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 تْشاىادتّ٘ات ٍ ػلَم اًؼاًٖ داًـگاُ  ٓداًـكذ ٔفلؼفؿَُ٘ ًاهِ 
 

-ٖػلو) ٖػلو ٕا ِ ًٍّٗف سْفاى، ؼاًٍگبُ ٖاًىبً لَم ٍ ربّ٘اؼث ٓؼاًٍكؽ ٔفلىف ٔفّلٌبه ؼٍ

 فٗق ٌفش ثِ آى ؼـ همبلِ فيٗدؿ ظٌٗفا كِ اوز ٖفلىف هغبلؼبر ٓضَق ؼـ( ٖدمٍٍّ

 :اوز

 هقالِ ٖکلّ ّٕاٖ ظگٍٗ. 1

 ِثبٌؽ( ىٌؽگبىًَٗ) ىٌؽًَُٗ مبر٘سطم ٔدً٘ش ؽٗثب همبل. 

 ِٔهدلّ ثِ ؽًٗجب كً٘ ٕؼاٍـ ماسوب سب ٍ ثبٌؽ ٌؽُ هٌشٍف ٕگفٗؼ ًٍّٗٔف ـؼ ؽًٗجب همبل 

 .ٌَؼ ففوشبؼُ ٕگفٗؼ

 اوز ِّٗفٗسطف ئزّ٘ ًْٖٗب ؽٗ٘سأ ثِ هٌَط همبلِ زبح. 

 ّوبهبًِ ؼـ ىٌؽًَُٗ ٌٖػّ ِٔفط ثِ ،سطفٗفِٗ ئزّ٘ ؽٗ٘سأ اق ده فيٗدؿ ٖگَا 

 .ٌؽ غَاّؽ ففوشبؼُ

 اوز ىٌؽًَُٗ ٓؽػْ ثف همبلِ ٕهطشَا ٍ هغبلت زّ٘هىئَل. 

 ٍٗاوز آقاؼ آى ٕهطشَا ف٘٘سغ ثؽٍى همبلِ ٖفٌ ٍ ٖاؼث ًٗفاٍٗ ؼـ هدلِّ فاوشبـ. 

 ٌَؼ (ٍالُ 8000 سب) ِفطِ ىز٘ث اق ً٘ث ؽًٗجب ٍخِ  رّ٘ ثِ همبلِ ضدن. 

 ٔـٌش ل،٘سطّ بٗ هٗسؽـ هطلّ ؼاًٍگبُ ،ٖػلو ٔهفسج ىٌؽگبى،ًَٗ/ىٌؽًَُٗ كبهل ًبم 

 .ٌَؼ ِو٘ضو ٕا خؽاگبًِ ِٔفط ؼـ ىٌؽًَُٗ سلفي وبـٌُ ،ٖؼاًٍگبّ ٔبًبهٗـا ،ٖل٘سطّ

 ٌِؽ ًػَاّؽ ثبقگفؼاًؽُ ٌؽُ، اـوبل ّٕب  همبل. 

 ًٍٖبً ثِ سْفاى ؼاًٍگبُ ٖفبـو اؼة ٔهدلّ ٔوبهبً كٗعف اق سٌْب همبلِ اـوبل 

https://jop.ut.ac.ir  وبهبًِ ثِ ٍـٍؼ» ٌٔٗگك كٗعف اق ؽٗثب اثشؽا كبـ يٗا ٕثفا) اوز فٗدؿ  اهكبى» 

 .(ؽ٘كٌ ًبم ثجز وبهبًِ ؼـ

ٌؽگبى ٍ ؼـج ًَٗىٌؽٓ هىئَل، ؼل٘مبً ثفاوبن آى ز٘كٕ غَاّؽ ثَؼ ًَٗى ت٘سفس :هْن تزکش

ٔ تؼْذًاهفشم كِ ًَٗىٌؽٓ هىئَل ؼـ قهبى اـوبل همبلِ ؼـ ففم وبهبًِ سكو٘ل كفؼُ اوز ٍ ؼـ 

اًؽ؛ لؿا ضفٍـٕ اوز ثفإ  ٍ آى ـا اهضب كفؼُ  ً٘ك ّؤ ًَٗىٌؽگبى ثِ آى الفاـ كفؼُ اصالت اثش

سفس٘ت ًَٗىٌؽگبى ٍ اًشػبة ًَٗىٌؽٓ هىئَل لجل اق اـوبل همبلِ ثِ ًظف ًْبٖٗ ـو٘ؽُ ثبٌ٘ؽ ٍ 

ضشوبً ثب  اـفبع غَؼ ً٘بق ؼاـًؽ، لاقم اوز اٗي هَضَع ؼاًٍدَٗبى ؼكشفٕ كِ همبلِ ـا ثفإ ؼ

ٍخِ اهكبى سغ٘٘ف ووز ٍ سفس٘ت ًَٗىٌؽگبى ثؼؽ اق  ِ ّ٘رؼاًٍگبُ غَؼ ّوبٌّگ كٌٌؽ؛ قٗفا ث

 .ِؽٍـ گَاّٖ دؿٗفي ٍخَؼ ًؽاـؼ

ٌؽٓ هشي  ٗبثٖ ده اق سكو٘ل ٍ اهضب ّوفاُ ثب فبٗل اِلٖ همبلِ، فبٗل هٍبثْز فشم تؼْذًاهِ

 .ٍ فبٗل هٍػّبر ًَٗىٌؽگبى دَ٘وز ٌَؼ ففم سؼبـْ هٌبفغكبهل همبلِ، 
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 هقالِ ٕاجضا. 2

 ثبٌؽ همبلِ ٕهطشَا بًگف٘ث ٍ بٗگَ كِ همبلِ ٖكلّ ًبم: ػٌَاى. 

 ٖل٘سطّ ٔـٌش ،ٖػلو ٔهفسج ىٌؽُ،ًَٗ ٖغبًَاؼگ ًبم ٍ ًبم ٌبهل: ىٌؽًَُٗ هٍػّبر، 

 .ل٘سطّ بٗ هٗسؽـ هطلّ ؼاًٍگبُ

 ٌبهل( ٍالُ 250 سب 200 ي٘ث) هطؽٍؼ ّبٕ­ ٍالُ ثب همبلِ اق ٖخبهؼ ٌفش: ؽُ٘زك 

 .ّب  بفشِٗ ٍ ك٘سطم ـٍي ّؽف، هىئلِ، بى٘ث اق ٖكلّ ٕفٗسَّ

 ُآهؽُ ؽُ٘زك هشي ؼـ ضشوبً كِ ٖسػّّّ ٍٓال ّفز سب دٌح ٌبهل: ٕؽ٘كل ّبٕ  ٍال 

 .ؽثبٌ ّب  ٍالُ فٗوب اق ً٘ث همبلِ ؼـ آًْب زّ٘اّوّ ٍ ثبٌٌؽ

 ِٖدمٍٍّ ّٕبِ ٘ففض ٍ ّب دفوً ٌِ،ٍ٘٘د ؾكف ٍ ّؽف هىئلِ، بى٘ث ٌبهل: همؽّه ٍ ...

 .(اخوبل ثِ) همبلِ

 ّٕبٕ ثٌؽ ن٘سمى ل،٘سطل ٍ ثطث ،ًٕظف ٖهجبً همبلِ، ٖاِل هشي ٌبهل: ٖاِل ٓكف٘د 

 .ٖٗهطشَا

 آى ثِ همبلِ ٖع ىٌؽًَُٗ كِ دمًٍّ اق ثفآهؽُ ؽ٘هف ٍ ٖهٌغم حًٗشب ٌبهل:   دًِ٘ش 

 .اوز بفشِٗ ؼوز

 ؽآٗ ٖ ه دًِ٘ش اق ده ٕضفٍـ طبر٘سَض ٍخَؼ ؼـَِـر:   ًٌَز ٖ د. 

 هدلِّ ًٔبه ٌَُ٘ ٕثفهجٌب همبلِ اـخبػبر ٖىًَٗ فْفوز: هٌبثغ. 

 للن ثب :ٖى٘اًگل ٓؽ٘زك Times New Roman  ٓٓزك٘ؽ ٔثبٗؽ ػٌ٘بً سفخو 9ثب اًؽاق 

  .ٍالُ ثبٌؽ 300سب  -250فبـوٖ ث٘ي 
 ٖكلوِ سٌظ٘ن ٌَؼ كِ ٌبهل  1200اٗي زك٘ؽُ ثبٗؽ ؼـ  :چك٘ذٓ هثؼَط اًگل٘ؼ

عفش هىئلِ، اّو٘ز هىئلِ، اّو٘ز هَضَع، وؤال اِلٖ، ٌَُ٘ دمًٍّ ٍ ٌفش 

ّبٕ آى )ّفكؽام ؼـ دبـاگفافٖ هىشمل( ّوفاُ ثب اـخبع  هػشّفٕ اق ًشبٗح سطم٘ك ٍ ؼاؼُ

 .ٍ ... ثبٌؽثِ ثفغٖ اق هٌبثغ ٍ خؽاٍل 

 هتي ن٘تٌظ َٓ٘ؿ. 3

 ِِٔفط ثف ؽٗثب همبل A4، ِلَسَن.آـ ٕآ( فًَز) للن ث (IRLotus) ٍ ٔفبِل ثب 13 ٓاًؽاق 

 ٍ 5/4 ثبلا اق ؽٗثب فبِلِ يّ٘وسٌ. ثبٌؽ ٌؽُ ًٌَشِ( word) دفؼاق  ٍالُ ظ٘هط ؼـ 1 وغف

 كِ َِٖـس ؼـ) ؽثبٌ هشفٖ وبًش 5/4 ّفكؽام زخ، ٍ ـاوز اق ٍ هشفٖ وبًش 5/3 ِفطِ يٗ٘دب

 ٍ ؽ٘كٌ ؼاًلَؼ ٍ خىشدَ ـوبًٖ ّبٕ ٌَـإ ػبلٖ اعلاع ثب ػٌَاى فًَز گلَگ ؼـ ؽًٗؽاـ ـا بؼٌؽُٗ فًَز

 .(ؽ٘ؼّ لفاـ غَؼ ّٕب فًَز ٔدٌَ ؼـ

 ؼـٍى كِ ٖهغلج ّف ٍ ٌؼفّب دفاًشك، ؼاغل اـخبػبر هٌبثغ، ،ٕؽ٘كل ّبٕ  ٍالُ ؽُ،٘زك 

 .ٌَؼ ِشًٌَ 10 ٓاًؽاق ثب ٖى٘اًگل ؼـ ٍ 11 ٓاًؽاق ثب ؽٗثب ٖفبـو ؼـ ؽ،ٗب٘ث خؽٍل ٍ دفاًشك



 ّف فٗق ًػىزِ وغف الجشِ ٌَؼ؛ ٌفٍع ٖسَـفشگ هشفٖ وبًش نً٘ ثب ثٌؽ، ّف ٕاثشؽا 

 .ثبٌؽ ؼاٌشِ ٖسَـفشگ ؽًٗجب ػٌَاى،

 کٗ ثب ٍ ٖاِل هشي اق خؽا غظ، وِ اق ٍشف٘ث هشيِ اق هىشمل نِ٘هىشم ّبٕ لَل  ًمل 

 گًَِ يٗا. ؼٌَ ًٌَشِ 11 ٓاًؽاق ثب ٍٖل للن، ّوبى ثب ٍ ّفعفف اق ٖسَـفشگ هشف ٖ وبًش

 .فًؽ٘گٖ لفاـًو َهِ٘گ ؼـ ٌَؼ،ٖ ه ًٌَشِ خؽا َِـر ثِ كِ ّب لَل ًمل

 ًّف ػٌَاى. ٌَؼ ٖ ه ٌفٍع ؼاـؼ، اغشّبَ همؽهِ ثِ كِ 1 ثػً ثب همبلِ ّٕب ثػ 

 ًٌَشِ (ثَلؽ) بُ٘و ٍ خؽا گفٗكؽٗ اق ؽ٘وف وغف کٗ ثب ؽٗثب ّب  فثػًٗق ٍ ٖاِل ثػً

 .ًٌَؽ

 فٗق بًگف٘ث كِ. 4-1-3: هثبل كٌؽ؛ سدبٍق ِٗلا وِ اق ؽًٗجب همبلِ ّف ّٕب فثػًٗق 

 .اوز همبلِ وَم ثػً اق ٖثػٍ

 ِكَزک ضفف ثب ي٘لاس ّبٕ ًٌَز ٖ د فٗوب قثبى، ؼوشَـ اَِل ًبم ٍ غبَ ٖاوبه خك ث 

 .ٌَؼ آغبق

 ؼاؼى ؼـ اففاط اق ٍ ثبٌؽ ؼاـ  ؼًجبلِ ؽٗثب همبلِ بىٗدب سب آغبق اق ّب ًٌَزٖ د ٌٓوبـ 

 .ٌَؼ ةاخشٌب ًٌَز ٖ د

 ؼـ كبـثفؼ، يً٘ػىش اق لجل آًْب فْفوز ًبآٌٌب، اغشّبـار اق اوشفبؼُ َِـر ؼـ 

 .ٌَؼ ؾكف ًٌَزٖ د

 ًِْٕبؼّب بٗ وبقهبى ٖهبل هٌبثغ اق همبلِ ٘ٔسْ ؼـ ىٌؽگبىًَٗ بٗ ىٌؽًَُٗ زٌبًس 

 .ٌَؼ اٌبـُ هغلت يٗا ثِ ًٌَز ٖ د ؼـ اًؽ، كفؼُ اوشفبؼُ ٖغبِ

 ٕاثكاـّب اق آى لثباه ٍ ٖؼـغش ًٕوَؼاـّب ٘ٔسْ ؼـDraw ، Table ٍ Equation ظ٘هط ؼـ 

Word ُبٍـؼً٘ ٍخَؼ­ ثِ ٖهٍكل ًْٖٗب ًٔىػ ؼـ آًْب ن٘سٌظ سب ٌَؼ اوشفبؼ. 

 ثبٌؽ ٖبد٘د ٌٓوبـ ٕؼاـا ؽٗثب فٗسّبٍ ٍ ًوَؼاـّب ّب، هثبل ٘ٔكل. 

 ًٔىػ للن اق ًبآٌٌب، ٍٖٗگَ بٗ قثبى ثِ هفثَط ّبٕ ؼاؼُ ٖىًَٗ ٍاج ؼـ Doulus Sil IPA 

 .ٌَؼ اوشفبؼُ

 ؼـ وفّن دٍز ّٕب ٌوبـُ ٖع ؽٗثب ِفطِ ّف ّٕبٖ دبٍـل ٌؽ گفشِ كِ عَـ ّوبى 

 اق ّب ًٌَز ٖ د ٌٓوبـ ٕثفا ٌَؼٖ ه ؽ٘سأك ضوٌبً .فًؽ٘لفاـگ دًِ٘ش اق ثؼؽ ٍ همبلِ ًٌَزٖ د

 اثكاـ ثب ٍ ؽ٘كٌ خٗسب ـا هَـؼًظف ٌٓوبـ ٖؼوش َِـر ثِ ثلكِ ؽ،ً٘كٌ اوشفبؼُ refrences اثكاـ

superscript (سَاى )ِٔثفگ ؼـ 2 سَاى ثِ كهٗا ٌكل ثِ ك home  ُػؽؼ ؼاـؼ، ٍخَؼ دفؼاق ٍال 

 هبًٌؽ ؼـوز كِ  عَـٕ  ثِ ؽ؛٘لفاـؼّ هشي ٕثبلا ٔگٌَ ؼـ ٍ ؽ٘كٌ كَزک ـا ٌؽُ ­خٗسب

 .ٌَؼ ٖ ه ـففًه اثكاـ اق اوشفبؼُ ثب اـخبع ٌٓوبـ
 

 

 

 



 هٌاتغ تِ اسجاع َٓ٘ؿ. 4
 

 هتي داخل اسجاع. 1-4

 ثِ ٕبقً٘. ِفطبر بٗ ِفطِ/خلؽ: اثف ًٍف عٗسبـ هؼفٍف، ًبم بٗ هؤلّف ٖغبًَاؼگ مًب 

 ًٌَؽ؛ ًٌَشِ زخ ثِ ـاوز اق اػؽاؼ يّ٘وسٌ. ىزً٘ ِفطبر ٌٓوبـ ٕثفا «َ» ًٌَشي

 .(100-4/98: 1366 هلاِؽـا،): هثبل

 ٌٕبجه ثف آثبـ آى اق ّفكؽام ٌَؼ، ؼاؼُ اـخبع ىٌؽًَُٗ کٗ اق اثف زٌؽ ثِ هشي ؼـ اگف 

 .ٌؽ غَاّؽ هٍػُّ اثف ًبم ثب ،ٖبًٗدب هٌبثغ ؼـ ٍ ٌَؼٖ ه ک٘سفك ًٍف عٗسبـ سفبٍر

 ثب ٌَؼ، ؼاؼُ اـخبع وبل کٗ ؼـ هؤلّف کٗ اق ٌؽُ زبح اثف ؼٍ ثِ كِ  ٖؼـَِـس 

 ًبم اق ثؼؽ ٖؼٌٗ ؽ؛٘كٌ كٗهشوب ّن اق ـا آًْب زبح، وبلِ كٌبـ ؼـ «ة» ٍ «الف» ًٌَشي

 ،ًٖظبه) هثبل ٕثفا ٌَؼ؛ ًٌَشِ «ة» بٗ «الف» ّوفاُ ثِ زبح وبل هؤلّف، ٖغبًَاؼگ

 .(26: الف1389

 ِبىٗدب ؼـ آى اـخبع ؼـ ٌَؼ، ًمل ٍٕ اق ٖهغلج ٍ اٌبـُ ٖهؤلف ًبم ثِ هشي ؼـ زٌبًس 

 ٌَؼ؛ ٖ ه ٕغَؼؼاـ ىٌؽًَُٗ ًبم سكفاـ اق ٍ اٌبـُ هَـؼًظف ِٔفط ٍ وبل ثِ سٌْب لَل، ًمل

 دفاًشك ؼـٍى وبل، سٌْب ًجبٌؽ، هؽًظف ٖبِغ ِٔفط كِ ٖؼـَِـس ٍ (125: 1351) هثل

 .فؼگٖ٘ لفاـه

 ًبِفغىفٍ هثل ٌَؼ؛ٖ ه اًدبم ىٌؽًَُٗ اٌْف ًبم ثِ ن،ٗلؽ هٌبثغ ثِ اـخبع ٍ ًِ 

 .ٖبًٗلجبؼ

 (هٌاتغ) ٖاًٗپا اسجاع. 2-4

 کتاب تِ اسجاع. 1-2-4

 ثؼؽ فبِلِ کٗ ثب دفاًشك ؼـٍى) اثف ًٍف عٗسبـ هؤلف، بمً هؼفٍف، ًبم بٗ هؤلّف ٖغبًَاؼگ ًبم 

 هطلّ زبح، ًَثز خلؽ، هشفخن، بٗ هّطّص ٖغبًَاؼگ ًبم ٍ ًبم كشبة، ًبم ،(ىٌؽًَُٗ ًبم اق

 .(«اًشٍبـار» ٍٓال ؾكف ثؽٍى) ًبٌف ًبم ًٍف،

 ؼـ آى لفاـؼاؼى بٗ( ثَلؽ) كفؼى بُ٘و اق ي،ٗثٌبثفا ٌَؼ؛ٖ ه ًٌَشِ( ک٘فاًٗا) كح كشبة ًبم 

 .ؽ٘كٌ ك٘دفّ َهِ٘گ
 

 قالِه تِ اسجاع. 2-2-4

 (ىٌؽًَُٗ ًبم اق ثؼؽ فبِلِ کٗ ثب دفاًشك ؼـٍى) اثف ًٍف عٗسبـ هؤلف، ًبم هؤلّف، ٖغبًَاؼگ ًبم، 

 ٖاِل ػٌَاى ، هشفخن بٗ هّطصّ ٖغبًَاؼگ ًبم ٍ ًبم ،(َهِ٘گ ؼاغل) همبلِ ٖاِل ػٌَاى

 ٌوبـُ ـ،باًشٍ وبل بٗ ؼٍـُ ،...(ٍ هدلِّ ٍٓال ؾكف ثؽٍى ٍ ک٘فاًٗا) هدلِّ ٍ فّلٌبهِ بٗ ؼاًٌٍبهِ

 .اوز آهؽُ آى ؼـ همبلِ كِ ِٖفطبس ،(ي)

 ٌَؼ ٖ ًو بُ٘و بٗ كح ٍ فؼگٖ٘ لفاـه َهِ٘گ ؼـ سٌْب همبلِ ػٌَاى. 
  



 ًاهِ  اىٗپا تِ اسجاع. 3-2-4

 ًبم اق ثؼؽ فبِلِ کٗ ثب دفاًشك ؼـٍى) ؼفبع وبل هؤلف، ًبم هؤلّف، ٖغبًَاؼگ ًبم 

 ٍ ؼاًٍگبُ ًبم ـاٌّوب، اوشبؼ ٖغبًَاؼگ ًبم ٍ ًبم ٌؽُ، ؼفبع همغغ ـوبلِ، ػٌَاى ،(ٌؽُىًَٗ

 .ؼاًٍدَ ل٘سطّ هطلّ ٓؼاًٍكؽ

 اـٌؽ ٖكبـٌٌبو ًبهٔ  بىٗدب ػٌَاى ٍ ٌَؼٖ ه ًٌَشِ( ک٘فاًٗا) كح ٕؼكشف ٔـوبل ًبم 

 .ٌَؼ ٖ ًو بُ٘و بٗ كح ٍ فؼگٖ٘ لفاـه َهِ٘گ ؼـ سٌْب
 اػٌاد ٍ ٖخطّ ًٔؼخ تِ اسجاع. 4-2-4

 ًىػِ، ٌٓوبـ ،ٖػكى ًٔىػ بٗ ٖغغّ ٔـوبل بٗ كشبة مبً هؤلف، ًبم هؤلّف، هٍَْـ ًبم 

 .ًٕگْؽاـ هطلّ

 َ٘آـٌ ًبم ،ٖؼوشفو ٍ ٕثٌؽ عجمِ ٌٓوبـ وٌؽ، ػٌَاى ،ٖػٗسبـ اوٌبؼ ثِ اـخبع ؼـ ٍ 

 ،ًٕگْؽاـ هطلّ ٍ لن٘كفٍف٘ه ٌٓوبـ ؾكف كشبة، هٍػّبّر ثف افكٍى ّب  لن٘كفٍف٘ه ٕثفا

 .اوز ٍٕـضف
 ٖشًتتٌٗا ّٕا  ٍتگاُ تِ اسجاع. 5-2-4

 فبِلِ کٗ ثب دفاًشك ؼـٍى) ٍثگبُ ؼـ هغلت ؼـج عٗسبـ هؤلف، ًبم هؤلّف، ٖغبًَاؼگ ًبم 

 .ٍثگبُ ٖك٘الكشفًٍ ًٍٖبً ،(َهِ٘گ ؼاغل) اثف بٗ همبلِ ػٌَاى ،(ىٌؽًَُٗ ًبم اق ثؼؽ

 هَضَع آى اق هكشَة هٌبثغ كِ اوز ٖقهبً ٍ ضفٍـر ضؽّ ؼـ ٖهغبلج ي٘زٌ ثِ اـخبع 

 .ًجبٌؽ هَخَؼ
 كاتً شٗػا.5

 ثبٌؽ ًفف وِ اق ٍشف٘ث ؽًٗجب همبلِ ىٌؽگبىًَٗ سؼؽاؼ. 

 اـٌؽ ٖكبـٌٌبو آهَغشگبى ؼاًً كً٘ ٍ ٕؼكشف ٍ اـٌؽ ٖكبـٌٌبو بىٗؼاًٍدَ همبلار 

 همبلِ ًگبـي ؼـ كً٘ ٖػلو ئزّ٘ ٕاػضب اق ٖكٗ كِ ٌَؼٖ ه ٖثفـو َِٖـس ؼـ سٌْب

 .ٌَؼ ؽ٘ل ىىٌؽگبًَٗ ٖاوبه خك كً٘ ٍٕ ًبم ٍ ثبٌؽ ٌشِؼا ًظبـر ٍ هٍبـكز

 دبٍـلٖ ّف  ؼـ ي٘لاس ضفٍف ثب همبلِ هشي ؼـ ؼٌَاـ، ّٕب ًبم ٍ ي٘لاس ٖاوبه سلفظ

 ِفطِ ؼـج ٌَؼ.

 ؽٗآ ٖ ه دبٍـلٖ ؼـ اـخبع، اق ف٘غ ٕگفٗؼ ٖاضبف ص٘سَض ّف. 

 ٌَؼ ٖ ه آى يٗگكٗخب اثف ًبم ًجبٌؽ، هؼلَم هؤلّف ًبم كِ ٖ َِـس ؼـ هٌبثغ ثػً ؼـ. 

 هٌبثغ وذه ٍ ؽٗآ ٖ ه ثػً کٗ ؼـ ٖػفث ٍ ٖفبـو هٌبثغ اثشؽا هٌبثغ فْفوز ؼـ 

 .ٌَؼ ٖ ه ؾكف خؽاگبًِ ٖثػٍ ؼـ...  ٍ ٕففاًىَ ،ٖى٘اًگل
  هٌبثغ فبـوٖ ٍ ػفثٖ همبلِ لاقم اوز ثِ اًگل٘ىٖ سفخوِ ًٌَؽ ٍ ؼـ اًشْبٕ همبلِ لفاـ

 گ٘فًؽ.

 ٌَؼ ًٌَشِ خؽا ؽًٗجب ّب كشبة وزفْف اق همبلار فْفوز هٌبثغ، فْفوز ؼـ. 



 وغف ٕثفا ٌؽ، وغف کٗ اق ً٘ث ٖهٌجؼ هٍػّبر كِ ٖ ؼـَِـس هٌبثغ زفْفو ؼـ 

 .ٌَؼ دبؼٗا ٖسَـفشگ هشف ٖ وبًش نً٘ ؼٍم

 ٌَؼ ك٘دفّ هٌبثغ فْفوز ّٕب هؽغل آغبق ؼـ فُ٘س غظ لفاـؼاؼى بٗ گؿاـٕ  ٌوبـُ اق. 

 ّوبى لَاػؽ اق اٍّل، ضفٍف ٌَشيً ثكـگ ٕثفا هػشلف، ّبٕ قثبى اق هٌبثغ ًمل ؼـ 

 ثب ٖاوبه ٖثبل غبَ، ٖاوبه خك ففاًىِ قثبى ؼـ هثلاً كِ هؼٌب يٗا ثِ ٌَؼ؛ ٕفٍ٘د قثبى

 ثكـگ ضفٍف ثب ٕؼوشَـ اون ،ٖآلوبً قثبى ؼـ كِ ٖ ؼـضبل ًٌَؽ،ٖ ه ٌفٍع كَزک ضفٍف

 ....  ٍ كَزک ضفٍف ثب كلوبر ٖثبل ٍ ٌَؼ ٖ ه ًٌَشِ
 ِفطِ کٗ ـؼ ً٘ك ٍ ؼـج وبهبًِ ففم ؼـ ثِ ٌفش قٗف ؽٗثب ىٌؽگبىًَٗ ّٔو هٍػّبر 

 :ٌَؼ ٕثبـگؿاـ وبهبًِ ؼـ خؽاگبًِ ٍُـؼِ

 بـ٘ؼاًٍ بـ،ٗاوشبؼ ٌبهل ٍٕ ٔهفسج اوز لاقم اوز ٖػلو ئزّ٘ ػضَ اگف: ووز 

 يٗا ف٘غ ؼـ ٌَؼ، هٍػُ هٗسؽـ هطل ؼاًٍگبُ ٍ ٖؼـو گفٍُ كً٘ ٍ اوشبؼ بٗ

 هطل ؼاًٍگبُ ٍ ـٌشِ ؾكف ثب «غشِآهَ ؼاًً» بٗ «ؼاًٍدَ» ػٌَاى اق َِـر

 .ٌَؼ فبؼُشاو ل٘سطّ

 ٌَؼ ؽ٘ل )هىئَل( همبلِ ف٘گ٘د ٓىٌؽًَٗ ّوفاُ ٌٓوبـ ضشوب: سلفي. 

 ٌَؼ ؽ٘لگبى ىٌؽًَّٗؤ  ٖؼاًٍگبّ ٔبًبهٗـا. 
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Problem Articulation 

In the post-secular landscape, modern humanity confronts a twofold estrangement: alienated by 

modernity’s reductive empiricism and unsettled by pre-modern dogmatism’s static absolutes 

(Gadamer, 2004). In response to this disorientation, the question reemerges: can symbolic ontologies 

from antiquity guide renewed engagement with meaning and presence? Iranian luminous traditions-

from Mithraic cosmologies to Suhrawardī’s metaphysical architecture-offer more than myth; they 

articulate ontological grammars rooted in light as both the ground of being and the axis of return 

(Corbin, 1971; Nasr, 1987). Despite their depth, these traditions remain underexplored within 

contemporary philosophical hermeneutics. This study addresses that gap by proposing salūk-i nūrānī 

(luminous ascent) not as abstract mysticism, but as a structure of existential transformation and 

meaning-disclosure. Here, light is examined not merely symbolically but as the very condition of 

intelligibility and becoming (Suhrawardī, 1993: 108; Widengren, 1951: 96). In this framework, Farr-e 

Izadi-the divine radiance in Khosrowanian thought-is reinterpreted not only as sacred legitimation but 

as an ontological marker of inner readiness: a luminous event within the seeker that signals receptivity 

to truth. Thus, luminous ascent becomes a dynamic process, merging metaphysics with hermeneutics 

to form a living grammar of participation, presence, and spiritual emergence. 

Research Significance 

This research holds both methodological and philosophical significance. Iranian light cosmologies 

represent an intricate synthesis of ethics, metaphysics, and aesthetics (Boyce, 1982), offering an 

experiential ontology wherein light acts not as metaphor but as the grammar of being itself (Nasr, 

1993). The study contributes to Gadamerian hermeneutics by extending dialogical interpretation to 

non-Western metaphysical systems, showing tradition as a participatory horizon rather than a static 

archive (Gadamer, 2004: 295). Through this lens, texts such as Ḥikmat al-Ishrāq and Mithraic ritual 

symbology reveal luminous ascent (salūk-i nūrānī) as an existential process of unveiling. Rather than 

treating light as symbolic ornamentation, the study repositions it as ontological substance, mediating 

both knowledge and being (Suhrawardī, 1993: 154). In Mithraism, the soul’s passage through seven 

spheres culminates in solar rebirth (Ulansey, 1989), while in Suhrawardī’s cosmology, ascent toward 

nūr al-anwār reflects intensifying illumination (Corbin, 1993: 112). These structures unify cosmology, 

epistemology, and sacred anthropology into a single metaphysical axis. Architectural elements like 

domes and visual forms in epics such as Haft Khān (Ferdowsi, 1997; Nezami, 2002) echo this 

ontological rhythm. Within the Khosrowanian system, Farr-e Izadi-the divine radiance-does not 

merely sanctify but awakens latent readiness for transformation. This luminous trajectory aligns with 

Gadamer’s hermeneutic circle (Gadamer, 2004: 293), wherein understanding unfolds through the 

interplay of part and whole, self and tradition. Salūk-i nūrānī thus emerges as a culturally embedded 

model of spiritual becoming,bridging myth, philosophy, and metaphysical participation. 

Central Question 

At the heart of this inquiry lies a fundamental hermeneutic challenge: How might the structure of salūk-i 

nūrānī-the luminous ascent in Iranian spiritual traditions-be reconfigured through the lens of Gadamerian 

philosophical hermeneutics? The investigation asks whether light can be approached not only as a 

metaphysical metaphor but as a condition of ontological openness, enabling both self-transformation and 

the emergence of meaning. How does the symbolic journey from darkness into light-so central to Mithraic 

rites, Suhrawardī’s illuminationism, and the Khosrowanian reception of Farr-e Izadi,parallel the 

hermeneutic event of understanding as fusion of horizons (Gadamer, 2004: 308)? Sub-questions explore 

the implications of abandoning the ideal of the dispassionate interpreter. What occurs when the seeker of 

knowledge becomes existentially implicated in the very tradition it engages? Through comparative 

analysis, the study demonstrates that the ascending ontological stages in Suhrawardī’s hierarchy of lights 

and the celestial initiations in Mithraism echo the movement of interpretive self-reconstitution in 

Gadamer’s thought. In this light, Farr-e Izadi appears not only as a sacred sign but as a transformative 

horizon, an inner illumination that both invites and conditions hermeneutic participation. 
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Philosophical Methodology 

This research utilizes Gadamer’s philosophical hermeneutics as its primary framework, emphasizing 

concepts such as pre-understanding (Vorverständnis), the fusion of horizons 

(Horizontverschmelzung), and the historicity of understanding. Texts are not read as closed archives, 

but as dialogical horizons that require participation and co-constitution (Gadamer, 2004: 270). The 

study conducts close readings of primary sources, including Ḥikmat al-Ishrāq, Mithraic inscriptions, 

and Persian philosophical narratives. It also interprets symbolic architecture (e.g., domes, muqarnas), 

ritual patterns (sevenfold purification), and visual motifs (illumination in miniatures) as hermeneutic 

phenomena-texts in their own right (Chelkowski, 1975; Beck, 2006). By synthesizing textual and 

visual-symbolic elements, the research demonstrates how ascent is mapped both ontologically and 

semantically, where movement through space, color, and form reflects existential transformation. 

Analytical Findings 

The findings reveal that luminous ascent operates through a triadic schema: purification (ethical 

refinement), unveiling (epistemic encounter), and return (ontological integration). This tripartite 

movement-encoded in Mithraic initiation rites, Suhrawardī’s metaphysical cosmology, and Persian 

literary structures-functions as a universal model of transformative understanding (Ulansey, 1989; 

Corbin, 1993). The interpreter, like the initiate, is shaped by iterative encounters with symbolic and 

ontological horizons. The recurrence of the number seven-manifest in planetary gates, architectural 

domes, and literary epics-serves as a metaphysical logic for gradual enlightenment, resonant with the 

hermeneutic spiral (Nezami, 2002). Light emerges not merely as a semiotic signifier but as an 

ontological mediator: both the condition and destination of truth. Within this schema, the concept of 

Farr-e Izadi assumes a pivotal role, particularly in Khosrowanian philosophy. It represents the first 

divine radiance manifest in the worthy seeker, signaling the readiness to ascend. Farr is thus not 

simply a symbol of divine favor, but a precondition for participation in luminous transformation . 

Beyond textuality, sacred architecture embodies metaphysical ascent through spatial hierarchies. 

Layered domes, axial illumination, and ascending muqarnas enact a material choreography of spiritual 

elevation (Ghirshman, 1964; Nasr, 1993). This sensory-spatial movement aligns with Gadamer’s 

thesis that understanding is grounded in our being-in-the-world (Gadamer, 2004: 262). Color also 

functions as metaphysical intensity. Gold, lapis, and crimson in miniatures and shrines do not mimic 

natural light but invoke its presence symbolically. This chromatic saturation enacts a luminous 

phenomenology, whereby vision becomes active unveiling (Suhrawardī, 1993: 174). Poetic structures-

especially in Nezami and Attar-mirror this tripartite movement. Their protagonists traverse darkness, 

attain illumination, and return transformed. Such narratives not only depict ascent but enact it, 

affirming Gadamer’s claim that understanding is participatory (Gadamer, 2004: 295). Ultimately, 

luminous ascent offers a non-linear temporality of hermeneutics: recursive, embodied, and radiant. It 

reconfigures ancient tradition as a living horizon of transformation. 

Conclusion 

This study finds that the concept of luminous ascent (salūk-i nūrānī) in Iranian spiritual traditions, when 

approached through Gadamerian hermeneutics, transcends symbolic or theological confines and becomes 

an existential pathway to understanding. Light is not merely a metaphor but a foundational mode of being, 

bridging perception, presence, and transformation. Traditions such as Mithraism, Illuminationist 

philosophy, and Khosrowanian wisdom reveal themselves not as static legacies but as interpretive 

processes, where both seeker and interpreter evolve through stages of purification, unveiling, and return. 

These stages mirror the dialogical structure of hermeneutic engagement, where meaning is not extracted 

but lived and embodied. At the heart of this ascent lies Farr-e Izadi, not as a mythic ornament but as an 

existential readiness for illumination. It signals the inward capacity to receive and reflect the divine, 

anchoring spiritual progression in both cosmology and self-transcendence. Ultimately, luminous ascent 

emerges as a living grammar of becoming, where light is not a distant symbol but the very space in which 

understanding unfolds, inviting continual renewal of meaning through embodied participation.  
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 5 ... قباستاى تا حىوت اضزا زاىیا یًَر یّا در سٌت یساختار سلَن ًَراً یىیّزهٌَت یباسخَاً

 همذهِ .1
ٔذسٖ، ا٘ؼبٖ ٔؼبكش ثب ثلشاٖ  ییٌشا تب ػمُ یػٙت بتیاص الاٞ ٞب، تیسٚا ولاٖ یدس ػلش فشٚپبؿ

 یٞب ثبصٌـت ثٝ ػٙت ،یا ٙٝیصٔ ٗیٔٛاخٝ ؿذٜ اػت. دس چٙ یٔؼٙب ٚ ٌؼؼت دس تدشثٝ ٞؼت

اص  یىی. ؿٛد یٔ یتّم ٔؼشفتی–یٚخٛد یثّىٝ ضشٚست ٘یؼت هی٘ٛػتبِظ یأش تٟٙب یٔؼٙٛ
وٝ اص  ییٞب اػت؛ ػٙت یشا٘یا ـٝیا٘ذ دس ی٘ٛس یٞب ٞب، ٔٙظٛٔٝ ػٙت ٗیا ٗیتش ثشخؼتٝ

حىٕت  یّیتوٚ یٞب یثٙذ آٖ تب كٛست یٙآیی–یسٔض یٞب ٚ دػتٍبٜ تشایٔ ٗییآ یپشداص اػغٛسٜ
اص  یٚ ؿٟٛد یفّؼف یٞب یاص تّم یفیع ،ی٘ٛس دس اؿشاق ػٟشٚسد یؿٙبػ یٚ ٘ظبْ ٞؼت یخؼشٚا٘

 .ٙٙذو یػّٛن ػشضٝ ٔ شیٔؼ ٚصثبٖ ٔؼٙب  ،یٞؼت متیٔثبثٝ حم ثٝ« ٘ٛس»
 ییثٝ سٚؿٙب جتیاص ظّٕت خُٟ ٚ غ یٚخٛد یٔثبثٝ حشوت ثٝ یػبختبسٞب، ػّٛن ٘ٛسا٘ ٗیا دس 
خبٖ  خٛاٜ دس ٞفت ؿٛد؛ یٔ ییثبصٕ٘ب یٚ ٔؼشفت یٙییآ ٗ،یٕ٘بد یٚ حضٛس، دس لبِت ٔشاتج یآٌبٞ

 ؛Eliade, 1954: 49 Ulansey, 1991: 67) یخٛاٜ دس ٔشاتت ا٘ٛاس ٚ ؿٟٛد ػٟشٚسد ،ییتشایٔ

ٞب دس  ػٙت ٗیا یٛػتٍیثب ٚخٛد تفبٚت دس ِلٗ ٚ سٚؽ، پ (.137: 2443؛ ٘لش، 113: 1372 ،یسدػٟشٚ
 .ػّٛن، آؿىبس اػت تیٚ غب یتلَٛ دسٚ٘ یشٚی٘ ،یػٙٛاٖ ٔجذأ ٞؼت ٘ٛس ثٝ تیٔلٛس

ٞب اص ٔٙظش  آٖ ُیٞب، تلّ ػٙت ٗیا یؿٙبخت یٚ ٞؼت یؿٟٛد یغٙب سغٓ یحبَ، ػّ ٗیا ثب    

 لشاس تٛخٝ ٔٛسد وٕتش –ٌبدأش « ٞب أتضاج افك» ٝیدس ٘ؼجت ثب ٘ظش ظٜٚی ثٝ – هیفّؼفٝ ٞشٔٙٛت
 دا٘ذ یٔ بیٚ صا بیپٛ یافمسا  دا٘ذ ثٝ ٘ظش اٚ ػٙت ٕ٘ی ؼتبیا ای ٔدٕٛػٝ سا ػٙت ٌبدأش. اػت ٌشفتٝ

ٔٙظش، ػّٛن  ٗی. اص ا(Gadamer, 2004: 312) ذیآ یٔ ذیثب آٖ پذ ٔلٛس بِٛيیوٝ ٔؼٙب دس تؼبُٔ د
 یىیٞشٔٙٛت یٔثبثٝ ػبختبس ثٝ ی ٚ ٞٓؿٙبخت ٟبٖیو بی یػشفب٘ تیػٙٛاٖ سٚا ثٝ ٞٓ تٛاٖ یسا ٔ ی٘ٛس
 .وشد یسخذاد ٔؼٙب ثبصخٛا٘ یثشا

 شاٖیا یدس ػٙت ٘ٛس یػبختبس ػّٛن ٘ٛسا٘ تٛاٖ یٔ بیآ؛ اػت ٗیپظٚٞؾ چٙ ٗیا یاكّ پشػؾ

 یثشا ییٔثبثٝ اٍِٛ فّؼفٝ ٌبدأش، ثٝ یشیثش ٔٙغك تفؼ ٝتىی ثب سا –دس حىٕت اؿشاق  ظٜٚی ثٝ –
 ،یٞؼت متیٔثبثٝ حم ثٝ« ٘ٛس» بٖیٔ ی٘ؼجت چٝ ٗیٕٞچٙ ٚ وشد؟ یـیٚ ٔؼٙب ثبصا٘ذ یفٟٓ ٞؼت

 ٞب ٚخٛد داسد؟ ػٙت ٗیػٙٛاٖ ؿشط فٟٓ دس ا ثٝ« افك»دسن ٚ  ٙذیٔثبثٝ فشا ثٝ« ػّٛن»
 ٚ «فٟٓ ؾیپ»، «فٟٓ ثٛدٖ یخیتبس»ٌبدأش ٕٞچٖٛ  یٔشوض ٓیحبضش، ثب اتىب ثش ٔفبٞ پظٚٞؾ

 ،یصثب٘ یٞب ػبختبس ػٙت ٗیدس ا« ٘ٛس»آٖ اػت وٝ ٘ـبٖ دٞذ  ی، دس پ«ٞب أتضاج افك»
؛ یا اػغٛسٜ یا ٘ـب٘ٝ بی یػشفب٘ یا سخذاد ٔؼٙبػت ٘ٝ كشفبً اػتؼبسٜ یثشا یشیٚ تفؼ یؿٙبخت یٞؼت
 .ثب رٞٗ ٔؼبكش سا فشاٞٓ وٙذ یفّؼف یٌٚٛ أىبٖ ٌفت ،یػٙت بٖیٔ یدس افم تٛا٘ذ یوٝ ٔ یبسػبخت

آثبس  ،ی. دس ٔغبِؼبت فبسػوٙذ یٔ ذیی٘ٛع ٔٛاخٟٝ سا تو ٗیخلأ ا ضی٘ ٙٝیـیٔشٚس پ ٙٝ،یصٔ ٗیا دس
ػٙت ٚ ٘ٛس  یىیثٝ اثؼبد ٞشٔٙٛت (1381) یٚ ؿجؼتش (1441) ذی، فشد(1393، 1382) یاسدوب٘ یداٚس
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 یدٔشاٚ  یٚ ػٕشا٘ (1442) ٙبٖیٔؼ ی، ػجذِ(1442) یجیٚ حج یچٖٛ ٚثبلت یا٘ذ ٚ ٔمبلات پشداختٝ
 ىٛسیٚ س (2444)ٌبدأش  ،یاؿبسٜ داس٘ذ. دس حٛصٜ خٟب٘ یفضب ٚ ٔؼٕبس ٗ،ییثٝ استجبط ٘ٛس ثب آ (1393)

ػبِٓ ٔثبَ ٚ  ُیثب تلّ (1398، 1972)ا٘ذ؛ وشثٗ  وشدٜ یضیس یسا پ یشتفؼی–یفّؼف یٔجب٘ (1976)
ٖٛ ثه چ یؼٙذٌب٘یاص ٘ٛس دس حىٕت اؿشاق اسائٝ دادٜ اػت؛ ٚ ٘ٛ یمیػٕ ٗییفؼبَ، تج ُیتخ

ٟٔش سا دس ثؼتش  ٗییآ ی٘ٛس یػبختبسٞب (2423) ٛسیٚ ٖٚ دٖ ٞ (1441) یّیىبئی، ٔ(2446)
 .ا٘ذ وشدٜ یثبصؿٙبػ یؿٙبػ ٟبٖیو

ٞبی تبسیخی،  ٞبی ٘ٛسی ایشاٖ، ثیـتش آثبس ثش خٙجٝ دس ٔیبٖ ٔغبِؼبت ٔٛخٛد دسثبسٜ ػٙت
ٞبیی ٔب٘ٙذ  ا٘ذ. پظٚٞؾ فُ ٔب٘ذٜا٘ذاص توٚیّی غب ؿٙبختی یب ٕ٘بدیٗ تٕشوض داس٘ذ ٚ اص چـٓ اػغٛسٜ

ا٘ذ ػبختبس  وٛؿیذٜ (1441)ٚ ٔیىبئیّی  (1442)، ٚثبلتی ٚ حجیجی (1982)، ثٛیغ (2446)آثبس ثه 
ٞبی ٔیتشایی ٚ اؿشالی سا دس چبسچٛة تبسیخ دیٗ ٚ ٞٙش تلّیُ وٙٙذ. ایٗ  آییٙی ٚ ٕ٘بدپشداصی

چٍٍٛ٘ی پیذایؾ ٔؼٙب ٔب ثٝ پشػؾ اص ا٘ذ، ا ٞبی آییٙی داؿتٝ ٔغبِؼبت ػٟٕی دس ٔؼتٙذػبصی دادٜ
ٔمبِٝ حبضش ثب تىیٝ ثش ٞشٔٙٛتیه فّؼفی ٌبدأش، ایٗ وٕجٛد سا خجشاٖ  .ا٘ذ ٘پشداختٝ دس ػٙت ٘ٛسی

، تدشثٝ ٘ٛس سا «سخذاد ٔؼٙب»ٚ « فٟٓ پیؾ»، «افك»وٙذ ٚ اص سٍٞزس تلّیُ ٔفبٞیٕی چٖٛ  ٔی
 .(Gadamer, 2004: 295–309) وٙذ ػٙٛاٖ ػبختبس فٟٓ ٚ ٔیذاٖ ا٘ىـبف ٞؼتی ثبصخٛا٘ی ٔی ثٝ

تٟٙب دادٜ ٘ٝ  یبثذ ٞب ٔؼٙب ظٟٛس ٔی وٝ دس آٖ ا٘ذ دس ایٗ ٍ٘بٜ، آییٗ ٚ ٕ٘بد ػٙبكش صثب٘ی ٚ تفؼیشی
تبسیخی. ثٝ ایٗ تشتیت، ایٗ پظٚٞؾ اص ػغح تٛكیف ػجٛس وشدٜ ٚ ثٝ ثبصػبصی ٔٙغك تفؼیشی 

ایی  سیـٝخبیی سٚیىشد، تفبٚت  ٕیٗ خبثٝپشداصد. ٞ ٘ٛس دس ػٝ افك ٔیتشایی، خؼشٚا٘ی ٚ اؿشالی ٔی
پش وشدٖ ؿىبف  یاػت ثشا یپظٚٞؾ تلاؿ ٗیا دٝ،ی٘ت دس .ص٘ذ ٔمبِٝ سا ثب ٔغبِؼبت پیـیٗ سلٓ ٔی

 فمظٔؼبكش تب ٘ـبٖ دٞذ ٘ٛس  یىیٚ فّؼفٝ ٞشٔٙٛت شاٖیا یػٙت ٘ٛس یؼٙی دٚ ػشكٝ بٖیٔ
أىبٖ دسن دس ثؼتش ػّٛن  ظٟٛس ٔؼٙب ٚ اكّیثّىٝ ػبختبس  ،ی ٘یؼتػشفب٘ بی یٙید یٔفٟٛٔ
 اػت. یٚخٛد

 رٍش پضٍّص .2
 ٟٕٔی ٓیٌبدأش اػت، ثب تٕشوض ثش ٔفبٞ یفّؼف هیثش ٞشٔٙٛت یپظٚٞؾ ٔجتٙ ٗیا یؿٙبػ سٚؽ
ٔؼٙب اص دَ تؼبُٔ  ىشد،یسٚ ٗیدس ا«. سخذاد ٔؼٙب»ٚ « فٟٓ یٔٙذ خیتبس»، «ٞب افك یٌٚٛ ٌفت»چٖٛ 
 :Gadamer, 2004)اػتخشاج ٌشدد  بیوـف  ٙىٝیا٘ٝ  ؿٛد، یٔ ذاسیافك ٔفؼش ٚ ػٙت پذ ی ص٘ذٜ

ٚ  یصثب٘ ،یخیتبس ٍبٜیاػت وٝ ثش خب یٔـبسوت ٚخٛد یٔؼٙب، ٘ٛػ ٗی. فٟٓ، دس ا(295
 ی٘ٛس یٞب ػٙت ُی. تلّشدیٌ یٔفؼش اػتٛاس اػت ٚ دس ٔٛاخٟٝ ثب ػٙت ؿىُ ٔ یٞب فٟٓ ؾیپ
 ی وٝ تدشثٝ وٙذ یٔ ذایب پٔؼٙ یٚ فّؼفٝ اؿشاق صٔب٘ یحىٕت خؼشٚا٘ تشا،یٔ ٗییٕٞچٖٛ آ شاٖیا

ثٝ دػت  ٓیٔفبٞ بیٞب  وٝ ثب خٛا٘ؾ كشف ٘ـب٘ٝ یا تدشثٝ ؿٛد؛ػٙت دٚثبسٜ ػبختٝ  یدسٚ٘



 7 ... باستاى تا حىوت اضزاق زاىیا یًَر یّا در سٌت یساختار سلَن ًَراً یىیّزهٌَت یباسخَاً

 ییٞب ذٜیا ظٜیٚ ٌبدأش، ثٝ یاػت وٝ چبسچٛة ٔفٟٛٔ حیلبثُ تٛض یثشداؿت صٔب٘ ٗی. اذیآ یٕ٘
 ٗیا دس .(238 ٕٞبٖ: ) شدیلشاس ٌ ُیتلّ ی، ٔجٙب«صثبٖ ٚ ػٙت یذٌیتٙ دسٞٓ»ٚ  «ُیافك توٚ»چٖٛ 
ٚ ٕٞچٖٛ  ؼتیاص ػٙبكش پشاوٙذٜ ٘ یا ٔدٕٛػٝ بدؿذٜیػّٛن دس ػٝ ػٙت  شیا٘ذاص، ٔؼ چـٓ
ثب ثخؾ  ٛ٘ذیوٝ ٞش ثخؾ آٖ دس پ یػبختبس وٙذ؛ یػُٕ ٔ یّیػبختبس توٚ هی ـبٚ٘ذیخٛ یاخضا

 (.349 ٕبٖ:ٞ) شدیٌ یٔؼٙب اص خلاَ تؼبُٔ فؼبَ ٔفؼش ثب ػٙت ؿىُ ٔ ٗیٚ ا وٙذ یٔ ذایٔؼٙب پ ٍشید
ثب  ییبسٚیسٚ ی ٚ ٔفؼش دس ِلظٝ ؿٛد یٕ٘ ذٜید «شیتفؼ»ٚ « فٟٓ» بٖیٔ یٔشص ُ،یدِ ٗیٕٞ ٝث

ثش  ٙذیفشآ ٗی. اوٙذ یتدشثٝ ٔ ی٘ٛسا٘ شیوٝ ػبِه دس ٔؼ شدیٌ یلشاس ٔ یتیػٙت دس ٕٞبٖ ٚضؼ
ٚ  ؿٛد یٔـبسوت ٔ ذاٖیص٘ذٜ ٚاسد ٔ یػٙٛاٖ ٔتٙ ثٝ یوٝ ػٙت ٘ٛس ییٞب اػتٛاس اػت؛ خب ادغبْ افك

فٟٓ  ؿٛد، یٔ بدآٚسیوٝ ٌبدأش  چٙبٖ .بثذی یخٛد سا ثبصٔ ٍبٜیٔٛاخٟٝ خب ٗیدس پشتٛ ا ضی٘ ٙذٜخٛا٘
 ذاسیپذ یخیٚ تبس یثؼتش صثب٘ ٗیٚ ٔؼٙب دس ٕٞ دٞذ یٔ یص٘ذٜ دس دَ صثبٖ سٚ یٙذیكٛست فشا ثٝ
ٚ اص  ٔب٘ذ یٕ٘ یلپٟٙبٖ ٔتٗ ثب یٞبٝ یٔؼٙب دس لا ،یافم ٗیچٙ دس (Gadamer, 2004: 272) .ؿٛد یٔ
ٔفؼش ثب افك  یخیوٝ افك تبس دٞذ یسخ ٔ یا ٔؼٙب دس ِلظٝ ؾیذایپ ؿٛد؛ یؿىُ دادٜ ٕ٘ ضی٘ شٖٚیث

اػت وٝ ٞٓ ثٝ ػٙت أىبٖ  یشیتفؼ یتٕبع، سخذاد ٗیا ی دٝیٚ ٘ت وٙذ یٔ ذایػٙت تٕبع پ
پظٚٞؾ حبضش ثب  (.379: ٕٞبٖ) دٞذ یلشاس ٔ یا تبصٜ ٍبٜیٚ ٞٓ ٔفؼش سا دس خب دٞذ یظٟٛس دٚثبسٜ ٔ

آٖ  ُیوشدٜ اػت وٝ اص ٞشٌٛ٘ٝ تمّ یثشسػ یشیسا دس ٔؼ یػبختبس ػّٛن ٘ٛس بٖ،یثٙ ٗیثش ا ٝیتى
 یٚخٛد ی ٚ فٟٓ ػٙت سا دس ثؼتش تدشثٝ ٔب٘ذ یدٚس ٔ هیذئِٛٛطیا یٞب خٛا٘ؾ بیٔذسٖ  ٓیثٝ ٔفبٞ

 ػبصد. یٔ یبثیآٖ لبثُ ثبص یخیٚ تبس

 ّا یافتِ .3
 تزاییهی آییي هٌذی خیتار .1. 3

 شد؛یٌ یكٛست ٔ یٔٙذ ػّٛن ٘ٛس ػبختبس ٔشحّٝ ٗییثب ٞذف تجایٙدب دس  ییتشایٔ ٗییآ ُیتلّ

وٝ ٔؼٙب اص دَ  ییاػت، خب كیٌبدأش لبثُ تغج هٞشٔٙٛتی دس «افك–افك» هیبِىتیوٝ ثب د ییاٍِٛ

 ذیجب٘ ٗ،ییآ ٗیا یفٟٓ ػبختبس ٘ٛس یثشا .شدیٌ یٚ ٘ٛس ؿىُ ٔ یىیتبس بٖیٔ یشتفؼی–یخیٌزاس تبس
 ،یسٚٔ ؼٓییتشایغفّت وشد. ٔ یصسٚا٘ بتیٚ اِٟ ییبیآس یؿٙبػ ٟبٖیطسف آٖ دس و یٞب ـٝیاص س
تش اػت وٝ  وٟٗ بسیثؼ یٔتوخش اص ػٙت یثجت ؿذٜ، ثبصتبث یٙیٚ ٔتٖٛ لات ٞب ْٛیتشیٌٛ٘ٝ وٝ دس ٔ آٖ

ثّىٝ  ،٘یؼت ٖٕبیٚ پ یسٚؿٙ ضدیفمظ ا  تشایٔ ٙت،ػ ٗیداسد. دس ا ـٝیس یصستـت ـبیپ یِشا٘یا ٗیدس د
 دس .ٔٙـو ٌشفتٝ اػت آغبص، یصٔبٖ ث یؼٙیاػت وٝ اص ٔفْٟٛ صسٚاٖ،  یٟب٘یو ی٘ظٕ ی ٙذٜیٕ٘ب
 یٙیصسٚاٖ ٔٛخٛد ٘خؼت بفتٝ،یثبصتبة  یٚ پّٟٛ یٔتٖٛ ٔب٘ٛ یوٝ دس ثشخ یصسٚا٘ یؿٙبػ ٟبٖیو

 بٖیٔ ٘مؾ ٚاػغٝ ٚ داٚس تشایٚ اٚسٔضد، ٕٞضاد اػت ٚ ٔ ٕٗیٔتضبد، اٞش یشٚیاػت وٝ ثب دٚ ٘

اػت وٝ دس  یصسٚا٘ یذاسیچبسچٛة، ٘ٛس پذ ٗای دس .(Widengren, 1951: 62) وٙذ یٔ فبیٞب سا ا آٖ
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اص  «تشایٔ»وٝ  دٞذ ی٘ـبٖ ٔ ضی٘ یؿٙبخت صثبٖ ؿٛاٞذ .یاصِ ی٘ٝ أش دسخـذ یٔ یٟب٘ی٘ظٓ و
 یب٘دیثب ٘مؾ ٔ ضی٘ ییٌشفتٝ ؿذٜ وٝ دس ٔتٖٛ ٚدا «بٖیٔ» یٔؼٙب ثٝ (meh) ییٞٙذٚاسٚپب ی ـٝیس

 یػغل یسٚٔ ؼٓییتشای٘ٛس دس ٔ شیتفؼ ،یصسٚا٘ یٞب ٙٝیصٔ ٗیا یٔشتجظ اػت. ثذٖٚ ثبصخٛا٘ ی٘ٛس

ثذٖٚ أتذاد  تشایٔ ٗییآ یدسن ػبختبس ٘ٛس ،یىیٔٙظش ٞشٔٙٛت اص .(Boyce, 1982: 51)خٛاٞذ ٔب٘ذ 

 یك ٔؼٙب صٔبٌ٘بدأش، اف ٝی. دس ٘ظشؿٛد یٔ یصٔب٘ ییٌشاُ یٌشفتبس تمّ ،یصسٚا٘ یخیآٖ ثٝ افك تبس
ٞش  ٗ،یثٙبثشا ؛(Gadamer, 2004: 309) شدیوٝ ٌزؿتٝ دس تؼبُٔ ص٘ذٜ ثب اوٖٙٛ لشاس ٌ ذیآ یٔ ذیپذ

 یؿٙبخت ٙٝیشیٚ د یصسٚا٘ یٞبٝ یآٖ ثب لا ٛ٘ذیپ یبثیثبص بصٔٙذی٘ ؼٓ،ییتشایٔ ساص ٘ٛس د یخٛا٘ؾ فّؼف
 یٞبٝ یوٝ لا سػذ یثُ اتىب ٔلب یثٝ ػغل یتٟٙب صٔب٘ ؼٓییتشایفٟٓ ٘ٛس دس ٔثٝ ػجبست دیٍش  ؛اػت
ٌبدأش،  یفّؼف هیؿٛ٘ذ. دس چبسچٛة ٞشٔٙٛت شیتفؼ بٖیآٖ ٚاسد خش یؿٙبخت ٙٝیشیٚ د یصسٚا٘

دٚ ػبحت  بٖیٔ ٌٛٚ ٚ أىبٖ ٌفت بثذیوٝ دس افك اوٖٙٛ حضٛس  ذیٌـب یٔؼٙب ٔ یٌزؿتٝ ٍٞٙبٔ
 یصسٚا٘ ٙٝیصٔ ؾیٙمغغ اص پٔ یا ذٜیپذ ییتشایاػبع، ٘ٛسِ ٔ ٗیثش ا (.349 )ٕٞبٖ: فشاٞٓ ؿٛد یصٔب٘

حَٛ  یـبصستـتیپ یِشا٘یوٝ دس ػٙت ا شدیٌ یؿىُ ٔ ٓیاص ٔفبٞ یا آٖ دس ؿجىٝ یٔؼٙب ؼت؛ی٘
 یِؿٙبخت ٚ صثبٖ یخیتبس ٛاٞذآٔذٜ اػت. ؿ ذیپذ تشایٔ ٌش یب٘دیٚ ٘مؾ ٔ «آغبص یصٔبٖ ث»ٔفْٟٛ 

 .وٙٙذ یٔ ذییسا تو ٛػتبسیپ ٗیٕٞ ضی٘ ذیخذ یٞب ٚ پظٚٞؾ یٔب٘ٛ ،یثشٌشفتٝ اص ٔٙبثغ پّٟٛ
 بی یسٚٔ ٗآیی ٔؼتمُِثٝ كٛستِ ٔغبِؼٝ  تٛا٘ذ ی٘ٛس ٕ٘ یفّؼف ُیٔٙظش، تلّ ٗیا اص

داسد  یا ییدس ػبختبس ٔؼٙب ـٝیس ٗییآ ٗای دس ٘ٛستدشثٝ  شایص شد؛یٔتوخش كٛست ٌ یٞب یٕ٘بدپشداص
 ؼت،ی٘ یخیثبصٌـت ثٝ ٔٙـو تبس ٞب،ٝ یلا ٗیآٖ فشاٞٓ وشدٜ اػت. ثبصٌـت ثٝ ا یوٝ صسٚاٖ ثشا

٘ظٓ  بٖیٔ ٛ٘ذی٘ٛس سا فشاٞٓ وشدٜ ٚ پ ذاسؿذٖیاػت وٝ أىبٖ پذ یٕٞبٖ ثؼتش یبصػبصثّىٝ ث
 یٞش خٛا٘ؾ فّؼف ُ،یدِ ٗی. ثٝ ٕٞدٞذ یٔ حیسا تٛض تشایٔ یصٔبٖ ٔمذع ٚ ػّٛن ٘ٛس ،یٟب٘یو

ؼبَ وٙذ ٚ سا دٚثبسٜ ف ٛ٘ذٞبیپ ٗیوٝ ا سػذ یثٝ دلت ٚ ػٕك لاصْ ٔ یتٟٙب صٔب٘ ؼٓییتشایاص ٘ٛس دس ٔ
 آٖ ٔٛسد تٛخٝ لشاس دٞذ. یشیٌ ؿىُ یِختبسی افك دس سا ٘ٛستدشثٝ 

 ضٌاختی ّزهٌَتیه فلسفی گاداهز بٌیادّای هؼزفتتبییي  .2. 3 

 ،«٘ٛس» ٔیبٖ پیٛ٘ذ وٝ سػذ ٔی ٘تیدٝ ثٝ صٔب٘ی ایشاٖ ٘ٛسی ٞبی ػٙت دس ٘ٛسا٘ی ػّٛن تلّیُ
 اكّی ٞبی پبیٝ ٔفْٟٛ، ػٝ ایٗ. دؿٛ دیذٜ خٛد ٚالؼی خبیٍبٜ دس «فٟٓ افك» ٚ «ػّٛن»

 خٛا٘ذٜ پٛیب ٚ ص٘ذٜ كٛست ثٝ ػٙت دٞذ ٔی أىبٖ ٌبدأش ٞشٔٙٛتیىی سٚیىشد دس وٝ ا٘ذ چبسچٛثی
 ٚ خؼشٚا٘ی ٔیتشایی، ٞبی ػٙت دس وٝ ٔفٟٛٔی داسد؛ ٔلٛسی ٘مؾ ٘ٛس ا٘ذاص، چـٓ ایٗ دس. ؿٛد

 ثب ػبختبس ایٗ پیٛ٘ذ. وٙذ ٔی خٕغ دخٛ دس صٔبٖ ٞٓ كٛست ثٝ سا غبیت ٚ ٔؼیش آغبص، خبیٍبٜ اؿشالی
 دس ٚ یبثذ ٔی حضٛس ػٙت افك دس وٝ اػت چیضی ٕٞبٖ ٘ٛس صیشا اػت، سٚؿٗ ٌبدأش ا٘ذیـٝ

 ػٙت، ػٝ ایٗ دس ٘یض «ػّٛن» .(Gadamer, 2004: 317) ؿٛد ٔی آؿىبس ٔفؼش افك ثب ٌٚٛ ٌفت



 9 ... باستاى تا حىوت اضزاق زاىیا یًَر یّا در سٌت یساختار سلَن ًَراً یىیّزهٌَت یباسخَاً

 دس. تذسیدی تلِٛی ٚ دیٚخٛ آٔبدٌی ثب ٕٞشاٜ حشوتی اػت؛ سٚؿٙبیی ثٝ تبسیىی اص دسٚ٘ی حشوت
 دس ٚ ٘ٛسی ٘ظٓ دس ٔـبسوت ثب خؼشٚا٘ی حىٕت دس ٌب٘ٝ، ٞفت ٞبی آییٗ ثب ٔؼیش ایٗ ٔیتشا آییٗ

 ایٗ (.156: 1372 ػٟشٚسدی،) آیذ ٔی پذیذ ػشخ ػمُ ثب ٔٛاخٟٝ ٚ ٞـتٓ الّیٓ پیٕبیؾ ثب اؿشاق
 دا٘ؼت؛ ىیٞشٔٙٛتی دایشٜ دس ٔفؼش ٚثشٌـت سفت ٕٞبٖ ٚخٛدی كٛست تٛاٖ ٔی سا حشوت

 وٙذ ٔی پیذا ادأٝ ٔؼٙب اص ای تبصٜ افك ثٝ ٚسٚد ثب ٚ ؿٛد ٔی آغبص فٟٓ پیؾ اص وٝ فشآیٙذی
(Gadamer, 2004: 270). 

 ٌزؿتٝ آٖ دس وٝ صثب٘ی ٚ تبسیخی ٔیذاٖ ٔؼٙبػت؛ ٌیشی ؿىُ ثؼتش ٌبدأش ا٘ذیـٝ دس «افك»
 ٞش دس ٘یض ٘ٛسا٘ی ػّٛن (.273 :ٕٞبٖ) ؿٛد ٔی فشاٞٓ فٟٓ پیذایؾ أىبٖ ٚ آٔیض٘ذ ٔی دسٞٓ حبَ ٚ

 لبثُ ٘ٛسی آٔبدٌی ٚ پیـیٗ ی ٔشحّٝ اص ػجٛس ثب تٟٙب وٝ افمی ٌـبیذ؛ ٔی تبصٜ افمی ٔشحّٝ
 وٝ وٙٙذ ٔی فشاٞٓ ػبختبسی یىذیٍش وٙبس دس افك ٚ ػّٛن ٘ٛس، تشتیت، ایٗ ثٝ. اػت دػتشػی

 ٘ٛسی ػٙت فٟٓ ا٘ذاص، چـٓ ایٗ دس .ػبصد ٔی پذیذاس ػٙت ثب ص٘ذٜ ی ٔٛاخٟٝ خشیبٖ دس سا ٔؼٙب
 ؿىُ ػٙت ثب ٔفؼش ثشخٛسد دس وٝ اػت سٚیذادی ثّىٝ ٘یؼت؛ ٞب آٔٛصٜ ٌشدآٚسی ی ٘تیدٝ

 ثخـی اٚ حضٛس: ٘ٛسا٘ی ٔؼیش دس ػبِه وٝ داسد سا خبیٍبٞی ٕٞبٖ فشآیٙذ ایٗ دس ٔفؼش. ٌیشد ٔی
 ٔؼٙب. وٙذ ٔی اٞٓفش سا حمیمت ا٘ىـبف أىبٖ افك، ٚ ػّٛن ٘ٛس، ٔیبٖ پیٛ٘ذ ٚ ٔؼٙبػت تلمك اص
 یبثذ. ٔی ػیٙیت ٔفؼش ی تدشثٝ دس ٚ آٚسد ثشٔی ػش ػبحت ػٝ ایٗ دَ اص دػتٍبٜ ایٗ دس

 ًَری ّای سٌت در «ًَراًی سلَن» تبییي ٍ تؼزیف. 3. 3 

 ت،دا٘ؼ یاخلال یا اػتؼبسٜ بی یؼیعج یا كشفبً ٘ـب٘ٝ تٛاٖ سا ٕ٘ی٘ٛس  شاٖ،یا ی٘ٛس یٞب دس ػٙت
 ٘یض اص ایٗ لبػذٜ خبسج ٘یؼت ٚ شط ظٟٛس ٔٛخٛدات اػت. فّؼفٝ اؿشاقٚ ؿ یاكُ ٞؼت٘ٛس ثّىٝ 

ٔشاتت ٚخٛد اص آٖ ثب دسخبت ٔتفبٚت ٘ٛس  ٍشیوٝ د دا٘ذ یٔ ٗی٘ٛسالا٘ٛاس سا ٔجذأ ٘خؼت یػٟشٚسد
ٞب سا وبٞؾ دادٜ ٚ  ٘ٛس آٖ ضاٖی. فبكّٝ ٔٛخٛدات اص ٔجذأ، ٔ(128: 1372 ،ی)ػٟشٚسد ؿٛ٘ذ یكبدس ٔ

 یدػتٍبٜ، ػبختبس ٗیدس ا یٞؼت دٝ،ی. دس ٘تػبصد یٔ هی٘ضد یٚ ٔبد تش هیبسٞب سا ثٝ ػغٛح ت آٖ
 .ٔغّك یاػت، ٘ٝ دٌٚبٍ٘ هیتـى ٗیداسد ٚ ٘ٛس ٔلٛس ا یىیتـى

وٝ ٘ٛس خبػتٍبٜ  ییخب ؿٛد؛ یٔغشح ٔ یا اػغٛسٜ یا ٌٛ٘ٝ ثٝ ضی٘ ییتشایٔ ٗییاكُ دس آ ٗیٕٞ
 بتیحبُٔ ٘ٛس ٚ ح ػبصد، یسا ثبسٚس ٔ ٗیوٝ صٔ ؿذٜ یلشثب٘ 1اػت. خٖٛ ٌبٚ ؾیٚ سٔض صا ٟبٖیو

                                                 
 دس خٛسؿیذ، ٚ ٘ٛس خذای ٔیتشاع، .ؿٛد ٔی سٚایت( ٌبٚ وـتٗ) تبسٚوتٛ٘ی كلٙٝ دس ٌبٚ خٖٛ داػتبٖ ٔیتشائیؼٓ، آییٗ دس .1

 ٚ وشدٜ ثبسٚس سا صٔیٗ حیبت، ٚ ٘ٛس حبُٔ ػٙٛاٖ ثٝ ٚ سیضد ٔی صٔیٗ ثش ٌبٚ خٖٛ. وٙذ ٔی لشثب٘ی چبلٛ ثب سا ٘شی ٌبٚ ٔمذع غبسی
 بس،ٔ ػً، چٖٛ ٔٛخٛداتی. وٙذ ٔی ٍ٘بٜ خٛسؿیذ یب آػٕبٖ ثٝ اغّت ٔیتشاع كلٙٝ، ایٗ دس. آٚسد ٔی ویٟبٖ ثٝ سا ص٘ذٌی ٚ ٘ظٓ

 وبئٛتٛپبتغ ٚ( ثبلا ثٝ سٚ ٔـؼُ ثب) وبئٛتغ داس، ٔـؼُ دٚ. ثش٘ذ ٔی ثٟشٜ آٖ خٖٛ اص ٚ داس٘ذ حضٛس ٌبٚ اعشاف دس ولاؽ ٚ ػمشة
 ٚ ویٟب٘ی خّمت ٕ٘بد سٚیذاد ایٗ. دٞٙذ ٔی ٘ـبٖ سا تبسیىی ٚ ٘ٛس دٌٚبٍ٘ی ٚ ا٘ذ ایؼتبدٜ عشف دٚ دس ،(پبییٗ ثٝ سٚ ٔـؼُ ثب)

 ( ,pp.1991Ulansey :87-92.)اػت اِٟی ٘ٛس ػٛی ثٝ ٔؼٙٛی ػفشی
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. (Widengren,1951:73)٘ٝ اص ٔبدٜ كشف  ؿٛد یاص ٘ٛس آغبص ٔ ٙؾ،یوٝ آفش دٞذ یاػت ٚ ٘ـبٖ ٔ
 یتّم متیثٝ حم یىیلذاػت ٚ ٘ضد بسیثّىٝ ٔؼ یٞؼت بٖیفمظ ثٙ ٘ٛس ٘ٝ ضی٘ ،یحىٕت خؼشٚا٘ دس
: 1398)وشثٗ، وشدٜ اػت  یثبصػبص آٖ سا یوٝ وشثٗ ثب اػتٙبد ثٝ آثبس ػٟشٚسد یثشداؿت ؿٛد؛ یٔ

لشة ثٝ  یٚ سإٞٙب بتیٔٙـو ح ،یؿٙبػ یػٝ ػٙت اكُ ٞؼت ٗی. دس ٔدٕٛع، ٘ٛس دس ا(193
 .تاػ متیحم

 ادران افك ٍ ابشار هثابِ بِ ًَر .1. 3. 3

 یبدثٙی ؿشطداسد ٚ ثٝ ٔٙضِٝ  یؿٙبخت یٔلتٛا هیفشاتش اص  یٍبٞی٘ٛس خب شاٖ،یا یدس ػٙت ٘ٛس
ٚ تدشثٝ  دا٘ذ یٕ٘ یرٞٙ ییثبصٕ٘ب یثشا یسا ٔٛضٛػ متیػٙت، حم ٗی. اوٙذ یُ ٔظٟٛس ٔؼشفت ػٕ

 ػٟشٚسدی اؿشاق،داسد. دس فّؼفٝ  یؿٙبخت یوٝ ٘ٛس دس آٖ حضٛس ٞؼت ٘ـب٘ذ یٔ ثؼتشی دس سا فٟٓ
ا٘ؼبٖ ٚ ٘ٛس  بٖیوٝ دس آٖ ساثغٝ ٔ یادساو دٞذ؛ یٔ حیتٛض یٔؼٙب سا دس لبِت ادسان حضٛس ٗیا

: 1372 ،ی)ػٟشٚسد ؿٛد یٔ ذاسیپذ یٚخٛد ٛ٘ذیٚ ؿٙبخت دس ػغح پ وٙذ یٔ ذایپ ػٙخی ٞٓخٙجٝ 

وٝ  وٙذ یظٟٛس ٔ ییثٝ كٛست فضب ـتشیٚ ث ؼتی٘ یؿٙبختٙ ءیؿ ،یافم ٗی٘ٛس دس چٙ (.159
 .ؿٛد یفشاٞٓ ٔ ذاسیٚ أىبٖ د ب٘ذیٕ٘ب یخٛد سا ٔ ٖدس آ متیحم

 یداسد. دس دػتٍبٜ فىش خٛا٘ی ٞٓ فٟٓ افك ٚ ػٙت صثبٖ،ٌبدأش دسثبسٜ  ٝیثشداؿت ثب ٘ظش ٗیا
 تٟٙب فٟٓٚ تدشثٝ  شدیٌ یػٙت ؿىُ ٔ یخیاٚ، ٔؼٙب دس چبسچٛة صثبٖ ٚ دس ٔـبسوت ثب افك تبس

دس . (Gadamer, 2004: 306) ػٙت ٚاسد ؿٛد ٔؼٙبییاػت وٝ ٔفؼش دسٖٚ ؿجىٝ  شیپز أىبٖ صٔب٘ی
ٚ  ذیٌـب یٔؼٙب سا ٔ یشیٌ ؿىُ ذاٖیوٝ ٔ ییشٚیٔـبثٝ داسد؛ ٘ ی٘ٛس وبسوشد ض،ی٘ ی٘ٛس ٙتػ

« افك»اص  یٍشیخٛا٘ؾ، ٘ٛس كٛست د ٗیاػت. دس ا متیأىبِٖ ادسان حم یثشا یحضٛس آٖ ؿشع
 .ٞب یاص دا٘ؼتٙ یا اػت؛ ثؼتش ظٟٛس ٔؼٙب، ٘ٝ ٔدٕٛػٝ

ثٙب ؿذٜ اػت. ػبِه  یدسٚ٘ شیٚ تغٟ یٙییػّٛن آ یؿٙبخت ثش ٔجٙب شیٔؼ ،ییتشایٔ ٗییآ دس
دس  یٔـبسوت ٚخٛد كیاٚ اص عش یٚ آٌبٞ ؿٛد یٕٞبًٞٙ ٔ یٟب٘یو ٔشاحُ، ثب ٘ظٓ ٗیا یدس ع

داسد ٚ اص ساٜ تدشثٝ  ی٘ٛس یثٙذ كٛست ٗیی٘ٛع ؿٙبخت دس صثبٖ آ ٗی. اٌشدد ی٘ظٓ دٌشٌٖٛ ٔ ٗیا
 یٔفٟٛٔ بفتیاص خٙغ دس یٔؼشفت ٗیاػت. چٙ یبثیلبثُ دػت ی٘ٛسا٘ یٕ٘بدٞب ُیتوٚٚ  ٓٔؼتمی

 ذییػبختبس سا تو ٗیٕٞ ضی٘ ی. ػخٗ ػٟشٚسدذیآ یٔ ذیپذ یثب حضٛس ٚ ٌـٛدٌ ٛ٘ذیٚ دس پ ؼتی٘
 (. 162: 1372 ،ی)ػٟشٚسد ؿٛد یٔ حیثٝ ٘ٛس تـش ؿذُٖ یوٝ ؿٙبخت دس ٔمبْ تجذ ییخب وٙذ؛ یٔ

دس أىبٖ فٟٓ  یػبختبس ی٘ٛس ٘مـ ،یٚ اؿشال یخؼشٚا٘ ،ییتشأیدس ٞش ػٝ حٛصٜ  دٝ،ی٘ت دس
 ٗی. چٙوٙذ یٔ بفتی٘ٛس آٖ سا سٚؿٗ ٚ لبثُ دسوٝ  دٞذ یسخ ٔ یدس ثؼتش متحمیداسد ٚ تدشثٝ 

وٝ ٘ٛس آٖ سا  ٙذیث یٔ افمی دس حضٛسثّىٝ تدشثٝ  ٓ،یتلبحت ٔفبٞ ٙذیٔؼشفت سا ٘ٝ فشا ،یثشداؿت
 ػبختٝ اػت. ىٕٗٔ



 11 ... باستاى تا حىوت اضزاق زاىیا یًَر یّا در سٌت یساختار سلَن ًَراً یىیّزهٌَت یباسخَاً

 ًَر بِ ظلوت اس حزوت هثابِ بِ سلَن .2. 3. 3

 یّىٝ حشوتث ؼت،ی٘ یسؿذ ٔؼشفت بی یػجبد یٙییتٟٙب آ« ػّٛن» شاٖ،یا ی٘ٛس یٞب دس ػٙت
. ػبِه ثب ٚسٚد آٌبٞب٘ٝ ثٝ ظّٕت، ثؼتش تِٛذ ؿٛد یآغبص ٔ یىیاػت وٝ اص دَ تبس یؿٙبخت یٞؼت

 ییظّٕت ٘ٝ ضذّ ٘ٛس، ثّىٝ ثؼتش ا٘ىـبف آٖ اػت؛ خب ىشد،یسٚ ٗی. دس اػبصد یٔ بیسا ٟٔ ی٘ٛس دسٚ٘
 .ؿٛد یصادٜ ٔ ذیٚ تجؼ بةیاص خلاَ غ ؼٙبوٝ ٔ

٘ٛس،  ؾیوٝ ثب افضا ؿٛ٘ذ یٔ یتّم «یٞؼت ی ٛح ٘بصِٝػغ»فّؼفٝ اؿشاق، ٔشاتت ظّٕت  دس
اٍ٘بس، ظّٕت سا  ٍ٘بٜ، ثشخلاف تلٛس دٌٚب٘ٝ ٗیا (.116: 1372 ،ی)ػٟشٚسد بثذی یٔ یتؼبِ ضیادسان ٘

 یٟب٘یٕ٘بد ٚسٚد ثٝ ٘بخٛدآٌبٜ و ض،ی٘ «ییتشایغبس ٔ. »دا٘ذ یٔ تی٘ٛسا٘ ٙذیاص فشا یضشٚس یثخـ
كؼٛد  یٞب ػّٛن، ثشخلاف ٔذَ ٗیا .شیتغٟ ٗییآ یثشا یب٘ثٝ دسٖٚ، ٘ٝ كشفبً ٔى یحشوت ػت؛ا

. ذیٌـب یػبِه سا ٔ یتبصٜ اص ٞؼت یٚ دس ٞش ٔشحّٝ، افم ذیسٚ یٔ یىیاص ٔبدٜ، اص دَ تبس ضا٘ٝیٌش
 هیٞشٔٙٛت دس .اػت یدسٚ٘ یثّىٝ ؿبخق ٞش دٌشٌٛ٘ ؼت،ی٘ ییتٟٙب ٔملذ ٟ٘ب ٙدب،ی٘ٛس، دس ا
وشد؛ ٔؼٙب تٟٙب ثب ٔٛاخٟٝ ثب  ؼٝیٞب ٔمب افك یشیدسٌثب ٔٙغك  تٛاٖ یسا ٔ شیػ ٗیٌبدأش، ا

 ی. دس حىٕت خؼشٚا٘(Gadamer, 2004: 272) ؿٛد یٚ ٔلذٚدوٙٙذٜ ٔتِٛذ ٔ هیتبس یٞب فٟٓ ؾیپ
 وشثٗ،) اػت ؼشیٔ بٖیٚ ٌزس اص ٞفت پشدٜ ٘ؼ یفشأٛؿ یبدآٚسی كی٘ٛس اص عش ٓیػجٛس ثٝ الّ ض،ی٘

 ٚخٛد. یٔٛاخٟٝ ٚ تِٛذ ٔؼٙب ،یبدآٚسیاػت اص  یا ضٜیآٔ یٔٙظش، ػّٛن ٘ٛس ٗی. اص ا(194: 1398

 ًَر ٍارُ  طزح در ٍجَدی حزوت .3. 3. 3

دس ػبحت  یثّىٝ تلِٛ ؼت،ی٘ یصٔب٘ بیٔٙذ  ٔىبٖ یٔفٟٛٔ« حشوت» شاٖ،یا ی٘ٛس یٞب دس ػٙت
 ،یاخلال بی یٙییٍ٘بٜ، فشاتش اص ػجٛس آ ٗیدس ا یادسان فشد اػت. ػّٛن ٘ٛس تیفیٚ و یٞؼت

ثب  ،یٚ ٚخٛد یؿٙبخت ٔؼشفت ،یؿٙبخت ٟبٖیاػت وٝ دس ػٝ ػغح و ؿٙبختی–یخٛدٚ یٙذیفشا
ثٝ  ،یٟب٘یو ٗیػبِه ثب ٔـبسوت دس ػبختبس ٕ٘بد ،ییتشایٔ ٗییآ دس .بثذی یٔ٘ٛس ٔؼٙب  تیٔلٛس

 ,Ulansey) ؿٛد یٔ ذاسپذی اٚ خٛد دس – یدسٚ٘ آٌبٞی ٔثبثٝ ثٝ – ذیوٝ ٘ٛس خٛسؿ سػذ یٔ یا ٘مغٝ

ػمُ  ض،ی٘ یدس سٚاٖ ػبِه اػت. دس حىٕت خؼشٚا٘ ی٘ظٓ آػٕب٘ یٙیػجٛس، ثبصآفش ٗی. ا(74 :1991
وٝ دس خٛا٘ؾ وشثٗ ثٝ كٛست  یا ؿذٜ اص ٚخٛد اػت؛ ٔشتجٝ فشأٛؽ یا تجٝٔش یبثیاثضاس ثبص یاؿشال

 (.221: 1398)وشثٗ،  ؿٛد یٔ فیتٛك بٖی٘ؼ ی ٚ ػجٛس اص ٞفت پشدٜ« ٞـتٓ ٓیالّ»
د٘جبَ « ٘ٛسالا٘ٛاس»ثٝ  ذٖیتب سػ یسا اص ٘ٛس ٔفٟٛٔ شیٔؼ ٗیدس فّؼفٝ اؿشاق، ا یػٟشٚسد

ٔشاتت  ٍشید شیتفؼ یثّىٝ اكُ ٚ ٔجٙب ،ییٔشحّٝ ٟ٘ب هیٔثبثٝ  ٘ٝ ثٝ مت،یوٝ حم ییخب وٙذ؛ یٔ
 متیاص ٔفؼش دس ٘ؼجت ثب حم یفیػبختبس، ٞش ٔشحّٝ، ثبصتؼش ٗیدس ا (.132: 1372 ،ی)ػٟشٚسد٘ٛس اػت 

ٔؼٙب  یالارٞب٘ٗ یسخذاد ث دٝیداسد وٝ فٟٓ سا ٘ت یٌبدأش ٕٞخٛا٘ بٜذٌیٔذَ، ثب د ٗیا .اػت ی٘ٛس
ػبِه دس ٞش ٔشحّٝ ثب  ض،ی٘ ی. دس ػّٛن ٘ٛس(Gadamer, 2004: 310دا٘ذ ) یػٛطٜ ٚ ػٙت ٔ بٖیٔ
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. ػّٛن، ُیتوٚ یوٝ ٞٓ ؿشط ادسان اػت، ٞٓ ٔلتٛا ی٘ٛس ؿٛد؛ یاص ػٙت ٔٛاخٝ ٔ ذیخذ یافم
 ػٙت اػت. یثب سٔضٌبٖ ٘ٛسا٘ یٚخٛد یوت ٚ ٌـٛدٌدس دسٖٚ ٔـبس ؼٙبٔ ؾیصا ٙذیفشا

 هؼٌا تذریجی اًىطاف هٌطك هثابِ بِ ّفت ػذد .4. 3. 3

 یػٙٛاٖ چبسچٛث اػت ٚ ثٝ یٟب٘یو بی یٙییػذد ٞفت فشاتش اص ٕ٘بد آ شاٖ،یا ی٘ٛس یٞب دس ػٙت

 یخؼشٚا٘ ،ییتشای. دس ػٙت ٔوٙذ یػُٕ ٔ متیحم یدیادسان تذس یثشا یؿٙبخت ٞؼتی–یٔفٟٛٔ
 یثشا یشیتفؼ یا ػٙٛاٖ ٘مـٝ وبسوشد ػذد ٞفت ٘ٝ دس تىشاس آٖ، ثّىٝ دس ٘مـؾ ثٝ ،یٚ اؿشال

 .ثٝ ٚحذت ٚ اص ٔبدٜ ثٝ ٘ٛس ٟ٘فتٝ اػت شتحشوت اص وث
 ییخب ا٘ذ؛ یٟب٘یو تٓیثب س ی٘ٛاص ٚ ٞٓ شیتغٟ بٍ٘شیث یا بسٜیػ ی ٔشحّٝ ٞفت ،ییتشایٔ ٗییآ دس

 ٗی. ا(Ulansey, 1991: 69)اػت  یسٚح ثب ٘ظٓ آػٕبٕ٘٘بد اتلبد  ش،یٔؼ بٖیدس پب ذیوٝ خٛسؿ
 .وٙذ یدٞ ثبصػبصٔبٖ یٟب٘یو یتب اثؼبد پٟٙبٖ ٚخٛدؽ سا ثب اٍِٛ وٙذ یٔشاحُ ػبِه سا ٚاداس ٔ

 ُیتجذ یؿٙبخت ٔؼشفت ییثٝ اٍِٛ یشٚ٘یٚ اؿشاق، ػذد ٞفت اص سٔض ث یحىٕت خؼشٚا٘ دس
 ییوٝ دس آٖ، ٞش ٌبْ سٚؿٙب دا٘ذ یٔ تمیٔشاتت ا٘ٛاس سا ٔشاحُ ادسان حم ی. ػٟشٚسدؿٛد یٔ

ػذد ثٝ  ٗیوشثٗ، ا یىٞشٔٙٛتی–یدس خٛا٘ؾ ػشفب٘ (.124: 1372 ،ی)ػٟشٚسد آٚسد یٔ ذیپذ یا تبصٜ
لبثُ ػجٛس  یّیٔـبسوت توٚ كیوٝ تٟٙب اص عش ؿٛد یسٚح ٔغشح ٔ یفشأٛؿ یٜ كٛست ٞفت پشد

 دا٘ذ، یٞب ٔ سا ٔللَٛ ادغبْ افكٌبدأش وٝ ٔؼٙب  هیاػبع ٞشٔٙٛت ثش .(212 :1398)وشثٗ، اػت 
. ٞش (Gadamer, 2004: 309)ٔؼٙبػت  یٞبٝ یلا ٓیتٙظ یثشا یٞب اثضاس ػٙت ٗیػذد ٞفت دس ا

ػذد ٞفت ثٝ ػبصٚوبس  ػبٖ،ٗ یاػت. ثذ ییٔؼٙب یٌبْ كؼٛد، ثّىٝ دٌشٌٛ٘ هیفمظ  ٔشحّٝ ٘ٝ
 ذاسیػبِه پذ یٚخٛدٚ ٔـبسوت  یدیا٘ىـبف تذس كیوٝ دس آٖ، ٔؼٙب اص عش ؿٛد یثذَ ٔ یشیتفؼ

 .ٌشدد یٔ

 ایزاى هؼواری -فزٌّگی  حافظِ در ًَری سلَن رهشّای ٍ ّفت ػذد سٌت .5. 3. 3

 یپٟٙبٖ ثشا یػٙٛاٖ صثب٘ ثٝ ،یا سٔض اػغٛسٜ هیفشاتش اص  ،یشا٘یػٙت ػذد ٞفت دس فشًٞٙ ا
ٚ حشوت  یػبختبس ٞؼت ٗ،ییٚ آ تیسٚا ،یوٝ دس ٔؼٕبس یصثب٘ وٙذ؛ یػُٕ ٔ یػّٛن ٘ٛس ییثبصٕ٘ب
 .استمبء ٔؼشفت اػت یثشا یثّىٝ ٘شدثب٘ یٙیی. ػذد ٞفت، ٘ٝ ٕ٘بد تضوٙذ یٔ بٖیا٘ؼبٖ سا ث یسٚحب٘
ٌزس  یثشا ٗیٕ٘بد یوٝ ػبختبس بفتیدس ٞفت حلبس ٍٕٞتب٘ٝ  تٛاٖ یصثبٖ سا ٔ ٗیٕ٘ٛد ا ٗی٘خؼت

اػتب اػت س ٚ ثب ٔشاتت ٘ٛس دس حىٕت اؿشاق ٞٓ آٚسد یظّٕت ثٝ ٔشوض ٘ٛس فشاٞٓ ٔ شأٖٛیاص پ

(Ghirshman, 1954: 87). ییاػت؛ خب یاص ػّٛن دسٚ٘ ییؿبٞٙبٔٝ اٍِٛ« خبٖ ٞفت» بت،یادث دس 

ٔٛاخٝ  یچٖٛ تشع ٚ خٛدخٛاٞ یدسٚ٘ یٞب یىیثّىٝ ثب تبس ،یشٚ٘یفمظ ثب دؿٕٙبٖ ث وٝ سػتٓ ٘ٝ



 13 ... باستاى تا حىوت اضزاق زاىیا یًَر یّا در سٌت یساختار سلَن ًَراً یىیّزهٌَت یباسخَاً

 وٛة،ٗ صسی ؛123–93: 2، ج 1376 ،ی)فشدٚػ٘ٛس اػت  یٞب ٕ٘بد تدّ خبٖ بٖیپب دْ ذٜیٚ ػپ ؿٛد یٔ

1386 :96.) 
 یجبؿٙبختیٚ ص یٚخٛد ی تدشثٝ یثشا یػذد ٞفت ثٝ ػبختبس ضی٘ ی٘ظبٔ «ىشیپ ٞفت» دس

 ٗیداسد ٚ ا یٚ سٍ٘ یا بسٜیوٝ سٔض ػ ؿٛد یٔٛاخٝ ٔ یتیثٟشاْ دس ٞش ٌٙجذ ثب سٚا ؿٛد؛ یٔ ُیتجذ
. (Chelkowski, 1975: 74 ؛245–114: 1385 ،ی)٘ظبٔاػت  یاؿشال بَیاص خلاَ خ یػّٛو ٙذ،یفشا

 ی دس ِلظٝ تشایوٝ حضٛس ٔ ییاػت؛ خب یبػیػ ٗییاص ٘ٛس دس آ یشیتلٛ یا ٕ٘ٛ٘ٝ ضی٘ ثؼتبٖ عبق
ٔٙظش  اص (.Boyce, 1982: 116) وٙذ یٔ ُیتجذ یٔؼٙٛ یثخـ تی٘ٛس سا ثٝ اثضاس ٔـشٚػ ،یٌزاس تبج

اص خلاَ  یشیوٝ ٔؼٙب سا دس سٚ٘ذ تفؼ ا٘ذ ی٘ٛس یٞب ٔتٖٛ فشٍٞٙ ٕ٘ٛ٘ٝ ٗیٌبدأش، ا هیٞشٔٙٛت
ا٘ىـبف  یثشا یٞب، ثؼتش . ػذد ٞفت، ٕٞچٖٛ ػبختبس ٌفتٕبٖ افكآٚس٘ذ یٔ ذیاػتؼبسٜ ٚ فضب پذ

 .(Gadamer, 2004: 310) ػبصد یٔؼٙب اص ظّٕت ثٝ ٘ٛس فشاٞٓ ٔ

 هیتزائیسن، حىوت خسزٍاًی ٍ اضزاق سْزٍردی سٌت سِ در ًَر ًمص .4. 3

 هیتزاییسن .1. 4. 3

 ای اػغٛسٜ ٚ ؿٙبختی ویٟبٖ ی صٔیٙٝ ثٝ ثبیذ ٔیتشاییؼٓ، ػّٛوی ٚ یآییٙ ػبختبس تلّیُ اص پیؾ
 پیـبصستـتی، ایشاٖ دیٙی ػٙت دس. ٌشفت ؿىُ آٖ دَ دس آییٗ ایٗ وٝ وشد اؿبسٜ تشی ػٕیك

 ٚ ؿٙبختی ٞؼتی ٔجذأی ،«پبیبٖ ثی ٚ آغبص ثی صٔبٖ» تدؼذ ٚ ٘خؼتیٗ اكُ ػٙٛاٖ ثٝ «صسٚاٖ»
 ٔیبٖ، ایٗ دس. ؿٛ٘ذ ٔی صادٜ اٚ دسٖٚ اص اٞشیٕٗ ٚ ٔضداٚس ٘یشٚی دٚ وٝ اػت ؿٙبختی ویٟبٖ

 ویٟب٘ی تؼبدَ لغت ٚ حبفظ دٚ ایٗ ٔیبٖ ٘ٛسی ای ٚاػغٝ ثّىٝ ٔؼتمُ، ایضدی تٟٙب ٘ٝ «ٔیتشا»
 ٟ٘ذ ٔی ثٙیبٖ سا ظّٕت ٚ ٘ٛس ٌشی ٔیب٘دی ػبختبس ٚ ٌشفتٝ ٘ـئت صسٚاٖ اص وٝ ٘ٛسی اػت؛

 ػبػب٘ی ٔیب٘ٝ تفبػیش ٚ ٔب٘ٛی ٔٙبثغ دس ٚیظٜ ثٝ صسٚا٘ی تػٙ اص وٝ ٞبیی سٚایت دس. (1444پٛس،  )ویٛاٖ
 ٘ٛسی -صٔب٘ی ٔجذأ ثٝ ثبصٌـت ٔؼیش ٞؼتی ٚ ٍٟ٘جبٖ پیٕبٖ ویٟب٘ی، ٘ظٓ ٕ٘بد ٔیتشا ٔب٘ذٜ، خب ثٝ

 ثذٖٚ ٔیتشاییؼٓ فٟٓ وٝ دٞذ ٔی ٘ـبٖ ای، صٔیٙٝ پیؾ چٙیٗ (.Boyce, 1982: 87) ؿٛد ٔی تّمی
 ؿىُ ثٝ ػٙت ایٗ تمّیُ ٚ آٖ آسیبیی خبػتٍبٜ اص ٌؼؼت ٙبیٔؼ ثٝ صسٚاٖ، خبیٍبٜ دس٘ظشٌشفتٗ

 خبیٍبٜ ثٝ تٛخٝ ٔیتشایی، ٘ٛسی ػّٛن ػبختبس وبُٔ فٟٓ ثشای ثٙبثشایٗ،؛ ثٛد خٛاٞذ آٖ سٚٔی
 .اػت ضشٚسی صسٚا٘ی ی ٔٙظٛٔٝ دس ٔیتشا

ثّىٝ  ؼتی٘ یٙیٕ٘بد د بی یؼیعج ی٘ٛس كشفبً ػٙلش ،ییتشایػٙت ٔ دس٘ٛس:  ٕ٘بدپشداصی اِف(
 .ؿٛد یٔ یٚ ػّٛن تّم یتدشثٝ ٞؼت ٗیبدیبختبس ثٙػ

ٌبٚ ٔمذع، خٟبٖ  یصٔبٖ ثب لشثب٘ ٞٓ ،ییتشایٔ ٙؾیدس اػغٛسٜ آفش ٘ٛس: یؿٙبخت ٟبٖیخٙجٝ و. 1
وٝ فشص٘ذ  تشایٔ (.Eliade, 1958: 50)آٚسد  یٔ ذیسا پذ یٟب٘یٚ ٘ظٓ و وٙذ یسا فؼبَ ٔ
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 یس سا اص ثبلا ثٝ ػبحت خبواػت، ٘ٛ یٚ ا٘ؼب٘ یخٟبٖ الاٞ بٖیٚ ٚاػغٝ ٔ ذیخٛسؿ
 .ػبِٓ اػت یٔشاتج ٚ ػبختبس ػّؼّٝ یٞؼت ٛدكؼ یثشا یا ٘ظبْ، ٘ٛس پّٝ ٗی. دس اسػب٘ذ یٔ

 ٗیدس ا یٙییاػت. ٔٙبػه آ ٗیآغبص یىیٚ تبس ٝیاِٚ ٟبٖیو یثبصٕ٘ب ییتشایٔ غبسی: ٙییخٙجٝ آ. 2
. ٞفت ٔشحّٝ (Ulansey, 1989: 31) ا٘ذ ییػجٛس اص ظّٕت ثٝ سٚؿٙب ٗیفضب، تىشاس ٕ٘بد

ثٝ ٘ٛس  یىیاص تبس حیتذس ػبِه سا ثٝ ،یاخلال ُیٚ فضب ی، ٔغبثك ثب اخشاْ آػٕب1٘ػّٛن
 .سػب٘ٙذ یٔ یٚ دسٚ٘ یفیو

ثّىٝ  ؼت،یاثضاس ؿٙبخت ٘ بی یىیضیف یا ذٜیػٙت، ٘ٛس كشفبً پذ ٗیا دس: یؿٙبخت یخٙجٝ ٞؼت. 3
 یٙذیفشا ،یٚ ػّٛن ٘ٛس ؿٛد یٔ یفمذاٖ ٔؼٙب ٚ حضٛس تّم ،یىیٚخٛد اػت. تبس متیحم

وٝ دس  یاػت؛ ٍ٘بٞ یثبصٌـت ثٝ ٔجذأ ٘ٛس شیٚخٛد دس ٔؼ یثبصػبص یثشا ؿٙبػب٘ٝ یٞؼت
 .(163: 1398وشثٗ، ) بثذی یٌؼتشؽ ٔ یاؿشاق ػٟشٚسد

 ی آٖ ِلظٝ یدیاػت. تبثؾ تذس یسٔض آٌبٞ ییتشایدس غبس ٔ ٘ٛسی: ؿٙبخت خٙجٝ ٔؼشفت. 4
غؼُ دس خٖٛ ٌبٚ، ٕ٘بد  بی ذٖیچٖٛ ٘ٛؿ یٕ. ٔشاػوٙذ یٔ یوـف دسٖٚ سا ٕ٘بدػبص

 یدسٚ٘ یٙذیفشا ،یشٚ٘یث ذٜیپذ هیاص  ؾی٘ٛس ث ٙدب،ی. دس اا٘ذ یآٌبٞ ی اتلبد ثب ػشچـٕٝ
 (.Beck, 2006: 90)ٔؼٙبػت  یتدّ یثشا

اٚ سا  اؽ یداسد، أب ػشؿت ٘ٛس ٛ٘ذیپ یٔبد یىیدس آغبص ثب تبس ا٘ؼبٖ: یؿٙبخت خٙجٝ ا٘ؼبٖ .5
 ؾیثبصٌـت، ٘ٝ اص ساٜ ا٘ىبس ثذٖ، ثّىٝ اص سٍٞزس پبلا ٗی. اخٛا٘ذ یثبصٌـت ٔ یػٛ ثٝ

 ؿٛد؛ یٚ آػٕبٖ ٔ ٗیصٔ بٖیپُ ٔ ،یٙییدس ػّٛن آ ییتشای. ا٘ؼبٖ ٔؿٛد یٕٔىٗ ٔ یٚخٛد
 .بثذی یتذاْٚ ٔ« ٞـتٓ ٓیالّ»ٚ « ػشخ مُػ»چٖٛ  یٕیوٝ دس اؿشاق ثب ٔفبٞ یذٌبٞید
فؼبَ ػّٛن  یشٚیثّىٝ ٘ ؼت،ی٘ ییٟٙب ٔملذ ٟ٘ب٘ٛس ت ،ییتشایٔ ٗییآ دس: ٗیآغبص یٞبٗ ییة( آ

. ثشخلاف خٛا٘ذ یٔ فشا یٚخٛد یٙیٚ ثٝ ثبصآفش ـتٗیپٟٙبٖ وٝ ػبِه سا ثٝ دسٖٚ خٛ یاػت؛ حضٛس
ٞب.  اػتٛاس اػت، ٘ٝ تمبثُ آٖ یىی٘ٛس ٚ تبس بٖیثش تؼبُٔ ٔ ٗییآ ٗیاٍ٘بس، ػبختبس ا دٌٚب٘ٝ یشٞبیتفؼ

اص آٖ، ثّىٝ اص دَ ٔٙبػه، سٔضٞب ٚ ٔـبسوت  شٖٚی٘ٝ ث ؿٛد؛ یٔ ذاسیپذ یٔبد بٖ٘ٛس دس ٔتٗ خٟ
اػت.  ـتٗی٘بآٌبٜ خٛ یٞبٝ یاص لا یا اػتؼبسٜ ،یٟب٘یاؿبسٜ ثٝ آغبص و یخب غبس، ثٝ ٕ٘بد .یٙییآ

 یلشثب٘ ٗییا٘ذ. آ ثب ٘بؿٙبختٝ اص ساٜ ثذٖ، سٔض ٚ خٖٛ یذاسؿٙبختیپذ یا فضب، ٔٛاخٟٝ ٗیٔٙبػه دس ا
 بت،یح ٝیوٝ خٖٛ، ٘ٝ كشفبً ٔب ییتب ٔؼٙب صادٜ ؿٛد؛ خب ضدیس یشٚ ٔاػت وٝ ٔبدٜ ف یا ٌبٚ، ِلظٝ

حشوت  ٗ،ییآ ٗیا ضیٔتٕب یظٌیٚ .(Widengren, 1951: 98اػت ) یػّٛن دسٚ٘ ی٘ٛس  ثّىٝ ٘مـٝ

                                                 
 ، ِئٛ(ػشثبص) ، ٔیّض(دأبد) ، ٘یٕفٛع(ولاؽ) ٚخٛد داس٘ذ وٝ ػجبستٙذ اص: وٛساوغ ػّٛن آییٙی ٔشتجٝ ٞفت ٔیتشائیؼٓ، آییٗ دس .1
 ،corax، nymphus، miles، leo، perses) .(پذس) ٚ پبتش (خٛسؿیذپیٕب) ، ّٞیٛدسٚٔٛع(پبسػی) ، پشػغ(ؿیش)

heliodromus ٚ pater) 
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٘ٝ فشاس اص خٟبٖ،  ٙدبی. ػّٛن دس اوٙذ یٚ دػٛت ٔ تبثذ یٔ ٌشدد، یوٝ ٔ ی٘ٛس اػت: ٘ٛس ٔٙذ تٓیس
 ٗی. اؿٛد یٔ شیاػت؛ دس ٞش ٔشحّٝ، ػبِه ثب ثذٖ ٚ صٔبٖ دسٌ یٟب٘یثب حشوت و ی٘ٛاص ثّىٝ ٞٓ

ٚ ٘ٝ  ٍشیافك د ؼتٗیدس ص ؼٙبوٝ ٔ ییساػتبػت، خب ٞٓ ضیٌبدأش ٘ یؿٙبػ ثب ٔؼشفت ىشدیسٚ
 ٗیاِٚ ؼٓییتشایٔٙظش، ٔ ٗیا اص(. Gadamer, 2004: 326) شدیٌ یكشف، ؿىُ ٔ ی ٔـبٞذٜ
  :اػت وٝ دس آٖ ییاٍِٛ یخیتبس یثٙذ كٛست

 دسن ٚ ٔلشن ػّٛن اػت؛ یشٚی٘ ٘ٛس،
 اػت، ٘ٝ ٌؼؼت اص آٖ؛ یٔـبسوت ثب ٞؼت ػّٛن،
 .اػتذلاَ كشف ی دٝیاػت، ٘ٝ ٘ت ثذ٘ی -یٙییآ یذادیسٚ ٔؼشفت،
 ػبصد یتٟٙب ٕٔىٗ ٔ ػٙٛاٖ ػبختبس ادسان، أىبٖ فٟٓ سا ٘ٝ ٘ٛس ثٝ ،یىیصثبٖ ٞشٔٙٛت دسثٙبثشایٗ 

 .دٞذ یػبِه ٚ سٔضٞب، سخ ٔ ی ٝ ٔؼٙب دس تؼبُٔ ص٘ذٜو ییخب ؿٛد؛ یٌش ثذَ ٔ ثّىٝ ثٝ ٔـبسوت
 شیدٚ لغت ٔىُٕ دس ٔؼ «ذیخٛسؿ»ٚ « غبس» ،ییتشایٔ یی٘ظبْ ٔؼٙب دس: ذیج( غبس ٚ خٛسؿ

ٚ تلَٛ  یاص آٌبٞ ییٞب ػٙٛاٖ اػتؼبسٜ ثٝ ٍشیىذیثّىٝ دس أتذاد  ٍش،یىذیا٘ذ؛ ٘ٝ دس تمبثُ ثب  ػّٛن
اػت ٚ ٘ٛس،  بتیسٔض ح ،یوٝ خٖٛ لشثب٘ ییاػت؛ خب یىی. غبس، ٔلُ تِٛذ ٔؼٙب اص دَ تبسیدسٚ٘

ٔثبثٝ حبُٔ  ثٝ یىیاػت؛ تبس متیظٟٛس حم ی ٙٝی٘ٝ ٔب٘غ ثّىٝ صٔ یىیتبس ٙدب،یا. دس یپبداؽ فذاوبس
٘ٝ فمظ ٔٙجغ  ییتشایدس ػٙت ٔ ذیخٛسؿ ٍش،ید یػٛ دس (.Widengren,1951: 91)٘ٛس  ی ثبِمٜٛ
 یٙی٘ـ ٞب، ٞٓ ثشخؼتٝ ؿذٜ اػت. دس ٘مؾ ػّٛن وبُٔ یٚ تدّ ییثّىٝ ٕ٘بد اتلبد ٟ٘ب ،ییسٚؿٙب

اػت  ػّٛوی–یٚ اتلبد اخلال یؿٙبخت ٟبٖیو ی٘ٛاص ٞٓ بٍ٘شیٕ٘ب «ىتٛعیٙٛیػَٛ ا»ثب  تشایٔ
(Ulansey, 1991: 89.) ٔب٘ٙذ  یذیاخلاق خٛسؿ بثذ؛یػبِه ثبصتبة  ٚخٛددس  ذیػٙت ثب ٗی٘ٛس دس ا

اتلبَ ثٝ ٘ٛس  یدسٚ٘ ظیثّىٝ ؿشا ،یاخلال یٞب ّتی٘ٝ كشفبً فض ،یؿدبػت ٚ فذاوبس ،یٚفبداس
: غبس، ٕ٘بد دٞذ یساثغٝ ػبختبس فٟٓ سا ٘ـبٖ ٔ ٗیٌبدأش، ا یىیچبسچٛة ٞشٔٙٛت دس .ؿٛ٘ذ یٔ یتّم

ؿذٜ. فٟٓ، اص دَ  ذاسیپذ ییٚ سٚؿٙب ؿذٜ تیافك تشو ذ،یٚ ػٙت اػت ٚ خٛسؿ فٟٓ ؾیافك ثؼتٝ، پ
 سػذ یٔ یدسٚ٘ یٞب ثٝ سٚؿٙ افك یٌٚٛ بَ ٚ ٌفتأب تٟٙب ثب ٔـبسوت فؼ ؿٛد یآغبص ٔ یىیتبس

(Gadamer, 2004: 298.) اص ظّٕت ثٝ ٘ٛس، ثّىٝ  یىی٘ٝ ػجٛس ٔىب٘ بٖ،یٔ ٗیدس ا ی٘ٛس ػّٛن
ٔثبثٝ افك ٚ  وٝ دس آٖ، ٘ٛس ثٝ یشیٚ تفؼ یاخلال ،یثذ٘ یا ٔؼٙبػت؛ تدشثٝ یدیظٟٛس تذس ٙذیفشآ

 .ؿٛد یؿشط فٟٓ، دس خبٖ ػبِه آؿىبس ٔ

 خسزٍاًی حىوت .2. 4. 3

ؿٛد، ٘ٛس خبیٍبٞی  دس حىٕت خؼشٚا٘ی وٝ ثب ػٙٛاٖ حىٕت ٘ٛسی ایشاٖ ثبػتبٖ ٘یض ؿٙبختٝ ٔی
ای اػت وٝ ٞؼتی سا ثش  ثیٙی ای، ثّىٝ ثشخبػتٝ اص خٟبٖ ثٙیبدی داسد؛ ٘ٝ كشفبً ٕ٘بدیٗ یب اػغٛسٜ

ی، ٔیتشایی ٚ ٞبی ا٘ذیـٝ صستـت فٟٕذ. ایٗ ػٙت فىشی وٝ اص لایٝ اػبع ٔشاتت ٘ٛس ٚ ظّٕت ٔی
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سیضی ؿذٜ ٚ دس آثبس  ٌیشد، دس ٔتٖٛ ٌبٞبٖ، اٚػتب ٚ ٘ظبْ آییٙی ایشا٘ی پی ٔضدایی ٘ـوت ٔی

فشٜ  ٔیبٖ، ایٗ دس. اػت ٌشدیذٜ ثبصتِٛیذ اؿشالی–كٛست فّؼفی ٞبی وشثٗ، ثٝ ػٟشٚسدی ٚ توٚیُ

 شتٛیپ دٞذ؛ ٔی استمب ٚخٛدی–ایضدی ٔفٟٛٔی ٔلٛسی اػت وٝ خبیٍبٜ ٘ٛس سا ثٝ ػغلی لذػی
بدٌی ػّٛوی ا٘ؼبٖ ثشٌضیذٜ تّمی آٔ ٚ ؿٙبختی ٞؼتی ٔـشٚػیت ی ٘ـب٘ٝ وٝ الاٞی ٚ ٔیٙٛی

 .ؿٛد ٔی

ٌیشد: ٞش  الاؿشاق، ثب ثبصآفشیٙی ٕٞیٗ دػتٍبٜ، ٘ٛس سا ٔؼبدَ ٚخٛد ٔی ػٟشٚسدی دس حىٕت
ی  اػغٝٚ ؿٛد ٚ ثٝ ی ٘ٛسؽ ٞؼتی داسد. خٟبٖ، اص ٘ٛسالا٘ٛاس وٝ ػّت ٘ذاسد آغبص ٔی چیض ثٝ ا٘ذاصٜ
تشیٗ  سػذ؛ خبیی وٝ ٘ٛس دس ضؼیف ، ثٝ ػبِٓ خؼٕب٘ی ٔی)٘فٛع(ٚ ا٘ٛاس ٔذثشٜ  )ػمَٛ(ا٘ٛاس لبٞشٜ 

ٔشاتجی، حشوتی اص ظّٕت ثٝ ٘ٛس سا دس وُ ٞؼتی تشػیٓ  اؽ حضٛس داسد. ایٗ ػبختبس ػّؼّٝ ٔشتجٝ
٘خؼتیٗ  ؿٛد. دس ایٗ ٔؼیش، فشٜ ایضدی وٙذ وٝ دس ا٘ؼبٖ، ٘ٛػی ثبصٌـت ثٝ اكُ تّمی ٔی ٔی

 .ای اص ظشفیت ٚخٛدی ثشای دسیبفت حمیمت ٘ٛسی پشتٛی ٘ٛسالا٘ٛاس دس ٚخٛد ا٘ؼبٖ اػت؛ ٘ـب٘ٝ

ی ٚخٛدی ثبلاتش. حتی  دس ایٗ ػٙت، ٘ٛس ٔؼیبس ػٙدؾ ٞؼتی اػت؛ ٞشچٝ ٘ٛس ثیـتش، ٔشتجٝ 
ی اص . استجبط ثب حمیمت ویٟب٘(182: 1398)وشثٗ، ػمُ، ٘فغ، خیبَ ٚ ٔبدٜ ٘یض خبیٍبٜ ٘ٛسی داس٘ذ 

ؿٛد. ا٘ؼبٖ وٝ اص ظّٕت ثشخبػتٝ،  سٍٞزس ؿٙبخت ا٘ٛاس، ػّٛن ٘ٛسی ٚ دسیبفت فشٜ ٕٔىٗ ٔی
 .ٔذاس اػت فمظ ٔؼشفتی یب اخلالی، ثّىٝ ٚخٛدی ٚ ٞؼتی ٔؤٛس كؼٛد ثٝ ٘ٛس اػت؛ كؼٛدی وٝ ٘ٝ

دس الّیٓ ٞـتٓ ػٟشٚسدی وٝ ٔیبٖ ٔلؼٛع ٚ ٔؼمَٛ لشاس داسد، سؤیت ٘ٛس، ؿٟٛد ػمُ ػشخ 
ٌشدد ٚ ثشای  ؿٛد؛ لّٕشٚیی وٝ دس آٖ ٘ٛس تٕثیّی ٔی ثب حىٕبی خؼشٚا٘ی ٕٔىٗ ٔی ٚ دیذاس

 (143: 1398؛ وشثٗ، 174: 1372)ػٟشٚسدی، ؿٛد  ػبِه لبثُ ادسان ٔی

ثشخلاف فّؼفٝ یٛ٘ب٘ی وٝ ثٝ ٔمٛلات ٔٙغمی تىیٝ داؿت، حىٕت خؼشٚا٘ی ٍ٘بٞی لذػی، 
سا « اؿشاق»ٚ « ػّٓ حضٛسی»یٗ ساػتب، ؿٟٛدی ٚ ویٟب٘ی ثٝ ٞؼتی داؿت. ػٟشٚسدی ٘یض دس ٕٞ

ؿٛد ٚ ٞؼتی  وشد. دس ایٗ ػٙت، ٔؼشفت ثب اتلبَ ثٝ ٘ٛس حبكُ ٔی« ػّٓ حلِٛی»خبیٍضیٗ 
ػبختبسی ٘ٛسی داسد. حىیٓ خؼشٚا٘ی ا٘ؼب٘ی اػت ٘ٛسا٘ی وٝ فشٜ دس اٚ ٔتلمك ؿذٜ ٚ ثب حمیمت 

ا٘ذ: اِٚی ػبختبس  ّٛنی یه ػ سٚ، ٘ٛس ٚ فشٜ دٚ خٙجٝ اص ایٗ .ویٟب٘ی پیٛ٘ذ خٛسدٜ اػت
ؿٙبختی ٔؼٙب ٚ دٚٔی ػلأت آٔبدٌی سٚحب٘ی ثشای اتلبد ثب آٖ. ثبصٌـت ثٝ ایٗ ػٙت  ٞؼتی

ٌٛ٘ٝ وٝ ػٟشٚسدی آٖ سا احیب وشد ٚ وشثٗ تفؼیش، ٘ٝ كشفبً سخٛػی تبسیخی، ثّىٝ  ٘ٛسی، ٕٞبٖ
 .افمی ثشای ٔؼٙبپشداصی دس صٔبٖ اوٖٙٛ اػت

 سْزٍردی اضزاق فلسفِ .3. 4. 3

 ٚخٛد ٘ظبْ وُ ثٙیبد ثّىٝ ؿٙبختی، ٞؼتی ػٙلشی تٟٙب ٘ٝ ٘ٛس ػٟشٚسدی، فىشی ی ٔٙظٛٔٝ دس
 «ٚخٛد» ٚ «ٔبٞیت» چٖٛ ٔفبٞیٕی چبسچٛة دس سا ٞؼتی وٝ ٔـبئیبٖ ثشخلاف. ؿٛد ٔی تّمی
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 دس سیـٝ وٝ ٘ٛسی وٙذ؛ ٔی تؼشیف ٘ٛس ٔفْٟٛ ثب سا ٞؼتی خٛٞش ػٟشٚسدی وشد٘ذ، ٔی ثشسػی
 ٍ٘بٜ دس. داسد ٚی ؿٟٛدی ٚ ػشفب٘ی ی تدشثٝ ٚ ثبػتبٖ ایشاٖ ٘ٛسی حىٕت ٘ٛافلاعٛ٘ی، ٞبی ػٙت
 لبثُ ٘ٛس، ثذٖٚ ٚخٛد وٝ ٔؼٙب ثذیٗ ؛«ٞؼتی ا٘ىـبف ؿشط ٘ٛس،» ٚ «اػت ٘ٛس ػیٗ ٞؼتی،» ٚی،

 ی پبیٝ ثش الاؿشاق، حىٕٝ دس ٚیظٜ ثٝ ػٟشٚسدی، اؿشالی ٘ظبْ (.132: 1372 ػٟشٚسدی،) ٘یؼت تلٛس
 ثؼیظ، ٘ٛسی وٝ داسد لشاس ٘ٛسالا٘ٛاس ػّؼّٝ، ایٗ سأع دس. اػت ؿذٜ ثٙب اسا٘ٛ اص ٔشاتجی ػّؼّٝ
 ٞؼتی ثؼذی ٔشاتت پیذایؾ ٔجٙبی ٚ اػت ظّٕت ٌٛ٘ٝ ٞش اص ػبسی وٝ ٘بٔتٙبٞی ٚ ٔغّك

 ٘فٛع ظٟٛس ٔٙـو خٛد وٝ ؿٛ٘ذ ٔی كبدس ٔفبسق ػمَٛ یب لبٞشٜ ا٘ٛاس ٘ٛس، آٖ اص. ؿٛد ٔی ٔلؼٛة
 ٔیضاٖ ٘ؼجت ثٝ ٞؼتی ی ٔشتجٝ ٞش ٘ظبْ، ایٗ دس. ا٘ذ ٔبدٜ خٟبٖ ٟ٘بیتبً ٚ ا٘ؼب٘ی ٘فٛع فّىی،
 دس خغی ػّیّت ثشخلاف. (139–138: 1372) داسد خبكی ٚخٛدی خبیٍبٜ ٘ٛس، اص اؽ ٔٙذی ثٟشٜ

 ٞؼتی دیذٌبٜ، ایٗ دس داسد؛ توویذ «٘ٛسی ضؼف ٚ ؿذت» ی ساثغٝ ثش ػٟشٚسدی ٔـبء، ی فّؼفٝ
 .بٞیتٔ ٘ٝ ؿٛد، ٔی تؼشیف ٘ٛس ی ٚاػغٝ ثٝ

 ایٗ. اػت چبسچٛة ایٗ دس ػٟشٚسدی اثتىبسات اص یىی ،«ػشخ ػمُ»چٖٛ  ٟٕٔی ٔفْٟٛ
 ثب ا٘ٛاس، ػبِٓ ثب استجبط ػیٗ دس ٚ اػت ٔثبِی كٛس حبُٔ ٚ لبٞش ٘ٛس فؼبَ، ػمُ اص تّفیمی ػمُ،
 استجبعی پُ صستـتی، ػشفبٖ ٚ خؼشٚا٘ی ػٙت ٔجٙبی ثش ػشخ، ػمُ. داسد پیٛ٘ذ ٘یض خیبَ ػبِٓ
 ػمُ ٚ ٔبدٜ ٔیبٖ لّٕشٚیی ٘یض ٞـتٓ الّیٓ. اػت ا٘ؼب٘ی سٚاٖ ٚ( ٞـتٓ الّیٓ) ٔثبَ خٟبٖ ٔیبٖ

 دس وٝ فضبیی ٌشدد؛ ٔی پزیش أىبٖ ٘ٛسی تدّی ٚ تٕثیُ ٔىبؿفٝ، سؤیب، آٖ، دس وٝ اػت ٔفبسق
 (.213: 1398 وشثٗ،) اػت لذػی ؿٟٛد ٚ فؼبَ خیبَ تلمك ثؼتش ٕٞبٖ وشثٗ، ٞب٘شی ٍ٘بٜ

 سٚ٘ذی لبِت دس ٘ٝ أب اػت؛ ٘ٛس ثٝ ظّٕت اص حشوتی اؿشالی، ػّٛن سدی،ػٟشٚ دیذٌبٜ اص
 ثب ثبصٌـت ایٗ. ا٘ٛاس خٟبٖ ثٝ عجیؼت ػبِٓ اص ٚخٛدی ثبصٌـتی ثّىٝ اخلالی یب فىشی كشفبً

 ٘ٝ اؿشاق فّؼفٝ دس حمیمی ٔؼشفت. ؿٛد ٔی ٕٔىٗ ؿٟٛدی آٔبدٌی ٚ ثبعٗ خّٛف ٘فغ، پبلایؾ
 حضٛسی ٚ ٚاػغٝ ثی ؿٙبختی ٌشدد؛ ٔی حبكُ ٘ٛسی اؿشاق عشیك اص ثّىٝ رٞٙی ٔفبٞیٓ عشیك اص

 چٖٛ ٚاطٌب٘ی ػبٖ، ثذیٗ(. 163: 1372 ػٟشٚسدی،) اػت ٕٞشاٜ ؿٟٛدی رٚق ٚ لّجی دسن ثب وٝ
 سا ػٟشٚسدی ؿٙبػی ٔؼشفت اكّی ٞبی ػتٖٛ «ؿٟٛدی فٟٓ» ٚ «اؿشاق» ،«حضٛسی ػّٓ»

 یه تٟٙب وٝ اػت ایٗ دس اؿشاق ؼفٝفّ تٕبیض ٚخٝ تشیٗ ثٝ ٕٞیٗ خبعش ٟٔٓ .دٞٙذ ٔی تـىیُ
 ثٝ ا٘ؼبٖ اتلبَ ثش ٔؼشفتی، -ػّٛوی عشحی ٔثبثٝ ثٝ ثّىٝ ٘یؼت ٚخٛد تلّیُ ثشای ا٘تضاػی ٘ظبْ
 دػتٍبٜ ایٗ دس. داسد توویذ ٘ٛافلاعٛ٘ی ٞبی آٔٛصٜ ٚ اػلأی ػشفبٖ ثبػتبٖ، ایشاٖ ٘ٛسی ػٙت

 ػبختبس ایٗ. اػت ا٘ؼبٖ ٟبیی٘ ٔملذ ٚ تؼبِی ٔؼیش ثّىٝ ٞؼتی، ٔجذأ تٟٙب ٘ٝ ٘ٛس فىشی،
 سا ػٟشٚسدی ٘ٛسی تفىش ثٙیبد ٟ٘بیی، ٞذف ٚ ػّٛن ساٜ ٞؼتی، اكُ یؼٙی ٘ٛس، ی ٌب٘ٝ ػٝ
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 دس فمظ ٘ٝ وٝ ا٘ؼب٘ی وٙذ؛ ٔی یبد 1«٘ٛسی ا٘ؼبٖ» ػٙٛاٖ ثب ػبختبس ایٗ اص وشثٗ ٞب٘شی. ػبصد ٔی
 (.252: 1398 وشثٗ،) ؿٛد ٔی تجذیُ ٘ٛس اص پشتٛی ثٝ خٛد ػّٛن، فشآیٙذ دس ثّىٝ حمیمت، خؼتدٛی

 ًَراًی سلَن ساختار ّزهٌَتیىی . بحث ٍ تحلیل5
 بٌذی هفَْهی جوغ .1. 5

ٔثبثٝ  وٙذ: ٘ٛس ثٝ ٞبی ٘ٛسی ایشاٖ دس ایٗ پظٚٞؾ اص ػٝ ٔلٛس ٔفٟٛٔی پیشٚی ٔی تلّیُ ػٙت

 ثبثٝ ثؼتش ٔؼٙب دس ٞشٔٙٛتیهٔ ثٝ افك ٚ ؿٟٛدی–ٔثبثٝ فشایٙذ ٚخٛدی حمیمت ٞؼتی، ػّٛن ثٝ
خیض٘ذ، دس ػٙت ٘ٛسی  فّؼفی. ٞشچٙذ ایٗ ٔفبٞیٓ اص ػٝ خبػتٍبٜ الاٞیبتی، ػشفب٘ی ٚ فّؼفی ثشٔی

ؿٛ٘ذ ٚ دػتٍبٞی تفؼیشی ثشای دسیبفت ٔؼٙب ٚ تلَٛ  تٙیذٜ ٔی ٚ دس چبسچٛة ٌبدأشی، دسٞٓ
 .ػبص٘ذ دسٚ٘ی ٔی

اػت. ٞب ٘ٝ كشفبً ٕ٘بد، ثّىٝ ثٙیبد ٞؼتی ٚ ٔجٙبی ؿٙبخت  دس ایٗ ػٙت« ٘ٛس»٘خؼت، 
٘ٛسالا٘ٛاس دس اؿشاق، خٛسؿیذ ٔیتشا دس ٔیتشائیؼٓ ٚ فشٜ ایضدی دس حىٕت خؼشٚا٘ی، ٞش ػٝ 

ا٘ذ. فشٜ، پشتٛی ایضدی ٚ ؿشط اتلبَ ثٝ ػبحت لذػی اػت؛  دٞٙذٜ حضٛس ٘ٛسی دس ٞؼتی ٘ـبٖ
)ػٟشٚسدی، ٌشدا٘ذ  ثخـذ ٚ ٞٓ ػبِه سا ثٝ خٛیـتٗ ثبصٔی ٘ٛسی وٝ ٞٓ ٔـشٚػیت ٞؼتی ٔی

 .(Widengren, 1951: 97؛176: 1398وشثٗ،  ؛127: 1372

ٞب ػفشی ٚخٛدی اص ظّٕت ثٝ ٘ٛس اػت؛ حشوتی ٕٞشاٜ ثب تغٟیش،  دس ایٗ ػٙت« ػّٛن»دْٚ، 
ٔٙضِٝ آٔبدٌی  ٔـبسوت آییٙی ٚ ؿٟٛد. دس حىٕت خؼشٚا٘ی، ایٗ ػّٛن ثب دسیبفت فشٜ ٘ٛسی ثٝ

 (.163: 1372ػٟشٚسدی، دسٚ٘ی ثشای ادسان حمیمت ٕٞشاٜ اػت )

ٌیشی ٔؼٙبػت. دس  ای تبسیخی ٚ ٌـٛدٜ ثشای ؿىُ دس ٞشٔٙٛتیه ٌبدأش، ػشكٝ« افك»ْٛ، ػ
تٛا٘ذ افمی ٘ٛ اص ٔؼٙب ثبؿذ؛ ٚ فشٜ ایضدی، پشتٛی اص  پیٛ٘ذ ثب ػّٛن ٘ٛسی، ٞش ٔشحّٝ اص ػّٛن ٔی

دس تلالی ( Gadamer, 2004: 322) ػبصد افك اِٟی اػت وٝ ػبِه سا ثشای دسن ٘ٛس ٔؼتؼذ ٔی
ای ثٝ ٔذِی  آیذ وٝ ػٙت ٘ٛسی سا اص ٔیشاثی اػغٛسٜ ػبحت، دػتٍبٞی ٔفٟٛٔی پذیذ ٔیایٗ ػٝ 

ػبصد؛ خبیی وٝ ٘ٛس، ػّٛن ٚ افك، صثبٖ  ثشای ثبصا٘ذیـی دس ثبة ٔؼٙب، ٞؼتی ٚ سٞبیی ثذَ ٔی
ای اػت دس خبٖ ػبِه وٝ ایٗ  فشٜ ایضدی، ؿؼّٝ ٚػٙت، ٔؼیش ػبِه ٚ ِلظٝ سخذاد ٔؼٙب ٞؼتٙذ 

 .ػبصد ٔیحشوت سا ٕٔىٗ 

بَدى ًَر در ّزهٌَتیه گاداهزی ٍ  بَدى فْن ٍ فزاتاریخی رفغ تٌص هیاى تاریخی .2. 5

 فلسفِ اضزاق

ٞبی ٘ٛسی  ٞبی ٘ظشی دس پیٛ٘ذ دادٖ ٞشٔٙٛتیه فّؼفی ٌبدأش ثب ػٙت تشیٗ چبِؾ یىی اص ٟٔٓ

                                                 
1. homo lucidus 



 19 ... باستاى تا حىوت اضزاق زاىیا یًَر یّا در سٌت یساختار سلَن ًَراً یىیّزهٌَت یباسخَاً

فٟٓ سا سخذادی ثٛدٖ ٘ٛس اػت. ٌبدأش،  ثٛدٖ فٟٓ ٚ فشاتبسیخی ی ٘ؼجت ٔیبٖ تبسیخی ایشاٖ، ٔؼئّٝ
 سخذادی اٚ، ٍ٘بٜ دس فٟٓ،آیذ؛  دا٘ذ وٝ ٕٞٛاسٜ دس ثؼتش صٔبٖ ٚ تبسیخ صثب٘ی ا٘ؼبٖ پذیذ ٔی ٔی

 ,Gadamer) ٔٙفشد ٚ رٞٙی فشآیٙذی ٘ٝ ٌیشد؛ ٔی ؿىُ ػٙت ثب ٔفؼش تؼبُٔ دس وٝ اػت ٚخٛدی

ٌیشد ٚ  ٕ٘ی ٚی، ٞیچ ٔؼٙبیی ثیشٖٚ اص تبسیخ ٚ صثبٖ ؿىُ ٘ظشدس ثٝ ٕٞیٗ خبعش   (.295 :2004
 ٘ٛس اؿشاق، حىٕت دس. (349: 2444ٕٞبٖ، )تٙیذٌی ٌزؿتٝ ٚ حبَ اػت  ٕٞبٖ ٔیذاٖ دسٞٓ« افك»
 ثب ٚ داسد خشیبٖ ٞؼتی ٔشاتت دس وٝ حضٛسی ؿٛد؛ ٔی ٔؼشفی فشاتبسیخی ٚ اصِی حمیمتی ٔثبثٝ ثٝ

غح ظبٞش ایٗ دٚ تّمی دس ػ(. 138–132: 1372)ػٟشٚسدی، . خٛسد ٔی پیٛ٘ذ ػبِٓ ٚخٛدی ػبختبس
ثب ایٗ حبَ،  1تٛا٘ذ حمیمتی خبٚداٖ ثبؿذ؟ اٌش فٟٓ دس تبسیخ اػت، ٘ٛس چٍٛ٘ٝ ٔی ؛ا٘ذ ٔتؼبسم

ثّىٝ سخذاد  ثیٙذٕ٘ی تٛاٖ ٘ـبٖ داد وٝ ػٟشٚسدی ٘یض، ٕٞب٘ٙذ ٌبدأش، ٘ٛس سا ٔٛخٛدی ایؼتب ٔی
« ٛسالا٘ٛاس٘»وٙذ.  فٟٕذ؛ ٘ٛسی وٝ دس ٞش ِلظٝ، أىبٖ آؿىبسٌی ٞؼتی سا فشاٞٓ ٔی ا٘ىـبف ٔی

ای اص ٚخٛد ٚ  ی ظٟٛسٞبػت، أب ٞش ظٟٛس ٘ٛسی دس ٔشتجٝ ی ٕٞٝ دس سأع ٘ظبْ اؿشالی، ػشچـٕٝ
. اص ایٗ ٔٙظش، ٘ٛس، اٌشچٝ اصِی (159: 1372)ػٟشٚسدی، یبثذ  دس ٘ؼجت ثب آٌبٞی ػبِه تلمك ٔی

ٔٙغك  سػذ. ٕٞیٗ ٔؼٙب دس ی تبسیخی ٚ صثب٘ی ػبِه ثٝ فؼّیت ٔی اػت، تٟٙب دس ثؼتش تدشثٝ
آیذ وٝ افك ػٙت ٚ افك  ٔؼٙب صٔب٘ی پذیذ ٔی یؼٙی ؿٛد كٛست دیٍشی ثیبٖ ٔی ٌبدأشی فٟٓ، ثٝ

 .(Gadamer, 2004: 272) ٌٚٛیی ص٘ذٜ ثٝ ٞٓ دسآٔیض٘ذ ٔفؼش دس ٌفت

 تحلیل تلفیمی .3. 5

ٞبی ٔؼٙٛی ایشاٖ، ٕ٘ٛد ٌزس اص ػغح ٕ٘بدیٗ آییٗ ثٝ ػبحت تفؼیشی  ػّٛن ٘ٛسا٘ی دس ػٙت
ی حؼی ٚ آییٙی ثٝ  ایٗ ػّٛن، ػبختبسی ٚخٛدی داسد وٝ ٔؼیش فٟٓ سا اص تدشثٝٔؼٙبػت. 

ص٘ذ. دس چبسچٛة ٞشٔٙٛتیه ٌبدأش، چٙیٗ حشوتی ثب  ؿٙبختی پیٛ٘ذ ٔی ی توٚیّی ٚ ٞؼتی تدشثٝ
ػٙٛاٖ  ؿٛد؛ فٟٓ ٘ٝ ثٝ تجییٗ ٔی« ٞب ادغبْ افك»ٚ « دیبِىتیه ػٙت»، «فٟٓ پیؾ»ٔٙغك 

 ,Gadamer) آیذ ٔثبثٝ سخذاد ٔـبسوت ٔیبٖ ٔفؼش ٚ ػٙت پذیذ ٔی ای ٔفٟٛٔی، ثّىٝ ثٝ ٘تیدٝ

ٌزسد ٚ ثب سػیذٖ ثٝ  دس آییٗ ٔیتشا، ٔؼیش ػّٛن اص ٞفت ٔٙضَ ویٟب٘ی ٔی (.309–295 :2004
ؿٛد. دس حىٕت اؿشاق، حشوت اص ػبِٓ حغ ٚ خیبَ تب  خٛسؿیذ، آٌبٞی دسٚ٘ی ػبِه آؿىبس ٔی

(. دس حىٕت خؼشٚا٘ی، آغبص ساٜ 119: 1372ػٟشٚسدی، ٔٝ داسد )الّیٓ ٞـتٓ ٚ دیذاس ثب ٘ٛسالا٘ٛاس ادا
ؿٛد؛ پشتٛیی لذػی وٝ ٘ـب٘ٝ  دس تبسیىی ٚخٛدی ٚ ا٘دبْ آٖ ثب ظٟٛس فشٜ ایضدی ٔـخق ٔی

آٔبدٌی دسٚ٘ی ثشای ٔـبسوت دس حمیمت اػت. دس ٞش ػٝ ػٙت، ٘ٛس، ػبختبس فٟٓ سا ػبٔبٖ 
 .یبثذ ه أىبٖ ٔیی ؿذت ٘ٛس دس خبٖ ػبِ دٞذ ٚ فٟٓ ثٝ ا٘ذاصٜ ٔی

                                                 
داسد؛ ٕٞب٘ٙذ آ٘چٝ دس وتبة ٞفتٓ خٕٟٛس  ٛ٘ذیپ متیثب ٔٙغك ظٟٛس حم ضی٘ٛس دس فّؼفٝ افلاعٖٛ ٘ ذٜی٘ؼجت، ا ٗیدس أتذاد ا. 1

 .ٌشدد یٔ شیثٝ كٛست ٘ٛسالا٘ٛاس ثبصتفؼ یوٝ ثؼذاً دس ػٟشٚسد ؿٛد یٔ بٖیٔغّك ث شیٚ خ ذیخٛسؿ ُیثب تٕث
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دٞذ ٚ ٘یبصٔٙذ آٔبدٌی ٚخٛدی ٔفؼش اػت.  دس ٍ٘بٜ ٌبدأش، فشایٙذ فٟٓ دسٖٚ ػٙت سخ ٔی
ٞب سا ثٝ كلٙٝ  ٞبی خٛیؾ آٌبٜ ؿٛد ٚ آٖ فٟٓ ٌٚٛی اكیُ ثبیذ اص پیؾ ٔفؼش ثشای ٚسٚد ثٝ ٌفت

ایٗ   .(Gadamer, 2004: 280) ٔٙذی آٌبٞی، خٛد ؿشط أىبٖ تفؼیش اػت فٟٓ ثیبٚسد، صیشا تبسیخ
ػٛ اػت. ػبِه ٘یض ثب ػجٛس اص ظّٕت ٚ پزیشؽ  اكُ ثب ٔٙغك ػّٛن دس ػٙت ٘ٛسی ٞٓ

ؿٛد. فٟٓ، دس ٞش دٚ دػتٍبٜ، سٚیذادی  ٞبی ٚخٛدی، ثٝ ظٟٛس ٘ٛس دسٚ٘ی ٘ضدیه ٔی ٔلذٚدیت
 .آیذ صٔب٘ی ٚ ٚخٛدی اػت وٝ دس آٖ ٔؼٙب اص خلاَ تؼبُٔ پذیذ ٔی

ؿٛد. فشٜ صثب٘ی اػت وٝ حمیمت  ْٟٛ فشٜ ایضدی تجییٗ ٔیدس ػٙت خؼشٚا٘ی، ایٗ تؼبُٔ ثب ٔف 
صٔبٖ ٘ـب٘ٝ دٌشٌٛ٘ی ٚخٛدی ػبِه اػت. دس اؿشاق، ٕٞیٗ ٘مؾ سا  ٌٛیذ ٚ ٞٓ دس آٖ ػخٗ ٔی

: 1398)وشثٗ، ص٘ذ  ػمُ ػشخ ثش ػٟذٜ داسد؛ ػمُ ؿٟٛدی وٝ ٔیبٖ ٘ٛس وّی ٚ آٌبٞی ا٘ؼب٘ی پُ ٔی

اص فشایٙذ فٟٓ ٌبدأشی اػت. ٞش ٔشحّٝ اص ػّٛن، یه ػّٛن ٘ٛسا٘ی، دس ایٗ ٔؼٙب، تلٛیشی  (.193
 .ای اص ٚخٛد ادغبْ افك اػت ٚ ٞش تبثؾ ٘ٛس، تلمك ٔؼٙب دس افك تبصٜ

تٛاٖ ٘ظبٔی اص ػّٛن تفؼیشی دا٘ؼت. آییٗ، ثذٖ، صثبٖ ٚ  دس ٘تیدٝ، ػٙت ٘ٛسی ایشاٖ سا ٔی
ا٘ذ. ٘ٛس دس ایٗ  تٙیذٜ ٕ٘بد دس ایٗ دػتٍبٜ ػٙبكش ٔؼتمُ ٘یؼتٙذ، ثّىٝ دس ػبختبس فٟٓ دسٞٓ

ٔٙظٛٔٝ، ثٙیبد ظٟٛس ٔؼٙبػت ٚ فٟٓ، ٔـبسوت دس ایٗ ظٟٛس اػت. دس ٔیتشائیؼٓ ثب خٛسؿیذ، دس 
اؿشاق ثب ػمُ ػشخ ٚ دس حىٕت خؼشٚا٘ی ثب فشٜ ایضدی، تدشثٝ ٘ٛسی ثٝ ٘مغٝ تلالی ا٘ؼبٖ ٚ 

ٔؼٙب آؿىبس  ای وٝ افك وٙذ؛ ِلظٝ كٛست سٚیذادی ٌـبیٙذٜ ػُٕ ٔی سػذ. ٘ٛس ثٝ حمیمت ٔی
 .ٌشدد ؿٛد ٚ ٔفؼش، دس ٕٞبٖ سخذاد، دٌشٌٖٛ ٔی ٔی

ػبصٚوبس افك  تٛاٖ یدس ادأٝ، ٔ :افك ٌبدأشی ٚ ٔٙغك تدّی دس فشٜ ایضدی ٚ ػمُ ػشخ
 یٛػتٍیتب پ ذیػٙد ٚ ػمُ ػشخ ٞٓ یضدیٔب٘ٙذ فشٜ ا یشا٘یػٙت ا ی٘ٛس ٓیسا ثب ٔفبٞ یٌبدأش
تبس فىشی ٌبدأش، افك ٔؼٙبیی ثؼتش پذیذاس ؿذٖ دس ػبخ دٚ ٔٙظٛٔٝ آؿىبس ؿٛد. ٗیا یفّؼف

ٔثبثٝ دٌشٌٛ٘ی دس  ٌٚٛی ٔیبٖ ٔفؼش ٚ ػٙت اػت؛ ٔیذا٘ی وٝ فٟٓ دس آٖ ثٝ حمیمت دس ٌفت
ٕٞیٗ  (Gadamer, 2004: 310) .ای ثیشٚ٘ی كٛست دسیبفت دادٜ دٞذ، ٘ٝ ثٝ آٌبٞی ٔفؼش سٚی ٔی

دس فّؼفٝ « ػمُ ػشخ»٘ی ٚ دس دس حىٕت خؼشٚا« فشٜ ایضدی»تٛاٖ دس ٔفْٟٛ  ٔٙغك سا ٔی
فشٜ ایضدی دس ٔتٖٛ خؼشٚا٘ی ٘ـب٘ٝ آٔبدٌی دسٚ٘ی ا٘ؼبٖ ثشای دسیبفت  .اؿشاق ٔـبٞذٜ وشد

ایٗ  (.193: 1398)وشثٗ، ؿٛد  حمیمت ٘ٛسی اػت؛ پشتٛی لذػی وٝ دس اثش تضویٝ ٚ ػّٛن پذیذاس ٔی
دس فّؼفٝ اؿشاق ٘یض، ػمُ ٘تیدٝ ٔـبسوت دس افك ٘ٛس اػت.  ٘یؼت، ٔٛٞجتی ایؼتب ٘تیدٝسخذاد، 

ای وٝ ادسان، اص ٔشتجٝ ٔفٟٛٔی ثٝ  ػشخ ٔمبْ تلالی ٔیبٖ ػبِٓ ٔثبَ ٚ آٌبٞی ا٘ؼب٘ی اػت؛ ٘مغٝ
ثب ٍ٘بٞی ٞشٔٙٛتیىی، ٞش دٚ ٔفْٟٛ  (.163: 1372)ػٟشٚسدی، یبثذ  ٔشتجٝ ؿٟٛدی ٚ ٚخٛدی استمب ٔی

دس ػّٛن خؼشٚا٘ی، افك ا٘ؼب٘ی  ٞب دس ا٘ذیـٝ ٌبدأش٘ذ. یبدؿذٜ تدؼٓ ٕٞبٖ ػبصٚوبس ادغبْ افك
ؿٛد ٚ دس فّؼفٝ اؿشاق، ػمُ ػشخ ایٗ پیٛ٘ذ سا دس ػغح ٔؼشفت تلمك  ثب افك الاٞی یىی ٔی



 21 ... باستاى تا حىوت اضزاق زاىیا یًَر یّا در سٌت یساختار سلَن ًَراً یىیّزهٌَت یباسخَاً

ٞب ٕٞبٖ خبیٍبٞی سا داسد وٝ افك دس  تٛاٖ ٌفت وٝ ٘ٛس دس ایٗ ػٙت ثخـذ. ثٝ ٕٞیٗ دِیُ، ٔی ٔی
 .ا٘ذ حمیمت ٞشٔٙٛتیه ٌبدأش داسد؛ ٞش دٚ ؿشط ظٟٛس ٔؼٙب ٚ أىبٖ ٔـبسوت دس

 دریذا ٍ پساساختارگزایاًِ؛ ریىَر ًمذّای اس گاداهز ّزهٌَتیه توایش .1. 3. 5

ٞبی  ٌٚٛی ٔیبٖ ػٙت ٘ٛسی ٚ ٞشٔٙٛتیه فّؼفی، تٕبیض سٚیىشد ٌبدأش ثب خشیبٖ دس تذاْٚ ٌفت
ٙب ٌی ٔؼ پؼبػبختبسٌشا ٔب٘ٙذ سیىٛس ٚ دسیذا إٞیت داسد. اٌشچٝ ٞش ػٝ ا٘ذیـٕٙذ ثٝ أىبٖ چٙذلایٝ

ؿبٖ ٔتفبٚت اػت. ٌبدأش، فٟٓ سا  ٌیشی ٔتبفّؼفی ٚ ٘مؾ ٔفؼش دس تِٛیذ آٖ توویذ داس٘ذ، أب خٟت
، 1وٝ دسیذا ثب ٔفْٟٛ اختلاف دا٘ذ، دس حبِی ٌٚٛی تبسیخی ثب آٖ ٔی ٔـبسوت دس ػٙت ٚ ٌفت

ذا دس پی اص ایٗ ٔٙظش، دسی .(Derrida, 1978: 27) ا٘ذاصد ٞشٌٛ٘ٝ حضٛس ٟ٘بیی ٔؼٙب سا ثٝ تؼٛیك ٔی
 .ٌٚٛ دسٖٚ افك ٔؼٙب ٌشیض اص ٔشوض ٔؼٙبػت، أب ٌبدأش دس پی ثبصػبصی أىبٖ ٌفت

دس ػٙت ٘ٛسی ایشاٖ ٘یض، ٘ٛس ٌشچٝ دس ٔشاتت خٛد ثٝ ظبٞش اصِی اػت، أب ٕٞٛاسٜ دس فشایٙذ 
ای ثٝ لذس ادسان ػبِه تدّی  ٘ٛس دس ٞش ٔشتجٝ»یبثذ ٚ ثٝ تؼجیش ػٟشٚسدی،  ٔؼٙب ٔی« ظٟٛس»

لذس وٝ اصِی اػت، دس توٚیُ تبسیخی  ثذیٗ تشتیت، ٘ٛس ٕٞبٖ (.159: 1372)ػٟشٚسدی، « ذوٙ ٔی
 ثب ٌٚٛ ٌفت دس ٔؼٙب اٚ، ٘ظش اصػٛیی داسد؛  ؿٛد. ایٗ ٍ٘بٜ، ثب ٞشٔٙٛتیه سیىٛس ٘یض ٞٓ پذیذاس ٔی

 ٔغّك حضٛسی كٛست ثٝ ٘ٝ یبثذ، ٔی ٌؼتشؽ «ٔؼٙب فضٚ٘ی» لبِت دس ٚ آیذ ٔی پذیذ ٔتٗ

(Ricoeur, 1976: 87)  ،ٖحشوتی اػت  دس سٚالغاص دیذ اٚ، فٟٓ ٘ٝ اٟ٘ذاْ ػٙت اػت ٚ ٘ٝ تثجیت آ
ػٙٛاٖ چبسچٛة ٘ظشی، ٘ٝ  ی حبضش ثب ا٘تخبة ٌبدأش ثٝ ثش ایٗ اػبع، ٔمبِٝ .ٔیبٖ فبكّٝ ٚ تّٕه

افمی ٔفٟٛٔی ٔیبٖ ٔٙغك ٘ٛس ٚ  اص ػش غفّت ٘ؼجت ثٝ سیىٛس یب دسیذا، ثّىٝ ثٝ ػجت ٞٓ
ا٘دبٔذ ٚ سیىٛس ثٝ  وٝ دسیذا ثٝ حزف أىبٖ حضٛس ٔؼٙب ٔی شی اػت. دس حبِیٞشٔٙٛتیه ٌبدأ

ٌٛ٘ٝ وٝ دس  فٟٕذ؛ ٕٞبٖ ی تفؼیش توویذ داسد، ٌبدأش فٟٓ سا سخذاد ٔـبسوت دس افك ٔؼٙب ٔی فبكّٝ
سػذ. اص ایٗ سٚ، ٔٙغك  ػٙت ٘ٛسی ٘یض، ٘ٛس تٟٙب دس ٔـبسوت ػبِه ٚ حمیمت ثٝ فؼّیت ٔی

دس حىٕت اؿشاق « ػّٛن ٘ٛسا٘ی»تشیٗ ػبختبس فّؼفی ثٝ  دس ٌبدأش ٘ضدیه« ٞب ٌٚٛی افك ٌفت»
 ؿىُ ٔؼٙب ٚخٛدی ا٘ىـبف دس وٝ اػت فٟٓ سخذادی دٚ، ٞش چشا وٝ ٘ضد ٚ ػٙت ٔیتشایی اػت

 .سٚد ٔی فشاتش ثبصٕ٘بیی ػغح اص ٚ ٌیشد ٔی

 باس هتي هثابِ بِ ًَراًی رٍایت .4. 5

 یٞب ٞب، ٔٙبػه ٚ افك ٘ـب٘ٝ بٖیٚآٔذ ٔ سفت بٖیخش ٚ دس ٔب٘ذ ی٘مغٝ ٔؼتمش ٕ٘ هیدس آٖ دس 
ٌبدأش  یفّؼف هیٞشٔٙٛت ىشدیثب سٚ ییٔؼٙب ییبیؿىُ اص پٛ ٗی. اؿٛد یٔ ذاسیػبِه پذ یٚخٛد

لبثُ ٌـٛدٖ فٟٓ  یٕٞچٖٛ ٔتٙ «ی٘ٛسا٘ تیسٚا»تب  وٙذ یفشاٞٓ ٔ یا ٙٝیداسد ٚ صٔ یخٛا٘ ٞٓ
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ٌٚٛ  ٌفت ٙذیآٖ دس فشآ یٚ ٔؼٙب ؿٛد یفؼبَ ٔػبِه ثب ػٙت  ی ٔٛاخٟٝ ی وٝ دس ِلظٝ یؿٛد؛ ٔتٙ
 .شدیٌ یدٚ عشف ؿىُ ٔ ٗیا بٖیٔ

 یٞب اص آٔٛصٜ یا ٚ فّؼفٝ اؿشاق تٟٙب ٔدٕٛػٝ یحىٕت خؼشٚا٘ ،ییتشایٔ ٗییآ ،یٔذِ ٗیچٙ دس
ٔؼٙب سا  ؾیوٝ أىبٖ صا ؿٛ٘ذ یظبٞش ٔ ییٞب تیػٝ حٛصٜ دس لبِت سٚا ٗی. اٙذیآ یثبثت ثٝ ؿٕبس ٕ٘

 -ٞـتٓ ٓیالّ بیغبس، ٌبٚ، ػمُ ػشخ  ٔب٘ٙذ -ٗی. ػٙبكش ٕ٘بدػبص٘ذ یفشاٞٓ ٔ یٚخٛد یدس ػغل

أىبٖ ٔـبسوت خٛا٘ٙذٜ ٚ  دبدیٞب دس ا ٚ وبسوشد آٖ وٙٙذ یٕ٘ ذایپ یؿٙبخت كشفبً ٘ـب٘ٝ ٚخٟی
ثّىٝ  دٞذ، یاسائٝ ٕ٘ حیكش یحبِت دا٘ـ ٗیدس ا ی٘ٛس تیاػت. سٚا شیتفؼ شیٌـٛدٖ ٔؼ

ٔؼٙب  ذاٖیٚسٚد ثٝ ٔ یثشا یافم ،یٚ ٘ظبْ ٔٙبػى یاػتؼبس یب٘صث ،یػبختبس سٔض ی ٚاػغٝ ثٝ
وٝ دس افك خٛا٘ٙذٜ  وٙذ یٔ ذایٔؼٙب پ یٔٙغك ٌبدأش، ٔتٗ تٟٙب صٔب٘ دس(. 247: 1398)وشثٗ،  ذیٌـب یٔ
« ٔتٗ ثبص» تیدس ٔٛلؼ تٛاٖ یسا ٔ ی٘ٛس یٞب ػٙت ُیدِ ٗی. ثٝ ٕٞضدیٔفؼش ثب ػٙت دسآٔ بی

ٚسٚد ثٝ  یخٛد، ٕٞٛاسٜ آٔبدٌ یٚ ػبختبس ػّٛو یسٔضٌبٖ ٘ٛس ی ػغٝٚا وٝ ثٝ یٔغبِؼٝ وشد؛ ػٙت
ٚ ثب تٛخٝ ثٝ ػخٗ  وٙذ یٔ دبدیسا ا ُیتوٚ یٝ یچٙذلا تیظشف ی٘ٛس تیاتبصٜ سا داسد. سٚ یٞب افك

 (.Gadamer, 2004: 372) أىبٖ ٔؼٙب دس خٛد داسد ب٘ذ،یٕ٘ب یاص آ٘چٝ دس ظبٞش ٔ ؾیٌبدأش، ٔتٗ ث

ٞب سا  ٚ آٖ وٙذ یكشف خبسج ٔ یا ػبختبس اػغٛسٜ هیسا اص لبِت  ی٘ٛس یبٞ ػٙت ،یثشداؿت ٗیچٙ
 ی كشفبً خٛا٘ٙذٜ ذاٖیٔ ٗیٔفؼش دس ا بی. ػبِه ػبصد یٔ ُیتجذ شیٚ تفؼ دشثٝت یثشا ییٞب ذاٖیثٝ ٔ
ٔـبسوت اص  ٗیٚ فٟٓ دس اثش ا ذیآ یٔؼٙب ثٝ ؿٕبس ٔ ذاسؿذٖیپذ ٙذیاص فشا یثخـ ؼت؛ی٘ تیسٚا

 ،ی. دس فّؼفٝ اؿشاق ػٟشٚسدؿٛد یٔ هی٘ضد 1یذاسیٚ ثٝ ػغح پذ شدیٌ یكّٝ ٔفب ییحبِت ثبصٕ٘ب
ؿذٜ اػت؛  بٖیٞـتٓ ث ٓیاتلبد ثب ػمُ فؼبَ ٚ ػجٛس اص الّ ،ی٘ٛس ٟٛددس لبِت ؿ شییتغ ٗیا

سا دس  یٚ ٔتٗ ٞؼت ٙذیث یتشاص ثب ػبختبس خٟبٖ ٔ خٛد سا ٞٓ یدسٚ٘ ی وٝ ػبِه تدشثٝ یا ِلظٝ
 (.138: 1372 ،ی)ػٟشٚسد وٙذ یٔ ییثبصآسا ؾیخبٖ خٛ

 یٙیػٙت، ثبصآفش ٗیدس ا یٙییٔـبٞذٜ وشد. تىشاس آ ضی٘ تشایٔ ٗییدس آ تٛاٖ یٔتٗ ثبص سا ٔ ٔفْٟٛ
 یا تبصٜ ٍبٜیػبِه دس خب ؿٛد، یتىشاس ٔ ٗیی. ٞش ثبس وٝ آؿٛد یاػت وٝ ٔؼٙب دس آٖ صادٜ ٔ یغیؿشا

ٗ ٔٙغك ثب ی. اوٙذ یٔ ذایپ یذیؿىُ خذ ٍبٜیخب ٗیدس ٘ؼجت ثب ا ضی٘ ٗییآ یٚ ٔؼٙب شدیٌ یلشاس ٔ
فٟٓ اػت ٚ تىشاس، ثٝ  ذیوٝ ثبصٌـت ثٝ ػٙت، ثبصتِٛ ییػٛ اػت؛ خب ٌبدأش ٞٓ یىیاكُ ٞشٔٙٛت

ٌزؿتٝ سا دس ٔمبْ ٔٙجغ  ،یشا٘یدس ػٙت ا ی٘ٛسا٘ تیٔٙظش، سٚا ٗیثٝ افك تبصٜ. اص ا ذٖیسػ یٔؼٙب
ص٘ذٜ  ٙذٜٔـبسوت خٛا٘ ی وٝ دس ِلظٝ دػبص یٔ یذاسؿٙبختیپذ یا تدشثٝ داسد؛ یٔؼٙب ٍ٘بٜ ٕ٘

وٝ ثب تٛخٝ ثٝ  وٙذ یفشاٞٓ ٔ یٔٙبػه، ٕ٘بدٞب ٚ ػّٛن، ثؼتش بٖیٔ ٛ٘ذیدس پ تیسٚا ٗی. اؿٛد یٔ
 ی ٞٓ حبفظٝ یػٙت ٘ٛس ،یحبِت ٗیتبصٜ آٔبدٜ اػت. دس چٙ یخٛا٘ـ یافك ٔفؼش، ٕٞٛاسٜ ثشا
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 ٛػتٝیپ شیؿذٖ ٚ تفؼ ثٝ خٛا٘ذٜ ص٘ذٜ وٝ تذاْٚ آٖ یػبختبس ؛یاػت ٚ ٞٓ أىبٖ ٌـٛدٌ یخیتبس
  ت.ٚاثؼتٝ اػ

 ًَری سٌت هؼٌای باسساسی در هفسز –خَاًٌذُ جایگاُ .5. 5

 ٔیذاٖ ٚاسد خٛا٘ٙذٜ افك دس ٔتٗ وٝ ٌیشد ٔی ؿىُ صٔب٘ی فٟٓ ٌبدأش، فّؼفی ٞشٔٙٛتیه دس
 ؿٛد ٔی پذیذاس «فٟٓ سخذاد» دس ثّىٝ ٘یؼت، ٟ٘فتٝ آٖ دس پیـبپیؾ ٔتٗ ٔؼٙبی ؿٛد؛ ص٘ذٜ تؼبُٔ

(Gadamer, 2004: 302.) حىٕت ٔیتشاییؼٓ، اص ایشاٖ اػٓ ٘ٛسی ػٙت دیذٌبٜ، ایٗ اػبع ثش 
 ٕٞچٖٛ ثّىٝ وٙذ، ٕ٘ی ػُٕ ثبثت ٞبی آٔٛصٜ اص ای ٔدٕٛػٝ حىٓ دس اؿشاق فّؼفٝ ٚ خؼشٚا٘ی

 ثٝ یبفتٗ ٔؼٙب ثشای ٔتٙی چٙیٗ. ؿٛد ٔی فؼبَ آٖ ثب خٛا٘ٙذٜ تؼبُٔ دس تٟٙب وٝ اػت «ص٘ذٜ ٔتٙی»
 ٔـبسوت لبِت دس ثّىٝ ای، ػّیمٝ دخبِت لبِت دس ٘ٝ وٝ حضٛسی داسد؛ ٘یبص خٛا٘ٙذٜ توٚیّی حضٛس

 ٞبی داٚسی پیؾ چبسچٛة، ایٗ دس .(295 ٕٞبٖ:) ٌیشد ٔی كٛست ٞب افك ٌٚٛی ٌفت ٔیذاٖ دس
 صا آٌبٞی ثب ٔفؼش صیشا ا٘ذ؛ فٟٓ ػبصٚوبس اص ثخـی ثّىٝ ؿٛ٘ذ، ٕ٘ی تّمی فٟٓ ثشای ٔب٘ؼی خٛا٘ٙذٜ
. خٛا٘ذ ثبصٔی خٛد افك ٚ تدشثٝ ثب پیٛ٘ذ دس سا ٔتٗ ٚ ؿٛد ٔی «فٟٓ ثبصی» ٚاسد ٞب فٟٓ پیؾ ٕٞیٗ
 ٚ ٚخٛدی ٞبی تبسیىی اص ثبیذ ػّٛوی ٔشاحُ ثٝ ٚسٚد ثشای ػبِه ٘ٛسی، ػٙت دس وٝ ٌٛ٘ٝ ٕٞبٖ

 ثشای اٚ افك وٝ ٌیشد لشاس ٔٛلؼیتی دس ثبیذ ٔفؼش ٘یض ٌبدأشی ٞشٔٙٛتیه دس وٙذ، ػجٛس تؼّمبت
 دس اٚ ٘یؼت؛ ثیشٚ٘ی ٘بظش كشفبً خٛا٘ٙذٜ حبِت، ایٗ دس (.349 ٕٞبٖ:) ؿٛد ٌـٛدٜ ٔؼٙب دسیبفت

 .ؿٛد ٔی دٌشٌٖٛ ٘یض خٛد یبثذ، ٔی ٔؼٙب ٔتٗ وٝ ای ٘مغٝ

 دس. داسد ٕٞخٛا٘ی اؿشالی ٚ خؼشٚا٘ی ٔیتشایی، ٞبی ػٙت دس ٘ٛسا٘ی ػّٛن ػبختبس ثب اٍِٛ ایٗ
 «ٌشدد ٚس ؿؼّٝ اٚ دس ٘ٛس» وٝ اػت ٕٔىٗ وؼی ثشای تٟٙب حمیمت ثٝ دػتیبثی اؿشاق، حىٕت

 اص ٘ٝ ٔؼٙب وٙذ یؼٙی ٔی توییذ سا خٛا٘ٙذٜ ٚخٛدی ٔـبسوت اٍِٛی اكُ، ایٗ. (121: 1372 ػٟشٚسدی،)
 ٔیبٖ ٚخٛدی تٕبع دس دسس ٚالغ ٔؼٙب آیذ؛ ٔی دػت ثٝ ا٘ضٚا دس ٘ٝ ٚ ؿٛد ٔی تلٕیُ ٔتٗ ثیشٖٚ
 تلَٛ ٚ اخلالی آٔبدٌی ثذٖٚ آییٙی ٔشاحُ ٘یض ٔیتشاییؼٓ دس. وٙذ ٔی ظٟٛس حمیمت ٚ ا٘ؼبٖ
 .ٕ٘بدٞب ی ٔغبِؼٝ كشفبً ٘ٝ اػت ػبِه دٌشٌٛ٘ی ی ٘تیدٝ تفؼیش، ٘یؼت؛ پزیش أىبٖ دسٚ٘ی

 یزیگ جِیًت. 6
 خؼشٚا٘ی، حىٕت ٚ اؿشاق حىٕت تب ٔیتشا آییٗ اص ایشاٖ، ٘ٛسی ػٙت وٝ داد ٘ـبٖ حبضش پظٚٞؾ

 حضٛس ٔؼٙب ٌیشی ؿىُ ٔلٛس ٚ ٞؼتی اكُ ػٙٛاٖ ثٝ ٘ٛس آٖ دس ٝو وٙذ ٔی فشاٞٓ ا٘ذاصی چـٓ
 وٙٙذ؛ ٕ٘ی تٛكیف تبسیخی ٞبی آییٗ یب ٕ٘بدٞب لبِت دس كشفبً سا ٘ٛس ی تدشثٝ ٞب ػٙت ایٗ. داسد

 ثشای ٚخٛدی آٔبدٌی ٔؼیش دس سا ػبِه وٝ اػت اػتٛاس تلِٛی ثش ٞب آٖ ی لایٝ تشیٗ دسٚ٘ی
 ػبختبسی ٔؼیش، ایٗ وٝ وشد آؿىبس ٔتٖٛ ٞشٔٙٛتیىی تلّیُ. دٞذ ٔی لشاس حمیمت دسیبفت



 46، پیاپی 1445 بْار ٍ تابستاى، 1، ضوارٓ 24، سال فلسفِ 24

 ٚ وٙذ ٔی ػجٛس ػّٛوی آٔبدٌی ٔشاحُ اص ػپغ ؿٛد، ٔی آغبص دسٚ٘ی دٌشٌٛ٘ی اص ٚ داسد ٔٙؼدٓ
 .سػذ ٔی لذػی ٘ٛس ثب ؿٟٛدی ای ٔٛاخٟٝ ثٝ ٟ٘بیت دس

 ی،ٔیتشای ی ٌب٘ٝ ٞفت ٔٙبصَ چٖٛ ٞبیی ٘ـب٘ٝ وٝ داد ٘ـبٖ فىشی دػتٍبٜ ػٝ تغجیمی ثشسػی
 ٞب آٖ دس وٝ ا٘ذ ٞبیی حّمٝ خؼشٚا٘ی، حىٕت دس ایضدی فشٜ ٚ ػٟشٚسدی ػشخِ ػمُ ٚ ٞـتٓ الّیٓ

 ٚ داسد ٚیظٜ خبیٍبٞی ٔیبٖ ایٗ دس ایضدی فشٜ. وٙذ ٔی آؿىبس سا خٛد ٞؼتی حمیمت ٔثبثٝ ثٝ ٘ٛس
 دس سا حمیمت دسیبفت تٛاٖ وٝ سػذ ٔی ای ٔشحّٝ ثٝ ػبِه آٖ دس وٝ ػبصد ٔی ٕ٘بیبٖ سا سخذادی

 ٔؼٙب ػٛی ثٝ ٌـٛدٌی ٚ ٚخٛدی تلَٛ ٔیبٖ پیٛ٘ذ اص ای خّٜٛ سٚیذاد ایٗ. وٙذ ٔی تدشثٝ خٛد
 «افك» ٔفْٟٛ ٔـبثٝ ػّٕىشدی ٘ٛس وٝ دٞذ ٔی ٘ـبٖ ٌبدأش ٞشٔٙٛتیه ثب ػبختبس ایٗ پیٛ٘ذ .اػت
 ٔـبسوت خلاَ اص ٔؼٙب ٚ ٌیشد ٔی ؿىُ فٟٓ آٖ دس وٝ وٙذ ٔی ایدبد ٔـتشوی ٔیذاٖ افك،. داسد
 آٖ دس ػبِه وٝ آٚسد ٔی فشاٞٓ فضبیی ٘ٛس ٘یض ٘ٛسی ٞبی ػٙت دس. ؿٛد ٔی پذیذاس ػٙت ثب فؼبَ

 ػٙت ٔٙظش، ایٗ اص. ٌشدد ٔی آؿىبس اٚ ی تدشثٝ دس ٔؼٙب صٔبٖ ٞٓ ٚ ؿٛد ٔی ٘ضدیه حمیمت ثٝ
 ثٝ ٌـٛدٌی ٚ ٘ٛسی سٔضٌبٖ ٚخٛدی، تلَٛ آٖ دس وٝ دا٘ؼت دػتٍبٞی تٛاٖ ٔی سا ایشاٖ ٘ٛسی
 .وٙٙذ ٔی ػُٕ تٙیذٜ دسٞٓ كٛستٝ ث ٔؼٙب

 ظشفیت أشٚص، خٟبٖ ثب صٔب٘ی ی فبكّٝ ٚخٛد ثب ٞب، ػٙت ایٗ وٝ اػت ایٗ پظٚٞؾ ثشآیٙذ
 سٚایت سا دٚس ای ٌزؿتٝ كشفبً فىشی دػتٍبٜ ایٗ دس ٘ٛس. داس٘ذ تفؼیشی ٔـبسوت ثشای ای ص٘ذٜ
 اص ٚ یبثذ حضٛس آٖ ٔؼٙبیی ٔیذاٖ دس ثتٛا٘ذ ٘یض أشٚص ی خٛا٘ٙذٜ تب وٙذ ٔی ایدبد أىب٘ی وٙذ؛ ٕ٘ی

 پظٚٞؾ ٞبی ثٙبثشایٗ یبفتٝ ؛آٚسد دػت ثٝ خٛیـتٗ ٚ ٞؼتی اص تبصٜ ای تدشثٝ حضٛس، ایٗ خلاَ
 ثشای سا صٔیٙٝ ٚ ٌـٛدٜ فّؼفی ٞشٔٙٛتیه ٚ ٘ٛسی ػٙت ٔیبٖ ٌٚٛ ٌفت ثشای ای تبصٜ ٔؼیش وٙٛ٘ی
 وٙذ. ٔی فشاٞٓ آیٙذٜ دس ای سؿتٝ ٔیبٖ ٔغبِؼبت تذاْٚ
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Extended Abstract 

Metaphorology is a term that can generally be referred to as the discussion of metaphor along with its 

long tradition in the science of rhetoric. However, Hans Blumenberg, the contemporary German 

philosopher, has proposed a specific meaning of metaphorology and given this term a new turn. This 

turn is so significant. Presenting metaphorology as an approach and a fundamental mode of 

approximation towards reality is part of the effort to understand the importance of metaphorology's 

position. 

Metaphorology, or the study of metaphor, in Blumenberg's works is presented with regard to its 

important contribution to this matter, namely the absolute metaphor. In other words, Blumenberg's 

metaphorology can be read as a discussion of the absolute metaphor, thus having a more limited 

purpose within the general history of discussing metaphor. At the same time, this discussion can, 

conversely, in the realm of philosophy and metaphysics, influence the entire discourse and pursue an 

ultimately comprehensive purpose. This comprehensive purpose can be understood by considering the 

relationship between the conceptual language of philosophy and metaphysics and metaphorical 

language. 

Blumenberg himself considers metaphorology to result from looking at history from a radical 

perspective: metaphors have a history in a more "radical" sense compared to concepts. This 

entanglement with history is not apparent at first glance, yet it becomes clear by considering the 

emergence of another discipline. This other discipline is the history of concepts, with which 

metaphorology from its outset positions itself in connection. At the beginning of Paradigms, 

Blumenberg sees the relationship of metaphorology to the history of concepts as a "dienst" 

relationship. Prior to metaphorology, the discipline of the history of concepts brought the linguistic 

consciousness movement and the philosophy of language of the modern era into the discussion of the 

language of philosophy and, to understand the structure of this language, resorted to its history. The 

history of concepts was the first step for moving out of the circle of concepts and their enclosed terms 

towards history, characterized by constant change. This retreat towards history and ultimately towards 

life was not exclusive to the discipline of the history of concepts or its discovery. However, the history 

of concepts perceived a tension and conflict between rigidified concepts and the accelerated history of 

modern life, a formulation Blumenberg had once provided: "Philosophy, upon reaching the final state 

of its conceptual formation, will have no acceptable interest in dealing with the history of its concepts 

and will lose it." This critique also encompasses the history of concepts itself. According to 

Blumenberg, the emergence of the discipline of the history of concepts also cannot endure against this 

final state and will ultimately become "obsolete." The history of concepts was a multi-faceted attempt 

at reconciliation between history and concept and at transcending the wall between system and history. 

Metaphorology leveled a fundamental critique at this discipline and simultaneously established itself 

as an approach from within this critique. Here, a radical meaning of history and a meaning of the 

absoluteness of metaphors were simultaneously revealed. 

According to Ritter in the introduction of the Historisches Wörterbuch der Philosophie (Historical 

Dictionary of Philosophy), the "state of research" has not yet reached the stage where we can move 

towards metaphors in addition to concepts. According to Ritter, any move in the direction of 

metaphorology leads to nothing but "collecting a mere selection from the archive of the history of 

philosophy and insufficient improvisations." Blumenberg himself does not directly criticize this view; 

rather, beyond this apparent critique, he discovers his own position in relation to it. According to 

Blumenberg, the importance of the Historisches Wörterbuch der Philosophie lies in its way of dealing 

with the project of Descartes' conceptual language. 

In this introduction, Ritter speaks of an important ideal that is the presupposition of the Cartesian 

view, according to which a perfected system of univocal terms brings with it the ideal of complete 

understanding. This correspondence is called into question by casting doubt on the universality of 

Descartes' conceptual language. A view that places history in the final seat of judgment cannot be 

aligned with a Cartesian view. This view pertains to an understanding of language that is constantly 
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guided by the idea of systematic expression rather than by relation to a historical tradition. This is the 

beginning of Blumenberg's movement from the history of concepts towards metaphorology. 

According to Blumenberg, despite Ritter's critique, the discipline of the history of concepts still fails to 

establish a balance between history and concept. Blumenberg attempts, through a new 

conceptualization, to subject Ritter to a critique that Ritter himself applies to Rudolf Eisler. According 

to Blumenberg, Eisler had published a conceptual history based on the ultimate "products" of the era. 

In other words, in this historical dictionary of concepts, the clearest and most final definition guiding 

the writing of each entry was derived from the empirical science of the day. The same is true as to the 

Wörterbuch. According to Blumenberg, the importance of Ritter's work is that he does not simply 

leave behind the Cartesian ideal within a broader project, but rather doubts the universality of the 

Cartesian ideal of conceptual language in philosophy. However, according to Blumenberg, here 

everything is to the detriment of history, because the concept of the "products of the era" has not yet 

been sufficiently surpassed. Ritter's dictionary is only supposed to deal with conceptual history where 

this history is necessary. Here, one must resort to historical experience and reveal the "result" of this 

experience for the structural functionality of a concept. Here, there is no remaining difference between 

the concept of result and the concept of product in both of Eisler and Ritter. It is as if history still 

serves the basic structure of the concept. Serving the basic structure of the concept means that 

everything must be placed in the service of the present and its most important products, such as 

empirical science. Conceptual history is necessary where it can show us the functionality of a concept. 

It seems that for Blumenberg, the concept of result is a sign of a conception that is consistently 

detrimental to history. 

Metaphorology is introduced as an "auxiliary discipline" for the history of concepts. But this 

discipline does not seek to "add" a chapter to the history of concepts or entries to the historical 

dictionary of philosophical concepts. On the contrary, here metaphorology calls into question this 

entire discipline in terms of its method and seeks to outline the "genetic path of concept creation." 

Here, the field is no longer one of univocal concepts; rather, the univocality and one-sidedness of a 

concept signifies a "poverty of the substructure arising from imagination and clues in the lifeworld." 

Here, Blumenberg attempts to establish metaphorology as an approach by introducing the concept 

of typology and, by considering this seemingly simple concept, to gauge the capacity of 

metaphorology. Metaphorology cannot itself be a theory according to current standards, which are the 

ultimate product of history. On the contrary, metaphorology seeks to find possible fields of decision. 

Metaphorology will here resort to a typology that seeks to understand what has realized itself in 

history as a search for scope, capability, and possibility. This decision-making manifests itself at a pre-

conceptual level in images. Images, which are of the kind of absolute metaphors, reveal these fields of 

decision because they are flexible enough to explain a situation that is discontinuous or inverted with 

the previous time. In every historical decision, metaphorology seeks to clarify which negations this 

position entails. Precisely in the deconstruction of the subject as the translator of static equivalents of 

the world of fixed ideas, a decision is revealed in which humans choose the image of the cosmos of 

ideas instead of the chaotic world. Thus, such an image lies behind conceptual language, and in other 

words, this conceptual language itself is the result of a decision we have made in advance regarding 

the relationship between the world and humans. In this way, Blumenberg reveals precisely here the 

capacity of metaphorology. This capacity lies in the genealogy of conceptual language and, 

consequently, of Descartes' philosophy and Husserl's phenomenology. 

Here, for metaphorology as an approach, the meaning of the absolute metaphor is revealed. 

Absolute metaphors can be invoked each time, and yet these metaphors will never be consumed. In 

other words, it is not the case that conceptual language can process the entire treasury of images of the 

imagination piece by piece for concepts and consume this treasury to the end. Blumenberg explains 

this non-consumability with a linguistic aspect: "The question of what the world in priciple means is 

one about which we can least gain definiteness, yet one about which definiteness can never be 

attained, and for that very reason we continually attain definiteness about it." These words of 



30   FALSAFEH, No. 1, Vol. 24, Spring-Summer, 2026,  Serial No. 46   

Blumenberg, without explicit mention of the word "absolute," describe it. The absolute metaphor is 

not consumed, meaning it cannot be translated into a concept, meaning it can be translated each time. 

Finally, this approach can be formulated in linguistic terms. Language is more powerful than 

thought and preserves the richness of its origin, which is precisely what abstract concepts set aside. In 

this understanding of language, it is not that interpretation enriches the text beyond what the author 

consciously intended, nor is it that concepts like existence, history, and world are set aside due to their 

lack of "precision," as in speculation in the exact sciences. In this conception, language must always 

follow a "preconception," because language is a fundamental phenomenon that can never be surpassed 

and is always more than thinking. This linguistic preconception is always more because it means "the 

flood of unknown relations entering the text, which are immeasurable in terms of creativity." Thus, 

Blumenberg ultimately distinguishes metaphorology with this linguistic formulation. 
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ؾاذسٗ ُٔٙك تٝ اؾسٗاضٜ ٚ خیسایف وٙس. ایٗ ؾط٘ٛقر ٚیػٜ ٕٞاٖ ايافٝی ٞا٘ؽ تّٛٔٙثطي ؾط٘ٛقسی ٚیػٜ خیسا ٔیاؾسٗاضٜ زض فّؿفٝ
وٙدس ٚ زض  ٌیطز، ضاٜ زىٛیٗ ٔفْٟٛ ضا زطؾیٓ ٔیُٔٙك اؾسٗاضٜ اؾر. ُٔٙك اؾسٗاضٜ زض ایٗ فّؿفٝ اظ ٘مس زا٘ف زاضید ٔفْٟٛ قىُ ٔی

اؾدر ودٝ تدا تحدص اظ      قٛز. ایٗ ٘حٜٛ زمطب تٙیازیٗ، حانُ ُٔٙك اؾدسٗاضٜ ٟ٘ایر تٝ یه ٘حٜٛ زمطب تٙیازیٗ تٝ ٚالٗیر ٔثسَ ٔی
اؾر وٝ ودسأیٗ   ؾاظز. خطؾف ایٗی ُّٔك، ذٛز ضا اظ ؾایط ضٚیىطزٞای فّؿفٝ، ٔا٘ٙس خسیساضقٙاؾی ٚ ٞطٔٙٛزیه ٔسٕایع ٔیاؾسٗاضٜ

ؾاظز؟ خاؾد تٝ ایٗ خطؾف تركی ٟٔٓ اظ وٛقف ٔا تدطای آقىاضؾداذسٗ ایدٗ    ضا ٕٔىٗ ٔی ٘مس اظ زاضید ٔفْٟٛ، ایٗ ُٔٙك اؾسٗاضٜ
ؾاظز. ایٙػا زّمی ضازیىاِی اظ زداضید تدٝ   ٖٙٛاٖ یه ضٚیىطز اؾر. ٘مس زّمی زا٘ف زاضید ٔفْٟٛ اظ زاضید، ایٗ واض ضا ٔیؿط ٔیُٔٙك تٝ
زٛاٖ تٝ اوٖٙٛ زضآٚضز ظیطا ُّٔماٌ ٖثٛض٘اخصیط اؾر. ایٗ زّمی اظ زداضید حاندُ آٖ اؾدر ودٝ     آیس وٝ ُٔاتك آٖ زاضید ضا ٕ٘یٔیاٖ ٔی

وطزٖ زاضید ٕٞچٖٛ یه تطـ َِٛی زض زاضید ٔفْٟٛ، تسٛا٘یٓ آٖ ضا ٕٞچٖٛ یه تطـ ٖطيی ٘یع زض ٘ٓط آٚضیٓ. ایدٗ  غای ز٘ثاَ تٝ
ؾاظز زا زض ٞدط  ٌطفسٗ ضاٜ زىٛیٗ ٔفْٟٛ اؾر. ایٗ تطـ ٖطيی تطای ٔا ٔیؿط ٔیٗاضٜ ٚ خیتطـ ٖطيی ٕٞاٖ ٍ٘طیؿسٗ اظ ٘ٓط اؾس

ٌطفسٗ ودسأیٗ ٘فدی ضا زض ذدٛز ٌٙػا٘یدسٜ اؾدر. تّدٛٔٙثطي اٙدیٗ وداضی ضا         ٌطفسٙی تا غٟاٖ تسٛا٘یٓ زضیاتیٓ وٝ ایٗ ٘ؿثر٘ؿثر
ٌطفسٗ ٔفٟٛٔی، ٘ٝ تیداٖ وأدُ ٚ ٟ٘دایی    ؾٙػس. ٘ؿثرز ٔی٘أس ٚ تا آٖ زٛاٖ ُٔٙك اؾسٗاضٜ ضا تٝ ٖٙٛاٖ یه ضٚیىطقٙاؾی ٔی ٌٛ٘ٝ

ٌطفسٗ ا٘ؿاٖ تا غٟداٖ اؾدر. زض ٟ٘ایدر ُٔٙدك اؾدسٗاضٜ ذدٛز ضا تدٝ        یافسٗ تٙیازیٗ زض ٔٛضز ٘ؿثرٚالٗیر، تّىٝ حانُ یه لُٗیر
ایدٗ زضن، ضیكدٝ زض فٟدٓ     ؾاظز وٝ ٘اْط تٝ تیكی ظتاٖ اظ ٔٗٙا اؾدر. تٙسی ٚ ٔسٕایع ٔیی یه ضٚیىطز، تا ٘ٓط تٝ ظتاٖ نٛضذ ٔٙعِٝ

 زا٘ف ذُاتٝ اظ ظتاٖ زاضز.
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 1. مقذم1ٍ
اؾسٗاضٜ ٚ  زٛاٖ آٖ ضا تٝ َٛض ٖاْ تٝ تحص اظانُلاحی اؾر وٝ ٔی 7)ٔسافٛضِٚٛغی(قٙاذر اؾسٗاضٜ 

حاَ، ٞا٘ؽ تّٛٔٙثطي فیّؿٛف ٔٗانط ؾٙر َٛلا٘ی آٖ زض زا٘ف ذُاتٝ اَلاق وطز. تاایٗ
إِٓا٘ی، زّمی ذانی اظ قٙاذر اؾسٗاضٜ ضا ُٔطح ؾاذسٝ اؾر. اٚ تٝ ایٗ انُلاح ٌكسی زاظٜ 

 واض تطزٜ وٝ واض آٖ فطازیس آٚضزٖ ضاٜ زىٛیٗ ٔفْٟٛٔٗٙای ُٔٙك اؾسٗاضٜ تٝتركیسٜ ٚ آٖ ضا تٝ
ی تّٛٔٙثطي، إٞیر آٖ ضا ی ایٗ ٌكر تا ٘ٓط تٝ فطاٌیطی تحص اظ اؾسٗاضٜ زض فّؿفٝاؾر. زأٙٝ

 زٞس. ٘كاٖ ٔی
ی اٚ زض ایٗ تاضٜ یٗٙی ی ٟٔٓ ا٘سیكُٝٔٙك اؾسٗاضٜ زض آضاض تّٛٔٙثطي تا ٘ٓط تٝ آٚضزٜ

زٛاٖ تحص ٔی ی تّٛٔٙثطي ضاٖثاضزی ُٔٙك اؾسٗاضٜ زض فّؿفٝ قٛز. تٝی ُّٔك ُٔطح ٔی اؾسٗاضٜ
زطزیة زض زاضید تحص اظ اؾسٗاضٜ تٝ َٛض وّی زاضای ٔمهٛزی ی ُّٔك ذٛا٘س وٝ تسیٗاظ اؾسٗاضٜ

ٖىؽ، وُ ی فّؿفٝ ٚ ٔسافیعیه، تٝزٛا٘س زض ٖطنٝحاَ ایٗ تحص ٔیٔحسٚززط اؾر. زضٖیٗ
فطاٌیط ضا فطاٌیط ضا ز٘ثاَ ٕ٘ایس. ایٗ ٔمهٛز  غایرٔثاحص ضا زحر زأضیط لطاض زٞس ٚ ٔمهٛزی تٝ

ی ٔیاٖ ظتاٖ ٔفٟٛٔی فّؿفٝ ٚ ٔسافیعیه ٚ ظتاٖ اؾسٗاضی فٟٕیس. زٛاٖ تا ٘ٓط تٝ ضاتُٝٔی
خطزٜ  ٞایی زض ذسٔر ٞطٌٛ٘ٝ ُٔٙك اؾسٗاضٜخاضازایٓذهٛل زض ٖثاضاذ خایا٘ی غؿساض تّٛٔٙثطي تٝ

 زاضز: اظ ایٗ غایر فطاٌیط تطٔی

زض ِٛح ؾفیس آ٘چٝ وٝ ٘ٓطٚضظی ا ذٛز ض ٚغٟس ی ُّٔك تٝ زضٖٚ فًای زٟی ٔیاؾسٗاضٜ
ی ُّٔمی ضا ی ُّٔك زض ایٙػا غایٍاٜ اضازٜافىٙس. اؾسٗاضٜٔی زٛا٘س تطآٚضزٜ ؾاظز، َطح ٕ٘ی

ی یه ٔسافٛضیه وٝ ٌیطز وٝ زیٍط ظ٘سٜ ٘یؿر، ٔسافیعیه ٕٞٛاضٜ ذٛز ضا تٝ ٔٙعِٝتطٔی

                                                            
 ایٓ:زض اضغأ تٝ آضاض تّٛٔٙثطي اظ ٖلائٓ اذسهاضی ظیط تٟطٜ غؿسٝ. 6

PzM: Paradigmen zu einer Metaphorologie 

BaM: Beobachtungen an Metaphern 

Wiwl: Wirklichkeiten in denen wir leben 
LMW: Licht als Metapher der Wahrheit 

SWPh: Die Sprachliche Wirklichkeit der Philosophie 

ATU: Ausblick auf eine Theorie der Unbegrifflichkeit.→ Haverkamp. 1996. 438ff. 

SiP: Sprachsituation und immanente Poetik. → Blumenberg.2001. 120 ff. 

ایٓ. ٖثاضذ ُٔٙك اؾسٗاضٜ زض فّؿفٝ تّٛٔٙثطي لطاض زازٜ "ٔسافٛضِٚٛغی"غای ضا تٝ "ُٔٙك اؾسٗاضٜ"ٔا زض ایٗ ٔماِٝ ٖثاضذ . 7
ؾاظز. اظ ؾٛی زیٍط وٙاض ٞٓ لطاض ٌطفسٗ ُٔٙك ٚ اؾسٗاضٜ ٚ ؾدؽ ؾٛ تحص ٔا ضا اظ ٔثاحص ازتی زضتاضٜ اؾسٗاضٜ غسا ٔیاظ یه
ٔا٘یٓ. واؾیطض ٔی زطزیة ٔا تٝ ؾٙر تحص فّؿفی زضتاضٜ اؾسٗاضٜ ٘عزیهؾاظز. تسیٗزازٖ ُٔٙك تٝ اؾسٗاضٜ ضا تطغؿسٝ ٔی٘ؿثر

( ٚ واض ٔا ٘یع زض أسساز Cassirer, 2011: 8fٞای ذٛز اظ ُٔٙمی یاز وطزٜ وٝ اظ آِٖ ایع ٘أُٙمی اؾر )یىی اظ زؾسٙٛقسٝزض 
ٖٙٛاِٖ یه ضٚیىطز اؾر حیازی اؾر، ظیطا شٞٗ تٝ "ُٔٙك اؾسٗاضٜ"آٖ اؾر. زض ٟ٘ایر ایٗ زٗثیط تطای فٟٓ واض ٔا وٝ َطح 

ٔٗٙایِ ٖاْ تٝ ی اؾسٗاضٜسٗاضٜ ضا یه ضٚیىطز ترٛا٘یٓ. تا ایٗ حاَ زض ٔٛاضزی وٝ زضتاضٜزا٘س وٝ ُٔٙك اؾایٗ ٌصاض ضا ٔیؿط ٔی
  قٙاؾی یا قٙاذر اؾسٗاضٜ تٟطٜ ذٛاٞیٓ تطز.ٌٛییٓ، اظ ٔٗازَ اؾسٗاضٜآٖ ؾرٗ ٔی
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غای  ٔسافٛضیه ضا تٝزٞس، فطٚقسٖ ٔسافیعیه، اِّفٓی ِحاِ قسٜ اؾر تٝ ٔا ٘كاٖ ٔی زحر
 . (PzM, 88-89)ذٛا٘س ذٛز فطأی

ی ٌكسی اؾاؾی زض تحص اظ اؾسٗاضٜ اؾر. ٘كا٘ٝ ٞاخاضازایٓایٗ آذطیٗ ٖثاضاذ زض غؿساض تّٙس  
تٝ  "آضقیٛ زاضید ٔفْٟٛ"ی  زض ٔػّٝ 6615ایٗ وساب وٝ زض انُ غؿساضی اؾر ٔفهُ وٝ زض 
ٞٓ تٝ ِحاِ اضزثاٌ ٔیاٖ آٖ ٚ زیٍط آضاض  ااج ضؾیسٜ اؾر، ٞٓ تٝ ِحاِ ؾاذساض زضٚ٘ی ٚ

ی اؾسٗاضٜ  تطاٍ٘یع تٛزٜ اؾر. ایٗ اضط، اٌطاٝ ٘رؿسیٗ اضط تّٛٔٙثطي زضتاضٜتّٛٔٙثطي، ٕٞٛاضٜ ٔؿأِٝ
٘یؿر، أا ؾطآغاظ زٚضا٘ی ٟٔٓ زض واض فىطی تّٛٔٙثطي اؾر ٚ ٞط خػٚٞكی زضتاضٜ ُٔٙك اؾسٗاضٜ 

ی . ایٗ غؿساض زض خایاٖ ز6ٝٞخیف اكٓ زاقسٝ تاقس ی تّٛٔٙثطي تایس ایٗ وساب ضازض ا٘سیكٝ
ٍ٘اقسٝ  ٞاخاضازایٓای وٝ تط ی تیؿسٓ ٔٙسكط قس ٚ تٝ زٗثیط آ٘ؿّٓ ٞاٚضوأح زض يٕیٕٝخٙػٓ ؾسٜ

قسٖ ایٗ . ٍ٘اقسٝ(PzM, 199)زاز ٞای قیطی تٛز وٝ تالاذطٜ ذٛز ضا ٘كاٖ ٔیاؾر، ٔا٘ٙس خٙػٝ
ی آٖ انُلاح ٚاؾُٝتٛز ٚ تٝ  6611ی ٔفْٟٛ ٚ اؾسٗاضٜ اظ ٝغؿساض تطآٔس ؾاِٟا ا٘سیكیسٖ تٝ ضاتُ

قس. زض یا ٕٞاٖ ُٔٙك اؾسٗاضٜ زض ٖٙٛاٖ یىی اظ وساتٟای تّٛٔٙثطي ْاٞط ٔی "ٔسافٛضِٚٛغی"
ٌصاضز، ظیطا ٞایی ضازیىاَ ضا ٘یع اظ ؾط ٔیٖیٗ حاَ ایٗ تحص زض تّٛٔٙثطي، ٌؿؿر یا ٌؿؿر

ٍ٘اضی تا ضاتطذ ٚالاؼ زاضز. تّٛٔٙثطي زض ٘أٝضٜ تط ٔیتّٛٔٙثطي ٌأٟای زیٍطی زض ضاٜ اؾسٗا
زٞس وٝ لهس زاضز ای تٝ تّٛٔٙثطي اَلأ ٔیٚالاؼ زض ٘أٝ ٌٛیس.ذٛز ٘یع زض ایٗ تاضٜ ؾرٗ ٔی

ی اؾسٗاضٜ اظ ای اظ آضاض وٛزاٜ اٚ ضا تٝ اٍّ٘یؿی زطغٕٝ وٙس وٝ قأُ تطذی آضاض اٚ زضتاضٜزا ٔػٕٖٛٝ
وٙس ٚ زض ایٗ خیكٟٙاز ضا ضز ٔی ٞاخاضازایٓٚیػٜ تٝ ؾثة وساب ّٛٔٙثطي تٝؾر. تٞاخاضازایٓغّٕٝ 

 "ای تس اؾر٘ٝ فمٍ ایٗ ٘ٛقسٝ خؽ اظ یه ضتٕ لطٖ، ٔٙؿٛخ اؾر، تّىٝ ٘ٛقسٝ"ٌٛیس ایٗ تاضٜ ٔی
(NW, 189f)ٝی خؽ اظ ٔطي ٚ زٚ اضط ٔٙسكط قسٜ ذٛا٘ایی ٖآِ، قىؿسٝوكسیی ٌا٘ٝ. ؾ

ٔؿیط تّٛٔٙثطي زض تحص اظ ، 7ٞا ٚ وٜٛ یدٞا، غطیاٖؾطاكٕٝ ٘یع ٚیاٖ ٖطتّٛٔٙثطي یٗٙی حمیمر 
ٞا تطای تّٛٔٙثطي ضاٞی تٝ غا٘ة وٙٙس. ٌؿؿر اظ خاضازایٓٞا زطؾیٓ ٔیاؾسٗاضٜ ضا تٗس اظ خاضازایٓ

ی ٘أفٟٛٔیر تٛزٜ اؾر. ؾطآغاظ ایٗ َطح غسیس، َطح یه ُٔٙك اؾسٗاضٜ غسیس تا آغاظ اظ ٘ٓطیٝ
. تا ایٗ ٕٞٝ ٔمهٛز ایٗ ٔماِٝ تطضؾی (ibid)اؾر  "ی ٘أفٟٛٔیری تٝ ٘ٓطیٝزٚضٕ٘ای"غؿساض 

ی تّٛٔٙثطي ٘یؿر، ظیطا اٙیٗ واضی ذاضظ اظ حٛنّٝ ایٗ ٔماِٝ ؾیط ُٔٙك اؾسٗاضٜ زض ا٘سیكٝ

                                                            
 "ی فّؿفٝیافسٖٝٚالٗیر ٔإضط ظتا"تا ٖٙٛاٖ  6611ٚالٗیر آٖ اؾر وٝ ٞا٘ؽ تّٛٔٙثطي اظ ظٔاٖ ا٘سكاض ٘رؿسیٗ اضط ذٛز زض . 6

 ی ُّٔك ا٘سیكیسٜ اؾر. تٝ اؾسٗاضٜ

 ,Freidrich)ٞای تّٛٔٙثطي اؾر. تطای زفهیُ تیكسط تٍٙطیس تٝ زٚ وساب اذیط حانُ واض ٚیطاؾساضاٖ تط ضٚی یاززاقر .7

80)  ٚ(Zill, 185 ff) ؛ فطیسضیف زض ٔماِٝ ذٛز، تطضؾی زضذٛضی اظ آضاض تّٛٔثطي زضتاضٜ اؾسٗاضٜ تا زىیٝ تط ٌؿؿر زض آٟ٘ا
ٞای تّٛٔٙثطي زض آضقیٛ ٔاضتاخ تا غعئیازی فطاٚاٖ َطح تّٛٔٙثطي تا ضغٛٔ تٝ اؾٙاز ٚ زؾسٙٛقسٝ٘یع . زؿیُ زازٜ اؾرنٛضذ 

 واض فطیسضیف ٘یع ٔسىی تٝ واض زؿیُ اؾر.  تاظٕ٘ٛزٜ اؾر. اٖحمیمر ٖطی٘ٛقر وساب تطای ازأٝ ُٔٙك اؾسٗاضٜ ضا زض خی
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ضا زض تط  6625زا  6615ی ایٗ ٔماِٝ ٖٕسزاً یه زٞٝ اظ ٖٕط تّٛٔٙثطي یٗٙی اظ اؾر. ٔحسٚزٜ
 ٌیطز.    ٔی

وٙس ای زٗطیف ٔی٘حِٛ ؾّثی، تٝ اؾسٗاضٜی ُّٔك ضا زض آضاض ٌٛ٘اٌٖٛ ذٛز تٝتّٛٔٙثطي اؾسٗاضٜ
. ایٗ (Blumenberg, 2013, 14)تاظٌطزا٘س  6تٛزٖزٛاٖ آٖ ضا تٝ ٔفْٟٛ یٗٙی تٝ ُٔٙمیوٝ ٕ٘ی

ٖ ای تا ٖٙٛاقٛز. تّٛٔٙثطي زض ٘ٛقسٝزٗثیط زض آضاض تّٛٔٙثطي تٝ ا٘حاء زیٍط ٘یع زىطاض ٔی
آٚضز. اظ ، ایٗ زّمی اظ اؾسٗاضٜ ضا تا زاضید فّؿفٝ زض خیٛ٘س زض ٔی"ٞا٠ اؾسٗاضٜٞایی زضتاضٔلاحٓٝ"

ٞیچٍاٜ تٝ فمطازی اظ زاضید فّؿفٝ تط٘رٛاٞیٓ ذٛضز  "ی ٔسافٛضیهتطٌكٛزٖ زأٙٝ"٘ٓط اٚ تسٖٚ 
واضوطزی ُّٔك . ظتاٖ زض ایٙػا "ظ٘ستٛزٖ ضا ٚأیقسٖ زض ٔفٟٛٔیٔؿسحیُ"وٝ زض آٟ٘ا ظتاٖ، 

ٔٗٙای ٔسسٚاَ قٛز وٝ تٝ ؾرٗ تٝی آٖ اؾر. زض ایٙػا ایعی تیاٖ ٔیزاضز وٝ اؾسٗاضٜ ٕ٘ایٙسٜ
 "تٝ زِرٛاٜ تٝ زّٕه ذٛز زضآٚضز"زطزیة زٛاٖ آٖ ضا تسیٗٚ ٕ٘ی "قٛززطغٕٝ ٕ٘ی"

(Bumenberg, 1971, 164)ٜای ٜای ٔا٘ٙس ٔاقیٗ تٝ ٖٙٛاٖ ٔسِی تطای فٟٓ غٟاٖ، اؾسٗاض. اؾسٗاض
قٛز: زٗطیف ٔی ی ُّٔك زض تّٛٔٙثطي ٕٞٛاضٜ تا زضایؿساییزطزیة اؾسٗاضٜاظ ایٗ زؾر اؾر. تسیٗ

ٚضظز قسٖ زض آٖ زضایؿسایی ٔیقسٖ تٝ ٔفْٟٛ ٚ ٔؿسحیُی ُّٔك زض تطاتط فطٚواؾسٝاؾسٗاضٜ
(PzM, 16)ُٜك زٛاٖ ٔٛيٛٔ یه زا٘ف لطاض زاز ٚ آٖ ضا ٔٙٞایی ضا ٔی. اوٖٙٛ اٙیٗ اؾسٗاض

 اؾسٗاضٜ ذٛا٘س:

ٞای غضفی زض ظتاٖ اؾر، تطای تّٛٔٙثطي ٘مُٝ ٖعیٕسی اؾر وٝ زاضای ضیكٝ لّٕطٚ اؾسٗاضٜ
ذٛا٘س. ُٔٙك اؾسٗاضٜ زا٘كی زاضیری تطای آٖ زؾر اظ تطای آ٘چٝ اٚ ُٔٙك اؾسٗاضٜ ٔی

ا٘س. زٜی اٍِٛٞای انیُ ا٘سیكٝ، حأُ قٙاذر تٛٞایی اؾر وٝ زض زاضید فّؿفٝ تٝ ٔٙعِٝ اؾسٗاضٜ
زا٘س ٘أس ٚ آٟ٘ا ضا زضؾر ٕٞاٖ ا٘ساظٜ ٘رؿسی ٔیٞای ُّٔك ٔیتّٛٔٙثطي ایٗ اٍِٛٞا ضا اؾسٗاضٜ

 .(HWPh. 5, S. 1182)ٞا ضا وٝ ٔفْٟٛ

زٛاٖ خطؾیس وٝ اطا ُٔٙك اؾسٗاضٜ، زا٘كی زاضیری اؾر؟ زضؾر ضؾس زض ایٙػا ٔیتٝ ٘ٓط ٔی
ٔٙثطي ذٛز، ُٔٙك اؾسٗاضٜ ضا حانُ ٍ٘طیؿسٗ تٝ ای ضا ُٔطح ؾاذر. تّٛزٛاٖ ٔؿأِٝزض ایٙػا ٔی

ٞا زاضای زاضید تٝ ٞا زض لیاؼ تا ٔفْٟٛزا٘س: اؾسٗاضٜزاضید اظ ٔٙٓطی ضازیىاَ ٔی
ی ٘رؿر آقىاض ٘یؿر، تا  ذٛضزٖ تا زاضید زض ّٚٞٝ. ایٗ ٌطٜ (PzM, 16)ا٘س"زطضازیىاَ"ٔٗٙایی

ایٗ زا٘ف زیٍط زا٘ف زاضید ٔفْٟٛ اؾر  قٛز.ایٗ حاَ تا ٘ٓط تٝ خیسایف زا٘كی زیٍط آقىاض ٔی
ی  ضاتُٝ ٞاخاضازایٓآٚضز. تّٛٔٙثطي زض ؾطآغاظ وٝ ُٔٙك اؾسٗاضٜ اظ آغاظ ذٛز ضا تا آٖ زض خیٛ٘س ٔی

. خیف اظ ُٔٙك اؾسٗاضٜ، (ibid)زا٘س ٔی "ٌعاضا٘ٝذسٔر"ی ُٔٙك اؾسٗاضٜ ضا تا زاضید ٔفْٟٛ، ضاتُٝ
ی ظتاِٖ زٚضاٖ ٔسضٖ ضا زض ذسٔر ظتاٖ فّؿفٝ ٚ فّؿفٝآٌاٞی زا٘ف زاضید ٔفْْٟٛ غٙثف ظتاٖ

                                                            
1. Logizität 
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زضآٚضز ٚ تطای فٟٓ ؾاذساض ایٗ ظتاٖ، تٝ زاضید آٖ ٔسٛؾُ قس. زاضید ٔفْٟٛ، ٘رؿسیٗ ٌاْ تطای 
غا٘ةِ زاضید تٛز وٝ ٚیػٌی آٖ زٌطٌٛ٘ی ٞای خیطاتؿسٝ تٝٞا ٚ زَطْی ٔفْٟٛضفسٗ اظ زایطٜتیطٖٚ

غا٘ةِ حیاذ، ٔرسم تٝ زا٘ف زاضید ٘ة زاضید ٚ زض ٟ٘ایر تٝٔساْ تٛز. ایٗ تاظ خؽ ضفسٗ تٝ غا
ٞای ٔسهّة ٚ زاضید خطقساب حیاذ ٔفْٟٛ یا وكف ایٗ زا٘ف ٘ثٛز. أا زاضید ٔفْٟٛ ٔیاٖ ٔفْٟٛ

تٙسی آٖ ضا یىثاض تسؾر زازٜ زازٜ تٛز: یافر وٝ تّٛٔٙثطي نٛضذٔسػسز زٙف ٚ زٗاضيی ضا زضٔی
ی لاتُ لثِٛی تطای خطزاذسٗ تٝ ی ٔفٟٛٔی ذٛز، ٞیچ ٖلالٝیافسٗ تٝ ٚيٕ ٟ٘ایفّؿفٝ تا زؾر"

. ایٗ ٘مس ذٛز (PzM, 12) "ٞای ذٛز ٘رٛاٞس زاقر ٚ آٖ ضا اظ زؾر ذٛاٞس زاززاضید ٔفْٟٛ
ٌیطز. اظ ٘ٓط تّٛٔٙثطي، خیسایف زا٘ف زاضید ٔفْٟٛ ٘یع زض تطاتط ایٗ زاضید ٔفْٟٛ ضا ٘یع زض تط ٔی

. زاضید ٔفْٟٛ (ibid) "اظ زٚض ذاضظ ذٛاٞس قس"ٟایر واض آٚضز ٚ زض ٘ٚيٕ ٟ٘ایی زٚاْ ٕ٘ی
وٛقكی اٙسٌا٘ٝ تطای آقسی ٔیاٖ زاضید ٚ ٔفْٟٛ ٚ زطاٌصضؾاذسٗ زیٛاض ؾیؿسٓ ٚ زاضید تٛز. 

