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السَّلامُ عَلَيْكَ يَا أَبَا عَبْدِ اللَّهِ السَّلامُ عَلَيْكَ يَا ابْنَ رَسُولِ اللَّهِ السَّلامُ عَلَيْكَ يَا ابْنَ أَمِيرِ الْمُؤْمِنِينَ وَ ابْنَ سَيِّدِ الْوَصِيِّينَ السَّلامُ عَلَيْكَ يَا ابْنَ فَاطِمَةَ سَيِّدَةِ نِسَاءِ الْعَالَمِينَ السَّلامُ عَلَيْكَ يَا ثَارَ اللَّهِ وَ ابْنَ ثَارِهِ وَ الْوِتْرَ الْمَوْتُورَ السَّلامُ عَلَيْكَ وَ عَلَى الْأَرْوَاحِ الَّتِي حَلَّتْ بِفِنَائِكَ عَلَيْكُمْ مِنِّي جَمِيعا سَلامُ اللَّهِ أَبَدا مَا بَقِيتُ وَ بَقِيَ اللَّيْلُ وَ النَّهَارُ يَا أَبَا عَبْدِ اللَّهِ لَقَدْ عَظُمَتِ الرَّزِيَّةُ وَ جَلَّتْ وَ عَظُمَتِ الْمُصِيبَةُ بِكَ عَلَيْنَا وَ عَلَى جَمِيعِ أَهْلِ الْإِسْلامِ وَ جَلَّتْ وَ عَظُمَتْ مُصِيبَتُكَ فِي السَّمَاوَاتِ عَلَى جَمِيعِ أَهْلِ السَّمَاوَاتِ فَلَعَنَ اللَّهُ أُمَّةً أَسَّسَتْ أَسَاسَ الظُّلْمِ وَ الْجَوْرِ عَلَيْكُمْ أَهْلَ الْبَيْتِ وَ لَعَنَ اللَّهُ أُمَّةً دَفَعَتْكُمْ عَنْ مَقَامِكُمْ وَ أَزَالَتْكُمْ عَنْ مَرَاتِبِكُمُ الَّتِي رَتَّبَكُمُ اللَّهُ فِيهَا وَ لَعَنَ اللَّهُ أُمَّةً قَتَلَتْكُمْ وَ لَعَنَ اللَّهُ الْمُمَهِّدِينَ لَهُمْ بِالتَّمْكِينِ مِنْ قِتَالِكُمْ بَرِئْتُ إِلَى اللَّهِ وَ إِلَيْكُمْ مِنْهُمْ وَ مِنْ أَشْيَاعِهِمْ وَ أَتْبَاعِهِمْ وَ أَوْلِيَائِهِمْ يَا أَبَا عَبْدِ اللَّهِ إِنِّي سِلْمٌ لِمَنْ سَالَمَكُمْ وَ حَرْبٌ لِمَنْ حَارَبَكُمْ إِلَى يَوْمِ الْقِيَامَةِ وَ لَعَنَ اللَّهُ آلَ زِيَادٍ وَ آلَ مَرْوَانَ وَ لَعَنَ اللَّهُ بَنِي أُمَيَّةَ قَاطِبَةً وَ لَعَنَ اللَّهُ ابْنَ مَرْجَانَةَ وَ لَعَنَ اللَّهُ عُمَرَ بْنَ سَعْدٍ وَ لَعَنَ اللَّهُ شِمْرا وَ لَعَنَ اللَّهُ أُمَّةً أَسْرَجَتْ وَ أَلْجَمَتْ وَ تَنَقَّبَتْ لِقِتَالِكَ بِأَبِي أَنْتَ وَ أُمِّي لَقَدْ عَظُمَ مُصَابِي بِكَ فَأَسْأَلُ اللَّهَ الَّذِي أَكْرَمَ مَقَامَكَ وَ أَكْرَمَنِي أَنْ يَرْزُقَنِي طَلَبَ ثَارِكَ مَعَ إِمَامٍ مَنْصُورٍ مِنْ أَهْلِ بَيْتِ مُحَمَّدٍ صَلَّى اللَّهُ عَلَيْهِ وَ آلِهِ اللَّهُمَّ اجْعَلْنِي عِنْدَكَ وَجِيها بِالْحُسَيْنِ عليه السلام فِي الدُّنْيَا وَ الْآخِرَةِ يَا أَبَا عَبْدِ اللَّهِ إِنِّي أَتَقَرَّبُ إِلَى اللَّهِ وَ إِلَى رَسُولِهِ وَ إِلَى أَمِيرِ الْمُؤْمِنِينَ وَ إِلَى فَاطِمَةَ وَ إِلَى الْحَسَنِ وَ إِلَيْكَ بِمُوَالاتِكَ وَ بِالْبَرَاءَةِ مِمَّنْ أَسَّسَ أَسَاسَ ذَلِكَ وَ بَنَى عَلَيْهِ بُنْيَانَهُ وَ جَرَى فِي ظُلْمِهِ وَ جَوْرِهِ عَلَيْكُمْ وَ عَلَى أَشْيَاعِكُمْ بَرِئْتُ إِلَى اللَّهِ وَ إِلَيْكُمْ مِنْهُمْ وَ أَتَقَرَّبُ إِلَى اللَّهِ ثُمَّ إِلَيْكُمْ بِمُوَالاتِكُمْ وَ مُوَالاةِ وَلِيِّكُمْ وَ بِالْبَرَاءَةِ مِنْ أَعْدَائِكُمْ وَ النَّاصِبِينَ لَكُمُ الْحَرْبَ وَ بِالْبَرَاءَةِ مِنْ أَشْيَاعِهِمْ وَ أَتْبَاعِهِمْ إِنِّي سِلْمٌ لِمَنْ سَالَمَكُمْ وَ حَرْبٌ لِمَنْ حَارَبَكُمْ وَ وَلِيٌّ لِمَنْ وَالاكُمْ وَ عَدُوٌّ لِمَنْ عَادَاكُمْ فَأَسْأَلُ اللَّهَ الَّذِي أَكْرَمَنِي بِمَعْرِفَتِكُمْ وَ مَعْرِفَةِ أَوْلِيَائِكُمْ وَ رَزَقَنِي الْبَرَاءَةَ مِنْ أَعْدَائِكُمْ أَنْ يَجْعَلَنِي مَعَكُمْ فِي الدُّنْيَا وَ الْآخِرَةِ وَ أَنْ يُثَبِّتَ لِي عِنْدَكُمْ قَدَمَ صِدْقٍ فِي الدُّنْيَا وَ الْآخِرَةِ وَ أَسْأَلُهُ أَنْ يُبَلِّغَنِي الْمَقَامَ الْمَحْمُودَ لَكُمْ عِنْدَ اللَّهِ وَ أَنْ يَرْزُقَنِي طَلَبَ ثَارِي مَعَ إِمَامٍ هُدًى ظَاهِرٍ نَاطِقٍ بِالْحَقِّ مِنْكُمْ وَ أَسْأَلُ اللَّهَ بِحَقِّكُمْ وَ بِالشَّأْنِ الَّذِي لَكُمْ عِنْدَهُ أَنْ يُعْطِيَنِي بِمُصَابِي بِكُمْ أَفْضَلَ مَا يُعْطِي مُصَابا بِمُصِيبَتِهِ مُصِيبَةً مَا أَعْظَمَهَا وَ أَعْظَمَ رَزِيَّتَهَا فِي الْإِسْلامِ وَ فِي جَمِيعِ السَّمَاوَاتِ وَ الْأَرْضِ اللَّهُمَّ اجْعَلْنِي فِي مَقَامِي هَذَا مِمَّنْ تَنَالُهُ مِنْكَ صَلَوَاتٌ وَ رَحْمَةٌ وَ مَغْفِرَةٌ اللَّهُمَّ اجْعَلْ مَحْيَايَ مَحْيَا مُحَمَّدٍ وَ آلِ مُحَمَّدٍ وَ مَمَاتِي مَمَاتَ مُحَمَّدٍ وَ آلِ مُحَمَّدٍ اللَّهُمَّ إِنَّ هَذَا يَوْمٌ تَبَرَّكَتْ بِهِ بَنُو أُمَيَّةَ وَ ابْنُ آكِلَةِ الْأَكْبَادِ اللَّعِينُ ابْنُ اللَّعِينِ عَلَى لِسَانِكَ‏ وَ لِسَانِ نَبِيِّكَ«صَلَّى اللَّهُ عَلَيْهِ وَ آلِهِ‏» فِي كُلِّ مَوْطِنٍ وَ مَوْقِفٍ وَقَفَ فِيهِ نَبِيُّكَ «صَلَّى اللَّهُ عَلَيْهِ وَ آلِهِ‏» اللَّهُمَّ الْعَنْ أَبَا سُفْيَانَ وَ مُعَاوِيَةَ وَ يَزِيدَ بْنَ مُعَاوِيَةَ عَلَيْهِمْ مِنْكَ اللَّعْنَةُ أَبَدَ الْآبِدِينَ وَ هَذَا يَوْمٌ فَرِحَتْ بِهِ آلُ زِيَادٍ وَ آلُ مَرْوَانَ بِقَتْلِهِمُ الْحُسَيْنَ صَلَوَاتُ اللَّهِ عَلَيْهِ اللَّهُمَّ فَضَاعِفْ عَلَيْهِمُ اللَّعْنَ مِنْكَ وَ الْعَذَابَ اللَّهُمَّ إِنِّي أَتَقَرَّبُ إِلَيْكَ فِي هَذَا الْيَوْمِ وَ فِي مَوْقِفِي هَذَا وَ أَيَّامِ حَيَاتِي بِالْبَرَاءَةِ مِنْهُمْ وَ اللَّعْنَةِ عَلَيْهِمْ وَ بِالْمُوَالاةِ لِنَبِيِّكَ وَ آلِ نَبِيِّكَ عَلَيْهِ وَ عَلَيْهِمُ السَّلامُ پس صد مرتبه مى‏گويى«اللَّهُمَّ الْعَنْ أَوَّلَ ظَالِمٍ ظَلَمَ حَقَّ مُحَمَّدٍ وَ آلِ مُحَمَّدٍ وَ آخِرَ تَابِعٍ لَهُ عَلَى ذَلِكَ. اللَّهُمَّ الْعَنِ الْعِصَابَةَ الَّتِي جَاهَدَتِ الْحُسَيْنَ وَ شَايَعَتْ وَ بَايَعَتْ وَ تَابَعَتْ عَلَى قَتْلِهِ. اللَّهُمَّ الْعَنْهُمْ جَمِيعا» پس صد مرتبه مى‏گويى: «السَّلامُ عَلَيْكَ يَا أَبَا عَبْدِ اللَّهِ وَ عَلَى الْأَرْوَاحِ الَّتِي حَلَّتْ بِفِنَائِكَ عَلَيْكَ مِنِّي سَلامُ اللَّهِ أَبَدا مَا بَقِيتُ وَ بَقِيَ اللَّيْلُ وَ النَّهَارُ وَ لا جَعَلَهُ اللَّهُ آخِرَ الْعَهْدِ مِنِّي لِزِيَارَتِكُمْ . السَّلامُ عَلَى الْحُسَيْنِ وَ عَلَى عَلِيِّ بْنِ الْحُسَيْنِ وَ عَلَى أَوْلادِ الْحُسَيْنِ‏ وَ عَلَى أَصْحَابِ الْحُسَيْنِ». پس مى‏گويى: «اللَّهُمَّ خُصَّ أَنْتَ أَوَّلَ ظَالِمٍ بِاللَّعْنِ مِنِّي وَ ابْدَأْ بِهِ أَوَّلا ثُمَّ الثَّانِيَ وَ الثَّالِثَ وَ الرَّابِعَ اللَّهُمَّ الْعَنْ يَزِيدَ خَامِسا وَ الْعَنْ عُبَيْدَ اللَّهِ بْنَ زِيَادٍ وَ ابْنَ مَرْجَانَةَ وَ عُمَرَ بْنَ سَعْدٍ وَ شِمْرا وَ آلَ أَبِي سُفْيَانَ وَ آلَ زِيَادٍ وَ آلَ مَرْوَانَ إِلَى يَوْمِ الْقِيَامَةِ». پس به سجده مى‏روى و مى‏گويى:

«اللَّهُمَّ لَكَ الْحَمْدُ حَمْدَ الشَّاكِرِينَ لَكَ عَلَى مُصَابِهِمْ الْحَمْدُ لِلَّهِ عَلَى عَظِيمِ رَزِيَّتِي اللَّهُمَّ ارْزُقْنِي شَفَاعَةَ الْحُسَيْنِ يَوْمَ الْوُرُودِ وَ ثَبِّتْ لِي قَدَمَ صِدْقٍ عِنْدَكَ مَعَ الْحُسَيْنِ وَ أَصْحَابِ الْحُسَيْنِ الَّذِينَ بَذَلُوا مُهَجَهُمْ دُونَ الْحُسَيْنِ عليه السلام».
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مقدمه
1- ضروري‌ترين نياز بشر ارتباط با عالم ملکوت و آزادشدن از هبوطي است که با نزديکي به شجره‌ي ممنوعه در آن قرار گرفت و ارتباط با عالم ملکوت ميسّر نمي‌شود مگر آن‌که به انسان‌هاي ملکوتي که با وجودشان اشاره به آن عالم دارند نظر اندازيم. حضرت سيدالشّهداء( در کربلا چنين راهي را در جلو بشريت گشودند، لذا ما با زيارت آن حضرت به ملاقات آن امام مي‌رويم تا ما نيز نظاره‌گر ملکوت عالم باشيم و از جرگه‌ي مسلماناني که امام را شهيد مي‌کنند به در آييم و به جرگه‌ي گروهي بپيونديم که در امام ذوب شدند و خون‌خواهي او را خون‌خواهي خود دانستند و از خدا خواستند که «أَنْ يَرْزُقَنِي طَلَبَ ثَارِي...» خون‌خواهي حسين( را که خون‌خواهي خودم محسوب مي‌شود، رزق من گردان که جان من جداي از جان مولايم حسين( نيست.
2- انسان داراي چهره‌هاي مختلفي است که هر زمان با چهره‌اي از خود روبه‌رو مي‌شود و به تماشاي آن مي‌نشيند. انسان در کربلا با عالي‌ترين وجه انساني روبه‌رو مي‌گردد و در طلب آن اشک تمنّا سر مي‌دهد و در زيارت عاشورا سعي دارد همه‌ي حجاب‌هاي بين خود و آن چهره‌ي نهايي انساني را کنار بزند تا در يگانگي با امام ندا سر دهد «اَلْحَمْدُ لِلَّهِ عَلَى عَظِيمِ رَزِيَّتِي» حمد خدا را به جهت مصيبت بزرگ من، آري مصيبت بر امام حسين( را مصيبت خود احساس مي‌کند و شرط يگانگي با امام را به انتها مي‌رساند.

3- زيارت عاشورا اشاره به راهي است که بايد طي شود و معراجي است که بايد به آن دست يافت. انسان از طريق آن زيارت متوجه مي‌شود طلب در او زنده است و غرايز مانع راه‌اند، ولي به مدد زيارت حضرت سيدالشّهداء( امکان طي مسير هست. با نظر به آن حضرت از خداوند تقاضا مي‌کند که؛ «اللَّهُمَّ اجْعَلْنِي عِنْدَكَ وَجِيها بِالْحُسَيْنِ(» خداوندا! مرا به حقيقت حسين( پسنديده‌ي درگاهت قرار بده، تا بتوانم جهت جان خود را به خدا اندازم و در مسير حقيقت‌يابي، طريقت حسين( را پيشه‌ي خود کنم تا همچنان که کربلا را عشق به خدا آفريد من نيز از آن عشق بي‌بهره نباشم و از هبوط به‌درآيم و به معيت با حسين( و اصحاب او نايل گردم و بتوانم از خدا تقاضا کنم؛ «أَسْأَلُهُ أَنْ يُبَلِّغَنِي الْمَقَامَ الْمَحْمُودَ لَكُمْ» مرا نيز به مقام محمود نايل گرداند.

