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مطالعه معناشناختی دنیا در قرآن كریم

دکترروح الله نصیری1

چكیده: 

در این پژوهش كوش��یده‌ایم تا با نگاهی معناش��ناختی، حوزه معنایی دنیا را در قرآن, مورد 

مطالعه قرار دهیم. در این باره، پس از نگاهی به موقعیت این واژه در كتب لغت، این مفهوم 

را در حوزه‌ه��ای معنای��ی مورد تجزی��ه و تحلیل قرار داده‌ایم و با نگاه��ی به مفهوم دنیای 

نكوهی��ده و دنیای س��توده در قرآن كریم، به قلمرو معنایی دنی��ا پرداخته و آن را تجزیه و 

تحلیل نموده ایم.

كلم�ات كلیدی: ح��وزه معنایی دنیا، اوصاف دنیا، دنیای نكوهیده، دنیای س��توده، ارتباط 

انسان با دنیا.

1- هیأت علمی دانشگاه علوم و معارف قرآن کریم )دانشکده علوم قرآنی میبد( و دکتری زبان وادبیات عرب

r.nasiri@modares.ac.ir :نشانی الکترونیکی

٭ تاریخ دریافت مقاله: 88/2/1

٭ تاریخ پذیرش مقاله: 88/2/15
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واژه شناسی

واژه دنی��ا، 115مرتبه در قرآن کریم ذکر ش��ده اس��ت )عبد الباقی، ذی��ل واژه دنیا( و واژه 

شناس��ان آن را عموماً از ریشه‌ی »دنو« می‌دانند. در واژه شناسی این لفظ به معانی چندی 

ب��ر می‌خوریم از جمله: نزدیكی )احمد بن زكریا، 303/2(؛ نزدیكی به زمان حال )طوس��ی، 

447/4(؛ نزدیكی به س��اكنان زمین )ابن اثیر جزری، 137/2(؛ نزدیكی به امور جس��مانی و 

لذات، نزدیكی با حكم و علم )راغب اصفهانی، 172(؛ جهانی كه در آن هستیم، عالم مادی، 

این جهان، عالم حاضر، مقابل آخرت، كره‌ی زمین )معین، 1566/2(.

اما برخی دیگر دنیا را از ریش��ه‌ی »دناءت« گرفته‌اند و معانی خاصی ذكر كرده‌اند از جمله: 

پس��ت‌تر )ابن فارس، 303/2(؛ در مقابل بهتر )راغب اصفهانی، 172(؛ چیزی كه انس��ان را از 

خدا باز می‌دارد )معین، 2/ 1566(.

با توجه به مطالب ذکر ش��ده می‌توان به معنایی جامع از واژه دنیا دس��ت یافت و آن را به، 

امری نزدیك و ملموس كه س��ازنده‌ی آخرتی سعادتمند است، معنا نمود. چنان كه خداوند 

در مورد شخصیت حضرت ابراهیم )ع( ( می‌فرماید: 

 »و آتینه اجره فی الدنیا و إنه فی الأخره لمن الصالحین« )عنكبوت/ 27( 

 »و در دنیا پاداشش را به او بخشیدیم وقطعا او در آخزت }نیز{از شایستگان خواهد بود.« 

و همچنین در دعای مومنان حقیقی در مناسك حج، آمده است: 

 »ربنا ءاتنا فی الدنیا حسنه و فی الأخره حسنه و قنا عذاب النار« )بقره/ 201( 

 »پ��روردگارا در ای��ن دنیا به ما نیکی و در آخرت }نیز{ نیکی عطا کن و ما را از عذاب آتش 

دور نگه دار.« 

حوزه معنایی دنیا

با توجه به ذهن انسانها ونگرش آن ها به دنیا، دنیا دارای سه حوزه معنایی متفاوت می باشد: 

برای انس��ان های متدبر و خردمند آیه ای است تا به نظم موجود در دنیا بیاندیشند و پی به 

ناظم« ببرند. برای ماتریالیست ها و مادی گراها هدف و غایت می باشد. برای مومنان، ابزار و 

وسیله ای است برای رسیدن به سعادت اخروی. برای تبیین حوزه معانی دنیا، توضیحات را 

با استناد به آیات قرآنی و روایات بیان می کنیم. 

الف( آیات خداوند

 »آیه« در لغت به معنای نشانه و علامت است كه انسان را به چیزی هدایت می‌كند )راغب 

اصفهانی، 33(، چنان كه خورش��ید، ماه، س��تارگان، انواع جانداران، گیاهان، كوه ها، دریاها 
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و... ه��ر یك آیه و نش��انه‌ای بر حقانیت ذات پاك خداوند اس��ت که این ه��ا همه از مظاهر 

وپدیده های دنیاست و آیه و نشانه ای بارز و محسوس برای شناخت خدا می باشد.

 به تعبیر فیض كاش��انی: »خداوند، آس��مان و زمین و كائنات را با نظم خاصی آفرید تا بشر 

برای ادامه حیات خویش و برای رسیدن به كمال، زندگی خود را بر اساس آن تنظیم نماید« 

)فیض کاشانی، 633/2(. لذا با تامل و تدبر درپدیده های دنیا، مشخص می شود که دنیا یکی 

از آیه های بارز شناخت خداوند می باشد. 

دنیا در این معنا به ذاتیات كه همان موجودات عالم طبیعت اس��ت، ارتباط دارد و به تعبیر 

قرآن كریم، حق است و نظامی راستین دارد: 

 »و ما خلقنا السماء و الارض و ما بینهما باطلا« )ص، 27( 

 »و آسمان و زمین را وآنچه را که میان این دو است به باطل نیافریدیم.« 

»الم تر أن الله خلق السموات و الارض بالحق« )ابراهیم، 19( 

 »آیا در نیافته ای که خداوند آسمان و زمین را به حق آفریده.« 

و اساس��ا بدبینی به آفرینش و نظام هس��تی با هسته‌ی مركزی اسلام، یعنی توحید سازگار 

نیس��ت. این گونه نظریه ها یا بر ماتریالیس��م و انكار مبدا حكیم مبتنی اس��ت و یا بر اساس 

اعتقاد به ثنویت است. اما در دینی كه بر اساس توحید و اعتقاد به خدای دانا و توانا و حكیم 

بنا شده است، جایی برای این افكار باقی نمی ماند )مطهری، 161- 162(.

