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One of the most challenging concepts in the domain of religious beliefs 
is the "concept of the answering of prayer" (istijābat‑i duʿā )ʾ. Most 
religious believers understand answered prayer exclusively as the 
fulfillment of their request, equating non-fulfillment with non-answering. 
However, numerous rational and transmitted evidences indicate that the 
concept is broader than this common understanding. This research, 
employing a descriptive-analytical method and focusing on the views 
of Mullā Hādī Sabzawārī, presents a systematic theosophical 
explanation (tabīn-i ḥikmī-yi niẓāmmand) of the "answering of prayer." 
Close examination of Ḥakīm Sabzawārī's views yields three 
explanations: answering as the fulfillment of the servant's request (ḥāṣil 
shudan-i khwāstah-yi bandah); answering as the very success (tawfīq) 
to pray (nafs-i tawfīq-i duʿāʾ); and answering as the transformation of 
the prayer into a higher good (tabdīl-i duʿā  ʾbih khayr-i bartar). In the 
first, most common interpretation, "non-answering of prayer" becomes 
meaningful; according to the second and third, prayer is always 
answered. This distinctive reading, consistent with transmitted proofs, 
has valuable consequences: resolution of apparent contradictions in 
religious texts, effectiveness of all prayers, intrinsic desirability of 
prayer, re-examination of "importunate prayer" (duʿāʾ-i lahn), and 
prayer as existential wayfaring (sulūk-i wujūdī). This research clearly 
reveals the conformity of theosophical principles with revealed teachings, 
highlights the importance of rational foundations for explaining religious 
doctrines, and deepens understanding of the philosophy of acts of 
worship (falsafah-yi ʿ ibādāt) in Transcendent Theosophy. 
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1. Introduction 
Prayer (duʿāʾ) has always held an important place in the religious beliefs of 
the faithful as one of the most significant religious rituals. One of the most 
challenging concepts in this domain is the "concept of the answering of 
prayer" (istijābat‑i duʿāʾ). In the conventional understanding, the "answering 
of prayer" means the concrete realization of the request for which the 
supplicant has prayed. The majority of religious believers, when this does not 
occur, consider their prayer "unanswered." The apparent meaning of verses 
such as "Call upon Me, I will answer you" (udʿūnī astajib lakum, Q. 40:60) 
and "I answer the call of the supplicant when he calls upon Me" (ujību daʿwat 
al‑dāʿi idhā daʿān, Q. 2:186)—coupled with the absolute nature of these verses 
and the certainty of divine promises—intensifies the aforementioned 
challenge, and an apparent contradiction seems to exist between these 
universal promises and "cases of non‑answering." 

Among those who have offered valuable content on this issue is the sage 
Mullā Hādī Sabzawārī (1212–1289 AH / 1797–1872 CE). Within his works, 
unique and valuable discussions on the "answering of prayer" are found that 
are well suited to resolve the aforementioned contradiction and to provide a 
comprehensive theosophical formulation (taqrīr‑i ḥikmī) of the concept of the 
answering of prayer. 

In light of the above, the present article seeks to present a classified 
compilation of the scattered views of Ḥakīm Sabzawārī on this issue and to 
offer a systematic, rationally sound (ʿaql‑pasand), and transmitted‑sound 
(naql‑pasand) explanation of the "concept of the answering of prayer." 

2. Methodology 
The present research was organized using a descriptive‑analytical method 
(rawish‑i tawṣīfī‑taḥlīlī) and employing library‑based sources. Three 
interpretations (tafsīr) of the concept of the answering of prayer were extracted 
from the scattered works of Ḥakīm Sabzawārī, systematically classified and 
formulated, and then the consequences and achievements of this reading were 
explained. 

The research is qualitative and theoretical, drawing on primary sources 
including Sabzawārī's philosophical and mystical writings, as well as Qurʾānic 
verses and ḥadīth traditions relevant to prayer and its answering. 

3. Findings 
The research findings indicate that through a close examination of the 
scattered views of Ḥakīm Sabzawārī, three theosophical interpretations 
(tafsīr‑i ḥikmī) of the "concept of the answering of prayer" can be explicated: 

Answering in the sense of the fulfillment of the servant's request; 
Answering in the sense of the very success (tawfīq) to pray; 
Answering in the sense of the transformation of the prayer into a higher good. 
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3.1. First Interpretation: Fulfillment of the Supplicant's Request 
The most obvious and tangible interpretation of the answering of prayer is the 
"realization of the content of the prayer" and the fulfillment of the servant's 
request. In common parlance, the answering of prayer means the realization 
of the supplicant's desire, such that what he prayed for occurs for him by virtue 
of the prayer. "Non‑answering" means that the supplicant's request is not 
granted by God in accordance with his petition. It is on the basis of this 
interpretation that "non‑answering of prayer" becomes meaningful, and the 
traditions (riwāyāt) concerning the conditions for the answering of prayer 
pertain to this interpretation. 
3.2. Second Interpretation: The Very Success to Pray 
Drawing on mystical and philosophical foundations, Ḥakīm Sabzawārī 
expands the concept of "answering" and posits a kind of general answering 
(istijābat‑i ʿāmm) for every prayer, meaning that the very success to pray 
(apart from the fulfillment of the prayer's content) is itself a type of answering. 
He presents three formulations for this type of answering: 

a) The timelessness of answering: God Almighty is the "Answerer" 
(mujīb). One who is truly deserving of the attribute "Answerer" is one whose 
response is not deferred to the future; the right of response is that it be 
immediate. Thus, there is no time interval between the servant's prayer and its 
answering—the time of prayer is the time of answering. However, "answering 
of prayer" is distinct from "granting of the request" (ijābat‑i ḥājat). The very 
act of prayer itself entails a type of answering, not in the sense of fulfilling the 
servant's request, but rather the light and grace that shines upon the human 
heart and grants him success to call upon God. Therefore, when the servant 
prays, God has already answered him by bestowing the success to pray. The 
servant's prayer is the manifestation, expression, and interpretation of that 
divine success. Hence, the very success to pray and the servant's very utterance 
of "Allāh" is a sign of God's response. The mystics (ahl‑i ʿirfān) refer to this 
general answering as "answering by response" (ijābat‑i labīkī). 

b) Prayer through divine power and might: That remembrance (dhikr), that 
invocation, and that prayer occurred through divine power and might (ḥawl 
wa quwwah‑yi ilāhī). Thus, the servant's prayer is by divine power and a sign 
of God's prior gracious regard. This formulation is based on the unity of divine 
action (tawḥīd‑i afʿālī), according to which every action in the universe occurs 
through divine power and might. 

c) The very capacity for prayer is from God: Generosity and beneficence 
are from God absolutely and by way of pure grace (tafaḍḍul) and favor 
(imtinān), without any prior deserving. God is the "Initiator of blessings before 
any deserving" (mubtadiʾ bi al‑niʿam qabla istiḥqāqihā). Thus, even the 
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capacity to pray and the aptitude to request from God are themselves among 
God's prior gifts. 

The conclusion is that the very success to pray (apart from the fulfillment 
of the prayer's content) is itself a sign of divine success and God's gracious 
regard for the servant. On the basis of this interpretation, prayer is always 
answered. 
3.3. Third Interpretation: Transformation of Prayer into a Higher Good 
The third interpretation of answering is the transformation of prayer into the 
better (tabdīl‑i duʿāʾ bih aḥsan). Ḥakīm Sabzawārī states: If you ask God for 
physical health but God does not see it as your benefit and your request is not 
granted, do not be sad, for your prayer has been transformed into a better 
benefit. According to the principle of the "union of the knower and the known" 
(ittiḥād‑i ʿālim wa maʿlūm), in every prayer, "inner soundness" (ṣiḥḥat‑i 
bāṭinī) is obtained for the human being, because the soul is like a "simple 
substance" (māddih‑yi sādih) that becomes characterized by any form to 
which it attends. This is higher than any desired thing—that the divine names 
and attributes become the very form of the human soul. Thus, prayer is a type 
of substantial motion (ḥarakah‑i jawharī) and existential intensification 
(ishtidād‑i wujūdī). In every prayer, depending on the intensity of the 
supplicant's connection and attention to God Almighty, an existential elevation 
and transcendence occurs for the soul. By turning toward the source of light, 
the human inner self becomes illuminated, and the heart takes on the form of 
the beautiful names of God. Therefore, even if the servant's request is not 
granted, a blessing greater than what he sought is bestowed upon him. 

