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 روزگار پرفرازونشیب دارالتقریب اسلامی

ترین  بدون شک تشکیل دارالتقریب، بزرگ 

اتفاق فکری عملی است که در زمینه تقریب میان 

مسلمانان یا به اصطلاح موضوع وحدت شیعه 

و سنی، در تاریخ مناسبات این دو گروه رخ داده 

است. طبعا می شود گفت منطقی ترین کار هم 

بوده است، اما اینکه تا چه اندازه موفقیت داشته 

است، بحثی است که باید تاریخ نشان دهد.

۱۹۲۹ مــیــلادی  تأسیس دارالتقریب ۱۹۴۸ /

در مصر است،  اما این حرکت، بی مقدمه نبود.

شاید مهم ترین موضوع، این باشد که این حادثه در مصر اتفاق 

افتاده است. مصر این دوره دارای شرایط مناسب برای طرح بحث 

تقریب است. دلیلش هم روشن فکری خاصی است که در این 

تولیدکنندگان  سرزمین پدید آمده بود. مصر همواره یکی از 

بزرگ فکر در حوزه اسلامی بوده است. به طور خاص باید به نفوذ 

افکار وحدت طلبانه او که نشئت گرفته از فضای  سیدجمال و 

دنیای اسلام علیه غرب و به نفع عثمانی بود و همین طور شاگرد 

وی، عبده، و تربیت شدگان مکتب او توجه کرد.

از زمینه های فکری مصر که بگذریم، طی چند دهه در اطراف سالی 

که تقریب تشکیل شد، چند اتفاق سیاسی مهم رخ داده بود؛ اول 

مسئله سقوط دولت عثمانی در یک پروسه طولانی بود که تقابل 

شرق اسلامی و غرب مسیحی را جدی کرده و همه مسلمانان 

را برای همراهی با عثمانی، منعطف کرده بود و آنان را از هر اختلافی 

که سبب از بین بردن قدرتشان شود، پرهیز می داد. این امر وحدتی 

یک طرفه و تنها به نفع خلیفه عثمانی بود، اما شیعیان رضایت 

دادند و در عراق و ایران و هند، همراهی کردند. انگیزه سیاسی،

مهم ترین رکن آن وحدت بود و افکار سیدجمال هم در این باره 

سخت مؤثر بود. عثمانی ها از این وضعیت، بهره برداری کردند.

دوم، مسئله فلسطین بود که سال ها بود منازعه در آن ادامه داشت 

تا اسرائیل ایجاد شد و این هم صفحه ای از منازعه شرق و غرب 

بود. سوم، مسئله پاکستان که هم پای انگلیسی ها درمیان بود 

و هم هندوها. آن هم صورت دیگری از اختلاف بزرگی بود که کفار 

از آن بهره برداری می کردند و این زنگی است که هر وقت به وحدت 

نیاز است، زده می شود.

اشاره شد که جدای از زمینه فکری ویژه و متفاوت مصر از دیگر بلاد 

عربی و همین طور چند حادثه سیاسی، تقریب به چند کنشگر 

جدی نیاز داشت. سیدجمال و عبده، زمینه را فراهم و نسلی را با این 

مفهوم و بنیادهای آن، آشنا کردند. در مرحله بعد، چند شیخ الازهر 

در این زمینه فعال شدند که معمولا از محمدمصطفی المراغی 

و شلتوت یاد می شود. باید با تأکید گفت که هواخواهان وحدت 

در این دوره، در مصر فراوان بوده اند. درست است که دارالتقریب 

سال ۱۳۴۸قمری تأسیس شد، اما ماجرا به سال ها پیش از آن 

بازمی گشت؛ اتفاقی که زمان ریاست المراغی بر الازهر افتاد؛

زمان تأسیس دارالتقریب زنده نبود. مراغی میان  کسی که 

سال های۱۹۲۸ تا ۱۹۳۰میلادی و سپس از سال۱۹۳۵ تا زمان 

وفاتش، شیخ دانشگاه الازهر، مهم ترین نهاد دینی مصر بلکه 

جهان اسلام، بود. وی شخصا از جماعت سادات بود. سال ها 

شاگردی عبده را کرده بود و تحت تأثیر او قرار داشت.

