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درنگ

2 بال برای پرواز-7

همانگونه که در نوش��تار قب��ل وعده کرده 
بودیم باید با عنایت به کتاب ش��ریف التوحید 
تالیف یافته شیخ صدوق)ره(  به مساله توحید 
و نفی تش��بیه  بپردازیم. همانطور که پیش تر 
عرض ش��د مرحوم شیخ کتاب خود را با بابی 
ب��ه نام »ثواب عارفان و موحدان« می آغازد که 
ما نیز از باب تبرک و تیمّن با نخستین  حدیث 
شریف این کتاب ش��ریف بحث این نوشتار را 
می آغازیم. »رسول خدا)ص( فرمود: نه من و نه 
گوینده ای قبل از من چیزی مانند لااله الا الله 
نگفته است«.)1( اما این یگانه دانستن پروردگار 
باید چگونه باشد؟ به عقیده مرحوم صدوق)ره( 
که عقیده ای صحیح نیز هست قدم اول برای 
یگانه دانس��تن خداوند متعال این است که او 
را آنگون��ه ک��ه اولی��ای او، وی را به ما معرفی 
کرده اند بشناس��یم همانگونه که امام رضا)ع( 
در حدیث معروف سلسله الذهب می فرمایند: 
»کلمه توحید )لااله الا الله( دژ و حصار محکم 
من اس��ت. هر کس آن را بگوید، داخل حصار 
من ش��ده و هر ک��س داخل قلعه و حصار من 
شود، از عذاب من در امان است اما در صورتی 
که به ش��رط های آن عمل شود و من یکی از 
آن ش��رط ها هستم«.)2( یعنی باید ولایت اهل 
بیت)ع( را که همان زاویه دید ایشان نسبت به 
موضوعات است پذیرفت تا در واقع به شروطی 
ک��ه امام رض��ا)ع( خود را یکی از آن ش��روط 
دانسته اس��ت نائل آمد و در مکتب اهل بیت 
نخستین  مساله این است که خداوند را غیر از 
هر چیز و هر کس بدانیم، از این رو اس��ت که 
امام صادق)ع( حدیث��ی را از پیامبر اکرم)ص( 
نقل می کنند که ایش��ان فرمودند: »آن کس 
که خداوند را به مخلوقاتش تش��بیه نمود او را 
نشناخت«.)3( پس سرآغاز شناخت خداوند او 
را غیر از بندگانش دانس��تن و در واقع منزه از 
صفات بندگانش دانس��تن است. امام علی)ع( 
در حدیثی می فرمایند: »معادل گیران بر خدا 
دروغ گفته ان��د، زی��را او را به صنف های ش��ان 
تش��بیه کرده اند و به اوهام ش��ان ب��ر او لباس 
آفریده ها را پوشاندند و به نتیجه پندارهای شان 
بر اندازه مندی او قطع کرده اند و به وسیله ذوق 
عقل ش��ان او را بر اساس آفریده های گوناگون 
قوا، اندازه گرفته اند؛ چگونه آنکه قدرش اندازه 
نمی پذیرد در نگرش و اوهام اندازه مند باش��د؟ 
در حال��ی ک��ه در درک ذات او تص��ور خردها 
گمراه می ش��ود، زی��را او برتر از آن اس��ت که 
خرد بش��رها با اندیش��یدن، او را ان��دازه گیرد 
یا فرش��تگان با همه نزدیکی ش��ان به ملکوت 
 عزت او به وسیله اندازه گیری بر او احاطه پیدا 
کنن��د«.)4( در واقع احادیث باب نفی تش��بیه 
در ای��ن کتاب ش��ریف و تم��ام احادیثی که 
ای��ن مضم��ون را در کتب دیگر دارا هس��تند 
می خواهن��د هر آنچه را تص��ور و توهم درباره 
پروردگار متع��ال در ذهن مردم وجود دارد به 
کلی ناب��ود کنند. ذات پروردگار امری اس��ت 
که انس��ان ها از تفکر درباره آن نهی ش��ده اند، 
زیرا آن محدوده جایی اس��ت ک��ه عقل را در 
آن راهی نیس��ت. ب��رای درک بهتر باید گفت 
ما نمی توانی��م آن دریا را زیر کاس��ه ای جمع 
کنیم پس نمی توانیم با ذات محدود خود ذات 
بی انتهای پ��روردگار را در چارچوب فهم خود 
قرار دهیم، زی��را فهمیدن چیزی نیازمند این 
اس��ت که ما برای آن چیز، تعریفی پیدا کنیم 
و تعریف هر چیزی وقتی ممکن می شود که ما 
محدوده ذات آن موجود را بدانیم، مثلا بگوییم 
این موجود از فلان ماده س��اخته و فلان زمان 
ایجاد شده است، در مقابل فلان مساله مقاوم 
و در مقابل مس��اله دیگر آسیب پذیر است و... 
در علم منطق که همان علم چگونه اندیشیدن 
و درست اندیشیدن به معنای مصون ماندن از 
مغالطات )جمع مغالطه( است، می گویند تعریف 
باید به جنس و فصل یا جنس و عرض خاص و 
... باشد که گونه های مختلف از تعاریف هستند 
ولی وقتی ما به ذاتیات خداوند دسترسی نداریم 
نمی توانیم از او تعریفی صحیح ارائه دهیم، لذا 
ذهن انسان دچار مخمصه می شود و از آن رو 
که از این مخمصه رهایی پیدا کند ش��روع به 
بافتن اوهام می کند و می خواهد با تشبیه آنچه 
از صن��ع حضرت باری تعالی می بین��د، او را به 
انس��ان تشبیه کند و این سرآغاز شرک است، 
لذا مکتب اهل بیت می خواهد در ابتدا اینگونه 
اندیشیدن را از میان برد و بعد توحیدی خالص 
را در محیطی عاری از هر اعوجاجی بسازد، زیرا 
کسی که خداوند را به صفات بندگانش تشبیه 
کن��د بنا بر فرموده امیرالمومنی��ن)ع( »درون 

