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پدیده اربعین، با وسعت، عمق 
و پیچیدگ��ی بی بدیل خود، 
فراتر از یک مناسک مذهبی 
یا رویداد اجتماعی صرف، به 
مثابه یک »متن زنده« و یک 
»امر وج��ودی« رخ می نماید 
که ظرفیت های بی ش��ماری برای نظریه پردازی در علوم 
انسانی، بویژه در حوزه های هستی شناسی و زیبایی شناسی 
داراست. در مواجهه با این پدیده سترگ، علوم انسانی، بویژه 
در بستر بومی، تاکنون نتوانسته حق مطلب را ادا کند و 
به تعبیری، مقروض اربعین مانده است. این بدهی نه فقط 
به دلیل کم کاری در مطالعه، بلکه به دلیل غرق شدن در 
گفتارهای رایج و تقلیل گرایانه )اعم از عاطفه محور صرف، 
ایدئولوژیک تقلیل گرا یا سیاس��ت زده سطحی نگر( است 
که مانع از خوانشی عمیق و چندلایه از این »متن« شده 
اس��ت. اربعین، به تعبیر رهبر فرزانه انقلاب، »یک پدیده 
فوق العاده« است که باید از »نگاه سطحی« به آن پرهیز کرد 
و به »عمق« آن رسید؛ عمقی که در آن مفاهیم بنیادین 
انسانی نظیر ایثار، همبستگی، هویت، بدن، زمان و مکان 
به شکلی بی سابقه بازتعریف می شود. اینجاست که نیاز به 
یک درآمد هستی شناختی و زیبایی شناختی به اربعین، 
برای گشودن افق های نوین در علوم انسانی آشکار می شود.

هستی شناسی اربعین، به معنای واکاوی ماهیت وجودی 
این پدیده و نحوه »بودن« انسان در این بستر بی بدیل است. 
راهپیمایی اربعین، تجلی بی نظیری از »بودن جمعی« را به 
نمایش می گذارد که در آن فردیت در جمع حل می شود 
ام��ا نه ب��ه معنای از دس��ت دادن هویت، بلکه به معنای 
یافتن هویتی متعالی تر در پیوند عمیق با دیگری و هدف 
مش��ترک. این پدیده، به عنوان یک ضدروایت قدرتمند 
در برابر مدرنیته فردگرا که بر خودبس��ندگی و استقلال 
افراطی تأکید دارد، عمل می کند. هستی شناسی اربعین، 
پرس��ش هایی بنیادین را درباره ماهیت وجود انسانی در 
بستر جمعی، معنای ایثار و فداکاری و رابطه فرد با تاریخ 
و اسطوره مطرح می کند. این همبستگی و روح برادری، 
ریشه در آموزه های قرآنی نظیر آیه شریفه »انِمََّا المُْؤمِنونَ 
اخِوَهٌ« )حجرات: ۱۰( دارد و در طول تاریخ اسلام و ادبیات 
عرفانی، از آن به عنوان اوج کمال انسانی و غایت سلوک 
یاد شده است. این حرکت میلیونی، تبلور عملی »جهاد 
کبیر« و »قدرت نرم« است که رهبر انقلاب بارها بر اهمیت 
آن تأکی��د کرده اند؛ قدرتی ک��ه نه از زور، بلکه از ایمان و 

همبستگی برمی خیزد.
معرفت شناس��ی اربعی��ن نی��ز مکمل ای��ن خوانش 
هستی شناختی است. اربعین چگونه شناخت جدیدی از 
بدن، مکان و زمان می سازد؟ بدن در راهپیمایی اربعین، از 
ابزاری صرف برای حرکت، به محمل تجربه ای معرفت بخش 
تبدیل می شود؛ تجربه ای از رنج مشترک، تاب آوری و تعالی 
که در ادبیات عرفانی، نظیر اش��عار مولانا، از آن به »سفر 
جان« و »سلوک راه عشق« یاد شده است: »پای ما لنگ 
است و منزل بس دراز/ دست ما کوتاه و خرما بر نخیل«. 
این سفر جس��مانی، به سفری روحانی بدل می شود که 
معرفتی عمیق و شهودی را به ارمغان می آورد. مکان، از 
فضایی بی طرف، به فضایی مقدس و سرشار از معنا دگرگون 
می شود و زمان، از خطی یک سویه، به دایره ای از تکرار و 

بازآفرینی حماسه عاشورا بدل می شود. 
اربعین را همچنین می توان به مثابه یک »هنر اجرایی 
جمعی« در مقیاس��ی بی س��ابقه تحلیل کرد که در آن 
میلیون ها »هنرمند-مخاطب« به طور همزمان در خلق 
و تجربه یک اثر هنری عظیم مشارکت می کنند. در این 