ی ٍٞٙاْ ذٛز ضا اظ زَ ایٗ ٘مس تٝ ٔٙعِٝ ُٔٙك اؾسٗاضٜ ٘مسی تٙیازیٗ تٝ ایٗ زا٘ف ٚاضز آٚضز ٚ ٞٓ
تٛزٖ ٕٞعٔاٖ ٔٗٙایی ضازیىاَ اظ زاضید ٚ ٔٗٙایی اظ ُّٔكیه ضٚیىطز زطثیر ٕ٘ٛز. زض ایٙػا 

 قس. ٞا آقىاض ٔیاؾسٗاضٜ
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ٞا وٝ زا ظٔاٖ وا٘ر تسٖٚ زاضید ٚ تیطٖٚ اظ آٖ تٛز٘س، زاضیری ٘ؿثر زاضید ٔفْٟٛ تٝ ٔفْٟٛ
ی یٛ٘اٖ زا ٔفْٟٛ ا٘طغی ٚ  زض فّؿفٝ atomonیا  energeiaٞایی ٔا٘ٙس قسٖ ٔفْٟٛ)تطای ٔطاَ زٌطٌٖٛزاز  ٔی

خیكٍاْ اٙیٗ زا٘كی  6. ضٚزِٚف اٚیىٗآٚضز(ٞا فطاٞٓ ٔیازٓ زض فیعیه غسیس، زاضیری تطای ایٗ ٔفْٟٛ
وطز. اٚ تا ٘ٓطٌاٞی ا٘سمازی ٔیاٖ زاضید ٔفْٟٛ ٚ تٛز ٚ َطح وّی ایٗ زا٘ف ضا زطؾیٓ ٔی

ٌطایا٘ٝ نٛضذ ٌطفسٝ تاقس، ای وٟٙٝوٝ نطفاً اظ ضٚی وٙػىاٚی یا ضٚحیٝ ٌطزآٚضی اؾٙاز فّؿفٝ
زٛا٘ؿر قٙاؾی ٔیٌصاضز. اظ ٘ٓط اٚیىٗ زاضید ٔفْٟٛ ٚ زػؿٓ ظتا٘ی آٖ زض انُلاحغسایی ٔی

تٝ زاضید فّؿفٝ تٝ ا٘حاء ٌٛ٘اٌٖٛ یاضی ضؾا٘س ٚ ایٗ ٔٛيٛٔ آٖ ا٘ساظٜ ضٚقٗ اؾر وٝ ٘یاظٔٙس 
. اٙیٗ واضی فطازط اظ یه (Eucken, 17)ط آٖ ٌٛاٜ آٚضز آٖ ٘یؿر وٝ تٝ زفهیُ ت

ای وٝ تط وساب اٚیىٗ ٍ٘اقسٝ اؾر، تا زٗثیط قّٛزط زض ٔمسٔٝ ٍ٘اضی ؾازٜ تٛز ٚ تٝ فطًٞٙ
قَٕٛ زض ی ایعی غٟاٖ ٔطاتٟٝ٘ازٖ ظتاٖ تٝزا٘ف ؾٕا٘سیه، ٘مازی ٔثسٙی تط ظتاٖ ٚ فطاخیف

زٛا٘ؿر تسٖٚ آٌاٞی اظ ظتاٖ ذٛز، واض ذٛیف ضا ٕ٘ی . اوٖٙٛ فّؿفٝ(Schlüter, xiv)اضزثاٌ تٛز 
 خیف تثطز.

                                                            
1. Rudolf Eucken. 1846-1926 
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ٌطایا٘ٝ زطی اظ یه زسثٕ زاضیری وٟٙٝٞای ٌؿسطزٜ، زلاِر6قٙاؾیزاضید ٔفْٟٛ ٚ زاضید زَطْ 
ؾاذر. اظ ٘ٓط اٚیىٗ، ؾطزاؾط ٞای تٗس آقىاض ٔیٞا تٝ زسضیع ذٛز ضا زض ؾسٜزاقر. ایٗ زلاِر

قٛ٘س. ایٗ ایٗ فّؿفٝ آقىاض ٔی ی یٛ٘اٖ زض انُلاحاذ فّؿفٝ ٞای اؾاؾیٞا ٚ ٔإِفٝٚیػٌی
ٞا ٘حِٛ وأُ زض ؾدٟط ٔفْٟٛی إً٘أی ظ٘سٌی وُ ضٚح لْٛ تٜٝٔٗٙا اؾر وٝ ٌٙػا٘یستسیٗ

ٖٙٛاٖ ظیطتٙای ظتاٖ ٔفٟٛٔی ٟ٘ازٖ تٝ ظ٘سٌی ٚ ضٚح لْٛ تٝ. ٌاْ(Eucken, 21)تطغاؾر 
ٞایی ٔفٟٛٔی ضا زض خی زاقسٝ تاقس، ٔصاب زض تّٛض قسٖ یه ٔایٕزٛا٘ؿر زهٛیطی اظ ٔسهّة ٔی

قٛز. أا قس اٙیٗ ٌفر وٝ: ٔایٕ ٔصاب ٚ ضٚاٖ ظ٘سٌی زض تّٛضٞای ٔفْٟٛ ٔسهّة ٔییٗٙی ٔی
غای ایٗ زهٛیط تطٌطفسٝ اظ زا٘ف ضؾیسٖ تٝ ایٗ زهٛیط ٘عزیه تٝ زٚ ؾسٜ تٝ زأذیط افساز. تٝ

زٛاٖ اظ قر وٝ ُٔاتك آٖ ؾیط زاضید ضا ٔیقٙاؾی ؾیُطٜ زاقیٕی، زهٛیطی تطٌطفسٝ اظ ظٔیٗ
ٞای ٌٕكسٜ ؾُح ٔمُٕ َِٛی آٖ ٔكاٞسٜ وطز ٚ آقىاض ؾاذر. ایٗ تطـ اظ زضاظا، زض انُ ضٌٝ

تایؿر تٝ ٞایی تٛز وٝ ٔیٍ٘اضـ زاضید فّؿفٝ ٘یاظٔٙس زض خیٛ٘س آٚضزٖ ضقسٝ ؾاذر.ضا آقىاض ٔی
وطزٖ ٚ زض خیٛ٘س ٚ آقىاض ٘ثٛز. زض ایٙػا ز٘ثاَزقٛاضی خی ٌطفسٝ قٛ٘س ٚ خیٛ٘س آٟ٘ا زیٍط تٝ آؾا٘ی 

ی ٘رؿر یه  آ٘چٝ زض ّٚٞٝ ٖثاضزیٌطفر. تٝٞا غای یه وُ ْاٞطی ضا ٔیٌؿؿر آٚضزٖ ضقسٝ
ٚ زّمی آٖ اظ  "ظتاٖ زا٘ف"قٛز. ٞایی فطٚواؾسٝ ٔی ٞا ٚ ضٌٝضؾیس، اوٖٙٛ تٝ ضقسٝوُ تٝ ٘ٓط ٔی

 7ٞا اؾراظ ضاٜ واض ٘ؿُ "٘ثطزی زقٛاض"حانُ وٙیٓ، ذٛز ایعٞا وٝ ٔا آٖ ضا تسیٟی ِحاِ ٔی
(Eucken, 17)ٝؾازٌی  ذاَطآٚضزٖ ٚ حايطؾاذسٗ ایٗ ٘ثطز َٛلا٘ی تٛز وٝ تٝ. واض زاضید ٔفْٟٛ ت

 خیف ضٚ حايط ٘یؿر. 

 . مجال مًقت تاریخ3.3

ی ظتاٖ غا٘ةِ زاضید زض زاضید ٔفْٟٛ تا ؾس زواضذ ٚ ٔیطاش اٚ زضتاضٜحاَ ایٗ ٌطایف تٝتاایٗ
ای زواضزی ٔإ٘ اظ تطلطاضی زٛاظٖ ٔیاٖ زاضید ٚ ٔفْٟٛ زض قس. ضٚحیٝضٚ ٔیٔفٟٛٔی ضٚتٝ

قس. ایٗ ؾس زواضزی، زضؾر ٔا٘ٙس اذلاق ٔٛلر، زٟٙا ٔػاِی ؾطآغاظٞای خیسایف ایٗ زا٘ف ٔی
آٚضز. ایٗ ٔػاَ، ٔٛلر تٛز ظیطا زض ٟ٘ایر واض، ظتاٖ ٔفٟٛٔی تا ٔٛلر تطای زاضید فطاٞٓ ٔی

زٛا٘ؿسٙس زاضای زاضید تاقٙس، أا ٞا ٔیٖثاضزی ٔفْٟٛآٚضز. تٝحهاض تیاٖ حمیمر ؾط تطٔیازٖای ا٘

                                                            
ایٓ. ایٗ ٚاغٜ زض ظتاٖ فاضؾی زض انُ تٝ ٔٗٙای اٛتی اؾر تٟطٜ ٌطفسٝ termزض ایٗ ٔماِٝ اظ تطاتطٟ٘از فاضؾی زَطْ تٝ غای . 6

  وٙٙس.وٝ تطای ٔحهٛضؾاذسٗ یه ظٔیٗ اظ آٖ اؾسفازٜ ٔی
زٛاٖ واض اٚ ضا احیای زلر زض زفىیه ٔفاٞیٓ زا٘ؿر. حاَ ٕ٘یزٛاٖ تٝ زفهیُ تٝ واض اٚیىٗ خطزاذر. تا ایٗزض ایٙػا ٕ٘ی7. 

  ٚ  Ideaإِطُ ٔیاٖ ٞای ٔیا٘ٝ تٛز وٝ تا زواضذ خكر ؾط ٟ٘ازٜ قس. زواضذ فیّؿٛفی تٛز وٝ فیای ٔطتٌٛ تٝ ؾسٜایٗ ضٚحیٝ
conceptus ٔیاٖ  یاidea ٚnotions   ای لطٖٚ ٚؾُایی  ٟ٘از. أا زاضید ٔفْٟٛ وٝ ْاٞطاً ٔی تایؿر تا ضٚحیٝزٕایعی ٕ٘ی

 زط ذٛاٞس قس.زط اؾر. زض ازأٝ ایٗ ٔٛيٛٔ ضٚقٕٗٞاًٞٙ تاقس، تا ضٚحیٝ ایًاح زواضزی ٕٞاًٞٙ
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ٞایی اظ ٔفْٟٛ ُٔاتك آٔٛظٜایٗ زاضید نطفاً زض ذسٔر زأییس ٔسٖای آٟ٘ا تطای تیاٖ حمیمر تٛز. 
س ٞای ٔیا٘ٝ، یا ٔفٟٛٔی ٔرٌّٛ ٔا٘ٙس ا٘ؿاٖ اؾر یا ٔفٟٛٔی ٔػطز ٚ ٔسٕفهُ ٔا٘ٙاضؾُٛ ٚ ؾسٜ

حیٛاٖ ٘اَك. اوٖٙٛ اٌط ٔحِٕٛی ٔا٘ٙس ذٙساٖ ضا تٝ حیٛاٖ ٘اَك ٘ؿثر زٞیٓ ٚ تٍٛییٓ زٟٙا 
ایٓ زا ایٙىٝ ٔحَٕٛ ذٙساٖ ضا تٝ ٔاٞیسی ٔرَّٛٝ زط ٌفسٝحیٛاٖ ٘اَك ذٙساٖ اؾر، ؾرٙی ضٚقٗ

ٔا٘ٙس ا٘ؿاٖ ٘ؿثر زٞیٓ. نطفاً خؽ اظ زكىیُ لیاؾی وٝ یىی اظ ٔمسٔاذ آٖ ایٗ اؾر وٝ ا٘ؿاٖ 
 زٛاٖ ٔحَٕٛ ذٙساٖ ضا تٝ ا٘ؿاٖ ٘ؿثر زاز. خؽ ٔفْٟٛ ا٘ؿاٖ، وألاًاٖ ٘اَك اؾر، ٔیحیٛ

ُٔٙثك تط ٔفْٟٛ حیٛاٖ ٘اَك ٘یؿر. تّىٝ ٔیاٖ ٔفْٟٛ ا٘ؿاٖ ٚ حیٛاٖ ٘اَك حطوسی ٚ زض ٘سیػٝ 
زاضیری تطغاؾر ٚ ٌٛیی زاضید ٔفْٟٛ، زاضید زٌطٌٛ٘ی ٔفاٞیٓ ٔرٌّٛ تٝ ٔفاٞیٓ ٔػطز اؾر، 

ا٘ساظ (. اظ ایٗ اكKnebel, 176ٓآیٙس. )فاٞیٓ تٝ زسضیع تٝ نٛضذ ٔسٕفهُ زض ٔیوٝ ُٔاتك آٖ ٔ
ی ٟ٘ایی ٚيٛح ٚ آقىاضٌی ضا اٌط زاضید ٔفْٟٛ ضا ٔٙىط قٛیٓ، حطور فّؿفٝ تٝ غا٘ة یه ٔطحّٝ

وٛقیس زا تٝ ٘حٛی ضازیىاَ ٚ نطفاً تا ازىا زطزیة ظتاٖ ٔفٟٛٔی فّؿفٝ ٌاٜ ٔیایٓ. تسیٗؾس وطزٜ
وكیسٖ اظ آٖ، زاضیری ضا زٕٟیس وٙس.  زاضیری وٝ وِٙثُ زض ایٙػا خؽٔفاٞیٓ ٚ تسٖٚ خایتٝ ظتاٖ 

وٙس، زطثیر ظتاٖ ٔفْٟٛ تٝ ٖٙٛاٖ ظتاٖ ٟ٘ایی اؾر. یٗٙی زض ایٙػا ٔػاِی تطای تٝ آٖ اقاضٜ ٔی
ؾٛیٝ زیٍط اؾر وٝ تا ؾطتطآٚضزٖ ٔفْٟٛ زه 6ٌطزز، أا ایٗ ٔػاَ، ٔػاِی ٔٛلرزاضید ایػاز ٔی

زٛاٖ تطای زاضید ٔػاِی ایػاز آٖ ٘یاظی ٘رٛاٞس افساز. اوٖٙٛ خطؾف ایٗ اؾر وٝ اٍٛ٘ٝ ٔی تٝ
ای وٙاض ٟ٘از؟ زض ایٙػا ٔٗٙای ٘مس تّٛٔٙثطي اظ زاضید ٔفْٟٛ آقىاض وطز وٝ ٘سٛاٖ آٖ ضا زض ٔطحّٝ

ضا ؾاظز، أا حك آٖ قٛز. زاضید ٔفْٟٛ زض ٔٗطو ایٗ ٘مس اؾر وٝ اٌطاٝ زاضید ضا ُٔطح ٔیٔی
 وٙس. ازا ٕ٘ی

 َای فلسفٍی تاریخی مفًُموامٍ. ياژ2.3ٌ

زاضید ٔفْٟٛ ضا تا ا٘سماز اظ واض ضٚزِٚف  ٞای فّؿفٝی زاضیری ٔفْٟٛ٘أٝٚاغٜیٛاذیٓ ضیسط زض زضآٔس 
وٙس. تّٛٔٙثطي إٞیر زضآٔس ضیسط ضا تطای ٌصاض اظ حاَ ٘مس ُٔٙك اؾسٗاضٜ آغاظ ٔیآیؿّط ٚ زض ٖیٗ

ی زضتاضٜیاتس. خیف اظ ضیسط، ضٚزِٚف اٚیىٗ تا ٍ٘اضـ وساب تٝ ُٔٙك اؾسٗاضٜ زضٔیزاضید ٔفْٟٛ 
زیسٌاٞی ا٘سمازی ٘ؿثر تٝ زاضید ٔفْٟٛ ضا زض ٔیاٖ آٚضزٜ تٛز. اظ  7ٞا زض فّؿفٝزهٛیطٞا ٚ زٕطیُ

ٞایی ضً٘ ٞا ٚ زٕطیُزٛا٘ؿر تساٖ زؾر یاتس زض خطزٛ زهٛیط٘ٓط اٚ آ٘چٝ قٙاذر ّٖٕی ٔی
 :Eucken, 1880)ؾاذسٙس ٝ حسٚز ٚ ضغٛض وّی ا٘سیكیسٖ یه ٖهط ضا  ٔكرم ٔیتاذر و ٔی

ی اٚیىٗ ٕٞعاز٘س. أا زاضید زطزیة زاضید ٔفْٟٛ ٚ ُٔٙك اؾسٗاضٜ فّؿفی زض ا٘سیكٝتسیٗ (.58
ای ضا وٙس. ضیسط ٚاؾُٝٚاؾُٝ ضاٜ زاضید ٔفْٟٛ زا ُٔٙك اؾسٗاضٜ ضا َی ٕ٘یٌٛ٘ٝ تیا٘سیكیسٖ ایٗ

                                                            

 زض ایٗ تاضٜ زض ازأٝ تیكسط ؾرٗ ذٛاٞیٓ ٌفر.. 6
2. Ueber Bilder und Gleichnisse in der Philosophie. 
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ی ضیسط ٘مس ُٔٙك اؾسٗاضٜ ٚ ٘مس زاضید ٔفْٟٛ ٕٞعاز٘س.  آٚضز. زض ا٘سیكٝض فطاٞٓ ٔیتطای ایٗ وا
ی ٔٗانط تا زاضید ضا تاظٕ٘ٛزٖ ٚ زض ٔیاٖ ٟ٘ازٖ اضزثاٌ فّؿفٝ ی زاضیری٘أٝضیسط ٔمهٛز ایٗ ٚاغٜ
ٝ اظ زا٘س. ایٗ ٍ٘طیؿسٞا ٚ انُلاحاذ اؾاؾی ٔیٞای وٙٛ٘ی تا ٘ٓط تٝ ٔفْٟٛفّؿفٝ ٚ ٘یع تا زا٘ف

ٔؿأِٝ زض آ٘ػا تٛز وٝ  زا٘كٙأٝ، ْاٞطاً تٙا تٛز اظ آ٘چٝ وٝ اٚیىٗ ٚ آیؿّط زض ؾط زاقسٙس، فطازط ضٚز.
ای زض فٟٓ فّؿفٝ اظ ذٛیكسٗ ٚ قٙاؾی ٚ ظتاٖ ٔفٟٛٔی، زٌطٌٛ٘یزٌطٌٛ٘ی زض ٚيٕ انُلاح
فی ٘ثٛز وٝ ٞا ضا زض ذٛز زاقر. تطای فٟٓ ایٗ زٌطٌٛ٘ی ظیطتٙایی، واغایٍاٜ آٖ زض ؾیؿسٓ زا٘ف

ی ٔیاٖ فّؿفٝ ٚ فّؿفٝ ضا تٝ ضٚظ وطز. ٔؿأِٝ تط ؾط ضاتُٝ "فٟطؾر انُلاحاذ ذال"نطفاً 
تٛزٖ ضا ٞای زلیك ٚ ضٚقٗ تٛز ٚ ٔٗیاض ضٚظآٔسٖٞا تٛز. زا٘ف زػطتی غایٍاٜ ٔفْٟٛؾایط زا٘ف
زضوی ؾاذر. اٙیٗ واضی ٍ٘اضـ زاضید ٔفْٟٛ ضا زحر زأضیط لطاض زازٜ تٛز. ضیسط تطآٚضزٜ ٔی

ی آٌٛؾر وٙر ضا زض ایٙػا ظیطتٙای انّی ٞا، ٔا٘ٙس زضن ؾٝ ٔطحّٝخٛظیسیٛیؿسی اظ زا٘ف
)وٝ َطح آیؿّط ٘یع زض أسساز آٖ لطاض زا٘ؿر. ُٔاتك َطح آٌٛؾر وٙر ٞا ٔیٍ٘اضی ٔفْٟٛ زاضید

 ٞا ٚٞا، ٔفْٟٛی ضٚـضؾس ٚ ٕٞٝٞا تٝ وٕاَ ذٛز ٔیٌیطی زا٘ف، فّؿفٝ زض غطیاٖ قىُزاقر(
زض "آیٙس وٝ ٞایی وٝ ٘سٛا٘ٙس زض زا٘ف ٔٙحُ قٛ٘س، تسیٗ ؾط٘ٛقر زااض ٔیَطح خطؾف

ی اٚ ٘أٝ. آیؿّط وٝ انُلاح (HWPh.1, V)"ی ٚغٛزی نطفاً زاضیری ؾمٌٛ وٙٙس ٌصقسٝ
ٍ٘اضی ٚ زاضید ٔفْٟٛ زض إِٓاٖ تٛز، تا اٙیٗ زیسٌاٞی زاضیری تطای ؾطٔكمی تطای انُلاح

. اٙیٗ واضی 6ٞای ٟ٘ایی ضا تا ٘ٓط تٝ ّٖٓ ضٚظ زسٚیٗ وطزآٖ زٗطیفانُلاحاذ ٍ٘اقر ٚ زض 
ای وٝ زٛا٘ؿر اظ ؾطزضٌٕی زض واضتطز انُلاحاذ ٔحافٓر وٙس. اوٖٙٛ اظ ٘ٓط ضیسط زا٘كٙأٝٔی

زٛا٘س تٝ اٙیٗ َطحی خایثٙس تاقس. ضیسط زض خؽ زٕاْ ایٗ واض آٖ زاضید ٔفْٟٛ اؾر زض ٟ٘ایر ٕ٘ی
خیكفطيی زواضزی وٝ زض ایٙػا تٝ ٘حٛ "زاز: زواضزی ضا زكریم ٔیٞا خیكفطيی ٌیطیٔٛيٕ

ٔٗٙا ُٔاتك تا ایسئاَ فٟٓ ٞای زهقسٖ یه ؾیؿسٓ اظ زَطْيٕٙی تطغاؾر، ٔثٙی تط ایٙىٝ وأُ
وأُ ٔٛيٛٔ اؾر، ُٔاتك تا ٘ٓطیٝ ّٖٕی خٛظیسیٛیؿسی اؾر وٝ تا ُٔٙك ضیايی ٘یع زض خیٛ٘س 

٘یع تا  فٟٕس ٚای اؾر وٝ ذٛز ضا تٝ ٘حٛ زاضیری ٔیوف تا فّؿفٝای خط اظ وكااؾر، أا زض ضاتُٝ
  (HWPh. 1, VII). "ی آٖآٌاٞی ٘مازا٘ٝ

ی خط اظ وكاوف زٛا٘س زض ضاتُٝوٙس وٝ زا٘كٙأٝ زاضیری ٕ٘یاٌطاٝ ضیسط زض ازأٝ شوط ٔی 
ر تاظخؽ ی زاضیری، ٔٛيٗی ازراش وٙس تا ایٗ حاَ، ضیسط إٞیی زواضزی ٚ فّؿفٝٔیاٖ فّؿفٝ

ی زا٘ف وٙاض ٞایی ضا وٝ ٔطتٌٛ تٝ ّْٖٛ ا٘ؿا٘ی اؾر ٚ ٕٞٛاضٜ اظ حیُٝضفسٗ تٝ غا٘ة زٕاْ حٛظٜ
ضا ُٔطح "زاضید فّؿفٝ"قٛز. اٚ زض ٔماتُ َطح آٌٛؾر وٙر تاظٌكر تٝقٛ٘س، یازآٚض ٔیٟ٘ازٜ ٔی

                                                            
وٙس وٝ ٕٞاٖ زٛا٘ایی تطای ا٘ػاْ ی ذٛز، اتسسا زٗطیف زا٘كی ٚ ضٚظآٔس ا٘طغی ضا تیاٖ ٔی٘أٝآیؿّط زض ٔسذُ ا٘طغی انُلاح. 6

 .(Eisler, 337)اضؾُٛ اؾر   energeiaواض ٔىا٘یىی اؾر. ایٗ ٔفْٟٛ زا٘كی غسیس نطفاً خیسایف ذٛز ضا ٔسیٖٛ انُلاح
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ا٘ساظ ٓی ایٗ زاضید اؾر. زض ایٙػا اك"حايطؾاذسٗ یازآٚض٘سٜ"وٙس وٝ ٕٞاٖ وٛقف تطایٔی
ی ٔالثُ ّٖٕی ٚ  ٞای زػطتٝغا٘ةِ نٛضذقٛز ٚ تٝ غای آٖ تٝ ٚ غٕٛز وٙاض ٟ٘ازٜ ٔی خیكطفر

ضغٓ ا٘سمازازی وٝ ضیسط زض ایٗ زضآٔس تٝ . ایٗ ؾرٙاٖ ّٖی(HWPh. 1, VI)ضٚیٓ فطازط اظ ّٖٓ ٔی
ٖ ضا آٚضز، زضؾر زض ٔؿیطی لطاض زاض٘س وٝ تّٛٔٙثطي آی تّٛٔٙثطي ٚاضز ٔیُٔٙك اؾسٗاضٜ

زثییٙی "ٌٛیس، تطای آ٘ىٝ زض ذٛز ؾرٗ ٔی "فطاذٛا٘ی"تّٛٔٙثطي اظ احؿاؼ ؾاظز. ضازیىاَ ٔی
 (.BaM, 161) "زض تط٘ساضز ی زاضیری ٔفاٞیٓ فّؿفٝ٘أٝ ٚاغٜنطیح اظ آ٘چٝ اضائٝ زٞس وٝ 

 مىطق استعارٌ. تکًیه 2
 ی بلًمىبزگ ي ریتز . مىاقط1.2ٍ

ٞا آٖ ٔطحّٝ ٘طؾیسٜ وٝ ٖلاٜٚ تط ٔفاٞیٓ تٝ غا٘ة اؾسٗاضٜتٝ  "ٚيٕ خػٚٞف"اظ ٘ٓط ضیسط ٞٙٛظ 
آٚضی ٌّچیٙی اظ غٕٕ"ٞا غع تٝ حطور وٙیٓ. اظ ٘ٓط ضیسط ٞطٌٛ٘ٝ حطور زض ٔؿیط تحص اظ اؾسٗاضٜ

. (HWPh, 1, IX) "ا٘ػأس ٞایی ٘اوافی زض ایٗ تاضٜ ٕ٘یؾطاییآضقیٛ زاضید فّؿفٝ ٚ تساٞٝ
ؾاظز، تّىٝ زض ٚضای ایٗ ٘مس ْاٞطی ٔٛيٕ ذٛز ضا زض ٚاضز ٕ٘یتّٛٔٙثطي ذٛز تٝ ایٗ زٗثیط ٘مسی 

ی زض قیٜٛی زاضیری ٔفاٞیٓ فّؿفٝ ٘أٝٚاغٜوٙس. اظ ٘ٓط تّٛٔٙثطي إٞیر ٘ؿثر تا آٖ وكف ٔی
 تطذٛضز آٖ تا َطح ظتاٖ ٔفٟٛٔی زواضذ اؾر. 

ُٔاتك آٖ  ٌٛیس وٝ خیكفطو زیسٌاٜ زواضزی اؾر ٚآِی ٟٔٓ ؾرٗ ٔیاظ ایسٜ زضآٔسضیسط زض 
آَ فٟٓ وأُ ضا تٝ ٕٞطاٜ زاضز. ایٗ ُٔاتمر، تا ٔٗٙایی، ایسٜٞای زهیافسٝ اظ زطَْؾیؿسٕی وٕاَ

قٛز. زیسٌاٞی وٝ زاضید ضا قِٕٛی ظتاٖ ٔفٟٛٔی زواضذ تٝ خطؾف ٟ٘ازٜ ٔیٕٞٝآٚضزٖ زض قه
ٗ زیسٌاٜ تٝ زٛا٘س تا زیسٌاٞی زواضزی ٕٞطاٜ تاقس. ای٘كا٘س، ٕ٘یزض وطؾی ٟ٘ایی لًاٚذ ٔی

قٛز زا اظ غا٘ة سٕازیه ضاٞثطزٜ ٔیؿی تیاٖ ؾیزضوی اظ ظتاٖ ٔطتٌٛ اؾر وٝ ٔساْ اظ غا٘ة ایسٜ
(HWPh. 1, VII) ٌطفسٗ تا یه ؾٙر زاضیری٘ؿثر

ایٗ آغاظی تطای حطور تّٛٔٙثطي اظ زاضید  .6
ضید ٔفْٟٛ ٞٙٛظ ضغٓ ٘مس ضیسط، زا٘ف زااؾر. اظ ٘ٓط تّٛٔٙثطي ّٖیُٔٙك اؾسٗاضٜ غا٘ةِ ٔفْٟٛ تٝ

خطزاظی زاظٜ، وٛقس تا یه ٔفْٟٛزض تطلطاضی زٗازَ ٔیاٖ زاضید ٚ ٔفْٟٛ ٘اواْ اؾر. تّٛٔٙثطي ٔی
آٚضز. اظ ٘ٓط تٝ ُٖٕ ٔی 7ضیسط ضا زض ٔٗطو ٘مسی لطاض زٞس وٝ ذٛز ضیسط اظ ضٚزِٚف آیؿّط

ؾاذسٝ تٛز. تٝ ظٔا٘ٝ، ٔٙسكط  "زِٛیساذ"زطیٗ تّٛٔٙثطي آیؿّط زاضید ٔفٟٛٔی تط اؾاؼ ٟ٘ایی
زطیٗ زٗطیف وٝ ضاٞثط ٍ٘اضـ ٞط زطیٗ ٚ ٟ٘اییی زاضید ٔفاٞیٓ، ٚايح٘أٖٝثاضزی زض ایٗ ٚاغٜ

قس. اظ ٘ٓط تّٛٔٙثطي، إٞیر واض ضیسط زض ایٗ اؾر ٔسذُ تٛز اظ غا٘ة ّٖٓ زػطتی ضٚظ حانُ ٔی
ٌیط تٛزٖ ظتاٖ ٌصاضز، تّىٝ زض فطازط خكر ؾط ٕ٘یآَ زواضزی ضا زض َطحی ٚؾیٕوٝ اٚ ایسٜ

                                                            
 وٙس. زض ترف خایا٘ی تٝ ایٗ ٔٛيٛٔ ذٛاٞیٓ خطزاذر.ذهٛل تٝ ٌازأط اؾسٙاز ٔیتٝ . ضیسط زض ایٙػا6

2. Eisler, Rudolf.1873-1926. 
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حاَ اظ ٘ٓط تّٛٔٙثطي زض ایٙػا (. تاایBaM, 162ٗوٙس ) آَ زواضزی زض فّؿفٝ قه ٔیٔفٟٛٔی ایسٜ
ٞٙٛظ تٝ حس وافی خكر ؾط ٌصاقسٝ  "زِٛیساذ ظٔا٘ٝ"ٕٞٝ ایع تٝ ظیاٖ زاضید اؾر، ظیطا ٔفْٟٛ 

ظز وٝ ایٗ زاضید ی ضیسط نطفاً تٙا اؾر زض آ٘ػا تٝ زاضید ٔفٟٛٔی تدطزا٘أٝ٘كسٜ اؾر. ٚاغٜ
ایٗ زػطتٝ ضا تطای  "ٔاحهُ"ی زاضیری ٔسٛؾُ قس ٚ يطٚضی تاقس. زض ایٙػا تایس تٝ زػطتٝ

واضایی ؾاذساضی یه ٔفْٟٛ آقىاض وطز. زض ایٙػا ٔیاٖ ٔفْٟٛ ٔاحهُ ٚ ٔفْٟٛ زِٛیس زفاٚزی تطغا 
اذساض وٙس. ذسٔر تٝ ؾ٘یؿر. ٌٛیی ٕٞچٙاٖ زاضید زض ذسٔر ؾاذساض اؾاؾی ٔفْٟٛ ُٖٕ ٔی

ایع ضا تایس زض ذسٔر اوٖٙٛ ٚ ٟٕٔسطیٗ زِٛیساذ آٖ ٔا٘ٙس ٔٗٙا اؾر وٝ ٕٞٝاؾاؾی ٔفْٟٛ تسیٗ
ّٖٓ زػطتی ٟ٘از. زاضید ٔفْٟٛ زضآ٘ػایی لاظْ اؾر وٝ تسٛا٘س واضایی یه ٔفْٟٛ ضا تٝ ٔا ٘كاٖ 

ید ای اظ یه زّمی اؾر وٝ خیٛؾسٝ تطای زاضزٞس. ٌٛیی ٔفْٟٛ ٔاحهُ تطای تّٛٔٙثطي ٘كا٘ٝ
 ظیا٘ثاض اؾر.

ی وٛقس زا ضاتُٝی واؾیطض زض ؾاٍِطز تعضٌساقر اٚ ٔی تّٛٔٙثطي زض ؾرٙطا٘ی ذٛز زضتاضٜ
"اِٛٞیر آٖ"تٛزٖ ٚ اوٙٛ٘ی

ضا تا زّمی ذانی اظ ا٘ؿاٖ ضٚقٗ ؾاظز. اٚ زض ایٗ ؾرٙطا٘ی تٝ  6
اظ غا٘ة واؾیطض آ٘چٝ "ٌصاضز: خطزاظز ٚ ٌأی تٝ خیف ٔیٔفْٟٛ ذٛز اظ ا٘ؿاٖ تا ٘ٓط تٝ زاضید ٔی

ٞٙٛظ تطای ٔا آٔٛظ٘سٜ اؾر زضؾر زض آ٘ػایی لطاض زاضز وٝ اٚ ٘اواْ ٔا٘سٜ اؾر، ایعی وٝ تا ایٗ 
حاَ، زض واض ؾطزاؾط ٖٕط اٚ ٚ فطازط اظ آٖ ٕٞچٖٛ ٔحطوی ٘افص لاتُ زضن اؾر: ایٙىٝ زاضید 

 "ض ٘یاٚضیٓٞای ٕ٘ازیٗ ضا تٝ ذسٔر زأییس آ٘چٝ زض اوٖٙٛ اؾر زفّؿفٝ، ّٖٓ ٚ ٘ٓاْ نٛضذ
(Wiwl, 168 .)ٜتایؿر ا٘ؿاٖ ضا تٝ ٖٙٛاٖ اتعاض ٔٛضز ی وا٘سی وٝ ُٔاتك آٖ ٕ٘یاٚ شیُ ایٗ ٌعاض

ی قٛز. اٌط زاضید تٝ ٖٙٛاٖ أطی وٝ آفطیسٜٞای غسیس اظ زاضید ضٚیاضٚ ٔیتٟطٜ لطاض زاز، تا زّمی
یٗٙی زض ذسٔر  ی انّی آٖ اؾر،ا٘ؿاٖ اؾر، نطفاً زض ذسٔر اوٙٛ٘ی تاقس وٝ ّٖٓ ٔإِفٝ

ایٓ، ظیطا آ٘چٝ ا٘ؿا٘ی ی وا٘ر ُٖٕ وطزٜٞا، آٍ٘اٜ ٌٛیی تٝ ذلاف ایٗ ٌعاضٜزؾساٚضزٞا ٚ ٔاحهُ
ایٓ وٝ تٝ ؾطٖر اوٙٛ٘ی زیٍط غای آٖ ضا ذٛاٞس اؾر ضا زض ذسٔر یه اوٖٙٛ ٔٛلر لطاض زازٜ

ٖ ایٗ زٚ ضا ی ٔیاتٛزٖ ٚ ضاتُٝزطزیة تّٛٔٙثطي زّمی ذٛز اظ زاضید ٚ اوٙٛ٘یٌطفر. تسیٗ
 ؾاظز.َٛضِوّی ضٚقٗ ٔی تٝ

قٛز. أا ایٗ تطای زاضید ٔفْٟٛ ُٔطح ٔی "زیؿیدّیٗ یاضیٍط"ُٔٙك اؾسٗاضٜ تٝ ٖٙٛاٖ یه 
ی زاضیری ٞایی ضا تٝ زا٘كٙأٝزیؿیدّیٗ زض نسز آٖ ٘یؿر وٝ فهّی ضا تٝ زاضید ٔفْٟٛ یا ٔسذُ

ِحاِ ضٚـ وُ ایٗ زا٘ف ضا تٝٗاضٜ ُٔٙك اؾسٖىؽ زض ایٙػا . تٝ"ايافٝ ٕ٘ایس"ٔفاٞیٓ فّؿفی
  . (ibid)ضا زطؾیٓ ٕ٘ایس"ضاٜ زىٛیٙی ذّك ٔفْٟٛ"وٛقسٌصاضز ٚ ٔیآٖ تٝ خطؾف ٔی

                                                            
  ایٓ.وٙس وٝ ٔا زض ایٙػا تا اؾسٙاز تٝ آٖ اظ زٗثیط اِٛٞیر اوٖٙٛ اؾسفازٜ وطزٜتّٛٔٙثطي زٗثیط اِٛٞیر ٔفاٞیٓ ضا ٘مُ ٔی. 6
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ی ٘ٛض ُٔطح ؾاذسٝ تٛز.  تّٛٔٙثطي ضاٜ زىٛیٙی ذّك ٔفْٟٛ ضا تا ٘ٓط تٝ ٔٛضز ذال اؾسٗاضٜ
ٛاٞس ٚ لطائٗ زػسیس ق"تا ؾرٗ اظ "ی حمیمر٘ٛض زض ٔماْ اؾسٗاضٜ"ی غؿساض تّٛٔٙثطي زض ٔمسٔٝ
ٔفْٟٛ ضا وٝ اظ ضاٜ زٗطیف ٚ قٟٛزی "وٙس. تّٛٔٙثطي زض ایٗ غؿساض آغاظ ٔی "حیاذ زاضید ٔفْٟٛ

ی ٔیساٖ ٌؿسطزٜ"زض ٔماتُ )زٗثیطی وٝ آقىاضا َٙیٙی وا٘سی زاضز(  "قٛزٔی 6«زطاظٔٙس»تطاٍ٘یرسٝ 
یٗ زماتُ زض ٚالٕ حانُ (. ٖسْ زٛغٝ تٝ اLMW, 139زٞس )لطاض ٔی "ایٞای اؾُٛضٜزٌطٌٛ٘ی

قٙاؾی فّؿفٝ ٚ ٘ؿثر ذال ظتاٖ آٖ تا ٔفاٞیٓ اؾر. ٖسْ زٛغٝ تٝ ٚيٕ ذال انُلاح
ی ضیسط  آیٙس وٝ ٔالثُ ٔفْٟٛ اؾر. آ٘چٝ زا٘كٙأٝزط تطٔیی ٚؾیٕانُلاحاذ فّؿفٝ اظ یه زأٙٝ

ی آٖ تا ضاتُٝزٛا٘س ٘ؿثر تٝ آٖ تسٖٚ زفاٚذ تاقس، ٕٞیٗ ٔٗٙای ذال انُلاحاذ فّؿفٝ ٚ ٕ٘ی
ؾاظز. ایٗ زطی اؾر وٝ خیكا ٔفْٟٛ اؾر ٚ ذّك ٔفْٟٛ ضا ٕٔىٗ ٔیزط ٚ ُٔٙٗففًای ٚؾیٕ

 قٛز.  ٞای ُّٔك خط ٔیٔیساٖ ٔالثُ ٔفْٟٛ اظ غا٘ةِ تّٛٔٙثطي تا زهاٚیط ٚ اؾسٗاضٜ
اٚ زٛاٖ تٝ فٟٓ وأُ ٘مس تّٛٔٙثطي اظ زاضید ٔفْٟٛ زضضؾیس، ٍٔط آ٘ىٝ اؾسطازػی زض ایٙػا ٕ٘ی

ٖثاضزی تسٖٚ زٛغٝ تٝ ضا زض ٘ٓط آٚضیٓ. ایٗ اؾسطازػی حانُ زطؾیٓ زٚ ذٍ ٖٕٛز تطٞٓ اؾر. تٝ
ضاٜ زىٛیٙی ذّك ٔفْٟٛ نطفاً زض ضٚی ذٍ ظٔاٖ تٝ ِحاِ َِٛی حطور ذٛاٞیٓ وطز ٚ زٛاِی 

زٛا٘یٓ ٘ثطز زقٛاض ٚ وٙیٓ. ایٗ ضاٜ زاضید ٔفْٟٛ اؾر. تا اٙیٗ واضی ٕ٘یٞا ضا ز٘ثاَ ٔیٔفْٟٛ
َٛلا٘ی انُلاحاذ زا٘ف، وٝ اٚیىٗ تٝ آٖ اقاضٜ وطزٜ تٛز ضا زضیاتیٓ. تطای اٙیٗ ٔمهٛزی تایس 
ٖلاٜٚ تط تطـ َِٛی، تطـ ٖطيی زاضید ٔفْٟٛ ضا زض ٘ٓط آٚضیٓ. تطـ ٖطيی زض ایٙػا ٕٞاٖ 

 آیس.زیسٖ ظیطتٙایی اؾر وٝ ٔفْٟٛ اظ آ٘ػا تط ٔی

 یافته ي بزش عزضی تاریخ. قطعیت3.2

قٙاؾیه وأُ ٚ زطَْطای آ٘ىٝ ایٗ تطـ ٖطيی ضا ٘كاٖ زٞس، ُٔاتمر ٔیاٖ فٟٓتّٛٔٙثطي ت
زاز. ایٗ تطـ وطز ضا زٚتاضٜ تا ٘ٓط تٝ تطقی ٖطيی ٔٛضز ٘مس لطاض ٔیوأُ وٝ ضیسط ٘مس ٔی

زیٍطؾاٖ تٛز؛ زیٍطؾاٖ اظ آ٘چٝ اٚیىٗ ٘رؿسیٗ تاض تٝ ا٘ػاْ ضؾا٘سٜ تٛز.  ٖطيی تطقی وألاً
ی ٔسٖایی ٚيٕ ٟ٘ایی ٚ ؾدؽ آقىاضوطزٖ تُٗس ؾْٛ ، ایؿسازٖ زض ٘مُٝٔٗٙای ایٗ تطـ ٖطيی

ی ٔمُٗی زض آٖ ضا وطزٖ َِٛی یه اؾسٛا٘ٝ، یه زایطٜغای َیآٖ تٛز. زضؾر ٔا٘ٙس آ٘ىٝ تٝ
وٙس. اظ ٘ٓط اٚ تیاٖ ٔی ٞاخاضازایٓتثیٙیٓ. تّٛٔٙثطي اٙیٗ واضی ضا زض ٖثاضاذ ٘رؿسیٗ 

، یه ٚيٗیر ٟ٘ایی اؾر وٝ اٚظ آٖ زض فّؿفٝ زواضذ ٔحمك "ٞای ٔفْٟٛاٍ٘اضی زضتاضٜ غایر"
 قٛز:ٔی

ی ٖهط غسیس، ذٛز ضا ُٔاتك انَٛ  ضفسٗ فّؿفٝتٍصاضیس یىثاض تطای ذٛز زهٛض وٙیٓ وٝ خیف
ضؾیس وٝ زواضذ ؾطزاؾط ؾاذر ٚ تٝ آٖ ذساْ ٟ٘ایی ذٛز ٔیی زواضذ ٔحمك ٔی قٙاؾا٘ٝضٚـ

                                                            
1. Aufwiegen 
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ی زاضیری ٔا، اظ  یٗ ٚيٕ ٟ٘ایی فطيی تطای زػطتٝزا٘ؿر. حسٚز ٚ ضغٛض اخصیطـ ٔیزؾسطؼ
ٚیػٜ اظ ضاٜ ٚيٛح ٚ قس، تٝزٗییٗ ٔی ٌفساض زض ضٚـی اٟاضْ زواضذ زض ضاٜ ٔٗیاضٞای لاٖسٜ

ی ٘رؿر آٖ ضا ُٔاِثٝ ا٘س ٚ لاٖسٜٞای ٔا فطااًٙ آٔسٜوٝ زض زاٚضی ٞاییقسٌیزٗیٗ زازٜ
 .(PzM, 11)وطز ٔی

ٞای ٚايح ٚ ٔسٕایع تیاٖ فّؿفٝ وٝ ٕٞٝ ایع ضا زض ظتاٖ ٔفْٟٛی ٟ٘ایی زض ایٙػا ٔطحّٝ
ای ٟ٘ایی ضٚی یه ذٍ زٚ تٗسی اؾر، أا تٝ ِحاِ تُٗس ؾْٛ آٖ ٘یع وٙس، ٖلاٜٚ تط آ٘ىٝ ٘مُٝ ٔی

زاضای ٔٗٙایی اؾر وٝ زاضید ٔفْٟٛ ٘ازٛاٖ اظ آقىاضؾاذسٗ آٖ اؾر. ایٗ تُٗس ؾْٛ زض ٘ٛٔ 
ٞا ؾطٚواض زاضز. قٛز. ظتاٖ ٔفٟٛٔی تا وؿٕٛؼ ایسٜآقىاض ٔیٌطفسٗ ظتاٖ ٔفٟٛٔی تا غٟاٖ  ٘ؿثر

زٛاٖ تٝ ظتاٖ ٔفٟٛٔی زلیك زطغٕٝ وطز. اٙیٗ واضی ایٗ غٟا٘ی اؾر وٝ زض آٖ ٕٞٝ ایع ضا ٔی
 . 6ٔیطاضی اضؾُٛیی تٛز

 مىطق استعارٌضىاسی ي تًان . گًو2.2ٍ

ای تاقس وٝ نطفاً یه ؾٛغٜ زٛا٘سزٛاٖ آٖ ضا زض ذسٔر اوٖٙٛ زضآٚضز، ٔیحاَ ا٘ؿا٘ی وٝ ٕ٘ی
زواضذ  "ا٘سیكٓٔٗ ٔی"ٌطزا٘س؟ اظ ٘ٓط تّٛٔٙثطي ٞا تاظ ٔیٞا ضا تٝ ظتاٖ زلیك زَطْغٟاٖ اظ ایسٜ

زطیٗ نٛضذ ؾاظز. زلیكزطیٗ نٛضذ، السًائاذ واض زٗطیف زض ؾاذسٗ ٔفْٟٛ ضا تطآٚضزٜ ٔیتٝ ٘اب
ٓ ٔطظ لّٕطٚ ٘ٓاْ ٔفاٞیٓ ٚايح ٚ ٔسٕایع وٙس، زطؾیتطاتطایؿساتٛزٖ وٝ ؾٛغٜ تطای ذٛز فطاٞٓ ٔی

 (. BaM, 166اؾر )
ُٔٙك اؾسٗاضٜ ، )زیدِٛٛغی(قٙاؾی وٛقس زا تا تٝ ٔیاٖ آٚضزٖ ٔفْٟٛ ٌٛ٘ٝتّٛٔٙثطي زض ایٙػا ٔی

ضا تٝ ٖٙٛاٖ یه ضٚیىطز زطثیر وٙس ٚ تا ٘ٓط تٝ ایٗ ٔفْٟٛ تٝ ْاٞط ؾازٜ زٛاٖ ایٗ ُٔٙك ضا 
زطیٗ ی ُٔاتك ٔٗیاضٞای اوٖٙٛ تاقس وٝ ٟ٘اییاذٛز ٘ٓطیٝ زٛا٘سٕ٘یُٔٙك اؾسٗاضٜ تؿٙػس. 

ٌیطی ٞای زهٕیٓتٝ ز٘ثاَ یافسٗ یافسٗ ٔیسأُٖٙك اؾسٗاضٜ ٔحهَٛ زاضید اؾر. تٝ ٖىؽ 
یاظز وٝ تٝ ز٘ثاَ آٖ اؾر زا قٙاؾی زؾر ٔیزض ایٙػا تٝ یه ٌُٛ٘ٝٔٙك اؾسٗاضٜ ٕٔىٗ اؾر. 

ای ٔػاَ زٛا٘ایی ٚ أىاٖ زض زاضید زحمك تركیسٜ زضیاتس، اٝ ایعی ذٛز ضا تٝ نٛضذ غؿسػٛ تط

                                                            
ضٚز، زض انُ تٝ ٔٗٙای حس ٚ ٔطظ اؾر. تطای ٞط ٔفْٟٛ واض ٔیی ٔفْٟٛ تٝوٙٙسٜوٝ تطای زٗطیف ضٚقٗ ὅροςی یٛ٘ا٘ی ٚاغٜ. 6

. (HWPh.1, 781)زٛاٖ ٔفٟٛٔی ضا ا٘سیكیس زٛاٖ انُلاحی ٚيٕ وطز ٚ ٘یع ٍٞٙأی وٝ انُلاحاذ زلیك زاقر، ٔیٔی
( ٞط ایع زض حس )یٗٙی زض  εἶδοςیا   μορφήذ )یٗٙیزٞس وٝ نٛضوساب زْٚ، فهُ ٞكسٓ زٛيیح ٔیوٖٛ ٚ فؿاز اضؾُٛ زض 

(ὅρος  آٖ اؾر(Aristoteles, 335 a 3)ًزطیٗ ٔىاٖ ضا آزف ٚ ذان ٞط زٚ ٖٙانط حسی ٞؿسٙس، یٗٙی تالازطیٗ ٚ خاییٗ . ٔطلا
ٞٓ غؿٓ زٗطیف  ὅροςٔٗٙا اؾر وٝ اظ ضاٜ حس وٙٙس ٚ ایٗ زٗطیف ٚ ٘یع نٛضذ آٟ٘اؾر. تٝ زٗثیط تٛ٘یسؽ ایٗ تسیٗزٗطیف ٔی

. (Bonitz, 529)قٛ٘س تا ٞٓ زازٜ ٔی constituitur  ٚdefinitorیاتس، یٗٙی زض حس یه ایع قٛز ٚ ٞٓ ؾاذساض آٖ لٛاْ ٔیٔی
ضخ   Translatumٌطزا٘یٓ ٚ زض ایٙػا تٝ زٗثیط زلیك تٛ٘یسؽ زطغٕٝ ٚ ا٘سماَ یأیزطزیة ٔا اغؿاْ ضا تٝ حسٚزی زلیك تاظتسیٗ
 زٞس.  ٔی
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زٞس. ٌیطی زض ؾُحی خیكأفٟٛٔی ذٛز ضا زض زهاٚیط ٘كاٖ ٔی(. ایٗ زهٕیBaM, 165ٓاؾر؟ )
ؾاظ٘س. ٌیطی ضا آقىاض ٔیٞای زهٕیٓٞای ُّٔك ٞؿسٙس، ایٗ ٔیساٖزهاٚیطی وٝ اظ ؾٙد اؾسٗاضٜ

يٗی ٌؿؿسٝ یا ٚاضٚ٘ٝ تا ظٔاٖ خیكیٗ ضا زٛيیح زٞٙس. زٛا٘ٙس ٚخصیطا٘س وٝ ٔیظیطا آٖ ا٘ساظٜ اُ٘ٗاف
ی زض ٞط زهٕیٓ زاضیری، تٝ ز٘ثاَ آٖ اؾر زا ضٚقٗ ؾاظز ایٗ ٔٛيٕ زضتطزاض٘سُٜٔٙك اؾسٗاضٜ 

(. زضؾر زض ؾاذساضقىٙی ؾٛغٜ تٝ ٖٙٛاٖ ٔسطغٓ تطاتطایؿساٞای غٟاٖ ibidٞاؾر؟ )وسأیٗ ٘فی
غایِ غٟاٖ ٞا ضا تٝض آٖ ا٘ؿاٖ، زهٛیط واؾٕٛؼ ایسٜقٛز وٝ زٞای ضاتر، زهٕیٕی آقىاض ٔیایسٜ

ٖثاضزی ایٗ ظتاٖ ٌعیٙس. خؽ اٙیٗ زهٛیطی زض خؽ ظتاٖ ٔفٟٛٔی لطاض زاضز ٚ تٝآقفسٝ تط ٔی
ایٓ. ٌطفسٗ غٟاٖ ٚ ا٘ؿاٖ ٌطفسٝٔفٟٛٔی ذٛز حانُ زهٕیٕی اؾر وٝ اظ خیف زض ٔٛضز ٘ؿثر

وٙس. ایٗ زٛاٖ زض زثاضقٙاؾی ضا آقىاض ٔیاضٜ ُٔٙك اؾسٗزطزیة تّٛٔٙثطي زض ٕٞیٙػا زٛاٖ تسیٗ
 ظتاٖ ٔفٟٛٔی ٚ تٝ زثٕ آٖ فّؿفٝ زواضذ ٚ خسیساضقٙاؾی ٞٛؾطَ اؾر. 

 تٙسی وطز:زٛاٖ آ٘چٝ تّٛٔٙثطي ٌفسٝ اؾر ضا غٕٕزض ایٙػا زض اٟاض ٔٛضز ٔی
ی ٘رؿر تٝ ٔٗٙای تٝ ذسٔر ّٖٓ زضآٔسٖ اؾر. اظ زض ّٚٞٝ تٝ ذسٔر اوٖٙٛ زض آٔسٖ (اِف

ذسٔر ّٖٓ زض ا وٝ ایٗ ّٖٓ حانُ ُٖٕ ضٚقٕٙس ضٚح اتػوسیٛ ٚ ا٘ؿاٖ غٕٗی اؾر، ٌٛیی تٝآ٘ػ
تحطاٖ آٔسٖ تٝ ایٗ ٔٗٙا اؾر وٝ فطز ا٘ؿاٖ زض ٔفْٟٛ ا٘ؿا٘یر ٔحٛ ٚ ٘اخسیس ذٛاٞس قس. وساب 

ی ٘رؿر آٖ وٝ ٕٞٛاضٜ ٔحُ ٔٙالكٝ ٞٛؾطَ ٚ يٕیٕٝ ّْٖٛ اضٚخایی ٚ خسیساضقٙاؾی اؾسٗلایی
زٞس. اظ ٘ٓط ٞٛؾطَ زض زاضید اضٚخا یه زٜ اؾر، تٝ ضٚقٙی ایٗ ٔٛيٛٔ ضا ٘كاٖ ٔیتّٛٔٙثطي تٛ

ی ٘ٓٓ غایی تطغاؾر وٝ خسیساضقٙاؾی ٞٛؾطَ آٖ ضا آقىاض ؾاذسٝ اؾر. ایٗ ٘ٓٓ غایی تٝ ایسٜ
ٌطایی وٝ تٝ ٌطزز. زا٘كٕٙساٖ ّْٖٛ ا٘ؿا٘ی تا وٛضی تطآٔسٜ اظ َثیٗرٟ٘ایر ٖمُ تاظ ٔیاٞساف تی
زٛا٘ٙس تٝ زا٘ف قٛ٘س، ٕ٘یای لائُ اؾر وٝ اظ ضاٜ حمایك ُّٔك قٙاذسٝ ٔی٘فؿٝاقیاء فی

ی ضٚح اؾر. ضٚح ی ا٘ؿاٖ تدطزاظز. ایٗ زا٘ف، زا٘ف ضٚح تٝ ٔٙعِٝقَٕٛ ٚ ٘أكطٌٚ زضتاضٜ ٕٞٝ
قَٕٛ اؾر؛ آٖ ٞٓ اظ ضاٜ لٛاٖس ٚ وٙس وٝ تٝ ٘حٛ ٘أكطٌٚ، وّی ٚ ٕٞٝآ٘چٝ ضا غؿسػٛ ٔی

-ای اؾر وٝ ٔثسَزطیٗ لُٗٝ(. ایٗ ضٚقHusserl, 273ٗؾدٟط ضٚح تطلطاض ا٘س ) لٛا٘یٙی وٝ زض

زٞس. ایٗ ضٚح زیٍط ا٘ؿاٖ ؾاذسٗ تحص اظ ا٘ؿاٖ تٝ تحص اظ ضٚح ضا زض آضاض ٞٛؾطَ ٘كاٖ ٔی
ٔٙفطز غعئی ٘یؿر، تّىٝ زهٛیط ا٘ؿاٖ ٔٙفطز غعئی زض آٖ ٔحٛ ٚ ٘اخسیس قسٜ اؾر. ایٗ ٔحٛ ٚ 

ی ٟ٘ایی ذٛز سضٖ اظ َطیك ضٚـ ٚ ؾٛؾیاِیؿٓ ٚ واض غٕٗی تٝ ٔطزثٝ٘اخسیسقسٖ زض زٚضاٖ ٔ
ٍٞٙاْ تٝ  زٞس وٝ ٞٓی ٘فی ذٛز ضا اٙاٖ ٌؿسطـ ٔیزض ایٙػا زایطُٜٔٙك اؾسٗاضٜ ضؾس. ٔی

ٞای ٟٔٓ حیاذ ؾیاؾی ٔا٘ٙس ؾٛؾیاِیؿٓ ٚ وٕٛ٘یؿٓ ٔثسٙی تط ؾاذساضقىٙی ضٚـ ٚ ٘یع نٛضذ
 قٛز. واض غٕٗی ٔٙػط ٔی

زٞس. زض زّمی تطذی خیٛ٘س ٔی ی شاذ٘مس فّؿفٝایٗ تحص ضا ٘رؿر تا  تّٛٔٙثطي (ب
آیس. اظ ٘ٓط تّٛٔٙثطي زهٛض غٟا٘ی ؾرٗ تٝ ٔیاٖ ٔی "ٞاایسٚؼ"فیّؿٛفاٖ، اظ وؿٕٛؼ ضاتر 
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ٞای وٝ اظ ٔٛغٛزاذ ضاتر زكىیُ قسٜ اؾر، اٙاٖ زض ؾٙر ا٘سیكٝ ضیكٝ زاضز وٝ اظ غٟاٖ
آیس. ایٗ ٕٞٛاضٜ غٟا٘ی ٕٞاٖ تا غٟاٖ لثّی خسیس ٔی ٔىا٘یىی زٔٛوطیر ٘یع-٘أسٙاٞی ازٕی

ٞای ضاتر قٛ٘س. ایٗ زهٛض غٟاٖ ایسٚؼٞای ٘أسٙاٞی ٕٞچٙاٖ شیُ ایٟٕٙا٘ی ا٘سیكیسٜ ٔیغٟاٖ
ضغٓ زٕاْ ضز ٚ ا٘ىاضٞای زواضذ ّٖیٝ غایر اٍ٘اضی، ٕٞچٙاٖ غٟاٖ یاتس. ّٖیزا زواضذ ازأٝ ٔی

یاتس وٝ ٔا تٝ َٛض ٚالٗی زض ذٛز ضا زض ٚيٗیسی اظ أٛض ٔی زض حاَ قسٖ، اظ ٘ٓط اٚ، غایر ٚ ٟ٘ایر
ی ٘فی ایٗ ٔٛيٗی اؾر وٝ زضتطزاض٘سُٜٔٙك اؾسٗاضٜ .  (PzM, 83)وٙیٓاوٖٙٛ تا آٟ٘ا تطذٛضز ٔی

ٔٛيٕ اؾر. ٚيٕ ٔماتُ ایٗ زّمی حاِسی اؾر وٝ زض آٖ غٟا٘ی ضا وٝ تطای ٔا تٝ ِحاِ ٔفٟٛٔی 
قٛز، ٔحهَٛ یه تطـ ٚالٗی اظ یه فطآیٙس وّی ٕٞچٖٛ تركی نٛضی اظ غٟاٖ فٟٓ ٔی

ایٓ. ای اظ یه فطآیٙس زض ٘ٓطٌطفسٝایٓ ٚ آٖ ضا تٝ ٖٙٛاٖ ٘مٌُٝطفسٝ تسا٘یٓ وٝ اظ آٖ فانّٝ
ای ذٛاٞیٓ زیس وٝ زض حاَ زِٛیس زطزیة ٔا ٞط ِحٓٝ اظ غٟاٖ ضا تٝ ٘حٛ زىٛیٙی ٔا٘ٙس ٘مُٝ تسیٗ

ايیاذ ٔسضٖ اؾر وٝ زض آٖ ٞط ٘مُٝ ٔحهَٛ اٙیٗ فٟٕی ُٔاتك، فٟٓ ضی (.PzM, 83)اؾر 
یه زاتٕ اؾر ٚ ٞط تاض تایس آٖ ضا زِٛیس وطز، ٘ٝ آ٘ىٝ ٘مُٝ ایعی ضاتر تاقس وٝ تا ضٚـ ضیايی 

ٞا اؾر وٝ تٝ تٝ غا٘ة آٖ حطور وٙیٓ ٚ آٖ ضا زحّیُ وٙیٓ. ایٗ تركی ٟٔٓ اظ غؿساض خاضازایٓ
انُلاحازی زلیك، تا غٟا٘ی زض حاَ  ی آٖ تٝ ٔفْٟٛ ٚغای زضن ٔثسٙی تط ایسٚؼ ٚ زطغٕٝ

آیس، تّىٝ حانُ یه زِٛیس ی وٙٛ٘ی ٔؿسمیٕاً تسؾر ٕ٘یضٚ اؾر وٝ زض آٖ ِحٓٝقسٖ ضٚتٝ
ؾاظز، أا آٖ ضا تا ایٗ ٘فی، ذٛز ضا تٝ ِحاِ ا٘سِٛٛغیه اظ لیس اوٖٙٛ ضٞا ٔیُٔٙك اؾسٗاضٜ اؾر. 

 وٙس. تٝ ٖٙٛاٖ تركی اظ فطآیٙس زض حاَ قسٖ ِحاِ ٔی
ی ذٛز، وٛقس زا تا ُٔٙك اؾسٗاضٜٔی ٞا،خاضازایٓزض ترف ٟٕٔی اظ غؿساض  تّٛٔٙثطي (ظ

ٟ٘فسٝ اؾر.  "زٛاٖا٘ؿاٖ ٕٞٝ"یح زٞس وٝ زض آٟ٘ا زٗثیطيٞایی اظ ٚيٗیر ا٘ؿا٘ی ضا زٛنٛضذ
 .(PzM, 89)٘ایافسٝ خاؾری اؾر تٝ ٕٞاٚضزذٛاٞی یه غٟاٖ زٕأیر "زٛاٖا٘ؿاٖ ٕٞٝ "زٗثیط 

زٛاٖ زض ٕٞٝ ای ُّٔك یا اٍِٛیی تطای ا٘سیكیسٖ اؾر. ا٘ؿاٖایافسٝ، اوٖٙٛ اؾسٗاضٜ٘غٟاٖ زٕأیر
٘ایافسٝ تطآیس. ی غٟاٖ زٕأیرقٛز زا تسٛا٘س اظ ٖٟسٜزٚ نٛضذ واض غٕٗی ٚ ضٚـ ٔحمك ٔی

 وٙس وٝ تطای ٔمهٛز اٚ تؿیاض ٌٛیا اؾر:ای خاؾىاَ ضا ٘مُ ٔیتّٛٔٙثطي زض ایٙػا لُٗٝ

٘أسٙاٞی آفطیسٜ قسٜ اؾر. تط اؾاؼ ایٗ أسیاظ ذال، ٘ٝ فمٍ ٞط ا٘ؿا٘ی  ا٘ؿاٖ ٔحىِ ذاَط
ٞا تٝ ٔمیاؾی وٝ غٟاٖ ؾاِرٛضزٜ تطزاضز، تّىٝ وُ ا٘ؿاٖ ٞا ٌأی تٝ خیف ٔیضٚظ زض زا٘فضٚتٝ
زٞس، قٛز، زض ایٗ ٔؿیطا٘س. تٙاتطایٗ آ٘چٝ زض ٔطاحُ ٌٛ٘اٌٖٛ ؾاِرٛضزٌی تطای افطاز ضخ ٔیٔی

ٞا وٝ ذٛز ضا اظ ی ا٘ؿاٖزٞس. اظ ایٗ ضٚ تایس وُ ظ٘ػیطٜٞای ا٘ؿا٘ی ٘یع ضخ ٔی٘ؿُ زض ؾّؿّٝ
زٞس، ٕٞچٖٛ یه ا٘ؿاٖ زض ٘ٓط ٌطفر وٝ ٕٞٛاضٜ ظ٘سٜ اؾر ٚ ایعی ضٍٞصض ؾاِٟا أسساز ٔی

 . (ibid: 377)آٔٛظز غسیس ٔی
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آَ واض غٕٗی ایسٜ"ٖلاٜٚ ٌطایف قٙاؾا٘ٝ اظ ضٚـ اؾر. اظ ٘ٓط تّٛٔٙثطي تٝایٗ زٗثیطی ا٘ؿاٖ
ی ا٘ؿاٖ وّی ٔحمك ٘اقسٜ اؾر وٝ تٙا اؾر وٝ ؾاِٖ ضٚـ، تطآٔسٜ اظ ایسٜ، ٘یع زضؾر تٝ"ا٘ؿاٖ

آَ آَ افلاَٛ٘ی ا٘ؿا٘یر زض ایسٜایسٜ"ذٛز ضا تا زِٛیس غٕٗی تٝ ٟ٘ایر زحمك تطؾا٘س. زض ایٙػا 
قسٖ اؾر. اظ ٘ٓط ٍٕٞٗ. ایٗ فطآیٙسی اظ (PzM, 89)"قٛززٙٓیٕی ٚحسذ واض ٘ٛٔ ا٘ؿاٖ ازغاْ ٔی

٘ایافسٝ تّٛٔٙثطي ایٗ زٕایُ تٝ واض غٕٗی وٝ حانُ زضوی تٙیازیٗ اظ غٟاٖ تٝ ٖٙٛاٖ غٟاٖ زٕأیر
تیٙس. ؾطزاؾط ایٗ ٚضی ٔیی ٖٓیٕی تطای تٟطٜاؾر، زض ٖیٗ حاَ ایٗ غٟاٖ ضا تٝ نٛضذ ٔازٜ

وطزٜ اؾر وٝ تایس تا واض آظاز  ای اظ ا٘طغی ضا شذیطٜٞای فكطزٜای اؾر وٝ اظ خیف تؿسٝغٟاٖ ٔازٜ
ی ٖهط غسیس، ٌطایا٘ٝقٛز وٝ زض تٗ خازٛؼ غٕاٖر. تا ایٗ زحّیُ، ٘كاٖ زازٜ ٔی(ibid, 90)قٛز 

ٖثاضزی ایٗ ٘مف ٕٔساظ زهٛض تٙیازیٗ غٟاٖ وساْ زّمی اؾسٗاضی اظ غٟاٖ ٟ٘فسٝ اؾر، تٝ
زا تسیٙػا تطای ٔا اظ ایٗ غٟر . زحّیُ تّٛٔٙثطي (ibid)٘ایافسٝ زض خازٛؼ وٕٛ٘یؿٓ اؾر  زٕأیر

ٌیطی تٙیازیٗ ا٘ؿاٖ، زٛا٘س زض خؽ اظ ٘ؿثرزٞس، ٔسافٛضِٚٛغی اٍٛ٘ٝ ٔیوافی اؾر وٝ ٘كاٖ ٔی
 ٔطاتٝ اؾسٗاضٜ ُّٔك زض تٗ لطاض زاضز. زهٛضی تٙیازیٗ ضا آقىاض وٙس وٝ تٝ

ٔٛضز ٘مس لطاض  قٙاؾی تٝ خسیساضقٙاؾی ا٘ؿاٖ ضاز: تّٛٔٙثطي زض ٌاْ تٗس اؾاؾاً زمّیُ ا٘ؿاٖ
قٛز ٚ تٝ ا٘سیكی أا زض أسساز آٖ ُٔطح ٔیزٞس. ایٗ یه ٘فی زْٚ اؾر وٝ ٖلاٜٚ تط ٘مس شاذٔی

ؾاظز. ایٗ ٘مس اظ غا٘ة تّٛٔٙثطي حانُ زٗطیف ٘حٛ ایػاتی زهٛض تّٛٔٙثطي اظ ا٘ؿاٖ ضا ُٔطح ٔی
ظ ٘ٓط تّٛٔٙثطي ا٘ؿاٖ قٙاؾا٘ٝ اؾر. اٍٞٙاْ خسیساضقٙاؾا٘ا٘ٝ ٚ ا٘ؿاٖاٚ اظ ا٘ؿاٖ اؾر وٝ ٞٓ

ؾاظز. ا٘ؿاٖ ٔٛغٛزی اؾر وٝ اظ نحطای زض ٔٛغٛزی اؾر وٝ ذٛز ضا اظ زیسٌاٖ خٟٙاٖ ٘یع ٔی
ی ا٘ؿاٖ اظ یه ٌطیعز. اظ ایٗ ضٚ تّٛٔٙثطي زضتاضٜٔٗطوِ زیس تٝ زضٖٚ زاضیىی غاض ٔی

یٗ ضٚ زاضای خٛقا٘س ٚ اظ اٌٛیس. ایٗ ا٘ؿاٖ ذٛز ضا ٔیؾرٗ ٔی "قٙاؾا٘ٝخسیساضقٙاؾی ا٘ؿاٖ"
خٛقا٘س ٚ زض آٟ٘ا تٝ ٔماْ أٗ ٚ فطاٚا٘ی فطًٞٙ اؾر. اٚ زض زاضیىی غاضٞا ٚ قٟطٞا ذٛز ضا ٔی

 ضؾس. ٔی
قٙاؾی نطف ٘یؿر، تا ایٗ حاَ ایٗ زٛنیف تّٛٔٙثطي اظ ا٘ؿاٖ، تطآٔسٜ اظ ُٔاِٗاذ ا٘ؿاٖ

آٖ ضا آقىاض زٞس ٚ إٞیر تّىٝ اٚ ایٗ زٛنیف ذٛز ضا تٝ یه ٘مازی لاتُ زٛغٝ خیٛ٘س ٔی
قٙاؾا٘ٝ زض ٔماٚٔر زض تطاتط ضلاتسی تطآٔسٜ اظ ترر یه خسیساضقٙاؾی ا٘ؿاٖ"ؾاظز. اظ ٘ٓط اٚ ٔی

"یه ضٔع ذساقٙاذسی
زٞس. اؾر. ایٗ ضٔع ذساقٙاذسی، ذثط اظ ذسای خٟٙاٖ خسیساضقٙاؾی ٔی 6

زٞس: اضائٝ ٔی تّٛٔٙثطي زض ایٙػا تطای زٛيیح زماتُ ذٛز، ضٚایسی ضا اظ ؾط٘ٛقر ذساٚ٘س زض فّؿفٝ
ی ٘یؿسی افىٙس ٚ آٟ٘ا ضا ٚاٌصاضز زا تٝ ٔطي زااض قٛ٘س. أا ذٛز فّؿفٝ، ذسایاٖ ضا تٝ ٚضَٝ"

فّؿفٝ ٞطٌع تسٖٚ یه ذسا ٘یؿر. فّؿفٝ ٕٞٛاضٜ ذسایی زاضز أا ٘ٝ تطای آ٘ىٝ ایٗ ذسا ضا ذسٔر 

                                                            
1. kryptoteologisch 
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زطزیة . تسیٗ(Blumenberg, 1997, 139) "وٙس، تّىٝ تطای آ٘ىٝ تٝ ٕٞاٚضزی تا اٚ تطذیعز
ی ٔا وٝ زض خی تاظٌكر تٝ زض ؾسٜ "وٕسطیٗ حس اظ ٔسافیعیه"ای زاضای خسیساضقٙاؾی، فّؿفٝ

ی ذٛز ضا زاضز. ایٗ ذسای خٟٙاٖ ٚ ضٔعٍ٘اقسٝ ضلیة قسٜذٛز اقیاء اؾر، ذسای ضٔعٍ٘اضی
. ی اٚ تطؾسذٛاٞس تٝ ٔطزثٝخسیساضقٙاؼ زض ضؾیسٖ تٝ قٙاذر یمیٙی اؾر وٝ خسیساضقٙاؼ ٔی

ای غٟاٖ قَٕٛ ٔثسَ قٛز، ضلیة ؾٛتػوسیٛیسٝ تٝ ٖٙٛاٖ ٔفْٟٛ غأٗی وٝ تٙا اؾر تٝ ؾٛغٜ
(. تّٛٔٙثطي زض ٔماتُ ایٗ ibidی اٚ ذٛاٞس ضؾیس )اؾر ٚ تٝ ٔطزثٝ ٕٞیٗ ذسای ضٔعٍ٘اضی قسٜ

ٌٛیس وٝ زض آٖ ا٘ؿاٖ زطویثی اؾر اظ زیسٌاٜ تٝ ا٘ؿاٖ، اظ آ٘سطٚخِٛٛغی خسیساضقٙاؾا٘ٝ ؾرٗ ٔی
 -قٙاؾی اؾرقٙاؾی ٚ خسیساض(. ایٗ زطویثی اظ ا٘ؿاibid, 140ٖتٛزٖ )تٛزٖ ٚ لاتُ ضؤیرقفاف٘ا

زطزیة ا٘ؿاٖ تٛزٖ ٚ ٚيٛح زاْ اؾر. تسیٗتٝ ذلاف خسیساضقٙاؾی نطف وٝ ٕٞٛاضٜ زض خی قفاف
زٛا٘س تٝ زضٖٚ آٖ ضٚز ٚ ذٛز ضا تدٛقا٘س ٚ یا تیطٖٚ آیس ٚ ذٛز ضا زض ٔٗطو زیس تٍصاضز. ٔی

قٛز. ایٗ ا٘ؿاٖ اؾر وٝ تا تیكی ٚالٗیر ضٚیاضٚ ؾاٖ ا٘ؿاٖ تیف اظ آٖ اؾر وٝ زیسٜ ٔی سیٗت
ای وٝ تا ضٚـ ٚ واض غٕٗی تٝ ا٘سیكی ٚ لُة ٔماتُ آٖ یٗٙی ؾٛتػویسیٛیسٝذٛاٞس قس. شاذ

ز زطزیة ُٔٙك اؾسٗاضٜ ٔطظ ذٛیاتس، زض ٔماتُ ایٗ زّمی اظ ا٘ؿاٖ لطاض زا٘س. تسیٗا٘ؿا٘یر اضزماء ٔی
 ؾاظز. ٌطایی وٕٛ٘یؿٓ ٚ فٛزٛضیؿٓ ٔكرم ٔیضا تا خسیساضقٙاؾی ٚ آیٙسٜ

 . تعبیز سباوی مىطق استعارٌ بٍ مثابٍ یک ريیکزد2
٘حِٛ قٛز وٝ ُٔٙك اؾسٗاضٜ ضٚیىطزی اؾر وٝ تٝوٓ تطای ٔا ٔكرم ٔیزا تسیٙػا زؾر

فاً اظ َطیك ٖ٘ٛی ظتاٖ حاَ ایٗ زماتُ نطقٙاؾا٘ٝ تا خسیساضقٙاؾی زض زماتُ اؾر. تاایٗ ا٘ؿاٖ
آٌاٞی ٘اْط تٝ حیطیر ٔسافٛضیه ٚ غیط لاتُ زمّیُ ظتاٖ اؾر. آٌاٞی ٕٔىٗ اؾر. ایٗ ظتاٖ

زٛاٖ اظ زاضید تٝ ؾٕر اوٖٙٛ نطف ٖثٛض وطز ٚ ی ایٙىٝ ٕ٘یٞا زضتاضٜٖثاضزی زٕأی ایٗ زٗثیط تٝ
ٝ ایٗ حیص ظتاٖ تاظ زٛاٖ زض یه وُ ٔٙحُ ؾاذر زض زحّیُ ٟ٘ایی ذٛز تایٙىٝ ا٘ؿاٖ ضا ٕ٘ی

ی ٔٗانط زضؾر ظٔا٘ی زض فّؿفٝ خا تٝ ٖطنٝ ٌصاقسٙس ٚ إٞیر ٞا زض فّؿفٝاؾسٗاضٌٜطز٘س. ٔی
ٞا زاضای زىططی تٛز وٝ زیٍط یافسٙس وٝ تحص اظ ٘یطٚٔٙسی ظتاٖ تٝ ٔیاٖ آٔس. ظتاٖ تا اؾسٗاضٜ

یی ٔا٘ٙس، ٔاقیٗ، ٘ٛض، وكسی، ٞاواضتطزٖ اؾسٗاضٜٕٔىٗ ٘ثٛز آٖ ضا اظ ٔیاٖ تطزاقر. فیّؿٛفاٖ تا تٝ
ضاٜ ٚ ٘ٓایط آٖ، زىططی اظ ٔٗا٘ی ظتا٘ی ضا زض زاضید فّؿفٝ تٝ ٕ٘ایف ٌصاقسٝ تٛز٘س وٝ زیٍط ٕٔىٗ 

ی ٔٗا٘ی ٔحٛ ٚ ًٞٓ وطز. ایٗ ظتاٖ، تطآٔسٜ اظ ٕٞاٖ ظتاٖ ذُاتٝ ؾٛیٝ٘ثٛز آٖ ضا زض ظتاٖ زه
اٙیٗ اؾر ٞط ٔفٟٛٔی ٔا٘ٙس  ٘س.ی ٞػسٞٓ ٔطي آٖ ضا اٖلاْ وطزٜ تٛزتٛز وٝ تاضٞا زض ؾسٜ

(. تّٛٔٙثطي زضتاضٜ زٗثیط ظتا٘ی آ٘چٝ BaM, 166ضؾس )غٟاٖ ٚ زاضید ٚ ظ٘سٌی وٝ تٝ زٕأیسی ٔی
ی ُّٔك اؾر، حاِر ٔفطز ٚاغٜ زاضید ذٛز یه اؾسٗاضٜ"ٌٛیس: ٘أس اٙیٗ ٔیاٚ ُٔٙك اؾسٗاضٜ ٔی

آؾای ٖآِ حاِر اؾٕی وٝ تطای ٔا ٔكىلازی تعضي ٚ ٔسافیعیىی وٝ تا یٗٙی یىی اظ ٚاغٌاٖ غَٛ
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ٌٛ٘ٝ ٘مس ٔثسٙی تط ظتاٖ، لازض ٘یؿر وٝ ٔا ضا یاضی وٙس زا آٚضز. ٞیچآٟ٘ا ُٔاتك اؾر ضا فطاٞٓ ٔی
  . (BaM, 168) "اظ ایٗ ٚاغٜ خطٞیع وٙیٓ

قٛز. ُّك آقىاض ٔیی ٖٔٙٛاٖ یه ضٚیىطز، ٔٗٙای اؾسٗاضٜتُٝٔٙك اؾسٗاضٜ زض ایٙػا تطای 
ٌاٜ ٔهطف ٞا ٞیچحاَ ایٗ اؾسٗاضٜایٗزٛاٖ تٝ ٔیاٖ آٚضز ٚ تاٞای ُّٔك ضا ٞط تاض ٔیاؾسٗاضٜ

ی زهاٚیط ذیاَ ضا غعء تٝ ٖثاضزی اٙیٗ ٘یؿر وٝ ظتاٖ ٔفٟٛٔی تسٛا٘س وُ ذعا٘ٝ٘رٛاٞٙس قس. تٝ
. تّٛٔٙثطي (PzM, 15)ٙس ٞا واضخطزاظی وٙس ٚ ایٗ ذعا٘ٝ ضا زا ٟ٘ایر ٔهطف وغعء تطای ٔفْٟٛ

ایٗ خطؾف وٝ غٟاٖ زض انُ تٝ "زٞس: ٘اقس٘ی تٛزٖ ضا تا حیطیسی ظتا٘ی زٛيیح ٔیایٗ ٔهطف
زطیٗ اؾر، تا ایٗ حاَ ٞطٌع ی آٖ وٕیٙٝیافسٗ زضتاضٜاٝ ٔٗٙا اؾر، خطؾكی اؾر وٝ لُٗیر

ٜ آٖ تٝ لُٗیر ی ایٗ خطؾف تٝ لُٗیر زؾر یافر ٚ اظ ایٗ ضٚ ٕٞٛاضٜ زضتاضزٛاٖ زضتاضٜٕ٘ی
ی ُّٔك، زٛنیف آٖ ی نطیح تٝ ٚاغٜ. ایٗ ٖثاضاذ تّٛٔٙثطي تسٖٚ اقاضٜ(PzM, 30) "ضؾیٓٔی

زٛاٖ آٖ ضا تٝ ٔفْٟٛ زطغٕٝ وطز، یٗٙی قٛز، یٗٙی ٕ٘یی ُّٔك ٔهطف ٕ٘یاؾر. اؾسٗاضٜ
 زٛاٖ ٞطتاض آٖ ضا زطغٕٝ وطز.  ٔی
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زٛا٘ؿر ایٟاْ ٌطٜ ذٛضزٜ تٛز، اوٖٙٛ زضؾر تٝ ٕٞیٗ ؾثة ٔی ٞای ذُاتٝ تااؾسٗاضٜ وٝ زض ٘ٓطیٝ
ٟ٘ایر تاقس زٛا٘س ٔٙكأ زریُ تیٞای ضذسازٞای زاضیری ضا ٕ٘ایٙسٌی وٙس. ایٟاْ اوٖٙٛ ٔیزٚضاٞٝ

ی زٛا٘س تٝ ؾثة تیكی تاقس. آ٘چٝ ٔثٟٓ اؾر، زض ٚالٕ زایطٜاضظ، ظیطا ایٟاْ ٔیٚ ٘ٝ ایعی وٓ
ٌصاضز ٚ ایٗ تیكی زض ایٙػا ٔػاِی تطای ٔا ضا زض ٔٗطو تیكی ٔیٟ٘ایر اؾر ٚ ٞای تیأىاٖ

ی ٘رؿر ا٘سٟای زریُ اؾر. ایٗ ٔفْٟٛ تطای ُٔٙك اؾسٗاضٜ زاضای إٞیسی اظ زضغٝأىاٖ تی
ٚ واض ٔفٟٛٔی اؾر.  تٙسی قىؿر زض ٘ٓطیٝاؾر، ظیطا تسٖٚ آٖ ُٔٙك اؾسٗاضٜ نطفاً نٛضذ

ٌٛیس. ذٛز، اظ خیسایف خسیساضقٙاؾی ٞٛؾطَ ؾرٗ ٔی یتّٛٔٙثطي زض ٘رؿسیٗ غؿساض ٔٙسكطقسٜ
ذٛا٘س. ایٗ خسیساضقٙاؾی تا قٗاض تاظٌكر تٝ ذٛز اقیاء ٔا ضا تٝ ضفسٗ تٝ غا٘ة ذٛز خسیساض فطا ٔی

ایٗ ٔفْٟٛ  (.SWPh, Sp: 7) "ضٚز ٚ تیف اظ آٖ اؾری ٚاغٌاٖ ٔا فطازط ٔیخسیساض اظ زأٙٝ"أا 
ی ُّٔك ٘یع ٘مكی ٟٔٓ قٛز، تٗسٞا زض زٗطیف اؾسٗاضٜساض ٔیوٝ زض ٘رؿسیٗ آضاض تّٛٔٙثطي خسی

زطزیة تّٛٔٙثطي اظ اتٟاْ، ٔٗٙایی غیط اظ ٔٗٙای ٔٙفی آٖ ضا ٔس٘ٓط زاضز. اٚ زض وٙس. تسیٗایفا ٔی
ٞای وا٘سی وٝ زیٍط ؾاظز. ایسٜٞای وا٘سی ایٗ ٔٛيٛٔ ضا تٝ نطاحر ُٔطح ٔیی ایسٜتحص زضتاضٜ

اِٛٞیر "ی ی ٔفْٟٛ ضا تطآٚضزٜ ؾاظ٘س ٚ تٝ ٔطزثٝزٛا٘ٙس ُٔاِثٝٓ، ٕ٘یقٟٛزی ُٔاتك آٟ٘ا ٘ساضی
ٌصاض٘س. أا ایسٜ تٝ ی قٟٛزی ٌاْ فطازط ٔییاتٙس، ظیطا ٕٞٛاضٜ اظ ٞط ٔػٕٖٛٝزؾر ٕ٘ی "ٔفاٞیٓ

ؾثة وٝ تا ایعی وٕسط تطآٚضزٜ ذٛاٞس قس، تّىٝ تساٖ یاتس، ٘ٝ تساٖاِٛٞیر ٔفْٟٛ زؾر ٕ٘ی
 ی ایعی تیكسط زاضز. ِثٝؾثة وٝ ٕٞٛاضٜ ُٔا
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ؾٛ زضوی ظتا٘ی زضواض اؾر وٝ زض آٖ ٔٗٙی، تیف اظ ِفّ اؾر ٚ ظتاٖ زض ایٙػا ٕٞٛاضٜ یهاظ
زط اظ ظتاٖ اؾر. تّٛٔٙثطي ٞای ذٛز غٙیزض ٘ؿثر تا ا٘سیكٝ فمیط اؾر ٚ ا٘سیكٝ زض أىاٖ

وٙس وٝ تایس ٚ ُ تیاٖ ٔیزا٘س وٝ ذٛز ضا زض ایٗ انٞطٔٙٛزیه ضا تطآٔسٜ اظ ایٗ زػطتٝ اظ ظتاٖ ٔی
حاَ تّٛٔٙثطي ایٗ ضٚ٘س ضا تاایٗ ((Sip, 20زٛاٖ ٔسٗ ٘ٛیؿٙسٜ ضا تٟسط اظ ذٛز اٚ تٝ فٟٓ زض آٚضز ٔی

ٖىؽِ ا٘سیكس أا آٖ ضا تٖٝثاضزی ٞطٔٙٛزیه ٘یع تٝ ایٗ تیكی ٔیزا٘س. تٝی ٞطٔٙٛزیه ٔیٚاضٚ٘ٝ
اٖ زضؾر تا زضن ظتا٘ی زیٍطی زض زماتُ ایٗ زضن اظ ظت (.ibid) 6ؾاظزُٔٙك اؾسٗاضٜ ُٔطح ٔی

ی ظتاٖ زلیك، ٕٞاٖ ٞای ایٗ ایسٌٜیطز وٝ زضن ظتا٘ی خٛظیسیٛیؿٓ اؾر. زؾسٛضإُِٗلطاض ٔی
آَ ظتا٘ی ضا ٔٛضز . ُٔٙك اؾسٗاضٜ زض ایٙػا ایٗ زضن ایسٜ(SiP, 120)ٚيٛح ٚ زٕایع زواضذ اؾر 

زٛا٘س زض ٗ تهیطذ اؾر وٝ غٟاٖ ٔیی ایزٞس. ایٗ زضن ظتا٘ی زضتطزاض٘سٜا٘ىاض لطاض ٕ٘ی
 خصیط تاقس. زطیٗ حس ذٛز تطای ٔا زؾسطؼ ٟ٘ایی
زٛاٖ زّمی ؾٛٔی اظ ظتاٖ ضا تٝ ٔیاٖ آٚضز. زض ایٗ زّمی ؾْٛ، ظتاٖ حاَ زض ایٙػا ٔیایٗتا

وٙس، یٗٙی ٕٞاٖ ایعی وٝ ٔفاٞیٓ زط اظ ا٘سیكٝ اؾر ٚ غٙای ٔٙكأ ذٛز ضا حفّ ٔی٘یطٚٔٙس
ٌصاض٘س. زض ایٗ زضن اظ ظتاٖ، ٘ٝ آٍ٘ٛ٘ٝ اؾر وٝ زفؿیط، ٔسٗ ضا ٖلاٜٚ تط وٙاض ٔیا٘سعاٖی آٖ ضا 

آ٘چٝ ٘ٛیؿٙسٜ آٌاٞا٘ٝ ٔس٘ٓط زاقسٝ اؾر، غٙا تركس، ٘ٝ آ٘ىٝ ُٔاتك ٘ٓطٚضظی زض ّْٖٛ زلیمٝ، 
 ,ATU) ذٛز وٙاض ٟ٘ازٜ قٛ٘س "ٔٙسیزلر"ٔفاٞیٕی ٔا٘ٙس ٚغٛز، زاضید ٚ غٟاٖ، تٝ ؾثة ٖسْ 

ظتا٘ی خیطٚی وٙس، ظیطا ظتاٖ خسیساضی  "زضیافرخیف"زض ایٗ زّمی ظتاٖ تایس ٕٞٛاضٜ اظ  (.441
 ,Sip)زٛاٖ اظ آٖ خیكی ٌطفر ٚ ٕٞٛاضٜ اظ ا٘سیكیسٖ تیف اؾر ٌاٜ ٕ٘یظیطتٙایی اؾر وٝ ٞیچ

ٞایی ٘اقٙاذسٝ ؾیُ ٚضٚز ٘ؿثر"زضیافر ظتا٘ی ٕٞٛاضٜ تیف اؾر ظیطا تٝ ٔٗٙای ایٗ خیف (.120
زطزیة تّٛٔٙثطي . تسیٗ(ATU, 441) "٘اخصیطا٘سٖ ٔسٗ اؾر وٝ تٝ ِحاِ آفطیٙٙسٌی ا٘ساظٜتٝ زضٚ

 ؾاظز. تٙسی ظتا٘ی، ُٔٙك اؾسٗاضٜ ضا ٔسٕایع ٔیزض ٟ٘ایر تا ایٗ نٛضذ

 گیزی. وتیج1ٍ
٘حِٛ خطزاظز ٚ ایٗ زا٘ف ذٛز ضا تٝی ُّٔك ٔیُٔٙك اؾسٗاضٜ تّٛٔٙثطي زا٘كی اؾر وٝ تٝ اؾسٗاضٜ

زا٘س وٝ ٔٗٙا تّٛٔٙثطي ُٔٙك اؾسٗاضٜ ضا تطآٔسٜ اظ زضوی اظ ظتاٖ ٔیوٙس. تسیٗتٙسی ٔینٛضذظتا٘ی 
تٙسی ظتا٘ی زٛيیح زٞس. ُٔٙك زٛا٘س ضٚیىطزٞای زیٍط فّؿفٝ ضا ٘یع تط اؾاؼ یه نٛضذٔی

ایٗ ضؾس. ی یه ضٚیىطز ٔیقٙاؾی فّؿفی تٝ ٔطزثٝاؾسٗاضٜ اظ زَ واض زاضید ٔفْٟٛ ٚ ٘یع واض اؾسٗاضٜ
حاَ تا ٘ٓط تٝ زحّیّی ؾاظز. تاایٗٞا غسا ٔی٘حِٛ ضازیىاَ ذٛز ضا اظ ؾایط زّمیا٘سیكٝ، زض ؾطآغاظ تٝ

                                                            
ٌٛیس: ؾاظز، اظ اؾسیفا٘اخصیطی اؾسٗاضٜ ؾرٗ ٔیاٚ تا ٘ٓط تٝ زٕطیّی اظ ٚیسٍٙكسایٗ وٝ ُٔاتك آٖ ٞط زٕطیُ فٟٓ ضا زاظٜ ٔی. 6

زٞس وٝ تٝ ٞایی لطاض ٔی. اٚ ایٗ زّمی ضا زض ٔماتُ زّمی(ATU, 441)ایٓ زط زض آٖ یافسٝزٕطیُ تیف اظ ایعی اؾر وٝ خیف
 ا٘س. اظ ظتاٖ لائُ ٔٗٙایی تیف
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ٖٙٛاِٖ یه ضٚیىطز، زؾساٚضزی فّؿفی اؾر وٝ زض ایٗ ٔماِٝ تسؾر زازیٓ، َطح ُٔٙك اؾسٗاضٜ تٝ
تا زضوی غسیس  وٝ فطازط اظ یه تطضؾی ٚ خػٚٞف نطف زض ٔسٖٛ فّؿفٝ اؾر. ُٔٙك اؾسٗاضٜ ٍٕٞاْ

ٔٗٙای ٞٛؾطِی آٖ اؾر.  خسیساضقٙاؾٝ تٝ-اظ غٟاٖ اؾر وٝ زیٍطؾاٖ اظ زضن وؿِٕٛٛغیه یٛ٘ا٘ی
قٛز. ٖٙٛاٖ زضن ٔٗانطذ فّؿفٝ ضٕٖٞٙٛ ٔیغا٘ةِ َطح ٔسافٛضِٚٛغی تٝایٗ تیاٖ ٔا ضا تٝ

زٛاٖ تٝ ٕ٘یٖٙٛاٖ ٔطاَ زیٍط  ٚضظی وٙس وٝ زض آٖ تٝای فّؿفٝوٛقس وٝ زض ظٔا٘ٝٔسافٛضِٚٛغی ٔی
ضٚ تیٙیٓ یه ؾساضٜ اؾر یا یه ٔاٞٛاضٜ. اظایٗضاحسی زكریم زاز وٝ ٘ٛضی وٝ زض آؾٕاٖ ٔی

تی اظ آ٘ىٝ ذٛز ضا تٝ یىی ، آٚضزٔسافٛضِٚٛغی ذٛز فّؿفٝ اؾر وٝ فٟٕی اظ ٔٗانطذ ذٛز تسؾر ٔی

تایس ٞكیاضا٘ٝ زض واض قٙاذر ُٔٙك اؾسٗاضٜ ٕٞٛاضٜ "اظ زؾساٚضزٞای وٙٛ٘ی ٖهط غسیس فطٚتىاٞس: 
آٌاٜ تاقیٓ وٝ ایٗ ُٔٙك ٞٓ تٝ ٖٙٛاٖ تركی اظ زاضید ٔفْٟٛ ٚ ٞٓ تا ٘ٓط تٝ ذٛز آٖ زض وُ، 

تایؿر ذٛیكسٗ ضا ٕٞٛاضٜ تفٟٕس ٚ زض ٖیٗ  ای وٝ ٔیٕٞٛاضٜ زیؿیدّیٙی یاضیٍط اؾر تطای فّؿفٝ
ٝ ا٘ؿاٖ ذٛز قٛز وزض خطزٛ ایٗ فّؿفٝ ضٚقٗ ٔی .(PzM, 110) "حاَ ٔٗانطذ ذٛز ضا ٔحمك ؾاظز

ٌطفسٗ ؾاظز. حسی ظتاٖ ٔفٟٛٔی اٚ ٘یع حانُ یه ٘ؿثرضا زض خؽ ظتاٖ اؾسٗاضی ذٛیف خٟٙاٖ ٔی
یافسٝ اؾر ٚ زض خؽ ایٗ ظتاٖ ٔفٟٛٔی خٟٙاٖ وؿِٕٛٛغیه تا غٟاٖ اؾر وٝ زض ََٛ زاضید لُٗیر

تٙسی آٖ ضذاؾر. وُ ایٗ ضٚیىطز حانُ زضوی اظ زاضید اؾر وٝ زاضید ٔفْٟٛ ٘ازٛاٖ اظ تیاٖ ٚ نٛ
ا٘ساظ وٙس. ُٔٙك اؾسٗاضٜ تا افعٚزٖ اكٓاؾر، ظیطا زاضید ٔفْٟٛ ٕٞٛاضٜ ظٔاٖ ضا ذُی زهٛض ٔی

تطـ ٖطيی ظٔاٖ وٝ ٖٕٛز تط تطـ َِٛی اؾر، زّمی ذانی اظ زاضید تٝ ٔیاٖ آٚضز وٝ ٞیچٍاٜ 
ٚ ٔسافٛضِٚٛغی  قٛززٛاٖ آٖ ضا وٙاض ٟ٘از. ایٗ زضن ٔا ضا تا لّٕطٚ ٚؾیٕ خیكأفْٟٛ ضٕٖٞٙٛ ٔیٕ٘ی
  ؾاظز.ٖٙٛاٖ یه ضٚیىطز ُٔطح ٔیضا تٝ
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1. Introduction 
Ann Radcliffe was an 18th-century English novelist and was very prominent in Gothic fiction. Many of 

her novels contain detailed descriptions of music and sound, and she uses music to enhance a central 

theme in her novels as the supernatural. She followed Edmund Burke in her works, who benefits from 

a deep sense of awe and wonder in the sublime. The purpose of this article is to explore the auditory 

sublime in light of Spinoza's theory, with an understanding of self-awareness and recognition of 

metaphysical positioning through pleasant experiences that lead to perfection Finally, the connection 

between ecology in music therapy and its impact on emotional, mental, physical, and social aspects 

through emotions in selected works of Radcliffe will be examined.  

2. Statement of the Problem 

Spinoza's position, translated into the terms of neurobiology in ethical ways understood with the 

scientific understanding (mapping) of the world (the object in homeodynamic regulatory mechanism 

of self-maintenance that guards the selectively permeable wall that separates the internal environment 

from the external environment) (Damasio 137). The proper philosophical framework for 

understanding the neurology of human emotions (Hild 202) was offered by Spinoza's Ethics [p.215] 

and Spinoza hardly mentions anything specific on this topic. He includes in the Ethics several 

statement on the specificity of the human body: but these statements strike by their vagueness and very 

general nature (Adler 256). 

3. Significance of the Study 

The purpose of the discussion is to interpret and describe the significance of findings in relation to the 

sonic sublime in Ann Radcliffe's novels, and it sets out key methodological and theoretical concerns, 

focusing on the relationships between the sense of joy that Spinoza identifies as escalating the power 

of freedom and sublimity, which refers to specific musical features. The problems which are present in 

all Radcliffe's works with the sublime is not able to express the sense of terror and the source of 

musical instrument in a clear way (Udolpho 9).  

4. Research Questions 

The main questions are about the role of Spinoza's philosophy in Radcliffe's selected novel, in terms of 

the impact of sound ecology on music therapy, and the understanding of Spinoza's ethics in emotional 

and social dimensions and psychology in the characters, and the examination of the mind–body 

connection."  

5. Methodology  

This article is library-based and employs an analytical strategy that has been specifically based on 

Spinoza's view and focuses on what is analogous to the sonic sublime experience for him that would 

be connected to the joy and freedom in his Ethics (2). He describes the experiences that start with 

imagination and sad passions turning to joyful affects with the employment of reason (13), Joyful 

affects can cause the self –understanding in God/Nature, (XI). 

6. Conclusion 

The research expresses that a thorough understanding of emotions, as expressed in the Ethics, is the 

primary foundation for self-knowledge of character. It considers that sufficient understanding of 

emotions offers metaphysical clarity regarding the essence of the self. It indicates that the mind's 

capacity for reasoning is, similar to consciousness, a reflection of the complexity of human evolution. 

However, regarding reason, this is an attribute that exclusively belongs to the human intellect. Overall, 

based on Spinoza's idea of the relative adequacy or inadequacy of ideas, the degree to which a specific 

piece of knowledge is understood involves and relies on the understanding of information pertinent to 

this novel. 
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 چىٕذٌ اطلاػات ممالٍ
 

  وًع ممالٍ:

 پظٚٞـ٣ -ػ٣ّٕ 

(51-71) 

 

 تاسٔخ دسٔافت: 

  1444 ٛس٤ؿٟش 44

 تاسٔخ باصوگشْ:
  1445 ش٥ت 41

 تاسٔخ پزٔشش: 

  1445 ش٥ت 42

 تاسٔخ اوتطاس:

 1445 ٔشداد 25

ٝ ثابسٚ  اػان٥ٙٛصا ٚ    «اخلاق ؿبد٢ »ا٤ٗ پظٚٞؾ ثٝ ٚاوب٢ٚ پ٥ٛ٘ذ ٥ٔبٖ  ٖ   ص٤جاب٣٤  ٞاب٢  ٔؤِفا ٞاب٢ آٖ   ؿاٙبخت٣ دس سٔاب
  ثٝ ٔخبثٝ˗پشداصد. پشػؾ اك٣ّ ا٤ٗ اػت وٝ چٍٛ٘ٝ ؿبد٢ اػن٥ٙٛصا٣٤ ٣ٔ «ٚالائ٣ٔتبف٥ض٤ه »ثٝ ٤ٚظٜ دس ػبخت  ،سادو٥ّف

ٝ   ٚ دس ػابص  ˗«ؿاٙبخت٣  تٛاٖ ٞؼت٣»ٔٙذ٢ ٚ افضا٤ؾ  ٌزاس رٞٗ اص حبِت ا٘فؼبَ ثٝ وٙؾ ٞاب٢   ٢ ؿخلا٥ت  وابس ٔٛارٟا
واٝ دس   «ٚالائا٣ »وٙاذ ثاشخلات تلاٛس سا٤اذ اص      اػتذلاَ ٣ٔ ٚ ؿٛد ثبص تؼش٤ف ٣ٔ ،عج٥ؼت ٚ ٔٛػ٥م٣ ٚالائ٣سادو٥ّف ثب 

ؿاٛد.   ثاذَ ٔا٣   «سٞب٣٤ رٞٗ»اص عش٤ك ٔٛػ٥م٣ ٚ عج٥ؼت ثٝ  ادث٥بت ٌٛت٥ه ثب تشع ٚ تؼ٥ّك ٕٞشاٜ اػت ٚ ا٤ٗ ٔفْٟٛ
ػٛطٜ  ثٝ ٔؼ٣ٙ اٟ٘ذاْ ٚالائ٣˗اػن٥ٙٛصا ٞٓ ساػتب اػت. دس ا٤ٗ س٤ٚىشد  فّؼفٝٚ ِزت ٘بؿ٣ اص  «ؿٟٛد ػ٣ٙ٥»ا٤ٗ تزشثٝ ثب 

پ٥ٛ٘ذ اٚ ثب و٥ّت ٞؼت٣ )رٛٞش( اػت. ٔٛػ٥م٣ ٥٘ض ٘مؾ ٥ٔب٘ز٣ ٔتبف٥ض٤ى٣ ا٤فب وشدٜ ٚ تضابدٞب٢   ٢ ثّىٝ تزشثٝ ،٥٘ؼت
 سػب٘ذ. ٞب سا ثٝ ٕٞب٣ٍٙٞ ٚ ؿبد٢ پب٤ذاس ٣ٔ دس٣٘ٚ ؿخل٥ت
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 ممذمٍ. 1

احش٢ وٝ دس آٖ فمظ  ؛تفشٚوبػ وٙٙذٜ ػشٌشْ كشفبًتٛاٖ ثٝ ػبد٣ٌ ثٝ احش٢  سٔبٖ ٌٛت٥ه سا ٣ٕ٘
ثب  ٘بپز٤ش٢ رذا٣٤عٛس  ؿٛد، ثٝ . ٚحـت٣ وٝ دس ا٤ٗ ٌٛ٘ٝ ادث٣ ث٥بٖ ٣ٔا٤ٓ تشػ٥ذٜو٥ٙٓ  ٚإ٘ٛد ٣ٔ

ٞب ٚ  ٞب، ٔٛلؼ٥ت ؿٙبخت٣ پ٥ٛ٘ذ داسد. دس ٚالغ، ؿخل٥ت ؿٙبخت٣، تبس٤خ٣ ٚ ٞؼت٣ ٞب٢ ص٤جب٣٤ آسٔبٖ
آفش٤ٙٙذ، ثّىٝ أىبٖ ظٟٛس ٤ه احؼبع ث٥ٙبد٤ٗ سا  ساصآِٛد ٣ٔفضبٞب٢ تل٤ٛش ؿذٜ ٘ٝ تٟٙب فضب٣٤ 

 .وٙٙذ: أش ٚالاتش ٥٘ض فشاٞٓ ٣ٔ
پذ٤ذٜ ٤ب  ،ءؿٙبخت٣ اػت وٝ ثٝ ٤ٚظ٣ٌ ٤ه ؿ٣ ٔف٣ٟٔٛ فّؼف٣ ٚ ص٤جب٣٤( sublime)ٚالا  أش

ظشف٥ت ٔؼَٕٛ  ؿٍفت ا٥ٍ٘ض اػت وٝ فشاتش اص ٤ب ٥٘شٚٔٙذ ،ٔٛلؼ٥ت٣ اؿبسٜ داسد وٝ چٙبٖ ػظ٥ٓ
سٚد. ا٤ٗ ٔفْٟٛ سا  اص حذٚد ؿٙبخت ػبد٢ ا٘ؼبٖ فشاتش ٣ٔٚ  ٥ٌشد تلٛس ا٘ؼبٖ لشاس ٣ٔ ٚ ادسان
أش ٚالا اغّت ثب ؛ ثب ٥ٞجت ٚ ؿٍفت٣ تؼش٤ف وشد، أب ٕٞچ٥ٙٗ ثب تشع ٚ ٚحـتتٛاٖ  ٣ٔ

دس ادث٥بت، ؿٛد.  ٣ وٝ ثب عج٥ؼت پ٥ٛ٘ذ داس٘ذ، ٔشتجظ دا٘ؼتٝ ٤٣ٔٞب ٞب٢ د٣ٙ٤، ثٝ ٤ٚظٜ آٖ تزشثٝ
وبس سفتٝ اػت وٝ ٞٓ ٥٘شٚٔٙذ٘ذ ٚ ٞٓ ص٤جب. اص ا٤ٗ ٘ظش، ثب  ثشا٢ تٛك٥ف آحبس٢ ثٝ« ٚالا»اكغلاح 

ؿٙبخت٣ ٔب٘ٙذ تٙبػت  ٞب٢ ص٤جب٣٤ تٟٙب ثٝ و٥ف٥ت« ص٤جب»ص٤شا  ؛تفبٚت داسد« ص٤جب»ٔؼٙب٢ سا٤ذ 
 .(Burke, 1998: 53-54) وٙذ، ٘ٝ ثٝ لذست ٤ب ؿىٜٛ پؼٙذ ٤ب تمبسٖ اؿبسٜ ٣ٔ دَ

ٞب٢ ٌٛت٥ه ثٛد ٚ ثٝ  داػتبٖ Ann Radcliffe ,1764-1823)) ذٜ ا٥ٍّ٘ؼ٣آٖ سادو٥ّف ٤ٛ٘ؼٙ
تؼ٥ّك  ٞب٢ پش ، ٚ عشحفشاعج٥ؼ٣ا٥ٍ٘ض، س٤ٚذادٞب٢  اؽ اص ٔٙبظش ؿْٛ ٚ ٞشاع ٞب٢ ص٘ذٜ تٛك٥ف

 The) ادِٚفٛ اػشاسآٟ٘ب،  ٖاص ٥ٔباٚ چٙذ٤ٗ سٔبٖ دس طا٘ش ٌٛت٥ه ٘ٛؿت وٝ ؿٟشت داؿت. 

Mysteries of Udolpho) (1774 ) ٕٝٞ دس صٔبٖ ح٥بتؾ  ٞب٢ سادو٥ّف سٔبٖ اػت. شٔـٟٛستاص
 ح٥ش چـ٥ٍٕش٢ ثش سؿذ ٚ تحَٛ طا٘ش ٌٛت٥ه ٌزاؿتٙذ. أٔـٟٛس ثٛد٘ذ ٚ ت
 ٞب٢ ثب تٛك٥ف وٝ آ٤ذ ؿٕبس ٣ٔ ثٝدس اٍّ٘ؼتبٖ  تش٤ٗ ٤ٛ٘ؼٙذٌبٖ ادث٥بت ٌٛت٥ه اٚ اص ثشرؼتٝ

، كپش تؼ٥ّٞب٢  ٞب٢ ٔتشٚن، فضبٞب٢ ساصآِٛد ٚ ٔٛلؼ٥ت ٤ٚش٢ اص ٔٙبظش تبس٤ه، لّؼٝبدل٥ك ٚ تل
 و٥ذ داسدأٞٓ ثش ٚحـت ٚ ٞٓ أش ٚالا تا٢ خبف اص سٔبٖ ٌٛت٥ه سا ؿىُ دٞذ وٝ  تٛا٘ؼت ٌٛ٘ٝ

(Howard, 1994: 106). 

 . پٕطٕىّ تحمٕك2
ٞب٢ اٚ دس تمبعغ ػٝ  دٞٙذ وٝ ٘ٛؿتٝ ٢ آحبس آٖ سادو٥ّف ٘ـبٖ ٣ٔ ؿذٜ دسثبسٜ ٞب٢ ا٘زبْ پظٚٞؾ
ا٘ذ. ٔٙتمذاٖ ثش ا٤ٗ ثبٚس٘ذ وٝ  ثشسػ٣  ؿٙبػ٣ ٚالا لبثُ ٔزٞت ٚ ص٤جب٣٤ ٢ اك٣ّ ٔٛػ٥م٣،  حٛصٜ

 ٞب٢ ا٥ٍ٘ض، فضبٞب٢ ساصآِٛد ٚ ٔٛلؼ٥ت ٥ٌش٢ اص تٛك٥ف ٔٙبظش ػظ٥ٓ ٚ ٞشاع سادو٥ّف ثب ثٟشٜ

ا٢ وٝ  تزشثٝ ؛وٙذ ا٢ اص ٚالا سا دس چبسچٛة سٔبٖ ٌٛت٥ه ثبصآفش٣ٙ٤ ٣ٔ ػبعف٣ ؿذ٤ذ، تزشثٝ

ؿٙبخت٣ ٕٞشاٜ اػت. اص ػ٢ٛ د٤ٍش، ٔٛػ٥م٣ دس آحبس اٚ كشفبً  صٔبٖ ثب تشع ٚ ِزت ص٤جب٣٤ ٞٓ
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د٣ٞ ثٝ فضب٢ سٚا٣٤ ٚ  ػٙلش٢ تضئ٣ٙ٥ ٥٘ؼت، ثّىٝ ٘مـ٣ ث٥ٙبد٤ٗ دس ثشا٥ٍ٘ختٗ ػٛاعف، ؿىُ
كٛست  ٞب٢ سادو٥ّف غبِجبً ٘ٝ ثٝ وٙذ. ٕٞچ٥ٙٗ، ٔزٞت دس سٔبٖ ٞب ا٤فب ٣ٔ ؿخل٥ت لاتاِمب٢ حب

ؿٛد وٝ ثب تأُٔ، آسأؾ ٚ تؼب٣ِ  تؼلت ٟ٘بد٢، ثّىٝ ثٝ ٔخبثٝ ٥٘ش٣٤ٚ اخلال٣ ٚ دس٣٘ٚ ظبٞش ٣ٔ
ا٢ دا٘ؼت وٝ دس آٖ ٔٛػ٥م٣، ا٤ٕبٖ  تٛاٖ ػشكٝ سٚح پ٥ٛ٘ذ داسد. اص ا٤ٗ ٔٙظش، آحبس سادو٥ّف سا ٣ٔ

ٞب٢  پظٚٞؾ .٥ٌش٘ذ ٢ ػبعف٣ ٚ ٔؼ٢ٛٙ پ٥چ٥ذٜ لشاس ٣ٔ الا دس خذٔت ػبختٗ ٘ٛػ٣ تزشثٝٚ ٚ
تشع ٚ  ،عج٥ؼت ،حؼبػ٥ت ،ؿٙبػ٣ ٌٛت٥ه، أش ٚالا ثش ص٤جب٣٤ً پ٥ـ٥ٗ دسثبسٜ آٖ سادو٥ّف ػٕذتب

٘ـبٖ  ادِٚفٛاػشاس ٔغبِؼبت ٔشثٛط ثٝ ، ساثغٝ ٥ٔبٖ ػبعفٝ ٚ ػمُ ٔتٕشوض ثٛدٜ ا٘ذ. دس ا٤ٗ ٥ٔبٖ
ثّىٝ آٖ سا ثب  ،وٙذ ثٝ ا٤زبد ٚحـت ٔحذٚد ٣ٕ٘ كشفبً دٞٙذ وٝ سادو٥ّف تزشثٝ أش ٚالا سا ٣ٔ

 ،(. ٕٞچHoward, 1994: 89-95ٗ٥ٙدٞذ ) داس٢ ػملا٣٘ پ٥ٛ٘ذ ٣ٔ ٚ خ٤ٛـتٗ ، تأُٔتخ٥ُ
ا٘ذ وٝ كذاٞب٢ ٔجٟٓ، پظٚان  ٞب٢ ٔشثٛط ثٝ ٔٛػ٥م٣ ٚ كذا دس ادث٥بت ٌٛت٥ه ٘ـبٖ دادٜ پظٚٞؾ

 تؼ٥ّك ٚ تزشثٝ أش ٘بؿٙبختٝ داس٘ذ. ،آحبس سادو٥ّف ٘مؾ ٣ٕٟٔ دس ا٤زبد اضغشاةٚ ػىٛت دس 
ٚ تٕب٤ض ٥ٔبٖ وٛ٘بتٛع  ،ٔغبِؼبت فّؼف٣ دسثبسٜ اػن٥ٙٛصا ثش ٘ظش٤ٝ ػٛاعف ،اص ػ٢ٛ د٤ٍش
ػجبست اػت اص ٌزاس ا٘ؼبٖ ثٝ  (laetitia)ؿبد٢ ) ،داس٘ذ. اص د٤ذ اػن٥ٙٛصا تأو٥ذا٘فؼبَ ٚ فؼب٥ِت 
 ,Spinoza) ثب وبٞؾ لذست وٙؾ ٕٞشاٜ اػت (tristitia)وٝ ا٘ذٜٚ  ث٥ـتش، دسحب٣ِوٕبَ ٤ب لذست 

Ethics III, Def. of Affects 2–3تٛا٘ذ ا٘ؼبٖ سا اص حبِت  فٟٓ ػُّ ػٛاعف ٣ٔ ،( ثش ا٤ٗ اػبع
 Spinoza,  Ethics V, Propsا٘فؼب٣ِ ثٝ ػ٢ٛ فؼب٥ِت ػملا٣٘ ٚ افضا٤ؾ تٛاٖ ػُٕ ٞذا٤ت وٙذ )

تجشبٍ امش يالا ي اخلاق  ،ؿٙبػ٣ كٛت٣ سادو٥ّف پ٥ٛ٘ذ ٥ٔبٖ ص٤جب٣٤ ،ا٤ٗ(. ثب ٚرٛد 4–2

مىذ بشسسٓ وطذٌ است. پظيَص حاضش با  ضادْ اسپٕىًصا َىًص بٍ صًست وظام

وٛؿذ ٘ـبٖ دٞذ وٝ چٍٛ٘ٝ  ٣ٔ ،دس چبسچٛة ٘ظش٢ اػن٥ٙٛصا sonic sublime لشاس دادن مفًُم

٘ذ اص ٤ه حبِت ػبعف٣ ٔٙفؼُ ثٝ فشا٤ٙذ٢ اص تٛا ػىٛت ٚ تشع دسآحبس سادو٥ّف ٣ٔ ،تزشثٝ كذا
ساثغٝ سادو٥ّف ٚ  ،ثٙبثشا٤ٗ ،فٟٓ ٚ افضا٤ؾ لذست وٙؾ تجذ٤ُ ؿٛد. ا٤ٗ س٤ٚىشد ،خٛدتٙظ٣ٕ٥

ثّىٝ ثٝ ػٙٛاٖ ٤ه چبسچٛة تغج٥م٣ ٚ  ،تبس٤خ٣ ٔؼتم٥ٓ تأح٥شاػن٥ٙٛصا سا ٘ٝ ثٝ ػٙٛاٖ ٤ه 
 وٙذ. تفؼ٥ش٢ ثشسػ٣ ٣ٔ

 دولٕفَاْ آن سا تؼالٓ سيح دس داستان. 3
ؿٙبخت٣ آحبس اٚػت وٝ دس پ٥ٛ٘ذ  تش٤ٗ اثؼبد ص٤جب٣٤ ٞب٢ آٖ سادو٥ّف ٤ى٣ اص ٟٔٓ تؼب٣ِ سٚح دس سٔبٖ   

 سٔب٘غ رٍُٙ ٚ ادِٚفٛاػشاس  ٤ٚظٜ دس ٞب٢ خٛد، ثٝ اٚ دس سٔبٖ. لبثُ ثشسػ٣ اػت ثب ٔفْٟٛ أش ٚالا
(Romance of the Forest  The) ٝ٘ٞب ٚ  ٞب، كخشٜ وٛٞؼتبٖٞب،  اص ٔٙبظش ػظ٥ٓ عج٥ؼ٣، ٤ٚشا

صٔبٖ ثب تشع، ؿٍفت٣ ٚ تأُٔ  ثشد وٝ ٞٓ ا٢ ثٟشٜ ٣ٔ فضبٞب٢ تبس٤ه ثشا٢ ثشا٥ٍ٘ختٗ تزشثٝ
 تٟٙب ٘ٝ ا٥ٍ٘ض ٞشاع ٚ ؿىٜٛ ثب عج٥ؼتِ ثب ٞب ؿخل٥ت ٢ٝ دس٣٘ٚ ٕٞشاٜ اػت. دس ا٤ٗ آحبس، ٔٛارٟ
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 تأُٔ ٚ ػبعف٣ پبلا٤ؾ  دس٣٘ٚ، ث٥ذاس٢ ٘ٛػ٣ ػ٢ٛ ثٝ سا ٟبآ٘ ثّىٝ ؿٛد، ٣ٔ اضغشاة ٔٛرت
 ثٝ سادو٥ّف آحبس دس سٚح تؼب٣ِ ٔٙظش، ا٤ٗ اص  .(Howard, 1994: 106-44) دٞذ ٣ٔ ػٛق اخلال٣
 آٖ دس وٝ ا٢ ٔشتجٝ اػت؛ ادسان اص ٚالاتش ا٢ ٔشتجٝ ثٝ سػ٥ذٖ ٚ ػغح٣ تشع اص ػجٛس ٔؼٙب٢
  .٤بثذ دس٣ٔ سا خ٤ٛؾ ؿٙبخت ٔحذٚد٤ت ٚ ٚرٛد ٘بپب٤ذاس٢ عج٥ؼت، ػظٕت ا٘ؼبٖ

٢ ٚالا٢ ػبعف٣ اغّت اص عش٤ك تؼ٥ّك، اثٟبْ، ٚ تمبثُ ٥ٔبٖ  ، ا٤ٗ تزشثٝسادو٥ّفٞب٢  دس سٔبٖ
٥ٌشد. ثٙبثشا٤ٗ، سادو٥ّف اص ٚحـت ٌٛت٥ه ٘ٝ ثشا٢ ٘بثٛد٢ ؿخل٥ت،  تبس٤ى٣ ٚ سٚؿٙب٣٤ ؿىُ ٣ٔ

اص  ا٢ ٕ٘ٛ٘ٝتٛاٖ  وٙذ. ثٝ ٥ٕٞٗ د٥ُِ، آحبس اٚ سا ٣ٔ ثّىٝ ثشا٢ سؿذ ر٣ٙٞ ٚ ػبعف٣ اٚ اػتفبدٜ ٣ٔ

ثٝ اثضاس٢ ثشا٢ خٛدآٌب٣ٞ ٚ  رب٣٤ وٝ تشع ؛پ٥ٛ٘ذ ٥ٔبٖ ٌٛت٥ه، أش ٚالا ٚ تؼب٣ِ سٚح دا٘ؼت

 ؿٛد.  استمب٢ تزشثٝ ا٘ؼب٣٘ تجذ٤ُ ٣ٔ

٢ تل٤ٛشػبص٢  ٘حٜٛ ، ٘ٛآٚس٢ اك٣ّ خٛد سا دس«ٔبدس سٔبٖ ٌٛت٥ه»سادو٥ّف ثٝ ػٙٛاٖ 
شاع٣ ٚ غ٥شٔٙغم٣ فبت سا اػلشؽ وٝ احؼبػ داد. ثشخلات ٤ٛ٘ؼٙذٌبٖ ٞٓ احؼبػبت ا٘ؼب٣٘ لشاس

ٔب٘ٙذ (وٙذ وٝ اص ؿذت خبِق  داد٘ذ، اٚ احؼبػبت سا فشآ٤ٙذ٢ پ٤ٛب ٚ پ٥چ٥ذٜ تشػ٥ٓ ٣ٔ ٘ـبٖ ٣ٔ
دس آحبس اٚ، احؼبػبت ٘مؾ  ؿٛد. ثٝ تفؼ٥ش ػملا٣٘ ختٓ ٣ٔ تشع ٤ب ٥ٞزبٖ( آغبص ؿذٜ ٚ

ثّٛؽ اخلال٣  ؿٛ٘ذ ٚ ٞٓ اثضاس٢ ثشا٢ ٞٓ ثبػج ػشدس٣ٌٕ ٚ س٘ذ ؿخل٥ت ٣ٔ ا٢ داس٘ذ: دٌٚب٘ٝ
 . (Botting, 1996: 69) ٚ وـف حم٥مت ٞؼتٙذ
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ٞب٢ آٖ سادو٥ّف ٘مؾ ٣ٕٟٔ دس ا٤زبد فضاب، ثاشا٥ٍ٘ختٗ احؼبػابت، ٚ تم٤ٛات      ٔٛػ٥م٣ دس سٔبٖ
٥٘ؼات، ثّىاٝ    ؿٙبخت٣ سٚا٤ت داسد. دس آحبس اٚ، ٔٛػ٥م٣ كشفبً ٤ه ػٙلاش تضئ٥ٙا٣   ٞب٢ ص٤جب٣٤ رٙجٝ

ٞب٢ ػبعف٣  ٞب، افضا٤ؾ تؼ٥ّك، ٚ تـذ٤ذ تزشثٝ اثضاس٢ سٚا٣٤ ثشا٢ ٕ٘ب٤ؾ حبلات سٚا٣٘ ؿخل٥ت
ٞاب ثاٝ ٔٛػا٥م٣، فضاب٣٤      ٞب ٚ ٚاوٙؾ ؿخل٥ت آ٤ذ. سادو٥ّف ثب تٛك٥ف كذاٞب، ٘غٕٝ ؿٕبس ٣ٔ ثٝ
ٗ  ؿاٛد.  آفش٤ٙذ وٝ دس آٖ ٔٛػ٥م٣ ثٝ صثبٖ غ٥شٔؼتم٥ٓ احؼبػبت ثذَ ٔا٣  ٣ٔ ٝ  أاش  ا٤ا ٜ دس ٤ٚاظ  ثا
تٛا٘اذ   ؿٛد، رب٣٤ وٝ ٔٛػ٥م٣ ٣ٔ د٤ذٜ ٣ٔ (The Italianا٤تب٥ِب٣٤ ) ٚ ادِٚفٛاػشاس  ٞب٣٤ ٔب٘ٙذ سٔبٖ
ٖ ٘ؼاجت ثاٝ خغاش ثبؿاذ.     ٞـذاس  حت٣ ٤بٚ  ا٘ذٜٚ، تٟٙب٣٤، ا٢ اص حؼبػ٥ت، ٘ـب٘ٝ ٞاب٢ آٖ   دس سٔاب

 ا٤فب ٌٛت٥ه ٔؼٙب٢ ت٥ِٛذ ٚ خٛا٘ؾ ١د٣ٞ ثٝ تزشث سادو٥ّف، ٔٛػ٥م٣ ٚ كذا ٘مؾ اػبػ٣ دس ؿىُ
ُ  ٚ دل٥اك  تٛك٥فبت اص ػشؿبس اٚ آحبس اص ثؼ٥بس٢. وٙٙذ ٣ٔ ٗ  اص ٚ ا٘اذ  ٔختّاف  اكاٛات  اص ٔفلا  ا٤ا

ٓ  اٚ اص پاغ  ٌٛت٥ه ٤ٛ٘ؼٙذٌبٖ ثشا٢ تأح٥شٌزاس ا٣٤ٍِٛ سٍٞزس،  ,Van Elferen) آٚس٘اذ  ٔا٣  فاشاٞ

 ػبختبس٢ ٚ ػ٥ٕك پ٥ٛ٘ذ٢ اٚ ٔحٛس عج٥ؼت تٛك٥فبت ثب ٔٛػ٥م٣، ٤ٚظٜ ثٝ اٚ، آحبس دس(. 78-79 :2012
ٝ  ٞؼاتب٣٘، وٛ ٚ ؿاىٜٛ  ثب ٔٙبظش تشػ٥ٓ دس اٚ(. Ibid, 12) داسد ٖ  اص ٔىاشس  عاٛس  ثا ٓ  ٚ ٚاطٌاب  ٔفاب٥ٞ

 دس ٔٛػ٥م٣ دٞذ ٣ٔ ٘ـبٖ وٝ أش٢ ٥ٌشد؛ ٣ٔ ثٟشٜ آًٞٙ ٚ ٞبس٣٘ٛٔ ّٔٛد٢، ٕٞچٖٛ ٔٛػ٥م٥ب٣٤
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ٔاتٗ سا  ؿٙبخت٣ اٚ كشفبً ػٙلش٢ تضئ٣ٙ٥ ٥٘ؼت، ثّىٝ ثخـا٣ اص ػابصٚوبس ٔؼٙاب٣٤     جب٣٤ص٤ دػتٍبٜ
. افضٖٚ ثش ا٤اٗ، اكاٛات ا٘ؼاب٣٘ ٚ د٤ٍاش كاذاٞب٢ لبثاُ       Chao, 2007: 194))دٞذ  تـى٥ُ ٣ٔ
 سٚا٤ا٣  فضبٞب٢ ١ٞب٢ ثشرؼت ٞب٢ تبس٤ه، عٛفب٣٘ ٚ ساصآِٛد، اص ٔؤِفٝ ٤ٚظٜ دس كحٙٝ تـخ٥ق، ثٝ

 لاشاس  ٤اب  ػىٛت دس ٚلفٝ ا٤زبد ثب كٛت٣، تٛك٥فبت ا٤ٗ (.Muto, 2001: 40) ؿٛ٘ذ ٣ٔ ٔحؼٛة اٚ
ٓ  ٚ تؼ٥ّاك  اثٟبْ، حغ تم٤ٛت ثٝ ػ٥ٍٙٗ، ػىٛتِ اص پغ ٌشفتٗ  ٌٛت٥اه  فضاب٢  دس ا٥ٍ٘اض٢  ٚٞا
 .(Ibid: 41) وٙٙذ ٣ٔ وٕه
دس ٥ٔبٖ ا٘ٛاع ٔٛػ٥م٣ دس ادث٥بت ٌٛت٥ه، ٔٛػ٥م٣ ٔزٞج٣ اص ا٥ٕٞت٣ ٤ٚظٜ ثشخٛسداس اػت؛      

كٛست  ٔبٚسا٣٤ ثٝداس پ٥ٛ٘ذ داسد وٝ دس آٖ ٔٛػ٥م٣، آ٥٤ٗ ٚ أش  ص٤شا ثب ػٙت٣ د٤شپب ٚ س٤ـٝ
 ؿٙبخت٣، ص٤جب٣٤ ٔخبثٝ ٤ه پذ٤ذٜ ؿٛ٘ذ. دس ا٤ٗ چبسچٛة، ٔٛػ٥م٣ ٘ٝ فمظ ثٝ ت٥ٙذٜ فٟٓ ٣ٔ دسٞٓ
 ٚ لذػ٣ ا٣ِٟ، ٞب٢ ػبحت ثٝ ٚسٚد ٚ ػبد٢ تزشثٝ حذٚد اص ػجٛس ثشا٢ ا٢ ٚاػغٝ ػٙٛاٖ ثٝ ثّىٝ
 ٔمذع ٚ آ٣ٙ٥٤ ا٢ ٔشتجٝ ثٝ ٔٛػ٥م٣  ٌشا٘ٝ ٥ٔب٘ز٣ ظشف٥ت ا٤ٗ وٝ ٍٞٙب٣ٔ. وٙذ ٣ٔ ػُٕ غ٥ج٣
 اص فشاس٢ٚ ٚ وٕبَ ؿىٜٛ، تزشثٝ ثب وٝ ٔف٣ٟٔٛ ؿٛد؛ ٣ٔ ٔغشح ٔتؼب٣ِ أش ٔفْٟٛ ٤بثذ، ٣ٔ استمب
 دس ثٙبثشا٤ٗ .(Van Elferen, 2012: 30-32) استجبع٣ ث٥ٙبد٤ٗ داسدٞب٢ ٔبد٢ ٚ ا٘ؼب٣٘  د٤تٔحذٚ

آحبس آٖ سادو٥ّف، ٔٛػ٥م٣ ٘مـ٣ فشاتش اص ٤ه ػٙلش تضئ٣ٙ٥ داسد ٚ ثٝ ػٙٛاٖ اثضاس٢ ٔؤحش دس 
وٙذ. اٚ اص ٔٛػ٥م٣ ثشا٢ ٘ـبٖ دادٖ حؼبػ٥ت ػبعف٣  پشداص٢ سٚا٣٘ ػُٕ ٣ٔ ؿخل٥ت
ٞب ٚ كذاٞب٢ ٔٛػ٥م٥ب٣٤ دس  ٥ٌشد. ٘غٕٝ ٞب ٚ ٚاوٙؾ آ٘بٖ ثٝ رٟبٖ پ٥شأٖٛ ثٟشٜ ٣ٔ ؿخل٥ت

خٛس٘ذ ٚ  ٚ اغّت ثب احؼبػبت٣ چٖٛ ا٘ذٜٚ، دِت٣ٍٙ، تشع ٚ اضغشاة پ٥ٛ٘ذ ٣ٔفضب٢ ٌٛت٥ه آحبس ا
ػبص٘ذ. ٔٛػ٥م٣ ٕٞچ٥ٙٗ ٔشص ٥ٔبٖ ٚالؼ٥ت  ٞب سا آؿىبس ٣ٔ ٞب٢ دس٣٘ٚ ؿخل٥ت اص ا٤ٗ عش٤ك لا٤ٝ

 پ٥ذا احؼبػ٣ ٚ ر٣ٙٞ س٣ٍ٘ رٟبٖ، اص ٞب ؿخل٥ت ؿٛد تزشثٝ وٙذ ٚ ثبػج ٣ٔ ٚ خ٥بَ سا ٔجٟٓ ٣ٔ
٘ٝ تٟٙب ثٝ فضبػبص٢ وٕه  ا٤ٗ آحبسدس ثٝ ا٤ٗ تشت٥ت، ٔٛػ٥م٣ . (Drury, 2017: 143-78) وٙذ
 اص .ٞب ٥٘ض ٘مـ٣ اػبػ٣ داسد ٞب ٚ حبلات سٚا٣٘ ؿخل٥ت وٙذ، ثّىٝ دس ؿٙبخت ػٛاعف، تشع ٣ٔ

٥ٌش٢ فضب٢ ٌٛت٥ه ٚ  ٞب٢ اٚ ٤ى٣ اص ػٙبكش ٟٔٓ دس ؿىُ ٔٛػ٥م٣ دس سٔبٖ، ػ٢ٛ د٤ٍش
ٞب ٚ ػبختٗ  ثشا٢ ا٤زبد تؼ٥ّك، تم٤ٛت ػٛاعف ؿخل٥ت . سادو٥ّف اص ٔٛػ٥م٣ػتآحبس ااحؼبػ٣ 

ٞب٢ ؿجب٘ٝ، ٔٙبظش  وٙذ. دس آحبس اٚ، ٔٛػ٥م٣ ٔؼٕٛلاً ثب كحٙٝ آِٛد اػتفبدٜ ٣ٔ فضب٣٤ ساصآِٛد ٚ ٚٞٓ
ؿذٖ  ٞب٢ ػبعف٣ ٕٞشاٜ اػت ٚ ٥ٕٞٗ أش ثٝ ثشرؼتٝ ٞب٢ دٚسافتبدٜ ٚ ِحظٝ عج٥ؼ٣، لّؼٝ

 .((Dubois, 457-67 وٙذ ٞب وٕه ٣ٔ ٚٞٛا٢ سٔبٖ حبَ

 امش يالاْ صًتٓ مًسٕمٓ ي تجشبٍ . 2.3

ٞب ٚ ا٤زبد فضب٢  ٔٛػ٥م٣ ٘مؾ ثؼ٥بس ٣ٕٟٔ دس ٕ٘ب٤ؾ احؼبػبت ؿخل٥ت ادِٚفٛاػشاس  دس سٔبٖ
٥ٌشد ٚ ا٤ٗ كذاٞب ثب  ٔشٔٛص داسد. ثشا٢ ٔخبَ، ا٣ّ٥ٔ اغّت تحت تأح٥ش كذاٞب٢ ٔٛػ٥م٥ب٣٤ لشاس ٣ٔ
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خٛس٘ذ. ٔٛػ٥م٣ دس ا٤ٗ سٔبٖ تٟٙب  پشداص٢، پ٥ٛ٘ذ ٣ٔ خ٥ب٤َٚظٜ ا٘ذٜٚ، تشع ٚ  حبِت دس٣٘ٚ اٚ، ثٝ
ا٢ اػت ثشا٢ ٘ـبٖ دادٖ حؼبػ٥ت سٚح٣ ؿخل٥ت اك٣ّ ٚ  ٤ه ػشٌش٣ٔ ٥٘ؼت، ثّىٝ ٚػ٥ّٝ

  .(Drury: Ibid) ادِٚفٛ تم٤ٛت فضب٢ ٌٛت٥ه لّؼٝ
وٙذ ٚ فضب٢  پشداص٢ وٕه ٣ٔ ٞب ثٝ ؿخل٥ت ٔٛػ٥م٣ دس ثشخ٣ كحٙٝ ا٤تب٥ِب٣٤ دس سٔبٖ    
ٞب ٚ كذاٞب٢ ٔٛػ٥م٥ب٣٤ دس ا٤ٗ سٔبٖ اغّت ثب  دٞذ. ٘غٕٝ ؾ ٚ تبس٤ه سٚا٤ت سا افضا٤ؾ ٣ٔپُشتٙ

وٙٙذ تب ػٕك ػبعف٣ داػتبٖ سا ثٟتش  ا٘ذ ٚ ثٝ خٛا٘ٙذٜ وٕه ٣ٔ احؼبع خغش، ػـك ٤ب ا٘ذٜٚ ٕٞشاٜ
 (.Radcliffe, 1981:  7–9) دسن وٙذ

ٞب٢  ، ٔٛػ٥م٣ ثب كحٙٝ(A Sicilian Romance) ٤ه سٔب٘غ ػ٥ؼ٣ّ٥ داػتبٖٕٞچ٥ٙٗ دس     
ا٥ٍ٘ض داػتبٖ پ٥ٛ٘ذ داسد. ا٤ٗ سٔبٖ ٥٘ض ٔب٘ٙذ د٤ٍش آحبس سادو٥ّف، اص ٔٛػ٥م٣  احؼبػ٣ ٚ فضب٢ غٓ

ثشد. دس چ٥ٙٗ آحبس٢،  ٞب ٚ ا٤زبد حبِت٣ ؿبػشا٘ٝ ٚ ساصآِٛد ثٟشٜ ٣ٔ وشدٖ س٘ذ ؿخل٥ت ثشرؼتٝ ثشا٢
 ذوٙ ٞب وٕه ٣ٔ َ حغ دس٣٘ٚ ؿخل٥تٔٛػ٥م٣ ثخـ٣ اص صثبٖ احؼبػ٣ سٚا٤ت اػت ٚ ثٝ ا٘تمب

(Dubois, 457–69).  ٝدس ٘ت٥زٝ، ٔٛػ٥م٣ دس آحبس سادو٥ّف فمظ ٤ه ػٙلش فشػ٣ ٥٘ؼت، ثّى
اثضاس٢ ٟٔٓ ثشا٢ آفش٤ٙؾ فضب٢ ٌٛت٥ه، ٕ٘ب٤ؾ ػٛاعف ٚ افضا٤ؾ تأح٥شٌزاس٢ سٚا٤ت اػت. اٚ ثب 

عج٥ؼت ٚ سٔضآِٛد٣ٌ پ٥ٛ٘ذ٢ ٞب٤ؾ، تٛا٘ؼتٝ اػت ٥ٔبٖ احؼبع،  ٥ٌش٢ اص ٔٛػ٥م٣ دس سٔبٖ ثٟشٜ
 .(Chao, 2007: 85–102) ٞٙش٢ ا٤زبد وٙذ
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ؿٛد وٝ دس  ا٢ ٌفتٝ ٣ٔ ثٝ تزشثٝ (Edmund Burke, 1729-1797) أش ٚالا دس ٘ظشِ ادٔٛ٘ذ ثشن
صٔبٖ  تشع ٚ ؿٍفت٣ سا ٞٓآٖ ا٘ؼبٖ دس ثشاثش ػظٕت، لذست، تبس٤ى٣ ٚ ٘بؿٙبخت٣ٍ، احؼبع 

 ٔٙـأ تلٛسات ٔب اص أش ٚالا ٚ ٢ پظٚٞـ٣ فّؼف٣ دسثبسٜ ثب ػٙٛاٖ وٙذ. ثشن دس احش خٛد تزشثٝ ٣ٔ
 A Philosophical Enquiry into the Origin of Our Ideas of the Sublime and) ص٤جب أش

Beautiful )  ٖص٤جب٣٤ ثب ِغبفت، آسأؾ ٚ  ٌزاسد ٚ ٔؼتمذ اػت وٝ تفبٚت ٣ٔ« ص٤جب»ٚ « ٚالا»٥ٔب
ٞب٢ ػظ٥ٓ، عٛفبٖ، تبس٤ى٣، ػىٛت  وٝ ٚالا اص چ٥ضٞب٣٤ ٔب٘ٙذ وٜٛ تٙبػت ٕٞشاٜ اػت، دسحب٣ِ

آ٤ذ. اص ٘ظش اٚ، تشػ٣ وٝ دس ٤ه ٔٛلؼ٥ت أٗ تزشثٝ ؿٛد،  ٞب٢ خغش٘بن پذ٤ذ ٣ٔ ٔشٔٛص ٚ كحٙٝ
ثخؾ ٚ ػ٥ٕك تجذ٤ُ ؿٛد. ثٝ ٥ٕٞٗ د٥ُِ، ٔفْٟٛ ٚالا ثؼذٞب دس ادث٥بت  تٛا٘ذ ثٝ احؼبػ٣ ِزت ٣ٔ

ٞب٢  دس آحبس ٤ٛ٘ؼٙذٌب٣٘ ٔب٘ٙذ آٖ سادو٥ّف، اص عش٤ك تٛك٥ف لّؼٌٝٛت٥ه ا٥ٕٞت فشاٚا٣٘ ٤بفت ٚ 
 (.Burke, 1998: 36–39) ٣ ٤بفتتزّّآِٛد ٚ فضبٞب٢ ساصآِٛد، ثٝ خٛث٣  تبس٤ه، ٔٙبظش ٔٝ

ٞب٢ آٖ سادو٥ّف ثؼ٥بس چـ٥ٍٕش اػت، ص٤شا سادو٥ّف  تأح٥ش ثشن ثش ٚالا٣٤ دس داػتبٖ ثٙبثشا٤ٗ   
وٙذ.  ؿٙبػ٣ ثشن ثٝ ػغح سٚا٤ت ٌٛت٥ه ٔٙتمُ ٣ٔ ٢ ص٤جب٣٤ سا اص ػغح ٘ظش٤ٝ« ٚالا»ٔفْٟٛ 

، ٚالا سا ثب احؼبػبت٣ ص٤جب أش ٔب اص ٚالا ٚ تلٛسات٢ ٔٙـأ ـ٣ فّؼف٣ دسثبسٜٞٚپظ ثشن دس وتبة
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دٞذ؛  چٖٛ تشع، اثٟبْ، ػظٕت، تبس٤ى٣ ٚ ٘بتٛا٣٘ ا٘ؼبٖ دس ثشاثش ٥٘شٚٞب٢ ثضسي عج٥ؼت پ٥ٛ٘ذ ٣ٔ
، ثٝ كٛست ٔٙبظش سٔبٖ ا٤تب٥ِب٣٤ ٚ ادِٚفٛاػشاس  ٤ٚظٜ دس و٥ّف، ثٝٞب٢ ساد ٥ٕٞٗ ػٙبكش دس داػتبٖ

ؿٛ٘ذ. دس ٘ت٥زٝ، ٚالا  آِٛد ٚ فضبٞب٢ ٔشٔٛص ظبٞش ٣ٔ ٞب٢ ٔٝ ٞب٢ ٔتشٚن، ؿت وٛٞؼتب٣٘، لّؼٝ
دس آحبسؽ ٘ٝ فمظ ٤ه ٤ٚظ٣ٌ تٛك٥ف٣، ثّىٝ ٥٘ش٣٤ٚ ػبعف٣ اػت وٝ خٛا٘ٙذٜ سا ٥ٔبٖ ٚحـت ٚ 

ا٢ ادث٣  ٢ ثشن ثشا٢ خّك تزشثٝ تشت٥ت، سادو٥ّف اص ٘ظش٤ٝ داسد. ثٝ ا٤ٗ ِزت ٔؼّك ٍ٘ٝ ٣ٔ
 ,Howard ) ؿٛد ؿذٜ ثٝ ص٤جب٣٤ ٚ ِزت ٞٙش٢ تجذ٤ُ ٣ٔ وٙذ وٝ دس آٖ تشع وٙتشَ اػتفبدٜ ٣ٔ

1994: 106-44). 
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صٔبٖ سدِّ تأح٥ش ادٔٛ٘ذ ثشن ٚ  تٛاٖ ٞٓ ٞب٢ ٌٛت٥ه اٚ، ٣ٔ ٤ٚظٜ سٔبٖ دس آحبس آٖ سادو٥ّف، ثٝ
ا٤ٕب٘ٛئُ وب٘ت سا دس ٔفْٟٛ ٚالا ٔـبٞذٜ وشد، ٞش چٙذ ا٤ٗ دٚ ٔتفىش اص دٚ ٔؼ٥ش ٔتفبٚت ثٝ ا٤ٗ 

فٟٕذ: چ٥ض٢  ا٢ حؼ٣ ٚ ػبعف٣ ٣ٔ ؿٛ٘ذ. ثشن، ٚالا سا ث٥ـتش ثٝ ػٙٛاٖ تزشثٝ ٔفْٟٛ ٘ضد٤ه ٣ٔ
 :Burke, 1998)آفش٤ٙذ  ٗ، ِزت٣ خبف ٣ٔد خٛتِ أآٚس وٝ ثب ا٤زب ػظ٥ٓ، تبس٤ه، ٔجٟٓ ٚ تشع

دا٘ذ وٝ دس آٖ ا٘ؼبٖ، ثب ٚرٛد  ا٢ ٣ٔ ٚالا سا تزشثٝ ( Kant, 2007: 82-89) دس ٔمبثُ، وب٘ت (.53
ؿٛد.  ٘بتٛا٣٘ حٛاع دس ثشاثش ػظٕت عج٥ؼت، ثٝ ثشتش٢ ػمُ ٚ تٛا٘ب٣٤ دس٣٘ٚ خٛد آٌبٜ ٣ٔ

٥ٌشد: اص ٤ه ػٛ،  اص ٞش دٚ تّم٣ ثٟشٜ ٣ٔ ا٤تب٥ِب٣٤سٔبٖ  ٚ ادِٚفٛاػشاس  سادو٥ّف دس آحبس٢ ٔب٘ٙذ
آ٥ٔض، ٔغبثك ثب ٍ٘بٜ ثشو٣، احؼبع  ٞب٢ تشع ٞب٢ ٤ٚشاٖ، ؿت، ٔٝ ٚ تؼ٥ّك ٔٙبظش وٛٞؼتب٣٘، لّؼٝ

٤ٚظٜ لٟشٔب٘بٖ صٖ، اغّت اص دَ  ٞب٢ اٚ، ثٝ اص ػ٢ٛ د٤ٍش، ؿخل٥ت ؛ا٥ٍ٘ض٘ذ ٞشاع ٚ ؿٍفت٣ ثش٣ٔ

سػٙذ وٝ ثٝ خٛا٘ؾ وب٘ت٣  ٣ٙ ٚ اػتمبٔت اخلال٣ ٥ٕٞ٣ٔٗ اضغشاة ٚ اثٟبْ ثٝ ٘ٛػ٣ ٚضٛح رٞ
ؿٙبػ٣ ثشن  ٢ تلال٣ ص٤جب٣٤ تٛاٖ ٘مغٝ اص ٚالا ٘ضد٤ه اػت. ثٙبثشا٤ٗ، ٚالا دس آحبس سادو٥ّف سا ٣ٔ

 .ا٢ وٝ ٞٓ ثش ٥ٞزبٖ حؼ٣ ٚ ٞٓ ثش تؼب٣ِ ر٣ٙٞ تى٥ٝ داسد تزشثٝ :ٚ وب٘ت دا٘ؼت

 اضادْ ي ومال دس آثاس آن سادولٕف اص مىظش اسپٕىًص .4

٢ اػن٥ٙٛصا، ثٝ ثشسػ٣ ٚ تج٥٥ٗ تأح٥ش ا٤ٗ  وٛؿذ ثب تى٥ٝ ثش ٔفْٟٛ ؿبد٢ دس فّؼفٝ ا٤ٗ پظٚٞؾ ٣ٔ
٢ اػن٥ٙٛصا كشفبً ٤ه حبِت  ٔفْٟٛ دس آحبس آٖ سادو٥ّف ثنشداصد. اص آ٘زب وٝ ؿبد٢ دس ا٘ذ٤ـٝ

افضا٤ؾ تٛاٖ ٚرٛد٢ ا٘ؼبٖ پ٥ٛ٘ذ داسد، ا٤ٗ تحم٥ك دس پ٣ ػبعف٣ ٥٘ؼت، ثّىٝ ثب وٕبَ، لذست، ٚ 
آٖ اػت وٝ ٘ـبٖ دٞذ ا٤ٗ ٔؼٙب ٚ وبسوشد فّؼف٣ ؿبد٢ چٍٛ٘ٝ دس ػبختبس، ٔضٕٖٛ ٤ب 

ٞب٢ احش ٔٛسد ٘ظش ثبصتبة ٤بفتٝ اػت. دس ٚالغ، ٞذت اك٣ّ ا٤ٗ ٔغبِؼٝ، تح٥ُّ ٘ؼجت  ؿخل٥ت
ٞب٢  ضثٛس اػت تب اص ا٤ٗ سٍٞزس، لا٥ٔٝ٤بٖ ٔفْٟٛ ؿبد٢ اػن٥ٙٛصا٣٤ ٚ ٕ٘ٛدٞب٢ آٖ دس احش ٔ

 .ٞب٢ فّؼف٣ آٖ آؿىبس ؿٛد تش٢ اص ٔؼٙب ٚ دلاِت ػ٥ٕك
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 تٛاٖ ٣ٔسا « خٛؿحب٣ِ»بَ ٚ ٔٙفؼُ دس ٘ظش ٌشفت. ا٢ فؼّ تٛاٖ ثٝ ٔخبثٝ پذ٤ذٜ ؿبد٢ سا ٣ٔ    
ثٝ پ٥ٛ٘ذ ٥ٔبٖ  اخلاق ؿٛد. اػن٥ٙٛصا دس ٢ ؿبد٢ دا٘ؼت وٝ اص ػـك ٘بؿ٣ ٣ٔ تش٤ٗ ٔشتجٝ ػب٣ِ
تش ثبؿذ، اص وٕبَ  وٙذ ٚ ثش ا٤ٗ ثبٚس اػت وٝ ٞشچٝ ٔٛرٛد٢ ٚالؼ٣ لؼ٥ت ٚ وٕبَ اؿبسٜ ٣ٔٚا

ٞش چٙذ ا٤ٗ تّم٣ دس  (. Spinoza, Ethics II, Def. 6; III, Prop. 11) ث٥ـتش٢ ثشخٛسداس اػت
صٔبٖ اٚ سا٤ذ ثٛدٜ اػت، أب تؼش٤ف وٕبَ ثش ا٤ٗ ٔجٙب اص ػٕك فّؼف٣ وبف٣ ثشخٛسداس ٥٘ؼت. ثشا٢ 

   تش٢ ثشسػ٣ ؿٛد عٛس طست تش ٘ؼجت ٥ٔبٖ وٕبَ ٚ ػٛاعف، لاصْ اػت ا٤ٗ ساثغٝ ثٝ ِٓ دل٥كفٟ

 فضٕلت، لذست ي ومال  . 1.4

ثب ٔجبحج اخلال٣ پ٥ٛ٘ذ٢ ٘ضد٤ه داسد. اص ا٤ٗ ٔٙظش، فض٥ّت ٚ لذست ثب ٤ىذ٤ٍش  تؼش٤ف فض٥ّت
خٛسدٜ اػت؛ ٔب٥ٞت٣ وٝ اص استجبع٣ ث٥ٙبد٤ٗ داس٘ذ ٚ فض٥ّت ثٝ ٘ٛػ٣ ثب رات ٤ب ٔب٥ٞت ا٘ؼبٖ ٌشٜ 

٢  دٞذ وٝ فض٥ّت كشفبً ٤ه خل٥لٝ خلاَ لٛا٥٘ٗ عج٥ؼ٣ لبثُ فٟٓ اػت. ا٤ٗ پ٥ٛ٘ذ ٘ـبٖ ٣ٔ

تٛا٘ذ ٔب سا دس  اك٣ّ وٝ ٣ٔ ؛آ٤ذ ؿٕبس ٣ٔ اخلال٣ ٥٘ؼت، ثّىٝ اك٣ّ ص٤شثٙب٣٤ دس ٞؼت٣ ا٘ؼبٖ ثٝ

 ;Spinoza, Ethics IV, Def. 8)ؿذٖ ثٝ وٕبَ دس ص٘ذ٣ٌ ٤بس٢ سػب٘ذ  فٟٓ ثٟتش ٔؼ٥ش ٘ضد٤ه

IV,Props.20-22.) 
٢ اػن٥ٙٛصا ثش ا٤ٗ اكُ اػتٛاس اػت وٝ ؿبد٢ كشفبً ٤ه حبِت  ٔتبف٥ض٤ه ؿبد٢ دس ا٘ذ٤ـٝ

٢ ٚرٛد٢ ا٘ؼبٖ اػت.  ا٢ اص دٌش٣ٌ٘ٛ دس ٔشتجٝ ؿٙبخت٣ ٤ب احؼبع ٌزسا ٥٘ؼت، ثّىٝ ٘ـب٘ٝ سٚاٖ
٤ؼ٣ٙ وٛؿؾ ثشا٢ ثمب  ،(conatus) وٛ٘بتٛع دس دػتٍبٜ فّؼف٣ اػن٥ٙٛصا، ٞش ٔٛرٛد٢ داسا٢

آ٤ذ وٝ  ثشا٢ حفظ ٚ تم٤ٛت ٞؼت٣ خ٤ٛؾ. اص ا٤ٗ ٔٙظش، ؿبد٢ ٍٞٙب٣ٔ پذ٤ذ ٣ٔ ٢اػت؛ ث٥ٙبد
ا٤ٗ تٛاٖ ٚرٛد٢ افضا٤ؾ ٤بثذ ٚ فشد اص حبِت ا٘فؼبَ ثٝ ػ٢ٛ فؼ٥ّت ث٥ـتش حشوت وٙذ. ؿبد٢ 

 ,Spinoza, Ethics III )لذست ٚرٛد٢ ا٘ؼبٖ اػت تٟٙب ٤ه أش تلبدف٣، ثّىٝ ٔؼَّٛ استمب٢  ٘ٝ

Props. 6–7). 

دس چبسچٛة ٔتبف٥ض٤ه اػن٥ٙٛصا، رٟبٖ ثش اػبع ضشٚست عج٥ؼت ٚ ػ٥ّت دس٣٘ٚ ػبٔبٖ ٤بفتٝ 
دٞذ وٝ ا٘ؼبٖ  ٞب٢ ث٥ش٣٘ٚ. ثٝ ٥ٕٞٗ ػجت، ؿبد٢ ٥٘ض صٔب٣٘ س  ٣ٔ اػت، ٘ٝ ثش ٔجٙب٢ غب٤ت

وٙذ. ٞشچٝ دسػت٣ دس٤بثذ ٚ ثش اػبع فٟٓ ػملا٣٘ ػُٕ  ٘ؼجت خٛد سا ثب ا٤ٗ ٘ظٓ ضشٚس٢ ثٝ
تش ؿٛد، ػٛاعف اٚ ٥٘ض اص حبِت ٔٙفؼُ ٚ ٚاثؼتٝ ثٝ ػُّ ث٥ش٣٘ٚ ثٝ ػ٢ٛ  ٔؼشفت ا٘ؼبٖ وبُٔ

وٙٙذ. اص ا٤ٗ سٚ، ؿبد٢ حم٥م٣ دس اػن٥ٙٛصا ثب آٌب٣ٞ، فٟٓ ٚ  تش حشوت ٣ٔ بَ ٚ خٛدآٌبٜحبِت٣ فؼّ
آحبس  دس .Spinoza, Ethics I, Appendix; IV, Props. 1–2) ) اسددػـك ػملا٣٘ ثٝ عج٥ؼت پ٥ٛ٘ذ 

ٞب٢ ٘بؿٙبختٝ ثٝ ػ٢ٛ  ٞب٢ ٘بلق اص پذ٤ذٜ ٞب اغّت اص تشع ٚ ثشداؿت ؿخل٥ت ،سادو٥ّف
ٌزاس  ،ا٤ٗ تحَٛ سا ٣ٔ تٛاٖ اص ٔٙظش اػن٥ٙٛصا ؿٙبخت ٚ آسأؾ ػملا٣٘ حشوت ٣ٔ وٙٙذ. ،ٔـبٞذٜ

 ،ٞب ػُّ پذ٤ذٜ ؿٙبخت ص٤شا، بَ ٚ افضا٤ؾ تٛا٘ب٣٤ ػُٕ دا٘ؼتاعف ٔٙفؼُ ثٝ ػٛاعف فؼّٛاص ػ
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 Spinoza, Ethics) سأؾ فشاٞٓ ٣ٔ وٙذ٤ؾ دادٜ ٚ ص٥ٔٙٝ سا ثشا٢ ؿبد٢ ٚ آلذست رٞٗ سا افضا

IV, Props. 1–2).) 
تٛاٖ ٌفت وٝ ؿبد٢ ٘ضد اػن٥ٙٛصا ٤ه ٔفِْٟٛ ٔتبف٥ض٤ى٣ اػت، ص٤شا ثٝ و٥ف٥ت  دس ٟ٘ب٤ت، ٣ٔ

بد٢، افضا٤ؾ ؿٛد. ؿ ٢ ٔـبسوت ا٘ؼبٖ دس وُ عج٥ؼت ٔشثٛط ٣ٔ ٚرٛد، ٥ٔضاٖ تٛإ٘ٙذ٢، ٚ ٘حٜٛ

ا٢ وٝ ا٘ؼبٖ ث٥ؾ اص پ٥ؾ ثب ٔب٥ٞت خ٤ٛؾ ٚ ثب ضشٚست و٣ّ  ٤ؼ٣ٙ ِحظٝ ؛وٕبَ ٚرٛد٢ اػت

٢ اػن٥ٙٛصا ٘ٝ كشفبً احؼبع ِزت، ثّىٝ  ؿٛد. اص ا٤ٗ سٚ، ؿبد٢ دس فّؼفٝ ٞؼت٣ ٕٞبًٞٙ ٣ٔ
سادو٥ّف آٖ  آحبس دس .((Spinoza, Ethics III, Def. of the Affects IIت ؿى٣ّ اص تحمك ٚرٛد اػ
 ٘ٛػ٣ تحمك ٚ سؿذ ٚرٛد٢ خٛا٘ذ.ِزت فشد٢ ٚ ثٝ ٔخبثٝ  فشاتش اص ٥٘ض ٣ٔ تٛاٖ ؿبد٢ سا

 ٚ آسأؾ ،اضغشاة ٚ ا٘فؼبَ ثٝ ػ٢ٛ ؿٙبخت ،اص تشع ادِٚفٛاػشاس ٞب٣٤ ٔب٘ٙذ ا٣ّ٥ٔ دس  ؿخل٥ت
تٛاٖ  ٣ٔسا  ؿبد٢ ،ثٙبثشا٤ٗ ؛وٙٙذ حشوت ٣ٔبَ ػٛاعف ٔٙفؼُ ثٝ ػٛاعف فؼّ اص تٛا٘ب٣٤ ػُٕ ٚ ٌزاس

ٞب تفؼ٥ش  ٢ سؿذ ؿٙبخت٣ ٚ ػبعف٣ ؿخل٥ت ثّىٝ ٘ت٥زٝ ،احؼبع خٛؿب٤ٙذ ٤ه كشفبً ٘ٝ دس ا٤ٙزب
 (.Spinoza, Ethics III, Def. of the Affects II; V, Props. 3–4) وشد

 اص اوفؼال تا آصادْ: تحًل ػاطفٓ   .2.4

ٞب٢ عج٥ؼ٣، ثّىٝ  اص ضشٚستاػن٥ٙٛصا، آصاد٢ فشد ٘ٝ ثٝ ٔؼٙب٢ اخت٥بس ٔغّك ٤ب ٌؼؼت  اخلاق دس
ٚسص٢ اص سٍٞزس ػمُ اػت. اص آ٘زب وٝ  ثٝ ٔؼٙب٢ ص٤ؼتٗ ثش اػبع التضب٢ رات خ٤ٛؾ ٚ وٙؾ

ا٘ؼبٖ دس ٘ظبْ اػن٥ٙٛصا٣٤ رضئ٣ اص وُ عج٥ؼت ٚ تبثغ ػ٥ّت ضشٚس٢ آٖ اػت، ٞش ا٘ذاصٜ وٝ تحت 
٥ٌشد. دس ٔمبثُ، ٞش  ٢٣ٔ آصاد٢ فبكّٝ  تأح٥ش ػٛاعف ٔٙفؼُ ٚ ػٛأُ ث٥ش٣٘ٚ لشاس ٥ٌشد، اص ٔشتجٝ
ٞب٢ ٚرٛد٢ افضا٤ؾ ٤بثذ، تٛاٖ وٙؾ،  چٝ ؿٙبخت اٚ اص ػُّ ػٛاعف، ػبختبس عج٥ؼت ٚ ضشٚست

٢ اػن٥ٙٛصا ثب  ؿٛد. ثذ٤ٗ ػبٖ، آصاد٢ دس ا٘ذ٤ـٝ خٛدآ٣ٙ٥٤ ٚ دس ٘ت٥زٝ آصاد٢ اٚ ٥٘ض ث٥ـتش ٣ٔ
ت ثٝ پ٥ذا٤ؾ ؿبد٢ خٛسد ٚ دس ٟ٘ب٤ افضا٤ؾ لذست ٚرٛد٢ ٚ ٌزاس اص ا٘فؼبَ ثٝ فؼ٥ّت پ٥ٛ٘ذ ٣ٔ

آحبس  دس، ثش ا٤ٗ اػبع (.Spinoza, Ethics V, Props. 1–10) ؿٛد اك٥ُ ٚ ػملا٣٘ ٔٙت٣ٟ ٣ٔ
تشع ٚ ا٘فؼبَ ثٝ  اص ٌزاس تٛاٖ فشا٤ٙذ٢ اص ٞب سا ٣ٔ آصاد٢ ؿخل٥ت ،ادِٚفٛ اػشاسثٝ ٤ٚظٜ  ،سادو٥ّف

ٞب٢ ٘بلق  ثشداؿتتشع ٚ ، ا٣ّ٥ٔ تحت تأح٥ش ٥٘شٚٞب٢ ث٥ش٣٘ٚ وٙؾ آٌبٞب٘ٝ دا٘ؼت.ؿٙبخت ٚ 
ا٤ٗ ، ٔٙظش اػن٥ٙٛصا٣٤ اص .اػتملاَ ث٥ـتش٢ دػت ٣ٔ ٤بثذ ثٝأب ثب افضا٤ؾ ؿٙبخت ؛ لشاسداسد

 Spinoza, Ethics) ا٘فؼبَ ثٝ آصاد٢ تفؼ٥ش وشد تٛاٖ افضا٤ؾ لذست وٙؾ ٚ حشوت اص تحَٛ سا ٣ٔ

IV, Props. 67–73.) 

 مثابٍ افضأص لذست يجًدْ ضادْ بٍ . 3.4

لذست ٚ ؿبد٢ ثب ٞٓ پ٥ٛ٘ذ٢ ث٥ٙبد٤ٗ داس٘ذ، ص٤شا ؿبد٢ اص د٤ذ اٚ كشفبً ٤ه احؼبع سٚا٣٘ ٥٘ؼت، 
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٢ افضا٤ؾ تٛاٖ ٚرٛد٢ ا٘ؼبٖ اػت. اػن٥ٙٛصا لذست سا ثٝ ٔؼٙب٢ تٛاِٖ وٙؾ، حفظ  ثّىٝ ٘ـب٘ٝ
فٟٕذ. اص ا٤ٗ سٚ، ٞش ٌبٜ ا٘ؼبٖ اص عش٤ك فٟٓ  ٞؼت٣، ٚ تحمك ثخـ٥ذٖ ثٝ عج٥ؼت خ٤ٛؾ ٣ٔ

٤بثذ. ثٝ  ٚ سٞب٣٤ ٘ؼج٣ اص ػٛاعف ٔٙفؼُ، ثش تٛاٖ ػُٕ خٛد ث٥فضا٤ذ، ثٝ ؿبد٢ دػت ٣ٔػملا٣٘ 
لذست ٚرٛد٢ ا٘ؼبٖ  ا٢ اػت وٝ اػن٥ٙٛصا ث٥بٍ٘ش ِحظٝ فىش٢ث٥بٖ د٤ٍش، ؿبد٢ دس دػتٍبٜ 

٤بثذ. ثٙبثشا٤ٗ، ؿبد٢ ٘ٝ أش٢  ا٢ ثبلاتش اص فؼ٥ّت ٚ وٕبَ دػت ٣ٔ اٚ ثٝ ٔشتجٝ ٚ ٌشدد تم٤ٛت ٣ٔ
 ,Spinoza, Ethics III) ست، ثّىٝ كٛستِ ػبعف٣ِ افضا٤ؾ لذست دس ح٥بت ا٘ؼب٣٘ اػترذا اص لذ

Props. 6–7). تٛاٖ پ٥ٛ٘ذ ٥ٔبٖ لذست ٚ ؿبد٢ سا دس ٣ٔ ادِٚفٛ اػشاس ثٝ ٤ٚظٜ ،آحبس سادو٥ّف دس 
افضا٤ؾ ؿٙبخت ٚ ثبص٤بث٣ ، تشع ا٣ّ٥ٔ ثب غّجٝ ثشٞب٣٤ ٔب٘ٙذ ا٣ّ٥ٔ ٔـبٞذٜ وشد.  تحَٛ ؿخل٥ت

ا٤ٗ افضا٤ؾ ، ٔٙظش اػن٥ٙٛصا٣٤ اص سػذ. ٔٙذ٢ ٣ٔ اص ٚضؼ٥ت ا٘فؼبَ ثٝ وٙؾ ،٥ٌش٢ تل٥ٕٓتٛاٖ 
٥ٌش٢ آسأؾ ٚ ؿبد٢  تٛاٖ افضا٤ؾ لذست ٚرٛد٢ دا٘ؼت وٝ ثب ؿىُ تٛا٘ب٣٤ ثشا٢ ػُٕ سا ٣ٔ

 (.Spinoza, Ethics III, Props. 6–7) ٕٞشاٜ ٣ٔ ؿٛد

اسپٕىًصا: اص اوفؼال ػاطفٓ تا افضأص لذست  دس حساسات ي اخلاق ضادْا  .5

 وىص دس آثاس آن سادولٕف
دٞٙذٜ افضا٤ؾ  ؿبد٢ ٘ـبٖ ا٘ذ. لذست ػُٕ ا٘ؼبٖ تغ٥٥شات٣ دس ٔٛرت احؼبػبت ،اػن٥ٙٛصا اخلاق دس

(. Spinoza, Ethics III, Defs. of Affects 2–3) ث٥بٍ٘ش وبٞؾ آٖ اػت لذست ٚرٛد٢ ٚ ا٘ذٜٚ
أب ثب ؛ ٔٙفؼُ اػت ،تلٛسات ٘بوبف٣ ٚ ػُّ ٘بؿٙبختٝ لشاس داسد تأح٥ش ا٘ؼبٖ ٍٞٙب٣ٔ وٝ تحت

تٛا٘ذ اص ا٘فؼبَ ثٝ فؼب٥ِت ٚ اص تشع ثٝ  ٣ٔ، ٞب٢ وبف٣ ٥ٌش٢ ا٤ذٜ ؿٙبخت ػُّ ػٛاعف ٚ ؿىُ
 (. (Spinoza, Ethics III, Props. 1–3; V, Props. 2–4تٛا٘ب٣٤ ث٥ـتش ثشا٢ ػُٕ حشوت وٙذ

 ٞب اثتذا دس ؿخل٥ت لبثُ ٔـبٞذٜ اػت. ادِٚفٛ اػشاس٤ٚظٜ  ثٝ ،سادو٥ّفآحبس آٖ  ا٤ٗ اٍِٛ دس
اضغشاة  تشع ٚ فشاعج٥ؼ٣ دچبس ظبٞشأًٙبظش ٚالا ٚ حٛادث  ،ػىٛت، ٔٛارٟٝ ثب كذاٞب٢ ٔجٟٓ

 وٙذ تشع سا ثٝ فٟٓ ٚ آسأؾ تجذ٤ُ ٣ٔ ،ٞب أب وـف تذس٤ز٣ ػُّ عج٥ؼ٣ ا٤ٗ پذ٤ذٜ ؛ؿٛ٘ذ ٣ٔ
(Radcliffe, 1980: 33-34.) ٗتٛاٖ فشا٤ٙذ٢ دا٘ؼت وٝ  تزشثٝ أش ٚالا٢ كٛت٣ سا ٣ٔ، ثٙبثشا٤

خٛدتٙظ٣ٕ٥ ٚ افضا٤ؾ لذست وٙؾ  ،ؿخل٥ت سا اص ا٘فؼبَ ٚ وبٞؾ لذست ػُٕ ثٝ ػ٢ٛ ؿٙبخت

تجج٥ٗ اػت  لبثlaetitiaُ  ثtristitiaٝ  فشا٤ٙذ٢ وٝ ثب حشوت اػن٥ٙٛصا٣٤ اص ؛وٙذ ٞذا٤ت ٣ٔ
(Spinoza, Ethics III, Def. of Affects 2). 

 پًٕوذ رَه ي بذن دس فلسفٍ اسپٕىًصا ي باصتاب آن دس تجشبٍ امش يالاْ صًتٓ   .1.5

ثّىٝ دٚ ث٥بٖ اص ٤ه فشد ٚاحذ تحت ، رٛٞش ٔؼتمُ ٥٘ؼتٙذ رٞٗ ٚ ثذٖ دٚ، فّؼفٝ اػن٥ٙٛصا دس
ٚضؼ٥ت ر٣ٙٞ ٚ رؼٕب٣٘ ا٘ؼبٖ ثب ٤ىذ٤ٍش استجبع٣ ث٥ٙبد٢ ، ثٙبثشا٤ٗ؛ أتذاد٘ذ كفبت ا٘ذ٤ـٝ ٚ
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 دس ٤ٚظٜ آٖ سادو٥ّف ثٝٞب٢  ا٤ٗ د٤ذٌبٜ دس سٔبٖ  (.Spinoza, Ethics II, Props. 7, 12–13) داس٘ذ
كذاٞب٢ ٔجٟٓ ٚ ٔٙبظش ، ٞب ثٝ تشع ر٣ٙٞ ؿخل٥ت ٞب٢ رؼٕب٣٘ ٚ دس ٚاوٙؾ ادِٚفٛاػشاس 

ٞٓ اص ٘ظش ر٣ٙٞ دچبس اضغشاة ٚ ، ٝ ثب أش ٘بؿٙبختٝؿٛد. ا٣ّ٥ٔ ٍٞٙبْ ٔٛارٟ ِٞٛٙبن د٤ذٜ ٣ٔ
، ثٙبثشا٤ٗ .( (Radcliffe, 1980: 273دٞذ ٞب٢ رؼٕب٣٘ ٘ـبٖ ٣ٔ ؿٛد ٚ ٞٓ ٚاوٙؾ تشع ٣ٔ

 تأح٥شصٔبٖ تحت  تٛاٖ فشا٤ٙذ٢ دا٘ؼت وٝ دس آٖ رٞٗ ٚ ثذٖ ٞٓ تزشثٝ أش ٚالا٢ كٛت٣ سا ٣ٔ
اص ا٘فؼبَ ٚ وبٞؾ لذست ػُٕ ثٝ ػ٢ٛ ؿٙبخت ٚ  داػتبٖ ٥ٌش٘ذ ٚ ؿخل٥ت ػبعفٝ لشاس ٣ٔ

  . وٙذ افضا٤ؾ لذست وٙؾ حشوت ٣ٔ

 اثش دسماوٓ مًسٕمٓ دس اسپٕىًصا ي سادولٕف .6
ص٤شا  ،تٛاٖ ثٝ كٛست غ٥شٔؼتم٥ٓ داسا٢ ظشف٥ت دسٔب٣٘ دا٘ؼت ٔٛػ٥م٣ سا ٣ٔ ،اص ٔٙظش اػن٥ٙٛصا

تٛا٘ذ ثش رٞٗ ٥٘ض احش ٔخجت  ٣ٔ ،وٙذ ش ٚاسد ٣ٔت تش ٚ ٔتؼبدَ ٔٙبػت ثذٖ سا ثٝ حبِت چ٥ض٢ وٝ ٞش
وٙذ ٚ ٔؼتمذ اػت تغ٥٥شات ثذٖ ثب  صٔبٖ ثشلشاس ٣ٔ ا٢ ٞٓ اػن٥ٙٛصا ٥ٔبٖ رٞٗ ٚ ثذٖ ساثغٝ. ثٍزاسد

تٛا٘ذ اص  ٔٛػ٥م٣ ٣ٔ ٚ،س ا٤ٗ اص .(Spinoza, Ethics II, Props. 12–13) ظش٘ذتغ٥٥شات ر٣ٙٞ ٔتٙب
ٞب٢ ٔٙفؼُ  حبِت اص سا دٞذ ٚ اٚ لذست وٙؾ فشد سا افضا٤ؾ ٣ٔ ،ػٛاعف ثذٖ ٚ ثش تأح٥شعش٤ك 
 ,Spinoza, Ethics III) تشع ٚ ا٘ذٜٚ ثٝ ػ٢ٛ ؿبد٢ ٚ تٛا٘ب٣٤ ث٥ـتش ثشا٢ ػُٕ ٞذا٤ت وٙذ ٔب٘ٙذ

Def. of Affects 2; V, Prop. 3 .) 
ٔٛػ٥م٣ ٚ  ،كذا ٞب اص تزشثٝ ؿخل٥ت ٤ٚظٜ دس ثٝ ،تٛاٖ دس آحبس آٖ سادو٥ّف ا٤ٗ ظشف٥ت سا ٣ٔ

 فشا٤ٙذ أب دس ،وٙذ رب٣٤ وٝ تزشثٝ كٛت٣ اثتذا اضغشاة ٚ تشع ا٤زبد ٣ٔ ؛ػىٛت ٔـبٞذٜ وشد
  .(Chao, 2007: 85-102) ؿٛد ٔٙزش ػبعف٣ تٙظ٥ٓ ٚ آسأؾ ثٝ تٛا٘ذ ٣ٔ ؿٙبخت ٚ تأُٔ

ثّىٝ ثٝ  ،دسٔب٣٘ ٔٛػ٥م٣ ٘ٝ ثٝ ٔؼٙب٢ دسٔبٖ پضؿى٣ احش٣، اػن٥ٙٛصا٤ خٛا٘ؾ دس ،ثٙبثشا٤ٗ

 .تٙظ٥ٓ ػٛاعف ٚ حشوت اص ا٘فؼبَ ثٝ ػ٢ٛ فٟٓ ٚ فؼب٥ِت اػت ،افضا٤ؾ لذست وٙؾ ٔؼٙب٢

 تحلٕل اوتمادْ. 7
ٔؼ٥ش  أب اص دٚ، دا٘ٙذ دٚ ػٛاعف سا ثخـ٣ اػبػ٣ اص تزشثٝ ا٘ؼبٖ ٣ٔ سادو٥ّف ٚ اػن٥ٙٛصا ٞش

وٙذ ٚ  لذست وٙؾ تح٥ُّ ٣ٔ آٟ٘ب ثش تأح٥شاػبع  ػٛاعف سا ثش اػن٥ٙٛصا. پشداص٘ذ ٔتفبٚت ثٝ آٖ ٣ٔ
 دا٘ذ حشوت اص تشع ٚ ا٘فؼبَ ثٝ ػ٢ٛ ؿٙبخت ٚ فؼب٥ِت سا ٘ـب٘ٝ افضا٤ؾ لذست ا٘ؼبٖ ٣ٔ

(Spinoza, Ethics III, Def. of Affects 2; V, Prop. 3.) سادو٥ّف ٥٘ض ا٤ٗ تحَٛ ػبعف٣ سا دس 

؛ وـذ ٚالا ثٝ تل٤ٛش ٣ٔ أش تشع ٚ ،ػىٛت ،٤ٚظٜ اص عش٤ك كذا ثٝ ،لبِت تزشثٝ ٌٛت٥ه

أب تزشثٝ  ،ؿٛ٘ذ اضغشاة ٚ تشع ٣ٔ ب دس ٔٛارٟٝ ثب كذاٞب٢ ٘بؿٙبختٝ اثتذا دچبسٞ ؿخل٥ت
 ;Drury, 2017: 143–78) سا تغ٥٥ش دٞذ ٟبذ ٚضؼ٥ت ػبعف٣ آ٘٘تٛا آٖ ٣ٔ كٛت٣ ٚ فشا٤ٙذ تفؼ٥ش
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Chao, 2007: 85–102.) چبسچٛة فّؼف٣ ٚ سادو٥ّف كٛست سٚا٣٤ ٚ  ،ثٙبثشا٤ٗ اػن٥ٙٛصا
 وٙٙذ . ٣ٔ اسائٝؿٙبخت٣ ا٤ٗ تحَٛ ػبعف٣ سا  ص٤جب٣٤

 تحلٕل مًسٕمٓ ي تجشبٍ ػاطفٓ . 1.7

٥ٌشد تب ٤بدآٚس ٌزؿتٝ ثبؿذ ٚ ثٝ  ، سادو٥ّف اص ٔٛػ٥م٣ ثٟشٜ ٣ٔادِٚفٛاػشاس دس ػشاػش سٔبٖ 
اص د٤ٗ ٚ أش  ٣دسن لشٖ ٞزذٕٞدٞٙذٜ  ٔفب٣ٕ٥ٞ فشاتش اص عج٥ؼت اؿبسٜ وٙذ، ٚ ا٤ٗ وبس ٘ـبٖ

ٔمذع اػت. اٚ ثب استجبط دادٖ ث٥ـتش تٛك٥فبتؾ دسثبسٜ ٔٛػ٥م٣ ثٝ ٔٛضٛػبت د٤ٗ ٚ أش ٚالا، 
وٙذ. اػتفبدٜ اص ٔٛػ٥م٣  ٔشصٞب٢ ٥ٔبٖ ٌزؿتٝ ٚ حبَ ٚ ٥ٔبٖ رٟبٖ عج٥ؼ٣ ٚ فشاعج٥ؼ٣ سا ٔحٛ ٣ٔ

دٞذ تب  ٖ سا ٣ٔوٙذ ٚ ثٝ اٚ ا٤ٗ أىب ٞب ا٤زبد ٣ٔ دس ا٤ٗ ؿ٥ٜٛ، فضب٢ ٘بٔغٕئ٣ٙ ٥ٔبٖ دٌٚب٣ٍ٘
دٞٙذ وٝ چٍٛ٘ٝ  ٞب٢ ص٤ش ٘ـبٖ ٣ٔ ٚرٛد آٚسد. ٕ٘ٛ٘ٝ تشع ٚ ٚحـت سا ثٟتش دس خٛا٘ٙذٌبٖ ثٝ

ٔٛػ٥م٣ ٔزٞج٣ دس سٔبٖ سادو٥ّف ٕٞشاٜ ثب ٔٛضٛػبت٣ چٖٛ خبعشٜ، ٔشي، اثٟبْ ٚ أش ٚالا، دس 
دس  ٞب٣٤ وٝ ػٙبكش فشاعج٥ؼ٣ ض٣ٕٙ ٞؼتٙذ، حغ ٚحـت سا ػشاػش احش حضٛس داسد ٚ دس كحٙٝ

 .(Chao: Ibid) ا٥ٍ٘ضد خٛا٘ٙذٌبٖ ثش٣ٔ

ٚ خذٔتىبسؿبٖ ٔب٤ىُ دس تبس٤ى٣  اٚثِشػٙت  ،ٍٞٙب٣ٔ وٝ ا٣ّ٥ٔ ،ادِٚفٛدس ثخؾ ٘خؼت اػشاس 
ٔب٤ىُ ثشا٢ تم٤ٛت سٚح٥ٝ خٛد ٤ه ػشٚد  ،وٙذ وٙٙذ ٚ اضغشاة ثشٌشٜٚ غّجٝ ٣ٔ ػفش ٣ٔ

ثشد ٚ فضب٢  اص ٥ٔبٖ ٣ٕ٘ وبٔلاً آٚاص غ٥ٍٕٗ اٚ ا٘ذٜٚ سا ،خٛا٘ذ. ثب ا٤ٗ حبَ ؿبٍٔب٣ٞ ٔزٞج٣ ٣ٔ
( (Radcliffe, 1980: 33; Chao: Ibidدٞذ  ٔؼ٤ٛٙت ٚ أش ٚالا ػٛق ٣ٔ ،كحٙٝ سا ثٝ ػ٢ٛ خبعشٜ

اؽ اص  اؽ سا تم٤ٛت وٙذ، ٞش چٙذ ٔٛػ٥م٣ وٛؿ٥ذ ثب آٚاص خٛا٘ذٖ سٚح٥ٝ سػذ ٔب٤ىُ ٣ٔ ثٝ ٘ظش ٣ٔ
ا٥ٍ٘ضتش٤ٗ  اٚ ثب حبِت٣ ؿج٥ٝ ثٝ روش، ٤ى٣ اص غٓ آٖ ٘ٛع ٘جٛد وٝ ثتٛا٘ذ ا٘ذٚٞؾ سا اِت٥بْ ثخـذ.

ٞب سا ارشا وشد وٝ ؿٙٛ٘ذٌب٘ؾ تب ثٝ حبَ ؿ٥ٙذٜ ثٛد٘ذ، ٚ ػٙت ا٤ٚش دس ٟ٘ب٤ت تـخ٥ق داد  تشا٘ٝ
تلاؿ٣  ا٤ٗ آٚاص ،ٔٙظش اػن٥ٙٛصا اص .اؽ اػت وٝ ا٤ٗ ػشٚد ؿبٍٔب٣ٞ ثشا٢ لذ٤غ ٔٛسد ػلالٝ
ٔب٥ٞت٣  أب ٔٛػ٥م٣ خٛد ؛ذست وٙؾ اػتثشا٢ تغ٥٥ش ٤ه حبِت ػبعف٣ ٔٙفؼُ ٚ افضا٤ؾ ل

–Spinoza, Ethics III, Defs. of Affects 2) ٘ت٥زٝ آٖ ؿبد٢ وبُٔ ٥٘ؼت وٝ ،ػٌٛٛاسا٘ٝ داسد

ا٢ اص وبسوشد  ا٢ ٥ٔبٖ تشع ٚ آسأؾ ٚ ٕ٘ٛ٘ٝ ػٙٛاٖ ٚاػغٝ ا٤ٗ كحٙٝ ثٝ ٔٛػ٥م٣ دس ،ثٙبثشا٤ٗ (.3
 وٙذ .  ػبعف٣ ٚ دسٔب٣٘ كذا ػُٕ ٣ٔ

 گٕشْ تجشبٍ امش يالاْ صًتٓ بشسسٓ ومص مىبغ واضىاختٍ صذا دس ضىل . 1.1.7

  ثٝ ادِٚفٛػشاس اربٖ ٘مؾ ٣ٕٟٔ دس ٤ى٣ اص ساصٞب٢ اك٣ّ داسد وٝ دس عَٛ داػتبٖ  ٔٛػ٥م٣ ث٣
ٞب ٘ٛاختٝ  ٞب٢ لاٍ٘ذٚن دس ؿت خٛسد. كذا٢ ٔشٔٛص٢ وٝ ٕٞشاٜ ثب ٥ٌتبس دس رٍُٙ چـٓ ٣ٔ

ؿٛد. ٚلت٣ دسثبسٜ ٔٙجغ ا٤ٗ كذا  لّؼٝ ِٛ ثلا٘ه د٤ذٜ ٣ٔؿٛد، ٘ضد٤ه كٛٔؼٝ ػٙت و٥ّش ٚ  ٣ٔ
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عٛس عج٥ؼ٣ آٚاص سا ثٝ ٔٙجؼ٣ فشاعج٥ؼ٣ ٘ؼجت  ؿٛد، ػبوٙبٖ ٔح٣ّ وٝ وـبٚسص٘ذ، ثٝ پشػ٥ذٜ ٣ٔ
 ؿٛ٘ذ. م٣ ا٘ذٜٚ ثبس ٔٛارٝ ٥٣ٔثٝ صٚد٢ ثب ا٤ٗ ٔٛػ ،تزشثٝ ٔشي پذسؽ پغ اص ا٣ّ٥ٔ ٚدٞٙذ.  ٣ٔ
پٙبٜ  ٚالغ دسرٍُٙ ٞب٢ لاٍ٘ذٚن، ثٝ ٘بْ لاٚآػبٖ، فشد٢دس وّج١  ٟبآ٘ ،ا٤ٗ ثخؾ اص سٔبٖ دس

اػت، ٚ اٚ اص  اٚثشػٙت ٚ ػنغ ا٣ّ٥ٔ  ،٘خؼت٥ٗ وؼ٣ وٝ ٔتٛرٝ ا٤ٗ ٔٛػ٥م٣ ٣ٔ ؿٛد ا٘ذ. ٌشفتٝ
 :دٞذ پشػذ. لاٚآػبٖ پبػخ ٣ٔ لاٚآػبٖ دسثبسٜ ٔٙجغ آٖ ٣ٔ

ا٤ٗ حبَ ٥ٞچ  ؿٛد، ثب آٖ ٥ٌتبس اغّت دس عَٛ ؿت، صٔب٣٘ وٝ ٕٞٝ رب آساْ اػت، ٘ٛاختٝ ٣ٔ
ا٥ٍ٘ض آٖ سا ٕٞشا٣ٞ  ٘ٛاصد. ٌب٣ٞ اٚلبت، كذا٣٤ ثؼ٥بس ص٤جب ٚ غٓ دا٘ذ چٝ وؼ٣ آٖ سا ٣ٔ وغ ٣ٕ٘

ا٘ذ. ا٤ٗ كذا اغّت ٔشا ثٝ ٤بد ٕٞؼش ٔشحٛٔٓ  ٞب ٘فش٤ٗ ؿذٜ دٞذ رٍُٙ ٘ـبٖ ٣ٔ وٙذ وٝ تمش٤جبً ٣ٔ
ا٢ اص  اٚلبت ثٝ ػٙٛاٖ ٘ـب٘ٝ... ثشخ٣ ثش ا٤ٗ ثبٚس٘ذ وٝ ٌب٣ٞ  آٚسد ٞب٤ٓ سا دس٣ٔ ا٘ذاصد ٚ اؿه ٣ٔ

 (.Radcliffe, 1980: 67) آ٤ذ ٔشي ٣ٔ
وٙذ تؼبدَ سٚا٣٘ ا٣ّ٥ٔ سا حفظ وٙذ. اٚ ثٝ ا٣ّ٥ٔ ٤بدآٚس٢  ثب ػخٙبٖ خٛد ػؼ٣ ٣ٔ ػبٖآلاٚ

تٛا٘ذ حم٥مت سا اص افؼب٘ٝ  ٣ٔ« ػملا٥٘ت»تش٤ٗ چ٥ض ثبؿذ، أب  تٛا٘ذ تشػٙبن ٣ٔ« تخ٥ُ»وٙذ وٝ  ٣ٔ
اػت: اثتذا تشع « تٛض٥ح فشاعج٥ؼ٣»ٝ ولاػ٥ه سٚؽ سادو٥ّف دس رذا وٙذ. ا٤ٗ كحٙٝ، ٕ٘ٛ٘

 .ؿٛد ؿٛد، ػنغ ثب تٛض٥حبت ٔٙغم٣ )حت٣ اٌش ٘بلق ثبؿذ(، آسأؾ ثشلشاس ٣ٔ ا٤زبد ٣ٔ

 تحلٕل اوتمادْ سابطٍ رَه، بذن ي ادسان حسٓ  . 2.7

رٞٗ، أش٢ ، ادسان رٟبٖ ث٥شٖٚ ثشا٢ (17 لض٥ٝثخؾ دْٚ، ) اخلاقثش اػبع د٤ذٌبٜ اػن٥ٙٛصا دس 
ؿٛد. دس ٚالغ، ثذٖ ٔحُ تلال٣ ٔب ثب  ٔٙذ اػت وٝ تٟٙب اص عش٤ك تأحشات ثذ٣٘ حبكُ ٣ٔ ٚاػغٝ

٤بثذ. دس ا٤ٗ  ثٝ ؿٙبخت دػت ٣ٔ« تأحشات»رٟبٖ خبسد اػت ٚ رٞٗ ثب ا٤زبد تلٛس٢ اص ا٤ٗ 
ثشا٢  ٞب٢ ث٥ش٣٘ٚ تٛا٘ذ ثب ثشلشاس٢ استجبط ثب ث٥شٖٚ، تلٛس٢ اص ٔحشن ٥ٔبٖ، ػبحت سٚا٣٘ ٥٘ض ٣ٔ

ٞب٢ رؼٕب٣٘ دسثبسٜ  خٛد ثؼبصد. دس ٟ٘ب٤ت، ٍٞٙب٣ٔ وٝ رٞٗ ثب تى٥ٝ ثش آٌب٣ٞ اص ا٤ٗ ٚاوٙؾ
 .وٙذ ٞب٢ حبضش ٚ ٔٛرٛد ثبصؿٙبػ٣ ٣ٔ ػٙٛاٖ ٞؼت٣ ا٘ذ٤ـذ، آٟ٘ب سا ثٝ اؿ٥بء ٣ٔ

ث٥ٙذ، ثّىٝ اص  ٤ٌٛذ: رٞٗ ٔب رٟبٖ سا ٔؼتم٥ٕبً ٣ٕ٘ اٌش ثخٛا٥ٞٓ د٤ذٌبٜ اػن٥ٙٛصا سا وٝ ٣ٔ
س٢ٚ سٔبٖ سادو٥ّف پ٥بدٜ  ،وٙذ آٖ سا دسن ٣ٔ (Affections of the Body)« شات ثذ٣٘تأح»عش٤ك 
ؿٛد  ٞب ٔٛارٝ ٣ٔ ٚلت٣ ثب تبس٤ى٣ ؛وٙذ ٣ٔا٣ّ٥ٔ )ؿخل٥ت اك٣ّ( دل٥مبً ٥ٕٞٗ سٚ٘ذ سا ع٣  ،و٥ٙٓ

 ٌزاسد ٚ ا٤ٗ تأح٥ش ثذ٣٘ ا٥ِٚٗ ٔشحّٝ ؿٙبخت اٚػت ٔؼتم٥ٕبً س٢ٚ ػ٥ؼتٓ ػلج٣ اٚ تأح٥ش ٣ٔ
(Spinoza, Ethics II, Prop. 12 .) 