جانش به معرفت خداوند باور نکرده است«.)5(
***
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مسجد »ویلمرسدورف« با مناره های بلند و گنبد 
پیازی شکل به  س��بک مغولی، در خیابان برینر در 
جنوب غربی برلین واقع است. این مسجد هنوز هم 
تا حد زیادی به ش��کل اولیه خ��ود در دهه 192۰ 
ش��باهت دارد اما این نهاد، درس��ت همانند ش��هر 

پیرامون آن، دگرگون شده است.
امروز این مس��جد مکان آرامی اس��ت و بیشتر 
به مثابه یک مرکز اطلاع رسانی عمل می کند: گاهی 
دانش آموزان دبستانی برای اردوهای علمی خود به 
آنجا می آیند و مسجد با میان وعده ای از میهمانان 
بین الادیانی خوی��ش پذیرایی می کن��د. جماعت 
کوچکی از مس��لمانان برای اقامه نماز جمعه مرتباً 
در آن حضور می یابند. در قیاس با زمانی که مسجد 
ویلمرسدورف مرکزی پویا برای یک جنبش معنوی 
ضدفرهنگ)1( در جمهوری وایمار بود، امروز اوضاع 

بسیار فرق کرده است.
داعیان فرقه احمدیه ]قادیانی[ که اهل منطقه 
پنجاب در هند بریتانیا)2( بودند و این مس��جد را بنا 
نهادند، گروه های مختلف پرشماری را در برلین دهه 
192۰ گرد هم می آوردند و سخنرانی هایی را برگزار 
می کردند که به مسائل فلس��فی روز می پرداخت، 
همچون شکاف فزاینده میان عقیده و عمل، آینده 
اروپا و به طور کلی آینده بشریت. آلمان هایی از تمام 
رده های سنی در این سخنرانی ها شرکت می کردند. 
آنها در آس��تانه جنگ اول جهانی با س��رخوردگی 
عمیق شان از تمدن مسیحی خویش دست وپنجه 
نرم می کردند و به دنب��ال نوعی جایگزین مذهبی 
بودند که مدرن و عقلانی باش��د. در نهایت بسیاری 