»اج��را«، مرز میان هنرمند، اث��ر هنری و مخاطب محو 
می شود. صحنه، جاده های منتهی به کربلاست؛ بازیگران، 
زائران و میزبانانند و سناریو، حماسه عاشورا و فرهنگ ایثار 
و میهمان نوازی است که در طول قرون متمادی بازتولید 
شده است. این هنر اجرایی، با پویایی و سیالیت بی نظیر، 
مشارکت محوری و تکرارپذیری سالانه، جلوه ای از زیبایی را 
به نمایش می گذارد که در عمل خدمت، در گام های خسته 
اما مصمم، در تبادل نگاه ها و لبخندها و در اشتراک گذاری 
غذا و سرپناه تجلی می یابد. این حرکت، نه صرفاً یک رویداد 
خودجوش، بلکه تبلور قرن ها فرهنگ زیارت و ارادت است 
که در بستر آموزه های قرآنی درباره ایثار )و یؤثرون علی 
انفس��هم و لو کان بهم خصاصه/ حشر: ۹( و همبستگی 

جمعی ریشه دارد.
اربعین یک نظام نشانه شناختی غنی است که هر جزء 
آن حامل معنایی عمیق و زیبایی شناختی است. رنگ ها 
)سیاه ماتم، سبز حسینی، قرمز شهادت(، صداها )نوحه ها، 
ذکرها، فریادهای لبیک یا حس��ین(، حرکات )راه رفتن 
موزون و پیوس��ته میلیون ها نفر، سینه زنی و زنجیرزنی 
ریتمیک و هماهنگ( و ابژه ها و فضاها )پرچم ها، موکب ها، 
نقاشی ها و خطاطی ها( هر یک به مثابه کدهای معنایی 
عمل می کنند که حس��ی از تعلق، تاریخ و هویت را القا 
می کنند. این نشانه ها، ریشه هایی عمیق در تاریخ عاشورا 
و نمادپردازی ه��ای مذهبی دارند و هر پرچم و هر نوحه، 
فصلی از کتاب س��ترگ تاریخ شیعه را بازخوانی می کند؛ 
فصلی که همواره الهام بخش مقاومت و پایداری بوده است.

زیبایی شناس��ی اربعین، با تأکید بر ایثار، رنج مقدس، 
مش��ارکت جمعی و تجل��ی امر متعالی در ام��ر روزمره، 
پارادایم های زیبایی شناختی غربی را به چالش می کشد 
که اغلب بر فردیت، عقلانیت ابزاری و جدایی سوژه از ابژه 
تأکید دارند. اربعین یک »زیبایی شناسی همبستگی« و 
»زیبایی شناسی ایثار« را مطرح می کند که در آن، زیبایی 
نه در کمال فرم، بلکه در عمق معنا، اصالت تجربه و عظمت 
روح جمعی نهفته است. این رویداد، دعوتی است به توسعه 
ی��ک »پارادایم اربعینی« در علوم انس��انی؛ پارادایمی که 
بتواند پدیده های مشابه را در فرهنگ های دیگر نیز تبیین 
کند و فهم ما را از ابعاد مختلف زیبایی و تجربه انسانی، 
فراتر از تعاریف محدود و قالبی گسترش دهد. این همان 
»قدرت نرم« و »منطق مقاومت« اس��ت که رهبر انقلاب 
از آن س��خن می گویند؛ منطقی که نه بر اس��اس قدرت 
س��خت افزاری، بلکه بر پایه پیوندهای معنوی و عاطفی 
شکل می گیرد و ظرفیت های بی بدیلی برای دیپلماسی 

مردمی و فرهنگی دارد.
برای رهایی از این بدهی، علوم انسانی نیازمند یک 
چرخش پارادایمی اس��ت که اربعی��ن را نه صرفاً یک 
پدی��ده محلی یا مذهبی، بلکه ی��ک نمونه بی نظیر از 
تجربه انس��انی در مقیاس جهان��ی ببیند. تنها در این 
صورت اس��ت که علوم انس��انی می تواند بدهی خود را 
ب��ه اربعین ادا کند و از این پدی��ده عظیم، الهام بخش 
نظریه هایی شود که نه تنها به تبیین جهان اسلام، بلکه 
به درک عمیق تر ماهیت انس��ان در هزاره سوم کمک 
کنند. اربعین، بوم نقاشی زنده و سمفونی بی کلامی در 
عالم هستی است که هر ساله با حضور میلیون ها نفر، 
خلق و تجربه می شود و به زیبایی، معنایی عمیق تر از 
آنچه در نگاه اول می نماید، می بخشد. این حرکت عظیم، 
دعوتنامه ای است به بازاندیشی در بنیادهای علوم انسانی 
و بهره گیری از گنجینه های فکری و معنوی تاریخ، قرآن، 
ادبیات عرفانی و رهنمودهای رهبرانقلاب برای تبیین 

پدیده های بی بدیل جهان معاصر.

