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La ilaha illa Allah [۱]




بسم الله الرحمن الرحیم







O Aba Abdillah, Peace be upon you, peace be upon you, and the mercy and blessings of God be upon you. Peace be upon Hussain and Ali ibn al-Hussain and the children of Hussain and the family of Hussain, and mercy and blessings of God be upon you.



Dear friends! Some time ago, I thought of talking about La ilaha illa Allah. I was thinking for a while and wished to be given a dimension, an evangel to me that I become a little assured and talk very much assured about what has entered in my heart, and I thank God, God willing, something happened. If I attribute this to myself, I swear by La ilaha illa Allah I do not want to introduce myself. I want my dear friends to accept these contents with their dimensions with some think and cogitation. 



I had a dream one night that they brought materials and poured them in front of me, then I mixed them with my hands. Suddenly a face becomes the best face, and it comes and sits on my leg, my lap. Suddenly he says: La ilaha illa Allah. When he says La ilaha illa Allah, all my blood cells say: La ilaha illa Allah. I looked and saw as if all creation were saying: La ilaha illa Allah. I mixed the material with my left hand. I saw again, a face appeared [and sat] on my left leg and said: La ilaha illa Allah. (I swear by my religion! since I saw those faces, I still say: O Allah, Make me successful again to see those faces.)  He said again: La ilaha illa Allah. It was as if all of creation was saying: La ilaha illa Allah.



Now, I was very assured to express these beliefs that I had to my dear friends. These were the beliefs, this was the content: I am always thinking about people. By Allah, I do not think about myself. (Even) I said to God: O Allah, I swear to you, I'm telling the truth, I want to talk to you. I swear to all your prophets, if you take me to hell and burn me, or to paradise, I like you equally! If I like you to take me to paradise, then I like paradise, But my creator is not paradise, I like my Creator. If I say this, I swear to God, it is not for me to be selfish, and ask you, God forbid, to honor or respect me, But I want to show you the document and my talk to be documented so that you can think about these contents.



A person from a ethnic group came to the Holy Prophet (Peace be upon him) and said: O Messenger of Allah, I have come on behalf of my ethnic group. Say something so we can be guided. The Prophet (Peace be upon him) said: Say a La ilaha illa Allah to guide! What is this La ilaha illa Allah? On the other hand, God says in the Quran: "In huwa illā waẖyun yooẖā" [۲], The Prophet (Peace be upon him) doesn't say from himself. He says the words of Allah. Or God says in another part of the Quran: If you say from yourself, I will cut your heart's artery. Now, this Prophet says: In the End Time, one in a thousand people does not die with religion.



Dear Sir! To whom does God say? He tells me and you. So why do we die without religion? Elsewhere, The Prophet (Peace be upon him) also says to Salman: O Salman! At that time, religion is like holding fire in the palm of your hand or lighting a fire in a strong wind. Then he says: At that time, whoever keeps his religion is with me, and to the same degree as me. And greetings to my brothers in the End Time.



God willing, I want you to be one of them. Those who are to the same degree as the Prophet! Salman, even though he is a person who is "Salmāno Minnā Ahl al-Bayt"[۳] asks: Is it other than that we are your brother? He says: You are my companions, but they have not seen me, But they obey my commandment. On the other hand, he says: one in a thousand people does not die with religion. So what is the reason? 



Let me give you an example that you are enlightened, become more enlightened. Now, there is a person who comes to the Messenger of Allah (Peace be upon him) or the Imams (Peace be upon them) or the scholars. This person is an unbeliever. He has lived in unbelief for seventy years, eighty years, or fifty years; Either he has been drunk wine, or he has committed adultery, or he has done other works. Now, the Quran says that when this person comes and says: "La ilaha illa Allah, Muẖammadun Rasool Allah"[۴] God forgives all his sins. Why? Because he entered the fort of La ilaha illa Allah, But Imam Reza has clarified this La ilaha illa Allah in Neishabour. He says: Almighty Allah says The sentence La ilaha illa Allah is my fort, so whoever enters my fort is safe from my punishment. there are conditions for that and I am one of those conditions. We [Imams] are the condition of La ilaha illa Allah. So I want to tell you: La ilaha illa Allah means that our function should be La ilaha illa Allah, not saying La ilaha illa Allah. I do not say: don't say La ilaha illa Allah, if I say you don't say that, I'm wrong, But this La ilaha illa Allah that you say, is not La ilaha illa Allah that the Prophet said you will be guided. This La ilaha illa Allah that you say is not La ilaha illa Allah that one person says once and God forgives his seventy years of sins! Imam Reza says: La ilaha illa Allah is a fort that if you enter, you will be cleaned; But "Ana min shorooṯihā"[۵] The condition of La ilaha illa Allah is me! means the condition is our family [Imams]!



Now see what the function is? One day the Prophet (Peace be upon him) put some camels somewhere and said: Whoever prays two rak'ats and does not think in it, we will give him one of these camels. Two persons also prayed. The Prophet disclosed: You have four thinks and you have five thinks. Everyone came, the Prophet told their thinks. Fatimah al-Zahra (Peace be upon her) came [and prayed]. He said: Dear Zahra! You thought that if you prayed, you would take the camel, which is much fatter so that it would reach the poor a lot; So you thought too. Immediately Gabriel descended: O Muhammad! Zahra's thinks is prayer! This is La ilaha illa Allah! This thought is La ilaha illa Allah. She is thinking of people and the poor. La ilaha illa Allah is this. Fatimah al-Zahra (Peace be upon her) determined the best camel, killed it and gave it to the poor.



Dear friends! If I said that this was produced in my hand and turned into a face that said: La ilaha illa Allah, This means that our work and function should be La ilaha illa Allah! 



Now, when you look, you see what this person who says La ilaha illa Allah is doing. He is saying La ilaha illa Allah, but he is satisfied with his brother's death! What is this La ilaha illa Allah that he says? Or that person says: La ilaha illa Allah but he mixes the cooked potatoes with (animal) oil [and sells them instead of animal oil]. What is this La ilaha illa Allah that he says? La ilaha illa Allah means there is no effective being except Allah. Why do you consider this to be effective? Why do you flatter? In fact, you have made La ilaha illa Allah your shop! That is why you die without religion. La ilaha illa Allah should be our function.



Now, I explain this a little better: Is it other than that Amir al-Mu'minin struck a sword on Khandaq Day, which is superior to any jinn's or human's [Thaqalayn] worship? "A blow of Ali's sword on Khandaq Day was superior to any jinn's or human's [Thaqalayn] worship" Its divine reward is superior to any jinn's or human's [Thaqalayn] worship. Why? This is the function of Ali. It is not related to the fact that Ali is "Wali Allah"[۶]! It is his function. Ibn Muljam has also struck a sword, but he is The most miserable of all the miserable. That is his function. 



Dear friends! I swear to La ilaha illa Allah! This talk has been induced that why we die without religion. Appreciate it. that is because we don't say La ilaha illa Allah. La ilaha illa Allah should be our function. The function of Amir al-Mu'minin is that one of his breath is superior to any jinn's or human's [Thaqalayn] worship. This is not related to the fact that he is Amir al-Mu'minin. Fatimah al-Zahra (Peace be upon her) is the same. So, if we say La ilaha illa Allah, our function should be La ilaha illa Allah. If our function is not La ilaha illa Allah, that is, it is not by the commandment, it is not [the truth of] La ilaha illa Allah! La ilaha illa Allah must be next to Ali (Peace be upon him). 



I expect more from some people. The Wilaya has not been induced in their hearts, or if it has been induced, it has been induced a little! They say that the more one reads the Quran and knows it better, the higher he will be on the Day of Resurrection. By Allah, this is nonsense. Whoever is more complete in his Wilaya, goes higher. Is it other than that They ask the decisive argument of Allah, Imam Reza, that O Ibn Rasool Allah! What does it mean that your ancestor is called Abu al-Qasim? He says: I swear by the One in whose the soul of the whole universe in his power, the separator of heaven and hell are my ancestors, the Rasool Allah and Amir al-Mu'minin. So whoever is more complete, better, and higher in his Wilaya, goes higher. Otherwise, the Sunnis are higher than us! O Sir, why don't you think when you talk? Say I do not know! If they ask you, say I do not know. I had a friend. he said: I was in the Masjid al-Haram. There was an old Sunni man who finished the Quran by morning. Finally, he said: O Allah, Gather me with the second [on the Day of Resurrection]. Well, where is the second himself? How is his situation? Is this the Quran?



Now, how do I speak like this? Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) says: "Ana Quranun naṯiq"[۷]. You must love the talking Quran. God also said: I descended the Quran for Mottaqi. If you want to be Mottaqi, you must first accept the talking Quran. 



If La ilaha illa Allah is a condition and a fort and if we say La ilaha illa Allah we will be guided, was it other than that the second said: La ilaha illa Allah? He said La ilaha illa Allah but he killed La ilaha illa Allah. was it other than that the first said: La ilaha illa Allah? Why don't we wake up? Why don’t we think? Why don’t we have cogitation? Why don't we abandon [the affection of] this world to hear these contents?



My dear! My darling! You keep trying to buy a garden in a nice place to take your wife and children there just only when the weather warms up. How much do you put yourself in sin and misery? Why are you losing heaven and paradise? Why do you lose the gardens of heaven? Why do you lose dear friends like the Prophet (Peace be upon him), Amir al-Mu'minin (Peace be upon him), and Fatimah al-Zahra (Peace be upon her)? Why are you doing this? Why don't we wake up? Why do not we have some cogitation? Why don’t we think? Sir, Why don’t you say La ilaha illa Allah? Your function must be La ilaha illa Allah. 



[Imam] says: If this person goes to study to learn Qal al-Sadiq, Qal al-Baqir, and guide a misguided person, and to teach people who do not know the principles of their religion and to teach them how to perform ghusl and to take who are weak to religion to Wilaya. If he dies in this state, he is one of the martyrs. Why? This is his function. 



Let's have some cogitation! Is it other than that those two persons said: La ilaha illa Allah? He has come and threw the rope around the neck of the Amir al-Mu'minin (Peace be upon him), dragged him out of the house to come to pray, and come to say "Ashhadu an la ilaha illa Allah"[۸]!



My life is the sacrifice of Bilal! The second one comes and says to Bilal: Say Adhan, we will buy you a house, We give you the best girl, We give you a salary. You have been wronged. Say the same Adhan. He said: I don’t say. He said: Did you forget that I bought you and brought you and gave you to the Prophet? Bilal said: Who did you do this for? He said: For Allah. He said: Go and get his reward from God. What do you have to do with me? He said: Say the same "Ashhadu an la ilaha illa Allah"[۸]. Say the same La ilaha illa Allah, He said: I don’t say. So, why don’t you say? He said: What La ilaha illa Allah would I say if Ali (Peace be upon him) is not by his side? I swear by God to the truth of the twelve Imams, the fourteen infallibles, to give us insight. See what insight a black slave has! He said: I don’t say. I say La ilaha illa Allah that "Amud al-Din" should be by his side. I say La ilaha illa Allah that talking Quran should be by his side،, not you, the usurper! What are we doing? What is La ilaha illa Allah that we say? I swear to La ilaha illa Allah that the content is what I said. I swear that you believe it. Otherwise, we pray, We fast, we pay khums, we go to Mecca! [but don't say La ilaha illa Allah]



Let me quote another narration that you believe it. Imam Sadiq (Peace be upon him) says: Some people pray, fast, are not disobedient to their parents, go to Mecca, go to Umrah, pave the road, have all the dimensions of a Muslim, They even claim our friendship. (Behold, the Imam says: They only breathe from us)  But these are the people of hell. They asked: O Ibn Rasool Allah! How can a person who has all the dimensions of a Muslim be a people of hell? The Imam points with his blessed hands and says: They cling to money! This person has not said La ilaha illa Allah. If you say La ilaha illa Allah, it means that you are saying that there is no effective being except Allah. God has also said: “waAllāhu khayru al-rāziqeen”[۹] I give your provision. So, what is this La ilaha illa Allah that you said? My dear! My darling! Please, have some think. God wants to give you heaven and paradise. He has prepared friends for you that you wish to see in this world for a lifetime, but finally, you will not see them. Because you did not say La ilaha illa Allah to see the Imam of the time. Imam of the time is La ilaha illa Allah himself. He also has told you to say it.



What is this La ilaha illa Allah that we say? Is it other than that the people of Kufa said: La ilaha illa Allah? But they put La ilaha illa Allah under the horse's hoof. This was their function. Did they say La ilaha illa Allah? Shimr agreed with the Kufa army that whenever I said "Allah Akbar"[۱۰], say "Allah Akbar"[۱۰]. Know that when I say "Allah Akbar"[۱۰], I have beheaded Hussain. Seventy thousand people said "Allah Akbar"[۱۰] three times!! Did they say La ilaha illa Allah? Our La ilaha illa Allah is similar to their La ilaha illa Allah.



The two persons are unbelievers. Imam Sadiq (Peace be upon him) swears that they had no faith in God and the Prophet (Peace be upon him) for a moment, But they say La ilaha illa Allah. The people of Kufa also said La ilaha illa Allah. But by saying La ilaha illa Allah killed La ilaha illa Allah  And put him under the horse's hoof. This was their function.



My dear! Let your function be La ilaha illa Allah. As I said: They poured materials in front of me, it was produced in my hand and suddenly said: La ilaha illa Allah! My function was La ilaha illa Allah. That is, a face was produced and said: La ilaha illa Allah.



If this farmer says La ilaha illa Allah, all the seeds of wheat and barley that he sows are saying La ilaha illa Allah. This seminary student who is studying, if he says La ilaha illa Allah and his goal is only God and he does not consider anyone except Allah to be effective, his lesson is La ilaha illa Allah. This person who is sitting at the court table (the court means do justice) , by Allah, if he is looking for who is bribing him more, he has not said La ilaha illa Allah! He takes this bribe and then you see how his child becomes, the result of this money is that his child becomes like this! He says: Why did my child become a member of the Tudeh Party, my child became a communist, my child become anti-religious?! Sir, You made him anti-religious. You gave him that money, he ate with that money that it became like this. Do you say La ilaha illa Allah? I do not want to say one by one what this carpenter, this blacksmith, etc should do. I say to all people: If you want to say the truth of La ilaha illa Allah, your work must be La ilaha illa Allah. This is my talk. Know that what I said, I don't mean for anyone.



This person who is the president of the court is getting a salary. If he is satisfied with it, God will bless him, Now, if he makes someone happy, he has made twelve Imams, the fourteen infallibles (Peace be upon them) happy. But, if he breaks the heart of one, he has broken the heart of twelve Imams, the fourteen infallibles. So, What is the meaning of killing truth? Do you kill God? God is not visible, You kill the commandment of God. If you kill the commandment of God, you kill God! Why don't we wake up? La ilaha illa Allah should be your function. If I repeat this, I want my dears to pay more attention.



Imam Sadiq (Peace be upon him) Also says: If you know something and it is repeated, it is like rose water pouring on rose water. But this is not a repetition. Let us wake up. Let us say a La ilaha illa Allah like that unbeliever. He has said: La ilaha illa Allah and all the sins he has committed in sixty, seventy years will be erased, So why are not our sins cleansed? Why does the Prophet (Peace be upon him) say: In the End Time, if a person dies with religion, the angels of heaven will wonder how this brought his religion? To whom does he say? He says to me, he says to you that you say La ilaha illa Allah. "La ilaha illa Allah, Muẖammadun Rasool Allah"[۴] must be next to Ali (Peace be upon him). 



Why does he say that Ali (Peace be upon him) should be by his side? That is, obey; Obey Ali. This is like what I said about Salawat: “Inna Allāha wamalāikatahu yusalloona AAala alnnabiyyi yā ayyuha allatheena āmanoo salloo AAalayhi wasallimoo tasleemā”[۱۱] We must submit to the Prophet, not just send Salawat. If we don’t submit to the Prophet, Salawat is also the movement of the tongue. How many Salawat do people send? How many Salawat do we send? Are we submission? On the Day of Resurrection, they will bring us and say, "We told you to be submission, but you was not submission". Now, send Salawat whatever you want; It does not benefit you. Send Dhikr whatever you want! Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) says: “Ana Dhikru Allah”[۱۲], Dhikr is Amir al-Mu'minin. If you are submission, all of the breath you take is Dhikr. But if you are not submission, if you say two thousand "Ya Allah"[۱۳], "Subhan Allah"[۱۴], "Alhamdu Lillah"[۱۵], these will not benefit you. Saying Dhikr like this is like praying, But do not perform ablution.



I wonder! Why don’t we think about it? Why don’t we believe in the Resurrection? Why has this world deceived us? Do you want to come to the valley of light? Now, Moses is going to reach the valley of light, he had some heartfelt affection for his wife, God says: “FakhlaAA naAAlayk”[۱۶], which means to take away from your wife's affection. Do you want to come to the valley of light? Sir! La ilaha illa Allah is is the light itself. La ilaha illa Allah is God itself. All light is from God. You want to say La ilaha illa Allah that is, nothing is effective [except Allah], But you're assuming someone else is effective, Are these effective?



You came and grew a beard and a long coat and a night hat and every person is famous among the people, you go around him to grow up through him. But what are you doing? You are the one that they came to your warehouse and saw that you are mixing [boiled] potatoes with [animal] oil and selling it. Do you say La ilaha illa Allah? I swear to La ilaha illa Allah, You are an unbeliever to La ilaha illa Allah! You are not najis because you outwardly say La ilaha illa Allah, but you are an unbeliever to La ilaha illa Allah. Those two persons and the people of Kufa were najis because they didn’t have faith in La ilaha illa Allah. But I and you are similar to them. If you are not similar to them, God has sworn: “waAllāhu khayru al-rāziqeen”[۹] What are you doing? What are we doing? 



Umar ibn Sa'ad was the Imam of the congregation when Imam Hussain was praying with his companions in the desert of Karbala. He also prayed with his army and said: La ilaha illa Allah. He said several times a day: "Ashhadu an la ilaha illa Allah, vahdahoo la shareeka lahoo, ilāhan wāhidan samadan”[۱۷] The sound of their La ilaha illa Allah was lifting an area. And they were awake to pray. Now, did they say La ilaha illa Allah? Imam Hussain (Peace be upon him) sent a person to Ibn Sa'ad. He said: O Ibn Sa'ad Come! He [Imam] said: do you know me? He said: Yes. He said: Who am I? He said: You are Hussain, the son of Prophet (Peace be upon him), your father is Ali (Peace be upon him) and your mother is Zahra (Peace be upon her), Al-Tatheer Verse has also been descended about you, five persons. Imam said: So, why are you killing me? He said: I have a lot of affection for Ray. Ibn Ziad gave me a handwritten note to kill you to give me the government of Ray. Imam Hussain (Peace be upon him) says: Come and return, you don’t benefit from it, You do not eat the wheat of that city. He said: Its barley is enough for me! Imam said: Killing me have not blessedness for you. Come! If they take your money, I will give you the money. If they destroy your house, I will give you the house. I guarantee you heaven. He said: I'm going to think tonight.



My dear! This person says La ilaha illa Allah? you are saying La ilaha illa Allah! He thought and nominally used the verses of repentance and the Quran. My dear Sir! I swear by the Quran, most of us use the Quran like Umar ibn Sa'ad. We are using it for our benefit! We find a verse in the Quran and quote it for our benefit. What can I say? Umar ibn Sa'ad also used the verses of repentance. O stupid man, does killing Hussain have repentance? God tells the verse of repentance to sinners, to those who do not understand and sin; That is, it has opened the way. He says: I like it, let you come back. For example, if you look at someone badly, you have a bad imagination, you pick a fruit from one place and things like that! If you pick one's fruit, you have to return it to him. The right of the people has no repentance. The right of God has repentance. If you ate your fast or did not say a prayer, Well, if you can do it, otherwise God forgives you. But the right of the people has no repentance! God says it is the right of the people.



O stupid man, killing Hussain has no repentance? Now, it was morning. He says: We will kill Hussain and repent. If there is a resurrection, we have repented, if not, we will reach the kingdom of Ray. This shameless person has offered his prayer, he has offered the noon prayer with the congregation! He has said “Ashhadu an la ilaha illa Allah“[۸]. He says: Be a witness, I am the first person who shot at the tent of Hussain! did he say La ilaha illa Allah? This is a person who says La ilaha illa Allah. explicitly, the La ilaha illa Allah that we say is the same! Sir, what is your work? Your work is corruption! Your work is to trap people! Your work is stinginess and enmity! Sir, what is your work? Your work is that people carry your burden. Why don’t we think? Why don’t we have cogitation? He says La ilaha illa Allah but he kills La ilaha illa Allah. you are saying La ilaha illa Allah But you have violated all the rulings of La ilaha illa Allah. What is this La ilaha illa Allah that you say?



Dear friends! The result was that our work, our acquisition, should be La ilaha illa Allah. That is, when you leave your house in the morning, your goal is to obey God's commandment, Therefore you are saying La ilaha illa Allah! But not that you plot to make the check and promissory note so and so. Always make something for yourself. Your commander is God, but at that time your commander becomes Satan, Satan is also a master, You will follow him too.



I am informing my friends very easily: Whoever leaves the house in the morning, hope to God, should try in his work to help the people and his wife and children, Do not enter the forbidden zone of God [sin]; Then you are on the straight path. We are not on the straight path that we go wherever we want. We go wherever we want. Not that you do not say La ilaha illa Allah, but you also worship idols. I wish we worshiped an idol like idolaters. We worship idols. It is not irrelevant that the Prophet says: In the End Time, one in a thousand people does not also die with religion. So, what is religion? The religion is Wilaya. The religion is Amir al-Mu'minin (Peace be upon him). The religion is the Prophet (Peace be upon him). Religion is their commandment.



Behold, How much Satan has studied! When the Prophet returned from Mi'raj, Satan said: O Messenger of Allah, Did you see that Minbar next to the throne of God? I was teaching there for thirty thousand years. But behold, when God says Satan to prostrate Adam, he says a wonderful sentence. He says: O Allah, You deserve to prostrate! I don’t prostrate to anyone except you. Behold, what a beautiful sentence he says! God said: I tell you to prostrate. He said: I don’t prostrate. God said: Go away! Satan did not obey the commandment, while he prayed a prayer that lasted four thousand years. Why don't we wake up? Our prayer lasts five minutes. But the prayer of Satan has lasted four thousand years, What has he had prostrations. He had been teaching for thirty thousand years! He has been teaching the angels! But he has not obeyed a commandment, God says: Go away! Why don’t we think about it? Why don’t we have cogitation? Why do not we take this world out of our hearts? Satan had arrogance. He said: I am of fire, but Adam is of clay. He brought selfishness. How long will you say "I, I"? That is why you do not make any progress. If you want to make progress, you have to put aside your selfishness.



You look at Sahifa Sajjadieh, see how the Imam speaks! I swear by the Holy Quran, Imam Sajjad is the power of God. He has the power of the whole universe; But he says: “Abdu al-Dhalil”, “Abdu al-Dhalil”[۱۸], O God, I am an insignificant slave in front of you. He has certainty that God has given him power. He says: I am an insignificant slave. O Allah, Have mercy on me. [Behold,] How does he talk to God? He has taught me and you, else or, We have a narration that a person brought seven hairs to Harun al-Rashid and said: These are the hairs of the Prophet. It seems that Imam Musa ibn Ja'far was present. Harun al-Rashid said: O Cousin, is he telling the truth? Imam said: Bring fire. They brought a small fire. The Imam put the hairs on the top of the fire one by one, five hairs did not burn, two of the hairs burned. Imam said: These two hairs weren't my ancestor's hair. Harun said to that person: Is he telling the truth? He said: Yes. I added those two hairs to increase in number. So, their hair doesn't burn. Now, why is he talking like this? He is talking to me and you. He wants to make us aware that we should not say so much "I, I"! Who made you "I"? Who has empowered you? Who has given you power? 



My dear! If you acquire science, science is like a tree that bears fruit. Head down! Have humility! Did you become a Satan when you acquired science?! Basically, What does science mean? Science means humility. The first scientist of all creation is Amir al-Mu'minin. He is the first power of all creation, But he comes there, lowers his shoulder so that the orphan can come on his back. What are we saying? He is the power of God! Ali (Peace be upon him) is so great that all the Imams (Peace be upon them) sacrificed themselves for Ali (Peace be upon him). Mr. Student! Mr. Doctor! Mr. Boss! Why do you have so much arrogance? where are you? You are a Satan follower! When you see an old man, Say hello to him. One of the people who now has chairmanship and is famous in the city, regularly visits Mashhadi Mohammad Ali Hamal. When he visits him, all my dimensions are refreshed. I see this characteristic is not for himself, But he must be thankful that God does not take it from him. Who gave it to him? This is the characteristic of Amir al-Mu'minin (Peace be upon him). What happened when you studied a bit? Say hello to an old man who seems to have nothing.



God bless Haj Sheikh Abbas Tehrani, He was saying: Dear Hussain! Whoever that no one pays attention to him, Pay attention to him. When I was going to the meeting, I would look, if I saw a peasant or someone in a worn-out dress, I would go and sit next to him. I would ask how he was. I would tell him narration. He also would talk to me. Whoever is like this, is a follower of Amir al-Mu'minin. 



What are we saying? We are going the wrong way. From our La ilaha illa Allah! Also from having our Wilaya! On the other hand, we want them to give us the whole of heaven! You hear Ali, but what is he doing? Well, you also be a follower of him. 



We have a very interesting narration: A rich man was sitting next to the Prophet (Peace be upon him), A poor man came to the Prophet (Peace be upon him). The rich man sat down compactly. The Prophet (Peace be upon him) became enraged. He said: Are you afraid that his poverty will spread to you? Why did you do that? This man was ashamed. That man looked at that penniless person. (The poor are someone who doesn't have a religion. This person was penniless.)  And said: I did a bad thing. I'll give you a third of my money. Forgive me for my mistake. He said: I don’t forgive. He said: I will give you half of my money. He said: I forgive you, but I don’t want your money. I'm afraid I'm going to be like you. Behold, this is doctrine!



The rich men come to the Holy Prophet (Peace be upon him) one day and said: O Rasool Allah! Specify a time when we will come to you, and specify when the poor will come. The Prophet (Peace be upon him) was so eager to propagate the religion that he wanted to accept. Gabriel descended, And said: They do not have to come! But do not give up on the poor. Their hearts are broken. Behold, this is the work of the Prophet (Peace be upon him), This is the work of Amir al-Mu'minin (Peace be upon him). This is La ilaha illa Allah itself. Behold, what is he doing? 



So, La ilaha illa Allah is the work of Ali (Peace be upon him). La ilaha illa Allah is the work of the Prophet (Peace be upon him). La ilaha illa Allah is the work of Fatimah al-Zahra (Peace be upon her). What is she doing? On the wedding night, he gives his wedding shirt to a poor one.



Let me say a few sentences about Fatimah al-Zahra (Peace be upon her): When Fatimah al-Zahra (Peace be upon her) was about to be born, some were upset with Khadija about why she became the wife of Mohammad the orphan! Her family said we would not come. As soon as Lady Khadija wanted to be upset, Fatimah al-Zahra said: Dear mother! Do not be upset! God will send you help. He became so happy, He saw his daughter guiding him. She said: Dear mother, don't be upset, Help will come to you. Suddenly she saw four magnificent women coming from heaven. They had some fabrics and clothes in their hands, so they came and said: O Khadija! Don't be upset. I’m Eve. This is Asiya. This is Mary and this is Sarah. People turned their backs on Khadija, but help came to her. I swear that Khadija didn’t need help. They came to make Khadija happy. Because as soon as Khadija thinks, Fatimah al-Zahra should say: Dear mother! Don't be upset. Help will come to you. My dear! Be godly, help will come to you. No matter how evil your opponent is, he is no worse than Satan. [But] Satan is powerless! There is no more evil than Satan, but Satan is also powerless. 



Now, since Fatimah al-Zahra (Peace be upon her) came, a light manifested that existed in Medina until Zahra (Peace be upon her) was alive. But who saw that light? That light was the light of Wilaya. That light was the light of the Oneness of Allah. That light was the light that God had given to Zahra (Peace be upon her). Zahra (Peace be upon her) is created from the light of God, she shines. Now, My dear! Think a little about Fatimah al-Zahra (Peace be upon her), See what they did with Zahra (Peace be upon her). But did they humiliate Fatimah al-Zahra (Peace be upon her)? With all these enmities that they had with Fatimah al-Zahra (Peace be upon her), the Prophet said: "Umm Abiha"[۱۹], she is my mother. Or he said: Whoever hurts Zahra (Peace be upon her) has hurt me, whoever hurt me, has hurt God, The Prophet revealed Fatimah al-Zahra (Peace be upon her). The Quran descended to the Prophet, The rulings descended to Zahra (Peace be upon her). After the Prophet, Gabriel always descended to Fatimah al-Zahra (Peace be upon her) and brought rulings; But the mediator of revelation was Amir al-Mu'minin (Peace be upon him). But the second, who has usurped both the caliphate and the religion, saw that this is apart from what he has done, apart from the meeting of Bani Sa'ida that he has created. Zahra (Peace be upon her) is the Prophet (Peace be upon him) herself and she reveals, and if she reveals, the people will revolt and take the caliphate from him. He decided to kill Fatimah al-Zahra (Peace be upon her). The reason is a letter he wrote to Mu'awiya and said: O Mu'awiya! When I realized that Zahra was behind the door, I pressed so hard that I broke Zahra's muscles; That is, O Mu'awiya, be sure, I killed Zahra, the rulings will not be revealed anymore. Do not worry about it. But what did he do? He made himself from the people of hell. He became a part of Taghut.



Dear friends! Please, I ask you to be sure of these contents. Please, have some cogitation. As you read this, I swear to La ilaha illa Allah, have some thinks. Think means thinking a bit and putting these words into practice!



یا علی




Notes



	↑ لا اله الا الله [There is no effective being except Allah] 




	↑ إن هو الا وحی یوحی [The prophet does not say on his own behalf, He only says the word of God] 




	↑ سلمان منا أهل البیت [Salman is one of us, Ahl al-Bayt] 




	↑ ۴٫۰ ۴٫۱ لا اله الا الله، محمد رسول الله [There is no effective being except Allah, Muhammad is Messenger of God] 




	↑ أنا من شروطها [I am one of the conditions] 




	↑ ولی الله [Possessing the whole of creation from God] 




	↑ أنا قرآن الناطق [I am a talking Quran] 




	↑ ۸٫۰ ۸٫۱ ۸٫۲ أشهد أن لا اله الا الله [I bear witness that there is no effective being except Allah] 




	↑ ۹٫۰ ۹٫۱ والله خیر الرازقین [God is the best of providers] 




	↑ ۱۰٫۰ ۱۰٫۱ ۱۰٫۲ ۱۰٫۳ الله اکبر [God is great] 




	↑ إن الله و ملائکته یصلون علی النبی، یا ایها الذین امنوا صلوا علیه و سلموا تسلیما [Indeed Allah and His angels bless the Prophet; O you who have faith! Send blessings on him and submit to the Prophet.] 




	↑ أنا ذکر الله [I am the Dhikr of Allah] 




	↑ یا الله [O Allah] 




	↑ سبحان الله [God is free from all defects] 




	↑ الحمد لله [O God, all praise are only belong to you] 




	↑ فاخلع نعلیک [Take away from your wife's affection] 




	↑ أشهد أن لا اله الله، وحده لا شریک له، الهاً واحداً صمداً [I bear witness that there is no effective being except Allah, He has no partner, God who is unique and needless] 




	↑ عبد الذلیل [I am an insignificant slave in front of you] 




	↑ أم أبیها [The mother of his father] 












Perfection, Total perfection



بسم الله الرحمن الرحیم







O Aba Abdillah, Peace be upon you, Peace be upon Hussain and Ali ibn al-Hussain and the children of Hussain and the companions of Hussain, and mercy and blessings of God be upon you.



The human being, no matter how much they know, still have something to know. Do not think that talking about the Wilaya will end. If Wilaya ends, talking about Wilaya also ends, that is, it is manifested from Wilaya. Why? Imam Sadiq (Peace be upon him) says: We go to the throne of God every week and our ancestor speaks for us so that the Wilaya will be announced to all creation and all the heavenly bodies. 



It was once mentioned that God has infinite heavenly bodies, and each heavenly body has a kind of language, each heavenly body has a kind of idea, each heavenly body has a kind of life. The heavenly bodies are different and their types are different, God is aware of all creations. Creation is regulation, also it is constantly coming and going, it is in excitement. Nothing is silent. This brick that you see inside the wall is not silent. 



Our think must be universal, that is, to think in the universe. Why did you become satisfied with your short think? The think must be universal. Do not let your children go and talk to someone whose think is short. Talk to someone whose think is long; Of course, don't do anything that breaks anyone's heart. 



Win someone's heart as much as possible. Breaking the heart is not art. 



Why do you break people's heart as soon as you get rich?! the person has to pay attention to everything in the universe, that is, we have to constantly pay attention to the commandment, what announcement the commandment issues that we would obey. 



We want to talk about perfection and total perfection: 



You all have perfection. Thank God, you are all doctors and engineers. This is perfection. When you specialize [in a field], you and your family are proud, but this is perfection. [but] it is a word that is total perfection. To reach total perfection, we must obey the commandment of Ali ibn Abi Talib (Peace be upon him) and have no stubbornness. He says: O Kumayl! Put your hand and body parts in obedience to God. You have to put your science to the obedience of God and Wilaya, then you will be total perfection. We have to be like this. 



If it is said that "Lawh and pen" [۱], the pen is general, but Lawh is just one Lawh. All the pens of creation must be attached to that Lawh. That Lawh is Wilaya. Your attention should be like this, your pen should be in obedience. Now, Amir al-Mu'minin determines total perfection. He says: “O Kumayl! Put your hand and body parts in obedience to God”. When He put them to the obedience of God, God, who does not want hands and body parts, says: O hand! O eyes! O foot! O breath! Go and be in the possession of Wilaya. Even your breath is in the possession of Wilaya. Why don’t you pay attention? Is it other than that Imam Hussain (Peace be upon him) says: The breaths that they take are in my possession? Now, the breath you are taking is in the possession of the decisive argument of Allah, the Imam of the Time. 



You should notice that the Imam is seeing you. You must not sin. Sin separates one from his Imam of the Time. Imam Sadiq (Peace be upon him) says: You, Shias, are our members, but if you sin, you will be separated from us. How much have we lost if we are members of the Imam of the Time, but commit a sin and separate? 



By Allah, I am your compassionate. I say to God: Expand them and let us all take Wilaya to the end so that we can be there together and come there one by one. Those who are dead inquire about each other. They are waiting for us to go to them. He has attained salvation. He says: Why didn't they bring him to me? He is upset. So, God willing, when we go one by one, we will all be under the throne of God. I'm upset if my friends are not with me. I said, God willing, we will be together [on the Day of Resurrection] 



But some people lose something. God bless Haj Sheikh Abbas Tehrani; He was saying: One person is so remorseful that if he shares his remorse with all the people of the Desert of the Resurrection, it will reach everyone. 



Now, you are a believer. When I look at you with the intention of pilgrimage and goodness, the Imam says: The divine reward of pilgrimage for all of us is given to you. How much do people take the trouble to pilgrimage the graves of the Imams? But here he says: The divine reward of pilgrimage for all of us, Imams, is given to you. Even [God] gives [you] the divine rewards of the pilgrimage of Fatimah al-Zahra (Peace be upon her). So, let's appreciate each other. 



Why are you doing something? Why does Satan do some injuries to us? Appreciate that who you are. Behold, how much [God] is giving you divine reward now? All this is due to the friendship of Wilaya. 



If you have total perfect, you must be connected to Wilaya, not connected to the creature [people], not connected to the founder of Bid'ah [۲], not connected to your imaginations, not connected to the plotting, not connected to selling expensive, not connected to the lies, not connected to the deception; Then “Wali Allah Al-Azam”[۳] will be engraved [in your heart]. If you become like this, you are by the commandment of “Wali Allah Al-Azam”[۳], Otherwise, you are at your commandment or at the commandment of the creature. 



God has also sworn that he provides your provision. Why do we ask for provision from someone else? Basically, why do some of us not know that we are polytheists? Why do you assume a person is effective? Praying for a person because of his kindness is one thing, assuming that he is effective is another. God's works are accurate: “Faman yaAAmal mithqāla tharratin khayran yarahu. Waman yaAAmal mithqāla tharratin sharran yarahu”[۴]. We must pay full attention. The human being must be constantly aware. 



“Don't be unaware of that king [the Imam of the Time] for a moment, maybe he breathes, [but] you aren't aware” 



Appreciate [your] life. This is his narration: the Prophet was going to Mi'raj [۵]. There was an angel who respected the Prophet late. Gabriel was guiding. 



Here is a sensitive point: the Prophet has a guide, But Ali (Peace be upon him) himself is the guide. Now, he goes and sees that they are there. Wilaya is the guide of the whole of creation, but the Prophet needs the guide, Even if he is this Prophet. Wali [۶] is also the guide of that Prophet. What is it that some people say that it is not true if you say like this? Basically, it is true. You are the one who does not understand the truth. Now, Gabriel shouted: Stand up that the best creature of God has come. Didn't say: The best of all possibilities has come. So, when we say that the Prophet is a creature, it becomes clear here. 



Of course, the Prophet is Wali [۶], but now God has commanded him to be a Prophet. But the Prophet also is Wali and God has said: “Inna Allāha wamalāikatahu yusalloona AAala alnnabiyyi yā ayyuha allatheena āmanoo salloo AAalayhi wasallimoo” [۷] You must all submit to the Prophet. You must submit to the [Prophet's] commandment. His commandment is Ali ibn Abi Talib (Peace be upon him). 



Those who disobeyed the commandment and said, “Hasbunā kitābu Allāh” [۸] God Almighty rebuked them. Ali (Peace be upon him) is not a creature. Ali (Peace be upon him) is the light of God. Ali (Peace be upon him) is the attributes of God. Ali (Peace be upon him) is the destination of God. Then he [that angel] said: O Muhammad! I look at this Lawh. I know the age of the whole world. I am careful that don't become increased or decreased even one minute. When the time comes, he comes, takes their lives. So, the age is known. 



Total perfection is that you become friends with all things and with all creation. But you have to feel it. But you have to be sure of that. The whole of creation is saying "La ilaha illa Allah" [۹], you are also saying "La ilaha illa Allah"[۹]. So, you are peers of each other. I am making you friends with all creation. 



Pay attention to these words. I swear to Hazrat Abbas! All these words are related to beyond the world. In which book are these words written? 



The party of God is that when the whole of creation says "La ilaha illa Allah"[۹], you also say it. When the whole of creation says “Muẖammadun Rasool Allah”[۱۰], you say it too. When the whole of creation says “Ali Wali Allah”[۱۱] God, you say it too. Then, you become the party of God. The party that considers someone else to be effective is the party of Satan. It's not just having this name. 



Of course, the Prophet (Peace be upon him) says: Children have two rights over their parents, one of which is to have a good name. Because there [in the Day of Resurrection] they call a person by name. Blessed is the person whose name is Ali, is Hassan, is Hussain, is the name of them [Imams]. If his name is Ali, we have a narration that if you say "Ali", God will create an angel who will write divine reward for him for the rest of his life. Why? You liked Ali (Peace be upon him) that you named your children Ali. What are these names they give [to their children]? 



Basically, We, the people, are confused. We are about Wilaya in a confused. You have to interact with other things, but the principle for you should be Wilaya. You must want to be a lover of Wilaya, you must come to accept Wilaya, you must come to obey Wilaya, but God forbid that we skip these words. 



Heaven lives in the light of a believer. But what light should he have? Did I not tell the story of Jesus? One night I saw my body tingle, which means I was a little upset. I told the family: I'm going upstairs. If I fall asleep, wake me up. Suddenly, I realized I become the eye of truth. Everywhere became desert. It was just our house; the rest became desert. Suddenly I saw Jesus coming to earth slowly. I saw Gabriel come with his feathers and wings; he took Jesus [under his wings] to go up. When they went up a little in the sky, they could no longer go up, it became dark. Suddenly Jesus said: O Allah, rescue us from this darkness. He said: O Jesus! Swear me to the Five. Jesus said: O Allah, rescue us by the right of Muhammad bin Abdullah, Khatam al-Nabi'in. It did not light up. Then he said: O Allah, rescue us by the right of the Prophet's testator, Ali ibn Abi Talib (Peace be upon him). Suddenly light up. All darkness was destroyed. Suddenly God called: O Jesus! I swear by my honor and glory, all the light of the earth and the heavens is due to Ali (Peace be upon him). 



The voice of God comes from all creation, it is not limited to one place. So, there is no light in creation except Ali. All is shine. The stars in the sky are heavenly bodies. each heavenly body has a kind of language; each heavenly body has a [special] shape. The type of each heavenly body is different. We are in Earth [sphere]. Now, [a narration] says: All these are alive by the light of the believer on earth, this means that your Wilaya is lighting the atmosphere of the skies. Why do you sin? Why are you miserable? Sometimes, when I see what some people do, I spit on myself, and I hit my head with my hand.



I'm saying “Hal min nāsir”[۱۲] in the world. I don't mean for anyone. Imam Hussain (Peace be upon him) says “Hal min nāsir”[۱۲]. A Shia should also say “Hal min nāsir”[۱۲]; That is, he should always find a friend for Ali (Peace be upon him), a friend for Zahra (Peace be upon him). 



So, if we say light, it is the light of Wilaya, it is not the light of prophecy. Anyone who neglects a bit in Wilaya will be punished. You do not understand that you are a polytheist. where are you going? Who do you accept? where are you? You became satisfied with a car and money. 



Every day you came to Wilaya meeting was a new word. So, this is not related to me. So, Wilaya is things, not something. Something is his word, but he is things. As much as the sands of the desert, as much as all the stars in the sky, as much as all things, Wilaya is something else. Have we noticed or not? 



Now behold, who you are? [You are the one who,] if someone pilgrimage you, he has pilgrimaged the twelve Imams, the fourteen infallible. He comes and pilgrimages what is inside you; that is, the light of the Imams in your heart. I come to pilgrimage that light in your heart, you are its skin. If you make a lot of progress, you are the skin of Wilaya, not Wilaya. Wilaya is another matter. Because Wilaya is manifested in your heart, now you are so valuable. What do we do for a penny of this world? "You are the nightingale of the garden of heaven, not of the earth". Basically, this world is made with clay. It is like you are playing with clay, you are in love with it, desist from it. Come and relate to the higher realm and them [Imams]. What to do? Don’t sin. What to do? Make someone happy. What to do? Don’t lie. What to do? Don’t slander. What to do? Spend in the way of God. What to do? Do not follow anyone. What to do? Do not follow the founder of Bid'ah[۲]. What to do? Even if your father forbids you [from Wilaya], go your own way. If he is crooked, do not be crooked. You have heard of a “Disobedience to parents” in which you must obey your father. [But] If your father says: Do not pray, do you not pray? If he said: Do not go and learn the concepts of Wilaya, will you not go to learn? Unbelief is coming out of his mouth, not thanksgiving. He has stubbornness. If you follow his word here, you are disobedience; But don’t oppose him [in appearance]. Respect him. But inside you should be the practice of Wilaya. 



How did Salman [۱۳] get into this situation? He obeyed the commandment. How did AAbdul AAzim[۱۴] get into this situation? He obeyed the commandment. Now, does [your father] tell you not to go? Well, they said that all of them suffered the punishment [of God]. You should not say that I say it out of prejudice. Is it other than that [in Noah's day] they said go and see the ship, but put cotton in your ear so that you don't hear Noah speak? This is the same. Now, [God's] punishment came suddenly. Be afraid for when the punishment comes upon you. One of the punishments of God is that we do not follow Wilaya. 



I was studying last night. I saw that they did a lot of injustice to Zahra (Peace be upon her). If you go to the bathroom, bathe, wash your face, and drink water, you should know that you are indebted to Zahra for all this. Water is the Mahr[۱۵] of Zahra (Peace be upon her). You are using the Mahr of Zahra (Peace be upon her). Or food that does not have salt comes out of the mouth. Add a little salt, it tastes good. I swear by all the verses of the Quran, if your Wilaya is complete, there is no taste in the whole world like it. You enjoy. You say one “Ya Ali”, you say one “Ya Hussain”, it seems that a person grows. Now, salt is also the Mahr of Zahra (Peace be upon her). 



God gave the creation extract to the Prophet. Creation extract is light. Does it go to darkness? He goes to the light. Now, most people consider them to be creatures. If he raises them too high, he says they understood a little more than we did. It also says that they came into the world and understood. He says disbelief. This is disbelief. If we say that Ali (Peace be upon him) has come here and understood, this is more disbelieving than disbelief. Is there anyone who can teach Ali (Peace be upon him)? Who can teach Imam Hussain (Peace be upon him)? Who can teach Zahra (Peace be upon her)? God forbid that a person becomes stupid. This person is so stupid that he has no instance that I say who he is like. If I say it's like a donkey, I'm insulting the donkey, Because the donkey is saying Dhikr[۱۶] of God. 



Now, the marriage of Amir al-Mu'minin and Fatimah al-Zahra occurred at the throne of God. God made water and salt the Mahr[۱۵] of Zahra. Now, if there is no water, all things will dry. Not that if it is not Zahra (Peace be upon her), the whole world will dry. Zahra (Peace be upon her) is always there. [Moreover,] if it is not her Mahr, the whole world will dry. All the light in the world is due to Mahr of Zahra (Peace be upon her). 



Now, God said: I send a star from the sky, it goes to every house, Zahra (Peace be upon her) marries him. It came and went to the house of Ali (Peace be upon him). There was someone who said: I put seventy camels as Mahr of Zahra (Peace be upon her). This person is stupid. 



It is very difficult to be Adam. To be Adam, you have to understand. By Allah, Becoming Adam is higher than being Adam. Adam, if he were the person I am talking about, he would not have done a Tark awla [۱۷]. In fact, God wants to tell him Adam, I also am the child of Adam, otherwise, it is another matter. Adam is Ali (Peace be upon him), Adam is Hussain (Peace be upon him), Adam is Zahra (Peace be upon her) who did not have the slightest bit of instability about God. They are Adam, otherwise that Adam is the child of Adam. 



I wish these people thought that we should not hit this person that the creation of the universe is due to her. I wish, at least, they did not break her chest. I wish they did not abort her Mohsen. I swear by all the verses of the Quran, when I was in Mecca, I looked at them and saw that they were all in a line ready to attack the house of Hazrat Zahra (Peace be upon her) by the commandment of the creature. 



When the Imam of the Time comes, he relies heavily on two things. One is that he says: O my ancestor! I will not forget when the horse came near to tents without his owner. The horse once called: “Al-thalima, Al-thalima” [۱۸] Everyone came out of the tent. The animal is talking. The human kills Hussain (Peace be upon him). The Moqaddas [۱۹] men killed our Hussein. Who killed Hussain (Peace be upon him)? British men? American men? Or Moqaddas men? Another he says: I will not forget when they attacked my mother's house. They didn't pity at all. Her baby went under the feet of the Muslims. He says: Why did you join together, break my mother's heart? Do these words end? These words are in the atmosphere of creation until the Imam of the Time comes and fulfills the right. 



I want you to come out of the atmosphere of this world and go into the atmosphere of beyond the world. You have a deficit as long as you do not go to the atmosphere of beyond the world. How do you go to the atmosphere of beyond the world? God says: “odAAoonee”[۲۰], Come. God is calling you. Wait for that sound. Don't wait for another sound. Be sure of this word one hundred percent. Do not go anywhere else. If you work, you go to Mashhad, go on pilgrimage, all this is a duty. Now people are inviting you. The one invites you to a meeting that is not God's commandment. That one invites you to sin. That one says: Come and follow the person. All of these invite you, but they are creatures. But God is the Creator. I swear by all the verses of the Quran, by the thirty parts of the Quran, if you understand this, not that you are guided, Moreover, you will be guided until the Day of Resurrection. 



This word is both useful here and beyond the world. It is useful even in heaven. Then God says: “odAAoonee”[۲۰], Come. Now, God has a commandment. He says: Accept my commandment, which is Ali ibn Abi Talib (Peace be upon him). Accept twelve Imams, the fourteen infallible (Peace be upon them). They are my commandment. Both accept and obey their commandments. They are the commandment of God. God says: Obey their commandment. They are the chief executives of all creation. They are my chief executives, Other than them, I neither created nor will create a chief executive. 



Now, how should you be? Don't be interested in anything other than Wilaya. I want something, but I'm not interested in it. Why do I want it? Because its goodness reaches the people. If you want something, you want your car, you want your business, you have to want its goodness to reach people. 



Of course, you have to work hard to both manage your family to be part of the martyrs and to give to the people. Helping the poor is keeping yourself. Helping the poor is keeping your garden, even, keeping your Wilaya. Helping the poor is both worship and obedience, and also God and the Prophet become happy. But you spend the same money where it is not God's commandment; Then it is misery, stubbornness, and sin. 



I swear by the thirty parts of the Quran, by Ali and the children of Ali, if you belong to this world and the affection of this world and the affection of creature is in your heart, you will not understand these words at all. 



"I rejected the world of possibilities, I appealed to Zahra (Peace be upon her)"



I repeat: I swear by all the verses of the Quran, if we have the affection of this world and the affection of the creature in our hearts, we will not understand these words. All these words are the favor of the Imam of the Time and the Imams. 



You have to love with every page of this book. Then you will be gathered with these words. Why? Imam Sajjad (Peace be upon him) says: If you like a stone, you will be gathered with it. Or the Prophet (Peace be upon him) says: If you are satisfied with the action of any ethnic group, you are part of that ethnic group. You become part of this ethnic group. 



یا علی




Notes



	↑ لوح و قلم 




	↑ ۲٫۰ ۲٫۱ بدعت [Adding something to, or omitting something from, religion] 




	↑ ۳٫۰ ۳٫۱ ولی الله الاعظم [Possessing the whole of creation from God] 




	↑ فمن یعمل مثقال ذرة خیراً یره،  و من یعمل مثقال ذرة شراً یره [So whoever does an atom’s weight of good will see it, and whoever does an atom’s weight of evil will see it.] 




	↑ معراج [the journey of the Prophet from the earth to the skies] 




	↑ ۶٫۰ ۶٫۱ ولی [Possessing the whole of creation from God] 




	↑ إن الله و ملائکته یصلون علی النبی، یا ایها الذین امنوا صلوا علیه و سلموا تسلیما [Indeed Allah and His angels bless the Prophet; O you who have faith! Send blessings on him and submit to the Prophet.] 




	↑ حسبنا کتاب الله [God's book [the Quran] is enough for us.] 




	↑ ۹٫۰ ۹٫۱ ۹٫۲ لا اله الا الله [There is no effective being except Allah] 




	↑ محمد رسول الله [Muhammad is Messenger of God] 




	↑ علی ولی الله 




	↑ ۱۲٫۰ ۱۲٫۱ ۱۲٫۲ هل من ناصر [Is there a helper to help me] 




	↑ سلمان [One of the companions of the Prophet and Amir al-Mu'minin] 




	↑ عبدالعظیم حسنی [One of the companions of Imams] 




	↑ ۱۵٫۰ ۱۵٫۱ مهریه [is the obligation, in the form of money or possessions paid by the groom, to the bride at the time of marriage] 




	↑ ذکر [Remembrance of God] 




	↑ ترک اولی [Abandoning the better] 




	↑ الظلیمه [Woe to those who oppressed Imam Hussain] 




	↑ مقدس [A person who, instead of obeying God's command and considering God's purpose, acts according to his own purpose, according to his own desire and according to his own imagination.] 




	↑ ۲۰٫۰ ۲۰٫۱ أدعونی [(from God) Come] 












The Spirit Is Wilaya



In the name of ALLAH








Surra of Al-Qadr  (سورة القدر)


بسم الله الرحمن الرحیم



In the name of Allah the Beneficent the merciful



«انا انزلناه فی لیلة القدر»[۱]



Lo! We revealed it on the Night of power. (1)



«وما ادراک ما لیلة القدر»[۲]



Ah, What will convey unto thee what the night of Power is! (2)



«لیلة القدر خیر من الف شهر»[۳]



The Night of Power is better than a thousand months. (3)



«تنزل الملائکة والروح فیها باذن ربهم من کل امر»[۴]



The angels and the Spirit descend therein, by the permission of their Lord with



all decrees. (4)



«سلام هی حتی مطلع الفجر»[۵]



(That night is) Peace until the rising of the dawn. (5)




Preface


Wilaya (الولایة) is one of the most important concepts of Islam. Islam is completed by wilaya. Wilaya is being submitted to commandment (الأمر) of God and Prophet Mohammad and masumin (المعصومین). Paying attention to this point can save people from difficulties in their life. It is necessary for us to consider our acts and try to be submitted to wilaya. Shias always asks God to grant them knowledge of wilaya.



The aim of this book is illustrating an enaya. (العنایة). An enaya is gift from heaven. It uncovers a secret of heaven. Only a pious person who is selected by fourteen masumin can receive an enaya. This person has to pass several exams to reach to such a level of faith.



Haj Hussein Khosh Lahje (حاج حسین خوش‌لهجه) is a pious who has received an enaya from Imam Reza (peace be on him). The enaya is: 

"The Spirit is wilaya" (روح، ولایت است)



The Spirit here refers to a verse of Quran in surra of Al-Qadr:



"The angels and the Spirit descend therein, by the permission of their Lord with all decrees.(4)"



Imam Reza (peace be on him) has permitted Khosh Lahje to uncover this enaya and illustrate it for people. This enaya is a victory.



This book contains messages of fourteen masumin. Khosh Lahje illustrates this enaya with knowledge of wilaya. This knowledge is gained by obeying commandment of God. If a person read this book and practice its instructions then he will be saved.



In this book, Khosh Lahje illustrates this enaya through several parts. The reader should read all of parts and consider them together. It is very important to think about all parts together as a whole. Firstly he discusses about comprehension of an enaya and also the difference between enaya and saying and then he illustrates different aspects of this enaya. The discussion goes through several topics like Fate, patience, divine scholar and perfection. He ends the book with discussion about magnificence of Fateme (peace be on her). Fateme (peace be on her) is the most important human in this book and also all creation



Khosh lahje was born in 1925. He lives in Qom (قم), Iran. He was a carpenter and now he is retired. He has participated in the discussions with Ayatollah Seyyed Ahmad Khansari (آیت الله سید احمد خوانساری), Haj Sheikh Abbas Tehrani (حاج شیخ عباس تهرانی), Seyyed Mohammad Hojjat Kuh Kamare'I (سید محمد حجت کوه‌کمره‌ای) since he was youth. He has tried to be submitted to wilaya in all days of his life. Now, he holds weekly sessions about wilaya and other religious subjects in Qom and many people attend in his lectures.



Khosh Lahje believes that wilaya, justice and generosity are three main requirements for perfection. He insists on generosity. In one of his lectures he points to the most important event of his life:



"One day, when I was a teenager, I attended in a discussion about Adam (peace be on him). The speaker was illustrating the story of Adam, Eve and apple. I was influenced by this lecture: Adam eats the apple and God expels him from paradise. Since that day, I've tried not to commit a sin. Thank God that he helped me during several hard exams in my life."



This book is based on one of his lectures. Isma'el Yaqubi (اسماعیل یعقوبی) , one of the students of Khosh Lahje has organized this book. So the text contains quotations of Khosh Lahje. The target of Khosh Lahje is showing hidden aspects of an enaya. Doing the instructions of this book can help you to find the light of wilaya.




Comprehension of an enaya


Khosh Lahje has noted several unique points in his lectures; this book starts with one of them: "The Spirit is wilaya"



This sentence is a gift from Imam Reza (peace be upon him). It is an enaya. Comprehension of an enaya is not possible for us without help of fourteen masumin (المعصومین) Enaya discovers a secret of heaven. It is a valuable guidance from Imams. Only masumin can describe the aspects of an enaya. So, we have to ask fourteen masumin to help us to understand an enaya. We have to ask from Imam Reza (peace is on him)



"The Spirit is wilaya" It is one of those marvelous and magnificent enayas. Of course, there isn't any saying that speaks directly about this Enaya. If there was such a saying then this enaya would not be called a hidden treasury of heaven. But there are some verses in Quran and sayings that uphold this enaya. There are always some signs for any enaya in the verses of Quran or sayings.



The most important thing for God in his program for direction of human is wilaya. These are some examples from Quran and sayings that shows this concept:



"And when I have fashioned him and breathed into him of My spirit, then fall down before him prostrate."[۶]



"There is no god but Allah. (لا اله الا الله) This sentence is my fortress. Anybody who enters to my fortress is protected from my Tribulation" [۷]



"Wilaya of Ali Ibn Abi Taleb is my fortress. Anybody who enters to my fortress is protected from my Tribulation" [۸]



"They will ask thee concerning the Spirit. Say: The spirit is by command of my Lord, and of knowledge ye have been vouchsafed but little" [۹]



Wilaya blows into the Spirit. Obedience of commandment will enrich wilaya and disobedience will disturb it. Khosh Lahje illustrates this point:



"I insist here that although, there's no saying that points to this Enaya directly, but we will prove its rightness by several signs in different sayings and verses. There are some indications."




The difference between enaya and saying


The difference between enaya and saying is that the person who comprehends the enaya must be selected by Imam. Then he will be granted, like Salman. Salman, who was one of most important friends of Prophet Mohammad (peace be on him) and Imam Ali (peace be on him), had this granting. Imam grants enaya to a special person. This person must have a very strong faith.



Khosh Lahje continues the illustration of enaya:



"Note that the audiences of religious lectures are all people. They gather together and listen to a person that has some knowledge of religion. But enaya is just for special persons. It is a gift from heaven. Only special persons that God selects them can receive enaya. I swear to my religion that I don’t want to speak about my superiority to others, but you know that sometime, when you want to declare an important message brightly, you have to emphasize on it."



"Enaya is obeying commandment of Prophet Mohammad (peace be upon him) in all of your life. Commandment of Prophet Mohammad (peace be on him) is being of Imam Ali (peace be on him). Commandment of Prophet Mohammad (peace be on him) is being of Imam Zaman (May God hasten his glad advent). The obedience of commandment is the most important thing in Islam. Some people think that just praying or going on pilgrimage of imams is enough. They do not pay attention to the concept of obedience."



Hazrat Ma'sume (Peace is on her) said to me: "People go on pilgrimage, but they don’t obey our commandment".



If you obey imams then Commandment will reward you. Imam Reza (peace be on him) doesn't say the message of this enaya to everybody. He doesn't say an enaya to a person who use to go on pilgrimage but doesn't obey commandment of wilaya at all. They go on pilgrimage but they forget not to commit sins.



"Special persons can receive enaya from fourteen masumin. Firstly, these persons must obey commandment of God, then Imam permits him to uncover enaya. He will be allowed to uncover it. He will be permitted to say enaya to people."




Fate


This section will be devoted to main concept of this enaya. In this section we will discuss about a piece of blessing in this special enaya: "The Spirit is wilaya". This special enaya is about divine fate.



We will start with the story of world's beginning. If we understand this story correctly, and consider different effects of this story on our life, then all the sad stories from birth to death and then death to purgatory and Doomsday will finish.




The world of Zar (Minor Alast )


Our fates are written in the story of world's beginning. Here, the discussion will be about the world of Zar and the day of Alast. If we solve the problems that have roots in false comments about Zar, Alast and the Spirit, then we can progress. All of them are important in illustration of this enaya.



In the day of Alast, God said to all beings: "Am I not your Lord"? [۱۰]



On that day, beings had authority but they didn't have power. Holy masumin were pioneering in replying yes. They were teachers of all creatures from beginning. They taught to all of the beings to say yes. They answered to the question of God before all of the beings.



They were pioneering to teach creatures. Beings were learning to answer yes to the Question of God. Fourteen masumin, are light. They were existed before creation of all beings. They never doubt in God.



They were in the level of sure from beginning of the world.



Since they didn't have denied God, They didn't have any need to confirm him. They are eternal witnesses of the world. They are always present in heaven, in all the times: before creation, during creation and after creation. Therefore, if they pioneered, it was for teaching all of the beings.




The difference between granting wilaya and blowing wilaya


All of the beings in the world of Zar respond to the question of God. Based on this event, three types of answers were classified: Yes, No, and Silence. Some of the beings answered yes to the question of God. Some of them said no and others remained silent. Based on this classification, God granted to everybody a share from capital of wilaya.



"Here, we discuss about tow verbs: granting and blowing. On Alast, Capital of wilaya was granted to everybody, even Jews. A Jewish child is innocent because of having this capital but as until he doesn't accept false beliefs of his father. When Jewish child comes to this world, he is innocent, but during life he can change. He can select his fate and become prosperous or atrocious by his acts."



"Therefore, God granted wilaya to everybody in the world of Zar. But it was not blown to any creature. You have to notice to the difference between these two: Granting and Blowing. When does wilaya blow into our soul? When we accept wilaya of Imam Ali (peace be on him) and Imam Mahdi (peace be on him). Just saying yes is not enough for blowing of wilaya. You have to obey wilaya in practice you have to obey commandment of wilaya in all of your acts. "



"If wilaya blows to your soul, then you will be in a situation that a saying describes: "Knowledge is a light that God beams in the heart of anyone who selects." The light of wilaya will shine on your soul. Darkness will escape.



"Many people do not pay attention to this point, even university professors. Apparently they're learning too much. They convey huge amount of information to students. But unfortunately they don’t care to this golden point. Although, may be there are some professors that care about this point, but generally it's not widespread among them. Obviously, we don’t mean that all of them do not care to these points. We tell sayings for people, but do we obey commandment of wilaya? Do we pay attention to the guidance of sayings? If imams give us knowledge of light, then we can distinct between good and evil. But remember, this gift is not given to a person who loves this world. The worldly minded person is far from the right way. Remember this world is the enemy of Amir Al Momenin Ali (peace be on him) and Fateme (peace be on her). People are usually cheated by this world."



You have to become free of satanic temptations. Be careful of greed. You don't have to love this world



If you do not care to this point, this world will cheat you. Of course, it is obvious that you have to work enough and manage your family and earn enough money. But all of them should be for obedience of wilaya.



There is no conflict between attention to wilaya and having interest in this world. You have to work, earn enough money to manage your family and buy house and car. But all of these acts are acceptable only when they are not opposed to commandment. Do not be worldly-minded Do not let this world cheat you. Do not be absorbed in the affairs of this world.



So if you obey commandment of fourteen masumin, then they will answer you.



Imam Ali (peace be on him) answers you with his kindliness. His answer will bring kindliness of God and masumin to our life. But there is a condition. You have to ignore attraction of this world. You have to forget it. Don’t let the temptations of this world affect on you. You have to be generous and help poor people. Be careful of greed. You have to pay attention to around. If you always care about yourself and don’t care to others, especially poor people, then you will become selfish. in such situation, you will disobey commandment.



"One day, a man visited Imam Javad (peace be on him) and asked him about going on pilgrimage of Imam Reza (peace be on him). Imam Javad answered him: Going on pilgrimage of my father is worth pleasing of seven Hajs (الحج) and seven Omre (العمرة) The man asked again: does any other thing make more pleasing to God? Imam Javad (peace be on him) answered: Yes, Satisfying a need of a pious is more pleasing to God.



If you want pleasing of God and acceptance of your acts in pilgrimage, you have to care about the conditions. Firstly, you must obey commandment of fourteen masumin. When you read history, you will find some strange examples. There were some people who were at the service of four imams for sixteen or seventeen years but in the end, they became infidel. Why? Because they weren't loyal to Prophet Mohammad (Peace be upon him).




This world ( Major Alast ،الست الکبیر)


This world is the world of examination. Here, we have authority and power. Based on the power and authority, human will go through roads of prosperity or misery. He selects one of these roads with his acts.



Capital and prosperity of humans is wilaya. The obedience of commandment means following the way of imams. This will increase your primary capital. We need to increase and save this primary capital to reach prosperity. It lets Spirit to blow into our soul. Disobeying commandment and opposing fourteen Masumin will lead to loss of capital. Then we will go to the road of misery.




False beliefs about fate


There is an important question about fate. Do events of Zar cause constant consequences in this world? Is it impossible to change the consequences in this world?



In the literature, there are some proverbs containing false ideas about fate of human. They insist that fates are not changeable. These proverbs misdirect people. This is a false idea. Even it is an insult to God. It is a betraying.



If this belief was true, how would God write fates without interference of human? Why does God declare in Holy Quran that Despair is blasphemy? God says in Quran:



"Lo none of despairth of spirit of Allah saves disbelieving folk" [۱۱]




Fear and Hope


Khosh Lahje illustrates this topic:



"When a person despairs of the Spirit, Indeed, he despairs of wilaya. Therefore, despairing of wilaya leads to infidelity.



Being disappointed of wilaya means despairing of being. Wilaya is being of God.



But alastis (those people who believe that fates are unchangeable) don't believe in this concept.



I had a meeting with the leader of Iranian alastis. Alastis never know themselves as sinners. They think that they have no authority when they commit a sin. They think that God has written our fate and God doesn’t make mistake. Based on these prerequisites, they acquit themselves well. It is a false belief.



We discussed in a session for one hour. Firstly, I could not satisfy him. He was insisting on this prerequisite that God doesn't make mistake and changing a fate will be an indication of a mistake by God. We talked for a long time. Finally, I asked him: "Does God make mistake while he said to his prophet Mohammad:



"O messenger, make known that which hath been revealed unto thee from thy Lord,"



This verse is a reason that fates are changeable. People need to be guided with message of God. They need this guidance to select the right way. In this verse, God uses a very important phrase: "make known". This is the key point.



People have a need to be guided and it is satisfied by making known that which hath been revealed unto prophet from his Lord. The alasti didn't continue the discussion.



So, here, I declare that belief of alasti is wrong. Anybody who hold grudge with wilaya, doesn't understand the truth, Shia doesn't hold grudge with truth.



Shia must be submitted to wilaya. Now I use a comparison here: In this world, there are poison and pearl in front of us. Poison is disobeying wilaya and pearl is being submitted to wilaya. We must prevent from poison. We have to gain wilaya. On that time, wilaya will be injected to us. It will blow into our soul.



Therefore, human should experience fear and hope at the same time, people have to hope to future .Also they should believe that their hope is wilaya. Pious believes in wilaya. If you believe in wilaya you will be saved.



Wilaya is perfect. All of the creatures are just signs. Only three things will remain: God, Wilaya and Quran. Others are mortal. If you connect yourself to these three eternals, then you will be saved.



If imams glance at us, then we can become a pious. But there is a point here; Imams are like countenance  (الوجه) of God. It is obvious that I do not mean that God has physical countenance. Never!



I mean when imams glance at us, it's like that God directs us. But only imams have such a degree of wilaya. We can't reach this level. In comparison with imams, we are like ordinary people. Even past prophets except Mohammad (peace be on him) can't reach to this level. 



My dear friends, let's join imams. If you join them, then you will obey their commandment. Since you obeyed their commandment, you won’t answer to satanic requests of ordinary people. You have to obey light. You will leave those people who have false beliefs."



No one has to think that his fate is constant since beginning of the world. You don’t have to despair of wilaya. Also no one has to become arrogant. This will lead to misdirection. Right way is obedience of wilaya.



Many people said Labbayk (لبیک) in the world of Zar but then they lost their capital in this world. They fell in darkness because of their arrogance. You should pay attention deeply to this point. Arrogance is the enemy of wilaya. They didn't obey commandment. One of the famous examples is Bal'am Ba'ura (بلعم باعورا) who lost the right way. He said Labbayk on Alast but at last Satan cheated him.



Khosh Lahje continues:



"Those who were tempted by Satan lost their capital. Their capital was wilaya. God damned them because while they know the commandment, but they made such a terrible mistake.



So, be careful, if you know wilaya and then make mistake, God will damn you, because you have the responsibility to save your capital. At first, your mistakes are not uncovered. But in the future, they will be uncovered. It's terrible."




Miracle (Al-Kerama ، الکرامة) and examination (الامتحان)


In the past section, we talked about those people who came to this world with capital but they lost it in different events of life. In this section, we will consider one the famous examples: Bal'am Ba'ura. Different events in life are exams.



"The case of Bal'am Baura is a famous example of aberrance. Bal'am Baura said Labbayk in the day of Alast. So God granted him special powers. It is necessary to notice that Bal'am Baura didn't perform miracles as prophets did. For example, He would say to a person "Turn to dog!" and then that person would turn to dog. Pay attention that this is not a miracle. When we talk about miracle we don’t mean these strange acts. The point here is that having special powers was an examination for Bal'am Baura. God gave this power to him but he used it in a wrong way.



What about miracle? Miracle is something that God or fourteen masumin grant to a special person. This person must have very strong faith. He must pass exams successfully. But in the examination, the situation is completely different. You will be tested. For example, miracle was granted to Salman. Salman is one of those pious who were competent to reach this level. Prophet Mohammad (peace be on her) didn't grant miracle to a person like Abu Lahab. He was an infidel. He did not believe in wilaya. He was not competent. Abu Lahab did not have suitable background. He was far from the right way. Although he was uncle of Prophet Mohammad (peace be on him) But God says about him in Quran:



"The power of Abu Lahab will perish, and he will perish" [۱۲]



Was prophet miserly? Why didn't he grant Abu Lahab miracle? Abu Lahab didn't have suitable background. Abu Lahab was not submitted to wilaya.



He was always asking Prophet Mohammad: "why doesn't God send Gabriel to me?" you see, He just wanted to present himself to people as a prophet. He wanted to cheat people. He didn't want to obey wilaya.



God helps miracle to blow in the soul of a pious. Miracle is flowing from soul of a person who is competent. But notice that case of Bal'am Baura was an examination. It was not a miracle. God gave special powers to Bal'am Baura, but during some events, he failed the exams. He lost his capital. Satan cheated him. Then God damned him. Other famous examples are Talhe (طلحه) and Zobair (زبیر) . They were famous persons in those days that Islam was extending its influence among people. At first, they helped Islam. They were very famous. they had titles such as Seifollah.(Sword of God, سیف الله). But these titles are not miracle. They are just examinations. If you fail the hard exams then you will lose the position that you had before. We have to pray God and ask him to help us in hard exams during everyday of life. We have to ask God to lead us toward success.



Miracle Is Wish. Miracle will be injected to the soul and body of competent person, but examination is not injected into body and soul. You have to confront it. You have to pass it successfully. This is the difference between miracle and examination.



Another example about miracle:



Miracle was injected to Balal (بلال). That black slave, who was a close friend of Prophet Mohammad (peace be on him) and Imam Ali (peace be on him). He is the most famous muezzin of Islam. After death of Prophet Mohammad (peace be on him), when some people usurped the caliphate of Imam Ali (peace be on him) and insulted wilaya, Balal protested those damned people and declared that he won't call azan. Some of rich people of Medina asked him to continue calling azan. They promised him to buy a house for him. But Balal did not accept it. They asked him a lot but he didn't continue calling prayer after death of Prophet Mohammad (peace be on him). Balal knew the intention of them. He did not continue to call azan because he was opposing those who usurped the caliphate of Imam Ali (peace be on him) after death of Mohammad (peace be on him). They insulted wilaya. Balal had strong faith. He obeyed commandment of Imam Ali (peace be on him). He was angry because of those terrible events. You see this is a right reaction to those who disobeyed Prophet Mohammad (peace be on him). Balal was angry of those who insulted Imam Ali and Fateme (peace be on them). Wilaya was injected in soul and blood of Balal.



My dear friends, if you become a true Shia then miracle will be injected in your soul and body. You don't have to let crisis change you. Do not let problems to pervert you. You don't have to be influenced from attractions in this world. You have to be strong. Find the right way and continue. We can see the influence of Satan in different events. It is necessary for you to be influenced of wilaya. Get help from wilaya. When wilaya is injected in you, it will affect on all parts of you. wilaya will affect on your soul. It becomes a part of your soul. It will save you from danger of Satan.



If wilaya affects on your heart, then it will fill your soul. It will shine on your soul. This influence is wilaya. wilaya won't be cheated, but if it doesn't have influence on you, then you will lose the right way, you damage your wilaya. It is terrible.



But do not forget that examination is temporary. Of course it is not a simple thing. You have to be careful. You have to pass several exams in the way of your life. Here we discuss about one of the most important and famous exams of Islam. After death of Prophet Mohammad (peace be upon him), Imam Ali (peace be on him) was only competent person to become caliph but many people preferred someone else and selected Aba Bakr. There were very few people like Balal who chose Ali (peace be on him). Balal found the correct way. He succeeded in a very important exam. Wilaya was injected into the soul of Balal and he did not fail the exam. He made a right decision."




Injection of wilaya, achieving heaven


"If wilaya fills your soul then you will achieve heaven. You will find secrets of heaven.



Balal was the first muezzin of Islam. He couldn't pronounce the sound of "sh" (ش). Some of arrogant and rich people of Medina (some of them had hundreds of red camels. It was a huge wealth on that time) were always befooling him. They were saying to Prophet Mohammad (peace be on him): "Balal is just a black slave, why do you respect him as a very important person?"



A night, They gibed Mohammad (peace be on him) and said: "If Balal doesn't call azan, it won't dawn?!"



Prophet answered: "No, it won't dawn!"



They were surprised and firstly did not believe it. Prophet Mohammad (peace be on him) commanded Balal not to call azan. The night became too long until they became such weary that asked Mohammad (peace be on him) to let Balal call azan.



Then Prophet Mohammad (peace be on him) commanded Balal to call azan. Balal begin to call azan. As soon as he said the first word, it dawned. You see this is an example. Being sure of wilaya is difficult. Balal was sure about wilaya. He had such a degree of faith. Of course God or wilaya will grant you such faith, but first of all, you have to have suitable background. It is necessary. Balal didn't call azan after death of Prophet Mohammad (peace be on him). He didn't accept the promises of those arrogant people. Even they beat him hard, but he never accepted. He was filled by wilaya.



They exiled Balal to Halab  (حلب). But at there, he extended Islam. He preached Islam. He guided people of Halab. He converted many people of Halab to Islam. So there is a marvelous point here: when a person insults a pious, this will lead to achieving miracle for pious and damnation for insulter. Therefore if a person accused your religion, pray for him because God will damn him.



If you do this, Then, God will give you miracle. God is the supporter of pious. God is the supporter of Quran and wilaya. Try to be pious. Pious is generous, he is thirsty of wilaya.



He looks at where that God directs him. One of the basic conditions of being pious is obeying commandment of wilaya. Do not forget it.



Some people want to make others obedient. They try hard. Even they insult people. It is terrible. But God says that if you obey me then everything, even angles, will be obedient to you. Now think about it.



One of imams says: "There are people who others obey them because they fear them. They are worst people on the earth."



You should consider this concept in verses of Quran and sayings. I swear to Allah that I never discuss a topic without supporting of verses of Quran and sayings. I asked Imam Hussein (peace be on him) and Fateme (Peace be on her), when I was near the sanctuary of him to help me and do not let me to say something out of wilaya and if I say something out of wilaya, then they dumb me. Thank God, the light of wilaya is shining on my heart.




A Labbayk (لبیک) for respecting God –A Labbayk for being sure of wilaya


So we discussed that real Alast or Major Alast is this world, because here, everybody has authority and power.



But on the day of Alast in Zar (Minor Alast), beings had just authority and they didn't have power. In this world, fourteen masumin pioneered to teach beings. They had a program for two levels.



First: Those who said Labbayk, answer yes to God like masumin, because beings that said Labbaik were in different levels of sureness.



"In Zar, All of the beings answered Labbayk to God, but this Labbayk was a temporary answer. You have to prove your Labbayk in this world. You have to say Labbayk in this world too. For Saying Labbayk in this world, firstly, you have to be sure of wilaya. We said Labbayk on Alast to respect commandment of God. All the beings respected God and said yes to his questions, but saying Labbayk in this world means answering Labbayk to wilaya. All of the beings should reach to this level. They have to become sure of wilaya. You have to believe deeply in wilaya. This is the difference between two Labbayks in this world and the world of Zar. This is will of God. Living in this world is a chance for beings to say Labbayk.



Now, pay attention to an example. Bal'm Ba'ura said Labbayk in Zar, if he would not say Labbayk, God would never give him those special powers. But this is just the first step. There is a condition for saving this magnificent place.



God says that if you don’t thank me for the gift that I gave you, then I will take it back.



Be careful don’t act ungrateful; Thank Allah that you believe in wilaya in all the days and nights. Being thankful is the key to save this capital.



Wilaya in this world and in all creation is like an indicator. If you believe in wilaya, you will be directed to the light. You will be in a harmony with all creatures. This is an important point that even university professors do not pay attention to it. You have to be in a harmony with all of the creatures. You have to always check yourself to be in the way of wilaya. Do not be selfish. You do not have to consider the situation only with your own knowledge. You need guidance. You need help of wilaya. You do not have to theorize anything based on only your thoughts, without any attention to wilaya. Only God knows that how I suffer when I see some mistakes of university professors."



Second level of program is that there were beings that opposed God and didn't say Labbayk to him. Now there is a chance for them. They can learn from masumin and say yes to God.




Discussion about main concept of verses


Khosh Lahje always insists on the importance of correct illustrations. Understanding the key point of every saying is the most powerful instrument. Knowing the key point is the door to reaching the origin of concepts. Every concept that is considered in a saying has an origin. The main point here is to recognize the origin of concepts. Unfortunately there aren't many researches in this field. This situation leads to misunderstanding of concepts. It has terrible circumstances.



We read in sayings that when Imam Mahdi (peace is on him) comes, most people think that he declares a brand new religion. So you see that it is a false belief. Incorrect illustrations and forgetting origin of concepts are dangers. They will mislead people.



It shows that there are not enough researches about origins of sayings and verses of Quran. But remember that Quran and sayings of fourteen masumin are remained. They guide us to the light.



Therefore, we have enough sources. But unfortunately most of them are illustrated incorrectly.



If a person misapprehends the verses of Quran and misapplies them in his lectures and books, then he spreads false messages to the people. It is an insult to wilaya. It is a sin. In this case, this person doesn't illustrate sayings for people correctly. It is worth nothing. He leads people to astray. Illustration of saying and verses is very delicate.



In the next section, the illustration of two verses of Quran will be presented by Haj Hussein Khosh Lahje.



1- "He hath proved a tyrant and a fool" [۱۳]



This verse is in surah of Al-Ahzab. "Human hath proved a tyrant and a fool". God says "we offered the trust unto heavens and earth and the hills" but only human assumed. Human was tyrant and fool. Some of commentators believe that human was fool and tyranny so he admitted it.



But notice that this illustration is not correct. Here is an example of incorrect illustrations that will lead us to misery. We have to prevent ourselves from this danger.



But why this illustration is incorrect?



Firstly, because of it's false logic. If God created human and send him to earth and titled him as "Caliph of God", it means that God wanted to honor him. God respects the position of human among all creatures. God says: "We have honored children of Adam" [۱۴]. He honors Adam. The most valuable position is for human.



God admires himself, because he created human. In this verse God admires human:



"Then fashioned We drop a clot, then fashioned We the clot a little lump, then fashioned We the little lump bones, then clothed the bones with flesh and then produced it as another creation. So blesses be Allah, the Best of Creators." [۱۵]



So here is the question: why God humiliates human and says that among all of the creatures only this tyrant and fool admitted wilaya?



Also, it is necessary for recognition the origin of concepts in verses of Quran and sayings, to consider them together. It is a golden point.



This will direct us to the right illustrations. Khosh Lahje says:



"Only a person can answer such a question that has permission. He has to have permission from God and fourteen masumin. Why God humiliates human and says that among all of creatures only this tyrant and fool admitted wilaya? Who can illustrate this subject?



God titles human as "fool", but obviously, he does not mean that human is stupid. Never! But it means that human saw magnificence of wilaya and confessed to his ignorance. By this confession, Human accepted Quran and wilaya. 



God says that human is "the lord of all creatures".



Does God grant such a title to a fool? God offered the trust unto heavens and earth and the hills. Mountains can't speak and admit it. God wants to show magnificence of wilaya. Mountain can't uncover magnificence of wilaya.



God grants wilaya to a person who will illustrate it correctly.



Is there any other creature competent enough to uncover Quran?



Why can't some of scholars understand this important point? Sometimes they illustrate verses of Quran incorrectly. They are not worth a listen. They only waste their time. I swear to God that it's better for us not to talk about these topics without knowledge. Their thoughts do not have any value.



Let's concentrate on human wisdom. What does God mean when he points to mountain, in this verse? He points to the magnificence of human. Mountain refers to magnificence of human. He means that he revealed Quran to human. Who can accept wilaya? Only a person can accept it that is a member of wilaya.



This is clear, but I repeat again. When wilaya was revealed to Adam, he confessed to his inferiority. If you confess to your ignorance, then you will never insist on your abilities. You will rethink using "I" in sentences. You will remember Wilaya. You will never become selfish.



Adam respected wilaya and said: "I'm fool". He said that he is fool and hereby, he thanks God and Quran. He thanks revealing of wilaya unto him.



We read in sayings that wilaya was offered to mountains. Those mountains which accepted wilaya turned to the mountains of onyx.



Another example shows that wilaya was offered to not only mountains but also all of the beings.



Once, Imam Ali (peace be on him) said to Qanbar (his servant) to go and bring two melons, Qanbar went and came with two melons. They cut melons but one of them tasted bitter and the other was tasteless. Imam Ali (peace be on him) said that they both didn't have accepted our wilaya and now you see that they taste bitter or tasteless. This example shows that wilaya was offered to all of the beings even fruits and mountains.



Another point is that the trees and the mountains which accepted wilaya, still are not in the level of maturity. I mean maturity of wilaya. Firstly, they obeyed wilaya. Mountains recognized all of wilaya and now they have such magnificence.



But you have to reach level of maturity in wilaya. When your wilaya becomes mature then you accept God and Quran completely.



When you accept wilaya completely, then you will accept all of the beings, punishment and reward.



When you accept all the beings on the earth and skies, this shows the perfection of your wilaya. It means acceptance of all possibilities in both earth and sky. Because there is only one Ali (peace be on him) in all possibilities of God. Imam Ali (peace be on him) is wilaya. Ali (peace be on him) is the only right way to wilaya. God says a very famous sentence in Quran and illustrates wilaya of Imam Ali (peace be on him).



This day have I perfected your religion. [۱۶]



According to this verse Islam is perfected by wilaya of Ali (peace be on him)



In this verse, God points to just one person: Imam Ali (peace be on him)



God points to just one wilaya. The relationship between God and creation is like the relationship between Imam Ali (peace be on him) and all creatures.



So as a result, anybody who does not believe in Imam Ali (peace be on him), doesn't believe in God. The aim of God is Imam Ali (peace be on him). You see that believing in Imam Ali (peace be on him) is the base of wilaya.



My dear friends please set your mind free of this world. Forget its attraction. Come to wilaya and become submitted to fourteen masumin.



If you forget the passion of this world then God grants you wilaya of Imam Ali (peace be on him). But firstly, you must be submitted to wilaya. Don’t make your problems complicated with your incorrect acts and fancies.



Come to wilaya and become submitted to imams, then God will grant you wilaya of Imam Ali (peace be on him). Come to wilaya, otherwise you will lose the right way.



If you reach perfect to wilaya, then wilaya will accompany with you in both worlds. You won't be alone in Doomsday.



But being with wilaya in both worlds is an enaya. Of course, you will never reach to level of Imam Ali (peace be on him) and Fateme (peace be on him).



Enaya will save you from dangers. Although we can not reach



to wilaya Imam Ali and Fateme (peace be on him). Their wilaya is perfect. They are symbols of wilaya. It is out of our ability to reach to such a level of wilaya. We can't be exactly like them. We can just be a member of wilaya.



Imam Sadiq(peace be on him) have said: "you can be a member of wilaya. But you can't become exactly like as imams.



We hope to be a member of wilaya.



2- "Lo we have given thee (O Mohammad) a signal victory" [۱۷]



Prophet Mohammad (peace be on him) introduced Ali (peace be on him) as Imam of Muslims by saying this verse of Quran to people.



No other prophet could do this commandment of God. Imam Ali (peace be on him) was introduced by Prophet Mohammad. (He introduced Ali not to all of the beings on the earth but also to all creatures in anywhere.)



Remember the famous message of Prophet Mohammad (peace be on him) in the day of Qadir (الغدیر) :



"O people! Study Qur'an and comprehend its verses, look into its fixed verses and do not follow what is similar thereof, for by Allah, none shall explain to you what it forbids you from doing, nor clarify its exegesis, other than the one whose hand I am taking and whom I am lifting to me, the one whose arm I am taking and whom I am lifting, so that I may enable you to understand that: Whoever among you takes me as his master (المولی), this, Ali is his master, and he is' Ali ibn Abu Talib, my Brother and wasi (الوصی), and his appointment as your wali (الولی) is from Allah, the Sublime, the Exalted One, a commandment which He revealed to me."



Islam is Ali (peace be on him). This is the opening door to faith. This is victory. Qadir is the most important event in the history of Islam. When Prophet Mohammad (peace be on him) delayed in presenting Imam Ali (peace be on him) as Amir Al- Momenin (الامیرالمؤمنین), God said to him: "if thou do it not, thou will not have conveyed His message." [۱۸]



It means that without presentation of Imam Ali (peace be on him) to people, the mission of Prophet Mohammad (peace be on him) would not be accomplished. If he would not present Ali (peace be on him) as "Imam of Muslims" then all of his efforts during 23 years of prophecy would be wasted. He presented Ali (peace be upon him) to people for completing his mission.



You have to notice to an important point here: Presenting Ali (peace be on him) as an Imam was a commandment of God. Sunna of Prophet Mohammad (peace be on him) is very important. Sunna of Mohammad (peace be on him) shows duties of him. But presenting Ali (peace be on him) as first Imam is more important. We have to concentrate on this point.



Why presentation of Ali as an imam is more important? Because Allah doesn't accept prayers without wilaya of Imam Ali (peace be on him). Even, If you pray more than all jinn and ins but don't believe in Ali (peace be on him) and verse of Quran – "This day have I perfected your religion" then you will go to hell. This shows the importance of this presentation.




Salvation and Misery


Salvation and misery are key subjects in every discussion about fate. In this section we will discuss about a saying that is illustrated incorrectly. The false illustration became a reason for alastis to insist on their false theory:



"A blessed person is blessed from the beginning of his life in the womb of his mother, and a miserable person is miserable from beginning of his life in the womb of his mother." [۱۹]



For understanding the meaning of this saying, we have to know that who are blessed and miserable.



Then we will discuss about authority. Do people have the chance to select the right way of on their own?



We concentrate on a paragraph of "Ziarate Ale Yasin" (زیارت آل یس).This saying will show us how to judge this problem? We can find the definition of both subjects (salvation and misery). In this praying, we say to Imam Mahdi (peace is on him): "anyone who obeys you is blessed and anyone who disobeys you is miserable."



Blessed is who obeys commandment of wilaya. Miserable is who opposes wilaya.



Do people have the authority to obey Imam Mahdi (peace be on him)? Yes. Therefore, you see that if somebody says that "I am always misfortune and my destiny is affected by bad lucks and my fate is damned." then you have to mention him that its reason is his disobedience. He does not obey wilaya then he confronts with problems but he thinks that he is misfortune.



So sin and disobedience have a bad effect on our life.



You see that there is no need to holy water of Zamzam or such things to escape from bad luck. Only penitence and obedience of command will drive your life to a good destiny.



Now we go back to the discussion about the world of Zar. All that happened in Zar was just an examination. But do not forget that, this exam is taken every day in this world. You're always facing an alast. Every alast is an exam. This alast is different from those which happened in Zar. In every event of our life, we have the authority and the power to face these alasts. We can select the right or false way.



Any alast that happens in our life contains a message from God. If we accept them by obeying commandment then we can select the right way.



If we accept call of God, then our capital of wilaya will increase. We can become ready for alasts of tomorrow (Doomsday). When we succeed in an alast then God sends us a new one and another exam starts.



How can people become prosperous? It is possible by following imams. People follow the road of misery because they oppose imams. Every person can become prosperous or atrocious. There's no obligation to go to paradise or hell. You can select between them. Your acts will direct you to one of them.



When I declare that there is no obligation, I can give a reason for it. It has a rational reason. if people would be obliged to do things then reward and punishment would become meaningless. And as a result, divine messages and holy books of prophets were meaningless.



If blessed or miserable were recognized from the beginning then why did God send Prophet Mohammad (peace is on him) with Holy Quran to people? Why did our prophet tried to preach Islam?




Trick and Fate


Here, Khosh Lahje has a comment about enaya. Again we discuss about the marvel of this enaya: "Spirit is wilaya"



Khosh Lahje illustrates that:




You don’t have to use tricks in facing your fate. You do not have to break the rules. Here, using trick means hoodwinking. When you hoodwink others, you cheat others to get your goal and change your fate. Thereupon you do something that is not accepted by wilaya.

Every person has a fate that will form based on his capital of wilaya. This is one of the most important points about wilaya. If you want to change your fate, you have to increase your capital of wilaya. Here, hoodwinking means solving problems in a way that wilaya does not accept it. When you want to achieve satanic goals, you try to trick people.



It is terrible.



For example, Pharaoh (فرعون) wanted to change his fate by using trick. He used several tricks in confronting Moses (peace be on him), but did



he succeed?



Quran teaches us a very important lesson:



We don’t have to trick people for changing our fate.



We have to pray to God and say:



"O God, don't let us to turn to a person who tricks people for changing his fate."




When we are far from wilaya, we don’t have tolerance to change our fate. We can't tolerate the pains when we are alone.


If God would prefer to impose pressure on us, then he would not say:




And whosever keepeth his duty to Allah, Allah will appoint a way out for him"[۲۰] or "And if the people of the townships had believed and kept from evil, surely we should have opened for them blessings from sky and from the earth. But (unto every messenger) they gave the lie, and so we seized them on account of what they used to earn." [۲۱]


God gives all of the blessings to his servants. God doesn't want to put pressure on his servant.



Our problems in life are because of our disobedience. When we live without attention to commandment of God, we will face problems.



Also you can find this point in another verse of Quran:




But he who turneth away from remembrance of Me, his will be a narrow life, and I shall bring him blind to assembly on the Day of resurrection." [۲۲]


A person, who turns away from remembrance of God, will lose aliment of this world and blessings of paradise.



"Remembrance" refers to Imam Ali (peace be on him). Imam Ali (peace be on him) says: "I am remembrance of God".



Our efforts in changing the fate must join commandment of God. This helps us to know how to ask God to change our fate. Otherwise we may trick ourselves and disturb the discipline of world.



Khosh Lahje considers the subject:




When you pray and ask God, you don’t have to think about other alternatives. You have to ask God to help you. Do not think that you can find the solution on your own. You have to believe that God's will is the only factor that is affecting every event. An example will be useful for illustration of this point.

Moses (peace be on him) was passing a place. He saw a man that was praying to God. That man was weeping.



Moses (peace be on him) said to God: "If this man would pray to me, I would accept his prayer."



God answered: "I swear to my magnificence that I don't accept his prayer. He weeps but seeks help from someone else" [۲۳]



Another example: Suppose that you become indebted to many people and you ask God to help you. You pray a lot but at the same time you think with yourself that if God did not accepted your prayer; you will ask help from some of your friends. It means that you do not consider God as the only factor that is affecting all events.



In this situation, you pray a lot, you weep, but God answers:




"You want to do it alone. You think that my help is not such necessary. So why do you ask me?"


Wilaya And Intermediacy


Khosh Lahje says:




We have to recognize God as the organizer of all events in this world. We don’t have to forget this point. God controls and organizes all the happenings.

When we pray for a will, we have to ask fourteen masumin. They are as intermediates. This situation is completely different from when we think ourselves as main organizer. Prophet Mohammad (peace be on him) teaches us a lesson in the event of Nijran (نجران) . In the case of Mobahele  (مباهله), he brought with himself Imam Ali (peace be on him) and Fateme (peace be on her) and Hassan and Hussein(peace be on them). Prophet brought main persons of wilaya. This shows the place of wilaya. They were intermediates.



So if a person prays a wish to God without paying attention to wilaya, it is like that he insists on himself.



God does not accept his wish.




You have to ask fourteen masumin (peace be on them) be your intermediates. They can help you. They are best servants of Allah. God respects them.


Something worthier than acceptance of a prayer


You have to know that in a situation that you pray a lot, and ask help from fourteen masumin to be your intermediates, but still God does not accept your prayer, so do not be upset. Be satisfied. It must have a reason that God does not accept your prayer. In this situation, God has protected you from danger in future. We can't predominate in all events of future. But God is aware of all happenings. You see in this situation, this alternative is better. May be, God does not accept our prayer to protect us from a danger in future. Sometimes we pray a lot and insist on our request, but we are not aware from secrets of future. We have to believe in fourteen masumin. Their wilaya is perfect. Fourteen masumin are aware of happenings. They know all secrets of the world. We do not observe these things in our consideration.

If you believe that your aren't such a perfect person who has perfect wilaya but you believe that wilaya of masumin is perfect, then when God does not accept one of your prayers, you won't be sad. Wilaya is like our father. We can trust on masumin. Wilaya is closer than a father. They love us and want to protect us from dishonor.



This means: "Being satisfied of God's decree and submitted to commandment of Allah. There is no God but Allah."



Be submitted to commandment of God and fourteen masumin. Unfortunately we are interested in these words only as different forms of theories while we have a lot of problems in practice,




An example: A man asked Imam Reza (peace be on him) to be his intermediate. But Imam Reza (peace be on him) didn't accepted his prayer. That man requested Sheikh Bahai'i (شیخ بهایی) to accept his wish. He presented Sheikh Bahai'I as his intermediate to God for acceptance of his prayer. Then he prayed a lot. Finally God accepted his prayer, but after someday that man became dishonored. He protested Sheikh Baha'i. He answered him that Imam Reza (peace be on him) knew that by acceptance of this prayer, you will be dishonored during series of events. So he did not accept to be your intermediate. But I was not aware of this. So I accepted to be your intermediate. Your prayer was accepted and you saw the terrible result. This shows that insisting too much on our prayers is not good. We have to consider that may be we do not know some secrets about the situation.


The difference between tolerance and patience


Therefore God doesn’t teach us to ask him to increase our tolerance. This is a misunderstanding. Tolerating pain is not the aim of this world. God says to us that we have to ask him not to impose on us what we can't tolerate. This is the point.



On the other side, God says:



"Seek help in patience and prayer; and truly it is hard save for humble-minded." [۲۴]



God means that if you want to do a great work but you feel weak, you have to get help from patience and prayer. Now you can find the difference between patience and tolerance. When we are in pain or we have a complicated problem in our life and we have to tolerate it, it is because we do not pay attention to our acts during life. It's because of our inattention toward acts. Our problems in life are the results of disobedience.



Also in another saying we find this point: "Patience is Imam Ali (peace be on him)"



The result of using trick and disobedience is pain. In this situation, you have to suffer pain because you wanted to trick people. But patience is an instrument for changing fate. You see the difference. It is a golden point. It can help you if you pay attention.



We can find illustration of this verse in the sayings: we have to seek patience from prayer and fast.



Also in a saying, Prophet Mohammad (peace be on him) says about Imam Ali (peace be on him):



"O Ali you're like fast and I'm like prayer"



By being submitted to Imam Ali (peace be on him), we can enjoy the divine blessings; Being submitted to commandment of Imam Ali (peace be on him) will protect us from danger of those who want to bother us.



According to Quran, wilaya is a capital that is granted to all blessings of God. It means that all blessings are credited by wilaya. When God says: "I perfected your religion today and completed My favor unto you" [۲۵], It means that if you obey wilaya, God will grant you all of blessings.



Prophet Mohammad (peace be on him) says about Imam Ali (peace be on him):



"He has keys of blessing reservoirs. He has the keys of all the blessings."





According to the lectures of Haj Hossein Khosh Lahje, 

blessing is being submitted to Imam Ali (peace be on him)

It is not enough to just talk about it. Quran says about this point:



"Lo! Allah and his angels shower blessings on the Prophet. O ye who believe! Ask blessings on him and salute him with a worthy salutation." [۲۶]



It means that you have to be submitted to prophet. Then prophet says that you have be submitted to Imam Ali (peace be on him). After death of Prophet Mohammad (peace be on him), Omar and Abu Bakr were admiring Ali (peace be on him), but they were not submitted to him.




But they were not submitted to him, so Allah says that they are infidels. Remember that being submitted to wilaya is the principle of Islam.


The Difference Between Al-Sadaqah (الصدقه) and Al-Infaq (االإنفاق)


In this section, we will discuss about Al-Infaq (الإنفاق) and Al-Sadaqah (الصدقه).



Now let's see how obeying commandment can lead to change in our fate. According to a saying from Prophet Mohammad (peace be on him), sadaqah will save us from danger of seventy kinds of calamities. Therefore if a bad fate waits for us in the future, obeying wilaya can change it. We can protect ourselves with obeying wilaya.



Khosh Lahje has an interesting comment about sadaqa and generosity:



"It is clear that everyday for us is an alast. Everyday, we have calls from God and also Satan. Being inattentive toward calls of God and complying requests of Satan will lead to crisis.



In the case of sadaqa, we help somebody to pass crisis to tranquility and get out of pressure. People confront difficulties because of their disobedience.



When we compensate for disobedience of somebody, God will forgive one of our disobediences and do not punish us for it.



Sadaqah embraces all poor people but infaq is just for the Shia of Imam Ali (peace be on him).



Ayatolloha Bahaodini (آیة الله بهاء الدینی) has insisted several times that people should feed the poor. Feeding the poor is usual among Shia.



We respect to wilaya by feeding the poor. So sadaqah will compensate for our disobedience and also infaq will compensate our inattention to of God."



Everyday we can be better than yesterdays. There is a chance for progress in this world and afterworld. When we ask God to grant us patience, it means that we ask him to grant us Ali (peace be on him). Then tomorrow will become better than yesterday with more blessings. Wilaya will help us in this road and also it's required of every Shai to do this. It is a commandment of Allah. Prophet Mohammad (peace be on him) has said: "Ruined is the one whose today is not better than yesterday", he means that God has provided instruments for us to make our today better than yesterday.



Even if we don’t respect this instruction, we commit a sin; the punishment is that we will be expelled from Islam. Stopping in one place and forgetting horizons of progress is a crime.




Respect to wilaya


Unfortunately, nowadays you see that many people do not respect wilaya. Insulting wilaya is a crime and God will punish it. Khosh Lahje illustrates this point:




Insulting wilaya means disobedience and forgetting commandment of God. In this situation, we don't follow wilaya and instead we obey commandment of people. We commit sins. If you remind these people that they're committing sin, they answer that they don’t mean insulting wilaya. For example, they say that they always go to Mosque of Jamkaran (مسجد جمکران) or other holy shrines. They flaunt their Haj (الحج).

Hazrat Ma'sume (peace be on her) said to me: "There are people who visit my holy shrine but they don’t obey commandment of wilaya. This is insulting wilaya.


Dear friends, we don’t have to be satisfied by theses words. We do not have to think that they just show a theory. We have to practice.



We have to receive the blessings of these beliefs from heaven. Yes! We achieve just a bit of them here. We will achieve rest of them in afterlife. We have to feel the change in our belief as shining a light in ourselves. This is the manifestation of religion's truth. This means growth of sure.



If you become like those who have reached to level of Sure (الیقین) then all the curtains will be unveiled. Those persons can see wilaya with sure. They can see misery and retribution. But the eyes weak poeple are closed.



But they can find signs of wilaya. Ali Amir Al-Momenin (peace be on him) says: "There is a sign in every blessing". Quran says that those people who reach to level of sure and those thinkers who believe in wisdom can find a lot of signs in everything. If we think deeply then we will become sure. God says in Quran:



"And those who have no knowledge say: why doth not Allah speak unto us, or some sign come unto us? Even thus, as they now speak, spake those (who were before them. Their hearts are all alike. We have made clear the revelation for people who are sure." [۲۷]



"Say (O Mohammad): travel in the land and see how he originated creation, then Allah bringeth forth the late growth. Lo! Allah is Able to do all things." [۲۸]




Principle of sure


Principle of sure is one of major concepts in the field of wilaya. Khosh Lahje says about this case:




There are three main concepts about sure:

	Knowledge of sure (علم الیقین)


	Rightfulness of sure (حق الیقین)


	Principle of sure (اصل الیقین)




We must have knowledge of sure and acknowledge its



rightfulness. We see that although many people don’t deny rightfulness of sure but they don't believe in principle of sure. Many people are in a situation like this.



If you are sure of wilaya, then you will obey commandment of wilaya. You won't believe lies of people. When you obey such commandments of people, it means that we don’t have reach to level of sure.



How do you want to get sure? Firstly, you must want it. Because God says that if you want to get sure, you have to ask me to help you. Firstly, you have to be submitted to God. But unfortunately we are not submitted to God, we are submitted to people.



God says: "Pray me, come to me then I'll satisfy you."



The sign of being submitted to God is that you become submitted to Imam Ali (peace be on him). You have to become submitted to Imam Zaman (May God hasten his glad advent)



We just imagine that we are submitted to wilaya. But it is just a dream. Quran says: "And we shall turn unto the work they did and make it scattered motes" [۲۹]. When you have such a false belief, in Doomsday you will see that all of the works that you did turn to scattered motes.



It means that you do works without attention to commandment. Many people do not pay attention to this point.



People go on a pilgrimage of Mecca, Karbala (کربلا) and other holy places, but they go without attention to commandment.



Commandment will reward you if you care about commandment. But when you don’t pay attention, you won’t gain anything.



Human must have a spiritual travel (سیر) through creatures.



After this, he will find that all creation is in one side and in the other side there is something upper than creation: It is the concept of Hojjat  (الحجة).



Then we get sure of wilaya, we find Hojjat as the most important thing and others would not be important for us.



You have to move through creatures. This is a spiritual movement. Then you will reach to level of Sure.




In this level of faith, you become sure of God and Quran. In this level, you have to think about obeying commandment. Abdol Azim Al-Hasani (عبدالعظیم حسنی) was obeying imam. We read in a saying that going on a pilgrimage of Abdol Azim Al- Hasani is like going on a pilgrimage of Imam Hussein (peace be on him).


Manifestation of religion's truth


Khosh Lahje, in one of his lectures about sessions of wilaya declares the condition of finding the truth of religion. He illustrates that in these sessions which people gather together and listen to the speech of a scholar about Islam, Firstly, the speaker who is a scholar of religion must be a divine scholar and listener has to be a true seeker of religion. This will lead to manifestation of religion' truth.



Attention to the truth of religion has a very important effect on us in both worlds.



When we didn't have reached to level of sure, we should pay attention to signs of wilaya in this world.



A person, who speaks about religion, should know religion truly. We have to notice that if he is just a member of those aberrant sects. They can't find truth. They mislead people. In this case the speaker just imagines that he is a true scholar and misdirects people with his false beliefs. We don’t have to obey him.



Therefore, we have to understand truth by being sure of wilaya, and then we will feel beauty and truth of religion. You have to become sure that religion is the best blessing of God. It is like light and hope. We have to go deep in concepts and search for indications of blessings. As Imam Ali (peace be on him) said that there is a sign for every blessing and every right has a truth. So if we consider a lecture in which religion is discussed in a correct way, then we can find signs of blessings in it. Is there anybody to receive these signs? A person who receives these signs is a true researcher and seeker of religion.



All the sects didn't seek the truth except one of them. When we go to a session, first of all, we have to evaluate it. Can you find truth about religion there?



Wasi (الوصی) of Prophet Mohammad (peace be on him) was Imam Ali (peace be on him). This is the truth. They distorted the truth. They elected some one else as caliph after death of Prophet Mohammad (peace be on him). It was just a lie. They elected another executer. They usurped the right of Imam Ali (peace be on him). Then the seditions started out. Different insects appeared.



Direction (Al-Hedaya- الهدایة) was forgotten by people. Different dark roads were appeared.




Divine Scholar


Who is a divine scholar? Khosh Lahje illustrates this point:




It is important for me to say that the truth of Islam is believing in Imam Ali (peace be on him). You have to accept wilaya because God says "If you pray as much as all of ins and jinn (الإنس و الجن) but don’t believe in wilaya of Ali (peace be on him) then are you will be condemned to hell [۳۰] (this is the truth that God emphasizes on it in the this verse: "This day have I perfected your religion."[۳۱]) So in Islam, prayer is a secondary concept. The truth of Islam is wilaya.

When People gather together and talk about wilaya, these sessions can become instruments for development of Islam. These discussions are very useful. Imam Sadiq (peace be on him) says about the wilaya sessions:



"When you convene to talk about wilaya, I become proud of such sessions and those people who participate in the discussions."[۳۲]



Therefore in the session of wilaya, we have to talk about masumin and their lessons not others.



Do not forget that a true scientist is a person that does not say any thing out of wilaya. Because God said to Prophet Mohammad (peace be on him):



"And if he had invented false sayings concerning us. We assuredly had taken him by the right hand and then served his life artery." [۳۳]



He must associate imams. Novvab (نواب الاربعة) of Imam Zaman (may God hastens his glad advent) were insisting that they never say anything out of commandment. They just declared message of Imam Zaman (may God hastens his glad advent). They were swearing to God that if they never say something out of commandment, even if enemies chop their bodies. So you see that divine scholar should convey message of fourteen masumin.



The superiority of divine scholar to others is because of his attention to commandment of God.



Commandment of God is Ali (peace be on him). Thank God that all of Shia scholars are true scholars. But the Sunni clergies don't have any communication with commandment of God. Shia scholars believe in Ali Amir Al Momenin (peace be on him) as first Imam. They believe in this sentence of Quran: " This day have I perfected you religion " this sentence refers to the day of Qadir. Sunni scholars don’t believe in this.



I always respect true scientists and scholar. I respect those who believe in wilaya.



I had a strong friendship with Sheikh Abbas Tehrani (شیخ عباس تهرانی) . He granted to me a lot of blessings in different spiritual fields.



He said in a lecture: "If a student study hard but imams don't support him, he will go foreword for sometimes but finally he will fall in darkness. Therefore we need the support of imams.



Many years before, I was attending in lectures from Ayatollah Meshkini (آیة الله مشکینی) about ethics.




I recommended to Ayatollah Meshkini that Hoze  (حوزه علمیه) should hold lectures of ethics, because youth students have to learn ethics in addition to other courses. First of all, they have to learn to respect their parents. They need such lessons. They have to feel presence of Imam Zaman (May God hastens his glad advent).


Pride of science


"There are several people who are proud of their knowledge. You see that some of philosophers are proud of their philosophies. Certainly, we are not contradicting science; we respect the place of philosophy, theology and science. But it is necessary to be careful about those arrogant scientists and scholars. They are misdirecting people. They are selfish. They do not help human being. Only those who obey wilaya are true scholars. I mean that scientists and scholars and philosophers have to obey Imam Mahdi (May God hastens his glad advent).




Perfection and Total Perfection


In this section, two important concepts will be discussed: Perfection (کمال) and Total Perfection (کل کمال). Khosh Lahje continues:




Perfection means that a person achieves worldly glory. For example he reaches to a higher level of knowledge. He becomes a university professor. He gains the respect. His family will be proud of him. This is the meaning of perfection. You achieve higher level of success.

But total perfection is that you try to help wilaya with all of your abilities and knowledge. You become a helper to wilaya and Islam with all of your skills. You will be proud of yourself because you try to assist wilaya. This is total perfection.



Some people pretext that Imam Mahdi (May God hasten his glad advent) is absent. What about Quran? Quran is not absent. Also we can get help from sayings of imams.



Someday in the future, Imam Mahdi (May God hastens his glad advent) will come. On that time, he will say: "I am Noah, I am Adam. I prove what they told you." But some people think that he presents a brand new religion. No! He will remember us messages of all past prophets.



So we have to use our knowledge and science with attention to commandment of wilaya. On that time, we will approach to total perfection. Otherwise, our knowledge will be just a superiority to other people and nothing else. We have to obey commandment of God with using our knowledge in the right way. God says in Quran:



"And if he had invented false sayings concerning us. We assuredly had taken him by the right hand and then served his life artery." [۳۳]



If you obey commandment, your science will be an instrument for obedience. It is the aim of a true scholar. Otherwise emphasizing on your own abilities and forgetting God will lead to arrogance. This is a danger for any scholar or scientist. If you do not care about this point then you will become selfish. I never speak about a topic without reference to Quran and sayings.



Imam Ali (peace be on him) said to Komeil (کمیل):




"Let your body and soul be as instruments for God" It means that your hands and feet must be submitted to commandment of God. When this happens, you become a perfect scholar. But if you do not believe in this, you will be just an ordinary philosopher or scientist.


Thinkers believe that there are some special signs for distinguishing a true scholar. In the next section, we will discuss about the signs of a true scholar.



Abu Hanife (أبو حنیفه) was a scholar who did not obeyed commandment of Allah. He was not a true scholar. He organized an aberrant sect in the era of Imam Sadiq (peace be on him). A day, he came to visit Imam Sadiq (peace be on him). First, he kissed cane of Imam Sadiq (peace be on him). This cane was a token from Prophet Mohammad (peace be upon him). Imam Sadiq (peace be on him) said to him: "Why don't you kiss my hand that is flesh, skin and blood of Prophet Mohammad (peace be on him)?"



Abu Hanife is not a true scholar. He was always praying. Even there was a sign on his forehead that was showing his long prostration in praying, he was always illustrating sayings for people. But Imam Sadiq (peace be on him) says about him: "He thinks that he is servicing religion. But the situation is completely different. It is better for him to sit at home, and then people would seek and find us". Abu Hanife did not help Islam.



You see, this man misdirects people. Imam Sadiq (peace be on him) says that this man have no knowledge of Islam. He illustrates sayings incorrectly.



On that time, Imam Sadiq (peace be on him) was present. He was doing his duties. What about Abu Hanife? What was his role? If he was a true scholar, he would consider this situation and obey Imam Sadiq (peace be on him). But he presented himself as an establisher of a new sect. he was fool. He was just showing off.




Signs of a true Muslim scholar


Divine scholar has a special place in Islam. He has a very important role in development of Islam. There are a lot of sayings about divine scholars. Some of them describe aspects of his personality. Some of them talk about his acts.



They are all true. But we do not have to forget that there is a condition. The scholar has to be careful about commandments of Islam. He has to be a true scholar. Scholars always hold sessions about religious or scientific subjects. But there is an important point about these sessions. Imams insist on not going to the sessions that are not useful. Firstly, you have to consider that what is discussed in the session. If you read the history, you can find a lot of scholars that held several sessions about religious subjects but misled people. They spoke about attractive subjects. They attracted people but they lost the right way. They illustrated religious subjects incorrectly. Those people who hold such sessions and mislead people are damned. The danger of a person like Abu Hanifah has surrounded you. Abu Hanife held several sessions about religious subjects. But he did not have a correct view of Islam. He did not let people to find light.



There are a lot of saying about aspects of a true scholar. we continue with a saying from Prophet Mohammad (peace be on him): "Scholars of Islam are superior to Prophets of Bani Israel." Remember that we have to distinct a true Muslim scholar from others. A true scholar believes in wilaya. He obeys commandment of God.



You see how magnificent Islam is! There are a lot of differences between Islam and past religions. We are honored to be in the shadow of Islam. Divine scholar in Islam has a more valuable place than prophets of Bani Israel.



Therefore, divine Muslim scholars, who obey commandment of wilaya are in upper level. They are superior to all prophets of Bani Israel.



Therefore a true scholar of Islam must prove this claim of our prophet Mohammad (peace be on him) with his knowledge in lectures and even if it was necessary he has to show marvels (الکرامة)



Jesus (peace be on him) resuscitated few people, but a true Muslim scholar, who is obeying commandment of wilaya, can resuscitate all people. He whispers with himself:



"I can resuscitate all people with wilaya of Imam Ali (peace be on him)." 



Khosh Lahje illustrates this point with an example:



Once, a man came to visit a clergyman. The clergyman was spading in the farm. They started a discussion. During the discussion, the man asked the clergyman: "How did cane of Moses turn into a snake?



The clergyman threw his spade and then it turned to a snake! Clergyman said to man: "like this!"



This example shows that a true Muslim scholar can reach to this level of wilaya. He can achieve such a level of faith. Now we bring examples from story of other prophets in the lectures of Khosh Lahje. This will lead us to know the value of true scholars.



You know that in the beginning days of Islam, infidels were reproaching Prophet Mohammad (peace be on him) that he is illiterate. Was he illiterate?



He knew secrets of heaven. Hafiz (حافظ) the famous Iranian poet says:



My idol! (Muhammad), who to school went not; and writing wrote not; With a glance, the percept-teacher of a hundred schools became.



Now let's consider the lectures of Haj Hossein to prove the superiority of our pious scholars to all prophets of Bani Israel.



Khosh Lahje tells the story of Prophet Joseph (peace be on him):



"Everybody knows the famous story of Joseph (peace be on him) and Zoleika (wife of Potiphar زلیخا). Joseph (peace be on him) refused satanic request of Zoleika. She accused him. Then she ordered him to select between two choices: Accepting her request or imprisonment. Joseph (peace be on him) said that he will go to prison. But there is a point here. He himself wanted to go to prison. We will illustrate this point."



Khosh Lahje always insists that a person doesn't have to lean on any being except God. God is the only effective factor in the world. Many of us forget the main source of force in this world and ask help from people. Joseph (peace be on him) asked God but he did not pray with the best words. How?



"Zoleika said to Joseph (peace be on him) that there is no choice for you except accepting my request or going to prison. Joseph (peace be on him) prayed to God: "O God! Prison is more dear to me than that unto which they urge me" [۳۴]



That was an example about a past prophet. We considered the case of Joseph (peace be on him). Now we will consider the case of Moses (peace be on him)



One day, Moses said to God: "Is there any human in existence with more knowledge than me?"



God ordered him to go to Khezr (خضر) and follow him. That was an exam for Moses: Following a person who is selected by God.



Moses (peace be on him) met Khezr (peace be on him). He told the commandment of God to Khezr (peace be on him). Firstly, Khezr (peace be on him) warned Moses (peace be on him):



"You can't follow me in this way. You don’t have enough patience to see my acts, maybe they look strange. Can you follow me?" [۳۵]



Moses (peace be on him) reminded Khezr (peace be on him). that he is a prophet and he can.



You see that God guides Moses (peace be on him) to Khezr (peace be on him). God was sure of him. He believed in knowledge and trustfulness of Moses (peace be on him). Moses had to accept Khezr. He had to get help from him during events. But he didn't notice to this point and failed the exam. Moses (peace be on him) could not understand the wisdom behind acts of Khezr. He did not follow Khezr.



Khosh Lahje also illustrates the case of Jesus (peace be on him):



"When he ascended to heaven, He brought with himself a needle and a thread to sky. God stopped him in the fourth sky. But those Shia who believe deeply in Imam Ali (peace be on him) can go higher. They can know about secrets of heaven and truth. So you have to consider the true place of Shia. Shia is magnificent."



Do you know who Shia is? What is wilaya? Prophet Mohammad (peace be on him) says that the true scholars of Muslim people, those scholars who have strong faith and believe in wilaya are better than all prophets of Bani Israel. We are proud of our prophet and wilaya.



Unfortunately, nowadays we see that university professors or scholars do not insist on wilaya. They do not pay attention to this golden source of truth. For example, when university professors want to speak about religion and illustrate a topic, they try to refer to a western philosopher for validate their thought process. They are not aware of this point: Our prophet has valued true Muslim scholars. True scholar of Muslim people can achieve some levels higher than past prophets. True scholars have to concentrate on wilaya to prove the rightfulness of Islam.



There are two reasons for my claim. First, message of past prophets is distorted. This is the key point.



Second, if past prophets were alive today and their message wasn't distorted, they would be students of true Muslim scholars .They would confess to superiority of true Muslim scholar to others. They wished to be student of these scholars.




Islam: The religion of right


Islam is a magnificent religion. All of divine scholars of Islam are superior to past prophets before Mohammad (peace be on him). It means that all of Muslims can receive an enaya that all past prophets were deprived of it. They wished to be a member of Muslim people.



When we consider verses of Quran, we understand that God accepts only one religion: Islam. "Religion with Allah is Islam." [۳۶] If a person chose other religion, God doesn't accept it.



Also there is another verse in Quran that points to this subject:



"I perfected for you and completed my favor unto you and have chosen for you as a religion AL-ISLAM" [۳۷]



God does not interest in other religions, because they have been distorted. All of those religions were like a prelude to Islam.



We have to be thankful that God has granted us Islam. God says:



"Ye are the best community that hath been raised up for mankind. Ye enjoin right conduct and forbid indecency; and ye believe in Allah. And if the people of the scripture had believed, it had been better for them. Some of them are believers; but most of them are evil livers." [۳۸]



We can find the glory that God has granted us. He included us with the people of Mohammad (peace be on him). Past prophets wished to be among people of Prophet Mohammad (Peace be on him).



We talked about the story of Joseph (peace be on him) and his pain. Then we discuss about Jacob (peace be on him), he was father of Joseph (peace be on him), he cried a lot when he lost Joseph until he became blind. He was far from Joseph for 18 years.



We insist that when we point to the story of past prophets and their pains and discuss about the reasons, it doesn't mean that we don’t respect them. We respect and honor them. We just want to recognize the difference between their messages and doctrine of Prophet Mohammad (peace be on him). This will lead us to thank God that we are Muslims. This discussion will be an evaluation for us.



Now, when we talk about Mohammad (peace be on him) we remember Ali (peace be on him). Of course it is clear that we can't separate them. They’re always together and they will be forever. This is one of the most important concepts of wilaya. We read about this concept in Hadis Kasa (حدیث الکساء) Prophet says to Imam Ali (peace be on him):



"Peace be on you, Ali, you're My brother, wasi and caliph. You hold my flag"



السلام علیک یا اخی و وصیی و خلیفتی و صاحب لوائی



Therefore the flag of Islam is in the hands of Imam Ali (peace be upon them).



Those people who do not believe in Imam Ali (peace be on him) are misdirected. They do not believe in true Islam.



I swear to God that if this person lives in the shadow of Islam, he will find true leaders.



We don’t intent to insult past prophets. We want to introduce Islam as the only religion that God accepts.




Believing in Imam Ali is the base of Islam.


Haj Hussein illustrates this sentence:




The condition of Islam is to accept this verse:

"So Allah and his angels shower blessing on prophets. O ye who believe! Ask blessings on him and salute him with a worthy salutation" [۳۹]



If we don't accept this principle, then we are not true Muslims. But if we believe it then we obey prophet.



When we talk about the concept of obeying Prophet Mohammad (peace be on him), obviously, we mean obeying his commandment. Commandment of Prophet Mohammad (peace be on him) is obeying Imam Ali (peace be on him)



So if you want to notice to these sayings, firstly, you don’t have to be interested in this world. You do not have to be worldly minded. Forget it. Don’t love it. Try to be a moderate person. Being affected by attractions of this world will lead to misdirection. Then you can't understand true Islam. You will lose the right way.



When Prophet Mohammad (peace be on him) delayed a little in presenting Ali (peace be on him) as his Wasi  (الوصی), God said to him that if you don’t do this work and do not present Ali (peace be on him) as your wasi, your mission will be incomplete.



All people have to obey commandment of Prophet Mohammad (peace be on him). The commandment of Prophet Mohammad (peace be on him) is that all of us must obey Imam Ali (peacebe on him). God says in Quran:



"This day I've perfected your religion for you."



Believing Imam Ali (peace be on him) is the base of Islam. If Islam accepted Imam Ali (peace be on him) then it will be true, otherwise it is a distorted religion.



True Islam must accept fourteen masumin, because they are delegates of God. If you don’t believe in divine delegates (Imams), it means that you don't believe in other aspects of Islam.



God supports his delegates strongly during their mission. God says that if a person pray me but don’t believe in Ali (peace be on him) I will throw him in fire of hell. So you see that we have to believe in divine delegates. Fourteen masumin are delegates of God. Especially we have to focus on message of Imam Ali (peace be on him). I talked about this topic based Quran and sayings.



When Imam Zaman (may God hastens his glad advent) comes, all people think that he is talking about a brand new religion.



God says:



"And if he had invented false sayings concerning us. We assuredly had taken him by the right hand And then served his life artery." [۴۰]



So Imam Zaman (may God hasten his glad advent) won't bring a new religion to this world. He will remember us the past days. He will remember us commandment of God.




But those people, who select an untruthful religion, do not believe in such beliefs. They just believe in their untruthful religion. They are misdirected.


Quran and Etrat


Now we want to consider the instructions of Prophet Mohammad (peace be on him) and other masumin (peace be on them). They have told us about all the problems of past people and also seditions. They teach us lessons about these seditions. They protect us from all of past seditions.



They teach us ways of prevention from the seditions. This is the superiority of the Muslims people to others. Past prophets, before Mohammad (peace be on him) wished to become a member of Muslim people. I have strong reasons for what I say. For example if Joseph (peace be on him) was a member of Muslim people, he would not face such problems.



The story of Jacob (peace be on him) and Joseph (peace be on him) is very famous. Jacob lost Joseph. He cried a lot. He was in pain. There were two reasons for pains and problems of Jacob. According to some of sayings, he had a bondwoman. He sold her child and separated them. In another saying we find that he drove a beggar away. [۴۱] Prophet Mohammad (peace be on him) gifted us two diamonds: Quran and Etrat. They are inseparable. Khosh Lahje illustrates this point:




Prophet put his hand on shoulder of Imam Ali (peace be upon him) and said: "Ask all the things about Quran from Ali (peace be on him)." [۴۲] It means that Quran is in the heart of Ali (peace be on him). Ali (peace be on him) is a comprehensive illustrator of Quran.

Prophet Mohammad (peace be upon him) gave us two diamonds. Quran and Etrat: Mohammad (peace be on him) presented Imam Ali (peace be on him) to people as an Imam. Ali is the best illustrator of Quarn and Islam. But why do we ask about Quran from other people? It shows that we do not pay attention to fourteen masumin (peace be on them). You see that many people do not obey commandant of Prophet Mohammad (peace be on him).



Now apparently, Ali is not between us. How can we ask him about Quran? He is not here. But we can read his illustrations. There are many sayings of Imam Ali (peace be on him) and other masumin. This is the answer. Ali (peace be on him) expressed Quran in several sayings. He illustrated Quran. His sayings are comprehensive guide to religion. We have to obey his instructions. These sayings contain commandment of God.



You can find the instructions in sayings. For example one of them says to us: Don’t follow those people who make sedition. In another saying Imam Ali (peace be on him) advices us not to respect these people and don’t make a sedition and commit a sin. So Ali (peace be on him) is always present. He is between us. But do we care? We have to obey commandment of Ali (peace be on him) because he obeys commandment of Prophet Mohammad (peace be on him)



But unfortunately you see that during history, many people do not pay attention to message of Ali (peace be on him). Even they insult fourteen masumin with their acts. It is a disgrace.



Prophet Mohammad (peace be on him) said that anyone who insults Zahra (peace be on her) , it is like that he insults me and anyone who insults me , it means that he insults God. [۴۳] Here, there is a question:



Can we welcome those who insulted Zahra (peace be on her)? Can we believe in them? The answer is: Never!



Those who insulted Fateme Zahra (peace be on her) and wilaya, are enemies. Some of them say that "Shia shcismatized", I emphasize that we don’t oppose to this sentence. Yes! We separate from you! We obey just commandment of Imam Ali (peace be on him). We are not guilty. We only obey the truth. Shia doesn't believe in those people who insulted Fateme (peace be on her). We don’t agree with them. Never! This is not a crime. God will judge between us. It is obvious that we can't judge on our own.



Sunnis have several sects. Only one of them believes that Shia must be killed. I mean Wahabis (الوهابیون) Wahabis accused Shia. They say that Shia is unclean  (نجس). They accuse that Shia worships Ali. It is very strange! It is a lie.



Shia doesn't worship Ali (peace be on him). Imam Ali (peace be on him) was always praying God. It means that he is not God. Imam Ali says: "I pray same God that Mohammad (peace be on him) prays." [۴۴]



Prophet Mohammad (peace be on him) and imams didn't command to kill Sunnis. Also Omar and Aba Bakr didn't command to kill Shia. Therefore if they kill us, this will be a disobedience of God.




Now, we want to get help from Quran and sunnah of Prophet Mohammad (peace be on him) and find out why Jacob (peace be on him) suffered from such a pain and what is the way of prevention?


We will discuss about another instruction of wilaya. Quran illustrates the cause of Jacob's pain in a verse:



"Therefor the beggar not away" [۴۵]



This is the cause of Jacob's pain. He did not pay attention to a beggar.



On the other hand, Imam Ali (peace be on him) says that anything that you don't like for yourself; don't prefer it for others [۴۴]



If Jacob (peace be on him) had heard this commandment of Imam Ali (peace be on him), he would never sell the child of his bondwoman. That was the reason behind his pain.



So you have to understand that you're in such a place that past prophets wished to be there. Every commandment of fourteen masumin has a lot of dimensions. You can find in every saying a lot of valuable concepts.



Some people say that past prophets have a higher place. I'm surprised that Why don't they understand this point, why do they think that past prophets before Mohammad (peace be on him) are better than true Shia? True Shia is a person who obeys commandment of fourteen masumin. If you say that true Shia has a lower place than past prophets (except Mohammad) then this would be an insult to our prophet Mohammad (peace be on him). Remember that believing in false beliefs and publishing lies are terrible crimes.



Prophet Mohammad (peace be on him) and Imams worked hard for development of Islam and now we have this treasury in our hand. This is their gift to us. Please notice that past prophets didn't have this treasury.



There are a lot of sayings about Doomsday (Day of Judgment, Al-Qiama، القیامة). These sayings describe the situation of people when God considers their acts. According to the sayings, there is not torment with fire in this day, but the condition will be too much difficult for people. They can't tolerate. For example people won't have enough space to stand in. they sweat a lot, even they will be drowned in their sweat. The situation will be so difficult.



Also there's a saying about Jacob (peace be on him): After death, he asks God to consider his acts soon. But there's a rule in heaven that every person should wait after death until he joins the person that he loved in this world. Jacob (peace be on him) loved Joseph (peace be on him). He had to wait for Joseph (peace be on him) to join him.



But the condition was so hard. He was so impatient. Although he was loving Joseph and cried a lot for him (until he went blind) but he wanted God to consider his acts before coming of Joseph. He said to God that he can't wait for Joseph. This saying shows the hard situation after death.



Please pay attention to this saying about Shia:



In Doomsday (Al-Qiamah, القیامة) Shia of Imam Ali (peace be on him) will be happy, they will sit under the tree of Tuba. They will be protected. They will watch scene of Mah'shar (Dooms day, المحشر ) in the shadow of protection.




Fourteen masumin are of light


Khosh Lahje discusses about the difference between Prophet Mohammad (peace be on him) and past prophets:




The difference is that, Noah (peace be on him) had the title of Prophet , also Abraham (peace be on him) had this title. God granted to them this title; the point here is that they were creatures. They were just prophets. But Prophet Mohammad (peace be on him) is light. This is the difference.

Please pay attention to this point: Prophet Mohammad (peace be on him) didn't have shadow. All fourteen masumin are of light.




In another saying we read that fourteen masumin are light of God [۴۶]. Khosh Lahje doesn’t say any thing without reference to Quran and sayings.


Therefore if people follow fourteen masumin, in the first step, they will reach to such blessings in this world and afterworld that even Jacob didn’t reach.



Imam Sadeq (peace be on him) insists that if his friends, obey his commandments completely, he will guarantee them. He will protect us.



But why are we poor? We don’t care about wilaya, because we're not thankful. We have to thank God. He created imams to guide us. Unfortunately many of us don’t pay attention to commandment of God.



Even we know a little about Islam. What does this religion grant to us? Who is Mohammad (peace be upon him)? Did we try to find all aspects of his personality? What is his message? Who are the children of Mohammad (peace be upon him)? What is the first step in the road of progress?



So the story of Jacob is finished. We spoke about his fate, but don’t forget that our file is not closed. It is still open. We have to pass several exams. If we didn't have followed fourteen masumin up to now, so it's time to start. We need their help in the exams of life.



If we find the right way and know correct address and follow truth of religion, this will lead to elimination of pains in this world and afterworld.



What about our life? It is a miserable life. It is a disgrace! We do not pay attention to wilya.



In the next section, we will find who Mohammad (peace be on him) and his children are. All of their believers are supported strongly by God.




Fourteen masumin are of the same light


We don’t have the ability to present a complete introduction of them; we can not find all aspects of them. We can't reach to such a level. Therefore we can only declare some hints:



Prophet Mohammad (peace be upon him) is such a person that God said about him:



"O Mohammad! if you were not in existence, I would not have created heaven." [۴۷]



In the second time, God said to Mohammad (peace be on him):



"If Ali (peace be on him) was not in existence, I would not have created you." [۴۸]



In the third time, God says about Fateme (peace be on her):



"O Mohammad! If Fateme (peace be on her) was not in existence, I would not have created you and Ali."



Khosh Lahje illustrates this point:




It is obvious that fourteen masumin are not like ordinary people. They are created from light of God. You know that God says:

"O Mohammad, if Fateme(peace be on her) would not exist, I would not create you and Ali(peace be on him). It means that, they are all together; you have to believe all of them at the same time. Otherwise there will be no difference between you and an infidel. If you don’t believe in Mohammad (peace be on him), you are impious. The worse is when you don’t believe in Ali and Fateme (peace be on her).



Living in this world is a gift of Imams, especially from Imam Zaman (May God hastens his glad advent).



If we want to understand the magnificence of Zahra (peace be on her) we have to just notice to a saying of Imam Sadiq (peace be on him,):



"All of Imams are Hojjats of God on the earth for all people. Fateme Zahra (peace be on her) is Hojjat of all Imams."



Fateme Zahra (peace be on her) has a book, this book is named Mos'haf (المصحف) . This book is about all events and facts from beginning of the world to Doomsday (Al-Qiamah). Also it includes the name of true pious people. This book is comprehensive and shows her superiority to all other beings. Fateme Zahra (peace be on him) is unique. So she knows about all the events. This book contains all information about salvation of people.



A man came to Imam Sadeq (Peace be on him) and told him about his long prayers and fasts. Firstly, He spoke about religion from his point view, and then he tried to show off. His religion was based on just prayers or things like this. You know that only prayers are not enough for salvation.



At first, Imam Sadeq (peace be on him) preferred to be silent.



But that man continued his claims. Finally Imam Sadeq (peace be on him) said to him: "your name is not in Mos'haf of my mother Fateme Zahra (peace be upon her)." That man was not a pious. He was insisting just on praying, it not enough,



Fateme Zahra (peace be upon her) is the mother of world and time. She is the mother of Muslim people. Also Prophet Mohammad (peace be upon him) says: "Ali and I are doors to Muslim people, we are like fathers of these people."



Fateme Zahra (peace be on her) is the mother of all being. Fateme is called "the mother of her father". She is mother of fourteen masumin.



Now here is a point. Amene was mother of Prophet Mohammad (peace be on him). Fatima Bint Asad was Mother of Imam Ali (peace be on him). But Fateme Zahra is the mother of all beings. Prophet Mohammad (peace be upon him) says that Fateme is ther mother of his father While she is his daughter. This shows the magnificence of Fateme (peace be on her).



Only a person can understand this topic that is not worldly-minded. If you become worldly-minded then a bar will be set between you and these Golden words. In this situation, you won’t be able to find true meaning of religion. God said to Prophet Mohammad (peace be on him):"we have set a bar before them and a bar behind them and thus have covered them so that they see not" [۴۹]



It's obvious that if you are worldly-minded, then God will set a bar before your eyes. I swear to Fateme (peace be on her) that this bar will be set if you do not care.




So we understand that all of fourteen masumin are like extracts of religion. They are examples of religion in practice. Zahra and Ali (peace be on them) and Mohammad (peace be on them) are Islam. God created all beings just for them. thus, creation is a gift.


Creation is a gift from wilaya


Khosh Lahje says:




All of the beings are a gift from wilaya. Fourteen masumin become happy when they grant this gift to Shia. You see that during history, they tried to direct people. They tolerated pains in hard days just to convey message of God. They guarantee salvation of Shia by their sacrificing. But nowadays you see that Satan deceives people. We make mistake and think that some liars are true Shia. They deceive people. Unfortunately people obey them. Many people obey sinners and go astray.

A man came to visit Imam Sadeq (peace be on him). When he wanted to enter the house, the servant of Imam Sadeq (peace be on him) asked his name. The man introduced himself as "A shia of Imam"



But Imam Sadeq (peace be on him) didn't let him to enter the house. Again the man introduced himself as "One of the friends".



Imam asked him: "Aren't you Ibrahim (ابراهیم) The man answered: "No."




Imam said: "why do claim that you are my friend? You are not my friend. Last Wednesday, you were helping women to stand in lines for prayer. A woman asked you a question. She had a beautiful voice. At that moment, Satan tempted you. You wanted her to repeat her question. So, are you my friend?


It is our misery that we think everybody is a true Shia.



Now we want to talk about Fateme (peace be on her) and describe just a piece of her magnificence.



The truth of this subject is completely different from what is said in mourning sessions. We don't have the ability to express the truth of this topic. Also there's nobody with such ability to understand the whole of this topic. We ask help from Fateme (peace be on him).




Powers of inward occupation


In this section, we will talk about the special power. This section is about those people who have some special power but do not use it in a good way.



They harm people. They seduce people.



God says in Quran:



"The prayer of disbelievers goeth astray."[۵۰]



There are some people that pray a lot everyday. Apparently they pray with deep emotion and excitement. But this is just the apparent. They don't pray for obeying commandment of God. They occupy the soul of people. They deceive people. We will illustrate this terrible effect.



They oppress Mohammad (peace be upon him) and imams. Those people, who occupy the soul of people, get the special power from wilaya but don’t use it in the right way. Khosh Lahje says: Use power for power. He means that we have to ask God to direct us in a way that we use any instrument in the right way. We have to use instruments of religion to guide people to the right ways. If we do not care about it then we will be misdirected. It is dangerous.



So this is the power of inward occupation. You can occupy mind of people and direct them. If you use this power correctly, it will lead people to salvation, but nowadays, unfortunately you see there are some people that have this power but make seditions



But if we believe in Fateme (peace be on her) then even the most powerful cruel will become abject. If we believe in Fateme (peace be on her) then we will be protected.




Recognizing the Sedition


Now, we return to this verse of Quran:



"OUR Lord! Lay not on us such a burden as Thou didst lay on those before us! Our lord! Impose not on us that which we have not the strength to bear." [۵۱]



Firstly, when we consider the phrase: "Such a burden as Thou didst lay on those before us." we understand that difficulties and seditions of are for past nations and also Muslims both. After death of Prophet Mohammad (peace be on him) up to now.



The second point here is that God teaches us a very important lesson in this verse. We have to ask him not to impose on us what we have not the strength to bear. It is a golden point. This is a lesson from God.



When God advices us to ask him such a thing, then there's a way for us to achieve his protection. We need his protection to get safety from seditions. God shows the right way to us. Otherwise we will be lost in the seditions. We can ask Allah to release us from difficulties and seditions of all past people and even difficulties of Prophet Mohammad (peace be on him). Now in this discussion, we will go forward to seek the right way.



For example we point to sedition that people of Moses (peace be on him) were involved in. That was a terrible sedition. Ba'lam Baura started made this sedition. We mentioned before that he knew Esme Azam. He had some special powers. [۵۲]



Bal'am Baura went to place of public prayer and cursed people of Moses. People became wanderers in the desert for forty days. This is a very famous story. In the morning they were starting to move in the desert, and at night, they were finding themselves at the same place of morning.



So we can consider the sayings of masumin about wandering. This is sedition. Also it is a metaphor. You have to pay attention to the right way and be aware of dangers. Otherwise you will turn to a wanderer in deserts of darkness. That was just an example of several seditions in the history. Imams warn us. They illustrate these seditions.



What about today? Don't you feel the danger? Many of us have experienced such troubles? Although we try hard, but do we consider such seditions? Do we recognize different kinds of them? Do we pay attention to the dangers?



In the past topics, it has been pointed out that stopping in a place and forgetting the way of progress is a sin. You have to try to go forward in the way of faith. You have to strengthen your faith. Prophet Mohammad (Peace be upon him) has said: "Every person whose today is the same of yesterday, he is deceived, and every person whose today is worse than yesterday, he is damned." [۵۳]



Khosh Lahje illustrates this point:



"Stopping in one place means that a person likes Imam Ali (peace be on him) but he does not go forward in the way of wilaya, Even he lags. Many people had this critical problem. You have to consider your acts. Prophet Mohammad (peace be on him) has said that you have to try to go forward in the road of wilaya. Try to strengthen your faith."



So Prophet Mohammad (peace be on him) informs us about these seditions. If we pay attention to his commandment then we will be protected from such difficulties. Remember this golden point: "We don’t have to stop. We must go forward. Forgetting progress in the way of wilaya is a crime."



It is clear that obeying Quran and Etrat will help us to identify problems of past people and become protected. We learn how to prevent from repetitive difficulties. If you pay attention to recommendations of fourteen masumin then historical problems won’t retreat again.



But when you see that past problems repeat again then you have to consider your acts carefully. They will effect on your destiny terribly. When they repeat, it means that you are neglecting .then we will forget advice of imams. Sedition can start every moment, but we can protect ourselves. We need help. Quran and Etrat will help us. They will protect us.



Seditions are like mortal viruses. They have killed many people. But now we have vaccine. We can protect ourselves. Quran and Etrat will help us.



Seditions can't harm us. We do not scare of these seditions. Quran and Etrat protect us.



So this is the concepts of a famous saying that illustrates the later times (Apocalypse, آخرالزمان). In the last centuries of the history, all past seditions will repeat again.



But do we care to this point that Quran and Etrat granted to us the best vaccine for these seditions?



These seditions attack, but we're safe. You see it is a clear reason that proves superiority of Muslims to all nations of past prophets. People of Moses committed a crime, then that famous sedition started. They lost the way. They were wandering in the desert for forty years.



If you do not use this vaccine then you have to pay the penalty. You will be expelled. In the next section, we will discuss about Bal'am Baura and how God granted to him Esme A'zam and then we will discuss about famous sedition of Bani Israel. In the end of next section, we'll illustrate solution of Prophet Mohammad (peace be on him) for these problems.




A Thousand months of prayer


Past people had to pray many times a day. For example, they had to pray 51 rak'at (رکعت) in a day. It was hard. They had to fast for more days. Even when somewhere of their body became polluted they had to cut the skin of that part.



When you consider the situation of past people, you will find another blessing of Prophet Mohammad (peace be on her). He asked God to decrease praying tasks. God gave this gift to Prophet Mohammad (peace be on him) in the night of ascension (المعراج)



Past people had many praying tasks. There were some people among Bani Israel who were praying a thousand months. Bal'am Baura was one of them. He was one of those famous people who were praying a lot. God granted Esme Azam to him in the reward of a thousand months of praying. He had to pray a lot to reach to this level. But the situation is different for Muslims. Prophet Mohammad (peace be on him) says to heaven: "O God, the lifetime of my people is not such long to pray a thousand months. Please decrease their tasks. God accepted his request."




What is the night of Al-Qadr ? It is Fateme (peace is on her)


God revealed surra of Al-Qadr to gratify Prophet Mohammad (peace be on him), he granted Al-Qadr to our prophet. It is better than prayer of thousand months. This can foil the power of Bal'am Baura. It will foil the power of Esme Azam and inward occupation.



The verses of this surra show that there is a very important night in the year. praying at this night is worth more than praying in a thousand of months. We believe this night is in month of Ramadan (رمضان)



A man asked Imam Sadeq (peave be on him) about the night of Al-Qadr. He answers that it is Fateme (peace be on her). It is about Fateme (هی فاطمة، هی فاطمة). Therefore nobody can describe Fateme (peace be on her) perfectly because God has said:



"What will convey unto thee what the night of power is!" it means that anybody can't understand all aspects of this night completely.



When any scoundrel can turn us to a wanderer with his inner power, it shows that we don’t believe in Fateme (peace be on her). We have to believe in Fateme (peace be on him) to protect ourselves from seditions.



Many people can tempt us without Esme Azam, because we don’t believe in Fateme (peace be on her).



Hence we understand that concentration on the personality of Fateme (peace be on her) is necessary. Understanding Fateme (peace be on her) is a prerequisite, we have to know that how oppressed she was. This knowledge will eliminate other types of oppression.



We read in sayings that soul of Fateme (peace be on her) is created from magnificence. The name of Fateme (peace be on her) is related to magnificence. Fateme (peace be on her) shows special aspects of wilaya.



Who knows what Fateme (peace be on her) did after death of Prophet Mohammad (peace be on him)?



Nobody knows. If Shias know this then they will change the world. Shia will surprise all skies. The heaven will thank you. But first you have to know Fateme (peace be on her)




Fateme Zahra (peace be on her) is the supporter of wilaya


We discussed that Fateme (peace be on her) has a book which contains all of the events of the world from the beginning to the end (Al-Qiama).



Didn't Fateme (peace be on him) know that she would be martyred? It wasn't written in Mos'haf that infidels would usurp caliphate of Ali (peace be on him)? Fateme went to the houses of Mohajerin (مهاجرین) and Ansars (الأنصار) and wanted them to help Ali (peace be on him).



Fateme (peace be on her) was a completely veiled woman. She is a symbol. She wanted to be veiled even after her death. While only seven persons were escorting her in funeral. She visited many of Ansars and Mohajerin to remind them wilaya.



You can find the reason of this act in a saying of Prophet Mohammad (peace be upon him): "If there would be more than forty persons ready to help Ali (peace be on hi,), then Ali must arise and end all the seditions". You have to concentrate on this saying. Fateme (peace be on her) aimed to support wilaya and save human beings. Fateme (peace be on her) is the savoir of human. She is martyred in this way. Her blood protects wilaya and saves destiny of human. Then Ali (peace be on him) enters on the scene.



Fateme (peace be on her) regained consciousness when her baby was martyred and her bones were broken; She rose and saw that Ali (peace be on him) is captive.



She went to the mosque and shouted on enemies: "Set Ali (peace be on him) free or I'll curse you."




Ali and Fateme Zahra (peace be on them) try to save human


After death of Prophet Mohammad (peace be on him), those who insulted Fateme (peace be on him) are damned, when infidels attacked to the house of Imam Ali (peace be on him) and wanted him to swear allegiance to Aba Bakr perforce, if Fateme Zahra(peace be on her) would curse them ,all creatures would be extinct.



Ali (peace be on him) wants Salman to help Zahra. She was wounded. Salman conveys the message of Imam Ali (peace be on hin) to Fateme (peace be on her). Ali (peace be on him) wants Fateme (peace be on her) not to curse those infidiels, because all earth and skies will burn in fire and the birds in sky will be burnt. Ali (peace be on him) points to birds in sky. Why?



Ali (peace be on him) was worried about this and asked Fateme (peace be on him) not to curse them. He was worried about birds in sky! He said to Fateme (peace be on her) "please do not curse! All birds in the sky will be killed!"



firstly, it seems very strange. Why Ali (peace be on him) points to birds in sky?!



Those who attacked to Ali and Fateme (peace be on them) were not worthy to be saved. God damned them. Imam Ali (peace be on her) considered the birds in the sky! Those people were not competent to be saved. What about birds?! They were worth more than those people. He wanted Fateme (peace be on her) not to curse them, and then Fateme (peace be on her) obeyed Ali (peace be on him).



They insulted Fateme (peace be on her) and earth and columns of houses shake. Columns showed their readiness to obey Fateme (peace be on her). This shows that all of the world obey commandment of Fateme (peace be on her). She tries hard to save human being, she supports wilaya.



Ali (peace be on him) worries about human being. Do we worry about human being? Do we attention to the situation of human being?



In this scene Ali (peace be on him) is worried about all human being while his baby is martyred and his wife is wounded. He protects wilaya. If we were worried about them our condition would be completely different.



Although she has the authority of all the beings but Fateme (peace be on her) didn't cusred them. But now Shia can change the process, today shia can change the events and make all people surprised.




Fateme means magnificence


Imams describe Fateme (peace be on her) as their Hojjat (حجت). Because Fateme (peace be on her) can change all predeterminations that nobody can't. This is the place of Fateme in the heaven. She has a unique position. Every event is a captive of her glance. Fateme (peace be on her) knows all fates. Fateme (peace be on her) means magnificence; she is like a pen that writes on the holy table (لوح) . God Swears to Fateme (peace be on him) and what she writes on the holy table. God says about this pen and holy table: "NÜN. By the pen and that which they write (therewith)" [۵۴]



After death of Prophet Mohammad (peace be on her), infidels attacked to the house of Ali (peace be on her). They wanted to obligate him to swear allegiance to Abu Bakr . Fateme (peace be on him) tried to defend from wilaya. The infidels beat her. She was standing between door and wall bloody, her bones were broken. But you see this pain will lead to strengthen of Shia. Shia is protracted from a lot of seditions. Fateme (peace be on her) defended the wilaya. The future of Shia was planned in this day. Shia is protected by blood of Fateme (peace be on her) and other masumin.



Are we Shia? Do we believe in Fateme (peace be on her)? If somebody wants to offend us, does he need to have strong instruments like Esme Azam. I don’t think so. We are so weak.



Unfortunately many people don’t believe in Fateme (peace be on her), because Satan always temps them. Then they turn to a wanderer in deserts of darkness.



When we do not believe in Fateme (peace be on him), we lose the right way. We will be deceived by things like lust. We need strong faith.



In the month of Moharram (محرم), we wear black shirts, we tear a lot in mourning sessions, we go to a pilgrimage of imams, but do we learn lessons from Fateme (peace be on him). Do we focus on her personality aspects? Do we pay attention to her message? Do we believe in her?



If you want to put flag of honor on heaven, if you want to listen to angels that cheer for you, if you want to be a as a pen (القلم) that writes the destiny of human being, then you need divine help. On that time, God will swear to you, but firstly, you have to believe in Fateme (peace be on her). It is a prerequisite.




We can't describe Fateme Zahra (peace be on her)


Talking about magnificence of Fateme (peace be on her) is so hard. We can't compare her with other women. Her personality is unique.



Khosh Lahje says:



"I described Zahra (peace be on her) based on the sayings of imams and no more. I described her with permission from Imams.We illustrated the points about Fateme Zahra (peace be on him) just based on the inspirations from imams, no more or less.



But only God can describe Fateme (peace be on her). Is it possible for us to describe wilaya perfectly? We always talk about wilaya, but we have to know that only God can describe wilaya perfectly. He knows the secrets. We don’t have permission to describe Fateme (peace be on her). Fateme Zahra and Ali (peace be upon them) are special persons. This shows our weakness. We can't reach to such level to describe them.



Fateme (peace be on her) wants you to enrich your wilaya. So try to enrich your wilaya.



When Prophet Mohammad (peace be on him) ascended to heaven, God gave an apple to him and said: "O Mohammad! Eat the apple". Of course there was no obligation. Prophet Mohammad (peace be on him) replied that I would like to share it with Imam Ali (peace be on him). Prophet divided the apple in half. Immediately, he found that the half of apple is disappeared. When he returned from ascension, he told Imam Ali (peace be on him) the story. Imam Ali (peace be on him) brought the half of apple and showed it to Mohammad (peace be on him). Then he said: "O Prophet! Please take this half of apple. When you will go to the cave of Harra (حرا) and then you will return, eat the half of it and give the other half to Khadije (خدیجه).



Fateme Zahra (peace be on him) is the extract of creation; you know that salt and water were her dowry. There is a golden point here. This means that all beings are dependent to Fateme (peace be on her). Salt and water are symbols.



We're beholden to of Zahra (peace be on her)



Describing Fateme Zahra (peace be on her) needs permission from God. It is a very important point. It is hard. Only a person can talk about Fateme (peace be on him) correctly that can effect on disunity of human being :A good effect toward guidance of human. God swears to it. I mean a holy effect. God will approve this effect. It needs a special person to do it.



We have to pray God to help us to become a member of wilaya. We have to apologize Fateme (peace be on her) this will change the destiny of human being.



یا علی




References



	↑ 

(سوره القدر، آیه 1)

   



 




	↑ 

(سوره القدر، آیه 2)

   



 




	↑ 

(سوره القدر، آیه 3)

   



 




	↑ 

(سوره القدر، آیه 4)

   



 




	↑ 

(سوره القدر، آیه 5)

   



 




	↑ Sad/72 




	↑ بحار الانوار، ج 29، ص 127 




	↑ شواهد التنزیل، ج 1، ص 181 




	↑  Bani Israel/85 




	↑ Al-A'raf/177 




	↑ Joseph / 87 




	↑ Al-Lahab/1 




	↑ Al Ahzab /72 




	↑ Bani Israel/70 




	↑ Al-Mu'menin/14 




	↑ Ma'ideh/3 




	↑ Al-fath/1 




	↑ Al-Ma'ide/47 




	↑ تفسیر القمی، ج 1، ص 227 




	↑ Al-Talaq/3 




	↑ Al-A'raf/140 




	↑ Ta-Ha/124 




	↑ اصول کافی، ج2، ص128 




	↑  Al-Baqarah/45 




	↑ Ma'idah/3 




	↑ Al-Ahzab/56 




	↑ Al-Baqarah/118 




	↑ Al-Ankabut/20  




	↑ Al-Furqan/23  




	↑ تاریخ بغداد، ج 2، ص 122 




	↑ Al-Ma'idah 




	↑ اصول کافی، ج2، ص 149 




	↑ ۳۳٫۰ ۳۳٫۱ Al Haqqah 44-56  




	↑  Joseph/33 




	↑ Al-kahf/65-82 




	↑ Al-Imran/19 




	↑ Al-Ma'idah/ 3  




	↑ Al-Imran/110  




	↑  Al Ahzab/56 




	↑ Al Haqqah/44-56  




	↑ جواهر السنیه، کلیات حدیث قدسی، ص 54 




	↑ فضائل الخمسه، به نقل از صواعق المحرقة 




	↑ بحار الانوار، ج30، ص 253 




	↑ ۴۴٫۰ ۴۴٫۱ من لایحضره الفقیه، ج4، ص 381 




	↑  AL-Duha/10  




	↑ اصول کافی، ج1، ص 194 




	↑ مستدرک سفینة البحار، ج3، ص 334 




	↑ Ibid  




	↑ Ya Sin /9 




	↑ Al-Ra'd/14  




	↑ Al-Baqarah/286 




	↑ الحیاة با ترجمه آرام، ج2، ص 542 




	↑ جهاد النفس وسائل الشیعه، ترجمه صحت، ص 376 




	↑ Al Qalam/1  












The Treasure




بسم الله الرحمن الرحیم








Contents of this book; It is part of the great efforts of one of the great Shia mystics, which has been expressed to better understand Amir al-Mu'minin (Peace be upon him). God willing, we appreciate the valuable truths that have been given to us. 





Amir al-Mu'minin said: Wanẓur ilā mā qāl, walā tanẓur ilā man qāl[۱] [۲]



Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) says: Look at what is being said. Do not look at who is saying.




Someone who does not have Ali (Peace be upon him) has no existence at all


Someone who does not have Ali, has no existence at all.



A mosque without Ali (Peace be upon him) is ẓirār[۳], it is ruined.



Worship without Ali (Peace be upon him) is imaginary.



A Book without Ali (Peace be upon him) is a booklet.



A Quran without Ali (Peace be upon him) is the paper and the pen.



A scholar without Ali (Peace be upon him) is ignorant.



A world without Ali (Peace be upon him) is swallowed.



A word without Ali (Peace be upon him) is “I”.



A commandment without Ali (Peace be upon him) is Bid'ah[۴].



A generosity without Ali (Peace be upon him) is taste.



A Kaaba[۵] without Ali (Peace be upon him) is a stone and clod.



A destination without Ali (Peace be upon him) is falsehood.



A Muslim without Ali (Peace be upon him) is a claim.



A Dhikr[۶] without Ali (Peace be upon him) is the recitation.



A precedent and teaching without Ali (Peace be upon him) are Judge Shurayh[۷].



A session without Ali (Peace be upon him) is Bani Sa'ida[۸].



A justice without Ali (Peace be upon him) is cruelty and hypocrisy.



A Wilaya without Ali (Peace be upon him) is humanism.



A living person without Ali (Peace be upon him) is dead.



A dead person with Ali (Peace be upon him) is alive.



An angel without Ali (Peace be upon him) is Satan.



An affection without Ali (Peace be upon him) is spite.



A reward without Ali (Peace be upon him) is a sin.



A population without Ali (Peace be upon him) is the falsehood and the killer of Hussein (Peace be upon him).



A pleasure without Ali (Peace be upon him) is humiliation.



A deed without Ali (Peace be upon him) is "habā’an manthurā"[۹]



A belief without Ali (Peace be upon him) is a taste.



A Tawaf[۱۰] without Ali (Peace be upon him) is to spin.



A path without Ali (Peace be upon him) is not straight.



A Noah's ship without Ali (Peace be upon him) is unstable.



An acceptance of the Prophet without Ali (Peace be upon him) is apostasy and infidelity.



A world without Ali (Peace be upon him) is a pig's bone.



A narration without Ali (Peace be upon him) is a word.



An intercession without Ali (Peace be upon him) does not exist!



A God without Ali (Peace be upon him) is disbelief; by the commandment of God because Ali (Peace be upon him) is the destination of God.



Repentance without Ali (Peace be upon him) is rejected.



A time without Ali (Peace be upon him) does not exist.



Heaven without Ali (Peace be upon him) is ugly.



A blessing without Ali (Peace be upon him) is misery.



Obedience without Ali (Peace be upon him) is disobeying.




Preface


Under the dome of Imam Hussein, I told him: Dear Sir! Give me a position to reveal your mother Zahra (Peace be upon her) and your father Amir al-Mu'minin (Peace be upon him). I just want your mother to smile at me, I do not want anything else! Zahra's smile is the satisfaction of all creation, I want your mother Zahra's satisfaction more than heaven and paradise and all creation.



If after the Prophet (Peace be upon him) they came to the help Amir al-Mu'minin (Peace be upon him), Hazrat Zahra (Peace be upon her) would laugh and be happy, but they made him sad and organized the meeting of Bani Sa'ida[۸] and misled the people until the Day of Resurrection.



The Holy Prophet (Peace be upon him) was kissing the chest of Hazrat Zahra (Peace be upon her), Sometimes Aisha[۱۱] protested. The Prophet was saying: Whenever I eager for heaven, I kiss Fatima's chest.[۱۲]



Zahra's chest is the treasure! That is, what is the rules and commandment in all creation, is in the chest of Hazrat Zahra (Peace be upon her). If we named this book the treasure, this book was written by the commandment of Hazrat Zahra (Peace be upon her).



You should pay close attention to this when you read this book. If your mind is elsewhere, you are not familiar with the spirit of this book. These words were in the atmosphere of creation and are now mentioned in this book. This book is to remind of calamity and to reveal Wilaya. The desire of the pure Imams also is to reveal Wilaya.



I wish the respected preacher would pay attention that everything is in this book and did not look for anything else. Praise be to God, with the help of Hazrat Zahra (Peace be upon her), this book is a Mushaf! And the words that were not allowed to be revealed at that time are mentioned in this book.



By Allah, I see and I know, there are those who do not respect this book. I swear by my religion, these are the ones who did not respect the Mushaf![۱۳] Few people respect this book. my heart is torn, but it was commanded these words be said. We wrote this book by her commandment. Hazrat [Zahra] said: Say!



The people of that time belonged to this world who did not accept the talking Quran, Ali ibn Abi Talib (Peace be upon him). By Allah, anyone who belongs to this world does not deserve to read this book. As this book was unknown at that time, it is now unknown. Only the person whose Wilaya is injectable accepts this book because Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) wants Fatima al-Zahra (Peace be upon her) and Fatima al-Zahra wants this book! You must accept the Wilaya to accept this book, otherwise, you will not be in the mood to read it and read a little of it and leave it aside, because you are not sure about the rulings, but you are in the mood for video, TV, and satellite, and these are above the rulings and commandment in your opinion! This book is The Theory of Hazrat Zahra (Peace be upon her).



Just as they did not accept Fatima al-Zahra's words, I swear by the thirty parts of the Quran, they will not accept this book, because, like the same people, they are also still in this world. Aren't the descendants of the Umayyads and Banu Marwan in this world? I cannot reveal that you accuse me. Because most of you consider sinners to be innocent and innocent people to be sinners. Those who killed Hazrat Fatima (Peace be upon her) in order not to reveal the Mushaf[۱۳], are still killing Mottaqi today in order not to reveal the rulings! Because people are dependent on sin, but Mottaqi says do not sin and follow God and the Imams (Peace be upon them). He constantly makes us aware. These people do not want to be aware; they want to be free! For this reason, the Imam (Peace be upon him) says: In the End Time if a person dies with religion, the angels of heaven will wonder! You must read these words and cry for the oppression of Hazrat Zahra (Peace be upon her), then I swear by all the verses of the Quran! You have cried for the twelve Imams, the fourteen infallible (Peace be upon them). Because Imam Hassan (Peace be upon him) says: When they killed my mother, Fatima (Peace be upon her), they killed us all!




The Treasure


All creation is particles, Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) is superior to particles, that is, if you have a particle of the affection for Amir al-Mu'minin (Peace be upon him), you will be saved, but you should not have the affection for anyone else, only the affection for Ali (Peace be upon him)! Inside everyone must be God to accept Wilaya. If your heart does not want God, you will not accept Amir al-Mu'minin (Peace be upon him), because the commandment of God is Ali ibn Abi Talib (Peace be upon him). The Sunnis, Say, God, God and the Quran, the Quran, but this is a pretense because they do not accept the commandment of God.



Knowing Ali (Peace be upon him) is knowing God, not knowing God is knowing Ali (Peace be upon him), because the knowledge that you do not accept God's commandment is not correct! What is the knowledge of the god that the Sunnis have, but does God turn them away from himself and say that they are infidels and apostates? He also says about the End Time: If a person dies with religion, the angels of heaven will wonder, because we do not have Wilaya and we implement our belief into Wilaya, while we should implement Wilaya into ourselves.



Acceptance of Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) is acceptance of all creation, that is, if all creation does not say Ali, God will not accept them. This is the law of God! If you knew Amir al-Mu'minin (Peace be upon him), you knew the whole of creation, otherwise, you would not have known anything. If you knew Ali (Peace be upon him), you would not become God, but you become the attributes of God! Because only God knows Ali (Peace be upon him), no one knows him completely! God did not say about anyone If you worship as much as all the humans and jinns but do not accept Amir al-Mu'minin, Ali (Peace be upon him) as “Alyauma akmaltu lakum deenakum”[۱۴], I will throw you in hell from the face!



So, God wants Wilaya, not worship! It is like what the Prophet (Peace be upon him) said to Salman: If the whole world went to one side and Ali (Peace be upon him) went to the other side, go to Ali! So, if you are not a follower of Ali (Peace be upon him), then the follower of any other person is false. But in the End Time, they will determine an instance for Amir al-Mu'minin (Peace be upon him). Why does he say the End Time is "the worst times"?[۱۵] Because all these people are going to the instance, not going to Amir al-Mu'minin (Peace be upon him)! Some want America, some want Britain, and some follow [other] religions. All this is determining the instance [for Wilaya]. At that time, they determined an instance [for Wilaya] that God said they are apostates and infidels! We must follow the words [of the Imam]. Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) says: “I am the talking Quran”



Let you have Ali (Peace be upon him) to be honored to all the possibilities of God. Because all creation says Ali (Peace be upon him)! On the bases of the Throne of God is written Ali! (Peace be upon him)! The doorbell of heaven is Ali (Peace be upon him). The Throne of God is the passage of Ali (Peace be upon him). So, if he says “Qalb al-Mumin 'arsh al-rrahmān”[۱۶], in that heart, there must be the will of Ali (Peace be upon him), not the creature, not the founder of Bid'ah[۴], and not the false imaginations! Your heart must say Ali (Peace be upon him), like the one whose heart said Ali, Ali [Mottaqi]!



Everywhere, there is the place for Ali (Peace be upon him). Why? The second, one night, hosted Amir al-Mu'minin (Peace be upon him). In the morning of that day, he said: Last night, Ali (Peace be upon him) was our house. Fatima al-Zahra (Peace be upon her) said: Ali (Peace be upon him) was at home! The angels also said: Ali (Peace be upon him) was on the Throne of God. So, Ali (Peace be upon him) is everywhere. The place is too small for Ali (Peace be upon him) to be in it. Just as God has created the place, the place is in Ali (Peace be upon him), not that Ali (Peace be upon him) is in the place! When God speaks, His voice comes from all creation; So, God has no place! All creation is the name of God, all creation is the name of Ali (Peace be upon him).



No one understands the kingdom of God. In all creation, the one who disobeys is human. The human can be both "ulāika kal an'ām bal hom aḍal"[۱۷] and can be eternal. When the Prophet (Peace be upon him) went to Mi'raj[۱۸], they reached a camel train loaded with books, and he paused for a moment. Gabriel said we must pass under it. It is a star that shines once every thirty thousand years and I have seen it thirty thousand times and this train still goes. He asked what is in these books? He said: These are all virtues of your cousin, Ali (Peace be upon him) who goes to all heavenly bodies! Therefore, all the heavenly bodies of creation must say the virtues of Amir al-Mu'minin (Peace be upon him). This world is like a poppy seed thrown into the space of this creation, and this was created by God to test mankind. The Quran was revealed to him during the time of the Prophet, but before the revelation of the Quran, these books were distributed all over the heavenly bodies and they had to be obeyed.



All the heavenly bodies of creation are set; That is, they say “La ilaha illa Allah, Muhammad rasūl Allah, Ali walī Allah.”[۱۹] It becomes clear that Wilaya has been revealed to all of them and the Quran is for us that we are earthly! The Prophet (Peace be upon him) said: I entrust two great things to you: One is the Quran and one is 'Itra[۲۰]. He put his hand on the shoulder of Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) and said: Ask him the Quran. There, the second one was torn the Prophet's heart and said: “Hasbunā kitābu Allāh”[۲۱]; God's book is enough for us and he pushed away 'Itra[۲۰].



Is it possible to set aside 'Itra[۲۰]? If God can be set aside, 'Itra[۲۰] can also be set aside! 'Itra[۲۰] is not aside, 'Itra[۲۰] is the whole of creation. In fact, God has created creation due to Ali and the children of Ali (Peace be upon them)! Beloved of God, the destination of God and the commandment of God, is Amir al-Mu'minin, Ali (Peace be upon him). Those books that were loaded with camels are all virtues of Ali ibn Abi Talib (Peace be upon him) that are issued to all creation.



The regulation of the whole creation is the acceptance of Amir al-Mu'minin (Peace be upon him). Is the sentence that God says: "If you do not accept Ali, I will burn you" been said to us who are very few and weak? This is for the whole of creation. Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) is the commander of all the heavenly bodies! God's purpose in turning all the heavenly bodies is Amir al-Mu'minin (Peace be upon him).



God's commandment is Ali (Peace be upon him), God's purpose is Ali (Peace be upon him). Now, instead of accepting Wilaya, human makes a similar for Amir al-Mu'minin, Yasub al-Din[۲۲], Imam al-Mubin[۲۳], decisive argument of Allah, the Prophet's testator, Ali ibn Abi Talib (Peace be upon him). Did not they do this  action after the Messenger of God (Peace be upon him)? We must understand, but the more I look, the more ignorance comes out of these people!



When God created all this creation, He issued a commandment: O creation! Be obedient to Ali (Peace be upon him); That is, all creation is in the power of Amir al-Mu'minin, Ali (Peace be upon him). Why? The sun is fixed in place and this world revolves around it. Now Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) turned it. So, the authority of all creation is with him. To the blindness of those who make a similar for Amir al-Mu'minin (Peace be upon him). They are the dumbest people, even dumber than animals!



In fact, there is no one that God can talk about except Ali (Peace be upon him)! Everything of God is Amir al-Mu'minin (Peace be upon him). Everything of the Prophet (Peace be upon him) is Amir al-Mu'minin (Peace be upon him). Everything of Hazrat Zahra (Peace be upon her) is also Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) who sacrificed his life for Ali (Peace be upon him). Why does Hazrat Fatima (Peace be upon her) say: I sacrificed my life for Ali (Peace be upon him) and does not say I sacrificed my life for God? Because the commandment of God is Amir al-Mu'minin (Peace be upon him). Hazrat Zahra (Peace be upon her) sacrificed herself for the commandment of God! Imam Hussein (Peace be upon him) also sacrificed for Ali (Peace be upon him), when he said why did you kill me? They said: “Boghḍan li abīk”[۲۴] Now that Imam Hussein (Peace be upon him) was sacrificed for Ali (Peace be upon him), then God says: “Yā thār Allah”[۲۵]! O my blood! That is, dear Hussein! When they insulted you, they shed my blood and killed me! All creation has been sacrificed for Ali (Peace be upon him).



Dear Zahra (Peace be upon her) is superior to all creation. Because Imam (Peace be upon him) says: We are the decisive argument for all creation; My mother, Zahra, is the decisive argument for us. Or Imam Hassan (Peace be upon him) says: When they killed my mother, Fatima (Peace be upon her), they killed us all. So, if Hazrat Zahra (Peace be upon her) sacrifices herself for Ali (Peace be upon him), the whole creations are sacrificed for Ali (Peace be upon him). Fatimah al-Zahra (Peace be upon her) is superior to all creation.



There is hatred in all the drops of my blood, a hatred that I cannot speak, until, God willing, the truth of creation, the Imam of the Time (Peace be upon him), comes and we become coordinated with him and speak our words. At that time, the foreheads will be stamped with a believer or a hypocrite, and the Imam of the Time (Peace be upon him) will behead the hypocrites. (Imam Sadiq (Peace be upon him) swears that the one who stamps is my ancestor, Ali ibn Abi Talib (Peace be upon him).)   At that time ,Hazrat Zahra (Peace be upon her) and her enemies can be revealed. Now, here we reveal some of those facts:



God says: O Muhammad! If it were not for you, I would not have created the earth and the sky, and if it were not for Ali (Peace be upon him), I would not have created you, [and] if it were not for Zahra (Peace be upon her), I would not have created both of you. As the Prophet (Peace be upon him) says: I was a prophet when Adam was in the mud, Or Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) says: I have come hiddenly with all the prophets, and visibly with the prophet of the End Time. Hazrat Zahra (Peace be upon her) has also been. Why? The Quran was revealed to the Prophet and the Mushaf[۱۳] to Hazrat Zahra (Peace be upon her). The Mushaf[۱۳] has been in all creations and before the Quran, so dear Zahra has also been. All the prophets had to obey the commandment of the Quran[۲۶] and live with the Quran. The Quran is for the earthlings and the test of the people of this world, but as for the Mushaf[۱۳], the heavens passed the test.



The Quran was spread throughout creation. Hazrat Zahra (Peace be upon her) wanted it to be spread out in this world as well, but the second person did not let and wrote to Muawiya[۲۷] that I killed Zahra and did not let him reveal the Mushaf[۱۳]. Hazrat Zahra (Peace be upon her) was killed because of the Mushaf[۱۳] and supporting Ali (Peace be upon him); Because if she revealed it, it would be clear that they were usurpers. One of the characteristics of the Mushaf[۱۳] is that it contains the names of the Shias and all the events until the Day of Resurrection. A person came to Imam Sadiq (Peace be upon him) and claimed worship and holiness. The Imam rejected him and said: Your name is not in Mushaf[۱۳] of my mother, Zahra (Peace be upon her).



When the Prophet kissed Zahra's chest (Peace be upon her), Aisha[۱۱] was protesting! The Prophet (Peace be upon him) was saying: Whenever I want to smell heaven, I kiss her chest; That is, Zahra's chest is Wilaya! Now, who broke Fatima's chest? Do you want such a person?! I swear to Zahra {{Alas}! The Prophet (Peace be upon him) kisses Wilaya. If the Prophet is a revealer, then Hazrat Zahra (Peace be upon her) is the reveal herself. I swear by all the verses of the Quran! I walk through the creation and say, Zahra (Peace be upon her) is the revealer of all creation.



We do not know Fatima al-Zahra (Peace be upon her)! We need to know who Zahra (Peace be upon her) is! Did you follow Zahra (Peace be upon her), if you named yourself Zahraei? See what comes out of your mouth. Is Hazrat Zahra (Peace be upon her) satisfied with what you are saying? You must be a follower of Zahra (Peace be upon her). Some of us want to use our names and jobs materially. Woe to us!



I swear by the spirits of all the prophets! If you want to mention the name of Hazrat Zahra (Peace be upon her), you must perform ablution. Is ablution washing hands and face? Ablution means that you have to give up the whole world and other things, then say Zahra (Peace be upon her)! Fatima means this! The Prophet says: If you name your daughter Zahra, respect her, lest you hit her, respect Zahra's name. Now, they insulted Zahra herself.



Although God said that the light of the earth and the heavens is due to Amir al-Mu'minin (Peace be upon him), Hazrat Zahra (Peace be upon her) was shining in appearance. Although Aisha[۱۱] was not well with Hazrat Zahra (Peace be upon her), she narrates that while Zahra was in Medina, we were threading with Zahra's light at night.[۲۸] That is, the light of Zahra (Peace be upon her) had covered the whole of Medina. Now she says this, but maybe this light had covered the whole world! Zahra (Peace be upon her) means light emitter.[۲۹]



Did you know Zahra (Peace be upon her) or not? I said: Dear Zahra! Blessed is the Jew to whom you have entrusted your chador[۳۰], what do we have?! We must have the affection for Zahra (Peace be upon her). Fatima's affection is that we always remember her calamities and hate her enemies. Now Hazrat Zahra (Peace be upon her) lent her chador[۳۰] to that Jewish Simon and got some barley to bake bread. People thought they were poor, but they did not know that all creation is by the commandment of Hazrat Zahra (Peace be upon her) and in this way, she wants to guide that Jew! When night fell, Simon saw a light go up into the sky, looked well, and saw Zahra's chador[۳۰] shining. Just as Zahra (Peace be upon her) is the light, her chador[۳۰] also shines.



The Jew saw Fatima's chador[۳۰] and became a Muslim, but those Muslims saw and killed her. They did not know Fatima (Peace be upon her) and did these works! Knowing Zahra is knowing creation. Because God only said about her that she is my nāmūs.[۳۱] This is unique to Hazrat Zahra (Peace be upon her).



Just as Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) is "kufuwan aẖad"[۳۲], so dear Zahra (Peace be upon her) is "kufuwan aẖad"[۳۲]! That is, she is unique. Those who killed Zahra (Peace be upon her) Killed "kufuwan aẖad"[۳۲]! I wish they treated her like a normal woman. I swear by all the verses of the Quran! I wonder why I do not die! God has kept me with His power, otherwise, I will have to die of this grief. Does anyone slap an ordinary woman, break her arm, and put her between the door and the wall?! They did not respect her as much as a Muslim woman. Why? They had a grudge! They said Islam without Ali (Peace be upon him) and the people followed them and they were all rebuked.



The whole effort and belief of Hazrat Zahra (Peace be upon her) was that those two people should not progress and the people should submit to Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) so that both they and the future will be guided. So, with a bruised face, a broken side, and a swollen arm, he rode a donkey and went to the house of Muhajir and Ansar[۳۳] to come and help Ali (Peace be upon him)! Because the Messenger of God (Peace be upon him) said: Dear Ali! If forty people were with you, take your rights from those two persons. Fatimah Zahra (Peace be upon her) wanted those forty people to come. They had to come with drawn swords and shaved heads, rolled up sleeves, but no one came! Only Salman, Abu Dharr, Miqdad, and Ammar Yasir came.



Hazrat Zahra (Peace be upon her) wanted Wilaya to be revealed. Finally, she said to all this creation and people: Ali (Peace be upon him) is the truth, the truth is Ali (Peace be upon him)! Because if Ali (Peace be upon him) is not, the truth [God] will not accept you. She announced to all the universes: Now that you have not come, I am sacrificing my life for Ali (Peace be upon him). I swear by my religion, Zahra's call is in all this creation, but the only ones who act are the heavens. God said: Dear Zahra! O my nāmūs[۳۱]! O nāmūs[۳۱] of the universe! If the earthlings did not respond to your "Hal min nāsir"[۳۴], I will create heavenly spheres that will respond to your call. I create creations that say only Ali (Peace be upon him). I swear by my religion, All the heavenly spheres are for Zahra's happiness, otherwise in this world where people turned their backs on Wilaya and followed the creature!



At any time, some people in this world are elected and govern the people. After the Messenger of God (Peace be upon him) those two persons were elected and after that, the Umayyads and the Abbasids came and the people followed them. All this is elected by [the people of ] this world, not by God and the Prophet, and all of them are in falsehood! There were some who plotted and were antagonized to Ali ibn Abi Talib (Peace be upon him) from the beginning. When they came to propose to Hazrat Zahra (Peace be upon her), the Prophet said: Zahra's husband's choice is with God. The call came: O Muhammad! I am sending a star from the sky. If it goes to someone's house, Zahra is his wife. People decorated and cleaned their houses. They are so ignorant that they want Hazrat Zahra (Peace be upon her) to be their wife and at their command, but they saw that the star came and went to the house of Ali ibn Abi Talib (Peace be upon him).



The marriage of Hazrat Zahra (Peace be upon her) and Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) has been concluded on the Throne. For Zahra, it is not a peer other than Ali (Peace be upon him), nor is Ali a peer other than Zahra (Peace be upon her).[۳۵] But God made it so that people would not protest.



God made water and salt the Mahr[۳۶] of Zahra. (In the past, they did not sell water and salt, they said that if we sold it, it would be an insult to the Mahr[۳۶] of Hazrat Zahra (Peace be upon her).)  If it was more important than water, God would have made it the Mahr[۳۶] of Hazrat Zahra (Peace be upon her). All creation, even the heavens, need water, and if there is no water, all of them will dry up. Therefore, all creation is not only in debt to Zahra (Peace be upon her) Rather, it is in debt the Mahr[۳۶] of Hazrat Zahra (Peace be upon her). Shia is the heir of Hazrat Zahra (Peace be upon her)! When Zahra's heir uses water, she should thank God that God gave him Zahra (Peace be upon her). Due to Zahra (Peace be upon her) gave him the seas and rain, Due to the Mahr[۳۶] of Zahra (Peace be upon her) all creatures are green. Why do you pay attention to the production of foreigners and not to the production of Hazrat Zahra (Peace be upon her)? If you drink water and wash your face, you should know that you are indebted to Zahra (Peace be upon her). {{درباره متقی|When I open the shower, I say: Dear Zahra! I am being cleansed by your Mahr[۳۶]. If you are like this, you will always remember Hazrat Zahra (Peace be upon her).



We are forgetful! As the people of that time forgot the compliments of the Messenger of God about Hazrat Zahra (Peace be upon her) and left Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) alone. Now, those who were antagonized to Amir al-Mu'minin (Peace be upon him), said: We must cut Ali's kinship with the Prophet (Peace be upon him) because Ali is respected among the people because of the husband of Hazrat Zahra (Peace be upon her)! How do we do this? We must kill Zahra (Peace be upon her) with the name of Islam [under the pretext of Islam]! After that, they gathered in the meeting of Bani Sa'ida[۸] and elected a successor for the Prophet (Peace be upon him), they came to the mosque and took a pledge of allegiance to the first person. They said that Ali (Peace be upon him) had not pledged allegiance to the caliph of the people and had not come to the mosque for some time. The second said: Did not the Prophet say that whoever did not come to the mosque, go to him? And misused this narration. Then he said to Mughira[۳۷]: Go and tell Ali (Peace be upon him) to come to the mosque. When Mughira[۳۷] arrived near the house, Hazrat Zahra (Peace be upon her) told him that Ali (Peace be upon him) is collecting the Quran. Mughira[۳۷] returned and the second said, "Did you see that Ali (Peace be upon him) did not come?" He is dividing between Muslims. Let's all go together and bring Ali (Peace be upon him) to the mosque! And they attacked the house of Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) with the people. Hazrat Zahra (Peace be upon her) said: They may be ashamed of the Prophet's compliments and in order to the ultimatum, she came behind the door and said: The water of my father's ghusl[۳۸] has not dried yet! The second said: Put aside feminine talk, open the door, or I will set the door on fire! They said that Hassan and Hussein are present in this house! Gabriel has been kissed the door of this house and the Prophet has been entered with permission. He said: The division that occurs in Islam is more important than these words! I will burn the house with its inhabitants. Bring firewood! And set fire to the door.



One of the preachers had said that The reason for Hazrat Zahra's death was the sheath of a sword that qunfudh[۳۹] hit in her arm. I sent him a message, what do you say? If someone breaks his hand, will he die? The reason for Hazrat Zahra's death was the second. He wrote to Muawiya[۲۷]: When I saw that Zahra was behind the door, I felt a little pity, but I remembered the hatred I had with Ali (Peace be upon him) and pushed the door so hard that I crushed Fatima's muscles. (That means all parts of his body are crushed!)  O Muawiya[۲۷]! Know that Zahra (Peace be upon her) no longer reveals the Mushaf[۱۳].



Not that Hazrat Zahra (Peace be upon her) is the Throne of God, Zahra's house is the Throne of God. The Throne of God is the passage of the Imams (Peace be upon them); The house of Zahra (Peace be upon her) is also the place of these. It is above the sky and this is on the earth. If [Zahra's house] was not the Throne that Hazrat Zahra (Peace be upon her) would allow her uncle to enter, The second set fire to the Throne of God. The same fire ignited and set fire to the tents of Imam Hussein (Peace be upon him). Those who came and set fire to the door of Hazrat Fatima's house also set fire to the tents of Imam Hussein (Peace be upon him). These were the same people and they are still from that generation! Unless the Imam of the Time comes and beheads them.



"O Fatima, wait, A lady that your side is broken! That doctor of painful people will come with a bottle of medicine and treatment."[۴۱]



God has kept that Mottaqi, otherwise he will die from the grief of the attacks on Fatimah al-Zahra (Peace be upon her) and Imam Hussein (Peace be upon him); Because the attacks were bad attacks! All the cruelty and crime that takes place in this world is done by those who follow the creature! All I am saying is do not follow the people, it is because dog lover, catamite, illegitimate, Yazid could not martyr our Hussein (Peace be upon him); [But] Those who were under his command did so! You have to be very careful that nothing impairs your Wilaya. Nothing will impair your Wilaya except following the creature!



You must follow the Imam of the Time (Peace be upon him) and not follow the creature. They followed the creature that insulted Wilaya! Insulting Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) is insulting the whole of creation. When Hazrat Zahra (Peace be upon her) had fallen behind the door, they rushed inside the house and took Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) to the mosque with a rope! The rope that they tied around the necks of Amir al-Mu'minin (Peace be upon him), [in fact] they tied around the necks of all creation. The Muslims became infidels, But a Jew became a Muslim! When he saw that they are pulling Amir al-Mu'minin (Peace be upon him), he suddenly said: “La ilaha illa Allah, Muẖammadun Rasool Allah, Ali Wali Allah” they said: Weren't you in the Battle of Khaybar? He said: There I saw that Ali (Peace be upon him) destroyed seven forts; But now, with the power he has, they have put a rope around his neck and they are pulling him and he is not saying a word. So, Ali (Peace be upon him) is the truth! But the Muslims, the worshipers, the pilgrims, the reciters of the Quran, the night worshipers, became infidels!



There is no sin worse than following the creature and assuming Imams (Peace be upon them) as the creature! These are not the creature. The Five[۴۲] are so important that God created the Throne, the earth, the sky, and all creation due to them! [۴۳] Can we know these?! All creation is a gift to dear Zahra (Peace be upon her). Hazrat Zahra (Peace be upon her) took a breath of sadness, all the beyond of this world announced their readiness that o Zahra, we are at your commandment. All creatures obey Zahra's commandment.



When Hazrat Zahra (Peace be upon her) came to the mosque to support Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) and told him to desist Ali, She had not cursed yet, the pillars moved. They only saw the mosque, but this world wanted to be turned upside down with the curse of Hazrat Zahra (Peace be upon her). Why? [Because] It was insulted to Wilaya. Amir al-Mu'minin knows Zahra (Peace be upon her) and knows that all this creation is in the grip of Zahra's power and if she curses, everything will be destroyed. In fact, creation has no value in front of Hazrat Zahra (Peace be upon her). Zahra (Peace be upon her) is the nāmūs[۳۱] of the universe. Now, Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) said: O Salman! Tell Zahra (Peace be upon her) that you are the daughter of mercy for the worlds [the Prophet (Peace be upon him)], if you curse, the birds will died in the air. This curse affects there as well and all are destroyed! But do not curse due to the birds. He did not say [do not curse] due to these people! God also says: “May God damns Jibt and Taghut[۴۴] and their followers” It means God's curse on those two persons and their followers. All of them were watching and no one supported Amir al-Mu'minin الگو:ALs and Hazrat Zahra (Peace be upon her).



You look at the Americans and the British too! Be ashamed and have modesty. I swear by all the verses of the Quran! Watching TV and amusement and fun is turning away from Fatima al-Zahra (Peace be upon her). O hey'aty[۴۵]! Be ghayraty[۴۶]!



The two persons wanted to show their innocence after all this cruelty and crime and they said that we want to visit the daughter of the Prophet! But Hazrat Zahra (Peace be upon her) did not allow them. They repeated again and Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) said: Dear Fatima! They annoy me. Now Hazrat Zahra (Peace be upon her) allowed; But when they came, he turned his face away from them and said: Did not my father say that whoever hurts Zahra, has hurt me and whoever hurts me, has hurt God, Zahra's satisfaction is my satisfaction and my satisfaction is God's satisfaction? O God, bear witness that I am dissatisfied with these two persons! [۴۷] When they came out, the first one cried! The second told him: You are the Islamic Caliph! Why did a woman upset you? They considered Fatima al-Zahra a woman who did these works, but they are the light of God and not creature.



When they hit and killed dear Zahra (Peace be upon her), God wanted to destroy the whole world! The world in which Zahra is killed is not worth it. Why don’t you think? Why don’t you have cogitation? Is Hazrat Zahra less than Saleh camel? When they cut off the camel's leg, they all became destroyed. God knows what happens to my heart? Why do you not have insight about Zahra (Peace be upon her)? Some killed and some looked and then went to congregational prayers and followed the person who killed Zahra (Peace be upon her)! That is, all the people participated in it. Now, God said: O Ali! Because they killed my beloved, I wanted to destroy the whole world, but because of these few people who prayed to Zahra (Peace be upon her) and made your heart a little happy, I did not destroy the earth and the sky, and I give sustenance to the whole world. That is, the life of the universe was renewed! This is the greatness of Fatima (Peace be upon her) and the followers of Fatima (Peace be upon her).



The world remained due to Zahra (Peace be upon her) and her followers. God loves those who have perfect Wilaya and says that if you make the whole world a morsel and put it in the mouth of a believer, you have not wasted it. But who understands these words? When Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) was martyred, Gabriel said between the earth and the sky: The foundations of God were broken, but Fatimah al-Zahra (Peace be upon her) is the extract of all creation.



“Huwa al-awwal wa al-ākhir”[۴۸] is Ali (Peace be upon him), but there is also Hazrat Zahra. Fatima al-Zahra (Peace be upon her) has all the attributes that Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) has. They know everything, but sometimes they whisper together. One day, Hazrat Zahra (Peace be upon her) had a whisper with Amir al-Mu'minin (Peace be upon him). She said: Dear Ali! Do you want to say when it was not universe at all? That is, it did not exist at all in all places and when did it exist?! When did God create the earth, the heavens, and the heavenly spheres? What creatures and people does each heavenly sphere have? And what was God's purpose in creating them? I consider all creation; Dear Ali! I give you the good news, they all say, Ali! Shame on the people of this world who say “no Ali”! Hazrat Zahra (Peace be upon her) wants to say that these have been given to us by God; You are me and I am you! I know what you know and you know what I know! Zahra's chest is the treasure of all creation! Zahra existed before creation; That is, when there was God, there were also Hazrat Zahra (Peace be upon her) and Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) and the Messenger of God (Peace be upon him); Because they are the light of God.



For Zahra, (Peace be upon her) it is not a peer other than Ali (Peace be upon him), nor is Ali (Peace be upon him) a peer other than Zahra (Peace be upon her). Now they say you are exaggerating! You do not understand at all what exaggeration is? Be quiet!



“If you do not have insight, be silent and do not speak. Pistachio without kernels, if it opens its lips, will be disgraced.”



Do you know the greatness of Fatima (Peace be upon her) that you say: you have exaggerated? You who do not have identification, why do you dare? All that we say is due to the affection of Wilaya, otherwise, Zahra (Peace be upon her) is higher than these. By Allah, you hate Zahra (Peace be upon her) that you say do not exaggerate, otherwise, you should say that Zahra (Peace be upon her) is more important than these words, because Zahra (Peace be upon her) is nāmūs[۳۱] of God.



Can we reveal the nāmūs[۳۱] of God? We did not know God and His nāmūs[۳۱]! Does God have two nāmūs[۳۱] in all creation? God has a commandment which is Ali (Peace be upon him) and He has a nāmūs[۳۱] which is Zahra (Peace be upon her). They are together. Now, did you know dear Zahra (Peace be upon her)? The one who beat her, beat the nāmūs of God, beat the nāmūs of the universe! He beat the extract of the whole of creation!



If we say do everything with thinking, it is true, but this is [not real but this is] an imitation. The reality of thinking is to see Zahra beaten, to see Zahra being crushed and her arm broken, and not to say her killer the Caliph of Islam! Why does the Imam of the Time (Peace be upon him) cry? [Because] He sees Zahra's broken arm, he sees her bruised face, [however,] are you dancing? Aren't you ashamed? Do you not have modesty? Why don't you see? Is Zahra (Peace be upon her) buried in this world? Zahra (Peace be upon her) has been quoted in the world. If you want to be connected to Wilaya, you must be connected to the calamity of Fatima (Peace be upon her).



I swear to Hazrat Abbas! I'm seeing. Every night I greet Hazrat Zahra (Peace be upon her) and say: God damn the one who struck the sheath of a sword in your arm, God damn the one who chewed and spat your Fadak paper! If they are always on your mind, you will become in harmony with them; This is religion! If you become so, you have the religion! Because Imam (Peace be upon him) says: The religion is Tawalla and Tabarri[۴۹]. If you have the affection for the pure Imams (Peace be upon them) and the hatred of their enemies, not that you are saved, you are the savior.



I swear by all the verses of the Quran! All parts of my body testify that the affection for the enemies of Wilaya causes misguidance and away from Fatima al-Zahra (Peace be upon her)! Their affection is hell, and their hatred is your save, and if you do not have that hatred, you have no religion! The reason he says the End Time is the "worst times" is that no-religion has become religion and religion has become no-religion! That means, in the End Time, most people have the affection for the enemies of Wilaya instead of hating them.



The hatred of the enemies of the Imams (Peace be upon them) is the affection for Wilaya! Owais[۵۰] had Tabarri[۴۹] of the enemies of Wilaya who became the brother of the Messenger of God (Peace be upon him). When he found out that the second person had greeted him, he said, “I do not want to see the city where this usurper greeted me.” Now, with this Tabarri[۴۹], he becomes the brother of the Messenger of God (Peace be upon him). Because what was committed against Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) and Hazrat Zahra (Peace be upon her) was committed by those two persons.



O you who read this book! You must be Owais[۵۰] too; That is, hate the enemies of Wilaya, not the affection for them! But now, there are people in this world who have affection for them. You must hate the enemies of the Imams (Peace be upon them) and like their friends. Imam likes that friend so much that he says if you do not like him, you are lying that you like us! A real friend has so much greatness; But he must have Tawalli and Tabarri [۴۹], be a friend of them, not an obedient to the creature! Because Abbas (Uncle of the Prophet)  took the commandment of the creature that Hazrat Zahra (Peace be upon her) did not let him see her and said: “Go! You are separate from us” Also, if we obey the commandment of the creature, dear Zahra (Peace be upon her) will not let us [see her], but if Hazrat Zahra (Peace be upon her) let us, all the pure Imams (Peace be upon them) will let us.



There are two things I always emphasize: After the Messenger of God (Peace be upon him), all the people who have been afflicted with sin, hell, fire, disobedience, and the wrath of God and the Prophet, [because] they considered the pure Imams to be the creature and followed the creature. They considered the dear Zahra (Peace be upon her) to be the creature who committed all these crimes and now billions of people are following them, but billions of people are wrong! No one supported Zahra (Peace be upon her). who [do not support]? The Muslims! Hajj pilgrims! Prayers!



In the End Time, the same thing happens that he says that they will die without religion. You that have Mecca and Umrah and pilgrimage! You that pray! So, why does he say that? Because you are an instance of the same people and you do not support Mottaqi. God has introduced Mottaqi in all this creation and all this world and has said: O people of this world! Know that Mottaqi is on my behalf. I accept his deeds and words. But in the End Time, just as they reject the dear Zahra (Peace be upon her), they reject Mottaqi.



Most people consider high literacy and worship to be pious and go for it, while the literates should also be Mottaqi, this is a general message to all the literate! Mottaqi has conditions in which we are negligent: Mottaqi must accept Imam al-Muttaqin[۵۱]. Because the Sunnis do not accept Imam al-Muttaqin, He says them with all their literacy and worship: They are apostates and infidels! Mottaqi accepts "Alyauma akmaltu lakum deenakum"[۱۴]. Mottaqi should not belong to this world and should not have the slightest bit of affection for this world. He should not speak for himself. He must be complete in Tawalli and Tabarri[۴۹]; That is, to have the hatred of the enemies and the affection for the friends of Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) and Hazrat Zahra (Peace be upon her). Mottaqi must want for the people what he wants for himself. Must be a guide to the people; That is, to guide them to the commandment, not to himself or the creature! So, we are not Mottaqi. We have made ourselves look like Mottaqi! When we become Mottaqi, God shows us His greatness, we are not yet Mottaqi.



My belief is that if human beings prefer paradise to be gathered with Hazrat Zahra (Peace be upon her) and Amir al-Mu'minin (Peace be upon him), he is an animal. When you have such a belief, God tests you. He shows you heaven and paradise and says that she is also Hazrat Zahra (Peace be upon her)! Which do you want? bravery wants to say:



“I rejected the world of possibilities, I appealed to Zahra (Peace be upon her)”



Do I want heaven to eat its pears or see its Houri? I swear by all the verses of the Quran! I will not exchange billions of Houris for Fatima's shoes! One of the words I say to the Imam of the Time (Peace be upon him) is: Dear Sir! It is your honor that you have the shoes of Hazrat Zahra (Peace be upon her) and the shirt of Imam Hussein (Peace be upon him).



I swear by all the verses of the Quran! If I am given the shoes of Hazrat Zahra (Peace be upon her), I will not exchange these for heaven and paradise. I say I want to smell this because the value of Zahra's smell is higher than all this creation! Why not jump from the atmosphere of this world? Why are you still dependent? Mottaqi must have one purpose in this world; God and Wilaya! Both are the same. You should have no other purpose in this world. You have to be able to reach them and become in harmony with them. Then you become in harmony with all creation. My dears, let you have one goal in all creation, our goal should be Ali (Peace be upon him).



{{درباره متقی| Why did they give up on Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) and break the heart of dear Zahra (Peace be upon her)? Why did they break God's heart? God who has no heart; That is, they broke God's destination. But in the End Time, [some people] will make them innocent! My dears, where are you going? God knows that my bones are melting with sorrow, I say: O God if you leave me somewhere and pour all the waters of the seven heavens on me, I will still burn. My body may get cool, But my spirit does not get cool. O God! I wish you had not brought me into this world and I was somewhere else that I did not know about these calamities. O God, the sorrows of Imam Hussein (Peace be upon him) and Hazrat Zahra {{Alas} kills me.}}



Can I forget?! But most people forget these. This forgetfulness separates you from them. Zainab[۵۲] was not separated, Umm Kulthum[۵۳] was not separated, the Imam of the Time (Peace be upon him) also says: If my tears become finished, I cry blood. Then you are looking to watch TV and satellite! It is a narration that says: If you guffawed, say, “Allāhumma lā tamqutny”[۵۴] that your heart does not die. A dead heart is someone who is separated from the sorrow of dear Zahra (Peace be upon her) and Imam Hussein (Peace be upon him)! When you seek modernity and creature, you are separated from Hazrat Zahra (Peace be upon her) and the Imams (Peace be upon them).



O Muslim! Hazrat Zahra (Peace be upon her) is shouting and is saying “Hal min nāsir”[۳۴], why are you upset her? Also, Mottaqi invites you, guides you, and shows you the straight path. I swear by my religion! Just as Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) is a straight path, so Fatima al-Zahra (Peace be upon her) is also a straight path, because Imam (Peace be upon him) says: If you have a bit of affection for my mother Fatima, you are safe from the fire of hell. But he says In the End Time if a person dies with religion, the angels of heaven will wonder. It becomes clear that we do not have the slightest bit of affection for Hazrat Zahra (Peace be upon her); because we do not have a Tabarri[۴۹] from Zahra's enemies, we follow the creature and we become modernist.



Someone praised Hazrat Zahra (Peace be upon her) very much. I told her that you are saying this, [but] why is your wife not like Hazrat Zahra (Peace be upon her)? Why is she like foreigners? What is this hijab and dress that exists in society? We must be in the commandment city, but we are in the corrupt city! Therefore, saying the words of Hazrat Fatima is not a condition; [but] The fact is that we obey the commandment of her. saying the words of Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) is not a condition, otherwise, the second person has praised Amir al-Mu'minin (Peace be upon him). He has said seventy times that if it were not for Ali (Peace be upon him), I would have been destroyed. But did he believe or did he throw a rope around his neck? Therefore, the commandment of Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) must be obeyed.



The commandment of Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) is to want the blessed existence of Fatima al-Zahra (Peace be upon her). If you have affection for Hazrat Fatima (Peace be upon her), you should not become a modernist! Modernity means following foreigners! You do not know that you have followed them. Didn't Hazrat Zahra (Peace be upon her) have a chador[۳۰]? But now they say: Wear the manteau! Who do you follow? Manteau is for Britain and America, not for the people of Islam! When the British deported Ahmad Shah[۵۵] from Iran, some scholars gathered and sent a message that we would take you back to Iran. Ahmad Shah[۵۵] said, who is Reza Khan[۵۶] to deport me? The British commanded me to spread the no-hijab[۵۷] in Iran and I said that I would not disgrace the Qajar[۵۸]. Pahlavi[۵۶] accepted their terms. When he became king, he was removing the chador[۳۰] from the woman's head, and he did so under British command.



The chador[۳۰] is the clothes of Wilaya! Because until Hazrat Zahra did not move, no one would know which way her face was, that is, her chador[۳۰] was like a tent. Now, is the time to say that if you show your face, there is no problem! God, the Prophet (Peace be upon him), and the Imam (Peace be upon him) insist that you hide your face, but the one who says there is nothing wrong, everyone accepts his words.



Hazrat Zahra (Peace be upon her) was crying when she wanted to die. They said: Dear Zahra! Didn't you say that last night I saw my father announcing that all the angels were lined up and that you would come to us tomorrow? So, why are you crying? Hazrat [Zahra] said: I am upset that my body volume is visible at the funeral. Fidda[۵۹] said: In Iran, we make coffins where the cadaver cannot be found. Zahra (Peace be upon her) was happy and smiled. So Hazrat Zahra الگو:Ali does not want anyone to see her body volume. But now that you are making your nāmūs[۳۱] available to people, think about yourself! Know that these words are true and you will be questioned on the Day of Resurrection. “Innamā al-dunyā fanā, wa al-ākhiratu baqā'’[۶۰] May God have mercy on the scholars who spoke qāl al-Sadiq and qāl al-Baqir[۶۱], Haj Mirza Abolfazl Zahid was saying in his commentary lesson: You will even be questioned for to blow to a fire!



We forgot the resurrection in the End Time. We have made our Hereafter a place of destruction and this world a place of survival. Woe to us and shame on our time! I wish we understood and said that you should wear a chador[۳۰]! What can I do that? I cannot say, because now it is a crime to tell the truth about Wilaya.



When Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) saw that revealing the truth of Wilaya was a crime and had no purchase, he spoke in the well. Now, we also have to speak the truth well. I am just conveying the message to you and I want you to accept these words. The message of God is Zahra (Peace be upon her), the message of God is Ali (Peace be upon him), the message of God is Hussein (Peace be upon him), the message of God is not to sin! I swear by the thirty parts of the Quran! I see creation, all creation is empty unless it is connected to the pure Imams or Mottaqi; That is, in the sight of God, the value of all creation is for Wilaya, even the heavens, all and all! Now you are following someone else! Spit on this belief!



Can Zahra's affection be exchanged for this world and the hereafter? Zahra (Peace be upon her) is the spirit of all creation. The human should want the spirit, not the material! Happiness is that they approve of us. When the human is approved, he attains heaven and beyond this world. Total perfection is that they accept us, but because we still have the affection for this world, they do not accept us. "Hobb al-ddunyā ra'su kulli khaṯī'atin"[۶۲] With the affection for this world, you will not reach the beyond of this world! Unless you know this world is dead and it must be buried and this dead will no longer meet any needs! If there was a worse example than a pig's bone in the mouth of a leprous dog, Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) would say that about this world. You must see the humiliation of the world.



Why did this world become so humiliated? Because the loved ones of God were killed in it. He does not say the sky or the heavenly spheres are like a pig's bone, he only says this about this world. Do you want the place where Imam Hussein (Peace be upon him) or Hazrat Zahra (Peace be upon her) was killed? This world is the place where the Imams (Peace be upon them) are killed, you must not want it! Who in this world supported Hazrat Zahra (Peace be upon her)? I swear by all the verses of the Quran! Only the heavens supported.



I swear by my religion! I cannot recite the Rawda[۶۳] of Hazrat Fatima (Peace be upon her) because they kill me. Unless the Imam of the Time comes, I tell you what has happened to Fatima al-Zahra (Peace be upon her)! I swear by my religion, I have no problem being killed. [But] I want these words better than my life. I keep myself to revealing these. As long as I am alive, this is what I am saying, even if I am half-dead, I say: Do not follow the creature! The creature acquits the culprit and makes the culprit innocent! I wish they did not only approve of Hazrat Zahra (Peace be upon her), [and] they did not deny her anymore, but they will deny her in the End Time! They approve Zahra's enemy and make Aisha[۱۱] Umm Al-Mu'minin[۶۴]!



I am at the end of my life and I say my word to be an ultimatum for you! She [Aisha[۱۱]] is not the mother of the believers, it is the mother of corruption! One day the Prophet (Peace be upon him) warned his wives and said: After me, one of you will go to war with my testator! Aisha[۱۱] said may God curse her. Give a sign that we are not that woman. Imam said: She accompanies two other persons and on the way they reach a place called ḥū'ab[۶۵] and the dogs attack them. When Aisha[۱۱] and Talha[۶۶] and Zubair[۶۷] went to the battle of Amir al-Mu'minin (Peace be upon him), she reached a place where the dogs attacked them, Aisha[۱۱] said: What is the name of this place? They said: ḥū'ab[۶۵]. She said I will not come again. They brought an old man who said that this place had another name, and after that, they went to war. Now, this crowd was shouting, “Let you defend the shrine of the Messenger of God.” And they rubbed Aisha[۱۱]'s camel's urine on their faces!



When Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) saw that the army was accompanying her so much with the mother of corruption, he told Imam Hassan (Peace be upon him) to cut off the camel's leg. Imam (Peace be upon him) cut off the camel's leg and Aisha[۱۱] fell and they arrested her and sent her to Medina with some people. Aisha[۱۱] protested in Medina. [She said:} See, Ali (Peace be upon him) sent the nāmūs[۳۱] of the Prophet with some men! Then they took off their masks and said, “We are women and we wore men's clothes so that no one would hurt you.” Aisha[۱۱] hated Imam Hassan (Peace be upon him) because Imam Hassan (Peace be upon him) cut off her camel's leg, and for this reason, she commanded his blessed body to be shot.



 The reason that for all eighty years I am shouting not to follow anyone, is because they followed Aisha[۱۱] who shot the body of Imam Hassan (Peace be upon him). They followed Muawiya[۲۷] that who waged so many wars, they followed Judge Shurayh[۷] that killed Imam Hussein (Peace be upon him). My dears, I make a will to you, this will is by commandment and not according to my will: Do not follow the creature as much as you can! Follow the commandment! withdraw. I swear by all the verses of the Quran! If you follow the creature, dear Zahra (Peace be upon her) will not accept you. If Zahra (Peace be upon her) did not accept you, the whole creation will not accept you, because his uncle, Abbas, obeyed the creature that she did not allow him to enter! Zahra (Peace be upon her) accepts her commandment.



Most people say the words of Hazrat Fatima (Peace be upon her) and mourn for her but do not obey her commandment! Their mourning does not also benefit them. The Rawda[۶۳] they take is a deception and they want to use it in another way. Where do we have an approved meeting?! Most meetings are for praising; That is, in those meetings, the creature is praised! In Zahra's meeting, Ali must be praised! In Zahra's meeting, the light of Zahra (Peace be upon her), that is, Imam Hassan and Imam Hussein, must be praised! In Zahra's meeting, Zainab[۵۲] and Umm Kulthum[۵۳], and Ruqayyah[۶۸] must be praised! Who do you praise?! It is that with all those meetings and your worships you die without religion. Didn't the Prophet (Peace be upon him) tell Salman to withdraw!? Why didn't he tell you to mourn!? Because he saw that the creature was dominant, he said: withdraw! [And he said:] If all the universe went to one side, you go to Ali (Peace be upon him)!



I swear by all the verses of the Quran! These words require thinking; That is, you want to be guided, then you accept these with thinking, and now God approves of you! Otherwise, with all the meetings you hold, you are denied, not approved! Approvement is that you withdraw.



Withdrawing should be with the affection for Amir al-Mu'minin not with the affection for the creature! It must be with the hatred of the heretics and those who oppressed the beloved Zahra (Peace be upon her). Withdraw with the commandment, not with the creature. Withdrawing must be with capital. Capital is the affection for Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) and the children of Ali (Peace be upon them) and the hatred of their enemies. This is salvation! Owais[۵۰] withdrew with capital that the Prophet (Peace be upon him) said he was my brother. He also said about the End Time: My greetings to my brothers in the End Time. That means becoming Owais[۵۰]! Then the Prophet (Peace be upon him) says: At that time, whoever maintains his religion is with me, and to the same degree as me.



If you withdraw, you are everywhere. I swear by all the verses of the Quran! You are in the sky too. I swear by the thirty parts of the Quran, you are also with Imam of the Time (Peace be upon him) and Hazrat Zahra (Peace be upon her). Let you go of the creature and this world and amusement and the fun so that they will accept you. God gives you His existence, but if you do not have the affection for this world and only have the affection for the commandment.



We have non-existent, let you have existence. The existence of God is Ali (Peace be upon him) and Zahra (Peace be upon her), the existence of God is Imam Hussein (Peace be upon him). We have to make sure of this. The sureness is other than knowing. The companions of Imam Hussein (Peace be upon him) made sure that they are the existence of God and sacrificed their lives for Imam Hussein (Peace be upon him), not the creature! {{روضه|Now they have reached a point where the Imam of the Times (Peace be upon him) says: My parents sacrifice to my loyal Companions of my ancestor! Mr. Abolfazl[۶۹] considers the people as non-existent and considers them as existence that he says: My religion is Hussein {{Als}،



“O army, my right hand has fallen, O army, I support my religion as long as I live”[۷۰]| ابا الفضل}}



Imam Hussein (Peace be upon him) is the face of God, the face means beauty. All that beauty that has any possibilities is due to the crying that it makes for Imam Hussein (Peace be upon him). The face is the look that Imam Hussein (Peace be upon him) looks at [you] and you cry for him. Then He will save you from all sins and from following the creature and from the affection for this world. And he takes a look that all your deeds become for God and Amir al-Mu'minin (Peace be upon him).



God bless Mr. Boroujerdi[۷۱], He had a great belief in Imam Hussein (Peace be upon him). His eyes hurt a lot, on the Day of Ashura a mourning group [for Imam Hussein (Peace be upon him)] entered his house. It was raining and their feet were muddy. He came and put the mud of the foot of one of the mourners on his eyes, and his eyes were cured, and he recited the Quran without glasses for the rest of his life. Not that the soil of Imam Hussein's grave is Torbat[۷۲], but the soil of Imam Hussein's mourning feet is also Torbat[۷۲]. but that mourner only was saying Hussein, that time passed.



We do not understand at all what dirt has been poured on our heads. Instead of dirt, ashes have been poured on our heads and blinded our eyes; That is, you see the person, [but] you do not see your Imam! You approve of the person, [but] you do not approve of your Imam! Can it be blinder than this?!



Imam Hussein (Peace be upon him) says: “Kullu yawmin Ashura”[۷۳], Which means every day is Ashura. We have not thought that Ashura means killing Imam! Didn't they kill Imam Sajjad (Peace be upon him) after Imam Hussein (Peace be upon him)?! Then one by one, they killed the imams. Imam Hussein (Peace be upon him) tells his friends to be careful, every day is Ashura[۷۴]. They killed Imam Hussein on Ashura[۷۴], and from then until today, they killed the purpose of Imam Hussein! What should be done now that this is the case? He says: performing wajibs[۷۵], leaving harams[۷۶], Intizar al-Faraj[۷۷], do not participate in the good and evil of the people and withdraw! Do not follow the creature! They followed the people who made the meeting of Bani Sa'ida[۸]! Now, Imam Hussein (Peace be upon him) says: I was killed because of the Bani Sa'ida[۸] meeting. Those who attended that meeting and did not attend my father's meeting are also from the Umayyads. Even now, if someone does not participate in the real meeting of Imam Hussein (Peace be upon him) and participates in the meetings where the words of Amir al-Mu'minin and the Ahl al-Bayt are not mentioned, he has participated in the meeting of Bani Sa'ida[۸]! There they approved the creature.



We must approve of Amir al-Mu'minin, Hazrat Zahra, and the Imam of the Time. At the meeting, those persons should be injected with Wilaya. If they go to another meeting, the words of non-Wilaya will be injected into them. Appreciate this, this is very important, be careful not to go anywhere! Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) is the testator of the Messenger of God (Peace be upon him), Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) is the destination of God, Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) is "kufuwan aẖad"[۳۲], [that is] no one is like him. But the people left him and went to the two persons. Now, God said: They are apostates and infidels.



In Saqifa Bani Sa'ida[۸], they considered Amir al-Mu'minin as a creature, and this continued! Abu Musa al-Ash'ari[۷۸], with all his literacy and worship, considered Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) a creature, who said: Like a ring I take from my hand, I depose Ali and appoint myself in his place.



A person about whom God says: If you do not want him, I swear by my honor and glory! I will throw you in hell from the face; Is he a creature or is he above all creation!? The incurable disease of the people of this world is that they consider Wilaya as a creature! What kind of creature is he that everyone who dies is present above his head?! No one can depose Ali {{Als}!! Is Ali (Peace be upon him) a creature that you depose him? Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) is the commandment, Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) is the destination of God.



When the Prophet (Peace be upon him) introduced Amir al-Mu'minin (Peace be upon him), the verse was revealed that: "Alyauma akmaltu lakum deenakum"[۱۴] That is, Ali (Peace be upon him) is religion! A religion that cannot be a creature! Can the creature become a religion? Why don’t you pay attention? May God curse those two persons who considered them creatures. In the End Time, there will be people who approve of those two persons! "The approval of the creature is wrong, the approval is in the hands of beyond this world, the approval is in the hands of the Messenger of God". The Messenger of God (Peace be upon him) has approved Amir al-Mu'minin (Peace be upon him).



If God tells the Prophet that I gave it to you, he wants to say that what the Prophet says is my message! That is, O people of all creation! If you do not accept the words of the Prophet (Peace be upon him), you have not accepted my words, but the people went to the approval of the creature and considered Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) as the creature. Judge Shurayh[۷] also considered Imam Hussein (Peace be upon him) as a creature who said: “He has left the religion of his ancestor” [۸۱] And this is still going on until the Imam of the Time comes and stamps the hypocrites on their foreheads and beats their necks.



Who understands these words? Blessed is he who understands. Why don't you wake up?



“For a moment, the true dawn comes, but become conscious, for a moment, the false dawn leave, but wake up”



If the people had been awake from the beginning and had not been deceived by the creature, all these catastrophes would not have occurred. At Ashura[۷۴], the pole of the universe was insulted, Imam Hussein (Peace be upon him) is the pole of the universe. Everything that is in all creation is mourning Imam Hussein (Peace be upon him). Until God's promise to the angels is fulfilled; The divine Throne, heaven, hell, the skies, earth, sand, tree, the human, jinn, and angel cry for Imam Hussein (Peace be upon him). When they martyred Imam Hussein (Peace be upon him), the angels of heaven cried and lost their balance. O God, what are they doing to your beloved? The call came: O my angels! Look at the divine Throne. They saw a young man standing with a sword. He said: I swear by my honor and glory! I fulfill the right through this young man. (the Imam of the Time (Peace be upon him))  So, all creation waits for raj'a[۸۲] to end their crying.



If Imam Hussein (Peace be upon him) says: "Kullu yawmin Ashura[۷۳] That is, it has always been Ashura[۷۴], but it was revealed on that day! Why? When Adam Abu al-Bashar did Tark awla[۸۳] and cried for forty years, he said: God, accept my repentance. God said look at the sky. Swear to me by these five pure lights! These are Muhammad and Ali and Fatima and Hassan and Hussein. Adam said I was heartbroken until Hussein's name came up. God then recited the Rawda[۶۳]. (If I say that the Rawda[۶۳] reciter, when he recites Rawda[۶۳], he is also sad and cries, it is disbelief) God said: O Adam! This is Hussein who is killed in the desert of Karbala[۸۴] and his body is cracked by thirst.    . So, Imam Hussein has not been killed in Karbala[۸۴] yet, his calamity has spread to the whole of creation. We have a narration that the people of Prophet Moses also mourned for Imam Hussein (Peace be upon him). So, it has always been Ashura[۷۴].



Now Imam Hussein (Peace be upon him) says your crying heals my wounds. Crying; means that they remember me and hate our enemies, and respond to my “Hal min nāsir”[۳۴], and they do not follow the creature. Otherwise, Ibn Sa'ad[۸۵] also cried out of pity on the Day of Ashura[۷۴]. Crying out of pity is humiliation! Crying should be out of affection and knowledge. Knowledge means that Imam Hussein (Peace be upon him) is the buyer of all creation and he was satisfied to be killed for the friends of Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) to be forgiven in all creation. So, Imam Hussein (Peace be upon him) sacrificed himself against Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) and salvation for you! The salvation of every human being is through true crying for Imam Hussein (Peace be upon him)



This is the End Time when Maddah[۸۶] laughs at Ashura, Zainab[۵۲] cries! The preacher laughs, Imam Sajjad (Peace be upon him) cries! I swear by my religion, I saw a Rawda[۶۳] reciter laughing and saying that I would get some money in this Muharram[۸۷]! Doesn't he say that if you do not cry, do Tabaki[۸۸]?! It means making yourself look like crying. My heart is torn that I cannot reveal more.



I tell God that if I was in accordance with all the population of the world and my forgiveness was due to the killing of Imam Hussein (Peace be upon him), I would be willing to burn but Imam Hussein (Peace be upon him) be alive [should not be martyred]! He has sacrificed himself for the commandment of God, [Also] we must be ready to sacrifice our lives for them; It means the sacrifice of the blessed existence of the Imam of the Time (Peace be upon him)! The sacrifice of Wilaya is the sacrifice of God. Why? The pure Imams (Peace be upon them) are the commandment of God, the representative of God, the decisive argument of God, and the purpose of God.



Human beings should have two wings, one wing of that Wilaya and the other wing of the Quran, but the talking Quran! If these two wings exist, he will jump to all creation, but the Sunnis say we only accept the Quran. I swear by my religion! They do not accept the Quran either; Because the Quran says Ali (Peace be upon him)! They only respect the appearance of the Quran, not accept the Quran! Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) says: "I am the talking Quran". It is imaginary for someone to say that we only accept the Quran, he is also from Hell! God demands His commandment from us. The commandment of God is Ali ibn Abi Talib (Peace be upon him). If you read the Quran and do not accept Ali (Peace be upon him), You have sung.



If you want to have the flag of guidance in your hands, everything you do must be by the commandment of God, not by the commandment of the creature! Of course, not every creature! Otherwise, Salman[۸۹] and Shah Abdul AAzim Hassani[۹۰] are also creatures. If we say do not obey the commandment of the creature, we mean a creature who says their own commandment, Yazid[۸۰] said his own commandment, Shurayh[۷], and Abu Musa al-Ash'ari[۷۸] said their own commandment, which misled the people. The commandment has been issued by God in all creation, and we must live by that export of God.



As God and Wilaya are unique, the commandment must be also unique in your opinion and you do not see another, then you are connected. Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) said to Kumayl[۹۱]: "Put your hand and body parts in obedience to God"; That is, be in the commandment of God. The commandment of God is Ali (Peace be upon him)! I swear by all the verses of the Quran! If you are in the commandment of God, He will make you commander and all things will be in your commandment. Wasn't Asif[۹۲] like that? He is apparently a worker and in fact the commander of this world! He commands the throne of Belqis[۹۳] to come and it will come! When this happens, you go wherever you want. You can also go to heaven, Barzakh[۹۴], heaven, and resurrection; But you must not be earthly. The earthly people have affection for this world.



When Jesus was taken up to heaven, they checked him in the fourth heaven, saying, “He has a needle and a thread, and he has the affection for this world just as much.” That's why it did not go higher. You have not yet tasted it, as soon as you imagine where you want to be. These things do not have time. The Prophet (Peace be upon him) went to Mi'raj[۱۸] and back while Umm Salama[۹۵] was pouring water into a bowl. And in that time, he filled all the heavens, the Throne, heaven, and hell. So, time is at the disposal of Wilaya. Mottaqi also becomes so that he has no time. Asif[۹۲] was like that. But the condition is that you do not consider the creature effective and have no affection other than the affection for God and the Imam of the Time (Peace be upon him). Then you will be cleansed and they will accept you; That is, they give you what they do.



Amir al-Mu'minin created thousands of Ali in the battle of Siffin[۹۶]. He gave what he had to Salman[۸۹] because he had become Mahram[۹۷] to Wilaya. Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) gives life and brings death and is present in all places; That is, Amir Al-Mu'minin (Peace be upon him) is in control of all creation, and all of it is small compared to Ali. Because all creation has One Ali! Nowو we need to know that God gave him these, but he has not given these to anyone else. If you know God and Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) in this way, you are a monotheist and you do not follow anyone else.



God has given his existence to Amir al-Mu'minin (Peace be upon him). He has given his existence to Hazrat Zahra (Peace be upon her) and Imam of the Time (Peace be upon him). We have gone to non-existent that we have lost existence. I cannot reveal the truth! May the Imam of the Time (Peace be upon him) comes and takes away inner sorrow, so that I can say my word, now it is not possible to uncover the truth from those who have pretended to be Mottaqi. Otherwise, one who is Mottaqi must be a supporter of Wilaya and Hazrat Zahra (Peace be upon her) Who was a supporter of Hazrat Zahra (Peace be upon her)? Seventy thousand people went to the two persons. [People] Will renew them in the End time! They turned their backs on Amir al-Mu'minin, Ali, who says that they became apostates and infidels. We have also turned our backs on the Imam of the Time who says that if a person dies with religion, the angels of heaven will be wonder.



One night I dreamed that there is a tablet between the earth and the sky and two people are next to this tablet, “Ya Hujjat ibn al-Hasan”[۹۸] was written on the tablet. I was told that you gave a speech in Mecca and we wrote it on this tablet, there you revealed: “Whoever sins and sins again and does not repent, he is an insistent person and God will not forgive him.” The Sunnis, because they do not have Wilaya, have been reproached with all their worship. Why? They are insistent and do not have the patience to repent. Their repentance is that they must accept Wilaya.



In the End Time, within most people is sin and the acceptance of sin, but they seek opportunity [to sin], that is, they are secretly insistent. For example, in the past, because all the former scholars considered music and singing to be haram[۷۶], no one was following it! These are sins that cause disgrace in this world and hell in the Hereafter. These are very strange sins. One of them is [unlawful] sexual intercourse. During Omar's caliphate, someone killed his master and claimed that he had done this [sodomy] to him and that Omar wanted to sentence him to death. Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) said: Bury the killed man and three days later open his grave. When they opened the grave, they saw that there were only some ashes. Imam said: He was joined to the people of Lot[۹۹]! [۱۰۰]



If a man has sex with a young man, he cannot marry his sister! This ruling is not a fatwa[۷۹], but a divine ruling. A person came to Mr. Boroujerdi's house and cried and asked I have this problem and have several children. If I divorce my wife, my reputation will be ruined. What should I do now? He said: Your wife is haram[۷۶] to you. In the End Time, some people will be afflicted with these things, which he says will die without religion. This book is a book of alertness and these words are not immodesty; It is the same as modesty. I advise the preacher to tell people this, But they say that some people protest to us saying that you should not say these words! I said you have to tell people not to get infected. Because when the second wanted to die, he said to Amir al-Mu'minin (Peace be upon him): I see the fire of hell calling to me. Do I have a way [to be saved]? Imam said: Go to the pulpit and say that we have usurped the caliphate, The caliphate for the guardian of the Messenger of God, Ali ibn Abi Talib (Peace be upon him). Although the second has committed so many sins, he has killed dear Zahra (Peace be upon her), he has organized the meeting of Bani Sa'ida[۸], and he has misled so many people. Why did Imam (Peace be upon him) say this?! Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) wants to stop corruption so that the people will not become Sunnis after that, and those who have gone astray will repent. Dear preachers! You also say these words so that this will not happen again and those who are infected will repent.



There are sins that have become normal in the End Time. Sunnis have literacy and worship because they do not have Wilaya, they are people of fire, but they are not dayyūth[۱۰۱], because they do not take their wives to work in the shops! Now, some Iranians have literacy and worship, but they are dayyūth[۱۰۱], because they send their daughters and wives to work in a place where there is a non-mahram[۱۰۲]. The Prophet (Peace be upon him) said: Whoever is willing to look at his nāmūs[۳۱] is a dayyūth and not from my nation. Now, this person also goes to Mecca, Karbala, and pilgrimage, but he is not at all from the nation of the Prophet that his worship is accepted!



Those who also look at those women are like the same people. Because a woman came to ask the Prophet (Peace be upon him) a question and Abbas's son looked at her, the Prophet (Peace be upon him) became angry and said: O son of Abbas! Why did you look? On the day of the Resurrection, God will fill your eyes with fire. The one that employs women and girls is similar to the two. That's why we die without religion! "Everywhere full of literacy and worship, there is no news of the commandment of Wilaya".



One of the bank chiefs quoted that someone had brought his wife to work. I told him that there are dozens of men working in this place! He said: I want her to help me with my expenses! By Allah, this person does not accept that God swears and says: “waAllāhu khayru al-rāziqeen”[۱۰۳] This man is both a dayyūth[۱۰۱] and a polytheist! I'm at the end of my life and I say my word. All these words are narration and hadith, pay attention; Otherwise, when you die, you will run into these problems! “Innamā al-dunyā fanā, wa al-ākhiratu baqā’”[۶۰].



Now, if you do not want to run into problems, be content and satisfied. Was it not in the past that women did sewing and knitting? They kept themselves busy at home and did not go to the shops to work. People say that these words were for that time and now the time has changed! Will God's rule change? You become changed. The Prophet (Peace be upon him) said: “Halāli ḥalāl ilā yawm al-qiāma, ḥarāmi ḥarām ilā yam al-qiāma”[۱۰۴] May God curse the one who change my halal[۱۰۵] to haram[۷۶] and my haram to halal. Do you not accept the words of the Prophet (Peace be upon him)? He who does not accept the words of the Messenger of God is an apostate! Now, you have taken your wife there and you say I want her to help me with my expenses!? Sustenance is determined and provided by God. Now, this person also had clergy clothes! What is he clergyman? Such a person only wears clergy clothes, otherwise, he will not make this bad behavior. The clergyman must be a spirit. The spirit does not want non-commandment food and is satisfied. Whoever is like he is a spirit.



The time invites us, the Imam of Time (Peace be upon him) and Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) also invite us. The fact that we separate from the Imams (Peace be upon him) and make ourselves miserable in this world and the hereafter is because we accept the invitation of time! We should have Intizar al-Faraj[۷۷], but we have Intizar al-Khalq[۱۰۶] and we are waiting for the word of the creature and we no longer think whether his words are in accordance with the commandment of God and the Prophet (Peace be upon him) or not?! Thinking is taken from us.



Thinking means intellect and intellect means Wilaya! The Sunnis have turned their backs on Wilaya and we have turned our backs on the commandment of Wilaya! Of course, following Wilaya is difficult, not everyone can follow it; Because Wilaya does not agree with the false thinking of the person. We often think of our own happiness, But Wilaya has forbidden this happiness! How happy are you now that you are going to Umrah[۱۰۷]?! From here, as you move, you sit on the plane and talk and laugh and have fun! There you also perform Tawaf[۱۰] and run to the markets. Why do not you fulfill the need of a believer instead of Umrah[۱۰۷] that says that his divine reward is higher than seventy Hajj and seventy Umrah[۱۰۷]? Because you want to achieve your own happiness.



This is the commandment that saves mankind. Most people are happy to go on pilgrimage, But this happiness is imaginary. We must be happy with the commandment of God and the Prophet (Peace be upon him). I thought that now that Imam Javad (Peace be upon him) has said: The divine reward of pilgrimage of my father is higher than seventy Hajj and Umrah[۱۰۷], so how is it that with all this pilgrimage, we die without religion?! I decided to ask the Imam himself, I do not consider the Imam dead, I know him alive. Because when Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) martyred, the Imam said, Lift the back of the coffin at one time, Imam Hassan (Peace be upon him) saw that someone had lifted the front of the coffin. He saw that this person is Amir al-Mu'minin (Peace be upon him).[۱۰۸]; That is, the Imam said, I am in the whole space of this universe, so the Imam is alive. With this belief, I ask my questions to the Imam himself. In the dream world, I saw that I was in Mashhad and the Imam was walking outside. I went to him and greeted him. I said: Dear Sir! The light of your eyes, the strength of your knees, the decisive argument of God, the Wali[۱۰۹] of God, Imam Javad (Peace be upon him), has said that my father's pilgrimage has seventy [the divine reward of] Hajj and seventy Umrah[۱۰۷], so how is it with all these rewards, people die without religion? I swear to himself! who is higher than all creation and all creation is by his commandment, said: Pilgrimage is the work of these people and he rejected their pilgrimage. Because they come without commandment; They go everywhere, to the north [of Iran] and the cinema and watching, they also come for a pilgrimage. One day I saw Hazrat Masumeh (Peace be upon her), she complained and said: “They pilgrimage our grave, But they do not obey us!” Hazrat had a heart-to-heart talk with me.



When Imam Reza arrived in Neishabour, several thousand gold's pens were prepared and they asked him to tell us what he had heard from his ancestor's two lips! Imam said the sentence "La ilaha illa Allah"[۱۱۰] is my fort, so whoever enters my fort is safe from my punishment. There are conditions for that and I am one of those conditions. Imam Reza said: We are the condition of "La ilaha illa Allah"[۱۱۰]! That in the End Time all our worships and pilgrimages are rejected because we have made other than the Imam as conditions; That is, we turned our backs on the Imam and turned our faces towards the creature! After the Messenger of God, the second established the meeting of Bani Sa'ida[۸] and took the right of Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) and established a popular Islam and caused all these catastrophes. We also have become like this. We just say Islam and do whatever we want.



One day, Imam Sadiq (Peace be upon him) was Passing by the house of Boshr[۱۱۱] and saw the sound of music and singing coming. His bondwoman came out. Imam said: Is the owner of this house free or a slave? She said: He is free and has the bondwoman and the bondman. The Imam said: He is free to do these works! When the news reached Boshr[۱۱۱], he ran barefoot after the Imam and repented and said: Dear Sir! Forgive me, I was free to do these works and after that, he was always barefoot. Now, the animals did not throw dung in his honor in the way that Boshr[۱۱۱] walked. You are free to watch TV, satellite, and video, woe to you and woe to your days!



I warn you not to be like the Sunnis. They did not obey the commandment of the Messenger of God (Peace be upon him); Because the Messenger of God commanded you to accept Ali (Peace be upon him) We do not obey the word of the Messenger of God that we die without religion; Because the Prophet said to Salman[۸۹]: If you were alive until the End Time, performing wajibs[۷۵], leaving harams[۷۶], Intizar al-Faraj[۷۷], do not participate in the good and evil of the people and withdraw! They made a similar for Amir al-Mu'minin (Peace be upon him), we made a similar for the commandment of Amir al-Mu'minin (Peace be upon him).



All human misery is that he approves of the creature and denies the commandment, why do not you think? Once, you see that your life is over, you have forgotten God's purpose and followed the creature. The destination of God is Ali ibn Abi Talib (Peace be upon him)! We must follow the commandment, the commandment of God is Amir al-Mu'minin (Peace be upon him), Hazrat Zahra (Peace be upon her) and the blessed existence of the Imam of the Time. For this reason, the Imam (Peace be upon him) says: One hour of thinking is better than seventy years of worship! Wasn't it Usama[۱۱۲] who lost his whole life and went to those two people? God forbid we forget the commandment of God and destroy a lifetime of hard work, worship, and obedience and obey the commandment of the creature. God's commandment is that we have affection for Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) and have Tabarri[۱۱۳] of his enemies. Now, if someone says do not have Tabarri[۱۱۳], we must obey the commandment of God and the Prophet (Peace be upon him) and Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) and not follow the word of the creature. We have forgotten God and the Imams (Peace be upon them) and we choose a path without thinking and we go and we do not even know where this path leads! We have forgotten the commandment; we obey the creature.



These words are the alert and are not easily obtained. In which book are these words revealed? Mottaqi should beg God and the Imams so much that they induce him to reveal. All these words are induced by God and the blessed existence of Ali ibn Abi Talib (Peace be upon him). If you want salvation, appreciate these words, and if you want to be miserable, you are miserable now! Why are people so miserable? [Because] they became infidels in Wilaya! 



In all creation, no Appreciation is more important than Wilaya. Because it frees humans from all evil and makes them worthy of heaven and paradise, and even brings humans to God. The appreciation of Wilaya is to become in harmony with Wilaya and not to forget Wilaya. The appreciation of Wilaya is to be just and love the oppressed, not to love the oppressor and nurture the oppressor! Appreciation of Wilaya is that you obey his commandment, do not sin, do not cheat, and cover the faults [of others]. Appreciation of Wilaya is to be generous. Appreciation of Wilaya is to be ashamed in front of Wilaya and consider yourself ignorant. Appreciation of Wilaya is to understand that Wilaya is the commandment of God, the will of God, and the purpose of God, he has no similar and he is "Kufuwan aẖad"[۳۲]; That is, there is no one like him to you follow.



If you appreciate Wilaya, you have thanked God for everything. If he says that the Sunnis are infidels and apostates because they became infidels in Wilaya and followed those of two persons. I cannot reveal much, I swear by my religion, we do not appreciate Wilaya that says you will die without religion! That is, we must obey the commandment of Wilaya in order to be in harmony with him. We are still in harmony with our will.



To become in harmony with Wilaya, we must have the attributes of imams. Their attributes are the attributes of God, their attributes are generosity. We must always think of the poor and Ali's friends (Peace be upon him). Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) was like that, dealing with the poorest people. The poorest people are the strongest people. Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) is the power of God, the commandment of God, the destination of God, the decisive argument of God, his every soul is "superior to any jinn's or human's (Thaqalayn[۱۱۴]) worship"; But he was going to the ruins and was taking care of the poor. Or he helped women and carried their waterskin, made groves, and gave to the poor; Because he saw that God liked it.



We have a narration that there were people who had up to several thousand red-haired camels, But Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) would go to Maytham's shop and visit the date seller who did not sell his Wilaya. This is the value of Maytham[۱۱۵]! Blessed is he who Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) goes to him, Hazrat Zahra goes to him. One time we want Hazrat Zahra (Peace be upon her), but one time we become so valuable that Hazrat Zahra الگو:Ali summons us! She said: Dear Ali! I have not seen Salman, Aba Dhar, and Miqdad for four days, tell them to come and let me see them. If you do not go to sin and disobedience, the Imam of the Time will come to you. They come to see their commandment. In all creation, Hazrat Zahra (Peace be upon her) wants only the friend of Amir al-Mu'minin (Peace be upon him). Do something to make them friends.



Maytham[۱۱۵] does not want honor from the creature, which Amir al-Mu'minin (Peace be upon him), the greatness of all creation, honors him. We want respect from the creature! We should be ashamed in front of the Imams and proud in front of all the people.  I swear by the thirty parts of the word of God, all my life, not only I was humble towards God; I was also humble towards the poor. I was arrogant towards the rich and humbled the poor. We have a narration that if you greet a rich person for his wealth, you will lose one-third of your faith, with the second and third greetings, you will no longer have faith. Honor is given by God. If you ask for honor from the creature, you will be humiliated! 



A person came to Imam Hassan's house and said: Dear Sir! I'm poor. Imam Hassan (Peace be upon him) said: Do not say that I am poor. He said: I have nothing! He said, “Are you selling our Wilaya?” He said: By Allah, if they fill this world with gold and silver [and give it to me], I will not sell your Wilaya! I give my life but I do not give my Wilaya. The Imam said, “You have little money, otherwise you are rich.” Such a person is always on top of Wilaya and does not lose it, because he does not sell his Wilaya to the whole world. He is not a beggar. A beggar is one who thinks about this world and constantly wants to collect!



In this world, there is one sustenance and one provision! And the two are different. The provision is what we eat and the sustenance is to be gathered with the Imams (Peace be upon them). These words are sustenance, these are the will of the Imams (Peace be upon them). The provision nurtures your body, But sustenance nurtures your religion and your spirit.



These words are not words, they are Kalām[۱۱۶]. These are the salvation of mankind. These are the whole perfection. These words are humanizing. These are not words; it is a revealed commandment that is revealed in the tongue of Mottaqi who was Ali in his foundation and Ali was blown in his seed. Mottaqi will drive you out of ignorance, Ignorance is not knowing Wilaya, so you should appreciate these words.



When the Prophet (Peace be upon him) wanted to die, he addressed the people, “What kind of prophet was I to you?” People said: You were the one who gave us civilization. The Prophet (Peace be upon him) said: I do not want any reward from you, just respect my relatives [Ahl al-Bayt]! Now, I'm just asking you to differentiate these words from the words of some others! As the Prophet said: Ali (Peace be upon him) is the truth, these words are from beyond this world and right and lead you to the whole perfection, do not follow other words and thoughts!



I swear by all the verses of the Quran! I have power and I do not have power! I have no choice; Because I do not know anyone who can spend his power on my purpose! I see departures and I do not see endurance. Do not go out of Mahdūdih[۱۱۷]! God has set an instance for everything. Salman[۸۹] has become part of Ahl al-Bayt[۱۱۸] and Usama[۱۱۲] has become part of the fire. Both of them were with the Prophet (Peace be upon him) and the Imams (Peace be upon them). Did not Usama[۱۱۲] defend Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) and Hazrat Zahra (Peace be upon her)!? You who have come now and are defending Wilaya, lest you become like Usama[۱۱۲] and do not make it to the end! I say to God: I swear to you by the right of the Five[۴۲] that if I am to become like Usama[۱۱۲], take my life before that, so that on the day of Resurrection, I will be honored of my dear Zahra (Peace be upon her).



If you want God to give you understanding, you must put aside all the misunderstandings in the world. The desire and lust, fantasy and flowers of this world's sludge have surrounded and attacked humans. We must disobey the siege of this world and say, Ali! But it is very difficult. Why is this time called "worst times"? Because all corruption has attacked human beings. You must be a believer and neutralize all this with the thought and wisdom and help of the Imams (Peace be upon them). The Prophet (Peace be upon him) said: My nation becomes seventy-three sects, only one of them has been saved. God bless Haj Sheikh Abbas Tehrani, He was saying: Again, each of them becomes sects.



Among all of them, you should hold the flag of Ali (Peace be upon him) and dear Zahra (Peace be upon her) and be proud of all creation and say: God has kept us that we did not become followers of this world. So, God protects you, do not be afraid, and neutralize the events of this world. You must extinguish the fire of your anger, fantasy, and false thoughts and have a flag of “La ilaha illa Allah, Muẖammadun Rasool Allah, Ali Wali Allah”[۱۹] on your chest and do not accept any [other] flag; Because it is the flag of Oneness of Allah and Wilaya.



Today, most people are neutralizing Wilaya, not accepting Wilaya. The world is passing, The Hereafter is eternal and the world is mortal, we are in the mortal, but we must be in the eternal. It is Wilaya that preserves human beings and protects them from all events in this world, but do not sell your Wilaya!



“[O Imam of the Time] I feel comfortable being in your lap, I do not see any lap except your lap.



Every lap except your lap is empty, your lap is connected to the beyond of this world.”




Where do we know Wilaya better?


Where we have no deficit? When he says “Salmāno Minnā Ahl al-Bayt”[۱۱۹]. Until we become part of the Ahl al-Bayt, we will have a deficit.



Where is mankind actually moving forward? When he has the affection for Amir al-Mu'minin (Peace be upon him). What opens the problem in all creation is by Amir al-Mu'minin (Peace be upon him).



Where is sin paralyzed by us? Where we have no means of sin.



Where you have no means of sin? When our Wilaya is complete, we will no longer have the means of sin and we will always think of saving humanity.



Where do we become the representative of God or Imam Hussein (Peace be upon him)? Where we know the real poor as our own children and think about them day and night.



Where are we breaking the sky? When we have Ali's card; That is, to cover our eyes [from sin], to be generous and not have affection for this world.



Where do we rise above the people of Paradise? When our Wilaya is injected and we work for the knowledge of God, not for heaven!



Where do we fall? When we say we know! Knowledge is Wilaya himself.



Where are we not following anyone? When we know that everyone is in need himself. We have to follow someone who is not in need. All creation needs Ali (Peace be upon him).



Where do we become refreshing for Imam of the Time? When we become purified. Refreshing for Imam of the Time means when Imam of the Time is satisfied with us.



Where do we see all creation with the atmosphere of Wilaya? When we see the whole creation at the disposal of Wilaya. Hisham[۱۲۰] saw all creation in the presence of the Imam, who saw all creation.



Where is our worldly belief true? When we have faith in the Hereafter.



Where are we connected to darkness? When our work is not on the commandment.



Where is our mind not working properly? When we have an imaginary Wilaya.



Where I do not know Amir al-Mu'minin (Peace be upon him)? When we consider someone as his instance.



Where do we become Mahram[۹۷] for beliefs? When we say “La ilaha illa Allah, Muẖammadun Rasool Allah, Ali Wali Allah”[۱۹].



Where do we become Mahram[۹۷] for the sky? When we do not have affection for this world.



Where are we compliment Mahram[۹۷]? When we say to ourselves that we are Mahram[۹۷].



Where are we confirmed Mahram[۹۷]? When we become Mahram[۹۷] to the whole creation.



Where do we become Mahram[۹۷] to the whole creation? When we become in harmony with the whole of creation.



Where do we become in harmony with all creation? When we consider Wilaya as absolute and do not follow the creature at all!



Where we do not pay attention to this world? When we review these words.



Where Do we become infidels for the decisive argument of God? When we consider the Imam as a creature.



Where do we become servants of God? When we spend our power on [real] power.



Where do we fail in our conscience? When we become Moqaddas[۱۲۱].



Where is our sleep awake? When we think of good deeds in our sleep.



Where is our awakening sleep? When we do not know Wilaya.



Where does the universe dry up? When the Mahr[۳۶] of Hazrat Zahra does not exist.



Where this world is swallowing? When the decisive argument of God is not in it.



Where to understand that we accept Amir al-Mu'minin (Peace be upon him)? When we obey his commandment, do not sin, do not lie, do not cheat, keep our eyes [from sin] and be generous.



Where do we not follow the creature? When we see the deficit of the creature, not the evil of the creature.



Where Hazrat Zahra (Peace be upon her) will give us her divine reward on the Day of Resurrection? When we spend from the blessing given to us.



Where We are not secretly insistent? When a sin is not a crime and we do not commit it.



Where Our work is not a problem? When we do not approve of the creature.



Where is our thinking Dhikr[۶] and our Dhikr is recitation? If we have thought, it is Dhikr, but Dhikr without thinking is recitation. If the Sunnis had thought, they would not have left Amir al-Mu'minin, Yasub al-Din, Imam al-Mubin at home and would not have accepted those two persons.



Where do we become like the Imam of the Time (Peace be upon him)? "Baqīyyat Allah"[۱۲۲] means the Imam is not going anywhere, we are also not going anywhere.



Where are we going to hell? When we came to the community; Because this is the community of the creature. Seventy thousand people came to the community. Community means a large population and small commandment. Community means wrong!



یا علی




Notes



	↑ وانظر الی ما قال و لاتنظر الی من قال [Look at what is being said. Do not look at who is saying] 




	↑  





(Ghurar al-ḥikam، Hadith 5048، )





  




	↑ ضرار 




	↑ ۴٫۰ ۴٫۱ بدعت [Adding something to, or omitting something from, religion] 




	↑ کعبه 




	↑ ۶٫۰ ۶٫۱ ذکر [Remembrance of God] 




	↑ ۷٫۰ ۷٫۱ ۷٫۲ ۷٫۳ شریح قاضی 




	↑ ۸٫۰ ۸٫۱ ۸٫۲ ۸٫۳ ۸٫۴ ۸٫۵ ۸٫۶ ۸٫۷ ۸٫۸ بنی ساعده 




	↑ هباءً منثورا 




	↑ ۱۰٫۰ ۱۰٫۱ طواف 




	↑ ۱۱٫۰۰ ۱۱٫۰۱ ۱۱٫۰۲ ۱۱٫۰۳ ۱۱٫۰۴ ۱۱٫۰۵ ۱۱٫۰۶ ۱۱٫۰۷ ۱۱٫۰۸ ۱۱٫۰۹ ۱۱٫۱۰ ۱۱٫۱۱ ۱۱٫۱۲ عایشه 




	↑  





(Iḥqāq al-ḥaq، جلد 10، صفحه 186)





 And 





(Lisān al-mīzān، جلد 1، صفحه 134)





  




	↑ ۱۳٫۰ ۱۳٫۱ ۱۳٫۲ ۱۳٫۳ ۱۳٫۴ ۱۳٫۵ ۱۳٫۶ ۱۳٫۷ ۱۳٫۸ ۱۳٫۹ مصحف 




	↑ ۱۴٫۰ ۱۴٫۱ ۱۴٫۲ الیوم أکملت لکم دینکم [This day I have perfected for you your religion.] 




	↑ 





(Man lā yaḥ'ḍuruhū al-faqih، جلد 3، صفحه 390)





  




	↑ قلب المؤمن، عرش الرحمن 




	↑ اولئک کالأنعام، بل هم اضل 




	↑ ۱۸٫۰ ۱۸٫۱ معراج [the journey of the Prophet from the earth to the skies] 




	↑ ۱۹٫۰ ۱۹٫۱ ۱۹٫۲ لا اله الا الله، محمد رسول الله، علی ولی لله 




	↑ ۲۰٫۰ ۲۰٫۱ ۲۰٫۲ ۲۰٫۳ ۲۰٫۴ ۲۰٫۵ عترت [Ahl al-Bayt of the Prophet; Fatima al-Zahra and twelve Imams] 




	↑ حسبنا کتاب الله [God's book [the Quran] is enough for us.] 




	↑ یعسوب الدین 




	↑ امام المبین 




	↑ بغضاً لأبیک 




	↑ یا ثارالله 




	↑ Imam Sadiq (Peace be upon him) said: No prophet was sent on a mission unless he confessed to the virtue and love of Hazrat Zahra (Peace be upon her) 





(Madīnah al-m'ājiz, Bahrāny، )





  




	↑ ۲۷٫۰ ۲۷٫۱ ۲۷٫۲ ۲۷٫۳ معاویه 




	↑ 





(Iḥqāq al-ḥaq, shūshtary، جلد 19، صفحه 16)





  




	↑ The messenger of God said: For this reason, she was called Zahra because the heavens were illuminated by her light. 





(Bihār al-anwār، جلد 40، صفحه 44)





 And 





(Bihār al-anwār، جلد 43، صفحه 11)





  




	↑ ۳۰٫۰ ۳۰٫۱ ۳۰٫۲ ۳۰٫۳ ۳۰٫۴ ۳۰٫۵ ۳۰٫۶ ۳۰٫۷ ۳۰٫۸ ۳۰٫۹ چادر 




	↑ ۳۱٫۰۰ ۳۱٫۰۱ ۳۱٫۰۲ ۳۱٫۰۳ ۳۱٫۰۴ ۳۱٫۰۵ ۳۱٫۰۶ ۳۱٫۰۷ ۳۱٫۰۸ ۳۱٫۰۹ ۳۱٫۱۰ ۳۱٫۱۱ ناموس 




	↑ ۳۲٫۰ ۳۲٫۱ ۳۲٫۲ ۳۲٫۳ ۳۲٫۴ کفواً احد [No one is like him] 




	↑ مهاجر و انصار 




	↑ ۳۴٫۰ ۳۴٫۱ ۳۴٫۲ هل من ناصر [Is there a helper to help me] 




	↑ The Prophet said to Amir al-Mu'minin (Peace be upon him): If you were not, there would be no peer for Fatima. 





(Bihār al-Anwār، جلد 43، صفحه 107)





, etc.  




	↑ ۳۶٫۰ ۳۶٫۱ ۳۶٫۲ ۳۶٫۳ ۳۶٫۴ ۳۶٫۵ ۳۶٫۶ مهریه [is the obligation, in the form of money or possessions paid by the groom, to the bride at the time of marriage] 




	↑ ۳۷٫۰ ۳۷٫۱ ۳۷٫۲ مغیره 




	↑ غسل 




	↑ قنفذ 




	↑ قائم 




	↑ Imam Sadiq (Peace be upon him) said: When our Qa'im[۴۰] comes to Medina, he brings those two persons out of the grave while they are still fresh. So, he damns them and hangs them on a tree and then He brings them down and sets them on fire and blows their ashes into the wind. 





(Bihār al-anwār، جلد 52، صفحه 386)





  




	↑ ۴۲٫۰ ۴۲٫۱ پنج تن 




	↑  





(hadith al-Kisa'، ghurar al-akhbār and durar al-āthār (deylami), al-manāqib (damishqi), awālim al-'ulūm (baḥrāni), muntakhab (ṭureyḥi), nahj al-maḥajjah، )





  




	↑ جبت و طاغوت 




	↑ هیأتی 




	↑ غیرتی 




	↑ 





('Ilal al-sharāye', section 148، صفحه 187)





  




	↑ هو الأول و الآخر 




	↑ ۴۹٫۰ ۴۹٫۱ ۴۹٫۲ ۴۹٫۳ ۴۹٫۴ ۴۹٫۵ تولی و تبری [we should hate Ali's enemies and like his friends.] 




	↑ ۵۰٫۰ ۵۰٫۱ ۵۰٫۲ ۵۰٫۳ اویس [One of the companions of the Prophet and Amir al-Mu'minin, whose job was to graze camels, and the Prophet described him as: Owais is my brother, his prayers are answered.] 




	↑ امام المتقین 




	↑ ۵۲٫۰ ۵۲٫۱ ۵۲٫۲ حضرت زینب 




	↑ ۵۳٫۰ ۵۳٫۱ ام کلثوم 




	↑ اللهم لاتمقتنی 




	↑ ۵۵٫۰ ۵۵٫۱ احمد شاه 




	↑ ۵۶٫۰ ۵۶٫۱ رضا شاه 




	↑ بی حجابی 




	↑ قاجار 




	↑ فضه 




	↑ ۶۰٫۰ ۶۰٫۱ انما الدنیا فناء و الآخرة بقاء 




	↑ قال الصادق و قال الباقر 




	↑ حب الدنیا رأس کل خطیئة [The affection for this world is above all sins.] 




	↑ ۶۳٫۰ ۶۳٫۱ ۶۳٫۲ ۶۳٫۳ ۶۳٫۴ ۶۳٫۵ روضه 




	↑ ام المؤمنین 




	↑ ۶۵٫۰ ۶۵٫۱ حوئب 




	↑ طلحه 




	↑ زبیر 




	↑ حضرت رقیه 




	↑ حضرت ابوالفضل 




	↑ 





(Sharḥ al-akhbār، جلد 3، صفحه 182)





 And 





(Bihār al-anwār، جلد 45، صفحه 40)





  




	↑ آقای بروجردی 




	↑ ۷۲٫۰ ۷۲٫۱ تربت 




	↑ ۷۳٫۰ ۷۳٫۱ کل یوم عاشورا 




	↑ ۷۴٫۰ ۷۴٫۱ ۷۴٫۲ ۷۴٫۳ ۷۴٫۴ ۷۴٫۵ عاشورا 




	↑ ۷۵٫۰ ۷۵٫۱ ۷۵٫۲ واجب [A commandment of God and Imams that must be performed] 




	↑ ۷۶٫۰ ۷۶٫۱ ۷۶٫۲ ۷۶٫۳ ۷۶٫۴ حرام [An action that is prohibited by God and Imams] 




	↑ ۷۷٫۰ ۷۷٫۱ ۷۷٫۲ اتتظار الفرج [Waiting for the Imam of Time to come and help him.] 




	↑ ۷۸٫۰ ۷۸٫۱ ابو موسی اشعری 




	↑ ۷۹٫۰ ۷۹٫۱ فتوا 




	↑ ۸۰٫۰ ۸۰٫۱ یزید 




	↑ The translation of the disgraceful fatwa[۷۹] is as follows: Hussein has broken the pillars of the Muslims and has opposed Amir al-Mu'minin Yazid ibn Muawiya[۸۰]. For me, his departure from Islam has been proven, and my ruling is to fight him, and killing him is wajib[۷۵] to keep the religion of Islam! 





(Alfein (Allāmi ḥelly)، )





 and 





(Maqtal Jāmi'، صفحه 282)





  




	↑ رجعت 




	↑ ترک اولی [Abandoning the better] 




	↑ ۸۴٫۰ ۸۴٫۱ کربلا 




	↑ ابن سعد 




	↑ مداح 




	↑ ماه محرم 




	↑ تباکی 




	↑ ۸۹٫۰ ۸۹٫۱ ۸۹٫۲ ۸۹٫۳ سلمان [One of the companions of the Prophet and Amir al-Mu'minin] 




	↑ عبدالعظیم حسنی [One of the companions of Imams] 




	↑ کمیل 




	↑ ۹۲٫۰ ۹۲٫۱ آصف 




	↑ بلقیس 




	↑ برزخ 




	↑ ام السلمه 




	↑ جنگ صفین 




	↑ ۹۷٫۰ ۹۷٫۱ ۹۷٫۲ ۹۷٫۳ ۹۷٫۴ ۹۷٫۵ ۹۷٫۶ ۹۷٫۷ محرم [a person who is haram for one to marry and/or it is permissible for one to see them without hijab; confidant] 




	↑ یا حجة بن الحسن 




	↑ قوم لوط 




	↑ 





(Manāqib، جلد 1، صفحه 495)





  




	↑ ۱۰۱٫۰ ۱۰۱٫۱ ۱۰۱٫۲ دیوث 




	↑ نامحرم 




	↑ والله خیر الرازقین [God is the best of providers] 




	↑ حلالی حلال الی یوم القیامة، حرامی حرام الی یوم القیامة 




	↑ حلال [Any action that religion allows to do] 




	↑ انتظار الخلق 




	↑ ۱۰۷٫۰ ۱۰۷٫۱ ۱۰۷٫۲ ۱۰۷٫۳ ۱۰۷٫۴ عمره 




	↑ 





(Bihār al-anwār، جلد 42، صفحه 300)





  




	↑ ولی [Possessing the whole of creation from God] 




	↑ ۱۱۰٫۰ ۱۱۰٫۱ لا اله الا الله [There is no effective being except Allah] 




	↑ ۱۱۱٫۰ ۱۱۱٫۱ ۱۱۱٫۲ بشر حافی 




	↑ ۱۱۲٫۰ ۱۱۲٫۱ ۱۱۲٫۲ ۱۱۲٫۳ ۱۱۲٫۴ اسامه 




	↑ ۱۱۳٫۰ ۱۱۳٫۱ تبری 




	↑ ثقلین [Two treasures; The Book of God and the Ahl al-Bayt of the Prophet] 




	↑ ۱۱۵٫۰ ۱۱۵٫۱ میثم 




	↑ کلام 




	↑ محدوده 




	↑ اهل البیت 




	↑ سلمان منا أهل البیت [Salman is one of us, Ahl al-Bayt] 




	↑ هشام 




	↑ مقدس [A person who, instead of obeying God's command and considering God's purpose, acts according to his own purpose, according to his own desire and according to his own imagination.] 




	↑ بقیة الله 












Translation Of Rulings



بسم الله الرحمن الرحیم







The Holy Prophet said: 




O Ali, indeed, God loves you and your friends, and the angels repent to your Shias and your friends. When the Day of Resurrection came, a caller shouted: Where are Ali’s friends?؟ 
A group of righteous will rise, and be told to them: Take whoever you want and take him to heaven. And indeed, each of them saves a thousand people from the fire of Hell. 
Then the caller shouts: Where are the other friends of Ali (Peace be upon him)? 
Then a group of moderates will stand up and is told to them: Ask God for whatever you want, so they will give each one what he asks for. 
Then the caller shouts: Where are the other friends of Ali (Peace be upon him)? 
A group of sinners who have wronged themselves will rise. Then be told: Where are enemies of Ali (Peace be upon him)? 
A large crowd rises, then in front of each of Ali's friends, place a thousand of Ali's enemies and add the good deeds of the enemies to the deeds of Ali's friends, and they are saved.[۱] 





The existence of all creation revolves around the friendship of Amir al-Mu'minin (Peace be upon him). One who does not accept Ali (Peace be upon him) is a usurper; Because God says: If you worship as much as all the humans and jinns but do not accept Ali (Peace be upon him) as “Alyawma akmaltu lakum deenakum”, I will throw you in hell from the face. So, worshiping without friendship with Ali (Peace be upon him) is usurpation and is useless. 




Preface


Dear friends!



This book is not private, it is public. I announce to everyone who read this book: I'm at the end of my life, I had no intention and I have no intention, unless I convey to you the message of Fatimah al-Zahra, the message of Imam of the Time, and the message of Amir al-Mu'minin (Peace be upon them). 



Just as the Quran has no counterpart, so do the words of the Imams (Peace be upon them). I have always told you, their words. If you know anything better than their words, tell me, I will accept, But I know it is not. 



Dear preachers! Dear Speakers!



Do not be an orator. Say something that benefits people. Say something that will save people. Say something that guides people; Not like the speaker who lectured in a mosque for ten nights and finally, the founder of the session, gave him a small amount of money! He asked: Why? He answered: You read the newspaper on the pulpit for ten nights, you did not say the word of God, the Prophet, and Islam. 



Do not read the newspaper on the pulpit instead of the words of God and the Prophet; The sea in America has overflowed! What did the storm do somewhere? …



If you do not speak the word of God and the Prophet, you have turned the pulpit into wood. You must turn wood into a pulpit, not a pulpit into wood! Because Imam Sajjad (Peace be upon him) said: O Yazid! Should I go to the top of the Pieces of wood? Because on the pulpit of Yazid, was not spoken the word of God and the Prophet (Peace be upon him). 



You should reveal the words of Fatimah al-Zahra and Imam of the Time and the Prophet, not be the revealer of quotes and news. 



Dear preachers! Dear Speakers! 



If you say anything other than what is said in this book, you are an orator! I swear by all the verses of the Quran, this book is the favor of “Wali Allah Al-Azam”[۲], Amir al-Mu'minin, Imam al-Mubin, Yasub al-Din, decisive argument of Allah, the Prophet's testator, and the induction of Fatimah al-Zahra, which Imam Sadiq (Peace be upon him) says: “We are the decisive argument for all creation; My mother, Zahra, is the decisive argument for us.” I swear by all the verses of the Quran, this book is a decisive argument for you! 



If you tell people otherwise, you are misleading people. 



Be trustworthy. Tell people from the beginning to the end of this book, not just a part of it to get your intention. Know that God is aware. Know that Imam of the Time (Peace be upon him) knows your intention. Fear God and the Imam of the Time (Peace be upon him). Stop it! This book is an extract of narration and hadith. Please tell people from this book, do not archive it. 



O you who read this book, you must not read a few pages and archive it. I swear by my religion, if so, your Islam and your Wilaya will be archived. Islam of those two persons became archived. They put aside the words of Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) and spoke for themselves and archived Wilaya. 



I swear by all the verses of the Quran, this book has completed the argument against you. On the day of the resurrection, I will say in front of the Holy God: O God, I said the commandment of dear Zahra and the commandment of “Wali Allah al-Azam”[۲], the Imam of the Time, [but] These orators said other words. God, judge between us.




Translation Of Rulings


The Prophet (Peace be upon him) said: After me, my nation will divide into seventy-two sects. Some historians have written: Twelve sects. Then, he said: Only one of these sects is rescued. He pushed the rest aside. 



He was questioned: Who is rescued? He said: Those who accept the twelve Imams, the fourteen infallible, consider us as the decisive authority of God and know that God Almighty has made us the chief executive of creation; He has put us in such a way that if we are not at a time, this world will be swallowed. So, all this world that is standing now is due to the existence of the Imam of the Time. As In the time of Amir al-Mu'minin was due to him, and in the time of every Imam was due to that Imam. 



If you are obedient to the Messenger of God, the Prophet says, follow Amir al-Mu'minin. Why do you follow the creature? Following the creature is misguidance; Following Ali (Peace be upon him) is guidance. I have said many times that do you know anyone better than Amir al-Mu'minin? 



Who has brought the sun back? Who is that one of his breaths is superior to any jinn's or human's (Thaqalayn[۳]) worship? Who is that blow of his sword [in Battle of Khandaq] is superior to any jinn's or human's (Thaqalayn[۳]) worship? Who is present above the head of everyone at the time of death? Who puts in good word for you with “Nakeer and Munkar[۴]”? About whom God has said: If you worship as much as all the humans and jinns but do not accept Amir al-Mu'minin, Ali (Peace be upon him) as “Alyawma akmaltu lakum deenakum[۵]”, I will throw you in hell from the face?



Even though God has so much put a good word for Amir al-Mu'minin (Peace be upon him), do you deny it? Why do you follow other than Ali (Peace be upon him)? Don't you have a mind? Be thoughtful. Ali (Peace be upon him) is guidance, creature is crime. The fact that they left Ali (Peace be upon him) at home and followed the creature was because of their crime, which God revealed to them and said: They are apostates and infidels. Who do you follow? 



God has told them that they are apostates and infidels; You also who do not accept Amir al-Mu'minin, Ali's commandment, are similar to them. The commandment does not vary; They were at that time; you are at this time. Time varies, it increases and decreases, But the commandment does not vary. The commandment of God in all times is the existence of twelve Imams, fourteen infallible (Peace be upon them). 



The pure Imams (Peace be upon them) are one light, they are not part of the creature. Why? We have nowhere to say that if there is no Jesus or Moses or Abraham, all creation will be swallowed. We have nowhere. I consider most books [that I say this]. If you have a new finding, I will reward you. We accept all one hundred and twenty-four thousand prophets; But God Almighty did not say to any of the Prophets, not even Abraham, that if he is not, this world would be swallowed. He says: if there is no decisive authority of God, this world will be swallowed. 



“Inna Allāha wamalāikatahu yusalloona AAala alnnabiyyi yā ayyuha allatheena āmanoo salloo AAalayhi wasallimoo tasleemā”[۶] God Almighty said: All of you must submit to the Prophet. Not only is hinted to earthlings but also is hinted to heavenly beings. O angels! Submit to the Prophet (Peace be upon him). Now that everyone submitted, the Prophet has brought us the tradition: prayer, fasting, zakat, etc. We have to accept all this. Now that you have accepted these, God Almighty has one commandment. He says about the Prophet: “Wamā yanṯiqu AAani alhawā, in huwa illā waẖyun yooẖā”[۷] That is, whatever he says, he says from God. 



As we know, after one hundred and twenty-four thousand prophets, the Quran has been revealed to the Prophet of the End of Time. The body of the Prophet is very blessed; But his commandment is more blessed, his commandment is wajib[۸]. 



Now, when there is a bit of delay in introducing Ali, God says: [O Prophet] you have done nothing. “Yā ayyuhā alrrasoolu balligh mā onzila ilayka min rabbika wain lam tafAAal famā ballaghta risālatahu”[۹] That is, if you did not do this, you did not convey the prophecy. 



Therefore, the Prophet has determined Ali by the commandment of God. Now, he says: “Alyawma akmaltu lakum deenakum waatmamtu AAalaykum niAAmateeالگو:ترچمه That means your religion is complete today; Ali (Peace be upon him) is religion!



Prophecy is accepted, it is respected. Fasting, prayer, zakat, etc. are the rules, but the principle of the prophecy is to accept Wilaya. God said about those who did not accept: They are apostates and infidels. Whoever wants to be. This is public, not private. 



God Almighty Says: everyone worships as much as all the humans and jinns but does not accept Ali (Peace be upon him) as “Alyauma akmaltu lakum deenakum”[۵], I will throw you in hell from the face. Now, just as the verse “Inna Allāha wamalāikatahu yusalloona AAala alnnabiyyi”[۶] was revealed to the Prophet (Peace be upon him), so does Ali (Peace be upon him) have a commandment. Ali (Peace be upon him) says in the battle of Siffin: "I am the talking Quran" That is, my talking is the Quran.



So, as God says, you must submit to the Prophet (Peace be upon him), we must submit to Ali (Peace be upon him). Now, the one who submits to Ali (Peace be upon him) is a Shia, no one else submits to Ali (Peace be upon him).



On the other hand, God Almighty says: I accept Mottaqi deeds; Because Mottaqi submits to Ali (Peace be upon him). As well as the companions of the right; Because they submit to Ali; Because without accepting Ali, deeds are not accepted. 



Just as God Almighty supports the existence of Amir al-Mu'minin (Peace be upon him), so now God supports the existence of “Wali Allah al-Azam”[۲], the Imam of the Time (Peace be upon him). (Although he is apparently absent, his commandment is present) He also supports the Shias. 



The Shia has a very important position. Imam Sadiq (Peace be upon him) says: If someone does not like our Shias and says he likes us, he is lying; He must first like our Shia. Also, God Almighty says: If someone insults a Shia and a believer, he has ruined my house. So, if you become a real Shia, both God and the Imam will approve of the Shia; But being a Shia has conditions that not everyone can claim to be a Shia. The Shia should be like Shah Abdul AAzim Hassani[۱۰] and Owais[۱۱], not that anyone should say I am a Shia! The condition of being a Shia is Wilaya, justice, generosity. 



Imam Reza (Peace be upon him) says: {{روایت|Almighty Allah says: The sentence "La ilaha illa Allah" is my fort, so whoever enters my fort is safe from my punishment. There are conditions for that and I am one of those conditions. That is, the principle is Wilaya. 



a distinguished scholar asked: God says: If you do not accept Ali (Peace be upon him) as “Alyawma akmaltu lakum deenakum”[۵], I will throw you in hell from the face. What does "throw from the face" mean? I said it means he is not respectable. Someone who has Wilaya has respect in this world and the hereafter. All human value is due to Wilaya. 



So, God Almighty supports Amir al-Mu'minin (Peace be upon him); But He supports the Shia because of Ali (Peace be upon him). 



The reason why the Shia is so respected; It's because he has Tawalli and Tabarri [۱۲]. Because Imam Sadiq (Peace be upon him) says: The religion is Tawalli and Tabarri[۱۲]. That is, we should hate Ali's enemies and like his friends. 



We have a correct narration that if someone kills your father if he is interested in Amir al-Mu'minin (Peace be upon him), you should forgive him; Even though he killed your father. So, it become clear that the principle of religion is Tawalli and Tabarri[۱۲]. 



When the Prophet wanted to leave this world, he said: I leave two great things: the Quran and 'Itra [۱۳]. Now, the Shia must accept both 'Itra and the Quran; But some said: “Hasbunā kitābu Allāh”[۱۴]; That is, we only accept God's book. Now, he says: They are apostates and infidels. 



Therefore, we should not become part of who are apostates and infidels. According to the Prophet, we must accept both the Quran and ‘Itra[۱۳]. Because 'Itra and the Quran are together. 



From what is on earth and in the heavens, we do not have an instance of what Imam Sadiq (Peace be upon him) said: If we are not, the earth will swallow its inhabitants. Or elsewhere he says: We are the decisive argument for all creation; My mother, Zahra (Peace be upon her), is the decisive argument for us. In the hadith al-Kisa'[۱۵], God says: I created all creation due to them. 



Now, the Shia is progressing so much that the Imam says: Whoever gives a morsel of food to our friend, the divine reward of obligatory Hajj and Umrah will be written on his account. Everyone who helped him helped us, or he says: Anyone who does not like him is lying that he likes us. Just as the Shia accept the Imam, so does the Imam respect him. 



Imam Sadiq (Peace be upon him) says: We spread our Shias around this world to keep cities and villages. And also says: We will gather all this on the Day of Resurrection under the shadow of the Throne of God. 



On the other hand, he says: Do not go under the shadow of our enemies. If you go, it is the right of them upon you; The right upon you is the right upon us.



Acceptance of worship is Wilaya and acceptance of Wilaya is obedience. Now, the Shia must obey the commandment of the Imam and not determine an instance for himself. (Some Moqaddases[۱۶] determine an instance [of Imam] for themselves) Shah Abdul al-AAzim Hassani comes to Imam Hadi and says: I have come to express my beliefs. He says: Say, my dear. He says: I perform wajibs[۸] and leave harams[۱۷]. If you, who are my Imam and my decisive authority, command that half an apple or pomegranate is halal[۱۸] and the other half is haram, I will eat half of its halal and throw away half of its haram, and then he withdrew with this belief. Why? Because he does not consider anyone wajib to obey except the Imam; He considers the decisive authority of God wajib to obey. Now, God gives him greatness. He says Whoever pilgrimage Shah Abdul al-AAzim Hassani, [ it is as if] he has pilgrimaged Imam Hussein (Peace be upon him). Because he has pilgrimaged the commandment of Imams. Dear friends! I want you to be like that too. Obey the commandment of the existence of Hojjat ibn al-Hassan, the Imam of human and jinn, to become Shah Abdul al-AAzim Hassani. What does obedience mean? Obedience means do not sin. Imam Sadiq (Peace be upon him) says: You are our members, [but] if you sin, you will be separated from us. 



God Almighty says: If you have a friend who reminds me of you if you tolerate him, I will give you a palace where you can place the creature from the first to the last. Dear friends! Let you make a friend that God will give you that palace. Forget carnal and imaginative friends. 



Dear friends! I am almost eighty years old, I am close to death, I pay a lot of attention to you, my friends. You who are reading this book, I want you to become like Shah Abdul AAzim Hassani. 



According to the narration, the Shia who became a follower of the fourteen infallible, God Almighty gives him the position. He says: If there is a Shia in a city, that city is safe. As Imam Reza (Peace be upon him) says to zakariyya: zakariyya, stay in Qom until Qom is kept because of you.



If you keep Wilaya; That is, you have kept the fourteen infallible (Peace be upon them), God will keep you. You must keep the fourteen infallible (Peace be upon them) in your existence. 



There is another narration: A person came to Imam Sadiq (Peace be upon him) and said: I am an Arab who comes from afar. I always want to make a pilgrimage to you, what should I do? Imam (Peace be upon him) said: Do you want to pilgrimage us all? The person said: What could be better than this? Imam (Peace be upon him) said: Find someone nearby who accepts us and accepts Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) as “Alyawma akmaltu lakum deenakum”[۵]. Go and see him. Seeing him has the divine reward of pilgrimage for all of us. 



I was asked how it is that God gives him the divine reward of pilgrimage for all [Imams], I said: The Imam is the light himself, But the believer has the affection for the fourteen infallible (Peace be upon them). It is because of this affection that we visit him, otherwise, the body, which is not so important. So, the narration is correct.



Why does the Prophet (Peace be upon him) say: “Salmāno Minnā Ahl al-Bayt”[۱۹]? That is, you can progress so much that you become part of the Ahl al-Bayt. So, why do you become part of sin? Why do you become part of the founder of Bid'ah[۲۰]? Why do you disobey? This world is passing. 



If you are a member of them here, you are a member of them there as well. God does not greet Salman without a reason. 



Imam Sadiq (Peace be upon him) says: You are our members, but if you sin, you will be separated from us. I swear by my religion, By Allah, I want you all to be “Salāmu Allāh alayh”[۲۱]. I have no other intention. What do I need you for? I am sure what Imam Hassan (Peace be upon him) said is true. He is our Imam, he is our decisive authority, He says: I spent the night until morning; While I was sure that no one would eat my provision and I was sure to die, etc. 



My dears, let's follow Imam Hassan (Peace be upon him). If you are sure, you will not use the haram money anymore. If you are sure of the Day of Resurrection, you will not sin and you will not do these works. 



Knowledge of sure, the rightfulness of sure, sure, [Knowledge of sure means that] It is as if we know that the universe has a creator. We also admit that it is true. We say it is right, the universe has a creator [rightfulness of sure]; But we are not sure. Where are you not sure? When you sin.



One of the conditions of Shia is not to have affection for this world. We have the correct narration that when Jesus ascended to heaven, he was asked, “What did you bring?” He says Needle and thread. There [the angels] hold him in the fourth heaven. 



Shia must have the affection for God, the Quran, and the fourteen infallible. The real Shia should not have affection [for this world] as much as a needle and thread; Otherwise, it cannot reach the heights of the heavens. 



Elsewhere, the Prophet (Peace be upon him) said: Whoever is satisfied with the action of an ethnic group, he is part of that ethnic group. Imam Sajjad (Peace be upon him) says: Whatever you like, you will be gathered with it [on the Day of Resurrection]. If you have the affection for the fourteen infallible (Peace be upon them), you will be gathered with them. So, we should not have affection other than theirs. 



If you want this world, you have to want for your reputation, have a house and a car, etc. But do not have the affection for it. the Prophet (Peace be upon him) said: ”Hobbu addunyā ra'su kulli khaṯee'aten”[۲۲] But a world other than the commandment. When you do not have affection, as soon as you hear the call of “Jāa alẖaqqu wazahaqa albāṯilu”[۲۳], you run. By Allah, if it is the affection for this world, you cannot abandon it. Just as the soap seller although cried and begged so much to see Imam of the Time, but when it rained, he was worried about his soaps. Imam said: O soapy, go after your soaps. This person had an affection for soaps. [Therefore,] Imam of the Time (Peace be upon him) does not accept him. 



So, if you want this world, want for your reputation. But want the commandment of Imam higher and wait for the call. All this is like trust in your hand. But the owner of the trust is the “Wali Allah al-Azam”[۲]



Dear friends! Do not do anything [for this world] so much, and do not put yourself in trouble for debt and loan. These prevent you from the truth. Be content and satisfied, and believe that your living expenses will be covered. 



If you believe in God, He will say: “WaAllāhu khayru al-rāziqeen”[۲۴] When I hear this verse, I spit on myself that, O God, did we not accept you that you swear? We still do not believe and put ourselves in trouble. 



***




After the Prophet (Peace be upon him), all the misery of the people who went misguidance was that they considered Ali (Peace be upon him) a creature. You must know from all the roots of your heart, from all the hairs of your body, from all your body, Ali (Peace be upon him) as “kufuwan aẖad”[۲۵], That is, no one is like him. This is what God, Hazrat Zahra (Peace be upon her) and the pure Imams (Peace be upon them) want. All this has been put a good word for Mottaqi; Because he knows Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) this way. He looks at all creation and sees not only this world, but all the heavenly bodies of God, their deficit is lack of Wilaya and their existence is having Wilaya. 


***




We have nominally Wilaya, not officially! Is wanting Ali (Peace be upon him) a trifle? Wanting Ali (Peace be upon him) is wanting above all creation. Is wanting Ali (Peace be upon him) that you to say, Ali, Ali? Wanting Ali (Peace be upon him) is wanting the Hereafter. Wanting Ali (Peace be upon him) is to do commandment of God . Wanting Ali (Peace be upon him) is the sureness to the commandment of the Prophet (Peace be upon him). Wanting Ali is to accept the “Hal min nāsir”[۲۶] of God. Wanting Ali is not forgetting the cries of Hazrat Zahra (Peace be upon her), it is not forgetting to insult Amir al-Mu'minin (Peace be upon him). You have to be constantly [thinking] in these words, then you do not have time to look elsewhere. 


***




If you blame yourself for God and the Imam of the Time, I swear to all the verses of the Quran, God, Imam of the Time and Hazrat Zahra (Peace be upon her) pay attention to you! Then all the sorrow and grief of this world will be taken out of your heart. We have a narration that a person had traveled to Mecca twenty times. He came to Imam Hadi and Imam rejected all of these and said: First of all, you did not wake up at night to whisper to God, and secondly, you were not generous and You thought these were your efforts. That is, all this is rejected! So, we should know the effort that is being made by us is from God and say that He helped it. By Allah, I say at night: O God, if I go to heaven, you did, you taught me these words, you taught me the night prayer, you taught me to whisper to you at night. You taught me to help the poor. Then, if I go to heaven, you did! 

Dear friends, I like you. I want you all to be like this. Then he says: 



“Do not quarrel with God-givens because God has given to God-given.”




That is, you become the people of God. Now, Imam Sadiq (Peace be upon him) says: If you do not like him, you are lying that you like us. God also says: If you insult him, you have ruined my house. So, you, who are so dear to God and the Imam, why do you sin? 


***




If you really want to keep your religion, God Almighty will keep you and send you help, you will have a supporter. No one other than God and Wilaya dominates Satan. If you take refuge in Wilaya, he will keep away Satan and sin from you. 


***




You must be aware of the danger of the End Time. If you want to be safe from this danger and your religion is safe and God and the Imam of the Time are satisfied with you, do your job firmly; But when you are done, whisper with these books and words.

If you are aware of the danger of the End Time, you are not sinning. God bless Haj Mirza Abolfazl Zahid, He said in his commentary on the Quran: If you blow to a fire, you will be asked why you did it. There, you confess that someone was looking for me who had checked everything I did. If you are aware like this, you are not sinning!


***




I tell you what makes human irreligious, I tell you everything that elevates you to the highest degree. I just want you to do it. This is the commandment of God and the pure Imams (Peace be upon them).


***




Truth invites you into the atmosphere of this creation, and untruth invites you. My dear, you come and listen to the truth. untruth is the affection for this world. The truth is the affection for Ali (Peace be upon him) and the children of Ali (Peace be upon them). 


***




Knowing Ali has the address: One must be generous, one must not follow the creature, one must be submitted to the commandment and not sin. 


***




I want you to be a perfect human. The perfect human does not need anything or anywhere. He only needs God and the Imam of the Time (Peace be upon him), he needs to whisper [to God] at night. Which of you whispers [to God] at night? Let you repent and enter the commandment of Wilaya, not the commandment of the creature!


***




Lust is always after humans; Looking arouses it. Human sins until he is purified. We must be purified. Purification is the constant presence of Wali Allah al-Azam (Peace be upon him); Then you do not sin, otherwise you sin. By Allah, the Imam of the Time (Peace be upon him) said to me: These became the people of this world; But they did not reach it, or he said: These have been poisoned. What does it mean? That is, we have forgotten the Imam of the Time. Why does the Imam of the Time not approve of us, and he denies us? [Because] we sin. If you are purified, there is no more sin within you; That is, you are always thinking of guiding people or being generous to people, and you are constantly in the presence [of the Imam of the Time]. If you are constantly present, in the presence of the Imam of the Time (Peace be upon him) that you will not sin anymore! We are constantly in corruption, not constantly in the presence [of the Imam of the Time]

 The seventy thousand people who went astray were not in the presence of Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) and went in the presence of those two people. Why do the Prophet (Peace be upon him) say to Salman: “Salmāno Minnā Ahl al-Bayt”?[۱۹] Because he was constantly in the presence; That is, he did not sin and did not follow those two people. He also says about the End Time: If a person dies with religion, the angels of heaven will wonder. My dears, let us also are constantly in the presence of the Imam of the Time, not constantly in corruption, so that we can die with religion. 


***




The affection for Imam Hussain is the sender of all creation; That is, in the seven heavens, whoever does not have it is incomplete! "O blood of God and son of the blood of God". If you do not have the affection for the blood of God, you have a deficit. God looked at all this creation, at the seven heavens, at all the heavenly bodies of the universe, and everywhere; He did not tell anyone that this is my blood. He says: Hussain (Peace be upon him) is my blood. Therefore, all creation has a deficit against Imam Hussain (Peace be upon him) Unless Imam Hussain (Peace be upon him) accepts them.


***




As the scene of Resurrection compacts in front of Hazrat Zahra and saves you, since the time after the Prophet have been compressed in front of my eyes also. The killing of Imam Hussain (Peace be upon him) is in front of my eyes, and the Beating of Zahra (Peace be upon her) is in front of my eyes. I am so close to these that Zahra's groans are still in my ear, her "Yā abatā"[۲۷] is in my ear, “Hal min nāsir”[۲۶] of Imam Hussain (Peace be upon him) is in my ear. All these are [in my ears] until becoming raj'a[۲۸] and the Imam of the Time regains the right. After that, sorrow and grief leave Mottaqi's heart; Otherwise, he is constantly upset.


***




Mottaqi has Intizar al-Faraj[۲۹]. I want all of you to be Mottaqi and wait for raj'a[۲۸], not this world. Amir al-Mu'minin (Peace be upon him) says: This world is like a pig's bone in a mouth of a leprous dog; Of course, he says elsewhere: I will not give an hour of this world to the hundred years of the hereafter. Why? The companions of Imam Hussain (Peace be upon him) gained such a degree in this world that Imam of the Time (Peace be upon him) says: May my parents be your sacrifice! They performed the commandment of Imam Hussain (Peace be upon him). Dear friends, let us also obey the commandment of the Imam of the Time (Peace be upon him) to reach this degree. 


***




From the beginning of my life, I did not see any pleasure that I follow it. I understood that the pleasures of this world are imaginary. Pleasure is: not giving up on Ahl al-Bayt, Pleasure is: to be under the blessing of the Imam of the Time, Pleasure is: to talk to God and your Imam of the Time, Pleasure is: to be generous; Because generosity is the commandment of God. I tolerate someone who is not generous, But I do not like him; Because the commandment of God is not issued from him. By Allah, I swear by my religion and by Ali (Peace be upon him), I do not use khums[۳۰], discharging mazalim[۳۱] and sadaqah[۳۲] at all. So far, God has given me provision. God says: “WaAllāhu khayru al-rāziqeen”[۲۴] I have never reached out my hand in front of anyone in my life. Imam Sadiq (Peace be upon him) says: The one who reaches out his hand in front of the people is not one of us; Because the creature itself is in need. 


***




Do not associate anyone with [gaining] provision of God. God swears that “WaAllāhu khayru al-rāziqeen”[۲۴] I provide your provision. Why do you follow people? This hand that God has given you, you should ask for something from God, not from the creature! I swear to Hazrat Abbas (Peace be upon him), if you do this, not that you will go to heaven, but you are in heaven.

“[O Imam of the Time] I feel comfortable being in your lap, I do not see any lap except your lap.

Every lap except your lap is empty, your lap is connected to the beyond of this world.”




 


***




Thinking is that under this sky you will not want anyone unless you follow Ali (Peace be upon him). Thinking is not to be deceived. You are deceived that you become people of this world. Thinking is that humans should think of the Hereafter, not follow this world. This think is that has been approved by God and the Prophet (Peace be upon him) and the Imams (Peace be upon them). ”Hobbu addunyā ra'su kulli khaṯee'aten”[۲۲]. They denied this world, But we follow this world and the people of this world and the luxuries of this world. 


***




We must obtain satisfication of Imam Hussain (Peace be upon him). Imam Hussain (Peace be upon him) was saying until the last moment: “Hal min nāsir”[۲۶] That is, come and help me. Helping Imam Hussain (Peace be upon him) is obeying the commandment of Imam Hussain (Peace be upon him) The commandment of Imam Hussein (Peace be upon him) is not to sin and be generous, But generosity should not be given to the enemies of Ali (Peace be upon him). You should give generosity to the friends of Ali (Peace be upon him) and the friends of God. It has an acceptable generosity. Any generosity that is not acceptable.


***




They gathered and martyred Imam Hussain (Peace be upon him), you gather and obey the commandment of Imam Hussain (Peace be upon him). The companions of Imam Hussain (Peace be upon him) obeyed his commandment that Imam of the Time (Peace be upon him) says: May my parents be your sacrifice. These words are their commandment. These words have to keep you. With these words, you must get rid of this garbage and neutralize these. I swear by all the verses of the Quran, these words are fighting against the wrong words of this world, But it is victorious! I want you to win. It is not clear yet whether we will win. Why don't we win? Because we have the affection for this world. ”Hobbu addunyā ra'su kulli khaṯee'aten”[۲۲] It is higher than any sin. 


***




If you want to become mahram[۳۳] to Zahra (Peace be upon her), you must be Ali's friend, not Ali's enemy. ’Ali's friend (Peace be upon him) must be a non-mahram for all sins', Then Fatimah al-Zahra (Peace be upon her) will accept you. 


***




Anything needs success. The success of not sinning is to obey the commandment of the Imam of the Time (Peace be upon him) 


***




Why is it so good to talk to God? Because you are sure that Imam of the Time and God exist; That is, you are talking to the universe. They are the existence of the universe! The existence of all creation is God; The keeping of all creation is now [because of] the existence of the Imam of Time (Peace be upon him). Why? He says: if there is no decisive authority of God, this world will be swallowed. Each of the Imams (Peace be upon them) was like this in their time; That is, they have kept the creation that if they are not, this world will be swallowed; But the Creator of all creation is God. 


***




When Imam Reza (AS) was going to Tus, a deer had been trapped by a hunter. As soon as he saw the Imam, he said: “Peace be upon you, O Ibn Rasool Allah, O Ibn Amir al-Mu'minin, O Ibn Fatima al-Zahra.”[۳۴] Dear Sir! I have two babies who are waiting for me and have not eaten for two days and nights. Save me from this hunter! This deer is talking to Imam Reza (Peace be upon him), who are you talking to? I swear to Hazrat Abbas (Peace be upon him), my heart is torn because of most of you. 
Imam Reza has pledged his camel as releasing the deer, what did you pledge? Where are you going to pilgrimage Imam Reza (Peace be upon him)? Do you know Imam Reza (Peace be upon him)? Now, those two deer babies said: By Allah, we don't drink milk until we see the face of Imam Reza (Peace be upon him). They gave up their provision to see Imam Reza, So, do you eat haram[۱۷] money? What do you have to do with Imam Reza? O Miserable, now you have to watch TV and satellite! Imam Reza (Peace be upon him) did not answer his brother's greetings. He said: You are nominally my brother, why do you advocate the enemies of Ali (Peace be upon him)? You, who have bad children, why do you advocate for him? What do you have to do with Imam Reza? 


***




Performing wajibs[۸], leaving harams[۱۷], Intizar al-Faraj[۲۹], do not participate in the good and evil of the people and withdraw. Why do I repeat this so much? [Because] your rescue is in doing this, But you are forgetful! So, withdraw waiting for raj'a. [۲۸]


***




I swear to Hazrat Abbas (Peace be upon him), I cannot say what I have to say, I'm talking around these words; Because I do not see anyone who accepts these. Why? You go everywhere and you want to get the divine reward. Because the divine reward without Wilaya is not a divine reward, it is a sin The spirit of divine reward is Ali ibn Abi Talib (Peace be upon him). The spirit of divine reward is Imam Hussain (Peace be upon him) and dear Zahra (Peace be upon her). Your deeds have no spirit. Why? [Because] you sin. Imams (Peace be upon them) are opposed to sin, But they agree with generosity.


***




If this world is given to the Mottaqi, he will not be satisfied unless you listen to him and do it. Then, He likes you. Mottaqi wants to reach you to the existence. I swear to my religion, all these words are existence. I am angry with those who do not do these words, they do each of these words that they want, and do not do whatever they do not want. The twelve Imams, the fourteen infallible (Peace be upon them), have determined Mottaqi and they have said to us that we should follow Mottaqi; Because we have a deficit and Mottaqi will eliminate our deficit, But we follow someone else.





Imam Sajjad (Peace be upon him) says: Whatever you like, you will be gathered with it [on the Day of Resurrection]. Dear friends, do not look so much at the satellite screen and TV and video. You see, [then] you like it and you will be gathered with these. 



I wish you had the affection for God and the Prophet (Peace be upon him) and the Imams (Peace be upon them) to become gathered with them. Why does he say that in the End Time, whoever keeps his religion is to the same degree as the Prophet (Peace be upon him)? 



I want you to be in the same degree as the Prophet (Peace be upon him). Ask God to make you like this to have both this world and the hereafter. 



Dear friends! All these words must be read with sureness, otherwise, the word loses its value. We must be sure of Wilaya, not just talk about Wilaya; But some take this lightly. The principle is sureness. When are you not sure? When you sin.' God who does not accept sin, the companions of the right do not sin, I expect all of you to be like this. 



The tongue of someone who has Ali (Peace be upon him) says "La ilaha illa Allah, Muẖammadun Rasool Allah, Ali Wali Allah" and these words come from it; But if you do not have Ali (Peace be upon him), the creature and following the creature comes from you. Let your production be Wilaya. 



Dear friends! Let you appreciate these words and go to heaven. All this corresponds to the correct narration and hadith. 



یا علی




Notes



	↑ Bihar-al-Anwar, Vol 7, Page 210; Mashareq-al-Anwar, Page 155 




	↑ ۲٫۰ ۲٫۱ ۲٫۲ ۲٫۳ ولی الله الاعظم [Possessing the whole of creation from God] 




	↑ ۳٫۰ ۳٫۱ ثقلین [Two treasures; The Book of God and the Ahl al-Bayt of the Prophet] 




	↑ نکیر و منکر [Are the names of two angels who enter upon a dead one's grave at his/her burial night who look into beliefs and actions of the deceased.] 




	↑ ۵٫۰ ۵٫۱ ۵٫۲ ۵٫۳ الیوم أکملت لکم دینکم [This day I have perfected for you your religion.] 




	↑ ۶٫۰ ۶٫۱ إن الله و ملائکته یصلون علی النبی، یا ایها الذین امنوا صلوا علیه و سلموا تسلیما [Indeed Allah and His angels bless the Prophet; O you who have faith! Send blessings on him and submit to the Prophet.] 




	↑ و ما ینطق عن الهوی، إن هو الا وحی یوحی [He does not speak according to his own desires. Whatever he says, he says from God] 




	↑ ۸٫۰ ۸٫۱ ۸٫۲ واجب [A commandment of God and Imams that must be performed] 




	↑ یا أیها الرسول، بلغ ما أنزل إلیک من ربک، فان لم تفعل، فما بلغت رسالته [O Messenger, announce that which has been revealed to you from your God, and if you do not, then you have not conveyed His message.] 




	↑ عبدالعظیم حسنی [One of the companions of Imams] 




	↑ اویس [One of the companions of the Prophet and Amir al-Mu'minin, whose job was to graze camels, and the Prophet described him as: Owais is my brother, his prayers are answered.] 




	↑ ۱۲٫۰ ۱۲٫۱ ۱۲٫۲ تولی و تبری [we should hate Ali's enemies and like his friends.] 




	↑ ۱۳٫۰ ۱۳٫۱ عترت [Ahl al-Bayt of the Prophet; Fatima al-Zahra and twelve Imams] 




	↑ حسبنا کتاب الله [God's book [the Quran] is enough for us.] 




	↑ حدیث کساء [One of the virtues of the Prophet, Amir al-Mu'minin, Fatima al-Zahra, Imam Hasan, and Imam Hussain . The Prophet covered himself, his daughter, his son-in-law, and his two grandsons with his kisa' [cloak] and said: "O Allah, these are the people of my Household [Ahl al-Bayt]. They are my confidants and my supporters. Their flesh is my flesh and their blood is my blood. Whoever hurts them, hurts me too. Whoever displeases them, displeased me too. I am at war with those at war with them. I am at peace with those at peace with them. I am the enemies of their enemies and I am the friend of their friends. They are from me and I am from them. etc. Then the Lord, Almighty Allah said : "O My angles! O Residents of My Heavens, verily, I have not created the erected Sky, the stretched earth, the illuminated moon, the bright sun, the rotating planets, the flowing seas and the sailing ships, but for the love of these Five lying underneath the cloak", etc.] 




	↑ مقدس [A person who, instead of obeying God's command and considering God's purpose, acts according to his own purpose, according to his own desire and according to his own imagination.] 




	↑ ۱۷٫۰ ۱۷٫۱ ۱۷٫۲ حرام [An action that is prohibited by God and Imams] 




	↑ حلال [Any action that religion allows to do] 




	↑ ۱۹٫۰ ۱۹٫۱ سلمان منا أهل البیت [Salman is one of us, Ahl al-Bayt] 




	↑ بدعت [Adding something to, or omitting something from, religion] 




	↑ سلام الله علیه [peace of God be upon him.] 




	↑ ۲۲٫۰ ۲۲٫۱ ۲۲٫۲ حب الدنیا رأس کل خطیئة [The affection for this world is above all sins.] 




	↑ جاء الحق و زهق الباطل [Truth has come, and falsehood has departed.] 




	↑ ۲۴٫۰ ۲۴٫۱ ۲۴٫۲ والله خیر الرازقین [God is the best of providers] 




	↑ کفواً احد [No one is like him] 




	↑ ۲۶٫۰ ۲۶٫۱ ۲۶٫۲ هل من ناصر [Is there a helper to help me] 




	↑ یا ابتاه [O my father] 




	↑ ۲۸٫۰ ۲۸٫۱ ۲۸٫۲ رجعت 




	↑ ۲۹٫۰ ۲۹٫۱ اتتظار الفرج [Waiting for the Imam of Time to come and help him.] 




	↑ خمس [To pay one fifth of the annual surplus income [to the poor], taking into account the required conditions] 




	↑ رد مظالم [To discharge of properties and debts which a person is supposed to return.] 




	↑ صدقه [Money or property donated to poor people in the way of God.] 




	↑ محرم [a person who is haram for one to marry and/or it is permissible for one to see them without hijab; confidant] 




	↑ السلام علیک یابن رسول الله، یابن امیرالمومنین، یابن فاطمه الزهرا [Pease be upon you, O son of the Messenger of God, O son of Amir al-Mu'minin, O son of Fatima al-Zahra.] 












احکام ولایت

بسم الله الرحمن الرحیم 




السلام علیک یا ابا عبدالله، السلام علیکم و رحمة الله و برکاته، السلام علی الحسین و علی بن الحسین و اولاد الحسین و اصحاب الحسین و رحمة الله و برکاته.




امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) کفواً احد است؛ حضرت زهرا (علیها السلام) کفواً خلقت است.








این کتاب در ماوراء مانندش نیست. به امر امام زمان (عج الله فرجه) نوشته شده است. قدر این کتاب را بدانید! رفقای عزیز! متقی به شما می‌گوید: این حرفها را شنیدید، باید عمل کنید. شنیدن کی بود مانند دیدن





رفقا! قدر این کتاب را بدانید، این حرفها هیچ کجا نیست! این کتاب فقط از اینجا به وجود می‌آید، فقط از زبان متقی جاری می‌شود. چه کسی این حرفها را می‌زند؟ فقط متقی. 



ببین، کامپیوتر جهانی و اینترنت جهانی که حرفها و کتابهای تمام مردم جهان را بررسی می‌کند، گفته است که چنین کتابی تاکنون در جهان نبوده است. این حرفها از زبان چه کسی نازل می‌شود؟ فقط متقی. 



وقتی به مکه رفتم، آن جا دیدم که لوحی میان زمین و آسمان بود، گفتم: این لوح چیست؟ گفت: صحبتهای شما را به این لوح نوشته‌ایم، می‌خواهیم صحبتهای شما را به تمام جهان پخش کنیم. چرا؟ چون صحبتهای متقی نجات بشر است، نجات بشر در سینه متقی نوشته شده است. امام موسی کاظم (علیه السلام) هم به متقی فرمود: «حسین! غصه نخور! حرفهایت را در جهان پخش می‌کنیم». 



می‌خواهند صوت داوود را از جو عالم بگیرند! آیا ناله‌های زهرا (علیها السلام) در جو عالم نیست؟! آیا «هل من ناصر» امام حسین (علیه السلام) در جو عالم نیست؟ چطور صوت داوود را می‌گیرند؛ اما ناله‌های زهرا (علیها السلام)  را نمی‌گیرند؟! ناله‌های زینب (علیها السلام)  را نمی‌گیرند؟! تمام صوتها در سینه متقی است و مصداقش در تمام جهان نیست. 



خدا در تمام این خلقت دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام)  را تأیید کرده و آنها متقی را تأیید می‌کنند. امام حسین هم می‌فرماید: «متقی وکیل من است». حالا این متقی که این همه سفارش شده است، ای کاش به حرفش نبودند، به او توهین هم می‌کنند! خدا می‌فرماید: «اگر عبادت ثقلین کنی، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را به الیوم أکملت لکم دینکم قبول نداشته باشی، تو را با صورت به آتش جهنم می‌اندازم». این را فقط متقی به شما می‌گوید. حالا می‌گویم: این مردم رشد کردند، از آن موقعی که دنبال امیرالمؤمنین (علیه السلام) نمی‌رفتند، حالا هم دنبال متقی نمی‌آیند. 



رفقای عزیز! شما سخی هستید، بیایید این سخاوت را تا آخر برسانید! بیایید دنبال متقی بروید! آن‌وقت جزء یاوران امام زمان (عج الله فرجه) هستید و به اولیای امور هم کاری نداشته باشید. 



خیلی حرف در دنیا هست، اگر می‌خواهی عاقبت به خیر بشوی، باید اهل دنیا نشوی. کیست که از اول اهل دنیا نبوده است؟ فقط متقی. آنهایی که اهل دنیا شدند، آخرت را از دست دادند. اگر اهل دنیا نشوید، آخرت را از دست نمی‌دهید. «إنما الدنیا فناء والآخرة بقاء». اگر دنیا خوب بود، ائمه طاهرین (علیهم السلام)  هم دنبالش می‌رفتند. امام حسین (علیه السلام) اهل دنیا نشد، علی اکبر، علی اصغر، عون و جعفرش را داد و اهل دنیا نشد. اگر ما امام حسین (علیه السلام) را می‌خواهیم، باید دنبال دنیا نرویم، خواستن امام حسین (علیه السلام) این است که اهل دنیا نشوی. اگر دنبال دنیا رفتی، دنبال مردم دنیا هم می‌روی و به آخرت کاری نداری؛ اما متقی از اول اهل دنیا نبود که فرمود: 






	پشت پا بر عالم امکان زدم
	
	دست بر دامن زهرا زدم









متقی امکان را نمی‌خواهد که امام حسین (علیه السلام) می‌فرماید وکیل من است. چرا به همه کس نمی‌گوید، فقط به متقی می‌گوید؟ چون امکان شامل بهشت و جهنم هم می‌شود. تمام خلقت امکان هستند، برای همین می‌گوید: 






	پشت پا بر عالم امکان زدم
	
	دست بر دامن زهرا زدم









به خدا می‌گویم: «خدایا، اگر بهشت و فردوس و جنات را به من بدهی، اسم خودت، اسم امیرالمؤمنین (علیه السلام) و زهرای عزیز (علیها السلام)  را از من بگیری، به من جفا شده است، تو جفا کن نیستی! من بهشت و فردوس را نمی‌خواهم، تو را می‌خواهم!». چه کسی این طور است؟ فقط متقی. 



آنهایی که از جلسه رفتند، حرف متقی را نشنیدند، حرف خدا و پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)  را نشنیدند، شما مثل آنها نباشید. سخی باشید، امام زمان (عج الله فرجه) از سخاوت خوشش می‌آید، خدا هم می‌گوید: «یک حاجت برادر مؤمن را برآورده کنی، ثواب هفتاد حج و هفتاد عمره به تو می‌دهم»؛ اما متقی این ثواب را نمی‌خواهد، می‌فرماید: 






	پشت پا بر عالم امکان زدم
	
	دست بر دامن زهرا زدم









این خصوصی متقی است، خصوص کس دیگری نیست. زمانی که در خانه‌ام بنایی داشتم، تا آن جایی که می‌توانستم به کارگرها رسیدگی می‌کردم و از آنها پذیرایی می‌کردم. بنایی که تمام شد، یک دفعه دیدم چه نعمتی از من گرفته شد! تا چند روز ناراحت بودم و گریه می‌کردم، گفتم: خدایا، چه کرده‌ام که این سعادت را از من گرفتی؟ خدایا، اگر این سعادت را از من گرفتی، به نوعی دیگر برایم این کار را مهیا کن. این کار، کار متقی است، کار کس دیگر نیست. 



خدا می‌فرماید: «من صفاتی دارم به نام صفات الله، به کسی می‌دهم که سخی باشد». الحمد لله همه رفقای من سخی هستند، بزرگ و کوچکشان را دوست دارم. همین طور دوست دارم که شما هم متقی را دوست داشته باشید. بیایید پیرو متقی باشید، آن‌وقت سخاوتتان قبول می‌شود. 



من همه شما را می‌خواهم؛ اما یک امتحان در پیش دارید، باید از این امتحان در بیایید! همدیگر را رها نکنید، بعد از من نباید سست شوید؛ بلکه محکم و استوار باشید! نگهدار من خداست؛ اما نگهداری جلسه با شماست، اگر شما جلسه را نگه دارید، خدا هم شما را نگه می‌دارد. 



به شما می‌گویم که دنیا به اهل دنیاست، شما دنبال دنیا نباشید، این کتاب را بخوانید، با خدا یک نجوایی داشته باشید. یاد متقی هم باشید، عکس متقی را در  خانه‌هایتان بزنید، نگاه کنید و بگویید کجا بودیم، متقی ما را کجا آورد؟ متقی ما را هدایت کرد. 



اگر بخواهید ولایت را بفهمید، متقی می‌فرماید این کتاب را بخوانید؛ آن‌وقت شما می‌فهمید. ما هنوز ولایت را نفهمیده‌ایم! این کتاب را بخوانید تا ولایت را بفهمید. 



رفقای عزیز! همه این حرفهایی که می‌زنم، درست است. چه کسی این حرفها را به شما می‌گوید؟ فقط متقی. 



خداوند به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)  فرمود: «یا أیها الرسول! بلغ ما انزل إلیک من ربک»؛ ای رسول من! بلند شو و امیرالمؤمنین علی را معرفی کن! یعنی امیرالمؤمنین (علیه السلام) را با تبلیغت در  دل اینها راه بده، هدایت با من است؛ اما امام رضا (علیه السلام) به متقی فرمود: «مردم را هدایت کن!» حالا شما باید چه کار  کنید؟ باید دنبال متقی بروید. 



هر کسی که دنبال متقی نرود، دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام)  را قبول ندارد؛ چون که آنها گفته‌اند دنبال متقی بروید! چه کسی دنبال متقی می‌آید؟! خدا این همه سفارش امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را کرده است، فرمود: «به عزت و جلالم قسم، اگر عبادت جن و انس کنی؛ اما امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را قبول نداشته باشی، تو را با صورت در جهنم می‌اندازم.» آن زمان، مردم امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را قبول نداشتند، این زمان هم متقی را قبول ندارند، این مردم از همان‌ها هستند. اینهایی که از جلسه ولایت رفتند، از همان‌هایی هستند که دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام)  را قبول ندارند. به چه دلیل این را می‌گویی؟ چون متقی را قبول ندارند. آن کسی که تو را رشد می‌دهد، به غیر از خلق است. خدا، چهارده معصوم (علیهم السلام)  متقی را تأیید کرده‌اند. او شما را رشد می‌دهد، خدا هم گفته است که به حرف متقی بروید! وای به حال کسی که از جلسه ولایت برود و به متقی خیانت کند، به حضرت زهرا (علیها السلام)  و حضرت علی (علیه السلام) خیانت کرده است! بیایید حرف متقی را بشنوید و عمل کنید؛ آن‌وقت جزء صدیقین هستید. چه کسی این حرفها را می‌زند؟ فقط متقی. 



حالا ببین چه خبر است؟! امام زمان (عج الله فرجه) فرمود: حسین! ناراحت نباش! آن افرادی که از جلسه رفتند، که رفتند! این‌هایی هم که هستند، می‌روند! من ملک به سر تو می‌ریزم؛ یعنی متقی به ملک نازل می‌شود و به او حرفهایی می‌زند، ملک از جلسه ولایت نمی‌رود؛ بلکه به خدا التماس می‌کند که در جلسه ولایت حاضر شود! بدبخت بیچاره! کجا می‌روی؟ 



آقا امام حسین (علیه السلام) فرمود: «متقی وکیل من است.» می‌خواستند صحن امام حسین (علیه السلام) را تعمیر کنند، امام حسین (علیه السلام) فرمود: «بروید از وکیل من اجازه بگیرید.» پیش من آمدند، به آنها گفتم: تعمیر کنید؛ اما باقی نیاورید. وقتی وکیل امام حسین (علیه السلام) شدی، وکیل تمام خلقت هستی؛ یعنی تمام خلقت را محکوم می‌کنی، جوابگوی همه هستی. وکیل امام حسین (علیه السلام) کیست؟ فقط متقی است. 



چرا خدا همه جا هست؟ چرا نمی‌توان خدا را دید؟ چون خدا مختص به خودش است. اگر بتوان خدا را دید، مثل خلق است؛ پس خدا مختص به خودش است و همه جا هست. امیرالمؤمنین (علیه السلام) و امام حسین (علیه السلام) مختص به خدا هستند، متقی مختص به ائمه طاهرین (علیهم السلام)  است؛ چون امیرالمؤمنین (علیه السلام) که شهید شده، چرا به متقی میگوید: برو نایب ما حر را زیارت کن؟ یا امام حسین (علیه السلام) که شهید شده، چرا به متقی میگوید: تو وکیل ما هستی؟ پس ائمه طاهرین (علیهم السلام)  هستند؛ چون مختص به خدا هستند. کاری که متقی می‌کند، محض خدا می‌کند؛ به خاطر همین ائمه طاهرین (علیهم السلام)  او را راهنمایی می‌کنند. 



وقتی حر به امام حسین (علیه السلام) گفت: صبر کن تا از امیر اجازه بیاید، من این جا از او ناراحت شدم. حالا وقتی به کربلا رفتم، تا شب هشتم به زیارت حر نرفته بودم. امیرالمؤمنین (علیه السلام) مرا راهنمایی کرد و به من فرمود: «چرا نمی‌روی نایب ما حر را زیارت کنی؟» گفتم: چشم آقا! چشم آقا! چشم آقا! سر قبر حر رفتم و به او گفتم: «آقا جان! تو نیم ساعت جانت را فدای امام زمانت کردی و نایب اینها شدی؛ از امام حسین بخواه که من هم یاور امام زمانم باشم». ببین، حر تمام قدرتش را در مقابل امام حسین (علیه السلام) شکست که به او فرمود: تو نایب ما هستی! شما نایب چه کسی هستید؟ چه کسی حر را به ما معرفی کرد؟ فقط متقی. 



دفعه دیگر که به کربلا رفتم، خیلی جمعیت بود! قمر بنی هاشم، آقا ابوالفضل، برایم کوچه‌ای باز کرد و فرمود: بیا از این جا برو! خدمت امام حسین (علیه السلام) رفتم. چرا شما خدمت امام حسین (علیه السلام) یا امیرالمؤمنین (علیه السلام) نمی‌رسید؟ این کار متقی است. شما از اول عمرتان حساب کنید، ببینید چقدر معصیت کرده‌اید! معصیت، تو را از امامت دور می‌کند. چرا متقی پیش امامش می‌رود؟ از اول عمرش معصیت نکرده است، متقی سنخه امام شده است. حالا به شما می‌گوید پیش متقی بروید. فرق متقی با امام این است که خدا صفات خودش را به امام داده و امام صفات خدا را به متقی داده است. این که می‌گوید اگر امام را دوست نداشته باشی، عبادت انس و جن کنی، تو را با صورت در جهنم می‌اندازم، این مختص به امام است. چه کسی این حرفها را می‌زند؟ فقط متقی. 



عزیزان من! باید امر خدا را اطاعت کنید! ملائکه آسمان امر خدا را اطاعت می‌کنند و گناه نمی‌کنند، شما باید برتر از آنها باشید؛ چون که آنها در آسمان هستند؛ اما شما با مردم برخورد دارید. وای به حال تو که دنبال مردم می‌روی! هم از خدا جدا شده‌ای، هم از امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) و زهرای عزیز (علیها السلام)  جدا شده‌ای! افرادی که از اینجا رفتند، از ائمه جدا شدند! شما که به جلسه ولایت می‌آیید، هم خدا، هم ائمه (علیهم السلام)  و هم متقی را شناخته‌اید؛ اما شرطش این است که گناه نکنید و دنبال متقی بروید، سخی باشید و به اولیای امور کار نداشته باشید؛ آن‌وقت سنخه ائمه طاهرین (علیهم السلام)  می‌شوید. چه کسی این حرفها را می‌زند؟ فقط متقی. 



ببین، پیامبر اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم)  می‌گوید: «در آن زمانی که آدم در گلش بوده، من نبیّ بوده‌ام.» حالا این چیست که باید بالای کوه حرا برود و جبرئیل بر او نازل شود؟ چند نفر بودند که امر خدا را اطاعت می‌کردند، پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)  هم با آنها بود، همه در غار حرا خوابیده بودند. جبرئیل تاجی آورد و گفت: کدام یک از اینها رسول الله است؟ گفت: ایشان است. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)  را بلند کرد و آن تاج را روی سرش گذاشت؛ یعنی او را در امر ولایت برانگیخته کرد. حالا پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)  یک سنگینی احساس کرد؛ چون که وقتی ولایت نازل می‌شود، اشخاص باید خیلی قدرت داشته باشند، اول خدا آنها را از خواست و مقصد خودش قدرتمند می‌کند؛ وگرنه کسی نمی‌تواند ولایت را بکِشد. تبلیغ ولایت هم خیلی سنگین است! به خاطر همین خدا به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)  گفت: «یا محمد! من تو را متقی کردم، قرآن را به تو نازل کردم.» قرآن و حقیقت قرآن، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است که بر او نازل شد. عزیزان من! توجه داشته باشید که این سرمایه گران را از دست ندهید، توان داشته باشید، متوجه باشید، هیجانی نشوید، سخی باشید، به اولیای امور کار نداشته باشید و از این حرفهایی که متقی به شما می‌زند، قدردانی کنید. 



حالا خدا به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)  فرمود: «ای رسول من! تمام خلقت، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است؛ یعنی همه خلقت باید زیر بار امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) بروند؛ نه فقط همه خلقت، تو هم باید زیر بار امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) بروی.» حالا که پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)  قبول کرد، به او فرمود: «الیوم أکملت لکم دینکم و أتممت علیکم نعمتی» امروز دین شما کامل شد و نعمت را بر شما تمام کردم. خدا، نه فقط به پیامبر اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) ، به تمام انبیاء فرمود: «حرف مرا بشنوید؛ اما امیرالمؤمنین علی، امر من است.» این یک خطاب عمومی به تمام خلقت است. ما یک حرف و یک امر داریم. به انبیاء می‌گوید: حرف مرا بشنوید؛ ولی حرف شنیدن با امر تفاوت دارد: خدا دارد با انبیاء حرف می‌زند و می‌گوید: «هر کسی که مقصدم را قبول نداشته باشد، عبادت انس و جن را هم بکند؛ او را با صورت به جهنم می‌اندازم»؛ اما امر خودش را امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) قرار داد و افشا کرد که هر کس امرش؛ یعنی امیرالمؤمنین (علیه السلام) را قبول نداشته باشد، با صورت در جهنم می‌اندازم. چه کسی این حرفها را می‌زند؟ فقط متقی. 



یک لوحی بود که تمام هفت طبقه زمین و هفت طبقه آسمان به آن بود. به من گفتند: این لوح را بگردان! من هم به اسم ائمه طاهرین (علیهم السلام)  آن را می‌گرداندم. وقتی به اسم امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) می‌رسید، این لوح می‌خواست از جا حرکت کند. قطب عالم، قدرت ولایت را ندارد! تمام این خلقت طاقت اسم علی را ندارد. این چرخ آفرینش که دارد می‌گردد، به دست متقی می‌گردد، متقی که خدا آن را معلوم کرده است؛ اما به خواست ولایت می‌گردد؛ اگر خواست ولایت نباشد، تمام چرخ از کار می‌افتد. 



متقی از انبیاء به غیر از پیامبر آخرالزمان (صلی الله علیه و آله و سلم)  بالاتر است. چرا؟ سلیمان به لشگرش می‌گوید: «جلوی من رژه بروید تا من ببینم»؛ اما متقی می‌فرماید:«یک جایی بودم، دیدم که خدمت حضرت زهرا (علیها السلام)  هستم، جبرئیل نازل شد و گفت: حسین! این فردوس! این جنات! این بهشت! داخل شو! گفتم: مخیرم؛ یا باید بروم؟ گفت: مخیری. گفتم: 






	پشت پا بر عالم امکان زدم
	
	دست بر دامن زهرا زدم









یک نگاه زهرا (علیها السلام)  را به بهشت و فردوس نمی‌دهم! زهرا (علیها السلام)  اهل دنیا نیست که او را می‌خواهم.» چه کسی این طور است؟ فقط متقی. 



اگر شما به اشراف برسید؛ آن‌وقت بازی نمی‌خورید و عاقل می‌شوید! کیست که بهشت و فردوس را نمی‌خواهد؟ فقط متقی. شما سخی هستید؛ اما بهشت را می‌خواهید؛ ولی متقی آن را هم نمی‌خواهد، کسانی که متقی را می‌خواهند، آنها هم اهل دنیا نیستند. شما عاقل نیستید که هنوز هم بوی تلویزیون و رادیو و ویدئو می‌دهید! من وقتی بلند شدم، این قدر از خدا تشکر کردم و گفتم: 



«خدا! علی جان! شما مرا نگه داشتید که زهرا را به بهشت و فردوس و جنات ندادم». تو اگر محبت امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را داشته باشی، والله در قلبت جلوه می‌کند، تمام هوا و هوس دنیا خنثی می‌شود، اصلاً عشقی نداری! من هیچ عشقی ندارم! هیچ جایی را نمی‌خواهم ببینم! هیچ جایی را تفریح قرار ندادم و نخواهم داد! من همیشه حواسم پیش زهرای عزیز (علیها السلام)  و امام حسین (علیه السلام) است. می‌گویم: «خدایا، این مصیبت مرا می‌کشد: یکی مصیبت امام حسین (علیه السلام) و یکی هم مصیبت زهرای عزیز (علیها السلام)  است، مصیبت امیرالمؤمنین (علیه السلام)، مصیبت روی مصیبت است! جگرم کباب است که شما خلیفه وقت را با خلیفه امر فرق نمی‌گذارید! دنبالش هم می‌روید! متقی چه کار کند؟! از  نفهمی مردم خودکشی کند؟! من برای مرگ افتخار می‌کنم؛ اما مرگ با شرافت! مرگ با غصه زهرا! مرگ با غصه حسین! مرگ با غصه علی!» چه کسی این حرفها را می‌زند؟ فقط متقی. 



خدا امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را حاکم کرده است، ولایت هم می‌تواند دوستانش را حاکم کند. حاکم کسی است که امیرالمؤمنین (علیه السلام) و امام زمان (عج الله فرجه)  به او حکومت بدهند. حالا آصف دارد امیرالمؤمنین (علیه السلام) را افشا می‌کند. به او گفت: با چه قدرتی تخت بلقیس را با خود بلقیس آوردی؟ گفت: به ذراتی از علم کتاب؛ یعنی امیرالمؤمنین (علیه السلام) یک ذره‌ای از علم کتاب به من داد. ببین چقدر امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را بزرگ کرد! این همان است که می‌گوید: 






	به ذره گر نظر لطف بوتراب کند
	
	به آسمان رود و کار آفتاب کند









یعنی امیرالمؤمنین (علیه السلام) مثل خورشیدی که به این عالم و دنیا می‌تابد یک ذره از علم ولایت به آصف داد، تو هم همین هستی، ای شیعه! کوشش کن تا آن یک ذره را به تو بدهند. الحمد لله به شما داده، شکرانه‌تان کم است. چه کسی این حرفها را می‌زند؟ فقط متقی. 



این دادن‌ها یک وقت به نبی نداده، سلیمان با این که پیامبر است، عصمت دارد؛ اما نتوانست تخت را بیاورد. ولایت غیر از عصمت است، ولایت بالاتر از عصمت است. چرا انبیاء این حاکمیت را نداشتند؟ چون آنها تزلزل ولایتی داشتند. ولایت پیش آصف بود که تخت بلقیس را آورد. انبیاء حرف ولایت می‌زنند؛ اما ولایت درون آنها نیست. تو هم اگر ولایت درونت باشد، خیلی کارها می‌توانی بکنی. فرعون به آب گفت: بایست! ایستاد، گفت: برو! رفت. حرف ولایت درون فرعون بود که این کار را کرد؛ هر چند کافر است. حرف ولایت است که به آب امر می‌کند و آن اطاعت می‌کند. چه کسی می‌تواند این کار را بکند؟ حرف ولایت. درون فرعون حرف ولایت بود، نه ولایت. چه کسی در دنیا این طور است که به آب امر کند و اطاعت کند؟ این که می‌فرماید در آخرالزمان اگر یک نفر با دین از دنیا برود، ملائکه تعجب می‌کنند؛ پس ما فرعون هم نیستیم! برو خیالت راحت! هر کجا می‌خواهی برو! مکه، عمره و زیارت برو! تو می‌روی؛ اما با ولایت نمی‌روی! تو متقی را قبول نداری که بی‌دین می‌روی! 



تمام انبیاء این مطلب را نمی‌فهمیدند که فهم به غیر از دنیاست؛ اما متقی اصلاً دنیا را نمی‌خواهد. من این دنیا را تشخیص دادم، اصلاً نمی‌خواهم در دنیا بمانم، احتیاج به کسی هم ندارم. چرا؟ می‌بینم این دنیاست که حسین ما را کشت، علی ما را کشت، زهرای ما را کشت! من دنیا را نمی‌خواهم، می‌خواهم آن را چه کنم؟ من دقیقه‌ای به عمر خودم علاقه‌ای ندارم، فقط علاقه‌ام به این است که یک حرفی از ائمه طاهرین (علیهم السلام)  افشا کنم. چه کسی این طور است؟ فقط متقی. 



من به عزرائیل گفتم: «می خواهم این جا بمانم تا حاجت برادر مؤمن را برآورده کنم؛ تا وقتی کاری از دستم برمی‌آید در دنیا باشم، درست است آن جا راحت هستم؛ اما در دنیا با صدمه‌هایی که می‌خورم، راحت‌تر هستم؛ تا بتوانم حاجت برادر مؤمن را برآورده کنم»؛ اما شما این تشخیص را ندارید؛ به خاطر همین با دنیا می‌سازید. وقتی دنیا را نخواستی، دوست خدا می‌شوی، آن‌وقت ماوراء را می‌بینی، کار تو انسان سازی می‌شود. مبادا محبت دنیا داشته باشید! «حب الدنیا رأس کل خطیئه» محبت دنیا از هر گناهی بالاتر است. چرا؟ شما را مبتلا می‌کند؛ تا می‌توانید به زرد و سرخ دنیا نگاه نکنید و محبت آن را در دلتان راه ندهید که گرفتار می‌شوید. چه کسی این حرفها را می‌زند؟ فقط متقی. 



چرا عیسی را به آسمان راه نداد؟ چون محبت سوزن و نخ داشت، گفت اگر جایی از لباسم پاره شد، آن را بدوزم. اتکای مطلق و اطمینان واقعی به خدا نداشت که وقتی خدا تو را دعوت کرده، فکر همه کارهایت را کرده است، حالا برای چه سوزن و نخ با خودت می‌بری؟ اما متقی می‌فرماید: هفت آسمان رفتم، بالاتر از هفت آسمان هم رفتم، از جو آسمان بالاتر؛ یعنی «قاب قوسین أدنی» رفتم. آنجا با امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) خیلی حرف زدم، نشانم دادند که امیرالمؤمنین (علیه السلام) از تمام خلقت بالاتر است. دیدم آنچه که برای کل خلقت صادر می‌شود، از خدای تبارک و تعالی صادر می‌شود؛ بعد به ولایت، سپس به عرش خدا نازل می‌شود؛ آن‌وقت عرش خدا به تمام خلقت پخش می‌کند. چرا من به هفت آسمان و بالاتر از آن می‌روم؛ اما شما نمی‌روید؟ شما پایبند به دنیا و شهوت هستید! آسمان به مؤمن واقعی که او را ضبط می‌کند و بالا می‌برد، افتخار می‌کند! کجا شما را بالا می‌برد؟ شما به کجا وصل هستید؟ بروید به کسی وصل باشید که ابد الآباد هست! چنان آنها شما را احترام می‌کنند که خودتان تعجب می‌کنید! اصلاً تمام این دنیا زیر پای شماست. کجا می‌روید؟ چه کسی این حرفها را می‌زند؟ فقط متقی. 



بیایید حرف بشنوید! بیایید محبت دنیا را از دلتان بیرون کنید! جمع کردن مال دنیا فایده‌ای ندارد. من اصلاً  از خمس، رد مظالم و صدقه مصرف نمی‌کنم. تا الآن روزی‌ام را خدا داده است، خدا می‌گوید: «والله خیر الرازقین». به عمرم دستم را جلوی کسی دراز نکردم. امام صادق (علیه السلام) 

می‌فرماید: «کسی که دستش را جلوی خلق دراز کند، از ما نیست». وقتی آن چمدان پر از پول را آورد و به من گفت: این‌ها نه خمس است، نه سهم امام و نه صدقات، تمامش مال خودت باشد. گفتم: آن را نمی‌خواهم، اعتنایی به آن هم نکردم. بیایید یک کاری برای آخرت بکنید! همیشه بشر در دنیا کسری دارد؛ اما اگر قانع و راضی باشد، کسری ندارد. چه کسی این طور است؟ فقط متقی. 



وقتی خدمت امام زمان (عج الله فرجه) رسیدم؛ به ایشان گفتم: «آقا جان! من دو تا خواهش از شما دارم، خواهشم این است که دلم می‌خواهد یاور شما باشم. حالا که یاور شدم، به من عنایت کنی؛ تا حمایت از ولایت کنم؛ چون که عصاره تمام خلقت، زهرای عزیز هم حمایت از ولایت کرد. آقا جان! اگر الآن امر کنی که سلطنت سلیمان را به من بدهند، یک قدری هم بالاتر، او سلطنتش حد داشت، از من حد هم نداشته باشد؛ یعنی حکومت عالمی داشته باشم، من دلم خوش نیست؛ تا زمانی که احقاق حق از جدت امام حسین و مادرت زهرای عزیز نکنی». چه کسی این طور است؟ فقط متقی. 



خدا پدرم را رحمت کند، به او گفتم: «پدر جان! بیست سال با تو بودم، یک بار به تو نگفتم چیزی به من بده!» خجالت کشید! من به کسی اتکا ندارم و کسی را مؤثر نمی‌دانم. اگر تمام خلق حکم کنند و شمشیر دست بگیرند و به طرف من بیایند، امر خدا را اطاعت می‌کنم. اصلاً خلق را نمی‌بینم، نه ضربه‌اش را می‌بینم و نه خودش را! ضربه خلق که به من بخورد، برایم افتخار است. مگر به شهدای کربلا ضربه نزدند؟ حالا به کجا رسیدند؟ امام زمان (عج الله فرجه) می‌فرماید: پدر و مادرم به قربانتان! چه کسی این طور است؟ فقط متقی. 



رفقای عزیز! اصلاً خلق را نبینید؛ یعنی خلقی که از  خودش حرف می‌زند. خدا متقی را معلوم کرده و می‌گوید: دنبال متقی بروید؛ اما مردم به او می‌گویند حرف نزن. تمام مردم الآن آزاد هستند، مگر کسی که حرف خدا و پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)  را بزند، او آزاد نیست. جگر متقی از نادانی مردم خون است! کجا می‌روید؟ من دنبال هیچ کسی نرفتم و نمی‌روم، از اول عمرم نرفتم. اگر کسی به من خدمت کند، خدا می‌داند این قدر شبها به او و خانواده‌اش؛ تا حتی به ماشینش دعا می‌کنم و می‌گویم: خدایا، تو به آنها خدمت کن! آیا شما این طور به متقی دعا می‌کنید؟ خدا از شما انتظار دارد که دعا کنید. خدایا، تو متقی را به ما دادی! سایه‌اش را از سر ما کم نکن، ما از او استفاده ببریم. 



انبیاء یک وقت می‌بینی از روی نظر خودشان صحبت می‌کنند؛ اما متقی از خودش صحبت نمی‌کند، حرف خدا و پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)  را می‌زند. خدا به موسی گفت: چرا از خودت حرف زدی؟ باید بروی رضایت آن چوپان را حاصل کنی. او داشت با من حرف می‌زد و نجوا می‌کرد. چرا این کار را کردی و نجوای او را به هم زدی؟ پس معلوم می‌شود انبیاء به غیر  از متقی هستند. چه کسی این حرفها حالی‌اش هست؟ به دینم، از یک میلیون نفر، یک نفر هم حالی‌اش نیست! اگر حالی‌شان بود که پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)  نمی‌گفت در آخرالزمان یکی با دین از دنیا برود، ملائکه تعجب می‌کنند. چه کسی این حرفها را می‌زند؟ فقط متقی. 



وقتی آدم ابوالبشر ترک اولی کرد و چهل سال گریه کرد، گفت: خدایا، توبه‌ام را قبول کن! خدا گفت: به آسمان نگاه کن! تا نگاه کرد، پنج نور عظیم و نورهای ریز ریز دید. این نورهای ریز ریز متقی نیستند، آنها شیعه‌های تأیید شده‌اند؛ یعنی ائمه طاهرین (علیهم السلام)  آنها را تأیید کرده‌اند، به غیر از مردم دیگر هستند، متقی یک نفر بیشتر نیست. آدم ابوالبشر، ائمه (علیهم السلام)  را نمی‌شناخت؛ اما متقی دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام)  را برای شما افشا می‌کند. رفقای عزیز! بیایید مثل آدم نباشید و حرف متقی را بشنوید؛ تا ائمه طاهرین (علیهم السلام)  را بشناسید. اگر شما سخی باشید، از آدم مهم‌تر هستید؛ چون همه دنیا مال او بود؛ ولی سخی نبود و رفت از آن درخت خورد. 



آخ! جگر متقی خون است! شما پیرو متقی نیستید و دنبال خلق می‌روید! نمی‌فهمید! باید دنبال فهم بروید. من از همان ابتدا می‌فهمیدم و این حرفها را می‌زدم، این سرمایه را از آن موقع به من داده‌اند. درس را باید بخوانی؛ اما فهم را باید به تو بدهند. کجا فهم به شما می‌دهند؟ اتکا به درستان نداشته باشید. اگر ائمه (علیهم السلام)  بخواهند به شخص عنایت می‌کنند و او را ضبط می‌کنند، آن عنایت به شما نشده است. تمام خلقت به غیر از ولایت حالی‌شان نیست. اگر از اولین تا آخرین علماء بیایند و حرف بزنند، اگر به غیر از ولایت باشد، می‌گویم شما اشتباه‌کار هستید. من از کسی رودربایستی ندارم، خدا این شهامت را به من داده است؛ چون که اگر رودربایستی داشته باشی، او را از  امر بالاتر دانسته‌ای. چه کسی این طور است؟ فقط متقی. 



شخصی آمد و به من گفت: بیا فلانی را تأیید کن! گفتم: می‌خواهم میثم دوباره‌ای بشوم، یک میثم در دنیا هست، من می‌خواهم میثم دوباره‌ای بشوم. دستم، پایم، زبانم و گوشم را ببرید، چشمم را درآورید! نه کسی را تأیید می‌کنم؛ نه تکذیب. بلند شد و رفت! اگر بند، بند مرا جدا کنند، می‌گویم علی! چون که نمی‌توانم نگویم علی! تو ولایت درونت نیست که می‌گویی خلق! باید ولایت درونت باشد؛ تا جوابگو باشی، محکوم کن باشی، شجاع و دلاور باشی. چه کسی این طور است؟ فقط متقی. 



قوم حضرت موسی هفتاد قبیله بودند، بنی اسرائیل هم ایرادی بودند، به موسی گفتند: ما خدا را باید ببینیم تا به او ایمان بیاوریم. هر چقدر موسی به آنها گفت: آیات خدا را ببینید، زمین و آسمان را ببینید، آنها باور نکردند. امر شد: یا موسی! از هر قبیله‌ای یک نفر انتخاب شود، هفتاد نفر در کوه طور بیایند. وقتی اینها آمدند، یک نوری به کوه تجلی کرد، این هفتاد نفر مردند، موسی هم غش کرد. وقتی که موسی به هوش آمد، به خدا گفت: خدایا، تا حالا که کسی از اینها را نکشته بودیم، ایمان نمی‌آوردند، حالا که هفتاد نفر از اینها کشته شدند! خدا گفت: آنها را دعا کن، زنده‌شان می‌کنم. موسی دعا کرد و آنها زنده شدند. نیمی از آنها گفتند: سلام بر پروردگار موسی! بقیه هم گفتند: موسی جادو کرده است! حالا حضرت موسی به خدا گفت: خدایا، نور خودت بود؟ گفت: نه! گفت: نور محمد و آل محمد بود؟ گفت: نه! گفت: نور انبیاء بود؟ گفت: نه! موسی گفت: خدایا، نور چه کسی بود؟ گفت: نور شیعه امت پیامبر در آخرالزمان بود. موسی گفت: خدایا، مرا از آنها قرار بده، خدا گفت: نه. این نور، نور چه کسی بود؟ فقط نور متقی، نور هیچ کس دیگری نبود. آن قدر ما بدبخت هستیم که از کنار متقی می‌رویم! هیچ کسی از کار  دنیا سر در نمی‌آورد، فقط متقی است که سر در می‌آورد. مگر به این راحتی است که کسی سر در آورد؟! دو نفر هستند که کون و مکان خدا را می‌دانند: یکی رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) ، یکی هم امیرالمؤمنین (علیه السلام)؛ آن‌وقت متقی از موقعی که رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم)  نبوده است را خبر دارد. متقی هم تمام کون و مکان خدا را می‌داند. چقدر بدبخت هستند کسانی که از متقی دست برمی‌دارند! امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) بالاتر از این حرفهاست! چرا؟ چون خدا در مورد پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)  نگفته اگر کسی پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)  را دوست نداشته باشد، او را در جهنم می‌سوزانم. می‌گوید هر کسی امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را دوست نداشته باشد، او را در جهنم می‌اندازم، این راجع به امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است. ما نمی‌خواهیم پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)  را کوچک کنیم، من کسی نیستم که این حرفها را بزنم؛ اما حرف دنیا را می‌زنم. چه کسی این حرفها را می‌زند؟ فقط متقی. 



متقی از عالم امکان خبر دارد، هنوز پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)  به رسالت مبعوث نشده، خبر دارد. اول تمام عالم آب بود، خدا می‌خواست بشر را خلق کند، بشر که ماهی نبود که در آب باشد؛ نظر کرد و زمین ایجاد شد. حالا پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)  را به وجود آورد، گفت: می‌خواهم بشر را خلق کنم، تو حرف بزن! آخر حرف زدن ممکن است؛ اما آنها باید به تو بگویند حرف بزن! امام رضا (علیه السلام) به من گفت: «اینها را راهنمایی کن و برایشان حرف بزن!». وقتی جمعیت بشر زیاد شد و مردم گناه کردند، خدا جهنم را روی زمین خلق کرد و فرمود: «هرکس به حرف پیامبر نرود، اهل جهنم است.» چرا شما به حرف پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)  نمی‌روید که اهل جهنم می‌شوید؟ حالا که بیشتر مردم پیرو حرف خلق شدند،  خدا متقی را ظاهر کرد و به او گفت: حرف بزن! هر کسی به حرف متقی نرود، اهل جهنم است. بیایید به حرف متقی بروید! الان حرف متقی هست، از آن قدردانی کنید و حرف بشنوید، این حرف خدا و پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)  است. متقی جگرش خون است! شما این جا می‌آیید و می‌روید؛ اما به حرف متقی نیستید! آنهایی که از این جا رفتند، به حرف متقی نبودند و اهل جهنم هستند! متقی می‌گوید: جایی نروید که اهل جهنم باشید! 






	با خدا دادگان ستیزه مکن
	
	که خدا داده را خدا داده









متقی را خدا به شما داده است، کفران نکنید! 



پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)  می‌فرماید: «هر چیزی که در امم سابقه شده، در آخرالزمان هم می‌شود». حالا شما باید اندیشه داشته باشید که از کدام قوم هستید! دین، اندیشه و راهنمایی این است که من می‌گویم. سقوط شما، تشخیص ولایت، نبوت، رسالت و زمانها را هم دارم می‌گویم؛ حالا شما باید تفکر داشته باشید؛ آن‌وقت مردم آن زمان، محبوبشان را فراموش کردند، الآن هم ما محبوبمان را فراموش کرده‌ایم! به شما می‌گوید دنبال متقی بروید، او درد شما را درمان می‌کند. هر کسی در دنیا هست، درد درونی دارد؛ اما درد ماورایی ندارد، شما باید از آن‌ها پرهیز کنید. من درد شما را تشخیص می‌دهم، داروی آن را هم تشخیص می‌دهم؛ اما مرد می‌خواهد که دارو را بخورد و نگوید که تلخ است؛ یا اشتباه است یا دکتر دیگری هم هست. خدا می‌داند جگرم خون است! هنوز هم نمی‌توانم حرفم را بزنم، از خدا خواستم زمانی بشود که بتوانم حرفم را بزنم و حرف حقیقت امیرالمؤمنین و زهرای عزیز و امام حسین (علیه السلام) را به شما بگویم. 



دین، خواستن امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) و خواستن حضرت زهرا (علیها السلام)  است؛ یعنی اینها را مافوق تمام خلقت بدانید؛ آن‌وقت دنبال کسی نمی‌روید؛ اما این نیرویی که دارید، نمی‌گذارد آرام باشید. حضرت فرمود: «در آخرالزمان هیچ کس در دین خودش ثابت نیست، مگر متقی!» کاری بکنید در دینتان ثابت باشید. هفتاد هزار نفر امیرالمؤمنین (علیه السلام) را در خانه گذاشتند و دنبال عمر و ابابکر رفتند! شما هم متقی را در خانه می‌گذارید و دنبال خلق می‌روید! بیشتر اینهایی که به جلسه می‌آیند، رودربایستی می‌آیند؛ اما آخرش انفجار می‌کنند و می‌روند! خدا می‌گوید: «اگر رفیقی بگیری که تو را یاد من بیندازد و با او بسازی، قصری به تو می‌دهم که خلق اولین تا آخرین را در آن دعوت کنی، جا دارد». آن‌وقت تو از متقی عزت می‌خواهی؟! او کسی را عزت نمی‌کند! عقایدش را می‌گوید. چه کسی این طور است؟ فقط متقی. 



در این کتابها از زمان آدم ابوالبشر برای شما گفته‌ام، این کتابها را خیلی قدردانی کنید! هیچ کسی این کار را نکرده است. مردم پیرو علما شدند که فرمود: «علماهما شرار الخلق» کجا دنبال خلق می‌روید؟ آنهایی هم که از اینجا رفتند، پیرو علما هستند و شرار الخلق‌اند. شما از اینجا نروید، الحمد لله سخی هستید، سخاوت شما را نجات می‌دهد. خدا می‌گوید: «این مالی که به شما دادم، به فکر فقرا باشید، حالا صد تا در دنیا، هزار تا در آخرت به شما می‌دهم و در عرش هم راهتان می‌دهم». کجا می‌روی؟ بدبخت بیچاره! به خدا اعتقاد نداری؟! به چه کسی می‌خواهی اعتقاد داشته باشی؟! این حرف؛ همه کس فهم و عمومی است. مردم! به شما هشدار می‌دهم! آن را قبول کنید. وای به حال کسی که هشدار را قبول ندارد! شما از آنها نباشید. این دو، سه شاهی که به متقی می‌دهید، توقع‌هایی دارید. توقعی که متقی از شما دارد، این است که پول و صدقاتی که به مردم و فقرا می‌دهید، اهل بهشت شوید. در دنیا چه خبر است؟ باز هم حرف هست، متقی نمی‌تواند حرفش را بگوید. 



کارهایی که متقی می‌کند، خدا هم می‌کند. خدا اراده کرد و آدم را از خاک به وجود آورد. کارهایی که خدا می‌کند را متقی می‌داند. متقی اراده کرد، یا علی گفت، صورت زیبایی ایجاد شد، آمد و روی زانویش نشست و گفت «یا علی!». تو چه کار می‌کنی؟ تو متقی نیستی! آن مرتیکه می‌خواست متقی بشود! حالا تو متقی را قبول نداری؟ بدبخت بیچاره! شما که متقی را قبول ندارید، جزء همان هفتاد هزار نفر هستید که امیرالمؤمنین (علیه السلام) را قبول نداشتند؛ چون که خدا، قرآن و ائمه طاهرین (علیهم السلام)  می‌گویند متقی! اما شما او را قبول ندارید! پس هیچ کدام از اینها را قبول ندارید! وای به حال آن مردمی که متقی را قبول ندارند، آنها ظاهرشان مسلمان و باطنشان کافر است. چون خدا که قرآن را نازل کرده است، این قرآن زبان دارد و می‌گوید: «إنما یتقبل الله من المتقین.» من اعمال متقی را قبول دارم. برتری کسی دارد که خدا بگوید او متقی است! چون که می‌گوید من  اعمالش را قبول می‌کنم. بزنم روی خالش؟ خدا به انبیاء نگفته که اعمالشان را قبول می‌کنم، فقط به متقی می‌گوید؛ این است که متقی از انبیاء بالاتر است. چرا عمل هود یا نوح را قبول نکرد؛ اما عمل متقی را قبول کرد؟ پس متقی از  انبیا بالاتر است! خدا آنها را توبیخ کرد که چرا این کار را کردید؟ اما به متقی این را نمی‌گوید! 



اگر خدا می‌گوید من اعمال را از متقی قبول می‌کنم، برای دست پایین است، ما کشش نداریم؛ وگرنه به او می‌گوید قطب عالم امکان را به اسم ائمه بگردان، اصلاً با این قابل مقایسه نیست. اگر می‌گوید من اعمال متقی را قبول می‌کنم؛ نه اینکه اعمال متقی را قبول کند، اعمال تو را هم به خواستن او قبول می‌کند. مگر امام صادق (علیه السلام) نمی‌گوید اگر دوست ما را نخواهی، دروغ می‌گویی که ما را می‌خواهی؟! مگر خدا نمی‌گوید اگر او از دست تو راضی نباشد، من هیچ یک از عبادتهایت را قبول نمی‌کنم؟! اگر توجه کنیم بالاتر از این، آن است که خدا می‌گوید آن مؤمن من هستم! این که از قبول کردن اعمال خیلی بالاتر است! او دیگر خودش اعمال شده است. یکی از بدبختی‌های ما این است که متقی را نمی‌شناسیم! متقی دیگر خودش نیست! اصلاً خود نیست که تو او را بشناسی. همین طور که ائمه (علیهم السلام)  را نمی‌شناسیم، متقی را هم نمی‌شناسیم! متقی خود نیست؛ اما می‌خواهد خودش بشوی. همین طور که خدا می‌گوید او من هستم، متقی هم خود نیست، می‌خواهد شما خود او بشوید؛ وگرنه متقی نیست، آدم خوبی است! من دلم می‌خواهد همه شما خود من بشوید؛ یعنی آنچه را که به من داده است، به شما بدهم. چه کسی این طور است؟ فقط متقی.



وقتی به زیارت امام رضا (علیه السلام) رفتم، گفتم: «آقا جان! من که نمی‌فهمم از شما چه بخواهم! از آنهایی که خدا به شما داده است، یک قدری به من بدهید». وقتی ولایتت کامل شد، از آنهایی که خودش دارد به تو می‌دهد؛ بالاتر از آن، خودش را به تو می‌دهد. نه اینکه جسمش را به تو بدهد؛ مهر و محبت خودش را به تو می‌دهد؛ آن‌وقت محبت کسی دیگری را نداری. کاری که نشده را امام می‌داند و آن را به تو می‌دهد. خدیجه داشت، وقتی پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)  به او گفت: ایمان بیاور! گفت: من ایمان آورده بودم. حالا وظیفه شما چیست؟ بدانید کسری دارید، باید به کل کمال برسید؛ اما شیطان تو را وسوسه می‌کند و می‌گوید: چرا ما این طور نشدیم؟ تو باید قدر آن کسی که بالاتر از توست را بدانی، چه کار داری که مثل او نمی‌شوی؟ یک عده‌ای در فصل گرما می‌خواستند جایی بروند، امام صادق (علیه السلام) به آنها فرمود: لباس زمستانی تهیه کنید! یک عده‌ای برداشتند؛ اما یک عده‌ای نه! وسط راه تگرگ آمد، این قدر هوا سرد شد که یک عده‌ای مردند. من می‌گویم آنچه را که امام می‌داند، به بعضی‌ها می‌دهد، حالا او کیست؟ فقط متقی است. 