ب( وسیله و ابزار

وس��یله و ابزار به هر چیزی گویند كه توسط آن و یا وسائط آن بتوان به هدف دست یافت. 

اس��تفاده از وس��یله هیچ گاه به معنای تعلق خاطر و خلط آن با هدف نیس��ت. آشكارترین 

تعریف دنیا كه ابزار بودن آن را تبیین می كند، تشبیه آن به مزرعه است: 

 »الدنیا مزرعة الاخرة« )الاحصایی، 267( 

 »دنیا محل کشتزار آخرت است« 

هر كس در این مرزعه، تخمی بیفش��اند و كشتی به عمل آورد، در سرای دیگر نتیجه‌ی آن 

را خواهد دید. در منطق قرآن كریم، دنیا جایگاه كاشت برای برداشت است نه كاشت برای 

كاشت و تنها ماهیتی مزرعه گونه دارد: 

»من كان یرید حرث الآخرة نزد له فی حرثه و من كان یرید حرث الدنیا نوته منها 

و ماله فی الآخرة من نصیب« )شوری/ 20( 

 »کسی که کشت آخرت بخواهد، برای وی در کشته اش می افزاییم و کسی که کشت این 
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دنیا را بخواهد به او از آن می دهیم}ولی{در آخزت اورا نصیبی نیست.« 

صدر المتالهین شیرازی، ماهیت ابزار گونه دنیا را چنین تبیین می كند: 

 »دنیا برای انس��ان نه آغاز اس��ت و نه فرجام. در نگاه ما انسان قبل از دنیا، بوده و بعد از آن 

هم، خواهد بود. انس��ان پیش از دنیا در علم خدا بود، س��پس به روح عقلانی در آمد، بعد 

روح به قالب مثالی تعلق پیدا كرد و س��رانجام در دنیا لباس مادی پوش��ید. پس از دنیا نیز 

ب��ا همی��ن قوس نزولی را كه در آن فرود آمده، رو به بالا خواهد پیمود و به مقام قرب الهی 

می رس��د، یا به ژرفای سهمگین جهنم- كه نه می میرد و نه زنده می ماند- سقوط می كند« 

)صدرالدین شیرازی، 80-81/3(.

هدف از خلقت انسان، رسیدن به مقام قرب و بهشت بوده و دنیا فقط وسیله ای برای رسیدن 

به این مقام اس��ت و چنان كه كسی آن را وس��یله‌ی بینایی خود كند او را بینا می كند: »و 

من ابصربها بصرته«. )صبحی صالح، خطبه 82(.

ج( هدف وغایت

هدف به چیزی گویند كه در رأس امور قرار گرفته و تمام مكانیزم ها در راستای آن حركت 

نموده و وصول به آن به معنای بی نیازی از وس��ائل و وس��ائط اس��ت و امور مادی هیچ گاه 

خاصیت غایتمندی ندارند زیرا زوال پذیری از ماهیت آن جدا نیست؛ به تعبیر قرآن كریم: 

»ما عندكم ینفد و ما عندالله باق« )نحل، 96( 

»آنچه پیش شماست تمام می شود، وآنچه پیش خداست پایدار است.« 

»و ما عندالله خیر و أبقی« )قصص، 60( 

»آنچه پیش خداست بهتر وپایدارتر است.« 

دنیا چون خصوصیت دوام و جاودانگی ندارد، هدف انگاری آن یعنی دلبستن به امری فانی 

و زوال پذیر كه منافات با فس��لفه ی آفرینش انسان دارد و موجب می شود تا انسان فراتر از 

دنیا را نبیند و تمام استعدادهای خود را درراه وصول به آن مستهلك سازد و در اثر خیرگی 

شدید در آن، دیدگانش كور و بصیرتش از بین رود: »و من ابصر إلیها أعمته« )صبحی صالح، 

خطبه 82( »وآن کس که چشم به دنیا دوزد کورش کند.« 

قرآن كریم، هدف انگاران دنیا را چنین توصیف می‌كند: 

»إن الذین لا یرجون لقاءنا و رضوا بالحیوة الدنیا و اطمأنوابها و الذین هم عن ءایتنا 

غفلون أولئك مأواهم النار بما كانوا یكسبون« )یونس، 7-8( 

»کسانی که امید به دیدار ما ندارند و به زندگی دنیا دل خوش کرده وبدان اطمینان یافته اند 
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وکس��انی که از آیات ما غافلند، آنان به }کیفر{ آنچه به دس��ت می آورند، جایگاهشان آتش 

است.« 

علامه طباطبایی )ره( در تفسیر این آیه می فرمایند: 

 »وقتی جهان بینی یك انس��ان به گونه ای باش��د كه تمام همّ و غ��م او معطوف به زندگی 

مادی دنیا شود، قهرا همّ فطریش در تلاش برای بقاء صرف همین زندگی دنیا می شود و به 

داش��تن آن راضی شده، دلش به آرامش��ی كاذب، آرامش می یابد و دیگر به طلب آخرت بر 

نمی خیزد و منكر لقای خداوند یعنی زندگی اخروی می شود.« )الطباطبایی، 14-15/10(.

اوصاف دنیا در قرآن کریم 

در قرآن کریم، دنیا با اوصافی بیان ش��ده اس��ت که با ش��ناخت این ویژگی ها می توان به 

ماهیت دنیا پی برد وحوزه معنایی آن ها را از یکدیگر تفکیک نمود. از نمونه های این اوصاف 

عبارتند از: 

1- متاع

در آیاتی از قرآن کریم، دنیا به متاع، متاع قلیل و متاع غرور توصیف شده: 

»وفرحوا بالحیوة الدنیا وما الحیوة الدنیا فی الآخرة الا متاع« )رعد، 26( 

»و آنها }کافران{ به زندگی دنیا، ش��اد شدند، در حالی که زندگی دنیا در برابر آخرت، متاع 

است.« 

و در آیه ای دیگر می فرماید: 

»قل متاع الدنیا قلیل و الآخرة خیر لمن اتقی« )نساء، 77( 

»به آن ها بگو: بهره زندگی دنیا، ناچیز اس��ت وس��رای آخرت، برای کسی که پرهیزگار باشد 

بهتر اس��ت.« و در آیه ای دیگر چنین آمده: »و ما الحیوة الدنیا الا متاع الغرور« )آل عمران، 

185 وحدید، 20( 

»وزندگی دنیا جز متاع غرور نیست.« 

علام��ه طباطبای��ی »متاع« را به هر چیزی که خودش هدف نباش��د، بلکه وس��یله ای برای 

رسیدن به هدف باشد معنا کرده است )طباطبایی، 3 / 106(.