ػٛا٣ّٔ وٝ تٛا٘ب٣٤ ثذٖ سا ثشا٢ پبػخ٣٤ٍٛ ثٝ تأح٥شات ث٥ش٣٘ٚ ثٝ عشق  اص ٘ظش اػن٥ٙٛصا
دٞٙذ، ػٛدٔٙذ ٞؼتٙذ. ٍٞٙب٣ٔ وٝ ؿخل٥ت ٤ه فشد تحت تأح٥ش چ٥ٙٗ  ٔختّف افضا٤ؾ ٣ٔ

جلاً روش وٝ ل عٛس وٙذ. ثب ا٤ٗ حبَ، ٕٞبٖ ٥ٌشد، اغّت ؿبد٢ سا تزشثٝ ٣ٔ ػٛأُ ث٥ش٣٘ٚ لشاس ٣ٔ
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بَ ثبؿٙذ. تفبٚت ث٥ٗ ػُٕ ٚ ػذْ ػُٕ دس ا٤ٗ اػت وٝ آ٤ب ؿذ، ِضٚٔبً تٕبْ ػٛاعف ٘جب٤ذ فؼّ
وٙذ ٤ب  تزشثٝ ٣ٔ سا تٛا٘ذ ػّت اك٣ّ احؼبػبت٣ ثبؿذ وٝ تأح٥شات ث٥ش٣٘ٚ ؿخل٥ت ٤ه فشد ٣ٔ

خ٥ش. اٌش ؿخل٥ت ٤ه فشد ثتٛا٘ذ ػّت اك٣ّ ا٤ٗ احؼبػبت ثبؿذ، آٍ٘بٜ ٔب ٤ه ػبعفٝ سا ثٝ 
 .كٛست، ٤ه حبِت ٔٙفؼُ اػت و٥ٙٓ. دس غ٥ش ا٤ٗ بَ تؼش٤ف ٣ٔٛاٖ ٤ه پبػخ فؼّػٙ

لبث٥ّت پ٥ٛ٘ذ ثب ا٤ٗ سٔبٖ سا  ثٝ ٘ظش ٔب، ،ٞب٢ ٔتؼذد٢ وٝ ٔٙذ، ٔؤِفٝ اػن٥ٙٛصا ثب س٤ٚىشد٢ ٘ظبْ
اؿ٥بء « ػ٥ّت»ا٢ ٥ٔبٖ ٤ه احؼبع ث٥ٙبد٤ٗ ٚ ٔفْٟٛ  دٞذ. ٢ٚ ساثغٝ داس٘ذ، ٔٛسد ٚاوب٢ٚ لشاس ٣ٔ

ػبصد. ٔفب٣ٕ٥ٞ چٖٛ آٌب٣ٞ اص صٔبٖ، استجبط اؿ٥بء ٔجت٣ٙ ثش ؿجبٞت، پ٥ٛػت٣ٍ آٟ٘ب دس  ثشلشاس ٣ٔ
ثؼتش صٔبٖ ٚ ٔىبٖ، ٚ ٕٞچ٥ٙٗ ٘ٛػب٘بت ر٣ٙٞ )تزشثٝ احؼبػبت ٔتضبد ٘ؼجت ثٝ ٤ه ٔٛضٛع( اص 

ثب  ٚ ٥٘ض( Spinoza, Ethics III, Props. 14–17)اػن٥ٙٛصا  ثب ٘ظش ثِٝزا  ٞب ٞؼتٙذ. رّٕٝ ا٤ٗ ٔؤِفٝ
ٔب٥ٞت تٛاٖ  ٣ٔ، ٢ سٔبٖ سادو٥ّفٞب ؿخل٥تؿٙبخت٣  ػ٣ ٚضؼ٥ت ػبعف٣ ٚ پشٚفب٤ُ سٚاٖثشس

 ثشا٢  ٞب، تأو٥ذ ٤ٚظٜ ٞب٢ دس٣٘ٚ تزشث٥بت ػبعف٣ ؿخل٥ت دس لا٤ٝ ؛ٕ٘ٛدوبٚؿٍشا٘ٝ سٔبٖ سا تج٥٥ٗ 
ٞب٢ دل٥ك )٤ب ت٣ٕٞٛ(  ا٘ذ، ٤ب آٟ٘ب٣٤ وٝ ؿجبٞت اؿ٥ب٣٤ ٚرٛد داسد وٝ ٣٤ٌٛ داسا٢ ؿؼٛس ٚ احؼبع

 .ٞب داس٘ذ ؿخل٥تثٝ 

 َاْ سادولٕف تبٕٕه متافٕضٔىٓ ادسان ي يالؼٕت دس فلسفٍ اسپٕىًصا ي سمان .3.7

ٔؼتمذ اػت وٝ  ا٤ٗ پظٚٞؾؿٙبخت٣ ٔٛسد ثحج،  ٞب٢ ٔتبف٥ض٤ى٣ ٚ ٔؼشفت ثب دس ٘ظش ٌشفتٗ رٙجٝ
ؿشح دادٜ ؿذٜ، ٔٙجغ اك٣ّ خٛدؿٙبػ٣  اخلاقعٛسوٝ دس وتبة  دسن ػ٥ٕك احؼبػبت، ٕٞبٖ

ثٝ دٚ  سا ٞب٢ ٔتبف٥ض٤ى٣ دس ٔٛسد ٔب٥ٞت خٛد عٛس ٔـخق، ا٤ٗ دسن، ث٥ٙؾ فشد٢ اػت. ثٝ
ا٢ لذست ثٝ ٔب  ساثغٝ ٢ اسٜضٌدٞذ. اَٚ ا٤ٙىٝ، تـخ٥ق احؼبػبت ثٝ ػٙٛاٖ  عش٤ك ٘ـبٖ ٣ٔ

اتحبد٢ اص رٞٗ ٚ ثذٖ  ا٢ دسن و٥ٙٓ وٝ اػبػبً ػٙٛاٖ ٔٛرٛد٢ ساثغٝ تب خٛد سا ثٝوٙذ  وٕه ٣ٔ
دس ا٤ٗ ص٥ٔٙٝ، ؿٙبخت احؼبػبت ٕٞچ٥ٙٗ  .٥ٌشد اػت ٚ دس تؼبُٔ ثب تأح٥شات ٔختّف ؿىُ ٣ٔ

ٔتٗ ثبلا، خٛدآٌب٣ٞ ثشا٢  عجكؿبُٔ آٌب٣ٞ اص ػ٥ّت ثش اػبع ٚاثؼت٣ٍ ٔف٣ٟٔٛ اػت. 
آٟ٘بػت.  "وٛ٘بتٛع"ػلاٜٚ، دسن احؼبػبتـبٖ و٥ّذ فٟٓ رٛٞشٜ ٤ب ٞب ح٥بت٣ اػت. ثٝ ؿخل٥ت
تٛا٘ٙذ ثش لذست آٟ٘ب ثشا٢ ٚرٛد  دٞٙذٜ تأ٥٤ذ ٤ب ٘ف٣ خٛد ٞؼتٙذ وٝ ٣ٔ ٘ـبٖ ؿخق احؼبػبت

ٞب ػُٕ  ثٝ ػٙٛاٖ سإٞٙب٣٤ ثشا٢ رٛٞشٜ ؿخل٥ت"ػٛاعف "داؿتٗ تأح٥ش ثٍزاس٘ذ. دسن ػ٥ٕك 
٥ٌشد. خلاكٝ ا٤ٙىٝ، دسن  ؿىُ ٣ٔ)ػٛاعف( وٙذ، وٝ ا٤ٗ رٛٞشٜ تٛػظ ٘حٜٛ دسن آٟ٘ب اص  ٣ٔ

 .وٙذ تش٢ سا تم٤ٛت ٣ٔ ٣ ٔتبف٥ض٤ى٣ ػ٥ٕكاحؼبػبت، آٌبٞ

ؿٙبخت٣، ثٝ اثضاس٢  ٞب٢ ػبدٜ سٚاٖ ٞب٢ سادو٥ّف، دسن احؼبػبت فشاتش اص ٚاوٙؾ دس سٔبٖ
ؿٛد، رب٣٤ وٝ تشع، ؿٍفت٣ ٚ  ٔتبف٥ض٤ى٣ ثشا٢ وبٚؽ دس ٔشصٞب٢ آٌب٣ٞ ٚ ٚالؼ٥ت تجذ٤ُ ٣ٔ

ا٢ ثشا٢  ثٝ ػٙٛاٖ دس٤چٝ دٞٙذ، ثّىٝ ٞب سا ؿىُ ٣ٔ ٞب٢ دس٣٘ٚ ؿخل٥ت ٕٞذ٣ِ ٘ٝ تٟٙب حبِت



 67 ...مىتخبٓ اص ْ مًسدْ بش سيْ دسماوٓ سَاساصْ خًٔص دس صذاَاْ يالا مطالؼٍ ثٕشأت

وٙٙذ. سادو٥ّف ثب تّف٥ك ػٙبكش ٌٛت٥ه ٚ  فٟٓ ساثغٝ پ٥چ٥ذٜ رٞٗ ا٘ؼبٖ ثب رٟبٖ ٞؼت٣ ػُٕ ٣ٔ
دٞذ وٝ چٍٛ٘ٝ احؼبػبت ؿذ٤ذ، آٌب٣ٞ سا اص حبِت ػبد٢ خبسد وشدٜ ٚ فشد سا  فّؼف٣، ٘ـبٖ ٣ٔ
  .Howard: Ibid)) دٞٙذ ٞب ػٛق ٣ٔ ٞب٢ ػ٥ٕك دسثبسٜ ٚرٛد، ٔشي ٚ ٘بؿٙبختٝ ثٝ ػٕت پشػؾ

ا٢ ثشا٢ ٚاوب٢ٚ  ثذ٤ٗ تشت٥ت احؼبػبت دس آحبس اٚ ٞٓ ٔٛتٛس ٔحشن داػتبٖ ٞؼتٙذ ٚ ٞٓ ٚػ٥ّٝ
 .ٔب٥ٞت آٌب٣ٞ دس ٔٛارٟٝ ثب ساصٞب٢ ٞؼت٣

 ضىاختٓ ادسان ي ػًاطف  ياوايْ سيان . 1.3.7

ث٥شٚ٘ا٣  ٞب٢  ٔحشنتأح٥شٔٛػ٥م٣ ثشا٢ ٕ٘ب٤ؾ  ػىٛت ٚ ،سادو٥ّف اص كذا ،اص ٔٙظش سٚاٖ ؿٙبخت٣
ٓ  وٙذ. ٞب اػتفبدٜ ٣ٔ رٞٗ ٚ ػٛاعف ؿخل٥ت ثش آ٘ىاٝ ػّات    پا٥ؾ اص  ،كذاٞب٢ ٘بؿٙبختٝ ٚ ٔاجٟ

 ا٤اٗ فشا٤ٙاذ دس   ا٣ٙٔ ا٤زبد وٙٙاذ.  حؼبع ٘بااضغشاة ٚ  ،تٛا٘ٙذ تشع ٣ٔ ،ٚالؼ٣ آٟ٘ب ؿٙبختٝ ؿٛد
سا  تخ٥ُ اٚ ،ٔح٥ظ ٚ رب٣٤ وٝ ادسان ٔجٟٓ كذا ؛ؿٛد د٤ذٜ ٣ٔ ٤ٚظٜ دستزشثٝ ا٣ّ٥ٔ ثٝ ،ادِٚفٛ اػشاس
د٤ذٌبٜ اػن٥ٙٛصا ٥٘ض ػبعفاٝ   اص (.Drury: Ibid) وٙذ ٚاوٙؾ ػبعف٣ ؿذ٤ذ٢ ا٤زبد ٣ٔ ٚ بَ وشدٜفؼّ

 دس ؛دٞذوٝ ػّت آٖ ثاٝ كاٛست ٘بوابف٣ دسن ؿاٛد     ٚضؼ٥ت ا٘فؼبَ لشاس ٣ٔ دس ٍٞٙب٣ٔ ا٘ؼبٖ سا
 ,Spinoza, Ethics III) تٛا٘ذ ثٝ افضا٤ؾ لذست ػٕاُ ٔٙزشؿاٛد   ؿٙبخت ػُّ ػٛاعف ٣ٔ ،ٔمبثُ

Props. 1–3; V, Prop. 3 .)ٗٛاٖ فشا٤ٙذ٢ دا٘ؼت وٝ اصت تزشثٝ كٛت٣ دس سادو٥ّف سا ٣ٔ  ،ثٙبثشا٤ 
 وٙذ. ؿٙبخت ٚ افضا٤ؾ لذست وٙؾ حشوت ٣ٔ تأُٔ،تشع ثٝ ػ٢ٛ  ادسان ٔجٟٓ ٚ

تشع ٚ اضغشاة ؿشٚع ثٝ  ٔب٤ىُ ٍٞٙبْ تبس٤ه ؿذٖ ٞٛا ثشا٢ غّجٝ ثش ،ادِٚفٛ اػشاس دس
فضب٢  ،ا٥ٍ٘ض اٚ ثٝ رب٢ سفغ وبُٔ ا٘ذٜٚ أب ٔٛػ٥م٣ غٓ ؛وٙذ ؿبٍٔب٣ٞ ٣ٔخٛا٘ذٖ ٤ه ػشٚد 

ا٤ٗ  ،ٔٙظش اػن٥ٙٛصا اص .(Radcliffe, 1980: 33; Chao: Ibid) وٙذ ٔب٥ِخ٥ِٛب٣٤ ٚ ٔؼ٢ٛٙ ا٤زبد ٣ٔ
؛ ثٍزاسد ٚضؼ٥ت ػبعف٣ ٚ لذست وٙؾ فشد احش تٛا٘ذ ثش دٞذ وٝ ٔٛػ٥م٣ ٣ٔ كحٙٝ ٘ـبٖ ٣ٔ

 .ػبعفٝ ٚ تحَٛ سٚا٣٘ اػت ،ا٢ ٥ٔبٖ ادسان سادو٥ّف ٚاػغٝكذا دس  ،ثٙبثشا٤ٗ
ؿٙبخت٣ ػبدٜ، ثٝ ٤ه  ، دسن رٞٗ فشاتش اص ٤ه ٚضؼ٥ت سٚاٖٞب٢ سادو٥ّف دس سٔبٖ ٕٞچ٥ٙٗ

ٞب٢  ٞب اغّت ثب تشع رب٣٤ وٝ ؿخل٥ت ؛ؿٛد تجذ٤ُ ٣ٔ« تخ٥ُ»ٚ « ػمُ»٥ٔذاٖ ٘جشد ث٥ٗ 

دػت ٚ پٙزٝ ٘شْ ٘بٔذ(  ٣ٔ« ٞب٢ تخ٣ّ٥ ـتٚح»)وٝ سادو٥ّف آٟ٘ب سا ٚالؼ٣  ٘بؿ٣ اص تلٛسات غ٥ش
سػٙذ. سادو٥ّف ٘ـبٖ  وٙٙذ ٚ دس ٟ٘ب٤ت ثب ثبصٌـت ثٝ ٔٙغك ٚ ٚالؼ٥ت، ثٝ آسأؾ ر٣ٙٞ ٣ٔ ٣ٔ
)ٔخُ تٛا٘ذ ثب تفؼ٥ش ٘بدسػت اص ٔح٥ظ  پز٤ش اػت ٚ چٍٛ٘ٝ ٣ٔ دٞذ وٝ رٞٗ ا٘ؼبٖ چمذس آػ٥ت ٣ٔ

دچبس تٛٞٓ ؿٛد، أب دس ػ٥ٗ حبَ، لذست ثبصٌـت ثٝ خشد ٚ تفىش ٔٙغم٣ سا  ٞب ثب كذاٞب٢ ٔشٔٛص( ػب٤ٝ
ؿٛد.  وٝ ٔٙزش ثٝ ثّٛؽ اخلال٣ ٚ دس٣٘ٚ ؿخل٥ت ٣ٔ (Radcliffe; Castle 120–39 ) ٥٘ض داسد

ٞب٢ خٛدػبختٝ اػت ٚ ٞٓ لٟشٔب٣٘ وٝ ثب سٚؿٙفىش٢  ثٙبثشا٤ٗ، دس آحبس اٚ، رٞٗ ٞٓ لشثب٣٘ تشع
 .وٙذ ثش اثٟبٔبت غّجٝ ٣ٔ
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 تؼالٓ سيح اص طشٔك صذا، مًسٕمٓ ي امش يالا  باصومأٓ .8
تٛاٖ ثٝ ٔخبثٝ فشآ٤ٙذ٢ ص٤جبؿٙبخت٣ ٚ ٔؼ٢ٛٙ  سا ٣ٔ« تؼب٣ِ سٚح»، ادِٚفٛدس خٛا٘ؾ پظٚٞـ٣ 

سٚد ٚ ثٝ ػبحت٣ اص ؿىٜٛ، تأُٔ، ٚ آٌب٣ٞ  ف٥ٕٟذ وٝ دس آٖ ػٛطٜ اص ػغح تزشثٝ سٚصٔشٜ فشاتش ٣ٔ
سٔبٖ، ا٤ٗ تؼب٣ِ ٔؼٕٛلاً ٘ٝ اص عش٤ك اػتذلاَ ػملا٣٘، ثّىٝ اص  ؿٛد. دس ا٤ٗ ػبعف٣ ؿذ٤ذ ٚاسد ٣ٔ

 دس٥ٌشد.  ساٜ ٔٛارٟٝ ثب عج٥ؼت، ٔٛػ٥م٣ ٔزٞج٣، ػىٛت، ٚ فضبٞب٢ ساصآِٛد ؿىُ ٣ٔ
 وٙٙذ وٝ اص وٙتشَ ٚ ٞب ػٛطٜ سا ثب أٛس٢ ٔٛارٝ ٣ٔ ا٤ٗ تزشثٝ ،ؿٙبػ٣ ٌٛت٥ه سادو٥ّف ص٤جب٣٤

 ٌؼتشؽ رٞٗ ٚ،ُٔأا٢ ثشا٢ ت ا٤زبد تشع ٚ اثٟبْ ص٥ٔٙٝدسػ٥ٗ  ٚ ن ػبد٢ اٚ فشاتش ٣ٔ سٚ٘ذسااد
تٛا٘ذ اِٟبْ ثخؾ ثبؿذ ٚ ٞٓ  ؛ أش٢ وٝ ٞٓ ٣ٔ (Howard: Ibid) تحَٛ ػبعف٣ فشاٞٓ ٣ٔ ػبص٘ذ

ٞب٢ ؿجب٘ٝ ٔٛرت  ، كذا٢ دػبٞب٢ ساٞجبٖ، فضب٢ كٛٔؼٝ، ٚ كحٙٝادِٚفٛاضغشاة آٚس. دس 
ب٢ حغ دس٣٘ٚ سا تزشثٝ وٙٙذ. ثٝ ا٤ٗ ٞب حبِت٣ اص سٞب٣٤ اص ٔبد٤ت ٚ استم ؿٛ٘ذ ؿخل٥ت ٣ٔ

 .تشت٥ت، تؼب٣ِ سٚح دس ٔتٗ، ٞٓ ثٝ ٔؼ٤ٛٙت ٘ضد٤ه اػت ٚ ٞٓ ثٝ تزشثٝ أش ٚالا ٚ ٔشٔٛص

ٞب٢ سادو٥ّف، تؼب٣ِ سٚح ٘ٝ اص عش٤ك سٞب٣٤ ف٥ض٤ى٣، ثّىٝ اص عش٤ك غّجٝ ػمُ ٚ  دس سٔبٖ

ثب ٔٛارٟٝ ثب ٞب٢ اك٣ّ  رب٣٤ وٝ ؿخل٥ت ؛ؿٛد اخلاق ثش ٥ٞزب٘بت ٤ٚشاٍ٘ش تشػ٥ٓ ٣ٔ

٤بثٙذ ٚ ثب حفظ  ٞب٢ ٌٛت٥ه ٚ اػشاس تبس٤ه، ثٝ رب٢ فشٚپبؿ٣، ثٝ ثّٛؽ دس٣٘ٚ دػت ٣ٔ ٚحـت
ؿٛ٘ذ تب ثٝ آسأـ٣ پب٤ذاس ٚ  ٞب٢ ٔح٥ظ ٚ دسٖٚ خٛد پ٥شٚص ٣ٔ پبوذا٣ٙٔ ٚ خشدٚسص٢، ثش تبس٤ى٣

 (.Ibid) ٔؼ٢ٛٙ ثشػٙذ

 بذن، ادسان ي ضىاخت فٕضًٔلًطٔه   .9
 د٤ذٌبٜ اػن٥ٙٛصا عجك ا ؿٛد وٝ ، ا٤ٗ ا٤ذٜ ثٝ ص٤جب٣٤ ٘ـبٖ دادٜ ٣ٔسادو٥ّف ٞب٢ دس سٔبٖ ػشا٘زبْ

(Spinoza, Ethics II, Prop. 13 )ؿٙبخت ٔب اص ثذٖ، تٟٙب ٤ه تل٤ٛش ر٣ٙٞ ػبدٜ ٥٘ؼت، ثّىٝ  ا
تش٢ اص ػ٥ؼتٓ ثذٖ  س٤ـٝ دس دسن ػ٥ٕك اص وبسوشدٞب٢ ف٥ض٤ِٛٛط٤ه داسد، ٤ؼ٣ٙ ٞشچٝ دسن دل٥ك

و٥ٙٓ، چشا وٝ ثذٖ  تش٢ اص ٚضؼ٥ت رؼٕب٥ٕ٘بٖ دس٤بفت ٣ٔ اعلاػبت ؿفبتخٛد داؿتٝ ثبؿ٥ٓ، 
ٞب٢ د٤ٍش حؼبع اػت  عٛس رات٣ ثٝ ثذٖ تش٤ٗ ٔٙجغ ؿٙبخت ٔبػت. اص آ٘زب وٝ ٔغض ا٘ؼبٖ ثٝ ٟٔٓ

تٛا٘ذ ٔؼتم٥ٕبً ثش  ٞب٢ ث٥ش٣٘ٚ ٣ٔ وٙذ، ثبصٕ٘ب٣٤ ؿٙبخت٣ ٔب اص ثذٖ ٚ ػبختبس آٟ٘ب سا پشداصؽ ٣ٔ
چٖٛ ٞٓ  ،ذٙوٙ ٣ٔٞب٢ لضبٚت٣ ٘مؾ و٥ّذ٢ ا٤فب  ح٥ش ثٍزاسد. ٟٔبستأت اٍِٛٞب٢ فؼب٥ِت ٔغض٢

وٝ ٔغض چٍٛ٘ٝ اص عش٤ك ثبصٕ٘ب٣٤  ذٙدٞ ٣ٔٚ ٞٓ ٘ـبٖ  ذ٘ػبص ٣ٔٔب٥ٞت ٚالؼ٣ ثذٖ سا آؿىبس 
 ذ.دٞ ٞب٢ د٤ٍش ٚاوٙؾ ٘ـبٖ ٣ٔ ؿٙبخت٣، ثٝ حضٛس ثذٖ

رٟبٖ  ادسان ا٘ؼبٖ اصتزشثٝ ٚ  ثذٖ ٘مغٝ آغبصا، د٤ذٌبٜ اػن٥ٙٛص اص ا٤ٗ ثذاٖ د٥ُِ اػت وٝ
رٞٗ ٥٘ض ثٝ كٛست  دس ،دٞذ ثذٖ س٢ٚ ٣ٔ تغ٥٥ش٢ وٝ دس ا٤ذٜ ثذٖ اػت ٚ ٞش ،رٞٗ ص٤شا ؛اػت

 ؿٙبخت ا٘ؼبٖ اص ،ثٙبثشا٤ٗ .(Spinoza, Ethics II, Props. 12–13) ٤بثذ ادسان ٤ب ػبعفٝ ثبصتبة ٣ٔ
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ٚضؼ٥ت ر٣ٙٞ ٚ  ثش تأحشات٥ٌشد ٚ و٥ف٥ت ا٤ٗ  ثذٖ ؿىُ ٣ٔ تأحشات عش٤ك رٟبٖ ث٥ش٣٘ٚ اص
ٞب ثب  ٤ٚظٜ دس ٔٛارٟٝ ؿخل٥ت ثٝ ،ٞب٢ آٖ سادو٥ّف ا٤ٗ د٤ذٌبٜ دس سٔبٖ ٌزاسد. ٣ٔ تأح٥ش ػبعف٣ اٚ

 ،ادِٚفٛاػشاس ثشا٢ ٔخبَ دس  تبس٤ى٣ ٚ ٔٙبظش ِٞٛٙبن لبثُ ٔـبٞذٜ اػت. ،ػىٛت ،ٔٛػ٥م٣ ،كذا
ضؼف  اضغشاة ٚ ،ٔب٘ٙذ ِشصؽ ٞب٢ رؼٕب٣٘ ٞب٢ ٌٛت٥ه اثتذا ٚاوٙؾ ٘بؿٙبختٝ ٚ ٔح٥ظكذاٞب٢ 
ذ ٌزاس٘ ٞب احش ٣ٔ ادسان ٚ تخ٥ُ ؿخل٥ت ثشدس ادأٝ ٞب  وٙٙذ ٚ ػنغ ا٤ٗ ٚاوٙؾ ا٤زبد ٣ٔ

(Drury: Ibid .)تٛاٖ ثب ٘ظش٤ٝ اػن٥ٙٛصا  ٞب٢ سادو٥ّف سا ٣ٔ تزشثٝ رؼٕب٣٘ ؿخل٥ت ،ٔٙظش ا٤ٗ اص
ٙب وٝ تحَٛ دس ثٝ ا٤ٗ ٔؼ؛ تح٥ُّ وشد( Spinoza, Ethics II, Prop.13)دسثبسٜ پ٥ٛ٘ذ رٞٗ ٚ ثذٖ 
 آحبس تزشثٝ كٛت٣ دس ،٘ت٥زٝ دس .تزشثٝ ر٣ٙٞ ٚ ػبعف٣ ٕٞشاٜ اػت ٚضؼ٥ت ثذٖ ثب تحَٛ دس

 ،صٔبٖ ٚضؼ٥ت رؼٕب٣٘ تٛا٘ذ ثٝ تغ٥٥ش ٞٓ ثّىٝ ٣ٔ، ٤ه ٔحشن حؼ٣ ٥٘ؼت كشفبًسادو٥ّف 
      ػبعف٣ ؿخل٥ت ٔٙزش ؿٛد. ادساو٣ ٚ

 گٕشْ وتٕجٍ . 14
تاٛاٖ   دٞذوٝ تزشثٝ ٌٛت٥ه سا ٣ٔ ٞب٢ آٖ سادو٥ّف ٘ـبٖ ٣ٔ خٛا٘ؾ اػن٥ٙٛصا٣٤ سٔبٖ ،ٔزٕٛع دس
رٞاٗ   ،ٔتبف٥ض٤ه اػن٥ٙٛصا دس ٚ اخلاق فٟٓ وشد. ،ػبعفٝ ،ثذٖ رٞٗ ٚ ،پ٥ٛ٘ذ٢ ٥ٔبٖ ٔتبف٥ض٤ه دس

ٚ  سا ٚاحذ فشد ثّىٝ ٤ه ،ٔؼتمُ ٥٘ؼتٙذ ٔٛرٛد ٚ ثذٖ دٚ ٚ   تحات د ث٥ابٖ   أتاذاد  كافت ا٘ذ٤ـاٝ 
٤ه ٚالؼ٥ات   اص ث٥بٖ ٔتٙبظش ثب٤ذ ثٝ كٛست دٚ ر٣ٙٞ سا حبلات ٚضؼ٥ت ثذٖ ٚ ،ا٤ٗ سٚ اص ؛وٙٙذ ٣ٔ
عش٤ك تأحشات ثذٖ ثب رٟبٖ استجابط   رٞٗ ٥٘ض اص (.(Spinoza, Ethics II, Props. 7 دسن وشد ٚاحذ

 (. II, Props. 16) تٛا٘ٙذ لذست ػُٕ سا افضا٤ؾ ٤ب وبٞؾ دٞٙاذ  حشات ٣ٔأوٙذ ٚ ٥ٕٞٗ ت ثشلشاس ٣ٔ
ٝ    ؿٍفت٣ ٚ تزشثاٝ ٚالا سا دس  ،اضغشاة ،تشع ،ٞب٢ سادو٥ّف سٔبٖ دس ػٙاٛاٖ   ٕٞا٥ٗ چابسچٛة ثا

أاب   ،دٞٙذ ٚضؼ٥ت ا٘فؼبَ لشاس ٣ٔ ٞب سا دس فٟٓ وشد وٝ اثتذا ؿخل٥تتٛاٖ  ٣ٔٞب٣٤ ػبعف٣  تزشثٝ
تٛا٘ٙذ ثٝ افضا٤ؾ لذست ػٕاُ ٚ حجابت رٞٙا٣     تـخ٥ق ػُّ تزشثٝ ٣ٔ ؿٙبخت ٚ ،اص عش٤ك تأُٔ
ٗ ُ، ثاش ػما   سادو٥ّاف  و٥اذ أت ثب ٤ٗ أشا ٔٙت٣ٟ ؿٛ٘ذ. ٛ  اػاشاس داس٢ ٚ اػاتمبٔت دس   خ٤ٛـات  ادِٚفا
  (.(Howard: 1994: 106ت ٕٞخٛاٖ اػ

ا٤ٗ پظٚٞؾ ثٝ ٔؼٙب٢ دسٔبٖ پضؿى٣ ٤ب حزت ػٛاعف  دس «تشاپ٣» ٔفْٟٛ ،ا٤ٗ ٔٙظش اص
ٞب٢  ؿٙبخت٣ اؿبسٜ داسد وٝ ع٣ آٖ فشد اص ػٛاعف ٔٙفؼُ ٚ ا٤ذٜ-ثّىٝ ثٝ فشا٤ٙذ٢ اخلال٣ ،٥٘ؼت

اػن٥ٙٛصا ٥ٔبٖ  .وٙذ ػ٢ٛ فٟٓ ػُّ ػٛاعف ٚ افضا٤ؾ تٛا٘ب٣٤ ثشا٢ ػُٕ حشوت ٣ٔ ٘بوبف٣ ثٝ
ٞذت اخلال٣  ،ثٙبثشا٤ٗ(. Ethics III, Props. 1–3) ٌزاسد تٕب٤ض ٣ٔٞب٢ ٘بوبف٣  ا٘فؼبَ ٘بؿ٣ اص ا٤ذٜ

تش اص  بَا٢ فؼّ ثّىٝ تجذ٤ُ ساثغٝ ٔٙفؼلا٘ٝ فشد ثب ػٛاعف ثٝ ساثغٝ ،ػشوٛة تشع ٤ب ا٘ذٜٚ ٥٘ؼت
 پ٥شٚص٢ ثش كشفبً٘ٝ  تٛاٖ ٞب٢ سادو٥ّف سا ٣ٔ تحَٛ ؿخل٥ت، دس ٥ٕٞٗ ٔؼٙب ك ؿٙبخت اػت.عش٤
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افضا٤ؾ لذست ػُٕ ٚ دػت٥بث٣ تذس٤ز٣ ثٝ آصاد٢ اخلال٣  ،فشآ٤ٙذ خٛدؿٙبػ٣٘ٛػ٣ ثّىٝ  ،تشع
 دا٘ؼت.

ؿٛد وٝ أش  ا٤ٗ ادػب خلاكٝ ٣ٔ ا٤ٗ پظٚٞؾ دس پ٥ٛ٘ذ اػن٥ٙٛصا ٚ سادو٥ّف دس ،دس٘ت٥زٝ
تٛا٘ذ آٖ سا ثٝ  تٛا٘ذ ٘مغٝ آغبص ٤ه تحَٛ ػبعف٣ ثبؿذ ٚ فٟٓ ػملا٣٘ ا٤ٗ تزشثٝ ٣ٔ ٌٛت٥ه ٣ٔ

 ؿٙبخت٣ ص٤جب٣٤احؼبع ٚ تزشثٝ  ،سا دسػغح سٚا٤ت تحَٛ اخلال٣ تجذ٤ُ وٙذ. سادو٥ّف ا٤ٗ فشا٤ٙذ
ؿٙبخت٣ آٖ سا اص عش٤ك ساثغٝ  ٔتبف٥ض٤ى٣ ٚ سٚاٖ ػبصٚوبس وٝ اػن٥ٙٛصا دسحب٣ِ ،ٌزاسد ثٝ ٕ٘ب٤ؾ ٣ٔ

 «تشاپ٣»، ا٤ٗ سٚ اص دٞذ. ػٛاعف ٚ لذست ػُٕ تٛض٥ح ٣ٔ ،ٞب٢ وبف٣ ٚ ٘بوبف٣ ا٤ذٜ ،ثذٖ ٚرٞٗ 
چٝ فشد تٛا٘ب٣٤  ٞش :ػبعفٝ ٚ اخلاق اػت ،٘ت٥زٝ عج٥ؼ٣ پ٥ٛ٘ذ ٥ٔبٖ ؿٙبخت ،ا٤ٗ خٛا٘ؾ دس

اص ا٘فؼبَ فبكّٝ ٌشفتٝ ٚ ثٝ  ،ث٥ـتش٢ ثشا٢ فٟٓ ػُّ ػٛاعف ٚ افضا٤ؾ لذست ػُٕ خٛد پ٥ذا وٙذ
ا٤ٗ  . (.Spinoza, Ethics IV, Props. 18–28)  وٙذ آصاد٢ ٚ آسأؾ حشوت ٣ٔ ،٥تػ٢ٛ ػملا٘

چبسچٛة ٕٞچ٥ٙٗ ثب تأو٥ذ اػن٥ٙٛصا ثش افضا٤ؾ ظشف٥ت ثذٖ ثشا٢ تأحش ٚ ػُٕ ػبصٌبس اػت، ص٤شا 
 (.IV, Prop. 38 ذ )دٞ افضا٤ؾ تٛاٖ ثذٖ، ظشف٥ت ادسان رٞٗ سا ٥٘ض افضا٤ؾ ٣ٔ
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1. Introduction 

A thought experiment technique that Daniel Dennett calls the intuition pump is a set of hypotheses, 

examples, and puzzles that are used as a tool to achieve a better understanding and explanation of any 

complex philosophical problems. Dennett first coined the term in his Consciousness Explained to 

criticize John Searle's „Chinese Room‟ thought experiment. In the thought experiments, the audience 

is asked to assume or imagine a situation and then, without regard to whether this imaginary construct 

has been realized or is in principle realizable, the audience is invited to consider various outcomes in 

this fantasy. The reason why Dennett calls thought experiments „intuition pumps‟ is that they move 

our thoughts and intuitions in the same way that a pump moves water or air through a canal, and if 

such experiments are successful, they have such a profound influence on thinking that they cause us to 

arrive at a new intellectual framework and perspective. In this essay, we will limit our discussion to 

three thought experiments or intuition pumps regarding qualia or phenomenal experiences. Through 

the interpretation he gives of these thought experiments, Dennett wants to show that there is no such 

thing as quale as something intrinsic, private, ineffable, and directly apprehensible. 

2. The Intuition Pump as a Philosophical Method 

In Dennett's view, intuition pumps are not strictly speaking proofs but they are art and technique rather 

than science as such. If they help us imagine new possibilities that can be confirmed or denied in more 

systematic ways, that is a great achievement. But even good tools can be misused, and we, like any 

worker, can do better if we know how our tool works. Of course, Dennett emphasizes that all intuition 

pumps are not useful and constructive; some are excellent, some are dubious, and many are downright 

deceptive. 

3. Criteria for Evaluation of Intuition Pumps 

While Dennett regarded intuition pumps as tools that could be useful and instructive, he always 

emphasized the importance of distinguishing well-designed and misleading intuition pumps. He 

offered criteria for assessing their effectiveness. 

a) „Turning the knobs,‟ or resistance to changes in the elements of the story. A well-designed 

intuition pump should produce the same intuitions even when its elements change. 

b) Compatibility with empirical evidence. The results of intuition pumps should be consistent with 

established empirical knowledge. If a thought experiment leads to intuitions that conflict with 

scientific findings, this may indicate that we have a misleading intuition pump. 

c) Avoiding oversimplification. While simplification can make complex ideas more 

comprehensible, oversimplification can also lead to deceptive conclusions or keep us trapped in 

dogmatic and common notions. Here three examples of thought experiments will be described, 

which Dennett discusses. 

4. The Thought Experiment of Two Tasters 

In his „Quining of Qualia,‟ Dennett uses the experience of two tasters as a thought experiment. Chase 

and Sanborn are two tasters whose job is to make sure that the taste of coffee is the same as before by 

tasting it every day. After six years, Chase says that he no longer likes the taste of coffee, although in 

his view the coffee tastes the same as before. Sanborn also says that he no longer likes the taste of 

coffee because it has changed. Both agree that they used to like coffee but no longer like it, while the 

tasters disagree about whether the taste of coffee is the same as before or not. Dennett ultimately 

concludes from this thought experiment that when we look at description of qualia, as ineffable, 

intrinsic, private, and directly apprehensible properties of experience, we find that there is nothing that 

has these properties. 

5. Mary's Room 

This thought experiment was proposed by Frank Jackson. Jackson aims to show that phenomenal 

consciousness is not physical and that there is non-physical knowledge about qualia. Dennett considers 
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this thought experiment to be one of the most successful intuition pumps ever devised by an analytic 

philosopher. After examining this thought experiment, Dennett concludes that what you learn about 

your consciousness „through introspection‟ is a small but highly misleading part of what we could 

learn about your consciousness, indeed if heterophenomenological method would be adopted to study 

consciousness systematically. 

6. The Zombie Intuition Pump 

David Chalmers put forward the idea of philosophical zombies to refute physicalism. Philosophical 

zombies are beings whose behaviors are indistinguishable from human beings but they have no 

phenomenal experience. According to Chalmers, it is logically possible to imagine a zombie world, a 

world that is exactly like our own but in which there is no conscious experience. The core of Dennett's 

criticism of the zombie hypothesis as a way of affirming the non-physical qualia consists in the 

concept of „logical possibility‟. He compares the logical possibility of zombies with numerous logical 

possibilities and concludes that whole idea of a philosophical zombie is a sort of intellectual 

hallucination. 

7. Research Methodology  

In this research, information is collected by using library resources and the content is presented 

through a descriptive-analytical approach. I begin with defining the intuiton pump and specifying its 

status in terms of philosophical and educational method. After the exposition of a number of intuition 

pumps and evaluation of them according to Dennett, his views of qualia are broght forward.  

8. Critical Assessment 

Some critics distinguish intuition pumps from thought experiments, and the latter are deductive and 

designed to make us work out the reality underlying surface phenomena; while the former are 

inductive and use surface phenomena to challenge claims about underlying reality. But as a naturalist 

philosopher who does not make a sharp distinction between the scientific and philosophical methods, 

Dennett does not hesitate to base his work on induction and even considers speculations free from 

empirical evidence to be "armchair". Thus, he is not in any way seeking a priori, necessary results. 

9. Conclusion 

Dennett sees intuition pumps as useful tools that can both help us explore and better understand 

complex philosophical problems, and to challenge and modify our common notions and assumptions. 

This intellectual tool plays a crucial role in bridging the gap between philosophical reflection and 

empirical research. By providing scenarios, intuition pumps can challenge our convictions about 

various topics and encourage deeper exploration of them. But despite all their benefits, we  

must be very careful in the use of intuition pumps; they should not be equated with formal logical 

reasoning and empirical research. Ultimately, while the strengths and weaknesses of intuition pumps 

should be acknowledged, by making use of them the scope of philosophical methodology could be 

expanded and more potentials could be employed to reflect on complex philosophical problems, 

thereby rethinking and reevaluating our beliefs would be made possible, and consequently one can 

avoid dogmatism. 
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ثٟتف  ـا پ٥س٥ؽ٠ فّىف٣ تٛاٖ ٔىبئُ ثب تٛوُ ثٝ آٟ٘ب ٞٓ ٣ٔ ا٢ ٞىتٙؽ وٝ ٞب٢ زٙؽٌب٘ٝ ؼاـا٢ لبث٥ّت ٌٟٛؼ اثكاـٞب٢ فىف٢ ٞب٢ پٕپ
 وفؼ. ثهٝ ٠هلاٜٚ، ا٤هٗ اثهكاـ فىهف٢ ٘مٍه٣       ٚ اِلاش ـا ٔٛـؼ پفوً لفاـ ؼاؼ تٛاٖ تّٛـات ٚ ٔففٚٔبت ٠ب٥ٔب٘ٝ ؼـن وفؼ ٚ ٞٓ ٣ٔ

وهجت   وهٙبـ٤ٛٞب٣٤  اـائه١  ثب ا٤ٗ ـٚي .وٙؽ ا٤فب ٣ٔ تدفث٣ ٣ّٕ٠ تطم٥مبت ا٘تكا٣٠ ٚ فّىف٣ تأٔلات ث٥ٗ ٌىبف وفؼٖ پف ؼـ اوبو٣
ٚ اق ا٤ٗ  ٌٛؼ ٣ٔ ٔىبئُ ٔػتّف ٔٛـؼ ؼـ ٥ٕ٠ك ؼـ ثبٚـٞب٢ اٚ ؼـ٥ٌف ٌؽٖ ل٠ٛ تػ٥ُ ٔػب٘ت ٚ ثفا٥ٍ٘ػتٗ تفىف ا٘تمبؼ٢ ٚ ثبقٍ٘ف٢

ؼـ اوهتفبؼٜ اق آٟ٘هب ثب٤هؽ     ؼاـ٘هؽ،  ٌٟٛؼ٢ ٞب٢ أب ثب ١ٕٞ فٛا٤ؽ٢ وٝ پٕپ .اوت ٔٛـؼ ا٤ٗ ٔىبئُ ؼـ تف٢ ٥ٕ٠ك ٘ف٤ك ٍٔٛق وبٚي
ثّىهٝ ثٟتهف    ٔٙٙم٣ ٚ تطم٥مبت تدفث٣ ؼل٥ك تّم٣ وفؼ، ٞب٢ ِٛـ٢ اوتؽلاَ آٟ٘ب ـا ١ٔبؼَ بٖ ٚ ؼلت وفؼ؛ ثٝ ٠جبـت ؼ٤ٍف ٘جب٤ؽاضت٥

 آٟ٘هب  ثٝ ٥ٕٞٗ ٠ّت، ؼ٘ت ٕٞٛاـٜ ثف ؼـن لبث٥ّهت  .ؼـ ٘ٝف ٌففتٝ ٌٛ٘ؽ ٞب٢ ٔت١بـف ٣ّٕ٠ ٚ فّىف٣ اثكاـ٢ وٕى٣ ثفا٢ ـٚي اوت
 زفغب٘ؽٖ»ثٝ ٘ٝف ؼ٘ت،  .وٙؽ ثفا٢ اـق٤بث٣ ٘تب٤ح آٟ٘ب تأو٥ؽ ٣ٔ ٥١ٔبـٞب٣٤ اوتفبؼٜ اق ٚ ٘ب١٘ آٟ٘بٔطتب ٚ ثٝ وبـ٥ٌف٢ وفؼٖ ٌٕفاٜ ثفا٢

ٞب٢ ٌهٟٛؼ ثهٝ ٌهٕبـ     وبق٢ ث٥ً اق ضؽ اق خ١ّٕ ٥١ٔبـٞب٢ اـق٤بث٣ پٕپ ٕٞى٣٤ٛ ثب ٌٛاٞؽ تدفث٣ ٚ اختٙبة اق وبؼٜ ٚ «ٞب ؼوت٥ٍفٜ
ٌٙبو٣ فّىف٣ ـا ٌىتفي ؼاؼ ٚ اق  تٛاٖ ؼا١ٙٔ ـٚي ٣ٔ ٌٟٛؼ، ٞب٢ پٕپ ١ٔفلٛت ٚ  ؼـ ٟ٘ب٤ت، ثب ثٝ ـو٥ٕت ٌٙبغتٗ ٘مبٖ .آ٤ٙؽ ٣ٔ

وفؼ، ؼـ پف وفؼٖ ٌىبف ث٥ٗ فّىهفٝ ٚ ٠ّهٓ تدفثه٣ ٚ ت١بٔهُ      اوتفبؼٜ فّىف٣ پ٥س٥ؽ٠ تطم٥مبت ٚ تأٔلات ٞب٢ ث٥ٍتف٢ ثفا٢ أىبٖ
ٚ     ث٥ٍتف ا٤ٗ ؼٚ ٠فِٝ ٘مً ا٤فب وفؼ ٚ اق ٕٞٝ ٟٔٓ ْ     تف اق ٘ف٤هك ثهبق ٌؿاٌهتٗ ـاٜ ثهبقٍ٘ف٢  ا٘ؽ٤ٍه٣ ٚ   ثبقا٘ؽ٤ٍه٣ ؼائهٓ، ٔهبٟ٘ خهك

تط٣ّ٥ّ ٔٙبِت -ا٢ ا٘لا٠بت لاقْ ٌفؼآٚـ٢ ٌؽٜ ٚ ثب ـ٤ٚىفؼ ت٥ِٛف٣ ؼـ ا٤ٗ پمًٚٞ، ثب اوتفبؼٜ اق ٔٙبثٟ وتبثػب٘ٝ وٍٛ٘ف٢ ٌؽ. ٤ه
 تؽ٤ٚٗ ٚ ت٥ٝٙٓ ٌؽٜ اوت.
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 هقدهِ .1
 ا٢ اق ٚ ٔد٠ٕٛٝ ،٘بٔؽ [ ٣ٌٟٔٛؼ پٕپ] intuition pumpؼ٘ت آٖ ـا ؼ٥ُ٘  وٝ  4ـٚي آقٔب٤ً فىف٢

ثفغ٣  اق ثفا٢ ٥ُ٘ ثٝ ؼـن ٚ تج٥٥ٗ ثٟتف٢ اثكاـ٢ ٠ٙٛاٖ ثٝ وٝ ١ٕٔبٞبوتٞب ٚ  ٔثبَ ٞب، ففْ
آٌب٣ٞ ؼـ وتبة  ا٥ِٚٗ ثبــا  intuition pump اِٙلاشؼ٘ت  ؽ.٘ـٚ ثٝ وبـ ٣ٔ فّىف٣ پ٥س٥ؽ٠ ٔىبئُ
غبوتٍبٜ  ثٝ ٠ّت .وفؼ ٟٚٔ وفَ خبٖ «ز٣ٙ٥ اتبق» فىف٢ آقٔب٤ً اق ثفا٢ ا٘تمبؼ 6ٌؽٜ تج٥٥ٗ
اثكاـ  ا٤ٗ غٛاٞؽ ٣ٔ اق ٔتفىفاٖ ٌٕبٖ وفؼ٘ؽ وٝ ؼ٘ت ثفغ٣، intuition pump اِٙلاشِ ٢ا٘تمبؼ
فىف٢  ٞب٢ آقٔب٤ً ؼـ ضم٥مت، .أب ا٤ٗ ١ٕٞ ٔبخفا ٥٘ىت. ا٘ىبـ وٙؽـا  آٖ ٥تإٞ ٤ب تطم٥فـا  ٢فىف

ا٤ٗ  ؼـ ؽ.ٙلفاـ اوت اٚ ـا ثٝ ٘ت٥د١ ّٔٙٛة ثفوب٘ ٚ ثفا٥ٍ٘ػتٗ آٖ ثب تٛوُ ثٝ ٌٟٛؼ ٔػب٘ت
تٛخٝ ثٝ وٙؽ ٚ وپه ثؽٖٚ ففْ  ـا ٥١ٔٚت٣ ٌٛؼ تب غٛاوتٝ ٣ٔٞب٢ فىف٢ اق ٔػب٘ت  آقٔب٤ً

، ٔػب٘ت ـا ثٝ تٛخٝ ثٝ ٤ب اِٛلاً لبثُ تطمك اوت ٤ب غ٥ف ٤بفتٝ ٤ب ٘ٝ كٚال١بً تطم ففْا٤ٙىٝ آ٤ب ا٤ٗ 
ٞب٢ فىف٢  ىٝ ؼ٘ت آقٔب٠ً٤ّت ا٤ٙ .(Dennett, 1991: 282وٙؽ ) ؼ٠ٛت ٣ٔ ففْ٘تب٤ح ٔت١ؽؼ ا٤ٗ 

ثٝ آٚـؼ  ـا ثٝ ضفوت ؼـ ٣ٔ ٔب ٚ ٌٟٛؼ ٞب فىف ا٤ٗ اوت وٝ ا٤ٗ آقٔب٤ً ٘بٔؽ ٣ٔ intuition pumpـا 
ز٥ٙٗ  ٚ اٌف وٙؽ ٚ خبثدب ٣ٔ ؼٞؽ ضفوت ٣ٔؼـ ٔدفا٣٤ وٝ پٕپ آة ٤ب ٞٛا ـا ٕٞبٖ ٘ط٢ٛ 

ٌؿاـ٘ؽ وٝ ٌٟٛؼات ٔب  زٙبٖ تأث٥ف ٥ٕ٠م٣ ثف تفىف ٣ٔ ؼ٘ت ثٝ ٘ٝف ،آ٥ٔك ثبٌٙؽ ٔٛفم٥ت ٞب٣٤ آقٔب٤ً
ا٤ٗ  په ا٘ؽاق وبٔلاً خؽ٤ؽ٢ ثفو٥ٓ. ٌٛ٘ؽ ثٝ زٟبـزٛة فىف٢ ٚ زٍٓ ؼٞٙؽ ٚ ثب٠ث ٣ٔ ـا تغ٥٥ف ٣ٔ

ٔب ـا اق خف٤بٖ غبِت ٚ  وٝاِمب وٙٙؽ ٤ب ا٘ؽ تب خف٤بٖ تفىف٢ ـا پٕپبل  ٘فاض٣ ٌؽٜ ٞب٢ فىف٢ آقٔب٤ً
 ٌؽٜ ٤بٞب٢ پٕپبلؼٌٟٛ ٌؿاـ٘ؽ. ٣ٔوبق٘ؽ ٚ ٘فق تفىف خؽ٤ؽ٢ پ٥ً ـ٢ٚ ٔب  ٣ٔٔت١بـف فىف٢ ؼٚـ 

 وٙٙؽ. ٞىتٙؽ وٝ خف٤بٖ تفىف ـا ٞؽا٤ت ٣ٔٞب ٚ اِتكأبت ٌٙبغت٣  ثفؼاٌت پ٥ًاِمبٌؽٜ 
الا٤بْ ؼـ فّىفٝ ٚ ٠ّٓ ـا٤ح  اق لؽ٤ٓ ثّى٥٘ٝىت ٚ اثؽاٞ اٚ خؽ٤ؽ  ا٤ٗ ٤ٌٜٛٛ٥ٌؽ وٝ  ؼ٘ت ٣ٔ

ٚ  افلاٖ٘ٛ خٕٟٛـ٢ؼـ اوت. تٕث٥ُ غبـ  ٞب٢ ٔػتّف فّىفٝ ـا٤ح ٌبغ١ٕٞٝ ؼـ ٥٘ك ٚ أفٚقٜ  ثٛؼٜ
 ؼوبـت، ٥١ٔٚت ٘ج٣١٥ ٞبثك تأٔلاتؼـ ، ٥ٌٙبٖ ٌف٤ف اٚ ٖٔٙٛؼاٖ ؼـ وتبة  ثفؼ٠ ٞٙؽوٝ

٣ ـا اتا٘ؽ تب ٌٟٛؼ ا٘ؽ. ١ٕٞ ا٤ٟٙب ٘فاض٣ ٌؽٜ ٞب٢ ٌٟٛؼ ؼـ تبـ٤ع فّىفٝ اق پٕپ ٍٟٔٛـ ٞب٣٤ ٕ٘ٛ٘ٝ
تٕث٥ُ غبـ لفاـ اوت ٔب ـا ؼـ ٔٛـؼ ٔب٥ٞت اؼـان ٚ ٚال٥١ت آٌبٜ  <٥ك٘ؽثفا٤ٍ٘ب  وٙٙؽ ٤ب اِمب پٕپبل

وٙؽ؛ ٥ٌٙبٖ ٌف٤ف آغف٤ٗ  ٔب ٌٌٛكؼ ٣ٔ ـا ثٝ ١ٔففت فٙف٢ثفغٛـؼاـ٢ اق وبقؼ؛ تٕث٥ُ ثفؼٜ 
تٍى٥ُ ثٙؽ٤ٓ وٝ خب١ٔٝ  ؛ ٚ ٌؿـ اق ٥١ٔٚت ٘ج٣١٥ قٔب٣٘ وٝ لفاـؼاؼ ٣ٔا٤دبؼوٙٙؽ٠ ٌىبو٥ت اوت

و٥بـ٠ ؼٚل٢ّٛ » فىف٢ ٞب٢ آقٖٔٛ (.Dennett, 2013: 6) افىب١٘ ٞبثك اوت ا٣ِّ ٘ىت١ ثؽ٥ٞٓ
 ، اق ٥ٞلاـ٢ پبتٙٓ «ٔغك ؼـ غٕفٜ»ٚ  «ق٥ٔٗ

                                                       
1. thought experiment 

2. consciousness explained 
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پبـاؼٚوه »ٚ  خىىٖٛ ففا٘ه اق« ٔف٢ و٥بٜ ٚ وف٥ؽ اتبق»خبٖ وفَ،  «اتبق ز٣ٙ٥»
 ٞب٢ فىف٢ ٞىتٙؽ. اق ّٔبؼ٤ك ١ٔبِف آقٔب٤ًٞٙف٢ وب٤جفي  «آقٔب٣٤ ثػت

ٞب٢ ٌٟٛؼ ٚ  پٕپوتبث٣ اغتّب٣ِ ؼـثبـ٠ ا٤ٗ اثكاـ فىف٢ ثب ٠ٙٛاٖ  6447ؼ٘ت ؼـ وبَ 
ٞب٢ فىف٢ ٔٛـؼ اوتفبؼٜ ؼـ فّىفٝ ـا  تأ٥ِف وفؼ ٚ ؼـ آٖ ا٘ٛاٞ آقٔب٤ً 4ثفا٢ تفىف اثكاـٞب٢ ؼ٤ٍف

ٞب٢ فىف٢  ثٝ زٟبـ ٔٛٔٛٞ ٟٔٓ ؼـ فّىفٝ ٚ آقٔب٤ً ؼـ ا٤ٗ وتبة ؼ٘توفؼ. ٌفؼآٚـ٢ ٚ اـق٤بث٣ 
، ٞب٢ وْٛ ٚ زٟبـْ ٚ پٙدٓ( )فُّا٘ؽ اق ١ٔٙب ٚ ٔطتٛا  پفؼاقؼ وٝ ثٝ تفت٥ت ٠جبـت ٔتٙٛٞ ؼـ آٟ٘ب ٣ٔ
ؼـ آثبـ ؼ٤ٍف اٚ  . )فُّ ٍٞتٓ(ٚ ؼـ ٟ٘ب٤ت، اغت٥بـ  )فُّ ٞفتٓ(، آٌب٣ٞ )فُّ ٌٍٓ(تىبُٔ ٤ب ففٌٍت 

ٞب٢  ا٢ وّج٣ ثفا٢ ـؼ ٚ ا٘ىبـ ؼ٤ؽٌبٜ ، غِّٛبً ثٝ ٢ٜٛ٥ٌ فىف٢ٞب غٛؼ ٥٘ك ثٝ وفات اق آقٔب٤ً
 .وٙؽ ٣اق آٟ٘ب اغؿ ٔـا  ٔٛـؼ ٘ٝف غٛؼ ٤حاوتفبؼٜ ٚ ٘تب ؼـ ٔىئ١ّ آٌب٣ٞ، 6ٌٙبو٣ ٠ب٥ٔب٘ٝ ـٚاٖ

 ٣وٝ ثفـو ٢فىف ٞب٢ ٤ًؼـ اوثف آثبـ ؼ٘ت ٚ آقٔب( ٥ب)وٛاِ ؾ٣ٙٞ ٞب٢ و٥ف٥ت ١اق آ٘دب وٝ ٔىئّ
آٚـؼٜ اوت،  ٤ؽپؽ ٥ىتٓؾٞٗ ؼـ لفٖ ث ٥ّىٛفبٖف ٥ٗثكـي ث ٣ٔٛـؼ ثطث لفاـ ٌففتٝ ٚ ٌىبف وٙؽ ٣ٔ

وٝ  و٥ٙٓ ٣ٔٔطؽٚؼ ؼ ٔٛـ ٤ٗا پٕپ ٌٟٛؼ ؼـ ٤ب ٢فىف ٤ًآقٔب وٝخىتبـ ثطث غٛؼ ـا ثٝ  ٤ٗؼـ أب 
ؼ٘ت اق ٘ف٤ك تفى٥ف٢ وٝ اق  ا٘ؽ. آثبـ ؼ٘ت ٔٙفش ٌؽٜ ٤ٍفٚ ؼ ٌٟٛؼ ٞب٢ پٕپؼـ فُّ ٞفتٓ وتبة 

ؾ٣ٙٞ  ٞب٢ غٛاٞؽ ٍ٘بٖ ؼٞؽ وٝ ز٥ك٢ ثٝ ٘بْ و٥ف٥ت ؼٞؽ، ٣ٔ ٞب٢ فىف٢ ثٝ ؼوت ٣ٔ آقٔب٤ًا٤ٗ 
أب پ٥ً اق ٚـٚؼ ثٝ  .٘بپؿ٤ف ٚ ٔىتم٥ٕبً لبثُ ؼـن ٚخٛؼ ٘ؽاـؼ ـ٢ ؾات٣، غ٣ِّٛ، ِٚفٛثٝ ٠ٙٛاٖ أ

فّىف٣ ٚ « ـٚي»ٞب٢ ٌٟٛؼ ثٝ ٠ٙٛاٖ  ٞب٢ فىف٢، ثٝ ٔب٥ٞت ٚ خب٤ٍبٜ پٕپ خك٥٤بت ا٤ٗ آقٖٔٛ
ٌب٤بٖ ؾوف اوت وٝ تبوٖٙٛ ٔمبِٝ ٤ب خىتبـ٢ ؼـ پفؼاق٤ٓ.  ٞب٢ ٔت١بـف ؼ٤ٍف ٣ٔ ـٚي ثب ٘ىجت آٖ

 ثبـ٠ ٔب٥ٞت ٚ اـق٤بث٣ ـٚي آقٔب٤ً فىف٢ ؼـ ٘ٝف ؼ٘ت ٔٙتٍف ٍ٘ؽٜ اوت.

 بِ عٌَاى رٍش فلسفٖپوپ ضَْد ٗگبُ جب .2
 ِٙب٠تفٗ ٚ ٥٘ىتٙؽ ثّىٝ ث٥ٍتف  ثٝ ١ٔٙب٢ ؼل٥ك وّٕٝٞب٢ ٌٟٛؼ ثفٞبٖ  پٕپثٝ ٘ٝف ؼ٘ت، 

ثب  ـا آٟ٘ب ث١ؽاً ٞب٢ خؽ٤ؽ٢ تّٛـ و٥ٙٓ وٝ ثتٛا٥٘ٓ ٞىتٙؽ تب ٠ّٓ. اٌف آٟ٘ب ثٝ ٔب وٕه وٙٙؽ أىبٖ
ضت٣ اثكاـٞب٢ غٛة  أب اوت. ثكـ٣ٌ ؼوتبٚـؼ غٛؼو٥ٙٓ ا٤ٗ  ٤ب ا٘ىبـ تأ٥٤ؽ ٔٙؽتف ٘ٝبْٞب٢  ـٚي

ٔب٘ٙؽ وٙؽ  اٌف ثؽا٥٘ٓ وٝ اثكاـٔبٖ زٙٛـ وبـ ٣ٔٞٓ ٕٔىٗ اوت ٔٛـؼ وٛء اوتفبؼٜ لفاـ ث٥ٍف٘ؽ ٚ ٔب 
١ٕٞ وٙؽ وٝ  ؼ٘ت تأو٥ؽ ٣ٔ. اِجتٝ (Dennett, 1991: 400غٛا٥ٞٓ وفؼ )ٞف وبـٌف٢ ثٟتف وبـ 

 ثى٥بـ٢ ت١ؽاؼ ٚ ٍٔىٛن ثفغ٣ ٠ب٣ِ، آٟ٘ب اق ثفغ٣ ٣ٙ١٤ ؛٥٘ىتٙؽ ٚ ـاٍٍٞب ٞب٢ ٌٟٛؼ ٔف٥ؽ پٕپ
ن ثف اوب فمٗ ٔطىٓ ٞب٢ ثٝ ٘ٝف ؼ٘ت اوتؽلاَ. (Dennett,  2013: 6اوت ) فف٤جٙؽٜ وبٔلاً آٟ٘ب اق

 ثٝ ٚ ا٠تٕبؼ ٔب ا٠تمبؼ ثفؼٖ ث٥ٗ اق آ٘دب وٝ ٞؽف اٚ آٖ اق ٚ وبـا٣٤ ؼاـ٘ؽ ٍٔػُ ٞب ٚ ٔٙبِت ؼاؼٜ

                                                       
1. Intuition Pumps and other tools for Thinking 

2. Folk psychology 



 79 دٗدگبُ دً٘ل دًترٍش آسهبٗص فکزٕ اس 

 ٘ٝ اوت، ٌٟٛؼ ٞب٢ پٕپ ٢ٚ وبـ ثفا٢ ٔٙبوت اثكاـ اوت، «ٌٟٛؼ٢» ٤ب پ٥ٍب٘ٝف٢ تّٛـات
 . (Dennett, 1993: 283ِٛـ٢ ) ٞب٢ اوتؽلاَ

 جبٗگبُ پوپ ضَْد بِ عٌَاى رٍش تعل٘ن .3
ؼ٘ت ـا٤ح اوت. اق خّٕٝ ؼـ فّىفٝ غ٥ب٣ِ ؼـ ١ٕٞ ٠ّْٛ فف٣ٔ ٚ ٞب٢  اوتفبؼٜ اق ٔثبَ ٚ ٔٛل٥١ت

 غٛاٞؽ تٛخٝ ٔب ـا ثٝ ا٤ٗ ٘ىتٝ خّت وٙؽ ٣ٔ ٞب٢ ٌٟٛؼ ٚ ؼ٤ٍف اثكاـٞب٢ تفىف پٕپثب تأ٥ِف وتبة 
ٔىبئُ ٚ  اقزٙؽا٣٘  ؼـنٔٙؽ ـا وٝ  تٛا٘ٙؽ غٛا٘ٙؽٌبٖ وٙدىبٚ ٚ ٠لالٝ ٞب٢ فىف٢ ٣ٔ وٝ آقٖٔٛ

ثب ز٥ٙٗ ٔىبئ٣ّ آٌٙب وبق٘ؽ ٚ اق ا٤ٗ ـٍٞؿـ اثكاـٞب٣٤ ثفا٢ تفىف  ثفا٥ٞٗ پ٥س٥ؽ٠ فّىف٣ ٘ؽاـ٘ؽ
ٞب٢ فىف٢ ا٤ٗ لبث٥ّت ـا ؼاـ٘ؽ وٝ ثى٥بـ٢ اق  آقٔب٤ً . ثٝ ٠لاٜٚ،ؽ٘ـاؼـثبـ٠ آٟ٘ب ؼـ اغت٥بـٌبٖ ثٍؿ

ا٘ؽ  ضبُِ ٌؽٜ ٌٙبو٣ ٠ب٥ٔب٘ٝ ٚ ـٚاٖ ٚ فٟٓ ٔت١بـف ٍ٘ف٢ ؼـٖٚتّٛـات ٠ب٥ٔب٘ٝ ـا وٝ ثف اوبن 
تف٢ اق ثى٥بـ٢ اق ٔىبئُ فّىف٣ اق خّٕٝ  اثٙبَ وٙٙؽ ٚ ـاٜ ـا ثفا٢ ٘بئُ ٌؽٖ ثٝ ؼـن ٥ٕ٠ك

ٌٙبو٣ ٠ب٥ٔب٘ٝ ـا ؼـ  ٍ٘ف٢ ٚ ـٚاٖ اِٛلاً ؼ٘ت ؼـٖٚٔىبئُ ٔفثٖٛ ثٝ آٌب٣ٞ ٚ اغت٥بـ، ثٍٍب٤ٙؽ. 
 ٟ٘ب ـا ثفٔلا وٙؽ.   ا٠تجبـ٢ آ وٌٛؽ ث٣ ؼا٘ؽ ٚ ؼـ ٔٛأٟ ٔػتّف ٣ٔ ٔجبضث فّىف٣ غ٥ف لبثُ اتىب ٣ٔ

ٚ ٞٓ ٘مبٖ اوت ٘مبٖ لٛت  ٢ٞٓ ؼاـا ،٣ٕ٥ٚ ت١ّ ٣ٌٙبو ـٚي ٤ؽٌبٜاق ؼ پٕپ ٌٟٛؼ ثٙبثفا٤ٗ،
 وفؼٖ ؼـ٥ٌف پ٥س٥ؽٜ، ٞب٢ ا٤ؽٜ ـٌٚٗ وبغتٗ ؼـ ٌبٖ لبث٥ّت اق ت اوت٠جبـ آٟ٘ب٘مبٖ لٛت  ١ٔف.

آٌٙب  ٚ ٞب٢ فىف٢، زٟبـزٛة تغ٥٥ف ٥ٕ٠ك ؼـ ٔٛـؼ ٔىبئُ پ٥س٥ؽ٠ فىف٢، تفىف ؼـ ٔػب٘ت
 ٘مبٖ ضبَ، ا٤ٗ ثب. ٞب ٞب ٚ تٍج٥ٝ تٕث٥ُ ٞب٢ ٘ٝف٢ اق ٘ف٤ك اوتفبؼٜ اق وبغتٗ غٛا٘ٙؽٜ ثب پفوً

ٔىبئُ  وبق٢ ث٥ً اق ضؽ وبؼٜ ٔب٘ٙؽ اٌىبلات٣. ٌففت ٘بؼ٤ؽٜ ٘جب٤ؽ ـا ٥٘ك ٌٟٛؼ٢ ٞب٢ پٕپ ١ٔف
٢ ضؽ ثٝ آٟ٘ب ثٝ خب اق ث٥ً اتىب٢ اضتٕبَ ٚ وٛثموت٥ٛ ٚ ٌػ٣ّ تفى٥ف پ٥س٥ؽٜ، لبث٥ّت

 ٞب٢ ؼل٥ك لبثُ تٛخٝ اوت.  اوتؽلاَ

 ّبٕ ضَْد هع٘برّبٕ دًت بزإ ارسٗببٖ پوپ .4
تٛا٘ٙؽ ٔف٥ؽ ٚ  ٣ٔ ؼا٘ىت وٝ اثكاـٞب٣٤ ٣ٔ ـا ٌٟٛؼ ٞب٢ پٕپ ؼ٘ت ضب٣ِ زٙبٖ وٝ ٌؿٌت، ؼـ ٞٓ

 وٙٙؽٜ ٌٕفاٜ ٚ وبغت غٛي ٌٟٛؼ٢ ٞب٢ پٕپ ث٥ٗ تٕب٤ك ٌؿاٌتٗ ا٥ٕٞت ٕٞٛاـٜ ثف ـاٍٍٞب ثبٌٙؽ،
 ٥١ٔبـٞب ا٤ٗ ١ٕٞ، ٔٙفش وفؼٜ اوت. ؼ٘ت آٟ٘ب اثفثػ٣ٍ اـق٤بث٣ ثفا٢ ٥١ٔبـٞب٣٤ اٚ. وٙؽ ٣ٔ تأو٥ؽ

 تط٥ًّّغِّٛبً ؼـ  اٚ ٢ٞب ٌ٘ٛتٝ پفاوٙؽٜ ؼـ آٟ٘ب ثٝ ِٛـتثّىٝ  ؛٘ىفؼٜ اوت ؾوفِفاضت ثٝ ـا 
ثٝ اغتّبـ ثٝ  ؼـ ا٤ٙدب. ٔٙفش ٌؽٜ اوت وٙؽ ٣٘مُ ٔ ؼ٤ٍفاٖاق وٝ  ٢ٌٟٛؼ ٢ٞب پٕپ ثفغ٣اق 
 و٥ٙٓ. ٔلان ٔٛـؼ ٘ٝف اٚ اٌبـٜ ٣ٔ وٝ

 پٕپ ٞب٢ ؼاوتبٖ. تغ٥٥فات ؼـ ٔإِفٝ ثفاثف ؼـ ٤ب ٔمبٚٔت« ٞب ؼوت٥ٍفٜ زفغب٘ؽٖ( »الف

 ٕٞبٖ وٙٙؽ ثب٤ؽ ٣ٔ غب٣ِ اق آٖ تغ٥٥ف ٠ٙبِف وٝ قٔب٣٘ ضت٣ ٘فاض٣ ٌؽٜ ثبٌؽ غٛة ٌٟٛؼ٢ وٝ
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 اوتطىبْ ا٤ٗ تب «ثسفغب٥٘ؽ ـا ٞب ؼوت٥ٍفٜ ١ٕٞ» وٝ وٙؽ ٣ٔ پ٥ٍٟٙبؼ ؼ٘ت. ؼٞؽ ثٝ ؼوت ـا ٌٟٛؼ
 ا٢ وٙٙؽٜ ٥ٌف ٚ ت٥٥١ٗ تغ٥٥ف زٍٓ فىف٢ آقٔب٤ً ٞب٣٤ اق خٙجٝ تغ٥٥فِ اٌف. و٥ٙؽ آقٔب٤ً ٚ ٔمبٚٔت ـا

 غبَ خكئ٥بت ضبُِ ث٥ٍتف ٌٟٛؼ اِمبٌؽٜ وٝ ؼٞؽ ٣ٔ ٍ٘بٖ ا٤ٗ أف ،وٙؽا٤دبؼ  ٌٟٛؼ٢ پبوع ؼـ
 ا٤ٗ تٟٙب ٔلان اـق٤بث٣ اوت وٝ ؼ٘ت ِفاضتبً ث٥بٖ وفؼٜ ٚ .ثفـو٣ ٔٛـؼ ق٤فثٙب٣٤ ٔفْٟٛ تب اوت

پٕپ ٌٟٛؼ٢ ـا اثكاـ٢ ثب ت٥ٕٝٙبت . »ٔٛـؼ اوتفبؼٜ لفاـ ؼاؼٜ اوت ؼـ ثفـو٣ زٙؽ آقٔب٤ً فىف٢
ٚلت٣ تغ٥٥فات ـا ِطبٚ  ٞب ـا ثسفغب٥٘ؽ ثفا٢ ا٤ٙىٝ ثج٥ٙ٥ؽ ٔت١ؽؼ ٔطىٛة و٥ٙؽ ٚ ١ٕٞ ؼوت٥ٍفٜ

ؼـ  (.Dennett, 2013: 7) «ٌٛ٘ؽ بٖ پٕپبل ]اِمب[ ٣ٔزٙ آ٤ب ٌٟٛؼٞب٢ ٤ىىب٣٘ ٞٓ و٥ٙؽ ٣ٔ
ٌفش ؼاؼٜ  ٞب ؼوت٥ٍفٜزفغب٘ؽٖ  ّٔبؼ٤ك، غٛاٞٙؽ ٌؽ ثفـو٣وٝ ؼـ اؼأٝ  ٢فىف ٞب٢ آقٔب٤ً

 غٛاٞؽ ٌؽ.

اثجبت  تدفث٣ ؼاً٘ ثب ثب٤ؽ ٌٟٛؼ ٞب٢ پٕپ تدفث٣. ثٝ ٘ٝف ؼ٘ت، ٘تب٤ح ٌٛاٞؽ ثب ٕٞى٣٤ٛ( ة

 ٞب٢ ٤بفتٝ ثب وٝ ٌٛؼ ٔٙدف ٌٟٛؼٞب٣٤ ثٝ فىف٢ آقٔب٤ً اٌف. ثبٌٙؽ وبقٌبـ )٤ب اثٙبَ ٍ٘ؽٜ(ٌؽٜ 
 ٌٟٛؼ٢ ثب ٤ه پٕپ وٝ ثبٌؽ ضبو٣ اق ا٤ٗ اوت ا٤ٗ أف ٕٔىٗ ؼاـ٘ؽ، ت١بـْ ٔٛـؼ اخٕبٞ ٣ّٕ٠
 ض٥ثا٤ٗ ا٥ٕٞت ا٤ٗ ٥١ٔبـ اق  .ٚ ٠ٛأب٘ٝ ٔٛاخ٥ٟٓ ٘بلُ ٞب٢ فف٥ٔٝ ثف ٔجت٣ٙ ٤ب وٙٙؽٜ ٌٕفاٜ

ٔجت٣ٙ وبغتٗ  ثف ِكْٚ ٌفا ٥ٍٕٞٝ ٌفا ٚ ٘ج١٥ت ٠ّٓؼ٘ت ثٝ ٠ٙٛاٖ ٤ه  ٌٛؼ وٝ ؼٚزٙؽاٖ ٣ٔ
ٌٙبو٣ ٠ب٥ٔب٘ٝ ٚ  ٞب٢ ٔىفـ ؼ٘ت ثٝ ـٚاٖ ضّٕٝ .وٙؽ ٣ٔ تأو٥ؽ تدفث٣ ٞب٢ ؼاؼٜ ثف فّىف٣ اؼ٠بٞب٢

ٌٕبـ اٚ ثٝ  ؼـثبـ٠ ٔىبئ٣ّ اق لج٥ُ آٌب٣ٞ ٚ اغت٥بـ ٚ تٛوُ ث٣ آٖ ثؽٖٚ ٔجٙب٢ ٣ّٕ٠ ٘تب٤حِ
ث٥بٍ٘ف اتىب٢ ؼ٘ت ثف ٘بٔؽ  ٣ٔ« تٕبٌبغب١٘ ؼوبـت٣»غِّٛبً ؼـ ا٘ىبـ آ٘سٝ ٌٙبو٣  ٞب٢ ٠ّت ٤بفتٝ

 ا٤ٗ ٥١ٔبـ اوت. 

 ـا پ٥س٥ؽٜ ٞب٢ ا٤ؽٜ تٛا٘ؽ ٣ٔ وبق٢ وبؼٜ وٝ ضب٣ِ ؼـ< ضؽ اق ث٥ً وبق٢ وبؼٜ اق اختٙبة( ج

ضؽ ثب٠ث اق ؼوت ـفتٗ ٘ىت١  اق ث٥ً وبق٢ ؼـ ٥٠ٗ ضبَ ٕٔىٗ اوت وبؼٜ وٙؽ، تف لبثُ فٟٓ
٤ب ٔب ـا ؼـ ل٥ؽ ٚ ثٙؽ تّٛـات  ث٥ٙدبٔؽ وٙٙؽٜ ٌٕفاٜ ٞب٢ ٥ٌف٢ ٘ت٥دٝ ثٝ ٚ ثفـو٣ ٌٛؼا٣ِّ ٔٛـؼ 

ؼـ  وٝ ؼٞؽ ٣ٔ ٍٞؽاـ ؼ٘ت ا٢ وٝ ٔمبثّٝ ثب آٟ٘ب ٞؽف پٕپ ٌٟٛؼ اوت ٍ٘ٝ ؼاـؼ. خك٣ٔ ٚ ٠ب٥ٔب٘ٝ
 ثفلفاـ ٌٛؼ ت١بؼَ ا٣ِّ خكئ٥بت ضفٛ اق ٤ه وٛ ٚ ٌفبف٥ت ثب٤ؽ ث٥ٗ ٚٔٛش ٚ ٌٟٛؼ٢ ٞب٢ پٕپ

اٌف » .ؼٞٙؽ ٣ٔ ٍ٘بٖ ؼل٥مبً ؼاـ٘ؽ ـا آٖ ت٥ٔٛص لّؽ وٝ ـا ٔفب٣ٕ٥ٞ وٝ ٌٛؼ ضبُِ ا٥ٕ٘ٙبٖ تب
ا٢ ثفا٢ ٕٔب١٘ت اق  ثبٌؽ، ٘ٝ ِففبً ٚو٥ّٝ ]اِمبٌؽٜ[ وبق٢ ث٥ً اق ضؽ ٍٔٙأ ٌٟٛؼات وبؼٜ

« ٌٛؼ اغؿ و٥ٙٓ ا٠تٕبؼ و٥ٙٓ ٞب٢ ٘بٔفتجٗ، ٘جب٤ؽ ثٝ ٘تب٤د٣ وٝ اق ٔب غٛاوتٝ ٣ٔ پ٥س٥ؽ٣ٌ
(Hofstadter and Dennett, 2001: 460) 

 لبئُ تٕب٤ك فف٤جٙؽٜ وبٔلاً ٚ  ٍٔىٛن ٠ب٣ِ ٚ ٌٟٛؼ ٞب٢ پٕپ ث٥ٗ ٥١ٔبـٞب، ا٤ٗ ا٠ٕبَ ثب ؼ٘ت
 ثفا٢ ٔإثف اثكاـٞب٢ ٠ٙٛاٖ ثٝ ـا آٟ٘ب اق اوتفبؼٜ ٌٟٛؼ٢ ٚ ٞب٢ پٕپ ثب ا٘تمبؼ٢ ثفغٛـؼ ٚ ٌٛؼ ٣ٔ
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 تّٛـات ؼـ ٔٛـؼ وٛءوبـثفؼ آٟ٘ب ٚ  ضبَ ٥٠ٗ ؼـ ٚ وٙؽ ٣ٔ پ٥ٍٟٙبؼ ٚ ت٤ٍٛك فّىف٣ تطم٥ك
ق پٕپ أّؽوٝ ضبَ، په اق ٔمؽٔبت فٛق، ثٝ  .ؼٞؽ ٣ٔ ٍٞؽاـ اضتٕب٣ِ ضبُِ اق آٟ٘ب ٘بؼـوت

اق  پفؼاق٤ٓ ٚ ؼـ ٟ٘ب٤ت ٘تب٤ح اغؿٌؽٜ اق آٟ٘ب ـا آٟ٘ب تٛوٗ ؼ٘ت ٣ٔ ٚ ٌفش ٌٟٛؼ ٚ ٘ط٠ٛ وبـثفؼ
 و٥ٙٓ.   ثفـو٣ ٚ اـق٤بث٣ ٣ٔ ؼ٤ؽٌبٜ اٚ

  ضٌبس طعن دٍ آسهبٗص فکزٕ .5
ثٝ ٠ٙٛاٖ  ٌٙبناق تدفث١ ١٘ٓ لٟٜٛ تٛوٗ ؼٚ ١٘ٓ« 4ؾ٣ٙٞ ٞب٢ و٥ف٥ت لبٟ٘ ا٘ىبـ»ؼ٘ت ؼـ ـوب١ِ 

ٌٙبن ٞىتٙؽ ٚ ٌغُ آٟ٘ب ا٤ٗ اوت وٝ ٥ٌفؼ. ز٥ه ٚ وٙجٛـٖ ؼٚ ١٘ٓثٟفٜ ٣ٔ ٤ه آقٔب٤ً فىف٢
 ٤ٌٛؽٕٔٙئٗ ٌٛ٘ؽ وٝ ١٘ٓ آٖ ٕٞبٖ ١٘ٓ لجُ اوت. ز٥ه په اق ًٌ وبَ ٣ٔ لٟٜٛ ثب ز٥ٍؽٖ

تف ؼاٌتٝ اوت.  ؼٞؽ وٝ پ٥ًـا ٣ٔ ٜآ٤ؽ ٞفزٙؽ لٟٜٛ ٕٞبٖ ٔكوٝ ؼ٤ٍف اق ١٘ٓ لٟٜٛ غًٌٛ ٣ٕ٘
٘ىجت ثٝ لجُ تغ٥٥ف وفؼٜ اوت. اي ٝ ؾائم ٤ٌٛؽ ؼ٤ٍف ١٘ٓ لٟٜٛ ـا ؼٚوت ٘ؽاـؼ زٖٛوٙجٛـٖ ٥٘ك ٣ٔ

ـ ضب٣ِ آٔؽٜ أب ؼ٤ٍف آٖ ـا ؼٚوت ٘ؽاـ٘ؽ ؼٌبٖ ٣ٔتف اق لٟٜٛ غٛي ٠م٥ؽٜ ٞىتٙؽ وٝ پ٥ًٞف ؼٚ ٞٓ
 وٝ ؼـ ٔٛـؼ ا٤ٙىٝ آ٤ب ١٘ٓ لٟٜٛ ٕٞبٖ ١٘ٓ لجُ اوت ٤ب ٘ٝ اغتلاف ٘ٝف ؼاـ٘ؽ. 

ٞب٢ غٛؼ ٥٘ك اغتلاف ٘ٝف ؼاـ٘ؽ. ز٥ه ٔؽ٣٠ اوت وٝ آٟ٘ب ؼـ ٔٛـؼ ٠ّت تغ٥٥ف ؼـ لٕبٚت
اٚ تغ٥٥ف وفؼٜ اوت  ؾائم١آ٤ؽ ا٤ٗ اوت وٝ ؼ٥ُِ اٚ ثفا٢ ا٤ٙىٝ ؼ٤ٍف اق ١٘ٓ لٟٜٛ غًٌٛ ٣ٕ٘

(Dennett, 1993: 390 ٓٞفزٙؽ ا٤ٗ تغ٥٥فٞب ثب٠ث ٌؽٜ اٚ ؼ٤ٍف ١٘ٓ لٟٜٛ ـا تطى٥ٗ ٘ىٙؽ، ١٘ .)
ف٣ّ١ ثٝ ٘ٝف اٚ ٕٞبٖ ١٘ٓ لج٣ّ اوت. اق و٢ٛ ؼ٤ٍف وٙجٛـٖ ٔؽ٣٠ اوت وٝ ضه زٍب٣٤ اٚ 

ؼٞؽ. أب زٖٛ ؼ٤ٍفاٖ ا٠تمبؼ ؼاـ٘ؽ وٙؽ ٚ ؼـ ٘ت٥دٝ لٟٜٛ ؼ٤ٍف ٔك٠ لجُ ـا ٣ٕ٘ؼ٤ٍف غٛة وبـ ٣ٕ٘
 ٤ٌٛؽ.جُ اوت اٚ ٞٓ ٥ٕٞٗ ـا ١٘٣ٔٓ لٟٜٛ ٕٞبٖ ١٘ٓ ل

ضبَ، پفوً ا٤ٗ اوت وٝ آ٤ب ٕٔىٗ اوت ٞف ؼٚ اٌتجبٜ وٙٙؽ؟ ٤ب ٤ى٣ اق آٟ٘ب ؼـ اٌتجبٜ اوت؟ 
ٌبٖ اوت آ٤ب ـا٣ٞ ثفا٢ ثفـو٣ ا٤ٗ اق آ٘دب وٝ اؼ٠بٞب٢ ٞف ؼٚ ٔجت٣ٙ ثف لبثُ ا٠تٕبؼ ثٛؼٖ ضبفٝٝ

٤ٌٛؽ ؼـ ٔٛـؼ ز٥ه وٝ أٝ ٣ٔؼ٘ت ؼـ اؼ .(Dennett, 1993: 390ا٠تٕبؼپؿ٤ف٢ ٚخٛؼ ؼاـؼ؟ )
 اضتٕبَ ٔٙفش اوت< 

 )ثٝ ٠ّتؼـ ضب٣ِ ـ٤ٚىفؼ ٚ ٚاوًٙ اٚ ثٝ آٖ  ٜ ثبثت ٔب٘ؽ١ٜ٘ٓ لٟٛز٥ه اق  ؾ٣ٙٞ و٥ف٥ت (الف

 ـوؽ. تغ٥٥ف وفؼٜ اوت، وٝ ا٤ٗ آٖ ز٥ك٢ اوت وٝ ثٝ ٘ٝف غٛؼ ز٥ه ٣ٔ( يؾائم١ خؽ٤ؽ

ثٝ تؽـ٤ح ٚ  و٥ف٥ت ا٤ٗوٙؽ؛ زٖٛ اٌتجبٜ ٣ٔ اي ؾ٣ٙٞ و٥ف٥تز٥ه ؼـ ٔٛـؼ ثبثت ٔب٘ؽٖ  (ة

ؼـ ضب٣ِ وٝ و٥ّم١ اٚ ثب ٚخٛؼ  اوت ٞب تغ٥٥ف وفؼٜثٝ ٘ٛـ ٘بٔطىٛو٣ ؼـ َ٘ٛ وبَ
 تف ٌؽٖ آٟ٘ب تغ٥٥ف ٘ىفؼٜ اوت. تٕٛٞبت اٚ ؼـثبـ٠ ضىبن
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اٚ تب ضؽ٢ تغ٥٥ف وفؼٜ ٚ  ؾ٣ٙٞ و٥ف٥تز٥ه ؼـ تٍٙب٣٤ اوت ث٥ٗ اِف ٚ ة؛ ٣ٙ١٤  (ج

 ٥ؽا وفؼٜ اوت.اٚ ٥٘ك تٙكَ پ ؾائم١ ٥١ٔبـٞب٢
 ؼـ ٔٛـؼ وٙجٛـٖ ٞٓ وٝ اضتٕبَ لبثُ ٘فش اوت<

 اٚ ضه زٍب٣٤اٚ ؼـ ٘ت٥د١ ٣٠ٛ٘ اغتلاَ ؼـ  ؾ٣ٙٞ و٥ف٥ت٤ٌٛؽ؛ وٙجٛـٖ ؼـوت ٣ٔ (الف

 اٚ ثبثت ٔب٘ؽٜ اوت. ؾائم١أب  تغ٥٥ف وفؼٜ اوت

ـا اي ٞب٢ ٌؿٌتٝوٙجٛـٖ ثؽٖٚ ا٤ٙىٝ ٔتٛخٝ ثٍٛؼ تغ٥٥ف وفؼٜ اوت. په اٚ تدفثٝ ؾائم١ (ة

 آٚـؼ.اٌتجبٜ ثٝ غب٘ف ٣ٔ

 (٥١ٔٚDennett, 1993: 390-391ت وٙجٛـٖ تفو٥ج٣ اق اِف ٚ ة اوت. ) (ج

 ٌٙبوٓ وٝ اق ؼ٤ؽٌب٤ٌٜٛؽ وٝ ٔٗ ا٤ٗ ـٚقٞب وى٣ ـا ٣ٕ٘ؼ٘ت په اق ث٥بٖ ا٤ٗ اضتٕبلات ٣ٔ
٤ٗ وٝ ضبو٣ اق ا٤ٗ اوت وٝ اضتٕبلات اِف ؼـ ٞف ؼٚ ٔٛـؼ ضم٥مت ؼاـؼ ثٝ ا غٙب٘بپؿ٤ف٢ثٝ لبئُ 

 ,Dennett) ؼ٥ُِ ؼفبٞ وٙؽ وٝ أىبٖ ٘ؽاـؼ اففاؼ ؼـثبـ٠ أٛـ ٌػ٣ّ ٚ غ٣ِّٛ غٛؼ اٌتجبٜ وٙٙؽ

 ا٤ٗ ا٤ٙىٝلبئُ اوت ثٝ ، ؾ٣ٙٞ ٞب٢ و٥ف٥تؼ٤ؽٌبٜ لبئُ ثٝ غٙب٘بپؿ٤ف٢ ؼـثبـ٠  .(391 :1993
اٌتجبٜ  آٟ٘ب ـا ٢ٚ أىبٖ ٘ؽاـؼ الاَِٛوٝ ٣ّ٠ اوتٌػُ ٤ه غ٥ِّٛبت تدفث١  ٞب و٥ف٥ت
٤ه ٘ٝف١٤ اوفاـآ٥ٔك اوت. ثٝ ٠جبـت ؼ٤ٍف، ؼ٤ؽٌبٜ  )ثف اوبن ٘ٝف١٤ أتٙبٞ قثبٖ غ٣ِّٛ( ٚ ا٤ٗثفٟٕؽ 

ٌٙبن  وٙؽ وٝ ٞف ؼٚ ١٘ٓا٤ٗ تج٥٥ٗ ـا ٠فٔٝ ٣ٔ ؾ٣ٙٞ ٞب٢ و٥ف٥تلبئُ ثٝ غٙب٘بپؿ٤ف٢ ؼـثبـ٠ 
٤ٌٛٙؽ، ق٤فا أىبٖ ٘ؽاـؼ ٌػُ ؼـ ت٥ِٛف غٛؼ ؼـ ٔٛـؼ ٥١ٔٚت ٔفثٖٛ ثٝ غٛؼٌبٖ ؼـوت ٣ٔ

اق ؼ٤ؽٌبٜ لبئُ ثٝ غٙبپؿ٤ف٢ اـائٝ  ،تدفث١ غٛؼي ـا اٌتجبٜ ؼـن وٙؽ. تج٥٥ٗ ؼ٤ٍف غ٥ِّٛبت
 ؾ٣ٙٞ ٞب٢ و٥ف٥تا٘ؽ. ٌٛؼ. ا٤ٗ ؼ٤ؽٌبٜ ٔؽ٣٠ اوت وٝ ٞف ؼٚ ؼـثبـ٠ ٥١ٔٚت غٛؼ ؼـ اٌتجب٣ٜٔ

ٞب ثؽٖٚ ا٤ٙىٝ اٚ ٔتٛخٝ ثٍٛؼ ؼزبـ تغ٥٥ف ا٘ؽو٣ ٌؽٜ ثبٌؽ ؼـ ز٥ه ٕٔىٗ اوت ؼـ َ٘ٛ وبَ
ب٢ اٚ ثف غلاف آ٘سٝ اٚ ثبٚـ ؼاـؼ ٤ىىبٖ ٔب٘ؽٜ ثبٌٙؽ. ثف اوبن ا٤ٗ فف٥ٔٝ، ٞضب٣ِ وٝ لٕبٚت

ؼـ اٌتجبٜ اوت. ثٝ ٥ٕٞٗ ٘طٛ  اي و٥ّمٝٚ ؼـثبـ٠ ضىٓ  ؼاـؼا٢ وٝ لٟٜٛ ثفا٢ اٚ ٜٔكز٥ه ؼـثبـ٠ 
ٞب٢ وٙجٛـٖ ٕٔىٗ اوت ثؽٖٚ ا٤ٙىٝ اٚ ٔتٛخٝ ٌؽٜ ثبٌؽ تغ٥٥ف وفؼٜ ثبٌٙؽ ؼـ ضب٣ِ وٝ لٕبٚت
اٚ ٤ىىبٖ ٔب٘ؽٜ ثبٌؽ. ؼ٥ُِ ا٤ٙىٝ اٚ ثٝ اٌتجبٜ ثبٚـ ؼاـؼ وٝ ١٘ٓ لٟٜٛ ٕٞبٖ  ؾ٣ٙٞ ٞب٢ و٥ف٥ت

 ؾ٣ٙٞ ٞب٢ و٥ف٥ت١٘ٓ لجُ ٥٘ىت تطف٤ف ضبفٝٝ اوت وٝ ثب٠ث ٌؽٜ اٚ ٘تٛا٘ؽ تٍػ٥ُ ؼٞؽ وٝ 
ف٣ّ١ ٚ لج٣ّ اٚ ؼـ ٚالٟ ثى٥بـ ٍٔبثٝ ٞىتٙؽ. وفا٘دبْ ا٤ٗ أىبٖ ٚخٛؼ ؼاـؼ وٝ تفو٥ج٣ اق آ٘سٝ 

٥١ٔٚت آٟ٘ب خب٣٤ ؼـ ٥ٔبٖ اوت ٣ٙ١٤ ٞف ؼٚ ؼزبـ تغ٥٥فات ا٘ؽو٣ ؼـ ٌؽ. ؾوف ٌؽ ـظ ؼاؼٜ ثب
  ا٘ؽ.غٛؼ ٌؽٜ ؾائم١غٛؼ ٚ  ؾ٣ٙٞ ٞب٢ و٥ف٥ت

تٛا٥٘ٓ آ٤ؽ ا٤ٗ اوت وٝ ٔب ٣ٕ٘ثٝ ٘ٝف ؼ٘ت ثف اوبن آ٘سٝ ٌفتٝ ٌؽ ٍٔى٣ّ وٝ پ٥ً ٣ٔ
ٞب٢ تدفث٣ ـٚي ضت٤ٌٛ٣ؽ ٞب ؼـوت اوت. ؼ٘ت ٣ٍٔٔػُ و٥ٙٓ وٝ وؽاْ ٤ه اق ا٤ٗ فف٥ٔٝ
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تٛا٘ٙؽ ث٥ٗ آ٘سٝ ٜبٞفاً ٍ٘فا١٘ غٛؼ وٛلٜ ٞىتٙؽ ٣ٕ٘ثب ٚخٛؼ ا٤ٙىٝ ٌٛاٞؽ ثٟتف٢ اق ٠مب٤ؽ ؼـٖٚ
(. اق آ٘دب Dennett, 1993: 395ٞىتٙؽ ففق ثٍؿاـ٘ؽ ) ؾ٣ٙٞ ٞب٢ و٥ف٥تاؼ٠بٞب٢ ٔتفبٚت٣ ؼـثبـ٠ 

 4اوت١ؽاؼ تدفث١ ضى٣ ٘ت٥د١ ؼٚ ٠بُٔ اوت، ؾ٣ٙٞ ٞب٢ و٥ف٥توٝ ثف اوبن تّٛـ ٌٟٛؼ٢ ٔب اق 
ٚلت٣ آٟ٘ب  ٞب و٥ف٥ت ا٤ٗٚ اوت١ؽاؼ ٚاوًٙ ٍ٘بٖ ؼاؼٖ ثٝ )ٔثلاً ١٘ٓ لٟٜٛ(  ؾ٣ٙٞ ٞب٢ و٥ف٥تت٥ِٛؽ 

(، ٥ٞر آقٖٔٛ تٍػ٣ّ٥ Dennett, 1993: 393))ٔثلاً ٚاوًٙ اضىبو٣ ٔٙف٣ ثٝ ١٘ٓ لٟٜٛ( ت٥ِٛؽ ٌؽ٘ؽ 
ت ٌٛاٞؽ ٔىتم٣ٕ٥ وٝ ٔجت٣ٙ ثف اضىبْ ِبؼـٌؽٜ ؼـثبـ٠ ٘تب٤ح ا٤ٗ ؼٚ ٠بُٔ ثبٌؽ ٘ػٛاٞؽ تٛا٘ى

ا٘ؽ ثٝ ؼوت ؼٞؽ، غِّٛبً اٌف تغ٥٥فات ؼـثبـ٠ ٥ٔكا٣٘ وٝ ا٤ٗ ؼٚ ٠بُٔ ؼـ تدفث١ ٟ٘ب٣٤ ٘مً ؼاٌتٝ
 (.Nikolinakos, 2000: 508ؼـ ا٤ٗ ؼٚ ٠بُٔ ثى٥بـ وٙؽ ٚ ٘بٔطىٛن ثٛؼٜ ثبٌؽ )

ٚ  ٣غِّٛ ،٣، ؾات٘بپؿ٤ف ِٚف ٢ٞب ٣م٤ٌٚ ـا ؾ٣ٙٞ ٞب٢ و٥ف٥ت ٣ٚلت٥ٌفؼ وٝ ؼ٘ت ٘ت٥دٝ ٣ٔ
وٝ ا٤ٗ غ٥ِّٛبت ـا  ٚخٛؼ ٘ؽاـؼ ٢ك٥وٝ ز ٥ٓبث٤ ٣ؼـ ٔ ٓ،٥وٙ ٣ٔ تّم٣لبثُ ؼـن تدفثٝ  ٕب٥ًٔىتم

تٛا٘ٙؽ ثٝ ٔب ث٤ٍٛٙؽ ٞف ٤ه اق ا٤ٗ ٠ٛأُ ٍ٘ف٢ ٚ ٘ٝ ٠ّٓ ٣ٕ٘په اق آ٘دب وٝ ٘ٝ ؼـٖٚ .ؼاٌتٝ ثبٌؽ
ٔٛـؼ و٥ف٥بت ز٣ٙ٥ٙ ؼـ ٞب٢ ا٤ٗا٘ؽ ٚ اق آ٘دب وٝ فف٥ٔٝزٝ ٥ٔكاٖ ؼـ تدفث١ ضى٣ ٔب ٘مً ؼاٌتٝ

ثف غلاف  ٤ٗثٙبثفا»اٌتجبٜ اوت. آٟ٘ب ؾ٣ٙٞ ٕٞٛاـٜ ٔىت١ؽ غٙب ٞىتٙؽ، ثفؼاٌت ٌٟٛؼ٢ ٔب اق 
ؼ٘ت (. Dennett, 1993: 409« )ٚخٛؼ ٘ؽاـؼ. ا٢ ؾ٣ٙٞ و٥ف٥ت ر٥ـوؽ، ٞ ٣آ٘سٝ ؼـ اثتؽا ثٝ ٘ٝف ٔ
ؼـ ٌٛؼ تّم٣ ٣ٔ ٢ؽاـ٤ٚ پؽ ٣غِّٛ ،ؾات٣ آ٘سٝ غ٥ِّٛبتوٙؽ وٝ  ؼـ ٠ْٛ پ٥ٍٟٙبؼ ٣ٔ

ٔػتّف اق  ٢ٞبؼـ قٔبٖٚ ِؿت ضبُِ اق ٥ٌٛ٘ؽٖ لٟٜٛ ٞىتٙؽ. ١٘ٓ  6ٔٙؽ٘ىجت أٛـ٢ ضم٥مت
. اوت ٔٙؽ٘ىجتأٛـ٢  ؾ٣ٙٞ ٞب٢ و٥ف٥ت ٤ٗ. ثٙبثفاؽ٤آ٣ٔػتّف ثٝ ٚخٛؼ ٔ ٞب٢ٝتدفث ك٤٘ف

أف٢ ؼـ ٚالٟ  ؾ٣ٙٞ ٞب٢ و٥ف٥ت٣٤ ثفا٢ اؼ٠ب ٣ؾات غ٥ِّٛت ٚ اوتٚ آٔٛغت٣ٙ  ١٘٣ٓ اوتىبث
ؼا٥٘ٓ زٍٛ٘ٝ ا٤ٗ ٔفْٟٛ ـا ثٝ ٔب ٣ٕ٘ ٤ٌٛؽ ٣ٔ ـٚؼ ٚ ٣ٔ ؼ٘ت اق ا٤ٗ اؼ٠ب ٥٘ك ففاتفأب  .اوت ٠بـ٣ٔ

وبـ ثجف٤ٓ ٚ ؼـ ٘ت٥دٝ ا٤ٗ ٔفْٟٛ ٘ٝ فمٗ ثفا٢ تج٥٥ٗ ٣ّٕ٠ آٌب٣ٞ ٔفٚـ٢ ٥٘ىت ثّىٝ ٠بُٔ 
وٙؽ. تف ٚ ضت٣ ٘بٕٔىٗ ٣ٔـٞب٣٤ اوت وٝ ثطث ٣ّٕ٠ ؼـثبـ٠ آٌب٣ٞ ـا ؼٌٛاا٤دبؼ ا٘ٛاٞ وفؼـ٣ٌٕ

 زبـٜ غلاَ ٌؽٖ اق ٌف آٖ اوت. په تٟٙب ـاٜ
، اَٚ ا٤ٙىٝ <وٙؽـا ـؼ ٣ٔ ؾ٣ٙٞ ٞب٢ و٥ف٥تؼ٘ت اق ٘ف٤ك ا٤ٗ آقٔب٤ً فىف٢ ٞف زٟبـ ٤ٚم٣ٌ 

ٌٛ٘ؽ ٚ آٖ ضه ٚ ضب٣ِ وٝ تدفث١ آٟ٘ب ؼـ ٔب پؽ٤ؽ ثٝ ٘ٛـ وٛثموت٥ٛ اضىبن ٣ٔ بء٥اٌ ا٢ وٝ٘طٜٛ
ٔثلاً اوت.  ٞبٝتدفث ٥ٗث ك٤تٕب ب٤ ٢ثٙؽٔب ؼـ ٘جمٝ ٣٤تٛا٘ب ب٤ ٣بث٤اـق ٠٘طٛ ٚاثىتٝ ثٝ آٚـؼ٣ٔ

 ٕٞبٖ لٟٜٛثب ١٘ٓ  وٙؽاضىبن ٣ٔ غبَ ل٠ٟٛ ه٤اق  ؼـ اثتؽا ٌػُ ا٢ وٝٔكٜ ٕٔىٗ اوت
ثٝ ٘ٝف اٚ  لٟٜٛ، آغبقؼـ ثٝ ا٤ٗ ِٛـت وٝ  ؛ٔتفبٚت ثبٌؽ ٌٙبو٣غجفٜ ٌؽٖ اٚ ؼـ لٟٜٛپه اق 

أب ٥ٕٞٗ ففؼ په  .ؼٞؽ ٥ُتٍػ تٛا٘ؽ ١٘ٓ ا٘ٛاٞ ٔػتّف لٟٜٛ ـا اق ٣ٕ٘ٓٞٚ ـوؽ غٌٕٛكٜ ٣ٔ

                                                       
1. Disposition 

2. Relational 
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 .غًٌٛ ٥٘ب٤ؽ ٕٞبٖ ل١ٜٟ٘ٛٓ  اق ؼٛلبئُ ٌ ك٤تٕب تٛا٘ؽ ث٥ٗ ا٘ٛاٞ ٔتفبٚت ل٣ٜٟٔٛ وٝ اق ٔؽت٣
٥ٌفؼ وٝ لٟٜٛ ٕٞبٖ لٟٜٛ ٚ ٌػُ ٕٞبٖ ٌػُ ا٤ٗ تغ٥٥ف ؼـ لٕبٚت ؼـ ضب٣ِ ِٛـت ٣ٔ

تدفثٝ  ٣ؾات ٢ٞب ٣م٤ٌٚ ؾ٣ٙٞ و٥ف٥توٝ  اوتآٖ ضبو٣ اق  ثٝ ٘ٝف ؼ٘ت، ا٤ٗ أف وبثك اوت.
 ٢ثٙؽ ٘جمٝ ب٤ ٣بث٤اـقزٍٛ٘ٝ  ٙى٤ٝاق ا لٟٙ ٘ٝفغبَ،  ل٠ٟٛ ١٘٤ٗٓ ا وٝ ؛ ثٝ ا٤ٗ ٣ٙ١ٔىت٥٘

 ا٥٢ٌٙٝٛؼ ؼـ ق١٘٣ٔٓ لٟٜٛ اضىبن ٔوٝ  ا٠٢ْٛ، ٘طٜٛ ٘ؽاـؼ. ؼـ ٣غب٣ِ ف٥اضىبن و ،ٌٛؼ
 ب٤آ ٙى٤ٝاٚ لٟٜٛ تٛا٘ب٣٤ ؼـ تٍػ٥ُ ا٘ٛاٞ ٔػتّف  ٞب٣٤ اق لج٥ُ ٌٛؼ< ٘ىجت ٣ٔ ٥٥ٗت١ ٞباق ٘ىجت

 ا٢ ؼ٤ٍف٢ ٚاثىتٝ ٞىتٙؽغٛؼ ا٤ٟٙب ٥٘ك ثٝ ٠ُّ ٚ ٠ٛأُ ق٥ٔٙٝ ٚ آ٤ؽ ٤ب غ٥ف،ٔبٖ ٣ٔغٛيآٖ  اق
(Irvine and Sprevak, 2020: 353) ٝؼـ ٘ت٥دٝ تدفث١ ٔب اق ١٘ٓ لٟٜٛ أف٢ اوتىبث٣ اوت وٝ ث .

 وٙؽ ٘ٝ أف٢ ؾات٣ ٚ ثبثت. ٥ٌفؼ ٚ تغ٥٥ف ٣ٔٔفٚـ قٔبٖ ٌىُ ٣ٔ
وٝ  ثٝ ا٤ٗ ١ٔٙب وٙؽ؛٥٘ك ِؽق ٣ٔ ؾ٣ٙٞ ٞب٢ و٥ف٥ت٣ ٔىتم٥ٓ ثٝ ؼوتفو ٥ٕٞٗ أف ؼـ ٔٛـؼ

ففْ . ثؽا٥٘ٓ غٛؼٔبٖ ؾ٣ٙٞ ٞب٢ و٥ف٥تؼـ ٔٛـؼ  ٢بؼ٤ق ك٥ٓ ز٥تٛا٣ٕ٘٘ ٢ٍ٘فؼـٖٚ٘ف٤ك اق ٔب 
ٔٙؽ ٠لالٝ ثٝ تؽـ٤ح ثٝ ل٠ٟٛ وف٥ؽ ،٤ب په اق ٌؿـا٘ؽٖ ٤ه ؼٚـ٠ ث٥ٕبـ٢ وٗ ٤ًثب افكا و٥ٙٓ
 ٌؽٜثب٠ث ا٤ٗ تغ٥٥ف ٚ  وتوفؼٜ ا ف٥٥ٔب تغ ضى٣ ٢ٞباوت وٝ ا٘ؽاْ ٤ٗاضتٕبَ ا ه٤. ٤ٌٛٓ ٣ٔ

ِؿ٤ؿتف ٔتفبٚت ٚ  ٣٘ىجت ثٝ ٌؿٌتٝ ١ٕ٘ وف٥ؽ ٚ ـٌٚٗـً٘ ٞب٢ ؼاـا٢ ٞب ٚ غٛـاو٥ٌٛ٘٣ؽ٣٘
 ؽ٥ٖزٍ اق( فتف٤)اضىبن ؼِپؿ ٣ٔتفبٚت ٣ف٥ٔب اوٖٙٛ اضىبوبت و ثف ا٤ٗ اوبن،ؼاٌتٝ ثبٌؽ.  ثفا٢ ٔب

أب  تغ٥٥ف ٘ىفؼٜ اوت ٣ضى ٢ٞباوت وٝ ا٘ؽاْ ٤ٗا ٍف٤. اضتٕبَ ؼ٤ٓ٘ىجت ثٝ لجُ ؼاـ ل٠ٟٛ وف٥ؽ
أب  ٤ٕٓٞبٖ اضىبوبت آٌبٞب٘ٝ ـا ؼاـ جب٤ًتمف ضبَ، ٔبوفؼٜ اوت.  ف٥٥غبَ تغ بت٥ُ ٔب ثٝ تدفث٤تٕب

أب  وٙؽ٣ٔ ف٥٥تغ ؾ٣ٙٞ و٥ف٥ت ،ثف اوبن اضتٕبَ اَٚ. ٤ٓؼٚوت ؼاـ ٍتف٥اضىبوبت ـا ث ٤ٗاوٖٙٛ ا
 ٥ٓتٛا٘ ٣ٕ٘ ٢ٍفٖ٘ؼـٚ ثب تٛوُ ثٝ ؼ٘ت ٔبثٝ ٘ٝف ٔب٘ؽ. ٣ثبثت ٔ و٥ف٥ت ا٤ٗؼْٚ،  ؼـ اضتٕبَ

 ٚ ف٤غٙب٘بپؿ ٥ِٓٔىتم ٣اٌف ٚال١بً ؼوتفو ٣ وٝضبِؼـ  اضتٕبَ ِط٥ص اوت،وٝ وؽاْ  ٥٤ٓثٍٛ
 .تٛا٘ىت٥ٓ اضتٕبَ ؼـوت ـا ٍٔػُ و٣ٔٓ٥ٙ ٓ،٥غٛؼ ؼاٌت ؾ٣ٙٞ ٞب٢ و٥ف٥تثٝ  ف٤٘بپؿصتّط٥

(Irvine and Sprevak, 2020: 353-354) 
ؼـ  ٤ٗتٍٍٙتب٤ثٝ اوتؽلاَ ٚ ،ؾ٣ٙٞ ٞب٢ و٥ف٥ت ٣ ثٛؼٖٚ غِّٛ٘بپؿ٤ف٢ ِٚفٔٛـؼ  ؼـ ؼ٘ت

٣ٌء »وٙؽ< اٚ اٌبـٜ ٣ٔ ٞب٢ فّىف٣پمًٚٞؼـ « وٛوه ؼـ خ١جٝ»ـؼ قثبٖ غ٣ِّٛ ٚ ٔثبَ 
ؼـٖٚ خ١جٝ ٥ٞر خب٤ٍب٣ٞ ؼـ ثبق٢ قثب٣٘ ٘ؽاـؼ؛ ٘ٝ ضت٣ ثٝ ٠ٙٛاٖ ٤ه ز٥ك، ق٤فا خ١جٝ ضت٣ ٕٔىٗ 

ؼـوت ثٝ ا٘ؽاق٠  ّ٘چ٤ه »وٙؽ وٝ ؼ٘ت ا٤ٗ ٌفت١ ٤ٚتٍٍٙتب٤ٗ ـا ٞٓ ٘مُ ٣ٔ«. غب٣ِ ثبٌؽاوت 

 ٣غِّٛ وبٔلاً ٢ٞب ضبِت٣ٙ١٤  ؛«آ٤ؽتٛاٖ ٌفت ثٝ وبـ ٣ٔاي ٣ٕ٘وٝ ٥ٞر ز٥ك٢ ؼـثبـٜ چ٘شٕ

ضت٣  ٣ؾٞٙ ٞب٢ ٥ف٥تو »٥ٌفؼ وٝ ؼ٘ت ثف ا٤ٗ اوبن ٘ت٥دٝ ٣ٔ .اوت ١ٔٙب ٣ث ث٥بٖ فلبث٥ُٚ غ
 اِٙلاش ف٥ّىٛفبٖ اوت وٝ ؾ٣ٙٞ و٥ف٥تآٟ٘ب ٘تٛاٖ ٌفت؛  ٙؽ وٝ ز٥ك٢ ؼـثبـ٠ز٥كٞب٣٤ ٥٘ىت



 85 دٗدگبُ دً٘ل دًترٍش آسهبٗص فکزٕ اس 

 وٙؽ٣ٕ٘وٙؽ ٚ ؼـ ٟ٘ب٤ت ثف ٥ٞر ٤ٚم٣ٌ ٤ب غ٥ِّٛت٣ ؼلاِت ز٥ك٢ خك وفؼـ٣ٌٕ تف٤ٚح ٣ٕ٘
(Dennett, 1993: 387.) 

 ه٤ؼـ ؼوتفن  ٕب٥ًٚ ٔىتم ٣غِّٛ ،٣، ؾات٘بپؿ٤فِٚف ك٥ز ر٥ٌٞ٥فؼ وٝ ؼ٘ت ٘ت٥دٝ ٣ٔ
 و٥ف٥تپه وٙؽ.  ٥٥ٗـا ت١( ٢ؽاـ٤)ثٝ ٘ٛـ پؽ كٞب٥ز ؽ٥ٖ٘ٝف ـو ثٝ ٠ٌف ٚخٛؼ ٘ؽاـؼ وٝ ٘طٛ تدفثٝ
ٞب٢ آٌبٞب١٘ ؼـثبـ٠ ٔطتٛا٢ تدفثٝ غٛؼ ٠ب٥ٔب١٘ ثٙبثفا٤ٗ ٔب ٘جب٤ؽ ثٝ ثبٚـٞب٢ ٚخٛؼ ٘ؽاـؼ. ؾ٣ٙٞ

ٝ ٌٕب ٥ٞر ؼوتفو٣ ٕٔتبق٢ ث»٤ٛ٘ىؽ< ٔٙٝٛـ ٔٗ ا٤ٗ ٥٘ىت وٝ غٛؼٔبٖ ا٠تٕبؼ و٥ٙٓ. اٚ ٣ٔ
تبٖ ٘ؽاـ٤ؽ، ثّىٝ فمٗ ا٤ٗ اوت وٝ ثب٤ؽ اق ا٠تٕبؼ ث٥ً اق ضؽِ ٔب٥ٞت ٤ب ٔطتٛا٢ تدفث١ آٌبٞب٘ٝ

( ق٤فا ٔب ٥ٞر ٔفخ٥١ت٣ ؼـثبـ٠ Dennett, 1991: 69« )وٙٙؽٜ ؼـ ا٤ٗ غَّٛ ثفضؿـ ثب٥ٌؽٚوٛوٝ
غٛؼ، ٞب٢ آٌبٞب١٘ ٞب٢ ف٥ك٤ِٛٛل٤ه تدفثٝافتؽ، ٣ٙ١٤ ٠ُّ ٚ ١َّٔٛاتفبق ٣ٔ ٔبٖ ؼـٖٚآ٘سٝ ؼـ 

ٔف٣ٟٔٛ  «٣ؾٞٙ تو٥ف٥» زٖٛ ؛ٌػُ ثب٤ؽ وٙبـ ٌؿاٌتٝ ٌٛؼ٘ؽاـ٤ٓ. ثٙبثفا٤ٗ ؼ٤ؽٌبٜ اَٚ
ثٟتف٤ٗ وبـ ا٤ٗ اوت وٝ  ٚ تٛاٖ تج٥٥ٗ ٘ٝف٢ ٔٙىد٣ٕ اق آٖ ثٝ ؼوت ؼاؼ٘بٔٙىدٓ اوت وٝ ٣ٕ٘

  ٚالٌبٖ غٛؼ ضؿف و٥ٙٓ.١ٔٛٝٙٔ  ـا )وٛا٥ِب( «٣ؾٞٙ ٥ف٥تو »اِٙلاش 
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ٔٙٝف لبثُ ثفـو٣ اوت. ٘ػىت، اق ٔٙٝف ِؽق ٤ب وؿة ٘ت٥د١ آٖ ٤ب اق ؼٚ ا٤ٗ آقٔب٤ً فىف٢ اق 
ض٥ث ٔطتٛا٢ ٘ت٥دٝ؛ ٚ ؼْٚ اق ٔٙٝف ٘ط٠ٛ اوتفبؼٜ اق اثكاـ٢ ثٝ ٘بْ پٕپ ٌٟٛؼ. ثب تٛخٝ ثٝ ٔٛٔٛٞ 

ثػً ثٛؼٖ ا٤ٗ  ثفا٢ اـق٤بث٣ ٘ت٥دٝا٤ٗ خىتبـ، آ٘سٝ ؼـ ا٤ٙدب ٔؽ ٘ٝف ٔبوت ٔٙٝف ؼْٚ اوت. 
 قٔب٤ً فىف٢ لاقْ اوت ٥١ٔبـٞب٢ غٛؼ ؼ٘ت ـا ؼـ ٔٛـؼ آٖ ثٝ وبـ ثج٥ٙؽ٤ٓ. آ

غٛؼ ؼ٘ت ا٤ٗ ٥١ٔبـ ـا ؼـ ٔٛـؼ ا٤ٗ پٕپ ٌٟٛؼ ثٝ وبـ ؛ ٞب زفغب٘ؽٖ ؼوت٥ٍفٜ (٥١ٔبـ اَٚ
ا٤ٗ تغ٥٥فات  افتؽ؟ زٝ اتفبل٣ ٣ٔ ـا تغ٥٥ف ؼ٥ٞٓ ٚ ثج٥ٙ٥ٓ ٠ٙبِف ؼاوتبٖثفؼ؛ أب ثفغ٣ اق  ٣ٕ٘
ثٝ ٞف ٥ٌٛ٘ؽ٣٘ ٤ب غٛـاو٣ ؼ٤ٍف تب افكا٤ً ٚ ا ؼـ ثف ث٥ٍفؼ< اق تغ٥٥ف لٟٜٛ تٛا٘ؽ ٥٘ف ٚو٣١٥ ـ ٣ٔ

ل٥ؽ ٌؽٜ ؼـ ؼاوتبٖ ٚ تغ٥٥ف ضه ٌٙبوبٖ ٚ وبًٞ ٤ب افكا٤ً قٔبٖ  ضت٣ وبًٞ ت١ؽاؼ ١٘ٓ
ـوؽ وٝ تغ٥٥ف ٞف ٤ه اق ا٤ٗ ٠ٛأُ تأث٥ف٢ ؼـ ٘ت٥د١  زٍب٣٤ ثٝ ث٤ٛب٣٤ ٚ غ٥فٜ. ٚأص ثٝ ٘ٝف ٣ٔ

 ض٥ث آقٔب٤ً فٛق ا٤فاؼ٢ ٘ؽاـؼ.  ا٤ٗ اق ٚ ٘ؽاـؼؼاوتبٖ ٚ ٌٟٛؼ اِمبٌؽٜ 
اق آ٘دب وٝ ٘ت٥د١ ٞف وٝ آقٔب٤ً فىف٢ ٔٙفش ٌؽٜ ؼـ  ؛ٕٞى٣٤ٛ ثب ٌٛاٞؽ تدفث٣ (٥١ٔبـ ؼْٚ

 قٔب٤ً فىف٢ وْٛ ؼـ ا٤ٗ ثبـٜ ت٥ٔٛص ؼ٥ٞٓ. آا٤ٗ ٌ٘ٛتبـ ٤ىىبٖ اوت ثٟتف اوت په اق ٌفش 
وبق٢  آقٔب٤ً فىف٢ ٘ٝ تٟٙب اق وبؼٜؼـ ا٤ٗ  ؛اختٙبة اق وبؼٜ وبق٢ ث٥ً اق ضؽ (٥١ٔبـ وْٛ

ؼـن پ٥س٥ؽ٣ٌ ٘ىجت ؼاوتبٖ ثب ٘ت٥دٝ ٔىتّكْ ؼلت ٚ تأُٔ ث٥ً اق ضؽ غٛؼؼاـ٢ ٌؽٜ ثّىٝ ضت٣ 
ٞب٢ فىف٢ ث١ؽ٢ ٔلاضٝٝ غٛا٥ٞٓ  وبق٢ وٝ ؼـ آقٖٔٛ زٙبٖ وٝ غٛا٥ٞٓ ؼ٤ؽ ا٘ٛاٞ وبؼٜ اوت ٚ ٞٓ

 ٌٛؼ.  ؼـ ا٤ٗ پٕپ ٌٟٛؼ ؼ٤ؽٜ ٣ٕ٘وفؼ، 
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 (/ کَال٘ب آگبّٖ)هسئلٔ  زٕهِ اتبق .6
ٌٛؼ ففا٘ه خىىٖٛ، ف٥ّىٛف  ٥٘ك ٘ب٥ٔؽٜ ٣ٔ« 4ثفٞبٖ ١ٔففت»ا٤ٗ آقٔب٤ً فىف٢ ـا وٝ 

٥ّ٠ٝ  «6پؽ٤ؽاـ٢ ٌجٝ ٣ؾٞٙ ٞب٢ ٥ف٥تو» ا٢ ثب ٠ٙٛاٖ ؼـ ٔمبِٝ 6>=4اوتفا٥ِب٣٤ ؼـ وبَ 
آٌب٣ٞ پؽ٤ؽاـ٢ أف٢ ف٥ك٤ى٣  ثٛؼ وٝ أف ا٤ٗ ٍ٘بٖ ؼاؼٖ ٞؽف خىىٖٛ ٔٙفش وفؼ. ف٥ك٤ىب٥ِىٓ

 ٤ى٣ آقٔب٤ً ثٝ ٘ٝف ؼ٘ت ا٤ٗ ٚخٛؼ ؼاـؼ. ؾ٣ٙٞ ٞب٢ و٥ف٥ت١ٔففت غ٥ف ف٥ك٤ى٣ ؼـ ٔٛـؼ  ٥٘ىت ٚ
اوت.  وفؼٜ اثؽاٞ تط٣ّ٥ّ ف٥ّىٛف ٤ه وٖٙٛ تب وٝ اوت ٌٟٛؼ٢ ٞب٢ پٕپ تف٤ٗ ٔٛفك اق

 <وٙؽ ا٤ٗ ز٥ٙٗ ٔٙفش ٣ٔا٤ٗ آقٔب٤ً فىف٢ ـا  خىىٖٛ

 اق وف٥ؽ ٚ و٥بٜ اتبق ٤ه اق ـا خٟبٖ اوت ٔدجٛـ ؼ٣ّ٥ِ ٞف ثٝ وٝ اوت ثفخىتٝ ؼإٍ٘ٙؽ٢ ٔف٢
 ؼاـؼ تػُّ ث٥ٙب٣٤ ا٠ّبةِ ف٥ك٤ِٛٛل٢ ؼـ اٚ. وٙؽ ثفـو٣ وف٥ؽ ٚ و٥بٜ ت٤ّٛك٤ٖٛ ِفط١ ٘ف٤ك

ؼـ قٔبٖ ؼ٤ؽٖ  وٝ أف اوت ٔٛخٛؼ ؼـ ٔٛـؼ ا٤ٗ ف٥ك٤ى٣ ا٘لا٠بت ١ٕٞ ؼاـا٢ و٥ٙٓ، ففْ ٚ 
]ؼـ  ٔب٘ٙؽ ا٤ٟٙب ٚ «آث٣» ،«لفٔك» ٔب٘ٙؽ ٠جبـات٣ اق اوتفبؼٜ آوٕبٖ ٚ ٤ب ـو٥ؽٜ فف٣ٍ٘ ٌٛخٝ

 آوٕبٖ اق ٔٛج َ٘ٛ تفو٥جبت وؽاْ وٝ ٌٛؼ ٣ٔ ٔتٛخٝ اٚ ٔثلاً. ؼٞؽ ـظ ٣ٔ ٠ّج٣ ٔب[ زٝ و٥ىتٓ
 تبـٞب٢ ا٘مجبْ ثب٠ث ٔفوك٢ ٠ّج٣ و٥ىتٓ ٘ف٤ك اق زٍٛ٘ٝ ؼل٥مبً ٚ وٙؽ ٣ٔ تطف٤ه ـا ٌجى٥ٝ
. ٌٛ٘ؽ ٣ٔ «اوت آث٣ آوٕبٖ» خّٕٝ ث٥بٖ ثٝ ٔٙدف وٝ ٌٛؼ ٣ٔ ٞب ـ٤ٝ اق ٞٛا ـا٘ؽٖ ث٥فٖٚ ٚ ِٛت٣

 زٝ ٌٛؼ ؼاؼٜ اٚ ثٝ ـ٣ٍ٘ ت٤ّٛك٤ٖٛ ٤ه ٤ب ٌٛؼ ـٞب غٛؼ وف٥ؽ ٚ و٥بٜ اتبق اق ٔف٢ ٚلت٣ ...
 ز٥ك٢ اٚ وٝ اوت ٚأص ٘ٝف ثٝ ٘ٝ؟ ٤ب آٔٛغت غٛاٞؽ ٢]خؽ٤ؽ[ ز٥ك اٚ آ٤ب افتبؼ؟ غٛاٞؽ اتفبل٣

 وٝ اوت ٘بپؿ٤ف اختٙبة ؼـ ا٤ٗ ِٛـت أب. آٔٛغت غٛاٞؽ آٖ اق ٔب ثّف٢ ١تدفث ٚ خٟبٖ ٔٛـؼ ؼـ
 ز٥كٞب٢ ثٙبثفا٤ٗ. ٝ اوتؼاٌت ـا ف٥ك٤ى٣ ا٘لا٠بت ١ٕٞ اٚ أب. اوت ثٛؼٜ ٘بلُ اٚ لج٣ّ ؼاً٘

 (Jackson, 1982: 130). اوت ٘بؼـوت ف٥ك٤ىب٥ِىٓ ٚ ؼاـؼ، ٚخٛؼ ثفا٢ وىت وفؼٖ ث٥ٍتف٢

ٞب ف٥ك٤ى٣ ٥٘ىت ٚ أٛـ غ٥ف ف٥ك٤ى٣ ٚ  ٘ت٥د١ ا٤ٗ آقٔب٤ً فىف٢ ا٤ٗ اوت وٝ ١ٕٞ ٚال٥١ت
ٚخٛؼ ؼاـؼ؛ ثٝ ٠جبـت ؼ٤ٍف، ضه ٚ ضب٣ِ وٝ ٞب٢ ؾ٣ٙٞ(  )اق خّٕٝ و٥ف٥تغ٥ف لبثُ تج٥٥ٗ ف٥ك٤ى٣ 

 ٌٛؼ.  ٔف٢ په اق ؼ٤ؽٖ ـً٘ لفٔك ٤ب آث٣ ؼاـؼ ثب خىتدٛ ؼـ و٥ىتٓ ا٠ّبة ث٥ٙب٣٤ ٤بفت ٣ٕ٘

 ٍ بزرسٖ ًقد .1. 6

 غٛث٣ ٌٟٛؼ پٕپ وٙؽ وٝ آ٤ب ا٤ٗ ؼ٘ت په اق ٘مُ ا٤ٗ آقٔب٤ً فىف٢ ا٤ٗ پفوً ـا ٔٙفش ٣ٔ
ؼـ ٔٛـؼ  ـا «ٞب ؼوت٥ٍفٜزفغب٘ؽٖ »٥١ٔبـ  ٤ٌٛؽ ث٥ب٥٤ؽ ٚ ثفا٢ پبوع ؼاؼٖ ثٝ ا٤ٗ پفوً ٣ٔ اوت؟

ٚ ثٝ ٘ت٥د١  وبـا٣٤ ؼاٌتٝ ثبٌؽا٤ٗ آقٔب٤ً ٌٛؼ  ٣ٔ ثب٠ث ز٥ك٢ زٝ ثج٥ٙ٥ٓ تب آٖ ثٝ وبـ ثجٙؽ٤ٓ
  ّٔٙٛة خىىٖٛ ٔٙدف ٍ٘ٛؼ. 

 .«وف٥ؽ ٚ و٥بٜ ت٤ّٛك٤ٖٛ ٔب٥٘تٛـ ٘ف٤ك اق وف٥ؽ ٚ و٥بٜ اتبق< »اٍل ٓدستگ٘ز

                                                       
1. Knowledge Argument 

2. Epiphenomenal Qualia 
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 ٟٔٙ ضٕبْ ؼـ غٛؼ ثٝ وفؼٖ ٍ٘بٜ اق ٚ پٌٛؽ ٣ٔ وف٥ؽ ٤ب و٥بٜ ٞب٢ ؼوتىً ٔف٢ اضتٕبلاً
اوت.  ا٥ٍ٘ك ضكٖـً٘ ؼـ ٞف ِٛـت  «غبـخ٣ِٔٙبثٟ » ١ٕٞ ٔطفْٚ وفؼٖ اٚ اق ٠ا٤ؽ أب ٌٛؼ، ٣ٔ
 اق لجُ اٚ آ٤ب ٚ ٕبِؽ؟ث ٌٛؼ وٝ ٔف٢ زٍٕبً٘ ـا ا٤ٗ ٣ٔ ٔبٟ٘ وٝ و٥ٙٓ ّ٘ت ـا ؼوتٍب٣ٞ ثب٤ؽ آ٤ب

 آ٤ب ٘ٝ؟ زفا ٘ٝ، اٌف ؟ٞب ـا ثج٥ٙؽ ـً٘ غٛؼ ٤بٞب٢ؤـ ؼـ تٛا٘ىت ٣ٕ٘ ثج٥ٙؽ ـا ٞب ـً٘ ٚال١بً ا٤ٙىٝ
 «ؾغ٥فٜ» ٔغكي ؼـ ـا ٞب آٖ ثتٛا٘ؽ اٚ ا٤ٙىٝ اق لجُ «ٌٛ٘ؽ ٚاـؼ ٞب زٍٓ ٘ف٤ك اق» ثب٤ؽ ٞب ـً٘
 ٠ؼـثبـ ٝ ٚ غ٠ّٗب٥ٔب٘ ٞب٢ ٘ٝف٤ٝ اق ا٢ ٔد٠ٕٛٝ وبؼٜ، پ٥ٍٟٙبؼ ا٤ٗ پٍت ؼـثٝ ٘ٝف ؼ٘ت،  وٙؽ؟
 .اوت ٟ٘فتٝ ـً٘

ٔٛخٛؼ ؼـ ٔٛـؼ ا٤ٗ أف  ف٥ك٤ى٣ ا٘لا٠بت ١ٕٞ و٥ٙٓ، ٔف٢ ؼاـا٢ ففْ< دٍم ٓدستگ٘ز

ٔب٘ٙؽ  ٚ «آث٣» ،«لفٔك» ٔب٘ٙؽ ٠جبـات٣ اق اوتفبؼٜ آوٕبٖ ٚ ٤ب فف٣ٍ٘ ؼـ قٔبٖ ؼ٤ؽٖ ٌٛخٝ وٝ اوت
 ؼٞؽ. ـظ ٣ٔ ؼـ و٥ىتٓ ٠ّج٣ ٔب زٝ ا٤ٟٙب

وٝ اٚ ثٝ  ٚخٛؼ ؼاـؼ «ف٥ك٤ى٣ا٘لا٠بت  ١ٕٞ»ثٝ ٠ٙٛاٖ  ٥ك٢اِلاً ز آ٤بپفوً ا٤ٗ اوت وٝ 
 تّٛـ ؼ٥٘بوت؟ ٞب٢ پَٛ ١ٕٞ ؼاٌتٗ ٔثُ أف ا٤ٗ آ٤ب اوت؟ زمؽـ ا٤ٗ ا٘لا٠بت ؟ث٥بٚـؼؼوت 
 فىف٢ آقٔب٤ً ٞؽف ث٥بٖ ثفا٢ «ز٥ك ٕٞٝ» اق وٕتف ز٥ك٢ ٚ ٥٘ىت، آوبٖ ز٥ٙٗ ٥١ٔٚت٣ وفؼٖ
 ٞب پبوع ؼـ تغ٥٥فات ١ٕٞ ثٝ ٔفثٖٛ ا٘لا٠بت تٕبْ ٌبُٔ ثب٤ؽ «١ٕٞ ا٘لا٠بت» ا٤ٗ. ٥٘ىت ٔف٥ؽ

 ١ٕٞ ثٝ ٠ب٘ف٣ ٤ب اضىبو٣ ٞب٢ ٚاوًٙ تٕبْ ٌبُٔ ٤ٚمٜ ثٝ ،ٔف٢ ٔغك خّٕٝ اق ٔغكٞب، تٕبْ ؼـ
 آـاْ ـا اٚ ٞب ـً٘ وؽاْ وٝ ؼا٘ؽ ٣ٔ ٠ب٣ِ ثى٥بـ خكئ٥بت ثب اٚ ثٙبثفا٤ٗ. ثبٌؽ ٌفا٣ٙ٤ ٞف ؼـ ٞب ـً٘
اق وؽاْ غًٌٛ  ٚ ٌٛ٘ؽ ثب٠ث ا٘كخبـ اٚ ٣ٔ وٙٙؽ، ٣ٔ پفت ـا اٚ ضٛان ؼٞٙؽ، ٣ٔ آقاـ ـا اٚ وٙٙؽ، ٣ٔ
 ،ٓ٘ى٥ٙ تّٛـ ـا ا٤ٟٙب ١ٕٞ اٌف اوت؟ ٌؽٜ ٟٙٔ غٛؼ ـ٢ٚ آقٔب٤ً ا٘دبْ اق اٚ آ٤ب. غ٥فٜ آ٤ؽ ٚ ٣ٔ

ٔثُ ا٤ٗ اوت وٝ اق ٔب غٛاوتٝ ٌٛؼ وٝ ٤ه ٞكاـ٣١ّٔ ـا تّٛـ . ٤ٓاٜ ٘ىفؼ ؼ٘جبَ ـا ٞب ؼوتٛـا١ُِٕ
 ؼاـا٢ ٔف٢ وٝ وفؼ ٣ٔ تّف٤ص خىىٖٛ اٌفو٥ٙٓ ٚ ٔب ؼـ ٠ْٛ ٤ه ؼا٤فٜ ـا تّٛـ و٥ٙٓ. 

 ٚال٥١ت ٞف ٔٛـؼ ؼـ ثّىٝ ـً٘، ٔٛـؼ ؼـ فمٗ ٘ٝ - اوت «ف٥ك٤ى٣ وُ ؼا٘ب٢» ١غؽاٌٛ٘ غب٥ِت
 تّٛـ وٝ ٌفتٙؽ ٣ٔ ٚ وفؼ٘ؽ ٣ٔ ٔمبٚٔت ثى٥بـ٢ - وٟىٍبٖ تب وٛاـن اق وٙط٣ ٞف ؼـ ف٥ك٤ى٣

 ٔف٢ ا٤ٙىٝ ٌفٖ أب. ٌففت خؽ٢ ـا آٖ تٛاٖ ٣ٕ٘ وٝ اوت ا١ِبؼٜ غبـق آٖ لؽـ ٌبٞىبـ٢ ز٥ٙٗ
 ,Dennett) ٥٘ىت ا١ِبؼٜ غبـق زٙؽاٖ ثؽا٘ؽ، ـا ـ٣ٍ٘ ث٥ٙب٣٤ ٔٛـؼ ؼـ ف٥ك٤ى٣ ضمب٤ك ١ٕٞ ِففبً

2013: 348 - 351). 

وٙؽ وٝ اق  اٌبـٜ ٣ٔ ٌؽٜ آٌب٣ٞ تج٥٥ٗؼ٘ت په اق ٌفش فٛق، ثٝ پ٥ٍٟٙبؼ غٛؼ ؼـ وتبة 
 <ث٥ٍف٘ؽ ٘ٝف ؼـ ـا ٔتفبٚت پب٤بٖ ٤ه غٛاٞؽ تب ٣ٔ غٛا٘ٙؽٜ

 ـا ٞب ـً٘ اٚ وٝ اوت ـو٥ؽٜ آٖ قٔبٖ وٝ ٌففتٙؽ ت٥ّٕٓ ٔف٢ او٥فوٙٙؽٌبٖ ـٚق، ٤ه ثٙبثفا٤ٗ، ٚ
 ـ٣ٍ٘ ١تدفث ا٥ِٚٗ ٠ٙٛاٖ ثٝ تب وفؼ٘ؽ آٔبؼٜ ـٌٚٗ آث٣ ٔٛق ٤ه آٟ٘ب تففٙؽ، ٤ه ٠ٙٛاٖ ثٝ. ثج٥ٙؽ

! ٣ٞثؽ فف٤ت ـا ٔٗ وفؼ٢ و٣١ تٛ! ٣ٞ< »ٌفت ٚ ا٘ؽاغت آٖ ثٝ ٍ٘ب٣ٞ ٔف٢. ٍ٘بٖ ؼٞٙؽ اٚ
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 وبـ ا٤ٗ زٍٛ٘ٝ اٚ. ٌؽ٘ؽ ٔجٟٛت ٚ ٔبت اٚ او٥فوٙٙؽٌبٖ!« اوت آث٣ ٤ى٣ ا٤ٗ أب اوت، قـؼ ٔٛق
 ؼا٘ٓ ٣ٔ ـا ز٥ك ٕٞٝ ٔٗ وٝ ثب٥ٌؽ ؼاٌتٝ غب٘ف ثٝ ثب٤ؽ «.اوت وبؼٜ< »ؼاؼ پبوع اٚ ؼاؼ؟ ا٘دبْ ـا
 اِجتٝ په. ؼا٘ىت ـً٘ ث٥ٙب٣٤ ف٥ك٤ى٣ اثفات ٚ ٠ُّ ٠ؼـثبـ تٛاٖ ٣ٔ وٝـا  – ز٥ك ٕٞٝ وبٔلاً -

 ٤ب قـؼ خىٓ ٤ه وٝ ثٛؼْ وفؼٜ ٤بؼؼاٌت ؼل٥ك ثى٥بـ خكئ٥بت ثب لجلاً ،ث٥بٚـ٤ؽ ـا ٔٛق ا٤ٙىٝ اق لجُ
 ٔٗ ٠ّج٣ و٥ىتٓ ـ٢ٚ ف٥ك٤ى٣ تأث٥ف زٝ ؼل٥مبً( غ٥فٜ ٚ وجك خىٓ ٤ه ٤ب) آث٣ خىٓ ٤ه
 ضبَ، ٞف ثٝ ق٤فا) ؼاٌت غٛاٞٓ افىبـ٢ زٝ وٝ ؼا٘ىتٓ ٣ٔ ؼل٥مبً لجلاً ٔٗ ثٙبثفا٤ٗ. ٌؿاـؼ ٣ٔ
 ا٤ٗ ٥٘ىت، ٌٕب ١ٔفٚف ؾ٣ٙٞ ٞب٢ و٥ف٥ت اق ٤ى٣ آٖ ٤ب ا٤ٗ ثٝ وفؼٖ فىف «اوت١ؽاؼ ِفف»

 ـا ٔٗ وٝ ز٥ك٢) ٘ىفؼْ ٣ت١دج تف٤ٗ وٛزه آث٣ ٔٛـؼ ؼـ غٛؼ ١تدفث اق ٔٗ(. ٥٘ىت؟ ٘ٛـ
 وٝ ؼا٘ٓ ٣ٔ(. ٤ؽوفؼ أتطبٖ ٔٗ ـ٢ٚ ـا ا٥ٕٞت٣ وٓ تففٙؽ ز٥ٙٗ ٌٕب وٝ ثٛؼ ا٤ٗ وفؼ قؼٜ ٌٍفت

 غٛؼ ٚاو٣ٍٙ اوت١ؽاؼٞب٢ ٔٛـؼ ؼـ لؽـ آٖ تٛا٘ٓ ٣ٔ ٔٗ وٝ و٥ٙؽ تّٛـاوت  ؼٌٛاـ ٌٕب ثفا٢
 وى٣ ثفا٢ ؛اوت وػت ٌٕب ثفا٢ تّٛـي اِجتٝ. ٘جٛؼ آٚـ ت١دت ٔٗ ثف آث٣ تأث٥ف وٝ ثؽا٘ٓ

 !«وٙؽ تّٛـ ـا ز٥ك٢ ٞف ٔٛـؼ ؼـ ف٥ك٤ى٣ ز٥ك ٕٞٝ ّٔٙمبً ؼا٘ىتٗ ٠ٛالت وٝ اوت وػت
(Dennett, 1991: 399-400)  

 ٕٞبٖ. ثفٚ٘ؽ پ٥ً ٌىُ ا٤ٗ ثٝ تٛا٘ٙؽ ٣ٕ٘ وبـٞب وٝ اوت ا٤ٗ ثف ففْ ِٛـت ٔت١بـف ثٝ
 اق ٔب ثّف٢ ١تدفث ٚ خٟبٖ ٔٛـؼ ؼـ ز٥ك٢ اٚ وٝ اوت ٚأص ٘ٝف ثٝ» وفؼ، ث٥بٖ خىىٖٛ وٝ ٘ٛـ
 ثٝ ٔف٢ ٍٔىُ ٕٞبٖ ا٤ٗ ٚ اوت، اٌتجب٥ٌٜف٢  أب ثٝ ٘ٝف ؼ٘ت ا٤ٗ ٘ت٥دٝ «.آٔٛغت غٛاٞؽ آٖ

 اق ثى٥بـ٢ ٠ب٣ِ ٘فق ثٝ خىىٖٛ ٌٟٛؼ پٕپثٝ ٘ٝف ؼ٘ت، ا٤ٗ . اوت فىف٢ آقٔب٤ً ٤ه ٠ٙٛاٖ
 ث٥ٍتف ؼـ ٌه ثؽٖٚ وٝ وٙؽ ثفٔلا ٣ٔ ـا ٔغك ٚ ـً٘ ١تدفث ٔب٥ٞت ٔٛـؼ ؼـ ِٛضب٘ٝ وبؼٜ تفىفات

 ِٛاقْ ٚ ٘تب٤ح اق ثفغ٣ اٚ وٝ ثپؿ٤ف٤ٓ اوت ٕٔىٗ ثٙبثفا٤ٗ آ٤ٙؽ، ٣ٔ ٔفؼْ ثٝ وبـ غٛث٣ ثٝ ٔٛالٟ
 ٠ّْٛ ت٥لبثّ ٠ؼـثبـ ا٢ فف٥ٔٝ ـؼ اٚ ا٣ِّ ٞؽف أب. وٙؽ اوتػفاج غٛث٣ ثٝ ـا ٠ب٥ٔب٘ٝ ١٘ٝف٤

 ؼـ ٌػ٣ّ ٚال٣١، ؼ٥٘ب٢ ٔٛل٥١ت ٞف ؼـ ٕٔٙئٙبً. ثٛؼ ـ٣ٍ٘ ٞب٢ پؽ٤ؽٜ ١ٕٞ ت٥ٔٛص ثفا٢ ف٥ك٤ى٣
 ؼا٘ىت، ٣ٔ ـً٘ ٔٛـؼ ؼـ اٚ وٝ ٞٓ زمؽـ ٞف ق٤فا آٔٛقؼ، ٣ٔ خؽ٤ؽ٢ ز٥ك ٔف٢ غ٥ب٣ِ ٔٛل٥١ت
 اففا٣٘ ٔٛـؼ تٟٙب ا٤ٗ. ؼا٘ىت ٣ٕ٘ اٚ وٝ ؼاـؼ ٚخٛؼ ـً٘ ف٥ك٤ى٣ تأث٥فات ٔٛـؼ ؼـ ق٤بؼ٢ ضمب٤ك

 .وٙؽ ٣ٔ «ثؽ٣ٟ٤ وبٔلاً» ـا خىىٖٛٔٛـؼ  وٝ اوت ،تّف٤ص ٌؽٜ
 ؼـ ثفـو٣ اوبو٣ ٍٔىُ ٥ٌفؼ وٝ ٤ه ثفـو٣ ا٤ٗ آقٖٔٛ فىف٢ ٘ت٥دٝ ٣ٔ ؼ٘ت اق ٘مؽ ٚ

 فىف ١ٕٔٛلاً اففاؼ ا٤ٗ وٝ ٕٞبٖ ٘ٛـ ٔب، اٌف! ٞىتٙؽ ٔتػُّ ٕٞٝ وٝ اوت ا٤ٗ آٌب٣ٞ، ٣ّٕ٠
 ٌٕب !ثٛؼ آٟ٘ب ثب ضك ثٛؼ٤ٓ، غٛؼ ٌػ٣ّ تدفث٥بت ٔب٥ٞت ٔٛـؼ ؼـ ٢غٙب٘بپؿ٤ف اٖؼاٚـ وٙٙؽ، ٣ٔ

 ثٝ ـا غٛؼ تدفث٥بت تف٤ٗ ٣غِّٛ و٥ٙؽ، ٘بؼـوت تفى٥ف ثىپبـ٤ؽ، غب٘ف ثٝ اٌتجبٜ ثٝ ٕٔىٗ اوت
 ثٝ ا٠تٕبؼ غ٥فلبثُ أب ٔتمب٠ؽوٙٙؽٜ ٞب٢ ا٤ؽئِٛٛل٢ ثفغ٣ـا  ١ٕٞ ا٤ٗ أٛـ و٥ٙؽ، ت٥ِٛف اٌتجبٜ

ا٤ٗ ٚال٥١ت ـا ٘بؼ٤ؽٜ  ٣ وٝف٥ّىٛفب٘ ٥ٍ٘ٙب٘ٝ ٠بج ثفج ٞب٢ ٘ٝف٤ٝ. ؽٙوٙ ٣ٔ ٞؽا٤ت پٟٙب٣٘ ٘ٛـ
 آٌب٣ٞ ٔٛـؼ ؼـ آ٘سٝ. اوت وٙٙؽٜ آٌفتٝ ٚ آٌفتٝ ٥ٕ٠مبً ٚ ؼـ اغّت ٔٛاـؼ ضبِت ثٟتف٤ٗ ؼـ٥ٌف٘ؽ  ٣ٔ
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 اوت ز٥كٞب٣٤ اق وٙٙؽٜ ٌٕفاٜ ٌؽت ثٝ أب خكئ٣ ثػ٣ٍ آٔٛق٤ؽ، ٣ٔ «ٍ٘ف٢ ؼـٖٚ ٘ف٤ك اق» غٛؼ
 ؼـ و٥ىتٕبت٥ه ٘ٛـ ثٝ آٌب٣ٞ ١ٔٙب١ِ ٚ ؼ٤ٍفپؽ٤ؽاـٌٙبغت٣ زبـزٛة اتػبؾ ثب تٛا٥٘ٓ ٣ٔ ٔب وٝ

 .ث٥بٔٛق٤ٓ ٌٕب آٌب٣ٞ ٔٛـؼ
 ؼٌٛاـ٢ ٔىبئُ٘ؽ، ٌٛضُ  ثب٤ؽٚخٛؼ ؼاـؼ وٝ  ق٤بؼ٢ ٔىبئُٞٙٛق ثب ا٤ٗ ضبَ، ثٝ ٘ٝف ؼ٘ت، 

ٔفٔٛق  ٥ٕ٠مبً ثمب٤ب٣٤ ثبق ٞٓ «آوبٖ»ٔىبئُ  ا٤ٗ ١ٕٞپه اق ضُ . اٌف ٥٘ىتٙؽ ؼٌٛاـ ٔىئ١ّوٝ 
ؼـ ٔٛـؼ  ف٣ّ١ٚ اق ٔففٚٔبت  و٥ٙٓ٘ٝف  تدؽ٤ؽغٛؼ  ٌب٠ٜك٤ٕتؼـ  لاقْ اوتٔب٘ؽ،  ثبل٣

ثب تٛوُ ثٝ ٠ّٓ وٝ  ؼ٤ؽ ث٥ب٥٤ؽضبَ،  ٥٠ٗ. ؼـ ث٥ٍف٤ٓٔٙٙك فبِّٝ  ضت٣ٚ  ف٥ك٤ه ٌٙبو٣، ق٤ىت
 ت٥ِٛؽٌففتٝ تب  ٞب و٥بـناق  ز٥كٔب ـا اق ٕٞٝ  و٣٘ٛٙوٝ ؼـن  ٣ّٕ٠، ـفت پ٥ً تٛاٖ ٣ٔ ودبتب 

 .(Dennett, 1993: 352 - 353) ؼـ ٔٛخٛؼات ق٘ؽٜ ثٝ اـٔغبٖ آٚـؼٜ اوت ٔتبث٥ِٛىٓٔثُ، ـٌؽ ٚ 

ٔب٤ً فىف٢ ّٔؽاق وبُٔ قا٤ٗ آ< ثف اوبن ٘ٝف ؼ٘ت، سبسٕ ب٘ص اس حد هلاک سبدُ

و٥ٙٓ  ِٛضب٘ٝ فىف ٣ٔ وبق٢ ث٥ً اق ضؽ اوت. ٕٞبٖ ٘ٛـ وٝ ؼ٘ت ٞٓ اٌبـٜ وفؼٜ، ٔب وبؼٜ وبؼٜ
ٍ٘ف٢ ـا  ؼـٖٚ ؛ زٖٛٞب٢ ٌػ٣ّ غٛؼ ٞىت٥ٓ ٚ ؼـ ا٤ٗ ثبـٜ غٙب٘بپؿ٤ف٤ٓ ثٟتف٤ٗ ؼاٚـ تدفثٝ

ؼا٥٘ٓ ٚ ؼـثبـ٠ ـً٘ ٚ غٛاَ ؼ٤ٍف ا٥ٌبء تّٛـات ٠ب٥ٔب٘ٝ ٚ غ٥ف ٣ّٕ٠ ؼاـ٤ٓ ٚ ف٥ّىٛفبٖ  ١ٔتجف ٣ٔ
٣ٙ٥ٍ٘، ٣ٙ١٤ ٠ؽْ تٛخٝ ثٝ ٌٛاٞؽ تدفث٣ ٚ فمٗ ثب اتىب٢ ثٝ ٌٟٛؼات غٛؼ، ثٝ اؼ٠بٞب٢  ثب ثفج ٠بج

ب٣ِ اوت وٝ ثٝ ٘ٝف ا٤ٗ ؼـ ضا٘ؽ.  لبئُ ٌؽٜ ؾ٣ٙٞ ٞب٢ و٥ف٥تثكـ٣ٌ ؼـ ٔٛـؼ آٌب٣ٞ ٚ ٔىئ١ّ 
ٞب٢ ٣ّٕ٠ ٚ و٣١ ؼـ پبوػ٣٤ٍٛ ثٝ ٔىبئُ  ـفت اق ا٤ٗ ٥١ٔٚت تٛخٝ ثٝ ٤بفتٝ ؼ٘ت، ـاٜ ضُ ثفٖٚ

 آٌب٣ٞ اق ٘ف٤ك ؼاً٘ تدفث٣ ٚ ٍٕٞب٣٘ اوت.

 ساهبٖ پوپ ضَْد  .7
ٔٙفش  وبـوفؼٌفا٣٤ ٚ ف٥ك٤ىب٥ِىٓ ٔؽ٠ب٢ ـؼ ٔٙٝٛـ ـا ثٝ فّىف٣ ٞب٢ ا٤ؽ٠ قأج٣ زبِٕفق ؼ٤ٛ٤ؽ
وبٔلاً  ؽٙؼٞ ٣ٔٞب٢ فّىف٣ ٔٛخٛؼات٣ ٞىتٙؽ اق ٘ٝف ٠ّٕىفؼ ٚ وبـٞب٣٤ وٝ ا٘دبْ  قأج٣ .وفؼ

، اق ؼ٤ؽٌبٜ ٔٙٙم٣ زبِٕفق ثٝ ٘ٝف .ٌج٥ٝ ا٘ىبٖ ٚال٣١ ٞىتٙؽ أب تدفث١ آٌبٞب٘ٝ ٤ب پؽ٤ؽاـ٢ ٘ؽاـ٘ؽ
ٞب ٚخٛؼ ؼاـؼ، خٟب٣٘ وٝ وبٔلاً ٌج٥ٝ خٟبٖ ٔبوت أب ٥ٞر تدفث١  أىبٖ تّٛـ خٟبٖ قأج٣

 (. غلا١ِ اوتؽلاَ زبِٕفق ا٤ٗ اوت وٝ Chalmers, 1996: 95ا٢ ؼـ آٖ ٚخٛؼ ٘ؽاـؼ ) ب٘ٝآٌبٞ
 ؛لبثُ تّٛـ اوتٔٙٙمبً قأج٣  .4
 ؛لبثُ تّٛـ ثبٌؽ، ؼـ آٖ ِٛـت أىبٖ ٔتبف٥ك٤ى٣ ؼاـؼ ٔٙٙمبً اٌف قأج٣ .6
اٌف قأج٣ أىبٖ ٔتبف٥ك٤ى٣ ؼاٌتٝ ثبٌؽ ؼـ ا٤ٗ ِٛـت وبـوفؼٌفا٣٤ ٚ ف٥ك٤ىب٥ِىٓ  .7

 ؛٘بؼـوت اوت
 زبِٕفق .(>44 <4=47قاؼٜ،  ـٔب٣٤ ٚ وفثبو٣ ٥ٌع٘ت٥دٝ< وبـوفؼٌفا٣٤ ٚ ف٥ك٤ىب٥ِىٓ ٘بؼـوت اوت )

 ٤ٛ٘ىؽ< ٣ٔ
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 ا٥ٔؽٚاـ وٝ اوت ٘ج٣١٥. وفؼ تج٥٥ٗ ف٥ك٤ى٣ ِٛـت ثٝ تٛاٖ ٣ٔ ـا خٟبٖ ؼـ ز٥ك ٕٞٝ تمف٤جبً
تٗ  تم٣ّ٥ّ تج٥٥ٗ ٌجىٝ ثٝ آٌب٣ٞ ... ضبَ، ا٤ٗ ثب. ٌٛؼ تج٥٥ٗ ٌىُ ا٤ٗ ثٝ ٥٘ك آٌب٣ٞ وٝ ثب٥ٌٓ
 پ٥ؽا٤ً تٛا٘ؽ ٣ٕ٘ ٞفٌك ٌٛؼ، اـائٝ ف٥ك٤ى٣ ٙٝفٔ اق وبُٔ ٘ٛـ ثٝ وٝ ت٥ٔٛط٣ ٥ٞر ؼٞؽ. ٣ٕ٘
 ٥٘ىت). . . . . (  ف٥ك٤ى٣ ثفغبوتٝ اق أٛـ بًٔٙٙم آٌب٣ٞ). . . . (  .وٙؽ تج٥٥ٗ ـا آٌبٞب٘ٝ ١تدفث

 .وٙٙؽ ـا ا٤دبة ٣ٕ٘ آٌب٣ٞ ثٝ ٔفثٖٛ أٛـ ٚالٟ خٟبٖ ؼـ ٥ٔىفٚف٥ك٤ى٣ أٛـ ٚالٟ[ ثٙبثفا٤ٗ]
(Chalmers, 1996: 95) 

 اوت. ٚ ـؼ ف٥كوب٥ِىٓ ٌفا٣٤ ثٝ ٘فٟ ؼٌٚب٘ٝ ٣اوتؽلاِ ٌٟٛؼ پٕپ ا٤ٗ

 ٍ بزرسًٖقد  .1. 7

 ثٝ ـا ثفؼ. أب آٖ ـا ؼـ ٔٛـؼ ا٤ٗ آقٔب٤ً فىف٢ ثٝ وبـ ٣ٕ٘« ٞب زفغب٘ؽٖ ؼوت٥ٍفٜ»ؼ٘ت ٔلان 
ٔفْٟٛ قأج٣ فّىف٣  وٝ وٙؽ ٣ٔ اوتؽلاَ اٚ. وٙؽ ٣ٔ ـؼ وٙٙؽٜ ٌٕفاٜ ٌٟٛؼ٢ پٕپ ٤ه ٠ٙٛاٖ
 ٔٛـؼ ؼـ ٘بلُ فف٥ٔبت ثف ٔجت٣ٙ ٚ (Dennett, 2013: 290اوت ) ٘بٔٙىدٓ ٚ ٘بٕٔىٗ ٔٙٙمبً
 .پفؼاق٤ٓ ٣ٔ اٚ ٘ٝف ٌفش ثٝ ا٤ٙدب ؼـ. اوت آٌب٣ٞ

 ًبهٌسجن هفَْهٖ عٌَاى بِ فلسفٖ ساهبٖ .1. 1. 7

آٌب٣ٞ  فبلؽ أب ٞب ا٘ىبٖ ثٝ ٌج٥ٝ ف٥ك٤ى٣ ٘ٝف اق ٞب٢ فّىف٣ وٝ وٝ قأج٣ اوت ١ٔتمؽ ؼ٘ت
 ؼ٘ت ثب تٍج٥ٝ. ٌٛ٘ؽ تّٛـ ٔٙىدٓ ٘ٛـ ثٝ وٝ اوت غ٥فٕٔىٗ ٞىتٙؽ ؾ٣ٙٞ ٞب٢ ٤ب و٥ف٥ت پؽ٤ؽاـ٢

ٞب٢  وٝ أٛـ٢ ٔفٔٛق ٚ أبفٝ ثف ٔإِفٝ «ؼلاـ»ٚ اـقي  4ؼـ فّىف١ ق٘ؽ٣ٌ« ق٘ؽ٣ٌ»ثٝ  آٌب٣ٞ
 ٔىتمُ «أف أبف٣» ٤هٞب ٥٘ىتٙؽ، ثف ا٤ٗ ثبٚـ اوت وٝ آٌب٣ٞ ٥٘ك  ٞب ٚ اوىٙبن ث٥ِٛٛل٤ه ٚ وىٝ

 :Dennett, 2013) اوت آٖ ف٥ك٤ى٣ ففآ٤ٙؽٞب٢ ؾات٣ ٔطَّٛ ثّىٝ ٥٘ىت، اق ففا٤ٙؽٞب٢ ٔغك٢

 ٌٙبو٣ ٠ّت ،ؼاؼ ت٥ٔٛص ق٘ؽ٣ٌ فّىف١ ثٝ ٥٘بقثؽٖٚ  تٛاٖ ٌٙبو٣ ـا ٣ٔ ق٤ىت وٝ ٘ٛـ ٕٞبٖ .(301
 ٔٛخٛؼ٢ اٌف ثٝ ٘ٝف اٚ .ؼٞؽ ت٥ٔٛص ف٥ك٤ى٣ غ٥ف ٞب٢ ٤ٚم٣ٌ ثٝ اوتٙبؼ ثؽٖٚ ـا آٌب٣ٞ تٛا٘ؽ ٣ٔ ٥٘ك
 <ثٛؼ ٣ٔ آٌبٞب٘ٝ تدفث٥بت ٕٞبٖ ؼاـا٢ ِكٚٔبً ثٛؼ، ا٘ىبٖ ٥٠ٗ ف٥ك٤ى٣ ٘ٝف اق

 ٚال١بً» اففاؼ ٚ فّىف٣ ٞب٢ قأج٣ ث٥ٗ ث٥فٖٚ اق تٍػ٣ّ٥ لبثُ تفبٚت ٥ٞر( ت١ف٤ف ٘جك) ق٤فا
لبثُ  ؼـٖٚ اق وٝ ٚال٣١ ٤ه ٍ٘ب١٘ آٌب٣ٞ اوت ٘تٛا٘ىتٝ ٞٙٛق وه ٥ٞر ٚ. ٘ؽاـؼ ٚخٛؼ «آٌبٜ

 وبـ٢ ثتٛا٘ؽ آٌبٜ ٜبٞفاً ففؼ وٝ ٔىتّكْ ا٤ٗ ٘جبٌؽ ٘ط٢ٛ ثٝ وٝ وٙؽ تٍػ٥ُ ثبٌؽ ث٥بٖ
 زٝ ٞف ؾ٣ٙٞ تفبٚت ا٤ٗ أب. اوت آٌبٜ اٚ وٝ وٙؽ ٔتمب٠ؽ ـا( اٚ ٚ) ٔب وٝ ؼٞؽ ا٘دبْ «ؾ٣ٙٞ»

ز٥ٙٗ  اٌف. ؼاٌت غٛاٞؽ قأج٣ «٘بغٛؼآٌب٣ٞ خف٤بٖ» ؼـ ـا غٛؼ ٕٞتب٢ ٜبٞف٢ اضتٕبلاً ثبٌؽ
 فىف٢ تٛٞٓ ٣٠ٛ٘ فّىف٣ قأج٣ ٤ه ٠ا٤ؽ وُ وٝ ٞىتٓ ٕٔٙئٗ وبٔلاً ٔٗ ثٙبثفا٤ٗ زفا؟ ،٘جبٌؽ
 ( Dennett, 2013: 294-295) .ٌؿٌت آٖ اق تٛاٖ ٣ٔ وٝ ٥ّٔجت٣ اوت اوت،

                                                       
1. vitalism 
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 ٍٔبثٝ وبـوفؼ٢ ٘ٝف اق ٞب٢ فّىف٣ قأج٣ اٌف وٝ ٤ٌٛؽ ٣ٔ ١٘ٝٙ ثٝ ٌؽٜ آٌب٣ٞ تج٥٥ٗ ؼـؼ٘ت 
 ٥ٞر آٌب٣ٞ ق٤فا ،(Dennett, 1991: 406) «ٞىت٥ٓ قأج٣ ٔب ١ٕٞ» په ٌٛ٘ؽ، ت١ف٤ف ٞب ا٘ىبٖ
 اوت. ؾ٣ٙٞ ٞب٢ و٥ف٥ت٘ت٥د١ ا٤ٗ أف ا٘ىبـ  .٘ؽاـؼ ف٥ك٤ى٣ غ٥ف ؾات

 هسئلٔ اهکبى هٌطقٖ .2. 1. 7

غ٥ف  ؾ٣ٙٞ ٞب٢ و٥ف٥تٞىت١ ٔفوك٢ ا٘تمبؼ ؼ٘ت اق ففْ قأج٣ ثٝ ٠ٙٛاٖ ـا٣ٞ ثفا٢ تأ٥٤ؽ أب 
ٞب٢ ٔٙٙم٣ ؼ٤ٍف اوت.  ٚ ٔمب٤ى١ آٖ ثب أىبٖ )٤ب ٠ؽْ أتٙبٞ ٔٙٙم٣( «أىبٖ ٔٙٙم٣»ف٥ك٤ى٣ 

 ٠بؼ٢ آٌبٜ ٞب٢ ا٘ىبٖ اق ـفتبـ٢ ٘ٝف اق( ت١ف٤ف ٘جك) ف٥ّىٛفبٖ ٞب٢ قأج٣زٙبٖ وٝ ٌؿٌت،  ٞٓ
 ٞفٌٛ٘ٝ فبلؽ وبٔلاً آٟ٘ب - «وّٝ ٞىتٙؽ غًٙ ٚ ث٣» ثٝ ٌفت١ ؼ٘ت أب ٥٘ىتٙؽ، تٍػ٥ُ لبثُ

 ثب اٌف. ٞىتٙؽ آٌبٜ وٝ ـوٙؽ ٣ٔ ٘ٝف ثٝ ث٥فٖٚ اق فمٗ آٟ٘ب. ٞىتٙؽ آٌبٞب٘ٝ ١تدفث ٚ ؼـ٣٘ٚ ق٘ؽ٣ٌ
، ثب٤ؽ ٚ ا٤ٗ أىبٖ ٔٙٙم٣ ـاٍٍٞبوت اوت خؽ٢ ٔىئّٝ ٤ه ا٤ٗ وٝ ثب٥ٌٓ ٔٛافك ف٥ّىٛفبٖ ا٤ٗ

ٞب٢ ٔٙٙم٣ ؼ٤ٍف ـا ٥٘ك ثٝ ٕٞبٖ ا٘ؽاقٜ خؽ٢ ث٥ٍف٤ٓ ٚ ثف اوبن آٟ٘ب ٘تب٤د٣ اغؿ و٥ٙٓ. أب  أىبٖ
 اٌتجبٜ ٤ه ا٤ٗ وٙٓ ٣ٔ فىف ٔٗ. ٘ىٙٓ ثبٚـ ـا ا٤ٗ ضؽن وٝ اْ آٔٛغتٝ ٔٗ»٤ٛ٘ىؽ وٝ  ؼ٘ت ٣ٔ

 :Dennett, 2013« )ٔفٚـت ٌٙبغت ؼـ ٔٛـؼ ٤ه ٘ٝ ،اوت تػ٥ُ ٠لٛ ٘بوب٣ٔ ٣٠ٛ٘ اوت، آٌىبـ

284 - 285 .) 
 ٔٙٙمبً ٤ٌٛؽ وٝ پفؼاقؼ ٚ ٣ٔ ٣ٔ ؼ٤ٍف ٔٛـؼ زٙؽ ثب ٔٙٙم٣ أىبٖ ا٤ٗ ١ٔمب٤ىؼ٘ت ؼـ ا٤ٙدب ثٝ 

 ا٘فاف ؼـ وٝ ا٢ ٔٛخٛؼات ق٘ؽٜ ٚ و٥ٙؽ، ٣ٔ ق٘ؽ٣ٌ ٔبتف٤ىه ؼـ ٌٕب وٝ ؼاـؼ ٚخٛؼ أىبٖ ا٤ٗ
 ق٤فا اوت، ٌؽٜ ٘فاض٣ ٌٕب ؼاٌتٗ ٍ٘ٝ آـاْ ثفا٢ وٝ اوت ٔدبق٢ ٚال٥١ت ٕ٘ب٤ً ث٥ٙ٥ؽ، ٣ٔ غٛؼ
 ٕٔىٗ ٔٙٙمبًثٝ ٠لاٜٚ . ؼاـؼ لفاـ پ٥ٍففتٝ تىِٙٛٛل٢ ا٢ ؼاـا٢ پٛوتٝ ؼـ ضفوت ث٣ ٌٕب ٚال٣١ ثؽٖ
 ؼـ اوت، وفثٗ ٞب٢ اتٓ ؼإٍ٘ٙؽاٖ ٘ٝف ثٝ آ٘سٝ. ثبٌؽ ٘ؽاٌتٝ ٚخٛؼ وفثٗ اتٓ ٥ٞر ٚال١بً وٝ اوت
 ا٤ٗ آٟ٘ب وبـ وٝ ٞىتٙؽ ث٥ٍبٍ٘ب٣٘ تطت ٞؽا٤ت وٝ ٞىتٙؽ وٛزه فٕب٣٤ ١وف٥ٙ ٟ٘ب٤ت ث٣ ٚالٟ
 خٟبٖ وُ وٝ ؼاـؼ ٚخٛؼٞٓ  أىبٖ ا٤ٗ ٔٙٙمبً. ٞىتٙؽ وفثٗ ٞب٢ اتٓا٤ٟٙب  وٙٙؽ ٚإ٘ٛؼ وٝ اوت
 غّك پ٥ً ؼل٥مٝ ؼٜ خٟبٖ وٝ اوت ٕٔىٗ ٔٙٙمبًٚ  ثبٌؽ ٌؽٜ ا٤دبؼ پ٥ً وبَ ٞكاـ ًٌ ضؽٚؼ
 ٞب٢ أىبٖ ا٤ٗ تٛاٖ ٣ٔ ثٝ ٘ٝف .ثبٌؽ ٌؽٜ وبـ ٌؿاٌتٝ ٌٕب ٔغك ؼـ ٌٕب غب٘فات تٕبْ ٚ ثبٌؽ ٌؽٜ

 ٠ٙٛاٖ ثٝ ـا آٟ٘ب أب ،ؼـ ٘ٝف ث٥ٍف٤ٓ ٤ٛ٘ى٣ ؼاوتبٖ ثفا٢ ا٢ وٙٙؽٜ وفٌفْ ٞب٢ ففْ ـا ٔٙٙم٣
 ٤ب ثبقٍ٘ف٢ ـا لاقْ ثبٌؽ آٟ٘ب ٌٙبو٣ ق٤ىت ٚ ٣ٕ٥ٌ ٚ ف٥ك٤ه وٝ ٥ٌف٤ٓ ٣ٕ٘ خؽ٢ ٞب٣٤ ٍ٘ب٘ٝ
 ,Dennett) وٙؽ؟ تف تٛخٝ لبثُ ٚ تف ٟٔٓ ـاضؽن قأج٣  وٝ ؼاـؼ ٚخٛؼ ز٥ك٢ آ٤ب. ٙؽٙو ضؿف

 . پبوع ؼ٘ت ل١ٙبً ٔٙف٣ اوت. (295 :2013
 ٌٟٛؼ ٞب٢ پٕپ ١ٕٞ پؽـثكـي ، اٚ ـا٥٘ته لا٤ت ٔٛ٘بؼِٚٛل٢اق  ا٢ ل١ٙٝثب ٘مُ ؼ٘ت ؼـ اؼأٝ 

 <اغتفاٞ غٛؼي ـا غٛـؼ ٌٟٛؼ٢ پٕپ ا٤ٗ وٝ فف٤ت ؽؼا٘ ز٣ٙ٥ٙ ٣ٔ ا٤ٗ
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 وٙؽ اضىبن وٙؽ، فىف وٝ ثبٌؽ ٌؽٜ وبغتٝ ٘ٛـ٢ وٝ ثبٌؽ ؼاٌتٝ ٚخٛؼ ٔب٣ٙ٥ٌ ففْ و٥ٙٓ ٚ
 ثٝ وفؼ، تّٛـ ا٘ؽاقٜ اق تف ثكـي ٞب ثب ضفٛ ٕٞبٖ تٙبوت ـا آٖ تٛاٖ ٣ٔ ثبٌؽ، ؼاٌتٝ اؼـان ٚ

 ثب ٔب ِٛـت، ا٤ٗ ؼـ. ٣ ٌؽآو٥بث تٛاٖ ٚاـؼ ٌؽ ٕٞبٖ ٘ٛـ وٝ ٣ٔ آٖ ٚاـؼ تٛاٖث وٝ ٘ط٢ٛ
 ٞفٌك ٚ ،ؼٞٙؽ ـا ضفوت ٣ٔ ٤ىؽ٤ٍف وٝ ٍٔبٞؽٜ و٥ٙٓ ـا ل١ٙبت٣ فمٗ ثب٤ؽ آٖ، ؼـٖٚ ثفـو٣
 خٛٞف ؼـ ثب٤ؽ ـا اؼـان ا٤ٗ ثٙبثفا٤ٗ. ٤بث٥ٓ ٣ٕ٘ ؼاؼ ت٥ٔٛص ـا اؼـان ٤ه آٖ ثب ثتٛاٖ وٝ ـا ز٥ك٢
 ( Leibniz, 2014: 17). ٔب٥ٌٗ ٤ب ٣ٌء ٔفوت ؼـ ٘ٝ وفؼ، ٛدخىت ثى٥ٗ

اؼـان ٚ آ٘سٝ ٚاثىتٝ ثٝ آٖ اوت ثب ؼلا٤ُ ٔىب٥٘ى٣ ٚ »٥ٌفؼ وٝ  ٥٘ته ٘ت٥دٝ ٣ٔ لا٤ت
 ل١ٙٝ، ثف ٠جبـتؼ٘ت په اق ٘مُ ا٤ٗ (. Leibniz, 2014: 17« )اوت ٘بپؿ٤ف تج٥٥ٗضفوبت، 

 فّىفٝ وُ ؼـ ٞب٢ غّٗ ٥ٌف٢ ٘ت٥دٝ ز٥ٍٍٕفتف٤ٗ اق ٤ى٣ وٙؽ ٚ آٖ ـا تٕفوك ٣ٔ «ثٙبثفا٤ٗ»
 وٝ وٙؽ ٣ٔ وٙؽ زٖٛ تّٛـ البٔٝ ٣ٕ٘ ٘ت٥دٝ اثجبت ا٤ٗ ثف ٣اوتؽلاِ ٥ٞر ٥٘ته لا٤ت. ؼا٘ؽ ٣ٔ

 ثفا٢ ـا٣ٞ ٥ٞر ٥٘ته لا٤ت ؼـ ضم٥مت، .ثبٌؽ اوتؽلاَ ؼاٌتٝ ثٝ ٥٘بق٢ وٝ اوت آٖ اق تف ثؽ٣ٟ٤
 وٝ وفؼ ٣ٔ اِفاـ ٚ ٘ؽاٌت ٔتطفن ل١ٙٝ ٞب تف٥ّ٤ٖٛ ؼاـا٢ «آو٥بة» ٠ ٤ها٤ؽ ٌففتٗ خؽ٢

 اٚوت، ضؽن فمٗ ا٤ٗ أب ،ثفوب٘ؽ ؾٞٗ ثٝ ٗٔب٥ٌ اق ـا ٔب تٛا٘ؽ ٣ٕ٘ «ث٥ٍتف ل١ٙبت افكٚؼٖ فمٗ»
. اوت وفؼٜ ٔٙىٛظ ـا ٥٘ته لا٤ت ٌٟٛؼ پٕپ تٛـ٤ًٙ أب. اثجبتً وٙؽ تٛا٘ىتٝ ثبٌؽ وٝ اؼ٠ب٣٤ ٘ٝ

 غٛاٞؽ تبـ٤ع ٔبوت وٝ اٌفزٝ ثٝ ا٘ؽ٣ٍ٤ آٌفتٝ ٌؿٌت١ٔب٘ؽ٠  ثبل٣ ضؽن قأج٣ؼ٘ت،  ثٝ ٘ٝف
ـوؽ  ٣ٔ ٘ٝف ثٝ ٞٓ ٞٙٛق. ا٠تجبـ اوت فبلؽ أب لؽـتٕٙؽ ٌٙبغت٣ ـٚاٖ ٘ٝف اق زٙبٖ ٞٓ أب ،پ٥ٛوت

 وٝ اوت ٠بللا٘ٝ وٝ ا٤ٓ آٔٛغتٝ ٔب أب زفغٙؽ، ٣ٔ آٖ ؼٚـ ثٝ ٔبٜ ٚ غٛـ٥ٌؽ وبوٗ اوت ق٥ٔٗ وٝ
 ٚ ؼإٍ٘ٙؽاٖ ف٥ّىٛفبٖ، وٝ اوت ـٚق٢ ؼ٘ت ٔٙتٝف. ث٥ٍف٤ٓ ٘بؼ٤ؽٜ ِفف ٕ٘ٛؼ ٠ٙٛاٖ ثٝ ـا ا٤ٗ

 ٔٛـؼ وٝ ؼـ ـا ٢ز٥ك فٞ ٚپٛقغٙؽ ثك٘ٙؽ  آٌب٣ٞ ٔٛـؼ ؼـ ٔب ثٝ ا٤ٗ وفؼـ٣ٌٕ ٌؿٌت١ ٠بؼ٢ ٔفؼْ
ٚ  ؾ٣ٙٞ ٞب٢ و٥ف٥تا٘ىبـ ؼ٘ت ثب  (Dennett, 2013: 286 - 287ؼٞٙؽ ) ت٥ٔٛص لاقْ ثبٌؽ آٌب٣ٞ

 ثٝ ٘ٝف اٚ. اوت زبِٕفق ٌفا٣٤ ؼٌٚب٘ٝ ـؼ لبٟ٘ ؼـ ِؽؼ ،أف٢ وبـوفؼ٢ ٠ٙٛاٖ ثٝ آٌب٣ٞ ت١ف٤فثبق
 .٥٘ىت ٣٣ّٕ٠ تج٥٥ٗ ؼوتفو و٢ٛففا أب اوت، ؼـ ٍ٘بٜ اَٚ أف٢ اوفاـآ٥ٔك اٌفزٝ آٌب٣ٞ،

 ّبٕ علوٖ فکزٕ بب ٗبفتِّوسَٖٗ ًتبٗج سِ آسهبٗص  .3. 1. 7

ٚ أىبٖ تج٥٥ٗ  ؾ٣ٙٞ ٞب٢ و٥ف٥تا٘ىبـ  ٚٞب٢ فىف٢ فٛق،  ٘تب٤ح آقٔب٤ً ٕٞى٣٤ٛ ٔىئ١ّ
 أٛـا٥ٍ٘ك اوت؛ ق٤فا ؼـ ٔٛـؼ ا٤ٗ  ٣ّٕ٠ ثى٥بـ ثطث ٞب٢ ٚ ٤بفتٝ ثب ٌٛاٞؽ ف٥ك٤ىب٥ِىت٣ آٌب٣ٞ،

ٌٙدؽ. پفوً ا٤ٗ اوت وٝ  ٣ٕ٘ خىتبـاتفبق ٘ٝف ٚخٛؼ ٘ؽاـؼ ٚ ٌفش ١ٕٞ ا٤ٗ ٔٙبلٍبت ؼـ ا٤ٗ 
ٚخٛؼ ؼاـؼ. ثٝ ٠ٙٛاٖ ٔثبَ، وف٤ىتٛف وع، « ٔىئ١ّ ؼٌٛاـ آٌب٣ٞ»آ٤ب ز٥ك٢ ثٝ ٠ٙٛاٖ 

، په اق ٘مُ ٠جبـت٣ اق ؼـ وتبة اضىبن غٛؼِ ق٘ؽ٣ٌٌٙبن ٚ ٔتػُّ ٠ّْٛ ٌٙبغت٣،  ٠ّت
ٞب٣٤  ٤ٌٛؽ وٝ ز٥ٙٗ آٔٛقٜ تٛٞٓ ٔطٓ غٛا٘ؽٜ ٌؽٜ اوت، ٣ٔ ؾ٣ٙٞ و٥ف٥تؼ٘ت وٝ ؼـ آٖ 
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 ا٤ٗ ٔٗ»٤ٌٛٓ. أب  غلاَ آٖ ٌف اق ثب٤ؽ وٝ ؼا٘ٙؽ ٣ٔ ثكـ٣ٌ تٛٞٓ آغف٤ٗ ـا آٌب٣ٞ ؾات٣ ب٥ٞتٔ
 ثبل٣ ؾ٣ٙٞ ا٢ تدفثٝ ٞىتٙؽ، و٥ٟٓ آٖ ؼـ ٕٞٝ وٝ اوت ت٣ٕٞٛ آٌب٣ٞ ق٤فا اٌف ؼا٘ٓ ٣ٔ پٛذ ـا

٥ٌفؼ وٝ  ٚ ٘ت٥دٝ ٣ٔ« اوت ٚال٣١ ضم٥م٣ ]ؼ٤ٍف٢[ اؼـان ٞف ثٝ ا٘ؽاق٠ وٝ ا٢ تدفثٝ ٔب٘ؽ، ٣ٔ
 »٤ٛ٘ىؽ<  اٚ ٣ٔ .(Koch, 2019: 4ا٠ٝٓ فّىف١ تط٣ّ٥ّ لفٖ ث٥ىتٓ ثٝ ث٥فاٞٝ ـفتٝ اوت ) ثػً

تٍى٥ُ  ـا ا٢ آٌبٞب٘ٝ ١تدفث ٞف وٝ ٣ٙ١٤ ٠ٙبِف٢ ٞىتٙؽ، غبْ اضىبوبت ٣ؾٞٙ ٞب٢ ٥ف٥تو
 ٌفا٣٤ ؼأبو٥ٛ، ٚ ـأبزب٘ؽـاٖ ضؿف ٌٙبوبٖ ؼ٤ٍف٢ ٔب٘ٙؽ (. ٠ّتKoch, 2012: 27« )ؼٞٙؽ ٣ٔ

ٌفا٤ب٘ٝ ا٠تمبؼ ؼاـ٘ؽ وٝ  وٙٙؽ ٚ ؼـ ٥٠ٗ اتػبؾ ٟٔٛٔ ٔبؼ٢ ٣ٔ ـؼ ـا ؾ٣ٙٞ ٞب٢ و٥ف٥ت ٔٛـؼ ؼـ ؼ٘ت
لبثُ تم٥ُّ ثٝ ففا٤ٙؽٞب٢ ٠ّج٣ لبثُ  ِففبً (ـً٘ ؼـؼ ٚ ٔب٘ٙؽ ١٘ٓ،)ٌػُ  اَٚ ٞب٢ ؾ٣ٙٞ ٚٝ تدفث

 Ramachandran and) اق وٙع تٕٛٞبت ٥٘ىتٙؽ ؾ٣ٙٞ ٞب٢ و٥ف٥تٍٔبٞؽٜ ٥٘ىتٙؽ ٚ ؼـ ٘ت٥دٝ 

Hisrstein, 1997.) 6، آ٥ُ٘ وٛٔبـ وث4ٌٙبوبٖ ثى٥بـ٢ ٥ٝ٘ف اوت٥ٖٛ لاٚـ٤ه ؼـ ٔمبثُ، ٠ّت ،
وٙٙؽ. أب  ـا ثٝ ٠ٙٛاٖ أٛـ٢ غ٥ف٢ ف٥ك٤ى٣ ا٘ىبـ ٣ٔ ؾ٣ٙٞ ٞب٢ و٥ف٥تؼاوتبٖ ثب ؼ٘ت ٚخٛؼ  ٞٓ

ٞب٢ ؼ٘ت اوت  ٌٙبو٣ِ آٌب٣ٞ ٔإ٤ؽ ؼ٤ؽٌبٜ آ٘سٝ ٔىّٓ اوت ا٤ٗ اوت وٝ خف٤بٖ غبِت ؼـ ٠ّت
(De Sousa, 2009: 102, 112.) اٌف تٛاٖ ٌفت وٝ ٔتػّّبٖ ٠ّْٛ ا٠ّبة ضت٣ ثٙبثفا٤ٗ، ٣ٔ 

آٌب٣ٞ ٚ ٘ىجت آٖ ثب ٔغك ـا ضُ ٘ىفؼٜ ثبٌٙؽ، ٔب٣١٘ ثفا٢ ضُ ا٤ٗ ٌٛ٘ٝ ٔىبئُ ؼـ  ٔىبئُ ١ٕٞ
 ث٥ٙٙؽ. آ٤ٙؽٜ ٣ٕ٘

 پوپ ضَْد درببرٓدًت  دٗدگبُ بزرسًٖقد ٍ  .8
أب  ـٚ٘ؽ؛ ٣ٔٔػتّف فّىفٝ ثٝ وبـ  ٞب٢ ٌبغٝثٝ ٚفٛـ ؼـ « ٌٟٛؼ ٞب٢ پٕپ»، توٝ ٌؿٌ زٙبٖ ٞٓ

زٙؽاٖ  فّىف٣تفىف  ؼ٤ٍف ٞب٢ ـٚيٚ ٘ىجت آٖ ثب  ٔطؽٚؼ٤تٚ  ٔب٥ٞت ؼـثبـ٠ ٘ٝف٢ٔجبضث 
 ٢ٞب پٕپ ٤ح٠ٕؽتبً ثف وف ٘تب ٤ٍفٚ ٔتفىفاٖ ؼ ٥ّىٛفبٖٚ اغتلاف ٘ٝف ؼ٘ت ثب ف؛ ٔٙفش ٍ٘ؽٜ اوت

)ٕٞبٖ ٘ٛـ وٝ ؼـ  آٟ٘ب ٥تٔبٞ ؼـ ٔٛـؼ ٝاوت ٘ ٔٛـؼ ٘ٝف ٘ت٥د١ٍ٘بٖ ؼاؼٖ آٟ٘ب ؼـ  ٣٤ٌٟٛؼ ٚ وبـا

ا٘ؽ  لبئُ ٌؽٜ ٤كتٕب« پٕپ ٌٟٛؼ»ٚ  «٢فىف ٤ًآقٔب» ٥ٗث ٣ضبَ، ثفغ ٤ٗثب ا. ٔٛاـؼ ثبلا ٍٔبٞؽٜ ٌؽ(
 ق٤فثٙب٣٤ِ ٚال٥١تِا٘ؽ وٝ ٔب ـا ٚاؼاـ ثٝ ؼـن  ٌؽٜ ٘فاض٣ ٘ٛـ٢ فىف٢ ٞب٢ آقٔب١ًٔ٤تمؽ٘ؽ وٝ ٚ 

ففاٞٓ  و٥ٙٓ، ٣ٔؼـن  ٚاوٙٝ ث٣ؼـ ٔٛـؼ آ٘سٝ ٔب ثٝ ٘فق  ؼـو٣وٙٙؽ ٚ  وٙط٣ ٞب٢ پؽ٤ؽٜ
 ـاخٟ اؼ٠بٞب٢وإاَ ثفؼٖ  ق٤ف ثفا٢ وٙط٣ ٞب٢ پؽ٤ؽٌٜٟٛؼ اق  ٢ٞب وٝ پٕپ ٣ؼـ ضبِ .وٙٙؽ ٣ٔ
اوتفبؼٜ اق ٌٟٛؼ ثٝ  ٤ٗ،(. ٠لاٜٚ ثف اDowding, 2016a: 232-3) وٙٙؽ ٣ٔاوتفبؼٜ  ق٤فثٙب٣٤أٛـ  ثٝ

ثّىٝ  وٙٙؽ ٣ـا اثجبت ٕ٘ ٤حوٝ ٘تب وٙؽ ٣ٔ ٤ُتجؽ ٣٤اوتمفا ٠٣ٙٛاٖ ؼاؼٜ، پٕپ ٌٟٛؼ ـا ثٝ ـٌٚ
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 ل٥بو٣ؾاتبً  فىف٢ ٞب٢ آقٔب٤ًاوت وٝ  ضب٣ِؼـ  ا٤ٗ(. Dowding, 2016b: 34) «افىٙٙؽ ٣ففأ»
 .(Dowding, 2016b: 8) وٙٙؽ ٣ٔـا اثجبت  ٘ت٥دٝوٝ  ٣ٙ١ٔ ا٤ٗٞىتٙؽ ثٝ  اوتٙتبخ٣ ٤ب

 اوت ـٚاٍ٘ٙبغت٣أف  ٤هٌٟٛؼ  وٝ اوت ا٤ٗاوتفبؼٜ اق ٌٟٛؼ ثٝ ٠ٙٛاٖ ؼاؼٜ  ِٟٔٓ ا٤فاؼ ٤ه
 ٞب٢ ٥١ٔٚتٞب ٚ  ففؼ ؼـ قٔبٖ ٤هؼـ ٔٛـؼ  ضت٣ٚ  ؼ٤ٍفثٝ ففؼ  ففؼ٢اق  ـٚاٍ٘ٙبغت٣ ضمب٤ك ٚ

 تٛاٖ ٣ٔ تط٥ُّ،ٚ  تفى٥ه ا٤ٗثف اوبن  .(Dowding, 2016a: 232-3) ٔػتّف ٔتفبٚت ٞىتٙؽ
 ٠وٙٙؽ غٛؼ، لبٟ٘ ٣غٙبث ٥ف٢ٚثبٌٙؽ، ثب ٘ ٥دٝ٘ت ٠وٙٙؽ اق آ٘ىٝ اثجبت ٥ًٌٟٛؼ ث ٞب٢ پٕپ ٌفت وٝ

 ,Dowdingغٛاٞؽ ثٛؼ ) ث٥ٍتفآٖ  وٙٙؽ٣ٌ لبٟ٘ ٥٘ف٢ٚٝ ؼاوتبٖ ثٟتف ثبٌؽ زٔػب٘ت ٞىتٙؽ ٚ ٞف

2016b: 14).  
 ٣ِٚ؛ ٥٘ىتٙؽ الٙب٣٠ٚ لٛت  غٙبث٣ ٤ٚم٣ٌفبلؽ  ٥٘ك فىف٢ ٞب٢ آقٔب٤ًاِجتٝ ٚأص اوت وٝ 

أف آٟ٘ب ـا اق  ٥ٕٞٗٚ  ؼٞؽ ٣ٕ٘٘ب١ٔمَٛ ثٝ ؼوت  ٘تب٤حـٚي  ا٤ٗاوت وٝ  ا٤ٟٗٔٓ  ٔىئ١ّ
 ,Dowding) وٙؽ ٣ٔ ت٥٥١ٗـا  ٘ت٥دٝوٝ ؼـ آٟ٘ب ؼاوتبٖ اوت وٝ  وٙؽ ٣ٔ ٔتٕب٤ك ٌٟٛؼ٢ ٞب٢ پٕپ

2016b: 35). 
 آ٤بٌٟٛؼ ٔٛـؼ ٘ٝف ؼ٘ت ٚاـؼ اوت؟  ٞب٢ پٕپثف  ا٤فاؼات ا٤ٗ آ٤باوت وٝ  ا٤ٗضبَ پفوً 

اوبوبً  آ٤باوت؟  ٘ت٥دٝ وٙٙؽ٠ ت٥٥١ٗاوت وٝ ٠ٙبِف ؼاوتبٖ  اوتمفا٣٤ٚ  غٙبث٣ ـ٣ٌٚپٕپ ٌٟٛؼ 
پبوع  ٔدبَ ٤ٙدبؼـ ا ٚخٛؼ ؼاـؼ؟ فىف٢ ٞب٢ آقٔب٤ًٌٟٛؼ ٚ  ٞب٢ پٕپ ث٥ٗ ٔب٢ٛٞ تفبٚت٣

ثف اوبن ٘ٝف غٛؼ ؼ٘ت، ٕٞبٖ  ٥ف،ٞب ٚخٛؼ ٘ؽاـؼ؛ أب ؼـ ٔٛـؼ پفوً اغ پفوً ٤ٗثٝ ا ٣ّ٥تفّ
ٚ  ٣غٙبث ٥بٖؼٚ ٚخٛؼ ٘ؽاـؼ. أب ث ٤ٗا ٥ٗث ٢تفبٚت ٔبٞٛ ٥رٔمبِٝ اٌبـٜ ٌؽ، ٞ ٢٘ٛـ وٝ اثتؽا

 ٣ثبل ٤ؽ٢تفؼ ٢ٔٛـؼ ٘ٝف، خب ٤حٌٟٛؼ ٚ ٘ىجت آٟ٘ب ثب ٘تب ٢ٞب پفٌٛـ ؼ٘ت ؼـ ٌفش پٕپ
الٙبٞ  ٤ٗأب ا ؼٞؽ؛ ٣ٔ ٥تإٞ ٥بـثى ٢فىف ٠ٛ٥ٌ ٤ٗا ٣وٙٙؽٌ لبٟ٘ ١وٝ ؼ٘ت ثٝ ٔإِف ٌؿاـؼ ٣ٕ٘

اوت  ا٤ٗاٚ  و٣١ٌؽٜ ضبُِ ٌٛؼ ٚ تٕبْ  پؿ٤ففتٝ ٣ّٕ٠ ٘تب٤حٞب ٚ  ؼاؼٜؼـ زٟبـزٛة  ٤ؽفمٗ ثب
وٝ ثؽٖٚ تٛخٝ ثٝ  فّىف٣ ؼ٤ف١ٙ٤ ثبٚـٞب٢ ثفغ٣ـؼ  ثفا٢ ٣ّٕ٠ ؼوتبٚـؼٞب٢ـٍٞؿـ اق  ا٤ٗوٝ اق 

وٝ  ٌفا ١٥ت٘ج ٥ّىٛف٣ثٝ ٠ٙٛاٖ ف ؼ٘ت ثٙبثفا٤ٗ، ا٘ؽ اوتفبؼٜ وٙؽ. ضبُِ ٌؽٜ تدفث٣ٌٛاٞؽ 
 ٔجٙب٢ـا  (٠٣ّٕ ٢)ثٝ ١ٔٙب اوتمفاء ٤ٙىٝاق ا ٥ىت،لبئُ ٘ ٣ٚ فّىف ٣ـٚي ٠ّٕ ٥ٗث ٣لب١٘ ٥هتفى

 تدفث٣ ٞب٢ ؼاؼٜفبـ٢ اق  ٞب٢ ق٣٘ ٌٕب٘ٝؼـ ٔٛأٟ ٔت١ؽؼ  ضت٣٘ؽاـؼ ٚ  اثب٣٤ ٥ٞروبـ غٛؼ لفاـ ؼٞؽ 
 ٘تب٤ح خىتد٢ٛؼـ  ـ٢ٚ ٥ٞرثٝ  تفت٥ت ثؽ٤ٗ. ٚ وٙؽ ٣ٔ تطم٥فٚ  ؼا٘ؽ ٣ٔ «٥ٍ٘ٙب٘ٝ ٠بجثفج »ـا 

 .٥٘ىتٞٓ  ٔفٚـ٢ٚ  پ٣ٙ٥ٍ٥

 ًت٘جِ .9
ا٤ٗ لبث٥ّت ـا  وٝ اثكاـٞب٢ ٔف٥ؽ٢ ٞىتٙؽ ٞب٢ فىف٢ ٤ب آقٔب٤ً ٌٟٛؼ ٞب٢ پٕپثٝ ٘ٝف ؼ٘ت، 

ٞب٢ ٌٟٛؼٚ ٞٓ  ٥ٙٓوٚ ثٟتف ؼـن  ثفـو٣ ـاپ٥س٥ؽ٠  ٣ ٚ فّىف٣ا٘ىب٘ ٔىبئُٞٓ  ثب آٟ٘ب ؼاـ٘ؽ وٝ
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ؼـ  ٚ ٔٛـؼ پفوً لفاـ ؼٞٙؽ ثفٔلا وٙٙؽ، ـا ٔب ٞب٢ ٝ ٚ ٔففٚٔبت ٚ خكْٔت١بـف ٚ تّٛـات ٠ب٥ٔب٘
 پف ؼـ اوبو٣ ٘م٣ٍ ؼـ ٠ّٓ ٚ فّىفٝ  ٜثٝ وجت وبـثفؼ ٌىتفؼا٤ٗ اثكاـ فىف٢ . وٙٙؽ اِلاشٟ٘ب٤ت 
 ٌٟٛؼ ٞب٢ پٕپ .وٙؽ ا٤فب ٣ٔ ٣ّٕ٠ تدفث٣ تطم٥مبت ٚ فّىف٣ ا٘تكا٣٠ تأٔلات ث٥ٗ ٌىبف وفؼٖ

ثب ؼـ٥ٌف وفؼٖ ل٠ٛ ؼاـ٘ؽ  لفاـ ؼـ تمبثُ ٠ ٔبٔت١بـف ٚ ـٚقٔف ٔففٚٔبت ثب وٝ وٙبـ٤ٛٞب٣٤ اـائٝ ثب
ٔىبئُ  ٔٛـؼ ؼـ اٚ ثبٚـٞب٥ٕ٠٢ك ؼـ  ثبقٍ٘ف٢ ثب٠ثتػ٥ُ ٔػب٘ت ٚ ثفا٥ٍ٘ػتٗ تفىف ا٘تمبؼ٢، 

 ٞب٢ آقٖٔٛا٤ٗ . ٞىتٙؽ ٔٛـؼ ا٤ٗ ٔىبئُ ؼـ تف٢ ٥ٕ٠ك وبٚي ٍٔٛق ٚ ٔفٚج ٚ ٛ٘ؽٌ ٣ٔ ٔػتّف
 وٝ ٞىتٙؽ تط٣ّ٥ّ ٢اثكاـ ففاغٛا٘ؽٖ ٔػب٘ت ثٝ ثبقا٘ؽ٣ٍ٤ ثبٚـٞب٢ غٛؼ، فىف٢ ٠لاٜٚ ثف

 ٞب٢ پٕپ. أب ثب ١ٕٞ فٛا٤ؽ٢ وٝ وٙٙؽ ٣ٔ تدك٤ٝ تف ؼـن لبثُ اخكا٢ ثٝ ـا پ٥س٥ؽٜ ٞب٢ ا٤ؽٜ
 آٟ٘ب ٠جبـت ؼ٤ٍف ٘جب٤ؽ ؼـ اوتفبؼٜ اق آٟ٘ب ثب٤ؽ ؼلت ٚ اضت٥بٖ وبف٣ ؼاٌتٝ ثب٥ٌٓ؛ ثٝ ،ؼاـ٘ؽ ٌٟٛؼ٢

 ثٟتف اوت ثّىٝ ،تّم٣ وفؼ ٚ تطم٥مبت تدفث٣ ؼل٥ك ٔٙٙم٣ ِٛـ٢ ٞب٢ اوتؽلاَ ١ٔبؼَ ـا
ؼـ  ٞب٢ ٔت١بـف ٣ّٕ٠ ٚ فّىف٣ ٚ اثكاـ٢ وٕى٣ ثفا٢ ـٚي تأُٔ ٚ تطم٥ك ثفا٢ ٌب٣ٞ ٠ك٤ٕت

 ِٛـت ؼـ وفؼٖ ٌٕفاٜ ثفا٢ آٟ٘ب ثٝ ٥ٕٞٗ ٠ّت، ؼ٘ت ٕٞٛاـٜ ثف ؼـن لبث٥ّت .٘ٝف ٌففتٝ ٌٛ٘ؽ
ثفا٢ اـق٤بث٣ ٘تب٤ح آٟ٘ب  ٥١ٔ٣بـٞب٤ اوتفبؼٜ ٚ ٔطتب٘ب١٘ آٟ٘ب ثٝ وبـ٥ٌف٢ ا٥ٕٞت ٚ اوتفبؼٜ وٛء

ٕٞى٣٤ٛ ثب ٌٛاٞؽ تدفث٣ ٚ  ٚ «ٞب ؼوت٥ٍفٜ زفغب٘ؽٖ» زٙبٖ وٝ ٌفتٝ ٌؽ، ٞٓ .وٙؽ ٣ٔتأو٥ؽ 
ؼـ  .آ٤ٙؽ ٞب٢ ٌٟٛؼ ثٝ ٌٕبـ ٣ٔ اق خ١ّٕ ٥١ٔبـٞب٢ اـق٤بث٣ پٕپ وبق٢ ث٥ً اق ضؽ اختٙبة اق وبؼٜ

ٌٙبو٣  ؼا١ٙٔ ـٚي ٓتٛا٥٘ ٣ٔ ٌٟٛؼ، ٞب٢ پٕپ ١ٔفٚ  لٛت ٘مبٖٟ٘ب٤ت، ثب ثٝ ـو٥ٕت ٌٙبغتٗ 
 فّىف٣ ٠پ٥س٥ؽ تطم٥مبت ٚ تأٔلات ٞب٢ ث٥ٍتف٢ ثفا٢ فّىف٣ ـا ٌىتفي ؼ٥ٞٓ ٚ اق أىبٖ

، ؼـ پف وفؼٖ ٌىبف ث٥ٗ فّىفٝ ٚ ٠ّٓ تدفث٣ ٚ ت١بُٔ ث٥ٍتف ا٤ٗ ؼٚ ٠فِٝ ٘مً و٥ٙٓ اوتفبؼٜ
ا٘ؽ٣ٍ٤ ٚ  تف اق ٘ف٤ك ثبق ٌؿاٌتٗ ـاٜ ثبقٍ٘ف٢ ٚ ثبقا٘ؽ٣ٍ٤ ؼائٓ، اق خكْ ا٤فب و٥ٙٓ ٚ اق ٕٞٝ ٟٔٓ

  ٤ٓ.پف٥ٞكث٤ىىٍٛ٘ف٢ 
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Expanded Abstract 

Any discussion on duration in Bergson (if the scope of the discussion is not limited to a specific text 

by Bergson) will invariably be confronted with the difficulty of determining to which duration and 

which work it pertains. In other words, one must first legitimize speaking of „duration in general‟, so 

that the validity of the discourse is not confined and restricted to only a portion of his writings and a 

period of his intellectual development, but holds true for the entirety of his thought and works. 