گاهی علوم انس��انی ب��ا همه ادعای 
روش مندی و جهان شمولی، شبیه 
کسی است که بر لب ساحل ایستاده، 
به اقیانوس خیره مان��ده اما جرأت 
فروبردن پا در آب را ندارد. اربعین، این 
پدیده سترگ قرن، همان اقیانوس 
است؛ عمیق، متلاطم و پررمز و راز. آیا وقت آن نرسیده از توصیف 
امواج و انعکاس نور خورش��ید بر آب فراتر برویم و به غواصی در 

ژرفای آن بپردازیم؟
 از سال ها پیش، روایت های رایج از اربعین، چه در رسانه ها و چه 
در نوشته های دانشگاهی، اغلب در ۳ دایره محدود می شد: شور 
عاطفی، هویت مذهبی و کارکرد سیاسی. این سه بی شک مهمند 
اما کافی نیس��تند. در این قالب ها اربعی��ن یک »موضوع« برای 
تحلیل بود؛ حال آنکه باید به آن به مثابه یک چارچوب نظری، 
یک »پارادایم« نگریست. این یعنی اربعین نه فقط موضوع پژوهش، 

بلکه معیاری برای بازتعریف خود علوم انسانی باشد.
در علوم رایج، وقتی الگوی مسلطی در توضیح جهان ناکارآمد 
می شود، پارادایمی تازه سربرمی آورد. توماس کوهن این مساله را 
»تغییر الگو« نامید. اربعین، بویژه در عصر پسافردگرایی و بحران 
معنا در غرب، ظرفیتی دارد که از یک پدیده مذهبی - آیینی، به 
یک چارچوب فهم نوین انسان و جامعه تبدیل شود. این پارادایم، با 

داده هایی کار می کند که نه در اندیشکده ها، بلکه در »تجربه زیسته 
جمعی« شکل می گیرد. در مسیر نجف تا کربلا، زمان، خطی و 
سرد نیست؛ خم می شود، کش می آید، برمی گردد. مکان، نه صرفاً 
جغرافیا، بلکه جغرافیای عشق است. بدن، نه در حصار فردیت، بلکه 
در پیوند با هزاران بدن دیگر تعریف می شود. اینها فقط خاطره یا 

حس نیست، مواد خام یک نظریه  است.
اگر از منظر جهان بینی اس��لامی بنگریم، اربعین یک صورت 
معاصر از همان حقیقتی اس��ت که قرآن در قالب امت توصیف 

می کند.
ُّکُمْ فاعْبُدُونِ« )انبیا: ۹۲( هً وَاحِدَهً وَأنَاَ رَب تُکُمْ أمَُّ »إنَِّ هَذِهِ أمَُّ

امت، یعنی موجودی زنده که فراتر از جمع افراد است. اربعین، 
امت را نه در سطح شعار، بلکه در کنش عینی به نمایش می گذارد.
در روایت آمده است امام صادق)ع( فرمودند »تزاوروا و تلاقوا 
و تذاک��روا و احیوا أمرنا«؛ دی��دار کنید، ملاقات کنید و امر ما را 
زنده کنید. راهپیمایی اربعین، مصداقی عظیم از همین امر است؛ 
یک یادآوری جمعی که نه صرفاً بازنمایی گذشته، بلکه ساخت 

آینده است.
علوم انسانی مدرن، بویژه در سنت لیبرالی غرب، بر فردیت، 

قرارداد اجتماعی و عقلانیت ابزاری بنا ش��ده است اما اربعین، با 
مقیاس میلیونی خود، الگویی را نشان می دهد که در آن ایثار بر 
منفعت طلبی غلبه دارد، زمان مقدس بر زمان اقتصادی مسلط 

است و حرکت جمعی جایگزین رقابت فردی می شود.
این، نه یک استثنا، بلکه نشانه ای از امکان شکل گیری جامعه ای 
دیگرگونه است. به همین دلیل اربعین باید نه  فقط در جامعه شناسی 
دین، بلکه در نظریه های کلان علوم انسانی، جایگاهی همسنگ 

انقلاب ها یا تحولات تمدنی بیابد.
مشکل کنونی ما این است که پژوهش های اربعینی، اغلب در 
حد »توصیف« باقی می مانند. تعداد زائران چقدر بود، نوع خدمات 
چگونه بود، خاطرات و احساسات چیستند... اینها لازم  است اما 
کافی نیست. برای نظریه پردازی، باید به پرسش های عمیق تر برویم.

اینک��ه اربعین چ��ه تعریف تازه ای از »ب��دن اجتماعی« ارائه 
می دهد؟ چگونه در آن، مکان به »فضای معنوی« بدل می شود؟ 
نس��بت فرد و جمع در این تجربه چگونه بازتعریف می ش��ود؟ و 
مهم تر از همه، آیا می توان از دل این تجربه، مدلی جهان شمول 

برای همزیستی انسانی استخراج کرد؟
شاید کسی بگوید اربعین، تجربه ای صرفاً شیعی و محدود به 

جغرافیای عراق و ایران و چند کشور دیگر است اما مگر پارادایم های 
غربی، همه از تجربه های خاص فرهنگی برنخاسته اند؟ مگر نه آنکه 
دموکراسی آتنی تجربه ای محدود بود اما جهان شمول شد؟ مگر 
سرمایه داری که محصول اروپای صنعتی بود زمین را فرانگرفت؟ 
پس چرا اربعین نتواند الگویی برای فهمی دیگر از انسان و اجتماع 

شود؟!
کلید این جهان شمولی، نه در تحمیل، بلکه در ترجمه مفهومی 
است. ترجمه ایثار به زبان عدالت اجتماعی، ترجمه زمان مقدس به 
زبان معنابخشی به زندگی، ترجمه امت به زبان همبستگی جهانی.