4- در متن کتاب ملاحظه خواهيد کرد کلمه‌کلمه‌ي زيارت عاشورا با دقت و ظرافت تمام انتخاب شده و در تکرار مضامين تعمّدي دقت‌برانگيز مدّ نظر بوده و نام‌هايي که عنوان شده همه از سر دقت انتخاب شده تا ما بتوانيم زندگي امروز خود را با زيارت عاشورا تغذيه کنيم.
5- با تأمل در زيارت عاشورا معلوم مي‌شود که آن زيارت شناسنامه‌ي فرهنگي و سلوکي شيعه است و لعن‌هاي مطرح‌شده در آن جهت تولي و تبرّاي مسلمانان را روشن مي‌کند تا هر مسلماني جايگاه خود را در نبرد بي‌امان حق و باطل تعيين و تعريف کند و از حضور در جبهه‌ي معنوي حق در هزاره‌ي سوم محروم نماند و معلوم شود او نيز بخشي از اين جبهه است.
6- روشن است که «لعن»‌گفتن مقوله‌اي متفاوت از ناسزاگفتن و فحش‌دادن است، فحش‌دادن شأن يک مسلمان نيست همچنان که علي( فرمودند: « إِنِّي أَكْرَهُ لَكُمْ أَنْ تَكُونُوا سَبَّابِينَ»
 به خدا سوگند دوست ندارم شما از دشنام‌دهندگان باشيد. ولي «لعن»‌کردن يک نوع بيزاري‌جستن از ظلم و ظالم و فاصله‌گرفتن از راه سپاه اهل باطل و موجب قرب به جبهه‌ي امام حسين( مي‌شود و اين‌که در دل ما جايي براي همراهي با ظلم و ظالم نيست. همان‌طور که خداوند بر اهل کفر لعنت مي‌کند و لعنت لعنت‌کنندگان را نيز بر آن‌ها مي‌فرستد و مي‌فرمايد: «إِنَّ الَّذينَ يَكْتُمُونَ ما أَنْزَلْنا مِنَ الْبَيِّناتِ وَ الْهُدى‏ مِنْ بَعْدِ ما بَيَّنَّاهُ لِلنَّاسِ فِي الْكِتابِ أُولئِكَ يَلْعَنُهُمُ اللَّهُ وَ يَلْعَنُهُمُ اللاَّعِنُونَ».
 كسانى كه دلايل روشن، و وسيله‌ي هدايتى را كه نازل كرده‏ايم، بعد از آن‌كه در كتاب براى مردم بيان نموديم، كتمان كنند، خدا آن‌ها را لعنت مى‏كند؛ و همه لعن‏كنندگان نيز، آن‌ها را لعن مى‏كنند.
7- وقتي به عمرسعد «لعنت» کرديم به اين معني است که ديگر در اردوگاهي که شخصيت عمرسعد هست، جاي ما آن‌جا نيست و با توجه به لعنت‌هاي جامعي که در آن زيارت هست، راه براي انتخاب جايگاهي در کنار امام حسين( آسان مي‌گردد. پس هرجا که شخصيت‌هاي مورد لعن در زيارت عاشورا آن‌جا نباشند جاي ما آن جا خواهد بود که جايگاه همراهي و همدلي با امام حسين( است و در آن حال تولّي و تبرّي از حالت ذهني خارج مي‌شود و صورت کاربردي به خود مي‌گيرد و اين به معني پاشيدن تخم کينه نيست، بلکه به معني آن است که پرونده‌ي کربلا مفتوح است و ما مي‌توانيم با امام حسين( اتحاد روحاني برقرار کنيم و متوجه باشيم «سپر از دست مينداز که جنگ است هنوز» مواظب باش در اين جنگ در جبهه‌ي باطل قرار نگيري.
8- نام‌هايي که در زيارت عاشورا آمده بيش از آن‌که نام اشخاص باشد اشاره به شخصيت‌هايي است که در همه‌ي زمان‌ها وجود دارند و زيارت عاشورا پنجره‌ي روشني است براي شخصيت‌شناسي و ملاک‌هايي مي‌دهد تا انسان در هر زمان يزيد و شمر و آل مروان و آل زياد زمان را بشناسد و جهت روح و روان خود را از آن‌ها جدا کند تا در اعلام موضع، در نبرد تاريخي حق و باطل، بي‌موضع و بي‌طرف نباشد. زيرا بنا به فرمايش قرآن؛ «فَماذا بَعْدَ الْحَقِّ إِلاَّ الضَّلال‏»
 اگر انسان از دايره‌ي حق بيرون آمد، هرجا باشد در دايره‌ي گمراهي و کفر است.
9- نصرت‌طلبيدنِ حضرت اباعبدالله( که فرمود:«هَلْ مِنْ ناصِرٍ ينْصُرني...» خطاب به لشکريان عمرسعد نيست، خطاب به همه‌ي آن‌هايي است که مي‌خواهند در نبرد تاريخي حق با باطل در کنار حسين( باشند و از سير روحاني و اتحاد با جان نوراني حضرت سيدالشّهداء( عقب نيفتند و همچون امام خميني«رضوان‌الله‌تعالي‌عليه» در جنگ بيروني و دروني با باطل، جاي خود را تعيين کنند و با بازنگه‌داشتن پرونده‌ي نبرد تاريخي حق و باطلِ کربلا، جبهه‌ي زمانه‌ي خود را مديريت نمايند و به پويايي اسلامي ادامه دهند.

10- زيارت عاشورا نقطه‌ي مکرر رجوع به کربلا است و نظر به راهي است که انتخاب حق براي انسان‌ها سخت و پيچيده نگردد، به شرطي که به کربلا و مقام قدسي امام حسين( درست بنگريم و لذا سعي‌شده است در کتابي که پيش رو داريد اين موضوع مورد غفلت قرار نگيرد.

11- اين کتاب بدون ويرايش‌هاي معمولي ادبي و با همان روح حضوري که سخنران محترم انجام داده خدمتتان عرضه مي‌شود تا امکان ارتباط روحي با اصل زيارت براي خواننده‌ي محترم در سرتاسر کتاب باقي بماند و راهي جهت اُنس با مقام حضرت سيدالشّهداء( باشد. از اين رو کتاب حاضر کتابي است براي بارها خواندن، گشودن دوباره‌ي آن آغاز توسلي است به آستان مقدس حضرت اباعبدالله‌الحسين( و آن‌گونه که در متن آمده؛ «بهانه‌اي است براي سير در مقام نوراني امام حسين( و اتحاد روحاني با آن ذات مقدس».
گروه فرهنگي الميزان

مقدمه مولف

1- بهترين توصيف در رابطه با عظمت زيارت عاشورا متن زيارت است و اين‌که چگونه آن زيارت ابعاد روحاني انسان را برمي‌انگيزاند و موانع اُنس با شهداي کربلا را برطرف مي‌کند. عمده آن است که بدانيم اين زيارت يک نحوه سلوک روحاني است و به صورت کاملاً کاربردي مي‌توان از آن بهره گرفت، إن‌شاءالله با مطالعه‌ي کتاب دليل اين ادعا روشن مي‌شود.

2- در مورد سند زيارت عاشورا بزرگان دين سخنان مبسوطي اظهار فرموده‌اند که بنده فکر مي‌کنم با توجه به تأييد سند زيارت عاشورا توسط حضرت آيت‌الله شبيري زنجاني که بنا به نظر اهل فن، در موضوع رجال‌شناسي، اگر نگوئيم بي‌نظيرند مسلم کم نظيرند، ديگر هيچ شبهه‌اي بر موثق بودن آن زيارت باقي نمي‌ماند، ايشان در جواب سؤال از سند زيارت عاشورا با دلايلي که ذکر مي فرمايند آن را صحيح مي‌دانند.

زيارت عاشورا در دو كتاب مهم «كامل الزّيارات»، تأليف مرحوم شيخ ابوالقاسم جعفر بن‌محمدبن‌جعفربن‌موسي‌بن‌قولويه و «كتاب مصباح‌المتهجدين و سلاح‌المتعبدين» نوشته‌ي مرحوم ابى‌جعفرمحمدبن‌الحسن‌الطوسى، آمده است. مرحوم شيخ طوسى، اين كتاب را مختصر نمود و نام آن را مختصرالمصباح نهاد. قابل ذكر است، اگر چه بناى شيخ در اين كتاب، بر اختصار بوده ولى از جهت اهميت زيارت عاشورا، آن را نيز نقل نموده است.
زيارت عاشورا؛ حديث قدسي
زيارت عاشورا از دو طريق نقل شده است: يکي از طريق امام باقر( که آن را علقمة بن‌محمد‌حضرمى و محمدبن‌اسماعيل از صالح‌بن‌عقبه، و او از مالک جهنى از امام باقر( نقل کرده‏اند. و يکي هم از طريق امام صادق( که آن را صفوان‌بن‌مهران‌جمال (از اصحاب نيک امام صادق و امام کاظم«عليهما‌السلام») نقل کرده‏اند. از اين طريق دوم استفاده مى‏شود که زيارت عاشورا؛ حديث قدسى است. زيرا در اين حديث آمده سيف ‌بن‌عميره مى‏گويد: صفوان گفت امام صادق( فرمود: «همواره اين زيارت و دعايش را بخوان، که من بر کسى که اين زيارت و دعايش را از دور و نزديک مى‏خواند ضامنم که زيارتش قبول گردد، و سعيش مورد تقدير خداوند شود، و سلام او به امام حسين( برسد، و حاجتش- هرگونه و هرقدر باشد- از سوى خداوند برآورده گردد.» آنگاه امام صادق( به من فرمود: «يَا صَفْوَانُ وَجَدْتُ هَذِهِ الزِّيَارَةَ مَضْمُونَةً بِهَذَا الضَّمَانِ عَنْ أَبِي وَ أَبِي عَنْ أَبِيهِ عَلِيِّ بْنِ الْحُسَيْنِ عَنِ الْحُسَيْنِ عَنْ أَخِيهِ عَنْ أَمِيرِ الْمُؤْمِنِينَ عَنْ رَسُولِ اللَّهِ( عَنْ جَبْرَئِيلَ( مَضْمُونَةً بِهَذَا الضَّمَانِ قَالَ قَالَ اللَّهُ عَزَّ وَ جَلَّ»؛
 اى صفوان! من اين زيارت را با همين ضمانت - قبولى و تقديرالهى و وصول سلام- از پدرم، و پدرم امام سجاد( با همين ضمانت از امام حسين( و ايشان با همين ضمانت از برادرش امام حسن( و ايشان با اين ضمانت از پدرشان اميرمؤمنان على( و اميرمؤمنان( با همين ضمانت از رسول خدا( و ايشان با همين ضمانت از جبرئيل، و او با همين ضمانت از خداوند متعال نقل کردند. 
به گفته‌ي اهل فن به فرض اين‌که سند زيارت عاشورا، قوى نباشد - كه البته سند معتبري دارد- متن قوى و هماهنگى آن با روايات و زيارت‏هاى ديگر، دليل بر قوّت آن است. به طور قطع مى‏توان گفت كه هريك از فرازهاى زيارت عاشورا چه آن‌جا كه مدح و ستايش و سلام است و چه آن‌جا كه نفرين و لعن بر دشمنان خداست، با ده‌ها روايت معتبر، قابل تصديق و تأييد است. و اين در علم اصول ثابت است كه از راه‌هاى اثبات صحّت يک روايت، مطابقت متن آن با آيات و روايات ديگر است. از آيت الله بهجت درباره‌ي سند زيارت عاشورا پرسيدند، ايشان گفتند: «متن زيارت عاشورا بر عظمت آن شاهد و گواه است. يعنى چنين متنى، نياز به سند ندارد. »