از آنها به اسلام گرویدند.
تصورکردن این منظره در آلمان امروزی عجیب 
اس��ت. در حال  حاضر در این کش��ور، رقیب دست 
راستی حزب حاکم همگان را به ممنوع کردن برقع و 
ساخت مناره فراخوانده است. بیش از نیمی از مردم 
آلمان می گویند اسلام را تهدید تلقی می کنند اما 
در دوران جن��گ، برلین به خاطر وجود مجموعه ای 
رو به  رشد از نخبگان مسلمان به خود می بالید. این 
نخبگان نه تنها از مهاجران و دانشجویان اهل جنوب 
آس��یا و خاورمیانه تشکیل می ش��دند، بلکه شامل 
آلمان های نومس��لمانی از تمام اقشار و گروه ها نیز 
بودند. در آن زمان از نظر چپ گراهای پیشرو، اسلام 
نمایانگر نوعی از معنویت و حتی شگفت انگیز بود؛ 

چیزی شبیه بودیسم در کالیفرنیای دهه 19۷۰.
در ب��ه نمایش گذاش��تن گش��اده رویی و حتی 
شیفتگی در قبال اسلام، آلمان ها به  هیچ  رو استثنا 
نبودند. اروپای اوایل س��ده بیس��تم شاهد پیدایش 
جماعت ها و نهادهای اسلامی در اروپای غربی بود و 
همراه با آنها برخی اهالی بریتانیا و هلند نیز به اسلام 
گرویدند. این دوره از تاریخ تقریباً به فراموشی سپرده 
ش��ده است اما دوره ای است که مناسبت خاصی با 
اوضاع امروزین دارد؛ چه؛ اینکه روابط میان اس��لام 
و اروپا به طور فزاین��ده ای با نگرانی و گاه خصومت 

آشکار توأم می شود.
حتی در بحث ه��ای دقیق تر درباره اس��لام در 
اروپا، یعنی بحث های مربوط به عوامل ساختاری که 
گروه های مس��لمان را در این قاره به حاشیه رانده 
اس��ت، هنوز هم تا حد زیادی ب��ه حضور این دین 
در اروپا به  مثابه پدی��ده ای می پردازند که جدید و 
دردس��رآفرین است. از دیدگاه آنها حضور اسلام در 
این منطقه از جهان پدیده ای است که با تصور خاص 
ما از حیات فرهنگی و سیاسی اروپا بیگانه است اما 
نگاهی به گذش��ته ]آغاز سده بیستم[ یعنی عمدتاً 
دوران پس از نخستین موج مهاجرت مسلمانان به 
اروپا در آس��تانه جنگ اول جهانی، نشان می دهد 
در گذش��ته ای نه چندان دور، اروپای غربی و اسلام 
رابطه ای بس��یار متفاوت با هم داش��تند. مشخصه 
این رابطه کنجکاوی ش��هروندان و حمایت تقریباً 
بی دریغ دولت ها از مسلمانان بود. در همان هنگام 

که شهروندان اروپایی در حال تجربه یکی از مذاهب 
غریب شرقی بودند، دولت های اروپایی مشغول تهیه 
امکاناتی ویژه برای شهروندان مسلمان و پذیرایی از 
آنان به ش��یوه هایی بودند که در نگاه نخست شاید 
ش��گفت انگیز به نظر آید: دولت س��کولار فرانس��ه 
به گونه ای دس��ت و دل بازانه هزینه ساخت مساجد 
مجل��ل را تأمین می کرد و آلمان نی��ز درصدد بود 
برتری امکاناتی را که در مقایسه با فرانسه و بریتانیا 
در اختیار مس��لمانان قرار م��ی داد، به رخ همگان 
بکشد. وارسی این گذشته به ما گوشزد خواهد کرد 
مواجهه کنونی نه تنها جدید نیست، بلکه رابطه میان 
اروپای غربی و اس��لام همیشه به آن شکلی نبوده 
که امروز برقرار است و احتمالاً برای همیشه هم در 