علوم انسانی ما، اگر می خواهد بدهی خود را به اربعین بپردازد، 
بای��د از جایگاه مصرف کننده نظریه های غربی بیرون بیاید و به 
تولیدکننده نظریه های برخاسته از تجربه زیسته خود تبدیل شود. 
این، همان است که رهبر انقلاب بارها با تعبیر »جنبش نرم افزاری« 
و »تولید علم بومی« بیان کرده اند. اربعین، نه یک سوژه فرعی، بلکه 
یک دانشگاه عظیم برای این تحول است. شاید هنوز برای برخی، 
سخن گفتن از »پارادایم اربعینی« بلندپروازانه به نظر برسد اما 
مگر نه این است که هر تحول بزرگ فکری، روزی فقط یک رویا 
بود؟ بیایید بپذیریم که اربعین، بیش از آنکه به اشک و آه و خاطره 
نیاز داشته باشد، به جرأت نظریه پردازی نیازمند است؛ جرأتی که 
بتواند این پدیده را از قاب عکس و گزارش خبری بیرون بکشد و 

به جایگاه شایسته اش در تاریخ اندیشه انسانی برساند.

اگر علوم انسانی امروز، جرأت  
فروتنی علمی داشت، احتمالاً 
در برابر پدیده ای مانند اربعین 
سکوت می کرد؛ سکوتی از سر 
ناآگاهی و حیرت. حیرت دیدن 
جمعیتی که بی هیچ فراخوان 
متمرکز رسانه ای، بی هیچ سازوکار دولتی اجباری و گاه حتی 
بی هیچ شناخت قبلی از یکدیگر، در یک مسیر هزار کیلومتری 
همص��دا و هم جهت می ش��وند. این همان نقطه ای اس��ت که 
بسیاری از مدل های جامعه شناسی و روان شناسی اجتماعی، یا 

فرو می ریزند یا مجبور می شوند بازنویسی شوند.
مدل های کلاس��یک جامعه شناسی دین، از وبر تا دورکیم، 
دین را یا یک نظام نمادین برای انس��جام گروهی می دانستند 
یا ابزاری برای مشروعیت بخشی به قدرت سیاسی اما اربعین، 
نه دقیقاً این است و نه آن. اینجا دین نه صرفاً »انسجام بخش« 
است و نه »ابزار قدرت«، بلکه یک سازوکار تولیدکننده جمعیت 
ارگانیک است. جمعیتی که بدون مرکزیت نهادی متمرکز اما 
با مرکزیت معنوی واحد )حضرت حسین بن علی علیه السلام( 
شکل می گیرد. این، همان امت گرایی حکمرانی محور است که 

قرآن بارها به آن اشاره کرده:
ُّکُمْ فَاعْبُدُونِ« هً وَاحِدَهً وَأنَاَ رَب تُکُمْ أمَُّ »إنَِّ هَذِهِ أمَُّ

اینجا، »امت« دیگر یک اصطلاح تاریخی یا آرمانی نیست؛ 
در اربعین، امت عینیت می یاب��د، در جاده ها قدم می زند، نان 

می پزد و چای می ریزد.
R )ککی از مفاهیم مهم در روان شناسی اجتماعی، تاب آوری -

silience( است. نظریه های موجود می گویند تاب آوری جمعی 
در شرایط بحرانی و سخت، نیازمند تمرین و حافظه جمعی است. 
اربعین هر سال این تمرین را به  طور طبیعی اجرا می کند. خوابیدن 
در شرایط حداقلی، پیاده روی های طولانی، مواجهه با خستگی و 
گرسنگی، کمک متقابل به افراد ناشناس و... این تمرین ها حتی 
در ظاهر هم ساده نیست ولی اینجا کمک متقابل از یک توصیه 

اخلاقی، به یک رفتار نهادی شده بدل می شود.
می توان گفت اربعین یک صحنه سیاست است اما نه از آن 
نوعی که دولت ها برگزار می کنند. اینجا مرزهای ملی کمرنگ 
می شود، هویت های محلی در هویت بزرگ تر امت ادغام می شود 

و یک دیپلماسی کف جامعه شکل می گیرد. اگر در نظریه های 
روابط بین الملل، بازیگران اصلی، دولت ها و نهادهای رسمی اند، 
اربعین این نظم را به چالش می کشد. میلیون ها زائر، با قومیت 
و نژاد و زبان مختلف و فقط زبان فطری، یعنی میهمان نوازی و 
مشارکت، تصویر دیگری از جهان شیعی را به نمایش می گذارند 