متقی کسی است که همان طور که انتظار الفرج را می‌کِشد، انتظار کسی که ولایت دارد را هم می‌کشد؛ نه انتظار هر کسی را، نه انتظار هر میلیاردری را، نه انتظار هر عالمی را! همین طور که متقی انتظار الفرج دارد، انتظار دوست هم دارد، من انتظار شما را می‌کشم. یک وقت حالم بد بود و نفسم بالا نمی‌آمد، به من گفتند می‌خواهی به رفقا بگوییم کمتر بیایند؛ یا نیایند؟ گفتم: وقتی اینها می‌آیند، نفسم در می‌آید، اصلاً بدون اینها نمی‌خواهم نفس بکشم. البته دوستان و اصحاب هم درجه‌بندی دارند: بعضی از شما عضو من هستید؛ اما بعضی جان من هستید، عضو به غیر از جان است: چون اگر یک عضو مثلاً  انگشت آدم را بگیرند، آدم هست؛ اما جان نه. چه کسی این حرفها را می‌زند؟ فقط متقی. 



قرآن می‌فرماید: «خداوند شراب پاک به متقین می‌دهد.» آن را به همه کس نمی‌دهد، فقط به متقی می‌دهد. منظور از شراب پاک که به متقی می‌دهد، این است که خدایی که قرآن را نازل کرده، قرآن حرف می‌زند و می‌گوید: من متقی را قبول دارم، کس دیگری را قبول ندارم. حالا همان خدا به شما می‌گوید دنبال متقی بروید. متقی که تاریخات را برای ما نقل می‌کند، خودش بوده است. من به شما گفتم آن موقعی که پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)  نبوده، متقی بوده است. کسی درک این حرفها را ندارد، مگر این که اهل دنیا نباشد. اگر اهل دنیا باشد، در مقابل اینها سد کشیده می‌شود. این حرفها بوده، بایگانی شده است! امام زمان (عج الله فرجه) هم که می‌آید، این حرفها را از بایگانی درمی‌آورد، حالا می‌گویند دین جدید آورده است. چه کسی این حرفها را می‌زند؟ فقط متقی. 



فقط متقی فرموده است: «امیرالمؤمنین (علیه السلام) کفوا أحد است. حضرت زهرا (علیها السلام)  کفواً خلقت است». هیچ کسی مانند آنها نیست. امیرالمؤمنین (علیه السلام) یعسوب الدین، امام المبین، حجت خدا، مقصد خدا، همه چیز خدا، خلقت‌هایی را خلق می‌کند؛ به کوری چشم آنهایی که او را دوست ندارند. حضرت زهرا (علیها السلام)  عصاره خلقت، ناموس خدا، ناموس دهر، حجت بر تمام ائمه (علیهم السلام)  است. شرط نجات و رستگاری، عمل کردن به این پنج اصل است: ولایت، عدالت، سخاوت، ائمه طاهرین (علیهم السلام)  را خلق حساب نکنید و دنبال خلق نروید رفقای عزیز. من و عناد نداشته باشید و سخی باشید، به اولیای امور هم کاری نداشته باشید. چه کسی این حرف‌ها را می‌زند؟ فقط متقی. 



مردم لیاقت این حرفها را ندارند، این حرفها، حرف خلق نیست، عنایت وجود مبارک امام زمان (عج الله فرجه)  است که از حنجره امام زمان (عج الله فرجه) ؛ یعنی متقی به ما تقدیم می‌شود. پس این حرف‌ها را به همه کس نگویید! مردم کشش ندارند! محبت متقی باید به تو نازل شود؛ وگرنه می‌روی. باید به پوست، گوشت و خونتان تزریق شود. ائمه (علیهم السلام)  را تقصیرکار حساب می‌کنند؛ اما متقی را گنه‌کار می‌دانند! نمی‌توانند بگویند که امام گناه می‌کند؛ اما او را تقصیرکار می‌دانند. مگر در جنگ صفین نگفتند که ما با قرآن جنگ نداریم؟! ممکن است بشر به قدری در خباثت پیش برود که امام را هم تقصیرکار و هم گنهکار کند! نشناختن امام باعث این حرفها می‌شود. مگر شاگردان امام صادق (علیه السلام) نگفتند امام از هشام خوشش می‌آید؟! حالا ما باید چه کار کنیم؟ ما باید تسلیم باشیم؛ نه این که فقط به زبان بگوییم علی! حسین! امام زمان! باید امرشان را اطاعت کنیم، امرشان سخاوت و گناه نکردن است. امیرالمؤمنین (علیه السلام) سه روز، سه روز نمی‌خورد و به مردم می‌داد. من هم همین طور هستم، هر چه دارم به مردم می‌دهم. ان‌شاءالله شما هم همین طور باشید؛ آن‌وقت خواست امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را به جا می‌آورید. چه کسی این حرفها را می‌زند؟ فقط متقی. 



امام زمان (عج الله فرجه)  به متقی فرمود: «حسین! مردم مسموم شدند.» چرا مسموم شدند؟ چون که امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) و زهرای عزیز (علیها السلام)  را قبول ندارند، ائمه طاهرین (علیهم السلام)  را نمی‌خواهند؛ به خاطر همین اهل جهنم می‌شوند. بچه‌های شما وقتی که به دنیا می‌آیند، باید چندین وقت (یک سال یا دو سال)پرورش داده شوند؛ تا حرف بزنند؛ اما وقتی امیرالمؤمنین (علیه السلام) در خانه خدا ظاهر شد، کتب آسمانی را خواند. دارد به تمام خلقت می‌گوید اینها توی من است. نه این که به من داده باشند؛ یا بدهند! اینها توی امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است. امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) که بچه نیست! خلق نیست! این است که مردم او را نمی‌خواهند! آیا علی (علیه السلام) را شناختید؟ نه والله! نه بالله! نه تالله! اگر امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را شناخته بودند که نمی‌رفتند در خانه‌اش را آتش بزنند، طناب گردنش بیندازند و او را به مسجد بکِشند تا با خلیفه اسلام بیعت کند! او را نشناختند! الآن هم مردم او را نمی‌شناسند؛ چون به امیرالمؤمنین (علیه السلام) یقین ندارند. متقی را هم نمی‌شناسند که به او می‌گویند حرف نزن! چه کسانی؟ نمازخوان‌ها! روزه بگیرها! حج بروها! چه کسی این حرفها را می‌زند؟ فقط متقی. 



عمر ملعون با حضرت زهرا (علیها السلام)  بد بود، آمد در خانه امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را زد. حضرت زهرا (علیها السلام)  فرمود: چه کار به ما دارید؟ چقدر پدرم سفارش ما را کرد! عمر گفت: به علی بگو بیاید. فرمود: امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) نمی‌آید. گفت: مردم! بروید هیزم بیاورید! خدا لعنت کند آنهایی را که رفتند هیزم آوردند! من به آنهایی که هیزم آوردند، لعنت می‌کنم. مردم رفتند هیزم آوردند و در خانه امیرالمؤمنین علی را آتش زدند. حضرت زهرا پشت در بود، عمر آمد به در لگد زد، در باز شد و به زهرای عزیز (علیها السلام)  خورد! همه در خانه ریختند تا امیرالمؤمنین (علیه السلام) را ببرند. طناب گردن امیرالمؤمنین (علیه السلام) انداختند، چهل نفر امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را به طرف مسجد سوق می‌دادند. خدا لعنت کند عمر و ابابکر را! ابابکر روی منبر نشسته بود، خالد بن ولید هم شمشیر روی سر امیرالمؤمنین (علیه السلام) گرفته بود که با ابابکر بیعت کن. حالا زهرای عزیز (علیها السلام)  غش کرده است، وقتی به هوش آمد، فرمود: زینب جان! امیرالمؤمنین (علیه السلام) کجاست؟  گفت: او را به مسجد بردند. وقتی که من به مدینه رفتم، داخل مسجد النبی نشدم، گفتم: «ای مسجد خراب شی! مسجدی که در آن به امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) جسارت کنند را نمی‌خواهم ببینم». حضرت زهرا (علیها السلام)  با زینب (علیها السلام)  و ام کلثوم در مسجد آمدند، حضرت زهرا (علیها السلام)  فرمود: دست از علی بردارید؛ وگرنه نفرین می‌کنم. امیرالمؤمنین (علیه السلام) فرمود: زهرا جان! تو دختر رحمة للعالمین هستی، اگر نفرین کنی، طیور در جو هوا هلاک می‌شوند. حضرت زهرا (علیها السلام)  نفرین نکرد؛ اما یک نظری در مسجد کرد، ستونها از جا حرکت کرد، مردم از زیر ستونها می‌رفتند. آنها دیدند که مسجد دارد خراب می‌شود، دست از امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) برداشتند. حالا امیرالمؤمنین (علیه السلام) و زهرای عزیز (علیها السلام)  به خانه آمدند. قربان زهرا بروم! امیرالمؤمنین (علیه السلام) و حضرت زهرا (علیها السلام)  گریه می‌کنند. امیرالمؤمنین (علیه السلام) فرمود: زهرا جان! چراگریه می‌کنی؟ گفت: به خاطر توهینی که به تو شد! زهرای عزیز (علیها السلام)  فرمود: علی جان! تو چراگریه می‌کنی؟ گفت: به خاطر توهینی که به تو شد! توهینی که به اینها شده، به تمام خلقت شده است! چه کسی این حرفها را می‌زند؟ فقط متقی. 



حضرت زهرا (علیها السلام)  خیلی تلاش کرد که جلسه محدوده را تشکیل دهد؛ تا همه محبوب خدا شوند و دنبال خلق نروند. نتیجه جلسه ولایت این است که تبری از دشمنان همسرش امیرالمؤمنین (علیه السلام) و محبت پسرش امام حسین (علیه السلام) را در ما ایجاد می‌کند؛ اما اینها نگذاشتند. اگر محدوده افشا می‌شد و جلسه ولایت تشکیل می‌شد، جلوی ظلم و جنایت، بی‌عدالتی و بی‌عفتی اینها گرفته می‌شد؛ به خاطر همین تصمیم گرفتند که یکی مصحف افشا نشود و دیگر این که مردم مستقل نشوند و داخل محدوده نیایند. اینها جلسه بنی‌ساعده را تشکیل دادند و آن جنایت بزرگ را انجام دادند و حضرت زهرا (علیها السلام)  را کشتند؛ اما متقی در آخرالزمان خواست حضرت زهرا (علیها السلام)  را اجرا کرد و محدوده را تشکیل داد. اگر کسی در جلسه ولایت شرکت کند و از آن دست برندارد، مثل آن کسی است که در رکاب امام زمان (عج الله فرجه) شهید شده است؛ آن‌وقت قطرات خونش مانند متقی می‌گوید: علی! علی! علی! به خاطر همین متقی فریاد نجات سر می‌دهد و می‌گوید: از این جلسه نروید! دست از جلسه ولایت برندارید! همان طور که ما نمی‌توانیم امام حسین (علیه السلام) را بشناسیم، نمی‌توانیم وکیل امام حسین (علیه السلام) را هم بشناسیم! چون سه چیز است که بشر توان شناختن آنها را ندارد: خدا، قرآن و ولایت. امام‌شناسی مثل خداشناسی است، کسی نمی‌تواند امام را بشناسد. شناخت امام این است که باید امرش را اطاعت کنیم. این که در آخرالزمان بی‌دین از دنیا می‌رویم، دست از امام حسین (علیه السلام) و وکیلش برداشته‌ایم و امرش را اطاعت نمی‌کنیم! چه کسی باعث نجات ما از فتنه‌های آخرالزمان است؟ فقط متقی. 



این حرف خیلی ابعاد دارد: خدا داشت با امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) حرف می‌زد، من هم آن جا بودم. امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) فرمود: مرا قبول داشته باشید! اگر قبول نداشته باشید، خدا می‌فرماید به عزت و جلالم قسم، عبادت انس و جن کنی، تو را با صورت در جهنم می‌اندازم. خدا این را به متقی می‌گوید، متقی هم به شما می‌گوید. 



پیامبر اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم)  فرمود: «آنچه در زمانهای گذشته اتفاق افتاده است، در آخرالزمان هم اتفاق می‌افتد.» بعد از رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم)  مردم دنبال خلق رفتند؛ اما دنبال امیرالمؤمنین (علیه السلام) نرفتند. هفتاد هزار نفر طرف عمر و ابابکر رفتند؛ ده، پانزده نفر طرف امیرالمؤمنین (علیه السلام) بودند. حالا هم متقی همان است، کسی او را قبول نمی‌کند، این مردم جزء همان‌هایی هستند که طرفدار عمر و ابابکر؛ یا طرفدار بنی امیه بودند. ببین فقط متقی است که هزار و سیصد سال پیش را به شما می‌گوید؛ پس بیایید دنبال متقی بروید! خدا باید یک سعادتی به شما بدهد؛ تا متقی را قبول کنید و دنبالش بروید. متقی به شما از عالم امکان آگاهی می‌دهد، قدر بدانید! متقی حالا هم دلش خون است از دست آنهایی که می‌روند! از دست آنهایی که به جلسه می‌آیند؛ اما معرفت متقی را ندارند و قدر این حرفها را نمی‌دانند! شما از آن‌ها نباشید. 



عزیزان من! هر چه هست، در خانه دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام)  است. آنها باید به شما بدهند. کجا می‌روید؟ هیچ جا خبری نیست! بیایید در خانه اینها بروید؛ تا از «العلم نور یقذفه الله فی قلب من یشاء» به شما بدهند، بیایید تا علم حکمت به شما بدهند. بیایید تقوا داشته باشید و جزء متقین بشوید؛ تا هفتاد و دو فرقه را محکوم کنید! بیایید درس ولایت بخوانید! من یک چیزی را می‌خواستم به رفقایم بگویم، نمی‌دانستم که آن را بگویم یا نه! یک وقت ندا آمد و گفت: «من خودم معلمت می‌شوم!». یعنی حالا که من معلمت شدم، کاری به خلق نداشته باش! همه شما باید این طور باشید! هیچ احتیاجی به کسی نداشته باشید، احتیاجتان به خدا و ولایت باشد. بیایید خدا معلمتان بشود! بیایید امام زمان (عج الله فرجه) معلمتان بشود، همین طور که امام زمان (عج الله فرجه) به من درس می‌گفت، خود کتاب ورق می‌خورد. این درسی که می‌گوید درس خلقتی است، یک خلقتی را متوجه می‌شوی، از حنجره پاک امام زمان (عج الله فرجه) نتیجه می‌گیری و به مردم می‌گویی. بیایید دنبال کسی بروید که خدا و ائمه طاهرین (علیهم السلام) ، معلم او هستند؛ یعنی متقی. او از ماوراء خبر دارد، معلمش خداست نه فلان مرجع! تمام مردم معلمشان درسی است، تو باید معلم امری داشته باشی. من در تمام خلقت، مرجعی به غیر از علی بن ابی طالب نمی‌دانم و نمی‌شناسم! می‌بینم خدا گفته علی! من هم می‌گویم علی! تقلید این است. کجا می‌روید از خلق تقلید می‌کنید؟ باید از خدا تقلید کرد، خدا گفته علی! ما هم می‌گوییم علی! درباره ولایت باید از خدا تقلید کنیم. بروید حرفهای مراجع را ببینید، اگر یکی از این حرفها بود، من پانصد هزار تومان جایزه می‌دهم. چه کسی حرف خدا و پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)  را می‌زند؟ فقط متقی. 



اگر مردم به حرف خدا و پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)  بودند که هفتاد هزار نفر، طرف عمر و ابابکر نمی‌رفتند. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)  هم فرمود: «در آخرالزمان اگر یک نفر با دین از دنیا برود، با من و در درجه من است.» این قدر در مورد آخرالزمان صحبت شده است! عزیزان من! به مجلس ولایت بیایید و آن را رها نکنید، هر چه هست، از این جا بیرون می‌آید. باید فکرتان عالی باشد، دست از این جا برندارید. اگر از این جا بهتر بود، به من خبر بدهید، من هم می‌آیم؛ اما جایی خبری نیست. از این جا دست برندارید. کجا شما را به ماوراء می‌رساند؟ اگر سخی باشید، گناه نکنید و از متقی هم دست برندارید، آن‌وقت شما به ماوراء می‌رسید. چه کسی شما را به ماوراء می‌رساند؟ فقط متقی. 



کار متقی این است که مردم را به ولایت دعوت می‌کند. ولایت چیست؟ ولایت توی خدا بوده است، ولایت تجلی خداست، ولایت، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است که مقصد خداست. حالا شما که این حرفها را می‌زنید، باید ولایت داشته باشید، اسلام شرط نیست، خیلی‌ها اسم و رسم دارند؛ اما ولایت ندارند، شرط اسلام این نیست. شرط اسلام این است که تو ولایت را بخواهی؛ آن‌وقت خدا ولایت به تو می‌دهد؛ اما ما شهوت می‌خواهیم، به خدا هم کاری نداریم، این است که بدبخت و بیچاره می‌شویم. اگر ولایت داشته باشید، تمام خلقت به شما ارادت دارند. آصف ولایت داشت که تخت بلقیس را آورد، شما هم اگر ولایت داشته باشید، در نظر دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام)  هستید. اصل، ولایت امیرالمؤمنین علی است. کسی که ولایت امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را دارد، جواب کون و مکان در اختیار آن آدم قرار می‌گیرد. کون و مکان چیست؟ امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است. ولایت، تمام خلقت در اختیارش است؛ کسی هم که ولایت دارد، تمام خلقت را در اختیارش می‌گذارد. چه کسی تمام خلقت در اختیارش است؟ فقط متقی. 



وقتی به مشهد رفتم، به امام رضا گفتم: آقا جان! به من راه بده! ایشان راه داد. امام چشم عالم‌بین به من داد، عالم را می‌بینی. وقتی دیدی، کس دیگری را نمی‌بینی. هر آنچه را که متقی در این دنیا می‌بیند، آن را که خدا می‌خواهد انتخاب می‌کند؛ چون متقی دیگر اختیارش با خودش نیست، با خداست؛ این است متقی! متقی شده خواست خدا! متقی معلوم نیست چند بال دارد، اهل بهشت دو تا بال دارند؛ تا حتی آقا ابوالفضل! بال متقی شماها هستید. من به توسط شما می‌توانم پرواز کنم. دو پرش داریم: یک پرش بالی و یک پرش اعتقادی. الآن شما دارید پرش می‌کنید، شما بال من هستید. اگر شما هدایت شوید، عالمی هدایت شده است. چه کسی شما را هدایت می‌کند؟ فقط متقی. 



سگی بود که بچه‌ها او را دنبال می‌کردند و می‌زدند، خانه خاله‌ام رفت، من به آنها گفتم بروید و دیگر این کار را نکنید، همه رفتند. پسری بود که نرفت! یکی به او زدم، با مادرش پیش پدرش رفت. پدرش در مدرسه کار می‌کرد، به او گفت: پسر مشهدی رضا مرا زده است. گفت: کدام پسرش زده است؟ گفت: حسین، گفت: برو! او کار بی‌خود نمی‌کند. او مرا شناخت و تشخیص داشت، شما به جلسه می‌آیید؛ اما تشخیص ندارید و می‌روید! ان‌شاءالله خدا به شما تشخیص بدهد که بمانید. 



امام رضا (علیه السلام) فرمود: می‌خواهی تو را هادی قرار بدهیم؟ گفتم: آقا جان! این سنگین است، هدایت از برای شماست. گفت: «تو را راهنما قرار دادیم، برو خلقت را به ولایت راهنمایی کن». امام رضا (علیه السلام) به یکی از رفقا فرمود: «هرچه از من می‌خواهید، از متقی بخواهید». چه کسی متقی است؟ به من خبر دهید، هیچ کس متقی نیست. حالا خدا می‌گوید پیش متقی بروید! چرا پیش او نمی‌آیید؟ این قدر مردم بیچاره‌اند! 



اگر من بخواهم خودم را به شما معرفی کنم، تمام شما محتاج هستید! آدم که پیش محتاج، خودش را معرفی نمی‌کند. اصحاب یمین امر نمی‌کنند، خودشان به امر هستند. اگر امر هم بکنند، امر خدا و پیامبر را می‌کنند؛ اصلاً امر ندارند، چرا این همه امر خلق بد است؟ چون در مقابل امر خدا حرف می‌زند و ایستادگی دارد، او در باطنش مشرک به خداست و دارد با او مبارزه می‌کند. بدانید اصحاب یمین خیلی کم هستند! من یک وقت دیدم که در یک جایی هستیم، یک محدوده‌ای بود، اصحاب یمین آن جا بودند. خدا می‌داند چقدر جمعیت بود؛ اما هشت یا نه نفر در آن محدوده بودیم؛ من در رأسشان بودم. شما اگر حرف متقی را بشنوید؛ آن‌وقت جزء اصحاب یمین می‌شوید. سلمان از پیامبر پرسید: اگر آخرالزمان را درک کردیم، چه کار کنیم؟ فرمود: «انجام واجبات، ترک محرمات، انتظار الفرج، برو کنار و به خیر و شر مردم کار نداشته باش.» وقتی کنار رفتی، سخی هم بودی و از خودت حرف نزدی؛ آن‌وقت پیامبر می‌گوید با من و در درجه من هستی. همه این حرف‌ها را می‌زنم؛ برای این که دنبال کسی نروید! خیر دست کسی نیست، فقط دست متقی است؛ چون اتصال به امیرالمؤمنین علی است. 



وقتی آقا امام حسن عسگری در ظاهر از دنیا رفت، نمایندگان اهل نیشابور از طرف مردم نیشابور، پول و هدایای فراوانی برای آقا امام زمان آوردند. آن‌ها دیدند جعفر کذاب نشسته و ادعای امامت می‌کند. نمایندگان گفتند: وقتی ما خدمت امام حسن عسگری می‌آمدیم، ایشان جواب نامه‌ها را ندیده به ما می‌داد و می‌فرمود: چقدر پول درون کیسه‌ها هست! جعفر گفت: این حرف‌ها چیست که می‌زنید؟ از من اعجاز می‌خواهید؟! اگر پول آورده‌اید، به من بدهید. آن‌ها فهمیدند جعفر دروغ می‌گوید؛ به خاطر همین برگشتند. وقتی نمایندگان دم دروازه رسیدند، امام زمان (علیه السلام) یکی از اصحاب را دنبال آنها فرستاد. او هم آنها را پیش امام زمان (عج الله فرجه)  برد. امام هم اسم خودشان و هم اسم پدرشان و این که چقدر پول درون کیسه‌ها هست را به آنها گفت و جواب نامه‌ها را هم داد، امام فرمود: من پولهای اهل نیشابور را قبول نمی‌کنم؛ چون آنها حنفی شده‌اند، شطیطه چه داده است؟ راوی می‌گوید: من اصلاً نمی‌خواستم به امام زمان (عج الله فرجه) بگویم که شطیطه چه داده است! خجالت می‌کشیدم؛ چون شطیطه دو گز کرباس و چیز خیلی کمی داده بود! امام آن را از او گرفت و پولی به او داد و فرمود: سلام مرا به شطیطه برسان و به او بگو چند ماه دیگر زنده‌ای، این پولها را خرج کن، تا آخر عمر برایت کافی است. به راوی هم فرمود: من می‌آیم و به شطیطه نماز می‌خوانم، مرا دیدی حرفی نزن! راوی می‌گوید: یک وقت دیدم از خانه شطیطه صدای گریه بلند است، فهمیدم شطیطه از دنیا رفته، جنازه‌اش را به مصلی بردند، دیدم امام زمان (عج الله فرجه) تشریف آورد و به او نماز خواند. عزیزان من! شطیطه تقوا داشت که امام زمان (عج الله فرجه) اعمالش را قبول کرد و به او نماز خواند. خدا نزدش زن و مرد ندارد، هر کسی که تقوایش بیشتر باشد، او را می‌خواهد. بیایید شطیطه بشوید! تا امام زمان (عج الله فرجه) اعمالتان را قبول کند و به شما نماز بخواند. اگر اعمالتان غیر از خدا باشد، غیر از امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) باشد، امام زمان (عج الله فرجه)  آن را قبول نمی‌کند. چه کسی شطیطه را به ما معرفی کرد؟ فقط متقی. 



من خواهشم از خدا این بود که سگ در خانه ائمه بشوم، سگ دله نباشم که حواسم پیش خلق باشد. گفتم: خدایا، اگر سگ در خانه و امام زمان باشم، پیش زهرای عزیز یک اندازه‌ای رو سفید هستم. بعد به خدا گفتم: خدایا، برای رفقایم همین را می‌خواهم که سگ در خانه ائمه باشند. شما باید بخواهید سگ در خانه ولایت باشید. عزیزان من! اگر این طوری باشید، والله آنها شما را در آغوش می‌گیرند. مگر ممکن است امیرالمؤمنین (علیه السلام) شیعه‌اش را سگ در خانه‌اش کند؟ امیرالمؤمنین تو را در آغوش می‌گیرد و ولایت را درونت می‌ریزد؛ آن‌وقت آسمان و زمین، عرش و فرش، دیگر پیش تو چیزی نیست، مثل یک چیز موهومی است. چنان ولایت در قلبت تجلی می‌کند آنچه را که هست، در نزدت کوچک می‌شود، همه آنها را بلد می‌شوی. امام تصرف خلقتی به تو می‌کند؛ نه تصرف دنیایی. در یک جایی که مثل بیابان بود، دیدم امام حسین (علیه السلام) با حضرت زینب (علیها السلام)  دارد می‌آید. یک دفعه آقا امام حسین (علیه السلام) مرا صدا زد، به او سلام کردم، مرا در آغوش گرفت، سینه‌اش را به سینه‌ام چسباند، دستم را گرفت و با هم مصافحه کردیم، پاهایم از زمین بالا بود. در آن حال می‌گفتم: خدایا، من می‌خواستم سگ در خانه حسین بشوم! امام حسین دارد با من چه کار می‌کند؟ یک قدری طول کشید، به من گفت: این خواهرم زینب است، او هم داشت به ما نگاه می‌کرد که ما داریم با هم نجوا می‌کنیم! از من اجازه گرفت، با اجازه دستش را از دست من درآورد. چه کسی این طور است؟ فقط متقی. 



بیایید امر را اطاعت کنید؛ تا امام حسین (علیه السلام) شما را در بغل بگیرد، امام زمان (عج الله فرجه) پیش شما بیاید و تقبل الله به شما بگوید، هوا و هوس را کنار بگذارید و سنخه شوید. این حرفها در قلب شما تجلی می‌کند، نمی‌گویم امام حسین (علیه السلام) شما را بغل نمی‌کند، شاید بکند؛ اما اگر به این حرفها یقین کنید، تجلی همان است. چون اگر حرف ولایت را به جان و دل پذیرفتی، امام حسین (علیه السلام) را پذیرفته‌ای، وقتی این حرفها را در سینه‌ات می‌کنی، امام حسین (علیه السلام) را در سینه‌ات کرده‌ای، خدا می‌داند چه چیزی به تو بدهد که به درد مردم بخورد. وقتی این طوری شدی، گدای در خانه ائمه (علیهم السلام)  هستی. من که می‌گویم می‌خواهم سگ بشوم، می‌فهمد که تصفیه شده‌ام، حالا به من می‌دهد؛ اما شما می‌خواهید آقا بشوید، فرمانده بشوید، سردسته محل بشوید! چرا به مؤمن طاق می‌گوید حرف بزن؟ چرا به او می‌گوید حرف نزن؟ چون مؤمن طاق حرف ولایت را می‌زند، مقصدش ولایت است، جانش را برای ولایت می‌دهد؛ اما او می‌خواهد چه کار کند؟ می‌خواهد بگوید من شاگرد چه کسی هستم؟ من دنبال استاد غیر خلق می‌گشتم؛ اما تو دنبال استاد خلق می‌گردی! چقدر دنبال استاد خلق گشتی؟ آیا چیزی گیرت آمد؟ نه! استاد غیر خلق این حرف‌هاست.



ببین، آقا امام حسین (علیه السلام) «هل من ناصر» می‌گوید، متقی هم دارد «هل من ناصر »می‌گوید، به کسی کاری ندارد، می‌خواهد برای امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) و زهرای عزیز (علیها السلام)  دوست پیدا کند، برای خودش دوست پیدا کند. ظلم به متقی این است که حرفش را نشنوید! ظلمی که به امیرالمؤمنین (علیه السلام) کردند، حرفش را نشنیدند. تو اگر انسان هستی! باید بخواهی که رفیقت از تو بالاتر باشد. دلم می‌خواهد همه شما از من بهتر بشوید، شب و روز به فکر شما هستم، افتخارم این است و کوشش می‌کنم. چرا؟ مقصد متقی، هدایت است، نه ضلالت! به خدا گفتم: «خدایا، اگر مرا متقی قرار دادی، خودت گفتی متقی را ناراحت نکن! اگر او را ناراحت کنی، هیچ عبادتت را قبول نمی‌کنم. خدایا، تو که عبادت نمی‌کنی که ناراحت بشوی؛ اما مرا ناراحت نکن! اگر رفقایم جایشان از من کمتر باشد، من ناراحت هستم!». والله تمام گلبولهای خونم این است که هم در دنیا و هم در قیامت، بهترین مردم باشید، من به فکر دنیا و آخرت شما هستم. این خواستن رفیق؛ یعنی خواستن یک دوست امیرالمؤمنین، اگر به خاطر خدا باشد، خدا آن را امضا می‌کند، من ولایت کوچک و بزرگ شما را می‌خواهم، آن که درون شما هست را می‌خواهم. چرا می‌گوید اگر متقی را زیارت کردی، خدا ثواب زیارت دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام)  را به تو می‌دهد؟ چون متقی محبت دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام)  را دارد؛ آن‌وقت خود متقی چه ارزشی دارد؟! وقتی خدا آن قصر را به من داد که گفت اگر خلق اولین تا آخرین را بخواهی دعوت کنی، جا دارد، خوشحال نشدم، سر شرمندگی به زیر انداختم، به خودم می‌گفتم می‌خواهی آن را چه کنی؟ تو که عبادتی نبودی؟ این را برای چه به من داد؟ یک دفعه خود خدا ندا داد: هر کس را می‌خواهی راه بده. گفتم: خدایا، به عزت و جلالت قسم، وقتی به من دادی، خوشحال نشدم! حالا که گفتی هر کسی را می‌خواهی راه بده، خوشحال شدم! من چیزی برای خودم نمی‌خواهم، هر چه می‌خواهم برای شما می‌خواهم. ان‌شاءالله امیدوارم که مثل اسامه نشوید، تمام شماها را در آن قصر راه می‌دهم، ان‌شاءالله شما در آن جا، از من بالاتر و بهتر باشید! وقتی تو در دنیا به فکر مردم هستی، آن جا هم به تو می‌دهد، برایت گذاشته است که به دیگران بدهی. چه کسی این طور است؟ فقط متقی. 



وقتی مال‌ها حرام شد؛ متقی می‌فرماید: دیگر چیزی نخوردم که داشتم از گرسنگی می‌مردم! امام زمان (عج الله فرجه) آمد و فرمود: همه را برایت حلال کردم. وقتی حلال کرد، گفتم: از برای رفقایم هم حلال باشد. رفیق متقی کسی است که رفیق امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) باشد. اصلاً مال حرام به متقی راه ندارد، می‌فرماید: برنجی برایم آوردند که حرام بود، از دهانم بیرون می‌آمد. اگر گرسنگی می‌خورَد و لطمه به جانش می‌زند، می‌خواهد برای ما حلال کند، او به فکر نجات ماست؛ چون یقین دارد که مال حرام، محبت ولایت را از قلب ما می‌برد! مگر دختر اباذر نبود که وقتی عثمان برای او عسل و روغن فرستاد، اباذر گفت: دخترم! این مال حرام است که تو خوردی، محبت امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را از دلت بیرون می‌برد؟ دختر اباذر انگشت زد و آن را بیرون کرد. 



روزی یک حاجی در خانه‌ام آمد و گفت: مرا حلال کن! خدا می‌داند چقدر مرا اذیت کرده بود! گفتم: حلالت کردم. اصلاً اگر کسی توهین به من کرده، مالم را برده است، برای خودم زشت می‌دانم و خجالت می‌کشم که فردای قیامت در صحنه محشر، یک نفر به واسطه من گیر باشد و جرم داشته باشد. من از ثوابم به او می‌دهم؛ تا جهنمی نشود. انفاق این نیست که شما الآن پول می‌دهید، انفاق این است که تو با کاری که کرده‌ای، از ثوابت به دیگران بدهی، این عصاره انفاق است. رحمت از متقی می‌جوشد، رحمت از سخاوت بالاتر است. سخاوت را خودت می‌دهی؛ اما یک وقت دعا می‌کنی؛ یعنی متقی دعا می‌کند که خدا به او بدهد، این بالاتر است. متقی دائم، عطایش جاری است، متقی خودش احتیاج ندارد، احتیاج او، دعای به مردم است. 



من هر روز یک دور تسبیح صلوات می‌فرستم و می‌گویم: خدایا، آنهایی که محشر و قیامت کم آورده‌اند و کسری دارند، رفعش را بکن. من نه فقط به فکر دنیای شما هستم، به فکر برزخ و قیامت شما هم هستم. من نمی‌خواهم متقی بشوم که خودم نجات پیدا کنم، این که خدا می‌گوید اعمال متقی را من قبول می‌کنم، می‌خواهم متقی بشوم که به مردم برسد؛ در متقی بودن، به فکر مردم هستم. حضرت زهرا (علیها السلام)  به امام حسن (علیه السلام) فرمود: «عزیز من! وقتی دعا به کسی بکنی، خدا ملکی برایت خلق می‌کند که او در حق تو دعا می‌کند». من اصلاً در فکر نیستم که ملک به من دعا کند. در این فکر هستم که مردم به یک نوایی برسند، حالا ملک می‌خواهد دعا بکند؛ یا نکند. خدا در دنیا مرا تأمین کرده است، در آخرت هم می‌کند. چه کسی این طور است؟ فقط متقی. 



متقی صادراتش خیر است، شما هم باید صادراتتان خیر باشد. الحمدلله من به شما افتخار می‌کنم، به خدا گفتم: «خدایا، چیزی که به من دادی، به پیامبرت هم ندادی. بعد از پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) ، هفتاد هزار نفر مرتد و کافر شدند، بعد از من، این جوانان کسانی را در بر می‌گیرند. الحمد لله تمامشان موحد هستند، تمامشان حرف شنو هستند.» شیعه باید دائم فیضش به مردم برسد؛ وگرنه ناراحت است. چرا خدا این همه روی سخاوت تأکید کرده است که جواد الأئمه (علیه السلام) می‌فرماید: «زیارت پدرم، امام رضا معادل هفتاد حج و هفتاد عمره مقبول است؛ اما کمک به یک مؤمن؛ یعنی دل او را خوش کنی، بالاتر است»؟ چون سخاوت، امر ولایت است؛ اما زیارت؛ زیارت است. کمک به مؤمن، صفات مؤمن، صفات امام و صفات خداست. خدا دلش می‌خواهد که شما به یکدیگر رحم کنید، به بهشت بروید و خدا خدایی‌اش را به شما بدهد. چرا خدایی‌اش را به آدم سخی می‌دهد؟ خدایا، می‌خواهم کفر بگویم؛ اما می‌دانی که کفر نیست! خدایا، تو به هیچ چیزی محتاج نیستی که بهره‌ای از آن ببری و خوشحال بشوی؛ اما اگر بنا شود که در عالم خلقت، در عالم کون و مکان خوشحال بشوی؛ وقتی که رزق به کسی می‌دهی، خوشحال می‌شوی. 



من الآن یک نفر مبلغی پول به من می‌دهد، اصلاً از خوشحالی خوابم نمی‌برد؛ تا این که آن را تقسیم کنم و به اهلش برسانم، وقتی به او دادم، خوشحالم! ما باید همیشه در فکر نجات بشر باشیم. در هر حالی هستیم، در فکر نجات دیگران باشیم. یک وقت نجات بشر این است که چیزی به او بدهیم، یک وقت به او دعا کنیم، یک وقت در فکرش باشیم. خدا و امام زمان (عج الله فرجه) هم همین طور هستند. وقتی به مکه رفته بودم، از شهر بیرون می‌رفتم، کنار شهر  خرابه‌هایی بود که سودانی‌ها در آن جا بودند. دیدم اینها از آفتاب سوخته‌اند، این قدر در فقر و فلاکت بودند! من از ایران قدری مغز بادام با خودم برده بودم، همه را به اینها می‌دادم، گریه می‌کردم و می‌گفتم: خدایا، علی را در قلب اینها داخل کن! اینها که در دنیا دارند می‌سوزند! در آخرت هم بسوزند! ما عناد با کسی نداریم. اهل تسنن! ما می‌خواهیم که شما هم نسوزید! بیایید امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را قبول کنید؛ تا نسوزید! ما که دشمنی با کسی نداریم، ما محبت با کسی داریم که محب امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) باشد. چه کسی این طور است؟ فقط متقی. 



یک باغی به من دادند که نه اولش و نه آخرش پیدا بود، چشم روزگار آن را ندیده است! یک جوانی هم آن جا بود که خدا زیباتر از آن خلق نکرده است. پیش من آمد و گفت: این باغ مال توست و من هم در اختیار تو هستم. گفتم: پسر جان! تو پیش پدر و مادرت برو. هر چه نگاه کردم، دیدم من لیاقت این جوان را ندارم. بعد گفتم: پسر جان! چه کسی این باغ را به من داده است؟ گفت: عطای رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم)  است. گفتم: رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم)  کجاست؟ گفت: آنجاست، دیدم رسول خدا ایستاده است. همه اینها را برای رفقایم گذاشته‌ام؛ اما شرطش این است که مثل اسامه نشوند و کار را تا آخر برسانند. عزیزان من! آنها به شما عطا می‌کنند، سهام به شما می‌دهند. امیرالمؤمنین (علیه السلام) یک نفس کشیده، افضل از عبادت ثقلین، آن را سهام به دوستانش می‌دهد. در یوم الخندق یک شمشیر زده افضل از عبادت ثقلین، آن را سهام به دوستانش می‌دهد. هر نفس امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) و زهرای عزیز (علیها السلام)  و امام حسین (علیه السلام) افضل از عبادت ثقلین است. کجایید؟ اگر  محبت آنها را داشته باشید، به شما هم سهام می‌دهند؛ اما اگر ذره‌ای محبت عمر و ابابکر را داشته باشید، سهام زهراکشی، طناب گردن امیرالمؤمنین (علیه السلام) انداختن و مسیر تمام خلقت را عوض کردن را هم می‌برید! ببین، از زیر بار این سهام در می‌آیید یا نه؟ مگر نمی‌گوید که اگر یک نفر را گمراه کنی، تمام خلقت را گمراه کرده‌ای؟ باز هم به اهل تسنن بگو برادر! امیدوارم با تو برادر شود و با همان برادرت محشور بشوی! بیایید ولایت را قبول کنید؛ تا سهام داشته باشید. دوباره تکرار می‌کنم به اولیای امور کار نداشته باشید. چه کسی این حرفها را می‌زند؟ فقط متقی. 



به خدا می‌گویم: «خدایا، اگر می‌خواهی مرا بسوزانی، یک جهنمی ایجاد کن و مرا در آن ببر! مرا پیش دشمنان امیرالمؤمنین (علیه السلام) و زهرای عزیز (علیها السلام)  نبر! می‌خواهی مرا بسوزانی، جهنمی ایجاد کن و مرا بسوزان! من نمی‌گویم نسوزان! من که مال خودم نیستم! بدنم هم مال خودم نیست که بگویم بکن یا نکن! من هیچ اختیاری ندارم! مرا در جهنم ببری یا نبری، تو را یک طور می‌خواهم! بهشت و فردوس به من بدهی؛ یا این که مرا به جهنم ببری، تو را می‌خواهم، اگر من بهشت را بخواهم، مثل حیوانی هستم که چیز می‌خواهد!» چه کسی این طور است؟ فقط متقی. 



امام حسین (علیه السلام) می‌فرماید: «من کشته جلسه بنی ساعده‌ام». نه امام حسین (علیه السلام) کشته جلسه بنی ساعده است، دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام)  هم کشته جلسه بنی ساعده هستند، متقی هم کشته جلسه بنی ساعده است. همان طور که امام حسن (علیه السلام) می‌فرماید: «مادر ما را که کشتند، همه ما را کشتند! ما کشته شدیم، یک جان داریم!». متقی هم همین طور است. مگر من کشته نیستم؟ گفتم: اگر آبهای دنیا که هیچ، تمام آبهای آسمان را روی من بریزند، می‌سوزم. پس مرا هم سوزانده است! این دو نفر تمام انبیاء، تمام ملائکه، تمام انس و جن را سوزانده‌اند. چطور سوزانده‌اند؟ مگر برای امام حسین (علیه السلام) و توهینی که به او کردند، گریه نکرده‌اند؟ تمام اینها می‌سوزند و منتظر رجعت هستند. 



خدا عمر و ابابکر را تکذیب کرده، امام صادق (علیه السلام) هم تکذیب کرده است. اصلاً عمر، کشنده زهرا نیست، کشنده خداست! حالا در آخرالزمان او را انتخاب می‌کنند، ما هم شخص را انتخاب کردیم. مگر نگفت که امیرالمؤمنین (علیه السلام) اصحاب رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم)  است، عمر هم اصحاب رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم)  است. چرا بد به عمر می‌گویید؟ همه مردم هم قبول کردند و لعنت نکردند! به تمام علماء و مجتهدین ابلاغ کردم و گفتم: چرا جواب اشتباه ایشان را ندادید؟ اشتباه کرده است! آیا عمر خورشید را برگردانده؟ آیا عمر یک ضربت شمشیرش افضل از عبادت ثقلین است؟ آیا عمر یک نفسش افضل از عبادت ثقلین است؟ آیا خدا درباره عمر می‌گوید اگر او را قبول نداشته باشی، به عزت و جلالم عبادت انس و جن کنی، تو را در جهنم می‌اندازم؟ آیا رسول الله را گفت؟ با همه این حرفها به پیامبر گفت: یا محمد! بلند شو! علی را تبلیغ کن! اگر تبلیغ نکنی، هیچ کاری نکرده‌ای! خدا بیست و سه سال عبادت و زحمت رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم)  را کنار گذاشت! من به شما می‌گویم کسی که اشتباه نمی‌کند، متقی است. همه شما از اول عمرتان حساب کنید، اشتباه دارید؛ اما وقتی به مجلس ولایت آمدید، ولایت تمام اشتباهات شما را رفع می‌کند و شما را قبول می‌کند. من به هر کسی نگاه می‌کنم، می‌بینم کسری دارد. کاری کنید که کسری نداشته باشید. به مجلس ولایت بیایید تا رفع کسری‌هایتان بشود. متقی رفع کسری و عیوب شما را می‌کند. شما خودتان نمی‌توانید عیوبتان را برطرف کنید؛ سخی هم باشید؛ تا رفع گناهان، کسری‌ها و اشتباهاتتان بشود. 



شناخت مثل حرف می‌ماند، ما داریم حرف ولایت می‌زنیم، شناخت، مطلب دیگری است، شناخت هم ارتباط نیست. ببین، معاویه به عمروعاص می‌گوید: بیا پیش علی برویم؛ تا من خیالم راحت باشد که بعد از او حکومت می‌کنم یا نه؟ بلند شو! برویم از او بپرسیم. آنها به صورت ناشناس در خیمه امیرالمؤمنین (علیه السلام) آمدند، عمروعاص جلوی معاویه گفت: خدا لعنت کند معاویه را و عذابش را زیاد کند! علی جان! من می‌خواهم یک چیزی از شما بپرسم. آیا شما هستی و معاویه می‌میرد؛ یا این که شما زودتر از دنیا می‌روی؟ امیرالمؤمنین (علیه السلام) فرمود: من زودتر از دنیا می‌روم. حالا وقتی اینها رفتند. امیرالمؤمنین (علیه السلام) به مالک اشتر فرمود: مالک! فهمیدی اینها چه کسانی بودند؟ گفت: نه! فرمود: یکی از آنها عمر و عاص و دیگری معاویه بود. مالک پایش را به زمین کوبید و گفت: چرا به من نگفتی؛ تا گردنشان را بزنم و جنگ تمام شود، آن‌وقت دیگر شیعه‌کشی هم نمی‌شود؟ ببین، امیرالمؤمنین (علیه السلام) چه کار دارد می‌کند؟ در امر است، می‌گوید: ما نباید خدعه کنیم، خدا خودش می‌داند! من هم وقتی جبرئیل آمد و گفت: تهران برچیده می‌شود، گفتم: خدا خودش می‌داند، جان اینها دست خداست، اگر خدا بخواهد می‌گیرد. چرا من اینها را بکشم؟! 



من به خدا گفتم: «خدایا، اگر مرا به جهنم؛ یا بهشت ببری، تو را دوست دارم». آن‌وقت دیدم قیامت است، ملکی آمد و به من گفت: باید به جهنم بروی. می‌دانستم کسی که می‌تواند کاری برایم بکند، چهارده معصوم (علیهم السلام)  هستند. گفتم: شما که پرونده مرا می‌بینید، اگر ناجور است، پیش حضرت زهرا (علیها السلام)  بروم و التماس کنم که واسطه شود و جهنم نروم؛ اما اگر امر است، می‌روم. گفت: امر است، باید در جهنم بروی! «یا علی» گفتم و در جهنم پریدم. تمام آتش خاموش شد. من وسط جهنم ایستاده بودم، نگاه می‌کردم و می‌گفتم: خدایا، شکر که مردم راحت شدند! همه جهنم خاموش شد! مگر آتش، ولایت را می‌سوزاند؟ من شکر نمی‌کنم که چرا نسوختم، شکر می‌کنم که مردم راحت شدند! چه کسی این طور است؟ فقط متقی. 



یکی از آرزوهایم این بود که خدا افرادی را نصیب من کند که اینها ولایت‌فهم باشند. خدا خودش می‌داند که چقدر در این بیابانها رفتم و اشک ریختم! امام حسین (علیه السلام) عنایت به من کرده است و شما را به من داده است، کوچک و بزرگتان ولایت دارید. بعضی‌ها ولایت دارند؛ اما ولایت‌فهم نیستند، قدر ولایت را نمی‌دانند. رفقای عزیز! حرف متقی را بشنوید، این متقی است که حرفش در ماوراء زده می‌شود. متقی کجا می‌رود؟ خدا می‌داند، جای دیگر هم می‌رود. عزیزان من! بیایید حرف متقی را بشنوید! متقی که از خودش حرف نمی‌زند. چرا از این جا می‌روید؟ بدبخت بیچاره! من به شما گفتم، چقدر کتاب و نوار دارم، اگر از خودم حرف زدم، پانصد هزار تومان جایزه می‌دهم. چرا از این جا می‌روید؟ آنهایی که از این جا رفتند، از علی و اولاد علی جدا شدند. 



قرآن می‌فرماید: «و العاقبة للمتقین» یعنی متقی عاقبت را می‌بیند، شما باید تفکر داشته باشید؛ تا عاقبت را ببینید. اگر عاقبت را ببینید، این دنیا برای شما زندان است؛ چون خدا جا و مکان شما را در قیامت قرار داده است. می‌خواهم شما را در مکانی که امیرالمؤمنین (علیه السلام) برایتان قرار داده است، حاضر کنم؛ یعنی این خانه، آخرت است، می‌خواهم تمام وجودتان بگوید علی! امام زمان! متقی! «أنا مدینة العلم، علی بابها». تو باید دلت درِ علی باشد، کسی را در آن راه ندهی! تو این قدر در دلت کسی را راه داده‌ای که دیگر در آن جایی نیست! کوشش کنید دلتان به ولایت وصل باشد، یکی هم به متقی وصل باشد، او وصل به ماوراء، وصل به آسمان و وصل به عرش خداست. من از آمدن شما تعجب نمی‌کنم، از نرفتنتان تعجب می‌کنم که چرا نمی‌روید؟ ماندن خیلی مهم است! مگر خود ولایت شما را نگه دارد. شما متقی را حق‌بین و حق‌گو نمی‌دانید! تمام بدبختی‌تان این است که تشنه مردم، ریاست، کیاست، تماشا و عزت هستید نه تشنه ولایت! یک نفر خدمت امام صادق (علیه السلام) آمد و گفت: می‌خواهم خواب شما را ببینم. امام به او فرمود: آب نخور! شب خواب آب دید! ما هم تشنه ولایت نیستیم. 



دل شادی من این است که شما پیش بروید! دوش به دوش امام زمان (عج الله فرجه)  و حضرت زهرا (علیها السلام)  باشید! دل‌سوزی من این است که امر را اطاعت نکنید. جلسه ولایت از حضور امام بالاتر است. چرا؟ در حضور امام هستی؛ ولی امرش را اطاعت نمی‌کنی؛ اما در جلسه ولایت که هستی، داری امرش را اطاعت می‌کنی؛ پس بالاتر است. رفقای عزیز! نسبت به این جلسه غیرت داشته باشید! در جلسه ولایت، هم مالتان و هم جانتان در اختیار خداست. این جا که آمدید دنبال طاغوت نرفتید و برای طاغوت تهیه نکردید، با وحی و امر امام زمان (عج الله فرجه) ارتباط دارید؛ چون با متقی ارتباط دارید. به عرض روز و هفته به حرفهای جلسه یک نگاهی بکنید؛ تا با همین‌ها محشور بشوید و با یکدیگر هماهنگ باشید. همیشه این دعا را در حق شما می‌کنم و می‌گویم: «خدایا، رفقای من، ولایتشان را حفظ کن و سالم نگه دار! بدنشان هم سالم باشد.» 



این حرفها دیگر گیرتان نمی‌آید، زمانی بشود که بگویید حاج حسین کجاست؛ تا این حرفها را بزند؟ آن‌وقت سرگردان می‌شوید! دلم می‌خواهد بعد از من، هدایت‌کن مردم باشید؛ نه این که خودتان هدایت باشید! کجا هدایت می‌کنی؟ به این حرفها عمل کنید، بکر باشید. خلاصه، رفقا! قدر این حرفها را بدانید! این حرفها نه این که شما را زنده کند، زندگی‌تان را ادامه می‌دهد؛ چون که می‌فرماید: «به عمل هر قومی راضی باشی، جزء آن قوم هستی». چه کسی این حرفها را می‌زند؟ فقط متقی. 



چرا خدا را شکر می‌کنیم؟ ما خدا را شکر می‌کنیم که امام حسین (علیه السلام) را به ما معرفی کرده، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را به ما معرفی کرده، زهرای عزیز (علیها السلام)  را به ما معرفی کرده است؛ شکر اصلی این است. 



خدایا، شکر که ما ذلیل نیستیم، الآن کسانی هستند که ده سال است در خانه‌اند. خدایا، شکر که بدنمان سالم است و می‌توانیم امرت که برآوردن حاجت برادر مؤمن است را به جا آوریم، خدایا، از تو تشکر می‌کنیم. 



خدایا، شکر که ما سخی هستیم و قیامت گیر نیستیم. خدا در قیامت می‌گوید: «أین السخیون؟» کسی که سخی است، داخل بهشت شود. خدایا، توبه ما مال دادی. خدایا، تو ما را سخی کردی! من به خدا می‌گویم: خدایا، چه کسی مرا متقی قرار داده است؟ چه کسی مرا سخی کرده است؟ خدایا، تو کردی! از تو تشکر می‌کنم. خدایا، شکر که ما از اهل تسنن نیستیم! خدا فرمود: «هرکس عبادت انس و جن کند؛ اما امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را قبول نداشته باشد، با صورت در جهنم می‌اندازم.» خدایا، ما امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را قبول داریم، هرکس امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را قبول نداشته باشد، ما با او دشمن هستیم. آنهایی که امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را قبول ندارند، اهل تسنن هستند، اهل تسنن پیرو عمر و ابابکر هستند. ما پیرو امیرالمؤمنین علی (علیه السلام)، امام حسن (علیه السلام)، امام حسین (علیه السلام) و امام زمان (عج الله فرجه) هستیم. خدایا، از تو تشکر می‌کنیم که از اهل تسنن نیستیم، با عمر و پیروانش بد هستیم. چه کسی ما را این طوری کرده است؟ تو کردی. خدایا، ما از تو تشکر می‌کنیم، کار دیگری که نمی‌توانیم بکنیم. 



خدایا، شکر، ما خدا را نمی‌شناختیم، پیش متقی رفتیم، او ما را خداشناس کرد. خدایا، شکر که ما خداشناسی را یاد گرفتیم. 



خدایا، شکر که ما فارغ هستیم، پایبند به دنیا نیستیم، تو به ما فرصت دادی که به مجلس ولایت بیاییم، ما را گرفتار دنیا نکردی. خدایا، تو به ما پول دادی که به جلسه ولایت بیاییم، اگر ندار بودیم، ممکن بود که نمی‌توانستیم بیاییم. خدایا، تو در الست یک کارهایی کردی، فکر ما بودی، حالا ما را در جلسه ولایت حاضر کردی. 



خدایا، شکر، تو به ما ولایت و محبت آن را دادی. رفقای خوب به ما دادی، آدم ناجور طرف شما نیامده است. 



رفقای عزیز! باید شکر ولایت کنید تا مبادا ولایت از کف ما بیرون رود. 



حالا چه زمانی خدای متعال از بنده‌اش تشکر می‌کند؟ زمانی که خدا را شناختی و دنبال کس دیگری نرفتی؛ آن‌وقت خدا می‌گوید: «من از مال خودم به تو دادم، تو سخی بودی؛ حالا از تو تشکر می‌کنم، صد تا در دنیا و هزار تا در آخرت به تو می‌دهم». خدا دارد از تو تشکر می‌کند. خدا به ما عقل بدهد؛ تا پیرو این حرف‌ها باشیم؛ قدر این حرفها را دانستن، شکرانه خداست. اگر از این حرف‌ها پیروی کنیم؛ آن‌وقت خدا تشکر می‌کند. 



خدایا، ما دنبال غیر متقی نرویم! کسانی هستند که به جای این که دنبال متقی بروند، دنبال خلق رفتند و پیرو شیطان شدند، خدایا، ما از آن‌ها نباشیم، ولایت را به آخر برسانیم؛ تا زمان رجعت. 



یا علی







ازدواج

بسم الله الرحمن الرحیم




قبل از ازدواج


1. اغلب که در جوانها بین زن و شوهر اختلاف می‌افتد، (بدین دلیل است که) اینها خودشان زنشان را انتخاب می‌کنند. می‌خواهی زن بگیری، با اجازه پدر و مادرت بگیر. چون که آنها وارد هستند. اگر زن‌گرفتن به غیر امر خدا باشد، جدا می‌شوید. آن (ازدواج)، فتنه می‌شود. زن را باید با امر خدا بگیری، بعد با اجازه پدر و مادرت. اگر بی‌اجازه بگیری، تو زن را خواستی؛ مثل یک خاطرخواهی می‌شود. خاطرخواهی به امر خدا نیست. میان شما جدایی می‌افتد و به بدبختی می‌افتید.



پس جوانان عزیز که می‌خواهند زن بگیرند، با اجازه پدر و مادرشان بگیرند. اگر روی اجازه پدر و مادر نباشد، روی هوا و هوس می‌شود. خدا می‌گوید اگر به غیر من بخواهی کاری بکنی، از آنجا تو را ور می‌آورم. پس مشکل به وجود می‌آید. در زندگی‌ام چند نفر می‌خواستند به من زن بدهند، زنان خیلی مهم، من گفتم: نه، من باید با اجازه پدر و مادرم زن بگیرم. خاطرخواهی‌ها تمام می‌شود، چون که امر خدا نیست.



2. (برای) زن گرفتن باید بروی تحقیق کنی. (زنت را) از خانواده‌ای بگیری که سابقه‌اش خوب باشد. حالا (اگر) شجاع نیست، سابقه خوبی داشته باشد. حضرت علی (علیه السلام) که می‌خواست زن بگیرد حسابهایش را کرد که قضیه کربلا پیش‌آمد می‌شود، باید یکی باشد پَپه نباشد (بنابراین رفت و ام البنین را گرفت).




امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) نزد حضرت زینب (علیها السلام) آمد و گفت: عبدالله تو را می‌خواهد، تو هم او را می‌خواهی؟ گفت: پدر، اختیار با تو است. گفت: خب، تو خودت باید بگویی. گفت من فقط یک شرط با او دارم. اگر برادرم حسین خواست مسافرت برود، بی چون و چرا باید بروم. حالا وقتی امام حسین (علیه السلام) می‌خواست برود، زینب بی چون و چرا با او رفت.


پس ائمه طاهرین یک پیش‌بینی‌هایی دارند، روی پیش‌بینی‌هایشان کار می‌کنند. ما هم باید حتی‌الامکان در زن گرفتن یک پیش‌بینی‌هایی داشته باشیم. مثلاً می‌گویند بیشتر بچه‌ها به دایی‌شان می‌روند؛ یعنی کسی که می‌خواهد زن بگیرد، باید بداند برادر زنش چطوری است.



3. از خدا بخواهید زنی قسمت شما کند که حواله باشد.



4. من پنج شب جمعه رفتم جمکران، گفتم یا امام زمان! یک زنی به من بده دینم را نبرد، الحمدلله، همان‌طور هست؛ آن‌قدر سخی است که نگو.



5. اصلاً راجع به ازدواج استخاره لازم نیست، باید تحقیقات کنید.



6 زن بگیر که انسان‌سازی کنی، زنی که ولایت‌پرور باشد.




دوران عقدبستگی


1. شما الان باید در تمام گلوله‌های خونت فکر کنی، این زن ناموس تو است و در هر ابعادی (باید) او را حفظ کنی.



2. شما (باید) خیال کنی زن (به جز زن شما)، در دنیا نیست، او هم خیال کند مرد (به جز شما)، در دنیا نیست.



3. هر دفعه (خانه زنت) می‌روی، دست خالی نرو. گل نبر، من با گل زیاد موافق نیستم. آجیل، مغز بادام، پسته، ... ببر؛ چون خانواده‌اش، همسایه یا رفقایش الان سراغ می‌گیرند که (داماد) چه چیزی آورده است. بشر، وظیفه‌اش این است که این کار را بکند.



4. همیشه، یک نوید خوب بده، امید بده.



5. زن، محرم است؛ اما محرم راز نیست.



6 زن، زینت است، باید زینتش داد.



7. تاج سر زن، مرد است. اگر اخلاق تو خوب نباشد، زانویش گیر ندارد.



8. آدم «من» نباید داشته باشد.



9. در عقدبستگی، (آدم نباید) عروسی کند، پدرش در می‌آید. خیلی مواظب باش. بخواهی این کار را بکنی، تهمت می‌خوری. وقتی عروسی کردی (باید) در این فکر باشی که خانه بخری، دامن‌گیرت می‌شود. پس تا می‌توانید در عقدبستگی عروسی نکنید.



10. هر وقت می‌خواهی بیرون بروی، بگو: خانم چیزی نمی‌خواهی برایت بگیرم؟ دلش را خوش کن.



11. من هر وقت بچه‌ام می‌خواست برود، می‌گفتم: یک النگو ببر، طلا ببر. آن طلایی که آنجا می‌برد، برایش کم‌کم جمع می‌شود. آن زن هم عاقل است، یک وقت می‌خواهند خانه بخرند، چیزی بخرند، هم سرمایه‌ای دارد و هم به اصطلاح، دلش خوش شده است.



12. آدم باید با زنش رفیق باشد. با مادر زنت، رفیق باش؛ مثلاً برای ایام عیدی یک پیراهن برای زنت بخر و یکی هم برای مادر زنت. تا می‌توانی با مادر زنت رفیق باش.



13. محبت، با کرامت ایجاد می‌شود. چرا؟ (چون) تو شخص را می‌خواهی که یک چیزی می‌آوری، اگر نخواهی که چیزی نمی‌آوری.



14. زن و شوهر اگر خوب نباشند و همبستر شوند، بچه، لوث می‌شود. باید هر دو طرف رضایت کامل داشته باشند. کار؛ زوری نیست. چون‌که خدا می‌فرماید: «لا اکراه فی الدین»[۱] زن و شوهر هم نباید اکراه داشته باشند تا بچه شفته‌ریزی‌اش خوب باشد.



15. دو جبهه داریم: یکی جبهه جهاد است؛ اما یک وقت خودت توی جبهه‌ای. داری کار می‌کنی، انفاق می‌کنی، پس من می‌گویم یک وقت نشود از جبهه خارج بشوی. امام صادق (علیه السلام) می‌گوید: شما عضو مائید؛ اگر امر را اطاعت نکنید، جدا می‌شوید. پس وقتی گناه کردی، از جبهه جدا شدی و در جبهه شیطان رفتی. چون که شیطان از گناه خیلی خوشش می‌آید. می‌فهمد تو داری جهنمی می‌شوی.



16. روایت داریم مرد، خدای زن است؛ یعنی روزی‌رسان زن است.



17. خدا می‌گوید سه چیز به تو دادم، منت سرت گذاشتم: اول، ولایت؛ بعد، خانه خوب؛ بعد، زن خوب.



حالا نتیجه‌اش این است که وقتی داری کار می‌کنی، این خانه شما بیت خداست؛ یعنی از زمین مکه کشیده شده است. حالا خدا می‌گوید من بیتم را به تو دادم، حالا که داری کار می‌کنی، جهادگری. خانمت هم در خانه، مریم است، آن‌وقت عیسی (آیات) به وجود می‌آید؛ اما در صورتی که این خانه را بت‌کده نکنی.



18. آدم، هرکجا هست، اگر می‌خواهد جهادگر باشد، باید به فکر زنش باشد. تو باید هر کجا هستی، به فکر او باشی. امام حسین (علیه السلام) الان قاسمش کشته شده، علی اکبرش کشته شده، حالا ببین چقدر به فکر ناموس خودش است. حالا با همه این حرف‌ها، تا آخرین نفس دارد دل خانواده‌اش را خوش می‌کند. آخر هم می‌گوید: «یا شیعیان اباسفیان! دینکم، دینارکم» کجا می‌روید رو به حرم رسول الله؟ با زانو پا شده، دیگر توان ندارد؛ اما از حرمش دارد دفاع می‌کند. ما هم باید تا آخر عمرمان از حرممان دفاع کنیم و به فکر حرممان باشیم.



19. در تمام مدت عمر، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام)، لباس رزم نپوشیده؛ یعنی نداریم زره پوشیده باشد. فقط یک دفعه راجع به یک زن، با زره بیرون آمد. لباس رزم پوشید برای این که به زن اذیت نشود.




خانمی هراسان از خانه بیرون زد.امیرالمؤمنین (علیه السلام) گفت: چه شده؟ گفت: شوهرم من را می‌زند. پا شد و آنجا رفت. گفت: باباجان، ایشان را نزن. مرد گفت: چون که تو واسطه شدی، او را می‌کشم. علی رفت و لباس رزم پوشید؛ یعنی دفاع از این خانمی بکند که به او ظلم شده است. پس به خانم‌هایتان ظلم نکنید. امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) از ظلم خوشش نمی‌آید. آن‌وقت می‌گوید من صفات الله را پاسخ می‌دهم. تو باید صفات خوب با خانمت داشته باشی که امیرالمؤمنین (علیه السلام) به تو پاسخ بدهد، نه صفات بد


20. تا می‌توانی کم حرف بزن. بگذار ایشان حرف بزند؛ چون او تو را عکس‌برداری می‌کند. می‌خواهد هشتاد سال، نود سال با تو بسازد. در عقدبستگی، زن، عکس‌برداری می‌کند. چرا یک‌مرتبه می‌گوید من او را نمی‌خواهم؟ (چون) تو در حرفهایت یک حرف‌هایی زدی، او می‌بیند که لیاقت نداری هشتاد سال با او بسازی؛ پس کم حرف بزن. در برابر زن عقدبسته آدم باید مؤدب باشد (تا عکسش خوب بیفتد)



21. باید با زن مدارا کرد. اگر او حرف بزند، شما باید حرف او را کم و زیاد کنی. باید حواست جمع باشد. شما توصیه نهج البلاغه به او بکن تا گیر به نهج البلاغه بدهد. چون‌که نهج البلاغه، فرمایش امیرالمؤمنین (علیه السلام) است. ما باید فرمایش امیرالمؤمنین (علیه السلام) را اهمیت بدهیم.



22. این کار اشتباه است که بگویی زن، من را بخواه. شما باید کاری کنید، او تو را بخواهد. ما نباید به زن تحمیل کنیم و او را اذیت کنیم و بگوییم ما را بخواه. چون‌که عدالت، خواستن می‌آورد. اگر تو با عدالت با زنت رفتار کنی، او تو را می‌خواهد. تو می‌خواهی با «من» ات رفتار کنی، مرتب می‌گویی: «من می‌گویم این‌جور کن، آن‌جور کن» زن را خسته می‌کنی، (آن‌وقت) او تو را نمی‌خواهد.



23. شما باید بگویی: زن، ما باید خودمان را بسازیم تا اهل بیت ما را قبول کنند. ما باید صادرات شخص را بپذیریم، نه خود شخص را.



24 ما باید حرف‌های زن را بشنویم، کسی را ناراحت نکنیم؛ اما در عمل، اگر حرف زن مطابق روایت و حدیث نبود، گوش نکنیم. آن‌وقت آن زن می‌فهمد که مطابق روایت و حدیث حرف بزند.



25. بعضی‌ها به این روایت برخوردند که می‌گوید: هر جوری زن بگوید غیر آن بکن، این اشتباه است. یکی از مهندس‌ها به این روایت برخورد کرده بود و می‌گفت که مثلاً زنم می‌گوید خیار بگیر، من سیب می‌گیرم! به او گفتم: عزیز من، این جور درست نیست. الان اگر خانم می‌گوید سیب بگیر، این زن، سیب احتیاج دارد؛ وقتی که تو این کار را بکنی یک حاجت برادرت را، خواهر مؤمنه‌ات را برآوردی، هفتاد حج، هفتاد عمره پایت می‌نویسند. 



این که می‌گوید به حرف زن نرو و غیر آن بکن؛ چون زن زینت است. وقتی که زینت است، خدا یک جوری او را خلق کرده است، یک جوری فرق گذاشته است. مثلاً می‌گوید: ارثش این جوری است، یا شهادتش این جوری است. تو همه اختیارت را به دست زنت نده . زن، این جور که معلوم است؛ (البته نمی‌خواهم بگویم همه زن‌ها)، اصولاً ناقص است؛ چون که ببین ارثش چه جوری است یا شهادتش چه جوری است. حالا اگر این زن حرفی غیر روایت و حدیث زد، آدم باید رد کند؛ اما اگر روایت و حدیث بگوید، باید عمل کند. آن را هم باز یک مرتبه، توی ذوقش نزنی، توی «بهتری» پیاده کن. یواش یواش باید حالی‌اش کرد. نمی‌شود بگویی این حرف‌ها برای همه زن‌هاست. خب، زینب هم زن است، مریم هم زن است، آسیه هم زن است. این عمومیت ندارد. زنی که به امر نباشد، مورد لعنت است؛ مثل عایشه و حفصه. ما باید روی اینها حساب کنیم. یک مرتبه همه زنها را نگویی بد است. پس ما در زندگی باید تفکر داشته باشیم. اگر تفکر نداشته باشیم، کارهایمان اشتباه است و حدیث و روایتها را نمی‌فهمیم.



ما داریم از قرآن مجید حرف می‌زنیم و به کسی کار نداریم. حالا خدا فرق گذاشته، تو چرا فرق نمی‌گذاری؟ تو می‌خواهی مثل خودت باشد، مثل خودت که نمی‌شود؛ اما ما احکام داریم. «ان الله و ملائکته یصلون علی النبی یا ایها الذین امنوا صلو علیه و سلموا تسلیما»[۲] تسلیم پیامبر باید باشیم. در تمام روی زمین از عایشه بدتر در بین زنها نیست؛ اما از زهرا (علیها السلام) هم بهتر نیست؛ اما ببین پیامبر چطور با عایشه حرف می‌زند.



می‌گوید: حمیرا، با من حرف بزن، لایش می‌گیرد. ما باید زن را لا بگیریم. اگر یک کاری، چیزی دارد، از او بگذریم. ما باید از پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) قبول کنیم. مگر پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) نمی‌دانست عایشه به جنگ امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌آید یا جنازه امام حسن (علیه السلام) را تیر باران می‌کند؟! او دارد وظیفه خودش را عمل می‌کند. تو به کرده او کاری نداشته باش. تو باید خُلق عظیم داشته باشی. تا می‌توانی با زن خوش‌رفتاری کن.



26. گنجشک نری به ماده‌اش گفت: من آن‌قدر قدرت دارم که می‌توانم تخت سلیمان را به هم بزنم. باد، خبر به سلیمان داد. سلیمان گفت: تو چطور می‌توانی به هم بزنی؟ گفت: حالا ما یک هارت و پورتی پیش زنمان آمدیم.



آدم باید در مقابل زن پَپَه نباشد؛ اما قدرتش را هم صرف امر بکند. (در جای دیگر، حاج‌آقا فرموده‌اند) در مقابل زن باید قدرت، مدرتی آمد.



27. روایت داریم مغز زن، پشت سرش است و مغز مرد جلویش. یک قدری فرق دارد؛ اما زن، کینه ندارد؛ یعنی الان یک حرفی بزند، آن‌وقت می‌آید پشیمان می‌شود. پس آدم اگر می‌خواهد زندگی‌اش شیرین باشد، تا می‌تواند نباید سر به سر زن گذارد.




دعاهای شب عروسی


یکی زیر قبه امام حسین(علیه السلام) یکی هم در منا و یکی هم در شب عروسی دعا، مستجاب است.



این دعاها را از خدا بخواه:



1. از خدا و امام زمان (عج الله فرجه) بخواه، ولد صالح به تو بدهد، ولدی که پیرو ائمه (علیهم السلام) باشد، نه ولدی که از بچه‌های آخرالزمان باشد. پیرو ولایت و دین باشد.



2 بگو خدایا، مهر مرا در دل زنم بینداز و مهر آن را در دل من. اختلاف، بین ما نیفتد. ما پیرو امیرالمؤمنین (علیه السلام) باشیم. زنم هم  تا آخر عمرمان پیرو زهرا (علیها السلام) باشد.



3 خدایا، مرا تنگدست نکن که دستم پیش خلق دراز باشد. تو را به حق امام زمان (عج الله فرجه) مرا کفایت کن.



4 خدایا، تو را به حق امام زمان (عج الله فرجه) هر محبتی در دل من و زنم هست، به غیر محبت امیرالمؤمنین (علیه السلام) بیرون کن؛ جایگزینش، محبت خودت و اهل بیت را قرار بده.



5 خدایا، کسانی را که می‌خواهند اختلاف بین ما بیندازند از ما دور کن.



6 خدایا، من و زنم را قانع و راضی کن تا اهل دنیا نباشیم.



7 خدایا، در قانع و راضی بودن، تو را به حق امام زمان (عج الله فرجه) ما را کفایت کن.



8 خدایا، تو را به حق امام زمان (عج الله فرجه) القا و افشا به من و خانمم بده تا حمایت از ولایت کنیم. من حمایت از ولایت کنم، زنم هم حمایت از زهرا بکند. تا آخر عمرمان از ما گرفته نشود، خودت حفظ کن.



حضرت زهرا تا آخر عمرش حمایت از ولایت کرد، ما هم جانمان را باید فدای ولایت کنیم، نه لهو و لعب و فسادهای دنیا. اگر ما این جوری باشیم، امام زمان (عج الله فرجه) می‌گوید پدر و مادرم به قربانتان. مگر شهدای کربلا به غیر این کار چه کردند؟ آن‌وقت امام زمان (عج الله فرجه) می‌گوید پدر و مادرم به قربانتان. خدایا، ما هم از آنها باشیم.



9. الان اگر امام زمان (عج الله فرجه) نیست، امرش که هست. خدایا ما حمایت از امر امام زمان (عج الله فرجه) کنیم، نه امر خلق که جدایی نیفتد بین ما و امام زمان (عج الله فرجه)



10. خدایا، ما را تهی دست نکن، مال دنیا بده؛ اما محبتش را نده که آن را در راه تو و ولایت خرج کنیم.



11. خدایا، دختر حاتم طایی دعا کرد برای پیامبر، گفت: یا محمد، خدا کار به جا به دستت ایجاد کند. خدایا، ما از آنها باشیم که کار به جا در دستمان ایجاد بشود، نه کارهای هوا و هوسی.



12. خدایا، ارتباط ما را با امام زمان (عج الله فرجه) قطع نکن. چون که امام صادق (علیه السلام) فرمود: شما عضو مایید. اگر گناه کنید، جدا می‌شوید. خدایا، به حق امام صادق (علیه السلام) ما عضو امام زمان (عج الله فرجه) باشیم. خانمم هم تا آخر عمرمان عضو زهرا (علیها السلام) باشد.



13. خدایا، تو را به حق امام زمان، من و خانمم را عاق والدین نمیران. چون که اگر آدم عاق والدین بمیرد، خدا می گوید: هر کاری می‌خواهی بکن؛ تو را می‌سوزانم. اول پدر و مادر ما علی (علیه السلام) و زهراست، و بعد پدر و مادر ظاهری. خدایا، محبت آنها و پدر و مادرمان را در دل ما بینداز تا عاق پدر و مادر نشویم.



14 خدا در قرآن می‌گوید: «و بالوالدین احساناً»[۳] خدایا، ما تهی دست نباشیم که دستمان پیش پدر و مادرمان دراز باشد؛ می‌خواهیم به پدر و مادرمان احسان کنیم. احسان به پدر و مادر این است که دل آنها را خوش کنیم.




بعد از عروسی


1. (در قضیه رفتن به خانه پدر و مادر) یک طوری بروید که همیشه بروید. آن‌وقت مادرت به فکر تو است. یک طوری قرار بگذارید که هر دفعه بروید (برنامه‌ریزی شده و منظم بروید) مادرت را منتظر نگذار. مثلاً، وقتی که شما هر بار روزهای دوشنبه بروید، مادر به انتظار روز دوشنبه است؛ اما اگر یک بار یک شنبه بروید و یک بار دوشنبه، انتظار مادر هیجانی می‌شود و این کار درست نیست. هر روز هم نروید. یک نفر بود هر روز خدمت پیامبر می‌آمد، پیامبر فرمود: هر روز نیا، محبتمان نسبت به همدیگر کم می‌شود.



2. حرف پدر و مادرت را به زنت نگو، زن زینت است؛ می‌خواهد همیشه به او احترام بگذاری. به زن بگو: به پدر و مادرمان نگاه نکن، به خدا نگاه کن. بگو: تو محض رضای خدا به آنها احترام بگذار. چون که پدر و مادر پیر شده‌اند و ضعیف هستند، خانم! شما الان قوی هستی، یک روزی هم شما پیر می‌شوی. اگر خدمت به پدر و مادر بکنی، بچه‌ات هم خدمت به شما می‌کند؛ زیرا خدا همیشه پاسخ می‌دهد.



3. اگر می‌گوید یک چیزی بخر، حرفش را بشنوید، خیلی خوب است. (همان چیزی که گفته است بخر؛ نه چیز دیگر را) و الا عقده‌ای می‌شود.



4. نباید با زن تند حرف بزنید، نگویید شما نمی‌فهمی، او با شما عقده‌ای می‌شود.



5. (اگر به شما چیزی گفت بخر و نخریدی) بگو: وای، یادم رفت! وای، می‌خرم! وای...، زن را بگردان. فوری نگو، نه.



6. احتیاج زن را باید برآورده کرد. از زن باید اطاعت شهوتی کرد، نه اطاعت امری. ما باید امر خدا را اطاعت کنیم. آدم باید همه چیز را مراعات کند. مقدس نشوید، متدین شوید.



7. روایت داریم زنی نزد خلیفه آمد و به عمر گفت: من می‌خواهم از شوهرم جدا شوم؛ شوهرم ناشزه است. عمر گفت: نه؛ حق نداری. به او حد می‌زنم. امیرالمؤمنین (علیه السلام) گفت: این زن، منظورش این است که این مرد، پیش او نمی‌رود، اگر یک ماه پیش او نرود، حق دارد که جدا شود. تا این اندازه این کار ادامه دارد.



8. یک گنجشک نر خدمت حضرت سلیمان آمد و گفت: زنم راهم نمی‌دهد. حضرت سلیمان، ماده را صدا کرد و گفت چه شده است؟ ماده گفت: این، به غیر من با (گنجشک) دیگری دوستی کرده است، من هم راهش نمی‌دهم. (خلاصه) زن را باید در امور شهوتی راضی کرد.



9. هفتگی باید یک پولی به زن بدهید، او می‌خواهد یک چیزی بخرد، شما نمی‌دانید چیست. من خودم هفتگی ده هزار تومان به زنم می‌دهم.



10. زنِ آدم را نباید جوانها بشناسند. آدم وقتی بیرون می‌رود، شناسایی می‌شود؛ یعنی زمان، بد است. می‌گوید: ناموست را مثل روباه به دندان بگیر. آدم باید خیلی مواظب باشد که زنش را نشناسند. بچه را در فضای خانه، فضای حیاط و فضای اتاق بغل بگیرید. بغل گرفتن بچه جایز است؛ اما شناسایی زن جایز نیست.



11. هر وقت می‌خواهد بیرون برود، بگویید: با مادرت برو یا من برایت می‌خرم؛ یا با هم بروید بخرید. زن را عقده‌ای نکنید؛ چون که پیامبر هم این کار را کرد. با خدیجه در کوچه ایستاده بود. (برای اینکه به او تهمت نزنند) گفت: این خدیجه است که من با او می‌روم.



12. زن را لوس نکنید؛ اما به او کمک هم بکنید. اگر حال او خوب نبود، بلند شوید و کمکش کنید. اگر حال داشته باشد، لوس‌گری است. از ائمه سفارش شده است که به زنهایتان کمک کنید. اصلاً زندگی مشترک است؛ مثلاً الان مهمان دارید. آدم بلند می‌شود و کمک می‌کند، چه عیبی دارد؟ مثلاً من اگر مهمانی داشتم، برای شب تعطیل می‌گذاشتم که خودم (وقت داشته باشم) کمکش بکنم.



13. باید با زن بسازید. «من» را کنار بگذارید. همیشه توقع عزت از زن نداشته باشید. یک وقت زن خسته است، یک حرفی به شما می‌زند. شما عقده زن را به دل نگیرید، زن کارهایش ریشه‌دار نیست. شما خودتان را پیش او نگذارید، شما راه خودتان را بروید.



14. با پدر زن و مادر زنتان خوب باشید. مگر ارث پدرتان را می‌خواهید که اینقدر توقع دارید؟ زن، به شما داده‌اند، جهاز هم به شما داده‌اند، شما چه چیزی به آنها داده‌اید که اینقدر توقع دارید؟ یک مهریه است که آن هم، آیا بدهید! آیا ندهید! بازی در نیاورید. آن‌وقت شما این کار را بکنید، بی‌عدالت شدید، باید عدالت داشته باشید.



15. خدا، وقتی به آدم غضب کرد، زنش را از او جدا کرد. چرا؟ (چون) اینجا به حرف زنش گوش کرد. شیطان طرف آدم رفت؛ ولی نتوانست او را گول بزند. به طرف زن او رفت؛ چون زن او باعث ترک اولی شد. به زنش علاقه داشت، به حرف زنش گوش کرد، به امر خدا گوش نکرد، آن‌وقت خدا سیصد سال او را جدا کرد. پس ما باید به حرف زن گوش کنیم؛ اما زن امر خدا را بگوید، وگرنه مانند آدم می‌شویم. حالا دوباره که ترک اولی قبول شد بلند شد و طرف زنش رفت. پس ما باید زنمان را بخواهیم.



16. زن را باید ضبط کرد. نمی‌شود یک ماه، دو ماه با او قهر کرد.



17. آدم نباید یک کاری بکند که زنش با غصه (عقده) بخوابد. اگر با عقده بخوابد، شیطان آن زن را رهبری می‌کند و فاجعه به وجود می‌آید. پس نگذارید زنتان با عقده بخوابد.



18. قدر زنتان را بدانید. اصلاً شما مگر ارث پدرتان را از پدر زنتان می‌خواهید؟ بابا، شکر خدا را بکنید. یک وقت می‌بینید نعمت از دستتان گرفته می‌شود، هر چقدر هم که به سرتان بزنید فایده ندارد. این خانم بلند می‌شود روزتان را اصلاح می‌کند.



19. بشر، یک ذوقی می‌خواهد، اگر ذوق نداشته باشد، بدنش فرسوده می‌شود. هشت ساعت کار، هشت ساعت عبادت، هشت ساعت استراحت.



20. دیدم زنم سیرابها را داخل دیس ریخته است، یک دفعه دیس از دستش لیز خورد و شکست، سیرابها هم روی زمین ریخت. گفتم: بنا بوده است که پای من بشکند، دیس شکسته است. دیدم دیس شکسته است، سیراب‌ها هم روی زمین ریخته است، خودمان هم بسوزیم، مگر من خر هستم؟



21. زن‌داری با پدر و مادر داری در یک خانه درست نیست.



22. شوهر خواستن زن؛ یعنی عاطفه زن.



23. خانم می‌گوید: ویدئو بخر؛ اگر بخرید، شما او را پرستیده‌اید. اصلاً دین، ملاحظه ندارد؛ قرآن، ملاحظه ندارد؛ اسلام، ملاحظه ندارد. اگر ملاحظه کردید، آن را خفیف کردید؛ اما مرد می‌خواهد این‌طوری شود. اگر امر زنتان را به امر خدا ترجیح دادید، پس زنتان امرالله است، نه خدا. حالا با او هم بسازید. بگویید: خانم این مطابق شأن ما نیست، درست نیست. همان هم یک طوری با او رفتار کنید که عقده‌ای نشود. شخصی نزد من آمد. گفت: زنم می‌گوید تلویزیون بخر، چه کار کنم؟ گفتم به او بگو بد است، گفت: قانع نمی‌شود. گفتم: دویست هزار تومان به او بده، بگو می‌خواهی طلا بخر، می‌خواهی تلویزیون بگیر. او هم رفت طلا خرید. چون که اگر شما بخری تا زمانی که او گناه می‌کند، گردن شما است؛ اما اگر او بخرد، گردن شما نیست. پس تا می‌توانید نگذارید عقده تولید بشود. رفع عقده کنید تا زندگیتان شیرین شود.



24. پیامبر می‌فرماید: هر کس حاضر بشود که زنش را نامحرم ببیند دیوث است. تف به شما دیوث که می‌گذاری خانمت ناجور بیرون برود. هر کس حاضر بشود که به زنش نگاه بشود، دیوث است. من می‌گویم که بیایید دیوث نشویم؛ من رفیق دیوث نمی‌خواهم، خودتان را هم لوس نکنید.



25. باید از خانم‌هایتان تشکر بکنید، شما را از مجلس ولایت باز نمی‌دارند. زن، زینت است. حالا این زینت این قدر خوب است که به شما اجازه داده که به مجلس ولایت بیایید. دلیل تشکر این است که: زن، علاقه دارد با شوهرش بشیند و حرف بزند؛ اما یک ساعت، دو ساعت شما از او جدا می‌شوید، حاضر می‌شود بروید حرف ولایت را گوش کنید و قبول کنید. پس این زن در ثوابی که شما می‌برید شریک است، چون که به این امر راضی است. پیامبر فرمود: هر کسی به عمل قومی راضی بشود، جزء آن قوم است.



26. خانمها، خدا شما را با ولایت محشور کند.



27. شما باید مراعات خانم‌هایتان را بکنید. آن موقعی که «من» نداشته باشید (مراعات خانم‌هایتان را می‌کنید).



28. همچنین جلوی خانمتان، خداپرست و ولایت‌پرست نشوید. خانم را آماده به ولایتش بکنید، آماده به توحیدش بکنید. بگویید: خانم! این طوری بهتر است.



29. مرد باید شجاع باشد. مرد غرغرو به درد نمی‌خورد، چقدر در برابر زنهایتان غر می‌زنید. مرد باید مردانگی داشته باشد. او محتاج تو است، نه تو محتاج او.



30. در موقع زناشویی، اگر بسم الله نگویید؛ تخم نابسم الله کاشتید.



31. کسی که زنش را بخواهد، باید محض خدا بخواهد. اگر محض شهوت بخواهد، آن نیست که شارب او عرق کند، جهادگر باشد. نباید محض شهوت بخواهید که هر روز او را عروسک بکنید؛ باید محض خدا بخواهید، باید محض نعمت بخواهید. خدا نعمت به شما حواله کرده است.

32. آدمی که زن دارد، هفتاد مرتبه ثوابش بیشتر است؛ چون زن‌داری صدمه دارد، دل آدم را خون می‌کند. ببینید امام حسین تا نفس آخر حواسش به خیمه‌هایش هست. شما تا آخرین نفس از ناموستان دفاع کنید. زنتان را ناموستان بدانید.



33. کاکل‌بازیها چیست که بعضی‌ها در می‌آورند؟ یک زن می‌گیرند، آنقدر توقع دارند که نگو.



34. وعده و وعید دادن به زن عیبی ندارد.



35. باید از زن صرف نظر کنی، راه خودتان را بروید.



36. من با تندی زن مخالف هستم. زن اگر کج بشود، نمی‌شود راستش کرد. چون که پیامبر فرمودند: زن مثل ترک کج می‌ماند، اگر سر به سرش بگذارید، می‌شکند.



37. زن را انسان بدانید، با زنهایتان بداخلاقی نکنید.



38. من چیز خوبی برای زن و بچه‌ام می‌گرفتم. همه چیز هم می‌گرفتم؛ اما به طور اسراف این کار را نمی‌‌کردم. من در زندگی‌ام چیزی نبوده است که مصرف نشود. تا ببینم دارد خراب می‌شود بیرون می‌فرستم. مؤمن همیشه باید در خط امر باشد، نه در خط اسراف.



39. هر طوری است باید به یاد پدر و مادرتان باشید؛ حالا یا از طریق مالی، اگر هم ندارید از طریق حمد و قل هو الله.



40. زنتان را (هر سال) جایی ببرید، مسافرت ببرید، همان جا که دارید طبیعت را می‌بینید، بگویید این‌ها را چه کسی درست کرده است؟ چه کسی اینها را به وجود آورده است؟ نگاه کردن به غیر از محبت است.



41. امیدوارم یک زندگی شیرینی با خانم‌هایتان بکنید.



42. بی‌عقل، برو خانمت را قِل و قول کن. بی‌عقل، دلش را خوش کن.



43. شما باید زنتان را بخواهید، بوسش کنید، از نفس شما خوشش می‌آید؛ اما باید وقتی ندای امام زمان (عج الله فرجه) آمد، دنبال او بگردید.



44. شما اگر «من» نداشته باشید، از حرف خانمتان به شما بَر نمی‌خورد، به «من» شما بر می‌خورد. فهمیدید؟ اما اگر غیر شرعی حرف زد، جلوی او بایستید. رفقای عزیز! «خود» نباشید؛ ما حمایت از «من» مان می‌کنیم.



45. زن را آنقدر بخواهید که مال حرام برایش نبرید، فردای قیامت می‌آید یقه شما را می‌گیرد. چرخ فلک دارد روی نظم می‌چرخد.



46. شوهر، مثل مسافر است، این جا [خانه] می‌آید و می‌رود.



47. زن، فقط اخلاق خوش می‌خواهد.



48. سر به سر زن گذاشتن از بی‌عقلی خود مرد است. شما توقع دارید او مثل شما باشد، از بی‌عقلی‌تان است. خدا او را ناقص خلق کرده است، شما می‌خواهید مثل شما باشد؟



49. خیلی مواظب مال حرام باشید. داخل خانواده‌هایتان نیاورید. این بچه‌ها که پررو شدند؛ یکی برای تلویزیون است، یکی هم به خاطر مال حرام.



50. زنی که با آدم سازگاری کند، مانند حضرت زهراست. من پنج هفته به جمکران رفتم و از امام زمان (عج الله فرجه) خواستم یک زن خوب به من بدهد.



51. زن، ریحانه است باید با او سازگاری کرد. زن کینه درونی ندارد. یک موقع می‌بینید یک چیزی می‌گوید، بعد پشیمان می‌شود، تا می‌توانید با زنهایتان سازگاری کنید. چرا؟ این معاذ که پیامبر او را دفن کردند و هفتاد هزار ملک برای تشییع جنازه او آمدند، چنان قبر او را فشار داد که دنده چپ و راستش یکی شد! اگر اخلاقتان در خانواده بد باشد، مانند او هستید. تا می‌توانید خوش‌اخلاقی کنید. آنقدر توقع سلام نداشته باشید، یک دفعه هم شما سلام کنید، مگر چطور می‌شود؟ نه درجه ثواب برای سلام‌کننده است.



52. زن، نمی‌کشد، یواش یواش باید جلو رفت. پیامبر اول گفت: «قولوا لا اله الا الله»؛ بعد کم کم گفت: نماز و روزه و ...



53. تا می‌توانید با غریبه رفت و آمد نکنید. قوم و خویش هر چه بد باشد، خیال ناموسی ندارد.



54. شما الان در خانه‌تان حاکم هستید، من مخالف این هستم که هر چه در خانه است به بچه کوچکتان می‌گویید، باید عدالت را در خانه مراعات کنید.



55. من درآمد نداشتم دو تا نان بخرم، بشکن می‌زدم. رقاصی هم می‌کردم که اصلاً متوجه نشود. زن ریحانه است؛ وقتی غصه می‌خورد عقده‌ای می‌شود، مریض می‌شود؛ اما من خودم توان داشتم، می‌گفتم صلاح خداست؛ اما زن که توان نداشت. آدم هر چه که به زن می‌گوید یک وعده و وعیدی می‌دهد، نه این که بگوید من ندارم، ایشان در زندگی سست می‌شود.



56. یک محبت داریم، یک وظیفه. وظیفه‌تان این است که خانم‌هایتان را بخواهید؛ اما محبت او را از محبت خدا و امیرالمؤمنین (علیه السلام) بالاتر ندانید، در ظل آ نها خانم را بخواهید.



57. در همه کوفه یک زن بود که مرد بود و او طوعه بود.



58. اینکه می‌فرماید: نیش زن شیرین است؛ یعنی صبر کنید. حرفی که زد از کوره در نروید، صبر کنید. شیرین می‌شود، باید تحمل کنید. اگر جواب بدهید، تلخ می‌شود.



59 زن، یک چشمش خنده است، و دیگری گریه؛ یک حرفی می‌زند و بعد پشیمان می‌شود.



60 زن، امر خودش شر است؛ اگر امر خدا را بگوید خیر است و شما باید به آن عمل کنید.



61. روایت داریم زن، زینت دنیا است.



62. جوانها اگر زن دارید؛ خانه رفیق‌هایتان نبرید، فقط خانه فامیل ببرید. فامیل تا ممکن است خیانت نمی‌کند. یک وقت رفیق، رفیق خودتان است؛ اما اگر خانه غیر ببرید با زنتان رفیق می‌شوند.




یکی از به اصطلاح متدینین به من می‌گفت: من بیست و پنج سال با فلانی رفیق بودم، حالا دوستی‌اش را یک خرده با من کم‌رنگ کرده است و من ناراحت هستم. من با زنش رفیق بودم، زنش را می‌خواستم.» پس غیر از این است. تف به صورت این آدمها. 


من از زن خیلی ملاحظه می‌کنم؛ چون حیا یک پرده‌ای است، اگر یک دفعه نگاه کنید، آن پرده دریده می‌شود، من مواظب هستم آن پرده دریده نشود. سرتاسر مکه اگر من به کسی نگاه کردم به دین یهودی بمیرم؛ در صورتی که زنان زیبایی دارد که یکی از آنها در دنیا نابغه است. پس اگر یک بار نگاه کنید آن پرده، یواش یواش پاره می‌شود.



63. اگر صادرات تو عدالت شد؛ با خانمت خوش‌رفتار هستی، با اسلام هم خوش‌رفتار هستی.



64. اگر اتفاقی افتاد، زنجان بروید، خانه‌تان بروید، الان ایران آبستن است. اگر می‌روید جایی احکام یاد بگیرید، بروید؛ والّا اگر نمی‌روید احکام یاد بگیرید تا می‌توانید در کنار زنتان باشید؛ چون که او به شما احتیاج دارد.



65 خدا زن را طوری خلق کرده است که از مرد اطاعت بکند.



66. (در قضیه مریضی زن حاج آقا): من هر چه دارم از خدمتی است که به زنم کردم؛ چون که مریض بود با او ساختم، فکرم پی هوا و هوس نبود که بروم زن دیگری بگیرم. آنجا که دیگر شهوت نیست، فقط خداست. بین همه حرفها یک وقت شهوت هم وارد می‌شود؛ اما زن آدم که مریض شد، افتاد، چه شهوتی دارد؟ پس همه اینها محض خدا می‌شود؛ چون که محض خدا شد، خدا آن‌وقت صفات الله به شما می‌دهد.



زن من حصبه روده گرفت. هر چیزی که می‌خورد استفراغ می‌کرد، چیزی هم که نمی‌خورد، دیگر توان نداشت. دکتر نبود که او را نبرده باشم، تا اینکه او را پیش یک دکتر بردم. دکتر گفت: باید او را ول کنی به درد نمی‌خورد. این بیچاره همان جا با زانو پیش دکتر زمین خورد. همان جا یقه دکتر را گرفتم  و سینه دیوار زدم؛ گفتم: مردک! تو سواد داری؛ اما کمالات نداری. چرا جلوی روی او گفتی؟ وقتی به خانه آمدم، گفت: مرد! دیدی دکترم گفت برو زن بگیر! گفتم: فکر کردی من محض شهوت با تو ازدواج کردم؟ من آمده‌ام که امر را اطاعت کنم. والله اگر بیفتی، من لقمه دهانت می‌گذارم، من زن‌بگیر نیستم. این بنده خدا یک مقداری به توان آمد و حالا هم الحمدالله پسر داریم، دختر داریم ... 
در بین این حرف ها، یک خانمی در دکان ما آمد؛ گفت: من سه تا تخت می‌خواهم. از ما خرید، خانه‌شان هم باجک بود، یک قدری پولش ماند و گفت: شما به خانه من بیا. من هم پول به شما می‌دهم و هم تخت را برایم جابه‌جا کنید. من تا به خانه او رفتم، پول به باربر داد، باربر رفت و در را بست و پشت در را انداخت. به من گفت: فلانی! گفتم: بله، گفت: پدر من  فلانی هست و پیش حاج شیخ عباس بوده است. من شما را خیلی دوست داشتم، نیامدید با من ازدواج کنید. رئیس فلان جا یا معاون فلان جا با من ازدواج کرد و الان مدتی است که فوت کرده است. خلاصه؛ من یک بچه دارم، شش ماهش است. من دلم می‌خواهد سایه شما بالای سر من باشد. رفت و خودش را خیلی زیبا درست کرد. گفت یک نگاه به من بکنید. یک نگاه به او کردم؛ می‌گفتم: زهرا جان، مرا نجات بده. حتی گفت: چیزی هم ندارید یک چیزی به شما می‌دهم، مهریه من بکنید. گفتم: خانم! حاج شیخ عباس تهرانی گفته که من اعجاز دارم؟ گفت: بله، گفتم: حاج شیخ عباس گفته که من دعایم مستجاب می‌شود؟ گفت: بله، خوب اقرار از او گرفتم. گفتم: خانم جان! من لیاقت شما را ندارم. درست است که شما شنیدی زن من مریض است؛ اما شما حرام می‌شوید. من یک نجار هستم، شما حرام می‌شوید. شما در را باز کنید تا من بروم؛ من دعا می‌کنم یک همسر خوب نصیب شما شود. خلاصه در را باز کرد و رفتیم. من هم یک شب، دو شب بلند شدم و گفتم خدایا، من به این خانم قول  دادم، یک همسر خوب برایش جور کن. یک وقت دیدم بعد از یک هفته یک خانمی آمد داخل مغازه‌ام؛ گفت: فلانی، ممنون ممنون ممنون، و رفت.
 



آدم تا زنش مریض می‌شود، یک طوری می‌شود. نباید به فکر شهوت باشد و خانم را رها کند. والله، خیر نمی‌بیند.



67. ما از خودمان حرف نمی‌زنیم. ما همیشه دنبال این هستیم که ببینیم خدا، پیامبر و ائمه چه گفتند تا بیاییم به شما بگوییم. من هیچ حرفی از خودم نمی‌زنم. خدا به پیامبر گفت: اگر از خودت حرف بزنی، رگ دلت را قطع می‌کنم. ما چه کاره‌ایم که حرف از خودمان بزنیم؛ اما من همه حرفها را از ماوراء جمع می‌کنم و به شما می‌زنم. شما قدردانی کنید. شما دنبال کارتان رفته‌اید، او دنبال کارش رفته است، خیلی دنبال این حرف‌ها نیستیم؛ اما خدا می‌داند، به حضرت عباس، به پدر حضرت عباس قسم، شب و روز من دارم فکر می‌کنم، حرف‌های خدا و پیامبر و ائمه را جمع آوری کنم و در اختیار شما قرار دهم، شما باید قدردانی کنید. نه از من، از حرفها قدردانی کنید.



68 حاج شیخ عبدالکریم حائری با یک نفر دیگر هم‌درس بود، تا حتی او درسش از حاج شیخ بالاتر بود. حاج شیخ وقتی مرجع شد، به او گفت: چطور شد که شما مرجع شدید و من این طوری ماندم؟ مرحوم حاج شیخ گفته بود که یوم من این بود که «من زن گرفتم و خیلی سالم و خوب بود، وقتی نجف رفتیم، آنجا ایشان بیمار شد و بیماری‌اش طولانی شد. من آنقدر که درس می‌رفتم باید از درس می‌آمدم و این زن را تر و خشک می‌کردم؛ تا حتی مثلا دستشویی هم نمی‌توانست برود. آن‌وقت زنم به من گفت: حاج شیخ! من از تو خجالت می‌کشم، مرا ببر خانه پدرم بگذار، به درد تو نمی‌خورم. من گفتم: زن! شما خوب بودی، خانه من آمدی  اینطور شدی. (خلاصه) من تا توان داشتم او را تر و خشک می‌کردم. خدا هم خوشش آمد، این ریاست را به من داد». می‌دانی چرا؟ اینکه می‌گویم هر کسی یک یومی دارد (یوم حاج شیخ این بود.)



آخر آدم باید با زن با وجدان باشد، آن وجدان را خدا پاداش می‌دهد؛ تا حتی اگر آدم خدمت به یک حیوان بکند. آقا امام حسین (علیه السلام) آمدند که رد بشوند، دیوارهای مدینه کوتاه است، دیدند یک غلامی یک سگ جلویش است و دارد نان می‌خورد. یک لقمه جلوی سگ می‌اندازد و یک لقمه هم خودش می‌خورد. آقا امام حسین (علیه السلام) گفتند: غلام! خب، یک لقمه می‌بایست به سگ بدهی. غلام گفت: آقا من دیدم گرسنه هستم، این حیوان هم گرسنه است. ما دادیم، با هم خوردیم. آقا امام حسین (علیه السلام) می‌دانستند؛ اما سؤال کردند؛ شما غلام چه کسی هستی؟ گفت: من غلام فلانی هستم. امام حسین (علیه السلام) در خانه ارباب او رفتند و گفتند: این غلامت را می‌فروشی؛ گفت: پسر پیامبر به شما می‌بخشم. گفتند: خب، باغت را به من بفروش. گفت: باغم را هم به شما می‌بخشم. امام حسین (علیه السلام) آن باغ و آزادی را به غلام دادند. من در اینجا شوخی کردم و گفتم: امام حسین (علیه السلام) مگر سگ‌پرست است؟! امرپرست است، رحم‌پرست است، دیدند دارد رحم می‌کند به او دادند؛ پس ما باید مواظب باشیم، رحم کنیم. حالا انسان که هیچ، ولو به یک حیوان.




بچه‌داری


1. خدا فرموده است که اول باید اسم خوب روی بچه‌تان بگذارید، اسم بد نگذارید. حسین بگذارید، علی بگذارید، از اینطور چیزها بگذارید.



2. یکی این که بچه باید اصول دین و اذان و اقامه را بلد باشد. من می‌گفتم: اگر اذان و اقامه را یاد بگیری مثلاً فلان قدر پول به شما می‌دهم. بچه را باید به سوی توحید تشویق کرد.



3. بچه‌تان را باید بشناسید. خیلی نباید پول رایگان در اختیارش بگذارید. من از نظر پول، کم آنها نمی‌گذاشتم، یک چیز نویی برایشان می‌خریدم که اگر دست یکی دیدند، دلشان نخواهد.



4. روایت است که در آخرالزمان مثل روباه بچه‌هایتان را به دندان بگیرید. بچه در کوچکی خطری است، باید هوایش را داشته باشید. شما یا در فکر کربلا هستید یا در فکر عمره؛ هوای بچه‌‌تان را داشته باشید تا باقی نیاورید.



عبادتی می‌شوید، باید اطاعتی بشوید. اگر مواظب بچه‌‌تان باشید، یک کسی را هدایت کردید، عالمی را هدایت کردید؛اما شما همیشه یا در فکر کربلا هستید یا مشهد یا این طرف و آن طرف. یکی از رفقا بچه‌اش یک مبلغ زیادی باقی آورده بود؛ به او گفتم: چرا هوای او را نداشتی؟ بچه‌ شما به تکلیف رسیده؛ اما به بلوغ نرسیده است، اما شاید شما خودت به بلوغ رسیده باشی؛ پس هوای او را داشته باش تا به بلوغ برسد.



بچه گول می‌خورد، رفقایش او را گول می‌زنند. شما باید هم مواظب بچه‌تان باشید هم مواظب رفقای بچه‌تان. یک وقت می‌بینید رفقایش بچه‌ شما را بردند، یا تریاکی‌اش کردند یا هروینی‌اش یا حرف‌های دیگر؛ شما تقصیر دارید. شما در کربلا هستید، در خانه خدا هستید به عنوان این که عبادت کنید، اما معلوم نیست بچه‌‌تان را در بغل چه کسی رها کرده اید! چرا توجه ندارید؟! پیامبر فرمود: در آخرالزمان مثل روباه بچه‌تان به دندانتان باشد؛ یعنی هوای بچه‌تان را داشته باشید تا اینکه به بلوغ برسد.



5. آنقدر هوای بچه‌تان را باید داشته باشید تا یقین کنید که عاقل است. یک وقت می‌بینید بچه بیست سالش است؛ اما عاقل نیست.



6 بچه‌ها فرق می‌کنند. بعضی بچه‌ها خودجوش هستند، بعضی ها را باید به آنها یک چیزی بگویید تا انجام دهند.



7. باید مواظب بچه باشید تا رفیق‌باز نشود. بچه اگر رفیق‌باز شد، دیگر به درد نمی‌خورد؛ چون محبت آن رفیق در دلش جا می‌‌گیرد. (یار بد بر جان و بر ایمان زند). رفیق‌باز، معنی‌اش این است که خودش را می‌بازد.



خدا رفیقتان را معلوم کرده است. چیزی نیست که خدا معلوم نکند. خدا می‌گوید: شما یک رفیق بگیرید که همیشه مرا یاد شما می‌اندازد؛ من یک قصر به شما می‌دهم که خلق اولین و آخرین را بتوانید در آن جای دهید. پسر عزیز! یک رفیق انتخاب کن که همیشه تو را به یاد خدا بیندازد تا خدا آن قصر را به شما بدهد، نه رفیقی که همه‌اش هوا و هوس باشد.



8. شما باید مواظب بچه باشید تا هدایت شود. بچه تا چند سال که صورتش مو در نیاورده خطری است.



9. یک وقت خودتان تقصیر دارید که بچه به شما برمی‌گردد. کم او نگذارید. یک وقت شما تقصیرکار هستید، شما باید از روی عدالت برخورد کنید.



10. بچه وقتی که زن گرفت نباید توقعات قبلی را از او داشته باشید؛ چون بچه، هم زن گرفته است و هم شوهر رفته است. من اگر بچه‌ام پیشم می‌آمد با این که بچه‌ام جانم است، نور چشمم است؛ می‌گفتم: بابا! بلند شو برو پیش زنت. او را هدایت می‌کردم تا آن جا برود. پدر! شما باید از روی عدالت برخورد کنید، نه این که همیشه بخواهید امر خودتان را به بچه‌‌تان تحمیل کنید. من شب‌ها روضه می‌رفتم، بچه‌ام مرا با موتور به آن مجلس می‌برد. شبی ده تومان به ایشان می‌دادم. من می‌دیدم او الان اختیار دارد و نباید به او تحمیل کنم مرا به روضه ببرد. روضه این است که ما احکام دین را یاد بگیریم و به آن عمل کنیم، نه این که روضه برویم. روضه این است که ما باید روزنه به قرآن و ولایت و توحید پیدا کنیم؛ و الا در مجلس می‌روید.



11. من اصلاً از نظر پولی برای بچه‌ام کم نمی‌گذاشتم؛ اما یک وقت می‌بینید اگر زیاد بدهید رد بچه مردم می‌رود. شما باید بچه‌‌تان را بشناسید، ببینید چطوری است. به بچه باید پول  داد؛ اما باید هوایش را هم داشت.



12. حاج شیخ عباس تهرانی می‌گفت: در هفته بچه‌هایتان را دورتان جمع کنید و با آنها حرف بزنید، بگویید: بابا! رفیق این طور است و .... (در مورد مسائل مختلف با آنها حرف بزنید) ایشان می‌گفت: حسین! پند غریبه روی بچه‌ام بهتر اثر می‌گذارد تا پند من! شما بچه‌های مرا نصیحت کن. ایشان می‌فرمود: حرف، خیلی اثر دارد. آن موقعی که بچه‌هایت را دور خودت نشاندی، بچه‌هایت از کارهایشان فارغ هستند و گوش به حرف‌هایت می‌دهند. بچه‌هایت فرصت دارند، پس شما باید فرصت را غنیمت بدانی و با بچه‌هایت حرف بزنی.



13. یک رهایی مالی داریم، یک رهایی نافرمانی داریم، یک رهایی دین داریم. اینکه خدا در قرآن به حضرت نوح گفته «إنَّه لَیْسَ مِنْ أهْلِک»[۴] این رهایی دین است. تا می‌توانید دست از بچه‌هایتان برندارید. بچه‌ها را به ولایت تشویق کنید؛ چون که اصل، ولایت است.



14. یک وقت خداوند تا چندین وقت کاری که دست امیرالمؤمنین (علیه السلام) داده بود، دست حضرت عیسی داد. عیسی دید یکی زنا می‌کند؛ گفت، خدایا این را بکش؛ دوباره دید فلانی فلان کار را می‌کند. گفت: خدایا، این را هم بکش. خدا بار دوم گفت: جلویش را بگیرید. من با این‌ها کار دارم.



تا یکی علناً روزه نخورده است، نباید به او حرف بزنید، مثلاً یک وقت می‌بینید پسرتان یک کاری کرده است، نباید به روی او بیاورید، باید یک مصداق دیگری برای او بیاورید. بدی بچه را ببینید؛ ولی افشا نکنید. مثال بیاورید تا او بفهمد و الا رویش به شما باز می‌شود. این کار که تمام عالم را ببیند، مختص به چهارده معصوم (علیهم السلام) است، مثلاً شما اگر تمام مطالعات‌تان را روی زندگی ائمه (علیهم السلام) بگذارید، می‌بینید که این ها یک نفرین نکرده‌اند. همه‌اش گفته‌اند: «هل من ناصر». خود آقا امام حسین (علیه السلام) هم در صحرای کربلا نفرین نکرد. همه‌اش گفت «هل من ناصر» پس این که همه عالم را ببیند، منحصر به چهارده معصوم (علیهم السلام) است، مابقی خلق هستند؛ تا حتی به پیامبران باید خبر برسد. فقط کسی که در پیامبران خلق نیست، پیامبر آخرالزمان (صلی الله علیه و آله و سلم) است؛ چون که او ولی است.



15. شما حق ندارید یک لباس زننده برای بچه‌‌تان بگیرید. یک لباس معمولی برایش بگیرید تا اینکه بچه عاقل شود. وقتی بچه عاقل شد، تشخیص خوبی و بدی را می‌دهد.



16. کار امر است، نه اینکه سخت است. باید جوان‌ها امر را اطاعت کنند. بی‌کاری، خیلی بد است. آنچه که فساد است، روی بی‌کاری است. در آخرالزمان باید مواظب بچه باشید، روی دندانتان باشد؛ و الا بچه‌‌تان خیانت‌کار می‌شود.



17. در هدایت بچه‌‌تان از خدا کمک بخواهید. شما برای بچه، کمک هدایت هستید؛ اما خدا باید او را هدایت کند؛ چون که خداوند می‌فرماید: اگر بخواهی هدایت بشوی؛ تو را هدایت می‌کنم.



18. هیچ وقت بچه را نزنید. کتک برای خر است. بچه را بترسانید. مرد باید ابهتی داشته باشد که بچه از او بترسد.



19. من به بچه‌هایم نمی‌گویم حتماً این کار را بکنید. می‌گویم شاید یک وقت امر شود یا حکم شود یا یک وقت قلدری شود. می‌گویم: این کار اگر انجام دهید، بهتر است. روی «بهتری» پیاده می‌کنم.



20. بچه را نباید عقده‌ای کنید، حتی زنتان را هم عقده‌ای نکنید. کاری کنید که خودتان مسئول آن کار خلاف نباشید. حالا بچه می‌خواهد تلویزیون نگاه بکند، بکند؛ اما یک قدری که عاقل شد، عیب‌های آن را برایش بگویید. من نگفتم شما به خاطر تلویزیون، زندگی زن و شوهری‌تان، یا پدر و پسری‌تان را به هم بزنید. شما الان زنتان آمده و گفته که من تلویزیون می‌خواهم، من می‌گویم شما پول تلویزیون را به او بدهید، بگویید: «خانم، می‌خواهی طلا بخر، می‌خواهی تلویزیون بخر؛ من رضایت ندارم.»



شما از این طریق، مسئولیت این کار را از گردنتان رفع کردید. بچه تا یک قدری که بزرگ نشده، نباید سر به سرش بگذارید. بچه را نباید عقده‌ای کنید؛ اما اگر تلویزیون دارید به گونه‌ای رفتار کنید که یعنی من متنفرم؛ یعنی بچه بفهمد که پدرش خوشش نمی‌آید. اینطوری یواش‌یواش به بچه هشدار داده می‌شود.

نباید با غضب به بچه بگویید تو نمی‌فهمی که او هم به روی شما برگردد. بچه می‌گوید: شاید من بفهمم، شما نمی‌فهمید. باید با «من» تان با بچه رفتار نکنید، با «امر» با بچه رفتار کنید. به زن و بچه‌‌تان سخت نگیرید، خدا می‌گوید: اگر بخواهید هدایت بشوید، هدایتتان می‌کنم. ما «من»مان را نباید پیاده کنیم، «امر» را باید پیاده کنیم؛ اما باید برای او دعا کنیم. پس اگر کسی کار بدی می‌کند، نباید او را ملامت کنیم. باید از خدا و ائمه (علیهم السلام) بخواهیم به او بفهماند که کارش بد است؛ چون که اگر او را ملامت کنید و به او بگویید، همان موقع که دارید به او می‌گویید آن آدم خیال می‌کند که خودتان از او بهتر هستید و این پسندیده نیست.



21. یک چیزهایی است که در کتاب‌ها نوشته شده و ما نمی‌خواهیم همه آن ها را رد کنیم؛ اما یک حرفهایی است که باید القاء و افشاء، آن را امضاء کند. خدا می‌فرماید: آدم ابوالبشر خلیفه است. می‌گوید: من می‌خواهم خلیفه خلق کنم. یا در جای دیگر می‌فرماید: من روحم را در او دمیدم؛ اما من (اگر می‌گویم من برای این است که تا نگویم من؛ حرف ثابت نمی‌شود اما، «من» نیستم) نظرم این است که خلق اشتباه می‌کند؛ یعنی به غیر چهارده معصوم (علیهم السلام) مابقی اشتباه می‌کنند. خدا در قضیه آدم ابوالبشر همان اول کار می‌خواست به همه خلقت بگوید که خلق اشتباه‌کار است تا حتی اگر نبی باشد، به غیر پیامبر آخرالزمان (صلی الله علیه و آله و سلم)، چون که او ولی است و ولی اشتباه نمی‌کند. به آدم نگفت از آن درخت نخور؛ که اگر گفته بود کار آدم گناه می‌شد؛ اما چون که عصمت دارد، گناه نمی‌کند. به آدم گفت: اگر نزدیک شجره نشوی، بهتر است. گول خورد و نزدیک شجره رفت. حالا که گول خورد، نزدیک شجره رفت. این کار؛ خودش یک تولیدی دارد. اگر شما این حرف را نفهمید، می‌گویید فلانی کافر است؛ اما من هیچ چیزی‌ام نمی‌شود، من حرفم را می‌زنم؛ چون که هر کاری یک تولیدی دارد.



روایت می‌گوید: عرق‌خور هفت پشتش نانجیب می‌شود، چون عرق خورده است؛ آدم که عرق نخورد، خلاف کرد. حالا که خلاف کرد به این قابیل اثر کرد. حالا شما می‌گویید چرا به هابیل اثر نکرد؟ شاید هابیل به غیر قابیل بود و گفته بود: خدایا، مرا نگه دار؛ ما چه می‌دانیم؟ شاید خدا او را نگه داشته است. شاید قابیل این حرف را نگفته باشد.



22. هر چیزی در این عالم یک نقشی دارد و نقشش می‌ماند. خدا رحمت کند حاج شیخ عباس تهرانی را؛ می‌گفت: هر چیزی در این عالم نقش دارد. مثلاً: نگاه، نقش دارد، تفکر، نقش دارد. شما حالا می‌فهمید که می‌گویند اگر به آب حرف خوب بزنید، به خودش نقش می‌گیرد. حالا هر چیزی در این عالم نقش دارد. حالا حضرت موسی این چوبها را ابلق کرد و گوسفندان به این چوبهای ابلق نگاه کردند و با آن نقش زاییدند و همه بچه‌هایشان ابلق شدند. حالا من می‌گویم خدا که می‌گوید به فلان جا نگاه نکنید، می‌فهمد که شما نقش بر می‌دارید. اگر به قرآن نگاه کنید، نقش قرآن بر می‌دارید، به خانه خدا نگاه کنید، نقش خانه خدا بر می‌دارید، به صورت عالم ربانی نگاه کنید، نقش بر می‌دارید و... . خدا می‌خواهد شما نقش خوب بردارید. به این علت است که من می‌گویم تماشایی نباشید. چون که تمام این خلقت تنظیم است. حالا می‌گویید چطور محمد بن ابوبکر که از ابوبکر است؛ خوب شد؟ او به خاطر این است که از مادرش بود. مادر در نقش برداشتن خیلی مهم است. شیر مادر، مهم است. مادر شیر را با «بسم الله»، «الحمدلله» باید بدهد، جنب نباشد. آن‌وقت بچه با این شیری که این‌گونه داده می‌شود پرورش می‌شود و آن‌وقت این بچه ولایی می‌شود.



این همه که مادر، مادر می‌کنند، به این خاطر است که مادر، این بچه را پرورش می‌دهد. چرا به شما می‌گوید: شما جهادگر هستید و خانمتان هم مریم است و بچه‌تان عیسی است. برای این است که مریم، عیسی درست می‌کند، هند جگرخوار یزید درست می‌کند.



مادرها خیلی باید مواظب باشند. مادرها اگر یک بچه‌ای را پرورش دینی بدهند انگار یک عالمی را پرورش داده اند.



23 این بچه الان در اختیار شما است، شعور عقلی ندارد، شعور هیکلی و جسمی دارد. چرا می‌گوید مال حرام به او ندهید؟ این کار جسمی است.



بعضی ها بچه هایشان را می‌آورند و می‌گویند اذان و اقامه در گوشش بگویید، می‌گویم شما قبول دارید که اذان در گوشش می‌ماند؟ می‌گوید: آری. می‌گویم: ساز هم در گوشش می‌ماند. پس مواظب باشید که اگر این می‌ماند، آن هم می‌ماند.

مجلسی پسر (نویسنده بحارالانوار) از مجلسی پدر بالاتر شد. از پدرش سوال کردند چطور شد که پسرتان از شما بالاتر شد؟ گفت: چون که پدر من نسبتاً عوام بود؛ اما من بچه‌ام را از کودکی در اتاقی که درس می‌گفتم می‌آوردم. درس را به کودکی حفظ کرد، وقتی که به کودکی حفظ کرد وقتی من هم به او درس گفتم از من بالاتر شد. کودکی بالاتر از این است که من درس بگویم.



حاج شیخ عباس تهرانی می‌گفت: بچه در کودکی جن و ملک را می‌بیند. روح بچه مثل آینه، پاک است. خداوند روح را که نجس خلق نمی‌کند، پاک است. بچه یهودی هم مثل بچه ما پاک است؛ اما اگر وقتی بزرگ شد، پدرش را قبول کرد نجس می‌شود و اگر قبول نکرد پاک است؛ پس خداوند نجس خلق نمی‌کند.



24. خداوند همه را سعید خلق می‌کند. اگر شقی خلق کند، محاکمه ندارد. آن‌وقت انسان می‌تواند بگوید تو مرا این گونه خلق کردی. پس ما باید یک قدری فکر کنیم که خداوند چرا محاکمه می‌کند؟ ما باید از این حرف‌های کتابی بالاتر برویم تا بفهمیم معنای السعید، سعیدٌ فی بطن امه و الشقی، شقیٌ فی بطن اُمه یعنی چه؟



اینکه شقی می‌شود خودش شقی می‌شود. چرا که مال حرام می‌خورد و بچه را در شکم مادر شقی بار می‌آورد. وگرنه خداوند فرق نمی‌گذارد. اگر کسی را شقی خلق کند، حق محاکمه ندارد.



یک سید رضی داریم و یک سید مرتضی. سید مرتضی بزرگتر از سید رضی بود. شیخ مفید روزی در خواب دید حضرت فاطمه زهرا (علیها السلام) دست حسن و حسین را گرفته‌اند و به شیخ فرمودند: به فرزندانم درس بدهید. شیخ در فکر فرو رفت، آیا من کسی شده‌ام؟! فردا دید زنی دست دو بچه سید را گرفته و به او می‌گوید یا شیخ! بچه‌هایم را درس بدهید. دور و بری‌های شیخ مفید به آن زن گفتند: آقا، درس فقه و اصول می‌گوید، به درد بچه‌های شما نمی‌خورد. شیخ گفت: ساکت! و به آن دو درس گفت. روزی بچه‌ها به شیخ گفتند: آقا ما یک شانه داریم، آیا می‌توانیم به ریش همدیگر بزنیم؟ شیخ گفت: مکروه است؛ اما اگر ندارید اشکالی ندارد. شیخ قسم می‌خورد من از آن روزی که به آنها درس دادم به روی این دو بچه نگاه نکردم.



سید مرتضی قدری بزرگ شد و امام جماعت شد و آمد به مادرش گفت: این رضی نمی‌آید پشت سر من نماز بخواند و مردم می‌گویند لابد تو عادل نیستی که او نمی‌آید پشت سر تو نماز بخواند. مادر گفت: رضی! اگر نروی من شیرم را برایت حرام می‌کنم. رضی آمد؛ ولی نصفه کاره نماز را رها کرد و رفت. سید مرتضی گفت: مادر! آمد ولی بدتر شد. نماز را نصفه کاره رها کرد و رفت. مادر گفت رضی چرا شکستی؟ گفت: مادر! دیدم که داداش در خون دارد می‌غلتد. آیا جایز است پشت سر کسی که در خون می‌غلتد نماز بخوانم؟ برادر، صورت او را بوسید و گفت: یک نفر مسئله غسلِ استحاضه را از من پرسیده بود و من در نماز به دنبال جواب او بودم. مادر به سید مرتضی گفت: پس معلوم می‌شود تو هنوز به جایی نرسیدی با اینکه من بی وضو به شما شیر نداده‌ام. شما باید از این بهتر می‌شدید. (پس معلوم می‌شود کار چقدر سخت است)



25. ما یک روایتی داریم چند جا دعا مستجاب است: یکی زیر قبه امام حسین (علیه السلام)، یکی در عرفات، یکی هم شب قدر، یکی هم شب عروسی (زمان بچه‌دار شدن) آن شب باید وضو بگیرید و کناری بروید و از خدا بخواهید گناهانتان را بیامرزد و رزق حلال خورده باشید. کینه برادر مؤمن‌تان را از دلتان بیرون کنید، حرف و حدیث‌های مردم را از دلتان بیرون کنید. به طور خلاصه خودتان را آماده کنید و با بسم الله شروع کنید و از خدا بخواهید که یک طفل خوب و سالم به شما بدهد.



یا علی




ارجاعات



	↑ 

(سوره البقرة، آیه 256)

   



 




	↑ 

(سوره الأحزاب، آیه 56)

   



 




	↑ 

(سوره الأنعام، آیه 151)

   



 




	↑ 

(سوره هود، آیه 46)

   



 












افشای احکام

بسم الله الرحمن الرحیم




مطالب این کتاب، برگرفته بخشی از زحمات بسیار یکی از عرفای بزرگ شیعه است که برای شناخت بهتر ولایت و احکام بیان شده است. ان‌شاءالله قدردان حقایق ارزشمندی که در اختیارمان قرار گرفته باشیم.





از نبی اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) روایت شده است که آن حضرت فرمود: 




مسلماً خداوند تبارک و تعالی برای برادرم علی بن ابی طالب (علیه السلام) فضیلتهای بی‌شماری را قرار داده است که حد آن را کسی جز خداوند نمی‌داند. پس هر کس فضیلتی از آن فضائل را ذکر کند و اعتقاد به آن داشته باشد، خداوند متعال گناهان گذشته و آینده او را بیامرزد؛ حتی اگر با گناه جن و انس وارد محشر شود و هر کسی فضیلتی را از فضائل علی بن ابی طالب (علیه السلام) بنویسد تا آنگاه که آن نوشته باقی باشد، فرشتگان برایش طلب آمرزش می‌کنند و هر کسی فضیلتی از آن فضائل را گوش دهد خداوند گناهانی را که به وسیله گوشش انجام داده بیامرزد و هر کس به فضیلتی از فضائل او نگاه کند، خداوند گناهانی را که به وسیله چشمش انجام داده بیامرزد. سپس رسول الله فرمود: نگاه کردن به علی بن ابی طالب (علیه السلام) عبادت است و یاد کردن علی (علیه السلام) هم عبادت است. ایمان بنده‌ای پذیرفته نمی‌شود مگر به ولایت علی (علیه السلام) و تبری جستن از دشمنان علی بن ابی طالب (علیه السلام). 








به جای مقدمه


کتاب باید خطاب ائمه باشد و گرنه آن کتاب نیست، گمراهی است. خطاب؛ یعنی دنیایی را اصلاح کند. دنیا پر از فساد شده است!



متقی می‌خواهد شما را بیدار کند. مردم درباره ولایت خوابند. در قیامت است که بیدار می‌شوید و می‌بینید عمرتان گذشته و علی (علیه السلام) را نشناخته‌اید؛ اما خدا، شناسائی امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را می‌خواهد! آن موقع چه کار می‌کنید؟! بیایید قدر این حرفها را بدانید. این حرفها از حنجره متقی جاری می‌شود، نه هر کسی.



خدا در تمام خلقت، ائمه طاهرین را تأیید کرده است و آن‌ها متقی را تأیید می‌کنند؛ اما شما برای متقی مشابه درست می‌کنید و پیروش می‌شوید. متقی شرایطی دارد که اگر کسی آن‌ها را داشت متقی است و باید از او پیروی کرد.



اول: متقی را باید ائمه طاهرین تأیید کنند.



دوم: القاء و افشاء دارد، حرف از خودش نمی‌زند و گفتارش گفتار آنهاست.



سوم: علاقه به دنیا ندارد.



چهارم: رودربایستی با هیچ کسی ندارد و به غیر از کسانی که ائمه طاهرین آن‌ها را قبول دارند، هیچ شخصی را قبول ندارد.



پنجم: ولایت به او تزریق شده است.



ششم: هدایت‌کن مردم است.



هفتم: همیشه در حضور است و سقوط ندارد.



هشتم: وصل به امام زمان است.



نهم: خدمت امام می‌رسد و با حضرت حرف می‌زند و مشکلاتش را از ایشان می‌پرسد.



دهم: امام زمان او را جایی هم با خودش می‌برد.



یازدهم: خلق متقی را تأیید نمی‌کند و می‌گوید حرف هم نزن.



دوازدهم: نماینده امام زمان است و امام به شما امر می‌کند که پیش او بروید و امرش را اطاعت کنید.



سیزدهم: مردم تا آخر با متقی نیستند؛ اما اگر دست از او برندارند، با او محشور می‌شوند.



چهاردهم: به نام چهارده معصوم، دعایش مستجاب است.



پانزدهم: دنبال خلق نمی‌رود و خلق را مؤثر نمی‌داند.



شانزدهم: ابداً از هیچ‌کس احترام نمی‌خواهد.



هفدهم: کار او افشای ولایت است و افتخارش این است که کسی را هدایت کند.



هجدهم: متقی خود نیست و «من» ندارد.



نوزدهم: چیزی از کسی نمی‌خواهد و اگر کسی به او عطایی کند فقط می‌گوید: خدایا، آن‌هایی که به فکر من هستند، به فکرشان باش.



بیستم: شب و روز به فکر دوستان امیرالمؤمنین (علیه السلام) است که آن‌ها را از تمام بلاها نجات دهد و سخاوت از او می‌جوشد.



متقی فقط هدایت شما را می‌خواهد، پس باید از او متابعت کنید و دست از او برندارید. با افشای این شرایط حجت را به شما تمام کردم. آن‌هایی که اغلب مردم دنبالشان می‌روند، هیچ کدام از این شرایط را ندارند. این اشخاص خودشان را بزک کرده و مارک ولایت زده‌اند؛ اما مثل هندوانه ابوجهل تلخ هستند! هر کسی را که دیدم، حرفش دین بود، مقصدش بی دینی؛ حرفش دین بود، مقصدش اسلام. دسته، دسته در آخرالزمان دست از ولایت برمی‌دارند و طرف اسلام می‌روند! متقی می‌سوزد و چاره‌ای هم ندارد؛ چون به او می‌گویند حرف نزن. هفتاد هزار نفر رفتند دنبال اسلام! اسلامِ آن‌ها، اسلام بی‌ولایت بود؛ حالا خدا گفت: مرتد و کافرند. خدا نکند اسلام ما هم این‌طور باشد. آن اسلامی که علی (علیه السلام) را معرفی نکند و خودش را معرفی کند، اسلام خودی است، نه اسلام خدایی! خدا به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) ابلاغ کرد: «یا ایها الرسول، بلغ ما انزل الیک من ربک و ان لم تفعل فما بلّغت رسالته»[۱] ای رسول من! باید علی (علیه السلام) را معرفی کنی و گرنه رسالتت را نرسانده‌ای. عصاره بیست و سه سال زحمت پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)، معرفی امیرالمؤمنین (علیه السلام) بود. من آخر عمرم است و حرفم را می‌زنم. اسلام محمدی، اسلام علوی است؛ چون وقتی علی (علیه السلام) را معرفی کرد، گفت: «الیوم اکملت لکم دینکم»[۲] حالا این اسلام شد دین!



این اسلامی که اغلب ما داریم، مثل مجسمه است؛ نه جان دارد و نه روح دارد و نه آرم؛ فقط «من» دارد! کجا دنبال جسم بی روح می‌روید؟ روح، علی بن ابی طالب (علیه السلام) است، روح، امام حسین است، روح، حضرت زهرا است؛ آن‌ها روح خدا هستند.



هیچ‌کس به غیر از متقی، روح شما را ولایتی نمی‌کند؛ همه روح شما را اسلامی می‌کنند. دست از متقی برندارید. نجات شما به واسطه او به پایان می‌رسد. ما پایان نداریم، یا این طرفیم و یا آن طرف! یکی از بدبختی‌های بشر این است که به حرف متقی نیست و پیرو خلق است. این است که می‌گوید در آخرالزمان، اگر یک نفر با دین از دنیا برود، ملائکه آسمان تعجب می‌کنند.



اصلاً به حرف خلق رفتن اشتباه است؛ چون که خلق از خودش حرف می‌زند؛ اما متقی فقط خواست ائمه را می‌گوید. خواست آن‌ها امر خداست. خواست خلق، امر شیطان است. خلق، پیام‌رسان اسلام است و متقی پیام‌رسان ولایت است. به غیر از متقی، از تمام خلق باید پرهیز کنید؛ تمام باطلند و اهل دنیا! امام زمان شما را راهنمایی کرده است که پیش متقی بروید. پیش چه کسی می‌روید؟ زمان چیزهایی را به وجود می‌آورد که متقی تمام آن‌ها را برای شما خنثی می‌کند؛ اما باید با هیچ‌کس و هیچ کجای دیگر ارتباط نداشته باشید.



متقی پرچم رستگاری را به دستتان می‌دهد؛ اما در آخرالزمان جلوی او را می‌گیرند و می‌گویند حرف نزن. همان‌طور که کسی را در خانه امام صادق گذاشتند که با مردم حرف نزند! امام صادق حرف نزند؟ روح خدا حرف نزند؟ جسم حرف بزند؟ اغلب مردم، قدرت خودشان را از کلام متقی بالاتر می‌دانند؛ این است که سقوط می‌کنند. از خدا بخواهید آن‌هایی را که وسوسه می‌کنند، از ما دور کند. من هر روز و هر شب می‌گویم: خدایا، آن‌هایی که به تو نزدیک هستند، به من نزدیک کن، آن‌هایی که از تو دور هستند از من دور کن؛ حتی اگر پسرم باشد. من تو را می‌خواهم و آن کسی که تو را می‌خواهد. اهل تسنن در ظاهر تو را می‌خواهند؛ اما چون امر تو را نمی‌خواهند، اهل جهنم هستند. خواستن خدا، اطاعت امر خداست؛ امر خدا، علی بن ابی طالب (علیه السلام) است.



این مردمی که با امیرالمؤمنین (علیه السلام) خوب نیستند، نه عقل دارند و نه ایمان و نه وجدان. به دینم قسم! اگر خواستن امیرالمؤمنین (علیه السلام) بهشت نبود و به من می‌گفتند که افضل از تمام خلقت کیست، می‌گفتم: علی (علیه السلام) است! یعنی امیرالمؤمنین (علیه السلام) شاخص تمام خلقت است. اگر شما عدالت و عاطفه داشته باشید، اقرار می‌کنید که کسی بهتر از امیرالمؤمنین (علیه السلام) نیست که او را بخواهید. شما باید با این عقیده باشید، از این عقیده جدا نشوید و با این عقیده از دنیا بروید! اگر این‌طور باشید برای علی (علیه السلام) مصداق درست نمی‌کنید. اف بر شما! پس تو در باطنت علی (علیه السلام) را نمی‌خواهی. من می‌گویم با بهشت مقایسه‌اش نمی‌کنم؛ تو می‌روی علی (علیه السلام) را با مردم مقایسه می‌کنی. این است که بی دین از دنیا می‌روی. محکم باشید و برای امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) مشابه درست نکنید. چه کسی این کار را می‌کند؟ خلق! هر چه می‌خواهید بشوید؛ اما پیرو خلقی که از خودش حرف می‌زند نشوید.



ما باید در وجدانمان علی (علیه السلام) را بخواهیم. علی (علیه السلام) کفواً احد است. کسی مانند علی (علیه السلام) نیست که اسمش را بیاوری مرده زنده شود، اسمش را بیاوری و آهن به دستت نرم شود. چه کسی به غیر از او خورشید را برگردانده است؟ چه کسی به غیر از امیرالمؤمنین (علیه السلام) هر نفسش «افضل من عبادة ثقلین» است؟ چه کسی عمر بن عبدود که دشمن پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) بود و می‌خواست اسلام را از بین ببرد، با یک ضربه کشت؟ علی (علیه السلام) بود. به تمام آیات قرآن! شناسائی علی (علیه السلام)، شناسائی تمام خلقت است. اگر علی (علیه السلام) را نشناختی، خدا را هم نشناختی؛ چون که خدا گفته علی (علیه السلام)، امر خدا علی (علیه السلام) است. خودش فرمود: «اگر عبادت ثقلین کنی؛ اما علی (علیه السلام) را به «الیوم اکملت لکم دینکم»[۲] قبول نداشته باشی، به رو در جهنم می‌اندازمت» پس اگر علی (علیه السلام) را قبول نداشته باشید، خدا را هم قبول ندارید. این از بی عقلی و نفهمی است که دنبال کسی که خدا تأیید کرده است نمی‌روید و دنبال تاییدی خلق می‌روید! وای به حال کسانی که در مقابل ولایت ایستادگی می‌کنند و می‌گویند: «من»! آن دو نفر گفتند: «من»، بنی عباس گفتند: «من»، خلق می‌گوید: «من»، شما هم «من» دارید که او را می‌خواهید و به فرمانش عمل می‌کنید؛ حالا هر دوی شما بی‌دین از دنیا می‌روید.



فرمان خلق اشتباه بود، فرمان دست ماوراء بود، فرمان دست رسول خدا بود. چرا فرمان خلق را اطاعت می‌کنید؟ بیایید این سه حرف را عمل کنید که هر چه احکام هست در آن گنجانده شده: یکی «من» نداشته باشید، دیگر اینکه دنبال خلق نروید، یکی هم سخی باشید. به حضرت عباس و به پدرش قسم! که رستگارید. این سه جیز، هدایت شما را تضمین می‌کند. چون این‌ها خواست خدا و خواست امیرالمؤمنین (علیه السلام) و حضرت زهرا است.



به ریسمان حبل المتین چنگ بزن! ریسمان حبل المتین، علی بن ابی طالب (علیه السلام) است. این حرفها زدنش آسان است؛ اما مسیر آمدنش سخت است. راهنما می‌خواهد. راهنمایش کیست؟ ائمه طاهرین. حالا آن‌ها متقی را راهنمای شما قرار داده‌اند. خدا در هر موقعیتی یک عمود قرار داده. به امیرالمؤمنین (علیه السلام) هم می‌گویند یا عمود الدین! الان عمود الدین، حجة بن الحسن است. آخرالزمان دست از امام زمان و فرمانش که متقی است برداشته‌اید! این است که بی دین می‌روید. حالا کربلا می‌خواهی برو، مکه و عمره می‌خواهی برو، تو دین نداری.



شما اول باید تشخیص نور بدهید. به غیر از وجود مبارک امیرالمؤمنین (علیه السلام) و ائمه اطهار در تمام خلقت نوری نیست؛ اما اغلب ما دنبال ظلمت می‌رویم. بعد از تشخیص نور باید حرکت کنید و تسلیم آن باشید. خدا هم گفته «ان الله و ملائکته یصلون علی النبی، یا ایها الذین امنوا صلوا علیه و سلموا تسلیما»[۳] تسلیم پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) شوید. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) هم فرمود که تسلیم علی (علیه السلام) بشوید. تو تسلیم چه کسی می‌شوی؟ تو برای یک چلوکباب می‌روی تسلیم خلق می‌شوی!



اصحاب امام حسین تشخیص نور دادند و به امر امام حسین عمل کردند. حالا امام زمان می‌فرماید: «السلام علیک یا مطیع لله و لرسوله» پدر و مادرم به قربانتان! مطیع امام حسین مطیع خداست. تو مطیع خلق می‌شوی؛ حالا این شیطان است که به تو می‌گوید: پدر و مادرم به قربانت! بیا مطیع ولی الله الاعظم؛ امام زمان بشو! ما کجا می‌رویم؟ چرا یقین به ماوراء نداریم؟ بیایید قبول کنید و از این سرچشمه آب حیات بنوشید که تا ابد زنده باشید.



وقتی خدا ولایت به شما داد، همه خلقت را به شما داده است. باید مواظب باشید تا خلق به آن خدشه نزند و ولایتتان را نگیرد. خدا حاج شیخ عباس تهرانی را رحمت کند، می‌گفت: کسی بود که هزار شتر سرخ مو داشت، امیرالمؤمنین اعتنایی به او نمی‌کرد؛ اما به دکان میثم می‌رفت و با او نجوا می‌کرد؛ چون ولایتش را نفروخته بود. اگر تو ولایتت را حفظ کردی، به جایی می‌رسی که خدا می‌گوید: او من هستم! این جاست که آتش می‌گیرم و می‌سوزم که شما چقدر قیمت دارید؛ اما خودتان را ارزان می‌فروشید! مگر به موسی خطاب نشد که من مریض شدم، چرا به دیدنم نیامدی؟ خدایا، مگر تو مریض می‌شوی؟! آن همسایه‌ات که مریض شده، او من هستم. او امر خدا را اطاعت می‌کند، تو هم امر خدا را اطاعت کن تا خدا بشوی. چرا امر خلق را اطاعت می‌کنید که با او محشور بشوید؟



همیشه در عالم دو ندا وجود دارد: ندای رحمانی و ندای شیطانی! به ما گفته‌اند که وقتی دجال بیاید امام زمان می‌آید؛ اما قبل از آن هم دجال وجود دارد. تو الان خودت را امتحان کن، ببین پیرو دجال هستی یا نه؟ بعد از رسول الله چه کسی دجال بود؟ مگر هفتاد هزار نفر پی دجال نرفتند؟ چند نفر دنبال امیرالمؤمنین (علیه السلام) رفتند؟ بعد از آن معاویه دجال بود، دنبالش رفتند. حواستان کجاست؟ یک عمر اشتباه کردیم و حالا هم مبتلاییم. در زمان امام حسین، دجال، شریح قاضی بود. چقدر درس خواند و عبادت کرد؟ چقدر خدمت پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) بود؟ چقدر در بین مردم قرب و منزلت داشت؟ اما کسی که غیر از امر خدا حرف بزند، دجال است! عزیزان من! مواظب باشید که پیرو دجال نباشید. باید در آخرالزمان دجال را تشخیص بدهیم و دنبالش نرویم؛ دنبال کسی برویم که خدا معین کرده است. پیرو دجال؛ یعنی پیرو شیطان. بیا پیرو رحمان باش، بیا پیرو ولی الله الاعظم امام زمانت باش. اگر بخواهید که پیرو امام زمان باشید باید اهل دنیا نباشید؛ یعنی دنیا شما را خوشحال نکند، ولایت شما را خوشحال کند، سخاوت شما را خوشحال کند.



بیایید فکر کنید نجات‌دهنده ما کیست؟ کیست که ما را به ماوراء می‌رساند؟ کیست که ما را هدایت می‌کند؟ بیایید به صراط مستقیم برگردید. مبادا که با یک عمر عبادت، اشتباه رفته باشیم. چقدر ابن ملجم عبادت کرد؟ چقدر شعر برای امیرالمؤمنین (علیه السلام) گفت؟ طوری صحبت می‌کرد که انگار بنده امیرالمؤمنین (علیه السلام) است؛ اما به واسطه دنیا، به واسطه یک زن، علی (علیه السلام) را کشت! این همه نماز خواند و «ایاک نعبد و ایاک نستعین» گفت؛ اما یک «اهدنا الصراط المستقیم» نگفت. بیایید ما «اهدنا الصراط المستقیم» بگوییم. اگر صراط مستقیم را تشخیص بدهید، دست از آن برنمی‌دارید. صراط مستقیم، علی بن ابی طالب (علیه السلام) است.



خدا یک صراط دارد. همانطور که یک خدا داریم، یک علی (علیه السلام) داریم و یک صراط داریم. صراط؛ یعنی امر امیرالمؤمنین (علیه السلام) را اطاعت کنید وگرنه در صراط مستقیم نیستید و در صراط خلق هستید. به دینم قسم! من صراط مستقیم را دیده‌ام. خیلی خلوت است. اغلب مردم در صراط خلق هستند. آن زمان هفتاد هزار نفر در صراط غیر امر رفتند و هفت نفر ماندند؛ الان هم همین‌طور است. اغلب مردم رفته‌اند. چه کسی این طرف است؟ آن‌ها را گفت مرتد و کافرند، به شما هم می‌گوید بی‌دین از دنیا می‌روید. مارک او را به شما هم زد. برو کنار، عزیز من! تمام فریادم این است که شما جزء هفتاد هزار نفر نباشید؛ جزء هفت نفر باشید. مرد می‌خواهد که این‌طوری باشد. ما مرد نیستیم، ما مرگیم! اصلاً باید صراطی را نبینی که در آن بروی. من از اول همین‌طور بودم. هیچ صراطی را به غیر ار صراط مستقیم نمی‌دیدم؛ این «اهدنا الصراط المستقیم»[۴] گفتن است. بعد می‌گوید: «صراط الذین أنعمت علیهم غیر المغضوب علیهم و لا الضالین»[۵] خدایا، ما جزء مغضوبین و ضالین نباشیم. مغضوب؛ یعنی آن کسی که مردم را گمراه می‌کند. ضالین کسانی هستند که دنبال خلقند و دنبال ائمه نمی‌روند. الان زمان ما هم همین‌طور شده است. چه خبر است؟ اهل تسنن چقدر عبادت می‌کنند!؟ برای نمازهای نافله‌شان هم اذان می‌گویند و با جماعت می‌خوانند. چرا اهل آتش هستند؟ پیرو خلق هستند و امر ندارند. امر خدا در تمام خلقت، علی بن ابی طالب (علیه السلام) است.



«أشهد انّ امیرالمؤمنین (علیه السلام) علیاً ولی الله» یعنی امیرالمؤمنین (علیه السلام)، ولی به کل خلقت است. مگر خدا صغیر است که بخواهد برای خودش ولی بگیرد؟ خلقت در مقابل ولایت صغیر است؛ تا حتی انبیاء. چرا؟ چون همه به غیر از پیامبر آخرالزمان (صلی الله علیه و آله و سلم) ترک اولی دارند. کل خلقت محتاج ولایت است و پاکی‌اش به واسطه ولایت است. اگر ما این‌طور امیرالمؤمنین (علیه السلام) را بشناسیم، برای علی (علیه السلام) مصداق درست نمی‌کنیم.



تمام خلقت درباره ولایت کوچک است. تمام آن‌ها باید امیرالمؤمنین (علیه السلام) را قبول کنند و گرنه باطل هستند؛ چون که امیرالمؤمنین (علیه السلام) مقصد خداست. مقصد خدا از همه چیز بالاتر است. تمام ائمه یک نورند؛ اما امیرالمؤمنین (علیه السلام)، هم نور است و هم مقصد! خدا فقط یک مقصد دارد. هر چیزی تا دارد؛ اما خدا بی‌همتاست و کفواً احد است. حالا مقصد خدا هم کفواً احد است و همتا ندارد؛ یعنی در تمام این عالم احدی مثلش نیست ما طرفش برویم؛ یگانه است. اگر مانندی داشت، نمی‌گفت که به عزت و جلالم سوگند، اگر عبادت انس و جن کنید و علی (علیه السلام) را به «الیوم اکملت لکم دینکم»[۲] قبول نداشته باشید، به رو در جهنم می‌اندازمتان. پس علی (علیه السلام) کفواً احد است و تا ندارد. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) هم به سلمان گفت: یا سلمان! اگر همه خلقت یک طرف رفتند و علی (علیه السلام) یک طرف رفت، برو طرف علی! یعنی در تمام خلقت مثل علی (علیه السلام) نیست. اگر بود، پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌گفت طرف او بروید. حالا شما کسی دیگری را می‌خواهید و قبول می‌کنید؟!! اف بر شما! 



مقصد خدا از تمام این خلقت، خواستن علی (علیه السلام) است؛ اما خواستنش در این دنیا خیلی کم است! همه آن کتاب‌هایی که بار شترها بود، فضائل امیرالمؤمنین (علیه السلام) است که به تمام کرات خلقت می‌رود. خدا می‌داند چقدر مخلوق در این خلقت هست. همه اینها باید هماهنگ باشند و دفاع از ولایت کنند. هستی تمام خلقت، وجود مبارک امیرالمؤمنین (علیه السلام) است. شما هم باید با آنها هماهنگ باشید و علی (علیه السلام) داشته باشید تا از افق ولایت به شما تجلی کند وگرنه کسری دارید. رفع تمام کسری کل خلقت، محبت امیرالمؤمنین (علیه السلام) است.



من در تمام عالم نگاه می‌کنم. تمام کرات خلقت می‌گویند: علی! فقط اهل دنیا می‌گویند: ناعلی! هر روز یک دور تسبیح «یا لا اله الا أنت، سبحانک إنی کنت من الظالمین» می‌گویم، بعد به خدا می‌گویم وقتی یونس در دل حوت افتاد دید که همه دریا می‌گویند علی، الان تمام دنیا ناعلی می‌گویند؛ یا واسطه درست کردند و به او می‌گویند علی! خدایا، از این ظلمت دنیا نجاتمان بده! الان چه کسی می‌گوید علی؟ کجا حرف علی (علیه السلام) است؟ در زمان ما شیطان خیلی پیشروی کرده است؛ علی (علیه السلام) را از ما گرفته و بدل به ما داده است. ما آخرالزمانی‌ها خیلی بدبخت شده‌ایم و خودمان هم نمی‌فهمیم. حضرت فرمود که در آخرالزمان هیچ‌کس پایبند دینش نیست؛ مگر کسانی که کنار می‌روند.[۶]به حضرت عباس! تمام جانم فریاد است، می‌سوزم و نمی‌توانم تمام حقیقت را افشاء کنم؛ چون خریداری ندارد. همان‌طور که متقی در بین مردم غریب است، حرفش هم غریب است. امیرالمؤمنین (علیه السلام) هم حرفش را در چاه می‌زد.



به تمام آیات قرآن! فقط متقی است که علی (علیه السلام) می‌گوید. بیایید این حرفها را عمل کنید. «انما الدنیا فناء و الآخرة بقاء» دنیا فناست؛ اما اگر امر را اطاعت کنید، در همین دنیا به آخرت و بقا دست پیدا می‌کنید. بقا آنجاست که علی (علیه السلام) را قبول دارند، چهارده معصوم را قبول دارند و گناه نمی‌کنند. اینکه ما داریم نیستی است؛ مگر از خلق گمراه کنار بروید تا به هستی برسید.



احدی مثل امیرالمؤمنین (علیه السلام) نیست که دنبالش بروید. خدا امیرالمؤمنین (علیه السلام) را کفواً احد می‌داند، شما هم خدا بشوید و علی (علیه السلام) را کفواً احد بدانید! ببین! صد و بیست و چهار هزار پیامبر داریم؛ اما دو تا علی (علیه السلام) نداریم؛ پس علی (علیه السلام) کفواً احد است. این را باید از من قبول کنید؛ یعنی به آن یقین کنید! آن‌وقت به تمام آیات قرآن، آتش جهنم نه اینکه شما را بسوزاند؛ خجالت می‌کشد که رو به شما بیاید؛ چون که محبت علی (علیه السلام) به شما تزریق شده است. آن محبت هیکل شما را از آتش دوزخ بیمه می‌کند؛ اما محبت دیگری با آن مشترک نباشد.



خورشیدی که به تمام خلقت نور می‌دهد، علی بن ابی طالب (علیه السلام) است. به دینم قسم! راست می‌گویم. یک روز به خانه آمدم و دیدم مور، مور می‌شوم (می‌لرزم). به این‌ها گفتم: به اتاق بالا می‌روم که بخوابم. تا رفتم دیدم تمام این دنیا انگار صاف شد و حضرت عیسی از آسمان به زمین آمد. من او را می‌شناختم. بعد جبرئیل با همان بال و پرش آمد و عیسی را گرفت که بالا بروند. یک دفعه ظلمت عجیبی در تمام فضای آسمان ایجاد شد، به طوری که دیگر نمی‌توانستند بروند. عیسی گفت: خدایا، ما را نجات بده. خدا گفت: یا عیسی! مرا به پنج تن قسم بده. گفت: خدایا، به حق محمد بن عبدالله خاتم النبیین، ما را نجات بده! نشد، والله! نشد، به رسول الله نشد، به علی قسم، نشد. گفت: خدایا، به حق وصی رسول الله، علی بن ابی طالب (علیه السلام) ما را نجات بده! یک دفعه تمام آسمان روشن شد. خدا گفت: یا عیسی! تمام نور زمین و آسمانها به واسطه نور علی (علیه السلام) است.



تمام این خلقت به نور ولایت زندگی می‌کند؛ یعنی حیات خلقت به واسطه ائمه است و اگر نباشند خلقت فروریزان می‌شود. این‌ها باید باشند که خلقت باشد. «وجوده بوجود»[۷] وجود این‌ها به وجود خدا وصل است. 



والله، تمام خلقت در مقابل علی (علیه السلام) عاجز است. تمام انبیاء عاجزند و باید علی (علیه السلام) نجاتشان دهد. نور تمام خلقت به واسطه علی (علیه السلام) و اولاد علی (علیه السلام) است. چه دارید می‌گویید؟ من ندای خدا را شنیدم از تمام خلقت صدا می‌آمد. بیایید ندای خدا را بشنوید . تا کی صدای تلویزیون را می‌شنوید؟ کجا دارید می‌روید؟ مگر هر کسی ولایت را می‌پذیرد؟ آن موقع کج‌دهنی می‌کردند، حالا هم می‌کنند. مگر ولایت چیزی است که شامل هر کسی بشود؟ این‌قدر عده‌ای از این مردم بدبخت هستند که این حرفها را نمی‌کشند. این‌طور چیزها را باید به قدرت الهی قبول کرد و گرنه قبول نمی‌کنند.



حقیقت ولایت را فقط خدا می‌داند. او می‌داند که چه چیزی را از نور خودش خلق کرده است. خدا میلیارد، میلیارد عالم دارد، در تمام آن‌ها ائمه تصرف دارند. این کتاب‌ها که فضائل علی (علیه السلام) است به کجا می‌رود؟ این‌ها را چه کسی می‌نویسد؟ ولایت، گیج‌کننده بشر است؛ اما اگر خدا آن را به بشر القاء کند، گیج نمی‌شود. چرا؟ می‌فهمد که علی (علیه السلام) مافوق تمام خلقت است. عده‌ای نه اینکه گیج بشوند، گیج هستند؛ وگرنه هر بی سرو پایی را به جای علی (علیه السلام) قبول نمی‌کنند. کسی که برای علی بن ابی طالب (علیه السلام) مصداق درست کند، بدترین مردم است.



اگر این حرفها به شما تزریق شود، گول نمی‌خورید و دنبال هر کسی نمی‌روید. آن‌وقت ولایت چنان به شما درخشندگی می‌دهد که روایت داریم آسمانی‌ها به نور مؤمنی که در زمین است زندگی می‌کنند؛ یعنی ولایتی که دارید به جو آسمانها نورافشانی می‌کند. چرا گناه می‌کنید؟ چرا خودتان را بدبخت می‌کنید؟ عده‌ای را می‌بینم هفتاد سال، هشتاد سال درس خوانده و عبادت کرده‌اند. حالا یک طرف دیگر می‌روند. مگر شریح قاضی نرفت؟ مگر ابوموسی اشعری نرفت؟ تو اصلاً حالی‌ات نیست که مشرکی. چه کسی را قبول داری؟ کجا هستی؟ به یک ماشین و حقوق و پولی قانع شدی و به عبادت و زیارت هم دلت را خوش کرده‌ای؟ مگر آن هفتاد هزار نفر نماز نخواندند؟ روزه نگرفتند؟ حج و جهاد نمی‌رفتند؟ انفاق نداشتند؟ آنچه که سنت پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) است به جا می‌آوردند؛ اما با همه مقدسی‌شان می‌گوید کافر و مرتدند. چون امر پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) را زمین گذاشتند و رفتند دنبال خلق! عصاره سنت پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)، ولایت است.



خدا می‌گوید: به عزت و جلالم قسم! اگر علی (علیه السلام) را به «الیوم اکملت لکم دینکم»[۲]؛ یعنی به وصی رسول الله، به امام اول قبول نداشته باشی و عبادت ثقلین کنی، به رو در جهنم می‌اندازمت. مگر عبادت ثقلین شوخی است؟ ثقلین مگر انبیاء نیست؟ مگر نوح نیست؟ مگر عیسی نیست؟ مگر موسی نیست؟ مگر صد و بیست و چهار هزار پیامبر (به غیر از پیامبر آخرالزمان (صلی الله علیه و آله و سلم))  جزء ثقلین نیستند؟ چرا توجه ندارید؟ تمام این‌ها در مقابل ولایت ارزش ندارند؛ یعنی ارزش انس و جن در پیشگاه خدا، به واسطه علی (علیه السلام) است. این‌ها باید پوز بمالند در مقابل خدا و ولایت. اگر آن را قبول داشته باشند، ارزش دارند وگرنه ندارند. خدا محبت علی (علیه السلام) را واجب واجب کرده، از هر واجب واجب‌تر. به روح تمام انبیاء، آنچه که در تمام خلقت است در یک صف ایستاده‌اند و دستشان جلوی ولایت دراز است؛ وگرنه خدا قبولشان نمی‌کند. به علی قسم! در تمام ذرات وجودم همین است! کسی را خیلی مفید نمی‌دانم، مگر متصل به علی (علیه السلام) باشد.






	جهان اگر فنا شود علی (علیه السلام) به پاش می‌کند
	
	جهان اگر به پا شود علی فناش می‌کند (اما به اجازه خدا) 









بشر کجا فنا می‌شود؟ آن موقعی که امیرالمؤمنین (علیه السلام) را نخواهد و دنبال خلق برود، به هیچ دردی نمی‌خورد. فقط به درد آتش جهنم می‌خورد! الان دنیا همین‌طور شده است. چه خبر است؟ کجا حرفی از امیرالمؤمنین (علیه السلام) در دنیا هست؟ در تمام رسانه‌ها هست؟ از بس با امیرالمؤمنین (علیه السلام) خوب نیستند، می‌گویند حرفش را هم نزن! همه جا حرف دنیا و اهل دنیاست. اغلب مردم کسری دارند؛ خلق‌پرست هستند و دنیاخواه! شما باید خداپرست باشید و علی‌خواه! ببینید هفتاد هزار نفر خدا را می‌خواهند، رسول الله و قرآن را هم می‌خواهند؛ اما چون علی (علیه السلام) ندارند، اهل جهنم هستند. اصلاً خدا جهنم را برای دشمنان علی (علیه السلام) خلق کرده است و بهشت و فردوس و جنات را برای دوستان علی!



خدا گفته علی، تمام خلقت می‌گوید علی، آن‌وقت تو به جای علی (علیه السلام) گفتن، می‌گویی خلق! پس تو نفهم‌ترین موجوداتی؛ حالا با همان هم محشور می‌شوی. تف بر روزگاری بیاید که معاویه اولی الامر شود و امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) تکذیب شود! تأیید، تکذیب بشود و تکذیب، تأیید! اطاعتی که آن‌ها از معاویه می‌کردند، تکذیب ولایت است. باید مواظب دینتان باشید. دین، ولایت است. دین، حضرت زهرا است. دین، متقی است، هیچ‌کس دینش محفوظ نمی‌شود؛ مگر کنار برود. این فرمایش پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) است که اگر می‌خواهید در آن زمان دینتان محفوظ باشد: انجام واجبات، ترک محرمات، انتظار الفرج، به خیر و شر مردم کاری نداشته باشد و برو کنار! برو کنار تا حضرت زهرا پیشوازت بیاید. به تو افتخار کند که این دوست همسر من، علی (علیه السلام) است، نه دوست خلق!



کسی که در تمام این خلقت سرافراز است، دوست امیرالمؤمنین (علیه السلام) است. شما به امیرالمومینن افتخار می‌کنید و او هم به شما که دنبال خلق نرفتید. شبی خواب دیدم که عده‌ای می‌آمدند و علی، علی می‌گفتند و وارد جلسه می‌شدند. این جلسه هم خیلی وسعت داشت. هر کسی علی نمی‌گفت، وارد جلسه نمی‌شد. دیدم انگار تمام دنیا علی (علیه السلام) می‌گوید. به تمام آیات قرآن! در و دیوار همه و همه علی می‌گفتند. خیلی خوشحال بودم. مثل زمان رجعت شده بود. ان‌شاءالله شما هم جزء آن مخلوقی باشید که علی بگوید!



بیا عزیز من واحد باش. اطاعت خلق شما را از ائمه جدا می‌کند. شبی تمام عذابها را در نظر آورده بودم و بررسی می‌کردم. دیدم عذابی از این بدتر نیست که فردای قیامت ما را از زهرای عزیز و امیرالمؤمنین (علیه السلام) جدا کنند. تا چشم کار می‌کند کفار است و تو هم لای همان‌ها می‌روی. هر طور می‌خواهد بشود؛ خودتان را از زهرای و علی (علیه السلام) جدا نکنید! شب و روز می‌گویم: خدایا ما را در دنیا و آخرت از ائمه جدا نکن. اگر می‌خواهی جدا کنی، مرا از صحنه گیتی بردار، اصلاً در گیتی نباشم. به تمام آیات قرآن قسم! فقط زهرا را می‌خواهم. پشت پا بر عالم امکان زدم، دست بر دامن زهرا زدم. شما چه کسی را می‌خواهید؟



شبی خواب دیدم در جایی هستم که یک طرف بهشت و فردوس جنات است و در طرف دیگر حضرت زهرا است. به من گفتند می‌خواهی بهشت بروی؟ گفتم: نه! انگار می‌خواستند مرا به زندان ببرند. به حضرت عباس، مثل بچه‌ای بودم که می‌خواهند از پستان مادر جدایش کنند. نمی‌خواستم از پیش زهرا جای دیگری بروم. همان موقع بیدار شدم. دیدم عجب صحنه‌ای بود. معامله‌ای کردم که باخت ندارد! شما هنوز امتحان نداده‌اید. همه دارند برای بهشت کار می‌کنند. بشر باید به طوری باشد که بهشت برایش کار کند. تقوا یعنی این!



به تمام آیات قرآن! با این حرفها پرهای شما درمی‌آید و به ماوراء پرواز می‌کنید. باید آگاهی ماورایی داشته باشید وگرنه مثل این است که در بیابانی بوده‌ای و هیچ حرفی به گوش تو نخورده است. ماوراء می‌گوید تا حتی اگر هفتاد نبی علی (علیه السلام) را نخواهند، جایشان در جهنم است. شما چرا علی (علیه السلام) را نمی‌خواهید و برایش مشابه درست می‌کنید؟ حالا می‌گوید اگر با دین از دنیا رفتید، ملائکه آسمان تعجب می‌کنند. مگر خدا ظالم است که بی‌جهت شما را به جهنم بیندازد؟ کاری که می‌کنید خودش جهنم است.



شما باید از زمان بعد از رسول الله تا الان را مطالعه کنید. چه کسی درست بود؟ چه کسی با امر کار کرد؟ چه کسی دنبال امر رفت؟ حساب کنید با امیرالمؤمنین (علیه السلام) یعسوب الدین؛ امام المبین، حجت خدا، وصی رسول الله چه کردند؟ طناب گردنش انداختند که بیا با خلیفه مردمی بیعت کن؛ اما شما خود به خود دنبال مردم می‌روید و با خلق بیعت می‌کنید! از تو بدبخت‌تر خودت. بیعت این نیست که با یک خلیفه بیعت کنید؛ وقتی به حرف کسی عمل کنید با او بیعت کرده‌اید. تمام بدبختی ما برای این است که امر خلقی که از جانب خودش حرف می‌زند را اطاعت می‌کنیم. آن‌وقت ائمه، شما را با تمام مکه و عمره و کربلا و مشهد رفتنتان نمی‌پذیرند. کارهایت قبولی ندارد. تو پایت لق است و همه جا می‌روی.



اما آن پایی که به امر خداست، هر کجا نمی‌رود. پا و دست و جوارح شما برای خداست! حالا می‌گوید همه را در اختیار امر من بگذار. امر خدا، علی بن ابی طالب (علیه السلام) است. امر خدا الان وجود مبارک امام زمان است. آن‌وقت آن‌ها امر می‌کنند که در اختیار متقی بگذار. شما اگر واقعاً خودتان را در اختیار امر گذاشتید، خدا چنان کمکت می‌کند که تمام مردم دنیا در مقابل تو سست هستند. خدا قدرت خودش را به شما می‌دهد و قدرت الله می‌شوی. تمام باسوادها در مقابل متقی سست هستند؛ چون که او دارد با قدرت خدا حرف می‌زند؛ قدرت الله یعنی این! متقی حرفش ماورایی است. به تمام آیات قرآن، متقی حقیقت دین و حقیقت اسلام را به شما می‌گوید. خدا نکند که خیالی بشوید و به این حرفها پشت کنید. آن‌وقت به دینم قسم! به ولایت پشت کرده‌اید! دارم می‌بینم که ولایت و امر یک طرف است و خلق طرفی دیگر، مردم هم فوج، فوج طرف خلق می‌روند. طلحه و زبیر چند سال پیش پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) بودند و این‌طور شدند؟ امیرالمؤمنین (علیه السلام) شمشیر زبیر را در جنگ جمل به دست گرفت و خطاب کرد: ای شمشیر! چقدر کفار را به خاک هلاکت افکندی، الان به روی وصی رسول الله کشیده شدی! به تمام آیات قرآن! اگر پشت به این حرفها کنید، به روی وصی رسول الله شمشیر کشیده‌اید. اینجا چاهی بود، آنچه که بشر احتیاج داشت، از آن می‌جوشید. آقای بزرگواری گفت: این‌ها را جمع کن؛ یعنی آنچه که بشر احتیاج دارد پیش متقی است و رفع تمام احتیاج بشر این حرفهاست.



به تمام آیات قرآن! متقی می‌خواهد دینتان محفوظ باشد. بیایید به حرف عمل کنید. چرا به هر مجلسی می‌روید که شما را جمع کنند تا خلق را تأیید کنید؟ اسم امام حسین را می‌آورند؛ اما مقصد خودشان را پیاده می‌کنند. برو کنار عزیز من! وقتی پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌خواست از دنیا برود، سلمان پیش حضرت رفت و گفت: یا رسول الله اگر ما آخرالزمان را درک کردیم، چه باید بکنیم؟ حضرت فرمود: انجام واجبات، ترک محرمات، انتظار الفرج، به خیر و شر مردم شرکت نکن، برو کنار. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) این را به سلمان گفت، سلمان هم به ما گفت و خودش کنار رفت. روایت داریم امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید یک امر ما را تا آخر برسانید، ما شما را در بهشت ضمانت می‌کنیم. آیا ضامن از امام صادق، رئیس مذهب، بالاتر می‌خواهید؟ سلمان این حرف را شنید و عمل کرد؛ حالا مسخره‌اش می‌کردند و می‌گفتند ریش تو بهتر است یا دم سگ؟ خاک به او می‌ریختند، اذیتش می‌کردند؛ اما دست برنداشت. این‌طور بود که شد: «سلمان منا اهل البیت» ما «منا خلقیم» و هر چه خلق فرمان بدهد اطاعت می‌کنیم؛ چون می‌خواهید در بین مردم احترام داشته باشید و بگویید و بشنوید و بخندید و در دستگاه امام حسین هم باشید! تو در دستگاه ابن سعد هستی! کجا در دستگاه امام حسینی؟! تو نمی‌توانی کنار بروی. به شخصی گفتم برو کنار، گفت: یعنی منزوی بشویم؟ می‌خواهد منزوی نشود! پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) بهتر می‌داند یا تو؟ تو می‌خواهی از مردم منزوی نشوی، او می‌خواهد از تمام خلقت منزوی نشوی.



به حضرت عباس! از این حرفها مهم‌تر هم هست؛ اما نمی‌توانم بگویم؛ چون هیچ کدام از شما توان آن حرف‌ها را ندارید. همین قدر می‌توانم بگویم که مواظب باشید به اعمال کسانی که امام حسین (علیه السلام) را کشتند راضی نباشید و شرکت نکنید به آنجا که آن‌ها را تأیید می‌کنند. سلمان، اباذر، میثم، مقداد و عمار کنار رفتند و مبتلا نشدند. تمام اینهایی که امام حسین را کشتند، پیرو خلق شدند؛ یعنی به حرف شریح رفتند و به خون امام حسین شرکت کردند. این مردم شعور ندارند. آخر، مگر پسر زهرا کافر می‌شود؟! ما به امام، کافر می‌شویم. هر که هر چه گفت مثل گوسفند دنبالش می‌دوید. چیزی هم به شما نمی‌دهد؛ اما همین که صدایتان کند، دنبالش می‌روید. حضرت فرمود: در آن زمان دینشان را برای لقمه یا به هوای لقمه می‌دهند. کجایی عزیز من؟! برو کنار. کنار، رحمت است. کنار، ثواب است. کنار، هدایت است. تو که کنار نمی‌روی، هم مردم‌بین هستی، و هم مردم‌خواه. نه خداخواهی، نه ولایت‌خواه و نه امرخواه. این است که می‌گوید در آخرالزمان اگر یکی با دین از دنیا برود، ملائکه آسمان، از تعجب پشت دستشان را دندان می‌گیرند که چطور دینش را با خود آورد؟



خدا در مورد هیچ زمانی نگفته است شر الازمنه. می‌گوید: آخرالزمان، شر الازمنه. از تمام زمان‌ها بدتر است! پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فقط در مورد این زمان گفته است که اگر دینت را حفظ کردی، با من در درجه من هستی؛ از بس که کار سخت است؛ چون در این زمان، بی‌دینی دین شده است و دین، بی‌دینی. امر خلق واجب شده و امر خدا و پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) توهین! اغلب مردم، دنبال بی‌دینی هستند. چنان نفهمی این‌ها را فراگرفته است که از این نفهم‌تر نیست. چرا در مجلس‌هایی که خلق را تأیید می‌کنند، می‌روید؟ از تو بیچاره‌تر خودت. من این کارهای مردم را که می‌بینم همیشه مثل آدم نیمه‌جان هستم. اغلب بی‌دین شده‌اند! اصلاً حالی‌شان هم نیست. چرا؟ دنبال خلق هستند. اصلاً بیرون از خانه دین‌بر شده است. [۸]حضرت فرمود: در آن زمان نگه داشتن دین مثل آتش در کف دست است. چطور می‌توان آتش را در دست گرفت؟ اما اگر دنبال خلق نروید و کنار باشید، ولایت آتش را خاموش می‌کند. برو کنار، عزیز من!



شما نمی‌توانید کنار بروید؛ می‌خواهید ثواب کنید! ثوابی که به امر خلق باشد و علی (علیه السلام) در آن شرکت نداشته باشد گناه است! اغلب مردم ثواب بی علی (علیه السلام) و امام زمان می‌کنند، فساد و گناه می‌کنند، مال حرام می‌خورند؛ روضه و مجلس هم می‌گیرند! این‌ها نتیجه ارتباط با خلق است. شما باید ارتباط با خدا و امام زمان داشته باشید؛ یعنی امرش را اطاعت کنید. امر آن‌ها، گناه نکردن است. هیچ گناهی در دنیا، در قیامت، در برزخ در محشر از این بالاتر نیست که ما ائمه را نخواهیم و خلق را بخواهیم. خلق خواستن، علی (علیه السلام) نخواستن است و این گناه کبیره است.



خدا به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌گوید اگر از خودت حرف بزنی، رگ دلت را قطع می‌کنم. همه این‌ها را فراموش کرده‌ایم و به جای اینکه منتظر امر امام زمان باشیم، منتظر امر خلق هستیم. در آن زمان امیرالمؤمنین (علیه السلام) بود و به حرفش نمی‌رفتند و دنبال خلقی که از خودش حرف می‌زد رفتند، خدا گفت مرتد و کافرند؛ ما هم در این زمان، امام زمان را فراموش کرده و امر خلق را اطاعت می‌کنیم! امام زمان را غایب می‌دانند. اگر این‌طور است، چرا متقی حرفش را از او سؤال می‌کند؟ پس امام زمان هست؛ از نظر تو غایب است. به مداحی گفتم: نوکر باید اربابش را ببیند؛ آیا تو زهرا را دیده‌ای؟ امام حسین را دیده‌ای؟ خدمت امام زمان رسیده‌ای؟ تو ائمه را خلق می‌دانی و مدح خلق را می‌کنی؛ تو را چه به امام زمان؟! برو از کارهایت توبه کن!



اگر بخواهید امام زمان را ببینید، باید از دنیا بگذرید؛ چون دنیا دشمن مادرش زهراست، دشمن پدرش علی (علیه السلام) و جدش حسین است؛ اما شما با دنیا و اهل دنیا سر و کار دارید و محبتشان را دارید! یکی از شرایطش این است که دنبال خلق نروید و خلق را مؤثر ندانید. یکی از شرایطش این است که از دشمنان زهرا بیزار باشید و با دوستان علی (علیه السلام) برادر باشید. یکی از شرایطش این است که خودتان را در اختیار خدا بگذارید، نه در اختیار خلق. یکی از شرایطش این است که محبوبتان خدا باشد، مقصدتان ولایت و هیچ مقصد دیگری در این دنیا نداشته باشید. یکی از شرایطش این است که باید با فقرا شریک باشید و تا می‌توانید مستضعف واقعی را کمک کنید. آن‌ها خودشان همین‌طور بودند. امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌رفت در نخلستان کار می‌کرد و دست‌رنجش را به فقرا می‌داد. او با فقرا مشغول بود نه با اغنیاء.



مؤمن یا متقی پی گناه نمی‌گردد؛ همیشه پی فرصت می‌گردد تا آن را که خدا در درونش گذاشته است اجرا کند. پی فرصت می‌گردد حاجت برادر مؤمنی را برآورده کند. پی فرصت می‌گردد یکی را نجات بدهد. مثل چشمه، خیر از او جاری است و آرام ندارد. چشمه، وصل به اقیانوس است. سخاوت متقی و مؤمن هم وصل به خدا و امام زمان است. همیشه در این فکر است که مبادا روزی از عمرم بگذرد و به دستم خیر جاری نشود. عمری که به غفلت نمی‌گذرد این است!



شما باید وقت صدقات داشته باشید، وقت امر داشته باشید، وقت کلام داشته باشید. وقف دل خوش کردن زهرا باشید، وقف دل خوشی امیرالمؤمنین (علیه السلام) باشید، وقف اطاعت خدا باشید. کدام یک از ما این‌طور هستیم؟ انتظار الفرج؛ یعنی انتظار بکشیم که امام زمان بیاید و یاری‌اش کنیم؛ تا حتی جانمان را فدایش کنیم که کار ایشان پیش برود. بیاید گردن منافقان را بزند و دل مادرش را خوش کند. ما باید همیشه در آن فکر باشیم. شما باید در اختیار امیرالمؤمنین (علیه السلام) باشید. در اختیار پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) باشید، نه در اختیار خلق، نه در فکر تلویزیون و ماهواره و مجلسهای عشقی و طرفداری از بدعت‌گذار! نه در اختیار شهوت و نه در اختیار خیالهایت. تو بنده نیستی! این است که می‌گوید بی دین از دنیا می‌روید؛ اما اگر ولایتتان کامل باشد، همه آن‌ها را خنثی می‌کنید و می‌گویید علی! عزیزان من، بیایید یا علی بگویید. کسی که یا علی می‌گوید گناه نمی‌کند.



اگر این‌طور باشید با تمام این خلقت هماهنگ می‌شوید. آسمان می‌روید، برزخ می‌روید، بهشت هم می‌روید، جهنم را هم خنثی می‌کنید. تمام اینکه شما را از آن‌ها باز می‌دارد، پیروی خلق و پیروی دنیاست؛ اما وقتی ولایت دارید در قیامت جزء خلق نیستید. خلق گرفتار اعمالش است؛ اما شما دارید با ولایت نجوا می‌کنید، ولایت شما را می‌پذیرد. امر را پرستش کن تا آن‌ها شما را بپذیرند. شما خلق را پرستش می‌کنی؛ آن‌وقت آتش جهنم شما را طلب می‌کند! اگر حرف خلق را اطاعت کنید، او را پرستش کرده‌اید. حرف خلق، حرف خودش است و فانی است؛ اما متقی فقط حرف خدا و ائمه را می‌زند و حرف آن‌ها باقی است. بیایید به آن متصل باشید تا شما هم باقی باشید.



اگر امر خدا را اطاعت کردید، آن‌وقت به شما عنایت می‌کند؛ اما بشر خودش را از خواست خدا جدا می‌کند. چرا خدا شما را نمی‌خواهد؟ خلق‌پرست می‌شوید. چرا شما را نمی‌خواهد؟ گناه می‌کنید و امرش را اطاعت نمی‌کنید. چرا شما را نمی‌خواهد؟ متکبر و خودخواه می‌شوید. چرا خدا شما را نمی‌خواهد؟ ولی‌اش را احترام نمی‌کنید و قبول ندارید و برایش مشابه درست می‌کنید.



وقتی خدا شما را می‌خواهد که امریه‌های صادر شده‌اش را اطاعت کنید. قرآن نازله خداست؛ اما همین قرآن می‌گوید من کلام خدا هستم؛ علی بن ابی طالب (علیه السلام) امر خداست. در جنگ صفین امیرالمؤمنین (علیه السلام) فرمود: «انا قرآن الناطق» پس علی (علیه السلام) هم امر خداست و هم قرآن ناطق است. آیا می‌فهمیم یا می‌رویم دنبال کس دیگری؟ اصلاً این حرفها دیگر در آخرالزمان نیست. همه‌اش «من» است. همین‌طور هم می‌گوید یکی با دین از دنیا برود، ملائکه آسمان تعجب می‌کند. دین، علی بن ابی طالب (علیه السلام) است. دین، وجود مبارک امام زمان است. والله! ما دین نداریم، کجا دین داریم؟ به تمام آیات قرآن! امام زمان از دست مقدسها غایب است؛ نه از دست عرق‌خورها و قماربازها! مگر ائمه ما را چه کسی کشت؟ امام حسین ما را چه کسی کشت؟ مقدس‌ها و عبادتی‌ها و نماز شب‌خوان‌ها! آن‌ها فقط «من» دارند. شما هم دنبال همانها هستید. این به شما سرایت می‌کند و بی‌دین می‌شوید. برو کنار، عزیز من.



این همه حرف اشتباه زده‌اند، یکی گفت اشتباه است؟ حالا اگر نمی‌توانی بگویی اشتباه است، آن را در قلب و کالبد خودت اجرا نکن و به امر آن‌ها راضی نباش؛ آن‌وقت هر کجا باشی، رستگار هستی. رستگاری شما زمانی قطع می‌شود که با خلق باشی و او را قبول داشته باشید. برو کنار! حضرت می‌فرماید: پسر ابابکر، پسر من است. تو هم برو کنار تا بگوید پسر من هستی. اگر کنار بروی، عضو خلق نیستی؛ عضو ولایت هستی و با آن محشور می‌شوی.



اغلب مردم پیرو خلقتند؛ می‌گوید خدا هستم، دنبالش می‌روند. می‌گوید اولی الامرم، می‌روند. می‌گوید پیامبرم، می‌روند. ایده‌شان پیروی از خلق است و به دعوتش لبیک می‌گویند. نمی‌خواهند دنبال امر بروند؛ این است که جهنمی می‌شوند! مگر باید دعوت هر کسی را پذیرفت؟ دعوت باید دعوت خدا و امیرالمؤمنین (علیه السلام) باشد؛ وگرنه باعث جهنم توست. خدا می‌گوید: «ادعونی»! دعوتت کرده است، چرا طرف خدا نمی‌روی؟ من بعضی شبها می‌گویم خدایا، اگر تمام این خلقت را به من بدهی، همه را می‌دهم و یک خدا می‌گویم. اگر همه دنیا را به من بدهی، آن را می‌دهم یک علی می‌گویم. اینقدر این دنیا پیش من بی‌ارزش است و آن‌ها ارزش دارند.



شما باید محبت دنیا نداشته باشید. چون هر کسی محبت دنیا داشت، سقوط کرده است. «حب الدنیا رأس کل خطیئه» محبت دنیا، ضد ولایت است. بدبخت آن کسی است که علی (علیه السلام) را نخواهد. اگر علی (علیه السلام) نداشته باشیم، ظالم هستیم. ظالم بودند که گفتند «بغضا لابیک»؛ امام حسین هم تمامشان را روی هم ریخت. شما باید حب علی (علیه السلام) داشته باشی. محبت دنیا، حب علی (علیه السلام) را بیرون می‌برد. می‌خواستند به حکومت دنیا برسند که این همه ظلم و جنایت کردند. چقدر مردم را کشتند؟ چه فایده‌ای داشت؟



بعد از رسول الله حکومت غصب شد. هر کسی آمد، قلدر بود. من هر روز یک دور تسبیح لعنت به بنی عباس می‌کنم، تمامشان قلدرند. بیشتر ائمه ما را آن‌ها کشتند و نگذاشتند ائمه حکومت کنند. حکام، عبادت و اسلام را پرچم مقصد خودشان قرار می‌دهند و مردم را عبادی می‌کنند؛ اما خدا با قلب شما سر و کار دارد. این هفتاد هزار نفر چقدر عبادت کردند؟ اما قلبشان با آن دو نفر بود. حالا می‌گوید کافر و مرتد هستند.



شما به این حرفها یقین ندارید که خلقی را برانگیخته می‌کنید. یقین به ولایت شما را نجات می‌دهد. والله، بالله، عبادت، شما را نجات نمی‌دهد؛ نماز، شما را نجات نمی‌دهد؛ مکه، شما را نجات نمی‌دهد؛ عمره، شما را نجات نمی‌دهد؛ صدقات هم تو را نجات نمی‌دهد؛ چون خدا می‌گوید: اگر عبادت انس و جن کنی و علی (علیه السلام) را دوست نداشته باشی، به رو در جهنم می‌اندازمت. نه اینکه بگوییم عبادت نکنید. شخصی می‌خواست به مسافرت برود. خدمت امیرالمؤمنین (علیه السلام) آمد و حضرت فرمود نرو. پیش دومی رفت. یک رمل و اسطرلاب انداخت و گفت: برو. رفت و خیلی مداخل کرد. آن‌وقت آمد و گفت: یا علی! خیلی مداخل کردم. حضرت فرمود: چهارشنبه پای فلان درخت نمازت قضا شد یا نه؟ گفت بله. حضرت فرمود: از آن جایی که خورشید طلوع می‌کند تا آن جایی که غروب می‌کند مغبونی. پس ما نه اینکه بگوییم عبادت فایده ندارد؛ عبادت بی ولایت، فایده ندارد. روح تمام عبادتها ولایت است. عبادت را باید خدا قبول کند، نه خلق. آخرالزمان ما بیشترمان عبادت خلقی داریم، نه عبادت امری؛ شما از آن‌ها نباشید. قدری فکر کنید چه کار کردید؟ فکر نکن من نماز خواندم. فکر نکن من احیاء رفتم. تمام این‌ها بدون امر پوچ است. فکر کن آیا امر را اطاعت کردم یا نکردم؟ دل مؤمنی را خوش کردم یا نکردم؟ بینوایی را به نوا رساندم یا نرساندم؟ قدمی در راه حق گذاشتم یا نگذاشتم؟ این است امر امام زمان! این است امر خدا را اطاعت کردن!



من دیگر از این مردم نا امید شده‌ام. می‌بینم اغلب رفته‌اند و اهل دنیا شدند. دنیا شد ولایتشان، دنیا شد امرشان. به عقیده من، علاقه به دنیا، علاقه به جهنم است؛ چون تمام اینهایی که اهل جهنم شدند، به واسطه محبت دنیاست. من قسم می‌خورم به قرآن، به سی جزء کلام الله و به کسی که قرآن به او نازل شده؛ امام زمان فرمود: مردم اهل دنیا شدند؛ اما به دنیا نمی‌رسند. ببینید چه کسی به دنیا رسیده است؟ دل همان‌هایی که ماشین‌های چندین میلیونی دارند را بشکاف و ببین چقدر غصه دارند. درست است که در آن ماشین نشسته؛ اما دلش پرغصه است. بار دیگر حضرت فرمود: مردم مسموم شدند؛ یعنی دست از ولایت برداشتند و مسموم شدند. پس توجه کنید که امام زمان مواظب اعمال شماست. اعمال سرخودی و مردمی نداشته باشید؛ اعمالتان به خواست خدا باشد. خواست خدا، قبولی ولایت است. قبولی ولایت این است که امر ولایت را اطاعت کنید.



تا سیر دنیا دارید به جایی نمی‌رسید؛ مگر سیر دنیا نداشته باشید و سیر امر داشته باشید؛ یعنی امر آن‌ها را اطاعت کنید و کنار بروید! از اول حرفم این بوده و تا آخر این را می‌گویم. نجات شما در کنار رفتن است. سقوط شما در قبولی خلق است. اغلب مردم هم قبولی آن را دارند. خدا متقی را در این دنیا برانگیخته کرده است که بگوید: دنبال خلقی که از خودش حرف می‌زند نروید؛ چون خلق خودش را رنگ کرده تا مقصدش را عملی کند.



بیایید قدری تفکر داشته باشید و به آن یقین کنید. خدا باید کسی را تأیید کند. بشر که نمی‌تواند کسی را تأیید کند. تأیید خلق اشتباه بود، تأیید به دست ماوراء بود، تأیید خلق در ضرر و زیان بود، تأیید با نور خدا بود. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: ماییم عقل، ماییم نور خدا. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) باید کسی را تأیید کند، امیرالمؤمنین (علیه السلام) باید کسی را تأیید کند. خلق، حق تأیید ندارد و باید اطاعت کند؛ چون نور خدا که پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) و امیرالمؤمنین (علیه السلام) باشند از ماورای این شخص اطلاع دارند؛ اما خلق از باطن این خبر ندارد، از قلب این اطلاع ندارد، از خباثت این خبر ندارد. همه می‌گفتند که علی (علیه السلام) جوان است و به درد خلافت نمی‌خورد؛ اما این، پیرمردی متدین و پدر زن رسول الله است و ریش بلندی هم دارد! مردم دنبالش رفتند؛ حالا خدا گفت مرتد و کافرند. نمی‌فهمیدند که این ماسک دارد و الان مارک اسلام زده و آن را قبول کردند. تمام ضرباتی که به ولایت خورد، برای این است که ما پیرو تأییدی خلق شدیم. چرا متوجه نیستید؟ باید از خلق ببرید تا این‌ها را متوجه بشوید. تو هنوز پی خلقی. تو هنوز در دنیایی. برو کنار! اگر کنار بروید از جانب امام زمان به شما مدد می‌رسد.



ببین، بعد از رسول الله چه کردند؟ در سقیفه جمع شدند و خلق، خلق را تأیید کرد. چه ضرباتی به دین زدند؟ تا زمانی که امام زمان بیاید، این ضربات ادامه دارد. امام حسین می‌گوید: من کشته سقیفه بنی‌ساعده هستم. چرا؟ آنکه خدا تأیید نکرده، شما تأیید کردید و مرا کشتید. زحمت‌های جدم را کشتید، زحمات پدرم را کشتید، مادرمان را کشتید، ولایت را کشتید! چرا می‌روید دنبال آن‌هایی که تأیید نیستند؟!



در سقیفه آن دو نفر تأیید شدند و بعد از آن هم عثمان را تأیید کردند، بعد هم معاویه را تأیید کردند، بعد از معاویه هم یزید را برانگیختند و او هم امام حسین ما را کشت! مگر دست برداشتند؟ بعد هم بنی عباس را تأیید کردند. اصلاً تأییدکن در عالم یک حزبی است که خلقی را پس از خلقی تأیید می‌کند. خدا می‌داند تمام ذرات خونم می‌سوزد؛ اما بیشتر از این نمی‌توانم افشاء کنم. باید بسوزم و بسازم تا از این دنیا بروم. چه کسی این‌ها را تأیید کرد؟ مقدس‌ها، نماز شب خوانها، کسانی که یکی از آن‌ها در این زمان نیست که پیشانی و تمام صورتش پینه بسته باشد، بس که خدا خدا می‌کردند؛ اما چه کردند؟



خدا حاج شیخ عباس تهرانی را رحمت کند. شخصی آمد و گفت: خواب دیدم که شما گلخانه‌ای دارید. عده‌ای از این محله آمدند و تمام این گلها را پایمال کردند. ایشان خیلی ناراحت شد و گفت: تمام زحمت‌های مرا از بین می‌برند. حالا می‌خواهم بگویم آن تایید خلق بود که تمام گلهای ولایت را پایمال کرد. چه کسی حق زهرای ما را پایمال کرد؟ چه کسی زهرای ما را کشت؟ چه کسی بچه‌اش را پایمال کرد؟ چه کسی حسین ما را زیر سم اسب کرد؟ این ثمره تأییدی خلق بود! کجا می‌روید دنبال اینهایی که تأیید نیستند؟ تو والله مشابه آن‌هایی؛ مگر اینکه کنار بروی.



پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: هر که زهرا را اذیت کند، مرا اذیت کرده، غضب زهرا، غضب من است، غضب من غضب خداست، رضایت زهرا، رضایت من است، زهرا بوی بهشت می‌دهد. با این همه سفارش پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)، حالا زهرا کتک می‌خورد. چرا؟ می‌خواهد بگوید ای دنیا! ای عالم! ای انسان‌ها! این خلیفه اسلام است؟ چرا متوجه نیستید؟ کجا می‌رویم؟ چه کار می‌کنیم؟ چرا عزیز من بیدار نمی‌شویم؟ کاری نکنید که حضرت زهرا را مثل آن موقع غریب کنید. بیایید تاییدی رسول الله را قبول کنید.



طناب گردن امیرالمؤمنین (علیه السلام) انداختند و چند نفر هم هل می‌دادند که بیا با خلیفه اسلام بیعت کن. تو باید با علی (علیه السلام) بیعت کنی، نه او با تو! هیچ یک از این مسلمانها نفهمید و اعتراض نکرد! فقط حضرت زهرا دفاع کرد! هیچ کسی در تمام خلقت مانند حضرت زهرا، امیرالمؤمنین (علیه السلام) را نشناخت که جانش را فدایش کند. زهرای عزیز جانش را نه فدای علی، فدای امر خدا کرد. امر خدا، علی بن ابی طالب (علیه السلام) است.



الان چه کسی حمایت از ولایت می‌کند؟ به آن کسی که بخواهد حرف ولایت بزند، می‌گویند حرف نزن. مردم هم قبول می‌کنند! چون می‌خواهند اسلام داشته باشند، خوش هم باشند. الان چه کسی طرفدار علی (علیه السلام) است؟ اغلب مردم رفته‌اند؛ شما نروید!



بغض دشمنان علی (علیه السلام) باید به ما تزریق شود. تو باید آن‌چنان به عقایدت محکم باشی که جان بدهی؛ اما از بیزاری دشمنان زهرا دست برنداری. فقط دلم می‌خواهد تمام حواستان پیش ولایت باشد. ما باید جانمان را نگه داریم تا فدای ولایت کنیم. اگر این‌طور باشید، درست است؛ وگرنه به درد نمی‌خورید و هیجانی هستید. ما عقب افتاده ولایت شده‌ایم. متقی می‌خواهد شما را از آن نجات بدهد. اگر بخواهید عقب افتاده نباشید، دست از خلق بردارید، تا می‌توانید کنار بروید و به اولیای امور کاری نداشته باشید. هر کسی کارش را محکم انجام دهد؛ کشاورز، کشاورزی‌اش را کند، محصل، درسش را بخواند، کاسب، کاسبی‌اش را کند و غش در معامله نکند که همگی باعث ترقی مملکت شوید. آن‌ها خودشان هم این را می‌خواهند.



بیایید محبوب خدا شوید. اگر مقصد خدا را عملی کنید، محبوب خدا می‌شوید. آن‌ها در این دنیا آمده‌اند که ما را به نجات ابدی برسانند. خودمان دنبالشان نمی‌رویم. آیا خانه امام صادق را آتش زدند، یک نفر از این مسلمانها اعتراض کرد؟ به حضرت عباس! الان هم اگر متقی را بگیرند، هیچ‌کس حمایت نمی‌کند. مگر جرم امام حسین چه بود؟ جرمش این بود که خلیفه وقت را قبول نکرد. امیرالمؤمنین (علیه السلام) چه جرمی داشت؟ امام حسن چه جرمی داشت؟ آن‌ها جرم تمام خلقت را شفاعت می‌کنند. حالا می‌روند آن‌ها را می‌کشند. علی اکبر را چرا کشتند؟ علی اصغر را چرا کشتند؟ قاسم را چرا کشتند؟ می‌گویند چرا کسی را می‌خواهید که ما را نمی‌خواهد؟ تقصیرکار را بی‌تقصیر می‌کنند و بی‌تقصیر را تقصیرکار. دلم می‌خواهد این‌ها را بفهمید و دنبال کسی نروید و کنار بروید. مگر می‌شود گفت؟ حرفهای خیلی مهمی است که اگر بزنم جرم است. من فقط هشدار می‌دهم و تاریخ گذشتگان را می‌گویم. به تمام آیات قرآن! هیچ کسی نمی‌تواند درد مرا شفا دهد؛ مگر رجعت! اگر صدها میلیارد به من بدهند می‌سوزم. می‌ترسم بگویم که چه کسی مرا آتش می‌زند. آن کسی که دین را آتش می‌زند. مردک می‌گوید: «اشهد انّ علیاً ولی الله» نگویید، این آدم را آتش می‌زند. آخر چرا نگوییم؟ 



تمام حرفهایم این است که دنبال کسی نروید. به تمام آیات قرآن! خلقی که از خودش حرف بزند، از شیطان بدتر است. شیطان وسوسه می‌کند؛ اما این مجسم می‌شود و جلویت می‌آورد. متقی می‌خواهد ولایت را به شما تزریق کند؛ اما آن‌ها می‌خواهند خودشان را به شما تزریق کنند. حالا چه کسی دنبال آن‌ها نیست؟ به حضرت عباس! اگر به این حرفها عمل نکنید با آن‌ها محشور می‌شوید.



این حرفها دین شما را محکم و ولایت شما را استوار می‌کند؛ یعنی نمی‌گذارد خدشه به ولایت شما بخورد. اصل در تمام خلقت ولایت است. ولایت؛ یعنی دنبال خلق نرفتن، ولایت؛ یعنی «من» نداشتن، ولایت؛ یعنی مطیع بودن! شاه عبدالعظیم به امام هادی گفت: اگر سیبی را از درخت بچینم و بگویی نصفش حرام و نصفش حلال است، نیمه حلال را می‌خورم و بقیه‌اش را دور می‌اندازم. حضرت فرمود عقیده ما همین است. عبدالعظیم رفت، حضرت صدایش زد و گفت: این عقیده را تا به آخر برسان و کنار برو. کنار رفت و کنار ماند؛ نه اینکه از یک جای دیگر سر دربیاورد. او دربست در اختیار امام است. حالا زیارتش مطابق زیارت امام حسین (علیه السلام) است. تو اگر در اختیار امام باشی، در اختیار کسی دیگری نمی‌روی. تمام بدبختی زمان ما این است که در اختیار امام زمان (عج الله فرجه) نیستیم. همه این حرفها خواست امام زمان (عج الله فرجه) است. کنار رفتن، عبادت است؛ کنار رفتن اطاعت است؛ کنار رفتن، علی‌دوستی است؛ کنار رفتن زهرا دوستی است؛ کنار رفتن، احکام دوستی است؛ کنار رفتن، دین و ولایت تو محفوظ است.



به تمام آیات قرآن! اگر شما خودتان را در اختیار خدا و ائمه بگذارید، خدا سلطنت جهانی به شما می‌دهد. الان این‌ها سلطنت خیالی دارند. سلطنت جهانی یعنی همه جا می‌توانی بروی. به حضرت عباس! برزخ می‌روی، قیامت می‌روی، بهشت و آسمان می‌روی؛ تمام جهان در قبضه قدرت تو می‌آید. جهان جسم است، شما روح می‌شوید؛ یعنی با روح واقعیت این جهان هماهنگ می‌شوید. کجایی عزیز من؟ خدا به اشیاء می‌گوید امر متقی را اطاعت کنید. ما این‌طور نیستیم که بیایند امر ما را اطاعت کنند. ما خودمان جزء اطاعت‌کن مردم هستیم. چه بهره‌ای از این حرفها برده‌ایم؟!



پس ما باید قدری اندیشه داشته باشیم و اطاعت کنیم. این‌قدر دست و پا، این طرف و آن طرف نزنید. مگر شما به دینتان شک دارید که مرتب پیش این و آن می‌روید؟ معلوم می‌شود که هنوز در ولایت لنگر نینداخته‌اید. آخر، تو که می‌روی حرف ولایت را از این آقا سؤال می‌کنی او اصلاً نمی‌داند ولایت چیست؟ این آقا، ولایتش دنیاست. این، هنوز پایبند قدری آجر و آهن و رنگ و سیمان است که روی هم بگذارد و درونش برود. این آقا اهل دنیاست؛ به ولایت مربوط نیست! آن‌ها شما را گیج می‌کنند؛ اما متقی راه را نشانتان می‌دهد و می‌گوید: بیایید در خانه امام زمان (عج الله فرجه) بروید تا یک نظر به شما بکند. خدا آقای خوانساری را رحمت کند. بعضی وقتها ایشان می‌گفت: امام زمان! آقا جان! تو اختیاردار خدایی؛ به سگ بگویی آدم شو، به آدم بگویی سگ شو، می‌شود؛ بگو تقی آدم شود. اگر واقعاً در خانه امام زمان (عج الله فرجه) را بزنید، به شما نظر می‌کند. چرا اینقدر این طرف و آن طرف می‌زنید؟



از حاج شیخ عبدالکریم حائری نقل است که مدتی در کربلا تدریس می‌کردم، وقتی مشغول درست می‌شدیم، جوان کفاشی می‌آمد و به درس گوش می‌داد. من از اینکه شخص پینه‌دوزی به سر درس می‌آید قدری ناراحت می‌شدم؛ اما بعد از مدتی با هم آشنا شدیم. روزی به او گفتم که روز جمعه برای ناهار به منزل ما تشریف بیاورید! گفت: به شرط آنکه هیچ سختی به خود ندهید! گفتم: حتماً.



روز وعده به خانه آمدم و یادم افتاد که من امروز مهمان دارم و چیزی تهیه نکرده‌ام و پول خیلی کمی دارم. یادم افتاد که در خانه بیست و پنج ریال دارم که امانت است. با خود گفتم آن را امروز صرف کباب می‌نمایم و تا یک هفته دیگر به آن شخص می‌رسانم و یقین داشتم که او هم راضی است. با پول خودم نان و ماست و سبزی خریدم و با پول امانتی کباب خریدم.



وقتی کفاش به خانه آمد، دیدم نان و سبزی و ماست می‌خورد و ابداً از کباب نمی‌خورد. گفتم: از کباب میل کنید! گفت: مگر بنا نبود به خود سختی ندهید؟ چرا با پول امانتی کباب خریدید؟! من یک مرتبه تکان شدیدی خوردم و گفتم: یقین دارم که صاحب آن امانت راضی بود که مصرف کنم و بعد به او بپردازم. گفت: از کجا یقین کردید که یک هفته دیگر زنده هستید و پول را به او می‌رسانید؟ من خیلی خجالت کشیدم و از اطلاع آن کفاش غرق در تعجب شدم. جوان بعد از آن خداحافظی کرد و رفت و دیگر او را در کربلا ندیدم. [۹]



«العلم نور یقذفه الله فی قلب من یشاء» بیایید به سواد و درس خودمان نمره ندهیم، به آنکه خدا داده نمره بدهیم. به این کفاش خدا داده بود، امام به او نظر کرده بود. بیایید به امام زمان (عج الله فرجه) اتکا کنید که نادیده را برایتان دیده کند. برای این کفاش نادیده را دیده کرده بود.



ما هنوز در ولایت لنگر نینداخته‌ایم؛ یکی از اهل علم، خدمت یکی از مراجع کتابی آورده بود و بحثی داشت. می‌گفت: اینکه امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌فرماید: «انا الخالق» با خالقیت خدای تبارک و تعالی چه مناسبتی دارد؟ آن مرد بزرگوار، هر طوری که به او می‌گفت، قانع نمی‌شد. در ابتدا وقتی که من وارد مجلس شدم، آن عالم بزرگوار بلند شد و به استقبالم آمد و مرا در بغل گرفت و بوسید. دیدم در آن مجلس جا افتادم و می‌توانم حرف بزنم؛ به خاطر همین گفتم ایشان را به من حواله کن. به آن شخص گفتم: خدا به قدر مغز هر کسی ولایت به او داده است. ما به تکلیف رسیده‌ایم؛ هنوز به بلوغ نرسیده‌ایم که ولایتمان کامل باشد. ما در ولایت ناقص هستیم. ایشان خیلی ناراحت شد و گفت: نه. گفتم روایتی برای شما نقل می‌کنم که بدانید ما در ولایت کسری داریم: شخصی به نماز جماعت آمد؛ اما به تکبیرة الاحرام پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) نرسید و هفتاد شتر داد که به ثوابش برسد؛ اما نشد. (البته امام جماعت آن نماز باید پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) باشد، نه هر کس! چون که امام جماعت آن نماز شروطی دارد. شرط اولش این است که باید شیعه باشد.)  اما شخصی دیگری به چهار رکعت نرسید. حضرت رو به جمعیت کرد و گفت: این شخص ثوابی کرده است که اگر آن را به ثقلین تقسیم کنند، تمام آن‌ها رستگار می‌شوند. گفتند: چه کردی؟ گفت: به نخلستان‌ها رفتم، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را ببینم.



بعد گفتم: آیا تو عقل ولایت داری؟ پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) چه می‌گوید؟ حسابش چیست؟ مگر ما درک ولایت داریم؟ اگر بگوییم این دنیایی که به منزله استخوان خوک در دهان سگ خوره‌دار است را علی (علیه السلام) خلق کرده، جسارت به امیرالمؤمنین (علیه السلام) کرده‌ایم. علی (علیه السلام) خلقت‌هایی را خلق می‌کند! ثقلین با یک دیدن علی (علیه السلام) رستگار می‌شوند. حالا این نگاه چه نگاهی است؟ این نگاه اطاعت است. آیا اصحاب رسول الله هم که علی (علیه السلام) را می‌دیدند، این ثواب را می‌برند؟ نه! چون عقیده ندارند. این‌ها اطاعت نمی‌کردند؛ تا حتی جبت و طاغوت شدند. اصل دین، اطاعت امر ولایت است.



این همه اهل تسنن پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) را احترام می‌کنند؛ اما چون امر پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) را اطاعت نمی‌کنند فایده‌ای ندارد. امر پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) علی بن ابی طالب (علیه السلام) است. ما هم شیعه بی امر هستیم. اگر شیعه واقعی باشید، نه اینکه از مردم بهتر باشید؛ از انبیاء هم به غیر از پیامبر آخرالزمان بالاتر هستید. شما باید ترک اولی هم نداشته باشید. ببینید بشر می‌تواند به کجا برسد. حالا چقدر کلاه سر ما می‌رود؟ دنیا می‌گذرد. خوش به حال آن کسی که در قیامت جایش خوب باشد. همه مردم به غیر از کسانی که ولایت دارند، جایشان بد است. الان چه کسی علی (علیه السلام) می‌گوید؟ خیلی شیطان پیشروی کرده است. پیش رفتنش این است که علی (علیه السلام) را از ما گرفته و بدل به ما داده است. حالا می‌گوید یکی با دین از دنیا برود، ملائکه آسمان تعجب می‌کنند. امام رضا فرمود: «کلمة لا اله الا الله حصنی، فمن دخل حصنی امن من عذابی؛ بشرطها و شروطها و أنا من شروطها» شروط لا اله الا الله ماییم. الان چه کسی ائمه را قبول دارد؟ اصلاً ما در یک خط دیگری افتاده‌ایم. چرا می‌گوید هر لقمه‌ای که به مؤمن بدهید، ثواب هفتاد حج و عمره دارد؟ آن مؤمن علی (علیه السلام) دارد. حالا در آخرالزمان از مؤمن بدشان می‌آید!



همانقدر که مردم آخرالزمان مذمت شده‌اند، مؤمن سفارش شده است؛ اما کار را به آخر برساند. یک مرتبه سلیقه‌ای نشود. اسامه نرساند، طلحه و زبیر نرساندند. کجا این‌طور می‌شوی؟ «من» داری و می‌خواهی خلق تأمینت کند! پول نداشتن ننگ نیست؛ دنبال خلق رفتن ننگ است. خدا در قیامت می‌گوید: «این الرجبیون»، «این الفقراء» بیایید هر چه بخواهید به شما بدهم. من در تمام عمرم مستقل بودم و دستم را جلوی کسی دراز نکردم؛ تا حتی پدرم. شبی خواب دیدم که وسط حیاط هستم و یک بشکه نان آنجاست. آن‌قدر پایم درد می‌کرد که نمی‌توانستم بروم و از این بشکه نان بردارم. دو نفر وارد شدند و گفتند: فلانی! ما از طرف بازرگانها آمده‌ایم، هر چه بخواهی برایت فراهم می‌کنیم تا حتی ماشین سواری! گرسنه بودم؛ اما گفتم من هیچ احتیاجی ندارم. این‌ها رفتند و پدرم را آوردند. خدا او را بیامرزد. گفت: حسین! بابا! تو که نمی‌توانی بروی یک لقمه نان بخوری، این‌ها که می‌گویند آنچه که بخواهی برایت تهیه می‌کنیم، چرا قبول نمی‌کنی؟ گفتم: پدر جان! من چند سال با شما بودم؟ گفت: بیست سال. گفتم: آیا به شما گفتم یک ریال به من بده؟ دیدم خجالت کشید. بعد گفتم: اگر بخواهند عطایی کنند، می‌گیرم؛ اما هیچ وقت خودم چیزی طلب نمی‌کنم و از خواب بیدار شدم. تو صبح تا شب دستت جلوی مردم دراز است؛ دینت را داده‌ای، ایمانت را داده‌ای. کجایی عزیز من؟ وقتی از خلق تمنایی داشتید، او به شما طمع می‌کند. قانع و راضی باش و برو کنار. چرا کنار رفتن این همه مشکل است؟ چون منافع ظاهری ندارد. اگر لای مردم باشی، منافع داری. منافع چشم‌چرانی و خوشی داری، منافع پولی و عشقی داری. از این‌ها نمی‌توانید بگذرید.



خدا هشت شهر قوم لوط را به واسطه عمل جنسی زیر و رو کرد. در زمان خلافت عمر، شخصی ارباب خود را کشت و ادعا کرد که این عمل را با او کرده است و عمر می‌خواست حکم اعدام او را بدهد. امیرالمؤمنین (علیه السلام) فرمود: مقتول را خاک کنید و سه روز بعد قبرش را بشکافید. وقتی قبر را شکافتند، دیدند فقط مقداری خاکستر آنجاست. حضرت فرمود: او را به قوم لوط ملحق کردند! اگر کسی با جوانی عمل جنسی کند، نمی‌تواند با خواهر او ازدواج کند! این حکم، فتوایی نیست؛ بلکه یک حکم الهی است. شخصی به خانه آقای بروجردی آمده بود و با گریه سؤال می‌کرد که من مبتلا به این مشکل شده‌ام و چند فرزند دارم و اگر زنم را طلاق بدهم آبرویم می‌ریزد. حالا چه کار کنم؟ آقا فرمود: زنت به تو حرام است. در آخرالزمان بعضی از مردم به این کارها مبتلا هستند که می‌گوید: بی دین از دنیا می‌روند. این کتاب کتاب تذکر است و این حرفها بی‌حیاگری نیست؛ بلکه عین حیاست. حالا اگر شما جوانان عزیز بخواهید که مبتلا نشوید، باید نگاه بد نکنید؛ چون که خدای تبارک و تعالی می‌فرماید: اگر نگاهت به نامحرم افتاد و به آسمان نگاه کردی، تمام ملائکه آسمان برایت طلب مغفرت می‌کنند و اگر به زمین نگاه کردی، تمام ملائکه زمین برایت طلب آمرزش می‌کنند؛ چون که تو از آن گذشته‌ای. ابن ملجم نگاه به آن زن کرد و مبتلا شد. پس تا می‌توانید از نگاه غیر امر پرهیز کنید. با این حرفها حجت به شما تمام است. به حضرت عباس! من خودم وقتی به سردابه امام زمان رفتم، تا دیدم زن و مرد قاطی هستند یک ثانیه نایستادم. فوراً عقب‌گرد کردم و بیرون آمدم. 



طاووس پرهای خودش را می‌کند. گفت: این پرها مرا گرفتار می‌کند. تصمیم بگیرید گناه نکنید تا گرفتار نشوید. امام صادق می‌فرماید: ای دوستان ما! شما عضو مایید، اگر گناه کنید، جدا می‌شوید. دوست آن‌ها کسی است که کارگشای مردم باشد، سرپرست فقرا باشد، حاجت مردم را برآورده کند؛ یعنی تمام وجودش خیر باشد. ائمه طاهرین همین‌طور بودند. سه روز، سه روز، غذا نمی‌خوردند و غذایشان را به فقرا می‌دادند. حالا می‌گوید تو این کار را نکن، هم بخور و هم بخوران. وقتی گناه به بشر غلبه می‌کند که سخاوت از او گرفته شود. سخاوت شما را از هر بلا و عیبی نجات می‌دهد. خدا در مورد هیچ عبادتی نمی‌گوید صفاتی دارم که منحصر به خودم هست، آن را به کسی می‌دهم که سخی باشد. علتش این است که شما به فقرا روح می‌دهید. میراث خدا، فقراست. اشخاصی بودند در مجلسی که ما روضه‌ای می‌خوانیم می‌آمدند و با ما سکونتی داشتند. اول سخی بودند و به شرکت در مجلس امام حسین موفق می‌شدند. مجلس حسین آن است که حسین را تأیید کند، نه خلق را. سخاوت که از آن‌ها گرفته شد، خدا مجلس حسین را هم از دستشان گرفت و ما دیگر آن‌ها را ندیدیم. 



به حضرت عباس! آن‌قدر از دنیا سیرم که اگر محض برآوردن حاجت برادر مؤمن نبود، دقیقه‌ای نمی‌خواستم در دنیا بمانم. می‌بینم همه دنیا را فساد گرفته است. اصلاً فسادخانه شده؛ هیچ کسی هم متوجه نیست. خدای ما شده پول! ولایت ما شده پول، خیال‌بافی می‌کنی و نقشه می‌کشی که اگر با پولم این کار را کنم، بهتر است. نمی‌گویی که آیا خدا و امیرالمؤمنین (علیه السلام) راضی هست یا نه؟ کسی که قانع و راضی است، هیچ احتیاجی به خلق ندارد. امیرالمؤمنین (علیه السلام) کفایتش می‌کند؛ چون کس دیگری را مؤثر نمی‌داند. دوست امیرالمؤمنین (علیه السلام) برکات خرج می‌کند، به داشتن مال دنیا نیست. وقتی ما ولایت را فراموش کردیم، خدا هم ما را فراموش می‌کند. من حرفم این است که قانع و راضی باشید تا از دامن حضرت زهرا و امیرالمؤمنین (علیه السلام) گرفتار دامن خلق نشوید. تمام این مردم مبتلا هستند؛ مگر کسانی که پیرو واقعی اهل بیت باشند. اغلب شما گرفتارید؛ یا گرفتار خانمت هستی، یا گرفتار پسرت و یا پدرت! اما متقی آزاد است و مردم را از گرفتاری نجات می‌دهد چون فقط امر را می‌بیند.



به دینم! نمی‌توانم حرفم را بزنم؛ دلم گرفته است، خیلی خسته‌ام. می‌بینم فوج فوج دارند به سمت جهنم می‌روند و هیچ هم حالی‌شان نیست. به متقی می‌گویند حرف نزن، شما هم اصلاً حمایت نمی‌کنید؛ چون برایتان خوشی فراهم کرده‌اند. می‌خواهید خوش باشید؛ تلویزیون و ویدئو و ماهواره بزنید، مسافرت بروید، بیابان بروید، دور هم بنشینید و عشقی صحبت کنید. وقتی به کربلا رفته بودم، دیدم به فاصله صد متر تا حرم امام حسین، آنتن تلویزیون و ماهواره زده‌اند. مردم عراق قبر امام حسین را احترام نکردند و کفران کردند؛ حالا خدا به ترس و بلا مبتلایشان کرد. عزیزان من، این مملکت، مملکت امام زمان است؛ مبادا کفران کنیم و حضرت را احترام نکنیم که مانند آن‌ها مبتلا شویم. شما باید آینده ولایت باشید، آینده امر امام زمان باشید، نه آینده دنیا! آینده ولایت حمایت از امر ائمه طاهرین که متقی است می‌کند؛ شما از اهل دنیا حمایت می‌کنید! بیشترتان مجسمه گمراهی هستید، نه مجسمه هدایت!



تمام بدبختی بشر این است که خلق را مؤثر می‌داند. بیایید دست از این کارهایتان بردارید تا هدایت شوید. کجا می‌روید دنبال خلق؟ این همه که تکرار می‌کنم کنار بروید؛ چون هیچ چیزی بدتر از این نیست که طرف خلق بروید؛ البته خلقی که پیرو امیرالمؤمنین (علیه السلام) و ائمه طاهرین نباشد. آن خلق نیست، مرگ است! والله، بالله، مرگ بهتر از آن است. چون که تو دینت را در کفت گرفته‌ای و فردای قیامت زهرای عزیز به تو افتخار می‌کند. افتخار به شیعه می‌کند که طرفدار امیرالمؤمنین (علیه السلام) است، ولایتش را به خلق نفروخته است. چه کسی توان دارد که ولایت را بخرد؟ ولایت، مطابق کل خلقت ارزش دارد. این‌ها که ولایتشان را می‌فروشند، ولایتشان مطلق نیست. تمام اینهایی که دنبال خلق رفتند، ولایتشان را فروختند و امر خلق را خریدند! 



همه چیزمان را باید بدهیم؛ دینمان را ندهیم! یعنی جانمان را بدهیم، عمرمان را بدهیم، مالمان را بدهیم؛ اما دینمان را ندهیم. دین، ولایت است؛ چون که تمام این خلقت در مقابل آن نیستی است؛ اما ولایت هستی است. نباید دینت را به خلق بدهی. من عقیده‌ام این است که در آخرالزمان همه ما پشت به دین کردیم و رو به اسلام مصنوعی و با آن، ما را بازی داده‌اند. اصلاً ما از شرافت و کرامت و عظمت افتاده‌ایم و بدبخت شده‌ایم.



بشر باید جهان‌بین باشد؛ یعنی از اول بعد از رسول الله بررسی کند؛ چرا اهل تسنن این‌طور شدند؟ چطور شد که امام حسین را کشتند؟ تمام این‌ها پیرو خلق بودند. بیایید تصمیم بگیرید دنبال خلق نروید. دنبال خلق رفتن، پشت به احکام کردن است؛ خلق را خوشحال کردی و امام زمان را ناراحت! آن‌وقت دیگر حضرت زهرا و ائمه تو را نمی‌پذیرند.



وقتی امیرالمؤمنین (علیه السلام) ضربت خورد، مردم برایش شیر آوردند. حضرت گفت: حسن جان! در آخر جمعیت، ظرف شیر آن زن را بگیر و بیاور. همه را رد کرد و از هیچ‌کس دیگری شیر نگرفت. چون می‌دانست این‌ها حسینش را می‌کشند. حالا که انفاقشان را رد کرد، خودشان هم رد هستند. خدا نکند آن‌ها ما را رد کنند. کسی که دنبال خلق است، تکذیب است، تأیید نیست. تا می‌توانید کنار بروید. اگر ایمان به علی (علیه السلام) و اولادش دارید، کنار بروید!



ما باید به ندای «هل من ناصر» آن‌ها پاسخ بدهیم. والله! امام زمان دارد «هل من ناصر» می‌گوید، زهرای عزیز تا آخر «هل من ناصر» گفت. چقدر سوار الاغ شد و رفت که مهاجر و انصار را دعوت کند، یک نفر نیامد؛ اما نگاه کنید؛ وقتی عایشه سوار شتر شد، چندین هزار نفر دنبالش رفتند. مردم دنبال باطل هستند، نه دنبال حقیقت! دنبال هیچ کسی نروید عزیزان من! مگر آن کسی که آن‌ها تأیید کرده باشند. همیشه همین‌طور بوده است؛ عمو و عموزاده‌های امام رضا مخالفش بودند و جواد الائمه را منکر شدند؛ حالا باید یک شعبده‌باز بگوید که جوادالائمه پسر امام رضا است تا این‌ها قبول کنند. امام زاده‌ها حرف شعبده‌باز را قبول کردند؛ اما حرف امام رضا را قبول نکردند! والله! امام رضا از امام حسین غریب‌تر است. چرا؟ قوم و خویشهای امام حسین جانشان را فدایش کردند؛ اما آن‌ها اصلاً امام رضا را قبول نداشتند. الان به حضرت عباس! متقی هم غریب است. این همه هم خدا سفارش او را کرده است. چه کسی اطاعت می‌کند؟ اصلاً می‌گویند حرف هم نزن. چه روزگاری بود و چه روزگاری شد و چه روزگاری می‌شود!



به غیر از متقی هیچ کسی در این دنیا نیامده است که بگوید با خدا باش، با زهرا باش، با امیرالمؤمنین (علیه السلام) باش. مگر هر کسی که جلو افتاد باید دنبالش بروید؟ چرا با هم هماهنگ می‌شوید و خلقی را برانگیخته می‌کنید که به آنچه گناه می‌کند شریک باشید؟ برو کنار تا حجة بن الحسن تشریف بیاورد. خود امام زمان هم کنار است. چرا امام زمان باید در جزیره خضرا برود؟ باید اینجا باشد و مردم رفت و آمد بکنند و حرف بشنوند. ما بیشترمان عاق امام زمان هستیم! اغلب مردم در مقابل ائمه «من» دارند و ایستادگی می‌کنند. گفتم رستگاری سه چیز است: «من» نداشته باش، دنبال خلق نرو، سخی هم باش؛ آن‌وقت شما از تمام این مردم ناجور کنار هستید و بی‌دین نمی‌روید. دین یعنی این! چه خبر است؟ بیشتر ما قوه مجرم و قوه ظالم هستیم؛ یعنی دورش را می‌گیریم و باعث می‌شویم که اوج پیدا می‌کند؛ وگرنه او خودش به تنهایی کاری از دستش برنمی‌آید. شمایید که آن‌ها را تایید می‌کنید!



یکی از دوستان امام صادق رفیقی داشت به او گفت: مرا پی امام ببر که مبادا کارم اشکال داشته باشد. چون در دستگاه بنی‌امیه کاتب بودم و نوشتم هفتاد هزار نفر به کربلا رفتند. من در قتل امام حسین اصلاً شرکت نکردم. وقتی امام صادق این را شنید آن‌قدر گریه کرد که از محاسن مبارکش اشک می‌چکید. حضرت گفت: یکی کاتب شد، یک شمشیر تیز کرد، یکی اسب نعل کرد، جمع شدید و جد مرا کشتید؛ یعنی تو متصل به آن هستی. کجا به هر مجلسی می‌روید که به بدعت گذار وصل باشید؟ برو کنار. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: انجام واجبات، ترک محرمات انتظار الفرج، به خیر و شر مردم شرکت نکن، برو کنار.



امام صادق فرمود: گوشت بدنت که از حقوق بنی امیه پرورش خورده است، باید آب شود. لباسهایت هم به درد نمی‌خورد. او هم اطاعت کرد و به بیابان رفت و خیلی فرسوده شد. خبر به حضرت دادند. حضرت گفت: برای برادرتان لباس ببرید و بیاوریدش. چه خبر است؟ کجا می‌روید؟ کاری هم نکرده، کاتب بوده است. تو کاری نمی‌کنی؛ به غیر امر راضی هستی؛ حالا جزء این‌ها هستی. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: «به عمل هر قومی راضی باشی، جزء آن قوم هستی»؛ امام سجاد می‌فرماید: «اگر سنگی را دوست داشته باشی، با او محشور می‌شوی» شما او را می‌خواهید که به رویش می‌خندید. والله، امام صادق منع کرده است.



می‌گوید به روی دوست ما بخند. تمام گفتار و کردارت را در نظر آورده است. چه خبر است؟ بیایید از کرده‌هایتان توبه کنید و مثل تازه مسلمانها مسلمان شوید و تصمیم بگیرید که هیچ کجا به غیر از امر نروید. باید بنده باشید و امر را اطاعت کنید. مرجع ما، رهبر ما، امید ما، مقصد ما باید امام زمان باشد. الان کدام یک از ما امر امام زمان را اطاعت می‌کنیم؟ ما باید پرچم امر دستمان باشد؛ یعنی واحد بشویم، نه حرف از خودمان بزنیم و نه دنبال کسی که حرف از خودش می‌زند برویم. خوش به حال آن آدمی که این‌طور است.



باید آن‌قدر پیش بروید که به امام زمان و حضرت زهرا و امیرالمؤمنین (علیه السلام) محرم شوید. خلق شما را از این‌ها دور می‌کند و به خودش نزدیک می‌کند؛ مگر دنبالش نروید؛ امام حسین جانش به قدر تمام خلقت می‌ارزد؛ جانش را داد، اکبر و اصغرش را داد، عباس و عون و جعفرش را داد؛ اما زیر بار یزید نرفت. تو هم باید همین‌طور باشی و زیر بار غیر امر نروی، آن‌وقت پیرو امام حسین هستی! شخصیت خودت را حفظ کن. چرا خودت را به یک احترام خلق می‌فروشی؟ او خودش و احترامش نابودشدنی است؛ اما احترام ولایت ابدی است! می‌شوی «سلمان منا اهل البیت»! چطور دستت را می‌گیرد! اما تو دستت پیش خلق دراز است. تو «من» داری، او هم منش را به تو می‌دهد؛ اما متقی تو را نجات می‌دهد. خدا می‌گوید من به او علم دادم و تمام اعمال و گفتارش را قبول می‌کنم. کجا تو را تأیید کرده است که حرف از خودت می‌زنی و می‌گویی امام حسین دست در قلب زینب نگذاشته است؟



وقتی که امام حسین از حضرت زینب طلب پیراهن کهنه کرد، زینب غش کرد و افتاد. حضرت دست در قلب زینب گذاشت و تصرف ولایی کرد. زینب به هوش آمد؛ امام حسین گفت: خواهر جان! تا اینجا وعده من با خدا بوده؛ اما وعده تو این است که باید به شام بروی. در آنجا دارند به پدرمان بد می‌گویند. باید پرچم معاویه را بکنی و پرچم ولایت پدرمان علی (علیه السلام) را نصب کنی! گفت: به دیده منت! زینب یک شهامت جهانی پیدا کرد. هر چه هست، زینب است. ما نداریم ام کلثوم با یزید صحبت کرده باشد، ام کلثوم فقط گریه می‌کرد؛ چون امام دست در قلب او نگذاشت، در قلب زینب گذاشت.



مگر در مقابل یک امپراتور و میان این همه ادیان می‌شود حرف زد؟ حالا یک دفعه به یزید گفت: یابن الطلقاء! پدر تو آزاده کرده جد من بوده است؛ مجلس را تکان داد. زینب با قدرت آن دستی که ولایت در قلبش گذاشت، صحبت می‌کرد. ای کسی که منکر این می‌شوی، تو هم نادان هستی و هم نفهم! نادانی که نمی‌دانی، نفهمی که این را می‌گویی. اصلاً آدم با این حرفهایی که می‌زنند شوکه می‌شود. تو که معرفت ولایت نداری، برای چه حرف ولایت می‌زنی؟ تو آن‌قدر نفهمی که باید تعریف خلق را بکنی. برو زنده باد و مرده بادت را بگو، چه کار به بچه‌های پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) داری؟



وقتی زینب در اربعین به کربلا آمد، به برادرش خطاب کرد: حسین جان! امر تو را اطاعت کردم، پرچم معاویه را ریشه‌کن و پرچم پدرمان را نصب کردم؛ اما خواهشی از تو دارم. سراغ رقیه را از من نگیر. وقتی می‌خواستم بیایم، گفتم: رقیه، من جواب پدرت را چه بدهم؟ خدا لعنت کند کسی که می‌گوید رقیه دختر امام حسین نیست. رقیه اینقدر پدر، پدر کرد تا جان داد. این فرزند امام حسین نیست؟ تف بر شما! جگر مرا آتش می‌زنید. اگر تمام دنیا را به من بدهند می‌سوزم؛ این آتش شعله‌ور هست تا امام زمان بیاید.



اربعین یعنی روز فتح ولایت. نه این اربعینی که ما می‌گیریم و می‌رویم لای زنها و مردها و می‌گوییم و می‌خندیم. آقایان اربعینی! برای رقیه یا سکینه یا زینب قطره‌ای اشک ریختید؟ ما خنده دیدیم و اشک ندیدیم!



چه خبر است؟ خودتان را از این‌ها جدا کردید و رفتید پی لهو و لعب! چرا می‌گوید بی دین می‌روید؟ شما دست از حسین و اولاد حسین و پدر حسین برداشته‌اید. دنبال ویدئو و ماهواره و مجلس‌های عشقی هستید. خودتان را بدبخت دنیا و آخرت کرده‌اید.



حضرت زهرا در صفحه روزگار نگاه می‌کند و می‌بیند هیچ‌کس حسین حقیقی نمی‌گوید. کجایید عزیزان من؟ مگر اشک چشم زهرا تمام شده؟ مگر اشک زینب تمام شده؟ مگر اشک امام زمان تمام شده؟ همیشه جاری است. او دارد می‌گوید: «یا جداه! صبح و شام برایت گریه می‌کنم و اگر اشک چشمم تمام شود، خون گریه می‌کنم» شما نمی‌خواهد شب و روز گریه کنید، دست از تلویزیون و ماهواره بردارید! خجالت بکشید که بگویید من شیعه هستم. مگر دست از این کارها بردارید و برای امام حسین اشک بریزید که اگر مطابق جن و انس گناه داشته باشید آمرزیده شود. باید همه عزادار باشید تا زمان رجعت! یعنی دل شما مانند آتش برای این‌ها بسوزد. آن سوختن، والله خاموش کردن جهنم است. آن سوختن، والله غضب خدا را خاموش می‌کند، آن سوختن والله خدا به شما پاداش می‌دهد، آن سوختن پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) عطا به شما می‌کند، آن سوختن زهرای عزیز شما را می‌پذیرد، آن سوختن، جبرئیل امین تعظیم به شما می‌کند، آن سوختن تمام اشیاء و زمین و آسمان از شما تشکر می‌کند. چرا؟ دلت برای امام حسین و زهرای عزیز و برای مصیبت‌هایی که در ظاهر به این‌ها رسیده غمگین است.



این عزای امام حسین به حیوانات هم اثر کرده است. عابدی در کوه مناجات می‌کرد، روزی هم برایش می‌رسید. شبی دید که همه حیوانات پای کوه جمع می‌شوند، درنده به شکال کاری ندارد، این‌ها همه قاطی هستند، اشک می‌ریزند و هو می‌کشند. حساب کرد که امشب، شب عاشورا است. عزای امام حسین تا حتی به درخت اثر کرده؛ اما به قلب ما اثری ندارد. حیف از حیوان! وقتی امام سجاد از دنیا رفت، شتر حضرت، سر قبرش رفت و گریه می‌کرد؛ امام باقر فرمود: او را بیاورید. بعد از آن دوباره فرار کرد و رفت. حضرت گفت: رهایش کنید. آن‌قدر سرش را روی قبر امام زد تا جان داد. آیا تو عاشورا گریه می‌کنی یا می‌روی پای تلویزیون؟ آن حیوان است یا تو؟ والله! آن انسان است و ما حیوان! این مردم حیا نمی‌کنند. حیا باعث نجات شما می‌شود. والله! اگر حیا نداشته باشیم، حیات نداریم. بی‌حیایی این است که امر ائمه را اطاعت نکنید و پشت به این‌ها کنید. از هر بی‌حیایی، بی‌حیاتری! حر، حیا داشت که به حیات ابدی رسید.



وقتی امام حسین به حر گفت: مادرت به عزایت بنشیند، او گفت: حسین جان! چون مادرت زهراست، جوابت را نمی‌دهم. من مطابق هزار سوار هستم؛ قدرتم را در مقابل تو می‌شکنم و در مقابل مادرت سرکشی نخواهم کرد. حالا امام حسین همه جانش «هل من ناصر» است، می‌خواهد به حر عطا کند و نجاتش بدهد. وقتی امام حسین به آقا ابوالفضل گفت یک شب وقت بخواه، می‌خواست حر را نجات دهد!



حر با ابن سعد گفتگویی کرد و پرسید: با حسین چه می‌کنی؟ گفت: او را می‌کشم و بعد توبه می‌کنم. آن‌وقت حر به بهانه آب دادن به اسب، با پسرانش به سمت امام حسین حرکت کرد. آمد و گفت: حسین جان! توبه من قبول می‌شود؟ این با معرفت خدمت امام رفت. اگر اول نفهمید و جلوی امام را گرفت، بعد فهمید که اشتباه کرده است. اگر ما هم با تمام وجود خدمت امام برسیم و به گناهان خود اقرار کنیم، ما را می‌پذیرد. ما هنوز نفهمیده‌ایم که اشتباه کرده‌ایم.



من از آنجا که حر نگذاشت امام حسین برگردد و گفت: باید از امیر اجازه بیاید، میانه‌ام با حر خیلی خوب نبود. وقتی که کربلا رفتم تا شب هشتم به زیارت حر نرفتم. شبی خواب دیدم در نجف هستم، امیرالمؤمنین (علیه السلام) وسط ضریح ایستاده است. به من خطاب کرد: حسین! چرا نمی‌روی نائب ما حر را زیارت کنی؟ گفتم: آقا جان! چشم، چشم، چشم. ببینید که این‌ها چقدر آقا و بزرگوارند و به ما عنایت دارند.



صبح گفتم: رفقا! بیایید به زیارت حر برویم. کفشهایم را به گردنم انداختم. پابرهنه شدم، سر قبر حر رفتم. سلام کردم، گفتم: ای حر ریاحی! تو نیم ساعت جانت را فدای امام زمانت کردی، نائب این‌ها شدی؟ تو را به حق آقایت حسین، از حسین بخواه من هم یاور امام زمانم باشم. امسال هم که رفتم همان را خواستم و هیچ اضافه نکردم. بیا با ولایت باش. ولایت یادت می‌دهد که چه بخواهی.



همیشه وقتی نماز شب می‌خوانم یک دور تسبیح به بنی امیه و بنی عباس و بنی مروان لعنت می‌کنم. یک دور تسبیح لعن به قتله امام حسین می‌کنم، به شمر، به حرمله، به ابن سعد لعنت می‌کنم. یک دور تسبیح به یزید و ابن زیاد لعنت می‌کنم. یکی لعنت می‌کنم به آنکه انگشت امام حسین را برید، یکی لعنت می‌کنم به موکلان آب فرات، یکی می‌فرستم به شریح قاضی که قتل امام حسین را امضاء کرد. خیلی این مردک، خر بود. از دست همه ناراحتم؛ اما از شریح قاضی خیلی بیشتر ناراحتم. یکی لعنت می‌کنم به آنکه توطئه کرد. هر شب این کار را برای خودم واجب می‌دانم. بعد می‌گویم: خدایا، من که بلد نبودم تو یادم دادی. اگر من بهشت هم بروم تو برده‌ای. چرا یاد شما نمی‌دهد؟ شما محبتهایی دارید که آن‌ها باید از دلتان بیرون برود تا یادتان بدهند.



اگر کسی به ذکر عادت کند، همیشه مشغول است. اغلب شما عادت به آن ندارید. ذکر، بشر را از تمام فکر و خیال کنار می‌برد. تا می‌توانید ذکر بگویید؛ اما امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌فرماید: «انا ذکر الله» ذکر باید به امیرالمؤمنین (علیه السلام) متصل باشد و گرنه ورد است. وقتی خدمت امام زمان رسیدم گفتم: آقا جان! می‌خواهم یاور شما باشم. حضرت با دست اشاره کرد و فرمود صلوات بفرست. از آن زمان هر روز صبح برای خودم یک برنامه صلوات دارم. یک دور تسبیح برای سلامتی امام زمان و یاورانش می‌فرستم، یک دور می‌فرستم به روح چهارده معصوم، یکی هم می‌فرستم به روح حضرت معصومه و مادرش و مادر امام زمان و مادر جوادالائمه و خدیجه کبری. یکی می‌فرستم به روح آقا ابوالفضل. یک دور تسبیح صلوات می‌فرستم برای صد و بیست و چهار هزار پیامبر. یکی می‌فرستم به روح حوا و آسیه و مریم و فاطمه بنت اسد و زینب و ام کلثوم و سکینه و رقیه و فضه، یکی هم می‌فرستم به روح حاج شیخ عباس تهرانی و آقای حائری و خوانساری و حاج مظلوم. یکی می‌فرستم به روح عقیل و مسلم بن عقیل. یکی می‌فرستم به روح شهدای کربلا و احد. یکی می‌فرستم به روح کسانی که در کربلا بودند و شهید نشدند. یکی می‌فرستم به روح مالک اشتر. بعد دوباره یکی می‌فرستم به روح رسول الله، به علی ولی الله، به فاطمه زهرا، به امام حسن مجتبی، به امام حسین. یکی می‌فرستم برای دوستان امیرالمؤمنین (علیه السلام) که خیر و خیرات ندارند. آن‌ها انتظار دارند.



من ثواب ذکرهایم را هدیه می‌کنم به روح تمام دوستان امیرالمؤمنین (علیه السلام) از زمان آدم ابوالبشر تا حالا! بشر باید خودخواه و خودپرست نباشد. من یک سلام به امام حسین می‌دهم بعد یک دور تسبیح صلوات می‌فرستم، می‌گویم خدایا به روح آن‌هایی که به گردن من حق دارند. آدم باید به فکر آن‌ها هم باشد. یک سلام به امام حسین می‌دهم و می‌گویم خدایا ثوابش به روح آن‌هایی که با من سلام و علیک داشتند و مرده‌اند. حتی کسانی که در حق من بد کردند! بشر باید گذشت داشته باشد. شبی حالی پیدا کردم و گفتم خدایا، آن‌ها که به من کافر گفتند، بد گفتند مال مرا خوردند، همه‌شان را حلال کردم؛ خدایا، به حق محمد و آل محمد، تو هم مرا بیامرز. اصلاً مؤمن نمی‌خواهد کسی به واسطه‌اش گیر باشد؛ یعنی می‌خواهد مردم راحت باشند؛ به غیر از بدعت گذار که نباید به او محبت داشته باشید!



عزیزان من! باید این‌طور خودتان را مشغول کنید وگرنه روزی می‌شود که پشیمان خواهید شد. می‌گویید چرا تلویزیون و این عروسک بازی‌ها ما را گول زد؟ چرا خلق ما را گول زد؟ چرا خیالی شدیم؟ چرا در این فکرها نیامدیم؟ باید از این مسیر جدا نشوید. بشر وقتی کار می‌کند، همیشه باید در فکر باشد که از آن فارغ شود و برود با خدا و امام زمان حرف بزند. من از اول جوانی‌ام همین‌طور بودم. اینکه به شما می‌گوید بی دین می‌روید به فکر این نیستید که گوشه‌ای بروید و با خدا و امام زمان حرف بزنید. همیشه در فکر این هستید که گناه کنید. فقط می‌خواهید فارغ بشوید و بروید پای تلویزیون و ویدئو و ماهواره. به فکر معصیت و خوشی هستید. اف بر شما، تف حیف است. به تمام آیات قرآن! همان اوایل خدمت امام زمان رسیدم، حضرت فرمود: فلانی! خوشی تمام شد. گفتم: آقا جان! جدتان هم این را فرموده است؛ اما به نظر من دو خوشی هست: یکی آدم خدمت امام زمانش باشد و یکی بیتوته شب. ایشان خندید و تأیید کرد. کجا شما بیتوته دارید؟



امیرالمؤمنین (علیه السلام) به نخلستان می‌رفت که به فقرا کمک کند؛ اما زمانی را هم برای بیتوته با خدا گذاشته بود. شخصی آمد و گفت: زهرا جان! سرت سلامت، دیدم علی (علیه السلام) ایستاده بود و نماز می‌خواند، روی زمین افتاد و از دنیا رفت. گفت: او تا صبح چند بار این‌طوری می‌شود. شما ای پیروان امیرالمؤمنین (علیه السلام) همیشه باید محکم کار کنید و یاد فقرا هم باشید. این امر است؛ اما باید در فکر باشید که فارغ شوید و از امر پیش صاحب امر بروید. مثالی بزنم: الان آقای مهندس به من دستوری داده است و من دارم در کارگاه کار می‌کنم؛ اما دلم می‌خواهد بروم و کمی پیش مهندس بنشینم. باید این‌طوری باشید. مهندس کل خلقت امام زمان است. الان که امام زمان را نمی‌بینید، یک گوشه‌ای بروید و با امام زمانتان حرف بزنید. باید همیشه بخواهید که فرصتی پیدا کنید، گوشه‌ای بنشینید و بگویید یا امام زمان! در آن فرصت آن‌ها به آدم القاء می‌کنند. فرصت؛ یعنی بروی کنار و بخواهی بفهمی. آن فرصت، هدایت است. 



به دینم قسم! من بعضی وقتها یک گوشه‌ای می‌روم و فکر می‌کنم. می‌خواهم عظمت یک امام زمان گفتن، یک علی گفتن، یک زهرا گفتن را معلوم کنم. (این که می‌گوید نیم ساعت فکر بهتر از هفتاد سال عبادت است یعنی این!)  یک خدا و یک یا علی می‌گویم. بعد می‌گویم خدایا، اگر آنچه را که به امام زمان داده‌ای؛ یعنی اختیار تمام خلقت را به من بدهی و اسم خودت را از من بگیری تو جفا کن نیستی؛ اما به من جفا شده است. همه را می‌دهم و یک خدا می‌گویم؛ یعنی تمام خلقت را فدای اسم تو می‌کنم. همه عالم را باید فدای اسم علی (علیه السلام) کرد. اگر بشر این‌طور باشد به آش و پلو گول نمی‌خورد و زنده باد و مرده باد نمی‌گوید.



اگر لذتش را ببرید می‌فهمید چه می‌گویم! یک خدا گفتن، یک امام زمان، یک زهرا گفتن، لذت تمام عالم را در همه وجود و ذرات خون شما می‌آورد؛ اما باید فارغ شوید و دنیا و اهلش را کنار بگذارید. این است آن کنار رفتن و با امام زمان حرف زدن! نه اینکه خانه و ماشین مدل بالا بخواهی! خجالت بکش! انسان نباید چیزی از امام زمانش بخواهد که نابود می‌شود. چرا امام زمان را نمی‌بینید؟ فکرتان کوتاه است. آنکه می‌خواهید بپرسید کوتاه است.



باید دست از این کارهایتان بردارید تا بیتوته به قلب شما نور بدهد. چرا با خدا حرف زدن اینقدر خوب است؟ یقین دارید که خدا و امام زمان هست؛ اما مردم یقین ندارند که با آن‌ها حرف نمی‌زنند. وقتی خدا و امام زمان را دیدی و فهمیدی که از اعمال تو مطلع هستند، جلویشان گناه نمی‌کنی. ما به امام زمانمان یقین نداریم و پشت کرده‌ایم. همه از خدا و ولایت کنار رفتند. بیایید همیشه با خدا حرف بزنید، خدا خیلی خوشش می‌آید. والله! خدا غریب است! هر طوری هم که با خدا حرف بزنید، قبول می‌کند. مگر آن چوپان نبود که با خدا عشق می‌کرد؟ می‌گفت: ای خدا، سوار الاغت شو بیا اینجا به ما یک سری بزن، اگر کفشت هم پاره است من می‌دوزم، سرت را هم شانه می‌کنم، اینجا نهری است که اگر می‌خواهی می‌توانی خودت را بشویی. حالا موسی رد می‌شد. گفت: با چه کسی هستی؟ با خدا. گفت: تو کافر شدی، خدا که خر ندارد، خدا که کفش ندارد، خدا که چرک نیست. گفت: ای موسی! دهانم دوختی، از پشیمانی تو جانم سوختی. خدا خطاب کرد: یا موسی! این داشت با من عشق می‌کرد، چرا او را از من جدا کردی؟ برو رضایتش را حاصل کن و گرنه از درجه پیامبری تو را می‌اندازم. شما هم با خدا عشق بکنید. خدا لبهای به این قشنگی را به شما داده که با او حرف بزنید.



آدم باید با پدر حقیقی‌اش لال بازی نکند، نجوا کند. ما نفهمیده‌ایم حاجتی که داریم ائمه باید اصلاح کنند. من در کارگاه مهمی استاد بودم و می‌خواستم مستقل شوم؛ اما صاحب آنجا من را رها نمی‌کرد. پیش امام رضا رفتم و گفتم: آقا جان! این خیلی قلدر است، کمکم کن. در عالم رویا، آقا یک دوکچه به من داد. فهمیدم که حضرت سر رشته کار را به دستم داد، بعد به آن شخص غلبه کردم و مستقل شدم. بیایید در خانه اینها! در خانه چه کسی می‌روید؟ چرا پی خلق می‌روید که دین و دنیایتان را ببرد؟ برو در خانه امام زمان که حاجتت را برآورده کند. آن‌ها هم دنیایت را درست می‌کنند و هم آخرتت را. آن‌ها حبیب و عزیز خدا هستند.



عارفی که اهل مشهد است برایم نقل کرد که به یکی از خدام امام رضا گفتم: چند سال است که اینجا هستی؟ گفت: سی سال. گفتم: چیز عجیبی دیده‌ای که برایمان تعریف کنی؟ گفت: یک روز صبح برف زیادی می‌آمد. ما دیدیم سگ پیری که می‌لنگید به اینجا آمد، رو به گنبد امام رضا می‌کرد و و هو می‌کشید. بعد از ساعتی دیدم شخصی با ماشین مدل بالایی آمد و پتویی روی سگ انداخت که آن را ببرد. از او پرسیدم چه شده است؟ گفت: ما چند سال پیش، در طرقبه خانه‌ای داشتیم که اطرافش بیابان بود، این حیوان را برای پاسبانی از چوپانی خریدیم. چند سالی گذشت و اطراف ما خانه ساختند و سگ هم دیگر پیر شد. زنم گفت: این دیگر به درد نمی‌خورد. سگ را به بیابانی بردم و رهایش کردم. وقتی که خوابیدم امام رضا در خواب به من گفت: این حیوان را تا زمانی که به دردت می‌خورد نگه داشتی؟ چرا رهایش کردی؟ بیدار شدم و توجهی نکردم. گفتم در فکر آن بودم که این خواب را دیدم. تا دوباره خوابیدم، حضرت گفت: بلند شو! در خانه من آمده، شک نکن، بیا او را ببر. حیوان به در خانه امام رضا می‌رود، ما در خانه خلق می‌رویم، آن بهتر است یا ما؟



ائمه زمانی حاجت ما را برآورده می‌کنند که ما آن‌ها را زنده بدانیم. شخصی با ما رفیق بود که همسرش به خاطر انفجار زودپز، مژه‌ها و ابروها و قسمتی از صورتش سوخته بود. دکتر گفته بود که باید با عمل جراحی گوشت پایش را به صورتش پیوند بزنیم. آن زن به شوهرش گفت: در این چند سال که همسر تو بودم، آیا از تو خواهشی کرده‌ام؟ الان از تو خواهش می‌کنم پیش حاج حسین بروی که به من دعا کند. وقتی این را به من گفت، خیلی ناراحت شدم که این زن ناموس اوست. شب گفتم: خدایا، من نه این را می‌شناسم و نه قوم و خویشمان است؛ اما این‌طور از من خواهش کرده است. توسلی به حضرت فاطمه زهرا و حضرت زینب پیدا کردم. چندین بار گفتم: زهرا جان! به حق زینب دخترت، زینب جان به حق مادرت زهرا، این را شفا بدهید! روضه‌ای خواندم و اشکی ریختم. فردای آن روز آن شخص آمد و گفت: حاج حسین! زنم خوب شد. پرسیدم چطور شد؟ گفت: دیشب خیلی صورتش می‌سوخت. هر دو گریه می‌کردیم تا اینکه خوابش برد. من هم به اتاق دیگری رفتم و خوابیدم. نصف شب من را بیدار کرد و گفت: ببین! من خوب شدم. نگاهی کردم و دیدم ابروها و مژه‌هایش درآمده و صورتش هم خوب شده است. گفت: دیدم در خانه باز شد و دو خانم مجلله آمدند. یکی حضرت زهراست و دیگری حضرت زینب! گفتند: خانم چطور شدی؟ قضایا را گفتم. گفتند به حاج حسین گفتی دعا کند؟ گفتم: بله. گفتند بگو بیاید. من یک دفعه دیدم حاج حسین عقب اتاق است. گفتند همین‌طور که دعا کردی دعا کن. ایشان گفت: زهرا جان! به حق زینب دخترت، زینب جان! به حق مادرت زهرا این خانم را شفا بدهید؛ این‌ها گفتند الهی آمین و صورت من خوب شد. پس باید بدانید این‌ها زنده هستند؛ یعنی بدانیم امام رضا زنده است و می‌شنود. حضرت زهرا زنده است و می‌شنود. اگر عقیده‌ات این باشد، حاجتت را برآورده می‌کنند.



پس ان‌شاءالله گاه، گداری با امام زمانتان حرف بزنید؛ امام زمان شما را راهنمایی و کمک می‌کند اما منیّت و سواد خودتان را دور بیندازید؛ خلق را نبینید و فقط او را ببینید. درباره خدا و ولایت محتاج باش؛ در مقابل خلق غنی باش. امام صادق می‌فرماید: دوستان ما امر به کف ندارند؛ یعنی می‌گوید: اگر دستش را جلوی کسی دراز کرد، این دوست ما نیست. شما باید در مقابل ولایت صغیر باشید. «یا لطیف! ارحم عبدک الضعیف، الذلیل» آن‌وقت امام زمان دست تو را می‌گیرد و دیگر محتاج خلق نیستی!



من دائم با خدا و امام زمان حرف می‌زنم:



خدایا، شکر که خودت را به ما دادی



خدایا، شکر که ولایت به ما دادی



خدایا، شکر که طرفدار ظالم نیستیم.



خدایا، به عدد جانداری که از اول خلقت آمده تو را شکر، به عدد آنچه که نفس کشیدند تو را شکر، به عدد برگهایی که به درختان روییده و ریخته تو را شکر، به عدد بارانها و شبنم‌هایی که از اول چکیده تو را شکر، به عدد تمام ریگهای بیابان تو را شکر، به عدد تمام ستاره‌های آسمان تو را شکر، بعد می‌گویم تمام این‌ها عدد است، بی عدد تو را شکر! آیا شکر تو را کردم؟ نه والله! شکر رفقایم را هم نکردم. ما باید دائم الشکر باشیم؛ دائم الفکر، دائم الشکر است.



خدایا، عاقبتمان را به خیر کن. عاقبت به خیری این است که ما را با ولای امیرالمؤمنین (علیه السلام) از این دنیا ببری که ما در محشر سرافراز باشیم تا ائمه بگویند این دوست مادرمان زهراست و ما را بپذیرند.



خدایا، ما را با خودت آشنا کن.



خدایا، شناخت خودت، ولایت و متقی را به ما عنایت کن.



خدایا، هر محبتی در دل ما هست پاکسازی کن، محبت خودت و چهارده معصوم و کسانی که پیرو این‌ها هستند را جایگزینش کن.



خدایا، ما را از خودت جدا نکن، از ولایت هم جدا نشویم، ولایت را تا به آخر برسانیم.



خدایا، ما پشت و پناهی به غیر از تو نداریم، ما را نگه دار.



خدایا، تو را به حق امیرالمؤمنین (علیه السلام) ما را در دنیا و آخرت از علی (علیه السلام) و زهرا جدا نکن.



خدایا، آن‌هایی که از تو دورند از ما دور کن، آن‌هایی که به تو نزدیکند به ما نزدیک کن.



خدایا، به حق زهرای عزیز، ما طرف هیچ کسی نرویم، فقط طرف تو و امام زمان باشیم. خدایا، مثل اسامه نشویم که تمام عمر خودش را تلف کرد و طرف آن دو نفر رفت.



خدایا، ما زورمان به شیطان نمی‌رسد، تو شیطان را از ما دور کن. خدایا، دین ما طعمه شیطان نشود.



خدایا، به حق محمد و آل محمد، ما را در این دنیا و آن دنیا سرافراز کن. سرافرازی ما این است که محبت امیرالمؤمنین (علیه السلام) داشته باشیم.



خدایا، ما را تسلیم اهل بیت قرار بده. ما بنده باشیم، بندگی کنیم. بنده، امر مولایش را اطاعت می‌کند. ما هم امر تو و امیرالمؤمنین (علیه السلام) را اطاعت کنیم.



خدایا، ما قانع و راضی باشیم که محتاج خلق نشویم؛ فقط محتاج تو و امرت باشیم.



خدایا، تو را به حق امام زمان ما خریدار دنیا نشویم، خریدار امر تو باشیم. امر تو علی بن ابی طالب (علیه السلام) است، امر تو امام زمان است. ما امر آن‌ها را اطاعت کنیم. آن‌ها هم ما را دوست داشته باشند. خدایا، ما کاری نکنیم که علی (علیه السلام) ما را دوست نداشته باشد.



خدایا، عمر ما را با برکت قرار بده؛ یعنی عمرمان با ولایت امیرالمؤمنین (علیه السلام) باشد.



خدایا، ما عوض نشویم. به مجلس ولایت تبصره نزنیم. تا می‌توانیم بیاییم و به آن عمل کنیم؛ چون که امام صادق می‌فرماید: «دور هم جمع می‌شوید حرف ما را بزنید؟ ما غبطه به آن مجلس می‌خوریم» مثل کسانی نباشیم که مجلس می‌گیرند و کسی دیگر را تأیید می‌کنند.



خدایا، ما را در قیامت رسوا نکن. خدایا، ما را طرفدار بدعت‌گذار قرار نده.



خدایا، خجالت ولایت را قسمت ما نکن. ما اگر ولایت نداشته باشیم خجل زده‌ایم؛ ما عضو ائمه باشیم.



خدایا، به ما توفیق بده افشای ولایت کنیم، نه افشای خلق.



خدایا، ظهور امام زمان را نزدیک بفرما.



خدایا، بین ما و امام زمان وساطت کن. ما از کرده‌هایمان پشیمانیم؛ او ما را قبول کند. ما را از یاورانش قرار بده، ما یاور خلق نباشیم.



خدایا، شناسایی امام زمان را به ما عطا کن که ما به مرگ جاهلیت نمیریم.



خدایا، ما متابعت امر امام زمان را بکنیم، نه متابعت زمان را.



خدایا، ما را موفق به گناه نکن، موفق به رحمت خودت بکن.



خدایا، به حق امام زمان ما را محبوب حضرت زهرا قرار بده و کاری کن حضرت زهرا به ما راه بدهد و ما محرمش باشیم.



خدایا، صادرات ما امر باشد، صادرات ما یا علی و یا حسین و یا متقی باشد، نه یا خلق!



خدایا، فقط زبان ما علی (علیه السلام) نگوید، قلب ما هم مثل متقی، علی بگوید.



خدایا، ما را کمک کن که دائم یاد امام حسین و بچه‌هایشان باشیم چون امام حسین فرمود: قبر من در دل دوستان من است.



خدایا، دین ما را کامل کن. دین، تولی و تبری است. دین، حب و بغض است. آن‌وقت هم نجات پیدا می‌کنیم و هم نجات‌دهنده می‌شویم.



خدایا، بیتوته شب و لذت آن را نصیبمان کن.



خدایا، در دل ما، در فکر ما، در کار ما، در گلوله‌های خون ما علی (علیه السلام) باشد؛ چیز دیگری نباشد.



خدایا، ما را از هوا و هوس و بدعت گذار و اهل دنیا نجات بده؛ چون اهل دنیا خائن هستند.



خدایا، به حق پنج تن، سخاوت را به ما تزریق کن که تو صفات خودت را به ما بدهی، ما صفات تو را می‌خواهیم.



خدایا، کمکمان کن از این مال دنیایی که به ما داده‌ای، خریداری آخرت کنیم.



خدایا، محبت مرا در دل همسرم و محبت او را در دل من زیاد کن.



خدایا، نسل ما را پیرو علی (علیه السلام) قرار بده، نه پیرو خلق!



خدایا، جان ما را با ولایت سالم و بدن سالم بگیر و ما در بستر نیفتیم.



خدایا، دنیا و آخرتمان را کفایت کن.



خدایا، ما داریم در این دنیا «هل من ناصر» می‌گوییم، این جوانان عزیز به «هل من ناصر» پاسخ بدهند.



اصلاً درخواست ما از آن‌ها نباید درخواست دنیایی باشد. وقتی زیر قبه امام حسین رفتم، گفتم: آقا جان! من چند درخواست دارم: اول اینکه اجازه به من بدهی کمی پدرت علی (علیه السلام) و مادرت زهرای عزیز را افشا کنم، چقدر به این مظلومه ظلم شد! یکی هم گفتم خجالت می‌کشم که بگویم در موقع جان دادن بیایید؛ اما درخواست می‌کنم با محبت شما از دنیا بروم. حالا تو از امام زمان چه چیزی می‌خواهی؟ دنیا می‌گذرد، هیچ‌کس نیامده در این دنیا که بماند، باید برویم و تا ابد آنجا باشیم!



این حرفها در گردش دنیا می‌ماند تا زمان رجعت! باید این‌ها را در خودتان پیاده کنید. آن‌وقت همیشه در حال نجوا هستید. هیچ‌کس به غیر از متقی این حرفها را نگفته است. خدا می‌داند اگر عمل نکنید، روزی می‌آید که پشیمان می‌شوید. خودتان را محفوظ نگه دارید تا ان‌شاءالله امام زمان بیاید. عهد و پیمان کنید با امیرالمؤمنین (علیه السلام) و امام زمان که ما دست برنمی داریم، ما را کمک کن!






	آسوده خاطرم که در دامن توام
	
	دامن نبینم که در دامنش روم



	دامن به غیر دامن تو بی‌محتوا بود
	
	دامان توست اتصال به ماوراء بود









یا علی




ارجاعات



	↑ 

(سوره المائدة، آیه 67)

   



 




	↑ ۲٫۰ ۲٫۱ ۲٫۲ ۲٫۳ 

(سوره المائدة، آیه 3)

   



 




	↑ 

(سوره الأحزاب، آیه 56)

   



 




	↑ 

(سوره الفاتحة، آیه 6)
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(سوره الفاتحة، آیه 7)

   



 




	↑ جواد الائمه (علیه السلام) فرمود: پیش از ظهور مهدی (عج الله فرجه)، فتنه بدی واقع خواهد شد که انسان شب مؤمن است و شب کافر و یا در حال ایمان صبح کرده و در حال کفر شب می‌کند. هر کس چنین زمانی را درک کند، تقوا پیشه کند و گلیمی از گلیم‌های خانه‌اش باشد. منتخب الاثر، ص 437 
 امیرالمؤمنین (علیه السلام) فرمود: در آخرالزمان، شیطان در ذره، ذره وجود و بدنشان شرکت جسته و با خونشان آمیخته می‌شود... بهترین مردم در آن روزگار کسی است که مواظب خود باشد و در خانه خود خویشتن را از معاشرت مردم باز دارد. الزام الناصب، ص 197
امام صادق (علیه السلام) فرمود: گلیم‌های خانه خود باشید؛ زیرا که فتنه بر کسی است که آن را برانگیزد. تحف العقول، ص 91 




	↑ ببقائه بقیت الدنیا و بیمنه رزق الوری و بوجوده ثبتت الأرض و السماء، دعای عدیله 




	↑ امام صادق (علیه السلام) فرمود: در آن زمان ملازم خانه‌ات باش و گلیمی باش از گلیم‌های خانه و ساکن باش در آن مادامی که شب و روز ساکنند. روضه کافی، ج 8، ص 264 
از امام باقر (علیه السلام) بعد از بیان علامات ظهور پرسیده شد: بهترین چیزی که مؤمن در آن زمان انجام دهد چیست؟ فرمود: حفظ اللسان و لزوم البیت. بحار، ج 52، ص 145 و کمال الدین، ج1 ص 330 




	↑ مطلع انوار، جلد اول ص 155 












افشای ولایت

بسم الله الرحمن الرحیم




مطالب این کتاب برگرفته بخشی از زحمات بسیار یکی از عرفای بزرگ شیعه است که برای شناخت بهتر ولایت بیان شده است. ان‌شاءالله قدردان حقایق ارزشمندی که در اختیارمان قرار گرفته، باشیم.








افشای ولایت


این حرف‌ها گفتنش خوب است؛ اما قبول کردنش بهتر است، وگرنه با این حرف‌ها گذران هستی. به این حرف‌ها یقین داشته باش. با مردم گذران باش نه با ولایت. به امام زمان (علیه السلام) قسم نجات شما در این حرفهاست، بیایید قدر این حرف‌ها را بدانیم و به این حرف‌ها عمل کنیم. والله، بالله، این حرف‌ها فقط اینجا و در این کتاب است. هیچ جای دیگری این حرف‌ها نیست. جای دیگر حرف دنیاست. فهمیدن این حرف‌ها توفیق می‌خواهد، توفیقش آن است که ائمه باید کمک کنند وگرنه به راه خودت می‌روی! 





نقش؛ یعنی محبت امیرالمؤمنین (علیه السلام) 



نقش؛ یعنی محبت حضرت زهرا (علیها السلام) 



نقش؛ یعنی اتصال به ولایت



نقش؛ یعنی یقین به ولایت



نقش؛ یعنی گناه نکردن



وقتی نوح پیامبر، اسم پنج تن را به کشتی زد، کشتی آرام گرفت. اسم پنج تن را در قلبت بزن تا آرام شوی. آرامش یعنی چه؟ یعنی این که هر چیزی از دانشمندان، پرفسورها و رؤسای دانشگاه، به تو می‌رسد، اگر مطابق ولایت نباشد، خنثی کن؛ این یعنی آرامش. 




چطور اسم پنج تن را در قلبمان بزنیم تا آرام شویم؟


امر پنج تن را اطاعت کن، ببین چقدر آرام می‌شوی. امر ائمه را اطاعت کن؛ یعنی شما نقش پنج تن را در دلت بزن و آن را در قلبت پیاده کن. از اطاعت امر آدم به همه جا می‌رسد. هر کاری که می‌کنیم اثری در خودت می‌گذارد؛ یعنی نقش می‌بندد. حرف که می‌زنی در دنیا می‌ماند. همه اعمال ما در دنیا می‌ماند. حالا یک اثری در دنیا می‌گذارد، یک اثری در اعمالت می‌گذارد. این نقش و اثری که می‌ماند خدای متعال فردای قیامت افشا می‌کند. اگر مطابق ولایت باشد قبول می‌شود و اگر مطابق ولایت نباشد فاسد است. 



قوه لامسه عالم ضبط دارد، هم اثر می‌گذارد، هم ثبت می‌شود. دست شما شهادت می‌دهد که هفتاد سال در دنیا بوده‌ام و کارهایی کرده‌ام. هفتاد سال جاذبه‌ات را در این دست قرار داده است. این نقش بسته است. وقتی در محشر می‌آیی شما آن نقش‌های بد را حاشا می‌کنی. حالا که حاشا کردی مهر بر زبانت می‌زند؛ اما خدا به دست و پایت اشاره می‌کند که افشا کنند. حالا اگر حاشا نکنی شما داری حرف می‌زنی. این دست شما، چشم شما، پای شما، جاذبه هفتاد سال شما را که نقش بسته می‌گوید. اگر بدانیم هرکجا هستیم یک جاذبه‌ای دارد که آن را نقش می‌بندد، دیگر گناه نمی‌کنیم. حالا آن اثری که بر شما می‌گذارد یک بروزی دارد. آن است که می‌گوید اگر می‌خواهی نقش پنج تن را برداری، امرشان را اطاعت کن. پس امر هرکسی را اطاعت کنی، نقش آن را برمی‌داری. 



خدا یک قوه لامسه در تمام خلقت قرار داده است. حالا که قرار داده به وقتش امر می‌کند و افشا می‌شود. آن پرده‌ای که پشت سر مأمون ملعون بود و عکس دو شیر بر روی آن پرده بود. وقتی دلقک لقمه را از دهان امام رضا (علیه السلام) انداخت، امام رضا (علیه السلام) به او گفت: نکن؛ اما دوباره تکرار کرد. امام رضا (علیه السلام) به او گفت: نکن. دفعه سوم امام رضا (علیه السلام) دید دارد به او تهمت می‌زند، سزایش را به او داد. هیچ کجا امام رضا (علیه السلام) چنین کاری نکرده بود. به آن دو نقش شیر امر کرد، این دشمن خدا را بخورید، آن دو نقش، دو شیر شدند و آن دلقک را خوردند. حتی یک قطره از خونش را هم زمین نریختند. امام، جان می‌دهد و جان می‌گیرد. بعد آن دو شیر اشاره کردند که مأمون را هم بخوریم؟ امام رضا (علیه السلام) فرمود: نه. بعد به آن دو اشاره کرد و دو نقش روی پرده شدند. 



«الیوم نختم علی افواههم و تکلمنا ایدیهم و تشهد ارجلهم بما کانوا یکسبون»[۱] امروز بر دهانشان مهر خاموشی نهیم و دست‌هایشان با ما سخن گویند و پاهایشان به آنچه کرده‌اند گواهی دهد.




نقش؛ یعنی گناه نکردن


خانواده‌ای به اصفهان رفتند منزل قوم و خویششان. زنش کار به آب داشت، به صاحب خانه گفت: حمام کجاست؟ گفت انتهای کوچه حمام منجاب است، این رفت سؤال کرد؛ یک جوانی خانه خودش را نشان داد، رفت داخل خانه و در را بست. آن مرد به آن زن گفت باید با من دوستی کنی، دید گیر افتاده، زن گفت حرفی ندارم. من غریب این شهر هستم، گرسنه‌ام برو یک چیزی بخر بیاور، این مرد هم رفت تا یک چیزی بخرد و بیاورد، زن متوسل به آقا ابوالفضل (علیه السلام) شد. چون آقا ابوالفضل (علیه السلام) خیلی نجات‌دهنده است. گفت ابوالفضل جان، من غریبم، اینجا آمده‌ام، این مرد می‌خواهد به من خیانت کند. خلاصه دری باز شد، این زن نجات پیدا کرد و رفت. آن مرد وقتی برگشت، آمد دید آن زن رفته است، این در دلش نقش بست. بعد از بیست سال که می‌خواهد بمیرد گفت: خانم، حمام منجاب اینجاست و مرد. «خسر الدنیا و الاخره» شد. آن مرد نقش آن زن در دلش بود که گفت: خانم حمام منجاب اینجاست. شیطان در قالب آن نقش آمد و آن شخص نقش را پذیرفت و از دنیا رفت. مواظب باشید نقش بد در دلتان ایجاد نشود. محبت دنیا مثل نجاست است که اگر یک سر سوزنش به تو باشد نمازت باطل است، اگر به اندازه سر سوزنی محبت دنیا داشته باشی، به بکریت ولایتت لطمه می‌زند، آن‌وقت ماوراء تو را نمی‌پذیرد. عیسی را در آسمان چهارم نگه داشتند. چرا؟ چون محبت سوزن و نخ داشت. عیسی اتکای مطلق به خدا نداشت. 



خدا تو را دعوت کرده چرا سوزن و نخ می‌بری؟ مریم هم اتکایش به خدا نبود، حالا عیسی را که آیات خداست به او داده، حواسش پیش بچه‌اش رفت، حالا خدا به او گفت «اخرجی یا مریم» مریم گفت: خدایا چند سال رزقم را می‌دادی حالا می‌گویی برو درخت خرما را تکان بده؟ خرما می‌ریزد و بخور؟ اما خدا به امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) می‌فرماید: علی جان، داخل شو. چون علی نقش دنیا و کسی را نداشت، علی (علیه السلام) نقش خدا را داشت، حالا خدا گفت به من داخل شو. 



آن مرد نقش حمام منجاب در قلبش بسته شده بود. آن دعوت خدا و رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) را نپذیرفته بود. دعوت آن زن را پذیرفته بود. آن‌وقت موقع مردن می‌گوید: خانم، حمام منجاب اینجاست و بی‌دین می‌رود. تو نگو، خانم اینجاست، تو نگو، فلان پسر اینجاست و بمیری بدبخت بیچاره. تو بگو علی (علیه السلام) اینجاست، تو بگو زهرا (علیها السلام) اینجاست، تو بگو امام حسین (علیه السلام) اینجاست، آن‌وقت بالای سرت می‌آید. آن مرد اثر گناهش، نقش محبت آن زن در دلش شد، حالا آن نقش بروز می‌کند چطور؟ «العلم فی الصغر، کالنقش فی الحجر» علم در کوچکی مانند نقش در سنگ است. همان طور که یک نقش، روی یک سنگ می‌ماند و از بین نمی‌رود نقش دل ما هم از بین نمی‌رود و بروز می‌کند. 



شما جوانان عزیز، با مردم برخورد داشته باشید. باید نقش ولایت در دلتان باشد، نقش امیرالمؤمنین علی (علیه السلام)، نقش حضرت زهرا (علیها السلام)، نقش حضرت امام حسین (علیه السلام) و نقش ائمه طاهرین (علیهم السلام)؛ آن‌وقت با آن‌ها محشور می‌شوید. باید ولایت در قلبتان مستقر باشد، باید ولایت در قلبتان نقش داشته باشد. آن نقش ولایت در دلت رشد می‌کند و آن‌وقت به تو تزریق می‌شود. وقتی تزریق شد، دیگر گناه نمی‌کنی. نقش کم و زیاد می‌شود؛ اما اگر تزریق شود کم و زیاد نمی‌شود. آن‌وقت «سلمان منا اهل البیت» می‌شوی. 




از کجا نقش ولایت تولید می‌شود؟


	گناه نکنی


	حتی‌الامکان سخی باشی


	دنبال خلق نروی




آدم باید ولایت‌خواه باشد و رفیق‌خواه. خدا می‌گوید: یا لطیف، یا رفیق، اسم خدا یا لطیف و یا رفیق است. اگر دنبال خلق بروی، نقش خلق را برمی‌داری. بیشتر این جوانان که خراب می‌شوند، رفیق‌باز می‌شوند. رفیق‌بازی؛ یعنی دنبال رفیقی که توجه به ولایت ندارد می‌روی، آن‌وقت خدا تو را با آن محشور می‌کند. حالا تو دنبال رفیقی برو که ولایت دارد. خیال نکنید که فقط ما باید با ائمه (علیهم السلام) نقش داشته باشیم، ما باید نقش همدیگر را هم داشته باشیم. یک حرفی را شیطان برایت بزرگ می‌کند، که چرا چنین کرد؟ چرا این طوری کرد؟ اما اگر نقش همدیگر را داشته باشیم، رفع همه این‌ها را می‌کند؛ چون یک مؤمن را که زیارت می‌کنی، چهارده معصوم (علیهم السلام) را زیارت کرده‌ای، آن مؤمن نقش ائمه (علیهم السلام) را دارد، آن مؤمن، نقش ولایت را دارد، آنوقت آن مؤمن متقی می‌شود.



عده‌ای پیش من می‌آیند که امام زمان (علیه السلام) را ببینند. این آدم، فساد و گناه و خارجی‌ها و دنیا و بدعت‌گذار در درونش نقش بسته. کجا می‌خواهی امام زمان (علیه السلام) را ببینی؟ تو فقط شیطان را می‌بینی. موسی وقتی پیش شعیب آمد، شعیب به موسی گفت: تو یک سال پیش من بمان حالا که ایستادی، زن نداری، یکی از دخترهایم را به تو می‌دهم و هر چه گوسفندان ابلق زایید، برای تو باشد، این گوسفند یا باید سام باشد، یا کبود، گوسفند ابلق خیلی کم است. وقتی گوسفندها می‌خواستند قاطی شوند، موسی چهار تا چوب را برداشت این طرف و آن طرف گذاشت، چوب‌ها را ابلق کرد، تمام گوسفندها ابلق زاییدند، تمام گوسفندها نقش گرفتند. این در نطفه آن‌ها نفوذ می‌کند. شما کجا به غیر امر نگاه می‌کنید؟ در زمان موسی هفتاد قبیله بودند، از هر قبیله یک نفر انتخاب شد، آمدند پیش موسی که ما می‌خواهیم خدا را ببینیم. خدا گفت: «لن ترانی» هرگز مرا نمی‌بینی. بعد نوری به کوه طور تجلی کرد و آن کوه متلاشی شد، موسی غش کرد و آن هفتاد نفر مردند. جبرئیل موسی را به هوش آورد، موسی دعا کرد و آن هفتاد نفر زنده شدند. بعد موسی به خدا گفت: خدایا نور تو بود؟ گفت: لا! گفت: نور محمد و آل محمد (علیهم السلام) بود؟ گفت: لا! خدا گفت: نور یکی از شیعه‌های آخرالزمان بود. گفت: خدایا، مرا از آنها قرار بده. خدا گفت: لا! وقتی خدا به موسی گفت: لا! یعنی تو نقش ولایتت، موقت است. تو نقش نبوت داری. آنکه تو می‌خواهی از شیعه‌ها باشی، آنها نقش ولایتشان همیشگی و ثابت است. رنگ خدایی گرفتند. 



«صبغة الله» یعنی رنگ خدایی بپذیرید، رنگ خدایی نقش امیرالمؤمنین (علیه السلام) است. چرا؟ چون تو ترک اولی داری، آن متقی و شیعه ندارد. خدا آنجا که آدم را آفرید رزقش را هم معلوم کرد. تو گناه نکن، مثل ائمه (علیهم السلام) می‌شوی. از اول عمرم به زن مردم نگاه نکردم، زیرا نقش ولایت، نقش دیگری پیشش نمی‌آید، ائمه طاهرین (علیهم السلام) پیشش می‌آیند. انبیاء ترک اولی دارند، ما گناه می‌کنیم. ما اگر گناه نکنیم نقش ائمه (علیهم السلام) را می‌گیریم. وقتی گناه جلو آمد، گناه نکردنش خیلی مهم است. آن آدمی که این جوری است، اصلاً گناه را نمی‌بیند که به طرف آن برود، این است که امام حسین (علیه السلام) او را در بغل می‌گیرد. 



امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: شما عضو ما هستید اگر گناه کنید جدا می‌شوید. پس ما که گناه کردیم از امام زمان (علیه السلام) جدا می‌شویم. تو باید نقش داشته باشی؛ اما عوض نقش، نقص و نحس داری. تو اگر نقش داشته باشی، نقص و نحس نداری. به دینم، راست می‌گویم شما رفقای عزیز اگر نقش ولایت داشته باشید نقص و نحس ندارید و حرف خلق به شما اثر نمی‌کند. 




چطور نقش داشته باشیم و نقص و نحس نداشته باشیم؟


قبولی ولایت را داشته باشیم. وقتی به حرف ولایت می‌روی، عیب و نقص در تو وارد نمی‌شود؛ چون ولایت، کل کمال است و به کل کمال می‌رسی. کل کمال که نقص و نحس ندارد. اگر تو کل کمال داشته باشی، باید وصل به ولایت باشی، وصل به خلق نباشی، وصل به بدعت گذار نباشی. این شخص اتصال به نبی اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) شده اتصال به زهرای عزیز (علیها السلام) شده اتصال به ائمه (علیهم السلام) شده. سواد را تو از خلق بهره می‌بری، آن سواد باید در اختیار کل کمال باشد. کل کمال، ائمه طاهرین (علیهم السلام) هستند وگرنه آن سواد به ضرر و زیان تو است. عایشه سواد داشت کل کمال نداشت چند هزار حدیث حفظ است ولی اهل جهنم است. اما اویس شاید یک یا دو حدیث داشت؛ اما امیرالمؤمنین (علیه السلام) را کفواً احد می‌دانست. این افضل سوادهای کل خلقت است. وقتی شما سوادت را در اختیار امر گذاشتی با امر کل خلقت هماهنگ می‌شوی و خدا به تو «العلم نور یقذفه الله فی قلب من یشاء» می‌دهد؛ چون خلقت در اختیار خداست که با امر آنها هماهنگ می‌شوی. اگر این طوری باشی، نقشت ولی الله الاعظم می‌شود؛ یعنی نقش امرش در درونت شکل می‌گیرد. 



تمام شما کمال دارید، این آقا مهندس برق است، کمال دارد. این آقا دکتر است، کمال دارد، این آقا لباس‌فروش است، الحمد لله، تمام مهندس و دکتر هستید، این را کمال می‌گویند. پس باید کوشش کنید کل کمال به دست آورید. کل کمال چیست؟ کل کمال باید امر آقا امیرالمؤمنین (علیه السلام) را اطاعت کنی، سوادت را در اختیار امر بگذاری، با امر کل خلقت هماهنگ شوی. تو باید سوادت را نزد خدا و ولایت بگذاری، همه چیزت را در اختیار امر بگذاری، با امر هماهنگ می‌شوی. این می‌شود کل کمال با امر تمام این خلقت تو هماهنگ می‌شوی. اگر تو کل کمال داشته باشی، باید وصل به ولایت باشی، وصل به خلق نباشی، وصل به بدعت‌گذار نباشی، وصل به خیالات نباشی. وصل به نقشه کشیدن نباشی، وصل به گران‌فروشی نباشی، نقش دروغ و خدعه نداشته باشی، آن‌وقت نقشت ولی الله الاعظم می‌شود. نقش خلق را داشتند که امام حسین (علیه السلام) را شهید کردند 



اگر نقش دنیا و خلق را داشته باشی، خوب و بد را تشخیص نمی‌دهی دنبال بازی می‌روی. هیچ نقشی نداشته باش؛ چون خدا قسم خورده که من رزقت را می‌دهم، «والله خیر الرازقین»[۲] امیدوارم شماها خیال دیگری در دلتان نباشد و فقط نقش ولایت را داشته باشید. حالا وقتی نقش داشتی کمال پیدا می‌کنی، وقتی کمال پیدا کردی در اطاعت امر ولایت می‌روی، امر ولایت امر خداست. عزیز من، خاضع و خاشع باش. اگر در اختیار امر باشی و الله امر شما را راهنمایی می‌کند. من شب و روز به فکر این هستم که حرف بزنم، شما هدایت بشوید. من شما را می‌خواهم محض خدا، نه محض دیگری. کل کمال شما، همین حرفهاست. اگر کسی نقش داشت، نمی‌تواند جای دیگری برود، آن جنبه مغناطیسی ولایت، ایشان را می‌گیرد. ما بیشترمان جنبه مغناطیسی ولایت نداریم. فقط حرف ولایت را می‌زنیم. ما جنبه مغناطیسی تلویزیون و ماهواره داریم؛ آن‌وقت می‌فرماید: در آخرالزمان اگر یکی با دین از دنیا برود، ملائکه تعجب می‌کنند؛ چون وقتی دنبال گناه رفتی از ولایت جدا می‌شوی. امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: شما عضو ما هستید؛ ولی اگر گناه کنید از ما جدا می‌شوید. 



نقشی که ما داریم معمولاً از جنس دانستن است، نه از جنس دیدن و یقین. نقش دانستنی، نقش مردمی است. از خلق گرفته شده و از ائمه (علیهم السلام) گرفته نشده. اگر از ائمه (علیهم السلام) بگیرند آن نقش، دائمی است. ولایت باید به شما تزریق شود. همانطور که خون در درون توست و یک ذره رگت را می‌زنند از آن بیرون می‌آید، وقتی ولایت به شما تزریق شد و امیرالمؤمنین (علیه السلام) را کفواً احد بدانی، وقتی ولایت به شما تزریق شد و حضرت رسول (صلی الله علیه و آله و سلم) را کفواً احد بدانی، وقتی ولایت به شما تزریق شد و امام حسین (علیه السلام) را کفواً احد بدانی، دیگر کسی نیست که دنبالش بروی، آن‌وقت امر از شما تولید می‌شود، دیگر چیزی در دلت نیست، متقی می‌شوی. متقی امر از او تولید می‌شود. 



ما ائمه (علیهم السلام) را مثل خلق حساب می‌کنیم. انصافاً چه کسی مثل امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است؟ انصافاً چه کسی مثل حضرت زهرا (علیها السلام) است؟ انصافاً چه کسی مثل امام حسین (علیه السلام) است؟ خدا درباره امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌فرماید: اگر عبادت جن و انس کنی، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را قبول نداشته باشی به رو در جهنم می‌اندازمت. پس تو اگر علی (علیه السلام) را قبول نداشته باشی مشرک و کافر به خدایی. خدا به امام حسین (علیه السلام) می‌فرماید: «یا ثار الله و ابن ثاره» ای خون خدا، پسر خون خدا. تزریق، مثل خون است که به تو تزریق می‌شود. چطور خون در رگ‌هایت نباشد قدرت نداری. خدا می‌فرماید: قدرت من، امیرالمؤمنین (علیه السلام) و امام حسین (علیه السلام) است. حالا آن کسی که بخواهد به تو، چیزی غیر امر را تحمیل کند آن را خنثی می‌کنی. مانند میثم، سلمان، مقداد، اباذر و بلال که غیر امر را خنثی کردند. وقتی به تو تزریق شد و آن‌ها را خنثی کردی به تو می‌گوید «سلمان منا اهل البیت»، همان‌طور که ائمه گناه را خنثی می‌کنند، دوست آن‌ها هم گناه را خنثی می‌کند. وقتی ولایت به تو تزریق شود تمام کارهایت تأمین است؛ دیگر نمی‌توانی غیر امر را قبول کنی. حالا که به تو تزریق شد تو را از خلقیت جدا می‌کند.




حرف ولایت چیست؟


حرف ولایت، مثل نقش ولایت است. باز حقیقت نیست، حضوری از حقیقت است. نقش، حضوری از حقیقت است. متقی حرف ولایت را می‌زند، نه حقیقت ولایت را. حقیقت ولایت و حقیقت نقش حرف دیگری است. حرف ولایت، قبولی ولایت نیست؛ یقین به ولایت، قبولی ولایت است. همه مردم حرف ولایت می‌زنند. دومی هم حرف ولایت می‌زد؛ اما یقین به ولایت نداشت. پس اغلب مردم آخرالزمان که بی‌دین می‌روند، حرف ولایت را می‌زنند، نه که امر ولایت را اطاعت کنند. امیدوارم ما از آنها نباشیم. حالا وقتی نقش داشتی کمال پیدا می‌کنی، وقتی کمال پیدا کردی در اطاعت امر ولایت می‌روی. امر ولایت امر خداست. ولایت ائمه (علیهم السلام) این حرف‌ها است. هر چیزی را باید شما به او یقین کنید، اگر به آن یقین نکنید، آن کار موقت است. تو از آن کار برمی‌گردی. تو دلت می‌خواهد دنبال سواد بروی. دنبال کار بروی؛ اما اگر به آن یقین نداشته باشی. موقت است. این‌هایی که از دین برگشتند، یقین نداشتند، همه‌اش موقت بود. به حرف خلق رفتن یا حسین‌کشی است یا از امیرالمؤمنین (علیه السلام) جدا شدن است. آن مثل جسم بی‌روح می‌ماند. روح تمام خلقت امیرالمؤمنین (علیه السلام)، حضرت زهرا (علیها السلام)، امام حسین (علیه السلام) و امام زمان (علیه السلام) است. تو از روح جدا شدی، دنبال جسم می‌روی، حالا از جسم به جسم محشور می‌شوی، آن‌وقت می‌گوید بی‌دین می‌روی. همه دنیا حرف است، دائم باید توجه‌مان به امر باشد که امر چه اطلاعیه‌ای صادر می‌کند تا به آن عمل کنیم. کل دنیا حرف است؛ یعنی درست نیست، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) امر است. 




چطور بشر فراموش می‌کند و از امتحان درنمی‌آید؟


خدا می‌فرماید: «ان الانسان لفی خسر» بشر یا در نسیان است یا در زیان. بشر فراموشی دارد. وقتی ولایت ما تزریقی نیست، در امتحان، ولایت را فراموش می‌کنیم. آنچه به غیر ولایت در درونمان تزریق شده، آن کار می‌کند. حالا وقتی ولایت به کسی تزریق شود، دیگر از خلقیت ساقط می‌شود و روح می‌شود. روح هم به روح اتصال می‌شود. روح کل خلقت امام زمان (علیه السلام) است و تو هم به امام زمان (علیه السلام) اتصال می‌شوی. امام زمان (علیه السلام) هم اتصال به خداست. حالا که اتصال شدی روح فراموشی ندارد. آن موقع، وقت امتحان از امتحان درمی‌آیی. 




عامل نقش بستن در دل ما چیست؟


	نگاه کردن


	یاد کردن




وقتی به چیزی نگاه می‌کنیم آن نگاه باعث می‌شود که در دل ما نقش ببندد. وقتی به ظالم نگاه می‌کنی، نقش آن ظالم در دلت می‌افتد و با نقش آن ظالم از دنیا می‌روی. ما باید ولایت را در دل و قلبمان جذب کنیم.




چطور می‌شود این حرف‌ها در دلمان نقش ببندد؟


اگر ما همیشه در یاد این حرفها باشیم و این حرفها را بایگانی نکنیم، این حرفها در دل ما نقش می‌بندد. تصویر این نقش محبت علی (علیه السلام) است. حالا امام زمان (علیه السلام) می‌آید و به آن نقش سر می‌زند. این نقش، نتیجه تزریق است که ما باید طلب کنیم. نقش علی (علیه السلام)، خواست خداست. آن دو نفر هفده سال پیش پیامبر بودند، نقش نداشتند، نحس بودند. وقتی نقش نداشتی حیران زده‌ای. حالا وقتی این جوری شدی مثل این است که از امام در مقابل تو یک سدی کشیده شد، اما وقتی نقش داری اتصال هستی، نقص نداری. لشکر کوفه وقتی به دروازه کوفه می‌رسند ابن زیاد می‌گوید برگردید. از پیامبر شنیدم که وقتی عقبه لشکر به دروازه کوفه می‌رسد، امام حسین (علیه السلام) یک ساعت یا نیم ساعت دیگر بیشتر زنده نیست. ابن زیاد می‌دانست؛ ولی یقین نداشت. حرف پیامبر را قبول داشت؛ امر پیامبر را قبول نداشت. امر پیامبر امام حسین (علیه السلام) است. مردم آخرالزمان هم خدا و پیامبر را قبول ندارند؛ اما حرف را قبول دارند. این یاد، یاد یقینی است، نه یاد دانستنی. عمر سعد یاد دانستنی داشت، نه یاد یقینی. ابن زیاد هم همین طور، یقین نداشت، حرف ولایت می‌زد؛ پیرو اسلام بود. اسلام بی‌ولایت باطل است. 



در کوفه فقط یک زن و یک مرد بود. یکی طوعه که به مسلم پناه داد و دیگری هانی که تا آخر عمرش از مسلم دفاع کرد و زیر بار نرفت. بیا هانی بشو، بیا طوعه بشو. این مردی‌هایی که ما داریم  بیشترش نامردی است. مرد، هانی بود. همه آنها کافر بودند؟ نه والله. همه آنها عبادت‌کن بودند. عبادتی که در دلشان نقش ولایت نبود. عبادتشان مردمی بود، نه عبادت امری. الان ما بیشترمان همین‌طور هستیم. بترسیم که ما از آنها باشیم. این که به شما می‌گوید خوبی می‌ماند، الان بیش از هزار سال است که طوعه اسمش هست، هانی اسمش هست، مسلم اسمش هست. من هر روز یک دور تسبیح صلوات برای هانی و طوعه و مسلم می‌فرستم. چرا؟ این‌ها مردانگی کردند، نه نامردی. جانشان را فدای امام زمانشان کردند. نقش داشتند. 



بیا عزیز من، نقش داشته باش. ما هم اغلب یاد ائمه (علیهم السلام) را داریم؛ ولی نقش آن‌ها را نداریم. شما وقتی گناه کردی، درونت نقش می‌بندد؛ اما وقتی یاد هستی این یاد در درونت دور می‌زند. هر چه بیشتر یاد باشی، یاد به تو تزریق می‌شود. وقتی یاد تزریق شود، محبت می‌شود. محبت که بیشتر شد، آن‌وقت در درونت نقش می‌بندد. آن شخص به آن خانم گفت: خانم، حمام منجاب این جاست. یادش، یاد محبتی بود. حالا که می‌خواهد بمیرد می‌گوید: خانم، حمام منجاب اینجاست و می‌میرد. ما یاد بی‌یقین داریم. نسبت به ائمه (علیهم السلام) و متقی عوض می‌شویم؛ زیرا به ما تزریق نشده و نقش ائمه (علیهم السلام) را نداریم؛ اما اگر کسی ولایت به او تزریق شد، فرمانده‌اش امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است. بروزش ولایت می‌شود. این شخص دیگر صادرات بد ندارد. مصداقش هشام در بین شاگردان امام صادق (علیه السلام) بود، همه آن‌ها نقش داشتند، نقششان دانستنی بود؛ ولی هشام نقش دیدن داشت، نقش یقین داشت. هشام دیدن امر داشت، بقیه شاگردان دیدن امر نداشتند، دیدن امام صادق (علیه السلام) را داشتند، آن نود ساله‌ها دیدن امام صادق (علیه السلام) را داشتند، نه یقین به امام. مثل بعضی از ما که دیدن متقی را داریم، نه معرفت متقی را. ما دیدن متقی را داریم؛ ولی امر متقی را نمی‌بینیم، هیکلش را می‌بینیم. این است که به جایی نمی‌رسیم. هشام هم دیدن داشت، هم یقین. هشام معرفت به امام داشت؛ ولی آن نود ساله‌ها معرفت نداشتند. اصل، معرفت به امام است. امام صادق (علیه السلام) این نقش هشام را احترام می‌کرد. این نقش است که احترام‌پذیر است. ما الان نقش دیدن را هم نداریم. 



من به تمام آیات قرآن جگرم مثل آقا امام حسن (علیه السلام) خون است، از دست خوب‌ها، نه از دست بدها. آن‌هایی که می‌گویند خوبند، آن بدها بهتر از ما خوب‌ها هستند. یک بار موسی به خدا گفت: خدایا آن عابد و مطرب نزد تو چه مقامی دارد؟ خدا نشانش داد و دید مقام مطرب بهتر است. خدا گفت: برو از آن‌ها بپرس آیا خدا می‌تواند دنیا را از سوراخ یک سوزن رد کند؟ رفت و از عابد پرسید. عابد جواب داد، موسی این یک دروغ آسمانی است. مگر خدا می‌تواند این کار را بکند؟! موسی رفت و از مطرب پرسید: مطرب گفت: موسی، خدایی که نتواند این کار را بکند من اصلاً قبولش ندارم. موسی کار مطرب را دید، ایده‌اش را ندید. آن عابد به خدا نادان بود ولی آن مطرب به خدا دانا بود. آن عابد خدا را محدود کرد، آن‌وقت ما در آخرالزمان ولایت را محدود می‌کنیم. متقی را محدود و خلق می‌دانیم؛ زیرا ولایت را محدود و خلق می‌دانیم. 



ما اگر مسئول یک کاری باشیم آیا می‌رویم یک کار دیگر را انجام دهیم یا نه؟ ما امروز در آخرالزمان باید مسئول امام زمان (علیه السلام) باشیم؛ یعنی مسئول امر باید باشیم، نباید مسئولیت امر دیگری را قبول کنیم. اگر تو مسئولیت را قبول کنی، مسئولیت خلق را قبول کرده‌ای. تو مسئول امام زمانت هستی، برای چه خلق را قبول می‌کنی؟ کدامتان قبول نکردید؟ تو وقتی مسئولیت امر را قبول کردی، نقش امام زمان (علیه السلام) را داری. اگر مسئولیت خلق را قبول کردی، نقش خلق را گرفته‌ای. آن‌وقت شما با آن نقش محشور می‌شوی؛ اما وقتی نقش امام زمان (علیه السلام) را داشته باشی، با آن محشور می‌شوی. شما باید دستت به ریسمان حبل المتین باشد، دستت به جای دیگر نباشد؛ آن‌وقت اتصال به امام زمان (علیه السلام) است. ما دستمان به تلویزیون و ماهواره و رادیو است، نه به ریسمان حبل المتین! حبل المتین، امر وجود مبارک امام زمان (علیه السلام) است. اگر دستت به حبل المتین نباشد، آن‌وقت می‌گوید بی‌دین می‌روی. دین، افشای ولایت امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است، دین امام زمان (علیه السلام) است، دین حضرت زهرا (علیها السلام) است. کداممان به امر ائمه (علیهم السلام) هستیم. ما فقط حرف ائمه (علیهم السلام) را می‌زنیم. مجلس ولایت باید به شما نقش ببندد. آن نقش، باید شما را اینجا بکشد نه این که محض رفیقت این جا بیایی. تو باید نقش ولایت داشته باشی، محبوبت ولایت باشد. متقی هم حرف محبوبت را می‌زند، آن‌وقت آن محبوب، تو را آن جا بکشد. تو باید مثل ابراهیم که چوبش را زمین انداخت و گفت چه کسی اسم محبوبم را آورد، من بنده آن هستم، چوبت را زمین بیندازی و محبوبت علی (علیه السلام) و زهرا (علیها السلام) باشد. چوب چیست؟ حب جاه و مقام، پول، شهوت و پیروی بدعت‌گذار، این‌ها را زمین بینداز. 



این‌هایی که از جلسه ولایت می‌روند اصلاً نفهمیدند که نقش ندارند. هیکلشان اینجاست. خدا نکند که ما این‌جوری باشیم، هیکلمان این جا باشد. هیکلت که به درد نمی‌خورد، خودت را بدبخت نکن. دنیا چهار روز است. در جلسه ولایت متوجه کسری‌هایمان در ولایت می‌شویم؛ آن‌وقت دنبال کسانی نمی‌رویم که در عبادت، نقش بازی می‌کنند و نقشی از ولایت ندارند. جلسه ولایت است که نقش ولایت مصنوعی و ولایت حقیقی را نشان می‌دهد. ما نباید اصلاً چیزی داشته باشیم که به ما برخورد کند. 



اگر آقا امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌فرماید: دنیا به منزله استخوان خوک در دهن سگ خوره‌دار است. مگر خدا نمی‌گوید: زمین، آسمان و دریاها، آیات من است؟ شتر قوم صالح آیات خداست، توهین به آن کردند، تمامشان عذاب شدند. حالا امیرالمؤمنین (علیه السلام) یک دفعه بیاید و این را بگوید که دنیا به منزله استخوان خوک در دهن سگ خوره‌دار است. اگر امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) این فرمایش را می‌فرماید: بعد از پیامبر اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) ، وقتی ولایت را نپذیرفتند خدا گفت: این‌ها مرتد و کافرند. «ارتد الناس بعد رسول الله الا خمسا» بیزاری از ولایت، بیزاری از کل خلقت است. حالا خلق است که از استخوان خوک در دهن سگ خوره‌دار کمتر است؛ چرا؟ چون که ولایت ندارد، چون که دین ندارد. امیرالمؤمنین (علیه السلام) خلق بی‌دین را می‌گوید، خلق بی‌ولایت را می‌گوید که از استخوان خوک در دهن سگ خوره‌دار بدتر است، نه دنیا را. مگر همین دنیا نیست که امام زمان (علیه السلام) تشریف می‌آورند به ماوراء اتصال می‌شود؟ مگر زمین دیگری می‌آورد یا آسمان دیگر و یا دریای دیگر و یا کوه و دشتی دیگر می‌آورد؟ همین است. پس علی (علیه السلام) اگر می‌گوید، خلق بی‌ولایت را می‌گوید. منظورش از دنیا این‌هایی هستند که بی‌ولایتند؛ این‌ها از استخوان خوک در دهن سگ خوره‌دار بدترند. 




یک وقت خواست مؤمن در دهان ما نقش بسته، یک وقت خواست مؤمن در قلب ما نقش بسته.


خواست مؤمن باید در قلب ما نقش بسته باشد، نه در دهان ما! نقش را بلال داشت، اصلاً هیچ حرف خلق به او اثر نمی‌کند؛ چون امر ولایت به بلال اثر کرده است که دیگر حرف خلق به او اثر نمی‌کند. بلال مخرج شین نداشت؛ اما خدا و پیامبر قبولش داشتند. بلال اذان‌گوی پیامبر بود. اذان می‌گفت یعنی چه؟ یعنی از ولایت می‌گفت، از نقش می‌گفت؛ اما دومی می‌گفت بیا از این بگو. بلال گفت اذانی که باد به پوستت بیندازد، نمی‌گویم. حالا او را زد و به حلب تبعیدش کرد؛ اما تو را نزده می‌روی. تو را که هنوز کاری نکرده‌اند، دست از ولایت برداشته‌ای، هنوز که کتکی به خاطر ولایت نخورده‌ای می‌روی. آدم باید خودش را ادب کند. الان هم به متقی می‌گویند بیا از این بگو، بیا از نقش خلق بگو. متقی نقشی نمی‌بیند که دنبالش برود، مگر نقش ولایت! اما شما نقش‌هایی را می‌بینید و دنبالش می‌روید، آن‌وقت «خسر الدنیا والاخره» می‌شوید. 



اغلب مردم کسری را در نقش عبادتشان می‌بینند، نه ولایتشان. ما باید نقش ولایت داشته باشیم، نه نقش عبادت؛ ما به نقش عبادت مغرور می‌شویم. مغرور به عبادت‌هایمان می‌شویم. این ریا می‌شود، آن‌وقت هیچ قبولی نداری. تو که مکه رفتی، زیارت رفتی، پس چرا می‌گوید یکی با دین برود ملائکه تعجب می‌کنند؟ چون شما نقش عبادت داری نه نقش ولایت. اغلب مردم عبادتی هستند، عبادت بی‌ولایت. کسری را در نقش عبادتشان می‌بینند، نه ولایتشان. آن‌وقت عبادت‌بین می‌شویم و عبادت‌خواه می‌شویم. پیرو کسانی می‌شویم که نقش عبادتشان ظاهراً کامل است؛ یعنی مقدس‌پرست می‌شویم، نه خداپرست. مثل ابوموسی اشعری، مثل شریح قاضی که مردم گول عبادتشان را خوردند. کتابهایی را هم می‌خوانیم که پر از نقش‌های عبادتی است. نقش در عالم زیاد است، نقش شریح، نقش خلق، نقش خیال، نقش جاه و مقام، نقش بدعت‌گذار، نقش شهوت، نقش تلویزیون، نقش ماهواره. واقعیت تمام نقش‌ها امیرالمؤمنین (علیه السلام) است؛ یعنی آن نقشی، واقعی و اصلی است که نقش امیرالمؤمنین (علیه السلام) در آن باشد. آن نقش، تو را رستگار می‌کند. نقش ولایت مصداق ندارد، واحد است، خلق نیست، کفواً احد است. تنها منحصر به امام است و کسی که ولایت دارد، دنبال هیچ خلقی نمی‌رود و برای هیچ خلقی هیچ نقشی را قائل نیست، باید تمام نقش‌ها را دور بیندازد و به خدا و ولایت لبیک بگوید. چرا؟ چون علی را کفواً احد می‌داند. کفواً احد دنبال کسی نمی‌رود. ما هنوز علی را کفواً احد نمی‌دانیم؛ چه عالم، چه آدم عادی! سلمان، مقداد، میثم، علی (علیه السلام) را کفواً احد می‌دانستند، دنبال کسی نرفتند. حالا «سلمان منا اهل البیت» شد. تو وابسته به عبادت‌های خیالی هستی، این است که چیزی نمی‌شوی. مواظب باشید خباثت در درون شما سکونت نداشته باشد، ولایت سکونت داشته باشد که تمام خلقت شما را بخواهند. 



به تمام آیات قرآن، من محشر را دیده‌ام، جهنم را دیده‌ام، قیامت را دیده‌ام و سیرش را هم کرده‌ام، من دیده‌ام که می‌گویم. شما تسلیم مجلس ولایت شده‌اید. دیده‌اید که این مجلس بر حق است، ماوراء را برای شما گفته، یقینت دیده! بفهمید قیامت چه خبر است. قیامت تنها چیزی که می‌خواهند کارت علی (علیه السلام) است؛ یعنی محبت علی (علیه السلام) و نقش علی (علیه السلام)؛ چون علی (علیه السلام) امر خداست. خدا درباره هیچ موجودی تا حتی انبیا نگفته که اگر عبادت جن و انس کنی، اما علی (علیه السلام) را قبول نداشته باشی به رو در جهنم می‌سوزانمت؛ پس علی (علیه السلام) کفواً احد است. احدی مثلش نیست. شما اگر علی (علیه السلام) را کفواً احد بدانی، دنبال کسی دیگر نمی‌روی. ای کاش علی (علیه السلام) را کفواً احد نمی‌دانستیم و لا اقل مشاور برایش درست نمی‌کردیم. این است که یکی با دین نمی‌رود؛ چون برای علی (علیه السلام) مشاور درست کردیم. بیایید تا زنده‌ایم از عبادت‌ها و اعمالمان توبه کنیم. بیایید در امر علی (علیه السلام) باشیم. خدا می‌گوید اگر هفتاد پیامبر، علی (علیه السلام) را قبول نداشته باشند در جهنم می‌سوزانمشان، تو که دیگر هیچ! چون که انبیا عصمت دارند، خدا عصمتش را به واسطه علی (علیه السلام) از بین می‌برد. عصمت باید با علی (علیه السلام) باشد. عصمت یعنی قسمت ولایت باشد. اگر عصمت، قسمت ولایت نباشد، آن عصمت به درد نمی‌خورد. تمام بدبختی ما این است که ما نقش ولایت را نداریم نقش خلق را داریم. اصلاً ماوراء توی عبادت نیستند. فردای قیامت نمی‌گویند مکه رفتی یا زیارت رفتی. قبولی را می‌خواهند، نه عمره و مکه و زیارت را؟ قبولی تمام این‌ها این است که باید با امر امیرالمؤمنین (علیه السلام) رفته باشی؛ ولی تو به امر خلق می‌روی؛ آن‌وقت برایت فایده ندارد. آیا خدا خلق را تأیید کرده یا علی (علیه السلام) را؟ نادان، چرا دنبال خلق می‌روی که خدا آن را تایید نکرده؟ بیا دنبال کسی برو که خدا تاییدش کرده. خدا ولایت را تایید کرده است. اغلب مردم دنبال خلق می‌روند که بی‌دین از دنیا می‌روند. دین امیرالمؤمنین (علیه السلام) است نه خلق؛ اما تو دنبال خلق می‌روی. ما این‌ها را می‌خواهیم ببریم، این‌ها به درد نمی‌خورد. تو باید کارت علی (علیه السلام) ببری؛ یعنی شما باید امیرالمؤمنین (علیه السلام) در بند بندت نقش ببندد. اگر نقش بست هر کجا بروی آن نقش در دلت هست. اول زمان مردم دنبال آن دو نفر رفتند خدا هم آن‌ها را مرتد و کافر اعلام کرد، آخرالزمان هم دنبال خلق می‌روند حالا یکی با دین برود ملائکه تعجب می‌کنند پس بیایید دنبال خلق نرویم. شما باید با نقش ولایت باشی، نه چیز دیگر؛ یعنی سر اندر پایت بگوید علی. 



من یک شب در عالم رویا، قیامت را دیدم. تمام محشر صاف است، جایی نیست که سکنی داشته باشند. دنیا مسکن است. آن‌وقت اهل تسنن وانفسا می‌گفتند. امیدوار به پیامبر هستند. همه دست از علی (علیه السلام) برداشتند، امیدوار به پیامبر شدند، این‌ها هم همین‌جور هستند. یک دفعه یک منبر خیلی رفیع گذاشته شد. حضرت رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) بالایش رفت. سنی‌ها هم همه دور منبر می‌گشتند، من هم کناری تماشا می‌کردم، آخر آنجا تماشاست، به شرطی که اینجا تماشاها را نخواهی. خدا می‌داند مثل تیتر روزنامه پرونده من نوشته شده بود: ولایت علی (علیه السلام) با ائمه طاهرین (علیهم السلام). هیچ ترسی نداشتم. پیامبر دستانش را بلند کرد و گفت: خدایا، امت مرا بیامرز؟ پیامبر رئوف است. یک دفعه ندا آمد هر کس نقش علی (علیه السلام) و کارت علی (علیه السلام) دارد باشد، تمام این‌ها را در جهنم ریختند. گناهکارها و من ایستاده بودیم و نگاه می‌کردیم. 



شما ولایت را از دست ندهید، آنجا تضمین دارید، حمایت‌کن دارید. آن دو نفر هفده سال پیش پیامبر بودند؛ اما اویس قرن اصلاً پیامبر را ندیده؛ اما شده برادر رسول الله. اینها شدند قاتل رسول الله، با وجود اینکه آنجا بودند. اویس پیامبر را ندیده؛ اما با پیامبر نقش دارد. آن لا اله الا الله که پیامبر گفته اویس دارد، به آن عمل می‌کند. اویس، علی (علیه السلام) را کفواً احد می‌داند، ما خلق را کفواً احد می‌دانیم؛ حتی اگر پیش پیامبر باشیم. پیش ائمه (علیهم السلام) بودن شرط نیست. این آقا همیشه اینجاست، خسته می‌شود؛ یک وقت آنجاست و خسته نمی‌شود و قبول می‌کند. خیلی‌ها این جوری شدند، همه رفوزه شدند. هیچ‌کس نیست که رفوزه نشده باشد. امام زمان (علیه السلام) به صابونی گفت: صابونی برو دنبال صابون‌هایت. صابونی نقش صابون داشت، حالا که آمده نزد امام زمان (علیه السلام) نقش صابون دارد یا آن شخص که با آن خانمی که در چادر برایش گذاشته بود گفت: برو من می‌آیم. ای کاش ما نقش یک چیز را داشته باشیم؛ اما نقش چند چیز را داریم. اگر بخواهی امام زمان (علیه السلام) را ببینی و پیشش بروی نباید نقش دنیا را داشته باشی؛ آن‌وقت کارت درست است. امام زمان (علیه السلام) به کسری‌های بشر در دنیا اشاره می‌فرماید که بشر به اینها مبتلا است: 




	زن


	مال دنیا


	جان


	شهوت




این‌ها به جای خود درست است؛ اما با امر باشد. نفسی که تو داری می‌کشی در اختیار آقا امام زمان (علیه السلام) است. باید توجه کنیم که امام زمان (علیه السلام) شما را می‌بیند. شما مبادا گناه کنی. گناه، آدم را از امام زمانش (علیه السلام) جدا می‌کند. چقدر کلاه سرمان می‌رود. ما باید حضور امر امام زمان (علیه السلام) باشیم. آن‌ها حضور چهار امام بودند، اهل جهنم هستند. یک گناه کنی جدا می‌شوی. در قیامت آدم آن قدر پشیمان است که پشیمانی‌اش را به تمام محشر تقسیم کنند می‌رسد. باید آن قدر در وجودت سخاوت عکس‌برداری و نقش‌برداری شود که بخواهی کسی را که تهی‌دست است خوشحال کنی. ائمه (علیهم السلام) غذایشان را نمی‌خوردند به فقرا می‌دادند، حالا این شخص به ائمه (علیهم السلام) اتصال شده. آن‌وقت خدا صفات الله به او می‌دهد. مگر امیرالمؤمنین (علیه السلام) از این صفت می‌گذرد؟ صفات الله به او می‌دهد. صفات الله چیست؟ صفات خودش را به آن می‌دهد. 



همه کارهای خدا روی نظم است. همه کارهای خدا نقش می‌بندد، عکس‌برداری می‌شود. من مبنای تلویزیون، ویدئو و ماهواره را می‌گویم. تو وقتی به آنها نگاه کنی مثل همان‌ها هستی، در دلت نقش می‌بندد. تو حالی‌ات نیست. تو ذوقی هستی، نه عمقی. مگر موسی نبود که چوب‌ها را ابلق کرد، گوسفندها ابلق زاییدند؟ حالا اگر تو هم نگاه کنی، ابلق می‌زایی، این‌ها نقش در دل شما می‌بندد؛ اما شما توجه ندارید. اگر توجه داشته باشی این کار را نمی‌کنی. «قلب المؤمن، عرش الرحمن»، قلب مؤمن عرش خداست. عرش خدا جای دوازده امام و چهارده معصوم است، تو کجا مؤمن هستی که در قلبت تلویزیون، ویدئو و ماهواره است، چرا؟ تو را کنار زده. آیا نقش خارجی‌ها و بدعت‌گذار در قلبت اثر نمی‌کند؟ در عرش خدا اطلاعیه به کل خلقت نازل می‌کند. عرش، خدا محل رفت و آمد ائمه (علیهم السلام) است. عرش خدا نقش ولایت را پذیرفته که ائمه (علیهم السلام) در آن رفت و آمد می‌کنند. قلب شما هم محل وحی است؛ پس باید نقش ولایت را داشته باشد تا ائمه (علیهم السلام) در آن رفت و آمد کنند. من قسم می‌خورم اگر نقش نداشته باشی، سقوط می‌کنی. آن دو نفر هفده سال پیش پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) بودند و نقش نداشتند، هیچ فایده‌ای برایشان نداشت. طلحه و زبیر هم اطاعتشان محض خیال و هوا و هوس خودشان بود. آن‌وقت بروزشان ولایت نبود. بروزشان حب ریاست بود، سقوط کردند. حضرت علی (علیه السلام) به کمیل فرمود: یا کمیل دست و جوارحت را نزد خدا بگذار! خدا که دست و جوارح نمی‌خواهد. می‌گوید: ای دست، ای جوارح، ای نفس برو در اختیار ولایت قرار بگیر، تا حتی نفس تو در اختیار ولایت است. امام حسین (علیه السلام) به زعفر فرمود: زعفر نفس‌هایی که این‌ها می‌کشند، در اختیار من است؛ یعنی نفسی که دارید می‌کشید، در اختیار امام زمان (علیه السلام) است. 



باید توجه کنید امام زمان (علیه السلام) شما را می‌بیند. مبادا، گناه کنید. قدیم، زن‌های قمی که بچه‌هایشان بور به دنیا می‌آمد، نگاه به خارجی‌هایی کرده بودند که در قم بودند، این نگاه خیلی اثر دارد. آن نگاه به ولایت افضل شده، خدا نکند که باطل در دل ما نقش ببندد؛ آن‌وقت از ولایت افضل می‌شود. ابن ملجم همین طور بود، نقش آن زن را داشت. شما نقش دنیا را دارید که دنبال تلویزیون و ماهواره می‌روید، شما ابن ملجم نیستید؛ اما مشابه ابن ملجم هستید. نقش ولایت، نقش اطاعت است، اگر ولایت نداشته باشی، نقش اطاعت نداری. 



می‌فرماید نگاه به قرآن بکن، نگاه به صورت مؤمن بکن، نگاه به کعبه بکن، نگاه به پدر و مادر بکن؛ زیرا نقش آن‌ها پیاده شود. 



«نقش قرآن را در درون فرزندت پیاده کن» 



«نقش امیرالمؤمنین را در فرزندت پیاده کن.» 



«نقش ائمه طاهرین را در فرزندت پیاده کن.» 



«نقش ولایت را در فرزندت پیاده کن.»



تو چه چیزی را درونش پیاده می‌کنی؟!



اگر امر خلق، هوا و هوس و شهوت را اطاعت کنی، نقش امرشان را برمی‌داری. اگر امر پنج تن را اطاعت کنی، نقش پنج تن را برمی‌داری. حالا آن کسی که اطاعتش مطلق است، نقشش هم مطلق است. آن کسی که نقشش مطلق است، محبتش هم مطلق است. متقی، مطلق اطاعت می‌کند، که نقش پنج تن را دارد؛ آن‌وقت نقش پنج تن را پیاده می‌کند. ابن ملجم نگاه غیر امر به قطام کرد، نقش قطام در دلش بسته شد، مثل شیطان شد. با همه عبادت‌هایش گرفتار شد؛ اما به تو می‌گوید به مؤمن و متقی نگاه کن آن‌وقت خدا ثواب چهارده معصوم (علیهم السلام) را به تو می‌دهد. ابن ملجم نگاه شهوتی کرد، ما هم نگاهمان از این نگاه‌ها است که بی‌دین می‌رویم. 



پسر عباس، عموی پیامبر وقتی به آن زن نگاه کرد، پیامبر فرمود: پسر عباس، چرا نگاه کردی؟ خدا قیامت چشمت را پر از آتش می‌کند. حالا شما به چند تا نامحرم نگاه کردی؟ موسی دوستی داشت مرد، وقتی آمد، دید، جنازه‌اش لب دریا است، نصف بدنش بیرون آب و نصف دیگرش داخل آب است. چشمانش را کلاغ‌ها خورده، پاهایش را ماهی‌ها! گفت: خدایا مگر این مؤمن نبود، چرا حفظش نکردی؟ خدا گفت: برای شفاعت یک مؤمن، در خانه ظلمه رفت، باید پایش را ماهی‌ها و چشمانش را کلاغ‌ها بخورند. ببین خدا چه کارش کرد؟ شما هم اگر محض دنیا و محض شهوت و محض احترام در خانه بدعت‌گذار بروی خدا با تو چه کار می‌کند؟ به تو می‌گوید اگر یکی از شما با دین از دنیا رفت، ملائکه تعجب می‌کنند؛ زیرا در آخرالزمان دین شان را به لقمه یا هوای لقمه می‌دهند. 



این کامپیوتر شما، تمام قضایا را ضبط می‌کند، کامپیوتر دل تو هم باید همین طور باشد، ولایت را ضبط کند، نقش داشته باشد، قضایای آقا علی اکبر (علیه السلام) را ضبط کند، قضایای آقا ابوالفضل (علیه السلام) را، اسیری حضرت زینب را، ظلم و جنایت شریح قاضی و کشتن امام حسین (علیه السلام) را، عدالت امیرالمؤمنین (علیه السلام) را، فرمایشات رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) را، جنایات اولی و دومی را ضبط کند. آن‌وقت این همه را که ضبط کرد، شما یک نگاه به آن می‌کنید از آن‌ها تنفر دارید، آن‌وقت می‌شود تولی و تبری. اگر این نباشد، درست نیست وگرنه حرف زدن است. اما اگر باشد دیگر مهر آنها در دل تو نیست. این کامپیوتر، این‌ها درونش هست. آنها هم باید توی تو باشد؛ آن‌وقت اهل بهشت هستی، حالا با بغض دشمنان امیرالمؤمنین (علیه السلام) و حب امیرالمؤمنین (علیه السلام) و حضرت زهرا می‌روی، آن‌وقت بهشت شما را طلب می‌کند، آتش جهنم به تو کاری ندارد، زهرای عزیز می‌ایستد، اگر گناه داشته باشی تو را بیامرزد. ملائکه آسمان افتخار می‌کنند، می‌گویند یکی مثل ما شد. اگر این طور شدی، تأیید شده‌ای، وقتی تأیید شدی، خدا آن تاییدی را قبول می‌کند. تو باید تأیید شوی؛ اما تکذیب هستی؛ چون دنبال لهو و لعب هستی. از یک کامپیوتر کمتر نباش، آن شکل و قیافه تویش نقش بسته، شما باید حب ائمه (علیهم السلام) درونتان نقش ببندد. نباید حب دنیا را داشته باشی، بغضش را داشته باش، نه حبش را. حب این است که امر ائمه (علیهم السلام) در دل شما نقش ببندد. تمام ارزش ما به این است که یاد ائمه (علیهم السلام) باشیم. عروسی پسرم بود، خیلی جمعیت آمده بود، باید آنجا بروم، رفتم توی اتاق گریه می‌کردم. آن نقش حضرت قاسم (علیه السلام) در دلم هست، این عروسی پیش‌آمد شده، یوم است؛ اما وقتی آن نقش را داری، با آن نقش محشور می‌شوی. چرا؟ عشق و ذوق دنیا تو را گول نمی‌زند. امر را ببینی، غیر امر را هم ببینی. 




چطور بشود که از ائمه یا مؤمن استفاده شایسته ببریم؟


شما به اعمال آن مؤمن واقعی راضی باش، جزء آن هستی. بالاترش این است که با آن محشور می‌شوی. ما الان با آن نشست و برخاست داریم. این را محشوریت نمی‌گویند، این که می‌خواهم با شما محشور شوم، نگاه به عاقبت می‌کنم که می‌خواهم با شما محشور شوم. نشست و برخاست جدایی می‌آورد؛ اما محشوریت، دائمی است. به خاطر همین است که می‌گویم: خدایا، ما را با دوازده امام و چهارده معصوم محشور کن. حالا آن مؤمن هم به جایی می‌رسد که می‌خواهد محشور شود. آن آدمی که مؤمن می‌خواهد با آن محشور شود، نقش ماورایی دارد، نه نقش دنیایی. نقش دنیایی به هم می‌خورد. وقتی ولایت به شما تزریق شود و امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را کفواً احد بدانی، وقتی ولایت به شما تزریق شود و حضرت زهرا (علیها السلام) را کفواً احد بدانی، وقتی ولایت به شما تزریق شود و امام حسین (علیه السلام) را کفواً احد بدانی، دیگر کسی نیست که دنبالش بروی. ما ائمه (علیهم السلام) را مثل خلق حساب می‌کنیم. انصافاً چه کسی مثل امام حسین (علیه السلام) است؟ انصافاً چه کسی مثل حضرت زهرا (علیها السلام) است؟ انصافاً چه کسی مثل امیرالمؤمنین (علیه السلام) است؟ 



شما دائم در عالم نگاه کنید. با محبت ولایت و با چشم عبرت نگاه کنید تا در درونت نقش ببندد. امام حسین (علیه السلام) را ببینید. با دو چشم ولایت ببینید، با محبت به امام حسین (علیه السلام) ببینید، با شناخت ولایت ببینید. آن‌وقت حب امام حسین (علیه السلام) در دلتان بیشتر می‌شود. «ان للحسین حرارة فی قلوب المؤمنین» همانا برای امام حسین (علیه السلام) در  قلب‌های مؤمنان محبتی است؛ آن‌وقت با امام حسین (علیه السلام) محشور می‌شوی، امام سجاد (علیه السلام) فرمود: اگر سنگی را دوست داشته باشی، با آن محشوری. شما با امام حسین (علیه السلام) محشور می‌شوی. محشور شدن یقین است. شما باید یقین به اعمال متقی داشته باشی تا با آن محشور شوی. اینجا آمدن رفت و آمد است؛ اما محبت واحد است. همانطور که خدا واحد است، محبت ولایت باید واحد باشد. کسی دیگر را درونش نیاوری. 



پیامبر فرمود: «حسین منّی و انا من حسین» حسین از من است و من از حسینم؛ یعنی ما با هم یک عقیده داریم امام حسین (علیه السلام) عقیده‌اش ولایت است، پیامبر هم عقیده‌اش خدا و ولایت است، خدا هم عقیده‌اش نبوت و ولایت است. خدا آن‌ها را دوست دارد و بقیه طفیلی هستند. 



ائمه طاهرین (علیهم السلام) هرچند در شکم‌های مادرانشان هستند؛ اما خدا می‌خواهد در دنیا یک برتری خلقی نیز داشته باشند؛ یعنی دنبال کس دیگر نروید. خلق دنبال این‌ها باید برود. هرچند ائمه (علیهم السلام) نور خدا هستند؛ اما خدا یک برتری هم در دنیا به آن‌ها می‌دهد که شاخصیت داشته باشند. مثلاً هیچ بچه‌ای در شش ماهگی نمی‌ماند؛ اما امام حسین (علیه السلام) در شش ماهگی پا به عرصه دنیا گذاشت؛ یعنی ظاهر شد، وگرنه امام حسین (علیه السلام) بوده. حالا خدا باز می‌خواهد امام حسین (علیه السلام) یک نقشی داشته باشد که هیچ کس ندارد، نقش امام حسین (علیه السلام) این است که پستان مادرش را هم نگرفت. اتفاقاً پستان مادرش مافوق تمام زن‌های تمام خلقت است؛ اما حالا خدا می‌خواهد چه کار کند؟ امام حسین (علیه السلام) از انگشت پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) شیر خورد. هر دفعه حضرت زهرا (علیها السلام) می‌بردش آنجا، شیر می‌خورد. این است که پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: «حسین منّی و انا من حسین» امام حسین (علیه السلام) از انگشت پیامبر شیر خورد. 



چطور آقا امام حسن (علیه السلام) از انگشت پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) شیر نخورد؟ چطور می‌شود امام حسن (علیه السلام) با امام حسین (علیه السلام) برادر است؛ ولی امام حسین (علیه السلام) از انگشت پیامبر شیر خورده؟ خدا به هیچ پیامبری بلغ نگفت، مگر پیامبر اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم). به پیامبران دیگر عصمت داد، فرمود: «یا ایها الرسول بلغ ما انزل الیک من ربک» ای پیامبر، پاشو تبلیغ کن، پاشو علی را معرفی کن. پس پیامبر تبلیغ‌کن ولایت است. می‌خواهد بگوید که پیامبر پرورش ولایت می‌دهد. امام حسین (علیه السلام) ولایت است. چرا؟ چون هیچ‌کس مثل امام حسین (علیه السلام) نیست. خاک امام حسین (علیه السلام) شفاست، شفا دهنده بشر است. امام حسین (علیه السلام) شفادهنده کل خلقت است. همانطور که پیامبر ابلاغ ولایت می‌کند، امام حسین (علیه السلام) هم ابلاغ ولایت می‌کند. پیامبر می‌فرماید: حسین از دست من شیر خورده. امام حسین (علیه السلام) خود من است. 



پس چرا او را شهید کردند؟ چرا گفتند از دین خارج شده؟ چرا زینب (علیها السلام) را به اسیری بردند؟ پس این‌ها دین را کشتند. پیامبر را شهید کردند. خدا الان دارد آمادگی این‌ها را فراهم می‌آورد وگرنه مگر آدم نبود ترک اولایش قبول شد؟ خدا گفت: آدم! مرا به پنج تن قسم بده. گفت: خدایا، به حق محمد (صلی الله علیه و آله و سلم)، به حق علی (علیه السلام)، به حق فاطمه (علیها السلام)، به حق حسن (علیه السلام)، به حق حسین (علیه السلام). تا به اسم امام حسین (علیه السلام) رسید، دلش شکست، خدا گفت یا آدم، این حسین (علیه السلام) است که در صحرای کربلا او را می‌کشند، بدنش از تشنگی ترک، ترک می‌شود. حالا قطره اشکی برای امام حسین (علیه السلام) ریخت، خدا توبه‌اش را پذیرفت. آدم آمد برود، دوید، زمین خورد، سرش شکست، گفت: خدایا، باز من گناه کردم؟ باز من ترک اولی کردم؟ خدا گفت: نه، اینجا زمین کربلاست. باید کرنش کنی. پدر باید کرنش کند مقابل امام حسین (علیه السلام). آنقدر امام حسین (علیه السلام) مهم است که آدم باید در زمین کربلا کرنش کند. 



عظمت خانه خدا برای ولایت است. یک دفعه زمین مکه گفت: منم در این خلقت که این همه عظمت دارم، منم خانه خدا، یک دفعه خدا گفت: صدایت بگیرد. چرا در مقابل زمین کربلا کرنش نکردی؟ من کفار را رویت قرار می‌دهم. از این بدتر چیزی نیست. مکه را عذابش کرد. چرا؟ چون والله رفیق بد از جهنم بدتر است. من به خدا می‌گویم: خدایا اگر می‌خواهی مرا بسوزانی، به من ترحم کنی و یک آدم بد کنار من بیندازی، والله از جهنم بدتر است. خدا با مکه چه کار کرد؟ کفار را رویش قرار داد. وهابی‌ها را رویش قرار داد که چرا درباره ولایت کرنش نکردی؟ 



عزیزان من، بیایید متکبر نباشیم، درباره ولایت کرنش کنیم. کرنش چیست؟ امر ائمه (علیهم السلام) را اطاعت کردن. کرنش؛ یعنی زیر بار ائمه (علیهم السلام) رفتن. کرنش؛ یعنی من نداشته باش. ما «من»مان نمی‌گذارد کرنش کنیم، دنبال خلق می‌رویم. این هم که می‌گوید در آخرالزمان بی‌دین می‌رویم و ملائکه تعجب می‌کنند به خاطر این است که در مقابل امام زمان (علیه السلام) کرنش نمی‌کنیم. زمین مکه، من داشت. گفت: من بهترم. من نداشته باشید. در هر کجا هستید امر را اطاعت کنید. 



اشخاصی که مکه می‌روند باید با این شرایط باشند: 




	پولت درست باشد


	عقیده‌ات پاک باشد


	نزول نخورده باشی


	به جای بد نگاه نکرده باشی


	شهوت‌رانی نکرده باشی


	دروغ نگفته باشی


	خیانت نکرده باشی


	غش در معامله نکرده باشی




حالا که می‌خواهی بروی مکه حد به گردنت نباشد. فکر کن دل کسی را شکستی برو رضایتش را بدست بیاور، به چه کسی بزرگی کردی، برو کوچکی کن. به چه کسی منیت کردی، بروی منیتت را کنار بگذار. تمام این‌ها در تو نقش بسته کجا می‌روی؟ همه نقش‌ها را باطل کن و از بین ببر. اگر این‌ها باشد، مثل اهل تسنن هستی. عبادت، نماز، روزه و خمس داری؛ اما علی (علیه السلام) را نداری؛ آن‌وقت می‌گوید بی‌دین می‌روی. حالا اگر با شرایط، مکه رفتی خدا به تو پاسخ می‌دهد. خدا به فکرت هست؛ چون مردم عیالات خدا هستند. اگر کارهایی را که امر خدا و ولایت بوده انجام ندادی، تمام کارهایت نقش و جاذبه‌اش در وجودت هست. حالا از بس که گناه کرده و بی‌امری کرده، روی ولایت را سد کرده. جاذبه گناه و نقش گناه روی ولایت را سد کرده است. خدای تبارک و تعالی ولایت را قسمت بندی کرد. به این هم یک قسمتی داد. نقش گناه و نقش بی‌امری روی نقش ولایت را سد کرده است. حالا در مکه نقش‌برداری می‌شود. تمام این کارهایی را که کردی نقش دارد. آن‌وقت شما در آینه علی (علیه السلام) حیوان هستی. این نقش‌هاست که در مکه عکسش می‌افتد. 



بیایید نقش خوب در وجودتان ایجاد کنید، بیا در دستت کار خیر بکن، بیا ذکر بگو، بیا انفاق کن، بیا بیچاره‌ای را دستش را بگیر، بیا با این دست، توان به کسی بده. روایتش این است که شخصی خدمت امام سجاد (علیه السلام) آمد و گفت چقدر حاجی آمده. امام سجاد (علیه السلام) فرمود: نفر آمده. دوباره تکرار کرد. امام سجاد (علیه السلام) بین انگشتانش را باز کرد، نشانش داد. این نشان دادن چیست؟ آیا در فکر رفته‌ای؟ این درون تو هست. آن چشم انسانی در درونت هست؛ اما یک پرده جلویش است. امام سجاد (علیه السلام) نگاه کرد، پرده کنار رفت. دید همه حیوان هستند؛ مگر امام سجاد (علیه السلام). یک چشم دیگری به آن داد؟ چشم دیگری نداد. آن چشم در باطن تو هست. نگاه به آن شخص کرد؛ انسان کامل شد تا حتی ماوراء را می‌بیند. دید آن‌ها حیوانند، فقط امام سجاد (علیه السلام)، غلامش و شترش انسان هستند. 



چرا شتر امام سجاد (علیه السلام) انسان است؟ وقتی امام سجاد (علیه السلام) از دنیا رفت، سر قبرش رفت سرش را به زمین زد. او را آوردند دوباره رفت. امام باقر (علیه السلام) فرمود او را رهایش کنید. آنقدر سرش را به زمین زد تا از دنیا رفت. این حیوان است؛ اما با محبت امامش است. آیا تو با محبت امامت هستی یا با محبت تلویزیون و ویدئو هستی؟ بی‌خود نیست که می‌گوید بی‌دین می‌روی. شتر با دین رفت؛ اما تو بی‌دین می‌روی. 



به حضرت عباس (علیه السلام) متقی انسان کامل است. ماوراء  را می‌بیند. کاری کنید که امام زمان (علیه السلام) به شما نگاه کند. وقتی آقا امام زمان (علیه السلام) تشریف می‌آورند آن موقع امام زمان (علیه السلام) آینه حق است. در آینه حق، ما حیوان هستیم، ما منافقیم. مهر می‌زند، مؤمن یا منافق. امام زمان (علیه السلام) باید ولایت را امضاء کند؛ منافقی شما را امضاء می‌کند. چرا؟ چون یک عده در ظاهر مسلمان هستند؛ ولی منافقند. امام زمان (علیه السلام) آن‌ها را افشا می‌کند. مردم اشتباه‌کارند. امام زمان (علیه السلام) که می‌آید، منافق‌ها از مؤمن‌ها جدا می‌شوند. بر پیشانی هر کس مهر می‌خورد مؤمن، منافق. تا حالا منافق مخفی بوده؛ اما حالا منافق افشاء می‌شود. به پیشانی‌اش می‌خورد منافق. امام زمان (علیه السلام) برای عموم ظهور می‌کند. ظهورش برای این است که مؤمن و منافق را معلوم کند. مهرزننده امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است. در آیینه حق، ما افشا می‌شویم. 



ما مثل ابراهیم، امام‌بین نیستیم. کاری کنید که در آینه ولایت، امام‌خواه باشید. ابراهیم اشتباه کرد که به خدا گفت اجر من چه می‌شود. چرا؟ چون که مردم کل جهان که مکه می‌آیند، آن‌وقت به خاطر ساختن خانه خدا بهره‌ای به ابراهیم می‌دهد. ابراهیم آن را فراموش کرد، به یک چیز مختصر و ناچیز و کوچک قانع شد و از خدا مزد خواست. چون هر کسی بیاید مکه، بی‌اجر نمی‌ماند. 



امام زمان (علیه السلام) وقتی تشریف می‌آورند، صدها علم به وجود می‌آید. خود امام زمان (علیه السلام) علم است. علوم افشاء می‌شود. علوم در حضور امام زمان (علیه السلام) است. امام زمان (علیه السلام) علوم را افشاء می‌کند. الان مردم لیاقت ندارند؛ آن موقع مردم لیاقت پیدا می‌کنند، علوم را افشا می‌کند. تمامی علوم، راجع به ولایت است. بیایید نقش‌برداریمان را درست کنیم که وقتی امام زمان (علیه السلام) می‌آید انسان باشیم. امام زمان (علیه السلام) خودش انسان کامل است. تو را در آغوش می‌گیرد. امام زمان (علیه السلام) باید ما را بطلبد. ما الان جزو طلبیدن‌ها نیستیم که می‌گوید بی‌دین می‌روید. 



حالا در خود جزایش و قیامتش هم همین طور است. ما نقش‌برداری بدمان را هم تا آنجا می‌بریم. کسی که در آخرت اسیر نیست که نقش و کارت دنیا نداشته باشد، آن‌وقت قیامت آزاد است، احترام دارد. همه احترامش می‌کنند؛ حتی آتش جهنم. بیایید احترام پیدا کنید. کجا دنبال حرف‌های دنیا می‌روید؟ به غیر از نقش امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) نقش دیگری نباید در وجود ما باشد. نقش امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است که نجات‌دهنده تو از هر چیزی است. اهل تسنن چرا اهل آتشند؟ این نقش بدشان را در آنجا برده‌اند. مکه آینه علی (علیه السلام) است. اگر نقش علی (علیه السلام) را داشته باشی، انسان هستی. وقتی حضرت علی (علیه السلام) در کعبه ظاهر شد، حضرت علی (علیه السلام) با مادرش از کعبه بیرون آمد. روی دست هر کسی که او را می‌گذاشتند، چشم باز نمی‌کند تا او را روی دست پیامبر گذاشتند. چشمش را باز کرد. فرمود: السلام علیک یا رسول الله. حضرت علی (علیه السلام) چشمش را روی ولی خدا باز می‌کند، نه خلق. حالا شروع کرد به خواندن تورات، زبور، انجیل و صحف. علی‌الظاهر که هنوز قرآن بر پیامبر نازل نشده، حضرت علی (علیه السلام) می‌فرماید: «انا قرآن الناطق» شروع کرد به خواندن سوره مؤمنون تا آیه هجده. «قد افلح المؤمنون» محققاً مؤمنان رستگارند. رستگارند؛ یعنی ترک اولی ندارند، نقش ولایتشان ثابت است؛ یعنی علی (علیه السلام) دارند. امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌فرماید آن‌هایی را قبول دارم که مرا قبول دارند، مابقی فاسدند. وقتی حضرت علی (علیه السلام) در دنیا ظاهر می‌شود، سفارش اصحابش را می‌کند که این‌ها رستگارند. کسی که رستگار است بدی ندارد. وقتی امیرالمؤمنین (علیه السلام) در دنیا ظاهر شد، لوحی میان زمین و آسمان نصب شد. به آن نوشته شده بود: منم علی اعلی، اسم این فرزند را علی بگذار. آن لوح، نقش علی (علیه السلام) را دارد. از کوزه همان برون تراود که در اوست؛ یعنی خدا می‌گوید من علی دارم. چون هرکس علی مرا نخواهد عبادت جن و انس کند به رو در جهنم می‌اندازمش. 



تو افتخار می‌کنی که مکه رفته‌ای، افتخار کن که نقش علی (علیه السلام) در دلت است. مکه که چیزی نیست. نقش علی (علیه السلام) است که اگر به یک مؤمن توهین کنی، خدا خانه‌اش را در مقابل یک مؤمن هیچ می‌کند. بیا مؤمن بشو. می‌فرماید: اگر به یک مؤمن توهین کردی انگار خانه خدا را خراب کرده‌ای، آجرهایش را کنار انداخته‌ای. ببین تو چه کسی هستی؟ چرا خودت را نمی‌شناسی؟ تو خداشناس باش. اگر خداشناس باشی خودفروش نیستی. تو اگر فهمیدی که یک شمش طلا هستی، به یک عروسک که خودت را نمی‌فروشی.




شرط نقش چیست؟


شرط نقش، ولایت است. شرط برادری، ولایت است. اگر شما با هم راجع به ولایت هم افق بودید، پدر و فرزندی هم شرط نیست. برادری هم شرط نیست. پس شرط چیست؟ نقش ولایت داشته باش. ما نقش ولایت نداریم. قرآن می‌گوید: پسر نوح «انه لیس من اهلک» است. ای نوح، بچه تو نیست. ای نوح، اگر او را بخواهی جزء ظالمین هستی. ما نباید خلق را که جزء جاهلین و ظالمین هست بخواهیم. ما باید امر را بخواهیم. این‌ها را باید با عقل قبول کنید وگرنه قبول نمی‌کنید؛ چون همانطور که امام را خلق حساب می‌کنید، این حرف‌ها را هم خیلی قبول نمی‌کنید. حاج شیخ عباس تهرانی می‌فرمود: آدم گاهی یکی را که با او نبوده می‌بیند و او را می‌خواهد. ایشان می‌گفت: یک وقت این دو نفر در الست با هم بوده‌اند. روز الست ذراتمان با هم بوده، حالا اینجا می‌آییم. خدا ذرات را در دنیا آورد که ترقی کنیم. کجا ترقی می‌کنیم؟ آنجا که امر را اطاعت کنیم. 



پس خواستن دو جور است: 




	خواستن خودت


	خواستن تاییدی




به تو می‌گوید متقی را بخواه؛ آن‌وقت تو کس دیگر را می‌خواهی. متقی تو را هدایت می‌کند؛ اما خلق تو را به ضلالت می‌کشاند. اغلب مردم دست از متقی برداشته‌اند که به ضلالت افتاده‌اند؛ آن‌وقت یکی با دین برود ملائکه تعجب می‌کنند. دین، علی (علیه السلام) است. دین، متقی را تایید کرده؛ مردم دنبال کس دیگری رفته‌اند. بیا دنبال کس دیگر نرو. 



باید ولایت اصلی داشته باشیم. ما بیشترمان با ولایت برخورد داریم. الان چقدر حرف ولایت می‌زنند، این‌ها همه برخورد با ولایت است. اگر برخورد با ولایت نباشد، امر ولایت را اطاعت می‌کنیم. حالا چه کسی امر را اطاعت می‌کند؟ آیا ولایت گفته تو ساز و آواز بزن؟ آیا ولایت گفته تو تلویزیون و ماهواره داشته باش؟ پس تو برخورد با ولایت داری، نه ولایت. این غیر از این است که ولایت در قلب شما نقش داشته باشد. باید ولایت در قلب ما نقش داشته باشد، این درست است. تمام این‌هایی که طرف آن دو نفر رفتند نقش با پیامبر نداشتند. هیکلشان با پیامبر بود. الان هم همین‌طور است. فرقی نمی‌کند. الان ما نقش امام زمان (علیه السلام) نداریم، دم از امام زمان (علیه السلام) می‌زنیم. آن‌وقت می‌فرماید: کسی که امام زمانش را نشناسد، می‌میرد به زمان جاهلیت. 



به من می‌گویند حرف امام زمان (علیه السلام) را بزن. تو چه نقشی از امام زمان (علیه السلام) داری. تو هنوز نقش تلویزیون، ویدئو و ماهواره داری. تو این نقش‌ها را داری. این به امام زمان (علیه السلام) چه مربوط؟ آن کسی که حرف ولایت می‌زند و تویی که گوش می‌دهی باید نقش داشته باشی و الا سقوط می‌کنی. این نقش‌ها را از دلت بیرون کن، منتظر امام زمان (علیه السلام) باش. «افضل الاعمال، انتظار الفرج»؛ یعنی انتظار داشته باش که جانمان را فدای امام زمان (علیه السلام) کنیم. 



این همه عبادت می‌کنی، قشنگ هم عبادت می‌کنی، اما زشت است. چرا؟ آن چوپان زمان موسی، به خدا می‌گوید: تو کجایی من شوم قربان تو. ای خدا، بیا این جا الاغت را سوار شو علف هست، الاغت بخورد. اگر کفشت پاره شود، سوزن دارم او را می‌دوزم، سرت را شانه می‌کنم، ای خدا. چوپان چه می‌گوید؟ چوپان نقش خدا در دلش هست، نقش لسان حلقی ندارد. حالا موسی آمده برود، به چوپان می‌گوید: به کی اینها را می‌گویی؟ چوپان می‌گوید: به خدا، موسی گفت: خدا که خر ندارد، این حرفها چیست می‌زنی؟ ندا آمد: موسی! باید رضایت این چوپان را به جای آوری، و الا از اولی‌العزمی تو را خلع می‌کنم. موسی من قال او را نمی‌خواهم، حالش را می‌خواهم. این چوپان نقش خدا را دارد. من ریشه حرف را می‌زنم. چوپان نقش خدا را داشت که موسی را فلج کرد. موسی نبی است، عصمت دارد؛ اما چوپان نه نبی است و نه عصمت دارد. چوپان، اتصال به خداست، محبوبش خداست. حالا ما محبوبمان کیست؟ تمام بدبختی مردم این است که محبوبشان کس دیگری است. تو باید محبوبت خدا باشد؛ آن‌وقت هر جوری می‌خواهی با خدا حرف بزن. چوپان به غیر از خدا کسی دیگری را نمی‌بیند. ظاهرش درست نیست؛ ولی باطنش درست است. ما باطنمان درست نیست، قشنگ حرف می‌زنیم؛ اما دنبال کس دیگری می‌رویم. چوپان عوام است؛ خدا ایده‌اش را قبول می‌کند؛ اما موسی را کنار انداخت. خدا گفت: چه کارش داری؟ او دارد با من حرف می‌زند. اینکه خدا می‌گوید من حال چوپان را می‌خواهم، نه قالش را یعنی چه؟ یعنی آن نقشش را خدا می‌خواهد که می‌گوید من حالش را می‌خواهم نه قالش را. حالا ما نه حال داریم، نه قال؛ ما هوا و هوس داریم.




شرط تکمیل شدن نقش چیست؟


نتیجه را ببینیم و صبر کنیم. آن شخصی که می‌خواست نقش شیر را در پشتش خالکوبی کند، تا یالش را شروع به خال‌کوبی کرد، فریاد زد: ولش کن، تا دمش را خال‌کوبی کرد، فریاد زد ولش کن. هر قسمتی را دست می‌گذاشت، می‌گفت: ولش کن، خال‌کوب گفت: شیر بی‌یال و دم که شیر نیست! نتوانست صبر کند تا این نقش به وجود بیاید. مثل یک نقاش، تا وقتی نقاشی‌اش را کامل نکرده، کسی نمی‌تواند او را ببیند. وقتی نوشتیم یا علی (علیه السلام)، آن‌وقت می‌توانیم آن را روی دیوار نصب کنیم. ما هم اگر بخواهیم، نقش ولایت در دلمان بیاید، باید در یوم‌ها صبر کنیم تا این نقش به وجود بیاید. آن‌وقت، وقتی آن نقش کامل شد، امام زمان (علیه السلام) می‌آید و به آن نقش سر می‌زند. امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) به دکان میثم می‌رفت و به او سر می‌زد و می‌گفت: میثم جان، چطوری؟ کسی بود که هزار شتر سرخ موی داشت، امیرالمؤمنین (علیه السلام) آنجا نمی‌رفت؛ اما به دکان میثم می‌رفت، آن‌وقت اتصال برقرار می‌شد.