4. Conclusion 
The most important results and achievements of this research are as follows: 

1. Resolution of apparent contradiction in transmitted texts: The 
aforementioned re‑reading of the concept of the "answering of prayer," in 
addition to being fully consistent with revealed teachings, resolves the 
apparent contradiction in transmitted texts. Those verses and traditions that 
absolutely promise answering in exchange for the servant's prayer are 
interpreted according to the second and third meanings. Those traditions that 
set forth various conditions for answering and consider only some prayers as 
answered are interpreted according to the first meaning of answering. 

2. The absolute efficacy of all prayers: One of the most important 
achievements of this re‑reading is that absolutely no prayer is without effect, 
and a type of answering is always inherent in every prayer. For, as a result of 
prayer: either the servant's request is granted (the first meaning of answering); 
or the success to remember and invoke God is bestowed upon the human 
being, which itself entails many other blessings (the second meaning of 
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answering); or the prayer is stored up and transformed into another good and 
blessing (the third meaning of answering). 

3. The intrinsic desirability of prayer: The aforementioned reading leads to 
the intrinsic desirability (maṭlūbīyat‑i dhātī) of prayer. It is not the case that 
prayer is merely a means to the servant's desired end and is devoid of value in 
itself. Rather, prayer has intrinsic desirability. Ḥakīm Sabzawārī explicitly 
states that prayer and remembrance have "absolute desirability" (maṭlūbīyat‑i 
muṭlaq), and needs and requests are desirable only insofar as they are means 
of remembrance. 

Finally, this article reveals the importance and rare capacity of the 
philosophical views of Mullā Hādī Sabzawārī in addressing religious issues 
and provides a better understanding of the philosophy of acts of worship 
(falsafah‑yi ʿibādāt) in Transcendent Theosophy. 
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ژھ    ها:کلیدوا

 دعا، 
 استجابت،

 مستجاب،  یدعا
 ه، یمتعال حکمت

 ی سبزوار  میحک 
 

چالش  از  دعا»  یکی  استجابت  «مفهوم  دینی،  باورهای  حوزۀ  در  مفاهیم  برانگیزترین 
معنای تحقق مطلوب مورد نظر  استجابت دعا را منحصراً به باوران،  باشد. عموم دین می 

کنند؛ این  منزلۀ عدم استجابت دعا تلقی می خود دانسته و برآورده نشدن خواستۀ خود را به 
دعای   مفهوم  که  است  آن  از  حاکی  متعددی  نقلی  و  عقلی  شواهد  که  است  حالی  در 

باشد. پژوهش حاضر با شیوۀ توصیفی تحلیلی و  تر از این تصور رایج می مستجاب، گسترده 
می  مسئله  این  واکاوی  به  سبزواری  ملاهادی  آرای  محوریت  حکمی  با  تبیین  تا  پردازد 

این  نظام  آرای حکیم سبزواری  در  با مداقه  ارائه دهد.  دعا»  استجابت  از «مفهوم  مندی 
  معنای شود که استجابت دعا به سه نحو قابل تبیین است: «استجابت به نتیجه حاصل می 

به  استجابت  بنده،  خواستۀ  به حاصل شدن  استجابت  و  دعا،  توفیق  نفس  معنای  معنای 
«عدم استجابت دعا»    - ترین تبیین است که متداول - تبدیل دعا به خیر برتر». در تفسیر اول  

که بر اساس تفسیر دوم و سوم دعا همواره مستجاب است. این  کند، درحالی معنا پیدا می 
خوانش ویژه از استجابت دعا علاوه بر سازگاری با دلایل نقلی، پیامدهای ارزشمندی را در  
پی دارد: «رفع تعارض ظاهری در متون دینی، اثربخش بودن همه دعاها، مطلوبیت ذاتی  

مثابۀ سلوک وجودی». این پژوهش، علاوه  دعا، بازنگری در مفهوم دعای لحن، و دعا به 
کند، اهمیت  روشنی آشکار می انی» را به های وحی بر آنکه «تطابق مبانی حکمی با آموزه 

آموزه  تبیین  برای  عقلی  مبانی  به  و  توجه  ساخته  نمایان  پیش  از  بیش  نیز  را  دینی  های 
 دهد. دست می تری از فلسفۀ عبادات در حکمت متعالیه به همچنین درک عمیق 

با مداقه در   ، مفهوم استجابت دعا  ی بازخوان ). ۱۴۰۴. ( ده ی وح   ، ی فخار نوغان   ر؛ ی ام  ، ی طرق  ن ی محمدجواد؛ راست  زاده، ی جعفر :  استناد 
 https://doi.org/10.22034/pke.2025.22077.2036.   ۲۹۸ ـ۲۷۷،  ) ۲( ۱۲پژوهشنامۀ کلام،  .  ی سبزوار   م ی حک   ی آرا 
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 مقدمه 

ترین مناسک دینی، همواره جایگاه مهمی در باورهای اعتقادی دینداران داشته است. عنوان یکی از مهمدعا به 
باشد. در نگاه متعارف، «استجابت  استجابت دعا» می برانگیزترین مفاهیم در این حوزه، «مفهوم  یکی از چالش

به  به دعا برداشته است، و عموم  معنای تحقق عینی خواستهدعا»  برای تحقق آن دست  ای است که داعی 
کنند. ظاهر آیاتی همچون «ادْعُونِی  نشده» تلقی میمتدینان در صورت عدم وقوع این امر، دعای خود را «اجابت

سْتَجِبْ لَکُمْ» (غافر:  
َ
اعِ إِذَا دَعَانِ» (بقره:  ۶۰أ جِیبُ دَعْوَةَ الدَّ

ُ
ضمیمۀ مطلق بودن این آیات و به -)  ۱۸۶) و «أ

های  رسد تناقضی ظاهری میان این وعدهافزاید و به نظر می بر چالش یادشده می  - های الهیقطعی بودن وعده
 عمومی و موارد عدم استجابت وجود دارد.

سبزواری  جمله  از   ملاهادی  حکیم  است،  نموده  عرضه  ارزشمندی  محتوای  مسئله  این  در  که  افرادی 
به ق) می۱۲۱۲-۱۲۸۹( برجستهباشد. وی  از  یکی  و  مبانی ملاصدرا  بزرگترین شارح  های  ترین چهرهعنوان 

در لابه  متعالیه  پراکنده،  حکمت  آرای  این  میان  در  است.  پرداخته  دعا  مبانی حکمی  تبیین  به  آثار خود  لای 
تواند تعارض یادشده را  شایستگی می خورد که به ای در زمینه «استجابت دعا» به چشم میمباحث ناب و ارزنده

 دست دهد.حل کرده و تقریری حکمی مبتنی بر مبانی حکمت متعالیه در مفهوم استجابت دعا به 
شده از  بندیبا عنایت به سخنان یادشده، نوشتار حاضر درصدد این مطلوب است که یک نگاشت طبقه 

پسند) در  پسند (و نیز نقل مند و عقلمیان آرای پراکنده حکیم سبزواری در این مسئله ارائه دهد و تبیینی نظام
 شناسی استجابت دعا» عرضه کند.«مفهوم 

باوران و حل تعارض ظاهری مذکور در متون دینی، و علاوه بر از این رهگذر، علاوه بر پاسخ به چالش دین 
های وحیانی با  ارائه یک تقریر حکمی منسجم از استجابت دعا، همچنین تطابق عقل و نقل و سازگاری آموزه

