
وحدت حوزه و دانشگاه چیست؟ وقتی درباره این 
مساله صحبت می کنیم، منظورمان وحدت محتوایی 
است یا وحدت فرمی؟ چه کسانی باید وحدت را ایجاد 
کنند؟ آیا امروز اختلاف شدیدی میان حوزه و دانشگاه 
وجود دارد؟ رفتن روحانی به دانشگاه یا رفتن دانشجو 
و اس��تاد دانش��گاه به حوزه تاثیری در وحدت حوزه و 
دانشگاه دارد؟ نتیجه همایش های هرساله ای که در این 
مسیر برگزار می شود چیست؟ دنبال چه هستیم و راه 

به کجا می بریم؟ 
در میان همه گفت و ش��نودها و مکالمات درباره 
وحدت حوزه و دانش��گاه، درباره اصلی ترین مولفه این 
وحدت بخشی کمتر صحبت می شود؛ مساله حوزه و 
مساله دانشگاه.  برخی معتقدند که انباشت و توسعه 
ص��رف مباحث فقه��ی در حوزه و اش��تغال طلاب به 
آموختن فقه و فاصله معنادار حجمیت فقه نسبت به 
فلسفه و عرفان، موجب دوری گزیدن طبیعی حوزه از 
جامعه شده است. از طرف دیگر دانشگاه مدعی است 
که به واس��طه غلبه فناوری و رشته های فنی و حتی 
تاثیر نظری رشته های علوم انسانی بشدت آمیخته و 
مماس با نیازهای جامعه پی��ش می رود. برخی دیگر 
بالعکس نگاه می کنند. آنها مدعی هس��تند که حوزه 
به واسطه حضور روحانیت در میان مردم بیشتر دیده 
می شود و این دانشگاهیان هستند که از مردم فاصله 
گرفته اند.  اینها به این دلیل گفته ش��د که امروز همه 
اظهار نظرها و گفت و شنودها پیرامون وحدت دانشگاه 
و حوزه ناظر بر نیازهای جامعه اس��ت و وحدت حول 
کارکرد های هرکدام از این 2 نهاد برای جامعه مدنظر 
است. مساله دانشگاه، مساله حوزه نیست. مساله حوزه 
نیز مساله دانشگاه نیس��ت و هردو این نهاد ها مدعی 
توان پاس��خ به مطالبات جامعه هس��تند.  عمده ترین 
دلیلی که به اعتقاد برخی وحدت حوزه و دانش��گاه را 
سخت می کند تفاوت ساختاری میان حوزه و دانشگاه 
است. کس��انی که چنین نظری دارند، می گویند، در 
ح��وزه علوم م��ورد آموزش دارای تق��دس و غیرقابل 
نقد هس��تند؛ در حالی که در دانشگاه همه چیز قابل 
تشکیک است. به همین دلیل اصولاً وحدت این 2 نهاد 
بسیار مش��کل است اما نگاه برخی اندیشمندان دیگر 
به گونه ای دیگر است. آنان معتقدند علم تا سقف فهم 
بش��ری پیش می رود و بعد از آن دین و اخلاق اس��ت 
که هنر به کارگیری علم را به انسان می آموزد. در واقع 

تزکیه اهمیت بالاتری از تعلم دارد. 
فردگرایی افراطی که نتیجه غلبه حوزه گرایی صرف 
اس��ت، انزواطلبی و بی کارکردی و حتی کژکارکردی 
اجتماع��ی را منجر می ش��ود. عده ای ای��ن فردگرایی 
را منفی می دانن��د و براین عقیده اند که حوزه منهای 
دانشگاه منجر به ارائه دینی فردگرایانه خواهد شد که 
هی��چ حضوری در عرصه اجتماعی و اداره امور جامعه 
نمی تواند داش��ته باش��د و به همین ترتیب دانشگاه 
منهای یافته های اصولی ح��وزه و دیدگاه مصلحان و 
اندیش��مندان دینی نیز نمی تواند به یک فرم مناسب 
برس��د، بلکه تنها به جایی می رسد که امروز در غرب 
تحقق یافته اس��ت. شرایطی که با همه پیشرفت ها و 
فناوری فقد روحیه دین باورانه و خلأ آن آزار دهنده شده 
است.  یکی از صاحبنظران این حوزه با اشاره به برخی 
شعارهای اول انقلاب به مقتضای زمان، معتقد است که 
»در خلال شعاری که برای انقلاب اسلامی و برقراری 
نظام جمهوری اسلامی داده می شد، شعارهای بسیار 
ارزنده ای بود که وحدت حوزه و دانشگاه نیز یکی از آنها 
بود البته بسیاری از آنها هنوز تحقق پیدا نکرده و اگر 
نگوییم فراموش شده اند به حقیقت هم نپیوسته اند ولو 
اینکه در صحبت و سخن ادعا شود که در مسیر پیاده 