آینده به این شکل نخواهد بود.
تغییر دین افرادی چون »هیوگو مارکوس« که 
پیش از گرویدنش به اس��لام یک فیلسوف یهودی 
بود، نشان می دهد اس��لام در سال نخست پس از 
جنگ جهانی در اروپا صرفاً حضور نداشت، بلکه در 
مباحث مربوط به چگونگی آینده اروپا نیز تا اندازه ای 
نق��ش حیاتی داش��ت. مارکوس که ب��ه راه اندازی 
مسجد ویلمرس��دورف یاری رس��اند، سال 188۰ 
متولد ش��د و به برلین رفت تا فلس��فه بخواند. وی 
سال 1925در نتیجه درس  دادن به مهاجران جوان 
مس��لمانی که از جنوب آسیا آمده بودند، به اسلام 
گروید و نام اس��لامی حمید را ب��رای خود برگزید. 
مارکوس برای نشریه مسجد مقالاتی نگاشت و در 
آن  سراغ فیلسوفان محبوب آن زمان، یعنی گوته، 
نیچه، اس��پینوزا و کانت رفت تا بگوید اسلام برای 
ساختن »انس��ان نو« امری ضروری است. اصطلاح 
»انس��ان نو« که ب��رای توصیف ش��هروند مطلوب 
آینده به کار می رفت، یکی از باب روزترین مفاهیم 
فلسفی بود که هر کسی، از سوسیالیست ها گرفته تا 
فاشیست ها، آن را به کار می گرفت و در انگاره پردازی 
سوسیالیس��تی ش��وروی و نی��ز در انگاره پردازی 
ناسیونال - سوسیالیستی نقشی محوری داشت. از 
نظر مارکوس، اس��لام در مقام جانش��ین توحیدی 
یهودیت و مسیحیت، حلقه مفقوده بسیار مهمی در 

فرآیند ساختن »انسان آینده« بود.
هیات تبلیغی احمدیه، مسجد دیگری را نیز در 
اروپای غربی اداره می کرد؛ یعنی مسجد شاه جهان 
در وکینگ انگلس��تان. این مس��جد به س��فارش 
»گوتلیپ ویلهلم لایتنر« سال 1889 ساخته شد. 
لایتنر شرق شناسي چندزبانه و »انگلیسی-  مجار« 
بود ک��ه اگرچه طب��ق اغلب گزارش ها به اس��لام 
نگرویده ب��ود، در جنگ کریمه به عن��وان مترجم 
خدمت کرده و به سراس��ر جهان اس��لام سفرهای 
بس��یاری کرده ب��ود. از آنجا که 1۰ س��ال پس از 
درگذشت بنیانگذار عجیب وغریب این مسجد، کسی 
نبود که به امور آن سر و سامان دهد، ساختمان آن 
متروکه ش��د اما درست پیش از جنگ اول جهانی، 
»خواجه کمال الدین« وکیلی هندی تبار و از داعیان 
فرقه احمدیه، مالکیت مسجد را به دست گرفت و 
آن را احیا کرد. به  این  ترتیب مسجد محل تبلیغ این 
فرقه در وکینگ شد. مسجد شاه جهان که درست 
در 3۰ مایلی جنوب لندن واقع بود، نومس��لمانانی 
را ب��ه خود جذب کرد که متعل��ق به طبقات بالا و 
متوسط و دیگر گروه های عصر دانتون ابی)3( بودند. 
آنان در نارضایتی  از مسیحیت و جامعه مدرن غربی 
با یکدیگر اش��تراک داش��تند. یکی از نومسلمانان 
افسانه ای تر این دوران، یکی از اشراف زادگان ایرلندی 

به  نام »لرد هدلی« بود.
لرد هدل��ی که با ن��ام »رولند جرج آلانس��ون 
آلانس��ون وین« زاده شد، پنجمین بارون از خاندان 
هدلی بود. وی سال 1913 اسلام آورد و نام اسلامی 
ش��یخ  رحمت الله الفاروق را بر خود گذاش��ت. لرد 
هدلی برای انواع و اقسام نومسلمانان بریتانیایی الگو 
شد. او دهه 192۰ به سفر حج رفت. درباره این سفر 