از پیش آشکار می بیش  بر آن مصرّند)  از فلسفه اسلامی  این شاخه  بزرگان  شود. مبانی حکمت متعالیه (که 
های متعدد در مفهوم استجابت دعا در فلسفه دین، این پژوهش  ها و دیدگاههمچنین با توجه به وجود چالش

ورزد و  شده در الهیات دعا تأکید می های مطرحهای غنی الهیات اسلامی در پاسخگویی به چالشبر ظرفیت 
 آورد.در این عرصه فراهم می های آتیای برای پژوهشمبانی نظری ارزنده

 پژوهش  ۀپیشین

هایی سابقه داشته است که های مربوط به استجابت دعا یا دعای مؤثر، تاکنون در پژوهشبررسی عقلی آموزه
 شود:به برخی از این تحقیقات اشاره می

   از منظر علامه بر طبیعت  با قوانین حاکم  تنافی آن  الهی در استجابت دعا و عدم  به علیت  اعتقاد 
 ). ۲۴- ۵ صص.   ، ۱۴۰۲طباطبایی (اخلاصی فرداد،  

  سینا، ملاصدرا و علامه طباطبایی (ساجدی و  تأثیر دعا در نظام آفرینش از منظر سه فیلسوف: ابن
 ). ۱۰۲- ۷۵ صص.   ، ۱۳۹۳زارع،  
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  ۹۶- ۸۲ صص.   ، ۱۴۰۰سینا (جمشیدی مهر،  ابن   اجابت دعا در اندیشۀ .( 
  شناختی استجابت دعا از منظر دیویسون و چوی (راستین طرقی و فخار نوغانی،  بررسی چالش معرفت

 ). ۲۳۲- ۲۰۳ صص.   ، ۱۴۰۱
 استجابت دعا دو رویکرد در مقالات پیشین وجود دارد:شود در بحث طور که مشاهده میهمان

الف) رویکرد محتوایی: بررسی یک مسئلۀ خاص در زمینه استجابت دعا (در مقاله اول و دوم و سوم به 
 شناختی استجابت دعا). چگونگی تأثیر دعا در هستی، و در مقاله چهارم به مقولۀ معرفت

محور: بررسی آرای یک شخص خاص (که در هرکدام از مقالات یادشده فیلسوفان  ب) رویکرد شخص
 اند).خاصی مد نظر بوده

 پژوهش حاضر در هر دو رویکرد دارای نوآوری است:
شناسی استجابت دعا» است تا  از جنبۀ اول، پژوهش حاضر درصدد ارائه یک نظریه منسجم در «مفهوم

دست دهد که قادر باشد چالش و تعارض یادشده در بیان مسئله را تقریری حکمی از معنای استجابت دعا به 
شود که چنین محتوایی تاکنون حل نماید. برای به نیل به این هدف، سه تفسیر برای استجابت دعا عرضه می

 های پیشین سابقه نداشته استدر پژوهش
مند آرای حکیم سبزواری در این باب  از جنبۀ دوم نیز این نوشتار، نخستین تحقیقِ متمرکز بر خوانش نظام

 است و تاکنون هیچ پژوهش مستقلی در تبیین آرای این حکیم بزرگ در باب دعا نگاشته نشده است.
بار، الگوی نظری جامعی در تقریر «مفهوم استجابت دعا» با محوریت  بنابراین نوشتار حاضر برای نخستین

 نماید. های ملاهادی سبزواری عرضه میاندیشه 
شناسی حکمی استجابت دعا با مداقه در آرای حکیم سبزواری  اکنون به غرض اصلی مقاله یعنی مفهوم

 . پردازیممی

 تبیین اول از استجابت دعا: تحقق خواستۀ عبد

ترین تفسیر از استجابت دعا همان «حصول مضمون دعا» و تحقق خواستۀ بنده است.  آشکارترین و ملموس
ای که آنچه برای گونه طور که گفته شد، در عرف عام، منظور از استجابت، تحقق مطلوب داعی است به همان

سبب دعا برایش حاصل شود؛ و منظور از «عدم استجابت» این است که حصول آن دست به دعا برداشته، به 
 مطلوب داعی مطابق با تقاضای وی از سوی خداوند برآورده نشود.

باشد. حکیم سبزواری در  های بنیادین در این حیطه، تبیین «علت عدم استجابت دعا» مییکی از مسئله
بینی جامع فلسفی و عرفانی، محتوای ارزشمندی در تبیین چگونگی مندی از یک جهانآثار مختلف خود با بهره

بندی های سبزواری و طبقهکند. با مداقه در دیدگاهاستجابت و چرایی مستجاب نشدن برخی دعاها عرضه می
 شود: آرای پراکنده وی، «دلایل عدم استجابت دعا» به شرح زیر بیان می
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. عدم حضور قلب هنگام دعا: اگر فرد تنها با زبان دعا کند، اما قلبش غافل و از توجه به خداوند دور ۱
). گویا تا زمانی که قلب به خدا رو نکند  ۷۶۲ ص.  ،۱۳۷۲باشد، این نوع دعا، مستجاب نخواهد شد (سبزواری،  

 دعایی انجام نشده است.
ها با نظام کلی جهان که بر اساس حکمت الهی آفریده شده  . تعارض با نظام کلان هستی: برخی خواسته ۲

 ). ۳۳۷ ص.   ، ۱۳۷۶در تعارض است، مانند اینکه در زمستان، گرمایی در حد فصل تابستان را درخواست کند (سبزواری،  
طلبد که محال است، اما فهم او به درک آن محالیت . درخواست امر محال: گاهی انسان چیزی را می۳

 ).۳۳۷ ص. ،۱۳۷۶رسد (سبزواری، نمی
شود (مانند درخواست «اکسیر»  . مضر بودن خواسته: گاهی تحقق خواستۀ بنده باعث ضرر یا هلاکت او می ۴

 ). ۳۳۷ ص.   ، ۱۳۷۶؛  ۷۶۲ ص.   ، ۱۳۷۲یا درخواست «گنج» توسط کسی که توانایی حفظ آن را ندارد) (سبزواری،  
. مصلحت نبودن خواسته: تحقق برخی دعاها به مصلحت بنده نیست و خداوندی که از پدر و مادر به  ۵

 ).۴۰۳ ص. ،۶ ج. ،۱۳۶۸کند (سبزواری، بنده مهربان است از این جهت خواستۀ عبد را برآورده نمی
است،  ۶ مختلف  استعدادهای  و  قوا  تعادل  هستی، عرصۀ  نظام  موجودات:  دیگر  استدعای  با  تعارض   .

آهو   اگر  مثلاً،  باشد.  تعارض  در  دیگری  موجود  وجودی  حق  و  استعداد  با  انسان  یک  خواستۀ  است  ممکن 
افتد از باب استدعا و تصادم اسباب هستی است و این لازمۀ عالم اش) به چنگال شیر می(برخلاف طلب درونی

 ).۳۳۸ ص.  ،۱۳۷۶کون و فساد است (سبزواری، 
های سبزواری  ترین تبیین . ناهمخوانی دعای زبانی با دعای حالی یا استعدادی: این دلیل، یکی از مهم۷

کند  است و بایسته است به تبیین مفصل آن پرداخته شود. حکیم سبزواری دعا را به سه سطح متمایز تقسیم می
 و فهم چرایی عدم استجابت برخی دعاها، مستلزم درک تعامل و گاه تعارض این سه سطح است:

   های صریح و شفاهی است. مانند  القال (دعای زبانی): این سطح، همان درخواست دعای لسان
 گوید: «اللّهمّ ارزقنی توفیق الطاعة و بعد المعصیة». زمانی که فرد به زبان می 

   دعای لسان الحال (دعای حالی): این سطح، بیانگر وضعیت درونی و ملکات نفسانی فرد است که
وجودی  حالات  و  اعمال  ملکات،  عادات،  به   مقتضای  سبزواری  ملاهادی  است.  صورت  فرد 