کردن آن اهدافیم«. 
اندیش��مند دیگری رابطه فیزیک و متافیزیک را 
طرح می کند و بحث ارتباط حوزه و دانشگاه را اینگونه 
به چالش می کش��د؛  در دنیای فیزیک و فلسفه مرز 
میان طبیعت برداش��ته شده است، چنانکه در قرآن و 
فرهنگ اهل بیت)ع( نیز ارتباط فیزیک و متافیزیک به 
صورت غیب و ش��هود و ظاهر و باطن مطرح می شود. 
وی در پاسخ به پرسشی که درباره ارتباط این بحث با 
وحدت حوزه و دانشگاه مطرح می شود، بیان می دارد 
که وقتی میان فیزیک و متافیزیک مرزی وجود نداشت 
میان علم و دین و حوزوی و دانش��گاهی و علوم حوزه 
و دانشگاه نیز نباید خط و نشان و مرزی وجود داشته 
باشد، بنابراین مرزهای موجود توهمی بیش نیست و 
ناشی از کم معرفتی است. در این میان اما دلایلی نیز 
برای فاصله گرفتن دانش��گاه از حوزه مطرح می شود. 
برخی دیدگاه ها س��هم حوزه های معرفتی را در تولید 
علم صف��ر می دانند و اج��ازه نمی دهن��د حوزه های 
فرهنگ��ی، معرفتی و ایمان��ی وارد مقوله تولید علم و 

بررسی آن شوند.
همچنین استاد دیگری در این باره چنین می گوید: 
وحدت میان حوزه و دانشگاه را می توان تشکل بزرگ 
نخبگان یک جامعه دانست که پیشرفت و سلامت آن 
جامعه را تضمی��ن می کند. بی تردید هر یک از این 2 
نهاد بخش��ی از نیازه��ای وجودی انس��ان را برآورده 
می کنند که اگر با یکدیگر هماهنگ باشند رسیدن به 

کمال را برای بش��ر گریزان از دانش و معرفت سهل تر 
می کنند. اکثر آسیب های اجتماعی بویژه آسیب های 
فکری انسان عصر ارتباطات سردرگمی در حوزه های 
شناختی است، عدم پاس��خگویی مناسب و کامل به 
عطش روزافزون بشر، باعث ایجاد بن بست های فکری و 
اعتقادی وی شده است، در این میان حوزه و دانشگاه 
به عنوان طلایه داران تولید فکر و اندیشه و علم با اتکا به 
نظرات کارشناسانه یکدیگر و حذف جریانات تفرقه انگیز 
میان خود می توانند بهترین پاسخگوی نیازها، ابهامات 
و استفهام های بشر امروز بویژه ایرانیان دین مدار طالب 

علم باشند.
خیلی پیش تر از آنکه در س��ال های پس از انقلاب 
وحدت حوزه و دانش��گاه مطرح شود، در سال 46 که 
هنوز امیدی به ثمردهی انقلاب نبود، امام در پاسخ به 
پیام دانشجویان مسلمان اروپا از پیوستگی دانشجویان 
مدارس قدیم و دانشگاه ها، احساس سربلندی و مسرت 
کرده و نوش��تند: از اینکه احس��اس می کنم طبقات 
جوانان غیور و دانش��جوی قدیم و جدید داخل کشور 
و خارج و روش��ن ضمیران س��ایرطبقات ملت شریف 
و مس��لمان از خواب گران بیدار ش��ده و در فکر چاره 