چه چیزی نقش را کم رنگ و به آن خدشه می‌زند؟


	گناه کردن


	خواستن خلق


	احترام خواستن از خلق


	پیروی از خلق


	نقش خلق را دیدن


	نقش خلقی برای امام و حجت خدا قائل شدن




نتیجه نقش چیست؟ تزریق چیست؟


مانند متن که نتیجه نوشتن است، ما باید نقش را طلب کنیم تا امام زمان (علیه السلام) تزریق کند. نقش، عنایت امام است. امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: به جلسه ولایت غبطه می‌خورم. پس جلسه ولایت برحق است. در جلسه ولایت نباید حرف دیگری زد، فقط حرف ولایت زد. امام صادق (علیه السلام) حسرت به آن مجلس می‌خورد. حالا کجا این مجلس است که ما هم برویم؟ 




نقش جلسه ولایت چیست؟


در جلسه ولایت باید نقش داشته باشی وگرنه می‌روی. من قسم می‌خورم اگر نقش نداشته باشی، سقوط می‌کنی. در جلسه ولایت نقش امری امیرالمؤمنین (علیه السلام) را می‌بینیم و درباره آن صحبت می‌کنیم. 




نقش جلسه بنی ساعده چیست؟


در جلسات بنی ساعده نقش خلقی امیرالمؤمنین (علیه السلام) را تعریف و تبلیغ می‌کنند. در جلسه بنی ساعده که خلق است خودشان را تایید می‌کنند، آن تکذیب است. خدا امیرالمؤمنین (علیه السلام) را تایید کرده. در غدیر فرمود: «الیوم اکملت لکم دینکم» حالا امام حسین (علیه السلام) می‌فرماید: من کشته جلسه بنی ساعده هستم.




ثابت ماندن نقش در چیست؟


رستگاری ما بر ثابت ماندن این نقش و تا به آخر رساندن آن است. وقتی ما از دنیا برویم، آسمانی‌ها دنبال این نقش می‌گردند. هر کس این نقش را دارد نجاتش می‌دهند. اگر نقش خلقی داشته باشد، عذاب و عقابش می‌کنند. زمانی ما به آخر می‌رسانیم که ولایت در درون ما بجوشد و ولایت ما عمقی باشد یا تزریقی؛ یعنی نقش بسته باشد. سلمان به قبرستان رفت و به اذن خدا یهودی را صدا زد، آن یهودی یکی از اسرار نگو بود، رستگار شد؛ چون نقش علی (علیه السلام) در قلبش بود؛ زیرا نقش علی (علیه السلام) ، خواست خداست.




سیره و روش برخورد امام و مؤمن با نقش چیست؟


احترام به نقش، سیره و روش امام و مؤمن است. مؤمن، وقتی با کسی برخورد می‌کند با آن نقش برخورد می‌کند. عده‌ای از یمن آمده بودند، آقا امام باقر (علیه السلام)، آن‌ها را در آغوش می‌گرفت و می‌بوییدشان. می‌گفت: صادق جان، این‌ها بوی بهشت می‌دهند. نقش ولایت داشتند. امام نقششان را احترام می‌کرد و یا امام صادق (علیه السلام)، که هشام را احترام می‌کرد؛ چون نقشش درست بود، نقشش یقین به ولایت بود.




نقش ظاهری و نقش باطنی چیست؟


چهار هزار نفر شاگردان امام صادق (علیه السلام)، نقش ظاهری‌شان این بود که شاگرد امام هستند؛ ولی نقش باطنی نداشتند. نقش باطنی‌شان این بود که امام را خلق حساب می‌کردند. هشام نقش باطنی داشت، یقین به امام داشت، یقین به امر امام داشت، امام را امر حساب می‌کرد و امام صادق (علیه السلام) به آن نقش باطنی هشام احترام می‌گذارد، نقش باطنی‌اش را قبول می‌کند. آن نود ساله‌ها نقش خودشان را در امام پیاده کردند و می‌گفتند آن جوان زیباست و امام او را می‌خواهد. 




نقش علی (علیه السلام) چیست؟ نقش مؤمن چیست؟


نقش علی (علیه السلام)، یک نقش است. نقش مؤمن، بدل آن نقش است؛ پس پایه نقش، محشور شدن با نقش است، محشور شدن با ولایت است. 




چه چیزی نقش را عوض می‌کند؟


ولایت، نقش ثابت دارد. هر کجا که بروی عوض نمی‌شود. بعضی‌ها مکه می‌روند عوض می‌شوند. چه چیز عوضشان می‌کند؟ سنی، خلق و تماشا عوضشان می‌کند. شما باید متدین باشی نه مقدس؛ مکان عوضتان نکند. تو باید در دینت، در گفتارت، ثابت باشی و آن نقش، بدلت باشد. آن‌وقت ثابت هستی. حالا تو این همه نقش در دلت هست، کجا خدا راه به تو می‌دهد. امیرالمؤمنین (علیه السلام) باید در تمام بدنت نقش ببندد، اگر نقش داشته باشی، آن نقش یقین می‌شود. 




نقش موقت و دائم چیست؟


آدم نقش موقت داشت؛ نقش دائم نداشت. ترک اولی کرد، آن نقش از او گرفته شد؛ زیرا آدم محبت دنیا را دارد. این است که مؤمن از انبیاء بالاتر است، «علماء امتی، افضل من انبیاء بنی اسرائیل» بیشتر مردم نقش موقت در دلشان است. ما بیشتر نقش تأیید شده نداریم. نقش تأیید شده به خلق می‌گوید: گم شو! اگر می‌خواهی موقت نباشی، باید یقین به آن کارت داشته باشی، نباید نقص داشته باشی و اگر آن نقش را داشتی، یقین به آن پیدا می‌کنی، دست از سر آن بر نمی‌داری. تو اگر یقین به ولایت داشته باشی، خلق را قبول نداری و دنبالش نمی‌روی. پس تو نقش نداری که دنبال خلق می‌روی. شما وقتی گناه کردی دل و قلبت سیاه می‌شود و دیگر حرف ولایت را قبول نمی‌کنی. خلق را به ولایت قبول نداری، پیروش هم نیستی؛ اما نمی‌فهمی. شخصی می‌آید، تو آن طرف می‌روی، پس تو او را بالاتر دانسته‌ای که پیشش می‌روی و دنبال ولایت نمی‌روی. آن نقش نداشته. تمام آنها زمان امیرالمؤمنین (علیه السلام) همین طور بودند، نقش نداشتند. 




چطور نقش ولایت اثر ندارد؟


چون شما طالب دنیایید. آدم ابوالبشر با همه حرف‌هایش نقش دنیا داشت؛ زیرا شیطان به آدم ابوالبشر گفت: خدا درجه‌ات را کم گذاشته، تو از این درخت بخور به آن درجه می‌رسی، آدم همه دنیا را دارد، می‌خواهد به آن درجه برسد. رفت که به درجه بهتر برسد. حالا اهل دنیا مقدس شدند. می‌خواهند به درجه و مقام برسند؛ اما درجه بی‌ولایت، مقام نیست. امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) می‌فرماید: من در گل آدم دست داشتم، حالا آیا آدم نقش علی (علیه السلام) را پذیرفت یا نه؟ آدم نقش علی (علیه السلام) را پذیرفت؛ اما تا زمانی که ترک اولی نکرده بود. وقتی ترک اولی کرد، نقش از او گرفته شد. حالا که این نقش از او گرفته شد، باید زیر بار امام حسین (علیه السلام) برود. برای آدم سخت است که زیر بار فرزندش برود. حالا خدا گفت: مرا به پنج تن قسم بده، تا توبه‌ات پذیرفته شود. آدم خدا را به پنج تن قسم داد. تا به اسم امام حسین (علیه السلام) رسید، دلش شکست. اشکی برای امام حسین (علیه السلام) ریخت، خدا توبه‌اش را پذیرفت. تو عوض اشک برای امام حسین (علیه السلام) می‌خندی، خودت را از امام حسین (علیه السلام) جدا می‌کنی، در مجالس لهو و لعب می‌روی. 



همانطور که خدا امیرالمؤمنین (علیه السلام) را از خودش بالاتر برده و فرموده اگر علی (علیه السلام) را نخواهی، به عزت و جلالم به رو در جهنم می‌سوزانمت، حالا امیرالمؤمنین (علیه السلام) هم می‌خواهد متقی از خودش بالاتر باشد. موادی را جلوی من ریختند، با دست راست آن مواد را بر هم می‌زدم، یک دفعه یک صورتی زیبا تشکیل می‌شد، بهترین صورت، روی زانوی راست من می‌آمد و می‌گفت: «لا اله الا الله» با دست چپ این مواد را بر هم می‌زدم صورتی زیبا تشکیل می‌شد، بهترین صورت، روی زانوی چپ من می‌نشیند می‌گوید: «لا اله الا الله» این مواد را خدا در اختیار متقی قرار می‌دهد. متقی، «لا اله الا الله» گوی واقعی را درست می‌کند، نه موقت! آدم، نقش موقت داشت. متقی کارش تولید ولایت است، نه تولید دنیا، متقی کار که می‌کند می‌گوید: «لا اله الا الله، علی ولی الله» اما شما کارتان کار دنیایی است. متقی، ارادة الله است؛ ولی تو اگر دنبال متقی بروی ارادة الله می‌شوی. اگر کسی ارادة الله بود که نمی‌گفت دنبال متقی برو. متقی نقش دائم دارد؛ چون متقی محبت دنیا را ندارد. همیشه در فکر مردم است. فقط یک مقصد دارد، آن هم نجات مردم است. 



ولی سلمان غذای هشت ماهش را دارد، چهار ماه دیگرش را هم می‌خواهد. ما یک وقت کسری در دنیا داریم. سلمان راجع به دنیا کسری داشت؛ هرچند «سلمان منا اهل البیت» است؛ اما شما نباید راجع ولایت کسری داشته باشید. اویس در بیابان است، وقتی امیرالمؤمنین (علیه السلام) با آن دو نفر می‌آیند، اویس می‌گوید: «سیماه رسول الله»، ولایت را می‌شناسد. وقتی متقی یا مؤمن به آسمان می‌رود، این کرات چه نقشی می‌پذیرند؟ کرات، نقش امر را می‌پذیرند، متقی هم در آسمان‌ها نقش دارد. متقی در آسمان رفت و آمد می‌کند چرا؟ چون متقی به غیر از نقش ولایت، هیچ نقشی ندارد. نقش ولایت با نقش دنیا درست نیست. عیسی، محبت سوزن و نخ داشت، او را نگه داشتند؛ ولی تو محبت کارخانه سوزن و نخ را داری. آسمانی‌ها نقششان امر است، از اطاعت امر به آن جا رسیده‌اند. شما هم اگر امر را اطاعت کنی به آسمان می‌روی. این کار متقی و مؤمن است. وقتی آدم ترک اولی کرد، تصویری از پنج تن و شیعه‌ها را نشانش داد. آسمانی‌ها و کرات نقش کسی را که ترک اولی دارد و یا کسری ولایت دارد نمی‌پذیرند، نقش کسی را می‌پذیرند که مطلق است. نقش کسی را می‌پذیرند که علی (علیه السلام) در درونش نقش بسته باشد. آسمان به نور این مؤمن زندگی می‌کند، این مؤمن چه نوری باید داشته باشد؟ 



آمدم خانه دیدم بدنم می‌لرزد، اتاق بالا رفتم، چشم حقیقت‌بینم، باز شد همه جا بیابان شد. یک وقت دیدم عیسی، یواش یواش روی زمین آمد. یک وقت جبرئیل با همان بال و پرش آمد، عیسی را حمایل کرد و به آسمان رفتند. وقتی در جو آسمان رفتند، دیگر نتوانستند بالا بروند. عیسی پابرهنه بود، همه جا تاریک بود. یک دفعه عیسی گفت: خدایا، ما را از این تاریکی نجات بده، ما که نمی‌توانیم برویم. خدا گفت: یا عیسی، مرا به پنج تن قسم بده، عیسی گفت: خدایا، به حق محمد بن عبدالله خاتم النبیین، ما را نجات بده، نشد. یک دفعه گفت: خدایا، به حق وصی پیامبر، علی بن ابی طالب (علیه السلام) ما را نجات بده. ببین! عیسی وصی پیامبر را می‌شناسد. یک دفعه تمام آسمان روشن شد. خدا ندا داد (صدای خدا از تمام این عالم می‌آید، یک جا نیست. ) یا عیسی! به عزت و جلالم قسم! تمام نور زمین‌ها و آسمان‌ها به واسطه علی (علیه السلام) است. 



نوری در خلقت به جز نور ولایت نیست، تمام این‌ها روشنایی است. خدا می‌داند که چقدر ستاره و کرات دارد، هر کراتی یک زبانی دارد، هر کراتی یک شکلی دارد، هر کراتی یک طوری هست. ما کرات زمینی هستیم، آن‌ها یک طور دیگرند. خدا که خانه را خلق نمی‌کند که کسی داخلش نباشد. حالا تمام کرات به نور مؤمنی که روی زمین است زندگی می‌کند؛ همین جور که ما به نور ولایت زندگی می‌کنیم. این ولایتی که تو داری در جو آسمان‌ها نور افشانی می‌کند. چرا از روی بی‌امری نگاه می‌کنید؟ این نور، نور ولایت است، نور نبوت نیست؛ چون نور آن مؤمن، نور ولایت است. متقی هم نورش نور ولایت است که می‌گوید پیشش برو. به کل مردم این دنیا می‌گوید پیش متقی بروید؛ چون مردم دنیا کسری دارند، کسری‌شان را متقی برطرف می‌کند. هر کسی که در ولایت یک قدری سستی کند، گوشش مالیده می‌شود. وقتی می‌فرماید: زیارت یک مؤمن، زیارت چهارده معصوم است؛ نور ولایت در دل شما است و من می‌آیم و آن نور را زیارت می‌کنم. آن‌وقت خدا آن ثواب را به من می‌دهد. اینکه می‌فرماید ثواب جمع ما را می‌دهد، حتی ثواب حضرت زهرا (علیها السلام) را می‌دهد، تمامی این ثواب به خاطر دوستی با ولایت است. تو جلد ولایت هستی نه خود ولایت. خیلی که پیشرفت کنی، جلد ولایت می‌شوی. ولایت حرف دیگر است، ولایت در قلبت تجلی کرده، دائم از ولایت تجلی می‌شود. 



امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: هر هفته ما در عرش خدا جمع می‌شویم و جدمان برایمان صحبت می‌کند. ولایت اینقدر ارزش دارد. تو به واسطه ولایت ارزش پیدا می‌کنی. تو ولایت را فراموش می‌کنی، دنبال تلویزیون و ماهواره می‌روی؛ حالا اگر با دین بروی ملائکه تعجب می‌کنند. تو اگر ولایت را فراموش کردی خدا را فراموش کردی. چرا؟ چون ولایت امر خداست. وقتی امر را اطاعت می‌کنی، نقش امر را می‌گیری. وقتی بی‌امری می‌کنی، نقش از تو گرفته می‌شود. بعد از رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم)، مردم بی‌امری کردند، نقش ولایت از آن‌ها گرفته شد. آن‌ها نقش اسلام را داشتند. اسلام بی‌علی (علیه السلام). حالا خدا آن‌ها را مرتد و کافر اعلام کرد. «ارتد الناس بعد رسول الله الا خمساً» 



گچ‌های دیوارهای جلسه ولایت را دور نریزید، ولایت به آن‌ها تزریق شده، نقش ولایت گرفته‌اند. چرا دیوارها نقش ولایت دارند؟ زیرا ملائکه التماس می‌کنند که در جلسه‌ی ولایت بیایند. وقتی اجازه می‌گیرند بیایند، می‌بینند که جلسه تمام شده است، خودشان را به دیوارها می‌مالند. معلوم می‌شود این گچ‌ها نقش ولایت دارند. حالا توی بدبخت نقش چه کسی را داری ای بشر دوپا؟! تو نقش لهو و لعب داری! ملائکه به دیوارها افتخار می‌کنند، پرش می‌کنند در آسمان‌ها می‌گویند «من مثلی؟»؛ اما به تو راه نمی‌دهند! به عیسی راه ندادند؛ اما ملائکه می‌آیند و خودشان را به دیوارها می‌مالند. دیوارها، فرمایشات ولایت را ضبط کرده‌اند. تو اینقدر بدبخت هستی، نه اینکه بشر یا متقی بهتر از تو باشد؛ دیوارها بهتر از تو هستند، هیچ هم حالی‌ات نیست. می‌خندی! نمی‌دانی چقدر بدبخت هستی، بدبخت‌تر از تو رفیقت. 



«و جعلنا من الماء کل شیء حی» و از آب هر چیز زنده‌ای را قرار دادیم. آب مهریه حضرت زهرا (علیها السلام) است، روشنی تمام این عالم به واسطه مهر زهرا (علیها السلام) است، ما مدیون مهر زهرا (علیها السلام) هستیم، آب نسبت به اعمال و رفتار و گفتار ما عکس العمل از خود نشان می‌دهد. وقتی یک قطره آب را زیر میکروسکوپ بگذاری به این قطره آب بگویند: خدا یا علی، این قطره آب به بهترین شکل در آمده و وقتی به او شیطان را گفتند و یا موزیک برایش پخش کردند، آن قطره آب از هم پاشیده شد، آب عکس العمل از خود نشان می‌دهد، حالا بهترین شکل آب شش ضلعی است؛ چون صحرای کربلا، ملک آب، ملک باد، همه آمدند، گفتند: حسین جان اجازه بده، حالا که امام حسین (علیه السلام) شهید شد. قبر ایشان شش گوشه است، این قطره آب دوست دارد نقش قبر امام حسین (علیه السلام) را بگیرد، خودش را به صورت شش ضلعی در می‌آورد، حالا شما وقتی کسی بیمار است، هفتاد بار سوره حمد را به آب می‌خوانی، روایت داریم اگر به مرده دادی زنده شد، تعجب نکن، زیرا در سوره حمد هفتاد بار می‌گویی، «اهدنا الصراط المستقیم» ، خدایا ما را به صراط مستقیم هدایت کن، هفتاد بار داری نقش ولایت را به این آب می‌دمی. صراط مستقیم صراط علی (علیه السلام) است، تو صراط چه کسی را داری؟ صراط خلق را داری بدبخت بیچاره. 



از حضرت سوال شد، یا بن رسول الله، در قیامت می‌میریم و زنده می‌شویم، آیا این جا هم هست؟ حضرت فرمودند: بله، هر چه آنجا هست. این جا هم هست. یابن رسول الله چه می‌شود؟ فرمودند: آن کافر است، آمده مسلمان می‌شود. ایمان می‌آورد، پس زنده شد. ولی این ایمانش را از بین برد، مرده است. این بی‌دین شد، مرد. حالا که دین آورد زنده می‌شود، دین ولایت است. پس اغلب مردم مرده‌اند ولی جان دارند چرا؟ چون می‌فرماید: یکی با دین برود ملائکه تعجب می‌کنند. اصل زندگی بشر ولایت است. اصلاً حیاتی در تمام خلقت به غیر از ولایت وجود ندارد، یعنی ولایت یک سکونتی به ما می‌دهد. حالا ما چه کار کنیم که به این جا برسیم. به ولایت یقین داشته باشیم. ارزش برای ولایت درونتان قائل شوید. مرده‌ای که در آن علی (علیه السلام) باشد، زنده است، زنده‌ای که در آن علی (علیه السلام) نباشد، مرده است، پس زنده به ولایت می‌شود. حالا امام زمان (علیه السلام) برای جدش امام حسین (علیه السلام) می‌فرماید: یا جدا، اگر اشک چشمم تمام شود شب و روز خون گریه می‌کنم. یعنی این خون تا پشت چشم می‌آید تصفیه می‌شود و اشک می‌گردد. یعنی من امام زمان (علیه السلام) دائم رقت برای جدم امام حسین (علیه السلام) هستم. امام زمان (علیه السلام) دائم به فکر است، دائم هم گریه می‌کند، اما تو دائم نیستی که تلویزیون و ماهواره می‌بینی. می‌فرماید: هرکس امام زمانش را نشناسد به زمان جاهلیت مرده است، شما امام زمان (علیه السلام) را نشناختید که دنبال لهو و لعب می‌روید. اغلب مردم باید ولایت بهشان تزریق شود ولی لهو و لعب به آن‌ها تزریق شده. امام زمان (علیه السلام) قلب عالم امکان است. این اشک به خون اتصال است، خون هم در رگ‌ها جریان دارد و به قلب اتصال است. قلب عالم امکان برای امام حسین (علیه السلام) گریه می‌کند. امام زمان (علیه السلام) جز ولایت چیز دیگری در قلبش نیست. حالا ما وقتی به بدعت‌گذار نگاه می‌کنیم، یا به جایی که خدا گفته نگاه نکن، نگاه می‌کنی تصویری از آن در چشم شما می‌افتد و با خون شما مخلوط می‌شود و این خون در رگ‌های شما جریان پیدا می‌کند. ما نباید بی‌امری کنیم، چون به بی‌امری اتصال می‌شویم، شما باید در اختیار خدا و امام زمان (علیه السلام) باشید، خودت را در اختیار خلق می‌گذاری آن‌وقت با خلق محشور می‌شوی، اغلب مردم اینطورند. مکه، عمره و حتی کربلا می‌روند. این جسمش رفته، نه روحش، نه عقیده‌اش، نه یقینش! آن‌وقت می‌گوید بی‌دین می‌روی. حالا اگر نگاه امری کردی یا به متقی یا به مؤمن کردی اتصال به او می‌شوی متقی وصل به ائمه (علیهم السلام) است. نگاه ائمه (علیهم السلام) وصل به خدا هستند. جنبه مغناطیس ولایت به وجود می‌آید. 




شما چطور بفهمی کارت موقت است یا نه؟


تو آن کار را که می‌کنی، به فکر کار دیگر هم هستی، این موقت است اگر می‌خواهی موقت نباشی، باید یقین به آن کارت داشته باشی. شما اول باید یقین به امام پیدا کنی، بعد باید اعتقاد به امر امام داشته باشی. یک نفر خدمت امام صادق (علیه السلام) آمد و از عبادتش گفت، حرفش که تمام شد امام صادق (علیه السلام) به او فرمود: اسم تو در مصحف مادرم زهرا (علیها السلام) نیست. 



چطور می‌شود که اسم در مصحف حضرت زهرا (علیها السلام) نیست؟ امام حساب می‌کند آن جنبه مغناطیسی را ندارد و می‌رود. تو عبادتی شدی نه ولایتی، حالا اسمت در طومار حضرت زهرا (علیها السلام) نیست. اسم تمام خلقت در طومار حضرت زهرا (علیها السلام) است حالا او را می‌زنند! بازویش را می‌شکنند! و سیلی به صورتش می‌زنند! آن‌وقت در آخرالزمان می‌گویند لعنت نکن. اگر کسی را موثر بدانی مشرک به خدا شده‌ای، ما یک وقت نمی‌فهمیم که مشرک هستیم، عین خیالمان هم نیست، تو نباید یک نفر را قبول نداشته باشی، تو باید کل این خلق را قبول نداشته باشی، کسی را موثر ندانی اگر کسی را موثر بدانی مشرک شده‌ای، مؤمن باید غنی به ذات باشد. 




چطور ولایت، نقش دائم و همیشگی داشته باشد؟


وقتی آدم ترک اولی کرد، خدا را به پنج تن قسم داد، پنج نور عظیم و بعد نورهای ریز ریز، آن نورهای ریز ریز شیعه‌های ائمه هستند، پس آن‌ها به ائمه اتصالند. ولایتشان ثابت است آنها شیعیان الستی هستند، به چه دلیل؟ «اللهم صل علی علی و آل علی» آل علی شیعه‌های هستند که در الست لبیک گفتند. همان نورهای ریز ریز، آن‌ها شیعه‌های تاییدی هستند. نقش امیرالمؤمنین (علیه السلام) را دائم و همیشگی دارند، مثل آن یهودی که سلمان رفت سر قبرستان و او را صدا زد. به سلمان گفت: سلمان جان دست از علی (علیه السلام) بر ندار. آن ظاهرا یهودی بود اما باطنا شیعه بود. ما ظاهرا اسلام داریم، اما باطنمان یهودی است چرا؟ چون علی (علیه السلام) و امام زمان (علیه السلام) نداریم، لهو و لعب داریم. «اللهم صل علی محمد و آل محمد» اینها شیعیانی هستند که به دست پیامبر اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) شیعه شدند. اینها ولایتشان موقت است. تاییدشان موقت است، ممکن است گرفته شود. مثل سلمان که به دست پیامبر شیعه شد. یا حضرت ابراهیم که پس از امتحانات، از پیامبر خواست که از شیعیان باشد. حالا که از شیعه‌ها شد. سلام الله علیه شد. وقتی سلمان از امتحان درآمد «سلمان منا اهل البیت» شد. پس ما از امتحان درنیامدیم. چرا؟ چون هر کاری را دنبالش می‌رویم، شیعه فقط دنبال علی (علیه السلام) و اولاد علی (علیه السلام) می‌رود، دنبال کسی دیگر نمی‌رود. 



نوح نقش نبوت داشت وگرنه نفرین نمی‌کرد که همه غرق شوند. حالا خدا توبیخش می‌کند و تا آخر عمرش گریه کرد. ای نوح تو را دائم الاستجابه کردم که دعا به مردم کنی که شیعه شوند نه اینکه نفرین کنی، آن‌وقت از نوح گرفت گفت تو لیاقت نداری، به تو دادم که مردم را هدایت کنی، حالا چرا خدا متقی را این همه می‌خواهد؟ چون متقی دائم الهدایه است. 



عیسی نقش نبوت دارد. پیش متقی می‌آید و نقش ولایت را می‌خواهد. اگر نقش ولایت را داشت که آسمان چهارم نگهش نمی‌داشتند. ملائکه گفتند: عیسی چه آوردی؟ گفت: سوزن و نخ. انبیاء ترک اولی دارند، پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: علماء امتی افضل من انبیاء بنی اسرائیل، دانشمندان امت من از انبیاء بنی اسرائیل بالاترند. این را به آن عالمی می‌گوید که علمش را در اختیار ولایت بگذارد و «من» نداشته باشد. آن عالم افضل انبیا است، انبیا ترک اولی دارند. آن عالم ندارد، دربست در اختیار است. پس اصل این است که در اختیار ولایت باشیم. مؤمن از انبیاء بالاتر است؛ زیرا محبت دنیا ندارد. افضل هستند، یعنی انبیاء از نسل آدم هستند ولی مؤمن و متقی از نسل علی (علیه السلام) هست. حضرت علی (علیه السلام) وقتی ظاهر شد سفارش اصحابش را کرد نه انبیاء را. 



امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: «شیعتنا خلقوا من فاضل طینتنا» شیعیان ما از زیادی گل ما آفریده شده‌اند. انبیاء را که نگفت. شیعه‌ها را گفت، شیعه‌ها نقش علی (علیه السلام) را دارند. از آن نسل هستند، اما خلق از نسل آدم است. خلق اشتباه کار است. خدا وقتی خواست آدم را خلق کند، یک مشت خاک از زمین قرض کرد اما ائمه (علیهم السلام) نور خدا هستند. نور خدا که خلق نیست. در عالم الست وقتی خدا ذرات را آورد به ذرات گفت: «الست اولی بکم؟ قالوا بلی» همه به خدا بله گفتند وقتی پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) را آورد، پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) را هم قبول کردند. ولی وقتی امیرالمؤمنین (علیه السلام) را آورد، به جز اندکی، بقیه لا گفتند. پس نقش ولایت را نپذیرفتند، حالا خدا یک فرصتی دیگر به ذرات می‌دهد. که شما را به زمین می‌آورم و ائمه (علیهم السلام) را هم زمین می‌آورم تا به ولایت امیرالمؤمنین (علیه السلام) لبیک بگویید تا نقش امیرالمؤمنین (علیه السلام) را بگیرید. 



روایت داریم به چهار چیز نگاه کن تا نقششان در دلت بیفتد. 




	قرآن، امیرالمؤمنین می‌فرماید: انا قرآن الناطق، نقش قرآن ناطق در درونت بیفتد.


	کعبه، کعبه زایشگاه حضرت علی (علیه السلام) است. به کعبه با محبت علی (علیه السلام) نگاه کن وگرنه سنی‌ها هم نگاه می‌کنند، پس چرا اهل آتشند؟ اگر شما با محبت علی (علیه السلام) نگاه نکنی مثل سنی‌ها اهل آتش هستی. کعبه هم کسانی را که محبت علی (علیه السلام) را دارند قبول می‌کند. اگر قبولت نکند تو فقط آنجا راه رفته‌ای خدا نکند ما از آن‌ها باشیم. تو نقش لهو و لعب داری، نقش علی (علیه السلام) نداری که مکه تو را قبول نمی‌کند. مکه تو را قبول می‌کند که می‌گوید اگر توهین به یک مؤمن کنی انگار خانه خدا را خراب کردی. آجرهایش را هم دور ریخته‌ای. مکه علی (علیه السلام) دارد تو تلویزیون و ماهواره داری.


	آب، آب مهریه حضرت زهرا (علیها السلام) است. نقش مهریه حضرت زهرا (علیها السلام) در درونت بیفتد.


	صورت پدر و مادر، پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: «انا و علی ابوا هذه الامة» نقش پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) و حضرت علی (علیه السلام) را بگیری و می‌فرماید حضرت زهرا (علیها السلام) ام ابیها هست؛ مادر پدرش است.




امام رضا (علیه السلام) به زکریا ابن آدم فرمود: زکریا تو در قم بمان. قم از بلا در امان است! زمین آن شهر نقش آن مؤمن را می‌گیرد، خدا به احترام آن نقش، آن شهر را عذاب نمی‌کند. حالا وقتی خدا امام زمانش را از زمین ببرد زمین دیگر آن نقش را ندارد و زمین اهلش را فرو می‌برد، زیرا تا امام زمان (علیه السلام) هست، زمین اهلش را فرو نمی‌برد، اما تو وقتی امام زمان (علیه السلام) نداری خودت فرو رفته‌ای. خدا به عیسی فرمود: ای عیسی به عزت و جلالم نور آسمان‌ها و زمین به واسطه علی (علیه السلام) است. پس همه آسمان‌ها و زمین باید نقش علی (علیه السلام) را داشته باشند، ولایت رحمت به کل خلقت است همه باید نقش ولایت را داشته باشند. به پیامبر می‌فرمایند: «رحمة للعالمین» ولایت پیامبر به عالم رحمت است. پیامبر ولایت را به عالم می‌رساند. رحمتی که از پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) صادر می‌شود محبت امیرالمؤمنین (علیه السلام) است. صادرات پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) محبت علی (علیه السلام) است. حالا خدا به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌فرماید اشرف مخلوقات، کسی مثل پیامبر نیست چون پیامبر ولایتش کامل است. 



خدا جهنم را برای دشمنان علی (علیه السلام) خلق کرد، چون نقش علی (علیه السلام) را ندارند، هر کجا که نقش امیرالمؤمنین (علیه السلام) باشد، آتش حیا می‌کند که آن نقش را بسوزاند، نجات بشر در علی (علیه السلام) است، آن دو نفر ایشان را عقب زدند. امیرالمؤمنین (علیه السلام) ناراحت شد. خدا گفت: علی جان! غصه نخور، من در کشتن تو، تو را به عقیده‌ات می‌رسانم. حالا وقتی امیرالمؤمنین (علیه السلام) شهید شد فرمود: «فزت و رب الکعبه» ، به خدای کعبه رستگار شدم، آن‌هایی که در جهنم رقت کردند نجات پیدا کردند و امیرالمؤمنین (علیه السلام) به مقصدش که نجات بود رسید. امیرالمؤمنین (علیه السلام) خوشحال شد. متقی هم نقش علی (علیه السلام) را دارد یکی نجات پیدا کند خوشحال می‌شود. به غیر از متقی کسی نقش علی (علیه السلام) را ندارد؛ زیرا می‌گوید برو پیش متقی. برو از متقی یاد بگیر. حالا به متقی می‌گویند حرف نزن! . شیطان هم مؤمن امتحان نداده بود، نقش ولایت را موقت داشت مؤمن امتحان نشده بود، وقتی اطاعت امر خدا را نکرد خدا به او گفت: گم شو. زنگ بهشت را که می‌زنی می‌گوید: علی علی علی. بهشت از نور دست دوم ولایت خلق شده. نقش ولایت دارد که علی (علیه السلام) می‌گوید. بهشت علی علی می‌گوید ما ناعلی می‌گوییم. پس ما از جسم پست‌تریم، قلب متقی را باز می‌کنند می‌گوید علی، خدمت حضرت زهرا (علیها السلام) می‌رسد می‌فرماید: پشت پا بر عالم امکان زدم دست بر دامن زهرا زدم 









شرط نجات


شرط نجات، گناه نکردن است. 



شرط نجات، امام زمان (علیه السلام) شناختش است. 



شرط نجات، یقین به این است که روح تمام احادیث و روایات امیرالمؤمنین (علیه السلام) است. 



شرط نجات، کفواً احد دانستن امیرالمؤمنین (علیه السلام) است. 



شرط نجات، از جلسه ولایت نرفتن است. 



شرط نجات، کارت علی (علیه السلام) داشتن است. 



و شرط کارت علی (علیه السلام) داشتن سخاوت داشتن است. 



شرط بی‌دین از دنیا نرفتن، دنبال خلق نرفتن است. 



شرط مسموم نبودن دنبال خلق نرفتن است. 



شرط قبولی حضرت زهرا (علیها السلام)، دنبال خلق نرفتن است. 



شرط توبه کردن، دنبال خلق نبودن است؛ چون هر گناهی توبه دارد و فارغ می‌شوی. اما دنبال خلق رفتن فارغ نمی‌شوی. همیشه هست! ما هم در کارهایمان توبه می‌کنیم. اما توبه را می‌شکنیم. امام به عبدالعظیم حسنی فرمود: عبدالعظیم اینها درست است. اما تا آخر برسانی. حالا که شما از این گناه توبه کردی، تا آخر برسانی، دیگر این کار را نکنی، اما اگر بگویی توبه کردم، آن نقل است، حقیقت نیست. وقتی توبه کردی، نباید توبه را بشکنی. آن‌وقت خدا از تو می‌گذرد. تو هنوز توبه نکردی تا آن کار در درونت هست آن پسر را می‌بینی. آن زن را می‌بینی. این کارها را می‌کنی، توبه را می‌شکنی. این را خدا نمی‌آمرزد، باید توبه‌ات مثل نصوح باشد. 



شرط جلسه تاییدی، تایید و تعریف خلق نکردن است. 



شرط دنبال خلق نرفتن، دنبال متقی رفتن است. 



شرط پیروزی بر خلق، احتیاج نداشتن است. 



شرط راحتی در دنیا، قانع و راضی بودن است. 



امام رضا (علیه السلام) فرمود: «بشرطها و شروطها و انا من شروطها» شروط هر کاری این حرفهاست. 



جهانی که در آن نقش علی (علیه السلام) نباشد، ناقص است. 



ذره‌ای که در آن نقش علی (علیه السلام) باشد کامل است.



یا علی




ارجاعات



	↑ 

(سوره یس، آیه 65)

   



 




	↑ 

(سوره الجمعة، آیه 11)

   



 












امام زمان با متقی

بسم الله الرحمن الرحیم




السلام علیک یا ابا عبدالله، السلام علیکم و رحمة الله و برکاته، السلام علی الحسین و علی علیّ ابن الحسین و اولاد الحسین و اهل بیت الحسین و اصحاب الحسین و رحمة الله و برکاته



امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) کفواً أحد است، حضرت زهرا (علیها السلام) کفواً خلقت است. به اولیای امور کار نداشته باشید، بر عمر و ابابکر لعنت کنید.



متقی فرمودند: این حرفها را کتاب کنید! کتاب یعنی چه؟ یعنی این حرف‌ها به امر امیرالمؤمنین (علیه السلام) و حضرت زهرا (علیها السلام) زده شده است. متقی بوده، این حرفها را به وجود آورده است. قدر این کتاب را بدانید؛ آن‌وقت قدر خدا و پیامبر را فهمیده‌اید. خوشا به حال آن کسانی که این کتاب‌ها را بخوانند، قبول داشته باشند و به آن عمل کنند، سخی هم باشند؛ آن‌وقت با ماوراء ارتباط دارند. وقتی این کتابها را خواندند، در کالبد بدنشان به وجود می‌آید. رفقا! خیلی قدردانی کنید! آن‌وقت با ماوراء ارتباط دارید، نه با دنیا. کم آدم پیدا می‌شود که با ماوراء ارتباط داشته باشد.



رفقا! این حرف‌ها القای خداست و بر زبان متقی جاری می‌شود؛ چرا؟ متقی می‌خواهد مردم بدانند و به آن عمل کنند. این حرفها به قلب متقی نازل می‌شود؛ برای این که آن را به مردم بگوید. خودش استفاده نمی‌کند؛ چون که این‌ها توی متقی هست. امام رضا (علیه السلام) هم به او فرمود: «حسین! برو مردم را راهنمایی کن و این حرف‌ها را به آنها بگو!»؛ پس متقی به امر امام رضا (علیه السلام) این حرف‌ها را به شما می‌گوید؛ قدردانی کنید!



رفقای عزیز! هر دفعه که اینجا می‌آیید، به شما تذکر می‌دهم که من و عناد نداشته باشید، دنبال خلق نروید، سخی باشید و آن را تا آخر برسانید، به اولیای امور هم کاری نداشته باشید، دنبال کارتان بروید و خودسازی کنید. بروید کنار تا مانند سلمان از اهل بیت (علیهم السلام) باشید. بیایید محبوب خدا شوید؛ اگر مقصد خدا را عملی کنید، محبوب خدا می‌شوید. باید بخواهید و کمک بگیرید؛ تا بتوانید مقصد خدا را عملی کنید.



ولایت یعنی دنبال خلق نرفتن، ولایت یعنی من نداشتن، ولایت یعنی مطیع بودن. متقی می‌خواهد ولایت را به شما تزریق کند؛ اما خلق می‌خواهد خودش را به شما تزریق کند؛ حالا چه کسی دنبال خلق نیست؟! در جنگ صفین امیرالمؤمنین (علیه السلام) کسانی که تا هفت نسل، بعد از آنها شیعه می‌شدند را نمی‌کشت! اینها گول خورده بودند که امیرالمؤمنین (علیه السلام) آن‌ها را نکشت! اما معاویه و بدعت‌گذار، مردم را گول می‌زنند. ائمه طاهرین (علیهم السلام) در این دنیا آمده‌اند که ما را به نجات ابدی برسانند، خودمان دنبالشان نمی‌رویم!



خدا، دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) می‌فرمایند: «پیش متقی بروید!» امام حسین (علیه السلام) می‌فرماید: «متقی وکیل من است.» متقی هم می‌فرماید: «حاج ابوالفضل وصی من است، سخاوتتان را به ایشان بدهید. من از هر سه فرزندم راضی هستم؛ اما الآن این حاج ابوالفضل یک مدیریت بالخصوص به این مجلس دارد. اگر پولی به او بدهم که چیزی بخرد، هر چقدر زیاد بیاورد، به من برمی‌گرداند.»



رفقای عزیز! اگر من از دنیا رفتم، مجلس ولایت را تا آخر برسانید. بعد از من لطمه‌ای به شما می‌خورد، آن را به خودتان وارد نکنید. الآن یک خُرده اینجا را رودربایستی می‌آیید، رودربایستی تمام می‌شود و خدا در کار می‌آید. اینجا را ترک نکنید؛ یعنی یقین کنید و آن را مثل نماز حتی یک خُرده بالاتر بدانید. محکم و استوار باشید، نه این که جلسه را از بین ببرید. من ممکن است در ظاهر از بین شما بروم؛ اما در باطن هستم، خبر دارم و خبر به من می‌رسد. 



مواظب باشید خطا نکنید! دائم العمر از ولایتتان محافظت کنید! دائم العمر انتظار الفرج و انتظار خدمت به فقرا داشته باشید! خدمت به فقرا، خدمت به امام زمان (عج الله فرجه) است.



این حرف‌ها همین جاست؛ تا رجعت اینجا باشید؛ آن‌وقت امام زمان (عج الله فرجه) دنبالتان می‌فرستد. کسی که قانع و راضی است، پیرو خلق نیست. ائمه (علیهم السلام) هم همین‌طور بودند. امیرالمؤمنین (علیه السلام) را طناب گردنش انداختند و چهل نفر او را هُل می‌دادند، دنبال کسی نرفت. شما هم مثل امیرالمؤمنین (علیه السلام) دنبال کسی نروید. اگر قانع و راضی باشید، زیر بار کسی نمی‌روید. تمام عمرم رنج کشیدم، گرسنگی کشیدم؛ اما زیر بار کسی نرفتم. 



من به بهشت هم قانع نیستم، همه این‌ها خلق هستند؛ من به محبت امیرالمؤمنین (علیه السلام) و زهرای عزیز (علیها السلام) قانع هستم، این‌ها مافوق تمام خلقتند. نه این که بهشت را نخواهم، مافوق بهشت و فردوس را بیشتر می‌خواهم.



رفقای عزیز! امیدوارم اینجا را از دست ندهید. چطوری از دست نمی‌دهید؟ باید جایی نروید! شما ولایت را یقین نکرده‌اید که جاهایی می‌روید که امر ولایت نیست. جاهایی می‌روید که اسم امام حسین (علیه السلام) هست؛ اما تأییدش نیست. این جور جاها نرفتن، ولایت خواستن است. وقتی نروید، به امام حسین (علیه السلام) اتصال هستید. امام حسین (علیه السلام) هم به حرف یزید نرفت، عباس را داد، اکبر و اصغرش را داد، عون و جعفرش را داد، کشته شد و به حرف یزید نرفت. نمی‌توانم حرفم را بزنم! شما نمی‌خواهد کشته شوید؛ اما به حرف خلق نروید. حالا امام زمان (عج الله فرجه) می‌فرماید: «حسین جان! پدر و مادرم به قربان اصحاب باوفایت!» 



اصحاب امام حسین (علیه السلام) به حرف یزید نرفتند و شهید شدند؛ اگر شما هم به حرف خلق نروید، جزء شهدای کربلا هستید. مگر این حرف شوخی است؟! نرفتن خیلی مشکل است، بروید کنار! اما به فکر مردم باشید؛ البته مردمی که مستحق هستند، مردمی که با امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) هستند، نه مردمی که بدعت‌گذارند. حضرت فرمود: «به اسب‌های دشمنان ما آب ندهید!»



آرامش بشر این است که توی ولایت بیاید. آرامش بشر این است که گناه نکند. آرامش بشر این است که با خدا حرف بزند و بیتوته داشته باشد. آرامش بشر این است که دنبال امیرالمؤمنین (علیه السلام) و امام زمان (عج الله فرجه) باشد؛ نه دنبال خلق. هر دفعه تکرار می‌کنم که عکس مرا در خانه‌هایتان بزنید و با آن نجوا داشته باشید؛ خدا هم خوشش می‌آید که شما با او صحبت کنید. این حرفها هست. شما همیشه این جلسه را کمک کنید. اگر آب به یک درخت ندهید، خشک می‌شود؛ این جلسه را کمک کنید، خشک نشود.



من از خدا خواستم رفقایم به فقر مبتلا نشوند. این تازه بیچاره مالی است، نه بیچاره دین. بیچاره دین آن است که علی (علیه السلام) ندارد، بیچاره دین آن است که از این حرفها کنار برود. قدر اینجا را بدانید! باید ولایت از شما صادر بشود؛ آن صادرات خیلی مهم است.



وقتی سخی نباشید، به درد نمی‌خورید. وحشی را گفت نکُش! چون سخاوت و ذره‌ای محبت امیرالمؤمنین (علیه السلام) را داشت؛ با این که حمزه سیدالشهداء را به شهادت رساند. وقتی شما حاجت برادر مؤمن را برآورده کردید، آن نور است. آن نور، اول شامل خودتان می‌شود. حضرت می‌فرماید: «وقتی که مؤمن وارد قبرش می‌شود، دو نور بر او وارد می‌شود؛ یکی نور ولایت است، یکی هم نور ادخال سرور در قلب مؤمن است که آن بزرگ‌تر است.» چرا؟ چون آن، امر ولایت است. 



از این بهتر نیست که می‌فرماید اگر شما سخی باشید، وقتی از دنیا می‌روید، خدا شما را در عرش خودش داخل می‌کند. آنجا مَقرّی است که امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌فرماید جای سخاوتمندان است؛ اما سخاوت یک خُرده مشکل است! سخاوت شجاعت می‌خواهد؛ شما الآن چندین خیال برای پولتان دارید، حالا که می‌خواهید در راه خدا بدهید، زورتان می‌آید؛ ولی اگر سخی باشید و ولایت داشته باشید، امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: «اگر او را نخواهی، دروغ می‌گویی که ما را می‌خواهی؛ اول باید او را بخواهی.» مقام امام آن قدر بالاست که می‌فرماید اگر او نباشد، تمام عالم فروریزان می‌شود، ولی اینجا می‌گوید باید دوست ما را بخواهی؛ چرا؟ چون صفات مؤمن، امر امام است؛ این است که این قدر بالاست. فقط متقی است که کسری‌های ما را برطرف می‌کند و ما را به نجات ابدی می‌رساند، ما خودمان دنبالش نمی‌رویم!



خداوند تبارک و تعالی این عالم را ایجاد کرد؛ آن‌وقت این عالم هست، هر کسی از آن استفاده‌ای می‌کند. هر کدام از این مردم به امر خدا و امیرالمؤمنین (علیه السلام) باشند، برتری پیدا می‌کنند؛ اما کسی هست که عالم پیش او کوچک است، او متقی است. من خودم همین‌طور هستم؛ تمام عالم پیش من کوچک است. آن کسی که عالم را خلق کرده، می‌بینم و با خدا حرف می‌زنم. می‌گویم: «خدایا، تو این عالم را خلق کردی؛ حضرت زهرا (علیها السلام)، امیرالمؤمنین (علیه السلام) و امام حسین (علیه السلام) را خلق کردی.» من خدا را این طوری می‌شناسم. این حرف از علی (علیه السلام) شناختن، زهرا (علیها السلام) شناختن و امام حسین (علیه السلام) شناختن بالاتر است. چه کسی این طور است؟ فقط متقی. خداشناسی یعنی این. به خدا می‌گویم: «خدایا، قدرتم را نگیر! خدایا، تو به امیرالمؤمنین علی (علیه السلام)، حضرت زهرا (علیها السلام) و امام حسین (علیه السلام) قدرت دادی. قدرت مرا هم نگیر! بتوانم بروم و بیایم.» 



عالم می‌چرخد؛ اما ما ائمه طاهرین (علیهم السلام) را نمی‌شناسیم. این‌ها آسمانی بودند، نه زمینی. خدا دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) را در زمین آورد تا مردم هدایت شوند. مردم با این‌ها خوب نیستند؛ به خاطر همین اهل جهنمند.



ائمه طاهرین (علیهم السلام) به متقی می‌فرمایند: «بگو!» امام رضا (علیه السلام) هم به متقی فرمود: «برو مردم را هدایت کن!» به شما چه می‌گوید؟! به شما می‌گوید: حرف متقی را بشنوید! اما مردم با متقی خوب نیستند؛ به خاطر همین می‌فرماید: در آخرالزمان اگر از هزار نفر یک نفر با دین از دنیا برود، ملائکه آسمان تعجب می‌کنند. آنها می‌فهمند که وقتی به حرف متقی نیستید، بی‌دین از دنیا می‌روید. الحمد لله رفقای مجلس ما با دین از دنیا می‌روند؛ چون که سخی هستند و دنبال خلق نمی‌روند، دنبال علی (علیه السلام) و اولاد علی هستند. رفقای من به جنات می‌روند، خوش به حال آنها! از اینجا دست برندارید و با متقی رفیق باشید. ائمه طاهرین (علیهم السلام) متقی را تهیه کرده‌اند؛ اگر با متقی رفیق باشید؛ با دوازده امام، چهارده معصوم رفیق هستید. 



در نظر متقی، اینجا و زمین و آسمان یکی است. به من بگویید کدام یک از شما به آسمان راه دارید؟! خودتان با خودتان نجوا کنید. حرف‌هایی هست که نمی‌توانم بزنم؛ چون کشش ندارید! همین حرفهایی که گفتم را عمل نمی‌کنید. روی سنگ قبرم با خط درشت بنویسید که با جگر پُر خون از دنیا رفتم و نتوانستم حرفم را بزنم؛ نه به یهودی‌ها، به شما خوب‌ها نتوانستم حرفم را بزنم؛ چون شما خوب‌ها هنوز از امتحان در نیامده‌اید! مگر ممکن است آدم، واقعیت امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) و زهرای عزیز (علیها السلام) را بگوید؟!



یک کاری کنید که متقی شما را قبول کند. چه کسی این عالم را می‌شناسد؟ فقط متقی. اگر شما سخی باشید و دنبال خلق هم نروید، حالا وقتی می‌خواهید عالم را بشناسید، باید از متقی بشناسید. کس دیگری این عالم را نمی‌شناسد. الآن عوض این که متقی را بشناسند، حرف هم به او می‌زنند! این عده از همان‌هایی هستند که به امیرالمؤمنین (علیه السلام) حرف زدند. شما از آن‌ها نباشید! بیایید سخی باشید و از اینجا دست برندارید! اگر از اینجا نروید، آن‌وقت از نابغه‌های عالم خطاب می‌شوید.



چرا متقی به آسمان راه دارد؟ عیسی یک سوزن و نخ داشت، در آسمان چهارم نگهش داشت؛ اما متقی اصلاً سوزن و نخ ندارد. شما که کارخانه سوزن و نخ دارید! بیایید دنبال متقی! خدا، پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) و امام رضا (علیه السلام) به متقی می‌گویند: حرف بزن! به شما می‌گویند: بروید حرف متقی را بشنوید! اسم من حاج حسین خوش لهجه است، بیایید به حرف متقی بروید! ایمان به جلسه داشته باشید، نه این که بیایید و بروید. من خودم که نمی‌گویم! ائمه (علیهم السلام) خودشان اینجا آمده‌اند. بیایید نتیجه داشته باشید؛ هیچ کجا خبری نیست! مردم دنبال خلق رفتند.



اگر شما امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را معرفی نکنید، حرف پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) را نشنیده‌اید. ائمه طاهرین (علیهم السلام) نور واحدند، این‌ها یکی هستند؛ اما خداوند می‌فرماید: «به عزت و جلالم قسم، اگر عبادت ثقلین کنی، ولی امیرالمؤمنین علی را قبول نداشته باشی، تو را با صورت به آتش جهنم می‌اندازم.» این حرف فقط راجع به امیرالمؤمنین (علیه السلام) است. کسی که امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را قبول ندارد، عمر لعنة الله علیه است. شما عمر را نخواهید! 



در دنیا کسی که عمر را قبول ندارد، فقط متقی است؛ او به شما هشدار می‌دهد. ما باید از متقی تشکر کنیم که در آخرالزمان شناسایی عمر را به ما داد و نگذاشت پیرو عمر شویم. ما فراموش‌کاریم، فقط متقی به ما یادداشت می‌دهد.



وقتی عمر لعنة الله علیه درِ خانه حضرت زهرا (علیها السلام) را آتش زد و گفت: بروید هیزم بیاورید! یک نفر نبود که از حضرت زهرا (علیها السلام) حمایت کند! عوض این که جلوی عمر را بگیرند، حرفش را شنیدند و رفتند هیزم آوردند! در تمام دنیا اگر متقی در ظاهر بود، جلوی عمر را می‌گرفت و کشته می‌شد؛ آن‌وقت مردم می‌گفتند یک نفر کشته شد و جلوی عمر را گرفت؛ اما با این همه جمعیت یک نفر هم نبود! الآن هم همین‌طور است، این هر کاری خواست انجام داد! من به شما هشدار می‌دهم! در این زمان گفت: «علی اصحاب رسول الله است، عمر هم اصحاب رسول الله است؛ بد به عمر نگویید.» مردم هم دیگر بد به عمر نگفتند! متقی جگرش خون است؛ اما الحمد لله جوابش را داد و فرمود: امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) خورشید را برگردانده، هر نَفَسش افضل از عبادت ثقلین است! یک ضربت شمشیرش افضل از عبادت ثقلین است! هنگام مرگ بالای سر همه حضور دارد و در قبر سفارش دوستانش را به نکیر و منکر می‌کند، درباره‌اش خدا فرمود: اگر عبادت انس و جنّ کنی و امیرالمؤمنین علی را به «الیوم أکملت لکم دینکم» قبول نداشته باشی، با صورت تو را به جهنم می‌اندازم؛ اما این عمر لعنة الله علیه چه کار کرده است؟! خیلی‌ها در ماوراء گیر هستند! هشتاد نفر مرجع داریم، به آنها گفتم چرا جلوی او را نگرفتید؟! چرا جوابش را ندادید؟! چه کسی جوابگویِ تمام خلقت است؟ فقط متقی.



خواست حضرت زهرا (علیها السلام) این بود که مصحف را برای مردم افشا کند، تا مردم طرف امیرالمؤمنین (علیه السلام) بروند؛ اما عمر نمی‌خواست این طور شود؛ برای همین با جسارتی که به حضرت زهرا (علیها السلام) کرد، هم مصحف را پایمال کرد و نگذاشت افشا شود، هم حضرت محسن (علیه السلام) را کشت. حالا آخرالزمان مردم پیرو عمر هستند! 



وقتی به مدینه رفتم، داخل مسجد النّبی نشدم، گفتم: «ای مسجد! خراب شوی! مسجدی که در آن طناب به گردن امیرالمؤمنین (علیه السلام) بیندازند و شمشیر بالای سرش بگیرند، تا با خلیفه مسلمین بیعت کند، نمی‌خواهم آن مسجد را ببینم!» حضرت زهرا (علیها السلام) می‌خواست نفرین کند، یک نَفَس از روی ناراحتی کشید، ستون های مسجد لرزید و از جا حرکت کرد. مردم از زیر ستون‌ها می‌رفتند. همه دیدند مسجد دارد متلاشی می‌شود. قربان علی (علیه السلام) بروم! حالا باز هم به این‌ها رحم می‌کند! خدا علی (علیه السلام) را «ارحم الراحمین» کرده است.



امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) دید اگر حضرت زهرا (علیها السلام) نفرین کند، عالم به هم می‌خورَد؛ چون عالم در اختیار فاطمه زهراست. خدا اینجا هم زهرای عزیز (علیها السلام) را افشا کرد و حالیِ آن‌ها نمود؛ اما حالی‌شان نیست! مثل ما که حالی‌مان نیست! ببین خدا افشا کرد که تمام این زمین در اختیار زهرای عزیز (علیها السلام) است! 



یک وقت امیرالمؤمنین (علیه السلام) صدا زد: «سلمان! به حضرت زهرا بگو نفرین نکن! تو دختر رحمة للعالمین هستی؛ اگر نفرین کنی، تمام عالم نابود می‌شود، نفرین تو به طیور هم اثر می‌کند و همه هلاک می‌شوند.» ببین، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) طناب گردنش است، شمشیر بالای سرش است؛ اما به فکر طیورِ عالم است! می‌گوید طیور نباید صدمه بخورند! آن‌ها معصومند و به ما اعتقاد دارند. اگر مردم ارزش ندارند، طیور ارزش دارند؛ چون امر را اطاعت می‌کنند؛ اما این مردم امر را اطاعت نمی‌کنند. امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) سفارش طیور را به زهرای عزیز (علیها السلام) می‌کند. حالا که امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) در سحرگاه نوزدهم ماه رمضان به سمت مسجد می‌رود، طیور دامن امیرالمؤمنین (علیه السلام) را گرفتند و گفتند: علی جان! کجا می‌خواهی بروی؟! می‌خواهند تو را بکشند! طیور می‌خواهند جبران آن لطف امیرالمؤمنین (علیه السلام) را بکنند. می‌گویند: علی جان! تو جان ما را نجات دادی، ما هم به تو می‌گوییم جانت در خطر است! آیا این حیوان است یا ما؟! این همه قدردان امیرالمؤمنین (علیه السلام) هستند! حالا امیرالمؤمنین (علیه السلام) سفارش طیور را به حضرت زینب (علیها السلام) کرد و فرمود: یا به آنها رسیدگی کن یا رهایشان کن! همان‌گونه که در مسجد به زهرای عزیز (علیها السلام) هم سفارش کرد؛ آیا سفارش دوستانش را نمی‌کند؟! شما هم بیایید به غم حضرت زهرا (علیها السلام) و امام حسین (علیه السلام) شریک باشید! 



چرا حضرت زهرا (علیها السلام) نفرین نکرد؟ چون خودِ زهرای عزیز (علیها السلام) هم باید در اختیار امیرالمؤمنین (علیه السلام) باشد. درست است که اختیار داشت این کار را بکند؛ اما وقتی امیرالمؤمنین (علیه السلام) فرمود: نفرین نکن! زهرای عزیز (علیها السلام) هم امر را اطاعت کرد. چه کسی این حرف‌ها را افشا می‌کند؟ فقط متقی.



کجا ما ائمه طاهرین (علیهم السلام) را شناخته‌ایم؟! فهمِ ما نفهمی است! یک فهمی برای خودمان درست کرده‌ایم! آخر چه فرزندی بوده که در شکم مادرش تذکر بدهد؟! به غیر از حضرت زهرا (علیها السلام) کسی نبوده است. مردم حضرت خدیجه را خیلی مذمت می‌کردند، به او می‌گفتند: چرا همسر محمّد یتیم که چیزی ندارد، شدی؟! حالا ما موقع وضع حملت به کمکت نمی‌آییم. یک دفعه زهرای عزیز (علیها السلام) فرمود: «مادر جان! ناراحت نشو! زنان بهشتی به کمکت خواهند آمد. حواء، آسیه، مریم بنت عمران و ساره می‌آیند.» فرزندی که در ظاهر به دنیا نیامده، مادرش را آرام کرد. آیا این زن است؟! کسی که گفت حضرت زهرا (علیها السلام) زن است، عمر لعنة الله علیه بود. به ابابکر گفت یک زن نباید تو را ناراحت کند! 



فهمِ تمام عالم پیش این‌ها کم است! اگر امام صادق (علیه السلام) نفرموده بود، من این مطلب را نمی‌گفتم! امام فرمود: «فردای قیامت مادرمان زهرا مثل مرغی که دانه‌های خوب و بد را تمیز می‌دهد، دوستانش را در محشر زیر سایه عرش خدا جمع می‌کند»؛ اما آن موقع دوستانش کم هستند، همه آن طرف هستند، معلوم می‌شود همه عالم به غیر از عرش خدا نابود می‌شود؛ چون که عرش جای ائمه طاهرین (علیهم السلام) است. حالا شما به کجا دلتان خوش است؟! چه کسی می‌خواهد دستتان را بگیرد؟! بیایید دست به دامن این‌ها باشید! دنبال خلق نروید!



ائمه طاهرین (علیهم السلام) در هر ابعادی شاخص هستند. فاطمه زهرا (علیها السلام) خدمت پدرش آمد و فرمود: پدر جان! طفلی که در شکم من است، همین‌طور می‌گوید «أنا العطشان! أنا العطشان!» پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: دخترم! عاشورا این فرزندت، بدنش از تشنگی ترک، ترک می‌شود. فرمود: این فرزند را می‌خواهم چه کنم؟! پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: شفاعت امت من با اوست، دوستانش را شفاعت می‌کند. فاطمه زهرا (علیها السلام) فرمود: پدر جان! به دیده منّت دارم. شما هم باید به فکر مردم باشید، بی‌خودی که به جایی نمی‌رسید! زهرای عزیز (علیها السلام) دارد فرزندش را فدای شما می‌کند! بی رحم‌های بی‌انصاف! کجا می‌روید؟! حالا بروید یک کارهایی بکنید! ببینید چه چیزی را از دست می‌دهید؟! زهرا را! اگر همه آبهای آسمان را رویم بریزند، از نفهمی مردم می‌سوزم! ببین چه زهرایی دارید؟! کجا می‌روید؟! فردای قیامت هم به فکر شماست! ما گنهکار هستیم! خدا می‌گوید اگر گناهانتان را افشا می‌کردم، دیگر شما را خاک نمی‌کردند!



وقتی که زیر دوش آب قرار می‌گیرید، بگویید: «خدایا، از سر گناه کوچک و بزرگ ما در گذر! زهرا جان! من با مهریه تو پاک می‌شوم.» چون خدا آب و نمک را مهریه حضرت زهرا (علیها السلام) قرار داد. حالا روز قیامت فاطمه زهرا (علیها السلام) می‌فرماید: «این افراد در جلسه پسرم حسین می‌آمدند، انفاق داشتند، مغرض نبودند، علی جان! فکری به حال این‌ها بکن!» اصلاً گنهکار، فرزند زهرا (علیها السلام) می‌شود انگار! ادب داشته باشید! 



امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) می‌فرماید: «زهرا جان! من که احتیاج ندارم، آن شمشیری که در یوم الخندق زدم، آن نَفَسی که در لیلة المبیت کشیدم، برای این گنهکاران باشد.» پیامبر اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) هم می‌فرماید: «من وقتی که امیرالمؤمنین (علیه السلام) را معرفی کردم، خدا فرمود: تو رحمة للعالمین شدی. این رحمة للعالمین هم برای این گنهکاران باشد» اما شما رفقا! گناه نکنید! روزی صد مرتبه بگویید: «یا علی! یا زهرا! یا علی! یا فاطمه! کمکم کن!» چرا این ذکر را نمی‌گویید؟!



اینجا که می‌آیید، باید آخرین جا برای شما باشد، آخر همین‌جاست؛ نه این که دنبال آخر بروید! به خاطر همین، اینجا بشرطها و شروطها است، اینجا شروط است. اگر از اینجا بروید، هیچ کس شما را دوست ندارد؛ نه ائمه طاهرین (علیهم السلام) دوستتان دارند، نه امیرالمؤمنین (علیه السلام) و زهرای (علیها السلام) عزیز شما را دوست دارند؛ چون که شما پیرو خلق و شیطان شده‌اید. 



خانه واقعی، خانه متقی است. چرا؟ چون که ائمه (علیهم السلام) خانه شما نیامده‌اند، اینجا آمده‌اند. امیرالمؤمنین (علیه السلام) آمده، حضرت زهرا (علیها السلام) آمده، امام حسین (علیه السلام) آمده است؛ پس خانه واقعی اینجاست! کجا می‌روید عزیزان من؟! چه کسی این حرف‌ها را می‌زند؟ فقط متقی.



یک وقت آقا امام رضا (علیه السلام) با آقا جوادالائمه (علیه السلام) به مکه رفتند، یک دفعه مردم دیدند که امام جواد (علیه السلام) خودش را روی زمین انداخته و های، های گریه می‌کند. پرسیدند: آقا جان! چه شده؟ فرمود: پدرم دارد با خانه خدا وداع می‌کند. 



اگر آقا امام حسین (علیه السلام) در جبل الرحمه می‌رود و آنجا خطبه می‌خواند، دارد با مکه و منا، صفا و مروه و حجرالاسود وداع می‌کند. چه کسی این را می‌دید و می‌فهمید؟ اهلش می‌دیدند؛ اما همه نااهل بودند! اگر همه دنبال امام حسین (علیه السلام) آمده بودند که او را مُجرم و کافر نمی‌کردند، شریح قاضی لعنة الله علیه فرمان قتلش را صادر نمی‌کرد!



هیچ کجا امام زمان (عج الله فرجه) مطابق وداع امام حسین (علیه السلام) دلش نمی‌سوزد! امام حسین (علیه السلام) درِ خیمه آمد و فرمود: «زینب جان! خداحافظ! سکینه! رقیه! خداحافظ!» تا حتی با فضه هم خداحافظی کرد. وقتی امام حسین (علیه السلام) به حضرت زینب (علیها السلام) فرمود: زینب جان! پیراهن کهنه بیاور! زینب غش کرد. امام حسین (علیه السلام) دست ولایت بر قلب زینب گذاشت و فرمود: خواهرم! زینب جان! باید یک خطبه در دروازه کوفه، یکی هم در شام بخوانی؛ پرچم معاویه را بِکَنی و پرچم پدرمان علی را نصب کنی. زینب فرمود: برادر جان! امرت را اطاعت می‌کنم.



متقی یک القای دیگری هم دارد؛ می‌فرماید: یک وداع دیگری هم در عالم هست؛ آن وداع حضرت زهرا (علیها السلام) است. زهرای عزیز (علیها السلام) به فضه فرمود: «فضه! من می‌خوابم، صدایم بزن، اگر جواب ندادم، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را خبر کن!» امام حسن (علیه السلام) و امام حسین (علیه السلام) از مسجد به خانه آمدند و سراغ مادرشان را از فضه گرفتند. فضه گفت: مادرتان استراحت کرده. گفتند: فضه! مگر ما نمی‌دانیم مادرمان از دنیا رفته؟! گفت: پس بروید پدرتان را خبر کنید! 



امام حسن (علیه السلام) و امام حسین (علیه السلام) به مسجد آمدند، سر به دیوار گذاشتند و گریه می‌کردند، حالا مردم آمدند و گفتند: علی جان! این دو تا آقازاده گریه می‌کنند، هر چه به آنها می‌گوییم، حرف نمی‌زنند! آقا امیرالمؤمنین (علیه السلام) از مسجد بیرون آمد و فرمود: حسن جان! حسین جان! چه شده است؟! این‌ها می‌دانند، می‌خواهند افشا کنند. صدا زدند: «پدر جان! بیا! مادرمان از دنیا رفت.» امیرالمؤمنین (علیه السلام) از مسجد که آمد، یک دفعه زانویش خم شد و به زمین افتاد، فرمود: خدایا، زانویم گیر ندارد! دو مرتبه از جا بلند شد و چند قدم رفت. لنگر زمین و آسمان تا به خانه رسید، سه مرتبه زمین خورد و بلند شد؛ تمام خلقت زمین خورد؛ چون فقط امیرالمؤمنین (علیه السلام) زهراشناس است. اگر امیرالمؤمنین (علیه السلام) به زانو در آمد، مرگ زهرای عزیز یک عاَلمی را به زانو درآورد.



حالا امیرالمؤمنین (علیه السلام) به خانه آمده و می‌گوید: زهرا جان! با من حرف بزن! امیرالمؤمنین (علیه السلام) زهرای عزیز (علیها السلام) را به ظاهر غسل داد و کفن کرد؛ به امام حسن (علیه السلام) و امام حسین (علیه السلام) فرمود: بیایید با مادرتان وداع کنید! وقتی آمدند، دستان زهرای عزیز (علیها السلام) از کفن بیرون آمد، یکی را گردن امام حسن (علیه السلام)، دیگری را گردن امام حسین (علیه السلام) انداخت. منادی ندا داد: «علی جان! حسن و حسین را از مادرشان جدا کن! ملائکه آسمان طاقت ندارند.» این ندا، ندای خدا بود؛ ندای خدا، ندای خلقتی است که گفت ملائکه طاقت ندارند؛ اما آن جایی که امام حسین درِ خیمه آمد و فرمود: زینب جان! این ندا، ندایی بود که در دنیاست، بین خودِ ائمه (علیهم السلام) است. چه کسی این حقایق را افشا می‌کند؟ فقط متقی.



امام حسین یک وصیتی به حضرت زینب (علیها السلام) کرد، فرمود: «خواهرم، زینب جان! وقتی مرا شهید کردند، اسبم درِ خیمه می‌آید که شما را راهنمایی کند، می‌گوید: زینب! امّ کلثوم! امام سجاد! بیایید تا امام حسین را نشانتان بدهم که کجاست؟ مبادا بگذاری بچه‌ها دنبالش بیایند؛ چون که سرم را جدا می‌کنند! ممکن است بچه‌ها ببینند، فُجعه کنند!» یک وقت دیدند صدای شیهه ذوالجناح می‌آید، همه خیال کردند امام حسین (علیه السلام) است. تا بیرون آمدند، دیدند زین واژگون! یال اسب غرق خون! داد می‌کشید: «الظّلیمه! الظّلیمه!» وای به حال آن امتی که پسر پیامبرشان را کشتند! وای به حال آن امتی که امام زمان خودشان را کشتند! آیا این اسب حیوان است یا آن‌هایی که حسین (علیه السلام) ما را کشتند؟! ببین چه می‌گوید؟! این اسب جلو افتاد، تا امام حسین (علیه السلام) را نشانِ اهل بیت (علیهم السلام) بدهد! حالا حضرت زینب (علیها السلام) چه کار می‌کند؟! یکی از این طرف می‌رود! یکی از آن طرف می‌رود! حضرت زینب (علیها السلام) می‌خواهد آن‌ها را برگرداند، دنبالشان می‌دوید! همه بچه‌ها را برگرداند؛ امر برادرش امام حسین (علیه السلام) را اجرا کرد. چه کسی این حرف‌ها را افشا می‌کند؟ فقط متقی.



این دنیا زمان دارد، زمان برای مردم پیش می‌آید؛ حالا این مردم دنبال زمان می‌روند، شما نروید! هر کجا حرف پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) و امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) و فاطمه زهرا (علیها السلام) و امام حسن (علیه السلام) و امام حسین (علیه السلام) است، بروید! چه کسی الآن دنبال دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) می‌آید؟! گفتم که رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌گوید: حسین! امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌گوید: حسین! زهرای عزیز (علیها السلام) می‌گوید: حسین! تمام اینها هماهنگ هستند. شما چرا هماهنگ نیستید و خلق می‌گویید؟!



متقی به شما آگاهی می‌دهد. تمام آنچه که برای مردم، در زمان، پیش می‌آید را متقی می‌داند. هیچ کس به جز متقی نمی‌تواند کارهایی که در زمان پیش می‌آید را برطرف کند. کسی که بلا و مصیبت‌هایی که برای مردم اتفاق می‌افتد را تغییر می‌دهد، فقط متقی است. مگر بارش باران را تغییر نداد؟! فرمود: به خدا گفتم: «خدایا، مردم گنهکارند، درخت‌ها چه گناهی کرده‌اند؟! اگر من بودم، باران را نازل می‌کردم.» خدا هم باران را فرستاد. مگر جلوی سیل و یخبندان را نگرفت؟! مگر با دعایش آلودگی هوا رفع نشد؟! 



متقی در مورد این بیماری [۱] فرمود: «خدا مردم را عذاب کرد، این کار معلوم نیست آرام بگیرد! مگر اینکه مردم دست از کارهایشان بردارند!» متقی نظرش این است؛ چون که مردم به معصیت خوش هستند! آن مردک زن دارد؛ اما به فکر بچه‌های مردم است؛ باید به سزایش برسد. 



شما به کسی کاری نداشته باشید، صدقه دهید؛ بعد بگویید: «یا علی! یا زهرا! یا حسین! حسین جان! به حق علی اکبرت، به حق علی اصغرت، بلا را رفع کن! مردم هم این‌طور بگویند؛ وگرنه فایده ندارد.»



خدا فکر را به شما داده، فکر این است که شما از خدا هدایت یعنی قبولی امیرالمؤمنین (علیه السلام) را بخواهید؛ برای همین به شما می‌فرماید: «به عزت و جلالم قسم اگر عبادت انس و جنّ کنی، اما امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را قبول نداشته باشی، تو را با صورت در جهنم می‌اندازم.» 



دین خدا همیشه هست. من گفتم، دوباره تکرار می‌کنم، تمام زمین آب بود، خدا اراده کرد که بشر را روی زمین بیاورد. زمین کعبه را خلق کرد و همه زمین‌ها را از آنجا به همه جا کشید. حالا که بشر را روی زمین آورد، پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) را خلق کرد و گفت: «ای مردم دنیا! به حرف پیامبر بروید!» حالا که مردم، دنبال پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) نرفتند و معصیت کردند، جهنم را خلق کرد. جهنم الآن در دنیا هست. علی (علیه السلام) با خدا بود، گفت: کسی که حرف پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) را نشنود، اهل جهنم است. پیامبر (علیه السلام) گفته علی! پس کسی که حرف پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) را قبول نداشته باشد، دنبال عمر است و جهنمی است. متقی مثل ائمه طاهرین (علیهم السلام) از اولش بوده، می‌فرماید: خدا بود و علی بود و متقی؛ پس بیایید حرف متقی را بشنوید و به آن عمل کنید.



عمر، جلسه بنی ساعده را درست کرد، امام حسین (علیه السلام) هم می‌فرماید: «من کشته جلسه بنی‌ساعده‌ام.» عمر ائمه طاهرین (علیهم السلام) را خلق حساب کرد و مردم هم دنبالش رفتند. شما دنبال هیچ کس نروید! دنبال کسی که مقدس است هم نروید! به اولیای امور هم کار نداشته باشید؛ آن‌وقت خودتان را مقدس می‌کنید! 



عمر مقدس بود که همه مردم دنبالش رفتند. سلطان روم آمد که خلیفه مسلمین را ببیند، به او گفتند: خلیفه به بیابان رفته است. وقتی به سراغش آمد، دید خشت مالیده و خوابش برده است. سلطان روم گفت: اگر عمرش کفاف دهد، تمام دنیا را می‌گیرد! این قدر مقدس بود که از بیت‌المال نمی‌خورد؛ اما زهرای عزیز (علیها السلام) را کشت! من هر روز یک دور تسبیح لعنت به عمر می‌کنم؛ دوباره تکرار می‌کنم، دنبال کسی که مقدس است، نروید! دنبال خدا و امیرالمؤمنین (علیه السلام) و فاطمه زهرا (علیها السلام) بروید. الآن باید دنبال متقی بروید.



خیلی‌ها در دنیا گناه کردند؛ وقتی امیرالمؤمنین (علیه السلام) شهید شد، منادی در تمام خلقت ندا داد: «ارکان خدا شکست!» یعنی امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) کشته شد! حالا عده‌ای از گنهکارانِ اهل جهنم که مغرض نبودند، رقت کردند و از جهنم نجات یافتند. این بود که امیرالمؤمنین (علیه السلام) فرمود: «فُزت و ربّ الکعبه» خوشحالی علی (علیه السلام) از رهایی جهنمی‌ها بود. 



وقتی امام زمان (عج الله فرجه) می‌آید، این دو نفر را از قبر بیرون می‌کشد، به دار می‌زند و آنها را آتش می‌زند؛ تمام گناهان تقصیر عمر است. امام حسن (علیه السلام) هم می‌فرماید: «مادرمان زهرا را که کشتند، همه ما را کشتند، ما یک جان داریم.» 



چرا این دو نفر را از قبر بیرون می‌آورد و آتش می‌زند در حالی که جبت و طاغوتند، در بدترین جای جهنم هستند و کارشان سخت‌تر است؟! این را فقط متقی به شما می‌گوید؛ چون که امام زمان (عج الله فرجه) می‌خواهد مردم بفهمند که این دو نفر بد هستند! این دو نفر بودند که زهرای عزیز (علیها السلام) و محسنش را کشتند، خلافت را غصب کردند، به ولایت جسارت کردند و مسیر دین را عوض کردند؛ حالا این دو نفر را آتش می‌زند؛ تا آن مردمی که با این‌ها ارتباط دارند، ظلم و جنایتشان برای آن‌ها افشا شود. 



چرا امیرالمؤمنین (علیه السلام) این کار را نمی‌کند؟ چون امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) می‌خواهد امام زمان (عج الله فرجه) این کار را بکند. در زمان خودش این کار را نکرد؛ چون که فرصت پیدا نکرد و کسی را هم نداشت. هفتاد هزار نفر طرف عمر و ابابکر رفتند و به حکومت آنها راضی بودند، فقط پنج نفر با امیرالمؤمنین (علیه السلام) ماندند. حالا امام زمان (عج الله فرجه) این کار را می‌کند، هفتاد هزار مَلَک از آسمان به یاری او می‌آیند.در آخرالزمان مردم دنبال عمر می‌روند که می‌گوید اگر از هزار نفر یکی با دین از دنیا برود، ملائکه آسمان تعجب می‌کنند.



امام زمان (عج الله فرجه) می‌داند چه وقت ظهورش است؛ اما دو اجازه می‌خواهد: اول اجازه از خدا، بعد اجازه از حضرت زهرا (علیها السلام). به اجازه مادرش ظهور می‌کند. حالا نگویید که ائمه (علیهم السلام) احتیاج دارند، این‌ها اجازه روی اجازه است، احترام روی احترام است. وقتی آقا تشریف می‌آورد، اول کاری که می‌کند، به مدینه می‌آید؛ سرِ قبر مادرش می‌رود و می‌فرماید: مادر جان! آمدم! قبر مخفی مادرش را معلوم می‌کند و صدا می‌زند: «مادر جان! من آمدم! چقدر «هل من ناصر» گفتی؟ کسی نیامد تو را یاری کند؛ آمدم تا احقاق حق از دشمنان تو و جدّم حسین کنم.» متقی می‌فرماید: «وقتی امام زمان (عج الله فرجه) تشریف می‌آورد، به قلب خسته من هم می‌گوید من آمدم!» 



وقتی آقا امام زمان (عج الله فرجه) وارد مکه می‌شود، یک هشدار به تمام عالم می‌دهد و یک پرچمی باز می‌کند که در آن پرچم «إّنا فتحنا لک فتحاً مبیناً» نوشته شده است؛ از تمام عالم کمک می‌خواهد. این پرچم را تمام دنیا می‌بینند، امام زمان (عج الله فرجه) به تمام عالم ندا می‌دهد: «جَاء الحَق و زَهَق البَاطِل» یعنی آنچه که باطل است، از بین می‌رود و حق آشکار می‌شود. این ندا به تمام کون و مکان می‌رسد و یک جلوه‌ای می‌کند. به تمام خلقت از انس و جنّ، ملائکه، زمین، آسمان، درخت و دیوار می‌رسد؛ همه به غیر از بشر به او لبّیک می‌گویند. شما هم باید منتظر ندای حجت خدا، آقا امام زمان (عج الله فرجه) باشید؛ اما شما منتظر فرمان خلق هستید. شخصی به امام صادق (علیه السلام) گفت: آقا جان! آن منتقم آل محمّد شما هستید؟ حضرت فرمود: نه، من هم منتظرم.



شما باید یک عقیده الهی داشته باشید، آن هم انتظار الفرج است. حالا می‌خواهم به شما بگویم انتظار الفرج یعنی چه؟ انتظار الفرج مثل این است که الآن پدر شما به مسافرت رفته است؛ اگر همه بیایند، شما می‌گویید پدرم نیامده و منتظر او هستید. شما هم باید عقیده‌تان این باشد که منتظر امام زمان (عج الله فرجه) باشید و دنبال کسی نروید. تمام کالبد بدن شما انتظار الفرج داشته باشد؛ آن‌وقت به مردم کاری ندارید. امام صادق (علیه السلام) هم فرمود: «اگر یک روز از دنیا باقی باشد، حجة بن الحسن امام زمان (عج الله فرجه) خواهد آمد.» 



من خودم همین‌طور هستم، همیشه آماده‌ام که وقتی آقا ظهور کرد، عصایم را بردارم و دنبالش بِدَوم؛ شما هم یک چیزی برای خودتان تهیه ببینید؛ وقتی امام زمان (عج الله فرجه) ظهور کرد، آن را بردارید و بدوید. نزد خدا و ائمه (علیهم السلام) زن و مرد ندارد! هر کسی نمی‌تواند این طور باشد! شما همسر و بچه دارید، تعلقات دارید؛ اما باید حواستان پیش امام زمان (عج الله فرجه) باشد. مکان شرط نیست، خودتان شرطید؛ هر کجا هستید، منتظر امام زمان (عج الله فرجه) باشید!



یک دفعه خواب دیدم که درِ مغازه‌ام هستم، به من گفتند امام زمان (عج الله فرجه) ظهور کرده است. یک تیشه برداشتم، پالتو هم نپوشیدم و پابرهنه دویدم؛ مرد آن است که وقتی امام زمان (عج الله فرجه) تشریف می‌آورد، دنبالش بِدَود. مرد فقط متقی است، بقیه نر هستند؛ چون مردم دنبال دنیا و خلق هستند! خدا هم می‌فرماید: «لا فَتی الّا علی، لا سَیف الّا ذوالفَقار» امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) شاهِ مردانِ عالم است.



دیدم آقا نزدیک کارخانه ریسباف آمده است. مورد عنایت آقا امام زمان (عج الله فرجه) قرار گرفتم. آقا مُنشی داشت، به او فرمود: «برو به بازاری‌ها بگو بیایند!» کسی از بازاری‌ها نیامد. به یکی از این بازاری‌ها که چندین سال اینجا می‌آمد، اما آخرش رفت، پیغام دادم و گفتم: «تو از آن بازاری‌ها بدتر هستی؛ چون که چندین سال تو را نصیحت کردم و آخرش رفتی؛ اما چه کسی آن بازاری‌ها را نصیحت کرده بود؟!» من همین‌طور می‌خواستم در رکاب امام زمان (عج الله فرجه) کشته بشوم تا حضرت زهرا (علیها السلام) یک لبخند به من بزند! می‌خواستم زهرای عزیز (علیها السلام) خوشحال شود که پسرش مهدی (عج الله فرجه) را یاری کرده‌ام.



اگر بخواهید یاور امام زمان (عج الله فرجه) باشید، باید هیچ چیزی نخواهید؛ یک جان دارید فدای امام زمان (عج الله فرجه) کنید. مثل غلام سیاه امام حسین (علیه السلام) که وقتی به او گفت آزادت کردم، برو! رفت و برگشت؛ می‌خواست تتمه عمرش را یاور امام زمانش باشد. یاور امام زمان (عج الله فرجه) انتظار می‌کشد و می‌خواهد این عمری که پیشش امانت است را فدا کند. همه در امتحان امام زمان (عج الله فرجه) رفوزه‌اند؛ به جز متقی. 



روزی عطاری از اهل بصره درِ مغازه‌اش نشسته بود که دو نفر برای خریدن سدر و کافور وارد شدند. وقتی به طرز صحبت کردن و چهره‌هایشان دقت کرد، متوجه شد که از مردم معمولی نیستند؛ برای همین از شهر و دیارشان پرسید؛ اما جوابی ندادند. او اصرار و التماس کرد و آنها را قسم داد. آنها گفتند: ما از ملازمان آقا امام زمان (عج الله فرجه) هستیم، یکی از جمع ما فوت کرده، ما برای خریدن سدر و کافور اینجا آمده‌ایم. 



همین که این مطلب را شنید، با اصرار و تضرع زیاد خواست که او را هم همراهِ خودشان ببرند. خلاصه با آنها به راه افتاد، تا این که به ساحل دریایی رسیدند. آن‌ها بدون نیاز به سوار شدن در کشتی، خودشان بر روی آب راه افتادند؛ اما آن عطار ایستاده بود و نگاه می‌کرد. به او گفتند: نترس! خدا را به حضرت حجّت قسم بده، تا تو را حفظ کند؛ بسم الله بگو و بیا! او هم این کار را کرد و بر روی آب مانند زمین خشک دنبالشان به راه افتاد، تا این که به وسط دریا رسیدند. 



ناگهان ابرها به هم پیوستند و باران شروع به باریدن کرد. اتفاقاً او در وقت خروج از بصره، صابونی پخته بود و آن را برای خشک شدن در آفتاب روی پشت بام گذاشته بود. وقتی باران را دید، به یاد صابونهایش افتاد و گفت: «آخ، صابون‌هایم!» به محض این خیال، پاهایش در آب فرو رفت و مجبور به شنا کردن شد؛ تا خود را از غرق شدن حفظ کند؛ اما با همه این احوال از همراهان دور می‌ماند. وقتی آن‌ها متوجهش شدند و او را به این حال دیدند، برگشتند و دستش را گرفتند. او را از آب بیرون کشیدند و گفتند: از آن خیالی که کردی، توبه کن و مجددًا خدا را به حضرت حجّت قسم بده. او توبه کرد و دوباره بر روی آب راهی شد. 



بالأخره آنها به ساحل دریا رسیدند و از آنجا هم به طرف مقصد، مسیر را ادامه دادند. مقداری که رفتند، در دامنه بیابان چادری به چشم می‌خورد که نور آن، فضا را روشن کرده بود. همراهانش گفتند: تمام مقصود در این خیمه است، او هم با آن‌ها تا نزدیک چادر رفت و همه همانجا توقف کردند. یک نفر از ایشان برای اجازه گرفتن وارد چادر شد و در مورد آوردن عطار به داخل چادر با حضرت صحبت کرد، به طوری که عطار، صدای امام زمان (عج الله فرجه) را شنید؛ ولی ایشان را چون داخل چادر بود، نمی‌دید. حضرت فرمود: «صابونی! برو دنبال صابون‌هایت!» این شخص محبت صابون داشت که امام زمان (عج الله فرجه) او را راه نداد؛ ما هم محبت دنیا و اهل دنیا داریم؛ برای همین از عهده برنمی‌آییم! پس کسی که می‌خواهد خدمت امام زمان (عج الله فرجه) برسد، باید ذره‌ای محبت دنیا نداشته باشد و سنخه امام زمان (عج الله فرجه) بشود. 



همان طور که امام، محبت دنیا ندارد، شما هم باید محبت دنیا نداشته باشید! البته به حدّ نیازتان و برای آبرویتان دنیا را بخواهید؛ اما امرِ امام را بالاتر بدانید و منتظر ندا باشید. تمام اینها مثل امانت در دست شماست؛ اما صاحب امانت ولیّ الله الأعظم امام زمان (عج الله فرجه) است. چه کسی محبت دنیا ندارد و سنخه امام زمان (عج الله فرجه) است؟ فقط متقی.



منطقه‌ای است در همدان که الآن هم زیارتگاه است. سیصد و سیزده نفر در آنجا جمع شدند. اینها از شهر بیرون رفتند، شب‌ها در بیابان‌ها بیتوته می‌کردند و روزها روزه می‌گرفتند و همین‌طور امام زمان، امام زمان می‌کردند. حضرت دید اینها خودشان را اسیر کرده‌اند. اولین اشتباه آن‌ها این بود که زنهایشان را طلاق داده بودند و دیگر اینکه ادعا کرده بودند ما می‌خواهیم یاور امام زمان (عج الله فرجه) باشیم و او را ببینیم؛ به خاطر همین امام زمان (عج الله فرجه) به همراه دو بزغاله حاضر شد و فرمود: شما چه می‌خواهید؟ گفتند: آقا جان! ما یاور شما هستیم، دست از زن و بچه‌هایمان برداشته‌ایم، اینجا آمده‌ایم و تسلیم شما هستیم. حضرت فرمود: شما همین جا باشید، من روی پشت بام می‌روم و برمی‌گردم. 



حضرت رفت و بزغاله‌ها را هم با خود برد. یکی از این افراد قصاب بود، او را صدا زد و فرمود: بیا بالا! وقتی بالا رفت، گفت: یکی از این بزغاله‌ها را بکُش! او هم بزغاله را کشت، قدری خون از ناودان سرازیر شد. حضرت یک نفر دیگر را صدا زد؛ وقتی آمد، باز هم به قصاب دستور کشتن بزغاله دیگر را داد، او هم بزغاله را کشت. با سرازیر شدن خون از ناودان، تمام آن افراد فرار کردند، پیش خودشان گفتند: امام زمان (عج الله فرجه) می‌خواهد ما را بکشد!



آقا جان من! شما باید جانتان را برای امام زمان (عج الله فرجه) بدهید! مگر شما می‌خواهید در دنیا بمانید؟! تمام افرادی که خدمت امام زمان (عج الله فرجه) نمی‌رسند، اهل دنیا هستند و می‌خواهند در دنیا بمانند. برو خیالت راحت باشد! من بعضی وقت‌ها می‌گویم: «امام زمان! بیا گردن مرا می‌خواهی بزنی، بزن و دنیا را اصلاح کن! گردن من که به درد نمی‌خورد! اختیارِ گردن من هم با توست، بیا و دنیا را اصلاح کن!»



زنی بود که یک قفل، درِ دّکان قفل‌سازی آورد و به او گفت: آقا! این قفل را از من می‌خری؟ می‌خواهم آن را بفروشم، گفت: چرا می‌خواهی آن را بفروشی؟ گفت: احتیاج دارم. قفل‌ساز گفت: این قفل یک شاهی می‌ارزد؛ اما اگر یک کلید به آن بیندازی، سه شاهی می‌ارزد. آن زن گفت: من پول ندارم. قفل‌ساز گفت: من یک شاهی به تو قرض می‌دهم، یک کلید هم به آن می‌اندازم و سه شاهی از تو می‌خرم. آن زن هم راضی و خوشحال شد. 



حالا آن شخصی که می‌خواست امام زمان (عج الله فرجه) را ببیند، چندین وقت هم به مسجد سهله برای دیدن امام زمان (عج الله فرجه) رفته بود و درِ دکّان قفل‌ساز نشسته بود، به او گفت: این چه کارِ بی‌عقلی بود که تو کردی؟! می‌خواستی خودت آن استفاده را بخوری! قفل‌ساز گفت: آقا جان! این زن، بنده خدا که عقلش نمی‌رسید! این آقا هم که اینجا درِ دکّانم نشسته بود، امام زمان (عج الله فرجه) بود.



ببین، عزیز من! این زن زندگی‌اش راه افتاد، امام زمان (عج الله فرجه) دوست آن کسی است که زندگی یک شیعه را راه می‌اندازد؛ نه این که زندگی‌اش را فلج کند؛ آن‌وقت امام زمان (عج الله فرجه) دیدنش می‌آید؛ وگرنه این قفل چه ارزشی داشت؟! این قفل‌ساز حساب کرد که زندگی این زن را با این کارش راه می‌اندازد، به خاطر همین امام زمان (عج الله فرجه) به دیدنش آمد.



عزیزان من! امام زمان (عج الله فرجه) به عدالت سر می‌زند، نه به خباثت! ما خباثت داریم، کجا می‌خواهیم امام زمان (عج الله فرجه) را ببینیم؟! مگر ائمه طاهرین را ندیدند؟! هفده، هجده سال چهار امام را دیدند، چرا اهل آتش شدند؟! امام دیدن شرط نیست، امر امام را اطاعت کردن شرط است؛ اگر شما امر امام را اطاعت کنید، دلش خوش می‌شود و خودش به دیدنتان می‌آید.



وقتی آدم ابوالبشر مبتلا به ترک اولیٰ شد، خدا سیصد سال او را کناری انداخت. به خدا گفت: خدایا، هیچ کس مرا نمی‌آمرزد، تو فقط می‌آمرزی! خدایا، توبه مرا قبول کن! گفت: ای آدم! به آسمان نگاه کن! تا نگاه کرد، دید پنج نور پاک و نورهای ریز، ریز است. خدا گفت: مرا به این پنج نور پاک قسم بِده! گفت: این‌ها چه کسانی هستند؟ گفت: این پنج نور پاک، محمّد و علی و فاطمه و حسن و حسین هستند. آدم گفت: خدایا، تا به اسم حسین (علیه السلام) رسیدم، دلم شکست! آن‌وقت خدا برای آدم روضه خواند. 



اول روضه خوان، خودِ خداست! به آدم گفت: یا آدم! این حسینِ مرا در صحرای کربلا می‌کشند و بدنش از تشنگی تَرَک، تَرَک می‌شود.آدم گریه کرد و توبه‌اش به خاطر گریه بر امام حسین (علیه السلام) قبول شد. آن‌وقت آدم گفت: خدایا، این نورهای ریز، ریز چه کسانی هستند؟ گفت: آنها دوستان امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) هستند. این نورهای ریز، ریز، متقی نیستند، شیعه‌های تأیید شده‌اند؛ به غیر از مردم دیگر هستند؛ اما متقی یک نفر بیشتر نیست. حالا آن قدر ما بدبخت هستیم که از کنار متقی می‌رویم و با او مخالفت می‌کنیم.



حضرت زهرا (علیها السلام) در مجلسی که حرف حسینش باشد، حاضر می‌شود. وقتی شما روضه می‌خوانید، زهرای عزیز (علیها السلام) گریه می‌کند؛ اما روضه‌خوانِ حضرت زهرا (علیها السلام) باشید، نه این که خلق را تأیید و تشویق کنید و مجلس امام حسین (علیه السلام) را پرچمِ مقصدِ خودتان بکنید! زهرای عزیز (علیها السلام) روضه‌خوانِ حقیقی را ضمانت می‌کند. خدا رحمت کند مرحوم اشراقی بزرگ، پسر حاج میرزا محمّد ارباب را، روضه‌خوان خوبی بود، عظمتی داشت! شب عاشورا در مسجد آمد، عبا و عمامه‌اش را کناری انداخت، روی منبر رفت و همین‌طور می‌گفت: «حسین! حسین!» اصلاً در و دیوار می‌گفت: «حسین! حسین!» 



حالا مرحوم اشراقی مکّه نرفته بود، باغ و زمین داشت؛ وقتی از دنیا رفت، یک نفر در عالم رؤیا دید: مرحوم اشراقی را آوردند و آقا امیرالمؤمنین (علیه السلام) به او فرمود: چرا مکّه نرفتی؟ به ملائکه دستور داد: او را ببرید و عِقابش کنید. وقتی ملائکه داشتند مرحوم اشراقی را می‌بردند، به او گفتند: اگر این خانم برای تو کاری بکند. گفت: او کیست؟ گفتند: حضرت زهراست! مرحوم اشراقی خدمت حضرت زهرا (علیها السلام) آمد و گفت: زهرا جان! من متوجه نبودم که این قدر کار دقیق و سخت است! بیا واسطه من بشو! حضرت زهرا (علیها السلام) به ملائکه فرمود: او را برگردانید. حالا زهرای عزیز (علیها السلام) رو به امیرالمؤمنین (علیه السلام) کرد و فرمود: چرا می‌خواهی او را عقاب کنی؟ امیرالمؤمنین (علیه السلام) فرمود: زهرا جان! او مکّه نرفته است؛ یعنی می‌گویی ما امر خدا را اطاعت نکنیم؟! حضرت زهرا (علیها السلام) فرمود: آیا امر خدا این است که شما بگویی روضه‌خوانِ حسینِ مرا عِقاب کنند؟! اینجا حضرت زهرا (علیها السلام) ناراحت شد. یک دفعه امیرالمؤمنین (علیه السلام) فرمود: زهرا جان! پسرت مهدی (عج الله فرجه) را صدا بزن، تا امسال به جای او یک حجّ به جا آورد. 



ببین مرحوم اشراقی حضرت زهرا (علیها السلام) را تأیید کرد که در آن دنیا او را شفاعت می‌کند. وای به حال روضه‌خوانی که خلق را تأیید کند و حضرت زهرا (علیها السلام) را تأیید نکند! خاک بر سرش! قیامت هم روضه‌خوانی‌اش به دردش نمی‌خورد.



رفقای عزیز! حضرت زهرا (علیها السلام) اینجاست؛ ولی چطور آنجا می‌رود و مرحوم اشراقی را شفاعت می‌کند؟! متقی هم اینجاست، چطور می‌رود و می‌بیند؟! متقی هم همان است. متقی را حضرت زهرا (علیها السلام) تهیه کرده است؛ ولی چه بسیار از مردم که متقی را قبول ندارند! این‌هایی که متقی را قبول ندارند، حضرت زهرا (علیها السلام) را هم قبول ندارند. 



آن روضه‌ای که مرحوم اشراقی خواند، به نام حضرت زهرا (علیها السلام) خواند، به خاطر همین امیرالمؤمنین (علیه السلام) حرف زهرای عزیز (علیها السلام) را قبول کرد و او را بخشید. امام صادق (علیه السلام) هم می‌فرماید: «ما حجّت خدا از برای خلق هستیم و مادرمان زهرا (علیها السلام) حجّت از برای ماست.» این است که باید حضرت زهرا (علیها السلام) امر کند، تا امام زمان (عج الله فرجه) حاضر شود و برای او حجّ به جا آورد.



یکی از این مداح‌ها وقتی از دنیا رفت، یک شب خواب دیدم در بیابان است؛ چنان نعره می‌زد که بیابان را روی سرش گذاشته بود. به او گفتم: چه شده است؟! گفت: زهرا به من کارت نمی‌دهد. نگاه کردم، دیدم آن طرف بساطی است و حضرت زهرا (علیها السلام) تشریف دارند؛ به او گفتم: بیا با هم پیش او برویم، من می‌گویم به تو کارت بدهد. گفت: نمی‌دهد! به وجود زهرا (علیها السلام) قسم رفتم، سلام کردم و گفتم: بی بی جان! یک کارت به این بده! فورًا یک کارت نوشت و به او داد. فقط متقی است که میان ائمه (علیهم السلام) و مردم واسطه می‌شود و شفاعت می‌کند.



رفقای عزیز! همیشه از خدا بخواهید که شرار الخلق دنبال شما نیاید و شما را وسوسه نکند. شرار الخلق کسانی هستند که این حرف‌ها را قبول ندارند و ما را به گناه و معصیت دعوت می‌کنند. شرار یعنی از وجودش هیچ برکاتی نازل نمی‌شود، فقط شرّ دارد. 



به خدا بگویید: «خدایا، ما را محتاج شرار الخلق نکن! شرار الخلق دنبال ما نیاید و ما را وسوسه نکند! امیرالمؤمنین علی (علیه السلام)، زهرای عزیز (علیها السلام) و امام حسین (علیه السلام) دنبال ما بیایند. ما «هل من ناصر» و دعوت آن‌ها را اجابت کنیم. خدایا، تو ائمه طاهرین (علیهم السلام) را دوست داری، ما هم می‌خواهیم این‌ها را دوست داشته باشیم و با این‌ها محشور بشویم.»



متقی به ائمه طاهرین (علیهم السلام) اتصال است، آن‌وقت شما باید به امر متقی باشید! پیامبر اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: «امر هر کسی را اطاعت کنید، با او محشور می‌شوید و مثل او هستید.» رفقای عزیز! بیایید حرف پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) را بشنوید و با متقی رفیق باشید! متقی می‌فرماید: «امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) کفواً أحد است. حضرت زهرا (علیها السلام) کفواً خلقت است.» پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: «آخرالزمان شرّ الأزمنه است.» سؤال کردند: یا رسول الله! شرّ شامل کیست؟ فرمود: «کسی که عمر و ابابکر را دوست داشته باشد و طرفدار آنها باشد.» پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) دستش را به سینه‌اش زد و فرمود: «هر کس عمر را دوست نداشته باشد، امیرالمؤمنین، زهرای عزیز و امام حسین را دوست داشته باشد، با من و در درجه من است.»



الآن شما حرف می‌زنید؛ اما امر امام زمان (عج الله فرجه) را اطاعت نمی‌کنید! امر امام زمان (عج الله فرجه) این است که اولاً سخی باشید؛ دوم این که سخاوتتان به مردم برسد؛ سوم این که اهل دنیا نباشید. 



کدام یک از شما اهل دنیا نیستید؟! چرا امام زمان (علیه السلام) می‌آید به متقی سر می‌زند؟ چرا امام حسین (علیه السلام) می‌فرماید: متقی وکیل من است؟ چرا امام رضا (علیه السلام) به متقی می‌فرماید: برو مردم را راهنمایی کن؟ چرا امام موسی کاظم (علیه السلام) به متقی می‌فرماید: حسین! غصه نخور! حرف‌هایت را در جهان پخش می‌کنیم؟ چون امام به متقی نظر دارد، متقی هم نظرش با امام است. چرا نظر امام به شما نیست؟ چون شما اهل دنیا هستید. چرا اهل دنیا می‌شوید؟ چون می‌خواهید دنیا کارهایتان را تکمیل کند.



شما هم اگر خودتان را در مقابل خدا و امام زمان (عج الله فرجه) تقصیرکار بدانید، هم خدا به شما نظر می‌کند، هم امام زمان (عج الله فرجه) و حضرت زهرا (علیها السلام) تمام غم و غصه دنیا را از دلتان بیرون می‌برند. شخصی بود که بیست سفر به مکه رفته بود، خدمت امام هادی (علیه السلام) آمد و حضرت تمام آنها را رد کرد و فرمود که تو اولاً بیتوته با خدا نداشتی و دیگر این که سخی نبودی و اینها را از خودت می‌دانستی؛ این است که تمام عبادت‌هایت ردّ است. پس ما باید دست‌رنجی که از ما صادر می‌شود را از خدا بدانیم و بگوییم که خدایا، تو این کار را کمک کردی و یادم دادی. من شب‌ها می‌گویم: «خدایا، اگر بهشت بروم تو کردی، تو این حرف‌ها را یادم دادی، نماز شب را تو یادم دادی، بیتوته شب را تو یادم دادی، کمک به فقرا را تو یادم دادی؛ پس اگر بهشت بروم تو کردی!»



عزیزان من! شطیطه تقوا داشت که امام زمان (عج الله فرجه) اعمالش را قبول کرد و به او نماز خواند. امام زمان (عج الله فرجه) یکی در مسجد جمکران نماز خوانده، یکی هم به شطیطه نماز خوانده. به هیچ کس، به هیچ عاِلمی نماز نخوانده است. خدا نزدش زن و مرد ندارد، هر کسی که تقوایش بیشتر باشد، او را می‌خواهد. بیایید شطیطه شوید تا امام زمان (عج الله فرجه) اعمالتان را قبول کند و به شما نماز بخواند. اگر اعمالتان غیر از خدا و امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) باشد، امام زمان (عج الله فرجه) آن را قبول نمی‌کند. همان‌طور که امام زمان (عج الله فرجه) وجوهات اهل نیشابور را قبول نکرد؛ چون که آن‌ها حنفی شده بودند. آن توهینی که به امام رضا (علیه السلام) کردند و گفتند: آنچه از دو لب جدت، رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) شنیدی، برای ما بگو؛ ثمره‌اش این بود که پشت به امام زمانشان (علیه السلام) کردند و حنفی شدند.



شما رفقا! سخی هستید، بیایید با متقی نجوا کنید و از این کارهایتان دست برندارید؛ آن‌وقت شطیطه می‌شوید و امام زمان (عج الله فرجه) به شما نظر می‌کند؛ اما شرطش این است که دنبال کسی نروید؛ شطیطه هم دنبال کسی نرفت. شما فقط دنبال متقی بروید. شطیطه در خانه بود، متقی هم در خانه است، آنچه را که مردم برای او می‌آورند، به فقرا و بیچاره‌ها می‌دهد و آنها را باچاره می‌کند. متقی، فقرا را مثل بچه‌های خودش، حتی بالاتر هم حساب می‌کند؛ می‌فرماید: «خودم را وام‌دار و قرض‌دار فقرا می‌دانم، وکیل مردم می‌دانم. به این‌هایی که چیز می‌دهم، اصلاً اصلاً آنها را نمی‌شناسم.» اگر متقی اهل دنیا بود، آنچه را که مردم به او می‌دادند، خودش مصرف می‌کرد؛ اما به فقرا می‌دهد. متقی دلش می‌خواهد شما هم همین‌طور باشید، سخی باشید. به مردم کاری نداشته باشید، اگر به مردم کار داشته باشید، دنبال آن‌ها می‌روید.



الحمد لله، رفقایی که به جلسه می‌آیند، خوب هستند؛ اول این که صدقات و خیرات می‌دهند، دوم این که امیرالمؤمنین (علیه السلام)، حضرت زهرا (علیها السلام) و امام حسین (علیه السلام) را قبول دارند؛ آن‌ها هم به اهل جلسه نظر دارند؛ اما به شما هشدار می‌دهم که اینجا را رها نکنید. ملائکه آسمان هیچ کجا نمی‌روند، فقط به جلسه ولایت می‌آیند. وقتی به خدا التماس می‌کنند و در مجلس ولایت حاضر می‌شوند، می‌بینند مجلس تمام شده است، بالهایشان را به در و دیوار می‌مالند و در آسمان پرش می‌کنند و فریاد «مَن مِثلی؟» سر می‌دهند. ملائکه دیگر می‌گویند: بوی خوشی می‌دهید، کجا بودید؟! جواب می‌دهند که ما در مجلس ولایت بودیم. 



ما خیلی بدبخت هستیم! این دیوارها کلام متقی را که می‌شنوند ضبط می‌کنند! چرا شما خودتان را از دیوارها کمتر می‌دانید؟! چرا حرف متقی را که می‌شنوید، به آن عمل نمی‌کنید؟! این است که اهل جهنم هستید! شنیدن شرط نیست، عمل شرط است. خیلی‌ها حرف می‌زنند، بلد هم هستند، اما ولایت به آنها تزریق نشده است. ولایت به دیوارها تزریق شده، چرا به شما تزریق نشده؟! چون که دنیا شما را گول زده است. اگر ولایت به شما تزریق شود، هیچ چیزی شما را گول نمی‌زند؛ فقط حرف ولایت را می‌شنوی و به آن عمل می‌کنی.



ولایت به متقی تزریق شده است. چطور تزریق شده؟ وقتی شیطان داخل مسجدالحرام شد، پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) به امیرالمؤمنین (علیه السلام) فرمود: علی جان! برو شیطان را بیرون کن! چون که او حق ورود به مسجدالحرام را ندارد. حضرت علی (علیه السلام) رفت و او را زمین زد، روی سینه‌اش نشست. شیطان دید الآن لنگر زمین و آسمان او را خفه می‌کند، گفت: یا علی! می‌دانم که تو چه کسانی را می‌خواهی! تو هیچ کس را مثل شیعیانت دوست نداری. همان طور که نمی‌توانم تو را گول بزنم، شیعیانت را هم نمی‌توانم گول بزنم. چه کسی این طور است؟ فقط متقی.



بیایید از امیرالمؤمنین علی (علیه السلام)، زهرای عزیز (علیها السلام) و امام حسین (علیه السلام) دست برندارید، تا با آن‌ها محشور شوید! بشر دنبال حرف می‌گردد، بیایید حرف متقی را بشنوید، تا حرف ولایت به شما تزریق شود؛ آن‌وقت ائمه (علیهم السلام) شما را قبول می‌کنند! باید این طوری بشوید، مانند متقی بگویید:






	پشت پا بر عالم امکان زدم
	
	دست بر دامن زهرا زدم









این درست است.



دوستی به نام حاج مظلوم داشتم، باغی داشت که تمام انارهایش را به مردم می‌داد، البته اشخاص را هم می‌شناخت. مریض شد، برایش متوسل شدم. وقتی به باغش رفتم، حاج مظلوم گفت: حاج حسین! یک نفر است که بعضی وقت‌ها اینجا می‌آید، آنچه صفات خوب در عالم هست، به او جمع است. من می‌دانستم به غیر از امام زمان (عج الله فرجه) کسی نیست که تمام صفات خوب را داشته باشد. 



وقتی به آخر باغش رفتم، دیدم آقا آنجا است. تا به من رسید، سلام کرد و فرمود: حسین! گفتم: بله! فرمود: خوشی تمام شد. گفتم: آقا جان! فرمایش شما درست است، جدّتان هم بالای سر آقا علی اکبر (علیه السلام) همین را گفت، خوشی در عالم نیست؛ اما به نظر من دو خوشی هست: یکی بیتوته شب، یکی هم دستم را بالا بردم و گفتم آدم خدمت امام زمانش باشد. آقا یک لبخند زد و مرا تأیید کرد، من هنوز عاشق دندان‌های سفیدش هستم.



عزیزان من! شما الآن قدردانی نمی‌کنید که خدا به شما چه داده است؟! اگر به شیخ بهاء اسم اعظم داده، امام زمان (عج الله فرجه) خودش را به شما داده است. حالا هم که به شیخ بهاء داده، او را مذمت می‌کند؛ چون که می‌خواهد با اسم اعظم خدمت امام زمان (عج الله فرجه) برسد. یک دفعه دید آقا امام زمان (عج الله فرجه) کوفه است و درِ یک دکّانی نشسته، وقتی شیخ بهاء امام زمان (عج الله فرجه) را دید، متوجه شد که امام به او اعتنایی نمی‌کند! 



حالا شیخ بهاء دید آقا کفشش را به کفاش داد و فرمود: آیا می‌شود این کفش مرا بدوزی؟! آیا ممکن است این کار را بکنی؟! به او امر نکرد. کفاش گفت: آقا! دو نفر قبل از شما در نوبت هستند. دو مرتبه امام زمان (عج الله فرجه) فرمود: حالا می‌شود کفشم را بدوزی؟! گفت: آقا! باید صبر کنی؛ تا کار این دو نفر را راه بیندازم و بروند؛ وگرنه به مردم می‌گویم بیایند امام زمانشان را ببینند! ببین، این کفاش امام زمان (عج الله فرجه) را می‌بیند و می‌شناسد؛ اما امرش را بیشتر اطاعت می‌کند؛ می‌گوید اگر من کار امام زمان (عج الله فرجه) را جلو بیندازم، توهین به این اشخاص می‌شود، می‌خواهد با کسبش توهین به یک نفر نکند. 



حالا امام زمان (عج الله فرجه) شیخ بهاء را صدا زد و گفت: برو کاری کن تا من به دیدنت بیایم، تو اینجا نیا! اصلاً او را رد کرد! امام زمان (عج الله فرجه) یعنی رحم، امام زمان (عج الله فرجه) یعنی عدالت، امام زمان (عج الله فرجه) یعنی سخاوت. 



شیخ بهاء می‌خواست امام زمان (عج الله فرجه) به او نظر کند، حالا امام به او می‌گوید من به کسی نظر می‌کنم که امر خدا را اطاعت کند. امر خدا بالاتر از این است که امام زمان (عج الله فرجه) به شما نظر کند. شیخ بهاء اسم اعظم دارد؛ اما تو خود اعظم را داری؛ تو محبتِ چهارده اعظم را داری! این کفاش امر را اطاعت می‌کند؛ حالا آقا امام زمان (عج الله فرجه) می‌آید و درِ دّکانش می‌نشیند.



این حرف تازه است، هیچ کس به غیر از متقی این حرف را نزده است. ببین، شیخ بهاء چندین وقت می‌خواست امام زمان (عج الله فرجه) را ببیند؛ اما توی امر خدا نبود! اگر کار و سخاوت شما محض خدا باشد و محض خلق نباشد، خدا به شما نظر می‌کند و هفتاد حجّ و هفتاد عمره به شما ثواب می‌دهد. امام زمان (عج الله فرجه) هم تمام مردم را کنار می‌زند و می‌فرماید یاور من هستی.



خلیفه‌ای بود که وزیری ناصبی داشت، می‌خواست شیعه‌ها را محکوم کند؛ به خاطر همین قالبی درست کرد و به آن نوشت: «ابابکر، عمر، عثمان، علی» اناری که به درخت بود را درون قالب گذاشت. این انار بزرگ شد و فشار آورد و روی آن، این اسامی نقش بست. وزیر ناصبی انار را برداشت و پیش خلیفه آورد و گفت: خلیفه! ببین، این آیات خداست، امر خداست، این را که نمی‌شود منکر شد! چه می‌گویی؟! خلیفه، علمای شیعه آن زمان را خواست و گفت به من جواب دهید یا اینکه باید اهل تسنن را قبول کنید؛ وگرنه همه شما را می‌کشم! ببین، این خلیفه در باطن می‌داند که خلیفه مردمی است، نه خلیفه خدا و پیامبر! همین‌طور که می‌داند یک نفر امام است و علت و باطن هر کاری را می‌داند؛ برای همین علمای شیعه را خواست. آنها گفتند: خلیفه! یک هفته به ما وقت بده تا به تو جواب دهیم. 



این‌ها همه در بیابان ریختند و گریه و زاری می‌کردند. شب آخر، امام زمان (عج الله فرجه) حاضر شد و فرمود: این وزیر قالبی درست کرده و آن را در بالاخانه گذاشته، وقتی می‌روید به خلیفه بگویید که وزیر را در یک اطاق نگه دارد؛ این کار، خُدعه وزیر است؛ پس چیزی که هست را امام می‌داند؛ اما این خلیفه نمی‌دانست! چون خلیفه مردمی از این حرفها سر در نمی‌آورد! امام زمان (عج الله فرجه) با این کار به خلیفه توجه داد که هر کس بر علیه خدا و ولایت کار کند، رسوا می‌شود. این کار، کار درخت نیست؛ درخت آیات خداست، هیچ وقت بر ضد خدا و ولایت کار نمی‌کند. چقدر مردم بیچاره‌اند! وای بر ما و وای بر دل امیدوار ما! 



درخت برای امام حسین (علیه السلام) گریه می‌کند. این وزیر با کارش می‌خواست درخت را بدنام کند؛ اما امام زمان (عج الله فرجه) از آن حمایت نمود. در آخرالزمان هم با متقی خدعه می‌کنند؛ اما خدا و امام زمان حامی اوست. یک حرفهایی را متقی می‌داند؛ آن‌وقت می‌بیند که شما کشش ندارید؛ برای همین آن را افشا نمی‌کند. فقط متقی جواب همه را می‌دهد. 



امام زمان (عج الله فرجه) به علمای شیعه فرمود: چرا یک هفته وقت گرفتید؟! می‌خواستید بگویید فردا! من جوابتان را می‌دادم. پس شیعه صاحب دارد، مواظبش است. بیایید درِ خانه امام زمان (عج الله فرجه) بروید، ببینید چطور جوابتان را می‌دهد؛ اما باید سخی باشید و از دنیا بگذرید.



خدا حاج شیخ غلامحسین شیرازی را رحمت کند! بعضی وقت‌ها درِ دکّانم می‌آمد. قبل از مُردنش به آقای نجفی وصیت کرده بود که به هر قیمتی هست مرا به نجف ببرید. وقتی از دنیا رفت، مخالفت کردند و نگذاشتند که او را به نجف ببرند. بعد از یک شب یا دو شب، آقای نجفی خوابش را دیده بود که به او می‌گوید: آقا جان! غصه مرا نخور! مَلَک نقاله مرا پیش امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) برد. عزیز من! مَلَک نقاله تو را هم می‌برد؛ اما ولایت را می‌برد، نه جسمت را! حاج شیخ غلام حسین چند صفت خوب داشت: یکی این که با رادیو مخالف بود، دیگر این که به محراب و دنیا علاقه نداشت. حاج شیخ عباس تهرانی مرا با او روبرو کرد، سفارش مرا به او و سفارش او را به من کرد. 



وقتی آقای شرعی وکیل شد، خانه‌ای داشت؛ دمِ خانه یک اتاق ساختند؛ چون که وقتی وکلاء می‌آمدند، دیدند که آبروریزی است؛ به خاطر همین آبروداری کردند. اما حاج شیخ غلام حسین گریه می‌کرد و خطاب به خودش می‌گفت: غلام حسین! این اتاق را می‌خواهی چه کنی؟! داد می‌کشید که چرا این اتاق را ساختی؟! ببین، وقتی به دنیا علاقه نداشته باشید، امیرالمؤمنین (علیه السلام) علاقه خودش را به شما می‌دهد؛ آن علاقه، جهنم خنثی‌کن و بهشت درست‌کن است. چرا علاقه به دنیا دارید؟! چرا این‌ها را خلق حساب می‌کنید؟! خدا شما را مخیّر کرده؛ پس با عقلتان کار کنید، نه با هوشتان! آن قدر علاقه به دنیا داشته باشید که اموراتتان بگذرد. 



خلاصه آمدند و بالای مدرسه علمیه را ساختند و یک بلندگو هم آنجا گذاشتند. حاج شیخ غلام حسین مخالف بود و می‌گفت این بلندگو را نگذارید، طلبه‌ها می‌خواهند درس بخوانند و ناراحت می‌شوند. این‌ها آمدند و به او پشت کردند و بلندگو گذاشتند. حاج شیخ غلام حسین هم قهر کرد و دیگر به مدرسه نیامد. 



این را به شما بگویم که اگر شما به علمای واقعی، نه علمای مصنوعی که «من» دارند، خدمت کنید، امیرالمؤمنین (علیه السلام) به شما پاسخ می‌دهد. من همیشه درباره مظلوم ساکت نمی‌نشستم؛ بلند می‌شدم، تمام کار و کاسبی‌ام را برای یاری او رها می‌کردم. این بنده خدا درِ دکّانم آمد و گفت: حاج شیخ حسین! فردای قیامت می‌گویم که یاری خواستم و کسی مرا یاری نکرد! گفتم: آقا! خیلی ادعا کردی! این امام حسین (علیه السلام) بود که یاری نداشت، تو یاور داری. چرا ناراحت هستی؟! بلند شدم یک کاغذ دست گرفتم و گفتم: حاج شیخ غلام حسین را می‌خواهید، یا بلندگو را؟! تا می‌خواستند که بنویسند بلندگو، من می‌گفتم خاک بر سر او که بگوید من بلندگو را می‌خواهم! یک طومار درست کردم و به سردسته آنها گفتم بروید حاج شیخ غلام حسین را بیاورید! گفت: لازم نکرده! گفتم: من به شما بگویم که من هم جماعتی و هم اهل محل هستم؛ اما شما اهل محل نیستید. اول اهل محلی‌ام را ثابت کردم، تا سرِ جایش بنشیند! مُلّا حسین گفت: زمانِ ما بلندگو بوده، گفتم: مُلّا حسین! سرِ جایت بنشین و تکان نخور که فاسدت می‌کنم! خلاصه، اینها جلسه‌ای داشتند، یک نفر توی جلسه آمد و فحش داد، اینها همه فرار کردند و جلسه به هم خورد. وقتی این طور شد، همه رفتند و با عزت و احترام حاج شیخ غلام حسین را آوردند. 



حرفم سرِ این است که به علمای واقعی خدمت کنید! الکی نروید به علمای مصنوعی خدمت کنید. خلاصه، بعدها یک چرخی به حاج شیخ غلام حسین زد و او مُرد. خدا رحمتش کند از لهو و لعب بدش می‌آمد. بعد از چند وقت در عالم رؤیا با یک سیّدی درِ دکّانم آمد. وقتی داخل شد، دکّان ما روشن شد. به من گفت: آقای حاج شیخ حسین! این آقاست که بَرات آزادی از جهنم می‌دهد. گفتم: یک برات آزادی از جهنم به من بدهید! آقا نوشت: تو از آتش ایمنی! من کاغذ را گرفتم و بوسیدم و در جیبم گذاشتم. شما چه می‌گویید؟! دنیا چه خبر است؟!



یک مدرسه علمیه‌ای بود، مستخدمی داشت که روستایی بود. برای طلبه‌ها نان و غذایی می‌گرفت، آنجا را جارو و نظافت می‌کرد، لباسی می‌شُست. یک شب، رئیس مدرسه از دمِ اتاق این مستخدم رد می‌شد، شنید که از اتاقش صدای صحبت می‌آید. خیلی ناراحت شد، فکر کرد که برایش مهمان از شهرستان آمده و چیزی به او نگفته است. خلاصه، همان موقع چیزی به او نگفت. فردا او را خواست، به او برگشت و گفت: چرا مهمان برایت آمد، چیزی به من نگفتی؟! آن بنده خدا گفت: آقا! برایم مهمان نیامده بود! اما رئیس مدرسه کوتاه نیامد و او را قسم داد؛ تا این که سرانجام مستخدم گفت: می‌دانی ماجرا چیست؟! گاهی اوقات آقا امام زمان (عج الله فرجه) اینجا می‌آیند و به من سر می‌زنند. یک دفعه رئیس مدرسه تکان خورد و گفت: راست می‌گویی؟! گفت: بله! رئیس گفت: من هم می‌توانم خدمت آقا برسم؟! هر موقع ایشان تشریف آوردند، مرا خبر کن! روزی آن مستخدم به ایشان گفت: دیشب آقا تشریف آوردند و چون یکی از کسانی که در حضور آقا بوده‌اند، از دنیا رفته، من باید فردا به حضور امام زمان (عج الله فرجه) بروم. من قدری به بقال و کاسب و نانوای محل بدهی دارم، شما لطف کن و بعد از من این فانوس و اثاث محقّر مرا بفروش و بدهی‌های مرا بده. من فردا به حضور می‌روم؛ ولی شما قبل از آن کسی را خبر نکن.



خلاصه فردا صبح طلبه‌ها دیدند دیگر خبری از نان و آب و غذا نیست! سر و صدایشان بلند شد که این مستخدم بی‌لیاقت است و وقتی رئیس مدرسه به اتاق مستخدم رفت، دید از دنیا رفته و به حضور امام زمان (عج الله فرجه) مشّرف شده است. رئیس مدرسه پیش طلبه‌ها رفت و گفت: آیا می‌دانید که این مستخدم با امام زمان (عج الله فرجه) ارتباط داشت؟! او در حضور امام زمان (عج الله فرجه) رفته است! آن مستخدم مدرسه با امام زمان (عج الله فرجه) ارتباط داشت، ما با چه چیز ارتباط داریم؟! ما با دنیا و اهلش، با خلق و تجدد ارتباط داریم! چه کسی با امام زمان (عج الله فرجه) ارتباط دارد؟ فقط متقی.



چند سال پیش که متقی با صورت به زمین خورد، فرمود: چند ثانیه‌ای رفتم، آقا فرمود: تو باید برگردی! گفتم: آقا جان! جایم خوب است، فرمود: نه! باید برگردی. اینجا باز هم امام زمان (عج الله فرجه) به ما رحم کرد و فرصت به ما داد. رفقا! بیایید قدردان متقی عزیز و کلامش باشیم! 



متقی فرمود: به تمام آیات قرآن اگر از دنیا بروم، این حرف‌ها دیگر گیرتان نمی‌آید. نمی‌خواهم ادعا کنم؛ ادعا نیست. خدا رحمت کند حاج شیخ عباس تهرانی را از دنیا رفت، دیگر کسی جایش نیست! بروجردی از دنیا رفت، دیگر کسی جایش نیست! من هم بروم، دیگر کسی جایم نیست! می‌بینم باید قدردانی کنید! 



من قدر شما را دانستم، گفتم: رفقایم شجره توحیدند، آن‌ها را از دنیا بیشتر می‌خواهم. اگر شما هم مرا می‌خواهید، این حرف‌ها را بایگانی نکنید، با آن‌ها نجوا کنید. من با امام زمان (عج الله فرجه) نجوا می‌کنم که این حرفها را القا می‌کند. من شب‌ها با گریه می‌گیرم و روزها با خنده به شما تحویل می‌دهم؛ پس قدردانی کنید!



به یک نفر گفتم: کتابت کجاست؟ گفت: در خانه است. متقی باید توی سرش بزند از دست شماها که به جلسه می‌آیید، نه آنهایی که به اینجا نمی‌آیند! آنها که اهل جهنم هستند! تو که کتابت را در خانه‌ات جا گذاشته‌ای! خانه‌ات باید به کتاب عمل کند یا تو؟!! 



به خدا می‌گویم: «خدایا، زحمت نود سالم به باد نرود.» چطور می‌شود زحمت چندین سال را به باد می‌دهی؟ یا «من» داری، یا این که خلق را مؤثر می‌دانی؛ اما یک وقت به باد داده هست! شاگردهای امام صادق (علیه السلام) به باد داده بودند. 



متقی «من» ندارد. الآن یک چیزی به شما می‌گویم، ناراحتم که چرا شما نمی‌گویید؟! دوست دارم همه شما سخنگوی ولایت باشید. ببین، خدا در سخاوت همکار می‌خواهد، من هم می‌خواهم شما همکارم بشوید. 



اگر شما در اختیار امام، یعنی در اختیار امر امام که متقی است باشید، در اختیار خلق نمی‌روید. تمام بدبختی زمان ما این است که در اختیار امام زمان (عج الله فرجه) و متقی نیستیم. شما باید حاجت و کسری‌تان را درِ خانه خلق نبرید. وقتی از خلق تمنایی دارید، او به شما طمع می‌کند؛ پس قانع و راضی باشید و بروید کنار.



چرا کنار رفتن این همه مشکل است؟ چون منافع ظاهری ندارد. اگر لای مردم باشید، منافع چشم‌چرانی، منافع خوشی، منافع پولی و عشقی دارید؛ شما از این‌ها نمی‌توانید بگذرید! پول نداشتن ننگ نیست، دنبال خلق رفتن ننگ است. کنار رفتن، عبادت و اطاعت است؛ کنار رفتن، علی‌دوستی و زهرادوستی است؛ کنار رفتن، دین و ولایتت محفوظ می‌ماند. خود امام زمان (عج الله فرجه) هم کنار است. کنار باشید تا آینده ولایت باشید، آینده امر امام زمان (عج الله فرجه) باشید؛ نه آینده دنیا. 



آینده ولایت از امر ائمه طاهرین (علیهم السلام) که متقی است، حمایت می‌کند؛ اما شما از اهل دنیا حمایت می‌کنید. بیایید با ولایت باشید، آن‌وقت ولایت یادتان می‌دهد که چه بخواهید.



اگر شما با تمام وجودتان از امام زمان (عج الله فرجه) بخواهید و به گناهانِ خود اقرار کنید و کمک بخواهید، آن‌وقت شما را می‌پذیرد. شما هنوز نفهمیده‌اید که اشتباه کرده‌اید؛ برای همین است که آن‌ها شما را نمی‌پذیرند. اگر به حرف متقی که حرف دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) است باشید، آن‌ها شما را می‌پذیرند.



رفقای عزیز! من دردِ دلم خیلی زیاد است که شما ولایت را از چه افرادی می‌خواهید؟! ببین، وقتی آن مرد عالم مریض شد، حاجِبی گرفت و به او گفت: «هر کسی بتواند حجرالاسود را نصب کند، آن شخص امام زمان (عج الله فرجه) است.» در نامه‌اش هم به امام زمان (عج الله فرجه) نوشت: «آقا جان! آیا مریضیِ من خوب می‌شود یا نه؟ من چند سال دیگر زنده‌ام؟» بفرما! ببین، خواهشش از ولیّ الله الأعظم، حجة بن الحسن چیست؟! آیا این شخص اصلاً ولایت دارد که شما از او ولایت می‌خواهید؟! 



حالا وقتی حجرالاسود افتاد و آقا برای نصب آن تشریف آورد، هر چقدر این حاجِب دنبال امام زمان (عج الله فرجه) دوید، دید حضرت دارد می‌رود و به او اعتنایی نمی‌کند! حضرت یک نگاهی به او کرد و فرمود: «به آن عاِلم بگو مریضی‌ات خوب می‌شود، پنج سال دیگر هم می‌میری!» آخر تو چه نتیجه‌ای داری؟! پنج سال دیگر هم سیب و خیار و چیز دیگر خوردی! این چه نتیجه‌ای دارد؟! عزیز من! به امام زمانت بگو من چه کار کنم تا یاور شما باشم؟ چه کار کنم تا احقاق حق از دشمنان مادرت زهرا و جدّت حسین کنم؟ این را از آقایت بخواه! تو چه می‌خواهی؟! چه کسی این طور است؟ فقط متقی.



امام زمان (عج الله فرجه) آئینه حق است، ما در آئینه‌اش حیوان هستیم! منافقیم! وقتی آقا امام زمان (عج الله فرجه) تشریف می‌آورد، تمام آنچه که چندین سال در دلمان بوده است، در پیشانی می‌آید و بر آن مُهر می‌زند! «مؤمن! منافق!» امام صادق (علیه السلام) قسم می‌خورد و می‌فرماید: «جدّ ما امیرالمؤمنین مُهر می‌زند: مؤمن! منافق!» چرا امیرالمؤمنین (علیه السلام) مُهرزننده است؟ چون خواست امام زمان (عج الله فرجه) را امضا می‌کند و به او کمک می‌کند. قربان آن کسی بروم که امیرالمؤمنین (علیه السلام) را دوست دارد. حالا خدا می‌خواهد بگوید که چرا با امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) خوب نیستید؟ اگر با او خوب نباشید، با امام زمان (عج الله فرجه) هم خوب نیستید؛ به خاطر همین امیرالمؤمنین (علیه السلام) تشریف می‌آورد و به شما مُهر می‌زند. امیرالمؤمنین (علیه السلام) کسی را نداشت که او را یاری کند؛ وگرنه عمر جرأت نمی‌کرد که این جسارت‌ها را به اهل بیت (علیهم السلام) کند! دل امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) از دست مردم آن زمان خون است! حالا زمان ظهور تشریف می‌آورد و مُهر می‌زند. 



متقی هم به زهرای عزیز (علیها السلام) می‌فرماید: «من نتوانستم احقاق حقِ شما را بکنم؛ الآن نمی‌توانم کاری بکنم، به پشتوانه امام زمان (عج الله فرجه) احقاق حق خواهم کرد.» متقی دلش پیش امام زمان (عج الله فرجه) است که در زمان ظهور فرصت می‌شود، احقاق حق از دشمنان اهل بیت (علیهم السلام) کند.



رفقای عزیز! شما فکر کنید، ببینید همه کسری دارید! باید از خدای متعال بخواهید که کسری‌هایتان را برطرف کند. فقط متقی کسری ندارد، پس باید دنبال او بروید. این که امیرالمؤمنین (علیه السلام) مُهر منافق می‌زند، به افراد جلسه ما نمی‌زند؛ چرا؟ چون افراد جلسه با امیرالمؤمنین (علیه السلام)، حضرت زهرا (علیها السلام) و امام حسین (علیه السلام) ارتباط دارند، سخی هم هستند؛ به آنهایی مُهر می‌زند که گوش به حرف امیرالمؤمنین علی (علیه السلام)، زهرای عزیز (علیها السلام) و امام حسین (علیه السلام) نداده‌اند. شرط این که به شما مُهر منافق نزند، این است که سخاوت و جلسه ولایت را تا آخر برسانید. 



عده‌ای اینجا بودند و رفتند، اینها به آخر نرساندند. شما از آنها نباشید! ذخیره امام زمان (عج الله فرجه) باشید، در فکر جای دیگر نباشید تا به شما مُهر منافق نزند! به حرف متقی بروید! آنهایی که به حرف متقی نرفتند، به حرف دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) نرفته‌اند. این چیز جدیدی نیست؛ بعد از رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) هفتاد هزار نفر دنبال عمر و ابابکر رفتند، فقط پنج نفر با امیرالمؤمنین (علیه السلام) ماندند؛ شما از آنهایی نباشید که دنبال خلق بروید! از آنهایی باشید که دنبال متقی بروید!



آخرالزمان همه مردم طرف عمر و ابابکر می‌روند! کسی که طرف آنها نمی‌رود، اهل جلسه است؛ به شرط این که به آخر برساند. از کجا بفهمیم که پیرو عمر و ابابکر نیستیم؟ از این که شما وقتتان را در جلسه ولایت صرف می‌کنید، همیشه در فکر جلسه هستید، از اینجا دست بر نمی‌دارید، سخاوت هم دارید؛ آن‌وقت از خوبان هستید؛ امام زمان (عج الله فرجه) هم با شما خوب است. فقط دست از اینجا برندارید و پیرو متقی باشید!



وقتی امام زمان (عج الله فرجه) تشریف می‌آورد، کاری به عاِلم و جاهل ندارد؛ امیرالمؤمنین (علیه السلام) به علمایی که پیرو عمر و ابابکر هستند، مُهر منافق می‌زند؛ آن‌وقت ذخیره می‌شوند تا امام زمان (عج الله فرجه) گردنشان را بزند. حالا متقی می‌گوید شما دنبال آنها نروید و پیرو آن‌ها نباشید. بیایید پیرو امیرالمؤمنین (علیه السلام)، زهرای عزیز (علیها السلام) و امام حسین (علیه السلام) باشید تا امام زمان (عج الله فرجه) به شما تقبل الله بگوید. 



از کجا می‌گویی تقبل الله می‌گوید؟ وقتی مردم طرف عمر و ابابکر رفتند و پنج نفر با امیرالمؤمنین (علیه السلام) ماندند، زهرای عزیز (علیها السلام) به امیرالمؤمنین (علیه السلام) فرمود: علی جان! چند روز است که سلمان و اباذر و میثم و مقداد را ندیده‌ام؛ به آن‌ها بگو به دیدنم بیایند. حضرت زهرا (علیها السلام) آنها را پذیرفت و به آنها «تقبل الله» گفت. حالا اگر شما هم پیرو عمر و ابابکر نباشید و پیرو متقی باشید، زهرای عزیز (علیها السلام) به شما «تقبل الله» می‌گوید.



وقتی عمر و ابابکر به دیدن حضرت زهرا (علیها السلام) آمدند، حضرت از آن‌ها رو برگرداند و فرمود: «مگر پدرم سفارش مرا نکرد و نفرمود: هر کس زهرا را اذیت کند، مرا اذیت کرده و هر کس مرا اذیت کند، خدا را اذیت کرده است؟! رضایت زهرا، رضایت من است و رضایت من، رضایت خداست؟ غضب زهرا، غضب من است و غضب من، غضب خداست؟ خدایا، بدان که من از این دو نفر ناراضی‌ام.» حضرت زهرا (علیها السلام) به این دو نفر نفرین و لعنت کرد؛ اما به آن پنج نفر «تقبل الله» گفت؛ حالا در آخرالزمان مردم عمر و ابابکر را قبول دارند. خدا لعنت کند عمر و ابابکر و پیروانشان را! خدا لعنت کند شیطان و پیروانش را! خدا لعنت کند هر کسی که گفت رقیه دختر امام حسین (علیه السلام) نیست.



ما در این دنیا آمده‌ایم برای اقرار به این فرمایش که فقط متقی آن را افشا کرده و فرمود: «امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) امام المتقین، یعسوب الدین، امام المبین، هستی خدا، نور خدا، مقصد خدا، ولیّ خدا، امر خدا، علی بن ابی طالب، کفواً أحد است، حضرت زهرا (علیها السلام) عصاره خلقت، ناموس دهر، ناموس خدا، امّ ابیها، حجت بر تمام ائمه، حامی ولایت، فدایی ولایت، کفواً خلقت است.»



همانطور که امیرالمؤمنین (علیه السلام) در همه خلقت هست که خدای تبارک و تعالی فرمود: «به عزت و جلالم قسم اگر عبادت ثقلین کنی؛ اما امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را قبول نداشته باشی، تو را با صورت به آتش جهنم می‌اندازم.» عمر هم در همه خلقت هست؛ چون که هر کس او را بخواهد، به جهنم می‌رود. روزی پیامبر اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) به امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) فرمود: «یا علی! به دینم قسم، خدا فرمود نور آسمان‌ها و زمین‌ها به واسطه امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است. یا علی! همان‌طور که تو در آسمان‌ها و زمین‌ها نورفشانی می‌کنی، عمر یعنی آن کسی که با تو مبارزه می‌کند، ظلمانیتش به آسمان‌ها و زمین‌ها پخش می‌شود.» حالا در آخرالزمان مردم دنبال عمر می‌روند و اهل جهنم می‌شوند. شکر کنیم که فقط متقی شناسایی عمر را به ما داد و از دنبال خلق رفتن نجاتمان داد.



اگر شما به ولایت یقین کنید، بو دارید و بوی ولایت را هم می‌شنوید؛ اما باید مشامتان را از دنیا خالی کنید. آن زمان، کسانی که ولایت را قبول نکردند، بوی امیرالمؤمنین (علیه السلام) و زهرای عزیز (علیها السلام) را که نمی‌شنیدند، زهرا (علیها السلام) را هم زدند! اگر شما ولایت داشته باشید، سنخه ولایت را می‌شناسید، بویش را می‌شنوید! 



مگر امام صادق (علیه السلام) نمی‌فرماید عده‌ای از یمن نزد پدرم امام باقر (علیه السلام) آمدند، پدرم اینها را در آغوش می‌گرفت و می‌گفت: صادق جان! این‌ها بوی ولایت می‌دهند؟! چه کسی این بو را می‌شنود؟ امام صادق (علیه السلام)؛ پس بیایید مشامتان را از دنیا خالی کنید! تا کی نگاه به دنیا و اهلش می‌کنید؟! تا کی نگاه غیرِ امر می‌کنید؟! این‌ها که بو ندارد! بوی ظلمت دارد! 



به شما می‌گوید اگر ذره‌ای محبت عمر و ابابکر را داشته باشید، شما را می‌سوزانم؛ یعنی همانطور که ولایت، نجات‌دهنده بشر از آتش جهنم است، ذراتی محبت این‌ها را داشته باشید، بر خدا واجب است که شما را بسوزاند؛ باز هم به اهل تسنن بگویید برادر! چرا تفکر ندارید؟! چرا دنبال خلق می‌روید؟! این حقایق را فقط متقی برای ما افشا می‌کند.



امام زمان (عج الله فرجه) که تشریف می‌آورد، همین جا بهشت می‌شود، اصلاً اتصال به بهشت می‌شود. همه مردم به بلوغ می‌رسند، نفسشان پاک شده و چشم‌پاک هستند؛ به غیر از امام زمان (عج الله فرجه) چیزی را نمی‌بینند و دنیاپرست نیستند. در روایت می‌فرماید: «اگر وجیه‌ترینِ تمام دختران عالم، تشت طلا بر سرش باشد و از مغرب به مشرق عالم یا از مشرق به مغرب عالم برود، هیچ کس به او کاری ندارد؛ یعنی در دنیا دیگر بدچشم نیست.» فقط حضرت، عدالت را روی زمین پیاده می‌کند و همین جا بهشت می‌شود. جهنم بودنِ این دنیا برای این است که مردم عدالت را مراعات نمی‌کنند. اگر از بزرگ تا کوچکمان عدالت را پیاده کنیم، تمام مردم با آسایش زندگی می‌کنند.



یک بار در عاَلم رؤیا دیدم که سرِ کوچه‌مان آمدم تا سوار ماشین بشوم و به حرم حضرت معصومه (علیها السلام) بروم. دیدم که تمام مردم حیوان هستند. یک دفعه دیدم هودَجی از آسمان پایین آمد، آقایی در آن بود که به من فرمود: سوار شو! سوار شدم. خوب یادم است از رودخانه قم ردّ شد، رفت و رفت، از کوهها ردّ شد، به یک عمارتی رسیدیم. آقای بزرگواری آنجا بود که دستور داد پذیرایی شوم. به ایشان گفتم: «شما مرا از دست آن حیوانات نجات دادید، ممکن بود مرا بِدرند! اما آقا جان! اگر شما هم تقوا نداشته باشید، شما را هم نمی‌خواهم.» حالا وقتی بیدار شدم، این قدر ناراحت شدم که تُف در صورتم انداختم که چرا این حرف را زدم؟! آقا حاضر شد و فرمود: «حسین! چرا ناراحتی؟! ما خودمان به تو القا کردیم که این حرف را بزنی!» 



ببین من چه می‌گویم؟! آن را که درونم است، افشا می‌کنم. من تقوا می‌خواهم! اما شما چه می‌خواهید؟! من خواستِ آنها را می‌خواهم! امر آن‌ها را افشا می‌کنم! اما شما با یک چلوکباب دنبال خلق می‌روید! چرا دنبال امام زمان (عج الله فرجه) نمی‌روید؟! چرا هر چیزی را می‌خورید؟! مال حرام و مصادره می‌خورید! هنوز هم دنبالش هستید! هر کسی را می‌بینم، دنبال خلق است! فردای قیامت پشیمان می‌شوید! به گونه‌ای که اگر پشیمانی‌تان را به اهل محشر قسمت کنند، به همه می‌رسد.



وقتی امام زمان (عج الله فرجه) به من فرمود: حسین! دست از حاج شیخ عباس تهرانی برندار! باز من کامل در اختیارش نبودم؛ چون آن موقعی که حاج شیخ عباس در روضه‌خوانیِ امام حسین (علیه السلام) به من امر کرد و گفت: حسین! برو توی زنانه هم چای بِده! من حرفش را نشنیدم. ببین، حاج شیخ عباس خلق است، خلق نمی‌تواند به متقی امر کند. فقط متقی است که خواست ائمه (علیهم السلام) را می‌فهمد؛ پس جایی نروید! دنبال متقی بروید!



یک روز با پسرم، علی آقا کاری داشتیم، وقتی بیرون رفتیم، در آنجا خانه‌های مجللی بود. به این مردم که نگاه کردم، دیدم هیچ کس طرفدار امام زمان (عج الله فرجه) نیست. همه در فکر خانه‌های مجلل و دنبال آن هستند؛ کارهایی که می‌کنند، مطابق میل خدا و پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) نیست. خدا می‌داند خودم دیدم هیچ کس پیرو امام زمان (عج الله فرجه) نیست!



حالا شماهایی که اهل جلسه هستید، از اول که نبودید! من به شما گفتم که عکس مرا در خانه‌هایتان بزنید؛ اما با فکر؛ نه این که عکس را در خانه‌هایتان همین‌طوری بزنید! باید به عکس نگاه کنید و بگویید: ما چه بودیم؟! کجا بودیم؟! چه کسی ما را هدایت کرد؟! چه کسی ما را نجات داد؟! فقط متقی. انصافاً با عکس ترقی کنید. یکی از ترقی‌های شما این است که سخی هستید. دیگر این که دنبال خلق نرفتید؛ دنبال خلق نرفتن، خواستِ امام زمان (عج الله فرجه) و امیرالمؤمنین (علیه السلام) است. دلم می‌خواهد شماها این طوری باشید! اما کم می‌بینم که این طوری باشید! حالا متقی چه کار کند؟! نمی‌تواند حرفش را بزند! حرفم این است و دوباره تکرار می‌کنم: یکی سخی باشید! یکی هم به فکر آخرت باشید! وقتی به فکر آخرت نبودی، به فکر خدا هم نیستی. «إّنما الدنیا فناء و الآخرة بقاء.» اگر شما به ماوراء اعتقاد داشته باشید، خیلی خوب هستید! ماوراء شما را نجات می‌دهد؛ چون هر وقت بخواهید گناه کنید، یاد قیامت می‌افتید؛ اما این مردم به ماوراء اعتقاد ندارند که گناه می‌کنند.



امیرالمؤمنین (علیه السلام)، حضرت زهرا (علیها السلام) و امام حسین (علیه السلام) اینجا را تأیید کرده‌اند. از اینجا نروید! من آخرش از دنیا می‌روم و دلم خوش است که آقا امام زمان (عج الله فرجه) بیاید و حرفهایم را بزنم. ان‌شاءالله جلوی امام زمان (عج الله فرجه) حرف‌هایم را می‌زنم. 



مرحوم حاج شیخ عباس تهرانی به واسطه من، به طلبه‌ها درس می‌داد. حالا چه خبر است؟! آقای خمینی در درسش می‌آمد و از او استفاده می‌کرد؛ وقتی به آنجا می‌رفتم، حاج شیخ عباس جلویش به من می‌گفت: حسین! برایم چه آورده‌ای؟ من هم از این حرف‌ها برایش می‌زدم، می‌گفتم: «آقا! آنچه که آورده‌ام این است: ما باید پیرو دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) باشیم، هیچ کس را به غیر از آنها نبینیم، آن‌وقت با آن‌ها هماهنگ می‌شویم و به آخرت هم دست پیدا می‌کنیم.» حاج شیخ عباس سوادش را کنار گذاشته بود و دنبال نابغه می‌گشت، دنبال متقی می‌گشت. شما دنبال چه کسی می‌گردید؟! کدام یک از شما این طوری هستید؟! به من بگویید! اگر این طوری هستید، من هم دنبال شما می‌آیم؛ این است که می‌گوید در آخرالزمان، از هزار نفر اگر یک نفر با دین از دنیا برود، ملائکه آسمان تعجب می‌کنند؛ چون که ما در این فکرها نیستیم! مبادا شما از آن‌ها باشید!



متقی فقط حرف ائمه (علیهم السلام) را می‌زند، حرف دیگری نیست که بزند. هر کسی حرف ائمه (علیهم السلام) را بزند، متقی هم با او هماهنگ می‌شود؛ اما کسی نیست! مردم به خیالشان درست کار می‌کنند؛ اما اگر پیش متقی بیایند، او نتیجه کارهایشان را به آنها می‌گوید؛ آن‌وقت می‌فهمند که درست کار نکرده‌اند. اصلِ پیش متقی آمدن این است که باید به امر سیّدالشهداء امام حسین (علیه السلام) باشید. آقا امام حسین (علیه السلام) می‌فرماید: «متقی وکیل من است.» وقتی می‌خواستند صحن امام حسین (علیه السلام) را تعمیر کنند، امام حسین (علیه السلام) به آن‌ها فرمود: «پیش وکیل من متقی بروید!» آمدند و من هم به آن‌ها گفتم: «صحن را تعمیر کنید؛ اما باقی نیاورید.» امام فقط به شما نمی‌گوید که دنبال متقی بروید! به همه عاَلم می‌گوید. گفتار امام به تمام عاَلم است. شما خوبها! کجا دارید می‌روید؟! تمام عاَلم باید پیش متقی بیایند. اگر متقی از دنیا برود، مردم خوشحال هم می‌شوند. شماها کجا به حرف امام حسین (علیه السلام) می‌روید؟! آقا امام حسین (علیه السلام) اینجاست، شما که خمس و سهم امام نمی‌دهید و کربلا هم می‌روید، مستضعف‌ها از شما طلبکار هستند! بروید، اما با شرایط! دل امام حسین (علیه السلام) را خوش کنید؛ نه این که آنجا بروید و حساب سال هم نداشته باشید!



وقتی به زیارت امام حسین (علیه السلام) رفتم، به هر کدام از قوم و خویش‌هایم مبلغ قابل توجّهی دادم. حالا آنجا خدمت امام حسین (علیه السلام) رسیدم و در خواب دیدم لوحی در آسمان است و ملائکه‌ای مأمور آن لوح هستند. به آنها گفتم: چه کار می‌کنید؟ گفتند: داریم صحبت‌های شما را به عالم پخش می‌کنیم؛ پس صحبت‌های متقی به عالم پخش می‌شود؛ آن‌وقت شماها فردای قیامت پشیمان خواهید شد! 



حرف در دنیا زده می‌شود؛ اما عملش خیلی کم است! عایشه سی هزار حدیث از پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) نقل می‌کرد؛ اما به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) ایراد می‌گرفت. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) چهار زن داشت، دو نفر از آنها حفصه و عایشه بودند که عمر و ابابکر آنها را برای جاسوسی پیش پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) گذاشته بودند. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) از این‌ها بچه نداشت، از خدیجه کبری (علیها السلام)، حضرت زهرا (علیها السلام) به دنیا آمد. حالا متقی می‌خواهد به شما بگوید: در جلسه که می‌آیید، حرف‌ها را درک کنید؛ اما اصل: عمل کردن به آنهاست. 



متقی به شما می‌گوید: حرف متقی را زدن، حرف رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) را زدن، عمل می‌خواهد. وای بر من و وای بر دل امیدوار من! این را فقط متقی به شما می‌گوید! این همه به جلسه می‌آیید، خدا نکند حرف مرا عمل نکنید؛ آن‌وقت مثل عایشه می‌شوید. متقی دلش خون است، اما برای اهل جلسه دلش خون نیست! الحمد لله اهل جلسه، هم سخی هستند، هم امیرالمؤمنین (علیه السلام)، حضرت زهرا (علیها السلام) و امام حسین (علیه السلام) را قبول دارند؛ اینها روح که از بدنشان بیرون برود، به بهشت می‌روند. 



رئیس اطلاعات به من گفت: «من نوارها و کتابهای شما را شنیده‌ام و خوانده‌ام، همه را قبول دارم.» یک وقت او به بهشت می‌رود، اما شما که به جلسه می‌آیید، به جهنم می‌روید! چرا؟ چون اینجا می‌آیید، اما حواستان جای دیگر هم هست؛ همان طور که عده‌ای بودند و رفتند! آنها از رئیس اطلاعات بدبخت‌ترند! رئیس اطلاعات می‌گوید: کتابها و نوارهای شما را قبول دارم؛ برای همین به بهشت می‌رود؛ اما شما کتابها و نوارها را دارید؛ ولی نه می‌خوانید، نه می‌شنوید، قبول هم ندارید؛ به خاطر همین جهنمی هستید. چه کسی به ما هشدار می‌دهد؟ فقط متقی.



رفقای عزیز! بیایید حرفهای متقی را قبول کنید تا به بهشت بروید. ان‌شاءالله رفقای من همین‌طور هستند. بعد از پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) هفتاد هزار نفر طرف عمر و ابابکر رفتند؛ فقط چهار، پنج نفر با امیرالمؤمنین (علیه السلام) ماندند؛ این رفقای من هم ان‌شاءالله طرف عمر و ابابکر نمی‌روند. من افتخار به این جوانها می‌کنم، به همه شما افتخار می‌کنم! شما تا زمان رجعت استقامت داشته باشید! حرف مرا بشنوید! هیچ کجا این حرف‌ها نیست. 



اینجا که می‌آیید، هدفتان باید سخاوت باشد؛ سخاوت با امر. کسانی بودند که سخاوت داشتند، اما سخاوتشان به امر نبود؛ آن‌وقت امر ائمه طاهرین (علیهم السلام) را گوش ندادند و رفتند! طلحه و زبیر هم همین‌طور بودند، آقا امیرالمؤمنین (علیه السلام) شمشیر زبیر را برداشت و گفت: «ای شمشیر! چقدر دشمنان خدا را به خاک هلاکت افکندی؛ اما الآن به روی وصی رسول الله کشیده شدی!» خدا نکند شما مثل طلحه و زبیر باشید! باید مثل آقا ابوالفضل (علیه السلام) باشید که به لشگر کوفه فرمود: 



تا زنده‌ام ای لشگر، حامی دینم، دینم حسین است.



شما هم باید دینتان حسین باشد؛ اما آخرالزمان مردم دینشان خلق است. باید بگویید که خدا و پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرموده‌اند دنبال متقی بروید! او دین واقعی را به ما می‌گوید؛ پس باید بگویید تا زنده‌ایم حامی دینمان هستیم، دینمان متقی است. اگر مردم این را می‌فهمیدند که بی‌دین از دنیا نمی‌رفتند! هیچ کسی در دنیا نیست که واقعیت دین را بگوید. نه علماء، نه فقهاء، اینها خودشان دنبال دین مردم رفتند! کجا دنبال خلق می‌روید؟!



یک روز به آقای بهاءالدینی گفتم: چرا شما نمازت را فوری می‌خوانی و می‌روی؟ یک صحبتی برای این مردم بکن! پاسخ داد: شما به خودت نگاه نکن! این مردم حیوانند، من برای حیوان چه بگویم؟! من عمرم را برای حیوان تلف نمی‌کنم! به او گفتم: شما باید حیوان را انسان کنید! انصافاً از فردا نهج‌البلاغه آورد و بعد از نماز برای مردم صحبت می‌کرد. چه کسی جرأت دارد به این‌ها حرف بزند؟ فقط متقی.



پیامبر اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌فرماید: «هر کسی را دوست داشته باشید، با او محشور می‌شوید.» مردم متقی را دوست ندارند. متقی کاری به شما ندارد. خدا و ائمه (علیهم السلام) گفته‌اند دنبال متقی بروید؛ اما شما مانند اهل تسنن هستید! آن‌ها امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را قبول نکردند، شما هم متقی را قبول ندارید!



وقتی عده‌ای از جلسه ولایت رفتند، ناراحت شدم که چرا اینها رفتند؟! امام زمان (عج الله فرجه) فرمود: «حسین! غصه نخور! ناراحت نباش! آنهایی که از جلسه رفتند که رفتند، اینهایی هم که هستند می‌روند؛ من مَلَک به سرت نازل می‌کنم.» بدبخت‌های بیچاره! چه کار می‌کنید؟! آنهایی که از جلسه رفتند، از اول که اینجا می‌آمدند، درست نبودند. این‌ها ناقصی را می‌خواهند، نه درستی را. عزیزان من! درستی، این جلسه است. خیلی مواظب دین خودتان باشید! 



اینجا تأیید شده، بقیه جاها تکذیب شده است؛ دنبال آنها نروید! البته شما رفقا به متقی کمک می‌کنید. این کارِ شما، امر خدا و پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) است. شما هم کمک‌های متقی را فراموش نکنید! خدا و حضرت زهرا (علیها السلام) شما را دوست دارند، از اینجا دست برندارید. متقی به شما دعا می‌کند، به خودتان، زن و بچه‌هایتان؛ تا حتی به ماشینتان هم دعا می‌کند.



خدایا، شکر، تشکر می‌کنیم ای خدا! تو محبت امیرالمؤمنین (علیه السلام)، یعسوب الدّین، امام المبین، حجت خدا را به ما داده‌ای.



تشکر می‌کنیم ای خدا! تو محبت زهرای عزیز (علیها السلام)، عصاره خلقت، ناموس دهر، حجت بر تمام ائمه (علیهم السلام)، حامی ولایت را به ما دادی. شما اگر محبت او را داشته باشید، محبت تمام خلقت را دارید. محبتِ او را داشتن، باید امرش را اطاعت کنید.



تشکر می‌کنیم ای خدا! به ما محبت ابا عبدالله الحسین (علیه السلام) را دادی، محبت حضرت زینب (علیها السلام) را دادی، محبت آقا ابوالفضل (علیه السلام) را دادی، محبت اصحاب باوفایش را دادی، محبت ولیّ الله الأعظم، امام زمان (عج الله فرجه)، اجرا کننده مقصد تمام خلقت را دادی که امام صادق (علیه السلام) هم منتظر اوست.



خدایا، تشکر می‌کنیم در شرّ الأزمنه که پیامبر اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: «اگر کسی دینش را حفظ کند، با من و در درجه من است»، ما را با متقی، وکیل امام حسین (علیه السلام)، حنجره امام زمان (عج الله فرجه) آشنا کردی. محبت او را به ما دادی، محبت جلسه‌اش را به ما دادی، هل من ناصرش را به ما رساندی؛ برای کسانی که خواستار هدایت و نجات بودند، هدایت‌کُن قرار دادی. 



او که قلبش عرش الرحمن است، محبت دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) در قلب اوست و از آن اطلاعیه صادر می‌شود. وصل به خدا و وصل به امیرالمؤمنین (علیه السلام) و زهرای عزیز (علیها السلام) است. بدون رضایت او اعمال و عبادات پذیرفته نمی‌شود. «إّنما یتقبّل الله من المتقین» خدا اعمال را از متقی قبول می‌کند. سفارش‌شده خداست که در موردش فرمود: «اگر کسی به او توهین کند، خانه مرا خراب کرده است.» 



مورد تأیید ائمه (علیهم السلام) است که امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: «اگر کسی او را دوست نداشته باشد و بگوید ما را دوست دارد، دروغ می‌گوید.» خدای متعال او را افشا کرده، می‌گوید: «با او بساز! تا قصری به تو بدهم که اگر بخواهی خلق اولین تا آخرین را در آن جمع کنی، جا دارد.» می‌فرماید: حنجره امام زمان (عج الله فرجه) است؛ یعنی ندای خدا، ندای هل من ناصر، ندای امام زمان (عج الله فرجه) از کلامش به گوشهای شنوا می‌رسد و چون اتصال به امیرالمؤمنین (علیه السلام) و حضرت زهرا (علیها السلام) است، مقصد ولایت و هستی ولایت است.



خدایا، شکر می‌کنیم که در این زمان گنجینه‌ای از القا و افشا برای جویندگان و تشنگان ولایت قرار دادی، او که هدفش کنار زدن لایه‌ای از پرده‌ای است که روی افشای ولایت کشیده شده. می‌فرماید: «شب‌ها با گریه کلام ولایت را از امام زمان (عج الله فرجه) می‌گیرم و با خنده تحویل رفقا می‌دهم.» همان‌طور که حامی ولایت است، خداوند حامی او می‌باشد.



خدایا، شکر، تشکر می‌کنیم که متقی تبری و تولای صحیح را به ما آموخت. می‌فرماید: «کاش به دنیا نیامده بودم تا ببینم به حضرت زهرا (علیها السلام) و امیرالمؤمنین (علیه السلام) توهین شده؛ چنان می‌سوزم که اگر تمام آبهای دنیا را رویِ من بریزند، خنک نمی‌شوم. موقعی خنک می‌شوم که امام زمان (عج الله فرجه) بیاید و احقاق حق از دشمنان امیرالمؤمنین (علیه السلام) و زهرای عزیز (علیها السلام) کند؛ آن موقع خوشحالم، وگرنه با ناخوشی می‌میرم. حاضرم به جهنم بروم و بسوزم؛ اما به امام حسین (علیه السلام) توهین نشود.» 



متقی می‌فرماید: «اگر بمیرم با عقده این که رجعت نیامده است، از دنیا می‌روم. اگر در جنات و فردوس هم باشم، ناراحتم! بهشت که مرا تأمین نمی‌کند؛ احقاق حق، مرا تأمین می‌کند.» متقی همچون امیرالمؤمنین (علیه السلام)، استخوان در گلویش و خار در چشمش است. در این دنیایی که امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌فرماید: «همچون استخوان خوک در دهان سگ خوره‌دار است،» می‌فرماید: «هنوز حرف‌هایم را نزده‌ام! ان‌شاءالله زمانی بشود که آزاد شوم و حرفهایم را بزنم.» در همین دنیا حاضر است بماند، رنج بکشد و غصه بخورد، تا شاید بنده‌ای را نجات بدهد و حاجتی را برآورده کند.



اگر امیرالمؤمنین (علیه السلام) حرفهایش را در چاه زد، متقی هم می‌گوید: «بیشتر حرفهایم را شب‌ها می‌زنم. آنچه را می‌خواهم بگویم، نمی‌توانم بگویم». همان طور که خدا امیرالمؤمنین (علیه السلام) را می‌تواند معرفی کند، ولایت هم متقی را می‌تواند معرفی کند. معرفی متقی کار هیچ کس نیست؛ به خاطر همین کسی توان شکرگزاری او را ندارد. مغز و توان محدود ما کجا توانِ شکر نامحدود را دارد؟! عاجزیم از شکر متقی که ما را از مسیر باطلی که داشتیم، نجات داد. از طوفان‌ها و گردبادهای شدید و هلاک‌کننده در پناهگاه خود آورد و سفینه نجات و هدایت در شرّ الأزمنه گردید برای تشنگان هدایت! چگونه شکر کنیم متقی را که دین حقیقی و واقعی را آشکار ساخت؟!



متقی با کلامش به ما یاد داد که ائمه (علیهم السلام) نور خدا، صفات خدا، حجت خدا، هستی خدا و مقصد خدا هستند. به ما فهماند که خلق نمی‌تواند حجت شود. اگر در ظلمت سواد و عبادت‌های خیالی و ثواب‌های مُهلک بودیم، متقی با حبل المتینش، ما را جدا ساخت. چگونه از عهده شکرش برآییم؟ کوشش کرد به همگان بفهماند که مقصد خدا علی (علیه السلام) است، کفواً أحد علی (علیه السلام) است، کفواً خلقت زهرای عزیز (علیها السلام) است. چه کسی به ما آموخت که به اولیای امور کار نداشته باشیم؟ فقط متقی.



همان طور که خدا می‌فرماید: «به عزّت و جلالم قسم، اگر عبادت ثقلین را بکنی و امیرالمؤمنین علی را به الیوم أکملت لکم دینکم قبول نداشته باشی، تو را با صورت به جهنم می‌اندازم»؛ متقی با کلامش آموخت که بهتر از علی (علیه السلام) نیست! کیست که یک شمشیر زده افضل از عبادت ثقلین؟! کیست که یک نَفَس کشیده افضل از عبادت ثقلین؟! کیست که خورشید را برگردانده؟! کیست که فرمود علی (علیه السلام) کفواً أحد است؟! تازه باز هم هنوز افشا نشده است! 



خوشا به حال کسانی که در این خانه که قدمگاه واقعی ائمه (علیهم السلام) است، ثابت بمانند تا رجعت.



خدایا، از تو می‌خواهیم که به ما کمک کنی تا خواست متقی که جلسه و ادامه جلسه است را به آخر برسانیم و به حرف‌های متقی عمل کنیم.



همان طور که خدا یگانه است، مجلس ولایت هم یگانه است. اینجا را مطلق بدانید! اگر در تمام جمعیت جلسه یک نفر نیامد، تو یکی بیا! اینجا خواست حضرت زهراست. وقتی به جلسه می‌آیید، بگویید: زهرا جان! آن‌ها نیامدند تو را یاری کنند، ما آمدیم؛ ما اینجا کشف بقا می‌کنیم. 



اینجا آشیانه علی (علیه السلام) و زهرای عزیز (علیها السلام) و امام حسین (علیه السلام) است؛ تا حرف محبوبین خدا را بزنیم. اینجا صراط مستقیم است که راه درست و نزدیک را به ما نشان می‌دهد. اینجا احقاق حق می‌شود؛ حضور در جلسه، احقاق حق است.



خود حضرت زهرا (علیها السلام) به مجلس ولایت آرام می‌شود. همه دنیا آرامش ولایتی ندارند، اما مجلس ولایت دارد؛ چون زهرای عزیز (علیها السلام) و امام حسین (علیه السلام) در آن قدم می‌گذارند؛ پس بالاتر از همه عالَم است. 



اینجا محل تمرین ولایت است، به خاطر حمایت از ولی الله الاعظم امام زمان (عج الله فرجه). مجلس ولایت باید به شما تزریق شود، وگرنه می‌روید! یک خیال و حساسیت و منیّتی درونتان می‌آید و شما را می‌برد. آن گناهی که توبه ندارد، کفران نعمت است. نعمت، این جلسه است. رحمت، این جلسه است. آدمی که می‌خواهد اینجا بیاید، باید حواله باشد؛ وگرنه می‌رود.



اصل و اساس جلسه رسیدگی به فقراست؛ شکر کنید در القای خدا قرار گرفتید! اصلِ کون و مکان اینجاست؛ اسم اعظم این جلسه است؛ قدرت خدا اینجاست؛ اینجا خانه آخرت است و بزرگترین گناه، به هم زدن جلسه است.



به شما وصیت می‌کنم اگر از دنیا رفتم، مشهد را بروید و جلسه ولایت را تشکیل دهید! خواب دیدم به مشهد رفتم، جوادالائمه (علیه السلام) خانه‌ای داشت، به آنجا رفتیم. شاخه گلی بود، آن را برداشتم و زیر لباسم گذاشتم. بعد فکر کردم نکند که تصرف کرده‌ام؟! به خودم گفتم: تا امام رویش را برمی‌گرداند، آن را سر جایش می‌گذارم؛ اما امام در قلبم تصرف کرد و فرمود: این شاخه گل را برای خودت بردار، آن را هم برای پسرت محمد تقی!



حالا وقتی به زیارت امام رضا (علیه السلام) رفتید، گوشه‌ای بنشینید و توی حال خودتان بیتوته کنید! به امام رضا (علیه السلام) بگویید: آقا جان! به حق جوادت به ما عنایتی کن، هر محبتی به غیر از محبت خودت در دل ما هست، بیرون کن و محبت خودت را به ما بده! ما خُدعه‌گر نباشیم! مأمون با شما خُدعه کرد، محبتش مردمی بود؛ ما محبتمان مردمی نباشد! ما مثل شاه عبدالعظیم حسنی باشیم که به امام هادی (علیه السلام) گفت: شما را حجت خدا می‌دانم و امرتان را اطاعت می‌کنم. آقا جان! این محبت عاریه نباشد، ثابت باشد؛ حالا که شما دادی خودت نگه دار!



آقا جان! ما با فرح و شادی اینجا آمده‌ایم، با دل خوش آمده‌ایم؛ هم برای شما، هم به خاطر حاج حسین آمده‌ایم. یا امام رضا! شما صاحب الامر و صاحب الائمه هستید؛ یعنی اگر شما را قبول داشته باشیم، تمام ائمه (علیهم السلام) را قبول داریم. آقا جان! تو را به حق جوادت در حق ما صاحبی کن! ما با عشق شما راه برویم، با عشق شما نفس بکشیم و با عشق شما بمیریم.



یا امام رضا (علیه السلام) ! حاج حسین از این حرفها به شما می‌زند، ما هم بزنیم. وقتی شما می‌خواستید از مدینه به طوس تشریف بیاورید، اهل بیت (علیهم السلام) را جمع کردید و گفتید: برایم گریه کنید! این آخرین سفر من است. آقا جان! از آنچه خودت داری، به ما هم بده که از آینده و گذشته مطلع باشیم؛ به ما القا و افشا بده! ما عقلمان نمی‌رسد که از شما چه بخواهیم؟!



امام رضا (علیه السلام) ! به حق جوادت، خودت را به ما بده! مال دنیا که می‌گذرد، با عشق و علاقه شما زندگی کنیم، محبوبمان شما باشید؛ مقصدمان هم شما باشید!



یا امام رضا (علیه السلام) ! هر کدام از شما چهارده معصوم (علیهم السلام)، سِمتی دارید؛ خدا شما را رزّاق رزق قرار داده. شما رزق ما را زیاد کن؛ تا به فقرا هم چیزی برسد.



من به امام رضا (علیه السلام) می‌گویم: آقا جان! خودت می‌خواهی بده، از خدا هم می‌خواهی بگیر و به ما بده؛ ما چه کار داریم؟! ما این را می‌خواهیم.



یا امام رضا! فرموده‌اند: «الکاسب حبیب الله»، تو را به حق جوادت قسمت می‌دهیم که ما حبیب خدا باشیم. تو را به حق مادرت زهرا (علیها السلام) ما از زوّارت باشیم؛ نه این که زهوار باشیم! شما فرمودی: سه جا سفارش زائرم را می‌کنم: اول به مَلک الموت، دوّم شب اول قبر و سوّم در میزان الاعمال؛ در دنیا و آخرت هم برایش مَلکی حافظ می‌گذارم. خدایا، ما لیاقت پیدا کنیم که امام رضا (علیه السلام) برایمان حافظ بگذارد و سفارش ما را بکند.



اول چیزی که از امام رضا (علیه السلام) می‌خواهید ظهور آقا امام زمان (عج الله فرجه) باشد، بگویید: آقا جان! شما فرمودید که در آخرالزمان مردم بی‌دین از دنیا می‌روند؛ نظری کن که ما بی‌دین از دنیا نرویم.



آقا جان! شما دعایت مستجاب است. تو را به حق مادرت زهرا (علیها السلام)، دعا کن امام زمان (عج الله فرجه) بیاید و ما از یاورانش باشیم؛ از آن‌هایی نباشیم که موقع ظهورش بگوییم: «برگرد! ما داریم خودمان درست می‌کنیم!»




یا علی



	↑ بیماری کرونا 












امام زمان را بشناسیم تا به مرگ جاهلیت نمیریم

بسم الله الرحمن الرحیم




اغلب کفار، حجت خدا را قبول ندارند، اما کیفیت حجت را قبول دارند؛ یعنی ائمه ما را حجت خدا نمی‌دانند، اما یک آدمهای می‌دانند که روشن‌فکرند. حالا این‌ها حساب کردند که در تورات و انجیل و زبور هم اشاراتی شده که آخرین حجت خدا یک وجودی است که از امام حسن عسگری (علیه السلام) به عمل می‌آید و آن وجود می‌آید و دنیا را پر از عدل و داد می‌کند و همه حکومتها را ساقط می‌کند. 



اینکه می‌گویند عسگری، به خاطر آن است که حکام آن زمان، دور خانه آقا امام حسن (علیه السلام) را عسگر گذاشتند؛ یعنی سرباز. زنانی بودند که آن‌ها هم جزء عسگر بودند و در خانه آقا امام حسن عسگری (علیه السلام) آمد و رفت می‌کردند که مبادا آن بچه به وجود بیاید. 



دوباره تکرار می‌کنم: آن‌ها ائمه را حجت خدا نمی‌دانند؛ اما حرفهای آن‌ها را قبول دارند. 



اشخاصی در آخرالزمان هستند که نه حرفهای آن‌ها را قبول دارند و نه آن‌ها را حجت خدا می‌دانند. وای به حال آن اشخاص؛ آن‌ها مشابه کفارند.



تا اینکه در شبی حکیمه خاتون، عمه آقا، آنجا بود. امام حسن عسگری (علیه السلام) به ایشان فرمود: عمه جان! امشب خدای تبارک و تعالی به ما مولودی عطا می‌کند. پرسید: آقا جان! از چه کسی؟ حضرت فرمود: از نرگس. گفت: اثر حمل به نرگس پیدا نیست؟!! 



حکیمه خاتون، خلق است. عمه امام، خلق است! حضرت فرمود: ایشان، مانند مادر موسی است که آن‌ها هم می‌خواستند موسی به وجود نیاید. این مولودی هم که خدای تبارک و تعالی به ما عنایت می‌کند، همین‌جور است. 



یک قدری طول کشید. عمه تا در فکر فرو رفت، حضرت فرمود: عمه جان! فکر نکن. الان به وجود می‌آید. یک دفعه دید که دیگر نرگس را نمی‌بیند. «و جعلنا من بین ایدیهم سداً و من خلفهم سداً فاغشیناهم فهم لا یبصرون»[۱] خدا سد می‌کشد. در مقابل پیامبر این آیه نازل شد، سد کشید. حکیمه خاتون نتوانست ببیند. حالا دید فرزندی روی دست نرگس است. 



یک وقت حکیمه خاتون خیلی ناراحت آمد، به امام گفت: عزیز من! یک مرغهایی است که آن‌ها چشمانی جالب دارند. روی دیوار نشسته‌اند و نگاه می‌کنند؛ مبادا این فرزند را ببرند. ما چه کار کنیم؟ حضرت فرمود: عمه جان! فرزندم را بیاور. آورد. حضرت، فرزندش را به بیرون پرت کرد. مرغها، آن وجود مبارک را در آغوش گرفتند. گویا جبرئیل بود یا میکائیل، ایشان را گرفت. ملائکه دیگر، امام زمان (عج الله فرجه) را بدرقه می‌کنند. حضرت فرمود: عمه جان! ناراحت نباش. این وجود باید در آسمانها برود تا آسمانها عطای خدا را زیارت کنند. نمی‌گوید: بچه، می‌گوید: عطای خدا! 



این‌ها ناراحت بودند. یک وقت دیدند آن مرغها، این طفل را آوردند و تقدیم امام حسن عسگری (علیه السلام) کردند. 



این است حجت خدا، نه اینکه کسی ادعای حجت خدایی بکند. با اینکه ایشان حضور داشت، وقتی که آن‌ها درون خانه حضرت می‌ریختند، آن وجود مبارک را نمی‌دیدند. حالا حضرت رشد کرد. اینکه می‌گویم رشد کرد، من مجبورم یک قدری با زبان بعضی‌ها که فکرشان کوتاه است حرف بزنم. والله، رشد تمام خلقت به واسطه امام زمان (عج الله فرجه) است. 



اما در ظاهر رشد کرد. پدر بزرگوارش از دنیا رفت. حالا آقا مخفی است. حجت خدا مخفی است. از طرفی حجت خدا باید به حجت خدا نماز بخواند، کس دیگری نمی‌تواند بخواند. 



جگر من می‌سوزد؛ اما نمی‌توانم حقایق این مطلب را بگویم. به دینم قسم! راست می‌گویم؛ اما جوری می‌گویم که شما متوجه بشوید. 



این حرفها یک حقایقی دارد. این حقایق مثل همان است که خدا به پیامبر فرمود: از آن سه هزار حرف، هزار حرف را بزن، هزار حرف را می‌خواهی بزن، یا نزن. هزار حرف را نزن. این حقایق از آنهاست که نمی‌شود گفت؛ مگر با اجازه آنها! حالا جعفر کذاب، عموی حضرت، نشسته و ادعای حجت خدا می‌کند. 



وقتی جعفر آمد نماز بخواند، آقا ظاهر شد و گفت: عمو جان! من باید به پدرم نماز بخوانم. او را کنار زد و به پدر بزرگوارش نماز خواند. نماز که تمام شد تا مأموران حکومتی خواستند توجه کنند، دیگر آقا را ندیدند.



حالا باز این حیا نمی‌کند. ادعا می‌کند جای امام نشسته است. تا اینکه از نیشابور پولی آوردند؛ به اصطلاح خمس بود. 



صاحبان پول گفته بودند پول را باید به کسی بدهید که بتواند بگوید چقدر پول درون هر کیسه است و اسم صاحبش را هم بگوید. حالا پیش جعفر آوردند. گفت: پولها را بدهید. گفتند: نه! ما نمی‌دهیم. باید بگویی داخل هر کیسه چقدر است و صاحبش کیست؟ گفت: برو، بابا جان! اگر پول آورده‌ای بده و برو. این حرفها چیست؟ 



همانطور که مدعیان، نمایندگانی دارند، از طرف امام زمان (عج الله فرجه) هم کسی هست که کارهایی که خیلی مشکل است حل بشود. 



این شخص، مرد نیشابوری را نزد آقا امام زمان (عج الله فرجه) برد؛ یعنی حجت خدا، ولی الله الاعظم. کسی که اگر نباشد، تمام عالم فروریزان می‌شود. آتش گرفتم. چرا جای دیگر رفتند؟! 



حضرت ایشان را احترام کرد. گفت در هر کیسه چقدر است و صاحبش کیست، اسم پدرش را هم گفت. آقا امام حسن عسگری (علیه السلام) صاحبش را می‌گفت؛ اما آقا امام زمان (عج الله فرجه) اسم پدرش را هم گفت. 



اما فرمود: این‌ها به درد من نمی‌خورد. آن شخص گفت: آقا جان! آن‌ها از روی اخلاص و محبت این‌ها را داده‌اند. حضرت فرمود: آن موقع که دادند با من اخلاص داشته‌اند، اما الان حنفی شده‌اند. 



درد بی‌درمان من این است که شما چرا هر چیز را قبول می‌کنید. امام زمان (عج الله فرجه) از آن‌ها قبول نکرد. خدا نکند که امام زمان (عج الله فرجه) کارهای ما قبول نکند؛ عین حنفی‌ها هستیم. کجا خوشحال می‌شوید و می‌روید یک درسی می‌خوانید و یک درسی می‌گویید؟ ای رؤسای دانشگاه؟! هر چیزی را می‌گیرید و می‌خورید. 



حالا حضرت گفت: شطیطه چه داده است؟ راوی می‌گوید: آنقدر کم بود که اصلاً نمی‌خواستم بگویم؛ یکی دو گز کرباس بود و یک چیز کمی! حضرت آن را قبول کرد. یک قدری پول برای شطیطه داد و فرمود: بگو تا چند وقت دیگر زنده‌ای! من می‌آیم و به او نماز می‌خوانم؛ اما تو اگر مرا دیدی، چیزی نگو! 



راوی وقتی به نیشابور رفت، دید تمام آن‌ها حنفی شده‌اند. تو چه کاره‌ای؟ چه پولی داده‌ای؟ بعد از مدتی این شخص متوجه شد از خانه شطیطه، صدای گریه بلند است. آمد و دید شطیطه را شسته‌اند و کفن کرده‌اند. یک دفعه دید، آقا آمد و به او نماز خواند. 



تمام وجوهات آن‌ها را طرد کرد، شطیطه را قبول دارد؛ چون که شطیطه، امام را قبول دارد و امام هم، او را قبول دارد. تو چه کسی را قبول داری؟ خدا نکند که امام زمان (عج الله فرجه) اعمال ما را قبول نکند؛ چون که هر روز اعمال ما به دست امام زمان (عج الله فرجه) می‌رسد.



کجا اعمال ما را قبول نمی‌کند؟! آنجا که شما کس دیگر را قبول کنید. پول آن‌ها را که قبول نکرد، دید آن‌ها کس دیگر را قبول کردند؛ حنفی شده‌اند. خدا نکند که ما کس دیگری را قبول کنیم که امام زمان (عج الله فرجه) اعمال ما را قبول نکند. 



امام زمان (عج الله فرجه) از کسی قبول می‌کند که علی (علیه السلام) را قبول دارد، مادرش زهرا (علیها السلام) را قبول دارد، دوازده امام و چهارده معصوم را قبول دارد، برای ایشان مشابه درست نمی‌کند. امام زمان (عج الله فرجه) از چنین کسی، هم اعمالش را قبول می‌کند و هم پولش را قبول می‌کند. 



ای دو نفری که دست از علی (علیه السلام) برداشتید! چرا می‌گوید مشرک هستند؟ دست از علی (علیه السلام) برداشتند. آقا جان من! خدا نکند دست از امام زمان (عج الله فرجه) بردارید؛ و گرنه به زمان جاهلیت می‌میرید. 



در زمان ما می‌گوید: هر کس امام زمان (عج الله فرجه) خودش را نشناسد، می‌میرد به زمان جاهلیت! زمان امیرالمؤمنین هم نشناختند و مردند به زمان جاهلیت! زمان امام حسن (علیه السلام) هم نشناختند و مردند به «محبت زمان»، نه به محبت امام! حالا هم اینجا می‌گوید باید امام زمانت را بشناسی و گرنه می‌میری به زمان جاهلیت! زمان جاهلیت هم همین‌جور بود که به حرف زمان رفتند. ما به شما تذکر می‌دهیم، می‌گوییم زمان نوح، زمان آدم یا زمانهای دیگر چه اتفاقی افتاد. آن‌ها را نقل می‌کنیم و در زمان خودمان پیاده می‌کنیم. ما باید امام زمانمان را بشناسیم.



امام زمان (عج الله فرجه) شناختن، این است که باید امرش را اطاعت کنیم. امام زمان (عج الله فرجه) به تو می‌گوید: دروغ نگو، غیبت نکن، نزول نخور، بدچشمی نکن، معامله ربوی نکن و. . . این مثل آن است که امیرالمؤمنین (علیه السلام) به کمیل گفت: یا کمیل! اعضاء و جوارحت را در نزد خدا بگذار! خدا هم می‌فرماید: در نزد مدیر عامل آن زمان بگذار، نه در نزد خلق! 



مدیر عامل من، حرف مرا می‌زند؛ اما خلق، حرف خودش را می‌زند. وقتی که شما به امر آن مدیر عاملی که خدا معین کرده بروی، با او محشور می‌شوی؛ اما اگر به امر آن مدیر عاملی که خدا معین کرده نروی و به حرف خلق بروی، با حرف خلق محشور می‌شوی؛ چون پیامبر فرمود: «هر کس به عمل قومی راضی باشد، با آن قوم محشور می‌شود» 



ما فرمایشات خدا و پیامبر را می‌گوییم و کاری به کسی نداریم. اگر امام زمانت را نشناسی، می‌میری به زمان جاهلیت! پس تو باید مدیر عامل را بشناسی.



امیرالمؤمنین (علیه السلام) در تمام خلقت، اول مدیر عامل است که آن مدیر عامل را هم خدا تأیید کرده، هم پیامبر و هم جبرئیل! همه، آن مدیر عامل را تأیید کردند. آن دو نفر که تاییدی نداشتند، حالا خدا می‌گوید: مرتد و کافرند! تو هم اگر به امر مدیر عامل آن زمان نروی، کارَت مشکل است.



زمان، روایتها و حدیثهایی که پیامبر و ائمه گفته‌اند را از بین نمی‌برد. تو که آن امر را اطاعت نمی‌کنی، از بین می‌بری. اگر پیامبر فرمود: «حلالی حلال الی یوم القیامة، حرامی حرام الی یوم القیامة. . . » برای زمان خاصی نمی‌گوید. حرف پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) تا یوم القیامة باقی است؛ یعنی وابسته به زمان نیست که زمان عوضش کند؛ یعنی زمان بیاید و بگوید: این‌ها برای آن زمان بوده است!! 



یک نفر از آقایان که اهل اصفهان بود، گفته بود که قرآن برای همان زمان بوده، گفتم که به او بگویید: آیا تو قرآنی که در آن زمان بوده است را قبول نداشته باشی، کافر هستی یا نه؟! دیگر جوابی نداشت. 



زمان، قرآن را حذف نمی‌کند؛ تو حذف می‌کنی! کلام خدا تأیید است، زمان ندارد؛ مردم زمان دارند. مثلاً می‌گوید: زمان آخرالزمان است، یا زمان نوح! زمان آدم! زمان ابراهیم! اما نمی‌گوید: زمان قرآن یا زمان ولایت؛ چون آن‌ها جاویدانند، زمان تغییرشان نمی‌دهد. خدا که اشتباه نمی‌کند! یا اینکه امام وقتی خودش حرف می‌زند که اشتباه نمی‌زند! چون که خدا او را فرستاده که مردم را هدایت کند و حرفش، حرف خداست و حرف خودش نیست؛ این است که اشتباه نیست. تمام آن‌ها که عوضی شدند، حرف از خودشان زدند و یک یومی را خودشان درست کردند. 



برای فهمیدن این حرفها از خدا و امام زمان (عج الله فرجه) یا امیرالمؤمنین (علیه السلام) یا حضرت زهرا (علیها السلام) کمک بخواهید که آنها یک نظر به شما بکنند. اگر نظر نکنند، این حرفها را نمی‌فهمید. کاش نفهمید و حرف نزنید. یک وقت منکر آن هم می‌شوید!! وقتی منکر شدی، کارَت خراب است. بسیاری از ما مبتلاییم! خیلی باید توجه کنید.



حالا کجا تو عوضی می‌شوی؟ آن زمانی که به حرف خلق بروی، همانطور که در زمان آن دو نفر، در زمان بنی عباس، هارون، مأمون، عوضی شدند. تو باید به طور مطلق به حرف آن کسانی که در آن زمان، حرف از خودشان می‌زنند، نروی؛ چون که آن‌ها حرف از خودشان می‌زنند، امام زمان (عج الله فرجه) را تأیید نمی‌کنند و در مقابل امام زمانشان حرف می‌زنند. این است که می‌گوید: می‌میرید به زمان جاهلیت! زمان جاهلیت هم امام نداشتند. 



البته اگر خلق، حرف آن‌ها را بزند، ما قبول داریم؛ یعنی اشخاصی هستند که از خودشان حرف نمی‌زنند، آن‌ها ربانی‌اند. ما عالم ربانی را قبول داریم، کفشش را هم می‌بوسیم. تو باید خیلی توجه کنی؛ توجه! توجه! توجه! 



کسی که تمرین کرده باشد، این حرفها را قبول می‌کند. اگر تمرین نکنی، مثل کسی است که در تیراندازی عوضی می‌زند. باید تمرین کنی! تمرین یعنی باید تمام توجه‌ات، به اینجا باشد؛ و گرنه نمی‌فهمی. از همان مردمی هستی که نمی‌فهمند و از همان مردمی که تأیید خلق را قبول دارند؛ آن‌وقت می‌میری به زمان جاهلیت!



شناخت امام زمان (عج الله فرجه) این است که امام زمان (عج الله فرجه) حجت است و اگر نباشد، تمام عالم فروریزان می‌شود. امام صادق (علیه السلام) هم می‌گوید: اگر ما نباشیم، زمین اهلش را فرو می‌برد. 



اما ممکن است کسی امام باشد؛ مثل ابراهیم که در قرآن به او امام می‌گویند؛ اما نمی‌گوید: اگر ابراهیم نباشد، عالم فروریزان می‌شود. [امام] منحصر به دوازده امام، چهارده معصوم است؛ چون آن‌ها حجت خدا بر تمام خلقند. خودشان هم می‌گویند: کسی را مصداق ما قرار ندهید. پس معلوم شد حجت خدا به غیر از امام است. 



آن‌ها نور خدا هستند. امام زمان (عج الله فرجه) یعنی این! 



ائمه طاهرین (علیهم السلام) خاکی نیستند. این‌ها، والله، بالله، از خاک به وجود نیامده‌اند. خاک از زمان آدم است؛ یعنی تمام این دوازده امام، چهارده معصوم، به‌خصوص زهرای عزیز (علیها السلام) این‌ها خاکی نیستند؛ اما تمام انبیاء به غیر از پیغمبر آخرالزمان، خاکی‌اند. خاکی، مطلق نمی‌شود؛ هر چند نبی باشد. ما چند پیامبر مرسل داریم. مرسلها صاحب کتابند؛ اما آنچه که بشر خاکی به جایی می‌رسد، به واسطه ولایت است.



کسی ولایت را به طور کامل نشناخته است؛ من هم یک دیدهایی از ولایت را دارم برایتان نقل می‌کنم. 



ما هنوز هیچ کداممان نه اینکه ولایت را نشناخته‌ایم، والله، اسم ولایت را هم نشناخته‌ایم! اگر اسم ولایت در قلب شما باشد، نسبت به دلتان سکونت دارید، سکونت مطلق دارید. چرا؟ کشتی نوح، آرام نمی‌گرفت، اسم این‌ها را زدند، آرام گرفت. آن چوب است؛ تو که اشرف مخلوقاتی. چرا آرام نیستی؟! پس ما هنوز درک اسم ولایت علی (علیه السلام) را نکرده‌ایم. 



ان‌شاءالله، امیدوارم در این حرفها و در این گفتارها قانع نباشید؛ چون آنچه را که در این خلقت رشد کرده‌اند تا حتی انبیاء، به واسطه ولایت است.



پس دو چیز است ما را بیچاره کرده است: یکی اینکه ما ائمه طاهرین (علیهم السلام) را خلق حساب می‌کنیم و یکی هم دنبال خلق می‌رویم. خلقی که آن‌ها تأیید نکرده‌اند. من دارم می‌گویم که آن دو نفر را این‌ها تأیید نکرده‌اند. 



اگر می‌گوییم خلق! خلق؛ خلقی که آن‌ها تأیید نکرده‌اند؛ آن خلق است، دنبالش نرو!



دنبال کسی برو که آن‌ها تأیید کرده‌اند. ببین می‌گوید: «سلمان منا اهل البیت»، یا اویس یا مقداد یا متقی؛ این‌ها، امر را اطاعت کرده‌اند، اعمال این‌ها را امام زمان (عج الله فرجه) قبول کرده است. وقتی امام زمان (عج الله فرجه) قبول کرد، خدا هم قبول می‌کند: «انما یتقبل الله من المتقین»[۲] متقی، از خودش حرف نمی‌زند. پس ما یک کاری بکنیم که امام زمان (عج الله فرجه) اعمال ما را قبول کند.



امام زمان (عج الله فرجه) و خدا شاخص معلوم کرده‌اند. در زمان ما هم مانند آن‌ها هستند. ما نمی‌گوییم نیستند. حالا هم اگر نباشد، تمام شهرها فروریزان می‌شود. امام رضا (علیه السلام) به زکریا فرمود: «زکریا در قم بمان که قم به واسطه تو حفظ است» همانطور که می‌گوید: اگر علی (علیه السلام) را قبول نداشته باشی می‌سوازانمت؛ بنابراین شیعه اگر جایی باشد، آنجا حفظ است؛ اما شیعه هم هر چه دارد، از ولایت دارد. 



اگر تو صد در صد در اختیار خدا و ولایت باشی، خدا دنیا را یک قدری در اختیارت می‌گذارد. اما تمام خلقت در اختیار ائمه طاهرین (علیهم السلام) است. 



سلیمان از خدا سلطنت خواست؛ اما آصف، به یک چشم بر هم زدن، تخت بلقیس را حاضر کرد. خدا می‌خواست توسط آصف، سلیمان را نصیحت کند که سلطنت آن است که من به آصف دادم. اینکه تو داری، ریاست است. سلطنت آن است که یک یا علی گفت، تخت بلقیس را آورد. حالا می‌گوید: ذره‌ای از علم کتاب دارم. علم کتاب، علی (علیه السلام) است؛ چون امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌فرماید: «أنا قرآن الناطق» 



خلقی که مورد تأیید خدا و ائمه (علیهم السلام) می‌باشد، متقی است. خدا می‌گوید: من اعمال را از متقی قبول می‌کنم. این اشخاص، موجب حفظ شهرها و نجات بشریت هستند و حامی واقعی ولایت می‌باشند و خصوصیت مهم آن‌ها این است که از خودشان حرف نمی‌زنند؛ اما خلقی که مورد تأیید خدا و ائمه نیست و ائمه طاهرین را خلق حساب می‌کند، حرف از خودش می‌زند و مردم را به سوی خودش دعوت می‌کند.



خدا آن دو تا را لعنت کند! آن‌ها بعد از رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) این کار را کردند که جلسه بنی ساعده را درست کردند! حالا امام حسین (علیه السلام) می‌فرماید: من کشته جلسه بنی ساعده‌ام؛ چون تأسیسه‌ای که به امر خدا و حجت خدا نباشد، ممکن است که ظاهرش یک قدری خوش خط و خال باشد؛ اما باطنش کفر و نفاق می‌شود. 



این جلسه‌ای که درست کردند به اصطلاح، مثل مجلس بود. ما نمی‌خواهیم بگوییم آن دور هم نشستن‌ها یا مجلس، خوب نیست که مردم به ما ایراد کنند! من فقط دلم می‌خواهد به این حرفها توجه کنید! 



وقتی توجه کنید، آن عقل به وجود می‌آید. اگر توجه نکنید، عقل به وجود نمی‌آید. جلسه بنی ساعده گفتند: دور هم می‌نشینیم با عقلهای خودمان صحبت می‌کنیم. حالا این کار را کردند. امام حسین (علیه السلام) می‌گوید: من کشته جلسه بنی ساعده‌ام؛ یعنی تمام فساد از آنجا درآمد؛ چون که آنجا امام را خلق حساب کردند. جلسه‌ای که به غیر از امر خدا و حجت خدا باشد، جلسه بنی ساعده است؛ البته نه هر دور هم نشستنی! دلم می‌خواهد توجه به این حرفها بکنید. به تمام آیات قرآن، این حرفها، القای امام زمان (عج الله فرجه) است، القای خداست؛ من که کسی نیستم. 



حالا ببین امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: «آیا دور هم جمع می‌شوید، حرف ما را بزنید؟ من به آن جلسه غبطه می‌خورم.» پس هر دور هم نشستنی که جلسه بنی ساعده نیست؛ اما شما می‌نشینید و می‌خواهید از خودتان حرف بزنید. آن فساد دارد! چون که در جلسه، اگر اسم امیرالمؤمنین (علیه السلام) و امام زمان (عج الله فرجه) و ائمه طاهرین نباشد، آن جلسه، بنی ساعده است.



من اعلام می‌کنم: کتابی که اسم این‌ها در آن نباشد، دفتر است. اغلب این کتاب‌ها که نوشتند دفتر است! چون که اسم علی (علیه السلام) در آن نیست. اسم امام زمان (عج الله فرجه) در آن نیست. 



آقایانی که کتاب می‌نویسید! باید با روایت و حدیث بنویسید، نه نظر خودتان! نظر خودت نباشد. کشتی نوح آرام نداشت، نوح گفت: خدایا، من این کشتی را به امر تو و دستور جبرئیل ساخته‌ام؟! خداوند فرمود: اسم پنج تن را به آن بزن. در کتاب باید اسم پنج تن باشد. اگر در آن، اسم پنج تن نباشد، آرام نیست؛ نه آرام است، نه آرام‌بخش! 



آقایانی که کتاب می‌نویسند، باید توجه کنند که اسم این‌ها در کتاب باشد. «أنا مدینة العلم و علی بابها» عزیز من! باید کتاب تو، در علی (علیه السلام) باشد نه در خیال یا سواد خودت، آن کتاب دفتر است. 



شخص به اصطلاح خودش، خیلی بزرگ است. این را مردم بزرگ کرده‌اند، نه خدا بزرگ کرده باشد. اگر خدا بزرگ کند، خودش حافظ آن است. حالا این همه روایت و حدیث گفته است! مثلاً اینجا، آنجا، نماز بخوان، ذکر بگو، سبحان الله بگو، نماز شب بخوان، زیارت برو، آن‌قدر نوشته است که بشر گیج می‌شود؛ اما نگفته است که شرط عبادت، ولایت است. نگفته است! تمام کتاب‌ها را نگاه کنید. اگر پیدا کردید، پاداش می‌دهم؛ یعنی به این نحو بگوید، نه اشاره بکند! بنویسد که شرط قبولی عبادت، ولایت است. این جمله را بنویسد که خدا می‌گوید: اگر عبادت ثقلین کنی، اما علی (علیه السلام) را به «الیوم اکملت لکم دینکم»[۳] قبول نداشته باشی، تو را به رو در جهنم می‌اندازم. پس چرا تو خریدار این حرف نیستی که در این کتاب بنویسی؟! من الان دارم با تو کتاب‌نویس حرف می‌زنم. 



مگر شیطان، چندین سال در عرش خدا عبادت نکرد؟ نمازی خوانده است که چهار هزار سال طول کشیده؛ اما یک اطاعت نکرد. خدا گفت: گم شو! چقدر پیامبر در این بیست و سه سال زحمت کشید؟ یک ذره کندی کرد. خدا گفت: «و ان لم تفعل، فما بلغت رسالته»[۴] یا محمد! اگر این کار را نکردی، رسالتت را نرساندی؛ علی (علیه السلام) را باید معرفی کنی! 



الان می‌گویید کافر است. عبادت پیامبرش را هم کنار می‌گذارد، می‌گوید: علی (علیه السلام) را باید معرفی کنی: «الیوم اکملت لکم دینکم و اتممت علیکم نعمتی»[۳] اگر تو آن حرف را نمی‌فهمی و نمی‌کشی، به من چه ربطی دارد؟ ما چیزی که هست و گفته‌اند را نقل می‌کنیم: «عبادت بی‌علی، کفر است؛ عبادت با علی شکر است.» 



شکر کن که ولایت داری! شکر کن که اهل تسنن نیستی! شکر کن که ادیانی نیستی! شکر کن که علی (علیه السلام) داری، زهرا (علیها السلام) داری. اینطور کتاب بنویس! این چه کتاب‌هایی است که مدام دارید می‌نویسید؟ خیلی هم باد به خودش می‌کند! کتاب بی‌محبت این‌ها، دفتر است. 



اگر می‌خواهی این کتاب دفتر نباشد، باید اسم آن‌ها در آن باشد. ببین، می‌گوید کلام الله مجید؛ آقای کتاب نویس! تو باید اتصال به کلام الله مجید باشی، امیر المؤمنین می‌گوید: «أنا قرآن الناطق» ما نمی‌خواهیم زحمات کسانی که کتاب می‌نویسند را از بین ببریم. کتاب نوشتن خیلی زحمت دارد. رفقایی که کتاب می‌نویسند، ما داریم تذکر می‌دهیم. والله! بالله! من نمی‌خواهم ایراد کنم. شما باید توجه به این حرفها داشته باشید. ما می‌خواهیم کتاب شما به کتاب آسمانی وصل باشد. مقصد خودت را توی این حرفها پیاده نکن. مقصد خدا را پیاده کن تا بفهمی!



بیایید امر وجود مبارک امام زمان (عج الله فرجه) را اطاعت کنید. اگر وجود مبارکش در ظاهر نیست، امرش که هست! اما اینکه بگوییم نیست هم، کفر است! به حضرت عباس قسم! کفر است. به خودش قسم! کفر است. به علی (علیه السلام) قسم، کفر است! به قرآن قسم، کفر است! کجا می‌روید؟! 



تو نیستی! تا حرف می‌زنی، می‌گویند او نیست. کجا نیست؟ کجای خلقت هست که او نیست؟! یک جا نشان من بدهید! در تمام این خلقت کجا است که او نیست؟! کجا امام زمان (عج الله فرجه) نیست؟ چه کار می‌کنند؟ گفتند و ما هم شنیدیم و قبول کردیم!! 



این چه نیستی است که اگر دقیقه‌ای در خلقت نباشد، خلقت فروریزان می‌شود؟! این نیست؟! این حرف چیست که می‌زنید؟



حضور تمام ائمه طاهرین (علیهم السلام) می‌توانستند برسند؛ اما امام زمان (عج الله فرجه) خودشان باید اراده کنند تا به حضور ایشان برسید! 



اما بعضی‌ها می‌گویند: نمی‌شود خدمت امام زمان (عج الله فرجه) رسید. من قبلاً هم جواب داده‌ام. دلم می‌خواهد قانع بشوید؛ اما یک مرض بد درون جانت است که قانع نمی‌شوی؛ شما که خدمت امام زمان رسیدن را مطلقاً قبول ندارید. 



مگر این قضیه نیست که یکی از خلفا بود. وزیری ناصبی داشت. فکر می‌کرد که چه کار کنم شیعه‌ها را از بین ببرم! یک قالب درست کرد و به قالب نوشت: ابابکر، عمر، عثمان، علی! اناری که به درخت بود، درون قالب گذاشت. انار بزرگ شد. فشار آورد و روی انار این کلمات، نقش بست. انار را خدمت خلیفه برد. گفت: آقا جان من! آیات خدا را که قبول دارید؟ این آیات خداست. آن خلیفه، علمای شیعه آن زمان را خواست و گفت: یا باید جواب بدهید، یا اینکه باید ابابکر، عمر و عثمان را قبول کنید و یا اینکه تمامتان را می‌کشم. آن‌ها یک هفته وقت خواستند. من که می‌گویم می‌شود امام زمان (عج الله فرجه) را دید! در آن یک هفته، در بیابان ریختند و گریه و زاری کردند. شب آخر، آقا امام زمان (عج الله فرجه) را دیدند. حضرت فرمود: چرا گفتید یک هفته؟! می‌خواستید بگویید فردا! من جوابگو هستم. شیعه‌ها! من مواظب شما هستم! آقا مواظب توست؛ اما تو خودت را نفروشی! اگر فروختی، کجا مواظب توست؟ حالا حضرت فرمود: وقتی می‌روید آنجا، به خلیفه بگویید: وزیر را در یک اتاق نگه دارد. شما با خلیفه به خانه وزیر بروید. وزیر خدعه کرده است. قالب انار، در بالاخانه وزیر است. 



پس امام زمان (عج الله فرجه) حاضر می‌شوند! من یک قدری ملاحظه می‌کنم. حضرت حاضر می‌شود؛ اما آن‌ها که می‌گویند ما خدمت امام زمان (عج الله فرجه) می‌رسیم، یک قدری اشتباه است. امام زمان (عج الله فرجه) باید اراده کند تا تو خدمتش برسی. اینکه من ملاحظه می‌کنم؛ چون شما خریدار مطلب نیستید، توان خریدن ندارید؛ در راه خودتان هستید، نه در آن راه که قبول کنید در عالم رؤیا کسی هست که خدمت امام زمان (عج الله فرجه) برسد! پس امام زمان (عج الله فرجه) به ما جواب می‌دهد. امام زمان (عج الله فرجه) هست، می‌آید و مشکلات شما را حل می‌کند؛ اما مشکل آن دو نفر را هم حل کند که زهرا (علیها السلام) را زدند؟ 



این آقای سیستانی که الان مرجع است، پدر عالمی داشت که نقل می‌کند: چهل هفته، روز جمعه، زیارت عاشورا خواند که خدمت امام زمان (عج الله فرجه) برسد. من دارم می‌گویم که الان شما کفران می‌کنید، تمام وسائل رفاه و آسایش فراهم است. در زمان قدیم نبود. من هم یادم می‌آید. در کوچه‌ها، شهردار، چراغ بغدادی می‌زد. ایشان در کوچه می‌رفت. تاریک بود. دید یک خانه‌ای است که انگار نور بالا می‌رود. آن خانه متعلق به پیرزنی بود که نه شوهر داشت و نه بچه! با اجازه داخل شد. دید آن زن دارد جان می‌دهد و امام زمان (عج الله فرجه) بالای سرش است. حضرت رو کرد به ایشان و گفت: سیستانی! چهل هفته زیارت عاشورا خواندی که مرا ببینی! یک کاری بکن من بیایم دیدنت! ببین امام، زمانها را می‌داند!! فرمود: این زن که من آمدم بالای سرش، زمان پهلوی، هفت سال، از خانه‌اش بیرون نیامد که خودش را نشان بدهد! حالا من اینجا آمده‌ام! 



خانم کجا می‌آیی بیرون، خودت را نشان می‌دهی؟ ما آن حرفهایی که هست داریم می‌زنیم. آقا جان! تو چه کاره‌ای؟ تو چرا خودت را می‌فروشی؟! تو چرا کاری نمی‌کنی که آقا بالای سرت بیاید؟ مگر نیامد بالای سر شطیطه! پس امام زمان بالای سرت می‌آید. در صورتی که امر امام زمان (عج الله فرجه) را اطاعت کنی، آقا امام زمان (عج الله فرجه) بالای سرت می‌آید، به تو نماز می‌خواند؛ اما تو باید سنخه آن وجود مبارک باشی! 



بیایید این حرفها را قبول کنید! چرا شما این حرفها را قبول نمی‌کنید؟! چون شخص‌پرستید! فقط از امام زمان (عج الله فرجه) حرفش را می‌زنید.



بعضی از رفقای عزیز می‌آیند و می‌گویند می‌خواهیم خدمت امام زمان (عج الله فرجه) برسیم. 



می‌گویم: عزیز من! رفوزه می‌شوید. کسی که می‌خواهد خدمت امام زمان (عج الله فرجه) برسد، باید در دلش و وجودش، فقط علاقه به امام زمان (عج الله فرجه) داشته باشد. اگر نباشد، رفوزه می‌شود. حالا من برایتان مصداق می‌آورم. 



شخصی بود که خیلی امام زمان، امام زمان می‌کرد؛ می‌خواست خدمت آقا برسد. نه اینجوری که ما می‌گوییم؛ این شخص دست از زندگی‌اش برداشته بود و خلاصه خیلی گریه و زاری می‌کرد. حالا حضرت یکی را دنبالش فرستاد! و آوردش. یک چادری آنجا بود. گفت شما داخل چادر منتظر باشید تا صدایت بزنیم. این خانم هم که در چادر است، به شما محرم است. آن شخص وارد چادر شد و خلاصه مشغول صحبت شد. صدایش زدند که امام زمان (عج الله فرجه) می‌گوید: بیا! گفت: الان می‌آیم. دوباره صدایش زدند. گفت: برو، الان می‌آیم! یک دفعه از خواب بیدار شد. دید چیزی نیست. خب، این شخص رفوزه شد. 



یک مثال دیگر، اینکه خیلی عجیب است. این‌ها سیصد و سیزده نفر جمع شدند و مثلاً یاور امام زمان (عج الله فرجه) شدند و یک خانه ساختند و فقط امام زمان، امام زمان می‌کردند. دو تا آقا هم می‌آوردند و آن‌ها هم از امام زمان (عج الله فرجه) برایشان صحبت می‌کردند. یک شب، یکی از منبری‌ها نمی‌توانست برود. یک نفر را جای خودش فرستاد. این آقا خیلی وارد نبود. گفت: شما که اینقدر امام زمان، امام زمان می‌کنید که بیاید، شما از عهده برنمی‌آیید. این آقا را از منبر به پایین کشیدند و کتک زدند که ما اینجا منتظریم، تو داری چه می‌گویی؟! همان موقع آقا امام زمان (عج الله فرجه) دنبال همان شخص که تأسیسه را درست کرده بود، فرستاد. آقا امام زمان (عج الله فرجه) شناسایی می‌دهد. به آن شخص شناسایی داد و گفت: شما منتظر من هستید؟! گفت: بله، آقا جان! حضرت فرمود: این فرشها که دارید، زنت، بچه درس می‌داده، این‌ها را آن‌ها می‌بافتند، باید به او بدهی. این خانه‌ای هم که داری، غصبی است. این را هم به فلانی بده. زنت هم، خواهر رضاعی‌ات است. این آقا فریادش بلند شد: فرش که ندارم، خانه که ندارم، زن که ندارم. . . بیدار شد، دید هیچی نیست؛ پس از عهده برنمی‌آیید. 



حضرت دنبال شخصی به نام صابونی فرستاد که این هم امام زمان، امام زمان می‌کرد. آن شخص آمد و نزدیک این بود که به امام زمان (عج الله فرجه) برسد. باران گرفت. گفت: صابونهایم؟! حضرت فرمود: صابونی! برو دنبال صابونهایت. 



پس کسی که می‌خواهد خدمت امام زمان (عج الله فرجه) برسد، ذره‌ای محبت دنیا نداشته باشد، سنخه امام زمان (عج الله فرجه) بشود. همانطور که امام محبت دنیا ندارد، تو هم باید محبت دنیا نداشته باشی. رفقایی که از من خواهش می‌کنند، بدانند که از عهده برنمی‌آیند. 



حالا این را هم نقل می‌کنم: من یک شب در عالم رؤیا خواب دیدم در مغازه‌ام بودم که به من گفتند امام زمان (عج الله فرجه) ظهور کرده است. دیگر پالتویم را هم نپوشیدم. فوراً پابرهنه شدم که زودتر بروم. خدا می‌داند به امام زمان (عج الله فرجه) قسم! آمدم از سر کوچه‌مان بگذرم، نگاه در کوچه نکردم که مبادا پدرم صدایم بزند. رویم را برگرداندم و می‌دویدم. 



رفتم و دیدم آقا، نزدیک کارخانه ریسباف آمده است. آن‌موقع همه زمین بود. رفتم و مورد عنایت آقا قرار گرفتم. آقا، منشی‌ای داشت. گفت: برو به بازاریها بگو بیایند. بازاریها نیامدند! در روایت هم می‌گوید: که آخرالزمان، کاسب‌های بازار، از سگهای یهودی بدترند؛ البته این عمومی نیست؛ این مال آن‌هایی است که امر امام زمان (عج الله فرجه) را اطاعت نمی‌کنند. حالا عده‌ای هم از طرف کوه‌ها به سمت ما توپ سوار کرده بودند. من تا آن موقع توپ ندیده بودم؛ آنجا دیدم. آن‌ها از این آدمهای هیکلی بودند. من به آقا گفتم: آقا، ما که اسلحه نداریم؟! من یک تیشه داشتم. آقا یک نظر به آسمان کرد. شمشیر از آسمان به زمین ریخت. من یکی از آن‌ها را برداشتم، دیدم خوش‌دست است. من مواظب به آقا بودم. به آقا گفتم: این‌ها توپ و تانک دارند. حضرت گفت: فلانی! اینها در نمی‌رود! آقا فقط با من حرف می‌زد. با من لحمک لحمی بود. آقا یک صوت حجاز خواند. به تمام آیات قرآن! انگار از تمام زمین و آسمان صدا می‌آمد. انگار آدم می‌خواست غش کند. 



اینها رفتند، توپها را در کنند؛ در نرفت! اینکه می‌گویم وقتی که امام زمان (عج الله فرجه) می‌خواهد ظهور کند، توپ و تانک از کار می‌افتد، من دیدم که از کار افتاد!! آن‌وقت اینها دستهایشان را روی سرشان گذاشته بودند، از کوه‌ها پایین می‌آمدند. من هم آن موقع، نزدیک آقا بودم که کسی نزدیکش نیاید. حفظ ظاهر آقا را من می‌کردم. چه داری می‌گویی؟ خیلی از این حرفها هست!! خودش می‌آید، حرف می‌زند، غم و غصه را هم از دلت بیرون می‌کند. البته در عالم رؤیا؛ اما یک دله باش، نه صد دله!!



امام صادق (علیه السلام) قسم می‌خورد که اگر یک روز از دنیا باقی باشد، آقا امام زمان (عج الله فرجه) تشریف می‌آورد. در آن زمان، علی (علیه السلام) در ظاهر تشریف می‌آورند و بر پیشانی افراد، مهر می‌زند: «مؤمن، منافق»



یک جدل داریم که امام رضا (علیه السلام) به دعبل خزاعی فرمود: «به دوستان ما بگو که با هم جدل نکنید، به شفاعت ما نمی‌رسید» 



یک جدل درون هم داریم که آن خیلی بدتر است. کسی که جدل درونی دارد، هیجانی است، لنگر نیانداخته است. گاهی آن را قبول می‌کند، گاهی این را قبول می‌کند. این صفات، صفات منافقی است. ان‌شاءالله، امیدوارم که ما این‌طور نباشیم. نه جدل کنیم که به شفاعت امام رضا (علیه السلام) برسیم و هم در دلمان جدل نباشد که ما منافق نباشیم. 



آن کسی که در دلش و در کالبدش جدل ندارد، علی بن ابی طالب (علیه السلام) را به «الیوم اکملت لکم دینکم» با یازده فرزندش قبول دارد و آن‌ها را نور خدا می‌داند! یعنی به آن یقین دارد. آن‌وقت اگر اینجوری شد، دنبال خلق نمی‌رود. 



مردم همه ائمه را خلق حساب می‌کنند و هم دنبال خلق می‌روند. پس رفقای عزیز! اگر می‌فهمید که می‌فهمید و گرنه خواهش می‌کنم از خدا و از وجود ولی الله الاعظم، حجت خدا، امام زمان (عج الله فرجه) بخواهید فهم به شما بدهد. 



اشخاصی هستند که توجه به صاحب کتاب دارند و توجه به کلام کتاب ندارند. این‌ها بهره‌ای از کلام کتاب نمی‌برند؛ چون نمی‌دانند کسانی هستند که از «العلم نور یقذفه الله فی قلب من یشاء» دارند. 



بعضی از رفقا در مورد نماز شب و نماز امام زمان (عج الله فرجه) سؤال می‌کنند. در مورد چگونگی ارتباط با امام زمان (عج الله فرجه) از قول آقای گلپایگانی نقل شده است که دو رکعت نماز امام زمان بخوانید و با حضرت نجوا کنید. (کسی که با امام زمان (عج الله فرجه) نجوا می‌کند، با لهو و لعب نجوا نمی‌کند)  با ایشان گفتگو کنید. حاجتی دارید، بطلبید. 



در مورد کیفیت نماز امام زمان (عج الله فرجه) توجه کنید که اصل این است که صد بار «ایاک نعبد و ایاک نستعین»[۵] بگویید، برای اینکه از خداوند درخواست کنید که خدایا، ما را به صراط مستقیم، صراط امیرالمؤمنین هدایت کن که اگر نماز به صراط علی (علیه السلام) نباشد، باطل است. 



زمان نماز، از شب چهارشنبه تا جمعه شب و مکان آن، گرچه علما معتقدند فضیلت آن در مسجد جمکران بیشتر است؛ اما بدانید امام زمان (عج الله فرجه) هر جا هست و همه جای دنیا که باشید، می‌توانید بخوانید. 



اما در مورد نماز شب، توجه کنید از خصوصیاتش یکی این است که به چهل مؤمن دعا می‌کنید، دیگر اینکه از خلق جدا می‌شوید. 



و در مورد چگونگی آن، اینکه پس از خواندن دو رکعتی‌های نافله، در قنوت رکعت آخر، هفتاد مرتبه: «استغفر الله» می‌گوییم. سیصد مرتبه: «العفو» ، هفت مرتبه: «هذا مقام العائذ بک من النار» ؛ یعنی خدایا مرا از آتش نجات بده و به چهل مؤمن دعا می‌کنیم. بعد از نماز، تسبیحات حضرت زهرا (علیها السلام) می‌گوییم. یعنی سی و چهار مرتبه: الله اکبر، سی و سه مرتبه: الحمد لله و سی و سه مرتبه: سبحان الله و در حالت سجده، صد صلوات می‌فرستیم. 



ما الان باید قدردانی کنیم و شکر خدا را به جا بیاوریم. چون در مملکتی هستیم که اسم دوازده امام، چهارده معصوم، به خصوص اسم زهرای عزیز در آن برده می‌شود. ما باید شکرانه این را بکنیم که در این مملکت «اشهد أنّ علیاً ولی الله، علیاً حجة الله» در کشور ما گفته می‌شود. در مملکت‌های دیگر، اینچنین نیست. همانطور که اسم پنج تن، باعث آرامش کشتی نوح از تزلزل شد، تا زمانی که این «اشهد انّ علیاً ولی الله، علیاً حجة الله» در کشور ما گفته می‌شود، آرامش در کشور ما حاکم است و هیچ کسی نمی‌تواند به آن خدشه بزند. خدا نکند که این، در مملکت ما نباشد که باعث تزلزل آن می‌شود. 




	کسی که علی ندارد، اصلاً هستی ندارد.


	مسجدی که در آن علی نباشد، ضرار است. خرابه است.


	عبادتی که در آن علی نباشد، کار است.


	کتابی که در آن علی نباشد، دفتر است.


	قرآنی که در آن علی نباشد، قرآن صفین و خوارج است. کاغذ و قلم است.


	عالِمی که در آن علی نباشد، جاهل است. (ابو موسی اشعری)


	عالَمی که در آن علی نباشد، فروریزان می‌شود.


	حرفی که در آن علی نباشد، من است.


	امری که در آن علی نباشد، بدعت است.


	سخاوتی که در آن علی نباشد، ذوقی است.


	کعبه‌ای که در آن علی نباشد، باطل است.


	مقصدی که در آن علی نباشد، باطل است.


	مسلمانی که در آن علی نباش ادعاست.


	ذکری که در آن علی نباشد، ورد است.


	سابقه و درسی که در آن علی نباشد، شریح قاضی است.


	جلسه‌ای که در آن علی نباشد، بنی ساعده است.


	عدالتی که در آن علی نباشد، ظلم است و تظاهر.


	هدایتی که در آن علی نباشد، مردمی است.


	زنده‌ای که در آن علی نباشد، مرده است.


	مرده‌ای که در آن علی باشد، زنده است.


	فرشته‌ای که در آن علی نباشد، شیطان است.


	حبی که در آن علی نباشد، بغض است.


	ثوابی که در آن علی نباشد، گناه است.


	جمعیتی که در آن علی نباشد، باطل و حسین‌کش است.


	لذتی که در آن علی نباشد، ذلت است.


	عملی که در آن علی نباشد، هباءاً منثورا است.


	عقیده‌ای که در آن علی نباشد، سلیقه است.


	طوافی که در آن علی نباشد، دور زدن است.


	صراطی که در آن علی نباشد، مستقیم نیست.


	کشتی نوحی که در آن اسم علی نباشد، متزلزل است.


	قبولی پیامبری که در آن علی نباشد، مرتدی و کافری است.


	دنیایی که در آن علی نباشد، استخوان خوک است.


	روایتی که در آن علی نباشد، حرف است.


	شفاعتی که در آن علی نباشد، وجود ندارد.


	خدایی که در آن علی نباشد، کفر است به امر خدا، چون علی مقصد خداست.


	توبه‌ای که در آن علی نباشد، مورد قبول نیست.


	زمانی که در آن علی نباشد، وجود ندارد.


	بهشتی که در آن علی نباشد، زشت است.


	سعادتی که در آن علی نباشد، شقاوت است.


	اطاعتی که در آن علی نباشد، سرکشی است.




یا علی




ارجاعات



	↑ 

(سوره یس، آیه 9)

   



 




	↑ 

(سوره المائدة، آیه 27)

   



 




	↑ ۳٫۰ ۳٫۱ 

(سوره المائدة، آیه 3)

   



 




	↑ 

(سوره المائدة، آیه 67)

   



 




	↑ 

(سوره الفاتحة، آیه 5)

   



 












امام زمان

بسم الله الرحمن الرحیم







السلام علیک یا اباعبدالله، السلام علیکم و رحمة الله و برکاته، السلام علی الحسین و علی بن الحسین و اولاد الحسین و اصحاب الحسین و رحمة الله و برکاته






پیامبر اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌فرماید: حضرت زهرا (علیها السلام) اُمّ ابیهاست؛ یعنی مادر پدرش است.



حضرت علی (علیه السلام) «کفواً أحد» است، حضرت زهرا (علیها السلام) «کفواً خلقت» است؛ چون این‌ها در تمام خلقت نابغه هستند، مثل آن‌ها نیست.



در شب نوزدهم ماه رمضان، وقتی امیرالمؤمنین (علیه السلام) ضربت خورد، جبرئیل میان زمین و آسمان ندا داد: «ارکان خدا شکست، علی مرتضی را کشتند». امیرالمؤمنین (علیه السلام) فرمود: «فزت ورب الکعبه»، به پروردگار کعبه، رستگار شدم. مگر امیرالمؤمنین (علیه السلام) رستگار نبود که می‌گوید رستگار شدم؟! آنچه رستگاری در تمام خلقت است، به واسطه علی (علیه السلام) است.



چرا علی (علیه السلام) می‌گوید: من رستگار شدم؟! وقتی جبرئیل ندا داد، عده‌ای از اهل جهنم رقت کردند و به واسطه این رقت، نجات یافتند! خدا لعنت کند آن دو نفر را که نگذاشتند امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) بیاید دنیا را گلستان کند. امام زمان (عج الله فرجه) می‌آید دنیا را گلستان می‌کند. حضرت علی (علیه السلام) بعد از رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌خواست همان کار را بکند؛ آن دو نفر نگذاشتند. چرا نگذاشتند؟ چون دیدند اگر امام شناخته شود، کسی دور خلفا نمی‌رود. خلفا دیدند اینها عدالت دارند، صداقت دارند، علم دارند، حلم دارند، ولایت دارند، از ماورای خلقت خبر می‌دهند، آنچه که خوبی در تمام این خلقت است به واسطه اینها به خلقت افشاء می‌شود، تصمیم گرفتند تسلیم ائمه (علیهم السلام) نشوند. دومی گفت: ما زیر بار علی نمی‌رویم، همین‌طور ادامه پیدا کرد تا زمان امام زمان (عج الله فرجه)، زیر بار ولایت نرفتند.



علی (علیه السلام) هم نتوانست حرفش را بزند، نه اینکه نتوانست، مردم کشش نداشتند! به خاطر همین رفت حرفش را به چاه زد! معنی تمام حرف‌ها در دل علی (علیه السلام) است! نجات بشر در دل علی (علیه السلام) است! راهنمای همه خلقت علی (علیه السلام) است! وصی رسول الله، علی (علیه السلام) است! 



ان‌شاءالله زمانی بشود این چاه به زبان درآید! همین جور که دست شما در قیامت به زبان در می‌آید، زمانی که امام زمان (عج الله فرجه) بیاید و پیچش را بگرداند، این چاه به زبان در می‌آید! این چاه مانند ضبط صوت از اول زمانی که امیرالمؤمنین (علیه السلام) حرف زده است، تمام فرمایشات امیرالمؤمنین (علیه السلام) را بیان می‌کند؛ یعنی در عالم پخش می‌شود. امام زمان (عج الله فرجه) مقصد تمام خلقت را اجرا می‌کند. در تمام این دنیا هیچ چیزی از ظهور مهم‌تر نیست، تمام این حرف‌ها مشابه است، اصل، وجود مبارک امام زمان (عج الله فرجه) است، آن‌موقع حق و باطل از هم جدا می‌شود.



مگر خدا، پیامبر، ائمه نگفتند؟! جبرئیل نگفته؟! قرآن نگفته؟! امام صادق (علیه السلام) قسم می‌خورد و می‌فرماید: جدّم رسول الله گفته است: اگر یک روز از دنیا باقی باشد، امام زمان (عج الله فرجه) تشریف می‌آورد.



آنچه در خلقت است، مقصدش رجعت است. اصلاً امام زمان (عج الله فرجه) خودش را فدای رجعت می‌کند که ائمه (علیهم السلام) بیایند و احقاق حق شود. ظهور امام زمان (عج الله فرجه) مقدمه رجعت است.



امام زمان (عج الله فرجه) می‌داند چه وقت ظهورش است؛ اما دو اجازه می‌خواهد: اول، اجازه از خدا، بعد، اجازه از حضرت زهرا (علیها السلام). 



والله، روایت داریم به اجازه مادرش ظهور می‌کند. توجه فرمودید؟! حالا نگویید که ائمه (علیهم السلام) احتیاج دارند؛ اینها اجازه، روی اجازه است، احترام، روی احترام است.



باید آخرین امضای امام زمان (عج الله فرجه) را وجود مبارک حضرت زهرا (علیها السلام) بکند؛ ان‌شاءالله آخرین امضاء، شده است. حالا شما باید مواظب خودتان باشید، جوری باشید که جزء یاوران امام زمان (عج الله فرجه) باشید. تو اگر بخواهی یاور امام زمان (عج الله فرجه) باشی، باید هیچ کس و هیچ چیز را نخواهی؛ فقط علاقه‌ات به امام زمان (عج الله فرجه) باشد. وقتی امام زمان (عج الله فرجه) می‌آید، یک جان داری، فدای امام زمان (عج الله فرجه) کنی. جزء آنهایی باشید که بِدَوید. یاور، باید اول تشخیص نور بدهد؛ یعنی تشخیص ولایت، بعد به سمت نور حرکت کند. حالا که حرکت کرد، تسلیم نور باشد؛ مثل اصحاب امام حسین (علیه السلام) که امام زمان (عج الله فرجه) درباره‌شان می‌فرماید: «السلام علیک یا مطیع لله و رسوله، عبد الصالح»، پدر و مادرم به قربانتان.



روایت داریم وقتی آقا امام زمان (عج الله فرجه) می‌آید وارد مکّه می‌شود. مردم باور نمی‌کنند این امام زمان (عج الله فرجه) است. خودش را به خانه خدا می‌رساند، مردم دیگر نمی‌توانند آنجا کاری بکنند، می‌ترسند؛ یعنی همین‌جور که می‌گوید در خانه خدا مبطل به جا نیاور، همان‌ها هم که به اصطلاح دشمن امام زمان (عج الله فرجه) هستند، از ترسشان مکّه را احترام می‌کنند.



حالا آقا به تمام عالم یک هشدار می‌دهد، یک پرچمی باز می‌کند، در آن پرچم «إنّا فتحنا لک فتحاً مبیناً»[۱] نوشته شده است، از تمام عالم کمک می‌خواهد. روایت داریم که این پرچم را تمام دنیا می‌بینند. امام زمان (عج الله فرجه) یک ندا در مکّه می‌دهد «جاء الحق و زهق الباطل»[۲] یعنی آنچه که باطل است از بین می‌رود، حالا این ندا به تمام دنیا می‌رسد، یک جلوه‌ای می‌کند.



آقا وقتی تشریف می‌آورد اول کاری که می‌کند، به مدینه می‌آید، سرِ قبرِ مادرش می‌رود و می‌فرماید: مادر جان، آمدم! قبر مادرش را معلوم می‌کند. صدا می‌زند: مادر جان! هر چقدر «هل من ناصر» گفتی کسی نیامد، من آمدم! مادر جان، من آمدم! عزیز من! چقدر «هل من ناصر» گفتی، هیچ‌کس نیامد تو را یاری کند! من آمدم.



بعد از آن می‌آید آن دو نفر را از قبر در می‌آورد، آنها را به دار می‌زند که مردم ببینند، سپس می‌گوید: چرا به هم پیوستید؟! چرا پهلوی مادرم را شکستید؟! آخر مادرِ من چه کرده بود که بازویش را شکستید؟! چه کرده بود که سیلی به او زدید؟! تقصیر مادر من چه بود؟! این دو نفر را آتش می‌زند. پس هیچ‌کس نمی‌تواند داغ دل شیعه و مقصد شیعه را عملی کند؛ مگر وجود امام زمان (عج الله فرجه).



وقتی آقا امام زمان (عج الله فرجه) می‌آید روی دو چیز خیلی تکیه دارد: 



اول: این دو نفر را در می‌آورد، می‌گوید: فراموش نمی‌کنم آن موقعی که درِ خانه مادرم ریختند و اصلاً رحم نکردند! آن بچه زیر پای مسلمان‌ها رفت! محسنِ مادرم را زیر پا له کردند. 



آنقدر صحنه کربلا مهم است که امام زمان (عج الله فرجه) که تمام خلقت در اختیارش است، داخل آن نمی‌شود. امام زمان (عج الله فرجه) زمانی وارد صحنه کربلا می‌شود که قضایای کربلا را بگوید و مردم گریه کنند، محدوده را هم افشاء می‌کند، مستقل را افشاء می‌کند، تمام مردم مستقل می‌شوند. ما هم می‌گوییم بیایید مستقل شوید، بیایید محبوب خدا شوید.



دوم: امام زمان (عج الله فرجه) می‌گوید: یا جدّاه! فراموش نمی‌کنم آن موقعی را که ذوالجناح، اسب بی‌صاحبت، درِ خیمه آمد، همه از خیمه‌ها بیرون زدند، آقا جان! این دفعه هم به خیالشان تو آمده‌ای. تا ذوالجناح شیهه کشید، همه اهل بیت آمدند دیدند زین واژگون! یالِ اسب غرقه خون! این اسب می‌گوید: «الظلیمه! الظلیمه!» وای به حال آن کسانی که پسر پیامبر را کشتند! امام زمانِ خودشان را کشتند! حیوان دارد حرف می‌زند! مگر انسان، حسین (علیه السلام) را می‌کشد!؟ مقدس‌ها، حسین ما را کشتند.



روایت داریم، آن موقعی که آقا امام زمان (عج الله فرجه) می‌آید، قبله کربلاست؛ چون که اصل، ولایت است، قبله هم ولایت است. اینکه می‌گوید: شما رو به قبله بایست؛ [یعنی] رو به ولایت بایست، رو به علی (علیه السلام) بایست، رو به زهرا (علیها السلام) بایست. چرا؟! اگر آنها را قبول نداشته باشی، نمازت به درد نمی‌خورد؛ یعنی به روی ولایت بایست، به روی مقصد خدا بایست، چون که اگر مقصد خدا را قبول نداشته باشی، تمام عبادت‌هایت هیچ است. چرا؟! قبله، علی (علیه السلام) است، قبله، زهرا (علیها السلام) است، قبله، این دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) هستند؛ اگرنه، پشت به قبله ایستاده‌ای. مگر هفت میلیون مردم رو به مکّه نایستادند، چرا کافرند؟ سلمان، اباذر، میثم، مقداد رو به علی (علیه السلام) ایستادند، چرا انسانند؟! [چون] ولایت دارند. رفقای عزیز بیایید رو به ولایت بایستیم. 



خدا حاج شیخ عباس را رحمت کند که می‌گفت: امام صادق (علیه السلام) قسم کبیره می‌خورد و می‌گوید: وقتی امام زمان (عج الله فرجه) می‌آید، علی بن ابوطالب، علی (علیه السلام) مُهرزننده است؛ مُهر می‌زند: مؤمن یا منافق! اما عقیده ولایتی من این است: عقیده‌ای که آن‌موقع درون تو هست، صادر می‌شود. همین‌جور که امیرالمؤمنین (علیه السلام) نگاه می‌کند، تمام خباثت تو بیرون می‌ریزد و روی پیشانی‌ات می‌آید!. مواظب باش! با دین و با اسلام، منافق‌بازی در نیاور، بترس از آن روزی که به پیشانی‌ات نوشته می‌شود! امیرالمؤمنین (علیه السلام) باید کمک کند. چرا؟! خدا همه جا می‌خواهد علی (علیه السلام) را افشا کند، امام زمان (عج الله فرجه) خودش اختیار دارد، امام زمان (عج الله فرجه) تمام خلقت است، نَفَس‌هایی که خلقت می‌کشند، به وجود امام زمان (عج الله فرجه) است.



من یک شب در عالم رؤیا خواب دیدم در مغازه‌ام بودم که به من گفتند امام زمان (عج الله فرجه) ظهور کرده است، پالتویم را هم نپوشیدم، فوراً پابرهنه شدم که زودتر بروم، خدا می‌داند، به امام زمان قسم، آمدم از سر کوچه‌مان بگذرم، در کوچه نگاه هم نکردم که مبادا پدرم صدایم بزند. رویم را برگرداندم و می‌دویدم، دیدم آقا نزدیک کارخانه ریسباف آمده است. آن‌موقع همه زمین بود، مورد عنایت آقا قرار گرفتم. آقا منشی داشت، گفت: برو به بازاری‌ها بگو بیایند، بازاری‌ها نیامدند. حالا عده‌ای از طرف کوه‌ها به سمت ما توپ سوار کرده بودند. من به آقا گفتم: آقا جان، ما که اسلحه نداریم. آقا یک نظر به آسمان کرد، شمشیر از آسمان به زمین ریخت. یکی از آنها را برداشتم و مواظب آقا بودم. به آقا گفتم: اینها توپ و تانک دارند. حضرت گفت: فلانی، اینها از کار می‌افتد. آقا یک صوت حجاز خواند، انگار از تمام زمین و آسمان صدا می‌آمد، توپ و تانک از کار افتاد. آن‌وقت اینها دست‌هایشان را روی سرشان گذاشته بودند و از کوه‌ها پایین می‌آمدند. 



وقتی آقا امام زمان (عج الله فرجه) بیاید حتی یک توپ و تانک یا اتم اصلاً کار نمی‌کند. باباجان من! والله، این هم عصاره دارد. چرا؟! توپ و تانک به امر امام است، به امر امام باید در برود. مگر تمام خلقت در قدرت امام زمان (عج الله فرجه) نیست؟! نَفَس‌هایی که عالم می‌کشند، در قدرت اوست، رشد حیوان‌ها، رشد بشر، در قدرت اوست. رشد نباتات، در قدرت اوست. ریگ و بیابان، در قدرت اوست. والله، روایت داریم آقا وقتی می‌آید این دیوار حرف می‌زند و می‌گوید: یک منافق پشت من است، آقا! بیا این را بکُش! وقتی امام زمان (عج الله فرجه) بیاید، ولایت در تمام خلقت دمیده می‌شود؛ تا حتی در دیوارها، در درخت‌ها. الان دمیده شده، افشاء نمی‌شود. امام زمان (عج الله فرجه) وقتی بیاید، افشاء می‌شود.



حالا مگر امام زمان (عج الله فرجه) محتاج است؟! اصلاً کسی در روی زمین و غیر زمین مانند امام زمان (عج الله فرجه) نیست! چرا؟! تمام خلقت به امر اوست. مگر نمی‌گوید اگر نباشد عالم فروریزان می‌شود؟! این محبت امام زمان (عج الله فرجه) است که می‌گوید اگر نباشد فروریزان می‌شود؛ یعنی محبت، در تمام خلقت دمیده شده است، اگر آن دمیدگیِ روحی نباشد، همه خلقت فروریزان می‌شود.



حالا پیامبر اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) رحمت در تمام خلقت است. ببین، مگر سلمان علم اولین تا آخرین را ندارد؟! می‌گوید: ای رسول اکرم! اگر ما آخرالزمان را درک کردیم، چه کنیم؟! رسول اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌گوید: اگر آن زمان را درک کردی، واجبات، ترک محرمات، منتظر امام زمانت باش، برو کنار. مگر آن نیرویی که تو داری، می‌گذارد کنار بروی؟! همیشه می‌خواهی نیرویت را صرف شهوتت کنی! صرف دلت کنی! صرف خیالت کنی! صرف رفقایت کنی! 



چرا به شما می‌گوید: آخرالزمان، مثل گلیم کهنه باش و برو کنار، به خیر و شرّ مردم شرکت نکن؟ می‌گوید خیرشان شرّ است؛ یعنی آن کار خیری که دارد می‌کند شرّ است. یا سلمان! به خوب و بد آن زمان شرکت نکن، برو کنار! اینقدر این‌طرف و آن‌طرف نرو! می‌توانی آرام بگیری؟! شیطان، آن نیروی تو را، به نفع خودش استفاده می‌کند، آرام بگیر! چرا آرام نمی‌گیری؟! ما به ولایت هنوز خیلی یقین نکرده‌ایم، اگر یقین کنی، آرام می‌گیری. مواظب باش! با چنگ و دندان ولایتت را حفظ کن، خدشه به آن نخورد! والله، هیچ کجا خبری نیست! عزیزان من! آخر، تو چه می‌خواهی؟! پیِ کجا می‌گردی؟! همه جا سراب است، آب که نیست!



تو که منتظر امام زمان (عج الله فرجه) هستی، امام صادق (علیه السلام) هم منتظر است؛ اما منتظر! منتظر خلق نیست، منتظر شهوت نیست، منتظر غیر امر نیست، واحد است، منتظر امام زمانش است. من یک وقت یک مثالی زدم، گفتم: مانند آن تنگه‌ای که در جنگ اُحد بود، حضرت گفت: چه فتح کردیم، چه شکست خوردیم، اینجا بایستید، تنگه را رها نکنید. اینها فتح کردند، نایستادند، رفتند غنیمت جمع کنند. دندان پیامبر شکست، نود زخم به امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) خورد، حمزه سیدالشهداء به شهادت رسید. ببینید، در تمام جهادهای پیامبر، هیچ کجا مطابق این جهاد، به اسلام ضربه نخورد.



چرا به تو می‌گوید بایست، می‌روی؟! تو هم از همان‌هایی! به تو می‌گوید منتظر باش! کجا می‌روی؟! پیِ کی می‌روی؟! کجا می‌روی؟! چرا می‌روی؟! خب، وقتی نایستادند، ضربه به اسلام می‌خورد، ضربه به ولایت می‌خورد، ضربه به امر می‌خورد. چرا می‌روید؟! عناد دارید. می‌گویید من بروم یک کاری بکنم، این وظیفه است و شیطان از این حرف‌ها به تو می‌زند. عزیز من! بایست. اگر قوم موسی می‌ایستادند که گوساله‌پرست نمی‌شدند! نایستادند تا موسی بیاید!



پس آن کسی که منتظر امام زمانش است، باید امر را اطاعت کند. آن امر، انتظار است، نه تو. آن امری که داری اطاعت می‌کنی، آن امر، انتظار امام زمان (عج الله فرجه) را می‌کشد، نه تو. امر چیست؟ آن امر، انتظار است. اگر امر را اطاعت نکنی، جدا می‌شوی. پس تو چی هستی؟! هیکل تو که منتظر نیست! آنکه توی توست، باید منتظر باشد، قربانت بگردم، آن معصومیتِ تو، انتظار امام زمان (عج الله فرجه) را می‌کشد، آن تقوایِ تو انتظار امام زمان (عج الله فرجه) را می‌کشد.



منتظر یعنی چه؟! مگر امام زمان (عج الله فرجه) غایب است؟! چه کسی می‌گوید امام زمان (عج الله فرجه) غایب است؟! غایب تو هستی که نمی‌فهمی! امام زمان (عج الله فرجه) از نظر تو غایب است.



شما باید آمادگی «هل من ناصر» خدا را داشته باشید، آمادگی «هل من ناصر» امام زمان (عج الله فرجه) را داشته باشید، اگر یک روزی امام زمان (عج الله فرجه) آمد، باید بدوی، «انتظار الفرج» یعنی انتظار ندای امام زمان (عج الله فرجه) را داشته باشید. آن‌وقت دیگر کاری به دنیا نداری، به گناه کاری نداری، انتظار لهو و لعب نداری، به تلویزیون کاری نداری. آن هم مرد می‌خواهد که این جور باشد. حالا تازه امام زمان (عج الله فرجه) که می‌آید، یاوران امام زمان (عج الله فرجه) از او میراث می‌خواهند، یقینی که توی تو هست، آن میراث است!!!



به حضرت عباس، آقا امام زمان (عج الله فرجه) به من گفت: حسین، مردم مسموم شدند، بار دیگر فرمود: مردم اهل دنیا شدند. اگر می‌گوید منتظر امام زمان (عج الله فرجه) باش، نه اینکه اینجا بیاید، منتظر امرش باش که دارد به تو صادر می‌شود، آن‌وقت ثواب هزار شهید می‌بری.



از آقا امام صادق (علیه السلام) سؤال شد: یابن رسول الله! آن منتقم آل محمد شمایید؟! گفت: نه، والله، آن مَهدی، حجت آخرالزمان است، من هم منتظرم.



خب حالا اگر ما منتظریم، اینکه می‌گوید «انتظار الفرج افضل العبادة» از همه عبادت‌ها بالاتر است، باید اینجور باشیم:



اگر تمام این دنیا را به شما بدهند، باز باید مانند امام صادق (علیه السلام) منتظر آقا باشید. منتظر؛ یعنی این! خدا تمام خلقت را به امام زمان (عج الله فرجه) داده است، باز امام زمان (عج الله فرجه) برای مصیبت امام حسین (علیه السلام) گریه می‌کند، تا زمانی که احقاق حق از جدش امام حسین (علیه السلام) شود. پس مصیبت امام حسین (علیه السلام) از تمام خلقت بالاتر است.



عزیزان من! شما هم باید همین‌جور باشید، دو چیز باید در عروق بدن شما، خون شما، تمام اشیای شما عضو باشد: اول، خواست خدا، ولایت، بعد، مصیبت امام حسین (علیه السلام). این دو چیز را از ما گرفتند، یک چیز دیگر به ما دادند، حالا امام زمان (عج الله فرجه) به متقی می‌گوید، خوشی تمام شد. آن خوشی که امام زمان (عج الله فرجه) می‌گوید، خوشی تمام خلقت است. تو اگر ولایت و مصیبت امام حسین (علیه السلام) در تمام عروق و خون و اشیای بدنت عضو باشد، در خلقت خوشی. اگر این‌جوری باشی، در بهشت خوشی. اگر این‌جور باشی، در فردوس خوشی. اگر این‌جور باشی، پیش آقا امام زمان (عج الله فرجه) هستی، اگر این‌جور باشی، در عرش خدا هستی. خوشی یعنی این. حالا این که نباشد همه فاسد است! دنبال چه کسی می‌روی؟! چه کار می‌کنی؟!



امام زمان (عج الله فرجه) حالا هم دلش می‌سوزد، گاه‌گاهی می‌گوید: ای خدا! فرج من را نزدیک کن. رفقای عزیز! خواسته‌تان فرج امام زمان (عج الله فرجه) باشد. والله، اگر ایشان بیاید، تمام کارها اصلاح می‌شود.



منتظر؛ نه این است که منتظر دیدن امام باشیم، دیدن امام خیلی خوب است، اگر امام را دیدی، خلقت را دیدی؛ اما قیام امام از امام بالاتر است. چون که قیام امام، مقصد خداست. امام، نور خداست، قیامش، مقصد خداست. چرا؟! آقا امام زمان (عج الله فرجه) یا آقا امام حسین (علیه السلام)، تمام ائمه (علیهم السلام) مقصدشان همین بوده است.



چرا وقتی امام زمان (عج الله فرجه) تشریف می‌آورد، می‌گوید: منم آدم، منم نوح، منم پیامبر آخرالزمان؟! یعنی همه آنها امام زمانند، همه آنها مقصدشان این بوده که مقصد خدا را به خلقت بگویند، خلقت، یک خلقت توحیدی بشود، یک خلقتی بشود که به ماوراء وصل شود.



کجا به ماوراء وصل هستی؟! نَفَس‌هایی که عالم می‌کشد، در قبضه قدرت ولیّ الله الأعظم است. کجا دنبال این و آن می‌روی؟! اگر منتظری، او هنوز نیامده است، کجا می‌رویم؟! چه کار می‌کنیم؟!



آقا امام حسن عسگری (علیه السلام) در ظاهر که از دنیا رفت، نیشابور شهر معظمی بوده است، نمایندگان اهل نیشابور از طرف مردم نیشابور برای آقا امام زمان (عج الله فرجه) پول خیلی زیاد و هدایای فراوانی آورده بودند. دیدند جعفر کذاب نشسته است و می‌گوید من امامم. او ادعای امامت کرد. نمایندگان گفتند: ما خدمت امام حسن عسگری (علیه السلام) می‌آمدیم و او می‌گفت چقدر پول درون این کیسه‌ها است، مال چه کسی است! جواب کاغذها را هم ندیده می‌داد. اگر امام تو هستی! کاغذها را ندیده جواب بِده. جعفر گفت: برو بابا جان! این حرف‌ها چیست که می‌زنید؟! این‌جوری از من اعجاز می‌خواهید؟ از من غیب می‌پرسید؟! چه چیزی از من می‌خواهید؟! پول آورده‌اید بِدهید و اگر هم نیست که بروید.



حالا دمِ دروازه آمدند. وقتی که اینها داشتند می‌رفتند، امام زمان (عج الله فرجه) یکی از اصحاب را پی اینها روانه کرد. اینها را پیش امام زمان (عج الله فرجه) بُرد. سلام کردند و گفتند: آقا! ما اینها را امانت آوردیم، گفت: امام من هستم. این کیسه‌ها مال چه کسی است، اسم خود آنها را گفت، اسم پدرشان را هم گفت و این که چقدر در کیسه است، جواب نامه‌ها را هم داد؛ اما گفت این کیسه‌ها دیگر به درد من نمی‌خورد، من دست به این پول‌ها نمی‌گذارم، قبولش نمی‌کنم.



بترسید از آن روزی که امام زمان (عج الله فرجه) اعمال ما را قبول نکند. به آن کسی که اینها را آورده بود، گفت: شطیطه، چه آورده است؟! او چقدر پول داده؟! راوی خبر می‌گوید: اصلاً من نمی‌خواستم به امام زمان (عج الله فرجه) بگویم، من خجالت می‌کشیدم؛ چون که شطیطه چیز جزئی داده بود. دو گز کرباس آورده بود و یک چیز خیلی کمی. آن را از او گرفت و یک پولی به او داد.



آقا، پول‌های اهل نیشابور را برگرداند. راوی گفت: چرا؟! گفت: آنها حنفی شده‌اند، از من برگشتند. سلام من را به شطیطه برسان، این مبلغ را هم به او بِده، به او بگو: تا چند ماه دیگر زنده‌ای و می‌میری، اینها را هم خرج کن، این تا آخر عمر برایت کافی است.



چرا ما دنبال حرام می‌رویم؟! چرا ما درِ خانه امام زمان (عج الله فرجه) نمی‌رویم؟! آخر، ما چه مسلمانی هستیم؟! ما چه توحیدی داریم؟!



به این راوی گفت: من می‌آیم به او نماز می‌خوانم. اگر من را دیدی، حرفی نزن. خوش به حال آن جنازه‌ای که امام زمان (عج الله فرجه) بگوید، من از ایشان بدی ندیدم! راوی برگشت، وقتی رفت، دید اهل نیشابور همه برگشتند، اینها حنفی شدند. ما با چه کسی هستیم؟! چه کسی را مؤثر می‌دانیم؟! او حنفی شده، ما یک چیز دیگری شده‌ایم! چه کسی را مؤثر می‌دانی؟! خدا نکند ما اعمالمان غیر از علی (علیه السلام) باشد، غیر از خدا باشد و قبول نکند.



حالا این راوی مواظب بود، قسم می‌خورد و می‌گوید: من روزشماری می‌کردم، یک وقت دیدم از خانه شطیطه صدای گریه بلند است، متوجه شدم شطیطه از دنیا رفته است و جنازه‌اش را به مصلی بردند. دیدم امام زمان (عج الله فرجه) تشریف آوردند، نماز به ایشان خواندند.



خیلی آدم یک جوری می‌شود، چه کسانی هستند؟! یک وقت، زن‌ها از مردها جلو می‌افتند! عزیزان من! توجه بفرمایید! خدا با کسی این حرفها را ندارد، می‌گوید: «إنّ أکرمکم عند الله أتقاکم»[۳] نزد خدا زن و مرد ندارد، هر که تقوایش بیشتر باشد، او را می‌خواهد.



حالا هم گویا قبری دارد و زیارتگاه است. شطیطه تقوی دارد. بیایید شطیطه شوید تا امام زمان (عج الله فرجه) به شما نماز بخواند، امام زمان (عج الله فرجه) شما را قبول کند، امام زمان (عج الله فرجه) وجوهات شما را قبول کند. تمام اعمال ما را باید قبول کنند.



مگر این آقای سیستانی نیست؟! پدر بزرگواری داشت چهل جمعه، زیارت عاشورا خواند. ایشان در کوچه می‌رفت، تاریک بود، دید یک خانه‌ای است که انگار، نور بالا می‌رود. آن خانه متعلق به پیرزنی بود که نه شوهر داشت و نه بچه. با اجازه داخل شد، دید آن زن در حال جان‌دادن است و امام زمان (عج الله فرجه) بالای سرش است. امام زمان (عج الله فرجه) فرمود: سیستانی! چهل شب جمعه، چهل زیارت عاشورا خواندی من را ببینی، یک کاری بکن من به دیدن تو بیایم. این زن، زمان پهلوی هفت سال از خانه بیرون نیامد که نامحرم او را ببیند، من بالای سرش آمدم. خانم، کجا بیرون می‌آیی، خودت را نشان می‌دهی؟! ما آن حرفهایی را که هست می‌زنیم. تو چه کاره‌ای؟ تو چرا خودت را می‌فروشی؟ تو چرا کاری نمی‌کنی که آقا بالای سرت بیاید؟ در صورتی که امر امام زمان (عج الله فرجه) را اطاعت کنی، امام زمان (عج الله فرجه) بالای سرت می‌آید و به تو نماز می‌خواند؛ اما تو باید سنخه آن وجود مبارک باشی. اگر کنار بروی، امام زمان (عج الله فرجه) دنبال تو می‌فرستد.



اگر این پنج چیز را عمل کنید، رستگار هستید:



اول: ولایت امام زمان (عج الله فرجه) است، مشابه درست نکنید.



دوم: عدالت است، اگر آنها عادل بودند، با زهرای عزیز این کار را نمی‌کردند، در هر کارتان عدالت داشته باشید.



سوم: سخاوت است، حتی الإمکان سخی باشید. آن‌وقت بعضی‌ها سخاوتشان مطلق است؛ یعنی همیشه جاری است، همیشه یاد است. الآن شما شب که می‌خوابی به فکر حاجت برادر مؤمن هستی، این جاری است.



چهارم: ائمه (علیهم السلام) را خلق حساب نکنید.



پنجم: دنبال خلق نروید.



حرف از خودت نزن، دنبال کسی هم که از خودش حرف می‌زند نرو.



بشر باید تسلیم باشد، اگر شما تسلیم شدید، یوم ندارید، تمام گمراهی بشر این است که تسلیم نیست، ببین می‌گوید: «ان الله و ملائکته یصلّون علی النّبی یا أیّها الذین ءامنوا صلّوا علیه و سلّموا تسلیماً»[۴] باید تسلیم پیامبر بشوید، خدا این پیامبر را برانگیخته کرد. اگر تسلیم پیامبر بودند، این همه فجایع به وجود نمی‌آمد.



قدری توی دنیا توجه کنیم چه چیزی ما را نجات می‌دهد؟! اینکه می‌گوید دین به منزله آتش کف دست است و یا در بیابانی که خار مغیلان است، بخواهی راه بروی، اینها که نیست! اینها یک هشدارهایی است که به بشر می‌شود، عزیز من! توجه کن، اگر آن روز پیامبر فرمود، امروز من آن را افشاء می‌کنم، امروز از اینجا که رفتی، توی بیابان، توی تیغ‌ها می‌روی، عزیزان من! اگر می‌گوید آتش کف دست، عقیده ولایتی‌ام این است: باید صبر داشته باشید، باید تحمل داشته باشید، آتش آخرالزمان را در دستت بگیری، نگذاری به اهلت، به عیالت، به بچه‌ات، به شرفت، به غیرتت و به هستی‌ات جرقه بزند. این آتش را در کف دستتان بگیرید.



عزیزان من! قانع و راضی باشید! اگر قانع و راضی شدیم، دستمان پیش خلق دراز نیست. مؤمن باید محترم باشد، نه ضعیف. در مقابل خدا و ولایت ضعیف باشیم. «یا لطیف! إرحم عبدک الضعیف!» ما در مقابل خلق باید قوی باشیم. عزیزان من! اگر قوی نباشید، سُر می‌خورید.



چطور قوی باشیم؟! خلق را مؤثر ندانیم. خدا مؤثر است، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) مؤثر است، ولایت مؤثر است. آیا ولایت اینقدر قدرت ندارد که ما را تأمین کند؟! اینقدر ما خدانشناسیم؟ قدرت خدا را نمی‌فهمیم؟! وجود امام زمان (عج الله فرجه) را، قدرت او را نمی‌فهمیم؟! مگر خدا نمی‌گوید «والله خیر الرّازقین»[۵]؟! رزقتان را می‌دهم، به قدر یک آدم عادی به خدا اطمینان داشته باشید، آنوقت سُر نمی‌خورید.



حالا در آخرالزمان به شما می‌گوید که شما برو تسلیم متقی بشو؛ اما تو نمی‌شوی، یک انداز‌ه‌ای می‌شوی! ما این ولایت‌خواستن ما، این امام حسین خواستن ما، حرف است؛ آن تسلیمیت را نداریم. هفتاد هزار نفر تسلیم نبودند، پنج نفر تسلیم بودند.



حالا چطور بشویم که دنبال امر برویم؟! خدا حق را فاش کرده است، آخرالزمان می‌گوید برو دنبال متقی. قربانت بگردم، دنبال متقی رفتن، نه این است که دنبال من بیایی؛ دنبال کلام متقی برو، دنبال حرف متقی برو. حرف او نجات است، نه خودش. ببین، دارم چه می‌گویم؟! حرفش نجات است. من نود و پنج سالم است، شادم! هیچ غصه‌ای ندارم! فقط غصه‌ام این است که چرا امام زمان (عج الله فرجه) تشریف نمی‌آورد؟! فقط شما صدمه‌ای که به من می‌زنید وقتی است که از این جلسه بروید. می‌فهمم گیر گرگ‌ها می‌افتید! هیچ غم و غصه‌ای ندارم، هیچ ترسی ندارم، چرا نمی‌ترسم؟! من محبت علی (علیه السلام) دارم! من محبت رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) دارم! من محبت حضرت زهرا (علیها السلام) دارم! من محبت حسین (علیه السلام) دارم! من محبت حسن (علیه السلام) دارم! من محبت امام زمان (عج الله فرجه) دارم! با محبت اینها وارد محشر می‌شوم، چه ترسی دارم؟! تو باید بترسی که مرتب، دنیا، دنیا می‌کنی! محبت ائمه (علیهم السلام) از تو گرفته می‌شود. چرا اهل دنیا می‌شوی که محبت اینها از تو گرفته شود؟! بیا لااقل اهل این حرف‌ها بشو! اگر حقیقت اینها را نمی‌دانیم، ظاهرش را باید بدانیم. نمی‌خواهم شما را ناراحت کنم، والله، توی کوچه‌های مدینه می‌گشتم، ناله‌های زهرا (علیها السلام) را می‌شنیدم! باور کن من چه جور سر می‌کردم! می‌گفتم: زهرای عزیز، توی این کوچه‌ها رفته! آنجا به بیت الأحزان رفتم. خدا می‌داند چه به سرم آمد؟! یعنی همه‌اش در قلب من زهرا (علیها السلام) بود، همه‌اش زهرای عزیز (علیها السلام) از یادم نمی‌رفت!



چرا می‌گویند می‌خواهند صوت داوود را ضبط کنند؟! عده‌ای از خارجی‌ها هستند که دارند زحمت می‌کشند، صوت داوود را از جوّ عالم بگیرند. آیا ناله‌های زهرا (علیها السلام) توی جوّ عالم نیست؟! آیا «هل من ناصر» امام حسین (علیه السلام) توی جوّ عالم نیست؟! چطور صوت داوود را می‌گیرند؛ اما ناله‌های زهرا (علیها السلام) را نمی‌گیرند؟! ناله‌های زینب (علیها السلام) را نمی‌گیرند؟! والله، بالله، دوست علی، باید لبش خندان باشد؛ اما دلش مانند آتش باشد، آن‌وقت است که اتصال به ولیّ الله الاعظم می‌شود و ثواب هزار شهید به او می‌دهد.



لبت خنده باشد؛ اما در دلت گریه باشد. خنده آن روزی است که آقا امام زمان (عج الله فرجه) بیاید، احقاق حق از دشمنان امام حسین (علیه السلام) کند. خنده آن روزی است که بیاید احقاق حق از دشمنان حضرت زینب (علیها السلام) کند، ان‌شاءالله خواهد آمد.



ای دوستان عزیز! من بارها به شما گفتم، یک کناری بروید با امام زمانتان (عج الله فرجه) نجوا کنید. والله، امام زمان (عج الله فرجه) غریب است. نه اینکه غریب باشد؛ مانند جدّش حسین است، «هل من ناصر» می‌گوید، چه کسی طرف او می‌رود؟! در «هل من ناصر»، امام زمان (عج الله فرجه) غریب است، نه اینکه امام زمان (عج الله فرجه) غریب باشد؛ یعنی خواست آقا امام زمان (عج الله فرجه) این است شما درِ خانه‌اش بروی! خواستش این است با او نجوا کنی! شبها با چه کسی نجوا می‌کنی؟! با کجا نجوا می‌کنی؟! اگر گوشه‌ای بروی، نجوا کنی، آن‌وقت می‌بینی چه لذتی دارد؟! اصلاً به غیر از نجوای با خدا و نجوای با امام زمان (عج الله فرجه) لذت در عالم نیست.



من پاره‌ای از وقت‌ها می‌گویم: امام زمان (عج الله فرجه)! خوش به حال تو که کفش مادرت پیش توست، بو می‌کنی، بوی ولایت می‌دهد، اگر تمام خلقت مال من بود، آن را می‌دادم، کفش زهرا را می‌گرفتم و بو می‌کردم.



در عالم رؤیا بیتوته‌ای داشتم، خدمت امام زمان (عج الله فرجه) رسیدم، گفتم: آقا جان دو چیز است من را می‌کُشد؛ یعنی تمام گوشت بدن من را دارد آب می‌کند! به خودت قسم، اگر تمام عالم را در اختیارم بگذاری، من می‌سوزم، هیچ‌کس این سوختن من را نمی‌تواند آرام کند. به دینم قسم، این سوختن من را نه بهشت، نه فردوس، نه جنات، آرام نمی‌کند، من می‌سوزم. امام زمان! یکی مصیبت جدّت حسین است، یکی هم مصیبتی است که به مادرت زهرا (علیها السلام) توهین کردند و البته یکی هم اسیری عمه‌ات زینب (علیها السلام) است. به خودش قسم، تا اسم مادرش را آوردم یک دفعه تکان خورد، مصیبت زهرا (علیها السلام) امام زمان (عج الله فرجه) را تکان می‌دهد، اگر امام زمان (عج الله فرجه) تکان بخورد، تمام خلقت تکان خورده است. همانجا به خودم گفتم: چرا گفتی؟! حالا می‌سوزم! هیچ چیزی سوختن من را خاموش نمی‌کند؛ مگر آن ذوالفقاری که در دست توست و با آن از دشمنان مادرت زهرا (علیها السلام) احقاق حق کنی.



مگر مؤمن باید اینها را فراموش کند؟! والله، اگر عیش و عشرت بکنید، خدا کم شما می‌گذارد، ما مؤمن نیستیم! ما مؤمنی که امضاء شده نیستیم! ما متقی واقعی نیستیم! ما مسلمانیم! مسلمان‌بودن به غیر مؤمن است.



ما از امام زمان (عج الله فرجه) چه بخواهیم؟! شما آن چیزی که از ولی الله الأعظم می‌خواهی، باید تولیدش به دوستان علی (علیه السلام) برسد. من عقیده‌ام این است که اول چیزی که شما می‌خواهید باید بگویید: 



آقا جان! ما را در آخرالزمان در پناه خودت حفظ کن.



آقا جان! ما را زیرِ بال خودت بگیر، همه می‌خواهند دین ما را ببرند، اصلاً کسی نیست که نخواهد دین ما را ببرد! ما را در پناه خودت حفظ کن.



آقا جان! تتمه عمر ما را در خواسته خودت، هدف خودت، راه خودت قرار بِده. تو این را که از امام زمان (عج الله فرجه) می‌خواهی، باید صرف امر کنی، چرا به تو نمی‌دهد؟!



تو از امام زمان (عج الله فرجه) چه می‌خواهی؟ یک ماشین خوب، یک خانه خوب، یک عروس و داماد خوب، ...؟! خجالت نمی‌کشی؟! حیاء نمی‌کنی؟! از امامت این را می‌خواهی؟! از امامت بخواه: من یاور تو باشم، بگو من سنخه تو باشم.






	آسوده خاطرم که در دامن توام
	
	امام زمان، دامن نبینم که در دامنش روم



	دامن به غیر دامن تو بی‌محتوا بود
	
	دامان توست اتصال به ماوراء بود
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امیرالمؤمنین؛ ولایت را بهتر بشناسیم

بسم الله الرحمن الرحیم




پیشگفتار


بعد از رسول‌الله، هفتاد هزار نفر القای خلقی داشتند که دنبال آن دو نفر رفتند، چون القای خلقی را شیطان رهبری می‌کند اما به آن چهار یا پنج نفر که طرف امیرالمؤمنین (علیه السلام) ماندند القای امری شده بود. اغلب این مردم پیرو شیطانند نه اینکه پیرو امرِ امیرالمؤمنین (علیه السلام) باشند. کسی که پیرو امیرالمؤمنین (علیه السلام) یا امام زمان (عج الله فرجه) باشد القای امری به او می‌شود و این کتاب را می‌پذیرد اما اگر به او القای خلقی بشود چونکه پیرو شیطان است پذیرش این کتاب را ندارد. این کتاب را کسی می‌پذیرد که دنیا را نپذیرفته باشد، اگر دنیا را پذیرفته باشد، والله، بالله، این کتاب را نمی‌پذیرید؛ چون که این کتاب، مذمت دنیاست. کسی که امیرالمؤمنین (علیه السلام) را نشناسد نه در دنیا، بلکه در تمام خلقت مذمت شده است.[۱] امیدوارم که ما به واسطه حرف‌هایی که در این کتاب گفته شده، ولایت را بهتر بشناسیم.



در این کتاب به اندازه‌ای گفته‌ام که بعضی‌ها مرا مجرم نکنند وگرنه به دینم و به آیینم قسم حرف‌های دیگری هست که نمی‌توانم بزنم. نجات شما و دینتان در این حرف‌هاست. 



به تمام آیات قرآن اگر کسی تا آخرِ این کتاب را بخواند، آخرِ ولایت را فهمیده است. ولایت که آخر ندارد؛ یعنی خدا یک بیداری به او می‌دهد که مذمت‌های تا آخرِ دنیا را می‌فهمد؛ اما اگر این کتاب را تا آخر نخواند، مثل طلحه و زبیر است که ادعای دین و دیانت کردند؛ اما دنبال خلق رفتند و به جای مذمت دنیا، لذتش را فهمیدند. لذت دنیا از علی (علیه السلام) و فرزندان علی (علیه السلام) به دور است، مگر این کتاب را تا آخر بخوانید و اشک بریزید که خدایا ما این حرف‌ها را بفهمیم. خدایا ما علی‌شناس باشیم نه علی‌گو. خدایا ما امام زمان شناس باشیم نه امام زمان گو. خدایا ما زهراشناس باشیم نه زهراگو. کسانی این کتاب را می‌فهمند که عناد و من نداشته باشند و گرنه نمی‌فهمند. چون که این کتاب زحمت‌های حضرت زهرا (علیها السلام) و ائمه طاهرین (علیهم السلام) است. 



نمی‌خواهم به کسی توهین کنم؛ اما می‌خواهم شما را بیدار کنم. اغلب کتاب‌ها، حرف ولایت است؛ حمایت از ولایت نیست، این کتاب، حمایت و افشای ولایت است، از شما درخواست می‌کنم که قدردانی کنید. اگر در تمام کتاب‌ها دو کلام از این حرف‌ها باشد من اگر زنده بودم صد هزار تومان انعام می‌دهم، چون آن‌ها به امر خودشان یا به امر خلق است. اگر کتاب نوشتن با القای خدا باشد آن کتاب وصل به امر خداست، اغلب کتاب‌هایی که می‌نویسند وصل به نظر خودشان است. نمی‌گویم کتاب ننویسید، بنویسید اما در آن کتاب باید امیرالمؤمنین (علیه السلام) باشد. کتابی که در آن علی (علیه السلام) نباشد دفتر است یعنی خودت نوشته‌ای و به منیت خودت وصل است حالا هرچقدر هم که قطرش زیاد باشد! کتاب باید به قطب عالم امکان اتصال باشد و قلمتان هم به لوح و قلم، نه اینکه به خلق اتصال باشد. این کتاب، امر خدا و ائمه طاهرین (علیهم السلام) است. باید ولایت به شما تزریق شود تا به این کتاب توجه کنید. وقتی‌که ‌خوانده می‌شود هشداردهنده به خلق و تعجب‌آور است. امیدوارم که خدا «من» را از ما بگیرد و خودش را به ما بدهد، عناد را بگیرد و به جای آن ائمه طاهرین (علیهم السلام) را به ما بدهد.



وقتی که آقا امام زمان (عج الله فرجه) تشریف می‌آورند عده‌ای در مقابل ایشان می‌ایستند و می‌گویند دین جدید آورده‌ای[۲]. دین که جدید نیست. دین قدیم است؛ «یا قدیم الاحسان». یکی از اسماء خدا، «یا قدیم» است؛ یعنی ای کسی که همیشه بوده‌ای. ولایت هم «یا قدیم» است؛ همیشه بوده، مثل خداست. امام‌زمان (عج الله فرجه) هم حرف‌هایی می‌زند که آن حرف‌ها بوده؛ اما افشاء نشده است. اما خلق، همیشه امام‌زمان (عج الله فرجه) را غایب می‌داند[۳] و حرف‌هایی می‌زند: یکی گفت خدا هستم، یکی گفت پیامبرم، یکی گفت من خلیفه‌ام، یکی گفت اولی‌الامرم. این حرف‌ها بعد از رسول‌الله (صلی الله علیه و آله و سلم) به وجود آمد، تمام این‌ها تولیدات جلسه بنی‌ساعده است. امام حسین (علیه السلام) هم می‌فرماید: من کشته جلسه بنی ساعده‌ام.[۴] توجه کنید نمی‌گوید یزید یا مردم کوفه مرا کشته‌اند. می‌گوید من کشته جلسه بنی ساعده‌ام. چون که آن‌ها دور هم جمع شدند مردم را از امیرالمؤمنین (علیه السلام) جدا کردند. علی (علیه السلام)  را در خانه گذاشتند و خودشان جلسه‌ای تشکیل دادند. خلیفه انتخاب کردند. از آن به بعد فساد در دنیا زیاد شد و مردم هم دنبال فساد رفتند. هفتاد هزار نفر رفتند، چهار یا پنج نفر ماندند.[۵]



حضرت زهرا (علیها السلام) خیلی تلاش کرد که جلسه محدوده را تشکیل دهد که آن‌ها محبوب خدا بشوند و دنبال خلق نروند. محدوده از اول بوده است. می‌خواهم برای شما افشا کنم که کسی نگوید سندش کجاست. سندش هست و خیلی هم آشکار است. جلسه محدوده را پیامبر امضا کرده است و فرمود: یا علی! اگر چهل نفر آمدند حق خودت را از اولی بگیر اما آن چهل نفر باید دفاع کنند یعنی جلوی آن‌ها را بگیرند.[۶] با اینکه حضرت زهرا (علیها السلام) با پهلوی شکسته و صورت نیلی به در خانه مهاجر و انصار رفت، به غیر از آن پنج نفر هیچ کس برای یاری امیرالمؤمنین (علیه السلام) نیامد.[۷] در آخر هم به مسجد آمد و فرمود: شما خلیفه‌ای برانگیخته‌اید. معنای حرف حضرت این است که آن، درست کرده خودتان است. آیا می‌فهمیم یا نه؟ آیا می‌فهمیم حضرت زهرا چه می‌گوید یا اینکه دنبال لهو و لعب و دنیا می‌رویم؟ ما اغلب دنبال این چیزها هستیم. بالاخره فرمود: شتری را به نام خلافت برانگیختید، آن شتر می‌زاید، شیرش اشک چشمتان است؛[۸] یعنی گفت خلافت برانگیخته شماست. امیرالمؤمنین، وصی‌رسول‌الله، محبوب تمام عالم، مقصد تمام خلقت را در خانه گذاشتید و دنبال جلسه بنی ساعده و خلق رفتید.



اینکه می‌فرماید: شیرش اشک چشمتان می‌شود از این بدتر نبود که خدا مذمتشان کرد و آن‌ها مرتد و کافر اعلام کرد. مرتد یعنی به علی بن ابی طالب (علیه السلام) مرتد شدند. این‌ها کافر به خدا و مرتد به ولایت‌اند. کافر به خدا؛ یعنی امیرالمؤمنین (علیه السلام) که امر خدا است را قبول نکردند و مرتد یعنی یک چیزی را خودشان برانگیخته کرده‌اند. پس این‌ها هم کافر و هم مرتدند.[۹] اما فقط این چهار یا پنج نفر در محدوده آمدند و خدا هم محبوب خودش قرارشان داد.



من دیگر آخر عمرم است، حرفم را می‌زنم اگر شما هم کشش نداشته باشید، زمان رجعت می‌آید و کسانی که کشش دارند این حرف‌ها را به جان و دل می‌پذیرند. الان یک عده‌ای هستید که خسته شده‌اید و یا می‌شوید. عزیز من! ولایت که خستگی ندارد، ولایت در دل بعضی‌ها تزریق می‌شود، آن‌ها پشت پا بر تمام این عالم می‌زنند، دست بر امر خدا و پیامبر می‌زنند، دست بر امر زهرای اطهر (علیها السلام) می‌زنند. به تمام آیات قرآن، اگر در آن زمان هم دست بر امر حضرت زهرا (علیها السلام) زده بودند، محدوده تشکیل شده و به تمام دنیا منتشر می‌شد و دیگر حتی یک کافر در دنیا نبود.[۱۰] چرا؟ چون امام‌زمان در رجعت، محدوده را اجرا می‌کند. در آن زمان محدوده رشد پیدا می‌کند و تمام مردم در محدوده هستند. مثلاً امام زمان در کربلا تشریف دارند، تا خیال می‌کنید آنجا حاضر می‌شوید. آصف تا خیال کرد تخت بلقیس را آورد. در زمان رجعت تمام شما مثل او می‌شوید.



والله، بالله، تالله، هیچ کس به محدوده توجه کامل ندارد. بعضی‌ها سرسری می‌گیرند، بعضی یک یا دو نکته‌اش را می‌گیرند و عده‌ای اصلاً اعتنا نمی‌کنند. چون‌که محدوده، مطلق است. به بعضی‌ها محدوده تزریق شده و به آن عمل می‌کنند. سلمان، اویس، شاه عبدالعظیم حسنی، مقداد، بلال، میثم، به محدوده عمل کردند.[۱۱] امیرالمؤمنین (علیه السلام) به میثم گفت: زمانی می‌شود که می‌گویند دست از علی (علیه السلام) بردار، گفت علی جان! برنمی‌دارم. حضرت فرمود: دست و پا و زبانت را قطع می‌کنند. گفت: علی جان! من از محدوده خارج نمی‌شوم.[۱۲]پس محدوده بوده، کسی افشا نکرده است.



 زهرای عزیز (علیها السلام) و ائمه طاهرین (علیهم السلام) یک نویدی داده‌اند که ما محدوده را افشا کنیم. در محدوده، محبوب خدا می‌شوید.[۱۳]  سلمان کسی است که پدرش هم مسلمان نبود؛ اما خدا می‌گوید: یا رسول‌الله، سلام مرا به سلمان برسان.[۱۴] این است که می‌گویم در محدوده محبوب خدا می‌شوید چون ولایت به او تزریق شده است. تزریق؛ یعنی امیرالمؤمنین را کفواً احد بدانیم. آن شخصی هم که در نخلستان به دیدن امیرالمؤمنین (علیه السلام) رفت و پیامبر فرمود اگر ثوابش را به جن و انس قسمت کنند تمام آن‌ها رستگار می‌شوند، ولایتش تزریقی بود. چون امیرالمؤمنین (علیه السلام) را کفواً احد می‌دانست یعنی احدی مثل علی (علیه السلام) نیست که دنبالش برود. اینکه حضرت می‌فرماید در آخرالزمان از هزار نفر یک نفر با دین از دنیا نمی‌رود[۱۵] ما توجه نداریم که اگر امام‌زمان (عج الله فرجه) نباشد عالم فرو می‌ریزد و دنبال کسی به غیر از امام‌زمان (عج الله فرجه) می‌رویم. حالا عاق امام‌زمان (عج الله فرجه) هستیم و به زمان جاهلیت می‌میریم. در زمان جاهلیت بت‌پرست بودند و امام نداشتند. ما هم مصداق آن‌ها هستیم و امام‌زمان (عج الله فرجه) را فراموش کرده‌ایم، مگر این‌که دست از دنیا و لهو و لعب برداریم. آن‌ها بت می‌پرستیدند ما تلویزیون و ویدئو و ماهواره و... می‌پرستیم و از محدوده خارج شده‌ایم. (جگر من خون است، می‌خواهم در بیابان بروم و آنقدر گریه کنم تا کمی عقده‌ام سبک شود.) [۱۶] 



محدوده، یقین به امیرالمؤمنین (علیه السلام) است یعنی ایشان را کفواً احد بدانید.[۱۷] عزیز من! مگر ما محدوده را می‌فهمیم!؟ توجه کنید که محدوده در تمام خلقت بوده اما نفراتش کم است.  به تمام آیات قرآن راست می‌گویم: یک شب خواب دیدم که این خانه‌ها و بساط‌ها نیست و تمام زمین بیابان شده‌است و در وسط آن یک محدوده‌ای است. گویا دور صد یا دویست متر زمین را دیوار کوتاهی کشیده‌اند و اصحاب یمین آنجا بودند. آن‌ها فقط چهار یا پنج نفر بودند. اصحاب یمین در محدوده‌اند اما اصحاب شمال از محدوده خارج شده‌اند. شمال یعنی همیشه در حال این‌طرف و آن‌طرف رفتن و عوض شدن است مثل درختی که خیلی استقامت ندارد و باد به آن افضل است (کنار این درختها را چوبی می‌گذارند تا زمانی‌که رشد کند) اغلب این مردم اصحاب شمال‌اند. چرا؟ حضرت معصومه می‌فرماید: «زیارت می‌کنند قبر ما را اطاعت نمی‌کنند امر ما را». امر است که شما را نگه می‌دارد. مگر عباس عموی پیامبر نیست؟! چرا حضرت زهرا راهش نداد؟ امر نداشت. عزیز من! شما باید امر داشته باشید، این‌طرف و آن‌طرف نروید.



شرایط محدوده این است که دنیا و مردم دنیا به امر شما باشند نه اینکه شما به امر مردم دنیا باشید، در هر مقامی که می‌خواهد باشد. من برای هیچ کس مقامی قائل نیستم مگر آن شخصی که در محدوده باشد. به تمام آیات قرآن‌وقتی‌که به چنین شخصی نگاه می‌کنم گویا تمام خلقت را می‌بینم. چرا؟ او در محدوده است. من محدوده خواهم؛ نه نفرخواه. خود حضرت زهرا هم به امیرالمؤمنین گفت: علی (علیه السلام) جان! چند روز است سلمان و اباذر و مقداد را ندیده‌ام، می‌خواهم آن‌ها را ببینم[۱۸] اما به عمویش می‌گوید برو! چرا؟ امر خلق را اطاعت کرد. محرم، نامحرم می‌شود؛ نامحرم، محرم. شما هم اغلبتان مثل عباس، برو هستید! عباس، در محدوده نبود که راهش نداد. در ظاهر گناهی نکرده بود! اما امر خلق را اطاعت کرد. ما هم اگر امر خلق را اطاعت کنیم از محدوده بیرون رفته‌ایم. عزیز من کجا طرف خلق می‌روید؟! پس محدوده بوده ما کمی محدوده را افشا کردیم. بیایید در محدوده قرار بگیرید تا دنیا به امر شما باشد. آصف در محدوده قرار دارد که به تخت بلقیس می‌گوید بیا! می‌آید، برو! می‌رود. شما اگر در محدوده باشید، حاکم هستید! و حکم می‌کنید. آصف حکم کرد؛ اما سلیمان نتوانست این کار را بکند. می‌ترسم بگویم که او کامل در محدوده نبود. چرا؟ گفت خدایا سلطنتی به من بده که به هیچ کس نه داده باشی و نه بدهی! نگفت محدوده را به من بده. حالا روزی را برای عبادت قرار داده و دستور می‌دهد که باد و جن و انس و ملک و طیور برایش خبر نیاورند تا بیتوته‌ای داشته باشد. همان ‌موقع یک وزغ از پله‌های قصرش بالا می‌رود و می‌گوید: ای سلیمان! چه خبر است؟! من هر روز چند هزار ذکر خدا را می‌گویم، باز می‌بینم هنوز کاری نکرده‌ام، خودم را روی آب به مردن می‌زنم که یک حیوانی مرا بخورد و سیر شود. یک وزغ نصیحتش می‌کند.[۱۹] کاش سلیمان گفته بود که خدایا من می‌خواهم در محدوده باشم. چرا؟ چون‌که سلیمان نتوانست امر کند تخت بلقیس بیاید، اما آصف امر کرد و تخت بلقیس را کمتر از طرفةالعینی آورد.



خدای تبارک و تعالی به تمام انبیا عصمت داده است. انبیا با مردم دیگر فرق دارند. پنج پیامبر اولی‌العزم داریم که صاحب کتاب هستند و بقیه آن‌ها فقط به آنها وحی می‌رسد و صاحب کتاب نیستند. حالا خدا به مردم فرمود: امر انبیا را اطاعت کنید. آنها که امر نوح را اطاعت نکردند، آب آمد و غرق شدند. قوم عاد، پیامبرشان را اطاعت نکردند باد آمد و هلاک شدند. خدا هشت شهر قوم لوط را به واسطه این که امر او را اطاعت نکردند زیر و رو کرد. خدا از انبیایش حمایت می‌کند، چون‌که به آن‌ها عصمت داده است و امر خدا را به مردم می‌گویند. خدا از امر خودش حمایت می‌کند. اما پیامبر آخرالزمان؛ یعنی محمد بن عبدالله هم ولی است و هم نبی. حالا ولی بودن پیامبر به جای خود، خدا در سِمت نبوت به او می‌گوید بلغ! اما حرف از خودت نزن وگرنه رگ دلت را قطع می‌کنم. اما خداوند تبارک و تعالی به این دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) این خطاب را نمی‌کند. ائمه طاهرین (علیهم السلام)، اختیار تام دارند.[۲۰]



یکی از وعاظ محترم می‌گفت: «باذن الله و اذن رسوله اَدْخُلُ هذا البیت» (منظورش این بود که اول باید ائمه طاهرین (علیهم السلام) مثلاً امام رضا (علیه السلام) از خدا اجازه بگیرد، بعد از رسول الله، بعد یک کاری انجام دهد). برایش پیغام دادم که اذن خدا و اذن رسول درست است و ما قبول داریم. معنی آن این است که ما خدا و انبیا را فراموش نکنیم وگرنه اصل مطلب حرف دیگری است. مثلاً در یک لحظه صد یا هزار نفر از امام حسین (علیه السلام) یا امام رضا (علیه السلام) حاجت می‌خواهند، آیا امام حسین (علیه السلام) برای هرکدام آن‌ها باید برود از خدا و بعد هم از پیامبر اجازه بگیرد تا حاجت آن‌ها را بدهد؟! امام، اختیار تام دارد. مثل این است که شما یک کارگاه داری و به مدیر عامل آن اختیار تام داده‌ای. تمام این خلقت کارگاه است، اما مدیر عامل آن امیرالمؤمنین (علیه السلام) است.



از آن بالاتر این است ‌که ائمه طاهرین (علیهم السلام) می‌توانند مانند خودشان اجازه به شیعیان بدهند؛ اما اجازه‌ای که آن‌ها دارند مطلق نیست. چرا؟ عیسی باید «علی» بگوید تا مرده‌ای را زنده کند. داوود باید «علی» بگوید تا آهن به دستش نرم شود. جبرئیل از سدره‌المنتهی که به طرفه‌العینی به اینجا می‌آید، باید بر بالش «علی» نوشته باشد، پس تمام آن‌ها اختیار مطلق ندارند. وقتی که سلمان می‌خواست شکارها بیایند گفت «علی». از سنگ‌ها که آتش بیرون آورد گفت: «علی». قدرت تمام این خلقت که به ثمر می‌رسد باید «علی» بگویند.[۲۱] کشش این حرف‌ها را از هزار نفر، دو یا سه نفر دارند. توجه کنید داوود یا عیسی نمی‌گویند «محمد» باید بگویند «علی». ما نستجیر بالله نمی‌خواهیم پیامبر را کوچک کنیم، من بی‌جا می‌کنم که کوچک کنم، تو هم بی‌جا می‌کنی که نمی‌فهمی. خواست پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) هم همین است که امیرالمؤمنین (علیه السلام) برتری داشته باشد. از کجا می‌گویم؟ به من که قطره‌ای از اقیانوس ولایت سرایت کرده است، می‌خواهم شما به من برتری داشته باشید. آیا پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) نمی‌خواهد که امیرالمؤمنین (علیه السلام) به ایشان برتری داشته باشد؟[۲۲]



گفتیم که ائمه طاهرین اختیار تام دارند و از آن اختیار به متقی و به آن‌هایی که در محدوده هستند می‌دهند.[۲۳]  بیایید کاری کنید که در محدوده باشید تا به شما هم اجازه بدهند؛ آن‌وقت محبوب خدا می‌شوید. به ابراهیم داده است که سلام‌الله علیه شد. چرا ابراهیم در میان انبیا برتری دارد؟ چون شیعگی‌اش امضا شد[۲۵] و سلام‌الله علیه شد. سلمان هم سلام‌الله علیه است. رفقای عزیز، ممکن است که شما هم مانند آن‌ها بشوید؛ اما باید دست از دنیا و اهل دنیا بردارید؛ یعنی دنیا را سه طلاقه کنید. دنیا خیلی خودش را وجیه کرد و سراغ امیرالمؤمنین آمد، حضرت گفت ای دنیا برو! من تو را سه طلاقه کرده‌ام، اصلاً نمی‌توانم تو را بگیرم.[۲۶] کسی که در محدوده است باید مانند امیرالمؤمنین دنیا را سه طلاقه کند. شما در محدوده، دیگر به حرف خلق و بدعت‌گذار و کسی که از خودش حرف می‌زند نمی‌روید.






	برو ای گدای مسکین در خانه علی زن 
	
	که نگین پادشاهی دهد از کرم گدا را









عزیز من! درِ خانه امام زمان (عج الله فرجه) برو که تمام حاجت‌های تو را برآورده کند. بیا تا به تو هم اختیار بدهد. شیعه‌گی و اختیار تام را انبیا هم ندارند؛ چون وقتی قوم موسی می‌خواستند خدا را ببینند، هفتاد نفر از بزرگان آن‌ها، با موسی به کوه سینا آمدند. نوری تجلی کرد و به کوه سینا خورد (انعکاس آن نور به آن‌ها خورد نه خود نور!) موسی غش کرد و آن‌ها مردند. بعد از مدتی موسی به هوش آمد و گفت: خدایا، تا حالا که از این‌ها کسی را نکشته بودم حرفم را قبول نمی‌کردند، حالا که بزرگانشان هم کشته شده‌اند. خدا فرمود: دعا کن زنده می‌شوند. بعد از این جریان، موسی گفت: خدایا، این نور خودت بود؟ گفت لا. آیا نور دوازده امام، چهارده معصوم بود؟ گفت: لا! این نور یکی از شیعیان آخرالزمان است.[۲۷] گفت: من را از آن‌ها قرار بده؟ گفت: لا!



در آخرالزمان هم نور آن شیعه تجلی می‌کند؛ اما «بشرطها و شروطها و أنا من شروطها» نه این‌که به هر کسی بتوان شیعه باشد، آن شیعه آخرالزمان متقی است. خدا هم می‌گوید من اعمال متقی را قبول می‌کنم، معلوم می‌شود که متقی اعمال بیهوده ندارد. در آن زمان اویس، سلمان، میثم، اباذر و شاه عبدالعظیم حسنی متقی بودند. آن‌ها فقط می‌گفتند: یعسوب الدین، امام المبین، حجت خدا، وصی رسول‌الله، امر خدا. کسی که خدا درباره او گفته است: اگر قبولش نداشته باشی و به اندازه جن و انس عبادت کنی تو را می‌سوزانم[۲۸]، علی بن ابی طالب (علیه السلام) است. ولایت آن‌ها مطلق بود. چرا می‌گوید اگر یکی با دین از دنیا برود ملائکه آسمان تعجب می‌کنند؟ ولایت ما مطلق نیست. کاش مطلق نبود؛ لااقل مشابه درست نمی‌کردیم. مگر بعد از رسول‌الله مشابه درست نکردند؟! خدا هم گفت کافر و مرتدند. برای آخرالزمان هم می‌گوید: اگر یکی با دین از دنیا برود، ملائکه آسمان تعجب می‌کنند؛ چون که شما دست از ولایت برداشته‌اید؛ دنیا و مردم دنیا را انتخاب کرده‌اید.






	فراموش کردند ولایت را 
	
	انتخاب کردند ضلالت را









انتخاب ضلالت؛ یعنی دنبال خلق رفتن و انتخاب دنیا کردن! دلتان به یک حج و عمره یا زیارت امام حسین (علیه السلام) خوش است؛ اما به دین و آیینم قسم! تمام آن‌ها بی‌ولایت، دل‌خوشی ندارد و ناراحت‌کننده واقعیت دل است. چرا؟ چون اطاعت امر ائمه (علیهم السلام)، شرط است. امر آن‌ها سخاوت است، امر آن‌ها عدالت است، امر آن‌ها این است که دستتان را جلوی خلق دراز نکنید. امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: «اگر دستت را جلوی کسی دراز کنی دوست ما نیستی»، نه اینکه شیعه نباشد از دوستی هم کنارش می‌زند؛ اما روایت داریم در آخرالزمان دینشان را برای لقمه یا به هوای لقمه می‌دهند. 



به تمام آیات قرآن و به کسی که قرآن به او نازل شده قسم! این حرف‌ها را از هزار نفر شاید یک یا دو نفر بفهمند؛ چون که دنیا و اهل دنیا به مردم تزریق شده و همیشه دنبال لهو و لعب و خوشی آن هستند. در حالی که باید عضو ائمه (علیهم السلام) باشید و جای دیگر نروید. امام صادق (علیه السلام) هم می‌فرماید: شما عضو مایید؛ اگر گناه کنید، جدا می‌شوید. شیعه واقعی، عضو ائمه (علیهم السلام) است[۲۹]، همان‌طور که آن‌ها تجلی می‌کنند، شیعه واقعی هم تجلی دارد[۳۰]. به تمام آیات قرآن، اگر شما بفهمید این حرف‌ها تجلی است. چه کسی این حرفها را زده؟ چه کسی شما را راهنمایی می‌کند که پیامبر را بشناسید، حجت خدا را بشناسید، شیعه را بشناسید، خودتان را بشناسید؟ این حرف‌ها، شناخت آن‌هاست. 



نجات و آمرزش هر بشری در تمام خلقت این است که باید «علی» بگوید. اگر علی (علیه السلام) نداشته باشد آمرزیده نیست.[۳۱] یونس در دهان حوت، دید که تمام موجودات دریا می‌گویند «علی». گفت: «لَا إِلَهَ إِلَّا أَنْتَ سُبْحَانَکَ إِنِّی کُنْتُ مِنَ الظَّالِمِینَ»[۳۲]خدایا، من که یک ذره در قبولی ولایت علی (علیه السلام) کندی کردم ظالم هستم. نه اینکه علی (علیه السلام) را قبول نداشته باشم، آنکه کافر است. خدایا، من نمی‌فهمیدم که تمام موجودات دریا و همه‌ عالم می‌گویند «علی». آن‌ها علی‌پرست بودند، من کوتاهی کردم. روایت داریم این را خود امیرالمؤمنین (علیه السلام) در دهان او گذاشت که با گفتن آن، رفع اشتباهش بشود و نجات پیدا کند. مواظب باشید که در تمام کارهایتان علی (علیه السلام) بگویید. چرا؟ خواست و مقصد خدا، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) یعسوب الدین، امام المبین، وصی رسول‌الله است.



چطور بفهمیم که شیعه واقعی هستیم؟ شیعه واقعی باید احتیاج به هیچ‌کس و هیچ چیزی نداشته باشد، غنی باشد. آن کس که علی (علیه السلام) دارد ما فوق تمام خلقت را دارد. حالا دیگر چه می‌خواهید؟ ماشین و خانه و مال دنیا می‌خواهید!؟ یک چیزهایی در کربلا می‌خواستند که آدم خجالت می‌کشد و می‌گوید اگر نیایند بهتر است. اینقدر سطح مردم پایین است. بگو: آقا جان! ما را در خانه‌ات راه بده، مَحرم باشیم.



مگر مطلق بودن شوخی است؟! باید هیچ احتیاجی نداشته باشید. چرا؟ خدا تو را تأمین کرده و قسم می‌خورد که خودم روزی‌ات را می‌دهم، «والله خیر الرازقین»[۳۳] چرا این طرف و آن طرف می‌زنید؟! خودت می‌خواهی روزی پیدا کنی نادان!؟ الان اگر یک شخصی بگوید مادام العمر شما را تأمین می‌کنم چقدر خیالتان راحت می‌شود؟ معنی «والله خیر الرازقین»[۳۳] این است؛ اما باید در محدوده باشید. به حضرت عباس قسم! وقتی یک چیزی به کسی می‌دهم گویا زنده می‌شوم، اینقدر لذت می‌برم. هیچ عبادتی مانند انفاق نیست؛ تا حتی هدایت، که می‌گوید اگر یک نفر را هدایت کردی عالمی را هدایت کرده‌ای. چون با انفاق، مردم و فقرا را هدایت هم کرده‌اید. خدا می‌گوید: صفاتی دارم به نام صفات الله به کسی می‌دهم که سخی باشد؛ اما نمی‌گوید اگر نماز شب بخوانید، مکه و عمره، تا حتی به زیارت ائمه (علیهم السلام) بروید، صفات الله به تو می‌دهم.



چرا خدا این همه روی سخاوت تاکید دارد؟ چون خدا باید یک سعادتی به شما بدهد که به آن کار موفق شوید، وگرنه نمی‌توانید (وقتی که خدا به پیامبر گفت: فردا به این‌ها که می‌آیند بگو مبلغ کمی بدهند، هیچ کدام از آن‌ها، به غیر از چهار یا پنج نفر نیامدند). عصاره سخاوت چیست؟ عصاره‌اش این است که دست تو دست خدا می‌شود، پای تو پای خدا می‌شود، چشمت چشم خدا می‌شود، قلب تو قلب خدا می‌شود؛ یعنی آن انفاقی که می‌کنید اینقدر باعث خشنودی خدا می‌شود.

[۳۴]

شخصی نزد امام صادق (علیه السلام) آمد، حضرت فرمود: کاری کرده‌ای که مرا خوشحال کردی، مادرم زهرا و ما دوازده امام، چهارده معصوم را خوشحال کرده‌ای.

[۳۵] 

گفت: آقا جان! چه کار کرده‌ام؟ حضرت فرمود: وقتی که می‌خواستی بیایی به همسایه‌ات رسیدگی کردی و حاجتش را برآورده کردی، یا اینکه جوادالائمه (علیه السلام) می‌فرماید: «ثواب زیارت قبر پدرم، بالاتر از هفتاد حج و عمره است؛ اما برآوردن حاجت یک مؤمن از زیارت قبر پدرم بالاتر است».

[۳۶]

شرط آن مؤمن این است که دوست واقعی امیرالمؤمنین (علیه السلام) باشد؛ یعنی امیرالمؤمنین (علیه السلام) را کفواً اَحد بداند. چرا؟ شخصی در زمان امام صادق (علیه السلام) می‌خواست وجوهاتش را بپردازد و دسترسی به امام نداشت، از آن طرف هم در جایی بود که همه‌ آن‌ها از اهل تسنن بودند. به امام صادق (علیه السلام) نوشت که چه کار کنم؟ حضرت فرمود: صبر کن تا یکی از دوستان ما را پیدا کنی. یک سال صبر کرد و کسی را پیدا نکرد. دوباره از حضرت سوال کرد، ایشان فرمودند: آن را در کیسه‌ای بگذار و به دریا بینداز؛ اما نباید به آن‌ها بدهی. آن انفاقی که می‌کنید باید به مؤمن باشد، نه اینکه شامل هر کسی بشود و بگویید ما انفاق کرده‌ایم! چرا؟ خدا می‌گوید: اگر به اندازه جن و انس عبادت داشته باشی؛ اما علی (علیه السلام) را نخواهی، تو را می‌سوزانم.

[۳۷]

پس باید بفهمید که به چه کسی انفاق کنید. اگر جوادالائمه (علیه السلام) آن را می‌گوید شخصش را هم معلوم کرده است. او کسی است که این دوازده امام، چهارده معصوم را قبول داشته باشد و «علی» بگوید، نه چیز دیگری بگوید. خدمت به او خدمت به خداست، خدمت به علی (علیه السلام) است، خدمت به زهراست. چون که او محب آن‌هاست؛ اما دیگری محب غیر آن‌هاست. حالا بعضی خدمت به دشمن ائمه (علیهم السلام) می‌کنند و به خیالشان سخی هستند؛ اما اگر سخاوت به امر آن‌ها باشد، در اختیار امریم. اغلب ما در اختیار خلق هستیم. این است که می‌گوید در آن زمان، اگر یکی با دین از دنیا برود، ملائکه آسمان تعجب می‌کنند. 



عزیزان من! در محدوده بیایید. محدوده خودش دین است و خدا از آن حفاظت می‌کند. چرا؟ محدوده خواست خدا و زهرای عزیز (علیها السلام) است. امام حسن (علیه السلام) می‌فرماید: وقتی مادرم زهرا را کشتند، همه ما را کشتند. خواست زهرای عزیز (علیها السلام)، خواست تمام ائمه (علیهم السلام) است. حضرت زهرا (علیها السلام) با پهلوی شکسته و صورت نیلی درِ خانه مهاجر و انصار رفت که بیایند و محدوده به وجود بیاید؛ اما نیامدند! دومی رفت و جلسه بنی ساعده به وجود آورد و تا قیام قیامت مردم را گمراه کرد. خدا آن دو نفر را لعنت کند. هفتاد هزار نفر از محدوده خارج شدند و طرف آن دو نفر رفتند و مورد لعنت شدند. در این زمان اغلب مردم از محدوده بیرون هستند که بی‌دین از دنیا می‌روند. چون خدا می‌فرماید: در آخرالزمان اگر کسی با دین از دنیا برود، ملائکه آسمان تعجب می‌کنند. محدوده، محدود نیست، محبوب است. خدا می‌فرماید: وقتی که در محدوده آمدید، محبوب من قرار می‌گیرید؛ اما اگر خارج شدید، محبوب خلق می‌شوید و تمام کارهایتان خلقی و به امر خلق می‌شود. در محدوده محفوظ هستید؛ یعنی خدا چشم و دست و پایتان را حفظ می‌کند؛ چشمتان چشم خدا می‌شود، دست و پایتان، دست و پای خدا می‌شود. خدا عنایت کرده و این محدوده را جلو آورده است.



باز حرف‌های دیگری هست که من یک حدش را گفتم، دعا کنید که آزاد باشم و بتوانم محدوده را افشا کنم. به دینم و آیینم، هنوز محدودم و جرأت نمی‌کنم واقعیت محدوده را افشا کنم. آن‌قدر می‌گویم که از آن بیرون نروید و محبوب خدا باشید تا اینکه حتی ملائکه آسمان شما را احترام کنند؛

[۳۸]

اما اغلب مردم محدوده را احترام نمی‌کنند و به‌جای آن‌که محبوبشان امر باشد، خلق را به عنوان محبوب انتخاب کرده‌اند. [۳۹]



محبوب، همیشه باید دنبال محبوبش بگردد. شما هنوز آن لذتی که باید ببرید نبرده‌اید. لذت‌هایی است که خدا باید بدهد. (وقتی‌که پیامبر از کوه حرا آمد، به خدیجه گفت: من به پیامبری مبعوث شدم. «إِنَّ اللَّهَ وَمَلَائِکَتَهُ یصَلُّونَ عَلَى النَّبِی یا أَیهَا الَّذِینَ آمَنُوا صَلُّوا عَلَیهِ وَسَلِّمُوا تَسْلِیمًا»[۴۰] ای خدیجه، خدا فرمود: تسلیم من بشوید. خدیجه گفت: من تسلیم تو بوده‌ام). من هم وقتی‌که به مکه رفتم، آنجا دنبال محبوبم می‌گشتم. دیدم اصلاً اسمی از محبوبم نیست. شبانه روز چندین‌بار اذان می‌گفتند اما از امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) ، نه فقط محبوب من، محبوب تمام خلقت اسمی آورده نمی‌شد. جلوی خانه‌ی خدا رفتم و گفتم:





	آمدم در خانه‌ات ای خدا 
	
	دیدم اسمی نیست از علی مرتضی



	گشت خانه‌ات بهر من زندان 
	
	ای خدای علی مرتضی







این حرف برای همه کس نیست! این مثل خدیجه در وجود من است. ولایت باید درون شما باشد یعنی رهبر ولایت باشید. کدامیک از آقایان، پرفسورها و علما، چنین حرفی زده‌اند. اگر کسی گفته باشد صدهزارتومان انعام می‌دهم. من آنجا دنبال محبوبم می‌گشتم. تمام مکه به دینم برایم تاریک بود، حجرش، صفا و مروه‌اش برایم تاریک بود. چون تا حتی اسم محبوبم را هم نمی‌آوردند. 


به حقیقت قرآن قسم! به حقیقت توحید و ولایت قسم! تمام ذرات خونم گواهی می‌دهد که کعبه ناراحت است و می‌گوید چرا مرا قبول دارید و علی (علیه السلام) را قبول ندارید؟! تمام اهل تسنن شرمنده خواهند شد که کعبه را قبول دارند و علی (علیه السلام)  را قبول ندارند. به تمام انبیا و اولیا قسم! که ندای کعبه را می‌شنوم اما کسی به آن توجه نمی‌کند. کسی که حقیقت ولایت را می‌فهمد به این ندا توجه می‌کند که خانه خدا می‌گوید: من که نجات‌دهنده شما نیستم، علی (علیه السلام) نجات‌دهنده شماست. کعبه تمام آن‌ها که امیرالمؤمنین را قبول ندارند و به دورش می‌گردند ملامت می‌کند چون‌که قبولی علی (علیه السلام) قبولی کعبه است. آن کس که علی (علیه السلام) دارد خودش کعبه است، خودش منا و صفا و مروه‌ و حجرالاسود است. والله بالله تالله از حجرالاسود هم بالاتر می‌شود چون‌که آن ملک است، ملک خادم شیعه می‌شود. باید این‌طور بشوید و عمرتان را بیهوده صرف نکنید. از خدا بخواهید که عمرتان در راه خودش صرف شود.



بشر باید خودش را حفظ کند. چطور ؟ مواظب باشد به ولایتش خدشه نخورد. شما باید نگهبان ولایت باشید، تا خدا نگهدار شما باشد. چرا دنبال خلق می‌روید؟! چرا هر جایی می‌روید؟! خودمان می‌خواهیم که می‌رویم. بشر در تمام خلقت به غیر از خدا و ائمه‌طاهرین (علیهم السلام) خواست دیگری نباید داشته باشد. چه می‌خواهید؟! شخص دارایی آمد و گفت می‌خواهم برای شما خانه‌ی بزرگی بخرم. گفتم آیا خانه‌ای سراغ داری که امیرالمؤمنین در آن آمده باشد؟ زهرای عزیز (علیها السلام) و امام حسین (علیه السلام) در آن آمده باشد؟ می‌خواهی چه خانه‌ای برای من بخری؟ اگر حقیقت داری مبلغی بده تا برای شخصی که خانه ندارد خانه‌ای تهیه کنیم. بلند شد و رفت. آمده و می‌خواهد مرا از کجا جدا کند؟! این‌ها با تمام رفاقتشان هنوز خیال می‌کنند که من اهل دنیا هستم.



شما باید تصرف ماورایی داشته باشید نه تصرف دنیایی. سلمان و اویس در محدوده هستند که تا حتی حیوان‌ها هم به امرشان هستند. این آقا رئیس فلان جا یا قاضی است، مافوق‌ او با یک تلفن کنارش می‌زند؛ اما محدوده که کنار نیست. دنیا به امر سلمان است. آن شکارها به امر او می‌آیند و آن‌ها را ذبح می‌کند. از سنگها به امرش آتش بیرون می‌آید. بعد از این‌که شکارها را می‌پزد و می‌خورند باز دوباره به امر او زنده می‌شوند و می‌روند. هم جان می‌دهد و هم جان می‌گیرد.[۴۱] چرا؟ کسی که کامل امر را اطاعت کند، امیرالمؤمنین علی یعسوب الدین، وصی رسول الله، از آنچه خودش دارد به او می‌دهد. 






	جهان اگر فنا شود علی به پاش می‌کند 
	
	جهان اگر به پا شود علی فناش می‌کند









اما به اذن خدا. اذن خدا، امیرالمؤمنین (علیه السلام) است. حالا او هم به سلمان اذن می‌دهد. شما هم باید در محدوده این‌طور باشید، دنیا به امر شما باشد، نه شما به امر آن. دنیا پوشالی است و اصلاً ادراک ندارد، چرا دنبالش می‌روید؟! کوه و دریا و زمین و آسمان که بد نیست، این‌که می‌گوید دنبال دنیا نرو؛ یعنی دنبال اهل دنیا نروید. اهل دنیا بد است. آن دو نفر یا هارون و مأمون و... اهل دنیا بودند. اهل دنیا، خلق‌پرور است و ولی‌کُش، دنیاخواه است نه ولی‌خواه. مگر هارون، موسی بن جعفر ما را نکشت؟! مگر مامون، امام رضای ما را نکشت؟ مگر آن‌ها امام حسین ما را نکشتند؟ 



دنیا، مسلمانی را کافر و کافری را مسلمان می‌کند. خلق، باعث ضلالت بشر است؛ اما ائمه (علیهم السلام) برای هدایت بشر آمده‌اند. این‌که حضرت می‌فرماید: زیارت مؤمن مطابق با زیارت دوازده امام، چهارده معصوم است؛ [۴۲]به این دلیل است که آن مؤمن واقعی مانند ائمه (علیهم السلام) مردم را هدایت می‌کند. خوشا به حالش که این‌ همه به او درجه داده اند. او لحمک لحمی و دمک دمی شده، به اذن آن‌ها، مثل آن‌ها شده. فرق مؤمن با ائمه این است که آنچه را دارند، خدا به آن‌ها داده؛ اما به مؤمن ائمه باید بدهند. اگر هم بخواهید یک قدری به این حرف یقین کنید مثالی می‌آورم: بلعم کسی بود که به او اجازه دادند، به آدم که می‌گفت سگ بشود می‌شد و به سگ که می‌گفت آدم بشود می‌شد؛ یعنی می‌تواند مردم را تغییر بدهد؛ اما وقتی‌که متکبر شد، به موسی نفرین کرد. وقتی‌که در محدوده هستی تو را محبوب قرار می‌دهند؛ اما بلعم را چه چیزی قرار دادند؟ قرآن فریاد می‌زند بلعم بی‌دین از دنیا رفت؛ چون از محدوده خارج شد. باید امر موسی را اطاعت می‌کرد؛ اما به او نفرین کرد. خدا نکند که ما از محدوده خارج شویم. کجا خارج می‌شوید؟ آن‌موقع که نستجیر بالله به فرزند مردم، یا به ناموس مردم نگاه بد بکنید. باید دروغ نگویید، خدعه نکنید، در اختیار امر باشید، امر بیهوده نکنید. هر کاری که خدا راضی است بکنید، آن‌وقت در محدوده‌اید.



همان‌طور که امیرالمؤمنین (علیه السلام) از تمام خلقت بزرگتر است، محدوده از این دنیا بزرگتر است؛ چون شما محبوب خدا می‌شوید. اگر اهل دنیا باشید، اهل محدوده نیستید. چون محدوده کسانی را که دنبال دنیا می‌روند مذمت می‌کند. مگر حضرت زهرا (علیها السلام) عمویش عباس را مذمت نکرد؟! من با روایت و حدیث برای شما می‌گویم، باید قدردانی کنید. مثل این است که من کمی گوشت را شسته‌ام و پخته‌ام و برای شما آورده‌ام. من این حرف‌ها را می‌پزم و جلویتان می‌آورم، شما باید میل کنید اما باید «علی» بگویید «زهرا» بگویید نه این‌که بگویید خلق. چرا؟ خدا می‌فرماید: «کُلُوا مِنَ الطَّیبَاتِ وَاعْمَلُوا صَالِحًا»[۴۳]من همه‌ این طیب و طاهر را خلق کردم که عمل صالح کنید. از حضرت سوال کردند عمل صالح چیست؟ نماز بخوانیم؟! روزه بگیریم؟! حج برویم؟! عمره برویم؟! انفاق کنیم؟! حضرت فرمود: عمل صالح عمل ولایت است. هر کاری که می‌کنید به امر ولایت باشد. آن‌ها به امر آن دو نفر رفتند که گفت کافر و مرتدید. آخر چطور شد که مردم نمی‌فهمند!؟ مردم کر و کورِ دنیا شده‌اند. یا دنبال لهو و لعب و یا دنیا هستند. این حرف‌ها در نظرشان کوچک است. هیچ‌کس به محدوده، کامل توجه ندارد. به جرأت قسم می‌خورم خوب‌هایتان کمی از آن را می‌فهمید. زمان رجعت شما محدوده را می‌فهمید. امام صادق (علیه السلام) قسم می‌خورد، در رجعت، آقا امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌آید و مُهر می‌زند: مؤمن! منافق![۴۴] آن‌ها که در محدوده‌اند مؤمن و محبوب خدا هستند. به محبوب خدا مُهر منافق نمی‌خورد. کسانی که از محدوده خارج‌اند، لااُبالی و منافقند. امام زمان (عج الله فرجه) هم گردنشان را می‌زند.



همان‌طور که به ولایت یقین دارید، باید به محدوده هم یقین داشته باشید. به این‌ که چهار روز اینجا می‌آیید و این حرف‌ها را می‌زنید نگاه نکنید. اصل این است از محدوده خارج نشوید. وقتی‌که حضرت زهرا (علیها السلام) برای انتقاد به مسجد آمد کسی که حمایت از او کرد، اُسامه بود، حتی در دفن حضرت زهرا (علیها السلام) حضور داشت؛ اما از محدوده خارج شد و طرف آن دو نفر رفت. باید یک کاری بکنید که استقامت داشته باشید و مانند اُسامه نشوید. امام صادق (علیه السلام) هم می‌فرماید: شما عضو مایید، وقتی گناه کنید جدا می‌شوید؛ یعنی از محدوده خارج می‌شوید.



اگر کسی محبوبی داشته باشد، همیشه می‌خواهد او را ببیند و در کنارش باشد. در محدوده محبوب خدا می‌شوید، حالا خدا می‌خواهد کنارش باشید.[۴۵] چطور کنار خدا هستید؟ اگر هر کاری که می‌کنید، به امر خدا باشد، خدا کنار تو است، این‌که می‌گوید: «ادعونی»[۴۶] یعنی بیا طرف من. خدا دعوتت کرده؛ اما می‌گوید مقصد مرا دوست داشته باش، وگرنه محبوب من نیستی، مقصد خدا علی بن ابی طالب (علیه السلام) است.



هرکسی در کار خودش تخصص دارد، ولایت هم تخصص می‌خواهد، نباید سست بشوید، تخصص، یقین به ولایت است. یقین به حضرت زهرا (علیها السلام) است، یقین به علی بن ابی طالب (علیه السلام) و یقین به خداست. افشا کنم؟ یک قدری هم بالاتر است. خدا نمی‌گوید: اگر مرا قبول نداشته باشی به عزت و جلالم به اندازه ثقلین عبادت کنی، تو را می‌سوزانم، ملاحظه‌ات را کرده اما خدا راجع به امیرالمؤمنین ملاحظه ندارد، می‌گوید: اگر علی (علیه السلام) را به نام حجت من، به «الیوم اکملت لکم دینکم»[۴۷] قبول نداشته باشید، تو را می‌سوزانم، چون امیرالمؤمنین (علیه السلام) امر خداست.[۴۸] 



امیرالمؤمنین (علیه السلام) نه اینکه وجه‌الله باشد، وجه‌الله درست‌کن است. توجه کنید سلمان وجه‌الله شده، اویس وجه‌الله شده، اما علی (علیه السلام) او را وجه‌الله کرده است. این که می‌گوید نیم ساعت فکر بالاتر از هفتاد سال عبادت است، هفتاد سال ظلم کرده‌ای و امیرالمؤمنین (علیه السلام) را نشناخته‌ای؛ یعنی وقتی امیرالمؤمنین، یعسوب الدین، امام المبین، حجت خدا، وصی رسول الله را اگر شناختید محبوب خدا می‌شوید. الان وظیفه ما چیست؟ ما نمی‌توانیم امیرالمؤمنین (علیه السلام) را بشناسیم فقط باید دوستش داشته باشیم و از محدوده خارج نشویم.



آیا می‌دانید محدوده چیست؟ محدوده، کنار رفتن از خلق است. از آن به آسمان و بالاتر هم راه پیدا می‌کنید، یعنی به حضرت زهرا (علیها السلام) محرم می‌شوید. محدوده را خدا امضا کرده است. امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: دور هم می‌نشینید حرف ما را بزنید؟ من به آن مجلس غبطه می‌خورم یعنی آن مجلس محدوده است. اما اغلب ما مجلس می‌گیریم، حرف دنیا و حرف خلق و مقصد خلق را می‌زنیم. آن مجلسی که امام صادق (علیه السلام) غبطه می‌خورد شروط دارد. چرا امام زمان (عج الله فرجه) وقتی تشریف می‌آورند می‌فرماید: منم نوح، منم آدم، منم پیامبر آخرالزمان؟ یعنی نظر همه آن‌ها مثل من بود. (خلق نگذاشت)؛ اما من گردن آن‌ها را می‌زنم. شما هم باید نظرتان نسبت به محدوده همین‌طور باشد. آن‌قدر محدوده عظمت دارد که امام صادق (علیه السلام) غبطه می‌خورد که در آن بیاید، چون محدوده، افشاکن ولایت است؛ یعنی آن لطمه‌هایی که به وجود مبارک امام حسین (علیه السلام) و زهرای عزیز (علیها السلام) خورده افشا می‌کند. هیچ‌کجا به غیر از آن افشا نمی‌کند. چرا؟ محدوده محبوب خداست، محبوب خدا این‌ها را افشا می‌کند. ما الان نزدیک به چهل سال است که داریم یک حرف می‌زنیم، می‌گوییم «علی»، زهرا، حسن، حسین، حرف دیگری نداریم. خدا هم کس دیگری ندارد. ما طرفدار کسان خداییم نه کسانی‌که خلق تایید کرده است، از آن‌ها بیزاریم. ما طرفدار آن‌هاییم که مورد تایید خدا هستند. چرا؟ امام سجاد (علیه السلام) می‌فرماید: اگر سنگی را دوست داشته باشی با آن محشور می‌شوی[۴۹] یا پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌فرماید: اگر به عمل هر قومی راضی باشی جزء آن قومی. پس اگر در محدوده باشید آن‌ را می‌خواهید و با آن محشور می‌شوید. عزیز من! به دینم باید از دنیا فارغ شوید تا این حرف‌ها را بفهمید. 



شما باید مانند زنی که از فرزند در رحم‌اش فارغ می‌شود از دنیا فارغ شوید و بگویید «یا علی». بگویید ای مقصد خدا، ای محبوب خدا، ای کفواً احد. آنوقت خدا در کالبد شما یک ذوقی ایجاد می‌کند که همیشه ذوق و همیشه شاد هستی. والله، بالله، تالله، عقاید من این است که اگر شما کامل به محدوده عمل کنید و دعوت دنیا را نپذیرید (یعنی پول و گناه و شهوتش را) خدا شما را در آسمان و عرش خودش دعوت می‌کند. به تمام آیات قرآن! من از اول عمرم دعوت دنیا را نپذیرفتم و گفتم: ای خدا امرت را می‌پذیرم، نه دنیا را. یک کاری بکنید که دنیا را نپذیرید، آنوقت خدا شما را می‌پذیرد. پذیرفتن دنیا چیست؟ دنبال بدعت و شهوت و خلق دنیا رفتن است. تمام بدبختی بشر برای این است که خلق‌پرست و دنیاپرست است و به‌جای پیروی از آن‌هایی که خدا تایید کرده است دنبال آن‌چیزی که خدا تکذیب کرده می‌رود. ما باید دنبال تاییدی برویم نه تکذیبی.



خدا ائمه طاهرین (علیهم السلام) را که از نور خودش هستند تایید کرده و آن‌ها هم متقی را تایید کرده‌اند.[۵۰] حالا امام صادق (علیه السلام) به مردم دنیا ابلاغ کرد: ای کسانی که ادعای دوستی ما را دارید، اول باید دوست ما را بخواهید وگرنه دروغ می‌گویید که ما را دوست دارید. اما نه این‌که هرکس ادعا کند من دوست ائمه (علیهم السلام) هستم. آن دوست واقعی که این‌همه مورد تایید ائمه طاهرین (علیهم السلام) می‌باشد متقی است. خدا هم می‌فرماید: من اعمال متقی را قبول می‌کنم. اما حضرت می‌گوید: مردم در آخرالزمان از مؤمن بیزار می‌شوند؛ حتی به مرگ او راضی‌اند. چون او حرفی مخالف ایده آن‌ها می‌زند. همان‌طور که در آن زمان به مرگ ائمه (علیهم السلام) راضی بودند الان به مرگ مؤمن‌ واقعی هم راضی هستند. او در بین مردم عزت و احترام ندارد[۵۱] اما آن مؤمن واقعی اصلاً عزت و احترام نمی‌خواهد. مردم خیال می‌کنند که این عزت‌خواه و احترام‌خواه است. اما وقتی‌که با او برخورد می‌کنند متوجه می‌شوند که این‌طور نیست. 



دومی بعد از رحلت پیامبر به بلال گفت اذان بگو! به تو جفا شده است. ما برایت خانه می‌خریم، زن می‌گیریم، حقوق قرار می‌دهیم، تو را در رأس کار قرار می‌دهیم. گفت همان اذان را که برای پیامبر می‌گفتی بگو! بلال گفت: من یک سوال از تو دارم، مگر اولین کسی که به علی (علیه السلام) بخٍ بخٍ و تبریک گفت تو نبودی؟ پس چرا الان خلافت را غصب کرده‌اید و برای رسول‌الله (صلی الله علیه و آله و سلم) جانشین معلوم کرده‌اید، دومی گفت به این حرف‌ها کاری نداشته باش، بلال گفت اذانی که باد به پوست تو بیندازد (تو را تایید کند) نمی‌گویم. او هم بلال را کتک زد و به حلب تبعید کرد. تمام مسلمان‌های حلب به واسطه بلال مسلمان شدند. شما هم اگر در محدوده باشید، نباید کسی را که خارج از محدوده است قبول کنید، آن‌ها باید ما را قبول کنند، چرا ما عقاید آن‌ها را بپذیریم و سنی شویم؟! ما که برحقیم. چون پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: امت من هفتاد و سه فرقه می‌شوند یک فرقه آن ناجی است، آن‌هم کسانی هستند که من و دوازده امام، چهارده معصوم را قبول دارند. پس ما در تمام خلقت تایید شده‌ایم، چرا تو تکذیب می‌کنی؟! آن‌ها باید مثل ما بشوند. پیامبر، قرآن و ائمه (علیهم السلام) ما را تایید کرده‌اند پس چرا شما دنبال تکذیب می‌روید؟! این حرف‌ها دین است. باید در محدوده باشید، وقتی که امام‌زمان (عج الله فرجه) می‌آید، فقط محدوده را قبول می‌کند. می‌گوید: منم آدم، منم نوح، منم پیامبر آخرالزمان، تمام ائمه من هستم، یعنی می‌گوید: آن‌ها را که قبول نکردید، با قبولی من، آن‌ها را هم قبول کردید. اما عده‌ای هستند نه فقط قبول نمی‌کنند، می‌گویند برگرد! ما داریم درست می‌کنیم. امر خدا و پیامبر درست است نه اینکه تو بخواهی درست کنی، درست کردن خلق خراب کردن است.



امر امیرالمؤمنین (علیه السلام) محدوده است و هر کس که از آن بیرون برود به غیر از خدا و امام، کس دیگری را قبول کرده و دیگر احترام ندارد. مگر خدا نمی‌گوید اگر به اندازه ثقلین عبادت کنی اما علی (علیه السلام) را قبول نداشته باشی به عزت و جلالم، تو را به رو در جهنم می‌اندازم، این حرف نه فقط برای ما بلکه برای کل خلقت است، تا حتی اگر انبیا (به غیر از پیامبر آخرالزمان) باشد.[۵۲] یکی از شرایط حفظ محدوده این است که دنیا به امر تو باشد، نه این‌که به امر دنیا و خلق باشید. شما باید هم در محدوده و هم عضو ائمه (علیهم السلام) باشید، آنوقت دیگر تشخیص می‌دهید؛ اما وقتی که گناه کردید، از آن‌ها جدا می‌شوید و از محدوده بیرون آمده و به جای تشخیص امام، خلق را تشخیص می‌دهید. دنیا خودش را زینت کرده است. ما هنوز تماشایی هستیم. بشر چهار چشم دارد، دو چشم حیوانی و دو چشم ولایت. با چشم ولایت می‌تواند همه جا را ببیند و به عرش و فرش و این حرف‌ها یقین پیدا کند، وقتی که این‌طور شد آمادگی پیدا می‌کند که به ندای خدا لبیک بگوید. این‌که به آسمان‌ها راه پیدا نمی‌کنید، به ‌خاطر مهر دنیاست و این استثنا هم ندارد، حتی اگر انبیا باشند. مگر حضرت عیسی شخص کوچکی بود!؟ ملائکه او را در آسمان چهارم بازرسی کردند، مِهر سوزن و نخ داشت و بالاتر نتوانست برود و گفت او را نگه دارید. ما را هم بازرسی می‌کنند. ما باید دائم مُحرم باشیم؛ اما هنوز مِهر تلویزیون و ماهواره و لهو و لعب را داریم! «حب الدنیا رأس کل خطیئه» اما دنیایی که به غیر از امر باشد. شما الان خانه می‌خواهید، ماشین می‌خواهید، آبروی مؤمن آبروی خداست... شخصی نزد امام رضا آمد و گفت: یا علی بن موسی الرضا، مگر نمی‌گویی که من جانشین امیرالمؤمنین (علیه السلام) هستم؟ پس چرا این لباس زیبا و حریر را پوشیده‌ای؟! حضرت فرمود: من الان ولی عهدم اما زیر لباسم لباس خشن پوشیده‌ام، ولی تو زیر لباست حریر پوشیده‌ای و ظاهرسازی. [۵۳]



به هر اندازه که اهل دنیا باشید، از آخرت شما کسر می‌شود. اهل دنیا به عبادت خودش مغرور است. اما آن عبادتی که ائمه (علیهم السلام) امضا می‌کنند، محبت امیرالمؤمنین (علیه السلام) است. خدا ولایت می‌خواهد، تو می‌خواهی به خدا عبادت بدهی؟! حالا می‌گوید برو گم شو! مگر به شیطان نگفت؟! خوارج نهروان هم می‌خواستند عبادت کنند. گفتند: سه نفر مزاحم عبادت و حضور قلب ما در نجوای با خدا هستند، این‌ها باید نباشند تا ما حضور قلب داشته باشیم و با خدا نجوا کنیم. یکی معاویه است، یکی عمروعاص، یکی هم امیرالمؤمنین (علیه السلام). قرار گذاشتند که این‌ها را بکشند. ببین می‌گوید در مقابل خدا می‌خواهم حضور قلب داشته باشم این است که می‌گویم عبادت بی‌علی، علی‌کشی است. مگر خدا محتاج عبادت تو است؟! خدا از ما امرش را مطالبه می‌کند، امر خدا علی بن ابی طالب (علیه السلام) است.[۵۴] 



از کجا بفهمیم که مهر دنیا داریم؟ هر چیز به غیر از امر، دنیاست. اگر بیشتر از نیازتان بخواهید، غیر امر است، اگر غیر امر را خواستی، هنوز مهر دنیا دارید! ماشین و خانه و... به غیر علاقه داشتن به آنهاست. کاری کنید خدا راضی باشد؛ چون وقتی در قیامت می‌گویید خدایا به ما رحم کن! می‌گوید به چه کسی رحم کرده‌ای که من به تو رحم کنم. خدای خوبی داریم، می‌گوید هرچقدر که انفاق کنی، صد برابر در این دنیا و هزار برابر در آخرت می‌دهم. 



ما باید علاقه به امر و انتظار ندا داشته باشیم. انتظار الفرج، همان انتظار امر است، امر خدا و پیامبر هم امیرالمؤمنین (علیه السلام) است، چرا مردم، خدا و پیامبر را در ظاهر قبول می‌کنند اما در قبولی امیرالمؤمنین کمیتشان لنگ است!؟ امیرالمؤمنین (علیه السلام)، حافظ شماست.






	کشتی شکست و مردم کشتی فنا شدند 
	
	ای ناخدا جواب خدا را چه می‌دهی؟









وقتی‌که کشتی نوح روی آب قرار گرفت شیطان تمام فرزندانش را فرستاد که آن کشتی را زیر و رو کنند تا نسل آدم از بین برود، فرزندان شیطان آمدند و گفتند پدر جان، دیگر جای دست برای ما نمانده است؛ اما نمی‌توانیم کشتی را غرق کنیم. شیطان خودش به آن‌جا رفت و دید در عرصه کشتی جوانی است که مانع این کار می‌شود وقتی که جلو رفت، آن جوان با دستش او را کنار زد، دست شیطان معیوب شد و به این‌کار موفق نشدند.[۵۵] اگر کشتی نوح برمی‌گشت، نه فقط نسل آدم، نسل همه چیز از بین می‌رفت. اگر امیرالمؤمنین (علیه السلام) در سیزده رجب به دنیا آمده پس آن کسی که نمی‌گذارد شیطان، کشتی را غرق کند کیست؟! پس علی (علیه السلام) در تمام این خلقت بوده[۵۶] و در سیزده رجب در خانه خدا ظاهر شده است. وقتی امیرالمؤمنین (علیه السلام) در ظاهر از دنیا رفت، دیدند قبری است که بر آن نوشته شده این قبر را نوح نبی برای وصی پیامبر علی بن ابی طالب (علیه السلام) درست کرده است. پس امیرالمؤمنین علی، یعسوب الدین، امام المبین، حجت خدا، وصی رسول الله بوده است، همان‌طور که پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌فرماید: آن‌زمان که آدم ابوالبشر در گِلش بود من نبی بوده‌ام، امیرالمؤمنین (علیه السلام) هم ولی خدا بوده است. مگر خدا فقط یک خلقت دارد؟! در تمام کرات، پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) نبی و علی (علیه السلام) ولی خدا بوده است. امیرالمؤمنین (علیه السلام) در جای دیگر هم می‌فرماید: من با تمام انبیا در خفا و با پیامبر آخرالزمان آشکارا آمده‌ام[۵۷]. ولایت زمان ندارد، امیرالمؤمنین (علیه السلام) همان‌طور که در عرصه کشتی از آن‌ها حمایت کرد از شما هم حمایت می‌کند. اسم آن‌ها اسم اعظم است.[۵۸] نگهدار کشتی، اسم پنج تن بود. آن کشتی که روی امر باشد شکست ندارد. این محدوده هم کشتی است و امیرالمؤمنین (علیه السلام) از آن حمایت می‌کند و نمی‌گذارد که کسی خدشه به آن بزند. چون محدوده، خواست حضرت زهرا (علیها السلام) است. مواظب باشید که از آن بیرون نروید. آن خواب‌های خرگوشی را امیرالمؤمنین (علیه السلام) خنثی می‌کند، نترسید! باید آمادگی اطاعت داشته باشید. آن‌کسی که به دل من انداخته این حرف‌ها را بزنم، خودش هم حفاظت می‌کند. کجا و در چه کتابی این حرف‌ها هست؟ تمام حرف‌های خلق محدود است؛ اما این حرف‌ها مقصد است. حرف ائمه طاهرین (علیهم السلام) و قرآن زدن مقصد است. چرا؟ پیامبر بیست و سه سال زحمت کشید، تبلیغ کرد حالا خدا یک دفعه گفت یا محمد! باید علی (علیه السلام) را معرفی کنی، اگر این کار را نکنی، رسالتت را نرساندی؛ یعنی مقصد خدا از رسالت، معرفی امیرالمؤمنین (علیه السلام) بود.



مگر خدا برای ما چهار نفر شاخ شکسته کار می‌کند؟! [۵۹] این‌که خدا می‌گوید: اگر به اندازه ثقلین عبادت کنید، علی (علیه السلام) را به «الْیوْمَ أَکْمَلْتُ لَکُمْ دِینَکُمْ»[۴۷] نخواهی به عزت و جلالم، تو را می‌سوزانم، فقط برای ما نیست. این خطاب به کل خلقت است، تا حتی به ملائکه‌ آسمان.[۶۰] چرا؟ مگر آن چند ملک نبودند که راجع آدم اعتراض کردند و خدا به آن‌ها شهوت و غضب و طمع داد و به زمین فرستاد. حالا، هم زنا کردند، هم عرق خوردند، هم آدم کشتند. پس این ندا، نه فقط به ما که در این دنیای به منزله استخوان خوک در دهان سگ خوره‌دار هستیم؛ بلکه به کل خلقت است. اگر این را درک کردید، می‌فهمید که تمام این خلقت تا حتی عرش خدا و هر چیزی را که فکرش را بکنید اگر محبت علی (علیه السلام) نداشته باشد کسری دارد. تمام این‌ها باید امیرالمؤمنین (علیه السلام) را بخواهند، تا رفع کسری‌شان بشود. حالا وقتی که این را فهمیدید راحت و آسوده می‌شوید، فکرت این‌طرف و آن‌طرف نمی‌رود که این آقا یا آن پرفسور یا آن دانشمند چه گفته است. دیگر تو واحد هستی من خودم همین‌طورم، راحت و آسوده‌ام و هیچ تزلزلی ندارم، حرف من در تمام این دنیا همین است که گفتم و حرف دیگری ندارم.



اگر ولایت به شما تزریق شده باشد این حرف‌ها درون شماست و قبول می‌کنید؛ وگرنه والله، بالله، قبول نمی‌کنید. ما همه چیز داریم، مکه، کربلا، نماز، روزه، عبادت...، اما ادراک نجات نداریم. ادراک نجات علی بن ابی طالب (علیه السلام) و امام زمان (عج الله فرجه) است.[۶۱] کجا ادراک نجات دارید؟ آن موقع که از محدوده خارج نشوید! یکی از شرایط خارج نشدن از محدوده این است که باید محبت دنیا نداشته باشید وگرنه در آن موقت هستید؛ مثل شیطان که از عرش خدا بیرونش کردند. باید به محدوده یقین داشته باشید، شیطان یقین نداشت بیرونش کردند.



یقین خیلی مهم است. امیرالمؤمنین (علیه السلام) خودش یقین است؛ اما می‌فرماید: اگر تمام پرده‌ها از جلوی چشم من کنار برود، به یقین من افزوده نمی‌شود.[۶۲] امیرالمؤمنین (علیه السلام) یقین خداشناسی‌اش را می‌گوید؛ اما ما باید یقین به ولایت داشته باشیم. اگر یقین باشد تزلزل نداریم. چطور یقین داشته باشیم؟ خیلی آسان است، مثلاً پدر شما به مکه رفته، شما منتظر چه کسی هستی؟ منتظر پدرت هستی! هر کس که بیاید تو منتظر پدرت هستی. یقین به امام زمان (عج الله فرجه)؛ یعنی این‌که منتظر او باشید و دنبال کس دیگری نروید. نفس‌های تمام این عالم در قبضه قدرت ولی الله الاعظم است، حالا تو بیشتر از او دلت می‌سوزد؟ کجا دنبال این و آن می‌روید؟ اگر منتظر هستید؛ ایشان هنوز نیامده است. از امام صادق (علیه السلام) سوال کردند آن منتقم آل محمد شمایی؟ حضرت فرمود: من هم منتظرم. 



شناخت، حرف است. شناخت باید با یقین باشد؛ یعنی امیرالمؤمنین (علیه السلام) را مطلق و کفواً احد بدانید و دنبال احدی نروید؛ اما شما کفواً احد نمی‌دانید و دنبال کس دیگری رفته و مشابه درست می‌کنید. مگر در جلسه بنی ساعده مشابه درست نکردند؟! خدا هم به آنها نمره داد و گفت: مرتد و کافرند. در مورد آخرالزمان هم می‌گوید: اگر یک نفر با دین از دنیا برود، ملائکه آسمان تعجب می‌کنند. نماز و روزه و عبادات چیزی نیست، اهل تسنن هم به جا می‌آورند؛ اما چرا تأیید نیست و مذمت شده‌اند؟ چون علی (علیه السلام) ندارند. اگر علی (علیه السلام) داشته باشید، مکه و عمره و زیارت شما قبول است. در جنگ صفین دست و پا و چشم می‌دادند، جهاد می‌کردند؛ اما جهاد بی‌مقصد. چرا؟ امیرالمؤمنین (علیه السلام) را خلق حساب می‌کردند. 



این‌همه که می‌گویم دنبال مردم نروید، اصل این مردم را می‌دانم؛ اما بیشتر شما خیلی اعتنا نمی‌کنید. یعنی صددرصد حرف مرا قبول ندارید؛ البته یک عده‌ای هستند که پنجاه یا هفتاد یا هشتاد درصد قبول دارند. خیلی کم سراغ دارم که صد درصد قبول داشته باشد. این‌قدر که تاکید می‌کنم دنبال خلق نروید، هیچ کسی به غیر از خلق شما را گمراه نمی‌کند.[۶۳] به این مردم آگاهی دارم؛ یعنی یک اندازه‌ای آن‌ها را می‌شناسم، اما نمی‌توانم افشا کنم. 



یک قدری باید از دنیا فارغ شوید تا فرصتی پیدا کنید و در فکر پیشامدهای بعد از رسول‌الله بروید. مردم از اول نمی‌خواستند حقیقت را بفهمند؛ چون‌که اگر بخواهند حقیقت را بفهمند، رستگار و در محدوده‌اند. بعد از رسول‌الله (صلی الله علیه و آله و سلم) به غیر از چهار یا پنج نفر، هفتاد هزار نفر در محدوده نبودند. به سی‌جزء کلام‌الله الان هم همین‌طور است. البته اگر آن‌زمان پنج نفر بودند جمعیت هم کم بوده، الان که جمعیت زیاد شده، محدوده هم رشد کرده است؛ اما کمتر کسی در محدوده است. چرا؟ چون شناسایی حقیقت جلوی آزادی مردم را می‌گیرد. چون مردم می‌خواهند آزاد باشند از محدوده خارج می‌شوند. 



اغلب مردم نمی‌خواهند که امام را بشناسند. امام صادق (علیه السلام) گویا هزار یا چهار هزار شاگرد داشتند. جوان خوش‌رویی به نام هشام بود که امام او را بسیار احترام می‌کرد. آن‌ها در این فکر بودند که امام صادق (علیه السلام) این جوان را برای زیبایی‌اش احترام می‌کند. چندین سال در درس امام آمده‌اند. هفتاد سال، هشتاد سال، نودسال، درس خوانده‌اند؛ اما تمام آن‌ها امام را نمی‌شناختند و امام را خلق حساب می‌کردند. حضرت به علم امامت می‌دانست که در دل این‌ها چه می‌گذرد. روزی فرمود: فردا هرکدام شما جایی که کسی نباشد مرغی را کشته و بیاورید. تمام آن‌ها به‌غیر از آن جوان مرغ کشته آوردند. امام صادق (علیه السلام) به هشام گفت چرا امر مرا اطاعت نکردی؟! مگر من امام تو نیستم؟! گفت: آقا جان، شرط برای آن گذاشتید و فرمودید جایی که کسی نباشد. در خانه و شهر کسی بود، به بیابان رفتم، دیدم خدا مرا می‌بیند، تو که حجت خدایی می‌بینی، ملائکه آسمان، جن، همه مرا می‌بینند، جایی پیدا نکردم که کسی نباشد. حضرت فرمود: من معرفة الله این جوان را می‌خواهم. تمام آن‌ها امام را نمی‌شناختند و خجل شدند. به تمام آیات قرآن، ما هم در قیامت خجل می‌شویم؛ چون که امام زمانمان را نمی‌شناسیم و اصلاً اعتنا نمی‌کنیم. هرکدام دنبال کار خودمان هستیم. مانند مردم آن زمان اصلاً در این فکرها و حرف‌ها نیستیم. آن‌ها اشجع درست کردند و دنبالش رفتند، خدا هم گفت مرتد و کافرند. حضرت هم می‌فرماید: هر چیزی که در امم سابقه پیش آمده، در آخرالزمان هم می‌شود. 



اغلب مردم، اگر ائمه طاهرین (علیهم السلام) مطابق میل‌شان باشد، قبول دارند؛ ما هم مانند آن‌ها هستیم. اغلب مردم عقیده دارند غریبی امام رضا (علیه السلام) برای این است که از مدینه به ایران آمده و تنهاست، اما این درست نیست! غربت امام رضا (علیه السلام) این است که حرفش را قبول نمی‌کردند. چه کسانی؟! بیشتر امام‌زاده‌ها هم جزء همان مردم بودند. توهین و جسارت از این بدتر نیست که جوادالائمه (علیه السلام) را به فرزندی حضرت قبول نداشتند. می‌خواهم افشا کنم که اغلب مردم حتی بیشتر امام‌زاده‌ها آن‌طرفند. چرا؟ خود امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: نسب ما شرط نیست، ولایت ما شرط است.[۶۴] حالا این‌ها که قوم و خویش‌های امام رضا (علیه السلام) بودند این‌را نفهمیدند. وقتی یاد آن می‌افتم جگرم می‌سوزد، گویا امام رضا (علیه السلام) را می‌بینم، مردم و امام‌زاده‌ها را هم می‌بینم. حرف یک کف‌شناس را قبول کردند؛ اما از امام قبول نکردند. امام رضا (علیه السلام) و جوادالائمه (علیه السلام) را به بیابان برده و یک بیل به دستشان داد که زمین را بشکافند. بعد گفت که او فرزند امام است. حالا امام‌زاده‌ها قبول کنند.[۶۵]  ما هم مثل آن‌ها هستیم. مگر امام زمان را می‌شناسیم؟ امام زمان گفته بدچشمی نکن، خدعه نکن، معامله ربوی نکن، دروغ نگو، کسی را به غیر خدا نخواه، دنبال خلق نرو... آیا ما به امر امام زمان هستیم؟ اطاعت امر امام، شناخت امام است. ما که امر امام زمان را اطاعت نمی‌کنیم، او را نمی‌شناسیم پس به زمان جاهلیت می‌میریم. درباره‌ مردم آن زمان گفت مرتد و کافرند، برای این زمان می‌گوید از هزار نفر یک نفر با دین از دنیا نمی‌رود. 



من می‌خواهم یک قدری خودمان و مردم را فاش کنم. (من دیگر آخر عمرم است، تمام رفقایم را خدا برده، مرا نگه‌‌داشته این حرف‌ها را به شما بزنم) مگر ما امیرالمؤمنین را قبول داریم؟ یا خدا را قبول داریم؟ الان اغلب مردم کار‌ی که به میلشان است می‌گویند امام رضا (علیه السلام) گفته است، امام حسین (علیه السلام) گفته است، امیرالمؤمنین (علیه السلام) گفته است، وگرنه دنبال میل خودشان می‌روند. این است که می‌گویم صددرصد قبول نداریم. اگر می‌گویم دنبال خلق نروید، دنبال خلق رفتند که این فجایع به وجود آمد.



دو چیز است که مرا آتش زده است و همیشه ذاتاً می‌سوزم. [۶۶] به دین و آیینم قسم! هیچ‌کس و هیچ‌چیزی نمی‌تواند درد مرا دوا کند مگر رجعت بیاید و احقاق حق شود تا خوشحال شوم. همان‌طور که باید ولایت تزریق شود، سوختنِ توهین به ولایت هم باید به ما تزریق شود. اینکه حضرت می‌فرماید: یا جدّا، گریه می‌کنم اشک چشمم تمام شود خون گریه می‌کنم، از برای اسیری عمه‌ام زینب، مصیبت امام حسین (علیه السلام) به امام زمان (عج الله فرجه) تزریق شده، به شما چه چیزی تزریق شده است؟!



به گفتن و تظاهر نیست. الان این مسجد جمکران مطابق میل ما شده که این‌همه جمعیت می‌آید وگرنه زمانی بود که یک نفر هم آن‌جا نمی‌آمد. الان چه خبر شده؟ زن و مرد قاطی‌اند! می‌گویند و می‌خندند و خوش‌اند... حج عمره هم همین‌طور است! یک مستحب به‌جا می‌آورید چقدر چشمتان به نامحرم می‌افتد؟! به تمام آیات قرآن، من از سفرهایی که به مشهد رفته‌ام توبه می‌کنم، در صورتی‌که در جاده به یک قهوه‌خانه هم نرفتم؛ اما بالاخره در رفت و آمد، چشم آدم به نامحرم می‌افتد.