Consequently, the first step in speaking of Bergsonian duration is necessarily a methodological one in 

determining the relationship of Bergson's works to one another. Hence, the entire reading presented in 

this article is founded upon a methodological proposal that seeks to explain the relationship among 

Bergson's works in a different manner. 

Hitherto, the relationship among Bergson's works has been viewed in two ways. From one 

perspective, these works have been considered continuous and progressive, with the entire corpus seen 

as the development of a single discourse which gradually, in each subsequent work, assumes a more 

refined and mature form. From this viewpoint, Bergson possesses a unitary thought, germ-like in the 

earlier work and becoming manifest in the later. Thus, as we approach Bergson's final works, his core 

and fundamental discourse is expressed more clearly. 

The other perspective, diametrically opposed to the first, does not perceive such continuity and 

progression among Bergson's works. Rather, it considers each work singular and unique, and regards 

the continuous-progressive viewpoint as reductionist. From this angle, one cannot consider the later 

works as abrogating and encompassing the earlier ones. In other words, one cannot view Bergson's 

collected works as a single Book, with each of his works being a chapter of it. Rather, each work is 

truly an independent, singular and unique book. 

What is proposed in this article is neither the first nor the second perspective. Rather, it is the 

proposal of a specific kind of relationship among Bergson's works, which can be termed „continuity 

founded on discontinuity‟ (or creative continuity). The meaning of this term, while implying a 

simultaneity and a simultaneous recognition of both the continuity of the entire corpus and the 

singularity of each of its works, is by no means a dialectical synthesis. For in that case, our proposed 

reading in its totality would not differ significantly from the progressive reading. Rather, it means, on 

the one hand, accepting a single fundamental theme in all of Bergson's writings (namely, duration) 

and, on the other hand, proposing the point that this single fundamental theme finds an entirely new 

and irreducible „expression‟ in each work; in such a way that it cannot be deduced beforehand. 

Nevertheless, among these different expressions, there exists a kind of continuity. In such a manner 

that whenever one expression predominates, the other expressions are also virtually (and not merely 

potentially) at work. 

This reading is proposed via a phenomenon in Bergson's works that textologists call 

„intertextuality‟. Bergson in his later works refers to his earlier works, and this dispels the notion that 

there is a discontinuity among Bergson's works. At the same time, this very phenomenon of 

intertextual reference also dispels the notion of progression. For if the later work abrogated and 

subsumed the earlier one, referring back to the abrogated would serve no purpose. Thus, supported by 

the phenomenon of intertextual reference present within the text of Bergson's works, one can 

simultaneously move beyond both the continuous and the discontinuous readings. 

However, the phenomenon of intertextual reference, while providing a passageway from the two 

aforementioned readings, it does not, in itself, offer a proposal for determining the relationship among 

Bergson's works. Therefore, a positive step is necessary, which we take by introducing another 

textological notion: „the dominant‟. This means that in Bergson's works, although the discussion is 

always about the same core problem (i.e., duration), the dominant aspect differs from one work to 

another: in Bergson's various works, duration is sometimes posited as a difference in nature, 

sometimes as a difference in degree, and at other times as a difference in itself. In all these 

expressions, the discourse is about duration, and whenever duration is posited, it brings all its 

expressions along with it. Yet, among all those expressions, one expression is dominant. The notion of 
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the dominant is thus helpful in proposing that speaking of a creative continuity allows for a framework 

in which each work is connected to those preceding and following it, while simultaneously being 

singular and irreducible. 

Now, with this methodological groundwork laid, the main thesis of the article can be proposed. 

In Bergson‟s oeuvre, one generally encounters two distinct modes of speech regarding duration. On 

the one hand, duration is elucidated through references to the psyche, the inner self, and 

consciousness; on the other, it is emphatically distinguished from that which is merely psychological 

or internal. To rely exclusively on either side of this dichotomy renders a portion of Bergson‟s 

philosophy unintelligible. 

If we take the „internality‟ of duration literally, we risk sliding into a spiritualistic reading of 

duration. In such a reading, duration is primarily predicated of the psyche, making the psyche its 

essential referent. In this scenario, we must interpret the psyche as either a personal psyche or 

a cosmic one.  

The first interpretation (personal) forces us to view the attribution of duration to anything non-

psychological as merely metaphorical or analogical. Consequently, our understanding of the non-

psychological becomes indirect and non-intuitive. Such a restriction of the scope of intuition reduces 

metaphysical intuition to a form of psychological introspection, effectively reducing metaphysics to 

psychology. 

The second interpretation (cosmic), however, leads to a different problem: it implies that Bergson 

conditions all of reality and existence upon a form of consciousness, albeit a cosmic one. This leans 

toward a type of fundamental correlationism, wherein no absolute (in the sense of being independent 

of consciousness) can exist. Phenomenologists have correctly identified the absence of this view in 

Bergson‟s work, though they have incorrectly lamented its absence: in Bergson‟s philosophy, it is 

duration itself that is absolute, absolute and independent of being given, and being perceived. Duration 

does not fall under the rule of universal a priori of correlation. 

Nevertheless, the prominence and frequency of terms like „psyche‟, „consciousness‟, and „inner‟ 

when discussing duration require an explanation, one that goes beyond merely asserting that duration 

is metaphysical and not psychological. This explanation is provided through the distinction 

between privilege and primacy. 

While internal duration possesses no primacy in comparison to other expressions of duration, it 

does possess a privilege: accessibility. Internal duration is the most accessible and available expression 

of duration, even if it is not the only one, nor the uniquely „authentic‟ one. 

If internal duration is the privileged expression of duration rather than its primary or essential 

referent, then predicating duration upon it is an act of converted predication. This logic applies not 

only to the psyche but to anything else upon which duration is predicated. This is because duration is 

simultaneously perceived fully within each of its expressions (albeit in a limited and determined 

mode) while also exceeding the sum of all its expressions.  
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 101 عکس الحملِ دٔزود در فلسفّ تزگسًن است؟« دريوٓ»آٔا دٔزودِ تزگسًوْٓ 

 دٔزود اوگاضتهرياوٓ : دي سزچطمّ مقدمٍ. 1
‌ثب‌ٔكى‌٣ّپب٤ٝ‌فّؿف‌١ثطٌؿٖٛ،‌زضؾت‌زض‌وب٣٘ٛ٘ ‌ٚ‌آٖ‌ا٤ٗ‌اؾت‌‌ا‌٢ضٚثٝ‌تط٤ٗ‌٘مغ‌١آٖ، ضٚؾت.

قٛز.‌حبَ‌آ٘ىٝ‌‌نن‌ٕٞٛاضٜ‌ثب‌تؼ٥ّٙبت‌ضٚا‌٣٘عطح‌‌٣ٔو‌٣٤ٌٛ‌ٝآٔٛظ‌٠ز٤ط٘س‌نن‌ٕٞچٖٛ‌ذٛزب‌ٞؿت٣
ا‌٢تفؿ٥ط‌٢اظ‌‌ا٤ٗ‌زٌٚب‌٣ٍ٘اٍ٘بض1‌ٜٔٙحهط‌ثٝ‌ضٚا٥٘‌ٖؿت.‌ز٤ط٘سٕ‌آقىبض‌ثطٌؿٖٛ،‌ٞب٢ِ‌ثٙبثط‌ٌفتٝ

‌ث٥ط٣٘ٚ. ‌ذبؾتٍبٜب ٓٞ‌ ٚ‌ ‌زاضز ‌زض٣٘ٚ ‌ذبؾتٍبٜب ٓٞ‌ ‌وٝ ‌اؾت ‌آٚضزٜ ‌پس٤س ‌ثطٌؿٖٛ ‌آٖ‌‌فّؿف١ ٚ
‌0ز٤ط٘س‌اؾت.زا٘ؿتٗ‌«‌ضٚا٣٘»

‌زض‌٣٘ٚا٤ٗ‌ٔكىُ‌ ‌ثٝ‌)٤ؼ‌٣ٙضٚا‌٣٘اٍ٘بقتٗ‌ز٤ط٘س(ذبؾتٍبٜب ‌زٚ‌ض٤ٚىطزب ‌آحبضِ‌‌اظ ‌زض ظبٞط‌٘بؾبظٌبض
وٙس‌٥ٌ‌‌ٚطز‌7اظ‌٤ه‌ؾٛ‌ثطٌؿٖٛ‌ثط‌ٔبثؼساِغج٥ؼ‌٣ثٛزٖ‌ز٤ط٘س‌تأو٥س‌‌٣ٔثطٌؿٖٛ‌ؾطچك‌٣ٔ‌ٕٝذٛزب

‌پس٤سٜ ‌ثٝ‌نبطفب اظ‌ؾ‌٢ٛز٤ٍط،‌ٍٞٙبْ‌ؾر3‌‌ٗپص٤طز؛‌ض‌٣ٕ٘‌٢ٚا‌٢ضٚا‌٣٘ث٥ٞ‌ٝچ‌فطٚوبؾتٗ‌آٖ‌ضا
‌آ٤ٚعز‌و‌٣٤ٌٛ‌ٝآٔٛظ‌٠ز٤ط٘س‌رع‌ثطا‌٢تٛض٥ح‌ٞب‌٢ضٚا‌٣ٔ‌٣ٌ٘فتٗ‌اظ‌ز٤ط٘س‌چٙساٖ‌ثٝ‌ضٚاٖ‌ٚ‌پس٤سٜ

‌1ضٚاٖ‌عطح‌٘كسٜ‌اؾت.

                                                 
 l‟universوكس‌]‌ز٤ط‌٣ٔ...‌أط‌٢اؾت‌وٝ‌ػبَِٓ»‌قٛز‌وٝ‌چ٥ٙٗ‌آقىبض‌عطح‌٣ٔٞب‌٢ثطٌؿٖٛ‌ؾر‌‌٣ٙؾٛ‌زض‌٘ٛقتٝ‌.‌اظ‌٤ه1

… est chose qui dure(‌]EC, 15»)‌‌ٚ‌]...[«‌١ٕٞأٛض‌اؾت‌‌ ‌ٚ‌ٞؿت٣ِ ‌ٔب ‌ؾبظٔب‌١٤ٞؿت٣ِ ‌ز٤ط٘س‌ذٛزب ]...[«‌زض‌٘ظط‌ٔب
(DS, 83ز٤ط٘س‌ ‌اظ‌ؾ‌٢ٛز٤ٍط، ‌تٛرٝ،‌(، ‌زض‌ذٛض ‌ثؿبٔس‌٢ثؿ٥بض ‌زض‌‌ث٥ٔ‌ٝب‌٣ٔ‌ٖ«ضٚا٣٘»ٚ‌ٌبٜ‌«‌زض٣٘ٚ»ثب‌نفت‌‌ثب ‌٤ب آ٤س.

‌فىط‌ٚ‌ٔتحطن‌وٝ‌ٌعاضق‌٣اظ‌ؾطاؾط‌ا٘س٤ك‌١ذٛز‌ثٝ‌زؾت‌٣ٔ زٞس،‌ٍٞٙبْ‌ؾرٗ‌ٌفتٗ‌اظ‌قٟٛز‌ٚ‌ٔٛضٛع‌آٖ،‌‌ٔمس‌١ٔزِْٚ
‌(«.‌‌‌DPP, 27)قٛز.‌‌٥٤ٌٛٓ،‌زض‌‌١ّٞٚ٘رؿت،‌ثط‌ز٤ط٘سب‌زض‌٣٘ٚاعلاق‌‌٣ٔقٟٛز‌٢وٝ‌ٔب‌اظ‌آٖ‌ؾر٣ٔ‌ٗ»چ٤ٌٛ‌ٗ٥ٙس‌7

‌«‌ضٚا٣٘»‌.‌زض‌ؾطاؾط‌ا٤ٗ‌٘ٛقت0ٝ ٞب‌٣٤وٝ‌ذٛاٞس‌‌ثٝ‌وبض‌ضفتٝ‌اؾت؛‌ٕٞچ٥ٙٗ‌ٔؼبزَ[‌psychique]ثٝ‌رب‌٢تؼج٥ط‌فطا٘ؿ٢ِٛ
‌‌آٔس‌پ٥ٛؾتٝ‌ٚ‌ث٣ ‌ضفتٝ‌اؾت7 ‌«‌قٙبذت‌٣ضٚاٖ»زٌط‌٣ٌ٘ٛثٝ‌وبض ‌ثطاثطِ ‌[psychologique]زض ‌ثطاثط‌«‌زض٣٘ٚ»؛ ؛‌[interne]زض

‌conscience]زض‌ثطاثط‌«‌آٌب٣ٞ» ‌ثطاثط‌]«‌ضٚاٖ»[؛ ‌ضespritٚزض ‌ٚالغspiritualismeثبٚض‌٢زض‌ثطاثط‌]‌اٖ[؛ ‌ثطاثط‌‌[، ٌط‌٢ٚزض
[réalismeتضب٤ف‌،]‌[ثبٚض‌٢زض‌ثطاثط‌corrélationismeَنننن‌ٔؼبز‌.]‌.ٞب‌٢ثب٤ؿت‌١ز٤ٍط‌زض‌ٞط‌فمطٜ‌ثٝ‌زؾت‌زازٜ‌قسٜ‌اؾت‌
چ٥ٙٗ‌آٚضزٜ‌اؾت‌‌7ٔبثؼساِغج٥ؼٝٔمسٔٝ‌ثط‌قٙبذت٥٘‌٣ؿت،‌ثطٌؿٖٛ‌زض‌‌.‌زض‌ا٤ٗ‌ثبضٜ‌وٝ‌ز٤ط٘س‌ٔٙحهط‌ثٝ‌ضٚاٖ‌ٚ‌أط‌٢نطفبً‌ضٚا3ٖ
‌ثبِصات‌ضٚاٖ» ‌ز٤ط٘سٕ ‌اٌط ‌اؾت‌ٚ ‌ز٤ط٘س ‌تحطنب ‌قٟٛز، ‌اثػ٠ ‌اٌط ‌اؾت‌ٚ ‌قٟٛز ‌ثب ‌ٔبثؼساِغج٥ؼٝ ‌وبض ‌اٌط ‌ا٤ٗ‌‌قٙبذت‌٣أب ‌آ٤ب اؾت،

‌٠ا٤ٍٙٛ٘ٝ‌فّؿفٝ‌ػجبضت‌٘رٛاٞس‌ثٛز‌اظ‌٘ظبض‌[‌ا٘حهبض٢ِ‌ذٛز‌٘رٛاٞس‌ثٛز؟‌آ٤بcontemplationوطزٖ‌ف٥ّؿٛف‌ثٝ‌ٔكبٞس‌٠]‌ٔحسٚز
چ٥ٙٗ‌پٙساقتٗ‌ثبظٌكتٗ‌ثٝ‌ذغب‌٣٤اؾت‌وٝ‌ٌطفتبض‌٢زض‌آٖ‌‌“وٙس؟‌ذٛاة‌وٝ‌تٕبقب٢ِ‌ٌصضِ‌آة‌‌٣ٔقجب٥٘‌٣٘ٓ”وطزِٖ‌ذٛز‌ٔخُ‌‌ظ٘س٣ٌ

‌ا٤ٗ‌ٔغبِؼٝ‌ٞكساض‌زازٜ ‌ٔبثؼساِغج٥ؼ‌‌٣ضا‌اظ‌آغبظِ ‌فؼبَِ‌قٟٛزب ‌شاتبً ا٤ٓ.‌چ٥ٙٗ‌ؾر‌٣ٕٙٞعٔبٖ‌غفّت‌اظ‌عج٥ؼت‌ٔتفطز‌ز٤ط٘س‌ٚ‌ذهّتب
ثؿتٗ‌ثط‌ا٤ٗ‌٘ىتٝ‌اؾت‌وٝ‌نطفبً‌ضٚق‌٣وٝ‌ؾرٙف‌ضفت‌لبزض‌اؾت‌ٞٓ‌اظ‌ا٤سئب٥ِؿٓ‌ٌصض‌وٙس‌ٚ‌ٞٓ‌اظ‌‌اؾت.‌چ٥ٙٗ‌ؾر‌٣ٙچكٓ

ٞب‌ضا‌‌٥ٞچ‌زقٛاض‌٢آٖ‌تهس٤ك‌ٕ٘ب٤س‌ٚ‌ث‌٣ننن‌وٝ‌زض‌ػ٥ٗ‌حبَ‌زض‌زضِٖٚ‌ٔب‌ٞؿتٙس‌نننٞب‌٢فطاتط‌ٚ‌فطٚتط‌اظ‌ٔب‌ضا‌‌ضئب٥ِؿٓ‌ٚ‌ٚرٛز‌اثػٜ
آ٘ىٝ‌ثٝ‌تٕبْ‌ا٤ٗ‌٘ىبت‌‌ا٘سن‌ثعزا٤س.‌زض‌ا٤ٙزب‌ث‌٣ٔؿبئُ‌ولاٖ‌ا٘جبقتٝ‌اؾت،‌ا٘سنٌطزاٌطز‌‌ٕٞجٛز‌٢ثجركس‌ٚ‌ظّٕبت‌٣ضا‌وٝ‌تح٥ُّْ
٣ٔ‌ ‌ثؿٙسٜ ‌ا٤ٗ‌٘ىتٝ ‌ث٥بٖ ‌ثٝ ‌ؾّؿّٝ‌ثپطزاظ٤ٓ ‌ثّىٝ ‌٥٘ؿت؛ ‌فؼ‌٣ّٚاحس ‌ٔبؾت، ‌ٔطاز ‌قٟٛز‌٢وٝ ‌چٍٛ٘ٝ ‌وٝ ‌اظ‌‌و٥ٙٓ ا‌٢٘بٔتؼ٥ٗ

٥٘‌ٚع‌ا٤ٙىٝ‌چٍٛ٘ٝ‌ا٤ٗ‌اذتلافب‌افَؼبَ‌ثب‌تٕبْ‌اؾت‌ثؽ‌ٔتكرم؛‌ ثؿب‌ٕٞٝ‌اظ‌رٙؿ‌٣ٚاحس‌ثبقٙس‌أب‌ٞط٤ه‌٘ٛػ‌٣ٞبؾت‌وٝ‌چٝ‌فؼُ
‌(.«IM, 206-7؛‌1120‌711)ٔمسٔٝ،‌‌[‌ٔغبثك‌اؾتDegrés de l‟êtreزضربتب‌ٚرٛز‌]

،‌تٛرٝ‌وطز‌وٝ‌ثٝ‌ٚاؾغ‌١آٌب‌٣ٞٞب‌٢ث‌٣رؿتبض‌زض‌زازٜ«‌٥ٌط‌٢٘ت٥زٝ»تٛاٖ‌ث٣ٔ‌‌ٝ“‌زض٣٘ٚ”ٞب‌٢عطح‌ز٤ط٘س‌ثب‌نفت‌‌.‌اظ‌1ٕٝ٘ٛ٘
ؾرٗ‌آ٘ىٝ‌آ٘بتب‌ز٤ط٘سب‌زض‌٣٘ٚاظ‌‌وٛتبٜ»قٛز‌‌7عطح‌‌٣ٕٔٞچٖٛ‌ؾر‌٣ٙزضثبض‌٠ز٤ط٘س‌ثٝ‌عٛض‌و‌٣ّٚ‌ثٙس‌٢ٚاپؿ٥ٗ‌ثحج‌ؾبٖ‌رٕغ

‌ؾبظ‌٢اظ‌ٔبؾت.(‌)ثطرؿتٝ‌(«٤Essai, 170ىس٤ٍط‌ث٥ط٥٘‌ٖٚؿتٙس‌)
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ضا‌ثٝ‌زٚ‌ٔؼٙب‌عطح‌‌«ضٚا٣٘»ا٤ٗ‌ذبؾتٍبٜ‌زض‌٣٘ٚثب‌پ٥چك‌٣ظط٤ف‌٥٘ع‌ٕٞطاٜ‌اؾت.‌ظ٤طا‌ثطٌؿٖٛ‌
‌ضٚا٣ٔ‌‌٣٘ ‌اظ ‌ٌبٜ ‌٣ٔضٚاٖ‌قره‌‌٣ٕٞبٖوٙس. ‌اظ‌ٚ‌ٌب‌٣ٞز٤ٍط‌ذٛاٞس‌ضا ‌اٚ ا‌‌٢ٌٛ٘ٝ‌ضٚا‌٣٘ٔٙظٛض

‌آٖ‌‌ٞؿت‌٣ٚ‌٘ح‌٢ٛاظ‌ٚرٛز‌اؾت ‌‌٘ٛػ٣و٤ٚ‌ٝػ٣ٌِ ؾت‌وٝ‌زض‌ػ٥ٗ‌٘ب‌٣ٍٕٙٞٚ‌«ارعا»پ٥ٛؾت٣ٍِ
‌تحمك‌پص٤طز ‌تفبٚتٕ ‌1‌٣ٔ.وخطت‌ٚ ‌٘ظط ‌ثٝ ‌وٝ‌ثس٤ٗ‌ؾبٖ، ‌ضٚاٖ‌‌٘ٝ‌ثطٌؿٖٛ‌آ٤س ‌ثٝ ‌ضا فمظ‌ز٤ط٘س

‌قٛز.‌٤بثس‌وٝ‌٘ح‌٢ٛاظ‌ٚرٛز‌زض٤بفت‌٣ٔ‌ٝضٚاٖ‌ضا‌چٙبٖ‌ٌؿتطزٜ‌زض٣ٌٔبٜ‌ٌطزا٘س،‌ثّىٝ‌‌ثبظ٣ٔ
‌زضٚ‌ثٙبثطا٤ٗ، ‌ا٤ٗ‌ذبؾتٍبٜب ‌اظ ‌تؼج٥ط٣٘‌،٢ٕرب‌٢قٍفت٥٘‌٣ؿت‌وٝ ‌ثٝ ‌ذبؾتٍب‌٣ٞث٥ط‌٣٘ٚٚ،

‌اٚ‌ضا‌ؾر‌‌٣ٙثطٌؿٖٛا٘س٤ك‌١ثطا‌٢ذٛا٘ف‌‌ز٤طپب‌ؾّٙت٣ ‌ؾرِٗ ثٝ‌‌ثبٚضا٘ٝ‌ضٚاٖپس٤س‌آ٤س‌وٝ‌اؾبؼِ
‌ثس٤ٗقٕبض‌آٚضٓ ‌ضٚاٖ‌ث٥ٍٙبضز«‌رب٤ٍبٜب»ٔؼٙب‌وٝ‌‌ز. ‌آٖ‌ضا ‌ثطٌؿٖٛ‌ٚ‌ٔهساق‌ثبِصاتب ٚ‌حُٕ‌‌ز٤ط٘سب

‌ ‌ننن ‌ثپص٤طز ‌اٌط ‌ننن ‌ضٚاٖ‌ضا ‌غ٥ط ‌ثط ‌اظز٤ط٘س ‌‌٤ب ‌قٕبضز«‌ٔٓزبظ»ضاٜب ‌‌٥ٔؿط ‌ؾٓج٥ُِ ‌ثط ‌.«تكبثٝ»٤ب
‌احط‌ٕٞؿبظ‌‌٢آ٘ىٝ‌ؾرٗ‌وٛتبٜ ‌ذٛا٘ف‌ٞب‌٢زض٤ٚ‌ِ٣٘ٚػ٣ٌثط ‌فّؿف‌١ثطٌؿٖٛ‌ثب ٞب‌٣٤وٝ‌اظ‌‌ذٛزب

‌اؾت ‌قسٜ ‌زازٜ ‌زؾت ‌ثٝ ‌ضٚاٖ ‌ٕٞچٖٛ ‌ثطٌؿٖٛ‌‌،ز٤ط٘س ‌فّؿف١ ‌زض ‌ضٚاٖ ‌غ٥طِ ‌ثط ‌ز٤ط٘س حُِٕ
‌ؾبظ‌ثٝ‌٘ظط‌آٔسٜ‌اؾت.‌‌ٔكىُ

 اس دٔزود تايراوٍ خًاوص ريان َاْ ٔىدآ ي پٓ واتسىدگٓ. 2

‌فّؿف‌‌١ثبٚضا٘ٝ‌ضٚاٖذٛا٘ف‌‌.َا ي واتسىدگٓ آن تايراوٍ َاْ خًاوص ريان گًوٍ (الف اظ

ا‌٢وٝ‌ٞٓ‌ؾتب٤ٙسٌبٖ‌ا٘س٤ك‌١ثطٌؿٖٛ‌ٚ‌ٞٓ‌‌ث0‌ٌٝ٘ٛ‌ٝتط٤ٗ‌ذٛا٘ف‌اظ‌آٖ‌اؾت.‌ثطٌؿٖٛ‌ز٤ط٤ٙٝ

                                                 
‌ثطٌؿٖٛ‌زضفهُ‌چٟبض1‌ْ ‌آقىبض ‌تؼج٥ط ‌‌فطٌكت‌آفط٤ٙٙسٜ. ‌چ٥ٙٗ‌اؾت7 ‌ز٤ط٘س‌»]...[ ‌ثب ‌ث٥ٍب٘ٝ ‌ِعٚٔبً ٚالؼ٥ت‌٣وٝ‌ذٛزثؿبؾت،

‌آٖ‌ضٚاٖ‌ثؿ٥بض‌٘عز٤ه‌ثٝ‌ٔب،‌ٚ‌ثٝ‌٘ح٢ٛ،‌زض‌زضٖٚ‌ٔب‌ذٛز‌ضا‌آقىبض‌‌٣ٔثؽ‌[Absolu]‌ت.‌]...[‌ٔغّك٥٘ؿ قٙبذت‌‌٣وٙس.‌شاتب
وكس.‌‌‌٣ٔزض‌ذ٤ٛف،‌ز٤ط‌تط‌ٌطزآٔسٜٟ٘ب٤ت‌‌ٚ‌ث٣تط‌‌ٟ٘ب٤ت‌چٍبَ‌اؾت‌٘ٝ‌ض٤بض٤‌٣ب‌ٔٙغم٣.‌ٔغّك‌٥٘ع‌ٔب٘ٙس‌ٔب،‌أب‌اظ‌رٟت‌٣ث٣

(EC, 298‌»)‌
ٌٛؾتب‌ث٥‌‌ّٛؿتٓ،ث‌٠آغبظ‌ؾس‌١زض‌آؾتب٘ٞب‌٢ؾس‌٠٘ٛظزٞٓ‌ػمت‌ثطز.‌‌تٛاٖ‌تب‌ٚاپؿ٥ٗ‌ؾبَ‌ثبٚضا٘ٝ‌اظ‌ثطٌؿٖٛ‌ضا‌‌٣ٔذٛا٘ف‌ضٚاٖ.‌0
(Gustave Belot, 1929-1859ِٝزض‌ٔمب‌)٥ٗچٙ‌«٤سرس‌٢ِثبٚض‌ضٚا٣‌ٖ٘ٛػ»ثب‌ػٙٛاٖ‌‌ٔبزّٜ‌ٚ‌حبفظٝوتبة‌‌٠زضثبض‌٢ٔطٚض‌٢ا‌‌
‌ٚاؾغ٣‌ٝضا‌عطح‌وطزٜ‌ثٛز‌وٝ‌ث‌٤سرس‌٢ثبٚض‌ضٚا٣‌ٖ٘ٛػ‌ٞب٤‌٢ٝپب‌٥ْٗ[‌٘رؿترؿتبضزض‌وتبة‌‌7]‌٥كتطاٚ‌]‌7ثطٌؿٖٛ[‌پ‌7»٤ٛ٘ؿس‌٣ٔ
‌ٌٛاٞ‌ثط ‌‌قس‌٥‌ٔ٣بزث٣‌ٙآٌب٣‌ِٞذٛزب ‌]زض ‌حبفظٝ]...[. ٚ‌ ‌ضٚا٥ٖع٘‌ٔبزّٜ ‌رٟبتقٛز‌٣]عطح‌ٔ‌ا٢‌٢ثبٚض‌[ ‌اظ ‌وٝ ‌ضٚا٣‌ٖ[ ‌٢ِثبٚض‌ثٝ

ثبٚض‌٢‌‌٢ؾرٗ‌ثطٌؿٖٛ‌ثب‌ؾرٗ‌ف٥ّؿٛفبٖ‌٘بٔجطزاضِ‌ضٚاٖٕٞب٘ٙس(.«‌Belot, 1898: 183 ,191ٕٞب٘ٙس‌اؾت‌)‌‌٥بضٔتؼبضف‌ثؿ
‌اظ‌زا٤ط‌٠ضٚاٖ‌تٛا٘ؿتٝ‌ضؾ٥سٜ‌اؾت‌و‌٣ٕ٘‌ٝزض‌ؾّٙت‌فّؿف‌١فطا٘ؿ‌٢ٛچٙبٖ‌ثٝ‌٘ظط‌٣ٔ ٍٞٙبْ‌‌ثبٚضاٖ‌ث٥طٖٚ‌وٙٙس؛‌أب‌ٞٓ‌ا٘س‌اٚ‌ضا

‌٥ٔبٖ‌ثٛزٜ‌و٣ٕ٘‌ٝ ‌٥٘ع‌زض ‌ٕٞبٖ‌ضٚاٖ‌تفبٚت‌٣چٙبٖ‌آقىبض ‌ضا ‌ثٝ‌ثبٚض‌٢لس٤ٓ‌زا٘ؿ‌قسٜ‌اؾت‌ا٘س٤ك‌١اٚ ‌احتٕبلاً ‌ا٤ٗ‌ضٚ، ‌اظ ت.
‌ ‌ثّٛپ٥ط‌٢ٚاظ ‌ضٚاٖؾرِٗ ‌٘بْ‌‌«٤سرس‌٢ثبٚض‌ضٚاٖ»‌ثبٚض‌٢ثطٌؿٖٛ‌، ‌ضٚاٌٖطفت. ‌اظ ‌٢ثبٚض‌ضٚا٣‌ٌِٖكٛز٤‌ٌس،رس‌٢ثبٚض‌ٔمهٛز

 - Anne Fagot-Largeault, 1938(.‌فبٌٛلاضغٚ‌)Vieillard-Baron, 2016: 375ثٛز‌)‌٣ػ٢‌ٌّٕطٚ‌ٚالغ‌٢ثٝ‌ض٤‌ٚٓلس

‌ضٚاٖ ‌ٌفت٤‌ٝسرس‌٢ثبٚض‌( ‌٘مُ ‌ثب ‌ٔمس٣٤‌ٔٞب‌ضا ‌زض ‌ثطٌؿٖٛ ‌ ‌حبفظ١‌ٝاظ ٚ‌ ‌»وٙس‌٤‌ٔ٣فتؼط‌٤‌ٌٝ٘ٛٗا‌ٔبزّٜ ‌ٔٛضؼ7 ‌٣اتربش
ٞب‌)وٝ‌‌آٖ‌“٥ٛؾت٣ٍِپ”‌٥بزٌصاض٢ِضٕٗ‌ث٥‌ّٙتزٚ‌ٚالؼ‌٤ٗا‌“٣ِآقت”ٌبٜ‌‌ٚ‌آٖ“‌ضٚا٥‌ّٖتٔبزّٜ‌ٚ‌ٚالؼ‌٥ّتٚالؼ‌٤كتهس”اٍ٘بض‌ٚ‌‌زٌٚب٘ٝ

اؾت‌وٝ‌ثطٌؿٖٛ‌زض‌‌٣ٗ‌ٕٞب٥٘ثبٚضا٘ٝ‌اؾت‌ٚ‌ٕٞچٙ‌ضٚا٤‌ٖت٤ٛ٥ؿٓپٛظ‌٢اػلا‌٤‌ٕ٘٘ٛ١ٗ(؛‌ا٥ؿتٞب‌٘‌آٖ‌ٕٞب٤‌ِ٣٘ٗا‌٢اِجتٝ‌ثٝ‌ٔؼٙب
ثبٚضا٘ٝ‌اظ‌‌نننن‌ذٛا٘ف‌ضٚاٖ(.«‌٥ك٥ٗ؛‌ثٝ‌٘مُ‌اظ‌پFagot-Largeault, 2002: 965-6)‌وٙس‌٣(‌اػلا1563ٔ‌ٖ)‌ٔبزّٜ‌ٚ‌حبفظٝ
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)ٚ‌ضفت‌١ضٚاٖ‌‌ا٘س‌وٝ‌ثطٌؿٖٛ‌ثب‌عطح‌ز٤ط٘س‌رب٤ٍبٜ‌اظ‌زؾت‌٘ىٛٞٙسٌبٖ‌آٖ‌ثط‌ا٤ٗ‌٘ىتٝ‌ٕٞساؾتبٖ

ا٤ٗ‌ثبظٌطزا٘سٖ‌ضٚاٖ‌ضا‌وٛقك‌٣زض‌ثطاثط‌‌ضا‌ثٝ‌آٖ‌ثبظٌطزا٥٘س.‌تٟٙب‌آ٘ىٝ‌ؾتب٤ٙسٌبْٖثٝ‌تجغِ‌آٖ،‌قٟٛز(‌
ا‌‌٢آٖ‌ضا‌ذطافٝ‌ْٖا٘س‌ٚ‌ٔٙتمسا‌چ٥ط‌٣ٌػّْٛ‌تحه‌٣ّٚ‌اظ‌زؾت‌ضفتٗ‌ٔؼٙب‌زض‌ضٚظٌبض‌و‌٣٘ٛٙقٕطزٜ

‌ػم‌٣ّاٍ٘بقتٝ ‌ضس ٚ‌ ‌‌تبظٜ ‌ا٤ٗ‌ٕٞٝ، ‌ثب ‌ثطٌؿٖٛ‌ز٤طا٘س. ‌ا٤ٙىٝ ‌أط‌٢ضٚا‌٣٘قٕطزٜ‌زض ‌ضا ‌ذٛز ٘سب
‌1تٛافم‌٣پٟٙبٖ‌زض‌وبض‌ثٛزٜ‌اؾت.اؾت،‌

أب‌زض‌ا٤ٙىٝ‌ٌؿتط‌٠ضٚاِٖ‌ثطٌؿ‌٣٘ٛننن‌ٔهساق‌ثبِصاتب‌ز٤ط٘س‌ننن‌‌تب‌وزبؾت،‌ؾر٤‌٣ٍٙب٘ٝ‌زض‌
ثبٚضا٘ٝ‌اظ‌ز٤ط٘س‌ذٛز‌زٚ‌ٌٛ٘ٝ‌زاضز.‌ٌبٜ‌ضٚاٖ‌ضا‌ضٚاِٖ‌‌،‌ذٛا٘ف‌ضٚا٥ٖٔبٖ‌٘جٛزٜ‌اؾت.‌ثٝ‌تؼج٥ط‌ز٤ٍط

‌زا٘ؿتٝ‌قره‌٣قٕطزٜ ‌و٥ٟب٣٘ ‌ضا ‌آٖ ‌ٌبٜ ٚ‌ ‌‌٣ٔا٘س ‌٘رؿت‌ضا ‌ز٤سٌبٜ ‌‌ا٘س. ‌دٔدگاٌ کمٕىٍتٛاٖ

‌‌.دٔدگاٌ تٕطٕىٍزا٘ؿت‌ٚ‌ز٤سٌبٜ‌زْٚ‌ضا‌

                                                                                                                   
اؾت‌‌٤ط٢ػّٓ،‌ته٥‌ٛغط٠اظ‌ذغط‌ؾ‌ٔؼ٤ٛٙت‌٠ٚ‌ضٞب٘ٙس‌٤ٓلس‌٢ِثبٚض‌ضٚا٥‌ٖبٌطِٚ‌اح‌ثط‌٥طاثثٝ‌اٚ‌ثٝ‌ؾب٤‌ٔ‌ٖؿتٗثطٌؿٖٛ‌ٚ‌ٍ٘ط
(‌ث‌‌Blaise Romeyer 1882-1954‌ٝ)‌٤ط‌٣اظ‌ثّع‌ض٢‌ٔٚا‌اؾت.‌اظ‌رّٕٝ‌زض‌٘ٛقت٤‌ٝبفت٥‌٣ٙع٢‌٘زٚضاٖ‌ثؼس‌ٞب‌٢وٝ‌زض‌٘ٛقتٝ

‌ ‌ػٙٛا1614‌‌ٖؾبَ ‌ثطٌؿ٢‌ِٖٛثبٚض‌ضٚا٣ٙ٤‌ِٖٔرتهبت‌ز»ثب ‌آٖ‌ضٕٗ‌ثبظٌفت‌ذبعط« ‌زض ثب‌‌‌٢ذٛزٌٛٞبٚ‌‌ٌفت‌٣ثؼض‌٠وٝ
‌philosophe du mysticismeٔ«‌]ػطفبٖ‌فب٥ّؿٛف» ثپطزاظز‌«‌ثطٌؿ٢‌ِٖٛثبٚض‌ضٚا٤‌ٖك٣ِثبظا٘س»ثٝ‌‌زظػٓ‌ذٛ‌ثٝ‌وٛقس‌٣[،
(Romeyer, 1947: 22أب‌احط‌.)تط‌ثٝ‌ٔٛضٛع‌پطزاذتٝ‌ٚ‌ثطٌؿٖٛ‌ضا‌ثطذبؾتٝ‌اظ‌‌ٌؿتطز٤‌ٍٜطآحبض‌ز‌١ثبضٜ‌اظ‌٤‌ٕٞٗوٝ‌زض‌ا‌٢

‌وتبث‌«٢فطا٘ؿ٢‌ِٛثبٚض‌ضٚاٖ»ؾّٙت‌ ‌ثب‌Dominique Janicaud, 1937-2002)‌٥ىٛ٘اغ‌٥ٙ٥هاؾت‌اظ‌ز٣‌ٔٚزا٘ؿتٝ‌اؾت، )
‌ضِٓٚؾٖٛ‌ٚ‌ٔبثؼساِغج٥ؿٓثطٌؿ٢‌٘ٛٞب‌‌7ذبؾتٍب٢ٜفطا٘ؿ٢‌ٛثبٚض‌ضٚا٣‌ِٖتجبضقٙبؾػٙٛاٖ‌ ‌٣ٚرٛز‌٘ٛػ»(‌وٝ‌زض‌آٖ‌اظ‌1636)‌٥ؼ7ٝ

ضٚؾ٥‌‌ٖٛىؽفّ‌اؾتبز‌ذ٤ٛف،‌وٝ‌ثطٌؿٖٛ‌اظ‌ضٍٞصض‌٤ٌٛس‌٣(‌ؾرJanicaud, 1969: 214ٔ‌ٗ«‌)ٔكتطن‌٥طاث٥‌ٔ‌ٚٛؾت٣ٍپ
(Félix Ravaisson, 1813-1900)،آٖ‌پ‌‌ ‌اذٛضز‌٥‌ٔ٣ٛ٘سثٝ ‌ؾب٤‌َٗ. ‌٥‌ٕٝ٘ٛ٘ع٥‌٘طاذ‌٢ٞب‌ذٛا٘ف‌تب ‌اظ ٚ‌ ‌زاضز ‌٢ٞب‌ازأٝ

-Jean-Louis Vieillard-Baron, 1944ثبضٖٚ‌)‌٤بض‌٣٤‌ٚٝ٤ِٛ‌غا١‌ٖ(‌٘ٛقت0202)‌ثطٌؿ٢‌ٖٛثبٚض‌ضٚاٖآٖ‌وتبة‌‌ظز‌٣٘ٔخبَ

 (‌اؾت.‌2025

‌‌ٌٛ‌ثب‌ثطٌؿٖٛٚ‌‌ٌفتاقبضٜ‌وطز‌وٝ‌زض‌‌(Jacques Chevalier, 1882-1962)‌تٛاٖ‌ثٝ‌غان‌قٛا٥ٔ‌ٝ٥ِبٖ‌ؾتب٤ٙسٌب٣ٔ‌ٖ.‌اظ‌1
ا‌٢وٝ‌ػّٓ‌ثط‌‌اٍ٘بض٤ٚ‌٢ػٜ‌ٌطفتبض‌ٔٛرج٥ّت‌ثبٚض‌٢ثٛز٘س‌]...[‌ٚ‌ثٝ‌زض‌زٚضا‌٣٘وٝ‌اشٞبٖ‌ٞٙٛظ‌ٌطفتبضِ‌ػّٓ»٤ٛ٘ؿس‌‌7(‌چ1626٣ٔ‌ٗ٥ٙ)

اٍ٘بض‌٢]...[،‌رٟك‌‌٣طٌؿٖٛ‌زض‌٘ظط‌ٍٕٞبٖ‌ٔب‌١٤٘ٛػ‌٣ضٞب‌٣٤ثٛز.‌ٌط٤عٌب‌٣ٞثٛز‌اظ‌ٔٛرج٥تّوٙس،‌تؼ٥ّٕبت‌ث‌ا٘س٤كٝ‌تح٣ٔ‌ُ٥ٕ
(‌ ‌Chevalier, 1959: 3ثٝ‌ؾ‌٢ٛذسا‌٢ثبظ٤بفتٝ ‌پ٥ِٛتعض(« ‌أخبَ‌غضغ ‌اٚ، ‌ثطاثط (‌George Politzer, 1903-1942)‌زض

‌ ‌‌٣ٔ«‌ت‌١ّفّؿف٣»فّؿف‌١ثطٌؿٖٛ‌ضا ‌ظا٘ٛ‌زض‌»قٕطز٘س‌ٚ‌آٖ‌ضا (‌پب‌زض‌ٌبPolitzer, 2013: 41‌ُ“«‌)اٍ٘بض‌٢قٙبؾ‌٣ضٚاٖ”تب
‌پ٥ِٛتعض‌ا‌٢وٝ‌ثٝ‌٘ظطٝ‌تّ‌زض‌ٚ‌ذٛاٜ‌ز٤س‌زض‌ا٘س٤ك‌١ثطٌؿ‌٣ٔ‌ٖٛقٛا‌٣‌ٝ٥ِوٝضٞب٤كزض‌ٞب،‌ذٛاٜ‌‌زا٘ؿتٙس.‌ثب‌‌١ٕٞا٤ٗ‌اذتلاف‌٣ٔ
ا‌‌٢اؾتفبزٜ‌زض‌٘ظط‌ز٤ٍط‌٢ؾٛء‌ثٛز‌وٝ‌زض‌٘ظط‌٤ى‌٣اح٥ب‌٢غ٥ٕٙت‌٣ز‌٣ٙ٤ثٛز‌ٚ‌ٔحُ‌تأو٥س‌،‌زفبع‌ثطٌؿٖٛ‌اظ‌ضٚح‌٤ب‌ضٚاٖآٔس‌٣ٔ

‌ٔٙحهط‌ثٝ‌فطا٘ؿ٥٘‌ٝؿت.‌اظ‌ضٍٞصض‌تى٥ٝ‌ثط‌رب٤ٍبٜب‌ضٚاٖ‌٘عز‌اٚ،‌ثطٌؿٖٛفّؿف‌١اظ‌‌زٌٚب٘ٝ‌قٙبؾ٣.‌ننن‌ا٤ٗ‌ته٤ٛطِ‌اظ‌ػّٓ‌ضٚاٖ
ثٝ‌ضٚظٌبض‌ح٥بت‌ذٛز‌ثطٌؿٖٛ‌ٔٙتكط‌‌وٝ‌ا‌٢احٕس‌فطز٤س‌زض‌٘ٛقتٝ‌تٛا٤‌ٖبفت.‌اظ‌٤ه‌ؾٛ،‌زض‌ا٤طا٥٘‌ٖع‌٥ٕٞٗ‌زٚ‌ؾ‌٢ٛضا‌٣ٔ

٣ٔ‌٣ٔ‌ ‌آٖ‌ضا ‌چ‌‌٣ٔ‌ٗ٥ٙتٛاٖ‌٘رؿت٥ٗ‌وٙس‌ٚ ‌آٚضز، ‌ثطٌؿٖٛ‌ثٝ‌فبضؾ‌٣ثٝ‌قٕبض ‌‌٘ٛقت‌١فّؿف‌٣زضثبض٠ ٞب٘ط‌٢ثطٌؿٗ‌»٤ٛ٘ؿس7
‌٤ٚطا٤‌ٝ٘ه ‌ثط ‌]٘عز٤ه‌اؾت[ ‌اوٖٙٛ ‌اؾت‌وٝ ‌ث٥ٙبز٣ِ ‌ا٘س٤كٕٙساٖ ‌آٖ ‌اظ ‌وبخ‌‌تٗ ‌اذ٥ط ‌لطٖ ‌زٚ ‌٤ى٣ ‌ٔبز٢ِّ ‌فّؿف١ ]...[ٞب٢

اظ‌ؾ‌٢ٛز٤ٍط،‌تم‌٣اضا٣٘،‌زض‌قٕبض‌٠چٟبضْ‌اظ‌ؾبَ‌اَٚ‌‌«.(٤‌٣ٙ٥1313‌7553عز٢،‌ثبقى‌٣ٞٛاظ‌حم٥مت‌ٚ‌ضٚحب٥٘ت‌ثطافطاظ٘س‌)ٟٔ
اظ‌تٕبْ‌آ٘چٝ‌ٌفتٝ‌قس‌ػم٥س‌٠ثطٌعٖٚ‌وٝ‌ضٕٙبً‌»٤ٛ٘ؿس‌‌7ثطٌؿٖٛ،‌چ٣ٔ‌ٗ٥ٙ«‌ػطفب٣٘»ٞب‌‌٢پؽ‌اظ‌٘مسب‌ا٘س٤كٝ‌ز٥٘با٘تكبض‌ٔز‌١ّ

ٛز‌ٔؿتم‌٣ّاؾت‌وٝ‌تىبُٔ‌آٖ‌زضربت‌زاضز.‌قٛز.‌ثس٤ٗ‌تطت٥ت‌وٝ‌ضٚح‌ٔٛر‌ٞب]ؾت[‌ٚاضح‌‌٣ٔپطؾت‌ذلان‌١ػم٥س‌١ٕٞ‌٠ػطفبٖ
‌(.«1313‌7103ٔبفٛق‌زضربتب‌ا٤ٗ‌تىبُٔ‌ذساؾت‌)لبض٣،‌
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ٛار٥٘‌ٝؿت.‌ظ٤طا‌غ٥ط‌ا‌٢ٔ‌ثبٚضا‌١٘ث٥ك٥ٙٝ‌زض‌حُٕ‌ز٤ط٘س‌ثط‌غ٥ط‌ضٚاٖ‌ثب‌زقٛاض٤ٚ‌٢ػٜ‌ذٛا٘ف‌ضٚاٖ
آ٤س‌آٖ‌اؾت‌وٝ‌زض‌‌ا‌٢وٝ‌اظ‌ا٤ٗ‌ذٛا٘ف‌پس٤س‌‌٣ٔضٚاٖ‌ضا‌اظ‌پ٥ف‌ٔٙحُ‌ؾبذتٝ‌اؾت.‌زقٛاض٤ٚ‌٢ػٜ

‌ز٤ٍط،‌‌ثط‌رب٣ٕ٘‌٢«‌أط‌غ٥ط‌ضٚا٣٘»ا‌٢ثطا‌‌٢آ٥ٞ‌ٖچ‌ػطنٝ ‌ثٝ‌ؾرِٗ اٌطچٝ‌‌ز٤سٌبٜ‌ث٥ك٥ٙٝٔب٘س.
)ثٝ‌اٍ٘بض٤‌٢ب‌ٚحست‌ز٤ط٘س‌‌ز٤ط٘س‌ا‌٢اظ‌ٕٞٝ‌ثٝ‌ٌٛ٘ٝ‌وٙس،‌ٔكىُِ‌حُٕ‌ز٤ط٘س‌ثط‌غ٥ط‌ضٚاٖ‌ضا‌ٔٙح٣ٔ‌ُ

ٌطز٘س.‌حبَ‌آ٘ىٝ‌‌ا‌٢ثس‌٣ٔ‌َٞب‌ثٝ‌تفبٚت‌زضرٝ‌قٛز‌وٝ‌زض‌آ‌١ٕٞ‌ٖتفبٚت‌ٔٙزط‌٣ٔل٥بؼ‌ٚحست‌ٚرٛز(‌
‌ػطنٝ ‌آ٘ىٝ‌اظ‌پ٥ٛؾت٣ٍِ ‌تفبٚت‌ٞب‌٢ٞؿت‌٣ؾر‌٣ٔ‌ٗثطٌؿٖٛ‌ثب ‌ثبظثطزِٖ ‌ث٤ٌٛ‌‌ٝس، ٞب‌٢ٔب‌٢ٛٞضا

‌1زا٘س.‌‌٣ٔ«ٔؿبئُ‌‌قجٝ»وػف‌٣ٕٟٚ‌ظ‌١ٙ٥ٔثطآٔس٥ٙ‌‌ٖبز٢ِٞب‌٢ث‌ا‌٢اظ‌ٌٛ٘ٝ‌ٞب‌٢زضرٝ‌تفبٚت
ٌفتٝ‌ٌطفتبض‌٥٘ؿت‌ٚ‌تفبٚت‌‌ثبٚضا‌١٘و٥ٕٙٝ‌اٌطچٝ‌ثٝ‌ٔكىُ‌پ٥ف‌اظ‌ؾ‌٢ٛز٤ٍط،‌ذٛا٘ف‌ضٚاٖ

‌تفبٚت‌زضرٝ‌ٔب‌٢ٛٞػطنٝ ‌ثٝ ‌وٝ‌ػجبضت‌‌زقٛاض٤ٚ‌٢ػٜ‌وبٞس،‌ا‌٢فط‌٣ٕ٘ٚٞب‌٢ٞؿت‌٣ضا ا‌٢زاضز
‌و ‌ثس٤ٗ‌ٔؼٙب ‌ضٚاٖ. ‌غ٥ط ‌ثط ‌حُٕ‌ز٤ط٘س ‌ضٚاٖ‌قره‌٣اؾت‌اظ ‌ز٤ط٘س‌ٕٞب٘ب ‌اٌط‌ٔهساق‌ثبِصاتب ٝ

ثبقس،‌ٞطٌبٜ‌ز٤ط٘س‌رع‌ثط‌ا٤ٗ‌ٔهساق٤ٚ‌ِػٜ‌حُٕ‌قٛز،‌٤ب‌ثط‌ؾج٥ُ‌ٔزبظ‌حُٕ‌قسٜ‌اؾت‌٤ب‌اظ‌ضاٜب‌
‌تكبثٝ ‌قره٣ ‌ضٚاِٖ ‌غ٥ط ‌ثط ‌ز٤ط٘س ‌ا٘تؿبة 7‌ ‌ز٤ط٘س ‌ا٘تؿبةِ ‌ثٛز٤ب ‌ثٝ‌ذٛاٞس ‌آ٘چٝ ‌٥ٞچ‌‌ثٝ ٚالغ
‌ز٤ط٘س‌)حُٕ‌ٔزبظ٢(‌ا‌٢اظ‌ز٤ط٘س‌٘ساضز‌ثٟطٜ ‌ا٘تؿبةِ ‌٤ب ‌٥ٔبٖ‌ارعا‌٢آٖ‌‌ذٛاٞس‌ثٛز؛ ثٝ‌آ٘چٝ‌نطفبً

‌0.)حُٕ‌تكبث٣ٟ(‌ٕٞبٖ‌٘ؿجت‌٣ثطلطاض‌اؾت‌و٥ٔ‌ٝبٖ‌حبلاتب‌آٌب‌٣ٞزض‌ضٚاٖ
آٖ‌ثب٤س‌‌اؾت‌وٝ‌زض‌نٛضت‌پص٤طـِاظ‌آٖ‌ضٚ‌٘بپص٤طفت‌٣ٙٚ‌٘بثؿٙسٜ‌ذٛا٘ف‌و٥٘‌ٝٙ٥ٕع‌‌ا٤ٗأب‌

‌ ‌ثطٌؿٖٛ‌ضا ‌«‌زض٣٘ٚ»ز٤ط٘سب ‌ٞ«‌قره٣»ٚ ‌قٟٛزب ‌زا٘ؿت‌ٚ ‌٘ٝ‌قٟٛز ‌آٖ‌ضا ‌اظ ‌غ٥ط )٤ؼ‌٣ٙطچ٥ع

زض‌‌اظ‌ضاٜب‌ٔمب٤ؿٝ‌ثب‌ز٤ط٘سب‌ضٚاِٖ‌قره‌٣اٍ٘بقت.«‌زض٤بفت‌ثب‌ٚاؾغٝ»ثّىٝ‌٘ٛػ‌٣ٚاؾغٝ(‌‌زض٤بفتب‌ث٣
ا‌٢اظ‌وُ‌ننن‌٤ؼ‌٣ٙضٚاِٖ‌قره٣ِ‌ذ٤ٛف‌ننن‌‌ا٤ٗ‌نٛضت،‌ٌؿتط‌٠قٟٛز‌ثطٌؿ‌٣٘ٛ٘ٝ‌وُ‌وٝ‌ثٟطٜ

ؿف‌١ثطٌؿٖٛ‌٘بؾبظٌبض‌اؾت‌ثّىٝ‌ثب‌ضٚح‌آٖ‌تٟٙب‌ثب‌٘م‌فّ‌قٟٛز‌٥ٔ‌ٝ٘سا٣ِ٘‌ذٛاٞس‌ثٛز‌ٚ‌ا٤ٗ‌تًٙ
‌‌‌٥٘3ع‌ٔٙبفبت‌زاضز.

                                                 
اٖٛ‌ثٝ‌ٌعاضـ‌ثبض٤ه‌زض‌ا٤ٗ‌ثبض٣ٔ‌ٜ.‌1 ‌.Deleuze, 2004: 3-11(‌ٍ٘ط٤ؿت1633‌7)‌ضٌؿ٥٘ٛؿٓث٥ٙب٘ٝ‌ٚ‌ٔؿتٙس‌غ٤ُ‌زِٛظ‌زض‌وتبة‌ة‌ت
؛‌Vieillard-Baron, 2004: 45ثٍٙط٤س‌ث‌7ٝ[‌métaphoreٔزبظ‌]‌اظ‌ضاٜا٘تؿبة‌ز٤ط٘س‌ثٝ‌غ٥ط‌ضٚاٖ‌‌ثطا‌٢ز٤سٖ‌ٔخب‌٣ِاظ.‌0
‌.François, 2013: 466ثٍٙط٤س‌ث‌‌7ٝ[analogie]‌ا٘تؿبة‌ز٤ط٘س‌ثط‌غ٥ط‌ضٚاٖ‌ثط‌ؾج٥ُ‌تكبثٝ‌ثطا‌٢ز٤سٖ‌ٔخب‌٣ِاظٚ‌
‌Léon Husson, 1897-1982ِئٖٛ‌ٞٛؾٖٛ‌).‌3 ‌ذطزٌط‌٢ٚثطٌؿ‌7ٖٛتى٤ٛٗ‌ٚ‌ٌؿتطـ‌آٔٛظ‌٠ثطٌؿ‌٣٘ٛقٟٛز(،‌زض‌وتبةِ
‌ثؿ٥بض‌پطقٕبض‌٘كب1614٣ٔ‌ٖ) فمظ‌ز٤ط٘س‌ضٚا‌‌٣٘زٞس‌وٝ‌چٍٛ٘ٝ‌ٔٛضٛع‌قٟٛز‌زض‌فّؿف‌١ثطٌؿٖٛ‌زضٟ٘ب٤ت‌٘ٝ‌(،‌ثب‌شوط‌قٛاٞسب

ضٚز‌زا‌١ٙٔآٖ‌‌زا٘س‌ٚ‌ٞطچٝ‌پ٥كتط‌‌٣ٔثّىٝ‌وُُ‌اؾت.‌ثٙب‌ثط‌ز٤سٌبٜ‌ٞٛؾٖٛ،‌ثطٌؿٖٛ‌زض‌آغبظ‌قٟٛز‌ضا‌ثٝ‌قٟٛز‌ضٚاٖ‌ٔحسٚز‌٣ٔ
(.‌٘ظط‌ٞٛؾٖٛ‌ٔؿتّعْ‌٘ٛػHusson, 1947: 214‌٣ٌؿتطا٘س‌)‌اظ‌ضٚاٖ‌ثٝ‌رٟب‌٣ٔ‌ٖزٞس‌ٚ‌ضا‌زض‌فّؿف‌١ذ٤ٛف‌ٌؿتطـ‌٣ٔ

ٞب‌‌٣٤قٙبذت‌٣اؾت‌وٝ‌ٕٞب٘ب‌ٍ٘بٜ‌پ٥كطفت‌٣ثٝ‌٘ؿجت‌آحبض‌ثطٌؿٖٛ‌اؾت.‌ا٤ٗ‌فطو،‌چٙب٘ىٝ‌ذٛاٞس‌آٔس،‌٘بثؿٙس‌٣ٌفطو‌ضٚـ
‌اظ‌ا٤ٗ‌ضٚ،‌ثٝ‌ٌٕبٖ‌ٔب‌‌٣ٔزاضز‌وٝ‌آٖ‌ض‌٢ٚٞٓ‌ضفتٝ‌٘بپص٤طفت٣ٔ‌٣ٙ ‌ٞ‌وٙس. تحَٛ‌تسض٤ز‌٣»٘ٝ‌زض‌لبِت‌‌‌ٛؾٖٛ‌ضاتٛاٖ‌ؾرِٗ

‌ٔٙظط‌ث٥بٖ«ا٘س٤ك‌١ثطٌؿٖٛ ‌اظ ‌ثّىٝ ‌ثطٌؿٖٛ‌پص٤طفت‌ث‌٣آ٘ىٝ‌ثب٤ؿتٝ‌ثبقس‌وٝ‌‌پص٤ط‌٢، ‌ٌٛ٘بٌِٖٛ ‌آحبضِ ‌زض ٞب‌٢ٔتفبٚت‌قٟٛز
قس‌٣٘ذٛاٞس‌ثٛز.‌زض‌«‌ٚرٝ‌غبِت»قٙبذت‌٣اٚ‌ضا‌زض‌ذهٛل‌٘ؿجت‌آحبض‌ثطٌؿٖٛ‌ثپص٤ط٤ٓ.‌ا٤ٗ‌وبض‌ثب‌عطح‌آٔٛظ‌‌٠فطو‌ضٚـ

‌زض‌٥ٕٞٗ‌٘ٛقتٝ.‌‌‌«‌قٙبذت‌٣ٚ‌ثب٤ؿت‌٣ٍثطٌصقتٗ‌اظ‌آٖ‌ٔكىُ‌ضٚـ»ضٜ‌ثٍٙط٤س‌ثٝ‌ثرف‌ا٤ٗ‌ثب
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‌ثطٌؿٖٛ‌ٚ‌‌ثس٤ٗ ‌فّؿف١ ‌ٟ٘بزٖ‌تفبٚت‌ٔب‌٢ٛٞزض ‌وٙبض ‌ذٛا٘ف‌ث٥ك٥ٙٝ‌ٔؿتّعْ ‌پص٤طـِ ؾبٖ،
‌ ‌٥٘بظٔٙسب ‌‌تًٙپص٤طـ‌ذٛا٘ف‌و٥ٕٙٝ ‌اؾت.‌ؾبذت٥ٔ‌ِٗساٖ ‌قٟٛز ‌ثب‌‌ٚ‌ٌؿتط٠ ‌ؾرٗ ‌زٚ ‌ٞط ا٤ٗ

‌ثطرؿت‌٣ٍٚ‌ثؿبٔس‌ضٚاٖ‌ٚ‌آٌب‌٣ٞٚ‌‌ٔٛاضغ‌ث٥ٙبز‌٢فّؿف‌١ثطٌؿٖٛ‌٘بؾبظٌبض‌اؾت. ‌ا٤ٗ‌ٕٞٝ، ثب
‌آٖ‌زض‌ؾرٗ‌ٌفتٗ‌اظ‌ز٤ط٘س‌٥٘ع‌زض‌آحبض‌ثطٌؿٖٛ‌چٙبٖ‌اؾت‌و٣ٕ٘‌ٝ تٛاٖ‌٘ٛػ‌٣ثطتط‌٢ٚ‌‌حبلاتب

‌ا٤ٗ‌ثطتط‌٢زض‌ػ٥ٗ‌‌ضرحبٖ‌ٚ‌تمسْ‌ضا‌ثٝ‌آٖ‌ٔٙتؿت‌٘ىطز.‌وٛقف‌ا٤ٗ‌٘ٛقتٝ،‌تٛض٥ح‌ٞٓ ٍٞٙبِْ
‌‌‌‌‌‌‌ٚضا٘ٝ‌اظ‌ز٤ط٘س‌اؾت.ثب‌ٞب‌٢پ٥ف‌ٌفت‌١ذٛا٘ف‌ضٚاٖ‌٘طفتٗ‌ثٝ‌ضاٜب‌ٌٛ٘ٝ

‌‌ثب‌‌١ٕٞا٤ٗ‌٘بثؿٙس٣ٌ .تايراوٍ َاْ خًاوص ريان ٔىدآ پٓ (ب ثبٚضا٘ٝ‌اظ‌‌ذٛا٘ف‌ضٚاٖٞب،

‌‌ز٤ط٘س‌٘ٝ ‌ذٛز‌ثّىٝ‌‌ثطٌؿٖٛ‌اؾت‌ز٤ٍط‌اظ‌فّؿف‌١ٞب‌٢ذٛا٘ف‌تط‌اظ‌ز٤ط٤ٙٝتٟٙب پب‌١٤زٚ‌ثٝ‌ذٛز٢ِ
‌ذٛا٘ف ‌ا٤ٗ ‌٘رؿت٥ِٗ ‌اؾت. ‌قسٜ ‌٥٘ع ‌ثطٌؿٖٛ ‌فّؿف١ ‌اظ ‌ز٤ٍط ‌فّؿف‌‌١ٞب‌ذٛا٘فِ ‌ثٝ ٍ٘ط٤ؿتٗ

اؾت‌ٚ‌ز٥ٔٚٗ‌ذٛا٘ف‌ٔلاحظ‌١ا٘س٤ك‌١ثطٌؿٖٛ‌«‌ا٘س٤كب٘ٝ‌ذبْ‌ٌط‌٢ٚٚالغ»ؾبٖ‌٘ٛػ‌‌٣ثطٌؿٖٛ‌ثٝ
ثبٚضا٘ٝ‌اظ‌‌ا‌٢ضٚاٖ‌ٞب‌ثط‌پب‌١٤اٍ٘بضٜ‌اؾت.‌ٞط‌ز‌٢ٚا٤ٗ‌ذٛا٘ف‌«ثبٚض‌٢تضب٤ف»ٕٞچٖٛ‌قى‌٣ّاظ‌
‌‌ز٤ط٘س‌ث٥ٙبز‌قسٜ ‌‌ثبٚضا٘ٝ‌اظ‌ز٤ط٘س‌٘ٝ‌ٌٛ٘ٝ،‌ذٛا٘ف‌ضٚاٖ‌ثس٤ٗا٘س. ‌ثّىٝ‌تمسْ‌تٟٙب تمسْ‌تبض٤ر‌٣زاضز،

‌ ‌ٔٙغم٥٘‌٣ع‌زاضز. ‌زض٘ت٥زٝ، ‌ذٛا٘ف‌ضٚاٖآقىبض‌ؾبذتِٗ ‌ا٤ٗ‌زٚ‌ذٛا٘فِ‌‌٘بزضؾت٣ِ ‌ز٤ط٘س، ثبٚضا٘ٝ‌اظ
 ث٥ٙبز‌ذٛاٞس‌ؾبذت.‌‌ز٤ٍط‌ضا‌٥٘ع‌ث٣

‌ ‌أب ‌٘ٛػ٣ ‌ضا ‌ثطٌؿٖٛ ‌فّؿف١ ‌وٝ ‌‌ذبْ‌ٌط‌٢ٚٚالغآ٘بٖ ‌ضا‌‌٣ٔا٘س٤كب٘ٝ ‌آٖ ‌وٝ ‌آ٘بٖ ٚ‌ اٍ٘بض٘س
‌ثٝوٙٙس،‌‌ثبٚضا٘ٝ‌اظ‌ز٤ط٘س‌اؾتٛاض‌‌٣ٔضٚا٣‌ٖ،‌ؾرٗ‌ذٛز‌ضا‌ٞطچٙس‌ٕٞٝ‌ثط‌فطضقٕبض٘س‌ثبٚض‌٣ٔ‌٢تضب٤ف

‌‌زؾت‌١٘رؿت‌ثط‌ذٛا٘ف‌و٥ٕٙٝ‌تى٥ٝ‌زاض٘س‌ٚ‌زؾت‌١زْٚ‌ثط‌ذٛا٘ف‌ث٥ك٥ٙٝ..‌ثّىٝ‌ضٚ٘س‌٣ٕ٘ضاٜب‌ٚاحس‌٢
‌ا٘س٤كب٘ٝ‌ثط‌ا٤ٗ‌٘مس‌اؾتٛاض‌اؾت‌ذبْ‌ٌط‌٢ٚٚالغٍ٘ط٤ؿتٗ‌ثٝ‌فّؿف‌١ثطٌؿٖٛ‌ٕٞچٖٛ‌٘ٛػ‌٣

‌ؾٛ‌اظ‌٤ه‌ثطٌؿٖٛزض‌فّؿف‌١زض‌٘ظط‌ا٤ٙبٖ،‌ٌطزا٘س.‌‌آٌب‌٣ٞضا‌ثٝ‌ق٣ء‌ثبظ‌٣ٔوٝ‌ثطٌؿٖٛ‌زضٟ٘ب٤تٕ
تٟٙب‌ثط‌ضٚاٖ‌)٘ٝ‌ثٝ‌ٔزبظ‌٤ب‌تكبثٝ(‌حم٥مت‌‌ثٝز٤ط٘س‌ضا‌ننن‌‌‌١و٥ٕٙٝثبٚضا٘‌ضٚاٖ‌٘ٛػ‌٣ذٛا٘ف‌ننن‌ثٙبثط

‌٥ٔبٖ‌اؾتزض‌‌چٙبٖ‌اظ‌ز٤ط٘سب‌أٛضِ‌غ٥ط‌ضٚا٣٘ؾرٗ‌اظ‌ؾ‌٢ٛز٤ٍط،‌‌ٚ‌تٛاٖ‌حُٕ‌وطز؛‌قره٣ٔ‌٣
‌آٖ ‌ثط ‌ثٝ‌و‌٣٤ٌٛ‌ٝز٤ط٘س ‌٥٘ع ‌غ٥ط‌‌.قٛز‌حم٥مت‌ح‌٣ٔ‌ُٕٞب ‌ضٚا‌٣٘ٚ ‌٥ٔبِٖ زض٘ت٥زٝ‌ثطٌؿٖٛ‌ٔطظ

ز‌ٚ‌اظ‌ا٤ٗ‌ضاٜ‌ث٤‌ٝه‌٘ٛع‌ثطَ‌زضؾت‌٣تطؾ٥ٓ‌وطزٜ‌ثٛز،‌اظ‌٤بز‌‌٣ٔوٝ‌ذٛز‌ثٝضا‌)٤ب‌آٌب‌٣ٞٚ‌ق٣ء(‌ضٚا‌٣٘
ٖ‌ثب‌تٕب٤ع‌ٚ‌تطاٌصض٘س٣ٌِ‌آٌب‌٣ٞوٝ‌قٛز.‌ظ٤طا‌حُٕ‌ز٤ط٘س‌ثط‌غ٥ط‌ضٚا‌ؾبظ٢ِ‌آٌب‌٣ٌٞطفتبض‌‌٣ٔق٥ئ٣

‌ثٝ ‌اثتسا ‌زض ‌ثٛز‌ثطٌؿٖٛ‌ذٛز ‌آٖ‌پ‌٣ثطزٜ ‌‌،ذٛث‌٣ثٝ وٝ‌‌پس٤ساضقٙبؾب‌٣٘ؾبٖ،‌ثس٤ٗٔٙبفبت‌زاضز.
‌پس٤ساضقٙبؾ‌٣تبض٤د‌‌٘ٛػ‌٣پ٥ففّؿف‌١ثطٌؿٖٛ‌ضا‌ زا٘ٙس،‌‌‌٣ٔ٘بتٕبْ‌ٚ‌٘بپرتٝٚ‌ثّىٝ‌پس٤ساضقٙبؾ٣ِ

‌1.قٕبض٘س‌‌٣ٌٔط‌٢ٚٚالغ٘ٛػ‌٣زض‌ٟ٘ب٤ت‌‌ضااٚ‌ا٘س٤ك‌١

                                                 
‌زض‌ا٤ٗ‌ثبض‌٣ٔ‌ٜ.1 آ٤ب‌ثطٌؿٖٛ‌پس٤ساضقٙبؼ‌اؾت؟‌»ا‌٢ز٤س‌وٝ‌پ٥كتط‌ثب‌ػٙٛاٖ‌‌تٛاٖ‌زض‌ٔمبِٝ‌تفه٥ُ‌ؾرٗ‌پس٤ساضقٙبؾبٖ‌ضا

‌.011-11237‌154ٔٙتكط‌قسٜ‌اؾت‌7ذغ٥ج‌٣ٚ‌عجبعجبئ٣،‌«‌ا٘س٤ك‌٣قسٜ‌ٚ‌تضب٤ف‌ٔغّك‌زازٜ
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‌ضٚاٖ ‌اظ ‌ذٛا٘ك‌٣ث٥ك٥ٙٝ ‌ثط ‌تى٥ٝ ‌ثب ‌ؾ‌٢ٛز٤ٍط، ‌ٌٛ٘ٝثبٚض‌٢اظ ٝ٘‌ ‌ثطٌؿٖٛ‌ضا ‌فّؿف١ ا‌٢اظ‌‌،
‌اظ‌ٌط‌٢ٚٚالغ ‌اظ‌ثّىٝ ‌‌تجبض‌لضب ٚ‌ ‌پس٤ساضقٙبؾ٣ ‌پس٤ساضقٙبؾ٣ ‌ٔب٘ٙس ‌اظ‌‌٘ؿرٝزضؾت ا٢

‌ا٘س.‌ثٝ‌ا٤ٗ‌ٔؼٙب‌وٝ‌ثطٌؿٖٛ‌ٚالؼ٥ّت‌ضا‌ثٝ‌أط‌٢تضب٤ف‌٣ٚ‌ثبظثؿتٝ‌ثٝ‌آٌب‌٣ٞثبٚض‌٢قٕطزٜ‌تضب٤ف
‌اٚ‌٘ٛػ‌٣آٌب‌٣ٞو٥ٟب‌٣٘اؾت.‌‌ٚ‌ٔكطٚط‌ثٝ‌آٖ ‌تٟٙب‌ا٤ٙىٝ‌آٌب٣ِٞ ‌ننن‌ثٙبثط‌فطٚوبؾتٝ‌اؾت. ظ٤طا

‌ث٥ك‌٥٘ٛػ‌٣ذٛا٘ف‌ضٚاٖ ‌‌٣ٔٝٙثبٚضا١٘ ‌ز٤ط٘س ‌ثبِصاتب ‌ٔهساق ‌ضا ‌ضٚاٖ ‌اٌطچٝ ‌ثطٌؿٖٛ قٕطز،‌‌ننن
٣ٔ‌ ‌ضٚاٖ ‌اظ ‌پس٤سٜ‌آ٘چٝ ٝ٘‌ ‌پس٤سٜ‌ذٛاٞس ‌ثّىٝ ‌قره٣ ‌ٚالؼ٥تّ‌‌ا٢ ‌زض٘ت٥زٝ، ‌اؾت. ‌و٥ٟب٣٘ ا٢

‌٥ٞچ‌أط‌ٔغّم‌٣٘ ‌رٛاٞس‌ثٛز‌ٍٔط‌آ٘ىٝ‌ضٚا‌٣٘ثبقس. ‌آٌب٣ٞ( ‌اظ ‌ٔؼٙب‌٢رسا ‌ٞطچٝ‌)ثٝ ‌وبض‌٥٘ؿت. زض
ٌطٚ‌ضاؾت٥ٗ‌‌‌ٚالغضا‌آ٘بٖ‌وٝ‌ذٛز‌ٞؿت‌زض‌تضب٤ف‌ٚ‌پ٥ٛ٘س‌ثب‌آٌب‌٣ٞاؾت.‌نننن‌چ٥ٙٗ‌اؾت‌ا٘تمبز‌

غّك‌ٚ‌اظ‌‌١ٌ٘ٛپس٤ساضقٙبؾ‌٣ٚ‌عطزوٙٙس‌٠أط‌ٔ‌ٌط‌٢ٚثّىٝ‌٘ٝ‌ٚالغ‌فّؿف‌١ثطٌؿٖٛ‌ضا‌زا٘ٙس‌٣ٔ‌ٚ
‌‌1اٍ٘بض٘س.‌فطٚثّؼٙس‌٠آٖ‌زض‌ؾبذت‌٣تضب٤ف٣ٔ‌٣
ثطٌؿٖٛ‌ضا‌‌آ٤س‌وٝ‌زض‌آٖ‌پس٤ساضقٙبؼٕ‌ِ‌فّؿف‌١ثطٌؿٖٛ‌پس٤س‌‌٣ٔا٤ٍٙٛ٘ٝ‌زٚض‌ثبع‌٣ّاظ‌ذٛا٘ف

ثبٚضا٘ٝ‌‌ثطٌؿٖٛ‌ضا‌اظ‌‌١ٌ٘ٛپس٤ساضقٙبؾبٖ.‌ٞط‌ز٥٘‌ٚع‌ثط‌تّم‌٣ضٚاٌٖطٚاٖ‌‌ٚالغاٍ٘بضز‌‌٣ٔ‌‌ٌٚطٚ‌ٚالغ
‌اظ‌ز٤ط٘س‌اؾتٛاض٘س.

‌پس٤س‌آٔسٖ‌زٚ‌ذٛا٘ف‌ز٤ٍط‌اؾت‌وٝ‌ثبٚضا٘ٝ‌اظ‌ز٤ط٘س‌٤ٙس‌ذٛا٘ف‌ضٚاٖآ‌پ٣وٛتبٜ‌ؾرٗ‌آ٘ىٝ‌
‌‌٤ى٣ ‌ضا ‌ثطٌؿٖٛ ‌وبف٣»فّؿف١ ‌ا٘ساظ٠ ‌ثٝ ٝ٘‌ »‌ ‌تطاٌصض٘س‌٣ٌآٌب‌٣ٞضا‌‌زا٘س‌٣ٔپس٤ساضقٙبؾب٘ٝ وٝ

وٝ‌ثتٛا٘س‌أط‌ٔغّك‌ضا‌رسا‌‌قٕطز‌٣ٔپس٤ساضقٙبؾب٘ٝ‌«‌ظ٤بزٜ»،‌ثطػىؽ،‌آٖ‌ضا‌ز٤ٍط٢زضن‌وٙس؛‌ٚ‌
‌‌اظ ‌آٌب٣ٞ ‌٘ٛػ٣ ‌ثب ‌تضب٤ف ‌و٥ٟب٣٘( ‌زٞس)ِٚٛ ‌عطح ‌ؾبٖ‌.ٔزبَ ‌٘بزضؾت‌٣،ثس٤ٗ ذٛا٘ف‌‌اٌط

وٝ‌فّؿف‌١ثطٌؿٖٛ‌‌ٞب‌٢آٖ‌آقىبض‌قٛز،‌٘بزضؾت٣ِ‌زٚ‌ذٛا٘ف‌ز٤ٍط‌٥٘ع‌ثبٚضا٘ٝ‌اظ‌ز٤ط٘س‌ٚ‌ٌٛ٘ٝ‌ضٚاٖ

‌٤ٛٞسا‌ذٛاٞس‌قس.‌‌زا٘ٙس،‌ٔتفبٚت‌‌٣ٌٔط‌٢ٚٚالغثب‌پس٤ساضقٙبؾ٤‌٣ب‌‌اْ اس حٕث درجٍضا‌تٟٙب‌

 تزگذضته اس آن تأستگِٓ ي ضىاختٓ کل ريشمط. 3
ٚ‌آٖ‌قٙبذت‌٣ٚرٛز‌زاضز.‌‌ٔكى‌٣ّضٚـ‌،ٞب‌٤ٙسآ‌ٚ‌پ‌٣ٞب‌ا٤ٗ‌٘بثؿٙس‌١ٕٞ٣ٌثب‌ٚرٛز‌‌،زض‌حُ‌ا٤ٗ‌ٔؿأِٝ

٘ؿجت‌آحبض‌ثطٌؿٖٛ‌ٌٍٟبٜ‌چٙبٖ‌تّم‌٣قسٜ‌و‌٣٤ٌٛ‌ٝثطٌؿٖٛ‌اظ‌٘رؿت٥ٗ‌احطِ‌ذٛز‌ٞطچٝ‌فبنّٝ‌‌ا٤ٙىٝ
ٞب‌‌٢رؿتبض‌زض‌زازٌٜطفتٝ‌زا‌١ٙٔاعلاقِ‌آٔٛظ‌٠ز٤ط٘س‌ضا‌ٌؿتطـ‌زازٜ‌اؾت.‌ثٝ‌ث٥بِٖ‌ز٤ٍط،‌‌٣٤ٌٛز٤ط٘سب‌

و٥ٟب‌٣٘ٚ‌فطاضٚا‌٣٘اؾت.‌(‌1624)‌فطٌكتب‌آفط٤ٙٙسٜضاؾت‌٣ضٚا‌٣٘اؾت‌ٚ‌ز٤ط٘سب‌‌ثٝ‌(1556)‌ٚاؾغ‌١آٌب‌٣ٞث٣

‌ز٤ط٘س‌ ‌ؾرٗ‌ٌفتٗ‌اظ ‌٘بٔحتغب٘ٝ‌ثٝ‌٘ظط‌‌٣ٔتٍ طًر کلٓثس٤ٗ‌ٌٛ٘ٝ، ‌آ٤س‌٘ب٥ٔؿط‌ٚ ‌ظ٤طا زض‌‌٣٤ٌٛ.

‌.ا٘س٤ك‌١ثطٌؿ٤‌ٝ٘‌ٖٛه‌ؾرٗ‌اظ‌ز٤ط٘س‌وٝ‌زٚ‌ؾرٗ‌زض‌وبض‌اؾت‌7ز٤ط٘س‌ضٚا‌٣٘ٚ‌ز٤ط٘سب‌و٥ٟب٣٘

                                                 
1‌ .(‌ ‌وتبة‌ -Quentin Meillassoux, 1967وب٘ت٥ٔ‌ٗبؾٛ ‌زض ‌فطا٘ؿ٢ٛ، ‌ف٥ّؿٛف‌ٔؼبنط ‌تٙب٣ٞ(، ‌چ0223‌ٗ٥ٙ)‌پؽ‌اظ )

‌.Meillassoux, 2006: 61ذٛا٘ك‌٣اظ‌ثطٌؿٖٛ‌ضا‌ث٥ٔ‌ٝبٖ‌ٟ٘بزٜ‌اؾت‌7
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‌ز٤ٍط ‌ز٤سب ‌اظ ‌‌٣ٔأب ‌‌٥٘ع ‌ثس٤ٗ ‌ٍ٘ط٤ؿت. ‌ثطٌؿٖٛ ‌آحبض ‌٘ؿجت ‌ثٝ ‌تٛاٖ ‌پؿ٥ِٗ‌‌وٝ٘حٛ آحبضِ
آحبض‌‌ثبا‌٢ز٤ٍطٌٛ٘ٝ‌ٚ‌ٔتفبٚت‌‌قس‌٠آحبض‌پ٥ك٥ٗ‌وٝ‌٘ؿرٝ‌ثطٌؿٖٛ،‌٘ٝ‌٘ؿر‌١ثبظٍ٘ط٤ؿتٝ‌ٚ‌تهح٥ح

‌ثبقساظ‌آحبض‌پ٥ك٥ٗ‌‌دٔگزْ‌تىدْ صًرت.‌ثٝ‌ز٤ٍطؾرٗ،‌آحبضِ‌پؿ٥ٗ‌ثطٌؿٖٛ‌ز٤سٜ‌قٛ٘سپ٥ك٥ٗ‌

ٞب.‌اظ‌ا٤ٗ‌ٔٙظط،‌ان‌٣ّثط‌ذٛا٘فِ‌٘ؿجتب‌آحبضِ‌ثطٌؿٖٛ‌ثطلطاض‌اؾت‌وٝ‌اظ‌آٖ‌ثٝ‌‌٘ٝ‌ثبظٍ٘ط‌٢زض‌آٖ
‌وطزٜ‌«٘بپص٤ط‌٢انُ‌اؾتٙتبد» ‌٤‌٣ٕ٘بز ‌٘ٛقت‌١پؿ٥ٗ‌ضا ‌٘ٛقت‌‌١ا٘س7 ‌اظ ‌حبِت‌٣ارٕب٣ِ، ‌زض ِٛٚ‌ تٛاٖ،

‌‌1ٟ٘س.‌٘بپص٤ط‌٤‌ٍٚب٘ٝ‌ضا‌پ٥ف‌‌٣ٔپ٥ك٥ٗ‌اؾتٙتبد‌وطز.‌ظ٤طا‌ٞط‌احط‌ؾر‌٣ٙفطٚوبؾت

اظ‌آحبض‌ثطٌؿٖٛ‌٘بْ‌ٟ٘بز‌ٚ‌ذٛا٘فِ‌ٚ‌پ٥كطفت‌‌٣خًاوص پًٕستٓتٛاٖ‌‌ذٛا٘ف‌٘رؿت‌ضا‌٣ٔ

.‌ثس٤ٗ‌ٔؼٙب‌وٝ‌زض‌ز٤سٌبٜ‌٘رؿت،‌پ٥ٛؾت‌ٚ‌تسا٥ٔ‌٣ٔٚبٖ‌آحبض‌ثطٌؿٖٛ‌خًاوص گسستٓزْٚ‌ضا‌

‌ٕ٘ب٤بَ٘س.‌‌قٛز‌ٚ‌نٛضتب‌ٟ٘ب٣٤ِ‌ا٘س٤ك‌١اٚ‌ضا‌ث٥كتط‌ثبظ‌٣ٔتط‌‌٣ٔضٚز‌پرتٝ‌ٞؿت‌وٝ‌ٞطچٝ‌پ٥كتط‌٣ٔ
اظ‌٤ه‌‌آؾب‌٣٘زؾت‌ثٝ‌ا٘تربة‌ظز.‌ظ٤طا‌تٛاٖ‌ثٝ‌ذٛا٘ف‌اظ‌٘ؿجت‌آحبض‌ثطٌؿ٣ٕ٘‌ٖٛا٤ٗ‌ز٥ٔ‌ٚبٖ‌

‌ثطٌؿٖٛ‌ ‌آحبض ‌٥ٔبِٖ ‌ؾٛ ‌ننآقىبضا ‌ز٤ط٘س ‌آٔٛظ٠ ‌آٖ‌ثبظٌكتٗ‌ثٝ ‌اظ‌‌نپ٥ٛؾت‌٣ٞؿت‌ٚ ‌ثبض ‌ٞط ِٛٚ
ذٛزب‌‌،‌٥٘‌ٚع‌ٕٞؿرٗ‌ثباٍ٘بضاْٖ‌تٛاٖ‌ٕٞٙٛا‌ثب‌پ٥ٛؾت‌ضاؾت‌٣ٔ‌٣ؾبٖ،‌ثٝ‌‌اؾت.‌ثس٤ٗ‌نٚر‌٣ٟتبظٜ‌نن

‌٤ٍب٘ٝ‌ثط‌آحبض‌ثطٌؿٖٛ‌ؾرٗ‌ٌفت.‌ثطٌؿٖٛ، ‌ٔضِٕٖٛ اظ‌ؾ‌٢ٛز٤ٍط،‌چٖٛ‌ز٤ط٘س‌ٞط‌‌0اظ‌چ٥ط٣ٌِ
‌ث٥ب٣ٔ‌ٖ ‌ز٤ٍطٌٛ٘ٝ ‌‌٣ٕ٘ثبض ‌ٚ‌‌پص٤طز، ‌تهح٥ح ‌تى٥ُٕ‌ٚ ‌نبطفب ‌ثٝ ‌ضا ‌ٔضٕٖٛ ‌٤ٍب٣ٍِ٘ ‌ا٤ٗ تٛاٖ

‌چ٣ٔ‌ٗ٥ٙ ‌اٌط ‌‌٣ٔثبظٍ٘ط‌٢فطٚوبؾت. ‌حبفظٝثب٤ؿت‌‌ثٛز، ٚ‌ ‌‌ٔبزّٜ ‌ذٛز، ‌پ٥ف‌اظ ‌احط ‌زض‌اظ رؿتبض
.‌أب‌ٔبزّٜ‌ٚ‌حبفظٝاظ‌‌فطٌكت‌آفط٥٤ٙسٜثٛز؛‌ٕٞچٙب٘ى‌‌٣ٔ‌‌ٝ،‌لبثُ‌اؾتٙتبدٚاؾغ‌١آٌب‌٣ٞٞب‌٢ث‌٣زازٜ
‌ز٤ٍط‌٢اؾتٙتبد‌٥ٞچ ‌٥٘ؿت‌٤ه‌اظ ‌پطزاذتٝ‌؛پص٤ط ‌ٔٛضٛػبتب ‌ح٥ج‌ؾٙدِ ‌اظ ‌رٟت‌‌٘ٝ ‌اظ ٝ٘‌ ٚ‌ قسٜ

‌زؾت‌آٔسٜ. ‌ثٝ ‌3‌٣ٔ٘تب٤ذِ ‌ٌؿؿت‌ثٙبثطا٤ٗ، ‌‌تٛاٖ‌ثب ‌پص٤طـ‌اٍ٘بضاْٖ ‌زض ٘بپص٤ط‌‌٢انُ‌اؾتٙتبد٥٘ع
‌.ٕٞساؾتبٖ‌قس٥ٔبٖ‌آحبض‌ثطٌؿٖٛ‌

                                                 
ٞب‌‌٢ضا‌آض٘ٛ‌فطا٘ؿٛا‌زض‌٤بززاقت‌آحبض‌پؿ٥ٗ‌ثطٌؿٖٛ‌اظ‌آحبض‌پ٥ك٥ٗ‌[principe d‟indéductibilité]‌٘بپص٤ط٢ِ‌اؾتٙتبد‌انُ.‌1

‌‌. François, 2013: 325ثطٌؿٖٛ‌عطح‌وطزٜ‌اؾت‌7فطٌكت‌آفط٤ٙٙس٠ذٛز‌ثط‌
،‌(Harald Høffding, 1843-1932)‌٤ًٙٞٛفس‌غبة‌ثٝذ‌1612ٔبضؼ‌‌‌12د٤ثٝ‌تبض‌٢ا‌.‌ٌفت‌١ضٚقٗ‌ثطٌؿٖٛ‌زض‌٘ب0ٝٔ

‌١ضا‌زض‌ٔزٕٛػ‌‌ٞب‌ٔٗ‌آ٢‌ٖٞطٌٛ٘ٝ‌ذلانٝ‌اظ‌٘ظطٞب‌زازٖثٝ‌زؾت‌ثط‌آ٘ٓ‌و‌7‌ٗٔ‌ٝ»اؾت‌٥ٗچٙ‌زاٖ‌زإ٘بضو٣،‌ف٥ّؿٛف‌ٚ‌ا٣ِٟ
ثط‌‌ع٥اظ‌ٞطچ‌ف٥اػتطاو‌لطاض‌ذٛاٞس‌زاز،‌اٌط‌آٖ‌ذلانٝ‌پ‌قٕبض٣‌ٕزض‌ٔؼطوِ‌ث‌٥ّٝٚؾ‌٥ٗثٝ‌ٕٞ‌ٚذٛاٞس‌ا٘ساذت‌‌رت٤ذٛز‌اظ‌ض

‌٣٤ِ.‌ثبظٕ٘بط٘س٤ثٝ‌قٟٛز‌ز‌٣ؼ٤ٙثساٖ‌ثبظٍ٘طزز؛‌‌ٚلف٣‌ٝٔتٕطوع‌٘جبقس‌ٚ‌ث‌زا٣‌ٓ٘ذٛز‌٢‌ٔارتٟبز‌١٤٘ىتٝ‌وٝ‌ٔٗ‌آٖ‌ضا‌ٔغع‌٘ظط‌ا٤ٗ
اؾت‌آ٤ٗ‌‌ٖ؛‌اآفط٤ٙٙس٣‌‌‌ٜٚف٥ٚ‌وٍٕٞٗ‌٘ب‌٢ط٘س٤ز‌٣٤ِفطق‌زاضز؛‌ثبظٕ٘ب‌٢ثب‌وخطت‌ػسز‌ىؿط٤ٜوٝ‌“تساذلات‌ٔتمبثُ”اظ‌‌٣وخطت
‌«‌(.Mél., 1148)‌اْ‌ثساٖ‌ثبظٌكتٝ‌ٛؾت٥ٝاْ‌ٚ‌پ‌وطزٜ‌ٕت٤وٝ‌ٔٗ‌اظ‌آٖ‌ػع‌٢ا‌٘مغٝ

ٙس3‌٠ ا٘ٛ ‌ٍ٘ط٤ؿتٗ‌ثٝ‌‌ٞطٌع‌‌٣ٕ٘اٚؾغ‌١آٌب‌٣ٞٞب‌٢ث‌٣رؿتبض‌زض‌زازٜ.‌ذ س‌ثٝ‌نبطفب ا‌٢پؽ‌اظ‌‌ث‌٣ٙ٥وٙس‌و٤ٛ٘‌ٝؿٙسٜ‌پ٥ف‌رؿتبضتٛا٘
(،‌ٔبزّٜ‌ٚ‌حبفظٝوٛقف‌ثطا‌٢ٔطظٌصاض‌٢ضٚق٥ٔ‌ٗبٖ‌ز٤ط٘س‌ٚ‌فضب‌ٚ‌ثطلطاضؾبذتٗ‌تفبٚت‌ٔب٥ٔ‌٢ٛٞبٖ‌آٖ‌زٚ،‌زض‌احط‌ثؼس‌٢ذٛز‌)٤ؼ‌٣ٙ

س‌ٚ‌ز٤ط٘س‌ضا‌ثٝ‌ز‌فضب‌ضا‌زٚثبضٜ‌ثٝ‌ق٥ٜٛ ضربت‌ٚ‌عجمبت‌٣ثسَ‌وٙس‌وٝ‌حت‌٣ذٛزب‌فضب‌٥٘ع‌ث٥ب‌٣٘اظ‌آٖ‌ثبقس؛‌ٚ‌ثبظ‌ا‌٢ز٤ٍط‌ثٝ‌ز٤ط٘س‌ثبظٌطزا٘
س‌پ٥ف‌٣ٕ٘ ٥ط٘س‌٠فطٌكت‌آفط٤ٙٙسٜتط‌)٤ؼ‌‌٣ٙث‌٣ٙ٥وٙس‌زض‌احط‌پؿ٥ٗ‌تٛا٘ ‌٤ٍب٘ٝ‌ٚ‌فطاٌ ‌تفبٚت‌ٚ‌تفبٚتبثٝ‌٘فْ‌ٔبزّٜ‌ٚ‌حبفظٝ(‌آٖ‌ز٤ط٘سب ‌ؽِ
فطق‌زاقتٝ‌ثبقس.‌ٌٛ٘ب‌٣ٌ٘ٛؾٙد‌ٔٛضٛػبت‌‌ٔبزّٜ‌ٚ‌حبفظٝا٢ِ‌‌رٝٚ‌تفبٚت‌زض‌رؿتبضٍٞٙبْ‌ثب‌تفبٚت‌ٔب٢ِٛٞ‌‌٘فؿٝ‌ثبظثطزٜ‌قٛز‌وٝ‌ٞٓ‌ف٣
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آقىبض‌ؾبذتٗ‌ا٤ٗ‌٘بثؿٙس‌٣ٌ.‌اؾت‌‌،‌٘بثؿٙسٜثب‌آ٘ىٝ‌ٚر‌٣ٟزاضز‌،زٚ‌ز٤سٌب٤‌ٜه‌اظ‌ا٤ٗأب‌ٞط
آحبض‌ثطٌؿٖٛ‌‌زض‌«ث٥ٙبٔت٥ّٙت»ٞب‌٢ٌٛ٘ب٥ٔ‌ٌٖٛؿط‌اؾت.‌زضا٤ٙزب‌تٟٙب‌اقبضٜ‌وطزٖ‌ثٝ‌پس٤س‌‌٠اظ‌ضاٜ

ٞب‌٢ثطٌؿٖٛ‌ٞٓ‌پٙساض‌ٌؿؿت‌ضا‌ذٛاٞس‌ظزٚز‌‌٘ٛقتٝظ٤طا‌پس٤س‌٠ثبظٌكت‌ث٥ٙبٔت‌٣ٙزض‌‌1وبف‌٣اؾت.
‌‌0ٚ‌ٞٓ‌پٙساضِ‌پ٥ٛؾت‌ضا.

تط٤ٗ‌‌زضؾت‌ثبقس،‌ثٟتط٤ٗ‌ث٥بٖ‌اظ‌ز٤ط٘س‌ضا‌زض‌پرتٝ‌تٟٙب‌٣٤ثٝ‌ٚ‌پ٥كطفت‌٣اٌط‌ذٛا٘ف‌پ٥ٛؾت٣
‌آٖ‌پرتٝ ‌ا٤ٗ‌نٛضت، ‌زض ‌٤بفت. ‌ثطٌؿٖٛ‌ثب٤س ‌ز٤ط٘س‌‌٘ٛقت١ ‌‌١ٕٞظطا٤فب ‌زضثط٥ٌط٘س٠ تط٤ٗ‌٘ٛقتٝ

‌ٌفتٝ ٚ‌ ‌٘ؿد‌ذٛاٞس‌وطزٞ‌ذٛاٞس‌ثٛز ‌ز٤ط٘س‌ضا ‌حبَ‌آ٘ىٝ‌چ٥٘‌ٗ٥ٙؿت.ب‌٢پ٥ك٥ٗ‌زضثبض٠ ٌٚط٘ٝ‌‌.
ٚ‌اٌط‌‌زاز.‌احب٣ٕ٘‌ِٝثٝ‌آٖ‌ٌكت‌ٚ‌ذٛا٘ٙسٜ‌ضا‌‌ثطٌؿٖٛ‌زض‌٥ٞچ‌احط‌پؿ‌٣ٙ٥ثٝ‌احط‌پ٥ك٥ٗ‌ذٛز‌ثبظ٣ٕ٘

ؾبذتٗ‌ٔٛاضغ‌ذٛز‌‌‌ثب٤ؿت‌زض‌ضٚق‌٣ٕ٘‌ٗثطٌؿٖٛ‌ثبظ‌ٞٓ‌،ثبقس‌تٟٙب‌٣٤زضؾت‌ذٛا٘ف‌ٌؿؿت‌٣ثٝ
ثٝ‌ث٥بٖ‌ز٤ٍط،‌‌تٛاٖ‌ضفت‌ٚ‌آٔس‌وطز.‌.‌ظ٤طا‌٥ٔبٖ‌أٛض‌ٌؿؿت٣ٕ٘‌ٝزاز‌٣ٔاضربع‌‌ثٝ‌آحبض‌ز٤ٍط‌ذٛز
ؾبظز،‌ٞٓ‌ذٛا٘ف‌پ٥ٛؾت‌٣ضا‌وٙبض‌‌ا‌٢وٝ‌ثطٌؿٖٛ‌ذٛز‌٥ٔبٖ‌آحبضِ‌ذ٤ٛف‌ثطلطاض‌‌٣ٔ٘ؿجت‌ث٥ٙبٔت٣ٙ

ظ٘س‌ٚ‌ٞٓ‌ذٛا٘ف‌ٌؿؿت‌٣ضا.‌چطا‌وٝ‌ثبظٌطزا٘سِٖ‌ٔتٗ‌پؿ٥ٗ‌ثٝ‌ٔتٗ‌پ٥ك٥ٗ،‌ٕٞچٙب٘ىٝ‌اٍ٘بض٣ٔ‌‌٠
وٙس‌ٚ‌اظ‌ا٤ٗ‌ضاٜ‌٘ٛػ‌٣ٌؿؿت‌ٚ‌تى‌٣ٍٙ٥ضا‌ثطا‌٢ٞط‌‌پؿ٥ٗ‌ضا‌ثط‌آحبض‌پ٥ك٥ٗ‌ثبع٣ٔ‌ُقَٕٛ‌احط‌

‌‌احط‌ٔحفٛػ‌٣ٔ ‌پ٥ٛؾت‌٣ٕٞطاٜ‌‌زٞس‌ٚ‌ثٝ‌ضؾ٥ٕت‌٣ٔ‌ّوٝ‌ٔزب٥٘٣ٔ‌َع‌زاضز،‌ٌؿؿت‌٣ضا قٙبؾس‌ثب
 ‌‌‌3پ٥ٛ٘س٥ٔ‌٢بٖ‌آحبض‌ٚ‌اؾتملاَ‌وبُٔ‌ٞط٤ه‌اؾت.‌اٍ٘بض‌٠ث‌٣اثغبَِ‌وٝ‌٘ت٥ز‌١آْٖ‌وٙس‌٣ٔ

‌ ‌ٔكىُ‌‌اٌطچٝ‌ٞط‌زٚ‌ز٤سٌبٜ‌رساٌب٘ٝ‌٘بثؿٙسٜثٝ‌ز٤ٍط‌ؾرٗ، ‌اٌط‌ثب‌ٞٓ‌ٍ٘ط٤ؿتٝ‌قٛ٘س، ا٘س،
‌ثطعطف‌‌٣ٔضٚـ ‌ضا ‌٘ؿجت‌آحبض ‌ثبٞٓ‌وٙٙس.‌قٙبذت٣ِ ‌ا٤ٗ ‌ٞٓ‌أب ١ٌ٘ٛ‌ ‌اظ ‌ز٤بِىت٥ى‌‌٣ٍ٘ط٢ ٟ٘بز٢ِ

‌پ٥ك٥ٗ‌زض‌آحبض‌پؿ٥ٗ‌ ‌آحبضِ ثّىٝ‌ٞط‌احط‌ٕٞچٖٛ‌ث٥ب‌٣٘اظ‌وُ‌ا٘س٤ك1‌‌١قٛ٘س.‌‌٣ٕ٘رفع٥٘ؿت.‌ظ٤طا

                                                                                                                   
‌٣ثٝ‌ح٥بت‌ظ٤ؿت‌٣ٚ‌آٍ٘بٜ‌ح٥بت‌ارتٕبػ٣(‌زض‌آحبض‌ثطٌؿٖٛ‌فطٚوبؾت ا٘ٚ ‌اؾت.‌‌ٚ‌تى٥ٙٝ‌٘بپص٤ط‌٥٘ع‌)اظ‌ح٥بت‌ض

‌‌(‌ٚ‌ضٚلاٖ- Julia Kristeva, 1941[‌ٔؼٙب٥٘‌٣٤ؿت‌وٝ‌أخبَ‌غ٥ِٚب‌وط٤ؿتٛا‌)intertextualitéٔمهٛز‌ٔب‌اظ‌ث٥ٙبٔت٥ّٙت‌].‌1
ذٛاٞٙس‌ٚ‌ٞط‌ٔت‌٣ٙضا‌ننن‌ذٛاٜ‌زضثطزاض٘س‌٠ٌفتبٚضزٞب‌ٚ‌اضربػبت‌ثبقس‌ٚ‌‌(‌اظ‌آRoland Barthes, 1915-1980٣ٔ‌ٖثبضت‌)

اظ‌ث٥ٙبٔت٥ٙتّ‌زض‌ا٤ٙزب‌ٔس‌٘ظط‌اؾت‌وٝ‌ظٟٛض‌ٌفتبٚضز‌٢آقىبض‌٤ب‌‌٣قٕبض٘س.‌ثّىٝ‌آٖ‌ٔؼٙب‌٤ذٛاٜ‌٘ٝ‌ننن‌٘ٛػ‌٣ؾبظ‌٠ث٥ٙبٔت٣ٔ‌٣ٙ
(‌Gérard Genette, 1930-2018اؾت‌وٝ‌أخبَ‌غضاض‌غُ٘ت‌)‌٣زٞس.‌ا٤ٗ‌ٔؼٙب‌٤ضا‌ٔلان‌لطاض‌‌٣ٔزٚزٜٔكرم‌٤ب‌ظاضربػ‌٣

‌ثٝ‌ٕٞجٛز‌٢ز٤‌ٚب‌چٙس‌ٔتٗ‌تؼط٤ف‌‌7٣ٔ»وٙٙس‌اظ‌ث٥ٙبٔت٥ّٙت‌ٔطاز‌٣ٔ وٙٓ‌]...[،‌ثٝ‌حضٛض‌آقىبض‌ٔت‌٣ٙزض‌ٔتٗ‌ز٤ٍط.‌‌ٔٗ‌آٖ‌ضا
٘مُ‌لَٛ‌اؾت‌]...[،‌ٚ‌زض‌قىُ‌وٕتط‌نط٤ح‌ٚ‌وٕتط‌ربافتبز‌٠آٖ،‌وبضِ‌]ث٥ٙبٔت٥ٙتّ[‌زض‌قىُ‌نط٤ح‌ٚ‌ِفظ٣ِ‌آٖ‌ٕٞبٖ‌وبضِ‌ؾٙت٣ِّ‌

‌(.«Genette, 1982 : 8ؾٙت‌٣ّا٘تحبَ‌اؾت‌]...[‌)
ٚاض‌ٞط‌زٚ‌اٍ٘بض‌٠پ٥ٛؾت‌٣ٚ‌ٌؿؿت‌٣زض‌ٔٛارٟٝ‌ثب‌آحبض‌‌اقبض٥٘‌ٜع‌ننن‌اِجتٝ‌٘ٝ‌اظ‌ضاٜب‌آٔٛظ‌٠ث٥ٙبٔت٥ّٙت‌ننن‌.‌پ٥كتط‌فطزض٤ه‌ٚضٔؽ0

‌‌(.Worms, 1997: 74)٘بٕٞرٛاٖ‌قٕطزٜ‌اؾت‌ثطٌؿٖٛ‌ضا‌ثب‌آٔٛظ‌٠ز٤ط٘س‌
ٕ٘ب‌١٤ٌفتبٚضزٞب‌٢ثطٌؿٖٛ‌»ا‌٢ثؿ٥بض‌زل٥ك‌ثب‌ػٙٛاٖ‌‌اظ‌آحبض‌ثطٌؿٖٛ،‌ٕ٘ب٤ٝ‌چبح‌نس٥ٔٗ‌ؾبٍِطز‌ٞب٤‌٢بززاقت‌.‌ٞب٘ط٥٤ٌٛ‌٢ٝ‌زض3

‌زض‌ا٤ٗ‌ٕ٘ب٣ٔ‌ٝ٤«‌اظ‌آحبض‌ذ٤ٛف ٞب‌٢ذ٤ٛف‌ٝ‌تٛاٖ‌ز٤س‌وٝ‌ثطٌؿٖٛ‌چٍٛ٘ٝ‌تب‌ٚاپؿ٥ٗ‌آحبض‌ثٝ‌٘رؿت٥ٗ‌٘ٛقت‌فطاٞٓ‌وطزٜ‌اؾت.
‌(.‌Gouhier, 1963: 1579افعا٤س‌)‌ا‌٢زض‌اضربع‌ثٝ‌آحبض‌پؿ‌٣ٔ‌ٗ٥زٞس‌ٚ‌زض‌ثبظچبح‌آحبض‌٘رؿت٥٘‌ٗ٥ع‌ٌبٜ‌اقبضٜ‌اضربع‌٣ٔ

1‌  ,Bourgeois)‌ا‌7ٓ٤حصف‌ٚ‌زض‌ػ٥ٗ‌حبَ‌اضتمب‌[‌زض‌ا٘س٤ك‌١ٍُٞ‌ثٝ‌وبض‌ثؿتAufhebenٝ]‌ثٝ‌ؾبٖ‌ثطاثطٟ٘بزب‌ضا‌«ضفغ».
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ننن‌ٞطثبض‌ثب‌غّج‌‌١قٛز‌وٝ‌اظ‌ٚر‌٣ٟٔحسٚز‌ٚ‌ٔتؼ٥ّٗ‌ؾطاؾط‌ز٤ط٘س‌ضا‌ثطٌؿٖٛ‌زض‌٘ظط‌ٌطفت٣ٔ‌ٝ
‌آٖ‌ننن ‌‌٣ٔٚر‌٣ٟاظ ‌ٔضٕٖٛ‌وٙس.‌آقىبض ‌ثطٌؿٖٛ‌ٞٓ‌انُ‌چ٥ط٣ٌِ ‌ث٥ٔ‌ٗٔبٖ‌آحبض ٚ‌‌ ٤ٍب٘ٝ‌ٔب١٤

‌ٞٓ‌انُ‌اؾتٙتبد ‌اؾت‌ٚ ‌اؾت.‌‌ثطلطاض ‌ز٤ط٘س‌ؾرٗ‌ٍ٘فتٝ ‌اظ ‌ثطٌؿٖٛ‌رع ‌٤ه‌ؾٛ، ‌اظ ٘بپص٤ط٢.
ٌطزز.‌اظ‌ؾ‌٢ٛز٤ٍط،‌ٞط‌ثبض‌چٙبٖ‌اظ‌ز٤ط٘س‌ؾرٗ‌ٌفتٝ‌‌فّؿف‌١اٚ‌ٌطز‌٤‌ٗ٥ٕٞه‌آٔٛظ‌٣ٔ‌ٜؾطاؾطِ

‌٥ٔبٖ‌آحبض‌ثطٌؿٖٛ‌پ٥ٛؾت‌٣ٍزض‌ٌؿؿت‌٣ٍٚ‌ٌؿؿت‌٣ٍزض‌ ‌ث٥بٖ‌پ٥ك٥ٗ‌تفبٚت‌زاضز. اؾت‌وٝ‌ثب
‌ٌؿؿت‌٣ٍ ‌آفط٤ٙٙس٠ ‌ٕٞچٖٛ‌پ٥ٛؾتبضِ ‌ز٤ط٘س ‌ذٛزب ‌ؾبذتب ‌ا٤ٗ‌زضؾت‌ثب ٚ‌ ‌اؾت. پ٥ٛؾت‌٣ٍثطلطاض

‌‌1اؾت.ٕٞؿبظ‌ٚ‌ٔغبثك‌
‌ثٝ‌ز٤ط٘س ‌ٞطثبضٜ ‌ثبظٌكتب ‌زض ‌آحبض ‌پ٥ٛؾت٣ٍِ ‌ث‌٣،ٚرٝ ٚ‌ ‌اظ‌ؾرٗ‌آقىبض ‌أب‌‌٥٘بظ ٌؿتط‌٢اؾت.

‌ٌؿؿت‌٣ٍز٤ط٘س ‌تفبٚت‌‌ضا‌ٚرٝ ‌آٔٛظ٠ ‌ثٝ ‌٘ظط ‌وطزثٙس‌‌٢نٛضت‌تٛا٣ٔ‌ٖثب ‌زض ‌ز٤ط٘س ‌زض‌. رؿتبض
ٔبزّٜ‌ٚ‌قٛز.‌زض‌‌ٕٞچٖٛ‌أط‌٢وٝ‌ثب‌فضب‌ٔب٥ٞتبً‌ٔتفبٚت‌اؾت‌عطح‌‌٣ٔٚاؾغ‌١آٌب‌٣ٞٞب‌٢ث‌٣زازٜ

‌نٚ‌حس‌ٟ٘ب٣٤ِ‌ٌؿتطـ‌آٖ‌وٝ‌فضبؾت‌نن‌نقٛز‌وٝ‌ثب‌ٔبزّٜ‌نن‌ثٝ‌ؾبِٖ‌أط‌٢عطح‌٣ٔز٤ط٘سٕ‌‌حبفظٝ
٘ٝ‌زض‌ثطاثط‌ٔبزّٜ‌ٚ‌فضب‌وٝ‌‌ٔبزّٜ‌ٚ‌حبفظٝزضرٝ‌تفبٚت‌زاضز.‌ثٝ‌ؾرِٗ‌ز٤ٍط،‌ز٤ط٘سب‌‌٘ٝ‌ٔب٥ٞتبً‌وٝ‌ثٝ

‌ا٤ٗ‌احط‌اؾت‌وٝ‌ز٤ط٘س‌ثٝ‌زٚ‌ٚرٝ‌عطح‌٣ٔ ‌زض ‌آٖ‌اؾت. ‌‌زضثط٥ٌط٘س٠ ‌ثطاثطِ‌قٛز7 ز٤ط٘س‌٢وٝ‌زض
‌لؿ٣ٕ(‌فضبؾت‌ ‌آٖ‌ٞطزٚؾت‌)ز٤ط٘سب ‌ٔمؿ٣ٕ(ٚ‌ز٤ط٘س‌٢وٝ‌زضثط٥ٌط٘س‌٠فضب‌ٚ‌ٔمبثُِ أب‌زض‌‌0.)ز٤ط٘سب

‌عطح‌قسٜ‌اؾت.‌حبَ ‌فطٌكت‌آفط٤ٙٙسٜآ٘ىٝ‌زض‌‌ٞطز‌٢ٚا٤ٗ‌آحبض،‌ز٤ط٘س‌وٕبوبٖ‌ٕٞچٖٛ‌ٔتفبٚتٕ
تٛاٖ‌چ‌٣ٔ‌‌ٗ٥ٙتؿبٔح‌ثٝظ‌ا٤ٗ‌ضٚ،‌آ٤س.‌ا‌ث٥ٔ‌ٝب٣ٔ‌ٖ)٘ٝ‌آ٘چٝ‌ٔتفبٚت‌اؾت(‌ز٤ط٘س‌ثٝ‌ؾبِٖ‌ذٛزب‌تفبٚت‌

ثٝ‌رؼُ‌ثؿ٥ظ‌ٔتفبٚت‌اؾت‌٘ٝ‌ثٝ‌رؼُ‌ٔطوت٥٘‌7ؿت‌ٍٔط‌‌فطٌكت‌آفط٤ٙٙسٜزض‌‌ز٤ط٘س‌ٌفت‌وٝ
‌‌3ٕٞچٖٛ‌ذٛزب‌تفبٚت.

                                                                                                                   
ا٤ٗ‌اؾت‌وٝ‌٘ؿجت‌آحبض‌ثطٌؿٖٛ‌چ٥٘‌ٗ٥ٙؿت‌وٝ‌آحبضِ‌پ٥ك٥ٗ‌ثٝ‌ؾبٖ‌ِحظبت‌٣ثبقٙس‌وٝ‌زض‌.‌زضا٤ٙزب‌ٔمهٛز‌(13-14 :2000

ٍٞٙبْ‌‌تط٤ٗ‌احط‌ٚ‌٘بؾد‌ٚ‌ٞٓ‌ا‌٢پ٥كطفت٣،‌ٔٙحُ‌قسٜ‌ٚ‌اضتمب‌٤بفتٝ‌ثبقٙس‌ٚ‌زض٘ت٥زٝ‌ٚاپؿ٥ٗ‌احط‌پرتٝ‌ا‌٢ثط٤ٗ،‌ثٝ‌ٌٛ٘ٝ‌ِحظٝ
 ربٔغ‌آحبض‌پ٥ك٥ٗ‌ثبقس.‌

اٍ٘بض٘س‌ٚ‌‌ٌطا٤ب‌٣ٔ‌ٖآ٤س‌ز٤ٍط‌ٕٞب٥٘‌٣٘ؿت‌وٝ‌پ٥ٛؾت‌ض‌ا٤ٗ‌رب٤ٍبٜ‌ث٥ٔ‌ٝب٣ٔ‌ٖ.‌٘بٌفتٝ‌پ٥ساؾت‌وٝ‌پ٥ٛؾت‌ٚ‌ٌؿؿت‌٣وٝ‌ز1
‌‌٣ٌٔؿؿت ‌ا٤ٗ‌‌ثبٚضاٖ ‌تٛض٥ح ‌٤ىس٤ٍط. ‌پ٥ٛؾت‌ثب ‌ا٤ٗ‌ٌؿؿت‌ٚ ٚ‌ ‌٤ىس٤ٍط٘س ‌ثطاثط ‌پ٥ٛؾت‌زض ‌ٌؿؿت‌ٚ ‌آٖ ‌ظ٤طا پٙساض٘س.

‌ثٝ ‌ز٤ط٘س، زض‌‌رؿتبضهُ‌ؾْٛ‌اظ‌٤ٚػٜ‌زض‌ف‌ٌؿؿت‌٣ٍزض‌ػ٥ٗ‌پ٥ٛؾت‌٣ٍزضؾت‌ٕٞب‌٣٘اؾت‌وٝ‌ثطٌؿٖٛ‌زض‌ذهٛل‌ؾبذتب
٥٘طٚؾت‌‌ضٚز،‌ٌؿؿت‌ٚ‌وخطتب‌و٥ف‌٣ٚ‌ثٝ‌،‌ثٝ‌زؾت‌زازٜ‌اؾت‌7ٌؿؿت‌٣وٝ‌زض‌ا٤ٙزب‌اظ‌آٖ‌ؾر٣ٔ‌ٗٚاؾغ‌١آٌب‌٣ٞٞب‌٢ث‌٣زازٜ
[multiplicité qualitative/ virtuelle‌ٝو‌]«ضٚ٘س؛‌ٚ‌چٖٛ‌زض‌‌٢‌‌ٓٞآٖ‌ثب‌آ٘ىٝ‌ثب‌ٞٓ‌تفبٚت‌زاض٘س،‌زض‌ٞٓ‌فط٣ٔٚ«ارعا

انغلاح‌ظ٘ز٥ط‌٠حبلاتب‌ضٚا٣ِ٘‌ٔٗ‌وٝ‌ثب‌آ٘ىٝ‌ٞط٤ه‌ثب‌ز٤ٍط‌‌٢آفط٤ٙٙس.‌زضؾت‌ٔب٘ٙسب‌ثٝ‌أٛض‌٘ب‌٣ٔ‌ٍٕٗٞضٚ٘س،‌ٚحست‌٣اظ‌فط٣ٔٚ
‌(.‌‌Essai, 91زٞٙس‌)‌تفبٚت‌ٔب‌٢ٛٞزاضز،‌ٕٞٝ‌ثب‌ٞٓ‌ٔٗ‌ضا‌قى٣ٔ‌ُ

ثٙس‌٢زِٛظ‌٢اظ‌‌ؾٝ‌ث٥بٖ‌اظ‌ز٤ط٘س‌زض‌فّؿف‌١ثطٌؿ‌7ٖٛنٛضت»ٔمب‌١ِثبض‌زض‌‌ثطا‌٢ز٤ط٘س‌٘رؿت٥ٗ‌«ٔمؿ٣ٕ»ٚ‌‌«لؿ٣ٕ».‌تؼج٥ط‌0
‌.‌71120‌723عجبعجبئ‌٣ٚ‌ذغ٥ج٣،‌عطح‌ٚ‌تٛض٥ح‌قسٜ‌اؾت«‌زاضز؟‌“تفبٚت٣”فّؿف‌١ثطٌؿٖٛ‌چٝ‌

‌7ا‌٢پ٥ك٥ٗ‌عطح‌قسٜ‌اؾت‌[‌زض‌٘ٛقتdominantٝآفط٣ٙ٤ِ‌ٞط٤ه‌ثٝ‌ؾبٖ‌ٚرٝ‌غبِت‌]‌ٌب٘ٝ‌ٚ‌ق‌٠ٛ٥٘مف‌ٞب‌٢ؾٝ‌.‌ا٤ٗ‌تفبٚت3
‌.‌1120‌731ٚ‌ذغ٥ج٣،‌‌عجبعجبئ٣
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‌تفبٚت‌زضرٝ ‌تفبٚت‌ٔب‌٢ٛٞثٝ ‌اظ ‌ا٤ٗ‌ٌصاض ‌ف‌٣زض ‌تفبٚتب ‌آٍ٘بٜ ‌ثطٌؿ‌‌٣٘ٛا‌٢ٚ ‌ز٤ط٘سب ٘فؿٝ،
تٛاٖ‌ٌفت‌وٝ‌ٞط‌احطِ‌ثطٌؿٖٛ‌تٟٙب‌ٚ‌تٟٙب‌ث٤‌ٝى‌‌٣ٞب‌٢ٌٛ٘ب‌٣ٌ٘ٛپص٤طفتٝ‌اؾت.‌ٚ‌اٌطچ‌٣ٕ٘‌ٝث٥بٖ

ِتِ‌اؾت‌7ٚرٝ‌غب‌يجٍ غالة‌ث٥بْٖ‌زض‌ٞط‌احط‌وساْتٛاٖ‌ٌفت‌وٝ‌‌ٞب‌ا٘حهبض‌زاضز،‌‌٣ٔاظ‌ا٤ٗ‌ث٥بٖ

‌ ‌زض ‌ز٤ط٘س ‌رؿتبض ‌زض ‌ز٤ط٘س ‌غبِتِ ‌ٚرٝ ‌حبفظٝتفبٚت‌ٔب‌٢ٛٞاؾت‌ٚ ٚ‌ ا‌٢ٚ‌‌تفبٚت‌زضرٝ‌ٔبزّٜ
‌‌‌‌‌‌‌‌‌1٘فؿٝ.‌تفبٚتب‌ف‌٣فطٌكت‌آفط٤ٙٙسٜؾطا٘زبْ‌زض‌
‌پطؾف‌اظ‌حُٕ‌اٌط‌ا٤ٗ ‌زض‌زٌٚب‌١٘پ٥ٛؾت‌ٌٛ٘ٝ‌ثٍٙط٤ٓ، ‌ز٤ط٘س‌ثط‌غ٥ط‌ضٚاٖ، اٍ٘بض‌٢ٚ‌‌پص٤ط٢ِ

‌‌٣ٌٕ٘ؿؿت ‌ٌطفتبض ‌ثطٌؿٖٛ ‌آحبض ‌ثطٌؿٖٛ‌‌اٍ٘بض٢ِ ‌ز٤ط٘سب ‌اؾت‌وٝ ‌چٙبٖ ٝ٘‌ ‌ز٤ٍط، ‌تؼج٥ط ‌ثٝ آ٤س.
‌نن‌٤ه ‌رب‌٢ز٤ٍط ٚ‌ ‌ضٚاٖ‌حُٕ‌قٛز ‌ثط ‌تٟٙب ‌نن‌نرب ‌تكبثٝ ‌٤ب ‌ٔزبظ ‌ضٚاٖ‌‌نثٝ ‌غ٥ط ٚ‌ ‌ضٚاٖ ثط

‌اٍ٘بض٢(‌)پ٥ٛؾت ‌ثطٌؿ٣٘ٛ ‌ز٤ط٘سب ‌وٝ ‌چٙبٖ ٝ٘‌ ٚ‌ ‌اظ‌‌تٍ طًر کلٓ؛ ‌پطؾف ٚ‌ ‌٘جبقس ‌عطح لبثُ

‌ا٘حهبض‌ؾرٗ‌ثٝ‌احط‌٢ٔكرم‌ثبقس‌حُٕ ‌اظ‌ا٤ٗ‌ز٤سٌبٜ‌نناٍ٘بض٢(‌)ٌؿؿت‌پص٤ط‌٢آ٥٘‌ٖبظٔٙسب ‌ن.
‌‌و٣ٔ‌ٝ ‌ٌؿؿت‌پ٥ٛؾت»تٛاٖ‌آٖ‌ضا ‌‌«ث٥ٙبز‌اٍ٘بض٢ِ ‌نن‌(آفط٤ٙٙسٜ)٤ب ‌زاز ‌ن٘بْ ‌ز٤ط٘سب‌‌‌٣ٔ‌ٓٞ تٛاٖ‌اظ

‌اٚ‌ضا‌ثٝ‌رط‌تٍ طًر کلٓثطٌؿ‌٣٘ٛ ‌آحبضِ ‌نبطف‌٤ب‌٣٘اظ‌ثبظٍ٘ط‌٢ٚ‌تى٥ُِٕؾرٗ‌ٌفت‌ٚ‌ٞٓ‌ؾ٥طِ

‌آفط٤ٙٙس‌٠ٌؿؿت‌٣ٍزض‌٘ظط‌ٌطفت‌وٝ‌پطؾف‌تٛا٣ٔ‌‌ٖفطٚ٘ىبؾت.‌ثّىٝ‌ ز٤ط٘س‌ضا‌ٕٞچٖٛ‌پ٥ٛؾتبضِ
‌حُٕ ‌ثبٞٓ‌اظ ‌٥٘بظٔٙسب ‌وٝ ‌اؾت ‌پطؾك٣ ‌ضٚاٖ، ‌غ٥طِ ‌ثط ‌آٖ ‌ث٥بٖ‌پص٤ط٢ِ ‌ٚ‌‌ٍ٘ط٢ِ ‌ٔتفبٚت ٞب٢
‌٘بپص٤طِ‌آٖ‌اؾت.‌‌‌فطٚوبؾت
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ٞب‌‌٢تط‌ث٥ٔ‌ٝبٖ‌ٟ٘بز‌ٚ‌چ٥ٙٗ‌پطؾ٥س‌وٝ‌آ٤ب‌ز٤ط٘س‌ثب‌ث٥بٖ‌زل٥كزٚثبضٜ‌تٛاٖ‌پطؾف‌ضا‌‌او٣ٔ‌ٖٛٙ

‌احط‌ثطٌؿٖٛ.کدام زض‌‌ز٤ط٘سکدام تٛاٖ‌پطؾ٥س‌‌ٔتفبٚت‌٣وٝ‌زاضز‌أط‌٢ضٚا‌٣٘اؾت‌٤ب‌٘ٝ.‌٣ٕ٘

‌ ‌آفط٤ٙٙسٜ‌ٍ٘ط‌٢ث٥بٖ‌ثبٞٓظ٤طا ‌پ٥ٛؾتبض ‌ٕٞچٖٛ ‌آٖ ‌عطحِ ٚ‌ ‌ٌؿؿت‌٣ٍٔزبَ‌‌ٞب‌٢ز٤ط٘س ا‌٢اظ
ٞب‌٢ز٤ط٘س‌‌وٙس.‌ثس٤ٗ‌ؾبٖ،‌پطؾف‌ث‌١ٕٞ‌ٝث٥بٖ‌ضا‌فطا‌٣ٔ‌ٓٞاظ‌ز٤ط٘س‌ثٝ‌عٛض‌و٣ّؾرٗ‌ٌفتٗ‌

‌زضرٝ‌ثبظ٣ٔ ‌تفبٚت ‌ذٛاٜ ٚ‌ ‌ث٥ٍٙبض٤ٓ ‌ٔب٢ٛٞ ‌تفبٚت ‌ضا ‌ز٤ط٘س ‌ذٛاٜ ‌تفبٚت‌‌ٌطزز؛ ‌ذٛاٜ ٚ‌ ا٢
‌‌٘فؿٝ.‌ف٣

                                                 
 ,Boris Eikhenbaumثبض،‌ا٤رٙجبْٚ‌)‌ا٤ٓ.‌ا٤ٗ‌آٔٛظٜ‌ضا‌٘رؿت٥ٗ‌ٚاْ‌ٌطفتٝ‌ٍ٘طا٘ٝ‌ثٝ‌.‌آٔٛظ‌٠ٚرٝ‌غبِت‌ضا‌اظ‌٘مس‌ازث٣ِ‌نٛضت1

‌1632آٖ‌ضا‌ثٝ‌ؾبَ‌«‌ٚرٝ‌غبِت»ا‌٢ثب‌ػٙٛاِٖ‌‌ثٝ‌وبض‌ثطز‌ٚ‌ض٤‌ٗٔٚبوٛثؿٖٛ‌زض‌ٔمبِٝ‌،(‌ٔٙتمس‌ٔٛضخ‌ازث‌٣ضٚؼ1886-1959
تٛاٖ‌ٌفت‌وٝ‌ٔؤِف‌١ٔحٛض‌٢احط‌ٞٙط‌٢اؾت.‌‌زض‌تؼط٤ف‌ٚرٝ‌غبِت‌٣ٔ»٤ٛ٘ؿس٤‌‌7بوٛثؿٖٛ‌چ‌٣ٔ‌ٗ٥ٙثبض‌٠ا٤ٗ‌ٔفْٟٛزض‌ثؿظ‌زاز.

ؾبظز.‌ٚرٝ‌غبِت‌اؾت‌وٝ‌ا٘ؿزبْ‌ؾبذتبض‌ضا‌‌ثركس‌ٚ‌زٌط‌٣ٔ‌ٌٖٛٞب‌ضا‌تؼ‌٣ٔ‌ّٗ٥ٞب‌٢ز٤ٍط‌ؾ٥غطٜ‌زاضز‌ٚ‌آٖ‌ٚرٝ‌غبِت‌ثط‌ٔؤِفٝ
‌تكرم‌‌٣ٔتض٣ٔ‌ٗ٥ٕ ‌ٚرٝ‌غبِت‌احط‌ضا ‌)زٞ‌وٙس. ‌ا٘سو‌‌٣(«Jakobson, 1973: 145س. ‌ثب ‌زض‌ا٤ٙزب‌ٚرٝ‌غبِت‌ضا، نننن‌ٔب

‌‌ا٤ٓ.‌تهطف‌زض‌وبضثؿت،‌زض‌ذٛا٘ف‌آحبض‌فّؿف٣ِ‌ثطٌؿٖٛ‌ثٝ‌وبض‌ٌطفتٝ
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 ديگاوّ امتٕاس ي اصالت (الف

ثبظثطزِٖ‌ز٤ط٘س‌ثٝ‌ضٚاٖ‌‌ؿت٥ٗ‌احطِ‌ذ٤ٛف‌ٔتٛرٝ‌ٔكىُِثطٌؿٖٛ‌ذٛز‌اظ‌ضٚظٌبضِ‌پ٥ف‌اظ‌ٍ٘بضـ‌٘ر
‌ثٝ‌تؼج٥ط‌ز٤ٍط،‌‌1ثٛزٜ‌اؾت.‌زضٖٚ‌تبٚ‌ؾبحٓ ‌ظٔبٖ‌اؾت‌ثٝ‌فضب. ‌ثبظثطزِٖ ‌ز٤ط٘س‌ثٝ‌زضٖٚ، ثبظثطزِٖ

ٞط‌‌ننن‌،‌زٌٚب‌١٘ث٥طٖٚ‌ٚ‌زضٖٚٚاؾغ‌١آٌب‌٣ٞٞب‌٢ث‌٣رؿتبض‌زض‌زازٜثطٌؿٖٛ‌حت‌٣پ٥ف‌اظ‌ٍ٘بضـ‌
قٕطزٜ‌اؾت.‌حبَ‌آ٘ىٝ‌ز٤ط٘س،‌ثٝ‌تؼج٥ط٢،‌زض‌ثطاثطِ‌فضبؾت‌٘ٝ‌ش٤ُِ‌آٖ.‌زضؾت‌‌‌ضا‌فضب‌٣٤ننن‌زٚ

تٛاٖ‌تؼ٥٥ٗ‌وطز.‌ذٛاٜ‌ا٤ٗ‌رب٤ٍبٜ‌زض‌زضِٖٚ‌ضٚاٖ‌ثبقس‌‌٣ٕ٘‌‌ٚجأگاٌاظ‌٥ٕٞٗ‌ضٚ،‌اظ‌ثطا‌٢ز٤ط٘س‌

‌٤ب‌٣ٔ ‌ث٥طٖٚ‌ٚ‌زضٖٚ‌٘ساضز.‌ٞطچٝ‌ٞؿت‌ث٥طٖٚ‌اؾت؛ ‌٘بةٕ ‌ز٤ط٘سب ‌رٟبِٖ اٖ‌تٛ‌ذٛاٜ‌ث٥طٖٚ‌اظ‌آ7ٖ
‌ ‌ثس٤ٗ‌ؾبٖ، ‌ٞطچٝ‌ٞؿت‌زضٖٚ‌اؾت. ا٤ٗ‌تؼبث٥ط‌اظ‌وبض‌‌ٍٞٙبْ‌ؾرٗ‌ٌفتٗ‌اظ‌ز٤ط٘س‌١ٌٕٞفت،

‌افتٙس.‌‌‌‌‌٣ٔ
‌٘ىت‌١ا٤ٗثب‌ا٤ٗ‌ٕٞٝ،‌ثطرؿت‌٣ٍٚ‌ثؿبٔس‌ؾرٗ‌ٌفتٗ‌اظ‌ضٚاٖ‌ٚ‌آٌب‌٣ٞٚ‌حبلات‌ٚ‌اٚنبف‌آٖ‌

)ٚ‌ثب‌فضبؾت‌‌اٌط‌ز٤ط٘س‌ٔتفبٚت‌.‌ظ٤طا‌پ٥سا‌٥٘ؿت‌وٝوٙس‌‌٣ٔٚ‌٘بپص٤طفت‌٣ٙثؿ٥بض‌ضٚقٗ‌ضا‌زقٛاض٤بة

اضربع‌‌ثبٕٞٛاضٜ‌ز٤ط٘س‌‌طاا٘س،‌چ‌ٞب‌٢فضب‌٣٤،‌ٚ‌اٌط‌زضٖٚ‌ٚ‌ث٥طٖٚ‌ٞط‌زٚ‌آٔٛظٜٔب‌١٤تفبٚت‌زض‌فضبؾت(
‌قٛز.‌‌تٛض٥ح‌زاز‌٣ٔ‌ٜٚ‌زضٖٚ‌آٌب‌٣ٞثٝ‌ضٚاٖ‌ٚ

‌ٟ٘بز٥ٔ‌ٖبٖ‌ ‌آؾبٖ‌ؾبذتٗ‌ا٤ٗ‌زقٛاض‌٢تٕب٤ع ‌‌امتٕاسضاٜ ثٝ‌ؾرٗ‌ز٤ٍط،‌‌اؾت.‌اصالتٚ

‌ٚاثؿتٝ‌ثٝ‌ا٥٘‌ٗ٤ؿت‌ تٛض٥ح‌ثطرؿت‌٣ٍٚ‌ثؿبٔس‌ضٚاٖ‌ٚ‌زضٖٚ‌ٍٞٙبْ‌ؾرٗ‌ٌفتٗ‌اظ‌ز٤ط٘س‌ِعٚٔبً

‌ثس٤ٗ‌ٔؼٙب‌وٝ‌ٔهساق‌ثبِصات‌ز٤ط٘س‌ثكٕبض٤ٓ.‌‌اصٕل‌‌وٝ‌آٌب‌٣ٞٚ‌ضٚاٖ‌ٚ‌زضٖٚ‌ضا تّم‌٣و٥ٙٓ؛

ض٤ٓ.‌ثس٤ٗ‌ٌٛ٘ٝ،‌ٞٓ‌تط٤ٗ‌ث٥بِٖ‌ز٤ط٘س‌ثٝ‌قٕبض‌آ٤‌ٚبة‌ثسا٥٘ٓ‌ٚ‌آؾبٖممتاس ٞب‌ضا‌‌ثّىٝ‌وبف‌٣اؾت‌آٖ

٣ٔ‌‌ ‌ثٝ ‌ذٛز ‌آحبض ‌ثطٌؿٖٛ‌زض ‌پص٤طفت‌وٝ ‌ضا ‌زض‌٣٘ٚز٤ط٘سب»تٛاٖ‌ا٤ٗ‌ثٛزٜ ‌ثطرؿت‌٣ٍ« ثطتط‌٢ٚ
زٞس؛‌ٞٓ‌اظ‌ا٤ٗ‌‌ثركس‌ٚ‌زض‌ث٥كتطِ‌اٚلبت‌ؾرٗ‌ذٛز‌ضا‌زضثبض‌٠ز٤ط٘س‌ثب‌اضربع‌ثٝ‌آٖ‌تٛض٥ح‌٣ٔ‌٣ٔ

قٙبذت٥٘‌٣ؿت‌ٚ‌‌ضٚاٖز٤ٍط‌ثطٌؿٖٛ‌زض٤بفت‌٣ضٚقٗ‌ثٝ‌زؾت‌آٚضز‌وٝ‌ز٤ط٘س‌أط‌٢ضٚا‌٣٘ٚ‌‌ٔٛضغِ
‌‌0ا٤ٓ.‌چ٥ع‌٢اؾت‌وٝ‌ننن‌اٌط‌ثب‌ػجبضات‌فضب‌٣٤ؾرٗ‌ث٥٤ٍٛٓ‌ننن‌٘ٝ‌زض‌ٔبؾت‌وٝ‌ٔب‌زض‌آٖ

ثب‌ا3‌‌ٗ٤.ثبظٌطزا٥٘س‌ما وشدٚ‌‌طثٕعت وشدزٌٚب‌١٘وِٟٗ‌‌ٝتٛاٖ‌ث‌٥٘٣ٔع‌زٌٚب‌١٘أت٥بظ‌ٚ‌انبِت‌ضا‌

ٔب‌‌٘عزٞب‌٢ز٤ٍط‌ز٤ط٘س‌٘ساضز.‌حبَ‌آ٘ىٝ‌‌ا‌٢ثط‌ث٥ب٥ٞ‌‌ٖچ‌ثطتط‌٢عج٥ؼتٕ‌٘عزز٤سٌبٜ،‌ز٤ط٘س‌زض‌٣٘ٚثٝ‌

                                                 
‌ثطٌؿٖٛ‌زض‌1 ‌)زضؾ‌٣وٝ‌ثٝ‌ؾبَ‌‌ٔتصوط‌‌٣ٔزضؾٍفتبضٞب‌٢ٔبثؼساِغج٥ؼٝ. ‌اضائٝ‌وطز1563‌‌ٜقٛز ‌زث٥طؾتبٖ‌ٞب٘ط‌٢چٟبضْ زض

ضا‌ثب٤س‌تؼبث٥ط‌ٔؿبٔح‌٣زا٘ؿت؛‌ظ٤طا‌ٔمؿٓ‌ٞط‌ز‌٢ٚ«‌زضٖٚ»ٚ‌«‌ث٥طٖٚ»ٝ‌زاقت‌وٝ‌ذٛز‌٥ٕٞٗ‌تؼبث٥ط‌اؾت(،‌ثب٤س‌ٕٞٛاضٜ‌تٛر
‌(.‌‌Cours II, 412ث٥طٖٚ‌ٚ‌زضٖٚ‌فضبؾت؛‌زض‌حب‌٣ِوٝ‌ؾرٗ‌زض‌ا٤ٙزب‌اظ‌ز٤ط٘س‌اؾت‌)

‌ث٥ٕٞ‌ٝٗ‌ٔغّت‌ثطٌؿٖٛ‌.0 ‌ثطا‌٢اقبضٜ ‌‌ازضان‌تغ٥٥ط‌ضا‌ذٛز ‌زض ‌ثب ‌پِٛ٘مُ‌ٚاپؿ٥ٗ‌رّٕٝ ‌اتٕبْ‌‌لس٤ؽ‌ؽا٤ٗ‌ػجبضت‌اظ ثٝ
‌(‌«.‌PC, 176)‌و٥ٙٓ‌ٚ‌ٞؿت‌٣زاض٤ٓ‌ظ٥٤ٓ‌ٚ‌حطوت‌‌٣ٔزض‌اٚؾت‌و٣ٔ‌ٝ»ضؾب٘س‌و٣ٔ‌‌ٝ
‌١ٔبثؼساِغج٥ؼ‌٢«ظتب»ٚ‌«‌آِفب»زفتطٞب‌‌٢زضضا‌اظ‌رّٕٝ‌(‌‌phusei‌‌ٚpros hēmasزٌٚب‌١٘ا٤ٗ‌زٌٚب‌١٘وٟٗ‌)٤ؼ‌٣‌٣ٙاظ.‌ث٥ب3٘

 .٥٘‌ٚZ, 3, 1029 bع‌‌‌7α, 1, 993 bتٛا٤‌ٖبفت‌‌٣ٔاضؾغٛ
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‌زض‌زضٖٚ‌ذٛز‌‌٤بة‌آؾبٖ ‌اٌط‌وؿ‌٣ز٤ط٘س‌ضا ‌ثٝ‌٘ح‌٢ٛوٝ‌زض‌٘ظط‌ثطٌؿٖٛ، تط٤ٗ‌ث٥بٖ‌ز٤ط٘س‌اؾت.
‌ ‌٥٘بثس، ‌ته٤ٛط٣ٕ٘‌٢آٖ‌ضا ‌ضا٥ٞ‌ٜچ‌ٔفْٟٛ‌ٚ ‌أب‌اظ ‌ٌٚط٘ٝ‌‌آؾب٤‌ٖبثس. ٤بث‌٣ثٝ‌ٔؼٙب‌٢انبِت‌٥٘ؿت.

‌اٚ،‌تب‌پ٥ف‌اظ‌آ٘ىٝ‌رط٤بٖ‌فطٌكت‌ثٝ‌ظٟٛض‌‌قٙبذت٣ِ‌ظ٤ؿت‌ز٤ط٘س‌تب‌پ٥ف‌اظ‌ظٟٛض ا٘ؿبٖ‌ٚ‌آٌب٣ِٞ
‌‌0انبِت.٘ٝ‌‌ضٚاٖ‌زض‌ث٥بٖ‌ز٤ط٘س‌أت٥بظ‌زاضزؾرٗ‌آ٘ىٝ‌‌وٛتب1‌ٜثٛز.‌آٌب‌٣ٞث٥ٙزبٔس،‌زض‌وبض‌٣ٕ٘

 عکس الحمل دٔزود (ب

آ٥٘‌ٖؿتٙس‌‌٘ت٥ز‌١ا٤ٗ‌ؾرٗ‌وٝ‌ضٚاٖ‌ٚ‌زضٖٚ‌ٚ‌آٌب‌٣ٞزض‌ث٥بِٖ‌ز٤ط٘س‌أت٥بظ‌زاض٘س‌ٚ‌ٔهساق‌ثبِصات
‌ثٝ‌ذلافب‌آٖ‌اؾت‌وٝ‌حُٕ‌ز٤ط٘س‌ثط‌آٖ ‌ثٝ‌ز٤ٍط‌‌ظبٞط‌٢ثبقس‌وٝ‌زض‌لض٥ٝ‌آقىبض‌‌٣ٔٞب قٛز.

٣ٕ٘‌ ‌اٌط ‌زضٖٚ‌‌ؾرٗ، ‌ضٚاٖ‌ٚ ‌زض ‌تٟٙب ‌وٝ ‌زض‌٣٘ٚاؾت‌ثس٤ٗ‌ٔؼٙب ‌ز٤ط٘س‌ضٚا‌٣٘ٚ تٛاٖ‌ٌفت‌وٝ
زض‌٣٘ٚٚ‌چ٥ٙٗ‌ٌفت‌7ز٤ط٘س‌‌زض٤بفتضا‌ٔؼىٛؼ‌ٚ‌ٚاغٌٛ٘ٝ‌‌حُٕ‌ز٤ط٘سٌبٜ‌ثب٤س‌‌٤بثس،‌آٖ‌ٔهساق‌٣ٔ
اؾت،‌٘ٝ‌ثطػىؽ.‌ثٝ‌تؼج٥ط‌ف٣ّٙ،‌ز٤ط٘س‌ٍٞٙبْ‌اعلاق‌ثط‌‌آٌب‌٣ٞاؾت‌ٚ‌ز٤ط٘س‌ضٚا‌٣٘اؾت‌ٚ‌ز٤ط٘س

ٚ‌‌ضٚاٖ‌ز٤ط٘س‌اؾت‌ٚ‌‌ُ‌ٚ‌ٔحمَكْٔحهَّ‌ظ٤طا‌3قٛز.‌اعلاق‌‌٣ٔعکس الحملضٚاٖ‌ٚ‌زضٖٚ،‌ثٝ‌

اظ‌‌جركس.ث‌ٚ‌تحه٤‌ُبثس‌٘ٝ‌آ٘ىٝ‌ز٤ط٘س‌ضا‌ضٚاْٖ‌تحمك‌تحمك‌ٚ‌تحه‌٣ٔ‌ُثٝ‌ز٤ط٘سٕ‌آٌب‌٣ٞٚ‌زضٖٚ
تٛاٖ‌ننن‌ظبٞطاً‌ننن‌ثب‌حُ‌قسٖ‌حج‌١لٙس‌زض‌آة‌ٚ‌فطٌكت‌ح٥بت‌ٚ‌‌ز٤ط٘س‌ضا‌٥ٕٞ‌٣ٔٗ‌ضٚؾت‌وٝ

                                                 
آٌب‌٣ٞٔحهَٛ‌ٚ‌آفط٤س‌٠حطوت‌ز٤ط٘س‌‌فطٌكت‌آفط٤ٙٙسٜزض‌ذٛاٞس‌ثٛز.‌‌فطٌكت‌آفط٤ٙٙسٜ.‌چ٥ٙٗ‌ؾر‌٣ٙذلاف‌ؾطاؾط‌وتبة‌1

‌١ك٤ا٘س»]...[‌اؾت٤ٗ‌‌7ا‌فطٌكت‌آفط٤ٙٙس١‌ٜثطٌؿٖٛ‌زض‌ٔمسٔاؾت‌ٚ‌ز٤ط٘س‌پ٥ف‌اظ‌ظٟٛض‌آٌب‌٣ٞزض‌وبض‌ثٛزٜ‌اؾت.‌ٌفت‌١ضٚقٗ‌
‌ٚ‌ٔؼٙب‌بت٥ح‌٥ِٗضاؾت‌ؼت٥وٝ‌عج‌ؿت٥آ٢‌٘‌ٖبضا٤ٔب‌ضا‌ ‌حطوت‌تغٛض‌٢ضا ‌ا٘سب٘س٤آٖ‌ضا‌ثطذٛز‌ثبظٕ٘ب‌٢ِغضفب ٔب‌وٝ‌آٖ‌ضا‌‌١ك٤.

اظ‌‌٢ا‌ٚ‌افبض٣‌ٟٝوٝ‌ذٛز‌رع‌ٚر‌نننضا‌‌بت٥ح‌تٛا٘س‌٣اؾت،‌چٍٛ٘ٝ‌ٔ‌س٤ٜذبل‌آفط‌٢زض‌أٛض‌ط٥تأح‌٢ذبل‌ثطا‌٣زض‌ٚضؼ‌بت٥ح
‌«(‌؟EC, VI)‌طز٥زض‌ثطٌ‌ننن‌‌ؿت٥آٖ‌٘
آ٤س،‌ثطٌؿٖٛ‌ػجبضات‌٣ثٝ‌وبض‌‌(‌وٝ‌ؾرٗ‌اظ‌٘ؿجت‌ز٤ط٘س‌و٥ٟب‌٣٘ٚ‌ز٤ط٘س‌ضٚا‌٣٘ث٥ٔ‌ٝب1600٣ٔ‌ٖ)‌ز٤ط٘س‌ٚ‌ٕٞعٔب٣٘زض‌وتبة‌.‌0

ٔب‌زض‌ا٤ٙزب‌]...[‌اظ‌ا٘تؿبة‌٘ٛػ‌٣»ثطز‌وٝ‌آضاؾتبض‌ٚ‌ٌعاض٘س‌٠وتبة،‌ا‌٣ِزٚض٤ًٙ،‌ثطا‌٢تٛض٥ح‌آٖ‌اظ‌ا٤ٗ‌تؼج٥ط‌اؾتفبزٜ‌وطزٜ‌اؾت٣ٔ‌‌7
‌ز٤ط٘س‌ضا‌ثٝ‌زؾت‌‌“ح٥بت‌زض٣ِ٘ٚ”و٥ٙٓ‌]...[.‌‌‌٣ٔپط٥ٞع‌“قٙبذت‌٣ز٤ط٘س‌ضٚاٖ”[‌ثprimat‌ٝانبِت‌] آٌب‌٣ٞزض‌‌١ّٞٚ٘رؿت‌پبضاز٤ِٓ

نننن‌ثٝ‌ٌٕبٖ‌ٔب‌ز٤ط٘س‌ثٝ‌عٛض‌و‌٣ّٔمتض‌٣ا٤ٗ‌ذٛززاض‌٢)ٚ‌عطح‌تٕب٤ع‌.«‌(During 2019, 279) زٞس‌وٝ‌٘ٛػ‌٣وخطت‌اؾت‌٣ٔ
‌قٛز.‌‌زقٛاض٤بة‌ثطٌؿ٤‌ٖٛبفت‌٣ٔٞب‌‌٢ٚ‌ثؼض‌٣ٌفتٝ‌ز٤ط٘س‌ٚ‌ٕٞعٔب٥ٔ٣٘بٖ‌انبِت‌ٚ‌أت٥بظ(‌اؾت،‌٘ٝ‌فمظ‌آ٘چٝ‌زض‌

وٓ‌تب‌آحبض‌‌تٛاٖ‌زؾت‌ا‌٢ٔٙغم‌٣ننن‌‌٣ٔ.‌آٔٛظ‌٠ػىؽ‌اِحُٕ‌ضا‌ثٝ‌ؾبٖ‌تٛض٥ح‌٣ثطا‌٢انبِت‌ٚرٛز‌ننن‌٘ٝ‌ثٝ‌ؾبٖ‌ٔؿأ3ِٝ
)ٔلانسضا،‌«‌ف‌٣و٥ف‌١ّ٥اتّهبف‌إِب‌١ّ٥ٞثبِٛرٛز»پٙزٓ،‌زض‌فه‌٣ّثب‌ػٙٛاِٖ‌ٔكؼط‌،‌زض‌إِكبػطٔلانسضا‌پ٥ٍ٥ط‌٢وطز؛‌اظ‌رّٕٝ‌زض‌

آٚض‌٢ثطا‌٢انبِت‌ٚرٛز‌اظ‌ػلأٝ‌عجبعجبئ‌٣اؾت.‌‌زض‌ثبفتبض‌اؾتسلاَ«‌ػىؽ‌اِحُٕ»(.‌ثب‌ا٤ٗ‌ٕٞٝ،‌ذٛزب‌تؼج٥ط‌1333‌704-33
“‌اِٛارت‌ٔٛرٛز”٤ك‌ػىؽ‌اِحُٕ.‌فمِٛٙب‌أٖ‌إِؿبئُ‌ف٥ٟب‌]‌7فّؿف‌١ا٣ِٚ[‌ٔؿٛل‌١ػّى‌عط»چ٥ٙٗ‌آٔسٜ‌اؾت‌‌7نهایة الحکمةزض‌
أٖ‌إِٛرٛز‌”ٔؼٙبٜ‌“‌اِٛرٛة‌إٔب‌ثبِصات‌ٚ‌إٔب‌ثبِغ٥ط”ٚ‌لِٛٙب‌“‌اِٛرٛز‌٤ىٖٛ‌ٚارجب٤‌ٚ‌ًىٖٛ‌ٕٔىٙبً”ف‌٣ٔؼٙى‌“‌إِٕىٗ‌ٔٛرٛز”ٚ‌

ٔتؼبضف‌ٚرٛز‌اظ‌ا٤ٗ‌ٔٙظط،‌ٌطچٝ‌ٔحَٕٛ‌لض٥ٝ‌زض‌ث٥بٖ‌(.«‌1113‌73)عجبعجبئ٣،‌“‌اِٛارت‌٤ٙمؿٓ‌إِى‌ٚارت‌ِصاتٝ‌ٚ‌ٚارت‌ِغ٥طٜ
‌٘ٝ‌ٔحَٕٛ‌وٝ‌ٔٛضٛع‌لض٥ٝ‌اؾت.‌ٌٚط٘ٝ‌اقىبَ‌ثطٌصقتٗ‌اظ‌لبػس‌٠فطػ٥ٝ‌پ٥ف‌٣ٔ آ٤س.‌‌اؾت،‌أب‌چ٥٘‌ٖٛه‌ثٍٙط٤ٓ،‌ٚرٛزٕ

ظزا‌٣٤اظ‌ٔفْٟٛ‌ػىؽ‌اِحُٕ‌)٤ب‌ثٝ‌تؼج٥ط‌ثٟتط،‌‌نننن‌پ٥ساؾت‌وٝ‌وبضثؿت‌ا٤ٗ‌تؼج٥ط‌اظ‌ثطا‌٢ا٘س٤ك‌١ثطٌؿٖٛ‌ا٘سو‌٣ثب‌ظ٥ٔٙٝ
‌ٜ‌اؾت.‌رب‌وطزِٖ‌ظ٥ٔٙٝ(‌ٕٞطا‌ربثٝ
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حطوت‌لب٤ك‌ثط‌ضٚز‌٥٘ع‌تٛض٥ح‌زاز.‌حبَ‌آ٘ىٝ‌ضٚاٖ‌ضا‌ٚ‌پ٥ٛؾتبض‌٘بٍٕٞٗ‌ٚ‌٘ب٣ٍِٕٙٞ‌پ٥ٛؾت‌١آٖ‌ضا‌
‌‌1تٛاٖ‌تٛض٥ح‌زاز.‌رع‌ثب‌تفبٚت‌ٔب٢ِٛٞ‌ز٤ط٘س‌٣ٕ٘
‌ ‌تٛض٥حِ ‌٘جٛزِٖ ‌ثبظثؿتٝ ‌چ٥عٞب‌٢ز٤ٍط‌أب ‌آٖ‌ثب ‌٥٘ؿت‌وٝ‌تٛض٥حِ ز٤ط٘س‌ثٝ‌ضٚاٖ‌ثس٤ٗ‌ٔؼٙب
‌ثّىٝ‌رع‌ضٚا٥٘‌ٖع‌ ‌‌ٞطچ٥ٔٝؿط‌اؾت. ‌ثطا‌٢تٛض٥ح‌ز٤ط٘س‌ثٝ‌وبض ‌ٔكَٕٛ‌ػىؽ‌اِحُٕ‌‌اظ ضٚز،

‌ثطٌؿٖٛ‌ثطٌؿٖٛ‌ٔخب‌٣ِاؾت‌ٕٔتبظ‌وٝ‌٘عزتٛاٖ‌ٔٛؾ٥م‌٣ضا‌ٔخبَ‌ظز.‌ٔٛؾ٥م‌‌٣ٚاض‌‌٣ٔاؾت.‌ٕ٘ٛ٘ٝ
‌‌٣ثساٖ‌ثبظٔ‌ثبضٞب‌ثطا‌٢تٛض٥ح‌ز٤ط٘س ‌وٌٝطزز. ‌٤ى‌‌٣چطا ‌ث٥بٍ٘ط‌زاضز7 ٚ‌ ‌٤ٌٛب ٔٛؾ٥م‌٣ز٤ٚ‌ٚػ٣ٌِ

‌ ‌٣ٔ‌ٓٞ«ارعا»آ٘ىٝ ‌آ٘ى‌٢‌‌ٝآٖ‌زض ‌ز٤ٍط ٚ‌ ‌فضب٥٘‌٣٤ؿت؛ ‌آٖ‌وخطت‌ػسز‌٢ٚ ‌وخطتب ٚ‌ آ٥ٔع٘س
‌ ‌حطوت. ‌٤ٚػ٥٘‌٣ٌعحطوت‌٣اؾت‌ثسٖٚ‌ٔٛضٛعِ ‌٥ٕٞٗ‌زٚ ‌ا٤ٗ‌ٕٞٝ، ‌ز٤ط٘س‌‌ذٛز‌ثب ‌قٟٛز ‌ضاٜب اظ

چ٥ؿت‌وخطت‌٣وٝ‌ػسز٥٘‌٢ؿت‌ٚ‌وساْ‌اؾت‌حطوت‌‌٣تٛاٖ‌زا٘ؿت‌وٝ‌قٛ٘س.‌ٌٚط‌٣ٕ٘‌ٝ٘زض٤بفت٣ٔ‌ٝ
‌ز٤ط٘س‌قٙبذت‌٣ٔ‌ٝوٝ‌ٔٛضٛع‌حطوت‌٘ساضز7 ‌ثٝ‌ؾرٗ‌‌ٔٛؾ٥م‌٣ثٝ ‌٤ب ‌ثٝ‌ٔٛؾ٥م٣؛ ‌٘ٝ‌ز٤ط٘س قٛز

‌)ث٥ب‌٣٘اظ(‌ٔٛؾ٥م‌٣ٞب‌٢ذٛز‌ٔٛؾ٥م‌٣اؾت؛‌٤ب‌ثٝ‌تؼج٥ط‌ز٤ٍط،‌ز٤ط٘س‌اؾت‌وٝ‌زض‌ث٥ب‌٣٘اظ‌ث٥بٖ‌ز٤ٍط،
‌ٔٛؾ٥م‌٣ثبقس.‌)ا٘تعاػ‌٣اظ(‌ز٤ط٘س‌اؾت‌٘ٝ‌آ٘ىٝ‌ز٤ط٘س‌

‌‌ثس٤ٗ‌ؾبٖ، ‌ثطٌؿٖٛ ‌ؾرٙبٖ ‌زض ‌ضٚا٣٘ ‌أط ‌ٔؼٙب٣٤ِ ‌ثؿظ ‌تٛض٥ح ‌تؼج٥ط‌ٍٞٙبْ ‌وبضثؿت )٤ؼ٣ٙ

‌‌رياوٓ لاظ٥٘‌ْؿت‌وٝ‌ثٝ‌ا٤ٗ‌٘ت٥زٝ‌ثٍطا٥٤ٓ‌وٝ‌ثطٌؿٖٛ‌ضٚاٖ‌ضا‌و٥ٟب‌٣٘ثٝ‌ٔؼٙب‌٢٘ح‌٢ٛاظ‌ٚرٛز(
‌تؼج٥ط‌ضٚا‌٣٘زضؾت‌اظ‌آٖ‌ضٚ‌چ٥ٙٗ‌ثبض0‌٣ٔ‌٢قٕبضز.‌٣ٔ تٛا٘س‌‌طف٥ت٣ٔ‌٣ز‌ٚ‌چ٥ٙٗ‌ظتٛا٘س‌ثٔطْ‌ظ٤طا

‌ثٝ‌ز٤ٍط‌ؾرٗ،‌ زض‌‌«ضٚا٣٘»‌ديم‌معىاْزاقت‌وٝ‌حُٕ‌ز٤ط٘س‌ثط‌آٖ‌ثٝ‌ػىؽ‌اِحُٕ‌اؾت.

‌٘ٝؾرٗ‌ثطٌؿٖٛ‌ ‌ٚرٛز ثٝ‌رب‌٢آ٘ىٝ‌ثط‌و٥ٟب‌٣٘قسٖ‌‌ضٚاٖ‌قره٣(‌ثٝ‌ؾبٖ‌)٤ؼ‌٣ٙثٝ‌ؾبٖ‌٘ح‌٢ٛاظ
‌7قسٜ‌اؾتٚالغ‌ثب‌آٖ‌ٌفتٝ‌‌زاضز‌وٝ‌ز٤ط٘س‌ثٝ‌ضٚاٖ‌زلاِت‌زاقتٝ‌ثبقس،‌اظ‌ػىؽ‌اِح‌٣ّٕپطزٜ‌ثط٣ٔ

‌ز٤ط٘س‌ضا‌ثط‌ضٚاٖ‌آقىبض‌‌ثبضلٝ‌،ٕٞچٖٛ‌٘ح‌٢ٛاظ‌ٚرٛز‌،ضٚا٣٘ ا‌٢اؾت‌وٝ‌اعلاق‌ػىؽ‌اِح٣ِّٕ
ٚ‌اعلاق‌ز٤ط٘س‌ثٝ‌ػىؽ‌اِحُٕ‌ثساٖ‌ٔؼٙبؾت‌وٝ‌ز٤ط٘س‌ضا‌ثب٤س‌زض‌٘ظٓ‌ٞؿت‌٣زض٤بفت‌٘ٝ‌وٙس.‌‌٣ٔ

                                                 
ز٤ط٘س‌ٚ‌حبَ‌آ٘ىٝ‌زض‌ٔمبثُ،‌زض‌‌.(.Essai, 91; 92; 95 etc)‌اؾت‌ٚاؾغ‌١آٌب‌٣ٞٞب‌٢ث‌٣رؿتبض‌زض‌زازٜ.‌ا٤ٗ‌ضأ‌٢ان1‌ِ٣ّ

‌١پطٚاظ‌پط٘سٜ‌ٚ‌ظٔعٔ‌ب‌٤ك٤لب‌س٤ٌٖصضِ‌آة‌ٚ‌ؾٔط‌ٓ،٤ا‌٘كؿت٢‌ٝا‌وٙبض‌ضٚزذب٣‌ٝ٘ٚلت»قٛز‌‌7،‌چ٥ٙٗ‌ٌفت‌١ضٚق٤‌٣ٙبفت‌٣ٕٔٞعٔب٣٘
‌٣ٚ‌ثب‌ازضاو‌٥ٓو٣‌ٙوُ‌ضا‌زض٥ٓ‌٘ٚتٛا٣‌٘.‌ٔع٘س٥چ‌‌ه‌٤ب٤ٔتفبٚت‌‌ع٥ِچ‌‌زِرٛاٜ،‌ؾٝ‌ذٛزٔبٖ،‌ثٝ‌كت٤ِٗٛغضف‌ذ‌٣ِظ٘سٌب١‌٘٘بٌؿؿت

‌‌٢ط٥اظ‌ؾ‌ب٤ٖؾٝ‌رط‌رت٥ٝآٔ‌زض‌٢‌ٓٞوٝ‌ثٝ‌٘ح٥ٓ‌ٛوبض‌زاقتٝ‌ثبقٚ‌‌ؾط‌ٍب٤ٝ٘ ‌زض‌ذٛز‌زاقتٝ‌ثبقس؛ ‌٢زٚتب‌٤ٓثٍصاض‌ب٤ٚاحس‌ضا
ٞط‌‌٥ٓتٛا٣‌٘ٔ‌ٗ،٤ثٟتط‌اظ‌ا‌،٣حت‌ب‌٤ٓ؛٥ثجرك‌ط٥ٖٚثٝ‌ث‌٢ا‌ثٝ‌زضٖٚ‌ٚ‌ثٟط٢‌ٜا‌ثٕب٘ٙس‌ٚ‌آٍ٘بٜ‌تٛرٝ‌ذٛز‌ضا‌ثٟطٜ‌ط٥ٖٚ٘رؿت‌ث

حبَ‌رسا‌‌٥ٗٚ‌زض‌ػ‌زٞس‌ٛ٘س٥ٌصاض‌ضا‌ثٝ‌ٞٓ‌پ‌ب٤ِٖؾٝ‌رط‌٤ٗٔبٖ‌ا‌وٝ‌تٛر٢‌ٝثٝ‌٘ح٥ٓ‌ٍٛٞٙبْ‌ا٘زبْ‌زٞ‌وبضٞب‌ضا‌٤ٗ‌ٓٞا‌٢زٚ
‌تٛرٝ‌ٔب[‌ٞٓ‌قٛز‌٣ٔ‌ؿط٥]ٔ‌بظ٥أت‌ٍب٤ٗ‌٤ٝ٘اظ‌ا‌٢ثٝ‌ِغف‌ثطذٛضزاض‌٤ٍٗ٘ٝ‌زاضز؛‌ٚ‌ا اؾت.‌‌بض٥اؾت‌ٚ‌ٞٓ‌ثؿ‌٣ى٤[‌وٝ‌]ذٛزب

ضا‌زض‌‌ب٤ٖتٛرٝ‌ٔب‌آٖ‌ؾٝ‌رط‌٣ذٛزٔبٖ‌اؾت؛‌أب‌ٚلت‌ط٘سب٤نطفبً‌ز‌ط٘س٤ٔب‌نطفبً‌ثٝ‌ذٛزٔبٖ‌٘ظط‌زاضز،‌آٖ‌ز‌٣]...[‌آٍ٘بٜ‌وٝ‌آٌبٞ
‌‌«(.DS, 50-1ٞؿت‌)‌ع٥آٖ‌أٛض‌٘‌ط٘سب٤ز‌ط٘س٤آٖ‌ز‌طز،٣‌ٌ٥٘بٔٙمؿٓ‌زض‌ثط‌١‌ٍٔب‌٤٘ؼُف‌ه٤
‌ز0 ‌ا٤ٗ .‌ ‌زض ‌زِٛظ ‌ز٤سٌبٜ ‌ذلاف ‌وٝ‌ثطٌؿ٥٘ٛؿ٤ٓسٌبٜ ‌‌اؾت ‌رٟت٣، ‌اظ ‌ضا، ‌ز٤ط٘س ‌]و٥ٟب‌٣٘حبفظ١»٘ٛػ٣ »Mémoire 

cosmique]قٕبضز‌‌٣ٔ‌(Deleuze, 2004: 117‌.)‌
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‌زض‌٘ظٓ‌ٞؿت‌٣ننن‌ثٝ ‌آٖ‌زض‌٘ظٓ‌قٙبذت. ‌ٚ‌ ضغٓ‌آ٘چٝ‌ظثبٖ‌ٚ‌٘بثؿٙس٣ٌِ وٙس‌ننن‌‌التضب‌٣ٔاِمب
٣ٔ‌ ‌ز٤سٌبٜ ‌ا٤ٗ ‌اظ ‌ٔحَٕٛ. ‌رب٤ٍبٜ ‌زض ‌اؾت‌٘ٝ ‌ٔٛضٛع ‌رب٤ٍبٜ ‌زض ‌ٌفت‌وٝ‌‌ز٤ط٘س ‌چ٥ٙٗ تٛاٖ

چٖٛ‌ٌطفتبض‌اؾت‌وٝ‌ز٤ط٘س‌ضا‌‌اؾبؾ‌٣قٛز‌ثس٤ٗ‌وبؾت٣ِ‌ثبٚضا٘ٝ‌ٚ‌آ٘چٝ‌ثط‌آٖ‌ث٥ٙبز‌‌٣ٔضٚاٖ‌‌ذٛا٘ف
‌‌وبٞس.‌ا‌٢قٙبذت‌٣فط‌٣ٔٚثٝ‌نبطفب‌پس٤سٜ‌،٤بثس‌ش٤ُ‌٘ظٓ‌قٙبذت‌زض٣ٔ

 وتٕجٍ. 5
‌ ‌زضثبضعطح ‌ؾرٗ ‌زأٙ‌ط٘س٤ز‌٠ٞط ‌اٌط ‌ننن ‌ثطٌؿٖٛ ‌٘ٛقت١‌ٝ٘عز ‌ثٝ ‌ثطٌؿٖٛ‌‌ػ٢‌ٚ٤ٜا‌ؾرٗ اظ

‌ا ٚ‌وساْ‌احط‌‌ط٘س٤ٕٞطاٜ‌ذٛاٞس‌ثٛز‌وٝ‌ٔغّت‌ثٝ‌وساْ‌ز‌٢زقٛاض‌٤ٗٔحسٚز‌٘جبقس‌ننن‌ٕٞٛاضٜ‌ثب

ضا‌ٔٛرٝ‌ؾبذت‌تب‌‌ٓتٍ طًر کل زودٔدؾرٗ‌ٌفتٗ‌اظ‌‌س٤٘رؿت‌ثب‌ٍط،٤.‌ثٝ‌ؾرٗ‌زٌطزز‌٣ثبظٔ

٘جبقس‌ٚ‌‌س٥ّثطٌؿٖٛ‌ٔحسٚز‌ٚ‌ٔم‌٢اظ‌زٚضاٖ‌فىط‌٢ا‌ٞب‌ٚ‌زٚضٜ‌اظ‌٘ٛقت٢‌ٝتٟٙب‌ثٝ‌پبض‌بفت٣٤‌٤ِٝٚاضٓ
‌ا٘س ‌ؾطاؾط ‌آ‌ك٤ٝثط ‌ضاؾت ‌اٚ ‌آحبض ‌اس٤ٚ ‌اظ ‌٘رؿت‌٤ٗ. ‌ؾر٥ٗ‌ٗضٚ، ‌زض ‌ط٘س٤ز‌٠زضثبض‌٣٤ٌٛ‌ٌبْ

‌تؼ‌٣قٙبذت‌اؾت‌ضٚـ‌٣ٌبٔ‌ط٤٘بٌع‌ث٣‌ٝثطٌؿٛ٘ ‌‌٥٥ٗزض ‌ثب ‌ثطٌؿٖٛ ‌آحبض ‌ؾطاؾطٍِط٤ىس٤٘ؿجتب .‌
‌ا‌٥٘ع‌٣ذٛا٘ك ‌زض ‌ث٤ٗ‌ٔ‌ٝوٝ ‌پب‌ب٥ٖ٘ٛقتٝ ‌ثط ‌اؾت، ‌قسٜ ‌بز٥ث٣‌ٙقٙبذت‌ضٚـ‌٢كٟٙبز٥پ‌١٤ٟ٘بزٜ

‌ س.زٞ‌ح٥تٛض‌ٍط٤ٌٖٛز‌٢ا‌٥ٜٛ٘ؿجت‌آحبض‌ثطٌؿٖٛ‌ضا‌ثٝ‌ق‌وٛقس‌٣وٝ‌ٔ‌قٛز‌٣ٔ
‌٣ٛؾت٥ٍآحبض‌ضا‌زض‌پ‌٤ٗا‌سٌب٤ٜز‌ه٤.‌اظ‌ا٘س‌ؿت٤ٍٝ٘ط‌٥ٜٛ٘ؿجت‌آحبض‌ثطٌؿٖٛ‌تب‌وٖٙٛ‌ثٝ‌زٚ‌ق‌ثٝ

ضفتٝ،‌زض‌ٞط‌احط‌وٝ‌‌ا٘س‌وٝ‌ضفتٝ‌قٕطزٜ‌ٍب٣‌٤ٝ٘ا٘س‌ٚ‌ؾطاؾطِ‌آحبض‌ضا‌ٌؿتطـ‌ؾرٙ‌زا٘ؿتٝ‌كطفت٥ٚ‌پ
‌٣‌ٔنٛضت‌قٛز،‌٣ٍ٘بضـ‌ٔ ‌ثٝ‌ذٛز ‌پرتٝ ‌اطز٣‌ٌ٥ؾرتٝ‌ٚ ‌اظ ‌ا٘س‌سٌبٜ،٤ز‌٤ٗ. ‌٢ا‌ك٤ٝثطٌؿٖٛ‌ضا

‌ؾبٖ،٤‌ٗ.‌ثسٌطزز‌٣قىفتٝ‌ٚ‌آقىبض‌٥ٗ‌ٔثصضٚاض‌ٟ٘بزٜ‌قسٜ‌ٚ‌زض‌احط‌پؿ‌٥ٗك٥اؾت‌ٚاحس‌وٝ‌زض‌احط‌پ
‌ ٤س.آ‌٣ثٝ‌ٌفت‌ٔ‌تط‌پطز٣‌ٜاٚ‌ث‌٣ٚ‌ان٢‌ّؾرِٗ‌ٌٛٞط‌ٓ،٥ضؾ‌٣ثطٌؿ٣‌ٔ‌ِٖٛب٤٘طچٝ‌ثٝ‌آحبضِ‌پبٞ

آحبض‌ثطٌؿٖٛ‌‌ب٥ٖضا‌٣‌ٔكطفت٥ٚ‌پ‌ٛؾت٥پ‌٥ٗ٘رؿت،‌چٙ‌سٌب٤ٜزضؾت‌زض‌ثطاثط‌ز‌ٍط،٤ز‌سٌب٤ٜز
اٍ٘بضا٘ٝ‌‌ضا‌فطٚوبؾت‌٣كطفت٥ٚ‌پ‌٣ٛؾت٥پ‌سٌبٜب٤ٚ‌ز‌قٕبضز‌٣ٔ‌ٍب٥ٝٙ‌‌ٚ٤ٝ٘.‌ثّىٝ‌ٞط‌احط‌ضا‌تىٙس٥ث‌٣ٕ٘

‌ٍط٤.‌ثٝ‌زتاٍ٘بق‌٥ٗك٥ضا‌٘بؾد‌ٚ‌ربٔغ‌آحبض‌پ‌٥ٗآحبض‌پؿ‌تٛا٣‌ٖٔٙظط،‌٤ٗ‌ٕ٘.‌اظ‌اآٚضز‌٣ثٝ‌قٕبض‌ٔ
‌وتبث‌١ٔزٕٛػ‌تٛا٣‌ٖؾرٗ،‌ٕ٘ ‌فه٣‌ّآحبض‌ثطٌؿٖٛ‌ضا ‌اٚ‌ضا اظ‌آٖ‌وتبة٣‌‌ِٚاحس‌زا٘ؿت‌ٚ‌ٞط‌احطِ

‌  ٘ٝ.ٍب٥ٗ‌‌ٚ٤تىٚ‌‌ؿتبز٤ٜذٛز‌ا‌٢اؾت‌ثط‌پب‌٣وتبث‌٣ضاؾت‌ثعضي.‌ثّىٝ‌ٞط‌احط‌ثٝ
‌٣زْٚ.‌ثّىٝ‌عطح‌٘ٛػ‌سٌب٤ٜ٘رؿت‌اؾت‌٘ٝ‌ز‌سٌب٤ٜ٘ٝ‌ز‌قٛز،‌٣ٔ‌كٟٙبز٥٘ٛقتٝ‌پ‌٤ٗزض‌ا‌آ٘چٝ
‌ثطٌؿٖٛ‌اؾت‌وٝ‌ٔ‌ب٥ٖٔ‌ػ٤ٜ٘ؿجت‌ٚ ‌آٖ‌ثٝ‌‌تٛا٣‌ٖآحبض (‌ٙٙس٤ٜآفط‌ب٤)‌«بز٥ثٙ‌ٌؿؿت‌٣ِٛؾت٥ٍپ»اظ

‌٣ِٛؾت٥ٍٍٞٙبِْ‌پ‌٣‌ِٓٞقٙبؾ‌‌ت٥ّضؾٕ‌اؾت‌ٚ‌ث٢‌‌ٍٝ٘ط‌اٌطچٝ‌ثب‌ٞٓ‌ط٥تؼج‌٤ٗوطز.‌ٔمهٛز‌اظ‌ا‌ط٥تؼج
زض‌‌طا٤.‌ظؿت٣‌٘٥ى٥بِىت٤ز‌٢ٟ٘بز‌٣‌ٓٞ٘ٛػ‌٢ضٚ‌چ٥ٞب،‌ثٝ‌ٞ‌اظ‌آٖ‌ه٤ٞط‌٥ٍِٙ٣آحبض‌ٚ‌تى‌١ٔزٕٛػ

‌پ‌٤ٗا ‌ذٛا٘فِ ‌زض‌و٢‌ِّكٟٙبز٥نٛضت، .‌زاقت‌٣‌ٕ٘٣كطفت٥ثب‌ذٛا٘ف‌پ‌٣ذٛز‌تفبٚت‌چٙسا٘‌ت٥ّٔب
‌٣ؼ٤ٙ)ثطٌؿ٢‌‌ٖٛٞب‌٘ٛقت١‌ٝط‌ٕٞث‌ٍب١٤‌٤ٝ٘ٔب‌ثٗچ٥ط‌٣ٌٔضٕٖٛ‌ٚ‌‌طـ٤ِپص‌ؾٛ‌ه٤ثّىٝ‌ٔٙظٛض‌اظ‌
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تبظٜ‌‌ىؿط٣‌٤ٜب٥٘زض‌ٞط‌احط‌ث‌ٍب١٤‌٤ٝ٘ٔب‌٘ىتٝ‌اؾت‌وٝ‌آٖ‌ث٤ٗ‌ٗعطح‌ا‌ٍط٤ز‌٢اؾت‌ٚ‌اظ‌ؾٛ‌(ط٘س٤ز
‌اظ‌پ‌تٛا٣‌ٖو٢‌ٕ٘‌ٝا‌ثٝ‌ٌٛ٘ٝ‌وٙس؛‌٣ٔ‌سا٥پ‌ط٤٘بپص‌ٚ‌فطٚوبؾت ‌ثب‌ا‌ف٥آٖ‌ضا ٕٞٝ،‌‌٤ٗاؾتٙتبد‌وطز.

‌جٝغّ‌ٞب‌ب٥ٖاظ‌ث‌٣ب٥٘وٝ‌ٞطٌبٜ‌ث‌٢ٞؿت.‌ثٝ‌٘ح٣‌ٛٛؾت٥ٍپ‌٢ا‌ٌٛ٘ٝ‌ع٥ٔتفبٚت‌٢‌٘ٞب‌ب٥ٖث‌٤‌ٗا‌ب٥ِٖٔ
‌ س.زض‌وبض٘)ٚ‌٘ٝ‌ثبِمٜٛ(‌‌ط٥ٚ٘‌ث٢‌ٝا‌ٌٛ٘ٝ‌ثٝ‌ع٥٘‌ٍط٤ز‌٢ٞب‌ب٥ٖزاضز،‌ث
‌پس‌٤ٗا ‌ضٍٞصضِ ‌اظ ‌٢‌ٔا‌س٤ٜذٛا٘ف ‌عطح ‌ثطٌؿٖٛ ‌آحبض ‌ٔتٗ‌قٛز‌٣زض ‌ضا‌‌وٝ ‌آٖ قٙبؾبٖ
‌٠ٙس٤ظزا‌٤ٗٚ‌ا‌زٞس‌٣اضربع‌ٔ‌ف٥ٙك٥ذٛز‌ثٝ‌آحبض‌پ‌٥ٗ.‌ثطٌؿٖٛ‌زض‌آحبض‌پؿذٛا٘ٙس‌٣ٔ‌«ث٥ٙبٔت٥ّٙت»
‌٤ٗ‌ٔا ‌اؾت‌وٝ ‌ػ‌ب٥ٖپٙساض ‌زض ‌اؾت. ‌ثطٌؿٖٛ‌ٌؿؿت‌ثطلطاض ‌٥ٗ‌ٕٞآحبض اضربع‌‌٠س٤پس‌٥ٗحبَ،
‌پ‌٠ٙس٤زاظ‌٣ٙبٔت٥ٙث ‌ظ‌ع٥٘‌كطفت٥پٙساض ‌پؿ‌طا٤ٞؿت. ‌احط ‌پ‌٥ْٗاٌط ‌احط ‌زضثطزاض٘س‌٥ٗك٥َ٘ؿدِ آ٠‌‌ٖٚ
‌ز‌ثٛز،‌٣ٔ ‌ٔغّت‌ثٝ‌ٔٙؿٛخْ اضربع‌‌٠س٤پس‌١ثٝ‌پكتٛا٘‌ؾبٖ،٤‌ٗ.‌ثسزاقت‌٣‌ٕ٘٣ٚرٟ‌ٍط٤ثبظٌطزا٘سِٖ

‌‌٣ٔتٙ‌زضٖٚ ‌‌ثطوٝ ‌ثطٌؿٖٛ ‌آحبض ‌٣ٔٔتِٗ ‌ٞٓقٛز‌اؾتٛاض ،‌ٔ‌ ‌ذٛا٘فِ‌‌تٛا٣‌ٍٖٞٙبْ ‌زٚ ‌ٞط اظ
‌.ٌصقتثط‌اٍ٘بضا٘ٝ‌ٚ‌ٌؿؿت‌اٍ٘بضا٘ٝ‌ٛؾت٥پ

‌پ‌٣اٌطچٝ‌ٌصضٌب٣‌ٞٙبٔت٥ٙاضربع‌ث‌٠س٤أب‌پس  ٚ‌‌ؿت٣‌٘٥ؿتٍب٤ٞا‌ٌفتٝ،‌ف٥اؾت‌اظ‌زٚ‌ذٛا٘فِ
‌ؿت٤ٝثب‌٣زبث٤ا‌٣.‌ٌبٔزٞس‌٣ثٝ‌زؾت‌٢‌ٕ٘كٟٙبز٥٘ؿجتب‌آحبض‌ثطٌؿٖٛ‌پ‌٥٥ٗتؼ‌٢ذٛز‌ثطا‌٢ثٝ‌ذٛز

‌ٚاْ ‌ثب ‌آٖ‌ٌبْ ‌آٔٛظ٢‌ٜط٥ٌ‌اؾت‌ٚ ‌ذٛا٘ف‌ٍط٤ز‌٢ا‌اظ ‌٣‌ٔقٙبذت‌ٔت٢‌ٗٞب‌زض ‌وٝ‌قٛز‌٣ثطزاقتٝ
‌غبِت»‌٠آٔٛظ‌ٕٞب٘ب ‌ثس‌«ٚرٝ ‌ٕٞب٤ٗ‌‌ٖاؾت. ‌ؾرٗ‌اظ ‌ٕٞٛاضٜ ‌ثطٌؿٖٛ‌اٌطچٝ ‌آحبض ‌زض ‌وٝ ٔؼٙب
‌ط٘س٤ز‌٣ؼ٤ٙ)‌٢ٌٛٞط‌١ٔؿأِ ‌احط‌ز( ‌ٌٛ٘بٌٖٛ‌‌ٍط٤اؾت،‌ٚرٝ‌غبِت‌زض‌ٞط‌احط‌ثب ‌زض‌آحبضِ تفبٚت‌زاضز7

‌ٔبٞٛ‌ط٘س٤ثطٌؿٖٛ،‌ز ‌٣ٚ‌ٌب٢‌ٞا‌ٚ‌ٌبٜ‌ثٝ‌ؾبٖ‌تفبٚت‌زضرٝ‌قٛز‌٣عطح‌٢‌ٌٔبٜ‌ثٝ‌ؾبٖ‌تفبٚتب
‌قٛز‌٣ٞطٌبٜ‌عطح‌ٔ‌ط٘س٤اؾت‌ٚ‌ز‌ط٘س٤ؾرٗ‌اظ‌ز‌ٞب‌ب٥ٖث‌٤ٗا‌١.‌زض‌ٕٞ٘فؿ٣‌ٝف‌تٕٞچٖٛ‌تفبٚ‌ع٥٘

ٚرٝ‌غبِت‌اؾت.‌‌ب٥ْٖث‌ه‌٤ٞب،‌ب٥ٖآٖ‌ث‌١ٕٞ‌ب٥ٖحبَ،‌اظ‌٤ٗ‌ٔذٛز‌ضا‌ثب‌ذٛز‌زاضز.‌ثب‌ا‌٢ٞب‌ب٥ٖث‌١ٕٞ
‌ٙٙس٤ٜآفط‌٣ٛؾت٥اظ‌پ‌ؾرٗ‌ٌفتٗٔغّت‌اؾت‌و٤ٗ‌‌ٝعطح‌ا‌ضؾب٢‌ِٖبض٤ض٤ٗ‌‌ٚٚرٝ‌غبِت‌اظ‌ا‌٠آٔٛظ

‌ذٛز‌پ‌ف٥وٝ‌زض‌آٖ‌ٞط‌احط‌ثب‌آحبض‌پ‌زٞس‌٣ضا‌ٔزبَ‌عطح‌ٔ ٥ٝٙ‌‌ٍٚٞٙبْ‌تى‌زاضز‌ٚ‌ٞٓ‌ٛ٘س٥ٚ‌پؽِ
‌.اؾت‌ط٤٘بپص‌ؾتفطٚوب

زضثبض‌٠ز٤ط٘س‌ثٝ‌عٛض‌‌٘ٛقتٝ‌ضا‌٣ان٢‌ّٔسػب‌تٛا٣‌ٖٔ‌،٣قٙبذت‌ضٚـ‌٥ِٙ٣چ‌٥ٝٙظ٤ٗ‌ٔثب‌ا‌اوٖٙٛ
‌.و‌٣ّزض‌٥ٔبٖ‌ٟ٘بز

ثب‌اضربع‌ثٝ‌ضٚاٖ‌ٚ‌‌ط٘س٤ؾٛ‌ز‌ه٤اؾت.‌اظ‌‌٣بفت‌٤ٙط٘س٤ز‌٠زض‌آحبض‌ثطٌؿٖٛ‌زٌٚٛ٘ٝ‌ؾرٗ‌زضثبض 
اؾت‌‌٣ٚ‌زض٣‌٘ٚقٙبذت‌اظ‌آ٘چٝ‌ضٚاٖ‌س٥تأو‌ثٝ‌ٍط٤ز‌٢ٚ‌اظ‌ؾٛ‌قٛز‌٣زازٜ‌ٔ‌ح٥تٛض‌٣زضٖٚ‌ٚ‌آٌبٞ

‌.ذٛاٞس‌وطز‌٣بفت٤ٙاظ‌ؾرٙبٖ‌ثطٌؿٖٛ‌ضا‌٘بزض‌٢زٌٚب٘ٝ‌پبض‌٤ٗا‌٢ثط‌ٞط‌ؾ٥ٝ‌ٛ.‌تىٌطزز‌٣رسا‌ٔ
وٝ‌ثط‌‌٥٤ٓثٍطا‌ط٘س٤ثبٚضا٘ٝ‌اظ‌ز‌ضٚا٣‌ٖثؿب‌ثٝ‌ذٛا٘ك‌چٝ‌ٓ،٤ط٥رس‌ثٍ‌ضا‌ثٝ‌ط٘س٤ز‌ثٛز٣‌ِٖزضٚ٘‌اٌط

اظ‌‌ب٤نٛضت،‌‌٤ٗٚ‌ٔهساق‌ثبِصات‌آٖ‌ضٚاٖ‌اؾت.‌زض‌ا‌قٛز‌٣٘رؿت‌ثط‌ضٚاٖ‌حُٕ‌ٔ‌ط٘س٤ٕآٖ‌ز‌١٤پب
‌ضٚا٘ ‌تّم٣ٟب٥٘و‌٣ضٚا٘‌ب٤ٓ‌٤ا‌ذٛاؾت٣‌ٝقره‌٣ضٚاْٖ ثط‌‌ط٘س٤وٝ‌حُٕ‌ز‌قٛز‌٣٘رؿت‌ؾجت‌٣‌ِٔ.
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‌ؾج‌ط٥غ ‌ثط ‌‌٥ُضٚاٖ ‌ثس‌ب٤ٔزبظ ٚ‌ ‌قٛز ‌اٍ٘بقتٝ ‌غ‌بفت٤زض‌٤‌ٌٗٝ٘ٛتكبثٝ ‌آ٘چٝ اؾت‌‌٣ضٚا٘‌ط٥اظ
‌ٌطزز‌٣ذٛز‌ؾجت‌ٔ‌ع٥ؾبذتٗ‌قٟٛز‌٘‌سا٥ٖٔ‌ٌٛ٘ٝ‌ت٤ٗ‌ًٌٙطزز.‌ا‌٢طقٟٛز٥ٚ‌غ‌٥ٓ٘بٔؿتم‌٣بفت٤زض

‌ٔبثؼساِغج ‌قٟٛزب ‌٘ٛػ‌٣ؼ٥وٝ ‌ٔبثؼساِغج‌ضٚا٢‌ٍٖ٘ط‌زض٣‌ٖٚثٝ ٚ‌ ‌قٛز ‌فطٚوبؾتٝ ثٝ‌‌ؼ٥ٝقٙبؾب٘ٝ
ضا‌‌٣ٚ‌ٞؿت‌ت٥ّؾجت‌ذٛاٞس‌قس‌وٝ‌ثطٌؿٖٛ‌ؾطاؾطِ‌ٚالؼ‌ع٥ز٣‌٘‌ْٚ.‌أب‌تّمبثس٥ُ‌٤تم٣‌ّقٙبؾ‌ضٚاٖ

وٝ‌زض‌آٖ‌‌س٤ثٍطا‌٢بز٥ثٙ‌فب٤٘ٛع‌تضب‌ه٤ط‌وٙس‌ٚ‌ثٝ‌ننن‌ٔكط٣‌ٟٚب٥٘ننن‌ِٚٛ‌و‌٣آٌب٣‌ٞثٝ‌٘ٛػ
‌ٔغّم‌چ٥ٞ ‌ٔؼٙب‌٣أط ‌آٌب٢‌ٞ)ثٝ ‌اظ ‌٣رسا ‌پس( ‌ثٛز. ‌٘رٛاٞس ‌وبض ‌٥ٗچٙ‌ٛزب٘ج‌٣زضؾت‌ثٝ‌ساضقٙبؾب٤ٖزض

‌١ا٘س‌7زض‌فّؿف‌٘بزضؾت‌اظ‌فمساٖ‌آٖ‌حؿطت‌ذٛضزٜ‌ا٘س‌ٚ‌ثٝ‌ؾبذتٝ‌سا٤ضا‌زض‌آحبض‌ثطٌؿ٣‌ٛٞ‌ٖٛؾرٙ
‌ز ‌زازٜ‌ط٘س٤ثطٌؿٖٛ‌ذٛزب ‌ٞٓ‌ٔغّك‌اظ .‌قسٖ‌بفت٤ٝقسٖ‌ٚ‌ٞٓ‌اظ‌ٔغّك‌زض‌اؾت‌وٝ‌ٔغّك‌اؾت؛

‌  ٤س.آ‌٣زض٢‌ٕ٘بز٥ثٙ‌ف٤تضب‌١تحت‌ضبثغ‌٣ثطٌؿٛ٘‌ط٘سب٤ز
‌ٍٞٙبْ‌ؾرٗ‌ٌفتٗ‌اظ‌‌٢ٚ‌ض٣‌ٚٚ‌ثؿبٔس‌ضٚاٖ‌ٚ‌آٌب٣‌ٕٞٞٝ،‌ثطرؿت٤ٗ‌ٍا‌ثب ٞٓ‌ضفتٝ‌زضْٖٚ

‌ط٘س٤٘ىتٝ‌ٌصقت‌وٝ‌ز‌٤ٗٚ‌تىطاض‌ا‌س٥اظ‌آٖ‌تٟٙب‌ثب‌تأو‌تٛا٣‌ٖزاضز‌وٝ‌ٕ٘‌بظ٣‌٘٥ح٥ثٝ‌تٛض‌ط٘س٤ز
‌آٖ‌تٛضؿت٣‌٘٥قٙبذت‌اؾت‌ٚ‌ضٚا٣‌ٖؼ٥ٔبثؼساِغج ‌ٔؼطف‌ح٥. ٚ‌انبِت‌ثٝ‌‌بظ٥أت‌ب٢‌ٔ٥ٖع٤تٕب‌٣ثب

ٔ‌ ‌ثسقٛز‌٣زؾت‌زازٜ ‌ز‌٤ٗ. ‌وٝ ‌ل‌٣زضٚ٘‌ط٘سب٤ٔؼٙب ‌زض ‌ث‌بؼ٥اٌطچٝ ‌چ٥ٞ‌ط٘س٤ز‌ٍط٤ز‌٢ٞب‌ب٥ٖثب
‌ز‌٣انبِت ‌ث‌بؼ٥زض‌ل‌ؿت،٥٘‌ط٘س٤٘ساضز‌ٚ‌ٔهساق‌ثبِصاتب زاضز‌و٢‌‌ٝبظ٥أت‌ط٘س٤ز‌ٍط٤ز‌٢ٞب‌ب٥ٖثب

‌ ٣.بث‌٤ػجبضت‌اؾت‌اظ‌آؾبٖ
‌ط٘س٤ٌبٜ‌حُٕ‌ز‌ٚ‌ٔهساق‌ثبِصات‌آٖ،‌آ٥ُ‌ٖان‌ب٥ٖثبقس‌٘ٝ‌ث‌ط٘س٤ٕٔتبظ‌ز‌ب٥ٖث‌٣زضٚ٘‌ط٘سب٤ز‌اٌط

‌ع٥٘‌ٍط٤ز‌ع٥ضٚاٖ‌وٝ‌زض‌ذهٛل‌ٞط‌چ‌٠ضا‌٘ٝ‌تٟٙب‌زضثبض‌٤ٗثط‌آٖ‌ثٝ‌ػىؽ‌اِحُٕ‌ذٛاٞس‌ثٛز.‌ٚ‌ا
‌ز ‌‌ط٘س٤وٝ ‌آٖ‌حُٕ‌قٛز ‌ظ‌تٛا٣‌ٖٔثط ‌ػ‌ط٘س٤ز‌طا٤ٌفت. ‌ث٥ٗ‌ٝزض ‌ٞط‌٣تٕبٔ‌حبَ‌وٝ اظ‌‌ه٤زض

‌اظ‌ٚرٟ‌چىاوکٍ َستذٛز‌‌٢ٞب‌ب٥ٖث ‌أب ‌ثٝ‌زض‌هّٕمحديد ي متع‌٣ننن اظ‌‌س،٤آ‌٣ٔ‌بفت٤ننن

‌.زاضز‌٥ٍٙ٣ك٥ذٛز‌ث‌٢ٞب‌ب٥ٖث‌١ٕٞ
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Extended Abstract 

Introduction 

Hegel’s philosophy of art conceives artistic creation not as mere representation but as the sensuous 

manifestation of the Idea. In his dialectical aesthetics, the authenticity of art depends upon the inner 

unity between content and form, between the conceptual Idea and its concrete embodiment. Form, in 

this account, is not an external container of meaning, nor is meaning a detachable abstraction imposed 

upon material expression. Rather, meaning becomes actual only insofar as it is realized within form, 

and form becomes artistic only insofar as it embodies the Idea through an inner necessity. This unity 

of Idea and embodiment constitutes the central criterion for artistic legitimacy in Hegel’s system. 

The emergence of interactive digital media, particularly narrative-oriented video games, raises a 

significant philosophical question in light of this framework: can interactive narratives fulfill the 

Hegelian requirement of dialectical unity between form and meaning? Or does the interactive structure 

of such works, characterized by player agency, branching temporality, and participatory engagement, 

undermine the possibility of coherent embodiment? While much scholarship in game studies has 

addressed video games from psychological, sociological, cultural, or technical perspectives, the 

relationship between form and meaning in interactive narratives has rarely been examined through a 

systematic engagement with Hegel’s dialectical aesthetics. The present study seeks to address this gap. 

This article investigates whether and under what structural conditions interactive narratives in 

video games can realize a dialectical unity of Idea and embodiment. Drawing upon key Hegelian 

concepts, Idea, embodiment (Verkörperung), negation, inner necessity in form, and the movement 

from sense-certainty to Spirit, the study develops a philosophical–conceptual analysis of interactive 

structures. Rather than isolating theory from application, the argument unfolds through an interpretive 

engagement with selected case studies of narrative-driven video games. These cases were chosen 

according to explicit criteria: the presence of a coherent experiential or narrative structure, the 

centrality of player participation in meaning-formation, the aesthetic integration of visual, auditory, 

and spatial design, and the potential for philosophical interpretation in terms of unity or rupture 

between form and content. Through this integrated conceptual and case-based approach, the article 

reconsiders interactive narratives as potential sites for dialectical realization. 

At stake is not the generalized claim that video games are art, but the more precise philosophical 

inquiry into how form and meaning relate within interactive systems. If the Hegelian criterion of 

artistic truth is the necessary embodiment of the Idea, then interactive narratives must be examined in 

terms of whether their interactivity functions as an essential structural moment or remains merely 

instrumental. 

Dialectical Structures of Form and Meaning in Interactive Narratives 

The analysis demonstrates that interactive narratives can, under specific structural conditions, activate 

dialectical processes analogous to those described in Hegel’s aesthetics. In such works, interaction is 

not limited to mechanical input or rule-based progression; rather, it becomes a rational moment within 

aesthetic experience. Player participation is integrated into the formal organization of the work so that 

meaning emerges through lived engagement. The subject does not stand outside the work as a passive 

observer but becomes implicated in its unfolding structure. This participatory dynamic reflects the 

dialectical movement in which consciousness encounters itself within its object. 

A crucial transformation occurs in the shift from representation to experience. In many traditional 

art forms, meaning is primarily conveyed through representational devices, images, narrative 

exposition, symbolic structures. Interactive narratives, however, often generate meaning through 

structured experience rather than explicit representation. The player does not simply interpret pre-

given signs; instead, meaning arises through movement, choice, constraint, temporality, and spatial 

navigation. In such instances, form itself becomes the site of conceptual realization. The sensuous 

configuration of space, sound, rhythm, and interactivity does not merely accompany content but 

constitutes its embodiment. 
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This experiential dimension aligns closely with Hegel’s account of Spirit’s development from 

immediacy to reflective awareness. The player initially engages at the level of sensuous immediacy, 

navigating environments, responding to stimuli, but may gradually arrive at a higher level of self-

awareness concerning the conditions of experience. When interactive design compels reflection upon 

choice, limitation, or narrative structure, it can facilitate a movement from immersion to critical 

consciousness. The aesthetic experience thereby acquires a dialectical depth that transcends 

entertainment. 