شیخ محمدتقی قمی و دارالتقریب

شخصیت مهم ایرانی که نامش با دارالتقریب، قرین است و نقش 

محوری در آن دارد، شیخ محمدتقی قمی است. او یکی از کلیدهای 

اصلی فتح باب دارالتقریب است و این زمان، که هنوز ۱۰سال 

تا تشکیل دارالتقریب مانده، در مصر زندگی می کرده است.

خودش می گوید سال۱۹۳۹ بحث تقریب را با شیخ مراغی در میان 

گذاشته است.

«بعد از شروع جنگ جهانی، به ایران  محمدتقی قمی می گوید:

برگشتم و پس از خاتمه جنگ، دوباره به مصر رفتم و کار را دنبال 

۱۳۲۵خورشیدی  این تلاش بود که دارالتقریب در  کــردم. با 

رسما افتتاح شد». این زمان، مراغی زنده نبود؛ چون او سال 

۱۹۴۶میلادی درگذشته بود. شیخ محمدتقی قمی به روشنی 

از نقش مشایخ الازهر در حمایت از تقریب، سخن گفته و اطلاعاتی 

به دست داده است.

بدون شک، حمایت دولت ایران از دارالتقریب، در مناسبات 

سیاسی ایران و مصر نقش اساسی داشته است؛ چیزی که در طول 

دهه بیست ادامه داشت و به دولت مصدق هم رسید. جالب است 

بدانیم «هیئت دولت دکتر مصدق در آستانه سفر رئیس دولت 

به قاهره، باوجود مشکلات مالی فراوان و محاصره اقتصادی ایران 

۲۲آبان۱۳۳۰، توسط دولت انگلیس، در جلسه چهارشنبه شب،

تصویب کرد:«مخارج دارالتقریب مصر در ۱۳۲۹ و ۱۳۳۰ از اعتبار 

۲۳آبان۱۳۳۰). دولت پرداخت شود»(روزنامه اطلاعات،

در آن زمـان، تفکـر اعتدالـی بر مـصر حاکـم بـود و دانشـمندان این 

کشـور، به ندرت گرفتار افراط بودند. این وضعیت، دلایل تاریخی 

خـاص خـود را داشـت، امـا بیـش از همـه، غلبه فضاهـای فکـری 

جدیـد که همزیسـتی بیشـتر اقـوام و طوایـف را ترویـج می کـرد، بـر 

آن تأثیـر گذاشـته بود.اینکـه ایـران و مـصر در این بـاره پیشـگام 

شـدند، پدیـده شـگفتی نیسـت و اینکـه مثـلا ایـران با سـعودی 

نمی توانـد چنیـن اتفاقـی را رقـم بزنـد، هـم عجیـب نیسـت. طبعـا 

در قـرن گذشـته، افـکار سـلفی بـر مـصر تأثیـر گذاشـته و وضعیـت 

را به تدریـج عـوض کـرده بـود. سیاسـت عمومـی هـم مـصر فقیـر 

را به سـمت سیاسـت های خصمانـه علیـه ایـران کشـاند. مـا هـم 

در این بـاره بی تأثیـر نبودیـم، با ایـن همـه، مـصر، زیـر بار سـلفی ها 

و حتـی اخوانی هـای تنـد نرفـت.

ماجـرای وحـدت اسـلامی در قـم را آیت ا...بروجـردی نیز به شـدت 

حمایـت می کـرد. مرحـوم بروجـردی، تأثیـر زیـادی بر پیشـینه 

علـمای شـیعه گذاشـت، امـا شرایـط تاریخـی که در ایـن مقطـع 

پدیـد آمـد، کمـک کـرد تا پروسـه تقریـب با جدیـت دنبـال شـود.