توجه بسيارِ مراجع تقليد و خبرگان علم فقه و رجال و مداومت آنان در قرائت زيارت عاشورا از گذشته تا حال، خود دليل اهميت و عظمت اين زيارت است. 
توجه و مداومت بزرگانى چون آيت‌الله شيخ‌محمد‌حسين‌اصفهانى (معروف به كمپانى)، آيت الله شيخ صدراى بادكوبه‏اى، آيت الله حاج ميرزا ابوالفضل تهرانى، آيت الله شيخ مرتضى انصارى، علامه‌ي مجلسى، آيت الله ميرزا محمد تقى شيرازى، عالم بزرگوار شيخ‌نجفى قوچانى صاحب کتابهاي سياحت غرب و سياحت شرق، آيت‌الله شيخ‌عبدالکريم‌حائرى مؤسّس حوزه‌ي علميه‌ي قم و بسيارى از علماى ديگر، بر زيارت عاشورا شاهد بر اين مدعاست.

از فرزند علامه‌ي امينى نقل مى‏كنند كه: پدرم با كثرت مطالعات و تحقيقاتى كه داشت، بر خواندن زيارت عاشورا مداومت داشت، و من حدود چهار سال بعد از فوتشان، ايشان را خواب ديدم و از ايشان پرسيدم كه چه عملى باعث نجات است، به من گفتند: زيارت عاشورا را به هيچ عنوان و عذرى ترك مكن.
در كتاب شريف نجم الثاقب صفحه‌ي 464 و نيز كتاب مفاتيح الجنان، حكايت سيد رشتى چنين نقل شده است:
«مرحوم سيد احمدبن‌سيدهاشم‌بن‌سيدحسن موسوى رشتى، در سفر حج از قافله عقب ماند. حضرت بقية‌الله‌الاعظم، ارواحنا فداه، او را نجات دادند. در اين تشرّف، حضرت مهدى( به او مى‏فرمايند: كه نافله‌ي شب بخوان تا راه را پيدا كنى، او نماز شب را مى‏خواند. بعد به او مى‏فرمايند: جامعه بخوان، مرحوم رشتى جامعه را از حفظ مى‏خواند. بعد امام زمان( مى‏فرمايند: عاشورا بخوان. او زيارت عاشورا را نيز با تمام لعن و سلام و دعاى علقمه از حفظ مى‏خواند. آنگاه حضرت او را سوار بر مركب كرده و به دوستانش مى‏رسانند و در بين راه، به سيد رشتى مى‏فرمايند: چرا شما نافله نمى‏خوانيد؟ نافله، نافله، نافله. چرا شما عاشورا نمى‏خوانيد؟ عاشورا، عاشورا، عاشورا. چرا شما جامعه نمى‏خوانيد؟ جامعه، جامعه، جامعه».
امام باقر( فرمودند: وقتي اين زيارت را با آدابش خواندي؛ «كَتَبَ اللَّهُ لَكَ بِهَا أَلْفَ أَلْفِ حَسَنَةٍ وَ مَحَا عَنْكَ أَلْفَ أَلْفِ سَيِّئَةٍ وَ رَفَعَ لَكَ مِائَةَ أَلْفِ أَلْفِ‏ دَرَجَةٍ وَ كُنْتَ مِمَّنِ اسْتُشْهِدَ مَعَ الْحُسَيْنِ بْنِ عَلِيٍّ حَتَّى تُشَارِكَهُمْ فِي دَرَجَاتِهِمْ وَ لَا تُعْرَفُ إِلَّا فِي الشُّهَدَاءِ الَّذِينَ اسْتُشْهِدُوا مَعَهُ وَ كَتَبَ لَكَ ثَوَابَ كُلِّ نَبِيٍّ وَ رَسُولٍ وَ زِيَارَةِ مَنْ زَارَ الْحُسَيْنَ‌بْنَ‌عَلِيٍّ( مُنْذُ يَوْمَ قُتِل‏»
 خداوند متعال براى تو هزارهزار حسنه نوشته و هزارهزار گناه محو مى‏فرمايد و صد هزارهزار درجه مقام و مرتبه‌ي تو را بالا برده و تو را از كسانى قرار مى‏دهد كه با حضرت حسين‌بن‌على«عليهما‌السلام» شهيد شده‏اند و بدين ترتيب در درجه‌ي ايشان قرارت مى‏دهد و شناخته نمى‏شوى مگر در زمره‌ي شهدائى كه با آن حضرت شهيد شده‏اند و ثواب تمام انبياء و رسولان و كسانى را كه زيارت امام حسين( را از زمان شهادتش تا به الآن نموده‏اند برايت مى‏نويسد.

گفته شده که بسياري از بزرگان و مراجع و عرفا، زيارت عاشورا را با صد بار لعن و سلام مي‌خواندند و از جمله نقل شده كه امام خميني«رضوان‌‌الله‌‌تعالي‌عليه» چنين زيارت مي‌كردند.
همچنين حضرت آيت‌الله‌العظمي‌بهجت«رحمة‌الله‌عليه» مي‌گويند: «شيخ انصاري زيارت عاشورا را با صد لعن و سلام مي‌خواندند». آري فرموده‌اند: اگر قرائت صدبار لعن و سلام در هنگام زيارت عاشورا باعث عسر و حرج و يا سبب نخواندن زيارت عاشورا شود اگر چنانچه بعد از هر بخش از لعن‌ها و سلام‌ها بگويد: «تِسْعاً وَ تِسْعِينَ مَرَّة» إن‌شاءالله ثواب زيارت كامل را خواهد داشت. و نيز  از امام هادى( نقل شده که فرمودند: «من قرء لعن زيارة العاشورا المشهورة مرة واحدة ثم قال: اللهم العنهم جميعا تسعة و تسعين مرة کان کمن قرئه ماة مرة، و من قرء سلامها مرة واحدة، ثم قال السلام على الحسين، و على على‌بن‌الحسين و على اولادالحسين و على اصحاب‌الحسين تسعا و تسعين مرة کان کمن قرئه ماة مرة تامة من اولهما الى آخرهما»؛ کسى که در زيارت عاشورا، در فراز لعن، يک بار آن را کامل بخواند (اللهم العن اول ظالم ظلم...)، سپس 99 بار بگويد «اللهم العنهم جميعا»، مانند آن است که همه‌ي اين فراز لعن را صدبار گفته است، همچنين اگر يک بار فراز سلام را تا آخر به طور کامل بخواند، سپس 99 بار بگويد: «السلام على الحسين، و على على بن الحسين و على اولادالحسين و على اصحاب الحسين‏» مانند آن است که همه‌ي فراز سلام را به طور کامل خوانده است.

باز تأکيد مي‌شود بهترين توصيف جهت نقش زيارت عاشورا در اصلاح امور فردي و اجتماعي، تدبّر در متن زيارت است، به اميد آن که در اين راستا قدم کوچکي برداشته باشيم. إن‌شاءالله.
طاهرزاده

بسم‌الله‌الرحمن‌الرحيم
(السَّلامُ عَلَيْكَ يَا أَبَا عَبْدِ اللَّهِ وَ عَلَى الْأَرْوَاحِ الَّتِي حَلَّتْ بِفِنَائِكَ عَلَيْكَ مِنِّي سَلامُ اللَّهِ أَبَدا مَا بَقِيتُ وَ بَقِيَ اللَّيْلُ وَ النَّهَارُ وَ لاجَعَلَهُ اللَّهُ آخِرَ الْعَهْدِ مِنِّي لِزِيَارَتِكُمْ السَّلامُ عَلَى الْحُسَيْنِ وَ عَلَى عَلِيِّ بْنِ الْحُسَيْنِ وَ عَلَى أَوْلادِ الْحُسَيْنِ‏ وَ عَلَى أَصْحَابِ الْحُسَيْنِ(
قصد داريم زيارت عاشورا را از زاويه‌اي بحث کنيم که إن‌شاءالله عزاداري‌ براي حضرت اباعبدالله( و توجه به حضرت، سرمايه‌اي متعالي و حياتي برين براي روح و قلب ما بشود.