که هیچ رسانه رسمی به تنهایی قادر به ساختنش نیست.
بگذارید کمی بی پرده بگویم. بسیاری از نظریه های غربی در علوم 
انسانی )اگر نگوییم تمام آنها( وقتی به میدان اربعین می رسند، یا 
کارایی خود را از دست می دهند یا نیاز به بازتعریف پیدا می کنند. 
نظریه فردگرایی مدرن، در برابر این جمعیت ایثارگر، ش��بیه یک 
نسخه خطی کهنه می شود که باید به موزه سپرده شود. حتی نظریه 
کنش جمعی مانکور اولسون که بر منطق منفعت شخصی در رفتار 
جمعی تأکید دارد، در برابر پدیده ای که »ایثار بدون منفعت مادی« 

را نمایش می دهد، به بن بست می رسد.
این به خاطر آن است که معرفت شناسی غربی، غالباً بر تجربه 
فردی و داده های کمی تکیه می کند اما اربعین، داده ای است 

که با »تجربه زیسته جمعی« معنا پیدا می کند. این تجربه را 
نمی توان صرفاً با پرسشنامه و آمارسنجی سنجید. باید به زبان 
حافظه جمعی و روایت های زنده فهمید. همان گونه که قرآن 
َّذِینَ مِن  می گوید »سِیرُوا فيِ الْرَْضِ فَانظُرُوا کَیْفَ کَانَ عَاقبَِه ال
قَبْلُ«. اینجا »سیر« نه تنها حرکت مکانی، حرکت معرفتی است.
اگر علوم انسانی بخواهد از اربعین صرفاً »گزارش« تهیه کند، 
چیزی جز آمار و عکس به دست نخواهد آورد اما اگر بخواهد از 
اربعین یاد بگیرد، باید به چند اصل تن دهد. علوم انسانی باید 

تجربه دینی به  عنوان داده معرفتی معتبر را بپذیرد.
همچنین باید در مدل های کنش جمعی بر پایه ایثار و محبت 
بازنگری داشته باشد. البته شناسایی ظرفیت امت به  عنوان بازیگر 

واقعی در روابط بین الملل نیز باید مورد توجه قرار گیرد.
لذا ش��اید زمان آن رس��یده از »پارادایم اربعینی« س��خن 
بگوییم؛ پارادایمی که در آن، دین، سیاست، هنر، روانشناسی 
و جامعه شناس��ی در یک بس��تر زنده و سیال، همزمان شکل 
می گیرد. اربعین، نه یک موضوع پژوهشی فرعی که یک میدان 
بازآفرینی علوم انسانی است؛ میدانی که اگر نادیده گرفته شود، 
علوم انسانی معاصر، بخشی از واقعیت جهان را برای همیشه از 

دست خواهد داد.

اربعین  راهپیمای��ی عظی��م 
حسینی، سال هاس��ت که از 
مرزهای ی��ک آیین مذهبی 
فرات��ر رفت��ه و ب��ه پدیده ای 
کم نظیر در س��پهر اجتماعی 
- فرهنگی جهان تبدیل شده 
است. این حماسه میلیونی، نه تنها بزرگ ترین تجمع بشری 
در تاریخ معاصر محسوب می شود، بلکه به مثابه یک »داده« 
عظیم و بی سابقه، فلاسفه، جامعه شناسان و اندیشمندان 
را به تأمل واداشته است. اربعین، در هستی شناسی خود، 
نه صرفاً یک مراسم عبادی، بلکه عرصه ای برای بازتعریف 
»بودن« در معنای جمعی آن و در عین حال، به مثابه یک 
»ضدروای��ت« قدرتمند در برابر »مدرنیته فردگرا« عمل 
می کند. در این یادداشت، بر آنم به تحلیل هستی شناسی 

اربعینی در مواجهه با هستی شناسی مدرنیته بپردازم.
اربعین، واکنشی به فردگرایی مدرن ■

در دنیای امروز که فردگرایی و تأکید بر »خود« غالب 
است، اربعین نمونه ای برجس��ته از »بودن جمعی« ارائه 
می دهد. در این مس��یر، »من«ها در یک »ما«ی بزرگ تر 
ادغام می شوند. زائر اربعین، نه فردی مستقل که به دنبال 
منافع ش��خصی اس��ت، بلکه عضوی از یک پیکر واحد و 
ارگانی��ک معنا می یابد. در اینج��ا »خود« فدای »جمع« 
می ش��ود؛ خدمت بی منت، ایثار و همراهی در سختی ها 
و امیدها، اساس این »بودن جمعی« را تشکیل می دهد. 
این تجربه، »فنای در جمع« را تداعی می کند؛ جایی که 
تفاوت های طبقاتی، نژادی، زبانی و ملیتی از بین رفته و 
همه در هویت یگانه  »زائر اباعبدالله« ذوب می شوند. این 
همبس��تگی، قراردادی و مبتنی بر منفعت نیست، بلکه 
ریش��ه در اراده ای برای حقیقت و ایثار دارد. »پای پیاده« 
رفتن، نمادی از شکستن مرزهای فردیت و تسلیم در برابر 
آرمان مشترک است. در این ارتباط عمیق جمعی، هر فرد، 
دیگری را نه رقیب، بلکه برادر و همراه خود می بیند. این 
ش��یوه »بودن«، علاوه بر رفع نیازهای مادی، عمیق ترین 
نیازهای روحی و معنوی انسان معاصر را نیز پاسخ داده و 