2- عاجله

در آیاتی از قرآن، دنیا به »عاجله« و زود گذری وصف شده: 

»من کان یرید العاجله عجلنا له فیها ما نش�اء لمن نرید ثم جعلنا له جهنم یصلاها 
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مذموما مدحورا« )اسراء، 18( 

 »ه��ر ک��س خواهان} دنیای{ زود گذر اس��ت، به زودی هر که را خواهی��م }نصیبی{ از آن 

می دهیم، انگار جهنم را که در آن خوار و رانده خواهد شد، برای او مقرر می داریم.« 

و طبرسی »عاجله« را به نعمت های عاجله و زود گذر معنا کرده )3 /407(.

علام��ه طباطبایی در ذیل آیه چنین آورده: منظور از »من کان یرید العاجله« این اس��ت 

ک��ه: هر کس حیات عاجله یعنی زندگی دنی��ا را بخواهد که نفس ار آن متلذذ و قلب بدان 

علاقمند است وتعلق قلب به حیات عاجله و طلب آن، وقتی تعلق و دنیا طلبی است که فقط 

حیات عاجله را بخواهد نه آخرت را و طالب دنیا کس��ی اس��ت که معتقد به زندگی دیگری 

غیر از زندگی دنیا نباشد )طباطبایی، 13 /63(. در آیاتی دیگر می فرماید: 

»ان هولاء یحبون العاجله ویذرون وراءهم یوما ثقیل« )انسان /27( 

»اینان دنیای زود گذر را دوست دارند، وروزی گرانبار را } به غفلت { پشت سر می افکنند.«  

»کلا بل تحبون العاجله و تذرون الآخرة« )قیامت/ 21-20( 

»ولی نه }شما دنیای{ زود گذر را دوست دارید، وآخرت را وا می گذارید.« 

3- حرث 

در آیه ای، قرآن کریم دنیا را به به زراعت و کشت وصف نموده: 

»م�ن کان یرید حرث الآخرة نزد له فی حرثه ومن کان یرید حرث الدنیا نوته منها 

وما له فی الآخرة من نصیب« )شوری، 20( 

»کسی که کشت آخرت را بخواهد، برای وی در کشته اش می افزاییم وکسی که کشت این 

دنیا را بخواهد به او از آن می دهیم }ولی{ در آخرت او را نصیبی نیست.« 

فخر رازی در ذیل این آیه آورده: خداوند در مورد طالب کش��ت آخرت فرموده »نزد له فی 

حرثه« و در باره ی طالب دنیا فرموده »نوته منها« و »من« در اینجا تبعیضیه اس��ت و معنا 

اینگونه می باش��د که به او تمام آنچه را که طل��ب می کند نمی دهیم بلکه مقداری از آنچه 

بخواهی��م می دهی��م و در ادامه آورده: خداوند دنیا و آخرت را »ح��رث« نامیده زیرا این دو 

به دس��ت نمی آید مگر با تحمل س��ختی ها و مشقت زیرا »حرث« به دست نمی آید مگر با 

تحمل مشقت، بذر افشانی، آبیاری کردن، رشد کردن، درو نمودن و پاک کردن خاشاک از 

آن )فخر الدین ابن ضیاء الدین عمر، 27/ 162-161( 

4- لهو و لعب

 در آیاتی از قران دنیا به امری سرگرم کننده و بازیچه توصیف شده: 
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»وما هذه الحیوة الدنیا الا لهو ولعب« )نساء، 77( 

»این زندگی دنیا جز سرگرمی و بازیچه نیست.« 

»انما الحیوة الدنیا لعب و لهو« )محمد، 36( 

»زندگی این دنیا بازی و سرگرمی ای بیش نیست.« 

»و ما الحیوة الدنیا الا لعب ولهو« )انعام، 32( 

»و زندگی دنیا جز بازی و سرگرمی نیست.« 

کلمه »لهو« به معنای هر عمل س��ر گرم کننده ای اس��ت که انسان را از کاری مهم و حیاتی 

و وظیفه ای واجب باز دارد، یکی از مصادیق لهو، زندگی مادی دنیاست، برای این که آدمی 

را با زرق و برق خود و آرایش فانی و فریبنده خود از زندگی باقی و دائمی باز می دارد و به 

خود مشغول و سرگرم می کند )الطباطبایی، 16 / 149(.

»لع��ب« به کاری گفته می ش��ود که فایده و نتیجه عقلانی دربرن��دارد، مانند عموم کارهای 

کودکان و تش��بیه دنیا به بازی از این نظر اس��ت که بازی ها معمولا کارهای تو خالی و بی 

اس��اس هس��تند که از متن زندگی حقیقی دورن��د، نه آن ها که در بازی پیروز می ش��وند، 

پیروزند و نه آن ها که شکس��ت می خورند، شکس��ت یافته اند زیرا پس از بازی همه چیز به 

جای خود باز می گردد. )مکارم، 5 /207( 

5- زینت

در آیاتی نیز دنیا به زینت وصف شده: 

 »من کان یرید الحیوة الدنیا و زینتها نوف الیهم اعمالهم فیها و هم لا یبخس�ون« 

)هود، 15( 

 »کس��انی که زندگ��ی دنیا و زینت آن را بخواهند } جزای{ کارهایش��ان را در آنجا به طور 

کامل به آنان می دهیم.« 

ذکرکلم��ه »زینت« بعد از »الحیوة الدنیا« برای این اس��ت که دنیا پرس��تی و زرق و برق را 

محکوم کند، نه بهره گیری معتدل و حساب شده از مواهب این جهان را )مکارم، 9 /48(.