مرجع تقلید ما دل ما شده، نه امام زمان! مرجع ما باید امام زمان باشد، مرجعی که خدا معلوم کرده است. الان هم مثل آن زمان است، در جنگ صفین یک طرف معاویه است که غاصب بودنش معلوم بود (ابوسفیان بعد از رسول‌الله به مدینه رفت، و به دومی گفت: چقدر پیامبر تعریف زهرا را کرده، چرا زهرا را زدی؟ چرا این کارها را می‌کنی؟ دومی گفت: تو چیزی نگو من پسرت معاویه را والی شام قرار می‌دهم. ابوسفیان هم شترش را سوار شد و برگشت. امام حسین (علیه السلام) هم در جواب والی مدینه که می‌خواست از ایشان برای یزید بیعت بگیرد همین جواب را داد که معاویه کسی است که خلیفه غاصب، او را والی قرار داده است.) طرف دیگر به حساب خودشان لشکر امیرالمؤمنین (علیه السلام) هستند و می‌دانند که معاویه این‌قدر بد است. وقتی‌که لشکر معاویه درحال شکست‌خوردن بود عمروعاص گفت: قرآن‌ها را بر سر نی کنید (تمام آن‌ها مانند اهل تسنن، قرآن همراهشان داشتند، قرآن را قبول دارند؛ اما قرآن ناطق[۶۷] یعنی امیرالمؤمنین را قبول ندارند). لشکر خود امیرالمؤمنین (علیه السلام) گفتند: ما با قرآن جنگ نداریم، حضرت فرمود: «انا قرآن الناطق»، من قرآن ناطقم، آن‌ها کاغذ و قلم است. آنها را بزنید. در رکاب امیرالمؤمنین (علیه السلام) دست و پا و جانش را می‌دهد؛ اما یقین به ولایت ندارد و ایشان را خلق حساب می‌کند. چقدر امام را نمی‌شناسند؟ یا علی! به مالک بگو برگردد، اگر جنگ را تمام نکند، تو را می‌کشیم (دو جا شمشیر بالای سر امیرالمؤمنین (علیه السلام) گرفتند، یکی اینجا بود یکی هم در مسجدالنبی، وقتی‌که می‌خواستند از امیرالمؤمنین (علیه السلام) بیعت بگیرند. عده‌ای می‌گویند: علی (علیه السلام) با اولی بیعت کرد؛ اما در کجای دنیا و تاریخ داریم که طناب به گردن کسی بیندازند و شمشیر بالای سرش بگیرند تا به زور بیعت کند؟![۶۸] هم در صفین و هم بعد از رسول‌الله، نمازخوان‌ها، روزه‌گیرها، حج بروها، نماز شب‌خوان‌ها، الغوث‌گو‌ها، عبادتی‌ها، جهادبروها، اصحاب رسول الله این کار را کردند. اصحابی که پیامبر را نشناختند، چون امر پیامبر، امیرالمؤمنین (علیه السلام) است. اصلاً شناخت ائمه، اطاعت امر آنهاست، اگر امر آن‌ها را اطاعت کردیم، شناخت داریم. آن‌ها دنبال خلق رفتند و امر ائمه را اطاعت نکردند که این‌همه فجایع به وجود آمد). حضرت به مالک گفت برگرد! گفت: علی جان! معاویه پایش در رکاب است و دارد شکست می‌خورد. حضرت فرمود: مالک اگر می‌خواهی مرا زنده ببینی، برگرد. لشکر خود امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌خواهند علی (علیه السلام) را بکشند (اغلب مردم همین‌طورند). گفتند: باید علی (علیه السلام) و معاویه کنار بروند! ما حکم قرار می‌دهیم، امیرالمؤمنین (علیه السلام) گفت: مالک را هم جزو حکم قرار دهید، گفتند: نه. مالک با تو هماهنگ است. تمام این‌ها دنبال خلق‌اند، دنبال امیرالمؤمنین (علیه السلام) که نور خداست و خلق نیست نمی‌روند. حَکَم و شُور را خلقی کردند، نه امری. حرف امیرالمؤمنین (علیه السلام) را عمل نکردند و خودشان حکم معلوم کردند. عمروعاص و ابوموسی اشعری را حکم قرار دادند. (ابوموسی اشعری اعجاز داشت، در تمام کوفه به عبادت و خوبی معروف بود). به لشکر گفتند: آیا ما را قبول دارید؟ همه گفتند: آری! عمروعاص به ابوموسی گفت: تو چندین سال دنبال رسول‌الله (صلی الله علیه و آله و سلم) بودی و از اصحاب او هستی، اول تو بگو. (توجه کنید که چه می‌گویم، آیا می‌فهمید؟ ابوموسی، اصحاب رسول الله است!) بالای منبر رفت و گفت: همان‌طور که انگشترم را در می‌آورم علی (علیه السلام) را خلع می‌کنم و خودم را به جایش نصب می‌کنم (مرد نادان! تو نور خدا هستی؟! تو حجت خدایی؟![۶۹] اگر تو نباشی عالم فرو می‌ریزد؟! آیا تو زبان تمام این خلقت را می‌دانی؟![۷۰] «الیوم اکملت لکم دینکم»[۴۷] درباره تو نازل شده؟! تو وصی رسول‌الله هستی؟! مردم، خلق‌بین و عبادت‌بین تو را برانگیخته کرده‌اند.) بعد از آن عمروعاص بالای منبر رفت و گفت: من علی (علیه السلام) و ابوموسی را خلع کردم و معاویه را نصب کردم. همه کف زدند و قبول کردند. عزیز من، بفهم که کجا می‌روی، برگرد! 






	ترسم نرسی به کعبه ای اعرابی
	
	این ره که تو می‌روی به ترکستان است









غریبی امیرالمؤمنین (علیه السلام) این است. وگرنه علی (علیه السلام) که غریب نیست. امیرالمؤمنین (علیه السلام) خلقتی را به وجود می‌آورد، برای نجات مردم در بین آن‌ها آمده[۷۱] ولی قبول نمی‌کنند. به تمام آیات قرآن، اغلب این مردم مانند آن‌ها هستند. باز هم دنبالشان برو! هیچ گناهی بدتر از این نیست که دنبال خلق بروید؛ البته خلقی که از خودش حرف بزند. آن‌ها هم از خودشان حرف زدند و خلیفه درست کردند. این را می‌گویم که کسی به من اعتراض نکند، دنبال سلمان رفتن منع نشده، می‌گوید «سلمان منا اهل البیت»، دنبال اویس، اباذر و مقداد رفتن منع نشده. الان هم افرادی مانند آن‌ها هست اما باید شناسایی داشته باشیم. خصوصیت آن‌ها این است که در محدوده باشند و خلق‌خواه و خلق‌پرست نباشند. کجا دنبال هرکسی می‌روید؟!



در مورد امام حسین (علیه السلام) هم همین‌طور بود، هفتاد هزار نفر دنبال آن دو نفر رفتند. همان هفتاد هزار نفر آمدند و امام حسین (علیه السلام) را شهید کردند. عزیز من تو کجایی؟ این‌همه که می‌گویم دنبال خلق نروید، الان افشا کردم. ضرر دنبال خلق رفتن این است که دین شما را می‌گیرد. «خسر الدنیا والآخرة»[۷۲] از دنیا می‌روید. برو کنار! کاسب! برو دنبال کاسبی‌ات. دانشجو، دکتر، مهندس دنبال کار خودتان بروید. چه کار به جامعه دارید؟ عزیز من برو کنار. چرا؟! این مردم، امام زمان (عج الله فرجه) را قبول دارند؛ اما دنبال کسی می‌گردند که مثل او باشد. به تمام آیات قرآن! سی یا چهل درصد حرف‌ها را گفتم، مابقی آن‌را نمی‌توانم بگویم. به تمام آیات قرآن، نمی‌توانم بگویم. امروز آدم حرفش را به خوب‌ها نمی‌تواند بزند، بدها که بدند؛ چون که هنوز خوب‌ها دست از خلق برنداشته‌اند و پیرو آن‌ها هستند؛ یعنی ولایت به آن‌ها تزریق نشده و نمی‌فهمند. اگر شده بود می‌فهمیدند و دنبال خلق نمی‌رفتند.



ولایت به کسی تزریق می‌شود که اهل دنیا نباشد؛ البته دنیایی تکذیب است که ائمه طاهرین (علیهم السلام) تایید نکرده‌اند. دنیایی که آن‌ها تایید کرده باشند، رحمت است چون حضرت می‌فرماید: اگر برای عائله‌ات کار کنی جزو شهدایی و خانمی هم که ولایت‌پرور باشد، جزو شهداست. ائمه طاهرین (علیهم السلام) تایید و تکذیب هر چیزی را گفته‌اند. در هر زمانی که امام در ظاهر غایب است، مؤمن و متقی را معلوم و تایید می‌کند[۷۳]، حالا که معلوم کرد، خدا می‌گوید: اگر به او توهین کنید، خانه مرا خراب کرده‌اید[۷۴]، امام صادق (علیه السلام) هم می‌گوید: اگر آنکه ما تایید کرده‌ایم را نخواهید، دروغ می‌گویید که ما را می‌خواهید؛ چون متقی، امر خداست. عزیز من، کجا دنبال این و آن می‌روید؟! 



باید در محدوده بیایید! امروز باید کنار بیایید و خریدار ملامت باشید، نه این‌که عزت بخواهید و خریدار آن باشید. اگر در محدوده بیایید همین‌طور می‌شوید! توجه کن، سلمان همین‌طور بود، می‌گویند ریش تو بهتر است یا دم سگ؟ نصیحتشان هم می‌کند، می‌گوید هرکدام که از پل بگذرد.[۷۵] یعنی مواظب باشید، آخرتی هم هست. چند روز است که مقداد چیزی ندارد، بچه‌هایش دارند از گرسنگی می‌میرند اما دست از علی (علیه السلام) برنمی‌دارد. مگر در محدوده آمدن شوخی است؟ شما هنوز دنبال خوشی می‌گردید! کجایی عزیز من؟ هرچقدر که نگاه می‌کنم می‌بینم مردم از همان‌ها هستند که سلمان را مسخره می‌کردند و اعتنایی به مقداد نداشتند؛ اما الان به مکه و عمره و کربلایی که می‌روند دل خوشند.[۷۶] امام حسین (علیه السلام) را قبول ندارد؛ می‌رود قبرش را زیارت می‌کند. به دینم، خود پیامبر را قبول ندارد؛ می‌رود قبرش را زیارت می‌کند. مگر قبر آن‌ها قبولی است؟ ائمه طاهرین (علیهم السلام) خودشان و امرشان قبولی‌ است. آیا ما امر آن‌ها را اطاعت می‌کنیم؟



روزی زنی آمد از پیامبر مساله‌ای بپرسد پسر عباس با پیامبر بود و به او نگاه کرد. حضرت غضب کرد و گفت ای پسر عباس، چرا نگاه کردی؟ فردای قیامت خدا چشمت را پر از آتش می‌کند. پسر عباس به یک زن نگاه کرد، پیامبر گفت چشمت را پر از آتش می‌کند، شما که به مسجد جمکران یا عمره می‌روید به چند نفر نگاه می‌کنید؟ چقدر به نامحرم نگاه می‌کنید تا یک عمل مستحب به جا بیاورید؟ شیطان شما را بازی داده است. نمی‌گویم مسجد جمکران نروید، حساب کنید که آیا می‌توانید خودتان و چشمتان را حفظ کنید؟ عزیز من، نماز امام‌ زمان را در خانه بخوان. من نماز امام زمان را در خانه می‌خوانم. به دینم به آیینم به خود امام زمان قسم! خانه‌ای به من دادند که چشم روزگار ندیده است. گفتم این برای چیست؟ من که نخریده‌ام! گفت: این عطا برای نماز امام زمان است که می‌خوانی. اما شیطان به تو بدچشمی و نگاه بد عطا کرده است. نمی‌گویم به کربلا نروید، اول حاجت یک برادر مؤمن را به جا بیاورید تا امام حسین شما را تحویل بگیرد. ای اعرابی! این ره که تو می‌روی به ترکستان است. این راهی که می‌روید باید به امر خدا باشد، کدام ما به امر خدا هستیم؟ 



اغلب این مردم از آن‌ها هستند که دنبال عبادت رفتند و ولایت را کنار گذاشتند. حالا خدا عبادت را معلوم کرد و گفت: اگر به اندازه جن و انس عبادت کنید؛ اما علی (علیه السلام) را به «الیوم اکملت لکم دینکم»[۴۷] قبول نداشته باشید، شما را به رو در جهنم می‌اندازم. اغلب این عبادت‌ها مانند یک جسم بی روح است[۷۷]، این چه عبادتی است که دلتان را به آن خوش کرده‌اید؟ روح تمام عبادات و اعمال ولایت است. کجا عبادت شما روح دارد؟! هرچقدر نگاه می‌کنی مردم را عبادتی‌ می‌بینی، نه اطاعتی.



تمام نفهمی بشر برای این است که ولایت را نشناخته[۷۸] و پشت به آن کرده است. مگر می‌شود به ولایت پشت کرد؟! چون رو به مردم کردن، پشت به ولایت کردن است. شخصی بود از آقا ابوالفضل فرزندی خواست و نذر کرد که اگر حاجتش برآورده شود او را به حرم ایشان بیاورد. بعد از مدتی خدا حاجتش را برآورده کرد و به حرم ایشان مشرف شدند. مادر آن بچه آمد و تشکر کرد؛ اما پدرش بی‌معرفت بود و پشتش را به قبر آقا ابوالفضل کرد! فوراً یک سیلی خورد و روی زمین افتاد. در این مواقع چنین کسانی را به حرم امام حسین (علیه السلام) می‌برند و ایشان واسطه آن شخص می‌شود و نجات پیدا می‌کند. توجه کنید آن شخص، پشت به قبر آن‌ها کرده است؛ به دینم، ما پشت به خود ائمه (علیهم السلام) کرده‌ایم. به ایمانم، پشت کرده‌ایم، کجا پشت کرده‌ایم؟ مگر اهل تسنن به امیرالمؤمنین (علیه السلام) پشت نکردند؟ چطور؟ خودشان عبادتی شدند. چندین بار اذان می‌گویند. نمازهای نافله‌شان را هم به جماعت می‌خوانند، پس چرا می‌گوید مرتد و کافرند؟! آخرالزمان هم همین‌طور می‌شود. «همه جا پرشده از سواد و عبادت، هیچ خبری نیست از ولایت». 



آن شخص پشت به قبر آقا ابوالفضل کرد سیلی خورد، تو پشت به خود آقا ابوالفضل کرده‌ای! او می‌گوید: «تا زنده‌ام ای لشگر حامی دینم، دینم حسین است» اما دین شما مردم و خلق شده است. عزیز من، فکری بکن! کاش فقط به حرف ائمه (علیهم السلام) نبودیم، دیگر آن‌ها را نمی‌کشتیم. مگر امام حسین ما را نکشتند؟ مگر امام رضای ما را، امیرالمؤمنین ما را نکشتند؟ چه کسانی کشتند؟  در حرم امام حسین (علیه السلام) چنان فریاد زدم که تمام مردم توجه کردند، گفتم حسین جان! چه کسی تو را کشت؟! یهودی کشت؟! نصاری کشت؟! مجوس کشت؟! انگلیس‌ها کشتند؟ امریکایی‌ها کشتند؟ چه کسی تو را کشت؟ خود مسلمان‌ها، مسلمان‌های از یهودی بدتر، مسلمان از مجوس بدتر، مسلمان از ارمنی بدتر! ظاهرمسلمان، باطن‌کافر! می‌ترسم که افشا کنم؛ آنوقت شما بگویید این کافر شده، به تمام آیات قرآن، بعضی از کفار بهتر از این مسلمان‌ها هستند؛ چون‌که آن‌ها امام‌کش نیستند. امیرالمؤمنین را چه کسی کشت؟ خدا رحمت کند حاج شیخ عباس تهرانی را، می‌گفت مانند ابن ملجم یا نبود یا کم نظیر بود که تمام صورتش پینه بسته بود. آنقدر در بیابان‌ها صورتش را به خاک می‌مالید و خدا خدا می‌کرد. اما خدای بی علی (علیه السلام) می‌گفت. اُف بر این عبادت! ننگ بر این عبادت! با تمام عبادتش علی‌کُش است. چرا به عبادتی که می‌کنید این‌قدر مغرور می‌شوید؟ نگاه کنید طرفدار چه کسی هستید! چرا؟ ابن ملجم نگاه کرد، مردم‌خواه شد. اغلب این مردم، مردم‌خواه هستند. پیرو حسین‌کش‌اند، پیرو علی‌کش و زهراکُش‌اند. چرا؟ می‌فرماید: در آن زمان اگر یک نفر با دین از دنیا برود، ملائکه آسمان تعجب می‌کنند. دین امر امیرالمؤمنین (علیه السلام) و امام زمان (عج الله فرجه) است. دین، امر حضرت زهرا (علیها السلام) است، امر حضرت زهرا را اطاعت نکردند که گفت مرتد و کافرند. 



به تمام آیات قرآن! خدا با قدرتش مرا نگه داشته است وگرنه این چیزهایی که می‌دانم و می‌فهمم، باید هزار باره مرده باشم. خدا مرا نگه داشته تا این حرف‌ها را به شما بگویم. 






	برو ای گدای مسکین در خانه علی زن
	
	که نگین پادشاهی ز کرم دهد گدا را









مگر امیرالمؤمنین می‌خواست چه کار کند؟ مقصدش این بود که محدوده را به وجود بیاورد. روایت عجیبی داریم که حضرت می‌فرماید: اگر مردم به امر امیرالمؤمنین بودند و جلسه بنی ساعده را درست نمی‌کردند، یک کافر روی زمین نمی‌ماند؛ یعنی مثل زمان رجعت می‌شد. وقتی‌که مانع شدند، خدا رجعت را به وجود آورد؛ یعنی زمانی که امام حسین (علیه السلام) را شهید کردند، تمام ملائکه چنان گریه کردند که نزدیک بود تعادلشان را از دست بدهند. خدایا، یک بنده روی زمین داشتی، او را هم اینطور شهید کنند؟! ندا آمد: ای ملائکه! به ساق عرش نگاه کنید، دیدند جوانی با شمشیر ایستاده است، «به عزت و جلالم قسم، به دست این جوان احقاق حق می‌کنم» ملائکه آرام گرفتند.[۷۹] همان‌طور که امام حسین (علیه السلام) بوده، حامی حسین هم بوده، آن هم امام زمان (عج الله فرجه) است. بدبخت بیچاره! دنبال چه کسی می‌روی؟ به تمام آیات قرآن، دارم می‌بینم؛ اما مگر می‌توان گفت؟ اصلاً اغلب این مردم نور ندارند، هر چقدر نگاه می‌کنی می‌بینی که ظلمت از آن‌ها صادر می‌شود! بیا عزیز من دنبال خلق نرو! حرف تمام است. به امر خلق حسین‌کش و زهرا‌کش می‌شوید، کجا دنبال خلق می‌روید؟ دیگر بس است، بفهمید و کنار بروید! خدا می‌داند، آن فریادی که در حرم امام حسین (علیه السلام) زدم، امام زمان (عج الله فرجه) به من «تقبل الله» گفت. گفت: حسین! خوب فهمیدی. شما باید کاری بکنید که امام زمان (عج الله فرجه)، «تقبل الله» بگوید. 



به تمام آیات قرآن الان امام زمان هل من ناصر می‌گوید. بیا این‌طرف! (این را که می‌گویم شاید بعضی‌ها بگویند می‌خواهد خودش را معرفی کند چون نمی‌خواهند بفهمند، خدا کند که ما بخواهیم بفهمیم) من یک یا دو دفعه در عالم رؤیا خدمت امام زمان (عج الله فرجه) رسیدم. به خودش قسم، دیدم که تنهای تنهاست. فقط یک بار در مکه شخصی با حضرت بود. کسی نیست! روزی امام صادق (علیه السلام) از جایی گذر می‌کردند. چند گوسفند آنجا بود، عده‌ای آمدند و به حضرت گفتند: یابن رسول‌الله، چرا قیام نمی‌کنید و حرفی نمی‌زنید؟ ما با شما هستیم. حضرت قسم خورد اگر من به اندازه‌ی این گوسفندان یاور داشتم، حقم را می‌گرفتم، من کسی را ندارم! 



روزی حضرت زهرا (علیها السلام) گفت علی جان! شنیده‌ام که به تو سلام نمی‌کنند. حضرت گفت: زهرا جان! سلام هم که می‌کنم، جوابم را نمی‌دهند! امیرالمؤمنین (علیه السلام) که در خانه نشست و بلند نشد کسی را نداشت.[۷] اما همه آن کس‌ها، بی‌کس‌اند؛ چون علی (علیه السلام) ندارند. تمام آن کس‌ها بی‌کس‌اند؛ چون زهرا (علیها السلام) ندارند. تمام این مردم بی‌کس‌اند؛ چون حسین (علیه السلام) ندارند. آنچه که دارند مصنوعی است؛ اما اصلاً نمی‌فهمند و می‌خندند و برای خودشان خوشند. مردم اصلاً در این فکرها نیستند. از صبح به فکرند و مشغولند که یک چیزی پیدا کنند، یک چیزی هم بخورند، شب هم بخوابند، باز فردا صبح هم همین‌طور! بی‌خود نیست که حضرت می‌فرماید: در آن زمان اگر کسی با دین از دنیا برود، ملائکه آسمان تعجب می‌کنند! مگر در آخرالزمان ممکن است که آدم بتواند به دنیا پشت پا بزند و دنبال ولایت بیاید و موفق به کار خیر شود؟ این ممکن غیرممکن است. مگر دنیا رهایتان می‌کند؟ هر روز یک چیزی پیش می‌آورد که موفق نشوید. خدا می‌گوید: خیر به دست متقی جاری می‌کنم. اما در آخرالزمان پیامبر فرمود: واجبات ترک محرمات، انتظار الفرج، به خیر و شر مردم شرکت نکن، خیرشان هم شر است، برو کنار. اگر می‌گوید خیر به دست متقی جاری می‌کنم پس این حرف چیست؟ متقی آن کاری که می‌کند به امر امام زمان (عج الله فرجه) و خداست که خدا می‌گوید من اعمال متقی را قبول می‌کنم[۸۱]، اما مردم که خیرشان شر است، به امر خلق راضی‌اند. حضرت هم می‌فرماید: به عمل قومی راضی باشی جزو آن قومی، حالا ما به اعمال مردم راضی هستیم که قبولی نداریم! ما باید پرورش ولایت بدهیم اما با این ایده، پرورش غیر ولایت می‌دهیم! 



حضرت می‌فرماید: هر لقمه‌ای که به یک مؤمن بدهی ثواب حج و عمره دارد یا این که اگر از فضایی جرعه‌ای آب برای مؤمنی بیاوری، مانند آن است که یکی از اولاد اسماعیل را خریده و در راه خدا آزاد کرده‌ای؛ اما مؤمن شرایط دارد. کمیت ما در شرایط مؤمن لنگ است. او کسی است که حرف از خودش نزند و آن‌چه برای خودش می‌خواهد برای دیگران بخواهد. به جای افشای خودش یا افشای شخص، افشای ولایت کند. 






	نه هرکس شد مسلمان می‌توان گفتش که سلمان شد
	
	که اول بایدش سلمان شد و آنگه مسلمان شد



	تو حُسن یوسفی داری به حسن خود مشو غره 
	
	صفاتی یوسفی باید تو را تا ماه کنعان شد









حالا حضرت می‌فرماید: همان‌طور که اگر ما نباشیم عالم فرو می‌ریزد، به واسطه آن مؤمن یک شهر حفظ می‌شود. امام رضا (علیه السلام) به زکریا بن‌آدم فرمود: زکریا! در قم بمان که قم به واسطه تو حفظ است. 



 آنچه که خیر به این مردم می‌رسد باید از طرف امام یا متقی باشد. هیچ‌کس به‌غیر از امام و متقی در تمام این دنیا کاره‌ای نیست. چرا؟ خدا فقط ائمه ‌طاهرین (علیهم السلام) و متقی را تایید کرده است و می‌گوید با آن مؤمنی که مرا یاد تو می‌آورد بساز، قصری به تو می‌دهم که اگر خلق اولین و آخرین را دعوت کنی جا دارد. چون ندای او ندای ما، حرف او حرف ما و خواب او خواب ماست. اگر توهین به او کنید خانه مرا خراب کرده‌اید. امام صادق (علیه السلام) هم می‌گوید: اگر آن مؤمن را نخواهید، دروغ می‌گویید ما را می‌خواهید. اما شما چه می‌خواهید؟! به جای مؤمن تلویزیون و ماهواره و رفیق عشقی را می‌خواهی. برو کنار! مؤمن بودن به‌جای خود، باید خجالت بکشید که بگویید مسلمانیم. در محدوده بیایید و از آن حرف‌ها کنار بروید تا خدا محبوبتان کند. چرا؟ محدوده، خواست حضرت زهرا (علیها السلام) و ائمه طاهرین (علیهم السلام) است. چرا از محدوده کنار می‌روید؟! البته برای در محدوده بودن باید کمرت را محکم ببندی! گویا شخصی خدمت امیرالمؤمنین آمد و گفت می‌خواهم شما را بشناسم و پیرو شما باشم. حضرت فرمود: کمرت را برای فقر و تهمت و افتراء ببند[۸۲]. مگر تا به حال این‌طور نبوده است؟! با سلمان و اباذر و مقداد و میثم و اویس و جبیر و بلال چه کردند؟ این نیست که شما بخواهید راحت باشید. 



شیخ جعفر شوشتری یکی از وعاظ و گوینده‌های معروف بود که وقتی می‌خواستند مسجد سپهسالار تهران را افتتاح کنند، ایشان را دعوت کردند. گفت می‌خواهم یک حرفی بزنم که نه خدا و نه پیامبر آن حرف را زده باشد. خدا و پیامبر گفته‌اند مشرک نباشید، من می‌گویم خدا را در کارهایتان شریک کنید. هر کاری که می‌کنید ببینید آیا شریکتان حاضر است یا نه. ببین خدا راضی است آن کار را بکن، اگر خدا نهی کرده نکن. 



نماز هم دارد کم، کم از مردم گرفته می‌شود! یک نفر به تهران رفته بود، قبله را سوال کرد. صاحب خانه گفته بود ما تازه چهار سال است اینجا آمده‌ایم! شخصی نزد امیرالمؤمنین (علیه السلام) آمد و خوابی را که دیده بود برای ایشان تعریف کرد، حضرت فرمود: این مسافرتی که می‌خواهی بروی برای تو مداخل ندارد و متضرر می‌شوی. آن شخص رفت و خوابش را برای دومی تعریف کرد! در تعبیر خوابش گفت: در این مسافرت مال فراوانی نصیبت می‌شود. پس از مسافرت، نزد امیرالمؤمنین (علیه السلام) آمد و گفت یا علی! در این سفر مال‌التجاره زیادی را کسب کردم، حضرت فرمود: آیا روز چهارشنبه، زیر فلان درخت، نمازت قضا شد؟ گفت آری! حضرت فرمود: از آن‌جا که خورشید طلوع می‌کند تا آنجا که غروب می‌کند مغبون شده‌ای. 



در سفری که به مشهد می‌رفتم ماشین در کنار قهوه‌خانه‌ای توقف کرد، من به آنجا نرفتم؛ اما یک دفعه دیدم دو یا سه اتوبوس همان‌جا ایستادند و از داخل آن‌ها دخترهای یک مُهره پایین پریدند و مهمان‌خانه را پر کردند، چندین جوان هم با آن‌ها بودند، سوال کردم این‌ها کجا می‌روند؟ گفتند: اردو! این‌ها دختر چه کسانی هستند؟! دختر نصاری! یا ارمنی‌ها یا یهودی‌ها هستند یا اینکه دختر توست آقا؟! اسلام حقیقی به تو می‌گوید: اگر برای عائله‌ات کار کنی شاربت عرق کند جزو شهدایی. خانمت هم که به امر توست، جزو شهداست؛ اما در خانه بنشیند و اردو نرود! این است که می‌گوید در آخرالزمان اگر یک نفر با دین از دنیا برود ملائکه آسمان تعجب می‌کنند.



بی‌عفتی و بی‌عصمتی تمام این دنیا را گرفته است[۸۳]. چطور؟ چون که امر حضرت زهرا (علیها السلام) را اطاعت نمی‌کنید. حضرت زهرا (علیها السلام) نشسته بود، شخص نابینایی وارد شد، حضرت از آنجا رفت. پیامبر فرمود اینکه نمی‌بیند؟! گفت پدرجان! خودت گفتی که نامحرم بویی دارد که از آن بو استشمام می‌کند. انگار صیغه محرمیت خوانده‌اند، همه با هم محرم شده‌اند، اینجا بهشت شده است! الان چه کسی نامحرم‌ است؟! تو باید محرم حضرت زهرا (علیها السلام) بشوی، محرم امام حسین (علیه السلام) و ائمه طاهرین (علیهم السلام) بشوی، محرم چه کسی شده‌ای؟! حضرت زهرا (علیها السلام) عمویش عباس را راه نداد؛ اما سلمان و مقداد را چهار روز ندیده است، می‌گوید: علی‌جان! بگو بیایند تا آنها را ببینم. به عمویش گفت: چرا رفتی؟ من هم فریادم مثل حضرت زهرا (علیها السلام) این است که نروید. مگر عباس عرق خورد یا شراب خورد؟ نه، به حرف خلق رفت. من هم می‌گویم به حرف خلق نروید. حرف من، حرف حضرت زهراست. آیا می‌فهمید یا نه؟! عباس گفت: من مَحرم تو هستم! حضرت فرمود: وقتی‌که به حرف خلق رفتی، نامحرم شدی. ما چه کاره‌ایم؟ ما به حرف چه کسی هستیم؟! بترسید از آن‌که حضرت زهرا (علیها السلام) به ما راه ندهد. به سی جزء کلام‌الله، زهرای عزیز (علیها السلام) دست به دست من داده، کجا دستش را به شما بدهد؟! دستی که به پیچ تلویزیون و ویدئو و ماهواره بخورد به دست حضرت زهرا (علیها السلام) نمی‌خورد. دست شما باید به دست شیطان بخورد و او هم بگوید ای بنده من! تشکر می‌کنم که امر مرا اطاعت کردی! اغلب مردم همین‌طورند، حضرت زهرا (علیها السلام) راهشان نمی‌دهد، شیطان هم از آن‌ها تشکر می‌کند. عزیزان من! کجایید نگاه در فضای این عالم کنید و این حرف‌ها را لمس کنید.



اغلب ما به‌جای اسلام حقیقی اسلام سر خودی داریم. بعد از رسول‌الله طرفداران آن دو نفر هم اسلام سرخودی داشتند. یعنی سر خود جلسه بنی‌ساعده را به وجود آوردند. ما چه کاره‌ایم؟! مگر می‌توانم بگویم؟! با غصه، با دل پر خون، با چشم گریان می‌گویم که نمی‌توانم افشا کنم. شما خودت بفهم که من چه می‌گویم! عزیزان من کجا می‌روید؟!






	صد بار بدی کردی و دیدی ثمرش را
	
	خوبی چه بدی داشت که یک بار نکردی؟!



	صدها چراغ دارد و بیراهه می‌رود 
	
	بگذار تا رود و بیند سزای خویش









یا علی




ارجاعات



	↑ امیرالمؤمنین فرمود: خداوند مخلوقی را نیافرید مگر آن که از او به وحدانیت و ولایت برای ائمه پاک اعتراف گرفت و برای دشمنانشان برائت گرفت. 





(بحارالانوار، جلد 25، صفحه 170)





  




	↑ امام صادق فرمود: هنگامی که قائم خروج کند، امر تازه، کتاب تازه و روش تازه و داوری تازه با خود می‌آورد. 





(شیخ حر عاملی، اثبات الهدی، جلد 7، صفحه 83)





  




	↑ وان یرزقنی طلب ثارکم مع امام هدی ظاهر ناطق بالحق منکم 




	↑ امام هادی فرمود: کشته نشد امام حسین علیه السلام مگر در روز سقیفه؛ 





(بحار الانوار، جلد 45، صفحه 328)





  




	↑ عن ابی جعفر (علیه السلام): ارتد الناس بعد النبی إلا ثلاثة ... 





(بحار، جلد 34، صفحه 274)





  




	↑ امیرالمؤمنین فرمود: اگر چهل نفر برای من ممکن می‌شد جمعیت شما را متفرق می‌ساختم. ولی خدا لعنت کند اقوامی را که با من بیعت کردند و سپس مرا خوار نمودند. 





(کتاب سلیم بن قیس، صفحه 230 و 233)





  




	↑ ۷٫۰ ۷٫۱ حضرت زهرا فرمود: نه کسی بر یاری‌ام برخواست و نه کسی از تضییع حقم جلوگیری کرد. 





(خطبه فدک، بحار الانوار، جلد 8، صفحه 110)





  




	↑ حضرت زهرا فرمود: این شما و این شتر خلافت، بر آن سوار شده، بتازید. اما بدانید که پشتش زخمی، پایش لنگان، ننگ و عارش جاودان و نشان خشم الهی بر آن خورده، رسوایی اش همیشگی و به اتش جانگداز و سوزان الهی متصل است. 





(خطبه فدک، بحار الانوار، جلد 8، صفحه 110)





  




	↑ امیرالمؤمنین فرمود: هر کسی بر ما مرتد شود بر خدا مرتد شده است. 





(خطبه افتخار، بحارالانوار، جلد 38، صفحه 78)





 و 





(بحارالانوار، جلد 39، صفحه 227)





  




	↑ حضرت زهرا فرمود: به خدا سوگند اگر گذاشته بودند حق در جای خود استقرار پیدا کند و از خاندان پیامبرش پیروی می‌کردند، هیچ گاه دو نفر درباره خدا اختلاف پیدا نمی‌کردند. گذشتگان از گذشتگان و آیندگان یکی پس از دیگری ارث می‌بردند... اینان آن کسی را که خدا موخر دانست مقدم دانستند و آن کسی را که خدا مقدم دانست موخر نمودند. 





(بحار الانوار، جلد 36، صفحه 353)





  




	↑ امیرالمؤمنین فرمود: خوشا به حال اهل ولایت من که در راه من کشته شوند و به خاطر من مورد طرد قرار بگیرند. آنها خزانه داران خداوند در زمین هستند. 





(خطبه افتخار، بحار الانوار، جلد 38، صفحه 78)





 و 





(بحارالانوار، جلد 39، صفحه 227)





  




	↑ بعد از اینکه امیرالمؤمنین به میثم نوع شهادتش را عنوان کرد، میثم از آن به بعد هر روز در کنار نخلی که به آن به دار آویخته می‌شد، می‌آمد و نماز می‌خواند و می‌گفت ای نخل مبارک باشی. من برای تو آفریده شدم و تو نیز برای من روییده ای... میثم در بالای دار شروع به بیان فضائل امیرالمؤمنین و بنی هاشم نمود و زشتی های بنی امیه را بر روی چوبه دار بیان کرد... 





(بحار الانوار، جلد 9، صفحه 593)





  




	↑ پیامبر فرمود: خداوند می‌فرماید: به عزت و جلالم سوگند، آفریده‌ای نیافریدم که نزد من محبوب‌تر از بنده مؤمنم باشد. 





(بحار الانوار، جلد 64، صفحه 76)





  




	↑ پیامبر فرمود: جبرئیل هر وقت به من نازل می‌شد امر می‌کرد سلام خدا را به سلمان برسانم. 





(خرائج راوندی، طبق نقل بیت الاحزان محدث قمی، صفحه 20)





  




	↑ 





(دین و وجدان، صفحه 396)





  




	↑ رسول الله در حدیث طولانی که در مورد آخرالزمان در حجة الوداع ایراد کردند فرمودند: در آن زمان دل مؤمن مانند سنگ نمک که در آب حل می‌شود، حل می‌شود. چون منکرات در برابر دیدگان خود می‌بیند و نمی‌تواند جلوگیری کند... 





(بحار الانوار، جلد 6، صفحه 307)





  




	↑ امیرالمؤمنین فرمودند: من دروازه یقینم... من صاحب بهشتم... من شب قدرم... در آسمانها و زمین مورد ذکر هستم... من صاحب قرآنم...بله من همه اینها هستم و اکنون چه کسی مثل من است. 





(خطبه افتخار، )





و در جای دیگر می‌فرماید: پس خوبان چگونه می‌توانند در کنار امام قرار گیرند؟ عقلها چه جایگاهی در برابر امام دارند؟ چه کسی توانسته امام را بشناسد و چه کسی را شناخته است؟ چه کسی امام را توصیف کرده است و چه کسی را توصیف کرده است؟ گمان کرده اند که این صفات در غیر آل محمد است. دروغ گفتند و قدمهایشان لغزید. پس احدی از مخلوقات با امام قابل مقایسه نیست. 





(بحار الانوار، جلد 25، صفحه 170)





  




	↑ 





(القطره، جلد 2، صفحه 420)





  




	↑ 





(کتاب الزهد، صفحه 64)





  




	↑ امام باقر خطاب به جابر فرمود: ما معانی خداوند هستیم. ما جنب الله، امرالله، حکم الله، کلمة الله، علم الله و حق الله هستیم. وقتی چیزی را مشیت می‌کنیم، خدا نیز مشیت می‌کند و آنچه را ما اراده می‌کنیم، خدا نیز اراده می‌کند. 





(بحار الانوار، جلد 7، صفحه 202)





 و 





(بحار الانوار، جلد 24، صفحه 114)





  




	↑ پیامبر فرمود: شبی که به معراج برده شدم، هیچ درب و حجابی را ندیدم و هیچ درخت و برگ و میوه ای ندیدم مگر بر روی آن نوشته بود علی، علی و اسم علی بر روی همه اشیاء نوشته شده است. 





(انوار النعمانیه، جلد 1، صفحه 24)





و نیز امیرالمؤمنین (علیه السلام) فرمود: اسم ائمه هدی، بر روی سنگها بر روی برگ درختان، بر روی بال پرندگان، بر روی درب بهشت و جهنم، بر عرش و افلاک، بر بال فرشتگان، بر حجابهای جلال، بر اتاقهای عزت و جمال نوشته شده است و به اسم آنها پرندگان تسبیح می‌گویند و ماهیها در امواج دریا برای شیعیان آنها طلب مغفرت می‌کنند و عرش مستقر نشد مگر آنکه با نور بر آن نوشته شد: «لا اله الا الله، محمد رسول الله، علی ولی الله.» 





(بحار الانوار، جلد 25، صفحه 170)





  




	↑ خداوند خطاب به پیامبر فرمود: منزلت تو در نزد من آن طوری است که تو بخواهی. منزلت من و علی نزد تو، مانند منزلت تو در نزد من است و منزلت دوستدار علی نزد من مانند منزلت علی در نزد توست. 





(مآة منقبه، صفحه 42)





 و 





(جواهر السنیة، صفحه 303)





  




	↑ در حدیث قدسی آمده است بنده من از من اطاعت کن تا تو را مانند خودم قرار دهم. من زنده ای هستم که نمی‌میرم و تو را زنده‌ای قرار می‌دهم که نمی‌میری. من بی نیاز هستم و فقیر نمی‌شوم و تو را بی نیاز قرار می‌دهم که فقیر نمی‌شوی. من هر چه را اراده کنم ایجاد می‌شود و تو را طوری قرار می‌دهم که هر چه را اراده کردی، برایت ایجاد شود. 





(جامع الاسرار، صفحه 204، حدیث 393)





 و 





(مشارق انوار الیقین، صفحه 212)





  




	↑ 

(سوره الصافات، آیه 83)

   



 




	↑ ابراهیم دعا کرد که خدایا مرا از شیعیان امیرالمؤمنین قرار بده و این خبری است که خداوند در کتاب خود به آن تصریح نموده که «و إن من شیعته لابراهیم»[۲۴]. 





(بحار الانوار، جلد 47، صفحه 66)





  




	↑ یا دنیا قد طلقتک ثلاثاً لارجعة فیها ابداً ...ای دنیا من تو را سه طلاقه کردم که هیچ مراجعتی تا ابد در آن نیست. 





(نهج البلاغه، حکمت 77، )





  




	↑ 





(بحار الانوار، جلد 3، صفحه 224)





 و 





(بحار الانوار، جلد 26، صفحه 342)





 و 





(بصائر الدرجات، صفحه 69)





  




	↑ 





(تاریخ بغداد، جلد 3، صفحه 122)





  




	↑ امام سجاد فرمود: ای پروردگارم، شیعیان ما وقتی از اضافه گل ما آفریده شدند و با آب ولایت ما خمیر شدند ما را به عنوان امام قبول کردند و ما نیز آنها را شیعه خود قبول کردیم. ناراحتی ما آنها را ناراحت می‌کند. ما نیز از درد آنها احساس درد می‌کنیم. آنها در کنار ما هستند و از ما جدا نمی‌شوند. 





(بحار الانوار، جلد 53، صفحه 503)





  




	↑ امام صادق فرمود: به درستی که خدا مؤمن را از نور خودش خلق کرده.





(بحار الانوار، جلد 64، صفحه 74)





امام صادق (علیه السلام) در جای دیگری فرمود: والله قسم! شیعیان ما از نور خدا خلق شده‌اند و به سوی خدا باز می‌گردند. 




	↑ پیامبر فرمود: ...خداوند راهی قرار داده است که هر کس در آن وارد شود، از آتش نجات می‌یابد و آن محبت علی است. هر کس علی را دوست داشته باشد مانند برق سریع از روی پل صراط عبور می‌کند. هر کس علی را دوست بدارد، نامه عملش به دست راستش داده می‌شود، اعمال نیکش پذیرفته و با امان وارد بهشت می‌شود...





(بحار، جلد 24، صفحه 45)





  




	↑ 

(سوره الأنبیاء، آیه 87)

   



 




	↑ ۳۳٫۰ ۳۳٫۱ 

(سوره الجمعة، آیه 11)

   



 




	↑ امام صادق فرمود: سخاوت، ستون ایمان است. هیچ فرد مؤمنی نیست؛ مگر اینکه سخی باشد و هیچ سخاوتمندی نیست مگر اینکه یقین داشته باشد.





(بحار، جلد 68، صفحه 355)





امام سجاد (علیه السلام) فرمود: سخاوت، پیش از آنکه به دست بنده قرار گیرد، به دست خدا می‌رسد.





(بحار، جلد 93، صفحه 129)





امام صادق (علیه السلام) فرمود: جوان سخاوت‌مند آلوده به گناه در نزد خدا، محبوب‌تر از پیرمرد عابد بخیل است.





(بحار، جلد 70، صفحه 307)





  




	↑ امام صادق فرمود: هر کدام شما مؤمنی را شاد کند، خیال نکند که تنها او را شاد کرده است؛ بلکه به خدا سوگند، ما و رسول خدا را شاد کرده است. 





(تحفة الاولیاء (ترجمه اصول کافی)، جلد 3، صفحه 515)





  




	↑ امام صادق (علیه السلام) فرمود: برآوردن حاجت برادر مؤمن برتر است از هزار حج مقبول با همه آدابش و از آزاد کردن هزار بنده برای رضای خدا،





(بحار، جلد 1، صفحه 158)





  




	↑ پیامبر فرمود: به کسی که مرا به حق به پیامبری مبعوث کرد، سوگند که اگر یکی از شما پاهایش را جفت کند و در مسجدالحرام بین رکن و مقام هزار سال خداوند را عبادت کند و بعد هزار سال روزها را روزه بگیرد و شبها را عبادت کند و به اندازه حجم کره زمین، طلا داشته باشد و آن را انفاق کند و همه بنده خدا را مالک باشد و آنها را آزاد کند و بعد از این همه خیرات در بین صفا و مروه شهید شود و بعد در روز قیامت با دشمنی علی به ملاقات خداوند برود، خداوند هیچ توبه و توجیهی را از او نخواهد پذیرفت و با اعمالش به درون جهنم پرتاب می‌شود و جزء خاسرین است.





(بحار، جلد 24، صفحه 45)





  




	↑ پیامبر فرمود: ای علی، شیعه تو برای اهل آسمان می‌درخشند؛ همانطور که ستارگان برای اهل زمین می‌درخشند و ملائکه با آنها خوشحال می‌شوند و بهشت مشتاق آنهاست و شیطان از آنها فرار می‌کند. 





(کنز العمال، جلد 13، صفحه 156)





 و 





(الطرائف، جلد 1، صفحه 108)





  




	↑ پیامبر فرمود: در آخرالزمان دین بی ارزش و مزاجم و دنیا باارزش و مطلوب به حساب می‌آید. 





(بحار الانوار، جلد 6، صفحه 307)





  




	↑ 

(سوره احزاب، آیه 56)

   



 




	↑ سلمان با گروهی از یاران خویش در جایی گرفتار گرسنگی شدید شدند. در آن حال آهویی را مشاهده کردند. سلمان آهو را فراخواند و به آهو گفت کباب شو تا برای رفع گرسنگی از تو استفاده کنیم. آهو با تقاضای سلمان کباب شد و همه از آن خوردند و سیر شدند. بعد سلمان به استخوانهای آن گفت به اذن خداوند حرکت کن. آهو حرکت کرد و راه بیابان را در پیش گرفت. اما این عمل موجب شگفتی همراهان شد. اما سلمان گفت هر کس اطاعت خداوند را کند، خداوند پاسخ آن را می‌دهد و دعای او را می‌پذیرد. 





(الدرجات الرفیع، صفحه 211)





  




	↑ امام صادق فرمود: هر کس برای رضای خدا برادر مؤمنش را زیارت کند، خدا می‌فرماید: پس مرا زیارت کردی و ثوابت بر من است و من برای تو ثواب کمتر از بهشت نپسندم. 





(اصول کافی، جلد 4، صفحه 523)





و نیز فرمود: هر کس نتواند به دیدار ما آید، دوستان خوب ما را زیارت کند که ثواب زیارت ما برایش نوشته می‌شود. 





(آداب معاشرت، جلد 1، صفحه 228)





  




	↑ 

(سوره المؤمنون، آیه 51)

   



 




	↑ امیرالمؤمنین فرمود: من آن کسی هستم که دنیا را با این شمشیرم از عدالت پر می‌کنم بعد از آن که از ظلم و جور پر شده است. 





(خطبه افتخار، )





و نیز فرمود: من در آخرالزمان ظهور می‌کنم و نابودکننده جبارانی هستم که هنوز متولد نشده اند و آنها را بیرون می‌آورم و عذاب می‌کنم. 





(بحار الانوار، جلد 39، صفحه 347)





  




	↑ پیامبر فرمود: ای علی، دوست داران تو در فردوس اعلی همسایگان خداوندند. 





(کنزالاعمال، جلد 13، صفحه 156)





  




	↑ 

(سوره غافر، آیه 60)

   



 




	↑ ۴۷٫۰ ۴۷٫۱ ۴۷٫۲ ۴۷٫۳ 

(سوره المائدة، آیه 3)

   



 




	↑ در حدیث قدسی آمده است که کسی را وارد بهشت می‌کنم که از علی اطاعت کرده باشد، هر چند مرا معصیت کرده باشد و کسی را وارد جهنم می‌کنم که از اطاعت علی سرپیچی کرده باشد هر چند مرا عبادت کرده باشد. 





(مشارق الانوار، صفحه 204)





  




	↑ امام رضا فرمود: اگر مردی سنگی را دوست داشته باشد، خداوند او را در قیامت با آن محشور می‌کند. 





(امالی شیخ صدوق، صفحه 192)





 و 





(عیون اخبار الرضا، جلد 1، صفحه 299)





امیرالمؤمنین (علیه السلام) نیز می‌فرماید: هر کسی به کردار قومی راضی باشد، مانند کسی است که همراه آنان آن کار را انجام داده باشد و هر کسی که راضی به کردار باطلی باشد، دو گناه برای اوست. یک گناه انجام دادن آن و دوم گناه راضی بودن به آن. 





(نهج البلاغه. حکمت 154، )





  




	↑ امام صادق (علیه السلام): امیرالمؤمنین (علیه السلام) به قنبر فرمود: بدانید که هر چیزی یک ریسمان دارد و ریسمان ایمان شیعیان هستند. بدانید هر چیزی ستونی دارد و ستون اسلام شیعیان هستند. بدانید هر چیزی شرافتی دارد و شرافت اسلام شیعیان هستند. بدانید که هر چیزی سیدی دارد و سید مجالس، مجلس شیعیان است. بدانید هر چیزی یک امام دارد و امام کره زمین سرزمینی است که شیعیان در آن هستند. به خداوند سوگند اگر از شما شیعیان کسی در این دنیا نبود خداوند به مخالفین ما هیچ نعمتی نمی‌داد و در آخرت نیز هم هیچ سهمی ندارند هر چند هم که عبادت و تلاش کنند. بدانید شیعیان ما با نور خدا نگاه می‌کنند. 





(بحار الانوار، جلد 68، صفحه 80)





 و 





(بحار الانوار، جلد 26، صفحه 134)





  




	↑ امام حسن عسگری فرمود: ای ابا هاشم، روزگاری بر مردم خواهد آمد که صورتهایشان خندان و شادان و قلبهایشان تاریک و کور است. مؤمن در بین آنها حقیر است و فاسق در میان آنها گرامی!؛ 





(سفینة البحار، جلد 2، صفحه 57)





  




	↑ قال رسول الله: لو ان الملائکه المقربین و الانبیاء المرسلین اجتمعوا علی بغض علی و لن یفعلوا لعذبهم الله بالنار: همانا اگر ملائکه مقربین و انبیاء مرسلین (به غیر از پیامبر آخرالزمان) بر بغض علی اجتماع کنند و حال آنکه این کار را نمی‌کنند، خدا تمامشان را به آتش جهنم می‌سوزاند. 





(امالی صدوق، جلد 1، صفحه 102)





  




	↑ 





(المناقب، جلد 4، صفحه 360)





  




	↑ قال علی: انا امر الحی الذی لا یموت... انا امرالله و الروح کما قال سبحانه : و یسئلونک عن الروح قل الروح من امر ربی منم امر زنده ای که مرگ ندارد... من امر خدا و روح او هستم. همچنان که خداوند در قرآن می‌فرماید: اگر در مورد روح از تو سوال کردند، بگو: روح، از امر رب من است. 





(بحار الانوار، جلد 39، صفحه 347)





  




	↑ 





(تفسیر برهان، جلد 3، صفحه 226)





 و 





(مدینة المعاجز، جلد 1، صفحه 142)





 و 





(القطره، جلد 1، صفحه 122)





  




	↑ امام صادق (علیه السلام) فرمود: خداوند دوازده هزار نوع عالم دارد که هر عالمی از آنها بزرگتر از هفت آسمان و هفت زمین است و هر کدام از این عوالم نمی‌دانند که خداوند عالم دیگری هم غیر از آن عالم دارد و من بر همه آنها حجت هستم. 





(خصال شیخ صدوق، صفحه 781)





  




	↑ قال رسول الله: بعث علی مع کل نبی سرا و بعث معی جهرا 





(جامع الاسرار، صفحه 382)





 و 





(المراقبات، صفحه 259)





  




	↑ اسم اعظم خدا علی است. 





(مدینة المعاجز، جلد 1، صفحه 430)





  




	↑ امام باقر (علیه السلام) فرمود: بعد از این خورشید، چهل خورشید دیگر وجود دارد که فاصله هر خورشید با خورشید دیگر چهل سال است و در آنجا مخلوقاتی وجود دارند که نمی‌دانند خداوند آدم و ابلیس را آفریده است و الهام شده‌اند در هر لحظه به ما محبت داشته باشند و دشمنان ما را دشمن بدارند. 





(بحار الانوار، جلد 27، صفحه 45)





  




	↑ امیرالمؤمنین (علیه السلام) فرمود: من حجت خدا بر مخلوقات او هستم چه در زمین و چه در آسمان و در آسمان هیچ فرشته‌ای قدم از قدم برنمی دارد مگر با اجازه من. 




	↑ امیرالمؤمنین فرمود: هر کس هلاک شد، به خاطر ما هلاک شد و هر کس نجات یافت به خاطر ما نجات یافت. 





(خطبه تطنجیه، معجم احادیث الامام المهدی، جلد 3، صفحه 27)





  




	↑ 





(بحار الانوار، جلد 4، صفحه 153)





 و 





(کشف الغمه، جلد 1، صفحه 170)





  




	↑ پیامبر فرمود: خداوند این مردم را عذاب نمی‌کند مگر به خاطر گناهان کسانی که حق را در فضیلت علی و عترت او کتمان می‌کنند و وای و وای بسیار بر آنان. آنها تحمل توان آتش را ندارند. 





(امام علی، تالیف همدانی، صفحه 35)





 و 





(مشارق الانوار، صفحه 479)





  




	↑ قال الصادق: ولایتی لعلی بن ابی طالب احب الی من ولادتی منه. لان ولایتی له فرض و ولادتی منه فضل 

امام صادق (علیه السلام) فرمود: ولایت علی بن ابی طالب، در نزد من محبوب‌تر است از آنکه من از نسب اویم. زیرا ولایت او فرض و واجب و نسب از او فضل است. 





(بحار الانوار، جلد 39، صفحه 300)





  




	↑ 





(مناقب، جلد 4، صفحه 387)





  




	↑ امام رضا فرمود: ای پسر شبیب، اگر شاد می‌دارد تو را که در درجات بهشت با ما اهل بیت باشی، محزون شو به جهت حزن و اندوه ما و فرحناک شو به جهت شادی و فرح ما. 





(امالی شیخ صدوق، صفحه 192)





 و 





(عیون اخبار الرضا، جلد 1، صفحه 299)





  




	↑ پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: خداوند عزوجل قرآن را بر من نازل کرد و علی (علیه السلام) نماینده آن است. هر کس علم قرآن را از غیر علی بجوید، دچار لغزش می‌شود. 





(بحار الانوار، جلد 23، صفحه 153)





  




	↑ 





(کتاب سلیم بن قیس، صفحه 565)





  




	↑ قال الصادق: الحجة قبل الخلق و مع الخلق و بعد الخلق 





(کمال الدین، جلد 1، صفحه 221، باب 22)





  




	↑ امیرالمؤمنین فرمود: من به همه حیوانات و زبان پرندگان علم دارم. 





(بحار الانوار، جلد 39، صفحه 347)





  




	↑ امیرالمؤمنین فرمود: ...علم آنچه که تاکنون اتفاق افتاده و آنچه که تا قیامت اتفاق خواهد افتاد خدا به من داده است. محاسبه کننده اعمال مخلوقات من هستم. من در عالم ازل از ارواح تعهد گرفتم و من بودم که در آنجا به دستور خدای قیوم ازلی ندا دادم: «الست بربکم»، من مخلوقات را نزد خداوند محشور می‌کنم. من مردم را دوباره ایجاد می‌کنم. من نور خدا هستم که خاموش نمی‌شود... 





(خطبه افتخار، بحار الانوار، جلد 38، صفحه 78)





 و 





(بحار الانوار، جلد 39، صفحه 227)





  




	↑ 

(سوره الحج، آیه 11)

   



 




	↑ امیرالمؤمنین فرمود: یا ایها الناس انیبوا الی شیعتی 

ای مردم به سوی شیعیان من رجوع کنید. 





(خطبه تطنجیه، معجم احادیث الامام المهدی، جلد 3، صفحه 27)





  




	↑ امام صادق فرمود: حرمت مؤمن از حرمت کعبه بیشتر است. 





(الخصال، صفحه 27)





 و 





(بحار الانوار، جلد 7، صفحه 232)





  




	↑ 





(بحار الانوار، جلد 69، صفحه 53)





  




	↑ پیامبر فرمود: ای سلمان! در آخرالزمان، ثروتمندان امت من برای تفریح و سیاحت به حج می‌روند، متوسطها برای معامله و تجارت و مستمندان برای ریا و شهرت. 





(بحار الانوار، جلد 6، صفحه 307)





  




	↑ امیرالمؤمنین فرمود: هیچ عملی قبول نمی‌شود مگر با ولایت من 





(بحار الانوار، جلد 39، صفحه 347)





  




	↑ امیرالمؤمنین فرمود: صاحب ولایت خدای رحمان من هستم. 





(خطبه افتخار، )





  




	↑ 





(کافی، جلد 1، صفحه 465)





  




	↑ 

(سوره المائدة، آیه 27)

   



 




	↑ «انما یتقبل الله من المتقین»[۸۰]  




	↑ امام صادق فرمود: ان امرنا صعب مستصعب لا یحتمله الا ملک مقرب او نبی مرسل او عبد مؤمن امتحن الله قلبه للایمان: همانا امر ما سخت بسیار دشوار است و کسی جز فرشته مقرب و یا پیامبر مرسل و یا بنده مؤمنی که خداوند قلبش را برای ایمان آزموده باشد، تحمل آن را ندارد. 





(بحار الانوار، جلد 2، صفحه 184)





  




	↑ پیامبر به سلمان فرمود: ای سلمان در آخرالزمان پرده های ناموس پاره شود و محرم و نامحرم از بین می‌رود. 





(بحار الانوار، جلد 6، صفحه 307)





  












انتقاد (محبت امیرالمؤمنین، نجات بشریت)

بسم الله الرحمن الرحیم 




الطَّالَقَانِیُّ عَنِ الْجَلُودِیِّ عَنِ الْجَوْهَرِیِّ عَنِ ابْنِ عُمَارَةَ عَنْ أَبِیهِ عَنِ الصَّادِقِ عَنْ آبَائِهِ (علیه السلام) قَالَ قَالَ رَسُولُ اللَّهِ (صلی الله علیه و آله و سلم) إِنَّ اللَّهَ تَعَالَی جَعَلَ لِأَخِی عَلِیِّ بْنِ أَبِی طَالِبٍ (علیه السلام) فَضَائِلَ لَا یُحْصِی عَدَدَهَا غَیْرُهُ فَمَنْ ذَکَرَ فَضِیلَةً مِنْ فَضَائِلِهِ مُقِرّاً بِهَا غَفَرَ اللَّهُ لَهُ مَا تَقَدَّمَ مِنْ ذَنْبِهِ وَ مَا تَأَخَّرَ وَ لَوْ وَافَی الْقِیَامَةَ بِذُنُوبِ الثَّقَلَیْنِ وَ مَنْ کَتَبَ فَضِیلَةً مِنْ فَضَائِلِ عَلِیِّ بْنِ أَبِی طَالِبٍ (علیه السلام) لَمْ تَزَلِ الْمَلَائِکَةُ تَسْتَغْفِرُ لَهُ مَا بَقِیَ لِتِلْکَ الْکِتَابَةِ رَسْمٌ وَ مَنِ اسْتَمَعَ إِلَی فَضِیلَةٍ مِنْ فَضَائِلِهِ غَفَرَ اللَّهُ لَهُ الذُّنُوبَ الَّتِی اکْتَسَبَهَا بِالاسْتِمَاعِ وَ مَنْ نَظَرَ إِلَی کِتَابِهِ فِی فَضَائِلِهِ غَفَرَ اللَّهُ لَهُ الذُّنُوبَ الَّتِی اکْتَسَبَهَا بِالنَّظَرِ ثُمَّ قَالَ رَسُولُ اللَّهِ (صلی الله علیه و آله و سلم) النَّظَرُ إِلَی عَلِیِّ بْنِ أَبِی طَالِبٍ (علیه السلام) عِبَادَةٌ وَ ذِکْرُهُ عِبَادَةٌ وَ لَا یُقْبَلُ إِیمَانُ عَبْدٍ إِلَّا بِوَلَایَتِهِ وَ الْبَرَاءَةِ مِنْ أَعْدَائِهِ








رسول خدا (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: خدا برای برادرم علی بن ابی طالب فضائل بی‌شماری مقرر کرده هر که یک فضیلت او را ذکر کند، با اعتراف به آن، خداوند، گناهان گذشته و آینده‌اش را بیامرزد گرچه با گناه ثقلین به محشر آید و هر که یک فضیلت از او بنویسد تا آن زمان که نوشته بماند فرشتگان برایش آمرزش جویند و هر که به فضیلتی از او گوش دهد، خدا گناهانی که به گوش کرده بیامرزد و هر که به یک فضیلتش نگاه کند، خدا گناهانی که با چشم کرده بیامرزد. سپس رسول خدا (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: نگاه بر علی بن ابی طالب (علیه السلام) عبادت است و یادآوری‌اش عبادت است و ایمان بنده پذیرفته نیست جز به ولایت او و برائت از دشمنان او.








پیشگفتار


سخن از شناخت علی (علیه السلام) است.



همو که پیامبر اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌فرماید :علی جان! کسی تو را نشناخت به جز من و خدا؛



همو که تنها کسی است که امیر مؤمنانش می‌خوانیم؛



همو که تنها مولود کعبه است؛



همو که تنها کسی است که نامش را خدا برگزیده است؛



همو که مقصد خداست؛



سخن از کسی است که عده‌ای از مردم، پیامبر اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) را به خاطر تعریف از او متهم به جنون می‌کردند و در نهایت به همین سبب به شهادت رسید؛



سخن از کسی است که زهرای عزیز (علیها السلام) ناموس دهر خود را فدای او کرد؛



همو که حسین عزیز (علیه السلام)، ثارالله و بن ثاره، خود را فدای او کرد؛ 



خواننده گرامی: در این مجال کوتاه برآنیم تا امیرالمؤمنین (علیه السلام) را در کلام شیعه جستجو کنیم.



متن حاضر بخش‌هایی از سخنرانی‌های یکی از شیعیان و پیروان راستین مکتب ولایت است.



او که معرفت ولایی را محصول القای خدا و ائمه می‌داند.



و توفیق شیعه در افشای گوشه‌ای از نورانیت امیرالمؤمنین (علیه السلام) را فتح مبین می‌خواند.



امید است که با تفکر در فرازهای این نوشتار ذره‌ای از نورانیت وجود مبارک امیرالمؤمنین (علیه السلام) در قلب ما تجلی کند. 









مقدمه


عده‌ای هستند که تلاش می‌کنند امیرالمؤمنین علی (علیه السلام)، یعسوب الدین؛ امام المبین، حجت خدا و مقصد خدا را کنار بزنند. بدانید که خدا کنارتان می‌زند. دست از این کارهایتان بردارید. آگاه باشید هم در دنیا دچار نکبت و هم در آخرت جهنمی می‌شوید.



ما داریم انتقاد می‌کنیم و انتقاد درست را هر عاقلی باید قبول کند، مگر اینکه عاقل نباشد یا عناد داشته باشد یا اینکه بخواهد مقصد خودش را به غیر از مقصد خدا و پیامبر پیاده کند.



بعضی‌ها، عنادشان آن قدر زیاد است که اگر برایشان حدیث و روایت هم گفته شود می‌گویند این حدیث و روایت ضعیف است یا سند ندارد و قبول نمی‌کنند. این‌ها از همان عده‌ای هستند که خداوند به پیامبر فرمود: «یا محمد! سر به سر کران نگذار.»



من هم این‌ها را می‌شناسم و تا بگویند سند این حرف‌ها کجاست، می‌گویم در محضر است! 



شناخت امیرالمؤمنین (علیه السلام) که سند نمی‌خواهد؛ سند برای مِلک است. نور خدا که سند نمی‌خواهد! امر خدا که سند نمی‌خواهد! وحی مُنزل که سند نمی‌خواهد! چه می‌گویی که سندش کجاست؟! تو سندخواهی نه علی‌خواه. به تمام آیات قرآن! اشخاصی هستند که سندخواه هستند نه حقیقت‌خواه.



این دوازده امام و چهارده معصوم که سند نمی‌خواهند. آخر، مرد نادان! مگر حرف خدا سند می‌خواهد که می‌فرماید: «به عزت و جلالم قسم، اگر به اندازه ثقلین عبادت کنی؛ اما علی را به «الیوم اکملت لکم دینکم»[۱] قبول نداشته باشی تو را با صورت به جهنم می‌اندازم»؟ [۲] 



آیا اینکه پیامبر در روز غدیر خم فرمود: «الیوم اکملت لکم دینکم»[۱] سند می‌خواهد؟ برو به پیامبر بگو سندش کجاست؟



یا اینکه برو به اویس بگو چرا وقتی آن دو نفر به همراه امیرالمؤمنین (علیه السلام) به دیدنت آمدند، گفتی تمام سیمای رسول‌الله (صلی الله علیه و آله و سلم) به این جوان (علی (علیه السلام))  جمع است و به آن دو نفر لعنت کردی؟ برو بگو اویس! سندش کجاست؟



به تمام آیات قرآن! عده‌ای هستند که فقط می‌خواهند قبولی پیامبر و امیرالمؤمنین (علیه السلام) را رد کنند که می‌گویند سندش کجاست؟



ائمه طاهرین (علیهم السلام) مافوق تمام خلقتند. خلقت، سند می‌خواهد نه مافوق خلقت!



سند می‌خواهی نادان؟! تمام این حرف‌ها خودش سند است. القای خدا که سند نمی‌خواهد. تو که سند می‌خواهی برو به پیامبر بگو: اینکه این مردم را دعوت کردی بیایند نماز بخوانند، روزه بگیرند و زکات بدهند سندش کجاست؟ سند این حرف‌ها خداست.



امیرالمؤمنین (علیه السلام) در ذاتت باید باشد نه در زبانت. اگر در ذاتت باشد نجاتت می‌دهد. آن دومی هفتاد بار می‌گوید اگر علی نبود، من هلاک می‌شدم. این را در زبان می‌گفت، در ذاتش نبود. اگر حقیقتاً می‌گفت، پس چرا طناب گردن علی (علیه السلام) انداخت و همسرش زهرای عزیز (علیها السلام) را زد؟ پس علی در ذاتش نبود. ذاتش جسارت‌کن بود. علی باید در ذاتت باشد.



کسانی مطالب این کتاب را قبول می‌کنند که در درونشان قبولی ولایت باشد و الاّ قبول نمی‌کنند. باید قبولی داشته باشی، مانند حضرت خدیجه، که قبولی داشت. وقتی که پیامبر اکرم به ایشان فرمود: به من ایمان بیاور، حضرت خدیجه گفت: من ایمان آورده بودم.



خدا می‌داند، به دینم راست می‌گویم، دارم می‌بینم، کسانی هستند که این کتاب را یک یا دو ورقش را می‌خوانند و دیگر نمی‌خوانند. چون سعادت ندارند. باید بروند چیز دیگری بخوانند. چرا؟! چون ولایت به این‌ها تزریق نشده است و حوصله ندارند؛ اما حوصله لهو و لعب را دارند، ولی حوصله خواندن کامل این کتاب را ندارند.



حوصله، یعنی باید به تو تزریق بشود. دیگر خبر ندارد که چقدر زحمت روی این کتاب کشیده شده است. این حرف‌ها از حنجره پاک درآمده است نه از حنجره گناه.



ما کاری به کسی نداریم. آینده را داریم می‌گوییم. شما هم باید آینده‌خوان باشید؛ یعنی آینده را بخوانید و خدا را شکر کنید.



دوباره می‌گویم، ما کاری به کسی نداریم. یک گوشه‌ای افتاده‌ایم. منصور به امام صادق (علیه السلام) گفت: تو خیال سلطنت و خلافت داری؟ امام صادق (علیه السلام) فرمود: من که الان پیر شده‌ام. در جوانی‌ام هم چنین خیالی نداشتم. من هم دیگر هشتاد و پنج سال از عمرم گذشته است. دیگر کاری به کسی ندارم. خدای تبارک و تعالی، یک عنایتی به من کرده که آینده را به شما می‌گویم و شما هم حتی‌الامکان باید به آینده توجه کنید. توجه! توجه! توجه! این حرف‌ها القاء و افشاء است. توجه کنید که اگر هدایت هستید، در مسیر هدایت باقی بمانید و به آخر برسانید.






	آسوده خاطرم که در دامن توام
	
	دامن نبینم که در دامنش روم 



	دامن به غیر دامن تو بی‌محتوا بود
	
	دامان تُو است اتصال به ماوراء بود 









رفقای عزیز! بیایید در دامان امام زمان.




انتقاد


ما توان نداریم امیرالمؤمنین (علیه السلام) را معرفی کنیم. فقط خداست که توان معرفی امیرالمؤمنین (علیه السلام) را دارد. هیچ کس در تمام خلقت، مطابق خداوند، امیرالمؤمنین (علیه السلام) را نمی‌شناسد و معرفی نکرده است. چون درباره هیچ کس نداریم که بگوید: اگر قبولش نداشته باشی، به عزت و جلالم! عبادت انس و جن را بکنی، تو را به رو در جهنم می‌اندازم.



پیامبر اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) هم می‌فرماید: یا علی! هیچ کس خدا را نشناخت به غیر از من و تو و هیچ کس مرا نشناخت به غیر از تو و خدا و هیچ کس تو را نشناخت به غیر از من و خدا. [۳] در جای دیگری هم پیامبر فرمودند: یا علی! اگر مردم توان داشتند، مطالبی درباره تو می‌گفتم که چند ذرع از خاک زیر پای تو را به عنوان تیمن و تبرک بردارند. یا علی! من نتوانستم تو را معرفی کنم. [۴] 



روایت دیگری بیاورم تا مطلب روشن‌تر شود: روزی یکی از جن‌ها نزد پیامبر اکرم آمد و گفت: یا رسول‌الله! عده‌ای از ما که کافر هستند ما را اذیت می‌کنند، دختر به ما نمی‌دهند، دختر نمی‌گیرند، با ما معامله هم نمی‌کنند (چون جن‌ها هم مثل ما کافر و مسلمان دارند) . پیامبر رو به امیرالمؤمنین (علیه السلام) کرد و فرمود: علی جان! با این جن برو و هر کدامشان که اسلام آوردند، کاری به کارشان نداشته باش و هر کدام که اسلام نیاوردند، گردنش را بزن و یک حد و حدودی هم برایشان معلوم کن. حضرت با آن جن به بیرون از شهر رفتند و به جایی رسیدند که زمین دهان باز کرد و حضرت داخل زمین شد. چند روزی طول کشید تا این که پیامبر فرمود: هر کس خبر پسر عمویم علی را برایم بیاورد، هر چه بخواهد به او می‌دهم. 



سلمان به همان جا رفت و منتظر شد تا امیرالمؤمنین (علیه السلام) آمد. سلمان به حضرت (علیه السلام) گفت: علی جان! قدری صبر کن تا من بروم و خبر آمدن تو را به پیامبر بدهم و زودتر رفت تا خبر آمدن امیرالمؤمنین (علیه السلام) را به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) بدهد. 



روز بعد سلمان خدمت پیامبر آمد و گفت: یا رسول‌الله! «الوعد وفی» فرمودی هر چه بخواهی می‌دهم. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) از سلمان پرسید، سلمان جان! چه می‌خواهی؟ سلمان گفت: یکی از آن هزار حرفی که خداوند در معراج گفت به مردم نگو به من بگو. (حالا توجه کنید که پیامبر نمی‌تواند معرفی کند. چون وقتی که پیامبر به معراج تشریف بردند، خداوند سه هزار حرف به ایشان یاد داد که هزار حرف آن را گفت بگو، هزار حرف را اگر می‌خواهی بگو یا نگو، و هزار حرف دیگر را نگو. آن هزار حرفی را که گفت نگو، راجع به علی بن ابی طالب، وصی رسول‌الله و حجت خداست. چون هیچ کس کشش ندارد. اگر کسی کشش داشت، امیرالمؤمنین (علیه السلام) که حرف‌هایش را در چاه نمی‌زد) . حالا خدا به پیامبر گفته نگو؛ اما سلمان الان می‌گوید به من بگو. فوراً وحی رسید: «سلمان منّا اهل البیت» ای نبی من، یکی از آن هزار حرف را به سلمان بگو (هیچ کس مثل سلمان، امیرالمؤمنین (علیه السلام) را نمی‌شناخت؛ چون که همیشه پایش را جای پای علی می‌گذاشت. بی‌خود نبود که شد «سلمان منا اهل البیت») 



عزیزان من! معلوم می‌شود که آن واقعیت امیرالمؤمنین (علیه السلام) را نمی‌توان گفت چون که به پیامبر وحی رسید که فقط یکی از آن هزار حرف را به سلمان بگو.



حالا پیامبر به سلمان گفت: آیا آن یهودی را که در محله ما از دنیا رفته است می‌شناختی؟ گفت: آری. پیامبر فرمود: برو به اذن خدا، آن یهودی را صدا بزن. سلمان رفت و تا یهودی را صدا زد، فوراً لبیک گفت. سلمان گفت: چه خبر؟ گفت: سلمان! بدان که من دلم می‌خواست مسلمان شوم؛ اما از ترس فامیل‌هایم نیامدم مسلمان شوم و به همان دین یهود از دنیا رفتم؛ اما هر روز یک سلام به علی (علیه السلام) می‌کردم و علی (علیه السلام) 	را دوست داشتم، حالا بیا جای من را ببین که چه جایی به من داده‌اند و چه مقامی دارم. سلمان جان! دست از علی (علیه السلام) برندار.



شناخت ولایت باید القاء و افشاء باشد و الاّ هیجانی می‌شوی. بعد از رسول‌الله (صلی الله علیه و آله و سلم) هم مردم هیجانی شدند و امیرالمؤمنین (علیه السلام) را نشناختند. اغلب مردم رفتند طرف آن دو نفر و فقط چهار یا پنج نفر طرف امیرالمؤمنین (علیه السلام) ماندند. [۵] حالا روایت داریم که هر اتفاقی که در اُمم سابقه رخ داده است، در آخرالزمان تکرار می‌شود. الان هم وقتی نگاه می‌کنی می‌بینی همان‌طور است. شما نمی‌خواهد امیرالمؤمنین (علیه السلام) را بشناسید، حتی‌الامکان مخالف نباشید. اگر مخالف شدی، اهل جهنمی.



عده‌ای هستند که در آخرالزمان مخالف می‌شوند چون که این‌ها القاء و افشاء ندارند و مغزشان کشش ندارد. من عقیده‌ام این است که ما نه پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) را می‌توانیم بشناسیم نه امیرالمؤمنین (علیه السلام) را. ما همین قدر که مخالفت نکنیم خوب است و اهل جهنم نیستیم.



امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) می‌فرماید: من با تمام انبیاء در خفا آمده‌ام؛ اما با پیامبر آخرالزمان آشکارا آمده‌ام. [۶] معلوم می‌شود که علی (علیه السلام) در زمان آدم ابوالبشر هم بوده، در زمان نوح هم بود، در زمان ابراهیم هم بوده که این را می‌گوید، پس شناخت امیرالمؤمنین (علیه السلام) با خود خداست. ما فقط باید قبول کنیم که امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) بوده. در جای دیگری هم پیامبر اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌فرماید: من نبی بودم در حالی که آدم ابوالبشر در گِلش بود. پس ما نمی‌خواهیم که خدای ناخواسته نمره بدهیم و بگوییم که امیرالمؤمنین (علیه السلام) از رسول‌الله (صلی الله علیه و آله و سلم) بالاتر است. این‌ها یک روحند، یک نورند؛ همان طور که امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌گوید: من با تمام انبیاء آمده‌ام، رسول‌الله (صلی الله علیه و آله و سلم) هم می‌گوید: آدم در گِلش بوده که من نبی بودم. [۷] مگر این‌ها (ائمه طاهرین)  ولیّ این دنیا هستند یا مگر پیامبر فقط نبی این دنیاست؟ پیامبر، نبی تمام این خلقت است. علی (علیه السلام) هم ولیّ تمام خلقت است. [۸] اگر روایتش را هم می‌خواهید می‌فرمایند: ما یک شجره واحده هستیم. [۹] پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: من ریشه شجره توحیدم و علی ساقه آن است. میوه‌اش قرآن است و برگ آن شیعه‌ها هستند؛ اما اگر ساقِه درخت نباشد، خشک می‌شود و میوه هم نمی‌دهد (من یک مثالی برای شما می‌آورم: امروزه در اغلب کشورها به دلیل ممنوعیت قطع درختان، اگر کسی بخواهد عمارتی بسازد و به درختی بربخورد، ساخت آن را متوقف می‌کنند و پنهانی در ساقه درخت، لطمه‌ای و فاصله‌ای ایجاد می‌کند که باعث خشک شدن درخت می‌شود. حالا کسی هم که در قبولی و خواستن امیرالمؤمنین (علیه السلام) تزلزل و فاصله داشته باشد، به دینم! به آیینم! همه اعمالش سست و خشک می‌شود) .



در روایت دیگری داریم که شخصی خدمت امام رضا (علیه السلام) آمد و سؤال کرد: چرا به جدّ شما ابوالقاسم می‌گویند؟ حضرت فرمود: جدّ ما پسری به نام قاسم داشته؛ اما شخص دیگری همین سؤال را از حضرت پرسید؛ امام رضا (علیه السلام) در جواب او قسم جلاله خورد و فرمود: قاسم بهشت و جهنم جدّ ما رسول‌الله (صلی الله علیه و آله و سلم) و امیرالمؤمنین (علیه السلام) است. ببین! می‌گوید جدّ ما رسول‌الله (صلی الله علیه و آله و سلم) و امیرالمؤمنین (علیه السلام). پس این‌ها یک شجره واحده هستند.



ما نمی‌خواهیم بگوییم که امیرالمؤمنین (علیه السلام) بالاتر است. شما که تهمت می‌زنید، متوجه نیستید. من هر کجا که گفتم علی (علیه السلام)؛ گفتم رسول‌الله (صلی الله علیه و آله و سلم) و هر کجا که گفتم رسول‌الله (صلی الله علیه و آله و سلم)؛ گفتم: «علی ولی الله». تو اگر علی را قبول نداشته باشی، اهل جهنمی؛ پیامبر را هم قبول نداشته باشی، اهل جهنمی؛ البته امر پیامبر را. امر خدا، پیامبر است و علی (علیه السلام). امر امیرالمؤمنین (علیه السلام)، پیامبر است. امر پیامبر هم، علی بن ابی طالب (علیه السلام) است. [۱۰] این‌ها مشترکند. چرا؟ علی (علیه السلام) جانش را در قضیه لیلة المبیت فدای رسول‌الله (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌کند و در جای پیامبر اکرم می‌خوابد؛ اما پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) هم، امرش را به امیرالمؤمنین (علیه السلام) هدیه می‌دهد.



پس خدای تبارک و تعالی، هم پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) را افشاء کرده، هم امیرالمؤمنین (علیه السلام) را. ما نمی‌خواهیم نستجیر بالله بگوییم علی (علیه السلام) بالاتر است یا پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم). شما توجه ندارید! 



ببین! خداوند در قرآن می‌گوید: «ان الله و ملائکته یصلون علی النبی یا أیها الذین آمنوا صلوا علیه و سلمّوا تسلیما»[۱۱] به تمام زمینی‌ها و آسمانی‌ها می‌گوید تسلیم پیامبر شوید. این کلام، راجع به پیامبر است. از آن طرف هم می‌گوید: هر کس علی (علیه السلام) را به «الیوم اکملت لکم دینکم»[۱] قبول نداشته باشد، اگر به اندازه ثقلین عبادت کند، به عزت و جلالم! او را می‌سوزانم. پس خدای تبارک و تعالی هم به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) سِمَت داده است و هم به امیرالمؤمنین (علیه السلام). گفتیم که خود پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) هم فرمود: ما شجره واحده هستیم؛ یعنی ما متصل به هم هستیم. خدای ناخواسته ما نمی‌خواهیم که امیرالمؤمنین (علیه السلام) را بر پیامبر ترجیح دهیم؛ بلکه ما داریم کلام خود ائمه طاهرین (علیهم السلام) را نقل می‌کنیم. ما داریم کلام آن‌ها را افشاء می‌کنیم. این حرف‌ها بوده است؛ اما زده نشده است. چون نخواسته‌اند بزنند. هر کسی یک رشته‌ای را گرفته و دنبالش رفته است.



مگر پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) نفرمود که بعد از من، امتم هفتاد و سه فرقه می‌شوند (خدا رحمت کند حاج شیخ عباس تهرانی را که می‌گفت: این فرقه‌ها هر کدامشان فرقه، فرقه می‌شوند)  آن می‌خواهد دکتر بشود، دیگری می‌خواهد مهندس شود، دیگری می‌خواهد استاد دانشگاه شود. خلاصه، هر کسی مقصدی برای خودش دارد. به این خاطر است که این حرف‌ها بایگانی شده است.



حالا این حرف‌هایی را هم که ما می‌گوییم، مانند قطره‌ای از اقیانوس است. مگر ما می‌توانیم علم امیرالمؤمنین (علیه السلام) یا پیامبر را افشاء کنیم و یا اینکه حقیقتشان را بگوییم؟ مثل دریایی، که خدا عظمتش را می‌داند، ما رفته‌ایم کنار این دریا و یک قطره از آب این دریا را برداشته‌ایم. باز این را من به قدر فهم خودم می‌گویم. چون امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌فرماید: من کیل دریا را می‌دانم؛ اما آیا کسی حقیقت ولایت را می‌داند؟! نه، والله! نه، تالله! نه، بالله!



حالا آن قدر عده‌ای از این مردم بدبختند، نه تنها حقیقت ولایت را کشش ندارند، این حرف‌ها را هم نمی‌کشند. واقعیت ولایت و نبوت را فقط خدا می‌داند. فقط خدا می‌داند که چه چیزی را از نور خودش خلق کرده است. مگر نور خدا انتها دارد؟! مگر پیامبر و امیرالمؤمنین (علیه السلام) انتها دارند که بگوییم؟ مگر زهرای عزیز (علیها السلام) انتها دارد که بگوییم؟ انتهای زهرا (علیها السلام) با خود خداست، اصلاً این‌ها انتها ندارند. این دوازده امام، چهارده معصوم، از نور خدا خلق شده‌اند. 



حالا خدا نورش را افشاء می‌کند و می‌فرماید: به عزت و جلالم قسم! اگر به اندازه تمام انس و جن عبادت کنی؛ اما علی (علیه السلام) را به «الیوم اکملت لکم دینکم»[۱] قبول نداشته باشی، تو را می‌سوزانم. حالا حضرت زهرا (علیها السلام) و امام حسین (علیه السلام) به ندای خدا پاسخ دادند و گفتند: خدا جان! حالا که تو علی (علیه السلام) را این قدر می‌خواهی، ما جانمان را فدایش می‌کنیم و کسی را هم که علی (علیه السلام) را نخواهد، ما هم او را نمی‌خواهیم. کجا معلوم شد؟ آن موقعی که امام حسین (علیه السلام) به مردم کوفه گفت: جرم من چیست که مرا می‌خواهید بکشید؟ همه گفتند: «بغضاً لأبیک» ما بغض پدرت را داریم؛ امام حسین (علیه السلام) هم دست کرد به شمشیر و همه را روی هم ریخت. حالا امیرالمؤمنین (علیه السلام) را شناختی؟ مگر کسی می‌تواند علی (علیه السلام) را بشناسد؟ ما نمی‌توانیم بشناسیم. ما نمی‌گوییم بشناس، منکر نشو.



وقتی امیرالمؤمنین (علیه السلام) ضربت خورد، منادی میان زمین و آسمان ندا داد: ارکان خدا شکست. این ندا به اهل جهنم رسید. آن‌هایی که معصیت‌کار بودند؛ اما بغض امیرالمؤمنین (علیه السلام) را نداشتند و منکر نبودند، رقت کردند و این رقت باعث نجاتشان از آتش جهنم شد؛ چون منکر نبودند. وای به حال کسی که منکر باشد. او ابد الآباد در جهنم است. الان خیلی منکر پیدا شده؛ اما نمی‌توانم افشاء کنم. نه که ندانم، به دینم! می‌بینم و می‌دانم، ولی افشاء نمی‌کنم. چون که اگر افشاء کنم رسوایی به بار می‌آورد.



ما باید امیرالمؤمنین (علیه السلام) را از مصداق‌های ظاهری که در دنیا افشاء شده بهتر بشناسیم، حقیقت امیرالمؤمنین (علیه السلام) را به غیر از خداوند هیچ کس نمی‌شناسد. حالا می‌خواهیم قضایای تولد امیرالمؤمنین (علیه السلام) را نقل کنیم. فاطمه بنت اسد در مقابل خانه خدا گفت: خدایا، درد را بر من آسان کن. (نه اینکه این درد زایمان باشد. می‌گوید: درد را به من آسان کن؛ یعنی گفت: خدایا، مشکل مرا حل کن)  من الان در خانه تو هستم. فوراً دیوار کعبه شکافته شد. فاطمه وارد خانه خدا شد و دیوار کعبه اتوماتیک‌وار بسته شد. (اصلاً در تمام خلقت بابی نیست به غیر از باب علی. چرا فاطمه بنت اسد از در کعبه وارد خانه نشد؟ چرا دیوار شکافته شد؟ آن در، درِ مردمی است؛ یعنی دری بود که تمام مردم و مشرکان از آن در وارد می‌شدند. امیرالمؤمنین (علیه السلام) از در مردمی وارد نشد. چرا که امیرالمؤمنین (علیه السلام) خودش باب است.)  [۱۲] در تمام فضای مکه پیچید که فاطمه بنت اسد داخل خانه خدا شده است (حالا خانه خدا شد زایشگاه علی (علیه السلام)، نه اینکه علی (علیه السلام) نبوده، علی (علیه السلام) نور خداست. [۱۳] مگر نمی‌گوید من با تمام انبیاء در خفا آمده‌ام ولی با پیامبر آخرالزمان آشکارا آمدم؟ پس علی بوده؛ اما در خانه خدا ظاهر شده است. تا آن موقع، پیامبر رو به مسجدالاقصی نماز می‌خواند؛ اما برای نماز دومش خداوند گفت: یا محمد! حالا باید رو به مسجدالحرام نماز بخوانی. در مسجدالاقصی چند هزار نبی دفن است؛ اما تمام آن‌ها شاگرد علی (علیه السلام) هستند، به طرف زایشگاه علی (علیه السلام) نماز بخوان)  مردم همه جمع شدند و یک‌دفعه دیوار کعبه شکافته شد. مردم دیدند که فاطمه بنت اسد با فرزندی روی دستش از خانه خدا بیرون آمد. فاطمه فرزندش را به ابوطالب داد و گفت: نامی برای این فرزند بگذار. ابوطالب گفت: اسمش را باید پیامبر بگذارد. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) هم فرمود: اسم این فرزند را باید خدا بگذارد. همه متحیّر بودند که ناگهان دیدند لوحی میان زمین و آسمان ظاهر شد. در آن لوح نوشته بود: من علی اعلی هستم. اسم این فرزند را علی بگذار. یعنی امیرالمؤمنین (علیه السلام) در اسم، با خدا مشترک است. [۱۴] 



خدا رحمت کند حاج شیخ عباس تهرانی را. این جمله را ایشان نقل می‌کرد که روایت داریم: اسم اعظم، اسم امیرالمؤمنین (علیه السلام) [۱۵]، اسم امام حسین و اسم حضرت زهرا است؛ اما می‌گفت روایت داریم که خدا می‌گوید: مردم کفران می‌کنند. ما امامانمان را از آن‌ها می‌گیریم؛ اما در آخرالزمان، اسم آن‌ها را هم از مردم می‌گیریم «اسمُهُ اعظم». چون این مردمِ آخرالزمان، نه که لیاقت علی را ندارند، لیاقت اسم امیرالمؤمنین (علیه السلام) را هم ندارند. وای به حال شما که دارید اسم‌های تجددی روی بچه‌هایتان می‌گذارید. وای به حال مردم آخرالزمان. شما ببین الان مردم چقدر اسم بچه‌هایشان را اسم ائمه می‌گذارند؟ تو که اسم علی را روی بچه‌ات نمی‌گذاری، معلوم می‌شود علی (علیه السلام) را قبول نداری.



«اسمُهُ اعظم»، کسی که امیرالمؤمنین (علیه السلام) را قبول داشته باشد کارش اعظم می‌شود. مگر آصف کارش اعظم نبود؟ به اندازه یک چشم بر هم نزدن، تخت بلقیس را آورد. مگر عیسی کارش اعظم نبود؟ با اسم علی، مرده‌ای را زنده می‌کرد. [۱۶] 



داوود با اسم علی، آهن به دستش نرم می‌شد [۱۷]، جبرئیل با یا علی هشت شهر قوم لوط را زیر و رو کرد [۱۸]، جبرئیل که قدرت ندارد. قدرت تمام خلقت علی است.



ما هم می‌گوییم علی و تا آخر عمرمان هم می‌گوییم. تو اگر خداپرست هستی، بیا از خدا تقلید کن. خدا گفته علی، جبرئیل گفته علی، پیامبر گفته علی، در ساق عرش خدا نوشته علی، درِ بهشت می‌گوید علی [۱۹]، درِ هفت آسمان، هفت بیت المعمور می‌گویند علی [۲۰]، تو هم اگر بگویی علی، با آن‌ها هماهنگ هستی والاّ با اهل تسنن هماهنگی. تو اگر علی (علیه السلام) نداری، خریداری نداری؛ نه خدا تو را می‌خواهد، نه پیامبر و نه تمام اشیاء، تو اگر علی (علیه السلام) نداشته باشی، در قیامت سرافراز نیستی. سرافرازی بشر برای این است که محبت امیرالمؤمنین (علیه السلام) داشته باشد.



عزیز من! جان من! علی باید به تو تزریق شود تا قلبت و روحت بگوید علی! اگر تزریق نشود، این علی گفتن، زبانی است. ببین! به آن شخص تزریق شده بود که آمد نزد امیرالمؤمنین (علیه السلام) و گفت: علی جان! من تو را دوست دارم. حضرت گفت من هم تو را دوست دارم. شخصی این جریان را دید و گفت: ببین علی چه کار می‌کند. من هم اگر بروم همین حرف را به من می‌زند. رفت و گفت: یا علی! من تو را دوست دارم. حضرت پاسخی نداد. دو مرتبه، سه مرتبه، تکرار کرد تا اینکه حضرت گفت: دروغ می‌گویی. چون که من تو را دوست ندارم. یعنی به آن شخص تزریق نشده بود. محبت امیرالمؤمنین (علیه السلام) باید به تو تزریق شود. محبت تو هم باید به امیرالمؤمنین (علیه السلام) تزریق شود. حالا به آن شخص تزریق شده که حضرت می‌گوید: من هم تو را دوست دارم؛ اما به دیگری می‌گوید: دوستت ندارم، دروغ می‌گویی.



رفقای عزیز! امیدوارم امیرالمؤمنین (علیه السلام) اسمش و محبتش به ما تزریق شود. اگر علی (علیه السلام) داشته باشی، نماز داری. اگر علی داری، روزه داری. اگر علی داری، خدا داری. [۲۱] اگر علی داری، زهرا (علیها السلام) داری. اگر علی داری، دوازده امام، چهارده معصوم، داری. اگر علی داری، عزت داری. اگر علی نداری، عزت نداری، حرمت نداری. 



چرا می‌گوید اگر به یک مؤمن توهین کنی خانه مرا خراب کرده‌ای؟ چون که آن مؤمن، علی دارد. تو چه کسی را داری؟ ما چه کسی را داریم؟ اگر علی داری، بهشت داری. اگر علی داری، جنات داری. اگر علی داری، فردوس داری. اگر علی داری، آسمان داری. اگر علی داری، مُلک داری، اگر علی داری، ملکوت داری. اگر علی نداری، هیچ چیز نداری.



اگر علی داری، امر خدا را داری. اگر علی نداری، امر خدا را نداری؛ چون علی امر خداست. [۲۲] اگر علی داری، خواست خدا را داری. اگر علی نداری، خواست خدا را نداری. اگر علی داری، ایمان داری. اگر علی داری، اسلام داری، توحید داری. [۲۳] اگر علی نداری، هیچ چیز نداری؛ چون که خدای تبارک و تعالی فقط درباره امیرالمؤمنین فرموده است که اگر به اندازه انس و جن عبادت کنی؛ اما علی را به «الیوم اکملت لکم دینکم» قبول نداشته باشی به صورت در جهنم می‌اندازمت.



عزیزان من! شما هم اگر می‌خواهید تمام کارهایتان درست شود، باید علی بگویید نه غیر علی. داوود، علی می‌گفت، آهن به دستش نرم می‌شد. شما هم با اسم علی کارها برایتان آسان می‌شود. حالا آن آقا کشش ندارد، می‌گوید: این‌ها علی اللهی هستند. ما خدای علی را الله می‌دانیم.



روزی پیامبر اکرم به خانه حضرت زهرا (علیها السلام) تشریف بردند؛ اما بر خلاف همیشه سراغ امیرالمؤمنین (علیه السلام) را نگرفتند. حضرت زهرا (علیها السلام) فرمودند: پدر جان! چرا امروز اسمی از علی نیاوردی؟ حضرت فرمودند: من وضو نداشتم.



طبق آیه قرآن که می‌فرماید: «انما یرید الله لیذهب عنکم الرجس اهل البیت و یطهرکم تطهیراً»[۲۴] پیامبر اکرم و همه ائمه طاهرین (علیهم السلام) تطهیرند، پس چطور پیامبر می‌گوید من وضو نداشتم؟ پیامبر می‌خواهد افشاء کند که امیرالمؤمنین (علیه السلام)، قرآن ناطق است. همان‌طور که بی‌وضو نباید به قرآن دست زد، باید اسم امیرالمؤمنین (علیه السلام) را هم با وضو بر زبان آورد.



اگر تو حقیقتاً پیرو حضرت زهرا (علیها السلام) هستی، ببین می‌گوید: پدر جان! چرا اسم علی (علیه السلام) را نیاوردی؟ جگر من از دست مقدسها خون است. الان عده‌ای پیدا شده‌اند که می‌گویند اسم علی را نیاور. تو چه مسلمانی هستی؟ برو یک فکری برای قیامتت بکن. زهرای عزیز (علیها السلام) می‌گوید اسم علی را بیاور؛ اما تو مقدس! می‌گویی نیاور.



یا این که پیامبر اکرم، وقتی که به معراج تشریف بردند، خدای تبارک و تعالی با ایشان صحبت کرد. پیامبر عرض کرد: خدایا، این صدای پسر عمّم علی است یا تویی؟ خداوند فرمود: من می‌بینم تو علی را دوست داری، من هم با صوت علی با تو صحبت می‌کنم (حالا ما نمی‌خواهیم تمام قضایای معراج را نقل کنیم)  نتیجه معراج [۲۵] این است که پیامبر وقتی که می‌خواست از معراج برگردد، نمی‌توانست به خدا بگوید خداحافظ! پیامبر فرمود: «یا علی» خدا هم فرمود: «یا علی»



پس ببین خدای تبارک و تعالی چطور امیرالمؤمنین (علیه السلام) را تصدیق کرده؛ چون که او را از نور خودش خلق کرده. حالا دارد به پیامبر می‌گوید: یا محمد! نتیجه حرف‌هایی که ما زدیم علی است: «یا علی». حالا نادان! تو می‌گویی اسم علی را نیاور؟ خدا اسم علی را می‌آورد، آیا ما نیاوریم؟!



فرق تو با اهل تسنن چیست؟ آن‌ها علی را به عنوان حجت خدا قبول ندارند؛ اما اسم علی را می‌آورند. تو می‌گویی نیاور؟ (نمی‌خواهم افشاء کنم که چه اشخاصی این حرف‌ها را می‌زنند. کاش قماربازها گفته بودند، کاش عرق‌خورها گفته بودند. کاش اوباش گفته بودند. نه از آن‌ها که ما توقع داریم امیرالمؤمنین (علیه السلام) را افشاء کنند، بگویند اسمش را نیاور!) 



محبت امیرالمؤمنین (علیه السلام) شرط حلال‌زادگی است [۲۶]، ما تاریخات اسلام و روایت و حدیث را نقل می‌کنیم. ما انتقاد می‌کنیم. بزرگان قبایل عرب که خیلی محترم بودند، بچه‌هایشان را خدمت امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌بردند و می‌گفتند که آیا این آقا را دوست داری یا نه؟ اگر می‌گفت نه، می‌رفتند و زنشان را طلاق می‌دادند. [۲۷] اصلاً شرط حلال‌زادگی، دوستی امیرالمؤمنین (علیه السلام) است. حالا عده‌ای می‌گویند اسم علی را نیاور.



تو اگر عقل نداری، لااقل وجدان داشته باش؛ امام حسین (علیه السلام) هم به لشکر ابن زیاد گفت: ای شیعیان ابوسفیان! اگر دین ندارید، وجدان داشته باشید (آزادمرد باشید)  کجا می‌روید رو به حرم و خیمه رسول‌الله (صلی الله علیه و آله و سلم)؟ شما هم کجا می‌روید که می‌خواهید امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را پیش مردم منزوی کنید و می‌گویید اسم علی را نیاورید؟



مگر یونس نبود که یک قدری در قبولی امیرالمؤمنین (علیه السلام) کندی کرد؟! (نه که قبول نداشت)  حالا خداوند به حوت گفت: یا حوت! او را ببلع؛ اما هضمش نکن. حوت هم یونس را در دریاها گرداند. یونس دید تمام موجودات دریا می‌گویند: علی. یونس یک‌دفعه گفت: «لا اله الاّ انت، سبحانک، انّی کنت من الظالمین» خدایا من ظالمم که در قبولی علی (علیه السلام) کندی کردم. [۲۸] تو هم ظالمی عزیز من! این هم آیه قرآنش. 



اصلاً یک چیزهای هست که مختص به خود آقا امیرالمؤمنین (علیه السلام) است. یکی از برتری‌هایی که امیرالمؤمنین (علیه السلام) به تمام کون و مکان دارد این است که کسی نمی‌تواند اسم خودش را امیرالمؤمنین بگذارد. یعنی خداوند به تمام خلقت اجازه نداده که اسم خودشان را امیرالمؤمنین بگذارند. این مختص به خود امیرالمؤمنین (علیه السلام) است. اگر هم بگذارند، یک عیب‌هایی به هم می‌زنند. [۲۹] امیر می‌توانی بگذاری، یا اینکه علی می‌توانی بگذاری؛ اما «امیرالمؤمنین» منحصر به ایشان می‌باشد تا حتی ائمه طاهرین یا انبیاء هم این اسم را روی خودشان نمی‌گذاشتند.



امیرالمؤمنین، یعنی امیریت دارد به همه کارها در تمام خلقت. اگر امیرالمؤمنین (علیه السلام) را قبول داری، خودش می‌گوید: من با تمام انبیاء در خفا آمده‌ام، ولی با پیامبر آخرالزمان آشکارا آمده‌ام. می‌گوید: من با تمام انبیا آمده‌ام. من بودم که به موسی گفتم «فاخلع نعلیک»[۳۰] کفش‌هایت را درآور (یعنی تو که می‌خواهی به وادی طور بیایی، باید محبت زنت را از دلت بیرون کنی. حال آیا تو هم می‌خواهی با محبت دنیا، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام)، حجت خدا را بشناسی؟!)  من بودم که به موسی گفتم عصایت را بینداز. من بودم که موسی می‌ترسید: گفتم عصایت را بردار. من بودم که به کشتی نوح گفتم آرام شد. [۳۱] اسم من بود که هشت شهر قوم لوط را زیر و رو کرد. داوود اسم من را آورد که آهن در دستش نرم شد. عیسی با اسم من مرده را زنده می‌کرد.



پس امیرالمؤمنین (علیه السلام) امیر همه کارهاست. کارهای تو را هم امیریت می‌کند. هم در این دنیا هم در آن دنیا. مگر این نیست که اگر آن را دوست داشته باشی بهشت می‌روی؟



حالا هر کسی که می‌میرد روایت داریم که امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) بالای سرش حاضر می‌شود. [۳۲] مگر ما می‌توانیم امیرالمؤمنین (علیه السلام) را بشناسیم؟ در هر شبانه‌روز، چند میلیون نفر از دنیا می‌روند. امیرالمؤمنین (علیه السلام) بالای سر همه آن‌ها حاضر می‌شود. 



دیگر اینکه در تمام خلقتها، ساقی کوثر، امیرالمؤمنین (علیه السلام) است؛ اما آب، مهریه حضرت زهراست و حضرت، همسر عزیزش را احترام کرد و گفت: علی جان! من مهرم را در اختیار تو می‌گذارم؛ اما به دشمنان و قاتلین حسین من، آب نده.



دیگر اینکه عیسی وقتی می‌خواست به آسمان برود، در آسمان چهارم او را نگه داشتند؛ چون که گفتند محبت یک سوزن و نخ دارد؛ اما امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) می‌فرماید: از من بپرسید که من راههای آسمانی را بهتر بلدم. [۳۳] (آن‌وقت سعد وقاص گفت: موهای سر من چند تاست؟ حضرت فرمود: من می‌دانم؛ اما جوابش به درد تو نمی‌خورد؛ اما تو یک گوساله‌ای در خانه داری که کشنده حسین من است. بعد از مدتی، ابن سعد، خدمت امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌رود و می‌گوید: علی جان! شما این را گفته‌ای؟! هشداری به من بده که من این کار را نکنم. حضرت فرمود: در آن موقع، دو نفر سراغت می‌آیند که وقتی می‌روی جوابشان را بدهی شلوارت را عوضی می‌پوشی) 



پس امیرالمؤمنین (علیه السلام) نه که زمینی است، نه که آسمانی است، در تمام خلقت است. عیسی یک سوزن و نخ دارد، نگهش می‌دارد؛ اما امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌گوید: من راه‌های آسمانی را بهتر بلدم. 



چون که عیسی خلق است؛ اما امیرالمؤمنین (علیه السلام) نور خداست. چرا؟ او به قدر یک سوزن و نخ محبت دارد؛ اما امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌گوید: من دنیا را سه طلاقه کرده‌ام. دنیا در نزد من به منزله استخوان خوک در دهان سگ خوره‌دار است.



شناخت علی (علیه السلام)، یعسوب الدین؛ امام المبین، حجت خدا، مقصد خدا، وصی رسول‌الله، امر خدا را، خود خدا باید به ما بدهد. این که خدا می‌گوید: اگر بخواهی من هدایتت می‌کنم، خدا ولایت به تو می‌دهد. آن‌وقت، دیگر مثل آب کُر می‌شوی؛ یعنی دیگر پاک‌کننده می‌شوی و همه چیز برای تو آسان می‌شود. بهشت رفتنش آسان است. فردوس رفتنش آسان است. به آسمان رفتنش هم آسان است. همه چیز، تو را احترام می‌کند تا حتی آتش جهنم [۳۴]، (روایت داریم که جهنم، به مؤمن می‌گوید: زودتر رد شو که من نمی‌توانم امر خدا را که باید بسوزانم اطاعت کنم)  اما تو باید امر علی را اطاعت کنی. اگر شما این را داشته باشید، به سی جزء کلام الله! باعث افتخار تمام موجوداتید. 



تمام ممکنات خدا کسری دارند. کسری‌شان ولایت است. تا حتی عرش، فردوس، بهشت و آسمان. تمام این‌ها کسری دارند. اگر علی را دوست داشته باشند، هستی دارند. به دینم! راست می‌گویم. به تمام انبیاء! راست می‌گویم.



در تمام سماوات، در تمام هجده هزار کرات، علی کفواً احد است؛ یعنی تمام این‌ها (هجده هزار کرات به ما گفته؛ اما صدها هجده هزار کرات دارد)  ممالک خدا هستند و مثل این است که شما صد تا یا هزار تا خانه داری... این‌ها همه‌شان خلق است؛ اما امیرالمؤمنین (علیه السلام) امر است. پس امیرالمؤمنین (علیه السلام)، کفواً احد است. حالا علی را شناختی یا نه؟! نه در این دنیا، در آن دنیا هم همین طور است. خدا که یک عالَم و دو عالَم ندارد. اینجا کرات خاش، خاشی است. ما آمده‌ایم در این دنیا که علی را بشناسیم تا رفع تمام گناهانمان بشود. آمده‌ایم تا انسان کامل بشویم. تا روح بشویم. آنجا ذرات بودی. آمده‌ای اینجا که رشد کنی. تمام اینکه آمده‌ای اینجا برای این است که علی (علیه السلام) را به «الیوم اکملت لکم دینکم»[۱] قبول داشته باشی. [۳۵] کجا می‌روی کس دیگری را قبول می‌کنی؟!



تو اگر بخواهی کامل شوی و خیالت راحت باشد، باید ولایتت کامل باشد. به تمام آیات قرآن! اگر این‌طور شوی، دیگر نه به بهشتش احتیاج داری، نه به فردوسش. چون آن‌ها از نور ائمه و از ادب این‌ها خلق شده‌اند. آن‌ها همه‌شان خلقند؛ اما امیرالمؤمنین (علیه السلام) مقصد تمام خلقت است. اگر خلقت مقصد نداشته باشد، فروریزان و سرگردان است. شما هم اینجا همین‌طور هستید. بی‌مقصد و سرگردان هستید. کجا این‌طرف و آن‌طرف می‌روید؟!



ولایت، تو را تأمین می‌کند، سکونت می‌دهد، امنیت می‌دهد. تمام خیال‌های باطل تو را خنثی می‌کند. ولایت، امر خداست، هستی خداست، مقصد خداست. اگر علی داری، خدا داری. نه فقط خلقت را، مافوق تمام خلقت را داری. [۳۶] 



پس امیرالمؤمنین (علیه السلام) تصرف عالمی دارد نه فقط تصرف دنیا. ما نمی‌توانیم امیرالمؤمنین (علیه السلام) را بشناسیم. ما باید امر خدا را قبول کنیم و بفهمیم که مصداق برای آن‌ها درست نکنیم. چون که خودشان می‌گویند: هیچ کس مثل ما نیست. [۳۷] مصداق درست نکن، عزیز من!



خودت رسوا می‌شوی. آن‌ها سر جای خودشان هستند. ببین خود خداوند در حدیث کساء می‌گوید: من زمین و آسمان‌ها و همه این خلقت را به واسطه ائمه خلق کرده‌ام. ما خلقت را نمی‌شناسیم، می‌خواهی مافوق خلقت را بشناسیم؟! پس ما همین قدر ولایت را قبول کنیم که مشرک نباشیم، خوب است.



امیرالمؤمنین (علیه السلام)، یا رسول‌الله (صلی الله علیه و آله و سلم)، مافوق تمام خلقتند و ما نمی‌توانیم آن‌ها را بشناسیم. چرا؟ نه اینکه تو نشناسی، سلمان هم نمی‌شناسد. اویس هم نمی‌شناسد. شاه عبدالعظیم حسنی هم نمی‌شناسد. چون که خلق، کوچک‌تر از این است که واقعیت ائمه را بخواهد بشناسد. فقط خدای تبارک و تعالی،که ایشان را از نور خودش خلق کرده، آن‌ها را می‌شناسد؛ اما تو باید مشرک نباشی.



ما نه تنها ائمه طاهرین (علیهم السلام) را نمی‌شناسیم، بلکه کسانی را هم که آن‌ها سفارش کرده‌اند نمی‌شناسیم. ای کاش نشناسیم، مسخره هم می‌کنیم. به سلمان می‌گفتند: ریش تو بهتر است یا دم سگ؟ در صورتی که خدا و پیامبرش می‌گویند: «سلمان منا اهل البیت» سلمان جزء اهل بیت است.



وقتی تو آن مؤمن را نشناختی؛ امام صادق (علیه السلام) افشاء می‌کند و می‌فرماید: اگر مؤمن را نشناختی، یعنی قبولش نداری. تو دروغ می‌گویی ما (اهل بیت)  را قبول داری [۳۸]



یا خدا باز مؤمن را افشاء می‌کند. می‌فرماید: اگر توهین به آن مؤمن کردی، خانه مرا خراب کرده‌ای. توجه کنید! خدا نمی‌گوید که اگر او را بکشی، خانه مرا خراب کردی؛ بلکه می‌گوید: اگر توهین کنی خانه‌ام را خراب کردی. چون که رسول‌الله (صلی الله علیه و آله و سلم) یا امیرالمؤمنین (علیه السلام) یا فاطمه زهرا (علیها السلام) یا دوازده امام، چهارده معصوم، مقصد خدا هستند و مؤمن سفارش خداست؛ [۳۹] اما نه اینکه هر کس بگوید من مؤمنم، مؤمن است.






	نه هر کس شد مسلمان می‌توان گفتش که سلمان شد
	
	از اوّل بایدش سلمان شد و آنگه مسلمان شد









نه اینکه هر کس ادعا کند که من متقی‌ام، واقعاً متقی باشد.



البته بعضی‌ها بالاتر از این هم به خودشان نمره می‌دهند. آن دو نفر، خودشان به خودشان نمره دادند. مشابه آن‌ها هم همیشه در دنیا وجود دارد. بنابراین، مؤمن هم سفارش خداست، هم سفارش ائمه. چون که خدا می‌گوید: اگر توهین به آن مؤمن کردی، خانه مرا خراب کردی؛ امام صادق (علیه السلام) هم می‌فرماید: اگر آن مؤمن را نخواهی، دروغ می‌گویی که ما را می‌خواهی. یعنی مؤمن را هم خدا تأیید کرده، هم ائمه.



باز هم خدا راهنمایی می‌کند می‌گوید: برو با آن مؤمن بساز تا من قصری به تو بدهم که خلق اولین و آخرین را بتوانی در آن دعوت کنی؛ اما آن مؤمن شرایطی دارد. پس ما باید از خدا بخواهیم که هم شناخت ائمه طاهرین (علیهم السلام) و هم شناخت مؤمن واقعی را به ما بدهد تا ما دنبال هر کسی نرویم که گمراه شویم. ما باید دنبال مؤمن واقعی برویم تا گمراه نشویم. دلیلش هم این است که می‌گوید: با آن مؤمن بساز و او را بخواه تا با او محشور شوی، تا تو هم مانند او مورد سفارش من بشوی.



هیچ کس مانند خدا بشر را راهنمایی نمی‌کند. دائم دارد بشر را راهنمایی می‌کند: عزیز من! از آن‌ها (ائمه طاهرین)  جدا نشو. عزیز من! از مؤمن جدا نشو. عزیز من! آن‌ها سفارش من هستند. عزیز من! آن‌ها خواست من هستند. تو اگر حرف خدا را، کلام خدا را شناختی و عمل کردی، آن‌وقت بنده می‌شوی. این بنده شدن خیلی مهم است. ببین! می‌گوید: «أشهد أن محمداً عبده و رسوله» این رسول من، بنده من است. حالا همین رسول خدا (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌فرماید: اگر در آخرالزمان دینت را حفظ کردی، با من و در درجه من هستی؛ یعنی اگر دینت را حفظ کردی، بنده خدا می‌شوی. دین یعنی چه؟ دین، امیرالمؤمنین (علیه السلام) است. دین، حضرت زهرا (علیها السلام) است. مردم این‌ها را نشناختند که می‌فرماید مشرک و کافر شدند. فوراً خدا حکم رویشان گذاشت. مواظب باش که خدا حکم روی تو نگذارد. چرا حکم رویت می‌گذارد؟ برای اینکه تو مشابه آن‌هایی. 



می‌خواهم یک قدری پرده اسرار را کنار بزنم. به امام حسین هم گفتم: آقا جان! می‌خواهم یک قدری پرده را کنار بزنم و عظمت پدرت، امیرالمؤمنین (علیه السلام) و مادرت، زهرای عزیز (علیها السلام) را افشاء کنم. الحمد لله خدا یک قدرتی داد و کمی پرده را کنار زدم (مثل آصف که گفت من ذراتی از علم کتاب را دارم)  مگر ممکن است ولایت را افشاء کرد؟!



خدا وقتی که پیامبر را به آسمان دعوت کرد از خانه ام سلمه با براق رفت که همه ببینند. حالا کجا پرده را کنار زد؟ با جبرئیل به جایی رسیدند که جبرئیل گفت من از اینجا به بعد نمی‌توانم با تو بیایم. 




 

 	گفت او را هین بپر اندر پی‌ام
	
	گفت رو رو من حریف تو نی‌ام 



 





(معلوم می‌شود جبرئیل هم حد دارد. تمام ممکنات حد دارند. فقط ولایت حدّ ندارد [۴۰] چون علی مانند ندارد و احدی مثلش نیست) 



چرا؟ گفت: اینجا محل وحی است. تمام وحی‌ای که می‌آورم از اینجا می‌آورم، با اجازه می‌آیم. پرده را کنار زد، دید علی (علیه السلام) آنجاست. پس چرا تو می‌گویی علی (علیه السلام) در قرآن نیست؟ ای کسی که باسوادی؛ اما بی‌کمالی. جبرئیل می‌گوید: آنچه آیات است از اینجا می‌آورم پس چرا تو این حرف را می‌زنی؟ (بعضی‌ها مثل مگس می‌مانند. دائم دنبال یک جایی می‌گردند که نیش بزنند. برو!) 






	برو ای گدای مسکین در خانه علی زن
	
	که نگین پادشاهی دهد از کرم گدا را 









برو در خانه علی تا تمام حاجت‌هایت را بدهد.



من هم جوابش را دادم. گفتم: اسم فرعون هم توی قرآن است. اسم هامان هم توی قرآن است. پس آن‌ها از علی بالاترند؟



نفسی که از سینه تو خارج می‌شود، اگر علی (علیه السلام) در آن نباشد، مثل باد است. همیشه باید نفس بزنی، نفس بکشی، بگویی علی. آیا ما از یک چاه کمتریم؟!  به تمام آیات قرآن! رفتم در بیابان. دیدم یک چاهی هست می‌گوید: علی، علی، علی. انگار همان چاهی بود که امیرالمؤمنین (علیه السلام) حرف‌هایش را در آن می‌زد. من از شما خواهش می‌کنم، توقع دارم، پوزش می‌طلبم، در اختیار شما هستم که شما هم قلب مبارکتان مانند آن چاه باشد. بگوید: علی. به تمام آیات قرآن! اگر گفتی علی، خدا می‌گوید: لبیک؛ اما اگر نگفتی، خدا تو را نمی‌پذیرد. تو سرکشی. من خودم را روی دهانه چاه انداختم. کیف می‌کردم. خدایا، این زمین است؟ این چطور می‌گوید «علی»؟! امیرالمؤمنین (علیه السلام) نفوذ کرده در آن چاه، آیا قلب شما هم می‌گوید «علی» یا برای «علی» مشابه درست کردید؟! این است که می‌گوید در آخرالزمان اگر کسی با دین از دنیا برود، ملائکه آسمان تعجب می‌کنند؛ علی ندارید. (من آخر عمرم است. دارم حرف‌هایم را می‌زنم. زمانی بشود که این حرف‌ها گیرتان نیاید، حسرت ببرید.) 



بی‌دین می‌روی؛ یعنی علی نداری. دین، علی بن ابی طالب (علیه السلام) است.



انبیاء، از آدم تا خاتم، همه نبی هستند (به غیر از پیامبر آخرالزمان که هم نبی است، هم ولی)  عصمتی که خدا به آن‌ها داد برای این بود که از خودشان حرف نزنند و امتشان، امر پیامبرشان را اطاعت کنند. آن امتهایی که امر پیامبرشان را اطاعت نکردند، عذاب شدند.






	آب را دیدی که با نوحان چه کرد؟
	
	باد را دیدی که با عادان چه کرد؟ 









حالا تمام این انبیاء، به غیر از پیامبر آخرالزمان (صلی الله علیه و آله و سلم) حرف خدا هستند؛ مقصد خدا نیستند؛ یعنی خدا در تمام این حرف‌ها مقصد دیگری دارد. حالا از کجا بفهمیم که مقصد خدا چیست؟



«إنّ الله و ملائکته یصلون علی النّبی یا ایها الذین امنوا صلوا علیه و سلّموا تسلیما»[۱۱] خداوند نه تنها به زمینی‌ها که به آسمانی‌ها هم می‌فرماید: تسلیم پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) شوید. این نبی من، حرف از خودش نمی‌زند، تمام باید تسلیم محمد شوید. پیامبر، بیست و سه سال زحمت کشیده، چقدر عبادت کرده، مگر عبادت پیامبر شوخی است؟ هر الله اکبری که گفته تمام این خلقت می‌گویند: «الله اکبر». یک «لا اله الا الله» می‌گوید، تمام این خلقت «لا اله الا الله» می‌گویند. چقدر پیامبر صدمه دیده؟ دندان پیامبر را شکستند. یک بار آن قدر پیامبر را کتک زدند که گفتند دیگر از دنیا رفت. حالا با تمام این زحمات، با تمام این عظمت، حالا از طرف خدا جبرئیل نازل شد که یا محمد، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را معرفی کن: «یا أیّها الرسول بلّغ ما انزل الیک من ربّک فإن لم تفعل فما بلغت رسالته»[۴۱] تا پیامبر ذره‌ای مسامحه کرد، خدا گفت: اگر علی (علیه السلام) را معرفی نکنی، هیچ کاری نکرده‌ای. حالا پیامبر فوراً اطاعت کرد. خدا گفت: علی (علیه السلام) را روی دست بیاور و بلند کن که همگان بدانند جانشین و وصی تو و حجت خدا این است تا اینکه کس دیگری را به عنوان جانشین تو معرفی نکنند. حالا تازه این، معرفی امیرالمؤمنین (علیه السلام) است نه حقیقت علی (علیه السلام). حالا امیرالمؤمنین (علیه السلام) را روی دست آورد. گفت: «من کنتُ مولاه فهذا علیّ مولاه، اللهم وال من والاه و عاد من عاداه و انصر من نصره و اخذل من خذله... » [۴۲] حالا وقتی رسول‌الله (صلی الله علیه و آله و سلم)، امیرالمؤمنین (علیه السلام) را معرفی کرد، یک‌دفعه خدا افشاء کرد: «الیوم اکملت لکم دینکم»[۱] علی (علیه السلام) دین است. مقصد خدا این است. آن دینی که خدا می‌خواهد، این است. آن اسلامی که خدا می‌خواهد، این است؛ یعنی امر خدا و مقصد خدا، علی بن ابی طالب (علیه السلام) است. حالا پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) گفت: ای مردم! من از دنیا می‌روم. وصی من، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است. تا حالا دین نبوت بود؛ اما از حالا به بعد دین، ولایت شد. پیامبر فرمود: من تا الان نبی بودم؛ اما حالا علی ولی است؛ یعنی علی (علیه السلام)، ولی کل خلقت است. 



آن‌وقت همان جا سلمان و اباذر بلند شدند و اذان گفتند و در اذانشان «اشهد أنّ علیاً ولی الله و حجة الله» گفتند. عمر آمد به پیامبر گفت: این‌ها یک چیزهایی در اذانشان می‌گویند. پیامبر فرمود: آن‌ها درست می‌گویند [۴۳] خود پیامبر هم در اذانش «اشهد أنّ علیاً ولی الله» می‌گفت؛ اما دید اگر افشاء کند، این مردم اصلاً نه قرآنش را قبول می‌کنند، نه اذانش را. این است که پیامبر افشاء نکرد. 



چند نفر از محققین طراز اول ایران جمع شدند و گفتند که سند «اشهد أنّ علیاً ولی الله و حجة الله» در اذان چیست؟ این‌ها از علمای تبریز و مشهد و قم سوال کرده بودند اما می‌گفتند: چیزی که ما را قانع کند هنوز پیدا نکرده‌ایم. در جوابشان همین مطلب را گفتم که وقتی پیامبر امیرالمؤمنین (علیه السلام) را روی دست آورد و گفت: علی، ولی شماست، همان جا هم، سلمان اذان گفت و در اذانش «اشهد أنّ علیاً ولی الله و حجة الله» گفت... تمام این محققان قبول کردند. 



حالا تو آقایی که یک ذره درس خواندی قبول نداری؟! تو مشابه اهل تسنن هستی! حالا تو که در اذانت نمی‌گویی هنوز به جایی نرسیده‌ای و خنگی! مگر نمی‌گویند «الأعلم فالأعلم»؟ خدا رحمت کند علمایی را که دستشان از این دنیا کوتاه شده. من زمانی بود که از آقای قمی تقلید می‌کردم؛ البته قمّی بزرگ. آمدند از ایشان سؤال کردند که آیا این «اشهد أنّ علیاً ولی الله و حجة الله» جزو اذان است؟ ایشان گفتند: نه، این جسارت است. اذان، جزو «علیاً ولی الله» است.



اذان و اقامه‌ای که در آن «اشهد أنّ علیاً ولی الله و حجة الله» نباشد، اصلاً به درد نمی‌خورد. خدا این علمایی را که این طوری بودند با خود امیرالمؤمنین (علیه السلام) محشور کند. اصلاً من این جمله را از آقای گلپایگانی شنیدم که می‌گفت: اگر نمازت را شروع کرده باشی اما یادت رفته باشد که اذان و اقامه بگویی، می‌توانی نمازت را بشکنی و اقامه را بگویی و نمازت را دوباره بخوانی. هیچ کجا نمی‌شود نماز را شکست؛ اما اینجا می‌گفت نماز را بشکن. نمازی که در آن علی نباشد، نماز نیست. بشکن. اذان را بگو یا اگر وقت نداری اقامه بگو و نمازت را بخوان. چون که اذان و اقامه، نگهدار نماز توست. هم نگه‌دار است، هم نگهبان. نماز بی‌اذان «اشهد أنّ علیاً ولی الله و حجة الله» نه نگهبان است نه نگه‌دار. چرا اهل تسنن این همه مذمت شده‌اند؟ چون که در نمازشان «اشهد أنّ علیاً ولی الله» نیست. کسی که از ولایت بیزار است، از حرف ولایت هم بیزار است. اهل تسنن از ولایت بیزارند که «اشهد أنّ علیاً ولی الله و حجة الله» نمی‌گویند. تکرار می‌کنم: کسانی هم که این را نمی‌گویند، مشابه اهل تسنن هستند.



چون که قبولی هر نمازی «اشهد أنّ علیاً ولی الله و حجة الله» است. چون که آسمانی‌ها هم این را می‌گویند. ملائکه‌ای هم که عبادت می‌کنند آنها هم می‌گویند «علیاً ولی الله» اما می‌گویند: «محمد هم رسول‌الله»، هر دوی این‌ها را ملائکه آسمان می‌گویند. چرا؟ ملائکه می‌خواهند خدا خوشش بیاید.



خدا خوشش می‌آید که تو اگر می‌خواهی بگویی: «بسم الله الرحمن الرحیم، الحمد الله رب العالمین» عقیده‌ات این باشد که خدایا تو را حمد می‌کنیم که ما علی (علیه السلام) داریم. حمد می‌کنیم تو را که به ما علی (علیه السلام) دادی، رسول‌الله (صلی الله علیه و آله و سلم) دادی، زهرای عزیز (علیها السلام) به ما دادی وگرنه نمازت به درد نمی‌خورد. آن «مالک یوم الدّین»[۴۴] یعنی خدایا تو مالک دین ما هستی. شروع نمازت باید علی (علیه السلام) باشد. چرا این حرف را می‌زنی؟ قبولی نماز، امیرالمؤمنین (علیه السلام)؛ امام المبین، وصی رسول‌الله و حجت خداست.



تویی که «اشهد أنّ علیاً ولی الله و حجة الله» در اذان نمی‌گویی، نه علی را قبول داری نه پیامبر را. تو از اهل تسنن بدتری. این شهادت است که باید بدهی. اگر شهادت ندادی، عدالت هم نداری. چرا به تو می‌گوید به هنگام مرگ باید شهادت بدهی؟! وقتی که می‌خواستند نفرین کنند می‌گفتند: ان‌شاءالله شهادت به زبانت نیاید، حالا تو در اذان و اقامه‌ات نمی‌گویی؟! 



امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: خداوند وقتی عرش را آفرید بر روی آن نوشت: «لا اله الا الله، محمد رسول‌الله، علی امیرالمؤمنین» و وقتی آب را آفرید، در محل حرکت آن نوشت: «لا اله الا الله، محمد رسول‌الله، علی امیرالمؤمنین» و وقتی خداوند کرسی را آفرید، بر پایه‌های آن نوشت: «لا اله الا الله، محمد رسول‌الله، علی امیرالمؤمنین» و وقتی خدا لوح را آفرید نیز چنین کرد و وقتی جبرئیل را آفرید، و وقتی زمین‌ها را آفرید و... پس در انتها فرمود: و وقتی خداوند ماه را آفرید بر روی آن نوشت: «لا اله الا الله، محمد رسول‌الله، علی امیرالمؤمنین» و این همان سیاهی است که در ماه دیده می‌شود، پس هر زمان که یکی از شما گفت: «لا اله الا الله، محمد رسول‌الله» پس باید بگوید: «علی ولی الله» [۴۵] 






	به هر که دادی چه ندادی؟ (عقل) 
	
	 به هر که ندادی چه دادی؟ 









تو عقل نداری که منکر آسمان و عرش و فرش و خورشید و ماه.... می‌شوی! تو عقل نداری که منکر «أشهد أنّ علی ولی الله» می‌شوی. تو منکر حدیث و روایتی! بترس!



امیرالمؤمنین (علیه السلام) در دو جا تأکید می‌کند که منم. یکی گفته: «أنا قرآن الناطق» [۴۶]، یکی هم که گفته: «أنا الأذان». [۴۷] 



ای بشر! دنیا تنظیم است. ما باید با تنظیم رفتار کنیم. در این مملکت ایران، هفتاد میلیون نفر دارند «اشهد أنّ علیاً ولی الله و حجة الله» می‌گویند و فقط دو سه نفر پیدا شده‌اند که نمی‌گویند. این چه کاری است که تو داری می‌کنی؟ چقدر بدبخت هستی؟! الحمد لله، شکر رب العالمین، این ایران از همه دنیا بهتر است و به واسطه اینکه «اشهد أنّ علیاً ولی الله و حجة الله» می‌گوید مانند یک چراغ فروزان می‌درخشد. هیچ کجا رسانه‌هایش «أشهد انّ محمداً رسول‌الله و أشهد انّ علیاً ولی الله و حجة الله» نمی‌گویند. این فقط منحصر به ایران پاک است. الحمد لله، شکر رب العالمین، تمام رسانه‌های ایران دارند این را می‌گویند. چرا تو نمی‌گویی بدبخت بیچاره؟! چرا تو نمی‌گویی بی‌عقل؟! این ایران الان در تمام این دنیا نابغه و ممتاز است. به تمام آیات قرآن! این ایران پاک، به واسطه اینکه اسم علی (علیه السلام) را می‌آورند و «أشهد ان علیاً ولی الله» می‌گویند حفظ است. خدا نکند این اسم در این مملکت گفته نشود. حافظ این مملکت، هم خداست، هم اسم علی (علیه السلام).



دو مملکت بود که توسط آمریکا تصرف شد؛ چون که «أشهد أنّ علیاً ولی الله و حجة الله» در رسانه‌هایشان نبود: یکی افغانستان بود، یکی عراق. آمریکا غلط می‌کند مملکتی را که در آن رسانه‌هایش «أشهد ان محمداً رسول الله، علیاً ولی الله» باشد تصرف کند. پس ای کسانی که در رأس این مملکت قرار گرفته‌اید، شما باید نگهبان «أشهد أنّ علیاً ولی الله و حجة الله» باشید تا خدا نگه‌دار این کشور باشد. 



ببین به شما می‌گوید اگر یک شیعه در یک شهر باشد آن شهر حفظ است؛ چون که آن شیعه «أشهد أنّ علیاً ولی الله و حجة الله» می‌گوید که این قدر عظمت دارد. [۴۸] 



پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: امت من بعد از من هفتاد و سه فرقه می‌شوند که یک فرقه‌اش ناجی است. هفتاد و دو فرقه دیگر را باطل اعلام کرد. از پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) سؤال کردند فرقه ناجیه کدام است؟ فرمود: کسی که مرا قبول دارد و اهل بیتم را هم قبول دارد. الحمد لله، در ایران پاک، مردم همه پیامبر را قبول دارند. نه تنها امیرالمؤمنین (علیه السلام) را؛ بلکه دوازده امام و چهارده معصوم را هم قبول دارند. این منحصر به ایران است و ما باید شکر کنیم که در ایران پاک زندگی می‌کنیم و زیر سایه ولی الله الاعظم؛ امام زمان (عج الله فرجه) هستیم.



به تمام آیات قرآن! من دیگر آخر عمرم است؛ اما با دل پر غصه می‌روم. چون هر کسی را که دیدم، دیدم تزلزل ولایتی دارد. ما داریم آگاهی می‌دهیم، نه اینکه بخواهیم نمره بدهیم. تمام این آگاهی‌ها هم روی حساب است و روایت و حدیث. 



در مجلس مهمی شخصی وارد شد و سؤال کرد سنی یعنی چه؟ یک نفر جواب داد که سنی فقط یک اسم است. گفتم: نه. اهل تسنن یعنی این‌ها به اصطلاح خودشان امر پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) را اطاعت می‌کنند؛ اما آن‌ها سنّت پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) را قبول دارند و به جا می‌آورند؛ یعنی نماز و روزه و حج و زکات و این‌ها را قبول دارند؛ اما این دوازده امام و چهارده معصوم را قبول ندارند. آن‌ها سنت به جا می‌آورند، نه امر پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) را. امر پیامبر امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است؛ اما شیعه، هم دوازده امام و چهارده معصوم را قبول دارد، هم سنت رسول‌الله (صلی الله علیه و آله و سلم) را به جا می‌آورد. آن‌وقت اهل تسنن چون که رسول‌الله (صلی الله علیه و آله و سلم) را قبول دارند؛ اما امرش را قبول ندارند، عبادت‌هایشان قبولی ندارد و تأیید نشده است و مذمت شده است. حالا می‌خواهم بگویم که این منحصر به اهل تسنن نیست. شما هم اگر امیرالمؤمنین (علیه السلام) را به «الیوم اکملت لکم دینکم»[۱] قبول نداشته باشی تو هم سنّی هستی.



عزیز من! تو باید حب داشته باشی نه بغض، آن‌ها نماز دارند، روزه دارند، حج دارند، عمره دارند، نماز شب دارند، انفاق دارند، همدیگر را دوست دارند. خلاصه، تمام ابعاد مسلمانی به ایشان جمع است. این‌ها تمامش کار است؛ اما چون که امر پیامبر را، که علی بن ابی طالب (علیه السلام) است، قبول ندارند به آن‌ها سنی می‌گوییم.



قبول کردن امیرالمؤمنین (علیه السلام) مقصد خداست. چرا به پیامبر گفت اگر علی را معرفی نکنی کاری نکرده‌ای؟! یعنی ای پیامبر، تمام عبادات و زحمت‌هایت کار است؛ اما معرفی امیرالمؤمنین (علیه السلام) امر است. به پیامبر که این را می‌گوید به تو چه می‌گوید؟! تو چه کاره‌ای؟!



ببین عزیز من! چه می‌گویم. قبولی امیرالمؤمنین (علیه السلام)، نماز است. قبولی امیرالمؤمنین (علیه السلام)، عصاره نماز است. قبولی امیرالمؤمنین (علیه السلام)، عصاره حج است. عصاره روزه است. عصاره تمام اعمال است. روح تمام این‌ها، امیرالمؤمنین (علیه السلام) است و الا آن‌ها جسم است؛ مثل مرده‌ای است که روح ندارد. تمام عبادتهای تو مثل جسم می‌ماند، هیچ قبولی ندارد. هم این جا سرگردانی، هم در آخرت. اگر امیرالمؤمنین (علیه السلام) را قبول نداشته باشی مشرکی و اگر در ظاهر رسول‌الله (صلی الله علیه و آله و سلم) را قبول داشته باشی؛ اما امر رسول‌الله (صلی الله علیه و آله و سلم) را قبول نداشته باشی باز هم مشرکی. امر رسول‌الله (صلی الله علیه و آله و سلم)، امیرالمؤمنین (علیه السلام) است. [۴۹] برو خیالت راحت باشد. دین، علی (علیه السلام) است. کجایی عزیز من؟! 



عده‌ای هستند در این دنیا که آن‌ها را مذمت می‌کنند؛ اما خودشان اهل تسنن هستند. چرا؟ اهل تسنن، امیرالمؤمنین (علیه السلام) را قبول ندارند، تو هم امیرالمؤمنین (علیه السلام) را خلق حساب می‌کنی. فرق نمی‌کند. تو هم مشابه همان‌هایی. این چه خلقی است که می‌گوید با تمام انبیاء آمده‌ام؛ اما با پیامبر آخرالزمان آشکارا آمده‌ام؟ این چه خلقی است؟ خلق، عمرش معلوم است. مثلاً عمر نوح چهار هزار سال بوده و نهصد سال تبلیغ کرده. اگر این‌ها خلق بودند، عمرشان هم معلوم بود. این‌ها نور خدا هستند. خدا کند که ما نفهمی‌مان را بفهمیم، ما نفهمی‌مان را نمی‌فهمیم.



زمان تجدید می‌شود؛ اما امر خدا و پیامبر که تجدید نمی‌شود. همان که بوده، هست. الان ما هم که امر امام زمانمان را قبول نداریم، ما هم نسبت به خودمان اهل تسنن هستیم. چرا؟ آن‌ها امر رسول‌الله (صلی الله علیه و آله و سلم) را قبول ندارند، ما هم امر امام زمان (عج الله فرجه) را قبول نداریم. فرقی نمی‌کند؛ امام زمان (عج الله فرجه) می‌گوید: گناه نکن، می‌کنی. می‌گوید: نگاه به نامحرم نکن، می‌کنی. می‌گوید: دروغ نگو، می‌گویی. می‌گوید: خدعه نکن، می‌کنی. می‌گوید: معامله ربوی نکن، می‌کنی. می‌گوید: نزول نخور، می‌خوری. پس تو هم نسبت به خودت اهل تسننی. (به تمام آیات قرآن! این حرف‌ها القاء و افشاء است و حقیقت تمام حرف‌هاست. هیچ کس این حرف‌ها را نزده است.)  آن‌ها ولایت را قبول ندارند، تو امر ولایت را قبول نداری، تو هم اهل تسننی! چرا می‌گوید: در آخرالزمان اگر یکی با دین از دنیا برود، ملائکه آسمان تعجب می‌کنند؟! به آن‌ها، آن حرف را زده، به تو این را می‌گوید. آن‌ها، اهل تسنن قدیم هستند، تو اهل تسنن جدیدی. چرا؟ همین طور که آن‌ها مذمت شده‌اند، شما هم مذمت شده‌اید. چون که می‌گوید: در آخرالزمان هر کس با دین از دنیا برود، ملائکه آسمان تعجب می‌کنند. پس تو هم مثل همان‌هایی. بیایید یک فکری برای خودمان بکنیم. به این که یک یا دو بار بروی مکه و عمره و کربلا که تأیید نیستی. تأیید این است که امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را به «الیوم اکملت لکم دینکم»[۱] قبول داشته باشی، تو که قبول نداری. 



بعضی از مردم عبادت‌هایی می‌کنند که شهوتشان تأمین می‌شود. الان می‌رود مکه، عمره، سوریه. ما نمی‌گوییم نرو، می‌گوییم تو که می‌روی، چشمت را حفظ کن. چون که روایت داریم زنی آمد یک مسأله از پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) بپرسد، پسر عباس به آن زن نگاه کرد. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) غضب کرد و گفت: ای پسر عباس! چرا نگاه کردی؟ فردای قیامت، خدا چشمت را پر از آتش می‌کند. تو می‌روی عمره تا یک عمل مستحب به جا بیاوری؛ اما ببین که چقدر نگاه می‌کنی! فردای قیامت خدا چشمت را پر از آتش می‌کند، مگر این که چشمت را حفظ کنی.بنابراین یک عبادتهایی است که شهوت را تأمین می‌کند، نه این که آدم، امر را اطاعت بکند. مثلاً می‌گویند: نشانی مؤمن، یکی انگشتر عقیق است، یکی نماز پنجاه و یک رکعت، یکی هم زیارت اربعین؛ اما این زیارت اربعین که تو می‌روی تأییدی ندارد. آنجا زن و مرد قاطی هستند و خدا می‌فرماید: جایی که زن و مرد قاطی باشند، آنجا عذاب من دارد نازل می‌شود. یا این که الان این مسجد جمکران چه خبر است؟ من خودم دیدم که زن‌ها پا برهنه شدند و می‌روند. خانم! مگر حضرت زهرا (علیها السلام) نگفته است که بهترین عبادت از برای زن این است که نه نامحرم او را ببیند و نه او نامحرم را.



این‌ها عبادت های خیالی است. عبادت‌های تأیید نیست. شخصی که گنه‌کار است و توبه می‌کند، بهتر از این است که مانند تو عبادت خیالی و بی‌امر به جا بیاورد. چون که آن عبادت‌های تو تأیید نیست و از کارهایت هم توبه نمی‌کنی؛ اما آن گنه‌کار توبه می‌کند. حالا فردای قیامت عبادت‌هایت «هباءاً منثوراً»[۵۰] می‌شود؛ چون که با هوا و هوس عبادت کرده‌ای، نه با امر و با محبت امیرالمؤمنین (علیه السلام). عبادتت را می‌بینی؛ اما به دستت نمی‌آید و به دردت نمی‌خورد. این آیه قرآن است. توجه بفرمایید که عبادت‌هایتان «هباءاً منثورا»[۵۰] نباشد. اگر روایتش را هم می‌خواهی خداوند به داوود گفت: یا داوود! من توبه‌کنندگان را بیشتر از صدیقین می‌خواهم. داوود گفت: خدایا، این‌ها دایم در بیابان‌ها خدا خدا می‌کنند، روزه می‌گیرند، شکمشان به پشتشان چسبیده! خداوند فرمود: آن‌ها محض بهشت عبادت می‌کنند، نه محض من؛ اما آن گنه‌کار می‌گوید: خدایا مرا بیامرز. من این‌ها را از صدیقین بیشتر می‌خواهم. آن عبادات، مثل عبادتی است که آن‌ها محض بهشت می‌کنند. پس، قربانت بروم! تو باید عبادتی بکنی که خدای تبارک و تعالی عبادتت را تأیید کند، عبادت تأییدی خوب است، نه عبادت تکذیبی.



من دیگر آخر عمرم است، حرفم را می‌زنم. به تمام آیات قرآن! من مرگ را دارم استقبال می‌کنم؛ چون که طوری شده که مردم، به قول پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)، فوج فوج دارند به بیراهه می‌روند. یکی هم نیست که به این‌ها بگوید که راه شما، بیراهه است، بیایید در صراط مستقیم. من در تمام کتاب‌ها بررسی کردم، ندیدم که بگوید: «شرط عبادت، ولایت است».



همه جا پر شده از سواد و عبادت، هیچ خبری نیست از ولایت



کسی نیست بگوید که مردم بفهمند و طرف ولایت بروند نه طرف سواد. سواد خوب است؛ اما سوادی که آن را در اختیار ولایت بگذاری.



من به تمام آیات قرآن، هر چه نگاه می‌کنم می‌بینم که شما هنوز مثل این تازه مسلمان‌ها که از احکام خبر ندارند، شما هم اغلبتان از احکام خبر ندارید. خدا می‌داند که چقدر من جگرم خون است. اصلاً من مرگ را دارم استقبال می‌کنم، از بس ناراحتم. معلمی آمده نزد من، می‌گوید که من اصلاً نمی‌دانستم که عمل جنسی تا این حد بد است، من این عمل را انجام می‌دادم.آن‌ها که باید بگویند، نگفته‌اند. ای واعظ! روایت داریم که می‌فرماید: اگر مطلبی که به درد مردم می‌خورد نگویی و حرف دیگری بزنی، لعنة الله هستی. شما خطیب هستید، چرا این حرف‌ها را به مردم نمی‌زنید؟! چرا این روایت را به مردم نمی‌گویید که روزی پیامبر با پسر عباس می‌رفت که زنی آمد و مساله‌ای از پیامبر پرسید. پسر عباس به آن زن نگاه کرد. پیامبر گفت: ای پسر عباس! چرا نگاه کردی؟ خدا فردای قیامت، چشمت را پر از آتش می‌کند.



چرا این‌ها را به مردم نمی‌گویید؟! اصلاً فکرش را نمی‌کنید! در گذشته، مکتب بود که در آن، اول به جوان‌ها اصول دین و دوازده امام، چهارده معصوم را یاد می‌دادند. معلوم می‌شود این حرف‌ها زده نشده که آن معلم می‌گوید: من اصلاً نمی‌دانستم که این کار تا این حد بد است. (به من اعتراض نکنید که می‌گویم بعضی از ما که ادّعای شیعه‌گی یا مسلمانی می‌کنیم از اهل تسنن بدتریم. تازه آن‌ها خیلی نماز می‌خوانند؛ اما بعضی‌ها اصلاً نماز نمی‌خوانند. شخصی تهران رفته بود. از صاحب‌خانه پرسید که قبله کدام طرف است. گفته بود نمی‌دانم. ما تازه چهار سال است که اینجا آمده‌ایم.)  چرا به مردم نمی‌گویید که عده‌ای در جهنم هستند و می‌سوزند. سؤال می‌کنند شما امت چه کسی هستید؟ می‌گویند: امت رسول‌الله (صلی الله علیه و آله و سلم)، می‌پرسند چرا شما را به اینجا آورده‌اند؟ می‌گویند: ما صلاة به جای نمی‌آوردیم، نماز نمی‌خواندیم. کم کم نماز هم دارد قدیمی می‌شود. اغلب این مردم فرصت ندارند که این حرف‌ها را بخوانند یا این که این حرف‌ها را عمل کنند. چرا فرصت ندارند؟ چون اهل دنیا شده‌اند. یا می‌خواهد ماشینش را مدل روز کند، یا خانه‌اش یا دکور خانه‌اش را جدید کند. مدام در فکر تجدّد است. ما نباید در فکر تجدّد باشیم. تجدد، تجملات است. ما باید در فکر تخصص باشیم. تخصص داشته باشیم، نه تجدد.



خدا رحمت کند علمایی را که دستشان از این دنیا کوتاه شد. حاج شیخ عباس تهرانی می‌فرمود: هر طوری می‌خواهید بشوید؛ اما تجددی نشوید؛ چون که تجدد آخر ندارد. همیشه یک چیز تازه به وجود می‌آورد. یک روز رادیو می‌آورد، یک روز تلویزیون می‌آورد، یک روز ویدئو می‌آورد، الان هم ماهواره آورده است. هر چیزی که قدری قدیمی می‌شود، کفّار در فکر می‌روند که یک چیز جدیدتری برای شما بیاورند؛ اما تمام این‌ها را برای اهل دنیا می‌آورند.



حضرت فرمود: «حب الدنیا رأس کل خطیئه»، محبت دنیا از هر گناهی بالاتر است. ما باید حبّ ولایت داشته باشیم، حبّ خدا داشته باشیم، حبّ قرآن داشته باشیم تا با آن‌ها محشور شویم و الا با تجدد محشور می‌شویم. همان‌طور که امام سجاد (علیه السلام) می‌فرماید: اگر سنگی را دوست داشته باشی، با آن محشور می‌شوی، پیامبر اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) هم فرمودند: به عمل هر قومی راضی باشی جزو آن قومی. پس تو که لهو و لعب را می‌خواهی با همان محشور می‌شوی. ما باید با کلام الله مجید محشور شویم، نه با لهو و لعب.



علمای اعلام و مروج احکام، قرآن را تفسیر می‌کنند. تفسیر قرآن درست است؛ اما تفسیر قرآن طوری باید باشد که امیرالمؤمنین (علیه السلام) را تأیید کند. اگر به غیر از این باشد، اهل تسنن هم قرآن را تفسیر می‌کنند. پس تفسیر قرآن این است که امیرالمؤمنین، علی (علیه السلام)، یعسوب الدین؛ امام المبین، وصی رسول‌الله، حجت خدا را تأیید کند [۵۱] چون که امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) در جنگ صفین فرمود: «أنا قرآن الناطق». شما باید قرآن ناطق را تفسیر کنید. (من هشدار می‌دهم و انتقاد می‌کنم؛ اما همه کس هم به این حرف‌ها توجه نمی‌کند. چون هر کسی برای خودش یک نظری دارد؛ اما نظر از خود داشتن، باطل است. چون ما آن نظر باطل را مافوق امر حساب کرده‌ایم، بنابراین این حرف‌ها برای این عده فایده‌ای ندارد.)  چرا؟ عباس، عموی پیامبر، قرآن را تفسیر می‌کرد. معاویه به عباس پیغام داد که عباس! قرآن را تفسیر می‌کنی؟ عباس گفت: آری، چون که قرآن در خانه ما نازل شده است. معاویه گفت: قرآن را بخوان؛ اما تفسیر نکن. حالا عباس حرف معاویه را قبول کرد و کلام امیرالمؤمنین (علیه السلام) را تأیید نکرد. (تفسیر قرآن، حقیقت امیرالمؤمنین (علیه السلام) است. من هشدار می‌دهم به کسانی که این کتاب را می‌خوانند!)  ببین حالا حضرت زهرا (علیها السلام) به عباس، با آن که عمویش است، راه نداد. چرا؟ چون بعد از آن دیگر قرآن را تفسیر نکرد و فقط قرآن را می‌خواند.



بترسید ای قراء قرآن! ای کسانی که دارید الان قرآن را ترجمه می‌کنید و پخش می‌کنید و اصلاً هیچ توجهی به قرآن ناطق ندارید، شما مشابه اهل تسنن هستید. [۵۲] 



هر کس که حرفی دارد بیاید خصوصی به خود من بگوید؛ اما این حرف‌ها، حرف ندارد. این حرف‌ها، کلام است. شخصی از دانشگاه آمد و گفت: ما آنجا راجع به علم کلام صحبت می‌کنیم. گفتم: عزیز من! این‌ها، علم الحرف است، نه علم الکلام. علم کلام این است که حرف تو با کلام الله مجید مطابق باشد. فرد با وجدانی بود. به من گفت: این حرف را نه من می‌فهمم، نه استادم. پس حرف باید مطابق کلام باشد؛ یعنی مطابق قرآن باشد؛ یعنی مطابق ولایت باشد: «انا قرآن الناطق». [۵۳] 



اما این حرف‌ها را کسی باور می‌کند که در وجودش ولایت باشد، نه ضلالت. باید در وجودت عنایت باشد، نه ضلالت.



پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: «من دو چیز بزرگ نزد شما امانت می‌گذارم: قرآن و عترت». [۵۴] عده‌ای می‌گویند چرا اول گفت قرآن، بعد گفت عترت؟ این اشخاص نمی‌فهمند. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) روی دوش امیرالمؤمنین (علیه السلام) دست گذاشت و فرمود: قرآن را از علی (علیه السلام) بپرسید. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌دانست که مردم نسبت به علی (علیه السلام) منافق هستند و اگر اول بگوید عترت، بعد قرآن، مردم قبول نمی‌کنند و مشرک می‌شوند. الان که منافقند به امیرالمؤمنین (علیه السلام) و اگر آن طور می‌گفت مشرک می‌شدند. پس به این دلیل است که نگفت؛ اما کم کم خود امیرالمؤمنین (علیه السلام) افشاء کرد. در جنگ صفین فرمود: «أنا قرآن الناطق» پس هر کس امیرالمؤمنین (علیه السلام) را قبول ندارد، قرآن را هم قبول ندارد. با دلیل و برهان دارم می‌گویم. هر کس امیرالمؤمنین، علی (علیه السلام)، یعسوب الدین؛ امام المبین، وصی رسول‌الله، حجت خدا را قبول ندارد، قرآن را هم قبول ندارد؛ چون که امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌گوید: «أنا قرآن الناطق» چرا پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) این حرف را نزد؟! پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) «ما ینطق عن الهوی، إن هو الا وحی یوحی»[۵۵] است. می‌دانست که اگر افشاء کند، مردم مشرک می‌شوند. به این خاطر آن حرف را نزد؛ اما بعد از این، هر وقت تعریف امیرالمؤمنین (علیه السلام) را می‌کرد به ایشان می‌گفتند مجنون! چرا این قدر تعریف علی (علیه السلام) را می‌کنی؟! امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) آشکار کرد؛ اما پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) افشاء نکرده، به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) گفتند: مجنون، وای به حالی که می‌گفت اول، عترت است.



اما به نظر من، ولایت، اول و آخر ندارد. امیرالمؤمنین (علیه السلام) که اول و آخر ندارد. این اول و آخر را کسانی نمره می‌دهند که امیرالمؤمنین (علیه السلام) را خلق حساب می‌کنند و الا نور خدا که اول و آخر ندارد. این حرف اول و آخر را آن‌ها که درس خوانده‌اند و کشش ندارند می‌زنند. «آخر» چیزی است که تمام بشود، ولایت که انتها ندارد. این اول و آخر را خیال خلق روی این حرف‌ها می‌گذارد. امیدوارم خدا عقل به شما بدهد و بفهمید و الا هیجانی هستید و نمی‌فهمید. تا آخر عمرتان هم نمی‌فهمید. «أنا مدینة العلم و علیّ بابها»، بیا از در علی (علیه السلام) برو تا بفهمی.



این حرف‌ها هم، که ما داریم می‌گوییم، ما این‌ها را نقل می‌کنیم. مگر ما حقیقت امیرالمؤمنین (علیه السلام) را می‌توانیم بفهمیم؟ این مانند یک اقیانوس است که ما یک قطره‌اش را می‌فهمیم. همین حرفها را هم اغلب کشش ندارند و منکر می‌شوند. وقتی هم کشش نداشت، مثل شلنگِ گرفته می‌ماند و فایده‌ای ندارد. این حرف‌ها را باید از خدا و امام زمان (عج الله فرجه) بخواهید تا به شما القاء کند تا بفهمید و الا نمی‌فهمید. اسم امیرالمؤمنین (علیه السلام)، وحی منزل است. باید به تو وحی بشود. حالا اگر به تو وحی شد، امیرالمؤمنین (علیه السلام) را محبوب خودت می‌دانی. ما باید امیرالمؤمنین (علیه السلام) را محبوب بدانیم؛ یعنی بدانیم که امیرالمؤمنین (علیه السلام) مطلق است؛ یعنی امیرالمؤمنین (علیه السلام) کفواً احد است. [۵۶] 



پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: یا علی! اگر مردم توان داشتند، مطالبی درباره تو می‌گفتم که چندین ذرع زیر پایت را به عنوان تیمن و تبرک بردارند. به رسول‌الله قسم! به قرآن قسم! من هم نتوانستم امیرالمؤمنین (علیه السلام) را آنطور که باید افشاء کنم. از دست مقدس‌ها و آن‌ها که امیرالمؤمنین، علی (علیه السلام) را، یعسوب الدین را؛ امام المبین را، حجت خدا را خلق حساب می‌کنند. این آرزو را هم من به گور می‌برم. فقط خدا امیرالمؤمنین (علیه السلام) را معرفی کرده که گفته است: به عزت و جلالم قسم، اگر عبادت انس و جن بکنی و علی (علیه السلام) را به «الیوم اکملت لکم دینکم» قبول نداشته باشی، به رو در جهنم می‌اندازمت. فقط خدا معرفی کرده.




حدیث معرفت نورانیت امیرالمؤمنین علی (علیه السلام)


روزی ابوذر غفاری از سلمان فارسی پرسید: ای سلمان معنای معرفت امام امیرالمؤمنین (علیه السلام) و شناختن او به مقام نورانیت چیست؟ سلمان فارسی در جواب گفت: ای اباذر، خوب است با هم برویم تا از خود آن حضرت در خصوص معنای آن سؤال کنیم.



اباذر می‌گوید: رفتیم ولی در ابتدا امام را ندیدیم و انتظار کشیدیم تا ایشان تشریف آوردند. حضرت پرسیدند چه چیز شما را به اینجا آورد؟ عرض کردیم: آمده ایم تا از معرفت شما به نورانیت سؤال نماییم. فرمود: مرحبا به شما دو نفر، دو دوست متعهد به دین خود که کوتاهی نمی‌کنند و سپس امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) قسم خورد که این موضوع (معرفت امام علی (علیه السلام) به نورانیت)  بر هر مرد و زن مؤمن واجب است و نباید در آن کوتاهی شود. سپس امیرالمؤمنین فرمود:




 «مَن کان ظاهره فی ولایتی أکثر من باطنه خفّت موازینه؛ 
 

یا سلمان لا یکمل المؤمن إیمانه حتی یعرفنی بالنورانیة، و إذا عرفنی بذلک فهو مؤمن، امتحن الله قلبه للإیمان، و شرح صدره للإسلام، و صار عارفاً بدینه مستبصراً، و من قصر عن ذاک فهو شاک مرتاب، 
 

یا سلمان و یا جندب، إن معرفتی بالنورانیة معرفة الله، و معرفة الله معرفتی، و هو الدین الخالص، بقول الله سبحانه: «وَ مَا اُمِروُا إلاّ لِیَعبُدُوا اللهَ مُخلِصینَ لَهُ الدِّینَ»[۵۷] و هو الإخلاص، و قوله: «حُنَفَاء»[۵۷] و هو الإقرار بنبوّة محمد (صلی الله علیه و آله و سلم)، و هو الدین الحنیف، و قوله: «وَ یُقیِمُوا الصَّلاَة»[۵۷] و هی ولایتی، فمن والانی فقد أقام الصلاة، و هو صعب مستصعب. «وَ یُؤتُوا الزَّکَاة»[۵۷] و هو الإقرار بالأئمة، «وَ ذَلِکَ دینُ القَیِّمَة»[۵۷] أی و ذلک دین الله القیم. 
 

شهد القرآن أن الدین القیم الإخلاص بالتوحید، و الإقرار بالنبؤة و الولایة، فمن جاء بهذا فقد أتی بالدین.
 

یا سلمان و یا جندب، المؤمن الممتحن الذی لم یرد علیه شئ من أمرنا، إلاّ شرح الله صدره لقبوله، و لم یشک و لم یرتّب، و من قال لَمَ و کیفَ فقد کفر، فسلموا لله امره، فنحن أمر الله، 
 

یا سلمان و یا جندب، إنّ الله جعلنی أمینه علی خلقه، و خلیفته فی أرضه و بلاده و عباده، و أعطانی ما لم یصفه الواصفون، و لا یعرفه العارفون، فإذا عرفتمونی هکذا فأنتم مؤمنون، 
 

یا سلمان قال الله تعالی: «وَ استَعِینُوا بِالصَّبرِ وَ الصَّلاة» فالصبر محمد، و الصلاة ولایتی، و لذلک قال: «وَ إنَّهَا لَکَبِیرة» و لم یقل و إنهما، ثم قال: «إلاَّ عَلَی الخَاشِعِینَ» فاستثنی أهل ولایتی الذین استبصروا بنور هدایتی، 


یا سلمان، نحن سرّ الله الذی لا یخفی، و نوره الذی لا یطفی، و نعمته التی لا تجزی، أوّلنا محمد، و أوسطنا محمد، و آخرنا محمد، فمن عرفنا فقد استکمل الدین القیم.
 

یا سلمان و یا جندب، کنت و محمداً نوراً نسبِّح قبل المسبّحات، و نشرق قبل المخلوقات، فقسم الله ذلک النور نصفین: نبی مصطفی، و وصی مرتضی، فقال الله عزوجل لذلک النصف: کن محمداً، و للآخر کن علیاً، و لذلک قال النبی (صلی الله علیه و آله و سلم) : أنا من علی، و علی منّی، و لا یؤدی عنّی إلاّ أنا أو علی؛


یا سلمان و یا جندب، و کان محمد الناطق، و أنا الصامت، و لابد فی کل زمان من صامت و ناطق، فمحمد صاحب الجمع، و أنا صاحب الحشر، و محمد المنذر، و أنا الهادی، و محمد صاحب الجنة، و أنا صاحب الرجعة، محمد صاحب الحوض، و أنا صاحب اللواء، محمد صاحب المفاتیح، و أنا صاحب الجنة و النار، و محمد صاحب الوحی، و أنا صاحب الإلهام، محمد صاحب الدلالات، و أنا صاحب المعجزات، محمد خاتم النبیین، و أنا خاتم الوصیین، محمد صاحب الدعوة، و أنا صاحب السیف و السطوة، محمد النبی الکریم، و أنا الصراط المستقیم، محمد الرؤوف الرحیم، و أنا العلی العظیم». 
 

یا سلمان، قال الله سبحانه: «یُلقِی الرُّوحَ مِن أمرِهِ عَلَی مَن یَشَاء مِن عِبَادِهِ» و لا یعطی هذا الروح إلاّ من فوض إلیه الأمر و القدر، و أنا أحیی الموتی، و اعلم ما فی السَّموات و الأرض، و أنا الکتاب المبین، 


یا سلمان، محمد مقیم الحجّة، و أنا حجّة الحق علی الخلق، و بذلک الروح عرج إلی السماء، أنا حملت نوحاً فی السفینة، أنا صاحب یونس فی بطن الحوت، و أنا الذی حاورت موسی فی البحر، و أهلکت القرون الأولی، أعطیت علم الأنبیاء و الأوصیاء، و فصل الخطاب، و بی تمّت نبوّة محمد، أنا أجریت الأنهار و البحار، و فجّرت الأرض عیوناً، أنا کاب الدنیا لوجهها، أنا عذاب یوم الظلة، أنا الخضر معلِّم موسی، أنا معلم داود و سلیمان، أنا ذو القرنین، أنا الذی دفعت سمکها بإذن الله عزوجل، أنا دحوت أرضها، أنا عذاب یوم الظلة، أنا المنادی من مکان بعید، أنا دابة الأرض، أنا کما یقول لی رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) : أنت یا عی ذو قرنیها، و کلا طرفیها، و لک الآخرة و الأولی، 


یا سلمان إن میّتنا إذا مات لم یمت، و مقتولنا لم یقتل، و غائبنا إذا غاب لم یغب، و لا نلد و لا نولد فی البطون، و لا یقاس بنا أحد من الناس، أنا تکلّمت علی لسان عیسی فی المهد، أنا نوح، أنا إبراهیم، أنا صاحب الناقة، أنا صاحب الراجفة، أنا صاحب الزلزلة. أنا اللوح المحفوظ، إلیَّ انتهی علم ما فیه، أنا أنقلب فی الصور کیف شاءالله، من رآهم فقد رآنی، و من رأنی فقد رآهم، و نحن فی الحقیقة نور الله الذی لا یزول و لا یتغیّر. 
 

یا سلمان، بنا شرف کل مبعوث، قلا تدعونا أرباباً و قولوا فینا ما شئتم، ففینا هلک و بنا نجی. یا سلمان، من آمن بما قلت و شرحت فهو مؤمن، امتحن الله قلبه للإیمان، و رضی عنه، و من شک و ارتاب فهو ناصب، و إن ادعی ولایتی فهو کاذب.
 

یا سلمان أنا و الهداة من أهل بیتی سرّ الله المکنون، و أولیاؤه المقرّبون، کلّنا واحد، و سرّنا واحد، فلا تفرّقوا فینا فتهلکوا، فإنّا نظهر فی کل زمان بما شاء الرحمن، فالویل کل الویل لمن أنکر ما قلت، و لا ینکره إلاّ أهل الغباوة، و من ختم علی قلبه و سمعه و جعل علی بصره غشاوة.
 




یا سلمان، أنا أبو کل مؤمن و مؤمنة، یا سلمان، أنا الطامة الکبری، أنا الآزفة إذا أزفت، أنا الحاقة، أنا القارعة، أنا الغاشیة، أنا الصاخة، أنا المحنة النازلة، و نحن الآیات و الدلالات و الحجب و وجه الله، أنا کتب اسمی علی العرض فاستقر، و علی السَّموَات فقامت، و علی الأرض ففرشت، و علی الریح فذرت، و علی البرق فلمع، و علی الوادی فهمع، و علی النور فسطع، و علی السحاب فدمع، و علی الرعد فخشع، و علی اللیل فدجی و أظلم، و علی النهار فأنار و تبسّم؛


هر کس ظاهر او در پایبندی به ولایت من بیشتر از باطنش باشد کفه ترازویش سبک خواهد بود. 


ای سلمان! ایمان مؤمن کامل نمی‌شود؛ مگر آن که مرا به نورانیت بشناسد و وقتی مرا به آن شناخت؛ او مؤمنی است که خداوند قلبش را به ایمان امتحان کرده است و سینه‌اش را برای اسلام وسعت داده و در دین خود بصیرت و معرفت به دست آورده است. هر کس از این معرفت کوتاهی کند؛ دچار شک و تردید است. 


ای سلمان! و ای جندب! شناخت من با نورانیت، شناخت خداوند است، شناخت خداوند شناخت من است، این همان دین خالص است، که خداوند در سخن خود می‌گوید: «وَ مَا اُمِروُا إلاّ لِیَعبُدُوا اللهَ مُخلِصینَ لَهُ الدِّینَ»[۵۷] و این همان اخلاص است و این سخن خداوند (حنفاء)  همان اعتراف به نبوت محمد (صلی الله علیه و آله و سلم) است و همان دین حنیف است، و این سخن خداوند «وَ یُقیِمُوا الصَّلاَة»[۵۷] همان ولایت من است، پس هر کس ولایت مرا بپذیرد؛ نماز را اقامه کرده است، و البته این سخت و دشوار است. «وَ یُؤتُوا الزَّکَاة»[۵۷] همان اعتراف به ائمه است. «وَ ذَلِکَ دینُ القَیِّمَة»[۵۷] یعنی، این همان دین استوار خداوند است. قرآن شهادت داد که دین استوار؛ یعنی اخلاص داشتن در توحید و اعتراف به نبوت و ولایت. پس هر کس این را داشته باشد دین را به دست آورده است.


سپس امام علی (علیه السلام) فرمود: «ای سلمان! و ای جندب! مؤمن امتحان شده کسی است که چیزی از امر ما بر او وارد نشود؛ مگر آن که خداوند سینه او را وسعت دهد و آن مطالب را قبول کند و در آن شک و تردید نمی‌کند؛ اما کسی که بگوید چرا و چگونه؟ در این صورت او کافر شده است. پس تسلیم امر خداوند باشید و ما امر خداوند هستیم. 


ای سلمان! و ای جندب! خداوند مرا امانت‌دار خودش در بین مخلوقات، خلیفه خودش در زمین و دیار و بندگانش قرار داده است. چیزی به من عطا کرده است که توصیف‌کنندگان نمی‌توانند آن را توصیف کند و عارفان نمی‌توانند به آن معرفت پیدا کنند، پس وقتی شما با این صفت مرا بشناسید مؤمن خواهید بود، 


ای سلمان! خداوند متعال می‌گوید: «وَاسْتَعِینُوا بِالصَّبْرِ وَالصَّلَاةِ»[۵۸] پس صبر محمد است و نماز ولایت من است. لذا گفت: «وَإِنَّهَا لَکَبِیرَةٌ»[۵۸] و نگفت «إِنَّهَما». بعد گفت: پس اهل ولایت مرا استثناء کرد، کسانی که با نور هدایت من دارای بصیرت هستند، 


ای سلمان! ما اسرار خداوند هستیم؛ که نمی‌توان آن را پنهان کرد و نور او هستیم؛ که نمی‌توان آن را خاموش کرد، نعمت او هستیم که نمی‌توان آن را جبران کرد، اول ما محمد است و وسط ما محمد است و آخر ما محمد است پس هر کس ما را بشناسد دین استوار خود را کامل کرده است.


ای سلمان و ای جندب! من و محمد یک نور بودیم که قبل از همه تسبیح می‌گفتیم، قبل از مخلوقات اشراق داشتیم، و خداوند آن نور را به دو قسمت تقسیم کرد یک نصف آن پیامبر برگزیده و نصف دیگر وصی مورد رضایت، خداوند عزوجل به آن نصف فرمود: «محمد باش» و به نصف دیگر فرمود: «علی باش» و به همین خاطر پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: «من از علی هستم و علی از من است، و کسی نمی‌تواند چیزی را از طرف من بیان کند، مگر خودم یا علی». [۵۹] 


این آیه اشاره به آن است «وَأَنْفُسَنَا وَأَنْفُسَکُمْ»[۶۰] این اشاره به اتحاد آن دو در عالم ارواح و انوار است و مانند این آیه «أَفَإِنْ مَاتَ أَوْ قُتِلَ»[۶۱] و در این جا منظور این است؛ که اگر پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) بمیرد یا وصی کشته شود. چرا که این دو شیء واحد هستند و معنای واحد هستند؛ نور واحد هستند، در معنی و صفت متحد است؛ اما در جسد و اسم از هم جدا هستند. پس این دو شیء در عالم ارواح واحد هستند. «أنت روحی التی بین جنبیّ؛ تو روح من هستی که بین دو پهلوی من هستی» و همین طور در عالم اجساد: «أنت مّی و أنا منک ترثنی و أرثک، أنت مّنی بمنزلة الروح من الجسد؛ تو از من هستی و من از تو هستم تو از من ارث می‌بری و من از تو ارث می‌برم؛ [۶۲] تو نسبت به من مانند روح از جسد هستی».



این آیه اشاره به آن است «صَلُّوا عَلَیْهِ وَسَلِّمُوا تَسْلِیمًا»[۱۱] می‌گوید: «بر پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) صلوات بفرستید و بر وصی سلام کنید، و صلوات فرستادن شما بر پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) به خاطر رسالت فایده ای برای شما ندارد؛ مگر با سلام کردن بر علی؛ به خاطر ولایت».



ای سلمان و ای جندب! محمد سخن می‌گفت، من ساکت بودم، باید در هر زمان یک نفر ساکت باشد و دیگری سخن بگوید، پس محمد صاحب جمعیت است، من صاحب محشر هستم، محمد انذارکننده است، من هدایت‌کننده هستم، محمد صاحب بهشت است، من صاحب رجعت هستم، محمد صاحب حوض است، من صاحب پرچم هستم، محمد صاحب کلیدها است، من صاحب بهشت و جهنم هستم، محمد صاحب وحی است، من صاحب الهام هستم، محمد صاحب مفاهیم است، من صاحب معجزات هستم، محمد (صلی الله علیه و آله و سلم) خاتم پیامبران است، من خاتم وصیین هستم، محمد (صلی الله علیه و آله و سلم) صاحب دعوت است، من صاحب شمشیر و شلاق هستم، محمد (صلی الله علیه و آله و سلم) پیامبر کریم است، من صراط مستقیم هستم، محمد (صلی الله علیه و آله و سلم) رؤوف است و من علی عظیم هستم.



ای سلمان! خداوند سبحان می‌گوید: «یُلْقِی الرُّوحَ مِنْ أَمْرِهِ عَلَی مَنْ یَشَاءُ مِنْ عِبَادِهِ»[۶۳] و این روح را به کسی نمی‌دهد؛ مگر به کسی که امر و تقدیر را به او تفویض کرده باشد، من مردگان را زنده می‌کنم، می‌دانم در آسمان ها و زمین چیست، من کتاب مبین هستم. ای سلمان! محمد اقامه‌کننده حجت است، من حجت حق بر مخلوقات هستم، ای سلمان! محمد اقامه‌کننده حجت است، من حجت حق بر مخلوقات هستم، با آن روح او به آسمان به معراج رفت، من نوح را در کشتی حمل کردم، من در کنار یونس در شکم نهنگ بودم، من بودم که با موسی در دریا گفتگو کردم، من ملت های اولین را نابود کردم، من علم پیامبران و اوصیاء را در اختیار دارم، علم فصل‌الخطاب را در اختیار دارم، نبوت محمد با من کامل شد، من نهرها و دریاها را جاری کردم، من چشمه‌های زمین را جوشاندم، چهره دنیا را پنهان کردم.



من عذاب روز سایه هستم، خضر، معلم موسی، هستم، معلم داود و سلیمان هستم، ذوالقرنین هستم، هستم که به اذن خداوند عزوجل سقف دنیا را درست کردم، من زمین را گستراندم، عذاب روز سایه هستم، من هستم که از مکان دور ندا کردم، من دابة الارض هستم، من آن طور هستم که پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) به من فرمود: «تو ای علی ذو القرنین هستی، و دو طرف دنیا هست، و آخرت و دنیا متعلق به توست، ای سلمان! وقتی کسی از ما بمیرد نمرده است، و کسی که از ما به قتل برسد مقتول نمی‌شود، و وقتی کسی از ما غایب باشد غایب نیست، ما از شکم زائیده نمی‌شویم و در شکم نمی‌زائیم، احدی از مردم با ما مقایسه نمی‌شود، من بودم که با زبان عیسی در گهواره سخن گفتم، من نوح، ابراهیم و من صاحب ناقه هستم، من صاحب راجفه قیامت و صاحب زلزله قیامت هستم. من لوح محفوظ هستم، همه علوم موجود در آن به من ختم می‌شود، من می‌توانم به هر چهره‌ای که خداوند بخواهد تغییر کنم، هر کس آنها را ببیند مرا دیده است، هر کس مرا ببیند آن‌ها را دیده است، ما در حقیقت نور خداوند هستیم که زائل نمی‌شود و تغییر نمی‌کند.



ای سلمان! همه افرادی که مبعوث شدند؛ با ما به این شرافت رسیدند. پس ما را خدایان نخوانید. آن‌وقت هر چه خواستید درباره ما بگویید. عده‌ای درباره ما هلاک شدند و عده‌ای به خاطر ما نجات یافتند. ای سلمان! هر کس به آن چه گفتم و شرح دادم ایمان بیاورد؛ مؤمنی است که خداوند قلبش را به ایمان امتحان کرده است؛ از او راضی شده است، و هر کس شک کند و تردید داشته باشد ناصبی است، و اگر ادعای ولایت مرا داشته باشد دروغگو است.



ای سلمان! من و هدایت‌کنندگان از اهل بیتم اسرار محرمانه خداوند هستیم. اولیاء مقرب او هستیم، همه ما یکی هستیم، اسرار ما یکی است. پس در بین ما جدایی نیندازید که هلاک می‌شوید، چرا که ما در هر زمان به آن شکل که خدای رحمن بخواهد ظاهر می‌شویم، پس وای و وای بر کسی که انکار کند آن چه را گفتم، کسی آن را انکار نمی‌کند مگر؛ اهل جهالت و کسی که قلب و گوشش قفل شده است و بر چشمش پرده‌ای انداخته شده است، ای سلمان! من پدر هر مرد و زن مؤمنی هستم، ای سلمان! من آن طامه کبری هستم، من آزفه هستم اذا أزفت، من حاقه، قارعه، غاشیه و من صاخه هستم.



من محنت نازل شده هستم، ما آیات و مفاهیم و حجاب‌ها و وجه خداوند هستیم، من اسمم بر روی عرش نوشته شد و بعد عرش آرام گرفت، بر آسمان‌ها نوشته شد و آن‌ها برپا شدند، بر روی زمین نوشته شد و زمین مسطح شد، بر روی باد نوشته شد و باد جریان یافت، بر روی برق نوشته شد و با آن تابش پیدا کرد، بر روی دره‌ها نوشته شد و سیل جاری شد، بر روی نور نوشته شد و حرکت کرد، بر روی ابرها نوشته شد و باران بارید، بر روی رعد نوشته شد و خشوع پیدا کرد، بر روی شب نوشته شد و تاریک و سیاه شد، بر روی روز نوشته شد و روشن و سفید شد». [۶۴]




کلام آخر


پس امیرالمؤمنین کفواً احد است. در تمام خلقت کفو ندارد. البته حرف از این بالاتر است؛ اما قلب شما چنان ضربان دنیا را دارد که این‌ها را قبول نمی‌کند. اگر این‌ها را قبول می‌کرد، نمی‌فرمود: هر کس در آخرالزمان با دین از دنیا برود، ملائکه تعجب می‌کنند. 

علی (علیه السلام) قبول کردن، خلقت قبول کردن است  

تازه با همه این‌هایی که گفته، اگر علی (علیه السلام) را بخواهی که بروی بهشت، توهین به علی (علیه السلام) کرده‌ای. تو باید علی (علیه السلام) را بخواهی، حالا بهشت رفتی یا جهنم. اگر امیرالمؤمنین (علیه السلام) را بخواهی که بهشت بروی، زشت است.



خواستن علی (علیه السلام) را نباید به چیزی تبدیلش کنی، آن تطهیر است. بهشت رفتن در مقابل امیرالمؤمنین (علیه السلام) بدل است، اصل علی (علیه السلام) است.



هر چه را در مقابل علی (علیه السلام) بخواهی، بدل خواسته‌ای. امیرالمؤمنین (علیه السلام)، خواستنش، خواست خداست. خواستن علی (علیه السلام)، خود پیامبر است. خواستن علی (علیه السلام)، خودش بهشت است. خواستن علی (علیه السلام)، خودش عرش است. خواستن علی (علیه السلام)، خود قرآن است. خواستن علی (علیه السلام)، همه چیز است و نخواستنش هیچ چیز!



یا علی




ارجاعات



	↑ ۱٫۰ ۱٫۱ ۱٫۲ ۱٫۳ ۱٫۴ ۱٫۵ ۱٫۶ ۱٫۷ 

(سوره المائدة، آیه 3)

   



 




	↑  





(تاریخ بغداد، جلد 3، صفحه 122)





  




	↑  





(کتاب سلیم بن قیس، صفحه 858)





 و 





(بحار الانوار، جلد 40، صفحه 96)





  




	↑  





(بحار الانوار، جلد 25، صفحه 284)





  




	↑  «ارتد الناس بعد النبی الا ثلاثة نفر، المقداد، ابوذر و سلمان و...» 





(اختصاص، صفحه 6)





 و 





(بحار الانوار، جلد 34، صفحه 273)





  




	↑  «بعث علی مع کل نبی سرا و بعث معی جهرا» 





(جامع الاسرار، صفحه 382-401)





 و 





(المراقبات، صفحه 259)





  




	↑  





(المراقبات، صفحه 259)





 و نیز می‌فرماید: «نبئت و آدم بین الروح و الجسد» 





(کنز العمال، جلد 12، صفحه 426)





 و 





(سنن ترمذی، جلد 5، صفحه 585)





  




	↑  قال الصادق (علیه السلام) : «إِنَّ لِلَّهِ عَزَّ وَ جَلَّ اثْنَیْ عَشَرَ أَلْفَ عَالَمٍ کُلُّ عَالَمٍ مِنْهُمْ أَکْبَرُ مِنْ سَبْعِ سَمَاوَاتٍ وَ سَبْعِ أَرَضِینَ مَا تَرَی عَالَمٌ مِنْهُمْ أَنَّ لِلَّهِ عَزَّ وَ جَلَّ عَالَماً غَیْرَهُمْ وَ أَنَا الْحُجَّةُ عَلَیْهِمْ.» 





(خصال، جلد 2، صفحه 639)





  




	↑  





(مناقب ابن مغازلی، صفحه 75)





 و 





(الطرائف، جلد 1، صفحه 158)





 و 





(الفردوس، جلد 1، صفحه 95)





  




	↑  امام صادق فرمود: آیه قرآن که می‌فرماید: «واتبعوا النور الذی انزل معه» نور علی، امیرالمؤمنین و ائمه هستند. 





(اصول کافی، جلد 1، صفحه 194)





  




	↑ ۱۱٫۰ ۱۱٫۱ ۱۱٫۲ 

(سوره الأحزاب، آیه 56)

   



 




	↑  «السلام علیک یا باب الله...» یا می‌فرماید: «انا مدینة العلم و علی بابها فمن اراد العلم فلیات الباب» 





(مناقب ابن مغازلی، صفحه 80)





  




	↑  «ان الله خلق محمداً و علیاً و الطیبین من نور عظمته» 





(بحارالانوار، جلد 25، صفحه 25)





  




	↑  





(مدینه المعاجز، جلد 1، صفحه 46-50)





  




	↑  «اسم اعظم خدا علی است.» 





(مدینة المعاجز، جلد 1، صفحه 430)





  




	↑  





(تفسیر مرآت الانوار، صفحه 31)





  




	↑  امیرالمؤمنین فرمودند: موجودات و اشیاء با اسم من موجود شدند و تمام پیامبران به اسم من دعا کردند. 





(جامع الاسرار، صفحه 205)





  




	↑  





(بحارالانوار، جلد 21، صفحه 40)





  




	↑  پیامبر خدا فرمودند: حلقه در بهشت صدا می‌دهد و می‌گوید یا علی، مدینه المعاجز  




	↑  





(بحارالانوار، جلد 23، صفحه 282)





 و 





(تفسیر فرات کوفی، صفحه 343)





 و 





(انوار النعمانیه، جلد 1، صفحه 24)





  




	↑  امام صادق (علیه السلام) : «ان ولایتنا ولایت الله عز و جل» 





(امالی مفید، صفحه 142)





 و 





(بحار، جلد 97، صفحه 262)





  




	↑  «انا امر الله و الروح، کما قال سبحانه: و یسألونک عن الروح، قل الروح من امر ربی» 





(بحار الانوار، جلد 39، صفحه 347)





  




	↑  امام باقر فرمود: خدایی جز الله وجود ندارد، محمد رسول خداست، علی امیر المؤمنین است، توحید تا به اینجاست. 





(تفسیر قمی، جلد 2، صفحه 155)





 و 





(بحارالانوار، جلد 3، صفحه 277)





  




	↑ 

(سوره الأحزاب، آیه 33)

   



 




	↑  رسول خدا فرمودند: در معراج، در هر آسمانی که رفتم، علی بن ابی طالب را دیدم که به نماز ایستاده است و ملائکه به او اقتدا می‌کنند. 





(مدینة المعاجز، جلد 3، صفحه 133)





  




	↑  رسول خدا فرمودند: هر کس علی را دوست بدارد، حلال‌زاده است و هر کس دشمن دانست؛ البته زنازاده است. 





(ارشاد شیخ مفید، صفحه 40)





 و 





(بحارالانوار، جلد 27، صفحه 156)





  




	↑  





(بحارالانوار، جلد 36، صفحه 178)





  




	↑  امیرالمؤمنین فرمود: به درستی که خداوند ولایت مرا به اهل آسمان و زمین عرضه داشت، گروهی اقرار نموده و پذیرفتند و گروهی نپذیرفته و انکار نمودند. یونس انکار کرد، پس خدا او را در شکم ماهی زندانی گردانید تا اینکه اقرار نمود. 





(بصائر الدرجات، صفحه 75)





 و 





(بحارالانوار، جلد 14، صفحه 39)





  




	↑  امام صادق فرمودند: اطلاق عنوان امیرالمؤمنین به غیر از علی بن ابی طالب جایز نیست و هر کس راضی شود به او این عنوان را دهند به مرض بدی مبتلا شده و مفعول واقع می‌شود. 





(خلاصه المنهج، جلد 1، صفحه 340)





 و 





(انوار العرفان، جلد 9، صفحه 269)





 و 





(تفسیر عیاشی، جلد 1، صفحه 276)





 و 





(تفسیر البرهان، جلد 2، صفحه 174)





  




	↑ 

(سوره طه، آیه 12)

   



 




	↑  





(تفسیر البرهان، جلد 3، صفحه 226)





  




	↑  





(بحارالانوار، جلد 6، صفحه 179)





 و 





(بشارة المصطفی، صفحه 5)





 و 





(رسائل المرتضی، جلد 3، صفحه 133)





  




	↑  





(نزهة المجالس، جلد 2، صفحه 129)





  




	↑  قال رسول الله: «لو اجتمع الناس علی حب علی بن ابی طالب لما خلق الله النار» 





(مناقب خوارزمی، صفحه 67)





 و 





(فردوس الاخبار، جلد 2، صفحه 203)





 و 





(ارشاد القلوب: ج2، صفحه 49)





 و 





(بحارالانوار، جلد 39، صفحه 249)





  




	↑  رسول خدا فرمودند: «یا علی تو کسی هستی که خداوند مخلوقات در آغاز آفرینش به صورت اشباه حاضر کرد با تو بر آنها احتجاج کرد و گفت آیا من خدای شما نیستم. گفتند: بله. گفت: آیا محمد پیامبر شما نیست؟ گفتند: بله، گفت: آیا علی امام شما نیست؟ در این لحظه تمام مخلوقات از پذیرش ولایت تو و اعتراف به فضیلت تو امتناع کردند و از روی تکبر آن را نپذیرفتند، مگر تعداد کمی از آنها که آنها اصحاب یمین خواهند بود و آنها کمترینِ کمترین هستند...» 





(بحارالانوار، جلد 26، صفحه 311)





  




	↑  «اگر ما نبودیم، خدا هیچ خلقی را نمی‌آفرید. بهشت و جهنم نیز آفریده نمی‌شد.» 





(ارشاد القلوب، جلد 2، صفحه 414)





  




	↑  





(ینابیع الموده، جلد 1، صفحه 301)





 و 





(بحارالانوار، جلد 26، صفحه 12)





 و 





(کنز العمال، جلد 12، صفحه 104)





  




	↑ امام صادق (علیه السلام) در روایتی می‌فرمایند: هر کسی دوست ما را دوست نداشته باشد، دروغ می‌گوید که ما را دوست دارد 




	↑  رسول خدا فرمودند: «یا علی! شیعیان تو، چراغهای هدایتند....» 





(بحارالانوار، جلد 68، صفحه 48)





 

امام باقر (علیه السلام) فرمودند: «شیعیان ما، از شعاع نور ما آفریده شده‌اند.» 





(بحارالانوار، جلد 25، صفحه 23)





  




	↑  رسول خدا به سلمان فرمود: «وقتی من از معراج برگشتم، علی از تمام گفتگوهای من با پروردگارم خبر داد.» 





(القطره، جلد 1، صفحه 190)





  




	↑ 

(سوره المائدة، آیه 67)

   



 




	↑  «هر کس من مولای اویم، پس علی مولای اوست. پروردگارا دوست بدار کسی که علی را دوست بدارد. دشمن بدار آن را که با علی دشمن بدارد و هر کس او را یاری کند، یاری‌اش رسان و هر که او را خوار سازد به ذلت افکن» بنگرید به کتاب الغدیر.  




	↑  به نقل از السلافه فی امر الخلافه.  




	↑ 

(سوره الفاتحة، آیه 4)

   



 




	↑  





(احتجاج طبرسی، جلد 1، صفحه 231)





  




	↑  





(بحارالانوار، جلد 30، صفحه 546)





  




	↑  قال علی: «کنت انا الاذان فی الناس» 





(علل الشرایع، جلد 2، صفحه 442)





 

قال علی بن الحسین: «الاذان امیر المؤمنین» 





(تفسیر قمی، جلد 1، صفحه 282)





 

امام صادق (علیه السلام) نیز می‌فرماید: «اذان، نامی است که خدا به علی (علیه السلام) ارزانی داشته است.» 





(معانی الاخبار، صفحه 298)





  




	↑  قال الصادق: «الکلم الطیب، قول المؤمن: لا اله الا الله، محمد رسول الله، علی ولی الله و خلیفة رسول الله» 





(تفسیر قمی، جلد 2، صفحه 208)





 و 





(بحار الانوار، جلد 66، صفحه 64)





  




	↑  رسول خدا فرمود: «هر کس با علی مخالفت کند، کافر است و ایمان پذیرفته نمی‌شود مگر با ولایت علی» 





(کنز الفوائد، صفحه 185)





 و 





(مناقب ابن مغازلی، صفحه 46)





 و 





(تاریخ بغداد، جلد 11،، صفحه 102)





  




	↑ ۵۰٫۰ ۵۰٫۱ 

(سوره الفرقان، آیه 23)

   



 




	↑  قال رسول الله: «ان الله عزوجل انزل علیّ القرآن و علیٌ سفیره» 





(بحارالانوار، جلد 23، صفحه 153)





  




	↑  قال الصادق: «ان الله جعل ولایتنا اهل البیت قطب القرآن و قطب جمیع الکتب، علیها یستدیر محکم القرآن و بها نوهت الکتب و یستبین الایمان.» خداوند متعال، ولایت ما اهل بیت را قطب قرآن و محور همه کتابهای آسمانی قرار داد. محکمات قرآن حول آن می‌چرخد. تمام کتب آسمانی آن را خاطرنشان ساخته‌اند و به ولایت ما است که ایمان آشکار و نمایان می‌شود. 





(تفسیر عیاشی، جلد 1، صفحه 5)





 و 





(بحار الانوار، جلد 89،، صفحه 27)





  




	↑  همچنین می‌فرماید: «علم ما کان و ما یکون فی القرآن و علم القرآن کله فی الفاتحه و علم الفاتحه فی بسم الله الرحمن الرحیم و علم البسمله کله فی بائها و انا نقطة تحت الباء» 





(خزینة الجواهر، صفحه 58)





 و 





(تفسیر مجمع البیان، جلد 1، صفحه 82)





 و 





(انوار النعمانیه، جلد 1، صفحه 47)





  




	↑  





(بحارالانوار، جلد 23، صفحه 107)





 و 





(مجمع الزوائد، جلد 1، صفحه 170)





 و 





(کفایة الاثر، صفحه 87)





 و...  




	↑ 

(سوره النجم، آیه 3)

   



 




	↑  قال رسول الله: «یا علی مثلک فی امتی کمثل قل هو الله احد....» 





(بحارالانوار، جلد 38، صفحه 93)





  




	↑ ۵۷٫۰ ۵۷٫۱ ۵۷٫۲ ۵۷٫۳ ۵۷٫۴ ۵۷٫۵ ۵۷٫۶ ۵۷٫۷ ۵۷٫۸ 

(سوره البینة، آیه 5)

   



 




	↑ ۵۸٫۰ ۵۸٫۱ 

(سوره البقرة، آیه 45)

   



 




	↑  





(مسند احمد، جلد 1، صفحه 98. چاپ مصر)





 و 





(همان، جلد 772. چاپ بیروت، صفحه 159)





 و 





(صحیح ترمذی، جلد 5، صفحه 632. ج 3712)





  




	↑ 

(سوره آل عمران، آیه 61)

   



 




	↑ 

(سوره آل عمران، آیه 144)

   



 




	↑ . حدیث آن گذشت.  




	↑ 

(سوره غافر، آیه 15)

   



 




	↑  





(عیون الحکم و المواعظ (به صورت مختصر)، صفحه 167)





  












انجمن ولایت

بسم الله الرحمن الرحیم









السلام علیک یا أباعبدالله، السلام علیکم و رحمة الله و برکاته. السلام علی الحسین و علی علیّ بن الحسین و اولاد الحسین و اصحاب الحسین و رحمة الله و برکاته.




امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) کفواً احد است. حضرت زهرا (علیها السلام) کفواً خلقت است. تمام این حرفها اصلش ولایت است، اصلش علی (علیه السلام) است؛ چون ولایت به خدا باز می‌گردد، مقصد خدا علی (علیه السلام) است.








این کتاب را عمل کنید تا خدا از شما راضی باشد. این کتاب آمادگی برای این است که با خدا حرف بزنید. در تمام خلقت مانندش نیست. از این کتاب قدردانی کنید. این کتاب منحصر به ولایت است.








مقدمه


چرا اهل تسنن با این همه نماز و عبادتشان اهل آتش‌اند؟ چون در بنیاد آنها و هر کاری که می‌کنند، باید محبت امیرالمؤمنین (علیه السلام) باشد، ولی اینها محبت علی (علیه السلام) ندارند.



اینکه من می‌گویم یک چیز عمومی است: آب مهریه حضرت زهرا (علیها السلام) است؛ ولی اهل تسنن این را نمی‌دانند. حالا که محبت حضرت زهرا (علیها السلام) را ندارند اهل جهنمند.

ما هم که وضو می‌گیریم، باید یک عنایتی از زهرای عزیز به ما بشود. این آب به ما عنایت شده است، ما باید حضرت زهرا (علیها السلام) را بخواهیم؛ یعنی وضوی ما با محبت زهرا (علیها السلام) باشد وگرنه باطل است و نمازمان هم درست نیست.



چرا اهل تسنن محبت امیرالمؤمنین (علیه السلام) را ندارند؟ چون که آنها عمر را می‌خواهند، ولی امیرالمؤمنین (علیه السلام) را نمی‌خواهند، حالا تمام اعمال آنها باطل است.

پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌فرماید: آخرالزمان شرالأزمنه است، مردم پیرو زمان می‌شوند و عمر را می‌خواهند، به خاطر همین از امیرالمؤمنین (علیه السلام) و حضرت زهرا (علیها السلام) بهره‌ای نمی‌برند.

رفقای عزیز! بیائید پیرو عمر نباشید تا اعمالتان درست باشد.



پیامبر اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌فرماید: هر کس در آخرالزمان دینش را حفظ کند، با من و در درجه من است. رفقای عزیز! بیائید در درجه پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) باشید! اول باید سخی باشید، گناه نکنید، پیرو کسی هم نباشید، آن‌وقت شما در درجه پیامبرید.



متقی شما را آگاه می‌کند، بیائید طرف متقی تا شما را آگاه کند که چگونه می‌توانید در درجه پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) باشید. بیائید دنبال متقی که از زمان آدم ابوالبشر تا حالا را خبر دارد و به شما می‌گوید. بیائید سخی باشید و به حرفهای متقی عمل کنید تا در درجه پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) باشید.



عایشه سی هزار حدیث از پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) بلد بود؛ اما طرف عمر و ابابکر و معاویه رفت و اهل جهنم شد. اگر طرفدار علی (علیه السلام) بود از آن سی هزار حدیث بالاتر بود. ولی فضه یک حدیث از پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) بلد بود، آن هم علی (علیه السلام) بود؛ یعنی فضه محبت علی (علیه السلام) و پیروی از علی (علیه السلام) داشت؛ به خاطر همین اهل بهشت شد. رفقای عزیز! قدر علی (علیه السلام) را بدانید، تا شما هم مثل فضه اهل بهشت شوید.




وضو


وضو آمادگی برای نماز است؛ یعنی حضور در نزد خدا و اطاعت امر ولایت. یعنی دست از دنیا و مافیها برداری و بگوئی زهرا (علیها السلام)! بگوئی علی (علیه السلام)! وضوی تو محبت امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است.



امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) روح عبادت، روح سخاوت، روح مروّت، روح انسانیت، روح تمام خلقت، روح قرآن است. همانطور که با وضو با خدا حرف می‌زنی، باید با امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) هم حرف بزنی.



الآن که می‌خواهید حرم ائمه بروید، باید احترام کنید و با وضو باشید. آنجا را باید احترام کنید. در تمام خلقت، مانند حضرت زهرا (علیها السلام) نیست، عمر و ابابکر حضرت زهرا (علیها السلام) را احترام نکردند، آن‌وقت اهل جهنم‌اند.




اسرار وضو


شستن صورت، دستها و مسح سر و پاها در وضو رازی دارد.



شستن سر و صورت در وضو: یعنی خدایا، هر گناهی که با این صورت انجام دادم، آن را شستشو کن تا با صورت پاک به جانب تو بایستم و تو را عبادت کنم و با پیشانی پاک سر به سجده گذارم.



شستن دستها در وضو: یعنی خدایا، از گناه دستم را شستم، خدایا، گناهانی که با دستم مرتکب شده‌ام را تطهیر کن.



مسح سر در وضو: یعنی خدایا، از هر خیال باطل و هوا و هوس خامی که در سر پرورانده‌ام، مرا تطهیر کن و آن خیال باطل را از من دور کن.



مسح پا: یعنی خدایا، من از رفتن به مکان زشت پاک شوم و این پا را از هر گناهی که با آن انجام داده‌ام، تطهیر کن.




اذان


من یک شب خواب دیدم که در مکّه هستم، یک جمعیت خیلی زیادی آنجاست؛ یعنی بیرون مسجدالحرام بود، یک منبری گذاشته بودند، پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) روی منبر ایستاده بود و به تمام این جمعیت نگاه می‌کرد. وقتی پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) مرا دید، صدایم زد و گفت: حسین! گفتم: بله! گفت: برو بالای خانه خدا و اذان بگو. اینقدر کثرت جمعیت بود که من توان نداشتم، فوراً یک نفر که بغل دست پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) بود، حالا مَلَک بود یا کس دیگری، آمد و جمعیت را خلاصه پس و پیش کرد، یک کوچه‌ای باز کرد و من وارد مسجدالحرام شدم. 



وقتی از پله‌ها بالا می‌رفتم، می‌گفتم که اگر بالای خانه خدا قرار گرفتم، ده مرتبه «أشهد أنّ أمیرالمؤمنین علیاً ولیّ الله» را می‌گویم. چون که منتها آرزویم همین بود که پیامبر اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) امر کند. تا به من امر کرد، رفتم.



آن کسانی که از این حرفها خوششان نمی‌آید، جزء همان کسانی هستند که از اذان بلال خوششان نمی‌آمد. چرا؟ رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) به من گفت: بالای خانه خدا برو و اذان بگو! وقتی امام زمان (علیه السلام) بیاید و برایتان صحبت کند، حرفها برای شما جدید نیست؛ چون متقی این حرف‌ها را برای شما زده است.



دفعه دیگر: یک شب به خدا گفتم: خدایا، من دیگر به رفقایم چه بگویم؟ من که چیزی بلد نیستم! شب خواب دیدم: همین جائی که الآن هستم، همه آمده‌اند. هر کسی یک کاسه‌ای، یک ظرفی آورده است. به اینها گفتم: چه کار دارید؟ چه می‌خواهید؟ گفتند: ما ولایت می‌خواهیم. 



من از خواب بیدار شدم، بلند شدم و رفتم بیرون، نشستم و شروع به گریه کردم. گفتم: خدایا، من که اینها را نفرستادم، تو فرستادی. من که چیزی ندارم به اینها بدهم، یک چیزی به من بده تا به اینها بدهم. این بنده‌های خدا از راه دور و نزدیک می‌آیند. بعد خواب دید که آقا فرمود: اذان بگو! وقتی اذان گفتم، آقا فرمود: معنی اذان را به اینها بگو.



حالا می‌خواهم معنای اذان را برای شما بگویم که بفهمیم اذان یعنی چه؟ آیا ما تا به حال اذان گفته‌ایم یا نه؟ 



هر چیزی معنی دارد، هر چیزی عصاره‌ای دارد، اگر عصاره اعمال را ببینی، به آن کارَت یقین پیدا می‌کنی. اما اگر یقین نداشته باشی، عادت است. حالا اذان هم عصاره دارد که ما باید آن را بفهمیم. چقدر نماز خواندیم؛ اما متوجه نشدیم!



اول اذان، بعد اقامه می‌گوئید تا برای حرف زدن با خدا آماده شوید.



اذان: آماده شدن برای این است که با خدا حرف بزنی، با ولایت حرف بزنی. کارهایت را زمین گذاشته‌ای، اتصال و ارتباطت را با مردم قطع کرده‌ای، می‌خواهی بروی رو به خدا، می‌خواهی نماز بخوانی، ببین از اینجا آماده‌ات می‌کند. 



حالا باید بگوئی:



الله اکبر: خدا بزرگ است، درخت و کوه هم بزرگ است. این «الله اکبر»ی که گفتی؛ یعنی خدا از آنچه که در تمام خلقتها هست، بزرگتر است. اگر «الله اکبرِ» اینطوری گفتی که خدا از همهٔ خلقتها بزرگتر است، پس چرا طرف کس دیگری می‌روی؟ چرا کس دیگری را مؤثر می‌دانی؟ اگر خدا را اینطوری ببینی، هر شیئی در نزدت کوچک است. بعد می‌گوئی: 



أشهد أن لا إله إلا الله: یعنی خدایا، شهادت می‌دهیم به یگانگی تو، هیچ مؤثری مؤثر نیست به غیر از تو، تا حتی انبیاء، تا حتی اولیاء، تا حتی امیرالمؤمنین (علیه السلام) مؤثر نیست. ما باید خدا را اینطوری حس کنیم، او را که نمی‌بینیم. حالا یک دفعه می‌گوئی: 



أشهد أنّ محمّداً رسول الله: ای خدای عزیز! شهادت می‌دهیم که این محمّد (صلی الله علیه و آله و سلم) رسول توست، فرستاده توست، ما باید به فرستاده تو گوش بدهیم. تو وقتی گفتی «أشهد أن لا أله الا الله» هیچ مؤثری مؤثر نیست به غیر از خدا، خدا دارد برای تو مؤثر درست می‌کند؛ می‌گوید: تسلیم محمّد (صلی الله علیه و آله و سلم) بشوید. 



به کل خلقت می‌گوید: تسلیم نماینده من بشوید. «إنّ الله و ملائکته یصلّون علی النّبیّ یا أّیها اّلذین ءامنوا صلّوا علیه و سلّموا تسلیماً»[۱] یعنی تسلیم محمّد (صلی الله علیه و آله و سلم) شوید. اگر ما تسلیم محمّد (صلی الله علیه و آله و سلم) هستیم، به امر خدا تسلیم پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) شده‌ایم؛ این یعنی خداشناسی، چون که ما داریم امر خدا را اطاعت می‌کنیم.



بعد می‌گوئی: 



أشهد أنّ امیرالمؤمنین علیاً ولیّ الله : حالا خدا ولیّ برای تو درست می‌کند، نه تنها برای تو، بلکه به کل خلقت ولیّ است. مگر خدا صغیر است که بخواهد برای خودش ولیّ بگیرد؟ یعنی کل خلقت در مقابل ولایت صغیر است تا حتی انبیاء، به غیر از پیامبر آخرالزمان (صلی الله علیه و آله و سلم). چرا؟ چون ترک اولی دارند. تمام خلقت در مقابل امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) صغیرند، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) ولیّ به کل خلقت است. ببین، خدا دارد تو را آماده می‌کند، برایت ولیّ درست می‌کند، تو صغیر هستی! اگر تو صغیر نباشی، نمی‌گوئی من! هم صغیری و هم بی عقل!



کل خلقت زیان می‌کند، هر کسی که سقوط کرد، یک ذراتی تزلزل به ولایت پیدا کرد، تا حتی آدم ابوالبشر، آدم چهل سال گریه کرد. گفت: خدایا، توبه مرا قبول کن. خدا گفت: به آسمان نگاه کن. مرا به این پنج نور پاک قسم بده! اینها محمد و علی و فاطمه و حسن و حسین هستند. آدم گفت: تا اسم حسین آمد دلم شکست. خدا آن‌وقت روضه خواند و گفت: یا آدم! این حسین است که او را در صحرای کربلا می‌کشند و بدنش از تشنگی ترک، ترک می‌شود. آدم خدا را به امام حسین (علیه السلام) قسم داد که ترک اولایش قبول شد و آمرزیده شد. 



یونس در دهان حوت افتاد، چون که گفت: چیزی را که ندیده‌ام چگونه قبول کنم؟ حالا امیرالمؤمنین (علیه السلام) به او یاد داد که بگوید: «سبحانک، یا لا إله إلا أنت، إّنی کنت من الظالمین»[۲] آن‌وقت از شکم حوت نجات یافت. 



پس خدای تبارک و تعالی امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را که از نور خودش به وجود آورده، به او اشراف به کل خلقت داده، علی (علیه السلام) مشکل‌گشای کل خلقت است. تمام خلقت در مقابل ولایت صغیر هستند. تو از کجا می‌گوئی که خلقت صغیر است؟ خدا به کل خلقت جان داده، جان ارزش ندارد؛ اما آنچه که به این جان دمیده می‌شود؛ یعنی ولایت ارزش دارد. این خارجی جان دارد؛ اما نجس است. جان، عنایت خداست، ولایت، رحمت خداست. وقتی می‌گوید: «لا إله الله، محمّد رسول الله، علی ولیّ الله» ولایت به او دمیده می‌شود و پاک می‌شود.



أشهد أنّ علیاً حجة الله یعنی شهادت می‌دهم که خدا حجت را به کل خلقت تمام کرده، ولیّ برای ما معلوم کرده. این مثل همان است که خدا گفت نعمت را به شما تمام کردم.



بعد می‌گوئی: 



حیّ علی الصلوة: بپاخیزید! برای چه بپاخیزید؟ برای ولایت. بشتابید به سوی نماز، بشتابید در امر پذیرش و تبعیت از امر ولایت. امیرالمؤمنین (علیه السلام) فرمود: «أنا صلوة المؤمن، أنا حیّ علی الصلوة، أنا حیّ علی الفلاح، أنا حیّ علی خیر العمل» حقیقت و باطن نمازِ مؤمن، تبعیت محض از ولایت علی بن ابی طالب (علیه السلام) است.



حیّ علی الفلاح: بشتابید به سوی ولایت.



حیّ علی خیر العمل: بشتابید به سوی خیرِ عمل؛ یعنی هر عمل خیری در ذیل ولایتِ اهل بیت مقبول است؛ یعنی دوستی امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) بهترین عمل است. 



این کار بهترین کار است. چه کاری؟ ولایت. چه کاری؟ تسلیم بودن. این از هر عملی بهتر است. مگر در قیامت نداریم که عده‌ای می‌گویند: «رب ارجعونی أعمل صالحاً»[۳]: ما را برگردان تا عمل صالح کنیم. مگر اینها نماز نمی‌خواندند؟ مگر سخاوت نمی‌کردند که می‌گویند ما را برگردان تا عمل صالح کنیم؟ عمل صالح؛ عمل به ولایت است. عمل کردن به ولایت این است که گناه نکنید و سخاوت شما به امر ولایت باشد تا زمان رجعت. 



پس بهترین عمل، ولایت است. اگر بهترینِ اعمال، نماز است که سنّی‌ها آن را به‌جا می‌آورند! پس چرا اهل آتشند؟ اگر بهترین اعمال را به جا می‌آورند، چرا خدا آنها را می‌سوزاند؟ خدا می‌گوید: «إّنما یتقبل الله من المتقین»[۴] متقی کسی است که امام المتقین، علی (علیه السلام) را قبول داشته باشد. شرط عبادت این است که متقی باشی تا اعمالت قبول باشد، تو باید اتصال به امام المتقین باشی.



حالا امام المتقین علی (علیه السلام) ، متقی را معلوم کرده، شما باید تسلیم متقی باشید. چون خدا و چهارده معصوم (علیهم السلام) به متقی نظر کرده و او را تأیید کرده‌اند. او از همه خلقت آگاه است؛ اما شما آگاهی ندارید. باید پیرو متقی باشید تا آمرزش پیدا کنید و با او محشور شوید.



حالا دوباره می‌گوئی: 



الله اکبر: یعنی ای خدای بزرگ! چه کسی این کارها را کرد؟ خدایا، تو کردی.



دوباره می‌گوئی: 



لا إله إلا الله: هیچ کسی نیست که اینطوری نبیّ را معرفی کند، ولیّ را معرفی کند، حجّت را معرفی کند. خدایا، تو کردی.



آیا تا به حال اینطوری اذان گفته‌اید؟ اگر اینطوری اذان بگوئید، نمازتان ارزش دارد. خدا را تا اندازه‌ای شناختید، رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) را شناختید. حالا علی (علیه السلام) را هم تا اندازه‌ای

شناختید. اینجور حال پیدا کن.



از کجا حال پیدا کنیم؟ سخاوت کن! دنیا را فراموش کن! اینقدر فکر و خیال باطل نکن!. عزیزان من! اگر اینطوری باشیم، والله، ما داریم با خدا نجوا می‌کنیم، با پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) نجوا می‌کنیم، با امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) نجوا می‌کنیم، ما با امر نجوا می‌کنیم. تو با چه کسی نجوا می‌کنی؟ حواست چند جا هست؟




سند اذان


حالا از طرف خدا جبرئیل نازل شد که یا محمّد! امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را معرفی کن. «یا أّیها الرّسول بلّغ ما اُنزل إلیک من رّبک فإن لم تفعل فما بلّغت رسالتک»[۵] تا پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) ذره‌ای مسامحه کرد، خدا گفت: اگر علی (علیه السلام) را معرفی نکنی، هیچ کاری نکرده‌ای. 



حالا پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فوراً اطاعت کرد. خدا گفت: امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را روی دست بیاور و بلند کن که همگان بدانند: جانشین و وصیّ تو و حجت خدا این است، تا اینکه کس دیگری را به عنوان جانشین تو معرفی نکنند. حالا تازه این، معرفی امیرالمؤمنین (علیه السلام) است، نه حقیقت علی (علیه السلام)! پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) امیرالمؤمنین (علیه السلام) را روی دست آورد و گفت: «من کنت مولاه، فهذا علی مولاه. اللّهم وال من والاه و عاد من عاداه و انصر من نصره و اخذل من خذله و العن من أنکره ...» حالا وقتی رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) ، امیرالمؤمنین (علیه السلام) را معرفی کرد، یک دفعه خدا افشا کرد: «الیوم أکملت لکم دینکم»[۶] علی (علیه السلام) دین است، مقصد خدا این است. دینی که خدا می‌خواهد، این است. اسلامی که خدا می‌خواهد، این است؛ یعنی امر خدا و مقصد خدا، علی بن ابی طالب (علیه السلام) است. حالا پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) گفت: ای مردم! من از دنیا می‌روم، وصیّ من امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است. تا حالا دین اسلام بود؛ اما از حالا به بعد، دین، ولایت شد. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: من تا الآن نبیّ بودم؛ اما حالا علی (علیه السلام) ولیّ است؛ یعنی علی (علیه السلام) ولیّ کل خلقت است.



آن‌وقت همانجا سلمان و اباذر بلند شدند و اذان گفتند و در اذانشان «أشهد أنّ علیاً ولیّ الله و حجة الله» گفتند. شخصی آمد، به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) گفت: اینها یک چیزهائی در اذانشان می‌گویند. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: آنها درست می‌گویند. خود پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) هم در اذانش «أشهد أنّ علیاً ولیّ الله» می‌گفت؛ اما دید اگر افشا کند، این مردم اصلاً نه قرآنش را قبول می‌کنند، نه اذانش را. 



حضرت دید که اگر افشا کند، جسارت بیشتری به ساحت قدس ولایت می‌شود. افشا نکرده، طناب گردن امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) انداختند! افشا نکرده همسر عزیزش را کتک زدند و کشتند! اگر افشا می‌کرد، با آنها چه می‌کردند؟ این است که پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) افشا نکرد.



یکی از اهل علم، خدمت یکی از مراجع کتابی آورده بود و بحثی داشت، می‌گفت: ما از کجا بفهمیم امیرالمؤمنین (علیه السلام) بر حق است؟ آن مرد بزرگوار، هر طوری که به او می‌گفت قانع نمی‌شد. در ابتدا وقتی که من وارد مجلس شدم، آن عالم بزرگوار بلند شد و به استقبالم آمد و مرا در بغل گرفت و بوسید. دیدم در آن مجلس جا افتادم و می‌توانم حرف بزنم، به خاطر همین گفتم ایشان را به من حواله کنید. به آن شخص گفتم: خدا گفته «إن الله و ملائکته یصلّون علی النبیّ یا أیها الذین ءامنوا صلّوا علیه و سلّموا تسلیماً»[۱] خدا به تمام خلقت گفته علی (علیه السلام) را قبول کنید. اگر امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را قبول نداشته باشی و عبادت جنّ و انس کنی، تو را با صورت به آتش جهنم می‌اندازم. آن عالم قانع شد و گفت: هیچ کس چنین جوابی به من نداده بود.



چند نفر از محققین طراز اول ایران جمع شدند و گفتند که سند «أشهد أنّ علیاً ولی الله و حجة الله» در اذان چیست؟ اینها از علمای تبریز و مشهد و قم سؤال کرده بودند؛ اما می‌گفتند: چیزی که ما را قانع کند، هنوز پیدا نکرده‌ایم. در جوابشان همین مطلب را گفتم که وقتی پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) امیرالمؤمنین (علیه السلام) را روی دست آورد و گفت: علی (علیه السلام) ولیّ شماست، همان جا سلمان اذان گفت و در اذانش «أشهد أنّ علیاً ولیّ الله و حجة الله» گفت. تمام این محققان قبول کردند.



اذان و اقامه‌ای که در آن «أشهد أنّ علیاً ولیّ الله و حجة الله» نباشد، اصلاً به درد نمی‌خورد. من این جمله را از آقای گلپایگانی شنیدم که می‌گفت: اگر نمازت را شروع کرده باشی؛ اما یادت رفته باشد که اذان و اقامه بگوئی، می‌توانی نمازت را بشکنی و اقامه را بگوئی و نمازت را دوباره بخوانی. هیچ کجا نمی‌شود نماز را شکست، اما اینجا می‌گفت نماز را بشکن و اقامه بگو. نمازی که در آن علی (علیه السلام) نباشد نماز نیست؛ چون که اذان و اقامه نگه‌دار نماز توست. هم نگه‌دار است و هم نگهبان. نماز بی اذان «أشهد أنّ علیاً ولیّ الله و حجة الله» نه نگهبان است، نه نگهدار.



چرا اهل تسنن این همه مذمت شده‌اند؟ چون که در نمازشان «أشهد أنّ علیاً ولیّ الله» نیست. کسی که از ولایت بیزار است، از حرف ولایت هم بیزار است. اهل تسنن از ولایت بیزارند که «أشهد أنّ علیاً ولیّ الله و حجة الله» نمی‌گویند.



قبولی هر نمازی «أشهد أن علیاً ولیّ الله و حجة الله» است؛ چون که آسمانی‌ها هم این را می‌گویند. چرا؟ چون خدا خوشش می‌آید.




قبله


این که می‌گوید شما رو به قبله بایست، یعنی رو به ولایت بایست، رو به علی (علیه السلام) بایست، رو به زهرا (علیها السلام) بایست. چون که اصل ولایت است، قبله هم ولایت است. چرا؟ اگر دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) را قبول نداشته باشی، نمازت به درد نمی‌خورد و تمام عبادتهایت هیچ است، برای این که مقصد خدا را قبول نداری. این که به تو گفته رو به مکه بایست؛ چون زایشگاه علی (علیه السلام) است.



حالا که اذان گفتیم، می‌خواهیم وارد نماز شویم.




نماز


نماز و روزه تمرین ولایت است نه این که تو را به جائی برساند، نه این که تو را از آتش نجات دهد. تمرین نماز این است که می‌گوئی: خدایا، من تواضع می‌کنم، شیطان سجده نکرد، من شیطان نیستم. خدایا، به من گم‌شو نگو!؛ اما عصارۀ نماز، ولایت است. 



چرا خدا اینقدر روی نماز تکیه کرده است؟ چون که خدا دلش می‌خواهد با او حرف بزنی. این کتاب آمادگی این است که با خدا حرف بزنی.



نماز شکرانه ولایت است: شکر می‌کنی که من ولایت دارم، شکر می‌کنی که اینقدر قدرت به من دادی تا شیطان را زمین بزنم و اطاعتش نکنم! در روایت است که «الصلوة معراج المؤمن» همانطور که پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) به معراج رفت و با خدا حرف زد، تو هم در نماز داری با خدا حرف می‌زنی. 



همین‌طور می‌فرماید: «الصلوة عمود الدین»؛ نماز عمود دین است. امیرالمؤمنین (علیه السلام) هم می‌فرماید: «أنا عمود الدین» نماز باید به عمود دین اتصال داشته باشد؛ یعنی به علی بن ابی طالب (علیه السلام). اگر اتصال نباشد مثل جائی است که تاریک است.



نماز همه‌اش سجدهٔ ولایت است وگرنه توجه ندارید. چرا به شیطان گفت به آدم سجده کن؟ امر را گفت سجده کن، آن کانالی که دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) ، از آن بیرون آمدند را گفت سجده کن. تو سجده‌ات باید سجده امر باشد؛ یعنی تواضع در مقابل ولایت داشته باشی، این است که خدا می‌گوید از سجده‌کنندگان خوشم می‌آید. چرا اهل تسنن این همه سجده می‌کنند؛ اما مورد لعنت هستند؟ چون سجده ولایت نمی‌کنند.



خیلی‌ها پیش من می‌آیند و می‌گویند: بچه‌های ما نماز نمی‌خوانند یا این که من شنیده‌ام: الآن در دانشگاه صده هشتاد از مردم، نماز نمی‌خوانند، عده‌ای هم هستند که خمس و سهم امام نمی‌دهند. بدانید که این تکلیف از روی دوش شما برداشته نشده است. به اولیای امور هم کاری نداشته باشید.



حالا وقتی به او می‌گوئی چرا نماز نمی‌خوانی؟ در جواب می‌گوید: چرا امام جماعت محله ما اینطوری شده است؟ آقای مهندس! آقای دانشجو! از شما سؤال می‌کنم: مگر خدای شما، امام جماعت محله‌تان بوده؟ مگر تا حالا عبادت از برای امام جماعت محله‌تان می‌کردی؟ آیا روزه از برای او می‌گرفتی که الآن می‌گوئی چرا این بد شده است؟ اگر قدری تفکر داشته باشی، می‌بینی تو اشتباه کرده‌ای، نه او! خدا رحمت کند آقای بروجردی را، یک نفر پیش او آمد و گفت: یک طلبه‌ای دزدی کرده، گفت: نه، یک دزد، لباس طلبه را پوشیده است، طلبه که دزدی نمی‌کند! طلبه که خیانت نمی‌کند، طلبه که اینقدر شهوت‌رانی نمی‌کند، این لباس اهل علم، لباس تکلیف است. باز هم تکرار می‌کنم که به اولیای امور کار نداشته باشید.



من یک دوستی داشتم، دو پسر داشت که به کشورهای خارجی رفته بودند. تا حتی ایشان به خدا قسم می‌خورد و می‌گفت: از آرد آنجا هم نمی‌خوردند، از ایران گندم برده بودند و آنجا آسیاب می‌کردند. منتهی الآمال، مفاتیح و قرآن داشتند. همیشه می‌گفتند: الحمد لله که مانند خارجی‌ها نشدیم و در مکتب علی (علیه السلام) داریم زندگی می‌کنیم. بعد از مدتی اینها به ایران آمدند و به آنها پست و مقامی دادند. وقتی خلافهای اینجا را دیدند، دیگر نماز نخواندند و روزه هم نگرفتند. پدرشان ناراحت بود و گریه می‌کرد، می‌گفت: تمام هستی‌ام رفت! من پیر شده‌ام، تمام ابعادم این بود که این دو جوان را تحویل اسلام داده‌ام، اما حالا دیگر نه نماز می‌خوانند و نه روزه می‌گیرند. 



به او گفتم: عزیز من! می‌خواهی نمازخوان بشوند؟ گفت: منتها آرزویم همین است. اینها می‌گویند که این حرفها بی‌خود است! اینها هم به امام جماعت محله‌شان نگاه کرده بودند. به او گفتم: فلانی! ناراحت نباش! من بر عهده می‌گیرم، اگر دروغ هم می‌گویم، فردای قیامت جواب می‌دهم. یک دروغ با هفتاد زنا برابر است. 



گفتم: به آنها بگو: عزیزان من! من دوستی دارم که پیرمرد است و یک کناری است، رفتم با او صحبت کنم، سراغ شماها را گرفت. گفتم: بچه‌هایم نماز نمی‌خوانند، روزه نمی‌گیرند. آن پیرمرد از من سؤال کرد که آیا اینها کافر به قرآن هستند یا نه؟ گفتم: نه، والله! آن پیرمرد گفت: مگر خدا سوره حمد را نازل نکرده است؟ مگر خدا سوره توحید را نازل نکرده است؟ شما به سوره قرآن کافر شده‌اید یا به امام جماعت محله‌تان؟ به او هم گفتم قرآن را جلویشان باز کن و حرفهای مرا به آنها بزن. 



انصافاً این مرد وقتی رفته بود و به آنها گفته بود. در جواب به او گفته بودند: پدرجان! تاکنون چند وقت است که نماز نخوانده‌ایم، ما توبه کردیم و بر عهده می‌گیریم که تمام نمازهایمان را قضا کنیم.



میلیاردها نماز می‌خوانند؛ اما چون امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را قبول ندارند، اهل آتشند. پس نماز کیست؟ نماز، علی (علیه السلام) است؛ نماز، ولایت است؛ نماز، زهرا (علیها السلام) است. آیا آنها خودشان نماز نمی‌خواندند؟ حالا امام جماعت محله‌تان اینطور شده، تو نباید نماز بخوانی؟ بدان تو خودت را از پیروی ولایت جدا کردی! خودت را از حضرت زهرا (علیها السلام) جدا کردی! خودت را از امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) جدا کردی! خودت را از امام حسین (علیه السلام) جدا کردی! مگر امام حسین (علیه السلام) تا آخر «هل من ناصر» نمی‌گفت؟ می‌گفت: بیائید این طرف! بیائید طرف منِ نمازخوان! تو خیال کرده‌ای که فهمیده شده‌ای! عزیز من! مگر نمی‌گوئی امام جماعت محله‌مان بد شده؟ تو که از او بدتر شده‌ای! او باز یک سری به زمین می‌گذارد و سجده‌ای می‌کند! تو که بدتر شده‌ای! تو آن را هم انجام نمی‌دهی! 



پس تو باید چه کنی؟ باید بگوئی: خدایا، شکر که من بیدار شدم! شکرانه کنی که مثل او نیستی، تازه باید نمازت را با حضور قلب بخوانی. نماز با حضور قلب؛ یعنی نماز با ولایت. عزیزان من! بیائید تفکر داشته باشید! بیائید حرف بشنوید! بیائید فردای قیامت، شما را پیش نمازخوانها ببرند نه پیش بی‌نمازها!



آقای دانشجو که نماز نمی‌خوانی! آقائی که حالا دیپلم یا لیسانس گرفته‌ای و نماز نمی‌خوانی! مگر تو پیرو دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) نیستی؟ کدام یک از آنها نماز نمی‌خواندند؟ در صورتی که والله، خودشان نماز هستند. به دینم علی (علیه السلام) خودش نماز است. «إهدنا الصراط المستقیم»[۷] صراط مستقیم علی (علیه السلام) است.



روایت صحیح داریم: خوک و سگ با هم حرف دارند، سگ می‌گوید: خدایا، شکر که من خوک نیستم. خوک می‌گوید: خدایا، شکر که من بی‌نماز نیستم. بی‌نماز هم می‌گوید: خدایا، شکر که من «تارک الصلوة» نیستم. تارک الصلوة هم می‌گوید: خدایا، شکر که من «ضایع الصلوة» نیستم. 



باز روایت داریم: جوانی که به نماز می‌ایستد، خدا به او مباهات می‌کند و می‌گوید: ای ملائکهٔ من! این جوان با همه آمال و آرزویش رو به من ایستاده است. ای ملائکه من! تمام گناهانش را آمرزیدم، دعایش را هم مستجاب می‌کنم؛ اما کسی که واقعاً سمت خدا بیاید و درخواست کند که خدا او را به صراط مستقیم؛ یعنی صراط علی (علیه السلام) وادار کند.



اگر قرآن می‌گوید: نماز، ما را از فحشاء و منکر نجات می‌دهد، مگر ابن ملجم نماز نمی‌خواند؟ خدا رحمت کند حاج شیخ عباس تهرانی را، می‌گفت: یا نبود یا کم‌نظیر بود، مانند ابن ملجم که تمام صورتش پینه داشت. از بس خدا، خدا می‌کرد، به بیابان می‌رفت و صورتش را به خاک می‌مالید. 



عزیزان من! چرا ما فرق نمی‌کنیم؟! مگر این که قرآن می‌گوید نماز، ما را از فحشاء و منکر نجات می‌دهد، صحیح نیست؟! چرا فحشاء و منکرِ ما زیادتر می‌شود؟ چرا ما فکر نداریم؟ مگر شیطان «إّیاک نعبد و إّیاک نستعین»[۸] نگفت؟ والله، بهتر از من می‌گفت! خیلی با طمأنینه می‌گفت! می‌گفت: خدایا، تو سزاوار سجده‌ای! من تو را سجده می‌کنم! شیطان «إّیاک نعبد و إّیاک نستعین»[۸] گفت؛ اما «إهدنا الصراط المستقیم»[۷] نگفت. 



ابن ملجم «إّیاک نعبد و إّیاک نستعین»[۸] گفت؛ اما «إهدنا الصراط المستقیم»[۷] را کُشت! امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) می‌فرماید: «أنا صراط المستقیم، أنا وجه الله، أنا خیر الله، أنا أسد الله» خدای تبارک و تعالی مقصدش ولایت است. اصل نماز «إهدنا الصراط المستقیم»[۷] است.



عزیزان من! خدا لعنت کند عمر و ابابکر را که صراط مستقیم را خانه‌نشین کردند، اما خدا، خدایشان تا کجا می‌رفت! بیائید ما مشابه آنها نباشیم! ما صراط مستقیم بگوئیم!



حالا وضو گرفتی، اذان و اقامه گفتی، می‌خواهی نماز بخوانی. اولِ اذان و اولِ نماز، «الله اکبر» می‌گوئی.



الله اکبر: «الله اکبر»ی که اول نماز می‌گوئی؛ یعنی خدایا، من دنیا را پشت سرم ریختم، ای خدا! آمدم رو به تو! وقتی «الله اکبر» می‌گوئی، باید امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را ببینی. چون علی (علیه السلام) دیدن، خدا دیدن است. خدا دیدن، علی (علیه السلام) دیدن نیست. چرا؟ هر چه بخواهی غیر از این به عنوان خدا ببینی، یک بُت درست کرده‌ای.




سوره حمد


بسم الله الرّحمن الرّحیم: یعنی به نام آن خدائی که رحمان است. رحمانیت خدا و بخشش او شامل همه می‌شود. این سفرهٔ جود خداست، خدا کسی است که به کافر و مسلمان، به همه رحم می‌کند. ولی نسبت به شیعه امیرالمؤمنین (علیه السلام) ، مهربان و رحیم است. 



خدا رحیم است، رحم‌کننده به ماست. چرا دنبال کسی می‌روی که به تو رحم نمی‌کند؟! بیا دنبال خدا برو!



الحمد لله ربّ العالمین: یعنی ای خدا! حمد و ستایش، منحصر به توست. خدایا، حمد و ستایش می‌کنم تو را که ولایت به ما دادی. 



خدا خوشش می‌آید که وقتی تو «بسم الله الرّحمن الرّحیم، الحمد لله ربّ العالمین» می‌گوئی، عقیده‌ات این باشد که خدایا، تو را حمد می‌کنیم که ما محبت امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) داریم.



الرحمن الرّحیم: صاحب رحمان و رحیم توئی. توئی که رحمان و رحیم را به ما می‌دهی. توئی که علی (علیه السلام) و زهرا (علیها السلام) و چهارده معصوم (علیهم السلام) را به ما می‌دهی. خدایا، تو رحیم‌تر از علی (علیه السلام)، کسی را در خلقت قرار ندادی. خدایا، رحمانیتت را در زهرا (علیها السلام) تجلی دادی.



مالک یوم الدّین: خدایا، تو مالک علی (علیه السلام) و زهرا (علیها السلام) و چهارده معصوم (علیهم السلام) هستی، تو مالک دین ما هستی، مالک بهشت و فردوس هستی، خدایا، تو فقط مالکیت داری، هیچ کس مالکیت به ولایت ندارد. حالا تو کجا می‌روی؟ ولایت را از چه کسی می‌خواهی؟



إیاک نعبد: ای خدا! شکر می‌کنیم حالا که دین به ما دادی، تشخیص دین به ما دادی، آن‌وقت تو را اطاعت می‌کنیم. خدایا، فقط تو را عبادت می‌کنیم، نه به غیر از تو، آن هم عبادت با محبت علی (علیه السلام). 



شما وقتی عبادت می‌کنید، باید با عبادتتان هدایائی بیاورید. هدایای عبادت، علی بن ابی طالب (علیه السلام) است. خدا می‌گوید: من عبادت بی‌هدایا را قبول نمی‌کنم. 



عبادت بی علی (علیه السلام) روح ندارد، سلیقه‌ای است. عبادت اگر روح نداشته باشد، جسم است. از عبادت باید به ولایت برسی، نه به خلق، از عبادت باید به اطاعت برسی؛ چون نجات‌دهنده تو ولایت است، نه عبادت.



وقتی امیرالمؤمنین (علیه السلام) در ظاهر هم خلیفه بود، با خوارج نهروان شرط و شروط کرد. یک نهری بود، اینها در آن طرف نهر زندگی می‌کردند، حضرت به آنها گفت: هر وقت این طرف نهر آمدید، معلوم می‌شود که به ما کار دارید و می‌خواهید به ولایت ضربه بزنید. 



حالا امیرالمؤمنین (علیه السلام) مالک اشتر را پیش خوارج نهروان فرستاد، تا آنها را نصیحت کند، مالک وقتی برگشت، گفت: علی جان! اینها مانند کندوی زنبور تا شب عبادت می‌کنند، خدا، خدا می‌کنند، صورت‌هایشان را به خاک می‌مالند، اینطور دارند عبادت می‌کنند. اما چه عبادتی می‌کنند؟ اینها عبادت بی علی (علیه السلام) می‌کنند، تسلیم ولایت نیستند، این عبادت به درد نمی‌خورد. ابن ملجم خدا، خدا می‌کرد؛ اما چرا علی (علیه السلام) را کُشت؟ چون عبادت بی علی (علیه السلام) احکام‌کُشی است.



إیاک نستعین: خدایا، ما نمی‌توانیم! فقط از تو یاری می‌خواهیم! درباره ولایت ما را کمک کن، ما را یاری کن.



إهدنا الصراط المستقیم: خدایا، ما را به صراط مستقیم وادار کن. خدایا، توئی که صراط مستقیم؛ علی (علیه السلام) را یاد ما دادی، توئی که حسن (علیه السلام) و حسین (علیه السلام) را یاد ما دادی. شما اگر صراط مستقیم را بروید به خدا می‌رسید. آن صراط مستقیم، تو را به امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) می‌رساند. آن صراط مستقیم تو را به معنی قرآن می‌رساند. اما اگر راه دیگری بروی به بیراهه می‌روی. کجا می‌روی؟ 



اصلاً هدایت یعنی چه؟ هدایت یعنی حرف شنیدن، تو بیا به حرف دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) برو تا هدایت شوی. حالا دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) به تو می‌گویند برو دنبال متقی تا هدایت شوی. اما بی‌هدایتی، حرف نشنیدن است، بی‌هدایتی مخالفت کردن است.



صراط اّلذین أنعمت علیهم: راه شیعیانی که به آنها نعمت ولایت دادی. خدایا، ما جزء آنهائی باشیم که امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را دوست دارند.



غیر المغضوب علیهم: نه راه کسانی که به آنها غضب کردی. «مغضوب»؛ یعنی کسی که مردم را گمراه می‌کند. خدا به بدعت‌گذاران غضب می‌کند. خدایا، ما جزء کسانی نباشیم که امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را دوست ندارند، آنها «مغضوب» هستند.



و لا الضّالین: نه راه گمراهان. ضاّلین چه کسانی هستند؟ کسانی هستند که دنبال خلقند و دنبال ائمه نمی‌روند. اول، عمر و ابابکر گمراه هستند، بعد پیروان آنها، بعد کسانی که بدعت به دین می‌گذارند، اینها ضاّلین هستند. خدایا، ما جزء ضاّلین نباشیم.



همهٔ اینها شکر خداست. شما باید شکرانه کنید که دنبال آنها نرفتید. خدایا، شکر که جزء ضاّلین نیستیم. خدایا، شکر که مستحق شدیم با زهرا (علیها السلام) باشیم، لیاقت پیدا کردیم با امیرالمؤمنین (علیه السلام) باشیم. 



مستحب است که وقتی «و لا الضالین» گفتی، «الحمد لله» بگوئی؛ یعنی «الحمد لله» که من جزء ضاّلین نیستم. زهرای عزیز، بلال، مقداد، سلمان و اباذر را پذیرفت؛ چون که جزء ضاّلین نبودند؛ اما عباس جزء ضاّلین بود که زهرای عزیز او را نپذیرفت. اگر با «ضالّین» هم باشی، حضرت زهرا (علیها السلام) تو را نمی‌پذیرد.



نماز، دعاست؛ حالا که داری دعا می‌کنی، باید علی (علیه السلام) را ببینی، باید زهرا (علیها السلام) را ببینی. امیرالمؤمنین (علیه السلام) روح است، زهرای عزیز روح است، تو باید روح را ببینی و آن را قبول کنی، نه این که فقط دعا بخوانی. هر آنچه را که می‌خواهی، باید از امیرالمؤمنین (علیه السلام) و زهرای عزیز بخواهی.




سوره توحید


بسم الله الرّحمن الرّحیم: ای خدا! به نام تو.



قل هو الله أحد: ای خدا! احدی مثل و مانند تو نیست.



الله الصّمد، لم یلد و لم یولد: کسی از تو زائیده نشده و از کسی زائیده نشده‌ای. کل خلقت باید زائیده شوند. 



همانطور که خدا «لم یلد و لم یولد» است، مقصدش هم «لم یلد و لم یولد» است. مگر خدا به غیر از امیرالمؤمنین (علیه السلام)، مقصد دیگری دارد؟ حالا نگوئید که من علی (علیه السلام) را خدا کردم! نه، من می‌خواهم به شما بگویم که مقصد خدا اینقدر اُفقش بالاست، هر چیزی جفت دارد. همانطور که خدا بی‌همتاست، مقصدش هم بی‌همتاست. مقصدش هم جفت ندارد. دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) همه آنها یکی هستند، یک وجودند، یک نورند. پس همتا ندارند.



و لم یکن له کفواً أحد: تو همتایی نداری. 



عزیز من! اگر شهادت می‌دهی که خدا کفو ندارد، چرا دنبال آن کسی که کفو دارد، می‌روی؟ چرا دنبال کسی می‌روی که از او زائیده شده؟ چرا دنبال کسی می‌روی که خودش زائیده شده است؟



اینقدر این سوره توحید مهم است که می‌گوید: اگر سه دفعه آن را بخوانی، یک ختم قرآن کرده‌ای. من همیشه شبها و ظهرها آن را می‌خوانم. چرا؟ چون داری خدا را حمد و ستایش می‌کنی. 



چرا سوره توحید اینقدر ثواب دارد؟ چون خدا دلش می‌خواهد که شما خدا را تشویق کنید، خدا هم دلش می‌خواهد شما ولایت را تشویق کنید. شما باید هر دو کار را بکنید، اما چه کسی به این کار موفق می‌شود؟ کسی که سخی باشد و اهل دنیا نباشد. عزیزان من! دنیا شما را گرفتار می‌کند، هر روز یک چیز تازه‌ای پیش رویت می‌آورد.




رکوع و سجود


تو باید در ولایت، رکوع و سجود داشته باشی، نه در نماز. اگر در نماز رکوع و سجود داشته باشی، چقدر سنّیها نماز می‌خوانند! چرا اهل آتشند؟ چون خدا می‌گوید: اگر عبادت جنّ و انس کنی، اما امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را به «الیوم أکملت لکم دینکم» قبول نداشته باشی، تو را در آتش جهنم می‌سوزانم. شما آن رکوع و سجودت باید با قبولی ولایت باشد. قبولی ولایت نماز است، نه رکوع و سجود.



رکوع: یعنی دربارهٔ ولایت تواضع داشته باشی.



سجود: یعنی تواضع به ولایت کن. در سجده با پا و دست و زانوهایت، با سر و اعضا و جوارحت در مقابل ولایت تواضع کن. 



ما اگر عبادت می‌کنیم باید عبادت، با امر باشد. نماز که می‌خوانیم، باید سر به زمین بگذاریم، یعنی در مقابل خدا و ولایت تواضع کنیم. سجده؛ یعنی امر. سجده، خضوع در مقابل خداست؛ این سجده روح دارد، این سجده وصل است، نه این سجده‌هائی که ما می‌کنیم. 



خدا به شیطان گفت: به آدم سجده کن؛ یعنی به کانالی که ائمه می‌خواهند بیایند، گفت: سجده کن. این مثل آن است که الآن به ما اشکال می‌کنند و می‌گویند: شما به مُهر سجده می‌کنید. 



از من در این مورد سؤال شد، گفتم: ما سرمان را روی مُهر می‌گذاریم، برای اینکه اگر زمین کثیف است، پیشانی‌مان کثیف نشود. ما به مُهر کاری نداریم؛ اما اهل تسنن می‌گویند: به هر چیزی می‌شود سجده کرد.



پدر عیسی، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است که در آستین حضرت مریم روح دمید. پدر آدم، خاک بود، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام)، ابوتراب؛ یعنی پدر خاک است. عمر لعنة الله می‌گفت: به هر چیزی سجده کنید، ولی به خاک سجده نکنید.



سبحان ربّی العظیم و بحمده: یعنی تسلیم شو، عظیم خداست، حالا من سجده می‌کنم و می‌گویم: «سبحان رّبی الأعلی و بحمده،» تو به چه کسی می‌گوئی؟ تو به جهلت می‌گوئی! تو جهل داری! چون که وقتی حرف حق گفته می‌شود، تو چیز دیگری می‌گوئی.



تسبیحات اربعه: «سبحان الله و الحمد لله و لا إله إلا الله و الله اکبر»:



سبحان الله: خدا از هر عیبی منزه است. خدایا، ما را بی‌عیب کردی که ولایت به ما دادی. منزه است آن خدائی که امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را از نور خودش خلق کرد تا به واسطه او به بهشت برویم.



الحمد لله: خدا را حمد می‌کنیم. خدایا، تشکر می‌کنیم که به ما ولایت دادی. «الحمد لله» که من این ذکر را موفق شدم که بگویم؛ یعنی موفق شدم عظمت خدا را تشخیص بدهم، عظمت خدا را از هر عظمتی بالاتر حساب کردم، حالا من در اطاعت خدا سر فرو بردم.



لا إله إلا الله: هیچ مؤثری، مؤثر نیست، فقط خدا مؤثر است. فقط خدا قدرت دارد که ولایت را به من داده. تو که «لا إله إلا الله» می‌گوئی، این ذکر، توحید است. داری می‌گوئی: خدایا، به غیر از تو هیچ کس نمی‌توانست ائمه را به وجود بیاورد. 



«لا إله إلا الله» تشکر از خداست که خدا واسطه‌هائی در مقابل ما و گناهانمان قرار داده که به واسطه آنها آمرزیده شویم. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) به آن عربی که از او سؤال کرد: یا رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم)! یک حرفی بزن تا ما هدایت شویم، فرمود: یک «لا إله إلا الله» بگو تا رستگار شوی، منظور پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) این «لا إله إلا الله» است.



الله اکبر: یعنی خدا بزرگ است که ولایت به من داد.



نجوای با ولایت ذکر است، ذکر حقیقتش یقین است، حالا امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌فرماید: «أنا ذکر الله». 



سلیمان با قالیچه‌اش از بالای سر مردم رد می‌شد، دهقانی او را دید و گفت: خدایا، این از عدالت توست، این بنده توست، من هم بنده تو هستم؟ دستهایش را نشان داد، تاول زده بود. سلیمان متوجه شد، پائین آمد و گفت: ای دهقان! یک «سبحان الله و الحمد لله و لا إله إلا الله و الله اکبر» بگوئی، از حشمت من بالاتر است. 



به چه دلیل سلیمان این را می‌گوید؟ چون حشمت، نابود می‌شود؛ اما آن ذکر، باقی می‌ماند؛ البته ذکر با حقیقت. چرا اهل تسنن این همه ذکر می‌گویند، اما ذکرشان باطل است؟ چون ذکر حقیقی را قبول ندارند، ذکر که می‌گویند، خدا یک چیزی به آنها می‌دهد، اما ذکر حقیقی، ولایت است. «أنا ذکر الله».



من شاید روزی نزدیک به دو هزار ذکر می‌گویم؛ اما وقتی گفتم، به وجود امیرالمؤمنین (علیه السلام) تمام اینها را هدیه می‌کنم، به روح حضرت زهرا (علیها السلام)، دوازده امام، مؤمن، مؤمنه، شهدای کربلا، شهدای احد، زینب کبری، امّ کلثوم، تا حتی حضرت معصومه (علیها السلام) یعنی تمام اینها را انفاق می‌کنم. 



بعد می‌گویم: خدایا، تو را به حق امام زمان (علیه السلام) قسمت می‌دهم مرا عارف قرار بده تا این ذکرها که می‌گویم، یک چیزی گیر اینها بیاید، من که برای خودم نگفتم. عارف بودن به تو جزا می‌دهد نه ذکر، چون ذکر تأیید نمی‌شود، مگر به محبت علی بن ابی طالب (علیه السلام).




اذکار نماز


بحول الله و قوّته أقوم و أقعد: یعنی خدایا، به حول تو حرکت می‌کنیم. خود ولایت هم حول و قوه را از خدا می‌گیرد و ما از ولایت می‌گیریم و می‌گوئیم: ای خدا! ای قدرت تمام خلقت! ما بفهمیم که قدرت ما امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است. 



امیرالمؤمنین (علیه السلام) هفت قلعه خیبر را در هم ریخت. خدا حول و قوه را به امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) داد. به داوود گفت: علی (علیه السلام) بگو، آهن در دستت نرم می‌شود. نگفت خدا بگو، گفت: علی (علیه السلام) بگو. عیسی به حول و قوه ولایت، مُرده را زنده می‌کرد.



حول: نیروئی است که وجود دارد. یعنی تو به آن کار موفق می‌شوی.



قوّه: قدرتی است که درونت هست، اما هنوز آشکار نشده. قوه را خدا باید بدهد، تو هم قدرتت را صرف امر کن.




تشهد نماز


أشهد أن لا إله إلا الله وحده لا شریک له: خدایا، ما شهادت می‌دهیم که تو شریک و نظیر نداری.



و أشهد أنّ محمّدًا عبده و رسوله: و شهادت می‌دهیم که محمد (صلی الله علیه و آله و سلم) بنده و رسول توست. بنده باید فرمان خدا را ببرد.



اللهمّ صلّ علی محمّد و آل محمّد: خدا دارد به ما تذکر می‌دهد که در همه کارها تسلیم باشیم تا به کمال و جمال برسیم. تسلیم به این است که ما هنوز توجه نداریم؛ یعنی باید خودت را کسری بدانی، نه این که چیزی باشی و هستی داشته باشی. تسلیم این است که ما باید فرمان دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) را ببریم.



اگر به ما می‌گوید تسلیم پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) شوید، باید تسلیم امر پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) شویم، نه تسلیم هیکل پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم). امر پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) علی بن ابی طالب (علیه السلام) است. 



اگر شما تسلیم شدید، یوم ندارید، گمراهی بشر به خاطر این است که تسلیم نیست. اگر تسلیم پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) بودند که این همه فجایع به وجود نمی‌آمد.



حالا چه جور تسلیم بشویم؟ شما باید قلب مطمئنه داشته باشی؛ یعنی مطمئن باشی به ولایت.




سلام نماز


السلام علیک أّیها النّبی و رحمة الله و برکاته: سلام به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌دهی، چون که خدا گفت: «إنّ الله و ملائکته یصلّون علی النّبی یا أیها اّلذین ءامنوا صلّوا علیه و سلّموا تسلیماً» حالا که می‌گوئی سلام بر پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)، خدا پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) را رحمت و برکت برای عالم قرار داده است. ولایتِ پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)، رحمت و برکت به عالم است.



السلام علینا و علی عباد الله الصّالحین: به آنهائی که صالح هستند سلام می‌دهد، نه آنهائی که گناه می‌کنند. صالح کیست؟ کسی که دوست علی (علیه السلام) باشد.



سلام بر ما؛ منظور کسانی هستند که گناه نمی‌کنند، خدا می‌گوید آنها جزء ما هستند.



السلام علیکم و رحمة الله و برکاته: سلام بر شما؛ به شما که نبیّ را اطاعت کردید، ولیّ را اطاعت کردید.




تسبیحات حضرت زهرا


پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: اختیار زهرا (علیها السلام) با خداست، ازدواج زهرا (علیها السلام) با خداست. باید همسرش را خدا حواله دهد. خدا فرمود: یا رسول الله! به اینها بگو من یک ستاره‌ای از آسمان نازل می‌کنم، در خانه هر کسی که رفت، زهرا (علیها السلام) از برای اوست. 



حالا اهل مدینه دیدند که ستاره درخشانی از آسمان آمد و روی مدینه می‌گردد، چون همه یک چیز عظمائی دیدند، یک دفعه گفتند: «الله اکبر»! تمام مدینه شد «الله اکبر»! از عظمت این کاری که غیر منتظره بود. 



این ستاره آمد و در خانه امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) رفت از همین جا بود که دشمن امیرالمؤمنین (علیه السلام) شدند و سنّی به وجود آمد. آنهائی که خیلی امیرالمؤمنین (علیه السلام) را می‌خواستند، گفتند: «الحمد لله»! خدا را شکر که زهرا (علیها السلام) از برای علی (علیه السلام) است. 



سماواتیان گفتند: «سبحان الله»! منزه است خدا با این کاری که کرد! معنی تسبیحات حضرت زهرا این است.



تعداد تسبیحات حضرت زهرا بین علماء اینطور مرسوم است: سی و چهار مرتبه «الله اکبر»، سی و سه مرتبه «الحمد لله»، سی و سه «سبحان الله»



یا علی




ارجاعات



	↑ ۱٫۰ ۱٫۱ 

(سوره الأحزاب، آیه 56)

   



 




	↑ 

(سوره الأنبیاء، آیه 87)

   



 




	↑ 

(سوره المؤمنون، آیه 99)

   



 




	↑ 

(سوره المائدة، آیه 27)

   



 




	↑ 

(سوره المائدة، آیه 67)

   



 




	↑ 

(سوره المائدة، آیه 3)

   



 




	↑ ۷٫۰ ۷٫۱ ۷٫۲ ۷٫۳ 

(سوره الفاتحة، آیه 6)

   



 




	↑ ۸٫۰ ۸٫۱ ۸٫۲ 

(سوره الفاتحة، آیه 5)

   



 












آخرالزمان

بسم الله الرحمن الرحیم









این کتاب، کتاب آخرالزمان است. به رفقا هشدار داده می‌شود که این کتاب را بخوانید، گناه نکنید و سخی باشید تا یاور امام زمان (عج الله فرجه) باشید.





السلام علیک یا ابا عبدالله، السلام علیکم و رحمة الله و برکاته. السلام علی الحسین و علی بن الحسین و اولاد الحسین و اصحاب الحسین و رحمة الله و برکاته.




احدی مثل امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) نیست که دنبالش بروید. به کوری چشم اهل تسنن، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) کفواً احد است. حضرت زهرا (علیها السلام) کفواً خلقت است؛ چون خدا می‌گوید: به عزت و جلالم قسم، اگر عبادت ثقلین کنی، اما امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را به «الیوم أکملت لکم دینکم»[۱] یعنی وصی رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) قبول نداشته باشی با صورت به آتش جهنم می‌اندازمت.







ای کسانی که اهل قلم هستید، بیایید از این کتاب استفاده کنید. شما اهل قلم عاجزید از اینکه مثل این کتاب را بنویسید. 



کتاب برای اهل دنیاست؛ اما این کتاب و این حرفها برای ماوراء اهل دنیا گفته می‌شود!



این کتاب را باید اهل دنیا بدانند! اگر اهل دنیا بدانند، آن‌وقت فرمایشات متقی به ماوراء پخش می‌شود.



من از شما تقاضا می‌کنم حافظ مجلس ولایت باشید. حرف ولایت از اینجا به ماوراء قسمت کرده می‌شود. چرا؟ چون امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) در این مجلس آمده، حضرت زهرا (علیها السلام) آمده، امام حسین (علیه السلام) آمده است. حرف آنها از اینجا به تمام ماوراء پخش می‌شود.



خدا چیزهایی به ما داده است که ما قدر نمی‌دانیم. مگر عُمَر مقام حضرت زهرا (علیها السلام) را نمی‌دانست؟ پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) هم گفته بود که به اینها ظلم نکنند، ظلم به اینها، ظلم به خداست. پس چرا با حضرت زهرا (علیها السلام) این جوری کردند؟ اینها در هر کجا که هستند، خباثتشان را اجرا می‌کنند، عُمَر خباثتش را اجرا کرد.



حضرت زهرا (علیها السلام) می‌خواست مصحف را به مردم دنیا بگوید. هنوز قرآن نازل نشده، مصحف بود. اگر مصحف افشا می‌شد، مردم طرف حضرت زهرا (علیها السلام) می‌رفتند؛ عُمَر می‌خواست اینجور نشود، حالا آخرالزمان پیرو عُمَر هستند. عُمَر، هم مصحف را پایمال کرد و نگذاشت افشا شود، هم حضرت محسن را کشت.



حالا وقتی طناب گردن امیرالمؤمنین (علیه السلام) انداختند و او را به طرف مسجد بردند، حضرت زهرا (علیها السلام) در ظاهر به هوش آمده، سراغ امیرالمؤمنین (علیه السلام) را گرفت و فرمود: فضه! علی کجاست؟ گفت: او را به مسجد بردند.



من وقتی به مکه رفتم، داخل مسجد النّبی نشدم، گفتم: ای مسجد! خراب شوی! مسجدی که در آن طناب به گردن امیرالمؤمنین (علیه السلام) بیندازند و شمشیر بالای سرش بگیرند تا با خلیفه مسلمین بیعت کند، من نمی‌خواهم آن مسجد را ببینم.



حضرت زهرا (علیها السلام) می‌خواست نفرین کند، یک نگاه غضب‌آلود به مسجد کرد، ستونها لرزید و از جا حرکت کرد. مردم از زیر ستونها می‌رفتند، همه دیدند مسجد دارد متلاشی می‌شود.



حضرت زهرا (علیها السلام) نفرین نکرد، مردم دست از امیرالمؤمنین (علیه السلام) برداشتند. هیچ کس از امیرالمؤمنین (علیه السلام) و حضرت زهرا (علیها السلام) حمایت نکرد! حالا امیرالمؤمنین (علیه السلام) و حضرت زهرا (علیها السلام) به خانه برگشتند، حضرت زهرا (علیها السلام) گریه می‌کند، امیرالمؤمنین (علیها السلام) هم گریه می‌کند. امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌گوید: زهرا جان! چرا گریه می‌کنی؟ می‌فرماید: چون به تو توهین شد. حضرت زهرا (علیها السلام) می‌گوید: علی جان! چرا گریه می‌کنی؟ می‌فرماید: چون به تو توهین شد. گریه‌ای که اینها می‌کنند، تمام عالم گریه می‌کنند. چه خبر است؟!



عُمَر به معاویه نوشت: معاویه! نگذاشتم زهرا (علیها السلام) مصحف را افشا کند. مصحف مثل قرآن بود، اگر افشا می‌شد، تمام مردم دست از حضرت زهرا (علیها السلام) برنمی‌داشتند. امام صادق (علیه السلام) هم می‌فرماید: مادرمان، حضرت زهرا (علیها السلام)، را که کشتند، تمام خلقت را کشتند؛ یعنی امام صادق (علیه السلام) دارد حضرت زهرا (علیها السلام) را افشا می‌کند. عُمَر که حضرت زهرا (علیها السلام) را کشت، تمام این خلقت را کشت.



حالا اهل تسنن ائمه (علیهم السلام) را که قبول ندارند، خودشان هم برای پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) جانشین تعیین می‌کنند. اینها کافر مطلقند؛ یعنی مطلق، عُمَر را انتخاب کردند. آن‌وقت خدا می‌گوید: اینها مرتد و کافرند. اهل تسنن؛ یعنی هر کسی که امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را قبول ندارد، کافر مطلق است.



پس قبولی تمامی امکانات، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است. امکانات می‌گویند علی! اما شما می‌گویید خلق! همه عالم خلق است، عُمَر و ابابکر در نظر شما مطلقند؛ اما خدا گفت: زهرا جان! تو خیلی امیرالمؤمنین را می‌خواهی، حالا که تو را زدند، من عالم‌هایی را خلق می‌کنم که آنها تو را قبول کنند. غیر از این عالمی که می‌بینی، عالم‌هایی هست که بشر آن را نمی‌بیند؛ چون شما گنه‌کار هستید. می‌ترسم این را بگویم که متقی می‌داند، این فقط به دست متقی است. چرا؟ از آن زمانی که آدم ابوالبشر نبوده است، متقی می‌داند.



وقتی خدای تبارک و تعالی این عالم را خلق کرد، اول همه جا آب بود. اراده کرد، زمین خلق شد. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) هم خلق شده بود، او را در زمین آورد. چقدر پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) را اذیت کردند! چه بگویم؟! چرا شما متقی را قبول ندارید؟ از آن زمان را برای شما می‌گویم: خدا اراده کرد و زمین خلق شد، خدا هنوز جهنم را خلق نکرده است. وقتی مردم در زمین آمدند، آیه‌ای را می‌خواندند و با هم محرم می‌شدند، اینطوری تعدادشان زیاد شد. خدا می‌خواست مردم گناه نکنند؛ اما گناه کردند؛ خدا جهنم را خلق کرد. آنوقت عده‌ای هستند که جهنم را می‌خواهند، یکی اهل تسنن هستند که علی (علیه السلام) را نمی‌خواهند؛ اما جهنم را می‌خواهند؛ شماها مثل اهل تسنن نشوید، خدا هم گفت اینها اهل جهنمند. شماها باید متقی شوید تا خدا شما را تایید کند، دنبال آن هفتاد هزار نفر نروید و با متقی هم مخالفت نکنید.



والله، به دینم، دارم این‌ها را می‌بینم و می‌گویم. آن موقعی که جمعیت مردم خیلی زیاد شد، خدا پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) را در این دنیا ظاهر کرد، پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) اشرف تمام مخلوقات است؛ به آدم این را نگفته است. آدم از خاک بود؛ اما پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) از عنایت خودش است. همه گفتند: ما پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) را قبول داریم.



حالا بعد از مدتی خدا به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: ای رسول من! اگر حرف تو را عمل نکنند کافرند؛ اما تو این همه زحمت کشیدی، عصاره تمام زحمت‌هایت امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است. تمام زحمت‌هایی را که کشیدی، ما قبول داریم، ائمه (علیهم السلام) قبول دارند؛ حالا ما می‌خواهیم یک برتری به تمام این عالم بدهیم و آن امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است! من کسی را دارم مافوق تو! بلند شو و او را معرفی کن. او را روی شانه‌ات بگذار تا نگویند علی، دیگری است! برو آنجا سفارش امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را بکن و به این جمعیت بگو: «الیوم أکملت لکم دینکم»[۱]، ای مردم! اگر می‌خواهید رستگار شوید، علی (علیه السلام) را باید به «الیوم أکملت لکم دینکم»[۱] قبول داشته باشید؛ دین تو، ای محمد! به علی (علیه السلام) افشا شد! ای مردم! امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) از پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) بالاتر است! از کجا می‌گویی بالاتر است؟ ما حرف خدا را می‌زنیم؛ می‌فرماید: اگر تمام انس و جن عبادت کنند و حضرت علی (علیه السلام) را قبول نداشته باشند، به رو در جهنم هستند. این را فقط درباره امیرالمؤمنین (علیه السلام) داریم.



نمی‌خواهم خدای نخواسته پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) را کوچک کنم! هفت آسمان داریم، خدا می‌داند در این هفت آسمان چقدر ملائکه هست. تمام ملائکه را امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) خلق کرده است! حالا به امیرالمؤمنین (علیه السلام) خطاب شد: امریه صادر شده است که شما در زمین بیایید. آن‌وقت ملائکه گفتند: ما چه کار کنیم؟ فوراً هفت بیت المعمور، در هفت آسمان به وجود آمد! آن‌وقت هفت علی، در آن هفت بیت المعمور هست که ملائکه می‌روند و او را زیارت می‌کنند.



این همه که ملائکه اجر دارند، خدا به متقی گفت: حسین! من مَلَک روی سرت می‌ریزم! تو چه کار می‌کنی؟! می‌خواهی این حرف را بکش؟! می‌خواهی نکش؟! این حرفهایی که من می‌زنم، مثل این است که به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) گفت: امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را معرفی کن. من هم دارم امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را معرفی می‌کنم! وقتی این حرفها را بخواهی، خدا ثوابش را به تو می‌دهد!



شما باید امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را «کفواً أحد» بدانید؛ یعنی به غیر از خدا، احدی مثل حضرت علی (علیه السلام) نیست! تمام اینها را خدا به حضرت علی (علیه السلام) داده است. باید حضرت زهرا (علیها السلام) را کفواً خلقت بدانید!



یک وقت حضرت زهرا (علیها السلام) با امیرالمؤمنین (علیه السلام) صحبت کرد، گفت: علی جان! می‌خواهی بگویم چه وقت این آسمان خلق شده؟! چه وقت زمین خلق شده؟! تمام این خلقت می‌گویند علی! آخر، این آسمان مثل زمین بوده است. خدا می‌داند چطور خلق شده است! من هم می‌دانم! مافوق تمام این کتابها، حرف‌های دیگری است که نمی‌توانم بگویم.



این که امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) «کفواً أحد» است، برای اهل زمین است. خدا کراتی دارد که به ما نگفته است. امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) در آنجا سکونت دارد. آنجایی که خدا و امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) هست، متقی هم هست، خدا «کفواً أحد» است، حضرت زهرا (علیها السلام) «کفواً خلقت» است. در آن کرات، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) «کفواً نجات» است؛ یعنی نجات آنها به واسطه امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است؛ اما به اجازه خداوند.



ای مردم! چرا متقی را این طوری حساب می‌کنید؟! او می‌داند. متقی از همه این عالم، مثل یک خطی که در مقابلش است و می‌بیند، اطلاع دارد.



مثل آن زمان که عده‌ای بودند، الآن هم در زمان ما، عده‌ای هستند که ایده درونشان را (که پیروی از عُمَر و ابابکر است)  قبول دارند و به آن عمل می‌کنند؛ به خاطر همین با پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) دشمن شدند.



پیامبر خدا (صلی الله علیه و آله و سلم)، امیرالمؤمنین (علیه السلام) را معرفی کرد و فرمود: «الیوم أکملت لکم دینکم»[۱]؛ ای مردم دنیا! باید امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را قبول داشته باشید. این فرمایش پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) به مردم کل عالم است که تا قیام قیامت هر کسی در این دنیا می‌آید، باید امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را قبول داشته باشد تا رستگار شود؛ نه اینکه فقط مختص آن زمان باشد. تو هم حالا باید امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را قبول داشته باشی تا رستگار شوی.



یک چیزهایی امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) می‌داند، اما به تو باید بدهند! در جنگ صفین، معاویه خیلی تدارک دیده بود؛ اما دید تمام لشگرش متلاشی شده، یک مرتبه تمام لشگر دیدند که امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) دست به شمشیر شد. عمروعاص گفت: به خدای «لا شریک له» دنبال هر کدام از ما، یک علی با شمشیر بود. ما فرار کردیم، هر کدام از ما که فرار نکردیم، کشته شدیم. اما درباره رسول الله نداریم. چرا می‌گوید پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) «رحمة للعالمین» است؟ مگر حضرت علی (علیه السلام) رحمت نیست؟ نظر من این است؛ خدا از سرم بگذرد: امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) رحمت هست؛ اما نه برای مشرکین! ولی پیامبر با آنها می‌ساخت!



روایت داریم که این دنیا آخرش به هم می‌خورد. آن زمان هیچ چیز و هیچ کس روی زمین نیست. خدا می‌خواهد خودش را معرفی کند. یک نگاهی در عالمها می‌کند، یک نگاهی در دنیا می‌کند، آن‌وقت دوباره مردم زنده می‌شوند و در دنیا می‌آیند. عجب حرفهایی زدم!



یک روز حضرت زهرا (علیها السلام) پیش پدر بزرگوارش آمد و گفت: پدر جان! من از کارهای خانه خسته شدم، یک کمکی به من بده؛ یعنی کلفتی داشته باشم. جبرئیل نازل شد: ای رسول من! به دخترت زهرا بگو تسبیحات اربعه را بگوید: سی و چهار مرتبه «الله اکبر»، سی و سه مرتبه «الحمد لله»، سی و سه مرتبه «سبحان الله» 



ببین، حضرت زهرا (علیها السلام) امر را اطاعت می‌کند. ذکر، امر است. امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌فرماید: «أنا ذکر الله»



حضرت زهرا (علیها السلام) امر را اطاعت می‌کند. این امر را خدا نازل کرده است. این برای همه مردم است، مختص حضرت زهرا (علیها السلام) نیست. به همه مردم ابلاغ می‌شود که این ذکر خیلی ثواب دارد. آنوقت من همیشه این ذکر را می‌گویم.



ما باید بدانیم که ذکر حرف است، حاجت نمی‌دهد. ذکر، علی بن ابی طالب (علیه السلام) است: «أنا ذکر الله». ذکر، امر است؛ یعنی به تو گفته این ذکر را بگو؛ نه اینکه از ذکرت حاجت بخواهی. این ذکر است، امیرالمؤمنین (علیه السلام) امر است. این ذکر را تو خودت می‌گویی؛ اما امر، امیرالمؤمنین (علیه السلام) است؛ یعنی اگر ذکر می‌گویی، باید امیرالمؤمنین (علیه السلام) را قبول داشته باشی. اگر امر را قبول نداشته باشی، تمام ذکرهایت هیچ است. چرا؟ چون خدا می‌گوید: اگر عبادت ثقلین کنی؛ اما امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را قبول نداشته باشی، من خودم تو را در جهنم می‌اندازم. آنها ذکر است، باید امر را قبول داشته باشی. امر خدا و پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است.



حالا دوباره تکرار می‌کنم: فقط متقی می‌داند! کجا می‌روی؟! نفهم می‌شوی که از پیش متقی می‌روی! چه کسی این حرفها را می‌داند؟ عالِم باید بیاید، مجتهد باید بیاید، تا ببینم می‌داند یا نمی‌داند؟! والله، بالله، تالله، هیچ کس غیر از متقی نمی‌داند. چقدر شما نفهم هستید! اگر بخواهی بفهمی، باید از متقی بفهمی! خدا در این دنیا متقی را قرار داد، هیچ کس مثل او نیست.



حالا آن کسی که با امیرالمؤمنین (علیه السلام) است، به او مثل امیرالمؤمنین (علیه السلام) عنایت می‌شود. آن زمانی که به مکه رفته بودم، در خواب دیدم: لوحی میان زمین و آسمان بود. گفت: فرمایشات شما را به این لوح نوشته‌ایم. اگر تو با علی باشی، صحبت‌هایت را پخش می‌کنند. امر، پخش می‌شود، نه حرف. این صحبت‌ها به تمام خلقت پخش می‌شود؛ پس متقی دارد خلقت را پرورش می‌دهد؛ یعنی متقی از تمام خلقت مطلع است. این عالم هنوز خلق نشده، متقی مطلع است.



امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌فرماید: سخی باشید، صد تا در دنیا، هزار تا در آخرت به تو می‌دهم. اگر اینجوری نباشی، خدا تو را به خودت واگذار می‌کند. شما باید با متقی باشید؛ نه اینکه حرف بزنید. حرفت به درد نمی‌خورد؛ خدا و ملائکه، عمل را می‌خواهند، نه حرف را.



یک نفر بود، آنقدر حرف می‌زد، حرفهایش به درد نمی‌خورد که آدم را ذِلّه می‌کرد. به دینم، ذِلّه می‌شدم! حرفش، حرف خودش است، خیال خودش است. حرف، باید با امر خدا، امر رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم)، امر علی ولی الله (علیه السلام)، امر فاطمه زهرا (علیها السلام) باشد.



من حرفهای آنها را در تمام ماوراء می‌زنم. تو چه حرفی می‌زنی؟ کجا حرف تو را در ماوراء می‌زنند؟! این متقی است که حرفش در ماوراء زده می‌شود. رفقای عزیز، شما سخی هستید؛ دلم می‌خواهد حرفهای شما هم در ماوراء زده شود.



حالا که خداوند، متقی را در این دنیا ظاهر کرد، حضرت زهرا (علیها السلام) و امیرالمؤمنین (علیه السلام) و امام حسین (علیه السلام) می‌آیند اینجا و با او دوستی می‌کنند، برای دیدن متقی می‌آیند. آیا برای دیدن تو می‌آیند یا دیدن متقی؟! تو از دیدن متقی هم سرپیچی می‌کنی؟! شما بخل و حسد دارید که اینطوری به متقی نگاه می‌کنید! بدبخت بیچاره! چرا از اینجا می‌روی؟!



چرا متقی را نمی‌شناسید؟! ببین، متقی تا کجا را می‌داند. باز هم هست، نمی‌توانم بگویم. متقی این حرفها را هنوز نزده، یک چیزی به او می‌گویند و می‌روند! اگر رفتی، پشت پا بر عالم امکان زده‌ای! پشت به عالم امکان کرده‌ای! کجا می‌روید؟! جبرائیل به من گفت: بیا تا عالم امکان را نشانت بدهم، حسین! این بهشت، این فردوس، این جنات! این طرف هم زهرای عزیز نشسته بود. گفتم: مُخیّرم یا باید بروم؟ گفت: مخیّر هستی. گفتم:





	پشت پا بر عالم امکان زدم
	
	دست بر دامن زهرا زدم







امکان را دور ریختم.


شماها چه می‌گویید؟! چقدر بدبخت و بیچاره‌اید! من به فکر بچه‌های مردم هستم. این سخن را که می‌گویم: «پشت پا بر عالم امکان زدم» مختص متقی است. برای کس دیگری نیست! چرا؟ چون ائمه (علیهم السلام) متقی را پرورش داده‌اند؛ شما را که پرورش نداده‌اند، شما را به این طرف دعوت کرده‌اند. 



بیایید سخی باشید. سخاوت خیلی خوب است. اگر سخی باشی، پشت به عالم زده‌ای! خدا می‌گوید: صد تا در دنیا، هزار تا در آخرت به آدم سخی می‌دهم، در عرش هم راهش می‌دهم. چرا؟ چون سخاوتمند پشت به شیطان کرده است. وقتی پشت به شیطان کند، حضرت علی (علیه السلام) و حضرت زهرا (علیها السلام) راه به او می‌دهند. کجا از اینجا می‌روید؟!



فقط متقی، از ائمه (علیهم السلام) آگاهی دارد، بقیه آگاهی ندارند. متقی در عالم هست؛ اما موقت است. دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) هم در عالم موقت هستند، آن‌وقت متقی از ائمه (علیهم السلام) پشتیبانی می‌کند، از هیچ کس دیگری پشتیبانی نمی‌کند، اگر چه پدرش باشد! تو از چه کسی پشتیبانی می‌کنی؟!



هیچ مقامی در دنیا، حضرت زهرا (علیها السلام) را نمی‌شناسد. حالا حضرت زهرا (علیها السلام) با این مقامش، جانش را فدای حضرت علی (علیه السلام) می‌کند، حالا زهرای عزیز با همه مقامش اینجا می‌آید. چرا؟ چون متقی، محبت و صفات دوستان امیرالمؤمنین (علیه السلام) و حضرت زهرا (علیها السلام) را به عالم پخش می‌کند.



دورانهایی بوده که در یک زمان، ده تا، بیست تا پیامبر بوده‌اند؛ اما حضرت علی (علیه السلام) در خلقت‌ها یکی بوده و هست. صد و بیست و چهار هزار پیامبر داریم؛ اما امیرالمؤمنین (علیه السلام) یکی است! از کجا می‌گویی؟ از اینجا که خدا اختیار تمام خلقت را دست حضرت علی (علیه السلام) داده است!



حالا خدا می‌گوید: هر کس امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را قبول نداشته باشد، عبادت جن و انس را هم بکند، او را با صورت در جهنم می‌اندازم! این فقط منحصر به امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است! حتی درباره حضرت زهرا (علیها السلام) هم نداریم. این مختص امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است که فرمود: امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) «کفواً أحد» است. حضرت زهرا (علیها السلام) «کفواً خلقت» است؛ اما خدا اینطور در مورد حضرت علی (علیه السلام) گفته است.



حضرت زهرا (علیها السلام) فهمید امیرالمؤمنین (علیه السلام) کیست که فرمود: من جانم را فدای علی می‌کنم. فقط حضرت زهرا (علیها السلام) فهمید که حضرت علی (علیه السلام) کفواً أحد است؛ یعنی احدی مثلش نیست؛ برای همین جانش را فدای حضرت علی (علیه السلام) کرد. حالا شما هم باید جانتان را فدای امام زمان (عج الله فرجه) کنید؛ آنوقت شما شبیه حضرت زهرا (علیها السلام) هستید. زهرای عزیز، جانش را فدای امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) کرد، شماها هم وقتتان را فدای امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) کنید، نه فدای دنیا. سخی هم باشید؛ آن‌وقت خدا خوشش می‌آید. اما چه کسی این طور است؟ آن زمان، هفتاد هزار نفر، طرف عُمَر و ابابکر رفتند، حالا هم همین طور است.



پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) هم فرمود: در آخرالزمان اگر کسی با دین از دنیا برود، با من و در درجه من است! کجا می‌روی؟ بدبخت بیچاره! کجا در درجه پیامبر هستی؟ اگر شما واقعاً سخی باشی و سخاوتت را به آخر برسانی، تو در درجه پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) هستی.



کسی که به آخر می‌رساند، متقی است. چرا؟ چون همه کسری دارند. شما از اول عمرت حساب کن، کسری‌هایت را می‌فهمی که چقدر کسری داری! من از اول عمرم حساب کردم. از اول عمرم به فکر فقرا بودم. تو به فکر چه کسی هستی؟! من هیچ فکر ناجوری نکردم. حالا وقتی که این طوری شدی، ائمه طاهرین (علیهم السلام) دیدنت می‌آیند. اینجا علی (علیه السلام) آمده، زهرا (علیها السلام) آمده، امام حسین (علیه السلام) آمده، شما کجا می‌روید؟ دنبال خیال خودتان می‌روید! خیال که ائمه طاهرین (علیهم السلام) نیست!



رفقای عزیز! من که متقی هستم شما را دوست دارم، چون متقی دوست شماست، مردم را راهنمایی می‌کند. خدا نکند شما از اینجا بروید. حرفهایی که نباید بزنم را به شما گفتم. قدرش را بدانید! دوباره می‌گویم: من هر کدام از شما که سخی نباشید را دوست ندارم و خدا هم ثواب هفتاد حج، هفتاد عمره را به شما نمی‌دهد.



دو نفر اینجا آمدند؛ سخی نبودند، به آنها گفتم بروید. چرا می‌گویم بروید؟ چون که نتیجه ندارید. نتیجه این است که سخی باشید و به مردم برسید. به هر کسی که چیزی می‌دهی، هفتاد حج، هفتاد عمره به شما می‌دهد؛ پس اگر شما سخی باشید، من نمی‌گویم از اینجا بروید.



متقی اصلاً از دنیا استفاده نمی‌کند. چطور استفاده نمی‌کند؟ از پولهایی که شما می‌دهید، هم استفاده نمی‌کند. من الآن صبح که می‌شود، یک نفر چیزی می‌آورد، این حسین می‌بیند، من برای خودم چیزی بر نمی‌دارم. هر چیزی می‌آورند، از آن برداشت نکرده‌ام؛ چون که من فقرا را از خودم واجب‌تر می‌دانم، آنها را امر خدا می‌دانم. شما با سخاوت به امر خدا کمک می‌کنید.



باز هم تکرار می‌کنم: اگر سخی نیستید، از خدا بخواهید سخاوت را یادتان بدهد. باید اینجا بیایید تا سخاوت را یادتان بدهند. اما تو اینجا می‌آیی، ولی نمی‌خواهی سخی شوی! من هم راضی نیستم که تو خانه ما می‌آیی. برو! برو!



هر موقعی که اینجا آمده‌ای، یک حرف تازه شنیده‌ای. باید این حرفها در ذهنت بماند. تو که اینجا می‌آیی، باید قدر مجلس ولایت را بدانی. چون که متقی از همه این عالم مطلع است. اگر من تا قیام قیامت حرف بزنم، یک پرده را می‌گویم، باز هم چیزهای دیگری هست. این حرفها باید در گلبول‌های خونت نفوذ کند وگرنه یک چیزی به متقی می‌گویی و می‌روی.



این حرفهایی که متقی می‌گوید، زنده است. شما هم آن را زنده بدانید. پیش هیچ کسی این حرفها نیست. مردم دنبال سواد هستند؛ اما سواد نزد پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) و امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) تکذیب شده است. اگر سواد خوب بود، سلمان و اباذر هم سواد داشتند. اگر سواد خوب بود، چرا امام حسین (علیه السلام) می‌فرماید: متقی وکیل من است؟ متقی که سواد ندارد! حالا به او می‌گویند: حرف هم نزن! ولی امام حسین (علیه السلام) می‌گوید حرف بزن. امام حسین (علیه السلام) وکیلش را از خودش جالب‌تر می‌داند، به او نظر کرده است.



شما چه می‌دانید؟ خدا می‌داند شما که اینجا می‌آیید، مرا ذِلّه می‌کنید، چون درک ندارید. درک چیست؟ این است که باید پیش متقی بیایید؛ مثل زمان امیرالمؤمنین (علیه السلام) که هفتاد هزار نفر درک نداشتند، فقط هفت، هشت نفر درک داشتند، الآن هم در آخرالزمان با متقی همین‌طور برخورد می‌کنند. اصلاً تو نمی‌دانی که کافر هستی! نمی‌دانی که کافر شده‌ای! تو می‌روی توی خیالهای خودت! تو خیالی شده‌ای، نه امری! باید امری باشید، نه خیالی! خدا نکند آدم این‌جوری بشود!



بدتان نیاید، می‌خواهم بیدار شوید. کل مردم دنیا ناقصی دارند. خدا و چهارده معصوم (علیهم السلام) می‌گویند: برو پیش متقی! امام حسین (علیه السلام) هم می‌گوید: برو پیش متقی! متقی، من هستم! شما چه خبری از دنیا دارید؟! یک چیزی می‌خورید، یک خنده‌ای می‌کنید. اصلاً توی ماوراء نیستید. خدا کند توی ماوراء بیایید. ماوراء و دوازده امام (علیهم السلام) ، چهارده معصوم (علیهم السلام) ، متقی را امضا می‌کنند. ببین، الآن امام حسین (علیه السلام) امضا کرد و گفت: پیش وکیل من برو!



خدا می‌داند، می‌خواهم داد بزنم! خودم را از نفهمی مردم بکُشم! چند وقت توی سرم زدم، پیشانی‌ام چند وقت از دست فلانی درد گرفت. توی سرم زدم، خوب شد که رفت! راجع به کتاب بود که قبول نداشت. این عکس من را همه زدند، این نزد. یک نفر عکس قشنگی آورده بود، گفت: نه، من نمی‌خواهم. آخرش هم رفت! شماها نروید!



آنهایی که رفتند مرد نیستند، نر هستند. مرد باشید! سلمان و اباذر مرد بودند، نه با سواد. حالا زهرای عزیز (علیها السلام) گفت: به سلمان و اباذر بگو بیایند تا آنها را ببینم، نگفت به علما بگو بیایند تا آنها را ببینم! متقی هم همین‌طور است، با زهرای عزیز (علیها السلام) دست داده است. کجا می‌روی؟ بدبخت بیچاره! من اسم کسی را نمی‌آورم، دارم حرفم را می‌زنم.



خدا، ائمه (علیهم السلام) را آفریده و آنها را در زمین ظاهر کرده است. ائمه (علیهم السلام) اختیار دارند، آنها شیعیانی را که بوده‌اند، معرفی می‌کنند. چطور؟ وقتی خدا آدم ابوالبشر را خلق کرد و ترک اولی کرد، او را سیصد سال کناری انداخت، او هم گریه می‌کرد. (من بعضی وقتها به خدا میگویم: خدایا، چه کسی به غیر از تو مرا می‌آمرزد؟ خدایا من را بیامرز.)  آدم بعد از اینکه سیصد سال گریه کرد، به هوش آمد و گفت: خدایا، چه کسی من را می‌آمرزد؟ تو مرا می‌آمرزی.



خدا گفت: ای آدم! به آسمان نگاه کن! نگاه کرد. دید پنج نور عظیم و نورهای ریز، ریز است. گفت: خدایا، اینها چه کسانی هستند؟ گفت: این محمد، علی، فاطمه، حسن و حسین است. تا به اسم حسین رسید، آدم دلش شکست. خدا گفت: ای آدم! این حسین مرا در صحرای کربلا شهید می‌کنند. گفت: این نورهای ریز، ریز چه کسانی هستند؟ گفت: شیعیان آنها هستند.



پس خدا شیعیان را قبل از آدم خلق کرده است. آدم را از خاک خلق کرد؛ اما شیعیان از علیین هستند، از نور ائمه (علیهم السلام) خلق شدند. چرا؟ امام حسین (علیه السلام) که می‌فرماید: متقی وکیل من است، دارد شما را معرفی می‌کند. کدام یک از شما وکیل امام حسین (علیه السلام) هستید؟ حالا شما به وکیل امام حسین (علیه السلام) ناسزا می‌گویید؟! آنهایی که ناسزا گفته‌اند، جزء آن هفتاد هزار نفر هستند. شما از آنها نباشید، تا زمان رجعت اینجا باشید.



متقی دلش خون است! چطور دلش خون است؟ شما وکیل امام حسین (علیه السلام) نمی‌شوید. چرا؟ شما دنبال خیالهای خودتان می‌روید. الآن سخی نیستید. از زمان پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) علمای اعلام بوده‌اند. کدام یک از شما وکیل امام حسین (علیه السلام) هستید؟ در مورد آنها که فرمود: «علماهما شرار الخلق».



دل من خون است! ائمه (علیهم السلام) باید به شما نظر کنند، آن نظر، شما را کفایت می‌کند. تا به شما نظر نکنند، نمی‌شود. آن‌وقت شما ناسزا به متقی می‌گویید؟! وقتی نظر کنند، شما سخی می‌شوید؛ سخاوت شما را نجات می‌دهد. آنوقت هفتاد حج، هفتاد عمره ثواب برایت می‌نویسد. شما بیایید جزء آنها شوید.





	برو ای گدای مسکین در خانه علی زن
	
	که نگین پادشاهی دهد از کرم گدا را







حالا متقی بوده است، ما هنوز حرفهایی هست که نمی‌توانیم به شما بزنیم. کتابی از ائمه طاهرین (علیهم السلام) نوشتم، به پسرم محمد گفتم: استخاره کن، آیه منافقین آمد، گفت: می‌خواهی به منافقین بدهی؟ این کتاب را کنار گذاشتند. متقی چه کار کند؟! متقی بیچاره است. چاره متقی آن موقع است که امام زمان (عج الله فرجه) بیاید. آنوقت بیاید تا جانش را فدای او کند. آن‌موقع متقی خوش است، چون حرف‌هایش را می‌تواند بزند، حالا جانم را دارم فدای شما می‌کنم.



رفقای عزیز! انفاق دارید، خدا شما را نجات می‌دهد. دست از سخاوت و انفاقتان برندارید. نگاه به دنیا نکنید؛ عالم دنیاست، متقی از این عالم مطلع است. چرا دنبال متقی نمی‌روید که به شما این حرفها را بگوید؟ این حرفها را نمی‌تواند بزند تا امام زمان (عج الله فرجه)  بیاید. من این کتاب نجوا را استخاره نکردم، اگر استخاره می‌کردم، آیه منافقین می‌آمد و شما قدرش را نمی‌دانستید. باید با خدا و ائمه (علیهم السلام) نجوا کنید. اگر نجوا نکنید، خدا و ائمه (علیهم السلام) شما را به خودتان واگذار می‌کنند.



چطور باید نجوا کنیم؟ اول سخی باشید، سخاوت شما را نجات می‌دهد. آدم ابوالبشر سخی نبود که ترک اولی کرد و از آن درخت خورد. حالا خدا او را روی زمین انداخت، سیصد سال گریه کرد؛ پس پدرتان سخی نبوده است! آدم، شناخت ائمه (علیهم السلام) را نداشت که سخی نبود.



هیچ کس این حرف را نزده است. شما قدر متقی را نمی‌دانید. متقی که از شما چیزی نمی‌خواهد، احکام خدا را از زمان آدم ابوالبشر به شما می‌گوید. کسی این حرفها را در دنیا نزده است. کجا می‌روید؟ اگر از متقی جدا شوی، از همه احکام جدا شده‌ای. چون متقی احکام را به شما می‌گوید. آیا می‌فهمید یا نه؟! نمی‌فهمید! آن‌وقت متقی جگرش خون است! از دست آنهایی که می‌خوانند و عمل نمی‌کنند. از دست آنهایی که باید بفهمند و نمی‌فهمند.



اما دوباره میگویم: اگر شما سخی باشید، خدا شما را نجات می‌دهد. اگر به قیامت اعتقاد دارید، اگر به خدا اعتقاد دارید، می‌گوید «أین السخیون؟!» بیایید بهشت بروید. کجا می‌روی؟! بدبخت بیچاره! همه دنیا می‌ماند، فقط سخاوت دنبالت می‌آید، پس باید سخاوت داشته باشید. من تمام شما را می‌خواهم؛ چون سخی هستید. اما اگر سخی نباشید، به شما نگاه می‌کنم و شما را نمی‌خواهم.



نجات شما در سخاوت است. چرا تو سخی هستی؟ چون به تو عنایت شده است. اگر به تو عنایت نشود، سخی نیستی! عنایت خیلی مهم است. اگر عنایت شود، گناه هم نمی‌کنی! گفتم خدا آدم ابوالبشر را خلق کرد؛ اما به او عنایت نکرد، رفت و از آن درخت خورد. اگر به شما عنایت نشود، گناه می‌کنید. آنهایی که اینجا می‌آیند، اگر به آنها عنایت نشده باشد، می‌روند. خدا کند به ما عنایت شود. اگر عنایت شود تسلیم هستی، اگر عنایت نشود تسلیم نیستی! توی خیال خودت می‌روی! تسلیم هستی که سخاوت داری.



امیدوارم باطن امام زمان (عج الله فرجه) ، تمام اهل جلسه تسلیم باشند. اگر تسلیم باشی، گناه هم نمی‌کنی! خدا تمام این دنیا را به آدم ابوالبشر داد؛ اما تسلیم نبود که از آن درخت خورد. شما هم تسلیم نیستید که می‌روید و مال حرام می‌خورید. خدا به داد ما برسد! همه ما داریم مال حرام می‌خوریم. «لا اله الا الله»! نمی‌توانم حرفم را بزنم. من به شما هشدار می‌دهم نه اینکه حرفم را بزنم! شما کشش ندارید، می‌ترسم بروید.



آقای فلانی، کشش نداشت که رفت. والله، بالله، خطر است! وقتی از اینجا رفتی در خطر هستی. امیدوارم شما از اینجا نروید. اینجا جایی است که آنها تصدیق کرده‌اند. حضرت علی (علیه السلام)، حضرت زهرا (علیها السلام)، امام حسین (علیه السلام) و ائمه (علیهم السلام) اینجا آمده‌اند؛ یعنی اینجا را تصدیق کرده‌اند. کجا می‌روی؟ بدبخت بیچاره!



متقی، حرفهای زیادی درونش هست! از همه دنیا خبر دارد. آن‌وقت دنبال اشخاصی می‌گردد که برایشان حرف بزند. اشخاصی که به آنها عنایت شده باشد، آنوقت حرفهای ولایت را قبول می‌کنند.



این عالم آب بوده است، حالا خدای تبارک و تعالی می‌خواست آدم را خلق کند، آدم که ماهی نبود که در آب باشد، خدا اراده کرد و زمین به وجود آمد. گفت: ای زمین! اینها را درون خودت فرو ببر. زمین همه آبها را در خود فرو برد. ببین، وقتی که چاه می‌زنی، آب بیرون می‌آید. همه‌اش زمین بود، می‌خواهد شما بفهمید.



خدا دریا را خلق کرد، آن موقع همه عالم مثل دریا بود. حالا از خاک، آدم را خلق کرد؛ اما گفتم به آدم عنایت نشده بود که رفت و از آن درخت خورد. ای آدم بدبخت! چرا از خدا عنایت نخواستی و رفتی از آن درخت خوردی؟ شما مال حرام می‌خورید! شما مثل آدم هستید! عنایت به شما نشده، به متقی عنایت شده که گناه نمی‌کند. گناه پیش او می‌آید، گناه را نصیحت می‌کند. شما کجا مثل متقی هستید؟!



خیلی حرف، پیش متقی هست. از طرف خدا به متقی عنایت شده، هنوز پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) نیامده، به متقی عنایت شده است. تو می‌خواهی متقی بشوی؟! بدبخت بیچاره! هنوز حرفهایی هست که نزده‌ام. از کجا تو خبر داری؟! تو باید حرف متقی را بشنوی، نه اینکه بگویی من متقی هستم!



برو پیش خدا، نه پیش متقی! برو پیش خدا تا بگوید برو پیش متقی! تو متقی نمی‌شوی! این خیال توست! خیال تو را شیطان رهبری می‌کند، تو دنبال شیطان هستی. او به تو القا می‌کند. برو پیش متقی تا احکام را حالی‌ات کند. احکام حالی شما نیست که می‌روی پیرو شیطان می‌شوی. برو به قیامت اعتقاد داشته باش! برو سخی باش! سخاوت را حالی‌تان می‌کنم، شاید نجات پیدا کنید!



یکی از یهودیها یک دختری داشت، این دختر را می‌خواست شوهر بدهد، خدا می‌داند اینها یک تخت خیلی معظمی درست کردند، به تمام این تخت، به اصطلاح طلا وصل کردند، این دختر خانم هم به همه جایش طلا بود، لباسهایش زربافت، بهترین زینت را به این دختر کردند. (یهودیها هم که از اول پول‌دار بودند. خدا دنیا را نمی‌خواهد، به اینها داده است، اینها را هم نمی‌خواهد. ما نباید حواسمان این طرف و آن طرف برود.) 



بعد آمدند حضرت زهرا (علیها السلام) را دعوت کردند که حضرت خجالت بکشد و به او بگوید که من می‌خواستم تو را بگیرم که تو اینطوری باشی! (ببین، اینها را خلق حساب کردند!)  نه اینکه بروی از شمعون یهودی جو قرض بگیری. حالا حضرت زهرا (علیها السلام) یک چادر و یک جفت کفش پینه‌ای دارد. حضرت تا رفت که به اصطلاح دعوت را نپذیرد، فوراً جبرئیل نازل شد: یا رسول الله! حق، سلامت می‌رساند، دعوت اینها را به حضرت زهرا (علیها السلام) بگو بپذیرد. حضرت پذیرفت. جبرئیل نازل شد و یک دست لباس خیلی زیبا برای حضرت زهرا (علیها السلام) آورد.



حضرت لباس را پوشید، تا وارد مجلس شد و «بسم الله الرحمن الرحیم» گفت، یک دفعه عروس از بالای تخت به زمین افتاد و مُرد. اینها می‌خواستند حضرت زهرا (علیها السلام) را خجالت بدهند و او را کِنِف کنند؛ اما خدا این‌جوری کرد. عروس مُرد و خوشی آنها تمام شد.



ببین شخصیت چیست؟ عقوبت چیست؟ با تمام طلا و زیورش افتاد و مُرد. شخصیت به یک خانۀ بزرگ و به دارایی نیست، شخصیت این است که شما ولایت داشته باشی، شخصیت به این است که مطیع باشی.



فهمیدند چه اشتباهی کردند؟ روی دست و پای حضرت زهرا (علیها السلام) افتادند و گفتند: زهرا جان! قربانت برویم، عروسی همه‌اش عزا شد، یک کاری بکن. بعد جبرئیل نازل شد: یا زهرا! اینقدر که بخواهی، این عروس زنده می‌شود. حضرت یک اشاره‌ای کرد و خواست؛ فوراً عروس زنده شد. صدها یهودی آنجا مسلمان شدند. حضرت زهرا (علیها السلام) با چه چیزی آنجا رفت؟ با ولایت رفت، با یک دنیا معنویت رفت، تمام اینها را در جاذبه قرار داد.



خدا برای هیچ کس در این عالم نگفت که من مَلَک می‌فرستم، فقط برای حضرت زهرا (علیها السلام) این را گفت. آن موقعی که برای خواستگاری حضرت زهرا (علیها السلام) آمدند، پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) گفت: همسر زهرا را خدا باید حواله دهد. خدا هم گفت: من ستاره‌ای از آسمان می‌فرستم، در خانه هر کسی رفت، او همسر زهراست. خدا ملکی، که به صورت ستاره زهره بود، را فرستاد. این ملک آمد و در خانه ابوطالب رفت، برای هیچ کس این طوری نشده، فقط برای حضرت زهراست که همه مردم ببینند؛ یعنی خدا می‌گوید که من در کارهای زهرا دست دارم. از اینجا با حضرت زهرا (علیها السلام) دشمن شدند و خود را جهنمی کردند.



ما هم دست از علی (علیه السلام) برداشته‌ایم، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) مافوق همه خلقت است. چرا؟ چون که خدا می‌گوید: به عزت و جلالم قسم، اگر امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را قبول نداشته باشی، تو را با صورت به آتش جهنم می‌اندازم. این را خدا فقط راجع به امیرالمؤمنین (علیه السلام) گفت، راجع به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) هم نگفت.



حالا خدا به رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) گفت چه کار کن؟ گفت: «بلّغ!» بلند شو! علی را روی شانه‌هایت بگذار و او را معرفی کن. خدا نمی‌گوید من را معرفی کن، می‌گوید: امیرالمؤمنین، علی (علیه السلام) را معرفی کن؛ چون که خدا در تمام خلقت هست.



حالا که پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) امیرالمؤمنین (علیه السلام) را معرفی کرد، خدا به او گفت: «الیوم أکملت لکم دینکم»[۱]، ای پیامبر! دینت تکمیل شد. وقتی به پیامبرش این را می‌گوید، به ما چه بگوید؟!



همان‌طور که امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) نابغه تمام عالم است، عُمَر نابغه بدترینِ تمام خلائق است؛ این قدر عُمَر بد است!. حالا می‌گوید: «علی، اصحاب پیامبر است، عُمَر هم اصحاب پیامبر است. بد به عُمَر نگویید!» تمام مردم هم بد به او نگفتند! چه خبر است؟!



خداوند در دنیا امریه صادر می‌کند؛ میوه‌هایی در این دنیا هست که به دوست امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌گوید: از آنها بخور؛ اما برای آن که کافر است، غصبی است. یعنی؛ همه مردم در پرتو مؤمن روزی می‌خورند. وقتی تو لعنت به عُمَر می‌کنی، خودت را از کفار جدا می‌کنی و حضرت زهرا (علیها السلام) خوشش می‌آید. کسی که لعنت نکند، جزء کافر به ولایت است. کافرِ به علی و اولاد علی و زهرا، کافرِ به خداست. چرا مسامحه می‌کنید؟ چرا لعنت به عُمَر نمی‌کنید؟ تو عاقبتت به خیر نیست!



بیشتر مردم دنبال خیال خودشان می‌روند. خیال به تو خیار می‌دهد. اینهایی که از جلسه می‌روند، من یاد حرف امام زمان (عج الله فرجه)  می‌افتم که به من فرمود: حسین! غصه نخور! آنهایی که رفتند، رفتند! اینهایی هم که هستند، می‌روند! امام زمان (عج الله فرجه) می‌خواهد بگوید: شماها هم معلوم نیست که بمانید. من قربان امام زمان (عج الله فرجه)  بروم که چقدر متقی را می‌خواهد! می‌گوید: حسین! ناراحت نشو! اینها هم می‌روند!



آن زمان، سلمان و اباذر و میثم و مقداد ماندند. چطور آنها دینشان را حفظ کردند؟ حالا سلمان شد «سلمان منّا أهل البیت»! به کدام یک از شما این را گفته است؟! هفتاد هزار نفر آن طرف رفتند. تازه حضرت زهرا (علیها السلام) می‌گوید: علی جان! چند وقت است که سلمان و اباذر و میثم و مقداد را ندیده‌ام، به آنها بگو بیایند تا ببینمشان!



ائمه (علیهم السلام) به دیدن متقی می‌آیند. آن‌وقت تو که خیالی هستی، شیطان به دیدنت می‌آید و به تو می‌گوید: ای بنده من! کجا بودی؟ بیا دنبال من! تو باید بنده خدا باشی، نه اینکه به حرف‌های شیطان عمل کنی!



وقتی فهم در دنیا هست، تو دنبال نفهمی می‌روی! اول فهم خلقت، دوازده امام (علیهم السلام)، چهارده معصوم (علیهم السلام) هستند. دوم، آنهایی که ائمه (علیهم السلام) را قبول دارند. تو باید این حرفها را می‌گرفتی و به مردم می‌زدی؛ اما می‌روی به شیطان می‌زنی! آن‌وقت شیطان هم به تو می‌گوید: بنده من! چند وقت است که تو را ندیده‌ام، کجا بودی؟ آمدی!



تو شیطان را خوشحال می‌کنی! تو برو حضرت علی (علیه السلام) را خوشحال کن! برو حضرت زهرا (علیها السلام) را خوشحال کن! برو امام زمان (عج الله فرجه)  را خوشحال کن! کجا می‌روی؟ بدبخت بیچاره! هیچ چیز دیگری در این دنیا نیست، خاطرتان جمع باشد. متقی شما را نصیحت می‌کند. این کار متقی است. به شما گفته برو دنبالش! شما دنبال چه کسی می‌روید؟!



رفقای عزیز! این جلسه ما را خدا تهیه کرده، رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) تهیه کرده، امیرالمؤمنین (علیه السلام) تهیه کرده، زهرای عزیز (علیها السلام) تهیه کرده، امام حسین (علیه السلام) تهیه کرده، از اینجا نروید. اینجا که می‌آیید، خسته‌تان نکند، اگر بکند، می‌روید؛ اما اینهایی که می‌آیند، خسته می‌شوند و می‌روند. زمان امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) هم همین‌طور بود، حرفهای امیرالمؤمنین (علیه السلام) آنها را خسته کرد که طرف معاویه رفتند. شما هم خسته می‌شوید که طرف شیطان می‌روید. وای بر شماها!



چرا می‌روید؟ چرا از اینجا می‌روید؟ شما از سخاوت خسته می‌شوید که می‌روید. چطور؟ من اینجا نشسته‌ام؛ اما همیشه به فکر مردم هستم. ذکر می‌گویم؛ یا أباالفضل! یا علی! می‌گویم. من اصلاً چیزی ندارم. شما باید این‌جوری باشید تا نروید.



تکرار می‌کنم: چطور می‌شود نروید؟ اگر این خانه را قیامت بدانید، به دینم، نمی‌روید. چرا؟ حضرت زهرا (علیها السلام) اینجا آمده، امیرالمؤمنین علی (علیها السلام) آمده، امام حسین (علیه السلام) آمده، اینجا مثل قیامت است. زمانی که در جلسه ولایت صرف می‌شود در کامپیوتر جهانی نوشته می‌شود و عمرت کلید نمی‌اندازد. تو خوشحال باش!



چرا جای دیگر می‌روید؟ علی (علیه السلام) در خانه من آمده است، جای دیگر نمی‌رود. علی (علیه السلام) اینجاست؛ اما تو از اینجا برو!



من هنوز از شماها دلخور هستم؛ با اینکه سخی هم هستید. من از سخاوت شما تشکر می‌کنم؛ اما یک چیزی هست که شماها بیشترتان توجه ندارید، من امروز می‌خواهم بگویم، پنجاه سال است که نگفته‌ام، امروز می‌خواهم بگویم: تو می‌روی نجف تا قبر امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را زیارت کنی! تو می‌خواهی بروی زیارت قبر امام حسین(علیه السلام)! نادان نفهم! امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) اینجاست، خودش را زیارت می‌کنی. امام حسین (علیه السلام) اینجاست. زهرای عزیز (علیها السلام) اینجاست. کجا می‌روی؟ این را نمی‌فهمید! امروز گفتم!



آیا فهمیدی چه گفتم؟ پس نرو! خیلی حرف خوبی زدم! به حضرت عباس، که هم دریای غضب است، هم دریای رحمت است، راست می‌گویم. من خودم عقیده‌ام این است که چشم تمام ماورای خلقت و نظرشان به اینجاست! کجا می‌روی؟ بدبخت بیچاره!



این حرفها را فقط متقی می‌زند، آن‌وقت تو به متقی یک حرفی می‌زنی و می‌روی! تو نمی‌دانی که متقی با امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) مربوط است! کجا می‌روی؟ بدبخت بیچاره!



این همه علما و فقها داریم، خیلی درس خوانده‌اند! پیر شده‌اند؛ اما امیرالمؤمنین (علیه السلام) به خانه آنها نمی‌رود، خانه متقی می‌رود. چقدر به شما بگویم؟! شما حالی‌تان نیست! حالا امیرالمؤمنین (علیه السلام) به خانه متقی می‌آید. شما که به خانه متقی می‌آیید، هم سخی باشید، هم از اینجا نروید؛ سخاوت را تا آخر برسانید. امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) اینجاست!



رفقای عزیز! من همه شما را دوست دارم؛ از اینجا نروید. گفتم، دوباره تکرار می‌کنم: چرا امیرالمؤمنین (علیه السلام) خانه فقها و علما نمی‌رود؟ چون امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) پیش متقی است، آنها متقی نیستند! حالا دنبال آنها برو! امیرالمؤمنین (علیه السلام) خانه متقی می‌آید. چرا؟ چون که زهرا (علیها السلام) اینجا می‌آید، زهرا (علیها السلام) اینجاست که امیرالمؤمنین علی (علیها السلام) می‌آید.



یا علی




ارجاعات



	↑ ۱٫۰ ۱٫۱ ۱٫۲ ۱٫۳ ۱٫۴ 

(سوره المائدة، آیه 3)

   



 












تذکر ولایت قدردانی از شیعه

بسم الله الرحمن الرحیم







السلام علیک یا ابا عبدالله، السلام علیکم و رحمة الله و برکاته



پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: بعد از من، امت من هفتاد و دو فرقه خواهند شد. بعضی از مورخین نوشته‌اند دوازده فرقه، بعد فرمود: تنها یک فرقه از اینها ناجی‌اند. بقیه را کنار زد. سوال شد: ناجی کیست؟ فرمود: کسانی که دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) را قبول داشته باشند، ما را حجت خدا بدانند و بدانند که خدای تبارک و تعالی ما را مدیر عامل خلقت قرار داده است، طوری قرار داده که اگر ما نباشیم در هر زمانی، عالم فروریزان می‌شود. پس تمام این عالمی که سرپاست، الآن به واسطه وجود مبارک امام زمان (عج الله فرجه) است. همانطور که در زمان امیرالمؤمنین (علیه السلام) به واسطه آن حضرت بود و در زمان هر امامی به واسطه آن امام بود. 



چهارده معصوم علیهم السلام یک نورند، جزء خلق نیستند. چرا؟ هیچ جا نداریم، نمی‌گوید اگر عیسی نباشد یا موسی نباشد یا ابراهیم نباشد، تمام خلقت فروریزان می‌شود، هیچ جا نداریم. من اغلب کتب را در نظر دارم. اگر شما خبر تازه‌ای دارید، من انعام می‌دهم. ما همه صد و بیست و چهار هزار پیامبر را قبول داریم؛ اما هیچ‌کدام را خداوند تبارک و تعالی نفرموده، تا حتی ابراهیم را، که اگر نباشد عالم فروریزان می‌شود. می‌فرماید: اگر حجت نباشد عالم فروریزان می‌شود.



«إنّ اللّه وملائکته یصلّون على النّبی یا أیها الّذین آمنوا صلّوا علیه وسلّموا تسلیما»[۱] خداوند متعال می فرماید: همه ما باید تسلیم پیامبر باشیم؛ نه تنها زمینی‌ها که به آسمانها هم اشاره می‌شود. ای ملائکه! تسلیم پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) شوید. حالا که همه تسلیم شدند، پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) برای ما سنت آورده است. نماز، روزه، زکات و... ما باید تمام اینها را بپذیریم. حالا که اینها را پذیرفتی خداوند تبارک و تعالی یک امر دارد. درباره پیامبر می‌فرماید: «وما ینطق عن الهوى، إن هو إلّا وحی یوحى، علّمه شدید القوى»[۲] یعنی هر چه می‌گوید، از جانب خدا می‌گوید.



همانطور که می‌دانیم بعد از صد و بیست و چهار هزار پیامبر، به پیامبر آخرالزمان قرآن نازل شده است. خود پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) جسمش خیلی مبارک است، اما امرش مبارک‌تر است، امر او واجب است. حالا که ذره‌ای درباره معرفی علی (علیه السلام) کندی شد می‌فرماید: هیچ کار نکرده‌ای. «یا أیها الرّسول بلّغ ما أنزل إلیک من ربّک وإن لم تفعل فما بلّغت رسالته»[۳] یعنی اگر این کار را نکردی، رسالت تو تمام نیست؛ پس پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) به امر خدا علی (علیه السلام) را معلوم کرده است. حالا می‌فرماید: «الیوم أکملت لکم دینکم وأتممت علیکم نعمتی»[۴] یعنی تکمیل شد به ولایت.



رسالت قبول است، محترم است. روزه، نماز، زکات و... احکام است. اما اصل رسالت، قبولی ولایت است. درباره آنهایی که قبول نکردند فرمود: مرتد و کافرند. هر کس می‌خواهد باشد این عمومی است، خصوصی نیست.



خداوند متعال می‌فرماید: هر کس علی را به «الیوم اکملت لکم دینکم»[۴] قبول نکند، به عزت و جلالم! اگر به اندازه همه جن و انس عبادت کند، او را به رو به جهنم می‌اندازم. حالا همین‌طور که آیه «ان الله و ملائکته یصلون علی النبی»[۱] برای پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) نازل شد، خود امیرالمؤمنین هم امر دارد: خود علی (علیه السلام) در جنگ صفین می فرماید: «انا قرآن ناطق» قرآن؛ یعنی کلام الله؛ یعنی کلام من، قرآن است؛ پس همان‌طور که می‌فرماید باید تسلیم پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) بشوید، باید تسلیم علی (علیه السلام) بشویم. 



حالا کسی که تسلیم علی (علیه السلام) هست، شیعه است، کس دیگری تسلیم علی (علیه السلام) نیست. از طرفی خداوند متعال می‌فرماید: من اعمال متقی را قبول می‌کنم؛ چون متقی تسلیم علی (علیه السلام) است، همین‌طور اصحاب یمین؛ چون تسلیم علی (علیه السلام) هستند؛ چون بی علی (علیه السلام)، اعمال قبول نیست.



حالا همین‌طور که خداوند تبارک و تعالی حمایت از وجود مبارک امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌کند همین‌طور الان حمایت از وجود مبارک ولی الله الاعظم امام زمان (عج الله فرجه) می‌کند. (گرچه به ظاهر غایب است؛ اما امر او حاضر است) و همین‌طور از شیعه حمایت می‌کند.



شیعه خیلی مقام دارد. امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: اگر هر کس شیعه ما را دوست نداشته باشد و بگوید ما را دوست دارد، دروغ گفته است؛ اول باید شیعه ما را دوست داشته باشد. همچنین خدای متعال می‌فرماید: اگر کسی توهین به یک شیعه و مؤمن کند، خانه مرا خراب کرده است.



عالم برجسته‌ای سؤال کرد: اینکه می‌فرماید: اگر علی (علیه السلام) را قبول نداشته باشی به «الیوم أکملت لکم دینکم»[۴] به رو به جهنم می‌اندازم، این به رو انداختن، یعنی چه؟ گفتم: یعنی آبرو ندارد. کسی آبروی دنیا و آخرت دارد که ولایت دارد. تمام ارزش بشر به ولایت است.



پس خداوند تبارک و تعالی حمایت از امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌کند؛ اما به واسطه علی (علیه السلام) حمایت از شیعه می‌کند.



اینکه چرا اینقدر شیعه احترام پیدا کرده است؟ چون تولی و تبری دارد، چون پیامبر فرمود: دین، تولی و تبری است؛ یعنی باید از دشمنان علی (علیه السلام) بدمان بیاید و از دوستان ایشان خوشمان بیاید.



روایت صحیح داریم که اگر کسی پدرت را کشت، اگر علاقه‌ای با امیرالمؤمنین دارد باید او را عفو کنی. هرچند پدر تو را کشته باشد؛ پس معلوم می‌شود: اصل دین، تولی و تبری است.



پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) وقتی می‌خواست از دنیا برود، فرمود: دو چیز بزرگ می‌گذارم، قرآن و عترت. حالا شیعه باید هم عترت را و هم قرآن را قبول کند؛ اما بعضی گفتند: «حسبنا کتاب الله» یعنی ما فقط کتاب خدا را قبول داریم. حالا می‌فرماید: اینها مرتد و کافرند؛ پس، نباید جزء اینها باشیم که مرتد و کافر باشیم. ما باید طبق فرمایش پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) هم قرآن و هم عترت را قبول کنیم؛ چون عترت و قرآن توأم با هم هستند.‍



تکرار می‌کنم: عترت؛ یعنی چهارده معصوم، از همه آنچه که روی زمین و آسمان‌ها است، مصداق این فرمایش امام صادق (علیه السلام) نداریم که می‌فرماید: اگر ما نباشیم، زمین اهلش را فرو می‌برد؛ اما اینجا می‌گوید ما حجتیم از برای خلقت، مادرم زهرا حجت است از برای همه ما.



خدا در حدیث کساء می‌فرماید: من تمام خلقت را به واسطه اینها خلق کردم.



حالا کار شیعه آنقدر بالا می‌گیرد که حضرت می‌فرماید: هر کس لقمه‌ای به دوست ما داد، ثواب حج واجب و عمره به حساب او نوشته می‌شود، هر کس او را یاری کرد ما را یاری کرده، یا می‌فرماید: هر کس او را دوست نداشته باشد، دروغ می‌گوید که ما را دوست دارد. همانطور که شیعه، امام را قبول می‌کند، امام هم این همه او را احترام می‌کند.



امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: شیعه‌هایمان را پخش می‌کنیم تا به واسطه آنها شهرها و روستاها حفظ شود و باز می‌فرماید: همه اینها را در روز قیامت زیر سایه عرش خدا جمع می‌کنیم. از طرفی می‌فرماید: زیر سایه دشمنان ما نروید؛ اگر بروید حق به گردن شما پیدا می‌کنند. حق به گردن شما، حق ماست.



قبولی عبادت، ولایت است و قبولی ولایت، اطاعت است. حالا شیعه باید فرمان امام را ببرد و برای خودش مصداق درست نکند. (بعضی مقدس‌ها برای خود مصداق درست می‌کنند) شاه عبدالعظیم حسنی خدمت امام هادی (علیه السلام) می‌رسد و عرض می‌کند آمده‌ام عقایدم را بگویم. می‌فرماید: بگو عزیزم. می‌گوید: واجبات را به جا می‌آورم و ترک محرمات می‌کنم. اگر شما که امام و حجت من هستی، امر کنی سیبی یا اناری نصفش حلال است و نصفش حرام، نیمه حلالش را می‌خورم و نیمه حرامش را دور می‌اندازم و پس از این با همین عقیده کنار رفت. چرا؟! چون او به غیر از امام کسی را واجب‌الاطاعه نمی‌بیند، حجت خدا را واجب‌الاطاعه می‌داند. حالا خدا به او عظمت می‌دهد. می‌فرماید: هر کس شاه عبدالعظیم حسنی را زیارت کند امام حسین (علیه السلام) را زیارت کرده؛ چون امر امام را زیارت کرده. رفقای عزیز! من هم دلم می‌خواهد شما اینطور باشید. امر وجود مبارک حجت بن الحسن، امام الانس و الجن (عج الله فرجه) را اطاعت کنید تا شاه عبدالعظیم حسنی بشوید. شما خودتان بهتر می‌دانید اطاعت یعنی چه؟! اطاعت؛ یعنی گناه نکنید. امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: شما عضو مایید، هر وقت گناه کردید جدا می‌شوید.



خداوند تبارک و تعالی می‌فرماید: اگر رفیقی داشته باشی که مرا به یاد تو آورد، اگر با او بسازی، قصری به تو می‌دهم که خلق اولین و آخرین را در آن جای دهی. رفقای عزیز! بیایید رفیقی بگیرید که خدا آن قصر را به شما بدهد. رفقای عشقی و خیالی را از سرتان بیرون کنید.



رفقای عزیز! من نزدیک به هشتاد سال دارم. به مرگ نزدیکم. خیلی توجهم به شما رفقاست. شما که این کتاب را می‌خوانید دلم می‌خواهد مثل شاه عبدالعظیم حسنی بشوید.



طبق روایت، شیعه‌ای که پیرو چهارده معصوم شد، خدای تبارک و تعالی به او سمت می‌دهد. می‌فرماید: اگر شیعه‌ای در شهری باشد آن شهر ایمن است. همانطور که امام رضا (علیه السلام) به زکریا می‌فرماید: زکریا در قم بمان تا قم به واسطه تو حفظ شود.



شما اگر ولایت را حفظ کردی؛ یعنی چهارده معصوم را حفظ کردی؛ خداوند حفظت می‌کند. تو باید چهارده معصوم را در وجودت حفظ کنی.



در روایت دیگر آمده است: شخصی نزد امام صادق (علیه السلام) آمد و عرض کرد: عربی هستم که از راه دوری می آیم. خیلی دلم می‌خواهد همیشه خدمت شما برسم چه کنم؟ حضرت فرمود: آیا می‌خواهی جمع ما را زیارت کنی؟ آن شخص گفت: چه از این بهتر! حضرت فرمود: در همان حوالی شخصی را پیدا کن که ما را قبول دارد و امیرالمؤمنین را به «الیوم أکملت لکم دینکم»[۴] قبول دارد، به دیدن او برو؛ دیدن او، ثواب زیارت جمع ما را دارد.



از من سؤال شد که چطور می‌شود که ثواب زیارت جمع را به او می‌دهند؟ گفتم: امام، خود نور است؛ اما مؤمن، محبت چهارده معصوم (علیهم السلام) را دارد. ما به واسطه این محبت است که او را زیارت می‌کنیم و الا جسم که چندان مهم نیست؛ پس روایت صحیح است.






چرا پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌فرماید: «سلمان منا اهل البیت»؟ یعنی شما می‌توانید آنقدر ترقی کنید که جزء اهل بیت شوید، پس چرا جزء گناه می‌شوید؟ چرا جزء بدعت‌گذار می‌شوید؟ چرا سرپیچی می‌کنید؟ دنیا می‌گذرد.  شما اگر اینجا عضو اینها شدی، آنجا هم عضو هستی.



بی‌جهت که خدا به سلمان سلام نمی‌رساند. حالا سلام الله علیه می‌شود. امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: عضو ما هستید؛ اگر گناه کنید جدا می‌شوید.



به دینم! والله! دلم می‌خواهد شما همه سلام الله علیه شوید. من که مقصد دیگری ندارم. من چه احتیاجی به شما دارم؟ من یقین دارم فرمایش آقا امام حسن (علیه السلام) درست است. امام ما است، حجت ما است، می‌فرماید: صبح کردم در حالی که یقین کردم روزی مرا کسی نمی‌خورد و یقین کردم مردن را و.... بیایید عزیزان من پیرو امام حسن (علیه السلام) شوید. تو اگر یقین کنی، دیگر مال حرام نمی‌خوری. اگر به قیامت یقین کنی، گناه نمی‌کنی.  این کارها را نمی‌کنی.



«علم الیقین، حق الیقین، یقین»



مثل اینکه علم دارید که عالم صانعی دارد، اعتراف هم می‌کنیم که درست است، می‌گوییم بر حق است، عالم صانعی دارد؛ اما یقین نداریم. کجا یقین نداری؟ آن موقع که گناه می‌کنی.



از شرایط شیعه این است که محبت به دنیا نداشته باشد.



روایت صحیح داریم که حضرت عیسی (علیه السلام) که به آسمان رفت، از او سؤال شد چه آورده‌ای؟ می‌گوید: سوزن و نخ. همانجا او را در آسمان چهارم نگه می‌دارند. شیعه باید محبت خدا، قرآن و چهارده معصوم را داشته باشد، شیعه واقعی نباید به قدر سوزن و نخ محبت داشته باشد، وگرنه به اوج آسمانها نمی‌تواند برسد.



در جای دیگری پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: هر کس به عمل قومی راضی باشد، جزء آن قوم است. امام سجاد (علیه السلام) می‌فرماید: هر چیزی را دوست داشته باشی با آن محشور می‌شوی. اگر محبت چهارده معصوم (علیهم السلام) داری با اینها محشور می‌شوی؛ پس ما نباید محبتی به غیر از اینها داشته باشیم.



اگر دنیا می‌خواهید، باید برای آبرویتان بخواهید، خانه و ماشین و... داشته باشید؛ اما محبتش را نداشته باشید. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: «حب الدنیا راس کل خطیئة» اما دنیایی که به غیر از امر باشد. وقتی محبت نداشته باشی تا ندای «جاء الحق و زهق الباطل»[۵] را شنیدی، می‌دوی. والله، اگر محبت دنیا باشد، نمی‌توانی بگذری. همانطوری که آن شخص صابون فروش با وجود آن همه گریه و التماس که برای دیدن امام زمان (عج الله فرجه) کرد، وقتی باران گرفت، نگران صابونهایش شد. حضرت فرمود: صابونی! برو دنبال صابونهایت. این شخص محبت صابونها را داشت. امام زمان (عج الله فرجه) او را نمی‌پذیرد؛ پس دنیا را اگر می‌خواهید، برای آبرویتان بخواهید؛ اما امر امام را بالاتر بخواهید و منتظر ندا باشید.



تمام اینها مثل امانتی در دست شما است؛ اما صاحب امانت، ولی الله الاعظم (عج الله فرجه) است.



رفقای عزیز! این قدر این در و آن در نزنید و خودتان را گرفتار وام و قرض نکنید. اینها شما را از حقیقت باز می دارد. قانع و راضی باشید و باور کنید که امورتان می‌گذرد. خدا را اگر قبول دارید، می‌فرماید: «والله خیر الرازقین»[۶] وقتی این آیه را می‌شنوم تف به روی خودم می‌اندازم که خدایا، مگر ما تو را قبول نداشتیم که قسم می‌خوری؟ حالا باز هم باور نکرده‌ایم و خودمان را مبتلا می‌کنیم.



و اشاره آخر اینکه: امام سجاد (علیه السلام) می‌فرماید: هر که را دوست داری با او محشور می‌شوی. رفقای عزیز، اینقدر به صفحه ماهواره و تلویزیون و ویدئو نگاه نکنید. می‌بینید، خوشتان می‌آید و با آنها محشور می‌شوید. ای کاش محبت خدا و پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) و ائمه (علیهم السلام) داشته باشید تا با آنها محشور شوید.



چرا می‌فرماید در آخرالزمان، هر کس دینش را حفظ کند هم درجه با پیامبر است؟ من می‌خواهم شما هم درجه پیامبر باشید. از خدا بخواهید اینطور شوید که هم دنیا داشته باشید و هم آخرت.



رفقای عزیز! همه این حرفها باید با یقین خوانده شود و الا حرف لوث می‌شود.



ما باید یقین به ولایت داشته باشیم. نه فقط حرف ولایت بزنیم؛ اما بعضی‌ها این را سرسری می‌گویند؛ اما اصل یقین است. کجا یقین نداری؟ آن موقع که گناه می‌کنی. خدا که گناه را قبول نمی‌کند، اصحاب یمین گناه نمی‌کنند. من انتظار دارم همه شما اینجوری باشید.



رفقای عزیز! بیایید از این حرفها قدردانی کنید و بهشت بروید. تمام اینها با روایت و حدیث صحیح مطابق است.



یا علی




ارجاعات



	↑ ۱٫۰ ۱٫۱ 

(سوره الأحزاب، آیه 56)

   



 




	↑ 

(سوره النجم، آیه 3)

   



 




	↑ 

(سوره المائدة، آیه 67)

   



 




	↑ ۴٫۰ ۴٫۱ ۴٫۲ ۴٫۳ 

(سوره المائدة، آیه 3)

   



 




	↑ 

(سوره الإسراء، آیه 81)

   



 




	↑ 

(سوره الجمعة، آیه 11)

   



 












ترجمه احکام



بسم الله الرحمن الرحیم




رسول اکرم فرمودند: 




 «ای علی، به راستی خداوند تو و دوستان تو را دوست دارد و همانا فرشتگان برای شیعیان تو و دوستان شیعیانت استغفار می‌کنند. هنگامی که قیامت فرا رسد، نداکننده‌ای فریاد برآورد: دوستان علی (علیه السلام) کجا هستند؟ 
گروهی از صالحین به پا خیزند، به آن‌ها گفته شود: هر که را می‌خواهید دستش را بگیرید و وارد بهشت کنید و همانا هر یک از آن‌ها هزار نفر را از آتش نجات می‌دهد. 
سپس نداکننده فریاد برآورد: بقیه دوستان علی  (علیه السلام) کجا هستند؟ 
پس گروهی که میانه‌‌رو بودند برمی‌خیزند، به آنها گفته می‌شود: هر آنچه که می‌خواهید از خدا خواهش کنید، پس به هر کدام از آنها، آنچه را که درخواست کند عطا نمایند. 
سپس نداکننده صدا زند: بقیه دوستان علی  (علیه السلام) کجا هستند؟ 
گروهی که گنه‌کار هستند و به خود ظلم کرده‌اند، برمی‌خیزند. آن‌وقت گفته می‌شود: دشمنان علی  (علیه السلام) کجا هستند؟ 
جمعیت بسیاری برمی‌خیزند، سپس در مقابل هر یک از دوستان علی (علیه السلام)، هزار نفر از دشمنان علی  (علیه السلام) را قرار می‌دهند و اعمال خوب دشمنان را به اعمال دوستان علی  (علیه السلام) اضافه می‌کنند و آنها نجات پیدا می‌کنند»[۱]





هستی تمام خلقت روی دوستی امیرالمؤمنین  (علیه السلام) می‌گردد. آن کسی که علی  (علیه السلام) را قبول نداشته باشد، غاصب است؛ چون خدا می‌گوید: اگر عبادت انس و جن کنی و علی  (علیه السلام) را به «الیوم اکملت لکم دینکم»[۲] قبول نداشته باشی، تو را به رو به جهنم می‌اندازم. پس عبادت بی‌دوستی علی  (علیه السلام)، غصب است و فایده‌ای ندارد. 




پیشگفتار


رفقای عزیز!



این کتاب خصوصی نیست، عمومی است. به عموم کسانی که این کتاب را می‌خوانند ابلاغ می‌کنم. من آخر عمرم است، هیچ مقصدی نداشتم و ندارم؛ مگر اینکه پیام حضرت زهرا  (علیها السلام)، پیام امام زمان (عج الله فرجه) و پیام امیرالمؤمنین (علیه السلام) را به شما ابلاغ کنم. 



همانطور که قرآن مانند ندارد، کلام ائمه طاهرین (علیهم السلام) هم مانند ندارد. من همیشه کلام این‌ها را به شما گفته‌ام. اگر حرفی از این‌ها بهتر سراغ دارید به من بگویید، من قبول می‌کنم؛ اما می‌دانم که نیست. 



وعاظ محترم! گویندگان محترم!



خطیب نباشید. حرفی بزنید که به درد مردم بخورد. حرفی بزنید که مردم را نجات بدهد. حرفی بزنید که موجب هدایت مردم باشد؛ نه مثل آن گوینده‌ای که ده شب در مسجدی سخنرانی کرد و آخر کار، بانی مجلس، مبلغ ناچیزی به او داد! پرسید: چرا؟ جواب داد: تو ده شب روی منبر روزنامه خواندی، حرف خدا و پیامبر و اسلام نزدی. 



به جای حرف خدا و پیامبر، روی منبر روزنامه نخوانید؛ دریا در آمریکا طغیان کرده! طوفان در فلان جا چه کرده …



اگر شما حرف خدا و پیامبر را نزنید، منبر را چوب کرده‌اید. شما باید چوب را منبر کنید، نه منبر را چوب! چون که حضرت سجاد (علیه السلام) فرمود: یزید! بروم بالای چوبها؟! چون روی منبر یزید، حرف خدا و پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) زده نمی‌شد. 



شما باید حرفهای حضرت زهرا (علیها السلام) و امام زمان (عج الله فرجه) و پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) را افشا کنید، نه اینکه افشاکن نقل و خبر باشید. 



وعاظ محترم! گویندگان محترم! 



اگر غیر از این حرفهای این کتاب حرفی بزنید، شما خطیبید! به تمام آیات قرآن، این کتاب، عنایت ولی الله الاعظم، امیرالمؤمنین، امام المبین، یعسوب الدین، حجت خدا، وصی رسول الله و القای حضرت زهرا  (علیها السلام) است که امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: «ما حجتیم از برای تمام خلقت، مادرم زهرا، حجت است از برای ما» به تمام آیات قرآن، این کتاب، حجت است برای شما! 



اگر غیر از این حرفها را به مردم بگویید، شما مردم را سرگردان کرده‌اید. 



امانت‌دار باشید. این کتاب را از اول تا آخرش به مردم بگویید، نه اینکه فقط قسمتی از آن را بگویید تا مقصد خودتان را در آن پیاده کنید. بدانید که خدا آگاه است. بدانید امام زمان (عج الله فرجه) از مقصد شما خبر دارد. بترسید از خدا و امام زمان (عج الله فرجه). بس کنید! این کتاب، عصاره روایت و حدیث است. خواهش می‌کنم از این کتاب به مردم بگویید، بایگانی نکنید. 



ای کسانی که این کتاب را می‌خوانید، مبادا چند صفحه بخوانید و بایگانی کنید. به دینم قسم، اگر اینطور باشد، اسلام شما و ولایت شما بایگانی می‌شود. آن دو نفر، اسلامشان بایگانی شد، حرف امیرالمؤمنین (علیه السلام) را کنار گذاشتند، حرف خودشان را زدند، ولایت را بایگانی کردند. 



به تمام آیات قرآن، این کتاب، حجت را بر شما تمام کرده است. فردای قیامت در پیشگاه اقدس الهی می‌گویم: خدایا، من امر زهرای عزیز  (علیها السلام) و امر ولی الله الاعظم امام زمان (عج الله فرجه) را گفتم، این خطبا حرفهای دیگری زدند. خدایا، خودت بین ما حکم کن.




ترجمه احکام


پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: بعد از من، امت من هفتاد و دو فرقه خواهند شد. بعضی از مورخین نوشته‌اند: دوازده فرقه. بعد فرمود: تنها یک فرقه از اینها ناجی‌اند. بقیه را کنار زد. 



سوال شد: ناجی کیست؟ فرمود: کسانی که دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) را قبول داشته باشند، ما را حجت خدا بدانند و بدانند که خدای تبارک و تعالی ما را مدیر عامل خلقت قرار داده است؛ طوری قرار داده که اگر ما نباشیم در هر زمانی، عالم فروریزان می‌شود. پس تمام این عالمی که سرپاست، الان به واسطه وجود مبارک امام زمان (عج الله فرجه) است. همانطور که در زمان امیرالمؤمنین (علیه السلام) به واسطه آن حضرت بود و در زمان هر امامی به واسطه آن امام بود. 



شما اگر مطیع رسول الله هستید که پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌گوید پیروی از امیرالمؤمنین (علیه السلام) بکنید. چرا از خلق پیروی می‌کنید؟ پیروی از خلق، گمراهی است؛ پیروی از علی (علیه السلام)، هدایت است. بارها گفته‌ام آیا کسی بهتر از امیرالمؤمنین (علیه السلام) سراغ دارید؟ 



چه کسی خورشید را برگردانده؟ چه کسی یک نفسش افضل از عبادت ثقلین است؟ چه کسی یک ضربه شمشیرش از عبادت ثقلین افضل است؟ چه کسی هنگام مرگ، بالای سر همگان حضور دارد؟ چه کسی در قبر سفارش شما را به نکیر و منکر می‌کند؟ درباره چه کسی خدا فرموده: اگر عبادت ثقلین بکنی و امیرالمؤمنین علی را به «الیوم اکملت لکم دینکم»[۲] قبول نداشته باشی تو را به رو به جهنم می‌اندازم؟



این همه خداوند درباره امیرالمؤمنین (علیه السلام) سفارش کرده است، آیا تو تکذیب می‌کنی؟ چرا دنبال غیر از علی (علیه السلام) می‌روی؟ مگر عقل نداری؟ تفکر داشته باش. علی (علیه السلام) هدایت است، خلق جنایت است. اینکه علی (علیه السلام) را در خانه گذاشتند و دنبال خلق رفتند، از جنایتشان بود که خدا افشایشان کرد و فرمود: مرتد و کافرند. تو دنبال چه کسی می‌روی؟! 



به آن‌ها گفته مرتد و کافرند، تو هم که امر امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را قبول نداری، مشابه آنهایی. امر فرق نمی‌کند، آن‌ها در آن زمان بوده‌اند، تو در این زمان هستی. زمان فرق می‌کند. کم و زیاد می‌شود؛ اما امر فرق نمی‌کند. امر خدا در تمام زمانها وجود مبارک دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) است. 



ائمه طاهرین (علیهم السلام) یک نور هستند، جزء خلق نیستند. چرا؟ هیچ جا نداریم، نمی‌گوید اگر عیسی نباشد یا موسی نباشد یا ابراهیم نباشد، تمام خلقت فروریزان می‌شود. هیچ جا نداریم. من اغلب کتب را در نظر دارم. اگر شما خبر تازه‌ای دارید، من انعام می‌دهم. ما همه صد و بیست و چهار هزار پیامبر را قبول داریم؛ اما هیچ‌کدام را خداوند تبارک و تعالی نفرموده، تا حتی ابراهیم را، که اگر نباشد عالم فروریزان می‌شود. می‌فرماید: اگر حجت نباشد، عالم فروریزان می‌شود. 



«ان الله و ملائکته یصلون علی النبی یا ایها الذین امنوا صلوا علیه و سلموا تسلیما»[۳] خداوند متعال می‌فرماید: همه شما باید تسلیم پیامبر باشید. نه تنها زمینی‌ها که به آسمانها هم اشاره می‌شود. ای ملائکه! تسلیم پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) شوید. حالا که همه تسلیم شدند، پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) برای ما سنت آورده است. نماز، روزه، زکات و ... ما باید تمام اینها را بپذیریم. حالا که اینها را پذیرفتی، خداوند تبارک و تعالی یک امر دارد. درباره پیامبر می‌فرماید: «وما ینطق عن الهوی، إن هو إلّا وحی یوحی، علّمه شدید القوی»[۴] یعنی هر چه می‌گوید، از جانب خدا می‌گوید. 



همان‌طور که می‌دانیم بعد از صد و بیست و چهار هزار پیامبر، به پیامبر آخرالزمان قرآن نازل شده است. خود پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) جسمش خیلی مبارک است؛ اما امرش مبارک‌تر است، امر او واجب است. 



حالا که ذره‌ای درباره معرفی علی (علیه السلام) کندی شد، می‌فرماید: هیچ کار نکرده‌ای. «یا أیها الرّسول بلّغ ما أنزل إلیک من ربّک وإن لم تفعل فما بلّغت رسالته»[۵] یعنی اگر این کار را نکردی، رسالت را ابلاغ نکرده‌ای. 



پس پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) به امر خدا علی (علیه السلام) را معلوم کرده است. حالا می‌فرماید: «الیوم أکملت لکم دینکم وأتممت علیکم نعمتی»[۲] یعنی امروز دین شما کامل شد؛ علی (علیه السلام) ، دین است!



رسالت قبول است، محترم است. روزه، نماز، زکات و ... احکام است. اما اصل رسالت، قبولی ولایت است. درباره آنهایی که قبول نکردند فرمود: مرتد و کافرند. هر کس می‌خواهد باشد این عمومی است، خصوصی نیست. 



خداوند متعال می‌فرماید: هر کس علی را به «الیوم اکملت لکم دینکم»[۲] قبول نکند، به عزت و جلالم! اگر به اندازه همه جن و انس عبادت کند، او را به رو به جهنم می‌اندازم. حالا همین‌طور که آیه «ان الله و ملائکته یصلون علی النبی»[۳] برای پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) نازل شد، خود امیرالمؤمنین (علیه السلام) هم امر دارد. خود علی (علیه السلام) در جنگ صفین می‌فرماید: «أنا قرآن الناطق» یعنی کلام من، قرآن است.



پس همان‌طور که می‌فرماید باید تسلیم پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) بشوید، باید تسلیم علی (علیه السلام) بشویم، حالا کسی که تسلیم علی (علیه السلام) هست شیعه است، کس دیگری تسلیم علی (علیه السلام) نیست.



از طرفی خداوند متعال می‌فرماید: من اعمال متقی را قبول می‌کنم؛ چون متقی تسلیم علی (علیه السلام) است. همین‌طور اصحاب یمین؛ چون تسلیم علی (علیه السلام) هستند؛ چون بی‌علی (علیه السلام) اعمال قبول نیست. 



حالا همین‌طور که خداوند تبارک و تعالی حمایت از وجود مبارک امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌کند، همین‌طور الان حمایت از وجود مبارک ولی الله الاعظم امام زمان (عج الله فرجه) می‌کند. (گرچه به ظاهر غایب است؛ اما امر او حاضر است) و همین‌طور از شیعه حمایت می‌کند. 



شیعه خیلی مقام دارد. امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: اگر هر کس شیعه ما را دوست نداشته باشد و بگوید ما را دوست دارد، دروغ گفته است؛ اول باید شیعه ما را دوست داشته باشد. همچنین خدای متعال می‌فرماید: اگر کسی توهین به یک شیعه و مؤمن کند، خانه مرا خراب کرده است. پس اگر شما شیعه واقعی شدی، هم خدا و هم امام، شیعه را تأیید می‌کند؛ اما شیعه‌گی شروط دارد که هر کسی ادعای شیعه‌گی نکند. شیعه باید مثل شاه عبد العظیم حسنی و اویس باشد، نه اینکه هر کسی بگوید من شیعه‌ام! شرط شیعه‌گی این است: ولایت، عدالت، سخاوت. 



امام رضا می‌فرماید: «قال الله تعالی: کلمة لا اله الا الله حصنى فمن دخل حصنی امن من عذابی، بشرطها و شروطها و انا من شروطها» یعنی اصل، ولایت است. 



عالم برجسته‌ای سؤال کرد: اینکه می‌فرماید: اگر علی (علیه السلام) را قبول نداشته باشی به «الیوم أکملت لکم دینکم»[۲] به رو به جهنم می‌اندازم، این به رو انداختن، یعنی چه؟ گفتم یعنی آبرو ندارد. کسی آبروی دنیا و آخرت دارد که ولایت دارد. تمام ارزش بشر به ولایت است. 



پس خداوند تبارک و تعالی حمایت از امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌کند؛ اما به واسطه علی (علیه السلام) حمایت از شیعه می‌کند. 



اینکه چرا اینقدر شیعه احترام پیدا کرده است؛ چون تولی و تبری دارد. چون امام صادق (علیه السلام) فرمود: دین، تولی و تبری است؛ یعنی باید از دشمنان علی (علیه السلام) بدمان بیاید و از دوستان ایشان خوشمان بیاید. 



روایت صحیح داریم که اگر کسی پدرت را کشت، اگر علاقه‌ای با امیرالمؤمنین (علیه السلام) دارد باید او را عفو کنی؛ هرچند پدر تو را کشته باشد. پس معلوم می‌شود اصل دین، تولی و تبری است. 



پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) وقتی می‌خواست از دنیا برود، فرمود: دو چیز بزرگ می‌گذارم: قرآن و عترت. حالا شیعه باید هم عترت را و هم قرآن را قبول کند؛ اما بعضی گفتند: «حسبنا کتاب الله»؛ یعنی ما فقط کتاب خدا را قبول داریم. حالا می‌فرماید: اینها مرتد و کافرند. 



پس، نباید جزء اینها باشیم که مرتد و کافر باشیم. ما باید طبق فرمایش پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) هم قرآن و هم عترت را قبول کنیم. چون عترت و قرآن توأم با هم هستند. ‍



از آنچه که روی زمین و آسمان‌ها است، مصداق این فرمایش امام صادق (علیه السلام) نداریم که می‌فرماید: اگر ما نباشیم، زمین اهلش را فرو می‌برد یا در جای دیگر می‌فرماید: ما حجتیم از برای خلقت، مادرم زهرا (علیها السلام) حجت است از برای همه ما. خدا در حدیث کساء می‌فرماید: من تمام خلقت را به واسطه اینها خلق کردم. 



حالا کار شیعه آنقدر بالا می‌گیرد که حضرت می‌فرماید: هر کس لقمه‌ای به دوست ما داد، ثواب حج واجب و عمره به حساب او نوشته می‌شود. هر کس او را یاری کرد ما را یاری کرده، یا می‌فرماید: هر کس او را دوست نداشته باشد، دروغ می‌گوید که ما را دوست دارد. همانطور که شیعه، امام را قبول می‌کند، امام هم این همه او را احترام می‌کند. 



امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: شیعه‌هایمان را در دنیا پخش می‌کنیم تا به واسطه آنها شهرها و روستاها حفظ شود و باز می‌فرماید: همه اینها را در روز قیامت زیر سایه عرش خدا جمع می‌کنیم. 



از طرفی می‌فرماید: زیر سایه دشمنان ما نروید. اگر بروید حق به گردن شما پیدا می‌کنند، حق به گردن شما، حق ماست.



قبولی عبادت، ولایت است و قبولی ولایت، اطاعت است. حالا شیعه باید فرمان امام را ببرد برای خودش مصداق درست نکند. (بعضی مقدس‌ها برای خود مصداق درست می‌کنند) شاه عبدالعظیم حسنی خدمت امام هادی (علیه السلام) می‌رسد و عرض می‌کند: آمده‌ام عقایدم را بگویم. می‌فرماید: بگو عزیزم. می‌گوید: واجبات را به جا می‌آورم و ترک محرمات می‌کنم. اگر شما که امام و حجت من هستی، امر کنی سیبی یا اناری نصفش حلال است و نصفش حرام، نیمه حلالش را می‌خورم و نیمه حرامش را دور می‌اندازم و پس از این با همین عقیده کنار رفت. چرا؟! چون او به غیر از امام، کسی را واجب الاطاعة نمی‌بیند؛ حجت خدا را واجب الاطاعة می‌داند. حالا خدا به او عظمت می‌دهد. می‌فرماید: هر کس شاه عبدالعظیم حسنی را زیارت کند، امام حسین (علیه السلام) را زیارت کرده. چون امر امام را زیارت کرده است. رفقای عزیز! من هم دلم می‌خواهد شما اینطور باشید. امر وجود مبارک حجت بن الحسن، امام الانس و الجن (عج الله فرجه) را اطاعت کنید تا شاه عبدالعظیم حسنی بشوید. اطاعت یعنی چه؟! اطاعت یعنی گناه نکنید. امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: شما عضو مایید، هر وقت گناه کردید جدا می‌شوید. 



خداوند تبارک و تعالی می‌فرماید: اگر رفیقی داشته باشی که مرا در یاد تو آورد، اگر با او بسازی، قصری به تو می‌دهم که خلق اولین و آخرین را در آن جای دهی. رفقای عزیز! بیایید رفیقی بگیرید که خدا آن قصر را به شما بدهد. رفقای عشقی و خیالی را از سرتان بیرون کنید. 



رفقای عزیز! من نزدیک به هشتاد سال دارم، به مرگ نزدیکم، خیلی توجهم به شما رفقاست. شما که این کتاب را می‌خوانید دلم می‌خواهد شما هم مثل شاه عبدالعظیم حسنی بشوید. 



طبق روایت، شیعه‌ای که پیرو چهارده معصوم (علیهم السلام) شد، خدای تبارک و تعالی به او سمت می‌دهد. می‌فرماید: اگر شیعه‌ای در شهری باشد آن شهر ایمن است. همانطور که امام رضا (علیه السلام) به زکریا می‌فرماید: زکریا در قم بمان تا قم به واسطه تو حفظ شود.



شما اگر ولایت را حفظ کردی؛ یعنی چهارده معصوم (علیهم السلام) را حفظ کردی، خداوند تو را حفظ می‌کند. تو باید چهارده معصوم (علیهم السلام) را در وجودت حفظ کنی. 



در روایت دیگر آمده است: شخصی نزد امام صادق (علیه السلام) آمد و عرض کرد: عربی هستم که از راه دوری می‌آیم. خیلی دلم می‌خواهد همیشه خدمت شما برسم چه کنم؟ حضرت فرمود: آیا می‌خواهی جمع ما را زیارت کنی؟ آن شخص گفت: چه از این بهتر! حضرت فرمود: در همان حوالی شخصی را پیدا کن که ما را قبول دارد و امیرالمؤمنین (علیه السلام) را به «الیوم أکملت لکم دینکم»[۲] قبول دارد، به دیدن او برو. دیدن او ثواب زیارت جمع ما را دارد. 



از من سؤال شد که چطور می‌شود که ثواب زیارت جمع را به او می‌دهند، گفتم: امام، خود نور است؛ اما مؤمن، محبت چهارده معصوم (علیهم السلام) را دارد. ما به واسطه این محبت است که او را زیارت می‌کنیم و الا جسم که چندان مهم نیست؛ پس روایت صحیح است.



چرا پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌فرماید: «سلمان منا اهل البیت»؟ یعنی شما می‌توانید آنقدر ترقی کنید که جزء اهل بیت شوید. پس چرا جزء گناه می‌شوید؟ چرا جزء بدعت‌گذار می‌شوید؟ چرا سرپیچی می‌کنید؟ دنیا می‌گذرد. 



شما اگر اینجا عضو اینها شدی، آنجا هم عضو هستی. بی‌جهت که خدا به سلمان سلام نمی‌رساند. 



امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: شما عضو ما هستید، اگر گناه کنید جدا می‌شوید. به دینم! والله! دلم می‌خواهد شما همه سلام الله علیه شوید. من که مقصد دیگری ندارم. من چه احتیاجی به شما دارم؟ من یقین دارم فرمایش آقا امام حسن (علیه السلام) درست است. امام ما است، حجت ما است، می‌فرماید: صبح کردم در حالی که یقین کردم روزی مرا کسی نمی‌خورد و یقین کردم مردن را و ... 



بیایید عزیزان من پیرو امام حسن (علیه السلام) شوید. تو اگر یقین کنی، دیگر مال حرام نمی‌خوری. اگر به قیامت یقین کنی، گناه نمی‌کنی و این کارها را نمی‌کنی. 



علم الیقین، حق الیقین، یقین. مثل اینکه علم داریم که عالم صانعی دارد. اعتراف هم می‌کنیم که درست است. می‌گوییم بر حق است، عالم صانعی دارد؛ اما یقین نداریم. کجا یقین نداری؟ آن موقع که گناه می‌کنی.



از شرایط شیعه این است که محبت به دنیا نداشته باشد. روایت صحیح داریم که حضرت عیسی (علیه السلام) که به آسمان رفت، از او سؤال شد چه آورده‌ای؟ می‌گوید: سوزن و نخ. همانجا در آسمان چهارم او را نگه می‌دارند. 



شیعه باید محبت خدا، قرآن و چهارده معصوم (علیهم السلام) را داشته باشد. شیعه واقعی نباید به قدر سوزن و نخ محبت داشته باشد؛ وگرنه به اوج آسمانها نمی‌تواند برسد. 