حس تعلق و معنا را در او تقویت می کند.
جمع گرایی اربعین در مقابل فردگرایی مدرنیته ■

مدرنیته، با تکیه بر عقلانیت ابزاری و تأکید بر فردگرایی، 
انسان را از جوامع سنتی جدا کرده و در مرکز عالم قرار داده 
است. این »فردگرایی«، اگرچه دستاوردهای عظیمی در علم 
و فناوری داشته اما بتدریج به انزوای انسان، از خودبیگانگی 
و بحران های هویتی منجر شده است. اربعین در بطن خود، 
یک »ضدروایت« قدرتمند در برابر این سیطره فردگرایانه 
ارائه می دهد. زائران، چه در مسیر و چه در کربلا، بشدت 
به یکدیگر وابس��ته هس��تند. یکی آب می دهد، دیگری 
سرپناه، دیگری راهنمایی می کند، دیگری دلداری می دهد. 
هیچ کس در این جمع، »خودکفا« نیست. این وابستگی، نه 
به عنوان ضعف، بلکه به عنوان یک »قدرت« و »حقیقت« 
در »بودن« تلقی می شود. اربعین نشان می دهد »بودن« 
انس��ان، در گرو »بودن با دیگری« اس��ت و نه »بودن در 

برابر دیگری«.
همبستگی اربعین در مقابل خودبسندگی مدرنیته ■

در جای��ی ک��ه مدرنیت��ه بر »اس��تقلال ف��ردی« و 
»خودبس��ندگی« تأکی��د می کند، اربعین »وابس��تگی 
متقابل« و »همبستگی« را بازتعریف می کند. در فرهنگ 
اربعین، هیچ کس »خودبسنده« نیست؛ همه نیازمند کمک 
و همراه��ی یکدیگرند. این نی��از متقابل، نه ضعف، بلکه 
نقطه  قوت و مبنای شکل گیری یک پیوند عمیق انسانی 
است. ارزش ها در مدرنیته فردگرا، عمدتاً سکولار، مادی و 

فردمحور تعریف می شود. معنای زندگی، اغلب در دستیابی 
به موفقیت های شخصی، لذت جویی و تحقق خواسته های 
فردی خلاصه می ش��ود اما در اربعین، ارزش ها و معنا در 
ساحت »جمع« و »قدسی« بازتعریف می شود. »خدمت 
به زائر« به عنوان بالاترین ارزش، »ایثار« به عنوان فضیلت 
متعالی و »همبستگی« به عنوان یک اصل حیاتی تلقی 
می شود. معنای زندگی، نه در دستیابی به لذت های فردی، 
بلکه در پیوستن به یک آرمان جمعی و قدسی و خدمت 
به آن معنا می یابد. اربعین، فضایی برای »تجربه معنا« در 
بستر جمعی و مقدس فراهم می کند که مدرنیته فردگرا 

از آن تهی است.
معناگرایی اربعین در مقابل شعارزدگی مدرنیته ■

در حالی که مدرنیته به »شعارزدایی« و »تقدس زدایی« 
از جهان می پردازد، اربعین با بازگرداندن »معنا« و »تقدس« 
به زندگی، پاسخی به خلأ معنوی انسان مدرن می دهد. 
پی��اده روی اربعین، حرکتی اس��ت که از عقلانیت صرف 
فراتر می رود و بعدهای ایمانی، عاطفی و حتی عاش��قانه 
را در خود جای می دهد. اینجا نه تنها »عقل« که »دل« 

نیز راهبر است.
اربعین با تأکید بر س��نت های اصیل دینی و اخلاقی، 
در برابر سیلان بی امان »مُد« و »نوگرایی« بی بنیان مدرن 
می ایس��تد. این پیاده روی، بازگشتی است به ریشه ها، به 
اصالت ه��ا و ب��ه یک »نظام معنایی« ک��ه در آن، جایگاه 
انس��ان و هدف از هس��تی به روشنی تعریف شده است. 
این »ضدروایت«، نه به معنای نفی کامل دس��تاوردهای 
مدرنیته، بلکه نقدی است بر وجوه آسیب زای آن و تلاشی 
برای بازس��ازی »انس��ان جمعی« و »معنای قدسی« در 