تقریـب در اندیشـه ایشـان، خاسـتگاه سـیدجمال و ماننـد او را 

نداشـت، بلکـه تجربـه ای بـا دو منبـع بـود؛ یکـی فهـم دیـن بـر 

از زمـان وحیـد  اسـاس نظریـات اصولـی جدیـد در شـیعه که 

بهبهانـی به ایـن طـرف حاکـم شـده بـود و دیگـری، ضدیـت با غلـوّ 

بـود که از مکتـب اصفهـان به ایشـان رسـیده بـود. مشـارکت جمـع 

فراوانـی از علـما در ایـن پـروژه، در مـصر و ایـران، به ویـژه روحانیـان 

دانشـگاهی ایـران، ماننـد مرحـوم آیـت ا... واعظ زاده، سـبب تولید 

شـماری از آثار معتدل شـیعه در مصر شـد. بسـیاری از دانشمندان 

مـصری، مقالاتـی دربـاره لـزوم وحـدت و ارائـه تصویـری معتـدل 

از شـیعه نوشـتند، امـا در ایـران، بیـش از همـه، آقـای واعـظ زاده 

شـیفته تقریـب و دنبال کننـده آن بـود. واعـظ زاده در این بـاره،

متأثـر از آیت ا...بروجـردی بـود. درواقـع، هیچ کـس به انـدازه او،

ذوب شـده در ایـن بعـد آیت ا...بروجـردی نبـود، به طوری که برخـی 

ایـن را نمی توانسـتند تحمـل کننـد؛ چون فکـر می کردند او از آقای 

بروجردی هم جلو زده است. پس از انقلاب اسلامی با طرح مسئله 

وحدت شـیعه و سـنی و سـپس، در آغازین سـال های رهبری رهبر 

معظـم انقـلاب، ایشـان پیشـنهاد تأسـیس دارالتقریـب را در ایران 

دادند که پذیرفته شـد و خودشـان یازده سـال آن را هدایت کردند.

ایشان می کوشـیدند درمیـان میـراث اسـلامی جسـت وجو کننـد 

و هـر نشـانی از تقریب می یافتنـد، مطـرح می کردنـد.
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مبارزه یک فقیه با کشتار مسلمانان شیعه و سنی در بغداد

یکی از اسناد باارزش دینی و سیاسی ایران، متن 

نامه ای است که محمدباقر استرآبادی، مدرس 

دارالسلطنه اصفهان، در جریان محاصره بغداد 

توسط نادرشاه، نوشته است و مخاطب او، هم 

نادرشاه است و هم حاکم عثمانی عراق، احمدپاشا.

در این محاصره، جنگ خواهی دو طرف، سبب 

محاصره کامل شهر بغداد شد و شمار زیادی از 

مردم از گرسنگی تلف شدند. نویسنده که عالمی 

شیعی آن هم از شهر اصفهان است، استدلال های 

جالبی در این متن کرده است تا نشان دهد 

هیچ کس حق ندارد از روی جنگ خواهی، خون 

مسلمانی را که شهادتین بر زبان دارد، بریزد. لحن 

او بسیار جدی است و حتما جرئت زیادی داشته 

که چنین متنی را برای نادر و سپاه عثمانی نوشته 

است. شجاعت او به حدی بوده است که وقتی وارد 

عراق می شود و این اوضاع را می بیند، با عده ای از 

سپاهیان سخن می گوید، آن ها را با استدلال های 

دینی، قانع می کند و نزد نادر می فرستد تا او را 

از ادامه نبرد بازدارند. مطالعه این متن و قوت 

استدلال نویسنده، عمق احتیاط فقهی دینی او و 

بینش انسانی وی را کاملا نشان می دهد؛ چیزی 

که از یک فقیه واقعی که حامی حقوق مسلمانان 

است، انتظار می رود. کمتر متنی به این خوبی در 

میان متون سیاسی و دینی دو سه قرن اخیر دیده 

شده است.

حـال ایـن پرسـش مطـرح اسـت کـه محمدباقـر 

اسـترآبادی کیسـت؟ متأسـفانه آقابـزرگ تهرانـی 

تنهـا خـبری کـه از او داده، همیـن اسـت کـه نامـش 

در برخـی منشـآت آمـده اسـت کـه مقصـودش 

همیـن مـتن اسـت. ایـن نامـه به عنـوان یـک نمونـه 

انشـا در کتـب «منشـآت»، آمـده اسـت و مرحـوم 

عبدالحسـین نوایـی هـم آن را در کتـاب ارجمنـد 

«نـادر و بازماندگانـش»، آورده اسـت.

به روایت 
اسناد

حسینی نژاد

با نگاهی دقیق به جریان های اجتماعی قرن اول هجری، می توان به نکات تأمل برانگیزی دست 

یافت. مذاهب اسلامی از نقطه آغاز شکل گیری شان، مسیری پرفرازونشیب را طی کرده اند.