مطالب بسیاری منتشر شد. الفاروق در دوران حیات 
خویش چندین کتاب و مقاله درباره اس��لام نوشت 
و اطمینان داشت در بریتانیا آینده ای درخشان در 

انتظار اسلام خواهد بود.
به  نظر واضح اس��ت که اسلام توانست در سطح 
فردی ش��ماری از اروپاییانی را به خود جذب کند 
که به دنبال گسست از سنت در جهان مدرن بودند. 
»پیتر هنریک��وس وان درهوگ« پزش��ک هلندی 
متخصص پوست بود که یک شرکت مواد آرایشی 
را بنیاد گذاش��ت. این ش��رکت هنوز هم در هلند 
کرم های صورت و ماسک های تقویت کننده پوست 
را ب��رای بانوان تولید می کن��د. وان درهوگ نیز در 
همین دوره به اس��لام گروید و به س��فر حج رفت. 
»هری سنت جان فیلبی« که افسر سازمان اطلاعات 
انگلس��تان و پدر »کیم فیلبی« جاسوس دوجانبه 
بدنام بود، س��ال 193۰ هنگامی که در عربس��تان 
زندگی می کرد، اس��لام آورد و زندگی خود را با نام 
عبدالله ادامه داد. یکی دیگر از نومسلمانان این دوره 
»لئوپولد وایس« نویسنده یهودی بود که نام »محمد 
اس��د« را برای خود برگزید. پسر وی، »طلال اسد« 
یکی از انسان شناسان پرنفوذ زنده در عصر ما است.

برخورد دولت ه��ای اروپایی با اس��لام در اوایل 
س��ده بیس��تم حاکی از نوع��ی تس��اهل و حتی 
جانبداری بود. این موضوع ممکن است خوانندگان 
امروزی را شگفت زده کند؛ هرچند انگیزه های این 
دولت ها برای چنین کاری اغلب منفعت طلبانه تر از 

شهروندان شان بود.
در طول جنگ اول جهانی، فرانسه و بریتانیا بر 
رعایای مستعمرات ش��ان اتکا کردند تا از ایشان در 
میدان جنگ با کش��ورهای اروپایی بهره جویند. از 
همین  رو توجه بسیار زیادی به نیازهای این سربازان 
می کردن��د. بس��یاری از آن رعایا مس��لمان بودند. 
روحانیون مسلمان با دسته های سربازان همراه بودند 
و مسلمانان در این ارتش ها از غذاهای حلال خاصی 
بهره مند می شدند: به جای گوشت خوک و شراب به 
آنها بلغور، قهوه و چای نعناع داده می شد. در مقابل 
هیچ تسهیلات خاصی برای سربازان یهودی در نظر 
گرفته نشده بود. در رابطه با آلمان، نخستین مسجد 
در اردوی اسرای جنگی در وونسدورف ساخته شد 
تا نظر س��ربازان مسلمان اسیرشده را جلب کنند و 
به آنها نش��ان دهند آلمان ها نسبت  به فرانسوی ها 
و بریتانیایی ها چه رفتار بهتری در قبال آنها دارند. 
آلمان ها امیدوار بودند با این اقدامات باعث شورش 
در میان گروه های مس��لمان در مس��تعمره های 2 

رقیب خویش شوند.
در دوره پس از جنگ، تأکید فزاینده جنبش های 
ضداس��تعماری بر هویت اسلامی باعث شد همین 
دولت های اروپایی گرفتار حس اضطراب روزافزونی 
شوند. س��رویس های مخفی به قهوه خانه های اروپا 
فرستاده شدند؛ یعنی همان جایی که روشنفکران 
مس��لمان ش��روع به انتش��ار پیام مقاوم��ت اتحاد 
اس��لامی)4( کرده بودند. از جمله این روش��نفکران 
»شکیب ارسلان« بود. او یکی از مهم ترین طرفداران 
اتحاد اس��لامی در اروپ��ای دوران جن��گ بود که 
فعالیت��ش را از ژن��و آغاز کرد. ارس��لان، پدربزرگ 