جهان معاصر.
»جامع�ه ایمانی« اربعین در مقابل »جامعه قراردادی«  ■

مدرنیته
جوامع مدرن، اغلب بر اساس »قراردادهای اجتماعی« 
و منافع متقابل ش��کل می گیرد. این جوامع، شکننده و 
ناپایدارند، زیرا بر پایه منافع فردی بنا شده اند اما اربعین، 
»جامعه ایمانی« را برپا می دارد. پیوند میان زائران، بر پایه 
»ایمان«، »عش��ق« و »ولایت« استوار است، نه بر اساس 
مناف��ع مادی یا قراردادهای ص��رف. این جامعه به دلیل 
پیوندهای عمیق معنوی، بسیار قدرتمند و پایدار است و 
در برابر بحران ها و فشارهای فردگرایانه مقاومت می کند. 
اربعین در واقع نوعی »بازگشت به خویشتن« در ساحت 
جمعی و الهی است که در برابر بیگانگی و پوچی مدرنیته 

فردگرا قد علم می کند.
بنابراین می توان گفت اربعین حس��ینی بیش از یک 
رویداد مذهبی، یک پدیده جامعه ش��ناختی و فلس��فی 
عمیق اس��ت که می توان��د به مثابه ی��ک »داده« برای 
نظریه پردازی های جدید مورد اس��تفاده قرار گیرد. این 
حماس��ه میلیونی، با تبلور »بودن جمعی« و شکس��تن 
حصاره��ای »فردگرایی«، پاس��خی عمل��ی و قدرتمند 
ب��ه بحران های هویتی و معنوی انس��ان مدرن می دهد. 
اربعین، »ضدروایتی« اس��ت ک��ه نه تنها نقد مدرنیته را 
در دس��تور کار دارد، بلکه جایگزینی مناسب و ملموس 
برای زیس��تی انسانی تر، معنادارتر و جمعی تر به ارمغان 
می آورد. فهم عمیق این پدیده و استخراج آموزه های آن 
می تواند چراغ راهی برای آینده بشریت باشد؛ آینده ای 
که در آن انسان ها از فردیت های منزوی خود فراتر رفته 
و در پیوند با یکدیگر و با حقیقت هستی، معنای واقعی 
»بودن« را درک کنند. اربعین تنها یک مقصد جغرافیایی 
نیست، بلکه یک »افق معنایی« است که از کربلا تا عمق 

جان های بیدار امتداد دارد.

اربعین و امکان یک علوم انسانی نو

‌از‌عقل‌پای‌افزار
تا‌جامعه‌مأواگر

در روزگاری که  آدمی به 
»فردی منزوی در جمعی 
بی معنا« تبدیل ش��ده و 
علوم انسانی غربی، انسان 
را در چارچوب آزمایشگاه، 
داده ه��ای آماری یا ذهن 
تحلیلگ��ر، تکه تکه و ب��ی روح می بیند، اربعین مثل 
نس��یمی از معن��ا در کویر تفکر وزی��دن می گیرد. 
راهپیمایی عظیم اربعین، فقط یک حرکت عبادی 
نیس��ت، بلکه رخدادی است سرشار از ظرفیت های 
تمدن��ی، معرفت��ی و نظ��ری ک��ه می تواند بس��تر 
شکل گیری یک علوم انسانی نوین و مستقل باشد. 
اینجا میلیون ها انس��ان با پاهایی خاکی و دل هایی 
روش��ن، خلاف جری��ان مدرنیت��ه راه می روند. هر 
گام ش��ان، ن��ه اعتراض اس��ت، نه تظاه��رات، بلکه 

شهادت�ی است آرام درباره امکان انسان دیگر.
اربعین فقط یک آیین نیست، یک متن زنده است؛ 
پر از نش��انه، معنا، تجربه و عمق. حال پرسش این 
است: چرا علوم انسانی امروز، چه در غرب و چه در 
شرقِ مقلد آن، از فهم این پدیده ناتوان است؟ چرا 
علوم انسانی ما به  جای آنکه اربعین را فرصتی برای 
فهم نو و نظریه س��ازی مس��تقل بداند، در آن فقط 
س��وژه ای برای توصیف آماری یا مناسکی می بیند؟ 
این خود، نشانه ای است از بحران عمیق در بنیان های 

فکری علوم انسانی کنونی.
انسانِ اربعینی؛ بازیابی حقیقت انسان ■

در اربعین، انسانِ مدرن - آن فرد تنها و خودبنیاد 
گرفتار در چنبره  بازار و رسانه - جایش را به انسانی 
می ده��د که در »ما« معنا می گیرد. اینجا خودم را 
در آیینه  دیگری می بینم؛ نه برای قیاس، بلکه برای 
قربان��ی. میلیون ها انس��ان، از فرهنگ ها و زبان ها و 
طبقات گوناگون، بدون هیچ س��ازوکار رسمی، در 
یک حرکت واحد قرار می گیرند. این »جمع بودن« 
به معنای جامعه مکانیکی دورکیمی نیست؛ اینجا 
انسان ها »همسفرند«، نه صرفاً »هم مکان«. این فقط 
جامعه شناسی نیست، هستی شناسی بودن با دیگری 
است. اربعین، با خاک و گل و قدم و اشک و لبخند، 
یک ضدروایت است؛ ضدروایت مدرنیته ای که انسان 

را به »اتمِ خودبنیاد مصرف کننده« تبدیل کرده.
اربعین، به تعبیر رهبر انقلاب، »جلوه ای از تمدن 
اسلامی« است؛ تمدنی که با قدرت نرم ایمان، زیست 
جمع��ی را بدون اجبار س��امان می دهد. این یعنی 
اربعین خودش نظریه اس��ت؛ نظریه ای برای امکان 
جامعه ای غیرمدرن، غیرسرمایه دارانه و غیرماشینی.