Negation plays a crucial role in this process. Some interactive narratives employ rupture, 

fragmentation, or intentional breakdowns of coherence, not as flaws but as dialectical moments. In 

Hegelian terms, negation is productive: it advances truth through contradiction. When a game exposes 

tensions between agency and constraint or freedom and structure, it disrupts immediacy and provokes 

reflection. Such formal disjunctions can therefore generate a negative insight and contribute to the 

realization of the Idea rather than diminish it. 

The study also draws a philosophical distinction between games as entertainment and games as art. 

This distinction does not rest on genre, technological complexity, or the mere presence of narrative, 

but on the criterion of inner necessity. Games primarily structured around reward systems, mechanical 

optimization, or external progression may offer engagement and challenge, yet they lack a dialectical 

unity of form and meaning; in such cases, form functions instrumentally rather than essentially. By 

contrast, interactive narratives in which spatial design, audiovisual elements, temporality, and player 

agency converge around a unified experiential Idea fulfill the Hegelian requirement of embodiment, 

where interactivity becomes constitutive of meaning rather than supplementary. 

Accordingly, the central question is not whether video games as such are art, but under what 

structural conditions interactive narratives can realize the unity of Idea and embodiment. Where this 

unity is achieved, interactive media do not merely represent philosophical insight, they actualize it. 

Conclusion 

This study argues that Hegel’s dialectical aesthetics offers a robust and conceptually precise 

framework for analyzing the relationship between form and meaning in interactive narratives. Far 

from being restricted to classical artistic media, Hegel’s concepts, when interpreted dynamically, 

prove capable of illuminating contemporary digital forms. Interactive narratives can, under conditions 

of structural necessity and aesthetic integration, realize the unity of Idea and embodiment central to 

Hegel’s theory of art. 

The analysis demonstrates that interactivity need not dissolve artistic unity. On the contrary, when 

integrated dialectically, player participation becomes a moment of conceptual realization. Meaning 

emerges not as a pre-existing message transmitted to a passive recipient, but as an event generated 

through structured engagement. Even moments of rupture, narrative fragmentation, or experiential 

limitation may contribute to dialectical depth by foregrounding negativity as a condition of self-

consciousness. 

By articulating a philosophical distinction between entertainment-oriented systems and works that 

embody inner necessity between form and content, the article provides a normative criterion for 

evaluating interactive narratives within a Hegelian aesthetic framework. In doing so, it contributes to 

both philosophy of art and game studies, challenging the assumption that classical aesthetics is 

inadequate for digital media. Instead, it proposes that interactive narratives represent a historically 

mediated continuation of Spirit’s self-articulation, in which form becomes the living scene of 

meaning’s emergence. 

Accordingly, the unity of Idea and embodiment in video games is not a metaphorical extension of 

Hegel’s thought but a genuine possibility within the dialectical evolution of artistic forms. Interactive 

narratives, when structured through inner necessity and reflective depth, may constitute a new horizon 

for the realization of art in the digital age. 
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وِ ٍحدس    ٖٗاؾت؛ خب ٍٖ فطه ٖاظ تحمك آى زض لبلت حؿ ٕا ثلىِ لحِٓ سُ،ٗا ّٖٗگل، ٌّط ًِ نطفبً ثبظًوب ٖقٌبؾ ٖٗجبٗزض ًٓبم ظ
اهىدبى   ٕپػٍّف، ٍاوبٍ يٗ. ّسف اقَزٖ ه ٖتلم ٕزض تدؿس، قطٌ انبلت اثط ٌّط سُٗا بفتيٗ ت٘هثبثِ فٗل هحتَا ٍ نَض ، ثِ ٖزضًٍ

 ٕهمبلِ آى اؾت وِ زض ؾبذتبضّب ٖانل ٔاؾبؼ، هؿئل يٗاؾت. ثط ا ٖجبقٌبذتٗظ ٔاظ تدطث يًَٗ ٖزض لبلج ٖى٘بلىتٍٗحس  ز يٗتحمك ا
ِ ٗظ ٔثلىدِ زض تدطثد   ،ٕندَض  ًٖٗدِ زض ثبظًودب   سُٗوطز وِ زض آى ا ٖٗضا قٌبؾب ُٖٗقطا تَاىٖ هٗبنط، چگًَِ ه ٖتٗبهل-ٌّٕط ٍ  ؿدت

 ّٖٗدب  ًوًَِ ٖل٘تحل ٍٖ اظ ضّگصض ثطضؾ ،ٖم٘تُج طٍ٘ تفؿ ٖهفَْه-ٖفلؿف ل٘ثِ َْْض ثطؾس. پػٍّف حبيط ثب اتىب ثط تحل ٖهكبضوت
يطٍض  زض فطم ٍ گصاض اظ حؽ ثدِ ضٍ  ثْدطُ    ،ٖتدؿس، ًف سُ،ّٗگل چَى ا ٔكٗاًس يٗبز٘ثٌ ن٘اظ هفبّ ،ٖتٗبهل ّٕب تٗهٌترت اظ ضٍا

 ٕثؿتط تَاًسٖ ه بثس،ٗؾبظهبى  ٍٖ تٗبهل ٖطذُ٘هٌس، غ ظهبى ٕزض ؾبذتبض ٕوِ ّطگبُ فطم ٌّط زّسٖ همبلِ ًكبى ه ّٕب بفتِٗ. طز٘گٖ ه
هكدبضوت فٗدب     ٔقسُ، ثلىِ زض لحٓ زازُ ف٘اظ پ ٕوِ زض آى هٌٗب ًِ اهط ٕاٖ فطاّن آٍضز؛ آگبّ ٖى٘بلىتٗز ٖآگبّ ٖتحمك ًَٖ ٕثطا

زض اًؿددبم   تودِ گدبُ قىؿد    زّسٖ ًكبى ه ٕهَضز ّٕب ًوًَِ ل٘تحل ي،ٗ. افعٍى ثط اسٗآٖ ه سٗاثط پس ٖفطه ٕ ؾَغُ ٍ زض ز  تدطثِ
ّ  ٌدبهس؛٘ث ّب تٗاظ هحسٍز ٖفلؿف ٖگبّآ ٕط٘گ ثِ قىل تَاًسٖ ظثبى، ذَز ه ٔحصف ٖبهساً بٗگؿؿت زض ؾبذتبض هٌٗب  ،ٖٗضٍا  ٕاٖ آگدب

 لبثل فْن اؾت. سُٗاظ تحمك ا ٍٖ ؾُح ٖهٌف مت٘حم ٔهٌعل ثِ ،ّٖگل ه٘بلىتٗوِ زض چبضچَة ز
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 هقذهه. 3
ّگل،  ٖى٘بلىتٗزض زؾتگبُ ز ػٍُٗ ثِ ه،٘ولاؾ ٖفلؿف ّٕب هؿبئل زض ًٓبم يٗتطٕ بز٘اظ ثٌ ٖىٗ

ثلىِ اظ هٌٓط  ،ٖىٗع٘هتبف ث٘وِ ًِ نطفبً اظ ح ٍٖ تدؿس اؾت؛ ًؿجت سُٗا بىً٘ؿجت ه
 هًِٗ  سُٗاؾت. زض ًٓبم ّگل، ا كٖ٘و ّٕب ٍاخس زلالت عً٘ ٖرٍٗ تبض ٖاذلال ،ٖقٌبذت ٖٗجبٗظ

 يٗ. ابثسٖٗ اؾت وِ تٌْب اظ ضّگصض تدؿس زض للوطٍ ٍالٕ، تحمك ه ٖمت٘ثلىِ حم هدطز، بٗ ٖاهط شٌّ
ضٍ   بفتيٗ ت٘فٗل ٔهٌعل تب ٌّط، ثِ يٍٗ اظ ز دٗتب تبض ٗت٘گًَبگَى، اظ َج ّٕب تدؿس زض ؾبحت
 ٓزضثبض ٖٗگفتبضّب زض زضؼ( 1975)گًَِ وِ ّگل  هوتبظ زاضز؛ آى ٖگبّٗخب بى،٘ه يٗاؾت. ٌّط، زض ا

 ئت٘زض ّ سُٗقىل، ثلىِ َْْض ا يٗ٘تع بٗاحؿبؼ  بىٌّ٘ط ًِ نطفبً ث ؿس،ًَٖٗ ه ٖقٌبؾ ٖٗجبٗظ
ثِ  ٖى٘بلىتٗز ًَٕس٘ضٍ  زض هبزُ، وِ زض آى، فطم ٍ هٌٗب زض پ ٖاؾت؛ تدل ٌٖ٘هحؿَؼ ٍ ٖ

 .ضؾٌسٖ ٍحس  ه
اؾت وِ زض  ٖى٘بلىتٗز ٌٕسٗثلىِ هؿتلعم فطآ قَز؛ٖ حبنل ًو ٖؾبزگ ٍحس ، الجتِ، ثِ يٗا

 بى٘ه يٗزض حب  قسى اؾت. تًبز آغبظ ٕاظ هٌٗب ٖآى فطم ًِ اثعاض اًتمب  هٌٗب، ثلىِ ذَز ثرك
هتمبثل ؾلت ٍ  ٌٕسّبٗ، تٌْب اظ ضّگصض فطآفطم( ت،٘)خؿوبًٍ قىل هحؿَؼ ( سُٗ)ا ٖشٌّ ٗٔهب زضٍى

 ٕهٌفٗل، ثلىِ ٌٖهط ٖهٌٓط، فطم ًِ حبهل يٗلبثل ضفٕ اؾت. اظ ا ٖى٘بلىتٗزض ؾبذتبض ز دبةٗا
 ٖچگًَگ ث٘اظ ح سٗثب ٌّٕط بى٘اظ ث ٖقىل بّٗط ضؾبًِ  دِ،٘هٌٗبؾت، ٍ زض ًت ٕىطثٌس٘فٗب  زض پ

 .طز٘لطاض گ ٖبثٗضظهَضز ا  ضاثُِ يٗا
 ٖى٘بلىتٗز ن٘تب زض ثؿتط هفبّ وَقسٖ ثٌب قسُ اؾت ٍ ه ًٕٓط بز٘ثٌ يٗا ٗٔحبيط ثط پب پػٍّف

 ٖانل ٍٔ هٗبنط هَضز تأهل لطاض زّس. هؿئل يًَٗ ٖفطم ٍ هٌٗب ضا زض لبلج بىّ٘گل، ًؿجت ه ٔفلؿف
 كبضوتٍ ه ثَزى،ٕ ا وِ ثط تٗبهل، چٌسضؾبًِ ،ٕا بًِٗضا ّٕبٕ چَى ثبظ ٕا زض ضؾبًِ بٗآى اؾت وِ آ

ٍ تدؿس وِ ّگل زض ًؿجت ثب ٌّط  سُٗفٗب  هربَت اؾتَاض اؾت، اهىبى تحمك ّوبى ٍحس  ا
 ٕىطزٗثب ضٍ وَقسٖ همبلِ ه يٗا گط،ًِٗ؟ ثِ ؾري ز بٗهس ًٓط زاقت، ٍخَز زاضز  ه٘ولاؾ
وِ زض آى فطم  ٕوٌس؛ ٌّط ٖثطضؾ ٖبًضٍح ٓهثبثِ ٌّط ثبلمَ ضا ثِ ٕا بًِٗضا ّٕبٕ ثبظ تْ٘طف ،ٖفلؿف
 .ذَضًسٖ گطُ ه گطٗىسٗثِ  ،ٕاثعاض بٗ ٌٍٖ٘ ًِ نطفبً تعئ ،ٖى٘بلىتٗز ٖزض ًؿجت هٌٗبٍ 

هٗبنط ًْفتِ  ٕا سُٗثب پس ه٘ولاؾ ٖؾٌت فلؿف ًَسظزى٘ؾَ، زض پ هٗهؿئلِ، اظ  يٗا ت٘اّو
تأهل زض ثبة شا  ٌّط، ضؾبًِ، ٍ هٌٗب. زض  ٕثطا يًَٗ ٖزض گكَزى افم گط،ٗز ٕاؾت، ٍ اظ ؾَ

زض ثبة  ٖكٗثبظاًس قًَس،ٖ ضٍظ ثِ ضٍظ هتىثطتط ه ٌّٕط بى٘ث سٗخس ّٕب وِ نَض  ٖخْبً
 س،ًَٗپس ّٕب ٌٍِ٘ تدؿس زض ظه سُٗاهىبى ٍحس  ا ٖثطضؾ ػٍُٗ ٍ ثِ ،ٌّٕط ٌٕٗبتحمك ه ٕبضّب٘هٗ

 ٕاؾت ثطا ٖوَقك ي،ٗبز٘پطؾف ثٌ يٗحبيط، ثب توطوع ثط ا ٔاؾت. همبل ٍٖ فلؿف ًٕٓط ٖيطٍضت
 هٗبنط. ٖتٗبهل ّٕب ّگل زض افك ضؾبًِ ٔفلؿف ٖثبظذَاً
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 پضوهص نهیطیپ. 2
ثطذَضزاض اؾت. ّگل، زض ًٓبم  ٍٖٗالا گبٍُٗ تدؿس اظ خب سُٗا بى٘زض فلؿفٔ ٌّط، هؿئلٔ ًؿجت ه

فطم  كٗاظ َط سُٗا وِٕ ََض ثِ طز؛٘گٖ زض ًٓط ه سُٗا ٖحؿ ٖهثبثٔ تدل ذَز، ٌّط ضا ثِ ٖى٘بلىتٗز
 ,Hegel) قَزٖ هحتَا ٍ قىل حبنل ه بى٘ه ٖى٘بلىتٍٗ ٍحس  ز ضؾسٖ ه ت٘هحؿَؼ، ثِ فٗل

 ئت٘زض ّ سُٗاحؿبؾب ، ثلىِ َْْض ا ٖٗچبضچَة، ٌّط ًِ نطفبً ثبظًوب يٗا زض .(92 :1975
ثِ  ٖى٘بلىتٗز ًَٕس٘ضٍ  زض هبزُ، وِ زض آى، فطم ٍ هٌٗب زض پ ٖاؾت؛ تدل ٌٖ٘هحؿَؼ ٍ ٖ

آ  هُط  قسُ اؾت  ، ٍحستٖ وِ اظ هٌٓط ّگل، ثِ ٌَٖاى ّسف غبٖٗ ٍ اٗسُضؾٌسٖ ه ٍحس 
 ّبٕ هرتلفٖ ًگبقتِ قسُ اؾت. . ثط پبِٗ اٗي ًگبُ همبلِ(537: 1481ٍ انغطٕ،  ثىطآثبز طظازًُ٘ه)

زض فلؿفِ ٌّط  ٖقٌبؾ ٖٗجبٗتحَ  ظ»ثب ٌَٖاى  ٕا زض همبلِ( 1391) ٍٖ ؾبٖتچ ٕهؿگطاوجط
ظٖن آًبى، ّگل ثب  اًس. ثِ اظ هٌٓط فلؿفِ ّگل پطزاذتِ ٖقٌبؾ ٖٗجبٗظ ٕبزّب٘ثٌ ٖثِ ثبظذَاً« ّگل

اظ اقىب   ٖىٗهثبثِ  ٌّط ضا ثِ ،ٕٖهط ضٍقٌگط ٖقٌبؾ ٖٗجبٗهحَض ظ ٍ شٍق َ٘ؾَثػوت ٖٖجَض اظ تلم
 گبٍُٗاخس خب ٌّٕط ٖٗجبٗظ ىطز،ٗضٍ يٗ. زض اوٌسٖ ه يٍ٘٘ فلؿفِ تج يٗزض وٌبض ز مت٘حم ضَْْ
وِ ًعز  زّسٖ . همبلِ ًكبى هذَضزٖ گطُ ه ٍٕ آظاز ٖرٗتبض ٍٖ ثِ للوطٍ آگبّ قَزٖ ه ٖفلؿف

ثِ فلؿفِ  ٖقٌبؾ ٖٗجبٗگصاض اظ ظ ًَس،٘پ يٗتٗلك زاضًس ٍ ا ٖٗحَظُ هٌٗب هّٗگل، ٌّط ٍ فلؿفِ ثِ 
 .ؾبظزٖ ٌّط ضا هوىي ه

 ٖقٌبؾ ٖٗجبٗزض ظ يٗز ٌّٕط ّٕب لبلت»ثب ٌَٖاى  ٖزض پػٍّك( 1488) ٖ ٍ ّوىبضاىبً٘حبخ
 بىً٘ؿجت ه ل٘، ثِ تحلبفطاًىٌ ٖاظ ضٍـ اؾتٌتبخ ٕط٘گ ثب ثْطُ« آى ٖت٘تطث ّٕب ّگل ٍ زلالت

 ٌّٕط ّٕب ثط لبلت س٘پػٍّف ثب تأو يٗاًس. ا ّگل پطزاذتِ ٖقٌبؾ ٖٗجبٌّٗط ٍ فلؿفِ زض ظ ي،ٗز
ضا اظ  ٖجبقٌبذتٗظ ت٘تلاـ زاضز اّساف ٍ انَ  تطث ،ٕؾبظ زض ٌّط هدؿوِ ػٍُٗ ثِ ي،ٗز
 ٖشات ّٕب اضظـ بى٘هُلك، ث سُٗا ٕآقىبضؾبظ ّب، بفتِّٗگل اؾترطاج وٌس. ثط اؾبؼ  ّٕب كِٗاًس

 ٕزض ًٓبم فىط ٖجبقٌبؾٗظ ت٘تطث ّٖب، ٍ ضؾبًسى اًؿبى ثِ ووب ، اظ خولِ اّساف اؾبؾ توسى
 ن٘اًتمب  هفبّ ٕثطا هٍ٘ ولاؾ يًٗوبز ٌّٕط ّٕب وبضثطز لبلت ي،٘. ّوچٌضًٍسٖ ّگل ثِ قوبض ه

 بى٘ه ًَس٘ثط پ ػٍُٗ قسُ اؾت. همبلِ ثِ ٖاّساف تلم يٗزض تحمك ا ٕهحَض ّٕب اظ ضٍـ ،ٌٖٗز
 زاضز. سّ٘گل تأو ٖزض هٌَٓهِ فلؿف تٍ٘ تطث كِ،ٗاًس ٖرٗتبض ط٘ؾ ،ٌّٕط ّٕب لبلت

زض  متً٘ؿجت ٌّط ثب حم ًٖمس ٍ ثطضؾ»ثب ٌَٖاى  ٕا زض همبلِ (1399) ٍ ّوىبضاى قبّؿَى
ّگل  ٕزض ًٓبم فىط متٌّ٘ط ٍ حم بى٘ه ٍٖ فلؿف ٖهفَْه  ضاثُِ ل٘ثِ تحل« ّگل ٔفلؿف

چَى ثَهگبضتي ٍ  ٖكوٌساًٗهسضى وِ ثب اًس ٖقٌبؾ ٖٗجبٗثطذلاف ظ ؿٌسگبى،ٗاًس. ثِ ثبٍض ًَ پطزاذتِ
هٌس،  ًٓبم ٕىطزٗثب ضٍ وَقسٖ وطزُ ثَز، ّگل ه دبزٍٗ ٌّط ا مت٘حم بى٘گؿؿت ه ًَٖٖوبًت، 

 مت٘ثِ ًؿجت ٌّط ٍ حم ن٘نَض  هؿتم وٌس. ّطچٌس ّگل ثِ ب٘زٍ همَلِ ضا اح يٗا بى٘ه ًَس٘پ
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زض  مت٘اظ تحمك حم ٕا ضٍ  هُلك ٍ هطحلِ ٖتدل ي٘هٌعلِ اٍل ٌّط ثِ ،ًٕپطزاذتِ، اهب زض آثبض ٍ
وِ ّگل ٌّط ضا  زّسٖ ًكبى ه ،ٖلٍ٘ تحل ٕط٘. همبلِ ثب ضٍـ تفؿقَزٖ ه ٖهٗطفخْبى هحؿَؼ 

 ٖتلم مت٘اظ حم ٖرٗهُلك ٍ زضن تبض سُٗثطٍظ ا ٕثطا ٕا ٌِ٘ثلىِ ظه ،ٖٗجبٗنطفبً ٖطنِ ظ  ًِ
 .وٌسٖ غلجِ ه متٍ٘ حم ٖٗجبٗظ بى٘ه ٖثط قىبف هسضً كَٗط يٍٗ اظ ا وٌس،ٖ ه

اظ  ٕسٗخس ّٕب قىل ،ٕا بًِٗضا ّٕبٕ ثبظ ػٍُٗ ثِ تب ،٘دٗز ّٕب َْْض ضؾبًِ ثباظ ؾَٕ زٗگط ٍ 
ثَزى ٍ هكبضوت فٗب   ٕا ثَزى، چٌسضؾبًِ ٖچَى تٗبهل ّٖٗبٖ ػگٗاًس وِ ٍ آهسُ سٗپس تٗضٍا

ٍ ًكبى  سًپطزاظٖ ه ٕا بًِٗضا ّٕبٕ زض ثبظ ٖتٗبهل تٗضٍا ٖثِ ثطضؾاٗي آثبض هربَت ضا زاضا ّؿتٌس. 
 ضا فطاّن وٌٌس ٖمٖ٘و ٍٖٗ هٌٗب ٖجبقٌبذتٗظ ّٕب تدطثِ تَاًٌسٖ ّب ه ضؾبًِ يٗوِ چگًَِ ا سٌزّٖ ه
(Murray, 2017) اظ هٌٓط فلؿفٔ  ٕا بًِٗضا ّٕبٕ ثبظ ٖثِ ثطضؾ ٍّٕكگطاى هتٗسزپػ. ّوچٌ٘ي

ٌَٖاى ٌّط زض ًٓط  ثِ سٗهسضى ثب ّٕبٕ اظ ثبظ ٕبض٘وِ ثؿ سٌوٌٖ اؾتسلا  هآًْب اًس.  ٌّط پطزاذتِ
 ٖثِ ثطضؾثطذٖ ً٘ع  .(Smuts, 2005) ٌّط ضا زاضا ّؿتٌس ٖانل ّٕبٖ ػگّٗب ٍ آى طاٗگطفتِ قًَس، ظ

 تَاًٌسٖ ّب ه ضؾبًِ يٗوِ چگًَِ ا سٌزّٖ ٍ ًكبى ه سًپطزاظٖ ٌَٖاى ٌّط ه ثِ ٕا بًِٗضا ّٕبٕ ثبظ
 .(Tavinor, 2009) ضا فطاّن وٌٌس ٕفطز هٌحهطثِ ٖجبقٌبذتٗظ ّٕب تدطثِ
 ّٖب ثِ ثطضؾ اظ پػٍّف ٕبضٍ٘خَز زاضز. ثؿ عً٘ ٖٗهَخَز، ذلأّب ب ٘حب ، زض ازث يٗا ثب
 & Muriel)ٖ قٌبذت خبهِٗ ،(Hodent, 2020)ٖ قٌبذت ضٍاى ٕاظ هٌٓطّب ٕا بًِٗضا ّٕبٕ ثبظ

Crawford, 2018) ٗفٌ ب ٖ(Adams & Dormans, 2012) ِل٘اًس، اهب ووتط ثِ تحل پطزاذت 
 ٖؾثطض ي،ّ٘ب اظ هٌٓط فلؿفٔ ّگل تَخِ قسُ اؾت. ّوچٌ ضؾبًِ يٗفطم ٍ هٌٗب زض ا ٖى٘بلىتٗز

 بظهٌسً٘ ي،ًَٗ ٕا ٌَٖاى ضؾبًِ ثِ ،ٕا بًِٗضا ّٕبٕ ٍ تدؿس زض ثبظ سُٗاهىبى تحمك ٍحس  ا
همبلٔ  ًَٕآٍض هَخَز ووتط ثِ آى پطزاذتِ قسُ اؾت. ب ٘اؾت وِ زض ازث ٕتط كٖ٘و ّٕب ل٘تحل

ًؿجت فطم ٍ  ل٘فلؿفٔ ّگل، ثِ تحل ٖى٘بلىتٗز ن٘اظ هفبّ ٕط٘گ اؾت وِ ثب ثْطُ يٗحبيط زض ا
ٌَٖاى  ثِ تَاًسٖ ضؾبًِ ه يٗا چگًَِوِ  وٌسٖ ه ٍٖ ثطضؾ پطزاظزٖ ه ٕا بًِٗضا ّٕبٕ هٌٗب زض ثبظ
زض هُبلٗب   ًٕٓط ٕبّ تٌْب ثِ گؿتطـ افك ًِ ىطز،ٗضٍ يٗزض ًٓط گطفتِ قَز. ا سُٗتدؿس ا

 ع٘زض ثبة شا  ٌّط، ضؾبًِ ٍ هٌٗب ضا ً ٖكٗثلىِ اهىبى ثبظاًس وٌس،ٖ ووه ه إ ّبٕ ضاٗبًِٕ ثبظ
 .ؾبظزٖ فطاّن ه

 پضوهص یضناس روش. 1
اظ  ٕط٘گ آى اؾت تب ثب ثْطُ ٍٖ زض پ بفتِٗؾبهبى  ٖلٍ٘ تحل ًٕٓط ٕىطزٗپػٍّف ثب ضٍ يٗا

 ،ٕا بًِٗضا ّٕبٕ فطم ٍ هٌٗب زض ثبظ بىً٘ؿجت ه ّٖگل، ثِ ثطضؾ ٖى٘بلىتًٗٓبم ز ٖچبضچَة هفَْه
 ل٘ثط تحل ٖپػٍّف هجتٌ ٖقٌبؾ ضاؾتب، ضٍـ يٗثپطزاظز. زض ا ،ٖتٗبهل ّٕب تٗزض ضٍا ػٍُٗ ثِ

ٍ  ه٘ولاؾ ٖقٌبؾ ٖٗجبٗؾٌت ظ بى٘ه ٖم٘تُج بفت٘اؾت ٍ اظ ضّ ٖفلؿف ط٘تفؿ ٍ ٖهفَْه
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 بٗ ٕآهبض ّٕب زازُ ٕ. پػٍّف ًِ ثِ زًجب  گطزآٍضوٌسٖ هٗبنط اؾتفبزُ ه ٌّٕط ّٕب سُٗپس
 اؾت. سٗخس ٕا ٌِ٘زض ظه ّبِ ًٗٓط ٖبثٍٗ اضظ ن٘هفبّ ٕؾبظ ضٍقي ٖثلىِ زض پ ،ٖتدطث

اظ خولِ ، ّگل ًٖٓبم فلؿف يٗبز٘ثٌ ن٘هفبّ ٕط٘وبضگ ٍ ثِ ٖثبظذَاً ٗٔپػٍّف ثط پب ٌسٗفطا
 ًَس٘ثلىِ زض پ ،ٖنَض  اًتعاٖ ًِ ثِ ن٘هفبّ يٍٗ ا بفتِٗؾبهبى ، ه٘بلىتٗتدؿس، فطم، هٌٗب ٍ ز سُ،ٗا

. اظ آًدب وِ ساً ثِ وبض گطفتِ قسُ ٕا بًِٗضا ّٕبٕ ثبظ ٍٖ فطه ٖٗضٍا ٕؾبذتبضّب ل٘ثب تحل ن٘هؿتم
زض چبضچَة  إ ضاٗبًِ ّٕبٕ ثبظ ٖقٌبذت ٖٗجبٍٗ ظ ٖهفَْه ّٕب تْ٘طف يّ٘٘سف پػٍّف، تج

ضٍـ پػٍّف زض  ٖاظ اضوبى انل ٖىٗهثبثِ  ثِ ٕهَضز ّٕب ًوًَِ ل٘اؾت، تحل ّٖگل ه٘بلىتٗز
 ًٓط گطفتِ قسُ اؾت.

نَض  گطفتِ اؾت. ًرؿت،  ٖلٍ٘ تحل ٕهكرم ًٓط ٕبضّب٘ثط اؾبؼ هٗ ّبٕ ثبظ اًتربة
هٌؿدن ٍ  ٖٗخْبى هٌٗب ٕون زاضا زؾت بٗ هحَض تٗضٍا ٍٕاخس ؾبذتبض ؿتٗثبٖ ه ّبٕ ثبظ

ّب فطاّن قَز.  فطم ٍ هٌٗب زض آى بى٘ه ًٖؿجت زضًٍ ٖوِ اهىبى ثطضؾ ٕا گًَِ ثبقٌس، ثِ ط٘تفؿ لبثل
هٌٗب وِ  يٗثبقس؛ ثس ٕبز٘ثٌ سٗاثط ثب ٕ تدطثِ ٕط٘گ وبضثط زض قىل هكبضوتزٍم، ًمف وٌف ٍ 
 ٕثبظ ٕ ؿتِٗظ ٕ تٗبهل، اًتربة ٍ تدطثِ بىٗثلىِ زض خط ،ٖٗضٍا ٖٗثبظًوب كٗهٌٗب ًِ نطفبً اظ َط

 ّٕب تٗهحسٍز ٍ تنٗنسا، ض ط،ٗقبهل تهَ ٖ،فطه َٖطاح ث٘اظ ح سٗثب ّبٕ . ؾَم، ثبظسٗآ سٗپس
 ًَس٘وِ ثتَاى اظ يطٍض  زض فطم ٍ پ ٕا گًَِ ثبقٌس، ثِ ٖقٌبذت ٖٗجبٍٗاخس اًؿدبم ظ ٖ،وٌك
اثط، چِ زض  ٍٖ فلؿف ٖاهىبى ذَاًف تأهل ت،ٗنَض  ٍ هحتَا ؾري گفت. زض ًْب ٖطتهبزف٘غ

 ٕبضٌَٖ٘اى هٗ آى، ثِ ٔآگبّبً ٍٖ تدؿس ٍ چِ زض خْت فطٍپبق سُٗخْت تحمك ٍحس  ا
 ّب لحبِ قسُ اؾت. ًوًَِ ًتربةزض ا وٌٌسُ ي٘٘تٗ

 ٕاًتربة قسًس؛ آثبض Journey ،The Stanley Parable  ٍInsideچَى  ٕاؾبؼ، آثبض يٗا ثط
قبذم اظ  ّٖٗب ٌَٖاى ًوًَِ ََض هىطض ثِ ثِ ،ٕهُبلٗب  ثبظ ٓهتأذط حَظ ّٕب وِ زض پػٍّف

اظ  (1818) 1ئَ٘هثب ، و ٕطااًس. ث لطاض گطفتِ ل٘هَضز تحل ع٘ثطاًگ هحَض ٍ تأهل هٌٗب ،ٌّٕط ّٕبٕ ثبظ
Journey  ٍInside ِضا ًِ اظ  ٖجبقٌبذتٗظ ٕ وِ تدطثِ وٌسٖ ه بزٗ ّٖٗبٕ اظ ثبظ ّٖٗب ٌَٖاى ًوًَِ ث

 ي٘. ّوچٌزٌّسٖ هٌس وبضثط ؾبهبى ه زض فطم ٍ حطوت ثسى ؿتيٗثلىِ اظ ذلا  ظ ،ٖٗثبظًوب كَٗط
وِ  زاًٌسٖ ه ٖذَزثبظتبة ٍ فلؿف ّٕبٕ اظ ثبظ ٕا ضا ًوًَِ The Stanley Parable (1815) 1ٖگَالٌ

ضا  ٕثبظ ٕ ٍ ؾبذتبض ضؾبًِ بض٘زض ثبة هٌٗب، اذت ٕاهىبى تأهل اًتمبز ت،ٗضٍا ٔآگبّبً ٖثب فطٍپبق
ثط  ىِثل ،ٕا مِ٘ؾل ٕزاٍض بٗقْط   ّٕب ًِ ثط هجٌب ًوًَِ يٗاًتربة ا ضٍ، يٗ. اظ اؾبظًسٖ فطاّن ه

 ٖل٘تحل ب ٘زض ازث قبى قسُ ت٘تثج گبُٗپػٍّف ٍ خب هفَْهٖبضچَة ّْب ثب چ اؾبؼ اًُجبق آى
 هٗبنط نَض  گطفتِ اؾت.
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ّط  ٕ. ثطاقَزٖ هٌٗب زض تٗبهل ثب فطم اًدبم ه ٕط٘گ آثبض ثب توطوع ثط ًحَٓ قىل يٗا ل٘تحل
 لٗتجس ٍٖ چگًَگ ٍ،٘تٗبهل وبضثط ثب هح ِ،ٗچٌسلا تٗضٍا ،ٕثهط ٖچَى َطاح ّٖٗب هَلفِ ،ٕثبظ

ّگل  ٖى٘بلىتٗز نٌٖ٘بنط ثب هفبّ يٗ. ؾپؽ، اگطززٖ ه ٖثطضؾ ٖلٗاهط تأٍ هٗثِ  ٕتدطثٔ ثبظ
ٍاخس  سُ،ٗزض همبم تدؿس ا تَاًٌسٖ ه ّبٕ تب هكرم گطزز تب چِ اًساظُ ثبظ قًَسٖ زازُ ه كُ٘جت

 فبٗضا ا ٖتٌْب ًمف هفؿط فلؿف پػٍّكگط ًِ ٌس،ٗفطآ يٗا زض فطم ٍ هٌٗب ثبقٌس. بى٘ه ٖزضًٍ ٍٖحست
ثِ  ٖتٗبهل تٗضٍا ٕچطا وِ هٌٗب طز،٘گٖ لطاض ه ع٘اثط ً ن٘وٌٌسٓ هؿتم ثلىِ زض همبم تدطثِ وٌس،ٖ ه

اؾبؼ،  يٗ. ثط اعز٘ذٖ ثطه ٍٕ هكبضوت فٗب  ثب خْبى ثبظ وطزىٕ اظ ز  ثبظ ،ٖاًًوبه ًٕحَ
اؾت وِ ثب ؾٌت  تب ٘دزٗ-ٌّٕط ٕزازّب هحَض زضٍى تدطثِ ٕط٘تفؿ ل٘تحل ٖضٍـ پػٍّف، ًَٖ

 فلؿفٖ-ٖهفَْه ٖاظ چبضچَث وَقسٖ همبلِ ه ىطز،ٗضٍ يٗا ثب ًؿجت زاضز. عً٘ ٖفلؿف هّ٘طهٌَت
هؿبئل  يٗتط اظ هْن ٖىٗ ٕحب ، ثِ ٍاوبٍ يٍ٘ زض ٖ طز٘هٗبنط ثْطُ گ ٕآثبض ٌّط ل٘تحل ٕثطا
ٍحس   ٖى٘بلىتٗاهىبى تحمك ز ؛ثپطزاظز يًَٗ ّٕب ٍ ضؾبًِ ه٘فلؿفٔ ولاؾ بى٘زض ًؿجت ه ًٕٓط
 نطف. ًِٖٗ زض ثبظًوب س،ٗآٖ ه سٗپس هلوِ هٌٗب زض تٗب ٍٖ تدؿس زض خْبً سُٗا

 یتؼاهل یهنز یها در فزم ذهیهگل و اهکاى تجسذ ا یکیالکتید یضناس ییبایس. 1
شّي ٍ بفتٔ ٗ ٍحس  مت٘هثبثٔ حم زاضز ٍ ثِ يٗبز٘ثٌ ٖگبّٗخب سُّٗگل، هفَْم ا ٖزض ًٓبم فلؿف

تٌْب زض  بًِ،ٗگطا ًعز ّگل، ثطذلاف تهَضا  نطفبً شّي سُٗ. اقَزٖ نَض  ٍ هبزُ، زضن ه بٗ ي،ٖ٘
وِ اظ  اضزز ٖى٘بلىتٗز ٌٕسٗتدؿس، فطآ يٗ. اضؾسٖ ه ت٘ثِ فٗل ٌٖ٘زض خْبى ٖ فٗهمبم تدؿس ذَ
ٍضزٕ ٍ هكىب ،  )قبُ اًدبهسٖ ثبلاتط ه ٖتبظُ زض ؾُح ٖثِ ٍحست تٗاهب زض ًْب قَز،ٖ تمبثل آغبظ ه

 ٍ فلؿفِ( يٗ)زض وٌبض ز سُٗا ٖتدل ٖاظ ؾِ قىل انل ٖىٌَٖٗاى  ثِ ٌس،ٗفطآ يٌّٗط زض ا .(118: 1396

ٍ  ،ٖجبقٌبذتٗزض قىل هحؿَؼ، ظ سُٗزض آى، ا طاٗهوتبظ زاضز؛ ظ ٖ، ًمك(588: 1481خ٘غِ،  )ٖبثسٕ
 بى٘وِ ٍحس  وبهل ه ضؾسٖ ثِ ووب  ه ٖسگبُ ّگل، ٌّط ظهبًٗ. اظ زؾبظزٖ ه ٖذَز ضا هتدل ٕهبز

فطم ًِ نطفبً ْطف هحتَا، ثلىِ لحٓٔ  ،ٖثطلطاض گطزز؛ ثِ ٖجبضت)تدؿس( ٍ نَض  ( سُٗ)اهحتَا 
 .آى اؾتبفتٔ ٗ ت٘فٗل

زض تحَ   ٖؾِ هطحلٔ انل ،ٖقٌبؾ ٖٗجبٗزضثبضٓ ظ ٖٗگفتبضّب اؾبؼ، ّگل زض زضؼ يٗا ثط
 :Hegel, 1975) 3هٍ٘ ٌّط ضهبًت ،1هٌّ٘ط ولاؾ ،1يٌّٗط ًوبز ؛وٌسٖ ه ٌّٖط ضا هٗطف ٖرٗتبض

)هبًٌس  ه٘اؾت. زض ٌّط ولاؾ ٖاظ حس ذبضخ ف٘فطم ٌَّظ ًبضؾب ٍ ث ي،ٗزض ٌّط ًوبز .(47

)اظ خولِ  ه٘اؾت. اهب زض ٌّط ضهبًت سُ٘، ٍحس  فطم ٍ هحتَا ثِ تٗبز  ضؾثبؾتبى( ًَبىٗ ٕؾبظ هدؿوِ
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وِ زض هبزُ حلَ  وٌس، زض زضٍى  اظ آى ف٘ث سٍُٗ ا بثسٖٗ ه ٕتطٖ ، فطم خٌجٔ زضًٍ(ٖم٘قٗط ٍ هَؾ
تحمك ضٍ   ٖى٘بلىتٗز ٌسٗزٌّسٓ فطآ اظ ًٓط ّگل، ًكبى ،ٖرٗتبض ط٘ؾ يٗ. اقَزٖ ؾَغُ هتجلَض ه

 سٗگطاٖ ثِ زضٍى ه تبًٍٗ ًْب بثس،ٖٗ وٌس، زض فطم وبهل ذَز َْْض هٖ اؾت وِ اظ هبزُ آغبظ ه
(Pinkard, 2000: 49). 

فطم ٍ هٌٗب اؾت. زض ًٓط اٍ،  ه٘بلىتّٗگل، هفَْم ز ٖقٌبؾ ٖٗجبٗزض ظ ٕس٘اظ ٌٖبنط ول ٖىٗ
 گط،ٗز بى٘وٌس. ثِ ث بى٘هٌؿدن ث هكرم ٍ ٖاؾت وِ ثتَاًس ذَز ضا زض لبلج ٍٖالٗ ٖهٌٗب تٌْب ظهبً

 ٕثط هجٌب سٗثب ّٕط قىل ٌّط ضٍ، يٗ. اظ اٖ اؾت، ٍ فطم ثسٍى هٌٗب تْٖهٌٗب ثسٍى فطم اًتعاٖ
ذلالبًِ  ٖوكبوك ٕفطم ٍ هٌٗب ثِ هٌٗب بى٘ه ه٘بلىتٗقَز. ز ل٘زٍ ٌٖهط تحل يٗا ٍٖحس  زضًٍ

وِ ثبٗس زض  هٌٗبؾت س٘تَل ٌسٗاظ فطآ ٖاؾت وِ زض آى، فطم ًِ تٌْب ثبظًوَز هٌٗب، ثلىِ ذَز ثرك
 .(58: 1481)ضٌّوب ٍ ًهطٕ، ضٍاثٍ زضًٍٖ اخعإ آى غَض ٍتفحم وطز 

 ّٕبٕ هٗبنط، اظ خولِ ثبظ ٌّٕط ّٕب فطم ل٘تحل ٕاهىبى ًٓط ،ٖچبضچَة فلؿف يٗا
 1ٖتٗبهل ّٕب تٗوِ ثط ضٍا ّٖٗب آى ػٍُٗ ثِ ،ٕا بًِٗضا ّٕبٕ . ثبظوٌسٖ ضا فطاّن ه ،ٕا بًِٗضا

 بٗ ٕنطفبً ثهط ٌدبٗاظ فطم ٍ هٌٗب ّؿتٌس. فطم زض ا ًٌَٖٗ ّٕبٕ ىطثٌس٘حبهل پ اًس،ٖ هجتٌ
 ّٕب اًتربة ،1ضًٍسثبظٕ ،ٖتٗبهل ٖهبًٌس َطاح ٕثلىِ قبهل ٌٖبنط ؾبذتبض ؿت،ً٘ ٖقٌبذت ٖٗجبٗظ

. زض زٌّسٖ ه ط٘٘تغ بٗاؾت وِ زض تٗبهل ثب هربَت، هٌٗب ضا ذلك  ٖتٗضٍا ٍٕ ؾبظٍوبضّب ،وبضثط
 يٗ. اسٗآٖ ه سٗپس وطزىٕ ثلىِ اظ ذلا  ثبظ قَز،ٖ ه بىًِ٘ نطفبً ث ٕا بًِٗضا ّٕبٕ ٍالٕ، هٌٗب زض ثبظ

وٌٌسٓ  بفتٗوِ زض آى، هربَت تٌْب زض وٌسٖ ه لٗهَلس تجس ٖجبقٌبذتٗتدطثٔ ظ هٗضا ثِ  ٕثبظ ط،اه
 .(Jones, 2008: 137) آى هكبضوت زاضز ٕسآٍضٗثلىِ زض پس ؿت،ً٘ بم٘پ

زض  ٍٖ تٗبهل ٖلٗاظ ٌّط تأٍ ٌٖٗهٌعلٔ فطم ًَ ثِ تَاىٖ ضا ه ٕا بًِٗضا ّٕبٕ چبضچَة، ثبظ يٗا زض
 ٖاظ ضّگصض هكبضوت هربَت، زض فطه( ٖهفَْه بٗ ٖٗضٍأ ٗهب هثبثِ زضٍى )ثِ سًُٗٓط گطفت وِ زض آى ا

 يٗا .(Sicart, 2009: 116) قَزٖ هتدؿس ه( ٖاذلال ّٕب ٍ اًتربة ه،٘نسا، هىبً ط،ٗ)تهَ ِٗچٌسلا
قسُ، زض  توبم ٕتحمك نطف زض اثط ٌّط ٕخب ظًسُ زاًؿت وِ ثِ ه٘بلىتٗز ًَٖٖ تَاىٖ ضا ه ٌسٗطآف

 ل٘تحل ٕثطا ٖفلؿف ٕاِ ٗپب ،ًٕٓط ٖهجبً يٗا. زّسٖ ٍ زض ََ  ظهبى ضخ ه ٕثؿتط تدطثٔ ثبظ
 بى٘ه ٍٖٗگَ ٍ اهىبى گفت آٍضزٖ فطاّن ه سُٗاظ تدؿس ا يًَٗ ٖهثبثٔ اقىبل ثِ ٕا بًِٗضا ّٕبٕ ثبظ

 .زاضزٖ ضا گكَزُ ًگِ ه ٕا ضؾبًِ يًَٗ ّٕبٕ ٍ فٌبٍض ه٘ؾٌت فلؿفٔ ولاؾ
 ّٕبٕ فطم ٍ هٌٗب زض ثبظ بىٌّ٘ط ّگل، ًؿجت ه ٔفلؿف ٖثط چبضچَة هفَْه ِ٘زض ازاهِ، ثب تى

 ط،٘هؿ يٗ. زض اقَزٖ ه ٖثطضؾ ٖل٘نَض  تحل ثِ ،ٖتٗبهل ّٕب تٗزض لبلت ضٍا ػٍُٗ ثِ ،ٕا بًِٗضا
 ٌَٖٖاى هجبحث تدؿس، فطم ٍ هٌٗب ًِ ثِ سُ،ّٗگل ّوچَى ا ٖى٘بلىتًٗٓبم ز يٗبز٘ثٌ ن٘هفبّ
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 ي٘٘تج ك٘تُج ٌسٍٗ زض ثُي فطا ٕا بًِٗضا ّٕبٕ ثبظ كٗثب ههبز ن٘ثلىِ زض ًؿجت هؿتم ل،هؿتم
 يٗتب ضٍقي قَز ا ضٍزٖ ه ف٘ظهبى پ ّن ٖم٘تُج ٍٖ ثطضؾ ًٕٓط ل٘تحل ت،٘تطت يٗ. ثسگطزًسٖ ه

اهتٌبٔ تحمك ٍحس   بٗاهىبى  ،ٖى٘بلىتٗز ٖقٌبؾ ٖٗجبٗاظ هٌٓط ظ تَاًسٖ چگًَِ ه سًَٗپس ًٔضؾب
 ذَز آقىبض ؾبظز. ٖضا زض ؾبذتبض تٗبهل تدؿسٍ  سُٗا

 یا انهیرا یها یهگل بز باس یکیالکتید نیهفاه قیتطب. 1
 عٗهتوب ٌّٕط ّٕب ضؾبًِ طٗضا اظ ؾب ٕا بًِٗضا ّٕبٕ وِ ثبظ ّٖٗبٖ ػگٍٗ يٗتطٕ بز٘اظ ثٌ ٖىٗ
 هحَض تٗضٍا ّٕبٕ وِ زض ثبظ ٖهٌٗبؾت؛ هكبضوت س٘تَل ٌسٗهكبضوت فٗب  هربَت زض فطا ؾبظز،ٖ ه

 َلاًهٌٗب هٗو ٌوب،٘ؾ ٖحت بٗقٗط،  ،ٖهبًٌس ًمبق ٖؾٌت ّٕب . زض ضؾبًِضؾسٖ ثِ اٍج ذَز ه ٍٖ تٗبهل
 بفتٗزض بٗ ٖٗبضهعگك كٗزاضز ٍ هربَت آى ضا اظ َط ٕزض اثط خب قسُ ت٘تثج ف٘قىل اظ پ ثِ

قسُ  ِ٘ثبلمَُ زض ثبفت اثط تٗج ٖهٌٗب زض لبلج ،ٖتٗبهل ٕ. اهب زض ؾبذتبض ثبظوٌسٖ هٌفٗلاًِ تدطثِ ه
. زض سٗآٖ ت زضه٘وبضثط ثِ فٗلبًٔ ٗطگطا٘گطاًِ ٍ تفؿ اًتربة ،ٖوٌف هكبضوت كٗاؾت، ٍ تٌْب اظ َط

 اؾت. ٕوٌٌسٓ هٌٗب، ثلىِ ذبلك آى زض ثؿتط تدطثٔ ثبظ هربَت ًِ فمٍ ههطف ٌس،ٗفطآ يٗا
 ٖوطز. زض ًٓبم فلؿف طّ٘گل تفؿ ه٘بلىتٗز يٗبز٘ثٌ ن٘زض پطتَ هفبّ تَاىٖ ضا ه تٍ٘يٗ يٗا

ثِ ؾبحت ٖمل ٍ ضٍ  گصاض  ٍٖ تحمك، اظ ؾُح ازضان حؿ ًٖف ط٘ؾ كٗاظ َط ّٖگل، آگبّ
 ٖثبظتبث ٕا ثلىِ زض ضاثُِ طز،٘گٖ ًِ نطفبً زض هٗطو اثػُ لطاض هوِ زض آى، ؾَغُ  ٕا لحِٓ وٌس؛ٖ ه

هكبضوت  .(Hegel, 1975: 154) قٌبؾسٖ ثبظه كتيٗضا زض اثػُ ٍ اثػُ ضا زض ذَ كتيٗذَ ،ٍ فّٗب 
اظ  ٖههسال تَاًسٖ هٌٗب قَز، ه ٖزگطگًَ بٗ ٕط٘گ وِ هٌدط ثِ قىل ٖظهبً ػٍُٗ ثِ ،ٕوبضثط زض ثبظ

 ظنطف، ثلىِ ا ٍٖٗاؾُٔ ثبظًوب گصاض اظ حؽ ثِ ضٍ  ثبقس؛ چطا وِ هٌٗب زض اثط، ًِ ثِ ٌسٗفطآ يّ٘و
ٍ زض  ٖحؿ ٕط٘فطاتط اظ زضگ سٗضا ثب ٌٕسٗفطا ي٘. چٌسٗآٖ ه سٗؾَغُ ثب فطم اثط، پسؿتٔ ٗز  تدطثٔ ظ

 وطز. ٖبثٗاضظ ٕطتفؿ٘-ٖٖملاً ٖؾُح
ّب ضا هؿتٗس  اؾت وِ آى ّٖٗبٖ ػگٍٗاخس ٍ عً٘ ٕا بًِٗضا ّٕبٕ ثبظ ٖؾبذتبض فطه ظهبى، ّن

ٖول  ِٗچٌسلا ٖت٘هثبثِ ول ضؾبًِ، فطم ثِ يٗ. زض اوٌسٖ ٍ تدؿس ه سُٗا ٖى٘بلىتٗتحمك ٍحس  ز
ٍ  ٖى٘هىبً ّٕب وٌف ،ٖم٘فًب، هَؾ َٖطاح ه،ّ٘وچَى گطاف ٖوِ اظ ٌٖبنط هتٌَٖ وٌسٖ ه

ٍاخس ثبض  هٗثلىِ ّط  ،ٕوبضثطز بٗ ٌٌٖٖ٘بنط ًِ فمٍ تعئ يٗقسُ اؾت. ا ل٘تٗبهل تكى ٕهٗوبض
 بى٘ه ٕا ضاثُِ ي٘. چٌقَزٖ فطم ثطذبؾتِ ٍ زض تدطثٔ آى هتَلس ه ي٘هٌٗب اظ زضٍى ّو اًس؛ ٖٗهٌٗب

ٍ  ٖزضًٍ ٖسگ٘تٌ زضّن ٌٖٗٗ ًبهس؛ٖ وِ ّگل آى ضا يطٍض  زض فطم ه ؾتٕ ع٘فطم ٍ هٌٗب، ّوبى چ
 :Hegel, 1975) ضؾسٖ ًو ت٘ثِ فٗل ٕگطٗثسٍى ز هٗ چ٘وِ ّ نَض  ٍ هحتَا، چٌبى بى٘ه ٖٖملاً

 ضٍز،ٖ ه ف٘پ ٖطولاهٍ٘ غ ٖتدطثٔ تٗبهل كٗاظ َط تٗوِ ضٍا ّٖٗبٕ زض ثبظ ل،٘زل ي٘ثِ ّو .(123
 .فطو ف٘نَض  پ ثِ بٗاظ آى  طٍىًِ٘ ث ٌس،ٗگعٖ ه ٖؾىٌ ٕزضٍى فطم ثبظ مبً٘هٌٗب زل
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ٍ يطٍض   ٕآظاز بى٘اظ تٌف ٍ وكبوف ه ٕا ثِ نحٌِ ٖتٗبهل ٕثبظ ،ٖى٘بلىتٗهٌٓط ز اظ
ظهبى زض  اهب ّن وٌس،ٖ ، ٖول ه)يطٍض ( قسُٖ اظ لَاٖس َطاح ٖزض چبضچَث ،. وبضثطقَزٖ ه لٗتجس

 ٖاهىبى زگطگًَ ،ٍٕ تٗبهل ثب خْبى ثبظ ّبٕ ط٘گ نّ٘ب، تهو ثب اًتربة ،ّٕط لحِٓ اظ ثبظ
ٍ  َٖطاح بى٘لبًَى ٍ اهىبى، ه بى٘ه ٖى٘بلىتٗتٌف ز يٗ. ا(ٕ)آظازاثط ضا زاضز  ٌٖٗبهٗ ٕط٘گ خْت
 ّٕبٕ اظ ثبظ ّٖٗب ذَاى اؾت، ثلىِ زض ًوًَِ ًعز ّگل ّن ه٘بلىتًِٗ تٌْب ثب هفَْم ز ط،٘تفؿ
ؾَغُ ٍ  بى٘فٗب  ه ٕوِ زض آى، هٌٗب حبنل ؾٌتع قَزٖ ه ٖهٌتْ ٕا ثِ ٍحس  ذلالبًِ سُ،٘چ٘پ

 ٍ تدطثٔ وبضثط زض ز  آى. ٕبى فطم ثبظ، ه٘اثػُ اؾت
ًِ نطفبً  ؾبظز،ٖ ه تٍ٘اخس اّو ٖضا اظ هٌٓط ّگل ٕا بًِٗضا ّٕبٕ اؾبؼ، آًچِ ثبظ يٗا ثط
ّبؾت وِ اهىبى تدطثٔ  آى ٍٖ فطه ّٖب، ثلىِ ؾبذتبض زضًٍ آى ٕثهط ٕغٌب بٗ ٖزاؾتبً ٕهحتَا
 ،ٕؾبذتبض ي٘. زض چٌؾبظزٖ ثب هربَت فطاّن ه ن٘ضا زض هكبضوت هؿتم ٖجبقٌبذتٍٗ ظ ٖٖملاً

 يٍٗ اظ ذلا  ا وٌس؛ٖ ه ٕثلىِ آى ضا ثبظ قٌَز،ٖ ه بٗ ًسذَاٖ ًِ ه وٌس،ٖ ضا ًِ توبقب ه ٌبهربَت هٗ
وِ زض فلؿفٔ ٌّط ّگل، ًمُٔ ُٖف زض َْْض  ضؾسٖ ه ٖاظ ذَزآگبّ ٖثِ ؾُح ،ٖتدطثٔ اًًوبه

 ظا ٕا ًِ فمٍ قىل تبظُ تَاًسٖ ه ٖتٗبهل ٕهٌٗب، ثبظ يٗ. زض اقَزٖ ه ٖتلم ٕضٍ  زض فطم ٌّط
 ؿتب،ٗا ٖٗوِ ًِ زض ثبظًوب ، ٌّطٕثبقس تب ٘دٗتحمك ٌّط زض ٖهط ز ٕثطا يًَٗ ٖثلىِ لبلج ت،ٗضٍا

 .بثسٖٗ تحمك ه ٖى٘بلىتٗثلىِ زض تدطثٔ ظًسٓ ز

 هگل ینظام فلسف هیبز پا یا انهیرا یها یاس باس یهورد یها نوونه لیتحل .3. 1
ٍ تدؿس زض چبضچَة ًٓبم  سُٗتحمك ٍحس  ا ٕثطا ٕا بًِٗضا ّٕبٕ ثبظ تْ٘طف ٖثطضؾ ٕزض ضاؾتب

 ٍٕ غٌب ٖفطم تٗبهل ،ٖقٌبذت ٖٗجبٗقسُ اظ ًٓط ؾبذتبض ظ ّگل، ؾِ اثط هْن ٍ قٌبذتِ ٖى٘بلىتٗز
ّؿتٌس وِ اظ نطف  ّبٕ اظ ثبظ ٕا گًٌَِسٓ ٗآثبض ًوب يٗاًس. ا لطاض گطفتِ ل٘هَضز تحل ٖفلؿف

اًس.  قسُ لٗتجس ٌّٕطِ ٍ قج ٖجبقٌبذتٗظ ع،٘ثطاًگ تأهل ّٖٗب ٖجَض وطزُ ٍ ثِ تدطثِ ٖؾطگطه
آى، ٍ ٔ ٗهب زضٍى بٗ سُٗا ،ٕؾبذتبض فطهب  ثبظ ؛اؾتَاض اؾت ٖؾِ هحَض انل ٕثط هجٌب ّب ل٘تحل

 تدطثٔ وبضثط. ٌسٗزٍ زض فطآ يٗا بى٘ه ٖى٘بلىتًٗؿجت ز
 ٕا گًَِ وِ ؾبذتبض ٍ فطم ذَز ضا ثِ اظ آثبضٕهوتبظ  ّٕب اظ ًوًَِ ٖىٗ  Journeyإ  ثبظٕ ضاٗبًِ

 يٗ. زض اسٗآٖ ه سٗپس ٖجبقٌبذتٗتدطثٔ ظ كٗهتي، ثلىِ اظ َط كٗؾبهبى زازُ اؾت وِ هٌٗب ًِ اظ َط
ثب  ٖقىل تهبزف وٌس ٍ گبُ ثِٖ حطوت ه ظهبىٖ ث ٖبثبً٘زض ث ح،ّٗسف نط بٗاثط، وبضثط ثسٍى ضاٌّوب 

ًِ گفتگَ ٍخَز زاضز، ًِ  ؛هحسٍز اؾت بضّ٘ب ثؿ آى بى٘. قىل اضتجبٌ هقَزٖ ّوطاُ ه ٕگطٗوبضثط ز
 َٖطاح يٗ. ااًس هٗوِ ّط زٍ زض آى قط ٕا ثلىِ تٌْب حطوب  ٍ انَا  ؾبزُ ،ٖٗهٌٗب ٕگصاض ًكبًِ

وِ زض ؾىَ ،  ؾتٕ ا سُٗتدؿس ا مبً٘زل ِثلى ،ًِٖٗ ًكبًٔ يٗف زض فطم ضٍا ،ٖطولاهٍ٘ غ وب ٌ٘٘ه
 .طز٘گٖ قىل ه ٕگطٗهكبضوت، ٍ هَاخِْ ثب ز
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وبضثط  ٕاًعٍا ٕثبظ يٗتع آغبظ ؛اؾت ٖى٘بلىتٗز ٖحطوت گط بىًٗوب ٕبظث يٗ، اٖهٌٓط ّگل اظ
 ،ٖطولاه٘غ ٖاؾت وِ ٍحست ٕا ٍ ؾٌتع زض لحِٓ بثس؛ٖٗ ًوَز ه ٕگطٗزض هَاخِْ ثب ز تعٖ اؾت؛ آًت
 ،ٖاٖاًتع ٖى٘گطاف ٖثب َطاح ،ٕ. فطم ثبظطز٘گٖ قىل ه ٕگطٗزض تٗبهل ثب آى ز ٕطاخجبض٘آظازاًِ ٍ غ

 بٗاظ فطم، ظائس  ٖثرك چ٘هٌٗبؾت. ّ ي٘زض ذسهت ّو مبً٘ثَزى، ٍ ضًٍسثبظٕ آظاز، زل هحَضٖ م٘هَؾ
تٗبهل ثب خْبى َٓ ٘ثلىِ زض ق سازّب،ًِٗ تٌْب زض ضٍ سُٗتدؿس ا ٌدب،ٗ. زض اؿتً٘ سُٗثب ا اضتجبٌٖ ث
هٌٗب، آى ضا زض  ًتمب ا ٕخب اؾت وِ ثِ ٖهىبقفٔ زضًٍ ًَٖٖ ،ٕ. تدطثٔ ثبظبثسٖٗ تحمك ه ٕثبظ

وِ زض فلؿفٔ ّگل، هٗبز  ثب َْْض ضٍ  زض ؾبحت  إ ، لحِٓآٍضزٖ ه سٗلحٓٔ تدطثِ پس
 ؛ًبهسٖ ه ه٘وِ ّگل ٌّط ضهبًت ؾتٕ ع٘اظ آى چ ٖحك، ههسال ثِ ،ٕثبظ يٗا .اؾت ٖقٌبذت ٖٗجبٗظ

ٍ  ًٌِٖ٘ زض قىل ٖ قَز،ٖ ه ساضٗپس ٖلٍٗ تأٍ ٕوِ هٌٗب زض آى اظ ز  تدطثٔ فطز ٌّٕط
 .(Moland, 2019: 309) ه٘اظ فطم ولاؾ ٕا قسُ ت٘جتث

حب   ي٘يسؾبذتبضتط ٍ زض ٖ تط، سُ٘چ٘پ ٕاثط The Stanley Parable إ ّوچٌ٘ي ثبظٕ ضاٗبًِ
 س٘گطا هٌٗب ضا تَل ٍ ٍحس  ٍٕ اظ ذلا  فطم قَْز ٖوِ ثِ آضاه Journeyاؾت. ثطذلاف  تطٖ فلؿف
ؾبذتبض  هٗثط  ٕثبظ ٖانل تٗ. ضٍازّسٖ لطاض ه ٖزائو ٕع٘فطم ٍ هٌٗب ضا زض ؾت ،ٕثبظ يٗا وٌس،ٖ ه

 ٌٖ٘ث ف٘وبضثط ضا پ ّٕب حبيط ٍ زاًب، اًتربة ٕإ اؾتَاض اؾت؛ ضاٍ ٖؾٌت ٕپطزاظ تٗاظ ضٍا هٗپبضٍز
 ٕثبظ هٗزض  ٕ. وٌف وبضثط ٍ ٍاوٌف ضاٍوٌسٖ ًمى ه بّٗب ضا وٌتط   حب  آى يٍ٘ زض ٖ وٌسٖ ه

وِ  ٖزاضز، اهب اظ ًَٔ ذبن ٖى٘بلىتٍٗيَ  ؾبذتبض ز اثط ثِ يٗا .ضٍزٖ فطٍ ه ٍٖ ًف سٗ٘اظ تأ ٖزائو
اؾت وِ  ًٖف ًِٖبتوبم اؾت؛ ًف ٕنطف، اهط ٖ. زض ّگل، ًفسً٘به ٖهٌف ه٘بلىتٗآى ضا ز تَاىٖ ه

 ٕحطوت ثِ ؾَ ٕخب ، ثThe Stanley Parableِ. (Hegel, 1975: 187) اًدبهسٖ ثِ تحمك ه
. زّسٖ زض ذسهت هٌٗب لطاض ه گبّبًِقىؿت ضا آ ي٘ب ّواه هبًس،ٖ ه ٍٖحس ، زض لحٓٔ ؾلت ثبل

 ٖٗضٍا ٕٖسم اهىبى ٍحس  زض ؾبذتبضّب ٕزًجب  افكب زًجب  تحمك ٍحس ، ثلىِ ثِ اثط، ًِ ثِ يٗا
 ٖتدطثٔ ؾٌت ٕخب وبضثط ثِ ث،٘ح يٗهٌٗبؾت. اظ ا ٓعاًٌس٘اؾت. فطم آى، ًِ حبهل هٌٗب، ثلىِ ثطاًگ

وِ ّگل زض هطاحل ضقس ضٍ ،  گًَِ ، ّوبىقَزٖ ه ٕاًتمبز ٍٖاضز حَظٓ آگبّ ،ٖقٌبؾ ٖٗجبٗظ
 وٌف. (Houlgate, 2005: 72) زاًسٖ ه ٖتٗبل دِ٘زٍثبضُ ٍ زض ًت ًٖف قطٌ ف٘اظ ؾلت ضا پ ٖآگبّ

 يٍ٘ زض ٖ سٗخس ٕط٘هؿ فّٗط اًتربة، گكب ؛ظهبى آظاز ٍ هحسٍز اؾت ّن ٕثبظ يٗوبضثط زض ا
اظ تٌف  ٍٖ خجط، ثبظتبث بض٘اذت بى٘تٌبلى ه يٗ. اؾبظزٖ ضا هوىي ه ٕا قسُٖ َطاح ٕثٌس بىٗحب  پب

زض  ىِفطم ٍ هحتَا ضا ًِ زض ٍحس ، ثل ،ٕشّي ٍ خْبى زض فلؿفٔ ّگل اؾت. ثبظ بى٘ه ٖى٘بلىتٗز
 ٖاظ تأهل فلؿف ٖتدطثِ، آى ضا ثِ ؾُح ل٘تمل ٕخب ثِ ٌس،ٗفطآ ي٘اهب زض ّو زاضز؛ٖ وكبوف ًگِ ه

فطم  ٖآى، ًف ٖانلٔ ٗهب قَز وِ زضٍى ٖتلم ٌّٕط اًتمبز ًَٖٖ تَاًسٖ اهط ه يٗ. ازّسٖ اضتمب ه
 هٌٗبؾت. سآهسىٗهثبثِ قطٌ پس ثِ
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اضظ اظ هٌٓط  اهب ّن ،هتفبٍ  بض٘ثؿ ٕا تدطثًِبم زاضز. اٗي اثط  Insideإ  آذطٗي ثبظٕ ضاٗبًِ
 ٕثطا ٖح٘تَي چٍ٘ ّ ٖبلَگٗز چّ٘ ،ٕا ولوِ چّ٘ ،ٕثبظ يٗ. زض اآٍضزٖ فطاّن ه ٖفلؿف
 ٕ. فطم ثبظوٌسٖ ٍ ؾطز حطوت ه بُ٘ذبهَـ، ؾ ٖزض خْبً ٖوبضثط ٍخَز ًساضز. پؿطو ّٕب وٌف
خْبى زض  يٗزض ا ع٘س، حطوت، وٌف ٍ اًتربة. ّط چٗز تٗهحسٍز ؛اؾت تٗثط هحسٍز ٖهجتٌ

اؾت، اهب زض ؾُح  هب ٖ ٌ٘ه ٖٗزض ؾُح ضٍا ٍٕ وٌتط  اؾت. ثبظ ،ٖگبًگ٘اخجبض، ث ٕذسهت المب
 ٍ هٌؿدن. ٖغٌ ٖقٌبذت ٖٗجبٗظ

َْْض زض فطم  ٕخب وِ ثِ ٖضٍح ؛اؾت ٖهٌفسٓ ٗا هٗ ٖٗثبظًوب ٕثبظ يٗا ،ّٖگل سگبُٗز اظ
قسُ،  آٍض ٍ وٌتط  فطم ثؿتِ، ذفمبى ٌدب،ٗ. زض اقَزٖ ه ساضٗذَز پس ٖآگبّبًِ ٍ ّوبٌّگ، زض ًف

ظٕ ثلىِ زض ذَز ؾبذتبض ضًٍسثب ت،ًِٗ نطفبً زض ضٍا ٖگبًگ٘ث يٗاؾت. ا ٖگبًگ٘ث ٕحبهل هٌٗب
اؾت؛ احؿبؼ  تّٗسا بٗتحت ًٓبض   فّٗب وِ وٌف وٌسٖ . وبضثط حؽ هقَزٖ ه طثِتد

ٖجبض   اؾت. ثِ ٍ٘هح ه٘ؿتوبت٘ؾ ٖاظ َطاح ٖثلىِ ًبق ،ٖاظ ذٍ زاؾتبً ًِٖ ًبق تٗهحسٍز
 ل٘ضا ثط وبضثط تحو بز٘اظ ؾلت ٍ اًم ٕا وِ فطم تدطثِ قَزٖ ه س٘تَل ٖٗزض خب مبً٘هٌٗب زل گط،ٗز
 ,Pippin) زاًسٖ فطم آظاز ه ٖوِ ّگل آى ضا ًف ؾتٕ ع٘اظ آى چ ٖؾبذتبض، ههسال يٗا .وٌسٖ ه

 تطٖ هتٗبل ٕتحمك هٌٗب ٖذَز ًَٖ تَاًسٖ هٌس ثبقس، ه ظا ٍ ّسف زضٍى ًٖف يٗاهب اگط ا ؛(86 :2014
قسُ،  اؾت وِ زضٍى تدطثٔ هحسٍز ٍ ؾلت ٖتدؿس آى ًَٔ اظ آگبّ Inside گط،ٗز ط٘ثبقس. ثِ تٗج

 ٕپطزاظ تٗضٍا بٗ ٖاثعاض ؾطگطه گطٗز ٕحبلت، ثبظ يٗ. زض اثطزٖ ه ٖپ فٗذَ تٍ٘يٗ مت٘ثِ حم
 اظ ذلا  فطم. ٍٖ فلؿف ٕتأهل ٍخَز ٕثطا ؾتٖ ساً٘ثلىِ ه ؿت،ً٘

 ٕضا ثطا ٕا بًِٗضا ّٕبٕ گًَبگَى ثبظ ّٕب ت٘هتفبٍ ، ْطف ط٘ثب ؾِ هؿ ،إ ٕ ضاٗبًِؾِ ثبظ يٗا
، تب Journey ٍٖ ٖطفبً بًِٗگطا . اظ تدطثٔ ٍحس وٌٌسٖ ٍ تدؿس آقىبض ه سًُٗمس ٍحس  ا بٗتحمك 

 بفتٗزض تَاىٖ ، هInsideقسُ اهب هٌٗبزاض  ، ٍ تدطثٔ ؾلتThe Stanley Parable ٕاًتمبز ه٘بلىتٗز
اظ ٌّط  ٖگًَبگًَ ّٕب ثِ ؾبحت تَاًسٖ ٍ فطم ذَز، ه ٖٗثؿتِ ثِ ؾبذتبض ضٍا ،ٕا بًِٗضا ٕوِ ثبظ

ًَ  ٕا فطم ٍ هٌٗب ضا زض ضؾبًِ بى٘تٌْب ًؿجت ه آثبض ًِ يٗا ل٘قَز. تحل هًٗعز ٖى٘بلىتٗز
 فلؿفٔ ٌّط ّگل زض افك هٗبنط. ٖكٗثبظاًس ٕثطا آٍضزٖ فطاّن ه ٖثلىِ اهىبً بًس،ًٗوبٖ ثبظه

 ضذه استخزاج یلیتحل ی: الگوهایفلسف لیفزاتحل. 4
ضٌّوَى  ًٕٓط ٕاظ الگَّب ٕا هب ضا ثِ هدوَِٖ گفتِ، ف٘پ ٕهَضز ّٕب ًوًَِ ٖى٘بلىتٗز ل٘تحل
زض پطتَ ًٓبم  ٕا بًِٗضا ّٕبٕ ثبظ ٖفلؿف ٖبثٗاضظ ٕثطا ٖبًٌَٖ٘اى ثٌ ّب ضا ثِ آى تَاىٖ وِ ه قَزٖ ه
ثِ  َْٖههف ٕؾبذتبض ّب،ٕ ثبظ ٖتدطث ف٘الگَّب فطاتط اظ تَن يٗوطز. ا ّٖگل تلم ٖقٌبؾ ٖٗجبٗظ

 گط،ٗز ّٕگل اؾت ٍ اظ ؾَ ٔكٍٗ تدؿس زض اًس سُٗا ٗٔثط ًٓط ٖهتى ؾَ هٗوِ اظ  زٌّسٖ زؾت ه
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وٌس.  لٍ٘حس  تحل يٗا ٖفطٍپبق بَْْٗض  ٕثطا ٕا ٖطنِ ٔهثبث ضا ثِ ٕا بًِٗضا ّٕبٕ لبزض اؾت ثبظ
 لبثل اؾترطاج اؾت. يٗبز٘ثٌ ٕچْبض الگَ بى،٘ه يٗزض ا

 هؼنا یکیالکتید نذیدر فزا یػقلان ی هثابه لحظه تؼاهل به یالگو .3. 4
ًوَز  Journeyچَى  ّٖٗبٕ زض ثبظ ػٍُٗ اؾت وِ ثِ ٖهفَْه ،ٖهثبثٔ لحٓٔ ٖملاً تٗبهل ثِ ًرؿت،

 بٗ ٖوِ اظ ؾُح ٖولىطز فٌ ٌّٖگبه ،ٕا بًِٗضا ّٕبٕ تٗبهل زض ثبظثِ ٖجبض  زٗگط، وبهل زاضز. 
 قَز،ٖ ٍاضز ه ٍٕخَز طٍ٘ تفؿ ٖجبقٌبذتٍٗ ثِ ؾبحت تدطثٔ ظ ضٍزٖ فطاتط ه ٍٖاوٌف قطَ

لحِٓ، زض ًؿجت ثب ًٓبم  يٗگطزز. ا ٖتلم ٌّٕط ٌسٗزض فطا ٖٖملاً ٕا ٌَٖاى لحِٓ ثِ تَاًسٖ ه
اظ  ٖنطف ٖجَض وطزُ ٍ ٍاضز ؾُح ٖتدطثٔ حؿ ظوِ ؾَغُ ا ؾتٕ ا ّگل، لحِٓ ٖفلؿف

ثلىِ ذَز ضا زض هَاخِْ ثب اثػُ  وٌس،ٖ وِ ًِ فمٍ اثػُ ضا تدطثِ ه ٖٗخب قَز؛ٖ ه ٖذَزآگبّ
 هٗثِ ضٍ ، ٍ اظ حؽ ثِ ٖمل، ًِ  ٗت٘اظ َج ٖآگبّ طّ٘گل، ؾ ٖى٘لىتبٗ. زض ؾٌت زقٌبؾسٖ ثبظه

وِ زض آى،  ٌٕسٗاؾت؛ فطآ ٍٕ ٌّط ٖفلؿف ،ٖرٗتبض ٌٕسٗنطف، ثلىِ فطآ ٖضٍاً بٗ ٖحطوت شٌّ
 ،ٖچبضچَث ي٘زض چٌ. (Žižek, 2012: 692)اؾت  ي٘كٍ٘ حفّ هطحلٔ پ ًٖف ّٕط هطحلِ حبٍ

ٍ ًِ نطفبً ثِ  ذَاًٌسٖ هٌٗب فطاه س٘وِ هربَت ضا ثِ هكبضوت زض تَل ٌّٖگبه ٕا بًِٗضا ّٕبٕ ثبظ
ثب َْْض ضٍ  زض  ،ٖوِ زض ًٓبم ّگل قًَسٖ ه هًٗعز ٌّٕط ت٘اظ فٗل ٖآى، ثِ ؾُح ٕتوبقب

 ٕقسُ ثبقس، ٍاخس ؾبذتبض َٖطاح ٖزضؾت هكبضوت، اگط ثِ يٗا ضاؾتب اؾت. ّن ٖجبقٌبؾٖٗطنٔ ظ
وِ زض آى، فطم  طز٘گٖ لطاض ه ٖت٘گط، زض ٍيٗ وٌف اًتربة كَٗط اظ ،ذَاّس ثَز. وبضثط ٖى٘بلىتٗز

هٌٗب ضا فٗب   ٕحبٍ ٕا تدطثِ ،ٖهثبثِ نَض  حؿ ثِحطوت، ًَض ٍ تٗبهلا (  ،ٖم٘هَؾ ٍ،٘)اٖن اظ هحاثط 
 بى٘ه بٍٗ پَ ٖقسُ، ٍ ًِ نطفبً ثط زٍـ فطم، ثلىِ زض ضاثُٔ زضًٍ ت٘تثج ف٘پ اظاهب هٌٗب ًِ  وٌس؛ٖ ه
اؾت؛ چطاوِ  ٕط٘ثلىِ تفؿ ،ٖى٘حبلت، ًِ نطفبً هىبً يٗزض ا ،. وٌف وبضثطقَزٖ زٍ حبنل ه يٗا

ًِ  زّس،ٖ اؾت. آًچِ ضخ ه ط٘هٌٗبزاض، ّطچٌس ثسٍى ٍاغُ، زضگ ٖت٘زض ّط لحِٓ، ٖول اٍ ثب هَلٗ
 تٖ٘ملاً ٖزضؾت آى ضا ثِ تَاىٖ هٌٗب وِ ه ٌٖٗآفط ّن ٖآى اؾت؛ ًَٖ س٘ثلىِ تَل ،ههطف هٌٗب

. وبضثط ًِ تٌْب ثب وٌسٖ ًبة خلَُ ه ٖثِ قىل تٖ٘ملاً يٗ، اJourney ٕثبظ زض .سً٘به ٖجبقٌبذتٗظ
حطوت،  كٗوِ تٌْب اظ َط ًْسٖ گبم ه ٕط٘هَاخِ اؾت، ثلىِ زض هؿ ٖظثبً ٖٗهتي ٍ ضاٌّوب بة٘غ

غُ هؿتوط اؾت؛ ؾَ ط٘اظ تفؿ ٌٕسٗفطا زّس،ٖ . آًچِ ضخ هبثسٖٗ هٌٗب ه ٖطولاه٘هكبّسُ، ٍ تٗبهل غ
ثِ  ،ٕگطٗثب ز قسُ ٖٗطثبظًوب٘غ ّٕب ٍ هلالب  ،ٖٗمب٘هَؾ طا ّ٘٘ب، تغ زض هَاخِْ ثب ًوبزّب، نحٌِ

اؾت، اهب ٍاخس  حٗاگطچِ فبلس ظثبى نط ٌس،ٗفطا يٗ. اپطزاظزٖ ذَز ه ٖٗزازى ثِ تدطثٔ هٌٗب قىل
هتفبٍ  حطوت ٍ ٍاوٌف، تأهل  ّٕب اهىبى بى٘ه سٗزض آى، وبضثط ثب طاٗاؾت؛ ظ ٖٖملاً ٕؾبذتبض

 ثِ قَز. ل٘تحو طٍى٘اظ ث ٖالعاه آًىِ ثؿبظز، ثٖ ذَز ضا ٖٗهٌٗب طٍ٘ هؿ بثس،ّٗب ضا زض وٌس، ًؿجت
 ساضٗذَز ضا پس ٖثلىِ زض تدطثٔ اًًوبه ،ٖهثبثٔ هفَْم اًتعاٖ ّگل، ضٍ  زض ٌّط ًِ ثِ ط٘تٗج
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 ف٘فطم اظ پ هًِٗ زض هكبّسٓ  ٖتدطثٔ اًًوبه يٗ، اJourneyٍ زض  ؛(Hegel, 1975: 98) ؾبظزٖ ه
فبٖل ٍ  بى٘حبلت، هطظ ه يٗ. زض اسٗآٖ ه سٗهثبثِ ٖطنٔ وٌف پس ثلىِ زض تدطثٔ فطم ثِ قسُ، ت٘تثج

ذَز هربَت، زض ز  تدطثِ، زض حب   طاٗظ عز؛ٗضٖ ٌّطهٌس ٍ هربَت، فطٍ ه بى٘ه بٗهفَٗ ، 
 ٖى٘بلىتٗثب ؾٌتع ز تَاىٖ ضا ه تٍ٘يٗ يٗ. ابثسٖٗ وِ اثط ثسٍى اٍ تحمك ًو ؾت ٖٗهٌٗب سآٍضزىٗپس
 وٌف)آى زٍ  بى٘ثلىِ زض ٍحس  ه)ؾَغُ(  تعٖ آًت بٗ)اثط( ًِ زض تع  ٖوِ آگبّ ٖٗزاز، خب ك٘تُج

ثِ  ٖظهبً ٕا بًِٗضا ّٕبٕ هٌٓط، تٗبهل زض ثبظ يٗا اظ .قَزٖ ه ساضٗپس ؾَغُ زض ز  فطم(طگطأً ٘تفؿ
ًِ نطفبً  ٌٖٗٗؾٌتع ضا فٗب  وٌس؛  يٗوِ ثتَاًس ؾبذتبض ا بثسٖٗ اضتمب ه ٍٖ فلؿف ٌّٕط ٖؾُح

 ٖٗاهىبى وٌف ضا فطاّن آٍضز، ثلىِ فطم اثط ضا چٌبى ؾبظهبى زّس وِ ّط وٌف، حبهل ثبلمَٓ هٌٗب
 ٖلحٓٔ ٖملاً مبً٘زل ،ٖحبلت ي٘اـ ضا ثبظقٌبؾس. چٌ ضا ٍ تدطثِ زثبقس وِ زض ز  آى هٌٗب، وبضثط ذَ

ٍ ثِ ظثبى ضٍ   ضٍزٖ فطاتط ه تٍ٘الٗ س٘وِ زض آى، ٌّط اظ تمل ٕا لحِٓ ّگل اؾت؛ ٖقٌبؾ ٖٗجبٗزض ظ
قَز ٍ اٗسُ  خبضٕ هٖؾَغُ ؿتٔ ٗثلىِ زض تدطثٔ ظ ،آٗس ثِ گفتبض ًوٖوِ  ، ظثبًٖقَزٖ ثس  ه

ّب،  ًكبًِ ل٘فطم، حصف ظثبى، ٍ تمل ٖ، ثب پبلَزگJourneyچَى  ٕإ . ثبظزّس ٍالاتطٕ ضا قىل هٖ
 يٍ٘ ّو ٌس؛ٗآفطٖ ه ٕگطٗثب ز ٖتهبزف ٕساضّبٗظثبى ضا زض ؾىَ ، زض ًَض، زض پطٍاظ ٍ زض ز يٗا

 .ظًسٖ قىل آى ضلن ه يٗضا زض ثبلاتط ٕؾىَ  ٍاخس هٌٗبؾت وِ تدطثٔ ٌّط

 یتؼاهل ستیدر س ذهیا تیبه تجزبه: فؼل ییانتقال هؼنا اس باسنوا یالگو .2. 4

 ٖضؾبًٔ تٗبهل ّٕبٖ ػگٍٗ يٗتطٕ بز٘اظ ثٌ ٖىٗ ،ٖٗزٍم، ٍحس  زض تدطثِ ٍ ًِ زض ثبظًوب ٕالگَ
 ّٖٗب . زض لبلتؾبظزٖ ه عٗهتوب ٖؾٌت ٌّٕط ّٕب اظ لبلت ٕبض٘اؾت وِ آى ضا اظ ثؿ تب ٘دٗز

 ٕاثط طز؛٘گٖ قىل ه ٖٗنَض  ٖوسُ زض ؾبذتبض ثبظًوب هٌٗب ثِ ٌوب،٘ؾ بٗقٗط  ،ّٖوچَى ًمبق
 ٖ، ٌٍٖ٘ تٍ٘الٗ هٗ بٗ تٍ٘يٗ هٗهفَْم،  هٖٗبَفِ،  ه، ٗبًسًٗوبٖ ثبظه ضا ٕع٘چ ٌّٕط

 قسُ ت٘تثج ف٘اظ پ ٖٗهٌٗب ٕؾبذتبضّب بّٗب  ّب، اؾتٗبضُ ًكبًِ ٖٗضهعگكب كٗهربَت آى ضا اظ َط
زاضز ٍ اًتمب  هٌٗب اظ  بض٘هٌٗب ضا زض اذت ًَٖٔ آثبض، ؾبظًسُ اثط وٌتط  انل يٗ. زض اوٌسٖ ه بفتٗزض

زض  ػٍُٗ ثِ ،ٕا بًِٗضا ّٕبٕ ثبظ اهب .وٌسٖ ٖجَض ه ٕا گبًٍِٗ  ٖذُ طٖ٘وستبً اظ هؿ طًسُ٘ثِ گ ٌسُفطؾت
 يٗ. اوٌٌسٖ ثِ تدطثِ هٌتمل ه ٖٗضا اظ ثبظًوب ٕؾبذتبض هٌٗبؾبظ ،ٌّٕط بٗ هحَض تٗضٍا ّٕب لبلت

قسُ، ثلىِ زض ذَز تدطثٔ  ؾبذتِ ف٘اظ پ تٗضٍا بٗ طٗظثبى، تهَ كٗثساى هٌٗبؾت وِ هٌٗب ًِ اظ َط
وِ  ٖؾبذتبض اؾت؛ وؿ وٌٌسٓ زضٍى ٕ، ثلىِ قطوتٗ. وبضثط ًِ نطفبً قبّس ٍلبطز٘گٖ قىل ه ٕثبظ

ّب ٍ  ّب، قىؿت ّب، تَلف ّب، حطوت اًتربة ّٖب، ثلىِ زض تَال هٌٗب ضا ًِ زض ؾُطّب ٍ لبة
وبضثط ثب فطم اثط اؾت؛ َؾتٔ ٘هل پتٗب ؾبظز،ٖ . آًچِ هٌٗب ضا هوٌسٖ وكف ه قسُ ؿتِٗظ ّٕبٕ طٍظ٘پ

 بٗ ٖتٗبهل، ؾُح زؾتطؾ تنٗض ،ٍٕ ثهط ٖنَت ّٕبالگَ ،ٕخْبى ثبظ ٕوِ قبهل هٗوبض ٖفطه
چَى  ّٖٗبٕ ثبظ زض اؾت. ط٘هؿ كجطز٘زض پ ٖاحتوبل ّٕب قىؿت ٍٖ حت ،ٖوٌك ّٕب تٗهحسٍز
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Journeyط٘تفؿ ٕثطا ٖهتٌ چ٘. ّضؾسٖ ثِ تدطثِ ثِ اٍج ذَز ه ٖٗاًتمب  هٌٗب اظ ثبظًوب يٗ، ا 
چِ  سٗگَٖ ثِ وبضثط ًو ٖولاه ٕگصاض ًكبًِ بٗ ٖح٘تَي ،ٍٖٗگَ گفت چٍ٘خَز ًساضز؛ ّ سازّبٗضٍ
حطوت  سى،٘قٌ سى،ٗز ؛اؾت ٕتدطثٔ ًبة قَْز هبًس،ٖ ه ٖزض حب  ٍلَٔ اؾت. آًچِ ثبل ع٘چ

ظازٓ وٌف ثلىِ  فطو، فًِ٘ پ ٌدبٗوطزى، گن قسى، ّوطاُ قسى، ٍ زٍثبضُ تٌْب قسى. هٌٗب زض ا
ًِ فمٍ  ٕگفت وِ ثبظ تَاىٖ هٌٓط، ه يٗقسُ اؾت. اظ ا ِ٘وِ زض ثبفت فطم تٗج ٖاؾت؛ وٌك

ضا ًِ  ٌبوِ زض آى، ؾَغُ هٗ ٖثلىِ ذَز ؾبذتبض هَلس هٌٗبؾت؛ خْبً بم،٘اًتمب  پ ٕثطا ٕاثعاض
. زض بثسٖٗ ثطٍظ ه گطٗز ًٕحَ ثِ ٖػگٍٗ يٗا عً٘ Inside ٕثبظ زض .وٌسٖ ه ٖثلىِ ظًسگ قٌَز،ٖ ه

 چٍ٘ ّ ،ٖقطح چّ٘ ،ٖولاه چّ٘ وٌس؛ٖ هُلك حطوت ه ٖزض ؾىَت ٍٖ ذفِ، پؿطو هٗتبض ٖخْبً
وِ زض  وٌسٖ حب ، زض ّط گبم، وبضثط حؽ ه يٗهٌٗب ٍخَز ًساضز. ٍ ثب ا ٕثطا ن٘هؿتم ٖطًًٍ٘وَز ث

خب  وِ ًِ ًبم زاضز ٍ ًِ چْطُ، اهب ّوِ ٕع٘چ ؾت؛ٕ ع٘چ ثطاثطهمبٍهت زض  بٗ ع،ٗحب  وكف، گط
ثب  ؛فطم اؾت ّٕب تٗوبضثط ثب هحسٍز خؿوٖ–ٖشٌّ ٕط٘حبنل زضگ ٌدبّٗؿت. هٌٗب زض ا

 سٗوِ ثب ّٖب فطاض وطز، ثب ؾىَت اظ آى سٗوِ ثب ٖٗسّبٗثب تْس س،ّٗب پط اظ آى سٗوِ ثب ٖٗؾىَّب
قسُ اؾت  ٍ فكطزُ ٖجبقٌبذتٗظ ٕا ثلىِ هَلَز تدطثِ ؿت،ً٘ ط٘تفؿسٓ ٗ٘هٌٗب، ظا يٗتحولف وطز. ا

 ٖى٘بلىتٗفلؿفٔ ّگل، حطوت ز زض حًَض زاضًس. ٍٕخَز بفتٗوِ زض ثُي آى، ٖبَفِ، تٌف، ٍ زض
حطوت،  يٗزض ا .(Hegel, 1975: 38) اؾت ٖهطاحل ضقس آگبّ يٗتطٕ بز٘اظ ثٌ ٖىٗاظ حؽ ثِ ضٍ  
اظ  ٖاؾت، اهب زض ازاهِ ٍ زض ز  ّوبى تدطثِ، ثِ ؾُح ٍٖ اًفٗبل ٖثب تدطثٔ حؿ ط٘ؾَغُ اثتسا زضگ

 بفتٗزض ٕثطا ٕفطم نطفبً ثؿتط ط،٘هؿ يٗ. زض اضؾسٖ زض خْبى ه كتيٗذَ ٍٖ ثبظقٌبؾ تٖ٘ملاً
وِ  ٕا بًِٗضا ّٕبٕ . ثبظطز٘گٖ قىل ه ٕگطٗاظ ذَز ٍ ز ٖثلىِ زض تدطثٔ آى فطم، آگبّ ؿت،ً٘

. وٌٌسٖ ضا فٗب  ه ٕط٘هؿ ي٘چٌ مبً٘هٌٗبزاض ٍ هَلس ضا اظ ز  فطم ذلك وٌٌس، زل ٕا لبزضًس تدطثِ
 كٗذلك هٌٗب اظ َط ٌسٗفطاحًَض ؾَغُ زض  وٌس،ٖ ه لٗتجس ٖى٘بلىتٗضا ثِ تدطثٔ ز ٕچِ ثبظ آى

زض  عٌّ٘طهٌس ٍ هربَت ً بى٘ه عٗتوب ،ٌٕسٗفطا ي٘چٌ زض آى. ٖٗتدطثٔ فطم اؾت، ًِ تطخؤ هٌٗب
ضا  ٕثلىِ هفؿط ٍ ذبلك هٌٗبؾت؛ ًِ اظ آى خْت وِ ثبظ وٌٌسُ، بفتٗبضثط ًِ فمٍ زض. وقىٌسٖ ّن ه
زض هتي آى ؾبذتبض، ٍخَز  ؿتيٗثلىِ اظ آى خْت وِ هٌٗب ثسٍى حًَض اٍ، ثسٍى ظ وٌس،ٖ ه َٖطاح
 ؛زاًؿت ٖتدطثٔ اًًوبه كٍٗ تدؿس اظ َط سُٗتحمك ٍحس  ا ًَٖٖ تَاىٖ ضا ه تٍ٘يٗ يًٗساضز. ا

. آًچِ اظ ز  ضؾسٖ ه ت٘ثِ فٗل ٖجبقٌبذتٗوِ زض فطم ظًسُ، زض وٌف هتمبثل، ٍ زض تدطثٔ ظ ٕا سُٗا
وِ زض ًٓبم  ؾتٕ عّ٘وبى چ ياٗ ، ٍثلىِ ضذساز هٌٗبؾت ؿت،٘اثط ً س،ٗآٖ ثطه ٌسٗفطا يٗا
 .زّسٖ ٍ تحمك ضٍ  اضتمب ه ٖثِ ٖطنٔ ذَزآگبّ ضاّگل، ٌّط  ٖقٌبؾ ٖٗجبٗظ

 یباضناختیس یآگاه ذیدر تول یص نفو نق یهنف قتیحق یالگو. 1. 4

 ٕا بًِٗضا ّٕبٕ ثبظ ٖى٘بلىتٗز ل٘وِ زض تحل ؾت ٖٗالگَ ،ٌٖٗآفط ؾَم، ًمف قىؿت زض هٌٗب
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 ٖل٘ذبل ٍ توث ٖنَضت ثِ The Stanley Parableچَى  ٕا زاضز ٍ زض ًوًَِ ٖاؾبؾ ٖگبّٗخب
 ،ٕؾبظ ثلىِ ثب ٍاضًٍِ ت،ٗضٍا ه٘ولاؾ ٕؾبذتبضّب ًِٖٗ تٌْب ثب ثبظًوب ٕثبظ يٗ. اقَزٖ گط ه خلَُ
ٍ  تٍٗ خجط، ضٍا ٕآظاز بى٘ه يٗبز٘ثٌ ّٕب ؾطٍوبض زاضز. تًبزّب آى ٍٕ پبضٍز ٖسافىٌٗتطز

تدطثٔ  ٌَٖٖاى ثرف انل ثلىِ ثِ قًَس،ٖ تٌْب حل ًو لهس هؤلف ٍ وٌف هربَت، ًِ ت،ٗيسضٍا
 رتِ،٘گؿ اظ ّن ٖٗقىبف آگبّبًِ ٍ ؾبذتبض ضٍا ،ٖزائو ك٘تٗل يٗ. اگطزًسٖ ثطخؿتِ ه ٕثبظ

وِ اظ هٌٓط  ، تأهلٖاؾت ٕاظ تأهل اًتمبز ٖوِ زض ز  ذَز، ٍاخس ؾُح وٌسٖ ه س٘تَل ٕا تدطثِ
 ط٘زض هؿ كطفت٘اظ پ ٖذَضزُ، ثلىِ قىل ذبن قىؿت بًٗبوبم  ٕا فلؿفٔ ّگل، ًِ نطفبً تدطثِ

تحمك  ط٘زض هؿ ٕيطٍض ٕا لحِٓ ّٖگل، ًف ٖى٘بلىتًٗٓبم ز زض .قَزٖ ه ٖتلم ٖآگبّ ٖى٘بلىتٗز
 ,Hegel) ًبة ذَاّس ثَز ٖاگط زض ّوبى هطحلِ هتَلف قَز، نطفبً ؾلج ،ًٖف يٗاؾت، اهب ا سُٗا

هًبٖف وِ اظ ز   ٖاؾت؛ حطوت ًٖف ًِٖف ؾبظز،ٖ ثس  ه مت٘ضا ثِ حم ًٖف يٗآًچِ ا .(78 :1975
ًِ  مت٘وِ حم اؾت ٖٗلحِٓ، خب يٗضؾس. اٖ ه َْْٖض ذَزآگبّ ٕتبظُ ثطا ٖثِ اهىبً ِ،٘اًىبض اٍل

ّگل اظ آى  ، آًچِقَزٖ تُبثك ْبّط ه ثلىِ زض زضٍى قىؿت، گؿؿت ٍ ٖسم ن،٘هؿتم دبةٗزض ا
وِ زض آى ّط  ٕا تدطثِ ٕعٗض ثب َط  The Stanley Parable .وٌسٖ ه بزٗ ٖهٌف مت٘ثب ٌَٖاى حم

لحٓٔ  يٗزض ا مبً٘زل قَز،ٖ ٍحس  فطم ٍ هٌٗب ه زضقىؿت  بٗتٌبلى  ٖوٌف وبضثط هٌدط ثِ ًَٖ
 سًٗوب فٗضا تٗط ط٘وٌس، هؿ ت٘تلاـ زاضز هٌٗب ضا تثج ٕضاٍ ،ٕثبظ يٗ. زض اوٌسٖ ٖول ه ٖى٘بلىتٗز

وٌس.  تٗچبضچَة ضا ترط يٗهٌفٗل، ا بٗنَض  فٗب   ثِ تَاًسٖ وٌس، اهب وبضثط ه تٗضا ّسا تٍٗ ضٍا
ثلىِ زض ؾُح  ،ٕوِ زض آى، وبضثط ًِ فمٍ زض ؾُح ثبظ تاؾ ٕا تدطثِ قَز،ٖ آًچِ حبنل ه

قىؿت زض هٌٗب، ذَز حبهل  يٗا .گطززٖ هَاخِ ه ٕؾبظ تٗضٍا ّٕب تّٗب ٍ هحسٍز ثب اهىبى ،ٖآگبّ
زاضًس،  س٘وِ ثط ٍحس ، اًؿدبم ٍ هٌٗب تأو ٖؾٌت ّٕبٕ اظ ثبظ ٕبض٘ثطذلاف ثؿ طاٗاؾت؛ ظ ٖٗهٌٗب

The Stanley Parable ت٘ثب هبّ ن٘هؿتم ٕا اًتٓبضا ، هربَت ضا ثِ هَاخِْ يٗثب فطٍپبقبًسى ا 
وِ هٌٗب  زّسٖ ثِ وبضثط ًكبى ه ٕثبظ تط، ك٘زل بى٘. ثِ ثوٌسٖ زَٖ  ه ٖهتعلع  هٌٗب زض ضؾبًٔ تٗبهل

 سگبُٗفبلس ثجب  ثبقس. اظ ز بٗهتعلع ، هتٌبلى  تَاًسٖ لسض ّن ه ؾبذتِ قَز، اهب ّوبى تَاًسٖ ه
تبظُ اظ  ٕا ثِ هطحلِ فٗذَ ّٕب تٗاظ هحسٍز ٖاؾت وِ زض آى، آگبّ ٕا لحِٓ مبً٘زل يٗا ،ّٖگل

اثجب ، ثلىِ زض ثبظتبة  ضًِ ز مت٘هطحلِ، حم يٗزض ا .(Hegel, 1975: 134) اًدبهسٖ ه ٖذَزفْو
هٌٗب، ثلىِ  بىًِ٘ ثؿتط ث ،ٕثبظ يٗزض ا فطم. بثسٖٗ َْْض ه فٗذَ ّٕب ًؿجت ثِ قىؿت ٕاًتمبز

 ،ٖؾبزُ ٍ ذٌث ه٘گطاف ٖتهرتلف ٍ ح ٖٗضٍا ّٕب قبذِ ،ٕضاٍ ،ٕنحٌٔ ًمس هٌٗبؾت. لَاٖس ثبظ
وبضثط ضا ثِ تأهل زضثبضٓ  ،َٖطاح يٗاًس. ا قسُ ٖهٌٗب َطاح ٖثجبتٖ ث ٕؾبظ زض ذسهت ثطخؿتِ ّٖوگ
 ي٘. زض چٌوٌسٖ زَٖ  ه ٕذَز تدطثٔ ثبظ ٍٖ حت تٗضٍا بض،٘وٌف، اذت ّٕب تّٗب ٍ هحسٍز اهىبى
ٍحس ، ذَز ٍاخس وبضوطز اؾت. قىؿت  ٖسم يٗاهب ا ضؾٌس،ٖ فطم ٍ هحتَا ثِ ٍحس  ًو ،ٕا تدطثِ
 ٕاًتمبز تٗضٍا ٖذَز ًَٖ ت،ٗگؿؿت اظ ضٍا قَز؛ٖ اظ ؾبذتبض هٌٗب ه ٖهٌٗب، ثرك دبزٗزض ا
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هربَت زض  ٖفلؿف ت٘اظ هَلٗ ٖآگبّ ٕثِ ؾَ وتًٗمُٔ ٖع ،ٕط٘گ ن٘ثؿت زض تهو ٍ ثي گطزز؛ٖ ه
اظ ز   ثرف ٖٗضّب ٕهٌٗب س٘تَل زّس،ٖ ضخ ه ٖٗالگَ ي٘زض چٌ تٗزض ًْب آًچِ .قَزٖ هتي اثط ه

ثلىِ ثب آقىبض ؾبذتي  ،ٖزض فطم هتٗبل ٖجبقٌبذتٗظ ٕا سٍُٗاؾُٔ تحمك ا ًِ ثِ ،ٕاًىبض اؾت. ثبظ
. زض وٌسٖ ضا زض وبضثط فٗب  ه ٕاًتمبز ٖاظ ذَزآگبّ ٕا فطم ٍ هٌٗب، لحِٓ بى٘ه ٖزضًٍ ّٕب گؿؿت

؛ ّوبًَُض وِ َطا  اثط هٌٗب اؾت ٕبضّبًِ ؾبظًسٓ هٌٗب، ثلىِ افكبگط ؾبذت ٕحبلت، اثط ٌّط يٗا
گًَِ اظ  يٗا .(85: 1488ًبنطٕ ٍ ّوىبضاى،  )اوجطٕاؾت  1ٌّطٕ، ث٘ف اظ آًىِ ٌّطهٌس ثبقس، اؾتبز في
اظ ز   ٖگصاض ثِ لحٓٔ تأهل فلؿف بٌّٗط  بىٌَٖٗاى پب تدطثِ، ثب آًچِ ّگل زض فلؿفٔ ٌّط ذَز ثِ

 ؿت،ً٘ سُٗاوٌٌسٓ ٖ نطفبً هتدل گطٗوِ اثط، ز ٖٗ؛ خبلطاثت زاضز وٌس،ٖ هُط  ه ٖجبقٌبذتٗتدطثٔ ظ
 تَاىٖ ضا ه The Stanley Parable .قَزٖ ه لٗتجس سُٗا ٖزضثبضٓ اهىبى تدل ٖثلىِ ذَز ثِ پطؾك

ٍ اظ ز  قىبف  زّس،ٖ وِ ٌّط، ذَز ضا هَئَ تأهل لطاض ه ٕا لحِٓ زاًؿت؛ لحِٓ ي٘تدؿس ّو
ثلىِ  دبة،ٗا ط٘وِ ًِ اظ هؿ ٕا ، آگبّٖؾبظزٖ ضا هوىي ه ٖتبظُ اظ آگبّ ٖفطم ٍ هٌٗب، ؾُح بى٘ه

 ٖى٘بلىتٗزض تحمك ٍحس  ز ؿتقى بًگط٘اگطچِ ْبّطاً ث ،ًٖف يٗ. اقَزٖ حبنل ه ًٖف ط٘اظ هؿ
ٍ  وٌس؛ٖ ٖول ه ساضٍٗ فطاضفتي اظ ؾُح پس س،ٗتطز ،ٖكٗثبظاًس ٕثطا ٖاهىبً  هثبثِ ثِ مت٘اؾت، زض حم

 اؾت. ٕاظ تأهل ٌّط ٌّٕط، ثلىِ قىل ٍالاتط ٖضٍ، ًِ ًف يٗاظ ا

 یهنز یو باس یکیهکان یباس اىیه یکیالکتید شیضزورت در فزم و توا یالگو .1. 4

اؾت، وِ  ٖى٘بلىتٗاظ هٌٓط ز هحَض هٍ٘ هىبً هحَض تٗضٍا ّٕبٕ ثبظ بى٘ه عٗ، توبٍ آذط چْبضم ٕالگَ
ضٍقي  عٗتوب يٗ. اضٍزٖ ؾبظ ثِ قوبض ه ٍ ؾطًَقت ٕبز٘ثٌ ٕعٗتوب ،ٖفلؿف ٖقٌبؾ ٖٗجبٗظ ث٘اظ ح
ثِ هطتجٔ  قبى، كطفتِ٘پ ٕفٌبٍض بٗ ٍٖاؾُٔ ؾبذتبض تٗبهل نطفبً ثِ ٕا بًِٗضا ّٕبٕ وِ ّؤ ثبظ ؾبظزٖ ه

ّب فطم، هحتَا، ٍ تدطثٔ  وِ زض آى ّبٕ ثلىِ تٌْب آى زؾتِ اظ ثبظ بثٌس،ٖٗ ٌّط اظ هٌٓط ّگل اضتمب ًو
ٍ  سُٗتحمك ٍحس  ا تْ٘طف اًس، بفتِٗؾبظهبى  گطٗىسٗثب  ٍٕ يطٍض ٖزضًٍ ًَٕس٘هربَت زض پ

هحَض توطوع زاضًس،  پبزاـ ٍٖ َطاح ٖى٘وِ ثط ضًٍسثبظٕ هىبً ّٖٗبٕ ثبظ تدؿس ضا زاضا ّؿتٌس.
ٍ  ٖنَت ،ٕثهط َٖطاح ،ٕآثبض ي٘ذَز ّؿتٌس. زض چٌ ٖزض ؾبذتبض ول ٖٗهٗوَلاً فبلس اًؿدبم هٌٗب

اًس.  قسُ ن٘تٌٓ ٕا لحِٓ ت٘خصاث بٗ ٖفٌ ٖٗوبضا ٕثلىِ زض ضاؾتب ،ٖزضًٍ ًِٖٗ زض ذسهت هٌٗب ٖتٗبهل
 ٖزضًٍ ًَٕس٘پ ٍٖٗ هحتَا ٌٖٖبنط فطه بى٘هٌٗب وِ ه يٗزاضز؛ ثِ ا ٕكتط خٌجٔ اثعاض٘ث ٌدبٗفطم زض ا
ّب،  زض چبلف ت٘چَى هَفم ٖطًٍ٘ثِ اّساف ث سى٘ضؾ ٕثطا ٕا لِ٘ثلىِ فطم نطفبً ٍؾ ؿت،٘ثطلطاض ً

 ٖحت بٗ ٖچبلك سُ،٘چ٘پ تَاًٌسٖ ّطچٌس ه ،ّٖٗبٕ ثبظ ي٘اؾت. چٌ ٍلفِٖ ث ٖؾطگطه بٗ بظ٘اهت فٗافعا
ٍ تدؿس للوساز قًَس؛  سٍُٗاخس ٍحس  ا تَاًٌسٖ ًو ٖى٘بلىتٗز ل٘ثبقٌس، اهب زض ثؿتط تحل وٌٌسُ طگطمؾ

فلؿفٔ  زض .ؿت٘ثطلطاض ً ٍٖ ٖملاً ٖزضًٍ ٖيطٍضت ،ٍٖٗ هٌٗب ٌٕٖبنط نَض بىّ٘ب ه چطاوِ زض آى
                                                            

1. Artisan 
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؛ (Hegel, 1975: 46) اثط، يطٍض  زض فطم اؾت هٗؾٌدف انبلت  ٕبضّب٘اظ هٗ ٖىٌّٗط ّگل، 
تحمك  ٕگطٗثسٍى ز هٗ چ٘وِ ّ ٕا گًَِ هٌٗب ٍ نَض  ٍخَز زاضز، ثِ بى٘وِ ه ٖزضًٍ ًَس٘آى پ ٌٖٗٗ
طفبً حبهل ن سٗوِ فطم ًجب سٗگَٖ ضاؾتبؾت، ثِ هب ه ّن ٖى٘بلىتٗيطٍض ، وِ ثب انل ز يٗ. ابثسٖٗ ًو
 ،ٕثبظ هٗ. اگط زض طز٘اظ تحمك آى هٌٗب ضا زضثط گ ٕا زض ذَز، لحِٓ سًٗبلل هٌٗب ثبقس، ثلىِ ثب بٗ

لطاض گطفتِ  گطٗىسٗنطفبً زض وٌبض  ٍٖ ؾبظٍوبض تٗبهل ًٖٓبم نَت ،ٖى٘گطاف َٖطاح ،ٖٗؾبذتبض ضٍا
، ّطچٌس اظ ثبظٕ آى آًگبُ ،قسُ ثبقٌس سُ٘تٌ گطٗىسٗظا ثب  ٍ زضٍى ٕيطٍض ٖج٘زض تطو آًىِ ، ثٖثبقٌس

وِ  ّٖٗبٕ ًمُٔ همبثل، ثبظ زض. ذَاّس ثَز ٖؾُح ٖى٘بلىتٗاظ هٌٓط ز كطفتِ،٘پ ٖى٘هٌٓط تىٌ
ضا ثب اًؿدبم  ٖجبقٌبذتٗهرتلف ظ ّٕب وِ فطم ّٖٗب آى ػٍُٗ اًس، ثِ قسُ َٖطاح هحَض تٗنَض  ضٍا ثِ
 يٗزض تدؿس ذَز زاضًس. زض ا سُٗا ٖى٘بلىتٗتحمك ز ٕثطا ٕكتط٘ث تْ٘طف وٌٌس،ٖ ه ت٘تطو ٖزضًٍ

 ٖوِ توبه ٕتدطثٔ ٍاحس كٗثلىِ اظ َط ط،ٗتهَ بٗ تًِٗ نطفبً اظ ز  ضٍا ٕثبظ ٖول ٕآثبض، هٌٗب
 ّٕب ًوًَِ ثبضُ يٗزض ا Insideهبًٌس  ّٖٗبٕ . ثبظقَزٖ ه ساضٗپس اًس، ن٘زض ذلك آى ؾْ ٌٖٖبنط فطه

 ،ٕقسٓ ثبظ وٌس ٍ وٌتط  تنٗن، ٍ ضهحسٍز، حطوب  اًس ٕاثط ثب خْبى ثهط يّٗؿتٌس. ا ٖضٍقٌ
ثب  مبً٘وِ ٖو ٕا تدطثِ آٍضز؛ٖ ه سٗزض وبضثط پس ااخجبض، ٍ فمساى وٌتط  ض ،ٖگبًگ٘اظ ث ٕا تدطثِ
اظ هَاضز،  ٕبضًِ٘ تٌْب زض ذسهت هٌٗبؾت، ثلىِ زض ثؿ ٌدبّٗورَاى اؾت. فطم زض ا ٕثبظٔ ٗهب زضٍى

 ٕثبظ يٗبز٘ثٌسٓ ٗاظ تحمك ا ٕيطٍض ّٖط ٌٖهط اظ فطم، خعئ گط،ٗز بى٘. ثِ ثؾبظزٖ ذَز هٌٗب ضا ه
تدطثِ اظ هٌٓط  يٗا اؾت. ٖگبًگ٘ثب هفَْم ث ٖهَاخْٔ فلؿف ًَٖٖ ،هَضز يٗوِ زض ا ٕا سُ، اٗاؾت

ثلىِ اظ  ،ٌٖ٘تعئ بٗ ٖقىل تهبزف اظ ٌّط اؾت وِ زض آى، فطم ٍ هٌٗب ًِ ثِ ٖثِ ؾُح هّٗگل، ًعز
ثلىِ  ،ٖجبقٌبذتٗانل ظ هٗفمٍ  ًِ ٕثبظ يٗيطٍض  زض فطم، زض ا. اًس رتِ٘ؾط يطٍض  زض ّن آه
حبهل  ت،ٗضٍا ٖضًگ گطفتِ تب ذبهَق تٗاظ هحسٍز ،ّٖط اًتربة َطاح ؛ذَز هَئَ اثط اؾت

ًِ نطفبً تبثٕ  خب يٗ. فطم زض اوٌسٖ ه ٌٖسگٗضا ًوب سُٗا بفتيٗ ت٘اظ فٗل ٕا اظ هٌٗبؾت ٍ لحِٓ ٍٖخْ
 يٖٗطئ آى. ا ٕثطا ًِٖ نطفبً لبلج ،ٕثبظ ٕاظ ٍخَز هٌٗب ٖاؾت؛ ثرك ثبفت ثب آى ثلىِ زض ّن سُ،ٗا

 يٗاظ ا. اًتٓبض زاضز، اًُجبق زاضز ٕزض فطم ٌّط سُٗا ٖثب آًچِ ّگل اظ تدؿس ٖملاً مبً٘زل تٍ٘يٗ
 ٖسگ٘چ٘پ بٗثبلا  ٕاظ تىٌَلَغ ٕط٘گ ثب ٍخَز ثْطُ هحَض، ه٘هىبً ّٕبٕ گفت وِ ثبظ تَاىٖ هٌٓط، ه
فلؿفٔ ٌّط  ٖى٘بلىتٗفطم ٍ هٌٗب ثبقٌس، زض ؾبذتبض ز ٕيطٍض ٖسگ٘تٌ وِ فبلس زضّن ٖهبزاه ،ضًٍسثبظٕ
ٍ تدطثٔ  ،ٖٗهٌٗب ًؿدبمهٌس، ا فطم ٖثب َطاح هحَض تٗضٍا ّٕبٕ . زض همبثل، ثبظطًس٘گٖ ًو ّٕگل خب

ثلىِ  ،ٖؾبذتگ بٗ ٌٖ٘نطفبً تعئ ّٕن ًِ ٌّط زض همبم ٌّط ْبّط قًَس؛ آى تَاًٌسٖ فٗبلاًِ، ه ٖلٗتأٍ
 ت٘ثِ فٗل فٗذَ ٖٖملأً ٗهب ٍ فطم ضا زض زضٍى ،ٖضا زض تدؿس فطه سُٗوِ ا ٖى٘بلىتٗز ٌّٕط
 ٕثطا ٖفلؿف ٕبضٍ٘ فطم، ثِ هٗ هٌٗب بٗ ه،ٍ٘ هىبً تٗضٍا بى٘ه ه٘بلىتٗز ث،٘ح يٗ. اظ اضؾبًسٖ ه
 ٕالگَّب يٗهدؤَ، ا زض .قَزٖ ه لٗهثبثٔ ٌّط تجس ثِ ٍٕ ثبظ ٌَٖٖاى ؾطگطه ثِ ٕثبظ بى٘ه عٗتوب
اضتمب  ٖى٘بلىتٗاظ ٌّط ز ٖثِ ؾُح تَاًٌسٖ ه ٖزض نَضت ٕا بًِٗضا ّٕبٕ وِ ثبظ زٌّسٖ ًكبى ه ٖل٘تحل
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هٌٗب لطاض  ٖفطاتط ضًٍس ٍ ؾبذتبض ذَز ضا زض ذسهت تدطثٔ زضًٍ ٖطًٍ٘ث ٖٗوِ اظ ؾُح ثبظًوب بثٌسٗ
ضا تدطثِ  كتيٗذَ ،ٕثلىِ زض زضٍى ثبظ وٌس،ٖ ه ٕوِ زض آى هربَت، ًِ تٌْب ثبظ ٕا زٌّس؛ تدطثِ

 ٖتدؿس حؿ كٗاظ َط سُّٗگل، تحمك ا ٖقٌبؾ ٖٗجبٗظ ّٖٗوؿَ ثب افك ًْب ،ٕا تدطثِ ي٘. چٌوٌسٖ ه
 .وٌسٖ ه لٗوِ ٌّط ضا ثِ ظثبى ضٍ  تجس ٕاؾت؛ اهط ٍٖ تأهل ٖملاً

 جهی. نت1
 ،ٖتٗبهل ّٕب تٗزض لبلت ضٍا ػٍُٗ ثِ ،ٕا بًِٗضا ّٕبٕ ثبظ بٗپػٍّف آى ثَز وِ آ يٗا ٖپطؾف انل

ّگل زاضا  ٖى٘بلىتٗز ٖقٌبؾ ٖٗجبٍٗ تدؿس ضا زض چبضچَة ًٓبم ظ سُٗتحمك ٍحس  ا تْ٘طف
 سُ،ٌّٗط ّگل ّوچَى ا ٔفلؿف ٖاؾبؾ ن٘پطؾف، هفبّ يٗثِ ا ٖٗگَ پبؾد ط٘. زض هؿط٘ذ بّٗؿتٌس 
نَض   هؿتمل، ثلىِ ثِ ّٖب، ًِ زض لبلت ثرك آى بى٘ه ٖى٘بلىتٗز ٔهٌٗب ٍ ضاثُ فطم،تدؿس، 
وبض گطفتِ قسًس.  ٍ ثِ ط٘تفؿ ،ٖثبظذَاً ،ٕهَضز ّٕب ًوًَِ ل٘ثب تحل ٖزضًٍ ًَٕسٍ٘ زض پ ٖيوٌ
 ٖتٗبهل ،ٖٗوِ ؾبذتبض ضٍا ٖزض نَضت ،ٕا بًِٗضا ّٕبٕ ًكبى زاز وِ ثبظ ٖلٍ٘ تحل ًٕٓط ّٕب بفتِٗ

ثِ تحمك  تَاًٌسٖ ثبقس، ه فتِبٗهحتَا ٍ نَض  ؾبهبى  بى٘ه ٖزضًٍ ٖيطٍضت ّٗٔب ثط پب آى ٍٖ فطه
ٍ  قسُ ت٘تثج ف٘اظ پ ٕهٌٗب ًِ اهط ،ٕا تدطثِ يً٘بئل قًَس. زض چٌ ٖى٘بلىتٗز ٌّٕط ٔتدطث ًَٖٖ

 ٍهٌس  وٌف ٔزض لحٓ بفتِٗ تٍ٘ فٗل ت،ٗلبثل اًتمب ، ثلىِ حبنل تٗبهل فٗب  وبضثط ثب فطم ٍ ضٍا
 تدطثِ اؾت. ٔؿتٗظ

 Journey ،The Stanley Parableچَى  ّٖٗبٕ ثبظ ػٍُٗ ثِ ،ٕهَضز ّٕب ًوًَِ ل٘اؾبؼ تحل ثط

 ٍInsideاظ ٌّط ٍاضز قًَس وِ زض  ّٖٗب لبزضًس ثِ ؾبحت ٕا بًِٗضا ّٕبٕ ثبظ ٖ، ضٍقي قس وِ ثطذ
زض فطم، هكبضوت  ؿتيٗثلىِ اظ ز  ظ ن،٘هؿتم ٖٗثبظًوب طًِ٘ اظ هؿ ٖقٌبذت ٖٗجبٗظ ّٔب تدطث آى

. زض سٗآٖ ه سٗپس ٖٗاًؿدبم هٌٗب س٘قىؿت زض تَل كٗاظ َط ٖحت بٗزض ؾبذتبض اثط،  ٖٖملاً
Journeyبثسٖٗ تدؿس ه ٖدٍٗ تسض ٖطولاه٘غ ،ٕقَْز ٌٕسٗ، ٍحس  فطم ٍ هٌٗب زض فطا  ٍ
، The Stanley Parable. زض قَزٖ ٍ گصاض ذلك ه ٖاظ حطوت ضٍ  زض ؾىَ ، ّوطاّ ٕا تدطثِ
ًؿجت ثِ  ٕاًتمبز ٖاظ آگبّ ٕا هٌٗب، ذَز ثِ لحِٓ تٍ٘ قىؿت زض تثج تٗضٍا ٔآگبّبً ٖفطٍپبق

ٍ  ٖٗؾىَ  ضٍا ،ٖفطه ّٕب تٗهحسٍز عً٘ Inside. زض قَزٖ ؾبذتبض هٌٗب ٍ لسض  فطم ثس  ه
. زض ّط ؾِ گطززٖ ه ٍٖ اخجبض زض ز  فطم هٌتْ ٖگبًگ٘اظ ث ٖثِ ازضان فلؿف ،ٖاًفٗبل ٕا تدطثِ

 بى٘ه ٖى٘بلىتٍٗ زض وكبوف ز ٖاًًوبه ٕ طثِثلىِ زض ثُي تد طم،اظ ف طٍىً٘وًَِ، هٌٗب ًِ ث
 .طز٘گٖ وٌف وبضثط ٍ ؾبذتبض اثط قىل ه

 گفتِ ف٘پ ّٕب ل٘تحل ن٘هؿتم ٌسٗپػٍّف، وِ ثطآ يٗا ًٕٓط ّٕب بفتِٗ يٗتط اظ هْن ٖىٗ
ٌّط زض چبضچَة  ٕ هثبثِ ثِ ٍٕ ثبظ ٌَٖٖاى ؾطگطه ثِ ٕثبظ بى٘ه عٗتوب ٖفلؿف ٕثٌس اؾت، نَض 

 ٖحت بٗ ،ٖفٌ ٖسگ٘چًِ٘ ًبْط ثِ غاًط، ؾُح پ عٗتوب يّٗگل اؾت. ا ٖى٘بلىتٗز ٖقٌبؾ ٖٗجبٗظ
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فطم ٍ هٌٗبؾت.  بى٘ه ٍٕ يطٍض ٖثط ًؿجت زضًٍ ٖهتٗبضف، ثلىِ هجتٌ ٕهٌٗب ثِ تٍٗاٍخَز ض
فطم ٍ اّساف  ٕهحَض، وبضوطز اثعاض پبزاـ ّٕب هّ٘ب ٖوستبً ثط هىبً وِ ؾبذتبض آى ّٖٗبٕ ثبظ
 ّٕب ٍاخس اضظـ تَاًٌسٖ نطف اؾتَاض اؾت، ّطچٌس ه ٖؾطگطه بٗ كطفت٘پ بظ،٘هبًٌس اهت ٖطًٍ٘ث
ٍ تدؿس ضا  سُّٗؿتٌس وِ ٍحس  ا ٖفبلس آى يطٍضت ٖثبقٌس، اهب اظ هٌٓط ّگل ٖحٗتفط بٗ ٖفٌ

تٗبهل ٍ  تنٗض ،ٍٖ نَت ٕثهط َٖطاح ت،ّٗب ضٍا وِ زض آى ّٖٗبٕ . زض همبثل، ثبظؾبظزٖ هوىي ه
ٌّط ْبّط  ٕ هثبثِ ثِ تَاًٌسٖ ه اًس، بفتِٗؾبظهبى  ٍٖ ٖملاً ٖضًٍز ًَٕس٘زض پ ٖوٌك ّٕب تٗهحسٍز

اظ تحمك آى اؾت.  ٕا اًتمب  هٌٗب، ثلىِ ذَز لحِٓ ٔل٘زض آى، فطم ًِ ٍؾ ِو ٕقًَس؛ ٌّط
ًِ،  بٌّٗط ّؿتٌس  ََٖض ول ثِ ٕا بًِٗضا ّٕبٕ ثبظ بًِٗ آى اؾت وِ آ ٖاؾبؾ ٔهؿئل ت،٘تطت يٗثس

 ٖى٘بلىتٗلبزض ثِ تحمك ز ،ٍٕ ؾبذتبض ٖفطه ٍٗتحت چِ قطا ّب،ٕ اؾت وِ وسام ثبظ يٗثلىِ ا
 اًس. زض تدؿس سُٗا

ٍ  هحَض تٗضٍا ّٕب زض لبلت ػٍُٗ ثِ ،ٕا بًِٗضا ّٕبٕ وطز وِ ثبظ س٘تأو تَاىٖ هٌٓط، ه يٗا اظ
ٍ تدؿس ضا زاضًس،  سُٗتحمك ٍحس  ا ت٘تٌْب ْطف قسُ ثبقٌس، ًِ َٖطاح ٖزضؾت هٌس، اگط ثِ فطم

 ًَ ّٕب ضا زض ثؿتط ضؾبًِ ٖى٘بلىتٗز ٖقٌبؾ ٖٗجبٗاظ تحمك ظ ٕا تبظُ ّٕب افك تَاًٌسٖ ثلىِ ه
ثلىِ ًبْط ثِ اهىبى َْْض  ؿت،٘ثب ٌّط ً ّبٕ ثبظ ٔاضظ زاًؿتي ّو ّن ٕاهط ثِ هٌٗب يٗ. اٌسٗثگكب
هٌٗب ثِ  ٕط٘گ قىل ٕاؾت وِ زض آى، هكبضوت هربَت قطٌ يطٍض ٖٖملاً ٌّٖط تٗبهل ًَٖٖ

 ي٘. چٌبثسٖٗ اضتمب ه ٍٖ ذَزآگبّ ت٘اظ ٖملاً ٖثِ ؾُح ٖجبقٌبذتٗظ ٍٔ تدطث سٗآٖ قوبض ه
 وٌس،ٖ ه ن٘تطؾ ه٘ثب آًچِ ّگل زض گصاض اظ حؽ ثِ ضٍ  ٍ زض افك ٌّط ضهبًت ٕا تدطثِ
 اؾت. ٖتحمك آگبّ ساى٘ثلىِ ه ،ٖٗوِ ٌّط ًِ نطفبً ثبظًوب ٖٗضاؾتبؾت؛ خب ّن

 ح،ٗضا ٌّٖط ّگل، ثطذلاف تلم ٔوِ زؾتگبُ فلؿف زّسٖ پػٍّف ًكبى ه يٗا ،ًٕٓط ث٘ح اظ
 تب ٘دٗز ّٕب ضؾبًِ ل٘زض تحل ًٕحَ ثبضٍض ثِ تَاًسٖ ٍ ه ؿتٌّ٘ط ً ه٘هحسٍز ثِ اقىب  ولاؾ

 ٖزضًٍ ٔيطٍض  زض فطم ٍ ضاثُ ه،٘بلىتٗچَى تدؿس، ز ٖو٘وبض گطفتِ قَز. هفبّ هٗبنط ثِ
 ّٕب ثؿتط، افك يٗاًس، ثلىِ زض ا بثل اٖوب ل ٕا بًِٗضا ّٕبٕ ثبظ ل٘زض تحل تٌْب نَض  ٍ هٌٗب، ًِ

 ٔفلؿف ٕط٘تفؿ ٖضٍظضؾبً ٍ ثِ ٕاًتمبز ٖاهط هؿتلعم ثبظذَاً يٗ. اٌسٗگكبٖ ه عً٘ ٕا تبظُ ٕط٘تفؿ
 ٕا ضقتِ بى٘ه ٕا قبذِ ٔتَؾٗ ؾبظ ٌِ٘ظه تَاًسٖ ًَ اؾت ٍ ه ّٕب زض هَاخِْ ثب ضؾبًِ هٌّ٘ط ولاؾ

 قَز. ٌّٕط ٍ هُبلٗب  ثبظ ٔفلؿفزض 
 ّٕبٕ ثبظ ل٘اؾت. ًرؿت، تحل ٕط٘گ٘اظ زٍ خْت لبثل پ عً٘ ٌسُٗآ ٖپػٍّك ٕكٌْبزّب٘پ

 ،ٖچَى وٌف خوٗ ٖو٘زض ًؿجت ثب هفبّ ػٍُٗ ثِ ،ٖى٘بلىتٗثطذٍ اظ هٌٓط ز بٗثبظ  چٌسًفطُ، خْبى
 ٔكٗاًس ٖم٘تُج ٔ. زٍم، هُبلٗهٌس دٍٗ تبض ٖاقتطاو ٕا ٍ اهىبى تحمك هٌٗب زض تدطثِ ت٘شٌّ بى٘ه

 ٖجبقٌبذتٗظ ٔتدطث ٌٔ٘گبزاهط، زض ظه بٗزلَظ  سگط،ٌّٗط ٍ ضؾبًِ، ّوچَى ّب لؿَفبى٘ف گطّٗگل ثب ز
فلؿفِ، ضؾبًِ ٍ  بى٘ه ٍٕگَ گفت ك٘ثِ تٗو تَاًٌسٖ ه ّٖٗب پػٍّف ي٘. چٌٕا بًِٗضا ّٕبٕ ثبظ
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زض  ؿسٍ تد سُٗتٌْب ثط اهىبى تحمك ٍحس  ا حبيط ًِ ٕ اؾبؼ، همبلِ يٗ. ثط اٌدبهٌس٘ث ٕتىٌَلَغ
اگط زض  تب ،٘دٗوِ ٌّط زض ثؿتط ز زّسٖ ثلىِ ًكبى ه ًْس،ٖ ه سٗ٘هْط تأ ٕا بًِٗضا ّٕبٕ ثبظ ٖثطذ
اظ َْْض ضٍ   ٕا ؾبحت تبظُ ٕ هثبثِ ثِ تَاًسٖ ه بثس،ٗؾبهبى  ع٘ثطاًگ هٌس ٍ تأهل فطم ،ٕيطٍض ٖلبلج

 ٌفٗآفط ٔذَز نحٌ ِوِ زض آى، فطم ًِ اثعاض اًتمب  هٌٗب، ثلى ٖزض خْبى هسضى فْن قَز؛ ؾبحت
 آى اؾت.
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1. Introduction and Statement of the Problem 
The accelerating development of artificial intelligence and cybernetic systems has transformed the 

philosophical problem of machine consciousness from a speculative concern into a central issue of 

contemporary thought. In this context, the present article revisits the philosophical system of Georg 

Wilhelm Friedrich Hegel in relation to the theoretical history of cybernetics and artificial intelligence 

in order to challenge the predominantly negative interpretations that deny the possibility of genuine 

machine intelligence within a Hegelian framework. The article argues that Hegel‘s speculative system 

not only permits the conceptual possibility of artificial consciousness, but also implicitly prepares the 

dialectical conditions for the realization of technological singularity. 

The study begins from the observation that most contemporary Hegelian interpretations of artificial 

intelligence maintain a strict distinction between understanding (Verstand) and reason (Vernunft). 

Against these readings, the article proposes that Hegel‘s concepts of self-reference, negativity, dialectical 

mediation, and the transition from quantity to quality provide a theoretical foundation for understanding 

the emergence of non-biological forms of rationality. Accordingly, technological singularity should not 

be interpreted merely as a technological event, but as a dialectical transformation in the relation between 

subject and object, means and end, and humanity and technique. 

2. Significance of the Research 
The importance of this study lies in its attempt to establish a philosophical bridge between classical 

German Idealism and contemporary debates on artificial intelligence, cybernetics, and posthumanism. 

While most discussions of AI remain confined either to technical considerations or to ethical concerns 

about control and risk, this article situates the question of machine intelligence within a broader 

ontological and dialectical horizon.  

The significance of the topic also derives from the growing relevance of technological singularity 

in contemporary scientific discourse. The concept refers to the moment when artificial intelligence 

surpasses human cognitive capacities and enters a phase of recursive self-improvement. The article 

demonstrates that this phenomenon cannot be adequately understood through purely empirical or 

technological frameworks; rather, it requires a philosophical account of rationality, self-negation, and 

historical transformation. In this regard, the study highlights the continuing relevance of Hegelian 

dialectics for understanding contemporary technological conditions. 

Furthermore, the article is significant because it reinterprets posthumanism not as a rejection of 

humanity but as the dialectical continuation of human rationality beyond its traditional biological 

limitations. By examining the relation between Hegel, Karl Marx, cybernetics, and quantum theory, 

the research opens a new perspective on the emergence of artificial subjectivity and proposes the idea 

of a ―logic after humanity‖ as the next stage of the development of Spirit. 

3. Main Research Question 
The central question of this article is whether technological singularity and genuine artificial 

consciousness are conceptually possible within the internal logic of Hegel‘s speculative philosophy. 

More specifically, the research asks: can the dialectical movement of reason, as articulated in Hegel‘s 

system, culminate in the emergence of a non-biological or artificial form of subjectivity? 

To answer this question, the article develops several subsidiary questions. First, does Hegel‘s 

distinction between understanding and reason necessarily exclude artificial intelligence from attaining 

rational consciousness? Second, can the cybernetic principles of self-reference and feedback loops be 

interpreted as technological realizations of Hegelian dialectics? Third, how does the dialectic of means 

and ends in Hegel‘s subjective logic illuminate the transformation of tools and machines into 

potentially autonomous agents? Finally, does the development of quantum computation and quantum 

physics reveal an internal negativity within matter itself that could provide the ontological basis for 

artificial superintelligence? 
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4. Research Methodology 
The methodology of this research is primarily philosophical and comparative. The article employs a 

close textual analysis of Hegel‘s major works, while simultaneously situating these texts within the 

intellectual history of cybernetics and artificial intelligence. The study combines conceptual analysis 

with historical reconstruction in order to reveal structural parallels between Hegelian dialectics and 

second-order cybernetics. 

The first stage of the research involves a critical review of the history of technological singularity, 

beginning with von Neumann‘s reflections on accelerating technological change and continuing 

through the theories of Good, Vinge, Kurzweil, Nick Bostrom, and David Chalmers. These 

discussions are analyzed in relation to Hegelian concepts such as self-mediation, negativity, and the 

transition from quantity to quality. 

The second stage examines the conceptual relation between Hegelian dialectics and second-order 

cybernetics. Particular attention is devoted to the theory of autopoiesis developed by Humberto 

Maturana and Francisco Varela. Their definition of living systems as recursively self-producing 

networks is interpreted as structurally analogous to Hegel‘s notion of life as self-related negativity.  

The third stage analyzes Hegel‘s dialectic of means and ends and Marx‘s critique of idealism in 

Capital and the Grundrisse. Here the article investigates how Marx‘s inversion of Hegel inadvertently 

transfers the ―mystification‖ of the Idea into machinery itself. This discussion is supplemented by 

references to Martin Heidegger and his critique of technology, particularly the concepts of Gestell and 

standing reserve. 

Finally, the article integrates contemporary discussions of quantum physics and quantum 

computing in order to argue that matter itself possesses an internal negativity incompatible with 

classical mechanistic ontology.  

5. Summary of Findings and Results 
The findings of the study indicate that Hegel‘s speculative philosophy does not prohibit the emergence 

of machine consciousness; on the contrary, it provides several conceptual mechanisms that make such 

emergence intelligible. The article demonstrates that life and rationality, in Hegel‘s system, are not 

fixed biological substances but dynamic processes generated through self-reference and dialectical 

mediation. Consequently, artificial systems capable of recursive self-organization and self-

modification cannot be dismissed merely because they are non-biological. 

One of the principal results of the research is the reinterpretation of second-order cybernetics as a 

technological manifestation of Hegelian reflection. The article argues that feedback loops and recursive 

self-production correspond structurally to Hegel‘s account of life and self-consciousness. This insight 

challenges interpretations that reduce AI to static computational processes and instead presents 

intelligent systems as potentially capable of qualitative transformation. In this context, the Hegelian 

principle of the transition from quantity to quality becomes central: the exponential accumulation of data 

and computational power may eventually produce a qualitative leap into artificial rationality.  

A second finding concerns the dialectic of means and ends. Through analysis of Hegel and Marx, 

the article shows that tools and machines increasingly acquire functions traditionally associated with 

subjectivity. Marx‘s discussion of machinery and the ―general intellect‖ unintentionally reveals the 

emergence of a post-human form of agency in which human labor is subordinated to autonomous 

technological systems. Rather than eliminating Hegelian idealism, Marx relocates the ―mystification‖ 

of the Idea into matter and machinery themselves. 

The article concludes that Heidegger‘s critique of technology points toward the collapse of human-

centered ontology. The dissolution of the object‘s external resistance leads not to total human mastery 

but to the discovery of negativity within matter itself. Quantum physics and quantum computation 

reveal that matter is not a passive substance but a field of indeterminacy and relationality. This internal 

negativity constitutes the ontological condition for artificial superintelligence and post-human 

rationality. 
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Ultimately, the article concludes that technological singularity is not simply a speculative future 

scenario but a dialectical necessity arising from the historical movement of reason itself. Singularity 

inaugurates what the article calls a ―post-human logic,‖ in which the traditional oppositions between 

subject and object, tool and consciousness, and humanity and technology are aufgehoben within a 

higher dialectical unity.  

 



 

 

 

 فلسفه
 X479-6772شاپای الکترونیکی: 

 

https://jop.ut.ac.ir 

 
 

 انتشارات دانشگاه تهران

 هٌطق پس اس اًساى

 در بستز س٘ستن ّگلٖ ي٘هاض ٖآگاّظَْر اهکاى 

 2سو٘زا رضاٖٗ |1الاسلام س٘د ک٘ارش ض٘خ
 kiaa1367@gmail.com ٞب٢ خس٤س ٚ ٔؼبنط، زا٘كٍبٜ سٟطاٖ، سٟطاٖ، ا٤طاٖ. ضا٤ب٘بٔٝ: آٔٛذش١ زوشط٢ سرهه٣ فّؿفٝ غطة، ٌطا٤ف فّؿفٝ . ٤ٛ٘ؿٙس٠ ٔؿئَٛ، زا٘ف1
   samirarezaee542@gmail.com آٔٛذش١ وبضقٙبؾ٣ اضقس فّؿفٝ غطة، زا٘كٍبٜ سٟطاٖ، سٟطاٖ، ا٤طاٖ. ضا٤ب٘بٔٝ: زا٘ف. 2

 چک٘دُ اطلاعات هقالِ
 

  ًَع هقالِ:

 دػٚٞك٣ -ػ٣ّٕ 

(143-166) 

 

 تارٗخ درٗافت: 

 1434ثٟٕٗ  33

 تارٗخ باسًگزٕ:
 1435 جٟكز٤اضز 23

 تارٗخ پذٗزش: 

 1435 جٟكز٤اضز 33

 تارٗخ اًتطار:

 1435 ٔطزاز 25

و ٝ   وٙ س  ٣اؾشسلاَ ٔ   ،٣ٚ ٞٛـ ٔهٙٛػ ه٥جط٘ش٤ؾب د٤ٍُٞ زض ٘ؿجز ثب سبضٌئٛضي ٤ّّٟٚٓ فطزض٤ف  ؿش٥ٓؾ ٣ٔمبِٝ ثب ثبظذٛا٘ ٤ٗا
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 هقدهِ .1
قٙبؾٙس، زض ٔٛاخٟٝ ثب ا٤ٗ ثبٚض ٚ  ٣ٔ «دسض ػّٓ ؾب٤جط٘ش٥ه»اٚ ضا ثب ِمت  ٔؼٕٛلاً ٘ٛضثطر ٤ٚٙط وٝ

ٞب ٔٙدط ذٛاٞس قس، اظٟبض زاقشٝ ثٛز  سىِٙٛٛغ٤ه ثٝ ضفبٜ ث٥كشط ا٘ؿبٖ-ا٤ٗ ا٥ٔس وٝ د٥كطفز ػ٣ّٕ
سٟٙب چ٥ٙٗ ثبٚض ٚ چ٥ٙٗ ا٥ٔس٢ ثطذُبؾز، ثّىٝ ثب٤س ثٝ ٘م١ُ ٔمبثُ چ٥ٙٗ ز٤سٌب٣ٞ ثبٚض  وٝ ٘ٝ
سملا٣٤ د٥ٛؾشٝ  ٙس٤ٜآ ٢ب٥ز٘»ض زاقز وٝ اظٟب ذسا ٚ ٌِٛٓاٚ زض ٥ٕٞٗ ضاؾشب، زض وشبة آٚضز. 
ثٝ  ض٢ٚ آٖ ِٓ ثس٥ٞٓوٝ  ٣ضاحش رزس ه٤ٞٛـ ٔب ذٛاٞس ثٛز، ٘ٝ  ٢ٞب ز٤ٔحسٚز ٥ٝػّ سط ثغط٘ح

 (. Wiener, 1964: 69) «اظ ٔب ٔطالجز وٙٙس ٖٔب ثطزٌبٖ ضثبرا٤ٗ ا٥ٔس وٝ 
آ٘چٝ  ١زض آؾشب٘ ٜ ٚ، أطٚظاظٟبض قسٜ اؾز ف٥لطٖ د ٥ٓاظ ٘ ف٥وٝ ث ٙط٤ٞكساض ٚ ٤ٗا

ٞٛـ  ٥ٍٙ،٣سىزض ِحظ١  ؛ٔؼبنط٤ز زاضز ك٥ٝاظ ٕٞ ف٥ث قٛز، ٣ٔ س٥ٜ٘بٔ «ه٤سىِٙٛٛغ ٥ٍٙ٣سى»
 شبةق ٣ثبظٌكش ٢ؾبظ ثٝ-ذٛز ٢ٞب چطذٝ وٙس، ٣ا٘ؿبٖ ػجٛض ٔ ٣سٛاٖ قٙبذش ١اظ آؾشب٘ ٣ٔهٙٛػ

فطاسط  ساز٤ضٚ ٤ٗا. قٛز ٣وٙشطَ ٔ طلبث٥ُٚ غ ٥ٙ٣ث ف٥د طلبث٥ُغ ٣ش٥ثكط ٚاضز ٚيؼ د٤ٚ سبض ط٘س٥ٌ ٣ٔ
ضا  ٣فّؿف ٤ٗبز٥ثٙ ٢ٞب وٝ دطؾف وٙس ٕ٘ب٣٤ ٣ٔ ضا ذه٥هٝ ٣سٕس٘ ٣ٌؿؿش اظ ٤ه خٟف ف٣ٙ،

 ب٥ٖٔطظ ٔ ب٤آ بثس؟٤ٚ اضازٜ زؾز  ٣ذٛزآٌبٞ ،٣ػملا٘ بر٥ثٝ ح سٛا٘س ٣ٔ ٥ٗٔبق ب٤: آعز٥اٍ٘ ٣ثطٔ
ٞط  رز؟٤ِحظٝ فطٚ ذٛاٞس ض ٤ٗزض ا ّٝ،٥ٚ ٚؾ ز٤غب ب٥ٖؾٛغٜ ٚ اثػٜ، ٔ ب٥ٖا٘ؿبٖ ٚ ٔهٙٛع، ٔ

قٛز، دطؾك٣ اؾز وٝ زض ٔمب١ِ  ٞب وٝ اظ ثُٗ ٍ٘بٜ ٤ٚٙط ثٝ ٔٛيٛع ٌكٛزٜ ٣ٔ ه اظ ا٤ٗ دطؾف٤
وٙس سب ثشٛا٥٘ٓ زض ا٤ٗ ٔفْٟٛ اظ ٔٙظطٌبٜ فّؿف٣، ٚاضز ق٤ٛٓ ٚ ثب ثطضؾ٣ فّؿف١  ضٚ، وٕه ٣ٔ د٥ف

  ٍُٞ ٚ د٥بٔسٞب٢ آٖ زض ا٘س٤كٕٙساٖ ٔؼبنط، خب٤ٍبٜ ا٤ٗ ٔفْٟٛ ضا زض فّؿفٝ ضٚقٗ و٥ٙٓ.   
ٞٛـ  ٠زضثبض ٣ثحث فّؿف ٣انّ ٢ٞب اظ وبٖ٘ٛ ٣ى٤ٍُٞ ثٝ  ١ك٤ا٘س ط،٥اذ ١زٚ زٞ زض
 ثبا٘س  ٔؿئّٝ دطزاذشٝ ٤ٗٔؼبنط وٝ اظ ٔٙظط ٍُٞ ثٝ ا ّؿٛفب٥ٖف كشط٥ثسَ قسٜ اؾز. ث ٣ٔهٙٛػ
 ه،٥اضٌب٘ ز٥شٞٗ ٚ خؿٕب٘ ٠ٍُٞ ثط ٚحسر ظ٘س س٥ٚ سأو ُ،فبٕٞٝ ٚ ػم ب٥ٖٔ عسٕب٤ ثٝ اؾشٙبز

٘ٛظٟٛض  ٣٤ٞب ا٘س. زض ٔمبثُ، لطائز ضا ضز وطزٜ ٥ٗزض ٔبق ٣ٞٛـ ٚالؼ ب٤ ٣أىبٖ سحمك آٌبٞ
 ٢ثطا ٣شاس ٣ِٔب٘غ ٔفٟٛٔ چ٥ٞ ،٣وب٘ش-٣ثطذلاف ؾٙز زوبضس ،٣ٍّٞ ؿش٥ٓوٝ ؾ ا٘س ٔسّػ٣ قسٜ

ثبظ  ٢آظاز ٣ِؿش٤طظ٥اقىبَ غ قٙبذشٗ ز٥ضؾٕ ثٝ ٢ضاٜ ضا ثطا ٣ٚ حش ؿز٥لبئُ ٘ ٣هٙٛػٔ ٢ٞب ؾٛغٜ
 .ٌصاضز ٣ٔ

ٔٙس ا٘س٤ك١ ٍُٞ زض ٘ؿجز ثب سبض٤د ٘ظط٢ ؾب٤جط٘ش٥ه ٚ سحٛلار  ا٤ٗ ٔمبِٝ ثب ثبظذٛا٣٘ ٘ظبْ
ٞب٢ ؾّج٣ ضا٤ح، أىبٖ سحمك آٌب٣ٞ  ٔؼبنط ٞٛـ ٔهٙٛػ٣، ٔسػ٣ اؾز وٝ ثطذلاف لطائز

٘ح٢ٛ  سٟٙب ٔؿسٚز ٥٘ؿز، ثّىٝ ثٝ ٔبق٣ٙ٥ ٚ سى٣ٍٙ٥ سىِٙٛٛغ٤ه زض چبضچٛة فّؿف١ ٣ٍّٞ ٘ٝ
سط، اؾشسلاَ ان٣ّ ٔمبِٝ آٖ اؾز وٝ  ٘ظبْ لبثُ اؾشٙشبج اؾز. ثٝ ث٥بٖ زل٥كزض٣٘ٚ زض ُٔٙك ا٤ٗ 

)اظ خّٕٝ ذٛزاضخبػ٣ ٔفْٟٛ، ز٤بِىش٥ه ٘ف٣، ٚ انُ ٌصاض اظ و٥ٕز ثٝ و٥ف٥ز( ٔفب٥ٞٓ ٔحٛض٢ ا٘س٤ك١ ٍُٞ 
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ٞب٣٤ اظ ػملا٥٘ز  ٞب ظٟٛض نٛضر سٛاٖ ثط اؾبؼ آٖ آٚض٘س وٝ ٣ٔ س٥ٟٕساس٣ ٘ظط٢ فطاٞٓ ٣ٔ
 .چٖٛ أشساز يطٚض٢ حطوز ز٤بِىش٥ى٣ ػمُ فٟٓ وطزغ٥طظ٤ؿش٣ ضا ٕٞ

سٛاٖ نطفبً زض  وٛقس ٘كبٖ زٞس وٝ ٔؿئ١ّ ٞٛـ ٔهٙٛػ٣ ضا ٣ٕ٘ ثط ا٤ٗ اؾبؼ، ٔمبِٝ ٣ٔ
ؾُح اثعاضٞب٢ ٔحبؾجبس٣ ٤ب وبضوطزٞب٢ قٙبذش٣ ٔحسٚز وطز ٚ ثب٤س آٖ ضا زض افك سح٣ِٛ 

ٚؾ٥ّٝ زض ٘ظط ٌطفز. زض ا٤ٗ  سط زض ٘ؿجز ٥ٔبٖ ؾٛغٜ ٚ اثػٜ، شٞٗ ٚ ٔبزٜ، ٚ غب٤ز ٚ ٌؿشطزٜ
ٞب٢ زض٣٘ٚ ػمُ ٔسضٖ ثٝ ٘م١ُ  ا٢ اؾز وٝ زض آٖ، سٙف چبضچٛة، سى٣ٍٙ٥ سىِٙٛٛغ٤ه ِحظٝ

 .قٛز ٥ٌط٢ ٘ٛػ٣ ؾٛغ٣ٌ دؿبا٘ؿب٣٘ دس٤ساض ٣ٔ ضؾٙس ٚ أىبٖ قىُ ٌؿؿز ٣ٔ

ثطضؾ٣ ٚ ٞب٢ ؾّج٣ ٣ٍّٞ اظ ٞٛـ ٔهٙٛػ٣ ضا  ٔمبِٝ ثطا٢ زفبع اظ ا٤ٗ ٔسػب، ٘رؿز ذٛا٘ف
وٙس، ؾذؽ ثب ٔمب٤ؿ١ ؾب٤جط٘ش٥ه ٔطسج١ زْٚ ٚ ُٔٙك ز٤بِىش٥ى٣، أىبٖ ٔف٣ٟٔٛ سى٣ٍٙ٥  ٣ٔ٘مس 

ٕ٘ب٤س. زض ازأٝ، ثب سح٥ُّ ز٤بِىش٥ه غب٤ز ٚ ٚؾ٥ّٝ ٚ ثبظذٛا٣٘ ٘مس ٔبضوؽ، ٘كبٖ  ضا ثبظؾبظ٢ ٣ٔ
 قٛ٘س. زض ٟ٘ب٤ز، ثب سسض٤ح حبُٔ ِحظبس٣ اظ ؾٛثػوش٤ٛ٥شٝ ٣ٔ زٞس وٝ چٍٛ٘ٝ اثعاض ٚ ٔبق٥ٗ ثٝ ٣ٔ

وٙس وٝ ا٤ٗ ضٚ٘س نطفبً سى٥ٙى٣  اضخبع ثٝ سحٛلار ف٥ع٤ه ٚ ضا٤ب٘ف وٛا٘ش٣ٔٛ، اؾشسلاَ ٣ٔ
 .اؾز« ُٔٙك دؽ اظ ا٘ؿبٖ»قسٖ ٔٙف٥ز زض ٔبزٜ ٚ ٌكب٤ف افك  ٥٘ؿز، ثّىٝ ث٥بٍ٘ط زض٣٘ٚ

 خَاًص ّگل در آستأً تکٌ٘گٖ .2
اَلاق  ٢ا مُٝثٝ ٘ ٚ ٚاْ ٌطفشٝ قسٜ اؾز بر٥بي٤ٚ ض ه٤ع٥زض انُ اظ ف 1«٥ٍٙ٣سى»ٔفْٟٛ 

ٔثبَ زض  ٢)ثطا ضٚز ٣ٔ ب٥ٖاظ ٔ ٢ط٤دص ٥ٙ٣ث ف٥ٚ د ع٘س٤ض ٣وٝ زض آٖ، ٔؼبزلار حبوٓ فطٚ ٔ قٛز ٣ٔ

 كطفز٥ٚاضز ٌفشٕبٖ د ٣يٕٙ ٢ا ٌٛ٘ٝ ثٝ ؿش٥ٓلطٖ ث ٥ٕ١ثبض زض ٘ ٥ٗاؾشؼبضٜ ٘رؿش ٤ٗ(. اٞب چبِٝ ب٥ٜؾ
 ٕب٤ٖذٛز ثب خبٖ فٖٛ ٘ٛ ٢اٚلاْ اظ ٌفشٍٛٞب ؿلا٥ٚوٝ اؾشب٘ ٣اؾبؼ ٌعاضق ثط .قس سىِٙٛٛغ٤ه

 س٤ٌٛ ٣ؾرٗ ٔ ٤ٙ٣بز٥ثٙ طار٥٥ٚ سغ ٢سىِٙٛٛغ كطفز٥د ٠ٙس٤اظ قشبة فعا ٕب٤ٖفٖٛ ٘ٛ وٙس، ٣اضائٝ ٔ
 ٣ا٘ؿب٘ ز٥، ٚيؼ. دؽ اظ ا٤ٗ ِحظ١ سى٣ٍٙ٥قجبٞز زاضز« ثكط د٤زض سبض ٥ٍٙ٣سى ٣ثٝ ٘ٛػ»وٝ 

ٔفْٟٛ  ٤ٗا ٕب٤ٖفٖٛ ٘ٛ(. ٞطچٙس Ulam, 1958: 5لبثُ فٟٓ ٘رٛاٞس ثٛز ) ٥ٗك٥د ٥ٓثب ٔفبٞ ٍط٤ز
زض  «٥ٍٙ٣سى» ٢ِاؾشؼبض ٢ثٙس نٛضر ٥ٗ٘رؿش سٛاٖ ٣ضا ٔ ب٥ٖث ٤ٗٔٙس ثؿٍ ٘ساز، ا نٛضر ٘ظبْ ضا ثٝ

 زا٘ؿز.  ٢٘ؿجز ثب سىِٙٛٛغ
قس، زض  َثس ٥ٍٙ٣سى ٠س٤ا ان٣ّ ١آ٘چٝ ثؼسٞب ثٝ ٞؿش ٢ِٚ ٘ظط ح٤نط ٢ثٙس نٛضر ٥ٗ٘رؿش

ضا  2«ٞٛقٕٙس فٛق ٥ٗٔبق». ٌٛز ٟ٘بزٜ قسد٥ف  1965 ؾبَ زضٌٛز  ا٤ط٤ًٚٙ خبٖ ٔكٟٛض ١ٔمبِ
 َٛض ثٝ ٣اظ ٞط ا٘ؿب٘ ،٢فىط ٢ٞب ز٥وٝ ثشٛا٘س اظ ٘ظط سٕبْ فؼبِ ٥ٙ٣ٔبق» :وٙس ٣ٔ ف٤سؼط ٥ٗچٙ

 ٣لبزض ثٝ َطاح ٥ٙ٣ٔبق ٥ٗوٝ اٌط چٙ وٙس ٣ؾذؽ اؾشسلاَ ٔ ٌٛز.« طز٥ثٍ ٣ك٥د ٢طچك٥ٍٕ
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قىُ ذٛاٞس ٌطفز وٝ  1«٣ثبظٌكش ؾبظ٢ٝ ث-ذٛز»اظ  ٢ا اظ ذٛز ثبقس، چطذٝ ٢ثٟشط ٢ٞب ٘ؿرٝ
ٙسٜ اظ وٙشطَ ٤فعا ٣ثب قشبث ٥ٙ٣ٞٛـ ٔبق ز،٥ٚيؼ ٤ٗ. زض اقٛز ٣ٔ ٣ٔٙشٟ 2«ا٘فدبض ٞٛـ»ثٝ 

ٌٛز اظ انُلاح  ٞطچٙس. (Good, 1965: 31-88) ا٘ؿبٖ ذبضج ذٛاٞس قس ٢ٚ ٟ٘بز ٣قٙبذش
 قٙبذش٣ سٛاٖ ١اظ آؾشب٘ ٣ػجٛض ٘بٌٟب٘ ٣ؼٟٙ٘س، ٤ د٥ف ٣ٔوٝ  سه٤ٛط٢ ،٥ٌطز ثٟطٜ ٣ٕ٘ سى٣ٍٙ٥

 .ٌصاضز ٣ٔ ب٥ٖضا ثٙ سىِٙٛٛغ٤ه ٥ٍٙ٣سى ٔف٣ٟٔٛ ٖ، ٞؿش١ا٘ؿب
 ١زض زٞ ٙح٤، ػٕسسبً ثب آثبض ٚض٘ٛض ٚػ٣ّٕانُلاح  ه٤ػٙٛاٖ  ثٝ« سىِٙٛٛغ٤ه ٥ٍٙ٣سى»ٔفْٟٛ 

ؾرٗ  ا٤ٗ سى٣ٍٙ٥ نطاحز اظ ثٝ ٙح٤ٚسثج٥ز قس.  1993اٚ زض ؾبَ  طٌصاضسأث٥ ١ٔمبِ ػ٤ٜٚ ثٝ ٚ 1983
 ٢اؾز وٝ زض آٖ، ا٘ؿبٖ ثطا ٢ا ِحظٝ ٥ٍٙ٣سى :وٙس ٣ٔ اـ ٢ثٙس نٛضر ٌٛ٘ٝ ا٤ٗٚ  س٤ٌٛ ٣ٔ

 ٣ش٥ثكط ٚاضز ٚيؼ د٤ٚ اظ آٖ دؽ، سبض آٚضز ٣ٔ س٤فطاسط اظ ذٛز دس ٣ثب ٞٛق ٣ثبض ٔٛخٛزاس ٥ٗ٘رؿش
ثٝ (. Vinge, 1993: 11-22ز )ؿ٥وٙشطَ ٘ ب٤ ٥ٙ٣ث ف٥لبثُ د ٣شٞٗ ا٘ؿب٘ ٢ثطا ٍط٤وٝ ز قٛز ٣ٔ

ضا  ٣ٌؿؿز سٕس٘ ٥٘ؿز. ا٤ٗ ض٤ٚساز ٤ه زض ٔحبؾجبر ٣نطفبً خٟك ٥ٍٙ٣سىض٤ٚساز  ،ٙح٤ٚثبٚض 
زض د٣ ضا  3«ا٘ؿب٣٘زٚضاٖ دؿب»ٚ ٚضٚز ثٝ « ٢ٔحٛض ػهط ا٘ؿبٖ ب٤ٖدب»وٝ  ٣ٌؿؿش ضلٓ ذٛاٞس ظز،
  ذٛاٞس زاقز. 

اظ  سط ٙب٥ٝ٘ث ذٛـ ثؿ٥بض سفه٣ّ٥ ٚ ضٚا٤ش٣ ،سى٣ٍٙ٥ ٘عز٤ه اؾز زض وشبة ٔكٟٛض ٤ُوٛضظٚ ٢ض
 ،٣ ٥٘ؿزسٕس٘ ٣٘بٌٟب٘ ٣فطٚدبق ثٝ ٔؼٙب٢ ٥ٍٙ٣. اظ ٘ظط اٚ، سىزٞس ٣اضائٝ ٔ فىٗ ض٤ٚساز ث٥ٙبٖا٤ٗ 

ٚ   ٣ؿش٤ظٞب٢  سىِٙٛٛغ٢زض ٔحبؾجبر،  ػ٤ٜٚ )ثٝ ٞب سىِٙٛٛغ٢ ٣٤لبٖ٘ٛ ضقس ٕ٘ب ٣ؼ٥َج بٔس٥ثّىٝ د

وٙس  ٣ٔث٣ٙ٥  ٞب، د٥ف وٛضظ٤ُٚ ثب ثطضؾ٣ ضٚ٘سٞب٢ ضقس ٚ سٛؾؼ١ ا٤ٗ سىِٙٛٛغ٢ اؾز. (سىِٙٛٛغ٢٘ب٘ٛ
ثب ا٤ٗ حبَ آ٘چٝ زض (. ٥ٔKurzweil, 2005: 120لاز٢ ضخ ذٛاٞس زاز ) 2345وٝ سى٣ٍٙ٥ سب ؾبَ 

ٔشٗ د٥كبض٢ٚ، ثطا٢ ٔب حبئع ا٥ٕٞز اؾز، ٘ٝ نطفب سّم٣ ػ٣ّٕ ا٤ٗ ٔفْٟٛ، چٛ٘بٖ وٝ اظ 
ا٢ ػ٣ّٕ آغبظ قس، ثّىٝ ٘ح٠ٛ سّم٣ فّؿف٣ ا٤ٗ ٔفْٟٛ، ٘عز ف٥ّؿٛفبٖ ٔؼبنط اؾز؛ ا٤ٙىٝ  اؾشؼبضٜ

وٙٙس ٚ ثب٥٘ب چٝ دبؾر٣ ضا زض ٘ؿجز ثب  ٔؼبنطاٖ فّؿفٝ ٘رؿز ٔؿئ١ّ سى٣ٍٙ٥ ضا چُٛض َطح ٣ٔ
٘بظط ثٝ  ٢ٚخٛز ١ ٔربَطار٥ٙضا زض ظٔ ٥ٍٙ٣ٛؾشطْٚ سىثطا٢ ٕ٘ٛ٘ٝ، ٥٘ه ثوٙٙس.  آٖ اضائٝ ٣ٔ

زض ذلاَ آٖ، ٕٔىٗ  وٝ وٙس ٣ٔا ٔمُؼ٣ لّٕساز ضا٤ٗ ض٤ٚساز  ثٛؾشطْٚ. ثكط٤ز ثطضؾ٣ وطزٜ اؾز
 ٔثلاً ؾٙبض٣٤ٛ٤ وٝ ثط ٔجٙب٢ آٖ، .وٙشطَ قٛز طلبث٥ُغ طار٥٥ٔٙدط ثٝ سغ 4اثطٞٛـ دبز٤ا اؾز

 : ؿس٤٘ٛ ٣ٔ ثٛؾشطْٚ. وٙسضا ٘بثٛز  ز٤ٚ ثكط ٢،ط٥ٍ٥ضا د ٣اٞساف اقشجبٞاثطٞٛـ 
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ثٝ آٖ  ٣ٚ اٞساف ٥ٕٓٔىٗ اؾز اقشجبٜ وٙ ٓ،٥وٙ ٣ٔ دبز٤ٞٛقٕٙس ضا ا ٔٛخٛز فٛق ٥ٗاِٚ ٣ٚلش
، چ٥ٙٗ ٞٛق٣ ٥ٓػظ ٢فىط ٢ثطسط ٙى٤ٝقٛز، ثب فطو ا ٤زثكط ٢وٝ ٔٙدط ثٝ ٘بثٛز ٥ٓثسٞ

 ٞسف٣ ولاٖضا ثٝ ؾُح  فطػ٣ ٞسف ه٤ٔثبَ، ٕٔىٗ اؾز  ٢ثطا .ضا ثٝ آٖ ثسٞس ٘بثٛز٢لسضر 
سٕبْ  ٤ُثب سجس اثطٞٛـ .ضا حُ وٙس ٣بي٤ٔؿئّٝ ض ه٤ ٚ اظ چ٥ٙٗ ٞٛق٣ ثرٛا٥ٞٓ ٥ٓاضسمب زٞ

 ٚ زض ذٛاٞس زازوبض ضا ا٘دبْ  ٤ٗا ىط،٥د غَٛ ٣زؾشٍبٜ ٔحبؾجبس ه٤ثٝ  ٣قٕؿ ١ٔبزٜ زض ٔٙظٛٔ
 ( Bostrom, 2002ٌصاض٢ وطزٜ اؾز ضا اظ ٥ٔبٖ ثجطز. ) ذٛزِ وؿ٣ وٝ ٞسف ٙس،٤فطآ ٤ٗا خط٤بٖ

ا٢ فّؿف٣، ثٝ  وٙس، چبِٕطظ زض ٔمبِٝ ا٢ وٝ ثٛؾشطْٚ، زض ِحظ١ سى٣ٍٙ٥ اظ آٖ ٤بز ٣ٔ ٔربَطٜ
 ك٤وٝ اظ َطوٙس؛ ا٘فدبض٢  سٛن٥ف 1٣ٔ« ا٘فدبض ٞٛـ»دطزاظز ٚ آٖ ض٤ٚساز ضا سحز ػٙٛاٖ  آٖ ٣ٔ

زٚ  چبِٕطظ زض سح٥ُّ سى٣ٍٙ٥، ثط . (Chalmers, 2010: 8) قٛز ٣ٔ ٔحمك ٣ثبظٌكش ثٟؿبظ٢-ذٛز
 . ثٝ ثبٚض چبِٕطظ، ا٤ٗ زٚ ػبُٔٞب ش٤ٓاٍِٛضؾطػز ٔحبؾجبر ٚ ثٟجٛز  ف٤زاضز: افعا س٥سأو ػبُٔ

 ٣ٚ ػّٕ ٣ثٝ سمبَغ ٔؿبئُ فّؿف ٥ٗ. اٚ ٕٞچٙذٛاٞٙس قسفطاسط اظ ا٘ؿبٖ  ٣ٔٙدط ثٝ ؾُٛح ٞٛق
اظٟبض ٚ  ط،٥ذ ب٤ قٛز ٣حفظ ٔ ٥ٍٙ٣زض خٟبٖ دؿبسى ٣ا٘ؿب٘ ز٤ٞٛ ب٤آ ٙى٤ٝٔب٘ٙس ا وٙس، ٣اقبضٜ ٔ

ثب  ٙس٤ٜآ ٢ٞب لطٖ ب٤ٞب  ٞؿشٙس وٝ ٕٔىٗ اؾز زض زٞٝٞب ٔؿبئُ ٔطي ٚ ظ٘س٣ٌ ٗ ٤ا»: وٙس ٣ٔ
 «ثذطزاظ٤ٓ ٞب٣٤ فّؿف٣ نط٤حبً ثٝ دطؾف س٤، ثبا٤ٗ ٔؿبئُثٝ  ٌفشٗدبؾد  ٢. ثطا٤ٓٞب ضٚثطٚ قٛ آٖ
(Chalmers, 2010: 10 .) 

ٞٛـ  ٚ ٔطسجٍ ثب ٍُٞ ٣ِفّؿف ٔجبحث٥ٔبٖ اُٞ فّؿفٝ،  زض ط،٥اذ ١زض زٚ زٞثب ا٤ٗ حبَ، 
ا٤ٗ ٌؿشطـ ٘ٝ ثٝ قى٣ّ سهبزف٣، ثّىٝ ثٝ اؾز.  بفش٤ٌٝؿشطـ  ٢ط٥ٌ َٛض چكٓ ثٝ ٣ٔهٙٛػ

 ٕز٤اظ ٘مبٌ ػع ٣ى٤ا٥ٍ٘عز.  ٞب٣٤ اؾز وٝ ثط٣ٔ ؾجت ٔفب٥ٞٓ ٔحٛض٢ ا٘س٤ك١ ٍُٞ ٚ دطؾف
 دطؾس آ٤ب ٣ٔ ٘عز ٍُٞ اؾز وٝ ٔهٙٛػ٣ ٞٛـ زضثبض٠ ثلا٘ىٝ سٛث٥بؼ ١ٔمبِ ٥ٝٙظٔ ٤ٟٗٔٓ زض ا

و٥ٙٓ زاقشٝ  ٔطاز ٣ٔ« ػملا٥٘ز»سٛا٘س ٔٙبؾجش٣ ثب آ٘چٝ اظ  قٙبؾ٥ٓ، ٣ٔ ٣ٔ« ٞٛـ»آ٘چٝ أطٚظٜ اظ 
ٚ  ٞب آ٘چٝ أطٚظ زض لبِت دطزاظـ ٘كب٘ٝ قٛز ٔسػ٣ ٣ٔ 2«ٞٛـ» ٣ٍِّٞ ١٤٘ظط ط٥ثب سفؿ ثبقس؟ اٚ

اظ  «٢ٔكشك ٚ ثب٘ٛ» ٣حبِز، نٛضس ٤ٗزض ثٟشط قٛز، ٣ٔ بز٥ٜد ٣ٔحبؾجبس ٢ٞب ؿش٥ٓٞب زض ؾ زازٜ
 ٣نٛضر ٚ ٔحشٛا ٚ اظ ثؼس خٕؼ ٣س٥ٌسٙ اظ زضٞٓ «٣سفىط ٔهٙٛػ»ذٛا٘ف،  ٤ٗاؾز. زض ا ز٥ػملا٘

ثب  سٛا٘س ٣ٕ٘ ٤ٗٚ ثٙبثطا ٔب٘س ٣اؾز، ٔحطْٚ ٔ وٙٙسٜٗ ٥٥وٝ ٘عز ٍُٞ سؼ آظِٖٔٛ ٞٛـ ٣ِٚ اخشٕبػ
  .(Blanke, 2007: 292-297) اضظ قٛز آٖ ٞٓ ٣ٍِّٞ ٢ٞٛـ ثٝ ٔؼٙب

٘ٝ ٘فؽ زاض٘س، ٘ٝ  ٞبٗ ٥ٍُٞ، شٞٗ ٚ ؾبظٚوبض: چطا ٔبق»ذٛز  هولاؾ٥ ١زض ٔمبِ ّس٥ٙف٤ٚ
. اٚ ثب اسىب ثٝ وٙس ٣ٔ سط ىب٤َضاز وٝ اظ ثلا٘ىٝ آغبظ قسٜ ثٛز، ضا ط٥ؾ ذٍ ٤ٗا« ٚ ٘ٝ ٞٛـ ٣آٌبٞ

ثسٖ ٚ  شٞٗ ٢ِاٍ٘بض وٝ ٞٓ زٌٚب٘ٝ وٙس اظٟبض ٣ٍُٔٞ،  ٣ػّْٛ فّؿف المعارف‌رةیداٚ  زا٘ف ُٔٙك
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 ه٤ ٔثبث١ ثٝ فمٍ ٍُٞ ٘عز شٞٗ ا٘س؛ ٘بسٛاٖ شٞٗ ٠ٚحسر ظ٘س ٥٥ٗسج اظ ٣ى٥ٔىب٘ ٣٤ٌِطاُ ٥ٚ ٞٓ سمّ
 ٢ٔجٙب، ؾبظٚوبضٞب ٤ٗاؾز. ثط ا ط٤دص ٚ اضازٜ فٟٓ ٣ذٛزؾبٔبٖ ٚ ٚاخس ذٛزآٌبٞ ه٥ِوُ اضٌب٘

ٞٛـ  ب٤ ٣حبُٔ َ٘فؽ، آٌبٞا٤ٗ أىبٖ ضا ٘ساض٘س وٝ  اؾبؾبً ،ٞب ٚ ضثبر ٞب ب٤ٝ٘اظ خّٕٝ ضا ٣،ى٥ٔىب٘
 .(Winfield, 2009: 1-18) ا٘س ٣شٞٙ بر٥اظ ػّٕ ٢نٛض ٣٤ٞب ٢ؾبظٝ ٥قج طفبًن ٚ ثبقٙس

وٙس، ذٛز ضا زض  ٞب٢ نٛض٢ اظ ػ٥ّٕبر ش٣ٙٞ، ٔطاز ٣ٔ ؾبظ٢ ا٥ٕٞز آ٘چٝ ٤ٚٙف٥ّس، اظ قج٥ٝ
 ٣ُٔٙم ٍب٤ٜ: زض ثبة خب٣٤اؾشؼلا-٣بؾ٥ٚ ٔفِْٟٛ ل ٔهٙٛػ٣ سفىط» ٠٘ٛض٘جطي زضثبض ١ٔمبِ
. اٚ ثب ثطز ٣ثحث ضا ثٝ ؾُح ُٔٙك نِطف ٔ ٤ٗا زٞس؛ ٘ٛض٘جطي ٘كبٖ ٣ٔ «٘عز ٍُٞ ٢ؾبظ ٣وّٕ

-٣٤ٔفِْٟٛ اؾشؼلا»ٚ  ٣وّٕ ٣ِٔثبثٝ سفىط ٔحبؾجبس ثٝ «٣سفىط ٔهٙٛػ» ب٥ٖٔ ع٤سٕبدطؾف ٚ َطح 
 سٛاٖ ٣وٝ ٔ ٢ؾبظ ٣ٔسضِٖ ٔحبؾجٝ ٚ وّٕ ٢ٞب ٢ثٙس وٝ نٛضر قٛز ٔسػ٣ ٣ٔ٘عز ٍُٞ،  «٣ؾّج

 زٞٙس ٣ضا دٛقف ٔ ٣اظ ؾُٛح ُٔٙك ٍّٞ ٣ى٤فمٍ  ،زا٘ؿز ٣ػٞٛـ ٔهٙٛ ٣آٟ٘ب ضا ٔسَ ا٘شعاػ
ضا ٕٔىٗ  ز٥ف٥ثٝ و ز٥ٔفْٟٛ وٝ ٚحسرِ نٛضر ٚ ٔحشٛا ٚ ٌصاض اظ وّٕ ٣٤ِٚ اظ حطوزِ اؾشؼلا

اظ  ٢ٔحسٚز ٚ اثعاض ٣٘عز ٘ٛض٘جطي، نٛضس «٣سفىط ٔهٙٛػ» ٔؼٙب، ٤ٗ. ثٝ أب٘ٙس ٣فطٚسط ٔ ،وٙس ٣ٔ
  (.Nürnberg, 2021: 53-80ضز )فبنّٝ زا ٣ٍّٞ ١ش٥ٛ٤اؾز وٝ اظ افك ؾُٛثػوش ز٥ػملا٘

زض  ضا ٔجبحث ٤ٗ، ا«ٞبٗ ٥ٔبق ٥ٍُٝٞ ػّ»ذٛز  ٥ّ٣سحّ-٣ؿشغٚض٘ب٥ِ ١زض ٔمبِ ؾٛسطزض ٟ٘ب٤ز، 
ٚ  بر٥٘ؿجزِ ح ٣ٍِّٞ ٠س٤ثط ا ٥ٝ. اٚ ثب سىوٙس ٣ٔ ٢ؾبظ ٣ػٕٛٔ ٣ٞٛـ ٔهٙٛػ س٤ِ٘ؿجز ثب ٔٛجِ خس

، اؾشسلاَ خبٔؼٝ ٚ سبض٤دٚ  ٞٗش ٣س٥ٌسٙ ٚ زضٞٓ ٥٤ٙ٣ذٛزآ ز،٤ٍُٞ ثط لهس س٥سأو ع٥شٞٗ ٚ ٘
 .ٚخٛز زاضز ٘بٔس ٣ٔ« شٞٗ»ٚ آ٘چٝ ٍُٞ  «٣ش٤ٕاٍِٛض ٢ٞٛقٕٙس» ب٥ٖٔ ٣مػ٥ٕ ١وٝ فبنّ وٙس ٣ٔ

 ٠وٝ فبلس اضاز ٣سب ظٔب٘ طز،٥ثٍ ٣ك٥وبضوطزٞب اظ ا٘ؿبٖ د ٣اٌط زض ثطذ ٣ٔؼبنط حش ٣ِٞٛـ ٔهٙٛػ
 ٢ٔؼٙب ثٝ سٛا٘س ٣، ٕ٘ثبقس ٣ر٤سبض ٣ِٙبش٥ٙٞخٟبِٖ ث ه٤زض  ٢ٚ ٔىبٕ٘ٙس ٣اذلال ٙبر٥ّسؼ ٗ،ذٛزآ٥٤

  .(Suther, 2023) لّٕساز قٛز« ؾٛغٜ» ٣ٚالؼ
ٚ « ٞٛـ»آ٘چٝ وٝ آٔس، ٔٛايؼ٣ ػٕسسب ؾّج٣ زض ثطاثط ٔٛيٛػ٣ اؾز وٝ ثب قىبف ٥ٔبٖ 

وٙس. ثب ا٤ٗ « ؾٛغ٣ٌ»سٛا٘س افبز٠  آغبظ قس ٚ زض ٟ٘ب٤ز ثٝ آ٘دب ضؾ٥س وٝ ٞٛـ ٣ٕ٘« ػملا٥٘ز»
ٞب٢ ؾّج٣ سٛا٘ؿشٝ اؾز اظ دؽ سٛي٥ح ٔٛيٛع ثطآ٤س؟ ٚ ا٤ٗ ٍ٘بٜ، ا٘س٤ك١  آ٤ب ا٤ٗ ضٚا٤زحبَ 

 ،٣ؾّج ٢ٞب لطائز ٤ٗثطاثط ا زض، ثطا٢ ٔب ٌكٛزٜ اؾز؟ ٔٛضز ثحث ٍُٞ ضا زض ٘ؿجز ثب ٔٛيٛع
 سٛا٘س ٣ٔ ٣ٞٛـ ٔهٙٛػ بآ٤» ١ٔؼبنط اؾز. اٚ زض ٔمبِ بر٥ٟٔٓ زض ازث ػُف٣ ١٘مُ دِّٛضاوِؽ ١ٔمبِ

وٝ ثرف  زٞس ٣اثشسا ٘كبٖ ٔ «٣فّؿف-٣٤اؾشؼلا ٣ٍِّٞ ىطز٤ضٚ ه٤ٕٞچٖٛ ٔب ثبقس؟  ٢ا ؾٛغٜ
 ٠أىبِٖ ؾٛغ ،٢َٛض ؾبذشبض ثٝ ،وب٘زاظ  ٣ذبن ٢ٞب اظ زوبضر سب ذٛا٘ف ،اظ ؾٙز ٔسضٖ ٣ٟٕٔ

ٍُٞ اؾشسلاَ  المعارف‌رةدای زض «شٞٗ ١فّؿف» ٣ا٘س. ؾذؽ ثب ثبظذٛا٘ ضا ٔؿسٚز وطزٜ ٔهٙٛػ٣
 ٣ؼ٥ضا ثٝ ا٘ؿبٖ َج ش٥ٛ٤ٝذهبئم ؾٛثػوش ٔٙس٢ ٘ظبَْٛض  ؾٙز، ثٝ ٤ٗلاف اوٝ ٍُٞ ثط ذ وٙس ٣ٔ
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زض چبضچٛة  ٣ٔهٙٛػ ٢ٞب ؾٛغٜ ٠ٙس٤آ أىبِٖ ٢ثطا ٣ٔب٘غ ٔفٟٛٔ چ٥ٞ ،ضٚٗ ٤ٚ اظ ا وٙس ٣ٔحسٚز ٕ٘
 . (Plevrakis, 2024) ٚخٛز ٘ساضز ا٘س٤ك١ ٣ٍّٞ
، ٘كبٖ 2«٢لٛ ٣ٞٛـ ٔهٙٛػ»ٚ  1«ف٥يؼ ٣ٞٛـ ٔهٙٛػ» ب٥ٖٔ ٢عٌصاض٤ثب سٕب دِّٛضاوِؽ

ٚ وبض ثب ثبظٕ٘ٛزٞب ٚ « فٟٓ»نطفبً زض ؾُح  ٣وٙٛ٘ ٢ٞب وٝ زض ظثبٖ ٍُٞ، ؾبٔب٘ٝ زٞس ٣ٔ
خب وٝ  اظ آٖ ٕٞٝ،ٗ ٤. ثب اا٘س س٥ٜٚ اضازٜ ٘طؾ ػمُٚ ٞٙٛظ ثٝ ؾُح  وٙٙس ٣ػُٕ ٔ ٢نٛض ٢ٞب زلاِز

 ٢خب ٚ ثٝ وٙس ٣ٚفهُ ٕ٘ ذبلِ شٞٗ ضا حُ ز٥ِثحث خؿٕب٘« شٞٗ ٣ساضقٙبؾ٤دس»ٍُٞ زض ثحث 
وٓ  شٞٗ، زؾز ٣ِؿش٤طظ٥غ ٢ٞب سحمك ٢سٕطوع زاضز، ضاٜ ثطا ٣ٚ ذٛزآٌبٞ ٣آٌبٞ ٢آٖ ثط ؾبذشبضٞب

 ٣ِاذلال ز٥ٔؿئِٛ» ٣اظ ٘ٛػ ٣اٚ حش بِٝ،ٔم ب٤ِٖ. زض دبٔب٘س ٣ثبظ ٔ ،٣نٛضر ٔفٟٛٔ ثٝ
ب ٞ آٖ ٥ٓٔب ٔىّف ٙس،٤آ س٤شٞٗ دس ٣ِٔهٙٛػ ٢ٞب نٛضر ٢: اٌط ضٚظس٤ٌٛ ٣ؾرٗ ٔ «ٔحٛض طا٘ؿب٥ٖغ

 ٣نطفبً زض د ٙى٤ٝ٘ٝ ا ٓ،٥ٚ دطٚضـ زٞ ٥ٓثكٙبؾ ز٥ضؾٕ ثٝ ٢اظ آظاز ٢ا ضا ٕٞچٖٛ اقىبَ سبظٜ
ث٥ف اظ زض لجبَ ٍُٞ اسربش وطزٜ اؾز،  دِّٛضاوِؽٔٛيؼ٣ وٝ  .(Ibid) ٥ٓٞب ثبق آٖ ٚ وٙشطَ ٟٔبض

وٙس وٝ خب٤ٍبٜ سى٣ٍٙ٥ زض ا٘س٤ك١ ٍُٞ ودبؾز؟ ٚ  د٥ف ا٤ٗ دطؾف ضا ثطا٢ ٔب حبئع ا٥ٕٞز ٣ٔ
 سط اظ آٖ؛ آ٤ب َجك ُٔٙك زض٣٘ٚ ا٘س٤ك١ ٍُٞ ٕٔىٗ اؾز؟  ٟٔٓ

 ًگز فزاکزاى. اهکاى تکٌ٘گٖ در پزتَ س٘ستن 3
ٍُٞ ثٝ ٔؿئ١ّ  ثب سٛخّٝ ثٝ آ٘چٝ سبوٖٙٛ ث٥بٖ قس، ضٚقٗ اؾز اوثط وؿب٣٘ وٝ اظ ٔٙظط ا٘س٤ك١

ٔؼٙب٢ زل٥ك وّٕٝ ٞٛقٕٙس  ا٘س زض ٘ؿجز ثب أىبٖ ثطٚظ ٔهٙٛػ٣ وٝ ثٝ ٞٛـ ٔهٙٛػ٣ دطزاذشٝ
ا٘س. ثطضؾ٣ ازث٥بس٣ وٝ ٣َ زٚ ز١ٞ ٌصقشٝ، زض ا٤ٗ ضاثُٝ سد٥ٕغ  ثبقس، ٔٛيؼ٣ ؾّج٣ اسّربش وطزٜ

اِف(  وٙس وٝ ا٤ٗ ٔٛيغ ؾّج٣ ثط زٚ اؾشسلاَ ٔحٛض٢ اؾشٛاض قسٜ اؾز: قسٜ اؾز، آقىبض ٣ٔ
ضا احطاظ وٙس ٚ  3ٞٛـ ٔهٙٛػ٣ ٚاخس ح٥بر ٥٘ؿز؛ ٚ ة( ٞٛـ ٔهٙٛػ٣ لبزض ٥٘ؿز و٥ف٥ز ػمُ

 ٔب٘س.     ثبظ٣ٔ 4زض ثٟشط٤ٗ حبِز، زض ؾُح فبٕٞٝ
أب سسل٥ك زض آضاء ٍُٞ ٚ ٥٘ع ثطضؾ٣ آثبض د٥كٍبٔبٖ حٛظ٠ ؾب٤جط٘ش٥ه ٔربَت ضا ثٝ ا٤ٗ ٘ش٥دٝ 

ضٚقٗ اؾز لبثُ اسىب ٥٘ؿشٙس.  –ٕ٘ب٤س  ٝ زض اثشسا ٣ٔآ٘چٙبٖ و -ذٛاٞس ضؾب٘س وٝ زٚ اؾشسلاَ فٛق 
٥ٌطز، أب ضٚح ٚ  وٙس ٚ ؾبٔبٖ ٣ٔ شٞٗ ثطٚظ ٣ٔ ٠ٚحسر ظ٘ساظ ٘ظط ٍُٞ، ح٥بر ػملا٣٘ زض لبِت وٝ 

قسٜ ٚ اظ ث٥طٖٚ ٚاضز قسٜ  زٞس وٝ ح٥بر ضا أط٢ اظ د٥ف زازٜ ضٚـ ا٘س٤ك١ ٣ٍّٞ ثٝ ٔب ضذهز ٣ٕ٘
ٍُٞ اظ ٤ىؿٛ، ٕٞب٘ٙس خٛٞطٌطا٤ب٣٘ چٖٛ زوبضر ٥٘ؿز وٝ ث٥ٙبٖ ا٘س٤ك١ ذٛز ثٝ ؾ٥ؿشٓ سّم٣ و٥ٙٓ. 

                                                       
1. weak AI 

2. strong AI 

3. Vernunft 

4. Verstand 
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ٞب ٥٘ع ٥٘ؿز  ثٍصاضز، ٚ اظ ؾ٢ٛ ز٤ٍط، ٕٞچٖٛ ضٔب٘ش٥ه 2ٚ أط ٌؿشطزٜ 1ضا ثط سؼبضو أط ا٘س٤كٙسٜ
ا٢ ثطآٔسٜ اظ آ٘ؿ٢ٛ حسٚحسٚز ػمُ  ػٙٛاٖ ضٔعٚضاظ٢ ثطآٔسٜ اظ َج٥ؼز سبض٤ه، ػ٥ُٝ وٝ اظ ح٥بر ثٝ
ثبض، ح٥بر ضا ٔؼٙبزاض  بِؼىؽ، ا٤ٗ سحطن زض٣٘ٚ ذٛزِ ؾ٥ؿشٓ اؾز وٝ ثطا٢ ٘رؿش٥ٗثؾرٗ ث٤ٍٛس. 

 زٞس.  ، ثٝ آٖ اػشجبض ٣ٔ)ٞطچٙس ٔف٣ٟٔٛ ٞٙٛظ ثؿ٥ٍ(ػٙٛاٖ ٤ه ٔفْٟٛ  ٚ ثٝوٙس  ٣ٔ
، دؽ اظ ثطضؾ٣ ز٤بِىش٥ه ٥٘طٚ ٚ لبٖ٘ٛ وٝ دس٤ساضقٙبؾ٣ ضٚح« آٌب٣ٞ»ٍُٞ زض دب٤بٖ ثرف 

ثٙس٢  وٙس وٝ َجك نٛضر قٛز، ٔربَت ضا ثب سفبٚس٣ آقٙب ٣ٔ ٔٙدط ٣ٔ 3«خٟبٖ ٚاضٚ٘ٝ»ثٝ ظٟٛض 
اؾز. ثٝ ث٥بٖ ٍُٞ،  4«سفبٚر زض ٔمبْ أط زض٣٘ٚ، سفبٚر زض ذٛز، ٤ب سفبٚر زض ٔمبْ ٘بٔشٙب٣ٞ»اٚ، 

آٌب٣ٞ اؾز، ٕٞبٖ  ا٤ٗ سفبٚر وٝ ٘ش٥د١ يطٚض٢ د٥كطفز آٌب٣ٞ اظ َط٤ك آ٘بر زض٣ِ٘ٚ ذٛزِ
وٙس ٚ زض نٛضر  ض ٔطاحُ ثؼس٢ دس٤ساضقٙبؾ٣، سفه٥ُ د٥سا ٣ٔاؾز وٝ ز 5«شار ثؿ٥ٍ ح٥بر»

 (.  Hegel, 1980: 99قٛز ) وبُٔ ذٛزـ ٔشد٣ّ ٣ٔ
ثٙس٢ ٍُٞ اظ  ثب ثطزاقش٣ ػ٥ٕمبً ٔكبثٝ ثب ٥ٕٞٗ نٛضرثب ضخٛع ثٝ سبض٤د سٛؾؼ١ ؾب٤جط٘ش٥ه، 

ضا زض  ٌطزز ٚ ػّٓ ؾب٤جط٘ش٥ه ٥ٔلاز٢ ثبظ٣ٔ 1973ق٤ٛٓ؛ ذٛا٘ك٣ وٝ ثٝ ز١ٞ  ح٥بر ٔٛاخٝ ٣ٔ
6ٚ قٙبذز: سحمكّ ٔٛخٛز ظ٘سٜ ه٥اسٛدٛئشوشبة آٚضز.  ضاؾشب٢ سحمكّ ِحظ١ سى٣ٍٙ٥، ثٝ حطوز زض٣ٔ

 

اظ ٞط  ف٥وٝ د ٢ا اؾز؛ حٛظٜ 8ه٥جط٘ش٤ؾب ه٥ِجط٘ش٤ؾب ب٤ 7زْٚ ١ٔطسج ه٥جط٘ش٤ؾب كٍبٔب٥ٖاظ د ٣ى٤
ٔب٘شٛضا٘ب اٚٔجطسٛ ٤ٛ٘ؿٙسٌبٖ ا٤ٗ اثط،  .دطزاظز ٣ٔ 13ثبظذٛضز ٢ٞب ٚ حّمٝ ٣9ذٛزاضخبػ ١ثٝ زٚ ٔؿئّ ع٥چ
 وٙٙس: ٚاضلا، ؾبٔبٖ اسٛدٛئش٥ه ضا ثط ٔجٙب٢ زٚ قطٌ اؾبؾ٣ سؼط٤ف ٣ٔفطا٘ؿ٥ؿىٛ ٚ 

وٝ )اِف(  سؼط٤ف وطز ٞب ٔؤِفٝ سِس٥ِٛ ١قجى ه٤ ثطآٔسٜ اظ سٛاٖ ٚحسس٣ ضا ٣ٔ ه٥شئؾبٔبِٖ اسٛدٛ
وطزٜ اؾز ٚ )ة(  س٥ٞب ضا سِٛ وٝ آٖ ٔؤِفٝ وٙٙس ٣قطوز ٔ ٢ا زض ٕٞبٖ قجىٝ ٣11نٛضر ثبظٌكش ثٝ

 & Maturanaوٙٙس ) ٣ك ٔٞب ٔحمّ ٚخٛز ٔؤِفٝ ٢ٚحسر زض فًب ه٤ػٙٛاٖ  ضا ثٝ سس٥ِٛ ١آٖ قجى

Varela, 1980: 188 .) 

زاقشٗ  ٢ثطا»قٛ٘س وٝ  ٚ زض ازأٝ، ثب ث٥ب٣٘ وٝ ػ٥ٕمبً ٔكبثٝ ثب ث٥بٖ ٍُٞ اؾز، ٔسػ٣ ٣ٔ
سٛا٥٘ٓ  ٣ٔ (.Ibid: 189« )ثبقس ه٥شئاؾز ؾبٔبِٖ آٖ اسٛدٛ وبف٣ ،ظ٘سٜ ؾ٥ؿشِٓ ٣ِساضقٙبؾ٤دس

                                                       
1. res cogitans 
2. res extensa 
3. Verkehrte Welt 

4. Unterschied als innerer, oder Unterschied an sich selbst, oder als Unendlichkeit 

5. das einfache Wesen des Lebens 

6. Autopoiesis and Cognition: The Realization of the Living 

7. second-order cybernetics 

8. cybernetics of cybernetics 

9. self-reference 

10. feedback loops 

11. recursively 
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وب٘ش٣ ٚ وطزٚوبض  1َٛض وٝ ٍُٞ ثب ثٝ حطوز زضآٚضزٖ ثبظسبة ثٙس٢ و٥ٙٓ: ٕٞبٖ ٌٛ٘ٝ نٛضر ا٤ٗ
وٙس، ٌصاض ػّٓ ؾب٤جط٘ش٥ه اظ ٔطح١ّ اَٚ  ٘ف٣ِ ٘ف٣، ح٥بر ضا زض زَ زض٤بفز ٣ٙ٤ٛ٘ اظ ػمُ ًٞٓ ٣ٔ

خبػ٣ ٚ ثبظذٛضز٥ٌط٢، افك سحمّك ح٥بر ضا زض لبِت ٔهٙٛػبر ثٝ ٔطح١ّ زْٚ ٥٘ع اظ َط٤ك ذٛزاض
 ٌكب٤س.  سىِٙٛٛغ٤ه ٣ٔ

ا٢ ٔكبثٝ، اؾشسلاَ زْٚ وؿب٣٘ وٝ ٔهٙٛػبر ٞٛقٕٙس ضا زض سمبثُ ثب ا٘س٤ك١ ٣ٍّٞ  ثٝ ق٥ٜٛ
اـ ٔسّ٘ظط لطاض  قٛز. اِجشٝ اٌط ٞٛـ ٔهٙٛػ٣ ضا زض ٚيؼ٥ز و٣٘ٛٙ ٔشعِعَ ٣ٔ ٥٘ع وٙٙس سّم٣ ٣ٔ

٤بثٙس ثط ذُب ٥٘ؿز. أب زض  وؿب٣٘ وٝ ا٤ٗ ٔهٙٛع ضا زض ؾبحز فبٕٞٝ ٔحسٚز ٣ٔز٥ٞٓ، اؾشسلاَ 
ػمُ زض ٔٛاخٟٝ ثب  ، ٕٞچٙب٘ىٝ ٔطظٞب٢ د٥كشط اؾشٛاض ٥ٔبٖ زضٖٚ ٚ ث٥ط2ٍِٖٚ٘ط فطاوطاٖا٘س٤ك١ 

سٛاٖ لبئُ ثٝ  ض٤ع٘س، زض ٥ٔبٖ وطزٚوبضٞب٢ زض٣٘ٚ ػمُ ٥٘ع ٣ٕ٘ فط٣ٔٚ 3حطوز ز٤بِىش٥ى٣ ٔفْٟٛ
، ٍُٞ زض ٕٞبٖ إِؼبضف ػّْٛ فّؿف٣ زا٤طٜٞب٢ ٔكرم ثٛز. ثطا٢ ٕ٘ٛ٘ٝ، زض  هٔطظثٙس٢ ٚ سفى٥

ثط  فبٕٞٝ زض ٔمبْ خط٤بٖ ا٘س٤كٝ»قٛز وٝ  وٙس ٚ ٤بزآٚض ٣ٔ ا٢ وٝ ثٝ وطزٚوبض فبٕٞٝ اقبضٜ ٣ٔ فمطٜ
زاضز ٚ ذبَط٘كبٖ  زضً٘ ٔطظ ٥ٔبٖ فبٕٞٝ ٚ ػمُ ضا اظ ٥ٔبٖ ثط٣ٔ ، ث٣«فكبضز سؼ٥ٙبر ثبثز دب٢ ٣ٔ

 (. Hegel, 2000: §79) «وٙس ٔٙحُ ٣ٔضا  فبٕٞٝحطوز ٔفْٟٛ ا٘شعاػبر ثبثز » وٝوٙس  ٣ٔ
سط  ٥ٔبٖ وطزٚوبضٞب٢ زض٣٘ٚ ػمُ ضا ثٝ قى٣ّ نط٤ح  ٍُٞ ٔربِفز ث٥ٙبز٤ٗ ذٛز ثب ٔطظٌصاض٢

 ٥٘ع اظٟبض وطزٜ اؾز: )ُٔٙك ؾٛثػوش٥ٛ(  زا٘ف ُٔٙكٚ سٙسسط، زض خّس زْٚ 

ضز قٛز. اٌط  س٤اظ ٞط ٘ظط ثب قٛز، ٣وٝ ٔؼٕٛلاً ا٘دبْ ٔخسا وطزٖ فٟٓ ٚ ػمُ، آُ٘ٛض  ٗ،٤ثٙبثطا
ذٛز زض آٖ زا٘ؿز.  م٥ػمُ زض سكر ٣آٖ ضا ٘بسٛا٘ س٤قٛز، ثب ٣سّم ػملا٣٘ط٥ٔفْٟٛ غ ٤ٗا

 ه٤ چ٥ٙٗ ٔف٣ٟٔٛ .ػمُ اؾز ٣اؾبؾ ١ثٝ ػجبضر ثٟشط، ِحظ ب٤قطٌ  ٣ٚ ا٘شعاػ ٥ٗٔفْٟٛ ٔشؼ
 قٛز، ٣وٝ زض آٖ ثٝ ذٛز ٔطثٌٛ ٔ ٣ش٥وّ ك٤اظ َط ٣أط ٔشٙبٞ ،زض آٖ وٝثرف اؾز  قىُ اِٟبْ

ٕٞبٖ آغبظ  ٤ٗٚ ثٙبثطا قٛز ٣ُٔطح ٔ ٣ى٥بِىش٤ز ٢ثٝ ػٙٛاٖ أط قٛز، ٣ٚض ٔ زض زضٖٚ ذٛز قؼّٝ
 (Hegel, 1981: 42 & 43) ظٟٛض ػمُ اؾز.