اميدوارم فرصتي پيش آيد تا به صورت مفصّل به زيارت عاشورا به عنوان يک دايرةالمعارفِ سلوکي بپردازيم، ولي سعي مي‌شود در اين فرصت کوتاه در همان راستا نظري مختصر به آن داشته باشيم تا با توجه به اين زيارت شريف نصيبي الهي براي خود به دست آوريم.

يگانه‌شدن جان

خودتان مي‌دانيد هدف اين است که انسان به وحدت برسد. ما در اين دنيا آمده‌ايم تا از پراکندگي فکري و ميل‌هاي پراکنده و هوس‌هاي متفاوت آزاد شويم و به وحدت شخصيت برسيم و در انسانيت به يگانگي دست يابيم، نه ملائکه گرديم و نه خدا شويم، بلکه انسان شويم، اما انساني يک دِله، نه صد دِله. انساني که کلّ وجود و کلّ اراده‌هايش يک اراده شود و آن اراده، اراده‌ي خداخواهي باشد، در آن صورت است که اين انسانِ يگانه شده‌ي فارغ از ميل‌هاي پراکنده، شأنِ اتّصال به حضرت اَحَد و خداي يگانه را پيدا مي‌کند. 

نماز را هم براي همين هدف مي‌خوانيم که جان ما با پشت‌کردن به کثرت‌ها، تماماً يک اراده شود و معبود يگانه را قبله‌ي خود قرار دهد. به همين جهت خداوند مي‌فرمايد: «أَقِمِ الصَّلَاةَ لِذِكْرِي»؛
 نماز به پا دار جهت ياد من، به طوري که جهت جانت به سوي من باشد که خداي واحد يگانه هستم و جمله‌ي «اَللهُ اَکْبَر» را هم به همين قصد مي‌گوييم، تا بزرگي خدا جايي براي بزرگ‌نمايي غير، در جان ما نگذارد و جانمان با توجّهات پراکنده به عالَم کثرت، تکّه تکّه نشود. مي‌خواهيم يگانه شويم، آن وقت با يگانه‌شدنِ جان، به نهايت خود که تقرب به يگانه‌ي مطلق يعني حضرت احد است نايل مي‌شويم.
شما يک موجود مجرّد و غير مادي هستيد. حقيقت شما نه بدن شماست و نه خيالات شما. جنس شما اين است که مي‌توانيد به سوي عالَم غيب سير کنيد. مگر وقتي مي‌گوييد «اَللهُ اَکْبَر» چه کار مي‌کنيد؟ اگر همين حالا از عمق جان بگوييد: «اَللهُ اَکْبَر» همين حالا جان شما متوجه کبريايي حضرت «اَلله» مي‌شود و به سوي عالم غيب سير مي‌کنيد، چون حقيقت شما آن جايي است. پس با گفتن «اَللهُ اَکْبَر» به راحتي در عالم غيب که وطن اصلي شما است و همين حالا باطن شما در آن‌جا است، سير کرده‌ايد.
 چون حقيقت شما حضور در عالم غيب است. به گفته‌ي مولوي:

	ما به فلک بوده‌ايم، يار ملک بوده‌ايم

	

	
	باز همان جا رويم، جمله که آن شهر ماست


	خود ز فلک برتريم، وز ملک افزون‌تريم

	

	
	زين دو چرا نگذريم، منزل ما کبريا است


	عالمِ خاک از کجا، گوهر پاک از کجا

	

	
	بر چه فرود آمديد، باز کنيد اين چه جاست


	بخت جوان يار ماست، دادن جان کار ماست

	

	
	غافله‌سالار ما، فخر جهان مصطفي است



ما گاهي اوقات داراي سير روحاني هستيم ولي خودمان متوجه نيستيم. در مورد سير با ذکر «اَللهُ اَکْبَر» ابتدا با تفکر بر روي معني «اَللهُ اَکْبَر» متوجه کبريايي حضرت «الله»  و اين که او بالاتر از آن است که به وصف آيد مي‌شويد، سپس آرام‌آرام آن را به قلب مي‌رسانيد و ان شاء الله نور «اَللهُ اَکْبَر» در قلب شما تجلي مي‌کند و جان شما با نور کبريايي حضرت پروردگار مأنوس مي‌شود، در چنين شرايطي هروقت جانتان را متوجه اين اعتقاد کرديد ديگر در مفهوم ذهني «اَللهُ اَکْبَر» متوقف نيستيد بلکه سير معنوي و غيبي برايتان پيش مي‌آيد و لذا حالتان تغيير مي‌کند و منوّر به نور کبريايي آن حضرت مي‌گردد، به عبارتي جانتان- حتي در حدّ محدود- به يک مقام وارد مي‌شود، اين ديگر گذر از مفهوم و معناي ذهني و سير به سوي اُنس با حقايق است.

در راستاي گذر از مفهوم و انس با حق گفته اند در نماز نبايد فکر کنيد، بلکه در نماز بايد با خدا دلدادگي نماييد. بايد دل را از طريق نماز به حق داد و قلب را متوجه حق نمود. براي همين فرمودند: در نماز حضور قلب شرط است و نه حضور فکر، نفرمودند بنشينيد فقط روي معاني فکر کنيد، بلکه فرمودند: بعد از ادراک معانيِ نماز، حضور قلب و سِير به سوي آن حقايق داشته باشيد.

مرحوم مطهري«رحمة‌الله‌عليه» مي‌فرمايند: خدمت مرحوم سيد هاشم حدّاد«رحمة‌الله‌عليه» که از عرفاي بزرگ و از شاگردان مرحوم قاضي طباطبائي«رحمة‌الله‌عليه» بودند، رسيدم. ايشان به من گفتند: نماز را چگونه مي‌خواني؟ عرض کردم: کاملاً توجه به معاني کلمات و جملات دارم. آقاي حدّاد«رحمة‌الله‌عليه» فرموده بودند: پس کي نماز مي‌خواني؟ در نماز توجه‌ات به خدا باشد و بس، توجه به معاني مکن! آقاي مطهري«رحمة‌الله‌عليه» فرموده‌ بودند: انصافاً جمله ايشان حاوي اسرار و دقايقي است و حق مطلب همين‌طور است که افاده فرمودند.
 مرحوم هاشم حداد ايشان را متوجّه نکته‌ي دقيقي کردند که بايد در نماز حضور قلب داشت، نه حضور فهم. بايد از حضور فهم گذر کرد و به حضور قلب رسيد. و معني سِير همين است.
 درک مفاهيم و توجّه به مفاهيم همه بايد قبل از نماز انجام شود ولي در نماز بايد سير داشت و در اين گفتگو خدا مخاطب انسان باشد، الفاظ و معاني، خود به خود مورد استفاده قرار مي‌گيرد، مثل گفتگوهايي که ما با همديگر داريم، اگر صرفاً به کلمات و الفاظي که ردّ و بدل مي‌شود توجه کنيم، توجه به مخاطب از بين مي‌رود و مقصد اصلي که ارتباط با مخاطب بود فراموش مي‌شود.

برگشت به مقام عنداللهي
در راستاي توجه به عالم غيب عرض بنده آن است که اگر خواستيد به عالم غيب سير کنيد، از طريق توجّه به حضرت اباعبدالله الحسين( اين سير به خوبي انجام مي‌گيرد و عملاً سير روحاني‌تان را مي‌توانيد از آن طريق شروع کنيد. از طريق توجّه به يک انسان کامل که حرکات و سکناتش براي ما تا حدّي ملموس است، سير روحاني‌مان شروع مي‌شود. چون اولاً: ذات ما يک حقيقت مجرّد است و از جنس عالَم غيب و معني است و نه از جنس عالم مادّه. ثانياً: به جهت فطرتي که داريم استعداد اُنس با عالي‌ترين انسان در ما هست. به جهت مجرد بودن ذاتمان، قطره‌اي هستيم جدا شده از درياي عالَم معنا و همسنخ آن عالم. اصل ما آدميت است و خليفة‌الله‌شدن ما به خاطر اين‌که در دنيا آمده‌ايم و اشخاصي به نام بتول، اکبر، فاطمه، علي و ... شده‌ايم مورد غفلت قرار گرفت. مگر قبل از اين بدن، يعني قبل از ورود در عالم مادّي، در جواب پروردگارتان که سؤال فرمود: «أَلَسْتُ بِرَبِّكُمْ؟» آيا پروردگار شما نيستم؟ نگفتيد: «بَلَى شَهِدْنَا»؛ آري، مي‌بينيم که تو پروردگار ما هستي؟ اين نشان مي‌دهد حقيقت همه‌ي ما جوهر عظيم آدميت را دارا است و همه هم به طور يکسان آن گوهر را دارا هستيم، زيرا همه اقرار به ربوبيت حق کرده‌ايم. حال که در اين بدن‌هاي متکثّر مقيم شده‌ايم و به صورت حسن، بتول، اکبر، فاطمه و علي در آمديم از آن حضور محروم شديم. 