که  کند که ممکن است فردی به زبان، طلب طاعت کند، درحالی مشخص به این مثال اشاره می 
راسخه  ملکات  جوارحش،  وجودش،  ارکان  رذیله همه  اخلاق  و  می اش،  فریاد  همگی  و  اش  زنند 

گویند: خدایا، ما را با معصیت ذلیل کن. این «دعای حالی» در تعارض کامل با «دعای قال»  می 
 ). ۱۱۳ ص.   ، ۱۳۷۲شخص است (سبزواری،  

   دعای لسان الاستعداد (دعای استعدادی و فطری): این سطح، به عین ثابت و اقتضای ذاتی و فطری
هر موجود اشاره دارد. این دعا، اگرچه خاموش است و حتی شاید خود شخص از آن غافل، اما همواره  
در بطنان ذات شخص حاضر است. مثلاً، شخص در مقام ظاهری خواهان بقا در دنیاست (اللّهمّ  

سوی خداوند است و او نیز با ظاهر و باطن  أبقنی فی الدّنیا) اما غافل است که کل هستی در سیر به 
نْسَانُ إِنَّ   - متوجه رب خود است، لذا به حکم این دعای استعدادی   هَا الإِْ یُّ

َ
دْحًا  ک   ک ادِحٌ إِلَی رَبِّ ک   ک یَا أ
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).  ۱۱۳ ص.   ، ۱۳۷۲طلب بقای در دنیا هرگز مستجاب نخواهد شد (سبزواری،    -   ) ۶فَمُلاَقِیهِ (انشقاق:  
تر اینکه فردی طالب حبّ خداوند است و پیوسته با زبانِ «اللهم ارزقنی حبّک» محبت  و یا مثال ملموس 
 عشق الهی را ندارد. کند، اما اساساً وجودش استعداد و قابلیت درک  الهی را طلب می 

تقسیم به  توجه  میبا  زبانی  دعای  یادشده،  نشانبندی  حالی  دعای  باشد،  کاذب  یا  صادق  دهندۀ تواند 
وضعیت اکتسابی نفس است، و دعای استعدادی همان عین ثابت و استعداد و قابلیت فطری انسان است.  
حال اگر دعای زبان قال با دعای زبان حال یا استعدادی تعارض و ناسازگاری داشته باشد، داعی در طلب خود 

انی طالب محبت الهی است اما صادق نبوده و لذا دعای او مستجاب نخواهد شد. مانند کسی که در سطح زب 
معنای ناسازگاری دعای قال با دعای حال است) و یا استعداد ذاتی و قابلیت  دارای ملکات رذیله است (که این به 
دعایی که    روازاینباشد).  اری دعای قال با دعای استعداد می معنای ناسازگپذیرش عشق الهی را ندارد (که به

«تعارض  دلیل  بهتنها در مرتبه «دعای زبانی» باشد صرفاً «لغو لسان» و «خیال خام» است و بسیاری از دعاها  
شوند (سبزواری، معنای حصول خواستۀ عبد) ختم نمیمرتبه زبان با مرتبه حال یا استعداد» به استجابت (به 

 ).۳۳۹ ص.  ،۱۳۷۶؛  ۱۱۳-۱۱۲ صص. ،۱۳۷۲

 تبیین دوم از استجابت دعا: نفسِ توفیق دعا

صرف کردن  دعا  نفس  است  معتقد  سبزواری  استجابت» حکیم  «نوعی  خود  بنده،  خواستۀ  حصول  از  نظر 
 کند: شود. ایشان با نظر به مبانی فلسفی و عرفانی سه تقریر برای این نوع استجابت بیان میمحسوب می 

. حق متعال «مجیب» است و کسی حقیقتاً مستحق صفت «مجیب» است که جوابش موکول به آینده  ۱
)، پس بین دعای بنده و اجابت ۲۹۴ ص.  ،۱ ج.  ،۱۳۷۴نشود و حقِ جواب آن است که فعلی باشد (سبزواری،  

)، اما «اجابت ۱۸۶» (بقره:  زمانی نیست و زمان دعا همان زمان اجابت است: «اُجیبُ دَعوَة الّداعِ إِذا دَعانِ 
دعا» غیر از «اجابت حاجت» است؛ یعنی نفس عمل دعا خود نوعی استجابت را در پی دارد، اما نه استجابت  

دهد تا خدا  تابد و به وی توفیق میحصول خواستۀ بنده، بلکه همان نور و فیضی که در قلب انسان میمعنای  به 
تر با بخشیدن توفیق دعا، به عبد  کند، در واقع خدا پیشعبد دعا می را بخواند و به یادش باشد. بنابراین وقتی  

پاسخ داده است و دعای بنده، نمایش و تجلی و ترجمان آن توفیق و آن پاسخ اولیۀ خداوند است؛ لذا همان  
) و اهل عرفان از  ۷۶۱ ص. ،۱۳۷۲نفس توفیق دعا و همان الله گفتنِ بنده، نشانۀ لبیک خداست (سبزواری، 

که  )؛ بر این اساس همین۸۰ ص.  ،۱۳۸۵زاده آملی،  کنند (حسناین استجابت عام به «اجابت لبیکی» تعبیر می 
تر از سوی خداوند در  دهندۀ استجابتی است که پیشبنده به فکر دعا افتاده و زبان به درخواست گشوده، نشان

 قالب «توفیق دعا» به او رسیده است:
دعا برداشته  بهر  از  دست  دو   ام 

 به من إذن ذکر نامت از لطف  یداد
 

سو   یا  بنگر  عالم  دو   گدا   یشاه 
ب  ورنه من  و  کجا   کجا  رتبهیتو 

 ) ۶۱۸، ص.  ۱۳۷۲  ،ی(سبزوار          
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. آن یاد و آن ذکر و آن دعا به «حول و قوۀ الهی» بوده است، پس قبل از دعای بنده، خداوند به او نظر  ۲
اراده کرده که عبد ذاکرش باشد. پس دعای بنده به قدرت الهی و نشانۀ نظر لطف خداوند بوده و  کرده و این را 

). این تبیین مبتنی بر «توحید افعالی» است که  ۲۹۴ ص. ،۱ ج. ،۱۳۷۴این نوعی استجابت است (سبزواری، 
 شود. هر فعلی در عالم به حول و قوۀ الهی انجام می

صورت مطلق و از روی تفضل محض و  . قابلیت دعا نیز از جانب خداست، زیرا جود و احسان الهی به۳
امتنان اوست، بدون آنکه هیچ سؤال یا استحقاقی از پیش وجود داشته باشد. به عبارت دیگر، خداوند «مبتدأ 

 کند:ها را آغاز میبالنعم قبل استحقاقها» است؛ یعنی پیش از هرگونه استحقاقی، او نعمت
 

را   حق  نیست داد  شرط   قابلیت 
 

اوس  داد  قابلیت  شرط   ت ـبلکه 
 

کند، بدین بیان که تا زمانی حکیم سبزواری این مفهوم را با استدلال فلسفی «تقدّم فعل بر قوه» تبیین می
ها اگرچه برای اشیا  ای نخواهد داشت؛ بنابراین، قابلیت که فیض الهی در خارج به چیزی نرسد آن چیز هیچ قوه 

 ). ۲۲۸ ص.   ، ۱۳۷۲ها (خداوند) ممکن است (سبزواری،  ها تنها به نور سرچشمۀ فعلیت ذاتی هستند، اما ظهور آن 
این تقریر، حتی قابلیت دعا کردن و استعداد درخواست از خداوند، خود از مواهب پیشین الهی است    بر  بنا

 و همین توانایی دعا کردن را نیز به انسان عطا کرده است. 
با نظر به مبانی عرفانی و فلسفی، مفهوم «استجابت» را توسعه می   ، بنابراین  دهد و نوعی  حکیم سبزواری 

نظر از حصول مضمون دعا)  شود، بدین معنا که نفس توفیق دعا (صرف استجابت عام برای هر دعایی قائل می 
 1خود نشانۀ نظر لطف خداوند به بنده بوده (با سه تقریر یادشده)، و بر اساس این تفسیر دعا همواره مستجاب است. 