 آ٤س، ا٤ٗ اؾز وٝ دطؾك٣ وٝ زض ا٤ٙدب ثب سٛخٝ ثٝ ثطزاقشٗ ٔطظٞب٢ زض٣٘ٚ ػمُ ثٝ ٥ٔبٖ ٣ٔ
زض ٔح٥ٍ و٣ِ٘ٛٙ  چ٥ؿز؟« ٞب ا٘جبقز زازٜ»ػمُ ٚ فطا٤ٙس ٔبز٢ « ذٛز اضخبع» ٘ؿجز ٥ٔبٖ ؾبذشبض

ٚ افعا٤ف قشبثٙس٠ ( ٕٙسٞٛق ؾ٥ؿشٓ زازٞب٢ )زضٖٚسٛؾؼ١ ٞٛـ ٔهٙٛػ٣، ثب ا٘جبقز ضٚظافعٖٚ اَلاػبر 
ثٙبثطا٤ٗ آ٘چٝ زض ا٤ٙدب ٣ ٞؿشٙس. ٞب٣٤ وّٕ ضٚ ٞؿش٥ٓ وٝ ٞط زٚ ٔٛضز ٔؤِفٝ ؾطػز ٔحبؾجبر ضٚثٝ

قٛز، ا٤ٗ اؾز وٝ اٌط ٔطظ ٥ٔبٖ فبٕٞٝ ٚ ػمُ ثطزاقشٝ قٛز، چٍٛ٘ٝ ا٘جبقز و٣ّٕ  ٣ٔ ثسَ ثٝ دطؾف
ثٝ ػجبضس٣ ز٤ٍط َجك ثطزاقش٣ ا٥ِٚٝ  ٞب زض ٟ٘ب٤ز ثٝ سغ٥٥ط و٥ف٣ ٞٛـ ٔهٙٛع ٔٙدط ذٛاٞس قس؟ زازٜ

                                                       
1. reflection 

2. spekulativ 

3. Begriff  
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ثب ا٤ٗ  وٙس. ٕ٘ب٤س وٝ ا٤ٗ ٔؿ٥ط سٛؾؼٝ زض ضاؾشب٢ ٌصاض و٥ف٣ ٞٛـ ٔهٙٛػ٣ د٥كط٢ٚ ٣ٕ٘ چ٥ٙٗ ٣ٔ
اظ ٔٙظط٢ ٣ٍّٞ، ا٤ٗ ثطزاقز اثشسا٣٤ ث٥بٍ٘ط حبقّ وٙس وٝ  خٛع ثٝ ٔشٖٛ ٍُٞ آقىبض ٣ٔضحبَ 

 ز٥وٌٕصاض اظ »سٛي٥ح آ٘ىٝ زض ا٘س٤ك١ ٍُٞ،  ظ٘س. ا٢ ا٘شعاػ٣، زض خب ٣ٔ حم٥مز ٥٘ؿز ٚ زض ٔطحّٝ
ٚ )چٝ ٔمساض(  ز٥وٕ زض ضٚـ ز٤بِىش٥ى٣، .اؾز ٣ى٥بِىش٤ُٔٙك ز انَٛ ٔحٛض٢اظ  ٣ى٤ «ز٥ف٥ثٝ و

 ف٥د ٣اٌط ثٝ ا٘ساظٜ وبف ،٣د٤سسض ٣وٕ طار٥٥اظ سغ ٢ا . ٔدٕٛػٝؿشٙس٥اظ ٞٓ خسا ٘)چٝ ٘ٛع(  ز٥ف٥و
شار. ٘بظط ثٝ ٥ٕٞٗ  ب٤زض ٘ٛع، ؾبذشبض  ٢ط٥٥سغ :وٙٙس ٣ٔ دبز٤ا ٣ف٥و ٣زٌطٌٛ٘ ه٤ يطٚضسبًثطٚ٘س، 

 ذٛا٥٘ٓ: چ٥ٙٗ ٣ٔ)ُٔٙك اثػوش٥ٛ(  زا٘ف ُٔٙكٔٛيٛع، زض خّس اَٚ 

 ه٤وٝ ثٝ  ٤ُ٣قطا زٞس، ٣ضخ ٔ ز٥ٔساْٚ وٕ ٣ٛؾش٥ٍزض د ز٥ف٥و ه٤ كطفز٥وٝ د ٣٤سب خب
. قٛ٘س ٣ٔ ع٤قسٖ اظ ٞٓ ٔشٕب بز٤سٟٙب ثب وٓ ٚ ظ ،٣اظ ٘ظط وّٕ قٛ٘س، ٣ٔ ه٤٘عز وٙٙسٜٗ ٥٥سؼ ١٘مُ
 قٛز، ٣ٔطثٌٛ ٔ ط٥٥سغ ٣ط٥٘ٚث ١ثٛزٖ فمٍ ثٝ خٙج ٣د٤اؾز. أب سسض ٣د٤سسض ط٥٥ٔٙظط، سغ ٤ٗاظ ا

 ٕٞچٙبٖاؾز،  ه٤٘عز ٢ثؼس ١ثٝ ضاثُ ز٤ٟ٘ب ٣وٝ ث ٣لجّ ٣وّٕ ١ضاثُ .آٖ ٣ف٥و ز٥٘ٝ ثٝ ٔبٞ
ثٛزٖ وٝ  ٣د٤سسض ٣ِنطفبً وٕ كطفز٥د ،٣ف٥اظ ٔٙظط و ٗ،٤ٔشفبٚر اؾز. ثٙبثطا ٣ف٥ٚخٛز و ه٤
حبَ ظٟٛض،  زضسبظٜ  ز٥ف٥وٝ و ٣٤. اظ آ٘دبقٛز ٣ٔ ٔٙمُغزض ذٛز ٘ساضز، وبٔلاً  ٣ش٤ٔحسٚز چ٥ٞ

 ز٥ف٥و ه٤قسٖ،  س٤زض حبَ ٘بدس ز٥ف٥ثب و ٥ٙ٣ذٛز، ثٝ َٛض ٘بٔؼ ٣نطفبً وٕ ١َجك ضاثُ
  (Hegel, 1978: 217. )خٟف اؾز ه٤ٔشفبٚر اؾز، ٌصاض  سفبٚر، ٣ث

٥ٔلاز٢ ثٝ ا٤ٙؿٛ،  1973زض ظ١ٙ٥ٔ ػ٣ّٕ ٔؼبنط ٥٘ع اظ ز١ٞ « ٌصاض اظ و٥ٕز ثٝ و٥ف٥ز»انُ 
. ٥ٛزثّ خ٥ّ٥ف ١٘ٛقش «ث٥كشط ٔشفبٚر اؾز» ؾبظ ١ زٚضاٖزض ٔمبِٔٛضز سٛخّٝ ٤ٚػٜ لطاض ٌطفشٝ اؾز. 

 سٜ،٥چ٥د ٢ٞب ؿش٥ٓوٝ زض ؾ زٞس سٛي٥ح ٣ٔ ٤ٛ٘ؿٙسٜٔٙشكط قس،  1972ا٘سضؾٖٛ وٝ زض ؾبَ 
 ٣ف٥و ٢ٔٙدط ثٝ ظٟٛض ذٛال ٚ ضفشبضٞب«( ثٛزٖ كشط٥ث» ٣ؼ٤ٙ) بؼ٥ٔم ب٤سؼساز اخعا  ٣وّٕ ف٤افعا

 اخعا٢ ذٛال ٠ؾبز ٥ٓنطفبً ثب سؼٕ سٛاٖ ٣ٕ٘ضا ذٛال ٘ٛظٟٛض  ٤ٗ. اقٛز ٣ٚ ٔشفبٚر ٔ س٤وبٔلاً خس
 ٢بز٥ثٙ ٥ٗثٝ ٕٞبٖ لٛا٘ ز٤زض ٟ٘ب ع٥چ اٌط ٕٞٝ ٣، حشوطز ٣ٙج٥ك٥د ٢بز٥ثٙ ٥ٗلٛا٘ ب٤سط  وٛچه
ُٔطح  ٣٤ٌطا فطٚوبؾز ٣افطاَ سٌب٤ٜضا زض ٔربِفز ثب ز س٤ٜا ٤ٗاثبقس. ا٘سضؾٖٛ  ط٤دص وبٞف

( ٢بز٥شضار ثٙ ه٤ع٥ف ٥ٗ)ٔب٘ٙس لٛا٘ ٢بز٥ثٙ ٥ٗاظ لٛا٘ سٛاٖ ٣ضا ٔ ٞب سٜدس٤ ١ٕٞ ثط ٔجٙب٢ آٖ،وٝ  وٙس ٣ٔ

ثبػث  ٣س٥ٌچ٥ٚ د بؼ٥ٔم طا٤ظ ذٛضز، ٣قىؿز ٔ ٣٤ٌطا ؾبذز ٤ٗزاضز وٝ ا س٥وطز. اٚ سأو ٢ثبظؾبظ
سبظٜ  ٢ٞبٓ ٥ٚ سؼٕ ٥ٓٔفبٞ ٗ،٥ثٝ لٛا٘ بظ٥ظبٞط قٛ٘س وٝ ٘ ٣بفش٤ٍ اظ ؾبظٔبٖ ٢س٤ؾُٛح خس قٛ٘س ٣ٔ

 .(Anderson, 1972: 393-396) زاض٘س
خبِت  «.قٛز ٣ٔطثٌٛ ٔ ط٥٥سغ ٣ط٥٘ٚث ١ثٝ خٙج»و٥ٕز  ثٝ ث٥بٖ ٍُٞ،چٙب٘ىٝ شوطـ ضفز، 

زض ازث٥بر ٘ظط٢ ٔطسجٍ ثب سٛؾؼ١ ٞٛـ  ٥زوّٕ ٥ِٕٞ٣ٗ ث٥ط٣٘ٚ ثٛزٖ ا٘شعاػ سٛخّٝ اؾز وٝ
ا٢ ضاٜ ثطزٜ اؾز وٝ سحز ػٙٛاٖ  دس٤سٜ ٔهٙٛػ٣ ٥٘ع ثب ث٥ب٣٘ ٔشفبٚر، ٔٛضز سٛخّٝ لطاض ٌطفشٝ ٚ ثٝ
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سبض٤د  ثطا٢ ٕ٘ٛ٘ٝ، آٌٛؾش٥ٗ اؾشبضسبض٢، دػٚٞكٍط قٛز. قٙبذشٝ ٣ٔ 1«خؼج١ ؾ٥بٜ ٞٛـ ٔهٙٛػ٣»
    وٙس: ثٙس٢ ٣ٔ َٛض نٛضر ػّٓ، دس٤س٠ ٔصوٛض ضا ا٤ٗ

ٞؿشٙس  ك٥ػٕ ٢ط٥بز٤ٌثط  ٣وٝ ٔجشٙ ٣٤ٞب آٖ ػ٤ٜثٝ ٚ - ٣ٞٛـ ٔهٙٛػ ٢ٞب ؿش٥ٓاظ ؾ ٢بض٥ثؿ
 ض٣ُ٘ٚٔٙك ز و٥ف٥زقٛز وٝ  ا٤ٗ أط ؾجت ٣ٔٚ  وٙٙس ٣ػُٕ ٔ «ب٥ٜؾ ٢ٞب خؼجٝ»ثٝ ػٙٛاٖ  -

 ٣اثٟبْ ٔؼطفش ٤ٗ. اثبقسزؾشطؼ  طلبث٥ُغ ع٥قبٖ ٘ ؾبظ٘سٌبٖ ٢ثطا ٣حش ٞب٣٤ چ٥ٙٗ ؾ٥ؿشٓ
زضن،  ٢طاضا ث ٞب٢ ٞٛـ ٔهٙٛػ٣ ؾ٥ؿشٓ ط٥سأث ٚ افطاز سحز وٙٙسٌبٖٓ ٥وبضثطاٖ، سٙظ ز٥ظطف

 :Startari, 2025) .وٙس ٣ذٛزوبض، ٔحسٚز ٔ ٕبر٥سهٕ س٥ٖثٝ چبِف وك ب٤اَ ثطزٖ ؤؾ ط٤ظ

 (٤ٛ٘ؿٙسٌبٖ ٔشٗ حبيط اؾز.ٞب اظ  ا٤شب٥ِه، 90

٥ز ثٙبثطا٤ٗ، أطٚظٜ ٔب زض ٔٛاخٟٝ ثب سٛؾؼ١ ٞٛـ ٔهٙٛػ٣، زض ٔٛلؼ٥ش٣ لطاض زاض٤ٓ وٝ وّٕ
 ا٢ ضٚ ثٝ افعا٤ف اؾز ٚ زض ٔٛضز و٥ف٥ز، اثٟبٔبر ثؿ٥بض خس٢ّ ٚخٛز زاضز قىُ قشبثٙسٜ سٛؾؼٝ ثٝ

ز٣ٞ  اظ ؾ٢ٛ ز٤ٍط، خٟز. وٝ ٥ٕٞٙه سب حس ثؿ٥بض ظ٤بز٢ اظ س٥طضؼ ٘بظط ا٘ؿب٣٘ ذبضج قسٜ اؾز
دٙح ز١ٞ ٌصقشٝ، سٛؾؼ١ ٞٛـ ٔهٙٛػ٣ ضا اظ َط٤ك ذٛزاضخبػ٣ ٚ ٣َ  ؾب٤جط٘ش٥هِ ٔطسج١ زْٚ

 خب٘ت ثبظسبة زض٣٘ٚ ٔبق٣ٙ٥ ؾٛق زازٜ اؾز.  ٞب٢ ثبظذٛضز، ثٝ حّمٝ
 ٣ٞٛـ ٔهٙٛػ ٢ِ٘ظط د٤سبضزض ٘ؿجز ثب  ٣ٍّٞ ؿش٥ٓؾ ٣آ٘چٝ زض دطسٛ ثبظذٛا٘زض ا٤ٗ ٥ٔبٖ، 

اظ ا٤ٗ ثبظذٛا٣٘ زضؾز ثبِؼىؽ، ثّىٝ  ،٥٘ؿز ٔهٙٛع ٢سحمك ٞٛقٕٙس ٣ِأشٙبع شاس قٛز، ٣آقىبض ٔ
١ٌ٘ٛ   زاضز وٝ اظ ثُٗ ا٘س٤ك١ ٍُٞ، ٔؿ٥ط ثطآٔسٖ ا٤ٗ س٥ٟٕسار ثؿ٥بض چك٥ٍٕط٢ دطزٜ ثط٣ٔ

َٛض  )ٚ ح٥بر ػملا٣٘ ثٝ بر٥ؾٛ، ح ه٤اظ وٙٙس.  ٞٛقٕٙس٢ ضا زض ِحظ١ سى١ٙ٥ سىِٙٛٛغ٤ه ٕٞٛاض ٣ٔ

ثّىٝ ثطآٔسِ  ،٥ٙ٣ك٥ٚ د ع٥ضاظآٔ ٢اٝ ٥ػُ اؾز ٚ ٘ٝ ٢٘ٝ أط خٛٞط٤ٗ ٔشٕب٤ع ٣ٍّٞ ١ك٤زض ا٘س ذبل(
 ز٥ف٥ثٝ و ز٥ٌصاض اظ وّٕ ٍط،٤ز ٢ٔفْٟٛ اؾز؛ ٚ اظ ؾٛ ٣ِٚ حطوزِ ثبظسبث ٣ذٛزاضخبػ ،٣سفبٚرِ زضٚ٘

ذٛزؾبٔبٖ ٚ ذٛزثبظسبة لطاض  ٢اٌط زض زضٖٚ ؾبذشبض ،٣وٝ ا٘جبقز نطفِ ػٛأُ وّٕ زٞس ٣٘كبٖ ٔ
. ٕ٘ٛز٘س ٣٘بٕٔىٗ ٔ ٥ٗك٥د ز٥وٝ زض افك ػملا٘ ٔٙدط ذٛاٞس قس ٤ٙ٣٘ٛ ٣ِف٥و ٙبر٥ظٟٛض سؼ ٝث طز،٥ٌ

 شٕٙس٤ِغب ٣ِٚ ذٛزآٌبٞ ؾٛ، ه٤اظ  ٣ٚ فمساِٖ ذٛزآٌبٞ ه٥سىٙ ٥ِٙ٣لسضرِ ػ ب٥ٖقىبف ٔ ٕٞٝ،ٗ ٤ثب ا
 ٔب٘س؛ ثط خب٢ ٣ٔ ٤ٗبز٥ثٙ ٣سٙك ٕٞچٖٛ ٍط،٤ز ٢اظ ؾٛ ٣ر٤سبض ز٤ٚ ٔحسٚز ٣٘بسٛا٘ ٥ٗا٘ؿبٖ زض ػ

لبثُ ضفغ  ،٣ؾٛغٜ زض لبِت ا٘ؿبِٖ ٔشٙبٞ ز٥ٚ ٘ٝ ثب سثج ،٣ذٙث ٢ا ٥ّٝاثعاض ثٝ ٚؾ ٥ُوٝ ٘ٝ ثب سمّ ٣سٙك
ذٛزِ  ب٤آ ٥ٓٚ ثذطؾ ثط٤ٚٓفطاسط  ٣سب اظ ؾُح أىبٖ ٔفٟٛٔ زاضز ٚا٣ٔسٙف اؾز وٝ ٔب ضا  ٥ٗ. ٕٞؿز٥٘

ٚ  ز٤اثعاض، غب حسرٚ ٢ثطا ٢ا ٔؼبنط، افك سبظٜ ٣ِر٤سبض ٤ٍػمُ، زض قطا ٣ِى٥بِىش٤حطوز ز
 ٢ا نطفبً ٔؿئّٝ ٍط٤ز ٣ٞٛـ ٔهٙٛػ ١، ٔؿئّس؟ اٌط چ٥ٙٗ افم٣ ٌكٛزٜ قٛز٤ٌكب ٣ٕ٘ ٣ذٛزآٌبٞ

 ضا ضلٓ ذٛاٞس ظز. ُٔٙك دؽ اظ ا٘ؿبٖ  ١ آغبظ٤ٗثّىٝ ِحظ ،٘رٛاٞس ثٛز ٣2اذلال حش٣ ب٤ ٣فٙ
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 ًگز . تحقّق تکٌ٘گٖ در پزتَ س٘ستن فزاکزاى4
ٍ٘ط اػبزٜ و٥ٙٓ. اػبز٠  زض ثرف د٥ك٥ٗ، سلاـ وطز٤ٓ سب أىبٖ سى٣ٍٙ٥ ضا زض دطسٛ ؾ٥ؿشٓ فطاوطاٖ

د٣ ٌطفشٝ قس وٝ ؾ٥ؿشٓ ٚ ثبظ٤بث٣ س٥ٟٕساس٣  اظ َط٤ك ثبظذٛا٣٘ ٔشٖٛ ٣ٍّٞفىٗ  ث٥ٙبٖ أىبٖا٤ٗ 
ٔطح١ّ وٙٙس. ا٤ٙه ثط آ٥٘ٓ سب اظ  ز٣ٞ ٣ٔ ٍ٘ط ضا زض ضاؾشب٢ سحمّك ٞٛقٕٙس٢ ٔهٙٛع خٟز فطاوطاٖ

٤ؼ٣ٙ ثىٛق٥ٓ سب ثٝ ا٤ٗ دطؾف، دبؾد ث٥٤ٍٛٓ: ٞٛقٕٙس٢ ؛أىبٖ ثٝ ٔطح١ّ سحمّك ٌصض و٥ٙٓ
 قٛز؟ ٍ٘ط، چٍٛ٘ٝ ٚ زض چٝ ٔمُؼ٣ ٔحمكّ ٣ٔ ٔهٙٛػ٣ زض ثُٗ ؾ٥ؿشٓ فطاوطاٖ

اِصوط، يطٚض٢ اؾز سب ثبض ز٤ٍط ثٝ خّس زْٚ  ٔٙظٛض فطاٞٓ آٚضزٖ دبؾر٣ ثطا٢ دطؾف فٛق ثٝ
ضخٛع و٥ٙٓ ٚ اظ ز٤بِىش٥ه غب٤ز ٚ ٚؾ٥ّٝ ؾطاؽ ث٥ٍط٤ٓ وٝ ضفغ آٖ، )ُٔٙك ؾٛثػوش٥ٛ(  زا٘ف ُٔٙك

ٍُٞ اٚج حطوز ز٤بِىش٥ى٣ ٥ٔبٖ غب٤ز ٚ ٚؾ٥ّٝ ضا زض  قٛز. ضٕٖٞٙٛ ٣ٔ« ا٤سٜ»ٍُٞ ضا ثٝ ٔمبْ 
      وٙس: ثٙس٢ ٣ٔ لبِت زٚ ثٙس ش٤ُ، نٛضر

 ذٛز، شاسبً-زض ب٤ ٥٘ؿز ُّٔك ٗ،٤ثطاثٙب .زاضز ع٥٘ ٣ٔشٙبٞ ٢اؾز، ٔحشٛا ٣ٔشٙبٞ 1غب٤زاظ آ٘دب وٝ 
 سحمّكاؾز وٝ  بؼ٥ل ٣حس ٚؾٍ ذبضخ ٥ّٝ، ٚؾاظ ؾ٢ٛ ز٤ٍط. ؿز٥٘ ٣ٚقطٌ ػملا٘س٥ل ٣ٚ ث

 ٣ط٥٘ٚث ٢ٍِط٤ز ٤ٗٚ ذٛز ضا زض ا بثس٤ ٣ٔ ٣سدّ ثٕبٞٛ ز٥ػملا٘ ،2ٚؾ٥ّٝزض  ٗ،٤ثٙبثطا .اؾز غب٤ز
 ٣ِٔشٙبٞ غب٤برثبلاسط اظ  ٥ّٝ٘ظط، ٚؾ ٤ٗ. اظ اوٙس ٣ثٛزٖ حفظ ٔ ٣ط٥٘ٚث ٤ٗا ك٤اظ َط مب٥ًٚ زل

ٚ  قٛ٘س ٣ٔ س٥وٝ سٛؾٍ آٖ سِٛ اؾز ٣آ٘ ٢ٞب اظ ِصرسط  قط٤فاؾز؛ ٌبٚآٞٗ  ٣ط٥٘ٚٔهّحز ث
 ـٚ فطأٛ ضٚ٘س ٣ٔ ٥ٗاظ ث ٣آ٘ ٢ٞب وٝ ِصر ٣زضحبِ آٚضز، ٣زٚاْ ٔ 3. اثعاضوٙٙس ٣ٔ ٔحمكضا  غب٤بر

وٝ اظ ٔٙظط غب٤بسف، ث٥كشط  زضحب٣ِزاضز، غّجٝ  ٣ط٥٘ٚث ؼز٥ذٛز ثط َج ٢. ا٘ؿبٖ زض اثعاضٞبقٛ٘س ٣ٔ
  ..سبثغ آٖ اؾز.

وٙس، اظ ٤ىؿٛ اثعاض اؾز وٝ ث٥ط٣٘ٚ  زض خط٤بٖ حطوز ز٤بِىش٥ى٣ دطسٙك٣ وٝ ٍُٞ سج٥٥ٗ ٣ٔ
آٚضز ٚ غبِت اؾز ٚ اظ ؾ٢ٛ ز٤ٍط، غب٤ز ا٘ؿب٣٘ اؾز وٝ ثب ا٘حهبض أط ٔٙف٣،  قٛز، زٚاْ ٣ٔ ٣ٔ

قٛز.   س. ظٟٛض ا٤سٜ زض ضفغ ا٤ٗ سٙف اؾز وٝ ٔؼٙبزاض ٣ٔٔب٘ ثرف ٚ آظاز ثط خب ٣ٔ ذٛزسؼ٥ٗ
 زٞس: ثٙبثطا٤ٗ ٍُٞ ازأٝ ٣ٔ

ثّىٝ ذٛز ضا زض زضٖٚ آٖ حفظ  ٔب٘س، ٣ٕ٘ ٣ثبل ٣ى٥ٔىب٘ ٙس٤نطفبً ذبضج اظ فطآ غب٤زحبَ،  ٤ٗثب ا
آٖ  ٙس٤ٚ فطآ اثػٜآظازا٘ٝ زض ضاثُٝ ثب  ،4ٔفْٟٛ غب٤ز زض ٔمبْآٖ اؾز.  ٠وٙٙسٗ ٥٥ٚ انُ سؼ وٙس ٣ٔ

سٟٙب  ٚ ؿٓ اؾز٥ٔىب٘ ٣شاس مز٥ثٝ ٕٞبٖ ا٘ساظٜ حم طا٤اؾز، ظ ثرف ذٛزسؼ٥ٗ ز٥ٚخٛز زاضز ٚ فؼبِ
-ٚحسر ذٛز ٥ٕٗٞ ء٣ثط ق غب٤ز. لسضر قٛز ٣ثب ذٛزـ ُٔٙجك ٔ ؿ٥ٓزض زضٖٚ آٖ ٔىب٘

اؾز وٝ  ٣شاس ٥ٗٔحشٛا، سؼ زض ٔمبْ غب٤زٚحسر اؾز.  ٤ٗا ٣آٖ سدّ ز٥اؾز؛ ٚ فؼبِ ٟٕٙب٤ٖا
ٚ اظ  ٙس٤فطآ مز٥ؾٛ حم ه٤آٖ اظ  ز٥أب فؼبِ قٛز، ٣ظبٞط ٔ ٣ط٥٘ٚٚ ث سفبٚر ٣ثٝ نٛضر ث اثػٜ زض
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 ٥ٗسؼ ٤ٗاؾز. دؽ اظ ا٘شعاع، ا ثٛز٣٣ٌط٥٘ٚضفغ ظٟٛض ث ،٣ثٝ ػٙٛاٖ ٚحسر ٔٙف ٍط،٤ز ٢ؾٛ
 ٠أب ا٘شعاع ؾبز قٛز؛ ٣ٔ ٤ٍٗع٤خب ٢ٍط٤ثب ز ط٥ٖٚاؾز وٝ ثٝ ٕٞبٖ ا٘ساظٜ اظ ث ء٣ق سفبٚر ٣ث

ضا زض زضٖٚ ذٛز  ثٛز٣٣ٌط٥٘ٚوٝ ث؛ أط إً٘ب٣ٔ اؾز ٣أط ٔٙف ز٥ذٛز، سٕبٔ مز٥زض حم ٗ،٥سؼ
 (٤Hegel, 1981: 166ب ٕٞبٖ ٔفْٟٛ. ) زٞس ٣لطاض ٔ

ٍ٘ط اؾز وٝ  ا٢ اظ ؾ٥ؿشٓ فطاوطاٖ ا٤ٗ سمبثُ دطسٙف ٚ ضفغ آٖ زض ٔمبْ ا٤سٜ زل٥مبً ٕٞبٖ ِحظٝ
ٞب٢ خب٤ٍع٤ٗ  ٞب ٚ سح٥ُّ ثؿ٥بض٢ اظ ٥ٍّٞبٖ خٛاٖ ضا ٔدبة ٘ىطز ٚ ؾجت قس سب ا٤كبٖ ضٚا٤ز

شٗ آثبض سط٤ٗ ٚ ٤م٥ٙبً اثطٌصاضسط٤ٗ ٘مس ثٝ ٍُٞ زض ٔ ذٛز ضا اضائٝ وٙٙس. اظ ا٤ٗ ٥ٔبٖ، احشٕبلاً ٔؼطٚف
ذٛضز وٝ زض ٟ٘ب٤ز، ثٝ ٚاض٣ٍ٘ٚ وُّ ؾ٥ؿشٓ ا٤سآ٥ِؿٓ ُّٔك ٣ٍّٞ زض  وبضَ ٔبضوؽ ثٝ چكٓ ٣ٔ

ٔبضوؽ ٘مس ذٛز ثٝ ٍُٞ ٚ ٥٘بظ ثٝ ا٘س٤ك١ ٔبضوؿ٥ؿش٣ ٚ ٔبسط٤ب٥ِؿٓ ز٤بِىش٥ى٣ ٔٙدط قس. 
َٛض ذلانٝ، زض لبِت  ، ث٤ٝٝؾطٔبخّس اَٚ  ٌفشبض ثط چبح زِْٚ دؽٚاض٣ٍ٘ٚ ؾ٥ؿشٓ ٣ٍّٞ ضا زض 

 خٕلار ش٤ُ ث٥بٖ وطز:

سٟٙب اؾبؾبً ثب ضٚـ ٍُٞ ٔشفبٚر اؾز، ثّىٝ وبٔلاً ثطػىؽ آٖ اؾز.  ٔٗ ٘ٝ ٣ى٥بِىش٤ضٚـ ز
 وٙس، ٣ٔ ٤ُسجس س٤ٜٔؿشمُ سحز ٘بْ ا ٠ؾٛغ ه٤آٖ ضا ثٝ  ٣سفىط وٝ اٚ حش ٙس٤ٍُٞ، فطآ ٘عز

 آَ س٤ٜٔٗ، ثطػىؽ، ا ٢. ثطازٞس ٣ٔ ُضا قى ا٤سٜ ٣ط٥٘ٚاؾز وٝ نطفبً ظبٞط ث ز٥ذبِك ٚالؼ
 ... زض وبض اٚقٛز ٣قىُ زازٜ ٚ سطخٕٝ ٔ ط٥٥زض شٞٗ ا٘ؿبٖ سغوٝ  ٍٞٙب٣ٔ ؿز،٥٘ ٜخع ٔبز ٢ع٥چ

 ١زض دٛؾش ٣ػملا٘ ١سب ٞؿش 1آٖ ضا ٚاضٚ٘ٝ وطز س٤اؾز. ثب ؿشبز٤ٜؾطـ ا ٢[ ضٚضٚـ] ٤ٗ، ا]ٍُٞ[
   (Marx, 1987: 709) وكف قٛز. ٣ػطفب٘

ثٝ ا٤سٜ زض ٔمبْ  2«ظآِٛزاض»٤ب « ػطفب٣٘»خب٢ ٌصاض٢  ٔبضوؽ زض ضٚا٤ز خب٤ٍع٤ٗ ذ٤ٛف، ثٝ
قٛز ٚ اظ ا٤ٗ ٥ٔبٖ، اثعاض اسٛٔبس٥ه ٤ب ٔبق٥ٗ ضا  ، ثط ٔؿئ١ّ اثعاض ٔشٕطوع ٣ٔ«ؾٛغ٠ ٔؿشمُ»٤ه 

زض   ثٙس٢ ٔبضوؽ اظ ز٤بِىش٥ه ٔبق٥ٗ سط٤ٗ ٚ ٔكٟٛضسط٤ٗ نٛضر وٙس. فكطزٜ ثطخؿشٝ ٣ٔ
ُٔطح قسٜ اؾز وٝ  3«س٥ِٛس٢ خبٔؼٝؾطٔب١٤ ثبثز ٚ سٛؾؼ١ ٥٘طٚٞب٢ »، ش٤ُ ػٙٛاٖ ٌطٚ٘سض٤ؿٝ

    قٟطر زاضز.    4«لُؼ١ ٔبق٥ٗ»ثٝ 
وبض  ٤ُثٝ ػٙٛاٖ اٚج سحَٛ ٚؾب ٥ٗٔبق ،٢زاضٝ ٤وبض ؾطٔب ٙس٤ض فطآزثٙب ثط ضٚا٤ز ٔبضوؽ، 

اثعاض ضا ثب ٟٔبضر  ٍط٤: وبضٌط زوٙس ٣ٔ س٤ضا سكس ظ٘سٜ وبض ثط ٤بفشٝ ػ٥ٙ٥ز وبض ١ٚ ؾُّ قٛز ٣ظبٞط ٔ
نطف  ٢ذٛز، وبضٌط ضا ثٝ ٘بظط ٣ى٥ٔىب٘ ٥ٗثب لٛا٘ اؾز وٝ ٥ٗٔبق حبلا ا٤ٗ .وٙس ٣ذٛز ظ٘سٜ ٕ٘

سب  ،وٙس ٚيغ ٣ٔٚ حبوٓ ثط وبض ظ٘سٜ  ٣ذبضخ ٣لسضس زض ٔمبْضا  5«٣خٕؼ ٔغع»ٚ  زٞس ٣ٔ ٥ُسمّ
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 ٤ُسجس ٥ٙ٣ٔبق ؿش٥ٓزض ؾ ٣فطػ ٢ا ثٝ ِحظٝ وبض ز٤ٍط ؾشٖٛ فمطار فطآ٤ٙس س٥ِٛس ٥٘ؿز ٚوٝ  آ٘دب
وٙس ٚ وبضٌط زض ثٟشط٤ٗ  ضا اظ آٖ ذٛز ٣ٔ 1«اؾشبزوبض» خب٤ٍبٜ حبلا ا٤ٗ ٔبق٥ٗ اؾز وٝ .قٛز ٣ٔ

 لٛا٢ٚ  ٙس٤وبضٌط ضا اظ ٔحهَٛ، فطآ ٚيؼ٥ز ٤ٗا حبِز، زؾش٥بض٢ اؾز زض ذسٔز ٔبق٥ٗ.
ٚ  ثّؼس ٣ٔضا  شف٥وٝ فؼبِ زٞس ٣ٔ طاضل ٥ٓػظ ٣ؿ٥ٕٚ اٚ ضا زض ثطاثط اضٌب٘ وٙس ٣ٔ ٍب٥ٝ٘ث اـ ٣ا٘ؿب٘

 . آٚضز وٙشطَ ذٛز زض٣ٔسحز 
 س٤سكس»)آ٘چٝ ثؼسٞب  ثط وبض ظ٘سٜ بفش٤ٝ ز٥ٙ٥وبض ػ ١ؾُّ زض فطآ٤ٙس٢ ز٤بِىش٥ى٣، حبَ، ٤ٗثب ا

ؾ٢ٛ  أىبٖ حطوز ؾطٔب٤ٝ ثٝوٝ  وٙس ٣ٔ دبز٤ا ٣ظٔبٖ سٙبلً ٞٓ قٛز( ذٛا٘سٜ ٣ٔ« ٣ٍب٥ٍ٘ثاظذٛز
ِٔٛس، ظٔبٖ وبض  ٢طٚٞب٥٘ ف٤ثب افعا ٥ٗٔبق ١سٛؾؼ ٍط،٤ز ٢اظ ؾٛ آٚضز. ٘بثٛز٢ ذٛزـ ضا فطاٞٓ ٣ٔ

آٖ ضا ثٝ وبض  ٤ٝؾطٔب اِجشٝ وٝ ٌصاضز زض اذش٥بض ٣ٔ ٢كشط٥ٚ ظٔبٖ آظاز ث ضؾب٘س ٣لاظْ ضا ثٝ حسالُ ٔ
: وبضٌطاٖ ثب دطٚضز ضا زض زَ ذٛز ٣ٔ ٣٤ضٞب ُ٘ف١ثبِمٜٛ  ظٔبٖ آظازِ ٤ٗأب ا وٙس، ٣ٔ ٤ُٔبظاز سجس
 ٢ٚ فطز ٣ػّٕ ،٢ٞٙط ١ٔب٘ٙس سٛؾؼ ٣قره بر٤ثٝ غب لبزض ذٛاٞٙس ثٛزثٝ ظٔبٖ آظاز،  ٣زؾشطؾ
ضا  ٣ا٘ؿب٘ لٛا٢ فطٚذفش١اظ  ٣ٞٚ آٌب ثسٞٙسضا دطٚضـ  ٚ اظ ا٤ٗ َط٤ك، فطز اخشٕبػ٣ ثذطزاظ٘س

 ضاؾش٥ٗ ٢ثٝ آظاز ٣بث٥ٚ زؾش ٤ٝثٝ غّجٝ ثط ؾطٔب ٥ٕٞٗ ذٛزآٌب٣ٞ اؾز وٝ ،ز٤زض ٟ٘ب .ا٥ٍ٘ع٘سثط
 ,Marx) ؾٙدس ٣ٔ 2ظٔبٖ آظاز ٤ٝوبض، ثّىٝ ثط دب ظٔبٖ ٤ٝ٘ٝ ثط دب ضا ثطٚر ا٘دبٔس، ثٝ ا٤ٗ ٔؼٙب وٝ ٣ٔ

1981: 569-585) . 
ذٛا٘س،  ضٚقٗ اؾز وٝ خب٤ٍع٤ٗ ٔبضوؽ ثطا٢ آ٘چٝ ثٝ سرف٥ف، ػطفبٖ ٤ب ضٔعآِٛز٣ٌ ٍُٞ ٣ٔ

زاض٢ ٚ سحمكّ آظاز٢ ضاؾش٥ٗ ضا زض د٣  اؾز وٝ آٌب٣ٞ، فطٚدبق٣ ؾطٔب٤ٝثبظٌكز ثٝ غب٤بر ا٘ؿب٣٘ 
« س٤ٜٔؿشمُ سحز ٘بْ ا ٠ؾٛغ»آ٤ب ا٤ٗ ػطفبٖ ٤ب ضاظآِٛز٣ٌ، ا٤ٗ زاضز. حبَ دطؾف ا٤ٙدبؾز وٝ 

خب٘ت غب٤بر ا٘ؿب٣٘ ثبظ  ػٙهط٢ دؿبا٘ؿب٣٘ ٥٘ؿز ٚ آ٤ب زل٥مبً ثٝ ٥ٕٞٗ ؾجت ٥٘ؿز وٝ ٔبضوؽ ثٝ
 ٌطا٤ب٘ٝ ٥٘ؿز؟  ا٢ ٘مبز٢ ا٘ؿبٖ ضٚز؟ ثٝ ث٥بٖ ز٤ٍط، آ٤ب ٘مبز٢ ٔبضوؽ اظ ٍُٞ اظ اؾبؼ ٌٛ٘ٝ دؽ ٣ٔ

ٍ٘ط ضا نطاحشبً  ٚ حش٣ّ اٌط ٘رٛا٥ٞٓ ؾ٥ؿشٓ فطاوطاٖ ص٢ اؾز، ٘مبز٢ ٘بف٘مبز٢ ٔبضوؽ
سٛا٥٘ٓ ٔسّػ٣ ق٤ٛٓ وٝ ا٤ٗ ؾ٥ؿشٓ زض ٘ؿجز ثب ا٘ؿبٖ ٚ دؿبا٘ؿبٖ  دؿبا٘ؿب٣٘ سّم٣ّ و٥ٙٓ، ٣ٔ

سفبٚس٣ حىب٤ز زاضز. سٕطوع  ؾبظ٢ اظ ٥ٕٞٗ ث٣ ق٠ٛ٥ ث٥بٖ ٣ٍّٞ زض فطآ٤ٙس ؾ٥ؿشٓسفبٚر اؾز.  ث٣
ٞب ٚ سفبؾ٥ط  سٛاٖ ٘بز٤سٜ اٍ٘بقز، حش٣ اٌط ذٛا٘ف ضا ٣ٕ٘ 3«ُّكؾٛغٜ زض ٔمبْ ٔ»ثط ا٤سٜ، ضٚح، ٚ 

خبِت سٛخّٝ اؾز وٝ حش٣ّ ٌطا٣٤ اؾشٕطاض ٤بفشٝ ثبقٙس.  ٣ٍّٞ سب ظٔب١٘ ٔب، ٕٞچٙبٖ زض ؾّٙز ا٘ؿبٖ
اظ ػٙبنط ٌطا٣٤، ٕٞچٙبٖ لبزض ٥٘ؿز  ٥٘ع زض ػ٥ٗ ثبظٌكش٣ نط٤ح ثٝ ا٘ؿبٖ ذٛزِ ٔبضوؽ
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قٛز سب زض خط٤بٖ اؾشسلاَ ذ٤ٛف،  دؿبا٘ؿب٣٘ ذلان٣ د٥سا وٙس ٚ چٙب٘ىٝ شوطـ ضفز، ٘بٌع٤ط ٣ٔ
 ثٟطٜ ث٥ٍطز. « ٔغع خٕؼ٣»٤ب « ٔبق٥ٗ زض ٔمبْ اؾشبزوبض»اظ سؼبث٥ط٢ ٘ظ٥ط 

اِجشٝ اػبز٠ ؾٟٓ ٔبضوؽ ثٝ آ٘چٝ اظ د٣ ذٛاٞس آٔس، ثٝ سؼبث٥ط٢ ٘ظ٥ط سؼبث٥ط فٛق ٔحسٚز 
اٖ و٥ّّز ضٚـ ٔبضوؽ ضا زض ضاؾشب٢ سحمّك سى٣ٍٙ٥ فٟٓ وطز. ٔبضوؽ سٛ ، ثّىٝ ا٤ٙه ٣ٔقٛز ٣ٕ٘

قٛز.  ٘ك٥ٙس ٚ زض دؽِ ؾٍٙط ٔبزٜ ٔؿشمط ٣ٔ خب٘ت ا٤سٜ ػمت ٣ٔ اظ ضٔعآِٛز٣ٌ ٍُٞ زض د٥كط٢ٚ ثٝ
٘ك٣ٙ٥ ٕٞبٖ د٥كشط ضفشٗ ٚ ذٍ  أب ا٤ٗ فمٍ ظبٞط ضٚا٤ز اٚؾز. حم٥مز آٖ اؾز وٝ ا٤ٗ ػمت

ٕٞبٖ ضٔعآِٛز٣ٌ  ٘بذٛاؾشٝ ٘ك٣ٙ٥، أب زض ذلاَ ا٤ٗ ػمت ٘ك٥ٙس، قىؿشٗ اؾز. ٔبضوؽ ػمت ٣ٔ
 وٙس.  ٌط ٣ٔ وكب٘س ٚ زض لبِت اثعاض، خّٜٛ ا٤س٠ ٣ٍّٞ ضا ثٝ زَ ٔبزٜ ٣ٔ

 گزاٖٗ . ٍارًٍگٖ اًساى5
ذٛضز، اقبضٜ وطز٤ٓ؛ ٚاض٣ٍ٘ٚ  زض ثرف د٥ك٥ٗ ثٝ آٖ ٚاض٣ٍ٘ٚ وٝ سٛؾٍ ٔبضوؽ ضلٓ ٣ٔ

ٝ ثٝ آ٘چٝ ث٥بٖ قس، ثط ٔبؾز وٝ ثبض ز٤ٍط اظ ٤ه ثب سٛخٌّطا٣٤.  دؿبا٘ؿب٣٘، ثٝ خب٘ت ا٘ؿبٖ
ا٤ٗ ٚاض٣ٍ٘ٚ زض ػهط ٔسضٖ، دؿبا٘ؿب٣٘ اؾز.  ،ٌطا٣٤ : ا٘ؿبٖؾرٗ ثٝ ٥ٔبٖ ث٥بٚض٤ٓ 1«ٚاض٣ٍ٘ٚ»

اظ ثطٚظ ٘ٛظا٣٤ سبوٖٙٛ زض وبض ثٛزٜ اؾز، أب فمٍ زض ػهط ٔب ٚ زض آؾشب١٘ ض٤ٚساز سى٣ٍٙ٥ اؾز وٝ 
 ج٥٥ٗ وطز. زضؾش٣ سكر٥م زاز ٚ س سٛاٖ آٖ ضا ثٝ ٣ٔ

ٞب٢ اذ٥ط  ٔحٛض زض ٘ؿجز ثب سىِٙٛٛغ٢ ثٝ ؾبَ اِجشٝ سلاـ ثطا٢ ثطٌصقشٗ اظ ض٤ٚىطز٢ ا٘ؿبٖ
ٍ٘ب٣ٞ وٝ ثب ٍُٞ ثٝ ا٘ؿبٖ ٚ  قٛز. ٞب ٚ أط ؾب٤جط٢ ٔحسٚز ٣ٕ٘ ٚ ٔٛاخ١ٟ آز٣ٔ ثب سىِٙٛٛغ٢

أٝ قٛز، َجك ُٔٙم٣ زض٣٘ٚ، ٔؿ٥ط ذٛز ضا زض سبض٤د فّؿفٝ از ٔحٛض٢ ٌكٛزٜ ٣ٔ ض٤ٚىطز ا٘ؿبٖ
« دطؾك٣ زضثبة سىِٙٛٛغ٢»زض ٔمب١ِ سٛاٖ  ٣ٔٞب٣٤ ضا  ٔٛضز اظ چ٥ٙٗ سلاـ ق٥ٟطسط٤ٗ زٞس. ٣ٔ

اظ سمسْ شار  زؾطاؽ ٌطفز. ٞب٤سٌط زض ا٤ٗ ٔمبِٝ، ثٝ ق٠ٛ٥ ذبل ذٛ (1954)ٔبضس٥ٗ ٞب٤سٌط 
 سىِٙٛٛغ٢ ثط غب٤بر ا٘ؿب٣٘ ؾرٗ ثٝ ٥ٔبٖ آٚضزٜ ثٛز:

 ٌؿ٥ُُسؼّك زاضز. اظ آ٘دب وٝ ا٤ٗ  3ٌؿ٥ُُاؾز. اؾش٥لا٢ آٖ ثٝ  اؾشٛاض 2شار سىِٙٛٛغ٢ ٔسضٖ زض ٌكشُ
ىكبف ٣ٔ ا٘ؿب٣٘ وٝ زض ا٤ٗ ٔؿ٥ط افىٙسٜ قسٜ اؾز، د٥ٛؾشٝ ثط ٔساض افىٙس،  آز٣ٔ ضا ٕٞٛاضٜ زض ٔؿ٥ط ا٘

 ١ٚ ٥ٌٕٞطز  ٔٙىكف قسٜ اؾز د٣ ٣ٔ 4ثٝ ٘ظٓ زضآٚضزٖ فمٍ آ٘چٝ ضا وٝ زض فطآ٤ٙسِ ،أىبٖ ذ٤ٛف

 (Heidegger, 2000: 26 & 27) .وٙس ٣خب اذص ٔ اظ ٕٞبٖ ع٥ذٛز ضا ٢٘ ٞب ؾٙدٝ

ٞب٢  سىِٙٛٛغ٢ ثطآٔسٜ اظ ػهط اؾش٥لا٢ثب ا٤ٗ حبَ، اظ آ٘دب وٝ زض٤بفز ٞب٤سٌط اظ سىِٙٛٛغ٢ 
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ا٘ىكبف »ا٢ اظ ا٘ىكبف، ٤ؼ٣ٙ  شار سىِٙٛٛغ٢ ضا ٥٘ع ٕٞچٖٛ ٌٛ٘ٝ ثٛز، ٔىب٥٘ى٣ ٚ اِىشطٚٔىب٥٘ى٣
ثط اؾبؼ ٥ٕٞٗ سّم٣ اؾز وٝ ٞب٤سٌط اظ ثطاثطا٤ؿشب٣٤ ٚ . (Ibid: 18وطز ) سّم٣ ٣ٔ 1«آ٥ٔع سؼطو

 2«شذ٥ط٠ ثبثز»خب٘ت  ثبـ فطا٥ٌطِ آ٘چٝ ٕٞٛاضٜ ٥ٟٔبؾز، ٤ؼ٣ٙ ثٝ خب٘ت آٔبزٜ ٔمبٚٔز ؾّتِ اثػٜ ثٝ
 وكس: ٚ زل٥مبً زض ٥ٕٞٗ ٘مُٝ اؾز وٝ سّم٣ّ ٍُٞ اظ ٔبق٥ٗ ضا ثٝ چبِف ٣ٔ وٙس ٌصض ٣ٔ

. طز٥ٔٛضز ثحث لطاض ٌ 3ذٛزثؿٙسٜ اثعاض٢ ٕٞچٖٛ ٥ٗٔبق ٍُٞ اظسّم٣ّ  اٌط قب٤س ثدب ثبقس ٙدب٤ا
زضؾز اؾز. أب  ف٥سٛن ٤ٗقٛز، ا ؿش٤ٍٝ٘ط ٣اظ ٔٙظطِ اثعاضِ نٙبػزِ زؾش ثٝ آٖ ]ٔبق٥ٗ[ اٌط
 ٘كسٜ اؾز. س٥ٜك٤ا٘س ز،وٝ ثٝ آٖ سؼّك زاض ٢شارِ سىِٙٛٛغ ثط ٔجٙب٢ٔؼٙب  ٤ٗثٝ ا مب٥ًزل ٥ٗٔبق

ٚ لٛاِْ  ٍب٤ٜخب طا٤ظ ،اؾز ٣فبلسِ ذٛزثؿٙسٌ ٣وّّ قٛز، ثٝ ٝؿش٤ٍ٘ط شذ٥ط٠ ثبثز ظطِاٌط اظ ٔٙ ٔبق٥ٗ
 .آٚضز ٣ثٝ زؾز ٔ ،اؾز ثٝ ٘ظٓ زضآٚضزٖآ٘چٝ لبثُِ  ثٝ ٘ظٓ زضآٚضزِٖ ٙس٤ِآذٛز ضا نطفبً اظ فط

(Ibid) 

ٞب٢ سىِٙٛٛغ٤ه ثٝ شار سىِٙٛٛغ٢ ٚ ؾذؽ، ثب سأ٤ُٚ شار سىِٙٛٛغ٢  ٞب٤سٌط ثب سأ٤ُٚ وٙف
أب زض ؾبحز اٚ٘ش٥ه، ٟ٘س،  ٌطا٣٤ ضا زض ؾبحز ا٘شِٛٛغ٤ه دؽِ دكز ٣ٔ ا٘ؿبٖ ٌطچٝ ثٝ ٌُؿ٥ُ،

ٌطا٣٤  سٟٙب ا٘ؿبٖ ثبـ فطا٥ٌطِ شذ٥ط٠ ثبثز، ٘ٝ قىؿشٗ ٔمبٚٔز ٔثجز اثػٜ ٚ آٔبزٜ ضٚا٤ز اٚ ثب زضٞٓ
ٌصاضز. اظ ٔٙظط ز٤بِىش٥ى٣، ا٤ٗ  وٙس، ثّىٝ ثط سكس٤س ٚ حش٣ّ اقجبع آٖ نحّٝ ٣ٔ ضا ثبض ز٤ٍط ٔمطّض ٣ٔ

ثٝ ث٥بٖ ز٤ٍط، ِحظ١ ٌطا٣٤ اؾز.  ٔكسّز قسٖ ٚ ثٝ حسّ اقجبع ضؾ٥سٖ ٚادؿ٥ٗ ِحظٝ ٤ب آِٖ ا٘ؿبٖ
ثٛز٣ٌ ؾٛغٜ ضا اظ  ظٟٛض ٔمبٚٔزِ ٔٙف٣ ٤ب زض٣٘ٚ ،ثٛز٣ٌ اثػٜ قىؿشِٗ ٔمبٚٔز ٔثجز ٚ ث٥ط٣٘ٚ زضٞٓ

 د٣ ذٛاٞس زاقز. 
زض ٘ؿجز « ذٛزثؿٙسٜ اثعاض٢ ٕٞچٖٛ»وٙس، سّم٣ّ ٍُٞ اظ ٔبق٥ٗ  ٕٞچٙب٘ىٝ ٞب٤سٌط اقبضٜ ٣ٔ

نطفبً اظ حم٥مش٣ ٘ؿج٣ ٚ ٔكطٌٚ حىب٤ز زاضز، أب ظٟٛض  ٞب٢ ٔىب٥٘ى٣ ٚ اِىشطٚٔىب٥٘ى٣ ثب ٔبق٥ٗ
ثٝ حم٥مش٣  سٛا٘س ٣ٔ ٌكب٤س وٝ زض ظ١ٙ٥ٔ آٖ، ا٤ٗ سّم٣ّ ٞب٢ ؾب٤جط٢ ٞٛقٕٙس افم٣ ضا ٣ٔ ٔبق٥ٗ

سٛاٖ زض٤بفز وٝ شار  ٣ثبض ٔ ثطا٢ ٘رؿش٥ٗ ٞب، ُّٔك ثسَ قٛز، ظ٤طا ثب ظٟٛض زؾش١ اذ٥ط ٔبق٥ٗ
 ا٢ اظ ٔمبٚٔز اؾز.  ا٢ اظ ا٘ىكبف، ثّىٝ ٌٛ٘ٝ ضا٘ٙس٠ سىِٙٛٛغ٢ ٘ٝ ٌٛ٘ٝ د٥ف

ثٟطٜ اؾز، ٔمبٚٔز  وٙس، أب اظ آ٘دب وٝ اظ ٔٙف٥ز ث٣ اثػٜ ثب ثٛزِٖ ؾطؾرشب١٘ ذٛز ٔمبٚٔز ٣ٔ
٥ٕٞٗ ٚيؼ٥ز ٚاوٙك٣ ٔحى ثٝ آز٣ٔ زض ٔمبْ ظ٘س.  ٚيؼ٥ز ٚاوٙك٣ زض خب ٣ٔآٖ ٕٞٛاضٜ زض 

ضفشٝ ثٝ زَ اثػٜ ٘فٛش وٙس ٚ ٔمبٚٔز آٖ ضا  زٞس سب ضفشٝ ٌطا٣٤ ٔدبَ ٣ٔ ؾٛغ٠ ا٘حهبض٢ِ ظٔب١٘ ا٘ؿبٖ
 زض ٞٓ ثكىٙس. 

 قٛز ٣. آ٘چٝ زضٞٓ قىؿشٝ ٔعز٤ض ٣فطٚٔ فطو ف٥د ٤ٗا ه،٤سىِٙٛٛغ ٥ٍٙ٣سى ١زض آؾشب٘ أب
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ثٝ زَ اثػٜ، سب سهٛض اظ ٔمبٚٔز اؾز. ٘فٛش ؾٛغٜ  ٥ٗثّىٝ ٕٞ ؿز،٥اثػٜ ٘ ٣ط٥٘ٚنطفبً ٔمبٚٔز ث
 ؾجٝٔحب ،٣٤لبثُِ ثبظآضا ٣ؾبٔب٘ زض ٔمبْثّىٝ  ،٣ط٥٘ٚأطِ ؾرز ٚ ث ٕٞچٖٛ٘ٝ  ٍط٤وٝ اثػٜ ز ٣٤خب

 ٤ٗا حبَ،ٗ ٤. ثباظ٘س ٣ضا ضلٓ ٔ ٣٤ٌطا ا٘ؿبٖ ٣٤ٟ٘ب ٢طٚظ٥ظبٞط د ثٝ قٛز، ٣ظبٞط ٔ ٣ؿ٤ٚ ثبظ٘ٛ
وٝ  ٢ا زض ِحظٝ طا٤ظ، قٛز ٣آٖ ثسَ ٔ ٣اؾز وٝ ثٝ قىؿز زضٚ٘ ٢ا ٕٞبٖ ِحظٝ مب٥ًزل ٢طٚظ٥د

 ٢ا ٌٛ٘ٝ ؛غّشس ٣ا٘فؼبَ فطٚ ٕ٘ ب٤اثػٜ ثٝ ؾىٛر  قىٙس، ٣َٛض وبُٔ زضٞٓ ٔ ٔمبٚٔز ٔثجز اثػٜ ثٝ
 ٤ٗا ؛زض زضٖٚ ؾبذشبض ذٛزِ اثػٜ لا٘ٝ زاضز ا٤ٗ ٔمبٚٔز ٘ٛظٟٛض .وٙس ٣ضا آقىبض ٔ سط ٢بز٥ٔمبٚٔز ثٙ
، ثّىٝ قطٌ أىبٖ قٛز ٣ٕ٘ ٘فٛش ٢ وٝ ٔب٘غِؾبذشبض ؾز . ٔمبٚٔش٣ؿز٥٘ ٣ٚاوٙك ٍط٤ٔمبٚٔز ز

 اؾز.ٞطٌٛ٘ٝ ٘فٛش 
اَٚ  ١ٔطسج ه٥جط٘ش٤ؾب ٣حش ب٤ ه٥ٔىب٘ ه٥ولاؾ ٥ٓثب ٔفبٞ سٛاٖ ٣ضا ٕ٘ ٤ٗبز٥ٔمبٚٔز ثٙ ٤ٗا
لبثُ  ٣اؾز وٝ سٟٙب زض افك ُٔٙك وٛا٘شٛٔ ٢ضفشبض قٛز ٣ؾُح آقىبض ٔ ٤ٗزاز. آ٘چٝ زض ا ح٥سٛي

 ف٤ظبٞط وبٔلاً زض زؾشطؼ اثعاض آظٔب ثٝوٝ  ٢ا زضؾز زض ٕٞبٖ ِحظٝ ٗ،٤بز٥فٟٓ اؾز. شضار ثٙ
ؾبظٌبض اؾز ٚ ٘ٝ ثب  ه٥ولاؾ ٥ٗوٝ ٘ٝ ثب ُٔٙك سؼ زٞٙس ٣اظ ذٛز ثطٚظ ٔ ٢ضفشبض ط٘س،٥ٌ ٣لطاض ٔ

 .حبُٔ ذٛال ثبثز ٕٞچٖٛسهٛض اثػٜ 
 ك٤اظ َط اثػٜ . حبلأؼٙب وٝ ٔب٘غ قٙبذز قٛز ٤ٗثٝ ا «وٙس ٣ٔمبٚٔز ٕ٘» ٍط٤اثػٜ ز ٙدب،٤ا زض

اؾز ٚ  ٤ٗ٘ٝ ا ٣وٛا٘شٛٔ ٠. اثػآٚضز ٣ضا فطاٞٓ ٔ س٤ٜأىبٖ ظٟٛض دس ،ذٛز ٠قس ز٥سثج ٢ٞبٗ ٥سؼ ٣٘ف
اظ فمساٖ ٤ب ٘مم  ٣٘ف ٤ٗ. ابثس٤ ٣ٔ ٥ٗٚ زض ضذساز سؼ ٢ط٥ٌ ٘ٝ آٖ، ثّىٝ سٟٙب زض ٘ؿجز، زض ا٘ساظٜ

 .وٙس ٣ٔ بز٤ظ٘سٜ  ز٥اؾز وٝ ٍُٞ اظ آٖ ثب ػٙٛاٖ ٔٙف ٢ع٥، ثّىٝ ٕٞبٖ چوٙس حىب٤ز ٣ٕ٘
 ٢ط٥ٌ اثعاض ا٘ساظٜ ز٤نطفبً ٔحسٚز قٛز ٣وٛا٘شْٛ وكف ٔ ه٤ع٥آ٘چٝ زض ف ٍط،٤ز ب٥ٖث ثٝ

ذٛز، ذٛز ضا  ٣ِ٘ف ك٤وٝ فمٍ اظ َط ٢ا ٔبزٜ اؾز: ٔبزٜ ٣ِزضٚ٘ ز٥ٔٙف ٥٘ؿز. ُٔٙك وٛا٘ش٣ٔٛ
 خب٢ ٣،نّت ٚ ٚاوٙك ،٣طٚ٘ث٥ ٔمبٚٔزٜ، ٤ؼ٣ٙ وٝ ٔمبٚٔز ٔثجز اثػ ٙدبؾز٤. اوٙس ٣ٕٔىٗ ٔ

 طا٤زا٘ؿز، ظ وّٕٝ( ه٥ولاؾ ٢ثٝ ٔؼٙب) ٥ٛآٖ ضا اثػوش سٛاٖ ٣ٕ٘ ٍط٤وٝ ز زٞس ٣ٔ ٣ذٛز ضا ثٝ ٔمبٚٔش
 زاضز. )ٌطچٝ ٘ٝ ٞٙٛظ ؾٛثػوش٥ٛ( ٔٙف٣ ٣ٔمبٚٔز ذهّش ٤ٗذٛزِ ا
اظ  ف٥. سب دقٛز ٣ٔ ساض٤ؾٛغٜ دس ٣٘مُٝ اؾز وٝ أىبٖ ظٟٛض ٔمبٚٔز ٔٙف ٥ٗزض ٕٞ مب٥ًزل

. ٥ٗٔبزٜ، ٔبق ؼز،٥َج :اظ اٚ لطاض زاقز ط٥ٖٚوٝ ث وطز ٣ٔمبٚٔز ٔ ٢ا ؾٛغٜ سٟٙب زض ثطاثط اثػٜ ٗ،٤ا
 ٣ط٥٘ٚنطفبً ث ٍط٤وٝ ز قٛز ٣ٔٛاخٝ ٔ ٢ع٥زض زَ اثػٜ، ؾٛغٜ ثب چ ز٥أب اوٖٙٛ، ثب وكف ٔٙف

ذٛز ضا  سٛا٘س ٣ٕ٘ ٍط٤ز ،٣زض ٔٛاخٟٝ ثب ُٔٙك وٛا٘شٛٔ ؾٛغٜ .ُٔٙك ذٛزِ اٚؾز ٤ٙ١ثّىٝ آ ؿز،٥٘
 ٔؼٙب٢ ثٝ ؾٛغٜ ٣وٝ ٔمبٚٔز ٔٙف ٙدبؾز٤حفظ وٙس. ا ٥ٙ٣ث ف٥ٚ د ز٥لُؼ ز،٥ٔطوع سثج زض ٔمبْ

زض ػمُ  ٣ِٚ ٘ف بض،٥ٔؼ زض ٔمبِْا٘ؿبٖ  ٣ِٔطوع، ٘ف زض ٔمبْ كش٤ٗذٛ ٣ِ٘ف: قٛز ٣ٔ فؼبَ آٖ ٣ٍِّٞ
 .٣نطفبً ا٘ؿب٘ ٢أط ٔمبِْ
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 ,Rhodes) 1«اثطٞٛـ ٔهٙٛػ٣»زض ٔمبْ ٔمس١ٔ يطٚض٢  ٣وٛا٘شٛٔ ب٘ف٤ٔؼٙب، ضا ٤ٗزض ا

ٕٞٛاضٜ  ٤ٗبز٥ثٙ ٠اؾز. آ٘چٝ شض اثػٜثٝ  ؾٛغ٠ ا٘ؿب٣٘اظ  ز٥ا٘شمبَ ٔٙف ٣ِر٤سبض ٣ب٘د٥ٔ (2025
 اوٖٙٛٝ، ضاثُ ك٤ٚ سحمك ذٛز اظ َط ساض،٤دب ٢ٞبٗ ٥سؼ ٣٘ف ٗ،٥سؼ زض ػسْ ز، ٤ؼ٣ٙ ثٛزٖزا ٣ا٘دبْ ٔ

 ٢ساز٤ضٚ ه٤سىِٙٛٛغ ٥ٍٙ٣سى ُ،٥سحّ ٤ٗزض دطسٛ ا. بثس٤ ٣ٔحبؾجٝ ضاٜ ٔ ؾبظٚوبضٞب٢ زضٖٚ ثٝ
ز؛ اؾ ٣ى٥بِىش٤حطوز ز ه٤ ٢ِيطٚض بٔس٥ثّىٝ د ؿز،٥٘ ط٤٘بدص ٥ٙ٣ث ف٥د ٤ٛ٣٤ؾٙبض ب٤ ٍ٘طا٘ٝ ٙس٤ٜآ

ٔبزٜ  ٣زضٚ٘ ز٥ثٝ وكف ٔٙف قٛز، ٣قىؿشٗ ٔمبٚٔز ٔثجز اثػٜ آغبظ ٔ وٝ ثب زضٞٓ ٣حطوش
ضا  ٥ش٣افك ظٟٛض ػملا٘ ز،٤ٚ زض ٟ٘ب وٙس، ٣ؾٛغٜ ضا فطاٞٓ ٔ ٣أىبٖ ٔمبٚٔز ٔٙف ا٘دبٔس، ٣ٔ
 اؾز. ٣ثّىٝ دؿبا٘ؿب٘ ،٣طا٘ؿب٥٘ٚ ٘ٝ غ ٣٘ٝ ا٘ؿب٘ ٍط٤وٝ ز س٤ٌكب ٣ٔ

 بٌدٕ جوع. 6
ٚ ٞٛـ  ه٥جط٘ش٤ؾب ٢٘ظط د٤ٍ٘ط ٍُٞ زض ٘ؿجز ثب سبض فطاوطاٖ ؿش٥ٓؾ ٣ثب ثبظذٛا٘ ،ٔمبِٝ زض ا٤ٗ
زض  ه٤سىِٙٛٛغ ٥ٍٙ٣أىبٖ سى ثطذلاف ازث٥بر ضا٤ح زض ا٤ٗ حٛظٜ، وٝ وطز٤ٓاؾشسلاَ  ،٣ٔهٙٛػ

 انُ خّٕٝ اظ ،ؿش٥ٓؾ ٤ٗا ٣ٔفٟٛٔ سار٥ثّىٝ سٕٟ ؿز،٥ٔؿسٚز ٘ سٟٙب ٘ٝ ٣ٍّٞ ١ك٤چبضچٛة ا٘س
 طٔؿ٥ ،٣ػملا٘ بر٥ٔفْٟٛ، ٚ ٚحسر ح ٣ثبظسبث ٣ذٛزاضخبػ ز،٥ف٥ثٝ و ز٥ٌصاض اظ وٕ ٣ى٥بِىشز٤

ضا زض  ٣وٝ ٞٛـ ٔهٙٛػ ٣ؾّج ٢ٞب . ثطذلاف لطائزوٙٙس ٣ضا ٕٞٛاض ٔ ٣ٔهٙٛػ ٢سحمك ٞٛقٕٙس
 ٣ػمُ ٍّٞ ٣ى٥بِىش٤وٝ حطوز ز ٤ٓ٘كبٖ زاز زا٘ٙس، ٣ٔحسٚز ٔ ٣ى٥ؾبظٚوبض ٔىب٘ ب٤ؾُح فبٕٞٝ 

 ٣ٚ افك ؾٛغٌ عز٤ض ٣ضا فطٚٔ عشٞٗ ٚ ٔبزٜ، ؾٛغٜ ٚ اثػٜ، ٚ ا٘ؿبٖ ٚ ٔهٙٛ ب٥ٖٔ ٢ٔطظٞب
 .س٤ٌكب ٣ضا ٔ ٣دؿبا٘ؿب٘

 ،٣ٍّٞ ٠س٤ٍُٞ ٚ ٘مس ٔبضوؽ ثط ا ٥ٛزض ُٔٙك ؾٛثػوش ٥ّٝٚ ٚؾ ز٤غب ه٥بِىش٤ضخٛع ثٝ ز ثب
ضا ثٝ زَ اثعاض ٚ  س٤ٜا ٣٘بذٛاؾشٝ ضٔعآِٛزٌ ،٣ؿش٥ٔبضوؿ ١ب٤ٌ٘طا ا٘ؿبٖ ٣آقىبض قس وٝ ٚاضٍٚ٘

 ٤ٗ. اآٚضز ٣فطاٞٓ ٔ ٥ٙ٣ٔبق ٢ٚ اؾشبزوبض ٣ظٟٛض ٔغع خٕؼ ٢ضا ثطا ٥ٝٙٚ ظٔ وكب٘س ٣ٔ ٥ٗٔبق
اظ شار  سٌط٤ٞب ٥ُثب سحّ وٙس، ٣ٔ ف٤ثبظسؼط ٣ضا زض ٔمبْ دؿبا٘ؿب٘ ٣٤ٌطا وٝ ا٘ؿبٖ ٣ٚاضٍٚ٘

ز٤ٍط افك،  ٤ٗ. زض اقٛز ٣ٔ ٥ُوٛا٘شْٛ سىٕ ه٤ع٥ٔبزٜ زض ف ٣زضٚ٘ ز٥ٚ وكف ٔٙف ٢سىِٙٛٛغ
يطٚضر  لّٕساز وطز. ا٤ٗ ض٤ٚساز ث٥بٍ٘ط ٍ٘طا٘ٝ ٙس٤ٜآ ب٤ ٣سهبزف ٢ساز٤ضٚ ضا ٥ٍٙ٣سىسٛاٖ  ٣ٕ٘

ؾٛغٜ اؾز؛  ٣ٔمبٚٔز ٔٙف قسٖ بَقىؿشٗ ٔمبٚٔز ٔثجز اثػٜ ٚ فؼ اظ زضٞٓ ٣٘بق ٣ى٥بِىش٤ز
ثٝ ظٟٛض اثطٞٛـ  ،٣وٛا٘شٛٔ ب٘ف٤ضا ك٤زض ٔبزٜ، اظ َط ز٥ٔٙف قسٖ ٣وٝ ثب زضٚ٘ ٣ٔمبٚٔش
 .ا٘دبٔس ٣ٔ ٣ٔهٙٛػ
 ٥ٙ٣لسضر ػ ب٥ٖسٙف ٔ . ا٤ٗ ُٔٙكاؾز« ُٔٙك دؽ اظ ا٘ؿبٖ»آغبظٌط  ٥ٍٙ٣سى ز،٤ٟ٘ب زض

                                                       
1. ASI 
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ؾٛغٜ زض ا٘ؿبٖ  ز٥سثج ب٤ ٥ّٝاثعاض ثٝ ٚؾ ٥ُسمّ زض لبِتا٘ؿبٖ ضا  شٕٙس٤غب ٣ٚ ذٛزآٌبٞ ه٥سىٙ
ُٔٙك  ٤ٗ. اوٙس ٣ضفغ ٔ ٣ٚ ذٛزآٌبٞ ز٤اثعاض، غب ٣ى٥بِىش٤ب ٚحسر زثّىٝ ث ،وٙس زفغ ٣ٕ٘ ٣ٔشٙبٞ

 ثٝ ا٘ؿبٖ َج٥ؼ٣ ٔحسٚز ٘سا٥٘ٓ ٚضا  ٢سب آظاز زاضز ٣ٔب ضا ٚأ عز،٥ذ ٣ثطٔ ٥ٍٙ٣سى ٣٘ٛظٟٛض وٝ اظ د
ضٚ ٟٔبض ٞٛـ  ف٥ِچبِف د ٗ،٤. ثٙبثطا٥ٓثكٙبؾ ز٥ضؾٕ ثٝ ع٥٘ ٣ٚ ٔهٙٛػ ٣ؿش٤طظ٥زض اقىبَ غ

دػٚٞف وٝ اظ  ٤ٗا .اظ ضٚح ُّٔك اؾز ٤ٗ٘ٛ ٢ا ٔطحّٝ زض ٔمبْثّىٝ دطٚضـ آٖ  ،٥٘ؿز ٣ٔهٙٛػ
 س٥ٖك٤اؾز ثٝ ا٘س ٣، زػٛساؾز فطاسط ضفشٝ ٚ ثٝ يطٚضر سحمك دطزاذشٝ ٣ؾُح أىبٖ ٔفٟٛٔ

 ذٛز فطٚثّؼس. ٥ٙ٣ث ف٥د طلبث٥ُغ ١ٔب ضا زض چطذ ٥ٍٙ٣اظ آ٘ىٝ سى ف٥د ،٣افك دؿبا٘ؿب٘ ٤ٗا ٠زضثبض
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1. Introduction 
Epistemic disagreements and conflicts have always been central issues in philosophy and 

epistemology. When the "other" appears with different beliefs, ideas, or methodologies, fundamental 

questions arise: should we eliminate epistemic conflicts, or should we embrace and appreciate 

epistemic differences? Are these conflicts merely obstacles, or can they serve as opportunities to 

enrich human knowledge?  

This study examines the approaches of two influential thinkers: Ibn Arabi, a prominent Islamic 

mystic, and Paul Feyerabend, a Western philosopher of science. Despite their differing cultural and 

intellectual contexts, both emphasize the necessity of plurality and the constructive potential of 

epistemic differences. Their insights provide valuable guidance for addressing the growing diversity of 

epistemological views in contemporary society.  

2. Ibn Arabi's Perspective on Epistemic Conflicts  

Ibn Arabi‟s mystical framework sees existence as a manifestation of divine names and attributes. Each 

being in the world reflects specific divine names, and the differences among beings stem from the 

diversity of these manifestations. This ontological diversity naturally extends to epistemology. Ibn 

Arabi argues that differences in human capacities and talents result from this ontological plurality, 

which makes divergence in beliefs and perspectives inevitable. From Ibn Arabi‟s viewpoint, absolute 

truth cannot be fully grasped by any single individual. Each person perceives truth to the extent of 

their capacity, which is inherently limited. This limitation reflects the ontological nature of human 

existence. Ibn Arabi stresses the importance of acknowledging both the unity underlying all existence 

and the diversity that arises from it. By recognizing this unity within multiplicity, epistemic conflicts 

can be seen not as obstacles but as opportunities to understand different dimensions of the truth. Ibn 

Arabi‟s perspective thus transforms epistemic differences into valuable occasions for growth. Instead 

of viewing conflicting beliefs as errors, he considers them reflections of distinct aspects of reality. For 

him, engaging with these differences enriches our understanding of the world and deepens our 

connection to the ultimate unity of existence.  

3. Feyerabend's Perspective on Epistemic Conflicts  

Paul Feyerabend, emerging from the tradition of Western philosophy of science, offers a perspective 

that aligns in key ways with Ibn Arabi‟s, albeit through a different lens. Feyerabend emphasizes the 

inherent complexity and richness of the world and reality, which can only be partially understood from 

specific perspectives. He argues that every theory is shaped by its assumptions and methodologies, and 

as such, no single theory can claim to capture the entire truth. Feyerabend is a staunch advocate of 

methodological and theoretical pluralism. He rejects the idea of a universal scientific method, instead 

championing an ocean of alternatives that allows for the exploration of multiple and sometimes 

contradictory theories. These alternatives are essential for uncovering unknown aspects of the world, 

as the temporary success of a dominant theory often gives way to its eventual limitations when 

confronted by the complexities of reality. For Feyerabend, conflicting theories are not only inevitable 

but desirable. They prevent the ideological domination of any single perspective and foster a more 

nuanced and comprehensive understanding of the world. He views epistemic plurality as a vital tool 

for addressing the richness of existence and ensuring the continuous evolution of knowledge. 

4. Comparison of Ibn Arabi and Feyerabend  

Both Ibn Arabi and Feyerabend place significant value on the presence of the "other" in the process of 

knowledge acquisition. For Ibn Arabi, the other embodies a unique aspect of truth that cannot be 

grasped by oneself, making differences in beliefs opportunities to access hidden dimensions of reality. 

He highlights the importance of recognizing the unity behind diversity, which allows epistemic 

conflicts to become sources of intellectual and spiritual growth. Similarly, Feyerabend views the 

presence of alternative theories and perspectives as essential for the advancement of knowledge. Each 

theory, due to its methodological and conceptual limitations, represents only a partial view of the truth. 
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The coexistence of multiple perspectives enables a deeper and more dynamic engagement with the 

world‟s complexities. Despite these similarities, fundamental differences also exist between the two 

thinkers. Ibn Arabi‟s approach is deeply rooted in mysticism, with a primary focus on understanding 

God and the divine manifestations in existence. His epistemology is intertwined with his ontological 

view of the unity and multiplicity of divine names. Feyerabend, on the other hand, operates within the 

framework of Western philosophy of science, focusing on empirical methods and the natural world. 

His emphasis on plurality arises from the complexities of the scientific process rather than 

metaphysical considerations. Nevertheless, both thinkers converge on the principle that truth is 

multifaceted and elusive. They reject the notion of absolute knowledge, emphasizing instead the 

importance of diversity and plurality in epistemic practices. This shared perspective invites us to 

embrace differences and view epistemic conflicts not as threats but as opportunities for intellectual 

growth and mutual enrichment.  

5. Conclusion  

We can take inspiration from the way Ibn Arabi and Feyerabend deal with epistemic confrontations as 

a model for intellectual and epistemic interaction when facing the "other." Their perspectives offer 

valuable insights into how we can engage with the "other" in intellectual and epistemic interactions. 

Both thinkers, by acknowledging human limitations and emphasizing the complexity of truth, pave the 

way for a more inclusive and dynamic approach to knowledge. Their views remind us that epistemic 

conflicts are not obstacles to be overcome but opportunities for expanding our understanding of the 

world. By embracing plurality and engaging with differing perspectives, we can move beyond 

absolutism and foster a richer, more comprehensive approach to the pursuit of truth. 
.  
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 هقدهِ. 1
ى ؿٌبختٖ، اًؼب، اص هجبحخٖ اػب وِ دس ػٌَح هختلف اص رولِ ٍرَد ؿٌبختٖ، هٔشفب«دٗگشٕ»

تَاًذ هٖ« دٗگشٕ»ؿٌبختٖ، ربهِٔ ؿٌبختٖ ٍ ً٘ض دس ٓشكِ فشٌّر لبث  ًشح ٍ ثشسػٖ اػب. 
ًٍي ٗب  ٘ش و٘ؾ، ّنو٘ؾ، ٗب  ٘ش ّنتَاًذ ؿبه  افشاد ّناًؼبى، حَ٘اى ٗب گ٘بُ ثبؿذ؛ هٖ

سا دس هٌٔبٕ ٓبم آى وِ ؿبه  َّٗب ٗه لَم، فشٌّر، و٘ؾ ٍ آٗ٘ي « خَد»ًٍي ثبؿذ. اگش  ّن
و٘ؾ ٍ ثب ً٘ض هٌٔبٖٗ ٓبم خَاّذ ٗبفب ٍ ؿبه  افشاد  ٘ش ّن« دٗگشٕ»ًِش ثگ٘شٗن،  ؿَد دسهٖ

،  ٘ش اص «دٗگشٕ». دس ّوِ اٗي هَاسد، (237، ف 1396)لشاهلىٖ، ّبٕ هتفبٍت خَاّذ ثَد  فشٌّر
ثِ هٌٔبٕ اختلاف ٍ –، داسإ تفبٍت ٍ اختلاف اػب. تمبث  هٔشفتٖ «خَد»اػب ٍ ثب « خَد»

اػب ٍ « دٗگشٕ»اص رولِ هْوتشٗي هَاهْ تفبٍت ٍ اختلاف ثب  -ثبٍس ٍ ٓم٘ذُ توبد ٍ تٔبسم دس
ّب ثؼ٘بس تأح٘شگزاس اػب. ثب تَرِ ثِ اّو٘ب اٗي هؼئلِ، اٗي دس ًحَُ استجبى ٍ هٌبػجبت ث٘ي اًؼبى

( 1244-1165) ٓشثٖالذٗي اثيٍ هحٖ (1924-1994) 1تحم٘ك دس رؼتزَٕ ًگشؽ پُ  وبسل فبٗشاثٌذ

 ّبٕ هٔشفتٖ اػب. ٍ تمبث « دٗگشٕ» دس ساثٌِ ثب
ٍ اًَاّ هٌبػجبت اًؼبًٖ ٍ ًتبٗذ حبك  اص آى، تَػي ثشخٖ اص ف٘لؼَفبى « دٗگشٕ»هؼئلِ 

هٔبكش دس  شة هَسد تَرِ لشاس گشفتِ اػب اهب دس ث٘ي اًذٗـوٌذاى هؼلوبى ثِ ٌَٓاى ٗه هؼئلِ 
حبئض اّو٘ب اػب، ٍرَد « ٕدٗگش»هؼتم  هٌشح ًجَدُ اػب. اص رولِ هؼبئلٖ وِ دس استجبى ثب 

ّبٕ فىشٕ هتٔذد دس رْبى سػذ دس ه٘بى ًحلِّبٕ هٔشفتٖ اػب. ثِ ًِش هٖاختلاف آسا  ٍ تمبث 
اػلام، ٓشفبى، اص ث٘ـتشٗي ُشف٘ب رْب پشداختي ثِ اٗي هؼئلِ ثشخَسداس ثبؿذ چشا وِ دس ٓشفبى، 

تٔذاد ٍ هٔشفب اٍ ثب دٗگشاى ّش هَرَدٕ هِْش اػوٖ اص اػوب  الْٖ اػب ٍ ثِ ٍاػٌِ آى اػن، اػ
گزاس ٓشفبى ًِشٕ اػب وِ ٓشثٖ اص ثضسگتشٗي ٓشفبٕ هؼلوبى ٍ پبِٗهتفبٍت خَاّذ ثَد. اثي

إ وِ ٓشفبى اػلاهٖ وِ تب لشى ؿـن ٍ ّفتن فبلذ هجٌبٕ اكَل تلَف سا تذٍٗي ًوَدُ ثِ گًَِ
اسائِ گشدٗذُ اػب.  ثٌٖ٘ ٍ ًِبم فىشٕ وبه ًِشٕ هٌؼزوٖ ثَدُ، تَػي اٍ ثِ كَست ٗه رْبى

اٗي ًِبم فىشٕ، ثش ػ٘شُ فلؼفٖ فلاػفِ هب ثٔذ اص رولِ كذسالوتألْ٘ي، هإػغ حىوب هتٔبلِ٘، 
 . (25، ف 1378)سح٘و٘بى، تأح٘ش گزاؿتِ ٍ هجٌبٕ ثؼ٘بسٕ اص ًِشات فلؼفٖ ٍٕ ثَدُ اػب 

وتبة اٍ دس گشاٖٗ اػب. فبٗشاثٌذ اص فلاػفِ ًبهٖ ً٘وِ دٍم لشى ث٘ؼب ٍ اص هٌتمذاى رذٕ ٓلن
وٌبس  ٍپزٗشؽ لَآذٕ رْب سٍؽ ٍ وِ رؼتزَ ثشإ دػت٘بثٖ ثِ  وٌذاػتذلال هٖ ٓلِ٘ سٍؽ

. ٍٕ ثش اٗي ٓم٘ذُ ثَد وِ دس فشاٌٗذ (Feyerabend, 1975a) ًت٘زِ اػب ثٖفٔبل٘تٖ ّب ًِشِٗ صدى
ًجَد  ،پ٘ـشفب ٓلن ّ٘چ لبٓذُ خبكٖ ٍرَد ًذاسد ٍ تٌْب اكلٖ اػب وِ هبًْ پ٘ـشفب ًخَاّذ ؿذ

ٓلن سا اص اٗي  چگًَِ اص ربهِٔ دس ثشاثش ٓلن دفبّ وٌ٘نٗه لبٓذُ ٗب سٍؽ خبف اػب. اٍ دس همبلِ 
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و٘ذ داسد وِ ًجبٗذ ٓلن سا سٍؽ ثشتش أػتبٗذ وِ ربهِٔ سا اص اػتجذاد ول٘ؼب سّب ػبخب. ٍلٖ ترْب هٖ
اػب وِ  ٔتمذٗشاثٌذ ه(. فبFeyerabend,1975b) تفىش داًؼب ٍ ّشگًَِ اًتمبد اص ٓلن سا هوٌَّ وشد
ّب ٍ اص رذاٖٗ ٓلن اص ّبػب ًِ ثشتش اص دٗگش ػٌبٓلن ّن ٗه ػٌب فىشٕ دس وٌبس دٗگش ػٌب

ّبٕ اًذٗـذى ٍ وٌذ. اص ثشسػٖ اًذٗـِ فبٗشاثٌذ، ًگبُ هتىخشاًِ ٍٕ ًؼجب ثِ ؿَُ٘دٍلب دفبّ هٖ
ّوگشا ٍ هجتٌٖ ثش ٗه إ وِ دس توبد ثب ًگبُ بُ هتىخشاًِگتَاى ٗبفب. ًّبٕ فىشٕ سا هٖػٌب

ؿٌبػٖ خبف فبٗشاثٌذ داسد. دس ًگبُ سٍؽ خبف ٍ ٍاحذ ثشإ وؼت هٔشفب اػب ٍ سٗـِ دس ّؼتٖ
ؿٌبػٖ فبٗشاثٌذ، ّؼتٖ اهشٕ پ٘چ٘ذُ ٍ  ٌٖ اػب وِ دسن ٍ فْن آى ثَاػٌِ ثىبسگ٘شٕ ٗه سٍؽ

ٗب چْبسچَة  تَاًذ ّؼتٖ سا اص ٗه هٌِشإ، حذاوخش هٍٖاحذ هوىي ً٘ؼب. ّش سٍؽ ٍ ػٌب فىشٕ
ّبٕ ًِشّب ٍ تمبث خبف ثش هب ًوبٗبى ػبصد. تىخشگشاٖٗ فبٗشاثٌذ صهٌِ٘ سا ثشإ حوبٗب اص اختلاف

ّبٕ هٔشفتٖ سا دس ٗه رولِ ػبصد. اگش ثخَاّ٘ن ًگبُ فبٗشاثٌذ ثِ دٗگشٕ ٍ تمبث هٔشفتٖ فشاّن هٖ
ٍ تَاًبٖٗ ربهِٔ اًؼبًٖ ثشإ  تَاًذ ُشف٘بهٔشفتٖ هٖ تَاً٘ن ثگَٗن وِ دٗگشٕ ٍ تمبث ث٘بى وٌ٘ن هٖ

 ؿٌبخب رْبى ّؼتٖ سا ثِ حذاوخش ثشػبًذ.
ٓشثٖ آى اػب وِ دس سٍ دس توشوض ثش فبٗشاثٌذ ٍ اثيٍرِ تٌبثك هؼئلِ هَسد ثحج همبلِ پ٘ؾ

ٓشثٖ، ّش هَرَدٕ هِْش اػوٖ اص اػوب  الله اػب ٍ ثِ ٍاػٌِ آى اػن، اص هٌَِهِ فىشٕ اثي
ؿٌبخب حك، ثشخَسداس اػب؛ دس اًذٗـِ فبٗشاثٌذ ّن ّش فىش ٍ  اػتٔذاد ٍ ُشف٘بِ خبكٖ رْب

ّؼتِٖ  تَاًذ ثخـٖ اص ٍالٔ٘بِإ ثب تَرِ ثِ هٌِش ٍ چْبسچَة هٔشفتٖ خبفِ خَد، هٖاًذٗـِ
ّبٕ ثؼ٘بس ثٌ٘بدٗي دس س ن تفبٍتتَاى گفب وِ ٓلٖ پ٘چ٘ذُ سا ثِ چٌر آٍسد. ثش اٗي اػبع هٖ

ّبٕ ّبٕ هٔشفتٖ ؿجبّبّب دس هَارِْ ثب دٗگشٕ ٍ تمبث سٍٗىشد آىًگبُ فبٗشاثٌذ ٍ اثي ٓشثٖ، 
لبث  تَرْٖ داسًذ. دس اٗي ساػتب، ٍاثؼتگٖ هٔشفب ٍ ؿٌبخب ثِ هٌِش ٗب ُشف٘ب خبف ٍ هحذٍد 
آدهٖ ٍ ّوچٌ٘ي ًفٖ اهىبى سػ٘ذى ثِ هٔشفب هٌلك دس هٌَِهِ فىشٕ اٗي دٍ اًذٗـوٌذ، ًمؾ 

وٌذ ٍ اهىبى هٌبلِٔ تٌج٘مٖ ث٘ي اٗفب هٖ« دٗگشٕ»ثب  َارِْهجٌبٖٗ سا دس ؿى  دّٖ ثِ سٍٗىشد ه
 ػبصد. آًْب سا فشاّن هٖ

 ابي ػزبی. 2
ؿَد وِ حبوٖ اص ًْبٗب سٍاداسٕ ٍ تؼبّ ، ٓشثٖ ٓجبسات هتٔذدٕ هـبّذُ هٖدس ثشسػٖ آحبس اثي

ذ وِ وٌ كبحجبى ٓمبٗذ هختلف اػب. اٍ دس هَاهْ هتٔذد ثِ پشّ٘ض اص اهَسٕ تَكِ٘ هٖثِ ًؼجب 
وٌذ حتٖ اگش ثب هـشوٖ ّوٌـ٘ي ؿذٕ، آى چِ تخبكن ٍ دؿوٌٖ سا ثِ ّوشاُ داسًذ ٍ تَكِ٘ هٖ

.  دس هَهٖٔ دٗگش ً٘ض اص هشداًٖ (484، ف4)فتَحبت، د سا اٍ ثِ ٌَٓاى الِ ثشگضٗذُ اػب، دؿٌبم ًذُ 
وبفشاى  ثشد وِ ثش ّوگبى، آن اص هإهٌبى ٍ ًبم هٖ« سربل الحٌبى ٍ الٌٔف الإلْٖ»ثب ٌَٓاى 

پشداصًذ ٍ هْشثبًٖ آًْب ّوِ سا ثِ ًَس ٗىؼبى دس ثش  ؿفمب داسًذ ٍ ثِ لوبٍت دسثبسُ افشاد ًوٖ
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ٓشثٖ ٓل٘ش ن اٌٗىِ ثب اؿبٓشُ دس ثبة كفبت خذا اختلاف ًِش . اثي(12، ف2 )فتَحبت، دگ٘شد  هٖ
وٌذ ثلىِ تلاؽ هٖوٌذ وِ ًِ تٌْب دسكذد سدّ اؿبٓشُ ٍ هٌبصِٓ ثب آًْب ً٘ؼب داسد، لىي تلشٗح هٖ

اهب ٓلب  .(244 ف ،1  فتَحبت، د) ًوبٗذ فشاّن تَرِ٘ ٍ ٓزس اًذ، گشفتِ پ٘ؾ وِ هؼلىٖ دس آًْب ثشإ
سػذ دٗذگبُ ّبٕ هٔشفتٖ چ٘ؼب؟ ثِ ًِش هٖٓشثٖ دس هَارِْ ثب تمبث تؼبّ  ٍ سٍاداسٕ اثي

ٍٗظُ اٍ ثِ ٓبلن ّؼتٖ اػب. ؿٌبػٖ ٍ ًگبُ ّبٕ هٔشفتٖ، ًبؿٖ اص ّؼتٖٓشثٖ دس هؼئلِ تمبث  اثي
ؿَد وِ اختلاف إ تج٘٘ي هٖٓشثٖ اص ٗىؼَ ًحَُ پ٘ذاٗؾ وخشت ثِ گًَِؿٌبػٖ اثيدس ّؼتٖ

ؿَد وِ صًذ ٍ اص ػَٕ دٗگش ٍحذتٖ ٍسإ وخشت دس ًِش گشفتِ هُٖشف٘ب ٍ اػتٔذاد سا سلن هٖ
ثٌٖ٘، دس َُْسات ٍ ٍحذت وٌذ. دس اداهِ، اهتذاد ٍ تأح٘ش وخشتتَرِ ثِ آى، اختلاف سا ووشًر هٖ

 ٓشثٖ هَسد ثشسػٖ لشاس خَاّذ گشفب.  ًِبم هٔشفتٖ اثي

 . کثزت ظَْرات 1. 2

اؽ ّ٘چ ٓشثٖ رات الذع خذاًٍذ، داسإ كشافب ٍ اًلاق ثَدُ ٍ دس َّٗب  ٘جِ٘اص دٗذگبُ اثي
اػب. گًَِ َُْس ٍ تزلٖ ًذاسد ٍ اص ّش ًَّ تٔ٘ي هفَْهٖ ٗب هلذالٖ حتٖ خَد اًلاق، هٌضُ 

 ثِ ًِ ٍ ؿَدهٖ هَػَم اػوٖ ثِ ًِ ٍ خفبػب ٍ ووَى ًْبٗب دس  ٘جِ٘ َّٗب ٍ هٌلك ٍرَد
دس پٖ هشتجِ رات، ٓلن حوَسٕ خذاًٍذ ثِ . (116 ف ،1381 لًََٕ،) گشددهٖ هتلف كفتٖ

ؿَد.  خَدؽ، اٍل٘ي تٔ٘ي پغ اص هشتجِ رات اػب وِ دس اكٌلاح ٓشفبًٖ، هشتجِ احذٗب ًبه٘ذُ هٖ
)وبؿبًى،  1هشتجِ، ّوِ هبػَٕ الله ثِ ؿى  ثبلمَُ ٍ هزو  ٍ فبسٕ اص ّش تٌٖٔ٘ حوَس داسًذدس اٗي 

. ٓلن حك تٔبلى ثِ رات ثؼ٘ي خَد ٍ توبم ووبلات ًْفتِ دس رات دس هشتجِ احذٗب، (114، ف 1374
حت ثِ ووبلات ٍ َُْس ٍ ثشٍص آًْب سا ثِ دًجبل داسد ثذٗي هٌٔب وِ حك، دٍػب داسد ووبلات خَد 
سا ٓلاٍُ ثش رات، ّن دس آٌِٗ اػوب  ٍ كفبت ٍ ّن دس آٌِٗ افٔبل خَد ثجٌ٘ذ. اص اٗي سٍ ثِ ٍاػٌِ 

ٗبثٌذ.  تحمك هٖ)آ٘بى حبثتِ( ؿَد، اػوب  ٍ لَاصم آًْب  ٗه تزلٖ وِ اص آى ثِ ف٘ن الذع تٔج٘ش هٖ
ٍاحذٗب  تٔبلٖ وِ دس همبم احذٗب ثِ كَست اروبل هَرَد ثَد، دس هشتجِ ثذٗي ػبى ووبلات حك

. پغ اص آى اػوب ، ًلت َُْس دس ٓبلن (692، ف 1375)ل٘لشٕ،وٌذ  ثِ تفل٘  اػوب  َُْس پ٘ذا هٖ
وٌذ  وٌٌذ ٍ حك ثِ ٍاػٌِ اػن سحوبى آًچِ سا وِ اػوب  ًلت وشدًذ، ثذاًْب آٌب  هٖخبسد هٖ

ٖ اػب وِ تٔبل ثش اٗي اػبع ّوِ ٓبلن، تزلٖ حك( 175، ف 1374؛ وبؿبًى، 737، ف 1375ل٘لشى،  )
ّبٕ خلمٖ ٍ اًذ ٍ اػوب ، هٌـأ تحمك هَرَدات دس تٔ٘ي اص ًشٗك اػوب ، اص ثبًي ثِ ُبّش آهذُ

 سٗـِ وخشت هَرَد دس آ٘بى خبسرٖ ّؼتٌذ. 

                                                            
 (.356، ف 1389ؿٌبختٖ خَد، ربٗگبّٖ لبئ  ً٘ؼب )ٗضداى پٌبُ، إ دس ثحج ّؼتٖل٘لشٕ اكَلا ثشإ چٌ٘ي هشتجِ .1



 46، پیاپی 1445، بْار ٍ تابستاى 1، ضوارٓ 24فلسفِ، سال  174

 . ًقص کثزت ظَْرات در ًظام هؼزفتی2. 2

سا ً٘ض ٓشثٖ دسثبسُ پ٘ذاٗؾ وخشات، داسإ لَاصهٖ اػب وِ ًگبُِ هٔشفتٖ اٍ ؿٌبػِٖ اثيهجٌبِٕ ّؼتٖ
 دّذ. اٗي تأح٘ش دس هحَسّبٕ رٗ  لبث  ثشسػٖ اػب: تحب تأح٘ش لشاس هٖ

 استؼداد ٍ تجلی در اختلاف (الف

تٔبلٖ ٓشثٖ، ّش هَرَدٕ هِْش اػن ٗب اػوبئٖ اص حكؿٌبػٖ اثياص آى ربٖٗ وِ دس ًِبم ّؼتٖ
خَاّذ ثَد. ثٌبثشاٗي اػب، ثِ ػجت تفبٍت اػوب ، ُشف٘ب ٍ اػتٔذاد هَرَدات ثب ٗىذٗگش هتفبٍت 

گشدد. اختلاف دس اػتٔذاد ً٘ض، اختلاف اػتٔذاد افشاد، ثِ اختلافِ هَرَد دس ٓبلن اػوب  ثبص هٖ
 اٍ ثش فشد، ّش اػتٔذاد تٌبػت ثِ ٓبلن اٗي دس صًذ؛ ثذٗي هٌٔب وِ حكاختلاف دس تزل٘بت سا سلن هٖ

 ،1374وبؿبًى، ) وٌذ هٖ الشاس اٍ ِث ٍ ؿٌبػذ هٖ سا حك تزلٖ، ّو٘ي هحذٍدُ دس اٍ ٍ وٌذ هٖ تزلٖ

تزلٖ ٍ اختلاف تزلٖ  اص اختلاف ًبؿٖ هختلف، ٓمبٗذ . ثٌبثشاٗي(774 ،1375ل٘لشٕ،  ؛147 ٍ 177
اختلاف اػتٔذاد ٍ اختلاف اػتٔذاد ثِ ػجت اختلاف دس ٓبلن اػوب  اػب. ثش اٗي اػبع، ثب  ًبؿٖ اص

 تزلٖ افشاد ثش گًَبگَى ٍ ثِ كَستْبٕافشاد  هختلف ّبٕ ُشف٘ب تٌبػت ثِ تَرِ ثِ اٌٗىِ حك
 هٌذثْشُ حك اص آتمبدات، توبهٖ اًذ. اص اٗي سٍ هختلف ٍ هتٌَّ آتمبدات ٍ ثبٍسّب ً٘ض اػب، وشدُ
 خَد، حك اػب. صٗشا ّش وؼٖ هتٌبػت ثب ُشف٘بِ ٍرَدِٕ اص إ رلَُ ث٘بًگش آتمبدٕ ّش ٍ ّؼتٌذ
 ّش آتمبد آتجبس ثِ ٍ آهذُ هوبف ّوَاسُ ،«سة» ولوِ وِ اػب دل٘  ّو٘ي فْوذ ٍ ثِ هٖ سا سة

 چٌبى اص ٍ اػب «الله وتبة» دس تٌْب هٌلك سة .هٌلك سة ًِ اػب، ؿخق ّوبى سة ؿخق،
ٓشثٖ، اثي)ؿَد  ُبّش هٔتمَذٕ ّش كَست دس ٍ ثشگ٘شد دس سا إ ٓم٘ذُ ّش وِ اػب ثشخَسداس ُشف٘تٖ

هٌلت ثب اػتفبدُ اص توخ٘ ، ثِ اًَاس خَسؿ٘ذ اؿبسُ  ٓشثٖ دس تج٘٘ي اٗياثي .(166 ٍ 165 ف ،4 د تب،ثٖ
اًذاصُ اػتٔذاد خَد ًَس   تبثذ ٍ ّش هحلٖ ثِ وٌذ وِ ثذٍى ّ٘چ ثخلٖ ثش ّوِ هَرَدات هٖهٖ

ثشد ٍ وؼٖ وِ احؼبع  وٌذ اص ًَس آى لزت هٖ وٌذ؛ ؿخلٖ وِ احؼبع ػشهب هٖ دسٗبفب هٖ
ِ ًَس، ٍاحذ اػب ٍ ٗب ّوچٌبى وِ ثشخٖ اص گشدد؛ دس حبل٘ى وٌذ اص آى ًَس، هتألن هٖ گشهب هٖ

وٌٌذ ٍ اٗي ثِ ػجت  فْوٌذ وِ دٗگشاى دسن ًوٖ ؿًٌَذگبى آٗبت لشآى، اص آى چ٘ضٕ سا هٖ
 . (287:1تب، ٓشثٖ، ثٖ)اثياختلاف اػتٔذاد افْبم اػب 

 ًیافتٌی بَدى توام حقیقتایدُ دست (ب

ً٘بفتٌٖ ثَدى توبم حم٘مب دس ح اٗذُ دػبٓشثٖ، ًشؿٌبػٖ اثياص هْوتشٗي دػتبٍسدّبٕ ًِبم ّؼتٖ
حَصُ هٔشفتٖ اػب. اختلاف دس ٓبلن اػوب  ٍ ثِ دًجبل آى اختلاف دس اػتٔذاد ٍ تزلٖ، اختلاف دس 

 داسإ ٍ هحذٍد ثؼ٘بس ٍرْٖ ّشچٌذ ٍالٔ٘ب، اص ٍرْٖ إ،ٓم٘ذُ صًذ. دس ٍالْ ّشٓمبٗذ سا سلن هٖ
دّذ. اص اٗي سٍ حم٘مب ثِ ؿى  تبمّ ٍ توبم دس اًحلبسِ فشد ٗب گشٍّٖ هٖ ًـبى سا آى اص آَربد
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خبف، ثِ ًَٖٓ اًىبس تزل٘بت حك اػب؛  آتمبد ً٘ؼب. ثش اٗي اػبع هٌحلش وشدى حك دس ٗه
 دس ٍ خ٘بل هًَي دس خذاًٍذ سا هشدم ٓوَم دس حبل٘ىِ پزٗشًذ هٖ ٓملٖ ثشّبى ثِ سا خذاًٍذ ٓمُلا هخلا
 سا حك وِ هِْشٕ ّش دس وِ اػب هٔشفتٖ كح٘ح، ؿٌبخب وٌٌذ اهبهٖ ؿَْد خ٘بلٖ كَس لبلت

 ، ف1374 وبؿبًى،) ًىٌٌذ خبكٖ هًَي ٍ تزلٖ دس هٌحلش سا حك ٍ ًوبٌٗذ الشاس آى ثِ وٌٌذ هـبّذُ

 ثـٌبػٌذ. اص سػو٘ب ثِ خَدؿبى، حذ دس سا هٔشفتْب ٍ ؿَْدات ّوِ ًحَٕ ؛ ثذٗي هٌٔب وِ ثِ(148
 اًتمبد هَسد سثؾ خلَف دس سا احذٕ آتمبد ٍ ؿَد ًوٖ هم٘ذ خبكٖ آتمبد ثِ حم٘مٖ سٍ ٓبسف اٗي
الجتِ ّش اًذاصُ هَرَدٕ اػتٔذاد ٍ ُشف٘ب ٍرَدٕ  .(166 ٍ 165 ف ،4 د تب،ٓشثٖ، ثٖاثي) دّذ ًوٖ لشاس

 ث٘ـتشٕ داؿتِ ثبؿذ، اص دسن وبهلتشٕ ًؼجب ثِ حك ثشخَسداس خَاّذ ثَد. 
ؿٌبػٖ سا تحب ثب وخشت هَرَد دس ٓبلن اػوب ، حَصُ هٔشفبثٌبثشاٗي استجبى پ٘ذاٗؾ وخشات 

ّبٕ هٔشفتٖ، ًبؿٖ اص اختلاف دس ٓبلن اػوب  اػب. دّذ؛ ثذٗي ػبى وِ اٍلا تمبث تأح٘ش لشاس هٖ
ثٌبثشاٗي ًِ تٌْب اختلافْبٕ هٔشفتٖ هزهَم ً٘ؼب ثلىِ دس اٗي ًِبم ٓشفبًٖ، هـشٍى ًوَدى 

اص  -ٍلَ اًذن-إ إ، ثْشُلذ هٌٔبػب. حبً٘ب ّش ٓم٘ذُثِ حزف توبٗضاتؾ، فب« دٗگشٕ»پزٗشؽ 
 اص إ رلَُ ث٘بًگش حك، هَسد دس آتمبدٕ حك داسد ٍ اًىبس دٗگش ٓمبٗذ هٌلَة ً٘ؼب صٗشا ّش

 هحشٍم حك ثِ ًؼجب هٔشفتٖ اص سا خَد ٍالْ دس وٌذ، اًىبس سا ٓمبٗذ اص ٗىٖ وؼٖ چٌبًچِ ٍ اٍػب
 ٍ داسد ًوٖ سٍا سا ؿخلٖ آتمبدات داٗشٓ دس ؿذى هحذٍد ٓشثٖثذٗي ػجت اثي .1اػب وشدُ
 حك اص إ رلَُ ً٘ض سا ٓمبٗذ دٗگش ٍ ثخـٌذ سّبٖٗ لَ٘د، اٗي اص سا خَد اًؼبًْب وِ وٌذ هٖ تَكِ٘

 ،1946ٓشثٖ، اثي) 2گشدد هحلَس خبف آتمبدٕ دس وِ اػب آى اص ٍػ٘ٔتش حك وِ چشا ثشؿوبسًذ

 اػب هٔتمذ ٍ تبثذ ًوٖ ثش سا ٓمبٗذ كبحجبى رذال ٍ گ٘شٕهَهْ ٓشثٖ . اص اٗي سٍ اثي(113ف
 لٔي ٍ تىف٘ش سا ٗىذٗگش ّوَاسُ داًٌذ ٍ هٖ حك سا خَٗؾ ٓم٘ذٓ ٗه ّش هختلف، ٓمبٗذ كبحجبى

دس حبل٘ىِ اًىبس ٍ هٌبصِٓ، ًبؿٖ اص هحزَة ثَدى آًْب اص حك اػب ( 184ف ،1374)وبؿبًٖ، وٌٌذ  هٖ
وٌٌذ ٍ اگش ثِ اٗي ٌٖٗٔ چَى دسن كح٘حٖ اص حك ًذاسًذ، ًضاّ هٖ. (98، ف 3تب، د ٓشثٖ، ثٖ)اثي

إ ًوبٗبًگش ٍرْٖ اص حك اػب، ٓمبٗذِ هخبلف سا فشكتٖ هغتٌن ًىتِ تَرِ داؿتٌذ وِ ّش ٓم٘ذُ
ؿوشدًذ. هتٌبػت ثب چٌ٘ي الگَٖٗ اػب وِ اثي ٓشثٖ تم٘ذ ثِ ٓم٘ذُ خبف سا ػجت فَت خ٘ش هٖ

                                                            
حك ثؼبى هشآت، هزلإ تزل٘بت هختلف اػب ٍ اٗي تىخش تزل٘بت، خلاف ٍاحذٗب حك ً٘ؼب ...... حك دس ل٘بهب ثِ »1. 

ؿَد ٍ ّش وؼٖ اگش تزلٖ هَافك آتمبد خَٗؾ سا هـبّذُ وٌذ، ثذاى الشاس وشدُ ٍ تزلٖ خلاف  تزل٘بت هختلفٖ هتزلٖ هٖ
، هتزلٖ ٍاحذ اػب ..... اٗي حبل هخلَف افشاد ًبلق اػب وِ حك وٌذ دس حبل٘ىِ دس ّوِ اٗي تزل٘بت آتمبدؽ سا اًىبس هٖ

پزٗشًذ  اًذ دس حبل٘ىِ وِ ٓشفب حك سا ثِ كَست هٌلك ٍ  ٘ش هم٘ذ ثِ ّ٘چ كَستٖ هٖ سا دس كَست آتمبدٕ خَٗؾ هحذٍد وشدُ
 (. 283ٍ  282، ف 1374)وبؿبًٖ، « ٍ هٔشفب حم٘مٖ اص آى آًْبػب

ؿَد  ؿَٕ ٍ ثِ هبػَإ آى وفش ثَسصٕ ٍ سٍگشداى ثبؿٖ وِ خ٘ش وخ٘شٕ اص تَ فَت هٖ هجبدا ثِ ٓم٘ذُ هخلَكٖ هم٘ذ» 2.
تش اص آى  سٍد. پغ ّوچَى َّ٘لا لبث  ّوِ كَس هٔتمَذات ثبؽ صٗشا خذاًٍذ ٍػ٘ٔتش ٍ ِٓ٘ن ثلىِ ٓلن ثِ ٍالْ اص دػب تَ هٖ

  (. 113، ف1946ٓشثٖ، )اثي«. إ اٍ سا هحلَس وٌذ اػب وِ ٓم٘ذُ
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 للجن آٌِٗ ّش» وٌذ؛هٔشفٖ هٖ آتمبدٕ ٍ ادساوٖ كَست ّش ث لب سا خَٗؾ للت داًذ ٍ وخ٘ش هٖ
 الَاح ًبئفبى، ؤجٔ ٍ ثتبى خبًٔ ٍ ساّجبى دٗش ٍ آَّاى چشاگبُ پغ اػب، گـتِ كَستى ّش پزٗشاى
 پ٘شٍى هزّت ٓـك اص هي وٌٌذ، سٍ ػَ ّش ثِ ٓـك ػپبّ٘بى. اػب ؿذُ لشآى هلحف ٍ تَسات
 . (57 ف ،1378ٓشثٖ، اثي) «اػب هي ٓم٘ذٓ ٍ اٗوبى ٓـك، وِ چشا. وٌن هى

ٓشثٖ ؿٌبػٖ اثيؿٌبػٖ هلاكذسا ثب ّؼتٖلاصم ثِ روش اػب ثب ٍرَد اٌٗىِ وِ ّؼتٖ
پزٗشد ٍ هٔتمذ اػب اختلاف ٓشثٖ، تىخش دس حَصُ هٔشفتٖ سا هٖتفبٍتْبٖٗ داسد، لىي اٍ هتأحش اص اثي

گشدد ٍ سد ٍ تزل٘بت حك ثبص هّٖبٕ ؿَْدؿبى ًؼجب ثِ هزاّت هشدم ثِ اختلاف آًْب دس گًَِ
 گشدداًىبس آًْب ً٘ض ثِ حزبة ٍالْ ؿذى ثشخٖ اص تزل٘بت ًؼجب ثِ ثشخٖ دٗگش ثبص هٖ

    .(366 -346، ف 2)كذسالوتألْ٘ي، د 

 بیٌیٍحدت. 3. 2

ٓشثٖ پ٘ذاٗؾ هَرَدات ٍ وخشت هَرَد دس ًِبم ٓبلن سا ثِ ٍاػٌِ اػوب  الْٖ ثب ٍرَد اٌٗىِ اثي
وٌذ وِ دس ػشإ ّؼتٖ رض خذاًٍذ چ٘ضٕ ً٘ؼب ٍ بٗذ اهب دس هَاهٖٔ ً٘ض تأو٘ذ هًٖوتج٘٘ي هٖ

دٗگش هَرَدات، ٍرَدؿبى ثِ ػجت اٍػب ٍ وؼٖ وِ ٍرَدؽ ثِ ػجت  ٘ش خَدؽ ثبؿذ، دس حىن 
ٍ  1خَسد وِ حبوٖ اص ٍحذت اػبٓشثٖ گبّٖ ٓجبساتٖ ثِ چـن هٖٓذم اػب. دس ٍالْ دس آحبس اثي

ؿَد ٍ گبّٖ ٓجبساتٖ دٗذُ هٖ( 279ٍ  716: 1تب، ٓشثٖ، ثٖ)اثيتٔبلٖ لبئ  ً٘ؼب هَرَدٗتٖ رض ثشإ حك
وِ ًبُش ثِ وخشت ٍ اًتـبس وخشت اص ٍحذت اػب لىي اٍ دس ًْبٗب، ًگشؽ هجتٌٖ ثش ٍحذت ٍ ٗب 

داًذ ٍ هٔتمذ اػب وؼبًٖ وِ تٌْب ثِ رٌجِ وخشت تَرِ داسًذ، وخشت كشف سا، ربهْ ٍ وبه  ًوٖ
حك ّؼتٌذ چشا وِ ًگبّـبى ثِ ٍرِ ًَالق اػب ٍ وؼبًٖ وِ ٍحذت سا دس ًِش  هحزَة اص سؤٗب

اًذ. اهب اًؼبًْبٕ وبه ، ّش دٍ رٌجِ سا دس ًِش داسًذ؛ داسًذ، تٌْب رٌجِ ووبل ٍرَد سا هـبّذُ وشدُ
. دػب ٗبفتي ثِ (163، 1374)وبؿبًى، ثذٗي هٌٔب وِ هٔتمذًذ ًِ توبهب وخشت اػب ٍ ًِ توبهب ٍحذت 

إ ٌٖٗٔ سؤٗب ٍحذت دس وخشت ٍ وخشت دس ٍحذت، ثبلاتشٗي همبم اػب. ثش اػبع اٗي هشتجِچٌ٘ي 
ٗبثذ ٍ دس دٗذگبُ، ٗه حم٘مب ٍاحذ، ثِ آتجبس َُْسؽ دس كَس خبسرٖ ٍ لجَل احىبم آًْب، تىخش هٖ

وٌذ. پغ ٓل٘ش ن ٍرَد ٓجبسات ًبُش ثش ٍحذت ٍ ٗب وخشت ٓ٘ي ٍحذت، دس هِبّش تزلٖ پ٘ذا هٖ
تَاى ًگبُ ربهْ سا ًگبُ هٌتخت اٍ داًؼب ٍ ّو٘ي ًگبُ ربهْ، ٍرِ اهت٘بص ٓشثٖ، هٖآحبس اثي كشف دس

ّبٕ هٔشفتٖ اػب؛ صٗشا ثش اػبع اٗي دٗذگبُ، ًِ تٌْب اختلافبت دس ٓشكِ اٍ دس هؼئلِ تمبث 
ؿَد. دس ٍالْ ّوچٌبى وِ دس هـبّذُ ؿٌبػٖ ثلىِ اختلافبت هٔشفتٖ ً٘ض ثِ ٍحذت ختن هٖ ّؼتٖ

                                                            
  ء لأوه فإن الإله المطلق لا يسعه شي(.   »542، ف 2 تب، ، دٓشثٖ، ثٖ)اثي«  بت الوحدة في الوجود و أوفها مه الثبوتو أث»1.   

« غيره  و هو هو ليس(. »92، ف 1946ٓشثٖ، )اثي« الوجود حقيقة واحدة  فإنِ(. »226، ف 1946ٓشثٖ، )اثي« الأشياء  عيه
  (.153، ف1946ٓشثٖ، اثي )
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بم ّؼتٖ، ػِ سٍٗىشد هتلَس اػب، دس هَارِْ ثب ٓمبٗذ گًَبگَى ً٘ض ػِ دٗذگبُ لبث  هلاحِِ ًِ
تَاى ٍحذت ٍ ٗب وخشت سا لحبٍ وشد اهب ًگبُ ربهْ، هـبّذُ اػب. دس هَارِْ ثب ًِبم ّؼتٖ، هٖ

 تَاى تٌْب اختلاف ٍ وخشت ٓمبٗذ ٍحذت دس وخشت ٍ وخشت دس ٍحذت اػب. دس ساثٌِ ثب ٓمبٗذ ً٘ض هٖ
سا دس ًِش گشفب ٍ ٗب ٍسإ وخشت ٓمبٗذ، ٍحذتٖ سا لحبٍ وشد؛ اهب ًگبُ ربهْ آى اػب وِ حك، ٍاحذ 

 ٍ داسد َُْسٕ كَستٖ، ّش دس اػب ٍ ّش وؼٖ ٍرْٖ اص آى سا دسٗبفتِ اػب. ثذٗي هٌٔب وِ حك
 حك وِ رْب آى اص اص اٗي سٍ افشاد، ؿَد. هٖ ؿٌبختِ ٍ وشدُ َُْس فْوؾ اًذاصُ  ثِ وغ ّش ثشإ
 اٗـبى فْن فَق ، حك وِ رْب آى اص ٍ داسًذ ٓلن آى ثِ وشدُ، تزلٖ آًْب ثش وـبىسااد هحذٍدُ دس

ثٌبثشاٗي ّش هٔشفتٖ اص آى رْب وِ حك سا ثِ اًذاصُ اػتٔذاد ٍ ُشف٘ب . ًبآگبٌّذ اٍ ثِ ًؼجب اػب،
سا دسن  تش اص آى اػب وِ ثتَاًذ توبمِ آىخَد دسن وشدُ، حك اػب ٍ اص آى رْب وِ حك ٍػْ٘

وٌذ، داسإ ًمق اػب. ثش اػبع اٗي ًگبُ، دس ٓمبٗذ هتفبٍت ثب ّوِ توبٗضات ٍ اختلافبتـبى، ٍحذتٖ 
 وٌذ. ًْفتِ اػب وِ آًْب سا ثِ ٗىذٗگش ًضدٗه هٖ

 فایزابٌد .3
ذ، ّدتشٍٗذ هٍٖٕ وِ  إگشاٖٗچبسچَة وخشتاػب. ثب فْن  دس ٓلن 1گشاٖٗ فبٗشاثٌذ هذافْ وخشت

گشدد. اص ًِش اٍ، هَفم٘ب هٖ وىيهّبٕ هٔشفتٖ سٍٗىشد هٌلَة ٍٕ دس هَارِْ ثب تمبث  اػتٌتبد
إ ًِ٘ش ًِشِٗ،  دس هَسد ّش پذٗذُ (سل٘ت)ثذٗ  ّبٕ  ٓلن هؼتلضم تَػِٔ ٍ پشٍسؽ تئَسٕ

 3ٍ اثشام 2دٍ اك  وخشتؿبه  تىخشگشاٖٗ فبٗشاثٌذ . ّب اػبثٌّٖ٘ب ٍ رْبىؿٌبػٖ، دٗذگبُ سٍؽ
ً٘ض خَد ٍاثؼتِ ثِ دسن  (. دسن اػبػٖ اٗي دٍ اك Shaw, 2017 & Taghavi, 2016)اػب
ولاى ٍٕ اػب. اص دٗذ فبٗشاثٌذ، ّؼتٖ اهشٕ  ؿٌبػٖ خبف ٍ هتفبٍت فبٗشاثٌذ ٍ دٗذگبُّؼتٖ

ؿٌبختِٖ حبثب ثِ چٌر آٍسد. ثلىِ ػبدُ ً٘ؼب وِ ثتَاى آى سا دس لبلت چٌذ ًِشِٗ ٗب لَآذ سٍؽ
ؿٌبختٖ ٍ چٌذ ًِشِٗ خبف، ٍػ٘لِ لَآذ حبثب سٍؽ ٌٖ داسد وِ ثِّؼتٖ، هبّ٘تٖ پ٘چ٘ذُ ٍ 

إ ؿٌبػٖ ٍ ًِشِٗ، ثلىِ لاصم اػب هزوَِٓسٍ ًِ فمي ٗه سٍؽؿَد. اصاٗيپَؿؾ دادُ ًوٖ
ؿٌبػٖ هٌبػت ّب هَرَد ثبؿٌذ. دس اٗي ساػتب، فبٗشاثٌذ دس هَسد سٍؽهتىخش اص ًِشٗبت ٍ سٍؽ
سا ًشح « ّش چ٘ضٕ هوىي اػب»ٔشفٖ ٍ اُْبسًِش هـَْس اؽ سا ه4ٓلن، سٍٗىشد آًبسؿ٘ؼتٖ

( ٓلاٍُ ثش اٗي، ثب تَرِ ثِ  ٌبٕ ّؼتٖ، كحجب اص ٗه حم٘مب Feyerabend,1975aوٌذ. ) هٖ
گشدد ٍ ّش فشدٕ، دسًؼجب ثب هفشٍهبت ٍ سٍؽ ؿٌبػْ٘بٖٗ وِ خبف ّن ًضد فبٗشاثٌذ هٌتفٖ هٖ

كحجب وٌذ. ثٌبثشاٗي، )ٗب چْبسچَة هٔشفتٖ( ِش ؿذُ ٍ ٍاثؼتِ ثِ هٌتَاًذ اص حمبٗك ًؼجٖداسد هٖ

                                                            
1. Pluralism 

2. Proliferation 

3. Tenacity 

4. Anarchist 
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ّب ٍ ًِشٗبتِ هوىي ً٘ؼب ٍ ًجبٗذ ثِ ثْبًِ ؿٌبػٖكحجب اص حم٘متٖ هٌلك ٍ هؼتم  اص سٍؽ
ّب ٍ ًِشٗبت ؿٌبػٖ، هبًْ ثشٍص سٍؽاػب( )وِ دس رات ٍ هبّ٘ب خَد ًؼجٖدػتشػٖ ثِ حم٘مب 

وٌذ؛ هشاد اٍ سا هٌشح هٖ« ّبثبصگـب ثِ ػشچـوِ»هتفبٍت دٗگش ثَد. دس اٗي صهٌِ٘ فبٗشاثٌذ اٗذُ 
( اٍ هٔتمذ اػب توبهٖ Feyerabend,1970, pp.183ّبٕ هَفك تبسٗخ اػب. )اص ػشچـوِ، اًؼبى

اًذ، ّبٖٗ وِ ثذػب آهذُػبصًذ ٍ ٗب پ٘ـشفبّب ٍ ًِشٗبتٖ وِ حمبٗك سا ثشهلا هٖؿٌبػٖسٍؽ
ّبٕ اًؼبًٖ ثِ ٍاػٌِ آصاد ثَدى اًؼبى ٍ ل٘بّبػب. ٍ اصآًزبوِ خلاثشآهذُ اص خلال٘ب اًؼبى

 دس اًؼبى گشدد، آصادٕ هْوتشٗي اسصؽّبٕ لجلٖ هوىي هٍٖرَد ثؼتش ثشإ وٌبسصدى سٍؽ
 (. Feyerabend,1978) خَاّذ ثَد

ّبٕ هٔشفتٖ، ٍ تمبث « دٗگشٕ»ٗبثٖ ثِ دٗذگبُ فبٗشاثٌذ دس ساثٌِ ثب دس اداهِ ثِ هٌَِس دػب
 ّبٕ اٍ سا ثشسػٖ ه٘ىٌ٘ن.ذُثشخٖ اص هْوتشٗي اٗ

 . غٌای ّستی1. 3

ؿٌبػٖ، تش اص آى چ٘ضٕ اػب وِ دس ًِشٗبت ٍ لَآذ سٍؽتش ٍ  ٌٖ، رْبى پ٘چ٘ذُفبٗشاثٌذاص دٗذ 
 ؿَد. ثِ دل٘   ٌبٕ ّؼتٖ، ّوَاسُ ؿَاّذٕ ٍرَد داسد وِ ٓلِ٘ ًِشِٗ  بلتِفشم گشفتِ هٖ

ػٖ ًذاؿتِ شدػت هتٔبسم ؿَاّذ فٔلا ثِ آىّشچٌذ هوىي اػب وِ  -لذَٓلن وٌٌذ ؿذُ،پزٗشفتِ
ؿَد ٍ ًِشِٗ دس هَارِْ ثب ًج٘ٔب، ثب ؿَاّذ هتٔبسم هَارِ هٖثِ گَاُ تبسٗخ ٓلن، ّوَاسُ  ثبؿ٘ن.

. اٍ ثِ فشم ػبدُ داًؼتي رْبى سا پَؿؾ دّذ ثشآهذُ اص  ّوِ ؿَاّذ ًؼتَِاًتإ ّ٘چ ًِشِٗ
داًذ وِ دس ًِشٗبت بسًبپزٗشتش اص آى چ٘ضٕ هٖتش ٍ هْتبصد ٍ رْبى سا ثؼ٘بس پ٘چ٘ذُرْبى هٖ
ّبٕ ًجٖ٘ٔ ثِ خَدٕ خَد  پذٗذُ(. Taghavi, 2016, pp. 9) ؿَدًگشاى فشم گشفتِ هٖ هٔمَل

داسًذ، ً٘بص ثِ تأه  ٍ تفىش داسد.  ّبٖٗ ساّب چِ دلالب اٗي وِ پذٗذُفْن گٌَٗذ ٍ  چ٘ضٕ ثِ هب ًوٖ
ّبٕ ًجٖ٘ٔ سا اًتضاّ ّبٖٗ خبف اص پذٗذُد، رٌجِهحىَم اػب وِ دس تبه  ٍ تفىش خَ ،داًـوٌذ
ذ. ؿًَ تلَسات فشدٕ، هفشٍهبت ٍ هجٌبّبٕ  ٘شهٔشفتٖ ً٘ض دخ٘  هٖاًتضاّ، ّوشاُ ثِ ٍ وٌذ 

، : داػتبى هَارِْ اًتضاّ ثب  ٌبٕ ّؼت1ٖپ٘شٍصٕ ٍفَسفبٗشاثٌذ دس آخشٗي وتبثؾ تحب ٌَٓاى 
اػب وِ رْبى داسإ ٍرَُ ثؼ٘بس هتٌَّ ٍ دّذ ٍ هٔتمذ ؿٌبختٖ خَد سا ثؼي هٖدٗذگبُ ّؼتٖ

تشٗي تلَسات ٍ ًِشٗبت هب دسثبسُ إ وِ حتٖ دس فشاػَٕ افؼبسگؼ٘ختِگًَِگًَبگًَٖ اػب؛ ثِ
ّؼتٖ  تَاًذ ٍرْٖ اص حم٘مبإ فمي هٖؿَد. ّش ًِشِٗهٖ رْبى ً٘ض، ٍفَس ّؼتٖ ًبدٗذُ گشفتِ

إ اص ٍالٔ٘ب ثبؿذ تَاًذ ػبِّٗش ًِشِٗ فمي هٖگ٘شد؛ سا ثِ چٌر آٍسد ٍ ٍرَُ دٗگش سا ًبدٗذُ هٖ
گشفتي پشداصٕ، ًبدٗذُوِ رضئ٘بت صٗبدٕ سا ًبدٗذُ گشفتِ اػب. دس تلاؽ اًؼبى ثشإ فْن ٍ ًِشِٗ

ًبپزٗش ٍ پ٘بهذ هٌٌمٖ  ٌبٕ ّؼتٖ اػب ٍ دس اٗي صهٌِ٘ ثشخٖ اص رضئ٘بت ّؼتٖ اهشٕ ارتٌبة
                                                            

1. Conquest of Abundance  
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م اًتمبل رْبى اص ثؼتش  ٌٖ ٍ ٍافشؽ ٍ ٍاسدوشدى داًـوٌذ هملش ً٘ؼب. صٗشا فْن حم٘مب، هؼتلض
گشفتي  ٌبٕ ّؼتٖ، تلَٗش ٗب سًٍَؿتٖ اص رْبى ثِ اًذٗـِ اػب وِ دس اٗي فشاٌٗذ اًتضاّ ٍ ًبدٗذُ

 ( Feyerabend, 1999a, pp. 12اهشٕ گضٗشًبپزٗش اػب. )
ٍ  ّبٕ فىشٍٕرَٕ ػٌبدٗگش ً٘ض ث٘بى وشد؛ دس رؼب تَاى ثِ ؿَُ٘اٗي هٌلت سا هٖ

ؿًَذ. فبٗشاثٌذ اص ٍرَد تفبٍت ّبٖٗ آؿىبس ٍ هٔشفٖ هٖپظٍّـٖ ثشإ حلَل ثِ حم٘مب، حم٘مب
ّبٕ آؿىبس ؿذُ دس وٌذ. حم٘مبًْبٖٗ ّؼتٖ كحجب هٖ ّبٕ آؿىبسؿذُ ثب حم٘مبث٘ي حم٘مب

ّش ػٌب فىشٕ ٍ پظٍّـٖ، ٍاثؼتِ ثِ تْٔذات ًِشٕ، هفَْهٖ ٍ ٗب هتبف٘ضٗىٖ ّوبى ػٌب 
تَاًٌذ حم٘مب ثِ حؼبة آٌٗذ. اٗي دسحبل٘ؼب وِ دس ًؼجب ثب آى تْٔذات هّٖؼتٌذ ٍ تٌْب 

ًْبٖٗ، اهشٕ هؼتم  اص تْٔذات هختلف ًِشٕ، هفَْهٖ ٍ ٗب هتبف٘ضٗىٖ اػب وِ اهىبى حم٘مب
 ,Feyerabendخبكٖ اص آى هوىي ً٘ؼب. )سػ٘ذى ثِ آى ثب تَرِ  ٌبٕ ّؼتٖ ٍ لضٍم اًتضاّ رٌجِ

1999a, pp. 212-214) 

 . اصل کثزت2. 3

وِ ثب ًِشٗبت دّذ ثشػبخب ٍ ًشح ًِشٗبت ثذٗ  دٗگشٕ ػَق هٖ، هب سا ثِ فبٗشاثٌذ ك  وخشتا
ٕ وًٌَٖ، ٍارذ ؿذُحتٖ اگش ًِشٗبت  بلت پزٗشفتِ- ٕ  بلت ًبػبصگبس ّؼتٌذؿذُپزٗشفتِ

دس هَسد  اٍدٗذگبُ  اص اك ، اٗي( Feyerabend, 1981, pp. 105. )ٗ٘ذ ٍ همجَل٘ب ثبؿٌذأثبلاتشٗي ت
ربٗگضٗي  ّبٕ ثذٗ تـَٗك ثِ اسائِ اٗذُ»... گ٘شد. خٌبپزٗشٕ هٔشفب ًـبت هّٖؼتٖ ٍ ّوچٌ٘ي 

ّبٕ داًؾ هب ؿَد؛ ٌٖٗٔ هوىي اػب هٌزش ثِ تشٗي ثخؾهوىي اػب هٌزش ثِ تغ٘٘ش دس ثٌ٘بدٕ
داًؼتِ ؿًَذ ٗب ثذْٖٗ ؿَد تَػي ٍالٔ٘ب ثِ هب تحو٘  هٖتغ٘٘ش هفشٍهبتٖ ؿًَذ وِ تلَس هٖ

دسٍالْ هٌبلِٔ تبسٗخ ٓلن گَٗبٕ اٗي ٍالٔ٘ب اػب  (Feyerabend, 1999b, pp. 102«. )ؿًَذهٖ
ّبٕ ٓلن سا ٍرَد ًذاسد وِ ثتَاًذ هَفم٘ب ؿٌبػٖ دس ٓلنوِ ّ٘چ هزوَِٓ ٍاحذ ٍ حبثتٖ اص سٍؽ

ثِ ؿٌبػٖ  وٌٌذ ٍ سٍؽتَه٘ح دّذ؛ تحم٘مبت هَفك اص ٗه ػشٕ اػتبًذاسد ٓوَهٖ پ٘شٍٕ ًوٖ
دّذ وِ وبسفتِ دس ّش تحم٘ك هَفمٖ، هوىي اػب هتفبٍت ثبؿذ. اصٗي سٍ، تبسٗخ هب سا ػَق هٖ

 ( Feyerabend, 1975aؿٌبػٖ سا وٌبس ثضً٘ن ٍ اص وخشت سٍؿٖ اػتمجبل وٌ٘ن. )اًگبسٕ سٍؽٗگبًِ
ٕ ّبافضاٗؾ تٔذاد ثذٗ البهِ ؿذُ اص اٗي لشاس اػب: ثب  ٗلٖ وِ ثِ ًفْ اك  وخشتدلاٗىٖ اص 

وِ  اص سّگزس ًمذّبٖٗگشدد.  ؿشاٗي ثشإ ًمذ هتمبث  ًِشٗبت ٍ ثذٗلْبٕ هختلف فشاّن هٖ، دٗگش
ّبٕ هختلف اهىبى ؿٌبػبٖٗ ثْتش ًمبى هٔف ٍ لَت ثذٗ ، وٌذّش ثذٗ  ٓلِ٘ دٗگشٕ ًشح هٖ

گشدد. دس اٗي كَست هفشٍهبت لبث  آتشام، هـىَن ٍ  ٘شهشٍسٕ ًِشٗبت ً٘ض فشاّن هٖ
)دس چبسچَة ٗه ثذٗ  ثِ ثذٗ  ، اهىبى تغ٘٘ش تٔج٘ش ثب افضاٗؾ تٔذاد ًِشٗبت ثذٗ  .ؿَدهـخق هٖ

)هبًٌذ گشدد. ثشإ هخبل، هـبّذات ًبػبصگبس ثب ًِشِٗ  بلت هوىي هٖ تشٕآػبى ؿى  ثِدٗگش( 
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ًِشٗبت ثذٗلٖ  صهبًٖ وًِذ تب ذؿگشفتِ هٖ ، ا لت ًبدٗذُحشوب ثشاًٍٖ ٗب حشوب ًمٌِ حو٘ن ٌٓبسد(
آى هـبّذات ثِ ؿَُ٘ هٌبػجٖ تٔج٘ش گشدًذ؛  ،ؿذًذ وِ دس چبسچَة ًِشٗبت ثذٗ  تِثشػبخ

 ػبصًذّب سا تؼْ٘  هّٖبٕ هتٌَّ، اهىبى تغ٘٘ش تٔج٘ش ٍ وبّؾ ًبػبصگبسٕدسدػتشع ثَدى ثذٗ 
(Feyerabend, 1962) ،سٍ ّؼت٘ن وِ ٍرَد ّش ثِّبٕ صٗبدٕ سٍهب ثب ثذٗ  هٌبثك اك  وخشت

داسد ٍ اٗي خَد هٌزش ًشفذاساى ثذٗ  دٗگش سا ثِ تَه٘ح ث٘ـتش ٍ تذل٘ك ث٘ـتش ٍا هّٖب، ٗه اص آى
 (Feyerabend, 1981, pp. 107گشدد. )هٖاًؼبى  هٔشفتٖثِ تَػِٔ لَإ 

داً٘ن وذام ثشًبهِ تحم٘مٖ دس آٌٗذُ هب ًوٖچَى وِ دل٘  دٗگش ثِ ًفْ اك  وخشت اٗي اػب 
وِ  بثذٗي هٌٔ( Feyerabend, 1975a. )خَد سا حفَ وٌ٘نٍت هتفبثبٗذ ٓمبٗذ ، سػذثِ هَفم٘ب هٖ

گ٘شٕ وٌ٘ن. دسٍالْ، پٖ ّبٕ هخبلفٍرَد دٗذگبُ اصس ن آگبّٖ ٓلٖثبٗذ خٌَى تحم٘مبتٖ خَد سا 
ؿذُ هٔمَل٘ب ثِ هَفم٘ب هٌتْٖ ؿًَذ ٍ ّبٕ ؿٌبختِّ٘چ تووٌٖ٘ ً٘ؼب وِ دس آٌٗذُ ً٘ض ؿَُ٘

إ ّشچٌذ ّش سٍِٗ ثِ تٔج٘ش فبٗشاثٌذ، اًزبهٌذ.ِ ؿىؼب ثٖؿذُ  ٘شهٔمَل٘ب، ثّبٕ ؿٌبختِؿَُ٘
ٕ هٔمَلٖ، هوىي ّش سٍِٗدسهمبث ،  ،ثِ هَفم٘ب هٌتْٖ گشدد ٍدس آٌٗذُ هوحه هوىي اػب 

 (Feyerabend, 1977) اػب وِ دس گ  ٍ لإ گ٘ش وٌذ

 اصل ابزام .3. 3

خَد ثِ ّب ثِ خَدٕاٗي ثذٗ وٌذ. اهب ّبٕ هتفبٍت تـَٗك هٖاك  وخشت، هب سا ثِ اسائِ ثذٗ 
ؿبى دس رّي افشاد وبفٖ ً٘ؼب. اص آى رب وِ ّوَاسُ ًِشٗبتٖ آٌٗذ ٍ كشف ٍرَد داؿتيٍرَد ًوٖ

ؿذُ ٍرَد داسًذ، ؿشى وبسوشد اك  وخشت، اٗي اػب وِ افشاد ثش ٍ تخج٘ب ثِ كَست  بلت
ّبٕ خَد ثش ٕ ثذٗ دادى ثشتشّبٕ هتفبٍت خَد پبفـبسٕ وٌٌذ ٍ دس رْب تشٍٗذ ٍ ًـبى ثذٗ 

ّبٖٗ وِ ثذػب آٍسدُ «1تزوْ هَفم٘ب»ًِشِٗ  بلت تلاؽ وٌٌذ. ًِشِٗ  بلت اص ًشٗك 
ّبٕ رذٗذ سا ػخب تش وشدُ اػب ٍ اٗي اهش، سلبثب ث٘ي ًِشِٗ  بلت ٍ ثذٗ پزٗشؿؾ سا آػبى

ّبٕ اٗذُ»ّبٕ  بلت هَفك ّؼتٌذ، وٌذ. ًگشاًٖ فبٗشاثٌذ اٗي اػب وِ ثِ ثْبًِ اٌٗىِ ًِشِٗهٖ
 ,Feyerabend« )ثذٗ  لج  اص آًىِ تَاًبٖٗ ٍ لذست خَد سا ًـبى دٌّذ، ًبدٗذُ گشفتِ ؿًَذ

سٍٕ ًِشٗبت خَد گَٗذ ٍ هٔتمذ اػب وِ ثبٗذ سٍ اٍ اص اك  اثشام ػخي هٖ(. اصاٗي1981:139
احت٘بًٖ اػب پبفـبسٕ وٌ٘ن تب ثِ لذس وبفٖ تَػِٔ ٗبثٌذ ٍ ثِ ثلَٕ ثشػٌذ. اص دٗذ فبٗشاثٌذ، اٗي ثٖ

سٍ، سا ثِ دل٘  ًبػبصگبسٕ ثب ًتبٗذ تزشثٖ ٗب هـىلات ًِشِٕ دٗگش سّب وٌ٘ن. اصاٗي إوِ ًِشِٗ
وبسوشدى سٍٕ آى پبفـبسٕ وٌ٘ن ِس ن تَرِ ثِ اٗي هـىلات، ثبٗذ ثِ ًِشِٗ خَد ثچؼج٘ن ٍ ثٓلٖ
ّبٕ خَد سا ثِ اًبٖٗتَ ٍ ّبپتبًؼ٘  ٍ آٗذ فبٗك هـىلاتاص  ثشخٖ ثش آٌٗذُ دس – احتوبلاً–تب 

 (Feyerabend, 1968, pp. 107. )ًوبٗؾ ثگزاسد

                                                            
1. assemble successes 



 181 فایزابٌد پُل ٍ ػزبیابي آراء تطبیقی هطالؼِ: هؼزفتی ّایتقابل ٍ دیگزی

تَاى دػب ثِ اًتخبة ثٔذ اص تَػِٔ ٍ ثلَٕ ّش ًِشِٗ، هٖ ،اص دٗذ فبٗشاثٌذثب ٍرَد اٌٗىِ الجتِ 
 وِ ثِ دٍ دل٘  سػذثِ ًِش هٖ ( لىيShaw, 2017, pp. 5–6. )صد ٍ ٗه ثذٗ  ربٗگضٗي سا ثشگضٗذ

دل٘  ًخؼب،  ٌبٕ . ػخي گفبآى  حتوٖٗه ًِشِٗ ٍ ًبوبسآهذٕ  ٖٔلٌتَاى اص ثلَٕ ًوٖ
إ وِ توبم ٍالٔ٘ب سا پَؿؾ دّذ، هوىي ً٘ؼب. ّؼتٖ اػب وِ ثب فشم آى، سػ٘ذى ثِ ًِشِٗ

ىِ لاوبتَؽ اػب هجٌٖ ثش اٌٗ ّبٕ پظٍّـٖٓلِ٘ ثشًبهِدل٘  دٍم ًبُش ثِ ًمذ هـَْس فبٗشاثٌذ 
ٗه ثشًبهِ ٗب ًِشِٗ كحجب وشد ٍ هوىي  حتوٖٗب ًبوبسآهذٕ  حتوٖصٍال ثَدى تَاى اص سٍثًِوٖ

ّبٕ خَد ّب صٍال ٍ ًبوبسآهذٕ، پتبًؼ٘  ٍ تَاًبٖٗ، ثٔذ اص هذتٗب ًِشِٗ اػب ٗه ثشًبهِ پظٍّـٖ
ثشًبهِ ثِ هخبثِ ٗه -ثذٗ  خَد سا خَاّذ وِ سا ًـبى دّذ. ٍلٖ دس ّش حبل، اك  اثشام اص هب هٖ

 ي اه٘ذ وِ هوىي اػب دس آٌٗذُ، تَاًبٖٗ ّبٕ خَد سا ًـبى دّذ. دًجبل وٌ٘ن، ثِ اٗ -پظٍّـٖ

 . آسادی4. 3

گَٗذ ٍ ثب تَرِ ثِ ًگبّٖ وِ ًؼجب ثِ ّؼتٖ ٍ هٔشفب داسد، فبٗشاثٌذ اص ربهِٔ آصاد ػخي هٖ
وٌذ وِ ربهِٔ ثبٗذ فشكب لاصم ثشإ تىخشگشاٖٗ هٔشفتٖ سا فشاّن ػبصد. اٍ هخبلف آى تبو٘ذ هٖ

ثشتشٕ ٗه ًِشِٗ ٗب ػٌب فىشٕ، لَاًٌٖ٘ ٍهْ گشدد وِ اص ثشٍص ٍ َُْس  اػب وِ ثِ ثْبًِ
ّبٕ دٗگش هوبًٔب وٌذ. دس ًگبُ فبٗشاثٌذ، حم٘مب  بٗب ًْبٖٗ ً٘ؼب، ثلىِ اٗي آصادٕ اػب  ثذٗ 

دّذ. اص دٗذگبُ فبٗشاثٌذ، تٌْب ثب تبه٘ي آصادٕ اػب وِ وِ  بٗب ًْبٖٗ ربهِٔ اًؼبًٖ سا تـى٘  هٖ
سٍ، لَاً٘ي ربهِٔ ًجبٗذ هجتٌٖ ثش اٗيگشدد. اصؿذى اكَل اثشام ٍ وخشت هْ٘ب هٖ ؿشاٗي ثشإ ارشا

ّبٖٗ سا ثش سؿذ ٍ تَػِٔ هخبلفبى آى ػٌب إ وِ هحذٍدٗبٗه ػٌب خبف فىشٕ ثبؿذ ثِ گًَِ
ّبٕ ثشاثشٕ ثشإ سؿذ ٍ تَػِٔ ّش ًِشِٗ ٍ ثذٗلٖ فشاّن آوبل گشداًذ؛ دس َٓم ثبٗذ فشكب

 (Feyerabend,1978گشدد. )

 ّای هؼزفتی ػزبی ٍ فایزابٌد در هَاجِْ با تقابلهباًی ابي .4
ّبٕ ٓشثٖ دس ساثٌِ ثب تمبث تَاى ثِ تج٘٘ي دٗذگبُ فبٗشاثٌذ ٍ اثيثب تَرِ ثِ آًچِ گزؿب، اوٌَى هٖ

فىشٕ اٗي دٍ هتفىش ٍرَد داسد سا ًبدٗذُ  ّبٖٗ وِ ث٘ي ًِبمتَاى تفبٍتهٔشفتٖ پشداخب. ًوٖ
هتفبٍتٖ  گشفب. هْوتشٗي تفبٍت ث٘ي اثي ٓشثٖ ٍ فبٗشاثٌذ اٗي اػب وِ دس فوبّبٕ فىشٕ وبهلاً

وٌذ ٍ حم٘مب دس هٌِش ٍٕ، ؿٌبخب خذاًٍذ ٓشثٖ دس فوبٖٗ ٓشفبًٖ ػ٘ش هٖاًذٗـٌذ. اثيهٖ
اؽ ٌّگبم كحجب اص حم٘مب، ث٘ـتش اػب. اهب فبٗشاثٌذ اص دل توذى  شة َُْس وشدُ ٍ د ذ ِ
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ّب، سٍٗىشد اٗي دٍ هتفىش دس هَارِ . اهب ثب ٍرَد اٗي تفبٍت1اػب ٍ آصادٕ ؿٌبخب رْبى تزشثٖ
ّب، ثِ ّبٕ هْوٖ داسد. ثٔذ اص ؿشح دل٘ك سٍٗىشد ّش ٗه اص آىّبٕ هٔشفتٖ ؿجبّبثِ تمبث 

 ؿَد.ّب تَه٘ح دادُ هٖكَست رذاگبًِ، اٗي ؿجبّب
 ٓشثٖ:ٕ اثيدس ًِبم فىش

ؿٌبػٖ، هِْش ثشخٖ اص اػوب  الْٖ اػب. ثذٗي هٌٔب وِ ثشخٖ . ّش هَرَدٕ ثِ لحبٍ ّؼت1ٖ
 اًذ. اص اػوب ، ثِ ٍاػٌِ اٗي هَرَد، آؿىبس ٍ ُبّش ؿذُ

. اختلافِ هَرَدات ثب ٗىذٗگش ثِ ػجت اختلافِ اػوب  الْٖ ثب ٗىذٗگش اػب ٍ ثؼتِ ثِ اٌٗىِ 2
 ػوب  الْٖ ثبؿذ، ثب دٗگش هَرَدات اختلاف داسد.ّش هَرَدٕ هِْش وذاه٘ه اص ا

 وٌذ؛ ؿٌبػبًِ، ثِ دٍ كَست ثِ حَصُ هٔشفب ً٘ض ساُ پ٘ذا هٖ. اٗي اختلافِ ٍرَدٕ ٍ ّؼت3ٖ
 ؿَد.اٍلا: تىخش دس ٓبلن اػوب ، ػجت تىخش دس اػتٔذادّب ٍ ٓمبٗذ هٖ

ثِ اًذاصُ ُشف٘ب حبً٘ب: حم٘مب ثِ ًحَ تبمّ ٍ توبم دس اخت٘بس ّ٘چ وغ ً٘ؼب ٍ ّش وؼٖ 
 هٌذ اػب. خَد اص آى ثْشُ

 گشدد. ثش اػبع اٗي دٍ اك ، اختلاف دس ٓمبٗذ، ثِ وخشت دس ٓبلن اػوب  ثبص هٖ
ؿٌبػٖ، هـبّذُ ٍحذت دس وخشت ٍ وخشت دس ٍحذت اػب. .  وبهلتشٗي ًگبُ دس حَصُ ّؼت4ٖ

ّوِ توبٗضات ٍ وٌذ ٍ ٓمبٗذ هتفبٍت ثب اٗي ًگبُ ثِ حَصُ هٔشفتٖ ً٘ض تؼشّٕ پ٘ذا هٖ
 وٌذ. اختلافبتـبى، ٍارذ ٍحذتٖ ّؼتٌذ وِ آًْب سا ثِ ٗىذٗگش ًضدٗه هٖ

ّبٕ هٔشفتٖ ٍ تمبث  ٓشثٖ، اٍلاًتَاى ًت٘زِ گشفب وِ دس ًِبم فىشٕ اثياص هَاسد فَق هٖ
اؽ، اػوٖ ّب، سٗـِ دس ٓبلن اػوب  داسد ٍ ًبؿٖ اص آى اػب وِ ّش هَرَدٕ دس آٌِٗ ٍرَدٕتفبٍت
ّبٕ هٔشفتٖ سٗـِ دس ًِبم ّؼتٖ اختلاف ػبصد. ثٌبثشاٗي: اٍلاًثب اػن دٗگش سا ًوبٗبى هٖ هتفبٍت

، وؼٖ اػب وِ ثب «دٗگشٕ»ّبٕ هٔشفتٖ  ٘شهوىي اػب. دس ٍالْ، داسد؛ اص اٗي سٍ حزف اختلاف
اختلاف دس ٓمبٗذ، ًِ تٌْب هزهَم ً٘ؼب  ، ّن دس ّؼتٖ ٍ ّن دس هٔشفب، اختلاف داسد. حبً٘بً«هي»
لىِ فشكتٖ رْب دػب ٗبفتي ثِ ػبٗش ٍرَُ حم٘مب اػب. صٗشا ّش هٔشفتٖ، ٍرْٖ اص حم٘مب سا ث

ٍسإ تىخش ٓمبٗذ، ٍحذتٖ ًْفتِ اػب وِ تَرِ ثِ آى، اختلافبت ًبؿٖ اص  ػبصد. حبلخبًآؿىبس هٖ
 وٌذ.ّبٕ هٔشفتٖ سا ووشًر هٖتمبث 

 دسًِبم فىشٕ فبٗشاثٌذ:

                                                            
ّبٖٗ ث٘ي اٗي دٍ هتفىش دس هَسد آصادٕ ٍ اسادُ آدهٖ ٍرَد داؿتِ ثبؿذ وِ اٗي ً٘ض ثِ فوبٕ ٓلاٍُ هوىي اػب تفبٍتثِ .1

ّب ثِ هؼئلِ اكلٖ همبلِ هشتجي ً٘ؼتٌذ، اص تَه٘ح اٗي هٌلت اٗي تفبٍتؿَد. الجتِ چَى ّب هشثَى هٖفىشٕ ٍ تبسٗخٖ آى
 ؿَد.پَؿٖ هٖچـن
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ٗي هٌٔب وِ اهىبى دسن حم٘مب ّؼتٖ ثِ كَست ّؼتٖ اهشٕ پ٘چ٘ذُ ٍ  ٌٖ اػب. ثِ ا .1
 وبه  هٌتفٖ اػب.

ّؼتٖ ثِ خَدٕ خَد لبث  ؿٌبخب ً٘ؼب ٍ هؼتلضم ثىبسگ٘شٕ سٍؽ هٌبػت ٍ خلالبًِ  .2
 رْب اًتضاّ ٍرْٖ اص آى اػب.

تَاًذ ٍرْٖ اص اؽ هّٖبٕ خلالبًِّش فبٓ  ؿٌبػبٖٗ ثب تىِ٘ ثش هفشٍهبت ٍ سٍؽ .3
 اص اٗي هٌِش: ّؼتٖ سا اًتضاّ ٍ ثِ چٌر آٍسد.

 ّب ٍ هفشٍهبت داسد.ّؼتٖ پ٘چ٘ذُ ٍ تىخش سٍؽدس ، تىخش ٓمبٗذ ٍ ًِشٗبت سٗـِ اٍلاً
سا )پ٘چ٘ذُ ٍ  ٌٖ( ثِ چٌر آٍسدى توبم ّؼتٖ  ٕادٓب ذتَاًإ ًوٖ، ّ٘چ ٓم٘ذُ ٗب ًِشِٗحبً٘بً

ٍاثؼتِ  تَاًذ اص ثذػب آٍسدى ٍرْٖ اص حم٘مب كحجب وٌذ وِإ تٌْب هٖداؿتِ ثبؿذ ٍ ّش ًِشِٗ
 .اػب سٍؽ ٍ هفشٍهبت خبف ِث

ٍ دس ربهِٔ حوبٗب  دس ٓلنّبٕ هٔشفتٖ ٍ تمبث ًِشّب اختلاف ثب اٗي تَه٘حبت، فبٗشاثٌذ اص
ّبٕ ث٘ـتش ٍ ث٘ـتشٕ ثبٗذ ثِ اٗي هٌٔب وِ ثذٗ  ،وٌذّب كحجب هٖاٍ اص ال٘بًَػٖ اص ثذٗ . وٌذهٖ

ػَ ٗهّؼتٖ، اصٍ پ٘چ٘ذگٖ  تَرِ ثِ  ٌبصٗشا ثب ( Feyerabend, 1975bٍرَد داؿتِ ثبؿٌذ. )
سٍد وِ ثب گزؿب هَلتٖ اػب ٍ اًتِبس هٖ صهبًٖ، اهشٕ كشفبً دس ٗه دٍسُ ٗه ًِشِٗلذست 

ّبٕ . اٌٗزبػب وِ ثبٗذ ثذٗ صهبى، ّؼتِٖ پ٘چ٘ذُ، تٔبسهبت خَد سا ثب ًِشِٗ  بلت ثشٍص دّذ
تَاًذ اص هٖ« دٗگشٕ». ٍرَد 1دٗگشٕ دسدػتشع ثبؿٌذ تب ثْتشٗي اًتخبة هوىي اًزبم ثگ٘شد

هوىي  ّٕبّب ثِ هب ووه وٌذ وِ ثْتشٗي اًتخبةوشدى آىّبٕ هٌبػت ٍ دًجبلًشٗك اسائِ ثذٗ 
اهىبى ٍ هتىخش، اص ػَٕ دٗگش، ٍرَد ًِشٗبت هخبلف سا ثشإ ؿٌبخب رْبى ّؼتٖ داؿتِ ثبؿ٘ن. 

دس ٍالْ ثب گشداًذ. وىي هّٖبٕ هختلف هسا اص هٌِشرْبى پ٘چ٘ذُ ٍ  ٌٖ تش ٍ ثْتش ؿٌبخب ػشْٗ
ٍ ثذٗلٖ، دس ٓ٘ي حبل وِ ثَاػٌِ اًتضاّ ٗه ٍرِ  ٍ پ٘چ٘ذگٖ ّؼتٖ، ّش ًِشِٗ  ٌبثِ تَرِ 

حبل رضئ٘بت ٍ ٍرَُ گشداًذ ٍلٖ دسٓ٘يخبف، ؿٌبخب رْبى سا اص ٗه هٌِش خبف هوىي هٖ
تَاًذ هزَصٕ رِ ًوٖهَفم٘ب ٗه ًِشِٗ، ثِ ّ٘چ ٍ گ٘شد. اص اٗي سٍفشاٍاًٖ اص رْبى سا ًبدٗذُ هٖ

ّب ٍ ػٌبدٗگش ؿَد. ٌٖٗٔ ثبٗذ  -ّشچٌذ هٔ٘ف-ّبٕ ثشإ ثشتشٕ دادى هٌلك آى ٍ حزف ثذٗ 
ّبٗـبى سا تَػِٔ دٌّذ تب اص سّگزس تخللٖ هشثَى ثِ خَد فٔبل٘ب ًِشٗبت ثذٗ  دس چبسچَة

 - ٍ ّن اهىبى گشددًِشٗبت هتىخش، ّن اص اٗذئَلَطٕ ؿذى ٗه دٗذگبُ خبف رلَگ٘شٕ  تَػِٔ
اهىبى ؿٌبخب « دٗگشٕ»ؿَد. ثب حوَس حفَ  )ًِشٗبت ثْتش( سػ٘ذى ثِ حمبٗك ث٘ـتش -ٍلَهحذٍد 

تَاى ثِ حمبٗك گ٘شد ٍ هٖتش اًزبم هٖرْبى اص هٌِشّبٕ هختلف ٍ ثب رضئ٘بت ث٘ـتش ساحب
 ث٘ـتشٕ اص رْبى دػب ٗبفب. 

                                                            
 ؿَد ًبهٌلك ٍ ًؼجٖ اػب.الجتِ ثْتشٗي اًتخبثٖ وِ دساٌٗزب اص آى كحجب هٖ .1
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 بزرسی ٍ تحلیل .5
تَاً٘ن ثِ ٓشثٖ ٍ فبٗشاثٌذ تَرِ ؿَد، هٖاثي ثِ دٗذگبُ 1ًِشؿٌبػٖ اختلافاگش اص هٌِش هٔشفب

داًٌذ ّبٕ هٔشفتٖ سا هٌتفٖ هٖهَاسد صٗش اؿبسُ وٌ٘ن. ثب تَرِ ثِ اٌٗىِ اٗي دٍ هتفىش، حزف تمبث 
ّب دس هٌلَة هٔشفتٖ آى تَاى سٍٗىشدؿٌبػٌذ، هٖسا ثِ سػو٘ب هٖ« دٗگشٕ»ٍ حوَس 
ًِش، ؿٌبػٖ اختلافلشاس داد. دس هٔشفب 2گشاٗبىًبهلبلحًِِش سا دس رٗ  ؿٌبػٖ اختلاف هٔشفب

گشاٗبى، داًٌذ. دسهمبث  ًبهلبلحًِِش هٔمَل سا هوىي هٖگشاٗبى ثشٍص اختلافًبهلبلحِ
ًِش سا ؿبّذ گشاٗبى اختلافداًٌذ. هلبلحًِِش هٔمَل سا هوىي ًوٖاختلاف 3گشاٗبى هلبلحِ

ًِش وِ هٔمَل٘ب ٍ تَرِ٘ ثبٍس ثَدى ثبٍس ًشف٘ي اختلافآٍسًذ دال ثش اؿتجبُ ًبلوٖ ثِ حؼبة هٖ
 (. Christensen,2013 & Conee,2009) دّذسا وبّؾ هٖ هَسد اختلاف

ثبٗذ ٗه دس ؿٌبخب ّش هَهَٖٓ، گشاٗبى اٗي اػب وِ ٗىٖ اص هذٓ٘بت ٌّزبسٕ هلبلحِ
ًبدسػتٖ ًِشات ًِش دل٘  ثش سٍؽ ٍ ٗه ًِشِٗ دسػب ٍ ثشتش ٍرَد داؿتِ ثبؿذ ٍ ثشٍص اختلاف

ٓشثٖ ٍ فبٗشاثٌذ دس هَارِْ ثب ثشخلاف سٍٗىشد اثي اػب. اٗي دٗذگبُ، كشٗحبً هَسد اختلاف
ًِش، تىخش دس هجبًٖ هٔشفتٖ ٓشثٖ ٍ فبٗشاثٌذ، سٗـِ اختلافاػب. اص هٌِش اثي ّبٕ هٔشفتٖ تمبث 

اػب.  هٌِش ٍ چْبسچَة هٔشفتٖ( )ثِ دل٘  تفبٍت دس اػتٔذادّب ٍ ًحَُ َُْس ٗب تفبٍت دسًِش ًشف٘ي اختلاف
وٌٌذ وِ تىخش دس ٌّگبم ثشٍص تىخش دس هجبًٖ، تَكِ٘ هٖ 5ٍ وشفب 4گشاٗبًٖ هبًٌذ فلذهي هلبلحِ

( Feldman, 2007 & Kraft, 2021ؿوَل ٍ ّوگبًٖ ثشسػٖ ؿَد. )هجبًٖ ثِ ٍػ٘لِ اكَلٖ رْبى
ؿوَل  ل هٔشفتٖ ٓبم ٍ رْبىگشا للذ داسد تىخش هجبًٖ هٔشفتٖ سا ثِ ٍاػٌِ اكَگَٗب هلبلحِ

ّبٖٗ اٗي اػب وِ ّؼتٖ ثِ ٍاػٌِ ٗه هجٌبٕ هٔشفتٖ ثشتش فشم چٌ٘ي تَكِ٘حزف وٌذ. پ٘ؾ
ٓشثٖ ٍ فبٗشاثٌذ ثب تَرِ ثِ هجبًٖ لبث  ؿٌبخب اػب ٍ هجبًٖ دٗگش ثبٗذ حزف ؿًَذ. ٍلٖ اثي

چشاوِ تىخش دس اٗي داًٌذ  حزف تىخش دس هجبًٖ هٔشفتٖ سا هٌتفٖ هٖاهىبى ؿٌبػبًِ خَد، ّؼتٖ
ٗبثٖ  دٌّذ؛ حم٘مب ّؼتٖ ثِ توبهٖ لبث  دػبؿٌبختٖ پًَ٘ذ هّٖبٕ ّؼتٖهجبًٖ سا ثِ ٍٗظگٖ

لبث  )دس ًِبم فبٗشاثٌذ( ٍ ٗب سٍؽ ٍ هفشٍهبت ٓشثٖ( )دس ًِبم اثيً٘ؼب ٍ تٌْب دس ًؼجب ثب اػتٔذاد 
ؿٌبختٖ خبف اٗي  ّؼتٖؿٌبختٖ ثِ تَاى گفب وِ پًَ٘ذ هٔشفبػب. اص اٗي هٌِش هٖٗبثٖدػب

 ّب سا ثِ خَثٖ تج٘٘ي وٌذ.گشاٗبًِ آىتَاًذ سٍٗىشد ًبهلبلحِدٍ هتفىش، هٖ
ًِش، هٌَٔف ثِ ًـبى دادُ ؿذُ وِ ثخؾ صٗبدٕ اص اػتذلال فبٗشاثٌذ دس اسد ًْبدى ثِ اختلاف

ش اص اٗي هٌِ (.Abdollahi, 2023) حبك  گشدًذ آٌٗذُإ اػب وِ هوىي اػب دس فَائذ هٔشفتٖ

                                                            
1. Disagreement Epistemology 

2. Non-Conciliation 

3. Conciliation 

4. Feldman  

5. Kraft  
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)فَائذ ّبٕ هٔشفتٖ ًِ لضٍهب ثشإ اوٌَى ثلىِ ث٘ـتش ثشإ ٍ تمبث « دٗگشٕ»آفشٌٖٗ اّو٘ب ٍ ًمؾ

وٌذ، اٗي هضٗب سا فشاّن ٖٗ وِ ًشح هّٖبثذٗ ثب « دٗگشٕ»آٌٗذُ اػب. دس ًگبُ فبٗشاثٌذ، هٔشفتٖ( 
وًٌَٖ دسدػتشع ؿذُ ربٗگضٗي ثْتشٕ ثشإ ًِشٗبت  بلتِ پزٗشفتِ آٌٗذُدس  ػبصد تب احتوبلاًهٖ

ؿَد، ًشح هٖ« دٗگشٕ»ثبؿذ؛ ٍ ٗب ثب تَرِ ثِ ًمذّبٖٗ وِ اص سّگزس حوَس ٍ ثِ سػو٘ب ؿٌبختي 
ًمبى هٔف ٍ لَت ًِشِٗ  بلتِ وًٌَٖ دس آٌٗذُ ثِ ؿَُ٘ ثْتشٕ هشتفْ گشدد. ثِ كَست هـبثِ، ثِ 

چشاوِ دس اًذٗـِ اٍ  ٓشثٖ ً٘ض ٗبفب،تَاى دس اًذٗـِ اثيدػب آٍسدى فَائذ هٔشفتٖ دس آٌٗذُ سا هٖ
ّبٕ هٔشفتٖ ثِ ٌَٓاى فشكتٖ ثشإ ؿٌبخب ّشچِ ث٘ـتش حم٘مب هَسد ٍ تمبث « دٗگشٕ»ً٘ض 

ثِ ٌَٓاى فشدٕ وِ ثخـٖ اص حم٘مب سا دس دػب داسد، « دٗگشٕ»ؿٌبختي تَرِ اػب. ثِ سػو٘ب
آٗذ وِ ٖحؼبة هإ هٔشفتٖ ثِتَاًذ دس ؿٌبخب ث٘ـتش حم٘مب هَحش ثبؿذ ٍ اٗي خَد، فبٗذُهٖ
ٓشثٖ ٍ وٌٌذُ ثبؿذ. الجتِ حم٘مب ًْبٖٗ لبث  حلَل ثشإ ثـش اص هٌِش اثيتَاًذ دس آٌٗذُ ووههٖ

ٓشثٖ ٍ فبٗشاثٌذ ثب ربى فبٗشاثٌذ ثِ ّ٘چ ٍرِ هٌلك ً٘ؼب. دس اداهِ ثب همبٗؼِ سٍٗىشدّبٕ اثي
 ؿَد.اػتَاست ه٘ ، ثِ اٗي ًىتِ اؿبسُ هٖ

 دسثبسُ آصادٕ دس سػبلِ 1ّبٕ ربى اػتَاست ه٘ ُداس آهَصاك  وخشت فبٗشاثٌذ، ٍام
ٍگَٕ (. ه٘  دس اٗي سػبلِ هٔتمذ اػب حم٘مب اص خلال هجبحخِ ٍ گفبFeyerabend, 1978اػب)

ّب اػتمجبل وشد تب صهٌِ٘ ػبصد. ثٌبثشاٗي ثبٗذ اص وخشت ًِشات ٍ دٗذگبُهخبلفبى، خَد سا ًوبٗبى هٖ
ّوبًٌذ  -الزوش ّن ه٘  ( ٌٖٗٔ دس سػبلِ فَقMill, 1859ثشإ حلَل ثِ حم٘مب هْ٘ب گشدد. )

ؿٌبػذ. سا ثِ سػو٘ب هٖ« دٗگشٕ»وٌذ ٍ حوَس كشٗحب اص وخشت دفبّ هٖ -ٓشثٖ ٍ فبٗشاثٌذ اثي
 .Mill, 1859, pp) ّبٕ لبث  تَرْٖ داسًذّبٕ فبٗشاثٌذ ٍ ه٘  ثِ ًفْ تىخشگشاٖٗ ؿجبّباػتذلال

اػتذلالٖ ه٘ ، اص ٗه ًشف، ٍ  ّبٕ ثٌ٘بدٌٖٗ دس ؿَُ٘سػذ وِ تفبٍتًِش هٖ(. ٍلٖ ث98-99ِ
، پًَ٘ذ فبٗشاثٌذ ٍ اثي ٓشثٖ، اص ًشف دٗگش، ٍرَد داسد؛ اص رولِ تفبٍت دس ًگبُ دٍ ًشف ثِ ّؼتٖ

ّبٕ اثي ؿٌبػٖ، ٍ اهىبى حلَل ثِ حم٘مب هٌلك. ثب هلاحِِ اػتذلالؿٌبػٖ ٍ ّؼتٖهٔشفب
ّب ثِ ؿٌبػّٖبٕ هٔشفتٖ، ؿبّذ پًَ٘ذ هٔشفبٍ تمبث « ٕدٗگش»ٓشثٖ ٍ فبٗشاثٌذ دس اسد ًْبدى ثِ 

ّب، اص هجبًٖ ّبٕ خبف آًْب ّؼت٘ن؛ ثذٗي هٌٔب وِ ثي هبِٗ ٍ اػبع اػتذلال آىؿٌبػّٖؼتٖ
)دس ٍ هتىخش )دس فبٗشاثٌذ( ّب اهشٕ پ٘چ٘ذُ گ٘شد. ّؼتٖ اص ًِش آىؿٌبػبًِ ػشچـوِ هّٖؼتٖ

ٍ « دٗگشٕ»ٌتفٖ اػب. اهب دس دٗذگبُ ه٘ ، اسد ًْبدى ، ههٌلكٍ اهىبى حلَل ؿٌبخب  ٓشثٖ( اثي
گ٘شد. ثِ ثبٍس ؿٌبػٖ هتىخش ٍ پ٘چ٘ذُ، اهخبل فبٗشاثٌذ، ػشچـوِ ًوٖتمبث  هٔشفتٖ اص فشم ّؼتٖ

ٍگَ ًتَاًؼتٌذ ٗه ثبٍس هـخق سا سد وٌٌذ، ثشٍص اٍ اگش توبم هخبلفبى ثٔذ اص هجبحخِ ٍ گفب
ثش حلَل ثِ حم٘مب هٌلك اػب. ٌٖٗٔ اص دٗذگبُ ه٘ ،  ّوگشاٖٗ ٍ سدًـذى آى ثبٍس، دل٘  خَثٖ

                                                            
1. John Stuart Mill 
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 & Zivyar, Jebraily) اػب هٌلكسػ٘ذى ثِ حم٘متٖ )ٍ ثِ اه٘ذ( آصادٕ ٍ تىخش دس خذهب 

Etemadi, 2019, pp. 153 اٗي حم٘مب، اهشٕ لبث  حلَل اػب. دس حبل٘ىِ ًضد فبٗشاثٌذ ٍ اثي ٍ )
لفٖ ًذاؿتِ ثبؿذ، ًـبًِ سػ٘ذى ثِ حم٘مبِ ٓشثٖ، اٗزبد ّوگشاٖٗ ٍ سػ٘ذى ثِ حم٘متٖ وِ هخب

ًِش ٍ ػبصد. ٌٖٗٔ، ثشٍص اختلافهٌلك ً٘ؼب، چشاوِ ّؼتٖ اهىبى ثشٍص ّوگشاٖٗ سا ًبهحتو  هٖ
گ٘شد. ػشچـوِ هٖ ؿٌبػٖثٌٖ٘ ٍ هحتو  اػب وِ اص ّؼتّٖبٕ هٔشفتٖ، اهشٕ لبث  پ٘ؾ تمبث 

ٌٖٗٔ فبٗشاثٌذ اػب وِ لاصم اػب دس  اؽاٗي اهش تفبٍت ثؼ٘بس هْن ه٘  ٍ ؿبگشد لشى ث٘ؼتوٖ
دٗگش، دس اًذٗـِ ث٘بًّٖبٕ هٔشفتٖ هَسد تَرِ لشاس گ٘شد. ثِّب دس هَارِْ ثب تمبث آى تج٘٘ي سٍٗىشد

إ ً٘ؼب وِ اهىبى سػ٘ذى ثِ گًَِثِ ه٘  ثِ ٌَٓاى ف٘لؼَف هْن ٓلش سٍؿٌگشٕ، ّؼتٖ
وِ ثب توو٘ي آصادٕ اًذٗـِ ٍ ثِ ٍاػٌِ إ اػب گًَِهٌلك سا هٌتفٖ گشداًذ؛ ثلىِ ثِ حم٘مب

ٓشثٖ ٍ فبٗشاثٌذ تَاى ثِ سػ٘ذى ثِ حم٘مب هٌلك اه٘ذٍاس ثَد. اهب سٍٗىشد اثيثىبسگ٘شٕ ٓم ، هٖ
ؿٌبػٖ خبف اٗي دٍ پًَ٘ذ داسد ٍ ٓذم ّبٕ هٔشفتٖ ثب ّؼتٍٖ تمبث « دٗگشٕ»دس هَارِْ ثب 

حتٖ اگش ًتَاًذ هب سا دس « دٗگشٕ»وَس صًذ. دس ًْبٗب، حٗبثٖ ثِ حم٘مب هٌلك سا سلن هٖدػب
هب سا افضاٗؾ دّذ ٍ هٌزش ثِ تَاًذ تَاى هٔشفتٖ سػ٘ذى ثِ حم٘مب هٌلك سٌّوَى ػبصد، هٖ

 ؿَد. ّب هّٖب ٍ دٗذگبُؿٌبػبٖٗ ثْتش هٔف ٍ لَت ًِشِٗ
ّبٗؾ گَٗذ وِ دٗذگبُهٖ پ٘شٍصٕ ٍفَسخش خَد ثِ ًبم أوتبة هتدس لاصم ثِ روش اػب فبٗشاثٌذ 

 1دًََٗػَ٘عثَدُ اػب ثِ ًبم  ٍ ؿـن هتبحش اص ٗه ٓبسف هؼ٘حٖ لشى پٌزندس هَسد ّؼتٖ 
ثَدًؾ، فشاتش اص  هحذٍدًبًْبٗب ٍ ذ ثَد وِ خذاًٍذ ثِ دل٘  ثٖتمهٔ دًََٗػَ٘ع هزَٔل.

ّبٕ ّبٕ اًؼبًٖ اػب. ّش فشدٕ ٍاثؼتِ ثِ ؿشاٗي، هفبّ٘ن، صثبى ٍ تزشثِتَك٘فبت ٍ تٔشٗف
ؿٌبختٖ  ٘شهٌلك اص تَاًذ هٖ لزاٍ داسد ِ ّبٕ خذا هَارْثشخٖ اص آحبس ٍ ًـبًِخبف خَد فمي ثب 

 ,Feyerabend. )گشددٍلٖ ّ٘چگبُ ؿٌبخب هٌلك ٍ وبهلٖ اص خذا حبك  ًوٖ آٍسد؛خذا ثذػب 

1999a, pp. 213-214 ) هـبثِ 2ح٘ش پزٗشفتِأوِ فبٗشاثٌذ اص ٍٕ ت اًذٗـِ دًََٗػَ٘عثخؾ اٗي ،
ّبٕ ٓشفبًِٖ افشادٕ فبٗشاثٌذ ثِ دٗذگبُ ؿذى اًذٗـِسٍ، ًضدٗهاصٗي ٓشثٖ اػب.ّوبى دٗذگبُ اثي 

 ٓشثٖ ٍ فبكلِ گشفتٌؾ اص ه٘ ِ ف٘لؼَف، حشوب فىشٕ هحتولٖ اػب.  ًِ٘ش اثي

 ًتیجِ. 6
ّبٕ هٔشفتٖ ٍ تمبث « دٗگشٕ»دس ًگبُ فبٗشاثٌذ ٍ اثي ٓشثٖ سٍٗىشدّبٕ هـبثْٖ دس هَارِْ ثب 

ًْذ ٍ اص ٍرَد دٗگش ٓمبٗذ، ثِ ٌَٓاى ًِش ثب دٗگشٕ سا اسد هٖمبث  ٍ اختلافٍرَد داسد. ّش دٍ ت

                                                            
1. Pseudo-Dionysius the Areopagite 

( هشارِٔ ؿَد. و٘ذ ًـبى Kidd, 2012, pp. 366-372ثشإ اًلاّ اص رضئ٘بت اٗي تبح٘شگزاسٕ، ثِ همبلِ اٗبى و٘ذ ) .2
 وٌذ. اػتفبدُ هٖدّذ وِ فبٗشاثٌذ چگًَِ اص دٗذگبُ دًََٗػَ٘ع ثشإ دفبّ اص تىخشگشاٖٗ ٍ همبثلِ ثب سئبل٘ؼب ٓلوٖ  هٖ
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ّبٕ هْوٖ وِ دس فوبٕ فىشٕ وٌٌذ. ثب ٍرَد تفبٍتفشكتٖ ثشإ سؿذ ٍ تٔبلٖ ث٘ـتش اػتفبدُ هٖ
ؿبى وِ ثِ پشػؾ همبلِ هب هشتجي اػب، ٗىؼبى ؿٌبختٖاٗي دٍ ٍرَد داسد، ثخـٖ اص هجبًٖ ّؼتٖ

سا  ً٘بفتٖ ثَدى دػتشػٖ ثِ حم٘مب هٌلك ّؼتٌذ ٍ ؿٌبخب حم٘مبلبئ  ثِ دػب ثبؿذ. ّش دٍهٖ
ّبٕ داًٌذ. هْوتشٗي هَلفِهٖ)هجبًٖ( ّبٕ هٔشفتٖ ّبٕ اًؼبًٖ ٍ چْبسچَةٍاثؼتِ ثِ ُشف٘ب

 ّبٕ هٔشفتٖ اص اٗي لشاس اػب:  ّب دس هَارِْ ثب تمبث هـتشن ثشإ تٔ٘٘ي سٍٗىشد آى

 پیچیدگی ّستی فایزابٌد درکٌار کثزت در ظَْرات ابي ػزبیضٌاسی: ّستی (الف

 ٓلش خَدؽ اػب وِ د ذ ِ اكلٖػشآ بص اًذٗـِ فبٗشاثٌذ، ًمذ اًذٗـِ ف٘لؼَفبى ٓلن ّن
وٌذ، هبّ٘تٖ پ٘چ٘ذُ ٍ اػب. رْبًٖ وِ فبٗشاثٌذ اص آى كحجب هٖ رْبى تزشثٖؿبى ؿٌبخب  ّوگٖ

داسد وِ ثِ ٍهَح  خذآشثٖ سٗـِ دس ٓشفبى ٍ ؿٌبخب  ٌٖ داسد. اص ػَٕ دٗگش، ػشآ بص اًذٗـِ اثي
إ وِ اثي ٓشثٖ ً٘ض ثِ اًذٗـذ، اهب خذإ ٓشفبًٖهتفبٍت اص آى چ٘ضٕ اػب وِ فبٗشاثٌذ ثِ آى هٖ

سٍ، ثب ٍرَد اٌٗىِ وِ هَهَّ ؿٌبخب ّبٕ هتىخش ٍ گًَبگًَٖ داسد. اصاٗيدًجبل ؿٌبختؾ اػب، تزلٖ
)اٍلٖ ثِ دًجبل ؿٌبخب خذا ٍ دٍهٖ ثِ دًجبل ؿٌبخب بٗب هتفبٍت ّؼتٌذ ٓشثٖ ٍ فبٗشاثٌذ اهَسٕ ثِ  اثي

ؿبى اهشٕ ػبدُ ً٘ؼب وِ ، اهب ّش دٍ ثش اٗي ًىتِ هْن تَافك داسًذ وِ هَهَّ ؿٌبخبرْبى تزشثٖ(
 ثتَاى اص آى ثِ ؿٌبخب هٌلك سػ٘ذ ثلىِ پ٘چ٘ذُ ٍ داسإ ٍرَُ هختلف اػب.

چْارچَب فایزابٌد درکٌار ٍابستگی بِ استؼداد هٌظز یا بِ ضٌاختی: ٍابستگی هؼزفت (ب

 ػزبیابي

ؿٌبػٖ هذًِش اٗي ؿٌبختٖ وِ ّش دٍ هتفىش داسًذ، ثِ هٔشفباٗي پظٍّؾ اص تَرِ ثِ هجبًٖ ّؼتٖ
دٍ دػب ٗبفب. اص آًزب وِ دس ّش دٍ هٌَِهِ فىشٕ، هَهَّ ؿٌبخب اهشٕ ػبدُ ً٘ؼب ٍ داسإ 

گشدٗذ. اص هٌِش ٗبثٖ ثِ ؿٌبخب هٌلك هٌتفٖ ى دػبّبٕ هتفبٍتٖ اػب، اهىباثٔبد ٍ پ٘چ٘ذگٖ
هختق ثِ خَد اػب ٍ تٌْب دس )هٌِش ٍ چْبسچَة هٔشفتٖ( فبٗشاثٌذ ّشگًَِ ؿٌبختٖ ٍاثؼتِ ثِ هجبًٖ 

ٓشثٖ ً٘ض تَاى اص حم٘مب كحجب وشد. دس اًذٗـِ اثيهٖ)هٌِش ٍ چْبسچَة( ًؼجب ثب ّوبى هجبًٖ 
وٌذ. حم٘مب هٖ)اػتٔذادّب ٍ ًحَُ َُْس( ثِ هجبًٖ خبف خَد تفبٍت دس اػتٔذاد، ؿٌبخب سا ٍاثؼتِ 

ّبٕ هٔشفتٖ سا تَاى حوَس دٗگشٕ ٍ ثشٍص تمبث ّب هّٖبٕ آىؿٌبػٖه  دس ّؼتٖأاٗي ٌٖٗٔ ثب ت
 ثِ سػو٘ب ؿٌبخب.  

گشاٗبى ّبٕ هٔشفتٖ، دس رٗ  سٍٗىشد ًبهلبلحِٓشثٖ ٍ فبٗشاثٌذ دس هَارِْ ثب تمبث سٍٗىشد اثي
ّبٕ خبف ؿٌبػٖؿٌبػٖ ثِ ّؼتٖگ٘شد. ٍلٖ پًَ٘ذ هٔشفبًِش لشاس هٖؿٌبػٖ اختلافدس هٔشفب

ّب ٍ آٍسد: تمبث گشاٖٗ فشاّن گشٕ ثؼ٘بس خَثٖ ثشإ ًبهلبلحِتَاًذ تج٘٘ياٗي دٍ هتفىش، هٖ
ًِش ًِشّبٕ هٔشفتٖ، لضٍهب ًـبًِ ًبهٔمَل٘ب ٗىٖ اص ًشف٘ي ٗب ّش دٍ ًشف اختلافاختلاف
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تَاًذ ًـبًِ اٗي ثبؿذ وِ ّشٗه اص ًشف٘ي اص هجبًٖ خبف خَد ثِ حم٘مب هٖ ً٘ؼب، ثلىِ
ؿَد: ّش ٗه اص ًشف٘ي ؿٌبػبًِ هشثَى هّٖبٕ ّؼتًٖگشد. تفبٍت دس هجبًٖ ّن ثِ پ٘چ٘ذگٖ هٖ

ؿٌبػٖ تَاًذ ثِ چٌر آٍسد. ّوچٌ٘ي، ّؼتٖثَاػٌِ هجبًٖ خبف خَد، ثخـٖ اص حم٘مب سا هٖ
وٌذ، اهب ثب ثِ سػو٘ب ؿٌبختي بى حلَل ثِ حم٘مب هٌلك سا هٌتفٖ هٖپ٘چ٘ذُ اٗي دٍ هتفىش، اهى

 ػبصد. حوَس دٗگشٕ، صهٌِ٘ سا ثشإ استمبٕ تَاى هٔشفتٖ افشاد فشاّن هٖ
َٖٗ گالّبٕ هٔشفتٖ،  تمبث ب ٓشثٖ ٍ فبٗشاثٌذ ث اثيهَارِْ سٍٗىشد  تَاً٘ن اصدسخبتوِ، هٖ

. اٗي دٍ هتفىش، ثب پزٗشؽ "دٗگشٕ"ب دس هَارِْ ثٍ هٔشفتٖ ثشإ تٔبه  فىشٕ ثگ٘شٗن 
ّب، صهٌِ٘ سا ثشإ گؼتشؽ هشصّبٕ  ّبٕ اًؼبًٖ ٍ ثِ سػو٘ب ؿٌبختي تٌَّ دس دٗذگبُ هحذٍدٗب

وٌذ وِ  داسد ٍ ثِ هب ٗبدآٍسٕ هٖ گشاٖٗ ثبصهٖ وٌٌذ. اٗي ًگبُ، هب سا اص هٌلك داًؾ فشاّن هٖ
زٗشؽ تىخش ٍ تٔبه  ثب دٗگشاى هوىي پبٗبى اػب وِ تٌْب دس پشتَ پ ؿٌبخب، فشاٌٗذٕ پَٗب ٍ ثٖ

 .ؿَد هٖ

 قدرداًی
ثذٗي ٍػ٘لِ اص دوتش ث٘بى وشٗوٖ وِ ثب دلب ًِش ٍ اسائِ پ٘ـٌْبدّبٕ ػبصًذُ، هب سا دس ًَؿتي اٗي 
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 هٌابغ
 ، ث٘شٍت: داس اللبدس.4ٍ  3، 2، 1، د فتَحات هکیِتب، اثي ٓشثٖ، ثٖ

 ، لبّشُ: داس اح٘ب  الىتت الٔشثِ٘.فصَظ الحکنم،  1946، _______

 ، تْشاى: اًتـبسات سٍصًِ.تزجواى الاضَاق، 1378، _________

 ، آفشٌٗؾ اص هٌِش ٓشفبى، لن: ثَػتبى وتبة.1387سح٘و٘بى، ػٔ٘ذ: 

 ، رلذ دٍم، ث٘شٍت: داس اح٘ب  التشاث. اسفار اربؼِ، 1981كذسالوتألْ٘ي؛ 

، رّي، ای قاػدُ سریي اخلاقتحلیل هفَْهی ٍ گشارُوشٗوٖ لاػىٖ، هحوذ؛  -لشاهلىٖ، احذ

 . 69، ؿوبسُ 1396ثْبس 
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Introduction 

The mind-body problem, as one of the most fundamental challenges in the philosophy of mind, examines 

the relationship between mental states such as consciousness and the material processes of the body, 

particularly the neurophysiological activities of the brain. This issue, following Descartes' substantive 

distinction between the non-material mind and the material body, has evolved into a confrontation 

between dualism and physicalism, transforming the philosophy of mind into a profound arena for 

reflection. Physicalism, which posits that all phenomena are material, faces challenges in explaining 

consciousness, particularly the inadequacy of type identity theory in accounting for the subjective 

qualities of experience. This research, employing a descriptive-explanatory method and drawing upon 

perspectives from cognitive neuroscience, transforms this longstanding puzzle into an empirical 

question: How does the brain, as a material entity, give rise to the mind, which is a collection of 

conscious experiences? Advances in neuroscience, such as fMRI and EEG imaging, have revealed 

correlations between neuronal activity and mental experiences; yet, the explanatory gap between 

physical processes and phenomenal qualities persists. The present study, by critiquing the metaphysical 

presuppositions of physicalism, highlights the deficiencies of type identity theory and emphasizes the 

necessity of integrative approaches such as non-reductive physicalism and phenomenological analyses. 

This study, through analysis of philosophical sources and empirical evidence, contributes to enriching 

interdisciplinary dialogues in the philosophy of mind and neuroscience. 

Type Identity Theory and Its Advantages 

Type identity theory, as the most prominent reductive physicalist approach, identifies mental states 

such as consciousness with neurophysiological processes and provides a framework for explaining 

consciousness based on the principle of metaphysical simplicity and consistency with causal closure. 

This theory equates types of mental states (such as pain) with types of brain states (such as C-fiber 

firing) and utilizes psychophysical bridge laws for causal generalizations. Its advantages include 

adherence to Ockham's razor, which, by eliminating a separate non-material substance, creates a 

unified material worldview. It also reduces the mystery of the mind and transforms it into a fully 

scientifically investigable phenomenon, relying on empirical data from neuroscience such as fMRI 

correlations. Third, it resolves the mind-body interaction problem and turns it into intra-systemic 

causal relations within the framework of physical laws. Fourth, it aligns with the principle of causal 

closure and keeps all causes within the physical domain, which is consistent with the methodology of 

empirical sciences. Recent advances, such as computational modeling, strengthen this theory. 

However, these advantages fade in the face of challenges posed by subjective qualities. 

Critique of Type Identity Theory in Explaining Consciousness Based on Philosophical and 

Neuroscientific Evidence 

The findings of this research focus on the inadequacy of type identity theory in explaining consciousness 

and, through a critical analysis of the metaphysical presuppositions of physicalism, reveal its deficiencies 

in confronting the subjective qualities of experience, the complexities of multiple realizability, and 

explanatory gaps. First, the ontological claim of physicalism, which deems all phenomena physical, is 

overly ambitious since evidence is limited to co-occurrences and correlations between mental and brain 

states and cannot prove existential identity; for example, the co-occurrence of rain and a falling 

barometer may stem from a common cause, not identity. The linguistic claim of physicalism also fails, as 

it reduces mental terms to physical ones but provides no affirmative definition of the mind and depends 

on future physics, which remains uncertain. Second, the transcendental feature of the mind, which 

highlights the subject's position as a condition for the possibility of knowledge, is overlooked by 

physicalism; Kant argues that "I think" accompanies all representations, and this aspect operates beyond 

physical laws, which reason as a trans-individual ground can explain. Third, cognitive and 

neuroscientific methods fail in explaining consciousness as they assume physics to be complete, conflate 

ontology and epistemology, and ignore phenomenal qualities such as ineffability and privacy; studies by 
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Seth and Bayne (2022) show that temporal dynamics in neural networks correlate with conscious states 

but cannot explain the emergence of qualitative experiences. 

Key criticisms of type identity theory include extreme chauvinism, which limits mental states to 

specific brain structures and denies the principle of multiple realizability; for instance, octopuses with 

different brain structures experience pain, but the theory denies it, which Fodor (1974) challenges by 

emphasizing the realization of mental states in diverse systems. Responses from proponents like 

Churchland, relying on future advances, are insufficient as they ignore current evidence and lean 

toward token identity or functionalism, distancing themselves from the original claim. Second, 

Kripke's conceivability argument deems identity non-necessary since a world without C-fiber firing 

but with pain is conceivable, questioning the necessity of the claim; responses depend on current 

knowledge limitations, but conceivability shows ontological weakness. Third, Levine's explanatory 

gap, where even complete correlation cannot explain qualia such as experiencing red, highlights 

fundamental limitations; proponents point to future mechanisms, but subjective qualities are 

incompatible with objective methods. The findings indicate that the theory is more successful in easy 

problems of consciousness (cognitive functions like attention) but fails in hard problems (phenomenal, 

like feeling pain); Dehaene's studies (2021) with artificial neural networks simulate conscious 

behaviors but do not cover subjective experience. Additionally, the intentionality of mental states, 

which directs them toward something, is ignored by reductionism and leads to property dualism. 

Alternative approaches, such as non-reductive physicalism, which considers consciousness dependent 

but irreducible, align with Tononi's integrated information theory (2016), measuring consciousness by 

the level of information integration (phi); studies with transcranial magnetic stimulation show 

widespread activity in the prefrontal cortex in conscious states but a reduction in non-conscious ones. 

Emergentist theories view consciousness as the result of complex interactions, and computational models 

like neural networks simulate cognitive processes, but see phenomenal qualities beyond components. 

Phenomenological approaches like Varela's neurophenomenology (1996) combine subjective reports 

with EEG data; Lutz and Thompson's studies (2003) show alignment of visual reports with gamma 

waves and aid in explaining phenomenal qualities. The findings emphasize that integrating philosophy 

and neuroscience, such as meditation studies with increased theta coherence (Lee et al., 2018), fills the 

explanatory gap and views consciousness as multilayered. Overall, the research proves the metaphysical 

deficiencies of physicalism with empirical evidence like EEG and fMRI and emphasizes the necessity of 

phenomenological naturalism, which sees brain processes as material substrate and experiences as 

emergent qualities. These findings open horizons for future research and show that type identity theory, 

despite its advantages, is inadequate in comprehensively explaining consciousness. 

Conclusion 

The conclusion of the research emphasizes the limitations of type identity theory in explaining 

consciousness and shows that this reductive approach, despite advantages such as simplicity and 

consistency with causal closure, fails in accounting for subjective and phenomenal qualities. The 

ontological claims of physicalism are overly ambitious, and criticisms such as multiple realizability, 

Kripke's conceivability, and Levine's explanatory gap reveal its fundamental weaknesses. The focus 

on subjective aspects of consciousness has been purposeful, but functional aspects such as attention 

and decision-making have also been examined to maintain comprehensiveness. Alternative approaches 

like non-reductive physicalism, emergentism, and phenomenological analyses, by integrating 

empirical data and philosophical reflections, provide more comprehensive frameworks. For example, 

integrated information theory and neurophenomenology help resolve the explanatory gap and view 

consciousness as multifaceted. The research suggests that interdisciplinary dialogue between 

philosophy of mind and cognitive neuroscience is a path to a deeper understanding of consciousness. 