خداوند در قرآن مي‌فرمايد: «وَإِن مِّن شَيْءٍ إِلاَّ عِندَنَا خَزَائِنُهُ وَمَا نُنَزِّلُهُ إِلاَّ بِقَدَرٍ مَّعْلُومٍ»؛
 يعني هيچ شيئي‌ نيست مگر اين که خزينه‌هايش نزد ماست و از آن خزينه‌ها نازل نکرديم مگر به اندازه‌ي مشخص و محدود. پس خزينه‌ي آدميت هم نزد خداست، که همان مقام امام معصوم و حقيقت الانسان است. در همين رابطه در توقيعي که از ناحيه مقدسه حضرت صاحب امر رسيد، حضرت مي‌فرمايند: «وَ نَحْنُ صَنَائِعُ رَبَّنَا وَ الْخَلْقُ بَعْدُ صَنَائِعُنَا»؛
 ما دست‌پرورده‌ي مستقيم پروردگارمان هستيم و خلق بعد از آن، دست‌پرورده‌ي ما مي‌باشند و از مسير ما به کمالات لازم مي‌رسند. 

همه‌ي ما داراي يک اصل روحاني و رباني هستيم که از طريق آن اصل و فطرت با خداوند روبه‌رو بوده‌ايم، همان اصلي که خداوند درباره‌ي آن مي‌فرمايد: وَإِذْ أَخَذَ رَبُّكَ مِن بَنِي آدَمَ مِن ظُهُورِهِمْ ذُرِّيَّتَهُمْ وَأَشْهَدَهُمْ عَلَى أَنفُسِهِمْ أَلَسْتُ بِرَبِّكُمْ قَالُواْ بَلَى شَهِدْنَا...»؛
 همه‌ي فرزندان آدم در مقام قبل از بدن و خارج از نام و نشان در مقام عِنْدَاللّهيِ آدميتِ محض با حق آشنا شدند و اقرار به ربوبيت او کردند، حال که حسن و اکبر و فاطمه شده‌اند و نظر به عالم کثرات انداخته‌اند آن حضور را فراموش کرده‌اند. به گفته‌ي مولوي:

	متّحد بوديم يک گوهر همه

	بي‌سر و بي‌پا بُديم آن‌دم همه


	بي‌سر و بي‌پا بُديم چون آفتاب

	بي‌گره بوديم و صافي همچوآب


	چون به صورت آمدآن نور سره

	شد عدد چون سايه‌هاي کنگره 



حال مي‌خواهيم از طريق نظر و محبت به مقامِ امام معصوم و ارتباط با آن مقام، با پاي اختيار به مقام عنداللهي خود برگرديم. 

عُمّان ساماني«رحمة‌الله‌عليه» آن شاعر عارفِ آستان امام حسين(. در کتاب شريف گنجينة‌الاسرار مي‌گويد: اباعبدالله( در شب عاشورا به اصحاب خود فرمودند که شما آدميت خود را در حين توجه به روزمرّ‌گي‌هاي زندگي فراموش کرده‌ايد و فردا بناست آن آدميت را که در عهد الست به آن اقرار کرديد، نمايش دهيد. مي‌گويد حضرت سيدالشهداء(:  

	با لب خود گوششان انباز کرد

	دُر ز صندوق حقيقت باز کرد


	جمله‌راکرداز شراب‌عشق‌مست

	يادشان آورد آن عهد اَلَست


	گفت شا باش اين دل آزادتان

	باده خوردستيد بادا يادتان؟


	يادتان باد اي فراموش کرده‌ها

	جلوه‌ي ساقي زپشت پرده‌ها


	يادتان باد اي به دِلْتان شور مِي

	آن اشارت‌هاي ساقي پي ز پي


	کاين‌خمار آن باده را بُد در قفا

	هان‌وهان! آن وعده را بايد وفا



يعني آن تعهّد عَهد اَلَست را که در پنهانِ غيب اقرار کرديد حال در آشکارا اظهار بنماييد و اصحاب سيدالشهداء به حق، آدميت را به صحنه‌ي کربلا به تمام معنا به نمايش گذاردند. به همين جهت در زيارت عاشورا فقط به اباعبدالله( سلام نمي‌دهيم، بلکه به اصحاب آن حضرت هم سلام مي‌دهيم و اين سلام نشان‌گر مقام عظيم اصحاب اباعبدالله( است، حتي ائمه( که زيارت عاشورا را اظهار داشته‌اند، به اصحاب آن حضرت سلام داده‌اند. 

به هر صورت، عرض بنده آن است که اي انسان‌ها، قبل از آن که اسم و جسمتان مطرح باشد، آدميت‌تان مطرح است و تو اي انسان، آدميت هستي، هر چند فراموش کرده‌اي. پس به درياي بي‌نام و نشان آدميت برگرد و آدميت يعني امام معصوم، يعني انسان کامل. اصلاً وجود امام معصوم نمايش و مُذَکِّر مقام اصلي ما است که در عهد الست در آن وارد شديم.

بايد متوجه مقام اباعبدالله( شد و در آن مقام عزيز سير کرد. آنگاه آرام‌آرام ملاحظه مي‌کنيد که «آشنايي نه غريب است که جان‌سوز من است» احساس مي‌کني با آن حضرت يک آشنايي عميق روحي و روحاني داري، زيرا از طريق اين سير، به آدميت دست مي‌يابي، از طريق زيارت عاشورا و نظر به حضرت سيدالشهداء( بايد کار به اين‌جا بکشد. کربلا براي اين است که آدم‌ها، آدميت گمشده‌ي خود را از طريق دلدادگي به مقام اباعبدالله( و از طريق امثال زيارت عاشورا به دست آورند، بقيه‌اش فرع است.

امام حسين( گمشده‌ي بشريت

جريان‌هاي سياسي- تاريخي کربلا فرع قضيه هستند. اما سير در مقام امام چيز ديگري است. بايد اين سيرِ قلبي صورت گيرد تا با امام حسين( هم نوا شويم و واقعاً با آن حضرت احساس يگانگي نمائيم. مگر نشنيده‌ايد که پيامبر( و فاطمه‌ي زهرا( قبل از واقعه‌ي کربلا براي امام حسين( گريه مي‌کردند؟
 اين گريه‌ها با قصد سير به سوي مقام امام حسين( انجام مي‌گرفت و نظر به مقامي بود که حضرت سيدالشهداء( متذکر آن بودند. بنابراين سير در مقام حضرت اباعبدالله( چيز ديگري است و به زمان حادثه محدود نيست. بايد روشن شود گريه‌ي پيامبر و فاطمه زهرا و علي مرتضي( براي امام حسين( حکايتي است از يک نوع دلدادگي نسبت به اباعبدالله( و آنچه از منظر حضرت سيدالشهداء( ظهور کرد. به عبارت ديگر آن گريه‌ها يک نوع توجه به مقامي است که در شخص حضرت امام حسين( ظاهر شد. در همين رابطه است که حضرت سيدالشهداء( در جواب محمد حنفيه که اصرار داشت حضرت از مدينه خارج نشوند و نگران شهادت حضرت بود فرمودند: رسول خدا را در خواب ديدم که فرمود: «يَا حُسَيْنُ اخْرُجْ فَإِنَّ اللَّهَ قَدْ شَاءَ أَنْ يَرَاكَ قَتِيلًا»؛ اي حسين خارج شو! زيرا خدا مي‌خواهد تو را كشته ببيند. محمد بن حنفيه گفت:إِنَّا لِلَّهِ وَ إِنَّا إِلَيْهِ راجِعُونَ. پس اين زن و بچه را براى چه همراه خود مي‌برى، در صورتى كه با اين حال خارج مي‌شوى!؟ «قَالَ فَقَالَ لِي( إِنَّ اللَّهَ قَدْ شَاءَ أَنْ يَرَاهُنَّ سَبَايَا- فَسَلَّمَ عَلَيْهِ وَ مَضَى‏»؛
  فرمود: جدم به من فرموده: خدا مي‌خواهد ايشان را اسير ببيند. محمد بن حنفيه با امام حسين خداحافظي كرد و رفت. چون متوجه شد امام حسين( مأمورند تا از منظر خود حقايقي را در اين عالم بگشايند.
اگر پس از معرفت به مقام امامتِ حضرت اباعبدالله( بر روي سيره‌ي حضرت تدبّر نمائيم و از طريق توجه قلبي به آن حضرت نظر کنيم گمشده‌مان را مي‌يابيم. هماني که رسول خدا( در موردش فرمودند: «إِنَّ لِلْحُسَيْنِ فِي بَوَاطِنِ الْمُؤْمِنِينَ مَعْرِفَةً مَكْتُومَة»؛
 مؤمنين در باطن خود يك معرفت نهفته نسبت به امام حسين( دارند. با توجه قلبي به سيره‌ي حضرت سيدالشهداء( إن‌شاءالله به مقامي مي‌رسيد که به لطف خداوند مي‌توان گفت همه‌ي بهشت‌ها در جانتان شکفته مي‌شود و هيچ چيزي بالاتر از اُنس با آن حضرت نمي‌خواهيد، چون آن اُنس را همه‌ي مقصد و مقصود خود مي‌يابيد. رسول خدا( فرمودند: «اَلَا وَ اِنَّ الْحُسَين بابٌ مِنْ اَبْوابِ الْجَنَّةِ...»؛
 بدانيد که حسين( دري است از درهاي بهشت. 