راغب »زینت« را به س��ه دس��ته تقسیم کرده: و نوع س��وم را به زینت خارجی، یعنی زینت 

دادن و آراستن به وسیله چیزی جدا از انسان و مانند مال و مقام، معرفی کرده است )راغب، 

.)219-218

اما آنچه انس��ان را در حالتی غیر از حالت دیگر زینت )یعنی خارج از وجود انسان( باشد، از 

یک جهت در معنی »شین« زشتی است. 
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و در آیه ای دیگر نیز چنین آمده: 

 »وما اوتیتم من ش�یء فمتاع الحیوة الدنیا و زینتها« )قصص، 60( »و هر آنچه به شما 

داده شده است، کالای زندگی دنیا و زیور آن است.« 

و در آیه ای دیگر لهو و لعب و زینت به همراه تفاخر وتکاثر مطرح شده است.: 

 »اعلم�وا انما الحیوة الدنیا لعب و لهو و زین�ه و تفاخر بینکم و تکاثر فی الاموال و 

الاولاد« )حدی��د، 20( »بدانی��د زندگی دنیا، در حقیقت، بازی و س��رگرمی و آرایش و فخر 

فروشی شما به یکدیگر و فزون جویی در اموال و فرزندان است.« 

مفهوم دنیا از دیدگاه عالمان اخلاق

در کتب اخلاق با استش��هاد و برداشت از روایات ائمه معصومین )ع( در خصوص دنیا، آن را 

به دو نوع کلی نکوهیده و »مذموم« و ممدوح و »ستوده« تقسیم بندی کرده اند.

دنیای نكوهیده

با توجه به معانی و كاربردهای دنیا می توان به این نكته پی برد كه دنیای نكوهیده به معنای 

هدف و غایت پنداش��تن دنیا اس��ت كه اموری چون: خدا فراموش��ی، بی اعتقادی به معاد، 

پیروی از هواهای نفسانی، جهل و عدم تعقل، غفلت، خود فراموشی، تقلید و تعصب، تمایل 

به باطل، حرص و آزمندی، تندروی، كندروی و... از شاخص های اصلی آن است. 

امام خمینی )ره( درباره دنیای نکوهیده چنین می فرمایند: 

 »دنیای نكوهیده عبارت اس��ت از تعلق قلب و محبت دنیا و هر چه دلبستگی به آن بیشتر 

باشد، حجاب بین انسان و دار كرامت او و پرده ی ما بین قلب و حق بیشتر و غلیظ تر شود 

و آنچه در بعضی احادیث ش��ریفه اس��ت كه از برای خدا هفتاد هزار حجاب اس��ت از نور و 

ظلمت، حجاب های ظلمانی تواند همین تعلقات قلبیه باشد به دنیاو هر قدر تعلقات بیشتر 

باش��د حجاب ها زیادتر اس��ت و هر چه تعلقات شدیدتر باش��د، حجاب غلیظ تر و خرق آن 

مشكل تر است.« )امام خمینی، 122-121(.

در تبلیغات و مواعظ اس�المی، معمولا بیش از آن كه انسان به سوی دنیا سوق داده شود و 

ارزش مثبت آن بیان گردد، از نكوهش دنیا یاد شده و این بدان سبب است كه آدمی بیشتر 

با ماده و محسوسات، گرایش و میل طبیعی به دنیا دارد اما آخرت كه در افق برتری از قوای 

ادراكی او قرار دارد، چندان مورد توجه قرار نمی گیرد )مطهری، 160( و آنچه رادر فرهنگ 

قرآن و روایات به عنوان نكوهش و بی ارزشی دنیا آمده می توان به دو نوع تقسیم كرد: 

الف( بی ارزشی نسبی 
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مراد از این نوع بی ارزشی، این است كه وقتی یك امر ارزشمند از دنیا را با یك امر ارزشمند 

دیگر از دنیا مقایس��ه كنیم گاه، یكی نس��بت به دیگری از ارزش كمتری برخوردار است، به 

گونه ای كه اگر انس��ان را میان آن دو مخیر كنند می گوید اولی نسبت به دومی با ارزش تر 

است )علی اکبریان، 60( و فراتر از این امور، اگر ارزش دنیا را با ارزش آخرت مقایسه كنند، 

می گوید دنیا در برابر آخرت؛ بی ارزش است. 

بیش��تر آیات قرآن كریم در صدد مقایس��ه دنیا با آخرت هستند، در برخی از آیات كه دنیا 

نكوهش ش��ده، بلافاصله به آخرت اش��اره می نماید و یاد آور می شود كه زندگی حقیقی در 

آنجاست، از جمله: 

 »و ما هذه الحیوة الدنیا الالهو و لعب وان الدار الاخرة لهی الحیوان لوكانوا یعلمون« 

)عنكبوت، 64( 

 »این زندگی دنیا جز س��رگرمی و بازیچه نیس��ت و زندگی حقیقی همانا )در( سرای آخرت 

است، ای کاش می دانستند.« 

 »و م�ا أوتیتم من ش�یء فمتع الحیوة الدنیا و زینتها و م�ا عندالله خیر و أبقی أفلا 

تعقلون« )قصص، 60( 

 »... و فرحوا بالحیوة الدنیا وما الحیوة الدنیا فی الاخرة الا متع« )رعد، 26( 

 »هر آنچه به ش��ما داده ش��ده اس��ت، کالای زندگی دنیا وزیور آن است، }ولی{ آنچه پیش 

خداست بهتر و پایدارتر است، مگر نمی اندیشید.« 

 »و ابتغ فیهما ءاتاك الله الدار الاخرة و لا تنس نصیبك من الدنیا...« )قصص، 77( 

 »و با آنچه خدایت داده سرای آخرت را بجوی وسهم خود را از دنیا فراموش مکن.« 

اكثر روایات معصومین )ع( در باب نكوهش دنیا در قیاس با آخرت، س��نجیده ش��ده؛ از آن 

جمل��ه، امام علی )ع(، رابطه ی دنیا و آخرت را مانند دو دش��من ناهمگون و دو راه مختلف 

می دانند كه دوستی به یكی موجب دشمنی با دیگری خواهد شد و یا مانند مشرق و مغرب 

است كه نزدیكی به یكی موجب دوری از دیگری می شود و یا مانند دو زن هستند در نكاح 

یك ش��وهر كه هیچ گاه با یكدیگر س��ر سازش ندارند: »ان الدنیا و الاخرة عدوانان متفاوتان 

و س��بیلان مختلفان فمن احب الدنیا و تولاها أبغض الآخرة و عاداها و هما بمنزله المش��رق 

و المغ��رب و م��اش بینهما كلما قرب من واحد بعد الاخر و هما بعد ضرتان« )صبحی صالح، 

حكمت 103( 

 »دنیا وآخرت دو دشمن نا همگون اند ودو راه گونه گون. هر که دنیا را دوست بدارد، آخرت 
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را دش��من داش��ته، دنیا وآخرت به مثابه مش��رق ومغرب اند و کس��ی که میان آن دو سیر 

می کند، هر گاه به یکی نزدیک ش��ود از دیگری دور گردد ویا چون دو زن هس��تند در نکاح 

یک شوی.« 

و این كه در روایات دنیا به بازار زیان،؛ قربانگاه خردها؛ آرزوی نگونبختان؛ كشتزار شروبدی؛ 

خواركننده ی انس��ان؛ جایگاه فریب؛ زهر كشنده؛ مضحكه ی گریه انگیز؛ و دوستی آن منشا 

هر گناه )آمدی، 64 / 365( و... توصیف شده قطعا در مقایسه با آخرت بوده است. 