راه به  مثابه تجربه، تجربه به  مثابه معرفت ■
علوم انس��انی م��درن، معرف��ت را از تجربه های 
زیس��ته جدا کرده ام��ا در اربعین، معرفت، دقیقاً از 
همین زیس��تن، از همین راه رفتن، از همین خاک 
پدی��د می آی��د. در این راه، پا عقل می ش��ود، بدن 
پیامبر؛ یعنی بدن حامل معنا و ش��هود اس��ت. این 
همان چیزی  است که شهید آوینی از آن به »عقل 
پای افزار« یاد می کرد؛ عقل مجرب و متعهد، نه عقل 

عقیم آکادمیک.
در این راه، مکان ها تاریخ می ش��ود، زمان خطی 
نیست؛ تکرارِ ش��هودی عاشوراست، در اکنونی که 
آین��ده را در دل دارد. مفاهیم زم��ان، مکان، بدن، 
حتی مرگ، در اربعین بازتعریف می شود. اینجا بدن 
رنج می کشد اما در این رنج، تولد معناست. اگر علوم 
انسانی می خواهد انسان را بفهمد، باید از این »راه« 
عبور کند؛ راهی که معرفت در آن زیسته می شود، 

نه فقط فهمیده.
زیبایی ایثار؛ شکوه هنر جمعی ■

اربعین یک ش��اهکار زیبایی شناختی اجتماعی 
اس��ت. اینجا، زیبایی در ایثار است. در زنی که نان 
تنوریش را بی مزد می بخشد، در پیرمردی که زانوی 
زائری را ماس��اژ می دهد، در حرکت همگام پاهایی 
ک��ه از نجف تا کربلا خاک می کَنند، در کودکی که 

آب را با لبخند تعارف می کند.
اگر کانت، زیبایی را »لذت بی نفع« می دانس��ت، 
اربعین، لذت خدمت بی نفع است. اینجا زیبایی، ایثار 
است بدون انتظار، خدمت است بدون چشمداشت. 
همان گونه که در فرهنگ عاشورا، زیبا آن است که 
در راه حق قربانی شود: »ما رأیتُ إلّا جمیلًا«. اینجا 
هن��ر، نه برای نمایش، بلکه برای زنده کردن رابطه  
انسان هاس��ت. هر موکب، یک پرده  تئاتر است؛ هر 
زائر، یک بازیگر فعال. هنر در اربعین، هم فردی است، 

هم جمعی؛ هم خودجوش، هم قدسی.
اربعین؛ از موضوع تا نظریه ■

اینجا جای پرسش��ی بزرگ اس��ت: چرا با وجود 
عظمت تمدنی، فرهنگ��ی و معرفتی اربعین، هنوز 
در دانش��کده های علوم انس��انی ما این پدیده تنها 
ی��ک »موض��وع« باقی مان��ده و ب��ه »منبعی برای 
نظریه پردازی« تبدیل نش��ده است؟ اگر دنبال فهم 
»دیپلماس��ی مردمی«، »ت��اب آوری اجتماعی« و 
»معنابخش��ی آیینی« هس��تیم، چرا اربعین جدی 

گرفته نمی شود؟
اربعین، آزمونگاه نظریه های غربی است. آنجا که 
نظریه های فردگرایی، عقلانیت ابزاری یا سکولاریسم 
اجتماعی به بن بست می رسد، اربعین با پیکری زنده، 
آنه��ا را به چالش می کش��د. از دل اربعین، می توان 
مفاهیم نوین »بدن اجتماعی قدس��ی«، »جماعت 
مأواگر« و »هویت در حرکت« را استخراج کرد. در 
اربعین، باید از توصیف عبور کرد. باید تفکر بومی را 
با »تجربه جمعی عاشورایی« پیوند زد. اربعین خود 
نظریه است؛ نظریه ای برخاسته از زیست عاشورایی، 
نه برگرفته از ترجمه های بی جان. دانشگاه های ما باید 
از س��طح توصیف عبور کنند و تجربه زنده اربعین 
را به س��کوی تولید اندیش��ه بدل کنند. اندیشه از 
زیس��تن آغاز می ش��ود و اربعین، زنده ترین تجربه 
جمعی روزگار ماست. از این خاک باید نظریه رویاند.

مجتبی مدنی نژاد

علیرضا احمدی قره زاغ علی صالحی

هستی‌شناسی‌اربعیناربعین‌به‌مثابه‌متن‌هستی

پارادایم‌اربعینی

اربعین؛‌میدان‌آزمون‌تئوری‌ها‌یا‌فروپاشی‌پیش‌فرض‌ها؟

محمدحسین شیخ شعاعی

علیرضا موذنی