در طول تاریخ سه قرن نخست اسلامی نیز جامعه اسلامی چالش های فراوانی را در زمینه مسائل 

اعتقادی به خود دیده است.در دوره شکل گیری فقه شیعی در زمان امام صادق(ع)، می بینیم 

که ایشان هزاران شاگرد در مکتب خود پرورش دادند و از میان این شاگردان، جمعیت زیادی 

از برادران اهل سنت و جماعت بودند. این خود نشانه بزرگی برای توجه امامان(ع) به مقوله وحدت 

اسلامی در طول دوران حضورشان بوده است.در قرن چهاردهم خورشیدی و در زمان زعامت فقیه 

بزرگ جهان تشیع، آیت ا...بروجردی، جریان تشکیل دارالتقریب اسلامی به راه افتاد و محمدتقی 

قمی ، نماینده او، به مصر سفر کرد و پس از گذشت مدتی، شیخ شلتوت، مفتی بزرگ مصر، فتوایی 

تاریخی صادر کرد. در این فتوا بیان شد که عمل به فقه شیعه همچون عمل به فقه مذاهب 

چهارگانه اهل سنت، مجاز است. شیخ محمود شلتوت همچنین در برخی فتوا های خودش،

از احکام فقهی شیعه دفاع کرد. این فتوا تأثیری بزرگ بر جهان اسلام گذاشت.پس از تلاش های 

مرحوم آیت ا...بروجردی، نهادی برای پیگیری موضوع تقریب، تأسیس شد و پس از پیروزی 

انقلاب اسلامی نیز با حمایت های امام خمینی و رهبر معظم انقلاب، این مسیر ادامه پیدا کرد.

به مناسبت هفته وحدت، درباره راهکارهای تقریب مذاهب و آسیب های احتمالی پیش رو با دو 

تن از شخصیت های شناخته شده این حوزه گفت وگو کرده ایم؛ حجت الاسلام والمسلمین دکتر 

احمد مبلغی، یکی از چهره های بین المللی حوزه علمیه قم و عضو مجلس خبرگان رهبری، و دکتر 

محمدتقی سبحانی، مدیرعامل مؤسسه معارف اهل بیت(ع)، ایده ها و دیدگاه های خود را در این 

زمینه مطرح کرده اند.

۲پژوهشگر و استاد برجسته حوزه و دانشگاه از ضرورت ها و آسیب های وحدت اسلامی می گویند

وحدت اسلامی؛ راهبردی برای مقابله با تکفیر

وحدتضرورت جامعهاسلامی  

وضعیت کنونی اســلام، وضعیت 

شکننده ای است و هیچ راهی وجود 

ندارد مگر اینکه وحدت برقرار شود.

وحدت هم امری زبانی و شعاری 

نیست، بلکه باید در عمل نمود پیدا 

کند. وحدت باید تعریف علمی پیدا 

کند، در لایه های اجتماعی شیعه 

و سنی تعریف شود و دقیقا با مبانی 

که امروز جهان اسلام را به هم مربوط 

می کند، معنا و مفهوم یابد. وحدت 

توان  فقط با حرف و شعار نمی  را 

در جامعه اجرا کرد، بلکه باید آن 

به موانع و شرایــط موجود، عملی کرد  باتوجه  را 

تا در این راستا به صورت عالمانه و اندیشمندانه 

طراحی و در جامعه اجرا شود.

ایجاد ارتباط بین امت اسلامی و هر سازوکاری 

که تحقق وحدت در جامعه را امکان پذیر کند،

عملی وحدت گرایانه است. وحدت باید در سایه 

وحدت امت اسلام شکل گیرد. در فضای کنونی 

جامعه اسلامی بیش از پیش نیازمند وحدت است.

در فضای جهانی شدن، ایجاب می کند که جهان 

اسلام با همگرایی وارد این فضا شود.

جلساتی که با هدف بررسی وحدت میان شیعه 

و سنی تشکیل می شود، فرصت مناسبی برای 

این هدف است؛ زیرا ما آن قدر درباره وحدت،

در فقر محتوایی به سر می بریم و آن قدر اطلاعات 

و معلومات کافی و ادبیات دینی فعال شده در این 

زمینه نداریم که هرچه بکوشیم تا جلساتی از این 

دست و تلاش های علمی با تمرکز بر این بحث 

انجام برسانیم، بازهم کار چندان جدی  به    را

و زیادی رخ نمی دهد.