مطهری، جمع بین دنیا و آخرت را چنین تحلیل می کنند: 

 »این كه در قرآن كریم آمده است: »و ما جعل الله لرجل من قلبین فی جوفه« )احزاب/ 4(؛ 

منظور آیه این نیس��ت كه یا باید مردم به خدا علاقه داش��ته باشند و یا به غیر خدا، از امور 

غیر دنیوی چون زن و فرزند و مال و غیره، مقصود این است كه مردم باید یك هدف اعلی 

و منتهای آرزو داشته باشند. دو چیزی كه با هم جمع نمی شوند این است كه منتهای آرزو 

خدا باش��د یامادیات دنیوی و گرنه صرف علاقه به چند چیز در آن واحد خیلی واضح است 

كه میسر می باشد« )مطهری, بیست گفتار، 177( 

ب( بی ارزشی ذاتی 

مراد از این نوع بی‌ارزش��ی این اس��ت كه وقتی یك امر دنیوی نسبت به انسان و خواسته ها 

و گرایش ها و كمالات او س��نجیده ش��ود و ملاحظه ش��ود كه این امور دنیوی با كمالات او 

منافات دارد و او را از رس��یدن به هدف از خلقت��ش باز می دارد، قطعا آن امور دنیوی برای 

انسان دارای ارزش منفی خواهد بود و شر محسوب می شود )علی اکبریان، 61(. این نوع از 

بی ارزشی، تنها در افعال اختیاری انسان وجود دارد چرا كه در فرهنگ وحی، جهان خلقت، 

سراس��ر خیر است و هیچ ش��یء و پدیده ی شری كه با كمال انس��ان منافات داشته باشد، 

وجود ندارد. هر شری از افعال اختیاری انسان بر می خیزد؛ چنان كه قرآن كریم می فرماید: 

 »الذی احسن كل شیء خلقه« )سجده، 7( 

 »همان کسی که هر چیزی را که آفریده است نیکو آفریده.« 

 »إن أحسنتم أحسنتم لأنفسكم و إن أسأتم فلها« )اسراء، 7( 

 »اگر نیکی کنید به خود کرده اید واگر بدی کنید به خود } بد نموده اید {« 

 »ظهر الفساد فی البر و البحر بما كسبت ایدی الناس« )روم، 41( 

 »به سبب آنچه دست های مردم فراهم آورده، فساد در خشکی و دریا نمودار شده است.« 

به عبارت دیگر، دنیای نكوهیده را نباید در جهان طبیعت جستجو كرد، بلكه آن را در افعال 
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و صفات اختیاری انس��ان می توان جس��ت و اطلاق ذم بر دنیا، نادرست و غیر دینی است‌ و 

بالطبع انتساب پلیدی و زشتی و كژی و بیهودگی به جهان، نوعی كفر به خداوند و خلقت 

او به شمار می رود. بنابر این تمام نكوهش هایی كه از دنیا شده و همه ی تكذیب هایی كه 

درباره ی آن وارد ش��ده و این كه به ترك آن و پش��ت كردن بدان فرمان داده شده، در واقع 

تكذیب و طرد جهان پست و زشت نفس گمراه آدمی است، زیرا جهان و مظاهر هستی، جز 

نشانه ای از رحمت واس��عه و هدایت پروردگار نیست )دلشاد تهرانی، 120(. به همین دلیل 

خداوند به پیامبر اكرم )ص( دس��تور می دهد كه از كس��انی كه از یادش روی گردانند و با 

اختیار به دنیا طلبی پردازند، اعراض كند: 

 »فأع�رض عن من تولی عن ذكرنا و لم یرد الا الحیوة الدنیا ذلك مبلغهم من العلم 

إن ربك هو أعلم بمن ضل عن سبیله و هو أعلم بمن اهتدی« )نجم، 30-29(. 

 »پس از هر کس��ی که از یاد ما روی برتاقته، وجز زندگی دنیا را خواستار نبوده است، روی 

برتاب. این منتهای دانش آنان اس��ت. پروردگار تو خود به حال کس��ی که از راه او منحرف 

شده داناتر، واو به کسی که راه یافته }نیز{ آگاه تر است.« 

ام��ام علی )ع( در خصوص این كه، دنیا فریب نمی دهد بلكه انس��ان خودش عامل فریب و 

سبب فاعلی آن است چنین می فرماید: 

 »و حقا اقول ما الدنیا غرتك و لكن بها اغتررت و لقد كاش��فت العظات و ءاذنتك علی سواء 

و لهی بما تعدك من نزول البلاء بجمسك و النقص فی قوتك اصدق و أوفی من أن تكذبك 

أوتغرك« )صبحی صالح خطبه 223( 

 »به راستی دنیا تو را نفریفته، تو خود فریفته آن شده ای. دنیا هر چیز را که از آن عبرتی 

توان گرفت، برایت آش��کار س��اخت و از فواید عدالت آگاهت نمود. دنیا که تو را به درد مند 

ش��دن تن ونقصان نیرو وعده می دهد، صادق تر و وفادارتر از آن اس��ت که به تو دروغ گوید 

یا فریبت دهد.« 

دنیا هر دو روی سكه را نشان می دهد و علاقه دارد انسان فریب نخورد و به راه بیاید، دنیا را 

خدا آفرید و نیكو آفرید، بخشی از آن كه نیك است یعنی مربوط به نفس انسان نیست، به 

خدا مرتبط است. برای شناخت دنیا باید صفحه‌ی دیگرش را ورق زده و كسی كه صفحه‌ی 

دیگرش را ورق نزده ‌و لحظه‌ای به گورس��تان ها نرفته، دلیلی براین نیست كه دنیا چهره ی 

دیگرش را نشان نداده است. برای كسی كه دنیا را وطن قرار ندهد و در آن آرام نگیرد، جای 

خوبی اس��ت و چون خود را عابر دانسته و دنیا را مسیر و معبر، پویا می شود و اگر پنداشت 
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دنیا وطن است، ایستا خواهد شد )جوادی آملی، 144-143(. 