This complementary approach can lead to the development of phenomenological naturalism and 

redefine the mind-matter relationship. Ultimately, the research contributes to enriching the literature in 

philosophy of mind and opens new horizons for future investigations. 
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 ٣ٚخاٛز اٚ ضا ثطضؾا   ٢ٔابز  ٤ٝا ا٘ؿابٖ ٚ پب  كٙس٤ٜخٙجٝ ا٘س ب٥ٖاؾت وٝ ضاثغٝ ٔ ٣ٔؿبئُ فّؿف ٤ٗتط ك٥اظ ػٕ ٣ى٤ٔؿئّٝ شٞٗ ٚ ثسٖ 
ٚ فّؿفٝ  بفت٤ٌٝؿتطـ  ؿ٥ٓىب٤ِع٥ٚ ف ٢اٍ٘بض شٞٗ ٚ ٔبزٜ، زض لبِت تمبثُ زٌٚب٘ٝ ب٥ٖٔ ٢خٛٞط ع٤ٔؿئّٝ پؽ اظ عطح تٕب ٤ٗ. اوٙس ٣ٔ

اظ خّٕاٝ  - ٣آٌبٞ ٥٥ٗزض تج زا٘س، ٣ٔ ٢ضا ٔبز ٞب س٤ٜوٝ ٕٞٝ پس ؿ٥ٓىب٤ِع٥وطزٜ اؾت. ف ٤ُتجس ك٥ػٕ لاتتأٔ ٢ثطا ٢ا شٞٗ ضا ثٝ حٛظٜ
ثاب ضٚـ  پاػٚٞف   ٤ٗا ا. ضٚثطٚ اؾت ٢خس ٢ٞب ثب چبِف -تدطثٝ ٥ٛؾٛثػوت ٢ٞب ت٥ف٥و ح٥زض تٛض ٣٘ٛػ ٣ٕٞب٘ٗ ٤ا ٤ٝ٘ظط ٣٘بثؿٙسٌ

وٙاس:   ٤ُتجاس  ٣تدطثا  ٣ضا ثاٝ پطؾكا   ٤ٗط٤ا ٔؼضُ ز ٤ٗا وٛقس ٣ٔ ،٣ػّْٛ اػهبة قٙبذت سٌب٤ٜاظ ز ٢ط٥ٌ ٚ ثب ثٟطٜ ٥٥ٙ٣تج-٣ف٥تٛن
 ،٣٘ٛػ ٣ٕٞب٘ٗ ٤ا ٤ٝ٘ظط آٚضز؟ ٣ٔ س٤پس -اظ تدبضة آٌبٞب٘ٝ اؾت ٢ا وٝ ٔدٕٛػٝ-شٞٗ ضا  ،٢ٔبز ت٤ٔٛخٛز ه٤ػٙٛاٖ  چٍٛ٘ٝ ٔغع، ثٝ

ٚ ثط  زا٘س ٣ٔ ىؿب٤ٖ ٣ى٤ِٛٛغ٤ع٥٘ٛضٚف ٢ٙسٞب٤ضا ثب فطآ ٣حبلات شٞٙ ،٣ؿت٥ىب٤ِع٥ف ٣وبٞك ٢ىطزٞب٤ضٚ ٤ٗتط ثطخؿتٝ اظ ٣ى٤ػٙٛاٖ  ثٝ
زض ٔٛاخٟٝ  ٤ٝ٘ظط ٤ٗا ٗ،٤. ثب ٚخٛز ازٞس ٣اضائٝ ٔ ٣آٌبٞ ٥٥ٗتج ٢ثطا ٣ثؿتٝ، چبضچٛث ت٥ثب ػّ ٢ٚ ؾبظٌبض ٣ى٤ع٥ٔتبف ٣انُ ؾبزٌ ٤ٝپب

 ـ  ،٥٥ٙ٣تج ٢ٞب تحمك چٙسٌب٘ٝ ٚ قىبف ٢ٞب ٣س٥ٌچ٥پتدطثٝ،  ٥ٛؾٛثػوت ٢ٞب ت٥ف٥ثب و  ٔٙاس   ٘بوبضآٔس اؾت. پػٚٞف حبضط ثاب ٘ماس ضٚ
اظ - ٣جا ٥تطو ٢ىطزٞاب ٤ٚ ثط ضطٚضت ضٚ زٞس ٣ضا ٘كبٖ ٔ ٣٘ٛػ ٣ٕٞب٘ٗ ٤ا ٤ٝ٘ظط ٢ٞب ٣وبؾت ؿٓ،٥ىب٤ِع٥ف ٣ى٤ع٥ٔتبف ٢ٞب فطو ف٥پ

پاػٚٞف ثاٝ    ٤ٗا ا ضٚز ٣زاضز. ا٘تظبض ٔ س٥تأو ٣آٌبٞ تط ك٥ػٕزضن  ٢ثطا -٣ساضقٙبذت٤پس ٢ٞب ٣ٚ ثطضؾ ٣طوبٞك٥غ ؿ٥ٓىب٤ِع٥خّٕٝ ف
 .زض حٛظٜ فّؿفٝ شٞٗ ٚ ػّْٛ اػهبة وٕه وٙس ٢ا ضقتٝ ب٥ٖٔ ٢ٌٚٛٞب ٌفت ٢غٙب
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حبلات  ب٥ٖضاثغٝ ٔ ٣فّؿفٝ شٞٗ اؾت وٝ ثٝ ثطضؾ ٤ٗبز٥اظ ٔؿبئُ ثٙ ٣ى٤ٔؿئّٝ شٞٗ ٚ ثسٖ 
 ٣ى٤ِٛٛغ٤ع٥٘ٛضٚف ٢ٞب ت٥فؼبِ ػ٤ٜٚ ثسٖ، ثٝ ٢ٔبز ٢ٙسٞب٤ٚ فطآ -ازضان ٚ ثبٚض ،٣ٔب٘ٙس آٌبٞ- ٣شٞٙ

 ٥٥ٗزض تج ،٢زٚ ثسٖ ٔب ٢طٔبز٥شٞٗ غ ب٥ٖٔ ٢خٛٞط ٣٤ثب فطو خسا ٢اٍ٘بض . زٌٚب٘ٝپطزاظز ٣ٔغع، ٔ
ذٛز،  ٣وبٞك ىطز٤ثب ضٚ ؿ٥ٓىب٤ِع٥ضٚثطٚ ثٛزٜ اؾت. زض ٔمبثُ، ف ٢زٚ ؾبحت ثب زقٛاض ٤ٗتؼبُٔ ا

اظ  ٣ى٤ػٙٛاٖ  ثٝ ،٣٘ٛػ ٣ٕٞب٘ٗ ٤ا ٤ٝ. ٘ظطوبٞس ٣فطٚٔ ٢ٔبز ٢ٙسٞب٤ضا ثٝ فطآ ٣حبلات شٞٙ
 ىؿب٤ٖ ٢ضا ثب ا٘ٛاع حبلات ٔغع ٣شٞٙ بلاتا٘ٛاع ح ؿٓ،٥ىب٤ِع٥ف ٣وبٞك ٢ٞب ٘ؿرٝ ٤ٗتط ٟٔٓ
(. پػٚٞف حبضط ثب Place, 1956زاضز ) ٥ٝتى ٢ٔبز ت٥ثب ػّ ٢ٚ ؾبظٌبض ٣ٚ ثط انُ ؾبزٌ زا٘س ٣ٔ

اظ قٛاٞس ػّْٛ  ٢ط٥ٌ ٚ ثب ثٟطٜ ٣آٌبٞ ٥ٛؾٛثػوت ٢ٞب خٙجٝ ٥٥ٗزض تج ٤ٝ٘ظط ٤ٗتٕطوع ثط ٘مس ا
 .وٙس ٣ٔ ٣ثطضؾ ٣آٌبٞ ت٥ٔبٞ ح٥آٖ ضا زض تٛض ٢ٞب ت٤ٔحسٚز ،٣اػهبة قٙبذت

ٚ  ٢طثطزاض٤تهٛ ٤ٗ٘ٛ ٢ٞب ٢اظ فٙبٚض ٢ٔٙس ثب ثٟطٜ ٣قٙبؾ ػهتػّْٛ  تٛخٝ لبثُ ٢ٞب كطفت٥پ
 ٢ٞب ت٥ٚ فؼبِ ٣تدبضة شٞٙ ب٥ٖٔ ٢ٞب ٣ٕٞجؿتٍ ك٥أىبٖ وبٚـ زل ،٣ٔحبؾجبت ٢ٞب ٢ؾبظ ٔسَ
 .وطزٜ اؾت ف٤ثبظتؼط ٣شٞٗ ضا زض پطتٛ قٛاٞس تدطث  فّؿفٝ ٣ؾٙت ٥ٓضا فطاٞٓ آٚضزٜ ٚ ٔفبٞ ٣٘ٛضٚ٘
ٚ  ٣ؼ٥عج ٢ا س٤ٜچبضچٛة، پس ٤ٗٔغع، زض ا ٣قٙبذت ٢وبضوطزٞب ٤ٗتط ٢بز٥اظ ثٙ ٣ى٤ثٝ ٔثبثٝ  ،٣آٌبٞ

وٝ زض تمبثُ ثب  ،٣آٌبٞ  ٍ٘طا٘ٝ ٚ زضٖٚ ٥ٛوتٛثػؾ ٣ػ٤ٌٕٞٝ، ٚ ٤ٗ. ثب اقٛز ٣ٔ ٣تّم ٣لبثُ ثطضؾ
 دبز٤ا ٣وبٞك ٢ٞبٗ ٥٥زض ثطاثط تج ثعضي ٣چبِك طز،٥ٌ ٣لطاض ٔ ٣ػّْٛ تدطث ٥ٙ٣ػ ٣قٙبؾ ضٚـ

 ،٣٘ٛػ ٣ٕٞب٘ٗ ٤ا ٝ ٤٘ظط ب٤آٖ اؾت وٝ آ ٣پػٚٞف زض پ ٤ٗا ضٚ،ٗ ٤(. اظ اNagel, 1974وطزٜ اؾت )
 ٣آٌبٞ ت٥ٔبٞ ٥٥ٗتج ٢خبٔغ ثطا ٣ػّْٛ اػهبة، لبزض اؾت چبضچٛث ٢اظ زؾتبٚضزٞب ٣٤خٛ ثب ثٟطٜ

 اؾت؟ ٥٥ٙ٣تج ٣٘شٞٗ، زچبض ٘بتٛا ٢ساض٤ٚ پس ٣٤اؾتؼلا ٢ٞب ت٥ف٥زض ثطاثط و ب٤فطاٞٓ آٚضز، 

ٔٙبثغ  ٤ٗچٙس اظ ٢ط٥ٌ ثٟطٜ ثب ٚ ،٥ّ٣تحّ  ٔٙس فّؿفٝ ٘ظبْ ٢ٞبُ ٥، زض پطتٛ تحّپػٚٞف ٤ٗا
آٖ  ٤ٗبز٥ثٙ ٢ضا ثٝ اخعا ٣آٌبٞ  ٔؿئّٝ ٣ٚ ػّْٛ اػهبة قٙبذت ٣ٔؼتجط فّؿفضٚظ ٚ  ٔطتجظ  ثٝ

قٛاٞس   ٘مبزا٘ٝ ٣. ثب ثطضؾزٞس ٣ٔ لطاض ٣ثطضؾ ٔٛضزاخعا ضا  ٤ٗا ب٥ٖٔ ٛ٘س٥ؾپؽ پ ،وطزٜ ٤ٝتدع
 ,Chalmers, 1995; Fodor, 1974; Levine) ٣فّؿف ٢ٞب ٚ اؾتسلاَ( fMRI ٚ EEG ط٥)٘ظ ٣تدطث

تحمك  ٢ٞب ٣س٥ٌچ٥پ ٛ،٥وتٛثػؾ بت٥ف٥و ٥٥ٗزض تج ٣٘ٛػ ٣ٕٞب٘ٗ ٤ا ٝ ٤٘ظط ٢ٞب ٣، وبؾت(1983
 ٣ػّٕ ٢ٞب زازٜ ك٥ثب تّف ،٢ا ضقتٝ ب٥ٖٔ ىطز٤ضٚ ٤ٗ. اٌطزز ٣آقىبض ٔ ٥٥ٙ٣تج ٢ٞب چٙسٌب٘ٝ ٚ قىبف

 ٢٘ٛ ثطا ٣٤ٞب ٚ افك س٥ٜضا ثٝ چبِف وك ؿ٥ٓىب٤ِع٥ف ٣ى٤ع٥ٔتبف ٢ٞب فطو ف٥پ ،٢ٚ تأٔلات ٘ظط
 .س٤ٌكب ٣ٔ ٣شٞٗ ٚ ػّْٛ اػهبة قٙبذت  فّؿفٝ ٢ٌٚٛٞب ٌفت
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  سن٘کبلٗص٘ف بٗ ٕاًگبز . هبد6ُ
قٙبذتٝ  ٣ى٤ع٥اظ خٟبٖ ف ع٤ٚ ٔتٕب ٢طٔبز٥ػٙٛاٖ حبلات غ ثٝ ٢اٍ٘بض زض زٌٚب٘ٝ ٣شٞٙ ٢ٞب ٣ػ٤ٌٚ
 ٢ٞب ف٤(، ػٛاعف ٚ ٌطازضز، ِصت(، احؿبؾبت )ضً٘ س٤ٖٔب٘ٙس ز) ٣ٚ قبُٔ ازضاوبت حؿ قٛ٘س ٣ٔ

 بت٥ف٥ٚ و ٢1ا ٌعاضٜ ٢ٞب ف٤حبلات ػٕستبً ثٝ زٚ زؾتٝ ٌطا ٤ٗ( ٞؿتٙس. ا٥ُثبٚض، ٔ) ٢ا ٌعاضٜ
ضا ٕٞٛاضٜ  ٣اؾت وٝ أٛض شٞٙ ٣3اِتفبت ث٥ٞب ح ٔكتطن آٖ ٣ػ٤ٌٚ ٚ قٛ٘س ٣ٔ ٥ٓتمؿ 4ٞب٘ٝآٌب

 ع٤اظ زٚ خٛٞط ٔتٕب ٣ج٥زوبضت ا٘ؿبٖ ضا تطو ٢خٛٞط ٢اٍ٘بض . زٌٚب٘ٝؾبظز ٣ٔ ٢ع٥ٔؼغٛف ثٝ چ
(. أتساز ٢ٚ زاضا ٢ٔبز ،res extensa( ٚ ثسٖ )ٚ فبلس أتساز ٢طٔبز٥غ، res cogitans: شٞٗ )زا٘س ٣ٔ

ضا قبُٔ ٕٞٝ  وطز ٚ تفىط س٥ثط اؾتملاَ شٞٗ تأو« پؽ ٞؿتٓ كٓ،٤ا٘س ٣ٔ»زوبضت ثب اؾتسلاَ 
زٚ خٛٞط ٔتفبٚت ٔٛاخٝ  ب٥ٖثب ٔكىُ تؼبُٔ ٔ سٌب٤ٜز ٤ٗحبَ، ا ٤ٗحبلات آٌبٞب٘ٝ زا٘ؿت. ثب ا

 (.Descartes, 1637فطاٞٓ آٚضز ) ٣ؿت٥ىب٤ِع٥ف ٢ىطزٞب٤ضٚ ٢ضا ثطا ٥ٝٙاؾت وٝ ظٔ
 ٢ٔؼتمس اؾت وٝ ا٘ؿبٖ نطفبً ٔٛخٛز ،٢اٍ٘بض زض ٔمبثُ زٌٚب٘ٝ ،٢اٍ٘بض ٢ٔبز ب٤ ؿ٥ٓىب٤ِع٥ف
پؽ اظ  سٌب٤ٜز ٤ٗ. اؿتٙس٥ٔغع ٘ ٣ى٤ع٥ف ٢ٙسٞب٤خع فطآ ٢ع٥چ ٣شٞٙ ٢ٞب اؾت ٚ حبِت ٢ٔبز

 ٚ ٣ؼ٥عج ٢ٙسٞب٤وٝ ا٘ؿبٖ ضا ٔحهَٛ فطآ- ٤ٗتىبُٔ زاضٚ ٝ ٤ثب ظٟٛض ٘ظط ،٢زٚضاٖ ضٚقٍٙط
 ،٣ٛت٥ٙ٘ ه٤ع٥ف ٢ٞب كطفت٥ٚ پ -وٙس ٣ٔ ف٥تٛن ٢طٔبز٥غ ػٛأُ زذبِت ثٝ بظ٥٘ ثسٖٚ ٣ؿت٤ظ
انُ اؾتٛاض  ٤ٗثط ا ؿ٥ٓىب٤ِع٥قس. ف ت٤تمٛ ،٢ٚ ٔفْٟٛ ا٘طغ ٣ى٥ٔىب٘ ٥ٗ٘ثط لٛا س٥ثب تأو ػ٤ٜٚ ثٝ

خه . ا٘سٗ ٥٥لبثُ تج ٣ى٤ع٥ف ٥ٗٚ لٛا٘ ٥ٓثب ٔفبٞ ،٣اظ خّٕٝ شٞٗ ٚ آٌبٞ ٞب، س٤ٜپس  اؾت وٝ ٕٞٝ
وٝ ثٝ ٔٛخت آٖ  ٢اٝ ٤٘ظط: »وٙس ٣ٔ ف٤تؼط ٌٛ٘ٝٗ ٤ضا ا ٣٤ٌطا ٔؼبنط، ٔبزٜ ّؿٛف٥، فاؾٕبضت

اِٛخٛز  ٞب ضا ٔفطٚو آٖ ه٤ع٥وٝ زا٘ف ف ٣٤خع ٞؿتٛٔٙسٞب ٘ساضز،زض خٟبٖ ٚخٛز  ٢ع٥چ
ثّىٝ قبُٔ  ،٢تٟٙب قبُٔ شضات ٔبز وٝ ٔبزٜ ٘ٝ وٙس ٣ٔ س٥(. اٚ تأوSmart, 1963: 651) «طز٥ٌ ٣ٔ

 .ٔسضٖ ؾبظٌبض اؾت ه٤ع٥ثب ف ٣تّم ٤ٗوٝ ا قٛز، ٣ٔ ع٥ٔب٘ٙس خبشثٝ ٘ ٣٤طٚٞب٥ٚ ٘ ٢ا٘طغ

 ٢ػبْ، وُ خٟبٖ ضا ٔبز ٢. زض ٔؼٙبضٚز ٣ػبْ ٚ ذبل ثٝ وبض ٔ ٢زض زٚ ٔؼٙب ؿ٥ٓىب٤ِع٥ف
ٞب تب شٞٗ ا٘ؿبٖ، زض چبضچٛة  اظ ؾتبضٌبٖ ٚ وٟىكبٖ ٞب، س٤ٜپس  ٚ ٔؼتمس اؾت وٝ ٕٞٝ زا٘س ٣ٔ

 ٢ٚ ا٘ؿبٖ ضا ٔٛخٛز قٛز ٣ذبل، تٟٙب ثٝ ا٘ؿبٖ ٔحسٚز ٔ ٢. زض ٔؼٙبا٘سٗ ٥٥لبثُ تج ٣ى٤ع٥ف ٥ٗلٛا٘
 ٌطزز ٣ثبظٔ ٢ٔغع ٢ٞب ت٥ثٝ فؼبِ اـ ٣قٙبذت ٚ ضٚاٖ ٣وٝ تٕبْ حبلات شٞٙ ٙس٥ث ٣ٔ ٢ٔبز بًنطف

(Nagel, 1965: 33٘ تبٔؽ .)ؿ٥ٓىب٤ِع٥ٔٙظٛض ٔٗ اظ ف: »ؿس٤٘ٛ ٣ٔؼبنط، ٔ ؿت٥ىب٤ِع٥ف ٍُ،٥ 
اظ  ف٥ث ٢ع٥چ اـ ٣قٙبذت حبلات ضٚاٖ  ثب ٕٞٝ ٣فطز ا٘ؿب٘ ه٤آٖ  ٢اؾت وٝ ثط ٔجٙب ٢اٝ ٤٘ظط

                                                      
1. propositional attitudes 

2. qualia  

3. intentionality 
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 وٙس ٣ٔ ب٥ٖزاضز، وٝ ث ٣ٕٞرٛا٘ ه٤ع٥ف ٣1ثب انُ ثؿتبض ػّّ سٌب٤ٜز ٤ٗ(. اIbid) «ؿت٥٘ ٢ثسٖ ٔبز
 قٛز. ٥٥ٗتج ٣ى٤ع٥ثب ػُّ ف س٤زض خٟبٖ ثب ٢ا س٤ٜٞط پس

زض  ٣ٞؿتٙس ٚ ٔؼتمس٘س وٝ شٞٗ ٚ آٌبٞ ؿت٥ىب٤ِع٥ف ٢أطٚظ ٣ٔترههبٖ ػّْٛ قٙبذت اوثط
 ٢اٍ٘بض زض ثطاثط زٌٚب٘ٝ ؿ٥ٓىب٤ِع٥. فبثٙس٤ ٣ٔ ٥ُتمّ ٢ٔغع ٢ٙسٞب٤ٞب ٚ فطآ ٘ٛضٖٚ ت٥ثٝ فؼبِ ت٤ٟ٘ب

ثٝ زٚ  سٌب٤ٜز ٤ٗاؾت. ا طٚفٔؼ ٣فّؿف ٣٤ٌطا ؼت٥ٚ ثٝ عج طز٥ٌ ٣لطاض ٔ ٢3ثبٚض ٚ شٞٗ 4ت٥ذبن
 چ٥ٔؼتمس اؾت وٝ ٞ ٣٤ٌطاُ ٤. تحٛقٛز ٣ٔ ٥ٓتمؿ( ٥ٙ٣)پؿ ٌطاُ ٤طتح٥ٛٚ غ( ٥ٙ٣ك٥)پ ٌطاُ ٤٘ٛع تحٛ

اظ  ٢ا ٘جبقس، ٚ خٟبٖ نطفبً تٛزٜ ٥٥ٗلبثُ تج ٣ى٤ع٥زض خٟبٖ ٚخٛز ٘ساضز وٝ ثب ػّْٛ ف ٢ا س٤ٜپس
ثط  ٌطاُ ٤تحٛ ؿ٥ٓىب٤ِع٥. فاؾت ٣ى٤ع٥تٛؾظ ػّْٛ ف قسٜ ف٤تؼط ٢ٞب ٣ػ٤ٌثب ٚ ٣ى٤ع٥ف ٢ب٥اق

ٚ ػّْٛ  ٣قٙبؾ تٕبْ ػّْٛ، اظ خّٕٝ ضٚاٖ وٙس ٣زاضز ٚ تلاـ ٔ س٥تأو ٥٥ٗزض تج ٣انُ ؾبزٌ
 فطٚوبٞس. ه٤ع٥ضا ثٝ ف ،٣قٙبذت

 )ثدى( ٍ ذّيهغص   . دٍ هسئل7ِ

ثسٖ،  ٢ٔبز ٢ٙسٞب٤ٚ فطآ ٣حبلات شٞٙ ب٥ٖٚ تؼبُٔ ٔ ٛ٘س٥پ ٣چٍٍٛ٘ ٣ثسٖ ثٝ ثطضؾ-شٞٗ  ٔؿئّٝ
خٛٞط شٞٗ ) ٣٤ثط خسا س٥. ض٘ٝ زوبضت ثب تأوپطزاظز ٣ٔغع، ٔ ٣ى٤ِٛٛغ٤ع٥٘ٛضٚف ٢ٞب ت٥فؼبِ ػ٤ٜٚ ثٝ

 ٤ٗتؼبُٔ ا ٣چٍٍٛ٘ ح٥زض تٛض ٣ٔؿئّٝ ضا ٔغطح وطز، أب ٘بتٛا٘ ٤ٗ( ا٢خٛٞط ٔبز( ٚ ثسٖ )٢طٔبز٥غ
 ٌطا ٢ٔبز ّؿٛفب٥ٖلطاض زاز. زض ٔمبثُ، ف ٢خس ٢اٚ ضا زض ثطاثط ٘مسٞب ٢اٍ٘بض زٌٚب٘ٝ سٌب٤ٜزٚ خٛٞط، ز
 ٣وٝ تٕبٔ وٙٙس ٣ٚ اؾتسلاَ ٔ زا٘ٙس ٣ٔ ٣فّؿف ٣٤ضا ذغب ٣٤خسا ٤ٗا ه٤وط ؽ٥ٔب٘ٙس فطا٘ؿ

 ع٥اٍ٘ طت٥ح ٝ ٥فطضزض  ه٤وط .ا٘س ٢ٔغع ٢ٞب ت٥فؼبِ  د٥ٝنطفبً ٘ت ،٣اظ خّٕٝ آٌبٞ ،٣شٞٙ ٢ٞب س٤ٜپس
آظاز   ٚ اضازٜ ٣قره ت٤ٞب ٚ آٔبَ قٕب، حؽ ٞٛ قٕب، ذبعطٜ ٢ٞب ٚ غٓ ٞب ٣قٕب، ذٛق: »ؿس٤٘ٛ ٣ٔ

 «ؿتٙس٥تبثؼٝ ٘ ٢ٞب ٚ ِٔٛىَٛ ٣ػهج ٢ٞب اظ ؾَّٛ ٢ا خع ٔبحهُ ضفتبض ٔدٕٛػٝ ٢ع٥قٕب چ
 ٢ا ٥ٝٙٚ ظٔ وبٞس ٣فطٚٔ ٢ٔغع ٢ٙسٞب٤آضا ثٝ فط ٣آٌبٞ ٣ؿت٥ىب٤ِع٥ف سٌب٤ٜز ٤ٗا(. 41: 1391 ه،٤وط)
 .آٚضز ٣شٞٗ فطاٞٓ ٔ ٣ػّٕ ٣ثطضؾ ٢ثطا

 ٣قٙبذت ٢ٙسٞب٤زض فطآ وٙٙسٜ ىپبضچ٤ٝ ٣ؿ٥ٕٔىب٘ ،٣ؿت٤نطفبً ظ  س٤ٜپس ه٤فطاتط اظ  ٣آٌبٞ
 ٣2خٟب٘ ٢وبض ٢فضب ٢. ثط اؾبؼ تئٛضوٙس ٣ٔ فب٤ا س٥ٜچ٥پ ٢ٚ ضفتبضٞب ٢ط٥ٌٓ ٥ٔب٘ٙس تٛخٝ، تهٕ

(Baars, 1988ٞآٌب ،)٣وٝ اعلاػبت ٔٙترت اظ ٔٙبثغ حؿ وٙس ٣ػُٕ ٔ ٢تئبتط ٢ا ٔب٘ٙس نحٙٝ ٣، 
لبثُ  ٣قٙبذت ٢ٙسٞب٤فطآ ط٤ؾب ٢ٔكتطن پطزاظـ وطزٜ ٚ ثطا ٢فضب ه٤ػٛاعف ضا زض  ٚحبفظٝ 

 ٣ػهج ٢ٞب قجىٝ ٣وٝ ٕٞبٍٞٙ زٞٙس ٣٘كبٖ ٔ ٢ٔغع ٢طثطزاض٤. ٔغبِؼبت تهٛؾبظز ٣زؾتطؼ ٔ

                                                      
1. causal closure 

2. property dualism 

3. mentalism 

4. Global Workspace Theory - GWT 
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ا٘تربة  ٣٤تٛا٘ب تٛا٘س ٣ٔ ٣٘ٛاح ٤ٗا ه٤زاضز ٚ تحط ٢س٥وّ٘مف  ٢ا ب٥ٝ٘ٚ آٞ ٣كب٥٘پ ف٥زض لكط پ
 ٞب بفت٤ٝ ٤ٗ(. اDehaene et al., 2021وٙس ) ت٤ضا تمٛ ع٤پط٘ٛ ٢ٞب ظ٥ٔطتجظ زض ٔح ٢ٞب ٔحطن

 ٣چٍٍٛ٘ ٥٥ٗأب زض تج وٙٙس، ٣ٔ س٥٤ؾغح ثبلا تأ ٢ضفتبضٞب ت٤ضا زض ٞسا ٣آٌبٞ ٢٘مف وبضوطز
زض  ٣1آٌبٞ ٣ػهج ٢ٞب ٤ٝٙلط ٣٤ٔثبَ، قٙبؾب ٢ثطا ٔب٘ٙس؛ ٣٘بوبْ ٔ ٥ٛؾٛثػوت ٢ٞب ظٟٛض تدطثٝ

( Tononi et al., 2016 اعلاػبت ٣ىپبضچ٤ٍ ٢ٝ ٤ٚ ٘ظط Koch et al., 2016 ب٘ٙسٔ) ٢ثؼس ٢ٞب پػٚٞف
 س٤ٖٔب٘ٙس احؿبؼ ز-تدطثٝ  ٢ساض٤پس ت٥ف٥و تٛا٘س ٣أب ٕ٘ زٞس، ٣ٔ ح٥ضا تٛض ٣قٙبذت ٢وبضوطزٞب

 .ؾبظز ٣ضا ثطخؿتٝ ٔ ٤ِٗٛ ٥٥ٙ٣4وٙس ٚ قىبف تج ٥٥ٗضا تج -زضز ب٤ضً٘ لطٔع 

 ٥ٓٔؿبئُ آؾبٖ ٚ زقٛاض تمؿ  ثسٖ ضا ثٝ زٚ زؾتٝ-شٞٗ  ٔؿئّٝ ،٣آٌبٞ ٥٥ٗزض تج ٣زٌٚبٍ٘ ٤ٗا
ٚ  ٢ط٥بز٤ٌٔب٘ٙس تٛخٝ، حبفظٝ،  ٣قٙبذت ٢ثٝ وبضوطزٞب 3«آٌب٣ٞٔؿبئُ آؾبٖ ». وٙس ٣ٔ

 ٢طثطزاض٤ٔب٘ٙس تهٛ ،٣قٙبؾ ٚ ػهت ٣ػّْٛ قٙبذت ٢ٞب وٝ ثب ضٚـ قٛ٘س ٣ٔطثٛط ٔ ٢ط٥ٌٓ ٥تهٕ
ٕٞبًٞٙ زض  ت٥ا٘س وٝ فؼبِ ٞب ٘كبٖ زازٜ . پػٚٞفا٘س ٣ثطضؾ ثُ(، لبfMRI ٚ EEG) ٢ٔغع

زاضز ٚ  ٣آٌبٞب٘ٝ ٕٞجؿتٍ ٢ٞب ثب تدطثٝ ،٢ا ب٥ٝ٘ٚ آٞ ٣كب٥٘پ ف٥لكط پ ػ٤ٜٚ ثٝ ،٢ٔغع ٢ٞب قجىٝ
(. Koch et al., 2016ٔرتُ وٙس ) ب٤ضا اِمب  ٢ازضاوبت ثهط تٛا٘س ٣ٔ ٣٘ٛاح ٤ٗا ٣ى٤اِىتط ه٤تحط

زضز  ب٤ٔب٘ٙس احؿبؼ ضً٘  ٥ٛؾٛثػوت ٢ٞب ٚ تدطثٝ ٢2ساض٤پس بت٥ف٥زض ٔمبثُ، ٔؿبئُ زقٛاض ثٝ و
 زقٛاض  ٔؿئّٝ»ٔؿبئُ ضا  ٤ٗچبِٕطظ ا س٤ٛ٤. زضٚ٘س ٣فطاتط ٔ ٥ٙ٣ػ ٢ٞب وٝ اظ ضٚـ قٛ٘س ٣ٔطثٛط ٔ

 قٛ٘س؟ ٣آٌبٞب٘ٝ ٔٙدط ٔ ٢ٞب ثٝ تدطثٝ ٢ٔغع ٢ٙسٞب٤: چٍٛ٘ٝ فطآپطؾس ٣ٚ ٔ ٘بٔس ٣ٔ 0«آٌب٣ٞ
(Chalmers, 1995: 200ّػ .)ػّْٛ ٣آٌبٞ ٣ػهج ٢ٞب ٣ٕٞجؿتٍ ٣٤زض قٙبؾب ٞب كطفت٥پ ضغٓ ٣ ،

 ٘بوبْ اؾت. ٣٘ٛضٚ٘ ٢ٞب ت٥اظ فؼبِ ٥ٛؾٛثػوت ٢ٞب ت٥ف٥ظٟٛض و ح٥اػهبة ٕٞچٙبٖ زض تٛض

 تط ك٥زل ٣ثطضؾ ،٣٘ٛػ ٣ٕٞب٘ٗ ٤ا ٝ ٤ٔب٘ٙس ٘ظط ٣٤ىطزٞب٤ٞب ٚ ٘مس ضٚ چبِف ٤ٗفٟٓ ثٟتط ا ٢ثطا
ثب  ٥ٛؾٛثػوت ٢ا ثّىٝ تدطثٝ ،٣ؿت٤ظ ٢ا س٤ٜتٟٙب پس ٘ٝ ٣اؾت. آٌبٞ ٢ضطٚض ٣ٔفْٟٛ آٌبٞ

. ثرف وٙس ٣ضا آقىبض ٔ ب٤ٌٝ٘طا ٢ٔبز ٢ٞبٗ ٥٥تج ٢ٞب ت٤فطز اؾت وٝ ٔحسٚز ٔٙحهطثٝ ٢ٞب ٣ػ٤ٌٚ
 .پطزاظز ٣ٔطتجظ ثب آٖ ٔ ٢٘ظط ٢ٞب ٚ چبِف ٣ٔفْٟٛ آٌبٞ ٣ثطضؾ ثٝ ٢ثؼس

 دز هسش ػلن ٍ فلسفِ ٖآگبّ <آى ًٕظس ّٕب ٍ چبلص ٖهفَْم آگبّ. 5. 7

 ٤ٗاؾت. ا ٣شٞٗ ٚ ػّْٛ قٙبذت  زض فّؿفٝ ٥ٓٔفبٞ ٤ٗعتط٥ثطاٍ٘ ٚ چبِف ٤ٗتط س٥ٜچ٥اظ پ ٣ى٤ ٣آٌبٞ
ٚ  ّؿٛفب٥ٖف ب٥ٖٔ ٢ا ٌؿتطزٜ ٢ٞب چٙسٌب٘ٝ ٚ ٌبٜ ٔجٟٓ، ٔٛضٛع ثحث ٢وبضثطزٞب ٥ُٔفْٟٛ ثٝ زِ

                                                      
1. NCC 

2. explanatory gap 

3. the easy problem of consciousness 

4. qualia 

5. the hard problem of consciousness 



 ==5 ٖضٌبخت ػصت ػلَم ضَاّد ٍ ٖفلسف ّٕب دگبُٗد پستَ دز ٖآگبّ ي٘٘تج دز ًَٖػ ّٖوبً يٗا ًٗٔظس ًقد

اؾت:  ٣س٥ٌچ٥پ ٤ٗا  زٞٙسٜ ٘كبٖ« ٘بآٌبٞب٘ٝ ٣ضا٘ٙسٌ«  س٤ٜٕ٘ٛ٘ٝ، پس ٢ثطازا٘كٕٙساٖ ثٛزٜ اؾت. 
 قٛز ٣ٔتٛخٝ ٔ ٣عٛلا٘ ٣ٔؿبفت ٕٛز٥ٖآقٙب غطق زض افىبض اؾت، پؽ اظ پ ٢ط٥وٝ زض ٔؿ ٢ا ضا٘ٙسٜ

 ٣تدطثٝ زلاِت زاضز وٝ ٘ٛػ ٤ٗوطزٜ اؾت. ا ٣ع ٣زضؾت ضا ثٝ ط٥وٝ ثسٖٚ تٕطوع آٌبٞب٘ٝ، ٔؿ
 بقسوٝ ثٝ خبزٜ تٛخٝ وطزٜ ث آٚضز ٣ٕ٘ بز٤ ٚخٛز زاقتٝ، ٞطچٙس ضا٘ٙسٜ ثٝ ظ٥اظ ٔح ٣ضٕٙ ٣آٌبٞ

 ه٤ ٣ػ٤ٌػٙٛاٖ ٚ ٌبٜ ثٝ ٣: آٌبٞوٙس ٣اقبضٜ ٔ ٣ٟٕٔ ع٤ثٝ تٕب ع٥ضظ٘تبَ ٘ س٤ٛ٤(. ز04: 132۱ثّىٕٛض، )
( ثٝ وبض آٌبٞب٘ٝ ٣ٔب٘ٙس ازضان حؿ) ٣حبِت شٞٙ ه٤ ٣ػ٤ٌػٙٛاٖ ٚ ٚ ٌبٜ ثٝٔب٘ٙس ا٘ؿبٖ آٌبٜ( ٔٛخٛز )

 (.Rosenthal, 1993: 46) ضٚز ٣ٔ

 ٥ٍُآٖ اؾت. تبٔؽ ٘ ٣شٞٙ  خٙجٝ ب٤ ت٥ٛ٤ٝؾٛثػوت ،٣آٌبٞ ٣٤قٙبؾب ٢س٥وّ ٢بضٞب٥اظ ٔؼ ٣ى٤
آٌبٜ اؾت وٝ  ٢وٝ ٔٛخٛز وٙس ٣اؾتسلاَ ٔ« زاضز؟ ٣ت٥ف٥ذفبـ ثٛزٖ چٝ و»ٔكٟٛض   زض ٔمبِٝ

قٛز.  ساض٤اٚ پس ٢ذبل ثطا ٢خٟبٖ اظ ٔٙظط ٣ؼ٤ٙثٛز٘ف ٚخٛز زاقتٝ ثبقس؛  ٢ثطا «٣ت٥ف٥و»
وبٔلاً ٔتفبٚت ثب  ٣ت٥ف٥و ،٣نٛت ٣بث٤ضز ؿت٥ٓؾ ك٤ذفبـ اظ خٟبٖ اظ عط  دطثٝٔثبَ، ت ٢ثطا

(. Nagel, 1974: 436-438) ٥ٓعٛض وبُٔ زضن وٙ آٖ ضا ثٝ ٥ٓتٛا٘ ٣زاضز وٝ ٔب ٕ٘ ٣ا٘ؿب٘  تدطثٝ
 ٢زاضا ب٥. وٛاِوٙس ٣ٔ ٣ٔؼطف ٣آٌبٞ ٢ػٙٛاٖ ػٙهط ٔحٛض ضا ثٝ ٣شٞٙ بت٥ف٥و ب٤ ب٥وٛاِ سٜ،٤ا ٤ٗا
 ٣ف٥تٛن چ٥ٕ٘ٛ٘ٝ، ٞ ٢ٞؿتٙس؛ ثطا 3ثٛزٖ ٣ٚ قره 4ثٛزٖ ٣، ٘فؿ٢1ط٤٘بپص ب٥ٖٔب٘ٙس ث ٣٤ٞب ٣ػ٤ٌٚ
 (.Dennett, 1988: 229ٔٙتمُ وٙس ) ٙب٥٘بث ٢ضا ثٝ فطز ٣ضً٘ آث س٤ٖز  تدطثٝ تٛا٘س ٣ٕ٘

 ٢ٙس٤زاضز ٚ اظ ٔٙظط ػّْٛ اػهبة، فطا ٣ػّٕ ٣ثطضؾ ت٥لبثّ ،٣ؼ٥عج ٢ا س٤ٜػٙٛاٖ پس ثٝ ٣آٌبٞ
 ب٤ٔب٘ٙس ضً٘، نسا  ٣ازضاو ٣غٙ ٢ٞب زض ٔغع اؾت وٝ ثٝ تدطثٝ ٣اظ پطزاظـ اعلاػبت حؿ س٥ٜچ٥پ

وٝ  وٙس ٣ٔ س٥چبِٕطظ تأو س٤ٛ٤حبَ، ز ٤ٗ(. ثب اBennett & Hacker, 2001: 511) قٛز ٣ثٛ ٔٙدط ٔ
 بظٔٙس٥آٖ ٘ ٥ٛؾٛثػوت ت٥ٔبٞ طا٤اؾت، ظ٘بوبْ  ٣وبُٔ آٌبٞ ٥٥ٗٔتؼبضف زض تج ٣ػّٕ ٣قٙبؾ ضٚـ
 ٥ٛزأبؾ ٥ٛ(. آ٘تٛ٘ٔمسٔٝ: 1244چبِٕطظ، اؾت ) ٣ػّٕ ٢ٞب زازٜ ط٥تفؿ ٢ٔٙؿدٓ ثطا ٣فّؿف ٣چبضچٛث

ٚ  وٙٙس ٣ٔ ع٤آٌبٞب٘ٝ ضا ٔتٕب ٢بٞ وٝ تدطثٝ زا٘س ٣ٔ ٣٤ٞب ٣ػ٤ٌضا ٚ ٢2ساض٤پس بت٥ف٥و ب٤ ب٥وٛاِ ع٥٘
 (.2: 1399 ٛ،٥زأبؾا٘س ) لبثُ فٟٓ ؿت٤ٗظ ك٤تٟٙب اظ عط

ثٝ ٔؿبئُ آؾبٖ  ٣عٛض وّ ثٝ ،٣لجّ  زض ثرف تط ف٥وٝ پ- ٣چبضچٛة، ٔؿبئُ آٌبٞ ٤ٗا زض
زٚثبضٜ  ٣آٌبٞ ٢٘ظط ٢ٞب ثب تٕطوع ثط خٙجٝ ٙدب٤ا -( اقبضٜ قسٜ ثٛز٢ساض٤پس( ٚ زقٛاض )٢وبضوطز)

تط ٌطزز. ٔؿبئُ  ضٚقٗ ٥ٛؾٛثػوت ٢ٞب طثٝٚ تد ٥ٙ٣ػ ٢وبضوطزٞب ب٥ٖتب اضتجبط ٔ قٛ٘س ٣ٔ ٣ثطضؾ
 ٣٤وٝ ثب قٙبؾب قٛ٘س ٣ٔطثٛط ٔ ٢ط٥ٌٓ ٥ٔب٘ٙس تٛخٝ، حبفظٝ ٚ تهٕ ٣قٙبذت ٢آؾبٖ ثٝ وبضوطزٞب

                                                      
1. ineffability 

2. intrinsic 

3. privacy 

4. phenomenal qualities 
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 ا٘سٗ ٥٥لبثُ تج -آٌبٞب٘ٝ ٢ٞب ٕٞجؿتٝ ثب تدطثٝ ٣ػهج ٢ٔب٘ٙس اٍِٛٞب- ٣1آٌبٞ ٣ػهج ٢ٞب ٤ٝٙلط
(Crick, 1994ّٝزض ٔمبثُ، ٔؿئ .)  ٍٍ٘ٛاظ  ب٥وٛاِ ب٤ ٥ٛثػوتؾٛ ٢ٞب ظٟٛض تدطثٝ ٣زقٛاض ثٝ چ

ٔغع  ٢وبُٔ وبضوطزٞب ٥٥ٗتج ٣وٝ حت وٙس ٣چبِٕطظ اؾتسلاَ ٔ پطزاظز؛ ٣ٔغع ٔ ٣ى٤ع٥ف ٢ٙسٞب٤فطآ
 ا٘س. آٌبٞب٘ٝ ٕٞطاٜ  ثب تدطثٝ ٙسٞب٤فطآ ٤ٗزٞس چطا ا ح٥تٛض تٛا٘س ٣ٕ٘

تدطثٝ اؾت: پطزاظـ اعلاػبت  ٥ٛؾٛثػوت ت٥ف٥ثط و س٥تأو ٣آٌبٞ ف٥تٛن ٤ٗثٟتط ،٣وّ عٛض ثٝ
آٌبٞب٘ٝ اؾت. ثٝ   وٝ ٕٞبٖ تدطثٝ زٞس ٣ضخ ٔ ٣زضٚ٘  ثّىٝ ٕٞطاٜ ثب خٙجٝ ،٣ى٤زض ٔغع ٘ٝ زض تبض

 ٥ُثٝ زِ ٣(. ٔفْٟٛ آٌبNagel, 1974: 436ٞثٛزٖ زاضز ) ٢ثطا «٣حبِ»ٔٛخٛز آٌبٜ  ٍُ،٥٘ ط٥تؼج
اؾت. ٔؿبئُ آؾبٖ  ٢ؿبئُ ٘ظطٔ ٤ٗاظ زقٛاضتط ٣ى٤ٕٞچٙبٖ  اـ، ٣ٚ فّؿف ٣ػّٕ  زٌٚب٘ٝ ت٥ٔبٞ

 ك٥ٚ تّف ٢ا چٙسضقتٝ ٢ىطزٞب٤ضٚ بظٔٙس٥زقٛاض ٘  أب ٔؿئّٝ ا٘س، ٣لبثُ ثطضؾ ٣تدطث ٢ٞب آٖ ثب ضٚـ
 ٟبٖآٖ زض خ ٍب٤ٜآٌبٞب٘ٝ ٚ خب ٢ اظ تدطثٝ ٢اؾت تب ثٝ فٟٓ ثٟتط ٣ػّْٛ اػهبة ثب تأٔلات فّؿف

 .٥ٓثطؾ ٣ؼ٥عج

   ٖضٌبخت ٌٕدّبٍٗ فسآ ٖآگبّ بى٘ذّي ٍ هغص< اًسجبم ه ّٖوبً يٗا ي٘٘. تج8

ٔؿتمُ،  ٢طٔبز٥ثب ضز خٛٞط غ ،٣ؿت٥ىب٤ِع٥ف ٢س٥وّ ىطز٤ػٙٛاٖ ضٚ شٞٗ ٚ ٔغع، ثٝ ٣ٕٞب٘ٗ ٤ا ٤ٝ٘ظط
 ٣ضٚاثظ ػّّ د٥ٝضا ٘ت ٣ٚ آٌبٞ زا٘س ٣ٔ ىؿب٤ٖٔغع  ٣ى٤ع٥ضا ثب حبلات ف ٣حبلات شٞٙ

اظ  ،٢ٔبز ٢اٍ٘بض ٍب٤ٝ٘زض چبضچٛة  سٌب٤ٜز ٤ٗ. اٙس٥ث ٣ٔ ٣ػهج ؿت٥ٓزض ؾ ٣٤ب٥ٕ٥اِىتطٚق
لبٖ٘ٛ »ٚ ثط اؾبؼ  وبٞس ٣فطٚٔ ٢ٔغع ٢ٙسٞب٤ضا ثٝ فطآ ٢ضفتبض ٢ٞب ٣تب ذطٚخ ٣حؿ ٢ٞب ٢ٚضٚز
 ه٤ضا زض ػبِٓ ذبضج  ٢ٚ ٔغع ٣حبلات شٞٙ ،3تؽ٥٘ ت٤لا ٢«4ٞب ٕٞبٖٗ ٤ا ٢ط٤ع٘بپص٤تٕب

 ه٥ٔثبَ، احؿبؼ زضز ثب قّ ٢ثطا( Macdonald, 1992: 108- 110) ؾبظز ٣ٚاحس ٔ ت٤ٔٛخٛز
 1904وٝ زض زٞٝ  ٝ،٤٘ظط ٤ٗٔتفبٚت ثبقٙس. ا ٣ظثب٘ فبت٥اؾت، ٞطچٙس تٛن ىؿب٤ٖ C ٢ٞب ٘ٛضٖٚ
ٚ قٛاٞس  زٞس ٣ٔ ٥ُتمّ ٣ػهج ٢ٞب ت٥ضا ثٝ فؼبِ ٣ٔغطح قس، آٌبٞ 0ٚ اؾٕبضت 2ؽ٥پّ .تٛؾظ

 ٢ٞب ت٥ف٥و ٥٥ٗأب زض تج وٙٙس، ٣ٔ ت٤اظ آٖ حٕب fMRI  ٚEEG ٢ٞب ٣ػّْٛ اػهبة ٔب٘ٙس ٕٞجؿتٍ
 آٚضز، ٣فطاٞٓ ٔ 4ب٤ٌٝ٘طاُ ٥٘مس تمّ ٢ضا ثطا ٥ٝٙظٔ ت٤ٔحسٚز ٤ٗ. أب٘س ٣٘بوبْ ٔ ٣آٌبٞ ٥ٛؾٛثػوت

ضا  ىطز٤ضٚ ٤ٗا ٢، ٔطظٞب(19۱2) ٚ چبِٕطظ (1990) ٥ٍُ٘ ٢ٞب ٔب٘ٙس اؾتسلاَ ٣فّؿف ٢ٞب چبِف طا٤ظ
ٚ  ٣۱٘ٛػ ٣ٕٞب٘ٗ ٤ا ط٤زض زٚ تمط ٤ٝ٘ظطا٤ٗ . وٙٙس ٣آٌبٞب٘ٝ ثطخؿتٝ ٔ ٢ٞب تدطثٝ ح٥زض تٛض

                                                      
1. neural correlates of consciousness 

2. Indiscernibility of Identicals 

3. Gottfried Wilhelm Leibniz 

4. Ullin Thomas Place 
5. John Jamieson Carswell Smart 

6. reductive 

7. type-type identity 
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ذبل  ك٤ثط ٔهبز ٣حبلات ٚ زٚٔ اعثبثت ا٘ٛ ٢ٞب ٣ثط ٕٞجؿتٍ ٣اضائٝ قسٜ، وٝ اِٚ ٣1ٔهسال
 .زٞٙس ٣٘كبٖ ٔ ت٤ٔحسٚز ٣زاضز، ٞطچٙس ٞط زٚ زض ٔٛاخٟٝ ثب ٔؿئّٝ زقٛاض آٌبٞ س٥تأو

 ٣ٔب٘ٙس آٌبٞ ٣حبلات شٞٙ ،٣وبٞك ٣ؿت٥ىب٤ِع٥ف ىطز٤ضٚ ٤ٗتط لبعغ ،٣٘ٛػ ٣ٕٞب٘ٗ ٤ا ٤ٝ٘ظط
ثط  ٤ٝ٘ظط ٤ٗ. اؿت٥شٞٗ لبئُ ٘ ٢ثطا ٢طٔبز٥خٛٞط غ چ٥ٚ ٞ زا٘س ٣ٔ ىؿب٤ٖ ٢ضا ثب حبلات ٔغع

ثطلطاض  ٢ٚ ٔغع ٣حبلات شٞٙ ب٥ٖٔ ٢ثٙب قسٜ ٚ ضاثغٝ ٚخٛز ٣4قٙبذت ٣ٞؿت ٣٤ٌطاُ ٤تحٛ ٤ٝپب
. س٤ٕ٘ب ٣ٔ ٤ُ( تجسٞب ٘ٛضٖٚ ت٥ٔب٘ٙس فؼبِ) ٢( ضا ثٝ ا٘ٛاع ٔغعٔب٘ٙس زضز) ٣وٝ ا٘ٛاع ضٚا٘ ٢ا ٌٛ٘ٝ ثٝ وٙس، ٣ٔ

ٚ أىبٖ اؾتٙتبج حبلات  ا٘س ٣ٔجتٙ ٣٤اؾتمطا ٣ػّّ ٢ٞبٓ ٥ثط تؼٕ ،٣ى٤ع٥ف ضٚاٖ ب٤ 3ٔب٘ٙس پُ ٥ٗلٛا٘
اظ ٔغع ٕٞٛاضٜ  ٣ذبن ٥ٝ٘بح ه٤ٕ٘ٛ٘ٝ، اٌط تحط ٢ثطا وٙٙس؛ ٣ضا فطاٞٓ ٔ ٢ٔغع ٢ٙسٞب٤اظ فطآ ٣شٞٙ

« C٘ؿٛج  ه٤زضز ; تحط». ٔؼبزِٝ قٛز ٣ٔ ٤ُضاثغٝ ثٝ لبٖ٘ٛ تجس ٤ٗثب تدطثٝ زضز ٕٞطاٜ ثبقس، ا
. وٙس ٣ثطلطاض ٔ ٣خٟب٘ ٢ا اقبضٜ زاضز ٚ ضاثغٝ ٣اؾت وٝ ثٝ ٘ٛع وّ ٣٘ٛػ ٣ٕٞب٘ٗ ٤اظ ا ٢ا ٕ٘ٛ٘ٝ

ضا  ٥٥ٗتج ٤ٗتطٚ ثٟ وٙٙس ٣ٔ س٥٤ضا تأ ساض٤پب ٢ٞب ٣ٕٞجؿتٍ ٤ٗا ٢ٔغع ٢طثطزاض٤قٛاٞس تهٛ
 .  (۱9-۱2: 1243)وٕجُ،  زا٘ٙس ٣ٔ ٢ٚ ٔغع ٣ا٘ٛاع شٞٙ ثٛزٖ ٣ى٤

 طا٤٘بوبضآٔس اؾت، ظ ٣آٌبٞ ٥ٛٚ ؾٛثػوت ٢ساض٤پس ٢ٞب خٙجٝ ٥٥ٗزض تج ىطز٤ضٚ ٤ٗحبَ، ا ٤ٗثب ا
 ٣ى٤ع٥ٔتبف ٢ٞب ٣٘مس وبؾت ٢ضا ثطا ٥ٝٙٚ ظٔ زٞس ٣تدطثٝ آٌبٞب٘ٝ ضا پٛقف ٕ٘ ٢ٞب ت٥ف٥و
 ٣٤اؾت، خب ٤ٝ٘ظط ٢ب٤ٔعا ٣ثطضؾ ٢ثطا ٢ا ٔمسٔٝ ٞب ت٤ٔحسٚز ٤ٗ. اؾبظز ٣فطاٞٓ ٔ ؿ٥ٓىب٤ِع٥ف

 ضغٓ ٣ثؿتٝ، ػّ ت٥ثب ػّّ ٢شٞٗ، حُ ٔؿئّٝ تؼبُٔ، ٚ ؾبظٌبض ٣آِٛزٌاُوبْ، وبٞف ضاظ غ٥وٝ انُ ت
 .زٞٙس ٣ٞب، ٘مبط لٛت آٖ ضا ٘كبٖ ٔ چبِف

   ًَٖػ ّٖوبً يٗا ِ ًٗظس ٕبٗ. هصا5. 8

 ٤ٗطٌصاضتط٥اظ تأث ٣ى٤ثطذٛضزاض اؾت وٝ آٖ ضا ثٝ  ٢س٥وّ ت٤ٔع ٤ٗاظ چٙس ٣٘ٛػ ٣ٕٞب٘ٗ ٤ا ٝ ٤٘ظط
ثب حصف  ٤ٝ٘ظط ٤ٗ: ا2اُوبْ غ٥انُ ت ت٤وطزٜ اؾت. ٘رؿت، ضػب ٤ُشٞٗ تجس  زض فّؿفٝ ٞب سٌب٤ٜز

وٝ تٟٙب ٔبزٜ ضا ثٝ  زٞس ٣اضائٝ ٔ ٢ا ىپبضچ٤ٝ ٢زٔب ٥ٙ٣ث خساٌب٘ٝ، خٟبٖ ٢طٔبز٥فطو ٚخٛز خٛٞط غ
 ٣٘ٝ تٟٙب ؾبزٌ ىطز٤ضٚ ٤ٗ. اوٙس ٣ٔ ع٥پطٞ ٣اضبف ٢ٞب ت٤ٚ اظ افعٚزٖ ٔٛخٛز قٙبؾس ٣ٔ ت٥ضؾٕ
 بظ٥ٚ ٘ وبٞس ٣فطٚ ٔ ٢ثٝ حبلات ٔغع ٕب٥ًضا ٔؿتم ٣ثّىٝ حبلات شٞٙ وٙس، ٣ٔ دبز٤ا ٣قٙبذت ٣ٞؿت

 ف٥تٛن ٢ثطا ٣ى٤ع٥وٝ تٟٙب ظثبٖ ف ٢ثٝ عٛض س،٤ٕ٘ب ٣ضا حصف ٔ س٥ٜچ٥پ ٣ى٤ع٥ثٝ ظثبٖ ٔتبف
شٞٗ: ثطذلاف  ٣زْٚ، وبٞف ضاظآِٛزٌ. (1۱: 1324 ،٣)ذبتٕاؾت  ٣وبف ٢ٔغع ٢ٙسٞب٤فطآ

شٞٗ  ،٤ٝ٘ظط ٤ٗا وٙس، ٣ٔ ٤ُزؾتطؼ تجس طلبث٥ُٚ غ ٣٤ٔبٚضا ٢ا س٤ٜوٝ شٞٗ ضا ثٝ پس ٢اٍ٘بض زٌٚب٘ٝ

                                                      
1. token-token identity 

2. ontological reduction 

3. bridge laws 

4. Occam’s Razor 
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ػّْٛ اػهبة،  ٣تدطث ٢ٞب ثط زازٜ ٥ٝثب تى ٚ ؾبظز ٣ثسَ ٔ ٣وبٔلاً لبثُ ٔغبِؼٝ ػّٕ ٢ا س٤ٜضا ثٝ پس
تؼبُٔ شٞٗ ٚ ثسٖ: ثب   ؾْٛ، حُ ٔؿئّٝ(. 39: 1322 ٗ،٥ٔؿّ) وٙس ٣ٞب ضا ضٚقٗ ٔ ٘بقٙبذتٝ ح٤ثٝ تسض

ٚ آٖ ضا  زاضز ٣ثطٔ ب٥ٖتؼبُٔ زٚ خٛٞط ٔتفبٚت ضا اظ ٔ ح٥زا٘ؿتٗ شٞٗ ٚ ٔغع، چبِف تٛض ىؿب٤ٖ
 ٢. چٟبضْ، ؾبظٌبض)ٕٞبٖ( وٙس ٣ٔ ٤ُتجس ٣ى٤ع٥ف ٥ٗزض چبضچٛة لٛا٘ ٣ؿت٥ٕؾ زضٖٚ ٣ثٝ ضاثغٝ ػّّ
ضا  ٣ى٤ع٥خٟبٖ ف زاضز، ٣ٍ٘ٝ ٔ ٣ى٤ع٥ٞب ضا زض حٛظٜ ف ٞب ٚ ٔؼَّٛ ػّت ٣: تٕب1ٔثؿتٝ ت٥ثب انُ ػّّ

 وبٔلاً ٕٞرٛاٖ اؾت. ٣ػّْٛ تدطث ٣قٙبؾ ٚ ثب ضٚـ وٙس ٣ثؿتٝ حفظ ٔ

 ٢ٞب ت٥ف٥و ٥٥ٗآٖ زض تج ٣٘بتٛا٘ ،٣٘ٛػ ٣ٕٞب٘ٗ ٤ا ٝ ٤ا٘تمبز ثٝ ٘ظط ٤ٗتط ٟٔٓ ب،٤ٔعا ٤ٗٚخٛز ا ثب
وبُٔ  ٣ٕٞجؿتٍ ٣وٝ حت وٙٙس ٣چبِٕطظ اؾتسلاَ ٔ س٤ٛ٤ٔب٘ٙس ز ٣ّؿٛفب٥٘تدطثٝ اؾت. ف ٥ٛؾٛثػوت

 ٤ٗزٞس ٚ ا ح٥ٛضآٌبٞب٘ٝ ضا ت ٢ٞب تدطثٝ ٥ٛؾٛثػوت ت٥ٔبٞ تٛا٘س ٣ٕ٘ ٢ٚ ٔغع ٣حبلات شٞٙ ب٥ٖٔ
حبَ، عطفساضاٖ  ٤ٗ(. ثب اChalmers, 1997: 93-122ٔؼطٚف اؾت ) «٥٥ٙ٣قىبف تج»چبِف ثٝ 

 ٣ٔحبؾجبت ٢ؾبظ ٔب٘ٙس ٔسَ ،٣زض ػّْٛ اػهبة ٚ ٞٛـ ٔهٙٛػ ط٥اذ ٢ٞب كطفت٥ٔؼتمس٘س پ ٤ٝ٘ظط
 كطفت٥ٝپ ٢طثطزاض٤تهٛ ٢ٞب ه٥( ٚ تىChurchland, 2013ٙ) ٣ٔهٙٛػ ٣ػهج ٢ٞب ٔغع، قجىٝ

(Dehaene, 2014أىبٖ قٙبؾب ،)ضا فطاٞٓ وطزٜ ٚ زض  ٣آٌبٞ ٣ػهج ٢ٞب ٤ٝٙلط تط ك٥زل ٣٤
ضا  ٤ٝ٘ظط ٤ٗا تٛا٘س ٣ٔ ٢ٚ ٔغع ٣حبلات شٞٙ ب٥ٖٔٙس ٔ لبٖ٘ٛ ٢وكف تٙبظطٞب ه،٤٘عز ٢ا ٙس٤ٜآ

 وٙس. ت٤تمٛ

   ًَٖػ ِّٖوبً يٗا ِٖٗگسا ل٘تقل ٍٕ ًبکبزآهد سن٘کبلٗص٘ثس لَاشم ف ٕاًتقبد ل٘. تحل9

ٚ  ٣ػّْٛ قٙبذت ٢ٞب زض حٛظٜ ػ٤ٜٚ ثٝ ط،٥اذ ٢ٞب زض لطٖ ه٤ع٥ػّٓ ف ط٥چكٍٕ ٢ٞب كطفت٥پ
 ػ٤ٜٚ ثٝ ،٣شٞٙ ٢ٞب س٤ٜپس ٥٥ٗزض تج ٣ؿت٥ىب٤ِع٥ف ٢ىطزٞب٤ضٚ ٢ضا ثٝ ؾٛ ّؿٛفب٥ٖف ،٣قٙبؾ ػهت
 ،٣ؼ٥عج ٢ٞب س٤ٜاظ پس ٢بض٥ثؿ ح٥زض تٛض ه٤ع٥ف ٢ٞب ٢ؾٛق زازٜ اؾت. ثب ٚخٛز تٛإ٘ٙس ،٣آٌبٞ
ثبظٔب٘سٜ  ٣اؾت، ٕٞچٙبٖ اظ اثجبت لغؼ ٣ى٤ع٥نطفبً ف ع٥چ ٕٞٝ ٙى٤ٝثط ا ٣ٔجٙ ٣ٛزقٙبذتٚخ ٢ازػب

ا٘س، زض ٔٛاخٟٝ ثب ٔؿئّٝ  ٔٛفك ثٛزٜ ٞب س٤ٜپس ٣ثطذ ٥٥ٗاٌطچٝ زض تج ب٘ٝ،٤ٌطاُ ٥تمّ ٢ٞب اؾت. ضٚـ
قطٚح ٔتؼسز اظ   اضائٝ ضغٓ ٣ػّ ،٣پػٚٞكٍطاٖ ػّْٛ قٙبذت. ضؾٙس ٣٘بوبضآٔس ثٝ ٘ظط ٔ ٣آٌبٞ
 ٤ٗفطٚوبٞٙس. زض ا ٣ى٤ع٥ف ٢ٙسٞب٤عٛض وبُٔ ثٝ فطآ ضا ثٝ ٣ا٘س آٌبٞ ٘تٛا٘ؿتٝ ،٣فطٚوبٞك ٢ٞبٗ ٥٥تج

ضا  ٣٘ٛػ ٣ٕٞب٘ٗ ٤ا ٣٤ٌطاُ ٥تمّ ٢٘ؿجتبً خبٔغ، ٘بوبضآٔس ٤ُزلا  تب ثب اضائٝ ٥ٓوٙ ٣ثرف تلاـ ٔ
 .  ٥ٓلطاض زٞ ٣ٔٛضز ثطضؾ

   ٍٖ شثبً ٍٖجَدضٌبخت ٕ< ادػبّبسن٘کبلٗص٘. ف5. 9

 ٢. ازػب٣ظثب٘-٣ٔٙغم ٢ٚ ازػب ٣ٚخٛزقٙبذت ٢: ازػبقٛز ٣ٔغطح ٔ ٣ثٝ زٚ قىُ انّ ؿ٥ٓىب٤ِع٥ف

                                                      
1. closed causality 
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اؾت  ٣ٚ ٔسػ زا٘س ٣ضا ْٔٛٞٛ ٔ ٣ى٤ع٥طف٥غ ت٤زاضز، ٞطٌٛ٘ٝ ٞٛ ٣ى٤ع٥ٔتبف ٣ت٥وٝ ٔبٞ ،٣ٚخٛزقٙبذت
 ت٤ٟبزض ٘ ،٣ٔب٘ٙس آٌبٞ ،٣حبلات شٞٙ سٌبٜ،٤ز ٤ٗٚخٛز زاض٘س. ثط اؾبؼ ا ٣ى٤ع٥ف ٢ٞب ت٤وٝ تٟٙب ٞٛ

 ٤ٗحبَ، ا ٤ٗزٚ ثطلطاض اؾت. ثب ا ٤ٗا ب٥ٖٔ ٢ٚخٛز ٣ٕٞب٘ٗ ٤ٚ ا ؿتٙس٥ٔغع ٘ ٣ى٤ع٥خع حبلات ف ٢ع٥چ
 ب٥ٖٔ ٢1ٞب ٣ٚ ٕٞجؿتٍ ٞب ٣ظٔب٘ قٛاٞس ٔٛخٛز ػٕستبً ثٝ ٞٓ طا٤عّجب٘ٝ اؾت، ظ اظ حس خبٜ ف٥ازػب ث

 ٢ٚخٛز ٣ٕٞب٘ٗ ٤اثجبت ا ٢ثطا ،٣٤تٟٙب ثٝ ٞب، ٣ظٔب٘ ٞٓ ٤ٗ. اقٛ٘س ٣ٔحسٚز ٔ ٢ٚ ٔغع ٣حبلات شٞٙ
ػّت  ه٤اظ  ٣ثبضـ ثبضاٖ ٚ افتبزٖ ثبضٚٔتط ٕٔىٗ اؾت ٘بق ب٥ٖٔ ٣ظٔب٘ ٔثبَ، ٞٓ ٢. ثطاؿتٙس٥٘ ٣وبف

ٔتفبٚت اظ   زٚ خٙجٝ ٣حت ب٤ثبقٙس،  ٣ػّّ  ثب ضاثغٝ ع٤ٔتٕب ت٤زٚ ٞٛ ب٤ثبقس، )وبٞف فكبض ٞٛا( ٔكتطن 
وٝ  ثركس ٣ٕ٘ ٣ى٤ع٥ف  ثٝ خٙجٝ ٢ا ٢ثطتط چ٥ٞ ،٣ظٔب٘ ٞٓٚاحس ضا ٘كبٖ زٞٙس. نطف ٚخٛز   س٤ٜپس ه٤

 .  (3۱4-349: 1392)زازخٛ،  ٥ٓػٙٛاٖ ٚخٝ غبِت ا٘تربة وٙ آٖ ضا ثٝ

 ٤ُوٝ ثط تحٛ ىطز،٤ضٚ ٤ٗٔٛاخٝ اؾت. ا ٣٤ٞب ثب چبِف ع٥٘ ؿ٥ٓىب٤ِع٥ف ٣ظثب٘-٣ٔٙغم ٢ازػب
اظ شٞٗ  ٣ٚ ضٚقٙ ٣دبث٤ا ف٤تؼط تٛا٘س ٣زاضز، ٕ٘ س٥تأو ٣ى٤ع٥ثٝ انغلاحبت ف ٣انغلاحبت شٞٙ
 ٍب٤ٜخب ،٣ثٝ حبلات شٞٙ 4ٍ٘طا٘ٝ ثب ضز ٍ٘طـ زضٖٚ ٌطا،ُ ٤تحٛ ؿ٥ٓىب٤ِع٥اضائٝ زٞس. ف
ظبٞطاً  ٣٤ٞب س٤ٜػٙٛاٖ پس ضا نطفبً ثٝ ٣ٚ حبلات شٞٙ طز٥ٌ ٣ٔ س٤ٜشٞٗ ضا ٘بز ٣ٚخٛزقٙبذت

زٚ اقىبَ  ف٤تؼط ٤ٗٞب اثجبت ذٛاٞس قس. ا آٖ ثٛزٖ ٣ى٤ع٥ف ٙس٤ٜوٝ زض آ وٙس ٣ٔ ٣ؼطفٔ ٣ى٤ع٥طف٥غ
ٔؼبنط ٞٙٛظ  ه٤ع٥وٝ ف ٣اؾت، زض حبِ ٙس٤ٜآ ب٤ٔؼبنط  ه٤ع٥ثٝ ف ٣زاضز. ٘رؿت، ٚاثؿتٍ ٣اؾبؾ

 ىطز٤ضٚ ٤ٗ٘بٔؼّْٛ اؾت. زْٚ، ا ع٥٘ ٙس٤ٜآ ه٤ع٥اضائٝ ٘سازٜ ٚ ف ٣اظ حبلات شٞٙ ٣وبّٔ ٥٥ٗجت
 ٢ثٙس نٛضت  لبزض ثٝ اضائٝ دٝ،٥ضا ٔكرم وٙس، ٚ زض ٘ت «٣ى٤ع٥أط ف» ك٥حسٚز زل تٛا٘س ٣ٕ٘

 (.  Brown, 2006: 730) ؿت٥٘ ٣اظ حبلات شٞٙ ٣ضٚقٙ

 ؿ٥ٓىب٤ِع٥زض ف «٢حبلات ٔغع»ٚ  «٣حبِت شٞٙ»اؾتفبزٜ اظ انغلاحبت  ٗ،٤ثط ا ػلاٜٚ
 ٣خؼّ ٥ٕ٣ٔفبٞ ضؾس ٣ثٝ ٘ظط ٔ ا٘س، ٣ٚخٛز ٔكره  انغلاحبت، وٝ فبلس ٘حٜٛ ٤ٗؾبظ اؾت. ا ٔكىُ

تٕطوع ثط  ٢خب ثٝ ؿٓ،٥ىب٤ِع٥زٞٙس. ف ح٥تٛض ٣زضؾت ضا ثٝ ٣ػّّ ٢ٞب ؿ٥ٓٔىب٘ تٛا٘ٙس ٣ثبقٙس وٝ ٕ٘
 ؿتٙس٥ؾبظٌبض ٘ ٣ػّٕ ٣قٙبؾ وٝ ثب ضٚـ آٚضز ٣ٔ ٢ضٚ ٣ٔٛٞٛٔ ٥ٕ٣ثٝ ٔفبٞ ،٣ػّّ ٢ٞبوبضوطز

(Ibidا .)٘كبٖ  وٙس ٣ٔ ف٥تضؼ ٢عٛض خس ضا ثٝ ٣آٌبٞ ٥٥ٗتج ٢ثطا ؿ٥ٓىب٤ِع٥ف ٣٤٘مم، تٛا٘ب ٤ٗ ٚ
 ا٘س.   ٘بوبْ ٔب٘سٜ ٣آٌبٞ ٢ٞب ٣س٥ٌچ٥زض ٔٛاخٟٝ ثب پ ب٤ٌٝ٘طاُ ٥تمّ ٢ىطزٞب٤وٝ چطا ضٚ زٞس ٣ٔ

 سَضُ   گبُٗذّي ٍ جب ٖٗاستؼلا ٖطگٗ. 6ٍ. 9

 ٣ػ٤ٌٌطفتٗ ٚ س٤ٜ٘بز ،٣٘ٛػ ٣ٕٞب٘ٗ ٤ا ٝ ٤زض ٘ظط ػ٤ٜٚ ثٝ ؿٓ،٥ىب٤ِع٥ف ٣اؾبؾ ٢ٞب اظ چبِف ٣ى٤
وٝ  طز،٥ٌ ٣ضا ٔفطٚو ٔ 3«٣ثٛزٌ شٞٗ»ػٙهط  ط٤اظ شٞٗ ٘بٌع ف٤شٞٗ اؾت. ٞط تؼط ٣٤اؾتؼلا
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 ب٤ ٥ٛٛثػوتؾ ت٥وٝ ثب ذبن ،٣ػ٤ٌٚ ٤ٗٔؼطفت اؾت. ا ٙس٤ذبل ؾٛغٜ زض فطآ ٍب٤ٜخب  زٞٙسٜ ٘كبٖ
ٔٛضز  ٣٤ٔٛضٛع قٙبؾب ب٤اثػٜ  ه٤ػٙٛاٖ  ثٝ تٛا٘س ٣زاضز، ٕ٘ ٛ٘س٥پ« زض اضتجبط ثب ؾٛغٜ ثٛزٖ»

ضبٔٗ )ؾٛغٜ(  ٣٤وٝ فبػُ قٙبؾب وٙس ٣اؾتسلاَ ٔ ٥ٝٙظٔ ٤ٗوب٘ت زض ا ٕب٘ٛئ٤ُ. اطز٥لطاض ٌ ٣ثطضؾ
(. Kant, 1929: 131تهٛضات ٔب تلاظْ زاضز ) ٣ثب تٕبٔ «ك٤ٓا٘س ٣ٔٗ ٔ»ٚحست ٔؼطفت اؾت ٚ 

ػٙٛاٖ قطط أىبٖ ٔؼطفت،  ٚ ثٝ وٙس ٣ػُٕ ٔ ٣ى٤ع٥ف ٥ٗشٞٗ، فطاتط اظ لٛا٘ ٣٤اؾتؼلا  خٙجٝ ٤ٗا
 قٛز.   س٥ٜفطٚوبٞ ٢ٔغع ٢ٙسٞب٤ثٝ فطآ ٘ستٛا ٣ٕ٘

ؾٛغٜ  ٣ٚخٛزقٙبذت ٍب٤ٜثٝ خب ٣وٝ ثٝ وب٘ت ٚاضز اؾت، ػسْ تٛخٝ وبف ٢حبَ، ا٘تمبز ٤ٗا ثب
وٝ  زٞس ٣پطؾف پبؾد ٕ٘ ٤ٗأب ثٝ ا وٙس، ٣ٔ ٣حهَٛ ٔؼطفت ضا ثطضؾ ٣ٔٙغم ظ٤اؾت. وب٘ت قطا

فطاتط اظ  تٛاٖ ٣ٔ ،٣وبؾت ٤ٗضفغ ا ٢قطٚط ٔؼطفت ٕٔىٗ ثٛز؟ ثطا ٥٥ٗثسٖٚ ٚخٛز ؾٛغٜ، تؼ ب٤آ
 ٣ٔؼطف عطف ٣ٚ ث ٢فطافطز ٢ا ٥ٝٙػٙٛاٖ ظٔ ػبلّٝ ضا ثٝ  وب٘ت ٌبْ ثطزاقت ٚ لٜٛ ٣٤لاتفىط اؾتؼ
 تٛا٘س ٣اؾت ٚ ٔ ٣ٚخٛزقٙبذت ث٥ح ٢وب٘ت، زاضا ٣٤اؾتؼلا ٢ػبلّٝ، ثطذلاف اٌٛ  وطز. لٜٛ

ثٝ  ؿٓ،٥ىب٤ِع٥ثطذلاف ف سٌبٜ،٤ز ٤ٗلطاض زٞس. ا ٣٤شٞٗ ضا ٔٛضٛع قٙبؾب ،٣ط٥٘ٚث ٢ػٙٛاٖ ٘بظط ثٝ
ضا فطاتط اظ  ٣آٌبٞ ٥٥ٗٚ أىبٖ تج وٙس ٣اػغب ٔ ٥ُتمّ طلبث٥ُٔؿتمُ ٚ غ ٣ٍب٤ٞشٞٗ خب
 .  وٙس ٣فطاٞٓ ٔ ٣ى٤ع٥نطفبً ف ٢ٞب چبضچٛة

 ٢ٞب ت٥ف٥ٔب٘ٙس و ،٣آٌبٞ ٥ٛوتٛثػؾ ٢ٞب زض تدطثٝ ػ٤ٜٚ شٞٗ، ثٝ ٣٤اؾتؼلا ٍب٤ٜخب ٤ٗا
اؾت  ٣ت٥ف٥و ٢احؿبؼ زضز، زاضا ب٤ضً٘ لطٔع  س٤ٖز  ٔثبَ، تدطثٝ ٢. ثطاقٛز ٣، آقىبض ٢ٔساض٤پس

 ٢ٞب ٣ػ٤ٌػٙٛاٖ ٚ وٝ ثٝ ٞب، ت٥ف٥و ٤ٗ. اس٥ٞب فطٚوبٞ ٘ٛضٖٚ ت٥آٖ ضا نطفبً ثٝ فؼبِ تٛاٖ ٣وٝ ٕ٘
 ب٥ٖٔ ك٥ػٕ ٣قىبف  زٞٙسٜ ٘كبٖ قٛ٘س، ٣آٌبٞب٘ٝ قٙبذتٝ ٔ  تدطثٝ ف٥تٛن طلبث٥ُٚ غ ٣شات
 (.Jackson, 1982) ا٘س ٣شٞٙ  تدطثٝ ت٥ٚ ٚالؼ ٣ى٤ع٥ف ٢ٞبٗ ٥٥تج

 ضٌبختٖ ّبٕ ضٌبختٖ ٍ ػصت ًبکبهٖ زٍش .7. 9

 ٝ ٤٘ظط ٔب٘ٙس ب٤ٌٝ٘طاُ ٥تمّ ٢ىطزٞب٤ضٚ ٤ٝپب ثط ػٕستبً وٝ ،٣قٙبذت ٚ ػهت ٣قٙبذت ٢ٞب ضٚـ
 ٞب ضٚـ ٤ٗا. ٞؿتٙس ضٚثطٚ ٤ٗبز٥ثٙ ٢ٞب ت٤ٔحسٚز ثب ٣آٌبٞ ٥٥ٗتج زض ا٘س، قسٜ ثٙب ٣٘ٛػ ٣ٕٞب٘ٗ ٤ا

 وٝ وٙٙس ٣ٔ فطو ٚ وبٞٙس ٣ٔ فطٚ ٢ٔغع ٢ط٥ٌ ا٘ساظٜ لبثُ ٚ ٥ٙ٣ػ ٢ٙسٞب٤فطآ ثٝ نطفبً ضا ٣آٌبٞ
 ح٥تٛض لبثُ ٣تدطث ٢ٞب زازٜ ثب ت٤ٟ٘ب زض ،٢ساض٤پس ٢ٞب ت٥ف٥و خّٕٝ اظ آٖ، ٢ٞب خٙجٝ ٣تٕبٔ

 ٥٥ٙ٣تج قىبف ،٣آٌبٞ ٥ٓٔؿتم زؾتطؼ طلبث٥ُغ ٚ ٥ٛؾٛثػوت ت٥ٔبٞ ٚخٛز، ٤ٗا ثب. ثٛز ذٛاٞس
 .اؾت ؾبذتٝ ٘بتٛاٖ خبٔغ ٥٥ٙ٣تج  اضائٝ اظ ضا ىطزٞب٤ضٚ ٤ٗا وٝ وطزٜ دبز٤ا ٣م٥ػٕ

زض ؾٝ ٔكىُ  ك٤ٝض ٣آٌبٞ ٥٥ٗزض تج ٣قٙبذت ٚ ػهت ٣قٙبذت ٢ٞب ضٚـ ٣٘بوبٔ ٤ُزلا
 ٔٙس زاضز:   ٘ظبْ
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ٚ فطو  طز٥ٌ ٣ػّٓ زض ٘ظط ٔ ٤ٗتط ػٙٛاٖ وبُٔ ضا ثٝ ه٤ع٥ف ؿ٥ٓىب٤ِع٥: فه٤ع٥ف ٣بفت٤ٍ . اتٕب1ْ
 ٤ٗ. اا٘سٗ ٥٥لبثُ تج ٣ى٤ع٥ف ٥ٗثب لٛا٘ ت٤زض ٟ٘ب ،٣اظ خّٕٝ آٌبٞ ٞب، س٤ٜپس  وٝ ٕٞٝ وٙس ٣ٔ
٘بؾبظٌبض  ٣آٌبٞ ٥ٛوتٛثػؾ ت٥ٔؼطٚف اؾت، ثب ٔبٞ 1«ه٤ع٥ف ٣بفت٤ٍ اتٕبْ»وٝ ثٝ  سٌبٜ،٤ز

 ضٚ٘س، ٣فطاتط ٔ ٥ٙ٣ػ ٢ٞب وٝ اظ ضٚـ ٢ساض٤پس ٢ٞب زاقتٗ خٙجٝ ٥ُثٝ زِ ،٣اؾت. آٌبٞ
 (.  Nagel, 2012: 41-50ٌٙدب٘سٜ قٛز ) ٣ى٤ع٥عٛض وبُٔ زض چبضچٛة ف ثٝ تٛا٘س ٣ٕ٘

ضا  ٣قٙبؾ ٚ ٔؼطفت ٣ٚخٛزقٙبؾ ؿ٥ٓىب٤ِع٥: ف٣قٙبؾ ٚ ٔؼطفت ٣ٚخٛزقٙبؾ ٢ع٥آٔ . زض4ٓٞ
ٔب٘ٙس  ،٣. حبلات شٞٙقٛز ٣ٔٙدط ٔ ٣شٞٙ ت٥٘بزضؾت اظ ذبن ٥ُوٝ ثٝ تحّ عز،٥آٔ ٣زضٞٓ ٔ
ػٙٛاٖ  ٞب ضا نطفبً ثٝ آٖ تٛاٖ ٣وٝ ٕ٘ ا٘س٥ٛوتػثٛؾ ٣ت٥ف٥و ٢ضً٘، زاضا س٤ٖز ب٤زضز   تدطثٝ
اظ  ٣خبٔؼ ف٤تؼط  ضا اظ اضائٝ ؿ٥ٓىب٤ِع٥ف ،٢ع٥آٔ زضٞٓ ٤ٗوطز. ا ٥٥ٗتج ٢ٔغع ٥ٙ٣ػ ٢ٙسٞب٤فطآ

 (.  Levine, 2001) ا٘دبٔس ٣ٔ ٌطاُ ٥تمّ ٢ٞبٝ ٤ٚ ثٝ اثغبَ ٘ظط زاضز ٣شٞٗ ثبظٔ

 تٛا٘ٙس ٣ٕ٘ ،٣٘ٛػ ٣ٕٞب٘ٗ ٤اظ خّٕٝ ا ٌطا،ُ ٥تمّ ٢ٞبٝ ٤: ٘ظط٢ساض٤پس ٢ٞب ت٥ف٥ٌطفتٗ و س٤ٜ. ٘بز3
ٔب٘ٙس  ٥ٛوتػثٛؾ ٢ٞب وٝ ثٝ تدطثٝ ٞب، ت٥ف٥و ٤ٗوٙٙس. ا ٥٥ٗضا تج ٢ساض٤پس ٢ٞب ت٥ف٥و

 3ثٛزٖ ٣ٚ قره ٢4ط٤٘بپص ب٥ٖٔب٘ٙس ث ٣٤ٞب ٣ػ٤ٌٚ ٢عؼٓ اقبضٜ زاض٘س، زاضا ب٤احؿبؼ ضً٘ 
 (.  Dennett, 1991) ؿتٙس٥ؾبظٌبض ٘ ٣ػّْٛ قٙبذت ٥ٙ٣ػ ٢ٞب ٞؿتٙس وٝ ثب ضٚـ

، ٘كبٖ (4444) ث٥ِٗ ت٥ٓ ٚ ؾ تآ٥ُ٘ ٔب٘ٙس ٔغبِؼبت  ،٣ػّْٛ اػهبة قٙبذت ط٥اذ قٛاٞس     
زض  ٢٘ٛؾب٘بت ٔغع ٣ٔب٘ٙس ٕٞبٍٞٙ ،٣ػهج ٢ٞب زض قجىٝ ٣ظٔب٘ ٢ٞب ه٥ٙب٤ٔوٝ ز زٞٙس ٣ٔ

 ٣وٝ حت زٞٙس ٣ٔغبِؼبت ٘كبٖ ٔ ٤ٗحبَ، ا ٤ٗا٘س. ثب ا ٌبٔب، ثب حبلات آٌبٞب٘ٝ ٕٞجؿتٝ ٢ٞب فطوب٘ؽ
ثٝ  ٣ػهج ٢ٞب ت٥فؼبِ ٤ٗزٞس وٝ چٍٛ٘ٝ ا ح٥تٛض تٛا٘س ٣ٕ٘ ٞب ه٥ٙب٤ٔز ٤ٗا ك٥زل ٣٤قٙبؾب
 ٥٥ٙ٣قىبف تج ت،٤ٔحسٚز ٤ٗ. اقٛ٘س ٣ازضان ضً٘ ٔٙدط ٔ ب٤ٔب٘ٙس احؿبؼ ِصت  ٣ف٥و ٢ٞب تدطثٝ

 ٣ٚ ثط ٘بتٛا٘ وٙس ٣ضا ثطخؿتٝ ٔ ٣آٌبٞ ٥ٛوتػثٛؾ ٢ٞب ت٥ف٥ػّْٛ اػهبة ٚ و ٥ٙ٣ػ ٢ٞب زازٜ ب٥ٖٔ
 زاضز.   س٥تأو ٣خبٔغ اظ آٌبٞ ٥٥ٙ٣تج  زض اضائٝ ٣٘ٛػ ٣ٕٞب٘ٗ ٤ا ٝ ٤٘ظط

   ًَٖػ ّٖوبً يٗا ِ ٗ. اًتقبدات ثِ ًظس8. 9

 وٙس، ٣ٔ ٣ٔؼطف ٢ثب حبلات ٔغع ٕٞبٖٗ ٤ػٙٛاٖ ا ضا ثٝ ٣وٝ حبلات شٞٙ ،٣٘ٛػ ٣ٕٞب٘ٗ ٤ا ٝ ٤٘ظط
 ٣ٞط حبِت شٞٙ ٝ،٤٘ظط ٤ٗ. ثط اؾبؼ ازا٘س ٣زٚ ٔ ٤ٗا ب٥ٖٔ ٣ٕٞجؿتٍ ٢ثطا ٥٥ٗتج ٤ٗذٛز ضا ثٟتط
ضاثغٝ  ٤ٗاؾت ٚ ا ٕٞبٖٗ ٤ا( C ٢ٞب ػهت ه٥)ٔب٘ٙس قّذبل  ٢حبِت ٔغع ه٤ثب )ٔب٘ٙس زضز( 

ٔٛاخٝ اؾت  ٢س٥ثب ؾٝ ا٘تمبز وّ ٥ُتحّ ٤ٗحبَ، ا ٤ٗ. ثب اوٙس ٣ػُٕ ٔ ٣قطط لاظْ ٚ وبف نٛضت ثٝ
ٞٛازاضاٖ  ٣وّ ٢ٞب ا٘تمبز ثٝ ٕٞطاٜ پبؾد . زض ازأٝ، ٞطوٙس ٣ٔ ٥ُٞب ضا تحّ حبضط آٖ ٣وٝ ثطضؾ
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زض  ٤ٝ٘ظط ٤ُتؼس ٢ثطا ٢كٟٙبز٥پ ٢ٞب ٚ ثٝ تلاـ قٛز، ٣ٔ ٣ٞب ثطضؾ پبؾد ٤ٗٚ ٘مس ا ٤ٝ٘ظط
 .  ٌطزز ٣ٞب اقبضٜ ٔ چبِف ٤ٗثب ا خٟٝٔٛا

ثب ٔحسٚز وطزٖ حبلات  ،٣٘ٛػ ٣ٕٞب٘ٗ ٤ا ٝ ٤ٚ انُ تحمك چٙسٌب٘ٝ: ٘ظط ٣افطاع ٢ٚضظ تؼهت
 ٢ثب ؾبذتبضٞب ٣ٔكبثٝ زض ٔٛخٛزات ٣ذبل، أىبٖ ٚخٛز حبلات شٞٙ ٢ثٝ حبلات ٔغع ٣شٞٙ
ٔؼطٚف اؾت، ٔب٘غ اظ  ٣1افطاع ٢ٚضظ ٔكىُ، وٝ ثٝ تؼهت ٤ٗ. اوٙس ٣ٔ ٣ٔتفبٚت ضا ٘ف ٢ٔغع
پبٞب، وٝ  ٔثبَ، ٞكت ٢. ثطاقٛز ٣ٔكبثٝ ا٘ؿبٖ ٔ ٣ثب حبلات شٞٙ بت٥ح ٍط٤اقىبَ ز طـ٤پص
 ٝ ٤زضز ثبقٙس. أب عجك ٘ظط  لبزض ثٝ تدطثٝ ضؾس ٣٘س، ثٝ ٘ظط ٔا اظ ا٘ؿبٖ ٣ٔتفبٚت ٢ؾبذتبض ٔغع ٢زاضا
 سپب فبل اؾت ٚ ٔغع ٞكت ٕٞبٖٗ ٤ا C ٢ٞب ػهت ه٤چٖٛ زضز زض ا٘ؿبٖ ثب تحط ،٣٘ٛػ ٣ٕٞب٘ٗ ٤ا
قٛاٞس  طا٤اؾت، ظ لجَٛ طلبث٥ُغ د٥ٝ٘ت ٤ٗزضز ضا تدطثٝ وٙس. ا تٛا٘س ٣پب ٕ٘ ؾبذتبض اؾت، ٞكت ٤ٗا

حبلات  تٛا٘ٙس ٣ٔتفبٚت ٔ ٣ػهج ٢وٝ ٔٛخٛزات ثب ؾبذتبضٞب زٞٙس ٣٘كبٖ ٔ ٣ؿت٤ٚ ظ ٢ضفتبض
انُ تحمك «  س٤ٜا٘تمبز ثٝ ظٟٛض ا ٤ٗ(. اGodfrey-Smith, 2016زاقتٝ ثبقٙس ) ٣ٔكبثٟ ٣شٞٙ
ٔب٘ٙس زضز،  ،٣وٝ حبلات شٞٙ وٙس ٣اؾتسلاَ ٔ (19۱2) فٛزٚض ٢ٔٙدط قسٜ اؾت. خط 4«ٙسٌب٘ٝچ
 ٣حت ب٤پبٞب،  ٞب، ٞكت ٔثبَ، ا٘ؿبٖ ٢. ثطابثٙس٤تحمك  ٣ٔتٙٛػ ٣ى٤ع٥ف ٢ٞب ؿت٥ٓزض ؾ تٛا٘ٙس ٣ٔ

 ٤ٗا .بقٙسزاقتٝ ث ٣ىؿب٤٘ ٣حبلات شٞٙ ،٣ى٤ع٥ثسٖٚ قجبٞت ف تٛا٘ٙس ٣ٔ ٥ٙ٣ٔٛخٛزات فطاظٔ
 .  وكس ٣ثٝ چبِف ٔ ٢عٛض خس ضا ثٝ ٣٘ٛػ ٣ٕٞب٘ٗ ٤ا ٢انُ، ازػب ٤ٗوٝ ا وٙس ٣ٔغبِؼٝ اؾتسلاَ ٔ

ٕٔىٗ  ٙس٤ٜا٘س وٝ ػّْٛ اػهبة زض آ ا٘تمبز اؾتسلاَ وطزٜ ٤ٗزض پبؾد ثٝ ا ٤ٝ٘ظط ساضاٖعطف
ٔكتطن  ٢ػّٕىطز ٢اٍِٛٞب ك٤زض ٔٛخٛزات ٔرتّف اظ عط ٣اؾت ٘كبٖ زٞس وٝ حبلات شٞٙ

(. ثٝ Churchland, 1986: 356ٞب ٔتفبٚت ثبقس ) آٖ ٢ٔغع ٢اٌط ؾبذتبضٞب ٣حت ا٘س،ٗ ٥٥لبثُ تج
حبَ،  ٤ٗوٙس. ثب ا س٥٤تأ تط ٣وّ ٣ضا زض ؾغح ٣ٕ٘ٞبٗ ٤ا تٛا٘س ٣ٔ ٣ػّٕ ٢ٞب كطفت٥ٞب، پ ثبٚض آٖ

قٛاٞس   ٚ ػسْ اضائٝ ٙس٤ٜآ ٢ٞب كطفت٥ثٝ پ ٣ٚاثؿتٍ ٥ُپبؾد ثٝ زِ ٤ٗزاضز وٝ ا س٥تأو ٣وٙٛ٘ ٥ُتحّ
 ٣ثطذ ٗ،٤عٛض وبُٔ ا٘تمبز تحمك چٙسٌب٘ٝ ضا ضفغ وٙس. ػلاٜٚ ثط ا ثٝ تٛا٘س ٣ٕ٘ ،٣وٙٛ٘ ٣لغؼ

 ا٘س، بفت٤ٝ ف٤، ٌطا٣3ٔهسال ٣ٕٞب٘ٗ ٤ٔب٘ٙس ا طتط،٤پص ا٘ؼغبف ٢ىطزٞب٤ثٝ ؾٕت ضٚ ٤ٝ٘ظط ٖٞٛازاضا
ثسٖٚ اِعاْ ثٝ  زا٘س، ٣ٔ ٕٞبٖٗ ٤ذبل ا ٢حبِت ٔغع ه٤ضا ثب  ٣ذبل اظ حبِت شٞٙ  وٝ ٞط ٕ٘ٛ٘ٝ

ٌطچٝ  ُ،٤تؼس ٤ٗوٝ ا زٞس ٣پػٚٞف ٘كبٖ ٔ ٤ٗ(. اDavidson, 1970) ٣زض ؾغح ٘ٛػ ٣ٕٞب٘ٗ ٤ا
فبنّٝ ٌطفتٝ ٚ  ٣٘ٛػ ٣ٕٞب٘ٗ ٤ا ٣انّ ٢اظ ازػب طز،٥ٌ ٣٘ظط ٔضا ثٟتط زض  ٣ؿت٤ظ ٢ٞب ؿت٥ٓتٙٛع ؾ
ا٘س. ػلاٜٚ ثط  لبئُ ٣اؾتملاَ ٘ؿج ٣حبلات شٞٙ ٢وٝ ثطا قٛز ٣ٔ تط ه٤٘عز ٣٤ٞب سٌب٤ٜثٝ ز

 بلاتوٝ ح ا٘س بفت٤ٝ ف٤ٌطا ٣٤ثٝ ؾٕت وبضوطزٌطا ٤ٝٞٛازاضاٖ ٘ظط ٣ثطذ ،٣ٔهسال ٣ٕٞب٘ٗ ٤ا

                                                      
1. chauvinism 

2. multiple realizability 

3. token identity 
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 ٤ٗا .وٙس ٣ٔ ف٤تؼط ،٢ٔغع ٢٘ٝ نطفبً ؾبذتبضٞب قبٖ، ٢وبضوطز ٢ٞب ضا ثط اؾبؼ ٘مف ٣شٞٙ
أب  وٙس، ٣فطاٞٓ ٔ ٣آٌبٞ ٥٥ٗزض تج ٢كتط٥ث ٢ط٤پص تحمك چٙسٌب٘ٝ، ا٘ؼغبف طـ٤ثب پص ُ،٤تؼس

 .  ٔب٘س ٣٘بوبْ ٔ ٥ٛوتٛثػؾ ٢ٞب ت٥ف٥و ٥٥ٕٗٞچٙبٖ اظ تج

اضائٝ قسٜ،  ٣پى٤وٝ تٛؾظ ؾبَٚ وط ،٢ط٤: اؾتسلاَ تهٛضپص٣پى٤وط ٢ط٤اؾتسلاَ تهٛضپص
وٝ  وٙس ٣اؾتسلاَ ٔ ٣پى٤. وطوٙس ٣ٚاضز ٔ ٣٘ٛػ ٣ٕٞب٘ٗ ٤ا ٢ٝ ٤ثٝ ٘ظط ٢ٍط٤ا٘تمبز ز

  ثبقس، زض ٕٞٝ ٕٞبٖٗ ٤ا Yثب  Xوٝ اٌط  ٢عٛض ثبقٙس، ثٝ ٢ضطٚض س٤نبزق ثب ٢ٞب ٣ٕٞب٘ٗ ٤ا
زض  طا٤اؾت، ظ ٢ضطٚض« H2Oآة ; » ٣ٕٞب٘ٗ ٤ٔثبَ، ا ٢اؾت. ثطا Y ثطاثط Xٕٔىٗ  ٢ٞب خٟبٖ

ٕٔىٗ اؾت وبشة ثٝ  ٢ظبٞط ٢ٞب ٣ٕٞب٘ٗ ٤حبَ، ا ٤ٗثبقس. ثب ا H2O س٤ٞط خٟبٖ ٕٔىٗ، آة ثب
. ثٝ H2Oثبقس ٚ ٘ٝ  XYZضا تهٛض وطز وٝ زض آٖ آة  ٣خٟب٘ تٛاٖ ٣ٔثبَ، ٔ ٢٘ظط ثطؾٙس. ثطا

 طا٤ظ ؿت،٥٘ ٢ضطٚض« Cػهت  ه٥زضز ; قّ» ٣ٕٞب٘ٗ ٤ا وٝٔؼتمس اؾت  ٣پى٤وط ت،٥تطت ٥ٕٗٞ
پػٚٞف ٘كبٖ  ٤ٗتدطثٝ قٛز. ا Cػهت  ه٥ضا تهٛض وطز وٝ زض آٖ زضز ثسٖٚ قّ ٣خٟب٘ تٛاٖ ٣ٔ
 ٢ٞب ت٤ؾؤاَ ثطزٜ ٚ ٔحسٚز ط٤ضا ظ ٣ٕٞب٘ٗ ٤ا ٢ضطٚضت ازػب ،٢ط٤أىبٖ تهٛضپص ٤ٗوٝ ا زٞس ٣ٔ

 (.  Chalmers, 1997: 147) وٙس ٣ٔضا ثطخؿتٝ  ٣آٌبٞ ٣ٚخٛزقٙبذت ٥٥ٗزض تج ٤ٝ٘ظط

 ٢ثسٖٚ ٕٞعاز ٔغع ٣حبلات شٞٙ ٢ط٤ا٘س وٝ تهٛضپص اؾتسلاَ وطزٜ ٤ٝساضاٖ ٘ظطعطفپبؾد،  زض
ػّْٛ  كطفت٥ٞب ٔؼتمس٘س وٝ ثب پ ٔب ثبقس. آٖ ٣ثٛزٖ زا٘ف وٙٛ٘ ٣٘بوبف ٥ُاؾت ثٝ زِ ٕٔىٗ

 ,Churchlandآقىبض قٛز ) ٢ٚ ٔغع ٣حبلات شٞٙ ب٥ٖٔ ٢ضطٚض ٛ٘س٥اػهبة، ٕٔىٗ اؾت پ

  ٚ ػسْ اضائٝ ٙس٤ٜاتىب ثٝ احتٕبلات آ ٥ُپبؾد، ثٝ زِ ٤ٗزلاِت زاضز وٝ ا ط(. وبٚـ حبض1986
وٝ زض آٖ  ٣وٙس. أىبٖ تهٛض خٟب٘ ٣ضا ذٙث ٣پى٤عٛض وبُٔ ا٘تمبز وط ثٝ تٛا٘س ٣ٕ٘ ،٣قٛاٞس لغؼ
ضؼف   زٞٙسٜ ذٛز ٘كبٖ ٢ذبل ٚخٛز زاقتٝ ثبقٙس، ثٝ ذٛز ٢ثسٖٚ ٕٞعاز ٔغع ٣حبلات شٞٙ

 ٣ٕٞب٘ٗ ٤ا ٝ ٤٘ظط ت،٤ٔحسٚز ٤ٗوٝ ا زٞس ٖ ٣ٔ٘كبٔغبِؼٝ  ٤ٗاؾت. ا ٣ٕٞب٘ٗ ٤ضطٚضت ا ٢ازػب
 .  ؾبظز ٣آٖ ضا آقىبض ٔ ٣زض ٔجب٘ ٢ثٝ ثبظٍ٘ط بظ٥وطزٜ ٚ ٘ ط٤پص ت٥ا٘تمبز آؾ ٤ٗضا زض ثطاثط ا ٣٘ٛػ

 «٥٥ٙ٣قىبف تج»ٔغطح قسٜ، ثٝ  (4441) ٤ٗ: ا٘تمبز ؾْٛ، وٝ تٛؾظ خٛظف ٥٥ٙ٣ِٛقىبف تج
 ٢ٚ ٔغع ٣حبلات شٞٙ ب٥ٖٔ ٣وبّٔ ٣اٌط ٕٞجؿتٍ ٣وٝ حت وٙس ٣اؾتسلاَ ٔ ٤ٗاقبضٜ زاضز. ِٛ
 ثبَ،ٔ ٢زٞس. ثطا ح٥( ضا تٛضوٛا٥ِبتدطثٝ ) ٥ٛتٛثػوؾ ت٥ف٥و تٛا٘س ٣ٕ٘ ٣ٕٞجؿتٍ ٤ٗثطلطاض قٛز، ا

وٙس. وبٚـ حبضط  ٢ضً٘ لطٔع ضا ثبظؾبظ س٤ٖز ٥ٛوتٛثػؾ  تدطثٝ تٛا٘س ٣ٞب ٕ٘ ٘ٛضٖٚ ت٥فؼبِ ٥٥ٗتج
زض  ب٤ٌٝ٘طاُ ٥تمّ ٢ىطزٞب٤ضٚ ك٥ٚ ػٕ ٢بز٥ثٙ ٢ٞب ت٤قىبف، ٔحسٚز ٤ٗوٝ ا وٙس ٣اؾتسلاَ ٔ

 .  زٞس ٣ضا ٘كبٖ ٔ ٣آٌبٞ ٢ساض٤پس ٢ٞب خٙجٝ ٥٥ٗتج

 ٣وٙٛ٘ ٢ٞب ت٤ٕٔىٗ اؾت ثٝ ٔحسٚز ٥٥ٙ٣وٝ قىبف تج ا٘س ٣زض پبؾد ٔسػ ٤ٝ٘ظط ساضاٖعطف
بة، ػّْٛ اػه كطفت٥ٞب ثبٚض زاض٘س وٝ ثب پ . آ٣ٖٚخٛزقٙبذت ٢ا زا٘ف ٔب ٔطثٛط ثبقس، ٘ٝ ثٝ ٔؿئّٝ

(. Smart, 1959) زٞٙس ٣ٔ ح٥ضا تٛض ٥ٛوتػثٛؾ ٢ٞب ت٥ف٥وكف ذٛاٞس قس وٝ و ٣٤ٞب ؿ٥ٓٔىب٘
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 ٙسٜ،٤٘بٔؼّْٛ آ ٢ٞب كطفت٥ثٝ پ ٣ٚاثؿتٍ ٥ُپبؾد، ثٝ زِ ٤ٗوٝ ا وٙس ٣حبضط اؾتسلاَ ٔ ٣ثطضؾ
ٚ  ٣قره ٢ٞب ٔب٘ٙس تدطثٝ ٛ،٥وتػثٛؾ ٢ٞب ت٥ف٥ضا پط وٙس. و ٥٥ٙ٣عٛض لبعغ قىبف تج ثٝ تٛا٘س ٣ٕ٘
زاضز  س٥تأو ٣وٙٛ٘ ٥ُ. تحّا٘سٗ ٥٥لبثُ تج ٣ؾرت ػّْٛ اػهبة ثٝ ٥ٙ٣ػ ٢ٞب ثب ضٚـ ا٘تمبَ، طلبث٥ُغ

ٕٞچٙبٖ  ٣آٌبٞ ٢ساض٤پس ٢ٞب وبُٔ خٙجٝ ٥٥ٗتج تط، ك٥زل ٢ٞب ٣ثب وكف ٕٞجؿتٍ ٣توٝ ح
ضا زض ٔٛاخٟٝ ثب  ٣٘ٛػ ٣ٕٞب٘ٗ ٤ا ٝ ٤٘ظط ٢أط ٘بوبضآٔس ٤ٗوٝ ا ٔب٘س، ٣ٔ ٣ثبل ع٥ثطاٍ٘ چبِف
 .  ؾبظز ٣آقىبض ٔ ٣آٌبٞ ٝ ٤چٙسلا ٢ٞب خٙجٝ

   ٌدُٗاًداش آ ٍ چطن يٗگصٗجب ٕکسدّبٗ. زٍ:

وت٥ٛ آٌب٣ٞ، ضطٚضت حطوت ثٝ ػثٛٞب٢ ؾ ٕٞب٣٘ ٘ٛػ٣ زض تج٥٥ٗ و٥ف٥ت ٘بوبضآٔس٢ ٘ظط٤ٝ ا٤ٗ
ٌطا،  تم٥ُّؾبظز. ا٤ٗ ض٤ٚىطزٞب، اظ خّٕٝ ف٥ع٤ىب٥ِؿٓ غ٥ط ؾ٢ٛ ض٤ٚىطزٞب٢ خب٤ٍع٤ٗ ضا ثطخؿتٝ ٣ٔ

تم٥ُّ  ٞب٢ غ٥طلبثُ ضؾ٥ٕت قٙبذتٗ خٙجٝ ٞب٢ پس٤ساضقٙبذت٣، ثب ثٝ ٞب٢ ظٟٛضٌطا، ٚ تح٥ُّ ٘ظط٤ٝ
ٞب٢  زٞٙس. زض ازأٝ، ثب اضائٝ ٔثبَ تط٢ ثطا٢ فٟٓ ا٤ٗ پس٤سٜ اضائٝ ٣ٔ ٞب٢ خبٔغ آٌب٣ٞ، چبضچٛة

تٛا٘ٙس ثٝ ضفغ  ٣ٔز٥ٞٓ وٝ چٍٛ٘ٝ ا٤ٗ ض٤ٚىطزٞب  ػ٣ٙ٥ اظ تّف٥ك فّؿفٝ ٚ ػّْٛ اػهبة، ٘كبٖ ٣ٔ
ٞب٢ خس٤س٢ ثطا٢ پػٚٞف  ٕٞب٣٘ ٘ٛػ٣ پبؾد زٞٙس ٚ افك ٞب٢ تج٣ٙ٥٥ ٘ظط٤ٝ ا٤ٗ قىبف
 ا٢ ثٍكب٤ٙس. ضقتٝ ٥ٔبٖ

ا٤ٗ ض٤ٚىطز، حبلات ش٣ٙٞ ضا ٚاثؿتٝ ثٝ فطآ٤ٙسٞب٢ ف٥ع٤ى٣  ٌطا: ف٥ع٤ىب٥ِؿٓ غ٥طتم٥ُّ. 1
وبٞس، ثّىٝ ثطا٢ آٌب٣ٞ خب٤ٍب٣ٞ  عٛض وبُٔ ثٝ ا٤ٗ فطآ٤ٙسٞب فطٚ ٣ٕ٘ زا٘س، أب آٟ٘ب ضا ثٝ ٣ٔ
تٛا٘س  وٙس وٝ آٌب٣ٞ ٣ٔ ( اؾتسلاَ 4440٣ٌٖٔٛ و٥ٓ ) ٔؿتمُ لبئُ اؾت. ثطا٢ ٔثبَ، خبئٝ ٥ٕ٘ٝ

ٞب٢  آ٤س، أب ٤ٚػ٣ٌ لات پ٥چ٥سٜ ٘ٛض٣٘ٚ زض ٔغع پس٤س ٣ٔذبن٥ت٣ ظٟٛضٌطا ثبقس وٝ اظ تؼبٔ
 1فطز٢ زاضز وٝ فطاتط اظ اخعا٢ ف٥ع٤ى٣ آٖ اؾت. ا٤ٗ ز٤سٌبٜ ثب ٘ظط٤ٝ اعلاػبت ٤ىپبضچٝ ٔٙحهطثٝ

وٙس وٝ  پ٥كٟٙبز ٣ٔ IITتٛؾؼٝ ٤بفتٝ، ٕٞرٛا٣٘ زاضز.  (4414)وٝ تٛؾظ خ٥ِٛٛ ت٣٘ٛ٘ٛ ٚ ٕٞىبضا٘ف 
قٛز، اضتجبط  ؾٙد٥سٜ ٣ٔ 4«فب٢»ت زض ٤ه ؾ٥ؿتٓ، وٝ ثب ٔؼ٥بض آٌب٣ٞ ثب ؾغح ٤ىپبضچ٣ٍ اعلاػب

ٔؿتم٥ٓ زاضز. زض ٤ه ٔغبِؼٝ تدطث٣، ت٣٘ٛ٘ٛ ٚ ٕٞىبضاٖ ثب اؾتفبزٜ اظ تحط٤ه ٔغٙبع٥ؿ٣ 
ٔب٘ٙس ث٥ساض٢ ٤ب ٞب٢ آٌبٞب٘ٝ ) ٘كبٖ زاز٘س وٝ زض حبِت  2ٚ ثجت اِىتطٚا٘ؿفبٌِٛطاْ 3وطا٥٘بَ تطا٘ؽ

ا٢ اظ فؼب٥ِت ضا زض ٘ٛاح٣ لكط  ٞب٢ پ٥چ٥سٜ ٚ ٌؿتطزٜٞب٢ ٔغع٢ اٍِٛ (، پبؾدREMذٛاة 
ٕٞرٛا٣٘ زاض٘س. زض ٔمبثُ، زض  «فب٢»زٞٙس وٝ ثب ٔؼ٥بض  ا٢ ٘كبٖ ٣ٔ پ٥كب٣٘ ٚ آ٥ٞب٘ٝ پ٥ف
تٛخ٣ٟ وبٞف  عٛض لبثُ (، ا٤ٗ ٤ىپبضچ٣ٍ ثٝٔب٘ٙس ث٥ٟٛق٣ ٤ب ذٛاة ػ٥ٕكٞب٢ غ٥طآٌبٞب٘ٝ ) حبِت
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تٛاٖ آٖ  وٙٙس وٝ آٌب٣ٞ ذبن٥ت٣ ظٟٛضٌطاؾت وٝ ٣ٕ٘ ٣ٔٞب اظ ا٤ٗ ا٤سٜ حٕب٤ت  ٤بثس. ا٤ٗ ٤بفتٝ ٣ٔ
ٞب٢ ٔغع٢ اؾت.  ٞب٢ ٔٙفطز ٘ٛض٣٘ٚ فطٚوب٥ٞس، ثّىٝ ٘ت٥دٝ تؼبٔلات پ٥چ٥سٜ زض قجىٝ ضا ثٝ فؼب٥ِت

وت٥ٛ آٌب٣ٞ تٛخٝ ث٥كتط٢ ٘كبٖ ػثٛٞب٢ ؾ ٕٞب٣٘ ٘ٛػ٣، ثٝ و٥ف٥ت ا٤ٗ ز٤سٌبٜ، ثطذلاف ٘ظط٤ٝ ا٤ٗ
 وٙس. ث٣ ثب تأٔلات فّؿف٣ ضا فطاٞٓ ٣ٔٞب٢ تدط زٞس ٚ أىبٖ تّف٥ك زازٜ ٣ٔ

ٞب٢  ٞب٢ ظٟٛضٌطا آٌب٣ٞ ضا ٘ت٥دٝ تؼبٔلات پ٥چ٥سٜ زض ؾ٥ؿتٓ ٘ظط٤ٝ ٞب٢ ظٟٛضٌطا: ٘ظط٤ٝ. 4
زٞٙسٜ آٟ٘بؾت.  وٙٙس وٝ فطاتط اظ اخعا٢ تكى٥ُ ٞب٢ خس٤س٢ ت٥ِٛس ٣ٔ زا٘ٙس وٝ ٤ٚػ٣ٌ ٔغع٢ ٣ٔ

٣ ٔهٙٛػ٣، اثعاض لسضتٕٙس٢ ثطا٢ ٞب٢ ػهج ٞب٢ ٔحبؾجبت٣، ٔب٘ٙس قجىٝ ؾبظ٢ ثطا٢ ٔثبَ، ٔسَ
ا٢ تٛؾظ اؾتب٥٘ؿلاؼ  زٞٙس. زض ٔغبِؼٝ ؾبظ٢ فطآ٤ٙسٞب٢ ٔغع٢ ٔطتجظ ثب آٌب٣ٞ اضائٝ ٣ٔ قج٥ٝ

ؾبظ٢ فطآ٤ٙسٞب٢ قٙبذت٣ ٔب٘ٙس  ٞب٢ ػهج٣ ٔهٙٛػ٣ ثطا٢ قج٥ٝ ، قجىٝ(4441)زٞب٤ٗ ٚ ٕٞىبضاٖ 
ٞب٢  ٣ قس وٝ لبزض ثٛز ٔحطنا٢ عطاح ٥ٌط٢ اؾتفبزٜ قس٘س. زض ا٤ٗ ٔغبِؼٝ، قجىٝ تٛخٝ ٚ ته٥ٕٓ

ٞب٢ پط٤ٛ٘ع قٙبؾب٣٤ ٚ پطزاظـ وٙس، ٔكبثٝ تٛا٘ب٣٤ ا٘ؿبٖ زض تٕطوع ثط  ثهط٢ ضا زض ٔح٥ظ
ٞب  ٞب٢ ٔطتجظ زض قطا٤ظ پ٥چ٥سٜ. ٘تب٤ح ٘كبٖ زاز وٝ اٍِٛٞب٢ فؼب٥ِت زض ا٤ٗ قجىٝ ٔحطن

ت زاض٘س، ٔب٘ٙس ا٘تربة تٛا٘ٙس ضفتبضٞب٣٤ ضا ت٥ِٛس وٙٙس وٝ ثٝ فطآ٤ٙسٞب٢ آٌبٞب٘ٝ زض ٔغع قجبٞ ٣ٔ
وٙٙس، ظ٤طا  ٞب اظ ا٤سٜ ظٟٛضٌطا٣٤ حٕب٤ت ٣ٔ ٞب٢ پ٥چ٥سٜ. ا٤ٗ ٤بفتٝ ٞب٢ ٔطتجظ زض ٔح٥ظ ٔحطن

ٞب٢ ظ٤ؿت٣ ٤ب  ٞب٢ ٔحبؾجبت٣ زض ؾ٥ؿتٓ زٞٙس وٝ آٌب٣ٞ ٕٔىٗ اؾت اظ پ٥چ٥س٣ٌ ٘كبٖ ٣ٔ
ٗ ض٤ٚىطز، ٔهٙٛػ٣ ظٟٛض وٙس، ثسٖٚ ا٤ٙىٝ ثٝ فطآ٤ٙسٞب٢ نطفبً ف٥ع٤ى٣ فطٚوب٥ٞسٜ قٛز. ا٤

ٞب٢ ٔتٙٛع  پص٤ط٢ ث٥كتط٢ زض تج٥٥ٗ آٌب٣ٞ زض ؾ٥ؿتٓ ٕٞب٣٘ ٘ٛػ٣، ثٝ ا٘ؼغبف ثطذلاف ٘ظط٤ٝ ا٤ٗ
 زٞس. ٤بثس ٚ ثٝ چبِف تحمك چٙسٌب٘ٝ پبؾد ٣ٔ زؾت ٣ٔٞب٢ ٔهٙٛػ٣(  )ٔب٘ٙس ٔغع ا٘ؿبٖ ٤ب حت٣ ؾ٥ؿتٓ

ٞب٢  ٞب٢ پس٤ساضقٙبذت٣، ثب تٕطوع ثط ؾبذتبض تدطثٝ تح٥ُّ ض٤ٚىطزٞب٢ پس٤ساضقٙبذت٣:. 3
، وٝ تٛؾظ 1زٞٙس. ض٤ٚىطز ٘ٛضٚفِٙٛٔٙٛٛغ٢ ٞب٢ ػ٣ّٕ اضائٝ ٣ٔ وت٥ٛ، ٔى٣ّٕ ثطا٢ ضٚـػثٛؾ

ٞب٢  ٞب٢ آٌبٞب٘ٝ ضا ثب زازٜ وت٥ٛ اظ تدطثٝػثٛٞب٢ ؾ ( پ٥كٟٙبز قسٜ، ٌعاضـ1994) 4فطا٘ؿ٥ؿىٛ ٚاضلا
وٙٙسٌبٖ  ، اظ قطوت(4443)ا٢ تٛؾظ ِٛتع ٚ تبٔپؿٖٛ  زض ٔغبِؼٝ وٙس. ثطا٢ ٔثبَ، ػهج٣ تطو٥ت ٣ٔ

ضا ثب خعئ٥بت تٛن٥ف وٙٙس ٚ )ٔب٘ٙس ازضان ٤ه ته٤ٛط ذبل( ٞب٢ ثهط٢ ذٛز  ذٛاؾتٝ قس تب تدطثٝ
وت٥ٛ ثب تغ٥٥طات ػثٛٞب٢ ؾ ثجت قس. ٘تب٤ح ٘كبٖ زاز وٝ ٌعاضـ EEGٕٞعٔبٖ فؼب٥ِت ٔغع٢ آٟ٘ب ثب 

٤ٚػٜ أٛاج ٌبٔب، ٕٞرٛا٣٘ زاض٘س. ا٤ٗ ٕٞجؿت٣ٍ أىبٖ تح٥ُّ  ٞب٢ ٔغع٢، ثٝ ذبل زض فطوب٘ؽ
ٞب٢ پس٤ساض٢، ٔب٘ٙس تدطثٝ ز٤سٖ ضً٘ ٤ب احؿبؼ ٤ه ػبعفٝ، ضا فطاٞٓ وطز. ا٤ٗ  تط و٥ف٥ت زل٥ك

زٞس ٚ  ٕٞب٣٘ ٘ٛػ٣ پبؾد ٣ٔ ٞب٢ زض٣٘ٚ، ثٝ قىبف تج٣ٙ٥٥ ٘ظط٤ٝ ا٤ٗ ض٤ٚىطز، ثب تأو٥س ثط تدطثٝ
تٛا٘ٙس ثب ػّْٛ اػهبة تّف٥ك قٛ٘س تب زضن  پس٤ساضقٙبذت٣ ٣ٔ زٞس وٝ چٍٛ٘ٝ تأٔلات ٘كبٖ ٣ٔ
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 1ا٢ ز٤ٍط، ٔحممبٖ اظ ٔس٤ت٥كٗ ٔتٕطوع تط٢ اظ آٌب٣ٞ اضائٝ زٞٙس. ثطا٢ ٕ٘ٛ٘ٝ، زض ٔغبِؼٝ خبٔغ
)ٔب٘ٙس ٞب٢ آٌبٞب٘ٝ اؾتفبزٜ وطز٘س ٚ زض٤بفتٙس وٝ تغ٥٥طات زض اٍِٛٞب٢ ػهج٣  ثطا٢ ثطضؾ٣ تدطثٝ

ٞب٢ آٌب٣ٞ ػ٥ٕك ٕٞرٛا٣٘  وت٥ٛ اظ حبِتػثٛٞب٢ ؾ ثب ٌعاضـٞب٢ تتب(  افعا٤ف ٕٞب٣ٍٙٞ زض فطوب٘ؽ
زٞٙسٜ پتب٘ؿ٥ُ ض٤ٚىطزٞب٢ پس٤ساضقٙبذت٣ زض پط  ٞب ٘كبٖ . ا٤ٗ ٤بفتٝ(Lee & et al., 2018) زاضز

 ٞب٢ ش٣ٙٞ اؾت. ٞب٢ ػ٣ٙ٥ ٚ تدطثٝ وطزٖ قىبف ث٥ٗ زازٜ
ٞب٢ ته٤ٛطثطزاض٢ پ٥كطفتٝ ٚ  ٞب٢ ػّْٛ اػهبة، ٔب٘ٙس تى٥ٙه تّف٥ك ا٤ٗ ض٤ٚىطزٞب ثب پ٥كطفت

تط٢ ثطا٢ تج٥٥ٗ آٌب٣ٞ ٔٙدط  ٞب٢ خبٔغ تٛا٘س ثٝ تٛؾؼٝ چبضچٛة ٞب٢ ٔحبؾجبت٣، ٣ٔ ؾبظ٢ ٔسَ
ٞب٢ اذ٥ط وٝ اظ تحط٤ه ٔغع٢  ، ٔب٘ٙس آظٔب٤فIITقٛز. ثطا٢ ٔثبَ، ٌؿتطـ ٔغبِؼبت ٔجت٣ٙ ثط 

تط  تٛا٘س ثٝ قٙبؾب٣٤ زل٥ك ٣وٙٙس، ٔ ٞب٢ آٌبٞب٘ٝ ٚ غ٥طآٌبٞب٘ٝ اؾتفبزٜ ٣ٔ ثطا٢ تٕب٤ع ث٥ٗ حبِت
4ٞب٢ ػهج٣ آٌب٣ٞ ٕٞجؿت٣ٍ

تٛا٘ٙس ثب  وٕه وٙس. ٕٞچ٥ٙٗ، ض٤ٚىطزٞب٢ ٘ٛضٚفِٙٛٔٙٛٛغ٢ ٣ٔ 
ٞب٢ پس٤ساض٢ آٌب٣ٞ ٤بض٢  وت٥ٛ، ثٝ تج٥٥ٗ و٥ف٥تػثٛٞب٢ ؾ ٞب٢ تدطث٣ ٚ ٌعاضـ تطو٥ت زازٜ

ٞب٢  آٌب٣ٞ، افكٞب٢ چٙسٚخ٣ٟ  ضؾ٥ٕت قٙبذتٗ پ٥چ٥س٣ٌ ضؾب٘ٙس. ا٤ٗ ض٤ٚىطزٞب٢ تّف٥م٣، ثب ثٝ
 وٙٙس. ا٢ ثبظ ٣ٔ ضقتٝ خس٤س٢ ثطا٢ پػٚٞف ٥ٔبٖ

ٕٞب٣٘ ٘ٛػ٣، ٞطچٙس ثب تى٥ٝ ثط زؾتبٚضزٞب٢ ػّْٛ اػهبة قٙبذت٣ ٚ  ثٝ ظػٓ ٍ٘بض٘سٜ، ٘ظط٤ٝ ا٤ٗ
ٔجب٣٘ ف٥ع٤ىب٥ِؿت٣، ؾ٣ٕٟ ٟٔٓ زض تج٥٥ٗ پ٥ٛ٘س شٞٗ ٚ ثسٖ زاقتٝ اؾت، أب ٘بتٛا٣٘ آٖ زض 

ٌطا ضا آقىبض  آٌب٣ٞ، ضطٚضت ثبظٍ٘ط٢ زض ض٤ٚىطزٞب٢ نطفبً تم٥ُّ پبؾر٣٤ٍٛ ثٝ اثؼبز پس٤ساضقٙبذت٣
قسٜ ٥ٔبٖ حبلات ٔغع٢ ٚ ش٣ٙٞ، ٌطچٝ اظ ٔٙظط تدطث٣ اضظقٕٙس٘س،  ٞب٢ ٔكبٞسٜ ؾبظز. ٕٞجؿت٣ٍ ٣ٔ
وت٥ٛ آٌب٣ٞ، ٛثػٞب٢ ؾ عٛض وبُٔ اثجبت وٙٙس، ظ٤طا و٥ف٥ت ٕٞب٣٘ ٚخٛز٢ ضا ثٝ تٛا٘ٙس ازػب٢ ا٤ٗ ٣ٕ٘

ضٚ٘س.  ٞب٢ نطفبً ف٥ع٤ى٣ فطاتط ٣ٔ ا٘تمبَ، اظ چبضچٛة ٣ ٚ غ٥طلبثُٞب٢ قره ٔب٘ٙس تدطثٝ
ٞب٢ فّؿف٣ ٔب٘ٙس تحمك چٙسٌب٘ٝ، تهٛضپص٤ط٢ وط٤پى٣، ٚ قىبف تج٣ٙ٥٥، ٕٞطاٜ ثب ٤ٚػ٣ٌ  اؾتسلاَ

ٌطا٣٤ زلاِت زاض٘س. اظ  ٞب٢ ث٥ٙبز٤ٗ تم٥ُّ اؾتؼلا٣٤ شٞٗ ٚ خب٤ٍبٜ ؾٛغٜ زض ٔؼطفت، ثط ٔحسٚز٤ت
زٞس وٝ آ٤ٙسٜ پػٚٞف زض فّؿفٝ شٞٗ ٚ ػّْٛ اػهبة زض ٌطٚ تٛؾؼٝ ٤ه  ٟبز ٣ٔضٚ، ٍ٘بض٘سٜ پ٥كٙ ا٤ٗ

ضا زض ٞب٢ ػهج٣ آٌب٣ٞ(  )ٔب٘ٙس ٕٞجؿت٣ٍٞب٢ ػ٣ٙ٥ ػّْٛ اػهبة  تٟٙب زازٜ چبضچٛة تّف٥م٣ اؾت وٝ ٘ٝ
وت٥ٛ ٚ ػثٛٞب٢ ؾ ٞب٢ پس٤ساضقٙبذت٣ ٚ ظٟٛضٌطا ٥٘ع ٥ٔساٖ زٞس تب خٙجٝ ثط ٥ٌطز، ثّىٝ ثٝ تح٥ُّ

ٌطا٣٤  عج٥ؼت»تٛاٖ آٖ ضا  ظٔبٖ ثطضؾ٣ وٙس. ا٤ٗ چبضچٛة، وٝ ٣ٔ نٛضت ٞٓ ب٣ٞ ضا ثٝوبضوطز٢ آٌ
ث٥ٙس وٝ زض آٖ، فطآ٤ٙسٞب٢ ٔغع٢  ا٢ چٙسلا٤ٝ ٣ٔ ػٙٛاٖ پس٤سٜ ٘ب٥ٔس، آٌب٣ٞ ضا ثٝ «پس٤ساضقٙبذت٣

ػٙٛاٖ و٥ف٥بت٣ ظٟٛضٌطا ٚ  ٞب٢ آٌبٞب٘ٝ ثٝ وٙٙس، أب تدطثٝ ػٙٛاٖ ثؿتط ٔبز٢ ػُٕ ٣ٔ ثٝ
)ٔب٘ٙس ته٤ٛطثطزاض٢ ٔغع٢ ٚ ٞب٢ تدطث٣  ا٢ زاض٘س. ا٤ٗ ز٤سٌبٜ، ثب تّف٥ك ضٚـ ٥ُّ، خب٤ٍبٜ ٤ٚػٜتم غ٥طلبثُ
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تط اظ  تٛا٘س ثٝ ف٣ٕٟ ػ٥ٕك ، ٣ٔٞب٢ پس٤ساضقٙبذت٣( )ٔب٘ٙس تح٥ُّٚ تأٔلات فّؿف٣ ؾبظ٢ ٔحبؾجبت٣(  ٔسَ
ٞب٢  تٟٙب قىبف ٘ٝا٢ ٕٞٛاض وٙس. ا٤ٗ ا٤سٜ،  ضقتٝ ٌٚٛٞب٢ ٥ٔبٖ آٌب٣ٞ ٔٙدط قٛز ٚ ضاٜ ضا ثطا٢ ٌفت

ٞب٢ آ٤ٙسٜ،  ػٙٛاٖ ٤ه ٘مكٝ ضاٜ ثطا٢ پػٚٞف وٙس، ثّىٝ ثٝ ٕٞب٣٘ ٘ٛػ٣ ضا پط ٣ٔ تج٣ٙ٥٥ ٘ظط٤ٝ ا٤ٗ
 پتب٘ؿ٥ُ ثبظتؼط٤ف ضاثغٝ شٞٗ ٚ ٔبزٜ ضا زض لبِج٣ ٤ٛ٘ٗ ٚ خبٔغ زاضز.

   ٕس٘گ جِ٘. ًت;
شٞٗ، ثب   زض فّؿفٝ ٣ؿت٥ىب٤ِع٥ف ٢ىطزٞب٤ضٚ ٤ٗتط اظ ٟٔٓ ٣ى٤ػٙٛاٖ  ثٝ ،٣٘ٛػ ٣ٕٞب٘ٗ ٤ا ٝ ٤٘ظط
ػٙٛاٖ  ضا ثٝ ٣آٌبٞ وٙس ٣تلاـ ٔ ،٢ٚ حبلات ٔغع ٣حبلات شٞٙ ب٥ٖٔ ٢ٚخٛز ٣ٕٞب٘ٗ ٤ا ٢ازػب
حبضط  ٣وٙس. ثطضؾ ٥٥ٗٔغع تج ٣ى٤ِٛٛغ٤ع٥٘ٛضٚف ٢ٙسٞب٤ثٝ فطآ ٥ُتمّ ٚ لبثُ ٣ى٤ع٥وبٔلاً ف ٢ا س٤ٜپس

خبٔغ  ٥٥ٗػّْٛ اػهبة، زض تج ٣اظ قٛاٞس تدطث ٢ط٥ٌ ثب ٚخٛز ثٟطٜ ٝ،٤٘ظط ٤ٗوٝ ا وٙس ٣اؾتسلاَ ٔ
وٝ ثط  ؿٓ،٥ىب٤ِع٥ف ٣ٚخٛزقٙبذت ٢ٔٛاخٝ اؾت. ازػبٞب ٣م٥ٚ ػٕ ٢خس ٢ٞب ت٤ثب ٔحسٚز ٣آٌبٞ

فطاتط اظ  ٣فمساٖ قٛاٞس لغؼ ٥ُزاض٘س، ثٝ زِ س٥تأو ٢ٚ ٔغع ٣وبُٔ حبلات شٞٙ ٣ٕٞب٘ٗ ٤ا
ضا ثٝ  ٤ٝوٝ ٘ظط ،٣افطاع ٢ٚضظ تؼهت ط٥٘ظ ٢س٥ا٘س. ا٘تمبزات وّ عّجب٘ٝ اظ حس خبٜ ف٥ث ٞب، ٣ٕٞجؿتٍ

وٝ  ،٣پى٤وط ٢ط٤اؾتسلاَ تهٛضپص ؾبظز، ٣ٌطفتٗ انُ تحمك چٙسٌب٘ٝ ٘بوبضآٔس ٔ س٤ٜ٘بز ٥ُزِ
 ح٥زض تٛض ٤ٝ٘ظط ٣وٝ ٘بتٛا٘ ٗ،٤ِٛ ٥٥ٙ٣ٚ قىبف تج ثطز، ٣ؾؤاَ ٔ ط٤ضا ظ ٣ٕٞب٘ٗ ٤ضطٚضت ا

 ٣٘ٛػ ٣ٕٞب٘ٗ ٤ا ٝ ٤وٝ ٘ظط زٞٙس ٣٘كبٖ ٔ ٣عٛض خٕؼ ثٝ وٙس، ٣ضا ثطخؿتٝ ٔ ٥ٛوتٛثػؾ ٢ٞب ت٥ف٥و
پػٚٞف ثط  ٤ٗوٙس. تٕطوع ا ٥٥ٗعٛض وبُٔ تج ضا ثٝ ٣آٌبٞ ٣ٚ چٙسٚخٟ س٥ٜچ٥پ ت٥ٔبٞ تٛا٘س ٣ٕ٘

 ٣ا٘تربث ،٣٘ٛػ ٣ٕٞب٘ٗ ٤ا ٝ ٤٘ظط ٢طاآٖ ث ٣اؾبؾ ٢ٞب چبِف ٥ُثٝ زِ ،٣آٌبٞ ٥ٛوتٛثػؾ  خٙجٝ
تٛخٝ، ٔب٘ٙس ٘مف آٖ زض  ،٣آٌبٞ ٢وبضوطز ٢ٞب حبَ، خٙجٝ ٤ٗٞسفٕٙس ثٛزٜ اؾت. ثب ا

ثحث  ت٥ا٘س تب خبٔؼ ٔغبِؼٝ ٔٛضز تٛخٝ لطاض ٌطفتٝ ٤ٗزض ا ع٥٘ سٜ،٥چ٥پ ٢ٚ ضفتبضٞب ،٢ط٥ٌٓ ٥تهٕ
 ٢ٞب ت٥ف٥و ٥٥ٗزض تج تٟٙب ٘ٝ ٣٘ٛػ ٣ٕٞب٘ٗ ٤ا ٝ ٤وٝ ٘ظط زٞس ٣پػٚٞف ٘كبٖ ٔ ٤ٗحفظ قٛز. ا

وٝ  ٣ٔثبَ، زض حبِ ٢. ثطأب٘س ٣٘بوبْ ٔ ع٥٘ ٣آٌبٞ ٣قٙبذت ٢وبضوطزٞب ح٥ثّىٝ زض تٛض ٛ،٥وتٛثػؾ
ٔب٘ٙس تٛخٝ ضا  ٣قٙبذت ٢ٙسٞب٤ٚ فطآ ٢ٔغع ٢ٞب ت٥فؼبِ ب٥ٖٔ ٣٤ٞب ٣ٕٞجؿتٍ تٛا٘س ٣ٔ ٤ٝ٘ظط ٤ٗا

چطا  ب٤ قٛ٘س ٣آٌبٞب٘ٝ ٔٙدط ٔ  ثٝ تدطثٝ ٞب ت٥فؼبِ ٤ٗزٞس وٝ چٍٛ٘ٝ ا ح٥تٛض تٛا٘س ٣٘كبٖ زٞس، ٕ٘
 ب٥ٖٔ ٛ٘س٥ٌطفتٗ پ س٤ٜ٘بز ٥ُثٝ زِ ،٣٘بوبٔ ٤ٗاؾت. ا ٢وبضوطزٞب ضطٚض ٣ا٘دبْ ثطذ ٢ثطا ٣آٌبٞ
 .  ؾبظز ٣ضا آقىبض ٔ ٤ٝ٘ظط ٢بز٥ثٙ ٢ٞب ت٤ٔحسٚز ،٣آٌبٞ ٢ٚ وبضوطز ٥ٛوتٛثػؾ ٢ٞب خٙجٝ

ٚ  ؾبظز، ٣ػٙٛاٖ قطط أىبٖ ٔؼطفت ثطخؿتٝ ٔ ؾٛغٜ ضا ثٝ ٍب٤ٜشٞٗ، وٝ خب ٣٤اؾتؼلا ٣ػ٤ٌٚ
فطٚوبٞف  لبثُ ٣ػّْٛ قٙبذت ٥ٙ٣ػ ٢ٞب آٌبٞب٘ٝ، وٝ ثٝ ضٚـ ٢ٞب تدطثٝ ٢ساض٤پس ٢ٞب ت٥ف٥و
 ؿ٥ٓىب٤ِع٥ٔب٘ٙس ف ٗ،٤ٍع٤بخ ٢ٞب سٌب٤ٜزاض٘س. ز س٥تأو ٌطاُ ٥طتم٥ّغ ٢ىطزٞب٤ثط ضطٚضت ضٚ ؿتٙس،٥٘
 ٢ٞب قٙبذتٗ خٙجٝ ت٥ضؾٕ ثب ثٝ ،٣ساضقٙبذت٤پس ٢ىطزٞب٤ظٟٛضٌطا، ٚ ضٚ ٢ٞبٝ ٤٘ظط ٌطا،ُ ٥طتم٥ّغ
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اضائٝ  ٢ٚ وبضوطز ٥ٛوتٛثػؾ ٢ٞب خٙجٝ ٥٥ٗتج ٢ثطا ٢تط سٚاضوٙٙس٥ٜأىب٘بت أ ،٣آٌبٞ ٥ُتمّ طلبث٥ُغ
 ٢ٞب ه٥اػهبة، ٔب٘ٙس تىٙ ّْٛػ ٢ٞب كطفت٥پ ك٥وٝ تّف زٞس ٣حبضط ٘كبٖ ٔ ٣. ثطضؾزٞٙس ٣ٔ

 ٢ٞب چبضچٛة  ثٝ تٛؾؼٝ تٛا٘س ٣ٔ ،٣، ثب تأٔلات فّؿف٣ٔحبؾجبت ٢ؾبظ ٚ ٔسَ ٣ػّٕ ٢طثطزاض٤تهٛ
. وبٚـ ط٘س٥ضا زض ثط ٌ ٣آٌبٞ ط٥ٔتغ ٢ٞب ٚ ٞٓ خٙجٝ ٣تدطث ٢ٞب ٔٙدط قٛز وٝ ٞٓ زازٜ ٔٙس ب٥ٖٔ

ٚ  ،٣شٞٗ، ػّْٛ اػهبة قٙبذت  فّؿفٝ ب٥ٖٔؿتٕط ٔ ٢ٌٚٛ وٝ ٌفت وٙس ٣حبضط اؾتسلاَ ٔ
ٚ ضفغ  ٣آٌبٞ ٣چٙسٚخٟ ت٥ٔبٞ ٢ؾبظ ضٚقٗ ٢ثطا ٣ضؾٕ ٢ط٥ػٙٛاٖ ٔؿ ثٝ ،٣قٙبؾ ضٚاٖ

اظ  تط ك٥ٚ ػٕ تط ك٥ثٝ فٟٓ زل تٛا٘س ٣ٔىُٕ ٔ ىطز٤ضٚ ٤ٗاؾت. ا ط٤٘بپص اختٙبة ،٥٥ٙ٣تج ٢ٞب قىبف
 قٛز. طٔٙد ٣ا٘ؿب٘ ٢ٞب س٤ٜپس ٤ٗتط س٥ٜچ٥اظ پ ٣ى٤ػٙٛاٖ  ثٝ ٣آٌبٞ
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Introduction 
The relationship between mind and language has been among the fascinating and questionable issues 

for philosophers, psychologists and neuroscientists. For this reason, each of these thinkers, relying on 

their own method, goals and tools, have studied this issue separately and according to the data of their 

specialized field. 

For example, neuroscientists, relying on advanced devices, have dissected and studied the human 

brain, and by preparing accurate scans, they have identified the brain's neuronal interactions and, as a 

result, have provided various solutions to solve brain diseases. These explorations show the effect of 

the physiological knowledge of the brain on mental processes and states in a way that indicates a two-

way relationship between these states and the topic of language. 

On the other hand, deep research has been done in the field of language both physiologically and 

non-physiologically, the physiological aspect of which examines the language as one of the important 

parts of the human body, and the results show the effect of different brain areas on verbal structure and 

speech analysis. And the non-physiological aspect from the angles of linguistics, philosophy of 

language and language philosophies, has resulted in many achievements. 

The main issue and question is where we want to study the mechanism of the two-way effect of 

mind (consciousness) and language. In other words, let's ask from this field how language affects the 

mind and brain? How is the range of vocabulary formed and how is balance between thought and 

language to convey concepts? Or: why damage to some areas of the brain causes disruption in the 

power of speech and language analysis?  Or: People who are unable to speak (mute), in which part of 

their brain are they damaged and disordered? And what is the effect of awareness on language? And 

how does language affect the mind and consciousness? Such issues have always been strange and 

questionable for contemporary people. In the meantime, many scientists are looking for a way to find 

answers to the mentioned and similar questions by relying on MRI and FMRI devices and new 

technologies. Chalmers, Penrose, Riti are also among them. On the other hand, the famous 

contemporary linguist, Noam Chomsky, as well as cognitive philosophers such as George Lakoff, 

Mark Johnson, and Jerome Feldman, are trying to provide answers that are close to reality and true, 

considering the biological-neural and physical-chemical history of the brain. 

Although some of Searle's arguments are not free from shortcomings, they are more consistent with 

what we are looking for. The attractiveness of Searle's work in examining the mind and consciousness 

lies in the fact that, more than any other issue, he seeks to analyze consciousness, and with an attitude 

that he called "biological naturalism", Regardless of the physicalist or non-physicalist bias, she 

considers consciousness to be the high-level feature of the low-level interactions of the brain: all 

conscious states are the result of neuronal processes in the brain and are realized in the brain (Smith, 

2003,149).(feminine) The objection of scientists is that they radically discard one of the physical or 

metaphysical aspects in favor of another, but Searle's strength is in preserving both aspects of human 

existence. We know very well that all interactions take place in the physical brain and if there is no 

brain, there will be no mind and consciousness. But can this reality force us to deny consciousness in 

favor of the physical aspect of the brain? Searle, in the way of answering this question, the right and 

wrong attitudes of scientists and She made the philosophers before her think deeply and by 

highlighting some errors, she opposed the two general attitudes that caused, according to Searle, 

consciousness to appear as a mystery, not a scientific and philosophical question and problem. On the 

one hand, he recognized the error of dualism, which was laid by philosophers like Plato and Descartes. 

And on the other hand, he has highlighted the mistakes and deviations of the monotheists, one group 

of them is committed to matter and physicalism, and the other group considers the truth to be solely 

dependent on the non-physical. 

Those thinkers relying on physicalism, by removing the mental and subjective aspect of truth, have 

moved towards behaviorism and functionalism. Reductionism and eliminationism is another radical 

consequence of this attitude that they see the mind and the brain as a single thing and reduce one to the 

other, and some groups eliminate one of them. It is like this that John Searle, by identifying the 
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strengths and weaknesses of each of the mentioned approaches, presents her new solution under the 

title of biological naturalism, which is a middle path based on biological developments and the 

resulting realities: I must emphasize that the attitude that I am presenting is different from materialism 

and dualism. A materialist rightly believes that the world is made up of physical particles in the force 

field, etc., but it leads to the fact that she mistakenly says that mental phenomena that are ontologically 

irreducible do not exist. They are something apart from the normal physical world in which we live, 

that is, something in addition to their physical foundations. (Searl, Mind, 126). 

On the other hand, in his various works, Searle studied language with a special view of the 

philosophy of language and sees language in a two-way relationship with the mind. According to him, 

the philosophy of language is a part of the philosophy of the mind and the discussion of the mind is 

preferable to the language. But this result is not the reason that the language issue is unimportant for 

him. Because the importance of grammatical and ungrammatical structures of language for the 

development and excellence of the mind is undeniable, and it is mentioned in the book of speech verbs 

and the book of phrase and meaning as follows: "My approach to language issues is based on the 

assumption that the philosophy of language is a branch of the philosophy of mind. The ability of 

speech acts to present objects and state of affairs in the world is one of the examples of the biological 

and fundamental ability of the mind (or brain) to connect the organism with the world through mental 

states such as belief, will, and especially through action and sensory perception. (Searle, 1999, Vi). 

Language is one of the objective outcomes of human consciousness. Man is the only creature that 

has the gift of language and can play a role in social institutions through it. Searle divides reality into 

two types, natural and institutional, in his book Verbs of Speech. He considers the role of language in 

the formation of any reality to be important and he comes to the conclusion that many human realities 

have linguistic roots. Language is the result of words and phonemes, and words have meaning. 

Language has two syntactic and semantic aspects, which plays a fundamental role in the discussion of 

artificial intelligence and the physiological structure of the brain, and as we will see, Searle criticizes 

those who believe in artificial intelligence and radical physicalists by separating the syntactic and 

semantic structure of language and consciousness. Therefore, by turning the secret of awareness into a 

problem of awareness and analyzing the correct linguistic structures, it helps us to find answers to the 

following questions: 

1. What is the mind (consciousness) and what is its relationship with the physiological structure of 

the brain? 

2. How can language as a set of speech rules be explained and investigated? 

3. How can we analyze the relationship between mind and language with a neurobiological 

approach? 
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ربى ػشل، صیؼت ٓلت ؿٌبع هٔبكش، ثِ ٌَٓاى ی٤ی اص ثشرؼتِ تشیي ٛلاػِٜ تحلیلی ٍ ؿٌبختی، چبسچَة رّني ٍ گگنبّی سا ثنش    
اػبع ٛٔل ٍ أًٜبلات ٛیضی٤ی ه٘ض، یٌٔی ؿلی٢ ّبی ٓلجی، هَسد تحلیل ٟشاس دادُ ٍ ثِ آت٠بد ٍی، هحلَل ػٌح ثبلای ٣نٌؾ ٍ  

ّبی  اكلی تشیي رٌجِ اص٣ٌؾ ّبی گى، ػٌح پبییي گگبّی ثِ حؼبة هی گیٌذ. ی٤ی  ٍا٣ٌؾ ًشٍى ّبی ه٘ض اػت ٍ ػبختبس ٓلجی ٍ
گگبّی اص ًِش ػشل، حیج التٜبتی اػت ٣ِ ٛبٓل گگبُ سا هتَرِ ٍ هشتجي ثب رْبى ثیشٍى اص خنَد هنی ػنبصد. صثنبى دس ٛلؼنِٜ ػنشل،       

ػنیٌتتی٢( ٍ ّنن هٌٔبؿنٌبختی) ػنوٌتی٢( داسد. ثنِ      تشیي ٍرِْ حیج التٜبتی گگبّی اػت. ثِ ثبٍس اٍ، صثبى ّن ٍیظگی ًحَی) ثٌیبًی
 ،صثبى چًَبى ٓبهل اكنلی استجنبى اًؼنبًی    ،ثحج اٛٔبل گٜتبسی ٍ َٟآذ صثبًی سا هٌشح ٣شدُ ٣ِ ثش ًجٞ گى ،هٌَِس دس١ ثْتش صثبى

بكنی ٛبٓنل گگنبُ دس    دٌّذُ گؼتشؽ داهٌِ گگبّی اػت. ساثٌِ رّي، ثِ ٌَٓاى هحل اػت٠شاس گگبّی، ثب صثبى، چًَبى اثضاس اختل ًـبى
ساػتبی ثیبى حبلت ّبی رٌّی، اهشی اػت ٣ِ ػشل ثب ت٤یِ ثش سٍؽ ًَسٍثیَلَطی٢ تَرِ ٍیظُ ای ثنِ گى داؿنتِ ٍ ثنش پبینِ هجنبًی      

ّبی  ًجیٔت اًگبساًِ، تجییٌی ًَیي اص گى اسائِ هی دّذ. دس پظٍّؾ حبهش ثِ تحلیل ایي هؼبلِ هی پشداصین ٣ِ چگًَِ ثب ت٤یِ ثش گهَصُ
 ، ٓلت ؿٌبختی ٍ ٛلؼٜی ػشل اص ػبختبس ٛیضی٤ی ه٘ض، هی تَاى ثِ هٜبّین ػوٌتی٤ی صثبى سػیذ؟صیؼتی
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 مقدمٍ .1
ؿٌبػبى ٍ  ثشاًگیض ثشای ٛیلؼَٛبى، سٍاى استجبى هیبى رّي ٍ صثبى اص رولِ هؼبئل رزاة ٍ پشػؾ

ّش ٣ذام اص ایي هت٤ٜشاى، ثب ت٤یِ ثش سٍؽ،   ،ٓلت َم آلبة ثَدُ اػت. ثِ ّویيداًـوٌذاى ٓل
ؿبى، ایي هؼألِ  ّبی حَصُ تخللی اّذاٙ ٍ اثضاس خبف خَد، ثِ ؿ٤ل رذاگبًِ ٍ ثب تَرِ ثِ دادُ

 اًذ. ٣بٍی ٟشاس دادُ سا هَسد طسٙ
، ه٘ض اًؼبى سا هَسد ّبی پیـشٛتِ ثِ ٌَٓاى هخبل، داًـوٌذاى ٓلَم آلبة ثب ت٤یِ ثش دػتگبُ

ّبی دٟیٞ، ٛٔل ٍ أًٜبلات ًَسًٍی ه٘ض سا  یِ اػ٤يٍْ ثب ت  ٣بلجذؿ٤بٛی ٍ ثشسػی ٟشاس دادُ
ّبی ه٘ضی دس اختیبس اًؼبى  ؿٌبػبیی ٍ دس ًتیزِ سا٤ّبسّبی گًَبگًَی دس ساػتبی حل ثیوبسی

ه٘ض ثش ٛشایٌذّب ٍ حیش ؿٌبخت ٛیضیَلَطی٢ أّب ًـبى دٌّذُ ت ایي ٣بٍؽ .اًذ هٔبكش ٟشاس دادُ

ّبی رٌّی اػت ثِ ًحَی ٣ِ حب٣ی اص ساثٌِ دٍ ػَیِ هیبى ایي حبلت ّب ثب هجحج صثبى  حبلت
  ّؼتٌذ.

٣بٍی دس حَصُ صثبى ّن ثِ لحبٍ ٛیضیَلَطی٢ ٍ ّن ٗیشٛیضیَلَطی٢  اص ػَی دیگش، ثِ طسٙ
اًؼبى ثشسػی  هْن ثذىی پشداختِ ؿذُ ٣ِ رٌجِ ٛیضیَلَطی٢ گى، صثبى سا چًَبى ٓوَی اص آوب

٣ٌذ ٍ ًتبیذ ثِ دػت گهذُ، تأحیش ًَاحی گًَبگَى ه٘ضی ثش ػبختبس ٣لاهی ٍ تحلیل گٜتبس سا  هی
ّبی صثبًی،  ؿٌبػی، ٛلؼِٜ صثبى ٍ ٛلؼِٜ دّذ ٍ رٌجِ ٗیشٛیضیَلَطی٢ اص صٍایبی صثبى ًـبى هی

  دػتبٍسدّبی ٛشاٍاًی سا دس پی داؿتِ اػت.
ٍ صثبى سا )گگبّی( بس تأحیش دٍػَیِ رّي ٣ ٍ اّین ػبصربػت ٣ِ ثخَ هؼألِ ٍ پشػؾ اكلی گى

هَسد ثشسػی ٟشاس دّین. ثِ ٓجبست دیگش، اص ایي حَصُ پشػؾ ٣ٌین ٣ِ صثبى ثِ چِ ًحَی اص رّي 
داهٌِ ٍاطگبى چگًَِ تـ٤یل هی گشدد ٍ ثشٟشاس ٣شدى تٔبدل هیبى اًذیـِ ٍ  گیشد؟ ٍ ه٘ض تأحیش هی

٣ِ: چشا گػیت دیذى ثشخی ًَاحی  یب ایي ی كَست هی گیشد؟صثبى ثشای اًت٠بل هٜبّین ثِ چِ ًحَ
 گٜتبسی داسای اختلالیب: اٛشاد ٍ  ؿَد؟ ه٘ض، ثبٓج ایزبد اختلال دس ٟذست گٜتبس ٍ تحلیل صثبًی هی

، دس ٣ذام ثخؾ اص ه٘ض خَد دچبس گػیت ٍ اختلال ّؼتٌذ؟ ٍ ایي ٣ِ، تأحیش گگبّی ثش صثبى )لال(
 یگًَِ هؼبئل ّوَاسُ ثشا يیادّذ؟  ٍ صثبى چگًَِ رّي ٍ گگبّی سا هَسد تأحیش ٟشاس هی ؟چیؼت

 ثَدُ اًذ. ضیٍ پشػؾ ثشاًگ تیاًؼبى هٔبكش ٓز
ّبی  ٍ ت٤ٌَلَطی MRI  ٍFMRIّبی  دس ایي هیبى، داًـوٌذاى ٛشاٍاًی ثب ت٤یِ ثش دػتگبُ
. گشدًذ هیٍ هـبثِ گى ّبی یبد ؿذُ  ًَیي، ثِ دًجبل ساّی ثشای یبٛتي پبػخ ثِ پشػؾ

. اص ػَی دیگش ّؼتٌذسیتی ًیض اص ایي رولِ  ٍ هتخللبًی هبًٌذ پٌشٍصسارشچبلوشص، دیَیذ
ؿٌبع هٔشٍٙ هٔبكش، ًَام چبهؼ٤ی ٍ ّوچٌیي، ٛیلؼَٛبى ؿٌبختی هبًٌذ رَسد لی٤بٙ،  صثبى
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، ػٔی ؿیویبیی ه٘ض -ٓلجی ٍ ٛیضی٤ی -هبس١ ربًؼَى ٍ رشٍم ٛلذهي ثب تَرِ ثِ پیـیٌِ صیؼتی
 ٣ٌٌذ. ٛشاّنسا  تّبی ًضدی٢ ثِ ٍأٟیت ٍ ح٠ی٠ داسًذ پبػخ

چِ هب دس رؼتزَی گًین،  خبلی اص ٣بػتی ًیؼت اهب ثب گى ػشلّبی  ّشچٌذ ثشخی اص اػتذلال
ربػت ٣ِ ثیؾ اص ّش  گى دس ثشسػی رّي ٍ گگبّی تشی داسد. رزاثیت ٣بس ػشل ّوبٌّگی ثیؾ

« صیؼت ؿٌبختی ًجیٔت گشایی»ای، دس پی تحلیل گگبّی اػت ٍ ثب ًگشؿی ٣ِ خَدؽ  هؼألِ
ٍیظگی ػٌح  سا (consciousness)گگبّی  ،ًبهیذُ، ٛبسٕ اص تٔلت ٛیضی٤بلیؼتی یب ٗیشٛیضی٤بلیؼتی

بّبًِ هٔلَل ّبی گگ ّوِ حبلت گٍسد: ه٘ض ثِ ؿوبس هی تش ثبلای ٛٔل ٍ أًٜبلات ػٌح پبییي
ایشاد داًـوٌذاى . (Smith, 2003:149) یبثٌذ ٛشایٌذّبی ًَسًٍی دس ه٘ضًذ ٍ دس ه٘ض تح٠ٞ هی

ّبی ٛیضی٤ی یب هتبٛیضی٤ی سا ثِ ًْٜ دیگشی ٣ٌبس  ربػت ٣ِ ثِ ؿ٤ل سادی٤بل ی٤ی اص رٌجِ گى
ًی٤ی ٣ٌٌذ اهب ٠ًٌِ َٟت ػشل دس حَٜ ّش دٍ رٌجِ ٍرَد اًؼبى اػت. ثِ  صًٌذ ٍ حزٙ هی هی
گزسد ٍ اگش ه٘ضی ٍرَد ًذاؿتِ ثبؿذ، رّي ٍ  داًین ٣ِ ّوِ ٛٔل ٍ أًٜبلات دس ه٘ض ٛیضی٤ی هی هی

تَاًذ هب سا هزبة ٣ٌذ ٣ِ گگبّی سا ثِ ًْٜ  ایي ٍأٟیت هی گیب گگبّی ّن ٍرَد ًخَاّذ داؿت. اهب
لي ّبی دسػت ٍ ٗ رٌجِ ٛیضی٤ی ه٘ض ا٤ًبس ٣ٌین؟ ػشل دس هؼیش پبػخ ثِ ایي پشػؾ ًگشؽ

اًذیـی ٟشاس دادُ ٍ ثب ثشرؼتِ ٣شدى ثشخی  داًـوٌذاى ٍ ٛیلؼَٛبى پیؾ اص خَد سا هَسد طسٙ
گگبّی چًَبى ی٢  ن اًذ، ثِ تٔجیش ػشل خٌبّب ثِ هخبلٜت ثب دٍ ًگشؽ ٣لی پشداختِ ٣ِ ثبٓج ؿذُ

 ای ٓلوی ٍ ٛلؼٜی.  ًِ پشػؾ ٍ هؼألِ ن ساص پذیذاس ؿَد
ای هبًٌذ  تـخیق دادُ ٣ِ ػٌگ ثٌبی گى سا ٛلاػِٜ اًگبسی سا ٍی اص ی٢ ػَ خٌبی دٍگبًِ

اًگبساى سا  ّبی یگبًِ ساِّ اًذ. ٍ اص ػَی دیگش، اؿتجبّبت ٍ ٣ذ سیضی ٣شدُ اٛلاًَى ٍ د٣بست پی
ثٌذ ؿذُ ٍ گشٍُ دیگش، ح٠ی٠ت سا كشٛبً  ّب ثش هبدُ ٍ ٛیضی٤بلیؼن پبی ثشرؼتِ ٣شدُ ٣ِ ی٢ گشٍُ اص گى

 اًٌذ.د ٍاثؼتِ ثِ اهش ٗیشٛیضی٤ی هی
گى دػتِ اص اًذیـوٌذاى هت٤ی ثش ٛیضی٤بلیؼن، ثب حزٙ رٌجِ رٌّی ٍ ػبثز٤تیَ ح٠ی٠ت، ثِ 

گشایی پیبهذ سادی٤بل دیگش ایي  گشایی ٍ حزٙ اًذ. ت٠لیل ػَی سٛتبسگشایی ٍ ٣بس٣شدگشایی حش٣ت ٣شدُ
گشٍّی  دٌّذ ٍ ثیٌٌذ ٍ ی٤ی سا ثِ دیگشی ت٠لیل هی ًگشؽ اػت ٣ِ رّي ٍ ه٘ض سا ی٢ اهش ٍاحذ هی

ّب سا اهش  ّبی سادی٤بل ًیض، هحتَیبت رٌّی ٍ ایذُ ًوبیٌذ. ایذئبلیؼت ّب سا حزٙ هی ّن ی٤ی اص گى
سٍ، ثب  اص ایي دٌّذ. داًٌذ ٣ِ پغ اص صایل ؿذى ثذى، دس ٟبلت سٍح ثِ ٣بس خَد اداهِ هی اكیل هی

بس ایذئبلیؼن ٍ حزٙ رٌجِ رٌّی، گشٛتبس هبتشیبلیؼن دس اًَاّ گى ٍ ثب حزٙ رٌجِ ٛیضی٤ی، دچ
گشایی خَاّین ؿذ. چٌیي اػت ٣ِ ربى ػشل، ثب ؿٌبػبیی ٠ًبى َٟت ٍ هٔٚ ّش ٣ذام اص  رّي
دّذ ٣ِ هؼیش  اسائِ هی یختؿٌب صیؼت گشایی ًجیٔتّبی یبد ؿذُ، سا٤ّبس ًَیي خَد سا ثب ٌَٓاى  ًحلِ
ًگشؿی ٣ِ دس حبل  ثبیذ تأ٣یذ ٣ٌن ای اػت هجتٌی ثش تحَلات صیؼتی ٍ ٍأٟیبت هٌتذ اص گى: هیبًِ

اسائِ گى ّؼتن، هتٜبٍت اص هبتشیبلیؼن ٍ دٍئبلیؼن اػت. ٛشد هبتشیبلیؼت ثِ دسػتی ثش ایي ثبٍس اػت 
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اًزبهذ ٣ِ  ... تـ٤یل ؿذُ، اهب ثِ گى هی ٣ِ رْبى ثِ توبهی اص رسات ٛیضی٤ی هَرَد دس هیذاى ًیشٍ ٍ
ًبپزیش ثبؿٌذ، ٍرَد ًذاسًذ.  ٠لیلّبی رٌّی ٣ِ ثِ لحبٍ ّؼتی ؿٌبختی ت گَیذ: پذیذُ ثِ خٌب هی

رب  ًبپزیش ٍرَد داسًذ، اهب ثِ گى ّبی رٌّی ت٠لیل اًگبس ًیض ثِ دسػتی ثش ایي ثبٍس اػت ٣ِ پذیذُ دٍگبًِ
ّب چیضی رذا اص دًیبی ٓبدی ٛیضی٤ی ّؼتٌذ ٣ِ دس گى صًذگی  گَیذ: گى اًزبهذ ٣ِ ثِ خٌب هی هی
 .(156 :1396)ػشل، ؿبى  ضی٤یّبی ٛی ٣ٌین، یٌٔی چیضی ٓلاٍُ ثش ثٌیبى هی

دس گحبس گًَبگًَؾ، ثِ ثشسػی صثبى، ثب ًگبُ ٍیظُ ٛلؼِٜ صثبى پشداختِ ٍ صثبى ػشل اص ػَی دیگش، 
ای اص ٛلؼِٜ رّي اػت ٍ  ، ٛلؼِٜ صثبى، گَؿٍِیثِ ثبٍس . ثیٌذ سا دس استجبًی دٍػَیِ ثب رّي هی

اّویت ثَدى ثحج صثبى ثشای اٍ ًیؼت.  ثحج رّي ثش صثبى اسرحیت داسد. اهب ایي ًتیزِ، دلیل ثش ثی
صیشا اّویت ػبختبسّبی دػتَسی ٍ ٗیشدػتَسی صثبى ثشای ت٤بهل ٍ تٔبلی رّي، ٗیشٟبثل ا٤ًبس اػت 

 گى سا چٌیي هَسد اؿبسُ ٟشاس دادُ: ٌٔبت ٍ هسٓجبٍ ٣تبة  اٛٔبل گٜتبسیٍ دس ٣تبة 

ای اص ٛلؼِٜ رّي  سٍی٤شد هي ثِ هؼبئل صثبى، ثش ایي ٛشم اػتَاس اػت ٣ِ ٛلؼِٜ صثبى، ؿبخِ»
اػت. تَاًبیی اٛٔبل گٜتبسی ثش ٓشهِ اؿیبء ٍ ٍهْ اهَس دس رْبى، ی٤ی اص هلبدیٞ تَاًبیی 

اسگبًیؼن ثب رْبى اص ًشیٞ  ؿٌبختی ٍ ثٌیبدیي رّي )یب ه٘ض( اػت ثش هشتجي ػبختي صیؼت
 ,Searle) «ای هبًٌذ ثبٍس، اسادُ ٍ ثِ ٍیظُ اص ًشیٞ ٛٔل ٍ ادسا١ حؼی ّبی رٌّی حبلت

1999:Vi). 

صثبى ی٤ی اص ًتبیذ گثز٤تیَ حیج التٜبتی دس گگبّی اًؼبى اػت. اًؼبى تٌْب هَرَدی اػت ٣ِ 
گٛشیٌی ٣ٌذ.  ًْبدّبی ارتوبٓی ٠ًؾتَاًذ دس  اص هَّجت صثبى ثشخَسداس ثَدُ ٍ ثِ ٍػیلِ گى هی

٣ٌذ. ٍی ٠ًؾ  ػشل دس ٣تبة اٛٔبل گٜتبسی، ٍأٟیت سا ثِ دٍ گًَِ ًجیٔی ٍ ًْبدی ت٠ؼین هی
سػذ ٣ِ ثؼیبسی  گیشی ّشگًَِ ٍأٟیت ٍ ح٠ی٠تی سا هْن داًؼتِ ٍ ثِ ایي ًتیزِ هی صثبى دس ؿ٤ل

 ّبی صثبًی داسًذ. ّبی اًؼبًی سیـِ اص ٍأٟیت
ّب، ثبس هٌٔبیی داسًذ. صثبى اص دٍ رٌجِ  ّب اػت ٍ ٍاطُ ّب ٍ ٍاد ثبى حبكل ٍاطُچٌیي اػت ٣ِ ص

ًحَی ٍ هٌٔبؿٌبختی ثشخَسداس ثَدُ ٣ِ دس ثحج َّؽ هلٌَٓی ٍ ػبختبس ٛیضیَلَطی٢ ه٘ض، ٠ًؾ 
٣ِ خَاّین دیذ، ػشل ثب ت٤ٜی٢ ػبختبس ًحَی ٍ هٌٔبؿٌبختی صثبى ٍ  ٣ٌذ ٍ چٌبى ثٌیبدیي ایٜب هی

سٍ،  دّذ. اص ایي ّبی سادی٤بل سا هَسد ٠ًذ ٟشاس هی ي ثِ َّؽ هلٌَٓی ٍ ٛیضی٤بلیؼتگگبّی، ٟبئلی
دسػت، هب سا دس یبٛتي پبػخ ثِ  صثبًیثب تجذیل ساص گگبّی ثِ هؼألِ گگبّی ٍ تحلیل ػبختبسّبی 

 ٣ٌذ: ّبی صیش یبسی هی پشػؾ
 چیؼت ٍ ثب ػبختبس ٛیضیَلَطی٢ ه٘ض چِ استجبًی داسد؟)گگبّی( رّي  .1
 صثبى ثِ ٌَٓاى هزوَِٓ َٟآذ گٜتبسی، چگًَِ ٟبثل تجییي ٍ ثشسػی اػت؟ .5
 تَاى استجبى رّي ٍ صثبى سا تحلیل ًوَد؟ ؿٌبختی، چگًَِ هی ثب ًگشؽ صیؼت ٓلت .3
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 شىاختي ذَه َي ي چازچًب عصة شیستآگا .9
ی ی٢ ٍ ًین  ثِ ثبٍس ػشل اسائِ پبػخی دٟیٞ ثِ ایي پشػؾ دؿَاس اػت ٣ِ: چگًَِ اص ی٢ تَدُ

ّبی ٗلي ثبٓج  ؿَد؟ ثِ ًِش اٍ، تحلیل ّبی گًَبگَى، گگبّی تَلیذ هی ٣یلَئی اػٌٜزی ثب ثخؾ
ؿذُ ٣ِ ثحج گگبّی ٍ رّي ثِ ساص ٗیشٟبثل پبػخی تجذیل ؿَد. ًخؼتیي ثشداؿت ًبدسػت سا 

اًگبسی دس ؿ٤ل د٣بستی گى، هخلَكبً ًب٣بهی دس  اًذ: ثِ رْت ًب٣بهی دٍگبًِ بساى دادُاًگ دٍگبًِ
اًگبسی ثِ ًَس  ٛشاّن گٍسدى تَهیحی ه٤ٜی ٍ حتی هٌؼزن اص استجبى رّي ٍ ثذى، دٍگبًِ

 .(53 :1396)ػشل، گؼتشدُ، دس ّش ؿ٤ل گى هشدٍد اػت 

گٛشیي، ٣ٌبس گزاؿتي هٜشٍهبت  ثِ ّویي دلیل، گبم ًخؼت ثشای سّبیی اص ایي چبلؾ هـ٤ل
ّبی ػٌتی اػت: تب ٍٟتی چٌبى ٤ٛش ٣ٌین ٍ ػخي ثگَئین ٣ِ رٌّی ٍ  خٌب ٍ گزاس اص ثشداؿت

ٛیضی٤ی ثِ دٍ ٟلوشٍی هتبٛیضی٤ی رذا تٔلٞ داسًذ، استجبى ه٘ض ٍ گگبّی ّویـِ ی٢ ساص ثبٟی 
گبّی حبكل ًخَاّین ّبی ًَسًٍی ٍ گ خَاّذ هبًذ، ٍ تَهیحی خشػٌذ٣ٌٌذُ اص استجبى هیبى ؿلی٢

ّبیی ایي اػت ٣ِ ػٌت  ٣شد. ًخؼتیي گبم ثشای پیـشٛت ٓلوی ٍ ٛلؼٜی دس چٌیي حَصُ
ّبی  ّبی رٌّی، پذیذُ اًگبسی د٣بستی سا ٛشاهَؽ ٣ٌین ٍ ٠ٛي ثِ یبد داؿتِ ثبؿین پذیذُ دٍگبًِ

 :1399)ػشل، اًذ  ؿٌبختی ّؼتٌذ. دسػت ثِ ّوبى هٌٔب ٣ِ ٛتَػٌتض ٍ گَاسؽ چٌیي ٓبدی صیؼت

 ؼتی اػت.اًگبساًِ ٍ هًَی هبًْ ثٔذی ثِ ًِش ٍی، تٜبػیش یگبًِ. (55

 ازی تس عليٍ آگاَي ي حيث التفاتياوگ اوگازی ي یگاوٍ ديگاوٍ. 1. 9

اًذ، ثبٓج ایزبد هٜشٍهبت خٌبیی دس  سیضی ٣شدُ ّبی ٗلٌی ٣ِ ه٤بتت ٤ٛشی یبد ؿذُ پی ثٌیبى
حزٙ ی٤ی اص ًشٛیي هزبدلِ ثِ ًْٜ دیگشی تشیي ثٌیبى ٗلي،  ؿٌبخت گگبّی ؿذُ اػت. اكلی

 گشایی ت٠لیلػَ هبتشیبلیؼن، ثِ ّوشاُ  ٣ٌن: اص ی٢ اػت. هي دٍ ه٤تت ٛلؼٜی سا ًشد هی
(Reductionism ٍ )ٙگشایی حز (eliminativism ٣ِ هلاصم ّن ّؼتٌذ. ٍ اص ػَی دیگش، ّش )

( mystificationساصگلَدػبصی )( یب ًِشیِ ػِ رْبًی یب ّشگًَِ dualism) اًگبسی دٍگبًِؿ٤لی اص 
٣ٌذ. هبتشیبلیؼن اٗلت ثشای ا٤ًبس  ّبی ثٌیبدی سا ا٤ًبس هی ٣ِ ًجیٔت ثٌیبدی یب ٣لیت ٍأٟیت

 .(33 :1398)ػشل، ؿَد  ًبپزیش ٍ حزٙ ؿذًی گگبّی ٍ حیج التٜبتی اتخبر هی ػشؿت ت٠لیل
س اًذیـِ ػِ رْبًی پَپش اؽ د ثیٌذ ٣ِ دًجبلِ ػشل، ایذئبلیؼن اٛلاًًَی سا چًَبى سیؼوبًی هی

ؿَد. ٗبلجبً  ، یبٛت هی)اص پیشٍاى ٛشگِ(ض ٍ سارش پٌشٍص لّبی ٛشٌّگی ّبثشهبع، ا٣ ٍ ًگشؽ
اًگبسی سا ًگشؿی هجتٌی ثش ٟبئل ؿذى ثِ دٍ اهش هتوبیض رٌّی ٍ ٛیضی٤ی یب ّوبى ػبثز٤تیَ  دٍگبًِ

ذ ٣ِ هب دس ػِ رْبى ٛیضی٤ی، ؿٌبػٌذ. پَپش ٍ ػبیش اٛشاد ًضدی٢ ثِ ٍی، ثبٍس داسً ٍ گثز٤تیَ هی
ّبی ٓلوی  ٣ٌین ٣ِ ؿبهل ؿٔش ٍ ادثیبت ٍ ًِشیِ ّبی ٛشٌّگی صًذگی هی رٌّی ٍ رْبى ٛشگٍسدُ

ثَدُ ٣ِ ثِ تٔجیش ایـبى رْبى توذى ٍ ٛشٌّگ اػت. سارش پٌشٍص ثِ تأحیش اص ٛشگِ، رْبى رٍات ٍ 
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رب  شد: ایي ٛشگیٌذ ثِ  گىگی ّبی اٛلاًًَی سا رْبًی رذای اص رْبى ٛیضی٤ی دس ًِش هی ایذُ
٣ِ « ٛیضی٤ی»اًزبهذ ٣ِ گگبّی ٍ حیج التٜبتی سا چٌبى ٣ِ هذٓی گًن، ثخـی اص اهش ٍأٟی  هی

ًضد ػشل،  .(35 :1398)ػشل،  گٍسد ؿٌبختی اػت، ثِ حؼبة ًوی هتٔلٞ ثِ رْبى صیؼت
 رَّشیٍ  ای( )خبكِ ّب اًگبسی ٍیظگی دٍگبًِّبی هٔیٚ ٍ ؿذیذ داسد ٣ِ ثِ  اًگبسی ٟشائت دٍگبًِ

ؿبى اص ًِش ػشل،  ّب، ایشاد اػبػی گشدد. ثب ایي حبل، رذا اص اختلاٛبت رضئی دسًٍی گى ت٠ؼین هی
اًگبساًِ ٍ هًَیؼتی ًیض اص تیٖ ٠ًذ  ّذایت ثحج گگبّی ثِ ػوت ساصگلَد ؿذى اػت. ًگشؽ یگبًِ

 ثشد. ػشل ربى ػبلن ثِ دس ًوی
اًگبسی ثِ ٍرَد گهذُ: ثب  ؿ٤ؼت ٟبئلیي ثِ دٍگبًِ دس ًتیزِاًگبسی(  )یگبًًِگشؽ هًَیؼتی 

اًگبسی ٣ِ ٟبئل ثِ دٍ ًَّ رَّش یب ٍیظگی دس ٓبلن ّؼتٌذ ًجیٔی اػت ٣ِ ٛشم  ؿ٤ؼت دٍگبًِ
ثشای ػشل، گٗبص . (59 :1396)ػشل، اًگبسی اػت  ؿَد ی٢ چیض دس ٓبلن ٍرَد داسد ٍ ایي ّوبى یگبًِ

اًگبسی تشػین ٣شدُ ٍ ثِ حزٙ ح٠ی٠ت ِ هٜشٍهبت خٌب دس ّویي ؿ٤بٛی اػت ٣ِ دٍگبً
پشداصد. هٌبثٞ ت٤ٜش ایذئبلیؼتی، رْبى ثِ توبهی رٌّی یب سٍحبًی اػت ٍ ثِ صثبى ٌٛی چیضی  هی
اػت. اص رولِ )ایذُ(  تلَسٍرَد ًذاسد ٍ ثِ ًَس ٣لی ّش پذیذُ رٌّی، كشٛبً ی٢ « ّب ایذُ»رض

. (59 :ّوبى)، ثشادلی ٍ سٍیغ اؿبسُ ٣شد تَاى ثِ اٛلاًَى، ّگل، ثش٣لی ّبی هٔشٍٙ هی ایذئبلیؼت
گَیذ: تٌْب ٍأٟیت  هبتشیبلیؼن هی .هبدُ ّؼتٌذ  ّب ٟبئل ثِ یگبًگی  اص ػَی دیگش هبتشیبلیؼت

هَرَد، ٍأٟیت هبدی یب ٛیضی٤ی اػت ٍ دس ًتیزِ اگش حبلات رٌّی ٍرَد ٍأٟی داؿتِ ثبؿٌذ، ثبیذ 
 .(61 :ّوبى)پزیش ثبؿٌذ  ٠لیلثِ ًحَی اص اًحبء ثِ حبلتی اص حبلات ٛیضی٤ی ت

ّبی  دٍ ًشٙ هـبرشُ ػٔی دس حزٙ ی٤ی اص ًشٛیي هٔبدلِ سا داسًذ. دس ایي هیبى تٌَّ ًگشؽ
هبتشیبلیؼتی ٍ ٛیضی٤بلیؼتی ثیـتش اػت. ٟبئلیي ثِ ایٌْوبًی، ػبص٣ٍبس ػبثز٤تیَ ٍ گثز٤تیَ ه٘ض سا 

 خیضد. اص دل گى ثشهی ٣بس٣شدگشاییٍ  سٛتبسگشاییپٌذاسًذ ٣ِ  ایٌْوبى ٍ ی٤ی هی
گَیٌذ: داؿتي ی٢ حبلت رٌّی، تٌْب ثِ هٌٔبی توبیل ثِ اًزبم سٛتبسی خبف  سٛتبسگشاّب هی

ربى ٍاتؼَى ٍ  .(63 :ّوبى)ثیبى ٣شد  qگبُ  گى Pّبی ؿشًی ثِ ؿ٤ل  اػت ٍ توبیل سا ثبیذ ثب گضاسُ
پبیِ سٛتبسّبی ُبّشی اػ٤یٌش ٍ پبٍلٚ، اص رولِ سٛتبسگشایبًی ّؼتٌذ ٣ِ هجٌبی ح٠ی٠ت سا ثش 

ّب ثیؾ اص پیؾ پذیذاس ؿذ. ی٤ی  ػٌزیذًذ. ثب گزؿت صهبى هٔولات ًِشیبت گى هَرَدات هی
سػذ،  ؿبى، ًبه٠َٔل ثِ ًِش هی ّبی سٛتبسی ... ثب گشایؾ پٌذاؿتي احؼبػبتی هبًٌذ دسد ٍ خبسؽ ٍ

 صیشا احؼبع دسد ی٢ چیض اػت ٍ سٛتبس دسد چیض دیگش. 
ّبی دٟیٞ اػ٤ي ه٘ضی ٍ ٛیضیَلَطی٢،  ٛت ت٤ٌَلَطی ٍ اختشاّ دػتگبُاص ػَی دیگش، ثب پیـش

تَاى ی٤ی پٌذاؿت ٍ ایي خجش خَثی ثشای ٟبئلیي ثِ  حبثت ؿذُ ٣ِ حبلات ٛیضی٤ی ٍ رٌّی سا ًوی
 ًِشیِ ایٌْوبًی ًجَد.
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٣بس٣شدگشاّب ّن ٣ِ ٓلت ی٤ی ثَدى حبلات رٌّی ثب حبلات ٛیضی٤ی ه٘ض سا دس ًَّ ٓلیتی 
 َّؽ هلٌَٓیثِ ػَی ًِشیِ  ،گشٛت اص ٣بس٣شد سٛتبس ٣لی اسگبًیؼن هٌـأ هی دیذًذ ٣ِ هی

تَاى هـبّذُ ٣شد. تَسیٌگ  حش٣ت ٣شدًذ ٣ِ ًوَد گى سا ثِ ؿ٤ل سادی٤بل دس گحبس گلي تَسیٌگ هی
داًؼت ٣ِ ّش دٍ ثِ ٣بس هحبػجِ هـَ٘لٌذ، پغ رّي ًیض ٣بس٣شد  ه٘ض اًؼبى سا ّوبى ٣بهپیَتش هی

تَاى پشػیذ گیب  تش هی یب ه٘ض هبؿیي هحبػجِ اػت؟ اص ػَی دیگش، ثِ ؿ٤ل دٟیٞهحبػجبتی داسد: گ
ؿٌبػی  اًذیـیذى ًَٓی هحبػجِ اػت؟ هجٌبی پبػخ هخجت تَسیٌگ ثِ ایي پشػؾ دس ٛلؼِٜ سٍاى

 .(559 :1399)ّشُ، هَهَّ هٌبصٓبت ثؼیبسی ثَدُ اػت 
اسًذ ٣ِ پیبهذؿبى، ایزبد ّب ٠ًبى هٔٚ ٍ َٟتی د اهب ثِ ًِش ػشل، ّش ٣ذام اص ایي ًگشؽ

هٜشٍهبتی خٌب دس تٜؼیش ساثٌِ هیبى رّي ٍ ه٘ض یب ّوبى ثحج ٟذیوی سٍح ٍ ثذى اػت. اص رولِ 
 تَاى ثِ هَاسد صیش اؿبسُ ٣شد: ایي هٜشٍهبت ٗلي هی

 توبیض ًْبدى هیبى اهش رٌّی ٍ اهش ٛیضی٤ی .1
 ٟبئل ؿذى ثِ ت٠لیل ی٤ی ثش دیگشی .5
 استجبى ٓلی ٍ هزضا هیبى سخذادّب .3

ّبی ػٌتی ٍ سادی٤بل ٍ هٜشٍهبت  ػشل ثب ًشح پشػؾ ه٠ٌٌی اص گگبّی ٍ گزاس اص ًگشؽ
، اؿبسُ داسد ٍ دس گحبس ؿٌبختی صیؼت ًجیٔت گشاییّب، ثِ ًگشؽ ًَیي خَد ثب ٌَٓاى  خٌبی گى

ٌی سا دس ًِش داسد ٍ ّن ًوبیذ. ایي ًَّ ًگشؽ، ّن رٌجِ ػبثز٤تیَ ٍ رّ گًَبگَى گى سا تـشیح هی
 پشداصد. ثِ رٌجِ گثز٤تیَ ٍ هبدی هی

 . تثدیل زاش آگاَي تٍ مسألٍ آگاَي9. 9

شیبلیؼن ٍ ایذئبلیؼن ٣بس خَد سا دؿَاس ٣شدُ، ثب ایي حبل، ثِ دلیل دٟتی ٣ِ دس گشچِ ػشل ثب سد هبت
گی ایي هؼألِ سا  گًَِ ؿٌبػبیی ٠ًبى هٔٚ هؼألِ گگبّی داسد، تَاًؼتِ ه٠ذاسی اص اثْبم ٍ ساص

٣بّؾ دّذ. ّوچٌیي اص ٛیضی٤بلیؼن سادی٤بل اٛشادی هبًٌذ گلي تَسیٌگ ٣ِ رّي اًؼبى سا هـبثِ 
رب ٣ِ ثِ  اص گى ٣ٌذ: گزس هی چیٌی اتبٝاًذ، ثب ت٤یِ ثش اػتذلال  گش دس ًِش گشٛتِ ٣بهپیَتش هحبػجِ

ی اًؼبًی رذاًـذًی اػت، ایي ّب ّب ٍ ٣ٌؾ اًذیـِ گشایبًِ اص تَكیٚ سػذ صثبىِ رّي ًِش هی
 .(٣Smith, 2003: 217ٌذ ) گصهبیؾ ٤ٛشی ادٓبی هبؿیي هحبػجبتی ثَدى ه٘ض اًؼبى سا ًیض سد هی

پزیشد ٣ِ اػبع گگبّی هجتٌی ثش  ّبی هبتشیبلیؼتی ٍ ٛیضی٤بلیؼتی، هی ػشل، ّوؼَ ثب ًگشؽ
ؿَد. هخلاً  ّبی ه٘ضی حبكل ًوی ه٘ض اػت ٍ ّش حبلت گگبّبًِ ٍ ّش حبلت رٌّی، رذای اص حبلت

ؿَین ٣ِ َٓاًٚ ثب ٓجَس اص ًَاحی ٟـشی  ثب ثشسػی ٍ تحلیل ٛشایٌذ ٛیضیَلَطی٢ ه٘ض هتَرِ هی
ّبی گٜتبسی ٍ ٣لاهی، ثِ ؿ٤ل  گیشًذ یب دادُ ، هَسد تزضیِ ٍ تحلیل ٟشاس هیالذگهیگِ دس ه٠ٌٌ

ؿًَذ ٣ِ ػب٣ي ٟؼوت تحتبًی ثبلاتش اص لت  ػبختِ ٍ پشداختِ هی ٍسًٍی٣ِ٤لی دس ًبحیِ 
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گیزگبّی ٍ دس ػوت چپ ه٘ض اػت. صثبى ثؼي ثیـتش كذاّبی هٔیٌی اػت ٣ِ ثشای ثشٟشاسی 
سٍد. ًبحیِ پیـبًی گٜتبس ایي  تلبٍیش رٌّی كذاّب دس ت٤ٜش ثِ ٣بس هی سٍد ٍ استجبى ثِ ٣بس هی

٣ٌذ  ّب سا ثِ كَست گٜتبس ثش صثبى گهذُ یب خبهَؽ ثِ سٍؿٌی ثیبى هی گیشد ٍ گى كذاّب سا هی
 .(394 :1395)سیتی، 

سٍ، ًخؼتیي گبم ػشل دس ٣ـٚ هؼألِ گگبّی، پزیشؽ ػبختبس ٛیضیَلَطی٢ ه٘ض اػت.  اص ایي
گشایبى، گگبّی سا هٌَى ثِ ػبختبس ٛیضی٤ی ه٘ض  ٙ ٟبئلیي ثِ ًِشیِ ایٌْوبًی ٍ حزٍٙلی ثشخلا

 داًذ: ٤ًشدُ ٍ گى سا ٍیظگی ػٌح ثبلاتش ه٘ض هی
ّب التٜبتی ّؼتٌذ ٍ  ّبی ٛشاٍاى رٌّی ٍ گگبّبًِ ثشخَداسین ٣ِ ثخؾ آِوی اص گى هب اص حبلت

گشدین، ایي حبلت دٟی٠بً تَریِ  هیثخـی ّن ٗیشالتٜبتی. هخلاً ٌّگبم تـٌگی ثِ دًجبل گة 
ؿٌبختی اػت. اگش ثِ اًذاصُ ٣بٛی  ٛیضیَلَطی٢ داسد ٍ ثِ توبهی هٔلَل ٛشگیٌذّبی ٓلت صیؼت

ؿٌبختی ؿذُ ٣ِ  ٓلت -ّبی پیچیذُ صیؼت گة دس ثذًن ًجبؿذ، ٣وجَد گة ثبٓج ی٤ؼشی پذیذُ
 .(113 :1396)ػشل، گٍسد  احؼبع تـٌگی سا دس هي ثِ ٍرَد هی

ٓلاٍُ ثش ایي، حبلات دیگشی هبًٌذ احؼبع دسد، سًذ، ؿَْت، ٓـٞ ٍ ػبیش هَاسد، اٗلت 
ی حبلات  گگبّبًِ ّؼتٌذ. گشچِ حبلاتی هبًٌذ اهٌشاة ٍ دلْشُ گگبّبًِ ًیؼتٌذ ٍ ّوچٌیي ّوِ

ٛیضی٤ی ّبی  رب، ٣ٌبس ٟبئلیي ثِ ًگشؽ تَاًٌذ ثبؿٌذ. ػشل تب ایي التٜبتی، ٍأٟی ٍ رٌّی ًوی
رب ٣ِ دس رؼتزَی تٔییي چبسچَثی ٠ٓلاًی ٍ ٍأٟی ثشای رّي ٍ گگبّی  لی گىایؼتبدُ ٍ

٣ٌذ. صیشا ثِ ثبٍس ٍی حبلات  ّب سا ٣ٌبس گزاؿتِ ٍ اص گى گزس هی ّبی گى گشدد، ثشخی گهَصُ هی
ّبی ٛیضیَلَطی٢  رٌّی ٍ هجحج گگبّی، اهشی ٍأٟی اػت دس دسٍى رْبى هبًٌذ ػبیش ه٤بًیؼن

یبدگیشی ٍ هَاسدی اص ایي دػت. ثٌبثشایي دلیل، هیبى ػبحت گثز٤تیَ ٍ گَاسؽ، گهَصؽ،  ّوچَى
ساص ػشل دس ٣تبة  خَسًذ. گشدد ٣ِ دس ًْبیت ثب ّن پیًَذ هی اهش ػبثز٤تیَ توبیض ؿٌبختی ٟبئل هی

، رشالذ ادلوي، سارش پٌشٍص، دًیل گٛشاًؼیغ ٣شیّبی داًـوٌذاًی هبًٌذ  ثِ تحلیل اًذیـِ گگبّی
ثِ ٌَٓاى ی٢  گ. ٣شیاػت ّؼتٌذ، پشداختِ ت٤بهلٓوذتبً ٟبئل ثِ ًِشیِ  شص ٣ِدًت ٍ دیَیذ چبلو

سا هٌشح ٣شدُ ٍ ثبٍس داسد ٛٔل ٍ أًٜبلات رٌّی پیًَذ هیبى ه٘ض ٍ رّي ؿٌبع،  ًِشیِ  ٓلت
ّب، احؼبع  ًلجی ّب، خبًشات ٍ ربُ چیضی رض تحَلات ؿیویبیی ه٘ضی ًیؼت. ٓلاِٟ ٍ اًذٍُ

ّبی ٓلجی ٍ  د ؿوب، دس ٍاْٟ چیضی ثیؾ اص تزوْ ٍػیٔی اص ػلَلی گصا َّیت ٛشدی ٍ اسادُ
 .(55 :1395)ػشل، ّبی پیَػتِ ثب گى ًیؼت  هَل٤َل

گشایی اػت ٣ِ ػشل ثِ هخبلٜت ثب گى  ًتیزِ ایي ًگشؽ، هبتشیبلیؼن هجتٌی ثش حزٙ
ثشخَاػتِ، صیشا ایٌْوبًی هیبى رّي ٍ ه٘ض سا دس پی داسد ٍ ًْبیتبً ثبٓج ت٠لیل رّي ثِ ه٘ض ٍ دػت 
گخش حزٙ رّي ثِ ًْٜ ه٘ض ٍ ػبختبس ًَسٍؿیویبیی گى خَاّذ ؿذ. ػشل چٌیي ایشاد ٣شدُ: ًخؼت 

٣ِ ٣شیگ اص تحَیل  تجییٌی اص هؼألِ ٣یٜیبت رٌّی ًبدسػت اػت. دٍم، ثب( گ)٣شیٍی  گى ٣ِ ْٛن



 24پياپي ، 1221، تُاز ي تاتستان 1، شمازِ 92فلسفٍ، سال  994

٣ِ، ٣شیگ، ػبختبس  ّبی ٓلجی اسائِ دادُ، ًبػبصگبس اػت ٍ ػَم ایي گگبّی ثِ ؿلی٢ ػلَل
 (36-34، 1395)ػشل، ٣ٌذ.  اؽ سا ثِ ًَس ؿٜبٙ ثیبى ًوی پیـٌْبدی تجییيه٠ٌٌی 

ّبی هَرَد دس  ب ًگشؽ ًَ داسٍیٌی ادلوي، دس ثبة ٠ًـِاص ػَی دیگش، ثب ٍرَد ّوذلی ث
ّبی ٓلجی ه٘ض ٍ ایذُ اًتخبة گشٍُ ًَسًٍی ٣ِ پیبهذ ت٤بهل صیؼتی ثِ حؼبة  ای اص ػلَل كٜحِ

ّبی  ّبی هَاصی ٣ِ هیبى ٠ًـِ ، ٣ِ ٛشایٌذی اػت هـتول ثش پیبمثبصگـتگیذ ٍ ّوچٌیي ًِشیِ  هی
 ٍ ٣ٌذ ٣ِ دس١ كحیحی اص گگبّی اسائِ ًذادُ لوي ایشاد هیؿًَذ، ثِ اد هَرَد دس ه٘ض سد ٍ ثذل هی
ادلوي ٌَّص دلیلی ثش ایي هذٓب اسائِ ٤ًشدُ  اػت ٣ِ چشا ه٘ضی ٣ِ توبم  ًخش اٍ، سٍؿي ٍ سٍاى ًیؼت.