قرن هاست شیعه و سنی، برخلاف اینکه همیشه 

ارتباط های خوبی میان عالمانشان بوده است،

فاصله هایی باهم و احیانا بدبینی هایی به هم 

اند که جدا شدن  تعصباتی علیه هم داشته  و 

هریک از دیگری را -هرچند به صورت محدود- 

به دنبال داشته است.

تولید ادبیات کافی و پاسخگو برای ترمیم این 

فاصله ها، یک ضرورت فوری و محوری انکارناپذیر 

فعالیت تقریبی که رخ  با این حجم از  است که 

می دهد و با این حجم ندا های وحدت آمیز از نظر 

کمیت و این جلسات اندک و کم، آن ترمیم مطلوب 

درباره چند قرن انفصال -ولو به شکل نسبی- رخ 

نه گاهی هم  متأسفا   دهد و نمی 

که مجالسی برای وحدت برگزار 

می شود، درون آن هــا نیز گاهی 

اموری از سنخ خلاف وحدت واقع 

می شود که کارکرد چنین جلساتی 

طوری هم  حجمش همین  که    را

اندک است، کمرنگ می کند.

امروز بزرگ ترین عامل تهدیدکننده 

، کیان امــت و مــذاهــب اسلامی 

«تکفیر» است. تکفیر یک پدیده رو 

به فزونی است که در صورت کنترل 

و مهار نشدن، امکان رشد می یابد.

تکفیـر امـا پدیـده ای نوظهـور در تاریـخ اسـلام 

نیسـت، بلکـه در دل تاریـخ، در پـاره ای از مقاطـع،

به دلایـل اجتماعـی و فکـری و زمینه هـای موجـود 

روی داده اسـت، بنابرایـن تکفیـر همانـی اسـت 

که در گذشـته هـم بـوده اسـت، امـا آنچـه تکفیـر 

عـصر حـاضر را از گذشـته متمایـز می کنـد، چهـار 

نـی آن، بعـاد جها خصوصیـت اسـت؛ یـک: ا

دو: شـبکه ای شـدن تکفیری هـا، سـه: اقـدام 

به کشـتار های نامتعـارف و وحشـیانه و چهـار:

مشـوش و مشـوه کـردن چهـره اسـلام رحمانـی 

در اذهـان مـردم دنیـا. آسـیب های ناشـی از عمـل 

تکفیری هـا، از مرز هـای اسـلام عبـور می کنـد.

تکفیـر بـر تـن «عمـل زشـت کشـتن انسـان ها»،

لبـاس تقـدس و دیـن می پوشـاند و بـا ایـن کار،

زنـد. ایـن اقدامـات  دسـت به نسل کشـی می 

همه چیـز را بـر بـاد فنـا خواهـد داد. امـروز اگرچـه 

سـخن از مبـارزه با تکفیری هـا گاه و بیـگاه شـنیده 

می شـود، به نظر می رسـد گام های عملی و نظری 

چشـمگیری بـرای مقابلـه با آن ها برداشـته نشـده 

است.

اما برای مبارزه با تکفیر، ابزار هایی لازم است.

نخستین ابزار، آشنایی با شاخص ها و ملاک های 

ــت. ابــزار دوم، ــات تکفیری اس ــدام اق تفکر و 

دهنده  عناصر تشکیل  ها و  شناختن شاخصه 

تکفیر است. پس از به دست آوردن این دو ابزار،

بسترهای ایجاد  ها و  شناسایی زمینه    باید با

و رشد تکفیر، به طرح راه حل های مقابله با آن 

پرداخت؛ راه حل هایی که باید از مختصاتی مانند 

فراگیر بودن، مشارکت همه مذاهب، اتفاق نظر 

همگان و ملتزم شدن به رعایت آن ها، بهره مند 

باشد.

 حجت الاسلام  و المسلمین 

دکتر احمد مبلغی
عضو مجلس خبرگان

تقریبمذاهبدردرون  جامعهعلمیپیگیریشود

هرچند موضوع همگرایی میان 

ای  ــازه  پدیده ت مذاهب اسلامی 

نیست، از پیدایش «پروژه تقریب بین 

مذاهب» زمان چندانی نمی گذرد.