هستند احساس مسرت و سربلندی می کنم.
رویکرد امام، نس��بت به پیش��رفت حوزه و تلاش 
ایشان برای ایجاد این فهم که حوزه نیازمند تحولات 
فکری اساسی است از همان آغاز نهضت و حضور ایشان 
در حوزه علمیه با تربیت طلاب انقلابی و دانش��گاهی 
خود را نمایان کرد. در بخشی از منشور روحانیت درباره 
نگاه مترقی امام به حوزه می خوانیم: »اینجانب معتقد 
به فقه سنتی و اجتهاد جواهری هستم و تخلف از آن را 
جایز نمی دانم. اجتهاد به همان سبک صحیح است ولی 
این بدان معنا نیست که فقه اسلام پویا نیست، زمان و 
مکان 2 عنصر تعیین کننده در اجتهادند. مساله ای که 
در قدیم دارای حکمی بوده است به ظاهر همان مساله 
در روابط حاکم بر سیاست و اجتماع و اقتصاد یک نظام 
ممکن است حکم جدیدی پیدا کند، بدان معنا که با 
شناخت دقیق روابط اقتصادی و اجتماعی و سیاسی 
همان موضوع اول که از نظر ظاهر با قدیم فرقی نکرده 
است، واقعاً موضوع جدیدی شده است که قهراً حکم 
جدیدی می طلبد. مجتهد باید به مس��ائل زمان خود 
احاطه داش��ته باشد. برای مردم و جوانان و حتی عوام 
هم قابل قبول نیست که مرجع و مجتهدش بگوید من 
در مسائل سیاسی اظهارنظر نمی کنم. آشنایی به روش 
برخورد با حیله ها و تزویرهای فرهنگ حاکم بر جهان، 
داش��تن بصی��رت و دید اقتصادی، اط��لاع از کیفیت 
برخورد با اقتصاد حاکم بر جهان، شناخت سیاست ها و 
حتی سیاسیون و فرمول های دیکته شده آنان و درک 
موقعیت و نقاط قوت و ضعف 2 قطب سرمایه داری و 
کمونیزم که در حقیقت استراتژی حکومت بر جهان 
را ترس��یم می کنند، از ویژگی های یک مجتهد جامع 
اس��ت. یک مجتهد بای��د زیرکی و هوش و فراس��ت 

هدایت یک جامعه بزرگ اسلامی و حتی غیراسلامی 
را داش��ته باش��د و علاوه بر خلوص و تقوا و زهدی که 
در خور ش��أن مجتهد اس��ت واقعاً مدیر و مدبر باشد. 
حکومت در نظر مجتهد واقعی فلس��فه عملی تمامی 
فقه در تمامی زوایای زندگی بش��ریت است، حکومت 
نش��ان دهنده جنبه عملی فقه در برخ��ورد با تمامی 
معضلات اجتماعی و سیاسی و نظامی و فرهنگی است، 
فقه، تئوری واقعی و کامل اداره انسان از گهواره تا گور 
است. هدف اساسی این است که ما چگونه می خواهیم 
اصول محکم فقه را در عمل فرد و جامعه پیاده کنیم و 
بتوانیم برای معضلات جواب داشته باشیم و همه ترس 
استکبار از همین مساله است که فقه و اجتهاد جنبه 
عینی و عملی پیدا کند و قدرت برخورد در مسلمانان 

به وجود آورد«.
امام به خوبی می دانست که اگر روحانیت نتواند فهم 
خود از اسلام را با مقتضای زمان پیوند دهد و اگر نتواند 
با دانش بش��ری که به اقتضا بس��تر کنونی آن بیشتر 
دانشگاهیان کشور هستند ارتباط همدلانه داشته و با 
منطق جذب با آنان برخورد نکند، اعتقاد و ایمان نسل 
آینده را با مخاطره جدی روبه رو می کند و رسالت خود 