 تبیین سوم از استجابت دعا: تبدیل دعا به خیر برتر

گوید: اگر از خدا طلب صحت سومین تفسیر از استجابت، «تبدیل دعا به احسن» است. حکیم سبزواری می
دعای تو  جسمانی کردی اما خداوند مصلحت تو را در آن ندید و حاجت تو اعطاء نشد غمگین نباش، چرا که  

تبدیل به فایدۀ بهتری شده است؛ به این بیان که بر اساس قاعدۀ «اتحاد عالم و معلوم» در هر دعایی برای  
ای ساده» است که به هر صورتی که بدان  شود، زیرا نفس همچون «ماده انسان «صحت باطنی» حاصل می

شود و این از هر مطلوبی بالاتر است که «اسماء و صفات الهی» صورت نفس انسان شوند  توجه کند متصف می
 ).۴۰۳ ص. ،۶ ج. ،۱۳۶۸(سبزواری، 

ای برای قبول صور  تفصیل استدلال حکیم سبزواری بدین تقریر است که نفس ناطقۀ انسان همچون ماده
عقلیه است؛ و ماده بدون صورت هیچ قوامی ندارد؛ بنابراین قوام نفس به صورتی است که بدان متصف شده  
است؛ و بر اساس قاعدۀ «اتحاد عالم و معلوم» نفس به هرچه رو آورد به صورت آن شود. نتیجۀ مقدمات یاد  

 
شود (تفسیر  های بنده توسط خداوند مربوط میشود: وجهی از آن به تحقق خواسته گویا هدف از دعا در دو ساحت خلاصه می .  1

با اعطای   اول استجابت)؛ و وجهی از آن به تحقق اهداف خداوند در وجود بنده (تفسیر دوم استجابت)، بدین صورت که خداوند 
وَلْی لِی  فَلْیسْتَجِیبُوا  دَعَانِ،  إِذَا  اعِ  الدَّ دَعْوَةَ  جِیبُ 

ُ
«أ فراهم سازد:  را  و رشدش  تعالی  اسباب  او،  به  دعا  و  ذکر  هُمْ  ؤْمِنُوا  توفیق  لَعَلَّ بِی 

 ).۱۸۶یرْشُدُونَ» (بقره: 
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کند، عین مذکور  کند و او را یاد میشده این است که در هر دعایی، دعاکننده از آن جهت که رو به خدا می
گردد. و این مطلوب که در هر دعا حاصل شود و قلب او صورت اسماء حسنی و صفات علیای الهی میمی
شود از هر مطلوبی که داعی به دنبال آن است برتر است، چرا که اتصاف نفس به صور اسماء الهی از اتصاف  می

 ). ۳۵۰- ۳۴۹ صص.   ق، ۱۴۳۲) برتر و والاتر است (سبزواری،  … نفس به صور حاجات او (مال و فرزند و مَرکب و 
حرکت جوهری و اشتداد وجودی است و در هر دعایی، بنابراین بر اساس مبانی حکمت متعالیه، دعا نوعی  

شود و با  بسته به شدت اتصال و توجه داعی به خداوند متعال، ارتقاء و تعالی وجودی برای نفس حاصل می
 گردد.اقبال به منبع نور، باطن انسان نورانی شده و قلب انسان، صورت اسماء حسنی الهی می

شود، یعنی دعای او (که  تر از مطلوب او بدو اعطاء میپس حتی اگر خواستۀ عبد اعطاء نشد، برکتی عظیم
)  ۱۱۳ ص.  ،۱۳۸۷زاده آملی،  یعنی اصلاح جوهر نفس (حسن  ، وسیلۀ کسب حاجات او بود) تبدیل به خیر برتری 

شود که به شود (بلکه در ادامه مشخص میگردد؛ و این خود نوعی استجابت تلقی میمی  ،و صحت باطنی
 تصریح متون دینی، عینِ استجابت است).

 دستاوردها و پیامدهاي این خوانش 

پس از اینکه سه تفسیر از استجابت دعا تبیین شد، با مداقه در این بازخوانی، دستاوردها و پیامدهای ارزشمندی  
 کنیم: ها اشاره میشود که در ادامه به آن استنباط می

 نقلی   ۀ رفع تعارض بدوي در ادل   . 1
ترین پیامدهای این بازخوانی از مفهوم «استجابت دعا»، رفع تعارض بدوی در ادله نقلی و نیز «تحفظ یکی از مهم

شود؛ زیرا ظاهر بسیاری از  بر ظاهر آیات و روایات» است (که این خود امتیازی برای این خوانش محسوب می
برداشتن از ظاهر نیازمند دلیل است، و تا جایی متون نقلی بر «استجابت مطلق هر دعایی» دلالت دارد، و دست 

پسند دارد مردود ظاهر، محملی عقل   کهدرصورتیکه ممکن است باید به ظاهر اخذ نمود و ارادۀ خلاف ظاهر  
 شود.است). در پرتو خوانش یادشده از حکیم سبزواری این مهم حاصل می

این وعدۀ    . در ازای دعاکردن، وعدۀ استجابت داده شده است قرآن کریمتوضیح آنکه: در آیات فراوانی از 
) است (جوادی ۳۲) و گاهی به دلالت التزام (نساء: ۶۰غافر: ؛ ۱۸۶استجابت گاهی به دلالت مطابقی (بقره: 

) است و هرگز خلف  ۹خداوند «لاَ یُخْلِفُ الْمِیعَادَ» (آل عمران:    دیگرازسوی)، و  ۱۳۹ ص.  ،۶ ج.  ،۱۳۸۸آملی،  
مطلق» همواره نوعی   نحوبه طبق وعدۀ قطعی الهی در هر دعایی «  قرآن کریمپس به نص آیات    ؛کندوعده نمی

 از اجابت نهفته است.
  ق،۱۴۱۵نیز خداوند متعال در ادعیه با اوصافی ستوده شده، همچون: «یا مَن هُوَ لِمَن دَعاهُ مُجیب» (قمی،  

لَةٍ مِنْکَ سَمْعٌ حاضِرٌ وَ جَوابٌ عَتِیدٌ»  ۱۸۱ ص.   ق، ۱۴۱۵)؛ «یا مَنْ لا یُرَدُّ سائِلُهُ» (قمی،  ۱۵۶ ص. 
َ
)؛ «لِکُلِّ مَسْأ

 صورت مطلق دلالت دارد. ) و…؛ که ظاهر این فقرات بر اجابت هر دعایی به ۱۹۵ ص.   ق، ۱۴۱۵(قمی،  
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اما در مقابل، روایات فراوانی وجود دارد که استجابت دعا را به شرایط زمانی و مکانی و شخصیِ فراوانی  
از ذهن است و واضح است که در مقید می  نیز استجابتِ مطلقِ دعا امری دور  کند، و در ظاهر و عرفِ عام 

 شود.بسیاری از دعاها خواستۀ عبد اعطاء نمی
تعارض میان   رو ازاین یادشده در مفهوم «استجابت دعا» وجه جمع بسیار مناسبی در مقام رفع  بازخوانی 

های نقلی مذکور است و با این بازخوانی، تعارض و تخالف ظاهری میان روایات نیز از بین رفته و ضمن  آموزه
صورت مطلق استجابت را در ازای دعا  شود: آن دسته از آیات و روایاتی که به تحفظ بر ظاهر، توافق حاصل می 

بنده وعده داده، بر معنای دوم و سوم حمل شده و آن دسته از روایاتی که شروط مختلفی برای استجابت مطرح 
 شود.اول حمل میمعنای به داند بر استجابت کرده و تنها برخی از دعاها را مستجاب می

 سازگاري با آیات و روایات .  2
  ، ۱۳۶۸های وحیانی» (ملاصدرا،  حکیمان حکمت متعالیه بر «توافق و سازگاری مبانی حکمی با آموزهکه  ازآنجا