به تعبیر مطهری: »امام علی )ع( مكرر به این مطلب اشاره می كند كه دنیا خوب جایی است، 

اما برای كس��ی كه بداند این جا قرارگاه دایمی نیس��ت، گذرگاه و منزلگاه اوست« )مطهری، 

سیری در نهج البلاغه، 263(. 

 »و لنعم دار من لم یرض بها دارا« )صبحی صالح، خطبه 223( 

 »دنیا چه خوب خانه ایست برای آن کس که آن را جاودانه نپندارد.« 

 »انما الدنیا دار مجاز و الاخرة دار قرار فخذوا من ممركم لمقركم« )همان خطبه 203( 

 »دنیا س��رای گذر و آخرت سرای جاویدان اس��ت. پس از گذر گاه خویش، برای سر منزل 

جاودانه توشه بگیرید.« 

دنیای ستوده 

دنیای س��توده، به معنای س��یر و حركت كردن در مس��یر اعتدال، دنیا را مزرعه ی آخرت 

دیدن و چون مس��افران در آن زیس��تن و از افراط و تفریط پرهیز نمودن‌ و نه مانند چهار 

پایان در بند خشم و شهوت بودن و نه مانند راهبان رها از دنیا بودن است كه اموری چون: 

خداباوری، فرجام اندیش��ی، عمل گرایی، خودشناس��ی، تفكر و تعقل، زهد و قناعت، توكل، 

حق گرایی، جود و س��خاء، عدالت، صبر و شكیبایی، رضا و تسلیم و... از شاخص های اصلی 

آن است. 

قرآن كریم، دنیای ستوده را چنین ترسیم می كند: 

 »و ابت�غ فیماء آت�اك الله الدار الآخ�رة و لاتنس نصیبك من الدنیا و أحس�ن كما 

أحسن الله إلیك و لاتبغ الفساد فی الأرض إن الله لایحب المفسدین« )قصص، 77( 

 »وب��ا آنچ��ه خدایت داده س��رای آخرت را بجوی و س��هم خود را از دنی��ا فراموش مکن و 

همچنان که خدا به تو نیکی کرده نیکی کن و در زمین فس��اد مجوی که خدا فس��اد گران 

را دوست ندارد.« 

این آیه, اش��اره به این دارد كه مال و ثروت بر خلاف پندار بعضی از كج اندیشان چیز بدی 

نیس��ت، مهم آن اس��ت كه در چه مس��یری به كار می افتد و اگر به وسیله ی آن »ابتغاء دار 

آخرت« شود چه چیزی از آن بهتر است؟ اگر وسیله ای برای غرور و ظلم و تجاوز و هوسرانی 

گردد، چه چیزی از آن بدتر؟ )مکارم، 16/ 155(. 

و در آی��ات دیگر در خصوص دنیا این مفهوم تاکید ش��ده، گاهی از مواهب مادی به »خیر« 

تعبیر ش��ده: »و ما تنفقوا من خیر فلانفس�کم« )بقره، 272( و هر مالی را که انفاق کنید، 
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به س��وی خود شماست« و گاه آن را »فضل« نامیده: »و من رحمته جعل لکم اللیل و النهار 

لتسکنوا فیه و لتبتغوا من فضله » )قصص، 73( « واز رحمتش برایتان شب و روز را قرار داد 

تا در این یک بیارامید و در آن یک از فزون بخشی او }روری خود{ بجویید. 

و در آیه ای دیگر به کسب مواهب دنیوی امر شده: 

 »هو الذی جعل لکم الارض ذلولا فامشوا فی مناکبها و کلوا من رزقه« )ملک، 15( 

 »اوس��ت کسی که زمین را برای ش��ما رام گردانید، پس در پست و بلندی های آن حرکت 

کنید و از روزی }خدا{ بخورید.« 

و در آیه ای دیگر در خطاب به كس��انی كه نعمت های حلال و روزی های پاكیزه را بر خود 

حرام كرده‌اند چنین می‌فرماید: 

 »قل من حرم زینه الله التی اخرج لعباده و الطیبات من الرزق« )اعراف، 32( 

}ای پیامبر{ بگو: »زیورهایی را که خدا برای بندگانش پدید آورده و}نیز{ روزی های پاکیزه 

را چه کسی حرام گردانیده ؟« 

بنابراین، درك صحیح دنیا این است كه انسان با عالم رابطه‌ای اخروی برقرار سازد و زندگی 

دنیوی را اصیل نداند و آن را ابزاری تلقی كند نه غایی. چنان كه امام سجاد )ع( رابطه انسان 

با دنیا را دو گونه می‌دانند، یا رساننده به آخرت و یا كاملاً نافرجام و نفرین شده: 

 »الدنیا دنیاوان دنیا بلاغ و دنیا ملعونه« )کلینی, 2 / 316( 

 »دنیا دو دنیاست: دنیای رساننده و دنیای نفرین شده« 

دنیایی كه مدل آن »دار الحركه الی دار القرار« باش��د و نردبان رس��یدن به آخرت؛ به تعبیر 

امام علی )ع(، مس��جد دوستان خدا، مصلای ملائكه‌ی پروردگار، محل نزول وحی و بازارگاه 

اولیای الهی است كه از طریق آن می‌توان به رحمت دست یافت و كسب بهشت كرد: 

 »إن الدنیا دار صدق لمن صدقها و دار عافیه لمن فهم عنها و دار غنی لمن تزود منها و دار 

موعظه لمن اتعظ بها مس��جد احباء الله و مصلی ملائكه الله و مهبط وحی الله و متجر اولیاء 

الله اكتسبوا فیها الرحمه و ربحوا فیها الجنه« )صبحی صالح، حکمت 131( 

 »دنیا برای کس��ی که گفتارش را راست انگارد سرای راستی است وبرای کسی که حقیقت 

آن را دریابد، س��زای عافیت است و برای کسی که از آن برای آخرتش توشه برگیرد، سرای 

توانگری اس��ت و برای کس��ی که از آن پند پذیرد، سرای اندرز و موعظه است. دنیا نمازگاه 