را ناتمام و عقیم خواهد گذاشت.
البته موضع امام درباره جذب دانش��گاهیان به هر 
قیمتی نبود. امام همواره از یکس��و با اندیش��ه اسلام 
منهای روحانیت، بش��دت برخ��ورد می کرد و عالمان 
و دانش��گاهیان متعه��د و حقیقت جو را ب��رای درک 
درستی مبانی اندیشه دینی و انسان شناسی غیرمادی 
و اومانیس��تی، به حوزه ها و عالمان وارسته آن ارجاع 
م��ی داد و از س��وی دیگر با اندیش��ه ح��ق انحصاری 
مجتهدان در تش��خیص امور سیاسی برخورد می کرد 
و آن را از اندیشه تفکیک دین و سیاست خطرناک تر 
می دانس��ت. از یکس��و با خطر تحجر و برداشت های 
صورت گرایان��ه از دی��ن بی مهاب��ا برخ��ورد می کرد و 
اعتب��ار و حیثیت علمی و قداس��ت معنوی خود را به 
قربان��گاه جهاد با متحجرین آورد و از س��وی دیگر به 
جوان دانشگاهی و مسلمان تحصیلکرده هشدار می داد 
ک��ه هرگز خود را بی نیاز از هدایت و روش��نگری های 
روحانیت نیابند. اینکه مطالبات امام از حوزه و دانشگاه 
تا چه حد تحقق یافته است، نیازمند مطالعه رفتاری 
حوزه و دانشگاه است. اگرچه در یک نمود کلی می توان 
در این باره ساعت ها بحث کرد و مقالات نوشت، اما نه 
می توان گفت که حوزه و دانشگاه هیچ کار نکرده اند و 
نه می توان مدعی شد هرآنچه توانسته اند، انجام داده اند. 
درباره چرایی وحدت حوزه و دانش��گاه و لزوم آن 
رهبری در پیامی برای س��میناری ب��ا این موضوع در 
س��ال 60 به دلایلی اشاره می کنند؛ در بخشی از این 
پیام آمده اس��ت: »وحدت« نه با شعار به دست می آید 
و ن��ه با امریه و فرم��ان. و اگر امروز در جامعه  انقلابی، 
وحدت حوزه و دانش��گاه و وحدت روحانی و دانشجو 
مطرح می شود، ناشی از این واقعیت است که تاکنون، 

و حداقل تا قبل از انقلاب، این وحدت وجود نداش��ته 
اس��ت. و این دو قلمرو علم و روحانیت، باید نخس��ت 
از هر آنچه با فرهنگ اصیل جامعه  اس��لامی ما بیگانه 
است، تطهیر و پاک شوند و نخستین گام در راه وحدت 
را از اینج��ا بردارند. حاکمیت 2 فرهنگ، با ممیزات و 
مشخصات متفاوت، بر این 2 حوزه، تاکنون خسارات 
فراوانی به جامعه  ما تحمیل کرده است: علم را محور هر 
چیز قرار دادن، و از علم نیز، تنها به جنبه های مصرفی 
آن دل بس��تن و در نهایت، کارگزار قدرت های علمی 
جهانی ش��دن و بازار مص��رف را برای تولیدکنندگان 
خارجی، گرم و داغ نگه داش��تن، ضایعه ای است تلخ و 
دردناک که دانشگاه باید هر چه سریع تر به جبران آن 
قیام کند و نقص��ان و خللی را که از این راه به جامعه  
ما وارد آمده است، ترمیم کند. از آن سوی، در حوزه ها 
نیز، نیازهای ملموس جامع��ه و مردم، و واقعیت های 
زمانه باید مطرح شود. چرا که اگر »دین، عین سیاست 
است« که هست، پس باید قدم در واقعیت های عصر 
و دوران نهاد و از حیطه  ذهنیت های مجرد رها شد. با 
این همه، امتیازات حوزه و دانشگاه نیز باید تبادل شود: 
اخلاص، صفا، ایثار، معنویت، زهد، احترام به سنت های 
اصیل و ارزش��مند، از یکس��و و توجه به واقعیات، دید 
باز و گس��ترده، وسعت بینش، نوگرایی مفید، نگرش 
س��ازنده و پویا و استفاده از روش های جدید و کارساز 
از س��وی دیگر، می تواند و باید که مکمل هم ش��وند. 
آن سختکوش��ی در آموختن که از ممیزات حوزه های 
علمیه اس��ت، باید در دانش��گاه به عنوان سنت اصیل 
دانش آموزی به کار گرفته شود و آن آینده نگری همراه 
با طرح و برنامه که از مش��خصات محیط دانشگاهی 
اس��ت، باید در حوزه ها پذیرفته شود. آن هماهنگی و 
اختلاط سازنده با مردم جامعه، که از روش های سازنده 
و سالم و از ممیزات بارز حوزه های علمیه است، باید در 
دانشگاه ملحوظ باشد. دانشجو باید مردم جامعه  خود 
را عملاً و از نزدیک بشناسد و آموختن دانش نباید او 
را از ارتباط مستقیم با مردم، محروم کند. همچنانکه 
ارتباط دائم و پیوسته با مردم و آگاهی از دردها، نیازها 
و خواست های روزمره مردم، نباید طلبه و دانشجو را از 