در جای دیگری پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: هر کس به عمل قومی راضی باشد، جزء آن قوم است. امام سجاد (علیه السلام) می‌فرماید: هر چیزی را دوست داشته باشی با آن محشور می‌شوی. اگر محبت چهارده معصوم (علیهم السلام) داری، با اینها محشور می‌شوی. پس ما نباید محبتی به غیر از اینها داشته باشیم. 



اگر دنیا می‌خواهید، باید برای آبرویتان بخواهید، خانه و ماشین و ... داشته باشید؛ اما محبتش را نداشته باشید. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: «حب الدنیا راس کل خطیئة» اما دنیایی که به غیر از امر باشد. وقتی محبت نداشته باشی تا ندای «جاء الحق و زهق الباطل»[۶] را شنیدی می‌دوی. والله اگر محبت دنیا باشد، نمی‌توانی بگذری. همان‌طوری که آن شخص صابون‌فروش با وجود آن همه گریه و التماس که برای دیدن امام زمان (عج الله فرجه) کرد، وقتی باران گرفت، نگران صابون‌هایش شد. حضرت فرمود: صابونی برو دنبال صابون‌هایت. این شخص محبت صابونها را داشت. امام زمان (عج الله فرجه) او را نمی‌پذیرد. 



پس دنیا را اگر می‌خواهید، برای آبرویتان بخواهید. اما امر امام را بالاتر بخواهید و منتظر ندا باشید. تمام اینها مثل امانتی است در دست شما. اما صاحب امانت، ولی الله الاعظم (عج الله فرجه) است. 



رفقای عزیز! این قدر این در و آن در نزنید و خودتان را گرفتار وام و قرض نکنید. اینها شما را از حقیقت باز می‌دارد. قانع و راضی باشید و باور کنید که امورتان می‌گذرد. 



خدا را اگر قبول دارید، می‌فرماید: «والله خیر الرازقین»[۷] وقتی این آیه را می‌شنوم، تف به روی خودم می‌اندازم که خدایا، مگر ما تو را قبول نداشتیم که قسم می‌خوری؟ حالا باز هم باور نکرده‌ایم. خودمان را مبتلا می‌کنیم. 









تمام بدبختی مردم بعد از رسول الله که گمراه شدند این بود که علی (علیه السلام) را خلق حساب کردند. شما باید از تمام ریشه‌های دلت، از تمام موهای بدنت، از تمام هیکلت، علی (علیه السلام) را «کفواً احد» بدانی؛ یعنی احدی مثلش نیست. این هم خواست خداست، هم خواست حضرت زهرا (علیها السلام) و ائمه طاهرین (علیهم السلام) است. این همه که سفارش متقی شده است؛ چون امیرالمؤمنین (علیه السلام) را این‌طور می‌شناسد. یک نگاه در تمام خلقت می‌کند، می‌بیند نه فقط دنیا، آنچه که خدا کرات دارد، کسری‌شان بی‌ولایتی و هستی‌شان ولایت است. 





***




ما اسماً ولایت داریم، نه رسماً! علی (علیه السلام) خواستن مگر شوخی است؟ علی خواستن، مافوق تمام خلقت را خواستن است. مگر علی خواستن این است که تو علی، علی کنی؟ علی خواستن، آخرت خواستن است. علی خواستن، امر خدا را اجرا کردن است. علی خواستن، امر رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) را یقین کردن است. علی خواستن، «هل من ناصر» خدا را قبول کردن است. علی خواستن، ناله‌های حضرت زهرا (علیها السلام) را فراموش نکردن است، جسارت به امیرالمؤمنین (علیه السلام) را فراموش نکردن است. دائم باید توی این حرفها باشی، آن‌وقت فرصتی نداری به جای دیگر نگاه کنی. 





***




شما اگر خودت را در مقابل خدا و امام زمان (عج الله فرجه) تقصیر کار بدانی، به تمام آیات قرآن، هم خدا به تو نظر می‌کند، هم امام زمان (عج الله فرجه) و هم حضرت زهرا (علیها السلام)! آن‌وقت تمام غم و غصه دنیا را از دلت بیرون می‌برد. روایت داریم کسی بود که بیست سفر به مکه رفته بود. خدمت امام هادی آمد و حضرت تمام آن‌ها را رد کرد و فرمود: تو اولاً بیتوته با خدا نداشتی و دیگر اینکه سخی نبودی و این‌ها را از خودت می‌دانستی. این است که تمام این‌ها رد است! پس دست‌رنجی که از ما صادر می‌شود را باید از خدا بدانیم و بگوییم که او این کار را کمک کرد. من والله شب‌ها می‌گویم: خدایا، اگر من بهشت بروم، تو کردی، تو این حرفها را یاد من دادی، نماز شب را تو یاد من دادی، بیتوته شب را تو یاد من دادی، کمک به فقرا را تو یاد من دادی. پس اگر بهشت بروم، تو کردی! 

رفقای عزیز، من شما را دوست دارم. دلم می‌خواهد همه شما اینطوری باشید. آن‌وقت می‌گوید: 






	با خدا دادگان ستیزه مکن
	
	که خدا داده را خدا داده









یعنی تو، افراد خدا می‌شوی. حالا امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: اگر او را نخواهی، دروغ می‌گویی که ما را می‌خواهی. خدا هم می‌گوید: اگر به او توهین کنی، خانه مرا خراب کرده‌ای؛ پس شما این همه در مقابل خدا و امام عزیز هستید، چرا گناه می‌کنید؟! 





***




تو اگر واقعاً بخواهی دینت را حفظ کنی، خدای تبارک و تعالی حفظت می‌کند و کمک برایت می‌فرستد، حمایت‌کن پیدا می‌کنی. کس دیگری به غیر از خدا و ولایت به شیطان زور نیست. اگر تو در پناه ولایت آمدی، او شیطان و گناه را از شما دور می‌کند. 





***




شما باید از خطر آخرالزمان مطلع باشید. اگر بخواهید از این خطر حفظ باشید و دینتان محفوظ باشد و خدا و امام زمان (عج الله فرجه) از شما راضی باشند، محکم پی کارتان باشید؛ اما از کارتان که فارغ شدید، با این کتاب‌ها و حرفها نجوا کنید.

اگر از خطر آخرالزمان آگاه باشید، گناه نمی‌کنید. خدا حاج میرزا ابوالفضل زاهد را رحمت کند. در تفسیر قرآنش می‌گفت: فوتی که به آتش می‌کنی، از تو سؤال می‌کنند که برای چه این کار را کرده‌ای؟ شما آنجا اقرار می‌کنی که چه کسی دنبال من بوده که همه کارهای مرا بررسی کرده است؟ اگر شما این‌طور مطلع باشید که گناه نمی‌کنید!





***




من چیزی که بشر را بی‌دین می‌کند به شما می‌گویم، چیزی همه که شما را به اعلی درجه می‌رساند می‌گویم. فقط از شما می‌خواهم عمل کنید. این امر خدا و ائمه طاهرین (علیهم السلام) است.





***




حقیقت در جو این خلقت شما را دعوت می‌کند، غیر حقیقت هم دارد شما را دعوت می‌کند. شما جانم بیا گوش به حقیقت بده. غیر حقیقت، محبت دنیاست. حقیقت، محبت علی (علیه السلام) و اولاد علی (علیه السلام) است. 





***




علی شناختن نشانی دارد: یکی باید سخی باشی، یکی باید دنبال خلق نروی، یکی باید تسلیم امر باشی و گناه نکنی. 





***




من دلم می‌خواهد شما انسان کامل شوید. انسان کامل احتیاج به هیچ چیز و هیچ کجا ندارد. فقط احتیاج به خدا و امام زمان (عج الله فرجه) دارد، احتیاج به بیتوته شب دارد. کدامتان بیتوته شب دارید؟ بیایید توبه کنید و وارد امر ولایت شوید، نه وارد امر خلق!





***




شهوت همیشه دنبال بشر است؛ نگاه برانگیخته‌اش می‌کند. بشر تا تصفیه نشده است گناه می‌کند. ما باید تصفیه بشویم. تصفیه، دائم الحضور ولی الله الاعظم (عج الله فرجه) است؛ آن‌وقت گناه نمی‌کنید، وگرنه گناه می‌کنید. والله، بالله، امام زمان (عج الله فرجه) به من گفت: این‌ها اهل دنیا شده‌اند؛ اما به دنیا نمی‌رسند، یا فرمود: این‌ها مسموم شده‌اند. یعنی چه؟ یعنی امام زمان را فراموش کرده‌ایم. چرا امام زمان ما را تأیید نمی‌کند و تکذیب می‌کند؟! ما گناه می‌کنیم. اگر تصفیه بشوید، دیگر گناه تویتان نیست؛ یعنی همیشه به فکر هستی که مردم را هدایت کنی یا به مردم سخاوت کنی و دائم الحضوری. اگر دائم الحضور شدی، در حضور امام زمان (عج الله فرجه) که دیگر گناه نمی‌کنی! ما دائم الفسادیم، نه دائم الحضور!

 آن هفتاد هزار نفر که گمراه شدند، حضور امیرالمؤمنین (علیه السلام) نبودند و در حضور آن دو نفر رفتند. چرا پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) به سلمان می‌گوید: «سلمان منا اهل البیت»؟ چون دائم الحضور بود؛ یعنی هم گناه نکرد و هم پیرو آن دو نفر نبود. در آخرالزمان هم می‌گوید: اگر یک نفر با دین از دنیا برود، ملائکه آسمان تعجب می‌کنند. عزیزان من، بیایید ما هم دائم الحضور امام زمان (عج الله فرجه) باشیم، نه دائم الفساد، تا با دین از دنیا برویم. 





***




محبت امام حسین، فرستنده تمام خلقت است؛ یعنی در هفت آسمان هر کسی که آن را ندارد، ناقصی دارد! «یا ثارالله و ابن ثاره». تو اگر محبت خون خدا را نداشته باشی، کسری داری. خدا به تمام این خلقت نظاره کرد، به هفت آسمان، به تمام کرات عالم و به همه جا نظاره کرد، به هیچ‌کس نگفت که این خون من است. می‌گوید حسین (علیه السلام) ، خون من است. پس تمام خلقت، در مقابل امام حسین (علیه السلام) کسری دارند؛ مگر قبولی امام حسین (علیه السلام) داشته باشند.





***




همانطور که صحنه محشر پیش حضرت زهرا (علیها السلام) جمع می‌شود و شما را نجات می‌دهد، من هم از زمان بعد از رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) جلوی چشمانم جمع شده است. کشتن امام حسین (علیه السلام)، جلوی چشم من است، زدن زهرا (علیها السلام) جلوی چشم من است. آن‌قدر به این‌ها نزدیکم که هنوز ناله‌های زهرا (علیها السلام) توی گوش من است، «یا ابتا»یش توی گوش من است، «هل من ناصر» امام حسین (علیه السلام) توی گوش من است. همه این‌ها هست تا زمان رجعت که امام زمان (عج الله فرجه) احقاق حق کند. متقی آن موقع غم و غصه از دلش بیرون می‌رود؛ وگرنه دائم ناراحت است.





***




متقی، انتظار الفرج دارد. دلم می‌خواهد همه شما متقی بشوید و انتظار رجعت داشته باشید، نه انتظار دنیا. امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌گوید: دنیا، مثل استخوان خوک در دهان سگ خوره‌دار است؛ البته در جای دیگر می‌فرماید: یک ساعت دنیا را به صد سال آخرت نمی‌دهم. چرا؟ اصحاب امام حسین (علیه السلام) در همین دنیا اینقدر درجه پیدا کردند که امام زمان (عج الله فرجه) می‌گوید: پدر و مادرم به قربانتان! این‌ها امر امام حسین (علیه السلام) را اجرا کردند. بیایید رفقای عزیز، ما هم امر امام زمان (عج الله فرجه) را اطاعت کنیم تا به این درجه برسیم. 





***




من اصلاً از اول عمرم خوشی ندیدم که دنبالش بروم. فهمیدم که خوشی‌های دنیا خیالی است. خوشی آن است که دست از اهل بیت برنداری، خوشی آن است که زیر سایه امام زمان (عج الله فرجه) باشی، خوشی آن است که با خدا و امام زمانت حرف بزنی، خوشی آن است که سخاوت داشته باشی؛ چون سخاوت امر خداست. من با کسی که سخی نباشد، می‌سازم؛ اما از او خوشم نمی‌آید؛ چون امر خدا از او صادر نمی‌شود. من والله، به دینم و به علی (علیه السلام) قسم، اصلاً از خمس، رد مظالم و صدقه مصرف نمی‌کنم. تا الان رزقم را خدا داده است. خدا می‌گوید: «والله خیر الرازقین»[۷] به عمرم دستم را جلوی کسی دراز نکردم. امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: کسی که دستش را جلوی خلق دراز کند از ما نیست؛ چون خلق خودش محتاج است. 





***




هیچ کسی را شریک رزق خدا قرار ندهید. خدا قسم می‌خورد که «والله خیر الرازقین»[۷] من رزقتان را می‌دهم. برای چه دنبال مردم می‌روی؟ این دستی که خدا به تو داده باید از خدا چیز بخواهی، نه از خلق!  به حضرت عباس، اگر این حرف را عمل کنید، نه اینکه بهشت بروید، در بهشت هستید.



	آسوده خاطرم که در دامن توام
	
	دامن نبینم که در دامنش روم



	دامن به غیر دامن تو بی‌محتوا بود
	
	دامان توست اتصال به ماوراء بود








 





***




تفکر آن است که زیر این آسمان هیچ کسی را نخواهی مگر آنکه پیرو علی (علیه السلام) باشد. تفکر، گول نخوردن است. شما گول می‌خورید که اهل دنیا می‌شوید. تفکر؛ یعنی بشر در فکر آخرت باشد، نه اینکه دنبال دنیا برود. این تفکر است که خدا و پیامبر و ائمه (علیهم السلام) تأیید کرده‌اند. «حب الدنیا، راس کل خطیئة». آن‌ها دنیا را تکذیب کردند؛ ولی ما دنبال دنیا و مردم دنیا و تجملات دنیا می‌رویم. 





***




ما باید رضایت امام حسین (علیه السلام) را به جا بیاوریم. امام حسین (علیه السلام) تا آخرین لحظه می‌گفت: «هل من ناصر»؛ یعنی بیایید مرا کمک کنید. کمک به امام حسین (علیه السلام)، امر امام حسین (علیه السلام) را اطاعت کردن است. امر امام حسین (علیه السلام)، گناه نکردن و سخاوت است؛ اما سخاوت را نباید به دشمنان علی (علیه السلام) داد. سخاوت را باید به دوستان علی (علیه السلام) و دوستان خدا بدهید. آن سخاوت قبولی دارد. هر سخاوتی که قبول نیست.





***




آن‌ها جمع شدند امام حسین (علیه السلام) را شهید کردند، شما جمع بشوید امر امام حسین (علیه السلام) را اطاعت کنید. اصحاب امام حسین (علیه السلام) امرش را اطاعت کردند که امام زمان (عج الله فرجه) می‌فرماید: پدر و مادرم به قربانتان. این حرف‌ها امر آنهاست. این حرفها باید شما را نگه دارد. با این حرفها باید این آشغال‌کاریها را دور بیندازید و خنثی کنید. به تمام آیات قرآن، این حرفها با تمام حرفهای باطل دنیا مبارزه دارد؛ اما پیروز است! من دلم می‌خواهد شما پیروز شوید. هنوز معلوم نیست ما پیروز شویم. چرا پیروز نمی‌شویم؟ چون مهر دنیا داریم. «حب الدنیا، رأس کل خطیئة» از هر گناهی بالاتر است. 





***




شما اگر می‌خواهید به زهرا (علیها السلام) محرم شوید، باید دوست علی (علیه السلام) باشید، نه دشمن علی (علیه السلام). دوست علی (علیه السلام) باید به تمام گناهان نامحرم باشد، آن‌وقت فاطمه زهرا (علیها السلام) شما را می‌پذیرد. 





***




هر چیزی موفقیت می‌خواهد. توفیق گناه نکردن، امر امام زمان (عج الله فرجه) را اطاعت کردن است. 





***




چرا با خدا حرف زدن اینقدر خوب است؟ چون یقین داری امام زمان (عج الله فرجه) و خدا هست؛ یعنی داری با هستی حرف می‌زنی. این‌ها هستی عالم هستند! هستی تمام خلقت، خداست؛ نگهداری تمام خلقت، الان وجود مبارک امام زمان (عج الله فرجه) است. چرا؟ می‌فرماید: اگر حجت نباشد، عالم فروریزان می‌شود. هر کدام از ائمه (علیهم السلام) در زمان خودشان این‌طور بوده‌اند؛ یعنی نگهداری خلقت را داشته‌اند که اگر نباشند، عالم فروریزان می‌شود؛ اما خالق تمام خلقت خداست. 





***




وقتی امام رضا (علیه السلام) به سمت طوس می‌رفت، آهویی در بند صیاد بود که تا حضرت را دید، گفت: «السلام علیک، یابن رسول الله، یابن امیرالمؤمنین، یابن فاطمة الزهرا» آقا جان، من دو تا بچه دارم که آن‌ها منتظر من هستند و دو شبانه‌روز است چیزی نخورده‌اند. مرا از دست این صیاد نجات بده! این آهو دارد با امام رضا (علیه السلام) حرف می‌زند، تو با چه کسی حرف می‌زنی؟ به حضرت عباس، جگر من از دست بیشتر شما خون است. 
امام رضا شترش را گرو گذاشته تا آهو را آزاد کند، تو چه گرو گذاشتی؟ کجا می‌روی زیارت امام رضا (علیه السلام)؟ مگر تو امام رضا (علیه السلام) را می‌شناسی؟ حالا آن دو بچه آهو گفتند: والله، نخوریم شیر، تا نبینیم رخ امام رضا را. آن‌ها از روزی‌شان گذشتند که امام رضا (علیه السلام) را ببینند، آن‌وقت تو مال حرام می‌خوری؟! تو را چه به امام رضا؟ حالا باید بروی تلویزیون و ماهواره را ببینی، بدبخت بیچاره! امام رضا (علیه السلام) جواب سلام برادر خودش را نداد. گفت: تو اسماً برادر من هستی، چرا طرفداری از دشمنان علی (علیه السلام) می‌کنی؟ تو هم چرا بچه‌ات بد است، طرفداری‌اش را می‌کنی؟ تو را چه به امام رضا؟ 





***




واجبات، ترک محرمات، انتظار الفرج، به خیر و شر مردم شرکت نکن و برو کنار. چرا این را من اینقدر تکرار می‌کنم؟ نجات شما در عمل به این حرف است؛ اما شما فراموش‌کار هستید! پس کنار بروید با انتظار رجعت. 





***




به حضرت عباس، آن را که باید بگویم نمی‌توانم بگویم، دور این حرفها پر می‌زنم؛ چون کسی را نمی‌بینم که بپذیرد. چرا؟ همه جا می‌روید و می‌خواهید ثواب کنید. آخر ثواب بی‌ولایت که ثواب نیست، گناه است! روح ثواب، علی بن ابی طالب (علیه السلام) است. روح ثواب، امام حسین (علیه السلام) و زهرای عزیز (علیها السلام) است. تو اعمالت روح ندارد. چرا؟ گناه می‌کنی. ائمه با گناه مخالفند؛ اما با سخاوت موافقند. 





***




اگر دنیا را به متقی بدهند، راضی نمی‌شود مگر حرفش را بشنوید و عمل کنید. آن‌وقت شما را دوست دارد. متقی می‌خواهد شما را به هستی برساند. تمام این حرفها به دینم، هستی است. از دست آن‌ها ناراحت هستم که این حرفها را عمل نمی‌کنند، هر کدام این حرفها را که خودشان می‌خواهند عمل می‌کنند، هر کدام را که نمی‌خواهند عمل نمی‌کنند. متقی را دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) معلوم کرده‌اند و گفته‌اند شما پی متقی بروید؛ چون ما کسری داریم و متقی رفع کسری ما را می‌کند؛ ولی ما پی کسی دیگر می‌رویم.





امام سجاد (علیه السلام) می‌فرماید: هر که را دوست داری با او محشور می‌شوی. رفقای عزیز، اینقدر به صفحه ماهواره و تلویزیون و ویدئو نگاه نکنید. می‌بینید، خوشتان می‌آید و با آنها محشور می‌شوید. 



ای کاش محبت خدا و پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) و ائمه (علیهم السلام) داشته باشید تا با آنها محشور شوید. چرا می‌فرماید در آخرالزمان، هر کس دینش را حفظ کند هم‌درجه با پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) است؟ 



من می‌خواهم شما هم‌درجه پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) باشید. از خدا بخواهید اینطور شوید که هم دنیا داشته باشید و هم آخرت. 



رفقای عزیز! همه این حرفها باید با یقین خوانده شود و الا حرف لوث می‌شود. ما باید یقین به ولایت داشته باشیم، نه فقط حرف ولایت بزنیم؛ اما بعضی‌ها این را سرسری می‌گیرند. اصل یقین است. کجا یقین نداری؟ آن موقع که گناه می‌کنی. خدا که گناه را قبول نمی‌کند، اصحاب یمین گناه نمی‌کنند، من انتظار دارم همه شما اینجوری باشید. 



زبانی که علی (علیه السلام) دارد، «لا اله الا الله، محمد رسول الله، علی ولی الله» می‌گوید و این حرفها از آن بروز می‌کند؛ اما اگر علی (علیه السلام) نداشته باشی، از تو خلق و پیروی خلق بروز می‌کند. بیا تولید تو ولایت باشد. 



رفقای عزیز! بیایید از این حرفها قدردانی کنید و بهشت بروید. تمام اینها با روایت و حدیث صحیح مطابق است. 



یا علی




ارجاعات



	↑ بحار الأنوار، ج7، ص 210/مشارق الانوار، ص 155 




	↑ ۲٫۰ ۲٫۱ ۲٫۲ ۲٫۳ ۲٫۴ ۲٫۵ 

(سوره المائدة، آیه 3)

   



 




	↑ ۳٫۰ ۳٫۱ 

(سوره الأحزاب، آیه 56)

   



 




	↑ 

(سوره النجم، آیه 3)

   



 




	↑ 

(سوره المائدة، آیه 67)

   



 




	↑ 

(سوره الإسراء، آیه 81)

   



 




	↑ ۷٫۰ ۷٫۱ ۷٫۲ 

(سوره الجمعة، آیه 11)

   



 












جامع ولایت

بسم الله الرحمن الرحیم




'این کتاب از بیان متقی به سفارش وصی متقی تنظیم شده است. 



امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) کفوا أحد است.



حضرت زهرا (علیها السلام) کفواً خلقت است.



به اولیای امور کار نداشته باشید.



بر عمر و ابابکر لعنت کنید.



السلام علیک یا أبا عبدالله، السلام علیکم و رحمة الله و برکاته، السلام علی الحسین و علی بن الحسین و أولاد الحسین و أهل بیت الحسین و اصحاب الحسین و رحمة الله و برکاته



رفقای عزیز! خدای تبارک و تعالی عالَم را ایجاد کرد؛ آن وقت این عالَم که هست، هر کسی از آن استفاده می‌کند. هر کدامشان اگر به امر خدا و پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) و امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) باشند، برتری پیدا می‌کنند؛ اما کسی هست که عالَم در نظرش کوچک است؛ او متقی است! من خودم همین طورم، تمام عالَم در نظرم کوچک است. آن کسی که عالم را خلق کرده می‌بینم و با خدا حرف می‌زنم و می‌گویم: خدا! عالَم را خلق کردی، حضرت زهرا (علیها السلام) و امیرالمؤمنین (علیه السلام) را خلق کردی، امام حسین (علیه السلام) را خلق کردی، من خدا را این طوری می‌شناسم. این حرف از علی (علیه السلام) شناختن، زهرا (علیها السلام) شناختن و امام حسین (علیه السلام) شناختن بالاتر است.



عالَم می‌چرخد؛ اما ما ائمه طاهرین (علیهم السلام) را نمی‌شناسیم. اینها در آسمان‌ها بودند، زمینی نبودند. خدا آنها را روی زمین آورد تا مردم را هدایت کنند. مردمی که با دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) خوب نیستند، اهل جهنمند.



ائمه طاهرین (علیهم السلام) به متقی می‌گویند: بگو! امام رضا (علیه السلام) هم گفت: حسین! برو مردم را هدایت کن! به شما چه می‌گوید؟ می‌گوید بروید حرف متقی را بشنوید! اما این مردم با متقی خوب نیستند؛ به خاطر همین می‌گوید: اگر یک نفر با دین از دنیا برود، ملائکه آسمان تعجب می‌کنند. آنها می‌فهمند که وقتی به حرف متقی نیستید، بی‌دین از دنیا می‌روید.



الحمد لله، رفقای مجلس ما با دین از دنیا می‌روند؛ چون سخی هستند، دنبال مردم و شِرار الخلق نمی‌روند، دنبال علی (علیه السلام) و اولاد علی (علیه السلام) می‌روند. رفقای من به جنّات می‌روند. خوش به حال شما! از اینجا دست برندارید و حرف بشنوید و با متقی رفیق باشید. ائمه طاهرین (علیهم السلام) متقی را تأیید کرده‌اند. متقی را دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) تهیه کرده‌اند. اگر با متقی رفیق باشید، با دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) رفیق هستید.



متقی اینجا و زمین و آسمان در نظرش یکی است. به من بگویید کدامتان به آسمان راه دارید؟ خودتان با خودتان نجوا کنید. حرف‌هایی هست که نمی‌توانم بزنم! کشش ندارید، نه اینکه ندانم. همین‌ها را قبول کنید و عمل کنید تا رستگار شوید. اگر شما بخواهید راحت باشید، باید متقی را بشناسید؛ در شناخت باید استقامت داشته باشید و با او بسازید. این حرفها رحمت است که به شما نازل می‌شود، قدردانی کنید. متقی می‌خواهد شما را به سعادت برساند، سعادت؛ محبت امیرالمؤمنین (علیه السلام) است؛ می‌خواهد شما را از فتنه آخرالزمان نجات دهد. فتنه؛ یعنی امام زمان (عج الله فرجه) را قبول ندارید.



این متقی ارتباط با امام زمان (عج الله فرجه) دارد. اگر مریض شود، امام زمان (عج الله فرجه) هم مریض می‌شود. چرا؟ متقی گناه نکرده است. تمام ما که ارتباطمان با امام زمان (عج الله فرجه) قطع می‌شود، به واسطه گناه کردن است. محشر را دیدم؛ همه، نامه اعمالشان به دست چپشان بود، ولی من نامه اعمالم به دست راستم بود و مانند تیتر روزنامه به آن نوشته بود: «ولایة امیرالمؤمنین علی (علیه السلام)»



این متقی امانت است؛ پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌گوید: دو چیز برای شما به امانت می‌گذارم: یکی عترت! یکی هم قرآن! الآن عترت یا متقی را امانت پیش شما گذاشته، چرا امانت است؟ امام صادق (علیه السلام) می‌گوید: اگر دوست ما را نخواهید، دروغ می‌گویید که ما را می‌خواهید! متقی دوست آنهاست. ائمه طاهرین (علیهم السلام) خوب و بد را به متقی گفته‌اند؛ متقی القای درونی دارد که خوب و بد را می‌فهمد؛ آنوقت خوب را به شما می‌گوید و دستتان را از بد کوتاه می‌کند؛ دست شما را به دامن امام زمان (عج الله فرجه) و چادر حضرت زهرا (علیها السلام) می‌رساند.



زیر قبّه امام حسین (علیه السلام) به او گفتم: آقاجان! سِمَتی به من بده که مادرت زهرا (علیها السلام) و پدرت امیرالمؤمنین (علیه السلام) را افشا کنم. فقط می‌خواهم که مادرت یک لبخند به من بزند، هیچ چیز دیگری نمی‌خواهم. لبخند زهرا (علیها السلام)، رضایت تمام خلقت است؛ رضایت مادرت زهرا (علیها السلام) را از بهشت و فردوس و از همه خلقت بیشتر می‌خواهم. درون متقی افشای کلام و نجات بشر است که این سِمَت را از امام حسین (علیه السلام) می‌خواهد.



رفقای عزیز! می‌خواهم داستانم را برای شما بگویم. من حساب کردم که روزی شخصی پیش پیامبر اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) آمد و گفت: یا محمّد (صلی الله علیه و آله و سلم)! من از طرف قومم آمده‌ام؛ یک کلام مختصری به ما بگو تا هدایت شویم. حضرت فرمود: یک «لا اله الا الله» بگویی، هدایت هستی! این مرد بیرون آمد و خوشحال بود، در راه به عمر برخورد؛ تا به او گفت، عمر توی گوشش زد. این مرد هم با گریه خدمت رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) رفت و گفت: عمر مرا زده، پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) به عمر گفت: مگر این مرد به تو نگفت که من این کلام را به او گفته‌ام؟ عمر گفت: آقاجان من! به یک کلامی که «لا اله الا الله»بگوید، دیگر به احکام عمل نمی‌کند! پیامبر گفت: اگر این را بگوید و یقین کند، رستگار است.



من فهمیدم که دنبال هیچ کسی نباید رفت، باید دنبال خدا و رسول خدا (صلی الله علیه و آله و سلم) بروم، یقین کردم که یک «لا اله الا الله» بگویم؛ یعنی به غیر از خدا مؤثری نیست. تمام خلقت، تمام عالَم، کوچک و بزرگ را احترام می‌کنم؛ اما هیچ کسی را مؤثر ندانستم و نمی‌دانم. خدا که می‌گوید هدایت با من است، یقین کردم که از هیچ خلقی هدایت نخواهم. خلق می‌تواند ما را نصیحت کند، نه این که هدایت کند. نصیحتش را باید احترام کرد؛ اما مطابق حدیث و روایت باشد.



باید امروز در سنگر ولایت باشیم نه در سنگر خلق. سرتان را تکان دهید تیر می‌خورید. شیطان آن تیر را به شما می‌زند.



به اینجا رسیدم که باید گناه نکنم، گناه ما را از ولایت جدا می‌کند. تصمیم گرفتم که گناه نکنم؛ حالا حرم حضرت معصومه (علیها السلام) می‌رفتم و می‌گفتم: ای دختر حجت خدا! ما در خانه تو هستیم، اگر کسی در خانه‌ام بیاید و به من پناه آورد، حفظش می‌کنم، مرا حفظ کن! من به تو پناه آورده‌ام. بی بی جان! زشت است که در خانه‌ات باشم و مجازاتم کنی، کمکم کن گناه نکنم و خدا نگهم دارد! ما به خودیه‌خود نمی‌توانیم گناه نکنیم، باید کمک بخواهیم، تا دست و قلبمان را بگیرد، آن توجه به ما بشود و گناه نکنیم.



یقین کردم خدا خلقت را که خلق کرده، گفته: «ألا لَهُ الخَلقِ و الأمر»: من خلق کردم و امر روی آن گذاشتم. دیدم که با امر خدا و رسول (صلی الله علیه و آله و سلم) به جایی می‌رسم، امر خلق را در هر پُست و مقامی که بود، رها کردم. بعد یقین کردم که خدای تبارک و تعالی بهشت و جهنمی دارد، ما را از برای اینجا خلق نکرده، ما را در دنیا آورده تا امتحان کند و هر کسی از گناه سرپیچی کند، تأییدش می‌کند و به او نمره می‌دهد.



مواظب نمره خدا و امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) بودم. مگر امیرالمؤمنین (علیه السلام) نمی‌فرماید که من صفات الله را پاسخ می‌دهم؟ من توی صفات امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) و امام زمان (عج الله فرجه) بودم. وقتی یقین کردی بهشت و جهنمی هست، خدا بهشت و جهنم را نشانت می‌دهد. همه اینها را یقین کردم؛ اما خدا گفت بهشت مهمانخانه است، باید کارت علی (علیه السلام) داشته باشی، کارت امر داشته باشی.



خواب دیدم: جای خیلی بزرگی بود که همه ائمه طاهرین (علیهم السلام) آنجا بودند، وقتی وارد شدم، به من گفت: آقا! کجا می‌روی؟ گفت: کارت می‌خواهد. گفتم: این کارت علی (علیه السلام) است، گفت: بیا برو بالا! به وجود امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) راست می‌گویم، ببین دارم قسم می‌خورم، من نمی‌خواهم برتری به شما داشته باشم، اینقدر شما را دوست دارم و در مقابلتان تواضع می‌کنم. اگر این حرفها را دارم می‌زنم، می‌خواهم بیدار شوید. تواضع یک حرفی است، بیداری حرف دیگری است.



با یقین درِ خانه امام زمان (عج الله فرجه) و حضرت زهرا (علیها السلام) را می‌زنم. اگر به غیر از راه امام زمان (عج الله فرجه) و ولایت، راه دیگری پیدا نکنید، راهتان می‌دهد؛ اما باید تمام راهها در نزدتان مسدود باشد. در قیامت از شما کارت می‌خواهد، با خود چه می‌برید؟ کارت تلویزیون و ویدیو، کارت هوا و هوس، کارت دنیا، کارت خیانت و جنایت؟! کارت علی (علیه السلام) از من می‌خواهد، می‌گوید همه این‌ها را دور بریز.



خدا می‌داند این کارت علی (علیه السلام) چقدر قیمت دارد! از کجا کارت بگیریم؟ امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را اطاعت کنید. مگر سلمان و اباذر و میثم و مقداد و اویس کارت نداشتند؟ اصلاً ما در این فکرها نیستیم! کارت علی (علیه السلام) یعنی چه؟ انشای ولایتم این است که خدا و امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) ایمان شما را امضا کرده که در بین مردم سرافراز باشید. شما را در بین مردم افشا می‌کند که کارتِ علی (علیه السلام) کارساز است! اگر آن را داشته باشید، حیوانات و درنده‌ها، تا حتی آتش جهنم به امر شما می‌شود.



من باور کردم که این بهشت و جنّاتِ با عظمت، مقصد خدا نیست، نعمت خداست؛ همه اینها را برای انسان کامل خلق کرده. حالا چطور کامل شویم؟ با ولایت و توحید کامل می‌شویم. حساب کردم که خلق، دنیا، پول، عشق و علاقه بی‌خودی، باعث می‌شود انسان سقوط کند؛ والله، به قلّه ولایت نمی‌رسد. تمام اینها را پاک کردم، تا به قلّه ولایت رسیدم. تمام این‌ها مشابه است و به خدا احتیاج دارد، بهشت یک دعوت‌خانه است. اگر کسی آرزوی بهشت کند، به این عنوان که حوریه به او بدهند و خوش باشد، به ولایت توهین کرده؛ یعنی ولایت را نشناخته است. شناخت ولایت این است: ما بهشت برویم که زیر سایه ائمه (علیهم السلام) باشیم. اصلاً بهشت و فردوسِ بی علی (علیه السلام) زشت است؛ من زشتی‌اش را دارم می‌بینم. چرا؟ بهشت و جنّات به نور درخت طوبی خلق شده‌اند؛ یعنی ولایت مافوق این‌هاست. مافوق ولایت، فقط خداست؛ چون خدا یک مقصد دارد، مقصدش امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است. اگر امیرالمؤمنین (علیه السلام) در قلبتان جلوه کند، تمام این‌ها، تا حتی بهشتش ظلمت است، نه این ظلمتی که من و شما حساب کردیم، در مقابلِ اصل ولایت، ظلمت است؛ یعنی اگر واقعاً ولایت را بخواهی، باید او بهشت و جنّات را به تو عطا کند.



این خلقت را که می‌بینید، خدا از همه خلقتش یک نتیجه دارد و آن علی بن ابی طالب (علیه السلام) است. به روح تمام انبیاء، دارم می‌بینم و این حرف را می‌زنم؛ هر خلقی، هر خلقتی را که دیدم، علی (علیه السلام) در آن است؛ یعنی ای عالم! ای اهل دنیا! ای اهل تسنّن! ای اهل کتاب! ای کسانی که بعد از رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را تنها گذاشتید! ای خلفاء! ای نوح! ای سلیمان! ای ابراهیم که در آخرالزمان تو را حجت خدا خواندند! ای جبرائیل که تا «قاب قوسین أو أدنی» بیشتر نتوانستی بروی! ای مکّه! ای عرش! ای جنّ! ای انس! بدانید و آگاه باشید که خدا در تمام خلقتش یک نتیجه دارد و آن هم «علی بن ابی طالب» (علیه السلام) است. من ولایت امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را هنوز حرفش را نزده‌ام، ما داریم تمرین ولایت می‌کنیم، آن مقداری را برای شما می‌گویم که علی (علیه السلام) را با خلق فرق بگذارید و دنبال خلق نروید و بهشت بروید. بیشتر از آن نمی‌توانم بگویم؛ چون کشش ندارید. توان دارم و بی توانم؛ کسی را سراغ ندارم که توانش را صرف مقصدم؛ یعنی ولایت امیرالمؤمنین (علیه السلام) کند. فقط از شما می‌خواهم از من بپذیرید که امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) کفواً احد است و فاطمه زهرا (علیها السلام) کفواً خلقت است. نه که امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را با ممکنات بتوان مقایسه کرد، علی (علیه السلام) مافوق تمام خلقت است.



امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) موجود نیست، وجود است. «بِوُجودِهِ وُجود»، امیرالمؤمنین (علیه السلام) وجود خلق‌کُن است. علی (علیه السلام) مانند ندارد، آن چه خدا خلقت دارد، مثل علی (علیه السلام) نیست. تمام کُون و مکان خدا، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است؛ یعنی آنچه هست خلق است؛ اما علی (علیه السلام) خلق نیست.



پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: در تمام ذرات عالم نگاه کردم، بهتر از علی (علیه السلام) نیست. تمام خلقت در مقابل ولایت، مثل تفاله در مقابل عصاره است. همه اینها بی‌ارزش هستند، مگر ولایت داشته باشند؛ یعنی آن را تصدیق کنند.



خدا نوری دارد که اتصال به خودش است؛ آن هم علی بن ابی طالب (علیه السلام) است، می‌فرماید: «نورُ الله»، نمی‌فرماید: «خلقُ الله». خدا خلقت را که خلق کرده، امر روی آن گذاشته؛ امر، ولایت است. خدا هیچ خلقتی را بدون محبت و ولایتِ علی (علیه السلام) نمی‌پذیرد، این قانون خداست. دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) حجت بر تمام خلقت هستند، خلقت در مقابل ولایت کسری دارد؛ اما ائمه طاهرین (علیهم السلام) فقط مافوقشان خداست.



یک نگاه به این جهان باید بکنی و علی (علیه السلام) را بشناسی؛ یعنی بدانی که مانندش غیر از خدا هیچ کسی نیست، این شناخت علی (علیه السلام) است، مابقی‌اش حرف است. این که امیرالمؤمنین (علیه السلام) را معرفی کرد، می‌خواهد شما بهشت بروید، والله، بالله، این علی (علیه السلام) نیست؛ چیز دیگری است.



خدا به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌فرماید: اگر علی (علیه السلام) را معرفی نکنی، هیچ کاری نکرده‌ای، پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) هم به سلمان فرمود: یا سلمان! اگر همه عالم رفتند یک طرف، تو برو طرف علی (علیه السلام). چرا پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) اینقدر تعریف امیرالمؤمنین (علیه السلام) را کرده است؟ چون امر خداست، امر را اطاعت می‌کند؛ اما در خود ائمه طاهرین (علیهم السلام)، خدا عظمائیتی به امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) داده است.



خصوصیاتی است که مختص به خود امیرالمؤمنین (علیه السلام) است، برای بقیه ائمه طاهرین (علیهم السلام) نیست؛ یعنی هر چند ائمه طاهرین (علیهم السلام) «کُلّهم نورٌ واحد» هستند، یک نورند؛ اما علی (علیه السلام) «نورٌ عَلی نور» است.



خدای تبارک و تعالی برای اسم‌گذاری هیچ‌کدام از ائمه (علیهم السلام) نفرمود که اسم خودم را روی او گذاشتم، اسمِ امیرالمؤمنین (علیه السلام) را مافوق باید بگذارد، علی (علیه السلام) مافوقی جز خدا ندارد؛ وقتی فاطمه بنت اسد با امیرالمؤمنین (علیه السلام) که روی دست‌هایش بود، از شکاف کعبه خارج شد و امیرالمؤمنین (علیه السلام) را به ابوطالب داد و گفت: روی او اسم بگذار. ابوطالب گفت: من در نام‌گذاری این فرزند، از پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) پیشی نمی‌گیرم، در حالی که ده سال مانده بود که رسول اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) به رسالت مبعوث شود.



حضرت ابوطالب یک مرد عادی نبود، چرا ابوطالب راجع به فرزندان دیگرش، عقیل و جعفر چنین نکرد؟ ابوطالب خبر داشت. روایت است ایمان ابوطالب از ایمان تمام مردم بیشتر است. همانطور که امیرالمؤمنین (علیه السلام) مظلوم است، حضرت ابوطالب هم مظلوم است. حالا ابوطالب، امیرالمؤمنین (علیه السلام) را به دست رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) داد، اینجا امیرالمؤمنین (علیه السلام) چشم گشود، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) به روی خلق و دنیا چشم نمی‌گشاید، به روی ولیّ خدا چشم می‌گشاید، پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) هم نبیّ است و هم ولیّ است. «عینُ الله» به روی نور خدا چشم می‌گشاید و روی دست پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) آیه «قد أفلَحَ المُؤمنون» می‌خوانَد.



رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: من هم در نام‌گذاری او به خداوند پیشی نمی‌گیرم. آخر مافوقِ امیرالمؤمنین (علیه السلام) خداست. دید لوحی میان زمین و آسمان پدیدار گشت، در آن لوح نوشته شده بود که خدا می‌فرماید: من علی اعلی هستم، اسم این فرزند را علی (علیه السلام) بگذار، خدا اسم خودش را روی امیرالمؤمنین (علیه السلام) گذاشت. این مختص امیرالمؤمنین (علیه السلام) است، «اسمُ الله» علی (علیه السلام) است.



هیچ‌کدام از ائمه طاهرین محل به دنیا آمدن ظاهری‌شان خانه خدا نبود و محل ظاهر شدن هیچ کدام از ائمه قبله نگشت، این منحصر به امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است.



لفظ مبارک «امیرالمؤمنین» مختص به امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است و رسول اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) در غدیر خُم فرمود: از این پس به لفظ «امیرالمؤمنین» باید به علی (علیه السلام) سلام کنید. شخصی به یکی از ائمه طاهرین (علیهم السلام) به لفظ «امیرالمؤمنین» سلام کرد، حضرت ناراحت شد و گفت: این لفظ فقط مختص به امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است؛ تا حتی روایت داریم اگر کسی از خلق این لفظ را بر خود بگذارد، خدا او را به دردی گرفتار می‌کند و رسوایش می‌کند. همین‌طور روایت داریم اگر کسی اسم «علی (علیه السلام) » بر فرزندش بگذارد، هر بار که او را صدا می‌زند، خدا مَلَکی خلق می‌کند که تا آخر عمر برایش استغفار کند.



خداوند تبارک و تعالی درباره هیچ‌کدام از ائمه طاهرین (علیهم السلام) بیان نفرمود که به عزّت و جلالم سوگند، اگر عبادت ثقلین را کنید و علی (علیه السلام) را به «الیوم أکملت لکم دینکم»قبول نداشته باشید، شما را با صورت در جهنم می‌اندازم. همین طور روایت است که اگر مردم بر حبّ او جمع می‌شدند، خدا اصلاً جهنم را خلق نمی‌کرد؛ این مختص امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است.



فقط امیرالمؤمنین (علیه السلام) است که با تمام پیامبران در خفا و با پیامبر آخرالزمان (صلی الله علیه و آله و سلم) آشکارا آمد؛ تا حتی موقع ظهور امام زمان (عج الله فرجه) هم، امیرالمؤمنین (علیه السلام) به کمک امام زمان (عج الله فرجه) می‌آید و مُهر «مؤمن و منافق» به مردم می‌زند.



اسم مبارک علی (علیه السلام) است که مشکل‌گشای همه خلقت است، موسی «یا علی» گفت، عصا را انداخت و اژدها شد و مارهای سَحَره فرعون را بلعید و باز «یا علی» گفت و دست کرد و اژدها را گرفت؛ دوباره عصا شد. عیسی «یا علی» گفت و مُرده را زنده کرد. «یا علی» گفت و در پرنده گِلین دمید و او جان گرفت و به پرواز در آمد. داوود «یا علی» گفت و آهن به دستش نرم شد.



جبرئیل «یا علی» گفت و هشت شهر قوم لوط را زیر و رو کرد.



در تمام ائمه اطهار (علیهم السلام) این منحصر به امیرالمؤمنین (علیه السلام) است که «جَنبُ الله» است، کنار خداست. خدا شریک ندارد؛ اما علی (علیه السلام) همکار خداست. گِل آدم را سرشت و خدا جان داد. در آستین مریم دمید و عیسی را بار برداشت، در موقع قیامت هم علی (علیه السلام) است که می‌دمد و مُرده‌ها جان می‌گیرند.



در تمام ائمه طاهرین (علیهم السلام) فقط امیرالمؤمنین (علیه السلام) است که همسرش نور خدا، ناموس خدا، حضرت زهراست.



عقد و ازدواج هیچ‌کدام از ائمه طاهرین (علیهم السلام)، تا حتی رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) در عرش مُعلّی بسته نشد؛ اما عقد امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) و زهرای عزیز (علیها السلام) در عرش مُعلّی بسته شد و خدا آب و نمک را مَهر زهرا (علیها السلام) قرار داد.



برای ازدواج ظاهری هیچ‌کدام از ائمه (علیهم السلام) ستاره‌ای از آسمان نیامد که در خانه‌اش برود، خدا این زمینه را فراهم کرد که دهان مردم بسته شود و مردم را قانع کند و به آنها بگوید: امر علی (علیه السلام) و زهرا (علیها السلام) با من است. آنها خاکی نیستند و ماورایی‌اند. کار علی (علیه السلام) و زهرا (علیها السلام)خلقتی است، نه خلقی.



فقط برای مشخص نمودن همسر امیرالمؤمنین (علیه السلام) در بین مردم بود که مَلَکی به صورت «ستاره زهره» از آسمان پایین آمد و بر فراز مدینه قرار گرفت و چرخید تا این که در خانه امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) آمد.



در تمام ائمه طاهرین (علیهم السلام)، فقط برای امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) بود که وقتی شمشیر حضرت در جنگ اُحد شکست، خدا از آسمان شمشیری برای علی (علیه السلام) فرستاد و جبرئیل میان آسمان ندا داد: «لَا فَتی إلّا علی، لَا سَیف إلّا ذُوالفقار».



خدا صفت خالقیتش را به همه ائمه اطهار (علیهم السلام) داده، آنها به اذن خدا خلق می‌کنند؛ اما از بین ائمه طاهرین (علیهم السلام) فقط امیرالمؤمنین (علیه السلام) است که مثل خودش را خلق می‌کند. در جنگ صفین هزاران علی (علیه السلام) خلق کرد و هر کدام با ذوالفقار دنبال لشکر معاویه افتادند، معاویه به عمروعاص گفت چرا ترسیدی؟ گفت: به خدا سوگند، به دنبال هر کدام از ما یک علی با ذوالفقار بود، ما از ترس علی گریختیم.



بر شاه بالِ جبرئیل «علی» (علیه السلام) نوشته شد که با آن به سرعت حرکت می‌کرد. بر عرش «یا علی» نوشته شد و استقرار یافت. بر ماه «علی» نوشته شد. بر باد «علی» نوشته شد و جریان یافت. زنگ در بهشت «یا علی» است. در تمام خلقت «علی» است. صوت خدا «علی» است.



خداحافظیِ خدا با رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) در معراج «یا علی» است. پسِ پرده وحی «علی» است. «علی» (علیه السلام) خدا نیست و از خدا جدا نیست. علی (علیه السلام) کفواً احد است، مقصد خدا و امر خداست.



«ذکرُ الله» و ذات خداست. جهان اگر فنا شود «علی» به پاش می‌کند. تمام کارها را خدا دست «علی» (علیه السلام) داد.



اول و آخر، «علی» (علیه السلام) است. ظاهر و باطن، «علی» (علیه السلام) است. این منحصر به امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است. چه کسی در تمام خلقت این کلام نورانی را افشا کرد تا ما «علی» (علیه السلام) را با خلق، یعنی عمر و ابابکر و پیروانش فرق بگذاریم؟ فقط «متقی». چه کسی افشاگر اسرار مگوست؟ فقط «متقی».



رفقا! اگر این پنج اصل را عمل کنید، رستگارید: ولایت، عدالت، سخاوت، ائمه را خلق حساب نکنید و دنبال خلق نروید. متقی در رابطه با این پنج اصل می‌فرماید:



صد و بیست و چهار هزار پیامبر همه زمینه‌چینی ولایت است، میوه و عصاره تمام انبیاء و تمام خلقت، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است؛ چون سازندگی کلّ خلقت ولایت است. خدا به کلّ خلقت، به جنّ و انس فرمود: «إنّ الله و ملائکته یصلّون علی النّبیّ، یا أیّها الّذین ءآمنوا صلّوا علیه و سلّموا تسلیماً» امر پیامبر اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) را اطاعت کنید. امر پیامبر اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم)، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است.



وقتی پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) در معرفی امیرالمؤمنین (علیه السلام) قدری کُندی کرد، خدا گفت: یا محمّد! (صلی الله علیه و آله و سلم) اگر امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را معرفی نکنی، کاری نکرده‌ای. معلوم می‌شود نماز، روزه، حجّ و جهاد، همه اینها کار است؛ اما امر، علی بن ابی طالب (علیه السلام) است؛ مافوق تمامی عبادتها، معرفی امیرالمؤمنین (علیه السلام) است. البته کُندیِ پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) برای این بود که عظمت این حرف معلوم شود و مردم قدری ارزش ولایت را بفهمند.



پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) با این کارش دارد می‌گوید: ای خلقت! من که اشرف تمام مخلوقات هستم و قرآن به من نازل شده، من که باید تمام ممکنات اطاعتم کنند و تسلیمم باشند، این قدر افشای ولایت عظمت دارد که وقتی ذره‌ای در آن کُندی کردم، خدا گفت هیچ کاری نکرده‌ای، همه کار و عبادت و اطاعتم را کنار گذاشت و فرمود باید علی (علیه السلام) را معرفی کنی، مقصد من علی بن ابی طالب (علیه السلام) است.



خدا ولایت را تأیید کرد و فرمود: «الیوم أکملت لکم دینکم و أتممت علیکم نعمتی» نعمتم را بر شما تمام کردم؛ یعنی نعمتی بهتر و بالاتر از ولایت نزد من نیست؛ نه این که نعمت خدا تمامی داشته باشد؛ یعنی تمام نعمت من ولایت امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است؛ ولایت امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) مقصد من است. ارزش ولایت را به غیر از خدا، هیچ قدرتی نمی‌داند، هر چیزی در این خلقت انتها و حدّ دارد، فقط خدا و ولایت انتها ندارد و نامحدود است؛ پس دین به ولایت تکمیل شد، به رسالت تکمیل نبود.



وقتی پیامبر (علیه السلام) امیرالمؤمنین (علیه السلام) را به عنوان ولیّ خدا در غدیر خُم معرفی کرد، همانجا سلمان بلند شد و اذان گفت:



«أشهد أن لا إله إلّا الله، أشهد أنّ محمداً رسول الله، أشهد أنّ علیاً ولیّ الله و حجة الله». این سندش است. بعد از آن هم این پنج، شش نفر یعنی سلمان و اباذر و میثم و مقداد و بلال می‌گفتند؛ تا حتی روایت داریم: عمر و ابابکر پیش پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) آمدند و گفتند:



یا محمّد! (صلی الله علیه و آله و سلم) اینها یک چیز دیگری هم در اذانشان می‌گویند. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: اینها درست می‌گویند. الآن می‌گویید: چرا آن‌موقع پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) افشا نکرد؟ پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) افشا نکرد و طناب گردن امیرالمؤمنین (علیه السلام) انداختند، زهرای عزیز (علیها السلام) را زدند و محسنش را کشتند. اگر این را افشا می‌کرد که دیگر هیچ.



من عقیده‌ام این است که وقتی رسول خدا (صلی الله علیه و آله و سلم) امیرالمؤمنین (علیه السلام) را معرفی کرد و «الیوم أکملت لکم دینکم» نازل شد و دین تکمیل شد، آنهایی که ولایت را قبول نکردند، والله، چشم ولایت نداشتند؛ وگرنه امیرالمؤمنین (علیه السلام) را قبول کرده بودند. پرده‌ای از ظلمت، جلوی چشمشان را گرفت؛ نور ولایت را ندیدند و دنبال مَنِ شان رفتند.



خدا به پیامبر اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) گفت: من تو را متقی کردم و قرآن به تو نازل کردم. به حقیقت قرآن قسم، قرآن، همان علی (علیه السلام) بود که به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) نازل شد؛ یعنی گفت: یا محمّد! (صلی الله علیه و آله و سلم) علی (علیه السلام) را تبلیغ کن. بلند شو امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را در دل اینها راه بده؛ هدایت با من است. علی (علیه السلام) را در دلشان راه بده؛ وگرنه اینها به درد نمی‌خورند. مگر نمی‌گوید هفتاد هزار نفر کافر و مرتد شدند؟ در دلشان امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) راه پیدا نکرد.



تمام دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) ولایت هستند، چرا اینقدر روی امیرالمؤمنین (علیه السلام) تکیه شده و تمام ائمه (علیهم السلام)، حضرت زهرا (علیها السلام) و پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) خودشان را فدای امیرالمؤمنین (علیه السلام) کرده‌اند؟ چون در زمان امیرالمؤمنین علی (علیه السلام)، تمام کفر با تمام ایمان روبرو شد؛ در زمان ائمه (علیهم السلام) دیگر اینطور نبود، خدا می‌خواست مردم طرف کفر، یعنی عمر و ابابکر نروند که بی‌دین شوند؛ بیایند طرف دین؛ یعنی علی بن ابی طالب (علیه السلام) ؛ خدا عمر و ابابکر را جِبت و طاغوت معرفی کرد؛ فرمود: به عزت و جلالم قسم، اگر عبادت ثقلین کنید؛ اما امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را قبول نداشته باشید، شما را با صورت به آتش جهنم می‌اندازم.



خدا با تمام خدائی‌اش یک مقصد دارد، شیعه هم باید یک مقصد داشته باشد. اگر این طوری نباشید، شما مخالفت خدا را کرده‌اید. از کجا بفهمیم مقصدمان، همان مقصد خداست؟ باید آنچه را که دارید، فدای مقصد خدا کنید. آدم باید علاقه به همسر و فرزند، پدر و مادر، خواهر و برادر، خانه و ماشینش داشته باشد. اگر علاقه نداشته باشد حیوان است، اگر علاقه نداشته باشد دنبال کار نمی‌رود. باید علاقه داشته باشید؛ اما مقصدتان اینها نباشد، تمام این علاقه‌ها را فدای مقصد یعنی ولایت کنید؛ آن وقت شما جزء شهدائید.



به خدا می‌گویم: اگر مطابق همه جمعیت دنیا بودم و آمرزشم به واسطه کشته شدن امام حسین (علیه السلام) بود؛ حاضر بودم که بسوزم؛ اما امام حسین (علیه السلام) باشد. او خودش را فدای امر خدا کرده؛ ما هم باید آماده باشیم که جانمان را فدای ائمه (علیهم السلام) کنیم. فدایی ولایت، فدایی خداست؛ چون ائمه (علیهم السلام) امر خدا، نماینده خدا، حجت خدا و مقصد خدا هستند.



شما باید محبوبتان ائمه (علیهم السلام) و مقصدتان خدا باشد، کسی که می‌خواهد جانش را فدای امام زمان (عج الله فرجه) کند، اول باید مالش را فدا کند که محبت مال نداشته باشد؛ وگرنه مثل آن عطاری می‌شود که وقتی داشت پیش امام زمان (عج الله فرجه) می‌رفت، یاد صابونهایش افتاد و امام زمان (عج الله فرجه) به او گفت: صابونی! برو دنبال صابون‌هایت!



دین امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است. چه کسی قدرش را می‌دانست؟ زهرای عزیز (علیها السلام)، آقا امام حسین (علیه السلام)، تمام ائمه (علیهم السلام)، اینها خودشان دین هستند؛ پس چرا فدای دین شدند؟ چون امیرالمؤمنین (علیه السلام) مقصد خداست، دین خودش را فدای مقصد خدا می‌کند.



یکی عاشورا و یکی هم غدیر در عالم بوده. مگر نیست که امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) از جنگ صفین برمی‌گشت، به سرزمین کربلا رسید. حضرت (علیه السلام) خاک این زمین را می‌بویید و گریه می‌کرد و می‌گفت: ای زمین! به زودی کسانی در دل تو می‌آیند که در قیامت سؤال و جواب ندارند.



غدیر خیلی گسترده است، ما به آن توجه نکرده‌ایم، غدیر یعنی باید قدردانی کنیم. ما سه نوع غدیر داریم: یک غدیر کبیر که قبل از آن که خدای تبارک و تعالی خلقت را خلق کند غدیر بوده، روز اَلست ذرات ما را خلق کرد و گفت: «مَن ربّک؟» عده‌ای لبیک گفتند، عده‌ای «لا» گفتند و عده‌ای هم سکوت کردند. اگر خدا از ذرات عهد و پیمان می‌گیرد، برای ولایت عهد می‌گیرد. درست است که به جنّ و انس می‌گوید مرا عبادت کنید؛ اما یک دفعه می‌گوید هر کسی عبادت ثقلین کند؛ اما امیرالمؤمنین (علیه السلام) را قبول نداشته باشد او را می‌سوزانم؛ پس خدا از ذرات برای ولایت عهد و پیمان می‌گیرد و می‌گوید امر مرا اطاعت کنید.



با این که عده‌ای از ذرات به خدا «لا» گفتند یا سکوت کردند، خدا اظهار لطف به تمام ذرات کرد و اراده کرد، اینها را در دنیا آورد و گفت: ای ذرات کل خلقت تا قیام قیامت! حالا که به من لبیک نگفتید، به ولیّ من لبیک بگویید؛ یعنی الآن لبیک به وجود مبارک امام زمان (عج الله فرجه) بگویید. خدا در هر زمانی حجّت گذاشته است.



حالا اگر شما از سکوتی‌ها باشید و طرف متقی و امام زمان (عج الله فرجه) بیایید، شما اینجا لبیک گفته‌اید! پاسخِ لبیکِ شما به امام (علیه السلام) یا متقی آن است که خدا شما را عفو می‌کند و جزء آنهایی می‌شوید که اول لبیک گفتند. خدا می‌گوید من توبه‌کنندگان را از صدّیقین بیشتر می‌خواهم؛ پس شما که لبیک به امام (علیه السلام) یا متقی گفتید را کمی بیشتر از آنهایی که اول لبیک گفتند، دوست دارد. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) هم می‌گوید: ای کسانی که در آخرالزمان به متقی لبیک گفتید! شما برادر من و در درجه من هستید؛ پس از این کانال دارد ندا می‌رسد، مواظب این ندا باشید!



وقتی یونس در قبولی امیرالمؤمنین (علیه السلام) کندی کرد و گفت چیزی که ندیده‌ام چطور باور کنم؟ خدا به حوت گفت او را ببلع؛ اما هضمش نکن. حوت هم او را در دریاها گرداند، یونس دید تمام موجودات دریا «علی» (علیه السلام) می‌گویند، او هم به راهنمایی امیرالمؤمنین (علیه السلام) این قدر «یا لا إله إلّا أنت، سبحانک إنّی کُنت من الظّالمین» گفت تا نجات پیدا کرد. حوت می‌گوید اگر یونس این ذکر را نگفته بود، او را تا قیامت می‌گرداندم.



یک غدیر که آن هم کبیر بوده، به غیر از غدیر ذرات، از برای ملائکه‌ها و آسمانی‌ها، نه زمینیها انجام شد، این غدیر در آسمانها صورت گرفت و ولایت به تمام آنها ابلاغ گردید؛ اما غدیر صغیر، روز هجدهم ذی الحجه، عید غدیر است. چرا این غدیر، صغیر است؟ چون آن غدیر به کل خلقت ابلاغ شد؛ اما این غدیر مخصوص زمینی‌هاست.



عمر «لعنت الله علیه» اولین کسی بود که با امیرالمؤمنین (علیه السلام) بیعت کرد و گفت: «بخٍ بخٍ لَکَ یا علی»؛ مبارک باد بر تو یا علی! که مولای مردان و زنان شدی! اما عمر عهدش را شکست و جلسه بنی ساعده تشکیل داد. عزیزان من! ما هم باید جزء آنهایی باشیم که به امر خدا با امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) بیعت کردند. حالا که بیعت کردیم، باید امر خدا را اطاعت کنیم؛ یعنی بی‌اجازه خدا و ولایت کاری نکنیم.



حالا حرفم این است که وقتی دختر و پسر شما به سن تکلیف رسید، غدیر دارد؛ چون به تکلیف که می‌رسد، می‌تواند همسر اختیار کند، خرید و فروش کند و به اصطلاح مستقل شود؛ اما اگر غدیر یعنی «الیوم أکملت لکم دینکم» را قبول نداشته باشد، تمام عبادت‌هایش هیچ است. شرط قبولی عبادت، قبولی امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است.



این که گفتم غدیر در تمام خلقت گسترده است، شما باید اول این گستردگی را قبول کنید؛ بعد آن را در تمام اعضا و جوارحتان پیاده کنید. وقتی بیعت کردید، دست و جوارحتان باید با شما بیعت کنند. به دستتان بگویید: ای دست! من قبول کردم علی (علیه السلام) دین است، علی (علیه السلام) نعمت است، مبادا تو خیانت کنی.



اینجا کار مشکل می‌شود، اگر اعضای بدن شما، از امر ولایت اطاعت نکنند، به عذاب مبتلا می‌شوند. باید فرمان ولایت را ببرند؛ نه فرمان شیطان را. وقتی اعضای شما فرمان شیطان را عمل کردند، بی‌عدالتی کرده‌اند. مثل این که با دستتان توی گوش کسی می‌زنید، به غیر حق امضا می‌کنید، نامه‌ای می‌نویسید و آبروی کسی را می‌برید؛ اما اگر فرمان ولایت را ببرند، این عدالت است.



اگر بخواهید در دنیا و آخرت راحت باشید، به «دفتر الله» خیانت نکنید. تمام مردم و وسایل دنیا در «دفتر الله» است؛ تا حتی خیال و قدم و نگاه و حرف شما در دفتر الله است؛ پس عدالت را مراعات کنید! عدالت مثل رکن خدا می‌ماند. اگر مردم عقل و عدالت داشتند که مقصد خدا، علی بن ابی طالب (علیه السلام) را قبول می‌کردند؛ اما به جای عدالت، جنایت و خباثت داشتند. آخر، کسی از امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) بهتر هست؟ اول شجاع و اول عبادت خلقت، برادر رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم)، مقصد خداست. به دینم قسم اگر امیرالمؤمنین (علیه السلام) خواستن، بهشت هم نبود، به من می‌گفتند اول شخص و اول وجود در تمام خلقت کیست، می‌گفتم علی بن ابی طالب (علیه السلام).



من عقیده‌ام این است که در هر زمانی غدیر هست. پیشامدهایی در عالم می‌شود که ما باید امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را قبول داشته باشیم. اگر شما با حاکمی روبرو شدید که حرفی مخالف با حکم خدا و رسول (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌زند، همین هم غدیر است، نباید حرف بی‌ولایت را قبول کنید؛ همیشه غدیر هست. چرا امام حسین (علیه السلام) می‌فرماید «کُلّ یومٍ عاشورا»؟ آیا هر روز امام حسین (علیه السلام) را می‌کُشند؟! نه! هر روز باید مواظب امر امام حسین (علیه السلام) باشید. از ابن سعد و شمر و یزید ملعون بدتان بیاید.



قرآن می‌فرماید: «یا أیّها الّذین ءامنوا أطیعوا الله و أطیعوا الرّسول و اُولی االأمر منکم. » اُولی الأمر کیست؟ پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) دست روی شانه امیرالمؤمنین (علیه السلام) گذاشت و فرمود: این است با یازده فرزندش؛ یعنی اُولوا الأمر باید قرآن را معنی کند. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) هم فرمود: قرآن را از علی (علیه السلام) بپرسید! یعنی قرآن درون علی (علیه السلام) است، صادرات ولایت، قرآن است. الآن صادرات وجود مبارک امام زمان (عج الله فرجه)، قرآن است. قرآن آمده که ولایت را افشا کند. تو چه حقی داری ای عمر! که می‌گویی قرآن ما را بس است؟! تو از قرآن خبر داری که می‌خواهی قرآن را معنی کنی؟!



ائمه (علیهم السلام) فدای قرآن ناطق؛ یعنی ولایت؛ یعنی امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) شدند که امر خداست، نه کلام خدا. خدا دلش می‌خواهد اینطوری شود. معاویه به عباس گفت فقط قرآن را بخوان؛ اما معنی نکن! آیا می‌توانست به امام حسن (علیه السلام) هم بگوید قرآن را معنی نکن؟ به حضرت زهرا (علیها السلام) بگوید احکام را افشا نکن؟ به خاطر همین تصمیم گرفتند این‌ها را بکُشند.



امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌فرماید: «أنا قرآن الناطق» این قرآن ناطق معنی دارد. قرآن کلام خداست؛ اما امیرالمؤمنین (علیه السلام) امرِ خداست؛ امر مهم‌تر از کلام است. امر باید کلام را افشا کند، اگر افشا نکند که مردم نمی‌توانند از آن استفاده کنند. مثل این است که یک تُرک‌زبان یا عرب‌زبان بخواهد با فارس‌زبان حرف بزند، نیاز به مترجم دارد؛ قرآن هم حرف می‌زند؛ اما چه کسی می‌فهمد؟ امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) می‌فهمد، او باید برای ما معنی قرآن را بیان کند.



عقیده‌ام این است که خدا به غیر از دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) کسی را ندارد. چرا خدا می‌گوید قرآن را به متقی نازل کردم؟ این برعکس خیالات ماست که می‌گوییم قرآن برای گنه‌کاران نازل شده است؛ اما خدا می‌گوید به متقی نازل کردم؛ چون فقط متقی به قرآن عمل می‌کند.



عزیزان من! فدایتان شوم، اگر شما هم به امر خدا و پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) و قرآن عمل کنید، متقی هستید. الآن خدا عظمائیت به شما نمی‌دهد؛ مِن بعد، عظمائیت شما را فاش می‌کند؛ اما متقی شوید! امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) می‌فرماید: «أنا امامُ المتقین»؛ پس اگر من متقی نباشم، علی (علیه السلام) امام من نیست. آیا توجه دارید؟ اگر اندیشه داشته باشید، والله، حرف علی (علیه السلام) تجلی است. مگر نمی‌گوید قرآن نور است، ما ائمه طاهرین (علیه السلام) نور هستیم و حرفمان هم نور است؟! عزیزان من! این حرفها و این نوشته‌ها تجلی دارد، باید بخواهید نورش در قلبتان تجلی کند.



خدای تبارک و تعالی می‌فرماید: «یا محمّد! اگر تو نبودی، اصلاً آسمان و زمین را خلق نمی‌کردم، یا محمّد! اگر علی نبود، تو را خلق نمی‌کردم و اگر فاطمه نبود، نه تو را خلق می‌کردم، نه علی را». کفواً خلقت یعنی خلقت با محبت زهرای عزیز (علیها السلام) خلق شده است. همین طور امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: ما حجّتیم برای خلق و مادرمان زهرا (علیها السلام) حجّت است برای ما. اگر ما نباشیم، دنیا فروریزان می‌شود و اگر مادرمان زهرا (علیها السلام) نباشد، ما اصلاً نیستیم؛ پس فرمان حضرت زهرا (علیها السلام)، امرِ مافوق است. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: فاطمه زهرا (علیها السلام) اُمّ أبیهاست: حضرت زهرا (علیها السلام) مادر پدرهاست، مادر پدرش است؛ أبیها، ائمه (علیهم السلام) هستند. زهرای عزیز (علیها السلام) مادرِ بوده است؛ نه مادرِ نابودها.



زهرای عزیز (علیها السلام) در تمام خلقت افشا بوده، حالا خدا می‌خواهد او را در دنیا افشا کند؛ تا مردم به واسطه‌اش بهشتی شوند. اقوام حضرت خدیجه (علیها السلام) ناراحت بودند و به او گفتند که چرا همسر محمّد یتیم شدی؟ ما به کمکت نمی‌آییم. خدیجه (علیه السلام) درست است که خیلی مقامش بالاست؛ ولی ناراحت شد؛ چون در مقابل فهم ولایت، یک حدّی دارد. ولایت بی‌حدّ است.



هنگام ظاهر شدن زهرای عزیز (علیها السلام)، زنان قریش به کمک حضرت خدیجه (علیه السلام) نیامدند. حالا حضرت زهرا (علیها السلام) می‌گوید: مادر جان! زنان بهشتی به کمکت می‌آیند، دارد حالیِ خلقت می‌کند: من که زهرا هستم، ماوراء در اختیارم است. شما باید به ماوراء برسید، اما حضرت زهرا (علیها السلام) ماوراء در اختیارش است. یک‌دفعه خدیجه (علیها السلام) دید چهار زن مجلله «حوّاء، آسیه، مریم بِنت عمران و ساره» از بهشت آمدند. من قسم می‌خورم که خدیجه کمک نمی‌خواست، این‌ها برای دلخوشی‌اش آمدند.



خدیجه (علیها السلام) در اختیار پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) است که خدا او را صندوقچه زهرا (علیها السلام) قرار می‌دهد. مگر هر زنی می‌تواند صندوقچه زهرای عزیز (علیها السلام) بشود؟! قربان دامان خدیجه (علیها السلام)! قربان خاک کف پایش که آن را مثل تربت زهرا (علیها السلام) به چشمم می‌کِشم! زهرا (علیها السلام) از این دامن به دنیا آمد. این دامن نیست، خلقت است؛ مافوق خلقت را به دنیا آورد.



همان‌طور که زهرای عزیز (علیها السلام) به مادرش مباهات می‌کند؛ رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) هم به خدیجه (علیها السلام) مباهات می‌کند. مگر خدیجه (علیها السلام) چه کار کرد؟ امر را اطاعت کرد، سخاوت داشت و مالش را در اختیار پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) گذاشت. توجه کنید که عایشه هم زن پیامبر است؛ ولی اهل آتش است. والله امام صادق (علیه السلام) او را لعنت کرده. عایشه در خانه پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) است، ولی دلش در خانه معاویه است؛ از طرفی، هنده در خانه یزید است، اما دلش در خانه امام حسین (علیه السلام) و حضرت زهراست؛ پس مکان، شرط نیست، خودتان مکان هستید.



مگر ابراهیم نیست که به خدا می‌گوید: چطور مُرده را زنده می‌کنی؟ می‌گوید: برو چهار مرغ بگیر و بکوب! آن وقت یقینش زیاد شد؛ اما آدم، فدای خاک کف پای خدیجه (علیها السلام) بشود! پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) به او می‌گوید: خدیجه جان! این همه مالت را در راه خدا دادی، می‌خواهی جایت را نشانت دهم؟ می‌گوید: من به تو ایمان آورده بودم و یقین دارم.



خدا در تمام خلقت یک امر دارد و یک مقصد، آن هم امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است. در تمام خلقت یک ناموس دارد، آن هم زهرای عزیز (علیها السلام) است. ما ناموس را روی زن می‌آوریم، این اشتباه است. ناموس خدا، یعنی همه چیزِ خدا؛ آن کسی که خدا از خشنودی‌اش، خشنود می‌شود و از غضبش غضبناک می‌شود؛ خدا روی حرف او، هیچ حرفی نمی‌زند. ناموس خدا حرف آخِر را می‌زند.



وقتی بزرگان مدینه برای خواستگاری حضرت زهرا (علیها السلام)، پیش پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) آمدند - ببین چقدر نفهمند! می‌خواهد هزار شتر سرخ مو را مَهر زهرا (علیها السلام) کند! پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) هم صلاح نیست افشا کند- برای قانع کردن آنها فرمود: عقد زهرای عزیز (علیها السلام) با خداست. خدا باید همسر زهرا (علیها السلام) را حواله دهد. فوراً جبرئیل نازل شد: یا محمّد! حق سلامت می‌رساند و می‌فرماید: من ستاره‌ای از آسمان به زمین می‌فرستم، این ستاره داخلِ خانه آن کسی که رفت، زهرا (علیها السلام) همسر اوست. مردم هم قانع شدند و خانه‌هایشان را آبپاشی کردند، عطر زدند، گلاب زدند و آب و جارو کردند. یک دفعه دیدند ستاره‌ای از آسمان نازل شد و خانه علی بن ابی طالب (علیه السلام) رفت.



خدای تبارک و تعالی فرمود: یا محمّد! من اصلاً کفوی برای زهرا (علیها السلام) به غیر از علی (علیه السلام) خلق نکردم؛ برای علی (علیه السلام) هم کفوی به غیر از زهرا (علیها السلام) خلق نکردم. ای رسول من! ازدواج زهرا (علیها السلام) با من است، صیغه عقدش را خودم می‌خوانم. وقتی خطبه را خواند، آب و نمک را مهریه حضرت زهرا (علیها السلام) قرار داد. حیات عالَم به واسطه مَهرِ زهرا (علیها السلام) و نجات بشر به واسطه مِهر اوست؛ یعنی کلّ بشر، یک بدهی به زهرای عزیز (علیها السلام) دارد.



تمام عالَم در اختیار زهرای عزیز (علیها السلام) است و باید امرش را اطاعت کند. مگر نبود که یک نَفَس از روی ناراحتی کشید و گفت نفرین می‌کنم، ستونهای مسجد پیامبر از جا حرکت کرد؟! هنوز حرف نزده، امر زهرای عزیز (علیها السلام) را اطاعت کرد! یک نَفَس به نارضایتی کشیده، نه نفرین کند، ستونها از جا حرکت کرد: زهرا جان! به امر تو هستیم، اگر امر کنی سقف را بر سر این‌ها می‌کوبیم.



ائمه طاهرین (علیهم السلام) در هر ابعادی شاخص هستند. فاطمه زهرا (علیها السلام) خدمت پدرش آمد و فرمود: پدر جان! طفلی که در شکم من است، همین‌طور می‌گوید «أنا العطشان! أنا العطشان! »پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: دخترم! این فرزندت را در کربلا شهید می‌کنند.



فرمود: این فرزند را می‌خواهم چه کنم؟! پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: شفاعت اُمّتِ من با اوست، دوستانش را شفاعت می‌کند. فاطمه زهرا (علیها السلام) فرمود: پدر جان! به دیده منّت دارم؛ پس شهادت امام حسین (علیه السلام)، خون خدا و آمرزیده شدن خلایق، به واسطه گریه بر امام حسین (علیه السلام) هم، با اجازه حضرت زهراست.



تا خدا می‌فرماید: کوثر، شما به خیالتان نهری در بهشت است که به آن کوثر می‌گویند و آن را به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) داده است، این نیست. کوثر به معنی هستیِ خداست؛ یعنی آنچه خدا خلقت دارد، هستیِ آن زهراست. همان‌طور که محبت امیرالمؤمنین (علیه السلام) نجات‌دهنده است، محبت فاطمه زهرا (علیها السلام) هم نجات‌دهنده است. اصلاً محبتش، محبت تمام چهارده معصوم (علیهم السلام) و محبت خداست. محبت حضرت زهرا (علیها السلام) در جوِّ ماورا دمیده و تزریق شده است؛ آن کارساز تمام خلقت است؛ به جلسه ولایت دمیده شده است.



به حضرت عباس، وقتی بهشت را نشانم داد و گفت: این هم حضرت زهرا (علیها السلام)! کدام را می‌خواهی؟ گفتم: 






	پشت پا بر عالم امکان زدم
	
	دست بر دامن زهرا زدم









مرد می‌خواهد که این را بگوید. مگر من بهشت را می‌خواهم که گلابی‌اش را بخورم یا حوریه‌اش را ببینم؟ والله هزارها حوریه را با کفش زهرا (علیها السلام) صلح نمی‌کنم، همه را می‌دهم و کفش زهرا (علیها السلام) را می‌گیرم، می‌خواهم آن را بو کنم؛ چون بوی پای زهرا (علیها السلام) را می‌دهد. نه این که نخواهم بهشت بروم؛ اما اگر زهرا (علیها السلام) به من امر کند می‌روم، وگرنه نمی‌روم؛ من بهشتی را نمی‌خواهم که مُزد عبادتم باشد، بهشتی را می‌خواهم که عنایت زهرا (علیها السلام) باشد؛ بهشت عنایتی می‌خواهم، نه بهشت عبادتی.



به امام زمان (عج الله فرجه) می‌گویم: آقاجان! دو چیز است که نزدِ تو و منحصر به توست، نزدِ من نیست، یکی پیراهن آقا امام حسین (علیه السلام) و دیگری کفش مادرت زهرا (علیها السلام). وقتی حضرت زهرا (علیها السلام) را در کوچه زدند، کفش حضرت آن جا افتاد. اگر همه خلقت برای من باشد، آن را می‌دهم، کفش زهرا (علیها السلام) را می‌گیرم و بو می‌کنم؛ بوی کفش زهرا (علیها السلام) مافوق تمام خلقت است؛ چون وصل به زهراست!



ابن عباس کسری داشت که وقتی امیرالمؤمنین (علیه السلام) کفشش را پینه می‌زد و می‌دوخت؛ به او گفت: ابن عباس! این کفش من چقدر می‌ارزد؟ ابن عباس گفت: چیزی نمی‌ارزد. حضرت فرمود: ارزش این کفش در نزد من، از ریاست و اِمارت بر شما بالاتر است؛ مگر این که حقی را از ظالمی بگیرم و احقاق حق کنم. اگر من بودم، می‌گفتم آقا! کفش تو پیش من از تمام خلقت بالاتر است؛ چون پای تو به آن خورده است.



حالا چه کار کنیم که اینطوری شویم؟ باید احتیاج به هیچ چیزی، غیر از خدا و امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) نداشته باشی؛ بگویی زهرا جان! قبولم کن. دائم کمک بخواهی، این درست است. دلم می‌خواهد همه شما اینطوری بشوید.



بعد از آن همه جنایاتی که به زهرای عزیز (علیها السلام) کردند، روزی عمر و ابابکر به امیرالمؤمنین (علیه السلام) گفتند که ما می‌خواهیم به عیادت دختر پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) بیاییم! چیزهایی که به نفعشان نیست، می‌خواهند جلوی ضرر را بگیرند و خودشان را بی‌تقصیر نشان دهند؛ اما حضرت زهرا (علیها السلام) اجازه نداد. دوباره تکرار کردند و امیرالمؤمنین (علیه السلام) گفت: فاطمه جان! این‌ها مرا اذیت می‌کنند.



حضرت زهرا (علیها السلام) گفت: علی جان! خانه، خانه توست و من هم کنیز تو! هر جور خودت صلاح می‌دانی.



وقتی عمر و ابابکر به دیدن حضرت زهرا (علیها السلام) آمدند، حضرت (علیها السلام) رویش را از آنها برگرداند. عمر صدا زد: زهرا! چرا رویت را از ما برمی‌گردانی؟! ما را حلال کن! حضرت (علیها السلام) فرمود: من سؤالی از شما می‌کنم: آیا یادتان هست که پدرم گفت زهرا (علیها السلام) را اذیت نکنید؟! هر کس او را اذیت کند، مرا اذیت کرده و هر کس مرا اذیت کند، خدا را اذیت کرده است؟! گفتند: آری! (خدا لعنتشان کند)! حضرت (علیها السلام) فرمود: یادتان هست که پدرم گفت رضایت زهرا، رضایت من است و رضایت من، رضایت خداست، هر کسی که زهرا از دستش ناراضی باشد، خدا از او ناراضی است؟! خدایا! تو شاهد باش و بدان که من از این دو نفر راضی نیستم.



خدا رحمت کند مرحوم اشراقی بزرگ را، روضه‌خوان خوبی بود، عظمتی داشت! شب عاشورا در مسجد آمد، عبا و عمامه‌اش را کناری انداخت، روی منبر رفت و همین‌طور می‌گفت: «حسین! حسین!» اصلاً در و دیوار می‌گفت: «حسین! حسین!» اشراقی مکّه نرفته بود، باغ و زمین داشت، وقتی از دنیا رفت، یک نفر در عالم رؤیا دید: اشراقی را آوردند و آقا امیرالمؤمنین (علیه السلام) به او فرمود:



چرا مکّه نرفتی؟ به ملائکه دستور داد: او را ببرید و عقابش کنید. وقتی داشتند او را می‌بردند، گفتند: اگر این خانم برای تو کاری بکند. گفت: او کیست؟ گفتند: حضرت زهراست!



مرحوم اشراقی خدمت حضرت زهرا (علیها السلام) آمد و گفت: زهرا جان! من متوجه نبودم که اینقدر کار دقیق و سخت است! بیا واسطه من بشو! حضرت زهرا (علیها السلام) فرمود: او را برگردانید. زهرای عزیز (علیها السلام) رو به امیرالمؤمنین (علیه السلام) کرد و فرمود: چرا می‌خواهی روضه‌خوانِ حسینِ مرا عقاب کنی؟ امیرالمؤمنین (علیه السلام) فرمود: زهرا جان! مکّه نرفته؛ یعنی می‌گویی امر خدا را اطاعت نکنیم؟! حضرت زهرا (علیها السلام) فرمود: آیا امر خدا این است که بگویی روضه‌خوانِ حسینم را عقاب کنند؟!



تا حضرت زهرا (علیها السلام) ناراحت شد، امیرالمؤمنین (علیه السلام) فرمود: زهرا جان! پسرت مهدی (عج الله فرجه) را صدا بزن، تا امسال به جای او اعمال حجّ به جا آورد. اشراقی حضرت زهرا (علیها السلام) را تأیید کرد که در آن دنیا به شفاعتش می‌رسد. وای به حال روضه‌خوانی که خلق را تأیید کند! قیامت هم روضه‌خوانی‌اش به دردش نمی‌خورد.



با این که خدا گفت نورِ زمینها و آسمانها به واسطه امیرالمؤمنین (علیه السلام) است؛ اما حضرت زهرا (علیها السلام) در ظاهر نورفشانی می‌کرد. عایشه در صورتی که با حضرت زهرا (علیها السلام) خوب نبود، نقل می‌کند تا زمانی که زهرا (علیها السلام) در مدینه بود، ما در شب به نور زهرا (علیها السلام) سوزن نخ می‌کردیم؛ یعنی نور زهرا (علیها السلام) تمام مدینه را گرفته بود. حالا این را او می‌گوید؛ اما شاید این نور، تمام دنیا را گرفته بود. زهرا (علیها السلام) یعنی نورفشان. آیا زهرا را شناختید یا نه؟



حضرت زهرا (علیها السلام) سه چارک جو از شمعون یهودی قرض گرفت و چادرش را گرو گذاشت. وقتی شب شد، شمعون دید نوری از آن بالا می‌رود. نه این که زهرا (علیها السلام) نور است، چادرش هم نور است. شمعون مسلمان شد. گفتم: قربان این یهودی بروم! آیا می‌خواهم یهودی بشوم؛ یا این که یهودی را می‌خواهم؟! نه! اُفّ بر یهودی و یهودی‌خواه! من چادر را می‌خواهم! آن ولایت خواستنش را می‌خواهم.



از امام صادق (علیه السلام) راجع به «لیلة القدر» سؤال شد، فرمود: «هی فاطمه (علیها السلام)، هی فاطمه (علیها السلام) »؛ پس این که می‌گوییم فاطمه را کسی نمی‌تواند درک کند؛ چون خداوند فرموده است: «و ما أدراک ما لیلة القدر» یعنی کسی قدرت درک لیلة القدر را ندارد. مقدرات محکمی را که هیچ کسی نمی‌تواند تغییر بدهد، فاطمه (علیها السلام) تغییر می‌دهد.



حضرت زهرا (علیها السلام) به امیرالمؤمنین (علیه السلام) گفت: علی جان! الاغی تهیه کن تا بروم مهاجر و انصار را دعوت کنم، اینها کسانی هستند که عمری پیش پدرم بوده‌اند، شاید چهل نفر درست شوند که بتوانی حقت را از آن دو نفر بگیری. تمام همت و عقیده حضرت زهرا (علیها السلام) این بود که عمر و ابابکر پیش نروند و مردم تسلیم امیرالمؤمنین (علیه السلام) شوند که هم خودشان و هم آیندگان هدایت شوند. به همین دلیل با صورت نیلی، پهلوی شکسته و بازوی وَرم‌کرده سوار الاغ می‌شد و به درِ خانه مهاجر و انصار می‌رفت که بیایید علی (علیه السلام) را یاری کنید! اما هیچ کسی نیامد، فقط آن چهار نفر آمدند.



قرآن به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) و احکام به حضرت زهرا (علیها السلام) نازل شد، واسطه وحی، امیرالمؤمنین (علیه السلام) بود، زهرای عزیز (علیها السلام) مثل امام زمان (عج الله فرجه) امرِ به صبر نداشت، باید افشا می‌کرد؛ اما پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) به امیرالمؤمنین (علیه السلام) گفت علی جان! تو افشا نکن! برو حرف‌هایت را در چاه بزن! امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌فرماید: «أنا قرآن الناطق، أنا کتاب الله» کتاب ولایت است، کتاب امیرالمؤمنین (علیه السلام) است. اُمّ الکتاب حضرت زهرا (علیها السلام) و مصحف زهراست.



زهرای عزیز (علیها السلام) را کُشتند تا مصحف را افشا نکند. عمر «لعنة الله علیه» به معاویه نوشت: معاویه! خیالت راحت باشد! چنان فشار به زهرا دادم، عضله‌هایش را خُرد کردم و او را کُشتم که مصحف را افشا نکند. به تمام آیات قرآن، همانطور که حضرت زهرا (علیها السلام) را کنار زدند، در آخرالزمان هم متقی را کنار می‌زنند، کسی هم از او حمایت نمی‌کند؛ این است که می‌گوید بی‌دین از دنیا می‌روید.



رفقای عزیز! می‌خواهم که شما متنفر بشوید از اشخاصی که نگذاشتند محدوده افشا شود، محدوده بوده، اما نگذاشتند افشا شود. چرا؟ اگر محدوده افشا می‌شد، جلوی ظلم و جنایت، بی‌عدالتی و بی‌عفّتی، بی‌عصمتی و قلدری و جنایتِ اینها گرفته می‌شد؛ این است که تصمیم گرفتند یکی مصحف افشا نشود، یکی هم مردم مستقل نشوند که در محدوده بیایند. آنها یک دور هم‌نشستنی داشتند که آن جنایت بزرگ را به وجود آوردند.



سرتاسر مصحفِ حضرت زهرا (علیها السلام)، عدالت و سخاوت، امر و خداشناسی و ولیّ‌شناسی است؛ اگر افشا می‌شد، غاصب و ظالم بودن عمر و ابابکر برای مردم معلوم می‌شد و دیگر کسی طرف آنها نمی‌رفت. آنهایی که جنایت‌کارند، در محدوده نمی‌آیند. اوّل جنایت‌کار، عمر و ابابکر بودند، بعد آنهایی که امام حسین (علیه السلام) را شهید کردند، بعد بنی عباس بودند؛ این‌ها نمی‌گذاشتند محدوده را افشا کنند.



می خواهم ان‌شاءالله همین طور که شما آمدید و در محدوده مستقل شدید، اشخاص دیگر هم بیایند. به تمام آیات قرآن، دیگر دقیقه‌ای به عمر خودم علاقه ندارم؛ فقط علاقه‌ام این است که حرفی از ائمه طاهرین (علیهم السلام) را افشا کنم، شما خیلی قدر خودتان را بدانید، افشاگر ولایت و توحیدید، افشاگر زهرای عزیز هستید، قدری باید فکر کنید که خدا به شما چه عنایتی کرده، خودتان شاید توجه نداشته باشید.



در قلب شما لوحی است که تمام خطرات در آن نوشته شده، باید مواظب باشید به این لوح خدشه نخورد و هر کاری که می‌کنید مطابق آن باشد. این لوح همان مصحف حضرت زهراست که حرام و حلال در آن نوشته شده، مصحف یعنی امضای علی (علیه السلام)، یعنی خواستن و دوستی علی (علیه السلام). ای شیعه! باید این لوح در قلب تو هم باشد، در این لوح که عنایت حضرت زهراست نگاه کنی و آن را احترام کنی؛ یعنی عظمتش را بهتر از عظمت خلق بدانی؛ پس باید به کسی نگاه کرد که این لوح در قلبش است؛ به خاطر همین می‌فرماید: به متقی نگاه کن که ثواب دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) دارد.



بچه لوحش پاک است؛ هر گناهی که می‌کنید یک نقطه سیاه در آن لوح می‌آید. لوح شفاف است، وقتی شما گناه می‌کنید از شفافیت می‌افتد؛ اما محبت علی (علیه السلام) سیاهی را از بین می‌برد. دلم می‌خواهد اصلاً خجالت‌زده خدا نشوید؛ چون آدم یک کاری بکند، حتی اگر بخشیده شود، خجالت‌زده است.



عزیزان من! اگر حضرت زهرا (علیها السلام) شما را بپذیرد، خلقت شما را پذیرفته است. زهرای عزیز (علیها السلام) سلمان را می‌پذیرد، عمویش را نمی‌پذیرد. چرا؟ عباس عموی پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) یک موقعیتی داشت، قرآن را تفسیر می‌کرد. معاویه به او گفت: تفسیر نکن! عباس دیگر قرآن را تفسیر نکرد. معاویه پولی هم به او داد.



حالا حضرت زهرا (علیها السلام) به عباس گفت: چرا رفتی؟! گفت: همه مردم رفتند. حضرت به او گفت: تو هم برو، دنبال من نیا! من راهت نمی‌دهم. سلمان را راه می‌دهم؛ چون که سلمان می‌گوید علی (علیه السلام)! وقتی سلمان می‌گوید علی (علیه السلام)! موهای بدنش، قلبش، جانش و قدمش، همه هیکلش می‌گوید علی (علیه السلام)!



از اول عمرم گفتم علی (علیه السلام)! تا آخر عمرم می‌گویم علی (علیه السلام)! آنچه که توانستم امرش را اطاعت کردم. به فقر مبتلا بودم و علی (علیه السلام) گفتم. به نداری و دارائی گفتم علی (علیه السلام)! شب و روز می‌گویم علی (علیه السلام)! جانم، عمرم، دینم، مقصدم علی (علیه السلام) است. اگر این طور باشی، زهرا (علیها السلام) تو را می‌پذیرد و می‌گوید با من مَحرم شدی. مَحرم کسی است که همه وجودش علی (علیه السلام) باشد.



وقتی آنها را خواستی و گناه نکردی، همه جا می‌روی، همه جا به تو مَحرم است، اصل این است که گناه نکنی. وقتی گناه نکردی، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) هم دوستت دارد. اگر دوست علی (علیه السلام) باشی، تا هزار نفر را در قیامت شفاعت می‌کنی. وقتی به علی (علیه السلام) مَحرم شدی، به همه مَحرم شده‌ای. اگر علی (علیه السلام) داشته باشی، دنبال کس دیگری نمی‌روی و گناه نمی‌کنی. چرا زهرای عزیز (علیها السلام) به امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌گوید: به سلمان و اباذر و میثم و مقداد بگو بیایند ببینمشان؟ آنها مَحرم شده‌اند؛ ما هنوز نامَحرمیم.



متقی خودش چیزی ندارد، به اجازه ائمه (علیهم السلام) تا «قاب قوسین أو أدنی» می‌رود؛ اما عیسی را در آسمان چهارم نگهش داشت، به او گفت: چه آورده‌ای؟ عیسی گفت: یک سوزن و نخ. امّا به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) گفت: چه آورده‌ای؟ پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) گفت: محبت علی (علیه السلام) را، گفت: بیا تا «قاب قوسین أو أدنی».



امتیازی که خدا به امام حسین (علیه السلام) داده، به هیچ‌کدام از ائمه طاهرین (علیهم السلام) نداده؛ امتیازش این است که می‌گوید: «یا ثارالله و بن ثاره» چون امام حسین (علیه السلام) خودش را فدای خون خدا، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) کرد. خدا که خون ندارد، این که می‌گوید حسین (علیه السلام) خون من است؛ یعنی می‌گوید حیات من ولایت است، مقصد من علی (علیه السلام) است. امام حسین (علیه السلام) خودش ولایت است؛ اما فدایِ حقیقت ولایت، امیرالمؤمنین (علیه السلام) شد.



امام حسین (علیه السلام) مانند پدرش امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است. هر کسی که مبتلا به گناه یا ترک اَولی می‌شد، خدای تبارک و تعالی فرموده بود که اگر می‌خواهید دعایتان را مستجاب کنم، مرا به پنج تن (علیهم السلام) قسم دهید. آمرزش هر کسی به واسطه گریه برای امام حسین (علیه السلام) است. آدم ابوالبشر وقتی مبتلا به ترک اَولی شد، خدا گفت: مرا به این پنج نور پاک قسم بِده، تا به اسم امام حسین (علیه السلام) رسید، اشک ریخت و گفت: خدایا! دلم شکست! حسین (علیه السلام) کیست؟ خدا برای آدم روضه خواند. اول روضه‌خوانِ حسین (علیه السلام)، خودِ خداست. گفت: این حسین (علیه السلام) است که در صحرای کربلا کُشته می‌شود و بدنش از تشنگی تَرک تَرک می‌شود؛ تا آدم لکه اشکی برای امام حسین (علیه السلام) ریخت، توبه‌اش قبول شد.



مگر ابراهیم نبود که به خدا گفت: اگر پسرم را می‌کُشتم، بهتر بود؟ خدا گفت: یا ابراهیم! قربانی برای حسین (علیه السلام) است. گفت: حسین (علیه السلام) کیست؟ خدا روضه امام حسین (علیه السلام) را برای ابراهیم خواند. ابراهیم لکّه اشکی ریخت، حالا ذبح العظیم شد. خدا گفت: یا ابراهیم! به عزت و جلالم این لکه اشکی که برای امام حسین (علیه السلام) ریختی، بهتر است از این که بچه‌ات را قربانی می‌کردی.



تمام ائمه (علیهم السلام) تا حتی امیرالمؤمنین (علیه السلام)، تا حتی فاطمه زهرا (علیها السلام)، تا حتی پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) شهید شدنشان به کلّ خلقت ابلاغ نشد، فقط شهادت امام حسین (علیه السلام) ابلاغ شد. مصیبت ائمه (علیهم السلام) جهانی بود، مصیبت امام حسین (علیه السلام) خلقتی بود و هست. ملائکه‌ها دارند گریه می‌کنند، ریگ و سنگ و درخت، عرش و فرش، همه گریه می‌کنند؛ تمام باید به امام حسین (علیه السلام) پناه بیاورند. مصیبت امام حسین (علیه السلام) به تمام خلقت، به هفت طبقه آسمان اثر کرده است؛ همه عزادار امام حسینند. از بس این مصیبت مهم است! بهشت همه‌اش سُرور است، اصلاً غم در آن نیست؛ اما برای امام حسین (علیه السلام) گریه می‌کند؛ می‌خواهد با تمام خلقت هماهنگ باشد. خدا هم به بهشت قول داد که دوستان حسینم را در بغلت می‌آورم. اگر شما هم گریه واقعی برای امام حسین (علیه السلام) بکنید، از هفتاد هزار نفرِ گمراه جدا شده‌اید.



روز عاشورا وقتی نگاه می‌کنی، می‌بینی تمام صحرای کربلا گریه است؛ تمام این سرزمین داد می‌زند و ناله می‌کند. ناله‌های زینب افشاست! سکینه و رقیه دارند در بیابانها می‌دَوند! اسب بی‌صاحب امام حسین (علیه السلام) درِ خیمه آمده! کجایید عزیزان من؟! بفهمید امام حسین (علیه السلام) چه کار کرده؟ زینب (علیها السلام) چه کار کرده؟ تمام هیکل شیعه آتش است! تمام سرزمین کربلا می‌گوید حسین! می‌گوید زینب! وقتی به کربلا رفتم، با زینب (علیها السلام) نجوا کردم و گفتم زینب جان! تو وقتی می‌خواستی از این جا بروی، گفتی:



چون چاره نیست می‌گذارمت،  ای پاره پاره تن! به خدا می‌سپارمت، هرگز غم تو از دل خواهر بیرون نمی‌رود. 



گفتم: زینب جان! غم امام حسین (علیه السلام) از دل دوستانش بیرون نمی‌رود.



این که می‌فرماید هر روز عاشوراست؛ یعنی هر روز باید یاد امام حسین (علیه السلام) و یاد اسیری زینب (علیها السلام) باشیم. اگر همیشه یاد امام حسین (علیه السلام) باشید، اتصال هستید. من شبها یک لیوان آب بالای سرم می‌گذارم، هر دفعه از این آب می‌خورم و می‌گویم «سلامُ الله عَلیک یا حسین! » فدای لب خشکت حسین جان! لعنت بر قاتلین تو و موکلان آب فرات!



خدا به فُطرس امر کرد که شهری را زیر و رو کند، قدری کُندی کرد! پر و بالش ریخت و سیصد سال روی درختی افتاد. یکدفعه دید درِ آسمان باز شد، ملائکه‌ها به زمین نازل می‌شوند، با آنها آشنا بود، خودش مَلَک مُقرّب بود. گفت: چه خبر است؟! گفتند: خدا فرزندی به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) عطا کرده است. گفت: می‌شود مرا با خودتان ببرید؟ جبرئیل او را روی بالش گذاشت و نزد پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) آورد. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) به او فرمود: خودت را به گهواره حسینم بمال! تا مالید، پرهایش در آمد، می‌پرید در آسمان و می‌گفت: «مَن مِثلی؟!» کیست مثل من که آزادکرده حسین (علیه السلام) هستم؟! حالا خدا این مَلَک را مأمور کرد که هر کسی سلام به امام حسین (علیه السلام) می‌دهد، آن را به امام حسین (علیه السلام) می‌رساند.



خاک، خوردنش حرام است؛ امّا این منحصر به امام حسین (علیه السلام) است که خوردن تربتش حلال است و تربتش شفاست.



فقط سر امام حسین (علیه السلام) قرآن خواند و فرمود: «أم حَسِبتَ أنَّ أصحابَ الکَهفِ و الرَّقیم کانوا مِن ءَایاتِنا عَجَباً» ای خواهر! تمام این وقایع از جلسه بنی ساعده شروع شد. خواهر جان! من کشته جلسه بنی ساعده‌ام. عاشورا بوده؛ دهه عاشورا برای من و شماست که انفاقی کنیم و اشکی بریزیم و آمرزیده شویم. عاشورا نجات من و شماست.



هنوز امام حسین (علیه السلام) نیامده، حیوانات در سرزمین کربلا که امام حسین (علیه السلام) می‌خواهد در آن بیاید، از شکارشان می‌گذرند. شما از چه می‌گذرید؟ حیوان، زمین کربلا را احترام می‌کند؛ اما مردمِ مسلمانِ نمازخوان، امامشان (علیه السلام) را می‌کُشند!



چطور (در زیارت عاشورا) اصحاب امام حسین (علیه السلام) را با اولادش یکی حساب می‌کند و مطابق اولادش بر آنها سلام می‌فرستد؟ چون راهشان با آنها یکی است؛ یعنی با علی اکبر (علیه السلام) یکی حساب می‌کند، اصل، راه آنهاست.



کاری که امام حسین (علیه السلام) کرد، هیچ‌کدام از ائمه نکردند. «لَا إکراه فِی الدِّین» خدا به تمامِ ائمه (علیهم السلام) ابلاغ کرد: این کار (واقعه عاشورا) می‌خواهم انجام شود، وقتی به اسیری ناموس می‌رسید، همه می‌گفتند: خدایا! اگر امر کنی انجام می‌دهیم؛ اما می‌ترسیم از امتحان در نیاییم. فقط امام حسین (علیه السلام) گفت: من این کار را می‌کنم، ای خدا! تمام فدای تو! ناموسم فدای تو! زینب (علیه السلام) فدای تو! دخترم فدای تو! پسرم فدای تو! علی اکبرم فدای تو! علی اصغرم فدای تو! حالا که همه را داده؛ در قتلگاه افتاده و می‌گوید «رضاً برضائک، تسلیماً بأمرک» ای معبود سماء! ای خدا! امرت را اطاعت کردم.



چرا امام حسین (علیه السلام) این همه درجه دارد؟ چون امام حسین (علیه السلام) سفینه نجات است. همه ائمه (علیهم السلام) یک نور هستند، تمامشان کِشتی‌اند؛ اما سفینه، امام حسین (علیه السلام) است. این کاری که امام حسین (علیه السلام) کرد، نجات‌دهنده تمام خلقت است، خلقت به واسطه امام حسین (علیه السلام) نجات پیدا می‌کند.



چرا این قدر امام حسین (علیه السلام) عزیز است؟ امام حسین (علیه السلام) به فکر نجات و هدایت است. برادرش، جوانانش، همه را داده؛ تمام آن مصیبت‌ها به جای خود؛ اما «هَل مِن ناصر» می‌گوید. وقتی به اهل کوفه فرمود: برای چه مرا می‌کُشید؟ گفتند: «بُغضاً لِأبیک»: به خاطر بغضی که با پدرت، امیرالمؤمنین (علیه السلام) داریم. امام (علیه السلام) دید تمام این‌ها کافر شده‌اند، بنا کرد به گریه کردن.



روضه خواندن برای امام حسین (علیه السلام) ؛ یعنی تمام روزنه‌هایی که به دین شما حمله می‌کند از خیال و منیّت، حسادت و بُخل، کینه و طمع و دروغ، به خصوص نگاه بد و دنبال خلق رفتن را کور کنید؛ باید مواظب این روزنه‌ها باشید. مجلسی بود به نام حضرت قاسم؛ در آن مجلس، حاج اشرف و حاج مظلوم بودند که از ماوراء خبر می‌داد. یک نفر یک کبریت به ذغال زده بود. وقتی آخرِ دهه شد، حضرت زهرا (علیها السلام) همه را اسم‌نویسی کرد، زهرای عزیز (علیها السلام) دفتر دارد، این دفتر را برای قیامت شما گذاشته، در آن نوشته: چقدر پول دادی! چقدر برنج دادی! چقدر پیاز و رُبّ دادی! تمام را می‌نویسد.



عده‌ای هستند به امر زهرای عزیزند، شیعه‌ها قیامت به امرش هستند. وقتی حضرت زهرا (علیها السلام) به آن مَلَک گفت: همه را نوشتی؟!



گفت: بله! نوشتم. حضرت (علیها السلام) فرمود: یک نفر را جا گذاشتی! گفت: چه کسی را؟! حضرت (علیها السلام) فرمود: آن کسی که یک کبریت زد، یادت رفت بنویسی. یک کبریت به ذغال زده، تا برای مجلس امام حسین (علیه السلام) روشن شود، زهرای عزیز (علیها السلام) فراموش نمی‌کند.



روز قیامت فاطمه زهرا (علیها السلام) می‌فرماید: این افراد در جلسه پسرم حسین (علیه السلام) می‌آمدند، انفاق داشتند و مُغرض نبودند؛ یعنی پیرو عمر و ابابکر نبودند. علی جان! فکری به حال این‌ها بکن. اصلاً گنه‌کار، فرزند زهرا (علیها السلام) می‌شود انگار! ادب داشته باشید. مقصد امام حسین (علیه السلام) رجعت است. شناخت امام حسین (علیه السلام) زیارت است؛ نه این که بوسیدنِ در و پنجره‌ها زیارت باشد.



شناخت امام حسین (علیه السلام) این است که امرش را اطاعت کنیم.



امام زمان (عج الله فرجه) وجه الله است، تمام عالم وصلِ به وجه خداست. اگر امام زمان (علیه السلام) نباشد، تمام عالم فروریزان می‌شود، آن چه که راحتی و خوشی دارید، آن چه که ابعاد دارید، به وجود مبارک امام زمان (عج الله فرجه) است، حجت خدا یعنی این! اگر شما امام زمانتان را اینطور بشناسید، به جز شکرانه کار دیگری نمی‌کنید. اگر صدقه هم می‌دهید، باید بدانید برای چنین وجودی می‌دهید. مانند آن زنبور عسل که رفت آتش ابراهیم را خاموش کند، حالا عسل در دهانش ایجاد می‌شود که شفاست و هم این که وحی به او می‌رسد. شما هم باید به قدر زنبور عسل، عنایت به امام زمان (عج الله فرجه) داشته باشید؛ عزیزان من! بیایید به قدر وُسعمان امام زمان (عج الله فرجه) را بشناسیم.



همین‌طور که شما انتظار فرج دارید، امام زمان (عج الله فرجه) هم انتظار شما را دارد؛ می‌خواهد حامی برای مادرش زهرا (علیها السلام) و جدّش امیرالمؤمنین (علیه السلام) پیدا کند، حالا که شما منتظر هستید، می‌آید به شما سر می‌زند و غم و غصه را از دلتان بیرون می‌برد.



وقتی آقا امام حسن عسگری (علیه السلام) در ظاهر از دنیا رفت، نمایندگان اهل نیشابور از طرف مردم نیشابور، پول و هدایای فراوانی برای آقا امام زمان (علیه السلام) آوردند. آنها دیدند جعفر کذّاب نشسته و ادعای امامت می‌کند. نمایندگان گفتند: وقتی ما خدمت امام حسن عسگری (علیه السلام) می‌آمدیم، ایشان جواب نامه‌ها را ندیده به ما می‌داد و می‌فرمود که چقدر پول درون کیسه‌ها هست! جعفر گفت: این حرف‌ها چیست که می‌زنید؟ از من اعجاز می‌خواهید؟! اگر پول آورده‌اید، به من بدهید. آنها فهمیدند جعفر دروغ می‌گوید؛ به خاطر همین برگشتند.



وقتی نمایندگان دمِ دروازه رسیدند، امام زمان (عج الله فرجه) یکی از اصحاب را دنبال آنها فرستاد. او هم آنها را پیش امام زمان (عج الله فرجه) برد. امام (عج الله فرجه) اسم خودشان و پدرشان و این که چقدر پول درون کیسه‌ها هست را به آنها گفت و جواب نامه‌ها را هم ندیده به آنها داد، امّا امام (عج الله فرجه) فرمود: من پول‌های اهل نیشابور را قبول نمی‌کنم؛ چون آنها حنفی شده‌اند، شطیطه چه داده است؟ راوی می‌گوید: من اصلاً نمی‌خواستم به امام زمان (عج الله فرجه) بگویم که شطیطه چه داده است! خجالت می‌کشیدم؛ چون دو گز کرباس و چیز خیلی کمی داده بود!



امام (عج الله فرجه) آن را از راوی گرفت و پولی به او داد و فرمود: سلام مرا به شطیطه برسان و به او بگو تا چند ماه دیگر زنده‌ای، این پولها را خرج کن، تا آخر عمر برایت کافی است. به راوی هم فرمود: من می‌آیم و به شطیطه نماز می‌خوانم، مرا دیدی حرفی نزن! راوی می‌گوید: یک وقت دیدم از خانه شطیطه صدای گریه بلند است، فهمیدم از دنیا رفته، جنازه‌اش را به مصلّی بردند، دیدم امام زمان (علیه السلام) تشریف آورد و به او نماز خواند.



عزیزان من! شطیطه تقوا داشت که امام زمان (علیه السلام) اعمالش را قبول کرد و به او نماز خواند. خدا نزدش زن و مرد ندارد، هر کسی که تقوایش بیشتر باشد، او را می‌خواهد. بیایید شطیطه بشوید! تا امام زمان (عج الله فرجه) اعمالتان را قبول کند و به شما نماز بخواند. اگر اعمالتان غیر از خدا و امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) باشد، امام زمان (علیه السلام) آن را قبول نمی‌کند.



خدا به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) گفت: «بَلِّغ»، یعنی احکام را بگو! رسول اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) تبلیغ دین کرد؛ اما افشا و رشد ولایت مهمتر از تبلیغ احکام است. امام زمان (عج الله فرجه) ظهور می‌کند تا ولایت را رشد بدهد؛ احکام در رجعت رشد پیدا می‌کند.



اجازه ظهور امام زمان (عج الله فرجه) هم به امر حضرت زهراست. با اجازه‌اش دنیا پُر از عدل و داد می‌شود. وقتی خدا به امام زمان (عج الله فرجه) اجازه ظهور می‌دهد، از بس خوشش می‌آید، می‌گوید اجازه از مادرت هم بگیر. امام زمان (عج الله فرجه) می‌گوید: مادر جان! اجازه می‌دهی؟ حالا فاطمه زهرا (علیها السلام) می‌گوید چون خدا گفته، مهدی! قیام کن!



وقتی ولیّ الله الأعظم (عج الله فرجه) تشریف می‌آورد، وارد مکّه می‌شود، خودش را به خانه خدا می‌رساند. به تمام عالم هشدار می‌دهد و پرچمی باز می‌کند که در آن «إنّا فَتَحنا لَک فتحاً مُبیناً» نوشته شده است. روایت داریم که تمام دنیا این پرچم را می‌بینند. امام زمان (عج الله فرجه) یک ندا در مکّه می‌دهد و می‌فرماید: «جَاء الحَق و زَهَق البَاطل» آن چه که باطل است از بین می‌رود.



سپس به مدینه، سرِ قبر مادرش (علیها السلام) می‌رود و می‌فرماید: «مادر جان! آمدم!» قبر مخفی او را معلوم می‌کند و صدا می‌زند:



«مادر جان! من آمدم! چقدر «هل مِن ناصر» گفتی و کسی نیامد تو را یاری کند! آمدم تا احقاق حق کنم» به قلب خسته متقی هم می‌گوید من آمدم! بعد عمر و ابابکر را از قبر بیرون می‌آورد، به دار می‌زند و آنها را آتش می‌زند؛ تا ظلم و جنایتشان برای مردم افشا شود. پیروانشان را هم آتش می‌زند، اینها هم میلیاردها سال در طاغوت مُخَلَد هستند و می‌سوزند، سپس می‌گوید: چرا به هم پیوستید؟! پهلو و بازوی مادرم را شکستید؟! مادرم چه کار کرده بود که سیلی به او زدید؟! تقصیرش چه بود؟! فراموش نمی‌کنم آن موقعی که درِ خانه‌اش ریختید و اصلاً رحم نکردید، محسن مادرم را زیرِ پا لِه کردید!



می گویم: خدایا! تو اگر سلطنت سلیمان که چیزی نبود، آن چه حکومت خلقتی که به امام زمان (علیه السلام) داده‌ای، به من بدهی، سالم باشم و تا آخر دنیا هم زنده باشم، دلم خوش نیست و می‌سوزم؛ آیا جواب سیلی که عمر به زهرای عزیز (علیها السلام) زده، داده می‌شود؟! مگر جواب توهینی که به حضرت زهرا (علیها السلام) کردند، داده می‌شود؟ من که فراموش نمی‌کنم! اصلاً می‌گویم: خدایا! کاش مرا خلق نکرده بودی، حالا که خلق کردی، در این دنیا نمی‌آوردی که ببینم زهرای عزیز (علیها السلام) را در اینجا زدند و امام حسین (علیه السلام) را کُشتند! والله، می‌سوزم! اصلاً نَفَس نمی‌توانم بِکِشم، نیمه نَفَس می‌کِشم تا امام زمان (عج الله فرجه) بیاید و احقاق حق از دشمنان مادرش زهرای عزیز (علیها السلام) و جدّش امام حسین (علیه السلام) کند.



امام زمان (عج الله فرجه) گنبد و بارگاه برای مادرش (علیها السلام) می‌سازد و می‌گوید: «ای مردم! بیایید سرِ قبر زهرای عزیز (علیها السلام)! کسانی که با آرزوی یاوری امام زمان (عج الله فرجه) از دنیا رفته‌اند، زنده می‌شوند و پای رکاب امام زمان (عج الله فرجه) می‌آیند. آنوقت با امام زمان (عج الله فرجه) به زیارتِ قبر مادرش زهرا (علیها السلام) می‌روند. رفقا! ان‌شاءالله ما هم از آنها باشیم.



وقتی خدمت امام زمان (عج الله فرجه) رسیدم، گفتم: آقاجان! چه کار کنم یاور شما باشم و جانم را فدایت کنم؟ من به جز یاوری و «انتظار الفرج» چیزی از او نمی‌خواهم؛ چون یاوری نجات است و تمامی ندارد. تمام حسرت‌هایتان باید یک چیز باشد، آن هم فدای امام زمان (عج الله فرجه) شدن؛ هر چه بخواهید تمام می‌شود؛ پس عاقبت به خیری این است که یاور امام زمان (عج الله فرجه) باشیم و جانمان را فدایش کنیم.



حضرت در جواب به من فرمود: صلوات بفرست! از وقتی آقا گفت شاید هزار تا صلوات در روز بفرستم؛ اما مقصد امام و اصل صلوات این است که دست از ولایت برندارید و دنبال خلق نروید. یک وقت می‌خواهی یاور امام زمان (عج الله فرجه) شوی، یک وقت یاور شده‌ای؛ اما متقی یاور درست‌کُن است. این را هم به شما بگویم، مجلس ولایت آمدن، کشش می‌خواهد، ولایت یک کششی دارد، هر کسی نمی‌تواند اینجا بیاید، بی‌خودی هم دست و پا نزنید.



من آمدنتان را تعجّب نمی‌کنم، نرفتنتان را تعجّب می‌کنم.



ولایت شما باید مطلق باشد. تمام حوادث دنیا را باید خنثی کنید؛ اما به قدری حوادث دارد که این ممکنِ غیرممکن است. بعد از رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم)، هفتاد هزار نفر خنثی نکردند، پنج نفر خنثی کردند. اگر بخواهید از امتحان دنیا سربلند بیرون بیایید، باید هیچ کسی به غیر از خدا و ائمه طاهرین (علیهم السلام) و بعد متقی را نبینید؛ چون خدا در تمام این خلقت، ائمه طاهرین (علیهم السلام) را تأیید کرده و آنها متقی را تأیید کرده‌اند.



ظهور امام زمان (عج الله فرجه) مقدمه رجعت است. هر چیزی در مقابل رجعت موقت است. باید علاقه‌تان به ندای امام زمان (عج الله فرجه) باشد، امام زمان (عج الله فرجه) آماده در ظهور می‌خواهد. شما چه‌جور باید باشید؟ اگر یکی شما را دعوت کرده باشد و مِن‌بعد، دیگری شما را دعوت کند، چه می‌گویید؟ می‌گویید دعوت دارم و آنجا نمی‌روید! من به دعوت امام زمان (عج الله فرجه) لبیک گفتم، این درست است. خواب دیدم درِ مغازه‌ام بودم که به من گفتند امام زمان (عج الله فرجه) ظهور کرده، پالتویم را هم نپوشیدم، پابرهنه دویدم که زودتر به امام زمان (عج الله فرجه) برسم. خدا می‌داند وقتی می‌خواستم از سرِ کوچه‌مان بگذرم، نگاه هم در کوچه نکردم که مبادا پدرم صدایم بزند؛ رویم را برگردانده بودم و می‌دویدم.



معلوم نیست که خدا چه قدر روز دارد. در تمام روزهای خدا، روزی از روز رجعت بهتر نیست. وقتی امام زمان (عج الله فرجه) تشریف می‌آورد پیروز می‌شود و تمام ممالک ضعیف می‌شوند، امام زمان (عج الله فرجه) قوی است. هزاران مَلَک با شمشیر از آسمان نازل می‌شوند. چرا در زمان ائمه (علیهم السلام) دیگر نازل نشدند؟ چون که حکم رجعت به دست امام زمان (عج الله فرجه) است. در رجعت تمام حکومت‌های خیالی سرنگون می‌شود و تمام دنیا یک حکومت می‌شود، آن هم حکومت «الله» است، نه حکومت اسلام! حکومت الله، حکومت ولایت است. حکومت الله، امر کرده علی بن ابی طالب (علیه السلام) باشد، امر کرده امام حسین (علیه السلام) باشد، امام حسین (علیه السلام) را که شهید کردند، امر کرده که ائمه (علیهم السلام) باشند؛ اما مردم فرمان نبردند.



سُم اسب امام زمان (عج الله فرجه) که روی زمین می‌آید، به تمام خلقت دمیده می‌شود! آنها که از بهشت گذشته‌اند؛ ندا می‌دهند: آقاجان! ما آمدیم. کسانی که انفاق داشته‌اند و به فکر فقرا بوده‌اند، سنخه این‌ها هستند. خوش به حالشان که در رجعت هم می‌آیند. بیایید دوست آنها شویم؛ چون دوست متصل به آنهاست. در رجعت، شما باید از بهشت بگذرید و در حضور دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) بیایید.



امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) با همه پیامبران آمده، با امام زمان (عج الله فرجه) هم می‌آید و مُهر می‌زند:«مؤمن، منافق!» امام، ایده شما را در پیشانی‌تان می‌آورد، این است که قیامت صغری است. چرا امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) مُهر می‌زند؟ چون اگر امام زمان (عج الله فرجه) به کسی بگوید تو منافقی! مردم قبول نمی‌کنند و به او برمی‌گردند. روایت است که به امام زمان (عج الله فرجه) هم ایراد می‌کنند و می‌گویند چرا بچه‌ها را می‌کُشی؟ موسی هم به خضر همین اعتراض را کرد و گفت چرا این بچه را کُشتی؟! پس این مردم هم می‌خواهند امام زمان (عج الله فرجه) را مُجرم کنند!



این که امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌فرماید: با همه پیامبران در خفا و با پیامبر آخرالزمان آشکارا آمدم، امام زمان (عج الله فرجه) هم احتیاج به علی (علیه السلام) دارد. در همه جا امیرالمؤمنین (علیه السلام) کارساز است. او باید با امام زمان (عج الله فرجه) هم بیاید. حالا این عظمتِ تمام خلقت، یعنی امیرالمؤمنین (علیه السلام) خواستش رجعت است. منافقان نگذاشتند که خواست علی (علیه السلام) که هدایت کل خلقت است واقع شود؛ اما در رجعت می‌شود. در این دنیا فقط در رجعت است که امیرالمؤمنین (علیه السلام) تا حدی افشا می‌شود.



یک دفعه وجود مبارک امام زمان (عج الله فرجه) در این دنیا ظاهر می‌شود و ندا سر می‌دهد: «جَاء الحَق و زَهق الباطل» خوش به حال آن کسی که گرفتار نباشد و فوراً لبیک بگوید: ای حبیب خدا! ای عزیز ما! آمدی؟! امام زمان (عج الله فرجه) می‌آید و یک خلقتی را به وجود می‌آورد. ندای امام زمان (عج الله فرجه) به تمام این خلقت می‌رسد و تمام ممکنات می‌گویند: لبیک، یابن رسول الله! لبیک، ای حقیقت خدا! لبیک، ای وعده خدا! تمام خلقت آمادگی دارند و لبیک می‌گویند.



رجعت باز هم از این حرف‌ها بالاتر است. رجعت؛ یعنی شکر خدا. تمام ائمه (علیهم السلام) خدا را شکر می‌کردند؛ اما این شکر به غیر از آن است، شکر می‌کنند که بداء حاصل نشد و رجعت آمد و دوستان ما به واقعیت‌شان رسیدند. رجعت، یعنی شکر ولایت. خدایا شکر! وعده ای که به ما دادی، محقق شد و تمام دنیا بهشت شد.



به امام زمان (عج الله فرجه) قسم! که به تمام این خلقت می‌ارزد، وقتی خدمت حضرت رسیدم، دو چیز از ایشان خواستم: یکی این که



آقاجان! اگر بودم که بودم، وگرنه مرا زنده کن! تا پای رکابت بیایم و از دشمنان مادرت زهرا (علیها السلام) احقاق حق کنم. الآن هم القا و افشا به من بده تا امیرالمؤمنین (علیه السلام) و فاطمه زهرا (علیها السلام) را افشا کنم. شیعه باید دائم در این فکرها باشد نه در فکر دیگری؛ وگرنه ممکن است که دوست باشد، اما شیعه نیست. شیعه باید همیشه جان در کف باشد. در رجعت است که شیعه می‌گوید:






	آسوده خاطرم که در دامن توام
	
	دامن نبینم که در دامنش رَوَم



	دامن به غیر دامن تو بی‌محتوا بُوَد
	
	دامان توست اتصال به ماورا بُوَد









آن موقع این حرف مستقر و مستجاب می‌شود.



من اگر بمیرم با عُقده این که هنوز رجعت نیامده است می‌میرم. اگر در فردوس هم باشم ناراحتم. به تمام آیات قرآن راست می‌گویم. چرا؟ دلم می‌خواهد رجعت بشود، به خدا گفتم اگر مرا جایی قرار دهند و آب‌های هفت طبقه آسمان را رویم بریزند، باز هم برای مصیبت حضرت زهرا (علیها السلام) و امام حسین (علیه السلام) می‌سوزم؛ تا زمانی که احقاق حق از دشمنان آنها بشود! هنوز نشده است که من با عُقده از دنیا رفته‌ام. بهشت که مرا تأمین نمی‌کند، احقاق حقِ اینها مرا تأمین می‌کند! باید همه شما این‌طور شوید. اگر این‌طور نباشید، مثل حیوانی هستید که یونجه و جو به او داده‌اند و قانع شده است. ما باید قانع نشویم و انتظار رجعت را بکشیم.



حرف رجعت زدن یک چیز مهمی است. رجعت را نه به شما گفته‌اند و نه شما فهمیده‌اید. باید خیلی توجه کنید! من از اول عمرم نشنیده‌ام کسی حرف رجعت را بزند! چرا نمی‌گویند؟ خودشان مبتلا هستند. من هم قطره‌ای از اقیانوس را می‌گویم. از اول انبیاء باید نگاه کنی تا حرف رجعت را بزنی.



رجعت یعنی حقیقت، رجعت یعنی حقیقت قرآن، رجعت یعنی ولایت، یعنی حقیقت ولایت، یعنی خواست ولایت. رجعت یعنی تفکر، رجعت یعنی خواست خدا، رجعت یعنی خواست زهرا (علیها السلام)، خواست قرآن، خواست توحید. رجعت یعنی خواست شیعه، یعنی در هم شکستن کفار، یعنی صفا دهنده قلب زهرا (علیها السلام)، رجعت یعنی دل‌خوش‌کُن زهرا (علیها السلام)، یعنی حاصل زحمت‌های پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)، یعنی حاصل زحمت‌های امیرالمؤمنین (علیه السلام).



«الرَجعةُ دین!» دین، اعتقاد به رجعت است. اصلاً مقصد تمام خلقت ولایت است و مقصد ولایت رجعت است. به غیر از رجعت مقصدی در تمام خلقت نیست. چه کسی می‌تواند حرف رجعت را بزند؟! ولایت باید امر کند تا حرف رجعت را بزنی. رجعت، خصوصی است. تو سنخه حضرت زهرا (علیها السلام) می‌شوی و او تو را می‌پذیرد. ما باید آرزویمان این باشد که با ولایت سنخه شویم و در رجعت شرکت کنیم.



یک شیعه از هفت طبقه آسمان بالاتر است. آسمان به توسّط شیعه خلق شده است؛ پس شیعه بالاتر است. حالا این شیعه مقصدش رجعت است. چرا؟ دلش پُر خون است، مگر حسینِ (علیه السلام) ما را کشتند، زهرای ما را زدند، کسی آمده دفاع کند؟! مؤمن را زندان می‌کنند، کسی آمده دفاع کند؟! همه اینها باعث غصه شیعه است. مؤمن واقعی، خودش رجعت است. چرا؟ اصلاً از اول جوانی ام خیال گناه نکرده‌ام؛ در رجعت خیانت تمام می‌شود.



کسی که ولایتش کامل است و صددرصد به ولایت یقین دارد، گناه نمی‌کند؛ چنین شخصی الآن در رجعت است. خوش به حال آن روز که تمام دنیا می‌گویند: «لا إله إلّا الله، محمّد رسول الله، علی ولیّ الله، امام زمان حجة الله» آن روز شیعه یک نَفَسی می‌کشد.



شیعه دائم عزادار امام حسین (علیه السلام) است و خوشی دنیا را قبول نمی‌کند، مگر گذران باشد. خوشی شیعه بعد از رجعت است؛ یعنی وقتی که احقاق حق شد؛ وگرنه دائم می‌سوزد و چاره‌ای هم ندارد. شرط ولایت و شرط ایمان این است که دائم برای مصیبت اینها بسوزی. انسان نباید ائمه (علیهم السلام) را فراموش کند؛ چون که اصل ولایت و اصل دین، آنها هستند.



بی‌خود نیست که گفته‌ام: یا امام زمان (عج الله فرجه)! می‌خواهم هنگام ظهورت بیایم، اگر هفتاد حوریه به من بدهند، می‌گویم می‌خواهم در رجعت باشم، این‌ها مزاحم من هستند! اگر رجعت را بخواهید، دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) را خواسته‌اید، بیایید رجعت‌خواه شوید. آمدن امام زمان (عج الله فرجه) خواست ماست؛ اما رجعت مقصد ماست. خدا می‌داند که چه خبر می‌شود!



من برای رجعت لحظه‌شماری می‌کنم که امام زمان (عج الله فرجه) بیاید و به رکاب حضرت بشتابم و جانم را فدایش کنم؛ آن وقت مادرش زهرا (علیها السلام) یک لبخند رضایت به من بزند و بگوید من خودم را فدای مقصد خدا، ولایت کردم؛ شما هم خودتان را مانند من فدای ولایت کردید.



هر چند به رجعت، قیامت صغری می‌گویند؛ اما رجعت، از قیامت کبری مهمتر است. رجعت؛ یعنی قیامت معلوم کُن، افشا می‌کند که هر کسی چه کاره است! قیامت کبری سَفری است که همه محاکمه شده و سزای اعمالشان را می‌بینند و دیگر برگشتی ندارند؛ اما در رجعت مردم راه برگشت دارند، اعمال فاش می‌شود و امام زمان (عج الله فرجه) چند روز فرصت می‌دهد که مردم احکامشان را یاد بگیرند و می‌توانند توبه کنند.



رجعت مثل آن است که امیرالمؤمنین (علیه السلام) به عمر گفت: به مسجد برو و بگو که غصب خلافت کرده‌ای، تا توبه‌ات قبول شود و مردم بعد از این، دیگر کافر نشوند. حالا در رجعت جلوی گمراهی مردم تا قیام قیامت گرفته می‌شود و تمام ممکنات به واسطه این احقاق حق، خوشحال می‌شوند.



در قیامت کبری شما باید ولایت ببرید تا قبول‌تان کنند؛ اما در رجعت زمینه‌ای فراهم می‌شود که امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را قبول کنید و نجات پیدا کنید. پس رجعت در اعمال، کبری است! این که آن قیامت را کبری می‌گویند، چون خلق اولین و آخرین در آنجا جمع هستند و محاکمه می‌شوند.



همانطور که ولایت مقصد خداست، عدالت خواست خداست. عدالت و ولایت توأم به هم هستند؛ یعنی شما از عدالت به ولایت می‌رسید؛ نه از ولایت به عدالت؛ چون شرط ولایت عمل است، حقیقت ولایت از عدالت شروع می‌شود. اگر گفتید من ولایت دارم، اما عادل نباشید، ولایت شما حَلقی است، هیچ اثری از ولایت در قلب شما خطور نکرده. تمام فساد عالَم از بی‌عدالتی است، عدالت یعنی امر را اطاعت کردن.



متقی خیلی ارزش دارد، خدا فقط اعمال او را قبول می‌کند؛ چون هوا و هوس ندارد، همه چیزهایش را در اختیار امر گذاشته است؛ آن وقت خدا به او درجه می‌دهد و او را حاکم می‌کند. متقی حاکم است. مگر متقی چه کار می‌کند؟ امر را اطاعت می‌کند که صادراتش امر است. بدانید هر موقعی که غیر امر کار کردید، از متقی بودن خارج شده‌اید. هر خیری به دست شما جاری شد، فوراً شکر خدا را کنید که شما را اصحاب یمین یا جزء متقی قرار داده؛ چون که خیر به دست متقی و مؤمن جاری می‌شود. بیایید عدالت را مراعات کنید، تا جزء متقی شوید.



اگر می‌خواهید اهمیت عدالت را بفهمید، شیعه و سُنّی نوشته‌اند، بی‌وجدانی هم نکرده‌اند که می‌گویند «علی (علیه السلام) کشته عدالت است»؛ عدالت انسان‌ساز است. انسان عادل تجاوز نمی‌کند و امر را اطاعت می‌کند؛ اگر می‌خواهید به ماوراء برسید، باید عدالت داشته باشید. عدالت ما را به ائمه طاهرین (علیهم السلام) نزدیک می‌کند؛ چون عدالت رحم است، مروّت و انسانیت است؛ آنچه خوبی است، در عدالت جمع است. از کجا بفهمیم؟ باید پرچم تفکر داشته باشیم؛ آن وقت زیر پرچم امر می‌رویم.



برای این که این مطلب را بهتر بفهمیم: اگر بگوییم امام زمان (عج الله فرجه) یک خلقت است، به او جسارت کرده‌ایم؛ چون خلقت به وجود ایشان باقی است، وجود ایشان غیر از فهم بشر است؛ همین‌طور که خدا را نمی‌شناسیم، آقا امام زمان (عج الله فرجه) را هم نمی‌شناسیم. حالا آقا امام زمان (عج الله فرجه)، می‌آید و عدالت را در زمین پیاده می‌کند.



اگر می‌خواهید قدری ارزش ولایت را بفهمید، ببینید آقا امام زمان (عج الله فرجه) چقدر تواضع دارد! می‌فرماید: یا جَدّاه! عاشورا نبودم تا یاری‌ات کنم، حالا با اشک چشمم تو را یاری می‌کنم؛ اگر اشک چشمم تمام شود، خون گریه می‌کنم. می‌پرسند: آقا جان! از برای کدام مصیبت جدّت؟ ببین، عدالت این است: می‌فرماید برای اسیری عمه‌ام زینب (علیها السلام) گریه می‌کنم.



بیایید به امام زمان (عج الله فرجه) معرفت پیدا کنید، آن معرفتی که پیدا کردید خواستِ حجت خدا، امام زمان (عج الله فرجه) است. حضرت زینب (علیها السلام) خودش را آماده کرده که به خاطر ولایت اسیر شود، شخصیتش را کوبیده، ممکن بود به کربلا نیاید. اینقدر زینب (علیها السلام) والامقام است! او را بشناسید و گریه کنید.



وقتی عبدالله به خواستگاری حضرت زینب (علیها السلام) آمد، امیرالمؤمنین (علیه السلام) فرمود: من باید به دخترم بگویم، وقتی گفت: زینب جان! عبدالله به خواستگاری‌ات آمده، حضرت زینب (علیها السلام) گفت: پدر جان! من یک خواهشی دارم، اگر عبدالله قبول کند، من همسرش می‌شوم. فرمود: عزیز من! چه خواهشی داری؟ گفت: هر وقت برادرم حسین (علیه السلام) خواست به مسافرت برود، من هم بی چون و چرا با او بروم.



آن موقع حضرت زینب (علیها السلام) دارد خودش را فدای امام حسین (علیه السلام) می‌کند؛ حالا امام زمان (عج الله فرجه) می‌فرماید اشک چشمم تمام شود، برایت خون گریه می‌کنم. ببینید نکته حساس اینجاست که امام زمان (عج الله فرجه) خودش را فدای زینب (علیها السلام) می‌کند، نه فدای امام حسین (علیه السلام)؛ چون حضرت زینب (علیها السلام) آماده شده که از امام حسین (علیه السلام) دفاع کند، خودِ امام حسین (علیه السلام) چیز دیگری است. امام زمان (عج الله فرجه) فدای کسی می‌شود که فدای امام حسین (علیه السلام) شده؛ معرفت این است. رفقای عزیز! بیایید دفاع از ولایت کنید، تا امام زمان (عج الله فرجه) جانش را فدایتان کند.



عدالت باید در همه جا، در خودت، در خانه‌ات، در کارگاه و کارخانه‌ات، در حکومت پیاده شود. در هر جا عدالت نباشد، سقوط می‌کند. روایت داریم که حکومت با کفر می‌سازد، اما با بی‌عدالتی نمی‌سازد؛ یعنی کافر حکومتش ادامه‌دار است، اما ظالم نه؛ چون کافر ظلم به خودش کرده؛ ولی با مردمش عدالت‌فرساست. عدالت، حکومت را افراشته می‌کند.



حکومتِ قلدری ادامه ندارد، مثل درختی است که ریشه ندارد؛ بالأخره خشک می‌شود. یزید با همه حرف‌هایش بعد از کشتن امام حسین (علیه السلام)، فقط سه سال زنده بود. خدا یک درد درونی به او داد؛ آن وقت دکترها نتوانستند او را علاج کنند. یک خارجی آورد، او هم ذره‌ای گوشت به یک نخ بست و به او گفت: قُورت بده. قُورت داد، وقتی نخ را بیرون کشید، دید پُر از بچه عقرب است. آن خارجی گفت: تو یا امام کشتی یا پیامبر! در آن سه سال، یزید همه‌اش می‌گفت سوختم!



شما خودتان یک مملکت هستید؛ اگر می‌خواهید دوام داشته باشید، باید عادل باشید. عدالت را در خانه‌تان پیاده کنید؛ آنوقت همه از شما راضی هستند، خدا هم راضی است. اگر شما عدالت نداشته باشید، بچه‌ها عُقده‌ای می‌شوند. اگر در کارگاه و کارخانه عدالت نباشد، کارگران نسبت به هم بغض و تنفر دارند.



عقیده  ولایتی‌ام این است که بداخلاقی نسبت به هر کسی بی‌عدالتی است؛ چون که عدالت خودِ اخلاق است. آسایش در اطاعت امر است. ما باید با مردم رهگذر باشیم، اگر او بد است، شما با او خوب رفتار کنید. شخصی خدمت امام حسن مجتبی (علیه السلام) آمد و گفت: ای حسن بن علی! زیر این آسمان، دروغ‌گوتر از تو و پدرت علی نیامده! (چنین حرفی دارد می‌زند. امام (علیه السلام) به او نمی‌گوید: که من امامم، پدرم جانشین رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) است، چرا این حرف را می‌زنی؟! تو کافر شده‌ای)!



امام (علیه السلام) به او فرمود: ای عزیز من! اگر پدرم اینطوری هست، دعا کن خدا او را بیامرزد؛ اگر من اینطوری هستم، دعا کن خدا مرا بیامرزد؛ اگر تو هم دروغ می‌گویی، خدا تو را هم بیامرزد؛ چرا دل‌تنگ هستی؟! اگر گرسنه‌ای، بیا به خانه‌مان برویم، ما تو را در آغوش می‌گیریم. اگر خرجی نداری، به تو می‌دهیم، طوری با او رفتار کرد که یک دفعه گفت: «لا إله إلّا الله، محمّد رسولُ الله، علی ولیُّ الله. » بنا کرد به معاویه بد گفتن، گفت: خدا معاویه را لعنت کند! او برای ما این طوری تعریف و تبلیغ کرده است.



عزیزان من! خُلق حَسَن و اخلاق حَسَنه داشته باشید، اصلاً حرفم این است که نباید در وجود شما بداخلاقی باشد، با همسر و فرزندان و مردم خوش‌اخلاق باشید، اگر او بداخلاقی کند و شما هم بداخلاقی کنید، پس چه فرقی با هم دارید؟! درون او بداخلاقی بوده! درون شما هم هست! درون خودتان را درست کنید، صبر و حوصله داشته باشید.



چندین سال قبل، یک نفر به مغازه‌ام آمد و گفت: مقداری پول به من بده، به اصطلاح سیّد هم بود؛ آن زمان پانزده تومان به او دادم و گفتم: من پانزده تومان دارم، به تو می‌دهم؛ چوب‌فروش هم هستم، دو، سه عدد چوب خوب هم به تو می‌دهم تا بفروشی. اگر بدانید چقدر به من فحش داد، اصلاً دیگر فحشی در عالَم نبود که به من بدهد، اینقدر فحش ناموس داد. من حساب کردم این بنده خدا، یا از دست زن و بچه‌اش ناراحت است، یا بی‌پول است. چیزی به او نگفتم، به عقب دکانم رفتم، بنا کردم قدری گریه کردن و آرام گرفتم. چرا؟ بداخلاقی و فحش در من وجود ندارد، در شما هم نباید باشد.



به شخصی گفتم به فلانی فحش نده! گفت حقش است!! یک حق هم روی آن گذاشت؛ آخر، فحش که حق ندارد. عزیزان من!



انسان باید «کَظمِ غِیض» داشته باشد، خشم خودش را فرو ببرد؛ هیچ چیزی بالاتر از این نیست که غیض خودتان را فرو ببرید. غیض فقط برای امر خدا و بغض نسبت به دشمنان حضرت زهراست، اصلاً نباید بغض و غیض، نسبت به چیز دیگری در شما وجود داشته باشد.



من هر روزِ خدا یک دور تسبیح، صلوات می‌فرستم برای کسانی که در محشر و قیامت کسری دارند. به دینم، راست می‌گویم. ببین، من اینجا هستم، اما به فکر قیامت هم هستم. هر روز این کار را می‌کنم. می‌گویم: خدایا! قبول کن، خدایا! ما را متقی کن، این صلوات به آنها برسد. من نمی‌خواهم متقی بشوم که خودم نجات پیدا کنم. چون خدا می‌گوید اعمال را از متقی قبول می‌کنم، پس می‌خواهم که متقی بشوم که صلواتم به آنها برسد. حالا در متقی بودن هم به فکر آنها هستم.



چرا خدا می‌گوید: من همه کارهای متقی را قبول می‌کنم؟ نمی‌گوید یک کارش را قبول می‌کنم؟ چون متقی صادرات بد ندارد، تولیدش امر ولایت است. حالا چه کار کنیم صادرات بد نداشته باشیم؟ اگر در کارهایتان امر را اطاعت کردید، صادراتتان امر می‌شود و امر، شما را رهبری می‌کند و به شما رهبری می‌دهد؛ چون حکومت دارید و خودتان حافظ هستید. درست است که خدا برایتان حافظ می‌گذارد؛ اما شما هم حافظ هستید.



زکریا بن آدم (که در قبرستان شیخان دفن است) به امام رضا (علیه السلام) نوشت: آقاجان! من قم نمی‌مانم، امام (علیه السلام) به او فرمود: قم به واسطه تو حفظ است، در قم بمان. قم را به واسطه یک مؤمن حفظ می‌کند؛ شما هم بیایید امر را اطاعت کنید.



چطور حافظ باشید؟ در هر چیزی عدالت‌فرسا رفتار کنید؛ آنوقت شما حافظ آن شیء می‌شوید. الآن حافظ تمام خلقت، امام زمان (عج الله فرجه) است؛ یعنی همه چیز را نگه داشته است؛ همه چیزها به وجود اوست. شما هم باید حافظ باشید و این چیزها را به امر خدا نگه دارید. الآن اگر شما به این گل‌ها آب ندهید، گل‌ها خشک می‌شود؛ پس شما هم حافظ هستید.



بی‌عدالتی از کجا شروع شد؟ بعد از رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) که جلسه بنی ساعده را تشکیل دادند و دور هم نشستند، آن جلسه منبع بی‌عدالتی بود که بی‌عدالتی را در این دنیا و عالَم پخش کرد. آیا این عدالت بود که طناب گردن امیرالمؤمنین (علیه السلام) انداختند و او را به مسجد بردند تا با خبیث‌ترینِ مردم بیعت کند؟!



این عدالت بود که زهرای عزیز (علیها السلام) را زدند، پهلویش را شکستند و محسنش را کُشتند؟! در تمام تاریخ، قبر محسن (علیه السلام) پیدا نیست. اینقدر بی‌عدالتی اوج گرفت که حسین (علیه السلام) ما را کُشتند! زیر سُم اسب کردند! اگر محسن (علیه السلام) زیر پا نمی‌رفت، تیر به گلوی آقا علی اصغر (علیه السلام) نمی‌زدند! عمر و ابابکر نه این که بی‌عدالتی کردند، عدالت را کُشتند، حضرت زهرا (علیها السلام) را کُشتند، حالا هم ببینید چقدر این‌ها طرفدار دارند!



عدالت این است که خواست خدا را به خواست خودتان ترجیح دهید، بالاترش این است که اصلاً در مقابل خدا و ولایت خواستی نداشته باشید، خودتان را نبینید. این اعضا و جوارح، وقت و پولی که در اختیار شماست، همه بیت المال است، باید آنها را خرج امر کنید، نه خرج دل و خیال خودتان.



وقتی از پای یک بچه یهودی، در پناه اسلام خلخال کشیدند، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) فرمود: کمرم لطمه خورد و چند وقت نمازهای نافله‌اش را نشسته می‌خواند. امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌فرماید: اگر همه دنیا را به من بدهند، دانه چوبی را از دهان مورچه‌ای نمی‌گیرم؛ چون ظلم به این مورچه می‌شود.



روزی عقیل، برادرش امیرالمؤمنین (علیه السلام) را مهمان کرد و به او گفت: علی جان! تو در ظاهر و باطن خلیفه اسلامی، تمام بیت المال در اختیار توست، می‌دانی که من هم عیال‌وارم، بیا و سهم مرا از بیت المال زیادتر کن. امیرالمؤمنین (علیه السلام) فرمود: برادر! از کجا مرا مهمان کردی؟ گفت: به عرض هفته یک سیر از بچه‌هایم کم گذاشتم و تو را مهمان کردم. 



وقتی که عقیل آمد، یک سیر کمتر به او داد، گفت: تو می‌توانی با همین مقدار زندگی کنی، من نمی‌توانم از بیت المال به تو بدهم. حالا با او چه کار کرد؟ عقیل چشمش نمی‌دید، حضرت (علیه السلام) یک تکه آهن را داغ کرد و نزدیک عقیل آورد. عقیل خودش را کنار کشید، گفت: برادر! سهمم را که از بیت المال زیاد نکردی، حالا می‌خواهی مرا بسوزانی؟ گفت: برادر! تو می‌خواهی مرا بسوزانی! من اگر حق دیگری را به تو بدهم، سوختم. علی (علیه السلام) که نمی‌سوزد، می‌گوید اگر حق دیگری را بدهم سوختم.



«ألا لهَ الخلق و الأمر» خدای تبارک و تعالی هر چیزی را خلق کرده، روی آن امر گذاشته است. اگر خلق، امر را اطاعت نکند، سرگردان و مثل علف خودرُو است؛ چون تکامل خلقت و هر بشری به واسطه امر است. دید ولایتی‌ام این است که اگر خلق، امر را اطاعت نکند، رشد ندارد. خدا می‌فرماید: «کُلُوا مِن الطَیّبات وَ اعمَلوا صَالحاً» ای بشر! تمام این‌ها را خلق کردم که تو را رشد بدهد. بخور و عمل صالح کن. عمل صالح، عمل به ولایت است.



یک مورچه و یک درخت، مردم و ناموس مردم، تا حتی ماشینی که سوارش می‌شوید؛ حکم روی آن است. آنچه را که زیر این آسمان است، همه امانت است، باید با عدالت با اینها رفتار کنید. هر کجا با عدالت نباشید، خدا بازخواستتان می‌کند که چرا این کار را کردید؟ بیایید ما را در آخرت بازخواست نکنند که چرا این کار را کردی؟



من از اول جوانی‌ام هر کجا رفتم حساب کردم که اگر خدا جانم را گرفت، در خط صراط مستقیم باشم. مثلاً جوانی‌هایم بازی نمی‌کردم، می‌گفتم ائمه (علیهم السلام) بازی نکرده‌اند. همیشه تحت لِوای (پرچم) امر بودم؛ یعنی در هر کاری که بدانم ناجور است، تسلیم کسی نمی‌شوم؛ حتی اگر همه دنیا جمع شوند. فقط تسلیم خدا و پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) و قرآن هستم.



عزیزان من! هر کجا می‌خواهید بروید، باید روی حساب بروید. من نمی‌گویم تفریح نروید؛ هر کجا می‌روید، گناه نکنید و از امر خارج نشوید. اگر اینطوری باشید، در هر حالی بمیرید جزء شهدا هستید. باید در اختیار خدا و ولایت باشید و توجهتان دائم به خدا و ولایت باشد. وقتی توجه‌تان از خدا و قرآن جداست، توجهتان به شیطان است.



پیش رفتنِ کار خیلی مهم نیست، پیش رفتنِ امر مهم است که ما پیشرفته امر باشیم نه پیشرفته کار؛ ولی ما بیشترمان پیشرفته کاریم، حالا هر طور می‌خواهد بشود! ما نباید خودمان چیزی را تأیید کنیم، بلکه باید دنبال چیزی که تأیید هست برویم.



سخاوت صفات خداست، وصل به عدالت است، اگر عدالت داشته باشید، رحم و انصاف دارید و به فکر دیگران هستید. سخاوت حدّی برایش نیست؛ اما عدالت حدّ دارد؛ چون در سخاوت معلوم نیست که شما چه اندازه‌ای انفاق می‌کنید، هر کسی باید به اندازه توانش سخاوت داشته باشد؛ خلاصه باید صادرات داشته باشید؛ ولی در مورد عدالت، باید در همه کارها عادل باشید.



سخاوت نجات‌دهنده بشر است؛ اگر شما کسی را گمراه کنید، باید او را زنده کنید، برگردانید و آن حرفهای باطل را از سرش بیرون کنید؛ اما سامری همه بنی‌اسرائیل را گمراه کرده، موسی می‌خواهد او را بکُشد، خدا می‌گوید او سخی است نکشش، تبعیدش کن. سخاوت منحصر به شیعه نیست، اگر کفار هم داشته باشند، خدا پاسخ می‌دهد. حاتم طایی در دنیا سخی بود که خدا در قیامت او را نمی‌سوزاند. سخاوت هم دنیایتان و هم آخرتتان را تأمین می‌کند.



سه نفر بودند که می‌خواستند پیامبر را بکُشند، پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) به امیرالمؤمنین (علیه السلام) فرمود: علی جان! برو این سه نفر را بکُش! وقتی نوبت به نفر سوم رسید، جبرئیل نازل شد و گفت: یا رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم)! این شخص سخی است، او را نکُش! حالا ایمان آورد و گفت: «لا إله إلّا الله، محمّد رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم)، علی ولیّ الله (علیه السلام)»؛ قسم به کسی که تو را به رسالت برانگیخته کرد، هیچ کسی از سخاوت من خبر نداشت.



رفقای عزیز! فکری برای آخرتتان بکنید. امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) در قبرستان آمد و فرمود: مُرده‌ها! چطورید؟ من بگویم یا شما؟ گفتند: شما اَولی(سزاوارتر) هستید. فرمود: زن‌هایتان شوهر رفتند، مالتان هم قسمت شد. گفتند: اگر ما هم چیزی در راه خدا دادیم، اینجا به دردمان می‌خورد؛ وگرنه پشت دستمان را داریم دندان می‌گیریم. بترسید از روزی که پشت دستتان را دندان بگیرید.



یک نفر آمد و گفت که من چند سال است می‌خواهم عروسی کنم، اما نمی‌توانم؛ چه کار کنم؟ گفتند: اگر پیش حمزه بروی، او پولی در اختیارت می‌گذارد. حالا این شخص به مدینه آمد و پیش حمزه رفت. آن‌موقع حمزه دستش تنگ شده بود. گفت: آقاجان! من چند سال است که می‌خواهم عروسی کنم، نشده؛ به ما گفته‌اند که تو از سخاوت‌مندانِ بنی هاشم هستی. حمزه گفت: فردا صبح درِ خانه‌ام بیا.



فردا صبح دید حمزه یک الاغ کرایه کرده، به او گفت سوار شو! برویم. به شهر دیگری رفتند. حمزه به او گفت: چقدر خرج عروسی‌ات می‌شود؟ مثلاً گفت صد تومان، حمزه گفت: مرا بفروش! می‌شود سیصد تومان، اینجا بنده می‌خَرند. آن شخص، حمزه را فروخت و خوشحال شد، او حمزه نمی‌خواست، پول می‌خواست؛ مثل ما که ائمه طاهرین (علیه السلام) را نمی‌خواهیم، پول می‌خواهیم.



این کسی که حمزه را خرید، چند روزی که گذشت، دید خیلی مؤدب است، به او گفت: اسمت چیست؟ گفت: غلام. قدری که با هم چیز خوردند و او را نوازش کرد، به او گفت: اهل کجایی؟ گفت: مدینه. دید نمی‌تواند حرف از او درآورد، هر چه از او می‌پرسید، می‌گفت: من غلامِ تو هستم، تا این که گفت: آنجا به تو چه می‌گفتند؟ گفت: حمزه. یک دفعه گفت: حمزه تو هستی؟! گفت:



بله. ببین خودش را دارد برای یک حاجت برادر مؤمن می‌فروشد. ما نمی‌گوییم شما خودتان را بفروشید! بخورید و بخورانید، تا می‌توانید انفاق داشته باشید، حاجت یک نفر مؤمن را برآورده کنید و دلش را خوش کنید. فردای قیامت وقتی شما را پایِ حساب می‌آورد، می‌گویی: خدایا! به من رحم کن! می‌گوید: به چه کسی رحم کردی؟ چه کار کردی؟



به خدا می‌گویم: خدایا! اگر در آخرت هم، می‌توانم دست کسی را بگیرم و به درد بخورم، می‌آیم؛ وگرنه دنیا را بهتر می‌خواهم. دنیایی که حاجت برادر مؤمن را بتوانم برآورده کنم و به درد بخورم را از آخرتی که نتوانم کاری بکنم، بهتر می‌خواهم. اینجور که هستی، خدا نشانت می‌دهد و دلت را خوش می‌کند.



عزیزان من! سخاوت خودِ خداست، تا می‌توانید سخاوت کنید. اگر آن را از شما بگیرد، خدا خودش را گرفته است. مراقب حلال و حرام باشید و به قدری که توان دارید بار بردارید. من جوان که بودم، می‌گفتم: خدایا! تو عادلی، باری روی دوشم بگذار که بتوانم آن را بکِشم. بار برای خودم درست نکنم که نتوانم آن را بکِشم.



خدا اسم اعظم را به کسی می‌دهد که در فکر نجات دیگران است، نه این که کسی را خجالت بدهد، به چنین کسی اسم اعظم نمی‌دهد؛ یا اگر بدهد، با خِفت از او می‌گیرد. مگر خدا اشتباه می‌کند؟! آن اسم اعظمی که به شما می‌دهد، امر روی آن می‌گذارد؛ اگر شما بی‌امری کنید، آن را از شما می‌گیرد. بیایید گناه نکنید و به فکر فقرا باشید، تا محبوب خدا شوید. شما موقعی نماینده خدا یا امام حسین (علیه السلام) می‌شوید که فقرای واقعی را مثل فرزندانتان بدانید و شب و روز به فکر آنها باشید؛ اما من قدری هم بالاتر می‌دانم؛ این است که متقی سخاوتش جوشان است.



آقا امام حسن عسگری (علیه السلام) تا هزار گوسفند برای سلامتی امام زمان (عج الله فرجه) عقیقه کرد، شما یک گوسفند قربانی کن که هم رضایت امام زمان (عج الله فرجه) باشد، هم امام زمان (عج الله فرجه) به شما پاسخ دهد و برایتان دعا کند. اگر گوسفند نمی‌توانید، چند تا مرغ که می‌توانید بِخَرید و به فقرا بدهید. این صدقات که خیر و خیرات می‌دهید، خدا می‌فرماید: صد تا در دنیا و هزار تا در آخرت به شما می‌دهم. این نور می‌شود و شما با آن زندگی می‌کنید؛ اما کسی که چیزی برای آخرتش نفرستاده، فایده‌ای برایش ندارد. این جسم شما خاک می‌شود؛ اما خودتان ابدی هستید.



در روایت می‌فرماید: وقتی مؤمن می‌خواهد از دنیا برود، هنوز از دنیا نرفته، یک صورت زیبا، یک جوان خوش‌رو می‌آید و در کنارش می‌ایستد، هنوز عزرائیل روحش را قبض نکرده است، دارد می‌بیند؛ اما چشمانش دیگر به دنیا نیست. این جوان می‌آید، با عزرائیل صحبت می‌کند و سفارش او را می‌کند. وقتی روحش را گرفت، باز هم این جوان در قبر می‌آید و جواب‌گوی نکیر و منکر است؛ چون که ما قدری وحشت کرده‌ایم و ترسیده‌ایم.



همین‌طور از قبر در عالم برزخ می‌آید و شما را راهنمایی می‌کند؛ تا این که درِ بهشت را بگیرید. وقتی درِ بهشت را می‌زنی، می‌گوید علی (علیه السلام)! ببینید خدا چقدر شیعه را می‌خواهد! چقدر برای ولایت ارزش قائل است! حالا وقتی می‌خواهی در بهشت بروی، به این جوان می‌گویی تو چه کسی هستی؟! می‌گوید: من سُرور در قلب مؤمن هستم که تو او را به واسطه علی (علیه السلام) و زهرا (علیها السلام) خوشحال کردی، خدا ولایت را از خودش هم بالاتر برده است.



همین‌طور روایت صحیح داریم: شما را که در قبر می‌گذارند، دو نور وارد قبر می‌شود: یکی نور ولایت است و دیگر نوری که از آن روشن‌تر است. می‌گوید این نورِ سُرور در قلب مؤمن است، کسی که دوست امیرالمؤمنین (علیه السلام) را دوست دارد؛ اما آخرالزمان دوست علی (علیه السلام) را دشمن می‌دانند. این خیلی مهم است که می‌فرماید از نور ولایت روشن‌تر است! مگر می‌شود باور کرد؟! این قدر ولایت بالاست؛ اما می‌گوید سُرور در قلب مؤمن نورانی‌تر است چون که امر ولایت است. البته باید مؤمن را بشناسید، نه این که هر کسی مؤمن باشد. مؤمن، متقی است؛ حالا به او می‌گویند حرف نزن!



هیچ عبادتی را تا انجام ندهید، خدا عوضش را به شما نمی‌دهد؛ مگر نیّت خدمتی که بخواهید به یک مستضعف بکنید؛ هنوز آن کار را نکرده‌اید، خدا به شما ثواب می‌دهد! الآن شب که می‌خواهید بخوابید، می‌گویید صبح شود و چیزی به یک نفر بدهم، خدا می‌گوید ای ملائکه من! تا صبح پای این، ثواب بنویس! هنوز هم چیزی به کسی نداده‌اید. خیال شما ثواب است؛ اما یک وقت خیال شما گناه است! مثل این که مال مردم را بگیرید، خدعه کنید و آنها را اذیت کنید.



چرا پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌گوید: در آخرالزمان بی‌دین از دنیا می‌روید؟ چون صدقات شما به امر نیست! فقط اینجا صدقاتش به امر است، الآن یک نفر برنج و روغن داده، بردند به فقیرترین و غنی‌ترینِ مردم دادند؛ غنی‌ترین مردم هستند؛ چون دستشان را به غیر از دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام)، جلوی کسی دراز نمی‌کنند. ما یک همسایه داریم، هر کسی که چیزی به او بدهد، قبول نمی‌کند، فقط از ما قبول می‌کند.



صفات اللهی که خدا از آن حمایت می‌کند، رفع حاجت برادر مؤمن است. شخصی خدمت جواد الائمه (علیه السلام) آمد و پرسید: یابن رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم)! ارزش زیارت قبر پدر شما چقدر است؟ امام (علیه السلام) فرمود: از هفتاد حجّ و عمره بالاتر است. بعد عرض کرد: آیا کاری بالاتر از زیارت قبر پدرتان هست؟ فرمود: آری! برآوردن یک حاجت برادر مؤمن؛ چون زیارت، زیارت است؛ اما رفع حاجت مؤمن، امر ولایت و صفات خداست؛ صفات امام (علیه السلام) است که برادر دینی‌ات را از فقر نجات دهی. زیارت امام رضا (علیه السلام) هم که می‌روید، باید صفات ببرید نه خودتان را، چشم و دست و پای شما، تا حتی درونتان صفات ببرد؛ امام رضا (علیه السلام) از درون شما خبر دارد. آیا ما صفات می‌بریم یا خودمان را می‌بریم؟



روایت داریم: در شب عاشورا حضرت زینب (علیها السلام) داشت رد می‌شد، دید حبیب بن مظاهر اصحاب را جمع کرده و دارد از آنها پیمان می‌گیرد که مبادا دست از امام حسین (علیه السلام) برداریم. به عقیده من حبیب دارد دل زینب (علیها السلام) را خوش می‌کند، حضرت زینب (علیها السلام) خوشحال شد؛ اصل این است. شما چه کار می‌کنید؟!



حاجت چه کسی را برآورده کردید؟ دل چه کسی را خوش می‌کنید! دهه محرم چه کار می‌کنید؟ آیا دل فاطمه زهرا (علیها السلام) و حضرت زینب (علیها السلام) را خوش کردید؟!



ما باید در حدّ وُسعمان تلاش کنیم که با سخاوت، شجره توحید ایجاد کنیم، نه شجره خبیثه. هیچ کاری مثل سخاوت نیست که با آن، جانِ افراد پرورش می‌یابد و مثل خداوند می‌توان روزی‌رسان شد. کمک به دوستان امیرالمؤمنین (علیه السلام)، کمک به شجره توحید است. روایت داریم که شیعیان ما از برکات خرج می‌کنند.



الآن هم ما توجه نداریم که خرجمان بیشتر از درآمدمان است؛ پس این برکات از کجا می‌آید؟ خدا ایجاد می‌کند؛ یعنی نظر می‌کند و برکت می‌دهد. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) در جنگ خندق از یک ظرف معمولی غذا، هزار نفر را غذا داد. اصلاً برکات از متقی نازل می‌شود؛ یعنی«ارادة الله» است، آنچه را اراده می‌کند انجام می‌شود؛ چون به ائمه (علیهم السلام) متصل است و همیشه اراده‌اش این است که دیگران استفاده کنند، نه خودش. حال که متقی چنین اراده‌ای دارد، خدا هم به اراده‌اش کمک می‌کند و مُدام به دست او خیر و برکت ایجاد می‌شود؛ چون متقی همیشه در فکر برآوردن حاجت برادر مؤمن است و لحظه‌ای از این مسئله غفلت ندارد؛ چنین انسانی رزّاق است و رزق از او جاری می‌شود.



یوسف در زندان به یکی از آن دو زندانی که گمان نجاتش را می‌داد، گفت: مرا نزد مَلِک یاد کن، وقتی آن زندانی رفت، جبرئیل نازل شد و گفت: یوسف! وقتی برادرانت تو را در چاه افکندند، چه کسی تو را نگه داشت که به تهِ چاه نخوری و نجاتت داد؟! چه کسی تو را از مکر برادران نجات داد و در مصر عزیزت کرد؟ چه کسی تو را از مکر زنان و از زلیخا حفظ کرد؟ یوسف گفت: خدا! جبرئیل گفت: پس چرا از غیر او کمک خواستی؟ ای یوسف! یا علی (علیه السلام) بگو و بر زمین بزن!



یوسف یا علی (علیه السلام) گفت و بر زمین زد، هفت طبقه زمین شکافته شد! سنگ سیاه بسیار عظیمی بود، آن هم شکافته شد، در قلب آن سنگ، حفره کوچکی بود که درونش کِرم بسیار کوچکی بود، یوسف دید در دهان آن کِرم، برگ سبزی است، جبرئیل پرسید: یوسف! چه کسی این کِرم را در قلب این سنگ عظیم، در زیرِ هفت طبقه زمین روزی می‌دهد و او را فراموش نمی‌کند؟! گفت:



خدا! گفت: ای یوسف! پس چرا یاد خدا را فراموش کردی و از غیر او کمک خواستی؟! خدا می‌فرماید به جُرم این ترک اَولی، دو برابر باید در زندان بمانی.



آن برگ سبز در دل آن سنگ و در قعر زمین چطور گیرِ آن کِرم آمده است؟! خدا ایجاد می‌کند؛ یعنی بدون علت و اسباب ظاهری خدا ایجاد می‌کند، می‌گوید: «کُن فَیَکون»: می‌گوید: بشو، می‌شود! علل برای ماست، خدا بی‌علل است، بی‌علل هم ایجاد می‌کند! آن وقت از این ایجاد کردنش به ائمه طاهرین (علیهم السلام) داده، آنها هم به متقی می‌دهند.



کنار یک درخت گردو که کُنده‌اش مانده بود، ایستادم و گفتم: خدایا! بیامرز آن کسی را که این درخت را نشانده، در حالی که این درخت الآن خشک شده. به من که چیزی نرسیده، اما حساب می‌کنم، یک موقعی کسی این درخت را نشانده، به آن آب داده، درخت، گردو داده و مردم خورده‌اند، استفاده‌اش را برده‌اند؛ حالا من دارم پایِ این درخت، ایجاد ثواب می‌کنم، برای نشاننده این درخت، ایجاد رحمت می‌کنم، آیا این طوری هستیم یا نه؟



دور پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) خیلی شلوغ شد. خدا گفت: هر کسی می‌خواهد با پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) نجوا کند، چیز خیلی کمی صدقه بدهد. هیچ کسی نزد پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) نیامد؛ فقط امیرالمؤمنین (علیه السلام)، امام حسن (علیه السلام) و امام حسین (علیه السلام)، سلمان و اباذر، میثم و مقداد آمدند؛ هفتاد هزار نفر نیامدند. وقتی امر خدا را اطاعت نکردند و سخاوت نکردند، دنبال خلق رفتند؛ گرفتار ابن زیاد و شریح قاضی شدند و امام حسین را کشتند؛ این عذابی بود که به آن مبتلا شدند. اگر صدقه داده بودند، رفعش می‌شد.



از جلسه بنی‌ساعده بود که ائمه (علیهم السلام) را خلق حساب کردند و مردم گمراه شدند و دنبال خلق رفتند. مگر می‌شود امام (علیه السلام) را کُشت؟ چه کسی می‌تواند نور خدا را بکُشد؟ مگر ممکن است کسی جان امام (علیه السلام) را بگیرد؟ جان امام (علیه السلام) را خود خدا می‌گیرد؛ نور خدا به خدا اتصال می‌شود.



اگر امام حسین (علیه السلام) زیر سُم اسب رفت، جسم علیینش رفت. افشا را زیر سُم اسب کردند؛ وگرنه خودش هست. مگر امام موسی بن جعفر (علیه السلام) نیست که هارون او را مسموم و شهید نموده، حالا او را روی جِسر (پُل) بغداد می‌گذارند، تا همه مردم بیایند و حضرت را ببینند، هارون می‌خواهد بگوید من امام (علیه السلام) را نکُشته‌ام و به مرگ خدایی از دنیا رفته؛ چون می‌خواهد به خلافتش ضربه نخورد. حالا در تمام مردم، فقط یک نفر می‌آید و می‌گوید: از خود امام (علیه السلام) سراغ می‌گیرم؛ می‌پرسد: آقاجان! شما را زهر دادند؟ یا به طور طبیعی از دنیا رفتید؟ امام (علیه السلام) دست مبارکش را بالا می‌برد و می‌فرماید: «زَهراً زَهرا»؛ یعنی هارون به من زَهر داد و مرا کُشت! این چه مُرده‌ای است؟! حجّت خدا خلق نیست که بمیرد، زنده است. مردم، سعادت خودشان را می‌کُشند.



مگر امام حسین (علیه السلام) نیست که سر مبارکش قرآن می‌خوانَد؟ امام (علیه السلام) را که نمی‌شود کُشت، تمام روح خلقت در قبضه قدرت امام (علیه السلام) است. کجا می‌روید؟ کجا رفتند؟ در زمان عمر و ابابکر مشابه و مصداق درست کردند، عمر و ابابکر را امام کردند، حجت خدا را در خانه گذاشتند و دنبال خلق رفتند؛ عبادتی شدند. در آخرالزمان هم به جای اینکه پیرو امام زمان (عج الله فرجه) باشند، پیرو زمانند؛ این است که پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌فرماید: هر کسی امام زمانش را نشناسد، می‌میرد به زمان جاهلیت.



تمام گناهانی که زیر این آسمان شده، از حرف خلق است. چطور می‌شود که به حرف خلق می‌روید؟ امر او را تأیید و بعد اطاعت می‌کنید. آن تکذیب را تأیید می‌کنید و این همه گرفتاری پیش می‌آید. متقی از خودش امر ندارد؛ امر دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) را می‌گوید. وقتی شمر امام حسین (علیه السلام) را شهید کرد، به مکّه آمد؛ یک پشه روی دستش نشست، آن را کُشت، حالا می‌رود مسئله سراغ می‌گیرد و می‌گوید من پشه کُشتم، حُکمش چیست؟ وقتی می‌گویم عبادت بی علی (علیه السلام)، علی‌کُشی است باور کنید. بی‌خود نبود که خدا به موسی گفت: به هر کسی می‌خواهی دعا کن، به بنی امیّه دعا نکن! آنها را نمی‌آمرزم؛ چون که پیرو خلق شدند. حالا شما را راحت کردم و گفتم از این مردم کنار بروید و با محبت علی عشق کنید.



چرا این همه امر خلق بد است؟ چون او در مقابل امر خدا و پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) حرف می‌زند و ایستادگی دارد، در باطنش به خدا و پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) مشرک است و با آنها مبارزه می‌کند. دنبال امر خلق نروید که با او شریک می‌شوید. اگر مردم با یزید نبودند، یزید سگِ کی بود که امام حسین (علیه السلام) را بکشد؟! چرا شما گول می‌خورید؟ می‌خواهید ثواب کنید. چرا ثوابی می‌شوید؟ خلق ثواب را رشد می‌دهد و آن را تبلیغ می‌کند؛ شما هم باور می‌کنید. امروز به غیر از سابق است؛ روایت و حدیث دارد شما را گول می‌زند و دینتان را می‌گیرد. باید این زمان مبنای روایت و حدیث را بفهمید. فقط متقی مبنای روایت و حدیث را می‌فهمد که می‌گوید در آخرالزمان پیش او بروید.



شما دائم الثواب هستید نه دائم الإطاعة؛ ثواب بی‌محبت علی (علیه السلام)، آن ثواب نیست، جزاست، مثل شیطان که به خدا گفت مُزد عبادتم را بده. خجالت بکشید! مُزد می‌خواهید چه کنید؟ علی (علیه السلام) و زهرا (علیها السلام)، حسن (علیه السلام) و حسین (علیه السلام) را بخواهید. توجه کنید که خدا، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) و حضرت زهرا (علیها السلام) را به شما داده، هستی‌اش را به شما داده؛ هستی خدا به دینم، امیرالمؤمنین (علیه السلام) و حضرت زهراست. شکرانه کنید! خدا هستی دیگری ندارد؛ به کجا می‌خواهید برسید؟ چرا مرا ناراحت می‌کنید؟ خدا ناموسش را به شما داده، بفهمید چه به شما داده است! وقتی محبت علی (علیه السلام) و زهرا (علیها السلام) را به شما داده، خود علی (علیه السلام) و زهرا (علیها السلام) را به شما داده است.



به خدا می‌گویم: خدایا! زحمت هشتاد، نود سالم را یک مرتبه به باد ندهم، من که دیگر قدرت ندارم بعضی کارها را بکنم؛ اما یک وقت یک حرف از خودم بزنم، زحمات نود سالم از بین می‌رود. زیر قُبّه امام حسین (علیه السلام) رفتم و به مادرش زهرا (علیها السلام) قسمش دادم که اگر از خودم حرف بزنم، مرا لال کن. سه چیز بشر را گول می‌زند و از صراط مستقیم و امر خارج می‌کند: «عبادت و ثواب، سواد، پیرمردی!»



مردم زمان رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم)، دیدند که ابابکر، پیرمردی با ریش‌های بلند و ظاهر الصلاح است؛ همه‌اش در عبادت و دور پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) است، می‌گوید یا رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم)! امر کن اجرا کنیم؛ مردم گفتند: علی (علیه السلام) جوان است و قدری هم مزاح می‌کند، گول خوردند. اغلب ما هم هنوز چشممان ابابکربین است، امرپرست نیستیم، شخص‌پرستیم.



به خدا می‌گویم: خدایا! اگر در دل رفقا و دوستانم، ذراتی محبت ابابکر و عمر هست بیرون کن و محبت خودت و دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) و محبت متقی و پیروان واقعی‌اش را جایگزین کن! خدایا! اگر تقدیر ما بد شده، به حق امیرالمؤمنین (علیه السلام) که مقصد توست و به حق زهرای اطهر (علیها السلام) که ناموس توست، تقدیرات ما را خیر بگردان!



اگر شما ولایت دارید، خودتان رحمت شده‌اید. به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌گوید رحمة للعالمین؛ چون ولایتش کامل بود. اگر ولایت شما هم کامل شود، رحمت می‌شوید، احتیاجی به ثواب کردن ندارید و صدها نفر به واسطه شما از آتش نجات پیدا می‌کنند.



روزی شیطان پیش پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) آمد، امیرالمؤمنین (علیه السلام) هم نشسته بود، گفت: یا رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم)! من کارم این است و گفته‌ام که مردم را گمراه می‌کنم؛ وقتی می‌خواستم کشتی نوح را واژگون کنم، نشد. دیدم امیرالمؤمنین در کشتی ایستاده، به دستم زد. دستم عیب کرد. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) «رحمة للعالمین» است، گفت: علی جان! دستش را خوب کن. حضرت یک نگاهی کرد، او دستش خوب شد. آیا ما بگوییم شیطان نظر کرده امیرالمؤمنین (علیه السلام) است و حواسمان پیش او برود؟ ما باید حواسمان پیش آن کسی که شفا داده است برود؛ نه آن کسی که شفا یافته، شفا یافته که فانی است.



روزی منصور دوانیقی به خانه امام صادق (علیه السلام) آمد و دید کیسه ای زر با مهُر و موم منصور آنجاست، در فکر رفت که به امام تهمت بزند، گفت: کیسه من اینجا چه کار می‌کند؟ امام (علیه السلام) به او گفت: برو از مادرت بپرس! منصور گفت: مادر! این کیسه چیست؟ گفت: تو یک‌دفعه مریض شدی، همه دکترها جوابت کردند، من این کیسه زر را نذر سلامتی‌ات کردم و به امام صادق (علیه السلام) دادم و تو شفا پیدا کردی؛ حالا همین منصور که شفایافته امام صادق (علیه السلام) است، امام (علیه السلام) را می‌کُشد؛ پس مواظب باشید سراغ نظر کرده و شفا یافته نروید، بلکه دنبال شفادهنده بروید.



بلعم، اسم اعظم بلد بود؛ دعایش مستجاب بود، با همین استجابت دعا، فریب شیطان را خورد، به موسی نفرین کرد و کافر شد؛ پس «مستجاب الدعوه» بودن هم به درد نمی‌خورد. شیطان هم اسم اعظم بلد است، در دل انسان می‌رود، شرق و غرب عالم می‌رود، ما او را نمی‌بینیم؛ ولی او ما را می‌بیند، کارهای خارق‌العاده هم می‌کند؛ اما سرانجام رانده درگاه خدا شد؛ پس هیچ‌کدام از این‌ها نجات‌دهنده بشر نیست.



اصحاب یمین امر نمی‌کنند، خودشان به امر هستند. اگر امر هم بکنند، امر خدا و پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) را به ما می‌گویند؛ اصلاً امر ندارند. اصحاب یمین خیلی کم هستند! متقی در رأس اصحاب یمین است. اگر شما حرف متقی را بشنوید، جزء اصحاب یمین می‌شوید. بیایید اصحاب یمین بشوید! تا خدا از شما حمایت کند. چه کسی اینطوری می‌شود؟ کسی که از ولایت و زهرای عزیز (علیها السلام) حمایت کند.



پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) خودِ یمین است؛ وقتی به او گفتند اَبتر، فوراً آیه نازل شد: «إنّ شانئک هُو الأبتر». اصحاب امام حسین (علیه السلام) که از امام زمانشان حمایت کردند، به کجا رسیدند؟ به آنجا که امام زمان (عج الله فرجه)، جان خودش و پدر و مادرش را فدای آنها می‌کند. سلمان و اباذر که حمایت کردند، به کجا رسیدند؟ وقتی می‌خواستند سلمان را اذیت کنند، آیه نازل شد: «إنّ أکرمکم عِندالله أتقاکم» چه می‌گویید که می‌خواهید سلمان را خجالت بدهید؟ گرامی‌ترینِ شما در نزد خدا، باتقواترینِ شماست. اگر شما اصحاب یمین هستید، باید مواظب باشید که خدا از شما حمایت می‌کند؛ توقع از این و آن نداشته باشید.



روایت داریم: دو نفر از اعیان کوفه که سرشناس هم بودند. اینها آمدند جایی بروند، مار به پای یکی از این‌ها و عقرب به دیگری نیش زد؛ فریادشان بلند شد و مردم این‌ها را به درمانگاه بردند تا درمان کنند. اینها را تا یک اندازه‌ای درمان کردند و به منزلشان بردند؛ چون از اعیان کوفه بودند، همه به دیدنشان رفتند؛ اما امیرالمؤمنین علی (علیه السلام)، یعسوب الدین، جانشین رسول الله، وصی رسول الله، مقصد خدا به دیدنشان نرفت.



وقتی این دو نفر بهتر شدند، دوتایی خدمت امیرالمؤمنین (علیه السلام) آمدند و گفتند: یا علی (علیه السلام)! اغلب اهل کوفه به دیدن ما آمدند؛ اما اگر همه اهل کوفه نمی‌آمدند و شما می‌آمدید، آبروی ما حفظ می‌شد. همه مردم که قدری سرشناس هم بودند، گفتند: چرا امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) به دیدنتان نیامد؟ حضرت به نفر اول فرمود: می‌دانی چرا به دیدنت نیامدم؟ تو وقتی که سلمان وارد آن مجلس شد، به او احترام نکردی و جلوی پایش بلند نشدی؛ می‌خواستی به آنهایی که آنجا بودند بفهمانی که من با شما هستم؛ یعنی با سلمان نیستم؛ چون به او احترام نگذاشتی، مار به پایت نیش زد.



دیگری گفت: علی جان! چرا عقرب به من نیش زد؟ گفت: تو حرفی زدی که باعث کتک خوردن غلام من، قنبر شدی. هم اینجا و هم آنجا مجازات می‌شوید. عزیزان من! بیایید امر را اطاعت کنید و پرچم تفکر داشته باشید؛ تا خدا، امیرالمؤمنین (علیه السلام) و زهرای عزیز (علیها السلام) از شما حمایت کنند. مگر خلق می‌تواند از شما حمایت کند؟ خودش بیچاره است. خیلی ما اشتباه‌کاریم. شما پیش یک بیچاره می‌روید و از او چاره می‌خواهید؟! شما پیش یک مُرده می‌روید و از او جان و روح می‌خواهید؟! فکری به حال خودتان بکنید!



اگر شما ولایتی که در قلبتان است را احترام کنید، خدا از شما حمایت می‌کند و در سفینه راهتان می‌دهد. کشتی نوح با اسم پنج تن آرام شد. بشر هم طوفان دارد، صاحب این طوفان، شیطان است. به نوح گفت: هر وقت خواستی صدقه بدهی، زود بده؛ وگرنه تو را منصرف می‌کنم؛ چون که صدقه هم تو را و هم جان و ایمان و دینت را حفظ می‌کند. خدا می‌گوید: امام حسین (علیه السلام) سفینه نجات است، حالا تو را در سفینه راه می‌دهد. اگر حسین (علیه السلام) دست ما را بگیرد و در سفینه راه دهد، چه کسی می‌تواند به ما کار داشته باشد؟ اصل در سفینه بودن است که آنها دست ما را بگیرند. والله می‌گیرند؛ اما دستتان جلوی خدا و ائمه طاهرین (علیهم السلام) دراز باشد، جلوی خلق دراز نباشد؛ این دست را باید قطع کرد.



دو چیز است که خدا از ما مطالبه می‌کند: یکی تولی و یکی تبری، این دو توأم به هم هستند؛ هر دو را باید داشته باشید. هر کسی که ادعا کند من شیعه هستم، این دو سرمایه را باید داشته باشد. والله، اگر ارتباط نداشته باشید، من اعلام خطر به شما می‌کنم. ارتباط، یعنی تولی و تبری. باید تبری داشته باشید تا ارتباط را قبول کنید؛ وگرنه ارتباطتان مصنوعی است. اگر بخواهید به ماوراء دست پیدا کنید، باید تولی و تبرای شما زیاد باشد. اگر تولی و تبری نداشته باشید، دین و ولایت ندارید. ولایت، تولی و تبری است. امام صادق (علیه السلام) هم می‌فرماید: دین، حبّ و بغض است. در آخرالزمان که مردم بی‌دین از دنیا می‌روند، محبت امیرالمؤمنین (علیه السلام) و حضرت زهرا (علیها السلام) ندارند و پیرو عمر و ابابکر هستند.



اگر شما بگویید: «لا إله إلّا الله، محمّد رسول الله، علی ولیّ الله»، این ادیان است و کارساز نیست. کارساز این است که ما اول لعنت به دشمنان امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) کنیم و بعد بگوییم علی (علیه السلام) ولیّ خداست، این تولی و تبری است؛ چون که اگر تبری نداشته باشید، جزء دشمنان امیرالمؤمنین (علیه السلام) هستید. لعنت این است که بیزاری از دشمنان ولایت بجویید، نه این که فقط زبانی لعنت کنید. لعنت کردن با بیزاری جستن دو تاست. باید در تمام گلبولهای خونتان، بغض دشمنان ولایت و حُبّ امیرالمؤمنین (علیه السلام) و زهرای عزیز (علیها السلام) باشد. حبّ و تولّی مثل خدا می‌ماند؛ اگر تمام خلقت و تمام عالَم بیایند، جمع شوند و بگویند خدا نیست، آیا شما قبول می‌کنید؟! نه! نباید هم قبول کنید؛ اما شناخت خدا، به اندازه فهم و کمال هر کسی است.



شما باید به جایی برسید که قبول کنید شریف‌ترینِ تمام ممکنات خدا، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است، خبیث‌ترینِ تمام ممکنات خدا، ابابکر و عُمر است؛ یعنی باور و لمس کنید، در تمام گلبول‌های خونتان این باشد که از امیرالمؤمنین علی (علیه السلام)، از ولایت بهتر نیست، خدا از ولایت، شریف‌تر خلق نکرده و نخواهد کرد. تمام ضربه‌ای که به ولایت خورد، عمر و ابابکر زدند. تولی و تبری این است که بدانید آنچه فساد در خلقت است از این دو نفر شروع شد که مبارزه با ولایت را شروع کردند، خود یزید هم همین‌طور بود؛ سپس حکومت دست بنی عباس افتاد که آنها هم با ولایت مبارزه کردند.



شخصی درِ خانه‌مان آمد و گفت: می‌خواهم با تو مشورت کنم، به او گفتم: با علماء مشورت کن! گفت: من علی را خیلی دوست دارم؛ اما عمر و ابابکر، پدر زن رسول الله هستند و در جنگ‌ها شرکت کرده‌اند، گفتم به غیر از این که به عمر و ابابکر لعنت کنم، من هیچ راهی ندارم، می‌خواهند در جبهه و جنگ رفته باشند، یا نرفته باشند. می‌خواهند نماز بخوانند، یا نخوانند، در هر حال من لعنتشان می‌کنم.



حالا همسرم صدایم کرد و گفت: مرد! تو را می‌کُشند، گفتم دلم می‌خواهد مرا بکُشند و قطراتِ خونم میان کوچه بگوید: «علی! علی! علی!». باید این‌طور باشید، این محبت است. آن سیصد و سیزده نفر که ادعای یاوری امام زمان (عج الله فرجه) را می‌کردند؛ تا امام، بزغاله‌ها را کشت، جانشان را برداشتند و فرار کردند. اینها می‌خواهند امام زمان (عج الله فرجه) بیاید و ریاست کنند! این امام دیدن است، نه امام خواستن؛ شما باید فرق امام دیدن و امام خواستن را بفهمید.



متقی خودخواه نیست، خودبخش است. وقتی خدا آن قصر را به من داد و گفت: خلق اولین تا آخرین را بخواهی دعوت کنی، جا دارد؛ من خوشحال نشدم. سرِ شرمندگی به زیر انداختم و گفتم: می‌خواهی آن را چه کنی؟ تو که عبادتی نبودی! این قصر را برای چه به من داد؟ یک‌دفعه خدا ندا داد: هر کسی را می‌خواهی راه بده! گفتم: خدایا! به عزت و جلالت قسم، وقتی به من دادی، خوشحال نشدم! حالا که گفتی هر کسی را می‌خواهی راه بده، خوشحال شدم. من چیزی برای خودم نمی‌خواهم، هرچه می‌خواهم برای شما می‌خواهم. متقی شب و روز، در دنیا، برزخ و قیامت، در خواب و بیداری، به فکر دوستان امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است. این محبت، محبت جاریه است، محبت عاریه‌ای نیست.



محبت یعنی اتصال بودن. اگر محبت داشته باشید اتصالید؛ وگرنه گذران هستید و دنبال خلق می‌روید. این حرفها تمرین و تزریق محبت است. شب و نصف شب خودتان را از این حرفها و این محبتها جدا نکنید. هر کسی محبتش کامل‌تر باشد، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را بهتر می‌شناسد. اغلب مردم به خوبی ائمه (علیهم السلام) تصدیق دارند، اما محبت ندارند؛ اصل محبت است. تصدیق مثل این است که من می‌آیم درِ خانه شما را می‌زنم، یک کاری دارم و بعد می‌روم، بیشتر مردم همین طور هستند.



ببینید عمر چه جور امیرالمؤمنین (علیه السلام) را تصدیق می‌کند! امیرالمؤمنین (علیه السلام) در حال طواف دید جوانی مزاحم زنی شده؛ دور اول به او فرمود: دست بردار. دور دوم دید دست برنمی‌دارد؛ با پشت دستش به صورت این جوان زد. فوراً چشمش باطل شد. حالا این جوان در محکمه آمد و به عمر گفت: ای خلیفه! تو خودت دیدی که علی به من زد، من که دیگر شاهد نمی‌خواهم. عمر گفت: چشم خدا دید و دست خدا زد.



«خدا لعنتت کند!» تو دست خدا را قطع کردی! الآن که عمر می‌بیند در محکمه، جمعیت زیادی هست، می‌خواهد بگوید من با علی (علیه السلام) بد نیستم؛ برای همین می‌گوید چشم خدا دید و دست خدا زد! اگر چشم خدا و دست خداست، چرا طناب گردنش می‌اندازی و به او جسارت می‌کنی؟! آدم باید در این حرف‌ها کار کند؛ آن وقت افق ماورائی‌اش زیاد می‌شود.



محبت آن قدر مهم است که شما با آن محشور می‌شوید؛ اما محبت شروط دارد، باید محبت چیز دیگری نداشته باشید و آن را به آخر برسانید. موقعی که حاج شیخ عباس تهرانی می‌خواست از دنیا برود، من در ظاهر به دردش نمی‌خورم، تا در دنیا هست چیزی برایش می‌آورم و چیزی می‌برم؛ اما الآن که دارد از دنیا می‌رود، به دردش که نمی‌خورم؛ ولی آن لحظه گفت: حسین کجاست؟ مرا صدا کرد، مگر پسرها و دامادهایش نبودند؟ چرا آنها را صدا نکرد؟ این محبت است.



حالا چطوری به ما محبت می‌دهند؟ خدا می‌گوید: اگر بخواهید به شما می‌دهم؛ پس شرطش خواستن است؛ باید خودتان را محتاج بدانید، از غیر امر بیزار شوید و بگویید: محبت ولایت را به من بده! چون تا محبت غیر امر در شما هست، نمی‌توانید عمل کنید و جایی برای این محبت نیست؛ باید محبت امر در نزد شما افضلِ به دنیا و غیر امر باشد و همه‌اش در امر باشید؛ این درست است.



بیایید با آن رفیق شوید که دائم دارد حواله صادر می‌کند. اگر شما لذت از دنیا نخواهید، به تمام آیات قرآن، امام زمان (عج الله فرجه) محبتش را به شما تزریق می‌کند و همیشه شاد هستید. بازاری‌ها به من می‌گفتند: چطور تو همیشه خوشحال هستی؟! بیایید از این آب زندگانی بخورید، تا همیشه زنده باشید. آب زندگانی، محبت حضرت زهرا (علیها السلام)، محبت دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) است؛ اما محبت متقی هم هست.



امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: اگر نزد متقی باشید، خدا ثواب هفتاد سال عبادت را به شما می‌دهد؛ چون در عبادت کیف و لذت می‌برید، حالا در حضور متقی این لذت را می‌برید. خدا باید شناخت متقی را بدهد. خدا می‌گوید دائم الحضور باشید! ما کوچکتر از آن هستیم که دائم الحضور خدا باشیم، باید دائم الحضور ولایت باشیم.



شما باید فکر کنید که از محبوبتان جدا نشوید، غیر از خدا و دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) چه کسی می‌تواند محبوبتان باشد؟ چه کسی می‌تواند شما را نجات بدهد و رستگار کند؟ متقی که اگر او را مِقراض (قیچی) کنند، نمی‌خواهد از محبوبش جدا شود. محبوبش فقط علی (علیه السلام) و زهراست.



در تمام خلقت باید یک محبوب داشته باشید، دنبالش بگردید و در اختیارش باشید. بخواهید با او رفیق شوید، آن رفیق، خداست. آن محبوب: مقصدِ خدا، مقصدِ جنّ و مَلَک، مقصدِ عرش، مقصد بهشت و جهنم و مقصدِ انبیاست. هر جنبنده‌ای که در خلقت هست، محبوبش علی بن ابی طالب (علیه السلام) است؛ اما شما محبوب دیگری انتخاب می‌کنید.



خیال نکنید محبوب‌شناسید، ما باید جانمان را فدا کنیم. محبوب‌شناس و مصداق یقین اصحاب امام حسینند که تشخیص نور دادند و فدا شدند؛ آن‌وقت آقا امام زمان (عج الله فرجه) می‌گوید: ای کسی که محبوب مرا شناختی! جدّم را شناختی! پدر و مادرم به قربانت! شما نمی‌خواهد جان فدا کنید، فکر باطلتان را از خودتان جدا کنید، سخی باشید، به فکر فقرا باشید و دروغ نگویید.



مقداد حاضر است خودش و بچه‌هایش فدا شوند؛ اما دست از حقیقت برنمی‌دارد. وقتی عمَر به مقداد سیلی زد. مقداد گفت: سیلی بزن! افتخارم است! به جای ناله افتخار کرد، گفت: تو کسی هستی که زهرا (علیها السلام) را زدی! حالا قدری شبیه محبوبش شده، به این افتخار می‌کند.



ببینید علی ولیّ الله (علیه السلام)، وصیّ رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم)، عمود الدین، امام المبین، امام المتقین کارش چیست؟ حضرت (علیه السلام) به دکان میثم می‌رفت؛ اما کسی بود که هزار شتر سرخ مو داشت، به او اعتنا نمی‌کرد. امیرالمؤمنین (علیه السلام) تشکر از ولایت یک خرمافروش می‌کرد. به او می‌گفت: میثم جان! چرا بی‌کار هستی؟! می‌گفت: مشتری نیست! امام (علیه السلام) به او فرمود: هسته‌های خرما را درآور؛ میثم تسلیم است، چون و چرا ندارد و امر را اطاعت می‌کند. امر امیرالمؤمنین (علیه السلام) برکات است. این که به ما می‌گوید پیش متقی بروید، چون به برکات اتصال می‌شوید، از خلق جدا می‌شوید و متقی به شما برکات می‌دهد.



میثم غرق محبت علی (علیه السلام) بود، علی (علیه السلام) دیگر به میثم سر نمی‌زد، به خودش و محبت خودش سر می‌زد. امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) و زهرای عزیز (علیها السلام) و امام حسین (علیه السلام) هر کجا بروند، به محبت خودشان سر می‌زنند، محبت خودشان فقط این جلسه است. الحمد لله همه شما ولایتی هستید، کیف از این بهتر چیست؟ مگر امیرالمؤمنین (علیه السلام) امام زمان نبود که به میثم سر می‌زد؟ مگر امام زمان (عج الله فرجه) به شما سر نمی‌زند؟! محبتش را به شما داده؛ پس به شما سر زده است.



میثم رفاقتش با امیرالمؤمنین (علیه السلام) را به آخر رساند. روزی امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) به او گفت: تو را به واسطه محبت من به این درخت می‌بندند و به دار می‌زنند، گوش و دست و پا و زبانت را می‌بُرند. میثم می‌توانست بگوید علی جان! دعا کن شرّ این از سرِ من کم شود؛ اما میثم در امر است که فدای امیرالمؤمنین (علیه السلام) شود. حالا می‌رود پای درخت و نماز می‌خوانَد و دارش را می‌بوسد. آن درخت را به عشق علی (علیه السلام) می‌بوسد که به او گفته تو را به این درخت دار می‌زنند؛ میثم با ولایت عشق می‌کند.



وقتی او را پای دار آوردند، ابن زیاد به او گفت: علی مولایت به تو چه می‌گفت؟ گفت: تو به دست حرام‌زاده‌ترینِ افراد کشته می‌شوی، زبان و دست و پایت را می‌بُرند. ابن زیاد گفت: بروید به دارش بزنید، ولی چیزی به غیر از آنکه علی گفته انجام بدهید، فقط دست و پایش را بِبُرید. دست و پایش را که بریدند، میثم بالای دار شروع کرد به گفتنِ منقبت امیرالمؤمنین (علیه السلام). ابن زیاد گفت: زبانش را بِبُرید. میثم جسمش را فدای علی (علیه السلام) کرد، امیرالمؤمنین (علیه السلام) هم روحش را فدای میثم می‌کرد که به او می‌گفت میثم جان! اینها نه اینکه پول بدعت‌گذار را نگیرند، جان دادند و پول نگرفتند. خیلی فرقش است!



وقتی میثم از دنیا می‌رود، امر می‌کند هفتاد هزار مَلک می‌آیند و می‌گویند میثم جان! خوش آمدی! هفتاد هزار مَلک به استقبال جنازه‌اش می‌آیند. آیا به استقبال بدنش می‌آیند؟ نه! به استقبال ولایتش می‌آیند. هر چه به میثم گفتند: دست از امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) بردار، برنداشت؛ تفکر یعنی این. رفقا! تفکر هم جان و هم ایمانتان را حفظ می‌کند. امام رضا (علیه السلام) هم می‌فرماید: در آخرالزمان تقیه کن، اگر نکنی جانت را از بین می‌بری و خونت به گردن خودت است.



شریح قاضی تفکر نداشت که قتل آقا امام حسین (علیه السلام) را امضا کرد، خودش را مطلق می‌دانست که این حکم را داد! بلعم تفکر نداشت که به موسی نفرین کرد و بی‌دین از دنیا رفت؛ اما حُرّ تفکر داشت که عاقبت کار را دید. وقتی از کوفه بیرون آمد، منادی ندا داد: «ای حرّ! بشارت به بهشت!» حرّ دید کشتنِ امام حسین (علیه السلام) که بهشت نمی‌شود؛ به ابن سعد گفت: تو واقعاً می‌خواهی حسین (علیه السلام) را بکُشی؟ گفت: آری! حرّ گفت: ما آمده‌ایم اینجا، تا این‌ها با هم صلح کنند.



حالا به بهانه آب دادن به اسبش، سوار شد و نزد امام حسین (علیه السلام) آمد. چکمه‌هایش را درآورد و دور گردنش انداخت، سِپرش را واژگون کرد و گفت: حسین جان! آیا من آمرزیده می‌شوم؟ حرّ معرفت دارد، ولیّ خدا را می‌شناسد که همه کارها دست اوست. نمی‌گوید خدایا! مرا بیامرز، به امام حسین (علیه السلام) می‌گوید: حسین جان! من آمرزیده می‌شوم؟ امام حسین (علیه السلام) فرمود: آری عزیز من! حرّ گفت: اجازه بده جان خودم و پسرانم را فدایت کنم، من از زینب (علیها السلام) خجالت می‌کشم. خدا می‌داند حرّ چه مقامی دارد! نایب ائمه طاهرین (علیهم السلام) است.



رفقای عزیز! بیایید تفکر داشته باشید و آن را در معرض عمل بگذارید. چطور تفکر داشته باشید؟ کناری بروید و بگویید خدایا! من نفهمیدم، امام زمان! زهرا جان! من نفهمیدم. ما در مقابل خلق باید ایستادگی کنیم و قوی باشیم؛ اما در مقابل امام زمان (عج الله فرجه) ضعیف باشیم. «یا لطیف! إرحم عبدک الضعیف الذلیل» آن وقت ببینید چطور شما را قوی و باعزت می‌کند؟!



روزی در باغچه داشتند خاکها را زیر و رو می‌کردند، دیدم کِرمی می‌لولد، گفتم: خدایا! این قدرتی دارد که می‌لولد، من قدرِ این هم قدرت ندارم، تو به قدرت خودت مرا حفظ کن. این قدر بشر باید خودش را بی‌قدرت بداند. اگر مگسی دوبار به من بنشیند تکان می‌خورم و می‌گویم خدایا! آن عذابی که به نمرود کردی که پشه فرستادی و در دماغش جا کرد، حالا باید با گُرز توی سرِ نَمرود که ادعای خدایی می‌کرد، می‌زدند تا غذا بخورد، مبادا مرا این طوری عذاب کنی!



اگر کسی تفکر نداشته باشد به عقیده من عقل ندارد، تفکر توأم به عقل و ولایت است. با تفکر، خودتان را در اختیار خدا و ولایت می‌گذارید. چطور شما که می‌خواهید هشتاد سال یا صد سال در این عالَم بمانید، مرتب می‌روید خونتان را آزمایش می‌کنید، تا بدنتان سالم باشد؛ آیا آمدید آزمایش ولایت هم بدهید؟ تا خدا خدایی می‌کند، باید زیر پرچم ولایت باشید. چرا مواظب ولایتمان نیستیم؟



از کجا آزمایش ولایت دهیم؟ باید قدری کنار بروید و بیتوته داشته باشید، خدا رحمت کند حاج شیخ عباس را؛ می‌گفت: خوب خواندیم و خوب گفتیم و خوب نفهمیدیم! این الله اکبری که اینطوری اول نماز می‌گویید؛ یعنی چه؟ یعنی دنیا را پشت سرم ریختم و ای خدای رحیم! به سوی تو آمدم. شما هم دنیا را پشت سرتان بریزید و بروید بیتوته‌ای با خدا و ولایت کنید. خودتان را در مقابل خدا و ولایت نابود کنید. تفکر یعنی این حرف‌ها را لمس کنید و بفهمید؛ آن وقت توی خودتان پیاده کنید.



کسی که محبت امیرالمؤمنین علی (علیها السلام) ندارد مُرده است و اصلاً هیچ چیزی ندارد، زندگی علی (علیه السلام) است. بروید کوشش کنید امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) داشته باشید. خواب دیدم مُرده‌ای می‌گفت: «علی! علی!» این مُرده نیست، این جاویدانِ تمامِ خلقت است. اگر خدا در قیامت بگوید: کتابت را بخوان، می‌گویم «علی! علی! علی!» علی (علیه السلام) هم کتاب من است، هم کتاب خدا. شما تا زمانی که در این حرفها هستید، در کتاب ولایتید، اگر از این حرفها خارج شوید می‌روید خدمت خلق.



اصلاً خدا چشمی را که خلق کرده، می‌خواسته علی (علیه السلام) را ببیند، زهرا (علیها السلام) را ببیند، متقی را ببیند! غیر از دیدن اینها جرم است؛ مُجرم! مُجرم! جهنم به دینم ترس ندارد، محبت علی (علیه السلام) نداشتن ترس دارد. تو که محبت علی (علیه السلام) نداری خودت جهنمی. ولایت اگر به تو تزریق شود، آن دیگر گرفتنی نیست؛ گلبول‌های خونت می‌گوید علی! ما ولایتمان عاریه‌ای است، چون از مردم گرفته‌ایم نه از خدا.



خدا گفت: به عزت و جلالم قسم، اگر علی (علیه السلام) را اطاعت نکنید و او را به «الیوم أکملت لکم دینکم» قبول نداشته باشید، عبادت ثقلین هم بکنید، شما را داخل جهنم می‌اندازم؛ پس معلوم می‌شود خدا طوری حرف زده که حالیِ همه بشود، چه عالِم و چه عوام که اطاعت خدا، همان اطاعت ولیّ خدا، یعنی امیرالمؤمنین (علیه السلام) و الآن حجت خدا، امام زمان (عج الله فرجه) است.



ذوقِ اطاعت ولیّ، عبادت است. حالا که عبادت کردید، باید بفهمید که امراض اطاعت و ولایت، کم‌صبری است. اگر صبر کنید، اطاعت و ولایت در وجود و قلبتان حیات دارد؛ اما اگر صبر نباشد، اینها را از بین می‌برد. از کجا می‌گویی؟ اگر عمر و ابابکر صبر کرده بودند و حق امیرالمؤمنین (علیه السلام) را نگرفته بودند، الآن در اَعلی علیین بودند؛ اینها صبر نکردند؛ یعنی زیرِ بار امیرالمؤمنین (علیه السلام) نرفتند و خودشان را جهنمی کردند.



وقتی طلحه و زبیر بعد از کشتن عثمان نزد امیرالمؤمنین (علیه السلام) آمدند و گفتند می‌خواهیم راجع به حکومت صحبت کنیم، امیرالمؤمنین (علیه السلام) به شمع فوت کرد؛ آنها گفتند: یا علی! چرا این کار را کردی؟ گفت: این بیت المال است. یکی به دیگری نگاه کرد و گفت: علی به درد ما نمی‌خورد، بلند شو تا برویم. صبر نکردند و اهل جهنم شدند. برای شکم و ریاست پیش عایشه رفتند و جنگ جمل را به راه انداختند. اگر صبر کرده بودند که جهنمی نمی‌شدند. مگر طلحه و زبیر قمارباز و عرق‌خور بودند؟ از افتخارات اسلام بودند؛ ولی صبر نکردند.



عایشه هم سی هزار حدیث از پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) نقل می‌کند، اگر صبر کرده بود که جهنمی نمی‌شد. خدا اسم اعظم به بلعمِ باعورا داد، به سگ می‌گفت: آدم شو، می‌شد؛ به آدم می‌گفت: سگ شو؛ می‌شد. کار انبیاء و کار امامت می‌کرد؛ اما صبر نکرد و اهل جهنم شد. به او گفتند: موسی به پیامبری مبعوث شده، اگر بیاید دستگاهت را به هم می‌زند؛ او هم به موسی نفرین کرد و کافر شد.



وقتی آقا امام حسین (علیه السلام) دمِ خیمه آمد و گفت: زینب جان! پیراهن کهنه بیاور! حضرت زینب (علیها السلام) آن را دست برادرش داد و غش کرد. حالا لشکر «هل مِن مبارز» می‌طلبد. امام حسین (علیه السلام) خودِ ولایت است؛ دست بر قلب زینب (علیها السلام) گذاشت و به او تصرف کرد. به حضرت زینب (علیها السلام) خرجی راه داد؛ دید زینب سالار لشکر است؛ باید او را قوی کند. زینب قوی شد. «ولیّ الله الأعظم »شد؛ یعنی آنچه را ولیّ خدا (علیه السلام) می‌داند، حضرت زینب (علیها السلام) هم می‌داند.



حضرت زینب (علیها السلام) چشم‌هایش را باز کرد و بلند شد؛ گفت: برادر جان! زندگی بعد از تو، برایم زندگی نیست. امام (علیه السلام) گفت: خواهر جان! من «هل مِن ناصر» گفتم، هیچ کسی طرفم نیامد، اینها تا خونم را نریزند، آرام نمی‌گیرند. خواهر! تا اینجا وعده من با خدا بود؛ از اینجا به بعد با توست. باید بروی شام، آنجا لعنت به پدرمان علی (علیه السلام) می‌گویند، پرچم یزید را بِکَنی و پرچم پدرمان را نصب کنی. یک خطبه در کوفه و یکی هم در شام بخوانی. حضرت زینب (علیها السلام) گفت: برادر! امرت را اطاعت می‌کنم. یکی هم گفت: خواهر جان! شیطان صبرت را نبرد. زینب (علیها السلام) گفت: آنقدر صبر می‌کنم تا صبر از دستم عاصی شود.



ولیّ، آن چیزی که انجام نشده را می‌داند؛ اما نبیّ نمی‌داند. ولیّ خودش وحی مُنزل است؛ اما به اجازه ولیّ باید به نبیّ، وحی نازل شود. خدا انبیاء را معین کرده تا مردم از آنها اطاعت کنند و اهل بهشت شوند. آنها آگاه به امر هستند، نه آگاه به مقصد، به خاطر همین باید به آنها وحی برسد یا خواب ببینند، این به غیر از القاست که امری درونی است. اما پیامبر آخرالزمان (صلی الله علیه و آله و سلم) هم ولایت به او ابلاغ شده بود و هم آگاه به ولایت بود؛ نبیّ بودن پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)، تبلیغ ولایت است؛ اما قرآن به ولیّ بودنش نازل می‌شود. دید ولایتی‌ام این است که اگر به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) رحمة للعالمین می‌گوید؛ پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) ولایت را به کلّ خلقت پخش کرد. ولایت، رحمت برای کلّ خلقت است، نه نبوت.



نبیّ محتاج به ولیّ است؛ ولایت تأمین‌کننده و تأییدکننده کلّ خلقت است. اگر نبیّ، ولیّ را قبول نداشته باشد، عصمت از او گرفته می‌شود؛ چون خدا ذراتی از عصمت زهرای عزیز (علیها السلام) به انبیا داده، «عصمة الله» زهراست؛ حالا وقتی امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) و حضرت زهرا (علیها السلام) را دوست نداشته باشی، عصمت از تو گرفته می‌شود و قابل آتش هستی.



تمام دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) در عرش خدا هستند. امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: ما هر هفته شب‌های جمعه در عرش از جدّمان، رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) استفاده می‌کنیم، همین‌طور هم می‌فرماید: همه شیعیانمان را زیر عرش قرار می‌دهیم؛ یعنی آن ولایتی که در شما هست به ولایت اتصال می‌شود.



ولایت تقسیم‌بندی است، خدا می‌گوید به هر کسی که بخواهم می‌دهم. ممکن است که در قلب بعضی از شما خطور کند که خدا خودش به من نداده؛ اما در جواب می‌گویم: شما خودت نخواسته‌ای! مگر آقا امام حسین (علیه السلام) به شمر نگفت: آیا نمی‌خواهی جدّم رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) و مادرم زهرا (علیها السلام) شفاعتت را بکنند؟ گفت: نه! فرمود: مال می‌خواهی تا به تو بدهم؟ گفت: من یک درهم یزید را به پدر و مادرت صلح نمی‌کنم. آیا خدا ولایت را به شمر بدهد؟! پس اگر خدا می‌گوید ولایت تقسیم‌بندی است، درست است. ولی حرّ حیا داشت که به حیات ابدی رسید. یک احترام به حضرت زهرا (علیها السلام) کرد و نجات یافت. وقتی امام حسین (علیه السلام) به او گفت: بگذار من به میمنه یا میسره بروم و یا برگردم. گفت: باید از امیر اجازه بیاید. امام (علیه السلام) فرمود: مادرت به عزایت بنشیند. حرّ گفت: چون مادرت زهراست، من جوابت را نمی‌دهم. درونش خباثت نبود، ولایت بود. حالا امام حسین (علیه السلام) شب عاشورا به فکرش است، یک شب وقت خواست، تا او را نجات دهد.



روایت داریم: اگر حرف ولایت را به یک نفر گفتید و قبول نکرد، مثل این است که یک ورق قرآن را پاره کرده‌اید و زیر پایش انداخته‌اید. چرا؟ حرف ولایت، خود ولایت است؛ امانت است. امانت را باید به اهلش بدهید، نه به نا اهل.



همان‌طور که ولایت درجه‌بندی است، معرفت به ولایت هم درجه‌بندی است؛ این که می‌گوییم تمام خلقت به غیر از دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) سِیر دارند؛ چون باید به کمال برسند و همه کسری دارند؛ اما متقی کسری ندارد. وقتی دائم در امر خدا باشی، دیگر کسری نداری؛ اما ائمه (علیهم السلام) خودشان سِیر هستند. چطوری شما را سِیر می‌دهد؟ باید در هر کجا و در هر کاری هستید، درست‌کار باشید.



اگر شما از سِیر و امتحان درآمدید و پرچم امر را اطاعت کردید، چشم حیوانی را از شما می‌گیرد، چشم انسانی به شما می‌دهد؛ آن وقت ماوراء را می‌بینید. به چه دلیل این را می‌گویی؟ امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) می‌فرماید: خدایی که نبینم اطاعتش نمی‌کنم. مگر خدا جسم است که او را ببینیم؟ نه! امیرالمؤمنین (علیه السلام) با یقینش می‌بیند. هیچ چیزی را در خلقت نمی‌بیند، فقط خدا را می‌بیند؛ آنوقت اگر شما اینطوری شدید، هیچ کسی نمی‌تواند شما را گمراه کند و بازی دهد.



انبیا هم سِیر داشتند، آدم از سِیر درنیامد، سیصد سال گریه کرد. یونس از سِیر در نیامد، در آب و شکم حوت افتاد. نوح از سِیر در نیامد، به قومش نفرین کرد؛ چون امیدواری به ولایت و هدایت دیگران نداشت. وقتی نوح نفرین کرد، خدا توبیخش کرد. حالا اگر من جای نوح باشم، باید به خدا چه بگویم؟ به خدا می‌گویم:



خدایا! توفیق از من گرفته شد، من زیر نظر تو درست می‌شدم. 



اگر توفیق داشته باشید، گذشت هم دارید.



شخصی بود که مرا خیلی اذیت کرد، حالا وقتی می‌خواست به مکّه برود، درِ خانه‌مان آمد و گفت: حلالم کن! گفتم من اصلاً نمی‌خواهم کسی در قیامت به خاطرم گیر باشد. حالا فحش داده، مالم را خورده، اذیتم کرده، هر کاری کرده، حلالش کردم. نوح این کار را نکرد، بدی‌های آنها را دید. ما باید گذشت خدا را هم ببینیم که خدا گنه‌کاران را می‌آمرزد. متقی همه این‌ها را می‌بیند و می‌گوید: من گذشت کردم.



امام (علیه السلام) چیزی که اصلاً در خلقت وجود ندارد را می‌داند؛ نه این که چیزی که هست را بداند؛ اما شیعه چیزی که هست را باید قبول کند. آن کارهایی که در تمام خلقت انجام می‌شود، باید به اجازه امام (علیه السلام) باشد. همان‌طور که امیرالمؤمنین (علیه السلام) به ابن ملجم می‌گوید تو کُشنده من هستی؛ یا می‌گوید حسینم در عاشورا این طور می‌شود؛ پس تمام کارهایی که در خلقت انجام می‌شود، به قلب مبارک امام (علیه السلام) اعلام شده؛ چون قلب عالم امکان است.



مبنای شناخت امام (علیه السلام) این است که امام را خلق حساب نکنیم و بدانیم کلّ حرف‌هایی که در خلقت‌هاست، در قلب امام است. اگر این طوری باشید، دیگر فروریزان نمی‌شوید و آرامش دارید؛ چون آرزوی دیگری ندارید. وقتی امام رضا (علیه السلام) به من گفت: حسین! تو را هدایت‌کُن قرار دادیم. گفتم: آقاجان! شما خودتان هدایت‌کُن هستید، فرمود: تو راهنما باش. او امام (علیه السلام) است و می‌داند که من این را به او می‌گویم، می‌خواهد با من عشق کند.



مگر درس و عبادت معرفت می‌آورد؟! مگر ریش، لباس و ظاهر آراسته معرفت می‌آورد؟! ائمه طاهرین (علیهم السلام) باید معرفت را بدهند؛ البته به این معنا نیست که شما هیچ‌کاره باشید، باید بخواهید.



خدا هم می‌فرماید: «واللهُ یَهدی مَن یَشاءُ إلی صراطٍ مُستقیم» اگر بخواهی هدایتت می‌کنم؛ یعنی برایت هدایت‌کُن قرار می‌دهد؛ باید معرفت را از امام زمان (عج الله فرجه)، علی مرتضی (علیه السلام) و زهرای عزیز (علیها السلام) بخواهید، تا نظری به شما بکنند و آنچه معرفت در خلقت است را در قلبتان بریزند؛ چون معرفت پیش آنهاست.



«العلمُ نورٌ یَقذِفُه اللهُ فی قَلب مَن یَشاء».



چه کسی امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را می‌شناسد؟! مگر خدا، او را بشناسد. همانطور که خدا را نمی‌توانیم بشناسیم، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را هم نمی‌توانیم بشناسیم، فقط خدا امیرالمؤمنین (علیه السلام) را می‌شناسد که می‌گوید: اگر عبادت جنّ و انس کنی، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را قبول نداشته باشی، تو را با صورت در جهنم می‌اندازم؛ یا می‌گوید اگر هفتاد پیامبر، علی (علیه السلام) را قبول نداشته باشند آنها را در جهنم می‌اندازم.



کسانی که امیرالمؤمنین (علیه السلام) را قبول ندارند، نه خداشناسند و نه علی شناس. نه عقل دارند و نه وجدان. در وجدان بشر چیزی است که علی (علیه السلام) را تأیید می‌کند؛ آنوقت خدا می‌گوید اگر بخواهی هدایتت می‌کنم.



اگر خدا نگفته بود که خواستن علی (علیه السلام) بهشت و نخواستنش جهنم است، اگر یک نَفَس و یک ضربتش، افضل از عبادت ثقلین نبود، اگر خورشید را برنگردانده بود، اگر پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) در فتح خیبر پرچم را به دستش نداده بود و اگر دیدنش، مطابق با رستگاری ثقلین نبود؛ من باز هم امیرالمؤمنین (علیه السلام) را می‌خواستم، این علی شناسیِ وجدانی است. وجدانی یعنی شعاعی از امیرالمؤمنین (علیه السلام) در تو هست که نمی‌شود گفت برای چه علی (علیه السلام) را می‌خواهی!



خدا به قدری امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را معرفی کرده که ما بهشت برویم. معرفی علی (علیه السلام) نزد خود خداست؛ اما پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) را معرفی کرد. آنچه را که خدا خلق کرده، همه کسری دارند؛ تا حتی صد و بیست و چهار هزار پیامبر، به جز رسول اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) کسری‌شان ولایت است، کسری‌شان نشناختن ولایت است. چرا؟ چون ترک اولی دارند.



الآن شما در شُرُف تشویق هستید، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را تشویق می‌کنید، معرفی نمی‌توانید بکنید. آخر، خلق که نمی‌تواند نور خدا را معرفی کند، خلق کوچک‌تر از آن است. اینکه خدا گفت: همه نورِ زمین و آسمانها از علی (علیه السلام) است، یعنی اگر نور نباشد، خلقت نمی‌تواند زندگی کند؛ پس زندگی کلّ خلقت به واسطه امیرالمؤمنین (علیه السلام) است. امام رضا (علیه السلام) به من گفت حسین! این رفقا را پرداخت کن! امام زمان (عج الله فرجه) هم که تشریف می‌آورد، خدا به او می‌گوید مهدی جان! علی (علیه السلام) را معرفی کن. هستی خدا، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) معرفی نشد. ببین خودِ پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌گوید: علی جان! من نتوانستم تو را معرفی کنم، فقط امام زمان (عج الله فرجه) می‌تواند معرفی کند، چرا؟ همه لیاقت پیدا می‌کنند.



وقتی که امیرالمؤمنین (علیه السلام)، مؤمن و منافق را معلوم می‌کند و گردن منافق‌ها را می‌زند، امام زمان (عج الله فرجه) دست روی سر مؤمن می‌گذارد و مردم، عقلشان کامل می‌شود و به بلوغ می‌رسند؛ آن‌وقت قدری امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) افشا می‌شود و دل حضرت زهرا (علیها السلام) خوش می‌شود.



مگر خلق می‌تواند علی (علیه السلام) را بشناسد؟! اما آدم حرفش را بزند و خوشش بیاید، خیلی خوب است و این همان مِهر علی (علیه السلام) است. حالا وقتی از دنیا رفتید، می‌آید و بویتان می‌کند، می‌بیند مِهر علی (علیه السلام) دارید، مِهرش را دارید یا نه؟ اگر آن را دارید که ایمن هستید؛ وگرنه در دوزخید؛ مِهر علی (علیه السلام) نجات است نه دیدنش. این همه امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را دیدند، چهار امام را دیدند، اهل جهنمند؛ چون مِهرش را نداشتند، فقط جسم علّیین امام (علیه السلام) را دیدند. قرآن هم می‌فرماید: «إنّما یَخشَی اللهُ مِن عِباده العُلماء» علماء در مقابل خدا باید خشیت داشته باشند و خاشع باشند. شرط عالم بودن ترس از خداست. خشیت یا خاشع بودن، شناخت ولایت است، عمر و ابابکر در نظر مردم عالِم بودند؛ اما شناخت ولایت نداشتند.



این کاری که امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) در جنگ صفین با عمروعاص و معاویه کرد، با عقل ما دُرست درنمی‌آید، اما ما اصلاً عقل نداریم که در مقابل ائمه (علیهم السلام) درست باشد. ببینید عمروعاص چه جور امیرالمؤمنین (علیه السلام) را می‌شناسد. شناخت به غیر از عمل، یقین و تسلیم بودن است. این‌ها شناخت داشتند، تسلیم نبودند.



معاویه گفت: عمروعاص! من نمی‌دانم من باقی هستم یا علی؟ الآن در مقابل علی ایستاده‌ام، دلم می‌خواهد علی نباشد و حکومت جهانی داشته باشم؛ الآن عده‌ای می‌گویند علی، می‌خواهم بگویند معاویه! خدا نکند شما ریاست جهانی بخواهید. عمروعاص گفت: معاویه! بلند شو برویم از خودِ علی بپرسیم! معاویه گفت: ما را می‌کُشد، عمروعاص گفت: تو او را نشناخته‌ای! بلند شدند و با لباس مبدّل و به صورت ناشناس پیش امیرالمؤمنین (علیه السلام) آمدند، عمروعاص گفت: خدا لعنت کند معاویه را، آقا! شما هستی یا نه؟ گفت من بعد از چند وقت از این دنیا می‌روم و معاویه هست؛ حضرت نگفت می‌میرم. عمروعاص و معاویه بلند شدند و رفتند.



حالا که قدری دور شدند، امیرالمؤمنین (علیه السلام) گفت: مالک جان! این دو نفر را دیدی؟ گفت: آقاجان! بله! اینها چه کسانی بودند؟ گفت: معاویه و عمروعاص. مالک بلند شد و پایش را محکم به زمین کوبید و گفت: علی جان! چرا نگفتی گردن اینها را بزنم؟ اگر معاویه در ظاهر از بین می‌رفت، جنگ تمام می‌شد و مسلمان‌کُشی نمی‌شد؛ اما امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) می‌فرماید: من خدعه نمی‌کنم. امیرالمؤمنین (علیه السلام) خودش امر است؛ اما در اختیار امر هم هست. چرا شما در اختیار امر نیستید؟



همان‌طور که خدا نمی‌تواند دو مصداق داشته باشد، نمی‌تواند دو مقصد، دو ذات و دو کُنه داشته باشد. مصداق، مقصد، ذات و کُنه خدا، علی بن ابی طالب (علیه السلام) است. وقتی می‌گوییم امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) خلق می‌کند؛ در جواب می‌گویند نه، خدا خلق می‌کند! این عده کشش ندارند. امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) بالاتر از این است که بگوییم خلق می‌کند. آیا علی (علیه السلام) دنیایی که به منزله استخوان خوک در دهان سگ خوره‌دار است را خلق می‌کند؟! علی (علیه السلام) خالقیتش را به شیعه‌هایش می‌دهد. مگر به سلمان نداد؟ به آن شکارها جان داد؛ پس هر چیزی به واسطه علی (علیه السلام) خلق می‌شود. «إذنُ الله» شیعه‌هایشان هستند، نه خودشان.



هنوز بلال حبشی به اسلام مشرف نشده، دنبال حقیقت می‌گردد. در شهر می‌آمد و قدری دیر می‌کرد. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) را می‌دید که صحبت می‌کند. از او خوشش آمد و آن جاذبه پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) او را گرفت. جاذبه پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) «لا إله إلّا الله، محمّد رسول الله و علی ولیّ الله» است. حالا او را به بیابان می‌برند، دستهایش را می‌بندند و ریگ داغ رویش می‌ریزند؛ اما می‌گوید محمّد (صلی الله علیه و آله و سلم)! عقیده ولایتی‌ام این است که اگر محمّد (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌گوید، هم خدا و هم علی (علیه السلام) گفته است. این قدر گرسنگی به او دادند و صدمه‌اش زدند که داشت از بین می‌رفت. ابابکر او را خرید و به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) بخشید.



پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) او را اذان‌گوی خودش قرار داد؛ اما گویا مخرج شین نداشت. مشرکین دیدند خیلی مورد توجه پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) قرار گرفته، عناد داشتند. گفتند: اگر این کلاغ سیاه اذان نگوید، صبح نمی‌شود؟ جبرئیل نازل شد: یا محمّد (صلی الله علیه و آله و سلم)! بگو نه! پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) هم به آنها گفت: نه! هر چه منتظر ماندند، دیدند صبح نمی‌شود. پیش پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) آمدند و گفتند: به بلال بگو اذان بگوید. ببینید خدا چطور دارد اسم پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) و علی (علیه السلام) را افشا می‌کند؟ تا گفت «الله اکبر! الله اکبر!» شفق نزد، تا گفت «أشهد أنّ محمّداً رسول الله، أشهد أنّ علیاً ولیّ الله» فوراً شفق زد! رفقای عزیز! ایراد نکنید که بگویید آن موقع هنوز «أشهد أنّ علیاً ولیّ الله» نبوده، این ذکر در اذان بوده؛ اما پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) تقیه می‌کرد.



وقتی می‌گویی که علی (علیه السلام) خورشید را برگردانده، عده‌ای تعجب می‌کنند! طلوع فجر را در اختیار غلام سیاه، دوست علی (علیه السلام) گذاشته که به آسمان تصرف می‌کند. آیا خورشید در اختیار علی (علیه السلام) نباشد؟ کجا می‌روید؟! مبنایش این است: «إسمه أعظم». اسم اینها، اسم اعظم است نه خودشان. وقتی «أشهد أنّ امیرالمؤمنین علیاّ ولیّ الله» گفت، اسم اعظم خدا را آورد، به پاس احترام اسم اعظم، شفق زد. این شناسایی امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) و معرفت در حق ولایت است. خدا حاج شیخ عباس تهرانی را رحمت کند، من همیشه یاد ایشان هستم. رفقای عزیز! اگر من هم از دنیا رفتم، یادم باشید. هیچ وقت ایشان را فراموش نکردم. به من گفت: حسین جان! روایت صحیح داریم، خدا می‌فرماید: ائمه (علیهم السلام) را در اختیار مردم گذاشتیم، تا از آنها استفاده کنند؛ کفران کردند؛ یا آنها را زَهر دادند یا کشتند، ما هم ائمه طاهرین (علیهم السلام) را مخفی کردیم، حالا در آخرالزمان کفران اسمشان را می‌کنند، اسمشان را هم از مردم می‌گیریم.



وقتی آقا ابوالفضل (علیه السلام) در ظاهر به دنیا آمد، امیرالمؤمنین (علیه السلام) بنا کرد بازوهای آقا ابوالفضل را بوسیدن، امّ البنین (علیها السلام) گفت: آقاجان! مگر بازوهای فرزندم عیبی دارد؟! فرمود: نه! این بازوها و دست‌ها را در کربلا جدا می‌کنند. این دستها فدای حسینم می‌شود. حالا خداوند دو بال به آقا ابوالفضل (علیه السلام) داده، آن ارادة اللهی باز به غیر از بال است، با بالش هر کجا بخواهد می‌رود.



البته منظور از بالِ آقا ابوالفضل (علیه السلام)، پَر و بال ملائکه نیست، بلکه منظور ارادة اللهی است؛ یعنی هر چه اراده کند انجام می‌دهد، امام (علیه السلام)، آقا ابوالفضل (علیه السلام) را مثل خودش قرار داده است. آقا ابوالفضل (علیه السلام) ولیّ نبود، اما ولیّ‌پرست و ولیّ‌خواه بود، شما هم باید ولیّ‌خواه باشید. متقی ارادة الله است، برای رفقا هم خواسته که ارادة الله شوند؛ از امام رضا (علیه السلام) خواسته که جلوی اراده باطلشان را بگیرد، مستجاب الدعوه شوند و خیرشان به مردم برسد.



شما که علم فلسفه می‌خوانی! اول بیا و فلسفه خودت را بفهم، بعد علم فلسفه بخوان. تو مانند پرپرکی هستی که خودش را به مهتابی می‌زند، آخر می‌افتد، به نور نمی‌رسد و می‌میرد. بیا دنبال نور حقیقی برو! چرا عمرت را هدر می‌دهی؟ این علم، تأیید نیست؛ ریشه ندارد؛ ساخته فکر خودت و سوغات خارجی‌هاست. چیزی که تأیید نشده مثل چیز نجس می‌ماند، باید تأیید شود. مثلاً انگور که باید کشمش شود، تو آن را برمی‌داری و شراب می‌کنی. اگر «إنّ الله و ملائکته یصلّون علی النّبیّ یا أیّها الّذین ءامنوا صلّوا علیه و سلّموا تسلیماً» و «الیوم أکملت لکم دینکم» را قبول داری، پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: خدای تبارک و تعالی اول عقل را آفرید؛ یعنی اول من و علی (علیه السلام) را خلق کرد، ما یک بدن هستیم، من به امر خدا در صُلب عبدالله و علی (علیه السلام) در صُلب ابوطالب رفت. نبوت به من و ولایت به علی (علیه السلام) ابلاغ شد.



عزیز من! بیا تفکر داشته باش و در فلسفه این حرفها کار کن؛ نه این که خودت چیزی بسازی؛ این بدعت به دین و شریعت است. چیزی که عقل کلّ، یعنی امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) و رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) تأیید نکرده‌اند، بدعت است. چرا خودت و عدّه‌ای را گمراه می‌کنی؟ ببین، کسانی که مطیع شدند و امر را اطاعت کردند، به کجا رسیدند؟ اصحاب امام حسین (علیه السلام)، مطیع ولیّ خدا، امام حسین (علیه السلام) بودند که امام زمان (عج الله فرجه) درباره آنها می‌فرماید: پدر و مادرم به قربانتان!



روایت صحیح داریم: کسی بود که قدری کارش سقوط کرده بود، مثل همین علم فلسفه، چیزی درست کرد و عده‌ای هم دورش جمع شدند و کار و بارش خوب شد. بعد از مدتی از کارش پشیمان شد و نزد پیامبر آن زمان آمد و گفت: من این کار را کرده‌ام، باید چه کنم؟ وحی به آن پیامبر رسید که به او بگو: تمام آنهایی که با این عقیده مُرده‌اند، باید زنده کنی و آن حرف‌ها را از گوششان بیرون کنی؛ این توبه توست! چرا می‌گوید کسی که بدعت به دین می‌گذارد، طاغوت است و مورد لعنت هم هست؟ چون که دنیا تنظیم است، با این بدعتی که گذاشته، دارد طرحی برای نظم دنیا می‌ریزد و آن را به هم می‌زند؛ چیزی را که جزء دین نیست، به آن اضافه می‌کند؛ به خاطر همین اهل آتش است.



بترس که فردای قیامت، امام زمان (عج الله فرجه)، حجت خدا به تو بگوید: اینهایی را که به واسطه درس تو گمراه شده‌اند، باید زنده کنی و تمام حرف‌های باطل را از مغزشان بیرون کنی! بترس از خدا! بیا قرآن مجید و حدیث این خانواده را بخوان که دلت نورانی شود! این حرفها را با تفکر قبول کن! عنادت را کنار بگذار و مردم را نبین! امر خدا و امیرالمؤمنین (علیه السلام) و امام زمان (عج الله فرجه) و وظیفه‌ات را ببین! ببین چه کسی نجات‌دهنده توست و تو را به ماوراء می‌رساند و قبولی به تو می‌دهد؟ سواد نجات‌دهنده بشر نیست، امر نجات‌دهنده بشر است؛ امر، علی بن ابی طالب (علیه السلام) است.



منطق، این حرفهاست؛ یعنی کلام ائمه (علیهم السلام) را بگوییم و با هم مباحثه و مطالعه داشته باشیم. منطق یعنی: شما دارید تمرین می‌کنید که حضرت زهرا (علیها السلام) و امیرالمؤمنین (علیه السلام) قبولتان کنند، ان‌شاءالله از آنهایی باشید که در قیامت، علی (علیه السلام) داشته باشید؛آن وقت از تمام انگشت‌هایتان نور بالا می‌زند.



تمام اعمال و رفتار بشر، نموّش با ولایت است، الآن جلسه ولایت، اعمال شما و ولایتتان را نموّ می‌دهد، به حضرت عباس، چرخ ماشینتان که می‌گردد و اینجا می‌آیید، حضرت زهرا (علیها السلام) حساب می‌کند، باید این حرف‌ها را یاد بگیرید و آنها را زمانی افشا کنید، افشاگر ولایت باشید، خبرنگار امر باشید و این اخبار را با امر به خودتان و مردم برسانید؛ آن‌وقت حضرت زهرا (علیها السلام) به شما تقبّل الله می‌گوید.



زهرای عزیز (علیها السلام) می‌گوید: تویی که حمایت از حسینِ (علیه السلام) من کردی، حمایت از علیِ (علیه السلام) من کردی؛ من که جانم را دادم تو مالت را دادی، من که جانم را دادم تو وقتت را دادی؛ این وقتها که این جوری است، شکر خدا را بکنید.



خدا ولایت می‌خواهد نه عبادت، نه اینکه عبادت را ترک کنید، عبادت عشق‌بازی با خداست. شب‌ها آدم با خدا عشق‌بازی می‌کند؛ به خدا می‌گویم: خدایا! دارم با تو حرف می‌زنم، اگر آن چیزی که به ولیّ الله الاعظم (عج الله فرجه) دادی که اگر نباشد تمام عالم فروریزان می‌شود؛ یعنی زبان تمام آدمها و آن چه در خلقت است را می‌داند، اگر این را به من بدهی و بگویی حسین! این‌ها همه برای توست، یک خدا نگو؛ به خودت قسم که خود نیستی، همه را رها می‌کنم و می‌گویم خدا! عشق‌بازی این است.



اگر تمام سلطنت دنیا را به من بدهی، سالم و خوب هم باشم نه مریض؛ بگویی یک علی (علیه السلام) نگو، همه اینها برای تو؛ همه رامی دهم و یک علی (علیه السلام) می‌گویم. شما باید در ولایت هم، رکوع و سجود داشته باشید، نه فقط در نماز؛ اگر در نماز باشد که اهل تسنن چقدر نماز می‌خوانند و اهل جهنم هستند. خدا هم می‌گوید اگر عبادت انس و جنّ کنی، علی (علیه السلام) را قبول نداشته باشی، تو را می‌سوزانم؛ پس اگر عبادت ارزش دارد، عشق‌ورزیِ با خدا و ذوقِ اطاعت است. نماز هم واقعش عشق‌بازی با خداست، خدا چه احتیاجی به نماز ما دارد؟ خدا خوشش می‌آید که با او حرف بزنیم، می‌گوید بیایید روزی سه دفعه با من عشق کنید و با من حرف بزنید. نماز شکرانهٔ ولایت است.



امیرالمؤمنین (علیه السلام) با خدا عشق‌بازی می‌کند و می‌گوید ای خدا! اگر پسر ابوطالب را به طرف جهنم بِکِشی، چه کسی جلوی تو را می‌گیرد؟! عشق‌بازی ائمه طاهرین (علیهم السلام) با خدا این است که مافوق بودن خدا را نجوا می‌کنند. متقی مافوق بودن خدا و دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) و نجات مردم را نجوا می‌کند. ما باید مافوق بودن خدا و ولیّ خدا و متقی را نجوا کنیم و نجات همدیگر را بخواهیم.



شما باید این حرفها را بنویسد، با آن نجوا کنید، به امیرالمؤمنین (علیه السلام) یقین کنید و «الیوم أکملت لکم دینکم» را قبول کنید؛ آن‌وقت امیرالمؤمنین (علیه السلام) به شما پاسخ می‌دهد؛ یعنی شما را اصحاب یمین می‌کند؛ اما حواستان باشد چیز دیگری ننویسید و کار دیگری نکنید. عشق‌بازی با این حرفها، عشق‌بازی با ولایت است.



اگر این حرف‌ها را مرور کنید، اصیل هستید. اصیل کسی است که اصول دین را اجرا می‌کند. متقی اصیل است؛ عقاید و اصالت خودش را حفظ کرده است. اصیل در حضور کیست؟ حضور آن کسی است که او را سِیر داده است؛ یعنی حضور خدا و ائمه طاهرین (علیهم السلام) ؛ اما ما اسیر هستیم نه اصیل. اسیر نفس و فکر و خیال و دنیا هستیم. کسی که پایبند به دنیا باشد، اسیر است. شما باید فرمانده باشید، نه این که فرمان دنیا را ببرید. تو بلبل باغ ملکوتی نه از عالم خاک! به جوّ آسمان می‌توانید بِپَرید، شما هم‌پرواز با امام زمانتان می‌شوید؛ اما هم‌پرواز با دروغ و شهوت و مال دنیا نباشید.!



بیایید با عشق ولایت کار کنید؛ یعنی در پرتو ولایت باشید. این حرف‌ها را یواش، یواش در قلبتان بیاورید؛ آن وقت قلبتان گنجینه می‌شود. وقتی قلبتان سلیم باشد، به قلب وجود مبارک امام زمان (عج الله فرجه) اتصال است؛ یعنی جوری است که فارغ نیست که همین‌طور این طرف و آن طرف بزند. همیشه صادرکنِ امر به خودتان باشید، نه این که طرف امر خلق بروید. وقتی طرف امر خلق رفتید، در قلب شما اصلاً ولایت پا نمی‌گذارد؛ چون غصب است. دل شما را شیطان مصادره کرده است، ولایت در جای غصبی اصلاً پا نمی‌گذارد.



لقای خدا، اطاعتِ امر خداست. همیشه به فکر خدا باشید و دائم در یاد باشید؛ آن‌وقت دیگر گناه نمی‌کنید. اگر شما واقعاً در اختیار امام زمان (عج الله فرجه) باشید، دیگر در اختیار گناه، خیال، من و عنادتان قرار نمی‌گیرید؛ به طوری می‌شوید که اصلاً گناه کردن برایتان اکراه می‌شود، از آن متنفر می‌شوید، آن گناه و خیال، برایتان گندیده می‌شود؛ این است که امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌فرماید: دنیا به منزله استخوان خوک در دهان سگ خوره‌دار است.



امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: شما عضو ما هستید، گناه کنید جدا می‌شوید. عزیزان من! خودتان را از ولایت جدا نکنید! اگر نافرمانی کنید و اهل دنیا شوید، جدا می‌شوید. بدی گناه این است که خدا و وجود مبارک امام زمان (عج الله فرجه) را نمی‌بینید و گناه می‌کنید؛ این توهینِ شما گناه است. روایت داریم: خدا می‌گوید اگر توهین به یک مؤمن بکنی، هیچ عبادتت را قبول نمی‌کنم. آیا وقتی گناه می‌کنید توهین به خدا و امام زمان (عج الله فرجه) نیست؟! آیا خدا و امام زمان (عج الله فرجه) به قدر یک مؤمن نیست؟!



خدا گناه را می‌آمرزد؛ اما گناه کبیره، گناه بی‌ولایتی و پشت به ولایت کردن است که خدا آن را نمی‌آمرزد. بشر باید توبه گناه درونش باشد؛ نه این که یاد گناه باشد. چرا امام حسین (علیه السلام) توبه حُرّ را قبول کرد؟ چرا خدا توبه نصوح را پذیرفت؟ چون آنها وقتی توبه کردند، دیگر آن کار را نکردند.



گناه هر چه باشد، وقتی اسبابش فراهم می‌شود، بگویید زهرا جان! علی جان! امام زمان! کمکم کن! فوری کمک می‌رسد، شما نمی‌توانید بگویید من از این گناه می‌گذرم؛ باید توان امام زمان (عج الله فرجه) و توان حضرت زهرا (علیها السلام) و امیرالمؤمنین (علیه السلام) را ببینید که آنها کمکتان می‌کنند. علی (علیه السلام) و زهرا (علیها السلام) خنثی‌کن گناه هستند. شما باید باتوانِ بی‌توان باشید! بتوانید گناه کنید و نکنید؛ بتوانید به زن مردم نگاه کنید و نکنید؛ بتوانید مال مردم را بخورید و نخورید؛ آخر، هر کسی گمراهی‌اش یک جوری است! حُرِّ زمان باشید! الآن امام زمان (عج الله فرجه) «هل مِن ناصر» می‌گوید، من می‌شنوم و لبیک می‌گویم! شما به چه کسی لبیک می‌گویید؟! امام حسین (علیه السلام) در میدان آمده و دارد می‌جنگد، اما می‌گوید «لا حَول و لا قُوّة إلّا بالله العلیّ العظیم» امام حسین (علیه السلام) از خدا نیرو و کمک می‌گیرد، حول و قوه از خدا می‌خواهد؛ خودش کمک است؛ اما دائم با خدا نجوا می‌کند و از خدا مدد می‌خواهد، آنی امام حسین (علیه السلام) بدون نجوا نیست، ای خدا! کمکم کن. ای خدا! قدرت تو دادی و تو می‌دهی.



شما هم باید هر لحظه کمک بخواهید، تا کمکتان کنند؛ وگرنه مبتلا می‌شوید. شما بگویید خدا! خدا می‌گوید لبیک! می‌گوید پیش ائمه (علیهم السلام) بروید! شما چندتا خدا دارید؟! اگر شما در گناه بگویید خدا! بگویید زهرا! بگویید امام زمان! آرامش پیدا می‌کنید؛ نه اینکه آن کاری که در خیالتان هست را بکنید، آرامش پیدا کنید. کمک یعنی چه؟ وقتی گفتید خدا! امام زمان! حضرت زهرا! آنوقت حضرت زهرا (علیها السلام) و امیرالمؤمنین (علیه السلام) آن قدرت گناه و آن خیال را از شما می‌گیرند، معصومیتشان را به شما می‌دهند و کمکتان می‌کنند! امامتان را می‌بینید؛ اما اگر کمک نشود، صحنه دنیا را می‌بینید.



اتکا، آدم را از ولایت و توحید باز می‌دارد، الآن نود درصدِ مردم اتکا به آنها تزریق شده، وقتی تزریق شود، دیگر فایده‌ای ندارد؛ تا حتی اگر خود امام (علیه السلام) و پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) هم به آنها بگوید، دیگر اثر نمی‌کند. باید مواظب باشید که اتکا به شما تزریق نشود. اتکا مشابه درست کردن برای ولایت، تا حتی مشابه درست کردن برای خداست. اتکا به پول، قدرت، دوست، بیان و جمالتان دارید. حالا می‌گویید چطور اتکا به جمال داریم؟ روایتش را بگویم که باور کنید. یوسف وقتی خودش را در آئینه دید که خیلی زیباست، این زیبایی را اتکا به خودش دید و اتکا به خدا ندید که خدا به او داده؛ به خودش گفت اگر بنا باشد مرا بِخَرند، باید به قیمت گرانی بِخَرند.



وقتی می‌خواستند یوسف را بِخَرند او را در مزایده گذاشتند، پیرزنی چهار تا دوکچه آورده بود تا یوسف را بخرد. به او گفتند: آخر یوسف را با قیمت‌های خیلی سنگین می‌خواهند بِخَرند، پیرزن گفت: می‌خواهم جزء خریداران یوسف باشم. حالا چهار تا دوکچه آورده تا او را بِخَرد نه این که ببیند. شما الآن جمالتان خوب است، باید ببینید چه کسی آن را به شما داده است؟!






	تو حُسن یوسفی داری به حُسن خود مشو غِرّه
	
	صفات یوسفی باید تو را تا ماه کنعان شد









صفات یوسف آن بود که از زلیخا گذشت. صفات شما که زیبایید، این است که از گناه بگذرید. الآن انفاقی کردید، باید سجده شکر کنید که خدایا! من این پول را به اهلش دادم، به غیر اهلش ندادم که هم پولم برود و هم فایده‌ای نداشته باشد. دیگر این که شکر کنید که من سلامتی دارم و می‌توانم انفاق کنم.



اتکا خیلی دامنه دارد. تمام مردمی که جهنمی می‌شوند، اتکا دارند. چرا می‌گوید: در آخرالزمان اگر یک نفر با دین از دنیا برود، ملائکه آسمان تعجب می‌کنند؟ چون ما اتکا داریم. امام رضا (علیه السلام) در نیشابور فرمود: «لا اله الا الله حِصنی فَمن دخل حِصنی أمِنَ مِن عَذابی، بِشرطها و شُروطها أنا مِن شُروطها. » لا إله الّا الله این است که شما اتکا به هیچ کسی نداشته باشید. اتکا به خدا و امر خدا، یعنی علی بن ابی طالب (علیه السلام) داشته باشید.



رفقا! ما دو نوع وابستگی داریم: وابستگی خوب و وابستگی بد. سلمان، میثم، مقداد و اباذر وابسته به صفات خدا بودند، شما هم وابسته به اهل بیت و کار خیر شوید. کسی که وابسته به ائمه (علیهم السلام) است، گناه نباید بکند؛ وگرنه وابسته به گناه و غیرِ امر است. وابسته به صفات و رفتار دشمنان ولایت نباشید. ابن ملجم وابسته به آن زن (قُطام) شد که امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را کُشت و خودش را جهنمی کرد.



آدم یک وقت یک نفر را می‌خواهد، اما یکی دیگر را می‌پذیرد؛ پذیرایی بالاتر است. یک نفر پیش امیرالمؤمنین (علیه السلام) آمد و گفت علی جان! من تو را دوست دارم، حضرت فرمود: من هم تو را دوست دارم. رفیق این شخص تا جریان را فهمید، گفت من هم پیش امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) می‌روم و همین را می‌گویم. وقتی پیش حضرت (علیه السلام) رفت و گفت: علی جان! من شما را دوست دارم، حضرت (علیه السلام) سکوت کرد؛ دوباره گفت. حضرت (علیه السلام) فرمود: دروغ می‌گویی؛ چون که من تو را دوست ندارم. خدا نکند علی (علیه السلام) مارا نپذیرد؛ این شخص وابسته به دشمنان حضرت زهرا (علیها السلام) بود، وابسته به معاویه بود که امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) او را نپذیرفت.



من همه رفقا را می‌خواهم؛ اما اتکا ندارم؛ چون که یک وقت رفاقت گرفته می‌شود. من باید اتکا به خدا داشته باشم که به دل شما انداخته که مرا بخواهید و دوست داشته باشید. شما باید درباره ائمه طاهرین (علیهم السلام) هم اتکا و هم التماس داشته باشید. التماس کنید که خدایا! محبت امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) و زهرای عزیز (علیها السلام) را از ما نگیر! خدا می‌داند من چقدر شبها التماس می‌کنم: خدایا! محبت این‌ها را از من نگیر. اگر محبت این‌ها را از شما بگیرد، محبت دشمنانشان را به شما می‌دهد.



به خدا می‌گویم: خدایا! تو هیچ چیزی از فردوس و جنّات بهتر نداری. اگر فردوس را به من بدهی و کمِ محبت خودت یا علی (علیه السلام) و زهرا (علیها السلام) بگذاری، تو جفاکُن نیستی؛ ولی به من جفا شده. خدایا! از تو یک چیز می‌خواهم و آن هم محبت امام حسین (علیه السلام)، محبت حضرت زهراست، به من عطا کن! وقتی اینطوری شدی، بالای آسمانها می‌روی و تو را سِیر می‌دهد، جهنم را می‌بینی، اصلاً جهنم برایت خاموش می‌شود، زمین و آسمان و آنچه را خدا خلق کرده، می‌بینی. خدا تمام اشرفیتی که می‌دهد به واسطه محبت دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) است، در صورتی که محبت کس دیگری را نداشته باشی.



خدا این دنیا را که خلق کرده، سفره جُود و عنایتش است. همه خلق سرِ این سفره نشسته‌اند؛ تا حتی کفار و ناصبی (دشمن امیرالمؤمنین (علیه السلام) و ولایت)، همه می‌خورند، می‌نشینند، بلند می‌شوند و در ظاهر استفاده می‌کنند؛ حالا خدا یک مرتبه می‌گوید: این سفره را از برای حجت خودم و متقی پهن کردم. ای متقی! ای کسی که پیرو ولیّ من هستی، تمام این نعمتها که در دنیاست، تا حتی به درخت امر کردم تولیدت را بده؛ اینها برای توست. ولی در قیامت به غیر از زَقوم، به کفار و منافقان، چیز دیگری نخواهم داد؛ چون که در آخرت، سفره ولایت است.



شما در دنیا سرِ سفره حضرت زهرا (علیها السلام) و امیرالمؤمنین، امام حسین (علیه السلام) و امام زمان (عج الله فرجه) هستید؛ خدا این سفره را پهن کرده تا شما تمرین ولایت کنید و کارت ولایت بگیرید؛ نه این که بخورید، بخوابید، بگردید و هیچ به فکر نباشید. باید تمرین کنید که اگر متقی نیستید، جزء متقی شوید و به شما کارت ولایت بدهد. تمرین باید تولید و صادرات داشته باشد؛ وگرنه تمرین نیست. اگر ولایت در شما پیاده شود، صادرات و تولیدتان امرِ ولایت است؛ اما شما شیطان، هوا و هوس و شهوت را در وجودتان راه می‌دهید، این‌ها صادرات شماست.



رفقای عزیز! حالا که سرِ سفره ائمه (علیهم السلام) نشسته‌ایم، باید بی‌عاطفه‌گری نکنیم. چه چیزی باعث می‌شود که بی‌عاطفه‌گری کنیم؟ آن قدرت و منیّتی که دارید، آن چشم ماورایی را نمی‌بینید، با چشم دنیا نگاه می‌کنید، دنیا را ضبط می‌کنید و شیطان صدها راه برایتان درست می‌کند؛ اما خدا و پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) یک راه دارند. «إهدنا الصراط المستقیم» یعنی صراط علی (علیه السلام) و امام زمان (عج الله فرجه)، پس مؤمن باید اینجا تمرین ولایت کند؛ تا به ماوراء دست پیدا کند.



حالا چه کار کنید این طوری بشوید؟ اول باید یقین به ولیّ الله الاعظم (عج الله فرجه)، روح تمام خلقت داشته باشید. یقین به امام (علیه السلام) یعنی چه؟ یعنی بدانید که در این خلقت، کسی مانند امام زمان (عج الله فرجه) نیست که ما طرفش برویم؛ این امام‌شناسی است. کسی هم مانند خدا در ظاهر نیست که او را پرستش کنیم؛ این خداشناسی و توحید است. بعد از یقین، به سوی نور حرکت کنید. مگر خدا نمی‌گوید من ائمه (علیهم السلام) را از نور خودم خلق کردم؟ والله، تمام خلقت ظلمت است؛ مگر اتصال به نور شود. بعد از حرکت، به امر امام زمانتان عمل کنید.



اینطوری باید ولایت را بشناسید که دست از آن برندارید و تزلزل نداشته باشید. با یقین به ولایت حرکت کنید؛ آن وقت امیرالمؤمنین (علیه السلام) به شما پاسخ می‌دهد؛ پاسخش این است که صفاتش را به شما می‌دهد، صفاتتان می‌شود صفات علی (علیه السلام) و زهرا (علیها السلام) و کارتان درست است. صفات الله شده‌اید، دیگر صفات شیطان، خیال و لهو و لعب ندارید.



اصحاب امام حسین (علیه السلام) اول یقین کردند؛ سپس حرکت کردند و به کربلا آمدند. وقتی آنها امر امام حسین (علیه السلام) را اطاعت کردند، امام (علیه السلام) به آنها پاسخ داد؛ صفات الله به آنها داد. یک دفعه امام حسین (علیه السلام) امر کرد: نگاه کنید! آنها نگاه کردند و دیدند یک حوریه دارد هر نفر از آنها را دعوت می‌کند. باز هم قانع نبودند؛سرهایشان را به زیر انداختند. امام حسین (علیه السلام) روی علم ولایت دید که اینها خیلی خوشحال نشدند. گفتند: حسین جان! ما تو را می‌خواهیم. آقا امام حسین (علیه السلام) نظری کرد، دیدند امام حسین (علیه السلام) جلوی آنهاست و اینها هم پشت سرش هستند؛ آنوقت بنا کردند خندیدن و با یکدیگر شوخی می‌کردند. حالا وقتی شهید شدند، امام زمان (عج الله فرجه) می‌فرماید: «السَّلام عَلیک یا مُطیع لله و لِرسوله عبد الصّالح، پدر و مادرم به قربانتان!»



جنگی بود گویا شش ماه طول کشید، خیلی سخت بود. وقتی که نزدیک مدینه رسیدند، پیامبر اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) دستور داد: همه آرام باشید، حالا منبری از جهاز شتر و هر چه بود، گذاشت؛ روی آن رفت و بنا کرد به صحبت کردن، فرمود: این «جهاد اصغر» بود، بپردازید به «جهاد اکبر»! تا پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) این را حرف را زد، همه لرزیدند و گفتند پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌خواهد دوباره ما را به کجا بفرستد؟ پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) گفت: «جهاد با نفس». این‌ها جهاد با نفس نکردند که امیرالمؤمنین (علیه السلام) را اینطور اذیت کردند، زهرای عزیز (علیها السلام) را کشتند و پیرو خلق شدند.



چرا شما پیرو خلق می‌شوید؟ بیایید خودمان را بسازیم، خودسازی یعنی امر را اطاعت کنید؛ آن وقت تولید دارید؛ تولیدتان هدایت است؛ یعنی باید خودتان را هدایت کنید. خودسازی کنید؛ تا جزء متقی باشید و انسان‌ساز شوید؛ یعنی کلامتان، نَفَستان، غضبتان و صحبتتان انسان‌ساز است. شیعه که این همه ارزش دارد؛ با هوای نفس و شیطان مبارزه می‌کند.



آخرالزمان فتنه است. ببین نمی‌گوید موقعیت دیگری، خیلی روی آخرالزمان تکیه شده که فتنه و شرّ الأزمنه است. چهل منزل سر امام حسین (علیه السلام) را بردند، نگفت شرّ الأزمنه، آخرالزمان را گفت شرّ الأزمنه است. پیامبر فرمود: یا سلمان! فتنه تا کوه‌ها را می‌گیرد. یا سلمان! موسیقی تا مکّه را می‌گیرد. در خانه خدا که نباید موسیقی برود! گفت این یکی از علامات آخرالزمان است.



سلمان گفت: یا رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم)! دوباره بفرمایید! پیامبر فرمود:



«کاشفاتُ العاریات»، زنها پوشیده؛ اما برهنه‌اند. مرتب سلمان از پیامبر تمنّا می‌کرد و می‌خواست بفهمد. بشر باید احکام را بفهمد. حالا آنها دارند در سفر حجة الوداع از پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) قدردانی می‌کنند تا حرفها را بزند. کجا این حرف‌ها را می‌زند؟ در خانه خدا. حضرت فرمود: اغلب علماء آخرالزمان، به میل خودشان، فتوا می‌دهند، دل‌ها متفرق و مسجدها آباد می‌شود. مسجدها پُر از جمعیت؛ اما دلها متفرق است، ربا علنی می‌شود و همه جا را می‌گیرد. مرتب سلمان به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌گفت: یا رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم)! این‌طور می‌شود؟! پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌فرمود: قسم به کسی که جان عالم در قبضه قدرت اوست، می‌شود. حالا شما که مکّه رفته‌اید، از این طرف تا آن طرفِ خانه خدا تلویزیون است. آخرش فرمود: «دینُکم دینارُکم» دینشان را به دینار می‌دهند.



چقدر به شما می‌گویم عزیزان من! محبت دنیا نداشته باشید.



مردها شبیه زنها و زنها شبیه مردها می‌شوند. تمام این حرف‌ها شدنی است. آیا کسی عبرت هم می‌گیرد؟ آیا ما از حرف‌های پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) عبرت می‌گیریم یا نه؟ یا این که داریم راه خودمان را می‌رویم. حالا خوب که حرف‌هایش را زد، گفت: امانت از بین مردم می‌رود؛ یعنی دیگر کسی امین نیست، خیانت زیاد می‌شود، دروغ رواج می‌گیرد. الآن اگر کسی راست گفت تعجب می‌کنید، اگر دروغ گفت که همه دروغ می‌گویند.



سلمان اهل عمل است، گفت: آخرالزمان برای مؤمن چطور است؟ پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) گفت: برای مؤمن خیر است. سلمان گفت: یا رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم)! در تمام فتنه‌ها چطور خیر است؟ چه کار کنند؟ گفت: واجبات، ترک محرّمات، انتظار الفرج، به خیر و شرّ مردم شرکت نکنند، بروند کنار، اگر کنار بروند، دینشان حفظ است.



شما کنار که نمی‌روید، عده‌ای را هم از کنار بودن در کار می‌آورید. کنار بروید و منتظر امام زمانتان باشید؛ آنوقت ثواب هزار شهید می‌برید. همیشه خدا و ائمه طاهرین (علیهم السلام) رهبر شما هستند. بعد پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) گفت: یا سلمان! اینقدر کار مشکل می‌شود که دین، بی‌دینی و بی‌دینی دین می‌شود. اغلب مردم دنبال بی‌دینی می‌روند. یا سلمان! اگر آن زمان کسی دینش را حفظ کند، با من و در درجه من است. اویس کنار رفت و برادر رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) شد، شما از عقاید بد مردم بروید کنار؛ یعنی عقایدشان را امضاء نکنید. کنار رفتن یعنی گناه نکنید، ویدیو و تلویزیون نداشته باشید، دروغ نگویید و چشمتان را حفظ کنید.



بعد یک‌دفعه پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) بنا کرد به گریه کردن، قربان آن اشک پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) بروم که چقدر ما را می‌خواهد! گفت: سلمان جان! من برای ضعفای آن زمان گریه می‌کنم؛ یعنی برای شما. چرا؟ اغلب علماء دنبال خلق می‌روند؛ مردم هم دنبال آنها می‌روند و کارشان مشکل می‌شود. اول عالِم در آن زمان بعد از رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم)، عمر و ابابکر بودند، مردم هم دنبالشان رفتند. یقین کنید دنیا عمر«لعنة الله علیه» است و آخرت امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است.



«حُبّ الدنیا رأسُ کلّ خَطیئه»



«إنّما الدّنیا فَناء و الأخره بَقاء»: دنیا فنا و آخرت بقاست. شما در این دنیا کشف بقاء می‌کنید. بقاء محبت امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) و زهرای عزیز (علیها السلام) است. من چطور ماوراء را می‌بینم؟ شما باید فکر دنیا را زمین بگذارید؛ آن وقت سِیر دنیا را کرده‌اید. حالا می‌خواهید سِیر ماورایی کنید؛ یعنی می‌خواهید بفهمید و به آن عمل کنید. وقتی که فهمیدید، می‌خواهید ولایت را، کاملش را بدانید. وقتی توجه کردید، می‌خواهید خداشناسی‌تان بالا برود؛ یعنی خودتان را در اختیار خدا و ولایت می‌گذارید؛ آن وقت خدا چشمی به شما می‌دهد که ماوراء را می‌بینید. این برای همه کس نیست. من می‌بینم و می‌گویم.



در حدیث کساء هم آمده است، خدا می‌گوید: آنچه را که در زمین و آسمان، لوح و قلم است، همه را برای شما دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) خلق کردم. ماوراء را می‌بینم، که در تمام این خلقت چیزی نبوده، خدا صدها هزاران از همین دنیاها دارد، این دنیا از بس کوچک است، می‌گوید خشخاشی است؛ فقط ائمه طاهرین بوده‌اند. اگر شما مطابق امر امام حسین (علیه السلام) عمل کنید، این مطلب را بهتر می‌فهمید. بیشتر علماء می‌گویند برای خداشناسی، پی به آیات خدا ببرید. حالا امام حسین (علیه السلام) جواب اینها را می‌دهد و می‌گوید: خدایا! هر وقت نگاه به آیات تو کردم، از تو دور شدم.



خدا همه خلقت را به واسطه دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) خلق کرده است، من می‌بینم که اصلاً در همه عالَم هیچ چیزی نبوده و ائمه بوده‌اند و تمام خلقت با قدرت خدا به وجود آمده است؛ اما به واسطه ائمه طاهرین (علیهم السلام) خلق کرده است. مقصد خدا این است که تمام بشر را به سمت ولایت رشد دهد. هیکلی که ولایت ندارد تفاله است. شما باید روح شوید، این جسمانیت را دور بیندازید و اتصال به روح شوید. چرا؟ شما لکه‌اید، باید به اقیانوس اتصال شوید، یعنی اتصال به امام زمان (عج الله فرجه) شوید؛ اما حواستان جای دیگر است!



بعضی‌ها نمی‌خواهند بفهمند، می‌خواهند حرفی را درست کنند و بگویند که ما می‌فهمیم و ایراد کنند. اگر کسی بخواهد بفهمد و هدایت شود، جلوه حرف و کلام را می‌بیند، می‌پذیرد و دیگر عناد ندارد؛ اما اگر عناد داشته باشد، عنادش یک پرده می‌شود و جلوه را نمی‌بیند. عمر و ابابکر عناد داشتند، هر چه پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) به آنها می‌گفت، عناد مانع می‌شد که حرف حق را بشنوند. عناد یعنی من، بیایید من را از خودتان دور کنید. کسی که عناد دارد تسلیم نیست، نگاه به ذکر، لباس و ابعاد خودش می‌کند و تسلیم ولایت نمی‌شود. اگر با متقی سروکار نداشته باشید، سقوط می‌کنید. این‌ها که سقوط کردند هیچ‌گاه با متقی سروکار نداشتند، با من و عناد خودشان ارتباط داشتند؛ ارتباط مصنوعی و خیالی با متقی داشتند.



شخصی به نماز جماعت آمد؛ اما به تکبیرة الإحرام پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) نرسید و هفتاد شتر داد که به ثواب نماز جماعت برسد؛ اما پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) قبول نکرد. (البته امام جماعت آن نماز باید پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) باشد، نه هر کسی؛ چون که امام جماعت شروطی دارد. شرط اولش این است که باید شیعه باشد.) ولی شخص دیگری به چهار رکعت نماز نرسید. حضرت (صلی الله علیه و آله و سلم) رو به جمعیت کرد و گفت: این شخص ثوابی کرده است که اگر آن را به ثقلین تقسیم کنند، تمام این‌ها رستگار می‌شوند. مردم به او گفتند: چه کار کردی؟ گفت: به نخلستان رفتم تا امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را ببینم. این نگاه، چه نگاهی است؟



این مرد یک نگاه هستی به امیرالمؤمنین (علیه السلام) کرد، کفواً احد بودن امیرالمؤمنین (علیه السلام) و مافوق تمام خلقت بودن را دید. نجات کلّ بشر و نجات کلّ خلقت را دید. برادر و مقصد رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم)، روح و جان رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) را دید. روح تمام ائمه طاهرین (علیهم السلام) و حیات بشر را دید. آن کسی که نخواستنش ذلت است و خواستنش نعمت است را دید.



بعد از پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) هفتاد هزار نفر به جای اینکه از محبت امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) نگهبانی کنند، از محبت عمر و ابابکر نگهبانی کردند که خدا گفت مرتد و کافر شدند. کاش نگهبانی نکرده بودند، به قُدس خدا جسارت کردند. اگر نگهبانی را حفظ کرده بودند، حضرت زهرا (علیها السلام) و امام حسین (علیه السلام) کشته نمی‌شد. فقط چهار نفر؛ یعنی سلمان، اباذر، میثم و مقداد از محبت امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) نگهبانی کردند.



وقتی منادی ندا داد: ارکان خدا شکست! عده‌ای که محبت امیرالمؤمنین (علیه السلام) را داشتند و پیرو عمر و ابابکر نبودند؛ اما به خاطر گناهشان در جهنم عقاب می‌شدند؛ با این ندا رقت کردند و به واسطه این محبت از آتش جهنم نجات پیدا کردند، این‌ها از محبت امیرالمؤمنین (علیه السلام) که درونشان بود، نگهبانی کردند. امیرالمؤمنین (علیه السلام) دید این‌ها به واسطهٔ رقّت بر او از جهنم نجات یافتند، خوشحال شد و فرمود:«فزتُ و ربّ الکعبه»



نگهبانی یعنی تسلیم امر پیامبر بودن. نگهبان خائن به امر نیست؛ وگرنه نگهبان نیست. شما مثلاً الآن روزه‌اید، چطور نگهبان هستید که روزه‌تان باطل نشود؟! مواظب گوش، چشم و زبانتان هستید که غیبت نکنید و غیبت نشنوید، دروغ نگویید؛ وگرنه روزه‌تان باطل می‌شود؛ اینطوری باید مراقب ولایتتان باشید! تمام خلقت نگهبان ولایت است؛ اگر از ولایت غافل شوید، تیر می‌خورید، مثل پرنده‌ای که از ذکر خدا غافل می‌شود و تیر می‌خورد. نگهبان، اتصال به کلام است؛ پس شما هم باید تسلیم بیان متقی باشید. اگر حافظ و نگهبان امر امام زمان (عج الله فرجه) و مجلس ولایت باشید، جای دیگر نمی‌روید. اگر حافظ این حرفها باشید، خیال دیگری نمی‌کنید. نگهبانی از قلبتان بکنید که محبت امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) در آن وارد شود، چیز دیگری وارد نشود.



از خدا بخواهید که خدا صفات نگهبانی را به شما بدهد. سوگند به امام زمان (عج الله فرجه) بخورید که آقاجان! ما دست از نگهبانی برنداریم، کمکمان کن. خدایا! ما را از نگهبانی کنار نزن؛ آن‌وقت می‌شوید نگهدار و دائم به حبل المتین وصل هستید. چگونه نگهبانی کنید؟ گاهی در مجلس باید سکوت کنید، گاهی باید سخن بگویید. گاهی با ایستادن و گاهی با صبر و یقین ولایت. گاهی با غلط دیدن راه خلق یا بی‌نیازی از خلق باید نگهبانی کنید.



تا زمانی که مشغول به این حرفها هستید، مشکورید؛ مورد شکر خدا هم قرار می‌گیرید؛ یعنی خدا از شما تشکر می‌کند و می‌گوید با من محشور هستید؛ اما اگر شکر نکردید، مدیون این حرف‌هایید. اشخاصی بودند که خیلی ثروت داشتند، اینها کفران کردند، خدا از آنها گرفت و محتاج مردم شدند، اینها باید فقرا را نجات بدهند، ندادند، خدا هم مبتلایشان کرد.



تبری از دشمنان ولایت، تشکر از ولایت است؛ یعنی اگر لعنت بر عمر و ابابکر نکنید، شکر نکرده‌اید. باطن شکر، نعمت را از خدا دیدن و از خلق ندیدن است؛ قدر این حرف‌ها را دانستن، شکرانه خداست. وقتی شکر می‌کنید، فَرَحی در قلبتان ایجاد می‌شود که آن جلوه رحمان و رضایت خداست.



رفقای عزیز! شما باید شکرانه این القائات را به جا آورید؛ یعنی با خودتان عهد کنید که چه من بودم و چه نبودم، این حرفها را عمل کنید. این مجلس آشیانه علی (علیه السلام) و زهراست، شکرانه کنید، عشق کنید، به خود ببالید و بگویید «مَن مِثلی؟!» شکر این جلسه این است که در جلسات دیگر نروید؛ چون که همه تعریفی است، فقط این جلسه، تأییدی است.



امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: من حسرت می‌برم به اینکه دور هم جمع می‌شوید و حرف ولایت می‌زنید؛ یعنی شما با هم هماهنگ ولایتید. یک هماهنگی دائم و یک هماهنگی متفرق داریم. شما باید هماهنگی‌تان دائم باشد؛ هماهنگی مجلسی خیلی درست نیست که شما فقط در مجلس ولایت هماهنگ باشید. باید در هر کجا هستید با ولایت، هماهنگی داشته باشید و جدا نشوید؛ آن‌وقت به امید خدا هر کجا از دنیا رفتید، با ولایت از دنیا رفته‌اید.



دلم می‌خواهد شما از شرمندگی درآیید و بگویید علی جان! ما آمدیم طرف تو! زهرا جان! ما آمدیم طرف تو! یکی از شما در این جمعیت اینطوری بشوید، من خوشحال می‌شوم. اگر شما دست از امام زمان (عج الله فرجه) برندارید، روایت داریم آن‌هایی که یاور امام زمان (عج الله فرجه) هستند، هر کجای عالَم از دنیا بروند، اگر در دریا هم غرق شوند، سرشان روی زانوی امام زمان (عج الله فرجه) است و جان می‌دهند. رفقای عزیز! این حرف‌ها را یقین کنید؛ اما حبل المتین را احترام کنید و جدا نشوید.



یک نفر در بازار عطرفروش‌ها آمد، یک‌دفعه غش کرد و افتاد. تا تاپاله گذاشتند دمِ بینی‌اش، چشم‌هایش باز شد. مگر تو می‌توانی در بازار عطرفروش‌ها بیایی؟! بازار عطرفروش‌ها، بازار علی (علیه السلام) و بازار زهراست، بازار امام زمان (عج الله فرجه) است. تو یک عمری نَفَس خلقی کشیدی، نَفَس مقام کشیدی، نَفَس دنبال مردم رفتن کشیدی، مگر می‌توانی اینجا بیایی؟! اصلاً اینجا آمدن خیلی شرط نیست، نرفتنش شرط است. خیلی زحمت می‌کشید، ما تشکر می‌کنیم؛ اما نرفتنش شرط است؛ چون که ولایت سنگین است، چطور می‌شود نروید؟ شما باطنتان رفته، ظاهرتان اینجاست؛ آن‌وقت می‌روید.



رفقا! با همدیگر باشید و با هم هماهنگ شوید، اگر از دنیا رفتم، جلسه را آبادتر کنید. با عشق و علاقه جمع شوید. همه‌تان پرچم «علی ولیّ الله» در دست داشته باشید. همه شما را جوانان اهل بهشت می‌بینم؛ اما کاری نکنید خدشه بخورید. موقعی که حرف‌ها را عمل کنید خوشحالم. اگر عمل کنید، «حیِّ علی خیر العمل» می‌شوید.



بعد از رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) اختلاف ایجاد شد، بعد از من اختلاف ایجاد نشود. حفظ‌کننده جلسه باشید. هر کدامتان باید حاج حسین باشید. جلسه امر است، خود جلسه کافر نمی‌شود؛ ممکن است ما کافر شویم. شما باید قبولی داشته باشید. قبولی شرط است؛ وگرنه پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) رفت و امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) آمد. امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) رفت و امام حسن (علیه السلام) آمد. قبولی ائمه طاهرین (علیهم السلام) مهم است. الآن متقی هست، قبولیِ متقی مهم است. کینه و حسد به خود راه ندهید. کینه به خونتان سرایت می‌کند. با خدا بیتوته کنید و بگویید: خدایا! درون ما چیزهایی است که باعث تزلزل ماست، آن چیزها را خنثی کن، بیرون کن و محبت خودت و ائمه طاهرین (علیهم السلام) را جایگزین کن.



اینجا که می‌آیید باید جای دیگر را نبینید، جای دیگر نروید؛ وگرنه اینجا را فروخته‌اید. جلسه یعنی با هم هماهنگ باشیم، هم‌عقیده و هم‌مقصد باشیم، از حضور هم عشق کنیم، با علی (علیه السلام) و زهرا (علیها السلام) عشق کنیم و جدی باشیم. بعدها روی شما حساب می‌کنند، همان‌طور که روی سلمان و اباذر و طلحه و زبیر حساب شد. بدانید زمانی می‌رسد و تک‌تک شما افشا می‌شوید، مواظب آن افشا باشید. اینجا که آمدید اسمتان در مصحف هست. از اینجا که می‌روید پاک می‌شود. سلمان و اباذر افشای رحمتی شدند. عمر و ابابکر، طلحه و زبیر افشای لعنتی شدند. عایشه افشای لعنتی شد. ببینید شما چگونه افشا می‌شوید؟



شما باید مؤمن باشید، آتش غضب و خیال خودتان را خاموش کنید و تمام حوادث دنیا را با فکر و عقل و کمک ائمه (علیهم السلام) خنثی کنید. پیامبر اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: بعد از من، اُمتم هفتاد و سه فرقه می‌شوند، فقط یکی از آنها ناجی است. خدا حاج شیخ عباس تهرانی را رحمت کند، می‌گفت: هر کدام از اینها باز فرقه، فرقه می‌شوند. شما باید در بین تمام آنها، پرچم امیرالمؤمنین (علیه السلام) و زهرای عزیز (علیها السلام) را در دست داشته باشید، یک پرچم «لا إله إلّا الله، محمّد رسول الله، علی ولیّ الله» در سینه‌تان باشد؛ پذیرای هیچ پرچمی نباشید و به تمام خلقت افتخار کنید و بگویید: خدا ما را ثابت نگه داشت که طرفدار اهل دنیا نشده‌ایم.



بیایید عمرتان جاودانه باشد، عمرتان هدری نباشد! اگر این حرفها را عمل کنید عمرتان جاودانه است. حالا که آمدید، باید این مجلس را در آغوش بگیرید؛ مبادا ظلمت دنیا بیاید و شما را بگیرد. افشاکنِ امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) باشید، قلبتان چاهِ این حرفها باشد، نه این که خیال باطل و هوس دنیا را در دلتان راه دهید.



رفقا! وصیِ من، حاج ابوالفضل را رها نکنید، من قبولش دارم! ما یک خوب داریم و یک جان‌فدا. همه اهل بیت؛ یعنی امام‌زاده‌ها خوب بودند؛ اما جانشان را فدا نکردند، بچه‌هایم هر سه خوب هستند، اما این حاج ابوالفضل جانش را فدا می‌کند. خدا می‌داند برای مجلس امام حسین (علیه السلام) پَر می‌زند و نسبت به جلسه مدیریت بالخصوص دارد و امین است؛ یعنی در اختیار امر و حرام و حلال است.



رفقای عزیز! ما یک نجوای رحمانی و یک نجوای شیطانی داریم. همیشه در مقابل خدا، شیطان قرار گرفته است. وقتی آقا امام زمان (عج الله فرجه) بیاید، شیطان از بین می‌رود؛ یعنی تا آن موقع از کارها و عبادت‌هایتان خاطرجمع نباشید. نجوا یعنی خودتان را در اختیار ولایت بگذارید، نجوای با امام حسین (علیه السلام) و نجوای با ائمه (علیهم السلام) این است که در اختیار آنها باشید؛ نه در اختیار خلق. نجوا خیلی ابعاد دارد؛ مؤمن با ائمه طاهرین (علیهم السلام) نجوا کرده است که می‌گوید: زیارتش، ثواب زیارت دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) دارد؛ مانند شما که در این جلسه آمده‌اید.



شما که زیارت امام رضا (علیه السلام) می‌روید، مگر امام رضا (علیه السلام) آنجاست؟! آقا امام رضا (علیه السلام) که در عرش خداست؛ پس شما زیارت می‌روید که چه کار کنید؟ زیارت می‌روید؛ تا با امامتان نجوا کنید، حالا که با امام رضا (علیه السلام) نجوا کردید، با کس دیگری نباید نجوا کنید؛ وگرنه با شیطان نجوا کرده‌اید و امر او را اطاعت کرده‌اید.



چرا حضرت می‌فرماید: زیارت شاه عبدالعظیم حسنی، مطابق با زیارت امام حسین (علیه السلام) است؟ چون شاه عبدالعظیم با قبولیِ امام هادی (علیه السلام) که به او فرمود عبدالعظیم! عقایدت درست است، کنار رفت و با آن نجوا کرد. شما هم باید با امامتان و محبتش نجوا کنید. خدا حضرت معصومه (علیها السلام) را گذاشته که با او نجوا کنید. حضرت معصومه (علیها السلام) انگار اینجا نشسته؛ هر وقت از ایشان چیزی می‌خواهم، فوری می‌دهد. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: آنچه از دخترم زهرا (علیها السلام) می‌خواهید، در قم از حضرت معصومه (علیها السلام) بخواهید. خدا قبور ائمه طاهرین (علیهم السلام) و شاه عبدالعظیم را گذاشته؛ تا با آنها نجوا کنید.



امیرالمؤمنین (علیه السلام) نخلستان درست می‌کرد و به فقرا رسیدگی می‌کرد، مگر امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) نمی‌توانست از کرامت خودش چیزی به فقرا ببخشد؟! امیرالمؤمنین (علیه السلام) با یاد، سروکار دارد نه با کرامت خودش؛ می‌خواهد به یاد فقرا باشد و با آنها نجوا کند. حاتم طایی هم با فقرا نجوا می‌کرد. این چشمی که خدا به شما داده، با چه کسی نجوا می‌کنید؟ می‌گوید به خانه خدا، قرآن، پدرو مادر و مؤمن نگاه کن. اگر این طوری نگاه کردید، چشمتان نجوا کرده است. نجوای شیطانی؛ یعنی شما نگاه به نامحرم می‌کنید، موسیقی گوش می‌دهید، خیانت می‌کنید، دروغ می‌گویید و دنبال خلق می‌روید.



نجوا توأم به امر است. با کار و کسبتان نجوا کنید؛ اگر دکتر هستید، دست بیچاره‌ای را بگیرید. مهندس شدید پول اَلَکی از کسی نگیرید، نقشه را اَلَکی عوض نکنید! بارها به شما گفته‌ام رفقا! کناری بروید و با امام زمان (عج الله فرجه) نجوا کنید، والله امام زمان (عج الله فرجه) غریب است، مانند جدّش حسین (علیه السلام) دارد «هل مِن ناصر» می‌گوید؛ یعنی امام زمان (عج الله فرجه) خواستش این است که درِ خانه‌اش بروید و با او نجوا کنید، با چه کسی نجوا می‌کنید؟! اگر گوشه‌ای بروید و با خدا و امام زمان (عج الله فرجه) نجوا کنید، می‌فهمید چه لذتی دارد. هیچ کدامتان طعمش را نچشیده‌اید! اینقدر نجوا به من لذت داده بود که به امام رضا (علیه السلام) گفتم: آقاجان! من هم شما را و هم نجوا را می‌خواهم.



روز عاشورا حضرت زینب (علیها السلام) با امام سجاد (علیه السلام) نجوا کرد، امام حسین (علیه السلام) با اهل حرم؛ تا حتی با فضه نجوا کرد، حضرت زهرا (علیها السلام) با آقا ابوالفضل (علیه السلام) نجوا کرد، او را در بغل گرفت و فرمود: پسرم! پسرم! آقا موسی بن جعفر (علیه السلام) با شیعه‌ها نجوا کرد، فرمود برای راحتی شما به زندان می‌روم.



یک وقت آدم احتیاج به دنیا ندارد؛ اما احتیاج دارد با امامش نجوا کند. جدا نشدن از ولایت، نجوا کردنِ با ولایت است. رفقای عزیز! بشر همیشه باید در حال نجوا باشد؛ دائم الفکر و دائم الذکر باشد، ائمه طاهرین (علیهم السلام) هم همین‌طور بودند. در آخرالزمان ما کلاً از نجوا قطع شده‌ایم که می‌گوید اگر یک نفر با دین از دنیا برود، ملائکه آسمان تعجب می‌کنند.



کتاب را ببر، ورق بزن، اشک بریز؛ تمام فکر دنیا را کنار بزن! یک صدا بزن، یک ندا بگیر. بگو: آقاجان! آمدم درِ خانه‌ات، من مستحقم! عمری گناه کردم، گناهانم را بیامرز! این نجوا خفیف است، این‌ها حرف است؛ چطور خفیف است؟! تو باید اتصال باشی، وقتی اتصال شدی، آن نجواست.



خدا می‌داند شب قدر نیامده، چشمم گریان است؛ می‌خوابم، خوابم نمی‌برد؛ می‌نشینم، خسته می‌شوم؛ شبی آمده جلویم با گناهانم! آیا امام زمان (عج الله فرجه) می‌آید از سر گناهانم بگذرد؟! خدایا! به حق امام زمان (عج الله فرجه) قلم عفوی بر گناهانم بکش! دو رکعت نماز بخوان، با همین کتابها نجوا کن، با امام زمان (عج الله فرجه) نجوا کن، خودت را داخل همین کارها بکن!



من هر وقت می‌خواهم دعا کنم، یک شریک می‌گیرم و دعا می‌کنم، آن شریک خیلی قوی است، می‌گویم: یا زهرا! یا حسین! یا زینب! زهرا جان به حق دخترت زینب (علیها السلام)، زینب جان! به حق مادرت زهرا (علیها السلام)! آدم باید در دعا یک شریک بگیرد؛ آخر او دعا را مستجاب می‌کند. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) در قضیه مباهله با سرانِ نجران، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را واسطه بُرد. دلم می‌خواهد بگویید خدا! امام زمان! متقی! 



عیسی نمی‌توانست به آسمان برود، خدا از او شریک خواست، گفت: به پنج تن (علیهم السلام) مرا قسم بده؛ تا گفت خدایا! به حق امیرالمؤمنین (علیه السلام)، آسمان‌ها روشن شد. دستت را بالا کن، می‌گذارد توی مُشتت؛ اگر بخواهی هدایتت می‌کند.



خدایا! همان‌طور که آن گنه‌کاران را از جهنم نجات دادی، ما را از حوادث دنیا و خلقی که غرق دنیا هستند نجات بده! به واسطه ولایت، حبّ دنیا را از دل ما بیرون کن!



خدایا! ایمان ما را بِکر قرار بده، پیامبرت را تصدیق کنیم! از جمیع بلا عافیت داشته باشیم و شکر این عافیت را به جا آوریم! خدایا! حالی به ما بده شکر کنیم. خدایا! ما را محتاج «شِرار الخلق» نکن.



خدایا! ما را پیرو امیرالمؤمنین (علیه السلام) قرار بده! به ما صفات علی (علیه السلام) بده! امیرالمؤمنین (علیه السلام) فرمود: حسن جان! حسین جان! من در خرابه‌ها می‌رفتم، به فقرا سر می‌زدم. من در ظاهر می‌روم، شما بروید به آنها سر بزنید! حالا امام حسن (علیه السلام) در خرابه آمده، می‌بیند یکی از آنها دارد گریه می‌کند و می‌گوید کسی بود، می‌آمد به ما سر می‌زد؛ تا حتی این دیوار سلام به او می‌کرد. خدایا! ما از آنها باشیم که به فکر فقرا باشیم، به فقرا سر بزنیم!



خدایا! محبت ائمه (علیهم السلام) را به ما تزریق کن!



خدایا! تتمه عمر ما را در راه خودت قرار بده، در صراط مستقیم باشیم! صراط مستقیم علی بن ابی طالب (علیه السلام) است.



علی جان! به زهرایت بگو این رفقای مرا راه بده، همین جور که سلمان را راه داد؛ مبادا مثل عباس (عموی پیامبر) باشیم که راهمان ندهد!



خدایا! این رفقای من هر جایی که بروند و هر جایی که باشند، از حبل المتین قطع نشوند؛ اتصال به امر باشند.



خدایا! چیزهایی در ما هست که باعث تزلزل ماست، آنها را بردار و محبت خودت و ائمه طاهرین (علیهم السلام) را جایگزین کن.



خدایا! جلسه ولایت را خودت حفظ کن.



خدایا! معامله فرعون را با ما بکن، رفقا اطمینان به ما دارند؛ آبروی ما را نریز. انگار کن فرعونیم، آمدیم درِ خانه‌ات؛ در اینجا و آنجا پرده را کنار نزن! بدی ما را نشان نده. شیطان را از ما دور کن. هر کسی با تو نیست، از ما دور کن.



خدایا! گناهانی که از ما می‌بینی، جانِ علی امیرالمؤمنین (علیه السلام) ندیده بگیر.



خدایا! این رفقا مثل اُسامه نشوند، مثل مؤمن طاق بشوند؛ امام زمانشان را یاری کنند.



خدایا! رفقا با هم هماهنگ باشند.



خدایا! به حق حقیقت زهرا (علیها السلام)، ما را از این دنیا و لهو و لعب نجات بده.



امام زمان! آقاجان! کاری کن ما یاور شما باشیم.



خدایا! ما جزء جامانده‌ها نباشیم.



خدایا! ولایت و جلسه ولایت را تا آخر برسانیم.



حسین جان! به حق خواهرت دست ما را بگیر. حسین جان! به حق علی اکبرت (علیه السلام) دست ما را بگیر. حسین جان! به حق علی اصغرت (علیه السلام) دست ما را بگیر. حسین جان! به حق جدّ اطهرت (صلی الله علیه و آله و سلم) دست ما را بگیر. حسین جان! به حق پدرت، ولیّ خدا، ولیّ الله (علیه السلام) دست ما را بگیر.



حسین جان! ما را ببخش، ما آن معرفتی که باید داشته باشیم را نداریم.



خدایا! شناسایی به ما بده. شناسایی که به حیوانات دادی، به ما هم بده.



دلم می‌خواهد این حرفها پیش شما بماند. اگر من مُردم، تزلزل نداشته باشید. من تاریخات را نقل می‌کنم که در حیاتم و مماتم هوشیار باشید. شما شب و روز در جلسه باید پَر بزنید، فراموش نکنید. دست از این خانه و سخاوت برندارید تا رجعت.



این خانه، خانه آخرت است، بزرگترین گناه به هم زدنِ این جلسه است. من شما را فراموش نمی‌کنم، شما هم یاد من باشید.



یا علی







حر

بسم الله الرحمن الرحیم









السلام علیک یا أباعبدالله، السلام علیکم و رحمة الله، و برکاته. السلام علی الحسین و علی علیّ بن الحسین و اولاد الحسین و اصحاب الحسین و رحمة الله و برکاته. 



امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) کفواً احد است؛ حضرت زهرا (علیها السلام) کفواً خلقت است. 



عزیزان من! آن سفری که به کربلا رفتم، با حرّ خیلی میانه‌ام خوب نبود. نمی‌توانستم بشنوم که وقتی امام حسین (علیه السلام) به حرّ گفت بگذار من بروم، گفت باید از امیر اجازه بیاید. از این حرف خیلی ناراحت شدم. من تا شب هشتم به زیارت حرّ نرفته بودم، در این سفر خیلی خدمت به دوستانم کردم، آن ها هم به زیارت حرّ نرفتند. شب خواب دیدم، حرم امیرالمؤمنین (علیه السلام) هستم، دیدم امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) وسط ضریح ایستاده است و به من فرمود: حسین! چرا نمی‌روی نایب ما حرّ را زیارت کنی؟! دیگر زبانم بند آمده بود، همین طور می‌گفتم: چشم آقا! چشم آقا! چشم آقا! تا این که از خواب بیدار شدم.



صبح که شد، به رفقا گفتم: بیایید به زیارت حرّ برویم. یک دوستی داشتم، خیلی وارد بود، گفت: حاج حسین یک چیزی دیده که می‌گوید برویم قبر حرّ را زیارت کنیم، تو چه دیدی؟ به او نگفتم. وقتی رفتیم، جاده پُر از آب بود، حالا کفش‌هایم را گردنم انداختم، پابرهنه شدم، سر قبر حرّ آمدم و گفتم: آقا جان! تو نیم ساعت جانت را فدای امام زمانت کردی، نایب اینها شدی، آقا جان! از تو خواهش می‌کنم، تو پیش امام حسین (علیه السلام) خیلی آبرو داری، قسمش دادم و گفتم: از امام حسین (علیه السلام) بخواه همین‌طور که تو یاور امامت شدی، من هم یاور امام زمان (عج الله فرجه) بشوم. امسال هم که کربلا رفتم، همین را خواستم.



رفقای عزیز! امام حسین (علیه السلام) به فکر شماست، نگاه به باطن شما می‌کند، ظاهر یک حرفی است. نگاه به باطن حُرّ کرد، دید حُرّ می‌خواهد این طرف بیاید، می‌خواهد «هل من ناصر» امام حسین (علیه السلام) را لبیک بگوید، گفت: عباس جان! از ابن سعد بخواه امشب را به ما وقت بدهد، امام می‌خواهد حُرّ را این طرف بیاورد. یک کاری بکنید که امام حسین (علیه السلام) شما را طرف خودش بیاورد، عزیزان من! امام شما را دعوت می‌کند، بیایید به او لبّیک بگویید. لبّیک به امام حسین (علیه السلام) این است که پیرو خلق نباشید. حُرّ پیرو خلق بود که خلق را رها کرد و پیرو امر شد، امر امام حسین (علیه السلام) است، امروز امر امام زمان (عج الله فرجه) است، بیایید عزیزان من! شما هم پیرو امر باشید.



حرّ مطابق هزار سوار بود؛ یعنی به اندازه هزار نفر شجاعت و شهامت داشت. وقتی از کوفه با هزار نفر بیرون آمد؛ تا جلوی امام حسین (علیه السلام) را بگیرد، ندای منادی را در آسمان شنید که می‌فرماید: ای حرّ! بشارت باد تو را به بهشت! حالا وقتی جلوی امام حسین (علیه السلام) را گرفت! امام نامه‌های اهل کوفه را به او نشان داد و فرمود: شما مرا دعوت کردید، من هم نایبم، مسلم بن عقیل را به کوفه فرستادم؛ اما شما او را نپذیرفتید، حالا خودم آمده‌ام. حرّ گفت: من که دعوت نکردم. امام فرمود: پس بگذار که من برگردم. گفت: نه! نمی‌گذارم برگردی، باید امیر؛ یعنی یزید بن معاویه اجازه بدهد. امام حسین (علیه السلام) به او گفت: مادرت به عزایت بنشیند! حرّ گفت: «چون که مادرت زهراست، من جوابت را نمی‌دهم». ببین خباثت درونِ حرّ نبود، ولایت درونش است. بقیه آنها حرام‌زاده بودند؛ چون که وقتی حرّ می‌خواست نماز بخواند، به لشگرش می‌گفت پشت سر امام حسین (علیه السلام) نماز بخوانید. فکر نمی‌کرد که لشگر کوفه با فرزند پیامبر جنگ کنند، فکر می‌کرد که صلح خواهند کرد، آن‌وقت او، هم ریاستش را دارد و هم سر لشگر است و اصلاح می‌شود. این بود تا شب عاشورا.



امام حسین (علیه السلام) شب عاشورا می‌خواست حرّ را طرف خودش بیاورد، حرّ یک حرف امام را جواب نداده، مادرش، حضرت زهرا (علیها السلام) را احترام کرده؛ حالا امام حسین (علیه السلام) به فکرش است، می‌خواهد نجاتش بدهد. ببین سلمان امر را اطاعت کرد که امیرالمؤمنین (علیه السلام) و پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) همراه با جبرئیل آمدند و او را از زن یهودیه خریدند. حالا که حرّ محبت زهرای عزیز را دارد، امام حسین (علیه السلام) یک شب وقت خواسته؛ تا حرّ را خریداری کند. شما هم اگر در آخرالزمان خودتان را به خلق نفروشید، امام زمان (عج الله فرجه) شما را خریداری می‌کند.



از کجا بفهمیم ما را خریده است؟ از این که محبت دنیا نداری، خدا را بیشتر از پول می‌خواهی، انفاق داری، تولیدت توحید است، تولیدت کلام خداست، نفَست نفسِ خداست، فکرت هیجانی نیست، هر کاری بخواهی بکنی، با تفکر می‌کنی؛ یعنی می‌بینی خدا و پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) راضی است یا نه؟ آن‌وقت آن را انجام می‌دهی.



حالا شب عاشورا حرّ نزد ابن سعد آمد و گفت: تو واقعاً می‌خواهی حسین را بکُشی؟ گفت: اولین تیری که می‌زنم، به حسین خواهم زد؛ چون که ما یک شب به حسین وقت داده‌ایم که بیاید و با ما بیعت کند. والله حسین را می‌کشم و دیاری را باقی نمی‌گذارم. ببین حرّ تفکر داشت، عاقبت کار را می‌دید. آن جا که منادی او را به بهشت بشارت داد، دید حسین‌کُشی که عاقبتش بهشت نمی‌شود، چطور پسر فاطمه، پسر رسول الله را بکشد؟! به بهانه آب‌دادن به اسبش، سوار شد و گفت: من بروم اسبم را آب بدهم، دو پسر داشت، آن ها را هم با خود برد؛ حیا نجاتش داد. اگر حیا نداشته باشی، حیات نداری.



ببین آقا حرّ به حیات ابدی رسید، یک احترام به حضرت زهرا (علیها السلام) کرد و نجات یافت. حالا پیش امام حسین (علیه السلام) آمده، چکمه‌هایش را در آورده، آن را دورِ گردنش انداخته، سِپرش را واژگون کرده و می‌گوید: حسین جان! آیا توبه‌ام پذیرفته می‌شود؟ گفت: یک خواهش از تو دارم، من از زینب خجالت می‌کشم، آیا شما مرا قبول می‌کنی؟ فرمود: آری عزیز من! ببین آن شجاعت و شهامتی که داشت، مطابق هزار سوار بود، همه را کنار گذاشت، قدرتش را شکست و طرف امام حسین (علیه السلام) آمد، به خاطر همین امام حسین (علیه السلام) او را پذیرفت.



حرّ گفت: اول بچه‌هایم بروند، بچه‌هایش به میدان رفتند و شهید شدند. گفت: آقا جان! شما علی اکبرت را دادی، علی اصغرت را دادی، قاسم را دادی، من هم بچه‌هایم را بدهم، قدری شبیه تو بشوم. می‌خواست مثل مولایش باشد. آن احترامی که به حضرت زهرا (علیها السلام) گذاشت، این تولید و ثمر را داشت. مثل امام حسین (علیه السلام) شد که هم شهید داد و هم شهید شد. بعد خودش به میدان رفت، خیلی‌ها را به دَرَک واصل کرد اما بالأخره شهیدش کردند.



حالا آقا امام حسین (علیه السلام) آمد صورت به صورت حرّ گذاشت و او را بوسید. خدا حرّ را قبول کرده، شما را هم قبول می‌کند؛ اما جداً بیایید صحبت کنیم، جداً بگوییم ما بد کردیم، جداً بدانیم که می‌خواهیم هدایت شویم. والله، همه شما حرّ می‌شوید.



این دهه محرّم، مصیبت، مثل ولایت بر قلب دوستان امیرالمؤمنین (علیه السلام) نازل می‌شود، اگر خنده و شوخی بی‌امر کردید، آن نازل نشده است. آن ناراحتی به تمام ائمه (علیهم السلام) نازل می‌شود، آن مصیبت به عرشیان، آسمان، ملائکه، بهشت و فردوس و جهنم نازل می‌شود. توجه کنید که به شما هم نازل بشود. وقتی نازل شد، یک قطره اشک بریزی، هر گناهی داشته باشی، آمرزیده می‌شوی؛ اما به دشمنان زهرای عزیز و اهل تسنن نازل نمی‌شود. مؤمن باید قلبش ناراحت و مریض باشد؛ تا وقتی که امام زمان (عج الله فرجه) بیاید و قلبش را با احقاق حق شفا بدهد. آن مصیبت، والله، بالله، خودِ قرآن است که به قلب شما نازل می‌شود. «أنا قرآن الناطق» 



الآن محرّم است، یک گوشه‌ای برو! اشکی برای امام حسین (علیه السلام) بریز! آن «ذبح العظیم» می‌شود. اصلاً تو خودت روضه هستی، بنشین و با امام حسین (علیه السلام) حرف بزن! من عاشورا به بیابان می‌رفتم، جایی که کسی نبود، می‌نشستم و با امام حسین (علیه السلام) حرف می‌زدم، گریه می‌کردم، حالی داشتم. به شما می‌گوید: بکاء داشته باش! گوشه‌ای بنشین و ناراحت باش! این دهه را فرق بگذار؛ تا حضرت زهرا (علیها السلام) برایت فرق بگذارد. تو را با غمش که غم امام حسین (علیه السلام) است شریک می‌کند. زینب اسیر است، گریه می‌کند، به حساب زهرای عزیز بگذار، بگو: زهراجان! بچه‌هایت در بیابان هستند، گریانند. ما این دهه تلویزیون و ویدئو و ماهواره را کنار گذاشتیم.



اگر می‌گوید فقط برای امام حسین (علیه السلام) داریم که عرش، بهشت، فردوس، جهنم، زمین و آسمان گریه کرده‌اند، من عقیده ولایتی‌ام این است که تمام خلقت باید پناه به امام حسین (علیه السلام) بیاورند. همانطور که تمام خلقت باید ولایت داشته باشند، تمام خلقت باید به امام حسین (علیه السلام) پناه بیاورند؛ تا خدا آنها را بپذیرد. امام حسین (علیه السلام) هم شهید شده، هم شهید داد. امیرالمؤمنین (علیه السلام) و پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) این طوری نبودند. مگر شهید دادن شوخی است؟ ابراهیم می‌خواهد اسماعیل را قربانی کند، یک قدری گلویش خراشیده شده، هاجر دارد خودش را می‌کشد! مگر این زینب است؟ این هاجر است! باید خاک کف پای زینب را ببوسد. اصلاً خلق که نمی‌تواند شهید بدهد! حالا ابراهیم به اسم امام حسین (علیه السلام) دلش می‌شکند، خدا می‌گوید: «ای ابراهیم! حسین شهید می‌دهد؛ نه خلق!» شما هم بیایید جزء گریه‌کننده‌ها باشید! بیایید با آسمان و ریگ بیابان هماهنگ باشید! چرا بی‌تفاوت هستید؟! حسین جان بگویید، سینه و زنجیر بزنید. 



این‌ها حرف است، عمل چیز دیگری است، عمل این است که دنبال کسی نروید. خواست امام حسین (علیه السلام) این است که دنبال پدرش امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) بروید. امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) می‌فرماید: دنبال متقی بروید، به حرفش گوش دهید و امرش را اطاعت کنید. عاشورا و اربعین برای این است که ما آمرزیده شویم، لکّه اشکی برای امام حسین (علیه السلام) بریزیم، آهی برای زینب بکشیم تا آمرزیده شویم. روز تاسوعا و عاشورا تصفیه شوید! با امام حسین (علیه السلام) و آقا ابوالفضل (علیه السلام) عهد کنید که دیگر گناه نمی‌کنیم، نظرهای ما بی‌خود است.



آقا جان! ما را کمک کنید که پیرو شما باشیم و دنبال خلق نرویم.



این که امام حسین (علیه السلام) می‌فرماید: من کشته جلسه بنی ساعده‌ام؛ یعنی دنبال مردم نروید! آنها در جلسه بنی ساعده جمع شدند و ما را خلق حساب کردند. این جلسه توطئه‌گری بود، خدا، امیرالمؤمنین (علیه السلام)، زهرای عزیز (علیها السلام) و امام زمان (عج الله فرجه) از این جلسه راضی نبودند. این خلق حساب کردن جا افتاد و ادامه پیدا کرد. حالا که امام حسین (علیه السلام) هشتم ذی الحجه از مکه حرکت کرد، گفتند اگر کسی مثل امشب حرکت کند، پشت به خانه خدا کرده و کافر است؛ اما این خلق است که اگر پشت به خانه خدا کند، پشت به امر کرده است؛ امام حسین (علیه السلام) خودش امر است؛ نه که پشت به امر بکند.



بی‌عدالتی از زمان عمر و ابابکر شروع شد، والله، بالله، به دینم قسم اگر عدالت بعد از رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) بود، زهرای عزیز را نمی‌زدند، محسنش زیر پا نمی‌رفت. بی‌عدالتی این قدر اوج گرفت که حسین ما را کُشتند، زیر سُم اسب کردند! آیا این بی‌عدالتی نیست؟! والله، اگر محسن زیر پا نمی‌رفت، علی اصغر ما را تیر به گلویش نمی‌زدند! حالا امام حسین (علیه السلام) دارد ما را ادب می‌کند، سر بریده‌اش می‌گوید: «أنّ أصحاب الکهف و الرَّقیم کانوا من ءایاتنا عجباً» ای خواهر! من کشته جلسه بنی‌ساعده‌ام؛ یعنی دور هم نشستند و حرف از خودشان زدند و مرا کُشتند. تولید این جلسه امام‌کُشی بود. چرا؟ اینها امام را جزء خلق حساب کردند که شریح قاضی گفت: امام حسین (علیه السلام) پشت به خانه خدا کرده! صدها میلیارد خانه خدا، فدای حسین! این مردم اندیشه نداشتند، امام را جزء خلق حساب کردند! همه علماء می‌گویند: خاک حرام است، در رساله‌ها هم هست. چطور شد که خاک کربلا هم حلال شده، هم شفا؟ به ولایت اتصال شد. خاکی که این همه شرافت پیدا کرده و تربت شده، به واسطه چیست؟ می‌گوید: 






	کمال همنشین در من اثر کرد
	
	وگرنه من همان خاکم که هستم









خداوند در مورد هیچ کسی «یا ثارالله و ابن ثاره!» نگفته است! فرمود: «ای خون من! حسین جان!» این را فقط در مورد امام حسین (علیه السلام) گفته است. چرا به امام حسین (علیه السلام) خون خدا می‌گویند؟ چون امام حسین (علیه السلام) فدای خون خدا؛ یعنی فدای پدرش، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) شد. خونی که از امام حسین (علیه السلام) ریخته شد خون خداست؛ چون که همه مقصد امام حسین (علیه السلام)، هدایت بشر است، همان طور که حیات بشر به خونش است، خدا می‌گوید: حیات من ولایت است، مقصد من علی است. خدا که خون ندارد، می‌خواهد بگوید مقصد من امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است.



بیایید پیرو امام حسین (علیه السلام) باشید. امام حسین (علیه السلام) یک خون در راه خدا نداد، خون‌ها داد: علی اکبر، علی اصغر، آقا ابوالفضل، حضرت قاسم، عون و جعفر را داد. حالا خدا هم برای قدردانی از امام حسین (علیه السلام) می‌گوید: «یا ثارالله!» حسین جان! تو خون من هستی. عقیده‌ام این است که اگر خدا می‌گوید «ثارالله»، حسین خون من است! همه ما مُرده‌ایم، آن محبت واقعی امام حسین (علیه السلام) ما را زنده می‌کند، این حرف به یک عالم می‌ارزد.



از آدم تا خاتم، مانند اصحاب امام حسین (علیه السلام) نیامده است، اصلاً امام زمان (عج الله فرجه) به خلق نگفته جانم به فدایت! مگر خلق لیاقت دارد که امام به او بگوید جانم به فدایت؟! پس اصحاب امام حسین (علیه السلام) خلق نیستند. این قدر اصحاب امام حسین (علیه السلام) بالا هستند که از خلقت بالاترند، امام زمان (عج الله فرجه) هیچ وقت نگفته، ای خلقت! جانم به فدایت. فقط گفت: ای اصحاب جدّم حسین! جانم به فدایتان! اصحاب امام حسین (علیه السلام) به امر امامشان یقین داشتند. اینها اول ولایت را؛ یعنی امام حسین (علیه السلام) را تشخیص دادند، بعد حرکت کردند و به کربلا آمدند، سپس اطاعت کردند. اصحاب امام حسین (علیه السلام) مطیع هستند، به کار امام کار ندارند، امام را خدا می‌دانند، خدا او را خدا کرده، خدا او را اذن الله کرده. آخر هم شهید شدند، اینها اگر شهید هم نمی‌شدند، شهید بودند؛ جزء شهدا بودند. چرا؟ چون حاضر شدند جانشان را فدا کنند. مطلق کسی است که جانش را فدای امامش کند، در تمام روی زمین مطلق، اصحاب امام حسین‌اند که جانشان را فدا کردند، حالا خدا به اینها عنایت کرد؛ چون که اگر اینجا در دنیا بودند به ماوراء نمی‌رسیدند، حالا که شهید شدند به ماوراء رسیدند، امام حسین (علیه السلام) به اینها عنایت کرد، شهید شدند و زودتر به جایگاهشان رسیدند.



حالا ببین چه لذتی می‌برند؟! امام، شب عاشورا جلوه‌ای کرد، جای آنها را نشانشان داد، حوریه‌هایشان را به آنها نشان داد؛ اما سرهایشان را زیر انداختند، مثل این که نامحرم دیده‌اند. امام حسین (علیه السلام) دید این‌ها یک چیز دیگری می‌خواهند، یک دفعه جلوه‌ای دیگر کرد، دیدند امام حسین (علیه السلام) دارد می‌رود، اینها هم دنبال امام حسین‌اند؛ یعنی به ولایت اتصال شدند، آن‌وقت با یکدیگر شوخی می‌کردند. اینها همه با هم عشق‌بازی می‌کردند، آدم حسرت می‌برد! عشق‌بازی معنایش این است که ما هیچ انتظاری نداشته باشیم، همه چیزمان را فدا کنیم؛ وگرنه عاشق نیستیم. چرا ما این طوری هستیم؟ من داریم، می‌خواهیم بمانیم. ما باید افتخارِ فدا شدن برای بقاء داشته باشیم، به دینم، به ایمانم این درست است. بقیه‌اش مثل آب تصفیه نشده است، ما هنوز نفهمیدیم نبودن بودن است! چطور نبودن بودن است؟ به قدری شهدای کربلا درجه پیدا کردند که امام زمان (عج الله فرجه) جان خودش و پدر و مادرش را فدای آنها می‌کند. مگر امام شوخی است؟ اگر امام نباشد، تمام عالم فروریزان می‌شود، حالا امام زمان (عج الله فرجه) می‌فرماید: پدر و مادرم به قربانتان! آن‌وقت چه ارزشی خودِ امام حسین (علیه السلام) دارد که امام زمان (عج الله فرجه) می‌گوید: ای اصحاب باوفای جدّم! پدر و مادرم به قربانتان؟ شما با جدّ من بی‌وفایی نکردید. چرا ما بی‌وفایی می‌کنیم؟! چرا ما اینها را فراموش می‌کنیم؟! ما باید از ولایت دفاع کنیم. دفاع این است: هیچ چیزی نداریم، جانمان را فدا کنیم، این دفاع است؛ وگرنه حساب است. آن قدر اصحاب امام حسین (علیه السلام) تسلیم بودند که شب عاشورا به امام حسین (علیه السلام) گفتند: حسین جان! هزار دفعه در راه تو کشته شویم، زنده شویم و باز کشته شویم، جانمان را فدایت می‌کنیم. روایت صحیح داریم: ظهر عاشورا بعد از شهادت اصحاب، وقتی صدای «هل من ناصر» امام حسین (علیه السلام) بلند شد، بدنهای اصحاب تکان خوردند؛ یعنی حسین جان! اجازه بده جان به ما برگردد، ما حاضریم.



شما وفای امام حسین (علیه السلام) را ببین، اینقدر غلام امام حسین (علیه السلام) با معرفت بود! امام به غلامش فرمود: غلام جان! برو عزیز من! تو غلام من بودی، اگر بخواهی خودت را بفروشی، خیلی با قیمت تو را می‌خرند؛ اما من آزادت کردم، برو! فوراً امر را اطاعت کرد، چقدر با ادب است! غلام رفت؛ اما برگشت، صدا زد: آقای من! مولای من! چندین وقت غلامت بودم، همه جا مرا رهبری کردی، حالا انگار می‌خواهی کم لطفی بکنی! حسین جان! من یک فکری کرده‌ام، فکرم این است که من هم رویم سیاه است و هم خونم سیاه، تو نمی‌خواهی من جزء شهدایت باشم. آقا جان! اجازه بده، بروم جانم را فدایت کنم.



حالا وارد میدان شد. در تمام صحرای کربلا هیچ کس مطابق غلام، امام حسین (علیه السلام) را ناراحت نکرده، این غلام با جگر امام حسین (علیه السلام) چه کرد؟! امام حسین دید در جوّ این عالم، یک نفر از دست ایشان ناراحت است. خدا رحمت کند حاج شیخ عباس تهرانی را که می‌گفت: امام حسین (علیه السلام) در تمام صحرای کربلا صورت به صورت دو نفر گذاشت: یکی آقا علی اکبر، یکی هم غلام. حالا وقتی غلام شمشیر خورد و افتاد، -جسارت می‌کنم- امام حسین، مثل باز شکاری دید تا غلام زنده است و جان دارد، باید بالای سرش برود، مبادا یک نفر زیر این آسمان از دستش ناراحت باشد. ببین امام حسین (علیه السلام) چه کار می‌کند؟! خم شد و صورت به صورت غلام گذاشت. همان‌طور که صورت به صورت آقا علی اکبر گذاشت، صورت به صورت غلام هم گذاشت.



حالا که صورت به صورت غلام گذاشت، او را سجده کرد. چرا؟ غلام فدای حسین شد. امام حسین (علیه السلام) با او چه کار می‌کند؟ می‌خواهد یک چیز بالاتری به او بدهد. اگر غلام را سجده می‌کند، امر را سجده می‌کند، می‌بیند که این غلام جانفشانی کرد، فدای ولایت شد، جزء ذات شد، جزء خودش و پدرش امیرالمؤمنین (علیه السلام) و مادرش زهرای عزیز شد، آن‌وقت صورت به صورتش گذاشت. دقیقه‌ای، ثانیه‌ای امام حسین (علیه السلام) به خودش اجازه نداد که تأمل کند، فوراً بالای سر غلام آمد. چرا این قدر سریع بالای سرش آمد؟! امام می‌خواست غلام ببیند رویش سفید شده است. یک دفعه گفت: خدایا، روی این غلام را در دو دنیا سفید کن. یک تصرف به غلام کرد، جانش دوباره در بدنش آمد، خیلی شهامت پیدا کرد؛ تا حتی شاید نشسته باشد، دید رویش سفید شده، غلام مثل صدها خورشید در بین شهدا می‌درخشید.



خدایا، روی ما هم سیاه است، خدایا، به حق امام حسین (علیه السلام) روی ما را هم در دنیا و آخرت سفید کن. وقتی آدم یاد این کارها می‌افتد، می‌فهمد رویش سیاه است! خدایا، یک عمری به ما گفتی یک کاری بکن! ما نکردیم، گفتی نکن! ما کردیم، به حق آقا علی اکبر، به حق مقامی که به این غلام دادی، به ما هم بده؛ اما ما با تلویزیون، ویدئو و ماهواره شریک هستیم، به امام حسین (علیه السلام) چه مربوطیم؟! بروید دست از گناهانتان بردارید و توبه کنید.



عزیزان من! اصحاب امام حسین (علیه السلام)، حواسشان پیش امام حسین (علیه السلام) بود، ما حواسمان پیش چه کسی است؟! این است که می‌گوید در آخرالزمان اگر یکی با دین از دنیا برود، ملائکه آسمان تعجب می‌کنند! زهیر از ممتازان کوفه بود، خیلی با شخصیت بود، همزمان با قافله امام حسین (علیه السلام)، از مدینه به کوفه می‌آمد. امام حسین (علیه السلام) دنبالش فرستاد، گفت: زهیر! بیا! امام حسین (علیه السلام) با جاذبه ولایت دید که او عناد ندارد؛ یعنی می‌خواهد بفهمد. این است که می‌گویم رفقای عزیز! عناد نداشته باشید. کسانی که از جلسه ولایت می‌روند، عناد دارند؛ عناد از کشتن امام حسین (علیه السلام) بالاتر است. در جلسه ولایت می‌آید؛ اما حواسش جای دیگر است، این به درد نمی‌خورد. شما که از جلسه می‌روید، کجا از این جا بهتر است؟! این جا را دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) تأیید کرده‌اند، به شما گفته‌اند دنبال متقی بروید؛ نه این که متقی را محکوم کنید! هیچ کدامتان تأییدی نیستید، تأییدی را امام حسین (علیه السلام) معلوم می‌کند، می‌فرماید: متقی وکیل من است.



حالا زهیر داشت ناهار می‌خورد، یک دفعه تکان خورد، زنش به او گفت: زهیر! چه شد؟! چیزی نیست! پسر پیامبر دنبالت فرستاده، برو ببین چه می‌گوید؟! گفت: چشم! بلند شد و پیش امام حسین (علیه السلام) آمد، امام به او فرمود: زهیر! ما کشته می‌شویم، به خیال حکومت و ریاست نیایی، اگر طرف من بیایی من پسر پیامبرم، شفاعتت را می‌کنم. گفت: به دیده منّت! فوراً حاضر شد.



زهیر عثمانی بود، زره و کلاه‌خود، همه را روی زمین ریخت، بلند شد و در میدان آمد و گفت: « چرا پسر پیامبرتان را می‌کُشید؟! مسیحی‌ها سُم الاغ عیسی را احترام می‌کنند! مگر امام حسین (علیه السلام) حلالی را حرام کرده یا حرامی را حلال؟! جرمش چیست؟! » امام حسین (علیه السلام) صدایش زد و گفت: «زهیر! بیا! درِ خزانه معاویه باز شده، اینها مال حرام خورده‌اند، حرف حق در آنها اثر نمی‌کند». من هم می‌گویم حرام نخورید! چرا می‌گوید یکی از شما با دین از دنیا برود، ملائکه آسمان تعجب می‌کنند؟! چون همه مردم مال حرام می‌خورند! نمی‌توانم حرفم را بزنم! 



زمانی که امیرالمؤمنین (علیه السلام) از جنگ صفین برمی‌گشت، به سرزمین کربلا رسید، لشگرش آن جا فرود آمد. حضرت بنا کرد خاک این زمین را برداشتن و گریه کردن، امیرالمؤمنین (علیه السلام) خیلی گریه کرد، گفت: ای خاک! به زودی کسانی در دل تو می‌آیند که اینها سؤال و جواب ندارند، همه آنها در بهشت هستند. این روایت را السمه نقل می‌کند. حالا در واقعه کربلا السمه جزء لشگر ابن زیاد است، آمد و دید در آن حدودی که امیرالمؤمنین (علیه السلام) این مطلب را گفته، عده‌ای خیمه زده‌اند، تا به آنجا آمد، دید امام حسین (علیه السلام) و اصحابش هستند. حالا ببین سعادت و شقاوت چطور است؟! زهیر و السمه چطور هستند؟! از لشگر کنار آمد، پیش امام حسین (علیه السلام) آمد و سلام کرد، گفت: حسین جان! ما در جنگ صفین با پدرت این جا آمدیم، پدرت این خاک را برداشت و بنا کرد به گریه کردن، فرمود: عده‌ای در این زمین دفن می‌شوند که بی سؤال و جواب به بهشت می‌روند، آن عده که امیرالمؤمنین (علیه السلام) گفت، تو با اصحابت هستی. السمه پیشنهاد نداد که من با تو می‌مانم، امام فرمود: السمه! می‌خواهی بروی برو، اگر کسی ناله و صدای مرا بشنود و مرا یاری نکند، اهل جهنم است. السمه یقین نداشت، حواسش پیش یزید بود، به خاطر همین رفت.



وقتی آقا علی اکبر به میدان رفت، خدا لعنت کند ابن زیاد و ابن سعد را، صدا زد: «‌به علی حمله کنید؛ وگرنه دیاری باقی نمی‌گذارد». هفتاد هزار نفر لشگر حمله کردند، ظالمی یک عمود به فرق آقا علی اکبر زد، علی بی‌تاب شد و افتاد. زهرای عزیز دو نفر را در بغل گرفته؛ یکی آقا ابالفضل را گرفت، یکی هم آقا علی اکبر.



زینب به همه چیز آگاه است، گفت: ممکن است که در ظاهر آقا امام حسین (علیه السلام) فُجعه کند، به میدان آمد و داد می‌کشید، مرتب می‌گفت: «وَلدی علی!، وَلدی علی!» زینب تا حتی از برای پسران خودش هم به میدان نیامد گفت: می‌ترسم برادرم خجالت بکشد. وقتی امام حسین (علیه السلام) دید زینب به میدان آمده، دست از علی برداشت، آمد تا زینب را برگرداند. امام حسین (علیه السلام) یک دفعه از بنی هاشم کمک خواست و صدا زد: 






	جوانان بنی هاشم بیایید
	
	علی را به خیمه رسانید



	خدا داند که من طاقت ندارم
	
	علی را در خیمه رسانم









وقتی آقا ابوالفضل (علیه السلام) در ظاهر به دنیا آمد، امیرالمؤمنین (علیه السلام) بنا کرد بازوهای آقا ابوالفضل (علیه السلام) را بوسیدن، امّ البنین می‌گوید: آقا جان! مگر بازوهای فرزندم عیبی دارد؟! فرمود: نه، این بازوها و دستها را در کربلا جدا می‌کنند. این دستها فدای حسینم می‌شود. حالا خدا دو بال به آقا ابوالفضل (علیه السلام) داده، آن ارادة اللهی باز به غیر از بال است، با بالش هر کجا بخواهد می‌رود. البته منظور از بالِ آقا ابوالفضل (علیه السلام)، پر و بال ملائکه نیست، بلکه منظور ارادة اللهی است؛ یعنی هر چه آقا ابوالفضل (علیه السلام) اراده کند، انجام می‌دهد. امام، آقا ابوالفضل (علیه السلام) را مثل خودش قرار داده است. شیعه واقعی هم ارادة الله است؛ چه برسد به آقا ابوالفضل (علیه السلام)! شیعه واقعی از انبیاء به جز پیامبر آخرالزمان بالاتر است. آقا ابوالفضل (علیه السلام) ولیّ نبود، اما ولیّ‌پرست و ولیّ‌خواه بود، شما هم باید ولیّ‌خواه باشید.



حالا یک روضه خیلی عجیبی می‌خواهم بخوانم! می‌خواهم بگویم زینب جان! تو وقتی یزید با چوب خیزران به لبهای امام حسین (علیه السلام) اشاره می‌کرد، گفتی: یزید! نزن تو چوب کین به این لبان اطهرش. این لبها را پیامبر می‌بوسیده، تو که می‌گویی من خلیفه اسلامم، این چه کاری است که می‌کنی؟ آیا زینب جان! آمدی بگویی که ای شمشیرها! شما به بازوی کسی که حیدر آن را بوسیده است، اصابت کرده‌اید؟! اگر لبهای امام حسین (علیه السلام) را رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) بوسیده، بازوهای آقا ابوالفضل را حیدر بوسیده است، این بوسه‌گاه ولایت است. زینب! آیا گفتی نزن؟ این را من بعد از هزار و سیصد سال دارم می‌گویم، از هیچ کس والله نشنیده‌ام. آیا این را گفتی؟! 



آقا ابوالفضل (علیه السلام) یک قدری در ظاهر رشد کرد، حالا آن شبی که امیرالمؤمنین (علیه السلام) ظاهراً از دنیا می‌خواست برود، فرمود: «عباس جان! اگر ایمانت خواست طعمه شیطان بشود، مبادا دست از حسین برداری. عزیز من! عباس جان! حسین دین توست، دست از دینت بر ندار، حسین امام و حجت خدا بر توست». قربان معرفتش! حضرت عباس (علیه السلام) قلب امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را شفا داد، گفت: پدر جان! من یک جان دارم، فدایش می‌کنم. اگر گرگهای بیابان و درنده‌ها مرا بخورند، دست از برادرم برنمی‌دارم. حالا ببین آن رَجَزی که آقا ابوالفضل (علیه السلام) می‌خواند، همان رجز امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است. آقا ابوالفضل (علیه السلام) می‌گوید: 






	افتاده است ای لشگر! دست یمینم
	
	تا زنده‌ام ای لشگر! حامی دینم









دینم حسین است.



اولین بار که به کربلا رفتم، وقتی به حرم آقا امام حسین (علیه السلام) مشرف شدم، حال خوشی داشتم؛ اما در حرم آقا ابوالفضل (علیه السلام) آن حال را نداشتم! خیلی ناراحت بودم و به خودم می‌گفتم: نکند که حرام‌زاده باشم؟! شب آقا امام حسین (علیه السلام) را خواب دیدم که جمعیتی دور ایشان است و آقا ابوالفضل (علیه السلام) مثل یک سربازِ آماده، جلوی امام حسین (علیه السلام) ایستاده است. امام حسین (علیه السلام) مرا صدا زد، آقا ابوالفضل (علیه السلام) جمعیت را کنار زد، برایم کوچه‌ای باز کرد، خدمت امام حسین (علیه السلام) رسیدم. آقا تا مرا دید، فرمود: حسین! ناراحت نباش! تو حلال‌زاده‌ای! تو حلال‌زاده‌ای! تو حلال‌زاده‌ای! عزیزان من! ادب را مراعات کنید، در تمام مدت عمر، آقا ابوالفضل (علیه السلام) به برادرش نگفت برادر! گفت: من از فرزندان زهرا نیستم، از فرزندان امّ البنین هستم، امام حسن باید به تو بگوید برادر! من لیاقت برادری ندارم. حالا تا زهرای عزیز او را در بغل گرفت، گفت پسرم! (من به شما بگویم: والله، هم حضرت زهرا (علیها السلام) کربلا بوده، هم امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) بوده است، هم پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) ؛ اما اینها در ظاهر اجازه دفاع نداشتند.)  وقتی او را در بغل گرفت و گفت: پسرم! اینجا آقا ابوالفضل (علیه السلام) مطلق شد، یک دفعه صدا زد: برادر! برادرت را دریاب. امام حسین (علیه السلام) رسید، دید چه برادری؟! دستانش جدا شده، فرقش شکافته است. امام حسین (علیه السلام) هیچ کجا این حرف را نزده است، در مورد آقا علی اکبر (علیه السلام) هم نگفته است. بالای بدن مبارک آقا ابوالفضل (علیه السلام) آمد و صدا زد: برادر! کمرم شکست. اینها چقدر امید به تو داشتند! زینب و امّ کلثوم امیدشان ناامید شد. برادر! امیدم ناامید شد. امید امام حسین (علیه السلام) این بود که این لشگر را به ولایت رهبری کند، امام حسین (علیه السلام) دیگر امیدی نداشت.



زینب می‌گوید: برادر جان! قربان دل پر حسرتت بروم! دل پر حسرت امام حسین (علیه السلام) این نبود که بماند، حسین که نمُرده است! باید بفهمیم زینب چه می‌گوید؟! زینب می‌خواست امام حسین (علیه السلام) همه اینها را بهشتی کند. چرا زینب گفت حسین جان! برادر! قربان دل پر غصه‌ات بروم؟ برادری که به زعفر می‌گوید تمام نفَس‌هایی که این‌ها می‌کشند، در قبضه قدرت من است، از امام حسین (علیه السلام) که در این خلقت قدرتمندتر نیست؛ پس چرا این را می‌گوید؟ آیا می‌دانی امام حسین (علیه السلام) غصه چه کسی را می‌خورد؟ غصه می‌خورد که علی اکبر دارد برای او کشته می‌شود، قاسم دارد برای او کشته می‌شود. چون که امام حسین امرِ خلیفه وقت را اطاعت نکرده است!!! امام حسین (علیه السلام) دلش برای این‌ها می‌سوزد.



وقتی پیامبر می‌خواست آقا امام حسین (علیه السلام) را صدا بزند، می‌گفت: حسین! جانم به قربانت، امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌خواست او را صدا بزند، می‌گفت: حسین! جانم به قربانت. چون که آن مصیبت‌ها را می‌دانستند. حضرت زهرا (علیها السلام) می‌گفت: حسین! جانم به قربانت. امام حسن (علیه السلام) هم می‌گفت: حسین! برادر! جانم به قربانت؛ آقا ابوالفضل (علیه السلام) که هیچ، می‌گفت: من عبد تو هستم، تو دین من هستی، هیچ وقت نگفت برادر! می‌گفت آقا جان! حسین جان! حالا روز عاشورا امام حسین (علیه السلام) به او گفت: عباس! جانم به قربانت! وقتی امام حسین (علیه السلام) به خیمه آمد؛ تا وداع کند، با فضه هم خداحافظی کرد، فرمود: فضه! خداحافظ! خواهرم زینب! خداحافظ! یعنی خدا حافظت باشد! فضه! خدا حافظت باشد! دست از زینب برندار. خداحافظ؛ یعنی با آنها نجوا کرد.



وقتی امام حسین (علیه السلام) در قلب زینب دست گذاشت، زینب دیگر زینب نیست، او را متقی کرد؛ نه این که زینب متقی نبوده، ببین من روی این آیه حسابش را می‌کنم و می‌گویم، خدا به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) گفت: من تو را متقی کردم، ولایت به تو نازل کردم. حالا که ولایت را می‌خواهد به زینب نازل کند، باید او را چه کند؟ او را متقی کند. حالا که زینب متقی شد و ولایت به او نازل شد، یزید و ابن زیاد در مقابل زینب سگِ کی هستند؟ زینب مسلّط به کلّ خلقت است؛ نه مسلّط به کلّ ظالم! ظالم در مقابل زینب مثل یک موش می‌ماند! چون که خائن کوچک است، خدا خائن را تأیید نکرده؛ اما شما دنبالش می‌روید! یک واعظی بود که می‌گفت امام حسین (علیه السلام) دست بر قلب زینب نگذاشت! به او گفتم برو زنده باد و مرده بادت را بگو! چه کار به عترت داری؟ وقتی امام حسین (علیه السلام) برای وداع، درِ خیمه آمد و فرمود: زینب جان! پیراهن کهنه به من بده! تا زینب پیراهن را دست امام حسین (علیه السلام) داد، غش کرد.



حالا لشگر هم، «هل من مبارز» می‌طلبد! امام حسین (علیه السلام) چه کار کند؟ دست ولایت بر قلب زینب گذاشت و به او تصرف کرد. زینب ولی الله الأعظم شد؛ یعنی آنچه را که ولیّ خدا می‌داند، زینب هم می‌داند، همه در قلب زینب است. امام حسین (علیه السلام) به زینب فرمود: خواهرم! در کوفه و شام به پدرِ ما بد می‌گویند، باید آن جا بروی، پرچم یزید و معاویه را بِکَنی و پرچم پدرمان، امیرالمؤمنین علی، را افراشته کنی! یک خطبه در دروازه کوفه و یکی هم در مجلس یزید بخوانی. زینب (علیها السلام) گفت: برادر! به دیده منّت! برادر جان! امرت را اطاعت می‌کنم.



وقتی زینب در دروازه کوفه خطبه خواند، مردم را تکان داد! حالا که زینب وارد مجلس یزید شد، یزید به زینب گفت: الحمدلله که خدا برادرت را کشت! یک دفعه زینب گفت: برادرم را افراد تو کشتند! خدا برادرم را نکشت! یزید به جلاد گفت: گردن زینب را بزن! حضار مجلس بلند شدند و گفتند: یزید! این داغ برادر دیده! زینب گفت: «یابنَ الطُلَقاء!» ای کسی که پدر تو مشرک بود، پیامبر به او گفت و اسلام آورد. تمام مجلس بلند شدند و گفتند: یزید! تو که گفتی اینها خارجی هستند؟! اینها فرزندان پیامبرند! آن موقع یزید پشیمان شد! به حضرت زینب (علیها السلام) و امام سجاد (علیه السلام) گفت: هر چه بخواهید، خون‌بهای پدر و برادرتان را می‌دهم! زینب (علیها السلام) گفت: یزید! پول برادرم را نمی‌خواهم، سرِ برادرم را به من بده! سرِ برادر را گرفت، حالا وسط راه که از شام به طرف مدینه حرکت می‌کردند، این سر را در جایی به نام رأس الحسین دفن کردند.



خدا دو مرتبه در کربلا با امام حسین (علیه السلام) صحبت کرده: یکی وقتی که دید امام حسین (علیه السلام) با تمام توانش داغ علی اصغر، دارد او را در ظاهر متلاشی می‌کند، فوراً خدا امام حسین (علیه السلام) را کمک کرد، یک دفعه ندا داد: حسین جان! فرزندت را به ما وا گذار کن، ما از درخت طوبی شیرش می‌دهیم، پرورشش می‌دهیم تا تو آنجا بیایی، او را تحویلت می‌دهیم. خودِ خدا، امام حسین (علیه السلام) را نیرو و قدرت داد. یک دفعه هم در آن جایی که آقا علی اکبر افتاده بود، باز هم ندا داد: حسین جان! چرا؟! توان امام، سر بدن مبارک آقا علی اکبر، داشت تمام می‌شد، مگر توان تمام می‌شود؟! امام هم یک حس بشریت دارد، پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌فرماید: «أنا بشرٌ مثلکم» آن توان بشریت امام حسین (علیه السلام) داشت تمام می‌شد.



حالا امام حسین (علیه السلام) در میدان آمده و دارد می‌جنگد؛ اما دائم دارد می‌گوید: «لا حول و لا قوة الا بالله العلیّ العظیم» با خدا نجوا می‌کند، دائم دارد از خدا مدد می‌خواهد، آنی امام حسین بدون نجوا نیست. ای خدا! کمکم کن. «لا حول و لا قوة الا بالله العلی العظیم» امام حسین (علیه السلام) دارد نیرو و کمک می‌گیرد، حول و قوه از خدا می‌گیرد. خودش کمک است؛ اما از خدا کمک می‌خواهد. ای خدا! قدرت تو دادی و تو می‌دهی.



زینب تا زمانی که می‌دید برادرش زنده است، خوشحال بود. یک وقت دید دیگر صدای امام حسین (علیه السلام) نمی‌آید و زمین کربلا می‌لرزد، توجه پیدا کرد، روی تلّ زینبیه آمد، دید دور حسینش را گرفته‌اند، حسینش در قتلگاه است. حالا ببین زینب (علیها السلام) چه کار می‌کند؟! این درس را از کجا گرفته؟! از مادرش زهرای عزیز. وقتی امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را به مسجد بردند و طناب گردنش انداختند، زهرای عزیز با پهلوی شکسته و صورت نیلی به مسجد رفت و گفت: دست از علی بردارید؛ وگرنه نفرین می‌کنم. ستونها از جا حرکت کرد، مدینه به لرزه درآمد، زینب دید مادرش زهرا (علیها السلام) علی (علیه السلام) را برگرداند. همین طور که دور امیرالمؤمنین (علیه السلام) را گرفتند، دور امام حسین (علیه السلام) را هم گرفتند، زینب پیش ابن سعد آمد، ببین خواهش نکرد، گفت: تو ایستاده‌ای و برادرم را می‌کشند؟! زمین کربلا دارد می‌لرزد، زمین اعلام آمادگی می‌کند: «زینب! اشاره کنی همه اینها را زیر و رو می‌کنم». زینب دارد امر را اطاعت می‌کند. ابن سعد بنا کرد گریه کردن، ریش نحس نجسش تَر شد، گفت: کار حسین را تمام کنید.



حالا امام حسین (علیه السلام) عباس را داده، آقا علی اکبر را داده، علی اصغر را داده، عون و جعفر را داده، فرزندان آقا امام حسن (علیه السلام) را داده، همه را داده، در قتلگاه افتاده و می‌گوید: «رضاً برضائک، تسلیماً بأمرک، ای معبود سماء» ای کسی که آسمان و زمین و همه را خلق کردی! ای معبود من! ای معبود آسمان! چرا؟! دارد به تو حالی می‌کند که آسمان هم معبود می‌خواهد، این آسمانی که این طوری نگه داشته شده، معبود آن را نگه داشته. چه کسی نگه داشته؟! پایه‌اش کجاست؟! آن جنبه مغناطیسی ولایت، آن را نگه داشته است.



چنان جاذبه خدا امام حسین (علیه السلام) را گرفته، اینها در مقابل جاذبه خدا مثل این است که خیلی چیزی نیست، من نمی‌گویم چیزی نیست که بخواهم اینها را سَبُک کنم! عظمت خدا مافوق همه اینهاست، اینها همه خلقند، در صورتی که خودِ آقا ابوالفضل (علیه السلام) ، خودِ همه اینها خلقِ خدا هستند و خدا عظمتش یک حرف دیگری است، چنان امام حسین (علیه السلام) در جاذبه خدا قرار گرفته که اصلاً اینها چیزی نیست. هر چقدر مصیبت از برای امام حسین (علیه السلام) زیادتر می‌شد، براق‌تر می‌شد؛ چون که امام حسین (علیه السلام) از نور خداست؛ اما نور خدا حدّ ندارد، دوباره نورفشانی به او می‌شد، امام حسین (علیه السلام) براق‌تر می‌شد، می‌دید به وظیفه‌اش عمل کرده است.



حالا تو امام حسین (علیه السلام) را پیش یعقوب یا آدم بگذار، مانند پدر بزرگوارش، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است. وقتی تیر به پای امیرالمؤمنین (علیه السلام) رفته، پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌فرماید: موقعی که علی نماز می‌خواند، تیر را از پایش درآورید، وقتی تیر را از پایش در می‌آورند، مثل این است که یک ذره یک جایی را خارش دهند، آن محبت خدا، جاذبه خدا، چنان امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را گرفته، اصلاً پایش را هم قطع کنند، خیلی برایش چیزی نیست. امام حسین (علیه السلام) هم همینطور بود، چنان در جاذبه خدا قرار گرفت که اصلاً برایش چیزی نیست؛ اما یعقوب چهل سال برای بچه‌اش گریه می‌کند؛ یا آدم چهل سال گریه می‌کند، وقتی که حوا پیشش آمد، دلش خوش شد.



این قدر این زینب (علیها السلام) شهامت دارد، تمام شهدا را که می‌آوردند بازرسی می‌کرد، فقط برای دو پسرش از خیمه بیرون نیامد، گفتند: زینب جان! فرزندانت را آوردند، گفت: می‌ترسم برادرم خجالت بکشد مرا ببیند.



اهل بیت تا ذوالجناح شیهه کشید، همه آمدند، دیدند زین واژگون! یال اسب غرقه خون! چون که یالش را به خون امام حسین (علیه السلام) مالید، زینش را واژگون کرده بود؛ یعنی ای مردم! کسی به غیر از امام حسین (علیه السلام) سوار من نشود! به غیر از ائمه (علیهم السلام) دنبال مردم نروید! بیایید از این اسب کمتر نباشیم! گفت مبادا کسی سوار من بشود! تمام بچه‌ها بیرون ریختند، خدا رحمت کند حاج شیخ عباس را می‌گفت: سکینه آمد و گفت: ذوالجناح! می‌دانم تو خوب می‌فهمی! می‌دانم بابایم را کشتند! پدرم تشنه بود، آیا آبش دادند؟! حالا چه کار کردند؟! این اسب را می‌خواستند بگیرند و به یزید بدهند، اسب از این طرف لگد می‌زد، از آن طرف دندان می‌گرفت، آخرش او را با تیر زدند.



چرا می‌روید تسلیم مردم می‌شوید؟! قربان زینب بروم! وقتی امام حسین (علیه السلام) شهید شد، آمد شمشیر و نیزه‌های شکسته را کنار زد، با برادرش روز عاشورا نجوا کرد، چه نجوایی؟! آمد و گفت: آیا تو حسین منی؟! آیا تو پسر مادر منی؟! در تمام بدن امام حسین (علیه السلام) جایی نبود که زینب ببوسد، لب‌هایش را به گلوی بریده گذاشت و نجوا کرد، در آخر هم دست‌هایش را زیر بدن برادر انداخت و گفت: ای خدا! این قربانی را از آل رسول قبول بفرما! حالا اینها خدمت امام سجاد (علیه السلام) رفتند و گفتند: آقا! یزید گفته که ما باید اهل بیت را سوار شترها کنیم و آنها را خدمت خلیفه ببریم؛ یعنی یزید بن معاویه. ما اینها را نمی‌بینیم، فقط صدایشان را می‌شنویم. حضرت فرمود: کنار بروید؛ تا عمه‌ام زینب آنها را سوار کند. آخر تو چه می‌گویی؟ اصلاً من نمی‌دانم چرا جان از بدنم در نمی‌رود؟ به حضرت عباس، آنها مرا نگه داشته‌اند؛ وگرنه با این حرفهایی که آدم می‌فهمد آتش می‌گیرد. حضرت فرمود: بروید کنار! حالا وقتی حضرت زینب همه را سوار کرد، رو به نهر علقمه کرد و فرمود: عباس جان! برادر! کجایی؟ من هر وقت می‌خواستم سوار بشوم، تو زانویت را خم می‌کردی، دستم را می‌گرفتی و پایم را روی زانویت می‌گذاشتم و سوار می‌شدم. روایت داریم: بدن مبارک آقا ابوالفضل (علیه السلام) تکان خورد؛ اما زینب (علیها السلام) گفت: من خداحافظی می‌کنم. والله، اگر اراده می‌کرد، بدن مبارک حضرت عباس (علیه السلام) بلند می‌شد؛ چون ارادة الله شد. عیسی علی می‌گفت و مُرده زنده می‌کرد، این چطور نمی‌تواند؟ 



وقتی اهل بیت را کنار کاخ یزید در آن بارانداز جا دادند، هنده گفت: من می‌خواهم بروم اُسرا را ببینم، آمدند آب پاشیدند و صندلی گذاشتند، خیلی تشریفات به جا آوردند. آخر هنده زیباترینِ تمامِ دخترها بود، پدرش دید توان ندارد از او نگهداری کند، آمد و او را در خانه امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) گذاشت؛ تا کسی به او آسیبی نرساند. وقتی یزید می‌خواست زن بگیرد، اعلام کرد که من یک دختر خیلی زیبا می‌خواهم، به او گفتند یک دختری در خانه امیرالمؤمنین هست که زیباترینِ دخترانِ عالم است، خلاصه به زور از او خواستگاری کرد و پدرش را در فشار گذاشت و او را گرفت.



حالا هنده ملکه شده، در کاخ یزید است؛ اما اتصال به خانه علی است، اتصال به خانه زهراست، هوا و هوس، این محبت را از بین نبرده، اصلاً یزید و کاخش در خون و پوست هنده سرایت نکرده، حواسش در خانه زهرای عزیز (علیها السلام) و امام حسین (علیه السلام) است؛ اما عایشه در خانه پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) است، حواسش در خانه معاویه است. عزیز من! توجه کن ببین دلت کجاست؟! حرف من سر این است که ببین مغناطیسی ولایت چه کارکرده است؟! حالا هنده آمده، روی تختی نشسته، گفت: به بزرگ قافله بگویید که بیاید، گفتند: بزرگ قافله، زینب است.



وقتی زینب آمد، هنده گفت: شما چه اسرایی هستید؟! زینب گفت: ما اُسرای آل محمّدیم! تا گفت: اُسرای آل محمّد، هنده قدری تکان خورد. گفت: محل سکونت شما کجاست؟ گفت: مدینه. گفت: کجای مدینه؟! گفت: کوچه بنی هاشم. ببین، در کاخ سلطنتی است؛ اما حواسش کجاست؟ اتصال به ولایت است. هنده گفت: خانم! من یک دوستی دارم، او را می‌شناسی؟! حضرت زینب (علیها السلام) گفت: خانم! دوستت کیست؟ گفت: من چند وقت کنیز حضرت زهرا (علیها السلام) و حضرت زینب (علیها السلام) بودم، خیلی می‌خواهم زینب را ببینم. آیا او را می‌شناسی؟! یک وقت زینب صدا زد: هنده! حق داری مرا نشناسی! من زینبم! بدان حسینِ مرا کشتند! زینب دارد با هنده نجوا می‌کند، هنده دارد نجوا می‌کند. ببین چه می‌گوید؟! هنده دنبال خواستش می‌گردد، خواستش حسین است. تا گفت زینب، هنده از تخت، خودش را پایین انداخت و به زمین زد، در خاکها می‌غلطید، گریبان چاک داد و موهایش را کَند، همین‌طور حسین، حسین می‌گفت.



تمام زنان اعیان و اشراف آمدند بازوهایش را گرفتند، به یک فشاری او را در دارالعماره آوردند. در کاخ یزید فریاد می‌کشید، داد می‌زد: یزید! تو حسین را کشتی؟! حالا به او می‌گویی خارجی؟! مگر این زینب خواهر حسین نیست؟! یک آشوبی در کاخ به وجود آورد. ببین آن روزی که خدا هنده را در خانه امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) گذاشته است، پیش‌بینی کرده تا کمکِ زینب باشد، اگر شما یک جایی قرار گرفتید که همه دشمن‌اند، اگر یک دوستی پیدا کنی، خوشحال می‌شوی. هنده زینب را خوشحال کرد.



صبح یک روز عید، حضرت زینب (علیها السلام) به ام کلثوم گفت: خواهر! بنی امیه که برای ما عیدی نگذاشته‌اند، ما که دیگر عیدی نداریم، تمام اهل بیت را کشتند، بلند شو! به خانه امّ البنین برویم. چون قبلاً که آقا امام حسن (علیه السلام) و امام حسین (علیه السلام) بودند، به دیدن آنها می‌رفتند. حضرت زینب (علیها السلام) با امّ کلثوم آمدند و درِ خانه ام البنین را زدند.