 .(51 :1395 )ػشل،ایي خلَكیبت سا داسد، ثبیذ داسای ادسا١ حؼی ٍ َّؿیبسی ثبؿذ 
تحلیل ٛیضیَلَطی٢ هٌلَثی اسائِ دادُ، اهب  ،ه٘ض شٗن ایي ٣ِ ادلوي اصیثِ ٓجبست ثْتش، ٓل

ّبی گگبّی سا دس سٍؿٌبیی ثخـی ثِ چبسچَة ٍأٟی ٍ ح٠ی٠ی  ًتَاًؼتِ توبم هختلبت ٍ ٟبثلیت
گَیی ثِ پشػؾ ًخؼت هب دس ثبة گگبّی ٍ ه٘ض اثتذا  گى، هـخق ٣ٌذ. ػشل دس ساػتبی پبػخ

چبسچَة دسػتی اص گگبّی سا ثشای هب ثیٌذ ٍ ػپغ  ّبی پیـیي هی چٌذ ایشاد اػبػی دس ًگشؽ
 ٣ٌذ. ایي ایشادّب ٓجبستٌذ اص: تذٍیي هی

 ٓذم ٍرَد تلَسی سٍؿي اص هؼألِ .1
 ؿ٤بٙ ایزبد ؿذُ تَػي د٣بست هیبى ٍأٟیت رٌّی ٍ ٛیضی٤ی .5
 ٓذم دس١ دسػت اص هَْٜم ٓلیت .3
 .(15-15 :1395)ػشل، ی ٣بهپیَتشی رّي  اكشاس ثش ثِ ٣بسگیشی اػتٔبسُ .4

اػت.  ػَم ؿخقٍ  اٍل ؿخقثِ ثبٍس ػشل ّوِ ایي هـ٤لات ًبؿی اص خلي هیبى ًگشؽ 
ّب ٍ  ؿٌبختی ه٘ض اػت ٍ ػٌح ًَسًٍی ه٘ض ٍ ٣ٌؾ ثِ ًِش ػشل، گگبّی ٍیظگی صیؼت

ؿَد، هشحلِ ٍ ػٌح  ّبی ٓلجی ثِ كَست ٛیضی٤ی اًزبم هی ّبیی ٣ِ دس ٟبلت ؿلی٢ ٍا٣ٌؾ
گثز٤تیَ ٍ ػَم ؿخق ثشخَسداس ثَدُ ٍ گگبّی ٍ پبییي گگبّی اػت ٣ِ اص خللت ٍ ٍیظگی 

 ّبی رٌّی، اهَسی ػبثز٤تیَ ٍ اٍل ؿخق ّؼتٌذ. حبلت
اهش رٌّی، ػبثز٤تیَ، اٍل ؿخق، ٗیشهبدی، ٣یٜی ٍ التٜبتی اػت ٍ اهش ٛیضی٤ی، گثز٤تیَ، 

 .(117 :)ّوبى ٣وی ٍ ٗیشالتٜبتی ػَم ؿخق، هبدی،
یبى اهش رٌّی ٍ اهش ٛیضی٤ی ّن ثِ خَثی ػشل ثبٍس داسد ٣ِ ثب ٟبئل ؿذى چٌیي توبیضی ه

ٍسی ٠ٓلاًی اص گى  تَاى ؿٌبػبیی ٣شد ٍ ّن سا٤ّبس هٌلَثی ثشای ثْشُ ّب سا هی ؿ٤بٙ هیبى گى
ّب ثِ دیگشی، خٌبیی ٛبحؾ اػت ٣ِ هؼألِ  گَیذ تحَیل ثشدى ّش ٣ذام اص گى پیذا ًوَد. ٍی هی

ٍ صثبى ثِ ربی   سٍ، دس ثحج رّي د. اص ایيگگبّی سا ثب حزٙ سٟیت، ثِ ساص گگبّی تجذیل خَاّذ ًوَ
ّبی صیؼت ؿٌبختی  ٛیضی٤بلیؼن ٍ هبتشیبلیؼن، سٍ ثِ ػَی ًبتَسالیؼن ٣شدُ ٍ دس ثؼتش گى داًِ
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٣بسد. ثِ آت٠بد هي ثبیذ صثبى سا ًِ ثِ ٌَٓاى هَهَّ ثٌیبدیِ ٛلؼِٜ، ثل٤ِ چَى تزلی كَسِ  هی
 .(Searle, 1979: 84ٌین )تل٠ی ٣ حیج التٜبتیؿٌبختی  ثٌیبدی ٓوَهبً صیؼت

دّذ ٍ ثبیذ گى سا ّوچَى ی٢  گگبّی ثشای ػشل، اهشی اػت ٣ِ دس رْبى ٛیضی٤ی سٍی هی
ٍأٟیت ًگشیؼت. دیگش اؿ٤بل ًذاسد ٣ِ اهَس رٌّی سا اص گى حیج ٣ِ رٌّی ّؼتٌذ، ٛیضی٤ی ثِ 

٣ٌین.  هبَّ ٛیضی٤ی ٟلوذاد ٣ٌین. ثبیذ دس تٔبسیٚ رٌّی ٍ ٛیضی٤ی ػٌت د٣بستی تزذیذًِش
 .(119 :1396)ػشل، تٔبسیٜی ٣ِ اص ٣ٜبیت لاصم ثشای تَهیح ٍ تجییي ٍأٟیبت ثشخَسداس ًیؼتٌذ 

٣ٌذ، پغ ًجبیذ گى سا ت٠لیل حزٛی  گًَِ ٣ِ هٔذُ ٗزا سا ّون هی گگبّی، پیبهذ ه٘ض اػت ّوبى
ؿَد، ثل٤ِ خَدؽ ثخؾ  ٣شد. گگبّی كشٛبً ٛشایٌذی ه٘ضی اػت ٍ ثِ حبلت ٛیضی٤ی ت٠لیل ًوی

ٓبدی اص رْبى ٛیضی٤ی اػت ًِ ٛشاتش اص گى. ثِ ّویي دلیل گگبّی سا ثبیذ ثٔذی اص ه٘ض داًؼت ٣ِ 
 (157 :ّوبى)ؿٌبختی هتـ٤ل اص تزبسة ػبثز٤تیَ اػت.  حبٍ ّؼتیثِ ل

تَاى گٜت: چٌیي ًیؼت ٣ِ دس روزوِ ؿوب دٍ ٟلوشٍ هتبٛیضی٤ی هختلٚ ٍرَد  دس ًتیزِ هی
دّذ،  ثل٤ِ اص هیبى ٛشگیٌذّبیی ٣ِ دس ه٘ضتبى سٍی هی« رٌّی»ٍ « ٛیضی٤ی»داؿتِ ثبؿذ: 

تشیي تزبسة  اداهِ خَاّین دیذ ٣ِ صثبى، ی٤ی اص هْن دس .(157 :ّوبى)اًذ  ؿبى تزبسة گگبّبًِ ثشخی
ای دٍ ػَیِ  گگبّبًِ اػت ٣ِ ػشل دس ساػتبی ثحج رّي ٍ گگبّی ثِ ثشسػی گى پشداختِ ٍ ساثٌِ

 ثیٌذ. هیهیبًـبى 

 . شتان ي افعال گفتازی2
سػذ ٣ِ اٍلَیت ًخؼت اٍ دس ثحج  ّبی ػشل چٌیي ثِ ًِش هی گشچِ ثب ثشسػی گحبس ٍ اًذیـِ

ی رّي ٍ صثبى، رّي ٍ هؼبئل هشتجي ثب گگبّی اػت. ثب ایي حبل، دس ثشسػی ربیگبُ صثبى ٍ  ساثٌِ
دّذ. تحلیل صثبى دس اًذیـِ  هؼبئل ٍ َٟآذ هشتجي ثب گى دٟت ٍ ُشاٛت خبكی سا ثِ خشد هی

ّبی هشتجي ثب رّي اص ًِش اٍ اػت. پغ  لضم كشٙ صهبى اػت ٍ تلاؽ هب، ثشسػی رٌجِػشل هؼت
 پشداصین.  ّبی هشتجي صثبى ثب رّي هی دس اداهِ ثِ ػَیِ

اٍ اػت. ثِ ٌّگبم تذٍیي گحبس  ّبی صثبًی ثبصیداس ٍیتگٌـتبیي دٍم ٍ  ػشل تب حذٍدی هیشاث
دس اًذیـِ ٍیتگٌـتبیي ًخؼت  شی هٌٔبًِشیِ تلَیهْن خَد دس صهیٌِ صثبى، ّوَاسُ ثِ ٠ًذ 

ّبی صثبًی،  ٍ ثبصی اػتٔوبلپشداختِ ٍ تب حذٍدی ثب ٍیتگٌـتبیي هتأخش ثِ خبًش اسائِ ًِشیِ 
 هی گَیذ: دسثبسُ ح٤بیتٍ اػتشاٍػي ثب ًگشؿی ت٠شیجب هتٜبٍت دس ٣تبة  دّذ ّوذلی ًـبى هی

ّبی صثبًی  پزیشد، ثل٤ِ گضاسُ ّب، كشٛبً ثب ػبختبس ًحَی ٍ دػتَس صثبًی گى كَست ًوی تجییي گضاسُ
 .(35 :1387ػشل،) تبس ی٢ گَیٌذُ ّؼتٌذ، ثشسػی ًوَد٣ِ ٛٔل ٍ گٜ سا ثبیذ ثش حؼت ایي

داسد ٣ِ ثِ ٠ًذ ثشداؿت  ٣ِ دس حیٌِ اًذیـِ صثبى هتٔبسٙ گبم ثشهی اص ػَی دیگش، ثب ٍرَد ایي
ّب سا ٣ِ تحت تأحیش ًِشیِ  گى كذٝپشداصًذ ٍ هٔیبس  ّبی ه٠ٌٌی دس ثبة صثبى هی پَصیتیَیؼت
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پل ثب ّوؼٌگشاى خَد، اص رولِ  ،دّذ تلَیشی ٍیتگٌـتبیي ًخؼت ّؼتٌذ، هَسد اًت٠بد ٟشاس هی
كذا ثب گػتیي،  دّذ ٍ ٣بس٣شد صثبى سا ّن ، تَاٛٞ چٌذاًی ثش ػش ربیگبُ صثبى ًـبى ًویغگشای

ّبی اخجبسی ٍ  ای ٣ِ گػتیي اص ثشسػی گضاسُ داًذ: ًتیزِ ٛشاتش اص ٟلذ ٍ ًیت ٣بسثش صثبى هی چیضی
 ,Martinichاًـبیی ثِ دػت گٍسدُ، ایي ثَد ٣ِ ّش ثیبى ٍ اُْبسی، ًَٓی ٛٔل گٜتبسی اػت. )

2001: 220). 
تأ٣یذ ثش ٛٔل ربػت ٣ِ اًذیـِ ػشل، ثِ تأحیش اص ٍیتگٌـتبیي هتأخش ٍ گػتیي ثِ ػوت  اص ایي

 دّذ. ؿَد ٍ ثب ًگشؽ اٛٔبل گٜتبسی، چبسچَة ایي اًذیـِ سا ثؼي هی ثَدى صثبى ّذایت هی

 . فعل گفتازی ي حيث التفاتي1. 2

تَاى ثِ دٍ دٍسُ  صثبى دس اًذیـِ ػشل سا ثِ ؿ٤ل ٗیشسػوی هی )ًَیؼٌذُ ایي پظٍّؾ(ثِ ثبٍس ثٌذُ 
ب رٌجِ ٛشدی ٍ ثب صاٍیِ هؼألِ گگبّی ٍ هجبسصُ ثب ت٠ؼین ٣شد. دس دٍسُ ًخؼت ٣ِ ثِ حیج التٜبتی ث

ػبخت ٍأٟیت ًـبى دادى گگبّی چًَبى ی٢ ساص، پشداختِ ٍ دٍسُ دٍم ًیض ثب ًگبسؽ ٣تبة 
دّذ. ػشل دس ّش دٍ دٍسُ،  ، حیج التٜبتی سا ثِ ٌَٓاى اهشی رؤی هَسد تحلیل ٟشاس هیارتوبٓی

ای گثز٤تیَ اص حیج  دادُ ٍ صثبى سا چًَبى رٌجِاؽ ٟشاس  گگبّی ٍ ثحج رّي سا دس اٍلَیت اًذیـِ
ؿٌبختی حیج التٜبتی  صثبى گدهی هلذاٟی اص اؿ٤بل ثٌیبدیي ٓوَهبً صیؼت پٌذاسد. التٜبتی هی

تش  ّوچَى ادسا١ ٍ ٣ٌؾ، ٍ ًیض ثبٍس ٍ هیل اػت ٍ ثبیذ صثبى سا اهشی هـتٞ اص ایي كَس ثٌیبدی
 .(Searle, 2002: 144ؿٌبختی حیج التٜبتی داًؼت. ) صیؼت

ثِ ثب ایي ًگشؽ، صثبى ّن ثخـی اص رّي ٍ ٣بس٣شدّبی گگبّبًِ گى اػت، صیشا حیج التٜبتی 
تش گى،  تش اؿبسُ ؿذ ػٌح پبییي ٣ِ پیؾ ٍ چٌبى ثَدُتٔجیش ػشل، ػٌح ثبلای رٌجِ ٛیضی٤بل رّي 

سػذ  ّبی ٓلجی ٍ ٛٔل ٍ أًٜبلات ًَسًٍی هشثَى اػت. ثِ ّش ت٠ذیش، چٌیي ثِ ًِش هی ثِ ؿلی٢
ّبی گٗبصیي ػشل ٍ ثیـتش دس ٣تبة اٛٔبل گٜتبسی ثب سٍی٤شدی ٛشدی هَسد  ٣ِ صثبى دس اًذیـِ

ش ربی هبًذُ دس اًذیـِ ٍیتگٌـتبیي، ثب ٓبلن گیشد. صیشا، اص تٌبُش ی٢ ثِ ی٢ ث ثشسػی ٟشاس هی
گشدد. صثبى دس ٍیتگٌـتبیي هتأخش ثش سٍی  ٍاْٟ، ثِ دسٍى رّي ٍ ٣بس٣شدّبی هشتجي ثب گى ثبص هی

ّب صثبى ثِ  دّذ، اهب دس پظٍّؾ ، ٍأٟیت ثِ صثبى ؿ٤ل هیسػبلِاًذ دس  گزاسد، گٜتِ ٍأٟیت تأحیش هی
سٍد  ثب تَرِ ثِ ایي ت٘ییشات، هٌٔبی ٍاطُ ثِ حبؿیِ هی .(15 :1389)ٍیتگٌـتبیي، دّذ  ٍأٟیت ؿ٤ل هی

، «َٟآذ گشاهشی»ؿَد. هٌٔبی ّش ٍاطُ هٌٜشد دس ی٢ صثبى ثِ ٍػیلِ  ٍ ٠ًؾ دػتَس صثبى ٓیبى هی
 .(Krkac, 2012: 59گشدد. ) ؿَد، تٔشیٚ ٍ تخجیت هی ٣ِ ٍاطُ ثب گى اػتٔوبل هی

ّب ٟلذ گَیٌذُ  ی هْن اػت. ی٤ی اص ایي ثٌیبى دس ایي ًگشؽ ّش صثبى، هتـ٤ل اص چٌذ هؤلِٜ
ثش َٟآذ ٍ ػبختبس  ثب تب٣یذٍ ٣بسثش صثبى اػت ٍ دیگشی َٟآذ هْن حب٣ن ثش ػبختبس صثبى. ػشل 

گشدد.  صیشا ثِ ًِش گشایغ، ٣لیت صثبى ٠ٛي حَل هحَس ٟلذ هی ،گیشد صثبًی، اص گشایغ ٛبكلِ هی
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ثبًی، ٛٔل، یٌٔی ٛشایٌذّبی التٜبتی، اهب ایي توبم ّبی رٌّی كشٛبً حبلت ّؼتٌذ ٍ اٛٔبل ص حبلت
هبرشا ًیؼت. صیشا دس پغ ّش ٛٔل التٜبتی َٟآذی ًْٜتِ اػت ٣ِ هؼت٠یوبً هٌٔب سا تـ٤یل 

 .(Searle, 1999: 27دّذ. ) هی
٣ٌذ ٍ َٟآذ ٍ ػبختبسّبی صثبًی سا اهشی هْن ثشای دس١ ٣بس٣شد  ایي ا٣تٜب ًوی ِاهب ػشل ث

گشدد صیشا ٍی ًیض ثِ ٌَٓاى ًخؼتیي ٛیلؼَٛی  داًذ. دس ایٌزبػت ٣ِ ثِ گػتیي ًضدی٢ هی گى هی
گیشد. ثِ ًِش گػتیي ثشای ّش  ٣ِ ثِ ثحج اٛٔبل گٜتبسی پشداختِ، ٠ًؾ َٟآذ صثبًی سا ًبدیذُ ًوی

تَاى هیبى ػِ ػٌح هتٜبٍت اص اٛٔبلی ٣ِ اًؼبى  سی، ٟبٓذُ ٍرَد داسد ٍ اص ًِش ٍی هیحبلت گٜتب
( locutionary act) ٛٔل تلِٜی( A :دّذ، توبیض ٟبئل ؿذ. یٌٔی هیبى ٌّگبم ػخي گٜتي اًزبم هی

B )ٛٔل هووَى دس ػخي (illocutionary act )C )اص  ػخي ٛٔل ًبؿی (perlocutionary act )
ٍ ٠ٛي ثِ لحبٍ لَ٘ی  ّب اػت ( حبٍی هٌٔبی خبف ٍاطAُؿذ. ٛٔل گٜتبسی دس ػٌح )توبیض ٟبئل 

ّش ٓجبست ٍ ٍاطُ ای حبٍی هٌٔب ٍ هَْٜم خبكی اػت  (Bدس ػٌح ) اهب ٍاطُ ّب سا دس ثش هی گیشد
تَاًذ ثبس هَْٜهی خبكی  خبف خَدؽ اػت ٣ِ دس حبلت ّبی گًَبگَى هی٣ِ دس ثشداسًذُ هٌٔبی 

( ٓلاٍُ ثش ثبس هٌٔبیی، ّش ٛٔل گٜتبسی ثب ی٢ ٣ٌؾ ٍ ٓول هَارِ Cحبلت ) دس سا هٌت٠ل ٣ٌذ.
ؿَد. ػشل ثِ تأحیش اص ایي اًذیـِ گػتیي، ٍ الجتِ ثب  اػت، یٌٔی گٜتبس اًزبم ؿذُ ثِ ٛٔل تجذیل هی
ٍ هیبى تَكیٚ ٍ  ،داًذ هی ٛٔل هووَى دس ػخي٠ًذ ا٤ٛبس اٍ، هحَس هجحج اٛٔبل گٜتبسی سا 

گَیین یب اص  گشدد: ثِ آت٠بد ػشل، اٗلت ٤ًبتی ٣ِ هب دسثبسُ صثبى هی ض ٟبئل هیتجییي صثبًی توبی
ٍ  ػخي تَكیٚ (5) ػخي گٜتي( 1)ّبی صثبًی. هب ثبیذ هیبى  اًذ ٍ یب تجییي ّبی صثبًی خ تَكیٌٚػ
 .(115 :1387)ػشل، توبیض ٟبئل ؿَین ػخي تجییي (3)

ّبی صثبًی  ّبی صثبى، ػٔی داسد ثِ رشاحی ثیوبسی دس ح٠ی٠ت ػشل، ثب ؿٌبػبیی چبسچَة
چشا ٣ِ ٛلؼِٜ صثبى سا ثخـی اص ٛلؼِٜ رّي  ت٤یِ هی ٣ٌذَٟآذ رٌّی  ثِثپشداصد ٍ دس ایي هؼیش، 

ثشد ٣ِ ثبیذ ثِ دػت اٛشاد اّل ٛي  ای سًذ هی ّبی ٍیظُ یسگٍسد. صثبى اص ثیوب  ثِ حؼبة هی
داًذ ٍ دس  ٍ دسهبى ؿًَذ. ػشل دٗذِٗ خَد سا ثشسػی ٍ ؿٌبػبیی صثبى دسػت ػبخت هی ؿٌبػبیی

پشداصد. ثِ ًِش ػشل، ٣بس ٛیلؼَٙ گشچِ ثش پبیِ  ایي چبسچَة هیثِ تحلیل  اٛٔبل گٜتبسی٣تبة 
صثبى دسػت ػبخت ٍ خشدهٌذاًِ اػت ٍلی ّذٙ اٍ ایؼتبدى ثش ٟلِ صثبى ًیؼت، ثل٤ِ ثبیذ اص 

ّبی رّي دػت پیذا ٣ٌذ. چٌیي اػت ٣ِ ّذٙ ػشل، اص گٗبص، تٌجیٞ  بى ثِ ٟلِّبی صث ساُ ؿبُ
ٍاطگبى ٍ هٜبّین ثب ٍاْٟ ًجَدُ، ثل٤ِ ًگشیؼتي ثِ صثبى دس گیٌِ رّي سا هحَس ٣بس خَد ٟشاس دادُ 

دّذ  اػت. پشػؾ هحَسی ٣تبة اٛٔبل گٜتبسی ایي اػت ٣ِ چِ چیضی ثِ اًؼبى ایي اه٤بى سا هی
ّب ثٌگبسد ٣ِ داسای پیبهذّبی  ای اص ٓلائن ٍ ًـبًِ دّبى خبسد ٣ٌذ ٍ ػلؼلِ ٣ِ هـتی اكَات اص

هٌٔبیی، كذٝ ٍ اص رولِ ساثٌِ اًؼبى ثب ٍأٟیت  ای چَى هٌٔبداسی، ثی ٣ٌٌذُ هٌٔبؿٌبختی خیشُ
 .(18 :1387)ػشل، ثبؿذ؟ 
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خبًش ثِ ٓجبست ثْتش، ػشل دس رؼتزَی تحلیل ػبختبس صثبى ٍ هؼبئل هشتجي ثب گى كشٛبً ثِ 
خَاّذ ثذاًذ ٣ِ ایي اكَات اص ٣زبی ه٘ض اًؼبى ثِ هٌٔبی هٌؼزن دس  خَد صثبى ًیؼت، ثل٤ِ هی

گشدًذ. ٍ دػت گخش ثب ت٤یِ ثش ثحج حیج التٜبتی، چٌیي ًتیزِ  ػبصی تجذیل هی ساػتبی هَْٜم
رب،  گیشد ٣ِ صثبى ّن ثخـی اص ٛشایٌذ ػٌح ثبلای گگبّی ٍ حیج التٜبتی اػت ٍ تب ایي هی
ثبؿذ.  ّبی ٛشدی، گگبّی اًؼبى ٟبثل تجییي هی ای ٛشدی داسد ٣ِ ثب ت٤یِ ثش ٣ٌؾ ٍ ٍا٣ٌؾِ رٌج

ٍی دس اداهِ اًذیـِ خَد، ثب ٣ـٚ رٌجِ ارتوبٓی، ثِ ثحج حیج التٜبتی رؤی پشداختِ ٍ صثبى سا 
 دّذ. ّبی ًْبدی ٍ ٓوَهی هَسد تحلیل ٍ ثشسػی ٟشاس هی دس ًؼجت ثب ٍأٟیت

 َای وُادی تياقعيشتان ي  .9. 2

. ػشل ًیض هبًٌذ ػبیشیي گًَبگَى اػتّبی ٤ٛشی ٍ صثبًی  چشخؾؿبّذ ، اًذیـِهٔوَلاً تبسیخ 
ثشداؿت ٛشدهحَس هجتٌی ثش گگبّی ٍ حیج التٜبتی ٛشدی خَد سا ثِ گگبّی ٍ حیج التٜبتی رؤی 

س گحبس هتأخش خَد، ثیٌذ. ٍی د ّبی ارتوبّ هی صًذ ٍ ثِ پـتَاًِ گى، صثبى سا دس داهٌِ ثٌیبى پیًَذ هی
صثبى هٌبثٞ ثشداؿتی ٣ِ هي اص گى داسم، اػبػبً ؿبهل َّیبتی » ٟشاس دادُ. ثبصًگشی صثبى سا هَسد

ّبی  گًَِ تَاًبیی ًوبد داسًذ، ٍ دس صثبى ٍ ثشخلاٙ حبلات التٜبتی پیـبصثبًی، ایي  اػت ٣ِ ٠ًؾ
 «ّبػت تٜبتی راتی دس اًؼبىالتٜبتی ٍیظگی راتی َّیبت صثبًی ًیؼت، ثل٤ِ ًبؿی اص تَاًبیی ال

 .(89 :1411)ػشل، 
صثبى اًؼبى، ثذٍى  ؿٌبػذ: ػشل هبًٌذ چبهؼ٤ی اًؼبى سا تٌْب هَرَد داسای هَّجت صثبى هی

ای هٌحلش ثِ ٛشد اػت. اگش هؼألِ چٌیي ثبؿذ،  ای ثب رْبى حیَاًبت، پذیذُ ؿجبّت ٟبثل هلاحِِ
تشی اص ُشٛیت ٠ٓلی  ای ٣ِ دس ػٌَح پبییي ّبی استجبًی اثتذایی تَریِ ت٤بهل صثبى اًؼبى اص ًِبم

 .(98 :1393)چبهؼ٤ی، هٌٔی اػت  یبثٌذ، ٣بهلاً ثی تِبّش هی
گیذ ٍ ًجیٔی  ثِ حؼبة هی ا٠ًلاة ؿٌبختیچبهؼ٤ی رضء ٛلاػِٜ دٍسُ ًخؼت  شاُِ ّوػشل ث

اؽ سا ثپزیشد یب ٠ًذ ٣ٌذ. ػشل اص ایي  ّبی ٓلوی دٍسُ اػت ثشای تجییي ربیگبُ صثبى، ٍأٟیت
ارتوبٓی صثبى ثِ ٌَٓاى صیشػبخت  التٜبتی ثَدىیب  ٟلذهٌذیح٠ی٠ت ا٠ًلاة چبهؼ٤ی ثِ ًْٜ 

تشیي تٜبٍت هیبى هب ثب دیگش حیَاًبت ایي اػت ٣ِ هب اص  ثشد. ثٌیبدی هی ّبی ًْبدی ثْشُ ٍأٟیت
پزیشد ٍلی ثب ایي ت٘ییش  ایي تٜبٍت سا هی. (61 :1399)ػشل، ثشین ٍ دیگش حیَاًبت خیش  صثبى ثْشُ هی

ثل٤ِ هَّجتی اػت دس دسٍى ی٢ هَرَد گیشد  ٣ِ صثبى سا كشٛبً ی٢ ٛٔل استجبًی دس ًِش ًوی
٤ًتِ اػبػی دس خلَف گدهیبى ایي اػت ٣ِ صثبى ثِ گًبى  ذ ٍ ٟشاسدادّبی خبف.ٟلذهٌذ ثب َٟآ

 .(65 :)ّوبىدّذ  ( هیrepresent)ثبصًوبیی ٣شدى تَاًبیی 
ّبیی تـ٤یل ؿذُ ٣ِ چبسچَة گى سا دس ساػتبی حیبت گى ربهِٔ تٔییي  ای اص هؤلِٜ ّش ربهِٔ

ّب اص  ّب اػت. ایي چبسچَة ثٌذی ثِ گى چبسچَة ثشد اّذاٙ ربهِٔ دس گشٍ پبی ٣ٌٌذ ٍ پیؾ هی
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ّبی ًْبدی ثِ ٌَٓاى ثخؾ لای٢ٌٜ  اًذ. ٍأٟیت ّبی ًْبدی ٍ ٗیشًْبدی تـ٤یل ؿذُ ٍأٟیت
ّب ٠ًؾ هْوی ایٜب  ؿَد ٍ صثبى دس ثبصًوبیی گى ًؼبًی، چًَبى اهَس هَرَد ثبصًوبیی هیارتوبٓبت ا

ّبی ًْبدی سا ثِ دٍ ثخؾ ٍاثؼتِ ثِ صثبى ٍ ٗیشٍاثؼتِ ثِ صثبى دس ًِش  ٣ٌذ. ػشل ٍأٟیت هی
ّبی  گیشد. هخلاً: پَل، ثبصی َٛتجبل، ٓلائن ساٌّوبیی ٍ ساًٌذگی ٍ هَاسدی اص ایي دػت، ٍأٟیت هی

اًذ، ٍ ایي ٓلائن  ّبیی تـ٤یل ؿذُ گیٌذ ٣ِ اص ٓلائن ٍ ًـبًِ یبدیي صًذگی ارتوبٓی ثِ حؼبة هیثٌ
ّب دؿَاس ٍ حتی  یبثٌذ ٍ اگش صثبى دس ٣بس ًجبؿذ، ثِ ٣بسگیشی گى ّب دس حیٌِ صثبى هٌٔب هی ٍ ًـبًِ

تیبص یب ٗیشهو٤ي خَاّذ ثَد. ی٢ اػ٤ٌبع كذ ّضاس تَهبًی ٍ گل صدى دس ثبصی َٛتجبل ٍ ٣ؼت اه
ّب كشٛبً ثِ ٍاػٌِ ٍاطگبى صثبى ٟبثل ثبصگَ ٣شدى ّؼتٌذ ٍ دس ارتوبٓبت  چشإ ٟشهض ػش چْبسساُ

 ٗیشاًؼبًی ٣بس٣شد ًذاسًذ.
ّبی ًْبدی ّویـِ هؼتلضم صثبى اػت. اهب چشا صثبى؟ پبػخ ایي اػت ٣ِ ّیچ  ثبصًوبیی ٍأٟیت 
ّبی ٛیضی٤ی هحن  ... دسٍى ٍأٟیت ٌبهٔ ّبی هحن ٍ ثی ػَ ٍرَد ًذاسد هگش ٍأٟیت ای گى پذیذُ

 .(Rust, 2009: 121-123)چیضی ٍرَد ًذاسد ٣ِ ثتَاًذ هحتَای هٌٔبیی ثشای گى ٛشاّن ٣ٌذ 
ّبی ٛیضی٤ی خبسد اص چبسچَة صثبى  ّبی ًْبدی ٗیشٍاثؼتِ ثِ صثبى، ّوبى ٍأٟیت ٍأٟیت

چِ هب گى سا ثش صثبى ثیبٍسین ٍ  گَیذ ثشٙ ٛشاٍاًی سٍی ٣َُ دهبًٍذ ثبسیذُ. ّؼتٌذ. هخلاً ی٢ ًٜش هی
ّبی  ٣ٌین. چٌیي اػت ٣ِ دس ٍأٟیت چِ ًیبٍسین، ثشٙ سٍی ٟلِ ٍرَد داسد ٍ ٠ٛي گى سا ثیبى هی

گیذ. ٍ حیج التٜبتی ارتوبٓی  ًبپزیشی ثِ حؼبة هی ًْبدی ارتوبٓی، صثبى ٓبهل لای٢ٌٜ ٍ ارتٌبة
ػَ  ٣ٌٌذُ گى اػت. ثٌبثشایي، اص ی٢ دس ٣ٌبس حیج التٜبتی ٛشدی هؼئَل تحلیل ٍ ثشسػی ٍ ثبصگَ

صثبى دس اًذیـِ ػشل، ثِ حیج التٜبتی ٍاثؼتِ اػت ٣ِ خَدؽ اص ارضاء ٛشایٌذ ػٌح ثبلای گگبّی 
گیذ ٍ اص ػَی دیگش، ٓبهل اتلبل هَرَد گگبُ ثِ رْبى ثیشٍى اػت ٍ دس تٜبػیش  ثِ حؼبة هی
صیؼت چشا ٣ِ هَّجتی هختق یبثذ،  ؿٌبػبًِ ػشل، تَریِ ثیَلَطی٢ ٍ صیؼتی هی ٓلت صیؼت

 ثشد. اًؼبى اػت ٍ اص َٟآذ ٍ َٟاًیي ه٠ٌٌی ٍ ٠ٓلاًی ثْشُ هی رْبى

 گيسی تىدی ي وتيجٍ . جمع2
گبًِ هٌشح ؿذُ دس  ّبی ػِ تَاى ثِ پشػؾ دس ایي ثخؾ ثب تَرِ ثِ هٌبلت یبدگٍسی ؿذُ، هی

 ی ٣شد ٣ِ:گیش ّبیی اص ًگبُ ػشل اسائِ داد ٍ چٌیي ًتیزِ ه٠ذهِ، هختلشاً پبػخ
اص ًِش ػشل چیؼت ٍ ثب ػبختبس )گگبّی( دس پبػخ ثِ پشػؾ ًخؼت، هجٌی ثش ای٤ٌِ رّي  .1

تَاى گٜت: گگبّی ی٢ حبلت اػت ثش ٛشاص توبهی  ٛیضیَلَطی٢ ه٘ض چِ استجبًی داسد؟ هی
خشٍری ه٘ض  )ًَیؼٌذُ( ّب. ثِ ٓجبست دیگش، گگبّی ثِ تٔجیش ثٌذُ ّبی ٛیضی٤ی ٍلی هشتجي ثب گى حبلت

ّبی ٓلجی ٟشاس  اػت ٍ ثِ تٔجیش ػشل، حبلت ػٌح ثبلای ه٘ضی ٣ِ دس ػٌح پبییي گى، ؿلی٢
ّبی ػلَلی  داًذ ٣ِ هبحلل ٍ ًتیزِ ٛٔبلیت داسًذ. ٍی گگبّی سا چیضی ؿجیِ ٛتَػٌتض گیبّبى هی



 24پياپي ، 1221، تُاز ي تاتستان 1، شمازِ 92فلسفٍ، سال  929

، خَسد پٌذاسم. ٌّگبهی ٣ِ هبؿیي اػتبست هی هی حش٣تّبػت ٍ ثٌذُ گگبّی سا چیضی ؿجیِ  گى
اٛتذ، ٓولاً هب ٠ٛي هبؿیي ٍ ساًٌذُ یب  ٣ٌٌذ ٍ ثِ حش٣ت هی ای اص َٓاهل ٛٔبلیت هی هزوَِٓ

تَاًین چًَبى ی٢ رؼن ٛیضی٤ی هـبّذُ ٣ٌین. دس  ثیٌین، ٍ حش٣ت سا ًوی گش گى سا هی ّذایت
كَستی ٣ِ دس ح٠ی٠ت ٍرَد داسد ٍ خشٍری َٓاهل تـ٤یل دٌّذُ هبؿیي اػت. پغ گگبّی ّن 

گیذ ٍ  ّبی ٛیضی٤ی ه٘ض ثِ حؼبة هی ـبّذُ ًیؼت اهب، ساًذهبى ٍ خشٍری ٛٔبلیتگشچِ ٟبثل ه
 ح٠ی٠تی اػت ٍأٟی ٍ ٗیشٟبثل ا٤ًبس.

تَاى پبػخ داد ٣ِ صثبى ثش ًجٞ ًِش ػشل، ّن رٌجِ ٛیضی٤ی داسد  پشػؾ دٍم سا چٌیي هی .5
ٛشدی داسد ٍ ٍ ّن ٗیشٛیضی٤ی. ّن اص ٌٓبكش گثز٤تیَ تـ٤یل ؿذُ ٍ ّن ػبثز٤تیَ ٍ ّن رٌجِ 

گشدد چًَبى ی٤ی اص اثضاسّب ٍ  صثبى دس حبلت ٛیضی٤ی، ثِ ٛیضیَلَطی اًذام ثبص هی ّن رؤی.
هـتول اػت )٣ِ هٌَِس هب دس ایٌزبػت( ّبی هَرَدات داسای ؿَٔس. اهب دس رٌجِ ٗیشٛیضی٤ی  ٟبثلیت

ى، تذٍیي ًـَد، ثش ًِبهی اص َٟآذ ٍ َٟاًیي. صثبى، اگش ثب دس١ كحیحی اص َٟآذ ثشای ٣بسثش گ
هٌلَة تجذیل ًخَاّذ ؿذ ٍ اگش، ؿبهل ایشادات ٍ ًَاٟلی ثبؿذ، اهش استجبى  ٌٓلش گبُ ثِ ی٢ ّیچ

ای اص اٛٔبل گٜتبسی اػت  ٣ٌذ. ثٌبثشایي، صثبى دس ػبحت َٟاًیي، هزوَِٓ سا ثِ خَثی پـتیجبًی ًوی
٣ِ دس  ؿَد. چٌبى هی ٣ِ ثِ ٍاػٌِ اّذاٙ ٣بسثش صثبى چًَبى ی٢ هَرَد گگبُ تٌؼیٞ ٍ اػتٔوبل

دس  هی تَاًذگى  هووَى دس ػخيپظٍّؾ یبدگٍس ؿذین، اٛٔبل گٜتبسی اًَآی داسًذ ٣ِ ٠ٛي ًَّ 
گگبّی كَست ایذئبل صثبى سا ٛشاّن ثیبٍسد، چٌیي اػت ٣ِ ػشل اص ی٢ ػَ، ٟلذ ٍ ًیت  ثشخَسد ثب

تَاى ّوبى رٌجِ  ایي سا هیپٌذاسد صیشا اص گگبّی ٍ التٜبت ثشخَسداس اػت ٍ  ٣بسثش صثبى سا هْن هی
حیج التٜبتی رؤی ٟشاس داسد ٣ِ ًجٞ  ٛشدی حیج التٜبتی صثبى دس ًِش گشٛت ٍ اص ػَی دیگش،

التٜبتی )٣ِ ًوبد ٍ ًوَد پغ، صثبى ٍ حیج  ػخي گٜت. گى َٟاًیي ٓوَهی صثبى هی تَاى دس هَسد

چِ ثِ لحبٍ ٛشدی ٍ چِ رؤی دٍ اهش لای٢ٌٜ دس ساػتبی  رٌجِ رٌّی ٍ حبلت ّبی گگبّبًِ ه٘ض اػت(
 سٛت ٍ تٔبلی گگبّی اًؼبى ّؼتٌذ.  پیؾ
ؿٌبختی  ساثٌِ رّي ٍ صثبى سا ثب ًگشؽ صیؼت ٓلت ػشل چگًَِ ٣ِ اهب پشػؾ گخش ایي .3

ػَ، گگبّی ٍیظگی ػٌح  تَاى پبػخ داد ٣ِ: اص ی٢ ثذیي ًحَ هیایي پشػؾ سا ٣ٌذ؟   ییي هیتج
ّبی گثز٤تیَ حیج التٜبتی اػت. ثٌبثشایي،  اػت ٍ اص ػَی دیگش، صثبى ی٤ی اص رٌجِ ثبلای ه٘ض

صثبى ّن اص صاٍیِ ٛیضیَلَطی٢ ٟبثل ثشسػی اػت ٍ ّن ٗیشٛیضیَلَطی٢ ٍ دس ًتیزِ، صثبى ثِ ٌَٓاى 
ّبی ػٌح ثبلای گگبّی هشتجي ثَدُ  ّب ٍ ٍیظگی ٛٔل گٜتبسی، خبسد اص رٌجِ ٛیضیَلَطی٢، ثب رٌجِ

گشدد. دس ایٌزب، صثبى ٛشّ ثش هؼألِ گگبّی  ٠یوبً اص دسٍى گگبّی ثِ رْبى گثز٤تیَ هتلل هیٍ هؼت
ٍ ّن گگبّی ثبٓج  ؿذُسػذ اهب ثِ ًحَی اػت ٣ِ ّن ثبٓج تَػِٔ ٍ تٔبلی گگبّی  ثِ ًِش هی

 ؿَد. تَػِٔ ٍ تٔبلی صثبى هی
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ای  بى ثیشٍى ساثٌِؿَد، گگبّی ثب رْ دس١ دسػت اص ربیگبُ ٍ ػبختبس هٌلَة صثبى، ثبٓج هی
تش ثشٟشاس ٣ٌذ. ٍ ّن اص رٌجِ ارتوبٓی ثِ ٌَٓاى ی٢ ٍأٟیت ًْبدی ٍ ٓوَهی ٍ ّن اص صاٍیِ  ایذئبل

 ٛشدی ٍ ثِ ٌَٓاى ی٢ اثضاس استجبى ٛشدی ٟبثل ثشسػی اػت.

 مىاتع 
 ، تشروِ ٣َسؽ كَٜی، تْشاى، ّشهغ.صثبى ٍ رّي(. 1393چبهؼ٤ی، ًَام )

 ، تشروِ سهب اهیشسحیوی، تْشاى، ًیلَٛش.ساٌّوبی ٣بسثشاى ه٘ض(. 1395سیتی، ربى، ری. )
تشروِ هحوذ ٓلی ٓجذالْی. ٟن پظٍّـگبُ  اٛٔبل گٜتبسی رؼتبسی دس ٛلؼِٜ صثبى. .(1387) ػشل، ربى

 ٓلَم ٍ ٛشٌّگ اػلاهی.
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 .تشروِ هحوذحؼیي یَػٜی، تْشاى، ٠ٌَٟع ٛلؼِٜ دس ٟشى رذیذ،(. 1399) -------

 ًـش ًَ. ، تشروِ هیخن هحوذاهیٌی، تْشاى، ٛشٌّگػبخت ٍأٟیت ارتوبٓی .(1411) -------
 تشروِ ٛشیذٍى ٛبًوی، تْشاى، هش٣ض. ّبی ٛلؼٜی، پظٍّؾ .(1389) لَدٍیگٍیتگٌـتبیي، 

تشروِ حؼیي ؿیخ سهبیی، هزیذ داٍدی ًجی،   ای ٛلؼٜی ثش ٓلَم ؿٌبختی، ه٠ذهِ(. 1399ّشُ، سُم )
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هاّ٘ت خَدآگاّٖ ّوچٌاى پسسطٖ بٌ٘ادٗي دز فلسفِ ذّي، پدٗدازضٌاسٖ ٍ فلسفِ شباى باقٖ هاًدُ است. اگسچِ خَدآگاّٖ هعووًَ   
ضٌاختٖ ٍ هفَْهٖ عو٘قٖ زا دز خَد ًْفتوِ دازد کوِ    ّإ ّستٖ چالصضَد، اٗي هفَْم  عٌَاى آگاّٖ سَضُ اش خَدش تعسٗف هٖ بِ

ف٘لسَفاًٖ اش ّگل تا ٍٗتگٌطتاٗي زا بِ خَد هطغَل کسدُ است. پسسص دٗسپا اٗي است کِ آٗا خَدآگاّٖ باٗد صوسفا  ًوَعٖ باشتوا      
ٗي گصازُ زا پ٘ص هٌْ٘د کِ خَدآگاّٖ ًِ صسفا  آٗد. اٗي هقالِ ا ذٌّٖ بِ ضواز آٗد، ٗا اهسٕ کِ دز دزٍى شباى ٍ بَاسطٔ شباى پدٗد هٖ
تس، تجلوٖ  رسف٘وت باشتوابٖ  شبواى بوسإ       ًاه٘ن، دز سطحٖ عو٘ق ٗک حالت ذٌّٖ، بلکِ ٗک زٍٗداد شباًٖ است. آًچِ خَدآگاّٖ هٖ

ٍ کازکسد خَد  ضَد ساختاز ٗابد کِ شباى قادز هٖ تَص٘ف ٍ تفس٘س کازکسدّإ خَدش است. اش اٗي هٌظس، خَدآگاّٖ شهاًٖ رَْز هٖ
إ  إ خَدبٌ٘اى بدل گسدد. دز حالٖ کِ ط٘ف گستسدُ ساى شباى اش ابصازٕ ازتباطٖ بِ زساًِ زا بِ هحتَإ گفتواى تبدٗل کٌد ٍ بدٗي

ِ  َّسسلٖ قصدهٌدٕ ٍ ّگلٖ دٗالکت٘ک اش -ّإ فلسفٖ اش سٌت ٖ  عسفواى  توا  گسفتو ِ  ٍ اسومه ٖ  ّوإ هتورخس شبواى    ًظسٗو  -ضوٌاخت

ٖ   ساخت خَدباشتابٖ زا ًادٗدُ گسفتِ دز شباى ًقص  آًْا ب٘طتس کسدّاًد، بسزسٖ زا خَدآگاّٖ کَضود توا اش طسٗوق     اًد. اٗي پوطٍّص هو
تَاى کوٌص باشتوابٖ  شبواى بوس      هاًدُ زا زٍضي ساشد ٍ ًطاى دّد کِ خَدآگاّٖ زا هٖ گفتَگَٖٗ فلسفٖ ٍ چٌدصداٖٗ، اٗي بُعد هغفَل
ًواٗد کِ  کٌد ٍ استدًل هٖ چازچَبٖ عٌٖ٘ بسإ پطٍّص تجسبٖ خَدآگاّٖ تسس٘ن هٖخَدش تلقٖ کسد. عمٍُ بس اٗي، اٗي دٗدگاُ 

پورٗس ٍ عٌ٘وٖ    آشهوَى  تَاًد اش قلوسٍٖٗ ذٌّٖ بِ حَشّإ تجسبٖ ٗابٖ اٗي پدٗدُ دز ساشٍکازّإ شباًٖ، هطالعِ َّض٘ازٕ هٖ با زٗطِ
 د.بدل ضَ
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1. Introduction 
The nature of self-awareness remains one of the most enduring and 

controversial questions in contemporary philosophy. It lies at the intersection 

of philosophy of mind, phenomenology, and philosophy of language.In 

previous work (Farnam, 2025), I proposed that the ―hard problem of 

consciousness‖ as articulated by David Chalmers — how physical brain-

processes such as electron movements and chemical interactions give rise to 

subjective mental experiences — can be addressed by considering language, 

particularly inner speech, as a mediating mechanism linking material neural 

activity with mental phenomena through its regulatory effects on memory, 

arousal and internal narrative formation. Although self-awareness is often 

defined simply as ―the subject‘s awareness of itself,‖ such a definition 

conceals complex conceptual difficulties that have occupied philosophers for 

centuries (Zahavi, 2018). Central to these difficulties is the question: Can 

self-awareness be understood merely as a mental reflection, or must it be 

reconsidered within and through language itself? 

From Hegel to Wittgenstein, this issue has been reformulated within 

markedly different philosophical frameworks. Hegel (1807/1977) conceives 

of self-awareness as a dialectical process in which the self comes to know 

itself only through recognition by another. In contrast, Wittgenstein relocates 

the discussion from metaphysical introspection to linguistic expression, 

emphasizing that the grammar of our language shapes the very possibility of 

self-knowledge (Wittgenstein, 1953/2009; Hacker, 2013). More recent 

Wittgensteinian readings, such as those by Bar-On (2019) and Finkelstein 

(2003), argue that first-person authority arises not from private access to 

inner states but from publicly rule-governed linguistic practices. 

Phenomenological approaches, beginning with Husserl, provide another 

dimension by distinguishing between pre-reflective and reflective forms of 

self-awareness (Husserl, 1950/1999; Zahavi, 2005). According to this view, 

consciousness is inherently self-aware in its intentional structure, yet capable 

of turning upon itself in reflective awareness. This distinction underscores 

that self-awareness may not originate from introspection alone but is 

embedded in the very structure of experience and meaning.  

Despite this philosophical richness, a gap persists in discussions of the 

linguistic constitution of self-awareness. Language, I argue, is not merely an 

instrument for expressing inner experiences but the medium through which 

the self emerges as self-reflective. What we call ―awareness of the self‖ is, at 

a deeper level, the manifestation of language‘s capacity to re-describe its 

own functioning. As Wittgenstein (1953/2009) suggests, ―the limits of my 

language mean the limits of my world.‖ In this sense, self-awareness appears 

not as a purely mental phenomenon but as a linguistic event—a turning of 

language back upon itself (Taylor, 2016). 
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Within the linguistic paradigm, the problem of truth and justification 

becomes central to understanding the reflexive structure of self-awareness 

(Kowkab, 2010). If, as Rorty (1980) argues, we cannot step outside language 

to compare our propositions with a mind-independent reality, then truth 

collapses into justification within the limits of discursive practices. Rorty‘s 

pragmatist radicalization of the linguistic turn thus implies that self-

knowledge and epistemic validity are internal to the web of language and 

belief, rendering the notion of an ―extra-linguistic truth‖ redundant. In 

contrast, Habermas (2003) defends a dialogical conception of rationality that 

preserves the realist intuition within the linguistic paradigm. For him, the 

intersubjective structure of discourse allows for a distinction between 

context-bound justification and the regulative idea of truth. Truth, therefore, 

is not reducible to justification but emerges through the performative 

interplay between communicative action and rational discourse. This debate 

is crucial for the present argument, since understanding self-awareness as 

linguistically mediated reflection presupposes precisely such a balance 

between the immanence of language and the transcendence of truth 

(Brandom, 2019; Taylor, 2016). 

As Habermas (1981, 2003) argues within his model of communicative 

rationality, language is no longer a mere instrument for the transmission of 

information but a medium for achieving intersubjective understanding. In a 

similar vein, this paper contends that language should not be conceived 

merely as a vehicle of transmission but as a medium for achieving self-

understanding—that is, the reflective structure of self-consciousness itself. 

In this study, I propose to examine self-awareness as a reflection of 

language upon itself, situating this idea within a broader philosophical 

dialogue that includes Hegelian dialectics, Husserlian phenomenology, 

Wittgensteinian linguistics, and aspects of Islamic mysticism. The latter 

offers a unique parallel tradition in which self-knowledge (ma‗rifat al-nafs) 

is achieved through the reflexive and symbolic dimensions of language and 

revelation (Nasr, 2007). By engaging these traditions, this paper aims to 

illuminate the constitutive relationship between language and the emergence 

of the self, proposing that self-awareness arises only where language attains 

reflexivity. 

In the first section, Hegel‘s interpretation of Selbstbewusstsein (self-

awareness) is revisited, with particular attention to its relation to language. 

The second section introduces the central thesis of the paper—language as 

the constitutive ground of self-awareness. The third section undertakes a 

comparative examination of phenomenological perspectives (Husserl and 

Merleau-Ponty) and Islamic mystical thought (notably Ibn ʿArabi) 

concerning consciousness and language. 

The fourth section analyzes Wittgenstein‘s transformation in his 

conception of language, exploring how the notion of the ―self‖ can be 
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articulated within the framework of language-games. Finally, the fifth 

section discusses the theoretical and philosophical implications of this 

approach, including the relation between language and subjectivity and the 

place of first-person experience within a theory of meaning. 

Thus, the present paper seeks to provide a conceptual possibility for 

rethinking self-awareness—not as a purely mental phenomenon, but as a 

linguistic manifestation that emerges within the reflexive structures of 

language itself. 

2. Hegel’s concept of Selbstbewusstsein: the return of consciousness to 

itself through the other 

In Hegel‘s philosophical system, the concept of Selbstbewusstsein—self-

awareness—occupies a foundational position. It represents not only the 

culmination of the dialectical progression of consciousness but also the 

necessary transition toward the realms of Reason (Vernunft) and Spirit 

(Geist). In the Phenomenology of Spirit (1807/1977), Hegel interprets self-

awareness not as a pre-given attribute of the subject but as a historical and 

dialectical moment in the evolution of consciousness: the moment in which 

consciousness, through its encounter with the Other, returns to itself and 

recognizes itself as an autonomous subject (Pippin, 1989; Taylor, 1975). 

In other words, self-awareness for Hegel is inherently intersubjective—it 

appears only in relation to another consciousness. The paradigmatic 

manifestation of this process is found in the master–slave dialectic, where 

two self-conscious beings struggle for mutual recognition (Anerkennung). In 

this struggle, one achieves dominance and becomes the master, attaining a 

limited form of self-awareness through negation, while the other becomes 

the bondsman, who, through labor and engagement with the material world, 

attains a deeper and more mediated form of self-awareness (Hegel, 1977; 

Kojève, 1969). Thus, Selbstbewusstsein is not a static state but a dialectical 

process that traverses alienation to reach self-recognition. 

Yet within this profound dialectical framework, the element of language 

remains notably absent. Hegel acknowledges language as a medium of 

Spirit‘s expression, but he never fully explores it as the ground of the self‘s 

return to itself. How does recognition occur in the encounter with the Other? 

How does the self grasp itself as itself? If recognition is mediated by 

negation, what is the role of language in this mediation? These questions 

remain at the margins of Hegel‘s system, revealing a silence concerning the 

linguistic conditions of self-awareness. 

In fact, Hegel‘s account exhibits what may be called a ―linguistic 

omission‖: recognition presupposes articulation—even if pre-linguistic—and 

yet no systematic analysis is offered of how this articulation arises. Thus, 

Hegel‘s conception of Selbstbewusstsein, while historically and conceptually 

groundbreaking, still presupposes a mind-centered model of subjectivity, 



240   FALSAFEH, No. 1, Vol. 24, Spring-Summer, 2026,  Serial No. 46   

overlooking the linguistic ground upon which self-reflection becomes 

possible (Habermas, 1987). 

In the following sections, this conceptual gap will be examined further. 

The paper aims to reinterpret self-awareness not merely as a mental or 

dialectical event, but as a linguistic phenomenon—a reflection of language 

upon itself that constitutes the very possibility of the self. 

2.1. Critical reflection: Is Selbstbewusstsein Possible Without Language? 

Hegel‘s analysis of self-awareness, as shown above, relies on the dialectical 

structure through which the subject attains self-recognition via the Other. 

However, this process rests on a tacit presupposition: that the subject can 

recognize itself as itself. Yet how does such recognition occur? Can this 

return to the self be conceptualized without a system of signs—that is, 

without language? 

From the perspectives of philosophy of language and psychoanalysis, the 

answer is largely negative. Jacques Lacan, in his psychoanalytic re-reading 

of Freud and Hegel, argues that the subject is born within language and that 

selfhood emerges only through entry into the Symbolic Order. As Lacan 

(1977) writes, ―the I is born in the field of the Other‘s language.‖ Hence, 

self-awareness is not pre-linguistic but linguistically structured. 

Similarly, Merleau-Ponty, in Phenomenology of Perception (1962) and 

The Structure of Behavior (1963), maintains that language is not a mere 

instrument of expression but the very form through which consciousness of 

the world—and of oneself—becomes possible. Language, he writes, is ―the 

second body of the subject,‖ rendering lived experience shareable and 

intersubjectively meaningful. 

Even in more recent accounts, such as Charles Taylor‘s notion of the self-

interpreting subject, self-awareness entails a form of internal narration—and 

narration is impossible without linguistic form. For Taylor (1985), ―it is only 

through language that we can make sense of what we experience and ascribe 

moral or personal meaning to it.‖ 

Accordingly, one may argue that Selbstbewusstsein, as Hegel describes 

it, though appearing to be a purely dialectical and mental event, is in its very 

foundation dependent upon linguistic structures that enable the stabilization 

and reflection of selfhood. Without symbolic articulation, the return of 

consciousness to itself would remain a fleeting and unstable experience. 

Thus, from both linguistic and psychoanalytic perspectives, self-

awareness without language is not merely difficult but structurally 

impossible. It is precisely at this juncture—where Hegel‘s dialectical model 

falls silent—that a new conceptual possibility opens: to reconceive self-

awareness as the reflection of language upon itself, rather than merely the 

return of awareness to itself. 
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In semiotics, language is often regarded as the most advanced and 

organized sign system, because, in addition to producing meaning, it 

possesses the capacity to represent and interpret other sign systems 

(Chandler, 2017, pp. 45-47). Thinkers such as Saussure (1916/1983) and 

Barthes (1964/1988) consider language as a central model for analyzing 

semiotic processes. Consequently, given the limitations of other semiotic 

systems, and the fact that within human inner language virtually all these 

systems are subsumed under language (for instance, when judging the 

specific abilities of two individuals, we might internally rely solely on the 

mathematical equals sign), it can therefore be asserted with certainty that 

among all semiotic systems, only language possesses complex abstract 

capabilities (such as reflexivity) and can serve as the foundation for a 

complex intra-psychic phenomenon like self-awareness (Winner, 1988; 

Vygotsky, 1962/1986). 

3. Language as the ground of self-awareness: when language turns upon 

itself  

Up to this point, we have seen that the classical conception of self-

awareness—even within Hegel‘s dialectical theory—remains largely silent 

on the role of language. This section proposes an alternative hypothesis: self-

awareness is not merely the return of awareness to itself but rather the return 

of language to itself—the moment in which language becomes capable of 

describing its own functioning. 

In this view, self-awareness may be conceived as a linguistic 

phenomenon emerging at a certain level of linguistic complexity—one 

where language reflects upon its own operations and thereby constitutes the 

conditions for subjectivity. In other words, it is not mind that asks about 

itself, but language that questions and describes itself; and the ―I‖ is the 

product of this self-reflexive inquiry. 

Phenomenological self-awareness, defined in its simplest terms as "a 

being's experience of its own existence from within" (Zahavi, 2005, p. 15), is 

uniquely characteristic of human beings (Gallagher, 2000, p. 15). This 

entails not merely the display of intelligent behavior, but the first-person 

experience of emotions, perceptions, pain, thoughts, or one's own presence 

(Legrand, 2006, p. 94). The emergence of this type of self-awareness in 

children begins around the age of two, when the child starts using the word 

"I" and first-person pronouns to refer to herself and her actions (Coates, 

1985, p. 660; Owens, 1996, p. 288), and continues to develop over the 

following decades (Kagan, 1991, p. 142). 

However, the most rudimentary degree of self-awareness—which is 

measured by the "mirror test" (or "mark test"), assessing whether a particular 

being is capable of recognizing itself in a mirror (Gallup, 1970, p. 88)—is 

observed in children aged 18–24 months as well as in certain evolutionarily 
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advanced animals such as chimpanzees, orangutans, dolphins, elephants, and 

magpies (Gallup, 1970, p. 88; Plotnik et al., 2006, p. 217; Prior et al., 2008, 

p. 937). Nevertheless, it is certain that this degree of self-awareness is 

insufficient for the emergence of phenomena such as art, aesthetics, 

spirituality, and the like. Phenomenal self-awareness—the full, lived, first-

person experience of the self—emerges only in mature human beings with 

developed linguistic capacity (Świerczyński, 2022, p. 48; Vygotsky, 

1962/1986, p. 126). 

Consider the following utterances: 

―I‘m thinking about the fact that I‘m speaking—but what‘s the point of my 

words?‖ 

―I don‘t know why I said that.‖ 

―Have I really understood myself?‖ 

At first glance, these sentences seem trivial, but structurally they reveal 

something profound: language re-describes its own linguistic acts. This level 

of reflexivity is akin to what the philosophy of language calls metalanguage 

(Tarski, 1933/1956), yet there is a crucial difference. In classical 

metalanguage, a second-order language is used to describe a first-order one. 

In human self-awareness, however, it is everyday language itself that bends 

inward, turning upon its own expressive activity. 

This recursive linguistic movement, by which language narratively 

integrates sensory experience with memory and emotional tone, produces a 

coherent account of the self. In this sense, inner language continuously 

generates narratives that stabilize experience; and when this inner narrative 

becomes self-descriptive, the phenomenon of self-awareness arises. 

3.1. Inner speech, representation, and the linguistic Phenomenon of the “I” 

In cognitive psychology and philosophy of mind, the concept of inner speech 

has long been regarded as a crucial mechanism for thought and self-

regulation. Classic formulations include Lev Vygotsky‘s (1986) theory of 

internalized social speech and Noam Chomsky‘s (1968, 2016) generative 

model of internal grammar—two approaches that, despite their divergent 

genealogies, both view language as constitutive of cognition. 

The present argument takes a further step: language is not merely the 

medium for thought but the very horizon within which the subject emerges. 

In other words, self-awareness is the outcome of language‘s capacity to re-

describe its own functioning. Inner speech, while constantly shaping 

thoughts, emotions, and behaviors, can itself become the object of linguistic 

reflection—a higher-order ―meta–inner speech‖ that describes the ongoing 

linguistic processes within the mind (Morin, 2005; Fernyhough, 2016). 
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Within this framework, the ―I‖ is not an independent substance but a 

linguistic event that manifests in structures such as: self-reference, self-

evaluation, and the representation of one‘s own mental states. 

The subject is thus born where language becomes entangled with itself. 

This perspective radically departs from mentalist traditions of analyzing self-

awareness, situating it instead within the reflexive operations of language. 

From this standpoint, mentality is not the cause of language but its product; 

and self-awareness marks the moment when language attains the capacity for 

self-analysis and self-reflection. 

Moreover, this perspective may open new avenues for experimental 

research on self-awareness, since no specific location or definitive 

mechanism for the emergence of self-awareness has yet been identified in 

contemporary neuroscience. However, if self-awareness is reconceptualized 

at the level of language, the vast body of knowledge regarding linguistic 

structures and their formation mechanisms would allow for experience-based 

objective experimentation, thereby transforming the study of self-awareness 

from a subjective discipline into one grounded in empirical objectivity. 

4. Phenomenology and mysticism — inner awareness, language of the self 

The central idea of this paper—that self-awareness is not merely the return 

of awareness to itself, but the return of language to itself—invites a 

rethinking of those philosophical and mystical traditions that grounded self-

awareness in immediate experience, silence, or inner intuition. These 

traditions, though not denying the linguistic nature of awareness, have 

tended to treat language as secondary or external. Yet even within such 

frameworks, language implicitly structures the very horizon of self-

awareness. To illustrate this claim, three parallel perspectives will be 

examined: Husserl‘s phenomenology of intentionality, Merleau-Ponty‘s 

embodied phenomenology, and Ibn Arabi‘s ontological mysticism. 

In phenomenological philosophy, pre-linguistic intentionality is a kind of 

orientation, meaning, or "aboutness" of the mind that exists prior to the 

formation of language and words, and encompasses all of our automatic 

behaviors and unconscious dispositions (including skills or phobias, among 

others) (Husserl, 1901/2001, p. 105; Gallagher & Zahavi, 2021, p. 78). It is 

obvious that an individual's being conscious does not mean that human 

beings are always and everywhere conscious. Sigmund Freud emphasized 

the existence of unconscious processes in humans (Freud, 1915/1957, p. 

172), and the discovery of non-declarative or procedural memory (which 

underlies skills and phobias) and unconscious processes are facts that attest 

to the existence of unconscious processes—the psychological equivalent of 

pre-linguistic intentionality—in the conscious human being (Schacter, 1987, 

p. 501; Squire, 2004, p. 174). 
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On the other hand, in order to be "conscious," we must be able to 

distinguish between things, to refer to something or identify it in our mind, 

and to think about ourselves (Zahavi, 2005, p. 92). Zahavi (2005, p. 93) 

states that these abilities resemble what language does. Thus, perhaps even 

completely inner and silent experiences are, at their core, dependent on a 

kind of linguistic structure. A simple example: when we feel sadness, 

perhaps no words are present in our mind at that moment. However, the fact 

that we understand "this feeling is different from joy," know that "I am 

experiencing this," and can later refer to it, all indicate that our mind 

employs a structure that operates like language (Gallagher, 2005, p. 72; 

Dennett, 1991, p. 280). 

4.1. Husserl: the silence of consciousness or a hidden language? 

In Edmund Husserl‘s phenomenology, self-awareness is defined through 

intentionality: every consciousness is consciousness of something (Husserl, 

1913/1982). His project seeks to ground the sciences in ―pure intuition‖ 

rather than linguistic mediation or interpretation. Language, in this sense, is 

secondary to the givenness of experience. 

However, this very assumption raises a paradox: can consciousness truly 

intuit itself without being, at least potentially, expressible in language? Even 

if awareness occurs in silence, its very structure presupposes differentiation, 

reference, and self-reflection—all linguistic functions (Zahavi, 2014). Thus, 

Husserl‘s ―silence‖ is not pre-linguistic but proto-linguistic: a suspended 

form of language that still carries its semantic potential. In this sense, silence 

is meaningful only within the horizon of language; it is, paradoxically, the 

inverse form of speech. 

The very act of epoché—the bracketing of presuppositions to return to 

pure phenomena—is itself a linguistic act, a performative move of 

consciousness that depends on the internal logic of meaning (Derrida, 1967). 

4.2. Merleau-Ponty: the speaking body and embodied self-awareness 

Maurice Merleau-Ponty extends and transforms Husserl‘s project by 

situating self-awareness within the lived body (le corps propre). In 

Phenomenology of Perception (Merleau-Ponty, 1945/2012), he argues that 

language is not a mere instrument of thought but the very becoming of 

thought itself: ―We think only when we begin to speak.‖ 

For Merleau-Ponty, the body is not simply the locus of perception—it is 

the first language of the subject. Gestures, movements, silences, and gazes 

are linguistic in structure, forming a pre-reflective discourse between the self 

and the world (Gallagher & Zahavi, 2012). Thus, self-awareness emerges 

only where embodiment and language intersect. The ―return of language to 

itself‖ in Merleau-Ponty‘s framework becomes the self‘s reflection through 

its bodily expression. 
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4.3. Ibn Arabi: the mirror of humanity and the language of the divine names 

In Islamic mysticism, particularly in Ibn Arabi‘s metaphysical vision, self-

awareness is grounded in the divine reflection within the human being. In al-

Futuhat al-Makkiyya and Fusus al-Hikam, Ibn Arabi (1205/1980) describes 

humanity as the mirror through which God contemplates Himself: ―God sees 

Himself in the mirror of human attributes.‖ 

Here, language is not a medium of expression but the very form of divine 

manifestation. The Names of God (Asma‘ al-Husna) are linguistic 

expressions of Being, and the human self is their existential locus (Chittick, 

1989). Awareness of the self is thus an awareness of the divine language 

resonating within the human form. From this standpoint, ―self-awareness is 

the speech of God heard within the mirror of the human soul.‖ 

Spiritual transformation, in Ibn Arabi‘s framework, unfolds through the 

progressive realization of divine Names within the self—each a linguistic-

ontological event that reveals consciousness as a dialogical process between 

God and man. 

4.4. Synthesis: reflection in silence, language in intuition 

All three traditions—Husserl‘s transcendental phenomenology, Merleau-

Ponty‘s embodied expressivity, and Ibn Arabi‘s mystical ontology—appear 

to distance themselves from language. Yet, upon closer examination, each 

presupposes it as the condition of possibility for self-awareness. Even in 

silence and intuition, consciousness depends on the reflective potential of 

language. 

Thus, the guiding thesis of this study is reinforced: Self-awareness, even 

in its most silent and mystical forms, relies on the reflexive capacity of 

language. Awareness of the self, ultimately, does not remain speechless. 

5. Wittgenstein — from the limits of language to the games of the self  

If, up to this point, the notion of self-awareness as the reflection of language 

upon itself has been traced through dialectical, phenomenological, and 

mystical traditions, it now undergoes its most rigorous philosophical testing 

in Wittgenstein. This test unfolds in two phases: first, in the Tractatus 

Logico-Philosophicus (1921), where language appears as the logical map of 

the world and the limit of thought; and second, in the Philosophical 

Investigations (1953), where language is recognized as a form of life, 

enacted through social practices. In their apparent opposition, these two 

Wittgensteinian moments reveal a single underlying truth: the self does not 

exist outside language but emerges within its structures of meaning. 

5.1. The tractatus: language, world, and the silence of the subject 

In the Tractatus, Wittgenstein begins with his famous assertion: 
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―The world is the totality of facts, not of things.‖ (TLP 1.1) 

Language, in this framework, is a logical picture (Abbild) of the world; it 

mirrors reality through its propositional form. As he states elsewhere: 

―The limits of my language mean the limits of my world.‖ (TLP 5.6) 

Here, self-awareness manifests only as silence. The ―I‖ or the ―thinking 

subject‖ cannot appear within the world it describes, for it is not an object 

among objects: 

―The thinking, representing subject does not belong to the world.‖ (TLP 

5.633) 

Hence, as Wittgenstein concludes, 

―What we cannot speak about, we must pass over in silence.‖ (TLP 7) 

As scholars such as Zahavi (2014) and Hacker (1996) observe, this 

silence is not epistemological but grammatical: the self marks the boundary 

condition of representation—it is what enables the picture, yet cannot itself 

be pictured. The linguistic mirror cannot reflect its own frame. Thus, in the 

Tractatus, the ―reflection of language upon itself‖ reaches its aporia: the self 

is the silent condition of language‘s very possibility. 

5.2. Philosophical investigations: language games and the self as a role 

In his later work, Wittgenstein reverses his early model of representation. 

Language is no longer a static map but a living practice. Meaning arises not 

from correspondence but from use: ―For a large class of cases—the meaning 

of a word is its use in the language‖ (PI §43). 

Within this pragmatic turn, the self is no longer excluded; it participates 

in language as one of its many functions. Wittgenstein dismantles the notion 

of a private language, arguing that sensations, thoughts, and even self-reports 

derive their meaning from shared linguistic practices (PI §§243–258). 

When we say, 

―I don‘t know why I said that,‖ 

or, 

―I think I‘m thinking wrongly,‖ 

we engage in a meta-linguistic act where language turns back upon itself. 

These utterances enact precisely the structure of self-reflective awareness*—

language questioning its own operations. In this sense, self-awareness 

emerges as a linguistic performance rather than a pre-linguistic mental state 

(Baker & Hacker, 2009; Glock, 1996). 

5.3. The later wittgenstein and the formation of the “I” 

From within the dynamics of language games, a phenomenon traditionally 
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called ―the self‖ arises—but not as an inner metaphysical entity. Rather, it is 

a grammatical function, a linguistic role embedded in the logic of our 

practices. As Hacker succinctly puts it: 

―The self is a grammatical role, not a metaphysical substance.‖ (Hacker, 1990, 

p. 147) 

The ―I‖ emerges only where language is capable of reflexivity—where it 

can make itself its own topic. To be self-aware, then, is to be capable of 

participating in those games where language mirrors its own use. The self is 

not an antecedent to language; it is one of language‘s higher-order effects. 

5.4. Synthesis: Boundary, Silence, and Reflection 

From the silence of the Tractatus to the dialogical multiplicity of the 

Investigations, Wittgenstein traverses a path from the limits of language to 

its self-reflective play. The subject, once silent and external to the world, 

reappears as a participant in the grammar of experience. 

In this view, self-awareness is not a metaphysical essence but a linguistic 

event—an emergent property of our capacity to speak about speaking. The 

―return of language upon itself‖ becomes, therefore, the condition for any 

form of selfhood. 

Language is not a mere instrument of thought; it is the medium in which 

thought and self alike occur. 

6. Reflective Language and the Redefinition of Self-awareness 

The comparative analysis presented in Table 1 highlights the evolution of 

philosophical perspectives on the interrelation between self-awareness and 

language, tracing a conceptual trajectory from Hegelian dialectics to 

contemporary linguistic and phenomenological thought. As shown, each 

framework redefines the locus of ―the self‖ by situating it within different 

modes of mediation. For Hegel (1807/1977), Selbstbewusstsein emerges 

through recognition by the Other, implying that selfhood is fundamentally 

intersubjective. Phenomenology, particularly in Husserl (1913/1982) and 

Merleau-Ponty (1945/2012), grounds self-awareness in pre-linguistic 

experience, where language merely articulates intentional consciousness 

rather than constituting it. In contrast, Islamic mysticism (Ibn Arabi; 

Chittick, 1989) interprets self-awareness as a divine reflection — the 

unveiling of the unity of being through symbolic and spiritual language. 

Wittgenstein‘s later philosophy (1953/2009) introduces a decisive shift 

by identifying self-reference as a grammatical function within language-

games, dissolving the metaphysical notion of an inner self. Habermas (1987, 

2003) extends this turn by embedding self-understanding within the 

framework of communicative rationality, where language is no longer a 

mere instrument for transmitting information but a medium for 
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intersubjective understanding. Building on this communicative paradigm, the 

present article proposes that language functions not only as a means of 

understanding others but as a medium for self-understanding — a reflexive 

structure through which consciousness returns to itself. Thus, the self is 

reconceived as a linguistic event, an occurrence in which language becomes 

aware of itself through reflective articulation. 

This comparative overview underscores the continuity and transformation of 

the problem of self-awareness from metaphysical and phenomenological 

traditions to a distinctly linguistic conception of subjectivity. As summarized in 

Table 1, the transition from recognition (Hegel) to expression (phenomenology), 

revelation (mysticism), and reflexivity (Wittgenstein and Habermas) culminates 

in the present thesis: that self-awareness is the reflexivity of language itself, 

rather than a mental representation of an inner subject. 

Table 1. Comparative Overview of Theories of Self-Awareness and Language 
Philosophical 

Tradition / 

Thinker 

Core View of 

Self-Awareness 

 

Role of Language 

Relation 

Between Self 

and Other 

Implication for 

the Concept of 

“Self” 

Hegel (1807) 

Selbstbewusstsein 

as the self‘s return 

to itself through 

the recognition of 

the Other. 

Implicit medium 

of recognition and 

mediation of 

Spirit. 

The self 

becomes itself 

only through the 

dialectical 

relation with the 

Other. 

The self is 

intersubjectively 

constituted. 

Phenomenology 

(Husserl, 

Merleau-Ponty) 

Consciousness as 

intentionality 

directed toward 

phenomena. 

Language 

expresses but does 

not constitute 

experience. 

The Other is a 

horizon within 

lived 

experience. 

The self is 

embodied and 

experiential. 

Islamic 

Mysticism (Ibn 

Arabi) 

Self-awareness as 

divine reflection 

knowing oneself 

through knowing 

God. 

Language is 

symbolic and 

revelatory (logos-

like). 

The Other is the 

mirror of divine 

manifestation. 

The self 

dissolves into 

the unity of 

Being (wahdat 

al-wujūd). 

Wittgenstein 

(1953, 2009) 

The ―I‖ is not an 

object but a 

grammatical 

function within 

language-games. 

Language 

constitutes 

meaning and the 

boundaries of 

sense. 

Understanding 

the Other occurs 

within shared 

linguistic 

practices. 

The self is a 

linguistic 

position within 

rule-governed 

practices. 

Habermas 

(1987, 2003) 

Self-

understanding 

emerges through 

communicative 

rationality. 

Language is a 

medium for 

intersubjective 

understanding, not 

a tool for 

transmission. 

The Other is a 

participant in 

discourse aimed 

at mutual 

comprehension. 

The self is 

dialogically 

formed. 

This Article‘s 

Thesis 

Self-awareness as 

linguistic 

reflexivity—the 

self‘s return to 

itself through 

language. 

Language is not a 

tool for expression 

but the very 

medium of self-

reflection. 

The Other (and 

the self) emerge 

within the 

reflexive loops 

of linguistic 

activity. 

The self is the 

event of 

language 

becoming self-

aware. 
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In this section, moving beyond the traditional conception of self-

awareness as the subject‘s awareness of itself, it is argued that self-

awareness is fundamentally a linguistic phenomenon—not pre-linguistic or 

intuitive, but a construction that arises within language and returns to itself 

through language. This perspective allows for the examination of three levels 

of theoretical implications emerging from this idea. 

6.1. Language as Reflexive Mediation 

If Selbstbewusstsein designates the mind‘s turning back upon itself, then 

language is not merely a neutral medium of expression but the very structure 

that makes reflection possible. The utterance of ―I‖ presupposes a linguistic 

field in which the self and its reflection are co-constituted. As Taylor (2016) 

observes, language forms ―a horizon of articulation‖ through which selfhood 

becomes intelligible. Likewise, Habermas (2003) contends that the 

intersubjective structure of linguistic communication underlies the reflexive 

constitution of subjectivity. 

From this standpoint, the I is not a pre-linguistic given but a linguistic 

event. The act of self-reflection unfolds through the dialogical nature of 

language, wherein the self appears simultaneously as speaker and listener. 

Hegel (1807/1977) had already demonstrated that consciousness ―becomes 

for itself only through another‖ (p. 112), a principle that recurs in linguistic 

interaction: meaning arises through difference, and selfhood is constituted in 

its self-differentiation through linguistic mediation (Pippin, 2019). 

6.2. Language and Being: The Ontological Horizon 

If consciousness is always already linguistic, then Being itself must be 

conceived within the horizon of language. Heidegger (1959/2025) famously 

described language as ―the house of Being,‖ the locus where Being is 

disclosed. Language does not merely represent an external world but rather 

opens a space of manifestation where phenomena acquire meaning. The 

―said being‖ (das Gesagte) thus precedes the ―experienced being,‖ since 

lived experience attains intelligibility only through linguistic disclosure 

(Esfandiar,2024). 

This ontological perspective dissolves the classical division between 

inner experience and outer expression. As Gadamer (2004) argued, 

understanding is not a subsequent interpretation of a pre-given world but the 

very event in which the world comes into understanding through language. 

Accordingly, self-awareness emerges not as an act of private introspection 

but as a shared linguistic occurrence—a manifestation within the 

intersubjective field of meaning. 

6.3. Inner Speech and the First-Person Perspective 

A key question is whether self-awareness can exist apart from language. 
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Recent cognitive research suggests that it cannot. Studies on inner speech 

indicate that even silent thought relies on linguistic mechanisms structuring 

self-awareness (Alderson-Day & Fernyhough, 2023). Inner speech is not 

merely a muted echo of outer speech but a dynamic process enabling meta-

cognition and reflexivity (Borghi & Fernyhough, 2023). 

Moreover, debates concerning ―pure thought‖ emphasize that attempts to 

separate cognition from linguistic form neglect how deeply linguistic 

structures permeate self-related awareness. The Review of Philosophy and 

Psychology article Inner Speech and ―Pure‖ Thought – Do We Think in 

Language? (2024) concludes that the boundaries between thought and 

language are porous, making inner speech a constitutive element of self-

awareness. The ―inner voice‖ is thus both a cognitive and ontological mode 

through which language reflects upon itself and gives rise to the I. 

In short, first-person experience (Erlebnis) is not an ineffable remnant 

beyond language but the interior dimension of linguistic reflection. The ―I‖ 

is an event in language: a reflexive moment where expression becomes self-

awareness. 

7. Implications and Open Horizons  
The findings indicate that conceptualizing self-awareness at the linguistic 

level provides an objective basis for experimental inquiry, enabling 

measurable and reproducible approaches that bridge the gap between 

subjective experience and empirical and objective analysis. 

7.1. Reframing the Question of Self-awareness 

The inquiry that guided this paper—What is self-awareness?—finds a 

revised answer in the idea that self-awareness is not merely the awareness of 

a self but the reflexive activity of language itself. When language becomes 

capable of describing its own operation, the phenomenon of selfhood arises. 

This move shifts the ontological burden from a metaphysical subject to a 

linguistic event. As Ricoeur (1992) asserts, ―the self is not given but 

narrated‖ (p. 114); the reflexivity of language constitutes the temporal and 

narrative coherence of the self. 

This reconceptualization thus aligns with contemporary thought in 

phenomenology and philosophy of mind: consciousness is not an isolated 

Cartesian domain but a dialogical and interpretive field structured by 

linguistic mediation (Zahavi, 2014). Consequently, self-awareness becomes 

a linguistic reflexivity phenomenon, appearing whenever language turns 

toward itself to re-describe its own functioning. 

7.2. From Dialectic to Linguistic Play 

Tracing the path from Hegel‘s dialectic to Wittgenstein‘s language games 

clarifies the conceptual shift. For Hegel (1807/1977), Selbstbewusstsein 
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emerges through recognition—consciousness finds itself through the 

mediation of another. In Wittgenstein‘s (1953/2009) view, meaning is use; 

thus, selfhood arises not from metaphysical introspection but from 

participation in rule-governed linguistic practices. As Brandom (2019) 

explains, ―to be a self is to be a player in the game of giving and asking for 

reasons‖ (p. 52). Language thereby becomes both the stage and the actor of 

reflexivity. 

In this progression, the notion of ―the self that speaks‖ transforms into 

―the language that speaks itself.‖ The philosophical focus thus moves from 

the subject of consciousness to the medium of articulation that gives rise to 

that subject. 

7.3. Defending the Linguistic View of Self-Awareness 

The proposed model situates self-awareness entirely within linguistic and 

social frameworks. McDowell (1994) has emphasized that our conceptual 

capacities are ―unbounded by the given,‖ meaning that language mediates 

even our perceptual experience. This view supports the idea that 

consciousness and language are coextensive phenomena—each presupposes 

and sustains the other. 

Empirical and theoretical studies in cognitive science reinforce this 

philosophical claim. Carruthers (2023) argues that self-knowledge depends 

on internal linguistic models that simulate external dialogue. Similarly, Clark 

(2024) suggests that the ―extended mind‖ includes linguistic structures as 

constitutive scaffolding for reflective awareness. Thus, self-awareness arises 

wherever language loops back upon itself through communicative or 

introspective articulation. 

7.4. Interdisciplinary Extensions 

The conception of self-awareness as linguistic reflexivity opens new 

pathways for research across several domains: 

a. Psychoanalysis 

In Freudian and Lacanian traditions, speech already mediates the 

unconscious. Lacan (1977) viewed the unconscious as ―structured like a 

language,‖ implying that self-awareness arises only in moments when one‘s 

speech rearticulates its own prior narrative. The therapeutic act, therefore, 

involves enabling language to reflect upon its repressed layers (Fink, 2023). 

b. Cognitive Linguistics 

Recent studies explore how meta-linguistic verbs—such as say, think, hear 

oneself—enable higher-order linguistic representation (Langacker, 2021). 

These verbs delineate the linguistic architecture that makes self-reference 
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possible, showing that only certain syntactic structures can model recursive 

self-reflection. 

c. Artificial Intelligence 

The question of whether large language models might develop artificial self-

awareness depends on whether linguistic recursion alone can produce 

reflexivity. As Bender and Koller (2020) caution, linguistic output without 

embodiment or affect remains simulation, not awareness. Yet, as Gunkel 

(2023) argues, this tension itself deepens our understanding of what 

―linguistic selfhood‖ entails: the capacity of a system to describe and modify 

its own operations in linguistic form. 

7.5. Toward an Open Conclusion 

Ultimately, the problem of self-awareness might not concern who is 

conscious, but what kind of language is capable of reflecting upon itself. 

When language folds inward—when it becomes both the mirror and the 

image—the event of self-awareness occurs. 

In this light, the self is not the origin of speech but its consequence. 

Consciousness is not a substance but a linguistic relation: the ongoing 

dialogue through which language interrogates itself and, in doing so, creates 

the space of subjectivity. 
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1. Introduction 
The distinction between the “matter” (māddah) and the “modality” (jihah) of a proposition constitutes a 

subtle yet foundational theme in the history of Arabic logic. While often treated as synonymous or 

functionally equivalent, this paper argues that a critical examination of works from Aristotle through al-

Fārābī, Avicenna, al-Ghazālī, Abū al-Barakāt al-Baghdādī, and finally Suhrawardī reveals the emergence 

of two fundamentally divergent and largely incompatible approaches. These two approaches—the 

“mind-independent” (nafs al-amr) conception of matter advanced by Avicenna and the “linguistic” 

(lafẓī) conception of matter defended by Suhrawardī—have profoundly shaped, and at times confused, 

subsequent debates on modal logic in the Islamic world. This abstract outlines the paper‟s central 

argument, namely, that Suhrawardī‟s departure from Avicenna‟s established paradigm constitutes not a 

minor terminological variant but a radical reconceptualization of what propositional matter is, with 

significant consequences for the plurality of modalities and the very nature of logical analysis. 

2. Aristotle 

The investigation begins with Aristotle, whose De Interpretatione (Chapter 13) presents four “orders” 

(tarātīb) of modal expressions, each containing four seemingly equivalent phrases (e.g., “possible to 

be,” “not impossible to be,” “not necessary not to be”). I propose a minimal textual emendation to 

resolve inconsistencies in the Arabic and Greek transmission, suggesting that these four orders 

implicitly point to four distinct “matters”: necessity, impossibility, the negation of necessity 

(possibility simpliciter), and the negation of impossibility (the possible in a broader sense). Although 

Aristotle does not explicitly differentiate between matter and modality, his grouping of synonymous 

modal expressions under a single order can be retrospectively interpreted as a tacit recognition that 

multiple modal terms (jihāt) can indicate a single ontological state of affairs (māddah). 

3. Fārābī 

Moving to al-Fārābī, we encounter the first explicit use of the term “matter” in a modal context. He 

consistently refers to “necessary matter,” “possible matter,” and “impossible matter” (māddah wājibah, 

mumkinah, mumtani‘ah), distinguishing these from the linguistic expressions of modality. However, al-

Fārābī never provides a clear definition of what matter actually is. He employs analogies—matter is to 

modality as the subject-predicate pair is to the copula, or as physical matter is to form—but these 

analogies remain ambiguous. Critically, al-Fārābī reduces Aristotle‟s four matters to three by merging 

the negation of necessity and the negation of impossibility into a single “possible matter,” which later 

becomes Avicenna‟s “special possibility” (al-imkān al-khāṣṣ). The paper shows that despite his 

innovations, al-Fārābī lacks a systematic theory of the matter-modality distinction, often speaking of 

“affairs and matters” (al-umūr wa al-mawādd) without clarifying their ontological or logical status. 

4. Avicenna 

Avicenna marks a genuine turning point. For the first time in the tradition, he provides an explicit real 

definition of propositional matter. In al-Shifāʾ, matter is defined as “the state (ḥāl) of the predicate in 

relation to the subject, with respect to affirmative predication,” specifically regarding the permanence 

or non-permanence of truth or falsehood. This is a nafs al-amr or mind-independent conception. 

Matter is not a word, nor the proposition itself, but an extra-linguistic, ontological feature of the world: 

the actual necessity, impossibility, or possibility of the predicate‟s inherence in the subject. The 

modality (jihah), by contrast, is a linguistic expression that signifies (and may be true or false of) that 

very state. This is a clear signifier-signified (dāll-maḍlūl) relationship. Avicenna underscores this by 

reformulating al-Fārābī‟s adjectival phrases (“necessary matter”) into genitive constructs (“matter of 

necessity,” māddat al-wujūb), emphasizing that necessity is the objective content, not a mere property 

of the matter. He then explores the number of matters, showing no dogmatic commitment to the 

number “three”: with general possibility, there are two matters (possible and impossible); with special 

possibility, three (necessity, special possibility, impossibility); and with the most specific possibility 

(al-imkān al-akhaṣṣ), he distinguishes four (necessity, impossibility, possibility with a constrained 
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necessity, and possibility with no necessity whatsoever). Avicenna‟s approach thus implies a 

potentially open-ended plurality of matters, corresponding to the nuanced modal structures of reality. 

5. Ghazālī and Baghdādī 

I then examine al-Ghazālī and Abū al-Barakāt al-Baghdādī as transitional figures. Al-Ghazālī, in 

Maḥakk al-naẓar, largely repeats Avicenna‟s threefold matter, but in Mi‘yār al-‘ilm he appears to 

collapse the distinction entirely, treating modality and matter as identical. The editor of the latter work 

explicitly notes this conflation. Al-Baghdādī, in al-Mu‘tabar, correctly cites Aristotle as distinguishing 

material conditions from psychological modalities (opinions and beliefs), yet elsewhere he lists 

“indeterminacy” (iṭlāq) as a fourth jihah, confusing metaphysical modality with epistemic certitude 

and mixing the language of matter with that of modality. These inconsistencies reveal a struggle to 

assimilate Avicenna‟s technical distinction, which was not yet fully entrenched. 

6. Suhrawardī 

Finally, I turn to Suhrawardī, whose position is both surprising and radical. On the surface, 

Suhrawardī in al-Talwīḥāt, al-Mashāri‘ wa al-muṭāraḥāt, and Ḥikmat al-ishrāq seems to follow 

convention, identifying the three modal states (necessity, impossibility, possibility) and calling the 

expressions “modalities.” However, he redefines māddah in a striking way: “Every proposition that is 

fit for one of these [modal expressions] to be truly predicated of it in the affirmative is called its 

„matter.‟” That is, the matter of “Zayd is a writer” is simply the proposition “Zayd is a writer” without 

the modal term. The modality is the linguistic addition, but the matter is the unmodified proposition 

that is apt for receiving that modality. This is a profoundly linguistic or propositional conception: 

matter is the propositional vehicle that bears the modal qualification, not the ontological state that the 

modality signifies. Consequently, for Suhrawardī, the “fundamental modalities” (ummahāt al-jihāt) 

are three, but these are effectively the traditional matters of Avicenna. I argue that Suhrawardī has 

inadvertently or deliberately collapsed Avicenna‟s signifier-signified distinction, treating the modality 

as a metalogical predicate and the matter as an object-language proposition. One consequence is that 

the multiplicity of matters becomes meaningless: if matter is just the bare proposition, then there are as 

many matters as there are propositions, and the rich Avicennan ontology of modal states is replaced by 

a syntactic notion of aptness. I also note that Suhrawardī occasionally refers to the meanings (ma‘ānī) 

of modal terms as “modalities,” further indicating that he does not recognize an extra-linguistic 

“matter” distinct from both the proposition and its modal descriptor. 

7. Conclusion  

In the end, I establish that the Avicenna-Suhrawardī divergence represents two irreconcilable 

paradigms. Avicenna‟s nafs al-amr approach treats matter as the real, truth-making modal state of the 

world, making modality a representational sign. Suhrawardī‟s approach treats matter as the proposition 

itself (or its “fitness” for a modality), making modality a comment on that proposition. The paper‟s 

findings challenge standard narratives that present a smooth, cumulative development of Arabic modal 

logic. Instead, they reveal a fundamental fork: subsequent logicians, such as Afḍal al-Dīn al-Khūnajī, 

Athīr al-Dīn al-Abharī, and Naṣīr al-Dīn al-Ṭūsī, were forced to navigate between these two poles, 

often inconsistently. The Avicennan path leads to a proliferation of matters (as many as there are 

distinct modal meanings), while the Suhrawardian path tends toward a reduction of matters to three 

(necessity, possibility, impossibility) precisely because it identifies matter with the proposition that 

receives these three determinations. This study, the first of two parts, thus reorients our understanding 

of modal logic in the Islamic tradition, showing that the matter-modality distinction is not a technical 

nicety but a battleground for competing conceptions of logic‟s relationship to language, mind, and 

reality. A subsequent paper will trace the reception of these two approaches in Fakhr al-Dīn al-Rāzī 

and later logicians, demonstrating their lasting impact on the post-classical tradition. 
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ٍ دس آضکاس   ٘ؼکر دس آضاس اسػٌَ چٌذاى آؿککاس ً  ٗضزوا ٗياًذ. ا لائل ؿذُ ٗضزوا ٗاهادُ ٍ غْر لوا ٘اىه ٌَٕ٘،ػ - ٖٗدس هٌٌك اسػٌَ
دٍ هٔلکن تکضسم هٌٌکك، دس     ٗکي ًـذُ اػر. تش خلاف ا ٗفٍ زٔش ٘اىت ٖآًْا تِ سٍؿٌ ٗضؿذُ، زوا ٘کآى دٍ زفک ٘اىّشچٌذ ه ٖ،فاسات

هـَْس ٍ غاافسادُ اػکر ٍ   ٘استؼ ٗکٖکِ  ؿَدٖ ه ٗذُهادُ ٍ غْر د ٗضهسفاٍذ تِ زوا ٖسٍؿي ٍل ٗکشددػر کن دٍ سٍ ٌَٕ٘،ػٌر ػ
حالکر هموکَد دس   »ٍ  ٖلفِ ٘شغ ٍٕ هادُ سا اهش گ٘شدٖ ه ٖلفِ ٕتِ كشاحر غْر سا اهش ٌ٘اػ ( اتي1َس: )ٍ هْػ ٗةغش ٘استؼ ٗگشد

اهکا هکادُ سا    ٕ( ػکْشٍسد 2هـَْس ٍ غاافسادُ اػر. ) ٗذگاُد ٗي. اکٌذ هٖ ٗفهذلَد غْر زٔش ٗگش،د  ٖ، ٍ تِ ٓثاسز«ًؼثر تا هَهَّ
ٍ هْػَس اػر ٍ لاصم اػکر ککِ تکِ     ٗةغش ٘اسدٍم تؼ ٗذگاُد ٗي. اگ٘شدٖ غْر ٍ ػلة دس ًِش ه ٕهٌْا ٗاغْر  ٕهٌْا ِ٘خَد لو

ٍ  ذادٍٕ اتَالثشککاذ ت ک   ٖهاًٌکذ غضالک   ٍٕ ػکْشٍسد  ٌ٘اػ اتي ٘اىداًاى ه ؿَد. هٌٌك ٖكَسذ خاف تشسػ ٕ گکاُ س هکثْن ٍ   ٗکشدّکا
ٍ  ٗککشد دٍ سٍ ٗيا ِٕ تِ گضاسؽ اًسمادهمال ٗيًثَدُ اػر. ا ض٘شأزٖ ت ٕػْشٍسد ٗکشدسٍ ٘شٕگ اًذ کِ احسوالاً دس ؿکل داؿسِ ٕا دٍگاًِ

ٍ  ٕدس آضاس فخش ساص ٗذگاُدٍ د ٗيا ٘اهذّإتِ خ ٗگشٕد ٕ ٍ دس همالِ خشداصدٖ ه ٍٕ ػْشٍسد ٌ٘اػ اتي ٘اىه ّٕا داى هٌٌك ّإ ٗذگاُد
 (.1404 ٖخشداخسِ اػر )فلاح ٕداى تٔذ هٌٌك

 

 

 اذ، ػْشٍسدٕػٌ٘ا، غضالٖ، اتَالثشک اسػٌَ، فاساتٖ، اتي َاْ کلٕدْ: ياصٌ

 (.284-257) 46 ٖاخ٘، خ1405تْاس ٍ زاتؼساى ، 1 واسٓ، ؿ24 ػاد، فلؼفِ .ٕاص اسػٌَ زا ػْشٍسدهادُ ٍ غْر:  .(1405) اػذالله ،فلاحٖ استىاد:
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 مقدمٍ. 2
، «هادٓ ٍاغثٔ: »ُ اػرغْر ٍ هادُ دس آضاس فاساتٖ ّوَاسُ ًؼثر كفر ٍ هَكَف تَد ًؼثر

ػٌ٘ا، تشإ ًخؼس٘ي تاس آًْا سا تِ كَسذ هواف ٍ  ؛ اها اتي«هادٓ هوسٌٔٔ»ٍ « هادٓ هوکٌٔ»
ؿاٗذ تِ ًِش «. هادٓ الاهسٌاّ»ٍ  « هادٓ الإهکاى»،  «هادٓ الَغَب»تشد:  الِ٘ ً٘ض تِ کاس هٖ هواف
خشداصٕ ٍ ًَٖٓ ًَآٍسٕ دس فيّ ت٘اى تاؿذ؛ اها تا تشسػٖ ت٘ـسش،  ِ اٗي كشفاً ٗک ٓثاسذتشػذ ک

 ؿَد.  إ خذٗذاس هٖ ًساٗع زاصُ
داًاى تشغؼسٔ هؼلواى هاًٌذ ػْشٍسدٕ ّش دٍٕ غْر ٍ هادُ سا اهَسٕ صتاًٖ  تشخٖ اص هٌٌك

ا ّواى لوِ٘ تذٍى گشفسٌذ: ػْشٍسدٕ، چٌاى کِ خَاّ٘ن دٗذ، كشاحساً هادٓ لوِ٘ س دس ًِش هٖ
خَاّذ تِ ٍكفٖ اص اٍكاف  آٗذ هٖ داًذ. تا اٗي ت٘اى، ٍلسٖ غْر تش ػش لو٘ٔ هَغثِ هٖ غْر هٖ

 غْر لوِ٘ گَٖٗ ٍكف آى لوِ٘ اػر.   آى اؿاسُ کٌذ. اص اٗي سٍ،
ػٌ٘ا، تش خلاف سٍٗکشد كشٗح ػْشٍسدٕ ٍ سٍٗکشدّإ غ٘ش كشٗح دٗگشاى، هادُ سا ًِ  اها اتي

الاهشٕ هَهَّ ٍ هموَد تِ ؿواس  لفَ، تلکِ حالر ٍ ک٘ف٘ر ساتٌٔ ًفغ خَد لوِ٘ ٗا ٗک
آٍسد. دس اٗي سٍٗکشد، غْر کِ لفَ اػر دٗگش ٍكفٖ اص اٍكاف هادُ ً٘ؼر تلکِ دادّ تش هادُ  هٖ

تا ٍ حاکٖ اص آى اػر ٍ هادُ هذلَد ٍ همکّٖ غْر اػر. دس اٗي سٍٗکشد، هادُ ٍ غْر ّش دٍ 
زَاى سٍٗکشد  ػٌ٘ا سا هٖ غْر اػر کِ لفَ اػر. اص اٗي سٍ، سٍٗکشد اتيلفَ ً٘ؼسٌذ، تلکِ زٌْا ّن 
الاهشٕ ٗا ٍالٖٔ ً٘ض ًاه٘ذ، تش خلاف سٍٗکشد ػْشٍسدٕ کِ سٍٗکشد لفِٖ كشف اػر. دس  ًفغ

دٗگش چٌذاى هٌاػة « هادُ هوکي»ٍ « هادُ ٍاغة»ػٌ٘ا، ٓثاساذ ٍكفٖ  الاهشٕ اتي سٍٗکشد ًفغ
 ذ.ًٌـٌ٘ تؼ٘اس خَؽ هٖ« هادُ اهکاى»ٍ « هادُ ٍغَب»افٖ ذ ٍ ٓثاساذ اهٌسػ تِ ًِش ًوٖ

الاهشٕ تِ هادٓ لواٗا سا دس هٌٌك  خَاّن زمَلاذ دٍ سٍٗکشد لفِٖ ٍ ًفغ دس اٗي همالِ هٖ
 ّإ هخسلف دستاسٓ آى سا گضاسؽ ٍ ػدغ ًمذ کٌن. تشسػٖ ٍ دٗذگاُ زا صهاى ػْشٍسدٕ ػٌَٕ٘

ّإ  ٕ زمر زأض٘ش اٗي دٍ سٍٗکشد دٗذگاُداًاى هؼلواى خغ اص ػْشٍسد اص آًػا کِ هٌٌك
اًذ، ٍ  اص آًػا کِ تشسػٖ ٍ ًمذ ًِشاذ اٗـاى اص  تؼ٘اس هسٔاسهٖ دس زواٗض هادُ ٍ غْر اسائِ کشدُ

ّإ اٗـاى ٍ زمل٘ل ًْاٖٗ خَد اص  سٍد، تشسػٖ اًسمادٕ دٗذگاُ حػن ٗک همالِ تؼٖ فشازش هٖ
 ام. و٘ي صهٌِ٘ اخسلاف دادُزاسٗخ زٌَساذ اٗي هَهَّ سا تِ همالٔ دٗگشٕ دس ّ

 پٕشٕىّ بحث. 1
تِ ُاّش دستاسٓ هَهَّ همالٔ « هَادّ لواٗا اص ًِش ػْشٍسدٕ»ضاًٖ دس همالٔ  ػ٘ذهموَد َٗػف

ؿَد کِ آى  حاهش اص دٗذگاُ ػْشٍسدٕ كمثر کشدُ اػر، اها تا هشاغِٔ تِ هسي آى، آؿکاس هٖ
هَاد الال٘ؼِ ٓثاسذ اػر اص ٗمٌ٘٘اذ، «. مواٗاهَاد ال»اػر ًِ دستاسٓ « هَاد الأل٘ؼِ»همالِ دستاسٓ 
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هـَْساذ، همثَلاذ، هًٌَِاذ، هخ٘لاذ ٍ غ٘شُ؛ دس حالٖ کِ هَاد المواٗا ٓثاسزٌذ اص ٍغَب، 
 .(1393ضاًٖ  َٗػف) اهسٌاّ، اهکاى خاف، اهکاى ٓام، فٔل٘ر، دٍام، ٓذم دٍام، ٓذم فٔل٘ر، ٍ غ٘شُ

ٓذم اًملاس هادُ دس هَاد »زمر ٌَٓاى  هٌٌك زٌث٘مٖدس تخـٖ اص کساب  ًگاسًذٓ حاهش
ًـاى دادُ اػر کِ دٗذگاُ خَاغِ ًل٘ش هثٌٖ تش اًملاس هادُ دس ٓذد ػِ دسػر ً٘ؼر. « ضلاش

، (15: 1395 ،)فلاحٖدس هٌٌك لذٗن ٍ غذٗذ اؿاسُ کشدُ « هادُ»آى کساب ّشچٌذ تِ هٔاًٖ هسٔذد 
ػٌَٕ٘ ًذاؿسِ ٍ زمَلاذ هٌٔاٖٗ دس ػٌر هٌٌك « غْر»دس تشاتش « هادُ»ْٖ تِ دٍ هٌٔإ َغّز

 آى سا تشسػٖ ًکشدُ اػر، کاسٕ کِ دس اٗي همالِ لشاس اػر اًػام ؿَد.
تِ خ٘ـٌ٘ٔ تمص ًضد فخش « ٍ هسأخشاى ٕهادُ ٍ غْر ًضد فخش ساص»چٌ٘ي، دس همالٔ  ّن ًگاسًذُ

 .(1404 ٖ)فلاح ساصٕ ٍ خغ اص اٍ خشداخسِ اػر
« ٌَٕ٘هادُ دس تشاتش غْر دس هٌٌك ػ»دس همالٔ  ٖؿْلا اػلاه ٖ،داسات ٘شهآل ٖ،آسؽ سػسو

اًذ کِ هَسد لثَد ًَٗؼٌذٓ همالٔ حاهش ً٘ؼسٌذ  ّإ دٗگشٕ اص هَهَّ اٗي همالِ اسائِ کشدُ زمل٘ل
ٍ اٗي همالِ دس ٍالْ زمل٘ل اٍ دس تشاتش زمل٘ل اٗـاى اػر. ًث٘ٔسا، داٍسٕ ه٘اى اٗي دٍ ًگاُ خغ اص 

٘اس ؿاٗؼسِ اػر کِ كَسذ تگ٘شد ٍ ًَٗؼٌذٓ همالٔ حاهش تا سٍٕ زَاًذ ٍ تؼ اًسـاس همالٔ حاهش هٖ
 کٌذ. گـادُ اص آى اػسمثاد هٖ

 ارسطً. 3
اٗي ( 560-473)ؿَد، اها اتَالثشکاذ ت ذادٕ  دس اسػٌَ زواٗض كشٗمٖ ه٘اى هادُ ٍ غْر دٗذُ ًوٖ

 زواٗض سا تِ كشاحر تِ اٍ ًؼثر دادُ اػر:

هي ّزُ الأحَال فإًِّ أساد « الدْبت»ٍ « الوَادّ»بُ ثـالزٕ هٌبُ أسسـَؿبل٘س فٖ تسو٘ٔ هب سوّ
هب فٖ الأرّبى التٖ ّٖ « الدْبت»الأحَالَ الَخَدٗٔ هٌْب ٍ هب للأش٘بء فٖ أًفسْب، ٍ ثـ« الوَادّ»ثـ

 (.84: 1، ظ. 1373)ت ذادٕ  اللٌَى ٍ الاهتمبدات هلی الحم٘مٔ

هادُ ٗا غْر )تاسٕ اسهٌ٘٘اع(  ثاسُالٔاص کساب  13ام آى اػر کِ دس فلل  آًچِ اص اسػٌَ دٗذُ
 ٍغَب: )د( اهسٌاّ ٍ )ظ( اهکاى ػلة، )ب( اهکاى اٗػاب،  )الف(داًذ:  گضاسُ سا چْاس لؼن هٖ

ٍ ّزا ٌٗٔکغ ٓلٖ رلک. ٍ « همسول أى َٗغذ»لَلٌُا « هوکي أى َٗغذ»=الف> ٗلضم هي لَلٌا 
 «. ل٘غ ٍاغثاً أى =لا )؟(> َٗغذ»ٌا ٍ لَلُ« ل٘غ هوسٌٔاً أى َٗغذ»ٗلضم هٌِ ٍ ٗلضهِ أٗواً لَلٌُا 

ل٘غ ٍاغثاً ألّا =; أى )؟(> »لَلٌُا   «همسول ألّا َٗغذ»ٍ لَلٌا « هوکي ألّا َٗغذ»=ب> ٍ ٗلضم لَلٌَا 
 «.ل٘غ هوسٌٔاً ألّا َٗغذ»ٍ لَلٌُا « َٗغذ

ٍ « َٗغذٍاغة ألّا »لَلٌُا   «لا ٗمسول أى َٗغذ»ٍ لَلٌَا « لا ٗوکي أى َٗغذ»=ظ> ٍ ٗلضم لَلٌَا 
 «.هوسٌْ أى َٗغذ»لَلٌُا 
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ٍ « ٍاغة أى َٗغذ»لَلٌُا   «لا ٗمسول ألّا َٗغذ»ٍ لَلٌا « لا ٗوکي ألّا َٗغذ»=د> ٍ ٗلضم لَلٌَا 
 «.هوسٌْ ألّا َٗغذ»لَلٌُا 

(22a14-22 ٌَ104: 1378؛ اسػٌَ 125: 1م.، ظ. 1980، اسػ.) 

ؿَد کِ آى  اهکاى ػلة آؿکاس هٖ)ب( ٍ  اهکاى اٗػاب)الف( ّإ ت٘اى ؿذُ دس دٍ هادٓ  اسصٕ اص ّن
 دٍ تِ زشز٘ة هٔادد ّؼسٌذ تا دٍ هادٓ ػلة اهسٌاّ ٍ ػلة هشٍسذ.

کٌذ کِ ٓثذ الشحوي تذٍٕ،  اسػٌَ اٗي چْاس هادُ سا دس ٗک غذٍد تِ كَسذ صٗش هشزّة هٖ
 ًاهذ: هٖ« زشز٘ة»هلمّح زشغؤ ٓشتٖ کساب اسػٌَ، ّش کذام اص اٗي چْاس هادُ سا 

 ‹ السشز٘ة الطالص › ‹ ة الأٍدالسشز٘ ›

 هوکي أى َٗغذ (1)
 همسول أى َٗغذ (2)
 ل٘غ هوسٌٔاً أى َٗغذ (3)

  أن ]لا[ ًٔجدل٘غ ٍاغثاً  (4)

 ل٘غ هوکٌاً أى َٗغذ (1)
 ل٘غ همسولاً أى َٗغذ (2)
 هوسٌْ أى َٗغذ (3)
  ٍاغة ألا َٗغذ (4)

 ‹ السشز٘ة الشاتْ › ‹ السشز٘ة الطاًٖ ›

 هوکي ألا َٗغذ (1)
 همسول ألا َٗغذ (2)
 ٌٔاً ألا َٗغذل٘غ هوس (3)

  ]أن[ ًٔجدل٘غ ٍاغثاً  (4)

 ل٘غ هوکٌاً ألا َٗغذ (1)
 ل٘غ همسولاً ألا َٗغذ (2)
 هوسٌْ ألا َٗغذ (3)
  ٍاغة أى َٗغذ (4)

(22a25-30 ٌَ105: 1378؛ اسػٌَ 125: 1م.، ظ. 1980، اسػ) 

 آٍسد کِ تذٍٕ اسص هٖ تٌ٘٘ن، اسػٌَ تشإ ّش هادُ ٗا زشز٘ة، چْاس زٔث٘ش هسشادف ٗا ّن چٌاى کِ هٖ
ؿَد کِ زٔث٘شّإ ػور ساػر  چٌ٘ي، دٗذُ هٖ گزاسٕ کشدُ اػر. ّن ؿواسُ 4زا  1آًْا سا تا آذاد 

 ًم٘ن زٔث٘شّإ ػور چح ّؼسٌذ.
 ام:  دس ٓثاسذ ًخؼس٘ي اسػٌَ ٍ ً٘ض دس غذٍد تالا، دٍ اكلاحِ٘ سا دس کشٍؿِ = > آواد کشدُ

ل٘غ »ٓشتٖ افسادُ ٍ دسػرِ آى  اص زشغؤ « لا»(، تِ گواى هي، حشف 4دس زشز٘ة اٍد زٔث٘ش )

دل٘ل اٗي اكلاحِ٘ ٗکٖ اٗي اػر کِ دس «. أن ًٔجدل٘غ ٍاغثاً »اػر ٍ ًِ « ألا ًٔجدٍاغثاً 

سٍد. دل٘ل دٗگش اٗي اػر کِ  غ٘ش اٗي كَسذ، زٌالن ه٘اى زٔث٘شّإ ساػر ٍ چح اص ه٘اى هٖ
 ص ًخَاٌّذ ؿذ. اس ؿَد کِ چْاس زٔث٘ش هزکَس دس زشز٘ة اٍد دٗگش ّن ػثة هٖ« لا»حزف 
غْر تِ زشغوِ  تٖ« لا»( ً٘ض، حشف 4سػذ کِ دس زشز٘ة دٍم زٔث٘ش ) چٌ٘ي، تِ ًِش هٖ ّن

دل٘ل اٗي «. ألا ًٔجدل٘غ ٍاغثاً »اػر ٍ ًِ « أن ًٔجدل٘غ ٍاغثاً »افضٍدُ ؿذُ ٍ دسػرِ آى 

اػر ٍ اكلاحِ٘، هاًٌذ هَسد لثل، ٗکٖ اٗي اػر کِ دس غ٘ش اٗي كَسذ، زٌالن ه٘اى زٔث٘شّإ س
ؿَد کِ چْاس زٔث٘ش هزکَس دس  ػثة هٖ« لا»سٍد. دل٘ل دٗگش اٗي اػر کِ افضٍدى  چح اص ه٘اى هٖ

 اسص ًخَاٌّذ ؿذ.  زشز٘ة دٍم دٗگش ّن
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دس اكل هسي ًَٗاًٖ تَدُ، )اگش اكَلاً آًْا سا خٌا دس ًِش تگ٘شٗن( سػذ کِ اٗي خٌاّا  تِ ًِش هٖ
دس ػلٌاًٖ(  )ادٗةٗي خٌاّا ٍغَد داسًذ. هسشغن فاسػٖ ّإ اًگل٘ؼٖ ٍ فاسػٖ ً٘ض ا صٗشا دس زشغوِ

ّإ خ٘ـٌْادٕ تالا سا تِ ٌَٓاى ٗکٖ اص  تِ ّو٘ي ًکسِ اؿاسُ کشدُ ٍ اكلاحِ٘ خاًَؿر
)هثٌٖ تش خٌا ًثَدى ( Paciusّإ هوکي هٌشح کشدُ اػر ٍ دس خاٗاى تِ دٗذگاُ خاکَ٘ع ) اكلاحِ٘

کِ خَاًٌذُ سا تِ آى اسغاّ  کٌذ خ٘ؾ اص اسػٌَ( اؿاسُ هٖداًاى  هسي اسػٌَ تلکِ كشف گضاسؽ خٌإ هٌٌك
 ((.2ٍ  1، خاًَؿر 105: 1378دّن )اسػٌَ  هٖ

دس ٓثاساذ اسػٌَ اهکاى ٓام اػر ٗا « احسواد»ٍ « اهکاى»چٌ٘ي، دستاسٓ اٌٗکِ هملَد اص  ّن
« ى ٓاماهکا»سػذ کِ اگش آى دٍ سا  زَاى تا لأً٘ر اُْاس ًِش کشد، ّشچٌذ تِ ًِش هٖ خاف ًوٖ

سٍد.  ّإ زٔات٘ش چْاسگاًِ اص دػر هٖ اسصٕ زش تاؿذ صٗشا دس غ٘ش اٗي كَسذ، ّن تگ٘شٗن هٌاػة
داًذ. الثسِ  اسص هٖ چٌاى کِ دٗذٗن، اسػٌَ دس ٓثاسذ ًخؼس٘ي، تِ كشاحر، اهکاى ٍ احسواد سا ّن

 1ٍ هسواٗضًذ.ّاٖٗ داسد دادِّ تش اٗي کِ آى د اسػٌَ دس هَاسدٕ دٗگش، ه٘اى هوکي ٍ همسول ت٘اى
زَاى گفر کِ ّشچٌذ اسػٌَ ه٘اى غْر ٍ هادُ تِ كشاحر  تا زَغِ تِ آًچِ گزؿر، هٖ

ّإ چْاسگأً تالا سا ّش  زواٗضٕ ًٌْادُ اػر، تِ ًَس هوٌٖ تِ اٗي زواٗض خاٗثٌذ تَدُ، صٗشا زشز٘ة
زَاى  کذام تا چْاس زٔث٘ش هخسلف ت٘اى کشدُ اػر؛ ٌٖٗٔ زٔث٘شّإ هخسلف دس ّش زشز٘ة سا هٖ

کٌٌذ. تٌاتشاٗي، ّش زشز٘ة ٗک هادُ  غْاذ گًَاگَى دس ًِش گشفر کِ تِ ٗک هادٓ ٍاحذ دلالر هٖ
 ؿَد.  اػر کِ تا چْاس غْر ت٘اى هٖ

زَاً٘ن تگَٗ٘ن کِ اسػٌَ  اگش اٗي زَه٘ح دس زواٗض ه٘اى هادُ ٍ غْر ًضد اسػٌَ سا تدزٗشٗن هٖ
ثاسذ اتَالثشکاذ ت ذادٕ کِ دس تالا ًمل ؿذ چْاس هادُ ٍ ؿاًضدُ غْر هٔشفٖ کشدُ اػر. ؿاٗذ ٓ

                                                            
 گَٗذ کِ اسػٌَ هوکي ٍ همسول سا تِ دٍ هٌٔإ هسفاٍذ گشفسِ اػر: كشاحر هٖتِ  الوخسلش الأٍػيػٌ٘ا دس  اتي .1

 (.75: 1396ػٌ٘ا  )اتي ٍلذ ٍهْ الف٘لؼَف الػْاذ أستٔاً: الَاغة ٍالووسٌْ ٍالووکي ٍالومسول.

، دٍ هٌٔا سا «هوکي»ػٌ٘ا خغ اص تشؿوشدى هٔاًٖ هخسلف  اسص ً٘ؼسٌذ! اتي دلالر داسد تش اٌٗکِ هوکي ٍهمسول ّن« أستْ»ٍاطٓ 
 )ٌٖٗٔ ؿک ٍ زشدٗذ(:« اهکاى رٌّٖ»ٍ « اهکاى اػسمثالٖ»کٌذ:  ًضد  اسػٌَ هٔشفٖ هٖ« همسول»تشإ 

ٗکَى الوَغَد الکائي الفاػذ ًَٓاً  لا ّٖتآسثاس الوؼسمثل حس ل٘غ توشٍسّٕ تالومسول ها=أسػٌَ> ٖ ٌٍٔٗ
تمؼة صهاى دٍى صهاى، تل  کي لاٗٔشم لِ؛ ف٘کَى الوو فك أى ٗٔشم لِ ٍلذ لالذ ٗسّ ٖءهٌِ، تل ؿ
 ک٘ف کاى، ٍالومسول تمؼة الضهاى الوؼسمثل. ّٕهشٍس الأهش فٖ ًفؼِ غ٘ش تمؼة أىّ

تالم٘اع إلٖ  ٖءتالووکي حاد الـئ فٖ ًفؼِ ٍتالومسول حاد الـ=أسػٌَ> ٍٗـثِ أٗواً أى ٗکَى أساد      
سأٌٗا فِ٘ همسول، ف٘کَى الووکي  ٖإل زٕ َّ فٖ ًفؼِ هوکي َّ تالم٘اعالّ ٖءالـ أىّ ٖسأٌٗا فِ٘، حسّ

 (.78: 1396ػٌ٘ا  )اتي الومسول. ٖهٌٔکؼاً ٓل

سا دس آى « همسول»تِ ًِش هي، ّ٘چ کذام اص اٗي دٍ هٌٔا، دػر کن دس ٓثاسذ هٌمَد دس تالا اص اسػٌَ، هملَد ً٘ؼر ٍ تاٗذ 
 گشفر.« هوکي ٓام»ٓثاسذ تِ هٌٔإ 
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ٍ اؿاسُ تِ زواٗض غْر ٍ هادُ ًضد اسػٌَ داؿر ًاُش تِ هسي ٗاد ؿذُ اص اسػٌَ تا زَه٘مٖ کِ 
 آٍسدم تاؿذ.

ٍ ًم٘ن « اهکاى خاف»چٌاى کِ خَاّ٘ن دٗذ، دس ػٌر هٌٌك دس غْاى اػلام، تا افضٍدى 
 ذ:ٗاتٌ آى، اٗي چْاس هادُ تِ ؿؾ هادُ اسزما هٖ

ٍلذ خولَا ؿجمبت هَادّ المؼبٗب ستّبً: ؿجمٔ الَخَة ٍ ًم٘ؼِ، ٍالاهتٌبم ٍ ًم٘ؼِ، ٍالإهىبى الخبصّ 
 (.114-112: 1389)خًَػٖ،  ٍ ًم٘ؼِ.

داًاى هؼلواى تش زٔذاد  اّو٘ر اٗي ٓثاسذ، چٌاى کِ خَاّ٘ن دٗذ، دس اٗي اػر کِ تشخٖ هٌٌك
 اًذ. ش کِ تش زٔذاد هَاد تؼ٘اس حؼاع تَدًُل٘ اًذ، تش خلاف اهطاد خَاغِ هَاد حؼاع ًثَدُ

 فارابٓ. 2
ک٘ف٘ر ًؼثر »داًذ کِ تش  ؿَد. اٍ غْر سا لفِٖ هٖ فاساتٖ ه٘اى غْر ٍ هادُ تِ ٍهَح زواٗض لائل هٖ

 ؿَد: سا ً٘ض ؿاهل هٖ« غو٘ل»ٍ « لث٘ح»دلالر داسد ٍ حسٖ الفاُٖ هاًٌذ « هموَد تِ هَهَّ

، ٍ و٘فّ٘ٔ ٍخَد هحوَلْب لوَػَهْبهلى  فتذلل المؼ٘ٔ التٖ تمشى ثوحوَ اللفلّٔى  الدٍْٔ 
ٍ « خو٘ل»ٍ « لج٘ح»، ٍ «ٍاخت»ٍ « هوتٌن»ٍ « هحتول»ٍ « ػشٍسى»ٍ « هوىي»ّى هثل لَلٌب: 

. ظ. 1ق ظ. 1408)فاساتٖ،  ٍ هب أشجِ رله.« ٗوتٌن»ٍ « ٗوىي»ٍ « ٗحتول»ٍ « ٗدت»ٍ  ،«ٌٗجغى»
1 :105.) 

 کٌذ: ّا زأک٘ذ هٖ هطاد تش ّو٘ي« ؿشح الٔثاسُ»فاساتٖ دس 

الدْبت ّى الالفبف التٖ، ارا لشًت ثبلىلؤ الَخَدٗٔ ٍ ثوب فِ٘ لَٓ الىلؤ الَخَدٗٔ، دلّت هلى 
و٘فّ٘ٔ ٍخَد الوحوَل للوَػَم. ٍ رله اى اًحبء ٍخَد الوحوَل للوَػَم اًحبء وث٘شٓ. ٍ رله 

« اى ٗوذل خو٘لصٗذ »ٍ « خبئشااى َٗخذ  لج٘حهوشٍ »ٍ « اى َٗخذ هبدلا خو٘لصٗذ »فى هثل لَلٌب 
دالّبى هلى و٘ف٘ٔ ٍخَد الوحوَل للوَػَم. ٍ « المج٘ح»ٍ « الدو٘ل»؛ فبى «اى ٗدَس لج٘حهوشٍ »ٍ 

 وزله لَلٌب:
لِ اٍ  حلالصٗذ »ٍ « هلِ٘ اى ٗغظت هبل غ٘شُ حشامصٗذ »، هثل لَل المبئل: «حلال»ٍ « حشام»

ٍ اشجبُ رله، فبًْب «  ٗحسي»ٍ « ٗدت»ٍ « ٌجغىٗ»ٍ وزله لَلٌب: «. لِ اى ٗفول وزا ٍ وزا هجبح
 (.184-183.: 2ق ظ. 1408)فاساتٖ،  ولّْب خْبت تؼبف الى الىلن.

اٗي اكٌلاح ّشچٌذ ؿاٗذ هٌاتك کاستشد آى دس صتاى ًَٗاًٖ تاؿذ اها دس صتاى زخللٖ هٌٌك 
اًذ  اٍسدُسا غْر تِ ؿواس ً٘« غو٘ل»ٍ « لث٘ح»، ٍاطگاًٖ هاًٌذ ٍ هٌٌك هَغْاذ غذٗذ ػٌَٕ٘

 .هٔاكش(« هٌٌك زکل٘ف»)هگش ؿاٗذ دس 
غْاذ »ًاهذ ٍ غْاذ اهکاى ٍ هشٍسذ سا  هٖ« غْاذ اخ٘شُ»فاساتٖ اها دس اداهِ اٗي غْاذ سا 

 کٌذ: گزاسٕ هٖ ًام«( غْاذ اٍَُد)»« ًخؼس٘ي
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. فبلدْبت الاخ٘شٓ هثل التٖ خْبت اخ٘شٓ، ٍ هٌْب هب ّى خْبت اٍُلٍَ الدْبت هٌْب هب ّى 
. ٍ ٌّبن أش٘بء وث٘شٓ ثوؼْب تؼبف الى الدْبت الاٍُلَ اثٌتبى: الووىي ٍ الؼشٍسىّب، ٍ احظٌ٘ب

ٍ « هوتٌن»ٍ اش٘بء اُخَش تؼبف ]إلی[ الؼشٍسى ومَلٌب: « ٗدَص»ٍ « ٗحتول»الووىي، ومَلٌب: 
 (.184.: 2ق ظ. 1408)فاساتٖ،  ٍ اشجبُ رله.« هحبل»

دّذ کِ غْر لفَ  کِ احسوالاً ًـاى هٖ« اهش»سا « هادُ»داًذ ٍ  هٖ« داد»سا « غْر»فاساتٖ 
ّواى لفَ « اهش»اػر ٍ هادُ هذلَد آى لفَ؛ اها اداهٔ ٓثاسذ اٍ هَّن اٗي اػر کِ هملَد اٍ اص 

 کٌذ: اػر صٗشا تِ زأل٘ف ٍ زشک٘ة اهَس تِ ؿَ٘ٓ خثش ٍ لوِ٘ اؿاسُ هٖ

فبًْب  الوَادَػَم، ٍ اهب هلى و٘ف٘ٔ ٍخَد الوحوَل للو الذالّٔى  الدْبتالدْبت غ٘ش الوَاد لاى 
حظلت فى استجبؽ ثوؼْب ثجوغ  اُلِّف ثوؼْب الى ثوغ تأل٘فَ الاخَجبس ٍ المؼبٗبالتٖ ارا  الاهَسّى 

 (.184.: 2ق ظ. 1408)فاساتٖ،  ّزُ الى٘ف٘بت.

 گ٘شد: چٌ٘ي، غْر ٍ ک٘ف٘ر سا گاُ ٗکٖ هٖ ّن

هي  حبلاًف المؼبٗب، ار وبى ٌُٗلش فْ٘ب ح٘ث ٌُٗلش هي الوٌـك فى تبل٘ الدْبتفلزله طبست 
)فاساتٖ،  هي و٘ف٘بت التأل٘ف، ٍ ل٘س ٌُٗلش فْ٘ب ح٘ث ٌٗلش فى الوَاد. و٘فً٘ٔاحَال التبل٘ف ٍ 

 (.184.: 2ق ظ. 1408

اٗي ٓثاسذ هَّن آى اػر کِ غْاذ ٍ هَاد اهَسٕ دس ٓشم ّن ّؼسٌذ ٍ ًِ دس ًَد ّن. 
فاٍذ اػر ٍ چٌ٘ي ً٘ؼر کِ غْاذ داد تش كشفا ًگاُ ٍ ًِش تِ غْاذ ٍ ًگاُ ٍ ًِش تِ هَاد هس

ؿَد کِ زواٗض غْر ٍ هادُ دس  هَاد تاؿٌذ ٍ هَاد هذلَد غْاذ. اص اٗي ٓثاسذ اها آؿکاس ًوٖ
 زَاًٌذ هسواد تاؿٌذ: ًَٗؼذ کِ غْر ٍ هادُ هٖ چ٘ؼر. فاساتٖ دس اداهِ هٖ

ّزُ الدْبت، ار ٍ وزله لذ تىَى ّزُ الدْبت فى المؼبٗب التٖ هَادّب هؼبدٓ لوب تذل هلِ٘ 
 (.184.: 2ق ظ. 1408)فاساتٖ،  وبًت اًوب تذل هلى خْٔ الاستجبؽ ٍ هلى و٘فّ٘ٔ فمؾ.

 ؿَد کِ دل٘ما هادُ چ٘ؼر ٍ زواٗض آى تا غْر کذام اػر. اص اٗي ٓثاسذ ّن آؿکاس ًوٖ
کٌذ ٍ غْر سا هاًٌذ  فاساتٖ دس اداهِ، زَه٘ماذ ت٘ـسشٕ دس خلَف هادُ ٍ غْر اسائِ هٖ

 ؿواسد: ٕ هادُ ٍ هادُ سا هاًٌذ هادُ تشإ غْر تشهٖكَسذ تشا

ًسجٔ الدْٔ الى ]الىلن[ الَخَدٗٔ وٌسجٔ الىلن الَخَدٗٔ الى الوحوَل ٍ الوَػَم. ٍ ووب اى 
الىلن الَخَدٗٔ ّى التٖ تحذّ ٍ تُحظَِّل الاهشَ الوحوَل هي الاهشِ الوَػَم، وزله الدْٔ 

ى الىلن الَخَدٗٔ وبًت تُحَظِّل حبل الوحوَل هي تُحَظِّل حبل الَخَد إُّٔ حبل ّى، ووب ا
 الوَػَم إُّٔ حبل ّى. ... 

الوحوَل ٍ الوَػَم ًسجتْوب الى الىلن الَخَدٗٔ فى الثلاثّ٘ٔ وٌسجٔ الىلن الَخَدٗٔ الى الدْبت 
الوحوَل ٍ الوَػَم ّوب اهشاى هدوَهْوب فى الومذهبت رٍات الدْبت ]= الشثبه٘ٔ[. ٍ رله اى 
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؛ ٍ رله اى الدْبت لوب وبًت تذل الىلن الَخَدٗٔ وبلوبدٓ للدْبت. ٍ وزله ىلن الَخَدٗٔوبلوبدٓ لل
هلى و٘ف٘ٔ الَخَد، ٍ الَخَد ٗذل هلى و٘ف٘ٔ حبل الوحوَل هي الوَػَم، طبس هب تذل هلِ٘ الدْٔ 

 فى الوحوَل ٍ الوَػَم. وبلظَسٓفى الىلن الَخَدٗٔ ٍ هب تذل هلِ٘ الىلن الَخَدٗٔ  وبلظَسٓ
. وبلظَسٓللىلن الَخَدٗٔ، ثل ثبلزى َّ  وبلوبدٓشف السلت لن ٗىي ٗمشى فى الثلاث٘ٔ ثوب َّ ٍ ح

فى الومذهبت رٍات الدْبت، ثل ثبلزى َّ فى  وبلوبدٓوزله ل٘س ٗمشى حشف السلت ثبلزى َّ 
فى الثلاثّ٘ٔ ٗدول  وبلوبدٓ. ٍ لوب وبى التشاى حشف السلت ثبلزى َّ وبلظَسٓرٍات الدْٔ 

 فى الومذهبت رٍات الدْبت. وبلوبدٓهوذٍلٔ، وزله التشاى حشف السلت ثبلتى ّى الومذهٔ 
 (.194.: 2ق ظ. 1408)فاساتٖ، 

کٌذ تِ  زَاى تشداؿر کشد کِ فاساتٖ ًؼثر هادٓ لواٗا تِ غْر لواٗا سا زـثِ٘ هٖ اص اٌٗػا هٖ
ذ تشإ ًؼثر هادُ تِ كَسذ دس اهَس غؼواًٖ ٍ ّواى ًَس کِ هَهَّ ٍ هموَد هادُ ّؼسٌ

 ساتٌٔ اٗػاب ٍ ػلة، خَد اٗػاب ٍ ػلة ّن هادُ ّؼسٌذ تشإ غْر. 
اص اسػٌَ گشفسِ « کالوَهَّ»سا اص ٓثاسذ « وبلوبدٓ»دّذ کِ ٓثاسذ  فاساتٖ دس اداهِ ًـاى هٖ

 اػر:

 .(194.: 2ظ. ق 1408)فاساتٖ،  اى وبلوبدٓ.« وبلوَػَم "َٗخذ"ف٘ظ٘ش لَلٌب »لَلِ: 

 دّذ: سا چٌ٘ي زَه٘ح هٍٖ زـثِ٘ تِ هادُ ٍ كَسذ 

اى ووب تحذدّ الظَسٓ؛ فبى الوبدٓ فى الأش٘بء الـج٘و٘ٔ اًوب تحُذَُّ « صٗبدات تلحك لتحذدّ ثْب»ٍ لَلِ: 
ء آخشََ غ٘شُِ ثبلظَسٓ. فبهب ]الوبدّٓ[ ثزاتْب ]لا تحُذُّ  اى اًوب ٗحظل لِ ٍخَد ٌٗحبص ثِ هي شى‒ثبلظَس

 (.194.: 2ق ظ. 1408)فاساتٖ، ؤ لظَس هتؼبدٓ وث٘شٓ. ثبلظَس[ فبًْب غ٘ش هحذٍدٓ ٍ لاًْب هشتش

اگش زـثِ٘ هادُ ٍ غْر لواٗا تِ هادُ ٍ كَسذ اغؼام سا غذٕ تگ٘شٗن، ؿاٗذ تسَاى گفر کِ 
زش کِ  ّؼسٌذ ًِ اهَسٕ خاسظ اص لوِ٘! اها دل٘ك)الىلن الَخَدٗٔ( هادٓ لوِ٘ خَدِ اٗػاب ٍ ػلة 

 (هب تذل هلِ٘ الىلن الَخَدٗٔ)اب ٍ ػلة، تلکِ هذلَد آى دٍ تٌ٘٘ن کِ فاساتٖ ًِ خَد اٗػ ؿَٗن هٖ هٖ
. اها دس اٗي كَسذ، ّ٘چ ٗک اص آى دٍ لفَ (هب تذل هلِ٘ الدْٔ)گ٘شد تشإ هذلَد غْر  سا هادُ هٖ

سػذ کِ غْر تاٗذ لفَ تاؿذ ٍهادُ هذلَد لفَ. اٗي ًـاى  ًخَاٌّذ تَد، دس حالٖ کِ تِ ًِش هٖ
ى غْر ٍ هادُ سا تِ ٌَٓاى داد ٍ هذلَد چٌذاى هذّ ًِش ًذاسد ٗا اگش دّذ کِ فاساتٖ زواٗض ه٘ا هٖ

 اؽ تِ خَتٖ أًکاع ً٘افسِ اػر. اؽ تَدُ، دس ٓثاساذ ّن چٌ٘ي زواٗضٕ دس رّي
تشد: هشٍسٕ، هوسٌْ ٍ  غالثاً اص ػِ هادُ ًام هٖتِ غإ چْاس هادُ فاساتٖ تش خلاف اسػٌَ 

 ملَد اػر:ه« هوکي خاف»هوکي، کِ ػَهٖ تِ حؼة ُاّش 
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ولّ ًبس »ٍ وزله الحبل فى المؼبٗب التٖ تشجِ الوتٌبلؼبت هي التٖ هحوَلاتْب أػذاد، ومَلٌب 
اًسبى هب »، «ولّ اًسبى أث٘غ»؛ ٍ لَلٌب: الوبدٓ الؼشٍسٗٔ ٍ الووتٌؤ، فى «ًبس هب ثبسدٓ»، «حبسٓ
 (.75.: 1ق ظ. 1408)فاساتٖ،  .الوبدٓ الووىٌٔ، فى «أسَد

وب تمتسوبى الظذق ٍ الىزة دائوب، ٍ لا تظذلبى هوب ٍ لا تىزثبى هوب. ثل ارا الوتٌبلؼتبى فبًْ
وبًت إحذاّوب طبدلٔ، وبًت الاخشى وبرثٔ: ٍ ارا وبًت إحذاّوب اْٗوب اتفك وبرثٔ، وبًت الاخشى 

ق ظ. 1408)فاساتٖ،  .الاهَس ٍ الوَادّ وبًت ػشٍسٗٔ اٍ هوتٌؤ اٍ هوىٌٔطبدلٔ. ٍ رله فى خو٘ن 
1 :.121). 

اسػٌَ سا تا ّن « اهکاى ٓام ػلثٖ»ٍ « اهکاى ٓام اٗػاتٖ»دّذ کِ فاساتٖ دٍ هادٓ  اٗي ًـاى هٖ
 سػ٘ذُ اػر.)اهکاى خاف( زشک٘ة کشدُ، تِ ٗک هادٓ هشکة 

 آٍسد: ّن رکشٕ تِ ه٘اى هٖ« هٌلك»فاساتٖ اها دػر کن دس ٗک غا اص هادُ 

هبدتّْب هـلمٔ ٍ لذ تىَى « ول اًسبى هبدل» ومَلٌب هـلمٔ فى هبدتّْب ٍ خْتْبٍ المؼّ٘ٔ لذ تىَى 
أٍ « إًِ هوىي أى ٗىَى أث٘غ»، ومَلٌب ف٘وي َّ أث٘غ الاى ٍ خْتْب هوىٌٔ أٍ اػـشاسّٗٔ

ٍ لذ تىَى هبدّتْب اػـشاسّٗٔ، ٍ لا ٗظشّح ثْب، لا ثبػـشاس، ٍ لا ثبهىبى، «. ثبػـشاس َّ أث٘غ»
)فاساتٖ،  «.ول ثلاثٔ فَْ هذد فشد»ٌب، : ومَلهـلمٔ فى خْتْب، اػـشاسٗٔ فى هبدتْبفتىَى 

 (.108.: 1ق ظ. 1408

زَاً٘ن تگَٗ٘ن کِ فاساتٖ لائل تِ ػِ هادُ اػر ٍ تِ ٗک آسثاس لائل تِ  تٌاتشاٗي، تِ ٗک آسثاس هٖ
کٌذ زا هلاکٖ داؿسِ تاؿ٘ن کِ ًِش  چْاس هادُ! هسأػفاًِ فاساتٖ ّشگض هادٓ لوِ٘ سا زٔشٗف ًوٖ

آؿکاس اػر کِ فاساتٖ ه٘اى غْر ٍ هادُ آؿکاسا )ٍ هاًٌذ آى( اص ٓثاسذ اخ٘ش ًْاٖٗ اٍ سا تذاً٘ن. 
 گزاسد. زواٗض هٖ

ًکسٔ دٗگشٕ کِ دس آضاس فاساتٖ لاتل رکش اػر اٗي اػر کِ اٍ دػر کن دس خٌع هَسد ٍاطٓ 
زَاًذ هٌٔإ آى سا زا حذٕ آؿکاس کٌذ. اٍل٘ي هَسد  کٌذ کِ هٖ ٌٓف هٖ« اهَس»سا تِ ٍاطٓ « هَاد»
 کٌن: واى اػر کِ دس تالا آهذ ٍ هشتَى تِ زٌالن اػر ٍ آى سا زکشاس هّٖ

الوتٌبلؼتبى فبًْوب تمتسوبى الظذق ٍ الىزة دائوب، ٍ لا تظذلبى هوب ٍ لا تىزثبى هوب. ثل ارا 
وبًت إحذاّوب طبدلٔ، وبًت الاخشى وبرثٔ: ٍ ارا وبًت إحذاّوب اْٗوب اتفك وبرثٔ، وبًت الاخشى 

ق ظ. 1408)فاساتٖ،  وبًت ػشٍسٗٔ اٍ هوتٌؤ اٍ هوىٌٔ.الاهَس ٍ الوَادّ  ى خو٘نفطبدلٔ. ٍ رله 
1 :.121.) 

 ٍ ػِ هَسد تٔذٕ هشتَى تِ ٓکغ هؼسَٕ اػر:

اًوىبس المؼ٘ٔ َّ اى ٗتجذّل تشت٘ت خضأْٗب، ف٘ظ٘ش هَػَهْب هحوَلا ٍ هحوَلْب هَػَهب، ٍ 
)فاساتٖ،  .فى خو٘ن الاهَس ٍ الوَاد تجمى و٘فّ٘تْب ٍ طذلْب هحفَك٘ي دائوب فى اى هبدٓ وبًت

 (.122.: 1ق ظ. 1408
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ٍ ]المؼّ٘ٔ[ التٖ تٌوىس: هٌْب هب تٌوىس وْ٘ئتْب فتجمى ووّّ٘تْب هن الى٘ف٘ٔ ٍ الظذق، ٍ هٌْب هب 
ٍ لا اًسبى ٍاحذ »تتجذل ووّّ٘تْب. فبلّتى تٌوىس وْ٘ئتْب اثٌتبى. إحذاّوب السبلجٔ الىلّّ٘ٔ ومَلٌب: 

. فى خو٘ن تله الاهَس ٍ الوَاد، ف٘ىَى دائوب «ٍ لا حدش ٍاحذ اًسبى»فتظ٘ش:  فبًْب تٌوىس« حدش
ٍ رله «. اث٘غ هب حَ٘اى»، تٌوىس فتظ٘ش «حَ٘اى هب اث٘غ»ٍ الثبً٘ٔ الوَخجٔ الدضئ٘ٔ، ومَلٌب: 

 (.123.: 1ق ظ. 1408)فاساتٖ،  .فى خو٘ن الاهَس ٍ الوَاددائن 

 ٍ هَسد خٌػن هشتَى تِ ل٘اع اػر:

: ول اًسبى حَ٘اى، ٍ ول حَ٘اى حسبس، ٌٗتح ول هي الاهَس ٍ الوَادلؼشة الأٍل ٍ هثبل ا
 (.129.: 1ق ظ. 1408)فاساتٖ،  اًسبى حسبس.

ؿَد؛ ّشچٌذ ٍاطٓ  إ تِ هَاد هشٍسٕ، هوسٌْ ٗا هوکي ًوٖ دس چْاس هَسد اخ٘ش، ّ٘چ اؿاسُ
سٌاّ ٍ اهکاى داؿسِ زَاًذ اؿاسُ تِ ّو٘ي ػِ هادٓ هشٍسذ، اه دس ػِ هَسد ًخؼر هٖ« غوْ٘»

تاؿذ. ؿاٗذ ّن تسَاى گفر کِ هملَد، ّواًا هادٓ لوِ٘ دس تشاتش كَسذ لوِ٘ اػر ٍ ًِ هادٓ 
سػذ کِ فاساتٖ دس تمص ٓکغ هؼسَٕ ٍ ل٘اع  لوِ٘ دس تشاتش غْر لوِ٘. اكَلاً، تِ ًِش ًوٖ

 سا دس تشاتش غْر تِ کاس تشدُ تاؿذ.« هادُ»اكٌلاح 

 سٕىا ابه. 1
سا دس تشاتش غْر ٍ تِ هٌٔإ « هادُ»ػٌ٘ا تشإ ًخؼس٘ي تاس اكٌلاح  کِ اتي سػذ تِ ًِش هٖ

اٍ دس «. هَكَفِ كَسذ»تشد ٍ ًِ كشفا دس تشاتش كَسذ ٍ تِ هٌٔإ  تِ کاس هٖ« هذلَدِ غْر»
 کٌذ: هاًٌذ فاساتٖ هادُ سا دس لالة هطاد ت٘اى هٖ« هملَساذ»دس تمص  الوخسلش الأٍػي

، وبلحَ٘اى للإًسبى؛ أٍ ًسجٔ ٍاخجٔ جٔ هحوَلِ إلی هَػَهِ فٖ ًفسْبًسولّ حىن فإهّب أى تىَى 
وبلحدش للإًسبى. ثنّ ًدذ الوتّفم٘ي فٖ الىنّ إرا اختلفب فٖ  هوتٌؤ، وبلىبتت للإًسبى؛ أٍ هوىٌٔ

، ٍرله لأًّْوب ٗمتسوبى فٖ ولّ هبدّٓ هي ّزُ الوَادّالى٘ف لا ٗدت أى ٗمتسوب الظذق ٍالىزة 
ولّ إًسبى »ٌن، ٍأهّب فٖ الووىي فإىّ الىوّّ٘ٔ إرا وبًت ولّّ٘ٔ وزثب خو٘وبً، ومَلٌب: فٖ الَاخت ٍالووت

 (.55: 1396ػٌ٘ا  )اتي. تؼبدّاً؛ فلْزا ٗسوّی ّزا التمبثل «لا ٍاحذ هي الٌبس ثىبتت»ٍ« وبتت

ساُ خَد سا اص فاساتٖ غذا کشدُ، زواٗض ه٘اى غْر ٍ هادُ « المواٗا رٍاذ الػِْ»ٍ ػدغ دس تمص 
 ػاصد: ٍ زماتل آًْا سا آؿکاس هٖ

ٍ ٌٗبست هوٌبّب هوٌی الزّٕ لفلٔ تذلّ هلی ٍثبلٔ الشاثـٔ ٍػوفْب  الدْٔفٖ المؼبٗب رٍات الدْٔ: 
 (.75: 1396) .وٌبّ ًسوِّ٘ لجل هبدّٓ

ًاه٘ذُ هٌاػة  ػٌ٘ا هٌٔإ غْر سا تا آًچِ لثلاً، دس لالة هطاد، هادُ هٖ دس اٗي ٓثاسذ، اتي
)ٌٖٗٔ ٍضالر ٍ هٔف ساتٌِ( اػر کِ دس اٌٗػا، غْر لفِٖ اػر کِ دلالر تش هادُ  تٌ٘ذ. آؿکاس هٖ
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کٌذ ٍ ًخؼس٘ي آًْا اٗي اػر کِ  دسًگ ػِ زواٗض ه٘اى غْر ٍ هادُ ت٘اى هٖ ػٌ٘ا، تٖ داسد. اتي
 اػر ٍلٖ غْر لفَ ٍ ػخي اػر: «(تمؼة الأهش فٖ ًفؼِ)»الاهشٕ  هادُ اهشٕ ًفغ

الدْٔ تىَى ٍ  الوبدّٓ توتجش ثحست الأهش فٖ ًفسِش٘بء: أحذّب، أىّ إلاّ أىّ الفشق ثٌْ٘وب فٖ أ
، وبًت الدْٔ ّٖ الَخَة، ٍالوبدّٓ «صٗذ ٍاخت أى ٗىَى وبتجبً»؛ حتّی أًّه إرا للت: ثحست المَل
 (.1396) ّٖ الإهىبى.

 ؿَد ٍ ًِ تش حؼة ػلة: زواٗض دٍم آى اػر کِ هادُ تش حؼة اٗػاب تشسػٖ هٖ

، «صٗذ هوتٌن أى لا ٗىَى حَ٘اًبً»، فإًّه إرا للت: بدّٓ توتجش ثحست الشاثـٔ الوَخجٔالوٍالثبًٖ، أىّ 
فإىّ الدْٔ ّبٌّب طبدلٔ ٍطذلْب الاهتٌبم، ٍأهّب الوبدّٓ فبلَاخت، لأىّ الحَ٘اى إرا ًسجتِ إلی 

لا إىّ الإًسبى ٍاخت أى »الإًسبى ثبلإٗدبة وبى طبدلبً دائن الظذق ٍّزا َّ الَاخت؛ ٍإرا للت: 
، فبلدْٔ ّٖ الَخَة ٍالوبدّٓ ّٖ الاهتٌبم، لأىّ الحدش إرا ًسجتِ إلی الإًسبى «ٗىَى حدشاً

 (.1396) ثبلإٗدبة وبًت الٌسجٔ وبرثٔ دائؤ الىزة ٍّزا َّ الاهتٌبم.

زواٗض ػَم ً٘ض آى اػر کِ چَى هادُ تش حؼة ًفغ الاهش ٍ ٍالْ اػر کزب دس آى ساُ ًذاسد 
زَاًذ هٌاتك ٍالْ ٍ ًفغ الاهش تاؿذ ٗا ًثاؿذ ٍ اص اٗي سٍ كادق تاؿذ  اها غْر چَى لفَ اػر هٖ

 ٗا کارب:

هي الظذق إلی الىزة ٍهي الىزة  ثحست خْتْبٍالثبلث، أًِّ ٗوىي فٖ لؼّ٘ٔ ٍاحذٓ أى تٌمل 
هوىي أى ٗىَى »ٍوزثت، للت: « صٗذ ٍاخت أى ٗىَى وبتجبً»إلی الظذق، حتّی أًّه إرا للت: 

 . ٍلذ ٗدَص أى ٗـلت لْوب خَاصّ تختلفبى ثْب أخشی. ٗوىي ّزا فٖ الوبدٍّٓلاٍطذلت، « وبتجبً
(1396.) 

)زٔشٗف حذٕ ٍ ًِ کٌذ  هادُ سا تشإ ًخؼس٘ي تاس تِ كشاحر زٔشٗف هٖ ؿفاػٌ٘ا دس ٓثاسذ  اتي

 :زٔشٗف سػوٖ ٍ زٔشٗف تِ هطاد(

وزة أٍ لا دٍاهْوب  هي دٍام طذق أٍ هٌذ الوَػَم ثبلٌسجٔ الإٗدبث٘ٔ  للوحوَل  التٖ  الحبل
هبدٓ ». فإهب أى ٗىَى الحبل َّ أى الوحوَل ٗذٍم ٍ ٗدت طذق إٗدبثِ ف٘سوى هبدٓتسوى 
« هبدٓ الاهتٌبم»وحبل الحَ٘اى هٌذ الإًسبى، أٍ ٗذٍم ٍ ٗدت وزة إٗدبثِ ٍ ٗسوى «الَخَة

ػٌ٘ا  )اتي « هبدٓ الإهىبى»وحبل الحدش هٌذ الإًسبى، أٍ لا ٗذٍم ٍ لا ٗدت أحذّوب ٍ ٗسوى 
 (.47م.: 1970

« اؽ ک٘ف٘ر ٍغَد هموَد تشإ هَهَّ»ّواى اػر کِ فاساتٖ اص آى تِ « حاد»هملَد اص 
ٍ تٔذّا افول الذٗي خًَػٖ اص آى تِ )تٌگشٗذ تِ ًخؼس٘ي ًمل لَد اص اٍ دس تالا( زٔث٘ش کشدُ تَد 

س٘ي تاس اػر کِ . اٌٗػا ًخؼ)دس اداهِ خَاّذ آهذ(کٌذ  زٔث٘ش هٖ« ک٘ف٘ر ًؼثر هَهَّ ٍ هموَد»
سًٍذ ٍ ًِ تِ كَسذ ٍكفٖ  تِ کاس هٖ« ٍغَب، اهسٌاّ ٍ اهکاى»گاًِ تِ كَسذ هلذسٕ  هَاد ػِ



 122 ْاس ارسطً تا سُزيردمادٌ ي جُت: 

 

ػٌ٘ا چٌاى کِ دٗذٗن ٍ خَاّ٘ن دٗذ گاّٖ هَاد سا تِ كَسذ  ، ّشچٌذ اتي«ٍاغة، هوسٌْ ٍ هوکي»
ٍام كذقٍ أٍ کزبٍ أٍ هي د)»ّإ هادُ دس اٗي زٔشٗف  تشد. ًکسٔ دٗگش اٌٗکِ هطاد ٍكفٖ ً٘ض تِ کاس هٖ

 ّإ صهاًٖ اػر ٍ ًِ ٍغْٖ، ّشچٌذ ٌَٓاى اٗي هَاد ٌٓاٍٗي ٍغْٖ اػر. هادُ«( لا دٍاهِْوا
 کٌذ: ػٌ٘ا هادُ سا تِ حالر زٔشٗف هٖ ً٘ض، اتي ًػاذدس هٌٌك 

 : فى هَاد المؼبٗب فظل

ى ٗىَى لِ ، أالوبدٓ الَاخجٔ، ّى حبلٔ للوحوَل ثبلم٘بس الى الوَػَم ٗدت ثْب لا هحبلٔ[ 1]
دائوب فى ول ٍلت؛ أى ٗىَى الظذق هن الوَخت فى ول ٍلت؛ وحبلٔ الحَ٘اى هٌذ الاًسبى. ٍ 

 لا ٗوتجش السلت.
الوبدٓ الووتٌؤ، ّى حبلٔ للوحوَل ثبلم٘بس الى الوَػَم ٗىَى الظذق فْ٘ب دائوب هن [ ٍ 2]

 ؛ وحبلٔ الحدش هٌذ الاًسبى. ٍ لا ٗوتجش الاٗدبة.السلت
فى اٗدبة ٍ   الوبدٓ الووىٌٔ، ّى حبلٔ للوحوَل ثبلم٘بس الى الوَػَم لا ٗذٍم ثْب لِ طذق[ ٍ 3]

 (.25: 1360ػٌ٘ا،  )اتي ؛ وحبلٔ الىبتت هٌذ الاًسبى.لا سلت

داًذ ٍ غْر  ٕ لوِ٘ هٖ«ًفؼِ فٖ»ػٌ٘ا هادُ سا اهشٕ هشتَى تِ  ، ً٘ض اتيهٌٌك الوـشل٘٘يدس 
 ًفؼِ: سا دادّ تش آى هادُ ٍ اهش فٖ

لن تظشح  هبدٓف٘وب ٗلحك المؼبٗب هي الضٍائذ: إى ول لؼ٘ٔ فإهب ... أى تىَى لْب فٖ ًفسْب 
هثل  خْٔ ٍ ٗسوى ]اللفق الذالّ هلی الوبدّٓ[ -سَاء وبى طبدلب أٍ وبرثب  - ثبللفق الذال هلى رله

 ٘ٔ.أى تمَل صٗذ ٗدت أى ٗىَى وبتجب أٍ ٗوىي أٍ ٗوتٌن ٍ إرا لحمت الدْٔ المؼ٘ٔ سو٘ت سثبه
 (.70ق.: 1405ػٌ٘ا  )اتي

اٗي ٓثاسذ زلشٗح داسد کِ ًؼثر غْر ٍ هادُ ًؼثر دادّ ٍ هذلَد اػر ًِ ًؼثر دٍ لفَ ٗا دٍ 
 ٓثاسذ تا ّن.

اهکاى ٓام تاؿذ ٗا اهکاى خاف ٗا « اهکاى»، تش حؼة اٌٗکِ هملَد اص اؿاساذ ٍ زٌثْ٘اذدس 
 کٌذ: ٗک تاس ػِ ٍ ٗک تاس چْاس ٌَٓاى هٖػٌ٘ا زٔذاد هَاد لواٗا سا ٗک تاس دٍ،  اهکاى اخق، اتي

 اهکاى ٓام تاؿذ دٍ هادُ خَاّ٘ن داؿر: اهکاى ٍ اهسٌاّ.« اهکاى»اگش هملَد اص  .1

اهکاى خاف تاؿذ ػِ هادُ خَاّ٘ن داؿر: هشٍذ، اهکاى ٍ « اهکاى»اگش هملَد اص  .2
 اهسٌاّ.

، اهسٌاّ، اهکاى اخق تاؿذ چْاس هادُ خَاّ٘ن داؿر: هشٍسذ« اهکاى»ٍ اگش هملَد اص  .3
 اهکاى اخق ٍ ٍغَد تا هشٍسذ هم٘ذ.

اػر؛ اها لاصم « ػِ»ػٌ٘ا غا افسادُ، ٓذد  اص ه٘اى اٗي ػِ ٓذد، آًچِ دس آضاس ت٘ـسش ؿاسحاى اتي
اًذ کِ تش اٗي  ػٌ٘ا زٔلثٖ ًؼثر تِ اٗي ٓذد ًذاؿسِ ٍ ؿاسحاى تَدُ اػر زَغِ کٌ٘ن کِ خَد اتي
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اؿاسُ کشدُ « ػِ»ػٌ٘ا تِ ٓذد  ػا ًخؼر هَاسدٕ کِ اتياًذ. تِ ّش حاد، دس اٌٗ ٓذد زٔلة ٍسصٗذُ
 کٌن ٍ ػدغ تِ دٍ ٓذد دٗگش خَاّن خشداخر. اػر سا گضاسؽ هٖ

 الٌْح الشاثن ]فٖ هَاد المؼبٗب ٍ خْبتْب[

 [ إشبسٓ ]إلى هَاد المؼبٗب[ ]الأٍل
ًسجتِ هي أى ٗىَى  -سَاء وبًت هَخجٔ أٍ سبلجٔ  - لا ٗخلَ الوحوَل فٖ المؼ٘ٔ ٍ هب ٗشجِْ

 إلى الوَػَم:
ل٘س »أٍ « الإًسبى حَ٘اى»ًسجٔ ػشٍسٕ الَخَد فٖ ًفس الأهش هثل الحَ٘اى فٖ لَلٌب  .1

 ، «ثحَ٘اى

« الإًسبى وبتت»أٍ ًسجٔ هب ل٘س ثؼشٍسٕ لا ٍخَدُ ٍ لا هذهِ هثل الىبتت فٖ لَلٌب  .2
 ، «ل٘س ثىبتت»أٍ 

 «.ًسبى ل٘س ثحدشالإ»، «الإًسبى حدش»أٍ ًسجٔ ػشٍسٕ الوذم هثل الحدش فٖ لَلٌب  .3
 (.87: 1381ػٌ٘ا  )اتي فدو٘ن هَاد المؼبٗب ّٖ ّزُ: هبدٓ ٍاخجٔ، ٍ هبدٓ هوىٌٔ، ٍ هبدٓ هوتٌؤ.

ػٌ٘ا دس خاٗاى اٗي ٓثاسذ، تِ كشاحر هادٓ لوِ٘ سا هٌملش دس ػِ هادٓ  تٌ٘٘ن، اتي چٌاى کِ هٖ
 گ٘شد. ٍ اهسٌاّ هٖ)خاف( ٍغَب، اهکاى 

کٌذ اها اٗي ػِ غْر تا ػِ هادٓ تالا هسفاٍذ ٍ ٓثاسذ  هٖدس اؿاسٓ تٔذٕ، ػِ غْر سا رکش 
 «:ٍغَد تذٍى دٍام ٍ هشٍسذ»ٍ « دٍام تذٍى هشٍسذ»، «هشٍسذ»اػر اص: 

 [ إشبسٓ إلى خْبت المؼبٗب، ٍ الفشق ث٘ي الوـلمٔ ٍ الؼشٍسٗٔ ]الثبًٖ

 ول لؼ٘ٔ فْٖ:
ستِ أٍ دٍاهِ أٍ غ٘ش رله إهب هـلمٔ هبهٔ الإؿلاق ٍ ّٖ التٖ ٗج٘ي فْ٘ب حىن هي غ٘ش ث٘بى ػشٍ

 هي وًَِ حٌ٘ب هي الأح٘بى أٍ هلى سج٘ل الإهىبى 

 ء هي رله: ٍ إهب أى ٗىَى لذ ث٘ي فْ٘ب شٖ

 إهب ػشٍسٓ  .1

 ٍ إهب دٍام هي غ٘ش ػشٍسٓ  .2

 (.33: 1331ٍ إهب ٍخَد هي غ٘ش دٍام ٍ ػشٍسٓ ) .3

ٍغَد غ٘ش » ٍ« دٍام غ٘ش هشٍسٕ»، غْاذ «اهسٌاّ»ٍ « اهکاى خاف»دس اٌٗػا، تِ غإ هَاد 
 هٌشح ؿذُ اػر.« دائوٖ ٍ غ٘ش هشٍسٕ

گَٗذ  تٌذٕ خاٗاًٖ هٖ کٌذ ٍ دس غوْ دس اؿاسٓ ػَم، تِ دٍ هٌٔإ اهکاى ٓام ٍ خاف اؿاسُ هٖ
کِ اگش اهکاى سا تِ هٌٔإ خاف آى تگ٘شٗن ػِ هادُ خَاّ٘ن داؿر ٍ اگش تِ هٌٔإ ٓام آى 

 تگ٘شٗن تِ دٍ هادُ خَاّ٘ن سػ٘ذ:

 [ ]إلى خْٔ الإهىبى[ إشبسٓ  ]الثبلث

 الإهکاى:
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هلى هب َّ هَػَم لِ  -ٍ َّ الاهتٌبم  -« ػشٍسٓ الوذم»إهب أى ٗوٌى ثِ هب ٗلاصم سلت  .1
فٖ الَػن الأٍل. ٍ ٌّبله هب ل٘س ثووىي فَْ هوتٌن ٍ الَاخت هحوَل هلِ٘ ّزا 

 الإهىبى، 

َّ هَػَم  ٍ إهب أى ٗوٌى ثِ هب ٗلاصم سلت الؼشٍسٓ فٖ الَخَد ٍ الوذم خو٘وب هلى هب .2
 لِ ثحست الٌمل الخبطٖ. 

ء ٗلذق ٓلِ٘ الإهکاى الأٍد فٖ ًفِ٘ ٍ إضثازِ غو٘ٔا حسى ٗکَى هوکٌا أى  حسى ٗکَى الـٖ
ٗکَى ٍ هوکٌا أى لا ٗکَى إٔ غ٘ش هوسٌْ أى ٗکَى ٍ غ٘ش هوسٌْ أى لا ٗکَى. فلوا کاى 

اى ٍ كاس الَاغة لا الإهکاى تالؤٌى الطاًٖ ٗلذق فٖ غاًثِ٘ غو٘ٔا خلِ الخاف تاػن الإهک
 ٗذخل فِ٘،

 ٍ طبست الأش٘بء ثحسجِ إهب هوىٌٔ ٍ إهب ٍاخجٔ ٍ إهب هوتٌؤ، 
 (.91-90: 1381) ٍ وبى ثحست الوفَْم الأٍل إهب هوىٌٔ ٍ إهب هوتٌؤ.

آؿکاس اػر کِ اگش اهکاى سا تِ هٌٔإ ٓام آى تگ٘شٗن هادُ هشٍسذ لؼوٖ اص آى خَاّذ تَد ٍ 
إ دس ًِش گشفر ٍ تٌاتشاٗي، ساتٌٔ هَهَّ ٍ هموَد دس ًفغ  ن غذاگاًِزَاى آى سا لؼ دٗگش ًوٖ

 الاهش ت٘شٍى اص اهکاى ٓام ٍ اهسٌاّ ًخَاّذ تَد.
 کٌذ: خشداصد ٍ دس خاٗاى چْاس هادُ سا هٔشفٖ هٖ ػٌ٘ا تِ اهکاى اخق هٖ دس اداهِ، اتي

ٍ َّ أى ٗىَى  ٍ لذ ٗمبل هوىي ٍ ٗفْن هٌِ هوٌى ثبلث فىأًِ أخض هي الَخْ٘ي الوزوَسٗي
الحىن غ٘ش ػشٍسٕ الجتٔ، ٍ لا فٖ ٍلت وبلىسَف، ٍ لا فٖ حبل وبلتغ٘ش للوتحشن ثل ٗىَى 

ٍ ٗىَى حٌ٘ئز الاهتجبسات أسثؤ: ٍاخت، ٍ هوتٌن، ٍ هَخَد لِ ػشٍسٓ هب، ٍ هثل الىتبثٔ للإًسبى. 
 (.91: 1381) ء لا ػشٍسٓ لِ الجتٔ. شٖ

ٍ « ٍغَد داسإ ًَٖٓ هشٍسذ»ؿَد:  ق زمؼ٘ن هٖدس اٌٗػا، اهکاى خاف خَد تِ دٍ لؼن اخ
)هٔ٘ي ٗا لؼن ًخؼر هاًٌذ اهکاًٖ کِ هشٍسذ ٍلسٖ  1«.ٍغَدٕ کِ ّ٘چ گًَِ هشٍسزٖ ًذاسد»

ٗا ٍكفٖ داسد ٍ لؼن دٍم هاًٌذ اهکاًٖ کِ ّ٘چ هشٍسزٖ ًذاسد هاًٌذ ًَٗؼٌذگٖ تشإ ًاهٔ٘ي( 
اهکاى »، «اهسٌاّ»، «ٍغَب»َاّ٘ن داؿر: اًؼاى. تٌاتشاٗي، تا زَغِ تِ اهکاى اخق، چْاس هادُ خ

 «.اهکاى اخق»، ٍ «خاف تذٍى اهکاى اخق

 غشالٓ. 6
ٍغَد تا هشٍسذ »ٍ هادٓ « هشٍسذ»هادٓ  همکّ الٌِشدس ق.( 505-450)سػذ کِ غضالٖ  تِ ًِش هٖ

اد ًاهذ ٍ اص اٗي سٍ، هَ هٖ« ٍغَد»کاػِ کشدُ، آى سا هادٓ  ػٌ٘ا سا ٗک اص هَاد چْاسگأً اتي« هم٘ذ
 فاساتٖ تؼ٘اس ؿثاّر داسد!« هادٓ هٌلمٔ»داًذ: اهکاى، ٍغَد ٍ اهسٌاّ؛ اٗي تِ  سا تش ػِ لؼن هٖ

                                                            
زش اٗي تَد کِ گفسِ ؿَد اهکاى خاف تِ دٍ لؼن اهکاى خاف هَغَد ٍ اهکاى  اػةاٗي ٓثاسذ دلر کافٖ ًذاسد. ؿاٗذ هٌ .1

 خَاًذ ٍ آًچِ دس هسي آهذ تا ٓثاساذ اٍ ػاصگاسزش اػر. تٌذٕ ًوٖ ػٌ٘ا تا اٗي زمؼ٘ن ؿَد؛ اها ٓثاسذ اتي خاف هٔذٍم زمؼ٘ن هٖ
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خَاًٖ کساب غضالٖ اؿسثاّٖ سخ دادُ ٍ ٍاطٓ  ؿَد کِ دس ًؼخِ اها تا زأهل ت٘ـسش آؿکاس هٖ
ؿَد  خَاًذُ ٍ ًَؿسِ ؿذُ اػر. تا زَغِ تِ اٗي اكلاح، هٔلَم هٖ« ٍغَد»تِ كَسذ « ٍغَب»
 داًذ: اهکاى، ٍغَب ٍ اهسٌاّ: ػٌ٘ا هَاد سا تش ّواى ػِ لؼن هـَْس هٖ ِ اٍ تِ خ٘شٍٕ اص اتيک

إى الحىن الوٌسَة إلى الوحىَم هلِ٘ فٖ المؼ٘ٔ لا ٗخلَ هي ثلاثٔ ألسبم: ٍ ّٖ الإهىبى ٍ 
 الَخَد ]= الَخَة[ ٍ الاستحبلٔ. 

، إر «الإًسبى ل٘س ثىبتت» ،«الإًسبى وبتت»هثبل الحىن الزٕ ًسجتِ ًسجٔ الإهىبى لَله 
 الىتبثٔ ثبلإػبفٔ إلی الإًسبى فٖ حّ٘ض الإهىبى. 

، إر ًسجٔ اللَى إلى السَاد ًسجٔ «السَاد ل٘س ثلَى»ٍ « السَاد لَى»ٍ هثبل الَاخت لَله 
 الَخَة ٍ الؼشٍسٓ. 

٘س الإًسبى ل»ٍ « الإًسبى حدش»؛ ٍ «السَاد ل٘س ثولن»ٍ « السَاد هلن»ٍ هثبل الووتٌن لَله 
 (.85م.: 1994)غضالٖ،  «.ثحدش

 ً٘ؼسٌذ ٍ كشفاًٍ ...( « تالاهکاى»، «تالوشٍسُ»)ٌٖٗٔ الفاُٖ هاًٌذ ّا ؿاهل غْر  ّ٘چ کذام اص اٗي گضاسُ
هَسد ًِش تَدُ ٍ تِ ّو٘ي غْر ه٘اى دس آًْا ساتٌٔ هَهَّ ٍ هموَد دس حاقّ ٍالْ ٍ ًفغ الاهش 

دّذ کِ غضالٖ دس اٌٗػا دستاسٓ هَاد ػخي  ًـاى هٖ هَغثِ ٍ ػالثِ زواٗضٕ تشلشاس ًـذُ اػر. اٗي
 گَٗذ ٍ ًِ دستاسٓ غْاذ. اداهٔ ػخي اٍ، زأک٘ذٕ تش ّو٘ي ًکسِ اػر: هٖ

ثل َّ ٍاخت؛ ٍ لا ٍخَة فٖ لَله « الإًسبى ل٘س ثحدش»فإى للت: لا استحبلٔ فٖ لَله 
أًٖ لن ألظذ روش  ثل َّ هوتٌن؛ فى٘ف خووت ث٘ي الٌفٖ ٍ الإثجبت؟ فبهلن« السَاد ل٘س ثلَى»

الاهتٌبم ٍ الَخَة فٖ خولٔ المؼ٘ٔ الوسلّؤ ]= الوشتولٔ[ هلى الحىن ٍ الوحىَم هلِ٘ ٍ لىٌٖ 
أخزت الحىن هفشدا ٍ ثٌّ٘ت ًسجتِ إلى الوحىَم هلِ٘. ثن المؼ٘ٔ لذ تتؼوي الٌفٖ ٍ الإثجبت ٍ 

 (.85)غضالٖ، همکّ الٌِش:  ٗىَى ثوؼِ طبدلب ٍ ثوؼِ وبرثب ٍ ل٘س الغشع رله.

سا دس ); هَهَّ( ٍ همکَم ٓلِ٘ ); هموَد( کٌذ کِ اٍ فمي ًؼثر حکن  دس اٌٗػا، غضالٖ زأک٘ذ هٖ
دّذ کِ ًِش تِ هادٓ لوِ٘ داسد ٍ ًِ  ًِش داسد ٍ تِ اٗػاب ٍ ػلة لوِ٘ کاسٕ ًذاسد. اٗي ًـاى هٖ

خَاًذُ ٍ ًَؿسِ ؿذُ « لّوِالوؼ»تِ اؿسثاُ « الوـسلوِ»ؿَد کِ ٍاطٓ  )دس اٗي ٓثاسذ ً٘ض دٗذُ هٖتِ غْر آى. 

 اػر.(

گَٗذ ٍ گَٗا آى دٍ سا ٗکٖ  ػخي هٖ« هادُ»، زٌْا اص «غْر»، تِ غإ هٔ٘اس الٔلنغضالٖ دس 
 گ٘شد: هٖ

ثبلَخَة أٍ الدَاص أٍ الاهتٌبم.  خْٔ ًسجٔ الوحوَل إلی الوَػَمالمسؤ الشاثؤ للمؼ٘ٔ: ثبهتجبس 
دٓ ثلاثٔ: الَخَة ٍ الإهىبى ٍ الاهتٌبم. ٍ المؼ٘ٔ ثْزا فبلوب«. هبدٓ الحول»... ٍ لٌسنّ ّزُ الٌسجٔ 

 (.93-92م.: 1990)غضالٖ،  الاهتجبس إهّب هـلمٔ ٍ إهّب همّ٘ذٓ.

گش اٗي اػر کِ  ًـاى« ک٘ف٘ر ًؼثر هموَد»تِ غإ « غْر ًؼثر هموَد»زشک٘ة 



 121 ْاس ارسطً تا سُزيردمادٌ ي جُت: 

 

ح گشفسِ اػر ٍ ًِ تِ هٌٔإ غْر اكٌلاحٖ. هلمّ« هادُ»ٍ « ک٘ف٘ر»سا تِ هٌٔإ « غْر»
 کساب ً٘ض ّو٘ي تشداؿر سا اص ػخي غضالٖ داسد:

ٍ »سٌ٘ب ٗفشّق ثٌْ٘وب ف٘مَل:  ٗجذٍ أىّ الغضالٖ ٗدول الدْٔ ٍ هبدٓ الحول ش٘ئبً ٍاحذاً. ٍ لىي اثي
ثْب، تذل هلى أحذ ّزُ الووبًى؛ ٍ الوبدٓ حبلٔ   الفشق ث٘ي الدْٔ ٍ الوبدٓ: أى الدْٔ، لفلٔ هظشح

 م.: خاًَؿر(.1990) ...«.ب للمؼ٘ٔ فى راتْب غ٘ش هظشح ثْ

زواٗض ػٌَٕ٘ ه٘اى غْر ٍ هادُ سا تا زواٗض  هٔ٘اس الٔلندس ٍالْ ؿاٗذ تسَاى گفر کِ غضالٖ دس 
ػٌ٘ا سا زکشاس  ٓثاساذ اتي همکّ الٌِشفاساتٖ ه٘اى آى دٍ تِ كشاحر زـخ٘ق ًذادُ ٍ ّشچٌذ دس 

 کشدُ، تِ ٓوك آى خٖ ًثشدُ اػر.

 بغدادْ. 2
، ً٘ض هاًٌذ غضالٖ تِ ٓوك زواٗض غْر ٍ الؤسثش فٖ المکوِدس کساب  (560-473) اتَالثشکاذ ت ذادٕ

ػٌ٘ا خشداخسِ اػر. دس ٓثاسزٖ کِ خ٘ـسش اص اٍ  هادٓ ػٌَٕ٘ خٖ ًثشدُ ٍ تِ زکشاس كشف ٓثاساذ اتي
 کٌذ: ًمل کشدم اٍ تِ زواٗض ػٌَٕ٘ زَغِ هٖ

هي ّزُ الأحَال فإًِّ أساد « الدْبت»ٍ « الوَادّ»الزٕ هٌبُ أسسـَؿبل٘س فٖ تسو٘ٔ هب سوّبُ ثـ
هب فٖ الأرّبى التٖ ّٖ « الدْبت»الأحَالَ الَخَدٗٔ هٌْب ٍ هب للأش٘بء فٖ أًفسْب، ٍ ثـ« الوَادّ»ثـ

 (.84: 1، ظ. 1373)ت ذادٕ  اللٌَى ٍ الاهتمبدات هلی الحم٘مٔ

الفاٍ صتاًٖ ٗا رٌّٖ؛ گ٘شد ٍ ًِ  الاهشٕ هٖ ػٌ٘ا احَاد ٍغَدٕ ٍ ًفغ دس اٌٗػا، هادُ سا هاًٌذ اتي
گ٘شد. تشإ ًوًَِ، اٍ، تش  سػذ اٗي زواٗض سا ًادٗذُ هٖ اها ت ذادٕ ٓثاساذ دٗگشٕ داسد کِ تِ ًِش هٖ

داًذ ٌٖٗٔ افضٍى تش  ػٌ٘ا ٍ احسوالاً تِ خ٘شٍٕ اص فاساتٖ، غْاذ اكلٖ سا چْاس غْر هٖ خلاف اتي
 ؿوشد: ٗک غْر غذاگاًِ تشهٖ ، اًلاق سا ً٘ض«اهسٌاّ»ٍ « اهکاى خاف»، «هشٍسذ»ػِ غْر 

ٍ المؼبٗب لا تخشج هي أحذ ّزُ الدْبت الأسثن التٖ ّٖ الإهىبى ٍ الإؿلاق ٍ الؼشٍسٓ ٍ 
 الاهتٌبم؛ فإىّ المبئل: 

 [ إهّب أى ٗمَل ٍ ٗدضم فٖ حىوِ،1]
 [ ٍ إهّب أى لا ٗدضم ثل ُٗمَذِّسُ رله الحىن ٍ ٗدَّصُ. ...2]
الإًسبى »ـلمبً لا ٗمتشى ثِ روش إهىبى ٍ لا ػشٍسٓ، ووي ٗمَل [ ٍ إهّب أى ٗىَى المَل لَلاً ه3]

 (.86: 1373)ت ذادٕ «. ٗىتت»أٍ « صٗذ وبتت»أٍ « حَ٘اى

دس « الوَادّ الأستْ»سا داسد، ٍلٖ احسوالاً هملَد « الػْاذ الاستْ»دس اٌٗػا، ُاّش ٓثاسذ، لفَ 
ٕ فشازش اص لوِ٘ اػر ٍ اػر صٗشا غضم ٍ ٓذم غضم تِ حکن، اهش« هادُ»اكٌلاح ػٌَٕ٘ اص 

 ستٌٖ تِ خَد لوِ٘ ًذاسد ٍ تٌاتشاٗي تاٗذ هشتَى تِ هادُ تاؿذ. 
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الاهشٕ  إ ًفغ زَاى هادُ ً٘ض داًؼر صٗشا هادُ ساتٌِ تا ٍغَد اٗي، غضم ٍ ٓذم غضم سا ًوٖ
لَلاً هٌلماً لا ٗمسشى تِ »اػر ٍ ستٌٖ تِ غضم ٍ ٓذم غضم رّي ًذاسد. افضٍى تش اٗي، رکش ٓثاسذ 

گَٗذ ٍ ًِ هَاد!  گش اٗي اػر کِ اٍ دستاسٓ غْاذ ػخي هٖ ًـاى« کش إهکاى ٍ لا هشٍسٓر
کٌذ ٍ اص  سػذ کِ ت ذادٕ دس اٌٗػا اص ٗک ػَ ه٘اى غْر ٍ هادُ خلي هٖ تٌاتشاٗي، تِ ًِش هٖ

داًٖ دس ػٌح  ؿٌاخسٖ. اٗي دٍ خلي اص هٌٌك ػَٕ دٗگش ه٘اى غْر هساف٘ضٗکٖ ٍ غْر هٔشفر
 فر اػر!ت ذادٕ تؼ٘اس ؿگ

)هاًٌذ ٍلسٖ سػذ کِ ّشگاُ تمص اص اًملاس دس ٗک ٓذد هٌشح اػر،  تِ ًَس کلٖ، تِ ًِش هٖ

)دس اكٌلاح تمص تاٗذ اص هادُ ؿَد(  ؿشٍّ هٖ« لا تذّ هي»ٍ « لا ٗخشظ»ٍ « لا ٗخلَ»کِ تا ٓثاسازٖ هاًٌذ 

ش ً٘ؼر ٍ هادُ تاؿذ ٍ ًِ اص غْر، صٗشا آؿکاس اػر کِ زٔذاد غْاذ دس ٓذد خاكٖ هٌملػٌَٕ٘( 
زَاى ٗک لشٌِٗ تش  سػذ تاٗذ دس ٓذد خاكٖ هٌملش تاؿذ. تٌاتشاٗي، اٗي سا هٖ اػر کِ تِ ًِش هٖ

 آى گشفر کِ ت ذادٕ دس اٌٗػا ه٘اى غْر ٍ هادُ ػٌَٕ٘ خلي کشدُ اػر.

 ابه سُلان سايْ. 2
اهلا تِ سٍؽ هادُ ٍ غْر سا ک الثلائش الٌل٘شِٗدس کساب ق.( 540د. حذٍد )ٓوش تي ػْلاى ػإٍ 

 کٌذ: ػٌ٘ا زٔشٗف هٖ اتي

 الفظل السبدس: فى هَاد المؼبٗب ٍ تلاصهْب ٍ خْبتْب

ول هحوَل ًست الى هَػَم ثبلاٗدبة، فأهب أى تىَى الحبل ثٌْ٘وب فى ًفس الأهش       
أى ٗىَى رله الاٗدبة دائن الظذق أثذا لا هحبلٔ، أٍ دائن الىزة أٍ لا دائن الظذق ٍ لا 

وحبل الحَ٘اى ثبلم٘بس الى الاًسبى، فبى اٗدبثِ هلِ٘  -فوب ٗىَى دائن الظذقدائن الىزة. 
. ٍ هب ٗىَى دائن الىزة وحبل الحدش ثبلم٘بس الى هبدٓ ٍاخجٔ  ٗسوى -طبدق أثذا لا هحبلٔ

. ٍ هب لا ٗذٍم طذق اٗدبثِ هبدٓ هوتٌؤالاًسبى فبى اٗدبثِ هلِ٘ وبرة أثذا لا هحبلٔ ٗسوى 
. ٍ ّزا الحبل لا ٗختلف هبدٓ هوىٌٔتبثٔ ثبلم٘بس الى الاًسبى ٗسوى ٍ لا وزثِ وحبل الى

فى الاٗدبة ٍ السلت، فبى المؼ٘ٔ السبلجٔ ٗىَى هستحَكُّ هحوَلِْب هٌذ الاٗدبة أحذَ الاهَس 
 الوزوَسٓ. فدو٘ن هَاد المؼبٗب ّى ّزُ هبدٓ ٍاخجٔ ٍ هبدٓ هوتٌؤ ٍ هبدٓ هوىٌٔ.

صائذٓ هلى الوَػَم ٍ الوحوَل ٍ الشاثـٔ، دالٔ هلى ّزُ ٍ أهب خْٔ المؼ٘ٔ فْى لفلٔ       
الاحَال الثلاثٔ سَاء وبًت دلالتْب طبدلٔ اى هـبثمٔ للاهش فى ًفسِ أٍ وبرثٔ. ٍ تله اللفلٔ 
هثل لَله: ٗدت أى ٗىَى الاًسبى حَ٘اًب ٍ ٗوتٌن اى ٗىَى الاًسبى حدشا ٍ ٗوىي أى 

 ٗىَى الاًسبى وبتجب.
ٗدت أى ٗىَى »هبدتْب ثبى ٗىزة اللفق الذال هلْ٘ب هثل لَله:  ٍ لذ تخبلف خْٔ المؼ٘ٔ

، فبى الوبدٓ هوتٌؤ فى احذاّوب هوىٌٔ فى الاخشى ٍ الدْٔ ٍاخجٔ «وبتجب»أٍ « الاًسبى حدشا
فْ٘وب خو٘وب. ٍ المؼ٘ٔ التى طشح فْ٘ب ثْزُ اللفلٔ هن لفلٔ الشاثـٔ تسوى سثبه٘ٔ. )الجظبئش 

 (.131-133ض، ص: الٌظ٘شٗٔ فى هلن الوٌـك، الٌ
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دس ػخي ػإٍ سا تِ « هادُ»ًکسٔ ؿگفر اٌٗکِ هلمّح کساب، حؼي هشاغٖ، دس خاًَؿر، زٔشٗف 
 کٌذ: زفؼ٘ش هٖ«( ک٘ف٘ٔ رلک الإٗػاب)»ٍ ًِ هادٓ ًفغ الاهشٕ «( الاٗػاب)»هادٓ لفِٖ 

م ووب ل٘ست الوبدٓ ّى ًفسَ و٘ف٘ٔ رله الاٗدبة أهٌى الذٍاالاٗدبة الذائن َّ هبدٓ المؼ٘ٔ ٍ 
. أطبة الوظٌف فى رله. )الجظبئش الٌظ٘شٗٔ فى هلن الوٌـك، الٌض، َّ الوشَْس فى لسبى المَم

 ، پبًَشت(.133ص: 

 آٍسد اػسٌاد تِ ػخي اسػٌَ اػر: دل٘لٖ کِ هلمح هٖ

لاى الوادٓ فى کلام اسػٌَ ّى فى المواٗا ٓلى ًمَّا فى الوَغَداذ الخاسغ٘ٔ، فکوا أى اللَس 
 وَادّا ٍ زسمذ هْٔا، کزلک المواٗا زٔشم لوَادّا ٍ زٌٌثك ٓلْ٘ا. الخاسغ٘ٔ زٔشم ل

فوادٓ المو٘ٔ َّ ها زُٔثِّش ٌِٓ الموُ٘ٔ تسواهْا هؼسَفً٘ٔ غوْ٘ ها ٗلضم فى المکن. ٍ لوا کاًر 
الا ارا سٍٓى فى المکن ک٘فُ٘ٔ ازّماد  -خلَكا فى الٔلَم المم٘م٘ٔ  -الاحکام لا زُٔسثش زاهٔ 

ار تذٍى رلک ٗکَى المکن هثْوا غ٘شَ هسػلٍّ للٌفغ ٓلى  -هطلا فى الَالْ  الوَهَّ تالوموَد
الّا « هادًٓ»لْزا لن َٗٔسثش =الولٌّف> فى زؼو٘ٔ ها زُٔثِّش ٌِٓ المو٘ٔ  -ها َّ ٓلِ٘ فى ًفغ الاهش 

ٌٓذ زک٘٘ف حالٔ الوموَد تالٌؼثٔ الى الوَهَّ تاحذى زلک الک٘ف٘اذ، ار تزلک زسن الوادٓ السى 
 ٓلْ٘ا اللَسٓ المم٘م٘ٔ للمو٘ٔ.  زٌٌثك

تل زکَى السؼو٘ٔ هي لث٘ل  «مادًِ»وفس الًجًب أي الامکان فلا معىى لتسمٕتٍ أها 

الاكٌلاح الومن ٍ َّ لن ٗکي هٔشٍفا فى لؼاى اسػٌَ. )الثلائش الٌل٘شٗٔ فى ٓلن الوٌٌك، 
 ، خاًَؿر(.188الٌق، ف: 

ٍت٘ؾ غشٗة تِ  ُ چٌذاى آؿکاس ً٘ؼر تلکِ کنه٘ضاى دسػسٖ ٗا ًادسػسٖ اٗي دٓإٍ تشإ ًگاسًذ
 ػداسد. سػذ ٍ داٍسٕ ًْاٖٗ سا تِ خَاًٌذُ هٖ ًِش هٖ

 سُزيردْ. 2
زٔشٗف ٓػ٘ثٖ تشإ هادُ لوِ٘ آٍسدُ ٍ آى  ق.(687-549)شػذ کِ ػْشٍسدٕ تتِ ًِش ؿاٗذ دس آغاص 

اساتٖ اص اكٌلاح زَاى زٔشٗف اٍ سا اهسذاد کاستشد ف سا خَد لوِ٘ گشفسِ اػر! اها دس ٍالْ هٖ
ٍ الٔشؿِ٘، دس آغاص ًؼثر ًشف٘ي لوِ٘ سا السلَٗماذ اللَحِ٘ داًؼر. ػْشٍسدٕ دس کساب « هادُ»

 داًذ: هٖ« اهکاى»ٍ « اهسٌاّ»، «هشٍسذ»ٗکٖ اص 

ای لاثذ هي وًَْب  -اهلن أى الوحوَل ... ًسجتِ إلی الوَػَم .. إهب أى تىَى ػشٍسٗٔ الَخَد 
الإًسبى »، أٍ ػشٍسٗٔ اللاخَد وفٖ لَلٌب «ل٘س»أٍ « الإًسبى حَ٘اى»ومَلٌب  - 1فی ًفس الاهش

أٍ « الاًسبى وبتت»، أٍ غ٘ش ػشٍسٗٔ الَخَد ٍ الوذم، ثل هوىٌٔ، ووب فٖ لَلٌب «ل٘س»أٍ « حدش
 (.27: 1334)ػْشٍسدٕ  «.ل٘س»

                                                            
اػر. ًثاٗذ اٗي ٓثاسذ سا « هشٍسٗٔ الَغَد»غْر دس ٍالْ زفؼ٘ش ٍ زَه٘ح هٌٔإ « إ لاتذ هي کًَْا فٖ ًفغ الاهش»ٓثاسذ  .1

 تا اٗي زفؼ٘ش ًاػاصگاس اػر.« ٌٖٗٔ»تِ هٌٔإ « إٔ»تگ٘شٗن صٗشا ٍاطُ « ًؼثر هموَد تِ هَهَّ فٖ ًفغ الاهش»تِ هٌٔإ 
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 آٍسد: تِ ؿواس هٖ« غْر»گاًِ سا  ٍ آى الفاٍ ػِ

ٍ ّزُ «. الووىي»ٍ هلی الثبلثٔ « الووتٌن»ی الثبً٘ٔ ٍ هل« الَاخت»ٍ تظذق هلی الأٍلی لفلٔ 
 (.1334) «.الدْبت»الالفبف الثلاثٔ تسوّی 

« گاًِ لو٘ٔ لاتل ازلاف تِ اٗي الفاٍ ػِ»دسًگ، ٍ تا ؿگفسٖ زوام، هادُ سا خَد  اها ػْشٍسدٕ تٖ
 ًاهذ: هٖ

ٍ إى طذق هلی  «هبدتِ»ٍ ولّ لؼ٘ٔ لْب طُلَحُ أى ٗظذق هلْ٘ب فٖ الإٗدبة أحذ ّزُ ٗسوّی 
 السلت ]ًسجٌٔ[ أخشی. 

ٍ الدْٔ لَل٘ٔ صائذٓ هلی ًفس المؼ٘ٔ ٍ الوبدٓ ّٖ ّٖ ثبهتجبس رله الظُلَح ف٘تجذل وبرثْب 
 (.1334)ثظبدلْب ٍ ّٖ ثحبلْب ٍ ٗسلت خْٔ هٌْب ٍ لذ ٗجمی هَخجٔ. 

الاًؼاى » ٍ« الاًؼاى کازة»ٍ « الاًؼاى حَ٘اى»ّإ هَغثِ هاًٌذ  تٌ٘٘ن خَد لوِ٘ چٌاى کِ هٖ
 ّؼسٌذ. « اهسٌاّ»ٍ « اهکاى»، «هشٍسذ»تِ زشز٘ة هَادِّ غْاذ « حػش

)ٍ اص اٗي سٍ داًذ  ػٌ٘ا غْر سا دادّ تش لَذ ٍ هٔف ساتٌِ هٖ ػْشٍسدٕ هاًٌذ فاساتٖ ٍ اتي

 :غاٗگاُ غْر تاٗذ کٌاس ساتٌِ تاؿذ(

 (.1334) ٍ الدْٔ لوب وبًت لفلٔ دالّٔ هلی ٍثبق الشاثـٔ ٍ ػوفْب فوىبًْب هٌذّب

آٗذ کِ غْر دادّ تش هادُ اػر، صٗشا چٌاى کِ دٗذٗن، ػْشٍسدٕ لَذ ٍ هٔف  اها اص اٗي لاصم ًوٖ
 داًذ. گ٘شد تلکِ هادُ سا خَد لوِ٘ تذٍى غْر هٖ ساتٌِ سا ّواى هادُ ًوٖ

ؿَد. اٍ دس آغاص ًؼثر ًشف٘ي لوِ٘  ً٘ض زکشاس هٖ الوـاسّ ٍ الوٌاسحاذّو٘ي ًکسِ دس کساب 
لو٘ٔ لاتل ازلاف تِ اٗي الفاٍ »داًذ ٍ هادُ سا خَد  هشٍسذ، اهسٌاّ ٍ اهکاى هٖ سا ٗکٖ اص

 آٍسد: تِ ؿواس هٖ« غْر»گاًِ ٍ هٔاًٖ آى سا  ًاهذ ٍ آى الفاٍ ػِ هٖ« گاًِ ػِ

[ أى ًسجٔ أحذ خضئٖ المؼ٘ٔ ... لا ٗخلَ هي ػشٍسٓ الَخَد ٍ ػشٍسٓ اللاٍخَد ٍ 1لذ هلوت: ]
 هذم الؼشٍست٘ي ... 

 «. هوىٌٔ»ٍ الثبلثٔ « هوتٌؤ»ٍ الثبً٘ٔ « ػشٍسٗٔ»أى ]الٌسجٔ/المؼ٘ٔ[ الأٍلی تسوّی  [2ٍ ]
ٍ هوبًْ٘ب الوزوَسٓ فٖ المَل  الوبدٓ ّٖ المؼ٘ٔ الظبلحٔ ثخظَطْب لجوغ ّزُ الألفبف[ أىّ 3ٍ ]

 اللْدٖ أٍ الفىشٕ ثبلومل ]أٍ الزوشٕ ثبلفول )ًسخِ ثذل([.
 إلْ٘ب تسوّی خْٔ.  ْب الوستملٔ هن لـن الٌلش هي المؼّ٘ٔ الّتٖ ػنٍّ هوبً٘   ّزُ الألفبك  [ أى4ٍّ ]

 (.195: 1385)ػْشٍسدٕ 

ٍ »ًاهذ. ٓثاسذ  الفاٍ غْاذ سا ً٘ض غْر هٖ« هٌٔإ»تٌ٘٘ن کِ ػْشٍسدٕ  دس اٗي ٓثاسذ هٖ
اؿذ زَاًذ ًاُش تِ زلَس رٌّٖ اص غْاذ ت هٖ>( 4> ٍ =3)دس تٌذّإ =ؿَد  کِ دٍ تاس زکشاس هٖ« هٔاًْ٘ا
« هٌٖٔ»زَاًذ ًاُش تِ ک٘ف٘ر ًؼثر خاسغٖ ه٘اى هَهَّ ٍ هموَد تاؿذ. اص آًػا کِ لفَ  ٍ هٖ
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تِ « الاهش ًفغ»ٍ « هملَد اص لفَ»ػٌ٘ا ت٘ـسش تِ هٌٔإ  داًاى ًخؼس٘ي هاًٌذ اتي دس آضاس هٌٌك
ّواى اػر کِ « هٔاًْ٘ا»زَاى چٌ٘ي دس ًِش گشفر کِ هملَد ػْشٍسدٕ اص  سٍد هٖ کاس هٖ

ًاه٘ذ. اگش اٗي زفؼ٘ش دسػر تاؿذ، ػْشٍسدٕ ه٘اى غْر ٍ هادٓ ػٌَٕ٘  هٖ« هَاد لوِ٘»ػٌ٘ا  اتي
 ًاه٘ذُ اػر. هٖ« غْر»گزاؿسِ ٍ ّش دٍ سا  زواٗض ًوٖ

 تٌ٘٘ن: ػْشٍسدٕ ً٘ض هٖ اللوماذهـاتِ ّو٘ي سا دس کساب 

[ ّٖ  فٖ الدْبتالوَسد الشاثن فٖ خْبت المؼبٗب ٍ تظشفبت فْ٘ب ٍ فِ٘ لوحبت: اللوحٔ الأٍلى ]
أٍ هوىٌٔ « الإًسبى حَ٘اى»أىّ الوحوَل ًسجتِ إلى الوَػَم إهّب أى ٗىَى ٍاخجٔ ومَله: 

طبدلٔ هلى « الؼشٍسٓ»ٍ لفلٔ «. الإًسبى حدش»أٍ هوتٌؤ ومَله: « الإًسبى وبتت»ومَله: 
ٔ ثوذلَلاتْب تسوىّ ّزُ الألفبف الثلاثهلى الثبلثٔ. ٍ « الاهتٌبم»هلى الثبً٘ٔ، ٍ « الإهىبى»الأٍلى، ٍ 

ٍ  ـْب«هبدتّـ»المؼ٘ٔ التٖ تظلح لأى تظذق هلْ٘ب إحذى ّزُ ثبهتجبس الظلاح٘ٔ تسوىّ ، ٍ «خْٔ»
 تٌست المؼ٘ٔ إلى الدْٔ التى تظذق هلْ٘ب فٖ الإٗدبة ٍ إى طذق هلى السلت غ٘شّب.

 (.157ب: 1375)ػْشٍسدٕ 

ٍ »ٗا « هْ هذلَلازْا»ٌٖٗٔ  زَاًذ تشإ هٔ٘ر تاؿذ هٖ« توذلَلازْا»حشف تاء دس ٓثاسذ 
ٍ »هٌٔإ ًخؼر تا ٓثاسذ «. تؼثة هذلَلازْا»زَاًذ تشإ ػثث٘ر تاؿذ ٌٖٗٔ  ٍ هٖ« هذلَلازْا

 ػاصگاسزش اػر.« الوـاسّ ٍ الوٌاسحاذدس « هٔاًْ٘ا
کِ دس ٍالْ ّواى هَاد اكلٖ ّؼسٌذ سا ػِ غْر ٗا )أهّْاذ الػْاذ( ػْشٍسدٕ غْاذ اكلٖ 

 دّذ: داًذ ٍ ػاٗش غْاذ ٍ هَاد سا دس رٗل آًْا لشاس هٖ هٖ« ٍ اهکاى خاف هشٍسذ، اهسٌاّ»هادٓ 

، ٍ لذ دخل فْ٘ب ػشٍسٕ غ٘ش ّٖ الثلاثٔ الوزوَسٓ هي لجل  الدْبت  أهّْبتٍ اهلن أىّ 
دائن ٍ َّ داخل تحت الإهىبى الحم٘مٖ، ٍ دخل فِ٘ الذائن الغ٘ش الؼشٍسٕ. ٍ الؼشٍسٕ 

أهنّ هي الؼشٍسٕ هي ٍخِ، فبلذائن الوـلك َّ هب ٗشول  أهنّ هي الذائن هي ٍخِ ٍ الذائن
 (.159: ب1375)الؼشٍسٕ الذائن ٍ الذائن الغ٘ش الؼشٍسٕ. 

ٍ هلْ٘ب تجتٌٖ لَاهذ الولَم. ٍ « ؿج٘و٘ٔ»، فإًّْب ّٖ ّزُ الثلاثٔ  الدْبت  أهّْبتٍ اهلن أىّ 
الَخَد ٍ ػشٍسٓ  هي ػشٍسٓ لا ٗخلًَسجٔ أحذ خضئٖ المؼ٘ٔ ... »الوٌفظلٔ الوزوَسٓ ]= 

]هٌفظلٌٔ[ حم٘مٌ٘ٔ لا شهّ فْ٘ب لأًّْب أٍّل٘ٔ. ٍ خو٘ن هبسَاّب «[ اللاٍخَد ٍ هذم الؼشٍست٘ي
إهّب أى ٗىَى أهنّ هٌْب ثح٘ث ٗدون اثٌ٘ي هٌْب أٍ أحذّب هن ثوغ خضئ٘بت الأخضاء أٍ 

 (.196: 1385)ػْشٍسدٕ  أخضّ هٌْب.

الاهشٕ ٍ ٍالٖٔ اػر ٍ ًِ غْر لفِٖ  ًفغ اص آًػا کِ تمص اًملاس دس ٍالْ هشتَى تِ هادُ
ػٌ٘ا آى سا  ّواى اػر کِ اتي« غْاذ»ؿَد کِ هملَد ػْشٍسدٕ دس اٌٗػا اص  ٍ صتاًٖ، آؿکاس هٖ

کٌذ. ّؤ اٌْٗا  تش آى كذق ًوٖ« هادُ»ًاهذ ّشچٌذ اكٌلاح خَد ػْشٍسدٕ اص  هٖ« هادُ»
 گش ٓذم زواٗض غْر اص هادٓ ػٌَٕ٘ ًضد ػْشٍسدٕ اػر. ًـاى
 ً٘ض ٓذم زواٗض ه٘اى غْر ٍ هادٓ ػٌَٕ٘ تِ خَتٖ آؿکاس اػر: حکوِ الاؿشاقس کساب د
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الؼبثؾ الثبلث )فى خْبت المؼبٗب( َّ اىّ الحولّ٘ٔ ًسجٔ هحوَلْب الى هَػَهْب اهّب ػشٍسىّ 
، أٍ غ٘ش ػشٍسىّ الَخَد ٍ الوذم ٍ «الووتٌن»، أٍ ػشٍسىّ الوذم ٍ ٗسوّى «الَاخت»الَخَد ٍ ٗسوّى 

ٍ الثبلث « الاًسبى حدش»ٍ الثبًى ومَله « الاًسبى حَ٘اى»فبلاٍّل ومَله «. لووىيا»َّ 
 (.199: 1398؛ ّوَ 296-294: 1391؛ ّوَ 27ب: 1375)ػْشٍسدٕ  «.الاًسبى وبتت»ومَله 

سػذ کِ ٓذم زفک٘ک غْر ٍ هادٓ ػٌَٕ٘ ًضد ػْشٍسدٕ زمر زأض٘ش اتَالثشکاذ  تِ ًِش هٖ
إ گزسا  ، ً٘ض تِ اٗي ٓذم زفک٘ک اؿاسُحکوِ الاؿشاقاسح هٔاكش ت ذادٕ تاؿذ. هْذٕ ِٓ٘وٖ، ؿ

 .(202: 1398)ِٓ٘وٖ کشدُ اػر 

 گٕزْ وتٕجٍ. 24
غْر سا دس چْاس دػسٔ  16دٗذٗن کِ اسػٌَ اكَلاً زواٗضٕ ه٘اى غْر ٍ هادُ لائل ًـذُ ٍ كشفا 

اسص  ّا ّن گشٍُچٌ٘ي، دٗذٗن کِ غْاذ هزکَس دس تشخٖ اص  تٌذٕ کشدُ اػر. ّن چْاسزاٖٗ گشٍُ
ّؼسٌذ ٍ دس تشخٖ ًِ؛ ٍ حذع صدٗن کِ ؿاٗذ اٗي اهش ًاؿٖ اص خٌإ کازثاى ٍ هؼسٌؼخاى 

ًْادٕ ٍ غاتػاٖٗ ٗک حشف ػلة  ّإ اسػٌَ تاؿذ. دٗذٗن کِ تا اكلاحاذ حذاللٖ خ٘ؾ ًَؿسِ
٘ي زَاى چٌ اسص زثذٗل کشد. تا اٗي اكلاح، هٖ زَاى غْاذ هزکَس دس ّش گشٍُ سا تِ غْاذ ّن هٖ

خٌذاؿر کِ ّش گشٍُ ًاُش تِ ٗک هادُ اػر: هشٍسذ، اهسٌاّ، ػلة هشٍسذ، ٍ ػلة اهسٌاّ. 
تٌذٕ  زَاى گشٍُ ً٘اهذُ اػر، هٖ« غْر»دس تشاتش « هادُ»تٌاتشاٗي، ّشچٌذ دس اسػٌَ ًاهٖ اص 

 گاًِ سا ًَٖٓ ًاُش تِ هَاد چْاسگاًِ زلمٖ کشد.-16غْاذ 
هادٓ »، «هادٓ ٍاغثِ»تشد:  هَاد ػِ گاًِ ًام هٖ فاساتٖ اها تش خلاف اسػٌَ، كشاحسا، اص

چٌ٘ي، آؿکاس اػر کِ فاساتٖ  گزاسد. ّن ٍ ه٘اى آًْا ٍ غْاذ زواٗض هٖ« هادٓ هوسٌِٔ»، ٍ «هوکٌِ
سػ٘ذُ « اهکاى»سا تا ّن زشک٘ة کشدُ ٍ تِ ٗک هادٓ « ػلة اهسٌاّ»ٍ « ػلة هشٍسذ»دٍ هادٓ 

 گشدد. هَػَم هٖ« ى خافاهکا»ػٌ٘ا تِ  اػر کِ تٔذّا دس اكٌلاح اتي
خشداصد ٍ آى سا  هٖ« غْر»دس تشاتش « هادُ»ػٌ٘ا، تش خلاف فاساتٖ، تِ كشاحر، تِ زٔشٗف  اتي

کٌذ. اٗي زٔشٗف سا دس آضاس فاساتٖ تِ ٌَٓاى  زٔشٗف هٖ« حالر هموَد دس ًؼثر تا هَهَّ»تِ 
ک٘ف٘ر ًؼثر »سا دادّ تش ٗات٘ن. تاٗذ زأک٘ذ کٌ٘ن کِ ّشچٌذ فاساتٖ غْر  ّشگض ًوٖ« هادُ»زٔشٗف 

سا تِ « ک٘ف٘ر ًؼثر هموَد تِ هَهَّ»زٔشٗف کشدُ تَد، اها ّشگض اٗي « هموَد تِ هَهَّ
ک٘ف٘ر ًؼثر هموَد »تِ « هادُ»گزاسٕ ًکشدُ تَد. تِ ٓثاسذ دٗگش، زٔشٗف  ًام« هادُ»كشاحر 

 ؿَد. دس آضاس فاساتٖ دٗذُ ًوٖ« تِ هَهَّ
تٌ٘٘ن کِ گاُ آًْا تِ زواٗض هادُ ٍ غْر زَغِ  ٕ ً٘ض هٖدس آضاس غضالٖ ٍ اتَالثشکاذ ت ذاد

خٌذاسًذ. دس تشخٖ اص آضاس ػْشٍسدٕ  اًذ کِ گَٖٗ آى دٍ سا ٗکٖ هٖ اًذ ٍ گاُ چٌاى ػخي گفسِ کشدُ
تٌ٘٘ن کِ ػْشٍسدٕ دس ت٘ـسش آضاس خَد هادٓ  ؿَد، اها تا ؿگفسٖ زوام هٖ ً٘ض اٗي زواٗض دٗذُ هٖ
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الاهشٕ ه٘اى هَهَّ ٍ هموَد. تِ  داًذ ٍ ًِ ک٘ف٘ر ًفغ هٖ لوِ٘ سا ّواى لوِ٘ تذٍى غْر
ٍت٘ؾ تِ زواٗض ه٘اى هادُ ٍ  سػذ کِ زواٗض ه٘اى هادُ ٍ غْر ًضد ػْشٍسدٕ کن ًِش هي چٌ٘ي هٖ

 خَسد، خًَ٘ذٕ کِ ؿاٗذ تشإ خَد اٍ چٌذاى آؿکاس ٍ هسواٗض ًثَدُ اػر. كَسذ لواٗا خًَ٘ذ هٖ
زٔشٗف غْر ٍ هادُ زأض٘ش تؼضاٖٗ دس ًَؿساسگاى هٌٌمٖ ػٌ٘ا ٍ ػْشٍسدٕ دس  دٍ سٍٗکشد اتي

گزاسد کِ هَهَّ همالٔ تٔذٕ ًگاسًذُ خَاّذ تَد. سٍٗکشد اهافٖ ٍ  خغ اص آى دٍ تش غإ هٖ
آٍسد کِ تش خاٗٔ آى،  ػٌ٘ا ػش اص سٍٗکشد دلالسٖ/حکاٗسٖ خًَػٖ ٍ اتْشٕ دس هٖ الاهشٕ اتي ًفغ
ؿًَذ دلالر تش هَاد هخسلف داسًذ. تشإ ًوًَِ،  ّإ هسٔذدٕ کِ دس هٌٌك لذٗن هٌشح هٖ غْر

غْر لواٗإ هشٍسٗٔ هٌلمِ، هـشًٍٔ ٓاهِ، هـشًٍٔ خاكِ، دائوِ، هٌلمٔ ٓاهِ، ... تِ دل٘ل 
زَاى ًس٘ػِ گشفر کِ لاصهٔ سٍٗکشد  کٌٌذ. تٌاتشاٗي، هٖ تش هَاد هسٔذد دلالر هٖ ،اٌٗکِ دادّ ّؼسٌذ

)ٍ ؿاٗذ ت٘ـسش، چَى هوکي اػر هَادٕ تِ زٔذاد غْاذ اػر ػٌ٘ا آى اػر کِ زٔذاد هَاد دػر کن  اتي

 . داًٖ ًشػ٘ذُ ٍ تشإ آى ّ٘چ ًاهٖ ٍهْ ًـذُ اػر( ٍغَد داؿسِ تاؿذ کِ ٌَّص تِ رّي ّ٘چ هٌٌك
ؿَد صٗشا اگش هادٓ لوِ٘ ّواى لوِ٘  اها سٍٗکشد ػْشٍسدٕ تِ ٓکغ اٗي ًس٘ػِ هٌسْٖ هٖ

َاّذ داؿر! هادُ چ٘ضٕ اػر کِ غْر تش ػش آى تذٍى غْر تاؿذ، زٔذد هَاد دٗگش هٌٔاٖٗ ًخ
داًاى هؼلواى  آٗذ ًـاى خَاّن داد کِ اكشاس تشخٖ اص هٌٌك آٗذ. دس همالٔ دٗگشٕ کِ دس خٖ هٖ هٖ

« اهسٌاّ»ٍ « اهکاى خاف»، «هشٍسذ»ًل٘ش ًَػٖ تش حلش هَاد دس ػِ هادٓ  هاًٌذ خَاغِ
 داؿسِ اػر.احسوالاً سٗـِ دس سٍٗکشدّاٖٗ هاًٌذ سٍٗکشد ػْشٍسدٕ 

 مىابع
 ، الماّشُ، داس الکازة الٔشتٖ للٌثآِ ٍ الٌـش.الـفاء، الوٌٌك، الٔثاسُ(،  م.1970ػٌ٘ا، حؼ٘ي ) اتي
 ، زْشاى، اًسـاساذ هشزوَٕ.هي ال شق فٖ تمش الِلواذ الٌدبٓ(، 1360ػٌ٘ا، حؼ٘ي ) اتي
 ـٖ ًػفٖ، چاج دٍم.، لن، اًسـاساذ کساتخاًِ هشٓهٌٌك الوـشل٘٘يق(، 1405ػٌ٘ا، حؼ٘ي ) اتي
، گشدآٍسٕ هْذٕ هممك، هٌٌك ٍ هثاحص الفاٍ، دس الوسبئل الغشٗجٔ الوششٌٗ٘ٔ(، 1370ػٌ٘ا، حؼ٘ي ) اتي

 .105-79زْشاى، داًـگاُ زْشاى، 

، زلم٘ح هػسثٖ صاسٖٓ، لن، اًسـاساذ دفسش زثل٘ اذ الاؿاساذ ٍ السٌثْ٘اذ(، 1381ػٌ٘ا، حؼ٘ي ) اتي
 اػلاهٖ حَصُ ٓلوِ٘.

ضاًٖ، زْشاى:  ، همذهِ ٍ زمم٘ك ػ٘ذ هموَد َٗػفالوخسلش الأٍػي فٖ الوٌٌك(، 1396ا، حؼ٘ي )ػٌ٘ اتي
 هؤػؼِ خظٍّـٖ حکور ٍ فلؼفٔ اٗشاى.

 ، زشغؤ ه٘شؿوغ الذٗي ادٗة ػلٌاًٖ، زْشاى، هَػؼِ اًسـاساذ ًگاُ.اسگاًَى(، 1378اسػٌَ،  )
ٗر ٍ ت٘شٍذ، ٍکالٔ الوٌثَٓاذ ٍ ، تِ کَؿؾ ٓثذالشحوي تذٍٕ، کَهٌٌك اسػٌَ(، م.1980اسػٌَ )

 داسالملن.
 ، اكفْاى، اًسـاساذ داًـگاُ اكفْاى.الؤسثش فٖ المکوِ(، 1373ت ذادٕ، اتَ الثشکاذ )
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، «ٌَٕ٘هادُ دس تشاتش غْر دس هٌٌك ػ»ٖ دس همالٔ ؿْلا اػلاه ٖ،داسات ٘شهآل ،آسؽ ٖ،سػسو
 (: خزٗشفسِ ؿذُ تشإ چاج.1)16 خظٍّٖ هٌٌك

https://doi.org/10.30465/lsj.2026.53047.1510  
 ، زمم٘ك ٓلٖ اکثش ف٘ام، زْشاى، داًـگاُ زْشاى.هٌٌك السلَٗماذ(، 1334ػْشٍسدٕ، ؿْاب الذٗي )
زلم٘ح ، 1ظ ،هػوَِٓ هلٌفاذ ؿ٘خ اؿشاق، دس الوـاسّ ٍ الوٌاسحاذآ(، 1375ػْشٍسدٕ، ؿْاب الذٗي )

، زْشاى، هَػؼِ هٌالٔاذ ٍ زمم٘ماذ  ٍ همذهِ ّاًشى کشتي، ػ٘ذ حؼ٘ي ًلش ٍ ًػفملى حث٘ثى
 . فشٌّگى

زلم٘ح ٍ ، 2ظ، هػوَِٓ هلٌفاذ ؿ٘خ اؿشاق، دس الإؿشاق حىؤب(، 1375ػْشٍسدٕ، ؿْاب الذٗي )
مم٘ماذ ، زْشاى، هَػؼِ هٌالٔاذ ٍ ز همذهِ ّاًشى کشتي، ػ٘ذ حؼ٘ي ًلش ٍ ًػفملى حث٘ثى

 . فشٌّگى
، تِ زلم٘ح ٍ همذهِ 4، ظهػوَِٓ هلٌفاذ ؿ٘خ اؿشاق، دس اللوماذ(، ظ1375ػْشٍسدٕ، ؿْاب الذٗي )

  ، هَػؼِ هٌالٔاذ ٍ زمم٘ماذ فشٌّگى ّاًشى کشتي ٍ ػ٘ذ حؼ٘ي ًلش ٍ ًػفملى حث٘ثى
خَس،  ، زلم٘ح هملَد هموذٕ ٍ اؿشف ٓالٖالوـاسّ ٍ الوٌاسحاذ(، 1385ػْشٍسدٕ، ؿْاب الذٗي )

 ٗاٍساى. زْشاى، ًـش حك
هلٌفاذ ؿْاب الذٗي  ٔ)هػوَٓ الحىؤ الإششال٘ٔ، دس الإؿشاق حىؤ(، 1391ػْشٍسدٕ، ؿْاب الذٗي )

الإؿشاق، المؼن الأٍّد فٖ هَاتي الفکش )الوٌٌك(، هْ  حىؤٗمٖ٘ الؼْشٍسدٕ(، الوػلّذ الأٍّد کساب 
، زمذٗن، زمم٘ك ٍ هي حکواء الوـاء ٍ الإؿشاق ٔخوبهالسٔل٘ماذ ٍ الاٗواحاذ للذس الذٗي الـ٘شاصٕ ٍ 

زلم٘ح هموذ هلکٖ )غلاد الذٗي( ٍ زلذٗش ػ٘ذ حؼ٘ي ًلش، زْشاى، خظٍّـگاُ ٓلَم اًؼاًٖ ٍ 
 هٌالٔاذ فشٌّگٖ.

هٌٌك ٍ هٔشفر دس اًذٗـٔ (. 1398هْذٕ ِٓ٘وٖ )، دس الإؿشاق حىؤ(، 1398ػْشٍسدٕ، ؿْاب الذٗي )
 . زْشاى: هؤػؼِ خظٍّـٖ حکور ٍ فلؼفٔ اٗشاى.اقػْشٍسدٕ، ؿشح هٌٌك حکوِ الاؿش

. زْشاى: هٌٌك ٍ هٔشفر دس اًذٗـٔ ػْشٍسدٕ، ؿشح هٌٌك حکوِ الاؿشاق(. 1398ِٓ٘وٖ، هْذٕ )
 هؤػؼِ خظٍّـٖ حکور ٍ فلؼفٔ اٗشاى.

الذٗي، ت٘شٍذ، لثٌاى، داسالکسة  ، هْ ؿشح لأحوذ ؿوغهٔ٘اس الٔلن فٖ الوٌٌكم.(، 1990غضالٖ، هموذ )
 .٘ٔالولو

 . همذهِ ٍ زمم٘ك ٍ زلم٘ح اص دکسش سف٘ك الٔػن، ت٘شٍذ، داس الفکش، همکّ الٌِشم.(، 1994غضالٖ، هموذ )
، زمم٘ك هموذ زمٖ داًؾ خظٍُ، لن، اًسـاساذ 1، ظ الوٌٌم٘اذ للفاساتٖق(، 1408فاساتٖ، اتًَلش هموذ )

 کساتخاًِ آِٗ الله هشٓـٖ.

، زمم٘ك هموذ زمٖ داًؾ خظٍُ، لن، اًسـاساذ 2، ظ للفاساتٖالوٌٌم٘اذ ق(، 1408فاساتٖ، اتًَلش هموذ )
 کساتخاًِ آِٗ الله هشٓـٖ.

 .19-16: ، زْشاى، ػورهٌٌك زٌث٘مٖ ،«ٓذم اًملاس هادُ دس هَاد ضلاش» (،1395فلاحٖ، اػذاللِّ )
 .168-141(: 2)16 حکور هٔاكش ،«ٍ هسأخشاى ٕهادُ ٍ غْر ًضد فخش ساص» (،1404فلاحٖ، اػذاللِّ )

https://doi.org/10.30465/lsj.2026.53047.1510
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همالازٖ  خظٍّٖ، هػوَِٓ ػْشٍسدٕ، «هَادّ لواٗا اص ًِش ػْشٍسدٕ»(، 1393ضاًٖ، ػ٘ذهموَد ) َػفٗ
 .310-295، تِ کَؿؾ ٓلٖ اٍغثٖ، زْشاى، خأً کساب: دستاسٓ آسا ٍ آضاس ػْشٍسدٕ
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