کسب علم که چراغ راه جامعه است، باز دارد. 
اما اساس��ا چرا این موضوع مطرح ش��د؟ در واقع 
چرا طرح مس��اله وحدت حوزه و دانش��گاه از س��وی 
امام خمین��ی)ره( صورت گرفت. جوانان این مملکت، 
بچه ه��ای خانواده ه��ای متدین بودند و به دانش��گاه 
می آمدن��د. ع��ده ای، البت��ه، از دین خارج ی��ا به آن 
بی اعتنا یا س��رد می ش��دند. اما ع��ده ای هم متدین 
می ماندن��د. همان زمان هم داش��تیم. پس، معنایش 
این نیس��ت که در دانش��گاه، آدم متدی��ن نبود. بلکه 
معنایش این اس��ت که در دانش��گاه، آن آدم متدین، 
غریب بود. همان دختر متدینی که می خواست دین 
و حجاب خود را نگه دارد، در دانش��گاه کشور اسلامی 
و مس��لمان - کش��ور ایران - در آن زمان، غریب بود. 

پسر دانشجوی متدین هم غریب بود. استاد متدین هم 
 غریب بود. روال عمومی دانشگاه، هیچ گونه کمکی به او 
نمی کرد. بلکه در موارد بسیاری، معارضه و اصطکاک 
هم با او درست می کرد. اما اگر دانشجو یا استاد، بی دین 
و لاابال��ی بود، روال عمومی دانش��گاه ب��ا او هیچ گونه 
اصطکاکی نداش��ت. به او میدان داده می شد. این راه، 
غل��ط بود. این، همان چیزی اس��ت که ام��ام بزرگوار 
همیشه از آن نالید و شعار »وحدت حوزه و دانشگاه« 
برای مقابله با این درست شد. )بیانات رهبر انقلاب در 