برافراشتن شعار وحدت اسلامی و 

پیگیری پروژه تقریب، البته به جای 

خــود، آثــار مبارکی داشته است 

که به سادگی نمی توان از آن چشم 

ین  . ازجمله پیامدهای ا پوشید

حرکت را می توان در نمونه های زیر 

خلاصه کرد:برداشتن بانگ وحدت 

و همدلی با مسلمانان ازسوی ایران 

و تشیع، حجت را بر دیگران تمام کرد و حسن نیت 

پیروان اهل بیت(ع) را در همگرایی اسلامی نشان 

داد.این اقدام نشان داد که جامعه شیعه به مسائل 

امت اسلامی توجه ویژه دارد و حاضر است سهم 

خویش را در حفظ کیان امت اسلامی و مقابله 

شعار  خوبی ادا کند. دشمنان مسلمین به    با

تشیع  تقریب تاحدودی بستر تعامل ایــران و 

را با گوشه ای از جهان اسلام، فراهم کرد و زمینه 

بــر شیعیان    گفت وگو با بخشی از مسلمانان را

گشود. برنامه های تقریب هرچند لایه های عمیق 

تقارب را هدف نگرفت، در همدلی با علاقه مندان 

تشیع از بین سنیان، تلاش شایسته ای کرد.

همراهی گروهی هرچند اندک از علمای اهل 

تسنن با پروژه تقریب، سبب شد جبهه مخالفان 

دچار شکاف شود و دشمنان تشیع از یکپارچه 

کردن اهل تسنن و به دنبال آن مشروعیت بخشی 

به اندیشه تکفیر شیعه، بازبمانند.

در یک کلام، تلاش تقریب را به کلی نمی توان 

ناکام دانست و دستاوردهای آن را ناچیز و ناپیدا 

انگاشت؛ زیرا برای ارزیابی دقیق آورده هــای 

تقریب، باید وضعیت موجود را با شرایطی سنجید 

که همین تلاش ها هم صورت نمی گرفت و با رخنه 

این دامن  بیشتر دشمنان، آتش فتنه، بیش از 

شیعیان را می گرفت.

اما این مسیر، آسیب هایی را نیز در درون خود 

داشته است. صاحبان پــروژه تقریب، به دلیل 

نبود راهــبرد روشــن، به خلط معانی و مفاهیم 

با درآمیختن سه گزینه متفاوت  گرفتار آمدند و 

ــروژه تقریب(وحدت اسلامی، همزیستی  پ در 

مسلمین و اتحاد ملل اسلامی)، عملا به هیچ یک 

ــداف سه گانه دست نیافتند. تفاوت این  اه از 

ــروژه و راهــبردهــای هرکدام  سه پ

را در یادداشت بعدی با نام «تقریب 

و سرگــردانــی درمیان سه تئوری 

رقیب» مرور خواهیم کرد.

گفتمان تقریب بر این پایه استوار 

شــد کــه اخــتــلاف هــای مذهبی،

نه تنها «جزئی» و کم شمار است، بلکه 

«اجتهادی» است  «امــور ظنی» و  از 

و بیشتر جنبه «تاریخی» دارد و امروز 

چندان به کار نمی آید، این درحالی 

بود که شیعیان و اهل سنت نه تنها 

این دسته از مبانی خویش را برحق 

می دانستند، بلکه باور به مبانی رقیب را به بدعت 

و انحراف و حتی طرد و تکفیر می نواختند. انکار 

این امور دربین طرفداران تقریب از شیعه و سنی،

عملا آنان را در مقابل اکثریت جامعه مذهبی 

انزوا  به  خود گذاشت و رویکرد وحدت اسلامی 

رفت و پروژه تقریب شیعی سنی به پروژه اختلاف 

شیعی شیعی و اختلاف سنی سنی تبدیل شد.