تفسیر از استجابت دعا را با ادلۀ نقلی تطبیق داد و سازگاری ) تصریح دارند، باید بتوان این سه ۳۰۳ ص. ،۸ ج.
پسند واقع افتد. ادعای ما این است  پسند و نقل شناسی یادشده» عقلبین این دو حوزه را تبیین نمود تا «مفهوم

 های وحیانی دارد:که هر سه تفسیر مذکور، سازگاری و توافق کاملی با آموزه
الف) انطباق تفسیر اول استجابت با متون نقلی: روایات فراوانی که بر «شرایط استجابت دعا» دلالت دارند 

باشند، نیز وجوهی که حکیم سبزواری در «علت عدم استجابت دعا» بیان  ناظر به این معنا از استجابت می 
عنوان نمونه در بسیاری از روایات عدم استجابت دعا به های وحیانی است، به نمود نیز کاملا منطبق بر آموزه 

عدم توافق با مصلحت و حکمت الهی معلل شده است: «إنَّ کَرَمَ اللّهِ سُبحانَهُ لا یَنقُضُ حِکمَتَهُ، فَلِذلِکَ لا یَقَعُ 
کند؛ ) یعنی «کرم خدای سبحان، حکمتش را نقض نمی ۲۲۶ ص.  ق،۱۴۱۰الإجابَةُ فی کُلِّ دَعوَةٍ» (آمدی،  

شود». و یا در روایات فراوانی به ضرورت حضور قلب در روایات اشاره  که هر دعایی مستجاب نمی  ست روازاین
  ):۳۲۱ ص.   ، ۹۰ ج.   ق، ۱۴۰۳شده است، مانند: «اِعلَموا أنّ اللّهَ لا یَستجیبُ دُعاءً مِن قلبٍ غافِلٍ لاهٍ» (مجلسی،  

«عدم استجابت که  ازآنجاکند». و  حضور باشد استجابت نمی«بدانید که خداوند دعایی را که از قلبی غافل و بی
کنند و  دعا» تنها به این تفسیر قابل فرض است، در واقع تمام احادیثی که عدم استجابت را معلل به دلیلی می

 کنند با همین تفسیر تطابق دارند.شرایط مختلفی برای استجابت ذکر می
آموزه اشاره شده که دعاکردن  ب) انطباق تفسیر دوم استجابت با متون نقلی: در متون نقلی بسیار به این  

خوانی دارد: در دعای باشد، و این معنا با تفسیر دوم حکیم سبزواری همبه اذن و خواست و توفیق الهی می 
لَتِکَ» (قمی،  

َ
ذِنْتَ لِی فِی دُعَائِکَ وَ مَسْأ

َ
هُمَّ أ )؛ خدایا تو در خواندنت و در  ۲۴۹ ص.  ق،۱۴۱۵افتتاح آمده: «اللَّ

دادی. « اجازه  به من  از حضرتت  نِ کدرخواست 
ْ
شَأ مِنْ  لِ   کانَ  ذِنْتَ 

َ
أ لَتِ   یما 

َ
مَسْأ مِنْ  (قمی،  کبِهِ   ق،۱۴۱۵» 

نْتَ دَلَلْتَنِ ۲۸۶ ص.
َ
  یک عَلَ   ی)؛ خداوندا این از شأن و ارادۀ تو بود، آنچه که به درخواستت به من اجازه دادی. «أ

خود راهنمایی کردی و مرا به درگاه خود    سوی بها  )؛ خدایا، تو مر ۲۵۷ ص.  ق،۱۴۱۵» (قمی،  یکإِلَ   یوَ دَعَوْتَنِ 
ا  نْتَ الذَّ

َ
ا کدعوت کردی. «أ بْلَ الذَّ نْتَ البادِ یرِ کرُ قَ

َ
هِ العابِدِ   ینَ وَأ بْلَ تَوَجُّ بْلَ یبِالإحْسانِ قَ نْتَ الجَوادُ بِالعَطاءِ قَ

َ
نَ وَأ
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الِبِ  ): خداوندا تویی که پیش از ذکر ذاکران آنان را در یاد خود آوری، ۳۵۸ ص.  ق،۱۴۱۵نَ» (قمی،  یطَلَبِ الطَّ
کنندگان توجهی نمایند، و تویی بخشنده به عطایا پیش از درخواست  و تویی آغازکنندۀ احسان پیش از آنکه عبادت 

کنندگان. این فراز نیز با سخنان یادشدۀ از حکیم سبزواری سازگاری دارد، با این توضیح که قبل از اینکه  طلب
داعی خدا را یاد کند و دست به دعا بردارد، قابلیت و توفیق ذکر از جانب خدا به بنده عطا شده است؛ پس در  

دارد، نشان آن است که خداوند او را یاد کرده  افتد و دست به دعا برمی حقیقت هر وقت آدمی یاد پروردگار می 
در دعای عرفه یکی از اسماء الهی را اسم    (ع) او قابلیت و توفیقِ ذکر و دعا داده است. امام حسین  است و به

ق» به کسر فاء (اسم فاعل)   قُ مَنْ عَمِلَ صَالِحاً دهنده» معرفی می«توفیقمعنای  به«مُوفِّ کنند: «وَ هُوَ الْمُوَفِّ
این معناست که هرگونه توفیقی برای انسان (از    مؤید)؛ که  ۳۵۱ ص.  ق،۱۴۱۵مِنْهُمْ بِمَعُونَتِهِ وَ رَحْمَتِهِ» (قمی،  

 جمله توفیق دعاکردن) از جانب خداوند است.
ج) انطباق تفسیر سوم استجابت با متون نقلی: «تبدیل دعا به احسن» با تبیینی که حکیم سبزواری بیان  
استَجَبتُ لَکَ  نمود، با آموزۀ وحیانی بسیار سازگار است: در روایات صراحتاً ذکر شده که «لا تَدعونی بِشَیءٍ إلاَّ

 
َ
لَ لَکَ ما تَسأ خِرَ لَکَ فِی الآخِرَةِ ما هُوَ أفضَلُ مِنهُ، وإمّا أن عَلی إحدی ثَلاثِ خِصالٍ: إمّا أن اعَجِّ لُنی، وإمّا أن أدَّ

داری  گاه دست به دعا برنمی). یعنی هیچ۴۲۰ ص.  ،۱۹۶۶،  (ع) أدفَعَ عَنکَ مِنَ البَلاءِ مِثلَ ذلِکَ» (زید بن علی
نحو د، یا برایت در آخرت به شورسد: یا خواستۀ تو اعطاء میمگر اینکه دعا به سه صورت برایت به استجابت می 

 گردد. اندازۀ دعا (یعنی به اندازۀ شدت وجودی دعا) بلایی از تو دفع میشود، و یا بهبرتری ذخیره می
کند: یا «ذخیره اخروی»  بر اساس روایت یادشده، اگر حاجت بنده اعطاء نشود، دعا به دو وجه دیگر اثر می

 و یا «دفع بلا». و هر دو وجه با تبیین حکیم سبزواری مبتنی بر «صحت باطنی نفس» منطبق است: 
برای نفس  وجه اول: چرا دعا ذخیره اخروی می باطنی نفس» یک سرمایه وجودی  شود؟ زیرا «صحت 

یابد. پس حتی اگر حاجت بنده اعطاء نشود، است که در عالم خود (عالم باطن = عالم آخرت) ظهور و بروز می
ه دعا و توجه به خداوند حاصل شده، در قیامت خود وسیلبهآن صحت باطنی و تعالی و ارتقای وجودی نفس که  

 دهد.صورت «درجات بهشت»، «نورانیت» یا «قرب بیشتر» نشان میرا به
شود «علتِ جذب بلا» از بین برود. شود؟ چون «صحت جوهر نفس» باعث می وجه دوم: چرا بلا دفع می

های نفسانی» هستند.  ها به تصریح آیات و روایات فراوانی، نتیجۀ «گناهان» و «حجاب بسیاری از بلایا و مصیبت 
یابد و عوامل جذب بلا از بین  لذا با دعا کردن «اصلاح جوهر نفس» صورت گرفته و نفس «صحت باطنی» می

