سازگارتر است، باید«غلبة معنی» خواند و شمس تبریزی دربارة آن می‌گوید:
	بعضی از غلبة معنی لال شوند؛ مولانا رالالی نیست الّا غلبة معنی و قوی را قلّت معنی؛ مرا ازاین، هیچ نباشد. (تبریزی، 1377: 138)
	خود مولوی دراین باره گفته است:
	د) مانع مخاطب

	استیس از مانع مخاطب، با عنوان «نظریة نابینایی معنوی (= کوردلی)»، ضمن همان «نظریه‌های عرف پسند» سخن به میان می‌آورد. این نظریه، در واقع تمثیلی ست میان امتناع توصیف تجربة عرفانی برای غیر عارف و امتناع توصیف رنگ‌ها برای کور مادر زاد (استیس، 1375: 295) که...
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	نتیجه گیری
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