دوس��تان خداس��ت، مصلای ملائکه خداست. محل نزول وحی خداس��ت، بازارگاه دوستان 

خداست که در آن کسب رحمت کنند و سودشان بهشت است.« 



پژوهشنامه علوم و معارف قرآن کریم

82

همچنین از امام صادق )ع( روایت ش��ده كه فرمودند: »لیس منا من ترك دنیاه لآخرته و لا 

آخرة لدنیاه« )حرعاملی، 12 / 49( 

 »كسی كه دنیا را برای آخرت و یا آخرت را برای دنیا ترك كند از ما نیست.« 

ارتباط انسان با دنیا

قرآن كریم، بینش ویژه‌ای در مورد دنیا دارد كه طبق این بینش، راز دنیا در دو كلمه نهفته 

اس��ت: الم و امل؛ دنیا س��رای الم و امل است. سرای الم اس��ت، از آن رو كه آن را با بلا در 

پیچیده‌ان��د، »دار بالبلاء محفوفه« )صبحی صالح خطبه 226( »دنیا گذرگاهی اس��ت كه آن 

را در مس��یر آتشفشان و صخره‌های لرزان كش��یده‌اند؛ هیچ كس از مؤمن و مشرك، بی‌بلا 

و دش��واری، از این گذرگاه نخواهد گذش��ت. اما بلای مؤمن، از آن روست كه او این گذرگاه 

صعب را برای رفتن به سوی خدا برگزیده )مفر( و بلای مشرك، از آن روست كه او در این 

مسیر خانه گرفته است.« )همان خطبه 203(.

به همین س��بب، بلا برای مؤمن، امتحان اس��ت و او در این امتحان، صبر را بر خویش روا 

می‌بیند؛ زیرا صبر بر دنیا این است كه انسان، فریفته و دلباخته‌ی مال و منال دیگران نشود 

و بداند كه آنچه در اختیار دیگران اس��ت، ظاهرش نعمت اس��ت و باطنش نقمت، ظاهرش 

كامیابی است و باطنش دردسر )قرضاوی، 80( چنان كه قرآن كریم می‌فرماید: 

 »و لنبلونك��م بش��یء من الخوف و الج��وع و نقص من الاموال و الانفس و الثمرات و بش��ر 

الصابرین« )بقره، 155( 

 »و قطعا شما را به چیزی از}قبیل{ ترس وگرسنگی و کاهش در اموال و جان ها ومحصولات 

می آزماییم: ومژده ده شکیبان را« 

اما بلا برای مشرك، ادب است و با فزع همراه، چرا كه در جایی خفتن اختیار كرد كه باید 

از آن می‌گریخت. 

 »إن البلاء للظالم ادب و للمؤمن امتحان و للأنبیاء درجه و للأولیاء كرامه« )علامه مجلسی، 

 )235/64

نیمه‌ی دیگر رخسار دنیا، امل است و این از آن روست كه خداوند دنیا را زینتكده‌ای ساخته 

و زمین، كانون حیات دنیا را با زینت‌ها آراسته است. چنان كه می‌فرماید: 

 »إنا جعلنا ما علی الارض زینه لها لنبلوهم أیهم أحسن عملاً« )کهف/ 7( 

 »در حقیقت، ما آنچه را که بر زمین اس��ت، زیوری برای آن قرار دادیم، تا آن را بیازماییم 

که کدام یک از ایشان نیکو کارترند.« 
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به علاوه، شیطان نیز در این زینتكده اجازه دارد به تزیین بپردازد، اما ویژگی تزیین شیطان 

آن است كه زشت‌ها را نیز زیبا جلوه می‌دهد. چنان كه می‌فرماید: 

 »قال رب بما اغویتنی لأزینن لهم فی الارض...« )حجر/ 39( 

 »گفت: پروردگارا، به س��بب آن که مرا گمراه س��اختی، من } هم گناهانشان را { در زمین 

برایشان می آرایم.« 

زینت‌گری دنیا به این معناس��ت كه دل ها ش��یفته دنیا شده و متوجه آن و غافل از ماورای 

آن شود و از ذكر خدا بی‌خبر گردد، این قسم جلوه گری تصرفی است شیطانی و نكوهیده 

كه خدای س��بحان آن را به ش��یطان نس��بت داده و بندگان خود را از آن بر حذر داشته و 

فرموده است: 

 »... و زین لهم الشیطان ماكانوا یعملون« )انعام, 43( 

 »و شیطان آنچه را انجام می دادند برایشان آراسته است.« 

حیات دنیا با چنین خصیصه‌ای، امیدها و آرزوها را بر می‌انگیزد و در وس��عت این آرزوهای 

بلن��د و طولان��ی، چهره‌ای فربه از خویش نمایان می‌س��ازد؛ قرآن می‌آم��وزد كه دنیا، خود 

چهره‌ای نزار و اس��تخوانی دارد: »قل متاع الدنیا قلیل« )نساء، 77(، »فما متاع الدنیا فی 

الأخ�ره الاقلی�ل« )توبه، 38(، »و ما الحیوة الدنیا الا مت�اع الغرور« )آل عمران، 185( « 

وزندگی دنیا جز مایه فریب نیس��ت.« - و آنچه آن را فربه می‌س��ازد، آرزوهای آدمی است و 

این آرزوها، انسان را غرق در خیالات و توهماتی باطل می‌سازد و دیده‌ی روشن بین انسان 

را كور می‌سازد به گونه‌ای كه تفاوت فربهی و آماس را در نیابد؛ به تعبیر امام علی‌ )ع( : 

 »الامانی تعمی عیون البصائر« )آمدی، 52/2( 

 »آرزوها و خیالات چشم بینایان را کور می کند.« 

و از این رو اگر فصل تزیین به پایان برسد، دنیا به خزان خواهد نشست و آن‌چنان كه هست، 

به نظر خواهد آمد و چون ماری خوش خط و خال كه دس��ت كش��یدن بر آن، نرم می‌نماید 

ولی درون آن زهری كشنده است، ماهیت خود را نمایان خواهد ساخت: 

 »مثل الدنیا كمثل الحیه لین مسها و السم الناقع فی جوفها یهوی إلیها الغر الجاهل 

و یحذرها ذواللب العاقل« )صبحی صالح، حکمت 119( 

 »دنیای }حرام{ چون مار سمی است، پوست آن نرم ولی سم کشنده در درون دارد، نادان 

فریب خورده به آن می گراید و هوشمند عاقل از آن دوری گزیند.« 

این چهره‌ی خزان زده‌ی دنیا در آیات 24سوره یونس و45 سوره کهف و20 سوره حدید با 
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بیانی رسا به تمثیل درآمده است.