اِصرار ما روي اين نکته است که بايد متوجه اين سير باشيم و از طريق توجه قلبي به سيره‌ي حضرت اباعبدالله( اين سير انجام مي‌شود. البته باز تأکيد مي‌کنم قبل از آن، بايد مقام امام و امامت را خوب بشناسيم و متوجه جايگاه عرشي آن ذوات مقدس و نقش و تأثير آنان بر جان محبانشان باشيم تا قلب‌مان نسبت به مقام امام کاملاً تسليم باشد. و آن‌گاه که اظهار مي‌داريم: «اِنّي سِلْمٌ لِمَنْ سَالَمَکُمْ»؛ با تمام وجود، جان خود را در معرض فرمان امام قرار داده باشيم. از طرفي کسي مي‌تواند در سير دادن جان به سوي امام حسين( موفق شود که آرام آرام و به مرور، مشغله‌هاي دنيايي‌اش را کنار گذاشته باشد و مسيرش مسير اصحاب کربلا باشد. چون يک نوع همسنخيِ ابتدايي بايد بين کسي که زيارت عاشورا مي‌خواند با کساني که او مي‌خواهد از طريق زيارت عاشورا با آن‌ها متحد شود، وجود داشته باشد تا اين سير برايش ممکن گردد.

زيارت امام حسين( يک عبادت بزرگ است.
 شايد کمتر عبادتي آن طور که در جوامع روايي ما مطرح است به بزرگي آن باشد. همان طور که سوره‌اي به عظمت سوره‌ي اخلاص يعني «قُلْ هُوَ اللّه»؛ نداريم. اين سوره و آن زيارت، هر کدام جاي خاصّي در عبادات دارند و عموماً روزهاي مخصوص که زمينه‌ي ارتباط با آسمان معنويت با شدت بيشتر فراهم است، زيارت امام حسين( و سوره‌ي «قل هو الله احد» بيشتر توصيه شده است. 

به عنوان مثال در اعمال روز عرفه هم توصيه به زيارت اباعبدالله( شده و هم توصيه به سوره‌ي اخلاص؛ که مجموعاً در آن روز اين سوره را سيصد و يک بار مي‌خوانيد. از طريق خواندن سوره‌ي اخلاص و نظر به حقيقت اَحدي حضرت «الله» باب اتحاد قلب با حق باز مي‌شود و حجاب‌هاي بين انسان و خداوند مرتفع مي‌گردند تا يگانگي او را حس ‌کند و از طريق زيارت امام حسين( باب اتحاد قلب با انسان کامل که مظهر يگانگي حق است، بر انسان گشوده مي‌شود. با قرائت سوره‌ي اخلاص و توجه‌دادن قلب به مقام حضرت اَحدي، انسان متخلق به اخلاق الهي مي‌شود و از پراکندگي شخصيت نجات مي‌يابد و با زيارت امام حسين( از طريق زيارت عاشورا و يا ساير زيارات، توجه قلب به آدميت و انسانيت مي‌افتد و يک نحوه يگانگي و همسنخي با آن حضرت در جان انسان طلوع مي‌کند به طوري که رسول خدا( مي‌فرمايند: «مَنْ أَحَبَّنَا أَهْلَ الْبَيْتِ فِي اللَّهِ حُشِرَ مَعَنَا وَ أَدْخَلْنَاهُ مَعَنَا الْجَنَّة»؛
 هرکس ما خانواده را براي خدا دوست داشته باشد با ما محشور مى‏شود و او را با خود به بهشت مي‌بريم‏. ولي اين همسنخي و يگانگي از طريق فکر واقع نمي‌شود بلکه از طريق توجه قلبي و سير معنوي در مقام امام محقق مي‌شود. زيرا بايد اين دل را به آن‌هايي داد که قرآن به ما فرموده به آن‌ها مودّت و محبت بورزيد.

در محضر اباعبدالله( بايد به اين درجه از شعور رسيده باشيم که ما در روزمرّگي‌هاي دنيا، خودمان را گُم کرده‌ايم و آمده‌ايم تا پيدا کنيم، منتهي خودِ حقيقي، يعني خودِ برتر را، و اين خوديابي تنها با فکر به‌دست نمي‌آيد، بايد دل در صحنه باشد و محبوب دل هم انسان کاملي چون حسين( باشد؛ خودي که هنوز از مرحله‌ي علم حصولي و مفاهيم عبور نکرده و به مرحله‌ي علم حضوري و قلب نرسيده نمي‌تواند با دلِ خود با امام( مرتبط شود. 
با توجه و تمرکز و حضور قلب و اشک و سِير در مقام حضرت سيدالشهداء( خوديابي حاصل مي‌شود و خودِ گمشده‌ي خود را در جمال حسين( مي‌يابيم. چون ما انسانيم، منتهي قطره‌اي از درياي انسانيت. بايد به اصل انسانيت که امام معصوم است وصل شويم و با توجه به کاري که حضرت سيدالشهداء( انجام دادند اين کار خود به خود عملي مي‌شود.

روايت مي‌فرمايد: «اِنَّ لِقَتْلِ الْحُسَينِ حَرارَةً فِي قُلُوبِ الْمُؤْمِنينَ لَا تَبْرُدُ اَبَداً»؛
 در رابطه با شهادت حسين( حرارتي در قلوب مؤمنين هست که هرگز فرو نمي‌نشيند. حال اين حرارت پنهاني در قلب شما از طريق توجه به مقام امام، سر بر مي‌آورد و إن‌شاءالله تمام صفات رذيله را مي‌سوزاند، به همين جهت هم بايد دائماً به ياد حضرت سيدالشهداء( بود. به دليل اين حرارت باطني و قلبي است که به ما توصيه مي‌شود با نظر به واقعه‌ي کربلا نسبت به صعود روحاني خود اقدام کنيم و از آنچه مي‌توانيم به دست آوريم غافل نشويم که عبارت است از رشد بيشتر و عميق‌تر در دينداري. 

همان‌طور که دين آمده است تا ما را به کمال لازم برساند و به مقاصد عالي انساني نايل کند، کربلا در همين راستا به صحنه آمده است تا هدف دين در حجاب نرود. پس بايد طوري به کربلا و زيارت عاشورا بنگريم که در ايجاد و احياي آدميتِ خود بهره بگيريم و آرام آرام به نور امام نزديک شويم، در آن حالت است که مقام بلندي را در خود حس مي‌کنيم و معني ولايت امام معصوم در جان ما جلوه خواهد کرد. 

اگر با چند کتاب و سخنراني آنچه بايد به دست آيد به دست مي‌آمد، اين همه توصيه به محبت اهل البيت( و عزاداري براي امام حسين( و اشک و بي‌قراري نمي‌کردند، بر همين مبنا است که رسول خدا( مي‌فرمايند: «لِکُلِّ شَييءٍ اَساسٌ وَ اَساسُ الْاِسْلامِ حُبُّنَا اَهْلَ الْبَيت»؛
 براي هر چيزي اساسي هست و اساس اسلام حب ما اهل بيت است.

جايگاه اشک براي امام حسين(
قضيه‌ي کربلا يک فرهنگ فوق العاده‌اي است، انسانِ کاملي به صحنه آمده است و مأمور است در راستاي ادامه‌ي نهضت خود موضوع اشک بر شهداي کربلا را جهت اصلاح بشريت به نحوي خاص جزء مأموريت خود قرار دهد به همين جهت در روايات متعدد روي گريه براي شهداي کربلا تأکيد شده است. حتي از قبل مشخص است که حضرت اباعبدالله( چنين مأموريتي را به عهده دارند. در روايت داريم حضرت اميرالمؤمنين( به امام حسين( فرمودند: «يَا عَبْرَةَ كُلِّ مُؤْمِنٍ فَقَالَ أَنَا يَا أَبَتَاهْ؟ فَقَالَ نَعَمْ يَا بُنَي‏»؛
 اي عاملِ اشک هر مؤمني! امام حسين( سؤال کردند، مرا مي‌فرمائيد اي پدر؟ حضرت فرمودند: آري اي پسرم. چون اين اشک، اشک جبران آن کمالي است که از آن دور افتاده‌ايم و امام حسين( و اصحاب آن حضرت ما را متوجه آن کمال مي‌نمايند. حضرت سيدالشهداء( مي‌فرمايند: «أَنَا قَتِيلُ الْعَبْرَةِ لَا يَذْكُرُنِي مُؤْمِنٌ إِلَّا اسْتَعْبَر»
 من كشته‏ام براى اشك، هيچ مؤمني يادم نمي كند مگر آنكه گريه خواهد کرد.