ام البنین گفت: کیست که در خانه مرا می‌زند؟ از وقتی این جا آمده‌ام، هیچ کس درِ خانه‌ام را نزده است! از وقتی که عباس و عبدالله و فرزندانم شهید شدند، کسی درِ این خانه را نزده است! کیست که در می‌زند؟ من که دیگر پسری ندارم! بی‌خود نیست که اهل مدینه گرفتار شدند؛ چون که وقتی حضرت زهرا (علیها السلام) به درِ خانه آنها رفت، کسی از حضرت حمایت نکرد! یکی از اهل مدینه هم سراغ امّ البنین نیامد که به او سرسلامتی بدهد.



وقتی امّ البنین در را باز کرد، دید حضرت زینب و امّ کلثوم هستند. وقتی داخل شدند، دیدند که امّ البنین مشک کوچکی گردن فرزند آقا ابوالفضل (علیه السلام) انداخته، همین طور گریه می‌کند، آقا ابوالفضل (علیه السلام) را یاد می‌کند و با او نجوا می‌کند. به فرزندش می‌گفت: عزیز من! پدرت رفت آب بیاورد که دستانش را قطع کردند! باور نمی‌کردم که فرق پدرت را بشکافند! اما یقین کردم که عباس دست نداشت تا حمایت کند؛ وگرنه چه کسی می‌توانست به فرق پسرم عمود آهنین بزند؟ آنجا عزاخانه شد زینب و امّ کلثوم و امّ البنین گریه می‌کردند.



خدا رحمت کند حاج شیخ عباس را می‌گفت: یک نفر به نام حاج سلطان، روضه‌خوانِ دربار بود، یک اسب خیلی خوبی هم داشت، شبی داشت به دربار می‌رفت، دید زنی جلویش را گرفت و گفت: آقا! بیا یک روضه برای من بخوان! گفت: دارم به دربار می‌روم، وقتی برگشتم، می‌آیم و برایت روضه می‌خوانم. این زن مدتی ایستاد و دید نیامد، حاج سلطان هم پیش خودش گفت این زن حالا یک حرفی به من زد، از دربار به خانه‌شان رفت و خوابید. خواب دید حضرت زهرا (علیها السلام) به او می‌گوید: حاج سلطان! چرا اینجا نمی‌آیی؟! این زن منتظر است. گفت: من در فکر بوده‌ام که این خواب را دیدم، تا دوباره خوابید، دید حضرت زهرا (علیها السلام) می‌فرماید: حاج سلطان! من اینجا هستم، بیا! حاج سلطان بلند شد و رفت، دید این زن چهار تا خِشت روی هم گذاشته و یک پارچه سیاه هم روی آن انداخته و سرش را روی آن گذاشته است. حاج سلطان همین طور گریه می‌کرد و می‌گفت: زهرا! تو اینجایی؟! زهرا! تو اینجایی؟! حاج سلطان از آن موقع به بعد، دیگر به دربار نرفت، به خانه‌ها می‌رفت و روضه می‌خواند.



شخصی بود روضه خوانی می‌کرد، یک سال وضع مالی‌اش خوب نبود. به همسرش گفت: چه کار کنیم؟ ما که چیزی نداریم، بچه را می‌فروشیم. زنش گفت: من حرفی ندارم، حسین است دیگر. آن موقع برده‌فروشی بود، اینها بچه را به کاشان بردند و او را فروختند. آمدند و بساط روضه را راه انداختند. یک مرتبه دید بچه‌اش آمد، به او گفت: بابا! فرار کردی؟ گفت: نه بابا! شما که مرا فروختی و رفتی، یک آقائی آمد و گفت: آقا! این غلامت را می‌فروشی؟ هر چقدر بگویی او را می‌خرم، یک قیمت زیادی به او گفت. تا به من اشاره کرد که بیا، من پشت سرش آمدم. در راه به او گفتم: آقا جان! من دلم برای پدر و مادرم تنگ شده بود. شما کیستی که مرا خریدی؟ گفت: «من آقا ابوالفضل هستم!» عزیزان من! دست از کارهای خیری که می‌کنید، برندارید. آنها حامی و خریدار اعمال شما هستند.



خدا در تمام خلقت، ائمه طاهرین (علیهم السلام) را تأیید کرده است و آن ها متقی را تأیید کرده‌اند. امام حسین (علیه السلام) می‌فرماید: متقی، وکیل من است. وقتی وکیل امام حسین (علیه السلام) شدی، وکیل تمام خلقت هستی؛ یعنی تمام خلقت را محکوم می‌کنی. وکیل امام حسین (علیه السلام) کیست؟ فقط متقی است، متقی اهل دنیا نیست، کسی را نمی‌خواهد، فقط هدایت مردم را می‌خواهد. بشر باید بخواهد که هدایت شود. خدا هم می‌گوید: اگر بخواهی تو را هدایت می‌کنم؛ اما شرطش این است که گناه نکنی. اگر گناه سراغت آمد، آن را رد کن؛ تا به تو لطمه نزند. گناه تمام زحماتت را از بین می‌برد و عبادتت را هیچ می‌کند.



اگر آن موقع امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را نمی‌خواستند، الآن هم متقی را نمی‌خواهند! چشمتان کور! هر کسی برای خودش محبوبی قرار داده است، شما باید مقصد داشته باشید، مقصدتان علی بن ابی طالب (علیه السلام) باشد. حالا امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) می‌فرماید: پیش متقی بروید، گناه نکنید، دنبال خلق نروید، من نداشته باشید، سخی باشید و سخاوت را تا آخر برسانید.



رفقای عزیز! من همه شما را دوست دارم؛ چون ذخیره امام زمان (عج الله فرجه) هستید، همه ائمه منتظر امام زمان (عج الله فرجه) هستند، وقتی حضرت می‌آید، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) مُهر می‌زند: مؤمن، منافق! بیایید با امام زمان (عج الله فرجه) و امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) رفیق باشید. در زمان رجعت، دوران گناه خاتمه می‌یابد و دنیا به آن عالم وصل می‌شود.



حضرت زهرا (علیها السلام) از دو چیز انتقاد می‌کند: یکی از اول فدایی ولایت، محسن و دیگری از دست‌های بریده آقا ابوالفضل.



اگر رجعت نباشد، کار ناقص است؛ پس باید رجعت باشد؛ تا از دشمنان زهرای عزیز (علیها السلام) و امام حسین (علیه السلام) احقاق حق شود. بیایید امام زمان (عج الله فرجه) را به قدر یک مهمان دوست داشته باشید و به فکر او باشید. چه کار کنید امام زمان (عج الله فرجه)، شما را دوست داشته باشد؟ من و عناد نداشته باشید، دنبال خلق نروید، سخی باشید و به اولیای امور کار نداشته باشید. منتظرِ امام زمان (عج الله فرجه)، به حرف ایشان است تا زمان رجعت. هر روز صلوات را بفرستید، امام زمان (عج الله فرجه) خوشش می‌آید.



بعضی از ما به دیدن متقی می‌رویم؛ اما معرفتش را نداریم؛ چون امرش را اطاعت نمی‌کنیم. امر متقی؛ یعنی عمل کردن به صحبت‌هایش، این است که به جایی نمی‌رسیم.



ما در آخرالزمان متقی را محدود و خلق می‌کنیم؛ زیرا ولایت را محدود و خلق می‌دانیم. این کتابها از اینجا به وجود می‌آید، نجات بشر اینجاست، هیچ کجا نیست! به حضرت عباس (علیه السلام) که دریای غضب و دریای رحمت است، راست می‌گویم. عقیده‌ام این است که چشم تمام ماورای خلقت و نظر آن ها به اینجاست! کجا می‌روی؟ بدبخت بیچاره! امیرالمؤمنین (علیه السلام) و حضرت زهرا (علیها السلام) این دفترها را امضا کرده‌اند، خیلی قدر آنها را بدانید! اینهایی که از جلسه رفتند، از طلحه و زبیر بدترند؛ چون الآن افشا شد، ولی آن موقع افشا نشده بود. عکس مرا در خانه‌هایتان بزنید و بگویید ما پیرو متقی هستیم، ایشان ما را هدایت کرد.



خدایا، اول محرّم است، خدایا، اول شناخت امام حسین (علیه السلام) را به ما بده، ما امام حسین (علیه السلام) را بشناسیم.



خدایا، از روی شناخت سینه و زنجیر بزنیم، از روی شناخت، حسین حسین بگوییم.



خدایا، به حق امام حسین (علیه السلام) ما سنخه باشیم، امام حسین (علیه السلام) سفینه نجات است، ما را در سفینه‌اش راه بده. اگر در سفینه باشیم، ایمن هستیم.



خدایا، اسم امام حسین (علیه السلام) را در قلب ما بزن! ما آرام بگیریم، یک قدری تنبّه پیدا کنیم، این طرف و آن طرف نرویم.



خدایا، ما را جزء عزاداران امام حسین (علیه السلام) قرار بده، اشک ما برای امام حسین (علیه السلام) جاری شود، اگر از روی معرفت و شناخت لکّه اشکی برای امام حسین (علیه السلام) بریزی، این ارزش دارد؛ آن‌وقت اگر این لکّه اشک در جهنم ریخته شود، آتش جهنم خاموش می‌شود.



خدایا، عشق و محبت امام حسین (علیه السلام) را در قلب و جان ما تزریق کن! ما دیگر گناه نکنیم، امر امام حسین (علیه السلام) را اطاعت کنیم، از امام حسین (علیه السلام) و فرزندانش جدا نشویم، همیشه با عشق ائمه باشیم؛ نه با عشق گناه.



خدایا، این عاشورا، عاشورای آخرِ ما نباشد، عاشورای عاشقی باشد.



خدایا، این رفقای من عمداً گناه نمی‌کنند، گناهانشان را بیامرز! از این عاشورا بی‌گناه باشند.



خدایا، ما را بیامرز! خدایا، به حق مسافرین صحرای کربلا؛ یعنی زینب کبری، مسافرت قبر را برای ما مبارک بگردان.



یا علی







حضرت زهرا

بسم الله الرحمن الرحیم




السلام علیک یا اباعبدالله، السلام علیکم و رحمة الله و برکاته، السلام علی الحسین و علی بن الحسین و اولاد الحسین و اهل بیت الحسین و رحمة الله و برکاته



امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) کفواً أحد است، حضرت زهرا (علیها السلام) کفواً خلقت است، به اولیای امور کاری نداشته باشید، بر عمر و ابابکر لعنت کنید.



خدا در قیامت محبوبیت خودش را درباره متقی و ولایت افشا می‌کند که زهرا (علیها السلام) پشت در صدا زد: «أبتاه! أبتاه!» عمر گفت: «چنان فشار دادم؛ عضله‌هایش را خُرد کردم!» حالا حضرت زهرا (علیها السلام) در صحنه محشر می‌آید؛ به تمام اهل محشر گفته می‌شود: «ببندید چشمانتان را! زهرا (علیها السلام) می‌خواهد بیاید.» کِی می‌شود این چیزها را ببینیم؟! آخر خدا دو دفعه ائمه طاهرین (علیهم السلام) را افشا می‌کند؛ یکی در قیامت، یکی هم در رجعت. در رجعت ائمه (علیهم السلام) می‌آیند؛ ما هم دلمان می‌خواهد امام زمان (عج الله فرجه) بیاید و رجعت را بیاورد تا احقاق حق کند؛ یعنی آن وعده ای که خدا داده، آن را عملی کند. یاور امام زمان (عج الله فرجه) این را می‌خواهد. چنین شخصی یاور امام زمان (عج الله فرجه) است. خوش به حال رجعت که آدم در اختیار ائمه (علیهم السلام) باشد.



متقی می‌فرماید: «زهرا جان! من نتوانستم احقاق حقِ شما را بکنم؛ الآن نمی‌توانم کاری بکنم؛ به پشتوانه امام زمان خواهم کرد.» متقی دلش پیش امام زمان (عج الله فرجه) است که در زمان ظهور احقاق حق می‌شود. وقتی امام زمان (عج الله فرجه) تشریف می‌آورد، اول کاری که می‌کند، به مدینه، سرِ قبر مادرش می‌رود و می‌فرماید: «مادر جان! آمدم!» قبر مخفی او را معلوم می‌کند و صدا می‌زند: «مادر جان! من آمدم! چقدر هل مِن ناصر گفتی و کسی نیامد تو را یاری کند! آمدم تا احقاق حق کنم.» به قلب خسته متقی هم می‌گوید من آمدم! بعد عمر و ابابکر را از قبر بیرون می‌آورد؛ به دار می‌زند و آنها را آتش می‌زند، تا ظلم و جنایتشان برای مردم افشا شود. سپس می‌گوید: «چرا به هم پیوستید پهلو و بازوی مادرم را شکستید؟! مادرم چه کار کرده بود که سیلی به او زدید؟! تقصیرش چه بود؟! فراموش نمی‌کنم آن موقعی که درِ خانه‌اش ریختید و اصلاً رحم نکردید! محسن مادرم را زیرِ پا لِه کردید!» 



چه وقت می‌شود حضرت زهرا (علیها السلام) را افشا کرد؟! وقتی که حقیقت تمام خلقت، امام زمان (عج الله فرجه) تشریف بیاورد و امیرالمؤمنین (علیه السلام) مُهر میزند؛ «مؤمن، منافق!» و گردن منافقان را می‌زند. آن موقع می‌شود زهرای عزیز (علیها السلام) را افشا کرد!.



وقتی امام زمان (عج الله فرجه) تشریف می‌آورد، حقیقت زهرای عزیز را می‌گوید؛ هیچ کس نگفته است. در تمام این عالَم، در تمام دنیا، هیچ کس از امیرالمؤمنین (علیه السلام) غریب‌تر نبوده است! چون که جلوی چشمش، زهرا (علیها السلام) را زدند! خدا نکند کسی زن شما را بزند! امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌فهمید که آنها دارند خلقت را می‌زنند؛ اما صبر کرد. می‌خواست مظلومیت ائمه (علیهم السلام) و ظالم بودن عمر و ابابکر در تمام خلقت افشا شود. چه کسی مظلومیت ائمه و ظالم بودن عمر و ابابکر را افشا کرد؟ فقط متقی.



وقتی رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) به ظاهر از دنیا رفت، عمر ملعون گفت:«اول کاری که می‌کنیم، باید فدک را از زهرا بگیریم» یعنی مصادره کنیم که زهرا بی‌پول باشد و کسی دورش نرود؛ چون که آنها عقیده نداشتند که ائمه طاهرین (علیهم السلام) خلق نیستند. خدای تبارک و تعالی تمام خلقت را در اختیار زهرای عزیز (علیها السلام) گذاشته است! چه احتیاجی داشت؟! این که فدک فدک می‌کرد، مگر آن را برای خودش می‌خواست که از آن استفاده کند؟! می‌خواست آن را به مردم و دوستانش بدهد، از ظالم بگیرد و به مظلوم بدهد.



بعد از پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)، عمر کسانی که از طرف حضرت زهرا (علیها السلام) در سرزمین فدک بودند را بیرون کرد. حضرت (علیها السلام) پیش ابابکر می‌رفت و انتقاد می‌کرد که پدرم فدک را به من بخشیده است، آن را باید به من بدهی. ابابکر به او داد. وقتی حضرت (علیها السلام) داشت برمی‌گشت، عمر او را دید و گفت: «زهرا! کجا بودی؟!» ممکن بود که حضرت توریه کند؛ اما نکرد. گفت: «پیش ابابکر رفتم و کاغذ فدک را گرفتم.» گفت: «به من بده!» حضرت (علیها السلام) نداد.



عمر درِ گوش حضرت زد، سند را گرفت و جوید و تُف کرد. حضرت زهرا (علیها السلام) نفرین کرد و فرمود: «ان‌شاءالله خدا شکمت را پاره کند!» زهرا (علیها السلام) کتک می‌خورد؛ چون عمر می‌خواهد مسیر خلافت را عوض کند. حضرت می‌خواهد بگوید «ای دنیا! ای عالَم! ای انسانها! این خلیفه اسلام نیست! این خلافت را غصب کرده! این آدم امام کُش و زهرا کُش است!» 



نُه سال طول کشید تا شکمش پاره شد. از امام صادق (علیه السلام) سؤال کردند که مادرتان زهرا (علیها السلام) یک نَفَس از روی ناراحتی کشید ستونها از جا حرکت کرد؛ چرا اینجا نُه سال طول کشید؟! امام (علیه السلام) فرمود: «می‌خواست شقاوت عمر تکمیل شود؛ وگرنه دعای مادرمان زهرا همان موقع مستجاب شد». بعضی‌ها که شقی هستند، خدا نگهشان می‌دارد تا شقاوتشان تکمیل گردد. اگر شما ظالمی را در عالَم می‌بینید که جولان می‌دهد، خیال نکنید که خدا ظالم پرور است. خدا می‌گوید: «من در کمین‌گاه ظالم هستم. هر وقت باشد از کمین‌گاه به او می‌زنم».



وقتی به امیرالمؤمنین (علیه السلام) خبر دادند که عمر شکمش پاره شد، گریه کرد. گفتند: «علی جان! چرا گریه می‌کنی؟!» فرمود: «دلم می‌خواهد زهرا زنده بود و می‌دید دعایش مستجاب شده، من برای او گریه می‌کنم».



قیامت شیعه‌ها ارث دارند، زهرای عزیز (علیها السلام) از مهریه‌اش به دوستانش می‌دهد. در دنیا خواست فدک را بگیرد و به آنها بدهد، نشد. او که ارث نمی‌خواهد، خودش که احتیاج ندارد، آن را به شیعه‌هایش می‌دهد.



حالا عمر و ابابکر بعد از پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) جلسه بنی ساعده درست کردند و گفتند که درست است علی را معرفی کرد و ما هم با او بیعت کردیم؛ اما زیرِ بارش نمی‌رویم. علی جوان است؛ ولی ابابکر پیرمردی است که پدر زنِ رسول الله است. ظاهر را دیدند، نه حقیقت را! اگر بخواهید حقیقت را ببینید، خدا پرده را کنار می‌زند و به شما نشان می‌دهد. گفتند تا حالا خودِ پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) بوده؛ از این به بعد می‌خواهد دامادش باشد، همین جا کافر شدند.



همین طور گفتند: «تا زمانی که زهرا همسر علی است، علی مقامی دارد، باید کاری کنیم که عظمتش را از بین ببریم و قَرابتش را با پیامبر قطع کنیم.» خدا لعنتش کند عمر را! وقتی پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: «فردا پرچم را به دست کسی که فتح کننده خیبر است، می‌دهم.» گفت: «من دو آرزو داشتم که به آن نرسیدم؛ یکی دلم می‌خواست فتح خیبر با من باشد؛ دیگر این که زهرا زنِ من باشد.» خاک بر سرت کنند! ببین این‌ها از همان اول با ولایت کینه و عناد داشتند. هر چقدر پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) تعریف امیرالمؤمنین (علیه السلام) و زهرای عزیز (علیها السلام) را می‌کرد، بغض و عداوتشان بیشتر می‌شد.



دیگر این که گفتند: «احکام به زهرا نازل شده؛ اگر احکام را افشا کند، اصلاً مردم به ما نگاه نمی‌کنند؛ ما می‌خواهیم در دنیا حکومت کنیم؛ پس باید زهرا را بکُشیم!» چه جور بکُشند؟ با مقدسی؛ یعنی با اسلام.



حالا ابابکر در مسجد نشسته؛ رو به مردم کرد و گفت: «ای مهاجر و انصار! ما می‌خواهیم که تفرقه در اسلام نیفتد و یک اسلام واحد باشد.» عمر گفت: «مردم! یادتان هست که پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) چقدر سفارش نماز جماعت را کرد و گفت هر کسی که به جماعت نیامد، سراغش بروید و او را بیاورید، ببینید مریض است، گرفتار است، قرض دارد، به عیادتش بروید و مشکلش را حل کنید؟!» 



به مُغیره گفت: «مُغیره! بلند شو، برو به علی بگو بیاید؛ دو روز است که به نماز جماعت نیامده.» مُغیره رفت درِ خانه حضرت زهرا (علیها السلام) را زد. حضرت (علیها السلام) فرمود: «مُغیره! چه کار داری؟! هنوز آب غسل پدرم خشک نشده، امیرالمؤمنین علی هم دارد قرآن را جمع‌آوری می‌کند.» مُغیره برگشت و پیش عمر آمد.



عمر رو کرد به مردم و گفت: «ای مردم! دیدید علی نیامد، بلند شوید همه برویم علی را بیاوریم تا با خلیفه مسلمین بیعت کند.» چند نفر از حضار مجلس بلند شدند و به درِ خانه امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) رفتند و گفتند که بیا با خلیفه مردمی بیعت کن و اختلاف نینداز. ببین به خلیفه‌ای که خدا معلوم کرده، می‌گوید بیا خلیفه مردمی را اطاعت کن! حریم ولایت را شکست! از آن موقع دیگر آقا امیرالمؤمنین(علیه السلام)، امام حسن و امام حسین عادی شدند؛ مثل همه مردم شدند. آیه «أطیعوا الله و أطیعوا الرّسول و اُولوا الأمر منکم.» از بین رفت. عمر اُولوا الأمری را از بین برد.



این بار هم زهرای عزیز (علیها السلام) در را باز نکرد. عمر گفت: «در را باز کن و به علی بگو بیاید؛ وگرنه در را آتش می‌زنم.» گفتند که در این خانه حسن و حسین حضور دارند! درِ این خانه را جبرئیل می‌بوسیده و پیامبر با اجازه وارد می‌شده؛ گفت: «تفرقه ای که در اسلام می‌افتد، از این حرف‌ها مهم تر است! خانه را با اهلش آتش می‌زنم».



زهرای عزیز (علیها السلام) به امیرالمؤمنین (علیه السلام) گفت: «علی جان! من پشتِ در می‌روم تا آن سفارش‌هایی که پدرم راجع به من کرده را به اینها یادآور شوم، شاید حیا کنند، احترام کنند و برگردند.» عمر گفت: «اگر علی نیاید، در را آتش می‌زنم». به مردم هم گفت بروید هیزم بیاورید. آن‌هایی که «روزی» می‌خواستند، امرش را اطاعت کردند و رفتند هیزم آوردند.



این آتش بود که توسعه پیدا کرد و تا صحرای کربلا آمد که ابن سعد دستور داد: «خیمه‌های امام حسین (علیه السلام) را آتش بزنید!» حالا آن جنایت خوفناک را انجام داد؛ با لگد به در زد و پهلوی زهرای عزیز (علیها السلام) را شکست! امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) هم داخل خانه است؛ ببین همه خلقت می‌گویند علی (علیه السلام) ! عرش خدا، آسمان، تمام کُرات می‌گویند علی (علیه السلام) ! خدا هم گفته علی (علیه السلام) ! اما اینجا پشتِ در، یک دفعه زهرای عزیز (علیها السلام) صدا زد: «یا أبتاه! یا أبتاه! پدر جان! ببین اُمّتِ تو با ما چه کار می‌کنند؟!» 



حالا چرا زهرا (علیها السلام) نگفت علی (علیه السلام) ؟! چون که زهرا (علیها السلام) روح علی (علیه السلام) است و علی (علیه السلام) روح زهراست. زهرای عزیز (علیها السلام) گفت مبادا یک ذره امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) ناراحت شود! من دیگر علی (علیه السلام) نگویم که او را ناراحت کنم! چرا امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را ناراحت می‌کنید؟! شما وقتی او را ناراحت می‌کنید که برایش مصداق درست کنید و دنبال خلق بروید.



همه جمعیت داخل خانه شدند و می‌خواستند امیرالمؤمنین را به مسجد ببرند؛ اما نمی‌توانند. طناب گردنش انداختند و او را کشیدند؛ عده‌ای هم هُل می‌دادند! زهرای عزیز (علیها السلام) در ظاهر غش کرده است. یک وقت به هوش آمد و چشم‌هایش را باز کرد. ببین تا جان دارد به فکر امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است. تو به فکر چه کسی هستی؟!



چنان جسارتِ به امیرالمؤمنین علی(علیه السلام)، به حضرت زهرا (علیها السلام) فشار آورد که از بچه‌اش که زیرِ پا رفت، صرف نظر کرد. زهرا (علیها السلام) نگفت پهلویم! نگفت محسنم! حضرت محسن زیر پاهای مردم لِه شد! وای! وای! آیا محسن نباید قبر داشته باشد؟! حالا سراغ امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را گرفت تا او را نجات دهد، گفت: «فضّه! علی کجاست؟!» تا نَفَس آخرش می‌گوید علی (علیه السلام) ! فضّه گفت: «عزیز من! زهرا جان! او را از خانه بیرون کشیدند و به مسجد بردند».



وقتی بیرون مسجد النّبیّ بودم، دیدم آسمان یک برقی زد؛ امام حسن (علیه السلام) و امام حسین (علیه السلام) دمِ درِ مسجدند، زینب (علیها السلام) و اُمّ کلثوم (علیها السلام) را دیدم که مرتب می‌گفتند: «مبادا پدرمان را بکُشند!» همه گریه می‌کردند. عوض این که بروم مسجد را تماشا کنم، داد زدم و گفتم: «ای مسجد! خراب شوی!» مسجدی که در آن جسارت به قدس عالَم امکان کنند! به آن نگاه هم نکردم. نه ثواب می‌خواهم، نه مسجد را! دو دفعه روحم بالا رفت!



حالا تا زهرای عزیز (علیها السلام) دید که خدشه به ولایت می‌خورد، در میدان آمد؛ زهرایی که وقتی می‌خواست بیرون برود، نمی‌فهمیدند صورتش کدام طرف است! چادرش مثل خیمه بود. در میدان آمد، در میان نامحرم‌ها، نه نامحرم‌ها! در میان دشمنان آمد تا دفاع از ولایت کند. رفقای عزیز! شما هم بیایید دفاع از ولایت کنید تا امام زمان (عج الله فرجه) به شما پاسخ دهد. همان طور که به اصحاب امام حسین (علیه السلام) پاسخ داد و فرمود: «السلام علیکم یا عبد الصّالح، المطیع لله و لرسوله، جان خودم و پدر و مادرم به قربان شما که دفاع از جدّم حسین (علیه السلام) کردید!» 



حالا مگر حضرت زهرا (علیها السلام) دست برداشت؟! آمد و دید چهل نفر دارند امیرالمؤمنین (علیه السلام) را می‌کشند و عده‌ای هم هُلش می‌دادند. لنگر زمین و آسمان را می‌خواهند ببرند؛ دارد به تمام خلقت تا قیام قیامت ابلاغ می‌کند که «ای مردم! من با ابابکر بیعت نکردم، من او را قبول ندارم؛ طرفش نروید؛ شما هم با او بیعت نکنید. بیعت کردن با اینها یک عالَمی را فاسد می‌کند.» اما آیا کسی فهمید؟! با همه این حرفها امیرالمؤمنین (علیه السلام) نفرین نکرد! چون که خواستش نفرین نیست؛ خواستش این است که شیعه به وجود بیاید، دشمن عمر به وجود بیاید؛ برای همین نفرین نکرد.



خدایا! شاهد باش که نمی‌خواهم به سلمان جسارت کنم؛ می‌خواهم شما را آ گاه کنم که آنقدر ولایت سطحش بالاست! کسی که درباره‌اش می‌گوید: «سلمانُ مِنّا أهل البیت» کشش واقعیت ولایت را ندارد! وقتی طناب گردن امیرالمؤمنین (علیه السلام) انداختند، سلمان یک دفعه نگاه کرد، دید این همان است که خورشید را برگردانده امّا الآن طناب گردنش انداختند؟ مگر خورشید همین است که تو می‌بینی؟! صدها هزاران کُرات است! خورشیدِ تمامِ کُرات را برگردانده! عَمرو بن عَبدود که مطابق هزار سوار بود، در مقابل امیرالمؤمنین (علیه السلام) بیچاره شد!



هفت قلعه خیبر که به هم اتصال بودند را روی هم ریخت! سلمان یک ذره رفت حرفی بزند، گردنش تا آخر عمرش زخم شد. یک ذره تزلزل داشت که امیرالمؤمنین (علیه السلام) که هستی تمام خلقت به وجود اوست، چرا این طوری طناب گردنش انداخته‌اند و او را می‌کِشند؟! آن طنابی که گردن علی (علیه السلام) است، امر خداست. سلمان شجاعت علی (علیه السلام) را دید، نه اطاعتش را! اطاعت امام را دیدن خیلی مشکل است؛ مگر این که خودش در قلب شما جلوه کند! امیرالمؤمنین (علیه السلام) همین طور که طناب گردنش است، می‌گوید: «رِضاً برضائک، تسلیماً بأمرک، ای معبود سماء.» امام حسین (علیه السلام) هم همین طور است؛ وقتی در قتلگاه افتاده، شخصی گفت بروم ببینم مبادا حسین (علیه السلام) نفرین کند و دنیا به هم بخورد! تا آمد، دید می‌گوید: «رِضاً برضائک، تسلیماً بأمرک، ای معبود سماء، خدایا! امرت را اطاعت کردم».



مسلمانی که چندین سال پیش پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) بود کافر شد، کافر مسلمان شد؛ چون که یکی از این یهودی‌های خیبری آمد و گفت: «لا اله الا الله، محمّد رسول الله، امیرالمؤمنین امرِ خداست؛ این علی (علیه السلام) ولیّ خداست؛ این علی (علیه السلام) بر حق است. من دیدم که هفت قلعه خیبر را روی هم ریخت؛ اما حالا دارند با او این کارها را می‌کنند. آن قدرت نبود، این قدرت است که الآن یک مُشت نادان، طناب گردنش انداخته‌اند و او را می‌کِشند؛ اما حرفی نمی‌زند؛ پس باید به او ایمان بیاورم». چنین کسی خوب می‌فهمد. امیرالمؤمنین (علیه السلام) یک جلوه در قلبش کرد که فهمید. امیدوارم وجود مبارک امام زمان (عج الله فرجه) از این جلوه‌ها در قلب شما هم بکند.



زهرای عزیز (علیها السلام) یک دستش به پهلو بود و با دست دیگر سرِ طناب را گرفت و یک فشار آورد و تکان داد، چهل نفر را روی زمین ریخت؛ چون زور بازویش، هم بازوی حیدر؛ یعنی بازوی ولایت و هم بازوی نبوت است. هیچ کجا نداریم حضرت زهرا (علیها السلام) کمک خواسته باشد، اینجا کمک خواست.






	دستی به پهلو و دستی به طناب
	
	دست دگر کجاست حمایت حیدر کند؟!









دارد طلب دست می‌کند تا از ولایت حمایت کند؛ یعنی «ای خدا! اگر اراده می‌کردی و چند دست دیگر به من می‌دادی، با تمام دست‌هایم از حیدر حمایت می‌کردم».



شما از چه کسی حمایت می‌کنید؟! به جای حمایت از ولایت، مشابه درست می‌کنید و دنبال خلق می‌روید! رفقا! بیایید حمایت از حیدر کنیم! الآن شما که این حرفها را می‌نویسید و می‌گویید، دارید افشای ولایت می‌کنید. زهرای عزیز (علیها السلام) به شما هل مِن ناصر می‌گوید؛ خیلی قدردانی کنید که دارید از ولایت حمایت می‌کنید!



یک وقت عمر دید که نمی‌تواند به هدفش برسد؛ چون که زهرا (علیها السلام) دارد علی (علیه السلام) را به خانه برمی‌گرداند. باید او را به مسجد ببرد؛ تا با خلیفه مسلمین بیعت کند. صدا زد: «قُنفذ! دست زهرا را کوتاه کن!» قُنفذ با غلاف شمشیر به دست حضرت زهرا (علیها السلام) زد و بازویش را شکست. برای چه؟ برای «روزی». کسی که «و الله خیر الرازقین» را قبول ندارد، از برای «روزی» دنبال خلق می‌رود و مشرک به خداست.



غلاف شمشیر، زهرای (علیها السلام) ما را نکشت؛ آن غلاف شمشیر، تیر خلاص به زهرای عزیز (علیها السلام) بود. مگر باور می‌کردند که می‌شود او را بزنی؟! آن سیلی که زهرا (علیها السلام) خورده، به واسطه شما خورده، آن بازویی که ورم کرده به واسطه شما شده تا بمانید! محسنش به خاطر شما شهید شده! حالا مخالفت می‌کنید؟! چرا توجه ندارید؟!



امیرالمؤمنین (علیه السلام) را به هر وسیله‌ای بود، به مسجد بردند تا با ابابکر بیعت کند؛ اما او بیعت نمی‌کرد. حضرت زهرا (علیها السلام) بازهم دست برنداشت. دنبالش آمد. حالا بیرون مسجد است و دارد می‌بیند که خالد بن ولید که در زمان پیامبر «سیف الله» بوده، خدا لعنتش کند! شمشیر روی سرِ امیرالمؤمنین (علیه السلام) گرفته و می‌گوید: «با ابابکر بیعت کن!» حالا حضرت زهرا (علیها السلام) می‌خواهد امیرالمؤمنین (علیه السلام) را نجات بدهد. گفت: «دست از علی بردارید؛ وگرنه نفرین می‌کنم.» یک نَفَس کشید، ستون‌ها از جا حرکت کرد، جمع شد و مردم از زیرش می‌رفتند.



تمام خلقت در مقابل زهرا (علیها السلام) آمادگی پیدا کرد و سر فرود آورد که زهرا جان (علیها السلام) ! اجازه بِده، اشاره کنی تمام اینها را زیر و رو می‌کنیم! زهرای عزیز (علیها السلام) هم ولیّ است. ولیّ یعنی تمام خلقت به امرش است. دارد به عمر و ابابکر می‌گوید خیال نکنید مرا زدید و صورتم را سیاه کردید، تمام ماوراء در اختیار من است. ای مخالفین امیرالمومنین (علیه السلام) ! شما دارید مخالفت خدا را می‌کنید، خدا ماوراء و دنیا را در اختیارم گذاشته، ماوراء این بود که امر کردم، آمدند و مادرم را یاری کردند؛ این عالم هم در اختیارم است؛ اگر «ان الله و ملائکته یصلون علی النبی، یا ایها الذین آمنوا صلوا علیه و سلموا تسلیما» نازل شد که تسلیم پدرم شوید، می‌خواست شوهر عزیزم علی (علیه السلام) را یاری کند و عظمائیت علی (علیه السلام) را افشا کند. این عالم نه در اختیار پدرم، در اختیار من هم هست. نه مسجد در اختیار زهراست، ماوراء هم در اختیارش است. مسجد جلوی چشمان آن‌ها بود؛ اما ماوراء اعلام کرد زهرا جان! به امرت هستیم؛ یعنی خدا دنیا را می‌خواست زیر و رو کند، دنیا در مقابل زهرا (علیها السلام) ارزش ندارد. از تمام گلبولهای خونم می‌گویم اگر ماوراء در اختیار زهرا (علیها السلام) نباشد؛ ماوراء مهم تر است. ماوراء خلق است، زهرا (علیها السلام) نور خداست.



قربان علی بروم! حالا باز هم به این‌ها رحم می‌کند! خدا علی (علیه السلام) را ارحم الراحمین کرده است. او دید اگر زهرا (علیها السلام) نفرین کند، عالَم به هم می‌خورد؛ چون عالَم در اختیارش است. خدا همین جا هم زهرای عزیز (علیها السلام) را افشا کرد و حالیِ آن‌ها نمود؛ اما حالی‌شان نیست! مثل ما که حالی‌مان نیست! خدا افشا کرد که تمام این زمین در اختیار زهرای عزیز (علیها السلام) است!



امیرالمؤمنین (علیه السلام) صدا زد: «سلمان! به زهرا بگو نفرین نکن! تو دختر رحمة للعالمین هستی؛ اگر نفرین کنی، تمام عالَم نابود می‌شود؛ نفرین تو ممکن است که به طیور هم اثر کند و همه هلاک شوند. اگر مردم ارزش ندارند، طیور ارزش دارند، آنها امر را اطاعت می‌کنند» اما این مردم امر را که اطاعت نمی‌کنند، طناب به گردنش انداخته‌اند و او را می‌کشند.



ببین امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) طناب گردنش است، شمشیر بالای سرش است؛ اما به فکر طیورِ عالَم است! می‌گوید طیور نباید صدمه بخورند! طیور معصومند و به ما اعتقاد دارند؛ به خاطر همین، سفارشِ آنها را می‌کند.



حالا وقتی امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) در سحرگاه نوزدهم ماه رمضان به سمت مسجد می‌رفت، طیور دامنش را گرفتند و گفتند: «علی جان! کجا می‌خواهی بروی؟! می‌خواهند تو را بکُشند!» آنها می‌خواهند جبران آن لطف امیرالمؤمنین (علیه السلام) را بکنند، می‌گویند: «علی جان! تو جان ما را نجات دادی! ما هم به تو می‌گوییم جانت در خطر است» آیا این حیوان است یا ما؟! این همه قدردان هستند!



حالا امیرالمؤمنین (علیه السلام) هم سفارش طیور را به حضرت زینب (علیها السلام) کرد و فرمود: «یا به آنها رسیدگی کن، یا رهایشان کن!» وقتی امیرالمؤمنین (علیه السلام) سفارش طیور را می‌کند؛ آیا سفارش دوستانش را نمی‌کند؟! شما هم بیایید به غم حضرت زهرا (علیها السلام) و امام حسین (علیه السلام) شریک باشید!



یک خلقت فدای ولایت است، نه ولایت فدای خلقت! خلقت ارزش ندارد؛ ارزشش این است که اتصال به ولایت باشد، این مردم که اتصال به ولایت نیستند، ارزش ندارند؛ اما امیرالمؤمنین (علیه السلام) گفت نفرین نکن؛ برای این که مبادا بگویند اینها دعوایشان به خاطر خلافت است؛ ولی نظر ولایتیِ من چیز دیگری است؛ آن موقع اولِ اسلام بود؛ در نسل مردم شیعه به وجود می‌آمد. امیرالمؤمنین (علیه السلام) نگذاشت زهرای عزیز (علیها السلام) نفرین کند؛ درست است که اینها کافر شدند؛ اما از نسلشان شیعه به وجود می‌آمد.



امیرالمؤمنین (علیه السلام) در ماورای خلقت تا آن ذراتی که تا قیام قیامت می‌آید، می‌فهمد که شیعه به وجود می‌آید؛ برای همین جلوی نفرین زهرا (علیها السلام) را گرفت؛ اما آیا زهرا (علیها السلام) نمی‌داند؟! والله می‌داند. این مثل همان است که وقتی مالک اشتر با امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌جنگید، تعداد کسانی که مالک کشته بود، با تعداد کسانی که حضرت (علیه السلام) کشته بود، برابری می‌کرد. امیرالمؤمنین (علیه السلام) فرمود: «اگر کسی هفت پُشتش شیعه می‌شد، او را نمی‌زدم».



حالا چرا حضرت زهرا (علیها السلام) نفرین نکرد؟! چون خودِ زهرا (علیها السلام) هم باید در اختیار امیرالمؤمنین (علیه السلام) باشد. درست است که اختیار داشت این کار را بکند؛ اما وقتی امیرالمؤمنین (علیه السلام) فرمود نفرین نکن، زهرای عزیز (علیها السلام) هم امر را اطاعت کرد. چه کسی این حرفها را افشا می‌کند؟ فقط متقی.



حالا وقتی دیدند(اوضاع) خطری شد، دست امیرالمؤمنین (علیه السلام) را گرفتند و روی دست ابابکر کشیدند و گفتند: «علی بیعت کرده است.» بالأخره دست برداشتند و زهرای عزیز (علیها السلام) دست امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را گرفت و به خانه برگرداند. حالا امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) و زهرای عزیز (علیها السلام) گریه می‌کنند. چرا امیرالمؤمنین (علیه السلام) گریه می‌کند؟ نگاه به زهرای عزیز (علیها السلام) می‌کند، می‌بیند صورتش نیلی است، بازو و پهلویش شکسته، یاد محسن می‌افتد. برای چه اینطور شده است؟ به خاطر ولایت.



امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) می‌بیند زهرای عزیز (علیها السلام) در ظاهر پَر و بالش شکسته است. آمده از ولایت دفاع کند که این جسارتها را به او کردند؛ اما زهرای عزیز (علیها السلام) به روی خودش نمی‌آورد. برای توهینی که به زهرا (علیها السلام) شد، گریه می‌کند؛ چون توهین به کل خلقت شده است! نه امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) گریه کند، والله عرش خدا گریه می‌کند، خدا هم گریه می‌کند؛ چون که اینها مقصد خدا هستند.



زهرای عزیز (علیها السلام) هم گریه می‌کند و اشکهای امیرالمؤمنین (علیه السلام) را پاک می‌کند و می‌فرماید: «علی جان! پدرم فرمود مظلومی را نوازش کنی و اشکش را پاک کنی، خدا خوشش می‌آید. علی جان! آیا از تو مظلوم‌تر هست؟!» حالا حضرت زهرا (علیها السلام) باز هم دست برنمی دارد. روزی پدرش، رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) نکته‌ای را متذکر شد؛ فرمود: «علی جان! اینها حَقّت را غصب می‌کنند ؛ اگر چهل نفر با تو بودند، حقّت را از آنها بگیر.» ببین خدا نفر می‌خواهد؛ ولایت هم نفر می‌خواهد. آن ولایتی که نَفَسهای خلقت در دستش است، حرف دیگری است.



حضرت زهرا (علیها السلام) چه کار کرد؟ با این که پهلو و دستش شکسته، صورتش نیلی است و داغ فرزند دیده! به حضرت امیر گفت: «علی جان! الاغی تهیه کن تا من بروم مهاجر و انصار را دعوت کنم؛ اینها کسانی هستند که عمری پیش پدرم بوده‌اند، شاید چهل نفر درست شوند».



زهرای عزیز (علیها السلام) به درِ خانه مهاجر و انصار رفت و از آنها کمک خواست. به آنها فرمود: «بیایید! مگر شما نبودید که با پدرم مهاجرت کردید؟! مگر شما انصار پدرم نبودید؟!» گفتند: «آری!» فرمود: «مگر پدرم امیرالمؤمنین علی را در غدیر خُم معرفی نکرد؟! مگر او را بلند نکرد و نگفت «الیوم أکملت لکم دینکم»؟! شما بیعت کردید و گفتید می‌آییم. پس بیایید علی را یاری کنید!» اما هیچ کس نیامد؛ فقط آن چهار نفر آمدند. عایشه سوار شتر شد و جنگ جمل را راه انداخت؛ همه دنبالش رفتند! مردم دنبال باطلند! شما دنبال باطل نروید! زهرای عزیز (علیها السلام) می‌خواست مردم را به طرف حق بکشاند؛ اما عایشه مردم را به طرف باطل کشاند. آنها هم بدون تفکر دنبالش رفتند!



الآن هم امام زمان (عج الله فرجه) دارد هل مِن ناصر می‌گوید! اما هیچ کس به او لبیک نمی‌گوید! اگر بدانید چقدر آقا ناراحت بود! به من گفت: «آنهایی که ما تأیید نکرده‌ایم، از جلسه می‌روند، آنهایی هم که تکذیب کرده‌ایم، مردم دنبالشان می‌روند.» این ناراحتی که من داشتم، وجود مبارک امام زمان (عج الله فرجه) مطلع شد و قدری مرا راحت کرد و آرامش به من داد.



وقتی حضرت زهرا (علیها السلام) به درِ خانه‌ای رفت، پسری بیرون بود، دید پدرش با حضرت زهرا (علیها السلام) صحبت می‌کند؛ اما یک مرتبه حضرت سرِ الاغش را برگرداند که برود. آن پسر گفت: «پدر! چه کسی بود؟!» گفت: «زهرا بود.» گفت: «چه می‌گفت؟!» گفت: «آمده بود که ما را دعوت کند که خلاصه بیایید ما را یاری کنید! بیایید طرف امیرالمؤمنین علی(علیه السلام)، یعسوب الدین، امام المبین، حجت خدا و امر خدا! بیایید ما را کمک کنید تا حقِ امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را بگیریم!» آن پسر به پدرش گفت: «پدر! چه گفتی؟!» گفت: «من گفتم که ما کاری به این کارها نداریم.» گفت: «پدر! والله، تا آخر عمرم، تا زنده‌ام با تو حرف نمی‌زنم. چرا نرفتی او را یاری کنی؟!» آن پسر تا آخر عمرش با پدرش حرف نزد. قربان این پسر بروم! خدا در این عالَم، برای هر چیزی کسی را برانگیخته کرده که فردای قیامت برای ما حجّت باشد.



با وجود آن صدماتی که به حضرت زهرا (علیها السلام) زدند، یک وقت داخل مسجد آمد و خطبه‌ای خواند. زهرای عزیز (علیها السلام) وقتی حرف می‌زند، تمام خلقت حرف می‌زند و تمام لبیک می‌گویند و او را تأیید می‌کنند. مگر این خطبه، خطبه عادی بوده که خوانده است؟! تمام نظرش امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) بود. می‌خواست ببیند کسی می‌آید در ظاهر از او حمایت کند؟! این مثل همان است که امام زمان (عج الله فرجه) چهار نایب معلوم کرد و کسی سراغشان نرفت! همه مشغول دنیا هستند و من دارند.



حضرت زهرا (علیها السلام) رو به آنها کرد و قریب به این مضمون گفت: «ای مردم! شما نیامدید وصیّ رسول الله، امیرالمؤمنین، حجّت خدا، خواست خدا و مقصد خدا را یاری کنید. او را در خانه گذاشتید و شتری به نام خلافت برانگیختید و دنبالش رفتید. این شتر می‌زاید؛ شیرش اشک چشمتان است. ای مردم! من کاری به دنیای شما ندارم.» حضرت (علیها السلام) می‌دانست که کُشتنش به واسطه دنیاست؛ می‌فهمید که مردم دنیاپرست هستند. دنیا قتلگاه ائمه (علیهم السلام) است؛ آیا آن را می‌خواهید؟!



آن موقعی شیرش اشک چشمشان شد که خدا آنها را مرتد و کافر اعلام کرد. از این بدتر نیست! بترسید از آن روزی که به ما بگویند چرا دنبال خلق رفتید و آن را تأیید کردید؟! خلق این همه جنایت کرد! چرا درِ خانه ظلمه می‌روید؟! ظلمه کسی است که غیرِ امر کار می‌کند. شما اگر با آنها باشید، با حسین‌کشی شریک هستید! بروید کنار! اگر اعتقاد به قیامت داشته باشید که این کارها را نمی‌کنید. این است که در آخرالزمان می‌گوید اگر با دین از دنیا بروید، ملائکه آسمان تعجب می‌کنند!



نه این که در دنیا شیرش اشک چشمشان باشد، در قیامت هم اشک چشمشان است. زهرای عزیز (علیها السلام) ماورای خلقت را می‌بیند. مگر قیامت اینها گریه نمی‌کنند؟! مگر نمی‌سوزند که چرا طرف امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) نیامدند و دنبال عمر و ابابکر رفتند؟! این که زهرای عزیز (علیها السلام) می‌فرماید چشمتان گریان می‌شود، دنیا و آخرت را می‌گوید؛ چون امرش را اطاعت نکردند.



فرمود: «چقدر پدرم سفارش مرا کرد! کاش برعکس گفته بود! اگر برعکس گفته بود، از این صدمه بالاتر نبود که به من زدید! پهلو و بازویم را شکستید! فرزندم را کشتید! به من سیلی زدید! چه کاری بود که نکردید؟!» همهمه‌ای در مسجد ایجاد شد؛ اما این محبتها گذران است! توجه کنید ولایت و محبت این خانواده پیش شما گذران نباشد!



کاش به این جنایات اکتفا کرده بودند! هنوز هم که دست برنداشتند. یک چیزهایی که به نفعشان نیست، می‌خواهند جلوی ضرر را بگیرند و خودشان را بی‌تقصیر نشان دهند. عمر و ابابکر گفتند که ما می‌خواهیم به عیادت دختر پیامبر بیاییم! اما حضرت زهرا (علیها السلام) اجازه نداد. دوباره تکرار کردند و امیرالمؤمنین (علیه السلام) گفت: «فاطمه جان! اینها مرا اذیت می‌کنند.» حضرت زهرا (علیها السلام) گفت: «علی جان! خانه، خانه توست و من هم کنیز تو!» 



حالا وقتی به دیدنش آمدند، رویش را از آنها برگرداند. عمر صدا زد: «زهرا! چرا رویت را از ما برمی گردانی؟! ما را حلال کن!» حضرت (علیها السلام) فرمود: «من یک چیزی از شما سؤال می‌کنم؛ آیا یادتان هست که پدرم گفت زهرا را اذیت نکنید؟! هر کس او را اذیت کند، مرا اذیت کرده و هر کس مرا اذیت کند، خدا را اذیت کرده است؟!» گفتند: «آری!» (خدا لعنتشان کند)! حضرت (علیها السلام) فرمود: «یادتان هست که پدرم گفت رضایت زهرا، رضایت من است و رضایت من، رضایت خداست، هر کس که زهرا از دستش ناراضی باشد، خدا از او ناراضی است؟! خدایا! تو شاهد باش و بدان که من از این دو نفر راضی نیستم». وقتی که از خانه حضرت (علیها السلام) بیرون آمدند، ابابکر گریه کرد! عمر به او گفت: «تو خلیفه اسلامی! چرا یک زن تو را ناراحت کرده؟!» فاطمه زهرا (علیها السلام) را زن حساب کردند که این کارها را کردند. اینها نور خدا هستند و خلق نیستند.



پس از این قضایا که تمام شد و مردم دنبال خلق رفتند و این چند نفر امتحان خودشان را دادند؛ یعنی دست از امیرالمؤمنین (علیه السلام) برنداشتند و زهرای عزیز (علیها السلام) را کمک کردند؛ حضرت زهرا (علیها السلام) می‌گوید: «علی جان! چهار روز است که سلمان، اباذر، میثم و مقداد را ندیده‌ام، به آنها بگو به دیدنم بیایند. اینها کسانی هستند که تو را یاری کردند و طرف عمر و ابابکر نرفتند. من همین‌جا اینها را دوست دارم، آخرت که به جای خود».



وقتی خدمت حضرت زهرا (علیها السلام) آمدند، سرهایشان را زیر انداختند! حضرت به آنها بشارت داد و گفت: «چون که علی را کمک کردید، می‌خواهم به شما عطا کنم.» کمکِ علی کردن، حوریه ایجاد کردن و لذت ایجاد کردن است. حضرت (علیها السلام) فرمود: «سلمان جان! نشسته بودم، دیدم چهار حوریه دیدنم آمدند، می‌خواستند سر سلامتی به من بدهند. به آنها گفتم اسمتان چیست؟ گفتند: سلمانیه؛ حوریه سلمانم، مقدادیه؛ حوریه مقدادم، اباذریه؛ حوریه اباذرم و من هم حوریه میثم هستم.» همه حوریه‌هایشان را به آنها نشان داد.



چرا زهرای عزیز (علیها السلام) این کار را کرد؟! می‌خواست ولایت را ببیند، آن قلبی که ولایت را تصدیق کرده، ببیند. آن تسلیمیت را ببیند، نه هیکل سلمان و میثم و مقداد و اباذر را! حضرت زهرا (علیها السلام) به اینها پاداش داد؛ اما حسین خواستن و زهرا خواستن باز به غیر از حوریه و بهشت خواستن است. وقتی گفت برو! گفتم نه! همین جا که با اجازه ائمه (علیهم السلام) هستی، بهشت رفتنت هم باید با اجازه آنها باشد؛ آن‌وقت اجازه او، امرشان است و به آدم می‌چسبد.



به زهرا (علیها السلام) که به تمام خلقت می‌ارزد، من خودم همین طورم. چنان آن جلوه امام (علیه السلام) و جلوه زهرا (علیها السلام) آدم را می‌گیرد، اصلاً تمام عالَم پیش متقی، انگار یک چیز گندیده و باطل می‌شود؛ چون می‌بینم بهشت به واسطه زهرا (علیها السلام) خلق شده است. عقل می‌گوید او را بخواه. اگر زهرا (علیها السلام) را بخواهی، بهشت هم هست؛ همه چیز به تو می‌دهد؛ اصلاً چیزی قابل تو را ندارد. همین‌طور که می‌بینی دنیا برای ائمه (علیهم السلام) یک کادو است، بهشت هم برای متقی یک کادو است.



قبلاً اشاره‌ای به شما کردم که من همین طور زهرا، زهرا می‌کردم و می‌گفتم: «زهرا جان! راهم بده!» خیلی جمعیت بود؛ اما کسی را راه نداد، فقط مرا راه داد. جایی بود که من و حضرت زهرا (علیها السلام) بودیم. دیدم به مقصدم رسیده‌ام، همین طور داشتم در دلم شکر می‌کردم که خدایا! به مقصدم رسیدم. یک وقت دیدم سقف شکافته شد؛ جبرئیل پایین آمد و گفت: «حسین!» گفتم: «بله!» گفت: «این فردوس، این جنّات، این بهشت، می‌خواهی بروی برو!» گفتم: «مخیّرم یا باید بروم؟!» گفت: «مخیّری!» گفتم:






	پشت پا بر عالم امکان زدم
	
	دست بر دامن زهرا زدم









یک امکان را باید پشتِ پا بزنید. زهرای عزیز (علیها السلام) بالاتر از امکان است. یک نگاهش را به بهشت و فردوس نمی‌دهید.مگر کسی باور می‌کند که به جبرئیل بگویی برو؟! برو ردّ کارت! رهایم کن! می‌خواهم پیش زهرا (علیها السلام) باشم.



اگر ولایت در قلب شما تجلّی کند، تمام عالَم را می‌بینید؛ با یقین می‌بینید؛ یعنی می‌بینید همه عالَم کسری دارد؛ کسری‌اش ولایت است؛ کسری‌اش نشناختن ولایت است. من این طوری همه عالَم را دارم می‌بینم؛ یعنی اگر الآن بهشت پیش من مجسم شود، من تشکر نمی‌کنم؛ مگر این که اتصال به ولایت باشد! من این طور خلقت را می‌بینم! حضرت زهرا (علیها السلام) هم مشتاق تمام خلقت نیست، مشتاق متقی است.



چنان باید ولایت در قلب شما تجلی کند که هیچ فرمانی را قبول نکند؛ مگر فرمان خدا و امام زمان (عج الله فرجه) را؛ این قلب، قلب سلیم است. سلیم؛ یعنی واحد. به غیر از امر خدا و پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) و قرآن، امری را اطاعت نکند. دست و پا و چشم و گوش و اعضا و جوارح شما باید فرمان ببرند. خدا اینها را گذاشته که نگهبان عمل شما باشند، نه نگهدار شما. فردای قیامت رسوایتان می‌کنند! تمام گزارش‌های شما را می‌دهند.خیالتان راحت باشد. قربان آن گزارشی که بگوید به صورت مؤمن نگاه کرد! قربان آن چشمی که بگوید به قرآن ناطق نگاه کرد! قربان آن خیالی که شب خوابید و به فکر فقرا بود.



عزیزان من! فهم امام شناسی به غیر از دیدن امام است. دیدن امام خیلی خوب است. آن کارگر که به نخلستان رفت و امیرالمؤمنین (علیه السلام) را دید، پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: «این شخص ثوابی کرده که اگر آن را به ثقلین قسمت کنند، همه رستگار می‌شوند.» دیدنی که این شخص از علی (علیه السلام) کرده، دیدنی است که او را حجّت خدا می‌داند. این نگاه، نگاه اطاعت است وگرنه چرا پانزده، شانزده سال امام زمانشان را دیدند، اما خبیث بودند؟! ولایت به آنها تجلی نکرده! امام زمانشان را می‌بینند؛ ولی خیالات دیگری دارند. تا خیالات از قلبتان بیرون نرود، امام در قلب شما تجلی نمی‌کند. وقتی تجلی کرد دیگر چون و چرا ندارید و تسلیم هستید. تجلی مثل آینه است که همه چیز از خوبیها و بدیهای عالَم را در آن می‌بینید. با چه می‌بینید؟! با چشم ولایت، با چشم یقین می‌بینید. اگر با چشم یقین دیدید، چشم ظاهری‌تان خنثی می‌شود.



چرا حضرت زهرا (علیها السلام) بعد از پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) گریه می‌کرد؟! آنقدر گریه می‌کرد که اهل مدینه آمدند و به امیرالمؤمنین (علیه السلام) اعتراض کردند و گفتند: «یا علی! به زهرا بگو گریه نکند! یا شب گریه کند یا روز؛ تا ما آرام بگیریم.» گریه زهرا (علیها السلام) عمومی بود نه خصوصی. وقتی گریه می‌کرد به دینم تمام خلقت، در و دیوار، گریه می‌کردند؛ چون که گریه‌اش عالَم‌گیر است؛ مثل نورش است؛ همه مدینه را فرامی‌گرفت و اهل مدینه ناراحت می‌شدند؛ به خاطر همین دستِ امام حسن (علیه السلام) و امام حسین (علیه السلام) را می‌گرفت و از مدینه خارج می‌شد. درختی بود که با فرزندانش زیر آن می‌نشست و گریه می‌کرد. به آنجا بیت الأحزان می‌گفتند. من آن سالی که به مدینه رفتم، این درخت را دیدم؛ اما آمدند و آن را هم بریدند!



گریه زهرای عزیز (علیها السلام) مال خودش نبود؛ برای زحمت‌های پدرش گریه می‌کرد؛ برای مقصد خدا گریه می‌کرد که چرا جلسه بنی ساعده درست شد و مسیر را عوض کردند؟! چرا نیامدند به حرف امیرالمؤمنین (علیه السلام) بروند؟! می‌فهمد که تا قیام قیامت مردم کافر و گمراه می‌شوند. اگر عمر گذاشته بود که علی امیرالمؤمنین(علیه السلام)، یعسوب الدین، امام المبین، حجّت خدا و مقصد خدا در رأس کار باشد، یک کافر روی زمین نبود. تمام کفّار که روی زمین هستند، کِشت و ثمره عمر هستند! چه کسی این حقایق را افشا می‌کند؟ فقط متقی.



عمر و ابابکر، حفصه و عایشه را به عنوان جاسوس داخل خانه پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) گذاشتند. آنها دفعه اول به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) زهر دادند، نخورد. به او گفتند: «چرا نمی‌خوری؟!» گفت: «زهر در این غذاست.» دفعه دیگر به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) امر شد که بخور، خورد. چرا زهرای عزیز (علیها السلام) از پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) حمایت نکرد؟! می‌توانست دفاع کند و بگوید شما دو نفر پدرم را کشتید.



عقیده ولایتی من، این است که زهرای عزیز (علیها السلام) هم مثلاً امام صادق (علیه السلام) که وقتی فقه و اصول می‌گفت و شاگرد داشت به او گفتند آیا شما آن مُنتقم آل محمّد هستید؟ فرمود: «من هم منتظرم.» او هم منتظر است که جانش را فدای امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) کند. دارد جانش را پرورش می‌دهد تا فدایش کند، همین‌طور که خودش و فرزندش را فدای ولایت کرد، حضرت محسن، اول فدایی ولایت است.



محبت حضرت زهرا (علیها السلام) در دلی جای می‌گیرد که محبت امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) داشته باشد. امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: «اگر ذراتی محبت مادرمان زهرا را داشته باشید، آتش جهنم به شما کار ندارد.» وقتی نور حضرت زهرا (علیها السلام) در دل شما تجلی کند، غم و غصه را بیرون می‌برد؛ این اثر محبت زهرای عزیز (علیها السلام) است. در قیامت هم با آتش نمی‌سوزید؛ چون آتش به امر حضرت زهراست، امر کرده است دوست زهرا (علیها السلام) را نسوزان! خنک شو! فاطمه (علیها السلام) یعنی دوستانش را از آتش دور می‌کند.



حالا ما باید چه کار کنیم؟! باید خودمان را فدای ائمه طاهرین (علیهم السلام) کنیم. هر چیزی که دارید فدا کنید! چشمتان، دست و پایتان، خیالتان و مالتان را فدا کنید؛ یعنی این که بریزید دور؟! نه! مالی که جمع می‌کنید به امر بکنید؛ خانه‌ای که می‌خرید به امر بخرید. عزیزان من! شما باید همه چیزتان در امر باشد؛ دست و پا و چشم و خیال و فکر شما در امر باشد.



من منبر پسر حاج شیخ عباس را دوست داشتم. آن موقع خانه‌مان نزدیک خانه بهاءالدینی بود. بالای پشت بام خوابیده بودم؛ صدای منبرش می‌آمد؛ بلند شدم و پایین آمدم. روضه، خانه حاج آقا جلال زرگر بود. رفتم که داخل خانه‌اش بشوم، دیدم نمی‌توانم بروم. این برداشته بود بشکه بالای پشت بام برده بود، از حوض، آب بالا می‌زد. تخت هم دور تا دور گذاشته بود. هر کاری کردم، دیدم نمی‌توانم بروم، برگشتم. گفتم یک چیزی هست که پایم پیش نمی‌رود. صبح که از درِ دکّان حاج حسین بازرگان، زیر گذرِ سفیدآب، رد می‌شدم، مرا صدا زد و گفت: «حاج حسین! این انگشتر چقدر می‌ارزد؟!» گفتم: «نمی‌دانم، پنجاه، شصت تومان می‌ارزد.» انگشترِ خیلی خوبی بود. گفت: «من درِ دکّان حاج آقا جلال بودم؛ این انگشتر را از یک زن دو تومان خرید، به او گفتم به من بده!» گفت: «صد تومان می‌ارزد!» اما به من شصت تومان داد. حالا دارد روضه‌خوانی می‌کند، پسر حاج شیخ عباس را هم دعوت کرده و این همه تشکیلات درست کرده است!



به خانه آمدم و دو تا ماچ به پایم کردم و گفتم: «ای پا! قربانت بروم که جایی نرفتی!» شما هم باید پایتان همه جا نرود! حرف من این است که اگر پایتان این طوری شد، در صراط مستقیم است. مؤمن پایش در این مجلس‌ها نمی‌رود، حافظ دارد و او را عقب می‌کشد. مؤمن قدمش رو به خدا، روبه توحید و ولایت می‌رود. بیایید امر را اطاعت کنید تا خدا، حافظ برای شما بگذارد، شما را از گناه به این طرف می‌کشاند. در دنیا کسی که عمر را قبول ندارد، فقط متقی است؛ او به شما هشدار می‌دهد. ما باید از او تشکر کنیم که در آخرالزمان شناسایی عمر را به ما داد و نگذاشت پیروش شویم. ما فراموش‌کاریم، فقط متقی به ما یادداشت می‌دهد.



وقتی عمر «لعنة الله علیه» درِ خانه حضرت زهرا (علیها السلام) را آتش زد و گفت: «بروید هیزم بیاورید!» یک نفر نبود که از او حمایت کند! عوض این که جلوی عمر را بگیرند، حرفش را شنیدند و رفتند هیزم آوردند! در تمام دنیا اگر متقی در ظاهر بود، جلویش را می‌گرفت و کشته می‌شد؛ آن وقت مردم می‌گفتند یک نفر کشته شد و جلوی عمر را گرفت؛ اما با این همه جمعیت، یک نفر هم نبود! الآن هم همین طور است! این هر کاری خواست انجام داد! هیچ کسی هم جوابش را نداد! من به شما هشدار می‌دهم! در این زمان گفت: «علی اصحاب رسول الله است، عمر هم اصحاب رسول الله است؛ بد به عمر نگویید.» مردم هم دیگر بد به او نگفتند! متقی جگرش خون است؛ اما الحمد لله جوابش را داد و فرمود: «امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) خورشید را برگردانده! هر نَفَسش افضل از عبادت ثقلین است! یک ضربت شمشیرش افضل از عبادت ثقلین است! پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) پرچم را در فتح خیبر به دستش داد و او را تأیید کرد. یک دیدنش مطابق با رستگاری ثقلین است! هنگام مرگ بالای سر همه حضور دارد و در قبر سفارش دوستانش را به نکیر و منکر می‌کند، درباره‌اش خدا فرمود اگر عبادت انس و جنّ کنی و امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را به الیوم أکملت لکم دینکم قبول نداشته باشی، با صورت تو را به جهنم می‌اندازم؛ اما این عمر ملعون چه کار کرده است؟!» خیلی‌ها در ماوراء گیر هستند! هشتاد نفر مرجع داریم، به آنها گفتم چرا جلوی او را نگرفتید؟! چرا جوابش را ندادید؟! امام حسین (علیه السلام) فرمود: «متقی وکیل من است.» وکیل امام حسین (علیه السلام) که شدی، وکیل تمام خلقت هستی؛ یعنی تمام خلقت را محکوم می‌کنی و جوابگو می‌شوی.



اهل مدینه پیش پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) آمدند و گفتند: «این بلال که او را برای اذان گفتن انتخاب کرده‌ای، زبانش که می‌گیرد، مخرج شین هم که ندارد! یک نفر که زیبا و خوش تیپ و خوش صداست را انتخاب کن تا اذان بگوید، تا حتی گفتند این بلال سیاه اگر اذان نگوید، صبح نمی‌شود؟!» پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) گفت: «نه!» هر چقدر منتظر ماندند، صبح نشد؛ آنقدر که خسته شدند و به رسول الله گفتند که بگو اذان بگوید. تا شروع به اذان گفتن کرد و «أشهد أن لا اله الا الله» گفت، فوراً صبح طلوع کرد. ببین طلوع در اختیار بلال است. در اختیار ما چیست؟!



بعد از پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)، عمر به بلال گفت: «اذان بگو!» گفت: «نمی گویم،» گفت: «همان اذانی که در زمان پیامبر می‌گفتی را بگو!» گفت: «نمی‌گویم.» گفت: «زن به تو می‌دهیم، خانه به تو می‌دهیم، حقوق برایت تعیین می‌کنیم و تو را در رأس کار قرار می‌دهیم.» گفت: «عمر! یک سؤال از تو دارم؛ وقتی پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) امیرالمؤمنین (علیه السلام) را معرفی کرد و فرمود علی وصیِّ من و مولای شماست، دین علی است، مگر تو اولین کسی نبودی که با او بیعت کردی؟!» گفت: «تو به این کارها کار نداشته باش!» الآن هم عده‌ای هستند که می‌گویند وظیفه است که فلان کار را بکنیم! بلال گفت: «اذانی که أشهد أنّ علیّاً ولیّ الله و حجّة الله در آن نباشد و باد به پوست تو بیفتد، نمی‌گویم» و نگفت.



فقط یک دفعه اذان گفت، آن هم به خاطر این بود که زهرای مرضیه دنبالش فرستاد. به امیرالمؤمنین (علیه السلام) گفت: «یا علی! من دلم برای اذان گفتن بلال تنگ شده است». امیرالمؤمنین (علیه السلام) آمد و گفت: «بلال! زهرا خدمتت سلام می‌رساند و می‌گوید بیا اذان بگو!» تمام ابعادش خوشحال شد که زهرا (علیها السلام) گفت: «سلام مرا خدمت بلال برسان!» تمام مقصدش همین بود که زهرای عزیز (علیها السلام) از او راضی باشد، اینجا «سلام الله علیه» شد! بلال جزء ضالین نبود که زهرای عزیز (علیها السلام) او را پذیرفت. حضرت زهرا (علیها السلام) چه کسی را می‌پذیرد؟ نه این که جزء ضالّین باشی، با ضالّین هم رفیق باشی، زهرا (علیها السلام) تو را نمی‌پذیرد. چرا عمویش را راه نداد؟ چون با ضالّین رفیق بود. رفقای عزیز! بیایید رفقایتان را ولایتی قرار دهید تا حضرت زهرا (علیها السلام) شما را بپذیرد. امیرالمؤمنین (علیه السلام) شما را بپذیرد. وقتی شما را پذیرفتند، خدا هم می‌پذیرد.



وقتی بالای مأذنه آمد تا گفت: «أشهد أن لا اله الا الله» ؛ خدایا! تمام گلبول های خونم به وحدانیّت تو شهادت می‌دهد. «أشهد أنّ محمّداً رسول الله» ؛ خدایا! من تصدیق به نبیّ تو می‌کنم. تا بلال رفت که دوباره بگوید: «أشهد أنّ محمّداً رسول الله» آقا امام حسن (علیه السلام) آمد، سلمان آمد، گفتند: «بلال! اذان نگو! زهرای عزیز (علیها السلام) غش کرد!» 



چرا حضرت زهرا (علیها السلام) غش کرد؟! یادِ زمان پدرش افتاد که چه عزتی در ظاهر داشت و چه شد؟! چرا این طوری شد؟! چرا «أشهد أن لا اله الا الله» و «أشهد أنّ محمّداً رسول الله» را گرفتند و به جایش أشهد أنّ ابابکر و عمر گفتند؟!



من یک شب خواب دیدم در مکّه هستم. جمعیت خیلی زیادی بیرون مسجدالحرام بود. یک منبری گذاشته بودند، پیامبر روی آن ایستاده بود و به جمعیت نگاه می‌کرد. وقتی مرا دید، صدایم زد: «حسین!» گفتم: «بله!» گفت: «بالای خانه خدا برو و اذان بگو!» یک نفر از کنار پیامبر آمد و برایم کوچ های باز کرد و وارد مسجدالحرام شدم. وقتی از پله‌ها بالا می‌رفتم، به خودم می‌گفتم که اگر بالای خانه خدا قرار گیرم، ده مرتبه «أشهد أنّ علیّاً ولیّ الله و حجة الله» را می‌گویم؛ چون که مُنتها آرزویم همین بود.



همان کسانی که از اذان بلال خوششان نمی‌آمد و او را ملامت می‌کردند، از این حرف‌ها هم خوششان نمی‌آید! بروید فکری به حال خودتان بکنید! این که می‌گوید در آخرالزمان اگر یک نفر با دین از دنیا برود، ملائکه آسمان تعجب می‌کنند؛ شما ولایت ندارید، نماز، روزه، حجّ و عمره و زیارت دارید؛ اما علی (علیه السلام) ندارید.



حالا زهرای عزیز (علیها السلام) یک دفعه طلب مرگ می‌کند. چرا مرگ از خدا طلبید و فرمود: «عَجِّل وَفاتی؛ خدایا! مرگ مرا برسان؟!» من نظر ولایت یام این است که زهرا (علیها السلام) افشای خباثت اینها را می‌کند. مرگ از خدا خواستن بیچارگی است؛ مال من است که یا بی‌پول هستم یا ناراحتم یا کاری می‌خواهم بکنم که پیش نمی‌رود، این ناراحتی عقده شده و از خدا مرگ می‌خواهم. حاج شیخ عباس می‌گفت: «در آخرالزمان به طوری فشار به مردم می‌آید که مرگ از خدا می‌خواهند و سراغشان هم نمی‌آید».



یک عالَمی به امر زهراست! کسی که تمام خلقت در قبضه قدرت اوست، کجا طلب مرگ می‌کند؟! چه ناراحتی دارد؟! ناراحتی‌اش این است که به امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) ظلم می‌کردند، به خاطر همین حرفهایش را در چاه می‌زد. حضرت زهرا (علیها السلام) دنیایی که مردم به امیرالمؤمنین (علیه السلام) ظلم کنند را نمی‌خواهد. همین‌طور دارد کفر و خباثت عمر و ابابکر را افشا می‌کند و می‌گوید: «ای مردم عالَم! بدانید که ابابکر خلیفه نیست!» این خلیفه‌گی را دارد ساقط می‌کند و به کلّ خلقت تا قیام قیامت می‌گوید که به قدری مرا اذیت کرده‌اند که از اینها ناراحتم. چه کسی کفر و خباثت ابابکر و عمر را افشا کرد؟ فقط متقی.



حالا امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌خواهد به وصیت زهرای عزیز (علیها السلام) عمل کند. وقتی می‌خواست او را به ظاهر دفن کند، دید دو دست شبیه دستان پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) پیدا شد و گفت: «یا علی! فرزندم را بِده، امانتم را بِده». امیرالمؤمنین (علیه السلام) اینجا گریه کرد و گفت: «رسول الله! امانتت را بگیر. زهرا به این زودی حرفش را نمی‌زند، تحقیقات کن که اُمّت تو با ما چه کار کردند؟! آخر این امانتی که به من دادی، پهلویش شکسته نبود! صورتش نیلی نبود! دستش ورم کرده نبود! سینه‌اش این طوری نبود!» امیرالمؤمنین (علیه السلام) چهل صورت قبر درست کرد؛ حضرت زهرا (علیها السلام) قبرش معلوم نیست، چون که می‌خواستند او را از قبر درآورند.



اجازه ظهور امام زمان (عج الله فرجه) هم به امر حضرت زهراست. با اجازه‌اش دنیا پُر از عدل و داد می‌شود. ان‌شاءالله آخرین امضاء شده؛ حالا شما باید مواظب خودتان باشید. بخواهید جزء یاوران امام زمان (عج الله فرجه) باشید. یاور امام زمان (عج الله فرجه) باید هیچ کس و هیچ چیز را نخواهد؛ فقط علاقه‌اش به امام زمان (عج الله فرجه) باشد؛ وقتی امام زمان (عج الله فرجه) آمد، جانش را فدای او کند.



وقتی امام زمان (عج الله فرجه) می‌آید و قبر مادرش را معلوم می‌کند، گنبد و بارگاه برایش می‌سازد، می‌گوید: «ای مردم! بیایید سرِ قبر زهرای عزیز!» آنهایی که در آرزوی امام زمان (عج الله فرجه) بودند، زنده می‌شوند و برمی‌گردند؛ می‌آیند پای رکاب امام زمان (عج الله فرجه) ؛ آن وقت با امام زمان (عج الله فرجه) به زیارتِ قبر مادرش زهرا (علیها السلام) می‌روند.



رفقا! ان‌شاءالله ما هم از آنها باشیم. اگر مُردید، با این آرزو باشید که بیایید در رکاب امام زمان (عج الله فرجه)، قبر حضرت زهرا (علیها السلام) را زیارت کنید؛ اما با آرزوی یاوری امام زمان (عج الله فرجه) هم باشید. گفتم:






	پشت پا بر عالم امکان زدم
	
	دست بر دامن زهرا زدم









رفقا! اگر این طوری باشید، برمی‌گردید. حالا شما به حرف متقی بروید، شبیه او می‌شوید. ان‌شاءالله متقی می‌آید، شما هم بیایید زیارت، از اینجا نروید. شما که شبیه متقی شدید، هر پولی که می‌دهید، خدا ثواب هفتاد حجّ و هفتاد عمره به شما می‌دهد. دست از صدقاتتان برندارید.



آنجا کسی با امیرالمؤمنین (علیه السلام) نبود که زهرای عزیز (علیها السلام) را به ظاهر دفن کند؛ کسی را مَحرم نمی‌دانست؛ همه نامَحرم بودند. به تنهایی او را به خاک سپرد. کسی با امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) خوب نبود؛ همه طرفدار عمر و ابابکر بودند. بترسید ما هم طرفدار امیرالمؤمنین (علیه السلام) نباشیم، دنبال خلق برویم و مشابه درست کنیم!



فاطمیه اول درست است. مثل این که آقا ابوالفضل روز عاشورا شهید شد؛ اما به احترامش روز تاسوعا را به او نسبت می‌دهند. این فاطمیه هم مثل همان است. مرحوم حاج شیخ عباس، فاطمیه دوم را قبول داشت و سه روز روضه‌خوانی می‌کرد. می‌گفت: «شبی که امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌خواست به وصیت زهرای عزیز عمل کند، گُرز درست کرد.»(چون شام سوم جمادی الثانی، روز شهادت حضرت زهرا (علیها السلام)، ماه در آسمان نبود و تاریک بود، برای روشن شدن فضا آتشی روشن کرد).



روزی پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: «از آن روزِ علی بترسید که لباس قرمز بپوشد، دست به ذوالفقار کند و سوار چینه [۱] شود! اگر آن روز بیاید، دیگر تقیه و امرِ به صبر ندارد و صبرش تمام شده، دیاری از شما را باقی نمی‌گذارد.» پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) پیش‌بینی می‌کند و هشدار می‌دهد. حالا این خبیث، عمر ملعون چه کار کرد؟! همه را تا حتی زن‌ها را هم جمع کرد و گفت: «من نبش قبر می‌کنم و زهرا را بیرون می‌آورم تا خلیفه مردمی به او نماز بخواند».



به امیرالمؤمنین (علیه السلام) خبر دادند، زینب و امّ کلثوم این خبر را شنیدند و فریاد کشیدند! امیرالمؤمنین (علیه السلام) فرمود: «دخترانم! نمی‌گذارم این کار را بکند، شمشیر مرا بیاورید!» اگر بدانید چه به سر زینب و امّ کلثوم آمد؟! آخر این مادری که این همه صدمه خورده، حالا می‌خواهد او را از قبر درآورد. امیرالمؤمنین (علیه السلام) آمد و سوار چینه شد، گفت: «دست به یکی از این قبرها بزنی، نابودت می‌کنم.» تا عمر یک ذره جلو آمد حضرت پایین آمد و با نوک انگشتش، بیخ گلویش را گرفت؛ همین طور دست و پا می‌زد.



عباس، عموی پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) جلو آمد و از او دفاع کرد. بی‌خود نبود که زهرای عزیز (علیها السلام) او را راه نداد! از اولش کج بود. من هم او را نمی‌خواستم؛ قلبم عباس گیر نبود، ابوالفضل گیر بود. خدا لعنت کند نسلش را؛ اما پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) گفت: «او را احترام کنید و به او لعنت نکنید.» عباس گفت: «تو را به حق صاحب این قبر؛ یعنی پیامبر، از او دست بردار و رهایش کن.» امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) دست برداشت و رفت.



حالا بعد از این همه جسارتهایی که به حضرت زهرا (علیها السلام) کردند، امیرالمؤمنین (علیه السلام) سرِ قبر پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) رفت و فرمود: «یا رسول الله! ببین اُمّتت با ما چه کار کردند؟! زهرا را کشتند!» پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: «علی جان! به آنها نفرین کن!» امیرالمؤمنین (علیه السلام) فرمود: «خدایا! مرا از آنها بگیر و مثل خودشان را به آنها بده.» خدا هم معاویه را به آنها داد.



بترسید از روزی که ما هم از امام زمانمان (عج الله فرجه) قدردانی نکنیم و خدا کسی را به ما بدهد که دشمن امام زمان (عج الله فرجه) باشد! عزیزان من! ما باید از امام زمان (عج الله فرجه) تشکر کنیم؛ تشکر این است که از امرش که متقی است اطاعت کنیم. الحمد لله تمام شما رفقا امر را اطاعت می‌کنید؛ فقط شکرانه‌تان کم است!



این که بعضی‌ها می‌گویند سینه علی (علیه السلام) تنگ شد و نفرین کرد؛ سینه‌اش سینه یک خلقت است! قلب مبارکش یک خلقت است! مگر به او وجه الله نمی‌گوید؟! این سینه چه تنگی دارد؟! از نفهمیِ مردم ناراحت است! او که خودش هدایت است و برای هدایت مردم آمده است!



رفقای عزیز! مراقب باشید مثل اُسامه نشوید! اُسامه مقدس بود نه متدین. چندین سال خدمت امیرالمؤمنین (علیه السلام) بود و به حضرت زهرا (علیها السلام) هم خدمت کرد. بعد از پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) از شهر بیرون رفت و در بیابانها زندگی می‌کرد تا کنار باشد؛ اما عمر نامه‌ای برایش نوشت و او را دعوت کرد. اُسامه پیش امیرالمؤمنین (علیه السلام) آمد و گفت: «علی جان! تو با ابابکر بیعت کردی؟!» حضرت فرمود: «اگر بیعت می‌کردم که طناب گردنم نمی‌انداختند! چهل نفر هُلم نمی‌دادند! مرا به طرف مسجد نمی‌کشیدند!» اما سرانجام طرف ابابکر رفت و با او بیعت کرد. من به قربان امام حسین (علیه السلام) بروم که به دیدنش رفت و فرمود: «تو خدمت به مادرمان زهرا کردی، محض این به دیدنت آمدم!» 



رفقای عزیز! وابست نباشید! شما اگر به یک رفیق وابست شدید که عمر و ابابکر را قبول دارد، شما هم با او محشور می‌شوید. بروید کنار! پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: «در آخرالزمان، انجام واجبات، ترک محرمات، انتظار الفرج، به خیر و شرّ مردم شرکت نکنید و بروید کنار» تا دینتان حفظ شود.



من هر دفعه‌ای که به زیارت امام رضا (علیه السلام) می‌آیم، بالای سرِ امام، روضه‌ای برای حضرت و یکی هم برای مادرش زهرای عزیز (علیها السلام) می‌خوانم. زهرای عزیزِ ما را خلق حساب کردند! کاش خلق حساب کرده بودند! عمر و ابابکر که میلیاردها نفر دنبالشان هستند، میلیاردها نفر اشتباه می‌کنند! کاش او را یک زن عادی حساب کرده بودند! اگر کسی زنی را بزند، مردم می‌گویند چرا او را زدی؟! حمایت هم می‌کنند! خدا می‌داند استخوانهایم دارد آب می‌شود! گفتم: «خدایا! اگر تمام آب های آسمان، نه آسمان؛ تمام خلقت را رویم بریزی، می‌سوزم! ممکن است که جسمم خنک شود؛ اما روحم خنک نمی‌شود! مگر می‌توانم امام حسین (علیه السلام) و زهرای عزیز (علیها السلام) را فراموش کنم؟!» 



دیشب خیلی حالم منقلب شد؛ این قدر زهرای عزیز (علیها السلام) را دوست دارم! قربان آن یهودی که چادر زهرا (علیها السلام) پیشش بود. گفتم: «ای یهودی! خوشا به حالت که چادر زهرا پیش توست! پیش ما چیست؟! ما باید محبت زهرای عزیز (علیها السلام) را داشته باشیم.» حالا ببین این چادر چه کار کرده؟! چه خبر است؟! بی‌خود که اینها را نمی‌خواستند! نگاه فقیری به اینها می‌کردند! نمی‌دانستند که تمام خلقت در امرشان است!. حالا حضرت زهرا (علیها السلام) سه چارک جو از شمعون یهودی قرض گرفت و چادرش را گرو گذاشت. وقتی شب شد، شمعون دید نوری از آن بالا می‌رود. نه این که زهرا (علیها السلام) نور است، چادرش هم نور است. شمعون مسلمان شد. این که می‌گویم قربان آن یهودی بروم؛ آیا می‌خواهم یهودی بشوم یا این که یهودی را می‌خواهم؟! نه! اُفّ بر یهودی و یهودی‌خواه! من چادر را می‌خواهم! چطور می‌گویی چادر نورانی است؟! مگر امام رضا (علیه السلام) به آن پرده‌ای که عکسِ دو شیر بر روی آن بود، نگاه نکرد. شیر درنده شدند و آن دلقک را خوردند؟! پس چادر هم می‌تواند نورانی شود. اگر من حسرت به یهودی می‌برم که چادر زهرا (علیها السلام) را دارد؛ یادم می‌آید، وقتی مادرم جایی می‌رفت و نمی‌آمد، چادرش را بو می‌کردم، می‌دیدم بویش را می‌دهد.



حالا وقتی روضه خواندم، به امام رضا (علیه السلام) چه گفتم؟! گفتم: «آقاجان! من برای مادرت زهرای عزیز (علیها السلام) روضه خواندم، پول روضه‌خوانیِ مرا بده.» امام رضا (علیه السلام) گفت: «چه می‌خواهی؟!» گفتم: «محبتم را به مادرت زیاد کن! القا و افشا بده تا مردم را راهنمایی کنم.» ابراهیم نفهمید که از خدا چه بخواهد؟! آیا تو از خدا پول می‌خواهی؟! پول به چه دردی می‌خورد؟! زهرای عزیز (علیها السلام) و محبتش به درد می‌خورد. بعد گفتم: «حالا که به من دادی، برای رفقایم هم می‌خواهم که ولایت را تا آخر برسانند و قیامت سرافراز باشند؛ بگویند محبت زهرا (علیها السلام) را آورده‌ایم؛ تا امیرالمؤمنین (علیه السلام) و امام حسین (علیه السلام) هم به آنها پاسخ دهند.» اگر شما در قیامت محبت زهرای عزیز (علیها السلام) را بیاورید، همه ائمه (علیهم السلام) به شما پاسخ می‌دهند. اصلاً قبولی حضرت زهرا (علیها السلام)، قبولی تمام چهارده معصوم (علیهم السلام) است.



یکی از علماء به مدینه رفت و چندین وقت سر قبر پیامبر اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) بیتوته کرد و رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) را قسم داد که قبر مخفی دخترت زهرا (علیها السلام) را نشانم بده، من به کسی نمی‌گویم. حضرت فرمود: «چه می‌خواهی؟! آنچه را که می‌خواهی، برو قم، از حضرت معصومه بخواه، آنچه را که پیش دخترم زهراست، پیش حضرت معصومه هم هست.» چرا بی‌ادبی می‌کنید؟! چرا ایشان را نمی‌شناسید؟! ما نمی‌فهمیم که خدای تبارک و تعالی چه عنایتی به ما کرده که این بی‌بی را در قم قرار داده! اگر بفهمیم به حرمش می‌رویم و از ایشان می‌خواهیم، والله می‌دهد. اینقدر این حضرت معصومه (علیها السلام) پیش خدا و ائمه طاهرین (علیهم السلام) مقام دارد که هنوز به ظاهر به دنیا نیامده، امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: «یکی از پاره‌های تن ما در قم دفن می‌شود.» چرا نمی‌روید پیش حضرت معصومه (علیها السلام) این را که من می‌گویم از این بی‌بی بخواهید؟! بگویید: «ای بی‌بی دو عالَم! بیا عنایت کن، بیا در دل ما نظری مرحمت کن، لذت بیتوته به ما بده، لذت فکر ولایت به ما بده، ما ولایت را پایمال نکنیم. بی‌بی جان! قلب ما را منوّر کن به محبت خودتان. رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) و امام صادق (علیه السلام) سفارش شما را کرده‌اند». اصلاً ایشان مشکل‌گشای حقیقی است. اگر بُنیه ندارید، توان ندارید، بیایید درِ خانه این بی بی بروید! مگر پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) نگفت آنچه را که پیش دخترم زهراست، آنچه را که تو حاجت داری، ایشان می‌داند و برآورده می‌کند؟! حضرت معصومه (علیها السلام) نظرش به حضرت زهراست؛ حضرت زهرا (علیها السلام) هم نظرش به مجلس ولایت است.



رفقای عزیز! الحمد لله شما اهل جلسه سخی هستید. قدر بدانید که در مجلس ولایت حاضر می‌شوید! ملائکه آسمان برای ورود به آن اجازه می‌گیرند، وقتی می‌آیند و می‌بینند مجلس تمام شده، خودشان را به در و دیوارها می‌مالند. اگر حرف بزنم جسارت است؛ اما می‌گویم! ملائکه در حرم حضرت معصومه (علیها السلام) هم نمی‌روند، اینجا در مجلس ولایت می‌آیند؛ چون که نظر حضرت معصومه (علیها السلام) به اینجاست! نمی‌خواهم حضرت معصومه (علیها السلام) را کوچک کنم! نظرش به شماهاست که سخی هستید؛ اما سخاوت و جلسه را تا آخر برسانید.



این حرف‌ها گفتنش خیلی خوب است، اما قبول کردنش بهتر است؛ وگرنه با این حرف‌ها گذران هستید. به این حرف‌ها یقین داشته باشید! با مردم گذران باشید نه با ولایت! نجات شما در این حرفهاست؛ بیایید قدردانی کنید و به آن عمل کنید. این حرف‌ها فقط اینجا و در این کتابهاست. هیچ جای دیگری این حرف‌ها نیست. جای دیگر حرف دنیاست. فهمیدن این حرفها توفیق می‌خواهد، باید از خدا و امام زمان (عج الله فرجه) بخواهید تا به شما القا کنند تا بفهمید؛ وگرنه نمی‌فهمید.



تولّی و تبرّی چیست؟ در آخرالزمان کارهای ما خودسر شده، روی امر نیست؛ هر کاری را مطابق میل خودمان انجام می‌دهیم. تولی و تبرّایمان هم درست نیست! ببین زهرای عزیز (علیها السلام) چه می‌گوید؟! می‌فرماید: «دور هم بنشینید و جنایات عمر و ابابکر را بگویید تا مردم نسبت به اینها بغض پیدا کنند.» تولّی و تبرّی این است که من می‌گویم؛ اول شما باید به جایی برسید که یقین کنید شریف‌ترین تمام ممکنات خدا، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است! خبیث‌ترین تمام ممکنات خدا، ابابکر است و عمر! این است تولّی و تبرّی! یعنی باور و لمس کنیم، در تمام گلبول های خونمان این باشد که از امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) بهتر نیست! خدا از ولایت، شریف‌تر خلق نکرده و نخواهد کرد!



رفقای عزیز! باید راجع به ولایت و خباثت به بلوغ برسید! ولایت و خباثت مقابل هم است! اگر شما به تکلیف رسیدید، متوجه نیستید. باید به بلوغ برسید! خدا، پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)، زهرای عزیز (علیها السلام)، انبیاء، آسمان، بهشت، جنّ و انس ابابکر و عمر را لعنت کرده‌اند. همان طور که تمام خلقت به ولایت امیرالمؤمنین علی(علیه السلام)، به رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) و به دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) شهادت داده‌اند، به لعنتِ عمر و ابابکر هم شهادت داده‌اند. همانطور که می‌گوید اگر ذراتی ولایت داشته باشی، آتش جهنم تو را نمی‌سوزاند؛ می‌گوید اگر ذره‌ای محبت عمر و ابابکر را داشته باشی، اهل آتش هستی!



وقتی پیامبر اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) به امر خدای تبارک و تعالی امیرالمؤمنین (علیه السلام) را معرفی کرد، فوراً وحی رسید: «یا محمّد! هر کس ذره‌ای محبت امیرالمؤمنین علی را داشته باشد، به آتش جهنم نمی‌سوزد.» شیطان بنا کرد فریاد و داد کشیدن! که وای بر ما! کارِ ما تمام شد! دیگر نمی‌توانیم مردم را گول بزنیم! اگر ذره‌ای محبت علی (علیه السلام) را داشته باشند، در دنیا و آخرت نمی‌سوزند، هرچند که یهودی باشند! شیطان خیلی ناراحت شد. یک قدری که جلو آمد، دید جلسه بنی‌ساعده درست کرده‌اند، عمر گفت: «پیامبر می‌خواهد دامادش را به جای خودش بگذارد.» بنا کردند از این حرف‌ها زدن که الآن هم می‌زنند. شیطان خیلی خوشحال شد و آن روز یعنی روز جلسه بنی‌ساعده را عید قرار داد و گفت: «تمام اینها خنثی شد». بچه‌های شیطان گفتند: «ای پدر ما! عزیز و مولای ما! تو کسی هستی که آدم را از بهشت بیرون کردی!» گفت: «از بهشت بیرون کردم؛ اما آدم کافر نشد. اینها را از ولایت جدا کردم، کافر شدند.» امام حسین (علیه السلام) فرمود: «من کشته جلسه بنی‌ساعده‌ام.» نه امام حسین (علیه السلام) کشته جلسه بنی‌ساعده است؛ دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) کشته جلسه بنی‌ساعده‌اند! متقی هم کشته این جلسه است! مگر نگفتم اگر آبهای آسمان را رویم بریزند، می‌سوزم؟! پس مرا هم سوزانده است! عمر و ابابکر تمام انبیاء، ملائکه، انس و جنّ را سوزانده‌اند! چطور سوزانده‌اند؟! مگر تمام خلقت برای امام حسین (علیه السلام) و توهینی که به او کردند، گریه نمی‌کنند؟! تمام می‌سوزند و منتظر رجعتند. خدا عمر و ابابکر را تکذیب کرده، امام صادق (علیه السلام) هم تکذیب کرده، اصلاً عمر کُشنده زهرا (علیها السلام) نیست، کُشنده خداست! حالا در آخرالزمان او را انتخاب می‌کنند و به اهل تسنن می‌گویند برادر! این است که می‌گوید یکی با دین از دنیا برود، ملائکه آسمان تعجب می‌کنند.



عزیزان من! عمر وقتی «الیوم أکملت لکم دینکم» را قبول نکرد، نه خدا و نه آیات را قبول کرده، هیچ چیز را قبول نکرده است! آیا این مورد لعنت نیست؟! خدا یکصد و بیست و چهار هزار پیامبر را در کارگاه دنیا قرار داد؛ چون مقصد داشت؛ مقصدش امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) بود! اگر «إنّ الله و ملائکته یصلّون علی النّبیّ» نازل شد که همه پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) را اطاعت کنند، زمینه‌چینیِ امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) بود؛ پس مقصد خدا از تمام خلقت، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است. چرا شیعه عمر را لعنت می‌کند؟ ما که از خودمان حرف نمی‌زنیم؛ ما امر را اطاعت می‌کنیم. خدا و پیامبر او را لعنت کرده‌اند. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) قبل از این که به ظاهر از دنیا برود، «هل مِن ناصر» گفت؛ می‌دانست که عمر حقّ امیرالمؤمنین (علیه السلام) را غصب می‌کند؛ گفت: «خدا لعنت کند آن کسی که از جنگ اسامه تخلف کند! همه باید در این جنگ شرکت کنند؛ به غیر از علی بن ابی طالب، او باید پیش من بماند.» خبر دادند: «یا رسول الله! این دو نفر در شهر هستند.» دنبالشان فرستاد و گفت: «مگر نگفتم لعنت خدا و رسول به کسی که از جنگ اسامه تخلف کند؟!» گفتند: «ما دلمان نیامد که تو را در مدینه تنها بگذاریم و به جنگ برویم». مگر نیست که هرکس به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) شک داشته باشد، کافر است؟! مگر پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) امر خدا را نمی‌گوید؟! به او گفت: «یا محمّد! اگر از خودت حرف بزنی، رگ دلت را قطع می‌کنم!» حالا وقتی گفت کاغذ و قلم بیاورید تا من بنویسم که وصیّ من کیست، عمر گفت: «این مرد هذیان می‌گوید!» خدا لعنتش کند! به معاویه نوشت: «معاویه! وقتی فهمیدم زهرا پشت در است، چنان فشار آوردم که عضله‌هایش را خُرد کردم!» امام حسن (علیه السلام) فرمود: «وقتی مادرمان زهرا را کشتند، همه ما را کشتند؛ ما یک جان داریم.» یعنی جسارت به تمام مقدسات دین تا روز قیامت شد. فاطمه زهرا (علیها السلام) کلّ چهارده معصوم (علیهم السلام) است؛ ولیّ الله است؛ ولیّ بر کل اولیاء است. حالا آیا عمر مورد لعنت نیست؟!



شما یک زهرایی می‌شنوید! مغز هیچ بشری تا حتی انبیاء، طاقت شناختش را ندارند! عمر زهرای عزیز (علیها السلام) را شهید کرده؛ محسنش را شهید کرده؛ اما به واسطه زهرا کشی، اهل طاغوت نیست! طاغوت آن کسی است که متابعت امر پیامبر را نکند، مسیر دین را عوض کند و مقصد خدا که امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است را قبول نکند؛ این طاغوت است! رفقای عزیز! اندیشه داشته باشید که عمر چه کار کرد؟! زحمت یکصد و بیست و چهار هزار پیامبر را نابود کرد، چرا اندیشه ندارید؟! حالا بعضی‌ها می‌گویند لعنت نکن! خدا لعنت کند مأمون را! امام رضا (علیه السلام) را شهید کرده، پابرهنه شده، توی سر خودش می‌زند، یابن عمّ، یابن عمّ می‌کند. سرِ قبرِ امام رضا (علیه السلام) یک هفته نشست و گریه کرد. گریه منافقی و گریه ابن سعدی کرد؛ گفت: می‌ترسم به من تهمت بزنند. خدا لعنت کند هارون را! وقتی امام موسی بن جعفر (علیه السلام) را شهید کرد، جسم علیین امام را روی جِسر بغداد گذاشت و گفت: از شیعه‌ها امضا بگیرید که امام به مرگ خدایی مُرده؛ من او را نکُشتم. ببین هارون و مأمون جزء طاغوت نیستند؛ اما عمر که مسیر خلافت را عوض کرد، طاغوت است. امام حسین کشی، دوازده امام کشی، همه‌اش تولید این شجره خبیثه است.



حالا خدا چه کار می‌کند؟! خدا که دست از مقصدش بر نمی‌دارد. حجّتش، ولیّ الله الأعظم، امام زمان (عج الله فرجه) را در ظاهر مخفی کرده تا بیاید و آن کاری که امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) می‌خواست بکند را عملی کند. خدا دست برنمی دارد! مگر کسی حریف خدا می‌تواند بشود؟! خودش را جِبت و طاغوت کرد. این مردک وقتی مسیر ولایت را عوض کرد، گفت من خودم ولیّ هستم، من خودم خلیفه‌ام. «حسبنا کتاب الله» را گفت، دروغ گفت! این را یک پرچم خیالی برای خودش قرارداد؛ خودش و پیروانش را تا قیام قیامت گمراه کرد.



تولّی که از دل تبرّی آمده باشد، امضا می‌شود! حالا ما هم اگر واقع از آنها بدمان می‌آید، باید پیرو امر آنها نباشیم؛ چون که هم خودش و هم کارهایش باطل است. ببین کار را به کجا رساند؟! ببین دروغ چه کار کرد؟! عمر، هم دروغ گفت و هم خدعه کرد. ببین چقدر ابعاد دارد! مگر هفتاد هزار نفر با مسلم بن عقیل بیعت نکردند؟! دروغ گفتند و رفتند خدعه کردند، این کارِ عمر است. از آن شجره خبیثه این کار را یاد گرفتند. مگر هفتاد هزار نفر به آقا امام حسین (علیه السلام) نامه ندادند که حسین جان! بیا! تا حتی نوشتند: «اگر نیایی، فردای قیامت به جدّت شکایت می‌کنیم.» وقتی امام حسین (علیه السلام) آمد، همه فرار کردند. عمر یادشان داد که می‌شود این کار را کرد! به عهدشان وفا نکردند و عهدشکنی کردند؛ همان طور که عمر با پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) و امیرالمؤمنین (علیه السلام) عهدشکنی کرد!



رفقای عزیز! بیایید ما با متقی عهدشکنی نکنیم! دروغ نگوییم! خدعه نکنیم! اول خدعه‌گر و اول خیانت‌کار و اول منافق عمر بود. بیایید ما این کارها را نکنیم! امر را اطاعت کنیم.



هیچ کجای خلقت از عرش بالاتر نیست. روایت داریم: «تمام خلقت به هم می‌خورد، فقط عرش خدا باقی می‌ماند!» حالا بالای آن، ملائکه‌ای به نام کرّوبین خلق شده‌اند که لعنت به عمر و ابابکر می‌کنند. اینها این قدر زیبا و نورانی هستند که اگر یکی از آنها در این عالَم سر فرود آورد، عالَم رُبس می‌شود. ببین لعنت به عمر و ابابکر چقدر ارزش دارد!



وقتی پیامبر به معراج رفت. مَلَکی دیر از جلوی پای پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) بلند شد. جبرئیل صیحه‌ای زد: «بلند شو! بهترین خلق خدا، محمد مصطفی است!» آن مَلَک گفت: «یا محمّد! ببخشید! من نگاهم به این لوح بود. عدد باران را می‌دانم که چقدر به کویر و علف‌زار می‌بارد! عمرِ همه جانداران در دست من است که از قلم نیفتد.» پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: «چه چیزی باعث می‌شود که حساب از دست تو برود؟!» گفت: «وقتی که صلوات بر تو و آلِ تو می‌فرستند، حساب از دستم می‌رود». آن مَلَک به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) گفت: «ای رسول خدا! من نمازی خوانده‌ام که چهار هزار سال طول کشیده، آن نماز مال تو» گفت: «من احتیاج ندارم.» گفت: «مال اُمّتت» گفت: «اُمّتم هم احتیاج ندارند، وقتی دوستان علی (علیه السلام) و زهرا (علیها السلام) دور هم جمع شوند و یک صلوات بفرستند، از نماز چهار هزار سالِ تو بالاتر است!» حالا از پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) سؤال شد: «از این بالاتر هم هست؟!» گفت: «آری، لعنت به عمر و ابابکر بالاتر است! چون که آن تولّی و تبرّی است.» رفقای عزیز! الآن علنی لعنت نکنید؛ چون طرفدارانِ عمر زیاد هستند. من خودم اینجا نشسته‌ام، چندین دور تسبیح به او لعنت می‌کنم. این از صلوات بالاتر است.



من در نجوای با خدا می‌گویم: «خدایا! اگر می‌خواهی مرا بسوزانی، جهنمی ایجاد کن؛ مرا پیش دشمنان زهرا (علیها السلام) و علی (علیه السلام) نَبَر. من خجالت می‌کشم! هفتاد سال، هشتاد سال در دنیا بودم، فهمیدم، دنبال اینها نرفتم. حالا می‌خواهی مرا بسوزانی، بسوزان! من که مالِ خودم نیستم! هیچ اختیاری ندارم! مرا به جهنم یا بهشت ببری، یک جور تو را می‌خواهم! خواستنِ من به این نیست که چیزی به من بدهی. مگر حیوان هستم که چیزی بخواهم؛ اما خدایا! اگر مرا به جهنم هم بُردی، بِبَر؛ اما پیش دشمنان علی (علیه السلام) و زهرا (علیها السلام) نباشم!» 



حضرت زهرا (علیها السلام) خوشش می‌آید که از امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) بگویید و به عمر لعنت کنید. خوشش می‌آید به دوست امیرالمؤمنین (علیه السلام) کمک کنید و در مجلس ولایت حاضر شوید. خوشش می‌آید همسر عزیزش را افشا کنید و برای پسرش امام حسین (علیه السلام) گریه کنید. زهرای عزیز (علیها السلام) در تمام خلقت افشا بوده، حالا خدا می‌خواهد او را در دنیا افشا کند تا مردم به واسطه‌اش بهشتی شوند. به چه دلیل این را می‌گویی؟! با تمام کینه و دشمنی که با حضرت زهرا (علیها السلام) داشتند، پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: «هر کس زهرا را اذیت کند، مرا اذیت کرده و هر کس مرا اذیت کند، خدا را اذیت کرده است. رضایت زهرا، رضایت من است و رضایت من، رضایت خداست».



خدا در تمام خلقت یک امر دارد و یک مقصد، آن هم امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است. در تمام خلقت یک ناموس دارد، آن هم زهرای عزیز (علیها السلام) است. ما ناموس را روی زن می‌آوریم، این اشتباه است. ناموس خدا؛ یعنی همه چیزِ خدا؛ آن کسی که خدا از خشنودی‌اش خشنود می‌شود و از غضبش غضبناک می‌شود؛ خدا روی حرف او، هیچ حرفی نمی‌زند. ناموس خدا حرف آخر را می‌زند. شناختی زهرای عزیز (علیها السلام) را؟!



گاهی به امام زمان (عج الله فرجه) می‌گویم: «آقاجان! دلم می‌خواهد میلیون میلیون بار کشته شوم، قطعه قطعه و فدایت شوم، تا مادرت زهرا (علیها السلام) یک ذره دلش خوش شود. هیچ چیز دیگری نمی‌خواهم! فقط دلخوشی مادرت زهرا (علیها السلام) را می‌خواهم».



حضرت خدیجه (علیها السلام) صندوقچه حضرت زهراست. زهرای عزیز (علیها السلام) به مادرش مباهات می‌کند؛ چون امر را اطاعت کرد. خودش می‌خواهد که مادرش به ظاهر در محشر، از او بالاتر باشد؛ به خاطر همین هفتاد هزار حوریه با حضرت زهرا (علیها السلام) و هفتاد هزار مَلَک با خدیجه در محشر می‌آیند و او را راهنمایی می‌کنند. این مقام از برای آن مالی است که خدیجه در راه خدا داد. مردانگی کرد؛ خدا هم با او مردانگی می‌کند. حضرت خدیجه (علیها السلام) یک بُعد از سلمان بالاتر است؛ چون که وقتی پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) به سلمان گفت: «می‌خواهی جایت را نشانت بدهم؟» گفت «آری!» به او نشان داد؛ اما وقتی به خدیجه (علیها السلام) گفت: «این مالی که در اختیارم گذاشتی و اسلام پیشروی کرد، می‌خواهی مقامی که خدا برایت معین کرده است را ببینی؟!» گفت: «نه! من موقعی که تو در ظاهر به رسالت نرسیده بودی، با تو بیعت کردم و به تو ایمان آوردم». رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) هم به خدیجه (علیها السلام) افتخار می‌کرد؛ این همسر پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) است، عایشه هم زن پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) است! امام صادق (علیه السلام) او را لعنت کرده! ببین پیش پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) است؛ اما دلش پیش معاویه است. هنده هم پیش یزید بود؛ اما دلش پیش زهرای عزیز (علیها السلام) و امام حسین (علیه السلام) بود. عزیز من! خودت باید مکان باشی! ببین دلت کجاست؟!



اول چیزی که خدا به وجود آورد، نور دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) بود. از نور ولایت، درخت طوبی را خلق کرد. از آن سیبی چیده شد. این سیب، سیب بهشتی نبوده، میوه بهشتی را مؤمن هم می‌خورد، این عصاره تمام خلقت است! یعنی باید یازده امام از زهرای (علیها السلام) عزیز به عمل بیاید؛ به خاطر همین ائمه نور واحد هستند. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: «فاطمه زهرا اُمّ أبیهاست» حضرت زهرا (علیها السلام) مادر پدرهاست. مادر پدرش است. ابیها چهارده معصوم (علیهم السلام) هستند. زهرای عزیز (علیها السلام) مادرِ بوده است؛ نه مادرِ نابودها. این سیبی بود که خدا به نظر خودش ایجاد کرد و به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) داد تا آن را بخورد. هیچ‌کدام از ائمه (علیهم السلام)، تا حتی خود امیرالمومنین(علیه السلام)، تا حتی خود پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)، مانند حضرت زهرا (علیها السلام) نبودند. آیا وقتی می‌خواستند در دنیا ظاهر شوند، به فاطمه بنت اسد یا آمنه، سیب داده شد؟! حالا وقتی پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) به معراج رفت، خدا به او این سیب را داد، گفت: «خدایا! می‌خواهم آن را با امیرالمؤمنین علی بخورم.» ندا آمد: «یا محمّد! سیب را نصف کن، نصفش را خودت بردار.» به قول ما تا این سیب را نصف کرد که نصفش را به علی (علیه السلام) بدهد و نصفش را خودش بخورد، دید دستی مانند دست امیرالمؤمنین (علیه السلام) پیدا شد و نصف سیب را برداشت؛ پس خلقت در اختیار علی (علیه السلام) است؛ نه در اختیار نبیّ. وقتی از معراج برگشت و این جریان را برای امیرالمؤمنین (علیه السلام) تعریف کرد، حضرت علی (علیه السلام) دست در جیبش کرد و نصف سیب را درآورد و به او داد و گفت: «یا محمّد! این را نگهدار و با خود در کوه حرا بِبَر و چهل روز کنار برو! یا رسول الله! از کوه حرا که پایین می‌آیی و پیش خدیجه می‌روی، نصفش را خودت بخور و نصفش را به خدیجه بده، باید فاطمه به وجود آید».



خدا به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) گفت: «چهل روز کنار برو!» چرا؟! می‌خواست که پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) نگاه به عمر و ابابکر نکند. تمام گلبولهای خونم شهادت می‌دهد؛ از بس اینها خبیث بودند! خدا گفت فقط امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) بیاید و به تو سر بزند، زهرای عزیز (علیها السلام) هم باید نقش علی (علیه السلام) داشته باشد. تو هم باید نقش علی (علیه السلام) در دلت باشد، هیچ نقشی نداشته باشی. ظهور حضرت زهرا (علیها السلام) در نگاه به امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است. وقتی پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) از کوه حرا پایین آمد، ریگ و سنگ و کلوخ به او سلام کردند، دیوار جلویش خم شد؛ چون این بار ولایت دمیده شد، زهرای عزیز (علیها السلام) هنوز در دنیا ظاهر نشده، همه خلقت به امرش هستند. اگر پیامبر آمد تا افشا کند، زهرا (علیها السلام) افشا کن تمام خلقت است.



کوثر یعنی چه؟! تا می‌گویی کوثر، شما به خیالتان نهری در بهشت است که به آن کوثر می‌گویند و آن را به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) داده است؛ این نیست. کوثر به معنی هستیِ خداست؛ یعنی آنچه را که خدا خلقت کرده، هستیِ آن زهراست. خدا گفت: «یا محمّد! اگر تو نبودی، اصلاً آسمان و زمین را خلق نمی‌کردم. یا محمّد! اگر علی نبود، تو را خلق نمی‌کردم و اگر فاطمه نبود، نه تو را خلق می‌کردم نه علی را» کفواً خلقت یعنی خلقت با محبت زهرای عزیز (علیها السلام) خلق شده است. حضرت زهرا (علیها السلام) عصاره تمام خلقت است. این عصاره یک عصاره‌ای دارد، عصاره عصاره، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است؛ چون که اگر حضرت زهرا (علیها السلام) را قبول نداشته باشی، خدا نمی‌گوید به عزت و جلالم قسم، عبادت ثقلین کنی، می‌سوزانمت؛ اما می‌گوید اگر امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را قبول نداشته باشی، عبادت ثقلین کنی، می‌سوزانمت. پس عصاره تمام عصاره‌های خلقت؛ تا حتی عصاره زهرا (علیها السلام)، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است؛ یعنی خدا یک برتری به ولایت داده که به هیچ کس نداده است. وقتی پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) از کوه حرا پایین آمد و به نماز ایستاد، فوراً جبرئیل ندا داد: «یا محمّد! نماز نخوان! پیش خدیجه برو!» عزیز من! نماز پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)، نماز یک خلقت است؛ مگر نمازش شوخی است؟! می‌خواهد بگوید یا محمّد! عصاره تمام نمازها تا حتی نمازِ تو، زهراست. نماز عبادت است؛ اما زهرا (علیها السلام) ولایت است. قدر این حرف را بدانید. چه کسی این حرفها را افشا می‌کند؟ فقط متقی.



کجا ما ائمه طاهرین (علیهم السلام) را شناخته‌ایم؟! فهمِ ما نفهمی است! یک فهمی برای خودمان درست کرده‌ایم! آخر چه فرزندی بوده که در شکم مادرش تذکر بدهد؟! به غیر از حضرت زهرا (علیها السلام) کسی نبوده است. مردم حضرت خدیجه (علیها السلام) را خیلی مذمت می‌کردند، به او می‌گفتند: «چرا همسرِ محمّدِ یتیم که چیزی ندارد، شدی؟! حالا ما موقع وضع حملت به کمکت نمی‌آییم.» حضرت خدیجه ناراحت شد. درست است که خیلی مقامش بالاست؛ اما در مقابل فهم ولایت حدی دارد، ولی ولایت بی‌حد است. یک دفعه زهرای عزیز (علیها السلام) فرمود: «مادر جان! ناراحت نشو! زنان بهشتی به کمکت خواهند آمد. حواء، آسیه، مریم بنت عمران و ساره می‌آیند.» فرزندی که در ظاهر به دنیا نیامده، مادرش را آرام کرد. زهرای عزیز (علیها السلام)، هم هنگام ظاهر شدنش در دنیا و هم موقعی که شمشیر بالای سر امیرالمؤمنین (علیه السلام) گرفتند، عظمائیتش را افشا کرد که خلقت به امر اوست. آیا این زن است؟! کسی که گفت حضرت زهرا (علیها السلام) زن است، عمر بود. به ابابکر گفت یک زن نباید تو را ناراحت کند!



فهمِ تمام عالَم پیش اینها کم است! اگر امام صادق (علیه السلام) نفرموده بود، من این مطلب را نمی‌گفتم! امام (علیه السلام) فرمود: «فردای قیامت مادرمان زهرا (علیها السلام) مثل مرغی که دانه های خوب و بد را تمیز می‌دهد، دوستانش را در محشر، زیر سایه عرش خدا جمع می‌کند.» اما آن موقع دوستانش کم هستند، همه آن طرف هستند. معلوم می‌شود همه عالَم به غیر از عرش خدا نابود می‌شود؛ چون که جای ائمه طاهرین (علیهم السلام) است. حالا شما به کجا دلتان خوش است؟! چه کسی می‌خواهد دستتان را بگیرد؟! بیایید دست به دامن ائمه (علیهم السلام) باشید! دنبال خلق نروید و ائمه (علیهم السلام) را خلق حساب نکنید!



ائمه طاهرین (علیهم السلام) در هر ابعادی شاخص هستند. فاطمه زهرا (علیها السلام) خدمت پدرش آمد و فرمود: «پدر جان! طفلی که در شکم من است، همین طور می‌گوید أنا العطشان! أنا العطشان!» پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: «دخترم! عاشورا این فرزندت را شهید می‌کنند.» فرمود: «این فرزند را می‌خواهم چه کنم؟!» پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: «شفاعت اُمّتِ من با اوست، دوستانش را شفاعت می‌کند.» فاطمه زهرا (علیها السلام) فرمود: «پدر جان! به دیده منّت دارم.» ببین شهادت امام حسین(علیه السلام)، خون خدا و آمرزیده شدن خلایق، به واسطه گریه بر امام حسین (علیه السلام) هم با اجازه حضرت زهراست. رفقا! اگر معصیت نکنید، امام حسین (علیه السلام) نگهبانِ شماست؛ اما اگر گریه کنید و معصیت کنید، گریه‌تان فایده ای ندارد.



شما هم باید به فکر مردم باشید؛ بی خودی که به جایی نمی‌رسید! زهرای عزیز (علیها السلام) دارد فرزندش را فدای شما می‌کند! بی رحمهای بی‌انصاف! کجا می‌روید؟! حالا بروید یک کارهایی بکنید! ببینید چه چیزی را از دست می‌دهید؟! زهرا را! اگر همه آبهای آسمان را رویم بریزند، از نفهمی مردم می‌سوزم! ببین چه زهرایی دارید؟! کجا می‌روید؟! فردای قیامت هم به فکر شماست! ما گنه‌کار هستیم! خدا می‌گوید اگر گناهانتان را افشا می‌کردم، دیگر شما را خاک نمی‌کردند! وقتی که زیر دوش آب قرار می‌گیرید، بگویید: «خدایا! از سر گناه کوچک و بزرگ ما درگذر! زهرا جان! من با مهریه تو پاک می‌شوم».



حالا روز قیامت فاطمه زهرا (علیها السلام) می‌فرماید: «این افراد در جلسه پسرم حسین می‌آمدند، انفاق داشتند، مغرض نبودند، علی جان! فکری به حال اینها بکن.» اصلاً گنهکار، فرزند زهرا می‌شود انگار! ادب داشته باشید. اگر در دنیا به فکر حضرت زهرا (علیها السلام) باشید، او هم در قیامت به فکر شماست. چگونه به فکر حضرت زهرا (علیها السلام) باشیم؟ اگر به فکر فقرا باشید، به فکر حضرت زهرا (علیها السلام) هستید. امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) می‌فرماید: «زهرا جان! من که احتیاج ندارم، آن شمشیری که در یوم الخَندق زدم، آن نَفَسی که در لَیلَة المبیت کشیدم، برای این گنهکاران باشد». پیامبر اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) هم می‌فرماید: «من وقتی که امیرالمؤمنین را معرفی کردم، خدا فرمود تو رحمة للعالمین شدی. این رحمة للعالمین هم برای این گنهکاران باشد.» اما شما رفقا! گناه نکنید! روزی صد مرتبه بگویید: «یا علی! یا زهرا! یا علی! یا فاطمه! کمکم کن!» چرا این ذکر را نمی‌گویید؟!



اینجا که می‌آیید، باید آخِرین جا برای شما باشد، آخِر، همین جاست؛ نه این که دنبال آخِر بروید! به خاطر همین اینجا بشرطها و شروطهاست؛ اینجا شروط است. اگر از اینجا بروید، هیچ کس شما را دوست ندارد، نه ائمه طاهرین (علیهم السلام)، نه زهرای عزیز (علیها السلام)؛ چون که شما پیرو خلق و شیطان شده‌اید. خانه واقعی، خانه متقی است. ائمه (علیهم السلام) خانه شما نیامده‌اند، اینجا آمده‌اند. امیرالمؤمنین(علیه السلام)، حضرت زهرا (علیها السلام) و امام حسین (علیه السلام) آمده‌اند؛ پس خانه واقعی اینجاست! کجا می‌روید عزیزان من؟!



قرآن به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) و احکام به حضرت زهرا (علیها السلام) نازل شد. واسطه وحی هم امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) بود. زهرای عزیز (علیها السلام) مثل امام زمان (عج الله فرجه) امرِ به صبر نداشت، باید افشا می‌کرد؛ اما پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) به امیرالمؤمنین (علیه السلام) گفت: «علی جان! تو افشا نکن، برو حرف‌هایت را در چاه بزن!» مصحف در تمام خلقتها و قبل از قرآن بوده؛ پس زهرای عزیز (علیها السلام) هم بوده است. تمام انبیاء باید فرمان مصحف را می‌بردند و با آن زندگی می‌کردند. قرآن برای زمینی‌ها و امتحان اهل دنیاست؛ اما راجع به مصحف آسمانی‌ها از امتحان درآمدند. مصحف در تمام خلقت پخش شده بود؛ حضرت زهرا (علیها السلام) می‌خواست که در دنیا هم پخش شود تا مردم طرف امیرالمؤمنین (علیه السلام) بروند؛ اما عمر نگذاشت. زهرای عزیز (علیها السلام) به واسطه مصحف و حمایت از امیرالمؤمنین (علیه السلام) کشته شد؛ چون سرتاسرِ مصحف، عدالت و سخاوت، خداشناسی و ولیّ شناسی، رحم و مروّت بود. اگر آن را فاش می‌کرد، حقانیت امیرالمؤمنین (علیه السلام) و زهرای عزیز (علیها السلام)، غاصب و ظالم بودنِ عمر و ابابکر بر مردم معلوم می‌شد. مردم مستقل می‌شدند و در محدوده می‌آمدند و یک کافر روی زمین نبود. یکی از خصوصیات مصحف این است که اسم شیعه‌ها و تمام وقایع تا قیام قیامت در آن هست. شخصی خدمت امام صادق (علیه السلام) آمد و ادعای عبادت و تقدس کرد، حضرت آن را رد کرد و فرمود: «اسمِ تو در مصحفِ مادرمان زهرا نیست.» ببین این شخص عبادت داشت؛ اما سخاوت نداشت. امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌فرماید: «أنا قرآن الناطق. أنا کتاب الله.» کتاب، ولایت است. کتاب، امیرالمؤمنین (علیه السلام) است. اُمّ الکتاب، حضرت زهراست. اُمّ الکتاب، مصحفِ حضرت زهراست.



یک سخاوت مطلق داریم که آدم دائم به فکر فقراست. ببین خدا چقدر شما را می‌خواهد! می‌گوید اگر هنگام خواب، به فکر فقرا باشی، ملائکه تا صبح برایت ثواب می‌نویسند. مگر زهرای عزیز (علیها السلام)، نمازش مثل نمازِ ماست؟! وقتی نماز می‌خوانْد، خدا افتخار می‌کرد و می‌گفت: «ای ملائکه من! ببینید زهرا بند بندش دارد جدا می‌شود!» حالا روزی پیامبر اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) چند شتر آورد و فرمود: «هر کسی که دو رکعت نماز بخواند و در آن فکر و خیال نکند، حواسش پیش محبوبش؛ یعنی خدا باشد، یکی از این شترها را به او می‌دهم.» این حرف هم مبنا دارد؛ به آنها می‌گوید بدانید من از آن خیالهای باطلی که دارید و می‌خواهید حق زهرای عزیز (علیها السلام) و امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را بگیرید، خبر دارم. به آنها هشدار داد که خدا من و علی (علیه السلام) را مُقلّب القلوب کرده که از قلب شما اطلاع دارم. همه نماز خواندند، حضرت افشا کرد و به همه فکرهایشان را گفت. وقتی حضرت زهرا (علیها السلام) تشریف آورد، به او فرمود: «فاطمه جان! تو هم پیش خودت گفتی اگر در نمازم فکر نکنم، شتری که چاق است را برمی دارم، تا به فقرا سهم بیشتری برسد؛ پس تو هم فکر کردی!» فوراً جبرئیل نازل شد، خطاب کرد: «یا محمّد! فکرِ زهرا نماز است. این کار؛ یعنی فکرِ فقرا از نمازِ زهرا، بالاتر است. این فکر، لا اله الا الله است. زهرای عزیز به فکرِ فقراست.» تنها کسی که در نمازش فکر و خیال نکرد، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) بود، همیشه در کارها ممتاز و برجسته بود. رفقای عزیز! سخاوت داشته باشید، زهرای عزیز (علیها السلام) فکرش را کرده و اینقدر نتیجه دارد. ولایت و سخاوت خیلی مهم است. اگر خدا این دو امر را از شما بگیرد، دیگر به شما نخواهد داد. چه کسی ولایت و سخاوت را افشا کرد؟ فقط متقی.



خدای تبارک و تعالی به فردی که قبلاً به جلسه می‌آمد؛ اما رفت، سِیری به او داده بود. ایشان خواب دیده بود که همه اموات جمع شده‌اند، جشن خیلی بزرگی گرفته‌اند و پدر و مادرش در این جشن نیستند. وقتی علت را جویا شده بود، گفته بودند که در این جشن با اجازه باید وارد شوند. گفت: «دیدم حاج حسین در رأس کار نشسته و پدر و مادرم در جای تاریک و ظلمانی بودند، توان هم نداشتند، وقتی از حاج حسین برای ورود آنها اجازه گرفتم، خودش آمد آنجا و یک مرتبه همه جا، نورانی شد، ایشان اجازه داد و پدر و مادرم به آن جشن وارد شدند». بعد به من گفت: «آنهایی که در جشن شرکت داشتند، عده‌ای از آنها می‌گفتند الله اکبر! عده ای دیگر می‌گفتند: الحمد لله! و عده‌ای هم سبحان الله.» ایشان از من سؤال کرد که این تسبیحات حضرت زهرا (علیها السلام) که بعد از نماز می‌گوییم چیست؟ گفتم: «این جور که بین علماء و فقهاء مرسوم است، می گویند که روزی حضرت زهرا (علیها السلام) نزد پدر بزرگوارش آمد و گفت پدر جان! من از کارهای خانه خسته می‌شوم، کمکی به من بده؛ یعنی کُلفتی داشته باشم.» فوراً جبرئیل نازل شد و گفت: «ای رسول محترم! به زهرای عزیز بگو این ذکر را بگوید؛ سی و چهار مرتبه الله اکبر! سی و سه مرتبه الحمد لله و سی و سه مرتبه سبحان الله؛ آن وقت کار برایش جور می‌شود». این هست، در روایت هم می‌گوید: «نماز با تسبیحات حضرت زهرا، ثوابش هفتاد برابر می‌شود». ایشان پیغام داده بود که گویا به نظرم حاج حسین کمِ من گذاشته است. به او گفتم: «تو یک چیزی سؤال می‌کنی و من هم جوابت را می‌دهم، آیا به من گفتی عصاره این چیست؟!» 



حالا عصاره‌اش این است که جشنی که آسمانی‌ها گرفتند، جشن شکرِ ولایت است؛ چون که امیرالمؤمنین (علیه السلام) به زمین نزول کرده، اینها به رحمت می‌رسند، به احترامِ نزول امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) به زمین، جشن گرفته‌اند. عزیز من! علی (علیه السلام) زمینی نیست! چرا می‌گوید راههای آسمانی را از راه های زمینی بهتر بلد هستم؟! تو چه می‌گویی؟! علی (علیه السلام) عرشی است، نه فرشی! خدای تبارک و تعالی ایشان را به زمین نزول داد که ما به تکامل برسیم. خدا لعنت کند عمر و ابابکر را که نگذاشتند! حالا اینها جشن می‌گیرند، عده‌ای میگویند الله اکبر، عده‌ای دیگر می‌گویند الحمد لله که نورِ امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) روی زمین آمد و عده‌ای هم سبحان الله؛ منزه است خدا!



مگر زهرای عزیز (علیها السلام) کمک می‌خواهد؟! اگر کمک بخواهد، آن (کمک) افضلِ بر حضرت زهراست! چرا ما نمی‌فهمیم؟! هر حرفی از دهانمان بیرون می‌آید! وقتی حالی‌ات نیست، حرف نزن! یا برو از اهلش بپرس! تمام عالَم در اختیار زهرای عزیز (علیها السلام) است، امرِ او را باید اطاعت کند. مگر نبود که یک نَفَس از روی ناراحتی کشید و گفت نفرین می‌کنم، ستون های مسجد از جا حرکت کرد؟! هنوز حرف نزده، امر زهرای عزیز (علیها السلام) را اطاعت کرد! مگر محتاج است که یک نفر بیاید کمکش کند؟! دعایش عالَمی را به وجود می‌آورد و نفرینش عالَم را فرو می‌پاشد.



یک عصاره دیگری هم هست؛ حضرت زهرا (علیها السلام) که از نورِ ولایت خلق شده، باید اتصال به خودِ ولایت؛ یعنی امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) بشود. خدای تبارک و تعالی فرمود: «یا محمّد! من اصلاً کفوی از برای زهرا به غیر از علی خلق نکردم؛ برای علی هم کفوی به غیر از زهرا خلق نکردم. ای رسول من! ازدواج زهرا با من است، صیغه عقدش را خودم می‌خوانم». وقتی خطبه را خواند، آب و نمک را مهریه زهرا (علیها السلام) قرار داد.



نجات بشر به واسطه مِهر زهراست و حیات عالَم به واسطه مَهرِ اوست؛ یعنی کلّ بشر یک بدهی به زهرای عزیز (علیها السلام) دارد؛ چون حیاتش به واسطه آب است. هیچ کدام از ائمه (علیهم السلام) این طور نبودند، خدا می‌خواست برتری به امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) بدهد که زهرای عزیز (علیها السلام) را به او داد. عقدشان در عرش مُعلّی انجام شد؛ یعنی به دست پیامبر اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) و ائمه طاهرین (علیهم السلام). روح تمام انبیاء در این عقد شرکت کردند؛ چون عقد زهرا (علیها السلام) خلقتی بود؛ نه خلقی. همسران بقیه ائمه (علیهم السلام) از خلق بودند، زهرا کفوِ علی و علی کفوِ زهراست. جانم به این کلام! این که در دنیا هم عقدشان خوانده شد، مثل یک شبیهی است که پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) درست کرد؛ تا دهان مردم را ببندد و دیگر حرف نزنند. وقتی بزرگان مدینه برای خواستگاری حضرت زهرا (علیها السلام) آمدند، ببین چقدر نفهم‌اند! می‌خواهد هزار شتر سرخ مو را مَهرش کند! پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) هم صلاح نیست افشا کند. کاری می‌کند که اینها هم راضی باشند. فرمود: «عقد زهرای عزیز با خداست.» فوراً جبرئیل نازل شد: «یا محمّد! حق سلامت می‌رساند، من ستاره ای از آسمان به زمین می‌فرستم، این ستاره داخلِ خانه هر کسی شد، زهرا از برای اوست.» مردم هم قانع شدند و خانه‌هایشان را آب‌پاشی کردند، عطر زدند، گلاب زدند و انفاق کردند. یک دفعه دیدند ستاره ای از آسمان نازل شد و درْ خانه علی ابن ابی طالب (علیه السلام) رفت. اهل مدینه که یک چیز عُظمایی دیده بودند، همه یک دفعه گفتند الله اکبر! تمام مدینه شد الله اکبر! از عظمت این کاری که غیر منتظره بود. آنهایی که خیلی امیرالمؤمنین (علیه السلام) را می‌خواستند، گفتند الحمد لله، خدا را شکر که ستاره، خانه امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) رفت و ما به مقصدمان رسیدیم. سماواتیان (آسمانی‌ها) گفتند سبحان الله، منزه است خدا با این کاری که کرد، همه مردم را راضی کرد، هیچ کسی نمی‌تواند حرفی بزند. معنی تسبیحات حضرت زهرا (علیها السلام) این است.



وقتی حضرت زهرا (علیها السلام) به خانه امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌رفت، یک پیراهن نو و یک پیراهن کهنه داشت. سائلی آمد و گفت: «ای دختر پیامبر! تو داری به خانه بخت می‌روی، من پیراهنم پاره پاره است و چیزی ندارم.» زهرای عزیز (علیها السلام) دستور داد و گفت: «دور مرا بگیرید!» زن‌ها چادرهایشان را دور حضرت گرفتند؛ حضرت پیراهنش را به سائل داد. حالا وقتی پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) به خانه حضرت زهرا (علیها السلام) آمد، فرمود: «زهرا جان! مگر نگفتم پیراهن نویت را برای پسر عمّم، علی بپوش، چرا نپوشیدی؟!» حضرت (علیها السلام) فرمود: «پدر جان! امرت را اطاعت کردم، امرِ تو، امر خداست، گفتی هر چیزی که خوب است را در راه خدا بِده، من هم آن را به سائل دادم.» چه کسی این حقایق را افشا می‌کند؟ فقط متقی.



وقتی حضرت زهرا (علیها السلام) به خانه امیرالمؤمنین (علیه السلام) آمد، حضرت علی (علیه السلام) دید زهرای عزیز (علیها السلام) دارد های های گریه می‌کند! فرمود: «زهرا جان! برای این که در خانه محقر آمده‌ای، گریه می‌کنی؟!» حضرت فرمود: «نه علی جان! من الآن به اینجا آمدم، یاد قیامت افتادم که من هم زمانی به آنجا منتقل می‌شوم، در پیشگاه اقدس الهی چه کنم؟! چه بگویم؟!» ببین خانم! شب عروسی به فکر ساز و نواز نباش! مگر تو زهرای عزیز (علیها السلام) را فراموش کرده ای؟! خودِ زهرا (علیها السلام) قیامت است، خودِ زهرا (علیها السلام) شفاعت است، صدها میلیاردها را باید شفاعت کند. مگر امام صادق (علیه السلام) نمی‌گوید مادرمان زهرا مثل مرغی که دانه خوب و بد را تمیز می‌دهد، دوستانش را در محشر جمع می‌کند، همه را پیش خودش می‌برد؟! حضرت زهرا (علیها السلام) چه کسانی را جمع می‌کند؟! آنهایی که ولایت دارند؛ اما یک قدری گنه‌کار هستند! سفارش آنها را می‌کند که مبادا به جهنم بروند! آنهایی که ولایت دارند، اما گناه نکرده‌اند، خودشان جمع شده هستند. محشر به امرِ زهرای عزیز (علیها السلام) جمع می‌شود و دوستانش را جدا می‌کند. مگر ائمه طاهرین (علیهم السلام) شما را فراموش می‌کنند؟! عزیزان من! شما هم اینها را فراموش نکنید! بیایید آن جنبه مغناطیسی ولایت در قلبتان باشد. حالا ببین زهرای عزیز (علیها السلام) چه می‌گوید؟! می‌فرماید: «علی جان! ببخشید حالا شب عروسی‌ام است، یاد قیامت افتادم و گریه کردم».



وقتی پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) دست حضرت زهرا (علیها السلام) را در دست امیرالمؤمنین (علیه السلام) گذاشت، به او فرمود: «زهرا جان! از شوهرت چیزی نخواهی که برایش امکان نداشته باشد.» عزیزان من! تمام عالَمِ امکان به واسطه ولایت است، خلقت به امر زهرای عزیز است. خانم عزیز! این مطلب را برای تو گفته که از شوهرت چیزی نخواهی که فراهم کردنش برای او ممکن نیست. قربان زهرا (علیها السلام) بروم! گفت: «علی جان! مرا حلال کن!» امیرالمؤمنین (علیه السلام) گفت: «زهرا جان! تو را حلال کنم؟!» حضرت گفت: «چه کار کنم؟! من حرف پدرم را قبول دارم که گفت یک عَقَبه‌ای است که باید رضایت شوهر باشد.» خدا رحمت کند حاج شیخ عباس را می‌گفت: «شما که محبّ امیرالمؤمنین (علیه السلام) هستید، جایی است که به آن عَقَبه می‌گویند، شما عَقَبه ای دارید که باید رضایت دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) باشد، رضایت زهرای عزیز (علیها السلام) باشد.» توجه کنید! سرمایه قیامت رضایت اینهاست نه عبادت، عبادت بکنید با رضایت، با امر. فقط متقی این مبناها را افشا می‌کند!



آقا امام حسن (علیه السلام) فرمود: «مادرمان زهرا تا صبح به مردم و همسایه‌ها دعا می‌کرد.» امام می‌خواهد این مطلب را افشا کند؛ نه این که حضرت زهرا (علیها السلام) نمی‌داند. این حرف‌ها گفتگو شده برای این که ما این طوری شویم. صبح که شد، به مادرم گفتم: «چرا در حق ما دعا نکردی؟! مگر خودمان احتیاج نداریم؟!» زهرای عزیز (علیها السلام) فرمود: «درحق دیگران دعا کنی، خدا مَلَکی خلق می‌کند که او در حقِ تو دعا می‌کند و دعایت مستجاب می‌شود». این حرف درست است؛ اما زهرای عزیز (علیها السلام) که احتیاج ندارد، می‌خواهد به شما بگوید که در حق برادر مؤمنت دعا کن! اگر رفیقت گرفتار است، نجات پیدا کند. خدا آبروی مؤمن را حفظ می‌کند؛ اما آن مؤمن آبروی دیگران را حفظ کند. من در تمام گلبول های خونم این است که اصلاً در فکر هم نیستم که مَلَک به من دعا کند! در این فکر هستم که مردم به نوایی برسند. مَلَک می‌خواهد دعا کند یا نکند. امورم که در دنیا می‌گذرد؛ در آخرت هم می‌گذرد. کسی که مرا خلق کرده، اُمورم را می‌گذراند. ما باید به فکر مردم و مستضعفین باشیم؛ اما جانمان را فدای ولایت کنیم.



نجوای حضرت زهرا (علیها السلام) با خدا چه بود؟! حضرت در این نجوا از خدا می‌خواست: «خدایا! کاری کن که این مردم دست از امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) برندارند و طرف خلق بروند و جهنمی بشوند.» دعایی بهتر از این نیست که حضرت زهرا (علیها السلام) به مردم بکند. او می‌داند اگر مردم دست از امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) بردارند، جهنمی می‌شوند. حضرت مرتب خدا را قسم می‌داد که خدایا! این مردم را حفظ کن، دست از امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) برندارند. خدایا! خودت گفتی اگر کسی عبادت ثقلین کند و امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را قبول نداشته باشد، او را با صورت در جهنم می‌اندازی. خدایا! کاری کن که اینها دست از او برندارند و طرف خلق بروند که جهنمی شوند.



امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: «ما حجّتیم از برای خلق و مادرمان زهرا حجّت است از برای ما. اگر ما نباشیم، دنیا فروریزان می‌شود و اگر مادرمان زهرا نباشد، ما اصلاً نیستیم» فرمان حضرت زهرا (علیها السلام)، امرِ مافوق است. پس حضرت زهرا (علیها السلام) در میان ائمه طاهرین (علیهم السلام) هم مانند ندارد؛ کفواً خلقت است. خلقت یعنی ائمه (علیهم السلام).



رفقای عزیز! گوشه‌ای بروید و حالی پیدا کنید و اشکی برای امام حسین (علیه السلام) بریزید؛ آن وقت فوراً زهرای مرضیه (علیها السلام) حاضر می‌شود و گریه می‌کند! امام زمان (عج الله فرجه) حاضر می‌شود و گریه می‌کند! من به شما می‌گویم روضه خوانِ امام زمان (عج الله فرجه) شوید؛ نه این که خلق را تشویق و تأیید کنید! پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: «هر کسی برای حسین من گریه کند، گناهانش به قدر ریگهای بیابان و برگهای درختان باشد؛ خدا او را می‌آمرزد؛ اما هر کسی برای حسن ام گریه کند، کور وارد محشر نمی‌شود». چه کسانی در قیامت کور هستند؟! کسانی که تماشایی بوده‌اند. عزیزان من! تماشایی نباشید! نگاه به زن و بچه مردم، مال حرام و غصبی نکنید. آنجایی که خدا امر کرده، شما آن امر را زیرِ پا گذاشته‌اید؛ به خاطر همین کور وارد محشر می‌شوید.



یکی از این مهندسها که به اصطلاح ولایتی بود؛ اما از جلسه رفت، چندین وقت هم با ما دوست بود. یک شب خواب دیدم که در بیابان است، چنان نعره می‌زد که یک قسمت بیابان را روی سرش گذاشته بود. به او گفتم: «چه شده؟!» گفت: «حضرت زهرا (علیها السلام) به من کارت نمی‌دهد.» من نگاه کردم، دیدم آن طرف بساطی است و حضرت زهرا (علیها السلام) تشریف دارند؛ دستکش هم دست حضرت بود. به او گفتم: «بیا برویم، من می‌گویم به تو کارت بدهد.» گفت: «نمی دهد». من جلو رفتم، سلام کردم و گفتم: «بی بی جان! کارت به این بده!» فوراً کارت نوشت و به او داد. مؤمن به جایی می‌رسد که میان مردم واسطه می‌شود. اگر شما امر امام زمان (عج الله فرجه)، امر دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) را اطاعت کنید، آنها امرِ شما را اطاعت می‌کنند، شیعه در قیامت شفاعت می‌کند. این جلسه کارت امیرالمؤمنین (علیه السلام) است، آن را حفظ کنید تا در امان باشید و دل حضرت زهرا (علیها السلام) خوش شود؛ وقتی دل حضرت زهرا (علیها السلام) خوش شود، دل تمام ائمه (علیهم السلام) خوش می‌شود.



اگر امام حسین (علیه السلام) می‌فرماید: «کلُّ یوم عاشورا» ؛ یعنی همیشه عاشورا بوده؛ اما در آن روز افشا شد. وقتی آدم ابوالبشر مبتلا به ترک اولی شد و چهل سال گریه کرد، گفت: «خدایا! توبه مرا قبول کن!» خدا گفت: «به آسمان نگاه کن، مرا به این پنج نور پاک قسم بده! اینها محمّد و علی و فاطمه و حسن و حسین هستند.» آدم گفت: «وقتی اسم حسین آمد، دلم شکست!» آن وقت خدا روضه خواند؛ گفت: «یا آدم! این حسین است که او را در صحرای کربلا می‌کُشند و بدنش از تشنگی تَرَک تَرَک می‌شود». 



عقیده ولایتی من این است که امام حسین (علیه السلام) شب عاشورا آب خورد؛ پشت خیمه چاهی زد، تمام اصحاب غسل کردند. این جگرِ امام حسین (علیه السلام) است که تَرَک تَرَک می‌شود که چرا مردم بی‌دین شده‌اند و او را می‌کُشند؟! چرا امامشان را نمی‌شناسند تا بهشت بروند؟! امام حسین (علیه السلام) می‌داند تمام این مردم جهنمی شده‌اند. اگر می‌خواهید متوجه این مطلب شوید، هیچ کجا امام حسین (علیه السلام) گریه نکرده، فقط وقتی رو به اهل کوفه کرد و فرمود: «برای چه مرا می‌کُشید؟!» گفتند: «به خاطر بغضی که با پدرت، امیرالمؤمنین داریم» آن وقت امام حسین (علیه السلام) شروع کرد به گریه کردن؛ چون دید همه آنها کافر و جهنمی شده‌اند.



فطرس از ملائکه مقرّب بود. امری به او شد که مثلاً شهری را زیر و رو کند. یک ذرّه کندی کرد که شاید خدا اراده‌اش برگردد. فوراً پرهایش ریخت و در جنگل افتاد. سیصد سال گریه کرد؛ اما تسلیم بود. در قلبش می‌گفت خدا خواسته که من اینجا باشم؛ ولی خدا می‌خواست او را رشد بدهد. ملائکه‌ها می‌آمدند و به او نگاه می‌کردند؛ می‌گفتند این مَلَک مقرّب چه کار کرده که مورد غضب خدا قرار گرفته؟! فطرس به رضای خدا راضی بود. این همه که خدا به او درجه داد؛ چون تسلیمِ امر؛ یعنی آقا امام حسین (علیه السلام) شد. حالا فطرس می‌بیند درِ آسمان باز شده، ملائکه‌ها وارد می‌شوند، چشم ماورائی دارد، گناه که نکرده، می‌بیند جبرئیل و میکائیل و اسرافیل و عزرائیل وارد می‌شوند؛ ملائکه‌ها جشن گرفته‌اند. به اصطلاح، وضع عالَم تغییر کرده است. وقتی امام حسین (علیه السلام) در دنیا ظاهر شد، عرش و فرش، آسمان، جنّ و مَلَک، همه در سُرورند. پرسید: «چه خبر است؟!» گفتند: «خدا به پیامبر آخرالزمان، فرزندی عطا کرده است، ما داریم برای تبریک و تهنیت خدمتش می‌رویم.» گفت: «مرا هم با خود ببرید!» جبرئیل او را روی بالش گذاشت و با خود آورد. وقتی خدمت پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) رسید، گفت: «یا رسول الله! خدا مرا طرد کرد، سیصد سال در جنگل افتادم.» فرمود: «برو خودت را به گهواره حسینِ من بمال!» تا این کار را کرد، بالهایش در آمد و در آسمان پرش کرد و می‌گفت: «مَن مِثلی، کیست که مثل من آزاد کرده حسین است؟!» شما شکر کنید که در مجلس امام حسین (علیه السلام) نشسته‌اید. اینجا که می‌آیید مال امام حسین (علیه السلام) هستید، من هم بشارت می‌دهم که کیست مثل شما؟! حالا شغل هم می‌خواهد. ندا آمد: «ای مَلَک! هر کس به امام حسین (علیه السلام) سلام داد، تو سلامش را به او برسان!» این اولین شفاعت امام حسین (علیه السلام) است که روی زمین ظاهر شده، امام حسین (علیه السلام) تا آسمان دارد شفاعت می‌کند. فطرس از امام حسین (علیه السلام) شفا خواست؛ اما شما حاجت از مردم می‌خواهید! پول از مردم می‌خواهید! چقدر بدبختید! او در جنگل روی درختی افتاد! شما در دنیا در جهل و نکبت فرو رفته‌اید! اگر ذره‌ای کندی کرد، شما اصلاً کار نمی‌کنید! او سیصد سال طرد شد! شما یک بار زنده‌اید! آن هم یک عمرِ هفتاد ساله که همه‌اش را به نکبت و بی‌کاری و تنبلی سپری کرده‌اید! شما دارید با امر خدا تندی می‌کنید! آرام باشید! بنشینید سرِ جایتان! رزقتان می‌رسد.



در زیر این آسمان یک زن از غیر بنی هاشم، نابغه شد، آن هم فضه است. زینب یا اُمّ کلثوم جزء بنی هاشم هستند. خدا فضه را از بین زنان عالَم انتخاب کرد که شما بدانید اگر مطیع شدید، چقدر احترام دارید! سه روز گرسنگی می‌خورَد؛ در صورتی که حضرت زهرا (علیها السلام) سهمش را به او داد. فضه می‌خواهد چه کار کند؟! می‌خواهد هماهنگ با ولایت باشد، یتیم و مسکین و اسیر می‌آیند، سهمش را به آنها می‌بخشد. حالا وقتی اهل بیت قصد کربلا داشتند. فضه گفت: «من هم با شما می‌آیم.» گفتند: «فضه جان! احتمال می‌دهیم کشته شویم، اسیر شویم.» گفت: «اشکالی ندارد.» ببین اتصالش را از ولایت قطع نمی‌کند. رفقا! بیایید اتصالمان را از ولایت قطع نکنیم. ببین امام حسین (علیه السلام) با او چه کار می‌کند؟! وقتی برای وداع دمِ خیمه آمد، او را دوش به دوش خواهرش آورد و فرمود: «خواهر جان! خداحافظ! فضه! خدا حافظت باشد! دست از زینب برندار.» حالا فضه اسیر شده؛ اما دست از زینب (علیها السلام) برنداشته است. وقتی به مدینه برگشتند، همان طور که زینب (علیها السلام) گریه می‌کند، فضه هم گریه می‌کند. این است که می‌گوید مؤمن، باید به غم و شادی برادرش حاضر باشد. مگر مؤمن دست از برادرش برمی دارد؟! اگر دست بردارد، مؤمن نیست. خدا می‌داند هر وقت صلوات می‌فرستم، میگویم: «فضه جان! من تو را می‌خواهم، تو قدردانی از زهرای عزیز (علیها السلام) کردی، خدمت به او کردی. زهرا جان! من هم تو را و هم دوستت را می‌خواهم». 



اینقدر ولایت به فضه کرامت داده که اگر کسی، خدا را به او قسم بدهد، حاجتش را برآورده می‌کند. دختر فضه داشت به مکّه می‌رفت، شتری داشت که از اول خیلی جالب نبود. سوار شد و راه افتاد. وسط راه پایش شکست، شتر زانو زد و ایستاد. قافله هم رفت و معطل او نشد. دختر فضه دستانش را بلند کرد و گفت: «خدایا! مادر من خدمتکار حضرت زهرا (علیها السلام) بوده، مادرم هم مرا دوست داشت؛ یعنی من، إنّه لیس من أهلک نیستم، اهلیت دارم.» اهلیت داشتن؛ یعنی دین داشتن. خدا به نوح گفت: «ای نوح! پسرت اهل تو نیست؛ اگر او را بخواهی، جزء ظالمین هستی». دختر فضه گفت: «خدایا! وسیله‌ای برایم بفرست؛ تا مرا به مقصدم برساند.» فوراً خدا شتری فرستاد، او را سوار کرد و در مسجدالحرام گذاشت. قافله رفت، بار من افتاده است بار من، بار کن ای ربّ جلیل به حق امیرالمؤمنین، من هستم صغیر و هستم یتیم. بارِ من بار کن به حق امیرالمؤمنین. ما باید در مقابل خدا حساب کنیم که بارِ ما افتاده، او باید بارمان را بار کند؛ اما در مقابل ولایت، صغیر و یتیم باشیم؛ آن وقت دستمان را می‌گیرد.



رفقای عزیز! نمی‌خواهم شما را ناراحت کنم! وقتی پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) سینه زهرا (علیها السلام) را می‌بوسید، عایشه اعتراض می‌کرد؛ پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) ولایت را می‌بوسد، می‌دانست که به او جسارت می‌کنند و فشار به او می‌دهند و میخِ در به سینه‌اش فرو می‌کنند! مگر حضرت زینب (علیها السلام) گلوی امام حسین (علیه السلام) را نبوسید؟! چرا دست و پایش را نبوسید؟! آنجایی که شمر ملعون به گلوی امام حسین (علیه السلام) صدمه زد را بوسید. چرا ما نمی‌فهمیم؟! چرا تفکر نداریم؟! چرا می‌خواهند این عمر خبیث را از جنایت نجاتش دهند و ما هم ساکت هستیم؟! بیایید از صراط مستقیم خارج نشوید! بیایید در صراط علی (علیه السلام) و زهرا (علیها السلام) باشید! صراطی به غیر از صراط مستقیم نیست! زَرق و برق دنیا گولتان نزند!



وقتی امام حسین (علیه السلام) دست بر قلب زینب (علیها السلام) گذاشت، زینب (علیها السلام) دیگر زینب (علیها السلام) نیست، او را متقی کرد؛ نه این که زینب (علیها السلام) متقی نبوده. ببین من روی این آیه حسابش را می‌کنم و می‌گویم. خدا به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) گفت: «من تو را متقی کردم، ولایت به تو نازل کردم.» حالا که می‌خواهد ولایت را به زینب (علیها السلام) نازل کند، باید او را چه کند؟ او را متقی کند. حالا که زینب (علیها السلام) متقی شد و ولایت به او نازل شد، یزید و ابن زیاد در مقابل زینب (علیها السلام) سگِ کی هستند؟! زینب (علیها السلام) مسلّط به کّل خلقت است، نه مسلّط به کلّ ظالم! ظالم در مقابل زینب (علیها السلام) مثل یک موش می‌ماند! چون که خائن کوچک است. خدا خائن را تأیید نکرده؛ اما شما دنبالش می‌روید! واعظی بود که می‌گفت امام حسین (علیه السلام) دست بر قلب زینب (علیها السلام) نگذاشت! به او گفتم برو زنده باد و مُرده بادت را بگو! چه کار به عترت داری؟! وقتی امام حسین (علیه السلام) برای وداع، درِ خیمه آمد و فرمود: «زینب جان! پیراهن کهنه به من بده!» زینب (علیها السلام) غش کرد. حالا لشگر هم هل مِن مبارز می‌طلبد! امام حسین (علیه السلام) چه کار کند؟! دست ولایت بر قلب زینب (علیها السلام) گذاشت و به او تصرف کرد. زینب (علیها السلام) ولیّ الله الأعظم شد؛ یعنی آنچه را که ولیّ خدا می‌داند، زینب (علیها السلام) هم می‌داند. همه در قلبش است. امام حسین (علیه السلام) به زینب (علیها السلام) فرمود: «خواهرم! در کوفه و شام به پدر ما بد می‌گویند، باید آنجا بروی، پرچم یزید و معاویه را بِکَنی و پرچم پدرمان امیرالمؤمنین علی را افراشته کنی! یک خطبه در دروازه کوفه و یکی هم در مجلس یزید بخوانی.» زینب (علیها السلام) گفت: «برادر! به دیده منّت! برادر جان! امرت را اطاعت می‌کنم».



زینب تا زمانی که می‌دید برادرش زنده است، خوشحال بود. یک وقت دید صدای امام حسین (علیه السلام) نمی‌آید و زمین کربلا می‌لرزد، توجه پیدا کرد، روی تلّ زینبیه آمد، دید اَشقیاء دور حسینش را گرفته‌اند، حسینش در قتلگاه است. حالا ببین زینب (علیها السلام) چه کار می‌کند؟! این درس را از کجا گرفته؟! از مادرش زهرای عزیز (علیها السلام). وقتی طناب گردن امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) انداختند و او را به مسجد کشیدند، زهرای عزیز (علیها السلام) با پهلوی شکسته و صورت نیلی به مسجد رفت و گفت: «دست از علی بردارید؛ وگرنه نفرین می‌کنم». ستون‌ها از جا حرکت کرد، مدینه به لرزه در آمد. زینب (علیها السلام) دید مادرش علی را برگرداند. همین طور که دور امیرالمؤمنین (علیه السلام) را گرفته بودند، دور امام حسین (علیه السلام) را هم گرفتند، زینب (علیها السلام) پیش ابن سعد آمد، ببین خواهش نکرد، گفت: «تو ایستاده‌ای و برادرم را می‌کُشند؟!» زمین کربلا می‌لرزد، دارد اعلام آمادگی می‌کند؛ زینب! اشاره کنی همه اینها را زیر و رو می‌کنم. زینب (علیها السلام) دارد امر را اطاعت می‌کند. ابن سعد بنا کرد گریه کردن، ریش نحس نجسش تَرشد. گفت: «کار حسین را تمام کنید!» 



دو نفر که با هم رفیق بودند، از ایران به کربلا رفتند و آنجا مجاور شدند. گفتند در پناه امام حسین (علیه السلام) زندگی کنیم. یکی از آنها پینه‌دوز بود، کفش می‌دوخت و تعمیر می‌کرد، دیگری بی‌کار بود. وقتی وارد کربلا شدند، آن پینه‌دوز کارش را شروع کرد، کفش‌های مردم را تعمیر می‌کرد؛ اما آن بنده خدا که کار نداشت، دید آنجا هوا گرم است، آب در کوزه می‌کرد و درِ خانه‌ها می‌برد و می‌فروخت. روزی به درِ خانه یک یهودی رفت، دختر یهودی در را باز کرد، او هم از آن دختر خوشش آمد و عاشقش شد. وقتی به خواستگاری او رفت، به او گفتند: «اگر می‌خواهی به تو دختر بدهیم، باید دین ما را قبول کنی، ما نمی‌توانیم به مسلمان دختر بدهیم.» خلاصه، چون گرفتار شده بود، قبول کرد و یهودی شد، یهودی‌ها هم که پولدار هستند؛ جشن باشکوهی برای ازدواجشان گرفتند. آن رفیق پینه‌دوز، اینها را زیر نظر داشت و می‌دید که روز به روز وضع رفیقش بهتر می‌شود. بعد از مدتی این زن و مرد به آندلس و اسپانیا رفتند و سال‌ها با هم زندگی کردند؛ اما این شخص در قلبش ناراحت بود که چرا دست از امام حسین (علیه السلام) برداشت و او را به یک دختر یهودی فروخت؟! یک روز زن یهودی دید که شوهرش جای خلوتی پیدا کرده و گریه می‌کند. به او گفت: «ما که زندگی به این خوبی داریم، چرا مرا ناراحت می‌کنی؟! چرا گریه می‌کنی؟!» شوهرش گفت: «من امام حسین (علیه السلام) را به تو فروختم و یهودی شدم!» همسرش گفت: «اشکالی ندارد، دین تو به این خوبی! خودت به این خوبی! امام حسین (علیه السلام) به این خوبی! من هم شیعه می‌شوم». سالها گذشت، از آن طرف رفیق پینه‌دوز با این که مجاور امام حسین (علیه السلام) بود، همیشه به زندگی رفیقش حسرت می‌بُرد. سرانجام آن زن بیمار شد و به شوهرش گفت: «وقتی از دنیا رفتم و مرا با طلاهایم دفن کردند، بیا نبش قبر کن، طلاها را بردار تا وضع مالی‌ات خوب باشد.» بعد از مدتی آن زن از دنیا رفت، وقتی شوهرش نبش قبر کرد، دید جنازه همسرش آنجا نیست؛ ولی رفیق پینه‌دوزش آنجاست. مَلَک نقاله آن زن را به وادی السلام و رفیقش که همیشه در حسرتِ مال و ثروت بود را به آندلس انتقال داده بود. این است که امام سجاد (علیه السلام) می‌فرماید: «سنگی را دوست داشته باشید، با آن محشور می‌شوید.» پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) هم می‌فرماید: «به عمل هر قومی راضی باشید، جزء همان قوم هستید».



این قدمی که شما برای مجلس ولایت برمی دارید، حساب می‌شود. چیزی که دادید، زهرای عزیز می‌نویسد، ماشینتان را که روشن کردید، تا بیایید مجلس ولایت، مجلس امام حسین(علیه السلام)، تا قدری کمال پیدا کنید، تا قدری ولایتتان تقویت شود، تا باطری ولایتتان پُر شود، تا حرف ولایت صحیح بشنوید و ولایت حقیقی را از شما نگیرند، همه را زهرای عزیز (علیها السلام) حساب می‌کند. این جلسه، جلسه حسین (علیه السلام) است. شب عاشورا به احترام عزای امام حسین(علیه السلام)، ضد و نقیض حیوانات با هم جمع می‌شوند؛ عزای امام حسین (علیه السلام) تا حتی به حیوانات هم اثر کرده. از مجلس ولایت است که قضایای عاشورا در تمام عالَم پخش می‌شود. کجا شما حرف زده‌اید که ملائکه آن را به تمام عالَم پخش کنند؟! بیایید حرف متقی را بشنوید؛ آن وقت توحید به قلب شما ابلاغ می‌شود، عزاداری امام حسین (علیه السلام) ابلاغ می‌شود. درخت‌ها برای امام حسین (علیه السلام) گریه می‌کنند، شما چرا گریه نمی‌کنید؟! عوض این که گریه کنند، امام حسین (علیه السلام) را کشتند! وای بر من و وای بر امید من!



من به شما گفتم، مجلسی بود به نام حضرت قاسم، یک نفر یک کبریت به ذغال زده بود. وقتی آخرِ دهه شد، حضرت زهرا (علیها السلام) همه را اسم نویسی کرد؛ زهرای عزیز (علیها السلام) دفتر دارد؛ این دفتر را برای قیامت شما گذاشته، در آن نوشته چقدر پول دادی! چقدر برنج دادی! چقدر پیاز و رُبّ دادی! تمام را می‌نویسد. مجلسی بود که حاج اشرف و حاج مظلوم در آن بود که از ماوراء خبر می‌داد. حالا وقتی حضرت زهرا (علیها السلام) به آن مَلَک گفت: «همه را نوشتی؟!» گفت: «بله! نوشتم.» حضرت فرمود: «یک نفر راجا گذاشتی!» گفت: «چه کسی را؟!» عده‌ای هستند به امر زهرای عزیزند، شیعه‌ها قیامت به امرش هستند. حضرت فرمود: «آن را که یک کبریت زد، یادت رفت بنویسی.» یک کبریت به ذغال زده تا برای مجلس امام حسین (علیه السلام) روشن شود، آن را هم حساب می‌کند. شما شکر کنید که این جلسه را کمک می‌کنید، حضرت زهرا (علیها السلام)، این پهلو شکسته را کمک می‌کنید. شکر کنید که پول از دستتان جاری شد، سخاوت جاری شد. شکر نعمت، نعمتت افزون کند، کفر نعمت، نعمت از کفت بیرون کند



خدا رحمت کند حاج شیخ عباس را می‌گفت: «مادرم در روضه‌ها کفشها را جفت می‌کرد. وقتی مُرد، گفتم مادر! آنجا چه کاره‌ای؟! گفت کفشدار حضرت زهرا (علیها السلام) هستم. حضرت زهرا (علیها السلام) به من گفت کفش‌های دوستان مرا که برای حسینم گریه می‌کردند، جفت کردی، بیا اینجا کفشدار من باش!» 



هیچ مقامی در دنیا حضرت زهرا (علیها السلام) را نمی‌شناسد. حضرت زهرا (علیها السلام) تسلیم خداست؛ خودش حجّت خداست. در جوّ خلقت نگاه کرد، دید خدا بهتر از امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) ندارد و فقط او را دوست دارد، حالا با همه مقامش جانش را فدای امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) می‌کند. با همه مقامش به مجلس ولایت تشریف می‌آورد؛ چون متقی محبت و صفات دوستان امیرالمؤمنین (علیه السلام) و همسر عزیزش را به عالَم پخش می‌کند.



رفقای عزیز! امام زمان (عج الله فرجه) به این جلسه ما نظر دارد، به متقی فرمود: «حسین! آنهایی که از جلسه رفتند، که رفتند. غصه نخور! اینهایی هم که هستند، می‌روند». چطور این جمله را فرمود؟! امام زمان (عج الله فرجه) می‌گوید کسی کامل در این جلسه نیست؛ اگر کامل بودند که نمی‌رفتند. کسانی که از جلسه می‌روند، امام زمان (عج الله فرجه) به آنها نظر ندارد؛ می‌روند و طرفدار عمر و ابابکر می‌شوند. خوش به حال کسی که از جلسه نرود تا زمان رجعت! رفقا! ان‌شاءالله اینجا بمانید! اگر خدا و ائمه طاهرین (علیهم السلام) به شما نظر کنند، دیگر گناه و خیال نمی‌کنید. چطور بشود که آنها نظر کنند؟ باید به فکر محبوبتان باشید، نه مقصد خودتان. محبوبتان امیرالمؤمنین (علیه السلام) و امام زمان (عج الله فرجه) باشد، محبوبتان این جلسه باشد.



من از شما تقاضا می‌کنم حافظ مجلس ولایت باشید. حرف ولایت از اینجا به ماوراء قسمت کرده می‌شود؛ چون امیرالمؤمنین علی (عج الله فرجه)، حضرت زهرا (علیها السلام) و امام حسین (علیه السلام) در این مجلس آمده‌اند. حرف آنها از اینجا به تمام ماوراء پخش می‌شود. جلسه ولایت را از ناموس خود بالاتر بدانید؛ شما ناموس را حفظ می‌کنید؛ اما ولایت، شما را حفظ می‌کند. امیرالمؤمنین (علیه السلام) به درِ دکان میثم می‌رفت و به او سر می‌زد؛ چون ولایتش را حفظ کرده بود؛ حضرت (علیه السلام) به محبت خودش سر می‌زد. زهرای عزیز (علیها السلام) و ائمه (علیهم السلام) هم که به خانه متقی تشریف آورده‌اند، می‌آیند تا هم تأیید و هم تشکر کنند. باید قدردانی کنیم.



تمام خلقت صغیر است، اگر کبیر باشد یک اختیاری دارد. در ماوراء این حرفها گفته می‌شود، حرف دنیا نیست. آنجا کاری به غیر از مقصد خدا ندارند، حرف دیگری نیست که آنجا بزنند؛ اما دنیا همه‌اش حرف دنیاست. من در جوّ ماوراء هستم که قلبم می‌گوید علی! چیز دیگری نیست که بگوید! دلم می‌خواهد قلب شما هم ماورایی باشد، اینجا ماوراء نیست، اما قلب شما به ماوراء اتصال می‌شود.



رفقای عزیز! خدا و ائمه طاهرین (علیهم السلام) این جلسه ما را تهیه کرده‌اند؛ از اینجا نروید. اینجا که می‌آیید خسته‌تان نکند؛ وگرنه می‌روید. زمان امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) هم همین طور بود، خسته شدند که طرف معاویه رفتند. شما هم از سخاوت خسته می‌شوید که طرف شیطان می‌روید. وای بر شما! هر کدام که بخواهید کارشکنی کنید و از اینجا بروید، زهرای عزیز (علیها السلام) را ناراحت کرده‌اید. من اینجا نشسته ام؛ اما همیشه به فکر مردم هستم، ذکر می‌گویم، «یا ابوالفضل! یا علی!» میگویم. اصلاً چیزی ندارم. شما هم باید این طوری باشید تا نروید.



عزیزان من! این حرف‌ها را بایگانی نکنید؛ هر دفعه نگاهی به آن کنید؛ عشق دنیا شما را از آن جدا نکند. بعد از من این حرف‌ها زده نمی‌شود، با همین حرفها مطالعه کنید. ما نباید حرف دیگری بزنیم؛ اگر با این حرف‌ها صحبت کنید، با امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) محشور می‌شوید. با همدیگر هماهنگ باشید و یکدیگر را به خاطر ولایت بخواهید، با هم تماس تلفنی داشته باشید؛ آن وقت با این حرف‌ها شریک می‌شوید. دنبال هیچ کسی هم نروید.



مجلس ولایت آمدن، پاسخ به فرمایشات حضرت زهراست. متقی راجع به حضرت زهرا (علیها السلام) خیلی غیرت دارد؛ وقتی اسم حضرت زهرا (علیها السلام) آورده می‌شود، ابعادش به هم می‌ریزد؛ اما ما که مثل متقی نیستیم. بیایید نسبت به جلسه ولایت غیرت داشته باشید! از سرِ کارتان که می‌آیید، نگاهی به این حرف‌ها کنید، با آن عشق کنید تا با آن محشور شوید؛ عشق جاویدانی یعنی این، عشق با ولایت جاودانی است.



هر کسی باید به مجلس ولایت کمک کند؛ یکی با حرفش، یکی با مالش، یکی با قدمش. حفظ جلسه ولایت از حرفش مهم‌تر است. این جلسه معراج است، از معراج هم بالاتر است؛ چون در معراج فقط خودتان را هدایت کردید؛ اما در جلسه ولایت مردم را هدایت می‌کنید. الآن این جلسه امانت است؛ باید آن را به دست امام زمان (عج الله فرجه) برسانید. والله، اگر از این جلسه بروید، پشت به امر کرده‌اید نه به من. به شما قول می‌دهم که اگر جلسه را ترک نکنید، درکش را به شما می‌دهند. سلمان و اباذر و میثم و مقداد ماندند؛ شما هم بمانید. حضور شما در جلسه توفیق است، توفیقش آن است که ائمه طاهرین (علیها السلام) باید کمک کنند؛ وگرنه به راه خودتان می‌روید. حضور این مجلس، حضور امام است. کجا برویم که حضور امام باشد؟! حضور امر امام است. این جلسه تکذیب دشمنان ولایت و تأیید ولایت است. شما حضور خودتان را شرط بدانید نه اینکه پیش من بیایید؛ آن وقت از وجود هم استفاده می‌کنید. من مریدخواه نیستم، امرخواه هستم؛ یعنی کسی که امیرالمؤمنین علی (علیها السلام) را دوست داشته باشد، فقط او را می‌خواهم. خدا منّت بر سر من گذاشته که شما را به من داده، مرا هم به شما داده است؛ اما شما مرا نفروشید؛ من والله، بالله، به دینم شما را نمی‌فروشم.



مجلس ولایت آب زندگانی است. آب زندگانی را باید ولایت بدهد؛ چون آنها دائم زنده‌اند، می‌توانند به شما بدهند؛ آن وقت دائم زنده‌اید. آب زندگانی که اسکندر می‌خواست برای زندگی موقت است؛ ولی ولایت برای زندگی جاویدانی است. الآن شما در آب زندگانی آمده‌اید، روح و جان شما باید این حرف‌ها را بیاشامد و بخورد. آب زندگانی این است که نظری به شما بکنند، آن نظری که امام می‌کند، شما همیشه زنده و جاویدان هستید. پیشروی شما این بوده که فکرتان هیجانی بوده و در مجلس ولایت شفا گرفتید، روح شما شفا گرفته است. قدردانی کنید!



امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: «من حسرت می‌برم به جایی که حرف ما خانواده زده می‌شود.» امام به چه چیزی حسرت می‌برد؟! مگر خودش محتاج است؟! نه! حرفِ من این است که هنوز نزده ام، الآن می‌خواهم بزنم؛ امام صادق (علیه السلام) احتیاج به هل مِن ناصر دارد، به هل مِن ناصرِ شما حسرت می‌برد؛ می‌بیند شما دارید ائمه (علیهم السلام) را یاری می‌کنید و در این مجلس افشای ولایت می‌کنید؛ یعنی دوست امیرالمؤمنین (علیه السلام) و زهرای عزیز (علیها السلام) درست می‌شود. امام از این خوشش می‌آید و حسرت می‌برد؛ وگرنه او که احتیاج ندارد، نَفَسِ تمام خلقت در قبضه قدرت امام است.



زمانی که در جلسه ولایت صرف می‌شود، در کامپیوتر جهانی نوشته می‌شود و عمرتان کلید نمی‌اندازد. شما خوشحال باشید! چرا جای دیگر می‌روید؟! امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) در خانه من آمده، جای دیگر نمی‌رود، علی (علیه السلام) اینجاست! من عقیده‌ام این است که چشم تمام ماورای خلقت و نظرشان به اینجاست. کجا می‌روید؟! این خانه قیامت است. وقتی به این جلسه کمک می‌کنید، باید در فکر باشید که به خواست زهرای عزیز (علیها السلام) کمک می‌کنید، آن وقت از جان و دل می‌پذیرید؛ چون حضرت زهرا (علیها السلام) می‌خواست جلسه ولایت تشکیل بشود؛ اما نشد. شما چه زحمتهایی کشیدید! یک چیزی که اینجا می‌آورید، عقیده‌تان این باشد که کمک به امر حضرت زهرا (علیها السلام) کرده‌ایم؛ چون خواستش، تشکیل چنین جلسه‌ای است. به درِ خانه مهاجر و انصار رفت، آنها نیامدند؛ اما شما خودتان آمده‌اید، در قلبتان حضرت زهرا (علیها السلام) عنایت کرده است که به اینجا آمده‌اید، قدردانی کنید!



رفقا! شکر کنید که در این مجلس، در نظرگاه حضرت زهرا (علیها السلام) و محبت او قرار دارید. شما با خدا شریک می‌شوید. خدا علی (علیه السلام) و زهرا (علیها السلام) را می‌خواهد، شما هم می‌خواهید؛ پس شریک شدید بی‌سرمایه. حرف را برای شما بردم بالا. شما را با خدا شریک کردم، قدر بدانید! توجه کنید! خدا امیرالمؤمنین (علیه السلام) و زهرای عزیز (علیها السلام) و امام حسین (علیه السلام) به شما داده، چرا توجه ندارید؟! آیا شکرانه نمی‌کنید؟! خدا هستی‌اش را به شما داده، به کجا دیگر می‌خواهید برسید؟! چرا مرا ناراحت می‌کنید؟! خدا ناموسش را به شما داده. بفهمید چه چیزی به شما داده است؟! وقتی محبت زهرای عزیز (علیها السلام) را داده، خودِ زهرا (علیها السلام) را داده است. 



رفقای عزیز! معرفت را باید از حضرت علی (علیه السلام) و حضرت زهرا (علیها السلام) بخواهید؛ تا نظری به شما کنند و در قلبتان بریزند. آرام باشید! شب و نصف شب به زهرای عزیز (علیها السلام) متوسل شوید! اشکی بریزید و بگویید: «زهرا جان! دل مرا باز کن، زهرا جان! چشم مرا عالَم بین کن، زهرا جان! ایرادی‌ها را از قلب من بیرون کن. زهرا جان! این وسوسه‌ها را از من بگیر». اگر نگرفت.



خدا رحمت کند آقای خوانساری را که بنا کرد زحمت‌هایی که در دنیا هفتاد سال، هشتاد سال کشیده را بگوید، بعد گفت تمام اینها نابود است؛ محبت زهرا (علیها السلام) باقی است. خوانساری! چه آورده ای؟ محبت زهرا (علیها السلام) را. همان طور که محبت امیرالمؤمنین (علیه السلام) نجات دهنده است، محبت فاطمه زهرا (علیها السلام) هم نجات‌دهنده است. محبت حضرت زهرا (علیها السلام)، محبت تمام چهارده معصوم (علیهم السلام) است. اصلاً محبت حضرت زهرا (علیها السلام)، محبت خداست.



خدایا! به ما هم محبت زهرای عزیز (علیها السلام) را بِده، آن را در قلبمان زیاد کن. محبتش را در قیامت ببریم؛ تا خدا و امام زمان (عج الله فرجه)، ما را تحویل بگیرند. 



خدایا! زهرای عزیز (عج الله فرجه) از ما راضی باشد، از آنهایی باشیم که به ما راه بدهد. اصلاً امام زمان (عج الله فرجه) و امام حسین (علیه السلام) هم به اجازه مادرشان زهرا (علیها السلام) هستند، بالاتر ببرم؟! امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) هم به اجازه‌اش است، زهرا (علیها السلام) هم به اجازه آنهاست؛ آنها نور واحدند؛ با هم نجوا می‌کنند.



خدایا! دل رفقای مرا گنجینه زهرا (علیها السلام) قرار بده. قلب و دلشان را محل عبور دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) قرار بده. شیطان در آنها رفتار نکند.



خدایا! دین ما طعمه شیطان نشود. همه می‌خواهند دین ما را ببرند، کسی نمی‌خواهد دین به ما بدهد.



خدایا! ولایت ما را حفظ کن. تتمه عمر ما را در راه خودت قرار بده. اتصالمان قطع نشود، تا قیامت داشته باشیم، پیش حضرت زهرا (علیها السلام) سربلند باشیم، دنیا ما را نَبَرد.



خدایا! حمایت از ولایت کنیم، حمایت از حضرت زهرا (علیها السلام) کنیم؛ چون آقا امام زمان (عج الله فرجه) هم همین را می‌گوید: «مادر جان! یک نفر از تو حمایت نکرد! همه مسلمان‌ها غیر مسلمان بودند.» خدایا! ما را حامیِ ولایت قرار بده و با همین عقیده بمیریم؛ آن وقت حمایت از کل خلقت کرده‌ایم.



خدایا! به ما توفیق بده، وقتمان و جانمان را فدای ولایت، فدای امر تو، امیرالمؤمنین (علیه السلام) کنیم.



خدایا! تو را به حق امام زمان (عج الله فرجه) همه رفقا را تسلیم ولایت کن. تسلیم حرف ولایت کن. ان‌شاءالله تفرقه در میان شما نیفتد و همه هماهنگ باشید. همه یک وجود باشید، پیش من یک وجودید. خدایا! معرفت به ما بده که اتصال به وجود امام زمان (عج الله فرجه) باشیم.



خدایا! اگر ما زهرا (علیها السلام) پرست نیستیم، زهرا (علیها السلام) خواه باشیم.



خدایا! تو را به حق حضرت زهرا (علیها السلام) که وجودش همیشه جاویدان است، به حق وجود ائمه (علیهم السلام) که وجودشان همیشه جاویدان است، رفقای مرا جاویدان قرار بده. خدایا! عقایدی که دارند، از عقایدشان برنگردند.



خدایا! ما در مقابل ولایت کُرنش کنیم، قدرت نداشته باشیم، قدرت از ائمه طاهرین (علیهم السلام) بخواهیم.



خدایا! قدرت به ما بده. این قدرت را صرف قدرت کنیم؛ قدرتِ تمام قدرت‌ها امیرالمؤمنین علی(علیه السلام)، زهرای عزیز (علیها السلام)، امام حسین (علیه السلام) و متقی است؛ صرف آنها کنیم.



خدایا! تو را به حق امام زمان (عج الله فرجه)، این رفقای من محبّ امیرالمؤمنین (علیه السلام) هستند، از محبّ بالاتر نیست؛ این محبت را از آنها نگیر.



خدایا! به ما عُمرِ با سلامت بده، عمری که علی (علیه السلام) و زهرا (علیها السلام) و حسین (علیه السلام) و متقی داشته باشیم. عُمری که بخواهیم دنبال خلق برویم، آن را قطع کن.



صبر کن یا فاطمه، ای بانوی پهلو شکسته، آن طبیب دردمندان با شیشه دارو و درمان خواهد آمد.



یا علی




ارجاعات



	↑ دیوار 












رجعت را بهتر بشناسیم

بسم الله الرحمن الرحیم










مطالب این کتاب؛ برگرفته بخشی از زحمات بسیار یکی از عرفای بزرگ شیعه است که برای شناخت بهتر امیرالمؤمنین و رجعت بیان شده است. ان‌شا‌ءالله قدردان حقایق ارزشمندی که در اختیارمان قرار گرفته باشیم.





قال امیرالمؤمنین علی (علیه السلام): «وانظر إلی ما قال، ولاتنظر إلی من قال»[۱]



امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) می‌فرمایند: نگاه کن به آنچه گفته می‌شود، نگاه نکن که چه کسی می‌گوید.









به جای مقدمه


هر کس می‌خواهد این کتاب را بخواند باید محبت دنیا نداشته باشد؛ چون محبت دنیا مشغولش می‌کند و شیطان فریبش می‌دهد و موفق به خواندن آن نمی‌شود، کمی از کتاب را می‌خواند و کنار می‌گذارد. این کتاب به امر ائمه اطهار (علیهم السلام) نوشته شده است و حجت بر مردم تمام است. هزاران کتاب نوشتند و مردم را گمراه کردند. 



این کتاب نیست، دفتر است. این، نجات و هدایت بشر است. 






	دفتر عالم برهم می‌خورد
	
	دفترِ الله پا بر جا بود









دفتر الله، حرف علی بن ابی طالب است. 



اگر بندبند مرا جدا کنند، کسی را نه تأیید می‌کنم و نه تکذیب! ولایت باید مطلق باشد. شما باید تمام حوادث دنیا را خنثی کنید؛ اما به قدری دنیا حوادث دارد که این ممکنِ غیر ممکن است. بعد از رسول الله، هفتاد هزار نفر خنثی نکردند، پنج نفر خنثی کردند. اگر بخواهید از امتحان دنیا سربلند بیرون بیایید، باید هیچ کسی به غیر از خدا و ائمه طاهرین و بعد متقی را نبینید؛ چون خدا در تمام این خلقت ائمه طاهرین را تأیید کرده و آنها متقی را تأیید کرده‌اند. 



متقی مانند چشمه‌ای است که آب زندگانی از او می‌جوشد و مردم استفاده می‌کنند؛ اما در آخرالزمان جلوی او را می‌گیرند و می‌گویند حرف نزن! الان عالم در مقابل متقی خفقان است. خلق بیشترشان منتظر مرگ متقی هستند؛ اما امام صادق می‌فرماید: هر کسی او را نخواهد، دروغ می‌گوید که ما را می‌خواهد. خدا هم می‌فرماید: اگر به او توهین کنید، خانه مرا خراب کرده‌اید. خدا در تمام این عالم یک خانه دارد و آن را فدای متقی می‌کند. حالا در آخرالزمان یکی می‌گوید او صوفی است، دیگری می‌گوید این علی اللهی است، آن جا نروید! اصلاً خجالت نمی‌کشند، حیا نمی‌کنند، آیا از امیرالمؤمنین شرم نمی‌کنید که می‌گویید این علی اللهی است و با توست؟! تو که می‌گویی او علی اللهی است، با علی بدی! متقی نمی‌گوید علی خداست، می‌گوید علی «کفواً احد» است؛ یعنی احدی مثلش نیست. تو خوشت می‌آید که بگوید امیرالمؤمنین مثل توست؟! تو جنایت‌کاری! 



حالا از متقی می‌خواهی که تأییدت کند؟ در همین خیال بمان! متقی به کسی کاری ندارد و به شما هم می‌گوید صراط مستقیم را بروید و دنبال خلق نروید. باید یک پرچم امر دستتان باشد و آن را پیاده کنید. خودتان و خلق و هوا و هوستان را پیاده نکنید و فقط امر را اجرا کنید. وقتی حضرت در مسجد ضربت خورد، آن قدر درباره امیرالمؤمنین تبلیغ بد کردند که گفتند علی که نماز نمی‌خواند، برای چه به مسجد رفته است؟ حالا وقتی که این همه توهین به امیرالمؤمنین کردند، خدا یک دفعه به تمام خلقت اطلاعیه نازل کرد و فرمود: به عزت و جلالم سوگند! اگر کسی مطابق تمام انس و جن مرا عبادت کند و علی بن ابی طالب را به «الیوم اکملت لکم دینکم»[۲] قبول نداشته باشد، به رو در جهنم می‌اندازمش! 



تمام بدبختی ما این است که تبلیغ خلق را قبول داریم و عمل می‌کنیم. خجالت بکش، حیا کن، شرم کن که بگویی من انسانم، حیوان از تو بهتر می‌فهمد! وقتی امیرالمؤمنین با لشکرش از کویری عبور می‌کرد، پرنده‌ای آمد و روی زانویش نشست، حضرت فرمود: در این کویری که نه آب است و نه آبادانی، چطور این قدر شاد و خرم هستید؟ گفت: علی جان! وقتی گرسنه‌مان می‌شود، لعنت به دشمنان تو می‌کنیم و هر وقت تشنه‌مان می‌شود درود بر تو و آل تو می‌فرستیم. این است که این قدر شاداب هستیم. آیا این حیوان است یا آن مردم؟ وقتی که آدم اینها را می‌بیند در ماوراء خجالت زده می‌شود و سرش را از خجالتی که امیرالمؤمنین علی، یعسوب الدین، امام المبین، حجت خدا را نمی‌شناسد زیر می‌اندازد. 



این که پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌فرماید هرکس در آخرالزمان دینش را حفظ کند با من و در درجه من است، دین ولایت است! کمتر کسی می‌تواند ولایت را حفظ کند. آن موقع هفتاد هزار نفر طرفداری از آن دو نفر کردند و فقط پنج نفر ولایت را حفظ کردند. شما خیال می‌کنید که شیعه‌اید. مردم بعد از رسول الله دینشان را دادند و اسلام گرفتند، علی بن ابی طالب را گذاشتند و دنبال خلق رفتند، خدا هم گفت مرتد و کافرند! شما هم ولایتتان را داده‌اید و اسلام گرفته‌اید، امام زمان (عج الله فرجه) را فراموش کرده و دنبال خلق رفته‌اید، حالا می‌گوید اگر با دین از دنیا بروید، ملائکه آسمان تعجب می‌کنند. آنها امیرالمؤمنین را دیدند و رفتند، ما هم امام زمان هست و دنبال خلق می‌رویم! اگر امام زمان غایب است، از نظر مردم گنه‌کار غایب است، پس چرا متقی، امام زمان را می‌بیند؟! به تمام آیات قرآن! متقی از امام زمان سوال می‌کند و امام زمان هم دستور به امر، به او می‌دهد. پس هر کس بگوید امام زمان غایب است، نفهمیده است! 



وقتی سلمان از پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) پرسید که اگر ما آن زمان را درک کردیم چه باید بکنیم؟ حضرت فرمود: یا سلمان! انجام واجبات، ترک محرمات، انتظار الفرج داشته باش و به خیر و شر مردم شرکت نکن، برو کنار! تا حتی اگر به روی کسی که از ولایت جداست بخندید، مثل او هستید. این است که همه گرفتاریم! این که پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌گوید با من و در درجه من هستی؛ یعنی قبولی امیرالمؤمنین علی درجه است.من علی بن ابی طالب را قبول دارم و دست از او بر نداشتم، شما هم بیایید دست از علی برندارید تا در درجه من باشید. از کجا این حرف پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) ثابت می‌شود؟ آن موقعی که خدای تبارک و تعالی فرمود: اگر امیرالمؤمنین را معرفی نکنی، هیچ کاری نکرده‌ای! 



پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) بیست و سه سال عبادت کرده، ریا که نکرده، عبادتش به جا بوده است؛ اما وحی خدا این بود که مافوق تمامی عبادت‌ها، معرفی امیرالمؤمنین است! یا محمد! اگر این کار را نکنی رسالتت را ابلاغ نکرده‌ای! پس اصل، امیرالمؤمنین است. امیرالمؤمنین «کفواً احد» است. حالا آنها پشت به معرفی علی کردند و ما اعتنایی به معرفی امام زمان نمی‌کنیم که بی‌دین از دنیا می‌رویم. مگر شناسایی امیرالمؤمنین شوخی است؟! شناسایی علی یعنی شناسایی خدا و قرآن! اهل تسنن، در ظاهر خدا و قرآن دارند؛ اما چون شناخت امیرالمؤمنین را ندارند، می‌گوید کافر و مرتدند.



پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: یا سلمان! اگر همه خلقت رفتند یک طرف، تو برو طرف علی! توجه کنید این فرمایش پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) ، نه فقط دنیا، بلکه تمام خلقت را در بر می‌گیرد. تو باید آگاهی خلقتی داشته باشی؛ یعنی بدانی خدا هجده هزار هزاران کرات دارد، بدانی خدا آسمان و عرش و فرش دارد، بدانی خدا قیامت و برزخ و بهشت دارد. حالا اگر همه این‌ها یک طرف رفتند، تو طرف علی بروی. آیا این طور هستید یا نه؟ آیا در این فکرها رفته‌اید یا نه؟ ما هنوز رشد نکرده‌ایم و حرف ولایت در دهانمان است، نه حقیقت ولایت درونمان باشد.



آنچه که خلقت است محتاج ولایت است. باید به همه خلقت ولایت دمیده شود. اصلاً خدا امری و حرفی در خلقت به غیر از ولایت ندارد که به کسی بدهد. ولایت، اعظم از تمام خلقت است به تمام آیات قرآن! تمام خلقت را با دیدی که به من داده‌اند می‌بینم، صد و بیست و چهار هزار پیامبر که به جای خود، اگر خدا هزاران هزار خلقت ایجاد کند، تمام محتاج ولایتند. حالا امیرالمؤمنین علی را شناختی؟! حالا این عظمت تمام خلقت، خواستش رجعت است. منافقان نگذاشتند که خواست علی که هدایت کل خلقت است واقع شود؛ اما در رجعت می‌شود. در این دنیا فقط در رجعت است که امیرالمؤمنین تا حدی افشا می‌شود. معلوم نیست که خدا چه قدر روز دارد. در تمام روزهای خدا، روزی از روز رجعت بهتر نیست. 



به تمام آیات قرآن! اغلب این مردم نه به قیامت اعتقاد دارند و نه به رجعت! رجعت را نه به شما گفته‌اند و نه شما فهمیده‌اید. باید خیلی توجه کنید. من از اول عمرم پای منبرها بوده‌ام، در این دایره قم نشنیده‌ام کسی حرف رجعت را بزند. اگر شنیده‌اید به من بگویید تا انعام بدهم. چرا نمی‌گویند؟ خودشان مبتلا هستند.رجعت دمده شده است. در حالی که رجعت بیدارکن بشر است، هوشیارکن بشر است، عقیده واقعی بشر است، هدایت بشر است، هشداردهنده بشر است. شما باید خودتان را برای رجعت مهیا کنید. الرجعة دین! دین اعتقاد به رجعت است. اگر شما اعتقاد به رجعت داشته باشید این کارها را نمی‌کنید. عزیزان من! اگر رجعت را فهمیدید، فهمیدگی شما به تمام کائنات خدا سرایت می‌کند. رجعت، گیج کننده بشر است. آنچه که در خلقت است مقصدش رجعت است؛ چون مقصد تمام خلقت ولایت است و مقصد ولایت رجعت است. اصلاً به غیر از رجعت مقصدی در تمام خلقت نیست. چه کسی می‌تواند حرف رجعت را بزند!؟ ولایت باید امر کند تا حرف رجعت را بزنی. اگر ولایت امر کند، آن‌وقت کلام به کلامش را یادت می‌دهد؛ اما تو می‌خواهی از خودت بگویی و خودت را افشا کنی. کجا حرف رجعت را زده‌ای؟ بگو قسمتی را گفته‌ام. 



بشر همان طور که خودش را در مقابل ولایت نادان می‌داند، باید در مقابل رجعت هم نادان بداند. ما هنوز نفهمیده‌ایم که رجعت یعنی چه!! تمامی سوادها و فهم‌ها از اول آدم ابوالبشر تا آخر، علم تمام خلقت و کائنات در برابر اصل ولایت قطره است. هیچ قدرتی توان ولایت را ندارد؛ چون ولایت مختص به خداست. ما این قدر می‌فهمیم که اگر ولایت نداشته باشیم اهل آتشیم یا از روایت و حدیث صحیح می‌فهمیم که عبادت در مقابل ولایت کوچک است. آن هم به قدری گفته شده که طبق مغز ماست و ما به بهشت برویم. این یک اتصالی است که به ما گفته‌اند، واقعیت را نمی‌گویند وگرنه ما انفجار می‌کنیم. حالا در مورد رجعت هم همین طور است. هر کس صحبتی کرده و در آخر هم رجوع به مفاتیح و یا حدیث می‌کند و از حدیث می‌خواهد رجعت را بفهمد. ما باید از رجعت هم توحید را بفهمیم، هم ولایت را، هم قرآن را و هم حدیث را! تو که نمی‌دانی و حرف رجعت را می‌زنی، مردم را به چیزی مشغول می‌کنی که نباید به آن قانع شوند! ما نمی‌توانیم رجعت را بگوییم. من هم قطره‌ای از اقیانوس را می‌گویم. از اول انبیاء باید نگاه کنی تا حرف رجعت را بزنی. 



حرف رجعت زدن یک چیز مهمی است. رجعت یعنی حقیقت، رجعت یعنی حقیقت قرآن، رجعت یعنی ولایت، یعنی حقیقت ولایت، یعنی خواست ولایت. رجعت یعنی تفکر، رجعت یعنی خواست خدا، رجعت یعنی خواست زهرا، خواست قرآن، خواست توحید. رجعت یعنی خواست شیعه، یعنی در هم شکستن کفار، یعنی صفا دهنده قلب زهرا، رجعت یعنی دل خوش کن زهرا، یعنی حاصل زحمت‌های پیامبر، یعنی حاصل زحمت‌های امیرالمؤمنین. 



اگر رجعت نبود کار دنیا لغو بود از اول خلقتش! رجعت را هم خدا، هم ولایت، هم اشیا، هم تمام ملائکه حمایت می‌کنند. صدها هزار ملک از آسمان می‌آیند. رجعت؛ یعنی دمیدن روح به تمام ممکنات. در رجعت یک روحی از طرف امام زمان به آن چه که اشیاست دمیده می‌شود. در و دیوار حرف می‌زنند، دیوار می‌گوید ای مؤمن، یک منافق پشت من پنهان شده است. آن موقع می‌فهمید که من می‌گویم جای خلوتی وجود ندارد یعنی چه! تا امام زمان نیاید، بیشتر حرف‌های مرا به دینم -که دین محمد و آل محمد است- نمی‌فهمید. همان طور که دیوار کعبه شکافته شد، آن موقع دیوار به زبان می‌آید و تمام اشیا امام زمان را حمایت می‌کنند.



دنیا امام حسین را دعوت می‌کند، حضرت زهرا را دعوت می‌کند، تویی که پهلویت را شکستند بیا! الان حمایتت می‌کنیم. حسین جان! بیا! دنیا ائمه را دعوت می‌کند. آن زمان، این جا بهشت می‌شود! این جا و آن جا یکی می‌شود. به تمام آیات قرآن! بهشت و فردوس را صلح کردم به یک نگاه زهرا! گفتم: 
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رجعت، خصوصی است. تو سنخه حضرت زهرا می‌شوی و او تو را می‌پذیرد. اینها را باید بفهمی و از بهشت بگذری و در حضور دوازده امام، چهارده معصوم بیایی. اینجا بهشت می‌شود، به آنجا متصل می‌شود؛ اما شما از تلویزیون و ویدئو و ماهواره نمی‌توانید بگذرید، می‌خواهید از بهشت بگذرید؟! این‌ها حرف است که می‌زنید. الان به من بگویید چه کسی مبتلا به این فساد نیست؟! امام زمان دارد گریه می‌کند و می‌گوید یا جدّا اشک چشمم تمام شود، خون گریه می‌کنم، حالا تو ای مسلمان! پای تلویزیون کیف می‌کنی و می‌خندی؟ تو با آنهایی، تو را به امام زمان چه؟ مارک ولایت به خودت زده‌ای! حالا سزایت این است که بی‌دین از دنیا بروی! تو می‌خواهی در رجعت بیایی و یاور امام زمان باشی؟! سم اسب امام زمان که روی زمین می‌آید، دمیده می‌شود به تمام خلقت! آنها که از بهشت گذشته‌اند ندا می‌دهند: آقا جان! ما آمدیم. اصلاً بهشت بی علی و زهرا زشت است. کسانی که انفاق داشته‌اند و به فکر فقرا بوده‌اند، سنخه اینها هستند. خوش به حالشان که در رجعت هم می‌آیند. بیایید دوست آنها شویم؛ چون دوست متصل به آنهاست. 



من هم قسمتی از رجعت را می‌گویم. رجعت؛ یعنی افتخار تمام ملائکه؛ یعنی افتخار آسمان‌ها؛ افتخار عرش خدا؛ افتخار بهشت و فردوس. رجعت؛ یعنی قلدرها را ریشه‌کن کردن؛ قلدرها را رسوا کردن؛ قلدرها را به زمین زدن. رجعت؛ یعنی ریشه‌کن کردن کفار و منافقین. رجعت؛ آنچه که در تمام زمان‌ها ظلم و جنایت شده است را فاش می‌کند. امام زمان می‌فرماید: منم آدم، منم نوح، منم پیامبر آخرالزمان. نگذاشتند امیرالمؤمنین به مقصدش که هدایت خلقت بود برسد. مگر رسول الله را گذاشتند؟ هفتاد هزار نفر طرف آن دو نفر رفتند، تمام آنها منافق به رسول الله بودند. امام صادق سوگند می‌خورد این دو نفر ذره‌ای ایمان به خدا و رسول نداشتند. رجعت؛ یعنی فاش کردن منافقان. آن موقع مردم به حقیقت می‌رسند. آن موقع می‌آید خواست خدا حکومت می‌کند. رجعت؛ یعنی عدالت. 



از زمانی که خدا به رسول الله گفت بلغ! بلند شو و تبلیغ کن، مردم تبلیغ را نپذیرفتند و طرف اسلام رفتند، چهار یا پنج نفر طرف ولایت آمدند. الان هم در دنیا حکومت اسلام برقرار است؛ اما در رجعت تمام حکومت‌های خیالی سرنگون می‌شود و تمام دنیا یک حکومت می‌شود، آن هم حکومت «الله» است، نه حکومت اسلام! حکومت الله، حکومت ولایت است. حکومت الله، امر کرده علی بن ابی‌طالب باشد، امر کرده امام حسین باشد، امام حسین را که شهید کردند. امر کرده که ائمه باشند؛ اما مردم فرمان نبردند. 



در هر زمانی که این‌ها آمدند به غیر از ظلم و جنایت چیز دیگری ندیدند. امام صادق می‌گوید: اگر رسول الله برعکس سفارش کرده بود، اذیتی نبود که مردم در حق ما اهل بیت نکرده باشند. مگر حضرت زهرا و امیرالمؤمنین نبودند؟ مگر امام رضا و جواد الائمه نبودند؟ چه قدر در حق این‌ها ظلم و جنایت شد؟ حکومت غصب، جنایت‌کن است، چون در امر ولایت نیست. همان طور که اسلام باید در امر ولایت باشد، حکومت هم باید در امر ولایت باشد. به امیرالمؤمنین گفتند چرا در مقابل این‌ها ایستادگی نکردید؟ فرمود: مردم مرا نمی‌خواستند؛ اما در رجعت دیگر این طور نیست. در زمان رجعت حکومتها ورمی‌افتد؛ یعنی «من» دیگر حکومت نمی‌کند. چندین وقت این‌ها حکومت غصبی درست کردند. انگلیس، آمریکا، کانادا. . . این حکومت‌ها حکومت خلقند، حکومت امر نیستند. همه این حرف‌ها القا و افشای خداست. کسانی که این کتاب را می‌خوانند باید قدردانی کنند و بفهمند که خودشان کدام طرف هستند، برانگیخته خلقند یا برانگیخته امر؟ بیشتر مردم برانگیخته خلقند. 



وقتی امام زمان تشریف می‌آورد پیروز می‌شود. چرا امیرالمؤمنین با تمام قدرتش پیروز نشد؟ چرا رسول الله با تمام امرش پیروز نشد؟ چرا ائمه نشدند؟ چون مردم نمی‌خواستند و نپذیرفتند؛ اما در رجعت خدا دیگر به مردم کاری ندارد و حکم خود را جاری می‌کند! تمام ممالک ضعیف می‌شوند، امام زمان قوی است. چرا؟ به امر خدا دیگر توپ و تانک از کار می‌افتد، اتم و باروت کار نمی‌کند و فقط شمشیر می‌شود. هزاران ملک با شمشیر از آسمان نازل می‌شوند. چرا در زمان ائمه دیگر نازل نشدند؟ چون که حکم رجعت به دست امام زمان است. این است که امام صادق قسم می‌خورد و می‌گوید: من هم منتظر حجة بن الحسن هستم. کل خلقت نظرشان به رجعت است. چون رجعت شفادهنده کل خلقت است. شفادهنده قرآن است. چرا؟ همه به مقصد خودشان می‌رسند. الان به کفش یارو کفشک بگویی، کافرت می‌کند و تو را می‌کُشد؛ اما در رجعت به پیشانی‌اش مهر می‌زند منافق و امام زمان گردنشان را می‌زند.



امام صادق قسم می‌خورد که مهرزننده، علی بن ابی طالب یعسوب الدین، امام المبین، امر خدا، حجت خدا و مقصد خداست. مهر مؤمن یا منافق می‌زند. خود ولایت، ولایت را کمک می‌کند و بی‌ولایتی را در آن زمان افشا می‌کند. امام، ایده تو را در پیشانی‌ات می‌آورد، این است که قیامت صغری است. چرا امیرالمؤمنین علی مهر می‌زند؟ چون اگر امام زمان به کسی بگوید تو منافقی، مردم قبول نمی‌کنند و به او بر می‌گردند. روایت است که به امام زمان هم ایراد می‌کنند و می‌گویند چرا بچه‌ها را می‌کشی؟ موسی هم به خضر همین اعتراض را کرد و گفت چرا این بچه را کشتی؟! پس این مردم هم می‌خواهند امام زمان را مجرم کنند! این که امیرالمؤمنین می‌فرماید: با همه پیامبران در خفا آمده‌ام و با پیامبر آخرالزمان آشکارا آمدم، امام زمان هم احتیاج به علی دارد. در همه جا امیرالمؤمنین کارساز است. او باید با امام زمان هم بیاید. با صد و بیست و چهار هزار پیامبر آمده، در هر کجا که آنها گیر می‌افتادند مشکل‌گشایشان علی بود. مگر موسی را به فرعون مسلط نکرد؟ مشکل ابراهیم را حل کرد و به آتش گفت: سرد و سلامت باش. 



علی بن ابی‌طالب با تمام پیامبران آمده، در اینجا هم می‌آید مهر می‌زند مؤمن، منافق و تمام مردم روی زمین ضعیف قرار می‌گیرند. چه کسانی مهر منافق می‌خورند؟ آنهایی که مصرند و توبه ندارند. مصر یعنی کسی که دائم می‌خواهد به ظلم کمک کند. کسانی که آن دو نفر را قبول دارند جنایتی که کرده‌اند را هم قبول دارند و به اعمال آنها راضی هستند. روایت هم داریم که خدا مصر را نمی‌آمرزد. آن‌وقت امام زمان گردنشان را می‌زند. نه فقط خودش بلکه یاورانش هم می‌زنند؛ چون که آنها دیگر حق و باطل و آن مهرها را می‌بینند. 



در هر زمانی، در هر خلقتی، در هر شوکتی، در هر انبیایی، در هر رسلی، در قرآن مجید، عدالت باید مراعات شود. در زمان رجعت، عدالت آن است که گردن منافقان را بزند. هیچ قدرتی در تمام جهان نمی‌تواند جلوی امام زمان را بگیرد، او پیش می‌رود. بقیه ائمه یک چنین حکمی را نداشتند. 



مالک همراه امیرالمؤمنین می‌جنگید، تعداد کسانی که مالک کشته بود با تعداد کسانی که حضرت کشته بود برابری می‌کرد، امیرالمؤمنین فرمود: اگر کسی هفت پشتش شیعه می‌شد او را نمی‌زدم. آن موقع که امام زمان می‌آید دیگر شیعه به وجود نمی‌آید؛ یعنی در صلب مردم دیگر شیعه نیست. باید امام زمان تمام این دنیا را مسخر و پاکسازی کند، آن‌وقت از نسل مردم شیعه به وجود می‌آید. 



به تمام آیات قرآن! اغلب مردم اعتقاد به رجعت ندارند. اگر به رجعت اعتقاد داشته باشند این قدر بی‌بند و بار نیستند و به فکر رجعت هستند. یک دفعه وجود مبارک امام زمان در این دنیا ظاهر می‌شود و ندا سر می‌دهد: «جاء الحق و زهق الباطل»[۳] خوش به حال آن کسی که گرفتار نباشد و فوراً لبیک بگوید: ای حبیب خدا! ای عزیز ما! آمدی؟! امام زمان می‌آید یک خلقتی را به وجود می‌آورد. ندای امام زمان به تمام این خلقت می‌رسد و تمام ممکنات می‌گویند: لبیک، یابن رسول الله! لبیک، ای حقیقت خدا! لبیک، ای وعده خدا! تمام خلقت آمادگی دارند و لبیک می‌گویند. 



کسانی که این کتاب را می‌خوانند باید به این حرف‌ها یقین داشته باشند، یعنی پی خلق و «من» و لهو و لعب نروند تا فردا که آقا حجة بن الحسن، وعده خدا تشریف می‌آورند جوابگو باشند تا در مقابل امام زمان سرافراز بشوند وگرنه سرافکنده هستند. چون که رضایت تمام خلقت رجعت است. رضایت زهرای عزیز، ناموس دهر، ناموس خدا، رجعت است. خواست امیرالمؤمنین و خواست امام صادق رجعت است؛ چون که وقتی از امام صادق سؤال می‌شود می‌گوید من هم انتظار رجعت را می‌کشم. تمام ائمه انتظار رجعت را می‌کشند. 



رجعت شوخی نیست، رجعت، خلقت است؛ یعنی رجعت خواست خلقت است. همه انتظار رجعت را می‌کشند مگر بشری که گنهکار است! او بدبخت و بیچاره است. این است که به پیشانی‌اش مهر می‌خورد: منافق! منافق کسی است که اعتقاد به رجعت ندارد! وقتی امام زمان می‌آید گردنش را می‌زند، چه زن باشد و چه مرد. زنانی که لاابالی هستند دنبال تجدد می‌روند و امر خدا و پیامبر را اطاعت نمی‌کنند، مهر منافق می‌خورند؛ مگر آنهایی که پایشان را جای پای حضرت زهرا بگذارند؛ اما این ممکنِ غیر ممکن است؛ چون هوا و هوس و تجدد نمی‌گذارد. 



اینکه می‌گوید انتظار الفرج افضل العبادة؛ یعنی همیشه در فکر امام زمان باش. یک دفعه می‌بینی امام زمان آمد و هیچ کاری برای رجعت نکرده‌ای. چه قدر آدم سرافراز می‌شود که جزء غاصبین نیست، جزء بدعت‌گذاران نیست، جزء ظلم‌کنندگان نیست، جزء تعدی‌کنندگان نیست، جزء عدالت است، جزء سخاوت است، جزء شجاعت است. چه قدر آدم سرافراز است؟ 



ببین شما که درس می‌خوانید، اگر رفوزه بشوید چه قدر ناراحتید؟ این رفوزگی دنیاست و جبران دارد؛ اما رفوزه آخرتی جبران ندارد. کسی رفوزه آخرتی است که از ولایت و امر ائمه طاهرین جداست و پیرو خلق است. به همه با سوادها ابلاغ می‌کنم که آیا فکر کرده‌اید که ما رفوزه ولایت نباشیم تا دستمان از بهشت و فردوس و جنات کوتاه نباشد؟ آیا غصه خورده‌اید بین شما و زهرای عزیز و ائمه اطهار جدایی نیفتاده باشد؟ امام صادق هم می‌فرماید: دوستان ما عضو ما هستند، اگر گناه کنند جدا می‌شوند.



گناه، پیروی خلق است. شیعه، وصل به امام زمان است، امام زمان هم وصل به خداست؛ اما بقیه مردم وصل به خلقند و خلق هم وابسته به شهوت است. انتظار الفرج، افضل العبادة؛ یعنی باید انتظار چنین روزی را بکشیم که حتی یک کافر هم روی زمین نباشد و همه بگویند: «لا اله الا الله، محمد رسول الله، علی ولی الله، امام زمان حجة الله» و آن روز رجعت است! امروز مردم آزادند که به هر کس بگویند خدا، به هر کس بگویند پیامبر، به هر کس بگویند اولو الامر؛ اما امام زمان این آزادی را از آنها می‌گیرد و یک دین واحد می‌شود. خدا می‌داند چه خبر می‌شود! یک قدری طول می‌کشد تا همه دنیا اصلاح شود. 



رجعت پیروزی تمام این دنیاست. تمام جنگ‌ها محدود بوده است و یک عده‌ای را می‌زدند، جنگ صفین، جنگ جمل... ؛ اما رجعت جهانگیر است، امام زمان تمام جهان را می‌گیرد. حکمران تمام این دنیا یک نفر می‌شود، آن هم امام زمان است. تمام حکمران‌ها از بین می‌روند، آن‌وقت «من» نابود می‌شود. الان او می‌گوید «من»، انگلیس می‌گوید «من»، آمریکا می‌گوید «من»، همه می‌گویند: ما درست می‌گوییم! اما آن درستیِ خیالی است، درستی تأییدی فقط حکومت امام زمان است. آن‌وقت تمام این دنیا می‌شود عدالت! 



امام صادق می‌فرماید: اگر تشت طلایی بر سر وجیه‌ترین دختر دنیا باشد و از مغرب عالم به مشرق و از مشرق به مغرب برود، هیچ کس نه نگاه به خودش و نه به تشتش می‌کند!به تمام آیات قرآن! متقی همین طور است، به هیچ چیزی کار ندارد، فقط دلش می‌خواهد مردم را هدایت کند. خدا برای هر چیزی در دنیا حجت می‌گذارد. به دینم! الان تمام دنیا ضلالت شده است. کجا عدالت است؟ به من بگویید! عدالت کجاست؟ چه کسی امن و امان است؟ کجا یک فرزند انسان در امان است؟ همه در ظلم و ستمند. الان چه قدر خیانت می‌شود؟ آن قدر خیانت زیاد است که نمی‌شود گفت! انگار صبح که می‌شود این مردم به جای پرچم توحید و عدالت، پرچم خیانت دستشان است. الان کدام مملکت عدالت‌گر است؟ به اصطلاح خاک پاک ایران از تمام ممالک بهتر است؛ یعنی اگر شیعه در دنیا باشد در ایران پیدا می‌شود؛ اما در عین حال چطور شده است؟ چه قدر خیانت می‌شود؟ چه قدر جنایت می‌شود؟ سرتاسر ایران جنایت می‌شود. 



وقتی در پناه اسلام از پای یک بچه یهودی خلخال کشیدند، امیرالمؤمنین فرمود: کمرم لطمه خورد و چند وقت نمازهای نافله‌اش را نشسته می‌خواند. (بیایید در پناه ولایت تا اگر خدشه‌ای به شما خورد، امیرالمؤمنین از شما حمایت کند. تازه او در پناه اسلام بود، بیاید در پناه ولایت! ولایت افضل به اسلام است.) تمام ائمه از خود پیامبر تا امام زمان مقصدشان عدالت بود و از ظلم و جنایت خوششان نمی‌آمد. حالا عدالت خدا در رجعت جامه عمل می‌پوشد. اگر رجعت نشود، کفار و منافقین خواهند گفت وعده‌ها دروغ بوده است. یک چرا هم در بعضی هست و می‌گویند چرا در حق امام حسین این طور شد؟ چرا در دنیا این همه ظلم و جنایت شد؟ مگر خدا نگفته من در کمین‌گاه ظالمم؟ در آن موقع است که می‌بینند عدالت بر پا می‌شود. امام صادق قسم می‌خورد: اگر یک روز از عالم باقی باشد، امام زمان می‌آید؛ یعنی رجعت واقع خواهد شد. این کار تمام حاکمیت‌های غاصب از زمان آدم ابوالبشر و بعد از رسول الله را نابود می‌کند. 



«جاء الحق و زهق الباطل»[۳] یعنی دنیا همه‌اش می‌شود توحید، همه‌اش می‌شود عدالت، همه‌اش می‌شود صداقت! رجعت؛ یعنی حقیقت دین؛ یعنی حقیقت ولایت. رجعت؛ یعنی حقیقت. حقیقت مساوی عدالت است. رجعت یعنی حکومت خدا! در زمان صد و بیست و چهار هزار پیامبر تا حتی حکومت رسول الله عدالت اجرا نشد، حدی می‌شد. مگر اغلب اصحاب بعد از رسول الله مرتد و کافر نشدند؟ اما رجعت، حکومت خداست و عدالت سرتاسر این دنیا را می‌گیرد.



رجعت باز هم از این حرف‌ها بالاتر است. رجعت؛ یعنی شکر خدا. تمام ائمه خدا را شکر می‌کردند؛ اما این شکر به غیر از آن است، شکر می‌کنند که بداء حاصل نشد و رجعت آمد و دوستان ما به واقعیتشان رسیدند. رجعت؛ یعنی شکر ولایت. خدایا شکر! وعده‌ای که به ما دادی محقق شد و تمام دنیا بهشت شد. رجعت؛ یعنی خواست خدا، رجعت؛ یعنی خواست زهرا؛ یعنی خواست امام حسین؛ یعنی خواست قرآن، خواست توحید، خواست آنچه  دوست امیرالمؤمنین زیر این آسمان آمده و از دنیا رفته است. آیا توجه فرمودید رجعت یعنی چه؟! رجعت؛ یعنی اتصال به عرش خدا، اتصال به آسمانها.



در رجعت مؤمن دیگر زمان ندارد؛ یعنی زمان در اختیار اوست و به هر کجا که بخواهد می‌رود. همان طور که زمان در اختیار امام است، آنها عطا می‌کنند و زمان در اختیار مؤمن قرار می‌گیرد. رجعت؛ یعنی خدمت دوازده امام و زهرا بودن. اگر تو در بهشت باشی، خدمت یکی دو تا از ائمه هستی، تازه حضوراً نمی‌توانی در مقام آنها بروی! روایت است که در بهشت امام حسین را دعوت می‌کنی و خدمت همان امام هستی؛ اما در رجعت حضور دوازده امام، چهارده معصوم هستی. پس رجعت از بهشت و فردوس بالاتر است. بی‌خود نیست که گفته‌ام: یا امام زمان! می‌خواهم بیایم، اگر هفتاد حوریه به من بدهند می‌گویم می‌خواهم در رجعت باشم، این‌ها مزاحم من هستند!



اگر رجعت را بخواهید، دوازده امام و چهارده معصوم را خواسته‌اید. بیایید رجعت‌خواه شوید که چه وقت می‌شود ما خدمت ائمه برسیم. شخصی خدمت امام صادق آمد و طلب بهشت کرد، حضرت فرمود: تو الان در بهشت هستی. خدمت یک امام بودن بهشت است؛ پس خدمت دوازده امام، چهارده معصوم بودن چیست؟ در رجعت، خدمت امر خدا و مقصد خدایی. پس کوشش کنید و از امام زمان بخواهید که آقا جان! ما دوست داریم حضور شما باشیم؛ اما کی می‌شود که بیایی و رجعت را رهبری کنی تا ما خدمت همه‌تان باشیم!؟ کی می‌شود بیایی و احقاق حق از بنی امیه و دشمنان مادرت زهرا کنی؟ به امام زمان قسم! که به تمام این خلقت می‌ارزد، وقتی خدمت حضرت رسیدم، دو چیز از ایشان خواستم: یکی این که آقا جان! اگر بودم که بودم وگرنه مرا زنده کن تا پای رکابت بیایم و از دشمنان مادرت زهرا احقاق حق کنم. الان هم القا و افشا به من بده تا امیرالمؤمنین و فاطمه زهرا را افشا کنم. شیعه باید دائم در این فکرها باشد نه در فکر دیگری وگرنه ممکن است که دوست باشد؛ اما شیعه نیست. شیعه باید همیشه جان در کف باشد! در رجعت است که شیعه می‌گوید: 





	آسوده خاطرم که در دامن توام
	
	دامن نبینم که در دامنش روم







آن موقع این حرف مستقر و مستجاب می‌شود. 




	دامن به غیر دامن تو بی‌محتوا بود
	
	دامان توست اتصال به ماوراء بود










تمام دامن‌ها والله بی‌محتواست، فقط دامن امام زمان و بعد یاورانش! خوش به حال آنها که یاور امام زمان هستند. 



اگر می‌خواهید عزیز امام زمان باشید و او شما را بپذیرد باید بکر باشید و گناه نکنید. یاور امام زمان بکر است و شیطان به او تصرف نکرده است. گناه و نزول و بدچشمی به آدم تصرف می‌کند. اگر امر را اطاعت کنید، اعظم ولایت را دارید؛ چون همان طور که خدا امرش است، ولایت امرش است. شما باید از هر عیبی منزه باشید، آن‌وقت یاور امام زمانید. 



رجعت یعنی روح! در رجعت مردم به خدا و به ولایت متصل می‌شوند. چرا؟ دیگر کسی نیست که ولایت را قبول نکند. در آن زمان دیگر فهم شخص کار نمی‌کند، فهم ولایی کار می‌کند؛ چون همه به ولایت و به امام زمان متصلند؛ یعنی در رجعت مردم به بلوغ می‌رسند و از تکلیف رد شده‌اند و خیانت و گناه نمی‌کنند. به تکلیف رسیدن مهم نیست، بلوغ مهم است. کسی که ولایتش کامل است و صددرصد به ولایت یقین دارد، گناه نمی‌کند؛ چنین شخصی الان در رجعت است. 



مؤمن واقعی، خودش رجعت است. چرا؟ اصلاً از جوانی خیال خیانت هم نکرده‌ام. در رجعت خیانت تمام می‌شود.اگر درون بشر خیانت نباشد، وصل به رجعت است. اگر بخواهی می‌شود که بشوی وگرنه این حرف در دنیا زده نمی‌شد؛ اما زحمت دارد، گذشت می‌خواهد، یقین می‌خواهد. مگر سلمان «منا اهل البیت» نشد!؟ مگر شاه عبدالعظیم حسنی به جایی نرسیده که زیارتش مطابق زیارت امام حسین است؟ پس شدنی است: «إن اکرمکم عند الله اتقاکم»



شبی خواب دیدم که شخصی به دکانم آمد و گفت که امام زمان ظهور کرده است، گفتم کجا؟ گفت: فلان جا. (الان آن زمین کارخانه‌ای به نام ریسباف شده است) فوراً تیشه‌ای برداشتم و پابرهنه دویدم. یادم است که وقتی از سر کوچه‌مان رد می‌شدم نگاه به داخل کوچه نکردم که مبادا پدرم صدایم بزند. دویدم و خدمت حضرت رسیدم و خیلی مورد عنایت ایشان قرار گرفتم. حضرت دو تا منشی داشت، به یکی از آنها گفت برو به بازاری‌ها بگو بیایند؛ اما آنها نیامدند، از روی کوه‌ها به روی حضرت توپ و تانک سوار کرده بودند. (وقتی زمان شاه توپ به خیابان‌ها آوردند، من قبلاً در اینجا دیده بودم.) گفتم: آقا جان! ما اسلحه نداریم. گفت: فلانی! این‌ها عمل نمی‌کند. حضرت یک نگاه به آسمان کرد و از آسمان شمشیر به زمین ریخت. من یکی از آنها را برداشتم و مواظب حضرت بودم. آقا یک صوت حجاز خواند و از در و دیوار و آسمان صدای ایشان می‌آمد که انسان را مدهوش می‌کرد. صوت ایشان که تمام شد آنها پشت توپ و تانک رفتند و هر کاری کردند، عمل نکرد. آن‌وقت از روی کوه‌ها پایین آمدند و تسلیم شدند. من همین طور دور آقا می‌گشتم و مواظب حضرت بودم. به دینم! همه‌اش می‌گفتم خدایا، کشته شوم تا حضرت زهرا یک لبخند به من بزند، هیچ چیز دیگری نمی‌خواهم.



خدا هشدار آمدن امام زمان را داده؛ اما هنوز مستقر نشده است. امام صادق قسم جلاله می‌خورد و می‌گوید اگر یک روز از دنیا باقی باشد امام زمان می‌آید. رسول اکرم می‌فرماید: پسرم مهدی وقتی می‌آید که زنان شبیه مردان و مردان شبیه زنان شوند، امانت برود، خیانت زیاد شود، مردم گیر به حلال و حرام ندهند، تمام مملکت را نزول و ربا فراگیرد، فسق و فجور رواج پیدا کند، کاشفات العاریات، زنان پوشیده‌اند؛ اما برهنه‌اند. . . من تا توانسته‌ام به تمام ممالک اعلام کرده‌ام که اگر کسی ثابت کند از علائم ظهور چیزی باقی مانده، من صد هزار تومان انعام می‌دهم، همه‌اش شده است، فقط معطل یک ندای آسمانی است که ثلث مردم از دنیا بروند، بعد از آن دجال و سید حسنی می‌آیند و هشت ماه طول می‌کشد که امام زمان تشریف بیاورد. پس فقط علائم حتمی مانده است.



حالا تو نمیری، چه قدر ترسیده‌ای که ظهور نزدیک است! تو دست از کارهایت برنداشته‌ای!! عزیزان من! چه خبر است؟ کجایید؟ شما هنوز گرفتار دنیایید. بیایید پایتان را از دنیا باز کنید تا به دامن آنها پرش کنید. همان طور که می‌خواهید در دنیا تخصص بگیرید، باید یک تخصص ولایت هم بگیرید. قبولی تخصص ولایت، رجعت است. 



رجعت؛ یعنی خواست بهشت. آنهایی که به بهشت رفته‌اند و در فکر رجعت بوده‌اند، به خواستشان نرسیدند. خواست شیعه این است که ولایت افشا شود. من اگر بمیرم با عقده این که هنوز رجعت نیامده است می‌میرم. اگر در فردوس باشم ناراحتم. به تمام آیات قرآن! راست می‌گویم. چرا؟ دلم می‌خواهد رجعت بشود، به خدا گفتم اگر مرا جایی قرار دهند و آب‌های هفت طبق آسمان را روی من بریزند، باز هم برای مصیبت حضرت زهرا و امام حسین می‌سوزم تا زمانی که احقاق حق از دشمنان آنها بشود! نشده است که من با عقده از دنیا رفته‌ام. بهشت که من را تأمین نمی‌کند، احقاق حق این‌ها مرا تأمین می‌کند! باید همه‌تان این طور شوید. اگر این طور نباشید مثل حیوانی هستید که یونجه و جو به او داده‌اند و قانع شده است. ما باید قانع نشویم و انتظار رجعت را بکشیم.آن دو نفر یا بنی امیه و بنی عباس چه کردند؟ این همه جوان را گمراه کردند. ما می‌سوزیم! کی می‌شود آن حقیقت اسلام و قرآن و توحید یعنی امام زمان بیاید؟ انتظار الفرج یعنی این! نه این که بیاید کاه و جوی ما را درست کند. انتظار الفرج؛ یعنی انتظار رجعت، اگر این طور نباشید والله، بالله، تالله، نفهمیده‌اید. 



ما باید آرزویمان این باشد که با ولایت سنخه شویم و در رجعت شرکت کنیم. نماز که می‌خوانید بگویید خدایا، همان طور که تو می‌خواهی، امیرالمؤمنین می‌خواهد، تمام خلقت می‌خواهند، ما هم رجعت را بخواهیم. خدایا، اگر بودیم که بودیم و اگر نبودیم به جز محبت رجعت، هیچ محبت دیگری در قلبمان نباشد. بهشت هم گولمان نزند، ما رجعت را بخواهیم! ما را به مقصد خودت و پیامبر و امیرالمؤمنین که رجعت است استوار کن. 



بار من افتاده است، بار من بار کن ای رب جلیل، به حق امیرالمؤمنین



امام زمان اراده خداست، اگر بگوید بشود می‌شود. حالا از او چه می‌خواهید؟ هر چه بخواهی تمام می‌شود؛ اما انتظار الفرج تمام‌شدنی نیست. چه چیزی غیر از ظهور ولی الله الاعظم امام زمان حجت خدا، مقصد و ذخیره خدا می‌تواند تمام ممکنات را خوشحال کند؟! مگر من نمی‌توانستم که از او دنیا بخواهم؟! وقتی خدمت حضرت رسیدم، گفتم: آقا جان! یک خواهش از شما دارم، دلم می‌خواهد یاور شما باشم، هیچ چیز دیگری نمی‌خواهم، حضرت قبول فرمودند و اشاره کردند صلوات بفرست. شیعه وقتی هم که خدمت امام زمان می‌رسد انتظار الفرج می‌خواهد، کجا می‌روید؟ چه کار می‌کنید؟ بیایید این طرف خط!



کسانی که از دنیا می‌روند و در بستر به فکر رجعتند، در رجعت برمی گردند و در رکاب حضرت شهید می‌شوند. برای هر مؤمنی یک قتل و یک مرگ مقدر است. شهدای کربلا هم در رجعت برمی‌گردند و تتمه عمرشان را می‌کنند. روایت است امام حسین در رجعت آن قدر عمر می‌کند که ابروانش سفید شده و روی چشم مبارکش می‌ریزد. رجعت مرگ ندارد، آن مرگ دست خودت است. هر مؤمنی از دنیا می‌رود با دل پرغصه می‌میرد که چرا احقاق حق از امام حسین نشده است! عظمت این مصیبت با گوشت و خون شیعه مخلوط است و او می‌سوزد. حضرت زینب گفت: برادر جان! هرگز غم تو از دل خواهر نمی‌رود. مگر ممکن است غم مادرش زهرا از دل دوستانش برود؟ مگر ممکن است محبت امیرالمؤمنین و امام حسین از دل ما برود؟ اگر مرا به رضوان و فردوس هم ببرند، این غصه از دلم بیرون نمی‌رود؛ مگر در رجعت! تولی و تبری؛ یعنی بغض دشمنان اهل بیت و حب حضرت زهرا و امام حسین در دل مؤمن است. اگر بشر این طور نباشد مؤمن نیست و اسلام دارد. اسلام پی بهشت است که بدود در آخورگاه! والله! بهشت بی‌علی زشت است. اصل و اساس بهشت ولایت است. ما بهشت را می‌خواهیم؛ اما رجعت را بیشتر می‌خواهیم. چون بهشت هم مقصدش رجعت است. 



درباره ائمه یک محبت داریم و یک مقصد! ما در رجعت به مقصدمان می‌رسیم و دیگر چیزی بالاتر از آن نیست که بخواهیم به آن برسیم. الان زمین با آسمان فرق دارد، آن زمان فرق ندارد. همان‌طور که در آسمان گناه نیست، در زمان رجعت هم روی زمین گناه نمی‌شود. در عالم جایی از عرش بالاتر نیست؛ اما آن زمان عرش خدا در زمین پیاده می‌شود، تمام ائمه جمعند و مؤمن در عرش شرکت می‌کند. در رجعت، هم در حضور امام هستند و هم در امر امام! حضور امام خوب است؛ اما مقصد، یقین به امام است. خلق نگذاشت که در این دنیا مقصد خدا عملی شود؛ اما در رجعت این کار خواهد شد. آن زمان عدالت خدا اجرا می‌شود. تمام این نباتاتی که از زمان آدم ابوالبشر خلق شده‌اند، مقصدشان رجعت است. چرا؟ خدا می‌گوید: «کلوا من الطیبات و اعملوا صالحا»[۴] تمام این‌ها را خلق کرده‌ام، بخورید و عمل صالح کنید. عمل صالح عمل به ولایت است! این است که در قیامت جلوی کفار را می‌گیرند و می‌گویند تو که «أشهد انّ علیاً ولی الله» نمی‌گفتی چرا مرا خوردی؟ کسی که نگوید نکبت دارد.



خدا به آسمان گفته باران ببار، به هوا می‌گوید باش مسمومیت را ببر، افعی‌ها زهر جو هوا را می‌کشند که تو سالم باشی، فلک گردش می‌کند و ستاره‌های آسمان می‌درخشند که تو راحت باشی، به دریا می‌گوید آرام باش چون اگر انفجار کند چیزی باقی نمی‌ماند. ماهی‌ها مال شماست، میوه‌های درختان برای شما به وجود می‌آیند، کوه‌ها ذخیره‌های شما، زمین آرام و مسخر شماست. تمام عالم فدای شماست؛ اما انسان باشیم. عالم، فدای شیعه است. دیدن مؤمن یعنی این! من این را می‌بینم؛ اما شما نمی‌بینید و کفران می‌کنید. اصلاً مؤمن به غیر از دیدن خدا و ائمه نگاهی نباید داشته باشد. در حدیث کساء می‌فرماید: همه این‌ها را محض ائمه آفریدم. حالا ائمه به خلقت می‌گویند تو ملک مایی؟ باید آرام باشی و نعمتهایت را به دوستان ما بدهی. خدا خلقت را کادو کرده و به ائمه داده، آنها هم کادو کرده‌اند و به شیعیانشان می‌دهند. چه قدر ائمه شما را می‌خواهند؟ 



همان‌طور که پدر و مادر بچه‌اش را می‌خواهد و دلش می‌خواهد رشد کند. پدر و مادر حقیقی ما ائمه و متقی هستند. چرا ائمه می‌گویند شیعه‌ها از ما هستند؟ پس ما به هم مربوط هستیم. مگر ما جدای از هم هستیم؟ خلق خودش را از امر جدا می‌کند و برای ولایت مشابه درست کرده و دنبال آن می‌رود. یک شیعه از هفت طبق آسمان بالاتر است. آسمان به توسط شیعه خلق شده است؛ پس شیعه بالاتر است. گردش افلاک به واسطه شیعه است. حالا این شیعه مقصدش رجعت است. چرا؟ دلش پرخون است، مگر حسین ما را کشتند کسی آمده دفاع کند؟ زهرای ما را زدند کسی آمده دفاع کند؟ مؤمن را زندان می‌کنند، کسی آمده دفاع کند؟ همه این‌ها باعث غصه شیعه است. 



شیعه چه موقع پیروز می‌شود؟ زمان رجعت! شیعه واقعی باید حواسش پیش امام زمان باشد، آقا را ببیند، خدمتش برسد؛ اما هنوز آن زمان هم به مقصدش نرسیده است. چرا؟ هنوز رجعت نشده است، ما باید امام‌دوست باشیم و رجعت‌خواه! خود امام زمان هم وقتی تشریف می‌آورند زمینه رجعت را درست می‌کنند. زمان رجعت برای شیعه از بهشت بالاتر است. رجعتیون را خدا دعوت می‌کند و سر سفره خدا نشسته‌اند. بهشت شکم مرا تأمین می‌کند، نه ولایت مرا! رجعت ولایت تو را تأمین می‌کند. این حرف‌ها یقین می‌خواهد و جوابگویش ولایتی است که در قلب شماست. 



خوشا به حال آن کسانی که در رجعت می‌آیند، همه ائمه حضور دارند و احقاق حق می‌شود. دل دوازده امام، چهارده معصوم خوش می‌شود، دل شیعه هم خوش می‌شود. اگر شما به این امر راضی باشید و مقصدتان آن باشد، از رجعتیون هستید. همانطور که می‌گوید: «این الرجبیون» ندا سر می‌دهد: «این الرجعتیون» تا حتی اگر مرده باشی، طلبت می‌کند و می‌آیی. اگر شما آن طور شدی داری خواست امام زمان را عمل می‌کنی و به اعمال امام زمان شریکی؛ چون خواست امام زمان رجعت است. 



خوش به حال آن روز که تمام دنیا می‌گویند: «لا اله الا الله، محمد رسول الله، علی ولی الله، امام زمان حجة الله» آن روز شیعه یک نفسی می‌کشد. به تمام آیات قرآن! من نیمه نفس می‌کشم، بعضی وقت‌ها از غصه می‌افتم. اصلاً شیعه نفس عمیق نمی‌کشد.آنها که نفس لهو و لعب می‌کشند، شیعه نیستند. شیعه، دائم منتظر ندای حجة بن الحسن است که بگوید: «جاء الحق و زهق الباطل إن الباطل کان زهوقا»[۳] حرفهایی هست که نمی‌توانم بزنم. چه کسی جلوی امام زمان را می‌گیرد؟! چه کسی در مقابل حضرت می‌ایستد؟! همانهایی که حسین ما را کشتند؛ یعنی نماز شب خوان‌ها، بیتوته کن‌ها، الغوث کش‌ها، جهاد بروها. امام حسین فرمود: من کشته جلسه بنی ساعده‌ام. هفتاد هزار نفر به نام اسلام به طرف برانگیخته آن جلسه رفتند و به ولایت پشت کردند! همان عده بودند که در صحرای کربلا حاضر شدند و امام حسین را کشتند. حالا همانها با اسلام جلوی امام زمان را می‌گیرند؛ اما دیگر فایده‌ای ندارد چون امام زمان محدود نیست؛ به امر خدا، مقصد خداست و تمام این عالم را می‌گیرد. این است که می‌گوید انتظار الفرج افضل العبادة! انتظار الفرج، انتظار رجعت است.



اگر شما اعتقاد به رجعت داشته باشید، آگاهی و اعتقاد عالمی دارید. چون که تمام عالم انتظار رجعت را می‌کشند. رجعت نه فقط در دنیا، بلکه در تمام عالم برانگیخته شده است؛ چون که خدا و پیامبر و ائمه وعده رجعت را داده‌اند. آنها یکی راجع به ولایت، یکی قرآن مجید و دیگر رجعت خیلی صحبت کرده‌اند؛ اما رجعت به نظر من مهمتر است! چون که رجعت، خلقت‌خوشحال‌کن است. روزی از روزی که امیرالمؤمنین یا امام حسین را شهید کردند بدتر نیست، بد روزگاری بوده است؛ اما در تمام این عالم روزی هم از روز رجعت بهتر نیست. الان بالای گنبد امام حسین پرچم قرمز است؛ یعنی هنوز احقاق حق نشده است. در رجعت است که احقاق حق می‌شود، پس اصل رجعت است. تمام عالم عزادار امام حسین هستند. یا ثارالله و ابن ثاره، ای خون من! هیچ مصیبتی به غیر از مصیبت امام حسین عالم‌گیر نیست که عرش و فرش و آسمان گریه کرده باشند، تا حتی روایت داریم جهنم گریه کرده است. پرسیدند که جهنم غضب خداست برای چه گریه می‌کند؟ گفتم می‌خواهد با آنها هماهنگ باشد. (هماهنگی خیلی مهم است، شما هم اگر با ظالم هماهنگ باشید، مثل او هستید.) وقتی امام حسین شهید شد، همه ملائکه گریه کردند و نزدیک بود تعادلشان را از دست بدهند. آن‌وقت خدا فرمود: ای ملائکه من! به عرش من نگاه کنید. دیدند در ساق عرش جوانی با شمشیر ایستاده است، فرمود: به عزت و جلالم قسم! به دست این جوان از دشمنان حسین احقاق حق می‌کنم. تمام این‌ها منتظر آن روز هستند و هنوز عزادارند. همه عالم گریانند تا حتی درخت! در اطراف قزوین درختی است که عاشورا گریه می‌کند و مثل آب از آن خون می‌چکد. این‌ها خندان نمی‌شوند مگر در رجعت! انتظار رجعت انتظار فرج است. رجعت نه این که فرج این دنیا باشد، فرج تمام خلقت است. تمام ممکنات، غصه‌دار امام حسین هستند. چه کسی می‌تواند تمام این عالم را خندان کند؟ وجود مبارک ولی الله الاعظم امام زمان! اما اغلب مردم خبر از رجعت ندارند. اگر شما واقع انتظار رجعت داشته باشید، انتظار فرج دارید، اما اغلب شما منتظر گناه و تلویزیون و ویدئو و ماهواره و مجلس‌های فساد هستید که بی‌دین از دنیا می‌روید. باید منتظر ولی الله الاعظم باشید که بیاید و رجعت را پیاده کند و تمام این خلقت را خوشحال کند. 



رجعت که می‌آید غم و غصه را از همه ممکنات برمی دارد؛ یعنی خدا به وعده‌اش عمل می‌کند. تمام خلقت منتظر آن امر خدا هستند! حالا همه ذوقی می‌شوند که خدا به عهدش وفا کرد و امام زمان را ظاهر کرد تا احقاق حق کند. تمام منتظر احقاق حق بودند. خود امام زمان هم منتظر است که خدا به او اجازه بدهد. انتظار الفرج، انتظار الرجعت است، فرج؛ یعنی آن کار به ثمر رسیدن، در رجعت به ثمر می‌رسد. وگرنه تمام ائمه بوده‌اند؛ اما آنها فرج نبودند. فرج، فقط وجود مبارک امام زمان است! همه آنها هم انتظار او را دارند، چون که به امام صادق گفتند شما آن منتقم آل محمد هستید؟ گفت من هم انتظار ولی الله الاعظم امام زمان را دارم، او باید بیاید و اصلاح کند، نگذاشتند که ما اصلاح کنیم؛ اما برای او کمک می‌آید. مگر امام حسین چند یاور داشت؟ هفتاد و دو نفر داشت. امیرالمؤمنین چند نفر داشت؟ با پیامبر شش هفت نفر داشتند، کسی را نداشتند؛ اما امام زمان این طور نیست، او احتیاجی به من و شما ندارد. چندین هزار ملک دست به شمشیر نازل می‌شوند، در و دیوار، همه حمایت می‌کنند، تمام حکومتها را فلج می‌کنند. من دیده‌ام که توپ و تانک و اتم از کار می‌افتد؛ چون که قدرت این دولتهای اسلامی و نااسلامی به اتم و بمبشان است. تمام این‌ها از کار می‌افتد و فلج می‌شوند؛ اما تو ای شیعه! ای دوست امام زمان! باید فلج‌کن باشی، نه فلج بشوی! وقتی دنبال گناه و خلق رفتی فلجی؛ اما اگر انتظار الفرج داشته باشی با تمام این خلقت هماهنگی، چون همه آنها حمایت از خون خدا یعنی از امام حسین می‌کنند و فقط منتظر آن هستند که خدا به وعده‌اش عمل کند. وقتی یعقوب فرزند کنیزش را فروخت، آن کنیز گفت خدایا، ما به خانه پیامبرت آمدیم که در امان باشیم؛ اما او فرزند مرا فروخت و از من جدایش کرد. خدا ندا داد: یا اماه! بچه‌اش را جدا می‌کنم و فرزندت را به تو زودتر برمی‌گردانم. وقتی یوسف به غلامش گفت برو پدرم را خبر کن که من دارم می‌آیم. آن زن کنار جوی آب بود، غلام گفت خانه یعقوب کجاست؟ خبر یوسف را آورده‌ام. کنیز گفت خدایا، مگر تو وعده نکردی که بچه‌ام را به من زودتر برمی گردانی؟! یک دفعه آن پسر گفت: مادر جان! من فرزند تو هستم. خدا به وعده‌اش عمل کرد. 



حالا تمام ممکنات منتظر آن وعده خدا هستند. وقتی ندای «جاء الحق و زهق الباطل»[۳] در جو این عالم پیدا می‌شود تمام خلائق خوشحال می‌شوند که او دارد می‌آید تا احقاق حق کند. همه آنها بغض دشمنان اهل بیت را دارند به غیر از بشر! این بشر است که حب کس دیگری را به غیر از امر به خود راه می‌دهد. عیسی ذره‌ای مهر سوزن و نخ داشت در آسمان چهارم نگهش داشتند. فقط بشر است که برای ولایت مشابه درست می‌کند، خدا درست می‌کند، پیامبر درست می‌کند و خودش را از همه خلقت جدا می‌کند! رجعت می‌آید مردمی که چندین سال منافق بوده‌اند را افشا می‌کند. رجعت آن چه که مردم گفته‌اند ممکن است اما ممکن نبوده فاش می‌کند. 



اگر رجعت نباشد، کار دنیا ناقص است. صحیح بودن کار تمام دنیا به واسطه رجعت است. رجعت می‌آید احقاق حق از امام حسین می‌کند. از خون علی اصغر، از دست‌های بریده آقا اباالفضل، از ناله‌هایی که زهرا زده و از سیلی‌ای که خورده حمایت می‌کند. رجعت قلدرفاش‌کن است. رجعت حد ندارد. در رجعت اول امام حسین می‌آید. چرا می‌آید؟ تا به مقصدش برسد. هیچ کدام از ائمه به عنوان «خرج عن دین» کشته نشدند. حالا خدا افشا می‌کند که دین، حسین است. به هیچ کس مطابق امام حسین لطمه نخورده. علی اکبر و علی اصغرش را داده، حالا خدا می‌خواهد جبران کند. آن موقع که امام حسین «هل من ناصر» گفت اصلش این است که فقط خدا لبیک گفت. لبیک حسین جان! حالا روز رجعت آن لبیک را افشا می‌کند، باید اول تو بیایی و تمام این‌ها که امیرالمؤمنین را قبول ندارند به جهنم بروند! 



رجعت؛ یعنی خواست آسمان، رجعت؛ یعنی خواست عرش خدا. رجعت؛ یعنی خواست آن چه که ملک است. رجعت؛ یعنی خواست تمام شیعیان از زمان حضرت آدم تا به حال! رجعت؛ یعنی خواست صد و بیست و چهار هزار پیامبر. رجعت؛ یعنی خواست نباتات. رجعت؛ یعنی خواست کوه‌ها، رجعت؛ یعنی خواست آب فرات، چرا مرا غصب کردید و به امام حسین ندادید؟ خدایا، زمانی برسد که من از غصب در بیایم. امید آب فرات به رجعت است و می‌سوزد. خدا تمام ممکنات را برای رجعت گذاشته است. آنها برای رجعت خودسازی می‌کنند! آنها در امر رجعت خواهند بود. چرا؟ رجعت دل‌خوش‌کن تمام خلقت است. دل حضرت زهرا و امام حسین خوش می‌شود. دل اهل بیت خوش می‌شود. همه دلشان می‌خواهد که احقاق حق شود. تمام ممکنات مقصدشان رجعت است. هر آن چه که هست می‌گویند: «لا اله الا الله، محمد رسول الله، علی ولی الله»، بعد می‌گویند رجعت! رجعت خواست امیرالمؤمنین است، خواست رسول الله است، خواست خدا و قرآن است. همان طور که خدا واحد است، همان طور که ولایت واحد است، رجعت هم واحد است. رجعت؛ یعنی توحید، رجعت؛ یعنی ولایت؛ چون مقصد خدا رجعت است. تا حتی قرآن مجید کلام خداست، تایید کننده است؛ اما رجعت مقصد خداست.



هر چیزی در عالم عصاره‌ای دارد، عصاره تمام زحمت‌های انبیاء تا حتی دوازده امام، چهارده معصوم رجعت است. رجعت به خدا وصل می‌شود. جبران تمام لطمه‌هایی که به انبیاء خورده، به ائمه خورده، به دین و مذهب خورده، به ممالک خورده، به اشیاء خورده، رجعت است! مقصد خدا این است که هر قلدری به جزایش برسد. رجعت انتقام می‌گیرد از کل ظالمینی که از زمان آدم ابوالبشر تا زمان رجعت آمده‌اند. چون امام زمان می‌فرماید: منم آدم، منم نوح، منم پیامبر آخرالزمان؛ یعنی جدم رسول الله می‌خواست این طور بشود، نشد؛ آدم، نوح، ابراهیم و تمام انبیا می‌خواستند این طور بشود، نشد؛ یعنی نگذاشتند؛ اما من مانع را برطرف می‌کنم؛ چون کارشکن مانع می‌شود. بنی امیه، بنی عباس و خلفای بی‌امر، کارشکن بودند. حالا امام زمان که بیاید همه آنها را می‌زند. 



اگر امام زمان نیاید احقاق حق از ظالمین نمی‌شود. ظهور ولی الله الاعظم برای به ثمر رساندن رجعت است. اگر رجعت نشود، خلقت لغو است. به آمدن امام زمان یک حدی کار درست می‌شود، مملکت اصلاح می‌شود، مردم به لقاء می‌رسند؛ اما آن احقاق حق واقعی نشده و هنوز کسی هست که قدری درست نیست؛ اما در رجعت همه روح می‌شوند. مگر ادا شدن حق امام حسین این است که امام زمان چهار نفر را بکشد!؟ امام زمان زمینه‌ساز رجعت است؛ چون آن زمان سرتاسر جهان را عدالت می‌گیرد و دیگر خباثتی وجود ندارد. در رجعت، زمین یک نفس می‌کشد، چون دیگر مشرک و خیانت‌کار رویش نیست؛ اما قبل از رجعت هنوز در گوشه و کنار خبیث وجود دارد که امام زمان را شهید می‌کنند. در رجعت مانند بهشت دیگر آدم ناجور نیست و همه به حق خودشان می‌رسند. از امام صادق سؤال می‌کنند سید حسنی و یمانی درستند؟ می‌فرماید: بله، اما اگر من باشم جانم را فدای امام زمان می‌کنم. چرا؟ چون حسنی و یمانی رجعت را به وجود نمی‌آورند، رجعت به دست توانای امام زمان به وجود می‌آید! این است که امام صادق می‌فرماید: من جانم را فدای امام زمان می‌کنم. تشریف‌فرمایی امام زمان و رجعت و قیامت، توأم به هم است و ایام الله است. ظهور امام زمان، مقدمه رجعت است.



انتظار الفرج، انتظار الرجعت است؛ وگرنه شما انتظار فرج نداری. چون که امام زمان فقط در رجعت می‌آید تا دفاع از مادرش زهرا و از جدش حسین کند، در زمان امیرالمؤمنین یا ائمه طاهرین رجعت نبوده؛ اما در زمان حجة بن الحسن رجعت می‌آید. خواست و مقصد خود امام زمان هم رجعت است. امام زمان خودش را فدای رجعت می‌کند تا عالم پاک‌سازی شده و حضرت زهرا و ائمه طاهرین بیایند. زمان رجعت از مشرکین اسمی نیست و همه موحد و صالح هستند. این است که خود امام زمان هم انتظار رجعت را می‌کشد. حضرت زهرا هم انتظار رجعت را می‌کشد تا احقاق حق شود. آنها حق و ناحق را می‌بینند تو هم باید همین طور باشی. آیا تو انتظار رجعت داری؟ اگر انتظار آن را داشته باشی خودت را به چیز دیگری به غیر از رجعت و احقاق حق دل‌خوش نمی‌کنی. چرا دل خودت را به لهو و لعب خوش می‌کنی ای بدبخت بیچاره! تو والله از رجعت جدا شدی. این که می‌گوید انتظار الفرج افضل العبادة؛ یعنی تو با تمام موجودات، با آسمان و بهشت و جهنم و عرش خدا هماهنگ می‌شوی. تو به جای هماهنگی با تمام خلقت می‌روی با لهو و لعب آشنا می‌شوی و خودت را از آسمان، از عرش خدا و از آن کسانی که ربانی هستند جدا می‌کنی! چرا جدا می‌شوی؟ چه قدر بدبختی؟ بیایید از رجعت جدا نشوید. والله! بالله! تالله! که اسم جلاله خداست اگر تو بفهمی که رجعت می‌آید؛ یعنی به رجعت اعتقاد داشته باشی دیگر گناه نمی‌کنی. تمام این‌ها که گناه می‌کنند انتظار رجعت ندارند و رجعت را فراموش کرده‌اند.



وقتی شیطان گفت من در قلب بنی آدم بروم خدا گفت: گم شو! آن جا، جای من و ائمه طاهرین است. انتظار رجعت هم باید مثل خدا، در قلبت باشد؛ یعنی دائم انتظار رجعت داشته باشی تا ندای حجة بن الحسن بیاید. انتظار رجعت مثل این است که وقتی شما را دعوت کردند، دعوت دیگری را نمی‌پذیرید. بشر باید تمام اجزای بدنش انتظار رجعت داشته باشد، آن‌وقت دیگر گناه نمی‌کند. بشر باید خیلی آماده باشد وگرنه دنیا و تجدد و تماشا و سیاحت و رفیق بد آدم را می‌برد. انسان باید اتصالش را با خدا قطع نکند. ما باید هر چیزی را در مقابل رجعت موقت بدانیم. همه این‌ها موقت است و تمام می‌شود. بخواه؛ اما علاقه نداشته باش. باید علاقه‌ات به زمان ظهور باشد. آن‌وقت دیگر دست و پایت را جمع می‌کنی و این قدر ولنگ و باز نیستی، وام نمی‌گیری و این کارها را نمی‌کنی. ما خیلی کسری داریم. تو باید فرزندت را بخواهی، خانمت را بخواهی، رفقایت را بخواهی؛ اما باید علاقه‌ات به ندای امام زمان باشد، اصل این است. وقتی آن ندا آمد اگر آنها هماهنگ شدند و آمدند که آمدند و اگر نیامدند تمامشان را بگذاری و بروی. شما باید همه آنها را هم به واسطه ولایت بخواهید. این خواستن، خواستن خداست، خواستن امر است، خواستن تمام خلقت است. این خواستن یک خواستن ماورایی است، یک خواستن ابدی است، یک خواستنی است که ابد الآباد زنده‌ای و با آن محشور می‌شوی. 






	یک دم غافل از آن شاه نباشید
	
	شاید دم زند آگاه نباشید









رجعت در تمام خلقت پخش می‌شود؛ اما این خواستن فرزندان و رفقا یک حدی دارد. شما باید این‌ها را بخواهید؛ اما رجعت مقصدتان باشد. مقصد بالاتر از خواستن است، مقصد در گوشت و خون بشر است. خواستن گرفته می‌شود، الان من فرزندم را خیلی می‌خواهم؛ اما اگر یک دفعه یک کاری بکند که از مقصد جدا شود دیگر او را نمی‌خواهم. اغلب این مردم احکام را فراموش کرده‌اند، مگر پسر نوح چه کار کرد؟ زنا کرد؟ عرق خورد؟ شراب خورد؟ رفت و با رفقای بد مشغول شد. شما هم با دنیا و اهل دنیا مشغولید! حالا وقتی نوح گفت خدایا مگر تو نگفتی که تو و اهل بیتت را حفظ می‌کنم؟! خطاب شد «إنه لیس من اهلک» و اگر او را بخواهی جزء ظالمین هستی! آیا این آیه را فراموش کرده‌ای که همه هستی‌ات را به فرزندت می‌دهی؟ این، «انه لیس من اهلک» است. تو هم که او را می‌خواهی، از ظالمین هستی!



اهلیت؛ یعنی داشتن ولایت و پیروی کردن از ولایت! نه پیروی کردن از گناه و معصیت! به تو می‌گوید اگر برای عائله‌ات کار کنی جزء شهدایی! خدا چه قدر عائله‌ات را احترام کرده است؛ اما وقتی از امر جدا شد می‌گوید اهل تو نیست. اغلب مردم که در آخرالزمان بی‌دین از دنیا می‌روند، کسی را به غیر از امر خدا و پیامبر می‌خواهند. تمام خواستن‌های دنیا برای مؤمن و متقی موقت است. شما باید خداپرست باشید و رجعت‌خواه وگرنه خانه‌پرست و ماشین‌پرست و خانم‌پرستید. رجعت واحد است؛ یعنی همان‌طور که خدا مانند ندارد، ولایت مانند ندارد، در تمام خلقت‌ها رجعت هم مانند ندارد. این رجعت همه کارها را اصلاح می‌کند و هیچ کس احتیاج به رجعت دیگری ندارد. همه به مقصدشان می‌رسند تا حتی به علی اصغر وعده رجعت داده‌اند؛ یعنی می‌گوید از دشمنان من احقاق حق کنید. چرا امام حسین نفرین نکرد؟ اگر امام حسین نفرین می‌کرد به بنی امیه می‌کرد، این که کار صورت نمی‌دهد، بنی امیه هم سقط شدند؛ اما امام حسین حواسش پیش رجعت است که همه دنیا اصلاح شود و همه ظالمان به سزایشان برسند، نه فقط بنی امیه! تو هم که دنبال خلق می‌روی داری امر امام حسین را می‌کشی و جزء بنی امیه هستی. امام حسین بالای سر آقا علی اکبر یک صیحه زد، چون او «اشبه الناس خلقاً و علماً و منطقاً برسول الله» بود؛ اما امام حسین برای آنهایی که با کشتن آقا علی اکبر جهنمی شدند گریه می‌کند، نه برای فرزندش. او را در راه خدا داده این که گریه ندارد. امام حسین تا آخر «هل من ناصر» می‌گفت. علی اکبر را کشتید؟ علی اصغر را کشتید؟ عباس و قاسم را کشتید؟ باشد، بیایید این طرف، بیا! ولایت این است که از سر همه جرم‌ها می‌گذرد. 



امام حسین نگاه کرد دید این‌ها چه کسی را کشته‌اند؟ این‌ها بدبخت بودند. امام صادق گریه می‌کند و می‌گوید که سه چارک جو گرفتند و جد مرا کشتند! پس امام برای جهنمی‌شدن این‌ها گریه می‌کند. متقی خیال امام حسین را هم می‌فهمد که امام مقصدش هدایت و دفاع از ولایت است. امام حسین فرمود: ای شمشیرها! اگر دین جدم؛ یعنی اگر ولایت باقی می‌ماند به من بخورید؛ یعنی من فدای ولایت می‌شوم. این عصاره حرف است. همه خلقت باید دفاع از ولایت کنند. چرا؟ اگر تمام خلقت دفاع از ولایت کنند همه اهل بهشت می‌شوند. زمان رجعت همین طور می‌شود، دنیا بهشت می‌شود. امام زمان هم دفاع از ولایت می‌کند. چون می‌فرماید: منم نوح، منم آدم، منم پیامبر آخرالزمان؛ یعنی آنها می‌خواستند دفاع کنند و نشد. امام زمان می‌آید تا ولایت را رشد بدهد. رسول اکرم تبلیغ دین کرد؛ اما افشا و رشد ولایت مهم‌تر از آن است. به پیامبر اکرم گفت: بلغ، یعنی احکام را بگو؛ اما احکام در رجعت رشد پیدا می‌کند. رشد احکام مهم‌تر از تبلیغ احکام است. امام زمان مقصد تمام خلقت را که رجعت است اجرا می‌کند. امید امام زمان به رجعت است. خواست امام زمان رجعت است که بیاید و احقاق حق از دشمنان مادرش زهرا کند. 



در رجعت همه کفار برنمی گردند؛ اما امام زمان آن دو نفر و یا بدعت‌گذاران دین را برمی‌گرداند تا مردم ببینند و بدانند که امام با این‌ها مخالف است. حضرت آن دو نفر را از قبر بیرون می‌آورد و می‌فرماید: چرا به هم پیوستید، پهلوی مادرم زهرا و گردن سلمان را بشکستید؟ و بعد آنها را می‌سوزاند. شما که انتظار امام زمان را می‌کشید، خواستتان باید آمدن رجعت باشد. رجعت، رضایت امام حسین و شهدای کربلا و شهدای احد را به جا می‌آورد. با این که امام زمان درباره اصحاب امام حسین می‌فرماید: «السلام علیکم یا مطیع لله و لرسوله»، پدر و مادرم به قربانتان؛ اما یاوران امام زمان از اصحاب امام حسین بالاترند. آنها اصحاب امام حسین هستند؛ اما رجعت خواست و مقصد حضرت است. اصحاب امام حسین حمایت از رجعت کردند و به خواست امام حسین متصلند. آنها با همه حرف‌هایشان در زمان رجعت می‌آیند، پس رجعت مهم‌تر است. چرا؟ در زمان امام حسین نشد که مثل رجعت بیایند و تمام را پاک‌سازی کنند، با امام زمان می‌آیند و همه را پاک‌سازی می‌کنند. امام حسین نشد که به اصطلاح در ظاهر فتح کند، فرزندانش را کشتند و شهیدش کردند. امام زمان فتح می‌کند. او و یاورانش احقاق حق می‌کنند. حالا که احقاق حق کردند، آقا امام حسین خیلی خوشحال است، نه فقط امام حسین بلکه صد و بیست و چهار هزار پیامبر خوشحالند، نه این که آنها خوشحالند، آسمانی‌ها خوشحالند. تمام این‌ها برای امام حسین غمناک شدند؛ اما آن زمان همه این‌ها خوشحال می‌شوند. حالا که همه خوشحال شدند، زهرای عزیز هم خوشحال می‌شود. 



ما دنبال معصیت و گناه و دنیا رفته‌ایم و از این حرف‌ها جدا شده‌ایم، این است که می‌گوید در آخرالزمان اگر یک نفر با دین از دنیا برود ملائکه آسمان تعجب می‌کنند. والله ما ائمه طاهرین را نشناخته‌ایم. مثالی بزنم: باغی است که یک طرفش تابستانی است و طرف دیگرش زمستانی. آن چه که میوه بخواهی در این باغ ایجاد می‌شود، هم تابستانی و هم زمستانی. درختانش به فلک سر کشیده، یک برگ زرد در تمام این باغ نیست، نهرهایی در این باغ است از عسل و از شیر، تمام ریگ‌هایش از زمرد و دیوارهایش از طلاست. حالا شما وارد این باغ می‌شوی و یک دفعه می‌بینی که مادرت آنجا می‌گوید آی! پهلویم، برادرت این جا دستش جدا شده، در طرف دیگر خواهرت دارد فریاد می‌زند، در آن طرف یک طفل شیرخوار داری که سرش را بریده‌اند. تو را به حضرت عباس! آیا می‌خواهی در این باغ بمانی یا نه؟! تو را به دینت! آیا می‌خواهی در این باغ بمانی یا نه؟! دنیا این طور است! بیایید محبت دنیا را بیرون کنید تا رجعت به قلب شما ابلاغ شود. رجعت در قلب شما بگوید مرا تشویق کن. 



کسی می‌تواند رجعت را تشویق کند که القای ولایت به او بشود. رجعت واحد است. همان طور که خدا خواستش علی است، علی، خواستش رجعت است. چرا؟ یک خلخال از پای بچه یهودی کشیده‌اند فریاد می‌زند کمرم! چرا ظلم شد؟ حالا علی اکبر و علی اصغر را کشته‌اند نمی‌گوید کمرم؟! امام حسین را کشته‌اند نمی‌گوید کمرم؟! آیا امیرالمؤمنین نمی‌خواهد احقاق حق از دخترش زینب بشود؟ در رجعت، خدا رضایت حضرت زینب و رضایت امام حسین و اهل بیت را فراهم می‌کند. اربعین افشای زحمت‌های حضرت زینب است که در زمان رجعت افشا می‌شود. 



رجعت خیلی ابعاد دارد. کسی باید حرف رجعت را بزند که القا و افشا داشته باشد. رجعت خواست اهل بیت را به وجود می‌آورد. تا آن زمان از اهل بیت حمایت نشده است؛ اما خدا خواست اهل بیت را در رجعت صددرصد افشا می‌کند. امام زمان دنیا را پاک‌سازی می‌کند، دیگر دشمن زهرا نیست، دشمن حسین نیست. همه دوست هستند. تو اول باید رجعت را بفهمی بعد حرفش را بزنی. رجعت نه این که ائمه زنده شوند و بیایند، ائمه که زنده هستند! مگر هستی خدا می‌میرد؟ هستی خدا دوازده امام، چهارده معصوم است. مگر هستی خدا را می‌توان زیر سم اسب کرد؟ نه! آنها افشا را زیر سم اسب کردند، نه هستی خدا را! امام حسین در تمام خلقت افشا شد. سر امام حسین قرآن می‌خواند، «ام حسبت ان اصحاب الکهف و الرقیم کانوا من آیاتنا عجبا» خواهر! کار من از اصحاب کهف و رقیم عجیب‌تر است. امام روح است. روح را که نمی‌شود کشت! 



تمام خلقت به وجود امام حسین وجود پیدا کرد. خدا حساب کرد خلقت باید یک وجودی داشته باشد. جنبش خلقت به واسطه امام حسین است وگرنه خلقت جنبش ندارد. کجا داریم در شهادت رسول الله و دیگر ائمه زمین و آسمان گریه کرده باشد؟ آیا اگر امام حسین شهید نمی‌شد بهشت و جهنم و فردوس و آسمان و خلقت گریه می‌کردند!؟ یا ثارالله و بن ثاره، ای خون خدا و پسر خون خدا. تمام خلقت به توسط خون امام حسین نتیجه می‌برند. مگر نمی‌گوید اگر برای امام حسین پلکت، تر شود آمرزیده‌ای؟ پس امام حسین با خونش خلقتی را نجات داد. امام حسین شفادهنده کل عالم است. 



زمانی انگلیس‌ها عراق را گرفتند و آقای کاشانی و روحانی و چند نفر دیگر را به عنوان تبعید به خارج بردند. ایشان نقل می‌کرد شبی دیدیم که از بیشتر فرنگ صدای حسین حسین می‌آید. آن‌وقت متوجه شدیم که آن شب، شب عاشوراست. اگر شما گوش شنوا داشته باشید، ملائکه آسمان هم شب عاشورا حسین حسین می‌گویند. همه ملائکه منتظر رجعتند که احقاق حق شود و تا آن زمان این ندا را سر می‌دهند؛ اما بعضی خلق خلق می‌گویند، زمان آن دو نفر همین طور بود! آن قدر قضایای امام حسین بالاست که عقل کل خلقت‌ها یعنی امام زمان در مصیبت جدش حسین خیلی وارد نمی‌شود. پس اگر ما مداخله کنیم مقصد خودمان را گفته‌ایم و توجه به آن مقصد واقعی نداریم. 



شیعه دائم عزادار امام حسین است و خوشی دنیا را قبول نمی‌کند، مگر گذران باشد. خوشی شیعه بعد از رجعت است؛ یعنی وقتی که احقاق شد وگرنه دائم می‌سوزد و چاره‌ای هم ندارد! اگر عقد فرزندت هست لبخند بزن؛ اما همیشه باید دلت بسوزد. اگر بشر غیر از این باشد نه شیعه است و نه دوست، چون انتظار رجعت ندارد. من شب عروسی پسرم به یک اتاق خلوت رفتم و یاد حضرت قاسم افتادم که امام حسین فاطمه را روز عاشورا به عقد او درآورد. عوض این که بخندم و بگویم و برقصم آن قدر گریه کردم که از حال رفتم. حالا وقتی این طور شدی، امام زمان هم می‌آید و به تو سر می‌زند.



آقا! تو هفتاد، هشتاد سال از عمرت می‌گذرد، آیا امام زمان را دیده‌ای؟! شرط ولایت و شرط ایمان این است که دائم برای مصیبت آنها بسوزی! انسان نباید ائمه را فراموش کند. چون که اصل ولایت و اصل دین آنها هستند. در آخرالزمان شده فراموشی ولایت و شناسایی دنیا! این است که می‌گوید بی‌دین از دنیا می‌روید. اصل جهنم و فساد دنیا، اهل دنیا هستند. هر کس آنها را می‌خواهد با آنها محشور می‌شود، شما هم که ائمه طاهرین را می‌خواهید با ائمه محشور می‌شوید؛ چون امام سجاد می‌فرماید: اگر سنگی را دوست داشته باشید با آن محشور می‌شوید، یا پیامبر فرمود: به عمل هر قومی راضی باشید از آن قوم هستید. حالا آخرالزمان دست از ائمه بر می‌دارند و دنبال خلق می‌روند.



در رجعت شیعه به مقصدش می‌رسد. آمدن امام زمان خواست ماست؛ اما رجعت مقصد ماست. خدا می‌داند که چه خبر می‌شود. هر چند به رجعت قیامت صغری می‌گویند؛ اما رجعت از قیامت کبری مهم‌تر است. رجعت؛ یعنی قیامت‌معلوم‌کن، افشا می‌کند که هر کس چه کاره است. قیامت کبری سفری است که همه محاکمه شده و سزای اعمالشان را می‌بینند و دیگر برگشتی ندارند؛ اما در رجعت مردم راه برگشت دارند، اعمال فاش می‌شود و امام زمان چند روز فرصت می‌دهد که مردم احکامشان را یاد بگیرند و می‌توانند توبه کنند. رجعت مثل آن است که امیرالمؤمنین به دومی گفت: به مسجد برو و بگو که غصب خلافت کرده‌ام تا توبه‌ات قبول شود که مردم بعد از این دیگر کافر نشوند. حالا در رجعت جلوی گمراهی مردم تا قیام قیامت گرفته می‌شود و تمام ممکنات به واسطه این احقاق حق خوشحال می‌شوند. در قیامت کبری شما باید ولایت ببرید تا قبولتان کنند؛ اما در رجعت زمینه‌ای فراهم می‌شود که امیرالمؤمنین علی را قبول کنید و نجات پیدا کنید. پس در اعمال، رجعت کبری است! این که آن قیامت را کبری می‌گویند چون خلق اولین و آخرین در آن جا جمعند و محاکمه می‌شوند. ما نمره نمی‌دهیم، در رجعت انس و جن و ملک و عرش و فرش، همه خوشحال می‌شوند؛ اما در قیامت همه خوشحال نمی‌شوند، هر کس گرفتار اعمال خودش است. پس رجعت بالاتر از آن است. رجعت مثل پل صراط می‌ماند. همان طور که باید از پل صراط گذشت، همه باید از امتحان رجعت در بیایند. 



شبی در عالم رؤیا قیامت را سیر کردم، بیشتر مردم یا کفن نداشتند یا یکی دو تکه داشتند. تمام مردم باید از یک جا رد می‌شدند که به آن پل صراط می‌گویند، همه نگران بودند و هیجان داشتند. چه روزگارهایی داریم و عین خیالمان هم نیست، ما خیلی پوست کلفتیم! یک روایت داریم اگر بفهمید چه به سرتان می‌آید خنده به لبتان نمی‌آید؛ اما دوستان امیرالمؤمنین در قیامت با تمام شلوغی‌هایش فارغ و سرافرازند. ان‌شاءالله شما همین‌طور باشید. من یک گوشه‌ای فارغ بودم و نگاه می‌کردم، نامه‌ام به دستم بود و مانند تیتر روزنامه به آن نوشته بود: «ولایة امیرالمؤمنین علی» . یک سید این طرف پل و یک سید هم آن طرف بود، نامه‌ام را نشانشان دادم، گفتند: باید از این جا هم رد بشوی. در قیامت ائمه همه کاره هستند. (در این دنیا که نگذاشتند آنها امر و باطن کار را افشا کنند، حالا هم نمی‌گذارند متقی حرفش را بزند. کمی از آن را می‌گوید. آن موقع هم نمی‌گذاشتند. البته جلوی امام زمان را نمی‌توان گرفت.) شما هنوز در دنیایید، بیایید از دنیا بگذرید تا بدانید که من چه می‌گویم. خوشا به حال آن کسانی که با قلب سلیم به این حرف‌ها یقین دارند و عمل می‌کنند. به تمام آیات قرآن! اگر قلب سلیم نداشته باشید نمی‌فهمید و ایراد می‌کنید. قلب سلیم؛ یعنی قلبی که در آن علی باشد، نه دنیا! رجعت پاک‌سازی فساد است و تمام قلدرها را به خاک هلاکت می‌افکند، دنیا کاملاً پاک‌سازی می‌شود. تو چه می‌گویی که ما پاک‌سازی کرده‌ایم!؟ پاک‌سازی که شد آن‌وقت انسان‌سازی می‌شود. ان‌شاءالله شما از همانها باشید.



پس بیایید به فکر رجعت باشید. چطور؟ بدانید که در آن روز محاکمه می‌شوید. اگر شما در کارگاهی کار کنید می‌دانید که باید جوابگوی مافوقتان باشید. بدانید که خدا هم در رجعت از شما حساب می‌کشد و باید به امر خیانت نکرده باشید. خیانت به امر، پیروی از خلق است! شما اگر تمام خدشه‌ها را خنثی کردید، آن‌وقت نمره هم می‌گیرید و جزء اصحاب امام زمان هم می‌شوید. پس امیدوارم که در فکر امتحان رجعت باشید. به تمام آیات قرآن! اگر شما این طور باشید متصل به رجعت هستید. من این حرف‌ها را که می‌زنم می‌بینم و می‌زنم، زمان‌ها را می‌بینم و سیر می‌کنم. به شما بشارت می‌دهم، خدمت رسول الله بودم. حضرت فرمود: فلانی! بلند شو به تمام مردم ندا بده که آخرین امضا شد. من طیران داشتم، تا خیال آمریکا می‌کردم، آن جا بودم. تا خیال می‌کردم انگلیس، انگلیس بودم. خیال هر مملکتی را که می‌کردم فوراً آن جا بودم و فریاد می‌زدم: عطیه! عطیه! آخرین امضاء شد. آخرین امضای آمدن امام زمان با حضرت زهرا است. خود امام زمان هم مانند تمام خلقت منتظر اجازه خداست. حالا که خدا اجازه داد، باید امضای مادرش هم باشد. چرا؟ امام زمان در رجعت، احقاق حق از دشمنان زهرا می‌کند. حضرت زهرا منتظر است که پسرش مهدی بیاید و احقاق حق کند. امام صادق می‌فرماید: ما حجتیم برای تمام خلقت، مادرم زهرا حجت است برای ما. رضایت فاطمه زهرا خشنودی تمام ائمه است و خشنودی ائمه خوشحالی تمام خلقت است. 






	غم مخور یا فاطمه، ای بانوی پهلو شکسته
	
	آن طبیب دردمندان با شیشه دارو و درمان خواهد آمد 









هنوز احقاق حق نشده است، هر کس به اسم حضرت زهرا و امام حسین دارد عقاید خودش را اعمال می‌کند. به من بگویید ببینم، چه کسی آمده که عقیده‌اش زهرا و حسین باشد؟ هر کسی نشانم بدهد به او انعام می‌دهم. تمام این مردمی که به اصطلاح اسلام دارند، اسم امام حسین را می‌آورند؛ اما هدفشان چیز دیگری است. پس در مجالسی که اسم حسین هست؛ اما مقصد حسین نیست، شرکت نکنید! نمی‌خواهم ادعا کنم، می‌بینم و می‌گویم.



شخصی کمی چیز می‌فروخت و می‌گفت من دوست امام صادق هستم، بیایید از من بخرید. حضرت فرمود: این ما را دکان کرده است! حالا در آخرالزمان هم خلق، اسم ائمه طاهرین را پرچم مقصد خودش قرار داده است و مردم هم از آن پیروی می‌کنند، این است که حضرت می‌فرماید: اگر با دین رفتید ملائکه آسمان تعجب می‌کنند. اغلب مردم خیانت‌کارند و تکذیب شده‌اند. آن کسانی هم که در بین مردم تأییدند، تأیید خلقند، نه تأیید امر! خدا ائمه اطهار را تأیید کرده است و آنها هم متقی را تأیید کرده‌اند. آخرالزمان که مردم جهنمی می‌شوند خلق را تأیید می‌کنند، نه امام زمان و امر او را! چرا؟ هفتاد هزار نفر آن دو نفر را تأیید کردند، خدا هم گفت مشرکید. ای تأییدکنندگان دنیا که دم از اسلام و ولایت می‌زنید، شما به دیده خدا مشرکید!! 



تأیید خلق اشتباه بود، تأیید دست ماوراء بود، تأیید دست رسول خدا بود 



رسول خدا، امیرالمؤمنین را تأیید کرده است. چرا به اهل تسنن می‌گوید مشرک؟ چون ولایت را قبول ندارند. در آخرالزمان بیشتر مردم مشرک به ولایتند! یعنی ولایت مردم حلقی است، نه عملی! تو که دم از ولایت می‌زنی باید امر امیرالمؤمنین را اطاعت کنی. آیا امیرالمؤمنین گفته دروغ بگو؟ گفته معامله ربوی بکن؟ گفته خدعه بکن؟ گفته تلویزیون ببین و با خارجی‌ها عشق کن؟ امام زمان می‌گوید یا جدا اشک چشمم تمام بشود، خون گریه می‌کنم! اما شما می‌خندید و می‌رقصید!؟ شما چه محبی هستید؟ خوش به حال آن کسی که محب واقعی علی بن ابی‌طالب است و نه محب خلق!



به تمام آیات قرآن! نمی‌توانم حقیقت را افشا کنم، تا حدی می‌گویم، چون به جای این که مردم قبول کنند، مرا مجرم می‌کنند. چه کسانی؟! اسلامی‌ها! یعنی آنهایی که دم از اسلام می‌زنند. وقتی به امیرالمؤمنین گفتند چرا حرفی نمی‌زنی؟ فرمود: برای کسانی که جواب سلام مرا هم نمی‌دهند چه بگویم!؟ مردم حقیقت را نمی‌فهمیدند که علی حرفش را در چاه زد. خدایا، تو شاهدی که الان هم همین طور است. خدا می‌گوید برو دنبال متقی؛ اما کسی خریدار حرف متقی نیست، کمتر کسی آن را اطاعت می‌کند، اگر به حرف متقی بودند که طرفدار بدعت‌گذار نمی‌شدند! ان‌شاءالله امام زمان بیاید و حقیقت را افشا کند. وقتی دومی حضرت زهرا را کشت، گفت می‌خواستم مصحف را فاش نکند. الان هم حقیقت مصحف در سینه متقی است و نمی‌تواند بگوید. به تمام آیات قرآن! دارم می‌بینم، آمادگی همین را هم که گفته‌ام ندارید! این قدر بهتان می‌گویم که هدایت شوید، این قدر می‌گویم که از ضلالت درآیید، دنبال آن نروید و دنبال هدایت بروید. این قدر می‌گویم که امر را اطاعت کنید و از آنها که بی‌دین می‌روند نباشید. این قدر می‌گویم بیایید کاری کنید که حضرت زهرا ناراضی نباشد. چرا زهرای عزیز به عمویش عباس راه نداد؟ مگر چه کار کرده بود؟ به حرف خلق رفته بود. اغلب شما هم به حرف خلقید، کدامتان به حرف امر هستید؟ اگر تو به حرف امر هستی، امر به تو گفته تلویزیون بزن؟ امر به تو گفته ویدئو بزن؟ امر به تو گفته ماهواره بزن؟ امر به تو گفته به گردش برو و زنان و مردان را ببین؟ خاک عالم بر سرت! امر به تو گفته جوانان مردم بی‌کارند، دختران را به سر کار ببری و با آنها عشق کنی؟ باید بی‌دین از دنیا بروی! متقی با این حرف‌هایی که می‌زند، مانع خوشی غیر امر مردم می‌شود که به او می‌گویند حرف نزن! مگر متقی مردم را گمراه می‌کند؟! متقی مردم را هدایت می‌کند. متقی حقیقت خدا و قرآن را می‌گوید؛ اما خلق هدایت ظاهری می‌کند؛ جان من! گناه که هدایت نیست، گناه ضلالت و بدبختی است! الان هم مثل همان زمان است که به پیامبر می‌گفتند کذاب، ساحر، دیوانه، حرف نزن! اگر دیوانه است؛ پس چرا خدا به او گفته بلغ؟ حالا این مردم به او می‌گویند مجنون! همان عده امروز به متقی که خدا اعمالش را قبول می‌کند می‌گویند حرف نزن! من آخر عمرم است و تا آن جایی که بشود حرفم را می‌زنم. از خدا می‌خواهم که در این راه کشته شوم تا حضرت زهرا یک لبخند به من بزند، هیچ چیز دیگری نمی‌خواهم. 



به تمام آیات قرآن! یک لبخند زهرا را از بهشت و فردوس و جنات بیشتر می‌خواهم. خیلی دلم می‌سوزد؛ یعنی تمام جانم آتش می‌گیرد که قدر این حرف‌ها را نمی‌دانید! به دینم قسم! از بین رفتن یکی از این حرف‌ها برایم بدتر از آن است که اگر همه این دنیا برای من باشد و از بین برود! چرا؟ نجات بشر در این حرفهاست! من می‌خواهم از این دنیایی که استخوان خوک در دهان سگ خوره‌دار است، نجات پیدا کنید. هر کلامی از این حرف‌ها شما را با خدا و پیامبر و با ائمه طاهرین آشنا می‌کند. بیایید حرف بشنوید. تمام این حرف‌ها نازله خداست، باید اطاعت کنید. حرف ولایت، وحی خداست، به آن استوار باشید. این حرف‌ها، ولایت را در قلب آدم رشد می‌دهد، آن را یقین کنید. این حرف‌ها اطلاعیه خداست، باید قبول کنید. این حرف‌ها وحی منزل است، بیایید عمل کنید. این حرف‌ها از شعاع امیرالمؤمنین است، بایگانی نکنید. این حرف‌ها القا و افشاست و حقیقت قرآن و اسلام و توحید را حالی‌تان می‌کند، دست برندارید. من هیچ کاره‌ام، او به من می‌گوید که می‌گویم. پس باید این حرف‌ها را قدردانی کنید، ضبط کنید و در وجودتان پیاده کنید، آن‌وقت پیش خدا خیلی احترام دارید. زمانی همه این حرف‌ها را از دست می‌دهید که امر خلق را به امر خدا ترجیح دهید. البته خلقی که حرف از خودش بزند وگرنه سلمان و میثم و شاه عبدالعظیم هم خلق هستند؛ اما از خودشان حرف نمی‌زنند. آن خلق یعنی بدعت‌گذار! اگر به حرف او بروید، همه این‌ها را از دست می‌دهید.



این کتاب به امر خدا و به امر ولی الله الاعظم و به خواست زهرای عزیز چاپ شده است. اگر قدر این کتاب را ندانید، قدردانی از رجعت نکرده‌اید. گویندگان، رجعت را به مردم نگفتند. اگر گفته بودند، مردم به آن اعتقاد داشتند و گناه نمی‌کردند. آنها حرف‌های دیگری زدند، هم خودشان گمراه شدند و هم مردم را گمراه کردند. بعد از رسول الله حکومت‌ها غصب شد و مردم با غصب محشور بودند، نه با رجعت! الحمد لله در آخرالزمان کتاب رجعت نوشته و به کل این دنیا ابلاغ شد. بی‌اعتنایی به این کتاب، بی‌اعتنایی به رجعت است. به حضرت عباس جگرم خون است و دائم می‌سوزم. می‌بینم مردم عبادتی شدند و اسلامی! این‌ها ولایی نیستند. گفتم اگر همه آب‌های آسمان را روی من بریزند، می‌سوزم؛ اما در زمان رجعت شفا پیدا می‌کنم. آخرالزمان از بعد رسول الله شروع شد؛ اما در این زمان افشا شد و خدا هم گفت یکی با دین از دنیا برود ملائکه آسمان تعجب می‌کنند. آیا فکر کردید یا هنوز در عبادتید؟ بیایید در صداقت! 






	ما سوا و محور مینا علی است
	
	شهسوار و تاج این دنیا علی است



	دین حق با نام او کامل شده
	
	هل اتی در شأن او نازل شده



	چون خدا ایجاد غرب و شرق کرد
	
	قبل از آن نور علی را خلق کرد



	عشق با نام علی آغاز شد
	
	با علی درهای رحمت باز شد



	این حدیث دل بود تصنیف نیست
	
	شیعه در محشر بلا تکلیف نیست



	شیعه پایش در مسیر اولیاست
	
	شیعه مولایش علی المرتضاست



	هر کسی را اسم اعظم داده‌اند
	
	بر لبش نام علی بنهاده‌اند



	نوح گر در بحر از طوفان برست
	
	مرتضی بگرفت سکان را به دست



	هست او هستی به عیسی داده است
	
	او عصا بر دست موسی داده است



	اوست هدهد را غزل خوان کرده است
	
	او سلیمان را سلیمان کرده است



	اوست آتش را گلستان کرده است
	
	او به ابراهیم احسان کرده است



	آن ملاحت که به یوسف داده‌اند
	
	جان یوسف از علی بستانده‌اند



	مهدی صاحب زمان را یار اوست
	
	دابة الارض است و معیار اوست



	یا علی گفتن رموز انبیاست
	
	یا علی گفتن شعار مصطفی است



	یا علی گفتن مرام فاطمه است
	
	مزد هر شیعه سلام فاطمه است



	پیش او افتاده مرحب از نفس
	
	بت شکستن کار حیدر هست و بس



	پس سخن بی‌پرده گفتن بهتر است
	
	چرخ تحت اقتدار حیدر است



	تا علی فرمانده دهر است دهر
	
	شیعه با ضد علی قهر است قهر



	آنکه او فرمانروای محشر است
	
	حیدر است و حیدر است و حیدر است









یا علی




ارجاعات



	↑ غررالحکم/ ح 5048 




	↑ 

(سوره المائدة، آیه 3)

   



 




	↑ ۳٫۰ ۳٫۱ ۳٫۲ ۳٫۳ 

(سوره الإسراء، آیه 81)

   



 




	↑ 

(سوره المؤمنون، آیه 51)

   



 












روح، ولایت است





بسم الله الرحمن الرحیم 




مقدمه









	نگار من که به مکتب نرفت و خط ننوشت
	
	به غمزه مسأله آموز صد مدرس شد









«حاج حسین خوش لهجه» این پیر فرزانه، این سالخورد علم ولایت خوانده را آنانی که دل به مهر امامت گرو داده‌اند و زلف در زلف ولایت گره زده‌اند می‌شناسند. او که سال‌هاست از خوان الهی ارتزاق جسته و با پیمانه ولایت پیمان بسته و کام از مشرب امامت مشروب ساخته است. سال‌هاست در گوشه‌ای از خانه با صفایش، خوانی مصفّا گسترده و تشنگان را از صافی معرفت می‌چشاند و زکات این علم «خداداد» را بی‌منّتی در کام خداجویان حقیقی می‌چکاند؛ پیر عارفی که خود مصداق بارز این حقیقت است که: «دستیابی به علم ولایت بیش از آنکه به سواد محتاج باشد، نیازمند اطاعت از امر خداست» و امر خدا همان ولایت است که اطاعت از آن، موجب اتصال به علم ولایی می‌شود: 



لیس العلم بکثرة التعلّم و انما هو نور یقذفه الله فی قلب من یرید الله ان یهدیه . این پیر عاشق، قریب به دو دهه با عارف آسمانی، عالم ربانی، آقای حاج شیخ عباس تهرانی پیوندی نزدیک داشته و از محضر ایشان خاطرات و دقایق بسیار در جان و ضمیر خویش نگاشته و دل به دل راه داشته و به قول خویش رابطه «لحمک لحمی» داشته‌اند. علاوه بر این ارتباط معنوی ایشان مدتی نیز در درس اخلاق آیت الله مشکینی (ره) در مدرسه حجّت، شرکت جسته و برای مدتها در حلقه یک ارتباط به سر می‌برده‌اند. 



و اکنون این ماییم که در حلقه علم بی‌حدّش در برابر سرو معرفتش زانو زده‌ایم و از ریشه‌های حکمتش که سیراب از چشمه سرشار الهی است چشیده‌ایم و از شاخه‌های گشاده دستانش به بام عبادت و ایمان واقعی سرک کشیده‌ایم، تا امروز که از میان یاران رفیق و شاگردان صدیق ایشان، آقای اسماعیل یعقوبی، تلاش کرده طی یک سخنرانی، از بیانات ایشان و بر مبنای آیات و روایات به واکاوی برکات موجود در یکی از عنایات ولایی بپردازد و به افشای بخشی از عظمت و حقیقت وجودی حضرت فاطمه (علیها السلام) روی آرد؛ مطالبی که «حاج حسین» آن را عصاره هشتاد سال عمر خویش می‌داند.



بررسی احوالات شیعه نشان می‌دهد که یکی از درخواست‌های اصلی وی از خداوند و ائمه (علیهم السلام) القای معرفت ولایی است، همچنان که همواره در تلاش بوده تا مجوّزی برای افشای گوشه‌ای از این معرفت القایی دریافت کند، تا بدین وسیله وعده «فتح مبین» درباره او محقّق گردد؛ یعنی همان طور که رسول گرامی اسلام (صلی الله علیه و آله و سلم) امیرالمؤمنین را بر سر دست برد و به همه خلقت نشانش داد، شیعه نیز به سهم خود، افشاگر گوشه‌ای از القائات ولایی است، و وظیفه دارد که محبت امیرالمؤمنین را معرفی کند. امید که با رعایت احترام و ادب به کلام ولایت، و با مطالعه کامل این مجموعه، و به شرط پرهیز از حبّ دنیا، ما نیز جزء عارفین به حقّ ولایت، باشیم تا به مرگ جاهلیت از این دنیا نرویم که: «من مات و لم یعرف امام زمانه مات میتة جاهلیة» 



لازم به ذکر است در تدوین این مجموعه، پس از پیاده کردن نوار سخنرانی، با ارشادها و نظرات صائب حاج حسین، فرازهایی از سخنان ایشان، متناسب با مبحث سخنرانی اضافه شده که با قلم پررنگ‌تر و بدون ویرایش آورده شده است. 



همچنین به رسم معهود و در حد مطلوب مستندات آیات و روایات در پاورقی ذکر شده است. اگر چه «حاج حسین» معتقد است: 



«سند خواستن درست است، اما سند تشخیص دادن سخت است. اینکه بدانی از چه کسی سند باید بخواهی. حرف ولایت خودش سند است. اگر سند بیاوری‌، تو سندپرستی. واقعیت که سند نمی‌خواهد. ما باید هوشیار باشیم اگر کسی غیر از حرف خدا و پیامبر را زد باید بگوئیم سندش کجاست. امّا کسی که عناد دارد؛ اگر سند هم بیاوری آخرش ایراد می‌گیرد. اینها کسانی هستند که از خود امام زمان هم سند می‏خواهند.» 



در پایان از تلاش‌های مخلصانه همه عزیزانی که در تنظیم این مجموعه همکاری کرده‌اند سپاسگزاری می‏‌نماییم. 



سید علی عظیمی




عنایت امام رضا (علیه السلام)


بسم الله الرحمن الرحیم و به نستعین و هو خیر ناصر و معین و صلی الله علی رسوله و الائمه المیامین من هذه و سلّم تسلیماً کثیراً. 



صحبت را آغاز می‌کنیم راجع به عنایتی که آقا امام رضا (علیه السلام) فرمودند: «روح، همان ولایت است.»



این عنایت، گنجی از مکنون غیب است که اگر خوب فهمیده شود و درست به کار رود می‌تواند تشیع را زنده کند و تقدیر و سرنوشت انسان‌ها را تغییر دهد.



کسی که واسطه بوده تا این عنایت به دست ما برسد «حاج حسین خوش لهجه» است. بنابر مصداقِ «مَن لم یشکر المخلوق لم یشکر الخالق». «و لَئن شکرتُم لأزیدنکم»[۱] شکر نعمت، نعمتت افزون کند، ما حتماً باید از ایشان اسم ببریم و تشکر کنیم. ان‌شاءالله خدا ایشان را محفوظ بدارد و توفیقات و تاییدات ایشان را روزافزون کند. ان‌شاءالله خدا به ما هم توفیق بدهد شاکر این نعمت باشیم و از ایشان قدردانی کنیم.




روش دریافت عنایت


حاج حسین نکته های ناب و منحصر به فرد زیادی دارد از جمله اینکه می‌گوید: «فهم عنایت ائمه را از خود ایشان باید بخواهیم»



یکی از چیزهایی که خیلی کمک می‌کند به فهم و دریافت عنایت از گنجینه های ناب معارف از ائمه (علیهم السلام) ، این است که «فهم عنایت ائمه را از خود ایشان بخواهیم».



حالا ما می‌خواهیم این روش را از ایشان یاد بگیریم. می‌خواهیم به امام رضا (علیه السلام) بگوئیم: عنایتی فرموده‌اید که ما نه توان فهمیدنش را داریم و نه توان به کار بستن آن را؛ پس خودتان کمک کنید، هم در فهم و هم در به کار بستن آن.




روح، ولایت است


یکی از آن عنایت‌ها و کلمات اعجازانگیز این است: «روح، همان ولایت است.» اگر سؤال شود آیا روایتی صریح به این معنا وجود دارد، می‌گوییم خیر. اگر بود که این کلمات، گنجی از مکنون غیب تلقی نمی‌شد. اما قرائنی از آیات و روایات وجود دارد که این مطلب را تأیید می‌کند.



به عنوان مثال: «و نفختُ فیه من روحی»[۲] 



با دقت در روایات می‌توان پی برد آن چیزی که به طور خیلی خاص مربوط به خداست، ولایت است.



«کلمة لا اله الاّ الله حصنی فمن دخل حصنی امن من عذابی»[۳] 



«ولایة علی بن ابی طالب حصنی فمن دَخل حصنی امن من عذابی»[۴] 



«یسئلونک عَن الرّوح، قل الروح من امر ربی»[۵] 



روح از امر است. همانطور که می‌دانیم اطاعت امر، ولایت را زیاد می‌کند. بی امری، ولایت را کم می‌کند.



بنابراین، عبارت صریح وجود ندارد؛ اما می‌توانید درستی آن را با قرائن زیادی اثبات کنید.




تفاوت عنایت با روایت


یکی از تفاوت‌های عنایت با روایت این است که دریافت‌کننده عنایت باید مورد نظر حضرت باشد؛ مثل سلمان



همانطور که حاج حسین می‌گوید: «حرف، عمومی است، اما عنایت، خصوصی است. (به دینم قسم قصد ندارم که برتری خودم را بگویم. اما گاهی برای این که مطلب جا بیفتد لازم است گفته شود.)». 



عنایت، عمل کردن به امر پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) است. ما باید امر پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) را گوش بدهیم. امر پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) ، علی بن ابی طالب (علیه السلام) است. امر پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) ، وجود مبارک امام زمان (علیه السلام) است. 



حضرت معصومه (علیها السلام) می‌فرماید: «زیارت می‌کنند قبر ما را، اطاعت نمی‌کنند امر ما را»؛ یعنی امر، به شما جزا می‌دهد؛ پس مواظب باشیم امر را اطاعت کنیم. حضرت این کلام را به همه کس نمی‌گوید؛ به کسی می‌گوید که خودش اهل آن نباشد که فقط زیارت کند و اطاعت نکند. حالا به او دستور می‌دهد که این کلام را افشا کن.




تقدیر


با این مقدمه به گوشه‌ای از برکات موجود در این عنایت خاص که مربوط به تقدیر الهی است می‌پردازیم. 



صحبت از قصه آغازین است که اگر درست فهمیده شود، تمام غصه‌های پایانی از تولد تا قبر، از قبر تا برزخ و از برزخ تا قیامت را از بین خواهد برد. 




عالم ذر (الست صغیر)


مبدأ تقدیرات ما از همان قصه آغازین شکل می‌گیرد؛ صحبت، در مورد عالم ذر است و روز ألست. اگر تعبیرات اشتباهی که از عالم ذر و ألست و از روح می‌شود، تصحیح شود، بسیاری از مشکلات، حل خواهد شد.



در روز ألست، خدا یک ندا داد: «ألستُ برِّبکم»[۶] مخلوقات، در عالم ذر به شکل ذراتی بودند. اختیار داشتند که بگویند بلی یا نه. اما قدرتی نداشتند. ذوات مقدسه چهارده معصوم (علیهم السلام) برای بله گفتن، پیش‌قدم شدند. ایشان از همان ابتدا، معلم خلق بوده‌اند تا بقیه یاد بگیرند و به پیروی از اینها بله بگویند و الاّ خود این ذوات مقدسه نورند و قبل از خلقت بوده‌اند. ایشان هیچ گاه در ربوبیت حضرت حق، شک نکرده‌اند که حالا بخواهند به یقین برسند. همچنین هیچ گاه تکذیب نکرده‌اند که بخواهند تصدیق بکنند. آنها گواه و شاهد همیشگی هستند و همیشه در محضر حق حضور دارند؛ چه قبل از خلقت، چه با خلقت و چه بعد از خلقت. بنابراین اگر در بله گفتن مقدم شدند برای این بود که ذرات، یاد بگیرند.




تفاوتِ دادن ولایت با دمیدن ولایت


بر اساس برخوردی که در عالم ذر صورت گرفت، سه سطح (بلی، لا، سکوت) از ولایت به عنوان سرمایه اولیه هر کس به او داده شد. در این باره حاج حسین می‌گوید:



«یک دادن داریم، یک دمیدن. این سهم ولایت به تمام ذرات داده شد. تا حتی به یهودی‌ها و به همین دلیل بچه یهودی پاک است؛ اما تا زمانی که هنوز عقیده پدرش را نپذیرفته است. پس در عالم ذر ولایت داده شد؛ دمیده نشد. چه زمانی دمیده می‌شود؟ وقتی علی (علیه السلام) و امام زمان (عج الله فرجه) را قبول کنیم. اما دمیده شدن به قبولی زبانی نیست. حالا اینجور که شدی، مصداقِ «العلمُ نورٌ یقذفه الله فی قلب من یشاء» می‌شوی. این را همه کس ندارد. تا حتی اساتید دانشگاه‌ها. گرچه از بین آنها شاید بعضی‌ها داشته باشند. ما همه را نمی‌گوییم؛ چون ما از همه که مطلع نیستیم. ما روایت و حدیث را نقل می‌کنیم. اگر از آن علم «العلم نور» عنایت شود، خوب و بد را تشخیص می‌دهیم. اما به کسی می‌دهد که اهل دنیا نباشد؛ چون دنیا، دشمن امیرالمؤمنین (علیه السلام) و دشمن زهرای مرضیه (علیها السلام) است. 



تو باید از دنیا فارغ بشوی. دنیا را به قدر ضرورت کسب کنی، نه با محبت. البته شما باید کار کنید و عائله‌تان را اداره کنید. خانه داشته باشید، ماشین داشته باشید؛ اما تمام اینها را که پیدا می‌کنی از روی امر باشد نه از امر دلت، حالا دمیده می‌شود.



ما اغلب، کُمیتمان اینجا لنگ است. تو باید دنیا را بخواهی، سواد را بخواهی، کمال را بخواهی، اما همه را بگذاری در اختیار امر. اگر در اختیار امر گذاشتی درست است. اما تو بیشتر در اختیار امر خودت می‌گذاری. این باطل است. همه را باید در اختیار امر بگذاری. حالا اگر اطاعت کردی، امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌فرماید: پاسخ می‌دهم، پاسخ علی (علیه السلام) محبت خودش است، محبت خدا و ائمه (علیهم السلام) است که به تو می‌دهد. اما شرطش این است که از دنیا بگذری. هیهات که کسی اینجوری باشد. شرط آن، سخی بودن است. باید به فکر فقرا و مستضعفین باشی. اگر همیشه به فکر خودت باشی، خودخواهی، نه امر خواه.



وقتی از جواد الائمه (علیه السلام) درباره ثواب زیارت امام رضا (علیه السلام) سؤال شد؛ فرمود که زیارت پدرم ثواب هفتاد حج و هفتاد عمره دارد. دوباره از ایشان سؤال شد: آیا بالاتر از این چیزی هست؟ فرمود: برآوردن حاجت یک برادر مؤمن.



شرط زیارت ائمه، اطاعت امر آنهاست. والاّ شانزده، هفده سال خدمت چهار امام بودند ولی اهل آتش شدند. بعد از پیامبر، مرتد و کافر شدند. چرا؟ چون تسلیم امر پیامبر نشدند».




عالم دنیا (ألست کبیر)


عالم دنیا عالم امتحان است؛ هم اختیار است و هم قدرت. انسان بر اساس این اختیار و قدرت، مسیر سعادت و شقاوت را طی خواهد نمود.



سرمایه و سعادت انسان‌ها، ولایت است. اطاعتِ امر که همان پیروی از این ذوات مقدسه است، این سرمایه اولیه را زیاد می‌کند و امکان دمیده شدن روح را فراهم می‌سازد؛ اما بی‌امری و مخالفت با این ذوات مقدسه، باعث کاستن این سرمایه می‌شود.




باورهای غلط


سؤال: آیا آنچه در عالم ذر اتفاق افتاده یک چیز ثابت و غیر قابل تغییر است؟



ما ضرب‌المثلهایی داریم که غلط است. به عنوان مثال می‌گویند: 











	گلیم بخت کسی را که بافتند سیاه
	
	به آب کوثر و زمزم سفید نتوان کرد 









این، غلط است. این اصلاً توهینی است به قدس کردگار و خیانتی است به خلق روزگار. 



اگر چنین بود که خداوند مقدّرات را بدون دخالت انسان‌ها می‌نوشت. پس چرا در قرآن می‌فرماید یأس، کفر است. می‌فرماید: «انه لا یأیس من روح الله الا القوم الکافرون»[۷] 




خوف و رجاء


حاج حسین می‌گوید: «کسی که از روح مأیوس بشود، یعنی از ولایت مأیوس شده. پس مأیوس شدن از ولایت، کافری است. همان طور که آن دو نفر مأیوس شدند.



مأیوس شدن از ولایت یعنی از هستی مأیوس شدن؛ که ولایت، هستی خداست. اما «الستی‌ها» این حرف‌ها را قبول ندارند. من با استاد الستی‌های ایران روبرو شدم. اینها تقدیر را ثابت می‌دانند. اینها خودشان را به خاطر اشتباهاتشان گناهکار نمی‌دانند و به این بهانه که این تقدیر را خدا نوشته و خدا هم اشتباه‌کار نیست، خودشان را تبرئه می‌کنند. حدود یک ساعت بحث کردیم. هر چه گفتم، قانع نشد. می‌گفت: خدا اشتباه نمی‌کند. هر چه هست همان است. گفتم: پس خدا اشتباه کرده که به پیامبر گفته بلّغ؟! پس فایده داشته. اینجا دیگر ایشان سکوت کرد، نتوانست در مقابل من ایستادگی کند. 



پس من اعلام می‌کنم الستی، باطل است. چون عناد دارد. هر کسی عناد دارد نمی‌خواهد بفهمد. آن عناد، بُتِ اوست. شیعه نباید عناد داشته باشد. شیعه باید تسلیم باشد. در دنیا، هم زهر است هم دُر، ما نباید زهر را برداریم. والاّ تمام اجزای ما زهرآلود می‌شود. ما باید ولایت را برداریم تا ولایت به ما تزریق شود، چرا نمی‌خواهند بفهمند؟



بنابراین بشر باید در خوف و رجا باشد؛ هم امید داشته باشد و هم اعتقاد داشته باشد که امید ما، ولایت است. اگر این را داری، همه چیز داری و الاّ هیچی نداری. چرا؟ چون ولایت، مطلق است. تمام خلقت، آیات است، از بین می‌رود. در تمام عالم سه چیز باقی است: خدا، ولایت، قرآن. مابقی همه فانی هستند. اگر اتصال به اینها شدی، عضو اینها شدی، دیگر فانی نیستی. به واسطه‌ای که آنها فانی نیستند، تو هم فانی نیستی.



ائمه، وجه خدا هستند و اگر به ما نظر کنند، می‌توانند ما را شبیه خود کنند. یعنی «شبیه» وجه خدا کنند نه اینکه ما وجه خدا بشویم. وجه خدا مختص به چهارده معصوم است. چرا نمی‌توانیم بشویم؟ چون خلقیم. خلق نمی‌تواند وجه خدا بشود تا حتی انبیای سلف. 



پس رفقا کوشش کنیم عضو آنها باشیم. عضو آنها، امر آنها را اطاعت می‌کند نه امر خلق را. اگر امر خلق را اطاعت کردی از آنها جدا شدی.» 



بنابراین نه کسی می‌تواند به بهانه اینکه مقدّرات را از ازل نوشته‌اند جانب یأس را بگیرد و نه کسی باید در باب ولایت دچار عُجب شود. چه بسا افرادی که لبیک‌هایی از عالم ذر با خود آوردند اما به خاطر عجبشان دچار بی‌امری شدند و آن سرمایه را از دست دادند. مگر افرادی همچون بلعم باعور چه کردند؟ 



حاج حسین در این باره می‌گوید: «سرمایه را از دست دادند و مورد لعنت هم قرار گرفتند؛ چون عوام (جاهل) به امر نبودند. می‌دانستند و خطا کردند. آری، تو هم اگر بدانی و خطا بکنی مورد لعنتی. منتهی افشا نشده‌ای. بعد از این افشاء می‌شوی.»




کرامت و امتحان


البته باید توجه داشت آنچه که بلعم داشت کرامت نبود. اینکه به آدم بگوید سگ شو، بشود، این کرامت نبود؛ امتحان بود. کرامت، دادنی است؛ امتحان دیدنی است. کرامت آن است که به سلمان می‌دهد، اما نه به ابولهب که پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌بیند زمینه ندارد. عموی پیامبر است، اما خدا می‌گوید: تبت یدی ابی لهب. مگر پیامبر بخل داشت؟ می‌بیند زمینه نداشت. ابولهب تسلیم نبود، می‌گوید چرا جبرئیل به من نازل نمی‌شود. تازه با این کارش می‌خواهد نبوت کند. نمی‌خواهد اطاعت کند. توجه کنید شما اینطوری نباشید.



خداوند، کرامت را خودش یاری می‌کند. کرامت از او جاری است. اما در مورد بلعم امتحان بود. به طلحه و زبیر هم می‌گوید سیف الله ... . اینها هم کرامت نیست، اینها امتحان است. این عنایتی که خدا کرده درست است، اما همیشه دعا می‌کنیم خدایا ما از امتحان سربلند در بیاییم.



کرامت، خواست است. کرامت تزریق شدنی است. اما امتحان تزریق نشده است. اگر تزریق بشود درست است. به بلال، آن غلام سیاه، تزریق شده است. آنچه که بعد از پیامبر به او وعده داده شد، تغییر نکرد. وعده خانه و بهترین زنها و... به او داده شد که بعد از پیامبر هم اذان گفتنش را ادامه بدهد اما نگفت. می‌گوید اذانی که باد به پوست تو بیفتد نمی‌گویم.



عزیز من، اگر شیعه هستی، باید به تو هم تزریق بشود. حوادث دنیا تغییرت ندهد. مثل بادی که گذران است حوادث هم باید نزد تو گذران باشد نه اینکه قبولشان کنی. ما اغلب قبول می‌کنیم. تزریق؛ یعنی در تمام ذرات وجودِ تو، و روح تو اثر کند. عضو تو می‌شود. عضو روحت می‌شود. 



حالا اگر ثابت شد، ولایتتان در قلبتان نفوذ کرده است. این نفوذ خیلی مهم است. اگر نفوذ کرد، این نفوذ خودش ولایت است. ولایت ابداً گول نمی‌خورد. امّا اگر نفوذ نکند خودت خدشه به ولایت می‌زنی؛ پس نفوذ یعنی تزریق.»



اما امتحان، موقت است. البته این هم به این سادگی‌ها نیست. باید از امتحان‌ها درآیی. والاّ هفت میلیون جمعیت رفتند آن طرف، امّا بلال نرفت. این از اول به او تزریق شده بود.




تزریق ولایت، تصرف در ماوراء


حالا اگر ولایت به شما تزریق شود، به ماوراء دست پیدا می‌کنی، ماوراء به غیر از اینجاست. ماوراء در جوّ است. بلال، مخرجِ شین نداشت. سرکشان و بزرگان و متکبّران و ثروتمندان مدینه، کسانی که صدها شتر سرخ مو داشتند، پیامبر را ملامت می‌کردند که حالا اگر این غلام سیاه اذان نگوید صبح نمی‌شود؟! پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: نمی‌شود و نشد، آنقدر که خسته شدند و به رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) گفتند که بگو اذان بگوید. ببین چگونه پوزِ سرکشان را به خاک می‌مالد. تا شروع به اذان گفتن کرد و تا گفت أشهد ان لا اله الا الله فوراً فلق زد. این حرف‌ها، زدنش راحت است، اما یقین کردنش سخت است. مگر اینکه خود خدا و یا ولایت به شما یقین بدهد؛ البته می‌دهد، اما زمینه می‌خواهد. حالا اگر بلال دعوت آنها را می‌پذیرفت و بعد از پیامبر هم اذان می‌گفت، اهل آتش بود. اذان نگفت و کتکش زد. به حَلبْ تبعیدش کرد. حالا تمام مسلمان‌های حَلبْ به واسطه او مسلمان شده‌اند. پس توهین به مؤمن برای آن کس که توهین می‌کند عذاب است، اما برای مؤمن کرامت است. 



پس اگر کسی راجع به دین، به شما تهمت زد، برای او دعا کنید. چون او اهل عذاب شده است و تو اهل کرامت می‌شوی؛ چون حامی مؤمن، خداست، قرآن است، ولایت است؛ پس کوشش کنید مؤمن بشوید. از شرایط مؤمن این است که سخی باشد، تشنه ولایت باشد، آنجا که خدا نگفته، نگاه نکند، آنجا که گفته، نگاه کند. یکی از شرایط مؤمن، اطاعت از امر ولایت است.



تو می‌خواهی مردم، مطیعِ تو باشند، مردم را آزار و اذیت می‌کنی، شکنجه می‌کنی تا آنها را مطیع خودت کنی در حالی که خدا می‌فرماید: اگر مطیع من شدی، ملائکه هم مطیعت می‌شوند. حالا آیا کلاه سرت رفته است یا نه عزیز من؟! دست از این خواب‌های خرگوشی بردار.



حضرت می‌فرماید: بدترین مردم روی زمین کسی است که مردم از شرّش احترامش کنند. از آنها نباش عزیز من. برو زحمت بکش در آیات و روایات بررسی کن؛ می‌بینی همه این حرف‌ها درست است. والله، بالله، من بدون آیه و روایت حرف نمی‌زنم. زیر قبه امام حسین (علیه السلام) ایشان را به مادرش زهرا قسم دادم که اگر بخواهم از خودم حرف بزنم مرا لال کند. به جای لال کردن، قلب و زبانم را باز کرد. 




لبیک احترام- لبیک یقین


پس تا اینجا دریافتیم که الست واقعی یا همان الست کبیر در واقع عالم دنیاست؛ چون اینجا ذرات هم اختیار دارند و هم قدرت. اما در الستِ عالم ذر (الست صغیر) فقط اختیار بود ولی قدرت نبود. در عالم دنیا، ذوات مقدسه چهارده معصوم (علیهم السلام) تمامِ هستی خود را گذاشتند تا:



اولاً: آنها که لبیک گفته بودند، یک «بله» شبیه به خود اینها بگویند. چون لبیک‌ها هم مراتب متفاوتی دارند. 



حاج حسین می‌گوید: «لبیک ذرات در عالم ذر لبیک موقت بود. اما لبیک عالم دنیا، یقین است. آن هم یقین به ولایت. لبیک الست، لبیک احترام بود. احترام خدا را گرفتند و گفتند «بله»، اما لبیک دنیا یعنی لبیک به ولایت، این خواست خداست. پس اصل، این «بله» در دنیا است.



بلعم در عالم ذر لبیک گفته بود و الاّ خدا به او اعجاز نمی‌داد. اما در جای دیگری خدا می‌فرماید نعمتی که به تو دادم اگر قدردانی نکنی می‌گیرم. پس بلعم، قدردانی نکرده است که از او گرفته شده است. مواظب باشید کفران نکنید. شب و روز شکر کنید که ولایت دارید.



ولایت، نه در این عالم، بلکه در کل خلقت شاخص است. تو اگر ولایت داری با شاخص کل خلقت هماهنگ هستی. خدا می‌داند که چه بر سرم می‌آید وقتی اشتباهات بعضی از این رؤسای دانشگاهها را می‌بینم.»



ثانیاً: آنها که در عالم ذر مخالفت کردند و ندای حق را لبیک نگفتند به کمک این ذوات مقدس چهارده معصوم (علیهم السلام) ، توفیق پیدا کنند و «بله» بگویند.




تفسیر و مبنای آیات


یکی از تذکرات جدّی حاج حسین، کار کردن در مبنای روایات است. در مبنای آیات و روایات خیلی کار نشده است. اینکه در روایت گفته می‌شود امام زمان (عج الله فرجه) که تشریف می‌آورند اغلب مردم می‌گویند دین جدیدی آورده است، معنی‌اش همین است که در مبنای آیات و روایات کار نشده است. مگر آنچه بین مردم هست دین نیست؟! مگر آیات و روایات نیست! مگر قرآن نیست! چرا، اما اغلب در خارج از معنایی که مقصود خدا و ائمه بوده تعبیر شده و به همین شکل هم نشر پیدا می‌کند. من اگر مبنای آیه و روایت را بد بفهمم و مطرح کنم کج فهمی و نفهمی خودم را به مردم منتقل کرده‌ام، روایت نگفته‌ام. این، ثواب ندارد که هیچ، بلکه باید جوابش را هم پس بدهم.



در اینجا به عنوان نمونه به دو مورد از آیاتی که از حاج حسین پرسیده شد و ایشان مبنایش را گفتند اشاره می‌کنیم: 



1 ـ «انه کان ظلوماً جهولا»[۸] 



درباره صفات ظلوماً جهولای آدم و اینکه خداوند می‌فرماید امانت بر آسمان‌ها و زمین عرضه شد ولی فقط انسان پذیرفت و این انسان، ظالم و جاهل است؛ برخی مفسرین معتقدند از آنجا که انسان، نادان بود و ظالم، گول خورد و زیر این بار رفت.



این هم یکی از آن تفاسیری است که غلط است. تفاسیر غلط برای ما نکبت می‌آورد.



اولاً: به دلیل عقلی، باطل است. اگر خدا انسان را خلق کرد و او را خلیفه خود بر روی زمین قرار داد و لقب خلیفة الله داد؛ یعنی اکرامش کرده. اگر «لقد کرمنا بنی آدم»[۹] گفت، یعنی اکرامش کرده. اگر به خاطر خلقت انسان، خداوند خودش را تحسین می‌کند که «فتبارک الله أحسن الخالقین» یعنی اکرامش کرده است.



چطور می‌شود که یک باره به تحقیر او بپردازد و بگوید که از بین همه مخلوقات این نادان و ظالم بود که زیر بار ولایت رفت؟!



ثانیاً: ما می‌دانیم که برای استخراج مبنا در آیات و روایات باید آنها را با هم و در کنار یکدیگر بررسی نمود و به قول حاج حسین آنها را روی هم ریخت.



در این رابطه از ایشان سؤال شد، که چنین می‌گوید:



تا حالا کسی این را از من نپرسیده بود که بگویم. الحمدلله دوستان، خداخواه هستند، سؤال کردند. جواب دادن مال همه کس نیست. مالِ کسی است که به او بگویند که بگو. اینکه آمده است جهول، نه که خدا گفت انسان جهول است؛ بلکه انسان چنان ولایت را با عظمت یافت که جهالت خودش را نسبت به ولایت اقرار کرد، که من جهولم؛ یعنی اینکه قرآن و ولایت را که پذیرفت، نه این که جهول بوده. خدا که می‌گوید انسان، اشرف مخلوقات است. خدا که به جهول نمی‌گوید اشرف مخلوقات. کوه، زبان ندارد که قبول کند. خدا می‌خواهد عظمت ولایت را افشا کند. کوه با کدام زبان، ولایت را افشا کند؟ خدا باید ولایت را به کسی برساند که قرآن را افشاء کند. مگر به غیر از آدم کس دیگری می‌توانست افشاء کند؟



چرا نمی‌فهمید؟ حرف‌هایی می‌زنند که والله حرف نزدنشان بهتر است.



بیایید روی عقل انسانی. مگر کوه چیست؟ دارد عظمت انسان را می‌گوید، یعنی قرآن را به تو نازل کردم. اما اصل قرآن چیست؟ چه کسی می‌تواند بار ولایت را بکشد؟ به جز کسی که با آن هماهنگ باشد، عضو آن ولایت باشد.



مطلب خیلی روشن و برّاق است. پس تکرار می‌کنم، وقتی به آدم نازل شد، آدم، پستی خودش را اقرار کرد. تو هم اگر نادانی خودت را اقرار کنی دانایی. اگر اقرار کنی، دیگر نمی‌گویی «من».



آدم درباره ولایت چنان کُرنش کرد که گفت من جهولم. این جهول که می‌گوید، تشکر از خدا و قرآن است. تشکر کرد که به من نازل کردی.



اینکه گفته می‌شود ولایت به کوهها عرضه شد؛ آنکه پذیرفت، شد کوه عقیق یا در مورد آن میوه تلخ که حضرت علی (علیه السلام) فرمود ولایت ما را قبول نکرد، هر چه ولایت را قبول نکند، تلخ و بی‌مزه است. 



حالا درختان و کوه‌هایی که قبول کردند نه اینکه در ولایت مطلق باشند. اینها امر ولایت را اطاعت کردند یعنی ولایت را شناسایی کردند. حالا این همه عظمت پیدا کردند، اما تو باید ولایتت مطلقِ مطلق باشد. اگر مطلق شد، هم خدا را قبول کرده‌ای، هم قرآن را قبول کرده‌ای، هم تمام هستی را قبول کرده‌ای، هم قیامت را و هم جزا را قبول کرده‌ای. آنچه روی زمین و غیر زمین است قبول کرده‌ای. آن ولایت، مطلقه است؛ یعنی قبولی تمام امکانات نه فقط زمین و آسمان‌ها. چون در تمام امکاناتِ خدا تنها یک علی (علیه السلام) است. دو تا علی (علیه السلام) نداریم که خدا فرمود: «الیوم اکملت لکم دینکم»[۱۰] همانطور که خدا یگانه است، ولایت هم یگانه است. خدا نسبت به تمام آفرینش و علی نسبت به تمام خلقت.



هر کسی علی (علیه السلام) ندارد، خدا هم ندارد و هر کس علی (علیه السلام) دارد خدا هم دارد؛ چون مقصد خدا، علی (علیه السلام) است. 



رفقای عزیز! بیایید دست از دنیا و لهو و لعب و خیال‌ها و تماشا و منیّت بردارید. بیایید تسلیم شوید تا خدا به شما هم علی (علیه السلام) بدهد. اگر دست برداشتید هماهنگ با ولایتید و الاّ با افعال و خیال‌های خودتان هماهنگ هستید و با همانها محشورید. 



اگر ولایت، مطلق باشد با ولایت محشور می‌شوی؛ اما این محشور بودن با ولایت یک عنایتی است نه اینکه به درجات خود علی (علیه السلام) و حضرت زهرا (علیها السلام) برسی. با این عنایت حفظ می‌شوی. اما آن حرف دیگری است، مقام دیگری است. امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: عضو ما می‌شوی. نه اینکه ما بشوی. یعنی مثلاً مثل یک انگشت. نه که خود او بشوی. اما خود او حرف دیگری است. امیدواریم. ما باز هم حرف نداریم عضو بشویم. کجا عضو می‌شوی؟ آنجا که امر آنها را اطاعت کنی.



2 ـ انا فتحنا لک فتحاً مبینا[۱۱] 



«اگر می‌گوید فتحاً مبینا، فتحِ پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) این است که علی بن ابی طالب را معرفی کرد هیچ پیامبر نتوانست این کار را بکند به دست مبارک رسول الله بود که علی (علیه السلام) معرفی شد نه فقط به زمینیها، بلکه به تمام خلقت فرمود: «من کنت مولاه فهذا علی مولاه، اللهم وال من والاه و عاد من عاداه وانصر من نصره واخذل من خذله والعن من انکره و...» دین، علی (علیه السلام) است، این است فتح آنجا که در معرفی امیرالمؤمنین کمی کوتاهی کرد «و ان لم تفعل فما بلغت رسالته»[۱۲] یعنی هیچ کاری نکرده‌ای؛ پس معلوم می‌شود که حتی عبادت پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) کار است. اما رسالت او، معرفی امیرالمؤمنین است، پس سنت و عبادت پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) کار است، معرفی علی (علیه السلام) امر است، امر بالاتر از کار است. چرا که عبادتِ بی علی (علیه السلام) قبولی ندارد. می‌فرماید: «اگر عبادت ثقلین بکنی، علی (علیه السلام) را به «الیوم اکملت لکم دینکم»[۱۳] قبول نداشته باشی به رو به جهنم می‌اندازمت»[۱۴] 




سعادت و شقاوت


از جمله روایاتی که بد تعبیر شده و عده‌ای سعی دارند با تعبیر غلط آن، نظریه الستی خودشان را ثابت کنند این است که: السَعیدُ، سعیدٌ فی بطنِ امه، الشقیُ، شقیٌ فی بطن امه [۱۵] .



برای درک معنای روایت، ابتدا باید بدانیم سعید کیست و شقی چه کسی است و آیا انسان‌ها در انتخاب سعادت یا شقاوت خویش نقشی دارند، یا خیر؟



با قرار دادن فرازی از زیارت آل یاسین در کنار این روایت، تعریف سعید و شقی مشخص می‌شود. ما در این زیارت خطاب به امام زمان (عج الله فرجه) می‌گوییم: سعد من اطاعکم و شقی من خالفکم 



سعید، کسی است که از صاحب امر اطاعت کند و شقی کسی است که با او مخالفت کند. آیا ما در اطاعت از امام زمان (عج الله فرجه) اختیار داریم، یا نداریم؟



بنابراین اگر گلیم بخت من سیاه است، ریشه‌اش «شَقِیَ مَنْ خَالفَکم» است، گناه و بی امریِ من سیاهش کرده. برای سفید کردن آن هم نه آب کوثر لازم است نه آب زمزم. توبه و استغفار و اطاعت امر، نه تنها سفیدش می‌کند بلکه آنچنان نور ولایت، این گلیمِ سیاه را روشن می‌کند که خورشید به آن حسرت می‌برد.



بنابراین معلوم می‌شود در عالم ذر فقط یک بار امتحان پیش آمد؛ اما در دنیا، هر روز این اتفاق می‌افتد. شما هر روز با الستی روبرو هستید که واقعی‌تر از الستِ عالم ذر است. چون هم اختیار دارید و هم قدرت دارید. یعنی هر روز دعوت‌هایی از جانب حق به ما می‌رسد که اگر اجابت کنیم پیروی از ائمه (علیهم السلام) کرده‌ایم. از سوی دیگر دعوت‌هایی هم از طرف باطل به ما می‌رسد که اگر اجابت کنیم با امر مخالفت کرده‌ایم. اگر دعوت حق را اجابت کنیم سرمایه ولایتمان زیاد می‌شود؛ یعنی الست های فردا را طوری قرار داده ایم که برای فردای ما دعوت‌های سنگین‌تری فرستاده شود.



بنابراین معلوم شد ریشه سعادت انسان‌ها در پیروی از امام و ریشه شقاوت در مخالفت با امام است و هر انسانی به اختیار خودش می‌تواند سعید و یا شقی بشود. خدا کسی را مجبور نکرده که به بهشت برود یا به جهنم.



دلیل عقلی هم دارد. اگر مردم، «مجبور» باشند که دیگر پاداش و مجازات معنا ندارد. اصلاً نزول رُسُل و کُتب معنا پیدا نمی‌کند. اگر معلوم باشد چه کسی اهل بهشت است و چه کسی اهل جهنم، پس پیامبر برای چه بیاید کتاب بیاورد و این همه زحمت بکشد؟!




تدبیر و تقدیر


اینجا حاج حسین تبصره‌ای دارد که اعجاز این عنایت (درباره کلام «روح، همان ولایت است») بار دیگر روشن می‌شود.



ایشان می‌گوید: «در مقابل تقدیر، تدبیر نکنید.» یعنی چه؟



تقدیر، یعنی مقدّرات به اندازه سرمایه ولایت در هر کس تعیین می‌شود. اگر می‌خواهی مقدرات را تغییر بدهی باید در جهت افزایش این سرمایه کار کنی. «تدبیر کردن» یعنی اینکه شما بخواهی به غیر از ولایت جلو بروی و مسائل را حل کنی و وضعیت را تغییر بدهی. این مذموم است. مثلاً فرعون می‌خواهد تقدیر را با تدبیر تغییر دهد. چقدر موفق بوده است؟ به غیر از نکبت و زحمت برای خودش و دیگران چه داشته است؟



قرآن هم همین را به ما یاد می‌دهد که شما برای تغییر در تقدیر به هیچ وجه از تدبیر استفاده نکنید. «ربَّنا و لا تَحْمِلَ علینا إصراً کَما حَمَلْتَهُ عَلی الَّذین مِنْ قَبْلِنا»[۱۶] یعنی خدایا ما مثل آنهایی نباشیم که می‌خواهند با تدبیر، تقدیر را تغییر بدهند. «ربَّنا و لا تُحَمِّلنا مالا طاقة لنا به»[۱۶] اصلاً ما طاقتش را نداریم که بخواهیم با رنج و ریاضت و از راه غیر ولایت، تقدیر را تغییر بدهیم.



اگر خدای تعالی می‌پسندید ما در تنگنا باشیم و سختی‌ها را تحمل کنیم نمی‌گفت بیایید تقوا پیشه کنید تا راه خروج از این سختی‌ها را پیدا کنید. «وَ مَنْ یَتَّق الله یَجْعَل له مَخْرَجاً»[۱۷] یا جای دیگری می‌فرماید: «اگر اهل قریه‌ای تقوا پیشه کنند خداوند از زمین و آسمان به اینها برکت می‌دهد.» [۱۸] خدا که این همه نعمت را برای بندگانش خلق کرده نمی‌خواهد بندگانش را در سختی نگه دارد. سختی به خاطر نادانی و بی امری ماست.



یا جای دیگری می‌فرماید: «وَ مَن أعرض عَن ذکْری فإنّ له معیشة ضَنکاً»[۱۹] کسی که از ذکر دوری کند خداوند روزی و معیشتش را تنگ می‌گیرد و همانطور که می‌دانیم منظور از ذکر، امیرالمؤمنین است که می‌فرماید: «انا ذکرُ‌الله».



اما تغییر دادن با ولایت جایز است به شرط اینکه راهش را بدانیم. اگر از خدا چیزی می‌خواهید به غیر از ولایت، واسطه‌ای به درگاه او نبرید. یعنی درخواست تغییر در مقدرات بایستی توأم با امر باشد. این به ما کمک می‌کند هم حاجتمان مطابق امر باشد (مشروع) و هم ان‌شاءالله موفق به تغییر آن تقدیر بشویم. در غیر این صورت نظم عالم را به هم زده‌ایم.



حاج حسین در این باره می‌گوید: «ضمن دعا نباید تدبیر خود را مؤثر بدانی. موسی (علیه السلام) از جایی عبور می‌کرد. شخصی را دید که خدا خدا می‌کند و در خاک می‌غلطد و گریه می‌کند. به خدا عرض کرد: خدایا، اگر این بنده من بود درخواستش را اجابت می‌کردم. خدای تعالی فرمود: به عزت و جلالم، حاجتش را برآورده نمی‌کنم. او گریه‌اش را اینجا آورده ولی نظرش جای دیگری است.[۲۰] مثالی بزنم: فرض کنید مقروض هستید و از خدا درخواست می‌کنید که خدایا قرضم را جور کن. گریه هم می‌کنی اما در همان حال پیش خودت می‌گویی که اگر جور نشد از فلانی و فلانی کمک می‌گیرم. خودت داری درست می‌کنی. خدا هم می‌گوید تو که خودت می‌خواهی درست کنی چرا به من می‌گویی؟




ولایت و وساطت


ما باید خدا را «درست کن» بدانیم اما «واسطه آوردن» به غیر از «خود درست کردن» است. همانطور که رسول اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) نیز در ماجرای نجران «واسطه بردن» را به ما یاد می‌دهد. اما واسطه باید چهارده معصوم (علیهم السلام) باشند؛ یعنی چهارده معصوم (علیهم السلام) خواست خدا هستند. باید «خواست خدا» را واسطه برد، نه «خلق» را. اگر کسی بی واسطه ولایت در خانه خدا را بزند ؛ منیت خود را برده است . خدا می‌گوید گم شو. تو نباید منت را ببری . باید علی (علیه السلام) و فاطمه (علیها السلام) و حسن (علیه السلام) و حسین (علیه السلام) و پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) را ببری.




بالاتر از اجابت


حالا دعا که می‌کنی باید بدانی بالاتر از اجابت، این است که اگر اجابت نشد خوشحال‌تر شوی چرا؟ ما باید اماممان را مطلق بدانیم و بدانیم که ما ظاهر را می‌بینیم و امام، باطن را و اگر اجابت نشد بدانی درخواست تو به صلاحت نبوده است این، اعظم از اجابت است پس تو اگر خودت را مطلق ندانی و امامت را مطلق بدانی از «اجابت نشدن» نه این که ناراحت نمی‌شوی خوشحال هم می‌شوی باید بدانی ولایت، پدر ماست ما را دوست دارد آبروی ما را می‌خواهد



این حرف، «رضاً بقضائک و تسلیماً لامرک لامعبود سواک» در برابر خدا و امام است البته ما از این حرف‌ها فقط خوشمان می‌آید، در عمل کُمیتمان لَنگ است؛ مثل حکایت آن شخصی که هر چه حاجتش را از امام رضا (علیه السلام) خواست، اجابت نشد به شیخ بهایی رجوع کرد اجابت شد، اما باعث شد آبرویش برود به شیخ اعتراض کرد او هم در پاسخ همین را گفت که امام رضا (علیه السلام) می‌دانست آبرویت می‌رود، اما من نمی‌دانستم؛ واسطه شدم ایشان هم اجابت کرد.




تفاوت صبر با تحمل


بنابراین خدای تعالی به ما یاد نداده تا از او بخواهیم تحمل ما را زیاد کند. بلکه می‌فرماید از من بخواهید که به ما چیزی که تحملش را نداریم تحمیل نکن تا نیازمند تحمل نشویم، اما از طرف دیگر می‌فرماید «استعینوا بالصبر و الصلوة»[۲۱] یعنی اگر کار بزرگی می‌خواهی بکنی که از انجام آن ناتوان هستی از صبر و صلوة کمک بگیر. 



پس صبر و تحمل دو چیزند. تحمل، نتیجه تدبیر ما و بی‌امری است اما صبر، اسباب تغییر در تقدیر است و روایاتی داریم مبنی بر اینکه «صبر» امیرالمؤمنین است. 



مثلاً در تفسیر آیه «استعینوا بالصبر و الصلوة» در روایات آمده است: که یعنی کمک بگیرید از روزه و نماز. از طرفی در روایتی از رسول اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) خطاب به امیرالمؤمنین آمده است که یا علی انت به منزلة الصوم و انا صلوة 



پس با امیرالمؤمنین می‌توانیم از نعمتهایی که دوست داریم، بهره‌مند شویم و از آن چیزهایی که کراهت داریم و آزارمان می‌دهد خلاص شویم. 



مطابق آیات قرآن، ولایت سرمایه‌ای است که به تمام نعمت‌ها می‌رسد. یعنی تمام نعمت ها با ولایت معتبر می‌شوند. خدا می‌فرماید امروز دیگر نعمت را به شما تمام کردم. «الیوم اکملت لکم دینکم و اتممت علیکم نعمتی»[۱۳] یعنی اگر از ولایت پیروی کنید هر چه نعمت دارم به شما می‌دهم.



آقا رسول‌الله هم در وصف امیرالمؤمنین می‌فرماید: 



و عنده مفاتیح خزائن نعمة الله هر چه نعمت، خدا خلق کرده و موجود در خزانه اوست، کلیدش دست علی (علیه السلام) است.



و مطابق فرمایش حاج حسین، نعمت، تسلیم وجود امیرالمؤمنین بودن است، نه اینکه ما به زبان بگوییم علی (علیه السلام) را می‌خواهیم. همانطور که در قرآن می‌فرماید: «إنّ الله و ملائکتهُ یصلون علی النبی، یا ایها الذین آمنوا صلّوا علیه و سلِّموا تسلیماً»[۲۲] یعنی تسلیم پیامبر شوید. حالا پیامبر می‌فرماید: تسلیم علی شوید. حالا بعد از پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) آن دو نفر هم حرفِ علی (علیه السلام) را می‌زدند، از ایشان تعریف هم می‌کردند، اما تسلیم او نبودند. حالا خدای تبارک و تعالی می‌فرماید: آنها بعد از رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) مرتد و کافرند؛ پس اصل، «تسلیم بودن» است.




تفاوت انفاق و صدقه


حالا ببینیم اطاعت از امر چگونه به تغییر در تقدیر کمک می‌کند. از رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) داریم که صدقه هفتاد نوع بلا را دفع می‌کند. پس پیداست که اگر تقدیرِ سوئی هم برای ما نوشته شده باشد، پیروی از ایشان به ما یاد می‌دهد که چگونه آن را برطرف کنیم.



حاج حسین، اینجا تبصره جالبی دارد هم راجع به صدقه و هم راجع به سخی بودن. سعی می‌کنیم سِرّش را بگوییم.



پس معلوم شد هر روزی برای ما یک ألست است. هر روز دعوت‌هایی از جانب حق و دعوت‌هایی از طرف باطل به ما می‌رسد. بی‌توجهی به دعوت‌های حق از طرفی و اجابت دعوت‌های باطل از طرف دیگر برای ما پیامدهای ناگواری دارد.



وقتی صدقه می‌دهیم در واقع کمک می‌کنیم به کسی که گرفتار است تا از آن حالت فشار و تنگنا بیرون بیاید. خودِ آن کسی که گیر افتاده به خاطر آن حالت بی‌امری گیر افتاده است. وقتی ما تاوان بی‌امری یکی را می‌پردازیم خداوند هم تاوان یک بی امری ما را از دوشمان بر می‌دارد.



صدقه، مربوط می‌شود به کل خلق‌الله که مستمندند، اما انفاق مربوط می‌شود به مؤمنین و شیعیانِ آقا امیرالمؤمنین. از آیت الله بهاء‌الدینی (ره) هم زیاد نقل شده است که توصیه به اطعام شیعیان آقا امیرالمؤمنین می‌کنند. مهمانی دادن و سفره انداختن در بین شیعه مرسوم است. این سخاوت و انفاق نسبت به شیعیان موجب می‌شود بی‌توجهی‌های ما نسبت به دعوت‌های حق جبران شود. به خاطر این ادبِ به ولایت، آن حواله‌هایی که هدر داده‌ایم إحیا می‌شود.



پس صدقه موجب جبران بی‌امری‌های ما در اجابتِ دعوت‌های باطل می‌شود و انفاق، موجب جبران بی‌توجهی‌های ما به دعوت‌های حق می‌شود.



پس ما می‌توانیم هر روز بهتر از دیروز باشیم؛ چه در دنیا، چه در آخرت. صبر که می‌خواهیم یعنی خدایا «علی» به ما بده، تا به مدد امیرالمؤمنین (علیه السلام) هر روزمان بهتر، پربارتر و پربرکت‌تر از دیروز باشد. این مطلب را به ما داده‌اند. هم کمکمان می‌کنند و هم برایمان واجب است. اصلاً این خودش امر است.




ادب به ولایت


متأسفانه در آخرالزّمان ایّام بدتری داریم که نتیجه بی‌ادبی به ولایت است. بی‌ادبی به ولایت جرم است و عواقب دارد. 



همانطور که حاج حسین می‌گوید: «بی‌ادبی به ولایت، یعنی اینکه امر ولایت را اطاعت نمی‌کنیم؛ به امر ولایت پشت کرده‌ایم و به جایش امر خلق را اطاعت می‌کنیم. گناه را اطاعت می‌کنیم. وقتی هم این را می‌گویی فوراً می‌گوید من بی‌ادبی نمی‌کنم؛ من مسجد جمکران هم می‌روم. زیارت هم می‌روم، عمره هم می‌روم و... . همانطور که حضرت معصومه (علیها السلام) فرمود: زیارت می‌کنند قبر ما را، اطاعت نمی‌کنند امر ما را. این یعنی بی‌ادبی به ولایت.»



رفقای عزیز انتظار ما از این حرف‌ها نباید در حد تئوری و نظری محدود بماند. ما باید برکات این اعتقادات را نقداً در باطن خویش دریافت نماییم. یعنی این درست است که تنها بخش کوچکی از پاداش آن را در دنیا دریافت می‌کنیم و بخش اعظم آن را در آخرت، اما باید تغییرات مربوط به این اعتقادات را همانند نوری در باطن خویش احساس کنیم و این یعنی تجلیِّ حقیقت دین در باطن ما و این یعنی رشدِ یقین.



اگر اهل یقین باشیم پرده‌ها برای ما برداشته می‌شود. کسی که اهل یقین است با یقینش ولایت را می‌بیند. نکبت و مکافات را می‌بیند. اما آنهایی که مثل ما هنوز ضعیفند و به مرحله یقین کامل نرسیده‌اند، چشم انسانی آنها هنوز باز نشده: می‌توانند با تفکر، نشانه‌های ولایت را دریافت کنند. آقا امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌فرماید: «برای هر نعمتی نشانه‌ای است.» در قرآن هم داریم که هم برای اهل یقین و هم برای اهل خرد در آفاق و انفس نشانه‌هایی موجود است. اگر ما تفکر پیشه کنیم، این تفکر بالاخره ما را به یقین می‌رساند.[۲۳] 




اصلِ یقین


حاج حسین در این مورد می‌گوید: «علم الیقین، حق الیقین، اصل یقین.



ما باید هم علم به یقین داشته باشیم و هم اقرار به حقانیت آن کنیم. اما اصل یقین بالاتر از اینهاست. خیلی‌ها منکر حقانیت (حق الیقین) هم نیستند، اما اصل یقین را ندارند. چون اگر یقین داشته باشند عمل می‌کنند. اغلب مردم اینجوری‌اند. اگر به ولایت یقین داشته باشی، امر ولایت را اطاعت می‌کنی نه امر خلق را. پس هنوز یقین ما مطلق نیست که امر خلق را اطاعت می‌کنیم.



چطور به یقین می‌رسی؟ باید بخواهی. چون خدای تبارک و تعالی می‌فرماید از من بخواه. تو اگر بخواهی باید تسلیم باشی تا به تو بدهد. ما تسلیم نیستیم. ما تسلیم خلق هستیم. خدا می‌فرماید «أدعونی» بیا تا بدهم. اما برای چه می‌گوید ما باید تسلیم باشیم؟ اگر تو تسلیم خدا شدی نشانه‌اش این است که تو تسلیم علی بن ابی طالب (علیه السلام) بشوی، تسلیم وجود مبارک امام زمان (عج الله فرجه) بشوی. اما ما یکسره به قاضی می‌رویم. خیال می‌کنیم تسلیم هستیم. این تسلیم خیالی است. قرآن می‌فرماید: «هباءاً منثوراً»[۲۴] فردای قیامت تمام اعمال را می‌بینی هباءاً منثورا است؛ یعنی به دست نمی‌آید. یعنی کارهایی کرده‌ای به غیر از امر. برای اینکه اعمال به دست آیند باید با امر کار کرده باشی. اغلب مردم کارشان با امر نیست. کربلا و مکه و اغلب زیارت‌ها را می‌رود اما بی‌امر می‌رود. امر، به تو جزا می‌دهد نه زیارت. زیارت، گاهی سیاحت است. سیاحت که جزا نمی‌دهد.



بشر باید سیر خلقتی داشته باشد. وقتی سیر کرد می‌بیند یک سَمْت، خلقت است یک سَمْت فراتر از خلقت. یعنی حجّت. حالا این را یقین می‌کنیم. فقط حجت را چیز می‌بینیم، ما بقی را ناچیز. شما باید این سیر را داشته باشید. با این سیر، یقین می‌کنید. حالا این یقین، هم یقین به خداست و هم یقین به قرآن است. دیگر کسی را نمی‌بینید. اینطور که شدی دیگر باید به فکر فرمان بردن و اطاعت از امر باشید. همانطور که عبدالعظیم حسنی به امر امام بود حالا می‌فرماید: زیارت او مطابق زیارت امام حسین (علیه السلام) است»




تجلّی حقیقت دین


شرط دریافت حقیقت دین در جلسه‌ای که به نام ولایت برپا می‌شود، یکی این است که سخنگو و عالم دین، عالم حقیقی باشد و دیگر اینکه شنونده باید طالب حقیقی دین باشد تا منجر به تجلی حقیقت دین شود؛ یعنی توجه به حقیقت دین، هم در دنیا و هم در آخرتِ ما نشانه‌های خود را به جا می‌گذارد.



ما که هنوز به یقینِ کامل نرسیده‌ایم برای تشخیص عالم واقعی می‌توانیم از نشانه‌های عالِم، او را بشناسیم؛ ببینیم آن کسی که از دین حرف می‌زند آیا حقیقتاً چیزی از علم در اختیار دارد یا اینکه از آن 72 فرقه‌ای است که چون حقیقت را ندیده است رهِ افسانه می‌زند. او خیال کرده عالم است ما هم به خیال خودمان از عالِم پیروی می‌کنیم.



پس ما باید با یقینمان حقیقت دین را بفهمیم و با یقینمان زیبایی و تجلی حقیقت دین را درک کنیم و یقین کنیم مملو از خیر و برکت و نور و امید و سرور است. جایی که حقیقت دین باشد این نشانه‌ها باید تجلی کند. به عبارت دیگر زیبایی ظاهری سخن نباید ما را گول بزند، بلکه باید نشانه‌های نعمت را در آن جستجو کرد. همان طور که امیرالمؤمنین (علیه السلام) فرمود: «با هر نعمتی نشانه‌ای است و با هر حقی، حقیقتی». پس مجلسی که در آن دین به حق مطرح شود، نشانه‌های نعمت‌های حقیقیِ دین نیز باید محقق گردد. اما این نشانه‌ها را چه کسی دریافت می‌کند؟ کسی که توجه به حقیقت دین داشته باشد و حقیقتاً طالب دین باشد؛ اما:











	جنگ هفتاد و دو ملت همه را عذر بنه
	
	چون ندیدند حقیقت ره افسانه زدند









به جز فرقه ناجی، مابقی اصلاً از همان ابتدا دنبال حقیقت نرفته‌اند. پس وقتی ما وارد مجلسی می‌شویم باید بدانیم چیزی از «حقیقت دین» در این مجلس هست یا نه؛ اگر نباشد آن مجلس اصلاً سقیفه بنی ساعده است. سقیفه هم به نام دین بر پا شد. منتهی حقیقت نداشت. چون حقیقت این بود که وصی رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) آقا امیرالمؤمنین (علیه السلام) بود. اما آنها برای خودشان وصی درست کردند. خیالی بود. جانشین خیالی درست کردند. حقیقت نداشت، کذب بود. چون حقیقت نداشت برکت هم نداشت. از همان زمان، فتنه‌ها شروع شد. امت، فرقه فرقه شد. وحدت از بین رفت، برکات رفت. هدایت، بایگانی شد و راه‌های ضلالت، نشر پیدا کرد.




عالم ربّانی


درباره شناخت عالِم ربّانی و جلسه حقیقی و حقیقت دین حاج حسین چنین می‌گوید:



«اولاً حقیقت دین، پذیرش امیرالمؤمنین (علیه السلام) است. پذیرش ولایت است. چون خداوند می‌فرماید: اگر عبادت ثقلین کنی اما علی (علیه السلام) را به «الیوم اکملت لکم دینکم»[۱۳] قبول نداشته باشی به رو به جهنم می‌اندازمت[۱۴] ، پس عبادت؛ حقیقت دین نیست. ولایت حقیقت دین است.



«درباره جلسه ولایت، امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: «آیا دور هم جمع می‌شوید تا حرف ما را بزنید؟ سپس می‌فرماید: ما غبطه می‌خوریم به چنین مجلسی.»[۲۵] پس مجلس آن است که حرف آنها را بزنیم و حرف کس دیگری را نزنیم.» 



و اما عالِم آن کسی است که حرف از خودش نزند. چون خدای تبارک و تعالی به رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: اگر از خودت حرف بزنی رگ دلت را قطع می‌کنم[۲۶] . پس عالم باید وابسته به ائمه باشد، همانطوری که نایب‌های امام زمان (عج الله فرجه) گفتند: ما حرف از خودمان نمی‌زنیم. قسم می‌خورند اگر جانمان را قطعه قطعه کنند از خودمان حرف نمی‌زنیم. پس عالِم هم باید از آنها حرف بزند. حالا این عالم، عالم ربانی است؛ یعنی افضلیت عالم ربانی به ارتباط با امر ربّ است. امر ربّ، علی بن ابی طالب (علیه السلام) است. اما علمای اهل‌تسنن، با امر رب ارتباط ندارند. الحمدلله علمای شیعه تمامشان ربانی هستند چون که امیرالمؤمنین (علیه السلام) را به «الیوم اکملت لکم دینکم»[۱۳] قبول دارند؛ اما علمای اهل تسنن قبول ندارند.