قرآن با عرضه‌ی چنین بینشی در مورد دنیا، زمینه‌ی دگرگونی و تحول را در انسان فراهم 

می‌س��ازد.دنیا را س��رای الم دیدن، آمادگی برای پذیرش دشواری‌ها و رنج‌ها را در انسان به 

وجود می‌آورد و صبر در شداید و قدرت رویارویی ‌با مشكلات‌را میسر می‌گرداند. 

همچنین، دریافتن این كه دنیا سرای امل است و دانستن این كه كالای آن در زرورق آرزو 

پیچیده ش��ده است، انس��ان را در معامله هش��یار می‌كند تا برای آن بهای گزاف نپردازد و 

جلوه‌ه��ای آن را به ج��د نگیرد و امل را واگذارد و به گرفتن »نصیب« خویش كفایت كند و 

خویش را ارزان نفروشد.

 »لبئس المتجر أن تری الدنیا لنفسك ثمناً« )همان، خطبه 32( 

 »بد معامله ای است اگر فکر کنی که دنیا بهای توست.« 

قرآن می‌آموزد كه دنیا آرایش شده است، خاصه كه آرایش‌گاه زیبایی نیست، بلكه پوششی 

اس��ت بر زشتی و آن هم پوشش��ی بی‌دوام و بی‌درنگ و این سزاوار آن نیست كه مورد امل 

قرار گیرد. آن چه لایق دلبستگی است، چیزی است كه هم »بقا« داشته باشد و هم »صلاح« 

انسان را بار آورد )باقیات صالحات(. این است كه قرآن در دنیا به »عمل« فرا می‌خواند؛ عمل 

صالحی كه آثار آن پایدار و باقی است و گوشزد می‌كند كه چنین عملی سزاوار آن است كه 

»امل« انسان واقع شود )باقری، 113-112( 

 »الم��ال و البن��ون زینة الحیوة الدنی��ا و الباقیات الصالحات خیر عندرب��ك ثواباً و خیرأملاً« 

)کهف/46( 

 »مال و پس��ران زیور زندگی دنیایند ونیکی های ماندگار از نظر پاداش نزد پروردگارت بهتر 

واز نظر امید }نیز{ بهتر است.« چنان كه امام علی )ع( در تأكید این نكته چنین می‌فرمایند: 

 »و إن الیوم عمل و لاحساب و غداً حساب و لا عمل« )صبحی صالح، خطبه 42( 

 »امروز هنگام عمل است نه حسابرسی وفردا روز حسابرسی است نه عمل« 

این نوع بینش س��بب می‌شود تا انسان به بهانه‌ی فانی بودن دنیا، بیكار ننشیند، بلكه مرگ 

را مسلم و آمده انگارد و بدون عمل، آن هم، عمل صالح انتظار آن را نكشد: 

 »فحققوا علیكم نزوله و لا تنتظروا قدومه« )همان، خطبه 196( 

 »پس } فرا رسیدن مرگ{ را حتمی بشمارید و } بدون عمل { در انتظارش به سر مبرید.« 

با توجه به این معناست كه دنیا مزرعه‌ی آخرت شمرده می‌شود و اگر كسی در آن بذر عمل 

صالح بپاشد، ثمره‌ای پایدار و باقی خواهد داشت.



شماره2- بهار  88

85

نتیجه

1- در این نوش��تار، كوشش بر این بود كه معنی‌شناسی و حوزه معنایی واژه »دنیا« تحلیل 

شود. لذا واژه‌های كلیدی و مهم پیرامون این مفهوم كانونی مورد موشكافی قرار گرفته شد 

و حوزه معنایی »دنیا« از همدیگر بازشناخته شد.

2- واژه »دنیا« عنصری فراگیر برای تمام ارزش‌های اخلاقی است كه در قرآن شناخته شده 

اس��ت و نوع انتخاب انسان‌ها به جهت‌دهی آن در مسیر كمال یا انحطاط كمك می‌كند كه 

حاصل آن یا ستایش است یا نكوهش.
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فیض كاشانی، مولی محسن، تفس��یر الصافی، موسسه الاعلمی للمطبوعات بیروت، ج 1616

2، 1402 ه‍ ق، 

قرضاوی، یوس��ف، س��یمای صاب��ران در ق��رآن، ترجمه و تحقیق محمد علی لس��انی 1717

فشاركی، مركز انتشارات دفتر تبلیغات حوزه‌ی علمیه، قم، چاپ دوم، بی تا.

كلین��ی، محمد بن یعقوب بن اس��حاق، اص��ول كافی، ترجمه محمد باق��ر كمره‌ای،، 1818

انتشارات اسوه، تهران، چاپ سوم، بی تا.

محمدبن الحس��ن )ش��یخ طوسی(، ابوجعفر، التبیان فی تفس��یر القرآن، تحقیق احمد 1919

حبیب قصیر العاملی، مكتبه الامین، نجف، بی تا.

محمدبن الحس��ن، الحرالعاملی، وسائل الش��یعه، تحقیق عبدالرحیم الربانی الشیرازی، 2020

داراحیاء التراث العربی، بیروت: الطبعه الخامسه، بی تا.

مطهری، مرتضی، بیست گفتار، انتشارات صدرا، تهران، چاپ پانزدهم، بی تا.2121

مطهری، مرتضی، سیری در نهج البلاغه، انتشارات صدرا، چاپ پانزدهم، تهران، بی تا.2222

معین، محمد، فرهنگ فارسی، انتشارات امیركبیر، تهران، چاپ شانزدهم، ج 2، بی تا.2323

مكارم ش��یرازی، ناصر و جمعی از همكاران، تفسیر نمونه، دارالكتب الاسلامیه، تهران، 2424

چاپ شانزدهم، ج16، بی تا.

موسوی خمینی، روح الله، چهل حدیث، موسسه تنظیم ونشر آثار امام خمینی، تهران، 2525

چاپ ششم، بی تا.