سیاستمدار کنونی لبنان، »ولید جنبلاط« است.
ام��ا همچنین دولت ه��ای اروپایی کوش��یدند 
مس��لمانان را با بهره گیری از ق��درت نرم تبلیغات 
به سوی خود جلب کنند. دولت فرانسه سال 1926، 
یعن��ی بی��ش از 2 ده��ه پس از آنک��ه تعهدش به 
سکولاریسم یا لائیسیته را در قانون 19۰5 تصویب 
کرده بود، بهانه های مالی گوناگونی تراشید تا بتواند 
بودجه ساخت مسجد جامع پاریس را فراهم آورد. 
این اقدام باعث شد بس��یاری از کاتولیک های این 
کش��ور به امتی��ازات اعطایی دولت به مس��لمانان، 
واکنش��ی خش��ن نش��ان دهند. علی الظاهر هدف 
از ساخت مس��جد این بود که یادبودی باشد برای 
س��ربازان مسلمانی که در طول جنگ برای فرانسه 
جنگیده بودند. هنگامی که سال 1922 سنگ بنای 
مسجد گذاشته شد، مأمور شهرداری پاریس، »پل 
فلورو« با افتخار اعلام کرد هنگامی که فرانسه خود 
را در س��ال 1914 به خطر انداخت، مسلمانان این 
کش��ور در آفریقا برای دفاع از این کشور لحظه ای 
درنگ نکردند. وی گفت: مسلمانان »آخرین کسانی 
نبودند که ندای سرزمین پدری شان را که در خطر 
بود، لبیک گفتند... بسیاری از آنها جان خود را برای 
دف��اع از تمدن دادند«. او افزود این مس��جد بیانگر 
سپاسگزاری فرانس��ه و یادمانی جمعی است برای 
سربازان مسلمانی که برای کشور در خاک غلتیدند.

در واق��ع اکن��ون مورخ��ان به این مس��جد به 
مثابه بخش��ی از تبلیغ��ات اس��تعماری می نگرند. 
هدف از س��اخت این مس��جد آن بود که حسی از 
قدرت امپریالیستی فرانس��ه در جهان اسلام را به 
بازدیدکنندگان ثروتمند القا کند. کارگران ش��مال 

آفریقای��ی پاریس در منطقه ای دور از این مس��جد 
می زیس��تند و اوقات اقامه نماز در آن با زمان بندی 
کار آنها در کارخانه هماهنگی نداش��ت. هزینه های 
زیاد اس��تفاده از وضوخانه و رس��توران باعث شده 
بود هیچ کس نتواند از این مسجد بهره بگیرد؛ مگر 
تنی چند از نخبگان فرانس��وی و مراکشی. مسجد 
در منطقه پنجم ش��هرداری پاریس س��اخته شده 
ب��ود، در مقابل باغ گیاهان پاری��س که امروز هنوز 
هم برپاست. گردشگرانی از سراسر جهان به اینجا 
می آیند تا از خوردن فنجانی چای نعناع یا باقلوا در 
کاف��ه لذت ببرند یا قالیچه ای مراکش��ی را از مغازه 
سوغاتی فروشی ها بخرند و کمی »هوای شرقی« را 