تِی تُنْزِلُ الْبَلاَءَ» (قمی، می نُوبَ الَّ  ).۱۱۶ ص. ق،۱۴۱۵روند: «اَللّهُمَّ اغْفِرْ لِی الذُّ
مثابۀ بنابراین، این اصطلاح حکیم سبزواری (=صحت باطنی نفس)، برای مصادیق یادشده در روایات، به 

 وجه تعلیل و فلسفۀ عقلی خواهد بود.
»  خِصالٍ   ثَلاثِ   إحدی  عَلی  لَک  تعبیر روایت نیز بسیار شایان توجه است: «لا تَدعونی بِشَیءٍ إلاَّ استَجَبتُ 

علی بن  می۴۲۰ ص.  م،۱۹۶۶،  (ع)  (زید  صراحتاً  حدیث  به )؛  را  دعایت  مذکور،  نحو  سه  از  یکی  به  گوید 
رسانم، یعنی «عدم تحقق خواسته بنده» و «تبدیل دعا به شیء دیگر» نیز صراحتاً «استجابت»  «استجابت» می 

 باشد. متقنی بر توسعه در «مفهوم استجابت» می مؤیدنامیده شده است و  
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فرمایند: «چه بسا در دعا چیزی خواستی اما به تو داده نشده؛ ولی بهتر از  که می  (ع) حدیثی از امام علی 
).  ۳۸۶ ص.  ق،۱۴۱۰شود (آمدی،  ی برای تبدیل دعا به احسن تلقی میمؤید آن به تو اعطاء شده است» نیز  

 ).۲۵۳ ص. ،۲ ج. ق،۱۴۰۷روایات دیگری نیز در این مضمون وجود دارد (کلینی، 
ات نقلی  مؤید خلاصه آنکه، این بازخوانی از مفهوم استجابت دعا با نقل نیز هماهنگی و سازگاری فراوانی دارد.  

 شود.ها خودداری می هر سه تفسیر از استجابت وجود دارد که جهت اختصار از ذکر آن   تأیید فراوان دیگری نیز در  

 مطلوبیت ذاتی دعا   . 3
نظر از حصول خواستۀ عبد، باشد. یعنی دعا صرفاز دیگر دستاوردهای این خوانش، «مطلوبیت ذاتی دعا» می

مندتر است. این مطلوبیت دارای مطلوبیت است، بلکه نفس دعاکردن از حصول خواسته بالاتر و ارجنفسه  فی
 از چند جهت قابل تقریر است: 

) و از مصادیق یاد خدا است و همین توفیق یاد خدا  ۱۱۵ ص.   ، ۱۳۷۲دعا موجب تذکر انسان (سبزواری،   )۱(
کْبَرُ» (عنکبوت:  

َ
در هر دعایی «توسعۀ    ، ). به تعبیر حکیم سبزواری ۴۵برکات فراوانی در پی دارد «لَذِکْرُاللهِ أ

) و  ۳۹۹ ص.   ، ۳ ج.   ، ۱۳۷۴شود (سبزواری،  ذکر خدا» حاصل می سبب  به ارزاق عقلیه و صحّت روحانیه  
 نظر از حصول خواسته) دلالت دارد. این خود بر مطلوبیت دعا (صرف 

  ؛ ) ۳۹۹ ص.   ، ۳ ج.   ، ۱۳۷۴تر» (سبزواری،  تر است و مکالمه با او مطلوب سخن دوست خوش   ، «از هرچه خواهد  )۲(
 یعنی نفس نشستن با خدا و با او مناجات نمودن دارای مطلوبیت است. 

بر اساس «قاعده اتحاد عالم و معلوم» بر اثر دعا، انسان متوجه حق متعال شده    ، طور که گفته شد همان  )۳(
شود و چه سعادتی از این بالاتر که اسماء الهی صورت ذات  و نفس او با صفات و اسماء الهی متحد می 

 ). ۲۳۵ ص.   ، ۲ ج.   ، ۱۳۷۴؛   ۴۰۳ ص.   ، ۶ ج.   ، ۱۳۶۸انسان شوند (سبزواری،  
مطلب در هر دعا «توجه و تقرب به حق» است  ترین  ترین و شامخ به تصریح حکیم سبزواری، مهم  )۴(

و  ۳۳۹ ص.   ، ۱۳۷۶(سبزواری،   و مطلوب  این مطلب شامخ شاخصۀ اصلی است  لذا در هر دعا   ،(
شود. حکیم سبزواری تمثیلی در  در کنار این شاخصه اصلی محسوب می   خواستۀ عبد یک مزیت جزئی 

گویند  کند: مقصود اصلی از درس خواندنِ طفل، معرفت خداوند است، اما به او می این زمینه بیان می 
دهیم. اعطاء خواستۀ عبد در حکم این  درس بخوان و هر وقت درس بخوانی به تو گردو و کشمش می 

گردو و کشمش است، اما مقصود اصلی از دعا نه آن مطلوب جزئی، بلکه توجه و تقرب به خداوند متعال  
) و اگر دعا برای خواستۀ جزئی عبد مستجاب نشود، باز هم آن ذکر  ۳۴۰ ص.   ، ۱۳۷۶ست (سبزواری،  ا 

 تر ساخته است. و توجه، در نفس او اثر کرده و او را به خدا نزدیک 
خالی از ارزش باشد، بلکه  نفسه  فی گونه نیست که دعا تنها طریقیت به مطلوبِ عبد داشته باشد و  پس این

دعا مطلوبیت بالذات دارد و از آن جهت که موجب توجه به خداوند است مطلوب شارع بوده و حصول خواستۀ 
 شود.عبد یک فایدۀ جزیی از دعا تلقی می
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کند که دعا و ذکر «مطلوبیت مطلق» دارند و حاجات و مسئلات تنها از این  لذا حکیم سبزواری تصریح می 
مطلوبیت ذاتی برای )، پس  ۳۵۰ ص.  ق،۱۴۳۲اند (سبزواری،  شوند مطلوب جهت که وسائل ذکر محسوب می 

 دعاست و مطلوبیت حاجات، تبعی و ثانوی است. 

 اثربخش بودن همه دعاها   . 4
شود و هیچ دعایی از دیگر دستاوردهای این بازخوانی، این رهاورد است که مطلقاً هیچ دعایی در عالم گم نمی

شود (معنای اول استجابت)؛ یا توفیق ذکر و یاد خدا  تاثیر نیست، بلکه در اثر دعا یا خواستۀ عبد اعطاء میبی
شود و  شود که خود برکات فراوان دیگر در پی دارد (معنای دوم استجابت)، یا دعا ذخیره مینصیب انسان می

 شود (معنای سوم استجابت). به خیر و برکت دیگری تبدیل می
 شود.پس هر دعایی دارای اثری است و برکت و عوائدی از آن به انسان فایض می

 بازنگري در مفهوم دعاي ملحون   . 5
های نقلی تاکید شده است که باید دعا با الفاظ و اعراب صحیح خوانده شود و دعای ملحون (غلط) به در آموزه

  شود )؛ بنابراین، اصطلاح «دعای ملحون» به دعایی اطلاق می ۲۳ ص.   ق، ۱۴۰۷یابد (حلی،  درگاه خدا ارتقا نمی 
 ). ۶۶ ص. ،۱۳۸۷زاده آملی، درستی ادا نشود (حسنکه الفاظ و عبارات آن به 

گاهی می بلند آ به این رهاورد  یادشده  به مبانی  با نظر  به حکیم سبزواری  تنها  دهد که دعای «ملحون» 
«عدم تخلق و تحقق به مضمون دعا» یا «تخلق  معنای  به شود، بلکه  خطای در تلفظ یا اعراب کلمات محدود نمی 

کند اما  ای به زبان، چیزی را طلب می باشد. به عبارت دیگر، وقتی دعاکننده به صفات متضاد با مضمون دعا» می 
را می  آن  یا انجام می در عمل و حال درونی، خلاف  ارتقا  خواهد  به درگاه خدا  و  دهد، دعایش «ملحون» است 