من از اول «عالِم دوست» بوده و هستم. امّا شرطش این بود که عالم، عالم ربّانی باشد. هیجده سال در خدمت شیخ عباس تهرانی بودم. با ایشان لحمک لحمی بودم نه یک رابطه عادی. از حضور ایشان زیاد استفاده معنوی کردم. خدا ایشان را رحمت کند. می‌فرمود: «اگر طلبه‌ای درس بخواند، ولی ائمه به او نظر نکنند، چند وقتی یک شعاعی دارد، اما مِن بعد سقوط می‌کند». پس اول باید ائمه طاهرین به ما نظر کنند. چند سالی هم در درس اخلاق آقای مشکینی در مدرسه حجّت حضور داشتم و با ایشان در ارتباط بودم. صحبتهایی راجع به درس اخلاق داشتیم. مثلاً می‌گفتم: حوزه، درس اخلاق می‌خواهد؛ این جوان‌ها غیر از درس‌های رایج باید درس اخلاق بخوانند؛ باید همیشه در محضر امام زمان (عج الله فرجه) باشند یا مثلاً درباره احترام به پدر و مادر و به بزرگترها. پس بنابراین اول باید ائمه طاهرین به ما نظر کنند. 




غرور سواد


الآن خیلیها به علمشان افتخار می‌کنند؛ علمای ادیان به علم خودشان، علمای کلام به علم خودشان، علمای فلسفه به علم خودشان، علمای جغرافیا به علم خودشان؛ یعنی هر کسی دارد به علم خودش افتخار می‌کند. ما با علم مخالف نیستیم، اما اینها به خودشان مغرورند. یک افتخار سوادی دارند. افتخار سوادی نجات دهنده بشر نیست. مگر اینکه هر چه دارند در اختیار امر بگذارند؛ یعنی در اختیار وجود مبارک امام زمان (عج الله فرجه) .




کمال، کلِّ کمال


یک کمال داریم، یک کلّ کمال؛ کمال یعنی این که یک افتخار دنیایی و خلقی پیدا کنیم. مثلاً شغل مناسبی انتخاب کنی که موجب افتخار خود و خانواده‌ات باشد، نه اینکه باعث سر شکستگی آنها باشی. اما کلِّ کمال این است که شما همه افتخارات دنیایی و خلقی خود را در اختیار امر بگذارید؛ یعنی ولی الله الاعظم.



امام زمان (عج الله فرجه) اگر غایب است، احکام که غایب نیست، قرآن که غایب نیست، حدیث و روایات که غایب نیست. امام زمان (عج الله فرجه) که تشریف می‌آورد می‌فرماید: منم نوح، منم آدم؛ یعنی آن چیزهایی که اینها گفتند می‌گویم؛ اما یک عده‌ای می‌گویند دین تازه‌ای آورده است. 



پس اگر سواد در اختیار امر نباشد فقط یک برتری به خلق است. ما می‌گوییم سوادشان را در اختیار امر بگذارند و از خودشان حرف نزنند. خدای تبارک و تعالی به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌فرماید اگر از خودت حرف بزنی رگ دلت را قطع می‌کنم.[۲۷] حالا اگر همین افتخارِ خلقی را در اختیار امر بگذارد، نجاتش می‌دهد و الّا تکبّر هم می‌آورد، خودخواهی هم می‌آورد. 



بی روایت حرف نمی‌زنیم. آنجا که امیرالمؤمنین (علیه السلام) به کمیل می‌فرماید: اعضا و جوارحت را نزد خدا بگذار، یعنی دست و پایت در اختیار امر باشد. حالا همه چیز شده‌ای و الّا همان کلام و فلسفه و جغرافیا هستی.»



پس متوجه شدیم که از نظر اهل تفکر و صاحبان خرد، عالِم، نشانه‌هایی دارد که با استفاده از آن نشانه‌ها نمونه‌هایی از هر یک عنوان می‌کنیم. ابتدا، نمونه‌ای از علمای قلّابی ذکر می‌کنیم:



مثلاً ابوحنیفه که فرقه‌ای به نام حنفیه در زمان امام صادق (علیه السلام) درست کرده بود، عصای امام صادق (علیه السلام) را به عنوان یادگار پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌بوسد که حضرت می‌فرماید چرا این دست را نمی‌بوسی، که از گوشت و پوست و خون پیامبر است؟



این شخص، زاهد است. اهل عبادت است، پیشانی‌اش پینه دارد، حدیث و روایت می‌گوید. اما امام صادق (علیه السلام) راجع به او می‌فرماید: «اگر این شخص درون خانه‌اش می‌نشست خیلی برای او بهتر بود از اینکه به خیال خودش دارد خدمت به دین می‌کند. در این صورت مردم می‌گشتند و ما را پیدا می‌کردند و با حقیقت دین آشنا می‌شدند.»



اما این شخص راه خلق‌الله را دارد می‌بندد، راهزنی می‌کند، و بعد هم حضرت می‌فرماید: این شخص، حتی به یک حرف از کتاب ما هم عالِم نیست.



و واقعا اگر عالم بود، آیا با حضور امام صادق (علیه السلام) ، خودش را رئیس یک مذهب معرفی می‌کرد؟ این از نادانی و جهالت اوست.




نشانه‌های عالم ربانی


روایات زیادی در مورد علم و عالم ربانی نقل شده است. اینکه دیدن درب خانه عالم ربانی ثواب دارد و یا رفتن به مجلس کسب علم، هر قدمش چه ثواب‌هایی دارد و... .



اینها همه هست، حقیقت هم دارد. به شرط آن که آن عالِم، عالِم حقیقی باشد. باید دقت شود اینکه این همه تاکید می‌شود هر جایی نروید و در هر مجلسی ننشینید، برای آن است که نکند گرفتار ابوحنیفه‌ای بشوید که خودش نمی‌داند و نمی‌گذارد مردم بروند و امام صادق (علیه السلام) را پیدا کنند.



از بین روایاتِ زیادی که در باب عالم نقل شده است، روایتی از آقا رسول‌الله (صلی الله علیه و آله و سلم) نقل می‌کنیم که می‌فرمایند: «علماء امتی أفضل مِنْ انبیاء بنی اسرائیل».



عجب عظمتی دارد این دین! این دین با ادیان حقّه گذشته عجب تفاوتی دارد! ببینید افتخارِ زیر پرچم ولایت نشستن چقدر بالاست که عالِم امّتش از انبیاء اُمم سابق بالاتر است.



پس نشانه عالم این امت، بالاتر بودن از انبیاء بنی اسرائیل است.



بنابراین عالم ربّانی باید بتواند این ادعای پیامبر را اثبات کند. هم در معارف و کلام و هم اگر لازم باشد با اعجاز.



اگر عیسی در طول عمرش چند مرده زنده کرده است عالم ربانی می‌گوید: 











	از صــفای «یا علی» گویــم اگر
	
	مـردگان را جمـله احـیاء می‌کنم









مثلاً از حاج حسین شنیده ایم که یک روحانی در حال کشاورزی بود و بیلی به دست داشت. کسی از او سؤال کرد حضرت موسی چطور عصا در دستش اژدها می‌شد؟



بیلش را انداخت و گفت اینجوری.



حالا به عنوان مثال، از گفته‌های حاج حسین نمونه‌هایی از انبیا را ذکر می‌کنیم تا ببینیم اینکه گفته می‌شود فلانی بی‌سواد است آیا در لسان رسول‌الله (صلی الله علیه و آله و سلم) هم بی‌سواد است یا عالِم اُمّت است. کما اینکه به خود رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) هم رسول اُمّی می‌گفتند. حالا می‌گویند بی‌سواد، یعنی درس نخوانده. 











	نگار من که به مکتب نرفت و خط ننوشت
	
	به غمزه مسئله آموز صد مُدرّس شد









حالا ببینیم آیا در کلام حاج حسین چیزی هست که ما افضلیت علمای خودمان را نسبت به انبیای بنی‌اسرائیل ثابت کنیم.



ایشان، قصّه حضرت یوسف را که نقل می‌کند می‌گوید: زندان رفتن یوسف تقصیر خودش بود. مطلبی که حاج حسین خیلی روی آن تاکید می‌کند این است که کسی را غیر از خدا مؤثر ندانید. بنابراین درخواست یوسف از خدا اشتباه بود. وقتی زلیخا گفت: اگر با ما رفاقت نکنی زندانی‌ات می‌کنیم، یوسف گفت: خدایا، من زندان را بیشتر دوست دارم. «قال رب السّجن احب الیّ مما ادعوننی الیه»[۲۸] 



نمونه ای از حضرت موسی:



حضرت موسی به خدا گفت آیا از من عالِم‌تر هم هست یا نه؟ خدای تبارک و تعالی او را به حضرت خضر (علیه السلام) حواله داد. خضر (علیه السلام) گفت: تو نمی‌توانی با ما راه بیایی، کشش نداری.[۲۹] موسی (علیه السلام) ، نبوت خودش را به خضر (علیه السلام) یادآور شد. مگر آدرس حضرت خضر (علیه السلام) را خدا به موسی نداده بود؟ مگر به عالِم بودن و راستگو بودن او یقین نکرد؟ اگر می‌گفت تو راست می‌گویی؛ اما کمکم کن از امتحان درآیم، آیا باز هم در آن امتحانهایی که پیش آمد، مردود می‌شد؟



در مورد حضرت عیسی (علیه السلام) حاج حسین می‌گوید: دلبستگی به یک سوزن و نخ، او را در آسمان چهارم نگه داشته است و حال آنکه شیعه امیرالمؤمنین از عرش و لوح و قلم خبر می‌دهد. آیا افضل هستند یا نه؟



آیا متوجه می‌شوید شیعه یعنی چه؟ ولایت یعنی چه؟ یک کلام، پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌فرماید: «علماء أمتی أفضل من انبیاء بنی اسرائیل». حالا باید افتخار کنیم به این دین، به این پیامبر و به ولایت.



بدبختی آخرالزمان این است که همین امت، پیروی از اهل کفر می‌کنند. اساتید دانشگاه اگر سخن دینی هم می‌خواهند بگویند سعی می‌کنند چند کلامی از یک فیلسوف غربی بیاورند تا به سخنشان وزنی داده باشند. غافل از اینکه پیامبر به علمای امت، وزنی داده است که از انبیا بالاتر باشند. اگر راست می‌گویی عالِم حقیقی هستی بیا حقانیت دینت را اثبات کن، آنها را هم دعوت کن.



اولا آن چیزی که در اختیار مردمان سایر ادیان است، آن چیزی نیست که پیامبرانشان آورده‌اند. تحریف شده است.



ثانیا اگر حتی همان مطالبِ تحریف نشده پیامبران، باقی مانده بود و حتی اگر خود ایشان هم می‌بودند، به استناد این فرمایشِ پیامبر خاتم (صلی الله علیه و آله و سلم) ، به شاگردی عالم ربّانی افتخار می‌کردند.




اسلام دین حق


در باب عظمت اسلام دریافتیم که صحبت از دینی است که مقام علمای امت آن أفضل از مقام انبیای سایر ادیان است. یعنی تک‌تکِ افراد این امت می‌توانند با پیروی از محمّد (صلی الله علیه و آله و سلم) و آل محمد به عنایتی دست یابند که حتی انبیای امت‌های گذشته از آن محروم بوده‌اند؛ علما که جای خود دارند.



بر اساس آیات قرآن پی می‌بریم اساساً خداوند تنها یک دین را به رسمیت می‌شناسد. یعنی «ان الدین عندالله الاسلام»[۳۰] و اگر کسی غیر از اسلام را برای خود برگزیند خدای تبارک و تعالی از او نمی‌پذیرد.



در جای دیگری می‌فرماید «رضیت لکم الاسلام دیناً»[۱۳] دینی که خدا برای انسان‌ها می‌پسندد اسلام است. سایر ادیان نزد خدا نه محبوبیتی دارند و نه حق‌اند. همگی آنها زمینه ساز برای دین اسلام بوده‌اند.



ما باید شکرگزار باشیم و بدانیم خداوند با دین اسلام چه عنایتی به ما کرده است، اینکه می‌فرماید: «کنتم خیر امة اخرجت للناس...»[۳۱] .



با مراجعه به قصص عبرت آموز قرآنی می‌توانیم دریابیم خدای تعالی چه افتخاری نصیب ما کرده است که می‌فرماید: «کنتم خیر امة اخرجت للناس ...» و ما را از امت پیامبر قرار داده که انبیای گذشته در دعاهای خویش، آرزو می‌کنند که ای کاش از امت این پیامبر بودند.



از داستان حضرت یوسف (علیه السلام) و رنجی که او متحمل شد سخن گفتیم. اینجا به داستان رنج حضرت یعقوب (علیه السلام) اشاره می‌کنیم که پدر یوسف (علیه السلام) بود. یعقوبی که از هجران یوسف (علیه السلام) آنقدر گریه می‌کند که کور می‌شود. هجرانی که بیش از هیجده سال طول می‌کشد تا دوباره او را ببیند. 



شاید لازم به یادآوری باشد، اگر ما به ایرادهای انبیای گذشته اشاره می‌کنیم به معنای این نیست که برای آنها احترامی قائل نیستیم. ما همگی آنها را محترم می‌دانیم و به همه آنها سلام می‌دهیم. بلکه از این جهت است که تفاوت‌های ایشان و آموزه‌های دینی آنها را با پیامبر خاتم و دین اسلام دریابیم. تا بدانیم از اینکه متعلق به امت پیامبر آخرالزمانیم، چقدر باید شاکر و قدردان باشیم و اینکه زیر پرچم محمد (صلی الله علیه و آله و سلم) نشسته‌ایم یعنی چه. البته بدیهی است هر جا نام محمد (صلی الله علیه و آله و سلم) باشد، نام علی (علیه السلام) هم هست. این دو از هم جدا نیستند همچنان که در حدیث شریف کساء می‌خوانیم: «یا صاحب لوائی»؛ بنابراین پرچم محمد (صلی الله علیه و آله و سلم) دست علی (علیه السلام) است.



به عبارت دیگر اگر کسی بی علی (علیه السلام) ، خودش را از امت اسلام بداند و خیال کند زیر این پرچم نشسته است، اسلام او، اسلام خیالی است.



و الله اگر زیر پرچم اسلام نشسته بود و حقیقتی داشت، می‌دید که این پرچم دست چه کسی است.



و لذا قصد ما اهانت کردن یا کوچک کردن انبیا نیست؛ بلکه می‌خواهیم دین حقه اسلام را معرفی کنیم؛ به عنوان تنها دینی که به تصریح قرآن، خدا از انسان می‌پذیرد.




شرط اسلام، علی (علیه السلام) است


حاج حسین در این باره می‌گوید:



«شرط اسلام این است که «ان الله و ملائکته یصلون علی النبی یا ایها الذین آمنوا صلوا علیه و سلموا تسلیما»[۲۲] را قبول داشته باشیم. اگر قبول نداشته باشیم، این اسلام، اسلام واقعی نیست. اگر ما این را قبول داشته باشیم یعنی تا حتی به ملائکه امر کرده است که تسلیم پیامبر باشند.



اطاعت از پیامبر اطاعت از جسم پیامبر نیست. اطاعت از امر پیامبر است. امر پیامبر، علی بن ابی طالب است.



اگر بخواهید به این حرف‌ها خوب توجه کنید باید اهل دنیا نباشید. اهل دنیا بودن نمی‌گذارد بفهمی و گرنه تا رسول الله یک قدری کُندی کرد خدا می‌فرماید «و ان لم تفعل فما بلغت رسالته»[۱۲] اگر این کار را نکنی کاری نکرده‌ای.



پس آنها باید امر پیامبر را قبول کنند. «الیوم اکملت لکم دینکم»[۱۳] دین، علی (علیه السلام) است. اگر اسلام، علی (علیه السلام) را قبول کرد اسلامِ حقیقی است و گرنه خودشان درست کرده‌اند. آن دو نفر، خودشان درست کردند. اسلام حقیقی باید چهارده معصوم را قبول کند، چون اینها نماینده‌های خدا هستند. تو اگر نماینده را قبول نداری بقیه چیزهای دیگر را هم قبول نداری؛ چون که خدای تعالی چنان سفارش نماینده‌اش را کرده که می‌فرماید: اگر کسی عبادت ثقلین کند و علی (علیه السلام) را به «الیوم اکملت لکم دینکم» قبول نداشته باشد به رو به جهنم می‌اندازمش. پس ما نماینده خدا را قبول داریم. نماینده خدا چهارده معصومند. به خصوص علی بن ابی طالب (علیه السلام) . ما از خودمان حرف نمی‌زنیم. این حرف‌ها بایگانی بوده، به لطف خدا و علی بن موسی الرضا (علیه السلام) ما از بایگانی در می‌آوریم. امام زمان (عج الله فرجه) هم که تشریف می‌آورند مردم می‌گویند دین تازه‌ای آورده است. خدا به خودِ پیامبرش می‌گوید اگر حرف از خودت بزنی رگ دلت را قطع می‌کنم[۳۲] . پس امام زمان (عج الله فرجه) دین تازه نمی‌آورد. بایگانی‌ها را ظاهر می‌کند. ما هم بایگانی‌ها را ظاهر می‌کنیم. اما کسی که دین تازه ای برای خودش اختیار کرده اصلاً این حرف‌ها را قبول ندارد، چون که خودش برای خودش دین تازه ای درست کرده. 




قرآن و عترت


حالا می‌خواهیم به بررسی آموزه های دین محمد (صلی الله علیه و آله و سلم) و آل محمد بپردازیم و اینکه تمامی مشکلات و رنجهای امت‌های گذشته را معرفی کرده‌اند و اینکه راه‌های نجات و پیشگیری از ابتلا به این مشکلات را بیان نموده‌اند. سایر انبیا آرزو داشتند جزء این امت باشند، این حرف مستدل است. چون اگر بودند به عنوان مثال؛ یوسف (علیه السلام) این همه سال در زندان نمی‌ماند و می‌فهمید اشکال کجاست. 



از روایات ما برمی‌آید علتِ رنج یعقوب (علیه السلام) دو چیز بود: یکی اینکه کنیزی داشت که فرزند او را فروخت و آن بچه را از مادرش جدا کرد. روایت دیگری که برایش ذکر شده است اینکه سائلی را از در خانه‌اش رد کرد. [۳۳] 



و اما رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) پس از رحلت برای ما دو چیز گذاشتند: قرآن و عترت. این دو به هیچ وجه از هم جدا شدنی نیستند. حاج حسین در این باره می‌گوید: 



پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) برای ما دو چیز گرانبها گذاشتند. اما پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) دست گذاشت روی دوش علی (علیه السلام) گفت: قرآن را از علی بپرسید[۳۴] پس قرآن درون علی (علیه السلام) است، اینکه قرآن را از کس دیگری می‌پرسیم، امر رسول‌الله (صلی الله علیه و آله و سلم) نیست. حالا چطور می‌شود وقتی علی (علیه السلام) که در ظاهر نیست قرآن را از علی (علیه السلام) بپرسیم؟ می‌گوییم بیانات او که هست، علی (علیه السلام) قرآن را بیان کرده: مثلاً یکی اینکه گفته دنبال بدعت گذار نرو، یکی گفته احترامش نکن. یکی گفته تو خودت بدعت نگذار. یکی گفته از خودت حرف نزن. یکی گفته گناه نکن... . پس اگر علی (علیه السلام) در ظاهر نیست، امر علی (علیه السلام) که هست. علی (علیه السلام) امر پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) را اطاعت می‌کند. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: هر که زهرا (علیها السلام) را اذیت کند مرا اذیت کرده و هر که مرا اذیت کند خدا را اذیت کرده.[۳۵] حالا چطور ما آنها را که زهرا (علیها السلام) را اذیت کرده‌اند بپذیریم؟ ما مخالفت نمی‌کنیم که بگویید تفرقه انداختید؛ موافقت هم نمی‌کنیم. این که جرم نیست. حکم هر کسی با خداست. ما که توان حکم کردن نداریم.



اهل تسنن چند فرقه‌اند. فقط یک فرقه از آنها، اعتقاد به کشتن شیعه دارند. یعنی وهابی‌ها. وهابیت تکذیب شده. می‌گویند ما شیعه‌ها نجس هستیم. به ما تهمت می‌زنند که شیعه‌ها علی بن ابی طالب را خدا می‌دانند. نه، ما علی (علیه السلام) را خدا نمی‌دانیم. علی (علیه السلام) که نماز می‌خواند که خدا نیست. علی (علیه السلام) که می‌گوید: «انا عبد من عبید محمد» که خدا نیست. 



اما نه پیامبر و نه ائمه ما، هیچکدام امر به کشتن اهل تسنن نداشته‌اند. همانطور که عمر و ابابکر هم امر به کشتن شیعه‌ها نداشته‌اند. پس ما اگر آنها را بکشیم بی‌امری کرده‌ایم، آنها هم اگر ما را بکشند بی‌امری است. فردای قیامت، هیچکدام جواب ندارند.



اینجا می‌خواهیم از قرآن و عترتی که پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) برای ما گذاشته است استفاده کنیم و علت ابتلا و راه پیشگیری از ابتلا به درد یعقوب را جستجو کنیم. 



از یک طرف ما در قرآن دستورالعملی داریم مبنی بر اینکه گدا را دست خالی رد نکن «و اما السائل فلا تنهر» [۳۶] پس اینجا قرآن، علت ایجاد مشکل یعقوب را بیان می‌کند. (یعنی اشاره به کاری که یعقوب انجام داده است.)



از طرف دیگر امیرالمؤمنین می‌فرماید: هر چه برای خودت می‌پسندی برای دیگران بپسند.[۳۷] 



اگر یعقوب این فرمان امیرالمؤمنین را شنیده بود، فرزند کنیزش را نمی‌فروخت و از مادرش دور نمی‌کرد تا خدا فرزندش، یوسف را از او دور کند.



پس بدانید جایی نشسته‌اید که انبیا آرزوی آن را دارند. هر کلام و آیه‌اش سرشار از مفاهیم و بطون متعددی است و هر فرمانش چندین امر دارد.



چرا نمی‌فهمند؟ چه می‌گویند بعضی‌ها که امم انبیای گذشته از ما بهتر هستند؟ این توهین به پیامبر خاتم است. اینکه می‌گوییم اعتقادات غلط، خودش جرم است، این است.



رسول‌الله (صلی الله علیه و آله و سلم) و ائمه (علیه السلام) زحمت‌ها کشیده‌اند تا این گنج گرانبها به دست ما رسیده است. انبیای سابق از این گنج‌ها محروم بوده‌اند.



آنچه راجع به رنج یعقوب (علیه السلام) گفتیم مربوط به دنیای او بود. ما از محشرِ ایشان هم روایاتی داریم.



درباره محشر، روایات حاکی از آن است که گرچه در صف محشر آتش نیست اما سختی های زیادی دارد. عذاب است. گفته می‌شود هر کسی فقط به اندازه جای یک پا، جا دارد که بایستد تا زمانی که به حسابش رسیدگی شود. مردم چنان عرق می‌کنند که تا گلوی خود در عرقشان غرقند.



روایت است که حضرت یعقوب (علیه السلام) درخواست می‌کند تا به حسابش سریع‌تر رسیدگی شود؛ اما قانون را به او یادآوری می‌کنند، که اینجا هر کسی با هر چیزی که دوست داشته است محشور می‌شود، و او باید منتظر آمدنِ یوسف (علیه السلام) باشد.



اما آنقدر عرصه بر او تنگ است که با این همه محبتی که به یوسف داشت و از فراقش آنقدر گریه کرد که کور شد، حالا می‌گوید کار مرا راه بیندازید، یوسف (علیه السلام) خودش می‌آید.



اما ببینید همین روایت، وضع شیعیان علی (علیه السلام) را چگونه وصف می‌کند. می‌گوید شیعیان علی (علیه السلام) زیر درخت طوبی، حال خوشی دارند و زیر سایه امیرالمؤمنین (علیه السلام) نظاره‌گر صحرای محشرند.




چهارده معصوم؛ نورند


حاج حسین درباره تفاوت مقام پیامبران و مقایسه آنها با پیامبر خاتم چنین می‌گوید:



«فرق پیامبر ما با پیامبران دیگر این است که اسم نوح (علیه السلام) پیامبر بود، اسم ابراهیم (علیه السلام) پیامبر بوده، اسم یعقوب (علیه السلام) پیامبر بوده؛ اما آنها خلقند در حالیکه پیامبر آخرالزمان، نور است. رفقای عزیز اگر بخواهید دلیل نور بودن پیامبر را بفهمید این است که پیامبر سایه نداشت. این چهارده معصوم (علیه السلام) همه نورند. در جای دیگری داریم که می‌گویند «نور الله»[۳۸] . ما بی روایت حرف نمی‌زنیم.»



بنابراین متوجه می‌شویم اگر ذره‌ای حرف گوش کنند و از محمد (صلی الله علیه و آله و سلم) و آل محمد پیروی کنند در همان قدم اول به چیزهایی می‌رسند که دنیا و آخرت یعقوب، خالی از آن چیزهاست. همان‌گونه که طبق روایت، امام صادق (علیه السلام) دست بر سینه خود می‌زند و می‌فرماید: اگر دوستان ما یکی از حرف‌های ما را به آخر برسانند، منِ امام صادق آنها را ضمانت می‌کنم.



اما اینکه چرا تا این حد دست ما تهی است، علتش ناشکری ماست و اینکه قدردان نیستیم.



اصلاً نمی‌فهمیم اسلام یعنی چه و این دین به ما چه می‌دهد. این محمد (صلی الله علیه و آله و سلم) کیست و آل محمد کیستند که پیروی از آنها در همان ابتدای کار چیزهایی را به ما می‌آموزد، که انبیای الهی در دنیا و آخرت آرزویش را دارند اما به انبیا داده نشد در حالی که به من و شما عنایت شده است. اگر بفهمیم.



پرونده یعقوب (علیه السلام) بسته شد. خبر دنیایش را شنیدیم، خبر محشرش را هم شنیدیم. اما پرونده من و تو که هنوز بسته نشده است. اگر تا امروز هم پیروی نکرده‌ایم از همین حالا می‌توانیم یک یا علی (علیه السلام) بگوییم. اگر ما راه را درست برویم و آدرس‌ها را درست انتخاب کنیم و به دنبال حقیقت دین باشیم، آموزه های این دین، رنج دنیا و آخرت انبیا را از ما برداشته است.



اما واقعاً این چه زندگی است که ما داریم؟ کداممان فارغ از رنجیم. ای کاش رنج باشد، نکبت است، ننگ است.



در اینجا می‌خواهیم ببینیم این محمد (صلی الله علیه و آله و سلم) و آل محمد کیستند که به پیروان ایشان این همه عنایت می‌شود و این قدر حمایت می‌شوند.




چهارده معصوم؛ یک نور واحد


ما توان معرفی واقعی اینها را نداریم بنابراین فقط اشاره‌ای می‌کنیم:



محمد (صلی الله علیه و آله و سلم) کسی است که از جانب حضرت حق به او خطاب شد:



یا محمد، اگر تو نبودی اصلا افلاک را خلق نمی‌کردم «لولاک لَما خلقتُ الأفلاک[۳۹] یعنی همه هستی طفیل وجود محمدند.



خطاب دوم این بود «که یا محمد، اگر علی (علیه السلام) نبود تو را خلق نمی‌کردم.»[۴۰] 



خطاب سوم مربوط به حضرت زهرا (علیها السلام) است. «یا محمد (صلی الله علیه و آله و سلم) ، اگر فاطمه (علیها السلام) نبود نه تو را خلق می‌کردم نه علی (علیه السلام) را.»



حاج حسین در این باره می‌گوید:



«چهارده معصوم خلق نیستند. از نور خدا خلق شدند. اگر خدا می‌فرماید: یا محمد (صلی الله علیه و آله و سلم) ، اگر فاطمه (علیها السلام) نبود نه تو را خلق می‌کردم نه علی (علیه السلام) را یعنی می‌گوید، این‌ها همگی توأم هستند. یعنی اگر محمد (صلی الله علیه و آله و سلم) را قبول نداشته باشی کافری و اگر علی (علیه السلام) را قبول نداشته باشی کافرتری. اگر فاطمه (علیها السلام) را قبول نداشته باشی آن دو را قبول نداری. اما عظمت حرف از این بالاتر است. پس تمام ما به واسطه ائمه و به خصوص الآن به واسطه وجود مبارک امام زمان (عج الله فرجه) زنده‌ایم. اگر بخواهیم عظمت زهرا (علیها السلام) را قدری بفهمیم امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: ما حجت خداییم از برای تمام خلق، اما مادرم زهرا حجت است از برای ما.



از خصوصیات دیگر حضرت زهرا (علیها السلام) این است که کتاب دارد. مصحف دارد. این یک برتری است. چون تمام این حرفها در مصحف است. شخصی نزد امام صادق (علیه السلام) آمد، خیلی ادعای مقدسی کرد، حضرت سکوت کرد. باز آن شخص ادعاهایش را دنبال کرد. حضرت فرمود اسم تو در مصحف مادرم زهرا نیست.



زهرای عزیز (علیها السلام) مادر دهر است. مادر همه امت است. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌فرماید: «أنا و علی ابواه هذه الامة» ماییم پدران امت. از طرفی می‌فرماید: «فاطمة ام ابیها» وجود مبارک چهارده معصوم یک مادر جسمی دارند. مثلاً مادر آقا امام زمان نرگس است. مادر علی (علیه السلام) فاطمه بنت اسد است. مادر حضرت رسول (صلی الله علیه و آله و سلم) آمنه است. اینها مادر جسمی‌اند این است که می‌فرماید: «أنا بشر مثلکم» اینها یک جنبه جسمی دارند، اما حضرت زهرا مادر تمام خلقت است. پیامبر که مادرش آمنه است، پس چرا می‌فرماید فاطمه ام ابیها. 



پس کسی درکِ این حرف را دارد که اهل دنیا نباشد. به زهرا قسم کسی درک این حرف را ندارد؛ مگر اهل دنیا نباشد. اگر اهل دنیا باشد، در مقابل درک این حرف‌ها سدّی کشیده می‌شود. مثل همان جا که خدا به پیامبر گفت: یا محمد، این آیه را بخوان «وجعلنا من بین ایدیهم سدّاً»[۴۱] سدّی کشیده می‌شود. به زهرا قسم سدّ کشیده می‌شود.



پس از همین جا معلوم می‌شود این‌ها همگی دین هستند. به غیر از اینها اصلاً دین نیست. هم زهرا و هم علی و هم محمد (صلی الله علیه و آله و سلم) دین هستند و همه خلقت به واسطه اینها ایجاد شده و همه خلقت کادو است برای اینها.




خلقت؛ کادوی ولایت


اگر می‌گوییم خلقت، کادو است، نه اینکه به آن خوشحال هستند. وقتی این کادو را به پیروانشان عطا می‌کنند خوشحال هستند؛ چون شیعه آنقدر احترام دارد که اینها سه روز، سه روز، گرسنگی می‌خورند؛ یعنی ما حاضریم لطمه به جانمان بخورد اما به شیعه ما نخورد. اما آخرالزّمان، مردم گول می‌خورند. هر کس را شیعه حساب می‌کنیم و اطاعتش می‌کنیم. 



روایتی است که شخصی آمد نزد امام صادق (علیه السلام) و گفت به امام بگویید یک شیعه هستم. حضرت راهش نداد. گفت بگو از دوستان شما هستم. حضرت فرمود آیا تو ابراهیم هستی؟ آن شخص گفت نه. حضرت فرمود تو چه ادعای دوستی با ما داری که روز چهارشنبه پرده کشیده بودی، نماز زن‌ها را درست می‌کردی؛ زنی خوش صدا بود، گفتی تکرار کن. تو هنوز پایبند صدای زنی؛ چه ادعای دوستی با ما داری؟



پس بدبختی ما این است که هر کس را شیعه حساب می‌کنیم.» 



حالا می‌خواهیم با مدد از خود چهارده معصوم یک گوشه کوچکی از عظمت بی‌بی دو عالم را بیان کنیم.



حقیقت موضوع با آنچه که در مجالس روضه‌خوانی‌ها گفته می‌شود بسیار متفاوت است. نه ما توان داریم که واقعیت آن را بیان کنیم و نه کسی توان و کشش درک آن را دارد، اما از خود بی بی مدد می‌جوییم تا مطلب، هم خوب بیان شود و هم خوب فهمیده شود.




قدرت‌های تصرف باطنی


در قرآن کریم آمده است: «ما دعاء الکافرین الّا فی ضلال»[۴۲] 



کسانی هستند که ممکن است حتی عشق عبادتی داشته باشند، اما از آنجا که از روی امر دعا نمی‌کنند، دعایشان موجب تصرفی می‌شود که برای خلق الله ضلالت بار است.



این‌ها ظالم به حق محمد (صلی الله علیه و آله و سلم) و آل محمدند. یعنی قدرت را از خود ولایت گرفته‌اند، اما در راه درست خرج نمی‌کنند و این یکی از معانی جمله حاج حسین است که می‌گوید «قدرت را صرف قدرت کنید». ما باید دعایمان این باشد که هر نعمتی را که خدا به ما می‌دهد در جای خودش و مطابق با امر استفاده کنیم.



این حتماً موجب افزایش نعمت می‌شود. اما متاسفانه یکی از بدبختی‌ها و جانکاه‌ترین فتنه‌های آخرالزمان مربوط به همین قدرت‌های تصرف باطنی است.



می‌خواهیم بگوییم که اگر «فاطمه (علیها السلام) » داشته باشیم، بزرگ‌ترینِ این قدرت‌ها تا چه اندازه خوار و حقیر و پوچ هستند.




شناخت فتنه


مجدداً به این آیه مراجعه می‌کنیم که: «ربّنا و لا تَحمل علینا اِصرا کما حملته علی الذین من قبلنا[۴۳] 



اولاً از «من قبلنا» مشخص می‌شود که سختی‌ها و فتنه‌های مورد اشاره در این آیه، هم مربوط به امم سابق است و هم مربوط به امت پیامبر اسلام، از زمان رحلت ایشان تا زمان حاضر.



ثانیاً اینکه خداوند در این آیه به ما یاد می‌دهد که از او چنین درخواستی بکنیم شاهدی است بر اینکه این خواسته‌ای دست یافتنی است.



اگر خدای تبارک و تعالی چنین درخواستی را به ما توصیه می‌کند حتماً راهی برای رسیدن به آن برای ما در نظر گرفته است. اگر ما می‌توانیم از خداوند در خواست کنیم که سختی‌های امم گذشته و حتی امت پیامبر خاتم را از دوش ما بردارد حتماً راهی برای آن مشخص کرده است. می‌خواهیم ببینیم راهش چیست؟



به عنوان مثال به فتنه‌ای اشاره می‌کنیم که قوم موسی به آن مبتلا شد. آن هم توسط بلعم باعورا؛ شخصی که صاحب اسم اعظم بود؛ فتنه صاحب اسم اعظم. [۴۴] 



بلعم باعورا به مصلّی رفت و قوم موسی را نفرین کرد و آنها را مبتلا به سرگردانی نمود. یعنی صبح در بیابان شروع به حرکت می‌کردند؛ پایان روز، خسته از تلاش روزانه، خود را سر جای اولشان می‌یافتند؛ یعنی دور خودشان می‌گشتند.



پس در این روایات، فتنه سرگردانی و در جا زدن به ما معرفی می‌شود. حالا باید بررسی کنیم ببینیم آیا ما در زمان حاضر گرفتار چنین فتنه‌ای نیستیم؟ اغلب ما این سرگردانی را تجربه کرده‌ایم یا نه؟ علی‌رغم همه تلاش هایی که می‌کنیم اگر دقت‌کنیم به درجا زدنِ خویش پی می‌بریم. آیا ما می‌فهمیم گرفتار کدام فتنه شده‌ایم؟



حاج حسین در این باره می‌گوید: «درجا زدن یعنی شما الان محبت علی (علیه السلام) داری اما پیش نمی‌روی، عقب می‌روی، مثل آن زمان که عقب رفته‌اند، خیلی‌ها درجا زدند. درجا زدن یعنی یقین به آن کار نداری. ما نباید درجا بزنیم. مثل این است که از آن کارَت پشیمان می‌شوی. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمایشش این است که در ولایت، همیشه کوشش کنید جلو بروید. چون ولایت حد ندارد، ولی کارهای ما حد دارد. حالا پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌فرماید که باید جلو بروید.»



پس رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) این آگاهی را به ما می‌دهد که حالا ما این فتنه صاحب اسم أعظم را به سُخره بگیریم و از ابتلای به آن مصون بمانیم و دستورالعمل همان است که «در جا زدن جرم است» و آن را برای ما به همین دلیل جرم قرار داده است.



پس روشن شد که چنگ زدن به قرآن و عترت، ما را هم در شناسایی مشکلات و سختی‌های گذشتگان یاری می‌کند و هم راه پیشگیری از ابتلا به آنها را به ما نشان می‌دهد؛ یعنی مشخص می‌شود اگر به توصیه‌های پیامبر و ائمه عمل بشود، از جانکاه‌ترین فتنه های أممِ سابق، تنها و تنها اسمی و خاطره‌ای باقی خواهد ماند.



اما اگر این فتنه‌ها هنوز مؤثر باشند و خاصیتی از آنها باقی مانده باشد بیانگر اهمال‌کاری ماست، یا نتوانسته‌ایم از گنجینه‌ای که محمد (صلی الله علیه و آله و سلم) و آل محمد در اختیار ما گذاشته‌اند، توصیه‌ها را استخراج کنیم (از بایگانی در آوریم) و یا به آنها عمل نکرده‌ایم؛ چون، هم مقدّر است که ما با همه آن فتنه‌ها روبرو شویم و هم میسّر است که به آن فتنه‌ها مبتلا نشویم؛ یعنی قرآن و عترت چیزی در اختیار ما می‌گذارد تا به کمک آن، قدرتِ فتنه‌ها را خنثی کنیم؛ یعنی همان ویروسی که در امم سابق همه‌گیر شد و عده‌ای را کشت، عده‌ای را هم معلول و ناتوان کرد، حالا واکسن آن را در اختیار داریم و می‌توانیم استفاده کنیم. آن ویروس می‌آید و می‌رود در حالی که قادر به مبتلا کردن ما نیست و ما قدرت او را به سخره می‌گیریم.



این معنای همان روایتی است که می‌گوید در آخرالزمان فتنه‌ها و سختی‌های همه امت‌های پیشین دوباره تکرار می‌شود. اما آیا ما می‌فهمیم که قرآن و عترت واکسن پیشگیری از آنها را در اختیار ما گذاشته‌اند؟



این دلیل روشنی است برای برتری امت رسول الله نسبت به امم سایر انبیا که ما می‌توانیم در معرض آن عوامل فتنه انگیز باشیم، بی آنکه مبتلا شویم؛ چون که اصولاً مبتلا شدن این امت به آن فتنه‌ها جرم تلقی می‌شود؛ حتی اگر جان سالم به در بریم. قوم موسی به واسطه فتنه بلعم باعورا چهل روز صبح تا شب در جا می‌زدند، اما اینجا اگر یک روز درجا بزنی جرم است. مجازاتش خروج از اسلام است. خروج از مسلمانی است. مجازات سنگینی است. تخفیف هم ندارد که بگویی مثلاً فقط مزدت از بقیه کمتر می‌شود. خیر، اصلاً اخراج می‌شوی. حالا ببینیم اولاً بلعم باعورا چگونه به آن قدرت (اسم اعظم) رسید و ثانیاً منشاء آن پادزهر قدرتمندی که رسول‌الله ارائه می‌دهد چیست؟




عبادت‌های هزار ماهه


همان طوری که می‌دانیم احکام و آیین‌های عبادی امت‌های پیشین، هم سخت بود و هم زیاد. نمازهاشان طولانی‌تر بود. (51 رکعتی) ایام واجب روزه‌داریشان بیشتر بود و احکامشان سخت‌گیرانه‌تر بود؛ مثلاً اگر جایی از بدن نجس می‌شد باید پوست آنجا را مقراض می‌کردند؛ یعنی با قیچی پوست آن قسمت را جدا می‌کردند. البته یکی از برکات پیامبر خاتم در معراج همین بود که از خدا خواست تا از حجم و سختیِ احکام امتش بکاهد.



اما در میان قوم بنی اسرائیل زُهّادی بودند که هزار ماه عبادت می‌کردند. بلعم باعورا یکی از آنها بود و از عبادت هزار ماهه‌اش به اسم اعظم رسید. امّا رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) رو به آسمان مناجات می‌کند که خدایا عمر افراد امت من آنقدر طولانی نیست که بخواهند هزار ماه عبادت کنند.




مَا لَیْلَه القدر؟ هِیَ فاطمه


خدای تبارک و تعالی هم برای خشنودی پیامبر، سوره قدر را نازل فرمود؛ یعنی ای پیامبر، چیزی به تو می‌دهم که از عبادت هزار ماه برتر باشد که می‌تواند اثر آن قدرت‌های بلعم باعورایی را خنثی کند. آن اسم اعظم‌ها و تصرفات باطنی را بی‌اثر سازد.



ظاهر سوره نشان از شبی می‌دهد که عبادت در آن شب از هزار ماه عبادت برتر است. ما آن شب را یکی از شب‌های واقع در ماه رمضان می‌دانیم.



از امام صادق (علیه السلام) راجع به لیلة القدر سؤال می‌شود. می‌فرماید: «هِیَ فاطمة، هِیَ فاطمة» [۴۵] پس اینکه می‌گوییم فاطمه (علیها السلام) را کسی نمی‌تواند درک کند چون خداوند فرموده است: «و ما ادراک ما لیلة القدر»[۴۶]. یعنی کسی قدرت درک لیلة القدر را ندارد.



ما فاطمه (علیها السلام) نداریم که هر بی‌سر و پایی می‌تواند با قدرت باطنی‌اش ما را سرگردان ‌کند. اگر بهره‌ای از حقیقت فاطمه (علیها السلام) برده باشیم، قدرت صدها بلعم باعورا در برابر آن هیچ است.



چه کسانی، حتی بدون اسم اعظم، چه ضربه‌هایی به ما زدند و چه سرگردانی‌هایی برای ما ایجاد کردند! چون فاطمه نداشتیم.



اینکه گفته می‌شود ما قدر ناشناسیم، چون نمی‌دانیم خدا با ما چه کرده است، که می‌توانیم در جلسه ولایت بنشینیم و بهره‌مند شویم.



بنابراین درمی‌یابیم که اساساً توجه به فاطمه (علیها السلام) ، شناخت فاطمه (علیها السلام) ، درکِ فقط مظلومیت فاطمه (علیها السلام) امکان وقوع خیلی از ظلم‌ها را از بین می‌برد.



در روایات آمده است که روحِ فاطمه (علیها السلام) از عظمت خداوند خلق شده است. نام فاطمه (علیها السلام) که می‌آید همه چیز عظمت دارد. خاص‌ترین وجوه ولایت بروز نمی‌کند مگر با فاطمه (علیها السلام) .



چه کسی فهمید و چه کسی می‌داند که فاطمه (علیها السلام) بعد از رحلت رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) چه کرده است؟ کسی نفهمید. شیعه اگر بداند، باید در ایام فاطمیه، عالمی را بر هم بزند، زمین تا عرش خدا را به لرزه در آورد. تمام آسمان‌ها را در تحیر فرو برد. از عرش خدا مرحبا دریافت کند، اما اگر بفهمیم فاطمه (علیها السلام) چه کرده است.




زهرا (علیها السلام) ؛ حامی ولایت


می‌دانیم حضرت فاطمه (علیها السلام) مصحفی دارد که تمام وقایع عالم تا قیام قیامت در آن نوشته شده است.



مگر در مصحف ننوشته بود که حضرت را شهید می‌کنند؟ مگر ننوشته بود که حق علی (علیه السلام) را غصب می‌کنند؟ پس این چه حرکتی است که سوار الاغ می‌شود به همراه حسنین، یکی‌یکی در خانه مهاجر و انصار را می‌زند که اینها را دعوت کند تا علی (علیه السلام) را یاری کنند؛ آن هم فاطمه‌ای که حاضر نیست کسی جسم بی‌جانش را در تابوت ببیند؛ آن هم در دل تاریک شب و در حالی که بدرقه کننده‌هایش، فقط هفت نفر از خواص امتند. چگونه است که همین فاطمه (علیها السلام) در روشناییِ روز بر مرکب سوار می‌شود و یک به یک به خانه مهاجر و انصار می‌رود؟



علت این حرکت فاطمه (علیها السلام) این بود که رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: اگر چهل نفر از میان امت، حاضر به یاری علی (علیه السلام) باشند، حجت تمام است، علی (علیه السلام) باید بلند شود، فتنه‌ها را بخواباند و کل بشریت را به سعادت برساند. پس مقصد او حمایت از ولایت است تا انسان‌ها را به سعادت و نجات برساند.



اینجا هنوز علی (علیه السلام) در کار نیست. اینجا خود فاطمه (علیها السلام) منجی است. خود او دارد در هدایت و نجات بشر کار می‌کند و هستی‌اش را در این راه می‌گذارد. حالا علی (علیه السلام) هم همین است. 



باز همین فاطمه (علیها السلام) است که وقتی به هوش می‌آید، با فرزندش، محسن که شهید شده است و با پهلوی شکسته، از زیر دست و پا برمی‌خیزد و علی (علیه السلام) را می‌بیند که با طناب به سوی مسجد کشیده می‌شود. با همان حال به مسجد می‌رود که علی را رها کنید و الّا نفرین می‌کنم.




علی و زهرا (علیهم السلام) در پی نجات بشریت


ستون‌ها می‌لرزند و از زمین فاصله می‌گیرند و آمادگی خود را برای فرمان‌برداری از فاطمه (علیها السلام) نشان می‌دهند؛ یعنی عالم به امر فاطمه (علیها السلام) است؛ اما او دارد در نجات بشریت کار می‌کند. همه چیزش را گذاشته است تا با حمایت از ولایت نجات بشریت محقق شود. امّا از آن طرف، علی (علیه السلام) به کسی نمی‌گوید برو و هوای زهرا (علیها السلام) را داشته باش با آن شرایطی که داشت (پهلوی شکسته و...)، بلکه به سلمان می‌گوید برو به زهرا (علیها السلام) بگو نفرین نکند. بگو طیور آسمان‌ها می‌سوزند. 



حاج حسین در این باره می‌گوید: «اگر آن موقع زهرا (علیها السلام) نفرین می‌کرد هیچ خلقی نمی‌ماند. علی (علیه السلام) ، حساب کرد و گفت طیور در جوّ هوا هلاک می‌شوند. چنان این مردم بی لیاقت شدند که حضرت، طیور را ملاحظه کرد؛ پس زهرای عزیز، امر علی (علیه السلام) را اطاعت کرد.» 



یعنی علی (علیه السلام) هم دارد به جای زهرا (علیها السلام) نجات بشریت را می‌بیند. همان طوری که زهرا (علیها السلام) هم همین را می‌بینید. اما ما داریم چه کسی را می‌بینیم؟



علی (علیه السلام) در حالی که فرزندش شهید شده، همسرش آسیب دیده و مجروح است و خودش را با طناب بسته‌اند و به زور به مسجد می‌برند باز هم به فکر نجات من و توست. ای کاش ما هم کمی به فکر آنها بودیم. اگر به آنها نگاه می‌کردیم زمین و آسمان زیر و رو می‌شد.



اگر چه اختیار بداء در دست فاطمه (علیها السلام) است، اما فاطمه آن روز نفرین نکرد تا شیعه امروز بتواند تحوّلاتی را ایجاد کند که اصلاً در صحنه تقدیر نبوده است. 




فاطمه (علیها السلام) ؛ یعنی عظمت


اگر ائمه (علیهم السلام) ، فاطمه (علیها السلام) را حجت خود معرفی می‌کنند یکی از این جهت است که مقدّرات محکمی را که هیچ کس نمی‌تواند تغییر بدهد، فاطمه تغییر می‌دهد. بداء، اسیر نگاه فاطمه (علیها السلام) است. تقدیر و سرنوشت، اسیر پنجه قدرت فاطمه (علیها السلام) است. 



فاطمه (علیها السلام) یعنی عظمت، فاطمه (علیها السلام) یعنی قلم تراش؛ قلمی که بر لوح می‌نویسد؛ قلم و نوشتاری که خدای فاطمه (علیها السلام) به آنها قسم می‌خورد: «نون و القلم و ما یسطرون».



بنابراین فاطمه (علیها السلام) ضربه می‌خورد، استخوانش بین در و دیوار می‌شکند، فرزندش شهید می‌شود و آن‌ها همه می‌شود تا شیعه توان پیدا کند ارکان سنگین‌ترین فتنه‌ها را در هم بکوبد و قدرتی به شیعه دهد که از هزار ماه عبادت بالاتر رود و نیز فتنه‌های صاحبان اسم اعظم و قدرت‌های تصرف باطنی را خنثی کند.



اما آیا ما شیعه‌ایم؟ آیا ما فاطمه (علیها السلام) داریم؟ آیا رنجاندن ما نیاز به اسم اعظم دارد چه چیزهایی ما را به زنجیر می‌کشد؟



ما فاطمه (علیها السلام) نداریم. ما فاطمه (علیها السلام) نداریم که هر بی‌سر و پایی با قدرت باطنی‌اش ما را سرگردان می‌کند. اصلاً آیا سرگردان کردن ما نیاز به تصرفات باطنی دارد؟ ما با یک هوا، یک هوس، یک تصویر، یک صحنه ماهواره عاجز و درمانده می‌شویم. ما فاطمه (علیها السلام) نداریم.



حالا مِشکی هم می‌پوشیم، سینه هم می‌زنیم، گریه هم می‌کنیم، زیارت هم می‌رویم، خرج هم می‌دهیم.



اگر بخواهی پرچم عزت بر عرش بزنی و بر همه ملکوتیان فخر کنی، اگر بخواهی از عرش خدا مرحبا بگیری، اگر بخواهی قلم باشی تا بر سرنوشت بشریت تاثیر بگذاری تا خدا به تو قسم بخورد، باید فاطمه (علیها السلام) داشته باشی.











	بر آستان جانان گر سر توان نهادن
	
	گلبانگ سر بلندی بر آسمان توان زد









وصف زهرا (علیها السلام) در توان ما نیست


بیش از این در توان ما نیست که در وصف فاطمه (علیها السلام) سخن بگوییم. خدا می‌داند این ظلم است که من اینجا بنشینم و از فاطمه (علیها السلام) سخن بگویم.



حاج حسین می‌گوید: «زهرا (علیها السلام) را به اندازه القا و افشایی که ائمه طاهرین به ما داده‌اند بیان کردیم، اما وصف زهرا (علیها السلام) را خود خدا باید بگوید. ما به قدر مغز گنجشکی خود وصف می‌کنیم. وصف زهرا (علیها السلام) با خداست. مگر ممکن است ما وصف ولایت کنیم؟ ما حرف ولایت می‌زنیم؛ وصف ولایت با خود خداست. همین قدر به ما اجازه داده‌اند؛ اما زهرا (علیها السلام) چیز دیگری است، علی (علیه السلام) چیز دیگری است. ‌این مضطر بودنِ ما را معلوم می‌کند. شما هر چقدر ولایتتان قویتر باشد زهرای عزیز بیشتر خوشش می‌آید. 



وقتی پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) به معراج رفت، آنجا قدری صحبت شد. خدای تبارک و تعالی سیبی به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) داد و فرمود: اگر می‌خواهی میل کن. امر حتمی به خوردن سیب نکرد. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) گفت: دوست دارم با علی (علیه السلام) بخورم. در فکر خودش سیب را نصف کرد، تا فکر کرد دید نصفش نیست. از معراج که برگشت قضایا را که تعریف می‌کرد فرمود: دیدم نصفه سیب نیست. اینجا علی (علیه السلام) نصفه سیب را درآورد و گفت: یا رسول الله، بگیر و به غار حرا که رفتی، وقتی برگشتی نصفش را خودت بخور و نصفش را به خدیجه (علیها السلام) بده. 



زهرا (علیها السلام) عصاره تمام خلقت است. آنجا که می‌گوید آب و نمک مهریه زهراست، اگر آب نباشد همه چیز خشک می‌شود؛ پس ما مدیون زهرا (علیها السلام) هستیم. ما مدیون مهریه زهراییم.



از فاطمه (علیها السلام) کسی باید بگوید که تأثیر بر سرنوشت انسانیت بگذارد؛ به گونه‌ای که خدا به آن تأثیر و به آن قلم قسم بخورد و آن قلم امام زمان (عج الله فرجه) است، که اگر ما با مادرش درست برخورد کنیم این قلم از ما هم در آن لوح چیزی خواهد نوشت، که اگر بنویسد خدا به عملکرد این شیعه فاطمی قسم خواهد خورد.



ان‌شا‌ءالله خود بی‌بی عنایت کند ما فاطمی بشویم و ان‌شاء‌الله خدا به همه اهل زمین توفیق بدهد پشت این در نیم سوخته به عذرخواهی بایستند که خدا می‌داند تنها همین عذرخواهی و رضایت فاطمه (علیها السلام) می‌تواند سرنوشت همه شش میلیارد ساکنان زمین را تغییر دهد. گر چه از هر هزار نفر فقط یکی این کار را بکند.



و العاقبة للمتقین
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سخاوت؛ سیره معصومین و نجات بشریت

بسم الله الرحمن الرحیم










پیش مقدمه


ممکن است این پرسش به ذهن بیاید که وقتی به فرمان خدا تمام این عالم در قبضه قدرت امام زمان است و تمام ذرات عالم، فرمان او را اطاعت می‌کنند دیگر چه نیازی است که انسانهای ضعیفی چون ما، برای ایشان صدقه بدهیم؟



پاسخ این است که اولاً این کار باعث زیاد شدن یقین خود ما به امام زمان (عج الله فرجه) می‌شود. چون در این کار هم محبت ایشان هست، هم یاد ایشان، هم ارتباط با ایشان و هم بیعت با ایشان.



دوم اینکه خواست امام زمان (عج الله فرجه) این است که خیری به بنده مؤمن برسد و ما هم با انجام این کار به خدا و ماوراء متصل می‌شویم؛ یعنی ما با این کار به خواست امام زمان (عج الله فرجه) احترام می‌گذاریم.



سوم اینکه وقتی صدقه‌ای برای سلامتی امام زمان (عج الله فرجه) می‌دهیم، یعنی می‌خواهیم ایشان باشند و چون اینطور دوست داریم در تمام کارهای ایشان به اندازه‌ای شریک می‌شویم.



از این گذشته، ما با این کار به خدا اعلام می‌کنیم که اگر بدی ما موجب شده که فرج امام زمان (عج الله فرجه) به تأخیر بیفتد، تو بر ما منت بگذار و دعای ما را در طلب سلامتی و فرج ایشان استجابت کن و به علت بدی‌های ما، در امر فرج بداء حاصل نکن...




مقدمه


هو السخی






	خار در دست تو یک گل به نظر می‌آید
	
	هرکسی مس برود پیش تو زر می‌آید









از آن زمان که مس وجود به پایش ریختیم و ساعات عمر به دامانش آویختیم، دیر زمانی می‌گذرد. «حاج حسین خوش لهجه» این پیر فرزانه، این شورانگیز شیرین گفتار، این خوش لهجه نیکوکردار و این ولایت‌مدار خویشتن‌دار را کویر قم، نیک می‌شناسد که طراوت آیه آیه کلامش کویرهای سوخته دل را پر ساخته از خدا، از کلام خدا و از صفات خدا.



سخاوت کلامش از جاری صفات ولایت است که در او می‌جوشد و بر جان‌های تشنه می‌نشیند. وقتی از سخاوت سخن می‌گوید انگار از ذره ذره وجودش چشمه چشمه، سخاوت جاری است، چرا که به راستی بر این باور است که سخاوت «آبیاری شجره توحید است»، «رهایی از وابستگی‌هایی است که روح آدمی را به بند می‌کشد»، «ذبح آرزوهای دنیایی و ذبح اسماعیل نفس است».



ایشان «سخاوت» را صفات بارز «ولایت» می‌داند که آشکارا از زلال رزاقیت معبود سرچشمه گرفته است و از همین روی، آن را برترین عبادت می‌نامد و اثبات یقین ما به وعده‌های خداوند می‌داند و ریشه هدایت را در سخاوت جستجو می‌کند؛ چه، آنجا که خدای تعالی برای نجوا با رسول اکرم صدقه‌ای تعیین نمود[۱] تا صداقت آنها را بیازماید، دیگر کسی گرد وجود پیامبر نگشت، مگر همان محدود افرادی که به برکت همان سخاوت، بعدها همچون شمع، وجود امیرالمؤمنین، همان صراط مستقیم، علی را در بر گرفتند.



«حاج حسین» آنگاه که از «سخاوت» سخن می‌گوید، گویا خود تندیسی از این صفت خدایی و تجلی ولایی امیر مؤمنان، علی است، همان خدای نیمه‌شب‌های کوفه تنگ و آدمیان پرنیرنگ، که با دست گشاده بر بالین مستمندان می‌رفت و می‌نشست و نان می‌پخت و جان می‌سفت.



مجموعه حاضر، حاصل سخنان ساده، بی‌پیرایه و عمیق ایشان است که در محفل‌های گرم و دلنشین خود، طی سالیان طولانی، سخاوت‌مندانه بیان نموده و امروز به همت تعدادی از شاگردان و یاران نزدیکش به رشته تحریر در آمده است.



او که حکایت گشاده‌دستی‌هایش، رفتار کریمانه ائمه معصومین را به خاطر می‌نشاند هم او که وجود مستمندان را نعمتی می‌داند که خداوند در مسیر زندگی بشر قرار داده است تا با دستگیری، از آنها گامی در راه سعادتمندی و رستگاری خویش بردارد.



هم او که شادی‌اش را در شادی دیگران دنبال می‌کند و می‌گوید: «مؤمن زمانی خوشحال است که چیزی به کسی داده باشد یا مشکلی از کسی رفع کرده باشد، خنده‌ای بر لبان غمگینی نشانده باشد و...» او که «سخاوت» را در ابعاد گوناگون مادی و معنوی به ظهور می‌رساند چنانکه می‌گوید: گاهی به امام زمان می‌گویم: «آقا جان! من این حرفها را با گریه از تو می‌گیرم، با خنده به مردم تحویل می‌دهم، رفقا! این حرفها را قدردانی کنید.»



باشد که این مقال بر لوح دل و جان و ضمیر خوانندگان بنشیند.



راه بسیار است مردم را به سوی حق، ولی راه نزدیکش دل مسکین به دست آوردن است






والسلام علیکم و رحمة الله



دکتر سید علی عظیمی




سخاوت؛ سیره معصومین


هرکس در زیر این آسمان، مذهبی دارد؛ یعنی راهی را انتخاب کرده، طی می‌کند. ما می‌گوییم شیعه هستیم. شیعه پیرو چهارده معصوم است و دیگر پیرو هیچ کس نیست. ما ادعایمان این است که مذهب داریم، مذهبمان هم جعفری است. رئیس مذهب ما چگونه بوده که باید پیروش باشیم؟ ایشان کسی است که شبها به خارج از مدینه می‌رفت و بالای سر عده‌ای از فقرا غذا می‌گذاشت. پرسیدند: آیا اینها از شیعیان و محبان شما هستند؟ حضرت فرمود: اگر چنین بود، ما غذای روزانه خود را هم با آنها شریک می‌شدیم؛ اینها مستضعف هستند، واقعیت به آنها نرسیده است وگرنه با ما عناد ندارند. اگر ما مذهب داریم، باید پیرو رئیس مذهبمان باشیم. رئیس این مذهب کارش این است که خودش غذا را بسته‌بندی می‌کند و بالای سر کسانی می‌گذارد که در ظاهر دین هم ندارند. اگر پیرو رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) هستیم، ایشان می‌فرمایند: من دیشب ناراحت بودم؛ چون درهمی از بیت المال نزد من بود اما من به کسی برخورد نکردم که به او کمک کنم. اگر پیرو امیرالمؤمنین (علیه السلام) هستیم، ایشان خانه‌ای کاه‌گلی بیشتر نداشت، همواره هم به فکر فقرا بود. یا مگر امام حسن (علیه السلام) نبود که سالی دو بار همه اموالش را بین فقرا تقسیم می‌کرد؟ همه چهارده معصوم همین گونه بودند. همانها هم به ما می‌گویند: شما نمی‌توانید مثل ما بشوید. ما طوری هستیم که خودمان نمی‌خوریم و می‌بخشیم، اما شما، هم خودتان بخورید و هم به فکر فقرا باشید.




سخاوت؛ امر چهارده معصوم


ما باید پی ببریم در این جهان خلقت، آن کاری با ارزش‌تر است که امام زمان را خوشحال‌تر کند. اغلب ما در پی کارهایی هستیم که باعث شادی دل خودمان شود، نه امام زمانمان. دلمان می‌خواهد چند بار به مکه و کربلا برویم و عبادت شخصی کنیم؛ اما در اعماق وجودمان خیلی به دنبال این نیستیم که خوشحالی امام زمان (عج الله فرجه) و زهرای عزیز (علیها السلام) را به خوشحالی خودمان ترجیح دهیم. مگر خودشان نفرموده‌اند که ما «کافر سخی» را از «عابد بخیل» بیشتر می‌خواهیم؟! پس عبادتهایی هست که اگر سخاوت همراهش نباشد مورد قبول نیست؛ یعنی نه تنها امام را خوشحال نمی‌کند، که امام ناراحت هم می‌شود. 



شخصی خدمت امام صادق (علیه السلام) آمد. ایشان فرمودند: فلانی! تو دیروز کاری انجام دادی که دل مرا شاد کردی؛ دل تمام ما چهارده معصوم را شاد کردی؛ دل مادرم زهرا (علیها السلام) را هم شاد کردی! آن مرد گفت: قربانت شوم! چه کار کردم؟ امام فرمودند: همسایه فقیری داشتی، به او کمک کردی. پس عزیزان! ما باید قبول کنیم که خدا صرفاً عبادت نمی‌خواهد؛ اطاعت امر را می‌خواهد. سخاوت، امر خداست.




سخاوت؛ شرط دوستی با معصومین


چطور بفهمیم که دوست واقعی اهل بیت (علیهم السلام) هستیم؟



دوست واقعی کسی است که از یاد آنها بیرون نمی‌رود و امرشان را اطاعت می‌کند. امر مهم اهل بیت هم سخاوت است. چرا سخاوت، امر آنهاست؟ روایت داریم که شخصی از امام جواد (علیه السلام) پرسید: یابن رسول الله، ارزش زیارت قبر پدر شما چقدر است؟ فرمودند: از هفتاد حج و عمره بالاتر است. بعد عرض کرد: آیا کاری بالاتر از زیارت قبر پدرتان هست؟ فرمودند: بله! برآوردن یک حاجت برادر مؤمن.



پس سخاوت، از زیارت امام هم بالاتر است؛ چون زیارت امام بدون اطاعت امر فایده‌ای ندارد. خودشان از تک‌خوری خوششان نمی‌آید؛ پس دوست دارند شیعیانشان هم شبیه خودشان باشند و صفات آنها را داشته باشند؛ یعنی در کنار بهره بردن شخصی، در فکر شادکردن دیگران هم باشند.




سخاوت؛ برترین عبادت


پس ما حتی اگر به دنبال عبادت و ثواب هم هستیم، باید بدانیم که هیچ عبادتی به اندازه سخاوت ثواب ندارد؛ چون خود ائمه هیچ کاری را به اندازه این کار اهمیت نداده‌اند و تأیید نکرده‌اند. باید بدانیم که اگر عبادتی کردیم، مثلاً اگر به مکه رفتیم، (با آن همه زحمت و خرج اگر حجمان مقبول هم باشد) ثواب یک حج را می‌بریم؛ اما اگر مثلاً وعده‌ای غذا برای عده‌ای از مؤمنین تهیه کردیم روایت داریم که به ازای هر لقمه‌ای که هر یک از آنها می‌خورند ثواب یک حج مقبول برایمان نوشته می‌شود.



از اینجا می‌شود فهمید که چرا روایت داریم که خواب مؤمن هم عبادت است. چون مؤمنی که در تمام وجودش سخاوت و عطا کردن جاری است وقتی که استراحت می‌کند، می‌خواهد آرامشی پیدا کند تا آن نیت خیرش را در زمان بیداری عملی کند و مدام کار خیر انجام دهد.



به خاطر نیت سخاوت، خداوند خواب یک مؤمن را هم عبادت مقبول به حساب می‌آورد و برایش ثواب می‌نویسد. پس چه عبادتی بهتر از سخاوت هست؟!




سخاوت و تصدیق ماورایی


با وجود همه روایاتی که از ائمه درباره سخاوت می‌شنویم، عیب ما این است که هنوز به تصدیق ماورایی نرسیده‌ایم؛ یعنی باور نداریم که این سخن امام راست باشد که برآوردن یک حاجت برادر مؤمن، از حج و حتی زیارت ائمه هم بالاتر است. فکر می‌کنیم امام تعارف کرده است. با خود می‌گوییم: حالا امام برای تشویق ما یک چیزی گفته؛ مگر می‌شود سخاوت، از حج به آن مشکلی با آن همه اعمال و مناسک، با ارزش‌تر باشد؟ فکر خودمان را بر آنچه خدا و ائمه گفته‌اند ترجیح می‌دهیم؛ اما نمی‌دانیم در باطن، سخاوت با ارزش‌تر است؛ چون مشکل‌تر است؛ چون بسیاری هستند که به راحتی چندین میلیون می‌دهند تا بارها به مکه و کربلا بروند و به خواسته خود برسند؛ اما برایشان دشوار است چند هزار تومان در راه خدا ببخشند. آن زیاد را، راحت انجام می‌دهند، اما این کم را به سختی؛ چون در آن کار، خوشی و لذت و تماشا و حال و اسم و رسم هست؛ اما در این کار، هیچ یک از آنها نیست.



مگر آن حاجی نبود که پول حجش را به آن زن بیوه داد و بعد گفته شد مقدر شده تا زمانی که در این دنیا حج برپاست ملکی هر سال برای او حج به جا بیاورد؟ پس بدانیم و یقین کنیم که قبولی فقط دست خدا و ولایت است، نه دست خیال ما و خواست ما و دل ما. حالا چرا این طور است؟ چون ثواب حج و زیارت منحصر است به خودمان؛ اما برآوردن حاجت یک مؤمن چیزی است که تولید و صادرات دارد و بهره‌اش به دیگران می‌رسد.




سخاوت؛ صفت خدایی


خداوند می‌فرماید: من صفاتی دارم که مخصوص خود من است. این صفات را به کسانی می‌دهم که سخی باشند. این سخن خدا به این معنی است که من سخاوت را امضا می‌کنم، سخاوت را قبول می‌کنم این اعلام «هل من ناصر» خداست که می‌خواهد مردم را تشویق کند تا مثل خودش بشوند. فرقی نمی‌کند که سخی، مسلمان باشد یا نباشد. حتی این به میزان دارایی افراد هم نیست. سخاوت آنقدر مهم است که خدا «کافر سخی» را از «عابد بخیل» بیشتر دوست دارد. چرا؟ چون چنین شخصی صفات الله را داراست. بخشش، جزء صفات خود خداست. پس صفت این آدم کافر از صفت آن عابد به خدا نزدیک‌تر است؛ یعنی به هدف خدا نزدیک‌تر است. البته خدا به صفات آن کافر در همین دنیا پاسخ می‌دهد؛ ولی کارش ارزش اخروی ندارد؛ قبولی آخرتی مخصوص محبان علی بن ابی طالب (علیه السلام) است؛ برای کافر نیست، مگر اینکه سخاوتش باعث شود ایمان بیاورد و با ولایت جان دهد.



شیعه کسی است که وقتی پولی به دستش می‌رسد، در فکر انفاق آن است، نه انبار کردن آن. این یعنی شیعه واقعی؛ اما شما نگویید که من این طور نیستم و عبور کنید. شما باید وظیفه خودتان بدانید که هم انبار کنید و هم به قدری که در وسعتان است در فکر بخشیدن باشید.




سخاوت؛ راه شبیه شدن به خدا


بعضی اوقات به خدا می‌گویم: خدایا، تو خلق نیستی، اما اگر قرار بود مثل خلق از چیزی لذت ببری، از این لذت می‌بردی که رزق و روزی مردم را می‌دهی. کاری کن که ما هم از انفاق به دیگران لذت ببریم؛ در این صورت است که شبیه خودت شده‌ایم. تو هم بیشتر از همه، کسی را عزت و احترام می‌کنی که از بقیه به تو شبیه‌تر است. خدایا، ما را با صفت سخاوت، شبیه خود بگردان! هم به ما صفت سخاوت بده که لذت ببریم، هم عمل سخاوت را به دست ما جاری کن.



زمانی در منزل بنایی داشتیم. تا آنجا که می‌توانستم به کارگرها رسیدگی می‌کردم، غذای خوب به آنها می‌دادم و از آنها پذیرایی می‌کردم. بنایی که تمام شد یک دفعه دیدم چه نعمتی از دستم رفت. آن‌وقت تا چند روز به شدت گریه می‌کردم و ناراحت بودم؛ می‌گفتم: خدایا، اگر این سعادت را از من گرفتی به نوعی دیگر برایم مهیا کن! اما از آن طرف، شخصی را می‌شناسم که در چند فرسخی قم بنایی می‌کرد. وقتی می‌خواست کارگران را به محل کار ببرد، ابتدا با آنها شرط می‌کرد که یا خودتان غذا بیاورید یا اگر من بدهم از مزد روزانه‌تان کم می‌گذارم. این آقا شاید خیلی هم اهل عبادت ظاهری و زیارت باشد، اما از آنهاست که بی‌دین از دنیا می‌رود؛ چون تک‌خور است. حتی زیارتش را هم برای تماشا، برای رضایت دل خودش می‌رود، نه برای رضایت خدا و اهل بیت. حتی محبت دنیا در درونش از رحم و عطوفت و انسانیت بالاتر است. مسلمان بی‌عاطفه نیست. مسلمان واقعی خیلی هم به ثواب اعمال توجه ندارد؛ او خود به خود سخاوت از درونش می‌جوشد.




امضای سخاوت


آیا می‌دانید امضای سخاوت شما چه وقت حاصل می‌شود؟



از روی وظیفه چیزی به کسی دادن، شروع سخاوت است؛ ولی امضای سخی بودن شما وقتی است که از این کار خود خوشحال بشوی و لذت ببری، نه زمانی که به دلیل رودربایستی، از روی حکم شرع و یا از روی حساب و کتاب، مالت را داده‌ای. بخشش باید از روی خواست قلبی باشد. سخاوت باید از درون، و از میل و رغبت ایجاد شده باشد؛ آن‌وقت است که از این کار لذت می‌بری، یعنی صفتش را داری؛ این می‌شود امضای سخاوت تو. از خدا بخواهید که این طور شوید.




مسلمان؛ بی‌تفاوت نیست


تاکنون در آیه: «انما المؤمنون اخوة»[۲] تفکر کرده‌اید؟ خدا می‌فرماید: مؤمنین خصوصیت دو برادر را نسبت به هم دارند. همان طور که دو برادر، خوشی‌ها و مصیبت‌هایشان یکی است، مؤمن هم نسبت به برادر مؤمنش همین طور است و الا اصلاً مؤمن نیست. به موجب این آیه اگر ما نسبت به مؤمنین بی‌تفاوت باشیم اصلاً مؤمن نیستیم؛ یعنی از دایره ایمان خارجیم؛ پس اینگونه می‌شود که سخاوت، شرط دین داشتن است. ما باید نسبت به دوستان حقیقی امیرالمؤمنین (علیه السلام) طوری باشیم که در شادی‌ها و غم‌هایشان شریک باشیم؛ مثلاً اگر شب عید است و شما برای خود و خانواده‌ات لباس نو می‌خواهی، برای برادران دینی‌ات هم باید بخواهی. نمی‌شود که او در فشار باشد و تو بی‌تفاوت باشی. مسلمان، بی‌تفاوت نیست.



پس یادمان نرود که خدا چقدر به ما لطف کرده و چه بسیار کسانی که از ما پایین‌تر هستند و ما در برابر آنها وظیفه داریم؛ آن‌وقت دیگر دلت نمی‌آید که پولت را بیهوده صرف تجملات و تفریحات آنچنانی کنی؛ چون تو نسبت به برادران دینی خود بی‌تفاوت نیستی. آن‌وقت تو دیگر با گناه و خرج‌های بیهوده، از خدا و اهل بیت جدا نمی‌شوی. بلکه با بخشش مال خود در شعاع رضایت آنها قرار می‌گیری و به خدا و اهل بیت متصل می‌شوی.



یکی از سخت‌ترین شب‌های زندگی من وقتی بود که به خانه آمدم، همسرم گفت یکی از همسایه‌ها وسیله گرما برای زمستان ندارد، خوابم نبرد، مدام قدم زدم تا صبح شد. همان اول صبح رفتم برای آنها وسیله گرمایی مهیا کردم. مسلمان کسی است که غم برادر مسلمانش را داشته باشد. ولی ما مدام به دنبال آن هستیم که با مال و دارایی‌مان چشم مردم را بیشتر کور کنیم؛ ما را چه به اتصال به خدا و اهل بیت!!.




سخاوت؛ نشانه یقین به خدا


نکته اینجاست که بسیاری از ما خدا را هم به راستگویی قبول نداریم؛ یعنی مشکل در یقین ماست. مگر خدا نگفته که هر چه در راه من بدهید، من صدها برابر در این دنیا و هزاران برابر در آن دنیا به شما پس می‌دهم؟ پس به این حرف یقین نداریم و گرنه حتی اگر از جنبه کاسب‌کارانه هم نگاه کنیم این به نفع ماست. به عقیده من کسی که مال دنیا را چنگ می‌زند، کسی که دائم غصه مال دنیا را می‌خورد، کسی که آنقدر دنیاپرست است که هیچ وقت مالش را با فقرا تقسیم نمی‌کند، هرگز اهل یقین نیست. چنین کسی به چه چیزهایی یقین ندارد؟ اول این که او به رزاقیت خدا یقین ندارد؛ چرا که خدا در قرآن می‌فرماید: «والله خیر الرازقین»[۳] دوم این که به رحمت و مهر و محبت خدا یقین ندارد؛ چرا که خدا می‌فرماید: «و هو ارحم الراحمین»[۴]. سوم این که به قدرت خدا یقین ندارد و توجه نمی‌کند خدایی که قبلاً همه این دارایی را به او داده، بعداً هم می‌تواند بدهد. چهارم این که به فهم و حکمت خدا یقین ندارد؛ یعنی نمی‌داند همین قدر که صلاح تو بوده داده و از تو خواسته که به دیگران هم بدهی. پنجم این که به «انما الدنیا فناء والاخرة بقاء» یقین ندارد و فکر می‌کند در این دنیا جاویدان می‌ماند. این شخص، خدا را به اندازه یک فرد راستگو هم قبول ندارد؛ همه حرفهای خدا را زمین می‌گذارد و به دنبال حرص، طمع، خدعه، دروغ و مال حرام می‌رود. مگر روزی‌رسان و کفایت‌کننده ما خدا نیست؟ پس همان کس که این روزی را به تو داده، اگر آن را در راه او صرف کنی باز هم می‌تواند به تو ببخشد. نه تنها مطابق همان، بلکه ده برابر و صد برابرش را می‌دهد. «من جاء بالحسنة فله عشر امثالها»[۵] هم دارد که بدهد، هم تو را یادش هست، هم کار تو را یادش هست، هم وفای به عهد را خوب می‌داند، هم می‌تواند بدهد، هم می‌دهد. اگر تو پرنده‌ای در جایی داشته باشی آیا می‌شود خورد و خوراک و آب و غذای آن را فراموش کنی؟ آیا خدا از تو هم کمتر است که بخواهد تو را فراموش کند؟




سخاوت؛ راه داد و ستد با خدا


بیاییم این پولی که می‌خواهیم صرف لهو و لعب، صرف هزینه‌های بی‌جا و تجدد و تجملات کنیم، به آن دسته از محبین علی بن ابی طالب (علیه السلام) ببخشیم که خرج خورد و خوراک و نان و آب خود را ندارند. اگر این کار را بکنیم، در واقع پول خود را به خدا ربا داده ایم! «یمحق الله الربا ویربی الصدقات والله لا یحب کل کفار أثیم»[۶] برای سود آن هم خدا می‌گوید: صد برابر در این دنیا و هزار برابر در آن دنیا به تو باز می‌گردانم. «مثل الذین ینفقون أموالهم فی سبیل الله کمثل حبة أنبتت سبع سنابل فی کل سنبلة مائة حبة والله یضاعف لمن یشاء والله واسع علیم»[۷] معامله از این بهتر هم هست؟ شما یک وقت، کاری انجام می‌دهی، خدا هم ثواب آن کار را به شما می‌دهد، اما یک وقت خدا به شما «عطا» می‌دهد، عطای خدا خیلی با ارزش و والاست. حال، چه زمانی خدا به شما عطا می‌کند؟ وقتی که شما هم عطا کرده باشی؛ یعنی از آن چیزی که خیلی برایت با ارزش است بگذری. آن‌وقت شما عطا کرده‌ای، خدا هم به شما عطا می‌کند. یعنی تو از چیز خیلی مهمی گذشتی، خدا هم پاداش خیلی مهمی به تو می‌دهد؛ پس بیاییم پولمان را در حساب خدا و امام زمان (عج الله فرجه) بگذاریم و اعتقاد داشته باشیم سودهایی که خدا برای سرمایه‌مان تضمین کرده حقیقت دارد.




سخاوت و واگذاری اختیار


ما تاکنون راه زندگی را اشتباه رفته‌ایم که این قدر بحث سخاوت و عمل به آن برایمان دشوار است؛ چون ما خودمان را تأمین کننده و برآورنده حاجت‌های خود می‌دانیم؛ اما نمی‌دانیم چقدر عقب هستیم. یک مثال:



انسان از وقتی صاحب فرزند می‌شود همیشه مواظب اوست؛ لباس به او می‌پوشاند، غذایش را تأمین می‌کند، از کثیفی‌ها پاکش می‌کند، مریضی‌اش را درمان می‌کند، از دشمن حفظش می‌کند و... آیا خدا و امام زمان (عج الله فرجه) برای ما، به اندازه والدین برای فرزند نیستند؟ بچه تا وقتی خودش را در اختیار والدین می‌گذارد مورد توجه آنهاست، اما وقتی بزرگ شد، وقتی اعلام وجود کرد، وقتی گفت من هم کسی هستم، والدین هم او را به خودش واگذار می‌کنند. حالا ما هم اگر خودمان و امورمان را در اختیار خدا و ائمه (علیهم السلام) بگذاریم، آنها هم «ولی ما» می‌شوند. راه ترقی در زندگی را اشتباه رفته‌ایم. تو بگو من بچه‌ام، صغیرم، یتیمم، نمی‌فهمم، ببین خدا چطور دستت را می‌گیرد، چطور در زندگی تأمینت می‌کند، چطور از در و دیوار برایت می‌رساند و چطور خیر به دستت جاری می‌کند.




سخاوت و نزول برکات


همین الان ما توجه نداریم «خرجمان» بیش از «درآمدمان» است. اصلاً می‌فرماید: شیعیان ما از برکات، خرج می‌کنند. شاید بپرسید این برکات از کجا می‌آید. خداوند «ایجاد» می‌کند، یعنی نظر می‌کند و برکت می‌دهد؛ همان طور که پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) از یک ظرف معمولی غذا، هزار نفر افراد جنگ خندق را غذا داد. مؤمن واقعی هم همین طور است؛ چون به آنها متصل است. اصلاً از مؤمن برکات نازل می‌شود؛ این یعنی «ارادة الله» شدن. یعنی آنچه را که فرد اراده می‌کند، انجام می‌شود. چرا اینگونه است؟ چون اراده مؤمن مدام بر این قرار می‌گیرد که دیگران استفاده کنند، نه خودش. حال که چنین خط و اراده‌ای در میان است، خدا هم به آن اراده مؤمن سخی کمک می‌کند و مدام به دست او خیر و برکت ایجاد می‌شود. چون مؤمن واقعی کسی است که همیشه در فکر برآوردن حاجت برادر مؤمن است و لحظه‌ای از این مسأله غفلت ندارد. چنین انسانی رزاق است. رزاق کسی است که رزق از او جاری می‌شود. آن‌وقت این صفت او، وی را به صفت ائمه نزدیک می‌کند؛ چون آنها نیز این گونه‌اند. اصلاً برای چنین مؤمنی نعمت‌ها در این دنیا مثل نعمت‌های بهشتی است. در بهشت، اشخاص تا دست به سمت یک نعمت بهشتی می‌برند، فوراً جایش ایجاد می‌شود؛ چون آن دست‌ها برکات دارد. یک مؤمن، در همین دنیا برایش آن گونه می‌شود؛ تا از دستش بیرون می‌رود، دوباره به دست می‌آورد؛ برایش ایجاد می‌شود. این مؤمن شبیه امر خداست. کسی که «خواستش» انفاق و بخشش است، خدا اینجا را برای او بهشت می‌کند؛ یعنی از دستش کم نمی‌شود، برای کارگشایی از کار مردم، مدام در دستش ایجاد می‌شود.




اضداد سخاوت


با شناخت کامل سخاوت، صفات رذیله و مخالف سخاوت بهتر شناخته می‌شود. نزول دادن پول و بهره گرفتن، ناشایست است؛ چون برعکس سخاوت است. به جای این که انسان به خاطر خدا از خودش کم کند و به دیگران اضافه کند، به خاطر دلش از دیگران کم می‌کند تا به خودش اضافه شود. او حریص مال دنیاست نه فداکننده مال دنیا در راه خدا. این است که خدا از چنین شخصی این قدر بدش می‌آید. خدا دوست دارد تو کارگشایی کنی تا برایت کارگشایی کند، نه این که خودت قفلی بر زندگی دیگران بزنی. خدا می‌فرماید: من دو عده را به بهشتم راه نمی‌دهم: انسان بخیل و انسان حسود. چرا؟ چون اینها نمی‌خواهند چیزی به کسی برسد و نمی‌توانند دارایی و موفقیت کسی را ببینند. ما اگر خودمان هم چیزی نداریم که به کسی بدهیم، نباید نسبت به سخاوت دیگران بخل و حسد داشته باشیم؛ بر عکس اگر از سخاوت و بخشندگی دیگران خشنود باشیم، پول‌نداده در سخاوت آنها شریک می‌شویم. مگر نمی‌فرماید که به عمل هر کسی راضی باشی با او شریک هستی؟ «من رضا بعمل قوم فهو منهم» پس تا می‌توانید خودتان را شریک خیر کنید، هر چند به اندازه خشنودی از کار خیر دیگران باشد.



عالم دارای «نظم» است؛ ما نباید برهم‌زننده این نظم باشیم و به دنبال حرام بگردیم. اگر ما در اطاعت امر باشیم، رزق و روزی‌ای که خدا برایمان مقدر کرده بدون زحمت اضافی به دستمان می‌رسد. اما اگر بیهوده خود را به دردسر بیندازیم، فقط عمر خود را تباه کرده و در شناخت ولایت کوتاهی نموده‌ایم. اگر انسان مال حرام نخورد، دلش رقیق و آماده برای پذیرش حق است؛ اما اگر خود را به حرام بیندازد، تا قتل امام هم پیش می‌رود. امام حسین (علیه السلام) روز عاشورا فرمود: «حرف حق در این جماعت اثر نمی‌کند؛ چون ابن زیاد خزانه معاویه و یزید را باز کرده و شکم آنها را از حرام انباشته است». چنین فردی در غیاب امام، امر امام را ذبح می‌کند. مال حرام هم فقط به این نیست که دزدی کنی؛ وقتی خمس مالت را -که سهم امام و سادات است- ندهی و یا اگر می‌دهی به اهلش ندهی، این هم نوعی حرام‌خوری و دزدی است.



می‌دانیم تأثیر مادر در زندگی بسیار زیاد است، اما تأثیر پدر نیز کمتر از آن نیست؛ چون وظیفه دارد مال حلال به خانه بیاورد. چرا این یک زحمت پدر، با آن همه زحمت مادر مطابق است؟ چون پدر اگر مال حرام به خانه ببرد، تمام زحمت‌های مادر را نیز به هدر داده است! اگر خیرت به کسی نمی‌رسد، نزول برکات پیش‌کش تو، کمی مواظب باش فردای قیامت بتوانی جواب اهل و عیال خود را بدهی. باید با آوردن مال حلال به خانه، درخت سخاوت را در دیگران پرورش دهی؛ یعنی این صفت را در فرزندان نیز به وجود می‌آوری به همراه تأثیرات فوق‌العاده‌اش. مال حرام ریشه سخاوت را می‌خشکاند.



انسان زمانی دچار فقر و فلاکت می‌شود که کفران نعمت کند؛ کفران مال به حرام‌خوری است، به ندادن واجبات مال است، به این است که هفته به هفته و ماه به ماه و سال به سال، حتی یک بار برای رضای خدا دست در جیب نکنیم. پس تا می‌توانیم مواظب حرام باشیم و از آن طرف انفاق را هم ترک نکنیم تا شکرانه مال را به جا آورده باشیم و کفران نکرده باشیم. اگر کسی انفاق داشته باشد، والله! به فقر دچار نمی‌شود؛ چون این کار شکر نعمت است و شکر نعمت، نعمت را افزون می‌کند. ان‌شاءالله ما نه دچار فقر دنیایی و نه فقر آخرتی بشویم. فقر آخرتی دور بودن از ولایت علی بن ابی طالب است.




حب دنیا و سخاوت


اما ریشه همه مشکلات ما از محبت دنیاست. خودشان گفته‌اند که «حب الدنیا رأس کل خطیئة». ما تا این «رأس کل خطیئة» را از وجود خود بیرون نکنیم به جایی نمی‌رسیم. اصل در این خلقت، تولی و تبری است. امام صادق (علیه السلام) هم می‌فرماید: «دین، چیزی غیر از حب و بغض نیست» خداوند عالم از ما می‌خواهد که تولی و تبری در ما درست باشد. تنها چیزی که قبولی و محبت ولایت را کنار می‌زند محبت دنیاست؛ یعنی ما به جای آن که ولایت را از دنیا بیشتر بخواهیم، دنیا را از ولایت بیشتر می‌خواهیم. خدا هم می‌خواهد ما با پرداخت خمس و سهم امام، انفاق، صدقه و سخاوت، از این محبت دنیا بیرون بیاییم تا به محبت ولایت برسیم.



اغلب مردم این زمان، پول‌پرست شده‌اند. کمتر کسی امرپرست است. همه دنبال این هستند که پول بیشتر به دست بیاورند. محبت درونشان، محبت دنیاست. اما امام زمان (عج الله فرجه) فرمودند: «مردم اهل دنیا شده‌اند، ولی به آن نمی‌رسند» و خدا می‌فرماید: «من متعجبم از بنی آدم که چیزی را که من در این دنیا خلق نکرده‌ام و وجود ندارد طلب می‌کنند و آن خوشی دنیایی است.»



اما امرپرست، کسی است که فقط امر خدا و اهل بیت را می‌بیند، اگر هم شغل و درآمدی دارد، از روی امر خداست. هم به جا کسب می‌کند، هم به جا خرج می‌کند. خدا و رسول و ائمه هم از او راضی‌اند.



عزیزان! مبادا طوری باشیم که هر روز محبت مال دنیا، بیشتر در وجودمان تزریق شود، که در این صورت نسبت به حقیقت، کور و کر می‌شویم؛ مثل یک درخت بی‌ثمر می‌شویم. بی‌ثمری، «بی سخاوتی» است. تا می‌توانیم با پول‌هایمان خریدار امر خدا و اهل بیت باشیم. خریدار امر، کسی است که سخاوتمند باشد. چنین کسی رفیق و همراه و مشابه خدا و اهل خداست، خدا و اهل خدا هم، مال و زندگی چنین آدمی را پر از برکت و نعمت می‌کنند.




عبور از محبت دنیا


مگر نمی‌فرماید: «حب الدنیا رأس کل خطیئه»؟ اگر سخاوتمند باشی، با رفتارت به خدا اعلام می‌کنی که خدایا، من تلاش می‌کنم محبت دنیا را در خودم کم کنم تا جایش را محبت تو و دوستان تو بگیرد. خدایا، مرا در این مسیر کمک کن و محبت علی (علیه السلام)، زهرا (علیها السلام) و امام زمان (عج الله فرجه) را در من قرار بده» پس عزیزان! بیایید تا می‌توانیم از علاقه به مال دنیا بگذریم.



یک روز متوکل، امام هادی (علیه السلام) را به قصر خود فراخواند و از ایشان خواست شعری برای او بخواند. امام هادی (علیه السلام) هم شعری خواند که در آن آمده بود «این آفتاب درخشان یک روز به قصر پادشاهان می‌تابیده، امروز به قبر آنها می‌تابد» متوکل با همه خباثتش بسیار گریه کرد.



عزیزان من! ما هم باید به این بیندیشیم که روزی این آفتاب به خانه و مال و اموال ما که اینقدر به آنها علاقه داریم می‌تابد و روزی هم به قبر ما می‌تابد. پس قدری فکر کنیم. درصد کمی هم احتمال بدهیم که ما نیز می‌میریم. همه دارایی‌مان را فدای زندگی دنیایی‌مان نکنیم. قدری هوشیار شویم. این دنیا به چه کسی وفا کرده که به ما وفا کند؟ یک قسمتی را هم بگذاریم برای آخرتمان. مردم قدیم در یک خانه کاه‌گلی، با امامشان بودند، زندگی‌شان هم خوش و خرم بود. الان ما با اموال فراوان و خانه‌های آنچنانی چطور می‌خواهیم با امام خود باشیم و زندگی‌مان هم خوش باشد؟ ما الان طوری شده‌ایم که جدایی از امام زمان (عج الله فرجه) و زهرای عزیز (علیها السلام) برای ما سخت نیست، جدایی از مال دنیا برایمان سخت است.



وقتی که پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) از ستون حنانه کناره‌گیری کرد فریاد آن ستون درآمد و آرام نشد تا وقتی که پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) دست روی او گذاشت و وعده همجواری در بهشت را به او داد. آیا ما هم برای جدایی از امام زمانمان ناله و فریادمان در آمده است تا امام زمان (عج الله فرجه) دستی بر شانه ما بکشد و وعده همجواری در بهشت را به ما بدهد؟ این را هم بگویم که «علاقه به دنیا» با «ثروتمندی» فرق دارد؛ چون ما اگر ثروتمند هم نباشیم، علاقه و محبت به مال دنیا را داریم. خدا هم از ما پول کلان نمی‌خواهد. از ما می‌خواهد از آنچه به آن علاقه داریم در راه خدا بگذریم، هر چند در ظاهر زیاد نباشد. چون مهم، گذشتن از این محبت برای رسیدن به آن محبت والاتر است.



پس نتیجه سخن اینکه: ارزش سخاوت به گذشتن از «محبت» به مال دنیاست تا بتوانیم به محبت خدا و چهارده معصوم برسیم و هدایت شویم.




مال خوب، مال بد


نگویید که ما نباید از خدا و ائمه مال دنیا را بخواهیم؛ چون مهم، آن مقصدی است که هر کس از مال دنیا دارد. اگر هدف از داشتن مال دنیا، خدمت به زن و فرزند خود و دیگران باشد، این خیلی هم درست و شایسته است. اما اگر هدف از کسب مال دنیا برتری بر دیگران، و به منظور فخرفروشی و تکبر باشد، درست نیست. این صفت از صفات دشمنان دین شماست. مالی که بخواهی از آن برای صراط علی استفاده کنی، دنیا خواستن نیست، علی خواستن است. پس خواست ولایت جلوگیری از کسب مال دنیا نیست. شما با همین مال است که می‌توانید از فقرا دستگیری کنید و موجبات رضایت زهرای عزیز و ائمه را فراهم آورید.



خواست ولایت این است که همیشه حواسمان باشد که این مال را کس دیگری به ما داده، و او از ما می‌خواهد در راه خودش خرج کنیم؛ چون مالی که خدا به ما داده است امانت پیش ماست، ما هم باید این امانت را مطابق امرشان خرج کنیم. اگر امانت نبود چرا در روز قیامت از ما سوال می‌کنند «مالت را در چه راهی خرج کردی؟» حواسمان باشد که خدا و ولایت، روزی‌دهنده ما هستند، همان‌ها هم در این روزی، حقی را برای فقرا قرار داده‌اند «وفی أموالهم حق للسائل والمحروم»[۸] دلیلش هم این است که می‌خواهند ما را رستگار کنند. ولایت نیامده که مردم را منزوی کند؛ بلکه هر کسی باید مطابق شأنش در این دنیا زندگی کند. شما باید ماشینی داشته باشید، خانه خوب داشته باشید، لباس خوب بپوشید و شأنتان را حفظ کنید؛ اما از طرفی نباید از این شأنیت پا را فراتر بگذارید و در دنیا غرق شوید. خدا می‌خواهد خوب بهره ببرید، از طرف دیگر هم می‌خواهد مثل خودش رزاق باشید. بیشتر بخشنده مال باشید تا جمع‌کننده مال دنیا. کسی که حریص مال دنیاست، عاقبت با حسرت از این دنیا می‌رود. عزیزان! مواظب عمرمان باشیم.




ثروت حقیقی


کسب مال‌، خوب است اما بدانیم ثروتمند‌، کسی نیست که مال و دارایی داشته باشد‌؛ بلکه ثروتمند حقیقی آن کسی است که بتواند به خاطر «‌محبت ولایت‌» از «‌محبت مال دنیا‌» بگذرد. کسی که محبت ولایت را اصل می‌داند‌، ثروتی دارد که از تمام خلقت با‌ ارزش‌تر است‌. این انسان به جایی می‌رسد که محبت علی (علیه السلام) و زهرا‌‌ (علیها السلام) و اولاد آنها را با بهشت و جنات هم عوض نمی‌کند‌. اما کسی به چنین توفیقی نایل می‌شود که در این دنیا دائم در فکر زمین بیش‌تر‌، خانه بهتر و دارایی و مکنت بالا‌تر نباشد‌. باید بتواند دنیا و دارایی دنیا را در اختیار امر ولایت بگذارد‌. پس ان‌شاءالله ما آن ثروت حقیقی را داشته باشیم و بیچاره آخرتی نباشیم.



کسی آمد خدمت امام حسن (علیه السلام)‌ و عرض کرد: آقا جان‌! من فقیرم‌‌، بیچاره‌ام‌. امام به او فرمود‌: تو خیلی هم غنی هستی. عرض کرد‌: من به نان شبم محتاجم‌! ایشان فرمود: آیا حاضری ولایت ما را بفروشی؟ عرض کرد‌:‌ ای پسر رسول الله! ‌اگر دنیا پر از طلا و نقره باشد، دست از ولایت شما برنمی‌دارم‌. چنین شخصی فقیر نیست‌، هر چند در ظاهر تهیدست است‌؛ او دارایی‌اش به اندازه تمام خلقت است‌.[۹] چنین آدمی هرچند در دنیا تهیدست باشد‌، در آخرت ثروتمند است.



سختی‌های ما بر دو گونه است: سختی باطنی و سختی ظاهری. سختی ظاهری، در مال و امور دنیایی است که گاهی اوقات به انسان می‌‌رسد و گذران است و مهم نیست‌. اما سختی باطنی که ما باید از آن برحذر باشیم «‌بی‌ولایتی» است‌. در آن صورت هر چند ظاهراً در عیش و خوشی هم باشیم‌، باز در سختی هستیم‌؛ در سختی دوری از حقیقت‌. اصلاً هیچ خوشی غیر از ولایت وجود ندارد‌. خوشی، فقط بودن در یاد و محبت امیرالمؤمنین‌ (علیه السلام)، حضرت زهرا‌ (علیها السلام)، امام حسین‌ (علیه السلام)، امام زمان (عج الله فرجه) و سایر ائمه است و بس‌. بقیه‌، هر چه هست‌، سراب است؛ چون محدود است به لحظه‌هایی کوتاه از زندگی این دنیا‌. از قبر به آن‌طرف ما فقط مغبون هستیم.



پس عزیزان‌! این قدر حرص مال دنیا را نزنیم‌. کمی هم به فکر آخرتمان باشیم. کمی هم دستِ دهنده داشته باشیم‌. بدانیم این چیزهایی که فکر می‌کنیم هستی‌مان است‌، هستی نیست. مگر چیزی که فانی می‌شود ‌می‌تواند هستی آدم باشد‌؟ هستی آن است که باقی باشد. باقی هم فقط خدا و ولایت است.[۱۰] بدانیم وقتی خدا‌، محبت و ولایت علی (علیه السلام) را به ما داده است. [۱۱] این کجا و این هستی‌ها و دارایی‌های حقیر و بی‌ارزش ما کجا‌؟! وقتی علی (علیه السلام) را داری دیگر در این فکر نمی‌روی که کم داری؛ بلکه احساس دارایی می‌کنی، حاضر می‌شوی مال و داریی‌ات را در اختیار ولایت بگذاری؛ چون سرمایه‌ای داری که ارزش آن از تمام خلقت بالاتر است. 




ولایت، عدالت، سخاوت


اگر ما هستی واقعی را بشناسیم‌، به راحتی از مال دنیا می‌گذریم. هستی واقعی، ولایت است. چون ولایت‌، امر خدا و مقصد خدا از این خلقت است‌‌. حال، این ولایت، خودش خواسته‌ای دارد. خواسته ولایت، عدالت است. انسانی که عدالت دارد‌، قلبش رئوف و با‌مروت است‌، دنبال ظلم و فساد نیست‌، در پی اجرای عدالت است‌؛ بنابراین برای این اجرای عدالت‌، ‌سخاوت بر دست و زبان و قدم و نگاه او جاری می‌شود‌. انسان ولایتی عادل‌، ‌مواظب به همه چیز است. هر‌چیزی را که برای خودش می‌پسندد، برای دیگران هم می‌پسندد. هر سختی و ناخوشی که برای خودش نمی‌پسندد برای دیگران هم نمی‌پسندد. پس‌، ‌از شرایط ولایت و عدالت این است که انسان، سخاوت داشته باشد. چون کسی نمی‌تواند برای خودش خانه خوب‌، ‌‌درآمد خوب و رفاه و آسایش خوب بخواهد؛ اما برای برادر مؤمنش نخواهد. انسان ولایتی عادل، خودبین و خودخواه و خودپرست نیست. اگر هم حتی چیزی ندارد که به کسی بدهد‌، ‌برای آن شخص دعا می‌کند که خدا برایش برساند. انسان ولایتی عادل، آتش‌خاموش‌کن است، نه آتش‌ایجادکن. اگر کسی دیگران را از خودش پایین‌تر بخواهد، نه تنها عادل نیست، اصلاً انسان هم نیست.




سخاوت؛ گذشتن از آرزوها


چرا انفاق این همه ارزش دارد؟ چون انفاق، صدقه و سخاوت، شرط عدالت است، عدالت هم شرط ولایت است، ولایت هم شرط قبولی خداست. ارزش سخاوت این است که انسان به خاطر ولایت، خیالات خود را کنار می‌زند. هر کس هر مقدار پول که داشته باشد، به همان میزان، فکر و خیال هم برایش دارد. یعنی پول و مال دنیا چیزی است که انسان را به آمال و آرزوهایش می‌رساند‌‌‌‌‌‌؛ اصلاً انسان است و آرزوهایش. حال‌‌‌، شخص سخاوتمند همه خیالها و برنامه‌ریزی‌هایش را کنار می‌گذارد و آن پول را در راه خدا می‌دهد. وقتی کسی برای خدا از پول می‌گذرد یعنی از آمال و آرزوهایش می‌گذرد. این هم خیلی مهم و سخت است. مبنای آن هم این است که او خواست خدا را بر خواست خود ترجیح می‌دهد. این است که سخاوت اصلاً مقدمه هدایت هم است.



شخصی وصیت کرده بود که بعد از مرگش پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) تمام انبار خرمای او را در راه خدا خیر کند. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) ضمن انجام این وصیت‌، خرمایی را که نصفش زدگی داشت برداشت و فرمود: اگر این شخص این خرمای زده را در زمان حیاتش با دست خود در راه خدا می‌داد‌‌‌‌‌‌‌‌‌‌‌‌‌‌‌‌‌‌‌‌، ارزشمندتر از این بود که من رسول‌الله تمام این انبار را برای او در راه خدا خیرات کردم.



چرا این‌گونه است؟ چون انسان تا زنده است هزار جور فکر برای مال و اموالش دارد. حال، ارزش سخاوت در این است که او در زمان حیاتش، خواست خدا را بر فکر و خیال و آمال خود ترجیح دهد. آن شخص در زمان حیات، از خیالاتش نگذشته و کار را به بعد از مرگ موکول کرده بود. این است که می‌گوید تا می‌توانید در طول زندگی‌تان سخاوت را فراموش نکنید.




سخاوت؛ امتحان بزرگ


امتحان مهم ما بر سر سخاوت است. بشر زمانی پیش خدا ارزشمند می‌شود که از امتحان‌های مهم، سرافراز بیرون آید؛ آن‌وقت خدا به او نمره می‌دهد و او ارزش پیدا می‌کند. اصلاً اگر از امتحان بیرون نیایی، رشد نمی‌کنی، بلکه درجا می‌زنی. الان برای کسانی که تا حدی متدین شده و ولایت را قبول کرده‌اند، امتحان بزرگ، گذشتن از پول است. باید در جای خودش مال را از خودت جدا کنی تا به خدا و ولایت وصل بشوی.



مؤمن واقعی، چیزی که برایش ارزش ندارد پول است؛ چون فهمیده که با پول، هم می‌شود بهشت را خرید، هم جهنم را. او نیز بهشت را انتخاب کرده است. یعنی رضایت خدا و ائمه و خوشحال کردن آنها را بر رضایت و خوشحالی دنیایی ترجیح داده است. امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: این کار شما، ما را خوشحال می‌کند، مادر ما را هم خوشحال می‌کند. مگر خوشحال کردن زهرا (علیها السلام) شوخی است؟! اصلاً ما باید تا آنجا که می‌توانیم با ولایت سنخیت پیدا کنیم تا در جاذبه ولایت قرار بگیریم. ولایت مثل آهن‌رباست؛ آهن را جذب می‌کند نه چوب را. آهن جذب آهن‌ربا می‌شود؛ چون با هم سنخیت دارند. یکی از شروط سنخیت پیدا کردن با ولایت این است که آنها سه روز سه روز غذا نمی‌خورند و سهم خودشان را به دیگران می‌بخشیدند. «ویطعمون الطعام على حبه مسکینا ویتیما وأسیرا»[۱۲] به ما هم امر شده است لااقل خودمان بخوریم و به دیگران هم بخورانیم؛ انفاق کنیم.




سخاوت؛ راه رشد


چه کسی رشد می‌کند؟ کسی که بخواهد راه رشد را طی کند، نه این که فقط راه رشد را بشنود. این حرف‌ها را نباید فقط برای یاد گرفتن بخوانیم و بشنویم. باید یاد بگیریم و به کار ببریم. دانستن، رشد نیست، عمل به دانسته‌‌‌‌‌‌‌ها رشد است، اینجاست که کار مشکل می‌شود. چنین افرادی خیلی نادرند. اما اگر کسی این مشکل را بگذراند، مشکل‌گشا می‌شود. کسی رشد می‌کند و به ولایت می‌رسد که پای‌بند نباشد (وابسته نباشد)؛ یعنی پای‌بندی به پول، مقام، همسر، فرزند، عبادت و اسم و رسم نداشته باشد. رابطه سخاوت با رشد این است که ما با سخاوتمان باید این پای‌بندیها را قطع کنیم؛ باید راه را باز کنیم که رشدمان بدهند. نشانه رشد، عاقبت به خیری است.



من در هنگام مرگ خیلی‌ها بالای سرشان بوده‌ام. در مورد کسانی که به راحتی و با یاد و نام امیرالمؤمنین (علیه السلام) و چهارده معصوم (علیهم السلام) جان داده‌اند، تحقیق کردم و دیدم که ایشان در طول زندگی‌شان سخی بوده‌اند. سخاوتمند، سرانجام با یاد علی (علیه السلام) و با محبت علی (علیه السلام)‌ در قلب و ذکر علی (علیه السلام) بر لب جان می‌دهد؛ چون سخاوت، صفت خود امیرالمؤمنین (علیه السلام) است و در آن لحظه آخر عمر، این صفت علی (علیه السلام) بر او تجلی می‌یابد و با ولایت امیرالمؤمنین (علیه السلام) جان می‌دهد.



در قدیم، خوبی مردم به میزان سخاوتشان بود. همان کارگرها، رعیت‌ها، کشاورزها و چوپان‌ها به قدر خودشان سخی بودند. تک‌خور خیلی کم بود، اما الان زمانه عوض شده، همه به مال دنیا چنگ می‌زنند. امروز اگر کسی سخاوتمند باشد، نابغه است! علت این هم که سخاوت از اغلب مردم گرفته شده، این است که مردم، تجددی شده‌اند. تجدد هر روز جلوه تازه‌ای ایجاد می‌کند و انسان را برای پیروی از خودش حریص‌تر می‌کند؛ آن‌وقت دیگر او بقیه را فراموش می‌کند و فقط به فکر برآوردن احتیاجات شخصی خودش است که به خاطر تجدد، تمامی هم ندارد. حاج شیخ عباس تهرانی می‌فرمود: تجدد، مرضی است که از سرطان هم بدتر است. یعنی انتها ندارد و آنقدر پیش می‌رود که انسان را نابود می‌کند. پس تا آنجا که می‌توانید تجددی نشوید.




سخاوت؛ مسیر هدایت


داشتن سخاوت، کافر را مسلمان می‌کند و نداشتن سخاوت، مسلمان را کافر می‌کند؛ چون مسلمان غیر سخی، محبت دنیا دارد حتی اگر عابد باشد، ولی آن کافر سخی می‌تواند به خاطر غیر دنیا از دنیا بگذرد. گفته‌اند: «حب الدنیا، راس کل خطیئة». اصلاً هرکسی که سخاوت دارد با ولایت، ماندنی است[۱۳] و هر کس که ندارد رفتنی است. حال، چرا این گونه است؟ چون مقصد خدا این است که همه مردم هدایت شوند. کسی که سخاوت ندارد، چون حب دنیا در او از حبّ خدا و ولایت بالاتر است، از هدایت، خیلی دور است. چنین انسانی با خسّت خود، دنیا را بر «امر» ترجیح می‌دهد و جلوی هدایت یافتن خود را می‌گیرد؛ اما آن کافر، چون سخی است به مقصد خدا نزدیک‌تر است. خدایی که کافر را دشمن خود معرفی می‌کند و قسم می‌خورد که او را به بهشت راهی نیست، چون خواست او سخاوت است. اگر این خواسته حتی از یک کافر هم صادر شود آن را در همین دنیا بی‌پاسخ نمی‌گذارد.[۱۴] البته پاسخ آخرتی هر کاری، مخصوص شیعیان علی بن ابی طالب (علیه السلام) است.



پس سخاوت، شرط رسیدن به مقصد خدا، یعنی هدایت است. به همین دلیل، سخاوت نشانه و پرچم هدایت است. (چون سخاوت، مسلمان را کافر و کافر را مسلمان می‌کند) اگر مسلمان باشی اما سخاوت نداشته باشی، همچون ثعلبه خواهی بود که زکات اموالش را نداد و کارش به جایی رسید که خدا در قرآن کفرش را امضا کرد. حالا شما هم اگر چیزی به دستتان جاری شد، خدا را شکر کنید که شما را در مسیر هدایت قرار داده است؛ چرا که می‌فرماید: من خیر را به دست متقی جاری می‌کنم. شکر کنید که قبولتان کرده و سخاوتمندتان نموده است.




سخاوت؛ نجات دهنده بشر


سخاوت، نجات دهنده بشر است. چگونه؟ چون هم باعث آمرزش انسان در آخرت است و هم باعث آرامش، خوشی و سربلندی انسان در طول زندگی‌اش می‌شود. در یک کلام، ما با سخاوتمان دنیا و آخرتمان را می‌سازیم. کسی که در این دنیا به فکر مردم بوده و در حد خودش فقرا را فراموش نمی‌کرده، خدا هم در آخرت می‌گوید: این بنده من به فکر نجات دیگران بوده، چرا من به فکر نجات او نباشم؟![۱۵] او آتش فقر دیگران را خاموش کرده، چرا من آتش او را خاموش نکنم؟! خدا که از بنده‌اش کمتر نیست و تمام گناهان را می‌آمرزد.



اصلاً برای بخشوده شدن گناهان، هیچ چیز بهتر از سخاوت نیست. بالاترین توبه، سخاوت است.[۱۶] چون با سخاوتمان باری که بر دوشی مؤمنین هست برمی داریم. خدا هم بار گناهان ما را از دوشمان برمی‌دارد. مگر خدا از ما چه می‌خواهد؟ دوست دارد اگر هم اشتباهاتی داریم، لااقل سرکش نباشیم، شرمنده و پشیمان باشیم، و برای این شرمندگی و پشیمانی هم اگر کاری از دستمان بر می‌آید انجام دهیم؛ چه کاری بهتر از سخاوت؟ وقتی ما می‌بخشیم، خدا هم ما را می‌بخشد. تو بخشنده باشی و خدا از تو کمتر باشد و تو را نبخشد؟!




سخاوت؛ راز شاد زیستن


در بعد دنیایی هم سخاوت در طول زندگی باعث آرامش، شادی و باعث حفظ و نجات ماست. سخاوت یعنی اینکه انسان، شادی را در دیگران ایجاد کند. پول‌دادن به دیگران بخشی از سخاوت است. انسان سخی دائم در فکر «شاد کردن» دل دیگران است. اصلاً شاد بودن و خوشحال زندگی کردن، یک راه بیشتر ندارد، آن هم این است که انسان، شادی را در دیگران ایجاد کند. من در تمام عمر سعی کرده‌ام که این‌گونه باشم؛ یعنی شاد شدنم را در شاد کردن دیگران دنبال کرده‌ام. مؤمن زمانی خوشحال است که چیزی به کسی داده باشد، مشکلی را رفع کرده باشد، خنده بر لبان غمگینی نشانده باشد. اصلاً خوشی غیر از این وجود ندارد. هر چه باشد زودگذر است. مثل شراب، مستی‌اش موقّت است. اما آن مستی دائم را خدا می‌دهد، خدا هم این مستی و شوق دائمی را به کسانی می‌دهد که کارشان خوشحال کردن دیگران باشد. پس انسان باید به صادرات خویش دل‌خوش باشد. مدام ببیند آیا صادرات خیری داشته، یا دلی را شاد کرده است. در این صورت خودش هم خوشحال می‌شود. این خوشحالی هم کار خداست؛ چون وقتی خدا از تو خشنود است چرا تو خشنود نباشی؟ بیشتر ناراحتی ما به این خاطر است که خدا از ما شاد نیست. اما وقتی تو کسی را شاد کردی، خدا را شاد کرده‌ای، خدا هم آن شادی خودش را به تمام وجودت می‌چشاند. این است که مؤمن دست از سخاوت برنمی‌دارد؛ چون راه شاد زندگی کردن را پیدا کرده است. این مؤمن کم کم به جایی می‌رسد که تمام زندگی‌اش برای مردم برکات است. او دیگر در خوشحالی و رضایت خدا و ائمه غرق است.




سخاوت و قبولی دعا و زیارت


همیشه به نزدیکان می‌گویم، هر وقت حاجت مهمی دارید، یا برای زیارت به کربلا، مشهد یا جای دیگری می‌روید، یا مثلاً در شب قدر و ایام خاص می‌خواهید دعا کنید، راهش این است که صدقه خوب و قابل توجهی به مستحق بدهید تا خدا حاجت‌هایتان را برآورده کند؛ چون ما باید اول به خواست خدا و معصومین عمل کنیم، بعد توقع داشته باشیم که آنها هم به خواست ما عمل کنند!



به کسی که می‌خواست برای بیان حاجتش به زیارت امام رضا برود گفتم: اوّل صدقه حسابی به مستحق بده، بعد برو به امام رضا بگو: آقا جان! من به خاطر رضایت مادرت زهرا دل یکی را شاد کردم، تو هم جان مادرت زهرا دل مرا شاد کن! اگر دلت را شاد نکرد، هر چه می‌خواهی به من بگو. اگر صلاحت باشد حتماً انجام می‌دهد.



گاهی ما راه زیارت و عبادت را اشتباه می‌رویم. یک وقت است که شخص خودش به زیارت می‌رود، یک وقت هم هست که او را دعوت کرده‌اند که برود. اشتباه مردم این است که در هر حالتی می‌گویند قسمتمان شده است؛ یعنی خودشان به کار خودشان نمره می‌دهند. اما نمره دادن خدا و ائمه وقتی است که ما امر آنها را با خودمان به زیارت ببریم. مدام نگوییم ما را طلب کرده، او امر خودش را طلب می‌کند. امر آنها این است که سخی باشیم و به زیارت قبر آنها برویم. آیا یک بار رفتن کافی نیست؟ چرا به مستضعفان که همان یک بار را نمی‌توانند بروند کمک نمی‌کنیم؟! به تمام آیات قرآن قسم! که ضریح و طلا و نقره، کسی را نجات نمی‌دهد؛ امر ائمه ما را نجات می‌دهد. بدون امر، کار ما سیاحت است، نه زیارت.



شخصی می‌گفت: من همیشه زن و فرزندم را به زیارت اهل بیت می‌برم که آنها را بیمه کنم. دیدم او امر اهل بیت را فراموش کرده و کارش شده زیارت. به او گفتم مگر حرم آنها اداره بیمه است؟! اگر هم باشد، تو باید اول وجهی را بپردازی تا آنها بیمه‌ات کنند و تو حفظ شوی. اگر می‌خواهی خودت، زن و فرزند و زندگی‌ات از بلایا حفظ باشد و زندگی‌تان بدون مشکل باشد، عملی را انجام بده که هم دل اهل بیت را شاد کند و هم تو و خانواده‌ات را حفظ کند. گفتم: قبل از زیارت برو صدقه بده که آن صدقه، شرط قبولی زیارت هم هست؛ چون اگر قبولت نکرده بود، توفیق این کار را به تو نمی‌داد. پس سخی بودن و صدقه دادن باعث بیمه شدن زندگی انسان هم می‌شود.




سخاوت و رحمانیت


باعث بیشتر بلاهایی که در زندگی به ما می‌رسد خودمان هستیم. اما اگر انسان، سخاوت داشته باشد، خدا جبران همه آن بی‌امری‌ها را می‌کند و بلاهایی را که قرار بود به خاطر آن به انسان برسد از بین می‌برد. مگر خودشان نفرموده‌اند که صدقه، انسان را از هفتاد بلای حتمی نجات می‌دهد؟ باطل‌کننده بی‌امری‌ها و بلاها، سخاوت است؛ آن هم در حدّ توانمان. خدا بخشش‌های بزرگ از ما نمی‌خواهد، می‌خواهد حتی اگر شده در حدّ زنبور عسل در برابر آتش ابراهیم، کاری بکنیم و بی‌تفاوت نباشیم؛ بی‌تفاوتی بد است. بسیاری از مشکلاتی که برای ما پیش می‌آید به خاطر این است که در خوشی‌ها و نعمت‌هایمان، از دادن حقّ فقرا غافل می‌شویم.



تا حالا چندبار پیش آمده که ماشین کسی را دزد برده یا آسیبی به مال کسی خورده است، بعد آن فرد نزد من آمده، من هم به او گفته‌ام برو چیزی نذر کن، گوسفندی بکش، صدقه خوبی بده تا مشکلت رفع شود، او هم آن کار را کرده و مشکلش رفع شده است. علت، این است که او در حالت عادی این پول را نداده بود، خدا به این صورت از او گرفت. اما اگر از اول حق فقرا را می‌داد این طور نمی‌شد.



از همان زمانی که خدا نعمتی را به انسان می‌دهد، می‌گوید: من این را به تو دادم، اما حقی هم برای فقرا در این گذاشتم؛ دل تو را شاد کردم، تو هم دل کسی را شاد کن. مثلاً وقتی خداوند به انسان کودکی عطا می‌کند، اگر او گوسفندی را عقیقه کند و گوشت آن را به فقرا بدهد، خداوند این کودک را در طول زندگی از بلایا حفظ می‌کند. ما آن حق را هر طور شده باید بدهیم. زمانی یادم هست که ملخ به مزارع قم هجوم آورده بود. ملخ‌ها همه مزرعه‌ها را نابود کردند، اما یک مزرعه بود که گویا چهار دیواری دور آن کشیده باشند، ملخ‌ها حتی یک دانه از کل آن مزرعه را هم نخوردند. به آن کشاورز گفتند: در این چه رازی است؟ گفت: من زکات مالم را داده‌ام، همه حق و حقوقم را پرداخته‌ام، صدقه و انفاق هم داشته‌ام. حالا خدا چه چیزی از من بگیرد؟! پس اگر به موقع پرداخت نکنی، بالاخره از تو گرفته می‌شود، اگر خودت به خوشی ندهی آن را به مریضی، به سختی، به درماندگی از تو می‌گیرند. خدا «رحیم» است، اما تو کی رحم کردی که توقع ترحّم داری؟ خدا عادل است؛ حق فقرا را اگر خودت ندهی، از تو می‌گیرد. پس هر چیز مهم و تازه‌ای که صاحب شُدید، خیرات خوبی هم کنارش داشته باشید؛ چون خدا در کنار آن، سهمی را برای دیگران گذاشته است. ما نباید حق آن افراد را در این نعمت پایمال کنیم. اگر هم ندادی و بعد پیشامد ناگواری رخ داد، باز هم همان خیرات را انجام بده، آن‌وقت چون حق را به حق‌دار رسانده‌ای، خدا هم کمکت می‌کند. اصلاً خدا این سهام را گذاشته تا تو آن را بدهی و خدا تو و آن نعمت را برایت حفظ کند.




سخاوت و ادای حقّ فقرا


بشر اصولاً فراموش‌کار است. یادش می‌رود که قبلاً چه بوده و الان به کجا رسیده است. قبلاً چه کسی بوده و چه داشته، و الان چه کسی هست و چه دارد. باید از خدا تشکر کند. تشکر از خدا این است که از این همه لطف خدا کمی را انفاق کند. آن موقع بنده می‌شویم. خدا هم برایمان زیادتر می‌کند.[۱۷] مثلاً خیلی‌ها قبلاً مستاجر بوده و الان خانه‌دار شده‌اند. عزیز من! تو که به لطف خدا دیگر مجبور نیستی، هر ماه اجاره بدهی، خیلی کمترش را صدقه بده. بعضی افراد کوچک‌ترین وسیله‌ای که برای منزلشان تهیه می‌کنند، به اندازه بخشی از هزینه‌ای که کرده‌اند به فقرا هدیه می‌کنند؛ چون خدا دوست دارد وقتی شما چیزی به دست می‌آورید به چند نفر هم از کنار آن خیری برسانی. وقتی صدقه دادی خدا، هم تو و خانواده‌ات را حفظ می‌کند و هم آن خانه یا وسیله را برایت مبارک می‌گرداند؛ چون تو دل دیگران را شاد کردی. اما اگر این کار را نکنی، در همان خانه و در کنار همان وسیله‌ها پیش‌آمدهایی برایت رخ می‌دهد که دائم با مشکل مواجه می‌شوی، چون شکرانه‌اش را به جا نیاورده بودی که خدا آن را برایت مبارک گرداند. پس چرا ما توجه نمی‌کنیم و همه چیز را برای خود می‌خواهیم؟



این تازه اول کار است. شخصی که سخاوتمند نیست، خدا صفات او را دوست ندارد و کم کم او را از جایگاه و ابهتی که دارد پایین می‌کشد و ضعیفش می‌کند. این آدم دیگر نور ولایت و عبادت هم در دلش جلوه نمی‌کند و سرانجام از یاد خدا، نماز و روزه هم جدایش می‌کند. امام حسین (علیه السلام) می‌فرمایند: کسی که سخاوت داشته باشد، آقا گردد و کسی که بخل ورزد، پست شود.[۱۸]



ممکن است سوال شود که چگونه می‌شود خیلی‌ها که سخاوت ندارند دارای مال و ثروت زیادی هستند؟ روایت داریم که اینها امانت‌دار دیگران هستند؛ اما خودشان بهره‌ای نمی‌برند. مثلاً انبارداری که جمع می‌کند، ولی استفاده‌اش را دیگران می‌برند. اگر هم کسی که سخی نیست، در ظاهر درآمد زیاد و خانه و ماشین داشته باشد، باز هم از زندگی لذت نمی‌برد، همیشه باقی دارد، همیشه در فکر و خیال است، هیچ وقت در عمق وجودش خوشحالی و آسایش و آرامش را احساس نمی‌کند. این است که می‌گویم چنین شخصی یک انباردار است؛ یعنی برای آسایش خود از آن اموال بهره‌ای ندارد.



فردی که هم خوب بخورد، هم به دیگران خوب بخوراند متصل به خواست خدا و اهل بیت می‌شود. آنها هم او را شاد می‌کنند و به دل او آرامش می‌بخشند. پس عزیزان! بیاییم شکرانه داشته باشیم تا حداقل خودمان در رفاه باشیم. اگر کسی دست دهنده داشته باشد مشکلات دنیا و مصیبت‌ها را به خوبی و خوشی رد می‌کند، آن چیزهایی که برای همه مشکل‌ساز می‌شوند اصلاً به او نزدیک هم نمی‌شوند. چرا؟ چون فردی که مشکل‌گشاست، خدا برایش مشکل‌گشایی می‌کند. اصلاً در یک کلام، صدقه دادن به فقرا، رفع‌کننده همه بی‌امری‌ها و بلاهاست. انفاق کردن نسبت به دوستان علی (علیه السلام) هم ایجادکننده خیرات و خوبی‌هاست. پس بار دیگران را برداریم تا خدا بارمان را بردارد؛ به دیگران عطا کنیم تا خدا به ما عطا کند.




سخاوت؛ مقدمه فدا شدن


یکی دیگر از مبناهای سخاوت این است که سخی بودن، مقدمه فدا شدن است. ما باید پی ببریم که بالاترین سعادت و هدایت برای انسان، وقتی است که بتواند جانش را فدای ولایت کند؛ مثل اصحاب امام حسین (علیه السلام) که امام زمان (عج الله فرجه) به آنها می‌فرماید: پدر و مادرم به فدای شما. پس معلوم می‌شود کار، چقدر عظیم است که امام زمان (عج الله فرجه) در این حد از آنها تشکر می‌کند. می‌خواهد بفرماید: من از این که شما هستی خود، یعنی جانتان را فدای ولایت کردید سپاسگزارم. اصل مطلب اینجاست که چطور ممکن است کسی جانش را فدا کند، وقتی نمی‌تواند ذره‌ای از مالش را در راه خدا هدیه کند؛ یعنی تا این سخاوت را نداشته باشی، به آنچه که والاتر از این سخاوت است، یعنی فدا کردن جان، نمی‌رسی.



در سخاوت اول، خدا ثواب هفتاد حج و عمره را به تو می‌دهد، اما در سخاوت دوم که جانت را به امامت هدیه می‌کنی امام، خودش را به تو می‌دهد. این از تمام خلقت بالاتر است. آنها که از جان خویش می‌گذرند می‌گویند: ای امام! ما می‌خواهیم اصلاً نباشیم تا تو باشی. نیستی خودش را می‌خواهد برای هستی امامش. اما مگر می‌شود کسی به اینجا برسد، اما ابتدا از مال و دارایی‌اش نگذشته باشد؟! چون انسان ابتدا مالش را فدا می‌کند، بعد کم کم حاضر می‌شود به خاطر ولایتش از دنیایش بگذرد، بعد به جایی می‌رسد که جانش را هم برای ولایت فدا می‌کند. تنها راه فدا شدن برای ولایت، سخاوت است.




سخاوت؛ مبنای ساختن جامعه


سخاوت و انفاق نه تنها باعث نجات شخص؛ بلکه باعث رشد، آسایش و پیشرفت جامعه نیز می‌شود. همه می‌گویند برای پیشرفت جامعه باید مدیریت خوب داشته باشیم. حالا شرایط این مدیریت خوب چیست؟ مهم‌ترین شرطش این است که مدیر، عدالت داشته باشد، رحم داشته باشد. چون اگر رحم نداشته باشد، اگر عادل نباشد، فقط به فکر منافع خود است. اگر هم حرف خوب می‌زند ریاکاری است؛ او می‌خواهد به خودش و به جیب خودش خدمت کند. اصلاً سخاوت یعنی رحم. چطور می‌توانیم همه جامعه را نجات بدهیم وقتی سختمان است یک نفر را نجات بدهیم؟ چطور می‌توانیم به مردم خدمت کنیم وقتی نسبت به اطرافیانمان بی‌تفاوت هستیم؟ چطور می‌شود خدمت‌های کلان و بزرگ انجام دهیم؛ وقتی از انجام خدمت‌های کوچک عاجز هستیم؟! پس راه پرورش رحم و عدالت، داشتن سخاوت است؛ چون کسی که سخاوت نداشته باشد، اگر هم دستش به جایی رسید، حرص و طمع و دروغ، او را دربرمی‌گیرد؛ چون چنین آدمی از ابتدا برایش دشوار بوده که از محبت دنیا بگذرد، حالا کار برایش سخت‌تر هم شده؛ از پول کم نگذشته، حالا چطور از پول زیاد بگذرد؟ پس این آدم برای جامعه مفید که نیست؛ مضر هم هست.



پس سخاوت راه تمرین رحم و عدالت در درون است. کسی هم به درد جامعه می‌خورد که رحیم و عادل باشد؛ یعنی با سخاوت تمرین رحم و عدالت کرده باشد و راست بگوید که می‌خواهد خدمت کند. اصلاً محال است که تو سخی نباشی و بعد بخواهی به جامعه خدمت کنی. ما باید ابتدا به وسیله سخاوت، رحم و عدالت را در درون خود پرورش بدهیم، خیلی هم ادعای اصلاح کل جامعه را نداشته باشیم. اگر مرد هستیم خودمان را اصلاح کنیم. بعد اگر کسی سخی شد، به خواست خدا و اهل بیت متصل می‌شود. چنین شخصی مصداق مؤمنی است که خدا می‌فرماید: من به واسطه یک مؤمن، شهری را از بلایا و گرفتاری‌ها حفظ می‌کنم.[۱۹] می‌شود مصداق کسی که خدا دیگران را به واسطه آنها رزق و روزی می‌دهد. اصلاً حضور انسان سخی برای جامعه و مردم، لطف است؛ چون خدا رحم را خیلی احترام می‌کند، پاداش بالایی به آن می‌دهد. شما اگر سخاوت به دستتان جاری شد بروید خدا را شکر کنید که خدا شما را در شعاع توجه خاص خویش قرار داده است؛ یعنی سخاوت شما لطف شما نسبت به دیگران نیست؛ بلکه لطف خداست نسبت به شما و دیگران. کسی که این طور به مسأله سخاوت نگاه می‌کند، نه تنها با سخاوتش به دیگران منّت نمی‌گذارد، بلکه منّت خدا را هم می‌پذیرد که سخاوت را به دست او جاری نموده است.




ابعاد سخاوت


این انسان سخی که خداوند به واسطه ولایت و صفات او مردم را روزی می‌دهد و آنها را از بلاها حفظ می‌کند، سخاوتش ابعاد گسترده‌ای دارد. او دائم به فکر مردم است، دائم در حال کارگشایی از مشکلات مردم است، دائم از شخصیتش برای راحتی، پیشرفت و کمک به مردم مایه می‌گذارد. او برای خواب و خوراک و رفاه دیگران، از خواب و خوراک خود می‌گذرد و تا آنجا که می‌تواند و از عهده‌اش بر می‌آید به آنها کمک می‌کند. خلاصه، انسان مؤمن بیش‌تر از آنکه به فکر آسایش خود باشد، به فکر آسایش مردم است؛ چون مؤمن دائم در فکر راضی و خوشحال‌کردن امام زمان (عج الله فرجه) است. او کار مهم‌تری جز شاد کردن خدا و ائمه برای خودش ندارد.




سخاوت ماورایی


بشر زمانی رشد کرده که از رشد دنیایی و آخرتی دیگران خوشحال شود. شما هم رشدتان وقتی است که از رشد دنیایی و آخرتی دوستانتان خوشحال شوید. به طور کلی دو نوع سخاوت داریم: سخاوت دنیایی و سخاوت ماورایی.



سخاوت دنیایی به این است که حاجات دنیایی و مادی و نیازمندی‌های دیگران را برآورده سازیم و بخواهیم آنها راحتی و رفاه داشته باشند. خوشا به حال کسی که این طور باشد.



از این سخاوت بالاتر، سخاوتی است که بشر، هدایت همه خلقت را بخواهد؛ یعنی به جایی می‌رسد که آسودگی و خوشی ابدی را برای دیگران طلب می‌کند. حتی بعضی‌ها آنقدر رشد می‌یابند که می‌خواهند دیگران از خودشان هم در ولایت بالاتر باشند؛ چون محبوب او ولایت او است، نه خود او. پس می‌خواهد همه به این محبوب علاقه داشته باشند و حتی از خود او آن محبوب را بیشتر بخواهند. این فرد مؤمن برای خواسته‌اش که هدایت مردم است، هر کاری از دستش برآید انجام می‌دهد؛ با بیان حق، با مایه گذاشتن از شخصیت خودش، با تشویق و انجام کار خیر، حتی با دعا کردن به افراد. این فرد مثل خود ولایت، دائم در حال گفتن «هل من ناصر» است تا دیگران هدایت شوند؛ چون خود ائمه هم در این دنیا همیشه «هل من ناصر» می‌گفتند تا افراد را به سمت هدایت بکشانند. همین «هل من ناصر» گفتن ولایت، نشانه سخاوت ماورایی ولایت برای خلق است.




سخاوت؛ راه شکر


می‌گویند اگر کار خیری به دستت جاری شد آن را فراموش کن. اما واقعیت این است که باید کار خودت را فراموش کنی، نه لطف خدا را. سخاوت، لطف خداست. چرا؟ چون خدا می‌گوید منِ خدا خیر را به دست انسان متقی جاری می‌کنم. لطف بودنش هم به این است که خدا با این کار، ما را شبیه خودش می‌کند.



یا اینکه در جایی می‌گویند: اگر چیزی به فقیری دادی، دست خودت را ببوس؛ چون پولت را به خدا داده‌ای، انگار دستت را در دست خدا گذاشته‌ای. اصلاً خداپرستی وقتی است که هیچ کسی را -حتی خودت را- کاره‌ای ندانی و مؤثر نبینی. بعد هم می‌گوید: شکر نعمت، نعمتت افزون کند. وقتی به خاطر سخاوتی که به دست تو جاری شد خدا را شکر کردی، هم نعمتت را زیاد می‌کند[۱۷]، هم سخاوتت را. مؤمن همیشه شاکر است؛ چون اگر در حال شکر نباشد، در حال کفران است. آن‌وقت دیگر مؤمن نیست. این شکرگزاری او هم در همه چیز هست، حتی در کار خیرش. مؤمن به این فکر می‌کند که این مال را چه کسی به من داد؟ من چه کاره بودم؟ چه کسی دست مرا گرفت؟ چه کسی به من فهم کار خیر داد؟ چه کسی این خیر را به دست من جاری کرد؟ چه کسی توفیق این شکرگزاری را به من داد؟ بعد که در فکر فرو می‌رود و می‌بیند که خدا این همه به او لطف کرده، این همه به او رحم کرده، می‌گوید: خدا این همه به من بخشید، بی‌عاطفه باشم اگر من هم نبخشم!



دیگر این که در این دنیا مقصد خدا این است که ما ولایتی بشویم. حال، برای آنکه ولایت در ما رشد کند، باید شکرانه ولایتی را که داریم به جا آوریم و از آن قدردانی کنیم. راه این شکرانه هم اطاعت امر است. وقتی هم که اطاعت کردی، خدا محبت دنیا را از تو می‌گیرد. وقتی هم که محبت دنیا را از تو گرفت، محبت برآوردن حاجت برادر مؤمن را به تو می‌دهد. آن‌وقت تو با برآوردن حاجت برادر مؤمنت، خریدار خواست خدا و چهارده معصوم می‌شوی. آن موقع آنها هم خریدار تو می‌شوند! پس به سوی شکر ولایت و اطاعت امر، گام بردارید تا خدا محبت برآوردن حاجت برادر مؤمن را به ما بدهد.




حدّ سخاوت


مسأله‌ای که در مورد انفاق و سخاوت مطرح است این است که خدا به قدر وسع و توان هر کس از او توقع دارد. یکی باید زیاد ببخشد، نه کم؛ اما یکی باید کم ببخشد، نه زیاد. چون اصل سخاوت آن است که باید به خاطر علاقه به خدا و ولایت، از علایق مادی گذشت. پس در مورد انفاق هیچ وقت نگوییم «الان وضعمان خوب نیست، نمی‌توانیم». حتی اگر کسی وضع مالی بدی هم دارد، نباید نسبت به انفاق بی‌تفاوت باشد. حتی اگر به مقدار خیلی کم باشد؛ چون خدا از هر کسی توقعی دارد. زنبور عسل به قدر وسع و توان خود خواست که آتش ابراهیم را خاموش کند، خدا هم به او پاسخ می‌دهد؛ نمی‌گوید تو نتوانستی آتش او را خاموش کنی؛ چون اصولاً خاموش کردن آتش، کار خداست نه ما؛ ما وظیفه داریم به قدر توان خود به خاموش کردن آن آتش کمک کنیم، که فرمود: آتش فقر از آتش جد ما ابراهیم سخت‌تر است؛ چرا که آن آتش به قدر ساعتی بود، اما آتش فقر برای یک عمر است. زنبور عسل که این کار را کرد، خدا دلش را مملوّ از عسل کرد و وحی هم به او نازل می‌شود.[۲۰] امّا تو که در حدّ وسع خود کمک کردی تا آتش فقر برادر مسلمانت خاموش شود، پاسخ خدا این است که دلت را مملوّ از محبّت می‌کند. سخاوت یعنی این! با سخاوت تو، خدا محبوب خودش را، مقصد خودش را به تو می‌دهد. حالا چرا؟ چون تو محبّت ولایت را بر محبت دنیا ترجیح دادی و از علاقه‌ات گذشتی. خدا هم همین گذشتن از علاقه را می‌خواهد، نه مال زیاد را. بعد به خاطر این محبت، امر خدا را اطاعت کردی و امر را بالاتر از خیال و خواسته مادّی خود قرار دادی. حالا خدا هم محبت همان امر را در دلت زیاد می‌کند. تو به خاطر خشنودی خدا از علاقه‌ات گذشتی، خدا هم نعمتش را به تو می‌دهد. نعمت خدا همان ولایت است. مگر نمی‌فرماید: «و اتممت علیکم نعمتی»[۲۱] این سخاوت و گذشتن از علاقه ارزشش آنقدر زیاد است که هر کس ندارد و دلش می‌خواهد ببخشد، مثل این است که بخشیده است و خدا به حسابش می‌نویسد. حتی گاهی بهتر از بخشش‌هایی است که با ریا توأم باشد.




شجره توحید، شجره سخاوت


ما همیشه باید در حدّ وسعمان تلاش کنیم که با سخاوتمان شجره توحید ایجاد کنیم، نه شجره خباثت. یکی از عظمت‌های سخاوت این است که هیچ کاری نیست که همچون سخاوت بتوان با آن، شجره توحید ایجاد کرد، جان افراد را پرورش داد، و مثل خود خداوند، روزی‌رسان شد. آن خلقی را که ضعیف است باید تقویت کنی تا عبادت و اطاعت خدا و ولایت را انجام دهد. کمک کردن به این خلق، کمک کردن به شجره توحید است، که رشد می‌کند و لا اله الا الله، محمد رسول الله، علی ولی الله می‌گوید. اصلاً پرورش دادن شجره توحید، یعنی کمک کردن به شیعه. همین که بچه آن شخص یک «یا علی» یا یک «یا زهرا» بگوید برای تو کافی است. یعنی در تمام اعمال خیر آن شخص شریک می‌شوی. آیا عملی سودمندتر از این کار وجود دارد؟! اصلاً دست دهنده داشتن و خدمت کردن، رونق دادن به ولایت است؛ ولایت هم خواست خداست. می‌فرماید: خدمت به مؤمن، همه ما چهارده معصوم را خوشحال می‌کند. کدام عملی است که این قدر منافع داشته باشد؟! کدامین زیارت و عبادت و نمازی این‌گونه است؟ نه اینکه این کارها را نباید انجام داد؛ اما باید بدانیم که این کار افضل از تمامیِ آنهاست، و بعد هم به آن عمل کنی. ما با اعمالی همچون زیارت امام، توحید را «زیارت» می‌کنیم، اما توحید را «پرورش» نمی‌دهیم. زمانی ما توحید را پرورش داده‌ایم که امر توحید را که سخاوت است اطاعت کنیم. اولین بدعت‌گذارها کسانی بودند که بعد از پیامبر، حق امیرالمؤمنین (علیه السلام) را غصب کردند و مردم را گمراه کردند. اینها همه هست، اما از آن طرف خیلی حواستان جمع باشد که مالتان به محبّ بدعت‌گذارهای دین ندهید. چون تا وقتی می‌توانید به یک شجره لا اله الا الله کمک کنید، چرا یک شجره خبیثه را تقویت کنی؟!



می‌فرماید: اگر به صورت ظالم نگاه کنی، گناه دارد. حالا ما می‌خواهیم کار خوب بکنیم، می‌رویم ظالم‌پرور می‌شویم. بعضی کارها نه تنها سخاوت نیست که عین «جنایت» است؛ مثل اینکه با دادن مال خودت ظالمی را بپرورانی یا کسانی را که ظالم‌پرور هستند رشد دهی. همه کسانی که برای لشکر عمر سعد حتی یک سوزن را به نخ کردند، در خون حسین بن علی (علیه السلام) و اصحابش مسئولند. تو اگر یک شجره خبیثه را پرورش بدهی، مثلاً به یک بدعت‌گذار کمک کنی، تو «ضدّ خدا و ولایت» را رشد داده‌ای، و او را بزرگ‌تر و قوی‌تر کرده‌ای؛ این خوب که نیست، خیلی هم بد است. اصلاً دینداری به همین است که حواست باشد با جان و مال و دارایی‌ات مدام حق را رشد دهی و با باطل مخالفت کنی؛ چون چیزی که ما را جهنمی می‌کند این است که به یاری کسانی برویم که در حال ضربه زدن به دین ما هستند. وقتی دشمن علی را تقویت کنی؛ یعنی از پرورش دوستان علی سر باز زده‌ای. این گناهش خیلی زیاد است.



این که خدا، هم به مؤمن ثروت دهد، هم به غیر مؤمن، به ما ربطی ندارد. ما وظیفه خودمان را داریم خدا به غیر مؤمن می‌دهد تا او اصلاً در آستان خدا سرش را بلند نکند. روزی خوردن او هم از صدقه سری و به واسطه شیعیان و دوستان امیرالمؤمنین (علیه السلام) است. عزیزان! اهل نجات، کسی است که دائم شجره توحید را رشد دهد و از شجره خبیثه برائت جوید. سعی کنید برای فهم و برای عمل به این حرف‌ها تلاش کنید.




سخاوت و عبادت‌های خیالی


ما اکثر اوقات خیال خودمان را از امر بالاتر می‌دانیم. مثلاً شخصی که چند بار به کربلا رفته، باز هم می‌خواهد برود. فکر می‌کند کارش خیلی خوب است. اما فقط می‌رود. هیچ وقت قبولی زیارت با خودش نمی‌آورد. اگر قبولی می‌خواهی و راست می‌گویی، یک بار هم پولت را بده به کسی که برای یک بار کربلا رفتن بیتاب است؛ اما از عهده‌اش بر نمی‌آید. مگر نشنیده‌ای که دادن یک جرعه آب به زائر امام حسین (علیه السلام) ثواب زیارت امام حسین (علیه السلام) را دارد؟ حالا ببین اگر کسی را روانه کنی که خودش به آنجا برود و زائر امام حسین (علیه السلام)بشود، چقدر ارزش دارد!



ولی ما کارهایمان عشقی است، نه امری. هر کاری دلمان خواست می‌کنیم، اسمش را هم می‌گذاریم «دین‌داری». اما کاری که از روی خیال باشد از روی شهوت است، شهوت هم ردّ است، اگر چه رفتن به زیارت باشد. چه وقت زیارت با امر می‌شود؟ وقتی که دل کسی را شاد کنی. خوشحالی امام حسین (علیه السلام) مجوّز قبولی زیارت شما است. شما که هنوز به مکه و کربلا نرفته‌اید، اگر سخاوت به دستتان جاری شود، بدانید که با سخاوتتان دائما در حال پرورش دوستان خدا و محبّان حسین بن علی (علیه السلام) هستید. دائما در حال ثبت مکه و کربلا و عبادت‌های مقبول برای خود هستید.



اما در انفاق‌هایتان ذوقی و احساسی عمل نکنید؛ در حد وظیفه انجام بدهید. روزی هم که چیز قابل توجهی ندارید، همان کم را بدهید تا حداقل به فکر دیگران باشید و بدانید وظیفه‌تان چیست. خدا هم می‌خواهد تا حدّ امکان به فکر باشید. اصلاً این که خداوند می‌فرماید افراد باید مستطیع بشوند تا به مکه بروند، می‌خواهد پول‌دارترها بروند تا در آنجا ادب شوند. آیا رفتیم و ادب شدیم؟ یا لباس احرام را که در آوردیم، دوباره لباس ظلم را پوشیدیم؟ کسی که به مکه می‌رود برای آن است که لباس احرام ظاهری را بپوشد و لباس احرام حقیقی را از تن در نیاورد. آیا شد در کنار آن همه سوغاتی، چیزی هم برای شادی دل فقرا تهیه کنیم، و حداقل به فکر آنها باشی تا از احرام حقیقی بیرون نیایی؟ آیا در مکه قصد کردی که وقتی از حج برگشتی، دل دیگران را شاد کنی؟ آیا از خدا خواستی که نسبت به مردم و فقرا دلت رئوف شود؟ آیا تصمیم گرفتی دل بچه سیّدها را که از اولاد ائمه هستند شاد کنی؟ آیا خواستی که از این به بعد با سخاوتت ائمه و زهرای عزیز (علیها السلام) را خوشحال کنی؟ کسی که کارش زیارت رفتن و عمره به جا آوردن است، در حالی که در اطرافش آدم‌های محتاج و نیازمند فراوانند، به دینم قسم! که با همان عبادتی‌های افراطی محشور می‌شود؛ چون عبادتی شده نه اطاعتی؛ دیگر روح عبادت را که اطاعت است نمی‌بیند. عزیزان! حرف من را بفهمید، من با عمره و کربلا بد نیستم، حرف من این است که در واقع، یک مستحب به جا می‌آورد و در کنارش چند تا واجب را زیر پا می‌گذارد! سخاوت آن قدر اهمیت دارد که حضرت می‌فرماید: اگر شب که می‌خوابی به این فکر باشی که فردا حاجت برادر مؤمنی را برآورده کنی، تا صبح برایت عبادت نوشته می‌شود. چون تو در حال احترام امر هستی و این ثوابش از هر چیزی بالاتر است. اما عده‌ای هستند که به این اندازه هم کاری به فقرا ندارند. خیلی راحت برای دل خودشان، پول‌های کلان می‌دهند؛ اما نمی‌توانند پول ناچیزی را انفاق بدهند، نمی‌توانند دل چهارده معصوم و خدا را شاد کنند.



حضرت می‌فرماید: در آخرالزمان مردم برای سه چیز حج به جا می‌آورند: سیاحت، تجارت، شهرت. عزیزان! این فقط مربوط به حج نیست، بیشتر عبادت‌های ما همین طور است و مورد قبول نیست. یعنی در این عبادت‌ها رضایت خدا و ائمه وجود ندارد که قبول نمی‌شود. رضایت آنها چه وقت حاصل می‌شود؟ وقتی که تو رضایت مردم را حاصل کنی. دنیا را از خودت جدا کن تا آنها همه چیز را به تو اضافه کنند.




واجبات مال




	گرگ اجل یکایک از این گله می‌برد
	
	این گله را ببین که چه آسوده می‌چرد؟









ما خیلی آسوده به دنبال خوشی خودمان می‌رویم. حتی عبادت هم که می‌کنیم برای خوشی دل خودمان است. امروز کسانی هستند که همه کار می‌کنند اما بدهی‌های واجب خودشان را نمی‌دهند. توجه کنید! اگر این خمس و سهم امام و زکاتی که بدهکار هستید پرداخت نکنید، «مدیون» فقرا و سیدها هستید. انگار حق آنها را می‌خورید. این کار با دزدی از مال مردم فرقی ندارد. کسی که سهم فقرا را نمی‌دهد، غسل که می‌کند باطل است. بنابراین هر جا برود جنب رفته است. چنین کسی زیارت نرفتنش بهتر از رفتن است.



اما اصل این است که بپذیریم همان کس که این مال را به ما داده، باز هم می‌دهد. امور این عالم، همه نظم دارد. ما این نظم را به هم می‌زنیم. خدا مقرر کرده که از خمس اموال مردم، از زکات و فطریه‌های واجب، فقرا تأمین شوند و فقر از بین برود. اگر همه مردم خمس و زکات می‌دادند، اگر دریا و جنگل و کوه‌ها را که خدا برای فقرا قرار داده در اختیار آنها می‌گذاشتند، اگر این غصب‌کردن‌ها نبود، و خلاصه اگر همه، اطاعت امر می‌کردند، همه در رفاه بودند. در زمان حکومت امام زمان (عج الله فرجه) به خاطر همین است که همه جا را خوبی و خیر و برکت و رفاه فرامی‌گیرد؛ چون همه، امر را اطاعت می‌کنند.



بنابراین پرداخت اموال واجب را به هیچ بهانه‌ای نمی‌توان تعطیل کرد؛ بر گردن ماست و باید بپردازیم. مثلاً وقتی برای آیت الله خوانساری خمس می‌بردند ایشان می‌فرمود: اگر الان امام زمان (عج الله فرجه) حضور داشتند این مال را به چه کسی می‌دادند؟ تو هم برو به این‌گونه افراد بده. سهم سادات را به سادات فقیر بده و سهم امام را هم به اقوام، همسایه و یا دوستانی بده که فقیر هستند و نمی‌توانند کرایه خانه یا جهیزیه دخترشان را آماده کنند و در مخارج زندگی‌شان مانده‌اند.» این مال، امانت خداست؛ ما هم باید امین باشیم و آن را به صاحبش برسانیم.



در پرداخت خمس و سهم امام این حساب را بکنید که فقرا محتاج این پولند. شما وقتی سهم امام بر گردنت باشد و حتی آن را حساب هم کرده ولی نپرداخته باشید، اگر با آن پولی که دست شماست مال دیگری به دست بیاورید، درست نیست؛ چون فقرا در آن شریک بوده‌اند. بعضی‌ها هم هستند که در ظاهر آن را حساب می‌کنند؛ اما با بهانه‌های مختلف پرداخت آن را به تأخیر می‌اندازند. همان ابتدا شیطان را لعنت کنید و خمستان را بدهید. در مقابل خدا احساس زرنگی نکنید.



این پرداخت خمس و سهم امام و انفاق‌ها مثل این است که کسی پول زیادی به ما ببخشد، اما بگوید اول فلان مقدارش را به فلان شخص بده و بقیه‌اش را نگه دار. آیا ما این کار را نمی‌کنیم؟ خدای ما این همه رزق و روزی را در طول سال به ما می‌دهد و می‌گوید بخورید و بیاشامید و بهره ببرید، اما یک بار هم خمس آن را بدهید. او با این کار می‌خواهد تو را با فقرا شریک کند تا به تو عنایت شود و رشد کنی، تا درخت بی‌بار نباشی، تا صفت‌های خودش را در تو پرورش دهد، تا تو را شبیه خودش کند!



ما اگر عقیده‌مان این باشد که خودمان این مال را جمع کرده‌ایم، انفاق آن برایمان سخت است؛ اما اگر بدانیم که خدا به ما داده، راحت‌تر از آن می‌گذریم. اصلاً تصوّر کنیم که خدا مبلغی را که پاداش بخشش ماست در دستش نگه داشته و منتظر است ما ببخشیم تا او هم آن را به ما ببخشد.



آنها که واجبات مالشان را نمی‌دهند خدا به زمین و زمان امر می‌کند آن مال را از آنها بگیرند. بالاخره به نوعی همان مال را باید بدهی. حتی می‌گوید ممکن است کسی را قرار بدهم به زور از تو بگیرد و در راه غیر امر خرج کند. چرا؟ چون کسی که خمس نمی‌دهد مال مردم‌خور است، خدا هم از این صفت بدش می‌آید. اگر در پرداخت خمس تاخیر کنی، به پایت نوشته می‌شود؛ البته تأخیر بی‌علت را، نه تأخیری که از روی عذر است. اگر موقع حساب سال، چیزی نداری نباید بدهی؛ ولی وقتی پول به دستت آمد، نباید خرج بیهوده بکنی؛ باید بدهی‌ات را پرداخت کنی.



دیگر این که همیشه سعی کنیم در کنار خمس و سهم امام و بدهی‌های واجب، گاهی انفاق و صدقه هم داشته باشیم. اجر این بیشتر هم هست؛ چون در بدهی‌های واجب، ما در اصل یک امانت‌دار هستیم؛ آن مال برای خودمان نیست و باید به فقرا و سیّد و غیر سیّد برگردانیم. ولی در انفاق، از دارایی شخصی خودمان می‌پردازیم؛ پس ارزشش بیشتر است. بنابراین این کار را همیشه و حتماً انجام دهید، هر چند مقدارش زیاد نباشد.




سخاوت و نیازمندان واقعی


یک مسأله دیگر هم در مورد پرداخت دیون شرعی و صدقات به مستحق وجود دارد که خیلی مهم است. چرا می‌گوید در صدقات، خمس و سهم امام، فطریه، و کلاً در بخشش‌های ما، خویشاوندان، دوستان و همسایه‌ها بر بقیه مقدم هستند؟ چون خدا آنها را «سهم» ما قرار داده است. هرکسی در این عالم سهمی بر گردنش است. همانطور که به زن و بچه ما کسی غیر از خود ما رسیدگی نمی‌کند، و از غریبه‌ها کسی توقع ندارد که کار کنند و خرج خانواده ما را بدهند، هیچ کس نسبت به اقوام، دوستان و همسایه‌های ما، از خود ما اولی‌تر نیست. اگر هرکسی به نزدیکان خودش ببخشد، تمام فقرا نزدیکان داراتر از خودشان دارند؛ پس به همه می‌رسد و هیچ کس بی‌نصیب نمی‌ماند.



در امور دین، هر کاری به ما گفته‌اند باید انجام دهیم. الان کسی هست که خانواده برادرش به نان شبشان محتاجند، او هیچ کاری نمی‌کند و می‌گوید اگر خدا آنها را دوست داشت، به آنها می‌داد.[۲۲] جواب این است: مگر نمی‌فرماید که دین بر روی دوش سه دسته قرار دارد: عالم ربانی، دارای سخی، فقیر صابر؟ یعنی «فقیر صابر» را سهم «دارای سخی» قرار داده است. یعنی همانطور که از او صبر می‌خواهد، از تو هم سخاوت می‌خواهد.



خمس و صدقه را باید به مستحق داد. مثلاً گفته شده اگر سیّدی ناودان خانه‌اش هم از طلا است، باز هم می‌شود به او سهم سادات داد. اما این برای جایی است که سیّد فقیر وجود ندارد. یعنی خمس و سهم سادات از گردن انسان رفع نمی‌شود، تا آنجا که اگر هیچ سیّد فقیری نبود تا حدی که فقیرترین آنها ناودان خانه‌اش از طلا بود، به او پرداخت کن. اما امروز با این همه فقیر و مستحق نمی‌توانی مالت را به چنین کسی بدهی که یک ناودان طلای دیگر هم درست کند.



این اموال واجب را خدا حق کسانی قرار داده که در عرض سال به سختی تأمین می‌شوند، نه اینکه به کسانی بدهی که تجملات زندگی‌شان را بیشتر کنند. این خمس دادن، نه تنها ثواب ندارد، بلکه باعث می‌شود در تمام گناهان او شریک باشی.



پس در دادن مالتان به شخص نیازمند دقت کنید. بین اقوام، نزدیکان، دوستان و همسایه‌های خود به دنبال آدم مستحق دین‌دار که پیرو بدعت‌گذارها نباشد بگردید. بعضی هستند که کلیه‌شان را می‌فروشند تا خرج عروسی دخترشان را بدهند. تجسس نکنید؛ اما حتماً تحقیق بکنید که آن شخص واقعاً فرد مستحقی باشد؛ چون خدا دستور داده که با بخشش شما کسری نیازمندان برطرف شود. باید بررسی کنی تا حق کسی را به دیگری ندهی. مواظب باشید. در این کار وظیفه‌تان را انجام دهید اما زیاد تجسّس نکنید؛ چون تجسس از دیدگاه قرآن حرام است.




تمرین سخاوت


انسان باید خودش را به سخاوت عادت دهد. اگر این کار را نکنید، شاید تا آخر عمر نتوانید شروع کنید. باید رحم و شفقت را در خود پرورش دهید. این کار را می‌توانید به این روش انجام بدهید: صندوق یا جعبه‌ای برای صدقه در منزلتان بگذارید. هر روز مبلغی درون آن بیندازید، بعد هم که مبلغش قابل توجه شد آن را به مستحق بدهید؛ چون شیطان مدام ما را وسوسه می‌کند تا این کار را به تأخیر بیندازیم، با این بهانه که در آینده مبلغ قابل توجهی پرداخت خواهیم کرد. البته بهتر است هم صدقات و انفاق‌های یکجایی را داشته باشیم و هم خیرات تدریجی و یومیه را. مهم این است، عادت کنیم از درآمدمان سهمی را هم برای فقرا قرار بدهیم. کسانی هستند که هر ماه بخشی از حقوقشان را به نیازمندان می‌دهند. چنین افرادی به رضایت خدا و امام زمان و حضرت زهرا خیلی نزدیک هستند.



برای چند چیز، هر روز صدقه بدهید: اول برای سلامتی امام زمان (عج الله فرجه) و تعجیل در فرج ایشان، بعد برای سلامتی دوستان حقیقی امیرالمؤمنین (علیه السلام) در همه جای عالم، بعد هم برای سلامتی خانواده. ثوابش را هم هدیه کنید به محبّین واقعی امیرالمؤمنین (علیه السلام) و کسانی که حق بر گردنتان دارند. این هدیه کردن هم نوعی سخاوت است و خدا چند برابرش را به خودتان برمی‌گرداند.



بخشیدنتان هم به قصد تبرعی و عطا باشد تا شیعیان امیرالمؤمنین (علیه السلام) نیز بتوانند از آن استفاده کنند؛ چون که صدقه بر شیعه هم مانند سادات اشکال دارد. در طول ماه، هر روز صدقه بدهید، به ویژه روز اول هر ماه که در روایت است هفتاد برابر اثرش بیشتر است و باعث می‌شود خداوند در طول ماه، صاحبش را از بلایا حفظ کند.



ممکن است این پرسش به ذهن بیاید که وقتی به فرمان خدا تمام این عالم در قبضه‌ی قدرت امام زمان (عج الله فرجه) است و تمام ذرات عالم، فرمان او را اطاعت می‌کنند دیگر چه نیازی است که انسانهای ضعیفی چون ما، برای ایشان صدقه بدهیم؟



پاسخ این است که اولاً این کار باعث زیاد شدن یقین خود ما به امام زمان می‌شود. چون در این کار هم محبت ایشان هست، هم یاد ایشان، هم ارتباط با ایشان و هم بیعت با ایشان.



دوم اینکه خواست امام زمان (عج الله فرجه) این است که خیری به بنده مؤمن برسد و ما هم با انجام این کار به خدا و ماوراء متصل می‌شویم؛ یعنی ما با این کار به خواست امام زمان (عج الله فرجه) احترام می‌گذاریم.



سوم اینکه وقتی صدقه‌ای برای سلامتی امام زمان (عج الله فرجه) می‌دهیم، یعنی می‌خواهیم ایشان باشند و چون این طور دوست داریم در تمام کارهای ایشان به اندازه‌ای شریک می‌شویم.



از این گذشته، ما با این کار به خدا اعلام می‌کنیم که اگر بدی ما موجب شده که فرج امام زمان به تأخیر بیفتد، تو بر ما منت بگذار و دعای ما را در طلب سلامتی و فرج ایشان استجابت کن و به علت بدی‌های ما، در امر فرج بداء حاصل نکن.



عزیزان! گاهی اوقات هم به نیّت حفظ ولایتتان صدقه‌ای بدهید و انفاقی داشته باشید. مگر ما خانه و دارایی‌مان را بیمه نمی‌کنیم و نگران از دست دادن سرمایه نیستیم؟ مگر خدا سرمایه‌ای بالاتر از ولایت به ما داده است؟ چرا به فکر این سرمایه نیستیم؟ چرا برای از دست دادن این سرمایه احساس نگرانی نداریم؟ مگر نمی‌گوید: صدقه، انسان را از هفتاد نوع بلا حفظ می‌کند؟ آیا بلایی بزرگ‌تر از دور شدن از ولایت علی بن ابی طالب (علیه السلام) وجود دارد؟!




حدود سخاوت


در انفاق‌هایمان باید مواظب یک چیز دیگر هم باشیم. نباید هیچ وقت در امور دین احساساتی عمل کنیم؛ یعنی از روی هیجان و ذوق‌زدگی کاری نکنیم؛ بلکه باید بفهمیم اصلاً انفاق برای کیست و وظیفه ما چیست؟ آن‌وقت دیگر احساسی نمی‌شویم، بلکه وظیفه‌ای می‌شویم. خدا هم همین را می‌خواهد. اول اینکه خدا از ما نخواسته تمام «هستی»مان را به فقرا ببخشیم[۲۳] بلکه باید اول چرخ زندگی ما به خوبی بچرخد، بعد با اضافه آن از دیگران دستگیری کنیم. تمام هستی خود را دادن، مورد تأیید خدا نیست؛ چون در این صورت خودت دچار مشکل می‌شوی و خانواده‌ات ظرفیت و کشش این کار را ندارند. علاوه بر این با این کارت بیچاره‌ای به بیچاره‌ها اضافه می‌کنی. آیا چنین چیزی مورد تأیید خداست؟



دوم اینکه تمام «هستی» کسی را بر عهده خودت نگیر؛ یعنی نگو من به طور کلی زندگی تو را تأمین می‌کنم. ما باید سعی کنیم «کسری» زندگی مردم را رفع کنیم، نه اینکه هستی آنها را برعهده بگیریم. چرا؟ چون این کار باعث بیچارگی خودمان می‌شود و ممکن است موقعی برسد که نتوانیم این کار را ادامه دهیم و در آن صورت مسئول هستیم. از طرفی این کار، نام دلسوزی به خود می‌گیرد و دلسوزی بدین گونه، مقصّر قلمداد کردن خداوند است؛ یعنی اینکه خدا نمی‌فهمد و نمی‌تواند، ولی ما می‌فهمیم و می‌توانیم! دین ابعاد زیادی دارد. خدا ان‌شاءالله فهم دین را به همه ما بدهد.




روزی و کسب و کار (1)


این که بسیاری از ما در امر سخاوت مشکل داریم، به این دلیل است که فکرمان در مسأله کسب و کار و شغل و روزی اشتباه است؛ یعنی ما نه کار را درست فهمیده‌ایم، نه روزی را. کار، یک سرافرازی است؛ سرافرازی راجع به ولایت، همچنین سرافرازی راجع به خلق. سرافرازی نسبت به خلق یعنی این که انسان در زندگی و معیشتش محتاج خلق نباشد، و برای دیگران خیر و برکتی هم داشته باشد.



پس دنبال کارتان باشید. شرایط کسب و کار را هم خوب رعایت کنید، تنبلی نکنید و منتظر امداد غیبی نباشید. هر روز به موقع بروید و بیایید، خوش اخلاق باشید، با انصاف باشید، حساب و کتابتان خیلی مرتب و دقیق باشد، خیلی از روی حساب قرض بدهید، اگر قرض می‌دهید مطمئن شوید که می‌توانید آن را پس بگیرید، خیلی هم از روی حساب قرض بگیرید، زمانی قرض بگیرید که مطمئن هستید می‌توانید آن را پس بدهید.



به طور کلی در زندگی و کسب خود عقل معاش داشته باشید. حواستان باشد در کاسبی گول مردم یا کاسب‌های دیگر را نخورید. خیلی‌ها گرگ هستند؛ هم گرگ مال، هم گرگ دین. روی حساب خرج کنید. روی حساب هزینه کنید. تا می‌توانید وام بانکی نگیرید، مگر وقتی که پای آبروی شما در میان است، وقتی ضرورتی وجود دارد. در آن صورت هم باید طوری باشد که بتوانید آن را پس بدهید، هر روز هم صدقه بدهید که می‌فرماید صدقه هفتاد نوع بلا را دفع می‌کند.



کار و شغل مثال یک چشمه است که خود و دیگران از آن چشمه سیراب می‌شوید. اگر کم کاری کنید، از تمام کسانی که از آن چشمه می‌نوشند کم گذاشته‌اید. به همین دلیل است که می‌فرماید: «الکاسب حبیب الله»؛ کاسبی که رحمتش شامل حال مردم شود، حبیب خداست. از طرفی روایت داریم که بعضی در کاسبی از سگ‌های یهود نیز بدترند. آنها کسانی هستند که در کاسبی‌شان مدام با خدا مخالفت می‌کنند. مدام دنبال این هستند که از مردم جدا کنند و به خودشان اضافه نمایند، کسانی که هیچ دست دهنده ندارند.




روزی و کسب و کار (2)


اما مهم آن است که انسان کارش را جدّی بگیرد و در آن تنبلی نکند، مثل ناموسش از آن پاسداری کند، ولی از طرفی همه کار و رزق و روزی‌اش را به خواست و قدرت خدا واگذار کند. در این صورت روایت داریم که خدا هم می‌گوید او مثل فرزند من است و من «باید» تأمینش کنم.



همه ما مردم می‌خواهیم از زحمت خودمان کسب روزی کنیم؛ اما روزی رساندن فقط با خداست. خدا حواله می‌فرستد، مشتری روانه می‌کند و به درآمد ما برکت می‌دهد. ما از همان میزان روزی تعیین شده در پیش خدا -نه بیشتر و نه کمتر- می‌توانیم بهره‌مند شویم؛ چون روزی انسان کاملاً معلوم است. روزی ما همان است که مصرف می‌کنیم. آنچه انبار می‌کنیم روزی ما نیست، سهم زن و فرزند دیگران است و سرانجام نیز به همان صاحبان اصلی‌اش می‌رسد. فقط ما زحمتش را کشیده‌ایم و آن را انبار کرده‌ایم. اگر مفهوم این سخن را بفهمیم حرف تمام است: «روزی با دارایی فرق می‌کند.»



پس ما باید به وظیفه خودمان عمل کنیم، خوب هم عمل کنیم؛ یعنی کارمان را کامل و بی‌عیب و نقص انجام دهیم. اما روزی را از خدا ببینیم، نه از زحمت خودمان. آن‌وقت خیلی راحت می‌توانیم به آنچه خدا در مورد سخاوت و انفاق از ما خواسته عمل کنیم. شغل ما هر چه که باشد، وظیفه ما خوب کار کردن است، «نتیجه»اش هر چه می‌خواهد باشد. چون مهم در این عالم، عمل کردن به امر خدا و اهل بیت است.




روزی و کسب و کار (3)


مسأله روزی نکته‌های زیادی دارد. یکی از نکاتش این است که همانطور که خواست و اراده ما مقدمه هدایت است، همّت ما نیز مقدمه روزی ماست؛ یعنی ممکن است چیزی جزء روزی ما باشد ولی خدا آن را به همت ما مربوط کرده باشد. حال اگر ما همت نکنیم، آن روزی هم به ما نمی‌رسد. پس تلاش و همت عامل روزی است اما باز هم حرف همان است؛ روزی را خدا می‌دهد، و از آن روزی مقدر، ما نمی‌توانیم بیشتر یا کمتر مصرف کنیم.



نکته دیگر این است که در روزی رساندن، خدا به گرانی اجناس کاری ندارد. به کسی گفتم نگاه نکن چیزها خیلی گران است، خدا هم خیلی پول‌دار است! مگر ما با شخص بی‌پول و ناتوان طرف هستیم؟ به بهلول گفتند نان گران شده، خنده‌ای کرد و گفت «این که به من مربوط نیست، این به خدا مربوط است که از امروز کارش زیادتر شد؛ چون باید مثلاً به جای یک درهم، دو درهم به من برساند تا من نان بخورم». پس روزی به گرانی ارتباط ندارد. آنچه باید به تو برسد می‌رسد. من در طول عمرم، هم گوشت یک قرانی خورده‌ام و هم گوشت چند هزار تومانی. «روزی» هم آن نیست که «به دست می‌آوری»، آن است که «استفاده می‌کنی.»



نکته دیگر این است که «خدا روزی را به همه می‌دهد، ولی ما حق نداریم در سخاوتمان همه را شریک کنیم.» تمام کارهای خدا حکمت دارد. ما نباید زیاد چون و چرا کنیم؛ چون سر در نمی‌آوریم. ما محدودیم و او نامحدود؛ اما خودشان چیزهایی را به ما گفته‌اند. مثلاً گفته‌اند؛ خدا به بعضی‌ها زیاد می‌دهد، چون از آنها آن قدر بدش می‌آید که نمی‌خواهد احساس کمبود کنند و سرشان را بلند کنند و یک «خدایا» بگویند.[۲۴] به بعضی‌ها هم نمی‌دهد تا مدام خدا خدا کنند. خدا از دعا و ناله آنها خوشش می‌آید.[۲۵]



این دنیا محل گذران است، اصل آخرت است. در قیامت آن کس که ظالم است باید بسوزد، اما دیگری از نعمت‌های جاودان بهشتی بهره‌مند می‌شود. خدا به ما می‌گوید کسی که آب در قلمدان یک ظالم بریزد، در ظلم او شریک است. برای بشر هر نوع ظالم‌پروری ناصحیح است. ما تا دوستان امیرالمؤمنین هستند نمی‌توانیم حق آنها را به دشمنان علی بدهیم.



نکته آخر این که گفته‌اند چند چیز روزی را زیاد می‌کند؛ مثل محبت به پدر و مادر، محبت به مؤمن و دادن صدقه. چیزهایی را که گفته‌اند، اگر دقت کنیم در همه آنها سخاوت جریان دارد؛ یعنی وقتی با دست و زبان و نگاه و همه اعضا و جوارح و مال و ثروت در راه خوشحال کردن دوستان اهل بیت باشی و نیتت هم کسب لبخند حضرت زهرا باشد، آن‌وقت خدا روزی‌ات را زیاد می‌کند؛ چون تو رزّاق شده‌ای، چون تو بخشنده و کریم شده‌ای. روزی تو را زیاد نکند روزی چه کسی را زیاد کند؟ اما باز هم بدانید که روزی با دارایی فرق می‌کند، مؤمن حتی اگر در ظاهر دارایی‌اش زیاد نباشد، روزی‌اش خیلی زیاد است؛ چون مؤمن در مسیر محمد و آل محمد است. همانند ایشان کرامت و سخاوت از او جاری است.




کفایت در زندگی


عزیزان! در دعاهایتان از خدا بخواهید که در زندگی شما را «کفایت»کند، نه اینکه مالتان را زیاد کند. نفس دارایی زیاد مهم نیست؛ چون اگر دعایت مستجاب شود، محبت آن مال بیچاره‌ات می‌کند.



مال مثل مار است، مار ایمان! مگر اینکه آن مال در راه خدا استفاده شود. مال خوب است، به شرط آن که بتوانی کنترلش کنی، بتوانی از عهده‌اش برآیی؛ چون که مال و دارایی است که یا تو را بهشتی می‌کند یا به جهنم می‌فرستد.



پس اگر گرفتاری مالی و دنیایی برایمان پیش آمد، زیاد ناراحتی نکنیم، شاید خدا بخواهد ما را به کمال برساند. اما این را هم بدانیم که اگر ما خودمان با اختیار خود پول را به «امر» خرج کنیم (خمس و سهم اماممان را بدهیم، صدقه بدهیم، انفاق داشته باشیم، درست و به جا خرج کنیم) آن‌وقت خدا هم بدون سختی، ما را به کمال می‌رساند؛ چون در آن صورت خودمان در مسیر کمال هستیم؛ خواب نیستیم، بیداریم. لازم نیست که با بی‌پولی و سختی دنیایی از خواب بیدارمان کنند!



از این‌ها گذشته فقر برای عده‌ای لطف خداست؛ چون اگر فقیر نباشند، طغیان‌گر می‌شوند و به لهو و لعب روی می‌آورند. پس ما باید تسلیم خدا باشیم؛ اگر خواست، ما را ثروتمند کند، و اگر صلاحمان نبود نکند. مهم خواست اوست؛ چون او صلاح ما را می‌بیند. سلامتی بدن هم همین طور است؛ یعنی نداشتنش نعمت است برای بعضی‌ها. کمی که فکر کنید می‌بینید تمام سرکش‌ها و ظالمین عالم، هم پول‌دار بودند، هم سالم!




آینده‌نگری


«آینده‌نگری» به واقع یعنی این که آینده‌ات را «ببینی»، یعنی مواظب به آینده باشی. آینده، آخرت است. نه اینکه برای دنیایت زیاد این طرف و آن طرف بزنی. دنیا بد نیست. امام می‌فرماید: «دنیا و آخرت ما را درست کن». پس تنبلی نکن؛ اما آن قدر هم ندو که گیوه‌ات پاره شود!



 من در پنجاه سال کاسبی‌ام در هر حالتی، هر روز ساعت هفت صبح در مغازه‌ام بودم؛ اما هیچ وقت مال دنیا را چنگ نزدم، هیچ وقت دروغ نگفتم، هیچ وقت غش در معامله نکردم، هیچ وقت از خلق روزی نخواستم، هیچ وقت خدعه نکردم، هیچ وقت حرص نزدم، هیچ وقت طمع نکردم، هیچ وقت در امانت خیانت نکردم؛ چون می‌دانستم که خدا می‌گوید: «زمین و زمان را اگر به هم دوزی، بیشتر از این ندهم به تو روزی!»



همیشه حواسم بود که می‌فرمایند: تو اگر دنبال دنیا ندوی، دنیا خودش به دنبال تو می‌دود تا بهره‌اش را به تو برساند. ما الان آن قدر درگیر شده‌ایم که فرصت نداریم یک «لا اله الا الله» یا یک «یا علی» بگوییم. حتی خودمان را از آسایش ظاهری هم محروم کرده‌ایم. ما باید به فکر دینمان هم باشیم؛ چون هر طور که به سر ببریم، دنیا همیشه برای اهل خودش مشغله درست می‌کند. پس در کل، امور خود را باید تنظیم کنیم: نه کم، نه زیاد، نه تنبلی، نه زیاده‌روی.



جنبه دیگر آینده‌نگری این است که ما در کارمان، تمام سختی‌ها و مشقت‌ها را به جان بخریم تا به این وسیله، رضایت امام را کسب کنیم، که اصل در خلقت، رضایت امام است.



اصلاً برای مؤمن، جدی بودن در کار خریدن بهشت است؛ چون اگر کار داشته باشی، خیر تو به زن و فرزند و جامعه می‌رسد. به همین دلیل بود که پیامبر رویش را از افراد بی‌کار برمی‌گرداند؛ چون بی‌کار خیری ندارد که به کسی برساند. این است که می‌فرماید: خدایا، دنیا و آخرت ما را درست کن. چون آخرت درست، از دنیای درست ایجاد می‌شود.



هشداری هم برای آنها که «آینده‌نگری» را فقط در مال و دارایی می‌بینند این است که وقتی انسان مزه پول را چشید، مزه ولایت در قلبش سقوط می‌کند، آن گاه می‌شود همچون ثعلبه که ابتدا یکی از اصحاب مقرّب پیامبر، و در ظاهر به فکر فقرا بود. روزی به پیامبر گفت: ای کاش من مال بیشتری داشتم و به فقرا رسیدگی می‌کردم. پیامبر فرمود: در تقدیر تو همین قدر است. اما او خواستار مال بیشتر شد. وقتی به او داده شد، کم کم کارش به جایی رسید که ضروری دین، یعنی زکات را منکر شد و آیه قرآن کفر او را امضا کرد. پس مال هر چه بیشتر شود، محبت آن در انسان هم بیشتر می‌شود، مگر این که انسان خودش را به سخاوت عادت داده باشد.



اصلاً در مورد آینده‌نگری، چطور می‌شود که انسان امروزش بهتر از دیروزش باشد؟



بحث، در میزان نماز و روزه و عبادت‌های شخصی نیست؛ بحث در برآوردن حاجت برادر مؤمن است که «از هفتاد حج و عمره مقبول، و از زیارت مقبول امام» هم بالاتر است. مگر نمی‌گویند برآوردن یک حاجت برادر مؤمن، با چندین سال عبادت ما بین رکن و مقام برابر است؟



دیگر ما چه می‌خواهیم؟ می‌خواهیم چقدر نماز بخوانیم تا امروزمان بهتر از دیروزمان باشد؟ هر قدر هم عبادت کنیم، هرگز معادل چندین سال عبادت مقبول مابین رکن و مقام نمی‌شود.




بی امری در کار و زندگی


اکنون ببینید آنها که در زندگی، از طریق دروغ و مکر و حیله‌های خود روزی می‌طلبند چقدر بدبختند؛ چون با این کار به خدا مشرک می‌شوند و روزی را از خیال خودشان و از دروغشان طلب می‌کنند و خود را در ردیف خدا قرار می‌دهند؛ یعنی خودشان را یک روزی‌رسان غیر از خدا می‌دانند، چنین کسی منافق است. ابزار اصلی منافق، دروغ است. روزی‌دهنده او دروغ اوست نه خدای او. گناهی مثل دروغ نداریم که همه ملائکه، دروغگو را لعنت می‌کنند.



نکته دیگر این که اصلاً مؤمن حقیقی مشغله زیاد برای خود درست نمی‌کند؛ چون می‌داند امام زمان (عج الله فرجه) «آماده در ظهور» می‌خواهد. وقتی امام زمان (عج الله فرجه) ظهور می‌کند، مؤمن واقعی پابرهنه به سمت ایشان می‌دود؛ چون هیچ‌گونه حق الناس و دین و قرضی بر گردنش نیست. یک جان دارد، می‌دود که آن را فدای امامش کند؛ ولی ما با این همه مشغله، یاور امام زمان شدن از یادمان رفته است. کار کردن، وظیفه ماست. یک عمر کاسبی کردم؛ اما هیچ وقت مشغله درست نکردم. تا می‌توانستم از گرفتاری‌ها فارغ بودم؛ چون روزی‌رسان خودم را خدا می‌دانستم، نه خلق. به خاطر همین خیالم راحت بود.



اما بسیاری هستند که می‌گویند می‌خواهیم دیگران را به نان برسانیم. مگر تو خدایی؟! اصلاً کی به خود تو روزی می‌دهد؟ تو اگر این قدر شایسته هستی برو به فکر خودت باش که به گناه، به نزول کردن، به خدعه، به دروغ، به مال مردم‌خوری نیفتی. البته پس از اینکه اینها را رعایت کردیم، اگر خیرمان به دیگران هم برسد خیلی خوب است. ما می‌توانیم کمک کنیم باید هم کمک کنیم، اما کسی را نمی‌توانیم به نان برسانیم. نان رساندن و دارا کردن کار خداست. پس به فکر همدیگر باشیم. روایت داریم که یهود این همه استقلال و پیشرفت دنیایی به هم نمی‌زند مگر با کمک کردن به یکدیگر. اما باید بدانیم که صحنه‌گردان رزق و روزی خود و دیگران، ما نیستیم، خداست.




حضور امر در کار و زندگی


حرف آخر من این است که شرط قبولی هر عبادت و عمل خیری و هر انفاق و سخاوتی ولایت است که امام رضا می‌فرماید: «بشرطها و شروطها و انا من شروطها». ولایت آنقدر عظمت دارد که خداوند می‌فرماید اگر کسی به اندازه تمامی جن و انس هم عبادت کند، اما علی را به «الیوم اکملت لکم دینکم»[۲۱] قبول نداشته باشد او را به رو در آتش جهنم می‌اندازم. خودمان حرف نمی‌زنیم، بلکه فرمایش خدا را نقل می‌کنیم. پس عزیزان! تا می‌توانیم در حین کار و زندگی‌مان به فکر ولایت هم باشیم. با کار و زندگی از ولایت جدا نشویم این به فکر بودن، یعنی این که کارمان را انجام دهیم، خوب و درست هم انجام دهیم، که این خودش امر است؛ اما در همان لحظه بدانیم که این کار و زندگی همیشگی نیست، آنچه «ماندگار» است ولایت است. بعد به این فکر کنیم که برای رسیدن و باقی ماندن در کنار این «باقی» باید همیشه به یاد آخرت باشیم و قیامت را فراموش نکنیم، و برای اینکه قیامت را فراموش نکنیم باید تا می‌توانیم دست دهنده داشته باشیم، با همه وجود کار خیر کنیم و رضایت ائمه را کسب کنیم، که رضایت ائمه به کسب رضایت شیعیانشان است.



عزیزان! در مسیر انسانیت، خودمان را به این کارهای دنیایی قانع نکنیم. ما که این همه کار برای خود تراشیده‌ایم آیا فرصت می‌کنیم گاهی یک «یا خدا» یک «یا علی» بگوییم؟ یا بنشینیم و دو کلمه با امام زمانمان صحبت کنیم؟ مگر این خدا نیست که می‌گوید «والله خیر الرّازقین»[۳]؟ پس چرا اینقدر می‌دویم که فرصت استراحت و تفکر هم پیدا نمی‌کنیم؟



فعالیت بکنید، این حرف‌ها توصیه به منزوی شدن نیست؛ چون بی‌کاری خیلی مذموم است. پیامبر ما که جواب سلام یهودی‌ها را می‌دهد رویش را از آدم بی‌کار برمی‌گرداند. اما بدانیم که کار هم اندازه‌ای دارد. در کارهایمان طوری نباشیم که از آخرتمان و از ولایتمان کم بگذاریم. کار و زندگی را پیش ببریم؛ اما بدانیم که ما باید در زندگی به یاد ائمه باشیم. «یاد»، بالاتر از عبادت و زیارت است. به یاد داشته باشیم که بالاترین یاد ولایت، اطاعت از امر ولایت است و امر ولایت هم، «سخاوت» است.




سبوی عشق؛ کوتاه و گویا درباره سخاوت


	دست سخاوت، چشمه توحید است.


	دست سخاوت، دست خداست.


	سخاوت مثل چشمه‌ای است که خلق خدا از آن بهره می‌برند.


	خداوند، انسان سخی را چشمه فقرا قرار داده است.


	سخاوت، لبیک به «هل من ناصر» خداست.


	خدا می‌خواهد تو را با سخاوت شبیه خودش کند.


	همیشه با دارایی‌تان برای خود هستی بخرید. هستی رضایت زهرای عزیز است که بهشت‌ها از دل آن جلوه می‌کند. این ملک و دارایی‌هایی که قبل از تو برای کس دیگری بوده، بعد از تو هم به کس دیگری می‌رسد. با دارایی‌تان باقی را بخرید نه فانی را که فرموده‌اند: «انما الدنیا فناء و الآخرة بقاء»


	شیعه سخاوت‌مند است، سخاوت را عنایت خدا می‌داند. می‌داند که خدا این سخاوت را به همه نداده است. شیعه به خاطر عنایاتی که خدا به او کرده، دائم الشکر است.


	علی، گنج بی‌پایان خداست. شیعه چنین گنجی دارد که این قدر آسان از مال دنیا می‌گذرد.


	شیعه دائم در پیروی از چهارده معصوم است. او می‌داند که اگر کاری از سخاوت بهتر بود، ائمه هم همان را انجام می‌دادند.


	شیعه همیشه به دنبال صفات خدا و ائمه است. خودخواهی و تنهاخوری در ذات شیعه نیست. به خاطر همین ذات است که شیعه عضو ائمه (علیهم السلام) می‌شود.


	عبادت، بی رضایت خلق، عبادت نیست.


	ثروت انسان در قیامت می‌آید و شهادت می‌دهد. بترسید از آن روزی که مالتان شهادت بدهد که او من را فقط صرف لهو و لعب و گناه و بی‌امری‌هایش کرد.


	دل کسی را خوش کن تا خدا دلت را خوش کند.


	برای کسی ایجاد کن تا خدا برایت ایجاد کند.


	به کسی رحم کن تا خدا به تو رحم کند.


	اشتباه کسی را ببخش تا خدا اشتباهات تو را ببخشد.


	تا به فکر مردم هستید، تا این دست دهنده را دارید، خدا حفظتان می‌کند. نگران هیچ چیزی نباشید.


	به یکی که پولش را خورده بودند، گفتم: چه وقت انفاق کردی؟ چه وقت صدقه دادی؟ چه وقت خمس مالت را دادی؟ چه وقت با مال و دارایی‌ات دل کسی را شاد کردی؟ گفت: هیچ وقت. گفتم: خب، همه اینها روی هم جمع شد، او هم یک باره برد.


	اگر با دارایی‌ات دل مردم را سوزاندی، خدا هم به گونه‌ای دلت را می‌سوزاند.


	تا می‌توانید از مال حرام دوری کنید؛ چون مال حرام اثر حرف حق را در شما و خانواده‌تان از بین می‌برد.


	کافر هم اگر سخی باشد، نجات پیدا می‌کند؛ یعنی خدا شرایط نجات را برایش مهیا می‌سازد. اصلاً سخاوت، نجات‌دهنده بشر است.


	هر قدمی که به سوی خانه فقیری از دوستان علی بن ابی‌طالب برمی‌دارید، یک حج و عمره مقبول برایتان می‌نویسد. دیگر چه می‌خواهی؟


	در بخشش‌هایتان به اشخاص، مطمئن شوید آنها مستحق هستند؛ چون در آخرالزمان همه ادعا می‌کنند فقیرند. همه از خدا ناراضی‌اند.


	در سخاوت تفحص بکنید، اما تجسس نکنید؛ یعنی ظاهر را ببینید. هم ظاهر مادی را که مستحق باشند، هم ظاهر معنوی را که دشمن علی نباشند. بعد از آن دیگر کار به باطن آنها نداشته باشید.


	بهترین راه سنخیت پیدا کردن با ائمه چیست؟ سخاوت!


	شاد کردن دل دیگران، بهتر از هزار شب نماز شب خواندن است؛ چون تجلی نماز شب، انفاق است.


	کسی که به فکر دیگران باشد، خدا هم به فکر اوست. اصلاً خدا به فکر تو بوده که توانسته‌ای به فکر دیگران باشی.


	مؤمن دائماً در حال احرام است؛ یعنی دائماً لباس ولایت به تن دارد. او می‌داند که بی‌ولایتی، هر کاری را باطل می‌کند، حتی انفاق را.


	هر وقت به مؤمنی انفاق می‌کنیم، در حقیقت به ولایت او انفاق کرده‌ایم. پس انفاق به مؤمن، بیعت با ولایت است.


	مؤمن، نه فقط مالش را که ثواب تمام طاعات و عباداتش را به دیگران انفاق می‌کند.


	مؤمن کسی است که بعد از مال و دارایی و دنیا، خودش را برای امام زمانش انفاق می‌کند. امام زمان هم در پاسخ می‌گوید: پدر و مادرم به فدای این فداکاری‌ات.


	می‌دانید چرا حضرت زهرا این قدر از سخاوت خوشش می‌آید؟ چون سخی شدن، مقدمه فدایی شدن است.


	در جشن و شادی‌های ائمه، به فقرا کمک کنید تا دل چهارده معصوم شاد شود. بعضی‌ها هستند که در شب نیمه شعبان، خرج زیادی می‌کنند که ساز و نی بزنند. مگر امام زمان ساز و نی می‌خواهد؟ امام زمان از تو می‌خواهد که به جای پرداختن به زرق و برق دنیا، دل کسی را شاد کنی.


	ثمره ولایت، عدالت است. ثمره عدالت، سخاوت است. بدون سخاوت، نه عدالت داریم، نه ولایت. فقط ادعا می‌کنیم و حرف می‌زنیم. بیشترمان هم از این ادعاها مقصد دنیایی داریم.


	صدقه، هم بلای دنیایی را دفع می‌کند، هم بلای آخرتی را. معدود افرادی که در پایان کار با علی ماندند، کسانی بودند که وقتی قرار شد مسلمانان برای دیدن پیامبر صدقه بدهند، آنها این کار را کردند؛ چون در دل آنها محبت آخرت از محبت دنیا بیشتر بود. خلاصه آخرت، علی است.


	انسان، با محبت‌هایش محشور می‌شود. تصمیم بگیرید که به خاطر محبت خدا و امام زمان از محبت دنیا بگذرید که به جای اهل دنیا، با اهل ولایت محشور باشید. ما با آن چیزی هستیم که آن را می‌خواهیم. (هر چیز که در جستن آنی، آنی) 


	سخاوت، نجات‌دهنده همسر و فرزند، دارایی، هستی و مذهب ماست.


	انسان سخی، زندگی و جان مردم را حفظ می‌کند، خدا هم در حفظ زندگی و جانش برای او جبران می‌کند، حتی اگر کافر باشد.


	وقتی قرار شد خدا قوم حضرت موسی را عذاب کند، آنها به یکدیگر رحم و شفقت کردند. بعد خدا گفت: ای موسی، حالا که قوم تو به هم رحم کردند، من که خدای آنها هستم به آنها رحم نکنم؟


	اگر در وجود کسی ولایت نباشد، کفران در درون اوست. و هر چه از کفر نشأت بگیرد، ظلم و فساد است؛ حتی اگر انفاق باشد. چون انفاقی که ما را به علی و امام زمان وصل نکند، نبودنش بهتر از بودن آن است.


	اصلاً انفاقی که محبت غیر امر از آن حاصل شود، کار شیطان است.


	انسان بزرگی را بعد از مرگش خواب دیدند که می‌گفت: تمام اعمال من رد شد، غیر از دادن یک سیب به یک بچه یهودی! دلیلش چیست؟ چون این رحم و عطوفت، محض رضای خدا بود. خدا هم چنین رحمی را احترام می‌کند و پاسخ می‌دهد.


	روایت داریم که مؤمن، در قیامت شفاعت‌کننده است؛ اما شما باید ابتدا در اینجا آتش مردم را خاموش کنید تا آنجا خاموش‌کننده آتش قیامت باشید.


	افراط و تفریط در هر کاری مردود است. در سخاوت، ما نمی‌توانیم هستی دیگران را تأمین کنیم. وظیفه ما این است که کسری دیگران را رفع کنیم.


	موقع انفاق، باید به شأن افراد توجه کنیم. مثلاً کسی که قبلاً کارخانه‌دار بوده و الان ورشکست شده، کمک به او لازم‌تر است. مقدار بخشش به او هم باید بیشتر باشد.


	کسی که در فکر برآوردن حاجات برادران مؤمنش باشد، دائم برایش ثواب کار خیر نوشته می‌شود.


	کسی که کارش شاد کردن دل دیگران است، خدا نیز دل او را شاد می‌کند؛ هم در دنیا و هم در آخرت.


	یقین کنید به پول‌داری خدا. بدانید قبلاً او عطا کرده، بعداً هم او عطا خواهد کرد.


	یقین کنید این پولی که می‌خواهید بدهید، دوباره به دستتان می‌آید. مگر چند وقت می‌خواهیم زنده باشیم؟


	خودمان را عادت دهیم به این که زمانی از داشتن مال و دارایی راضی باشیم که بتوانیم با آن دست کسی را بگیریم و دل کسی را خوش کنیم.


	کسی که سخاوت به دست او جاری می‌شود، وکیل خداست.


	در این دنیا، به هر مقدار دارایی که برسیم، باز هم باقی داریم. پس کمی به فقرا هم کمک کنیم.


	اگر به مؤمنی خدمت کنی، همانطور که آن فرد رشد می‌کند، نتایج خدمت تو هم در وجود او مدام رشد می‌کند و برای تو درجه و مرتبه می‌شود. این است معنی پرورش دادن شجره توحید.


	امام به مردم (صفوان جمال)  که شترهایش را برای سفر حج به هارون الرشید کرایه داده بود، فرمودند: همین که تو حاضری این شخص سالم برگردد و شترهای تو را پس بدهد، با تمام گناهان او شریکی! مواظب باشید فقط شجره طیبه را رونق دهید، نه شجره خبیثه را.


	اگر می‌خواهی سخاوت به دستت جاری شود، باید انگار کنی که خدا پولی به دست گرفته و منتظر است به محض انفاق تو به فقرا، او نیز آن پول را به تو بدهد. اصلاً خدا را منتظر پس دادن ببینید.


	یکی از ارزشهای سخاوت به این است که سخاوت نشانه یقین شما به خدا و ولایت است.


	نیت اعمال، ابعاد زیادی دارد. حواستان باشد هر کاری می‌کنید، نیتتان خریدن لبخند زهرا و خوشحالی امام زمان باشد که این از هر چیزی در عالم بالاتر است. هر خیر و برکت و نجاتی که هست در رضایت زهرای عزیز و ائمه از ماست.


	وجود انفاق در پرونده ما بسیار مهم است. همه چهارده معصوم و خدا را خوشحال کرده‌ای، اگر یک نفر مسلمان را خوشحال کنی.


	خدا گر می‌خواست، همه را در رفاه کامل قرار می‌داد. پس خدا محتاج پول ما نیست. او می‌خواهد ما از محبت دنیا بگذریم تا ما را به کمال برساند. کمال، محبت و معرفت علی بن ابی طالب است.


	در کنار هر جشن و اتفاق مهمی که در زندگی‌تان واقع می‌شود، سعی کنید با انفاق و صدقه، دل مؤمنین را شاد کنید. در این صورت خدا هم آن جشن و اتفاق مهم را برای تو پر از خیر و شادی می‌کند.


	مال دنیا را مال خودمان ندانیم؛ بلکه امانتی بدانیم از سوی خداوند که باید در راهش خرج شود. اصلاً مالی که قرار باشد از تو حساب و کتاب آن را بکشند، مال تو نیست، امانت است.


	حتماً هر از گاهی چیزی را برای امواتتان خیرات کنید. اول به نیت سلامتی امام زمان، بعد به نیت بهره‌مندی اموات، هم بعد برای خانواده‌تان. حتی اگر پولی برای انفاق ندارید، غذایی بهتر از روزهای دیگر برای خانواده‌تان تهیه کنید و ثوابش را هدیه کنید.


	مال حلال، خودش راه خود را به سمت خیر پیدا می‌کند؛ چون مال حلال، امر خداست. امر هم راهش را به سمت امر که کار خیر باشد، پیدا می‌کند.


	رأس همه خطایا، محبت دنیاست. راه کنار گذاشتن محبت دنیا این است که ما باید در زندگی مقصدی داشته باشیم؛ آن هم خدا و چهارده معصوم باشند.


	در دعاهایتان دنیا را به قدر حاجت و کفایت بخواهید، نه به منظور فخرفروشی و برتری بر دیگران. آبرومندی خوب است؛ اما برتری‌طلبی بد است.


	خدایا، کاری کن که ما تو را از پول بیشتر بخواهیم. آن‌وقت پولمان را فدای امر تو می‌کنیم، نه امر تو را فدای پول.


	تجددطلبی، سخاوت را از شما می‌گیرد؛ چون آن محبت دنیاست و این محبت امر.


	سخاوت، تمرین می‌خواهد. از جوانی و از کم‌پولی، تمرین سخاوت را شروع کنید. ابتدا از پول کم بگذرید تا بعداً بتوانید از پول زیاد هم بگذرید.


	همیشه زمان حساب سال و انفاقهای زیادتان را برای وقتی بگذارید که نیازمندان بیشتر از وقت‌های دیگر احتیاج به کمک دارند؛ مثلاً ایام عید، شروع مدارس و ماه مبارک رمضان.


	اگر سخاوت به دست خودمان جاری نمی‌شود، دست کم بیایید از سخاوت دیگران خوشحال باشیم تا با آنها شریک بشویم. بعضی‌ها هستند که از این کار خوششان نمی‌آید و دیگران را هم از آن منع می‌کنند. وای به حال منع‌کنندگان از خواست خدا.


	همانطور که ارزش ولایت انتها ندارد، ارزش سخاوت هم انتها ندارد.


	ان‌شاءالله به جایی برسیم که از صدقه دادن و انفاق کردن لذت ببریم. همین، امضای سخی بودن ماست.


	خیلی نگوییم ندارم! چون خدا دنبال صفات ماست، نه میزان کار ما.


	همیشه دارایی را بخواهید؛ اما در کنارش سخاوت هم بخواهید. اگر انسان فقیر باشد که سخاوتی در کار نیست.


	کسی که با سخاوت خود، دل مردم را شاد کند، خدا بر خودش واجب کرده که او را به بهشت ببرد، به شرط اینکه به نااهل ندهد.


	کدام انفاق است که خیلی مقبول است؟ انفاقی که ما در ازای آن توقع احترام نداشته باشیم؛ بدانیم که این پول را در دست خدا گذاشته‌ایم، نه در دست خلق.


	در گرفتاری‌های مردم، دل‌سوزی نکنید؛ چون فضولی است در کار خدا؛ اما بی‌تفاوت هم نباشید. دست دهنده داشته باشید.


	عبادت بدون برآوردن حاجت مؤمن، عبادت شیعه نیست. چون از خودت جدا نمی‌کنی؛ بلکه مدام می‌خواهی به خودت اضافه کنی. انفاق را از ما در حد توانایی‌مان خواسته‌اند. گاهی انفاق کردن به میزان کم برای بعضی‌ها، سخت‌تر است از انفاق کردن زیاد برای شخص دیگر. پس پیش خدا اجرش هم بیشتر است.


	برای اینکه اتصال قطع نشود، زیاد صدقه بدهید؛ چوت وقتی تو به یاد امر هستی، او هم به یاد توست.


	خدا غیرممکن را ممکن می‌کند. به چه وسیله‌ای؟ با سخاوت. دادن حق فقرا باعث عنایت خدا به انسان می‌شود.


	عزیزان، دستتان را باز کنید، به فکر دیگران باشید تا خدا نیز به فکر شما باشد. وقتی خدا به فکرتان بود، هم در دنیا پیشرفت می‌کنید، هم در ولایت.


	فردا که به خدا می‌گویی رحم کن، خدا می‌گوید تو چه وقت به دیگران رحم کردی که از من توقع رحمانیت داری؟


	هر میزان مال و دارایی که داریم، اگر مثل آن فقیری باشیم که گفت اگر دنیا را پر از طلا و نقره هم بکنند، دست از ولایت برنمی‌دارم؛ آن‌وقت میزان دارایی ما، مافوق تمام خلقت خواهد بود.


	ما هنوز مَحرم نشده‌ایم؛ چون یک گوشه نگاهمان به دنیاست. آیا یک سرمایه‌دار بزرگ، به یک پول خرد توجه می‌کند؟ ما که مافوق خلقت را در اختیارمان گذاشته‌اند نباید این قدر وابسته به این دنیا باشیم.


	هر وقت می‌خواهید دعا بکنید، صدقه‌ای هم بدهید؛ حتی اگر کم باشد. (البته اگر می‌توانی زیاد بدهی، کمش نگذار)  حالا چرا صدقه بدهیم؟ چون وقتی حاجت برادر مؤمنت را برآورده سازی، خدا هم حاجت تو را، اگر صلاح باشد، حتماً برآورده می‌کند.


	خدا، علی را دوست دارد. علی هم دوستش را دوست دارد. تو هم اگر به دوست علی کمک کنی، اینها از صدها حج و عمره مقبول بالاتر است.


	اگر فکر می‌کنی حج رفتن، از انفاق سخت‌تر است، پس چرا می‌توانی ده بار به مکه بروی؛ اما نمی‌توانی یک بار در راه خدا دست در جیبت کنی؟ حالا کدام سخت‌تر است؟


	خدا با دعوت ما به سخاوت، به ما «هل من ناصر» می‌گوید. خدا می‌خواهد سخی باشیم؛ چون خدا هماهنگ می‌خواهد، ائمه هم هماهنگ می‌خواهند.


	خدا می‌فرماید: من خیر را به دست متقی جاری می‌کنم. بعد هم می‌فرماید: من فقط از متقی اعمالش را قبول می‌کنم.


	مؤمن کسی است که اگر برای اصلاح جامعه کاری از دستش برنمی‌آید، غصه بخورد و دعا کند.


	چرا کافر سخی از عابد بخیل بهتر است؟ چون اصل انسان، صادرات انسان است. بشر باید خیرش به مردم برسد والا بی‌خیر است؛ پس خیر هم نمی‌بیند، حتی اگر عابد باشد.


	عبادت به جز خدمت خلق نیست. اما خلقی که متصل به تجدد، به کفر، به بدعت‌گذار دین نباشد.


	انفاق، نشانه ایمان به آخرت است. یک مسافرت ابدی پیش روی ماست؛ باید برای آن تدارک ببینیم.


	مال، مثل پیله کرم ابریشم است؛ دائم تو را بیشتر درون دنیا فرو می‌برد.


	ما باید پی عافیت باشیم. عافیت یعنی خیر دنیا و آخرت. هم دنیا داشته باشیم، هم آخرت. دنیا پل آخرت است، مال داشتن هم خیلی خوب است اگر همراه با شرایطش باشد.


	دنیا را باید بخواهی؛ اما محبتش را نداشته باشی. محبت دنیا، محبت قاتل زهراست. دنیا آن چیزی بود که به خاطرش زهرای عزیز را کشتند. محبت زهرا با محبت دنیا درون یک دل جمع نمی‌شود. عزیزان، محبت زهرا را انتخاب کنید.


	مکه مقبول، اگر ما خوک و سگ نباشیم [۲۶]، کلاً یک حج است؛ اما در انفاق درست، هر لقمه ثواب، یک حج مقبول را دارد.


	شیعه نجات‌دهنده غریق است، نه غرق‌کننده دیگران. آیا ما شیعه هستیم؟


	پولی که بخواهی از آن برای صراط علی استفاده کنی، پول خواستن نیست، علی خواستن است.


	از خدا بخواهید مالی به شما بدهد که هدایت‌گر شما باشد، باعث گمراهی شما نشود.


	از خدا بخواهید که برکات به کارتان بدهد تا بتوانید از آن برکات چیزی هم به دیگران برسانید.


	امروز همه به فکر خودشان هستند؛ شما از آنها نباشید.


	می‌فرماید: اگر به خاطر برآوردن حاجت مؤمن از کارت بازماندی، خدا چند برابر میزانی که از کار بازمانده‌ای، به تو برمی‌گرداند.


	تو با خدا باش، خدا برایت برکات نازل می‌کند. همیشه گفته‌ام که من از مال دنیا چیزی ندارم؛ ولی الحمد لله روزی‌ام خیلی زیاد است.


	همه می‌گویند: هر که از پل بگذرد، خندان بود، من هم می‌گویم: هر که از پول بگذرد، بعد می‌تواند از پل بگذرد و خندان شود.


	معصیت اصلی، رحم نداشتن نسبت به خلق خداست.


	آنها که حق علی را گرفتند و زهراکش شدند، نسبت به گمراهی و بدبختی دیگران رحم نداشتند که آنطور حق ولایت را زیر پا گذاشتند.


	بی‌ولایتی از بی‌رحمی ریشه می‌گیرد. با سخاوت، رحم را در خود پرورش دهیم تا بی‌ولایت نشویم.


	دائم از خدا بخواهید که خیر را به دستتان جاری کند؛ یعنی هم مال را به شما بدهد، هم بخشش آن را.


	ما باید کارمان این باشد که دیگران را خوشحال کنیم؛ به پول باشد یا به هر چیز دیگر. پس اصل سخاوت، دل مؤمنی را شاد کردن است.


	ای دوست علی، مشکل‌گشا باشد که علی خود حلال مشکلات است.


	ما در این سخنان به دنبال نجات شما هستیم. نجات هم در دو چیز است: اول ولایت، دوم سخاوت.


	همه تلاش من از این سخنان این است که می‌خواهم شما را با پول به تأیید برسانم.


	قیامت هر کسی مثل یک زمین لم یزرع است؛ خودمان باید آن را آباد کنیم. برای آبادی زمینت تا حالا چه کرده‌ای؟


	عزیزان، همه پولمان را در صندوق دنیایمان نریزیم؛ کمی هم برای صندوق آخرت بگذاریم. مگر نمی‌فرمایند: «انما الدنیا فناء و الآخرة بقاء»


	شما هر چیزی که می‌خرید، باید فقرا را در آن شریک خودتان حساب کنید؛ آن‌وقت نه اینکه تو اهل بهشت باشی، بهشت اهل توست.


	فقط کسی که الان بذل مال کند، می‌تواند بعداً برای امام زمان بذل جان کند.


	انسان برای سلامتی عزیزترین کسانش، صدقه می‌دهد. آیا تا به حال پیش آمده که برای سالم ماندن ولایتتان از شر فتنه‌های آخرالزمان صدقه بدهید؟


	ما اصلاً حساب و کتابهای خدایی را فراموش کرده‌ایم. یک وقت می‌بینی صبح تا شب می‌دوی، آخرش هم در زندگی باقی می‌آوری. یک وقت هم هست که خیلی ساده و معمولی کارت را انجام می‌دهی؛ اما همیشه جیبت پر از پول است.


	کسی که انفاق داشته باشد، والله به فقر مبتلا نمی‌شود؛ چون کسی که انفاق دارد، شکر مالش را به جا می‌آورد. شکر نعمت هم نعمتت افزون کند؛ اما کسی که انفاق ندارد، کفران نعمت می‌کند؛ کفر نعمت هم از کفت بیرون کند.


	کسی که احساس کمبود در دنیایش دارد، خدا را به «والله خیر الرازقین» قبول نکرده است. یقین کردن به «خیر الرازقین» بودن خداست که انسان را غنی می‌کند، نه پول.


	یک باربر به اندازه خاصی می‌تواند باری را حمل کند؛ تو هم به اندازه‌ای جمع کن که بتوانی با خودت ببری! برای چه کسی جمع می‌کنی؟ چرا به فکر آینده واقعی خودت نیستی؟


	یکی از معانی اینکه می‌فرماید: «هر روزی که در آن گناه نکنید، عید است»، این است که هر روزی که در آن انفاق داشته باشید و دل کسی را خوش کنید، خدا گناهانتان را می‌آمرزد و آن روز را مثل عید برایتان خوش و خرم می‌کند.


	در مکه به خدا گفتم: خدایا، تو شاهدی که من از اول میهمان دوست بودم، خدایا، تو هم مرا به عنوان میهمانت بپذیر. در خودت بنگر ببین تو اگر مکه بروی، می‌توانی این حرف را به خدا بزنی؟


	شکر نعمت این نیست که بعد از خوردن غذاهای خوب بگوییم خدایا شکرت، بلکه این است که دست توی جیبمان بکنیم و دل یکی را شاد کنیم.


	آن جشنی میمنت دارد که در کنارش بیچاره‌ای را شاد کنی؛ یعنی دلی را خوش کنی تا خدا دلت را خوش کند. دل خوش‌کردن خدا هم همان میمنت و مبارکی برای شماست.


	ارزش بشر به حمایت کردن از خواست خدا؛ یعنی ولایت است. حمایت کردن از ولایت هم به این معنی است که ما خواست ولایت را به جا بیاوریم.


	خواست ولایت بعد از قبولی خود ولایت، عمل به صفات ولایت است. اولین صفت ولایت، سخاوت است.


	پول، وسیله‌ای است که ما را به آمال و آرزوهایمان می‌رساند. حال گذشتن از پول در واقع به معنی گذشتن از آمال و آرزوها در راه خداست. این است که سخاوت اینقدر ارزش دارد.


	اگر پول‌دارترین مردم هم باشی، وقتی بمیری، بدون اجازه ورثه یک ظرف آب از اموال خودت نمی‌توانند روی جنازه خودت بریزند. پس تا زنده‌ای، قدر فرصت‌ها را بدان.


	در انفاق، زیاده‌روی نکنید. نگویید خدا می‌رساند، وقتی خدا رساند، بده.


	صدقه حتی جلوی بلاهای آسمانی را می‌گیرد. صدقه را جزء واجبات حتمی خودتان قرار بدهید.


	امام حسن عسگری، در سامرا، که سنی‌نشین است، انفاق نمی‌کرد؛ وقتی می‌خواست گوسفندی بکشد، یا خیراتی داشته باشد، آن را به شیعیان می‌داد که بروند در بلاد شیعه این کار را بکنند. چون تا وقتی دوستان خدا و ائمه حضور دارند، نمی‌توان حق آنها را به دشمنان خدا و ائمه بخشید.


	همه چیز را لطف و عنایت خدا ببینید؛ حتی سخاوت را؛ آن‌وقت شکر نعمت، نعمتت افزون کند.


	کسی که سخاوت ندارد، نزد خدا هیچ ارزشی ندارد؛ چون انسان بدون سخاوت، درختی بی‌ثمر است.




همه ائمه، فقیرپرور بودند؛ ولی اغلب ما داراپرور هستیم. بیایید کمی هم مثل ائمه باشیم.




	در قرض دادن چند ثواب است؛ دادن پول و خوشحال کردن آن کس که قرض می‌گیرد، پس دادن پول و خوشحال کردن مالک آن. عزیزان، در قرض گرفتن و قرض دادن تا می‌توانید تأمل کنید و عجله نکنید؛ ولی در پس دادن آن تأخیر نیندازید.


	اگر نخواهی حرام بخوری، والله، خدا حلال را برایت می‌رساند.


	اگر شخصی پول زیادی را به این شرط به شما بدهد که یک پنجم آن را به کسی بدهی، آیا آن را نمی‌گیری؟ مثال خمس و زکات هم همین‌طور است.


	خدا به شما اجازه می‌دهد که در عرض سال بخوری و بیاشامی؛ اما می‌گوید یک بار هم خمس آن را بده؛ چون می‌خواهد حرص را در تو کم کند و با گذشتن از مال به تو عنایت کند. می‌خواهد این‌گونه ما را میان خوب‌ها بیاورد.


	انفاقی که از مال مردم صورت گرفته باشد باطل است؛ مثل چکی است که مبلغ آن نوشته شده؛ اما امضاء ندارد. امضاء وقتی است که تو از روی امر، پولت را پیدا کنی، بعد هم با محبت امر، در راه امر خرجش کنی.


	درست شدن کار و روزی را از امام رضا بخواهید؛ چون ایشان رزاق رزق است.


	همیشه ابتدا چیزی به کسی بده و بعد دعا کن؛ یعنی دلی را شاد کن، تا دلت را شاد کنند.


	از ائمه خود مال را نخواهید، کفایت شدن را بخواهید. اگر کفایتتان کردند، دیگر هیچ مشکلی ندارید.


	مشکل ما این است که خدا و اهل بیت را وارد زندگی‌مان نمی‌کنیم؛ در حالی که عامل اصلی در همه امور، آنها هستند. تمام دنیا در اختیار آنهاست.


	در سخاوتمان ما باید حق را رشد دهیم تا حق هم به ما پاداش دهد؛ والا رشد دادن باطل نه تنها پاداش ندارد که عقاب هم دارد.


	گاهی اوقات، فقر نعمت خداست. بعضی از ما تا ذره‌ای باد به پوستمان می‌افتد، به گناه می‌افتیم و خدا را فراموش کرده؛ آنگاه سقوط می‌کنیم.


	گاهی بی‌عرضه‌ها از زرنگ‌ها جلوترند. اینها که برای مسائل مالی به زندان افتاده‌اند، زرنگ‌های روزگار بوده‌اند.


	رزق کسی را قطع نکن تا خدا رزقت را قطع نکند. به رزق کسی رونق بده تا خدا به رزقت رونق بدهد.


	شما چه غصه بخورید، چه نخورید، امور دنیا خود به خود انجام می‌شود. شما فقط صدقه‌ای بدهید و دعایی بکنید. غصه هیچ چیز را هم نخورید. خانه و کار و زندگی و ماشین، همه درست می‌شوند، تو برو خودت را درست کن.


	انسان سخی باید از خدا قدردانی کند که محبت امر را در دلش بیشتر از محبت پول قرار داده است.


	انفاقتان به نسبت سود کارتان باشد. وقتی کار می‌کنید، انگار کنید که فقرا هم در سود شما سهامی دارند، بعد دیگر در سهام فقرا تأخیر نیندازید.


	راه انداختن کار مردم، خیلی درست است؛ اما مواظب باش خودت فلج نشوی. همه کارهای ما باید از روی امر باشد.


	ما باید تکلیف خدا را معلوم کنیم که بداند از کجا به ما روزی بدهد! کار، تکلیف خدا را معلوم کردن است.


	سختی‌های دنیا برای مؤمن مثل سختی روزه است؛ نخوردن سخت است؛ ولی وقتی رضای خدا به میان می‌آید، همان کار سخت، آسان می‌شود، لذت‌بخش هم می‌شود.


	در زمانهای قبل، شرط گرفتن پروانه کسب برای کاسبهای بازار، خواندن مکاسب و احکام کسب بود؛ اما حالا آنچه از کاسبی‌ها بیرون رفته، حکم خدا و پیغمبر است.


	عزیزان، هوای فتنه‌های آخرالزمان را داشته باشید.


	تو خدای غنی عادل قادر رحیم را در مال و دارایی خودت شریک کن، آن‌وقت مگر می‌شود در این شراکت سودی نباشد؟


	ببینید خداوند چگونه روزی همه حیوانات را می‌دهد. حالا آیا ما انسانیم؟ از راه حرام اگر به دنبال روزی ندوی، روزی به دنبال تو می‌دود.


	باید بروی کار کنی. تمام این عالم نظم دارد. خدا روزی را با اسباب می‌دهد؛ اما بدان از آن میزان روزی که برایت حواله شده، نه بیشتر مصرف می‌کنی، نه کمتر.


	بین سه چیز باید فرق بگذاریم: یکی «درآمد» که کسب ظاهری ماست و با «روزی واقعی» ما که مصرف می‌کنیم فرق دارد. یکی «روزی» که کسب واقعی ماست و خدا همان را از اول برای ما مقدر کرده بود. یکی هم «کار» است که وظیفه است. باید خوب، کامل، بی‌نقص و قوی انجامش بدهیم. باید آن را امر بدانیم؛ اما از آن طلب روزی نداشته باشیم.


	خدا برای کِرم، وسط سنگ روزی قرار داده است؛ آیا برای ما ایجاد نمی‌کند؟ صبر کنیم؛ این قدر نسبت به مال دنیا حرص نداشته باشیم.


	خوردن مال مردم، خوردن امر خداست؛ ندیدن خداست؛ چون خدا می‌خواهد تو مثل خودش دست دهنده داشته باشی؛ اما تو برعکس، دست بگیر پیدا کرده‌ای.


	ما نمی‌توانیم کسی را ثروتمند کنیم. باید بدانیم که اگر خدا می‌خواست به او ثروت می‌داد. ما فقط باید وظیفه خود را انجام دهیم تا شبیه ائمه شویم. وظیفه ما سخاوت در حدی است که از ما خواسته‌اند.


	بعضی‌ها می‌خواهند مردم را به نان برسانند؛ اما خودشان انفاق و حساب سال ندارند. ادعای خدایی می‌کنند؛ اما خبر ندارند که خودشان را به آتش رسانده‌اند.


	این بد است که تو مالت را به محب بدعت‌گذار بدهی، به محب دشمن علی بدهی. اما این هم بد است که پلو را به پلوخورها بدهی تا برایت به‌به و چه‌چه کنند. این‌گونه انفاق عین شرک است؛ یعنی خدا به جای پاداش، نشان شرک هم به تو می‌زند. مالت را به کسانی انفاق کن که خورد و خوراکشان را هم به سختی تهیه می‌کنند.


	گاهی کسی، پول نداده به بهشت می‌رود، گاهی پول داده، به جهنم می‌رود. اولی در مورد کسی است که اگر داشت، حتماً می‌داد، دومی پولی است که استفاده‌اش به دشمن دین برسد.


	همان‌طور که خانواده شما سهام شما هستند، اقوام و نزدیکان و دوستان شما هم سهام شما هستند؛ یعنی اول باید فقر را در آن برطرف کنید، بعد به کمک دیگران بشتابید.


	شرط قبولی عبادت، اطاعت است. شرط قبول اطاعت، سخاوت است. شرط قبولی سخاوت، ولایت است؛ چون ولایت، مقصد خدا و امر خداست.


	انسانی که سخاوت دارد، والله رستگار می‌شود؛ چون آدم سخی مردم را در دنیا رستگار می‌کند، خدا هم پاسخ به او می‌دهد و در دنیا و آخرت رستگارش می‌کند.


	بعد از هشتاد سال زندگی می‌گویم: هیچ کاری در این دنیا بالاتر از انفاق نیست. همان‌گونه که امام صادق به آن مرد می‌گوید: دل همه ما را خوش کردی، دل مادرم زهرا را هم خوش کردی، اسم مادرش را می‌آورد، از بس که این کار عظمت دارد، از بس که این کار شایسته است.


	جدا کردن از مال خود را، ذخیره جاویدانی به حساب بیاورید. اصلاً سخاوت یعنی سرمایه‌گذاری ابدی.


	همه چیزهایی که پیش خدا ذخیره می‌کنید به یک نور و قالب مثالی تبدیل می‌شود که باقی می‌ماند. تا می‌توانید برای آینده خودتان ذخیره کنید.


	سخاوت ثمره انسان است، بی‌سخاوتی، بی‌ثمری است.


	ایمان مثل ساختمانی است که شیطان دائماً تلاش می‌کند از بالای دیوار به درون آن نفوذ کند. به دینم قسم، سخاوت، حصار دیوار ایمان است. هیچ چیز مثل سخاوت نمی‌تواند جلوی نفوذ شیطان را بگیرد.


	مؤمن در این دنیا شفاعت‌کننده بوده که در آخرت هم اجازه شفاعت کردن دارد؛ چون او تلاش می‌کرده که با سخاوتش آتش فقر و گرفتاری مردم را خاموش کند. خدا به او می‌گوید: ای بنده من، در این دنیا هم مردم را از آتش نجات بده.


	شیعه علی کسی است که صفات علی را داشته باشد. صفات علی، رحم و مروت و عدالت و سخاوت است. ما کداممان شیعه هستیم؟


	خود خدا هم اگر قرار باشد از چیزی لذت ببرد، از دو چیز خیلی لذت می‌برند: یکی گذشت کردن است، یکی هم رزق و روزی دادن است.


	هر کس که سخاوت دارد، با ولایت ماندنی است و هر کس که ندارد رفتنی است.


	ما با انفاق کردن، هم دل ائمه و حضرت زهرا را شاد می‌کنیم، هم مورد دعای خیر امام زمان و مؤمن واقعی قرار می‌گیریم. از این بهتر چه می‌خواهی؟


	سخاوت آنقدر مهم است که خدا می‌گوید: سامری را نکش؛ چون سخی بوده. او به جان مردم رونق می‌داده، خدا هم در جان دادنش برایش جبران می‌کند. هر چند که بدعت‌گذار و ظالم بالاترین عذابهای قیامتی را هم داشته باشند؛ اما اگر سخی باشند، خدا یک جایی برایشان جبران می‌کند.


	صفت سخاوت محال است که در نزد خدا بی‌پاسخ بماند. هر چقدر که سخی هستید، سخی‌تر شوید.


	سخاوتی که بخواهی با آن به محبوبیت و قدرت دنیایی برسی، بخشندگی نیست، خودخواهی است.


	گاهی به امام زمان می‌گویم: آقا جان، من این حرفها را با گریه از تو می‌گیرم، با خنده تحویل مردم می‌دهم. رفقا، این حرفها را قدردانی کنید.


	تا به حال در زندگی چقدر حرف خوب شنیده‌ایم؟ به چه مقدار از آنها عمل کرده‌ایم؟ هر قدر در مورد سخاوت، حرفهای خوب شنیدیم، تصمیم بگیریم از این به بعد در حد توانمان به آنها عمل کنیم.




یا علی




ارجاعات



	↑  سوره مجادله آیه 6  




	↑ 

(سوره الحجرات، آیه 10)

   



 




	↑ ۳٫۰ ۳٫۱ 

(سوره الجمعة، آیه 11)

   



 




	↑ 

(سوره یوسف، آیه 64)

   



 




	↑ 

(سوره الأنعام، آیه 60)

   



 




	↑ 

(سوره البقرة، آیه 276)

   



 




	↑ 

(سوره البقرة، آیه 261)

   



 




	↑ 

(سوره الذاریات، آیه 19)

   



 




	↑  امام صادق: لولا الحجة لساخت الارض باهلها  




	↑ کل من علیها فان ویبقى وجه ربک ذو الجلال والإکرام (الرحمن/26 ,27)

کل شیء هالک إلا وجهه (القصص/88) 

 دعای ندبه: این وجه الله الذی یتوجه الاولیاء

 




	↑  وأتممت علیکم نعمتی (المائدة/3)  




	↑ 

(سوره الانسان، آیه 8)

   



 




	↑  ما عندکم ینفد وما عند الله باق (النحل، 96)  




	↑  إنی لا اضیع عمل عامل منکم من ذکر أو أنثى (آل عمران، 195)  




	↑  ارحم، ترحم  




	↑  خذ من اموالهم صدقة تطهرهم وتزکیهم بها وصل علیهم ان صلاتک سکن لهم والله سمیع علیم (103) الم یعلموا ان الله هو یقبل التوبة عن عباده ویاخذ الصدقات وان الله هو التواب الرحیم (توبه، 103 و 104)  




	↑ ۱۷٫۰ ۱۷٫۱  لئن شکرتم لازیدنکم ولئن کفرتم ان عذابی لشدید (ابراهیم، 7)  




	↑  بحارالانوار، جلد 78 ص121  




	↑  اشاره به روایتی از امام رضا که قبل از تشریف‌فرمایی حضرت معصومه به قم به زکریا بن آدم می‌فرمایند: در قم بمان تا به واسطه حضور تو اهل قم از بلایا حفظ شوند.  




	↑  واوحی ربک الی النحل ان اتخذی من الجبال بیوتا ومن الشجر ومما یعرشون (68) ثم کلی من کل الثمرات فاسلکی سبل ربک ذللا یخرج من بطونها شراب مختلف الوانه فیه شفاء للناس ان فی ذلک لایة لقوم یتفکرون (نحل، 68 و 69)  




	↑ ۲۱٫۰ ۲۱٫۱ 

(سوره المائدة، آیه 3)

   



 




	↑  واذا قیل لهم انفقوا مما رزقکم الله قال الذین کفروا للذین امنوا انطعم من لو یشاء الله اطعمه ان انتم الا فی ضلال مبین (یس، 47)  




	↑  ولا تجعل یدک مغلولة الی عنقک ولا تبسطها کل البسط فتقعد ملوما محسورا (29) ان ربک یبسط الرزق لمن یشاء ویقدر انه کان بعباده خبیرا بصیرا (اسرا، 29 و 30)  




	↑  ولا یحسبن الذین کفروا انما نملی لهم خیر لانفسهم انما نملی لهم لیزدادوا اثما ولهم عذاب مهین (آل عمران،178)  




	↑  فاخذناهم بالباساء والضراء لعلهم یتضرعون (انعام، 42)  




	↑ اشاره به روایت حضرت سجاد (علیه السلام) و آن اعرابی که گفت: «ما اکثر الحجیج» و حضرت فرمود: بگو: «ما اکثر الضجیج» و دو انگشت مبارک را باز کرد و اعرابی از میان آن دید حاجیان تمام خوک و سگ هستند و فقط امام سجاد و غلام آن حضرت و شتر ایشان حاجی‌اند. 












قلب المؤمن، عرش الرحمن

بسم الله الرحمن الرحیم




السلام علی الحسین و علی بن الحسین و اولاد الحسین و اهل بیت الحسین و اصحاب الحسین و رحمة الله و برکاته



این حرفها که ما می‌زنیم یک وقت حرف خودمان هست. ما باید برای حرفهایمان تأییدی بیاوریم، اگر ما برای حرفی یا کلامی تأییدی نیاوریم، خودمان را اذیت کرده ایم. من فدای همه شما بشوم. هر خطوری که کرد، خودتان با خودتان حرف بزنید. بعد آن مطلب را به یک تأییدی وصل کنید. اگر شما حرفهایتان را به تأییدی وصل نکنید، هر کلامی و هر فکری که بکنی، یک خدشه به خودت زده ای. البته شما این حرفها را زدید، فکر کنید، با حرف مباحثه کنید، سؤال کنید؛ اما این حرف را اگر به یک جا وصل نکردید، این خیلی تأییدی نیست. این‌ها هیجان است که برای بشر می‌آید.



پس حرف و یا حدیث و یا روایت را احترام کنید؛ اما ما باید به یک جا وصلش کنیم. من هر حرفی را که زدم به یک جا وصلش می‌کنم. من صدها، هزاران تقصیر دارم؛ اما در این حرف باید خودم را بی‌تقصیر کنم؛ یعنی چه کنم؟ این حرف را به یک جا وصل کنم. توجه بفرمایید چه می‌گویم: اگر صحبت به یک جا وصل شد؛ یعنی به یک روایت صحیح، به آیه قرآن وصل شد، جوابگو آن وصل است. پس ما باید چه کنیم؟ ما باید زحمت خودمان را کم کنیم؛ یعنی یک چیزی که پیش می‌آید، جوابگو درست کنیم. جوابگویش وصل است.



با دو نفر از رفقای خاص ما که در هر قسمتی مبرا هستند و در فن حدیث و روایت خیلی واردند بحثی شروع شد و بحث به اینجا رسید که آن فرد کامل کیست؟ آن شخصیت ممتاز چه کسی است؟ یعنی آن کس که اینجا دیگر خیالش راحت باشد، هیجانی نباشد، فکر بی‌خود نکند و این آدم را هم خدا و هم پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) تأیید کرده باشد. ان‌شاءالله می‌خواهم بگویم که ما چطور بشویم که آن طوری بشویم.



ما روایت داریم می‌فرماید: اینجا، این کرات نسبت به کرات [آسمان] دوم، مثل [دانه] خشخاش می‌ماند، کرات دوم نسبت به سوم همین‌جور ...، آن‌وقت می‌گوید عرش خدا، مطابق این هفت طبق آسمان است. حالا روایت صحیح داریم این ائمه طاهرین (علیهم السلام)، هر هفته، در عرش خدا می‌روند و پیامبر(صلی الله علیه و آله و سلم) برایشان صحبت می‌کند. حالا این عرش چقدر بزرگ است، این‌طور که ما بخواهیم بگوییم که نیست. حالا در عرش به این بزرگی اگر بگوییم جلوه واقعی امیرالمؤمنین (علیه السلام) یا جلوه واقعی امام زمان (علیه السلام) هست، اگر آن جلوه واقعی باشد، به نظر من باز هم عرش کوچک است. از هفت طبق آسمان بزرگ‌تر است، اما من نظر ولایتی ام این است. حالا این، این‌جوری باشد، آنها، آن جوری باشند، ما این‌ها را نمی‌دانیم، من دید ولایی‌ام را می‌گویم. اما خدا این عرش را که بی‌خود خلق نکرده، آن‌ها هر هفته به آنجا می‌روند.



یکی از علمای مهم مشهد، اینجا آمده بود و راجع به امام زمان (عج الله فرجه) و ائمه (علیهم السلام) صحبت می‌کرد. به من گفت: ائمه (علیهم السلام) که کسری ندارند. پس چرا به عرش می‌روند و پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) در آنجا برایشان صحبت می‌کند؟ گفتم: آقا، من خجالت می‌کشم، دستت درد نکند! اینها در مقابل خلق کسری ندارند. تمام علم خلق، ذراتی از این‌هاست که به خلق داده شده؛ اما اینها در مقابل خدا که کسری دارند. فیض خدا که انتها ندارد، دائم به اینها فیض می‌رسد. مگر این‌ها معلومات دارند که یک معلومات مختصری داشته باشند و بخواهد به معلوماتشان اضافه شود؟ این‌ها محدود نیستند. نه خدا محدود است، نه ائمه طاهرین (علیهم السلام) خلق محدود است. آن عالم گفت: دستت درد نکند.



توجه بفرمایید که می‌خواهم چه بگویم. این عرش خدا با تمام این عظمتش یک دفعه می‌گوید: «قلب المؤمن، عرش الرحمن» آیا درست می‌گوید یا نه؟ 



«قلب المؤمن، عرش الرحمن» قلب تو عرش خداست. برای چه عرش خداست؟ ائمه طاهرین (علیهم السلام) خودشان آنجا هستند؛ اما تو باید محبت آنها و یقین آنها در قلبت باشد. اسم اینها، یک عظمتی دارد، یقین اینها، یک عظمتی دارد، خواستن اینها، یک عظمتی دارد، حرف این‌ها را زدن، یک عظمتی دارد، فکر این‌ها را کردن یک عظمتی دارد. صدها عظمت دارد. آخر، از کدامش برایتان بگویم؟ مگر اسمش نیست که وقتی به کشتی نوح می‌زند آرام می‌گیرد؟ کشتی نوح، چیزی نیست که یقین به ولایت کند. مگر کشتی نوح جان دارد؟ دارد به تو می‌فهماند. می‌گوید اسم این‌ها، وقتی در قلبت باشد، آرامش پیدا می‌کنی. باز، ولایتش یک حرف دیگری است. باز، خواستش یک حرف دیگری است. باز، یقینش یک حرف دیگری است. صدها حرف دارد. راجع به ائمه (علیهم السلام)، صدها شب و روز حرف بزنی، باز حرف دارد.



بابا! ما محدودیم. محدود که غیر محدود را نمی‌فهمد. مگر اینکه ذراتی از آن‌ها به قلب ما خطور کند. از این حرفها ناراحت نشوید. مگر ممکن است کسی امام حسین (علیه السلام) را بشناسد؟ امیرالمؤمنین (علیه السلام) را بشناسد؟ خدایا نگهم دار، ناراحت نشوند. والله، به دینم قسم، تمام موهای بدنم، تمام گلوله‌های خونم این است که این‌ها را یک ذره بشناسید، بهشت بروید. یک اندازه‌ای این‌ها را بشناسید، نجات پیدا کنید. [فقط] همین قدر به ما دادند.



«قلب المؤمن عرش الرحمن» قلب تو، عرش خداست. اما کِی عرش خداست؟ در عرش، آنها نفوذ دارند و آمد و رفت می‌کنند. ولایت باید در قلب تو آمد و رفت بکند، نه چیز دیگری. چه چیزی در قلبت آمد و رفت می‌کند؟ باید آن‌ها در قلب تو باشد؛ یعنی امام زمان (علیه السلام)، ائمه طاهرین (علیهم السلام)، حضرت زهرا (علیها السلام) در قلب تو حکومت بکنند؛ اما حکومتی دیگری نبینی. آن‌وقت حکومت می‌کند. حالا آنها، امریه صادر می‌کنند. وقتی که امریه صادر کردند، فرد کامل فقط باید امر آن‌ها را اطاعت کند؛ یعنی در هر حالی هست، امر آن‌ها را اطاعت کند. از این قلب تو اطلاعیه نازل می‌شود. اطلاعیه‌اش امر است. دائم باید امر آنها را اطاعت کنی. وقتی که امر آن‌ها را اطاعت کردی، می‌شوی «امر الله». حالا خدا تو را چه کار می‌کند؟ تأییدت می‌کند. وصل به آن‌ها هستی. دیگر، جایی چیزی خبری نیست. اگر این‌طور باشی، در این صورت دوازده امام، چهارده معصوم، تجلی در قلب تو دارند. چه می‌شوی دیگر؟ آن تجلی که در قلبت بشود، دیگر چیزی را نمی‌بینی. مست جمال آنها می‌شوی. مست تجلی آنها می‌شوی. ما کجاییم؟ چه هستیم؟



حالا می‌خواهم بگویم چطور اینجوری بشویم:



این بشر، یک حکومتی در دل و خودش قرار داده است. هر بشری قرار داده و زیر بار امر نمی‌رود؛ علی‌الخصوص یک عده‌ای که آنها فقط می‌خواهند حکومت کنند، زیر بار هیچ‌کس نمی‌روند. اگر هم زیر بار کسی هم رفتند، به توسط رشوه می‌روند؛ یعنی اگر گفتند آن شخص خوب است، رشوه به او می‌دهد. توجه فرمودید؟ اگر گفتند آن خوب است، والله، رشوه به او می‌دهد، زیر بارَش نمی‌رود. زیر بار هیچ‌کس نمی‌رود. توجه کنید می‌خواهم چه بگویم.



از امیرالمؤمنین (علیه السلام) بهتر، نه ما داریم، نه خدا. خدا هم ندارد. اگر خدا داشت، نمی‌گفت: به عزت و جلالم قسم، اگر عبادت ثقلین را داشته باشی، اما علی را به «الیوم اکملت لکم دینم»[۱] قبول نداشته باشی، به رو به جهنم می‌اندازمت. پس خدا هم از علی بهتر ندارد. حالا روایتش را اگر بخواهی این است: یک روز امیرالمؤمنین (علیه السلام) مریض شد. رفت پیش پیامبر(صلی الله علیه و آله و سلم). گفت: یا رسول الله! دعا کن. پیامبر(صلی الله علیه و آله و سلم) یک تأمل و نگاهی کرد. گفت: خدایا به حق علی، علی را شفا ده. یا رسول الله! اینجور؟ گفت: یا علی! در تمام ذرات خلقت تا قیام قیامت نگاه کردم، رشدشان را هم دیدم. خدا از تو بهتر ندارد [که خدا را به او قسم دهم]. من خدمت امام رضا که می‌رسم، می‌گویم: آقا! آن موقعی که ذرات من خلق نشده بود، تو می‌دانستی که من خلق می‌شوم، حالا ذرات من خلق شد، آمد، اینجوری شد، رفت، پشت کمر بابایم، در رحم مادرم... اما من می‌خواهم خلاصه، با تو عشقی یک حرفی بزنم. من می‌دانم که تو این‌قدر می‌دانی. من امام را اینجوری می‌شناسم. حالا خدا که بهتر می‌داند. پیغمبر(صلی الله علیه و آله و سلم) هم خوب می‌داند.



حالا چرا مردم این‌ها را نمی‌خواستند؟ این‌ها آن حقیقت را می‌گفتند و حقیقت خدا را می‌خواستند. مردم هم می‌گفتند چرا ما را احترام نمی‌کنی؟ هر موقع که فهمیدی احترام می‌خواهی سقوط کرده‌ای. تمام این مردم احترام می‌خواستند. یا همین یعقوب، یوسف را احترام کرد، برادرانش را نکرد. این‌ها هم او را بردند و در چاه انداختند. یک حکومتی در این بشر است که اگر آن حکومت را ساقط کند، بشکند، بیندازد بیرون، مثل اینکه شطرنج را شکست و انداخت آن میان، آن‌وقت وصل می‌شود. 



حالا امیرالمؤمنین (علیه السلام) حضور دارد، طلحه و زبیر بعد از کشتن عثمان آمدند پیش امیرالمؤمنین (علیه السلام) حرف حکومت بزنند، حضرت شمع را خاموش می‌کند. [گفتند:] چرا همچنین کردی؟ [فرمود:] این شمع مال بیت المال است. مالی که در اختیار شما هست هم بیت المال است. اگر بیت المال نباشد، چطور خدا می‌گوید: «فمن یعمل مثقال ذرة خیراً یره، و من یعمل مثقال ذرة شراً یره»؟ یا می‌گوید: «حلاله حساب و حرامه عقاب»؟ پس حق نداری این بیت المال را بدهی این آشغالها را بخری. چوب می‌خوری. وقتی امیرالمؤمنین (علیه السلام) گفت: این بیت المال است، این‌ها به هم نگاه کردند. گفتند: این به درد ما نمی‌خورد. [ببین] این‌ها می‌خواهند حکومت کنند، نمی‌خواهند امر را اطاعت کنند. حالا وقتی صبح شد، حضرت فرمود: طلحه و زبیر کجایند؟ گفتند: رفتند عمره. فرمود: رفتند فساد [فتنه].



این از طلحه و زبیر. دیگران هم پیش امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌آیند، اما امیرالمؤمنین (علیه السلام) توجه‌اش به آن شخصی است که خدا آن را می‌خواهد. ولی این مردم می‌گویند ما را بخواه. تو آن نیستی که تو را بخواهد. تو هم باید اگر به جایی رسیدی این‌جور باشی، مثل علی باشی، مثل امام صادق باشی؛ یعنی ولایت کسی را بخواهی. آن‌قدر این کار مشکل است، ببین خدا چه حکمی گذاشته روی این. می‌گوید شخصی که مرا به یاد تو انداخت، ائمه (علیهم السلام) را یاد تو انداخت، اگر با او بسازی، قصری به تو خواهم داد که خلق اولین و آخرین را دعوت کنی، جا دارد. خدا می‌داند که با او نمی‌سازی، وعده‌ای می‌دهد. ببین، من همه این حرفها را زدم که بگویم نمی‌سازند. با خود امام هم نمی‌سازند. با خود پیغمبر(صلی الله علیه و آله و سلم) هم نمی‌سازند. خودش یک چیزی دارد. چه دارد؟ حکومت درونی دارد؛ می‌خواهد حکمران باشد، نمی‌خواهد تسلیم باشد؛ تا حتی تسلیم امام. مگر امیرالمؤمنین (علیه السلام) نبود که در جنگ صفین به حرفش نمی‌روند؟ خود این‌ها هستند، لشکر امیرالمؤمنین هستند؛ اما می‌گویند ما ابوموسی اشعری را قبول داریم. چرا؟ دیدند امیرالمؤمنین (علیه السلام) حواسش پیش مالک است، ناراحت شدند که چرا حواسش پیش ما نیست. آخر، آن چیزی که علی (علیه السلام) می‌خواهد توی تو نیست.



پس ساختن با یک مؤمن، ساختن با امام خیلی سخت است. این ساختن‌ها که ما داریم، همه‌اش خرابی است. ما هنوز امتحان ندادیم. این ساختن‌ها که ساختن نیست. مادرت به تو گفته که دوازده امام داری. همین. چه گفته‌اند؟ نمی‌دانی. امرش چیست؟ نمی‌دانی. امرش را باید اطاعت کنی؟ نمی‌دانی. خواست امام چیست؟ نمی‌دانی. خواستن امام چیست؟ نمی‌دانی. شما روی این حساب کنید که می‌گوید اگر با این مؤمن ساختی، قصری به تو می‌دهم که خلق اولین و آخرین را بخواهی دعوت کنی، جا دارد. می‌فهمد بشر، کله‌اش دیکتاتوری است. ما از دیکتاتوری باید بیاییم بیرون.



می‌دانی شیطان چه کار با تو می‌کند؟ می‌گوید: این یک داد به تو زد یا چطوری حرفی زد که رسوایت کرد. یک چیزی برایت درست می‌کند که از اینجا فرار کنی. به تمام آیات قرآن، از آمدن شما تعجب نمی‌کنم، نرفتنتان را تعجب می‌کنم که چطور نمی‌روید. ماندن خیلی مهم است؛ مگر اینکه خدا شما را بنشاند، خدا راهنمایی‌تان کند و گرنه یک چیزی جلو می‌آید و می‌روید. یک چیزی یادت می‌دهد، شرعی هم یادت می‌دهد؛ مثلاً می‌گوید: مگر تو مؤمن نیستی؟ چرا این پسر رعیت با تو این‌جوری کرد؟ من اَله‌ام، من بَله‌ام. یک چیزی می‌آوری و فرار می‌کنی.



از گیر خود امام فرار کردند. مگر امیرالمؤمنین (علیه السلام) با پیغمبر(صلی الله علیه و آله و سلم) چند نفر داشتند؟ چهار تا داشتند. امام صادق (علیه السلام) چند تا داشت؟ دو نفر. یک مؤمن الطاق هست و یکی هم آن پسر [هشام بن حکم] چه کسی را داشت؟ همه فرار می‌کنند. من می‌گویم: عزیز من! فرار نکنید. فدایتان بشوم. قربانتان بروم. این حرفها ما را نجات می‌دهد.



امام صادق (علیه السلام) رئیس مذهب ماست. رئیس مذهب دیگری که نداریم. شکافنده علم امام باقر و امام صادق هستند. درست هست یا نه؟ حالا ببین، آدم شرمنده می‌شود. حضور امام رفتن، چیزی نیست، زیارت امام حسین (علیه السلام) رفتن خیلی مهم نیست، حج و عمره رفتن مهم نیست، زیارت امام رضا (علیه السلام) رفتن مهم نیست؛ شناخت امام مهم است.



شما حسابش را بکن در زمان امام صادق (علیه السلام)، بنی امیه با بنی عباس چند وقت درگیر بودند. امام باقر و امام صادق فرصت پیدا کردند. تا چهارصد شاگرد هم برای امام صادق نوشته‌اند. چند هزار شاگرد این‌ها داشتند. همه پیرمردند. پیشانی‌هایشان باد کرده، فرسوده شدند. افتخارشان این است که ما شاگرد امام صادق (علیه السلام) هستیم. افتخارشان این است که ما هر روز اماممان را می‌بینیم. (چقدر ما دست و پا می‌زنیم امام زمانمان را ببینیم. عزیز من! حرف بشنو. آرام بگیر.)  هشام یک جوانی است که هنوز درست صورتش مو در نیاورده؛ امام این را احترام می‌کند. حالا مگر همین شاگردها نیستند؟ گفتند که [امام به خاطر زیبایی‌اش] این را دوست دارد. بفرما!!! به حضرت عباس قسم! اگر آدم فکر نداشته باشد، تعجب است که چرا نمی‌میرد. از غصه این‌ها که اینقدر نادانند. کاش روی امام صادق (علیه السلام) حساب یک فرد متدین را می‌کردند، یک آدم عادی که متدین است. این حساب را هم نکردند. چه کسی نکرد؟ همین‌ها. کجا می‌خواهید بروید؟ چه کار می‌خواهید بکنید؟ چرا آرام نمی‌گیرید؟ خب، بفرما. می‌گویند این پسر را می‌خواهد. حالا امام صادق [با اینها] چه کند؟ 



حضرت فرمود: فردا هر کسی یک مرغی بیاورد. همه آوردند. بعد فرمود: بروید این را جایی که کسی نباشد، بکشید. فردا همه مرغ کشته آوردند. فقط آن پسر، مرغ را کشته نیاورد. گفت: پسر جان! مگر من امر نکردم؟ چرا نکشتی؟ گفت: خودت فرمودی جایی بکش که کسی نباشد. من همه جا رفتم. رفتم در بیابان. دیدم تو که حجت خدایی مرا می‌بینی، خدا مرا می‌بیند، ملائکه می‌بینند، جن می‌بیند، انس می‌بیند، خود سنگها دارند شهادت می‌دهند. مگر ریگها به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) سلام نکردند؟ مثل من که می‌گویم ریگ و دشت و بیابان و ... لامسه دارند، ایشان هم همین را گفت. تمام اشیاء یک قدرتی دارند. مگر همین‌ها نیستند [که فردای قیامت] می‌آیند و شهادت می‌دهند؟ به حضرت گفت: مگر زمین نیست شهادت می‌دهد؟ خب، زمین هم کسی است. بفرما. امام صادق (علیه السلام) رو کرد به مردم گفت: من «معرفة الله» این جوان را می‌خواهم. حالا که امام صادق این‌طور می‌گوید، کسی دورش نمی‌رود. توجه می‌فرمایید من چه می‌گویم؟ حالا که امام این است دورش نمی‌روند.



این‌ها چه می‌خواهند؟ عزت می‌خواهند، احترام می‌خواهند. عزیز من! این حرفها را در وجودتان پیاده کنید. عزت، احترام، او باید تأییدت کند. این هم از شاگردهای امام صادق. یکی از رفقای عزیز سؤال کرد که آیا تبلیغ پیغمبر(صلی الله علیه و آله و سلم) درست نبود که این همه رفتند؟ گفتم: نه، تبلیغش درست بود، آن‌ها خودشان تقصیر داشتند و گرنه پیغمبر(صلی الله علیه و آله و سلم) که خوب تبلیغ کرده، آن‌ها تقصیر خودشان بود؛ رفتند دنبال آن دو نفر.



«قلب المؤمن، عرش الرحمن» عزیز من! فدایت بشوم! تلاش کن. کوشش کن. قلب تو عرش رحمان است؛ کسی را به قلبت راه نده، هوا را راه نده، هوس را راه نده، این خیالها را نکن. به دینم قسم! یک تزلزلی پیش می‌آید، تمام جان من می‌سوزد؛ یعنی قلبم می‌سوزد، دلم می‌سوزد، چشمم می‌سوزد، پایم می‌سوزد، تا موهای سرم می‌سوزد، اگر ببینم که یکی از شما ذره‌ای آن طرف می‌روید. خب، می‌سوزد، چه کنم؟ آخر، ما می‌خواهیم یک جمعی باشیم که با هم در زیر عرش خدا باشیم. من یک دفعه می‌گویم: چرا این توجه نکرده؟ باز نصف شب بلند می‌شوم و می‌گویم: خدایا، توجه به این بده، خدایا کاری بکن، بکِشَد و ... تا حتی می‌گویم خدایا، اگر می‌خواهی این را بسوزانی، مرا بسوزان. یک حرفهایی ما با خدا داریم. این‌قدر من شما را می‌خواهم.



اگر می‌خواهی کامل بشوی، باید یقین کنی قلبت، عرش الرحمن است، یقین کنی دوازده امام، چهارده معصوم در قلب تو هستند. یقین کنی آن‌ها خودشان در عرشند؛ اما محبتشان در دل توست. 



چرا خدا، متقی را تأیید می‌کند؟ باید این متقی عبادتی نباشد، اطاعتی باشد؛ یعنی امام المتقین در قلبش باشد و گرنه والله، این شخص، متقی نیست؛ این عبادت‌کن است. ما متقی را با عبادت‌کن قاطی می‌کنیم. ما اگر یک نفر بوق و منتشا [۲] داشته باشد و یک بازی‌هایی درآورد، می‌گوییم این آدم متقی است. کجا متقی است؟ وقتی خوب نزدیکش شدی، می‌بینی در ولایت تزلزل دارد. این والله، متقی نیست. متقی باید تزلزل ولایت نداشته باشد. اگر تو تزلزل ولایت داشته باشی، متقی نیستی. تزلزل ولایت این است که به غیر از امر ولایت کار کنی، خودت یک امر درست کنی. خودت یک چیزی درست کنی، خودت یک چیزی بسازی، این نیست.



پس اگر شما یقین کردی در قلبت، دوازده امام، چهارده معصومند و یقین کردی که پیرو هستی، از این نباید بترسی که کسی احترامت کرد یا نکرد. تو جامعه‌شناس نباش، ولایت‌شناس باش. ما امروز جامعه‌شناس شده‌ایم: این آقا اینجور است، آن آقا آن‌جور است. تو ولایت‌شناس باید باشی، نه جامعه‌شناس. چه کار به جامعه داری؟ جامعه تزلزل دارد؛ یا خوب است یا بد. اگر خوب است برای خودش خوب است، اگر هم بد است برای خودش بد است. به تو چه؟ تو خودسازی کن.



عزیز من! تمام عیب این دنیا برای این است که ما خودسازی نکرده‌ایم. جان من! فدای همه‌تان بشوم! تفکر داشته باشید، از تفکر چیز بدانید. از تفکر چیزی درآورید. آدم، از تفکر همه چیز می‌تواند درآورد و بفهمد. اگر واقعاً یک دست قدرتی باشد که زمانی که امام زمان (علیه السلام) بیاید، همین‌جور می‌شود، هر کسی خودش را بسازد؛ یعنی همه ما قرار بگذاریم خودمان را بسازیم، تمام عالم ساخته می‌شود. عالَم ساخته است، ما نساخته‌ایم. همه بیاییم قرار بگذاریم که خوب بشویم. آن‌وقت همه عالم خوب است. اما اگر بد شدی، تو به بدها اتصال داری و بدها را زیاد کردی. چرا نمی‌آیی خوب بشوی؟ والله، بالله، خوبی، «هل من ناصر» امام حسین (علیه السلام) است. خوبی، «هل من ناصر» زهرای عزیز(علیها السلام) است. خوبی، «هل من ناصر» وجود مبارک امام زمان (علیه السلام) است. چرا نمی‌آیی [جزء] «هل من ناصر» بشوی؟ چرا می‌روی به بدها اضافه می‌شوی؟ از کجا به بدها اضافه می‌شویم؟ از آنجا که امر آن‌ها را اطاعت نمی‌کنی. 



عزیز من! امر آن‌ها، کوچک و بزرگ ندارد. کوچکش، بزرگ است. خدا حاج شیخ عباس تهرانی را رحمت کند. می‌گفت: فردای قیامت، شما را می‌آورند. گناههای بزرگی هست که تو کوچک دانستی؛ اما پیش خدا بزرگ است. پس همیشه بگویید از سر گناه‌های کوچک و بزرگ ما درگذر.



پس اگر می‌خواهید به کل کمال برسید، یقین کنید که حرف خدا درست است. حرف پیغمبر(صلی الله علیه و آله و سلم) درست است و قلب شما عرش الرحمن است و گفتم: عرش، جای دوازده امام، چهارده معصوم است، اما در قلب شما باید محبت آن‌ها باشد. محبت دیگری نباشد. حالا که محبت آن هست، پرچم امر آن‌ها دستت باشد. امر آن‌ها را اطاعت کن.



این که چیزی نیست، امر را اطاعت کن. وقتی وجود مبارک امام زمان (علیه السلام) بیاید، همین‌جور می‌شود. اصلاً اینجا بهشت می‌شود. اگر اینجا جهنم است، من خودم باعث شدم. اما اگر همه اطاعت بکنند [اینجا] بهشت است. اصلاً عقیده من این است که بهشت در مقابل اطاعت زشت است. چرا؟ اطاعت تو را به بهشت می‌برد. این افضل است. اطاعت، افضل از بهشت است. اطاعت، باعث کمال بشر می‌شود. [به خاطر] اطاعت، خدا تأییدت می‌کند. از اطاعت به جایی می‌رسی، نه از عبادت. عبادت باید اتصال به اطاعت باشد. مگر مشهد رفتن، کربلا رفتن، عبادت نیست؟ اما می‌گوید اگر پدر و مادرت راضی نباشد، نباید بروی. این امر بالاتر می‌شود.



یک نفر بود، نذر کرده بود که اگر از نظام وظیفه معاف شود، نمازهایش را به جماعت بخواند. این بنده خدا، معاف شد. شغلش چینه‌کشی بود و کارش توی بیابان بود. حالا ظهر نمی‌توانست بیاید و به جماعت برسد. (آخر، نذری هم می‌خواهی بکنی، بکن؛ اما نذری بکن که بتوانی از عهده‌اش برآیی)  اتفاقاً یک نذر کرده بود و پیش هر عالمی رفته بود، گفته بودند باید بکنی. آمد پیش شیخ عباس، ایشان گفت: اگر مادرت بگوید من راضی نیستم که به جماعت بروی، نذرت به هم می‌خورد. مادرش گفت: راضی نیستم و این راحت شد. ببین، این امرِ بالای امر است. توجه فرمودید؟ شما امر و بالای امر را باید توجه کنید که چه امری، بالای این امر است. شما الان در یک جا وظیفه‌ات این است که یک کاری را بکنی. آیا این امر است یا بالای امر است؟ اگر بالای امر را متوجه شدی، امر را هم توجه می‌کنی.



حالا که قلب شما عرش خدا شد و [محل] محبت آن‌ها شد و امر آن‌ها را اطاعت کردی، ببین خدا تو را چه کار می‌کند؟ راست، راستی، به قربان این خدا بروم، روایت داریم امام صادق (علیه السلام) می‌گوید: هر کسی این مؤمن را زیارت کند، ثواب [زیارت] دوازده امام، چهارده معصوم را می‌برد. چرا؟ قلب این، محل محبت دوازده امام، چهارده معصوم است. آن کسی که می‌رود، آن [محبت] را زیارت می‌کند، نه آن شخص را. بارها گفته‌ام: مؤمن، جلد قرآن است، قرآن نیست. قرآن آن است که من می‌گویم.



مگر امیرالمؤمنین (علیه السلام) نمی‌گوید: «انا قرآن الناطق»؟ خب، آن محبتش در دل توست. قرآن ناطق در دل توست. من این حرف را محکم می‌گویم. حالا که قرآن ناطق در دل تو هست، آن می‌آید، این را زیارت می‌کند، نه یک قرآن، چهارده قرآن در قلب توست.



عزیز من! قربانت بروم! باید بدانی تا یک قدری می‌روی که امر را اطاعت نکنی، تو دیگر آن نیستی. چرا شخصیت خودت را از بین می‌بری؟ به قرآن! من می‌سوزم. می‌فهمم شما چه چیزی هستید. اگر یک اشاراتی می‌کنم می‌فهمم داری شخصیتت را می‌کوبی. داری محبتت را می‌کوبی. داری خواست خودت را از بین می‌بری. یک دفعه داد می‌کشم و می‌گویم: این بساط‌ها را در خانه‌هایتان نیاورید. درست است که با مشکل روبرو می‌شوید، درست است که اذیت دارد، اما قربانت بروم، وقت بگذار و با این آقازاده‌ها حرف بزن: عزیز من! [این] اینجور هست. قربانت بروم! شأن ما این‌جوری است. حساب کن آیا امام حسین (علیه السلام) این کار را کرده؟ آیا امام حسن (علیه السلام) کرده؟ آیا امیرالمؤمنین (علیه السلام) این کار را کرده؟ این کار را ابولهب کرده، ابوجهل کرده.آخر، تولایی هست، تبرایی هست. اگر تو این کار را بکنی، از آن‌ها تبری نداری؛ یعنی این جوان را بساز. این طفلک، غرق شهوت است، گرمی و سردی دنیا را ندیده است. این جوان، مثل یک غنچه گل است، پرپرش نکن. تو پرپرش کردی. تو برایش فراهم کردی. خودت را ملامت کن، نه این جوان عزیز را. تو تجاوز به بیت المال کردی. عزیزان من! تجاوز به بیت المال، تجاوز به امر خداست.



یک مطلبی هم داشتیم که راجع به الست صحبت کردیم. حرفهایی مطرح شد و الحمد لله عناد نداشتید و قبول کردید. آن مطلب را دوباره تکرار می‌کنم. وقتی من حرفی را می‌زنم و شما با مغز دنیایی‌تان روبرو می‌کنید، آن، رد می‌شود؛ یعنی مغز دنیا رد می‌کند؛ یعنی به اصطلاح خودتان، خداشناس شدید. آن‌وقت خداشناسی [حقیقی] را می‌آورید با مغز خودتان و رویه و دید خودتان روبرو می‌کنید. اگر من گفتم خدا مشورت کرد، یک دفعه می‌گوید: خدا یک جوری شده که عقلش نمی‌رسد و با علی مشورت می‌کند؟ روی این حرف می‌آوری؛ اما این نیست. این با دید توست. این با دید خداشناسی توست. خدا را باید از طریق ولایت بشناسی. آن خدایی که از طریق ولایت شناختی، درست است. خدایی که از طریق خداشناسی خودت یا از طریق مردم بخواهی بشناسی، درست نیست. مثال می‌زنم: پیامبر اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) در جنگ خندق با سلمان مشورت کرد. آیا پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) عقلش نمی‌رسید؟ او می‌خواهد یک شیعه را لا بگیرد [تحویل بگیرد]. به شما هم بگوید هر کاری را بی‌خودی نکن. مشورت کن. من که تمام خلقت و ذرات خلقت و ماورای خلقت را می‌دانم و می‌بینم، احترامی خدا به من داده که ریگ به من سلام می‌کند، احترامی داده که زبان همه را بلدم، احترامی داده که دیوار خم می‌شود و چه و چه و چه، حالا من می‌آیم و با این مشورت می‌کنم. چرا؟ می‌خواهد این را لا بگیرد. یعنی می‌خواهد عظمت شیعه‌اش را معلوم کند. 



حالا اگر ما گفتیم که خدا می‌خواهد ذراتی را خلق بکند، اگر به اصطلاح، مشورتی می‌کند (از اینجا هم می‌خواهم شما آگاه بشوید)  خدا نمی‌خواهد برای خودش بکند؛ می‌خواهد برای امیرالمؤمنین (علیه السلام) از ذرات، عهد و پیمان بگیرد. از کجا می‌گویم؟ من با روایت و حدیث حرف می‌زنم. خدا نمی‌گوید: اگر من را قبول نکنی، می‌سوزانمت. می‌گوید: به عزت و جلالم قسم! اگر عبادت ثقلین [جن و انس] بکنی و علی را به «الیوم اکملت لکم دینکم»[۱] قبول نداشته باشی می‌سوزانمت. این دارد عهد برای چه می‌گیرد؟ برای امیرالمؤمنین، یعسوب الدین، امام المتقین، وصی رسول الله، حجت خدا، علی بن ابی طالب (علیه السلام). چرا؟ مقصدش علی (علیه السلام) است. این نیست که ما با دید خودمان ببینیم. به کل ذرات چه می‌گوید؟ می‌گوید: اگر این را قبول نداشته باشی، به عزت و جلالم می‌سوزانمت. خدا اینجا می‌خواهد با این عهد، یک تکلیفی از ذرات بگیرد. یعنی تمام ذرات بفهمند که علی را باید دوست داشته باشند. بفهمند که علی را باید به امام اول قبول داشته باشند. مگر پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) همین کار را نکرد؟ مگر پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) از این مردم عهد نگرفت که من چه پیامبری‌ام؟ من چقدر خدمت به شما کردم؟... بعد گفت: «من کنت مولاه فهذا علی مولاه، اللهم وال من والاه و عاد من عاداه و انصر من نصره و اخذل من خذله...» از تمام این‌ها عهد گرفت.



خدای تبارک و تعالی از تمام این ذرات برای امیرالمؤمنین (علیه السلام) تا قیام قیامت عهد گرفت. شما خیال نکنید که این ذرات، کوچک است. مثالی بزنم که توجه کنید: ببین یک فیل چقدر بزرگ است، اما یک پشه هر چیزی را که یک فیل دارد، دارد تا حتی خرطوم، تازه دو بال هم بیشتر دارد. ذرات ما هم اینجوری بوده. تو خیال نکن که ذرات کوچک بوده است. ذرات بزرگ بوده که خدا عهد از این‌ها گرفته است. (تا می‌گویی ذرات، می‌گویند ذرات همان ریز ریزه‌هایی است که در آفتاب پیداست. این فکر توست. این ذرات غبار است)  ذرات، کمال داشته است. حالا آن ذرات تویی. حالا خدا چه کار کرد؟ خدا ارحم الراحمین است، خدا رحم‌کننده است؛ می‌خواهد این ذراتی که به وجود آورده، بهشت برود، می‌خواهد این ذراتی که به وجود آورده اطاعت کند، برایشان بهشت درست کرده است. این ذراتی را که آورده، می‌خواهد بگوید: این منم. این ذرات، اشرف مخلوقات است. چقدر خدا کار کرده که این‌ها بشود. (حالا به قول من، ائمه (علیهم السلام) توی دردسر افتادند. من یک شوخی‌هایی می‌کنم. این حرف من است)  حالا ببین، خدا با این ذرات چه کار کرد؟ ائمه (علیهم السلام) را آورده اینجا، ای ذرات! تا قیام قیامت به من لبیک نگفتید، عده‌ای گفتید، عده‌ای لا گفتید، این‌ها آمدند اینجا، اگر به این ائمه ‎(علیهم السلام) لبیک بگویید، به من لبیک گفته‌اید. امام زمان (علیه السلام) را که آورد اینجا، امیرالمؤمنین (علیه السلام) را که آورد اینجا، آورد طناب گردش بیندازند؟ زنش را بزنند؟ چرا توجه ندارید؟ چرا حالا به این‌ها لبیک نمی‌گویید؟ چرا به خلق لبیک می‌گویید؟ خدا چه کند؟ حالا لبیک بگو. لبیک به این‌ها، اطاعت [اینها] است. لبیک به امام زمان (علیه السلام) گفتن، اطاعت است.



مصداقش را می‌خواهید؟ عبد العظیم حسنی. خب، لبیک گفت دیگر، اطاعت کرد. ببین، خدا چقدر خوب است. خیلی کلاه سر ما می‌رود. خدا حاج شیخ عباس را رحمت کند. می‌گفت: در محشر کسی را می‌آورند که پشیمانی‌اش را به تمام اهل محشر بدهند، به همه می‌رسد. این‌قدر پشیمان است که چه جایی داشته، چه جلالی داشته، چه بوده و کجا بوده. تو بلبل باغ ملکوتی، نه از عالم خاک. خدا تو را برای جای دیگر خلق کرده است. عزیز من! تو را چهار روزی آورده اینجا که امتحان بدهی. یک لهو و لعب تغییرت ندهد. یک رفیقی که یک سِمَت آشغالی دارد، تغییرت ندهد. مگر ولایت باید تغییر کند. چرا ما توجه نداریم؟



حالا ما را اینجا آورده، می‌گوید به این‌ها لبیک بگو. لبیک به این‌ها این است که امرشان را اطاعت کنی. چقدر قشنگ است؟ چقدر خدا تو را می‌خواهد؟ باباجان! یک قدری [فکر کن] اگر از این خدا بهتر است، برویم به سمتش. من بعضی وقت‌ها می‌گویم: خدایا، من یک چیزی می‌خواهم که هیچ کسی نمی‌تواند بدهد. انبیاء تو هم نمی‌توانند بدهند. می‌گویم من تو را می‌خواهم. محبت تو را چه کسی می‌تواند به من بدهد؟ علی را می‌خواهم. این‌ها را می‌خواهم. چه کسی می‌تواند به من بدهد؟ تمام عاجزند. تو باید بدهی. آن‌وقت می‌گویم: خدایا، تو می‌گویی لیاقت نداری؛ اما من آن‌قدر تو را می‌شناسم که کود انسانی و نجاست را حالی به حالی می‌کنی، گلابی و کاهوی چرب می‌شود؛ من را هم همین‌جور کن. نمی‌کند؟ چرا. اما تو این بشو، ببین می‌کند یا نمی‌کند. با خدا اینجور باید نجوا کرد. هم با ولایت نجوا کنید، هم با خدا.



پستی‌مان را بیاوریم در مقابل خدا. هستی‌مان را بیاوریم در مقابل ولایت. هستی‌ات چیست؟ تند شد، نه والله!، هستی‌ات محبت خداست. بیاوری در مقابل ولایت. بفهم چه خدایی داری. تو را کجا می‌خواهد ببرد. چه کار می‌تواند بکند؟ ببین چقدر تو را احترام می‌کند. مگر اینجا احترامت کرد. حالا اول احترامت است. تو داری اینجا رنج می‌کشی. اینجا من را می‌بینی رنج می‌کشی، او را می‌بینی دین را دارد اینجوری می‌کند، رنج می‌کشی. او را می‌بینی کتاب ضد دین نوشت، رنج می‌کشی، او را می‌بینی ناجور کرد، رنج می‌کشی، او را می‌بینی بدعت به دین گذاشت، رنج می‌کشی، او را می‌بینی ناجور است، رنج می‌کشی، می‌خواهی آقازاده‌هایت اینجور بشوند، نمی‌شوند، رنج می‌کشی. اینجا، «رنج المؤمن» است. همانطور که «قلب المؤمن، عرش الرحمن» است، اینجا «رنج المؤمن» است. رنج باید بکشی.



حالا اگر اینجا رنج کشیدی، تو را چه کار می‌کند؟ می‌گوید: این بنده من چقدر رنج کشید، کتاب اینجوری چاپ کردند، غصه خورد. دید دین اینجوری می‌شود، غصه خورد، دید کاری نمی‌تواند بکند، غصه خورد. ... عزیز من! فدایت بشوم! اینجوری بشو.  یک وقت به خدا می‌گویم: من مثل چاقویی هستم که نمی‌برم. چه کنم؟ می‌بینم این‌ها را، زن چه‌جور است، بچه چه‌جور است، نمی‌بُرم. باز می‌گویم: خدایا، این‌ها را هم هدایت کن. کاری نمی‌توانم بکنم. این‌قدر من خودم را بی‌توان می‌دانم که می‌گویم من چاقویی هستم که نمی‌بُرم. نمی‌توانم کاری بکنم. چرا می‌گوید مؤمن مثل سنگ نمک، دلش آب می‌شود؟ اگر اینجوری نباشی، مؤمن نیستی. آدم یک وقت، یک چیزهایی می‌بیند گیج می‌شود. از فلانی انتظار ندارد که اینجوری بشود؛ اما به شما می‌گوید تقیه کن، خودسازی کن تا ان‌شاءالله وجود مبارک امام زمان (علیه السلام) بیاید.



حالا عزیز من! والله، روایت داریم که می‌فرماید: مؤمن وقتی دارد جان می‌دهد، اول عزرائیل ظرف آب حوض کوثر می‌دهد که بخوری. من دیدم، من آن آب را دیدم، چرا؟ شیطان آن لحظه بچه‌هایش را صدا می‌زند. می‌گوید: این دارد دینش را می‌برد. ولایتش را می‌برد. ببینید به آب [دینش را] می‌دهد؟ آخر، مؤمن یک ذره تشنه‌اش می‌شود. این‌ها [بچه‌های شیطان] یک ظرف را آب می‌کنند و می‌آورند، می‌گوید: تواضع کن تا آب به تو بدهم. آن‌هایی که تواضع برای مردم کرده‌اند، آنجا هم شیطان را سجده می‌کنند و می‌میرند. 



[گفتم:] تواضع نمی‌کنم، گم شو. حالا عزرائیل، اول آب حوض کوثر می‌آورد و به تو می‌دهد، بعد جایت را نشانت می‌دهد، بعد می‌گوید: اجازه می‌دهی؟ می‌خواهی بروی آنجا؟ اگر بگویم ریا می‌شود؟ بشود. گفتم: من اینجا را بهتر می‌خواهم. اینجا می‌توانم یک کارگشایی از مردم بکنم. حالا یا مال مردم است، یا مال خودم. اگر آنجا هم می‌توانم کارگشایی کنم، بیایم وگرنه نمی‌آیم. من اینجا را بهتر از بهشت می‌خواهم. به دینم، راست می‌گویم. اینجا بهشت است که یک گشایشی از بنده خدایی بکنی. الان اینجا یک نفر است که سقف اتاقش را می‌خواهد کاه گل کند. باران که آمده بود، از دو سه جای سقف آب می‌دهد، بساطش [اثاث] را جمع کرده است. حالا مدام می‌گویم: خدایا برسان که کارگشایی این را می‌خواهم بکنم. آنجا چه‌جور کارگشایی بکنم؟ می‌خواهی مرا ببری در آخورگاه. بهشتی که نتوانم کارگشایی بکنم، زشت است. اینجا را من بهتر می‌خواهم، والله، راست می‌گویم.



چرا اینجوری می‌شوی؟ می‌بینم خواست خدا همین است. من خواست خدا را می‌خواهم. می‌بینم خواست خدا همین است: کارگشایی مردم. به داد مردم رسیدن.



باید این حرفها را بیاورید و با این‌ها کار کنید. شب باید با این حرفها، عشق کنید. به دینم قسم! من مزه این کار را چشیدم. که اگر شما هر مطلبی را یک ذره نفهمی و توی فکر بروی، فوراً تو را آگاه می‌کند. خوش به حال آن کسی که این حال را دارد. آگاهت می‌کند؛ یعنی خود ولایت حرف می‌زند، خود ولایت ادراک دارد. ولایت، وصل است به خدا و قرآن. «انا قرآن الناطق» غصه نخور؛ اما واقعاً بخواهی بفهمی و فهمت را هم بخواهی در وجود خودت پیاده کنی، نه اینکه بخواهی با فهمت کسی را خجالت بدهی و بگویی من می‌فهمم. «من»ات را بینداز دور. اگر آگاهت نکرد، به من لعنت کن. خیلی قشنگ است. عزیز من! تو را آگاه می‌کند؛ اما آگاهی را خرج خودش کن. یک دفعه باید خودت را به بن‌بست بزنی. اگر خودت را به بن‌بست زدی، والله، امام زمان (علیه السلام)، بن‌بست را باز می‌کند. اگر خودت را به بن‌بست زدی، والله، امام زمان (علیه السلام) بن‌بست را باز می‌کند، حضرت زهرا(علیها السلام) بن‌بست را باز می‌کند. چرا دست تو را نگیرد؟ پس دست که را بگیرد؟ زهرای عزیز(علیها السلام) دست که را بگیرد؟ امام زمان (علیه السلام) دست که را بگیرد؟ باید دست شیعه‌اش را بگیرد؛ اما من، شیعه باشم؛ یعنی در این حرفها خودم را به بن‌بست بزنم.



اطاعت یک حرفی است، خود را به بن‌بست زدن یک حرف دیگری است. تو با اطاعت باز هم باید به بن‌بست بخوری، اگر این کار را کردی نمره‌ات بیست است. نمره بیست می‌خواهد که اینجوری باشد. وقتی خودت را به بن‌بست زدی، راه را برایت باز می‌کند. تمام اشتباهاتی را که می‌کنیم هشدار به ما می‌دهد. اشتباهاتی که می‌کنیم بی‌هشدار نیست. خدا هشدار به ما داده؛ یا گوش نمی‌دهی یا محل نمی‌گذاری [اعتنا نمی‌کنی] تمام کارها هشدار دارد. یعنی کار تو هشدار دارد، دستت هشدار دارد، دکتری‌ات هشدار دارد. نسخه‌ات هشدار دارد. تو محل به هشدار نمی‌گذاری، به تو می‌گوید: نکن؛ اما تو یک صورتی درست می‌کنی و آن کار را می‌کنی، می‌شوی «مقدس».



یا علی




ارجاعات



	↑ ۱٫۰ ۱٫۱ 

(سوره المائدة، آیه 3)

   



 




	↑ نوعی چوب که درویشان به دست می‌گرفتند 












کمال، کل کمال



بسم الله الرحمن الرحیم







السلام علیک یا ابا عبد الله، السلام علی الحسین و علی بن الحسین و اولاد الحسین و اصحاب الحسین و رحمة الله و برکاته



بشر هر چقدر هم که مطلع باشد، باز هم چیزی هست که بداند. خیال نکنید حرف ولایت تمامی دارد. اگر ولایت تمامی دارد، حرف ولایت هم تمامی دارد، یعنی دارد از ولایت تجلی می‌شود؟ چرا؟ امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: ما هر هفته در عرش می‌رویم و جدمان برایمان صحبت می‌کند که ولایت به تمام خلقت و به تمام کرات ابلاغ شود. 



یک وقت اشاراتی شد که خدا بی‌اندازه کرات دارد، هر کراتی یک نوع زبان دارد، هر کراتی یک نوع ایده دارد، هر کراتی یک نوع زندگی می‌کند. کرات‌ها، متفاوت است و هر کدامشان به نوعی است، خدا از تمام خلقت مطلع است. خلقت، تنظیم است، همین‌جور، دائم در آمد و رفت است. در هیجان است، هیچ چیز ساکت نیست. همین آجری که می‌بینی سینه دیوار است، ساکت نیست. 



ما باید فکرمان، فکر جهانی باشد، یعنی در جهان فکر کنیم، چرا به این فکر کوتاهتان قانع شدید؟ فکر، باید جهانی باشد. نگذارید فرزندانتان بروند و با کسی که فکرش کوتاه است، حرف بزند. با کسی حرف بزند که فکرش بلند است؛ البته کاری نکنید که دل کسی بشکند. 






	 تا توانی دلی به دست آور
	
	دل شکستن، هنر نمی‌باشد









چرا تا یک قدر پول‌دار می‌شوی دل مردم را می‌شکنی؟! شخص باید به تمام کارهای عالم، توجه داشته باشد، یعنی ما دائماً باید توجهمان به امر باشد، که امر چه اطلاعیه‌ای صادر می‌کند که ما عمل کنیم. 



می‌خواهیم از کمال، کل کمال هم بگوییم: 



تمام شما کمال دارید. الحمد لله، تمام شما دکتر و مهندس هستید. این کمال است. شما وقتی تخصص گرفتی، خودت و فامیلت سرافرازید، اما این کمال است! یک حرفی است که کل کمال است. برای رسیدن به کل کمال، باید امر آقا علی بن ابی طالب (علیه السلام) را اطاعت کنیم و عناد نداشته باشیم. می‌فرماید: یا کمیل! دست و جوارحت را در نزد خدا بگذار. باید سوادت را در نزد خدا و ولایت بگذاری، آن‌وقت کل کمال می‌شوی. باید این‌طوری بشویم. 



اگر گفته شود لوح و قلم، قلم عمومیت دارد، اما لوح، یک لوح است. تمام قلمهای خلقت باید به آن لوح وصل باشد. آن لوح، ولایت است. شما باید توجهتان این‌طوری باشد، قلمتان هم به امر باشد. حالا امیرالمؤمنین، کل کمال را معلوم می‌کند. می‌فرماید: «یا کمیل! دست و جوارحت را در نزد خدا بگذار». حالا که در نزد خدا گذاشت، خدا که دست و جوارح نمی‌خواهد، می‌فرماید: ای دست! ای چشم! ای پا! ای نفس! برو در اختیار ولایت قرار بگیر. تا نَفَس تو در اختیار ولایت است. چرا توجه نمی‌کنید؟ مگر امام حسین (علیه السلام) نمی‌فرماید: نَفَسهایی که این‌ها می‌کشند در اختیار من است؟ الان نفسی که دارید می‌کشید، در اختیار حجت خدا، امام زمان است. 



باید توجه کنید که حضرت، شما را دارد می‌بیند. مبادا گناه کنید. گناه، انسان را از امام زمانش جدا می‌کند. امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: شما شیعیان، عضو مایید، اما اگر گناه کنید، جدا می‌شوید. چقدر کلاه سر ما می‌رود که ما عضو امام زمان (عج الله فرجه) باشیم، اما یک گناه کنیم و جدا بشویم؟ 



والله، بالله، من دلسوز شما هستم. من به خدا می‌گویم: این‌ها را گسترده‌شان بکن و همه، ولایت را تا آخر برسانیم که آنجا با هم باشیم. یکی یکی در آنجا بیاییم. مرده‌ها سراغ همدیگر را می‌گیرند. آن‌ها انتظار ما را می‌کشند که ما پیش آن‌ها برویم. او رستگار است. می‌گوید: چرا پیش من نیاوردنش؟ ناراحت است. پس ان‌شاءالله، یکی یکی که می‌رویم، همه در زیر عرش خدا باشیم. من اگر رفقایم پیش من نباشند، ناراحت هستم. گفتم ان‌شاءالله، با هم محشور شویم. 



اما اشخاصی هستند که حرفهایی را از دست می‌دهند. خدا، حاج شیخ عباس را رحمت کند. می‌گفت: یک آدم، آنجا آنقدر پشیمان است که اگر پشیمانی‌اش را به تمام صحرای محشر قسمت کنند، به همه می‌رسد. 



الان، شما مؤمنید. من وقتی به قصد زیارت و خوبی به شما نگاه می‌کنم، امام می‌فرماید: ثواب زیارت جمع ما به تو داده می‌شود. چقدر زحمت می‌کشند که به زیارت قبر ائمه بروند؟ اما اینجا می‌فرماید: ثواب زیارت جمع ما، ائمه، را به تو می‌دهد. تا حتی ثواب زیارت حضرت زهرا (علیها السلام) را می‌دهد. پس قدر همدیگر را بدانیم. 



چرا یک کارهایی می‌کنید؟ چرا شیطان یک خدشه‌هایی به ما می‌زند؟ تو قدر بدان که چه کسی هستی. ببین الان چه ثوابی داری می‌کنی؟ تمام این‌ها به خاطر دوستی ولایت است. 



اگر تو کل کمال داشته باشی، باید وصل به ولایت باشی، وصل به خلق نباشی، وصل به بدعت‌گذار نباشی، وصل به خیال‌هایت نباشی، وصل به نقشه کشیدن نباشی، وصل به گران‌فروشی نباشی، وصل به دروغ و دغل نباشی، وصل به خدعه نباشی؛ آن‌وقت نقشت، ولی الله اعظم می‌شود. اگر این‌جوری شدی، به امر ولی الله اعظم هستی، اگر نباشی به امر خودت یا خلق هستی. 



خدا هم که قسم خورده است، رزقت را می‌دهد. چرا ما رزق را از کس دیگری می‌خواهیم؟ اصلاً چرا بعضی از ما حالیمان نیست که مشرک شده‌ایم؟ چرا شخص را مؤثر می‌دانی؟ دعا کردن به شخص، به خاطر لطفی که کرده، یک حرفی است، مؤثر دانستن، یک حرف دیگری است. خدا کارهایش دقیق است: «و من یعمل مثقال ذرة خیراً یره، و من یعمل مثقال ذرة شراً یره»[۱] باید توجه کامل داشته باشیم. بشر باید دائم آگاه باشد. 






	 یک دم غافل از آن شاه نباشید
	
	شاید دم زند، آگاه نباشید









قدر عمر را بدان. روایتش این است: پیامبر داشت معراج می‌رفت. ملکی بود که دیر، پیامبر را احترام کرد. جبرئیل داشت، راهنمایی می‌کرد. 



اینجا یک نکته حساسی است: پیامبر، راهنما دارد؛ اما علی (علیه السلام) خودش، راهنما است. حالا می‌رود، می‌بیند آن‌ها آنجا هستند. ولایت، راهنمای کل خلقت است، اما نبی، راهنما می‌خواهد. حتی اگر پیامبر باشد. ولی راهنمای آن پیامبر هم هست. این چیست که بعضی‌ها می‌گویند که اگر بگویی این‌جوری است درست نیست؟ اصلاً، درست است. تو هستی که درستی را نمی‌فهمی. حالا جبرئیل، صیحه‌ای زد. بلند شو که بهترین خلق خدا آمده است. نگفت: بهترین همه ممکنات آمده است. پس اینکه می‌گوییم پیامبر خلق است، اینجا معلوم می‌شود. 



البته، پیامبر ولی است، اما الان خدا ایشان را امر به نبی بودن کرده است. اما پیامبر هم ولی است و خدا گفته: «ان الله و ملائکته یصلون علی النبی، یا ایها الذین امنوا صلوا علیه و سلموا تسلیما»[۲]... همه تسلیم پیامبر شوید. تسلیم امر شوید. امرش، علی بن ابی طالب (علیه السلام) است. 



آن‌ها که امر را اطاعت نکردند و گفتند: «حسبنا کتاب الله!....» خدای تبارک و تعالی، آنها را مذمت کرد. علی (علیه السلام) خلق نیست. علی (علیه السلام)، نور خداست. علی (علیه السلام)، صفات خداست. علی (علیه السلام)، مقصد خداست. بعد گفت: یا محمد! من نگاهم به این لوح است. عمر تمام دنیا را می‌دانم که چقدر است. مواظب هستم که دقیقه‌ای کم و زیاد نشود. سر موعد که می‌شود، او می‌آید، جانشان را می‌گیرد. پس عمر، معلوم است. 



کل کمال این است که تو با کل اشیاء و با کل خلقت، رفیق می‌شوی. اما باید این حرف را لمس کنید. باید این حرف را یقین کنید. کل خلقت دارد «لا اله الا الله» می‌گوید، تو هم داری «لا اله الا الله» می‌گویی. پس شما یک سنخه‌اید. من، شما را دارم با کل خلقت رفیق می‌کنم. 



به این حرفها توجه کنید. به حضرت عباس قسم! تمام این حرفها، ماورائی است. در کدام کتاب این حرفها نوشته شده است؟ 



حزب الله این است که تمام خلقت، «لا اله الا الله» بگوید، تو هم بگویی. تمام خلقت، محمد رسول الله بگوید، تو هم بگویی. تمام خلقت، علی ولی الله بگوید، تو هم بگویی. آن‌وقت، شما حزب خدا می‌شوی. حزبی که کس دیگری را مؤثر بدانی، حزب شیطان است. به اسم تنها که نیست. 



البته، پیامبر می‌فرماید: اولاد، دو حق بر گردن پدر و مادر دارد، یکی از آن، اسم خوب است. چون که آنجا آدم را به اسم، صدا می‌زنند. خوش به حال کسی که اسمش علی باشد، حسن باشد، حسین باشد، اسم این‌ها باشد. اگر اسمش علی باشد، روایت داریم که یک دانه علی بگویی، خدا مَلِکی خلق می‌کند، تا آخر عمر، برایت ثواب بنویسد. چرا؟ تو از علی خوشت آمده است که اسم بچه‌ات را علی گذاشته‌ای. این اسمها چیست می‌گذارند؟ 



اصلاً ما مردم گیج شده‌ایم. ما در ولایت گیجیم. تو باید با چیزهایی دیگر برخورد داشته باشی، اما پیش تو، اصل، ولایت باشد. بخواهی ولایت‌خواه باشی، بیایی ولایت قبول‌کن باشی، بیایی اطاعت ولایت بکنی، اما خدا نکند ما از این حرفها عبوری باشیم. 



آسمان به نور یک مؤمن زندگی می‌کند. اما چه نوری داشته باشد؟ قضایای حضرت عیسی را مگر نگفتم؟ من یک شب دیدم که مور مور می‌شوم، یعنی یک قدری ناراحتم. به خانواده گفتم: به طبقه بالا می‌روم. اگر خوابم برد، صدایم بزن. یک دفعه دیدم چشم حقیقت شدم. بیابان در بیابان شد. فقط خانه ما بود. همه‌اش بیابان شد. یک دفعه دیدم حضرت عیسی، یواش به زمین آمد. دیدم جبرئیل با پر و بالش آمد، عیسی را گرفت بالا بروند. وقتی کمی در جو آسمان رفتند، دیگر نتوانستند بالا بروند، ظلمت شد. یک دفعه عیسی گفت: خدایا، ما را از این تاریکی نجات بده. گفت: یا عیسی! من را به پنج تن قسم بده. حضرت عیسی گفت: خدایا به حق محمد بن عبد الله خاتم النبیین، ما را نجات بده. نشد. بعد گفت: خدایا به حق وصی پیامبر یعنی علی بن ابی طالب، ما را نجات بده. یک دفعه نورانی شد. تمام ظلمت، نابود شد. یک دفعه خدا ندا داد: یا عیسی! به عزت و جلالم قسم، تمام نور زمین و آسمانها به واسطه علی (علیه السلام) است. 



صدای خدا از تمام خلقت می‌آید، به یک جا محدود نیست. پس در خلقت به غیر از علی (علیه السلام)، نوری نیست. تمام روشنایی است. ستاره‌های آسمان، کرات است. هر کراتی یک زبانی دارد، هر کراتی یک شکلی دارد. هر کراتی به یک نوعی است. ما کرات زمین هستیم. حالا می‌گوید: تمام این‌ها به نور مؤمنی که در زمین است، زندگی می‌کنند، یعنی این ولایتی که تو داری به جو آسمانها دارد نورافشانی می‌کند. چرا گناه می‌کنی؟ چرا بدبختی؟ من بعضی اوقات، آب دهان تو روی خودم می‌زنم، تو سر خودم می‌زنم که بعضی‌ را ببینم که چه کار می‌کنند.



من دارم در دنیا هل من ناصر می‌گویم. من به کسی کاری ندارم. آقا امام حسین (علیه السلام) هل من ناصر می‌گوید. شیعه هم باید هل من ناصر بگوید؛ یعنی همیشه برای علی (علیه السلام)، دوست پیدا کند، برای زهرا دوست پیدا کند. 



پس اگر می‌گوییم نور، نور ولایت است، نور نبوت نیست. هر کسی در ولایت یک ذره سستی کند، گوشش مالیده می‌شود. تو حالی‌ات نیست که مشرکی. کجا می‌روی؟ چه کسی را قبول داری؟ کجا هستی؟ به یک ماشین و به یک پولی قانع شدی. 



هر روزی در جلسه ولایت آمدید، یک حرف تازه‌ای بوده است. آخر به من مربوط نیست. پس ولایت چیزهایی است، نه چیزی باشد. چیزی، حرفش است، اما خودش چیزهاست. به قدر ریگهای بیابان، به قدر تمام ستاره‌های آسمان، به قدر آنچه که اشیاء است، باز ولایت چیز دیگری است. آیا توجه کرده‌ایم یا نه؟ 



حالا ببین تو چه کسی هستی؟ تو را زیارت کند، دوازده امام، چهارده معصوم را زیارت کرده است. تو آن چیزی که در درونت است، می‌آید زیارت می‌کند؛ یعنی نور ائمه در دل توست. من می‌آیم آن نور را در دل شما زیارت می‌کنم، تو جلد آنی. شما اگر خیلی ترقی کنید جلد ولایتید، نه اینکه ولایت باشید. ولایت یک حرف دیگری است. ولایت در قلبت تجلی کرده است، حالا تو اینقدر ارزش پیدا می‌کنی. ما برای چند شاهی مال دنیا چه کار می‌کنیم؟ تو بلبل باغ ملکوتی نه از عالم خاک.... اصلاً، عالم دنیا، خاکی است. مثل این است که داری خاک بازی می‌کنی، عشق بازی می‌کنی، دست بردار. بیا با ملکوت اعلی و با آن‌ها سر و کار داشته باش. چه کار کنی؟ گناه نکن. چه کار کنی؟ دل یکی را به دست بیار. چه کار کنی؟ دروغ نگو. چه کار کنی؟ تهمت نزن. چه کار کنی؟ انفاق کن. چه کار کنی؟ طرفدار کسی نباش. چه کار کنی؟ طرفدار بدعت‌گذار نباش. چه کار کنی؟ راه خودت را برو. تا حتی اگر پدرت، تو را منع کند. اگر او کج شد، تو کج نشو. یک عاق والدینی شما شنیده‌اید که تو باید امر پدر را اطاعت کنی. اگر پدر گفت: نماز نخوان، تو نمی‌خوانی؟ اگر گفت: نرو انشای ولایت را یاد بگیر، تو نمی‌روی؟ او دارد کفر از دهانش بیرون می‌آید، نه شکر. عناد دارد. اینجا اگر به حرفش بروی عاق هستی؛ اما جلویش نایست. احترامش کن. اما درونت این باشد. درونت باید تمرین ولایت باشد. 



از کجا سلمان به اینجا رسید؟ امر را اطاعت کرد. از کجا عبد العظیم به اینجا رسید؟ امر را اطاعت کرد. حالا بگوید نرو؟ خب، گفتند که همه‌شان به عذاب مبتلا شدند. نگویی تعصبی می‌گویم. مگر نمی‌گفتند که برو کِشتی را ببین، اما پنبه در گوشَت بگذار که حرف نوح را نشنوی؟ این هم همان است. حالا یک دفعه عذاب آمد. بترسید از وقتی که برای شما عذاب بیاید. یکی از عذابهای خدا این است که دنبال ولایت نرویم. 



من دیشب مطالعه می‌کردم، دیدم در حق زهرا (علیها السلام) خیلی بی‌انصافی کردند. تو اگر حمام می‌روی، آب تنی می‌کنی، صورتت را می‌شویی، آب می‌خوری، تمام این‌ها را باید بدانی که مدیون زهرایی. آب، مهریه زهراست. شما داری از مهریه زهرا (علیها السلام) استفاده می‌کنی. یا غذایی که نمک نداشته باشد، از دهان بیرون می‌آید. تا یک ذره نمک می‌ریزی، خوشمزه می‌شود. به تمامی آیات قرآن، اگر ولایتتان کامل باشد، هیچ مزه‌ای در تمام دنیا، مثل آن مزه نیست. کِیف می‌کنی. یک یا علی می‌گویی، یک یا حسین می‌گویی، انگار آدم، رشد پیدا می‌کند. حالا نمک هم مهریه زهراست. 



خدا، عصاره خلقت را به پیامبر داد. عصاره خلقت، نور است. پیش ظلمت برود؟ پیش نور می‌رود. حالا بیشتر مردم، این‌ها را خلق حساب می‌کنند. خیلی بالا ببرد، می‌گوید آن‌ها یک قدری بیشتر از ما حالی‌شان بوده است. آن را هم می‌گوید که در دنیا آمده و حالی‌اش شده است. کفر می‌گوید. این حرف، کفر است. از کفر، کفرتر است که بگوییم علی آمده و اینجا حالی‌اش شده است. مگر کسی درس به علی (علیه السلام) می‌گوید؟ کیست به امام حسین (علیه السلام) درس بگوید؟ کیست به زهرا (علیها السلام) درس بگوید؟ خدا نکند آدم نفهم بشود. این آدم آنقدر نفهم است که مصداق ندارد که بگویم مثل کیست. اگر بگویم مثل الاغ است، توهین به الاغ کردم. چون الاغ دارد ذکر خدا می‌گوید. 



حالا عقد امیرالمؤمنین (علیه السلام) و حضرت زهرا (علیها السلام) در عرش معلی خوانده شد. خدا، آب و نمک را مهریه زهرا (علیها السلام) کرد. حالا اگر آب نباشد، تمام اشیاء می‌خشکد. نه اینکه زهرا (علیها السلام) نباشد، زهرا (علیها السلام) که هست. اگر مهریه‌اش نباشد، همه عالم خشک می‌شود. تمام روشنایی عالم به واسطه مهریه زهرا (علیها السلام) است. 



حالا خدا گفت: ستاره‌ای از آسمان می‌فرستم، در هر خانه‌ای رفت، زهرا (علیها السلام) را به عقد او در می‌آورم. آمد و در خانه علی (علیه السلام) رفت. کسی بود می‌گفت: هفتاد شتر، مهریه زهرا (علیها السلام) می‌کنم. این نفهم است. 



آدم شدن، خیلی مشکل است. برای آدم شدن، باید بفهمی. آدم شدن، والله، از آدم بالاتر است. آدم، اگر آدمی بود که من می‌گویم، ترک اولی نمی‌کرد. در واقع، خدا می‌خواهد به او آدم بگوید، من هم بنی‌آدم باشم و گرنه حرف، حرف دیگری است. آدم، علی (علیه السلام) است، حسین (علیه السلام) است، زهرا (علیها السلام) است، که یک ذره تزلزل خدایی نداشتند. این، آدم است و گرنه آن آدم، بنی‌آدم است. 



کاش، این‌ها فکر می‌کردند این کسی را که عالَم به واسطه‌اش خلق شده است، نزنیم. کاش، حداقل، پهلویش را نمی‌شکستند. کاش، محسنش را سقط نمی‌کردند. به تمام آیات قرآن، وقتی در مکه بودم، نگاه به آن‌ها می‌کردم، می‌دیدم، همه‌شان در یک صف آمادگی دارند که به فرمان خلق به خانه حضرت زهرا (علیها السلام) حمله‌ور بشوند. 



وقتی امام زمان بیاید، روی دو چیز خیلی تکیه دارد. یکی آن است که می‌گوید: یا جدا! فراموش نمی‌کنم وقتی اسب بی‌صاحبت، دم خیمه‌ها آمد. یک وقت صدا زد: «الظلیمه، الظلیمه»، همه از خیمه بیرون ریختند. حیوان دارد حرف می‌زند. انسان، حسین (علیه السلام) را می‌کشد. مقدسها، حسین (علیه السلام) ما را کشتند. چه کسی حسین (علیه السلام) را کشت؟ انگلیسی‌ها؟ آمریکایی؟ یا مقدسها؟ یکی هم می‌گوید: فراموش نمی‌کنم آن موقعی که به خانه مادرم هجوم آوردند. اصلاً رحم نکردند. بچه‌اش، زیر پای مسلمانها رفت. می‌گوید: چرا به هم پیوستید، قلب مادرم را شکستید؟ مگر این حرفها تمامی دارد؟ این حرفها در جو خلقت است تا امام زمان بیاید و احقاق حق کند. 



دلم می‌خواهد شما از جو دنیا بیرون بیایید و در جو ماوراء بروید. تا در جو ماوراء نروید، کسری دارید. چطور شما در جو ماوراء بروی؟ خدا می‌گوید: «ادعونی، بیا». دارد صدایت می‌کند. منتظر آن صدا باش. منتظر صدای دیگری نباش. تو به این حرف صد در صد یقین کن. جای دیگری نرو. اگر کار می‌کنی، مشهد می‌روی، زیارت می‌روی، تمام این‌ها وظیفه است. حالا مردم تو را دعوت می‌کنند. آن یکی تو را مجلس غیر امر، دعوت می‌کند. آن یکی به گناه دعوتت می‌کند. آن یکی می‌گوید: بیا طرفدار شخص باش. تمام این‌ها دعوت می‌کنند، اما خلقند. اما خدا، خلق‌کُن است. به تمام آیات قرآن، سی جزء کلام الله، اگر این حرف را بفهمید، نه هدایت بشوید، بلکه هدایت هستید تا یوم القیامه. 



این حرف، هم به درد اینجا می‌خورد، هم به درد ماوراء می‌خورد. تا حتی به درد بهشت هم می‌خورد. پس خدا می‌گوید: «ادعونی، بیا» حالا امر دارد. می‌فرماید: امر من که علی بن ابی طالب (علیه السلام) است را قبول داشته باش. دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) را قبول داشته باش. آن‌ها امر من هستند. هم قبول داشته باش و هم امرشان را اطاعت کن. آن‌ها امر خدا هستند. خدا می‌فرماید: امر این‌ها را اطاعت کن. این‌ها مدیر عامل کل خلقتند. این‌ها مدیر عامل من هستند که به غیر از این‌ها، نه مدیر عامل خلق کردم و نه خلق می‌کنم. 



حالا شما چه جور باشی؟ به چیزی غیر از ولایت علاقه نداشته باش. من یک چیزی را می‌خواهم. علاقه ندارم. چرا می‌خواهم؟ چون خیرش به مردم می‌رسد. اگر چیزی را می‌خواهی، ماشینت را می‌خواهی، کسبت را می‌خواهی، باید بخواهی که خیرش به مردم برسد. 



البته، شما باید محکم کار کنید که هم عائله‌ات را اداره کنی که جزو شهدا باشی و هم به مردم بدهی. کمک به فقرا، نگهداری خودتان است. کمک به فقرا، نگهداری باغتان است، تا حتی، نگهداری ولایتتان است. کمک به فقرا، هم عبادت است، هم اطاعت است و هم خدا و پیامبر خوششان می‌آید. اما همین پول را می‌دهی، یک جایی که امر نیست. آن‌وقت هم شقاوت است، هم لجاجت است و هم گناه است. 



به سی جزء کلام الله قسم، به علی (علیه السلام) و بچه‌های علی (علیه السلام) قسم، اگر اهل دنیا باشی و مهر دنیا و مهر خلق به دلت باشد، اصلاً این حرفها را نمی‌فهمی. 






	 پشت پا بر عالم امکان زدم
	
	دست بر دامن زهرا زدم









تکرار می‌کنم: به تمام آیات قرآن، این حرفها را نمی‌فهمیم، اگر محبت دنیا و محبت خلق، در دلمان باشد. این حرفها، همه‌اش عنایت وجود مبارک امام زمان (علیه السلام) و ائمه طاهرین (علیهم السلام) است. 



تو باید با هر صفحه این کتاب عشق کنی، عشق بورزی. آن‌وقت با این حرفها، محشور می‌شوی. چرا؟ امام سجاد (علیه السلام) می‌گوید: اگر سنگی را دوست داشته باشی، با آن محشور می‌شوی. یا پیامبر می‌فرماید: به عمل هر قومی راضی باشی، جزء آن قومی. تو جزء این قوم می‌شوی. 



یا علی




ارجاعات



	↑ 

(سوره الزلزلة، آیه 7)

   



 




	↑ 

(سوره الأحزاب، آیه 56)

   



 












گنجینه



بسم الله الرحمن الرحیم




مطالب این کتاب؛ برگرفته بخشی از زحمات بسیار یکی از عرفای بزرگ شیعه است که برای شناخت بهتر امیرالمؤمنین (علیه السلام) بیان شده، ان‌شاءالله قدردان حقایق ارزشمندی که در اختیارمان قرار گرفته باشیم. 





قال امیرالمؤمنین (علیه السلام): وانظر إلی ما قال، ولا تنظر إلی من قال [۱] 



امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌فرمایند: نگاه کن به آن چه گفته می‌شود، نگاه نکن که چه کسی می‌گوید.









کسی که علی (علیه السلام) ندارد، اصلاً هستی ندارد


کسی که علی (علیه السلام) ندارد، اصلاً هستی ندارد.



مسجدی که در آن علی (علیه السلام) نباشد، ضرار است، خرابه است.



عبادتی که در آن علی (علیه السلام) نباشد، خیالی است.



کتابی که در آن علی (علیه السلام) نباشد، دفتر است.



قرآنی که در آن علی (علیه السلام) نباشد، کاغذ و قلم است.



عالِمی که در آن علی (علیه السلام) نباشد، جاهل است.



عالَمی که در آن علی (علیه السلام) نباشد، فروزان می‌شود.



حرفی که در آن علی (علیه السلام) نباشد، من است.



امری که در آن علی (علیه السلام) نباشد، بدعت است.



سخاوتی که در آن علی (علیه السلام) نباشد، ذوقی است.



کعبه‌ای که در آن علی (علیه السلام) نباشد، سنگ و کلوخ است.



مقصدی که در آن علی (علیه السلام) نباشد، باطل است.



مسلمانی که در آن علی (علیه السلام) نباشد، ادعاست.



ذکری که در آن علی (علیه السلام) نباشد، ورد است.



سابقه و درسی که در آن علی (علیه السلام) نباشد، شریح قاضی است.



جلسه‌ای که در آن علی (علیه السلام) نباشد، بنی ساعده است.



عدالتی که در آن علی (علیه السلام) نباشد، ظلم است و تظاهر.



ولایتی که در آن علی (علیه السلام) نباشد، مردمی است.



زنده‌ای که در آن علی (علیه السلام) نباشد، مرده است.



مرده‌ای که در آن علی (علیه السلام) باشد، زنده است.



فرشته‌ای که علی (علیه السلام) در آن نباشد، شیطان است.



حبّی که در آن علی (علیه السلام) نباشد، بغض است.



ثوابی که در آن علی (علیه السلام) نباشد گناه است.



جمعیتی که در آن علی (علیه السلام) نباشد، باطل و حسین‌کش است.



لذتی که در آن علی (علیه السلام) نباشد، ذلت است.



عملی که در آن علی (علیه السلام) نباشد، «هباءاً منثوراً» است.



عقیده‌ای که در آن علی (علیه السلام) نباشد، سلیقه است.



طوافی که در آن علی (علیه السلام) نباشد، دور زدن است.



صراطی که در آن علی (علیه السلام) نباشد، مستقیم نیست.



کشتی نوحی که در آن اسم علی (علیه السلام) نباشد، متزلزل است.



قبولی پیامبری که در آن ولایت علی (علیه السلام) نباشد، مرتدی و کافری است.



دنیایی که در آن علی (علیه السلام) نباشد، استخوان خوک است.



روایتی که در آن علی (علیه السلام) نباشد، حرف است.



شفاعتی که در آن علی (علیه السلام) نباشد، وجود ندارد!



خدایی که در آن علی (علیه السلام) نباشد، کفر است به امر خدا، چون علی (علیه السلام) مقصد خداست.



توبه‌ای که در آن علی (علیه السلام) نباشد، رد است.



زمانی که در آن علی (علیه السلام) نباشد، وجود ندارد.



بهشتی که در آن علی (علیه السلام) نباشد، زشت است.



سعادتی که در آن علی (علیه السلام) نباشد، شقاوت است.



اطاعتی که در آن علی (علیه السلام) نباشد، سرکشی است.




مقدمه


زیر قبه امام حسین (علیه السلام) به او گفتم: آقا جان! سِمتی به من بده که مادرت زهرا (علیها السلام) و پدرت امیرالمؤمنین (علیه السلام) را افشا کنم. فقط می‌خواهم که مادرت یک لبخند به من بزند، هیچ چیز دیگری نمی‌خواهم! لبخند زهرا (علیها السلام)، رضایت تمام خلقت است، رضایت مادرت زهرا (علیها السلام) را از بهشت و فردوس و از همه خلقت بیشتر می‌خواهم.



اگر بعد از رسول الله آنها به یاری امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌آمدند، حضرت زهرا (علیها السلام) می‌خندید و خوشحال می‌شد؛ اما او را غصه‌دار کردند و جلسه بنی ساعده را تشکیل دادند و تا قیام قیامت مردم را گمراه کردند.



پیامبر اکرم سینه حضرت زهرا (علیها السلام) را می‌بوسید، گاهی عایشه اعتراض می‌کرد. حضرت می‌فرمود: من هر وقت مشتاق بهشت می‌شوم، سینه فاطمه را می‌بوسم.[۲]



سینه زهرا (علیها السلام) گنجینه است! یعنی آنچه که احکام و امر در تمام خلقت است، در سینه حضرت زهرا (علیها السلام) است. اگر نام این کتاب را گنجینه گذاشتیم، این کتاب به امر حضرت زهرا (علیها السلام) نوشته شده است.



وقتی که این کتاب را می‌خوانید باید کاملاً توجه‌تان به آن باشد. اگر فکرتان جای دیگر باشد با روح این کتاب آشنا نیستید. این حرف‌ها در جو خلقت بوده و حالا در این کتاب آمده است. این کتاب، ذکر مصیبت و افشای ولایت است. خواستِ ائمه طاهرین هم، افشای ولایت است.



کاش وعاظ محترم توجه می‌کردند که همه چیز در این کتاب هست و دنبال چیز دیگری نمی‌گشتند. الحمد لله به کمک خود حضرت زهرا (علیها السلام) این کتاب مصحف است! و آن حرفهایی که آن زمان نگذاشتند افشا شود، در این کتاب زده شده است.



والله! بالله! می‌بینم و می‌دانم، کسانی هستند که این کتاب را احترام نمی‌کنند. به دینم! این‌ها کسانی هستند که مصحف را احترام نکردند! عده کمی این کتاب را احترام می‌کنند. جگر من خون است؛ اما امر شد این حرف‌ها زده شود. ما به امر ایشان این کتاب را نوشتیم. حضرت فرمود: بگو! 



مردم آن زمان، اهل دنیا بودند که قرآن ناطق یعنی علی بن ابی طالب (علیه السلام) را نپذیرفتند. والله! بالله! کسی که اهل دنیا باشد، اهلیتِ خواندنِ این کتاب را ندارد. همانطور که این کتاب آن زمان غریب بود، الان هم غریب است. فقط کسی که ولایتش تزریقی باشد این کتاب را می‌پذیرد؛ چون خواست امیرالمؤمنین (علیه السلام) حضرت زهرا (علیها السلام) است و این کتاب، خواستِ فاطمه زهرا (علیها السلام) است! باید ولایت‌پذیر باشید تا این کتاب را بپذیرید وگرنه حوصله خواندنش را هم ندارید و کمی از آن را می‌خوانید و کنار می‌گذارید، چون یقین به احکام ندارید. اما حوصله ویدئو و تلویزیون و ماهواره را دارید و این‌ها در نظر شما افضل به احکام و امر شده است! این کتاب، نظریه حضرت زهرا (علیها السلام) است.



همانطور که حرف حضرت زهرا (علیها السلام) را نپذیرفتند، به سی جزء کلام الله این کتاب را هم نمی‌پذیرند؛ چون مانند همان عده الان هم در دنیا هستند. مگر نسل بنی امیه و بنی مروان در دنیا نیستند؟ نمی‌توانم افشا کنم که مرا مجرم کنید. چون اغلب شما گنه‌کاران را بی‌گناه و بی‌گناهان را گنه‌کار می‌دانید.  آن‌هایی که حضرت فاطمه (علیها السلام) را کشتند تا مصحف را افشا نکند، امروز هم متقی را می‌کشند که احکام را فاش نکند! چون مردم پایبند گناه هستند؛ اما متقی می‌گوید گناه نکنید و پیرو خدا و ائمه باشید. او دائم آگاهی می‌دهد. این مردم نمی‌خواهند آگاه باشند، می‌خواهند آزاد باشند! این است که حضرت می‌فرماید: در آخرالزمان اگر یکی با دین از دنیا رفت، ملائکه آسمان تعجب می‌کنند! باید این حرف‌ها را بخوانید و برای مظلومیت حضرت زهرا (علیها السلام) اشک بریزید، آن‌وقت به تمام آیات قرآن! برای دوازده امام، چهارده معصوم اشک ریخته‌اید. چون امام حسن (علیه السلام) می‌فرماید: وقتی مادرم فاطمه (علیها السلام) را کشتند، همه ما را کشتند!









گنجینه


تمام خلقت ذرات است، امیرالمؤمنین (علیه السلام) مافوق ذرات است؛ یعنی ذراتی محبت امیرالمؤمنین (علیه السلام) را داشته باشی نجات پیدا می‌کنی؛ اما باید محبت کس دیگر را نداشته باشی، فقط محبت علی (علیه السلام)! در باطنِ هر کسی باید خدا باشد تا ولایت را قبول کند. اگر باطنِ شما خداخواه نباشد، امیرالمؤمنین (علیه السلام) را قبول نمی‌کنید؛ چون امر خدا علی بن ابی طالب (علیه السلام) است. اهل تسنن، خدا، خدا و قرآن، قرآن می‌کنند، اما این تظاهر است؛ چون امر خدا را قبول ندارند.



علی‌شناسی، خداشناسی است، نه این که خداشناسی، علی‌شناسی باشد؛ چون شناختی که امر خدا را قبول نداشته باشی صحیح نیست! این چه خداشناسی است که اهل تسنن دارند؛ اما خدا آنها را از خودش دور می‌کند و می‌گوید کافر و مرتدند! در آخرالزمان هم که می‌گوید: اگر یک نفر با دین از دنیا برود، ملائکه آسمان تعجب می‌کنند؛ چون ما علی (علیه السلام) نداریم و عقیده خودمان را در ولایت پیاده می‌کنیم، در صورتی که باید ولایت را در خودمان پیاده کنیم.



قبولی امیرالمؤمنین (علیه السلام)، قبولی تمام خلقت است؛ یعنی اگر تمام خلقت «علی» نگویند، خدا قبولشان نمی‌کند. این قانون خدا است! اگر امیرالمؤمنین (علیه السلام) را شناختید، تمام خلقت را شناختید وگرنه هیچ چیزی را نشناخته‌اید. اگر علی (علیه السلام) را شناختید، خدا نمی‌شوید؛ اما صفات خدا می‌شوید! چون فقط خداست که علی (علیه السلام) را می‌شناسد، هیچ کسی او را به طور کامل نمی‌شناسد! خدا درباره هیچ کسی نفرموده به عزت و جلالم قسم! اگر عبادت ثقلین کنی و امیرالمؤمنین (علیه السلام) را به «الیوم اکملت لکم دینکم»[۳] قبول نداشته باشی تو را به رو در جهنم می‌اندازم! 



پس خواست خدا ولایت است، نه عبادت! این مانند آن است که پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) به سلمان فرمود: اگر همه عالم یک طرف رفت و علی (علیه السلام) طرف دیگر، تو طرف علی (علیه السلام) برو! پس اگر طرفدار علی (علیه السلام) نباشید، طرفدار هر کس دیگری که باشید، باطل است؛ اما در آخرالزمان برای امیرالمؤمنین (علیه السلام) مصداق درست می‌کنند! چرا می‌گوید آخرالزمان «شر الازمنه»[۴] است؟ چون تمام این مردم طرف مصداق می‌روند، نه طرف امیرالمؤمنین (علیه السلام)! یک عده‌ای آمریکا را می‌خواهند، یک عده‌ای انگلیس را می‌خواهند و عده‌ای هم پیرو ادیان می‌شوند. تمام اینها، مصداق درست کردن است! آن زمان هم مصداق درست کردند که فرمود مرتد و کافرند! ما باید پیرو کلام باشیم، امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌فرماید «أنا قرآن الناطق!» 



بیایید علی (علیه السلام) داشته باشید تا در برابر تمام ممکنات خدا سرافراز باشید. چون تمام خلقت می‌گویند علی! در پایه‌های عرش نوشته علی! زنگ درِ بهشت علی است. عرش خدا عبورگاه علی (علیه السلام) است. پس اگر می‌گوید «قلب المؤمن عرش الرحمن» ، باید در آن قلب، خواست علی (علیه السلام) باشد، نه خلق، نه بدعت‌گذار و نه خیال‌های باطل! باید قلبتان مانند آن کسی که قلبش علی، علی می‌گفت، علی (علیه السلام) بگوید! 



همه جا، جای علی (علیه السلام) است. چرا؟ دومی یک شب امیرالمؤمنین (علیه السلام) را مهمان کرد، صبحِ آن روز گفت که دیشب علی (علیه السلام) خانه ما بوده است. حضرت زهرا (علیها السلام) فرمود: علی (علیه السلام) در خانه بود! ملائکه هم گفتند: علی (علیه السلام) در عرش خدا بود. پس علی (علیه السلام) همه جا هست. مکان کوچکتر از آن است که علی (علیه السلام) در آن باشد. همان‌طور که خدا مکان را به وجود آورده، مکان در علی (علیه السلام) است، نه این که علی (علیه السلام) در مکان باشد! وقتی که خدا ایجاد سخن می‌کند، صدایش از همه خلقت می‌آید؛ پس خدا جا ندارد! تمام خلقت اسم خداست، تمام خلقت، اسم علی (علیه السلام) است! 



کسی از مُلک و ملکوت خدا سر در نمی‌آورد. در تمام خلقت کسی که نافرمانی می‌کند بشر است. بشر هم می‌تواند «اولئک کالانعام بل هم اضل»[۵] بشود و هم می‌تواند ازلی شود. وقتی پیامبر به معراج رفت، به قطار شتری رسیدند که بار آنها کتاب بود، کمی مکث کرد. جبرئیل گفت باید از زیر آن رد شویم. ستاره‌ای است که هر سی هزار سال یک بار می‌درخشد و من سی هزار بار آن را دیده‌ام و هنوز این قطار می‌رود. پرسید در این کتاب‌ها چیست؟ گفت: اینها همه‌اش فضایل پسر عمت علی (علیه السلام) است که به تمام کرات خلقت می‌رود! پس همه کرات خلقت باید فضایل امیرالمؤمنین (علیه السلام) را بگویند. دنیا، مثل یک دانه خشخاشی است که در فضای این خلقت انداخته شده و این را هم خدا برای امتحان بشر خلق کرده است. قرآن در زمان پیامبر به ایشان نازل شد؛ اما قبل از نزول قرآن، این کتاب‌ها به تمام کرات پخش می‌شده و آنها باید عمل می‌کردند.



همه کرات خلقت تنظیم است؛ یعنی «لا اله الا الله، محمد رسول الله، علی ولی الله» می‌گویند. معلوم می‌شود که به همه آنها ولایت نازل شده است و قرآن برای ما زمینی‌هاست! پیامبر فرمود: من دو چیز بزرگ را در میان شما به امانت می‌گذارم: یکی قرآن است و یکی عترت. دست روی دوش امیرالمؤمنین (علیه السلام) گذاشت و گفت: قرآن را از او بپرسید. همانجا دومی جگر رسول الله را خون کرد و گفت: «حسبنا کتاب الله!» کتاب خدا ما را بس است و عترت را کنار زد. 



مگر می‌شود عترت را کنار زد؟! اگر می‌توان خدا را کنار زد، عترت را هم می‌شود کنار زد! عترت کنار نیست، عترت تمام خلقت است. اصلاً خدا خلقت را به واسطه علی (علیه السلام) و فرزندان علی (علیه السلام) خلق کرده است! محبوب خدا، مقصد خدا و امر خدا، امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است. آن کتاب‌هایی که بار شترها بود، همه‌اش فضایل علی بن ابی طالب (علیه السلام) است که به تمام خلقت صادر می‌شود.



تنظیم تمام خلقت قبولی امیرالمؤمنین (علیه السلام) است. مگر این خطاب که خدا می‌گوید: اگر علی (علیه السلام) را قبول نداشته باشی، تو را می‌سوزانم، به ما چهار تا شاخ شکسته است؟ این امر، برای کل خلقت است. امیرالمؤمنین (علیه السلام) امیرِ تمام کرات است! مقصد خدا از گردش تمام افلاک امیرالمؤمنین (علیه السلام) است.



امر خدا علی (علیه السلام) است، هدف خدا علی (علیه السلام) است! حالا بشر به جای قبولی ولایت، برای امیرالمؤمنین (علیه السلام)، یعسوب الدین، امام المبین، حجت خدا، وصی رسول الله، علی بن ابی طالب (علیه السلام) مشابه درست می‌کند! مگر بعد از رسول الله این کار را نکردند؟ ما باید فهم داشته باشیم؛ اما آدم هر چقدر نگاه می‌کند، از این مردم نفهمی می‌جوشد! 



خدا تمام این خلقت را که خلق کرد، یک امریه صادر کرد: ای خلقت! در امر علی (علیه السلام) باش؛ یعنی تمام خلقت در یَد قدرت امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است. چرا؟ خورشید در جای خود ایستاده و دنیا دور آن می‌گردد. حالا امیرالمؤمنین (علیه السلام) آن را برگرداند. پس اختیار تمام خلقت با اوست. به کوری چشم آن‌ها که برای امیرالمؤمنین (علیه السلام) مشابه درست می‌کنند! آنها خنگ‌ترینِ مردم هستند، تا حتی از حیوانها خنگ‌ترند! 



اصلاً غیر از علی (علیه السلام) کسی وجود ندارد که خدا حرف او را بزند! همه کسِ خدا امیرالمؤمنین (علیه السلام) است. همه کسِ پیامبر امیرالمؤمنین (علیه السلام) است، همه کسِ حضرت زهرا (علیها السلام) هم امیرالمؤمنین (علیه السلام) است که جانش را فدای علی (علیه السلام) کرد. چرا حضرت فاطمه (علیها السلام) می‌گوید: جانم را فدای علی (علیه السلام) کردم و نمی‌گوید فدای خدا کردم؟! چون امر خدا امیرالمؤمنین (علیه السلام) است. حضرت زهرا (علیها السلام) خودش را فدای امر خدا کرد! خود امام حسین (علیه السلام) هم فدای علی (علیه السلام) شد، وقتی گفت برای چه مرا می‌کُشید؟ گفتند: «بُغضاً لاَبیک!» حالا که امام حسین (علیه السلام) فدای علی (علیه السلام) شد، آن‌وقت خدا می‌گوید: یا ثارالله! ای خون من! یعنی حسین جان! وقتی به تو جسارت کردند، خون مرا ریختند و مرا کشتند! تمام خلقت، فدای علی (علیه السلام) شده است.



زهرای عزیز (علیها السلام) مافوق تمام خلقت است. چون حضرت می‌فرماید: ما حجتیم از برای تمام خلقت و مادرم زهرا (علیها السلام) حجت است از برای ما. یا اینکه امام حسن (علیه السلام) می‌فرماید: وقتی مادرم زهرا (علیها السلام) را کشتند، همه ما را کشتند. پس اگر حضرت زهرا (علیها السلام) خودش را فدای علی (علیه السلام) می‌کند، تمام خلقت فدای علی (علیه السلام) است، فاطمه زهرا (علیها السلام) مافوق تمام خلقت است.



در تمامِ قطراتِ خونم بغض است، بغضی که نمی‌توانم حرفم را بزنم، تا زمانی که ان‌شاءالله آن حقیقتِ خلقت یعنی امام زمان (عج الله فرجه) تشریف بیاورد و ما با او هماهنگ شویم و حرفمان را بزنیم. آن موقع به پیشانی‌ها مُهرِ مؤمن یا منافق می‌خورد و امام زمان (عج الله فرجه) منافقین را گردن می‌زند، (امام صادق قسم می‌خورد مُهرزننده، جدّم علی بن ابی طالب (علیه السلام) است.)  آن‌وقت است که می‌توان حضرت زهرا (علیها السلام) و دشمنان او را افشا کرد. حالا در این جا کمی از آن حقایق را افشا می‌کنیم.



خدا می‌گوید: یا محمد! اگر تو نبودی زمین و آسمان را خلق نمی‌کردم و اگر علی (علیه السلام) نبود تو را خلق نمی‌کردم، اگر زهرا (علیها السلام) نبود، شما را خلق نمی‌کردم. همان طور که پیامبر می‌فرماید: وقتی آدم در گِلش بود من نبی بودم، یا اینکه امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌فرماید: با تمام انبیاء در خفا و با پیامبر آخرالزمان آشکارا آمده‌ام، حضرت زهرا (علیها السلام) هم بوده است. چرا؟ قرآن به پیامبر و مُصحف به حضرت زهرا (علیها السلام) نازل شد. مصحف در تمام خلقتها و قبل از قرآن بوده، پس زهرای عزیز (علیها السلام) هم بوده است. تمام انبیاء باید فرمان مصحف را می‌بردند[۶] و با مصحف زندگی می‌کردند. قرآن برای زمینی‌ها و امتحانِ اهل دنیا است؛ اما راجع به مصحف، آسمانی‌ها از امتحان درآمدند.



مصحف در تمام خلقت پخش شده بود. حضرت زهرا (علیها السلام) می‌خواست که در دنیا هم پخش بشود؛ اما دومی نگذاشت و به معاویه نوشت من زهرا (علیها السلام) را کشتم و نگذاشتم مصحف را فاش کند. حضرت زهرا (علیها السلام) به واسطه مصحف و به واسطه حمایت از علی (علیه السلام) کشته شد؛ چون اگر آن را فاش می‌کرد، غاصب بودنِ آنها معلوم می‌شد. یکی از خصوصیات مصحف این است که اسم شیعه‌ها و تمام وقایع تا قیام قیامت در آن هست. شخصی خدمت امام صادق (علیه السلام) آمد و ادعای عبادت و تقدس کرد. حضرت آن را رد کرد و فرمود: اسم تو در مصحفِ مادرم زهرا (علیها السلام) نیست! 



وقتی پیامبر سینه زهرا (علیها السلام) را می‌بوسید، عایشه اعتراض می‌کرد! پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌فرمود: هر موقع می‌خواهم بوی بهشت را استشمام کنم، سینه او را می‌بوسم؛ یعنی سینه زهرا (علیها السلام) ولایت است! حالا چه کسی سینه فاطمه را خُرد کرد؟ آیا چنین کسی را می‌خواهید؟! به زهرا (علیها السلام) قسم! پیامبر، ولایت را می‌بوسد. اگر پیامبر، افشاءکُن است، حضرت زهرا (علیها السلام) خودِ افشاست. به تمام آیات قرآن! خلقتی را سِیر می‌کنم و می‌گویم، زهرا (علیها السلام) افشاءکنِ تمام خلقت است.



ما فاطمه زهرا (علیها السلام) را نشناخته‌ایم! باید بفهمیم زهرا (علیها السلام) کیست! مگر تو اِسمت را زهرایی گذاشتی، پیرو زهرا (علیها السلام) شدی؟ ببین از دهانت چه بیرون می‌آید؟ آیا این حرفی که می‌زنی، حضرت زهرا (علیها السلام) راضی است؟ باید پیرو زهرا (علیها السلام) باشید، ما بعضی‌هایمان از اسم و شغلمان می‌خواهیم استفاده مادی کنیم. وای به حال ما!



به روح تمام انبیا قسم! اگر بخواهید اسم حضرت زهرا (علیها السلام) را بیاورید، باید با وضو باشید. آیا وضو دست و صورت شستن است؟ وضو؛ یعنی باید دست از تمام دنیا و مافی‌های آن بشویی، آن‌وقت بگویی زهرا (علیها السلام)! فاطمه یعنی این! حضرت می‌فرماید: اگر اسم دخترت را زهرا (علیها السلام) گذاشتی، احترامش کن، مبادا او را بزنی، اسم زهرا (علیها السلام) را احترام کن. حالا اینها به خودِ حضرت جسارت کردند و او را زدند.



با این که خدا گفت نورِ زمین‌ها و آسمانها به واسطه امیرالمؤمنین (علیه السلام) است؛ اما حضرت زهرا (علیها السلام) در ظاهر نورفشانی می‌کرد. عایشه در صورتی که با حضرت زهرا (علیها السلام) خوب نبود، نقل می‌کند تا زمانی که زهرا (علیها السلام) در مدینه بود، ما در شب به نور زهرا (علیها السلام)، سوزن نخ می‌کردیم[۷] یعنی نورِ زهرا (علیها السلام) تمام مدینه را گرفته بود. حالا این را او می‌گوید؛ اما شاید این نور، تمام دنیا را گرفته بود! زهرا (علیها السلام) یعنی نورفشان.[۸]



آیا زهرا (علیها السلام) را شناختید یا نه؟ گفتم: زهرا جان! خوشا به حال آن یهودی که چادرت را نزد او به امانت گذاشتی، پیشِ ما چیست؟! ما باید محبتِ زهرا (علیها السلام) داشته باشیم. محبتِ فاطمه این است که همیشه یاد مصیبت‌هایش باشیم و بیزاری از دشمنان او داشته باشیم. حالا حضرت زهرا (علیها السلام) چادرش را به آن شمعون یهودی امانت داد و قدری جُو گرفت تا نان بپزد. مردم نگاه فقیری به این‌ها می‌کردند؛ اما نمی‌دانستند که تمام خلقت به امر حضرت زهرا (علیها السلام) است و می‌خواهد به این واسطه، آن یهودی را هدایت کند! وقتی که شب شد، شمعون دید نوری به آسمان می‌رود، خوب نگاه کرد و دید چادر زهرا (علیها السلام) است که نورفشانی می‌کند. همانطور که زهرا (علیها السلام) نور است، چادرش هم نورفشانی می‌کند. 



آن یهودی چادر فاطمه را دید و مسلمان شد؛ اما آن مسلمان‌ها، خودِ حضرت را دیدند و کشتند. فاطمه را نشناختند و این کارها را کردند! زهرا (علیها السلام) شناختن، خلقت شناختن است. چون خدا فقط در مورد او گفته که ناموسِ من است. این منحصر به حضرت زهرا (علیها السلام) است.



همان طور که امیرالمؤمنین (علیه السلام) کفواً اَحد است، زهرای عزیز (علیها السلام) هم کفواً اَحد است! یعنی مانند ندارد. آنهایی که زهرا (علیها السلام) را کشتند کفواً اَحد را کشتند! ای کاش با او مانند یک زن عادی برخورد می‌کردند. به تمام آیات قرآن! در عجبم که چرا جان نمی‌دهم! خدا با قدرتش مرا حفظ کرده است وگرنه باید از این غصه بمیرم. مگر به یک زن عادی سیلی می‌زنند؟ بازویش را می‌شکنند؟ و او را بین در و دیوار می‌گذارند؟! به اندازه یک زن مسلمان هم به او احترام نگذاشتند. چرا؟ کینه داشتند! آنها گفتند اسلامِ بی‌علی و مردم هم از آنها پیروی کردند و این همه مذمت شدند.



تمامِ همت و عقیده حضرت زهرا (علیها السلام) این بود که آن دو نفر پیش نروند و مردم تسلیم امیرالمؤمنین (علیه السلام) شوند که هم خودشان و هم آیندگان هدایت شوند. به همین دلیل با صورتِ نیلی، پهلوی شکسته و بازوی وَرم کرده، سوار الاغ می‌شد و به درِ خانه‌ی مهاجر و انصار می‌رفت که بیایید علی (علیه السلام) را یاری کنید! چون رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: علی جان! اگر چهل نفر با تو بودند، حقّت را از آن دو نفر بگیر. فاطمه زهرا (علیها السلام) می‌خواست که آن چهل نفر بیایند. آنها باید با شمشیر برهنه و سرهای تراشیده، آستین‌های بالا زده می‌آمدند؛ اما هیچ کسی نیامد! فقط سلمان، اباذر، مقداد و عمار یاسر آمدند.



حضرت زهرا (علیها السلام) می‌خواست ولایت افشا شود. در آخر هم به تمام این خلقت و مردم گفت: علی (علیه السلام) بر حق است، حق، علی (علیه السلام) است! چون که اگر علی (علیه السلام) نباشد حق، شما را نمی‌پذیرد. به تمام عالمیان اعلام کرد: حالا که نیامدید، من جانم را فدای علی (علیه السلام) می‌کنم. به دینم! ندای زهرا (علیها السلام) در تمام این خلقت هست؛ اما فقط کسی که عمل می‌کند، آسمانی‌ها هستند. خدا گفت: زهرا جان! ای ناموس من! ای ناموس دهر! اگر زمینی‌ها به «هَل مِن ناصر» تو لبیک نگفتند، کُراتی را خلق می‌کنم که به ندای تو پاسخ دهند. خلقت‌هایی را خلق می‌کنم که فقط علی (علیه السلام) بگویند. به دینم! تمام کراتِ این عالم برای دل‌خوشی زهرا (علیها السلام) است وگرنه در این دنیا که مردم پشت به ولایت کردند و دنبال خلق رفتند! 



در هر زمانی اشخاصی در دنیا برانگیخته می‌شوند و زِمام را در دست می‌گیرند. بعد از رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) آن دو نفر برانگیخته شدند و بعد از آن بنی امیه و بنی عباس آمدند و مردم هم دنبالشان رفتند. همه این‌ها برانگیخته دنیاست، نه اینکه برانگیخته خدا و پیامبر باشد و تمامشان در باطلند! عده‌ای بودند که نقشه می‌ریختند و از اول با علی بن ابی طالب (علیه السلام) دشمنی داشتند. وقتی به خواستگاری حضرت زهرا (علیها السلام) آمدند، پیامبر فرمود: همسر زهرا (علیها السلام) را خدا باید حواله بدهد. ندا آمد یا محمد! من ستاره‌ای از آسمان می‌فرستم، به خانه هر کسی که رفت، زهرا (علیها السلام) همسر اوست. مردم خانه‌هایشان را چراغانی و آب‌پاشی کردند. این‌ها آنقدر نادانند که می‌خواهند حضرت زهرا (علیها السلام) همسر و به امر آنها باشد؛ اما دیدند که آن ستاره آمد و به خانه علی بن ابی طالب (علیه السلام) رفت.



عقد حضرت زهرا (علیها السلام) و امیرالمؤمنین (علیه السلام) در عرش معلی شده است، نه برای زهرا (علیها السلام) کُفوی به غیر علی (علیه السلام) است، نه علی (علیه السلام) کُفوی به غیر زهرا (علیها السلام) دارد[۹] اما این جریان را خدا به وجود آورد که مردم اعتراض نکنند.



خدا آب و نمک را مهریه حضرت زهرا (علیها السلام) قرار داد. (در گذشته آب و نمک را نمی‌فروختند، می‌گفتند اگر بفروشیم توهین به مهریه حضرت زهرا (علیها السلام) شده است.)  اگر از آب مهم‌تر بود، خدا همان را مهر حضرت زهرا (علیها السلام) می‌کرد. تمام خلقت تا حتی آسمان‌ها احتیاج به آب دارند و اگر آب نباشد تمام آن‌ها خشک می‌شود. پس تمام خلقت نه فقط مدیون زهرا (علیها السلام) است؛ بلکه مدیون مهریه حضرت زهرا (علیها السلام) است. شیعه وارث حضرت زهرا (علیها السلام) است! وارثِ زهرا (علیها السلام) وقتی از آب استفاده می‌کند باید خدا را شکر کند که زهرا (علیها السلام) را به او داده است. به واسطه زهرا (علیها السلام) دریاها و باران را به او داده، به واسطه مهریه زهرا (علیها السلام) تمام ممکنات، سبز است. چرا حواستان به تولید خارجی‌هاست و به تولید حضرت زهرا (علیها السلام) نیست؟! شما اگر آب می‌خورید و صورتتان را می‌شویید، باید بدانید که مدیون زهرا (علیها السلام) هستید. من دوش را که باز می‌کنم می‌گویم: زهرا جان! من دارم به توسط مهریه تو پاک می‌شوم. این طور که باشید همیشه یاد حضرت زهرا (علیها السلام) هستید.



ما فراموش‌کاریم! همانطور که مردمِ آن زمان سفارشهای رسول الله را در مورد حضرت زهرا (علیها السلام) فراموش کردند و امیرالمؤمنین (علیه السلام) را تنها گذاشتند. حالا آن عده‌ای که با امیرالمؤمنین (علیه السلام) دشمنی داشتند، گفتند: باید قرابت علی (علیه السلام) را با پیامبر قطع کنیم، چون علی (علیه السلام) در بین مردم به واسطه همسری حضرت زهرا (علیها السلام) احترام دارد! چطور این کار را بکنیم؟ باید با اسمِ اسلام، زهرا (علیها السلام) را بکُشیم! اینها بعد از این که در جلسه بنی ساعده جمع شدند و خودشان برای پیامبر جانشین معلوم کردند به مسجد آمدند و از مردم برای اولی بیعت گرفتند. گفتند که علی (علیه السلام) با خلیفه مردم بیعت نکرده و مدتی است که به مسجد نیامده است. دومی گفت: مگر پیامبر نگفته است که هرکس به مسجد نیامد به سراغ او بروید؟ و از این روایت سوء استفاده کرد. بعد به مُغیره گفت: برو و به علی (علیه السلام) بگو که به مسجد بیاید. وقتی مغیره به درِ خانه آمد، حضرت زهرا (علیها السلام) به او گفت که علی (علیه السلام) دارد قرآن را جمع‌آوری می‌کند. مغیره برگشت و دومی گفت دیدید که علی (علیه السلام) نیامد؟ او دارد بین مسلمان‌ها تفرقه می‌اندازد. همگی با هم برویم و علی (علیه السلام) را به مسجد بیاوریم! و با مردم به درِ خانه امیرالمؤمنین (علیه السلام) هجوم آوردند. حضرت زهرا (علیها السلام) گفت شاید به واسطه سفارش‌های پیامبر حیا کنند و برای اینکه حجت تمام شود، خودش پشت در آمد و گفت هنوز آب غسل پدرم خشک نشده است! دومی گفت: حرف‌های زنانه را کنار بگذار، در را باز کن وگرنه در را آتش می‌زنم! گفتند که در این خانه حسن و حسین حضور دارند! درِ این خانه را جبرئیل می‌بوسیده و پیامبر با اجازه وارد می‌شد. گفت: تفرقه‌ای که در اسلام می‌افتد، از این حرف‌ها مهم‌تر است! خانه را با اهلش آتش می‌زنم. هیزم بیاورید! و در را آتش زد.



یکی از وعاظ گفته بود که باعث کشته شدن حضرت زهرا (علیها السلام) آن غلاف شمشیر بود که قنفذ به بازوی حضرت زد. برایش پیغام دادم چه می‌گویی؟ مگر دست کسی بشکند از بین می‌رود؟ باعث کشتن حضرت زهرا (علیها السلام)، دومی بود! خودش به معاویه نوشت: وقتی که دیدم زهرا (علیها السلام) پشت در است، کمی رقت کردم؛ اما یاد بغضی که با علی (علیه السلام) داشتم افتادم و چنان به در فشار آوردم که عضله‌های فاطمه را خُرد کردم. (یعنی تمام اشیای بدنش خُرد شد!)  ای معاویه! بدان که زهرا (علیها السلام) دیگر مُصحف را افشا نمی‌کند. 



نه این که حضرت زهرا (علیها السلام) عرش خدا باشد، خانه زهرا (علیها السلام)، عرش الرحمن است. عرش خدا، جای عبور ائمه است، خانه زهرا (علیها السلام) هم جای اینهاست. آن بالای آسمان است و این روی زمین است. اگر عرش نبود که حضرت زهرا (علیها السلام) عمویش را راه می‌داد، آن دومی عرش خدا را آتش زد. همان آتش شعله کشید و خیمه‌های امام حسین (علیه السلام) را آتش زد. همانها که آمدند درِ خانه حضرت فاطمه (علیها السلام) را آتش زدند، خیمه‌های امام حسین (علیه السلام) را هم آتش زدند. اینها همان افراد بودند و الان هم از آن نسل هستند! مگر امام زمان (عج الله فرجه) بیاید و گردن آنها را بزند.






	صبر کن یا فاطمه! ای بانوی پهلو شکسته!
	
	آن طبیب دردمندان با شیشه دارو و درمان خواهد آمد[۱۰] 









آن متقی را خدا نگه داشته، وگرنه از غصه آن حملاتی که به فاطمه زهرا (علیها السلام) و امام حسین (علیه السلام) شده است، نابود می‌شود. چون حملات، بد حملاتی بود! تمام ظلم و جنایتی که در این عالم می‌شود کسانی می‌کنند که پیرو خلق هستند! این همه که می‌گویم دنبال خلق نروید، یزیدِ سگ بازِ بچه ملوطِ حرام‌زاده که نمی‌توانست حسین ما را شهید کند. آنهایی که به امرش بودند، این کار را کردند! شما باید خیلی مواظب باشید که به ولایتتان خدشه نخورد. هیچ چیزی به ولایت خدشه نمی‌زند، مگر پیروی از خلق!



شما باید پیرو امام زمان (عج الله فرجه) باشید و دنبال خلق نروید. آن‌ها دنبال خلق رفتند که جسارت به ولایت کردند! جسارت به امیرالمؤمنین (علیه السلام)، جسارت به تمام خلقت است. وقتی که حضرت زهرا (علیها السلام) پشت در افتاده بود، به داخل خانه هجوم آوردند و امیرالمؤمنین (علیه السلام) را با طناب به مسجد بردند! این طنابی که گردن امیرالمؤمنین (علیه السلام) انداختند گردن تمام خلقت انداختند. مسلمان‌ها کافر شدند؛ اما یک یهودی مسلمان شد! وقتی که دید امیرالمؤمنین (علیه السلام) را می‌کِشند، یک دفعه گفت: «لا اله الا الله، محمد رسول الله، علی ولی الله» گفتند: مگر در جنگ خیبر نبودی؟ گفت: آن جا دیدم که علی (علیه السلام) هفت قلعه را روی هم ریخت؛ اما الان با آن قدرتی که دارد، به گردنش طناب انداخته‌اند و می‌کِشند و حرفی نمی‌زند. پس علی (علیه السلام) بر حق است! اما مسلمانها، نمازخوان‌ها، حج‌بروها، قرآن‌خوان‌ها، نماز شب‌خوان‌ها، کافر شدند!



هیچ گناهی بدتر از این نیست که دنبال خلق بروید و ائمه را خلق حساب کنید! اینها که خلق نیستند. آن قدر این پنج تن مهم هستند که خدا عرش و فرش و آسمان و تمام خلقت را به واسطه اینها خلق کرده است! [۱۱] مگر ما می‌توانیم اینها را بشناسیم؟! تمام خلقت در مقابل زهرای عزیز (علیها السلام) کادو است. حضرت زهرا (علیها السلام) یک نفس از روی ناراحتی کشید، تمام ماوراء اعلام آمادگی کرد که ای زهرا، ما به امر تو هستیم. تمام خلقت فرمان زهرا (علیها السلام) را می‌برند. 



وقتی حضرت زهرا (علیها السلام) برای حمایت از امیرالمؤمنین (علیه السلام) به مسجد آمد و گفت دست از علی (علیه السلام) بردارید، هنوز نفرین نکرده بود که ستون‌ها از جا حرکت کرد. این‌ها فقط مسجد را می‌دیدند؛ اما دنیا می‌خواست با نفرین حضرت زهرا (علیها السلام) زیر و رو شود، چرا؟ توهین به ولایت شد. امیرالمؤمنین (علیه السلام) زهرا (علیها السلام) را می‌شناسد و می‌داند که تمام این خلقت در قبضه قدرت زهرا (علیها السلام) است و اگر نفرین کند همه نابود می‌شوند. اصلاً خلقت در مقابل حضرت زهرا (علیها السلام)، ارزش ندارد. زهرا (علیها السلام) ناموس دهر است. حالا امیرالمؤمنین (علیه السلام) فرمود: سلمان! به زهرا (علیها السلام) بگو تو دختر رحمة للعالمین هستی، اگر نفرین کنی طیور در جوِ هوا هلاک می‌شوند. این نفرین به آن جا هم اثر می‌کند و تمام، نابود می‌شوند! اما به خاطر طیور نفرین نکن. نگفت به خاطر این مردم! خدا هم می‌گوید «الّلهُم العَن جِبتِ و الطاغوت و اتباعهُما»؛ یعنی لعنت خدا بر آن دو نفر و پیروانشان. اینها همه داشتند نگاه می‌کردند و کسی از امیرالمؤمنین (علیه السلام) و حضرت زهرا (علیها السلام) حمایت نکرد.



شما هم نگاهتان به امریکایی‌ها و انگلیسی‌هاست! برو خجالت بکش و حیا کن. به تمام آیات قرآن! نگاه کردن به تلویزیون و بساط لهو و لعب، رو برگرداندن از فاطمه زهرا (علیها السلام) است. ای هیأتی! برو غیرتی شو! 