انقلاب اسلامی ایران برپایه فرهنگ تشیع شکل 

گرفت و به صورت طبیعی، بسیاری از مسلمانان 

را به سوی خویش فراخواند و مسئولان جمهوری 

ایــن گرایش ها استقبال  تنها از  نیز نه  اسلامی 

کردند، بلکه نفوذ فرهنگ تشیع را بخشی از فرایند 

صدور انقلاب تلقی کردند. این پدیده، به همراه 

، جمهوری  یب نه تقر یا گرا   ی تقلیل رها شعا

اسلامی را به تناقض در گفتار و کردار متهم ساخت 

اهل تسنن به یک  و گفتمان اصحاب تقریب را 

مجامله یا حتی به فریب و خدعه تعبیر کردند.

پروژه تقریب پس از انقلاب اسلامی، در متن دستگاه 

دیپلماسی سیاسی زاده شد و همگام و همرو 

با سیاست های رسمی جمهوری اسلامی به پیش 

رفت. پیشبرد این پروژه در بیرون از محیط های 

علمی و به دور از دسترس عالمان شیعه و سنی،

رنگ سیاست ورزی را بر فضای گفتمانی تقریب،

ابعاد فرهنگی و اجتماعی وحدت  حاکم کرد و 

اسلامی در زیر هنجارهای سیاسی کم رنگ شد.

به این ترتیب، با شدت گرفتن منازعات سیاسی 

ایران، پروژه تقریب نیز دستخوش  دولت ها با 

فرازوفرود شد و امروزه برنامه های تقریب در جهان 

اسلام، چرخه ای از زنجیره دیپلماسی سیاسی 

بــا ناکارآمدی  تلقی می شود و  ــران، تعبیر و  ای

برنامه های آن، دوستان نیز جدی اش نمی گیرند.

 حجت الاسلام  و المسلمین 

دکتر محمدتقی سبحانی
مدیرعامل مؤسسه 

معارف اهل بیت(ع)

فتوای شلتوت از مصر تا مشهد
سال های پایانی جنگ جهانی دوم بود که خبری 

از سرزمین عربستان به گوش ایرانیان رسید. حکومت 

وهابی یک زائر شیعه را اعدام کرده بود. این اقدام،

ناشی از بدبینی زیاد سلفی ها به شیعیان بود. در این 

ن  نیا روحا   ز ، یکی ا تقی قمی محمد   ، شیخ ن میا

سرشناس ایرانی، به این فکر افتاد که برای تقریب 

مذاهب اسلامی، مجمعی تشکیل دهد. او در سال 

۱۳۴۵خورشیدی با همکاری برخی علمای الازهر 

مصر ازجمله مصطفی عبدالرزاق، که شیخ ازهر بود،

«دارالتقریب  عبدالمجید سلیم و محمود شلتوت،

بین المذاهب الاسلامیه» را تأسیس کرد.اما او به حمایت 

علمای بزرگ شیعه نیز نیازمند بود. محمدتقی قمی 

در قم با آیت ا...بروجردی دیدار و با شرح ماجرا، توجه 

و حمایت مادی و معنوی او را نیز به خود جلب کرد.

آیت ا...بروجردی اهتمام ویژه ای به دارالتقریب داشت 

و در بستر مرگ نیز بر لزوم تقویت این طرح، تأکید کرد.

این نتیجه انجامید  تلاش های محمدتقی قمی به 

که در سال ۱۳۳۷خورشیدی، شیخ محمود شلتوت 

-رئیس دانشگاه الازهر مصر، در آن دوره که خودش 

بنیان گذاران دارالتقریب بود- به جواز عمل  نیز از 

کردن مطابق با فقه شیعه امامیه حکم دهد؛ البته 

این فتوا را در سال های قبل، شیخ عبدالمجید سلیم،

از شخصیت های بارز در دارالتقریب، نیز مطرح کرده 

بود اما به دلیل مخالفت برخی عالمان الازهر، صدور 

فتوا ۱۰سال به تأخیر افتاد تااینکه شیخ محمود شلتوت 

آن را ابلاغ کرد.قمی پس از این اتفاق برای خواندن 

فتوای شلتوت در بین علمای مشهد، در همان سال 

به این شهر سفر کرد. در تصویر مقابل، شیخ محمدتقی 

مسجد  ــال خواندن فتوای شلتوت در  قمی درح

گوهرشاد، درمیان مردم و علمای سرآمد مشهد نظیر 

آیت ا...میلانی، آیت ا...میرزااحمد کفایی، آیت ا...

واعظ زاده خراسانی و برخی دیگر از سرشناس های این 

شهر است.