دیدار جمعی از دانشجویان و طلاب72/09/24(
با این هم��ه هنوز موضوع وح��دت از نظر برخی 
آرمانگرایانه تلقی می شود. امری که اگر چه غیرممکن 
نیست، اما خیلی سخت شدنی است. همانگونه که در 
ابتدای نوشتار عنوان شد، تفاوت ساختاری اصلی ترین 
دلیل غیرعملی دانستن وحدت حوزه و دانشگاه است. 
یک اس��تاد دانش��گاه چنین اعتقاد دارد ک��ه حوزه و 
دانشگاه اساسا 2 نهاد متفاوت هستند، 2 کارکرد ویژه 
و متفاوت دارند. بحث وحدت آن دو در حقیقت بحثی 
آرمانگرایانه است. در دانشگاه هیچ پدیده ای، اعتقادی، 
باوری، اندیش��ه ای، فکری، نظریه ای و معرفتی مطلق 
نیست. در دانشگاه هیچ »فرشته ای« نیست. هر اعتقاد 
و معرفتی در دانش��گاه قابل نقد اس��ت. کار دانشگاه 
طرح س��وال، ایجاد تردید در باورها و آموخته هاست. 
پیش فرض چنی��ن نهادی به طور طبیعی آن اس��ت 
که یقینی وجود ندارد و به درس��تی هر چیز می توان 
ش��ک کرد در حالی که در حوزه بسیاری از معرفت ها 
یقینی و بس��یاری از باورها قدس��ی است. در دانشگاه 
با افکار بزرگان آش��نا می شویم تا آنها را نقد کنیم در 
حالی که در حوزه با افکار بزرگان آش��نا می ش��ویم تا 
آنه��ا را بیاموزیم. اهالی حوزه هم ای��ن باورها را دلیل 
ع��دم وح��دت می دانند: اهالی ح��وزه معتقدند، عدم 
باور نس��بت به توانمندی حوزه ه��ا از نظر علمی برای 
تحصیلکردگان در دانش��گاه های غربی اساساً یکی از 
موانع موجود بر س��ر راه وحدت است. گاهی در برخی 
نامه نگاری هایی که میان اس��اتید و طلاب برقرار شده 
مش��اهده شده که اساس��ا حوزه به عنوان نهاد علم از 
سوی برخی دانشگاهیان پذیرفته نمی شود، چه برسد 
به اینکه وحدت با حوزه پذیرفته شود. در دانشگاه متون 
شریفی چون قرآن کریم، نهج البلاغه، رساله حقوق امام 
س��جاد)ع( و کتب فقهی و حکم��ی به عنوان رفرنس 
برای مقالات و تولیدات علمی قبول نمی افتد و برخی 
اساتید به دانشجویانی که از این منابع استفاده کرده اند 

می گویند که »این منابع علمی نیست«. 
بعضی از اس��اتیدی ک��ه از غ��رب فارغ التحصیل 
ش��ده اند، با همین زمین��ه ذهنی جایی ب��رای علوم 
حوزوی نمی بینند. به نظر می رس��د حوزه باید بیشتر 
ب��ه ظهور و بروز خود بیندیش��د و در این راس��تا باید 
تلاش بیشتری داشته باشد و به دانشگاه بفهماند که 
حرفی برای گفت��ن دارد و در اصل باید خود را درگیر 
کند. مرحوم مطهری)ره( چنین دغدغه ای داش��ت و 
در بعض��ی از جلس��ات درس مانند بحث اقتصاد، نقد 
مارکسیسم و... ایشان در حضور بعضی از فضلا متون 
غربی را می خواندن��د و نقد می کردند که البته در آن 
زمان که محدودیت هایی از ناحیه رژیم پهلوی وجود 

داشت متحمل بعضی رنج ها و ظلم ها هم شدند.
با این ح��ال و در عین تلاش های��ی که در جهت 
تقریب و وحدت و قبولاندن جایگاه علمی حوزویان به 
دانشگاهیان صورت گرفته، اما در بخشی از دانشگاه این 
پذیرش نسبت به جایگاه علمی حوزویان با انتقادهایی 

همراه بوده است.
در ای��ن بی��ن طرح دغدغ��ه یکی از اس��اتید این 
بحث قابل تامل اس��ت. حجت الاسلام دکتر پارسانیا 
در این باره معتقد اس��ت: مس��اله ما ن��ه یکی کردن 
حوزه و دانش��گاه اس��ت و نه حذف یک��ی از این دو؛ 
مس��اله فرهنگ و تاری��خ ما، بازخوان��ی جهان مدرن 
اس��ت. اینکه ما تکنولوژی، صنعت و حتی فلسفه آنها 
را که مبتنی بر فرهنگ خودش��ان است مورد بازبینی 
قرار دهیم؛ چراکه این هم بخش��ی از تجربه زیست و 
حیات بش��ری اس��ت. باید با این تجربه مواجه شویم 
و نمی توانیم چش��م خود را ببندی��م، چون واقعیت ها 
پنهان می ماند. ما باید این مسائل را از منظر خودمان 
بشناس��یم و این همان کاری بود که غرب انجام داد. 
رشته شرق شناسی که برای این منظور ایجاد شده، در 
اختیار وزارت مستعمرات آنهاست، نه در اختیار وزارت 
علوم ش��ان. البته شرق شناسی، ش��ناخت ما از منظر 
هویت و مبانی معرفتی جهان غرب اس��ت. ما نیاز به 
غرب شناسی داریم، این غرب شناسی باید در همه ابعاد 
همچون تکنولوژی، علوم مهندسی، علوم پایه و علوم 
انسانی باشد و باید ببینیم چگونه می اندیشند و چگونه 
عمل می کنند. بر این اساس، پیش بینی می کنیم و این 
تجربیات را به نقد می گذاریم. وقتی نگاه منتقدانه باشد، 
ممکن است بخشی از این تجربه در بازخوانی برای ما 
مفید باش��د. در مواجهه با دیالکتیک های گفت وگو و 
نقدهای متقابلی که می شود، هر جریانی می تواند رشد 
کن��د و اوج بگیرد. اگر چنین اتفاقی رخ دهد، وحدت 