آن دو نفر می‌خواستند بعد از این همه ظلم و جنایت، خودشان را بی‌تقصیر نشان دهند و گفتند که ما می‌خواهیم به عیادت دختر پیامبر بیاییم! اما حضرت زهرا (علیها السلام) اجازه نداد. دوباره تکرار کردند و امیرالمؤمنین (علیه السلام) گفت: فاطمه جان! اینها مرا اذیت می‌کنند. حالا حضرت زهرا (علیها السلام) اجازه داد؛ اما وقتی آمدند رویش را از آنها برگرداند و گفت: مگر پدرم نفرمود هر کس زهرا (علیها السلام) را اذیت کند، مرا اذیت کرده و هرکس مرا اذیت کند، خدا را اذیت کرده، رضایت زهرا (علیها السلام)، رضایت من است و رضایت من، رضایت خداست؟! خدایا، شاهد باش که من از این دو نفر ناراضی‌ام! [۱۲] وقتی که بیرون آمدند، اولی گریه کرد! دومی به او گفت: تو خلیفه اسلامی! چرا یک زن تو را ناراحت کرده؟ فاطمه زهرا (علیها السلام) را زن حساب کردند که این کارها را کردند، اما اینها نور خدا هستند و خلق نیستند.



وقتی که زهرای عزیز (علیها السلام) را زدند و کشتند، خدا می‌خواست تمام دنیا را نابود کند! دنیایی که در آن زهرا (علیها السلام) را بکشند ارزش ندارد. چرا فکر نمی‌کنید؟ چرا اندیشه ندارید؟ آیا حضرت زهرا (علیها السلام) از ناقه صالح کمتر است؟ وقتی ناقه را پی کردند، همه نابود شدند. خدا می‌داند که با جگر من چه می‌شود؟ چرا معرفت در حق زهرا (علیها السلام) ندارید؟! عده‌ای کشتند و عده‌ای نگاه کردند و بعد به نماز جماعت رفتند و به زهراکش اقتدا کردند! یعنی تمام مردم به این کار شرکت کردند. حالا خدا گفت: یا علی! چون حبیبه مرا کشتند، می‌خواستم همه عالم را نابود کنم، اما به خاطر این چند نفر که به زهرا (علیها السلام) نماز خواندند و دل تو را کمی خوش کردند، زمین و آسمان را نابود نکردم و به تمام عالم روزی می‌دهم. یعنی حیاتِ عالم تجدید شد! این عظمت فاطمه و پیروان فاطمه است. 



عالم به واسطه زهرا (علیها السلام) و پیروانش باقی ماند. خدا کسانی را که ولایتشان کامل است، این همه دوست دارد و می‌گوید اگر تمام دنیا را یک لقمه کنی و دهان مؤمن بگذاری اسراف نکرده‌ای. اما چه کسی این حرف‌ها را می‌فهمد؟! وقتی امیرالمؤمنین (علیه السلام) شهید شد، جبرئیل میان زمین و آسمان گفت: ارکان خدا شکست؛ اما زهرا (علیها السلام) عصاره تمام ارکان است. 



«هو الاول و الآخر» علی (علیه السلام) است؛ اما حضرت زهرا (علیها السلام) هم هست. آنچه صفات امیرالمؤمنین (علیه السلام) دارد، فاطمه زهرا (علیها السلام) هم دارد. آن‌ها همه چیز را می‌دانند؛ اما گاهی با هم نجوا می‌کنند. روزی حضرت زهرا (علیها السلام) با امیرالمؤمنین (علیه السلام) بیتوته‌ای داشتند. فرمود: علی جان! می‌خواهی بگویم که چه وقت اصلاً عالمی نبوده؟ یعنی اصلاً وجودی در تمام کون و مکان نبوده و چه وقت وجود شده است؟! چه وقت خدا زمین و آسمانها و کُرات را خلق کرده است؟! هر کُره‌ای چه مخلوقات و افرادی دارد؟ و هدف خدا از خلقت این‌ها چه بوده است؟ همه خلقتها را در نظر دارم، علی جان! بشارت به تو می‌دهم، تمام آن‌ها می‌گویند: علی! خاک بر سر اهل دنیا کند که می‌گویند ناعلی! حضرت زهرا (علیها السلام) می‌خواهد بگوید که اینها را خدا در اختیار ما گذاشته است، تو من هستی و من تو هستم! آنچه که تو می‌دانی من می‌دانم و آنچه که من می‌دانم تو می‌دانی! سینه زهرا (علیها السلام) گنجینه تمام خلقت است! هنوز خلقت به وجود نیامده، زهرا (علیها السلام) بوده است؛ یعنی آن زمان که خدا بوده، حضرت زهرا (علیها السلام) و امیرالمؤمنین (علیه السلام) و رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) هم بوده‌اند؛ چون اینها نور خدا هستند.



نه برای زهرا (علیها السلام) کفوی به غیر از علی (علیه السلام) هست و نه علی (علیه السلام) کفوی به غیر از زهرا (علیها السلام) دارد. حالا می‌گویند غلو می‌کنی! تو اصلاً نمی‌فهمی که غلو چیست؟! ساکت باش! 






	گر نداری معرفت ساکت نشین و دم مزن
	
	پسته بی‌مغز اگر لب وا کند رسوا شود









تو مگر عظمت فاطمه را می‌دانی که می‌گویی غلو کرده‌ای؟! تو که شناسایی نداری چرا جسارت می‌کنی؟ تمام این‌ها که می‌گوییم از روی اثرِ حب ولایت است، وگرنه زهرا (علیها السلام) بالاتر از این‌هاست. والله! بالله! تو بغض زهرا (علیها السلام) داری که می‌گویی غلو نکن وگرنه باید بگویی که زهرا (علیها السلام) از این حرف‌ها مهم‌تر است؛ چون زهرا (علیها السلام) ناموس خداست.



مگر ما می‌توانیم ناموس خدا را افشا کنیم؟! ما نه خدا را شناختیم و نه ناموسش را! مگر خدا در تمام خلقت دو ناموس دارد؟ یک امر دارد که علی (علیه السلام) است و یک ناموس دارد که زهرا (علیها السلام) است. این‌ها توأم به هم هستند. حالا زهرای عزیز (علیها السلام) را شناختید؟ آن کسی که او را زد، ناموس خدا را زد، ناموس دهر را زد! عصاره تمام خلقت را زد!



اگر گفتیم هر کاری را با فکر انجام دهید درست است؛ اما این بدل است. اصلِ تفکر این است که کتک خوردن زهرا (علیها السلام) را ببینید، فشار دادن زهرا (علیها السلام) و شکستن بازویش را ببینید و به قاتل او نگویید خلیفه اسلام! چرا امام زمان (عج الله فرجه) گریه می‌کند؟ بازوی شکسته زهرا (علیها السلام) را می‌بیند، صورت نیلی را می‌بیند، آیا شما می‌رقصید؟ خجالت نمی‌کشید؟ حیا نمی‌کنید؟ چرا نمی‌بینید؟ مگر زهرا (علیها السلام) در عالم دفن شده است؟ زهرا (علیها السلام) در عالم نقل شده است. اگر اتصال به ولایت باشید، باید اتصال به مصیبت فاطمه (علیها السلام) باشید.



به حضرت عباس! من دارم می‌بینم. هر شب یک سلام به حضرت زهرا (علیها السلام) می‌دهم و می‌گویم خدا لعنت کند آن کسی که به بازویت غلاف شمشیر زد، خدا لعنت کند آن کسی که کاغذِ فدکِ تو را جوید و تُف کرد! اگر دائم به یاد آنها باشید، سنخه آن‌ها می‌شوید؛ این دین است! اگر اینطور شدید دین دارید! چون حضرت می‌فرماید: دین حب و بغض است. اگر شما حب ائمه طاهرین و بغض دشمنانشان را داشته باشید، نه اینکه نجات پیدا کنید، نجات‌دهنده هستید.



به تمام آیات قرآن! تمام اجزای بدنم گواهی می‌دهد که باعث گمراهی و دوری از زهرای مرضیه (علیها السلام)، حب دشمنان ولایت است! حب آن‌ها جهنم است و بغضشان نجات شماست و اگر آن بغض را نداشته باشید، بی‌دین هستید! این که می‌گوید آخرالزمان «شر الازمنه» است، چون بی‌دینی دین شده است و دین بی‌دینی! یعنی در آخرالزمان اغلب مردم به جای بغض دشمنان ولایت، حب آنها را دارند.



بغض دشمنان ائمه طاهرین (علیهم السلام)، حب ولایت است! اویس تبری از دشمنان ولایت داشت که برادر رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) شد. وقتی سلام دومی به او رسید، گفت شهری را که در آن سلامِ این غاصب به من برسد نمی‌خواهم ببینم. حالا با این تبرّی، برادر رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌شود. چون آنچه که جنایت در حق امیرالمؤمنین (علیه السلام) و حضرت زهرا (علیها السلام) شده، از طرف آن دو نفر شده است.



ای کسانی که این کتاب را می‌خوانید! باید شما هم اویس بشوید؛ یعنی بغض دشمنان ولایت را داشته باشید، نه حب آنها را! اما الان کسانی در دنیا هستند که حب آن‌ها را دارند. شما باید از دشمنان ائمه (علیهم السلام) بدتان بیاید و از دوستانشان خوشتان بیاید. آن قدر حضرت از آن دوست خوشش می‌آید که می‌گوید اگر او را نخواهید، دروغ می‌گویید که ما را می‌خواهید! یک دوست واقعی این همه عظمت دارد؛ اما باید تولی و تبری داشته باشد، دوستِ اینها باشد نه فرمان‌بردار خلق! چون عباس (عموی پیامبر)  فرمان خلق را برد که حضرت زهرا (علیها السلام) راهش نداد و گفت برو! تو از ما جدایی. ما هم اگر فرمان خلق را ببریم، زهرای عزیز (علیها السلام) به ما راه نمی‌دهد؛ اما اگر حضرت زهرا (علیها السلام) به ما راه بدهد، تمام ائمه طاهرین (علیهم السلام) به ما راه می‌دهند.



دو چیز است که من همیشه تأکید می‌کنم: از بعدِ رسول الله که تمام مردم مبتلا به گناه و جهنم و دوزخ و نافرمانی و غضبِ خدا و پیامبر شده‌اند، ائمه طاهرین (علیهم السلام) را خلق حساب کردند و دنبال خلق رفتند. زهرای عزیز (علیها السلام) را خلق حساب کردند که مرتکب این همه جنایت شدند و حالا میلیاردها مردم دنبال آن‌ها هستند؛ اما میلیاردها مردم اشتباه می‌کنند! هیچ کس از زهرا (علیها السلام) حمایت نکرد. چه کسانی؟ مسلمانها! حج‌بروها! نمازخوانها! 



آخرالزمان همین طور می‌شود که می‌گوید بی‌دین از دنیا می‌روید. شما که مکه و عمره و زیارت دارید! شما که نماز می‌خوانید! پس چرا این را می‌گوید؟ چون مصداق همان مردم هستید و از متقی حمایت نمی‌کنید. خدا متقی را در تمام این خلقت و در تمام این دنیا معرفی کرده و گفته است: ای مردمِ دنیا! بدانید که متقی از جانب من است. اعمال و حرفش را قبول می‌کنم. اما در آخرالزمان همانطور که زهرای عزیز (علیها السلام) را کنار می‌زنند، متقی را هم کنار می‌زنند!



اغلب مردم سواد و عبادت زیاد را تقوا می‌دانند و دنبال آن می‌روند، در صورتی که باسوادها هم باید متقی باشند، این ابلاغِ کلی به تمام باسوادهاست! متقی شرایطی دارد که ما در شرایط آن اهمال می‌کنیم. متقی باید امام المتقین را قبول داشته باشد. اهل تسنن با تمام سواد و عبادتشان چون امام المتقین را قبول ندارند می‌گوید: مرتد و کافرند! متقی «الیوم اکملت لکم دینکم»[۳] را قبول دارد. متقی باید اهل دنیا نباشد و ذره‌ای محبت دنیا نداشته باشد. باید حرف از خودش نزند. باید تولی و تبرایش کامل باشد؛ یعنی بغض دشمنان و حب دوستان امیرالمؤمنین (علیه السلام) و حضرت زهرا (علیها السلام) داشته باشد. متقی باید آن چه برای خودش می‌خواهد برای مردم هم بخواهد. باید راهنمای مردم باشد؛ یعنی آن‌ها را به امر راهنمایی کند، نه به خودش و نه به خلق! پس ما متقی نیستیم. ما خودمان را شبیه متقی کرده‌ایم! وقتی که متقی شدیم، خدا عظمتش را به ما می‌فهماند، ما هنوز متقی نشده‌ایم.



عقیده‌ام این است که اگر بشر در برابر محشور شدن با حضرت زهرا (علیها السلام) و امیرالمؤمنین (علیه السلام)، بهشت را ترجیح بدهد، حیوان است. وقتی چنین عقیده‌ای داشتی، خدا امتحانت می‌کند. بهشت و فردوس را نشانت می‌دهد و می‌گوید این هم حضرت زهرا (علیها السلام)! کدام را می‌خواهی؟! مرد می‌خواهد که بگوید: 





	پشت پا بر عالم امکان زدم
	
	دست بر دامن زهرا زدم







مگر من بهشت می‌خواهم که گلابی‌اش را بخورم و یا حوریه‌اش را ببینم؟ به تمام آیات قرآن! میلیاردها حوریه را به کفش فاطمه صلح نمی‌کنم! یکی از حرف‌هایی که من به امام زمان (عج الله فرجه) می‌زنم این است که آقا جان! افتخار تو این است که کفش حضرت زهرا (علیها السلام) و پیراهن امام حسین (علیه السلام) پیش توست.


به تمام آیات قرآن! اگر کفش حضرت زهرا (علیها السلام) را به من بدهند، به بهشت و فردوس صلح نمی‌کنم، می‌گویم من می‌خواهم این را بو کنم، چون بوی زهرا (علیها السلام) به تمام این خلقت می‌ارزد! چرا از جو این دنیا پرش نمی‌کنید؟ چرا هنوز پابندید؟! متقی باید در عالم یک مقصد داشته باشد، خدا و ولایت! هر دوی اینها یکی هستند. باید در این عالم هیچ مقصد دیگری نداشته باشید. باید طوری باشد که به آن‌ها برسید و سنخه آنها شوید. آن‌وقت سنخه تمام خلقت شده‌اید. عزیزان من! بیایید در تمام خلقت یک مقصد داشته باشید، مقصد ما علی (علیه السلام) باشد.



 چرا دست از امیرالمؤمنین (علیه السلام) برداشتند و دل زهرای عزیز (علیها السلام) را شکستند؟ چرا دل خدا را شکستند؟ خدا که دل ندارد؛ یعنی مقصد خدا را شکستند. اما در آخرالزمان آنها را بی‌تقصیر می‌کنند! عزیزان من! کجا می‌روید؟ خدا می‌داند که از غصه دارد استخوانهایم آب می‌شود، می‌گویم: خدایا، اگر مرا جایی بگذاری و تمام آب‌های هفت آسمان را روی من بریزی، باز هم می‌سوزم. ممکن است که جسمم خنک شود؛ اما روحم خنک نمی‌شود. ای خدا! کاش مرا در دنیا نیاورده بودی و جای دیگری بودم که از این مصیبتها خبر نداشتم. خدایا، مصیبت امام حسین (علیه السلام) و حضرت زهرا (علیها السلام) مرا می‌کُشد.



مگر می‌توانم فراموش کنم؟! اما اغلبِ مردم اینها را فراموش می‌کنند. این فراموشی، شما را از آن‌ها جدا می‌کند. زینب جدا نشد، أم کلثوم جدا نشد، خودِ امام زمان (عج الله فرجه) هم می‌گوید: اگر اشک چشمم تمام شود، خون گریه می‌کنم. آن‌وقت شما دنبال تماشای تلویزیون و ماهواره می‌روید! روایت است که می‌گوید: اگر قهقهه زدی، بگو «اللهُمَ لاتَمقُتنی» که دلت نمیرد. دل مُرده کسی است که از مصیبت زهرای عزیز (علیها السلام) و امام حسین (علیه السلام) جداست! آن موقع که دنبال تجدد و خلق بروید از حضرت زهرا (علیها السلام) و ائمه (علیهم السلام) جدا شده‌اید.



ای مسلمان! حضرت زهرا (علیها السلام) دارد فریاد می‌زند و هل من ناصر می‌گوید، چرا او را ناراحت می‌کنید؟ متقی هم شما را دعوت می‌کند، راهنمایی می‌کند و صراط مستقیم را نشانتان می‌دهد. به دین و آیینم قسم! همان طور که امیرالمؤمنین (علیه السلام) صراط مستقیم است، فاطمه زهرا (علیها السلام) هم صراط مستقیم است، چون حضرت می‌فرماید: اگر ذره‌ای محبت مادرم فاطمه را داشته باشید، از آتش جهنم ایمن هستید. اما می‌گوید در آخرالزمان اگر کسی که با دین از دنیا برود، ملائکه آسمان تعجب می‌کنند. معلوم می‌شود که ما یک ذره هم محبت حضرت زهرا (علیها السلام) نداریم؛ چون تبری از دشمنان زهرا (علیها السلام) نداریم، دنبال خلق می‌رویم و تجددی شده‌ایم.



شخصی خیلی از حضرت زهرا (علیها السلام) تعریف کرد. به او گفتم تو که این را می‌گویی چرا خانمت مثل حضرت زهرا (علیها السلام) نیست؟ چرا مثل خارجی‌هاست؟! این چه حجاب و لباسی است که در جامعه وجود دارد؟ ما باید در دار الامر باشیم؛ اما در دار الفسادیم! پس حرف حضرت فاطمه را زدن، شرط نیست. اصل این است که امر حضرت را اطاعت کنیم. حرف امیرالمؤمنین (علیه السلام) را زدن، شرط نیست وگرنه دومی هم از امیرالمؤمنین (علیه السلام) تعریف کرده است. هفتاد جا گفته است که اگر علی (علیه السلام) نبود، من هلاک می‌شدم. اما آیا اعتقاد داشت یا طناب گردنش انداخت؟ پس باید امر امیرالمؤمنین (علیه السلام) را اطاعت کرد.



امر امیرالمؤمنین (علیه السلام)، خواستن وجودِ مبارکِ فاطمه زهرا (علیها السلام) است. اگر شما محبت حضرت فاطمه را دارید، باید تجددی نشوید! تجدد یعنی پیرو خارجی‌ها شدن! شما خودتان نمی‌فهمید که پیرو آنها شده‌اید. مگر حضرت زهرا (علیها السلام) چادر نداشته است؟ اما حالا می‌گویند: مانتو بپوش! شما پیرو چه کسی هستید؟ مانتو برای انگلیس و امریکاست، نه در مردم اسلام! وقتی که انگلیسی‌ها احمدشاه را از ایران بیرون کردند، عده‌ای از علما جمع شدند و پیغام دادند که ما تو را به ایران برمی‌گردانیم. احمدشاه گفت رضاخان کیست که مرا بیرون کند؟ از طرف انگلیس به من ابلاغ شد که بی‌حجابی را در ایران رواج دهم و من گفتم که آبروی قاجار را نمی‌برم. پهلوی شرایط آن‌ها را قبول کرد. وقتی که روی کار آمد، با قلدری چادر از سر زنها می‌کشید و این کار را با امریه انگلیس اجرا کرد.



چادر، لباس ولایت است! چون حضرت زهرا (علیها السلام) تا وقتی حرکت نمی‌کرد، متوجه نمی‌شدند که رویش کدام طرف است، یعنی چادرش مثل خیمه بود. حالا زمانی شده که می‌گوید اگر رویت را باز کنی، اشکال ندارد. خدا و پیامبر و امام تأکید می‌کنند که رویت را بگیر؛ اما یکی که می‌گوید عیب ندارد، همه حرف او را قبول می‌کنند.



حضرت زهرا (علیها السلام) وقتی می‌خواست از دنیا برود گریه می‌کرد. گفتند: زهرا جان! مگر نگفتی دیشب پدرم را دیدم که بشارت داد تمام ملائکه صف کشیده‌اند و فردا نزد ما می‌آیی؟ پس چرا گریه می‌کنی؟ حضرت فرمود: ناراحتم که در موقع تشییع، حجم بدنم پیداست. فضه گفت: ما در ایران تابوت درست می‌کنیم که در آن جنازه پیدا نیست. حضرت خوشحال شد و تبسم کرد. پس حضرت زهرا (علیها السلام) نمی‌خواهد حجم بدنش را کسی ببیند. اما حالا تو ناموست را در اختیار مردم می‌گذاری، فکری به حال خودت بکن! بدان این حرف‌ها درست است و فردای قیامت از شما بازخواست می‌شود، «انما الدنیا فناء و الاخرِةُ بقَاء» خدا رحمت کند علمایی را که حرفشان قال الصادق و قال الباقر بود، حاج میرزا ابوالفضل زاهد در درس تفسیرش می‌گفت: تا حتی فوتی که به آتش می‌کنید از شما سوال می‌شود! 



ما در آخرالزمان قیامت را فراموش کردیم. آخرتمان را فنا و دنیا را بقا کرده‌ایم. وای بر حال ما و ننگ بر روزگار ما! کاش می‌فهمیدیم و می‌گفتیم که باید چادر سر کنید! چه کنم که نمی‌توانم حرفم را بزنم، چون الان گفتنِ حقیقتِ ولایت، جرم شده است.



وقتی که امیرالمؤمنین (علیه السلام) دید افشای حقیقتِ ولایت، جرم است و خریداری ندارد، حرفش را در چاه زد. الان هم ما باید حرفِ واقعیت را در چاه بزنیم. من فقط پیام آورم و می‌خواهم شما به این حرفها لبیک بگویید. پیامِ خدا زهرا (علیها السلام) است، پیامِ خدا، علی (علیه السلام) است، پیامِ خدا حسین است، پیام خدا این است که گناه نکنید! به سی جزء کلام الله! خلقتی را می‌بینم، تمام خلقت پوشالی است مگر اینکه اتصال به ائمه طاهرین یا متقی باشد؛ یعنی در نظر خدا، ارزش تمام خلقت برای ولایت است تا حتی آسمانها، همه و همه! حالا شما دنبال کَس دیگری می‌روید! تُف بر این عقیده!



مگر محبت زهرا (علیها السلام) را می‌شود با دنیا و آخرت صلح کرد؟ زهرا (علیها السلام) روح تمام خلقت است. انسان باید روح را بخواهد نه جسم را! دل خوشی آن است که آن‌ها ما را تأیید کنند. وقتی بشر تأیید شد به آسمان و ماوراء دست پیدا می‌کند. کل کمال آن است که آن‌ها ما را بپذیرند، اما چون هنوز مِهر دنیا داریم، ما را نمی‌پذیرند. «حب الدنیا رأسُ کلِّ خَطیَئه» با مِهر دنیا به ماوراء دست پیدا نمی‌کنید! مگر اینکه بدانید دنیا مُرده است و آن را باید خاک کرد و این مُرده دیگر حاجتی را برآورده نمی‌کند! اگر مثالی بدتر از استخوان خوک در دهان سگ خوره‌دار وجود داشت، امیرالمؤمنین (علیه السلام) همان را در مورد دنیا می‌گفت. شما باید پستی دنیا را ببینید.



چرا دنیا اینقدر پست شد؟ چون عزیزانِ خدا در آن کشته شدند. نمی‌گوید آسمان یا کرات به منزله استخوان خوک است، فقط این را درباره دنیا می‌گوید. آیا شما آن قتله‌گاهی که امام حسین (علیه السلام) یا حضرت زهرا (علیها السلام) در آن کشته شده است را می‌خواهید؟ دنیا قتله‌گاه ائمه است، نباید آن را بخواهید! چه کسی در این دنیا از حضرت زهرا (علیها السلام) حمایت کرد؟! به تمام آیات قرآن! فقط آسمانی‌ها حمایت کردند.



به دینم قسم! نمی‌توانم روضه حضرت فاطمه را بخوانم، چون مرا از بین می‌برند. مگر امام زمان (عج الله فرجه) بیاید که بگویم چه بر سر فاطمه زهرا (علیها السلام) آمده است! به دینم! حرفی ندارم که از بین بروم. من این حرفها را از جان خودم بهتر می‌خواهم، خودم را حفظ می‌کنم که این حرف‌ها را افشا کنم. تا جان دارم حرفم این است، نیمه جان هم باشم می‌گویم: دنبال خلق نروید! خلق تقصیر کار را بی‌تقصیر می‌کند و بی‌تقصیر را تقصیرکار! ای کاش فقط حضرت زهرا (علیها السلام) را تأیید نمی‌کردند، دیگر تکذیب نمی‌کردند، اما در آخرالزمان تکذیب می‌کنند! دشمن زهرا (علیها السلام) را تأیید و عایشه را ام المؤمنین می‌کنند!



من دیگر آخر عمرم است و حرفم را می‌زنم تا حجت بر شما تمام شود! این ام المؤمنین نیست، ام الفساد است! روزی پیامبر به زنان خود هشدار داد و فرمود بعد از من یکی از شما به جنگ وصی من می‌رود! عایشه گفت خدا او را لعنت کند. نشانه‌ای بده که مبادا آن زن، ما باشیم. حضرت فرمود: او با دو نفر دیگر همراه می‌شود و در مسیر حرکت به جایی به نام آبادی حوئب می‌رسند و سگ‌های آنجا به آنها حمله می‌کنند. وقتی عایشه با طلحه و زبیر به جنگ امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌رفتند به جایی رسید که سگ‌های آنجا به آنها حمله کردند، عایشه گفت: نام این محل چیست؟ گفتند: حوئب! گفت من دیگر نمی‌آیم. آنها پیرمردی را آوردند که بگوید این محل نام دیگری هم دارد و بعد از آن به جنگ جمل رفتند. حالا این جمعیت فریاد می‌زدند که بیایید از حرم رسول الله دفاع کنید و شاشِ شتر عایشه را به صورتشان می‌مالیدند.



وقتی که امیرالمؤمنین (علیه السلام) دید لشکر با این ام الفساد، این قدر همراهی می‌کند، به امام حسن (علیه السلام) فرمود ناقه را پی کن. حضرت ناقه را پی کرد و عایشه افتاد و او را گرفتند و با چند نفر به مدینه فرستادند. عایشه در مدینه اعتراض کرد که ببینید، علی (علیه السلام) ناموس پیامبر را با عده‌ای مرد فرستاده است! آن‌وقت آنها نقابشان را کنار زدند و گفتند ما زن هستیم و لباسِ مردانه پوشیدیم که کسی به تو آسیب نرساند. عایشه با امام حسن (علیه السلام) از آنجایی که شترش را پی کرد، کینه داشت و این بود که دستور داد پیکر مبارکش را تیرباران کنند.



 تمام این که هشتاد سال است فریاد می‌زنم دنبال کسی نروید، دنبال عایشه رفتند که جنازه آقا امام حسن را تیرباران کردند. دنبال معاویه رفتند این همه جنگ به راه انداختند، دنبال شریح قاضی رفتند که امام حسین (علیه السلام) را کشتند. عزیزان من! به شما وصیت می‌کنم، این وصیت با امر است و مطابق میل خودم نیست: تا می‌توانید دنبال خلق نروید! دنبال امر بروید! بروید کنار. به تمام آیات قرآن! اگر دنبال خلق بروید، زهرای عزیز (علیها السلام) شما را نمی‌پذیرد. اگر زهرا (علیها السلام) نپذیرفت، تمام خلقت نمی‌پذیرد، چون عمویش عباس امر خلق را اطاعت کرد که راهش نداد! زهرا (علیها السلام) امرش را می‌پذیرد.



اغلب مردم، حرف حضرت فاطمه (علیها السلام) را می‌زنند و برایش عزا می‌گیرند اما امرش را اطاعت نمی‌کنند! آن عزایشان هم به درد نمی‌خورد. روضه‌ای که می‌گیرند دکان است و استفاده دیگری می‌خواهند بکنند. کجا ما مجلس تاییدی داریم؟! اغلب مجالس تعریفی است؛ یعنی در آن از خلق تعریف می‌شود! در مجلس زهرا (علیها السلام) باید از علی (علیه السلام) تعریف کرد! در مجلس زهرا (علیها السلام) باید از نور زهرا (علیها السلام) یعنی امام حسن (علیه السلام) و امام حسین (علیه السلام) تعریف کرد. در مجلسِ زهرا (علیها السلام) باید تعریفِ زینب و ام کلثوم و رقیه را کرد. شما تعریف چه کسی را می‌کنید؟! این است که با تمام آن مجالس و عبادت‌هایتان بی‌دین از دنیا می‌روید. مگر پیامبر به سلمان نگفت برو کنار!؟ چرا نگفت عزاداری کن!؟ چون می‌دید که خلق مسلط است، گفت برو کنار! اگر همه عالم یک طرف رفتند، تو برو طرف علی (علیه السلام)! 



به تمام آیات قرآن، این حرف‌ها تفکر می‌خواهد؛ یعنی شما بخواهید هدایت شوید، آن‌وقت با تفکر این‌ها را قبول می‌کنید، حالا خدا تاییدتان می‌کند! وگرنه با تمام مجالسی که می‌گیرید تکذیب هستید، نه تأیید! تأیید آن است که کنار بروید.



کنار رفتن باید با حبِ امیرالمؤمنین (علیه السلام) باشد، نه با حب خلق! باید با بغض بدعت‌گذار و آنهایی باشد که به زهرای عزیز (علیها السلام) ظلم کردند. با امر کنار برو، نه با خلق! کنار رفتن باید با سرمایه باشد. سرمایه حب امیرالمؤمنین (علیه السلام) و فرزندان علی (علیه السلام) و بغض دشمنان آنهاست. نجات این است! اویس با سرمایه کنار رفت که پیامبر فرمود برادر من است. در مورد آخرالزمان هم فرمود: سلامِ من به برادرانم در آخرالزمان. یعنی اویس بشو! آن‌وقت پیامبر می‌فرماید: هرکس در آن زمان دینش را حفظ کند، با من و در درجه من است. 



اگر کنار بروید همه جا هستید. به تمام آیات قرآن! در آسمان هم هستید. به سی جزء کلام الله پیش امام زمان (عج الله فرجه) و حضرت زهرا (علیها السلام) هم هستید. بیایید از خلق و دنیا و لهو و لعب جدا شوید تا تحویلتان بگیرند. خدا هستی‌اش را به شما می‌دهد؛ اما در صورتی که محبت دنیا نداشته باشید و فقط محبت امر داشته باشید. 



ما نیستی داریم، بیایید هستی داشته باشید! هستیِ خدا، علی (علیه السلام) و زهرا (علیها السلام) است، هستیِ خدا، امام حسین (علیه السلام) است. ما باید این را یقین کنیم. یقین به غیر از دانستن است. اصحاب امام حسین (علیه السلام) یقین کردند که این‌ها هستی خدا هستند و جانشان را فدای امام حسین (علیه السلام) کردند نه فدای خلق! حالا به جایی رسیدند که امام زمان (عج الله فرجه) می‌گوید: پدر و مادرم به فدای اصحاب با وفای جدم! آقا ابوالفضل چنان خلق را نیستی و آن‌ها را هستی می‌داند که می‌گوید: دینم حسین (علیه السلام) است، 





	افتاده است ای لشکر دست یمینم
	
	تا زنده‌ام ای لشکر حامی دینم[۱۳] 







    



امام حسین (علیه السلام) وجه خداست، وجه یعنی زیبایی. تمام آن زیبایی که هر ممکناتی دارد، به واسطه گریه‌ای است که برای امام حسین (علیه السلام) می‌کند. وجه نظری است که امام حسین (علیه السلام) می‌کند و شما برای او گریه می‌کنید. آن‌وقت شما را از تمام گناهان و از پیرویِ خلق و از محبت دنیا نجات می‌دهد و یک نظری می‌کند که تمام کارهایتان محض خدا و امر امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌شود.



خدا، آقای بروجردی را رحمت کند، اعتقاد زیادی به امام حسین (علیه السلام) داشت. خیلی چشمش درد می‌کرد، روز عاشورا دسته سینه‌زنی وارد خانه‌اش شد. باران آمده بود و پاهایشان گِلی بود، آمد و از گِل پای یکی از سینه‌زن‌ها روی چشمش گذاشت و چشمش خوب شد و تا آخر عمر بدون عینک قرآن می‌خواند. نه اینکه خاکِ قبرِ امام حسین (علیه السلام) تربت باشد، بلکه خاک پای سینه‌زن حسین (علیه السلام) هم تربت است، اما آن سینه‌زن فقط حسین (علیه السلام) می‌گفت، آن زمان دیگر گذشت.



ما اصلاً نمی‌فهمیم که چه خاکی به سرمان شده است. به جای خاک، خاکستر به سرمان شده و چشممان را هم کور کرده است؛ یعنی شخص را می‌بینید، امامتان را نمی‌بینید! شخص را تأیید می‌کنید، امامتان را تأیید نمی‌کنید! مگر از این کورتر هست؟! 



امام حسین (علیه السلام) می‌فرماید: «کُل یومٍ عاشورا» ، یعنی همیشه عاشوراست. ما در این فکر نرفته‌ایم که عاشورا یعنی امام‌کُشی! مگر بعد از امام حسین (علیه السلام)، امام سجاد را نکشتند؟! بعد هم یک، یک ائمه (علیهم السلام) را کشتند. امام حسین (علیه السلام) به دوستانش خطاب می‌کند که حواستان جمع باشد، هر روز عاشوراست. در عاشورا امام حسین (علیه السلام) را کشتند، از آن به بعد تا زمان ما، مقصد امام حسین (علیه السلام) را می‌کشند! حالا که اینطور است چه کار باید کرد؟ می‌گوید واجبات، ترک محرمات، انتظار الفرج، به خیر و شر مردم شرکت نکن، برو کنار! دنبال خلق نرو! دنبال خلق رفتند که جلسه بنی ساعده را درست کردند! حالا امام حسین (علیه السلام) می‌فرماید: من کشته جلسه بنی ساعده‌ام. کسانی که در آن جلسه شرکت کردند و در جلسه پدرم شرکت نکردند آنها هم جزو بنی امیه‌اند. الان هم اگر کسی در مجلس واقعی امام حسین (علیه السلام) شرکت نکند و در مجالسی که حرف امیرالمؤمنین (علیه السلام) و اهل بیت زده نمی‌شود شرکت کند، در جلسه بنی ساعده شرکت کرده است! در آنجا خلق را تأیید کردند.



ما باید امیرالمؤمنین (علیه السلام)، حضرت زهرا (علیها السلام) و امام زمان (عج الله فرجه) را تأیید کنیم. در جلسه باید به آن اشخاص ولایت تزریق شود. اگر در مجلس دیگری بروند، سخنانِ غیر ولایت، به آنها تزریق می‌شود. قدر این حرف را بدانید، این حرف خیلی مهم است، مواظب باشید هر کجا نروید! امیرالمؤمنین (علیه السلام)، وصی رسول الله است، امیرالمؤمنین (علیه السلام)، مقصد خداست، امیرالمؤمنین (علیه السلام)، کفواً اَحد است، اَحدی مثلش نیست. اما مردم او را رها کردند و طرف آن دو نفر رفتند، حالا خدا گفت مرتد و کافرند. آنها در سقیفه بنی ساعده امیرالمؤمنین (علیه السلام) را خلق حساب کردند و این ادامه پیدا کرد! ابوموسی اشعری هم با تمام سواد و عبادتش، امیرالمؤمنین (علیه السلام) را خلق حساب کرد که گفت: مانند انگشتری که از دستم درمی‌آورم علی (علیه السلام) را خلع و خودم را به جای آن نصب می‌کنم.



کسی که خدا می‌گوید اگر او را نخواهی به عزت و جلالم قسم! به رو در جهنم می‌اندازمت، خلق است یا مافوق تمام خلقت است!؟ درد بی‌درمان مردم دنیا، این است که ولایت را خلق حساب می‌کنند! این چه خلقی است که هرکس بمیرد بالای سرش حاضر می‌شود؟! کسی نمی‌تواند علی (علیه السلام) را خلع کند! مگر علی (علیه السلام) خلق است که تو خلعش کنی؟ امیرالمؤمنین (علیه السلام) امر است، امیرالمؤمنین (علیه السلام)، مقصد خدا است.



وقتی پیامبر، امیرالمؤمنین (علیه السلام) را معرفی کرد، آیه نازل شد که «الیوم اکملت لکم دینکم»[۳] یعنی دین علی (علیه السلام) است! دین که خلق نمی‌شود! آیا خلق دین می‌شود؟ چرا توجه ندارید؟! خدا آن دو نفر را لعنت کند که اینها را خلق حساب کردند. در آخرالزمان اشخاصی پیدا می‌شوند که آن دو نفر را تأیید می‌کنند! تأیید خلق اشتباه بود، تأیید دست ماوراء بود، تأیید دست رسول خدا بود. رسول خدا، امیرالمؤمنین (علیه السلام) را تایید کرده است.



اگر خدا به پیامبر می‌گوید من به تو دادم، می‌خواهد بگوید این حرفی را که پیامبر می‌زند، ابلاغِ من است! یعنی ای مردمِ تمام خلقت! اگر حرف پیامبر را قبول نکنید حرف مرا قبول نکرده‌اید؛ اما مردم دنبال تأیید خلق رفتند و امیرالمؤمنین (علیه السلام) را خلق حساب کردند. شریح قاضی هم امام حسین (علیه السلام) را خلق حساب کرد که گفت: «خَرج عَن دین جَده» [۱۴] و این هنوز ادامه دارد، تا زمانی که امام زمان (عج الله فرجه) بیاید و به پیشانی آنها مُهر منافق بخورد و حضرت گردن‌هایشان را بزند.



چه کسی این حرفها را می‌فهمد؟ خوشا به حال آن کسی که بفهمد. چرا بیدار نمی‌شوید؟! 






	صبح صادق می‌دمد یک دم ولی هشیار شو
	
	صبح کاذب می‌رود یک دم ولی بیدار شو









اگر مردم از اول بیدار بودند و فریب خلق را نمی‌خوردند، این همه فجایع به وجود نمی‌آمد. در عاشورا به قطب عالم امکان جسارت شد، امام حسین (علیه السلام) قطب عالم امکان است. آن چه که در تمام خلقت است، همه عزادار امام حسین (علیه السلام) هستند. تا آن زمان که وعده خدا به ملائکه محقق شود؛ عرش، فرش، بهشت، جهنم، آسمان‌ها، زمین، ریگ، درخت، اِنس، جن و ملک برای امام حسین (علیه السلام) گریه می‌کنند. وقتی که امام حسین (علیه السلام) را شهید کردند، ملائکه آسمان ضجه زدند و تعادلشان را از دست دادند که خدایا این‌ها با محبوب تو چه می‌کنند؟ ندا آمد: ای ملائکه من! به ساق عرش نگاه کنید. دیدند جوانی با شمشیر ایستاده است. گفت: به عزت و جلالم قسم! به دست این جوان (امام زمان (عج الله فرجه))  احقاق حق می‌کنم. پس تمام خلقت منتظر رجعتند تا گریه‌شان تمام شود.



اگر امام حسین (علیه السلام) می‌گوید: «کل یوم عاشورا» یعنی همیشه عاشورا بوده، اما در آن روز افشا شد! چرا؟ وقتی آدم ابوالبشر مبتلا به ترک اولی شد و چهل سال گریه کرد، گفت: خدایا، توبه مرا قبول کن. خدا گفت به آسمان نگاه کن. مرا به این پنج نور پاک قسم بده! این‌ها محمد و علی (علیه السلام) و فاطمه و حسن و حسین هستند. آدم گفت تا اسم حسین آمد دلم شکست. خدا آن‌وقت روضه خواند. (کفر است اگر بگویم: روضه‌خوان وقتی روضه می‌خواند خودش هم ناراحت است و گریه می‌کند)  خدا گفت: یا آدم! این حسین است که او را در صحرای کربلا می‌کشند و بدنش از تشنگی تَرَک، تَرَک می‌شود    . پس هنوز امام حسین (علیه السلام) در کربلا کشته نشده، مصیبتش به کل خلقت سرایت کرده است. روایت داریم قوم حضرت موسی هم برای امام حسین (علیه السلام) عزاداری می‌کردند. پس همیشه عاشورا بوده است. 



حالا امام حسین (علیه السلام) می‌گوید گریه شما زخم‌های مرا شفا می‌دهد. گریه؛ یعنی آنها یاد من هستند و بیزاری از دشمنان ما دارند و به «هل من ناصر» من لبیک گفتند و دنبال خلق نمی‌روند وگرنه ابن سعد هم در روز عاشورا از روی رقت گریه کرد. گریه رقت، ذلت است! گریه باید از روی محبت و شناخت باشد. شناخت یعنی امام حسین (علیه السلام) خریدار کل خلقت است و حاضر شد برای این که دوستان امیرالمؤمنین (علیه السلام) در تمام خلقت آمرزیده شوند، کشته شود. پس امام حسین (علیه السلام) درباره امیرالمؤمنین (علیه السلام) فدا شد و درباره شما نجات! نجات هر بشری به واسطه گریه حقیقی برای امام حسین (علیه السلام) است.



این آخرالزمان است که در عاشورا مداح خنده می‌کند، زینب گریه می‌کند! واعظ خنده می‌کند، امام سجاد (علیه السلام) گریه می‌کند! به دینم! خودم دیدم که روضه‌خوانی می‌خندید و می‌گفت در این محرم فلان مبلغ گیرم می‌آید! مگر نمی‌گوید که اگر گریه‌ات نمی‌آید تباکی کن؟! یعنی خودت را به حالت گریه درآور. جگرم خون است که بیشتر از این نمی‌توانم افشا کنم.



به خدا می‌گویم اگر مطابق همه جمعیت دنیا بودم و آمرزشم به واسطه کشته شدن امام حسین (علیه السلام) بود، حاضر بودم که بسوزم اما امام حسین (علیه السلام) باشد! او خودش را فدای امر خدا کرده است، ما باید آماده باشیم که جانمان را فدای این‌ها کنیم؛ یعنی فدای وجود مبارک امام زمان (عج الله فرجه)! فداییِ ولایت، فداییِ خداست. چرا؟ ائمه طاهرین (علیهم السلام) امر خدا، نماینده خدا، حجت خدا و مقصد خدا هستند.



بشر باید دو بال داشته باشد، یک بالش ولایت باشد و بال دیگرش قرآن، اما قرآن ناطق! اگر این دو بال باشد به همه خلقت پرَش می‌کند. اما اهل تسنن می‌گویند ما فقط قرآن را قبول داریم. به دینم قسم! قرآن را هم قبول ندارند؛ چون قرآن می‌گوید علی! آنها فقط ظاهرِ قرآن را احترام می‌کنند، نه اینکه قرآن را قبول داشته باشند! امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌فرماید: «انا قرآن الناطق». این خیالی است که کسی بگوید ما فقط قرآن را قبول داریم، اهل جهنم هم هست! خدا امرش را از ما مطالبه می‌کند. امر خدا علی بن ابی طالب (علیه السلام) است. قرآنی که بخوانید و علی (علیه السلام) را قبول نداشته باشید، آواز خوانده‌اید! 



اگر می‌خواهید پرچم هدایت دستتان باشد، هر کاری که می‌کنید باید با امرِ خدا باشد، نه با امر خلق! البته نه هر خلقی! وگرنه سلمان و شاه عبدالعظیم حسنی هم خلق هستند. ما اگر می‌گوییم امر خلق را اطاعت نکنید، منظورمان خلقی است که امر خودش را می‌گوید، یزید امر خودش را گفت، شریح و ابوموسی اشعری امر خودشان را گفتند که مردم را گمراه کردند. امر از جانب خدا در تمام خلقت صادر شده است و ما باید با آن صادرات خدا زندگی کنیم.



همان طور که خدا و ولایت واحد است، باید امر هم در نظر شما واحد باشد و امر دیگری را نبینید، آن‌وقت متصل هستید. امیرالمؤمنین (علیه السلام) به کمیل فرمود: دست و جوارحت را نزد خدا بگذار؛ یعنی در فرمان خدا باش، فرمان خدا علی (علیه السلام) است! به تمام آیات قرآن! اگر در فرمان خدا باشید، او شما را فرمانده می‌کند و تمام اشیا در امر شما قرار می‌گیرد. مگر آصف این طور نبود؟ او در ظاهر یک عمله است و در باطن فرمانده این دنیاست! امر می‌کند تخت بلقیس بیاید و می‌آید! وقتی که این طور شد به هر کجا بخواهید می‌روید. به آسمان، برزخ، بهشت و قیامت هم می‌توان رفت؛ اما باید زمینی نباشید، زمینی، مهر دنیا دارد.



وقتی که عیسی را به آسمان بردند، در آسمان چهارم بازرسی کردند و گفتند یک سوزن و نخ همراه اوست و به اندازه آن مهر دنیا دارد. به همین دلیل از آن بالاتر نرفت. شما هنوز مزه‌اش را نچشیده‌اید که تا خیال می‌کنید آنجا که می‌خواهید باشید، این کارها زمان ندارد. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) در این فاصله که ام السلمه آب در ظرف می‌ریخت، به معراج رفت و برگشت و در آن مدت تمام آسمانها، عرش، بهشت و جهنم را سِیر کرد. پس زمان در اختیار ولایت است. متقی هم به طوری می‌شود که زمان ندارد. آصف همین طور بود. اما شرطش این است که خلق را موثر ندانید و هیچ مهری جز مهر خدا و امام زمان (عج الله فرجه) نداشته باشید. آن‌وقت پاک و منزه می‌شوید و آن‌ها تحویلتان می‌گیرند؛ یعنی از کارهایی که خودشان می‌کنند به شما هم می‌دهند.



امیرالمؤمنین (علیه السلام) در جنگ صفین هزاران علی (علیه السلام) ایجاد کرد. از آن که خودش دارد به سلمان داد، چون که او مَحرم به ولایت شده است. امیرالمؤمنین (علیه السلام) جان می‌دهد و جان می‌گیرد و در تمام کون و مکان است؛ یعنی امیرالمؤمنین (علیه السلام) مسلط به تمام خلقت است و تمامِ آن در مقابل علی (علیه السلام) کوچک است، چون تمام خلقت یک علی (علیه السلام) دارد! حالا باید بدانیم که خدا این‌ها را به او داده؛ اما به کس دیگری نداده است. اگر شما این طور خدا و امیرالمؤمنین (علیه السلام) را شناختید، موحد هستید و دنبال کس دیگری نمی‌روید.



خدا هستی‌اش را به امیرالمؤمنین (علیه السلام) داده است. هستی‌اش را به حضرت زهرا (علیها السلام) و امام زمان (عج الله فرجه) داده است. ما طرف نیستی رفته‌ایم که از هستی ساقط شده‌ایم. نمی‌توانم حقیقت را افشا کنم! خدا کند که امام زمان (عج الله فرجه) بیاید و این عُقده را باز کند و بتوانم حرفم را بزنم، الان از دست کسانی که خودشان را شبیه متقی کرده‌اند، نمی‌شود پرده از حقائق برداشت، وگرنه کسی که متقی است باید طرفدار ولایت و حضرت زهرا (علیها السلام) باشد. چه کسی طرفدار حضرت زهرا (علیها السلام) بود؟ هفتاد هزار نفر، طرفِ آن دو نفر رفتند. در آخرالزمان هم آن‌ها را تجدید می‌کنند! آن‌ها به امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) پشت کردند که می‌گوید مرتد و کافر شدند، ما هم به امام زمان (عج الله فرجه) پشت کرده‌ایم که می‌گوید اگر یک نفر با دین از دنیا برود ملائکه آسمان تعجب می‌کنند.



شبی خواب دیدم که لوحی میان زمین و آسمان است و دو نفر کنار این لوح هستند، بالای لوح نوشته شده بود «یا حجة بن الحسن». به من گفتند در مکه سخنرانی کرده‌ای و ما آن را به این لوح نوشته‌ایم، در آنجا افشا کردی: «هر کس گناه کند و باز گناه کند و حالِ توبه نداشته باشد، این مُصِر است و خدا او را نمی‌آمرزد». اهل تسنن چون ولایت ندارند با تمام عبادتشان مذمت شده‌اند. چرا؟ مُصِرند و حالِ توبه ندارند. توبه آنها این است که باید ولایت را قبول کنند.



در آخرالزمان اغلب مردم درونشان گناه و قبولی گناه است؛ اما دنبال فرصت می‌گردند، یعنی مُصرّ خفی هستند. به طور مثال درگذشته چون تمام علمای سابق، ساز و آواز را حرام می‌دانستند، کسی دنبال آن نمی‌رفت! گناهانی است که باعث رسوایی در دنیا و جهنمی شدن در آخرت است. این‌ها، گناهان خیلی عجیبی است. یکی از آن‌ها عمل جنسی است. در زمان خلافت عمر، شخصی ارباب خود را کشت و ادعا کرد که این عمل را با او کرده است و عمر می‌خواست حکم اعدام او را بدهد، امیرالمؤمنین (علیه السلام) فرمود: مقتول را خاک کنید و سه روز بعد قبرش را بشکافید. وقتی قبر را شکافتند دیدند فقط مقداری خاکستر آنجاست. حضرت فرمود: او را به قوم لوط ملحق کردند! [۱۵] 



اگر کسی با جوانی عمل جنسی کند، نمی‌تواند با خواهر او ازدواج کند! این حکم، فتوایی نیست، بلکه یک حکم الهی است. شخصی به خانه آقای بروجردی آمده بود و با گریه سوال می‌کرد که من مبتلا به این مشکل شده‌ام و چند فرزند دارم و اگر زنم را طلاق بدهم آبرویم می‌ریزد. حالا چه کار کنم؟ آقا فرمود: زنت به تو حرام است. در آخرالزمان بعضی از مردم به این کارها مبتلا هستند که می‌گوید بی‌دین از دنیا می‌روند. این کتاب، کتاب تذکر است و این حرف‌ها بی‌حیاگری نیست؛ بلکه عین حیاست. به وعاظ توصیه می‌کنم که این مسأله را به مردم بگویید؛ اما می‌گویند بعضی به ما اعتراض می‌کنند که این مسائل را نگویید! گفتم شما باید بگویید که مردم مبتلا نشوند. چون موقعی که دومی از دنیا می‌رفت، به امیرالمؤمنین (علیه السلام) گفت: من آتش جهنم را می‌بینم که مرا صدا می‌زند. آیا راهی دارم؟ حضرت فرمود: بالای منبر برو و بگو ما خلافت را غصب کرده‌ایم، خلافت برای وصی رسول الله، علی بن ابی طالب (علیه السلام) است. در صورتی که دومی این همه گناه کرده، زهرای عزیز (علیها السلام) را کشته، جلسه بنی ساعده را درست کرده و این همه مردم را گمراه کرده است. چطور حضرت این را گفت؟! امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌خواهد جلوی فساد را بگیرد که دیگر مردم سنی نشوند، آنهایی هم که گمراه شده‌اند، توبه کنند. وعاظ محترم! شما هم حرفتان را بزنید که این کار تکرار نشود و آنهایی که مبتلا هستند توبه کنند.



گناهانی است که در آخرالزمان عادی شده است، اهل تسنن سواد و عبادت دارند، چون ولایت ندارند، اهل آتشند؛ اما دیوث نیستند. چون زنانشان را برای کار به مغازه‌ها نمی‌برند! الان بعضی از مردم ایران سواد و عبادت دارند، اما دیوث هستند؛ چون دختران و زنانشان را برای کار به محلی که نامحرم در آنجا هست روانه می‌کنند. پیامبر فرمود: هرکس حاضر شود به ناموس او نگاه کنند، دیوث است و از امت من نیست. حالا همین آدم به مکه و کربلا و زیارت هم می‌رود؛ اما اصلاً از امت پیامبر نیست که عبادتش قبول باشد! 



عده‌ای هم که به آن زن‌ها نگاه می‌کنند مانند همان افراد هستند. چون زنی آمد مساله‌ای از پیامبر بپرسد و پسر عباس به او نگاه کرد، پیامبر غضب کرد و فرمود: ای پسر عباس! چرا نگاه کردی؟ فردای قیامت خدا چشمت را پر از آتش می‌کند. آن کسی هم که زنان و دختران را برای کار می‌آورد مشابه آن دو عده است. پس این است که بی‌دین از دنیا می‌رویم! همه جا پر شده از سواد و عبادت، هیچ خبری نیست از امر ولایت. 



یکی از رؤسای بانک نقل می‌کرد که شخصی زنش را برای کار آورده بود، به او گفتم که در این جا ده‌ها مرد کار می‌کنند! گفت: می‌خواهم کمک خرجی‌ام باشد! والله! این شخص این را قبول ندارد که خدا قسم خورده و می‌گوید «والله خیر الرازقین» این آقا هم دیوث است و هم مشرک! من آخر عمرم است و حرفم را می‌زنم. تمام این حرفها روایت و حدیث است، توجه کنید وگرنه وقتی که از دنیا رفتید، به این مشکلات برمی‌خورید! «اِنمَا الدُنیا فَناء و الآخِرة بَقاء».



حالا اگر می‌خواهید به مشکلات برنخورید قانع و راضی باشید. مگر درگذشته نبود که زنها خیاطی و کاربافی می‌کردند؟ خودشان را در خانه مشغول می‌کردند و برای کار به درِ مغازه‌ها نمی‌رفتند. مردم می‌گویند که این حرف‌ها برای آن زمان بوده و الان زمان عوض شده است! مگر حکم خدا عوض می‌شود؟ تو عوضی شده‌ای! پیامبر فرمود: «حلالی حلال الی یوم القیامة، حرامی حرام الی یوم القیامة» خدا لعنت کند آن کسی که حلال مرا حرام و حرام مرا حلال کند، آیا حرف پیامبر را قبول ندارید؟ کسی که حرف رسول الله را قبول ندارد، مرتد است! حالا تو زنت را آن جا برده‌ای و می‌گویی می‌خواهم کمک خرجی‌ام باشد!؟ روزی را خدا تعیین و تأمین کرده است. حالا این فرد در ظاهر لباس روحانیت هم داشت! این چه روحانی است؟ این چنین شخصی فقط لباس روحانی را دارد وگرنه این حرکت زشت را نمی‌کند. روحانی باید روح باشد. روح غذای غیر امر نمی‌خواهد و قانع است. هرکس این طور باشد روح است.



زمان، ما را دعوت می‌کند، امام زمان (عج الله فرجه) و امیرالمؤمنین (علیه السلام) هم دعوت می‌کنند. اینکه ما از ائمه (علیهم السلام) جدا می‌شویم و خودمان را بدبختِ دنیا و آخرت می‌کنیم برای این است که دعوت زمان را می‌پذیریم! ما باید انتظار الفرج داشته باشیم؛ اما انتظار الخلق داریم و منتظر حرف خلق هستیم و دیگر فکر نمی‌کنیم که آیا حرف او مطابق امر خدا و پیامبر است یا نه؟! تفکر از ما گرفته شده است.



فکر یعنی عقل و عقل یعنی ولایت! اهل تسنن پشت به ولایت کرده‌اند و ما پشت به امر ولایت کرده‌ایم! البته دنبال ولایت رفتن سختی دارد، هر کسی نمی‌تواند دنبال آن برود چون ولایت با فکر باطلِ شخص موافق نیست. اغلب به فکرِ خوشی خودمان هستیم؛ اما ولایت این خوشی را منع کرده است! الان که به عمره می‌روید، چقدر خوشید؟! از اینجا که حرکت می‌کنید در هواپیما می‌نشینید و می‌گویید و می‌خندید و خوشید! آنجا هم یک طواف می‌کنید و به بازارها می‌دوید. چرا به جای سفر عمره یک حاجت مؤمن را که می‌گوید ثوابش از هفتاد حج و هفتاد عمره بالاتر است، برآورده نمی‌کنید؟ چون می‌خواهید به خوشی خودتان برسید.



امر است که بشر را نجات می‌دهد. بیشتر مردم دلشان به این خوش است که به زیارت بروند؛ اما این دلخوشی‌ها خیالی است. ما باید به امر خدا و پیامبر خوش باشیم. من در فکر رفتم که مگر جواد الائمه (علیه السلام) نفرموده که ثواب زیارت قبر پدرم از هفتاد حج و عمره بالاتر است، پس چطور می‌شود که با این همه زیارت، ما بی‌دین از دنیا می‌رویم؟! تصمیم گرفتم از خود امام بپرسم، من امام را مُرده نمی‌دانم، زنده می‌دانم. چون وقتی که امیرالمؤمنین (علیه السلام) را شهید کردند، حضرت فرمود عقب تابوت را بگیرید. یک وقت امام حسن دید که فردی جلوی آن را را گرفته است، دید خودِ امیرالمؤمنین (علیه السلام) است[۱۶]، یعنی حضرت فرمود من در تمام فضای این عالم هستم، پس امام زنده است. من با این عقیده، سوالم را از خود امام می‌پرسم. در عالم رؤیا دیدم که در مشهد هستم و حضرت، بیرون قدم می‌زند، خدمتش رسیدم و سلام کردم. گفتم: آقا جان! نور چشمت، گیر زانوهایت، حجت خدا، ولی خدا، جواد الائمه، فرموده است که زیارت پدرم هفتاد حج و هفتاد عمره دارد، پس چطور می‌شود که مردم با این همه ثواب، بی‌دین از دنیا می‌روند؟ به خودش قسم! که از تمام خلقت بالاتر است و همه خلقت به امر اوست، فرمود: این مردم کارشان است و زیارتشان را رد کرد. چون بی‌امر می‌آیند، همه جا می‌روند، به شمال و به سینما و تماشا می‌روند، یک زیارت هم می‌آیند. روزی هم حضرت معصومه را دیدم، حضرت گلایه کرد و فرمود: «زیارت می‌کنند قبر ما را، اطاعت نمی‌کنند امر ما را!» حضرت با من درد دل کرد.



وقتی که امام رضا به نیشابور رسید چندین هزار قلمدان طلا حاضر شد و از حضرت خواستند چیزی که از دو لب جدت شنیده‌ای به ما بگو! حضرت فرمود «قال الله تبارک و تعالی، کلمة لا اله الا الله حصنی، فمن دخل حصنی امن من عذابی، بشرطها و شروطها و انا من شروطها» امام رضا فرمود: شروط لا اله الا الله ماییم! اینکه در آخرالزمان تمام عبادت‌ها و زیارت‌هایمان رد است چون کَس دیگر را به غیر از امام، شروط قرار داده‌ایم؛ یعنی پشت به امام و رویمان را به خلق کرده‌ایم! بعد از رسول الله، دومی جلسه بنی ساعده به وجود آورد و حق امیرالمؤمنین (علیه السلام) را گرفت و یک اسلام مردمی درست کرد و این همه فجایع را به وجود آورد. ما هم همین طور شده‌ایم. فقط می‌گوییم اسلام و هر کاری دلمان بخواهد می‌کنیم. 



روزی امام صادق (علیه السلام) از در خانه بُشر رد می‌شد و دید صدای ساز و آواز می‌آید. کنیزش بیرون آمد. حضرت گفت: صاحب این خانه آزاد است یا بنده است؟ گفت: آزاد است و کنیز و نوکر دارد. حضرت فرمود: آزاد است که این کارها را می‌کند! وقتی خبر به بُشر رسید، پابرهنه دنبال امام دوید و توبه کرد و گفت: آقا جان! مرا ببخشید، آزاد بودم که این کارها را کردم و بعد از آن همیشه پابرهنه بود. حالا حیوانات در آن مسیری که بُشر رفت و آمد می‌کرد به احترام او سرگین نمی‌انداختند. شما آزادید که مشغول تلویزیون و ماهواره و ویدئو هستید، وای به حالتان و وای به روزگارتان!



من هشدار می‌دهم که ما مثل اهل تسنن نشویم. آنها امر رسول الله را اطاعت نکردند؛ چون رسول الله امر کرد علی (علیه السلام) را قبول کنید. ما حرف رسول الله را اطاعت نمی‌کنیم که بی‌دین از دنیا می‌رویم؛ چون پیامبر به سلمان فرمود: اگر آخرالزمان را درک کردی انجام واجبات، ترک محرمات، انتظار الفرج، به خیر و شر مردم شرکت نکن و برو کنار! آنها برای امیرالمؤمنین (علیه السلام) مشابه درست کردند، ما هم برای امر امیرالمؤمنین (علیه السلام) مشابه درست می‌کنیم. 



تمام بدبختی بشر این است که خلق را تأیید و امر را تکذیب می‌کند، چرا فکر نمی‌کنید؟ یک موقع می‌بینید که عمرتان تمام شده است، مقصد خدا را فراموش کرده و دنبال خلق رفته‌اید. مقصد خدا علی بن ابی طالب (علیه السلام) است! ما باید دنبال امر برویم، امر خدا امیرالمؤمنین (علیه السلام)، حضرت زهرا (علیها السلام) و وجود مبارک امام زمان (عج الله فرجه) است. این است که حضرت می‌فرماید: ساعتی فکر بهتر از هفتاد سال عبادت است! مگر اُسامه نبود که تمام عمرش را از بین برد و طرف آن دو نفر رفت؟ خدا نکند که ما امر خدا را فراموش کنیم و یک عمر زحمت و عبادت و اطاعتمان را از بین ببریم و امر خلق را اطاعت کنیم. امر خدا این است که ما حبِ امیرالمؤمنین (علیه السلام) و تبری از دشمنانش را داشته باشیم. حالا اگر کسی گفت تبری نداشته باشید، باید امر خدا و پیامبر و امیرالمؤمنین (علیه السلام) را اطاعت کنیم و به حرف خلق نرویم. ما خدا و ائمه (علیهم السلام) را فراموش کرده‌ایم و بدون تفکر راهی را انتخاب کرده و می‌رویم و اصلاً هم متوجه نیستیم که این راه به کجا می‌رسد! فراموش کرده‌ایم امر را، اطاعت می‌کنیم خلق را. 



این حرفها تذکر است و به راحتی به دست نیامده است. در چه کتابی این حرفها افشا شده است؟ آنقدر متقی باید به خدا و ائمه التماس کند که آن‌ها القا کنند تا او افشا کند. تمام این حرف‌ها القای خداست. القای وجود مبارک علی بن ابی طالب (علیه السلام) است. اگر می‌خواهید رستگار شوید، از این حرف‌ها قدردانی کنید و اگر هم می‌خواهید گرفتار شوید که الان گرفتار هستید! چرا مردم این همه گرفتار شده‌اند؟ کفران ولایت کردند! 



قدردانی هیچ چیزی در تمام خلقت مهمتر از ولایت نیست. چون که بشر را از هر بدی مبرا کرده و مستحق بهشت و جنات می‌کند و تا حتی انسان را به خدا می‌رساند. قدردانی از ولایت این است که سنخه ولایت باشید و ولایت را فراموش نکنید. قدردانی از ولایت این است که عادل و مظلوم‌خواه باشید، نه ظالم‌خواه و ظالم‌پرور! قدردانی از ولایت این است که امرش را اطاعت کنید، گناه نکنید، خدعه نکنید و ستار العیوب باشید. قدردانی از ولایت این است که سخاوت داشته باشید. قدردانی از ولایت این است که در مقابل ولایت خجل باشید و خودتان را نادان حساب کنید. قدردانی از ولایت این است که بفهمید ولایت امر خدا، خواست خدا و مقصد خداست، مشابهی ندارد و کفواً اَحد است؛ یعنی احدی مثلش نیست که دنبالش بروید.



اگر شما از ولایت قدردانی کنید، از همه چیزِ خدا تشکر کرده‌اید. این که می‌گوید اهل تسنن کافر و مرتدند، کفران ولایت کرده‌اند و دنبال آن دو نفر رفتند. نمی‌توانم خیلی افشا کنم، به دینم! ما قدردانی از ولایت نمی‌کنیم که می‌گوید بی‌دین از دنیا می‌روید! یعنی باید امر ولایت را اطاعت کنیم تا هماهنگ با آن شویم. ما هنوز هماهنگ با خواست خودمان هستیم. 



برای هماهنگی با ولایت باید صفات ائمه را داشته باشیم. صفات آنها صفات الله است، صفات آنها سخاوت است. ما باید در همه حال به فکر فقرا و دوستان علی (علیه السلام) باشیم. امیرالمؤمنین (علیه السلام) همین طور بود، با فقیرترین مردم سر و کار داشت. فقیرترین مردم، قوی‌ترین مردم است. امیرالمؤمنین (علیه السلام) قدرت خدا، امر خدا، مقصد خدا، حجت خداست؛ هر نفس او «اَفضل من عبادة ثَقلین» است؛ اما به خرابه‌ها می‌رفت و به فقرا رسیدگی می‌کرد. یا به زن‌ها کمک می‌کرد و مشک آبشان را می‌برد، نخلستان درست می‌کرد و به فقرا می‌داد؛ چون می‌دید خدا از این کار خوشش می‌آید.



روایت داریم که اشخاصی بودند که تا چندهزار شتر سرخ مو داشتند؛ اما امیرالمؤمنین (علیه السلام) درِ دکان میثم می‌رفت و به آن خرمافروش که ولایت خود را نفروخته سر می‌زد. این ارزش میثم است! خوشا به حال کسی که امیرالمؤمنین (علیه السلام) سراغ او بیاید، حضرت زهرا (علیها السلام) سراغ او بیاید. یک وقت ما حضرت زهرا (علیها السلام) را می‌خواهیم؛ اما یک وقت آنقدر ارزش پیدا می‌کنیم که حضرت زهرا (علیها السلام) دنبال ما می‌فرستد! فرمود: علی جان! چهار روز است که سلمان و اباذر و مقداد را ندیده‌ام، بگو بیایند که آنها را ببینم. اگر سراغ گناه و معصیت و نافرمانی نرفتید، امام زمان (عج الله فرجه) سراغتان می‌آید. آنها به دیدن امر خودشان می‌آیند. حضرت زهرا (علیها السلام) در تمام خلقت فقط دوست امیرالمؤمنین (علیه السلام) را می‌خواهد. یک کاری کنید که دوست آن‌ها شوید.



میثم عزت از خلق نمی‌خواهد که امیرالمؤمنین (علیه السلام) یعنی عظمت تمام خلقت، او را عزت می‌کند. ما عزت از خلق می‌خواهیم! باید در مقابل ائمه (علیهم السلام) شرمنده و در مقابل تمام مردم سرافراز باشیم.  به سی جزء کلام الله در تمام عمرم، نه تنها در مقابل خدا خاضع و خاشع بودم؛ بلکه در برابر فقرا هم فروتن بودم. در مقابل ثروتمندان متکبر بودم و به فقرا تواضع می‌کردم. روایت داریم اگر به شخص دارایی برای ثروتش سلام کنی، ثلث ایمانت را از دست می‌دهی، سلام دوم و سوم، دیگر ایمان نداری. عزت را خدا می‌دهد. اگر عزت از خلق خواستید، خوار می‌شوید! 



شخصی به خانه امام حسن آمد و گفت: آقا جان! من فقیرم. امام حسن فرمود: نگو که فقیرم. گفت: من که چیزی ندارم! فرمود آیا ولایتِ ما را می‌فروشی؟ گفت: والله! اگر دنیا را پر از طلا و نقره کنند، ولایت شما را نمی‌فروشم! جان می‌دهم اما ولایتم را نمی‌دهم. حضرت فرمود تو دست‌تنگی وگرنه غنی هستی. چنین کسی همیشه بر روی قله ولایت است و آن را از دست نمی‌دهد، چون ولایت خود را به همه دنیا نمی‌فروشد. این گدا نیست. گدا آن کسی است که در فکر دنیاست و مدام می‌خواهد جمع کند! 



در این عالم یک رزق وجود دارد و یک روزی! و این دو با هم تفاوت دارند. روزی آن است که می‌خوریم و رزق محشور شدن با ائمه طاهرین (علیهم السلام) است. این حرف‌ها رزق است، این‌ها خواست ائمه است. روزی جسم شما را پرورش می‌دهد؛ اما رزق، دین و روح شما را پرورش می‌دهد.



این حرف‌ها حرف نیست، کلام است. این‌ها نجات بشر است. اینها کل کمال است. این حرف‌ها انسان‌ساز است. این‌ها حرف نیست، امر مُنزَل است که به زبان آن متقی که در بنیادش علی (علیه السلام) بوده و در نطفه‌اش علی (علیه السلام) دمیده شده، افشا می‌شود. متقی شما را از جهل می‌رهاند، جهل آن است که معرفت به ولایت نداشته باشید، پس باید از این حرفها قدردانی کنید.



وقتی پیامبر می‌خواست از دنیا برود، به مردم خطاب کرد که من چه پیامبری برای شما بودم؟ مردم گفتند: تو بودی که به ما تمدن دادی. پیامبر فرمود: من هیچ اجری از شما نمی‌خواهم، فقط ذوی القربای مرا احترام کنید! حالا من هم فقط از شما درخواست می‌کنم که این حرف‌ها را با حرف‌های بعضی فرق بگذارید! همان طور که پیامبر فرمود: علی (علیه السلام) بر حق است، این حرف‌ها ماورایی و برحق است و شما را به کل کمال می‌رساند، دنبال حرف و فکر دیگری نروید! 



به تمام آیات قرآن! توان دارم و بی‌توانم. هیچ چاره‌ای هم ندارم؛ چون کسی را سراغ ندارم که توانش را خرج مقصد من کند! رفتنها را می‌بینم و استقامتی نمی‌بینم. مبادا از محدوده کنار بروید! خدا برای هر چیز مصداقی گذاشته است. سلمان جزء اهل بیت و اُسامه جزء آتش شده است. هر دوی آن‌ها خدمت پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) و ائمه (علیهم السلام) بوده‌اند. مگر اُسامه دفاع از امیرالمؤمنین (علیه السلام) و حضرت زهرا (علیها السلام) نکرد!؟ مبادا شما که الان آمده‌اید و دفاع از ولایت می‌کنید، مانند اُسامه بشوید و تا آخر نرسانید! به خدا می‌گویم: تو را به حق پنج تن قسم می‌دهم که اگر قرار باشد مثل اُسامه شوم، قبل از آن جان مرا بگیر تا فردای قیامت پیش زهرای عزیز (علیها السلام) سرافراز باشم.



اگر بخواهید خدا فهم بهتان بدهد، باید تمام نفهمی‌های دنیا را کنار بزنید. هوا و هوس، خیال و گُل‌های مَنجلابی دنیا، بشر را محاصره کرده و به او حمله آورده است. ما باید از محاصره دنیا سرپیچی کنیم و بگوییم علی! اما خیلی مشکل است. چرا به این زمان «شر الازمنه» می‌گوید؟ چون تمام فسادها به بشر حمله آورده است. شما باید مؤمن باشید و تمام اینها را با فکر و عقل و کمک ائمه (علیهم السلام) خنثی کنید. پیامبر فرمود: امت من هفتاد و سه فرقه می‌شوند، فقط یکی از آن‌ها ناجی است. خدا حاج شیخ عباس تهرانی را رحمت کند. می‌گفت: باز هر کدام از آنها فرقه، فرقه می‌شوند. 



شما باید در بین تمام آنها پرچم علی (علیه السلام) و زهرای عزیز (علیها السلام) را به دست داشته باشید و به تمام خلقت افتخار کنید و بگویید: خدا ما را ثابت نگه داشت که طرفدار اهل دنیا نشده‌ایم. پس خدا شما را حفظ می‌کند، نترسید و حوادث دنیا را خنثی کنید. باید آتش غضب، خیال و فکر باطلتان را خاموش کنید و یک پرچم «لا اله الا الله، محمد رسول الله، علی ولی الله» در سینه‌تان باشد و پذیرای هیچ پرچمی نباشید؛ چون آن پرچمِ توحید و ولایت است.



امروز اغلب مردم ولایت‌خنثی کنند، نه ولایت‌قبول‌کن. دنیا می‌گذرد، آخرت بقاست و دنیا فناست، ما در فناییم؛ اما باید در بقا باشیم. ولایت است که بشر را باقی و از تمام حوادث دنیا حفظ می‌کند؛ اما ولایتتان را نفروشید! 






	آسوده خاطرم که در دامن توام
	
	دامن نبینم که در دامنش روم



	دامن به غیر دامن تو بی‌محتوا بود
	
	دامان توست که اتصال به ماوراء بود









کجا ولایت را بیشتر می‌شناسیم؟


کجا کسری نداریم؟ وقتی بگوید سلمان منا اهل البیت. تا جزء اهل بیت نشویم، کسری داریم.



کجا بشر در باطن پیش می‌رود؟ وقتی محبت امیرالمؤمنین (علیه السلام) دارد. آنچه مشکل در تمام خلقت گشوده می‌شود، توسط امیرالمؤمنین (علیه السلام) است.



کجا گناه در برابر ما فلج است؟ جایی که حربه گناه نداشته باشیم.



کجا حربه گناه نداری؟ وقتی که ولایت ما کامل باشد، دیگر حربه گناه نداریم و همیشه در فکر نجات بشریم.



کجا ما نماینده خدا یا امام حسین (علیه السلام) می‌شویم؟ جایی که فقرای واقعی را مثل فرزند خودمان بدانیم و شب و روز به فکر آنها باشیم.



کجا آسمان‌شکن می‌شویم؟ وقتی کارت علی (علیه السلام) داشته باشیم؛ یعنی چشممان را بپوشانیم، سخی باشیم و مهر دنیا نداشته باشیم.



کجا از اهل بهشت بالاتر می‌شویم؟ وقتی ولایتمان تزریقی باشد و برای معرفة الله کار کنیم، نه برای بهشت! 



کجا سقوط می‌کنیم؟ زمانی که بگوییم ما بلدیم! بلد، خودِ ولایت است.



کجا دنبال کسی نمی‌رویم؟ وقتی بدانیم هرکسی خودش محتاج است. باید دنبال کسی برویم که محتاج نیست. تمام خلقت دستش در برابر علی (علیه السلام) دراز است.



کجا گوارای امام زمان (عج الله فرجه) می‌شویم؟ وقتی تصفیه بشویم. گواری امام زمان (عج الله فرجه) یعنی آن موقعی که امام زمان (عج الله فرجه) از ما راضی باشد.



کجا تمام خلقت را با جو ولایت می‌بینیم؟ وقتی تمام خلقت را در اختیار ولایت ببینیم. هشام تمام خلقت را در در حضور امام دید که امام تمام خلقت را می‌بیند.



کجا اعتقاد دنیایی‌مان درست است؟ وقتی ایمان به آخرت پیدا کنیم.



کجا متصل به ظلمت هستیم؟ وقتی کارمان روی امر نباشد.



کجا عقلمان نمی‌رسد؟ وقتی ولایتِ خیالی داشته باشیم.



کجا امیرالمؤمنین (علیه السلام) را نشناخته‌ایم؟ وقتی کسی را مصداق او بدانیم.



کجا مَحرم عقایدی می‌شویم؟ وقتی «لا اله الا الله، محمد رسول الله، علی ولی الله» می‌گوییم.



کجا به آسمان مَحرم می‌شویم؟ وقتی محبت دنیا نداشته باشیم.



کجا مَحرم تعریفی هستیم؟ وقتی خودمان می‌گوییم که من مَحرم هستم.



کجا مَحرم تأییدی هستیم؟ وقتی به کل خلقت مَحرم می‌شویم.



کجا به کل خلقت مَحرم می‌شویم؟ وقتی با کل خلقت سنخه شویم.



کجا با کل خلقت سنخه می‌شویم؟ وقتی ولایت را مطلق بدانیم و مطلق دنبال خلق نرویم! 



کجا توجه به دنیا نداریم؟ وقتی این حرفها را مرور کنیم.



کجا کافر به حجت خدا می‌شویم؟ وقتی امام را خلق حساب کنیم.



کجا بنده خدا می‌شویم؟ وقتی قدرتمان را صرف قدرت کنیم.



کجا در برابر وجدانمان رفوزه می‌شویم؟ وقتی مقدس می‌شویم.



کجا خوابمان بیداری است؟ وقتی در خواب نیز به فکر کار خیر باشیم.



کجا بیداری‌مان خواب است؟ وقتی ولایت را نشناسیم.



کجا عالم خشک می‌شود؟ وقتی مَهر حضرت زهرا (علیها السلام) نباشد.



کجا عالم فرو می‌ریزد؟ وقتی حجت خدا در آن نباشد.



کجا بفهمیم که امیرالمؤمنین (علیه السلام) را قبول داریم؟ وقتی امرش را اطاعت کنیم، گناه نکنیم، دروغ نگوییم، خدعه نکنیم، چشممان را حفظ کنیم و سخی باشیم.



کجا دنبال خلق نمی‌رویم؟ وقتی ما ناقص‌بینِ مردم باشیم، نه بدبینِ مردم.



کجا حضرت زهرا (علیها السلام) روز قیامت از ثوابش به ما می‌دهد؟ جایی که ما از عنایت و عطایی که بهمان شده، انفاق کنیم.



کجا ما مصرّ خفی نیستیم؟ زمانی که گناهی جرم نباشد و آن را مرتکب نشویم.



کجا کارمان به مشکل برنمی‌خورد؟ وقتی خلق را تأیید نکنیم.



کجا فکرمان ذکر است و ذکرمان ورد است؟ اگر فکر داشته باشیم، ذکر است؛ اما ذکر بی‌فکر ورد است. اگر اهل تسنن فکر داشتند، امیرالمؤمنین (علیه السلام)، یعسوب الدین، امام المبین را در خانه نمی‌گذاشتند و آن دو نفر را قبول نمی‌کردند.



کجا شبیه امام زمان (عج الله فرجه) می‌شویم؟ بقیة الله یعنی حضرت جایی نمی‌رود، ما هم جایی نرویم.



کجا اهل جهنم می‌شویم؟ زمانی که در اجتماع آمدیم؛ چون این اجتماعِ خلق است. هفتاد هزار نفر در اجتماع آمدند. اجتماع یعنی جمعیت زیاد و امر کم. اجتماع یعنی اشتباه!



یا علی




ارجاعات



	↑  





(غررالحکم، ح 5048، )





  




	↑  





(احقاق الحق، جلد 10، صفحه 186)





 و 





(لسان المیزان، جلد 1، صفحه 134)





  




	↑ ۳٫۰ ۳٫۱ ۳٫۲ 

(سوره المائدة، آیه 3)

   



 




	↑ 





(من لایحضره الفقیه، جلد 3، صفحه 390)





  




	↑ 

(سوره الأعراف، آیه 179)

   



 




	↑ امام صادق فرمود: هیچ پیامبری به رسالت مبعوث نشد مگر اینکه به فضیلت و محبت حضرت زهرا (علیها السلام) اقرار کرد. 





(مدینة المعاجز، بحرانی، )





  




	↑ 





(احقاق الحق شوشتری، جلد 19، صفحه 16)





  




	↑ قال رسول الله: «سمیت الزهرا لان نورها زهرت به السماوات» به آن جهت حضرت را زهرا (علیها السلام) نامیدند که آسمان‌ها به نور او روشن شد. 





(بحار الانوار، جلد 40، صفحه 44)





 و 





(بحار الانوار، جلد 43، صفحه 11)





  




	↑ پیامبر خطاب به امیرالمؤمنین (علیه السلام) فرمود اگر تو نبودی کفوی برای فاطمه نبود. 





(بحار الانوار، جلد 43، صفحه 107)





 و ...  




	↑ امام صادق فرمود: هنگامی که قائم ما به سوی مدینه می‌آید آن دو نفر را از قبر بیرون می‌آورد در حالی که تر و تازه هستند، پس آن دو را لعنت می‌کند و آنها را بر درختی آویزان می‌کند و سپس آنها را پایین آورده آتش می‌زند و خاکستر آنها را به باد می‌دهد. 





(بحارالانوار، جلد 52، صفحه 386)





  




	↑  





(حدیث کساء، غرر الاخبار و درر الآثار دیلمی، المناقب دمشقی، عوالم العلوم بحرانی، منتخب طریحی، نهج المحجة، )





  




	↑ 





(علل الشرایع، باب 148، صفحه 187)





  




	↑ 





(شرح الاخبار، جلد 3، صفحه 182)





 و 





(بحار الانوار، جلد 45، صفحه 40)





  




	↑ ترجمه فتوای ننگین شریح این است: حسین ارکان مسلمین را شقه شقه کرده و با امیرالمؤمنین یزید بن معاویه به مخالفت پرداخته است. برای من خروج او از اسلام محرز شده و حکم من جنگ با اوست و قتل او برای حفظ شریعت اسلام واجب است! 





(الفین علامه حلی، )





 و 





(مقتل جامع، صفحه 282)





  




	↑ 





(مناقب، جلد 1، صفحه 495)





  




	↑ 





(بحار الانوار، جلد 42، صفحه 300)





  












لا اله الا الله



بسم الله الرحمن الرحیم




السلام علیک یا ابا عبد الله، السلام علیکم و رحمة الله و برکاته، السلام علی الحسین و علی بن الحسین و اولاد الحسین و اهل بیت الحسین و رحمة الله و برکاته



رفقای عزیز! من در چند وقت پیش، توی فکر رفتم که یک صحبت راجع به «لا اله الا الله» کنم. یک قدری در تفکر بودم، دلم می‌خواست یک ابعادی، یک نویدی داده شود که من یک قدری خاطرم جمع بشوم و خیلی خاطرجمع درباره اینکه در قلب من خطور کرده صحبت کنم و الحمد لله، به خواست خدای تبارک و تعالی، یک پیشامدی کرد. اگر من این پیشامد را به خودم نسبت می‌دهم، به «لا اله الا الله» قسم! من نمی‌خواهم خودم را معرفی کنم. دلم می‌خواهد رفقای عزیز، یک قدری با تفکر و با فکر این حرفها را با ابعاد خودشان قبول کنند. 



من یک شب خواب دیدم که یک موادی آوردند و جلوی من ریختند، بعد، من با دست، این‌ها را به هم می‌زنم. یک دفعه یک صورتی، بهترین صورت می‌شود، می‌آید روی پای من، زانوی من، می‌نشیند. یک دفعه می‌گوید: «لا اله الا الله» وقتی می‌گوید «لا اله الا الله»، تمام گلوله‌های خون می‌گوید: «لا اله الا الله». من نگاه کردم دیدم انگار تمام خلقت می‌گوید: «لا اله الا الله»! با دست چپ، مواد را به هم زدم. دیدم دو مرتبه، صورتی پیدا شد روی زانوی چپ من [آمد]، گفت: «لا اله الا الله»! (به دینم قسم! من آن صورت‌ها را که دیدم هنوز می‌گویم: خدایا، یک دفعه دیگر من را موفق کن، آن صورت‌ها را ببینم.)  باز آن می‌گفت: «لا اله الا الله». تمام خلقت انگار می‌گفت: «لا اله الا الله».



حالا من خیلی خاطرجمع شدم اینکه این عقایدی که داشتم، خدمت رفقای عزیز بگویم. عقاید این بود، حرف این بود: من همیشه به فکر مردم هستم. والله، به فکر خودم نیستم. (حتی) به خدا عرض کردم: خدایا به خودت قسم! من راست می‌گویم؛ اما می‌خواهم با تو حرف بزنم. به تمام انبیاءت قسم، اگر من را به جهنم ببری و بسوزانی، یا به فردوس ببری، من یک جور تو را می‌خواهم! من اگر تو را بخواهم که مرا به فردوس ببری، پس فردوس را می‌خواهم؛ اما خالق من که فردوس نیست. من خالقم را می‌خواهم. اگر من این مطلب را می‌گویم به همان خدا قسم، برای خودم نیست که خودخواه باشم و بخواهم شما خدای ناکرده، مرا عزت یا احترام کنید، اما می‌خواهم سند نشانتان بدهم و حرفم با سند باشد که شما در این حرفها تفکر کنید.



شخصی که از یک قومی بود خدمت پیامبر اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) آمد و گفت: یا رسول الله، من از طرف قومم آمدم. یک چیزی به ما بگو که ما هدایت‌کرده شویم. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: یک دانه «لا اله الا الله» بگویید، هدایت‌کرده‌اید! این چه «لا اله الا الله» ای هست؟ از آن طرف هم، در قرآن می‌فرماید: «ان هو الا وحیٌ یوحی»، پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) از خودش حرف نمی‌زند. کلام خدا را می‌گوید. یا جای دیگر داریم که می‌گوید: اگر از خودت حرف بزنی، رگ دلت را قطع می‌کنم. حالا همین پیامبر می‌فرماید: در آخرالزمان، از هر هزار نفر، یک نفر با دین از دنیا نمی‌رود.



آقا جان! یهودی که کافر است. آمریکایی که کافر است. نصاری که کافر است، پس چه کسی را می‌گوید؟ من و شما را می‌گوید. آخر چرا ما بی‌دین از دنیا می‌رویم؟! پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) هم در جایی دیگر به سلمان می‌فرماید: یا سلمان! در آن زمان، دین، مثل آتش کف دست می‌شود، یا در باد شدیدی بخواهند چراغی را روشن کنند. بعد می‌گوید: در آن زمان هر کس دینش را حفظ کند، با من، در درجه من است! و سلام من به برادران من در آخرالزمان.



من ان‌شاءالله و به خواست خدا می‌خواهم شما از آن‌ها باشید. از آن‌ها که در درجه پیامبرند! سلمان با همه آنکه «سلمان منا اهل البیت» می‌پرسد: مگر ما برادر تو نیستیم؟ می‌گوید: شما اصحاب من هستید، آن‌ها مرا ندیده‌اند؛ اما امر مرا اطاعت می‌کنند. از آن طرف هم می‌فرماید: از هر هزار نفر، یک نفر با دین از دنیا نمی‌رود. آخر، سببش چیست؟ 



من مثالی بزنم که شما روشن هستند، روشن‌تر بشوید. الان شخصی است که می‌آید خدمت رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) یا خدمت ائمه طاهرین ‎(علیهم السلام) یا خدمت علمای اعلام. این شخص کافر است. هفتاد سال، هشتاد سال، پنجاه سال ... در کفر زندگی کرده که یا عرق خورده یا زنا کرده یا کارهای دیگری کرده. حالا قرآن می‌گوید که این آدم که آمد و گفت: «لا اله الا الله، محمد رسول الله» خدا از سر تمام گناهانش گذشت. چرا؟ وارد قلعه «لا اله الا الله» شد؛ اما همین «لا اله الا الله» را آقا امام رضا  (علیه السلام) تکلیفش را در نیشابور معلوم کرده است. می‌گوید: «قال الله تعالی: لا اله الا الله حصنی، فمن دخل حصنی امن من عذابی بشرطها و شروطها و أنا من شروطها» شرط «لا اله الا الله» ماییم. پس من می‌خواهم به شما بگویم: «لا اله الا الله» یعنی کارکرد باید «لا اله الا الله» باشد، نه «لا اله الا الله» بگویی! من نمی‌گویم «لا اله الا الله» نگو، غلط می‌کنم اگر بگویم نگو؛ اما این «لا اله الا الله» که تو می‌گویی، «لا اله الا الله» نیست که پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) گفت هدایت می‌شوید. این «لا اله الا الله» که تو می‌گویی آن «لا اله الا الله»ای نیست که یک دانه می‌گوید و خدا از سر گناه هفتاد سالش می‌گذرد! امام رضا می‌گوید: «لا اله الا الله» قلعه‌ای هست که اگر وارد شدید، پاک شدید؛ اما «أنا من شروطها» شرط «لا اله الا الله» من هستم! یعنی ما خانواده‌ایم!



حالا ببینید کارکرد چیست؟ یک روز پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) یک چند شتر را در جایی قرار داد و فرمود: هر کس دو رکعت نماز بخواند و در آن فکری نکند، یک شتر از این شترها را به او می‌دهیم. آن دو نفر هم نماز خواندند. حضرت افشاء کرد: تو چهار تا، تو پنج تا فکر و خیال کردی. هرکس آمد، فکرهایشان را گفت. حضرت زهرا (علیها السلام) تشریف آورند. فرمود: زهرا جان! تو فکر کردی که اگر نماز بخوانی، شتری که خیلی چاق‌تر است را برداری که به فقرا خیلی برسد؛ پس تو هم فکر کردی. فوراً جبرئیل نازل شد: یا محمد! فکر زهرا (علیها السلام) نماز است! این است «لا اله الا الله»! این فکر «لا اله الا الله» است! این، به فکر مردم است. به فکر فقراست. «لا اله الا الله» این است. حضرت زهرا (علیها السلام) بهترین شتر را معین کرد. کُشت و به فقرا داد.



رفقای عزیز! اگر من گفتم که این تولید در دستم می‌شد و صورتی می‌شد که می‌گفت: «لا اله الا الله»، ما باید کارمان؛ یعنی کارکردمان «لا اله الا الله» باشد! 



حالا وقتی نگاه می‌کنی می‌بینی این «لا اله الا الله» گو، چه کار می‌کند؟ این دارد «لا اله الا الله» می‌گوید، اما به مرگ برادرش راضی است! این چه «لا اله الا الله»ای می‌گوید؟ یا آن آقا، «لا اله الا الله» می‌گوید اما سیب‌زمینی پخته را با روغن (حیوانی) قاطی می‌کند. این چه «لا اله الا الله»ای است که می‌گوید؟! «لا اله الا الله» یعنی هیچ مؤثری نیست به غیر از خدا. چرا این را مؤثر می‌دانی؟ چرا تملق می‌گویی؟ تو اصلاً «لا اله الا الله» را دکان خودت کرده‌ای! این است که بی‌دین از دنیا می‌روی. «لا اله الا الله» باید کارکرد ما باشد.



حالا قدری مطلب را بهتر توضیح می‌دهم: مگر امیرالمؤمنین (علیه السلام) یک دانه شمشیر در یوم الخندق نزده است که «افضل من عبادة ثقلین»؟ «ضربة علی یوم الخندق افضل من عبادة ثقلین!» از ثقلین، ثوابش بالاتر است. چرا؟ کارکرد علی (علیه السلام) است. به ولی اللهی‌اش مربوط نیست! کارکردش است. ابن ملجم هم یک شمشیر زده، اشقی الاشقیا است. آن هم کارکردش است. 



رفقای عزیز! به «لا اله الا الله» قسم! این حرف القاء شده است. قدرش را بدانید که اگر بی دین از دنیا می‌رویم برای چیست؟ برای این است که «لا اله الا الله» نمی‌گوییم. «لا اله الا الله» کارکرد ما باید باشد. کارکرد امیرالمؤمنین (علیه السلام) این است که یک نفسش، افضل من عبادت ثقلین است. کار به این ندارد که امیر المؤمنین (علیه السلام) است، حضرت زهرا (علیها السلام) هم، همین‌جور است. پس ما اگر «لا اله الا الله» می‌گوییم، باید کارکردمان «لا اله الا الله» باشد. اگر کارکرد ما «لا اله الا الله» نباشد، یعنی به امر نباشد، این «لا اله الا الله» نیست! «لا اله الا الله» باید علی (علیه السلام) کنارش باشد. 



من از یک عده‌ای بیشتر از این توقع دارم. اینها القای ولایت در دلشان نشده یا اگر شده کم شده است! می‌گویند هر کس بیشتر قرآن بخواند و بهتر بلد باشد، در قیامت بالاتر می‌رود. والله، این حرف بی‌خود است. هر کس ولایتش کاملتر باشد، بالاتر می‌رود. مگر از حجت خدا، امام رضا نمی‌پرسند که یابن رسول الله! به جد شما که ابوالقاسم می‌گویند یعنی چه؟! می‌گوید: به کسی که جان همه عالم در قبضه قدرتش است، قاسم بهشت و جهنم، جدم رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) و امیرالمؤمنین (علیه السلام) هستند. پس هر کس ولایتش کاملتر و بهتر و بالاتر باشد، بالاتر می‌رود. وگرنه اهل تسنن از ما بالاترند! آقا چرا فکر نمی‌کنی و حرف می‌زنی؟! بگو نمی‌دانم! اگر از تو می‌پرسند بگو نمی‌دانم. یک دوستی من داشتم، می‌گفت: من در مسجدالحرام بودم. یک پیرمرد از اهل تسنن بود که تا صبح قرآن را ختم کرد. آخرش هم گفت: خدایا، من را با دومی محشور کن. خب، دومی خودش کجاست؟! خودش چه کاره است؟ این قرآن است؟!



حالا چطور من این جوری حرف می‌زنم؟ امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌فرماید: «أنا قرآن الناطق»، تو باید محبت قرآن ناطق را داشته باشی. خدا هم می‌فرماید: من قرآن را برای متقی نازل کردم. تو اگر بخواهی متقی بشوی اول باید قرآن ناطق را قبول داشته باشی. 



اگر «لا اله الا الله» شرط است و قلعه هست و ما یک «لا اله الا الله» بگوییم، هدایت می‌شویم، مگر دومی «لا اله الا الله» نمی‌گفت. «لا اله الا الله» گفت؛ اما «لا اله الا الله» را کُشت. مگر اولی «لا اله الا الله» نمی‌گفت. چرا بیدار نمی‌شویم؟ چرا فکر نمی‌کنیم؟ چرا تفکر نداریم؟ چرا دست از دنیا بر نمی‌داریم که این حرفها را بشنویم؟



عزیز من! قربانت بروم! تو مرتب داری تلاش می‌کنی، این طرف و آن طرف می‌زنی که یک باغ در یک جای خوش آب و هوا بخری آن هم برای موقعی که هوا گرم می‌شود، زن و بچه‌ات را آنجا ببری. چقدر وزر و وبال می‌کنی؟ تو چرا داری بهشت را از دست می‌دهی، فردوس را از دست می‌دهی؟ چرا جنات را از دست می‌دهی؟ چرا رفقای عزیزی مانند پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) و امیرالمؤمنین (علیه السلام) و فاطمه زهرا (علیها السلام) را از دست می‌دهی؟! چرا این کار را داری می‌کنی؟ چرا بیدار نمی‌شویم؟ چرا یک مقدار اندیشه نداریم؟ چرا فکر نمی‌کنیم؟ چرا «لا اله الا الله» نمی‌گویی، آقا؟! تو کارَت باید «لا اله الا الله» باشد. 



می‌گوید: این آقا برود درس بخواند به این عنوان که قال الصادق، قال الباقر یاد بگیرد و بیاید آدم گمراهی را در راه بیاورد. اشخاصی که اصول دینشان را بلد نیستند، غسلشان را بلد نیستند، یادشان بدهد. این آدمهایی که مستضعفند را بیاورد و برساند به ولایت! حضرت می‌فرماید: اگر در همین حال بمیرد، جزو شهداست. چرا؟ کارکردش است. 



یک قدری اندیشه داشته باشیم! مگر آن دو نفر «لا اله الا الله» نمی‌گفتند؟ آمده و امیرالمؤمنین (علیه السلام) را طناب گردنش انداخته، از خانه بیرون کشیده که بیا نماز، بیا أشهد انّ «لا اله الا الله» بگو. 



جانم فدای بلال! دومی آمده و به بلال می‌گوید: اذان بگو، ما خانه برایت می‌خریم. بهترین دختر را برایت می‌گیریم. حقوق به تو می‌دهیم. به تو جفا شده. همان اذان را بگو. گفت: نمی‌گویم. گفت: یادت رفته که من تو را خریدم و آوردم و به پیامبر بخشیدم. بلال گفت: محض چه کسی کردی؟ گفت: محض خدا. گفت: برو از خدا مزدش را بگیر. به من چه کار داری؟! گفت: همان أشهد انّ «لا اله الا الله» را بگو. همان «لا اله الا الله» را بگو. گفت: نمی‌گویم. آخر، چرا نمی‌گویی؟ گفت: «لا اله الا الله» ای که علی (علیه السلام)کنارش نباشد، چه «لا اله الا الله» ای است که من بگویم؟ خدا را قسم می‌دهم به باطن دوازده امام، چهارده معصوم که به ما معرفت بدهد. ببین، یک غلام سیاه چه معرفتی دارد! گفت: نمی‌گویم. من «لا اله الا الله» ای می‌گویم که عمود الدین کنارش باشد. «لا اله الا الله» ای می‌گویم که قرآن ناطق، کنارش باشد، نه تو ای غاصب! ما چه کار داریم می‌کنیم؟ ما چه «لا اله الا الله» ای می‌گوییم؟ به حق «لا اله الا الله» قسم، حرف همین است. من قسم خوردم که باور کنید. وگرنه، ما نماز می‌خوانیم. روزه می‌گیریم، خمس می‌دهیم، مکه می‌رویم!



روایت دیگری نقل کنم که باور کنید. امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: اشخاصی هستند که نماز می‌خوانند، روزه می‌گیرند، عاق والدین نیستند، مکه می‌روند، عمره می‌روند، جاده صاف می‌کنند، تمام ابعاد مسلمانی را دارند، تا حتی دم از ما می‌زنند. حضرت می‌فرماید: ببین، (فقط) دم از ما می‌زنند؛ اما این‌ها اهل آتشند. سؤال کردند: یابن رسول الله! یک کسی که تمام ابعاد مسلمانی را دارد، چطور اهل آتش است؟ حضرت با دستان مبارکش نشان می‌دهد، می‌گوید: مال را چنگ می‌زند! این، «لا اله الا الله» نگفته است! اگر تو «لا اله الا الله» می‌گویی، یعنی می‌گویی هیچ مؤثری به غیر از خدا نیست. خدا هم گفته: «والله خیر الرازقین»، رزقت را می‌دهم. پس تو چه «لا اله الا الله» ای گفتی؟ عزیز من! قربانت بروم! یک قدری تفکر داشته باش. خدا می‌خواهد بهشت به تو بدهد، فردوس به تو بدهد. دوستانی برای تو تهیه کرده که اینجا یک عمری آرزویشان را می‌بری، آخر هم نمی‌بینی. آخر، تو «لا اله الا الله» نگفتی که امام زمان را ببینی. امام زمان، خودِ «لا اله الا الله» است. به تو هم گفته، بگو.



این چه «لا اله الا الله»ای است که ما می‌گوییم؟ مگر اهل کوفه، «لا اله الا الله» نمی‌گفتند؟ «لا اله الا الله» را زیر سم اسب کردند. کارکردشان، همان بود. این‌ها «لا اله الا الله» گفتند؟! شمر با لشکر کوفه قرار گذاشت که هر وقت من «الله اکبر» گفتم، «الله اکبر» بگویید. بدانید آن موقعی که من «الله اکبر» می‌گویم، سر حسین را جدا کرده‌ام. هفتاد هزار نفر، سه دفعه «الله اکبر» گفتند!! این‌ها «لا اله الا الله» گفتند؟ «لا اله الا الله»ی ما هم، مشابه همان «لا اله الا الله» ها است. 



آن دو نفر کافرند. امام صادق (علیه السلام) قسم می‌خورد که اینها آنی ایمان به خدا و پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) نیاوردند؛ اما «لا اله الا الله» می‌گویند. اهل کوفه هم «لا اله الا الله» گفتند؛ اما با «لا اله الا الله»، «لا اله الا الله» را کشتند. زیر سم اسب کردند. این کارکردشان بود. 



عزیز من!  بیا کارکردت، «لا اله الا الله» باشد. همین‌طور که گفتم: موادی را جلوی من ریختند، تولیدی در دست من می‌شد و یک دفعه می‌گفت: «لا اله الا الله»! کارکرد من، «لا اله الا الله» بود؛ یعنی صورتی درست می‌شد و می‌گفت: «لا اله الا الله».



این آقای کشاورز، اگر «لا اله الا الله» بگوید، این گندم و جو که می‌کارد، تمام عدد گندمها، دارد «لا اله الا الله» می‌گوید. این آقای طلبه که دارد درس می‌خواند، اگر «لا اله الا الله» بگوید و هدفش فقط خدا باشد و هیچ مؤثری غیر از خدا نداشته باشد، درسش «لا اله الا الله» است. این آقایی که پشت میز دادگاه نشسته، دادگاه یعنی دادخواهی کن، اگر چشمش به رشوه باشد که چه کسی بیشتر می‌دهد، والله، این «لا اله الا الله» نگفته است! این رشوه را می‌گیرد بعد می‌بینی بچه‌اش چه‌جور می‌شود، نتیجه این مال است که این‌طور می‌شود! می‌گوید: چرا بچه من توده‌ای شده، بچه من کمونیست شده؟ بچه من ضد دین شده است؟! بابا! تو ضد دینش کردی. تو آن مال را به او دادی خورد که این جوری شد. تو «لا اله الا الله» می‌گویی؟ من نمی‌خواهم یکی یکی بگویم که این آقای نجار، این آقای آهنگر ... من به کل مردم می‌گویم: اگر می‌خواهید «لا اله الا الله»ی حقیقی بگویید، کارتان باید «لا اله الا الله» باشد. حرفم این است. من، این‌ها را که گفتم بدانید که نظر با کسی ندارم. 



این آقایی که رئیس دادگاه است، یک حقوق می‌گیرد. اگر به آن قانع باشد، خدا برکات به این می‌دهد، حالا دل یکی را خوش کند، دل دوازده امام، چهارده معصوم را خوش کرده است، اما دل یکی را هم بشکند، دل دوازده امام، چهارده معصوم را شکسته است، آخر، حق‌کشی یعنی چه؟ مگر تو خدا را می‌کشی؟! خدا که دیدنی نیست. تو امر خدا را می‌کشی. اگر امر خدا را کشتی، خدا را کشتی! چرا ما بیدار نمی‌شویم؟ کارکردت «لا اله الا الله» [باید باشد]. اگر این مطلب را تکرار می‌کنم می‌خواهم عزیزان من بیشتر توجه بکنند.



امام صادق (علیه السلام) هم می‌فرماید: اگر یک مطلبی را بلد بودید، تکرار شد مثل گلابی است که روی گلاب بریزی. اما این تکراری، تکراری نیست. بیایید ما بیدار شویم. بیایید یک «لا اله الا الله» مثل آن کافر بگوییم. او یک «لا اله الا الله» گفته، همه گناهانی که در شصت سال، هفتاد سال کرده، پاک می‌شود، چرا گناهان ما پاک نمی‌شود؟ چرا پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌فرماید: در آخرالزمان اگر یک نفر، با دین از دنیا برود، ملائکه آسمان تعجب می‌کنند که چطور این، دینش را آورد؟! چه کسی را می‌گوید؟ من را می‌گوید، توی «لا اله الا الله»گو را می‌گوید. «لا اله الا الله، محمد رسول الله» علی (علیه السلام) باید کنارش باشد. 



چرا می‌گوید علی (علیه السلام) کنارش باشد؟ اطاعت کن. اطاعت کن علی (علیه السلام) را! این کلام، مثل همان است که در مورد صلوات گفتم: «ان الله و ملائکته یصلون علی النبی، یا ایها الذین آمنوا صلوا علیه و سلموا تسلیما» ما باید تسلیم پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) باشیم نه اینکه فقط صلوات بفرستیم. ما اگر تسلیم پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) نباشیم، صلوات هم لقلقه است. چقدر مردم صلوات می‌فرستند؟ چقدر ما صلوات می‌فرستیم؟ آیا ما تسلیم هستیم؟ فردای قیامت ما را می‌آورند می‌گویند ما گفتیم تسلیم باش، اما تو تسلیم نبودی. حالا هر چه هم می‌خواهی صلوات بفرست. به دردت نمی‌خورد. هر چه هم می‌خواهی ذکر بگو. امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌فرماید: «أنا ذکر الله» ذکر، امیر المؤمنین (علیه السلام) است. تو اگر تسلیم باشی هر نَفَسی که داری می‌کشی، ذکر است. اما اگر تسلیم نباشی دو هزار «یا الله»، «سبحان الله»، «الحمد لله»... بگویی، به درد نمی‌خورد. این ذکر گفتن مثل آن است که نماز می‌خوانی؛ اما وضو نداشته باشی.



من تعجب می‌کنم! چرا ما در فکر نمی‌رویم؟ چرا اعتقاد به قیامت نداریم؟ چرا دنیا ما را گول زده است؟ تو می‌خواهی بیایی به وادی نور؟ حالا موسی دارد می‌رود به وادی نور برسد، یک قدری محبت زن در دلش بود، می‌گوید: «فاخلع نعلیک» یعنی محبت زنت را دور کن. می‌خواهی به وادی نور وارد شوی. بابا! «لا اله الا الله» خودِ نور است. «لا اله الا الله» خودِ خداست. تمام نورها از خداست. تو می‌خواهی «لا اله الا الله» بگویی؛ یعنی هیچ مؤثری، مؤثر نیست، اما تو داری چیز دیگری را مؤثر می‌دانی، آیا این مؤثرها مؤثرند؟



تو آمدی و ریشی گذاشتی و پالتوی بلندی پوشیدی و شب کلاهی گذاشتی و هر آقایی هم در مردم اسمی دارد، دورش می‌روی که به واسطه اسم آن بزرگ بشوی. اما چه کار می‌کنی تو؟ تو کسی هستی که آمده بودند در انبارت و دیده بودند که سیب زمینی (پخته) را با روغن (حیوانی) قاطی می‌کنی و می‌فروشی. تو «لا اله الا الله» گفتی؟ به «لا اله الا الله» قسم، تو کفر به «لا اله الا الله» داری! تو چون در ظاهر «لا اله الا الله» می‌گویی، نجس نیستی، اما کافر به «لا اله الا الله» هستی. آن دو نفر و اهل کوفه نجس بودند. چون ایمان به «لا اله الا الله» نداشتند. اما من و تو هم مشابه آنهاییم. اگر مشابه آن‌ها نیستی، خدا قسم خورده: «والله خیر الرازقین» این کار چیست که می‌کنی؟ ما چه کار داریم می‌کنیم؟ 



وقتی آقا امام حسین (علیه السلام) در صحرای کربلا با اصحابش نماز می‌خواند، عمر سعد امام جماعت بود. او هم می‌رفت با لشکرش نماز می‌خواند، «لا اله الا الله» می‌گفت. روزی چند مرتبه می‌گفت: «أشهد ان لا اله الا الله، وحده لا شریک له، الهاً واحداً صمداً» صدای «لا اله الا الله»ی این‌ها، یک فضایی را از جا برمی داشت. تهجد می‌کردند. حالا «لا اله الا الله» گفته؟ آقا امام حسین (علیه السلام) دنبال ابن سعد فرستاد. فرمود: یابن سعد بیا! فرمود: مرا می‌شناسی؟ گفت: آره. گفت: من کی هستم؟ گفت: تو حسین، پسر پیامبر، پدرت علی هست. مادرت، زهراست. آیه تطهیر هم درباره شما پنج تن نازل شده است. حضرت فرمود: پس چرا مرا می‌کشی؟ گفت: من خیلی محبت ری را دارم. ابن زیاد نوشته‌ای به من داده که تو را بکشم تا ملک ری را به من بدهند. امام حسین (علیه السلام) فرمود: بیا و برگرد، خیر نمی‌بینی. از گندمش نمی‌خوری. گفت: به جُوَش، قناعت می‌کنم. حضرت فرمود: کشتن من، برای تو میمنت ندارد. بیا! اگر مالت را بردند، مال به تو می‌دهم. خانه‌ات را خراب کردند، خانه به تو می‌دهم. من ضمانت تو را در بهشت می‌کنم. گفت: من بروم امشب فکر کنم.



عزیز من! این «لا اله الا الله» گو است! دارد «لا اله الا الله» می‌گوید! فکری کرد و به اصطلاح از آیه توبه و قرآن استفاده کرد. آقا جان من! به قرآن قسم، ما هم بیشتر استفاده‌هایمان از قرآن مثل عمر سعد است. به نفع خودمان داریم استفاده می‌کنیم! یک آیه را در قرآن پیدا می‌کنیم و به نفع خودمان آن را نقل می‌کنیم. من چه بگویم؟ عمر سعد هم از آیه توبه استفاده کرد. آخر، مرد نادان، حسین‌کشی هم توبه دارد؟ خدا آیه توبه را به گنهکارها می‌گوید. به آن‌هایی که نمی‌فهمند و گناه می‌کنند؛ یعنی راه را باز کرده. می‌گوید: من خوشم می‌آید، بیایید برگردید. مثلاً اگر یک نگاهی کردی، یک خیالی کردی، یک میوه‌ای از یک جا برداشتی، یک کارهایی که این جوری باشد! اگر هم میوه یکی را برداشتی، باید به او برگردانی. حق الناس، توبه ندارد. حق الله توبه دارد: یک روزه‌ات را خوردی، یا یک نمازی را نخواندی. خب، اگر می‌توانی می‌گیری، خدا تو را می‌آمرزد. اما حق الناس که توبه ندارد! خدا می‌گوید حق مردم است.



آخر، مرد نادان! حسین‌کشی که توبه ندارد. حالا صبح شد. می‌گوید: حسین را می‌کشیم، توبه می‌کنیم. اگر قیامتی بود که توبه کرده‌ایم، اگر هم نبود، به سلطنت ری می‌رسیم. این بی حیا، نمازش را خوانده، نماز ظهرش را با جماعت خوانده! «أشهد ان لا اله الا الله» گفته! می‌گوید: شاهد باشید، اول کسی که تیر به خیمه حسین زد منم! این «لا اله الا الله» گفته؟ این «لا اله الا الله» گوها! آن‌ «لا اله الا الله» ای که ما هم می‌گوییم، مشابه همانیم، بی‌رودربایستی! آقا کار تو چیست؟ کار تو مفسدی هست! کار تو مردم گیر انداختن است! کار تو بخل و عداوت است! آقا کار تو چیست؟ کار تو کَلِّ بر مردم بودن است! چرا ما فکر نمی‌کنیم؟ چرا ما اندیشه نداریم؟ «لا اله الا الله» می‌گوید؛ اما «لا اله الا الله» را می‌کشد! تو داری «لا اله الا الله» می‌گویی؛ اما تمام احکام «لا اله الا الله» را زیر پایت گذاشتی! این چه «لا اله الا الله» ای هست که می‌گویی؟



رفقای عزیز! نتیجه‌ی مطالب این شد که باید کار ما، کسب ما، «لا اله الا الله» باشد. یعنی شما صبح که از خانه‌ات بیرون می‌آیی، هدفت این باشد که امر خدا را اطاعت کنی، آن‌وقت تو داری «لا اله الا الله» می‌گویی، اما نه اینکه نقشه بریزی که چک و سفته را این جوری کنم، آن را این‌جوری کنم. همه‌اش برای خودت یک چیزی درست کنی. تو فرمانده‌ات خداست، اما آن موقع فرمانده شیطان می‌شود، شیطان هم که استاد است. تو هم پیرو آن می‌شوی.



من خیلی راحت و آسان دارم رفقا را آگاه می‌کنم. هر کس که صبح از خانه بیرون آمد، به امید خدا، در کار خودش به فکر مردم باشد، به فکر زن و بچه‌اش باشد، قرق‌گاه را مراعات کن. آن‌وقت شما در صراط مستقیمی. ما در صراط مستقیم نیستیم که هر جا دلمان خواست می‌رویم. هر کجا دلمان رفت، می‌رویم. تو «لا اله الا الله» که نمی‌گویی، هیچ، بت‌پرست هم هستی. ای کاش ما مثل بت‌پرست‌ها یک بت می‌پرستیدیم. ما بتها می‌پرستیم. بی‌خود نیست که پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌گوید در آخرالزمان از هر هزار نفر، یکی هم با دین از دنیا نمی‌رود. پس دین چیست؟ دین، ولایت است. دین، امیرالمؤمنین (علیه السلام) هست. دین، پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) است. دین، امر این‌هاست.



ببین شیطان چقدر درس خوانده! پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) وقتی از معراج تشریف می‌آورد، شیطان می‌گوید: یا رسول الله در کنار عرش، آن منبر را دیدی؟ من سی هزار سال آنجا تدریس می‌کردم. اما وقتی خدا به شیطان می‌گوید آدم را سجده کن، ببین عجب حرف حسابی می‌زند. می‌گوید: خدایا، سزاوار سجده تویی! من به غیر از تو، برای هیچ‌کس سجده نمی‌کنم. ببین چه حرف قشنگی می‌زند! خدا گفت: من می‌گویم سجده کن. گفت: نمی‌کنم. خدا گفت: گم شو! شیطان، امر را اطاعت نکرده و گرنه نمازی خوانده که چهار هزار سال طول کشیده. چرا بیدار نمی‌شویم؟ ما نمازمان پنج دقیقه طول می‌کشد. شیطان، چهار هزار سال نمازش طول کشیده! چه سجده‌هایی داشته، سی هزار سال تدریس می‌کرده! ملائکه را درس می‌گفته! اما یک اطاعت نکرده، خدا می‌گوید: گم شو! چرا در فکر نمی‌رویم؟ چرا ما اندیشه نداریم؟ چرا ما دنیا را از دلمان بیرون نمی‌کنیم؟ شیطان تکبر داشت. گفت: من از آتشم، اما آدم از خاک است. یک منیت در کار آورد. تا کِی من، من، می‌کنید؟ این است که به هیچ کجا نمی‌رسید. اگر می‌خواهید به جایی برسید، منیتتان را کنار بگذارید.



شما در صحیفه سجادیه نگاه کنید، ببینید امام چه‌جور حرف می‌زند! به قرآن مجید قسم، امام سجاد، قدرت الله هست. قدرت همه عالم در قبضه قدرتش است؛ اما می‌گوید: «عبد الذلیل»، «عبد الذلیل». خدا، من در مقابل تو عبد ذلیلم. یقین دارد این قدرت را خدا به او داده است، می‌گوید: من عبد ذلیلم. خدایا، به من رحم کن. با خدا چه‌جور حرف می زند؟ یاد من و شما داده است وگرنه روایت داریم که یک شخصی هفت مو پیش هارون آورد و گفت: این‌ها موهای پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) است. گویا آقا موسی بن جعفر (علیه السلام)تشریف داشتند. هارون گفت: یابن عمّ، آیا راست می‌گوید؟ حضرت فرمود: آتش بیاورید. آتش زلالی آوردند. حضرت یکی یکی موها را در آتش گرفت، پنج مو نسوخت، دو تا از موها سوخت. حضرت فرمود: این دو تا، موی جدم نبود. هارون به آن شخص گفت: درست می‌گوید؟ او گفت: بله. آن دو تا را اضافه کردم که تعدادش زیاد شود. پس موی این‌ها نمی‌سوزد. حالا چرا این جوری دارد حرف می‌زند؟ برای من و تو دارد حرف می‌زند. می‌خواهد آگاهی به ما بدهد که این قدر من، من، نکنیم! چه کسی تو را من کرده است؟ چه کسی به تو قدرت داده است؟ این‌ها را چه کسی به تو داده است؟ 



عزیز من! اگر رفتی درس خواندی، درس مثل این است که یک درخت به بار آمده، سر به زیر شو! تواضع داشته باش! مگر تو هم رفتی درس خواندی، شیطان شدی؟! اصلاً علم یعنی چی؟ علم یعنی تواضع! اول علم تمام خلقت امیرالمؤمنین (علیه السلام) است. اول قدرت همه خلقت است. اما آنجا آمده، دوشش را پایین می‌آورد که آن بچه یتیم روی کمرش بیاید. ما چه داریم می‌گوییم؟ قدرت الله است! آن قدر علی (علیه السلام) عظمت دارد که همه ائمه ‎(علیهم السلام) خودشان را فدای علی (علیه السلام) کردند. آقای دانشجو! آقای دکتر! آقای رئیس! چرا تو این قدر تکبر داری؟ کجایی؟ تو پیرو شیطانی! یک پیرمردی را که می‌بینی، یک سلام به او بکن. یکی از کسانی که الان ریاستی دارد، در شهر اسمی دارد، مرتب می‌رود به مشهدی محمد علی حمال سر می‌زند. وقتی که می‌رود، تمام ابعاد من تازه می‌شود. می‌بینم این صفت برای خودش نیست؛ اما باید شکرانه کند که خدا از او نگیرد. چه کسی به او داده؟ این صفت امیرالمؤمنین (علیه السلام) است. مگر تو یک ذره درس خواندی چه خبر شده؟ یک سلام به پیرمردی که در ظاهر چیزی ندارد بکن.



خدا حاج شیخ عباس تهرانی را رحمت کند. می‌گفت: حسین جان! هر کسی را که تحویلش نمی‌گیرند، تو برو تحویلش بگیر. من می‌رفتم در مجلس. نگاه می‌کردم، می‌دیدم یک رعیتی یا یکی که لباسش مندرس است، می‌رفتم کنارش می‌نشستم. احوال‌پرسی می‌کردم. روایت برایش می‌گفتم. آن بنده خدا هم حرفهایش را می‌زد. کسی که این‌طوری است، پیرو امیرالمؤمنین (علیه السلام) است. 



آخر ما چه داریم می‌گوییم؟ ما داریم عوضی می‌رویم. آن از «لا اله الا الله»مان! آن هم که از ولایت داشتنمان! از آن طرف هم می‌خواهیم شش دانگ بهشت را به ما بدهند! شما یک علی می‌شنوید. چه کار دارد می‌کند؟ خب، تو هم پیرو همان باش.



یک روایتی داریم که خیلی جالب است: شخص دارایی کنار پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) نشسته بود، فقیری خدمت پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) آمد. آن شخص دارا، خودش را جمع کرد. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) غضبناک شد. فرمود: ترسیدی از فقر او به تو بنشیند، چرا این کار را کردی؟ این خجالت کشید. آن مرد رو به آن شخص ندار کرد (فقیر کسی هست که دین نداشته باشد. این شخص، ندار بود.)  و گفت: بد کردم. ثلث مالم را می‌دهم. مرا حلال کن. گفت: نمی‌کنم! گفت: نصف مالم را می‌دهم. گفت: حلالت کردم، اما مالت را نمی‌خواهم. می‌ترسم من هم مثل تو بشوم. ببین، این مکتب است!



داراها روزی خدمت پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) آمدند و گفتند: یا رسول الله! یک وقتی معلوم کن که ما بیاییم، یک وقتی هم معلوم کن که فقرا بیایند. بس که پیامبر اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) اشتیاق به تبلیغ داشت، می‌خواست قبول کند، جبرئیل نازل شد و گفت: نیایند! تو دست از فقرا برندار. این‌ها دلشان می‌شکند. ببین، این کار پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) است. این، کار امیرالمؤمنین (علیه السلام) است. این، خود «لا اله الا الله» است. ببین دارد چه کار می‌کند؟ 



پس «لا اله الا الله»، کار علی (علیه السلام) است. «لا اله الا الله» کار پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) است. «لا اله الا الله» کار حضرت زهرا (علیها السلام) است. حضرت چه کار دارد می‌کند؟ در شب عروسی پیراهن عروسی‌اش را به یک فقیر می‌دهد.



چند جمله‌ای هم از حضرت زهرا (علیها السلام) بگویم: وقتی حضرت زهرا (علیها السلام) می‌خواهد به دنیا بیاید، عده‌ای بودند که از خدیجه ناراحت بودند که چرا تو زن محمد یتیم شدی! فامیلش گفتند نمی‌آییم. حضرت خدیجه تا خواست ناراحت بشود، حضرت زهرا (علیها السلام) فرمود: مادر جان! ناراحت نشو! خدا کمک برایت می‌فرستد. اینقدر کِیف کرد، دید دخترش دارد به او دلالت می‌دهد. فرمود: مادر جان، ناراحت نباش، کمک می‌آید. یک دفعه دید، چهار زن مجلله از بهشت آمدند. این‌ها یک پارچه‌هایی و حله‌هایی در دستشان بود، آمدند و گفتند: خدیجه! ناراحت نشو. من حوّا هستم. این آسیه است. این مریم است و این ساره. مردم پشت به خدیجه کردند، کمک برایش آمد. من قسم می‌خورم که خدیجه کمک نمی‌خواست. اینها برای دل‌خوشی خدیجه آمدند. برای اینکه تا خدیجه فکر می‌کند، فاطمه زهرا (علیها السلام) بفرماید: مادر جان، غصه نخور. کمک برایت می‌آید. عزیز من! تو با خدا باش، کمک برایت می‌آید. هر چقدر طرف مقابل تو بدجنس باشد، از شیطان که بدجنس‌تر نیست. شیطان فلج است! از شیطان که شیطان‌تر نیست؛ اما فلج است. 



حالا فاطمه زهرا (علیها السلام) که آمد یک نوری تجلی کرد که تا زهرا (علیها السلام) زنده بود، آن نور در مدینه بود. اما آن نور را چه کسی می‌دید؟ آن، نورِ ولایت بود. آن، نورِ توحید بود. آن، نوری بود که خدا به زهرا (علیها السلام) داده بود. زهرا (علیها السلام) از نور خدا خلق شده، نورفشانی می‌کند. حالا عزیز من! یک اندازه‌ای در فکر حضرت زهرا (علیها السلام) بروید. ببینید با زهرا (علیها السلام) چه کردند؟ اما آیا حضرت زهرا (علیها السلام) را کوچک کردند؟ با تمام این دشمنی‌ها که با حضرت داشتند، پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: «ام ابیها»، مادر من است. یا فرمود هر کس زهرا (علیها السلام) را اذیت کند، مرا اذیت کرده، هر کس مرا اذیت کند، خدا را اذیت کرده است، پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) حضرت زهرا (علیها السلام) را افشا کرد. قرآن به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) نازل شد، احکام به زهرا (علیها السلام). بعد از پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)، جبرئیل همیشه به حضرت زهرا (علیها السلام) نازل می‌شد و احکام می‌آورد؛ اما واسطه وحی، امیرالمؤمنین (علیه السلام) بود. اما دومی که هم غصب خلافت کرده و هم غصب دین، دید این به غیر از کارهایی است که کرده، به غیر از جلسه‌ی بنی ساعده‌ای است که درست کرده. زهرا (علیها السلام) خود پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) است و افشا می‌کند و اگر افشا کند، مردم شورش می‌کنند و خلافت را از او می‌گیرند. تصمیم گرفت حضرت زهرا (علیها السلام) را بکُشد. دلیلش نامه‌ای است که به معاویه نوشت و گفت: معاویه! وقتی فهمیدم زهرا پشت در است، چنان فشار آوردم که عضله‌های زهرا را خرد کردم؛ یعنی معاویه، خاطرجمع باش، من زهرا را کشتم، دیگر احکام فاش نمی‌شود. خیالت راحت باشد. اما چه کرد؟ خودش را جهنمی کرد. خودش جزو طاغوت شد.



رفقای عزیز! از شما خواهش می‌کنم، از شما تقاضا دارم به این حرفها یقین کنید. یک قدری اندیشه داشته باشید. این مطالب را که می‌خوانید تو را به حق «لا اله الا الله» قسمتان می‌دهم یک قدری تفکر داشته باشید. تفکر یعنی یک ذره فکر بکنید و این حرفها را در عمل بگذارید!



یا علی




ارجاعات





معرفت و ادب زیارت

بسم الله الرحمن الرحیم




معرفت و ادب زیارت


اگر زیارت می‌روید باید به این شرایط بروید تا حجت خدا تو را قبول کند. اینها همه درخواست است، ما گداییم، فقیریم. آنها وقتی که محبت خودشان را به تو دادند، ما را غنی می‌کنند؛ چون محبت مافوق تمام خلقت را به تو داده‌اند، چون آنها اصل و اساسند و عالم جزء است. این شرط و شروط منحصر به زیارت امام رضا (علیه السلام) نیست. برای زیارت تمامی ائمه است؛ چرا که همه نور واحد هستند.



رفتید بارگاه ائمه معصومین (علیهم السلام)، آنجا تلفن‌خانه است. امام که اسیر خاک نیست؛ خاک اسیرش است. امام در تمام خلقت هست. مؤمن هم در قبرش نیست؛ چه برسد به امام. مؤمن می‌رود وادی السلام؛ یعنی پیش امیرالمؤمنین (علیه السلام). ملک نقاله او را می‌برد؛ پس حجت خدا در قبرش نیست، جسم علیینش هست.



هنگام تشرف به بارگاه ملکوتی ائمه معصومین (علیهم السلام) حدهایی بر گردن ما است. قبل از ورود به زیر قبه، خدا را به حق صاحب قبر قسم دهید که حد را از گردن ما بردارد، تا امام ما را بپذیرد. آنوقت جلوی روی حضرت بایستید و به ایشان عرضه کنید که آقا جان، ان‌شاءالله که خدا حد را از گردن ما برداشته است. آقا جان من چند چیز می‌خواهم:



1. خدایا، از سر گناه کوچک و بزرگ ما درگذر.



2. ای حجت خدا، ما این دفعه شناخت تو را می‌خواهیم. خودت می‌خواهی بدهی بده، از خدا هم کمک خواستی بخواه. ما تو را می‌خواهیم بشناسیم. چون جدت فرمود: «آخرالزمان، مردم می‌میرند به زمان جاهلیت و امامشان را نمی‌شناسند.» شما امام الاعظم هستید. می‌خواهیم شما را بشناسیم. 



امام رضا (علیه السلام) عالم آل محمد است. زیارت امام رضا (علیه السلام) از زیارت امام حسین (علیه السلام) بالاتر است. از امام می‌پرسند چرا؟ می‌فرماید: «قبر امام حسین (علیه السلام) را هر ادیانی زیارت می‌کند؛ اما قبر امام رضا (علیه السلام) را فقط شیعه زیارت می‌کند». اگر امام رضا (علیه السلام) را شناختید، همه ائمه (علیهم السلام) را شناختید. 



خدایا، به حق امام جواد (علیه السلام) ما را عارف در حق امام رضا (علیه السلام) قرار بده تا ما را بپذیرد و قبولمان کند. (گداصفت باشید. در را محکم بزنید تا زهرا (علیها السلام) بگوید برو به او بده. اگر به او نمی‌دهی، الان خودم به او می‌دهم.)



3. آقا جان این شناختی را که به ما دادی خودت حفظ کن؛ ما خلق را نشناسیم، عزت را نشناسیم، حرمت را نشناسیم، شما دوازده امام، چهارده معصوم (علیهم السلام) را بشناسیم. اگر اینها را شناختی، آنچه را که خدا خلق کرده و نکرده را شناختید.



4. امام رضا جان، قربانت بروم، فدایت بشوم، خدایا، به حق این صاحب قبر، ما با این شناخت بمیریم؛ طعمه شیطان نشود. همه می‌خواهند دین ما را ببرند. کسی نمی‌خواهد دین به ما بدهد. ما غریبیم، کسی را نداریم. تو غریب نیستی، تو کریم هستی. آدم کریم که غریب نیست. غریبی تو این است که پسرت را قبول نداشتند؛ تا حتی قوم و خویشها. حالا باید یک قیافه‌شناس، امام رضا (علیه السلام) و امام جواد (علیه السلام) را بیابان ببرد، بیل دستشان بدهد تا بگوید که ایشان پدر و پسرند. پس آقا جان، ولایت ما را حفظ کن که ما در دنیا و آخرت غریب نباشیم. از طعمه شیطان حفظ کن. خدایا، حالا که علی بن موسی الرضا (علیه السلام) داده حافظش تو هستی؛ چون می‌گویی من هدایت می‌کنم. آقا ما گریه کرده‌ایم، امام رضا (علیه السلام) داده، تو حفظ کن و هدایت کن.



5. تتمه عمرمان را در راه خودت قرار بده و راه بدعت‌گذار نباشد. خدایا، به حق صاحب این قبر، اتصالمان قطع نشود، تا قیامت داشته باشیم. پیش حضرت زهرا (علیها السلام) سربلند باشیم، دنیا ما را نبرد.



6. حمایت از ولایت کنیم، حمایت از زهرا (علیها السلام) کنیم. ما حمایت کنیم. چون آقا امام زمان (عج الله فرجه) هم همین را می‌گوید: گریه می‌کنم، عاشورا نبودم بیایم. مادر جان، یک نفر از تو حمایت نکرد. همه مسلمانها غیر مسلمان بودند. ما جوری باشیم که حمایت از ولایت کنیم، با همین عقیده بمیریم، آنوقت حمایت از کل خلقت کرده‌اید. خلقت به واسطه اینها شده. شما دارید افضل خلقت را می‌خواهید. 



کسی ولایت دارد که صادراتش ولایت باشد. توفیق بده جانمان را فدای ولایت، فدای امر خدا و امیر‌المؤمنین (علیه السلام) کنیم. خدایا، ما حمایت از ولایت کنیم. حضرت زهرا (علیها السلام)، حمایت از ولایت کرد، ما شبیه ایشان باشیم. با اطاعت امر، ما را حامی ولایت قرار بده.



7. هر کجا از این دنیا رفتیم، با ولایت باشیم؛ چون که اصل، این سه چیز است: ولایت، عدالت، سخاوت.



8. خدایا، به حق صاحب این قبر، ما دستمان پیش شما و ائمه (علیهم السلام) دراز باشد، دستمان پیش خلق دراز نباشد. دست سخاوت ما را تهی نکنید، ما را کفایت کنید. خدایا، مال به ما بده، صرف امر بکنیم. خدایا، مال دنیا به ما بده. حالا که دادی آن را نگهدار تا مانند ثعلبه نشویم. سخاوت بده مالمان را در راه تو صرف کنیم؛ نه در راه گناه و لهو و لعب.



9. خدایا، پرچم امر به ما بده. توفیق بده تا تتمه عمرمان را اطاعت کنیم.



10. ای حجت خدا، ما حرف از خودمان نزنیم، مهندسی و دکتری و باد و بودش، ما را نگیرد؛ چون عده‌ای هستند که به قول خوشان علم، فلسفه، کلام، جغرافیا و عرفان می‌خوانند. می‌گویند می‌خواهند به خدا برسیم. خدایا، ما از آنها نباشیم؛ چون آنها در گمراهی هستند. 



خدا به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: «یا محمد، اگر حرف از خودت بزنی رگ دلت را قطع می‌کنم» یک لجامی به دهن ما بزن که ما حرف از خودمان نزنیم و فضولی نکنیم تا فردای قیامت گیر نباشیم. (روایت است که مؤمن باید لجام به دهانش داشته باشد)



11. خدایا، به یگانگی‌ات، ما طرفدار بدعت‌گذار نباشیم. طرفدار دین باشیم. بعد از چهارده، پانزده سال پیش پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)، مرتد و کافر شدند. مرتد و کافر، قبول نکردن امیر‌المؤمنین (صلی الله علیه و آله و سلم) است.



12. خدا، صد و بیست و چهار هزار پیامبر خلق کرده است؛ ولی پیامبر خاتم، خلق نیست. نور خداست. همه آنها تبلیغ ولایت کردند. خدایا، ما هم از آنها باشیم که تبلیغ ولایت کنیم.



13. امام رضا می‌فرماید: شروط «لا اله الا الله»، ما هستیم. اهل تسنن بی‌شروط می‌گویند، چقدر مذمت شده. ما از آنها باشیم که از شروط بگوییم.



14. خدایا، به حق صاحب این قبر، ما را سخی قرار بده. از جواد الائمه (علیه السلام) می‌پرسند که ثواب زیارت قبر پدر شما چقدر است؟ می‌فرمایند: به اندازه ثواب هفتاد حج و عمره. پرسیدند از این بالاتر هم هست؟ فرمودند: برآوردن حاجت یک مؤمن. خدایا، ما از آنها باشیم که خودمان به زیارت نرفته باشیم، دعوت داشته باشیم.



15. خدایا، ما جزء تماشاچی‌ها نباشیم که آمده باشیم تماشا کنیم. ما آمدیم که امر شما را اطاعت کنیم. اغلب مردم در آخرالزمان تماشایی هستند (حدیث حج پیامبر) خدایا، ما از آنها نباشیم.



16. خدایا، هر محبتی در دل ماست بیرون کن. محبت خودت و  چهارده معصوم (علیهم السلام) را در ما تزریق کن و آن را در ما تزریق کن و آن را تا آخر برسانیم. ما را محافظت کن، مانند اسامه و طلحه و زبیر نشویم. اینها خودشان می‌آمدند؛ غیر آن است که دعوت داشته باشند، مخیر بودند. مخیر بودن به غیر امر است که دعوت داشته باشد.



17. یک نفر اهل کاشان خدمت امام صادق (علیه السلام) آمد. حضرت فرمود: دیروز نامه اعمالت نزد من آمد، همه ما خوشحال شدیم. یک همسایه داشتی، حاجت او را برآورده کردی. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: در آخرالزمان، مردم عبادتی می‌شوند و همه جا پر شده از سواد و عبادت، خبری نیست از ولایت.



18. اگر مکه و زیارت، قبول باشد، چرا می‌گوید: در آخرالزمان یکی با دین از دنیا برود، ملائکه تعجب می‌کنند؟ چون کارهای ما مطابق امر نیست، مطابق میل خدا و رسول و ولایت؛ پس این جزا ندارد.



19. دل من را پاکسازی کن. فقط محبت خودت و ائمه (علیهم السلام) و محبین آنها در آن باشد.



20. دست ما را بگیر، دست قدرت بر سر ما بکش تا کامل شویم.



21. یک سِمتی به ما بده که کمک به امر خودت و مستضعفین کنیم.



22. ما تو را از پول و صورتهای زیبا و عزت مردمی بیشتر بخواهیم.



23. خدایا، تسلیمیت محض در برابر امام و امر امام به ما بده؛ چون و چرا نداشته باشیم.



24. عافیت در دین و دنیا و آخرت به ما بده و عاقبت امور ما را ختم به خیر گردان.



25. همانطور که ابراهیم را شیعه علی (علیه السلام) کردید، ما را هم بکنید. ما را در امر خودتان تنظیم کنید و وکیل ما شوید و ما را کفایت کنید.



26. دین ما، ولایت ما، امانت نزد خودتان  نگه دارید. هر زمان که لازم شد به ما برگردانید.



27. ما را متقی کنید، ولایت را به قلبمان نازل کنید، خیر به دست ما جاری کنید.



28. فهم ولایت، یقین به ولایت، شناخت امر و توفیق و توان انجام امر را عنایت فرما.



29. من ادعایی ندارم حالا که می‌خواهید امتحان کنید بکنید؛ ولی من قبولی ندارم، خودتان رویش بگذارید. من مثل سگ دله هستم. اگر امورم را کفایت نکنید، ممکن است بروم جای دیگر؛ اگر چه جای دیگری وجود ندارد.



30. همسر خوب به ما دادید، از نسل ما محب علی (علیه السلام) بسازید.



31. خدایا، به حق داماد پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) (امیرالمؤمنین (علیه السلام)) عروسها و دامادهای خوب قسمت ما کن. اشخاصی که ما را ناراحت نکنند.



32. ای حجت خدا، شما حواله دادید خانه ما. حالا بعد از چند سال حجت تمام کردید. اگر خدای نکرده ولایتمان سقوط بکند، مخلد در جهنم می‌شویم. کاری کنید که امر ولایت افضل بر هر چیزی باشد و اگر چیزی در درون ما است که خدای نکرده حب دنیا است و یک روزی ممکن است بروز کند و افضل بر ولایت شود، از بین ببرید. حالا اشخاص را حفظ کنید تا تزلزل نداشته باشند تا ولایت آنها کامل شود.



33. اگر ناقابلم قابلم کن، اگر نجسم پاکم کن، اگر کافرم مسلمانم کن، موحد و متقی‌ام کن و مرا نگه دار.



34. آقا جان، ما را راه بده. اجازه بده با تو حرف بزنیم.



35. همه مریضها را شفا بده.



36. امام زمان ما را در پناه خودت حفظ کن و ظهور ایشان را نزدیک کن و ما را یاور ایشان قرار بده تا مادرت زهرا (علیها السلام) از ما راضی شود.



37. خدایا، به حق صاحب این قبر به ما عنایت کن تا هر کجا از دنیا رفتیم با ولایت ایشان و امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) باشیم. ما را با ایمان سالم و بدن سالم از این دنیا ببر.



38. امام رضا (علیه السلام) در نیشابور فرمودند: «لا اله الا الله حصنی، فمن دخل حصنی امن من عذابی، بشرطها و شروطها و انا من شروطها» خدایا ما به شرط «لا اله الا الله» عمل کنیم. عضو شما باشیم، نه جزء شما.



39. خدایا به حق دوازده امام، اینها را که خواستیم به ما بده.



40. شرط زیارت این است که وقتی برگردی عوض شده باشی و دیگر گناه نکنی. پس با امامت عهد کن که دیگر گناه نکنی.



یا علی




ارجاعات





نجوا با ولایت

بسم الله الرحمن الرحیم




طبق فرموده حاج حسین، نام کتاب را «نجوا با ولایت» نهادیم.



نجوا با ولایت بیزاری از دنیاست. چنان باید محبت خدا و ائمه طاهرین باشد که چیزی را نبینی تا به غیر آن‌ها نجوا کنی. باید با آن‌ها نجوا کنی. 



نجوا، یعنی این.









نجوا با ولایت


خدایا، شکر، تشکر می‌کنیم، خدایا، تو علی (علیه السلام) به ما داده‌ای، بهشت داده‌ای، 



علی (علیه السلام) داده‌ای، فردوس داده‌ای.



علی (علیه السلام) داده‌ای، علی (علیه السلام) داده‌ای.



علی (علیه السلام) داده‌ای، خودت را داده‌ای.



یا امام زمان، تشکر می‌کنیم. کارهای ما را می‌بینی و غضب نمی‌کنی.



آقا جان، شناخت خودت را به ما بده.



ما را در پناه خودت قرار بده.



حسین جان، ما را جزء شهدای خودت قرار بده.



خدایا، ما از تو تشکر می‌کنیم که محبت خودت را به ما داده‌ای.



خدایا، شکرت که تو خودت را ارزانی کرده‌ای برای ما.



خدایا، شکرت. اگر بگویم تو ممتازی در خلقت، تو را خلق قرار داده‌ایم. خدایا، ما می‌توانیم بگوییم خدا، در حالی که باید لرزه به انداممان می‌افتاد.



خدایا، به عدد آنچه که عدد است در دنیا، تو را شکر.



خدایا، به قدر برگ درخت‌ها که از زمان آدم ابو البشر سبز شده، ریخته شده، دوباره سبز شده، تو را شکر.



خدایا، به عدد ستارگان، تو را شکر.



خدایا، به عدد آن‌ها که باران آمده، تگرگ آمده، برف آمده، شبنم آمده، عدد آن‌ها را تو می‌دانی، تو را شکر.



خدایا، به تمام جانداران که نفس کشیده، به عدد نفس آن‌ها، تو را شکر.



خدایا، اگر بگویی کوه دماوند را گردو کن، من چقدر عاجزم.



خدایا، من عاجزم که شکر رفقایم را بکنم. این شکر را روی شما پیاده می‌کنم. نه شکر چیز دیگر را. نه شکر ولایت را. از شکر آنها، که عاجز، عاجز، عاجزم.



بشر در هر حالی باید یک حال داشته باشد، اگر یک حال نباشد، لطمه به بشریت می‌خورد، یعنی در دارائی و نداری و مریضی و گرفتاری یک جور باشد. خدا را شکر کند، چون آن شکر هم نعمت است و هم رحمت، خدا کند آن را از ما نگیرند.



چرا؟ ما باید بدانیم، صلاح ما همین بود که به ما داده.



اما آیا حالا خانه نخواهی؟ چرا، بخواه. 



آیا دارایی نخواهی؟ چرا، بخواه.



پس چرا نجوا؟ چون اگر هم نداد، راضی باشی.



خدایا، دارایی به ما بده، اما حفظمان هم بکن. من حرف زدنم با خدا و ائمه جور دیگری است. شما زمینه‌هایی دارید، من ندارم. می‌گویم خدایا، بهشان بده، به من بدهند، من هم بدهم به بقیه. من دیگر نمی‌توانم تجارت و کار کنم.



خدایا، گفتی هزار تا آنجا، صد تا اینجا می‌دهم. هزار تا را همین جا بهشان بده. اینجا احتیاج دارند.



جوانان، شما الان باید شکرانه فرصتتان را بکنید که موفق به زیارت ائمه و نجوا با آن‌ها شده‌اید.



هزارها هستند که مال دارند، اما یک خدا و یک علی نمی‌گویند. این حرفها، ولایت شما را تکمیل می‌کند.



گاهی می‌گویم: خدایا، شیعه اصلاً فرصت ندارد. یا دنبال کارش باید باشد یا دنبال فرصتی برای نجوا با خدا و ولایت. من همین‌جور بودم. تا از کار فارغ می‌شدم پی فرصت می‌گشتم که در بیابان بروم و با خدا و ولایت نجوا کنم. به خدا و پیغمبر گفتم: خدایا، از خانه‌ات، دور می‌شویم، از تو دور نشویم. یا رسول الله، از قبر تو دور می‌شویم، از تو دور نشویم.



به امام رضا (علیه السلام) گفتم: من هر چی خواستم، از عقل خودم است، اما اگر برای من صلاح نیست، نده.



به امام رضا (علیه السلام) گفتم: من گدا هستم. کمکم کن. تو سلطان سلاطینی.



از امام رضا (علیه السلام) بخواهید، آقا، ما حضور شما و حضور خدا باشیم، نه حضور خلق و فکر خودمان. در حضور امر باشیم.



به امام رضا (علیه السلام) گفتم: آنچه داری، خدا به تو داده، خب، به شما هم خدا می‌دهد.



اما تو گناه می‌کنی، تسلیم نیستی، تو حرفهای دیگر می‌افتی.



به امام رضا (علیه السلام) گفتم: هر چه داری، خدا به تو داده، از آن‌ها که خدا داده، به ما بده.



به همسرم گفتم: اگر با خدا باشی، بچه‌های مردم، بچه‌هایت می‌شوند. ولی اگر با خدا نباشی، بچه‌های خودت هم هروئینی و تریاکی می‌شوند.



تازه، خود امام را هم خدا بهش داده است.



خدا به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)، که از او بالاتر نیست، می‌گوید: یا محمد، من به تو داده‌ام. به امام زمان (عج الله فرجه) گفتم: خدا تو را حجت خودش قرار داده، من دوستت دارم. می‌خواهم کف پایت باشم. اما اصل خداست.



از امام رضا (علیه السلام) خواستم: رفقا لذت از ولایت ببرند، همیشه لبشان پر خنده باشد.



به امام رضا (علیه السلام) گفتم: شما که گفتی این‌ها (جوانان) را راهنمایی کن. به این‌ها هم یک لیاقتی بده تا علی (علیه السلام) حرفهایش را در چاه نزند به این‌ها بزند.



اینقدر نجوا به من لذت داده بود، به امام رضا (علیه السلام) گفتم: آقا جان، من هم شما را می‌خواهم، هم نجوا را. گفتم: چقدر می‌خوابی؟ ا ... بگو، علی (علیه السلام) بگو، زهرا (علیها السلام) ....



نجوا این نیست که من نماز شب پا شوم. اصلش، اتصال بودن توست به ولایت. قدر این حرفها را بدانید. شکرانه کنید. شکرانه شما کم است. ما نعمت‌های خدا را کوچک می‌دانیم که شکرمان کم است. معنی شکر این است که خدایا، تو این کار را کرده‌ای. تو این عنایت را به ما داده‌ای.



شکر خدا، به نظر من، شکر ولایت است. چون ولایت، مقصد خداست که به تو داده. شکر ولایت، عمل به ولایت است. این است که می‌گوییم عاجزیم که شکر کنیم.



وقتی نجوا با خدا و ائمه می‌کنی، با مافوق خلقت نجوا می‌کنی.



گفت: به آن شخص بگو، لبیک من آن است که من اجازه می‌دهم با من حرف بزنی.



اگر با خدا و امام زمان (عج الله فرجه) حرف می‌زنی، او اجازه داده، مگر شوخی است؟



مگر هر کسی می‌تواند حرف بزند؟



بعضی اینقدر دنیا دورشان گرفته تا آخر عمر یک «لا اله الا الله» نمی‌گویند.



هر کسی بخواهد ندای خدا را بشنود، باید با امر رفتار کند. ندای خدا، از همه عالم می‌آید، یک جا نیست. انگار همه عالم این حرف را می‌زند.



خدایا، تولید ما را القای خودت قرار بده.



خدایا، ما را به فقر ولایت و فقر در زندگی مبتلا نکن.



خدا مرا تنگ دست مکن که دستم پیش خلق دراز باشد. تو را به حق امام زمان (عج الله فرجه) مرا کفایت کن.



خدایا، تو را به حق امام زمان (عج الله فرجه) هر محبتی از دیگران یا خیالی در دل من و رفقایم هست به غیر محبت امیرالمؤمنین (علیه السلام) بیرون کن و جایگزین آن محبت خودت و اهل بیت (علیهم السلام) باشد.



خدایا، کسانی که می‌خواهند اختلاف بین ما بیندازند، از ما دور کن.



خدایا، تو را به حق امام زمان (عج الله فرجه)، ما را در حین قانع و راضی بودن، کفایت کن.



خدایا، تو را به حق امام زمان (عج الله فرجه)، القاء و افشاء به من و رفقا بده تا حمایت از ولایت کنیم. حمایت از زهرا (علیها السلام) کنیم. خدایا، تا آخر عمرمان، این حمایت گرفته نشود. خودت حفظ کن.



خدایا، حضرت زهرا (علیها السلام) تا آخر عمرشان حمایت از ولایت کرد، ما هم جانمان را باید فدای ولایت کنیم. نه حرف لهو و لعب.



اگر ما اینطور باشیم، امام زمان (عج الله فرجه) می‌فرماید: پدر و مادرم به قربانت.



مگر شهدای کربلا به غیر این‌ها چه کردند؟



آن‌وقت امام زمان (عج الله فرجه) می‌فرماید: پدر و مادرم به قربانت.



خدایا، ما از آن‌ها باشیم، خدایا، ما حمایت از امر امام زمان (عج الله فرجه) کنیم نه امر خلق که جدایی بین ما و امام زمان (عج الله فرجه) نیفتد.



خدایا، ما را تهی دست نکن. مال دنیا بده، اما محبتش را نده، که آن را در راه تو و ولایت خرج کنیم.



خدایا، ما از آن‌ها باشیم که کار، به جا در دستمان ایجاد بشود نه کارهای هوا و هوس.



خدایا، ارتباط ما را با امام زمان (عج الله فرجه) قطع نکن. چون امام صادق (علیه السلام) فرمود: شما عضو مایید، اگر گناه کنید، جدا می‌شوید.



خدایا، به حق امام صادق (علیه السلام) ما عضو امام زمان (عج الله فرجه) باشیم. خدایا، به حق امام زمان (عج الله فرجه) ما را عاق والدین نمیران، چون اگر آدم، عاق والدین بمیرد، خدا می‌فرماید: هر کاری بکنی، می‌سوزانمت.



خدایا، پدر اولمان، حضرت علی (علیه السلام) و حضرت زهرا (علیها السلام) است، بعد پدر و مادر ظاهری. خدایا، محبت آن‌ها را در دل ما بینداز و محبت پدر و مادرمان را، تا عاق والدین نشویم.



خدایا، ما تهی دست نباشیم که دستمان پیش پدر و مادر دراز باشد. می‌خواهیم احسان کنیم به پدر و مادر. احسان به پدر و مادر در این است که دل آن‌ها را خوش کنیم.



خدایا، کسی که از تو نیست، از ما دور کن.



خدایا، جلسه ما، تا زمان امام زمان (عج الله فرجه) برسد.



خدایا، کار و کارکرد ما «لا اله الا الله»، «محمد رسول الله» و «علی ولی الله» باشد، 



خدایا، اینقدر دارا باشیم که به دیگران بدهیم.



یک دعا در کربلا از حضرت عباس (علیه السلام) خواستم که از امام حسین (علیه السلام) بخواهد و آن اینکه گفتم: یا ابو الفضل العباس (علیه السلام)، تو یاور امام زمانت بودی، من هم می‌خواهم یاور امام زمانم باشم.



خدایا، هوای ما را داشته باش، گناه نکنیم.



خدایا، ما را با خودت آشنا کن.



خدایا، ولایت ما طعمه شیطان نشود.



خدایا، به غیر تو، اگر در کار و بار ماست، دور کن.



خدایا، وسوسه شیطان را از ما دور کن.



خدایا، ولایت در ما تزریق بشود.



خدایا، حاجت‌هایی که از تو می‌خواهیم، اگر به ضرر ماست، برآورده نکن.



خدا نکند ما امر ولایت را نفهمیم.



خدایا، کار تو نجات بشر است، آن هم که می‌سوزیم، اعمال ماست.



خدایا، گناه را می‌بخشی، اما خجالتش را چه کنیم؟



خدایا، ولایت ما را القائی کن.



خدایا، ما از آن‌ها باشیم که وقتی حضرت فرمود: بیا، برویم.



خدایا، عیدی ما این باشد که ولایت ما تکمیل گردد.



خدایا، ثروت ما این باشد که علی (علیه السلام) را خلق حساب نکنیم.



خدایا، با محبت علی (علیه السلام) از دنیا برویم که خیلی لذت دارد.



خدایا، آسمان به نور نجواکن‌ها با ولایت روشن است نه عبادت‌کن‌ها.



خدایا، تشکر از تو می‌کنیم چیزی که به ما داده‌ای از تمام خلقتت بالاتر است؛ یعنی محبت ائمه (علیهم السلام)



یا امام رضا (علیه السلام)، تا زنده هستیم، ما را بطلب. ما را جا بده. راه خوب بده. ما را حفظ کن.



خدایا، از تو می‌خواهیم درون ما ولایت بگوید.



خدایا، به درگاه تو اعلام ضعف می‌کنیم تا توانایمان کنی.



خدایا، هر جا کم می‌آوریم ما را امتحان نکن. اگر امتحان کنی، از امتحان ما را سرافراز درآور.



خدایا، امام رضا (علیه السلام)، ولایت و حرف ولایت، فانی نمی‌شود. من فانی می‌شوم. 



خدایا، زمانی برسد که حرف ولایت را در همه عالم بزنیم.



خدایا، امام رضا (علیه السلام)، ما را کمک کن. افشاءکنِ ولایت باشیم. نه افشاءکنِ خودمان و مقصد خودمان.



خدایا، کمکمان کن از جو عالم، نتیجه ولایت بگیریم، نتیجه به غیر امر ولایت نگیریم.



خدایا، بت‌های درونی ما را غیر ولایت، هیچ چیز نمی‌تواند بیرون بریزد.



خدایا، ایده واقعی داشته باشیم، ولایت را بالاتر از هر چیز بدانیم.



خدایا، کمکمان کن، تسلیم تو باشیم. تسلیم امام معصوم باشیم.



خدایا، به ما استقامتی بده تا در ولایت، تا آخر بایستیم.



خدایا، مالی به ما بده که هدایت‌گرِ ما باشد نه باعث گمراهی ما.



از خدا بخواهید برکات به کارتان بدهد، تا بتوانید از آن برکات، چیزی هم به دیگران بدهید. 



گاهی به امام زمان (عج الله فرجه) می‌گویم: آقا جان، من این حرفها را با گریه از شما می‌گیرم، با خنده تحویل مردم می‌دهم. رفقا این حرفها را قدردانی کنند. 



به امام رضا (علیه السلام) بگو: آقا جان، من به خاطر رضایت مادرت زهرا (علیها السلام)، دل یکی را شاد کردم، تو هم جان مادرت زهرا (علیها السلام) دل مرا شاد کن. اگر دلت را شاد نکرد، هر چه می‌خواهی به من بگو. اگر صلاحت باشد، حتماً انجام می‌دهد.



خدایا، شکرت که با وجود حوزه‌های علمیه در این شهر (قم)، قال الصادق (علیه السلام) و قال الباقر (علیه السلام) در تمام دنیا، پخش می‌شود.



پروردگارا، اگر من در این شهر زاده نشده‌ام، ولی عمری است که در این شهر پرورش یافته‌ام و از ساکنان این شهر محسوب می‌شوم. امیدوارم توفیقم دهی تا به مقام اهلیت در این شهر نیز برسم، تا مشمول کلام امیرالمؤمنین (علیه السلام) شوم که می‌فرماید: «سلام الله علی اهل قم». اهل قم، اهل ولایت باشد نه ساکن قم.



خدایا، ما از آنانی نباشیم که به علت عدم شناخت و معرفت نسبت به حق حضرت معصومه (علیها السلام)، زیارت می‌کنند قبر ایشان را، ولی اطاعت نمی‌کنند امر ایشان را.



خدایا، زکریا بن آدم، که از شیعیان خاص امام هشتم در قم بود، با مشاهده خدعه و نیرنگ یک نفر با یک حیوان، قصد ترک این شهر می‌کند. اما به سفارش امام رضا (علیه السلام) که به او می‌فرماید: زکریا بمان، قم به واسطه تو محفوظ است. در قم می‌ماند.



خدایا، ما را یاری کن تا مرتکب گناهی نشویم که باعث رنجش خاطر شیعیان واقعی در این شهر گردد.



خدایا، ما از آن‌ها نباشیم که عمری در این شهر زندگی کرده باشیم، ولی مشمول خطاب «انه لیس من اهلک»[۱] شویم.



خدایا، ما ساکنان حرم اهل بیت (علیهم السلام) در حریم ناموس تواییم. بر ما لازم است که حرمت ناموس دهر (حضرت معصومه (علیها السلام)) را رعایت کنیم و در محضر ایشان گناه نکنیم.



خدایا، کمکمان کن که در این شهر، مرتکب خلافی نشویم که قطعاً جرم آن در نزد تو سنگین‌تر از ارتکاب خلاف در شهرهای دیگر است.



خدایا، موفق به گناه نشویم.



باید مهر دنیا نداشته باشید، و الا، نجوایتان موقت است و دنیا می‌برد شما را. این حرفها همه درست، باید یقین به این حرفها داشته باشید.



اینقدر محبت امام علی (علیه السلام) درونش زیاد باشد که هیچ محبت دیگر نباشد و الا، تمام حرفها «هباءاً منثوراً»[۲] (ذرات گرد در هوا) است.



متوجه باشید که هیچ چیز از تبری دشمنان دین، بالاتر نیست.



اویس قرنی تبری داشت که برادر رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) شد. از تبری به اینجا رسید. چون وقتی سلام عمر به او رسید، دیگر در آن شهر نماند. این است معنی تبری.



چون حضرت زینب (علیها السلام) به یزید گفتند: تو حرف می‌زنی، اما حرف ما کلام است، کلام وصل به قرآن است.



باید حرفها، با قرآن ناطق که امام علی (علیه السلام) است موافق باشد.



ولایت، خنثی کن هر گناهی است، اما اگر ولایت نداشته باشی، هر ثوابی را از بین می‌برد. چون ولایت امر خداست.



یا علی




ارجاعات



	↑ 

(سوره هود، آیه 46)

   



 




	↑ 

(سوره الفرقان، آیه 23)

   



 












نجوا

بسم الله الرحمن الرحیم










احدی مثل امیرالمؤمنین نیست که دنبالش بروید. به کوری چشم اهل تسنن. 
 امیرالمؤمنین (علیه السلام) «کفواً احد» است، حضرت زهرا (علیها السلام) «کفواً خلقت» است؛ چون خدا می‌گوید: به عزت و جلالم قسم، اگر عبادت ثقلین کنی، اما امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را به «الیوم اکملت لکم دینکم»[۱] یعنی وصی رسول الله قبول نداشته باشی، با صورت به آتش جهنم می‌اندازمت. 





السلام علیک یا أبا عبدالله، السلام علیکم و رحمة الله و برکاته. السلام علی الحسین و علی بن الحسین و اولاد الحسین و اصحاب الحسین و رحمة الله و برکاته.




مقدمه


باید با خدا نجوا کرد. امام زمان (عج الله فرجه) هم با خدا نجوا می‌کند. حالا که با خدا نجوا کرد، خدا آنچه را که خلقت است، در اختیار امام زمان (عج الله فرجه) گذاشته است؛ وقتی امام زمان (عج الله فرجه) می‌آید، یک پرچم برافراشته می‌کند و به تمام خلقت ابلاغ می‌کند: من آمدم! این یعنی نجوا. 



شماها باید «دائم النجوا» باشید؛ با خدا حرف بزنید، خدا خوشش می‌آید. چه وقت خدا با شما نجوا می‌کند؟ موقعی که یاد خدا باشید. من کارم این بود که جمعه‌ها در بیابان می‌رفتم و با خدا نجوا می‌کردم، یک شب خواب دیدم که دو نفر آمدند و گفتند: می‌خواهیم صحن امام حسین (علیه السلام) را تعمیر کنیم؛ امام حسین (علیه السلام) فرموده است: «بروید از وکیل من اجازه بگیرید» اینجا امام حسین (علیه السلام) با متقی نجوا می‌کند؛ شما با چه کسی نجوا می‌کنید؟ 



روایت داریم شخصی بود که بیست سفر مکه رفته بود؛ خدمت امام هادی (علیه السلام) آمد و حضرت تمام آنها را رد کرد و فرمود: «تو اولاً بیتوته با خدا نداشتی و دیگر اینکه سخی نبودی و اینها را از خودت دانستی» تمام این‌ها را رد کرد. پس دست‌رنجی که از ما صادر می‌شود را باید از خدا بدانیم و بگوییم که این کار را تو کمک کردی. 



فرعون به موسی گفت: تو چه ادعایی می‌کنی؟ موسی گفت: من پیامبرم؛ خدا به پیامبرها چیزهایی داده که در اختیار غیر پیامبر نمی‌گذارد. فرعون گفت: چیست؟ گفت: آب دریا. فرعون هم گفت: در اختیار من هم هست! یک شب به من وقت بده. فردا قبطی‌ها و سبطی‌ها به کنار آب آمدند. موسی به آب گفت: بایست! آب ایستاد. گفت: برو! رفت. فرعون هم گفت: آب بایست! آب ایستاد، بعدش گفت: برو! رفت. عین حضرت موسی آب به امر فرعون شد!! حضرت موسی به خدا گفت: آبروی ما را جلوی فرعون ریختی! آن چیزی که به من دادی، به کافر هم دادی. خدا گفت: یا موسی! تو دیشب خوابیدی، فرعون نخوابید؛ او با من نجوا کرد و گفت: خدایا، من که می‌دانم تو خدایی، اما آبروی من را جلوی موسی نریز. ببین، خدا چقدر خوب است، آبرویش را نریخت. 



خدای تبارک و تعالی، از نور خودش ولایت را صادر کرد، و از نور ولایت درخت طوبی را خلق کرد، یک شاخه‌ای از درخت طوبی در دنیا برای مؤمن و متقی می‌آید، در آخرت هم شاخه‌ای از درخت طوبی در قصر مؤمن و متقی می‌آید؛ درخت طوبی لطف ولایت است که در دنیا و آخرت به مؤمن و متقی می‌شود؛ [۲] چون اتصال به لطف و عنایت ولایت هستند. این لطف و عنایت شامل همه کس نیست. ولایت، صفات الله است و با آن زندگی می‌کند، این مؤمن و متقی صفات الله را از دنیا به آخرت برده است؛ چون ولایت را تا آخر رسانده. مردم ولایت را تا آخر نمی‌رسانند. خدا از درخت طوبی عرش را آفرید و از عرش، آسمان‌ها و زمین را خلق کرد.[۳] حالا تمامی این‌ها عمودهایی دارند که به واسطه آن عمود، خلقت سر پاست؛ امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) می‌فرماید: «انا عمود الدین» من عمود دینم. عمود آسمان‌ها و زمین، ولایت امیرالمؤمنین (علیه السلام) است. [۴] حالا متقی هم در مکه صحبت کرده که: هرکسی که گناه بکند و دوباره گناه بکند و حال توبه نداشته باشد، مصر به گناه است و خدا او را نمی‌آمرزد. حالا وقتی از مکه آمد، در خواب به ایشان گفتند: ما صحبت‌هایی که در مکه انجام دادی به لوح نوشتیم؛ حالا این صحبت‌ها به تمام خلقت پخش می‌شود. بیایید متقی شوید و دست از متقی برندارید. عمود، امر ولایت است که به آسمان‌ها پخش می‌شود، چطور؟ وقتی پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) به معراج رفتند، قطار شتری دیدند که می‌رود؛ از جبرئیل پرسیدند: بار این شترها چیست؟ فرمود: فضائل پسر عمویت علی (علیه السلام) است که سی هزار، سی هزار سال است که می‌رود، [۵] این‌ها امر ولایت است که به هفت آسمان پخش می‌شود. مردم زمین لیاقت ندارند، برای آن‌ها نمی‌آید؛ چون به ولایت جسارت کردند و خدا فرمود: «ارتد الناس بعد رسول الله الا خمسة» فقط پنج نفر: سلمان، مقداد، اباذر، میثم و عمار ماندند، بقیه مرتد و کافر شدند. 



عزیز من! شما باید به جاذبه الهی خلقت وصل باشی و ارتباط داشته باشی. به توحید، به ائمه (علیهم السلام) به قرآن وصل شوی. این جاذبه الهی شما را بگیرد؛ هر آنچه که در این خلقت به وجود می‌آید، باید به وجود ولایت متصل باشد؛ چرا می‌گوید پیش متقی برو؟ چون متقی وصل به خدا و ولایت است؛ قبولی کل خلقت در ارتباط با ولایت است؛ تمامی آسمان‌ها و زمین، تا حتی عرش خدا، کهکشان‌ها، باید با ولایت ارتباط داشته باشند، وگرنه قبولی ندارند. ارتباط با ولایت ائمه اطهار (علیهم السلام) نجات‌دهنده تمام خلقت است. 



ارتباط فراتر از حضور و دیدن امام (علیه السلام) است؛ در حضور امام (علیه السلام) بودن و امام (علیه السلام) را دیدن، ملاک نیست. این دو نفر، بیست و سه سال حضور پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) بودند، چهار امام (علیهم السلام) را دیدند، پس چرا اهل جهنم هستند؟ این دو نفر جسمشان در حضور بود؛ بترسید از زمانی که جسمتان در حضور باشد؛ اما ارتباط و اتصال نداشته باشید. شما باید با امر خدا ارتباط داشته باشید؛ امر خدا، وجود مبارک امیرالمؤمنین (علیه السلام) است. 



وقتی شما به یاد امر خدا هستی، امر هم یاد شما هست و با هم نجوا می‌کنید. امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: فلانی مریض شدی؟ عرض کرد: بله. امام (علیه السلام) فرمودند: ما مریض شدیم، فرمودند: بهتر شدی؟ عرض کرد: بله. امام (علیه السلام) فرمود: ما بهتر شدیم. ببین، این شخص چطور با امام زمانش (علیه السلام) نجوا می‌کند و ارتباط و اتصال دارد؛ چون این شخص متصل به وجود ائمه (علیهم السلام) بود، اما ما وجودمان به وجود خلق است. 



پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: اویس، برادر من است. اویس چه کار کرده که برادر پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) شده و بوی بهشت می‌دهد؟ چون اویس حضور جسمی نداشت، بلکه با ولایت ارتباط داشت. ارتباط؛ یعنی تبری و تولی. اگر تبری نداشته باشیم، ارتباطمان مصنوعی است. شما باید با خدا و ولایت ارتباط و اتصال داشته باشید، یعنی اهل دنیا نباشید، به فقرا کمک کنید، به فکر مردم باشید، نه اینکه با تلویزیون، ماهواره، ویدئو و فضای مجازی ارتباط داشته باشید؛ آن‌وقت، شما با این‌ها نجوا کرده‌اید، نه با خدا و ولایت. «انما الدنیا فناء و الآخرة بقاء»، تمام فانی هستند، ولایت باقی است، شما باید با باقی ارتباط و اتصال داشته باشید و نجوا کنید. شما اگر بخواهی به جایی برسی، باید با امر نجوا کنی؛ عناد نداشته باشی و سخی باشی.




بیتوته و نجوا


بیتوته: یعنی یک فرصت داشته باشی و از اهل دنیا خارج بشوی، از خلق هم کنار بروی، عناد نداشته باشی، سخی باشی و توی فکر کمک کردن به مردم بروی. اگر فکر نداشته باشی، موفق نمی‌شوی. وقتی موفق می‌شوی که کمک به فقرا کنی، آن‌وقت رشد می‌کنی. 



بیتوته: یعنی خلوت کردن با خدا، چطور؟ شما نباید به فکر این باشی که با محبت اهل دنیا خلوت کنی. چون باید در این دنیا یک مقصد داشته باشی. مقصدت خدا و ولایت باشد. این هر دو یکی هستند. 



هر کسی، حال بیتوته ندارد. بیتوته را باید امام زمان (عج الله فرجه) اجازه بدهد تا موفق شوی که نجوا کنی. بیتوته وصل به خداست، وصل به امام زمان (عج الله فرجه) است، که به یک عالم می‌ارزد. چون‌که عالم خلق است؛ خلق که به تو عظمت و لذت نمی‌دهد؛ امام (علیه السلام) عزت، شرافت و دین است. آنچه خوبی در خلقت هست، امام (علیه السلام) است، اگر امام (علیه السلام) را اینطور شناختی، آن‌وقت عبادتت لذت‌بخش است. 



اگر بخواهی این طوری باشی، باید منتظر الهام باشی، کسی که منتظر الهام است، این طرف و آن طرف نمی‌رود، توی حرف‌های دنیا نیست. خدا به شما سرمایه داده، سرمایه حقیقی شما ولایت امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) است، با ولایت از اهل دنیا کنار برو. [۶]



بیتوته: اول باید امام زمان (عج الله فرجه) شما را بپذیرد، آن‌وقت به شما اجازه می‌دهد که نجوا کنی، چون شما امر خدا را اطاعت کرده‌ای؛ یعنی داخل حریم ولایت و محدوده شده‌ای، حالا که داخل بیتوته شدی، با خدا و امیرالمؤمنین (علیه السلام) و ائمه (علیهم السلام) نجوا می‌کنی. 



بیتوته: کنار رفتن از خلق است، بیتوته عمومی است، نجوا: خصوصی و پذیرفته شدن است. 



بیتوته: یعنی در حضور امر ولایت می‌روی. وقتی با خدا و ائمه طاهرین (علیهم السلام) بیتوته می‌کنی، با مافوق خلقت نجوا کرده‌ای. وقتی با ائمه (علیهم السلام) نجوا کردی، شما در حضور آنها هستی، همیشه باید این طوری باشید، آن‌وقت خدا اجازه حرف به شما می‌دهد، چون باید بگویی: ای خدا! من احتیاج به تو دارم.



خودت را در مقابل خدا و ائمه (علیهم السلام) محتاج بدان. خودت را نابود کن، آن‌وقت ولایت شما را بود می‌کند و امام زمان (عج الله فرجه) به شما نوید و دلداری می‌دهد.



شما وقتی خوابیدی و به فکر سخاوت باشی، در فکر برآورده شدن حاجت مؤمن هستی؛ شما داری نجوا می‌کنی. امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: مؤمن که سرش را روی بالش می‌گذارد، اگر به فکر این نباشد که حاجت برادر مؤمن را برآورد، از ما نیست؛ یعنی نجوا نکرده است و ارتباط ندارد. 



یک روز پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) چند شتر آورد و فرمود: هر کس دو رکعت نماز کند و در آن فکر و خیال نکند، حواسش پیش محبوبش باشد، من یکی از شترها را به او می‌دهم. همه نماز خواندند، فکر همه را گفت: یک‌دفعه به حضرت زهرا (علیها السلام) فرمود: زهرا جان! تو هم فکر کردی و گفتی: اگر نماز بخوانم و فکر نکنم، شتری که چاق است را بردارم تا به فقرا بیشتر برسد. فوراً جبرئیل نازل شد و گفت: یا محمد! این نماز است، فکر زهرا نماز است، زهرا به فکر فقرا است. 



در روایت است که خدا به پیامبرش گفت: لبیک من آن است که اجازه دادم با من حرف بزنی. مگر شوخی است؟ آیا هرکسی می‌تواند با خدا حرف بزند؟! بعضی آنقدر دنیا دورشان را گرفته است که تا آخر عمر یک «لا اله الا الله» واقعی نمی‌گویند. 



هر کسی بخواهد ندای خدا را بشنود، باید با امر ولایت رفتار کند و سخی باشد. ندای خدا از تمام عالم می‌آید؛ خدا که یک جا نیست. انگار همه عالم با شما حرف می‌زند. 



مگر قضایای حضرت عیسی را نگفتم؟ من یک شب دیدم مور مور می‌شوم؛ یعنی یک قدری ناراحتم. به خانواده گفتم: به طبقه بالا می‌روم، اگر خوابم برد صدایم بزن. یک‌دفعه دیدم کشف حقیقت شد، بیابان در بیابان شد، فقط خانه ما بود، همه‌اش بیابان شد. یک‌دفعه دیدم حضرت عیسی، آرام آرام، به زمین آمد. دیدم جبرئیل با پر و بالش آمد، عیسی را گرفت بالا بروند. وقتی کمی در جو آسمان رفتند، دیگر نتوانستند بالا بروند؛ ظلمت شد. یک‌دفعه عیسی گفت: خدایا، ما را از این تاریکی نجات بده! گفت: یا عیسی! من را به پنج تن قسم بده! حضرت عیسی گفت: خدایا، به حق محمد بن عبدالله خاتم النبیین (صلی الله علیه و آله و سلم) ما را نجات بده! نشد! بعد گفت: خدایا، به حق وصی پیامبر؛ یعنی علی بن ابی طالب (علیه السلام) ما را نجات بده! یک‌دفعه نورانی شد. تمام ظلمت نابود شد. یک‌دفعه خدا ندا داد: یا عیسی! به عزت و جلالم قسم، تمام نور زمین‌ها و آسمان‌ها به واسطه علی (علیه السلام) است، صدای خدا از تمام خلقت می‌آید؛ به یک جا محدود نیست. پس در خلقت به غیر از علی (علیه السلام) نوری نیست؛ تمام روشنائی است. 



اگر بیتوته شب را داشتی، خدا می‌گوید: من معلمت می‌شوم، به شرطی که معلم دیگری نگیری و با خلق ارتباط نداشته باشی. [۷] 



وقتی در حضور امر ولایت رفتی، با خدا و ائمه (علیهم السلام) نجوا می‌کنی؛ شما یک آن، از امام زمانت ولی الله الاعظم (عج الله فرجه) منفک نیستی؛ آن‌وقت شما دیگر روح شده‌ای. روح به روح اتصال دارد، جدایی نیست. 



والله، اگر شما طاقت داشته باشید، با امام زمانتان (عج الله فرجه) بیتوته می‌کنید. ما توان و طاقت نداریم، یا یک چیزهای بیهوده می‌خواهیم. بعضی‌ها توان ندارند؛ این‌طرف و آن‌طرف می‌زنند، دنبال این و آن می‌روند. 



توان چیست؟ اگر شما توان داشته باشی، آنقدر قدرت داشته باشی که امر را اطاعت کنی، این طرف و آن طرف نمی‌روی. شما توان نداری که پیرو خلق می‌شوی. عزیزان من! قانع و راضی باشید، اگر قانع و راضی شدیم، دستمان پیش خلق دراز نیست. مؤمن باید محترم باشد، نه ضعیف، ضعیف در مقابل خدا و ولایت باشید. «یا لطیف! ارحم عبدک الضعیف». امروز ما باید در مقابل خلق قوی باشیم، اگر قوی نباشیم، سقوط می‌کنیم. چطور قوی باشیم؟ خلق را مؤثر ندانیم، «لا مؤثر فی الوجود الا الله»، خدا و ولایت مؤثر است، آیا آنها قدرت ندارند ما را تأمین کنند؟! 



آیا از امام زمان (عج الله فرجه) بهتر هست؟ پس چرا دنبال کس دیگری می‌روی؟ پس شما توان نداری؛ چه کسی توان دارد؟ سلمان، اباذر، میثم و مقداد توان دارند. این همه به آنها جسارت کردند، تکان نخوردند و ارتباطشان را با ولایت حفظ کردند. 



نجوا: این حرفهاست که به شما می‌گویم. نجوا؛ یعنی ائمه (علیهم السلام) از قلب شما، از لسان شما کم نشود. نجوا؛ یعنی کناری، بروی محبت خلق را کنار بگذاری و این حرف‌ها را در دست بگیری و در این حرف‌ها تفکر کنی. نجوا این است که بروی گوشه‌ای، این حرف‌ها را در خودت پیاده کنی. باید درون این حرف‌ها بروی و با این حرف‌ها نجوا کنی. حالا اگر نجوا کردی، از خدا به شما القا می‌شود؛ آن‌وقت شما می‌فهمی و شما دائم النجوایی، نجوا توأم به امر است. شما در هر موقعیتی هستی، وقتی داری نجوا می‌کنی، در خط خدا و چهارده معصوم (علیهم السلام) هستی. روایت داریم ستارگان آسمان به نور شیعه زندگی می‌کنند؛ به نور چنین آدمی که کنار رفته و سخی بوده و نجوا کرده و ارتباط داشته، به نور نجواکن؛ نه عبادت‌کن. [۸] 



نجوا؛ یعنی بیزاری جستن از اهل دنیا، چنان باید محبت خدا و ائمه طاهرین (علیهم السلام) در قلبت باشد که چیزی را نبینی تا با آن ارتباط داشته باشی و نجوا کنی. 



نجوا؛ یعنی در قلبت یا خدا! یا علی (علیه السلام)! یا زهرا (علیها السلام) یا حسین (علیه السلام)! یا امام زمان (عج الله فرجه)! بگویی. باید چنان محبت ائمه طاهرین (علیهم السلام) را داشته باشی که چیزی را نبینی تا با آنها نجوا کنی. نجوا؛ یعنی بیزاری از اهل دنیا، بیزاری از بدعت‌گذار دین. 



نجوا: خدا، خدا گفتن تنها نیست. بلکه در حال نجوا، به فکر فقرا باشی و درباره آنها نجوا کنی که یک بیچاره‌ای را دستش را بگیری. امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌فرماید: من صفات الله را پاسخ می‌دهم، اگر کافر هم باشد، به او جزا می‌دهم. چرا یک کافر این جوری است؟ چون ثانیه‌ای یا دقیقه‌ای نجوا کرده، حالا کفرش به جای خودش، مگر حاتم طایی نیست که آنجا در بهشت نیست؛ اما نمی‌سوزد!؟ چرا؟ چون که همیشه با فقرا نجوا می‌کرد. 



نجوا؛ یعنی «حبل المتین»، از پیامبر اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) پرسیدند: کیست؟ دست روی دوش امیرالمؤمنین، «حبل المتین»، علی بن ابی طالب (علیه السلام) گذاشتند و فرمودند: این «حبل المتین» است. یعنی نجات بشر، نجات کل خلقت. یعنی نجوا با مقصد خدا که علی (علیه السلام) است داشته باشید. نجوا؛ یعنی چنگ به ریسمان الهی بزنی، نه خلق؛ پس هر نجوایی بیتوته است، اول باید خدا و ولایت شما را بپذیرد، سپس با آنها نجوا کنی. 



شما هر وقت امر را اطاعت کردی، داری نجوا می‌کنی. یعنی آن کاری که داری می‌کنی، باید بگویی من احتیاج دارم؛ یعنی خودت را محتاج خدا بدان. ما نباید امر خدا و ولایت را فراموش کنیم؛ بلکه باید دائم با ولایت نجوا کنیم تا ولایت در قلبمان نفوذ کند. 



بعضی وقت‌ها نجوا با ولایت، ذکر است. آن ذکری که شما می‌گویی خیلی مهم است و حقیقت دارد. وقتی که زهرای عزیز آمده پیش پدر بزرگوارش، می‌گوید: پدر جان! من خسته می‌شوم، یک کمکی می‌خواهم، یعنی یک کلفتی داشته باشم. فوراً جبرئیل نازل شد: ای رسول من! به زهرا بگو این ذکر را بگوید: سی و چهار مرتبه «الله اکبر»، سی و سه مرتبه «الحمد لله»، سی و سه مرتبه «سبحان الله». حالا کار برایش جور می‌شود. ببین امر را اطاعت کرد، ذکر، امر است. «انا ذکر الله»، حالا ببین زهرای عزیز امر را اطاعت کرد، حالا گرفته خوابیده، گهواره‌اش می‌جنبد، دستاسش می‌گردد، تسبیحش می‌گردد، خمیرش درست می‌شود، چه کسی درست می‌کند؟ کمک خدا درست می‌کند. 



حقیقتش یقین به ولایت است. این همه که ذکر می‌گویی، امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌فرماید: «انا ذکر الله»؛ یعنی شما ذکر با حقیقت بگو. یقین به ولایت داشته باش، نه ذکر، لقلقه زبانت باشد. 



بدان ذکر با ولایت که می‌گویی، نجوا می‌کنی. 



اذان با ولایت که می‌گویی، نجوا می‌کنی. 



اقامه با ولایت که می‌گویی، نجوا می‌کنی. 



نماز با ولایت که می‌خوانی، نجوا می‌کنی. 



دومی به بلال گفت: اذان بگو! بلال گفت: اذانی که باد به پوست تو بیندازد نمی‌گویم! این نجواست. 



دائم با خدا نجوا کن. دائم الشکر باش. خدایا شکرت! مرا بیدار کردی. خدایا شکرت! مرا هوشیار کردی. خدایا شکرت! به من ولایت دادی. خدایا شکرت! دستم راگرفتی. 




چطور بیتوته کنیم؟


هر کدام یک اتاقی برای بیتوته داشته باشید. با خودت فکر کن. بیتوته شب و روز ندارد و فقط در تاریکی شب نیست. باید دست از کارهایت برداری، محبت خلق را نداشته باشی، کناری رفته باشی و یقین داشته باشی. در هر حال با خدا بیتوته کن. ببین آخرش کجا می‌خواهی بروی؟ خدا می‌خواهد شما را امتحان کند که دنبال چه کاری هستی؟ یک یا خدا، یا علی (علیه السلام) یا زهرا (علیها السلام) بگو اتصال پیدا کن. خدا «مالک الملک و تؤتی الملک من تشاء»[۹] است همه عالم ملک خداست. آدم اگر یک شب بیتوته کند و بیتوته‌اش وصل به خدا باشد، وصل به امام زمان (عج الله فرجه) باشد، نجوا کند، به یک عالم ارزش دارد؛ من قبلاً گفته‌ام که عالم، خلق است، خلق که به تو عظمت و لذت نمی‌دهد. اگر امام (علیه السلام) را این جوری شناختی که امام (علیه السلام) عزت، شرافت و دین است و آنچه در خلقت است از آن امام (علیه السلام) است، اگر این را فهمیدی، آن‌وقت عبادتت لذت دارد. اینقدر نجوا لذت به من داده بود که به امام رضا (علیه السلام) گفتم: آقا جان! من هم شما را می‌خواهم و هم نجوا را. امام رضا (علیه السلام) هم به من نجوا داد. 




خاصیت اتاق بیتوته


حضرت زهرا (علیها السلام) توی یک جایی که مثل بیت الاحزان بود، عبادت می‌کرد. رفقایی که خانه می‌سازید، یک اتاقی را تشکیل بدهید به نام بیتوته، آنجا بروید با خدا حرف بزنید و ارتباط داشته باشید. شما برو توی اتاق بیتوته بنشین، یک قدری نگاه کن و تفکر کن، ببین رؤسا کجا رفتند؟ سلاطین چه شدند؟ «من» داشتند. سرکش‌های عالم سرانجامشان چه شد؟ و به چه فتنه‌ای گرفتار آمدند؟ آخرش کجا رفتند؟ چه کسانی جهنمی شدند؟ چه کسانی مردم را جهنمی کردند؟ آنهایی که به جایی رسیدند از کجا رسیدند؟ از چه دریچه‌ای رفتند؟ سخی بودند و عناد نداشتند؛ شما هم از آن دریچه برو. قدری بنشین، تفکر داشته باش راجع به ولایت. خودت را تنظیم کن. شما یک مملکتی، ولایتت را تنظیم کن. تنظیم ولایت آن است که آن را بسازی؛ مثل خانه‌ای که ساختی، بعد داخلش می‌شوی. 



آنقدر بیتوته به شما لذت می‌دهد که انگار در مقابل امام زمان (عج الله فرجه) ایستاده‌ای و با او حرف می‌زنی. به رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) قسم به طوری لذت می‌بری که پشیمان می‌شوی که چرا من تا به حال این‌جوری نبودم؟ روایت داریم: موقع جان دادن، آنجایی او را بگذارید که عبادت کرده و ارتباط داشته؛ پس معلوم می‌شود اثر دارد. زمین می‌گوید: این آدم روی من بیتوته کرده، نجوا کرده، نماز خوانده، فکر کرده، یا علی، یا زهرا، یا حسین گفته. زمین به نکیر و منکر شهادت می‌دهد که جانش را خوب بگیرند، یادت می‌دهند. آنجا برایت حافظ می‌شود. 




شرایط بیتوته


باید از همه چیز، از اهل دنیا و از لهو و لعب، از تلویزیون، از ویدئو و فضای مجازی و ماهواره فارغ شوی، از پیروی خلق کنار بروی، در حضور امر ولایت بیایی و با آن ارتباط برقرار کنی؛ آن‌وقت ائمه (علیهم السلام) را حاضر می‌بینی و با آن‌ها حرف می‌زنی و نجوا می‌کنی. 



پس شرایط بیتوته عبارتند از: 




	کنار بروی، سخی باشی و عناد نداشته باشی؛ آن‌وقت خدا خوشش می‌آید.


	محبت اهل دنیا نداشته باشی. تا محبت دنیا و اهل دنیا را داشته باشی، به تو بیتوته نمی‌دهند.


	محبت ولایت را داشته باشی و با ائمه (علیهم السلام) ارتباط داشته باشی. [۱۰]


	بغض دشمنان ائمه (علیهم السلام) را داشته باشی. [۱۱]




شرط نجوا صدقه دادن است


امیرالمؤمنین (علیه السلام) یک دینار داشت؛ آن را به ده درهم تبدیل کرد و هر زمان که می‌خواست با پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) نجوا کند، درهمی را در راه خدا صدقه می‌داد. [۱۲] برای امام زمانت (عج الله فرجه) صدقه بده؛ چون یقین داری وجود مبارک امام زمان (عج الله فرجه) هست و یقینت زیاد می‌شود و این‌ها را حاضر و ناظر می‌دانی. شما اگر واقع با امام زمان (عج الله فرجه) نجوا کنی، واقع با حضرت زهرا (علیها السلام) نجوا کنی، غش معامله نمی‌کنی، غیبت نمی‌کنی و تهمت نمی‌زنی. 




انواع نجوا


	نجوای در خلوت: شما باید بروی گوشه‌ای بنشینی و به دور از هیاهو نجوا کنی. در هر مقامی هستی، هفته‌ای یک ساعت فکر کن؛ این کار را برای خودت تنظیم کن، همانطور که خدا تمام خلقت را تنظیم کرده، شما هم یک مملکت هستی، شما هم باید خودت را تنظیم کنی.


	نجوای عمومی: بعد از رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) نجوای عمومی را گرفتند. عمر و ابوبکر و پیروانش از نجوای با ولایت دور شدند. بنی عباس هم همین طور بودند، از نجوای ولایت دور شدند. آن‌ها باید با امیرالمؤمنین (علیه السلام) نجوا می‌کردند، رفتند با شیطان نجوا کردند. حالا در آخرالزمان، شیطان و خلق، هم نجوای در خلوت و هم نجوای عمومی را از ما گرفتند. حالا ما با چه چیزی نجوا می‌کنیم؟ ما با تجدد، ماهواره، تلویزیون، ویدئو، فضای مجازی و مجالس عشقی نجوا می‌کنیم و در ارتباط هستیم.


	نجوای رحمانی: این نجوای با امر است، نجوای با ولایت است، نجوای خوابیدن و در فکر برآوردن حاجت برادر مؤمن است. اگر این طور شد، خواب شما نجوای با ولایت است. امام صادق (علیه السلام) فرمود: به دیدن یک مؤمن برو! چون نور چهارده معصوم (علیهم السلام) در قلب آن مؤمن است و شما آن نور را زیارت می‌کنی. آن مؤمن با چهارده معصوم (علیهم السلام) نجوا می‌کند، شما هم که به زیارت آن مؤمن می‌روی، با آن نور نجوا می‌کنی. می‌فرماید: اگر قرآن را با امر ولایت بخوانی، چقدر به شما ثواب می‌دهد؛ چون شما داری با قرآن ناطق، علی (علیه السلام) نجوا می‌کنی. به خانه خدا نگاه می‌کنی، امیرالمؤمنین (علیه السلام) از آنجا در دنیا ظاهر شد، شما داری با حضرت علی (علیه السلام) نجوا می‌کنی. اگر درس می‌خوانی، مقصدت این باشد که کاره‌ای بشوی، حاجت کسی را برآورده کنی، شما داری نجوا می‌کنی. زیارت امام رضا (علیه السلام) به اندازه هفتاد حج ثواب دارد؛ این ثواب را به چه کسی می‌دهد؟ به کسی که با امام رضا (علیه السلام) نجوا کند و ارتباط داشته باشد نه با خلق، این نجوا را خدای تبارک و تعالی و امیرالمؤمنین (علیه السلام) جزا می‌دهند.


	نجوای شیطانی: یعنی نجوای بدون امر، یعنی کسی که امر خدا و چهارده معصوم (علیهم السلام) را اطاعت نکند. روایت داریم گاهی شخصی به یک مؤمن خدمت می‌کند ولی اهل جهنم است! چطور؟ چون آن موقع که دارد به یک مؤمن خدمت می‌کند، در نیتش خیانتی نهفته است. آن شخص با نیتش نجوا می‌کند و با آن محشور می‌شود، چون نظر سوئی دارد. شما نباید منتظر القای شیطان باشید. صبح تا شام شیطان به ما القا می‌کند. ما نباید القای شیطان را بپذیریم. شیعه باید منتظر الهام باشد. شما نباید القای خلق را داشته باشی. دعوت خلق را نپذیر! شما الان کسی میهمانت می‌کند، منتظر است که شما بیایی، حالا اگر کسی نزد تو بیاید می‌گویی، من دعوت دارم. شما باید اینطوری باشی؛ دعوت هیچ کس را نپذیری. خدا و امام زمان (علیه السلام) شما را دعوت کرده «ادعونی استجب لکم»[۱۳] چرا دعوت خلق را می‌پذیری؟ 
وقتی کسی با چشمش به نامحرم نگاه می‌کند، چشمش خیانت می‌کند، یا کسی که غش در معامله می‌کند، یا کسی که درس می‌خواند به امید اینکه پول بگیرد و بی‌امری کند، یا کسی که حرف از خودش بزند و مردم را به سوی خودش دعوت کند، این‌ها با شیطان ارتباط دارند و نجوا می‌کنند. این نجوا را شیطان جزا می‌دهد. [۱۴]




از کجا نجوا را شروع کنیم؟


اول باید با خودت نجوا کنی. نجوای خودت را به خدای تبارک و تعالی اظهار کنی. 



نجوای خودت یعنی چه؟ یعنی خدا را بشناسی، ولی خدا را بشناسی، قرآن را بشناسی. «من عرف نفسه فقد عرف ربه» حالا که شناختی، با آن نجوا می‌کنی. دیگر با خلق نجوا نمی‌کنی و ارتباط نداری، چون شما با خدا ارتباط داری و نجوا می‌کنی. چرا اینقدر ما خدا را نمی‌شناسیم؟! چرا اینقدر ما قدرت خدا را نمی‌فهمیم؟! چرا اینقدر قدرت وجود امام زمان (عج الله فرجه) را نمی‌فهمیم؟! شما اگر به ماورای خلقت خودت فکر کنی، می‌بینی خداشناس نیستی. خدا می‌فرماید: «والله خیر الرازقین»[۱۵]. خدا فرمود که رزقتان را می‌دهم. ما اگر به اندازه یک آدم عادی به خدا اطمینان داشته باشیم، آن‌وقت دیگر سر نمی‌خوریم. 



خدا در قرآن می‌فرماید: «والله یهدی من یشاء الی صراط مستقیم»[۱۶] هدایت می‌کند هر کسی را که بخواهد. اگر ما بخواهیم هدایت شویم راهش این است: پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمودند: انجام واجبات، ترک محرمات، انتظار الفرج؛ یعنی به خیر و شر مردم کاری نداشته باش، کناری برو و تفکر کن. بگو: خدایا من نمی‌دانم! آن‌وقت خدا کمکت می‌کند. چون خدا که دروغ نمی‌گوید، فرمود: اگر بخواهی، هدایتت می‌کنم. وقتی خدا بخواهد ما را هدایت کند، در پناه خودش راهمان می‌دهد، دیگر شیطان سگ کیست که به شما کار داشته باشد؟ این یعنی نجوا با خدا، اینکه از خدا بخواهی هدایت شوی، مثل این است که شما گرسنه هستی، نان می‌خواهی؛ هیچ چیز به غیر از نان شما را شاد نمی‌کند. هدایت هم همین طور است، باید از خدا بخواهی شما را هدایت کند. وقتی هدایت خواستی، خدا شادت می‌کند. نه اینکه این طرف و آن طرف بزنی! این درست نیست، این خواستن خدا نیست. دست‌رنجی که از ما صادر می‌شود را باید از خدا بدانیم و بگوییم که او این کار را کمک کرد. من والله شب‌ها می‌گویم: خدایا، اگر من بهشت بروم تو کردی، تو این حرف‌ها را یاد من دادی، نماز شب را تو یاد من دادی، بیتوته شب را تو یاد من دادی، کمک به فقرا را تو یاد من دادی، پس اگر بهشت بروم تو کردی. 




چطور نجوای شما پذیرفته می‌شود؟


شما باید از کانال ولایت در خانه خدا و علی (علیه السلام) بروی «انا مدینة العلم و علی بابها». عباس، عموی پیامبر، از کانال علی (علیه السلام) نرفت که حضرت زهرا (علیها السلام) قبولش نکرد، چون با عمر و ابابکر ارتباط داشت. حالا هم امام زمان (عج الله فرجه) به شما می‌گوید برو و شما را قبول نمی‌کند، چون مطیع مادرش حضرت زهرا (علیها السلام) نیستی. شما از کانال علی (علیه السلام) نرفته‌ای. شما از کانال خلق می‌روی و با خلق ارتباط داری که حضرت زهرا (علیها السلام) قبولت نمی‌کند. مثلاً شما در خانه کسی را می‌زنی؛ یک بار یا دو بار، دفعه سوم خانواده می‌گوید: برو پیش او ببین چه کار دارد، جوابش را بده! حالا برو در خانه خدا را بزن، امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌گوید: خدا! جوابش را بده. زهرای (علیها السلام) عزیز می‌گوید: خدا! جوابش را بده. امام زمان (عج الله فرجه) می‌گوید: خدا! جوابش را بده، ائمه (علیهم السلام) نور خدا هستند. واسطه بین خلق و خدا،[۱۷] وقتی که برای آن شخص دعا می‌کنند، خدا سفارش امیرالمؤمنین (علیه السلام) و حضرت زهرا (علیها السلام) را رد نمی‌کند. وقتی آدم ترک اولی کرد و از آن درخت خورد، از بهشت رانده شد، چهل سال گریه می‌کرد. حالا خدا گفت: مرا به پنج تن قسم بده تا توبه‌ات پذیرفته شود. آدم، خدا را به پنج تن قسم داد، تا به اسم امام حسین (علیه السلام) رسید دلش شکست، اشکی برای امام حسین (علیه السلام) ریخت و خدا توبه‌اش را پذیرفت. 



خدا می‌گوید «ادعونی استجب لکم»[۱۳]. از من بخواهید تا جوابتان را بدهم. بیا با من حرف بزن و ارتباط برقرار کن، بیا با من بیتوته کن، بیا از من ولایت بخواه، آن‌وقت است که دائم در حضور هستی. چگونه امیرالمؤمنین (علیه السلام) و حضرت زهرا (علیها السلام) و امام زمان (عج الله فرجه) می‌فرمایند خدا! جوابش را بده؟ چون خدا، امیرالمؤمنین (علیه السلام) و حضرت زهرا (علیها السلام) و امام زمان (عج الله فرجه) را اختیاردار تمام خلقت قرار داده است. «انا مدینة العلم و علی بابها». در خانه خدا، علی (علیه السلام) است، از کانال علی (علیه السلام) بیا. وقتی از کانال علی (علیه السلام) وارد شد، ائمه (علیهم السلام) برای آن شخص دعا می‌کنند و خدا به او می‌دهد. بیتوته از کانال ائمه (علیهم السلام) ، نتیجه‌اش نجوا می‌شود. امیرالمؤمنین (علیه السلام) دعا می‌کند، حضرت زهرا (علیها السلام) سفارش می‌کند: خدا! او را بیامرز و خدا هم او را می‌پذیرد. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) هم در مباهله با سران مسیحی نجران، امیرالمؤمنین (علیه السلام)، حضرت زهرا (علیها السلام)، امام حسن (علیه السلام) و امام حسین (علیه السلام) را واسطه کرد، وقتی آن بزرگ نجران دید گفت: والله، اگر این شخص لب بگشاید تمام ما نابود می‌شویم. 



امیرالمؤمنین (علیه السلام) و حضرت زهرا (علیها السلام) به خدا می‌گویند: خدایا، ما او را پذیرفتیم، تو هم او را بپذیر. خدا او را می‌پذیرد؛ به چه دلیل؟ امام زمان (عج الله فرجه) به شطیطه نماز خواند و برای او دعا کرد؛ چون با امام (علیه السلام) ارتباط داشت و کنار بود حالا خدا هم او را می‌پذیرد. خدا سفارش امام (علیه السلام) را می‌پذیرد. امیرالمؤمنین (علیه السلام) ، حضرت زهرا (علیها السلام) و امام زمان (عج الله فرجه) سفارش پرونده‌ها را می‌کنند، خدا هم می‌پذیرد. خدا هم منتظر حضرت علی (علیه السلام) ، حضرت زهرا (علیها السلام) و امام زمان (عج الله فرجه) است که این کار را بکنند. این‌ها با هم عشق‌بازی و نجوا می‌کنند. 




بالاترین بیتوته چیست؟


آن است که امام زمانت (عج الله فرجه) به شما سر می‌زند و شما را از غم و غصه در می‌آورد. مشکلاتت را حل می‌کند، چون یقین داری خدا و امام زمان (عج الله فرجه) هست و داری با خدا و امام زمان (عج الله فرجه) حرف می‌زنی. ما خدا و امام زمان (عج الله فرجه) را همه هستی می‌دانیم. شیعه هم دلخوشی‌اش به بیتوته است، بیتوته: خوشی و لذت است. 




چرا بیتوته حضور است؟


نماز، عمومی و همگانی است؛ اما بیتوته خصوصی است. هر کسی حال بیتوته را ندارد. بیتوته را باید امام (علیه السلام) اجازه بدهد، تا موفق شوی و نجوا کنی. خدمت امام زمان (عج الله فرجه) رسیدم؛ به ایشان گفتم: دو تا خوشی هست، یکی در حضور امام زمان (عج الله فرجه) بودن و یکی بیتوته. ایشان قبول کردند و خندیدند. نجوا بالاتر از این حرفهاست. چون شخصی نماز می‌خواند، امام صادق (علیه السلام) او را صدا زد، نیامد. وقتی نمازش تمام شد، امام (علیه السلام) به آن مرد فرمود: چرا تو را صدا زدم نیامدی؟ گفت: نماز می‌خواندم! این شخص باید امر امام (علیه السلام) را بر نماز مقدم می‌کرد. اهل تسنن بیتوته ندارند که خدا فرمود: مرتد و کافرند! در بیتوته باید محبت علی (علیه السلام) باشد، خدا هم همین محبت را می‌خواهد. 




نتیجه بیتوته و نجوا


نتیجه بیتوته، رشد خداشناسی است، رشد ولایت است، رشد علی‌خواهی است، رشد امام حسین‌خواهی است، رشد متقی‌خواهی است. نتیجه بیتوته و نجوا: افشای علی (علیه السلام) است، چون خدا در معراج با زبان علی (علیه السلام) با پیامبرش صحبت می‌کرد. 



خدا وقتی که پیامبر را به آسمان برد، از خانه ام سلمه با براق رفت که همه ببینند؛ حالا کجا پرده را کنار زد؟ با جبرئیل به جایی رسیدند که جبرئیل گفت: من از اینجا به بعد نمی‌توانم با تو بیایم. 






	گفت جبرئیل بپر اندر پی‌ام 
	
	گفت: رو رو، من حریف تو نی‌ام









چرا؟ گفت: اینجا محل وحی است، تمام وحی‌ای که می‌آورم از اینجا می‌آورم، پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: پرده را کنار بزن! جبرئیل گفت: من نمی‌توانم! حضرت فرمود: به امر من کنار بزن! پرده را کنار زد. دید امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) آنجاست. 




بیتوته و شب قدر


خدا می‌داند هنوز شب قدر نیامده چشمم گریان است. می‌خواهم بخوابم، خوابم نمی‌برد. می‌نشینم و نگاه می‌کنم. شبی جلوی رویم آمده با گناهانم، آیا امام زمان (عج الله فرجه) می‌آید و از سر گناهانم می‌گذرد؟



شب قدر برو گوشه‌ای، چراغ‌ها را هم خاموش کن، بیتوته کن. با امام زمانت (عج الله فرجه) حرف بزن، امام زمان (عج الله فرجه) می‌شنود. از امام زمان (عج الله فرجه) بخواه که از خدا بخواهد گناهان گذشته‌ات را بیامرزد، قلم عفو بر گناهانت بکشد و در پناه خودش حفظت کند. 



از امام زمان (عج الله فرجه) بخواه که به ولایت وصل باشی. وصل به امام زمان (عج الله فرجه) باشی. اتصال به امام زمان (عج الله فرجه) ، اتصال به کل خلقت است، بیا وصل بشو، چرا وصلت نکند؟ 



به گناهان و اشتباهات خودت اقرار کن! مقام، دکتری، مهندسی، عزت کردن مردم، مال و ثروت و تمامی عناوین را کنار بگذار و در شب قدر، خودت را در مقابل خدا و امام زمان (عج الله فرجه) محتاج بدان، آن‌وقت ببین چه کارت می‌کند! اگر امام زمان (عج الله فرجه) قبولت کند، با این چشمت عالم را می‌بینی و چشم ماورایی پیدا می‌کنی. 



عزیزان من! شب قدر شب تقدیرات ما است. امشب شبی است که مطابق هزار ماه است، شما اسیر شکمت نباش؛ یک قدری کمتر بخور، یک قدری توجه داشته باش، مبادا در شب قدر بخوابی، خودت را آماده کن که بگویی: خدا، علی (علیه السلام) ، زهرا (علیها السلام) . شب قدر، شب قدردانی از ولایت است، شب گدایی است. ما باید گدای ولایت باشیم و بفهمیم کسری داریم، هستی نداریم. هستی بشر و هستی کل خلقت ولایت است. 



شب قدر، شب عهد و پیمان کردن با امام زمان (عج الله فرجه) است با امام زمان (عج الله فرجه) عهد و پیمان می‌بندیم که تا توان داریم گناه نکنیم، تا توان داریم فرمان ببریم. شب قدر، شب عوض شدن است، بیایید عوض شویم یعنی خودمان را در دامن امام زمان (عج الله فرجه) بیندازیم. 






	آسوده خاطرم که در دامن توام
	
	دامن نبینم که در دامنش روم(امام زمان)



	دامن به غیر دامن تو بی محتوا بود
	
	دامان توست، اتصال به ماوراء بود (امام زمان)









شب قدر، شب توبه است. بگو: خدا! من را درست کن، چشمم نگاه به نامحرم کرده، درست کن. زبانم دروغ گفته، درست کن. گوشم غیبت شنیده، درست کن. پایم طرف بدعت‌گذار رفته، درست کن. فکرم هیجانی است، درست کن. شب قدر، تمام مشکلاتت را روی کاغذ بیاور، به خدا بگو تا اصلاح کند. 



والله، روایت داریم: اگر شب قدر آمرزیده نشویم، کار ما مشکل است. می‌گوید: باید بروی عرفه تا آمرزیده شوی. شب قدر، خودت را آماده فهم ولایت کن. از امام صادق (علیه السلام) پرسیدند: یابن رسول الله! شب قدر چه کار کنیم؟ فرمودند: برو علم یاد بگیر، نفرمود: سواد! علم یعنی چه؟ یعنی برو فهم ولایت را یاد بگیر. افضل همه عبادتها، علم یاد گرفتن است؛ یعنی فهم ولایت. 



شب احیا، شبی است که باید دلت را احیا کنی. ارتباط با خدا داشته باشی و به او راست بگویی. کنار برو و هر آنچه که داری زمین بگذار. با خدا حرف بزن! بگو: خدا! من را بیامرز، من را از شرک و مشرکی پاکیزه کن، من را از اینکه خدمت به مردم نکردم، از اینکه حاجت برادر مؤمن را برآورده نکردم، پاکیزه کن. 



شب قدر، شب شکرانه است. بگو: 



خدایا، شکر، ولایت به من دادی. 



خدایا، شکر، متقی به من دادی. 



خدایا، شکر، پسر خوب به من دادی. 



خدایا، شکر همسر خوب به من دادی. 



خدایا، شکر، رفیق خوب به من دادی. 



خدایا، شکر، آدم ناجور طرف من نیامده است. 



خدایا، شکر، تو توفیقم دادی که در جلسه ولایت حاضر شوم. 



تمام این‌ها را در شب قدر، شکرانه‌اش را به جا بیاور؛ چون شبی است که با امام زمان (عج الله فرجه) نجوا می‌کنی. 



از امام زمان (عج الله فرجه) بخواهید فرزندانتان وصل بشوند. خدا هوا و هوس را از دلشان بیرون ببرد. 



از خدا بخواهید جوانانتان را به شما ببخشد. در حق فرزندانتان دعا کنید. 



از خدا بخواهید ولایتتان ثابت بشود، و از شما گرفته نشود. از خدا بخواهید دستتان جلوی خلق، دراز نشود و خدا شما را کفایت کند. 



از خدا بخواهید حق الناس گردنتان نباشد. از خدا بخواهید از آن کسانی باشیم که با ولایت امیرالمؤمنین (علیه السلام) از دنیا برویم. 



از خدا بخواهید که قدرت ما را نگیرد و زمین‌گیر نشویم. 



خدایا، ما را با ولایت کامل و بدن سالم از این دنیا ببر. 



خدایا، ما از آنهایی نباشیم که در آخرالزمان بی دین از دنیا می‌روند. 




چطور حال بیتوته پیدا کنیم؟


اهل دنیا را فراموش کنیم. اینقدر فکر دنیا را نکنیم، زیرا دنیا دین‌بر شده و باید به خدا پناه ببریم. خودت را محتاج خدا و ائمه (علیهم السلام) بدان. اگر اینجوری باشیم، والله، با خدا نجوا می‌کنیم. والله، با علی (علیه السلام) نجوا می‌کنیم. والله، با ائمه (علیهم السلام) نجوا می‌کنیم. والله، با امر نجوا می‌کنیم. 




تأثیر نجوا در آمرزش


پیامبر اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) قبل از رفتن به جنگ، برای هر کوچه‌ای یک مأمور گذاشته بود که کارهایشان را انجام بدهد. زن‌ها از خانه بیرون نمی‌آمدند. از جنگ باز گشتند، سراغ مأموران را گرفت. هر کدام آمدند گزارش دادند. اگر آنها خرجی کرده بودند، پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) از بیت المال پرداخت می‌کرد. یکی از مأموران نیامد. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: چه شده که او نیامده؟ گفتند: در خانه‌ای رفته چیزی بدهد، دستش را به طرف بدن زنی برده، آن زن هم خودش را عقب کشیده، به او گفته: مگر تو برادرخوانده من نیستی؟! این شخص به اشتباه خودش پی برده است. حالا پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) گفت: او را بیاورید! وقتی آمد، به او گفت: آیا تو این کار را کردی؟ گفت: بله. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) به او گفت: برو! او هم سر به بیابان گذاشت. رفت و دید آبی از کوه سرازیر است و در زیر آن سنگی است که آن را سوراخ کرده است. به خودش گفت: من که بدتر از این نیستم! همان جا ماند، تا اینکه یک روز حال عجیبی پیدا کرده و با خدا نجوا کرد، گفت: خدایا، پیامبرت گفته برو! آیا تو هم می‌گویی برو؟ خدایا، آبروی من ریخته شده. این شخص، از تمام جاها بریده شده است، به غیر از خدا کسی او را نمی‌پذیرد، پیامبر هم به او گفته برو! جبرئیل نازل شد: ای محمد! اگر من او را نیامرزم، چه کسی او را بیامرزد؟ پیامبر فوراً دنبالش فرستاد، او نیامد! گفت: خدایا، پیامبرت را روانه کن، بیاید من را ببرد! خود پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) بیاید که همه بفهمند! 




درجه نجوا بالاتر از درجه نبوت است


حضرت موسی از جایی رد می‌شد. چوپانی با خدا نجوا می‌کرد. می‌گفت: خدا! الاغت را بیاور اینجا علف هست، بخورد. خدا! بیا اینجا سرت را شانه کنم، از موی بزها برایت چارقد درست کنم. موسی به او گفت: این حرفها را به کی می‌زنی؟ گفت: به خدا. موسی گفت: مگر کافر شده‌ای؟ خدا که الاغ ندارد. حالا خدا به موسی کلیم الله گفت: برو از دلش در بیاور، من حال او را می‌خواهم نه قالش را، این با من حرف می‌زند و با من ارتباط دارد. عزیز من! خدا حال ما را می‌خواهد. شما هم باید نجوا داشته باشید، تا خدا شما را هم قبول کند. 






	ما درون را بنگریم و حال را
	
	نی برون را بنگریم و قال را









طریقه نجوا کردن


وقتی شما از اهل دنیا و خلق کنار رفتی، وضو می‌گیری. وضو یعنی باید دست از اهل دنیا و مافیهای آن بشویی. دنیا را پشت سرت بریز، با خدا بیتوته کن، همه چیز را کنار بگذار، خودت هم کناری برو. وقتی کنار رفتی مثل این است که هزار نفر در کوچه راه می‌روند، یک نفر می‌آید در خانه ما را می‌زند. پس معلوم می‌شود که یک کاری دارد. ما هم باید کنار برویم، در خانه امام زمان (عج الله فرجه) را بزنیم. والله، به خودش قسم، جواب می‌دهد؛ اما به شرطی که در خانه دیگری را نزنیم و با خلق ارتباط نداشته باشیم. 




چه وقت امام زمان (عج الله فرجه) پاسخ نجوایت را می‌دهد؟


1-سخی باشی 



2- از اهل دنیا بگذری و کنار بروی. چون ما صاحب داریم، صاحب ما خداست، صاحب ما امیرالمؤمنین (علیه السلام) ، حضرت زهرا (علیها السلام) و امام زمان (عج الله فرجه) است. به امام زمان (عج الله فرجه) و جدش امام حسین (علیه السلام) قسم، آنقدر امام زمان (عج الله فرجه) دوست دارد که با او نجوا کنیم، ولی ما اهل نجوا نیستیم و ارتباط نداریم. 



همیشه باید توی فکر باشی وقتی از کارت دست کشیدی، بروی با امام زمان (عج الله فرجه) نجوا کنی، امام زمان (عج الله فرجه) را به اندازه یک سلطان با وفا، با وجدان، باعاطفه، قبول داشته باشیم! 



سلطانی بود که گذرش به بیابانی خورد. هوا گرد و غبار شد. به چادری پناه آورد. صاحب چادر تنها بزش را برایش کشت و کباب کرد، چون دید: این انسان با شخصیتی است. خیلی به او توجه کرد تا اینکه صبح شد. وقتی سلطان خواست برود، به آن مرد گفت: آیا باز هم گوسفند داری؟ گفت: نه! چون دیدم شما مهمان عزیزی هستید، آن را برای شما کشتم. سلطان نامه‌ای به او داد و گفت: اگر یک وقت کاری داشتی، عبورت به شهر افتاد، من آنجا هستم. بعد از چند وقت سیلی آمد و زندگی این مرد را برد. به زنش گفت: برویم شهر پیش آن شخص بزرگواری که مهمان ما بود، شاید یک جایی به ما بدهد. آن دو به شهر رفتند. نامه را که نشان دادند، دیدند نامه سلطان است. آنها را به کاخ سلطنتی بردند. فوراً لباس‌هایشان را عوض کردند و خیلی آنها را احترام کردند. حتی زنش را در حرم‌سرای خودش راه داد. سلطان رو به وزرایش کرد و داستان آن شب را تعریف کرد و گفت: وزرا! من به این مرد چه بدهم؟ هر کس چیزی گفت. یکی گفت: یک چادر به او بده. یکی گفت: در مقابل یک گوسفند، صد گوسفند به او بده. سلطان رو به آنها کرد و گفت: این مرد هستی‌اش را به من داده، من هم هستی‌ام را به او می‌دهم! تاجش را برداشت و بر روی سر آن مرد گذاشت. به او گفت: تو سلطان هستی! آن مرد گفت: من سلطانم؟ سلطان گفت: آری. آن مرد گفت: ای سلطان عزیز! من لیاقت این کار را ندارم! دوباره تاج را از سرش برداشت و روی سر سلطان گذاشت. 



شما هم، اگر هستی‌ات را به امام زمان (عج الله فرجه) بدهی، امام زمان (عج الله فرجه) هم، هستی‌اش را به شما می‌دهد. ما هم باید در مقابل امام زمان (عج الله فرجه) بگوییم: آقا جان! ما لیاقت نداریم؛ به ما لیاقت بده! ما لیاقت کار ولایت را نداریم؛ شما به ما ولایت بده! ولایت ما را کامل کن! 



از کجا ولایتمان کامل می‌شود؟ از آنجا که پناه به امام زمان (عج الله فرجه) ببریم. 




عبادت ائمه (علیهم السلام) نجوای با خداست


ائمه (علیهم السلام) نجوا می‌خواهند، هیاهو و سر و صدا نمی‌خواهند. اگر ائمه (علیهم السلام) عبادت می‌کنند، آن‌ها با خدا نجوا می‌کنند. امیرالمؤمنین (علیه السلام) یک شمشیر زده، افضل از عبادت ثقلین. علی (علیه السلام) خودش ثقلین است. چرا؟ چون به ما می‌گوید: من که حمایت از دین کردم، یک نفسم افضل از عبادت ثقلین است؛ این را به دوستانم می‌دهم. علی (علیه السلام) دارد کار، برای شما می‌کند. عزیزان من، ائمه (علیهم السلام) خودشان روحند؛ مقصد خدا هستند. خدا در قرآن به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: «قم اللیل الا قلیلاً»[۱۸] ثلث شب، نماز شب بخوان! حضرت موسی بن جعفر (علیه السلام) شب تا صبح، کناری می‌رفت و عبادت می‌کرد، با خدا نجوا می‌کرد. عبادت از برای خلق است، خلق باید عبادت کند تا به جایی برسد. ائمه (علیهم السلام) در دنیا آمده‌اند تا ما را به جایی برسانند. [۱۹]




با چه کسی نجوا کنیم و با چه کسی نجوا نکنیم؟


اگر با غیر خدا و ائمه (علیهم السلام) نجوا کنی و ارتباط داشته باشی، ظلمت در قلب و روح و دلت می‌آید. عزیز من! با هر کسی نجوا نکن؛ با اصحاب یمین نجوا کن، نه با اصحاب شمال. به دینم قسم، اگر شما جزء اصحاب یمین بشوید، تمام لذت‌های عالم، پیش شما، ذلت است. لذت آن است که انسان خدمت امام زمانش (عج الله فرجه) برسد، چرا؟ چون وقتی خدمت امام زمان (عج الله فرجه) رسیدی، خدمت همه خلقت رسیده‌ای. امام زمان (عج الله فرجه) یک خلقت است. بیایید از این آب زندگانی بچشید. نجوا اتصال می‌آورد، نجوا روح را تجلی می‌دهد. 



رفقای عزیز! نجوا این نیست که من برای نماز شب بلند شوم. اصلش، پیوند داشتن شما با ولایت است. باید دائم در اتصال با ائمه (علیهم السلام) باشید، شب و روز متصل شوید؛ والله اگر اتصال به ائمه (علیهم السلام) داشته باشید، دیگر به خلق متصل نیستید. ما اتصالمان از ائمه (علیهم السلام) قطع است. 



امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: موقعی که دوستان ما گناه کنند، ارتباط و اتصالشان از ما قطع است، نجوایشان قطع است. اگر اتصالت از ولایت قطع نباشد، به ولایت وصل هستی، چون نجوا امر خداست. می‌فرماید: گناه که می‌کند قطع می‌شود. 



شیعه اصلاً فرصت ندارد؛ یا دنبال کارش است یا دنبال فرصتی برای نجوای با خدا و ولایت. من همین‌جور بودم. تا از کار فارغ می‌شدم، پی فرصت می‌گشتم در بیابان بروم، با خدا و ولایت نجوا کنم. 



شخصی پیش پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) آمد و گفت: یا رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم)! عربی هستم، یک چیزی به من بگو تا هدایت شوم. رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) آیه «فمن یعمل مثقال ذرة خیرا یره ومن یعمل مثقال ذرة شرا یره»[۲۰] را به او گفت. آن عرب گفت: یا محمد! کافی است! بلند شد و از خدمت پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) رفت. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: این مرد آگاه برگشت؛ یعنی دلش مملو ایمان شد. حالا آن دو نفر، بیست و سه  سال پیش پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) بودند، جبرئیل را می‌دیدند، نازل شدن آیات را می‌دیدند؛ آنقدر این دو تا خبیث بودند، عوض اینکه ترقی کنند، اهل طاغوت شدند. 




فرق نجوا و در گوشی


خداوند در قرآن مجید می‌فرماید: در گوشی صحبت نکنید! آن را امضاء نکرده. یعنی اگر ما در گوشی صحبت کنیم، دیگران به شک می‌افتند. اما بلافاصله فرمود: پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) با امیرالمؤمنین (علیه السلام) نجوا می‌کرد. در گوشی، از برای خلق است. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) و امیرالمؤمنین (علیه السلام) خلق نیستند، اینها خود ساخته بوده‌اند. ولایت ساخته خداست؛ اما خلق آمده در دنیا، خودش را بسازد. [۲۱] 




نجوا تمامی ندارد


نجوا چیزی است که تمامی ندارد. مگر نجوای با خدا تمامی دارد؟ اذان و اقامه با ولایت می‌گویی و نماز با ولایت می‌خوانی یا ذکر با ولایت می‌گویی، اینها نجوای با خداست، اینها شکر خداست. شما اگر در این فکرها بروی، وقت نداری این طرف و آن طرف بروی. 




مصادیق بیتوته و نجوا


نجوا با تأییدهای خدا


خدا در این عالم چهار چیز را برانگیخته کرده است: خدا، ولایت، نبی و قرآن. این چهار چیز تأیید هستند، بقیه تأیید نیستند. خلق، تأیید نیست. شما باید با این چهار چیز نجوا کنید و ارتباط داشته باشید و کسی دیگر را مؤثر ندانید. 




نجوای ائمه (علیهم السلام) با خدا


خدای تبارک و تعالی نظرش از تمام خلقت، ولایت است؛ یعنی نظرش چهارده معصوم (علیهم السلام) است. چرا؟ چون در حدیث کساء می‌خوانیم: خدا به محبت پنج تن خلقت را خلق کرده. خلقت یک کادویی است که خدا به پنج تن داده است. حالا خدا با ائمه (علیهم السلام) نجوا می‌کند، ائمه (علیهم السلام) هم با خدا نجوا می‌کنند؛ ائمه طاهرین (علیهم السلام) هر چه دارند از خدا دارند، امیرالمؤمنین (علیه السلام) هر چه دارد از خدا دارد. این‌ها دائم امر خدا را اطاعت می‌کنند. حالا ما هم باید با ائمه (علیهم السلام) این طوری باشیم، تا آنها هم با ما نجوا کنند. چون اطاعت ائمه (علیهم السلام) واجب است. این‌ها را ناظر و حاضر بدانیم. 




نجوای خدا با فقرا


دو ملک به هم برخوردند. یکی به آسمان می‌رفت و یکی از آسمان به زمین می‌آمد. آن ملکی که از زمین به آسمان می‌رفت، گفت: فرعون به میهمانانش وعده ماهی سمنقور داده است که در آبهای زمین نیست؛ می‌روم از آبهای آسمانی بگیرم و در تورش بیندازم. آن ملکی که از آسمان به زمین می‌آمد، گفت: بعد از مدتی گوشت برای بچه‌های یتیم رسیده تا غذایی بخورند؛ می‌روم بزنم تا غذایشان بریزد! چرا؟ آن بچه‌های یتیم را خدا خواسته؛ دعوتشان کرده که با آنها حرف بزند؛ اما فرعون را رد کرده که تکذیبش کند؛ چون نمی‌خواهد با او حرف بزند. می‌گوید: ماهی را در تورش بینداز که خدا نگوید! خدا اینقدر نجوا و هم صحبت شدن را دوست دارد. 




نجوای ائمه (علیهم السلام) با هم


امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) «کفواً احد» است و حضرت زهرا (علیها السلام) «کفواً خلقت» است. اگر علی (علیه السلام) نبود، برای زهرا (علیها السلام) کفوی نبود. امام صادق (علیه السلام) می‌فرماید: ما شب‌های جمعه در عرش خدا جمع می‌شویم و جدمان رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) برایمان صحبت می‌کند. ائمه (علیهم السلام) در عرش با هم نجوا می‌کنند؛ آنها با امیرالمؤمنین (علیه السلام) نجوا می‌کنند. 



مگر زهرا (علیها السلام) کم کسی است؟ زهرا (علیها السلام) عصاره تمام خلقت است. خداوند می‌فرماید: «یا محمد! اگر تو نبودی افلاک را خلق نمی‌کردم؛ اگر علی نبود تو را خلق نمی‌کردم و اگر زهرا نبود تو و علی را خلق نمی‌کردم». این یک نجوایی است که با یکدیگر می‌کنند. تمام آن‌ها یک نورند، مثل اینکه شما الان این پنج انگشت دست، عضو توست. هر کدام این‌ها نباشد، ناقصی دارد. این‌ها دارند با یکدیگر نجوا می‌کنند. 



چهارده معصوم (علیهم السلام) یک نجوایی با هم دارند. آنچه را که امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌داند، زهرای عزیز (علیها السلام) می‌داند. آنچه را که پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌داند، امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌داند. چهارده معصوم (علیهم السلام) آنچه را که هست می‌دانند، اما بعضی از ائمه (علیهم السلام) تجلی می‌کنند؛ آن‌وقت تجلی که به ما می‌کنند، آماده‌باش می‌دهند که دنبال خلق و مردم نرویم. 



شخصی از مسافرت آمد و خدمت آقا امام صادق (علیه السلام) رسید. امام (علیه السلام) به او فرمود: برو سر گهواره! رفت و سلام کرد. امام (علیه السلام) فرمود: اسم بچه‌ات را عوض کن! امام موسی بن جعفر (علیه السلام) از ماوراء مطلع است. این است حجت خدا! حالا که خانه می‌رود، می‌بیند اسم دخترش را حمیرا گذاشته‌اند. به او می‌گوید: اسمش را عوض کن! اسم دشمن ما را نگذار و با دشمن ما ارتباط نداشته باش!. 




نجوای پنج تن با یکدیگر


در حدیث کساء، پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) پنج تن را زیر عبای خود جمع کرد. این پنج تن با هم نجوا می‌کردند. 




نجوای علی (علیه السلام) با خدا


در یک شب، امیرالمؤمنین (علیه السلام) چهل جا بود: پیش پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) بود، پیش زهرای (علیها السلام) عزیز بود، پیش مقداد بود، پیش سلمان بود. خدا هم ندا داد: علی (علیه السلام) دیشب مهمان ما بود. همه با علی (علیه السلام) نجوا می‌کنند، حتی زهرای (علیها السلام) عزیز، حتی پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) . حالا چرا خدا با علی (علیه السلام) نجوا می‌کند؟ چون علی (علیه السلام) امر خدا و مقصد خداست. همه خلقت با علی (علیه السلام) نجوا می‌کنند، علی (علیه السلام) با خدا نجوا می‌کند. [۲۲]



امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) نخلستان درست می‌کند. اما وقتی هم برای نجوا می‌گذارد. شخصی خدمت زهرای عزیز (علیها السلام) آمد و گفت: زهرا جان، سرت سلامت، علی (علیه السلام) را دیدم که در نخلستان افتاد و از دنیا رفت. زهرای (علیها السلام) عزیز فرمود: علی (علیه السلام) تا صبح چندبار این طور می‌شود. ببین، امیرالمؤمنین (علیه السلام) کار می‌کند، نجوا هم دارد. علی (علیه السلام) چنان غرق نجوا با خداست که می‌افتد. می‌گوید: ای خدا، شکرت! از شکر خدا می‌افتد. ای پیروان امیرالمؤمنین (علیه السلام)! شما هم باید با علی (علیه السلام) و خدا نجوا کنید، و شکرانه آنها را به جا آورید. 




نجوای امیرالمؤمنین (علیه السلام) با پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)


امیرالمؤمنین (علیه السلام) سر قبر پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) رفت و گفت: یا رسول الله! ببین اینها چه کار کردند؟! پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: علی جان! به آنها نفرین کن! امیرالمؤمنین (علیه السلام) این طور نفرینشان کرد: فرمود: خدایا، من را از اینها بگیر! مثل خودشان را به اینها بده! نفرین امیرالمؤمنین (علیه السلام) جمعی است؛ نفرین شخصی به آنها نکرد. چون آن جمعیت، همه به قدس ولایت جسارت کردند؛ تمامی آنها با هم هماهنگ بودند. چرا این‌ها اهل جهنم شدند؟ چون از کل سعادت قطع شدند و از همه این‌ها بدتر، در نسل این‌ها تأثیر گذاشت. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: هر کس، به عمل قومی راضی باشد، جزء همان قوم است. 




نجوای امیرالمؤمنین (علیه السلام) با فقرا


بعد از شهادت امیرالمؤمنین (علیه السلام) ، وقتی امام حسن (علیه السلام) از دفن حضرت علی (علیه السلام) بازمی‌گشت، صدایی از خرابه به گوشش رسید. وارد خرابه شد. مردی را دید که می‌گفت: دو شب است که شخصی می‌آمد به ما سر می‌زد، ولی نیامده. امیرالمؤمنین (علیه السلام) به خرابه‌نشین‌ها اینگونه می‌گفت: ای خرابه‌نشین‌ها! خیال نکنید شماها در خرابه زندگی می‌کنید! خدا شما را در قیامت، کاخ‌نشین می‌کند. خدا در قیامت می‌فرماید: «این الفقراء»؟! فقرای صابر، کجایید که هر چه می‌خواهید به شما بدهم؟! شما فقرای صابر هستید. ما را دلالت می‌داد، ما به خرابه‌نشینی افتخار می‌کردیم. اینها با امیرالمؤمنین (علیه السلام) نجوا می‌کردند و ارتباط داشتند. ولی ما با خلق و ماهواره و فضای مجازی و ویدئو ارتباط داریم و به آنها افتخار می‌کنیم. 




نجوای حضرت زهرا (علیها السلام) با خدا


روایت داریم: امام حسن (علیه السلام) فرمود: مادرم حضرت زهرا (علیها السلام) تا صبح به مردم دعا می‌کرد، صبح که شد، به مادرم گفتم: چرا در حق ما دعا نکردی؟ مادرم فرمودند: درحق دیگران دعا کنی، برای شما مستجاب می‌گردد. «الجار ثم الدار». نجوای حضرت زهرا (علیها السلام) با خدا چه بود؟ حضرت زهرا (علیها السلام) در این نجوا از خدا می‌خواست که: خدایا، این مردم دست از علی (علیه السلام) برندارند، جهنمی بشوند. دعایی بهتر از این نیست که حضرت زهرا (علیها السلام) به مردم بکند؛ چون حضرت زهرا (علیها السلام) می‌داند اگر مردم دست از علی (علیه السلام) بردارند، جهنمی می‌شوند. حضرت زهرا (علیها السلام) مرتب خدا را قسم می‌داد: که خدایا، این مردم را حفظ کن، دست از علی (علیه السلام) برندارند. چون‌که خدایا، تو گفتی اگر کسی عبادت ثقلین کند و علی (علیه السلام) را قبول نداشته باشد، او را به رو در جهنم می‌اندازی. [۲۳] خدایا، کاری کن که اینها دست از علی (علیه السلام) برندارند. 




نجوای امام حسن (علیه السلام) در مورد شهادت مادرش


آقا امام حسن (علیه السلام) فرمود: مادر ما را که کشتند، همه ما را کشتند، ما یک جان داریم؛ دومی همه این‌ها را کشت. 




نجوای حضرت زهرا (علیها السلام) با امیرالمؤمنین (علیه السلام)


تمام کرات عالم، از برای دلخوشی حضرت زهرا (علیها السلام) است. حضرت زهرا (علیها السلام) در تمام خلقت هست. وقتی زهرای (علیها السلام) عزیز ندای علی (علیه السلام) را می‌شنود، خشنود می‌شود. چطور؟ حضرت زهرا (علیها السلام) فرمود: علی (علیه السلام) جان! بیا سر قبر من، برایم قرآن بخوان! چون حضرت زهرا (علیها السلام) دوست دارد صدای علی (علیه السلام) را بشنود. حضرت زهرا (علیها السلام) عصاره تمام خلقت است. آب، مهریه حضرت زهرا (علیها السلام) است. وقتی حضرت زهرا (علیها السلام) خشنود شود، تمام خلقت لذت می‌برند. حالا شما هم علی (علیه السلام) حقیقی بگویی، زهرای (علیها السلام) عزیز خشنود می‌شود. آن‌وقت با تمام خلقت نجوا می‌کنی و هماهنگ می‌شوی. 



«انا اعطیناک الکوثر»[۲۴] ای پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)! به تو فاطمه (علیها السلام) دادیم. حالا امیرالمؤمنین (علیه السلام) بر سر حوض کوثر است. حضرت زهرا (علیها السلام) به امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌فرماید: علی جان! مادرم خدیجه تمام مالش را در اختیار پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) قرار داد، من هم، همه مالم را در اختیار شما می‌گذارم. دارند با هم نجوا می‌کنند. حضرت زهرا (علیها السلام) می‌گوید: اگر خدا آب را مهر من قرار داد، در اختیار شماست. به هر کسی می‌خواهی بده، به بنی امیه نده! آنها قاتل حسین من هستند. شما هم که امام حسین (علیه السلام) داری، حسین! حسین! می‌کنی، شریک کوثر هستی. وقتی امیرالمؤمنین (علیه السلام) از آب حوض کوثر به شما بدهد، دیگر تشنگی به شما اثر نمی‌کند. در دنیا هم همین طور است: والله، اگر ولایت داشته باشی، تشنه دنیا نیستی. ما ولایت نداریم که تشنه دنیاییم. 



وقتی به دستور دومی، به خانه حضرت زهرا (علیها السلام) ریختند، محسنش را سقط کردند و طناب به گردن حضرت علی (علیه السلام) انداختند و او را به مسجد بردند، حالا زهرای (علیها السلام) عزیز با پهلوی شکسته و صورت نیلی به مسجد رفت و فرمود: دست از علی (علیه السلام) بردارید وگرنه نفرین می‌کنم! حضرت زهرا (علیها السلام) یک نفس از روی ناراحتی کشید، ستون‌ها از جا حرکت کرد. حالا زهرای (علیها السلام) عزیز، امیرالمؤمنین (علیه السلام) را به خانه برگرداند. حالا حضرت زهرا (علیها السلام) گریه می‌کند، حضرت علی (علیه السلام) هم گریه می‌کند. حضرت زهرا (علیها السلام) از برای مظلومی علی (علیه السلام) گریه می‌کند که چرا مردم علی (علیه السلام) را نمی‌خواهند و به خاطر خواستن عمر و ابابکر جهنمی می‌شوند، علی (علیه السلام) هم از نجوای درون گریه می‌کند، چون درون علی (علیه السلام) این بود که از برای او، سیلی به زهرا (علیها السلام) زدند و محسنش را زیر پا له کردند. درون علی (علیه السلام) را آتش زدند. امیرالمؤمنین (علیه السلام) چه کار کند؟ هیچ کس حمایت از ولایت نکرد. درون علی (علیه السلام) را سوزاندند. درون علی (علیه السلام) از برای زهرای عزیز (علیها السلام) ناراحت است. حالا علی (علیه السلام) گریه می‌کند. از آنجا هم پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) به او فرمود: علی جان! اگر چهل نفر یاور داشتی، حقت را از آن دو نفر بگیر! وگرنه سکوت کن و خون خود و شیعیانت را حفظ کن. این است که علی (علیه السلام) می‌فرماید: «مانند خاری که در چشم است و استخوانی که در گلویم است و گیر کرده غصه می‌خورم» . عزیزان من! به شما می‌گویم: باید نجوای درون داشته باشید. از نجوای دورنش گریه می‌کند؛ نگاه به مردم می‌کند، می‌بیند لیاقت ندارند، می‌رود در چاه حرفش را می‌زند. 



یک روز حضرت زهرا (علیها السلام) با امیرالمؤمنین (علیه السلام) نجوا داشتند. حضرت زهرا (علیها السلام) فرمود: یا علی (علیه السلام) ! می‌خواهی بگویم که چه وقت اصلاً عالمی نبوده؟ دنیا نبوده؟ زمین نبوده؟ آسمان نبوده؟ وجودی نبوده؟ در تمام این کون و مکان چه وقت این‌ها وجود شدند؟ چه وقت آسمان را خدا خلق کرده؟ نه این آسمان، خدا آسمان‌هایی دارد، خدا کهکشان‌هایی دارد. تمام این خلقت می‌گویند: علی! ما نه خدا را شناختیم، نه عظمت خدا را شناختیم، نه عالمی را دیدیم. ما محدودیم. نه اینکه امیرالمؤمنین (علیه السلام) تعجب کرد که زهرای (علیها السلام) عزیز این‌جوری می‌فرماید؛ حضرت زهرا (علیها السلام) می‌گوید: علی جان! شما من هستی، من هم شما هستم. آن مطلبی را که شما می‌دانی، من هم می‌دانم. آن مطلبی را که من می‌دانم، شما هم می‌دانی. این دو با هم نجوا می‌کنند. 




نجوای پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) با خدا


وقتی پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) به معراج رفت، با خدا نجوا کرد. هنگام بازگشت، خدا گفت: یا علی! پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) هم گفت: یا علی!. نتیجه نجوا، علی (علیه السلام) بود. 




نجوای پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) با علی (علیه السلام)


پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) چهل روز در غار حرا بود. هر روز امیرالمؤمنین (علیه السلام) تشریف می‌بردند و با پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) نجوا می‌کردند. آیا ما متوجه شدیم که ریگ و سنگ و کلوخ و کوه‌های مکه به پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) اظهار ارادت می‌کردند، یعنی چه؟ اینها با پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) نجوا می‌کنند، پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) هم با این‌ها نجوا می‌کند. 




نجوا با ائمه (علیهم السلام) در قلبت


شما قلبت باید یا علی! یا زهرا! یا حسین! بگوید. محبت چهارده معصوم (علیهم السلام) درون قلب شما باشد، آن‌وقت شما داری ائمه (علیهم السلام) را به اعضاء و جوارحت افشا می‌کنی. خدایا، علی را در قلب ما بگذار تا با خدا دیدن کند، چون خدا گفت: در قلب مؤمن هستم. خدایا، علی هم بیاید در قلب ما با خدا دیدن کند. آن‌وقت این نجوا ارتباط و اتصال است و شما به «حبل المتین» یا ریسمان الهی چنگ زده‌ای. «حبل المتین» یعنی ائمه (علیهم السلام)؛ شما به ائمه چنگ زده‌ای، دیگر به خلق چنگ نمی‌زنی. [۲۶]



اصحاب امام حسین (علیه السلام) با امام حسین (علیه السلام) نجوا کردند؛ اتصال به امام حسین (علیه السلام) پیدا کردند. امام حسین (علیه السلام) «حبل المتین» است. 



شما باید با خدا نجوا کنی، اشک بریزی. 



با امیرالمؤمنین (علیه السلام) نجوا کنی، اشک بریزی. 



با زهرای عزیز (علیها السلام) نجوا کنی، اشک بریزی. 



با امام حسین (علیه السلام) نجوا کنی، اشک بریزی. 



آن‌وقت، آن اشک، ارزش دارد. 



اگر افشای ولایت، درون قلبت نباشد، حرف است؛ ارتباط با ولایت نیست. اغلب مردم اینطور هستند، چون پیرو خلقند و کنار نرفتند و درون قلبشان نجوا نیست. من از اول دنبال خلق نرفتم، کارهایی برای خودم جور می‌کردم و از آن لذت می‌بردم، شما که داری کار می‌کنی، مهندس یا دکتر یا کاسب هستی یا درس می‌خوانی، شما باید با روح کل خلقت ارتباط و اتصال داشته باشی. روح کل خلقت امیرالمؤمنین (علیه السلام) است. الان هم به وجود مبارک امام زمان (عج الله فرجه) اتصال پیدا کنی و اگر هدفت این باشد، شما داری نجوا می‌کنی. 



نتیجه‌ای که شما باید از این حرف‌ها بگیرید، این است که وقتی کار می‌کنی، درس می‌خوانی، راه می‌روی، نجوا می‌کنی، اینقدر فکر و خیال نکن! شما در نجوای با خدا باش! حالا مشتری آمد یا نیامد، پول‌ها را هم جمع کردی، یک خانه هم ساختی، آخرش می‌خواهی با آن چه کار کنی؟! حالا یک دامادی قسمتت می‌شود که همه را از چنگت در می‌آورد! پس شما باید از نجوای با خدا دست برنداری و ارتباطت را با ائمه (علیهم السلام) حفظ کنی. 



آقای مهندس! آقای دکتر! آقای دبیر! آقای کارگر! خوب کار کن! اما نظرت با امام حسین (علیه السلام) و امام زمان (عج الله فرجه) باشد. آن‌وقت شما متصل هستی. دلت را جای دیگر نبر. من همین طور بودم، دلم همه‌اش در این بود که بعد از کار بروم گوشه‌ای، بگویم خدا! امام زمان! آن‌وقت لذت می‌بردم. شما هم همینطور باشید. ما باید به جایی برسیم که از لقای خدا لذت ببریم؛ نه از خلق، لهو و لعب و جاهای شلوغ و ماهواره و فضای مجازی.



به دینم قسم، تمام گُل‌های عالم، پیش من مقواست؛ چون آخر ندارد. من چیزی را انتخاب می‌کنم که آخر داشته باشد. تفریح برو، اما حواست پیش ائمه (علیهم السلام) باشد. دلت را از آنها جدا نکن و با آنها ارتباط داشته باش. نتیجه‌ای که می‌گیریم این است که وقتی ارتباطتان را از خدا و ولایت جدا کردید، والله، چوب می‌خورید.




نجوای اصحاب با امام حسین (علیه السلام) در شب عاشورا


امام حسین (علیه السلام) جای اصحابش را به آنها نشان داد؛ ولی آنها خوشحال نشدند. یک‌دفعه امام حسین (علیه السلام) جلوه‌ای کرد، دیدند: امام حسین (علیه السلام) جلو هست و این‌ها پیرو امام حسین (علیه السلام) هستند؛ حالا خوشحال شدند. امام (علیه السلام) هر کجا که بخواهد، جلوه می‌کند؛ امام حسین (علیه السلام) در قلب اصحابش جلوه کرد. یک وقت دیدند: امام حسین (علیه السلام) جلو می‌رود، این‌ها دنبالش هستند. اصحابش با امام حسین (علیه السلام) نجوا کردند، امام حسین (علیه السلام) هم با آنها نجوا کرد. یک وقت دیدند با هم ارتباط دارند و پیوند خورده‌اند. 




نجوای امام حسین (علیه السلام) با حضرت ابوالفضل (علیه السلام)


شب عاشورا امام حسین (علیه السلام) به آقا ابوالفضل (علیه السلام) فرمود: عباس جان! تو هم می‌خواهی بروی، دست خواهرانت را بگیر و برو. گفت: برادر! عزیزم! من جواب مردم را چه بدهم؟ بگویند: برادرش را گذاشت و آمد؟! دیگر دنیا برای من دنیا نیست، زندگی دیگر توی عالم نیست. من مدینه را نمی‌خواهم بدون تو ببینم. من جانم، دینم فدای توست، تو امام زمان منی، تو جان منی، تو دین منی، من کجا بروم؟!. 




نجوای اصحاب امام حسین (علیه السلام)


مسلم بن عوسجه گفت: حسین جان! کجا برویم؟ گرگ‌های بیابان ما را بدرند و بخورند؛ اگر دست از تو برداریم. یکی گفت: اگر هفتاد دفعه کشته شویم، زنده شویم و بمیریم، دوباره زنده شویم و بمیریم، دست از تو بر نمی‌داریم، جانمان را فدایت می‌کنیم. 




نجوای حضرت قاسم (علیه السلام)


وقتی امام حسین (علیه السلام) گفت: عزیز من! مرگ پیش تو چگونه است؟ حضرت قاسم (علیه السلام) گفت: «احلی من العسل»؛ مانند عسل است که بخوریم، اینقدر لذیذ است. 




نجوای غلام امام حسین (علیه السلام)


وقتی امام حسین (علیه السلام) به او گفت: آزادت کردم. او گفت:حسین جان! همه جا من را رهبری کردی، حالا گویا می‌خواهی کم‌لطفی کنی. حسین جان! من هم رویم سیاه است و هم خونم، تو نمی‌خواهی جزء شهدایت بشوم! امام حسین (علیه السلام) خیلی ناراحت شدند. دیدند در این عالم، یک نفر از دست ایشان ناراحت است. به غلام اجازه میدان دادند. وقتی آن غلام باوفا شهید شد و افتاد، هنوز جان در بدن داشت که امام حسین (علیه السلام) بالای سرش آمد و دست به دعا برداشت که: خدایا، روی این غلام را در دنیا و آخرت سفید کن! مرحوم حاج شیخ عباس تهرانی می‌گفت: چنان روی این غلام، سفید و درخشان شد که به همه جا تلألو می‌کرد. غلام قبل از اینکه از دنیا برود، دید که رویش سفید شد. 




نجوای آقا ابوالفضل (علیه السلام) با دستانش


وقتی دست آقا ابوالفضل را قطع کردند، دستش را گرفت و بوسید، گفت: ای دست! تو از من باوفاتر بودی و فدای شاه شهیدان شدی. 




نجوای زینب (علیها السلام) با امام حسین (علیه السلام)


امام حسین (علیه السلام) با اهل بیتش نجوا کرد. در خیمه‌ها آمد، اهل حرم را صدا زد. زینب! خداحافظ، سکینه! خداحافظ، رقیه! خداحافظ، فضه! خداحافظ. خداحافظی، یعنی با تمامی اهل حرم نجوا کرد. حالا حضرت زینب (علیها السلام) هم با امام حسین (علیه السلام) در روز عاشورا نجوا کرد. چه نجوایی؟ زینب (علیها السلام) آمد و گفت: آیا تو حسین منّی؟ آیا تو پسر مادر منی؟ در تمام بدن امام حسین (علیه السلام) جایی نبود که زینب ببوسد، لبانش را به گلوی بریده برادرش گذاشت؛ آن را می‌بوسید و نجوا می‌کرد. دست، زیر بدن برادر انداخت و گفت: خدایا، این قربانی را از آل رسول (علیهم السلام) قبول کن! 




نجوای حضرت زینب (علیها السلام) با حضرت ابوالفضل (علیه السلام)


وقتی که در عصر عاشورا، می‌خواستند کاروان را به سوی کوفه حرکت بدهند، حضرت زینب کبری (علیها السلام) همه را سوار شترها نمودند و خود، رو به نهر علقمه کردند و فرمودند: عباس جان! هر وقت می‌خواستم سوار شتر بشوم، زانویت را خم می‌کردی که من سوار بشوم. عباس جان! کجایی؟! حضرت زینب (علیها السلام) با آن معرفت و ادب آقا ابوالفضل (علیه السلام) نجوا می‌کند. 




نجوای متقی با امام حسین (علیه السلام)


خیلی حسین! حسین! می‌کردم. یک شب، خواب دیدم، کنار شریعه فرات آمدم، دیدم: یک نفر وسط شریعه، یک سر به دست من داد؛ اشاره کرد: فلانی! این سر امام حسین (علیه السلام) است! من این سر را می‌بوسیدم، به صورتم می‌زدم، می‌گفتم: حسین جان! چه کسی رگهای گردنت را جدا کرده؟ دوباره می‌بوسیدم، می‌بوسیدم، به صورت خودم می‌زدم. یک وقت دیدم حضرت زینب (علیها السلام) با حضرت سکینه (علیها السلام) تشریف دارند. وقتی که من، توی سر خودم می‌زدم، حضرت زینب (علیها السلام) گفت: سر حسین را به من بده! سر امام حسین (علیه السلام) را تقدیم زینب (علیها السلام) کردم؛ حضرت زینب (علیها السلام) سر را از من گرفت و به سینه‌اش چسباند. حضرت سکینه (علیها السلام) ایستاده بود و حیرت‌زده شده بود. 



یک وقت، داشتم در بیابان می‌رفتم، دیدم امام حسین (علیه السلام) با حضرت زینب (علیها السلام) می‌روند. خدمتشان سلام کردم. امام حسین (علیه السلام) مرا در آغوش گرفت، سینه‌اش را به سینه‌ام چسباند. من خجالت می‌کشیدم، دست من را گرفت، با من مصافحه کرد. پایم از زمین بالا رفته بود. به وجود امام زمان (عج الله فرجه) قسم گفتم: خدایا، می‌خواستم سگ در خانه امام حسین (علیه السلام) باشم، امام حسین (علیه السلام) مرا در بغلش گرفت؟! یک قدری طول کشید، فرمود: حسین! ایشان خواهرم زینب (علیها السلام) است. حضرت زینب (علیها السلام) آن طرف رفته بود و نگاه می‌کرد که ما با هم ارتباط داریم و نجوا می‌کنیم. 




نجوای با امام رضا (علیه السلام)


در زیارت‌نامه امام رضا (علیه السلام) می‌خوانیم، «تشهد مقامی و تسمع کلامی» ای کسی که حرف مرا می‌شنوی و جوابم را می‌دهی. اگر سلام به امام رضا (علیه السلام) می‌دهی، باید امام رضا (علیه السلام) را ببینی و با ایشان ارتباط داشته باشی. چطور ببینیم؟ آن روح ولایتی که داری، باید تجلی کند؛ با تجلی امام (علیه السلام) روبرو بشود. با امام رضا (علیه السلام) نجوا کن! یعنی تمام وجودت این طور باشد. 



امام حجت خداست، در زیارت امام رضا (علیه السلام) گفتم: آقا جان! نطفه من هنوز منعقد نشده، شما می‌دانستی که من می‌آیم در دنیا و خدمت شما می‌رسم و با شما چه صحبتی می‌کنم، ولی من می‌خواهم با شما حرف بزنم. آن‌ها یک واقعیت عظمای الهی دارند، اما در این جا باید با ظاهر مردم و جامعه کار کنند. 




نجوا با امام هادی (علیه السلام)


شخصی، از یکی از شهرهای دور، به امام هادی (علیه السلام) نامه‌ای نوشت که آقا! من دور از شما هستم، گاهی حاجتی دارم، مشکلاتی دارم، در هر حال چه کنم؟ امام (علیه السلام) در جواب ایشان نوشتند: لبت را حرکت بده! حرف بزن! بگو! ما دور نیستیم. یعنی نجوا کن. [۲۷] 




نجوا با حضرت معصومه (علیها السلام)


برای زیارت حضرت معصومه (علیها السلام) که می‌روید، از این بی‌بی بخواهید که ای بی‌بی دو عالم! بیا عنایت کن! و در دل ما یک نظری مرحمت کن! لذت بیتوته و نجوا به ما بده! لذت فکر و ولایت به ما بده! ما ولایت را پایمال نکنیم! ای بی‌بی جان! قلب ما را به محبت خودت منور کن! ما بنیه و توان نداریم، به ما توان ولایت بده! ایشان مشکل‌گشای حقیقی است. 



این علی آقای ما، همسر و پدر و مادر همسرش در بمباران، از دنیا رفتند. حرم حضرت معصومه (علیها السلام) رفتم، گفتم: بی‌بی جان! اگر اینها داخل خانه من بودند، دفاع می‌کردم. شما می‌توانی، چرا دفاع نمی‌کنی؟ وقتی از حرم بیرون آمدم، دیدم قلبم منور است. عده‌ای بودند که خانواده‌هایشان را در آبادی‌ها گذاشته بودند، اینقدر دل من منور شد که به آنها گفتم: بروید خانواده‌هایتان را بیاورید! دیگر بمباران نمی‌شود، والله، دیگر بمباران نشد. 




نجوای متقی با خدا


یک وقت، در باغ مرحوم حاج عباس کریمی رفتم. آنجا یک آلونک بود، یک متر، در یک متر و نیم. به تمام مقدسات عالم، من توی این باغ نگاه کردم و گفتم: امشب بروم توی این آلونک، با خدا نجوا کنم! 



بیایید یک قدری، از برای خودتان وظیفه بدانید، مهندس هستی یا دکتر و یا هر مقامی داری، این کار را هم بکن. وقتی از کار و زندگی دست می‌کشی، روزی یک ساعت، یا لااقل هفته‌ای یک ساعت فکر کن و با ائمه (علیهم السلام) ارتباط برقرار کن. در مقابل خدا و ولایت خودت را نابود کن. آن‌وقت ولایت، شما را بود می‌کند. 




نجوای مقداد با امیرالمؤمنین علی (علیه السلام)


به ذات خدا اگر به جایی برسیم، با نداری عشق می‌کنیم. دیگر حواست پیش این و آن نیست. می‌فهمی خدا تقدیراتت را این طوری قرار داده، با خدا عشق‌بازی می‌کنی. حالا یک یهودی مقداد را بسته و به او می‌گوید: چیزی به من بده تا تو را آزاد کنم! یهودی می‌داند که این ارتباط با صاحبش دارد، او می‌آید و این را نجات می‌دهد. حالا امیرالمؤمنین (علیه السلام) آمده برود، می‌گوید: مقداد جان! چی شده؟ او می‌گوید: این یهودی، مرا بسته و می‌گوید: چیزی به من بده! امیرالمؤمنین (علیه السلام) فرمود: مقداد جان! یک تکه سنگ بردار! «یا علی» بگو! طلا می‌شود، به او بده. مقداد «یا علی» گفت و طلا شد، و به او داد. حالا گفت: علی جان! مابقی‌اش را چه کنم؟ گفت: می‌خواهی آن را بردار، اگر نمی‌خواهی، یک «یا علی» بگو او را بینداز. ببین، مقداد با بسته شدنش، نجوا می‌کند. شما هم اگر اعضاء و جوارحت را در اختیار خدا گذاشتی، با خدا و امام زمان (علیه السلام) ارتباط داری و عشق‌بازی می‌کنی؛ به شرطی که جلوی چشم و پا و زبانت را بگیری، مواظب ارکان دینت باشی. 




نجوای جبرائیل با پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم)


جبرئیل به صورت دحیه می‌آمد خدمت پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) و با پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) نجوا می‌کرد. 




نجوا با امام زمان (عج الله فرجه)


من بارها به شما دوستان عزیز گفتم: یک کناری بروید و با امام زمان (عج الله فرجه) نجوا کنید. والله، امام زمان (عج الله فرجه) مانند جدش امام حسین (علیه السلام) غریب است و «هل من ناصر» می‌گوید. چه کسی طرفش می‌رود؟ در «هل من ناصر»، امام زمان (عج الله فرجه) غریب است. امام زمان (عج الله فرجه) خواستش این است که با او نجوا کنید و با او ارتباط داشته باشید. شب‌ها با چه کسی بیتوته و نجوا می‌کنی؟ با تلویزیون؟ ماهواره و ویدئو و فضای مجازی؟ بیا عزیز من! نجوای حقیقی کن. اگر یک گوشه‌ای بروی و نجوا کنی، آن‌وقت می‌بینی چه لذتی دارد! اصلاً لذت در عالم به غیر نجوا با خدا و امام زمان (علیه السلام) نیست. 




نجوای متقی با امام زمان (عج الله فرجه)


شیعه باید یک بیتوته‌ای و نجوایی با حضرت علی (علیه السلام) ، با حضرت زهرا (علیها السلام) و امام زمان (عج الله فرجه) داشته باشد. شیعه اگر بیتوته نداشته باشد، خلاف شأن اوست. 



بیتوته‌ای داشتم. در عالم رؤیا، خدمت امام زمان (عج الله فرجه) رسیدم و گفتم: آقا جان! دو چیز به شما می‌گویم؛ به خودت قسم! اگر تمام این عالم را در اختیارم بگذاری، من می‌سوزم و این سوختنم را، هیچ کس آرام نمی‌تواند بکند. نه بهشت، نه فردوس، نه جنات. یکی برای جدت امام حسین (علیه السلام) ، یکی هم برای مادرت حضرت زهرا (علیها السلام) . به خودش قسم! تا مادرش حضرت زهرا (علیها السلام) را گفتم، یک‌دفعه تکان خورد. مصیبت حضرت زهرا (علیها السلام)، امام زمان (عج الله فرجه) را تکان می‌دهد! اگر امام زمان (عج الله فرجه) تکان خورد، تمام خلقت تکان می‌خورد. 



مردی به نام مرحوم حاج حسین مظلوم بود، آدم خوبی بود، باغ داشت. از انارش به مردم می‌داد؛ اما اشخاص را می‌شناخت. ایشان با من خیلی دوست بود و من هم او را خیلی دوست می‌داشتم. او مریض شد، من برایش متوسل شدم. در خواب دیدم که در باغش آمدم، به من گفت: یک نفر است که بعضی وقت‌ها می‌آید اینجا، آنچه که جهات خوبی است، به ایشان جمع است. من هوشیار بودم، فکر کردم، تمام جهات خوبی را فقط امام زمان (عج الله فرجه) دارد. رفتم انتهای باغ، دیدم امام زمان (عج الله فرجه) آنجا تشریف دارند. امام زمان (عج الله فرجه) فرمود: حسین! خوشی تمام شد. گفتم: آقا! جد شما هم فرموده است: خوشی در عالم نیست؛ اما به نظر من دو تا خوشی هنوز هست؛ یکی بیتوته و دوم در حضور امام زمان (عج الله فرجه) بودن. امام زمان (عج الله فرجه) ، با متقی ارتباط دارد و با او نجوا می‌کند و درد دلش را به متقی می‌گوید. 




نجوای متقی با چاه علی (علیه السلام)


به تمام آیات قرآن، در بیابان رفتم. دیدم چاهی است، می‌گوید: علی! علی! علی! خودم را روی دهانه چاه انداختم و کیف می‌کردم. گویا آن چاهی بود که که امیرالمؤمنین (علیه السلام) حرفهایش را در آن چاه می‌زد. شما هم قلب مبارکتان مانند آن چاه باشد، علی، علی، علی! بگوید. 



به تمام آیات قرآن اگر گفتی علی (علیه السلام) ، خدا به شما لبیک می‌گوید؛ اما اگر علی (علیه السلام) نگفتی، خدا شما را نمی‌پذیرد. شما سرکش هستی. این چاه چطور علی (علیه السلام) می‌گوید؟ امیرالمؤمنین (علیه السلام) در آن چاه نفوذ کرده. چون در، دیوار، زمین، قوه لامسه دارد. اگر این حرف‌ها در آن نفوذ نکند، جسارت است. قلب شما هم علی (علیه السلام) می‌گوید! آدم هم عقل دارد، هم هوش، پس اگر حرف‌های ولایت به او اثر نکند، جسارت کرده است. ما عوض حرف‌های ولایت، حرف‌های بدعت‌گذار، ماهواره و فضای مجازی به ما اثر کرده است؛ به همین خاطر است که روایت است: اگر در آخرالزمان یکی با دین از دنیا برود، ملائکه آسمان تعجب می‌کنند. 




نجوای متقی با حضرت زینب (علیها السلام)


حضرت زینب (علیها السلام) گفت: برادر جان! هرگز غم تو از دل خواهر نمی‌رود. مگر ممکن است غم مادرش زهرا (علیها السلام) از دل دوستانشان برود؟! مگر ممکن است محبت امیرالمؤمنین (علیه السلام) و امام حسین (علیه السلام) از دل ما برود؟! اگر مرا به رضوان و فردوس هم ببرند، این غصه از دل من بیرون نمی‌رود، مگر در رجعت. 




نجوای با متقی


اگر قلب متقی را باز کنید، می‌بینید که می‌گوید: علی! علی! علی! ندای ولایت بر زبان متقی جاری می‌شود. حنجره‌اش، حنجره ولی خداست. این کتاب‌ها و نوارها ندای ولایت است و وقتی شما ندای متقی را گوش دادی، لذت می‌بری و زهرای عزیز خشنود می‌شود. چرا؟ چون چهارده معصوم (علیهم السلام) امر خدا می‌باشند و متقی امر چهارده معصوم (علیهم السلام) است. ائمه (علیهم السلام) فرمودند: برو پیش متقی! وقتی پیش متقی رفتی، امر خدا و چهارده معصوم (علیهم السلام) را اطاعت کرده‌ای؛ چون شما باید توی امر باشی. خدا و چهارده معصوم (علیهم السلام) متقی را معلوم کرده‌اند. متقی هم با امام زمانش (عج الله فرجه) نجوا می‌کند. چون لحظه‌ای از امام زمانش (عج الله فرجه) جدا نیست. ما باید با متقی نجوا کنیم؛ وقتی با متقی نجوا کردی، با خلقت نجوا کرده‌ای. خلقت به هم متصل است؛ وقتی با خلقت نجوا کرده‌ای، با خدا و چهارده معصوم (علیهم السلام) نجوا کرده‌ای. 




نجوای ملائکه با امیرالمؤمنین (علیه السلام)


امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) وجه الله است. در تمام خلقت «کفواً احد» است؛ اما آنجایی که ظهور پیدا کند، ظاهر می‌شود. وقتی امیرالمؤمنین (علیه السلام) در کعبه ظاهر شد، ملائکه آسمان ضجه زدند، که خدایا، ما در امر تو هستیم، ما که نمی‌توانیم در زمین برویم و امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) را زیارت کنیم؛ ما دلمان می‌خواهد علی (علیه السلام) را زیارت کنیم. فوراً خدا دستور داد: در راستای کعبه، هفت بیت المعمور در هفت آسمان درست شد. این هفت بیت المعمور، اتصال به کعبه هستند و در هر کدام یک علی (علیه السلام) قرار داد. حالا همانطور که مردم در زمین، دور زایشگاه علی (علیه السلام) می‌گردند، ملائکه هم در آسمان دور بیت المعمور طواف می‌کنند و با امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) بیتوته می‌کنند. [۲۸]




نجوای حیوانات با عاشورا


عابدی بود که در کوه زندگی می‌کرد، رزقش هم می‌رسید. سالی یک مرتبه حیوانات را در حالت ضد و نقیض می‌دید، شکار و شکارچی که کنار هم در شب عاشورا جمع می‌شوند، خاک زمین را بر سرشان می‌ریزند. این حیوانات بیتوته دارند، عادل هستند و به همدیگر کاری ندارند. 



وقتی امام سجاد (علیه السلام) از دنیا رفت، شتر حضرت سر قبر ایشان رفت و گریه می‌کرد. امام باقر (علیه السلام) فرمود: او را بیاورید! بعد از آن دوباره فرار کرد و رفت، حضرت فرمود: رهایش کنید! شتر امام سجاد (علیه السلام) آنقدر سرش را روی قبر زد تا جان داد. 




نجوای اویس


اولی و دومی که خدا لعنتشان کند، با امیرالمؤمنین (علیه السلام) به دیدن اویس رفتند. دومی گفت: اویس! تو را پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) بشارت داده و درباره تو این‌گونه فرموده: دعایت مستجاب است و نفرینت هم گیرا است. یک دعایی به ما دو تا بکن! اویس رو به آقا امیرالمؤمنین (علیه السلام) کرد و گفت: آیا این پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) بدون وصیت از دار دنیا رفت و یا کسی را انتخاب کرد؟ شما چرا دنبال انتخاب شده پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) نمی‌روید و سراغ من آمده‌اید؟ خدا شما دو تا را لعنت کند!. 




نجوای با مؤمن


شما باید با کارتان نجوا کنید. موقعی که کار با امر می‌کنید و امر خدا را اطاعت می‌کنید، دارید نجوا می‌کنید. چرا؟ چون کار می‌کنم که خانواده‌ام را اداره کنم، مشهد بروم، مکه بروم، سخاوت داشته باشم، دست کسی را بگیرم. چون شما در خیال این کار هستی، داری با امر نجوا می‌کنی، شما وقتی یک شخصیتی پیدا کردی، این شخصیت شما، ظاهری است؛ باید مردم از شما استفاده کنند. شما مثل نهر آب و معدن هستی، وجودی هستی که باید مردم از شما استفاده کنند. چرا زیارت امام رضا (علیه السلام) مطابق با هفتاد حج است؟ چون در حال زیارت، نجوا با امام رضا (علیه السلام) می‌کنی. چرا می‌روی با حضرت معصومه (علیها السلام) نجوا می‌کنی؟ چون خدا ایشان را معرفی کرده است، اگر حضرت معصومه (علیها السلام) را با معرفت زیارت کنی، بهشت بر شما واجب می‌شود. چرا زیارت قبر عبدالعظیم حسنی، مطابق با زیارت امام حسین (علیه السلام) است؟ برای اینکه با او نجوا می‌کنی؛ اما با زیارت یک مؤمن واقعی، ثواب زیارت چهارده معصوم (علیهم السلام) را به شما می‌دهند، چرا؟ چون، این کسی است که از وجودش نجوا می‌جوشد. این خودش را شناخته، خدا را هم شناخته «من عرف نفسه، فقد عرفه ربه» این مؤمن که اینقدر عظمت دارد، این عظمتش را در مقابل امر خدا و نجوای با خدا خرد می‌کند. 



وجود شما هم همین‌طور است. باید مردم با شما نجوا کنند و از وجودت استفاده ببرند. شما فامیل، خاله، عمه، برادر و خواهر داری. در ظاهر باید به اینها برسی، ولی بعضی اوقات، می‌خواهند با شخصیت شما نجوا کنند. چطوری؟ گاهی شما به ایشان چیزی می‌دهید، اما او می‌خواهد از شخصیت شما استفاده کند. دخترش را شوهر بدهد و یا پسرش را داماد کند. یعنی اینها افتخار به شخصیت شما کنند و بگویند این قوم و خویش ما است. خودت را در اختیار مؤمن و قوم و خویشت بگذار تا از شخصیت شما استفاده کنند. آن‌وقت، هم خودت و هم آنها لذت می‌برند. 




نجوا با تاریخ


تاریخ زندگی ائمه طاهرین (علیهم السلام)، مثل تیتر روزنامه نیست که آن را بخوانید و بعد کنارش بگذارید. باید تفکر داشته باشید و درونش اندیشه داشته باشید. ببین اباذر عزیز، زیر بار عثمان نمی‌رود. وقتی پیشنهاد زر و ریاست به او داده می‌شود، از گرسنگی می‌میرد و زیر بار ظلم نمی‌رود. در بیابان‌های ربذه رفت، علف می‌خورد. دارد با خدا نجوا می‌کند. می‌گوید: خدایا شکر، موفقم کردی، به سفره های رنگین عثمان مرا مبتلا نکردی. من را اینجا آوردی دارم علف می‌خورم. حالا نجوا می‌کند. برای چه؟ برای اینکه امر خدا را اطاعت می‌کند و ارتباط با خدا و ولایت دارد. می‌گوید: خدایا شکر، تو مرا نگه داشتی، زیر بار عثمان نرفتم. 




نجوای با احرام


حاجی وقتی که از مکه می‌آید، باید دائم با خدا و امام زمان (عج الله فرجه) نجوا کند. دائم با امیرالمؤمنین (علیه السلام) نجوا کند، نه اینکه با غیر اینها نجوا کند. اگر با غیر خداوند و ائمه (علیهم السلام) نجوا کند محرم نیست. شما باید از محرم بودنت، از منایی که رفتی، از قربانی که کردی، از سنگی که به شیطان زدی، از طوافی که کردی، لذت ببری. 




نجوای با یکدیگر


شما باید با همدیگر نجوا داشته باشید. با تلفن با یکدیگر نجوای ولایت داشته باشید. من هنوز از شما خواهش نکرده‌ام، اما خواهش می‌کنم، شما را به حق امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) ، این حرف‌ها را بنویسید و یادداشت کنید، بعد با آنها نجوا کنید؛ این حرف‌ها نجات‌دهنده و هدایت‌کننده و رشددهنده ولایت شماست. حرف‌های ولایت را از یکدیگر بپرسید، تا ولایت پرورش داده شود. چون این حرف‌ها روح است، و به جسم شما نازل می‌شود، تا شما هم روح بشوید و گناه را خنثی کنید. شما الان جسم هستید. حرف ولایت، روح است و بخواهید ولایت در درون جسمتان بیاید و روح بشوید. 




نجوای با حرف های ولایت


رفقای عزیز! شما باید با این حرف‌ها، نوارها و کتاب‌ها نجوا کنید. آن‌وقت به تمام آیات قرآن، حضرت زهرا (علیها السلام) از شما راضی است. از نجوا دست برندارید! شما اگر با این حرف‌ها نجوا کنید، اشکتان در می‌آید. والله، این حرف‌ها، فکر می‌خواهد و به شما سازندگی می‌دهد. سازندگی، فکر و عمل است. چطور؟ شما می‌خواهی خانه‌ای بسازی. آهن، آجر و سیمان آورده‌ای؛ اما بنّا نیست! این حرف‌ها هم عین همین است. همه‌اش را جمع کرده‌ای، فکر و عمل نیست. حالا باید بگویی: خدایا، مرا فارغ کن، پیشامدی رخ ندهد که من را از این فکرها بیرون ببرد. خدایا، وقت به من بده، و مرا تنظیم کن، تا روی این حرف‌ها فکر کنیم. حالا که فکر کردی، فکر به ذکر پیوند می‌خورد. امیرالمؤمنین (علیه السلام) می‌فرماید: «انا ذکر الله». شما به ولایت پیوند می‌خوری، ولایت هم اتصال به خداست. 




نجوای همیشگی


بشر در هر حال، باید یک حال داشته باشد، آن هم حال ولایت. اگر یک حال نباشد، لطمه به بشریتش می‌خورد. یعنی در دارایی و نداری، مریضی و گرفتاری، یک جور باشد و خدا را شکر کند. چون آن شکر، هم نعمت و هم رحمت است. خدایا آن را از ما نگیر! چرا؟ ما باید بدانیم صلاح ما همین بوده است که به ما داده، اما حالا خانه نخواهی؟ چرا! بخواه! دارائی نخواهی؟ چرا! بخواه! پس چرا نجوا؟ چون اگر هم نداد، باید راضی باشی. خدایا، دارایی به ما بده، اما حفظمان هم بکن! 




بیتوته و دعا


فرضاً شما هزار بار «یا علی» بگویی، هزار بار «یا زهرا» بگویی، این اصل نیست؛ شما باید علی (علیه السلام) را بشناسی، حضرت زهرا (علیها السلام) را بشناسی. 



شب که می‌شود، برو کناری و بیتوته کن! با خدا حرف بزن! شاید خدا ما را نجات بدهد و دعای شما باید این باشد که: 




	ای خدا! ای امام زمان! تو را به حق مادرت حضرت زهرا (علیها السلام) قسمت می‌دهم دست ما را بگیر! ما قدرت نداریم. خلق می‌خواهد دین ما را ببرد؛ شیطان می‌خواهد دین ما را ببرد، ما را حفظ کن.


	ای خدا! یا امیرالمؤمنین! ما را کامل کن، نگهدار دین ما باش!.


	ای خدا! یا حضرت زهرا! اینقدر مال بده که دستمان پیش مردم دراز نباشد!.


	ای خدا! ای امام زمان! توفیق سخاوت به ما بده!.


	ای خدا! ای امام زمان! عاقبت به خیرمان کن! خدایا، تو را به حق امام زمان (عج الله فرجه) حمایت از ولایت به ما بده، زهرای عزیز حمایت از ولایت کرد. تا آخرین نفس بگوییم: علی! تا آخرین نفس، امر خدا را اطاعت کنیم، تا آخرین نفس، مقصد خدا که علی است را اطاعت کنیم. خدایا، از آنهایی باشیم که زهرای عزیز آمد و گفت: بیایید! آمده باشیم، دنبال شیطان و شیطان‌پرست‌ها نرویم.


	ای خدا! یا حضرت زهرا! ما را از شر مردم حفظ کن! مردم دیگر رحمت نیستند، دنبال خلق رفته‌اند، ما نرویم!.


	ای خدا! بچه‌های ما را خودت حفظ کن! در مجالسی نروند که دینشان را ببرند! گیر شکارچی‌ها نیفتند!.


	ای خدا! منت بر سر ما بگذار! محبت خودت و اهل بیت (علیهم السلام) را به ما بده!.


	ای خدا! فرمودی: «والله، یهدی من یشاء الی صراط مستقیم»[۱۶] خدا هدایت می‌کند، کسی را که بخواهد. خدایا ما می‌خواهیم هدایت شویم، هدایتمان کن!.


	ای خدا! ما پناهی به غیر تو نداریم. همه جا فساد شده. پناهمان بده! خدایا ما را حفظ کن!.


	ای خدا! هر محبتی به دل ما آغشته شده، بیرون کن! محبت خودت و امام زمانت (عج الله فرجه) را جایگزین کن!.


	امام زمان (عج الله فرجه) فرمودند: مردم مسمومند. خدایا، ما از مسموم‌ها نباشیم! خودت ما را حفظ کن! غیر از تو کسی ما را نمی‌تواند حفظ کند.


	ای خدا! آنهایی که با تو نیستند، شر آن‌ها را از سر ما کم کن! و آنهایی که با تو هستند، با ما باشند! چون مردم ما را به فساد دعوت می‌کنند و اهل دنیا هستند.


	ای خدا! این حرف‌ها در گوشت و پوست و خون ما اثر کند! از خدا بخواهید این حرف‌ها خسته‌تان نکند. باید تشنه باشید؛ اگر تشنه این حرفها باشید، به دینم قسم حضرت زهرا (علیها السلام) از آن آب زندگانی که محبت خودش و امیرالمؤمنین (علیها السلام) است به شما می‌دهد. به دینم، راست می‌گویم؛ اگر این جوری باشید، فقط به خواست امام زمان (عج الله فرجه) رضایت دارید. ببین، وقتی بهشت و فردوس و جنات را نشانم دادند و گفتند: برو داخل! گفتم:





	پشت پا بر عالم امکان زدم
	
	دست بر دامن زهرا زدم







گفتم: برو رد کارت! و من را رها کن! می‌خواهم همین جا پیش حضرت زهرا (علیها السلام) بمانم. 



یا علی




ارجاعات



	↑ 

(سوره المائدة، آیه 3)

   



 




	↑ رسول خدا (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمودند: خدای بلند مرتبه در قلب من انداخت که دوستی و محبت علی (علیه السلام) درخت طوبایی است که خداوند به دست خویش در قلب مؤمنان نشانده است. (عیون اخبار الرضا، محمد بن علی بن بابویه، تهران جهان، چاپ اول، 1378، ج 2، ص136) 




	↑ امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) می‌فرماید: «انا من الله و الخلق منی» نور من، از خدا و مخلوقات از، نور من است. (بحار، ج 40، ص 96)  




	↑ رسول خدا (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمودند: «علی عمود الدین» علی (علیه السلام) عمود دین است. 1/294/1  




	↑ پیامبر اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) در سفر معراج قطار شتری را ملاحظه کردند و از جبرئیل (علیه السلام) پرسیدند که این قطار شتر چیست؟ جبرئیل (علیه السلام) عرض کرد: ستاره‌ای است که هر سی‌هزار سال یک‌بار طالع می‌شود و تا به حال سی‌هزار بار است که من شاهد طلوع آن بوده‌ام و در طول این مدت این قطار شتر را می‌بینم که همچنان از اینجا در عبور است و هنوز به انتها نرسیده است. پیامبر (علیه السلام) پرسیدند: بار این قطار شتر چیست؟ جبرئیل (علیه السلام) پاسخ داد: بار آن، فضایل پسر عمت علی (علیه السلام) است. منابع: (تفسیر قمی، بحار، امالی شیخ صدوق، الخصال و ... ) 




	↑ جابر می‌گوید: به امام باقر (علیه السلام) عرض کردم: ای فرزند پیامبر، بهترین عمل مؤمن در آن زمان (زمان غیبت) چیست؟ حضرت فرمودند: حفظ زبان و خانه‌نشینی. (کمال الدین/ص 330) 




	↑ خدا می‌فرماید: هرگاه به دل بنده‌ام سر بزنم و ببینم که یاد من بر آن چیره گشته است اداره و تربیت او را خود به عهده گیرم و همنشین و هم سخن و همدم او شوم. (بحار الانوار، باب 162-90 ، 1) 




	↑ پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمودند: یا علی (علیه السلام) شیعه تو برای اهل آسمان می‌درخشد همانطور که ستارگان برای اهل زمین می‌درخشند و ملائکه با آنها خوشحال می‌شوند و بهشت مشتاق آنهاست و شیطان از آنها فرار می‌کند. کنزالعمال، ج 13، ص 156/ الطرائف، ج 1، ص 108 




	↑ 

(سوره آل عمران، آیه 26)

   



 




	↑ اگر بنده ای از بندگان خدا، هزار سال و هزار سال و هزار سال بین رکن و مقام، که هر رکعت نماز بین رکن و مقام برابر با هفتاد سال عبادت است، خدا را عبادت کند و در قیامت خدا را درحالی ملاقات کند که در دنیا دشمن علی (علیه السلام) بوده و نسبت به او بغض و کینه داشته باشد، خدا آن شخص را به صورت به قعر جهنم می‌فرستد. ینابیع المودة، ص 155.  




	↑ پیامبر اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمودند: اگر مردم، به محبت علی (علیه السلام) اجتماع می‌کردند، خداوند آتش را خلق نمی‌کرد. ( المناقب)  




	↑ حضرت علی (علیه السلام) در این باره می‌گوید: آیه‌ای در قرآن هست که کسی پیش از من و بعد از من بدان عمل نکرده «دیناری داشتم (به ده درهم فروختم) و هر با پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) نجوا می‌کردم درهمی صدقه می‌دادم» (سوره مجادله، آیه 12 و 13) 




	↑ ۱۳٫۰ ۱۳٫۱ 

(سوره غافر، آیه 60)

   



 




	↑ سوره مجادله/ آیه 9 و 10 




	↑ 

(سوره الجمعة، آیه 11)

   



 




	↑ ۱۶٫۰ ۱۶٫۱ 

(سوره البقرة، آیه 213)

   



 




	↑ حضرت زهرا (علیها السلام) فرمودند: «تمام آنچه در آسمان‌ها و زمین است. برای تقرب به خداوند به دنبال وسیله هستند و ما وسیله و واسطه خداوند در میان خلقش هستیم» . بغدادی، ص14 




	↑ 

(سوره المزمل، آیه 2)

   



 




	↑ امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) می‌فرماید: «الهی ماعبدتک خوفاً من نارک و طمعاً فی جنتک ولکنی وجدتک اهلاً للعبادة فعبدتک» ای خدای من! تو را عبادت نمی‌کنم به خاطر ترس از جهنم و نه طمع در بهشتت، بلکه تو را سزاوار پرستش می‌بینم، از این جهت تو را عبادت می‌کنم. 




	↑ 

(سوره الزلزلة، آیه 7)

   



 




	↑ در بسیاری از سخنان درگوشی (و جلسات محرمانه) آنها، خیر و سودی نیست؛ مگر کسی که (به این وسیله، ) امر به کمک به دیگران، یا کار نیک، یا اصلاح در میان مردم کند؛ و هر کس برای خشنودی پروردگار چنین کند، پاداش بزرگی به او خواهیم داد. سوره نساء، آیه 114 




	↑ در غزوه طائف، سال 8 هجری، حضرت رسول (صلی الله علیه و آله و سلم) با حضرت علی (علیه السلام) خلوت کردند. دومی نزد رسول خدا (صلی الله علیه و آله و سلم) آمد و گفت: آیا با او و نه با ما، نجوا می‌کنی و با او و نه با ما خلوت می‌کنی. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) در پاسخ فرمودند: من با او نجوا نمی‌کنم؛ بلکه خداوند با او نجوا می‌کند. 




	↑ پیامبر اکرم (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمودند: «والذی بعثنی بالحق نبیا لوجاء احدکم یوم القیامة باعمال کأمثال الجبال ولم یجیء بولایة علی بن ابی طالب (علیه السلام) لاکبه الله عزوجل فی النار» سوگند به آن کسی که مرا به حق به پیامبری فرستاد! اگر یکی از شما در روز قیامت به اندازه کوه‌ها عمل نیک داشته باشد و ولایت علی بن ابی طالب (علیه السلام) را نداشته باشد، خداوند متعال او را به رو به جهنم نگون‌سار خواهد کرد. بحارالانوار، ج 27 ، ص 171 




	↑ 

(سوره الكوثر، آیه 1)

   



 




	↑ 

(سوره آل عمران، آیه 103)

   



 




	↑ امام صادق (علیه السلام) مراد از اعتصام به حبل الله در کلام خداوند «واعتصموا بحبل الله جمیعا ولا تفرقوا»[۲۵] تمسک به ولایت ما اهل بیت است و «نحن حبل الله ولا تفرقوا»: یعنی کسی که ولایت امیرالمؤمنین را ترک کند از عرصه ایمان خارج می‌شود. مفتاح النجاح، ص7، شواهد التنزیل، ج 1، ص130 




	↑ بحارالانوار، ج53، ص306 




	↑ امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) می‌فرماید: «انا بیت المعمور» منم بیت معمور. (بحارالانوار/ج 38/ص78) 












وقایع عاشورا

بسم الله الرحمن الرحیم 




مطالب این جزوه؛ برگرفته بخشی از زحمات بسیار یکی از عرفای بزرگ شیعه است که بیانگر وقایع عاشورا می‌باشد. ان‌شاءالله قدردان حقایق ارزشمندی که در اختیارمان قرار گرفته است باشیم. 


اللهم صل علی محمد و آل محمد



السلام علیک یا ابا عبد الله، السلام علی الحسین وعلی بن الحسین و اولاد الحسین وعلی اصحاب الحسین



ان‌شاءالله به یاری خدا و کمک حضرت زهرا (علیها السلام) ، دیشب درخواست کردم، گفتم زهرا جان! کمکم کن این صحبت‌ها نابغه بشود. هرکجا پخش می‌شود، حرف حسینت باشد. خودت کمک کن! ما باید کمک از این‌ها بخواهیم. اگر کمک از این‌ها بخواهیم و کمک از خلق نخواهیم، کمکمان می‌کنند. ائمه (علیهم السلام) دارند «هل مِن ناصر» می‌گویند. همه این‌ها دارند «هل من ناصر» می‌گویند.



ابوسفیان کلیددار خانه خدا بود، عدوه هم خانه خدا را تعمیر می‌کرد. ابوسفیان به اصطلاح، سازمان آب داشت؛ (حالا خدا را شکر کنید که آب‌ها فراوان شده است) آن موقع خمره تهیه می‌کرد و می‌رفت با مشک آب می‌آورد و داخل خمره‌ها می‌ریخت. این‌ها در خانه خدا نشسته بودند و به هم افتخار می‌کردند. عدوه گفت: اگر من خانه خدا را تعمیر نکنم به آن آسیب می‌رسد و خراب می‌شود. ابوسفیان هم گفت: جان مردم در دست من است، من آب می‌دهم! امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) از آنجا می‌گذشت، فرمود: این کارها برای هیچ کدام از شما فایده ندارد. اینها خیلی ناراحت شدند، آمدند خدمت پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) و گفتند: ببین، علی (علیه السلام) دوباره دارد از این حرف‌ها می‌زند. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمودند: ابوسفیان! اگر یکی تشنه باشد و پول نداشته باشد به او آب می‌دهی؟ گفت: نه آقا! من آن قدر زحمت می‌کشم، می‌روم مشک تهیه می‌کنم و آب می‌آورم. گفت: خب، چه فایده‌ای برایت دارد، پول می‌گیری، آب می‌دهی. به عدوه فرمود: عدوه تو چه کار می‌کنی؟ عدوه گفت: من هم از مردم پول می‌گیرم و خانه خدا را تعمیر می‌کنم. گفت از کجا امورت می‌گذرد؟ گفت: از همانجا هم می‌خورم. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: برای تو هم فایده‌ای ندارد. تو اگر از مال خودت دادی، فایده دارد. 



اگر هر کسی بخواهد حتی الامکان کامل شود، این حرفهای گذشته که برای مردم گذشته است را باید یک قدری روی خودش پیاده کند. حالا خدا می‌داند گاهی وقت‌ها من به فکر می‌روم، به خودم می‌گویم این مردم یک وقت یک چیزی می‌دهند و به کسی می‌دهم؛ اما گاهی وقت‌ها خودم از خودم یک چیزی می‌دهم.



یزید به والی مدینه نوشت یا از حسین بیعت بگیر (یعنی مرا قبول کند) یا اینکه او را بکش. والی، وقتی نامه به دستش رسید، بنی هاشم توجه کردند و آن کسی که نامه را می‌برد بازرسی کردند؛ یعنی توجه کردند که یک چنین نامه‌ای راجع به امام حسین (علیه السلام) به والی مدینه رسیده است. والی، امام حسین (علیه السلام) را دعوت کرد و گفت: بیا راجع به خلافت با هم صحبت کنیم. امام حسین (علیه السلام) هم دعوتش را پذیرفت و رفت. امام حسین (علیه السلام) به والی گفت: ابوسفیان وقتی دید مادرمان زهرای عزیز (علیها السلام) را شهید کردند، به مدینه آمد. گفت: عمر! این چه کاری است که کردی؟ آخر زهرا را که این همه خدا در موردش سفارش کرده بود. ما که پیرو پیامبریم، پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: هر که زهرا را اذیت کند، مرا اذیت کرده و هر که مرا اذیت کند، خدا را اذیت کرده است. عمر گفت: ابوسفیان! حالا دیگر کاری است که شده، تو حرف نزن! من پسرت را که معاویه باشد والی شام می‌کنم و شام را به دست او می‌سپارم. (چون عمر وقتی که خلیفه شد، تمام ممالک دستش بود. ) ابوسفیان هم سر شترش را گرفت و برگرداند و رفت. عمر هم فوراً امضاء کرد و حکومت شام را به معاویه داد. این یزید که الان خلیفه شده است، خلیفه پدرش است که پدرش را هم عمر خلیفه قرار داده بود! این که خلیفه خدا نیست که من با او بیعت کنم! بنی‌هاشم دور خانه والی با شمشیر جمع شدند. والی دید که هوا پس است و نمی‌تواند این کار را بکند (کشتن امام حسین (علیه السلام) )؛ لذا این توطئه خنثی شد. حالا امام حسین (علیه السلام) دید که در مدینه او را می‌کشند. چون که حکم قتل او را یزید (خدا عذابش را زیاد کند) صادر کرده است. (دلم می‌خواهد خیلی توجه بفرمایید!) 



حالا امام حسین (علیه السلام) که کاری نداشت، ایشان در خانه‌اش بود. چون شب عاشورا، سکینه عزیز به امام حسین (علیه السلام) گفت: پدر جان! ما را به مدینه حرم جدمان برگردان. امام حسین (علیه السلام) فرمود: عزیز من! اگر می‌گذاشتند مرغ قطا در خانه‌اش باشد که بیرون نمی‌آمد. من که کاری نداشتم، در خانه‌ام بودم. این‌ها در خانه‌ام می‌خواستند مرا بکشند.   



حالا این یزید و معاویه، (خدا لعنت کند این پدر و پسر را) خیلی خبیث بودند. معاویه به یزید گفت: بابا! به حسین کاری نداشته باش، حسین به غیر از حسن است. (چون که هر وقت معاویه به امیرالمؤمنین (علیه السلام) چیزی می‌گفت، امام حسین (علیه السلام) بلند می‌شد و جوابش را می‌داد.) معاویه گفت: آبروی بنی امیه را نریزی! به او هشدار داد، اما آن فطرت خبیثش آرام نگرفت. خدا نکند درون ما خباثت باشد. امیدوارم هر کسی که این حرفها را می‌خواند درونش ولایت باشد، آن ولایت نجاتش می‌دهد. اگر خباثت باشد هر موقع که باشد، آن خباثت بروز می‌کند و گمراهش می‌کند. 



امام حسین (علیه السلام) حساب کرد که هیچ کجا مانند مکه، امن و امان نیست. (یک کارهایی است وقتی در دنیا می‌شود، عبرت‌انگیز است. یک روایت داریم شمر وقتی امام حسین (علیه السلام) را شهید کرد، به مکه آمد. یک پشه روی دستش نشست، پشه را کشت و رفت پرسید: حکمش چیست که من این را کشتم؟ ببین، این مقدس است! آنجا امام حسین (علیه السلام) را کشته، برایش چیزی نیست؛ اما پشه را کشته، می‌خواهد ببیند که حکمش چیست!!)



امام حسین (علیه السلام) دید مکه خیلی امن و امان است به طوری که اگر یک پشه را بکشند جرم است! به خاطر همین به مکه آمد. زن و بچه‌اش را برداشت و با خود آورد که در امان باشند، نمی‌توانست خودش بیاید و آنها را آنجا بگذارد! یک وقت دید این‌ها، زیر لباس‌های احرامشان شمشیر دارند و می‌خواهند امام حسین (علیه السلام) را بکشند. این که بعضی از رؤسای دانشگاه می‌گویند احترام خانه از بین می‌رفت، اشتباه است. خانه در مقابل امام حسین (علیه السلام) چه احترامی دارد؟! امام حسین (علیه السلام) دید اگر اینجا او را بکشند، مکه محل ترور می‌شود؛ یعنی اگر امام حسین (علیه السلام) را بکشند، مردم یاد می‌گیرند اشخاصی را که آنجا می‌آیند، ترور کنند.



حالا اهل کوفه، به اندازه یک خورجین نامه داده بودند؛ تا حتی نوشته بودند اگر نیایی، فردای قیامت ما به جدتان شکایت می‌کنیم، شما حتماً باید بیایید. حالا امام حسین (علیه السلام) فرمودند: من برای شما نماینده روانه می‌کنم. حضرت مسلم را به سمت کوفه روانه کرد. آن قدر استقبال کردند که بچه‌های مسلم نزدیک بود زیر دست و پا از بین بروند، بچه‌ها را بلند کردند چون خیلی کوچک بودند. . . همه بیعت کردند و پشت سر حضرت مسلم نماز خواندند. مسلم هم وقتی یک چنین موقعیتی را دید، فوراً به امام حسین (علیه السلام) نامه نوشت که حسین جان! این‌ها خیلی استقبال کردند، اگر می‌شود شما تشریف بیاورید؛ یعنی امام حسین (علیه السلام) را دعوت کرد. (چون که مسلم خلق است، عاقبت کار را نمی‌بیند.) یک دفعه ابن زیاد متوجه شد که کار خیلی خراب شده است. گفت: چه کار کنیم که پیش برویم، سراغ شریح قاضی رفت. گفت: شریح! اگر مسلم اینجا یک قدری پیش برود و جا بیفتد، دیگر کسی به تو مراجعه نمی‌کند، تو خودت هم باید به مسلم مراجعه بکنی. (چون شریح، قاضی القضات تمام ممالک بود. تمام علما باید به ایشان مراجعه می‌کردند. مثل آقای بروجردی که آن زمان، مردم به ایشان مراجعه می‌کردند و اعلم العلما بود. من خودم یادم است که آقای گلپایگانی اجازه از آقای بروجردی می‌گرفت. حالا شریح هم همین طور بود.) (من دلم می‌خواهد این صحبت‌ها خیلی لطیف باشد. گره‌چینی‌هایش را به شما بگویم و ان‌شاءالله و به امید خدا، شما قدردانی کنید.) 



حالا شریح یک دفعه یک حکمی داد. مسلم که خانه نداشت. (وقتی وارد کوفه شد در خانه هانی مستقر شد. چون که هانی آنجا خیلی معتبر و مبرّا بود. این هانی چهارصد نفر قوم و خویش داشت که همه از شمشیرزن‌های کوفه و شجاع بودند.) شریح حکم داد که هر کس مسلم را راه بدهد، خانه‌اش را (مثلاً) خراب می‌کنند. مسلم هم یک قدری ملاحظه کرد که مبادا اگر به خانه هانی برود، هانی آسیب ببیند، به خاطر همین به خانه هانی نرفت. 



حالا حضرت مسلم روزه است. رفت و سرش را به یک دیوار نزدیک خانه طوعه گذاشت. طوعه دید شهر شلوغ است، یکی هم سرش را روی دیوار خانه‌اش گذاشته است، برایش آب آورد و به او گفت: چرا به خانه‌ات نمی‌روی؟ مسلم گفت: یا اُماه! من خانه ندارم. گفت چه کسی هستی؟ گفت: من مسلم ابن عقیلم! طوعه گفت: به خانه ما بیا. (گفتم: در تمام کوفه «فقط» یک مرد بود و یک زن. مردش هانی بوده، زنش طوعه. حالا بعد از هزار و چهارصد سال اسم این‌ها هست. عزیز من! پس تا می‌توانید از وجود مبارک امام زمان (عج الله فرجه) دفاع کنید. دفاع از امام زمان (علیه السلام) این است که گناه نکنید و امر ایشان را اطاعت کنید.) حالا طوعه یک پسر داشت که پیش ابن زیاد رفت و گفت که مسلم در خانه ماست. افراد ابن زیاد خانه طوعه را محاصره کردند. مسلم بیرون آمد. او حساب کرد که این‌ها داخل خانه نریزند و طوعه نترسد. (آن‌ها همیشه امر خدا جلویشان است، با امر خدا کار می‌کنند، نه با دید خودشان. عزیز من! تو هم باید با امر کار کنی، چرا گناه می‌کنی؟ چرا بدچشمی می‌کنی؟ تو باید اتصال به اینها باشی. اگر می‌گویی حسین! باید چشمت را حفظ کنی، رضایت حسین (علیه السلام) اصل است، نه حسین گفتن! خدا رحمت کند علمایی که دستشان از این دنیا کوتاه شده است، حاج شیخ عباس می‌گفت: اسم حسین (علیه السلام)، اسم اعظم است! عزیز من، بیا اسم اعظم داشته باش. با اسم اعظم راه برو.) حالا آمدند دور مسلم را گرفتند، مسلم هم بازوی حیدر دارد، هر کدام از این‌ها را می‌گرفت و روی پشت بام پرت می‌کرد. دیدند به هیچ روشی نمی‌توانند او را بگیرند. تا اینکه از ابن زیاد کمک خواستند و طلب لشکر کردند. ابن زیاد گفت: آخر، شما با یک نفر طرف هستید! گفتند: ابن زیاد! تو خیال می‌کنی ما داریم با بقال‌های مدینه می‌جنگیم؟ مسلم است و شجاع! این طور که نقل می‌کنند یک چاهی کندند و به قدری حضرت مسلم را تاب دادند که مسلم پایش گیر کرد و درون چاه افتاد. 



حالا مسلم را دستگیر کردند (حرف من این جاست که خیلی حساس است) و به کاخ ابن زیاد بردند. ابن زیاد، دو سه تا حرف ناجور به مسلم زد و بعد هم یک ضربه توی دهان مسلم زد. یک دفعه هانی با سپاهش دور کاخ ابن زیاد ریختند. حالا ابن زیاد کمک می‌خواهد. (این جاست که به دینم! به آیینم! جگرم کباب است؛ یعنی همانطور که جگر امام حسن (علیه السلام) کباب است، جگر من هم کباب است، نمی‌توانم حرفم را بزنم) ابن زیاد دید یکی را می‌خواهد که مردم به امرش باشند. فوراً دنبال شریح قاضی روانه کرد! شریح آمد و بالای پشت بام رفت. به این مردم امر کرد که ابن زیاد الان دارد با حضرت مسلم غذا می‌خورد. ابن زیاد تصمیم گرفته اگر شما متفرق شوید، ایشان را با بچه‌هایش روانه مدینه کند. مردم باور کردند و متفرق شدند. تا متفرق شدند به مسلم گفت حرفی داری؟ گفت: من یک حرف دارم، یک نامه برای امام حسین (علیه السلام) بنویسید که نیاید، کوفیان وفا ندارند. مسلم، طلب آب کرد، دید دهانش خونی است، نتوانست آب بخورد و مثل آقا امام حسین (علیه السلام) تشنه شهید شد. ابن زیاد سر مسلم را برید و در کوچه پرت کرد! (به دینم! از هر هزار نفرتان یکی هم این حرف را نمی‌فهمد، شاید یکی دو نفرتان بفهمد! زهرا جان، نگهم دار!!)    



حالا امام حسین (علیه السلام) دارد می‌آید. دید در مکه می‌خواهند او را بکشند، در جبل الرحمه رفت و یک صحبتی کرد، هیچ اثری نکرد و مردم نیامدند. حالا امام حسین (علیه السلام) دید که فایده‌ای ندارد. حالا روی دعوت مردم و نامه‌هایی که اهل کوفه دادند، دارد به کوفه می‌آید. (امام، حجت خداست، در زیارت امام رضا (علیه السلام) گفتم آقا جان! نطفه من هنوز منعقد نشده بود، تو می‌دانستی؛ اما من می‌خواهم با تو حرف بزنم! آن‌ها یک واقعیت عظمای الهی دارند؛ اما این جا باید با ظاهر مردم و جامعه کار کنند.) چند نفر از کوفه می‌آمدند، امام حسین (علیه السلام) فرمود: از کوفه چه خبر؟ گفتند: ما بیرون نیامدیم که دیدیم طنابی به پای مسلم بسته بودند و دور کوچه‌ها می‌گرداندند. امام (علیه السلام) دختر مسلم را صدا زد و روی زانویش نشاند و دست بر سرش کشید و گفت: دخترم، غصه نخور. من پدرت هستم.    



حالا امام حسین (علیه السلام) نزدیک کوفه شد. زینب و امّ کلثوم (علیهما السلام) خیال کردند مردم به استقبال امام حسین (علیه السلام) آمده‌اند، دیگر نمی‌دانستند که این‌ها به جنگ ایشان آمده‌اند. حالا امام حسین (علیه السلام) به حرّ برخورد کرد. حرّ مطابق هزار سوار بود. ابن زیاد حرّ را روانه کرد و گفت ای حرّ! برو کاری کن که یک امضا برای یزید بگیری. 



حرّ حساب کرد به قدر هزار سوار است؛ می‌آید و شاید وقتی امام حسین (علیه السلام) این‌ها را ببیند تسلیم می‌شود. امام حسین (علیه السلام) گفت: ما که خودمان نیامده‌ایم، نامه‌ها را به حرّ نشان داد. حرّ گفت: من که ننوشته‌ام. (حرفش درست بود) امام حسین (علیه السلام) فرمود: پس بگذار من به میمنه یا میسره بروم و یا برمی‌گردم. حرّ گفت: نه! صبر کن باید از امیر اجازه بیاید. 



من تاریخات اسلام را خوب بلدم. من حرّ را دوست داشتم؛ اما هر کاری می‌کردم این حرف را نمی‌توانستم هضم کنم. در صورتی که حرّ هم شهید شده، اما این را نمی‌توانستم هضم کنم که به امام حسین (علیه السلام) گفت صبر کن از امیر اجازه بیاید، تا اینکه کربلا رفتم. تا شب هفتم یا هشتم به زیارت حرّ نرفتیم. چند نفری که با من بودند، من مثل نوکر در خدمت آن‌ها بودم؛ چون کاروانی که نبود خودمان بودیم، کفششان را جفت می‌کردم، غذا می‌پختم، خلاصه به آنها خدمت می‌کردم. تا اینکه یک شب خواب دیدم نجف، رفتم. تا پایم را روبروی ضریح گذاشتم، دیدم امیرالمؤمنین علی (علیه السلام) یعسوب الدین، امام المبین، حجّت خدا، وصی رسول الله، مقصد خدا وسط ضریح ایستاده است، فرمود: حسین! گفتم: بله آقا. گفت: چرا نمی‌روی نایب ما، حرّ را زیارت کنی؟ همین طور گفتم: چشم آقا، چشم آقا، چشم آقا تا این که بیدار شدم. فردایش به رفقایم گفتم: باید به زیارت حرّ برویم. یکی از آن‌ها خیلی وارد بود. گفت: حاج حسین! تو انگار یک چیزی دیدی!؟ گویا جاده خیلی بد بود و من کفش‌هایم را دور گردنم انداختم و خلاصه به هر طوری که بود بر سر قبر حرّ آمدم. گفتم: ای حرّ ریاحی! تو نیم ساعت یا یک ساعت جانت را فدای امام زمانت کردی نایب این‌ها شدی!؟ تو را به حق امام حسین (علیه السلام) که آنقدر پیش او آبرو داری، از ایشان بخواه من هم یاور امام زمانم باشم. من این را از حرّ خواستم. حالا الحمد لله رب العالمین من بعد از دوازده امام، چهارده معصوم، آقا ابوالفضل را می‌بینم و بعد هم حرّ را. 



حالا خلاصه پشت سر هم لشکر آمد و آمد تا اینکه نوشتند هفتاد هزار نفر آمد. بعضی‌ها خیلی عوضی هستند، یک نفر در کوفه، مسجد مهمی می‌ساخت. ابن زیاد به او گفت: بیا برو کربلا! گفت من قرض دارم، گفت: من قرضت را می‌دهم. ابن زیاد قرضش را داد، او رفت حسین (علیه السلام) را کشت، برگشت و مسجدش را تمام کرد! کجایی عزیز من!؟ خیلی نمی‌توانم این حرفها را افشا کنم. هرکس به قدر فهمش فهمید مدّعا را!



حالا فوج فوج دارد لشکر می‌آید، تا اینکه شب عاشورا شد. 



شب عاشورا زعفر آمد، (خدا رحمت کند آقای نجفی را؛ یادم هست که آقای نجفی ختمش را گرفت.) مادر زعفر گفته بود: برو حسین (علیه السلام) را یاری کن! اگر نکنی شیرم را حرامت می‌کنم. زعفر خدمت امام آمد و گفت: مادرم گفته، باید امرش را اطاعت کنم؛ اسب‌های این‌ها را پایین می‌کِشم! امام حسین (علیه السلام) فرمودند: نه زعفر! تا اینکه زعفر دوباره گفت. امام حسین (علیه السلام) فرمود: زعفر چه می‌گویی؟ نفس‌هایی که این‌ها می‌کشند در قبضه قدرت من است! من الان می‌توانم کاری کنم این‌ها نفس نکشند؛ اما جدم گفته حسین جان، باید بروی کربلا و کشته شوی. (چرا؟ جدش رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) می‌دانست که تمام خلقت باید به واسطه حسین (علیه السلام) نجات پیدا کنند. مگر خود حضرت زهرا (علیها السلام) نیست؟ آقا امام حسین (علیه السلام) درون دل مادرش است و می‌گوید: «انا العطشان، انا العطشان». حضرت زهرا (علیها السلام) گفت: پدر جان، این فرزند می‌گوید انا العطشان. پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) فرمود: عزیز من! این فرزند، در صحرای کربلا -خدا حاج شیخ عباس را رحمت کند، این جمله را ایشان گفت؛ من نقل می‌کنم، من از خودم حرف نمی‌زنم- آنقدر تشنگی بر او اثر می‌کند که بدنش ترک، ترک می‌شود. گفت: این فرزند را می‌خواهم چه کنم؟ حضرت فرمود: شفیع امت من می‌شود. حضرت زهرا (علیها السلام) گفت: به دیده منّت!    



«یا ثارالله و ابن ثاره» ، «حسین منّی و انا من حسین» . حسین از پیغمبر است، چرا می‌گوید من از حسینم؟ یعنی تمام زحمت‌هایی که من کشیدم و مردم به آن عمل نکردند، حسین (علیه السلام) باید بیاید و زحمت‌های مرا آبیاری کند.) 



حالا مدام لشکر آمد و آمد تا اینکه امام حسین (علیه السلام) فرمود: من بیعتم را از روی شما برداشتم، هر کس که می‌خواهد برود، برود. فردا طفل صغیر من هم شهید می‌شود. گفتند: حسین جان! مگر داخل خیمه‌ها می‌ریزند؟ فرمود: نه! بچه عطش می‌کند، من می‌آیم طلب آب می‌کنم و بچه‌ام را شهید می‌کنند. اینجا بود که فوج، فوج مردم رفتند. یک وقت امّ کلثوم (علیها السلام) پیش زینب (علیها السلام) دوید! گفت: خواهر جان! همه رفتند، برادرم را تنها گذاشتند. آقا ابوالفضل خونش به جوش آمد و گفت: خواهر! فردا دیّاری را (از این لشکر) در کربلا باقی نمی‌گذارم. آقا علی اکبر به میمنه می‌زند و من به میسره، تمام این‌ها را از روی زمین برمی‌داریم، غصه نخور! آقا امام حسین (علیه السلام) این را شنید، دید واقعاً این کار را می‌کند، آقا ابوالفضل ارادة الله است؛ (اگر) اراده بکند این‌ها از بین می‌روند، حاج شیخ عباس می‌گفت: آقا امام حسین (علیه السلام) شمشیر آقا ابوالفضل را روی زانویش زد و شکست. فرمود: عباس جان! برو آب بیاور. سکینه که فهمیده بود حرف آب است، مشک را برداشت و آورد؛ گفت: عمو جان! تشنه‌ام است، اگر به قیمت جان آب می‌دهند، من جان می‌دهم. آقا ابوالفضل وارد شریعه شد، تمام چهار هزار نفر فرار کردند! (در زمان امیرالمؤمنین (علیه السلام) یک جنگی شده بود و شجاعت حضرت ابوالفضل را دیده بودند.) تا مُشتش را زیر آب زد، با خود گفت: عباس! برادرت تشنه است، تو می‌خواهی زنده باشی؟ ! آب را روی آب ریخت. به قربان این اسب، فدای این اسب شوم؛ چون که این اسب هوش دارد، چقدر معرفت دارد! آقا ابوالفضل هر کاری کرد، دید اسب هم آب نمی‌خورد، مدام به آقا ابوالفضل نگاه می‌کند. ابوالفضل غیرة الله است، یک کاری کرد: مشتش را زیر آب زد و ملچ، ملچ کرد، اسب هم آب خورد. حالا تو ای مسلمان! روز عاشورا چه کار می‌کنی!؟    



مدام دور امام حسین (علیه السلام) را گرفتند. تاسوعا که می‌گویند، دور امام حسین (علیه السلام) را گرفتند و کسی را نمی‌گذاشتند برود یا بیاید. تا حتی از خودی‌هایشان هم نگذاشتند کسی بیاید. این‌ها یک کاری کردند که جگر آدم برای این بچه‌ها کباب می‌شود. چون که بچه‌ها تشنه‌شان بود. از هفتم محرم، چهار هزار تیرانداز لب شطّ فرات گذاشتند، تا این‌ها آب را برندارند. از هفتم، آب را به روی امام حسین (علیه السلام) و بچه‌هایش بستند. این است که بچه (سکینه) اینقدر تشنه بود.     



حالا امام حسین (علیه السلام) دلش می‌خواهد که حرّ را نجات بدهد به خاطر همین یک شب وقت خواست. ابن سعد را خواست و فرمود: ابن سعد، مرا می‌شناسی؟ (به تمام آیات قرآن، خیلی‌ها الان هستند که شناختنشان مثل عمر سعد است. شناختتان عمر سعدی نباشد! چه کسی این حرف‌ها را به شما می‌زند؟) ابن سعد گفت: بله! تو پسر پیامبری و مادرت زهراست، «انّما یُرید الله لِیُذهِبَ عنکم الرّجسَ اهلَ البیت و یُطهّرکم تَطهیرا»[۱] هم درباره شما نازل شده است. گفت: (خوب) شما را می‌شناسم! حضرت فرمود: پس چرا ما را می‌کشی؟ کاغذش را در آورد و گفت: حکومت ری را به من داده‌اند که تو را بکشم و بر سر حکومت بروم. فرمود: از گندمش نمی‌خوری، گفت: به جویش قناعت می‌کنم. خیلی‌ها این طوری هستند، آتش می‌گیرم! تمام سلول‌های خونم آتش می‌گیرد. مگر حسین‌کشی توبه دارد؟! این مستِ ریاست است، مست «من»اش است. مست این است که به ریاست برسد. گفت: شب بروم فکر کنم، شب فکر کرد که آیه توبه برای چه نازل شده، خب می‌رویم امام حسین (علیه السلام) را می‌کشیم و بعدش توبه می‌کنیم. اگر قیامتی بود توبه کرده‌ایم، اگر هم نبود به دنیا رسیده‌ایم و تصمیم گرفت امام حسین (علیه السلام) را بکشد. 



حالا امام حسین (علیه السلام) یک شب وقت خواست. لشکر خیلی خوشحال شدند و گفتند امشب که وقت می‌خواهد، شاید می‌خواهد تسلیم یزید شود و ما هم او را نکشیم. روایت داریم که لشکر کوفه آن قدر خدا، خدا می‌کردند که صدایشان فضا را برداشته بود. این است که می‌گویم: «عبادت بی‌علی، جنایت است!»



البته وقتی امام حسین (علیه السلام) وقت خواست، به واسطه حضرت ابوالفضل وقت خواست، خودش نخواست! گفت: عباس جان! اگر می‌شود به این‌ها بگو یک شب وقت بدهند. حالا امام حسین (علیه السلام) فکرش این است که خندق بکنند. دور خیمه‌ها خندق کندند و چوب و هیزم داخل این‌ها ریختند و آتش زدند که اسب‌ها توی خیمه‌ها نریزند. بعد آقا امام حسین (علیه السلام) اشاره‌ای کرد و از چاهی آب بالا زد و همه اصحاب غسل کردند. این‌ها شوخی هم می‌کردند، به همدیگر می‌گفتند: فردا ما در بهشت هستیم. خوشحال بودند که فردا در راه امامشان کشته و فدا می‌شوند! (به تمام آیات قرآن! به روح امام حسین! یک شب خواب دیدم که خدمت امام زمان (عج الله فرجه) رفتم ، فقط دلم می‌خواست کشته شوم؛ یعنی جانم را فدا کنم. تو چه کار می‌کنی؟) 



تا اینکه صبح شد و عمر سعد حرام‌زاده گفت: شاهد باشید اول کسی که به خیمه امام حسین (علیه السلام) تیر زد، من بودم. حالا حسین (علیه السلام) هنوز سر پاست، آمد و فریاد کشید که همه آن‌ها مطلع شوند: مگر من چه کار کردم، حلالی را حرام کردم؟ حرامی را حلال کردم؟ برای چه مرا می‌کشید؟ تا همه این‌ها یک دفعه گفتند: «بغضاً لأبیک!» ما به خاطر بغضی که با پدرت داریم تو را می‌کشیم. تا این را گفتند، امام حسین (علیه السلام) دست کرد به شمشیر و این‌ها را روی هم ریخت! نه یکی و دو تا را! چون ذوالفقار ارادة الله است، اگر اراده کند، هزار نفر گردن‌هایشان زده شود، می‌شود. ذوالفقار کارش همین است. ان‌شاءالله امام زمان (علیه السلام) هم بیاید همین است. (من یک مثال بزنم که خوب توجه کنید: این مرغ‌ها را داخل دستگاه دیده‌اید؟ که یک دفعه تا اراده می‌کنند و کلید دستگاه را می‌زنند صد تا مرغ یک دفعه سرهایشان زده می‌شود. حالا ذوالفقار هم همین طور بود، تا اراده می‌کرد گردن‌هایشان زده می‌شد.) تا گفتند «بغضاً لأبیک» امام حسین (علیه السلام) شمشیر کشید و این‌ها را دوازده فرسخ تا دروازه کوفه، فراری داد. امام حسین (علیه السلام) دید این‌ها «بغضاً لأبیک» دارند و دیگر به درد نمی‌خورند. (این‌ها بغض علی داشتند، اهل کوفه وقتی که امیرالمؤمنین (علیه السلام) شهید شد، امام حسن و امام حسین (علیهما السلام) و حضرت زینب (علیها السلام) را از کوفه بیرون کردند! معلوم می‌شود از آنجا بغض داشتند. اینکه می‌گوید کینه نداشته باشید، کینه در دلت می‌ماند، با جریان خونت به هم آغشته می‌شود. کینه کسی را نداشته باشید، مگر کینه دشمنان علی و زهرا (علیهما السلام) را! آن باید باشد، که آن حب است. بغض آنها را داشته باشی، حب می‌شود! دلت منوّر می‌شود! اویس داشت، وقتی سلام دوّمی به او رسید از آن شهر رفت؛ اما تو می‌روی با این‌ها برادر می‌شوی! آقا کجایی؟ بیا باور کن قیامتی هست! بیا به خود بیا. بیا باور کن این حرفها هست. با این حرفها رهگذر نباش.) 



حالا ابن زیاد سجده شکر کرد، گفتند: امیر! شکر می‌کنی؟ دوازده فرسخ مردم را روی هم ریخته! ابن زیاد گفت: از دو لب رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) شنیدم وقتی دور حسین مرا می‌گیرند، این مردم می‌گویند: «بغضاً لأبیک» آن‌وقت حسین (علیه السلام) این‌ها را دوازده فرسخ روی هم می‌ریزد، اما حسین من نیم ساعت یا یک ساعت دیگر بیشتر زنده نیست. پس ببینید ابن زیاد چطور اهل بیت (علیهم السلام) را می‌شناسد! آقا امام حسین (علیه السلام) برگشت، وقتی برگشت یک نفر سنگی به پیشانی امام حسین (علیه السلام) زد و سنگ با اجازه امام حسین (علیه السلام) به پیشانی مبارکش خورد. ایشان دید خون می‌آید، پیراهن عربی‌اش را بالا زد تا خونش را پاک کند، یک مرتبه ابن سعد گفت: حرمله! مگر قلب حسین را نمی‌بینی؟ (تیری) به قلب امام حسین (علیه السلام) زد! روایت داریم امام حسین (علیه السلام) از پشت تیر را درآورد، خیلی خون جاری شد. امام حسین (علیه السلام) در ظاهر دیگر طاقت ندارد، این‌ها هم می‌فهمیدند. ابن سعد گفت: الان دوباره حمله می‌کند و تمام ما را از بین می‌برد، گفت: رو به خیمه‌ها بروید، حسین (علیه السلام) غیرة الله است. (بی غیرت! کجا زنت را توی اداره‌ها، پیش مردها! روانه می‌کنی؟ تو حسین را می‌خواهی؟!) یک دفعه دید امام حسین (علیه السلام) بر سر زانو نشست و فرمود: یا شیعیان ابوسفیان! «دینکم، دینارکم»، کجا رو به حرم رسول الله می‌روید؟ آن حمّیت عربیتان چطور شد؟ کجا رو به حرم رسول الله می‌روید؟!    



حالا که امام حسین (علیه السلام) را شهید کردند، حضرت تا جان در بدن داشت، می‌فرمود: «لاحولَ و لا قوةَ الا باللهِ العلی العظیم» . یک وقت حضرت زینب (علیها السلام) دید که دیگر صدای امام حسین (علیه السلام) نمی‌آید. (ببین زینب (علیها السلام) چقدر معرفت دارد؟ بی‌خود نیست که آقا امام زمان (علیه السلام) می‌فرماید: یا جدا گریه می‌کنم، اگر اشک چشمم تمام شود، خون می‌گریم، اما نه برای جدم حسین (علیه السلام) ! جدم حسین (علیه السلام) هم اگر بود گریه می‌کرد برای اسیری عمه‌ام زینب (علیها السلام) ! امام زمان (علیه السلام) وارد جریان کربلا نمی‌شود، امام زمان (عج الله فرجه) فرمود: برای اسیری عمه‌ام زینب (علیها السلام) گریه می‌کنم. )



حالا این‌ها ریختند خیمه‌ها را آتش زدند. حضرت زینب (علیها السلام) چقدر معرفت دارد! تا حالا نزد حضرت سجاد (علیه السلام) می‌آمد و می‌فرمود: ای عزیز برادر، فوراً تا امام حسین (علیه السلام) شهید شد، گفت: یا حجةَ الله، ای حجت خدا! آیا ما باید بسوزیم؟ امّ سلمه (همه) این حرف‌ها را به من زده، شاید خجالت کشیده که این حرف را به ما بگوید؛ اگر باید که ما بسوزیم، می‌سوزیم! گفت: عمه جان! «علیکُنّ بالفرار» فرار کنید! حالا امام حسین (علیه السلام) فقط یک چیزی به حضرت زینب (علیها السلام) فرموده بود که زینب جان! خواهرم! تو باید در دروازه کوفه بیایی و یک خطبه بخوانی و در مجلس یزید هم یک خطبه بخوانی. در آنجا دارند به پدر ما لعنت می‌کنند، باید پرچم معاویه را برداری و پرچم پدرمان علی (علیه السلام) را نصب کنی! چون وقتی که امام حسین (علیه السلام) آمد وداع کند (اُمّ سلمه به زینب (علیها السلام) گفته بود که وقتی آقا امام حسین (علیه السلام) گفت پیراهن کهنه بیاور، حسین یک ساعت دیگر بیشتر زنده نیست.) تا گفت پیراهن کهنه بیاور، زینب (علیها السلام) غش کرد و افتاد. امام حسین (علیه السلام) دست روی قلب زینب گذاشت؛ زینب «ولی الله» شد: آقا امام حسین (علیه السلام)، دنیا و کائنات را به دست حضرت زینب (علیها السلام) سپرد، این را از کجا می‌گویم؟ وقتی حضرت زینب (علیها السلام) در دروازه کوفه گفت: «اسکتوا»! شترها دیگر از جای خود حرکت نکردند. (حالا اگر حضرت زینب (علیها السلام) صحبت می‌کند، به اراده امام حسین (علیه السلام) صحبت می‌کند. خانم، تو با اجازه چه کسی حرف می‌زنی و صحبت می‌کنی؟ او به اجازه امام حسین (علیه السلام) صحبت کرد.)   



حالا بعضی از این استادهای دانشگاه یک اشاره‌ای می‌کنند، اشاره‌اش جانسوز است که یک حرف‌هایی می‌خواهند بزنند؛ اما خدا حاج شیخ عباس را رحمت کند، گفت: سختی زینب (علیها السلام) و بچه‌ها تا زمانی بود که امام حسین (علیه السلام) شهید نشده بود. بعد از آن، هر کدام از بچه‌ها و اهل بیت مطابق خورشید می‌درخشیدند، کسی اهل بیتِ امام حسین (علیه السلام) را نمی‌دید. آن‌وقت دلیل می‌آورد و می‌گفت: دلیلش این است که وقتی که می‌خواستند اسرا را سوار بر شتر کنند آن‌ها را نمی‌دیدند. حالا این‌ها خدمت امام سجاد (علیه السلام) رفتند و گفتند که آقا! یزید گفته ما باید اسرا را سوار شتر کنیم و آنها را خدمت خلیفه ببریم! یعنی یزید بن معاویه! ما این‌ها را نمی‌بینیم، فقط صدایشان را می‌شنویم. حضرت فرمود: کنار بروید تا عمه‌ام زینب (علیها السلام) آنها را سوار کند. اهل بیت امام حسین (علیه السلام) را نمی‌دیدند. آخر تو داری چه می‌گویی؟ اصلاً من نمی‌دانم چرا جان از بدنم در نمی‌رود!؟ به حضرت عباس! آن‌ها من را نگه داشته‌اند، وگرنه با این حرفهایی که آدم می‌فهمد آتش می‌گیرد. حضرت فرمود: بروید کنار! تا عمه‌اش آمد و این‌ها را سوار کرد. 



حالا دارند حرکت می‌کنند، همان طور که حرکت می‌کردند گاهی وقت‌ها به سینه دیوار لعنت نوشته می‌شد و بر این‌ها (قاتلین امام حسین (علیه السلام)) لعنت می‌کرد. این زعفر است که به این‌ها لعنت می‌کند. وقتی که زعفر از کربلا رفت، آقا امام حسین (علیه السلام) شهید شد. حالا زعفر دنبال اهل بیت (علیهم السلام) آمد و در مسیر کاروان، جملاتی می‌نوشت و به قاتلین امام حسین (علیه السلام) لعنت می‌کرد. مردم می‌دیدند که دستی پیدا نیست ولی این جملات نوشته می‌شود. 



حالا شمر با خولی شرط کرده بود که من سر حسین (علیه السلام) را می‌بُرم، تو بِبَر. هر چه یزید جایزه داد با هم قسمت می‌کنیم. (کجا شما این حرف‌ها را حالی‌تان هست؟ کسری داشتند، تو هم کسری داری که همه جا می‌روی!! قربانت بروم، باید هستی داشته باشی) خولی سر مبارک امام حسین (علیه السلام) را در تنور گذاشت. زن خولی بیرون آمد، دید نور از این تنور بالا می‌زند. خانه یک فضای دیگری شده، یک دفعه دید یک هودج از آسمان به زمین آمد، دستور داد سر حسین (علیه السلام) را بیاورید، زهرا (علیها السلام) سر حسین (علیه السلام) را بر سینه چسباند، فرمود: حسین من، ای حسین، ای میوه دلم، حسین جانم. یک وقت زن خولی فریاد کشید؛ ای مرد! من دیگر بر تو حرامم. آخر تو مسافرت رفته بودی هدایا بیاوری، حالا سر بریده حسین را آوردی؟! موهایش را کند و پیراهنش را چاک داد.    



حالا اینها وارد شدند و زینب (علیها السلام) می‌خواهد دستور امام حسین (علیه السلام) را عمل کند. شروع به خطبه خواندن کرد، به طوری شد که آن‌هایی که به تماشا آمده بودند، همه گریه می‌کردند. زینب (علیها السلام) نفرین کرد و فرمود: خدا چشمتان را در دنیا و آخرت گریان کند، مردهای شما حسین مرا شهید کردند، حالا جشن می‌گیرید و می‌خندید؟! خبر به ابن زیاد دادند که اگر خطبه زینب طولانی شود، همین جا مردم شورش می‌کنند. 



ابن زیاد گفت: زینب خیلی علاقه به حسینش دارد، سر حسین را جلویش ببرید. از حالا به بعد سر امام حسین (علیه السلام) را به نیزه زدند. اُف بر تو که نمی‌توانی حرف بزنی؛ اما می‌زنی! عزیز من! تو که معرفت به زینب و حسین (علیهما السلام) نداری، حرف نزن. حالا دیگر زینب ناراحت شد، تا سر امام حسین (علیه السلام) را دید، فرمود: حسین جان، تو که با ما مهربان بودی/ چرا به خانه خولی رفتی به مهمانی؟ / کی به جراحات سر تو خاکستر پاشیده؟ (آخر، سر را که در تنور گذاشته بودند، کمی خاکستر رویش باقی مانده بود)   

حالا گفت: حسین جان، با من حرف بزن! (زینب می‌داند که حسین مرده نیست! مرده باد آن کسی که می‌گوید ائمه ما مرده‌اند!! اگر زنده نباشد که از مرده تقاضا نمی‌کند.) زینب (علیها السلام) دارد دلش آب می‌شود، یک وقت امام حسین (علیه السلام) فرمود: «اَم حَسِبتَ‌ اَن‌ اَصحـابَ الکَهفِ والرَّقیم‌ کانوا مِن ءایاتِنا عَجَبـا»[۲] خواهر جان، قصه من از اصحاب کهف و رقیم عجیب‌تر است. دو قضیه است که در تمام سی جزء قرآن عجیب است؛ یکی اصحاب کهف و یکی هم قضیه اصحاب رقیم. (بیایید هر کاری را محض خدا بکنیم تا خدا ما را نجات دهد. قضیه اصحاب رقیم این است که سه نفر در غاری بودند، سنگ بزرگی جلویشان افتاده بود. گفتند بیایید هر کدام کارهایی را که محض خدا کردیم بگوییم. یکی گفت: خدایا من شیر آوردم که به پدر و مادرم بدهم، خواب بودند، ایستادم تا بیدار شدند. دوّمی گفت: خدایا، من یک کارگر آوردم که کار کند، مزد نگرفت و رفت. پولش را دادم و یک گاو خریدم، یک روز آمد، گاو و همه گوساله‌هایش را به او دادم. آن یکی گفت: خدایا، یک زنی بود که شوهرش مُرد و من دوستش داشتم، گفتم: بیا با هم دوستی کنیم، او گفت: جایی که کسی نباشد. دیدم می‌لرزد. زن گفت: خدا ما را می‌بیند. من از آن زن دوری کردم و او را غنی کردم. اینجا بود که سنگ کنار رفت و آنها از غار نجات پیدا کردند و یکی هم قصه اصحاب کهف هست که خیلی عجیب است. ) اما چه کسی باور می‌کرد اینکه پسر پیغمبر (صلی الله علیه و آله و سلم) را بکشند، سرش را بالای نیزه کنند و پیش دشمن خدا (یعنی) یزید بن معاویه ببَرند تا خوشحال شود؟! این از همه قصه‌ها عجیب‌تر است. 



خلاصه قافله را رو به شام حرکت دادند. تنها سری را که جلو می‌بردند سر امام حسین (علیه السلام) بود وگرنه سرهای دیگر در صندوق بودند. از بس این سرها بوی عطر می‌داد، آن‌ها را داخل صندوق گذاشتند. 



حالا در مسیر حرکت به سمت شام در مکانی یک راهب بود، آمد و یک پولی داد و گفت این سر را به من بدهید. آن‌وقت مدام با سر گفتگو می‌کرد. گفت: این زنده است، این که مرده نیست! حالا اهل بیت را رو به شام حرکت دادند تا اینکه به دروازه شام رسیدند. یک دروازه‌ای بود به نام ساعات، که تمام اشراف شهر و مردم از آن وارد می‌شدند. (وقتی که من بچه بودم قم چهار دروازه داشت: دروازه قلعه، دروازه معصومه، دروازه کاشان و دروازه ری و این‌ها هر کدام دری داشتند، آن‌وقت باید صبح که شفق می‌زد وارد بشوند و قبل از شفق کسی حق ورود نداشت. آنجا هم همین طور بود، یک دروازه بود به نام ساعات! ) حضرت فرمود: ما را از این دروازه نبرید، اما آن‌ها قافله را از همان دروازه عبور دادند. آن‌وقت چقدر فرش و چقدر تخت و جواهر گذاشته بودند و همه پیشواز رفته بودند؛ شادی می‌کردند و نُقل می‌ریختند و خوشحالی می‌کردند. این‌هایی که می‌گویند اُسرا را توی خرابه جا دادند خیلی نادانند. در کنار کاخ یزید یک امپراتور دنیا که خرابه نبوده تا در آن آشغال و مرغ مُرده بریزند! آنجا بارانداز بوده است. هر که را مجرم بود آنجا می‌بردند تا اجازه از یزید بگیرند و بروند. این‌ها را در آنجا نگه داشته بودند. 



یک وقت صدای گریه بلند شد و همه اُسرا گریه می‌کردند. یزید یک نفر را روانه کرد و به او گفت، برو ببین چه خبر است؟ گفتند: یزید! رقیه خواب پدرش را دیده و می‌گوید: پدرم کجاست؟ رقیه رو به عمه‌اش گفت: عمه جان! پدرم گفته به مسافرت می‌رود. عمه جان، پدرم آمد و من را روی زانویش گذاشت، مرتب دست روی سر من می‌کشید، پدرم کجاست؟ یزیدِ مستِ شراب گفت: سر پدرش را برایش بِبَرید. او بچه است و تشخیص نمی‌دهد. 



حالا سر را نزد او آوردند، روپوشی روی آن کشیده بودند. رقیه گفت: من که طعام نمی‌خواهم، پدرم را می‌خواهم. . . سر را بغل کرد. مدام می‌گفت: بابا کی سرت را جدا کرده؟ بابا کی مرا به کودکی یتیم کرده؟ یک وقت زینب (علیها السلام) دید که انگار رقیه خوابش برده و دید که رقیه از دنیا رفته است.    



حالا چه کند؟ این که به شما می‌گویم خدای تبارک و تعالی همیشه مؤمن را حفظ می‌کند و همیشه به فکر اوست، حالا زینب (علیها السلام) چه کار کند؟ اینکه بعضی می‌گویند غسّاله آورد و بدن رقیه سیاه بود، آخر شهید که شستن ندارد! زینب (علیها السلام) تا دست گذاشت دید این جا یک سردابه است، اینجا را چه کسی درست کرده؟ این سردابه هم مثل قبر امیرالمؤمنین (علیه السلام) است که حضرت نوح آن را کنده بود، تا وقتی که امیرالمؤمنین (علیه السلام) از دنیا می‌رود در آن جا دفن شود. امیرالمؤمنین، یعسوب الدین، امام المتقین، وصی رسول الله علی بن ابی طالب (علیه السلام) گفت جلوی تابوت را نگیرید، وقتی تابوت پایین آمد، دیدند روی قبر نوشته که آن را نوحِ پیامبر برای وصی پیامبر آخرالزمان درست کرده است. حالا سردابه رقیه هم همین طور است. (چند سال پیش یادم هست که این عزیزکرده حسین «رقیه» به خواب آمد، گفت: قبر مرا آب گرفته، حالا سردابه را کندند و دیدند که آب گرفته است. یک نفر یک شبانه روز حضرت رقیه را روی پایش گذاشت تا سردابه را درست کردند) 



حالا قافله وارد مجلس یزید شد، یک وقت دیدند یک خانمی خودش را مخفی می‌کند. گفت: این کیست که خودش را مخفی می‌کند؟ گفتند: زینب است. (یزید) گفت: الحمدالله که خداوند برادرت را کشت. زینب الان مانند حجت خداست. دستی که امام حسین (علیه السلام) بر سینه‌اش گذاشته او را جوابگوی همه خلقت کرده است. حالا گفت: یزید! جان هر کسی را خدا می‌گیرد، اما برادر من را لشکر تو کشت. 



تمام این کرسی‌نشین‌ها و اعیان و ادیان و یهودی‌ها آمده بودند. یزید آدم‌های زیادی را از دین‌های مختلف دعوت کرده بود و روی میزها و منبرها نشسته بودند. یک دفعه یزید گفت: جلاد! سر زینب را بزن. مسلمان‌ها چیزی نگفتند! یک یهودی بلند شد و گفت: یزید چرا این زن را می‌زنی؟ این داغ دیده است، چرا می‌گویی بزن؟ او را نزن. (می فهمید من چه می‌گویم یا نه؟) یزید منصرف شد؛ اما مگر دست برداشت؟ دستور داد آن چوب خیزران من را بیاورید. چوبی داشت که مانند عصایش بود. وقتی کسی را می‌خواست بزند و تنبیه کند، از آن استفاده می‌کرد. دستور داد سر حسین را بیاورید. یک وقت به لب و دندان امام حسین اشاره کرد! زینب (علیها السلام) گفت: یزید! نزن تو چوب کین به این لبان اطهرش! آخر یزید! تو که می‌گویی من خلیفه اسلام هستم! این لبها را پیامبر (صلی الله علیه و آله و سلم) بوسیده است، نزن یزید! خدا همیشه در همه جا یکی را گذاشته است. موسی را کنار فرعون گذاشته است. زن یزید وسط مجلس پرید و موهایش را کَند. گفت: یزید! چه کار داری می‌کنی؟ آن‌وقت یزید عبا روی سر زنش انداخت. (ای مسلمان چطور زنت مانتو می‌پوشد و توی کوچه‌ها می‌آید!؟ لعنت خدا و پیغمبر به یزید، اما مسلمان، تو غیرتت کجا رفته!؟ چه خبر است؟ ) هنده (زن یزید) داد کشید: یزید! چرا این کار را کردی؟ هنده دیگر ساکت نشد و تا آخر عمرش گریه می‌کرد.   



حالا چی شد؟ یزید می‌خواست بگوید من امام جماعت هستم و مردم من را می‌خواهند. قافله را به طرف مسجد حرکت دادند. خطیبی بالای منبر رفت. (هنوز کمی به ظهر مانده بود) خطیب بنا کرد مدح ابوسفیان و معاویه را گفتن! یک دفعه امام سجاد (علیه السلام) گفت: ای خطیب! چرا تو (برای رضایت خلق) حرف می‌زنی و خدا و رسول (صلی الله علیه و آله و سلم) را به غضب آوردی؟ (تو چه کار می‌کنی؟ چه کسی را خوشحال می‌کنی؟) وقتی پایین آمد، حضرت فرمود: یزید! اجازه می‌دهی بروم بالای چوب‌ها!؟ مردم خندیدند و گفتند: به منبر می‌گوید چوب! آخر منبر که چوب نیست. (من در صحبت‌هایم گفته‌ام بیشتر منبرها، چوب است) یزید قدری تأمل کرد. چه کار کند؟ پسرش معاویه گفت: بابا! بگذار بالا برود، ببینیم چه می‌گوید؟ گفت: معاویه، اگر برود، آبروی بنی امیه را می‌ریزد. نگاه به مریضی‌اش نکن، به این‌ها علم تزریق شده است. ببینید یزید دارد چه می‌گوید، می‌فهمد!! به تمام آیات قرآن، حرف‌هایی هست که نمی‌توانم بزنم. حالا (حضرت) رفت بالا و حمد و ستایش خدا را کرد، یک وقت به یزید رو کرد، گفت: یابن الطلقا! ای پسر آزاد کرده جدم رسول الله، شما بودید که در مکه آن کارها را کردید و رسول الله (صلی الله علیه و آله و سلم) شما را آزاد کرد. مردم فهمیدند و توی بازار ریختند. مردم گفتند این‌هایی که یزید گفته کافرند، بچه‌های پیغمبر هستند. همان جا شورش شد و جماعت به هم خورد. مردم گفتند که این‌ها بچه‌های پیامبرند، این امام سجاد (علیه السلام) است و. . . . مردم دیگر تحمل نداشتند. یزید دید شلوغ شد، حالا باید چه کار کند؟ آمد و یک غذایی درست کرد و گفت که خدا ابن زیاد را لعنت کند، خدا عمر سعد را لعنت کند. ما می‌خواستیم با هم صلح کنیم، من که نگفتم پدرت را بکشند؛ حاشا کرد! حالا گفت که من پول خون پدرت را می‌دهم. امام سجاد (علیه السلام) فرمود: یزید یک کاری بکن! آن لباس‌هایی را که از ما غارت کردند، مادرم زهرا (علیها السلام) با دست خودش بافته بود. بگو آن‌ها را به ما برگردانند! یزید گفت: آن‌ها را دیگر برده‌اند و من نمی‌توانم پس بدهم. روایت داریم یزید یک هفته کاخش را در اختیار حضرت زینب (علیها السلام) گذاشت. (اینجاست که امام حسین (علیه السلام) به زینب (علیها السلام) گفته بود که برو پرچم معاویه را بردار و پرچم پدرم را آن جا نصب کن) حالا یزید گفت: یک هفته روضه‌خوانی بکنید. همین طور اعیان و اشراف می‌آمدند و به زینب (علیها السلام) سر سلامتی می‌گفتند. آخرش هم یزید آنها را به مدینه روانه کرد. 



یزید گفت: چیزی از من می‌خواهید؟ فرمودند: یک نفر با ما بفرست که آرام و منصف باشد. آن‌وقت یزید بشیر را روانه کرد. چون یزید هم خوب و هم بد داشته! این حرام‌زاده‌ها هم خوب دارند و هم بد. حالا تا سر دوراهی آمدند. (اهل بیت را از جاده‌ای دیگر آوردند یعنی از بیراهه آوردند؛ حاج شیخ عباس می‌گفت: اربعین، اربعین اول است، نه سال بعد!) بشیر، خیلی مهربان بود. گفت: این راه به کربلا می‌رود و آن راه به مدینه می‌رود. ببین چقدر امام سجاد (علیه السلام) عنایت دارد، تا بشیر این را گفت، امام فرمود که به عمه‌ام بگو. حضرت زینب (علیها السلام) گفت: من دلم هوای کربلا را کرده است. رو به کربلا آمدند. سکینه خیلی هوشیار بود. گفت: عمه جان، بوی خوشی می‌وزد اندر مشام، این جا مگر کربلاست؟ یک دفعه دیدند که جابر و عطیه آمده‌اند سر قبر امام حسین (علیه السلام). عطیه گفت: بلند شو صدای زنگ می‌آید، زینب (علیها السلام) دارد می‌آید. جابر گویا چشمش کور بود و با عطیه آمده بود، اول زائر امام حسین (علیه السلام) جابر بود. حالا جابر قدمهایش را کوچک، کوچک برمی داشت. (به امام حسین قسم! اگر می‌توانستم یک قدم برمی‌داشتم خودم را روی قبر امام حسین (علیه السلام) می‌انداختم. جابر! چرا قدمهایت را کوچک، کوچک بر می‌داری؟ حالا هم ثواب می‌خواهی!؟ یا حسین می‌خواهی؟ هر کسی را که می‌بینی کُمیتش راجع به ولایت لنگ است. همیشه من جوابگو بوده‌ام) 



حالا قافله رسید. یکی می‌گفت اینجاست که اکبر بود! آن یکی می‌گفت اینجاست که قاسم بود! . . . هر کسی روی یک قبری گریه می‌کرد. (می‌گویند زینب (علیه السلام) آمد و گفت که برادر می‌خواهی پیراهنم را بالا بزنم تا ببینی همه بدنم سیاه است؟ آخر مردک نادان! مگر نمی‌دانی زینب کتک نخورده است!؟ ثانیاً مگر امام حسین (علیه السلام) این را نمی‌داند که زینب (علیها السلام) مجبور باشد پیراهنش را بِکَند تا امام حسین (علیه السلام) ببیند؟ به او گفتم این حرف‌ها چیست که می‌زنید؟ گفت: ما می‌خواهیم شور بیندازیم تا مردم گریه کنند. گفتم: یک دروغ با هفتاد زنا برابر است و دروغگو را خدا لعنت می‌کند. چرا این حرف‌ها را می‌زنید؟) 



حالا یک وقت حضرت سجاد (علیه السلام) دید که این‌ها (قبرها را) رها نمی‌کنند و ممکن است جان بدهند. امر فرمود: حرکت کنید! این‌ها رو به مدینه حرکت کردند. 



نزدیک به مدینه که شدند، حضرت سجاد (علیه السلام) صدا زد بشیر! برو بقیه را خبر کن! حالا بشیر یک پرچم به دست گرفت و وارد مدینه شد. همه سراغ حسین (علیه السلام) را می‌گیرند. امّ البنین سراغ بچه‌هایش را نمی‌گیرد، سراغ حسین را می‌گیرد! بشیر گفت بیایید بر سَرِ قبر پیامبر که آنجا خبر می‌دهم. گفت: یا اهل یثرب! یا اهل مدینه! بدانید از مردها فقط امام سجاد و امام باقر‎ (علیهما السلام) باقی مانده‌اند، همه را شهید کردند. 



عبدالله جلو آمد و دنبال زینب می‌گردد. حضرت زینب (علیها السلام) صدایش زد: عبدالله! مگر مرا نمی‌شناسی؟ عبدالله گفت: زینب تو که موهایت سفید نبود. زینب (علیها السلام) گفت: از غصه برادرم حسین موهایم سفید شد. خدا می‌داند مدینه چه خبر شد!    



حالا ای مسلمان! این دهه عاشورا لهو و لعب را کنار بگذار! برو فکری برای مسلمانی‌ات بکن! آیا با این حرفها نقش داری یا نه؟! آخر چه نقشی داری که هنوز از لهو و لعب دست برنداشته‌ای!؟ 



وقتی امام حسین (علیه السلام) شهید شد، امام صادق (علیه السلام) آمد و یک خانه در کربلا خرید و از اول دهه مدام حسین، حسین می‌کرد. روی پایش می‌زد و می‌گفت: اول جدم را کافر کردند و بعد او را کشتند! حضرت، مرتب حسین، حسین می‌گفت. 



کربلا دارد حسین، حسین می‌گوید؛ اما تو آنقدر بی‌غیرتی که می‌خندی!!؟ به تمام آیات قرآن! راست می‌گویم: مردم می‌رفتند زیارت امام حسین (علیه السلام) و بعد به تماشای تلویزیون می‌رفتند!! تو کربلا آمدی! چه خبر است؟ در کوچه‌ها که می‌رفتم، می‌گفتم: اینجاست که حسین آمده! اینجاست که زینب آمده! اما تمام آن‌ها ماهواره‌هایشان روشن بود! این است که می‌گوید اگر در آخرالزمان با دین از دنیا رفتی، ملائکه تعجب می‌کنند.     



بیا دست از این کارهایت بردار تا امام حسین (علیه السلام) به تو تزریق شود!! 



آخر عزیز من! تو چه دلی داری!؟ تو چه مسلمانی هستی که (این طوری) به زیارت امام حسین (علیه السلام) آمدی!؟ تو امام حسین (علیه السلام) را زیارت کردی، یا پنجره‌ها را بوسیدی و آمدی!؟ تو با خنده رفتی و با خنده برگشتی. آیا جایی که علی اصغر تیر خورده اشک ریختی؟ آیا آنجا که زینب (علیها السلام) را سوار کردند و به اسیری بردند، اشک ریختی؟ 



آخ! آخ! آخ! آخ! 



حالا می‌گوید هر کدام از شما با دین از دنیا بروید، ملائکه متعجّبند!! 



یا علی 

‎




ارجاعات



	↑ 

(سوره الأحزاب، آیه 33)

   



 




	↑ 

(سوره الكهف، آیه 9)
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