در قلب پاریس استشمام کنند.
س��ال 1935 دول��ت س��کولار فرانس��ه دوباره 
امتیازات خاصی برای ش��هروندان مسلمانش قائل 
شد و بیمارس��تانی در بوبینیی، منطقه ای کوچک 
در شمال ش��رق پاریس، س��اخت که منحصراً در 
اختیار مسلمانان بود. این بیمارستان با این نیت بنا 
شد که از طریق فراهم آوردن خدمات درمانی ویژه 
برای مسلمانان، از ارزش جمهوری خواهانه »برابری« 
پاس��داری کند. به بیماران این بیمارستان غذاهای 
حلال داده می ش��د و معماران فرانسوی خود بنا را 
به ش��یوه ای ساختند که از نظر آنها شبیه به سبک 
»ش��مال آفریقا« بود. از همین رو بیمارستان مزبور 
مجهز به چند نمازخانه و گورستانی برای مسلمانان 
بود. درس��ت زمانی که شهروندان پاریس نگران آن 
بودند که کارگران شمال آفریقایی ممکن است حامل 
بیماری های خطرناک مقاربتی باشند، این بیمارستان 
مس��لمانان را از بخش های عمومی پاریس دور نگه 
 داشت؛ این نشانه آن است که اروپایی ها به رغم تمام 
کنجکاوی های غیرمنتظره شان درباره اسلام، هنوز 
اغلب شان نژادپرس��ت بودند. این بیمارستان مثال 
خوبی است از راهبردهای استعماری دولتی که در 
آن دوران معمول بود، چه؛ خدماتی را به س��اکنان 
مسلمان اروپا عرضه می کرد تا هم توجه آنها را جلب 
کن��د و هم آنان را تحت  نظارت دول��ت درآورد. در 
بحبوحه بسیج برای جنگ دوم جهانی و نیز در خود 
دوران جنگ، تلاش ه��ای دولت ها برای جلب نظر 
مس��لمانان فوریتی دوباره یافت. در طول این دوره، 
بریتانیا به تأمین هزینه ساخت 2 مسجد در لندن 
یاری رساند؛ حال  آنکه نازی ها کوشیدند مسلمانان، 
خاصه مسلمانان اروپای شرقی را متقاعد کنند که به 
جنگ آلمان علیه شوروی بپیوندند. نازی ها بویژه در 
بالکان، کریمه و قفقاز خود را حامی اس��لام معرفی 
کردن��د. تبلیغات آنها که از طری��ق رادیو و اعلامیه 
منتشر می شد، بر ستیز با بلشویسم، یهودستیزی و 
ستیز با امپریالیسم بریتانیا تمرکز داشت. هنگ هایی 
از مسلمانان در ارتش آلمان ایجاد شد اما بسیاری از 
سربازان مس��لمانی که در ارتش ثبت نام کردند، نه 
بنا بر ملاحظات ایدئولوژیک، بلکه برای دستیابی به 

وضعیتی بهتر وارد ارتش شدند.
این دوره که در آن اروپاییان و دولت های شان با 
مسلمانان و اسلام نرد عشق می باختند، به گونه ای 
کنایی حکایت از برخورد با اس��لام در اروپای غربی 
کنونی دارد: توجه ویژه به مس��لمانان، بیش از آنکه 
نشانه ای از پذیرش آنان در این جوامع باشد، اغلب 
نشأت  گرفته از تهدیدی بود که تصور می شد متوجه 
منافع ملی است و ریشه در امکان بالقوه این مذهب 
ب��رای ویرانگری سیاس��ی دارد. انگیزه پش��ت این 
حرکت با تفکر حاکم بر برنامه های تربیت روحانیون 
تف��اوت چندانی ندارد. ای��ن برنامه ها که با حمایت 
دولتی انجام می ش��د، در چند س��ال اخیر به طور 

ناگهانی در بریتانیا و هلند ظاهر شده  است.
زخم های ناشی از جنگ و گذر زمان نشان خود 
را بر مسجد ویلمرسدورف برلین گذاشته است. در 
واپسین مرحله جنگ دوم جهانی، این مسجد تبدیل 
به آوردگاهی جنگی شد: در بحبوحه تازش روس ها 
بر برلین، سربازان نازی سنگرهایی را در باغچه های 

ساکت و آرام آن حفر کردند و از مناره های بلند آن 
به سوی س��ربازان دشمن آتش گشودند. طی نبرد، 
تمام مناره ها، جز یکی از آنها ویران ش��د و مسجد 
آسیب جدی دید. اگرچه از آن زمان مسجد بازسازی 
شده است، هرگز نتوانسته است شکوه پیشین خود 
را به طور کامل بازیابد. امروز اگرچه مسجد همچنان 
پابرجاس��ت، بهره گی��ری از آن تقریب��اً محدود به 
نمازگزاران جمعه است و عده اندکی از تاریخ پرفراز 