حوزه و دانشگاه می تواند فعال شود.
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اشاره

توقع از هر محیطی
 به یک کیفیتی است

قبل از انقلاب، بعضی از روحانیون، از جمله 
بنده  حقیر با دانشجوها ارتباطاتی داشتیم. این 
ارتباطات، ارتباطات س��ازمانی نب��ود، ارتباطات 
تشکیلاتی نبود، ارتباطات در مسائل مبارزاتی تند 
نبود؛ ارتباط فکری و تبیینی بود؛ یعنی جلساتی 
داشته باشیم که دانشجوها در آنجا شرکت کنند، 
یا ما احیاناً در جلس��ه ای از جلسات دانشجویی 
در دانش��گاه ش��رکت کنیم. در آن اوقات، بنده 
در مش��هد جلسه ای داشتم که بین نماز مغرب 
و عشا برگزار می شد. پای تخته می ایستادم و به 
قدر 20 دقیقه یا نیم ساعت صحبت می کردم. 
مس��تمعان هم 90 درصد جوان بودند؛ جوان ها 
هم غالبا دانش��جو و بعضا دبیرستانی. یک شب 
مرحوم ش��هید باهنر )رحمه.. الله علیه( مش��هد 
بود، با من آمد مس��جد ما. وضعیت را که دید، 
شگفت زده شد. حالا آقای باهنر کسی بود که در 
تهران با مجامع جوان و دانشجویی هم مرتبط 
بود. ایش��ان گفت من به عمرم اینقدر جمعیت 
دانشجویی و جوان در یک مسجد ندیده ام. حالا 
توی مس��جد ما مگر چقدر جوان بود؟ حداکثر 
مث��لا 340، 350 نفر. در عی��ن حال برای یک 
روحانی روشنفکرِ مرتبط با جوان ها، مثل آقای 
باهنر که خودش هم دانشگاهی بود و دوره های 
 دانشگاهی را دیده بود و محیط های دانشجویی را 
می ش��ناخت و از فعالیت ه��ای مذهبی به روز و 
متجددانه هم مطلع بود، جمع شدن حدود 300 
یا 350نفر جوان - که ش��اید از این تعداد، مثلًا 
200 نفرش دانش��جو بودند - چیز عجیبی بود 
و ایش��ان را دهش��ت زده و تعجب زده کرده بود: 
200 تا دانشجو یکجا جمع بشوند و یک روحانی 
برایشان صحبت کند!؟  حالا این را مقایسه کنید 
با وضعیتی که امروز ش��ما توی دانشگاه دارید. 
دسترسی روحانی فاضل جوان - مثل شما - به 
محیط دانش��گاهی، به دانش��جو، به استاد؛ این 
را مقایس��ه کنید، ببینید چ��ه فرصت عظیم و 
گرانبهایی اس��ت. این فرصت را باید نگه دارید، 
این فرصت را باید خیلی مغتنم بشمرید؛ نکته  
اصلی این اس��ت.  اهمیت ای��ن حادثه و پدیده 
از اینجا هم فهمیده می ش��ود که انگشت اشاره  
بسیاری از بدخواهی ها و تبلیغات سوء، اتفاقاً به 
سمت همین محیط دانش��گاه است. می بینید 
توی این تبلیغاتی که می شود، یکی از چیزهایی 
که رویش فشار می آورند، مساله  اسلامی کردن 
دانشگاه هاس��ت که چ��را جمهوری اس��لامی 
می خواهد دانش��گاه ها اسلامی بشود که یکی از 
مظاهر اسلامی شدنش همین است.  نکته  دوم 
درباره وضع دانش��گاه های ما و دانشجویان ما و 