اگر کسی در دعا می   یابد. نمی  اما در عمل  مثلاً  نافعاً»  اُرزُقنی علماً  را فراهم  گوید «یا علیم،  شرایط کسب علم 
  کند، چنین شخصی تنها با سازد و با اهل علم همنشینی نمی کند، شهوات را رها نمی کند، تفکر و تدبر نمی نمی 

زبانش دعا کرده، اما با تمام وجودش در حال انکار و فرار از علم است. بنابراین، دعای او «ملحون» است و  
 ).۷۵۴ ص.  ،۱۳۷۶خودش «مغبون» (سبزواری، 

امام  روایت  دارد، همانند  کاملی  نیز هماهنگی  روایات  با  ملحون  دعای  مفهوم  در  توسعه  و  بازنگری  این 
که فرمودند: «هر کس از خدا توفیقی بخواهد اما در پی آن تلاش نکند، خود را مسخره کرده است»    (ع) رضا

  ،۴ ج.  ،۱۳۶۲). و همانند حدیث «مَن دَعاهُ بِغَیرِ لَحنٍ أجابَه» (احسائی،  ۳۵۶ ص.  ،۷۵ ج.  ق،۱۴۰۳(مجلسی،  
دادن  کند»؛ بر اساس این توسعه ) «هر که خدا را بدون لحن بخواند خداوند دعایش را مستجاب می۱۱۶ ص.

شود که هر کس دعایی کند که زبان و حال و استعدادش  در مفهوم دعای ملحون، روایت بدین معنا تفسیر می
 ).۱۵۶ ص. ،۱۳۸۳ت (سبزواری، با آن مطابق باشد قطعاً دعایش مستجاب اس

 یابند. های نقلی چنین تقریر والایی می در پرتو این خوانش است که این آموزه
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 سلوك وجودي نوعی  مثابۀ  به دعا    . 6
نوایی با حالات و ملکات و افعال  طور که بر اساس مبانی پیشین واضح شد، دعای زبانی صرف بدون همهمان

شود. اول) منجر میمعنای  بهعدم تطابق زبان قال و زبان حال) به عدم استجابت دعا (انسان (و به تعبیر دیگر  
شود که علت عدم استجابت بسیاری از دعاها از «نفاق درونی انسان» ناشی بر اساس این تبیین، واضح می

طلبد ولی تمامی وجودش از عادات و اعمال گرفته تا ملکات نفسانی  شود؛ زمانی که زبان انسان چیزی را میمی
زنند، مطلوب داعی حاصل نخواهد شد و در واقع شرط اساسی اجابت دعا، هماهنگی چیزی دیگر را فریاد می 

 نوایی بین سطح زبانی و حالی است: صدایی و همو هم
 

 هرکه لسان قال او، وفق زبان حال او 
 

 

 حاجت خود ادا کند، حاجت او روا کند  
 )  ۱۱۰ ، ص. ۱۳۹۱زاده آملی،  (حسن      

 

برای رو ازاین  فرآیندی  به  و  رود  فراتر  الفاظ  سطح  از  باید  دعا  یعنی  است،  وجودی  سلوک  نوعی  دعا   ، 
از سطح   را  انسان  این همان تحول وجودی است که  و  تبدیل شود  با حالت درونی  خودشناسی و هماهنگی 

سازد. تا زمانی که انسان خود را در تمامی ابعاد ظاهری (لفظ) به باطن (حالات و ملکات و افعال) رهنمون می
وجودی آماده و «مستعد» دریافت آن فیض نکند، دعای زبانی او تأثیری نخواهد داشت و در حقیقت دعایی که 

 ).۳۹۹ ص. ،۳ ج. ،۱۳۷۴تنها در جنبه لفظ باشد اصلاً استدعا نیست (سبزواری، 
حکیم سبزواری معتقد است غرض اصلی    ،طور که (در بحث مطلوبیت ذاتی دعا) بیان شدهمان  ،همچنین

دهد که انسان باید هنگام ایشان به این نکته بلند تذکر می  روازاین  ؛از دعا توجه و تقرب به خداوند متعال است
ای برای یاد خداوند قرار دهد، نه اینکه خدا را مقدمه و دعا به حق متعال توجه نماید و دعا را وسیله و مقدمه 

 ).۳۵۰ ص. ق،۱۴۳۲لۀ قضای حاجت خود بداند (سبزواری، یوس
شود اسماء الهی صورت نفس انسان شوند که این  و نیز بر اساس تفسیر سوم آشکار شد که دعا سبب می

 نوعی حرکت جوهری و اصلاح نفس و ارتقای وجودی و تعالی نفس است.
های بلند، پیوند عمیق بین دعا، سلوک عملی و خودسازی را در نظام فکری ملاهادی سبزواری  این آموزه

 شود.تحولی درونی و ارتقاء و سلوک وجودی نظر میمثابۀ بهکند و لذا در این خوانش به دعا آشکار می

 گیري نتیجه

ها، در مجموع سه تفسیر بندی این دیدگاهدر این پژوهش، با مداقه در آرای پراکندۀ حکیم سبزواری و طبقه
حاصل شدن خواستۀ بنده، استجابت  معنای  به شناسی استجابت دعا» بیان شد: «استجابت  حکمی در «مفهوم 

 برتر». تبدیل دعا به خیر معنای بهنفس توفیق دعا، و استجابت معنای به 
ترین دستاوردهای این بازخوانی، این رهاورد است که «مطلقاً هیچ دعایی بدون تاثیر نیست» و  یکی از مهم

شود (معنای همواره نوعی از استجابت در هر دعایی نهفته است، چرا که در اثر دعا یا خواستۀ عبد اعطاء می
شود که خود برکات فراوان دیگر در پی دارد (معنای  اول استجابت)؛ یا توفیق ذکر و یاد خدا نصیب انسان می



  ي سبزوار   م ی حک   ي آرا   در   مداقه   با   دعا،   استجابت   مفهوم   ی بازخوان   295

 

می  ذخیره  دعا  یا  استجابت)،  می دوم  تبدیل  دیگری  برکت  و  خیر  به  و  و شود  استجابت).  سوم  (معنای  شود 
تواند به هر سه وجه یادشده به استجابت برسد،  سه تفسیر یادشده در عرض هم نیستند، یک دعا میکه  ازآنجایی 

و گاهی نیز در صورت حاصل نشدن خواستۀ عبد به دو وجه اخیر مستجاب باشد. پس هیچ دعایی در عالم گم  
 شود.شود و همواره برکتی از دعا به عبد فائض مینمی

اول) معنای  به از دیگر دستاوردهای این پژوهش، تقریر «هفت وجه» در «علت عدم استجابت دعاها» (
یک سلوک وجودی، نیز  مثابۀ بهمطلوب ذاتی و  عنوانبهاست. همچنین خوانش یادشده، علاوه بر نظر به دعا 

های نقلی هماهنگی و سازگاری فراوانی دارد و به شایستگی  تعارض بدوی در آیات و روایات را رفع کرده و با آموزه
کوششی بارز در جهت تبیین ادعای حکیمان حکمت متعالیه در «تطابق عقل و نقل، و سازگاری مبانی حکمی  

 شود.های وحیانی» محسوب میبا آموزه
نظیر آرای فلسفیِ ملاهادی سبزواری در مواجهه با مسائل دینی کم  همچنین این نوشتار، اهمیت و ظرفیت

های فلسفۀ دهد و نیز ظرفیترا آشکار نموده و فهم بهتری از فلسفۀ عبادات در حکمت متعالیه به دست می
سازد، و از این رهگذر، درک ما را از عمق  مند مفاهیم دینی را بیش از پیش نمایان می اسلامی در تبیین نظام

 نماید. مثابۀ یک کنش فلسفی، دگرگون میعنوان یک عبادت بلکه به مواجهۀ حکمت متعالیه با دعا نه تنها به
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