و فرود آن مطلعند.
این دوره کوتاه، یعنی زمانی که اروپاییان آغوش 
خود را برای اسلام گشودند نیز در دهه های پرحادثه 
پس از جنگ از حافظه ها محو شده است. اینکه چرا 
چنین شده است، دقیقاً مشخص نیست. شاید علت 
این باشد: سرازیر شدن کارگران مسلمان به اروپا در 
س��ال های اخیر که به شکل شدیدتری در دهه های 
196۰ و 19۷۰ انجام ش��د، باعث ش��د مسلمانان 
بیش از آنکه به عنوان بخش��ی کوچک از جمعیت 
این کشورها قملداد شوند، تبدیل به اقلیتی شوند که 
هرچه بیشتر در معرض دید مردمان این کشورها قرار 
دارد و به دنبال خود تنش ه��ای فزاینده ای را آورده 
اس��ت. شاید هم علت این باش��د که پس از حادثه 
یازدهم سپتامبر، چنین رویدادهایی که نشان خود 
را بر روابط میان جوامع غربی و کشورهای خاورمیانه 
گذاش��تند، اغلب باعث ش��ده اند تاریخ روابط میان 

مسلمانان و اروپاییان تحت الشعاع قرار گیرد.
ب��ا وجود ای��ن، هنگامی که پ��ای تاریخ غنی و 
پیچیده حضور اس��لام در اروپای غرب��ی در میان 
اس��ت، ضروری است نگاهی به گذشته بیندازیم تا 
جنبه های خوب، بد و زشت این قضیه را درک کنیم. 
اگر دولت ها در ش��ور و اشتیاقی که برای جلب نظر 
مسلمانان به خرج می دادند، امتیازاتی خاص برای 
آنها قائل شده اند، آن هم به شیوه ای که شاید باعث 
ش��ده زمینه ای فراهم  آید که اروپ��ای امروز نوعی 
احساس »دیگربودگی« در قبال اسلام داشته باشد، 
مسجد ویلمرسدورف نمایانگر دیدگاهی بدیل است. 
این مسجد به دورانی اشاره می کند که طی آن اسلام 
در اذهان اروپاییان پدیده ای سرکوبگرانه، نابخردانه یا 
تهدیدآمیز تلقی نمی ش��د. بیایید سخنرانی هایی 
را در ذهن مجس��م کنیم که زمان��ی در وکینگ و 
ویلمرسدورف برای مخاطبان گوناگون شان برگزار 
می ش��د و بنا بر برخی گزارش ه��ا، »توماس مان« 
رمان نوی��س آلمانی، در یک��ی از آنها حضور یافته 
ب��ود. در این  صورت خواهیم توانس��ت میان اروپا و 
اس��لام رابطه ای متصور شویم که ویژگی اصلی آن 
گفت و گو و انعطاف پذیری است. تاریخ مسلمانان و 
اسلام در اروپای غربی، کهن تر و نیز درهم تنیده تر 
از آن چیزی است که بسیاری تصور می کنند. اذعان 
به این واقعیت ما را یاری می کند آینده ای را تصور 
کنیم که در آن می توان به مسلمانان چونان بخشی 
برابر و جدایی ناپذیر از حیات عمومی اروپا نگریست؛ 
نه اینک��ه آنها را بیگانگانی با تهدید ابدی برای این 

قاره در نظر آوریم.
***

پی نوشت :
Countercultural-1

British India-2
منظور از هن��د بریتانیا آن بخش از ش��به قاره 
هند است که بین سال های 1۷65 تا 194۷ تحت 

نظارت بریتانیا بود.
Downton Abbey 3- منظ��ور از عص��ر

دوره بین س��ال های 1912 تا 1925 اس��ت که در 
سریالی به همین نام به تصویر کشیده شده است. 
در این سریال دانتون ابی محله ای خیالی در منطقه 
یورکشایر انگلس��تان بود که ساکنان آن را اعیان و 

اشراف تشکیل می دادند.
Pan-Islamic-4

منبع: فارین پالیسی
ترجمه: محمد غفوری/ ترجمان

روزگاری که اروپا عاشق اسلام بود

آینده ناگزیر
گذشته فراموش شده 

ماریا حنون و سوفی اسپانی

فرهاد  ملاامینی