اساتید ماست. بعضی فقط روی نقاط منفی نگاه 
می کنند؛ گاهی هم که ما از دانشگاه و دانشجو 
و جوان تعریف می کنیم، به خودشان می گویند 
لابد اینها از فلان مفس��ده و فلان اش��کالی که 
وجود دارد، خبر ندارند؛ نه، این مساله  بی خبری 
نیس��ت؛ ما از بخش های منفی و از قسمت های 
تاریک خیلی هم بی خبر نیستیم، لیکن طبیعت 
کار را بای��د ن��گاه کرد؛ طبیعت ج��وان، آن هم 
دانش��جو، آن هم در یک محیط جمعی، آن هم 
در معرض تبلیغات عجیبی که امروز وجود دارد؛ 
اغواگری هایی که وجود دارد، تأثیرگذاری هایی 
ک��ه روی فک��ر ج��وان فهمیده  دانش��جوی ما 
 وجود دارد. با توجه به اینها، ش��ما نگاه کنید به 
محی��ط  در  ک��ه  درخش��انی  واقعیت ه��ای 
 دانش��جویی از لح��اظ دینی هس��ت؛ انس��ان 
می فهمد که خیلی مهم است. همین مواردی 
ک��ه بی��ان کردند - ای��ن اعتکاف ه��ا، این نماز 
جماعت ه��ا، ای��ن حضورهای فع��ال در مواقع 
حس��اس و در مراکز حس��اس، ای��ن اردوهای 
جه��ادی، ای��ن فعالیت های س��ازندگی - اینها 
خیلی مهم اس��ت.  جوان دانش��جوی ما انصافا 
امروز بی نظیر اس��ت، اساتید ما هم همین جور. 
این همه استاد مؤمن، متدین، فعال، علاقه مند 
به سرنوش��ت دینی و اسلامی کش��ور و ملت، 
در کش��ور ما نه فقط هیچ وقت وجود خارجی 
نداشته، بلکه در مخیله  کسی هم نگنجیده است؛ 
کما اینکه امروز هم در دنیا چنین چیزی وجود 
ندارد. محیط دانشگاه های ما یک چنین محیطی 
است؛ محیط دین است، محیط اسلام است البته 
نه اینکه ما به این اندازه قانع باش��یم، نه، بحث 
قانع بودن نیست اما انسان نمی تواند عمیقاً راضی 
و خش��نود نباش��د. این، نعمت بزرگ خداست. 
پس اینها واقعیات اس��ت. محیط دانشگاه یک 
محیطی است حقیقتاً مساعد، حقیقتاً مناسب و 
با انتظاراتی که از این محیط وجود دارد، حقیقتاً 

برجسته از لحاظ دینی.
 باید انتظ��ارات را در نظر گرف��ت. توقع از 
هر محیطی، به یک کیفیتی است. توقعی که 
انس��ان از محیط دانشجویی دارد، با توقعی که 
از محیط طلبگی دارد، فرق می کند. اقتضائاتی 
که در اینجا هست، عواملی که روی اینجا کار 
می کند، عوامل تاریخ��ی ای که روی اینها کار 
کرده، اینها همه باید مورد ملاحظه قرار بگیرد 
تا انسان بتواند یک ارزیابی درستی داشته باشد. 
پس محیط دانشجویی هم محیط خیلی خوبی 

است لذا باید از این استفاده کرد.
بیانات رهبر انقلاب در دیدار اعضای نهاد 
نمایندگی رهبری در دانشگاه ها89/04/20
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حوزه، دانشگاه 
و بازخوانی جهان مدرن

هادی  قائم مقامی