اشكي كه در شيعه هست با ناراحتي‌هاي عاطفي و احساساتي فرق اساسي دارد، اشك براي حسين( عامل رابطه‌ي انسان با مقاصد قدسي است و لذا نه تنها شادي و نشاط را از شيعيان نمي‌گيرد، بلكه شادي و نشاط در زندگي شيعيان موج مي‌زند. ولي نبايد آن را با لذت‌گرايي يكي گرفت، زيرا تفاوت زيادي است بين آن شادي كه با پرهيزگاري همراه است و روح معنوي دارد با آنچه امروز در غرب هست كه لذت‌گرايي، مقصد و معبود شده است. در شيعه، شور زندگي با يادآوري غمِ غربت نسبت به عالم قدس همراه است و با فرهنگِ «مرگ‌آگاهي» راه خود را از قهقهه‌هاي اهل غفلت جدا كرده و سعي دارد خود را در فرحِ حضورِ با حق حفظ كند و اشك بر حسين( طلب آن فرح است و آن‌هايي كه غمِ غربت در اين دنيا را مي‌شناسند، مي‌فهمند حزن مقدس چه حلاوتي دارد و مواظب‌اند گرفتار لذت‌گرايي و خوش‌گذرانيِ اهل دنيا نشوند و از ارتباط با حقايق وجودي عالم محروم نگردند.
از آن‌جا که همگي ما مرگ را در پيش خود مي‌نگريم ممکن نيست چون غافلانِ از غيب و قيامت از زندگي لذّت مستانه ببريم و راز فرهنگ شيعه در «مرگ‌آگاهي» و جدايي از قهقهه‌هاي مستانه‌ي اهل غفلت همين است که با حزني معنوي در فرحِ حضور در محضر حق قرار دارد و متوجه است که ما در مقام موجوداتي معنوي، با اين عالم بيگانه‌ايم و يک نحوه باطن‌گرايي را دائماً مدّ نظر داريم.

شيعه با پيروي از ائمه( اين نکته را دائماً مدّ نظر دارد که اين جهان ناقص‌تر از آن است که بتوان در آن با نور حقيقت به طور کامل ارتباط پيدا کرد. و اگر اين غم مقدس نبود عناصر شادي‌بخشِ افراطي بر زندگي شيعه غالب مي‌شد و به مردمي تبديل مي‌شدند که بيشتر لذت‌گرا و خوش‌گذرانند.

رسول خدا( فرمودند: «كُلُّ عَيْنٍ بَاكِيَةٌ يَوْمَ الْقِيَامَةِ إِلَّا عَيْنٌ بَكَتْ عَلَى مُصَابِ الْحُسَيْن»‏؛
 هر چشمى فرداى قيامت گريان است غير از چشمى كه در مصيبت حسين( گريه كند.

روايت فوق از شدت تأثير اشک بر امام حسين( در عميق‌ترين ابعاد انساني خبر مي‌دهد که در قيامت ظاهر مي‌شود. 

آن‌کس که عاطفه‌ي خود را درست مديريت کند و بخواهد بهترين مصداق را جهت تغذيه‌ي عواطف بيابد، مي‌پذيرد اشک براي اباعبدالله( موجب صيقل قلوب و گشادگي روح مي‌شود و عامل رشد ايمان و حفظ آن از يک طرف و دوري از دنيا و صفات رذيله از طرف ديگر مي‌گردد.

اشک براي حسين (نمونه‌ي به فعليت ‌رسيدن ايمان است. زيرا ايماني که به پاک‌کردن قلب و زلال‌ساختن دل و دگرگوني آن منتهي نشود، ايمانِ فعليت‌يافته نيست و نمي‌توان به وسيله‌ي آن ، انس با خدا را از يک طرف و ايثار و فداکاري و جهاد را از طرف ديگر به ‌دست آورد و از نفاق دروني رهايي يافت.

اشک براي حسين( موجب احياء قلوب و آزادي عقل از اسارت هوس‌ها و غفلت‌ها است. در عين عطوف‌شدن، شجاعت به‌بار مي‌آورد. و اين قصه‌ي مؤمني است که «سلاحُهُ‌‌الْبکاء» اسلحه‌ي او اشک است، پس آن اشکي که اسلحه‌اي براي مقابله با دشمن دروني و بيروني نباشد، اشک بر حسين( نيست.

بنابراين کربلا و عاشورا يادآوري يک حادثه و واقعه نيست، بلکه حضرت سيدالشهداء( در شرايطي که دين جدّشان در حال به حاشيه‌رفتن است مي‌خواهند با توجه به حقيقت و با فرهنگ اشک و از طريق سير قلبي، آن را احياء کنند. اين نوع بازگشت، با کتاب و مقاله به دست نمي‌آيد، بلکه با عزاداري و نوحه و ناآراميِ قلب به دست مي‌آيد. قلب بايد بسوزد. گفت:

	شرحِ اين، در آينه‌ي اعمال جو

	که نيابي فهم آن در گفتگو



حضرت اباعبدالله( با اعمال خود جهان اسلام را متذکر بازگشت به عالم قدس و معنويت نمودند.  

مقصد اين است که از طريق زيارت عاشورا شرايط تماس با مقام امام حسين( براي ما برقرار شود، مانند نماز. شما در نماز الفاظ و معاني را واسطه مي‌گيريد تا از آن طريق، جانتان به قرب الهي دست يابد. در ابتداي سوره‌ي حمد، وصف پروردگار را به قلبت القاء مي‌کني که همه‌ي حمد‌ها، حمدِ کمالاتِ خداست، زيرا همه‌ي کمال‌ها از او صادر شده است. سپس اظهار مي‌داري «اَلرَّحْمَنِ الرَّحِيمِ»؛ تا مقام اُلُوهِيت خداوند را در تجلي اسماء «رحمان» و «رحيم» در قلب استوار کني و بعد اظهار مقام بندگي و پرستش و اُنس با پروردگار خود را در ميان مي‌گذاريد و در انتها شروع مي‌کنيد به ارائه‌ي نيازها. در زيارت عاشورا هم همين کار را مي‌کني. اول به مقام اباعبدالله( سلام مي‌فرستي و قلب را متوجه مقام سراسر کمال آن حضرت مي‌کنيد، که وارث پيامبر( و فرزند علي( و فاطمه( است و ادامه‌ي آن فرهنگ مي‌باشد. و بعد اظهار ارادت مي‌کنيد که مصيبت شما، مصيبت ماست، آن‌هايي که با شما مقابله کردند مورد تنفّر ما هستند و دوستي شما سرمايه‌ي ماست. و سپس در خواست‌هايتان را مطرح مي‌نمائيد و مقام مَعيت با آن‌ها را طلب مي‌کنيد و مقام محمود را مي‌خواهيد. 

فرموده‌اند زيارت عاشورا را از دور يا نزديک مي‌توانيد بخوانيد
 و نيز فرموده‌اند زيارت عاشورا در زمره‌ي زيارات مطلقه است، يعني اختصاصي به روز خاص ندارد
 با توجه به اين دو امر زيارت را اين گونه شروع مي‌کنيم: 

(السَّلامُ عَلَيْكَ يَا أَبَا عَبْدِ اللَّهِ(
در اين جمله در واقع روحتان را به سوي آن مقام سير مي‌دهيد و براي صعود جان خود به عالَم معنا نردبان مي‌سازيد و با اين نيت بر حضرت سيدالشهداء( سلام مي‌فرستيد. همچنان که خداوند بر پيامبرانش سلام مي‌فرستد و به عنوان نمونه مي‌فرمايد: «سَلَامٌ عَلَى إِبْرَاهِيمَ»؛
 و يا مي‌فرمايد: «إِنَّ اللَّهَ وَمَلَائِكَتَهُ يُصَلُّونَ عَلَى النَّبِيِّ يَا أَيُّهَا الَّذِينَ آمَنُوا صَلُّوا عَلَيْهِ وَسَلِّمُوا تَسْلِيمًا»؛
 يعني حال که خدا و ملائکه‌ي او بر پيامبر( سلام و صلوات مي‌فرستند پس شما هم اي مؤمنين بر او صلوات بفرستيد و سلام گوئيد و تسليم او باشيد. چنانچه ملاحظه مي‌فرمائيد سلام بر محمد و آل محمد( دستور خودِ خداوند است
 سلام به معني تسليم محض و عشق و اخلاص و مودت و زيارت است و يک نوع توسل به آن ذات مقدسي است که به زيارتش مي‌پردازيد. سلام هم تحيت است و هم اعلام آشتي و هم به معني تسليم محض است و خطاب به امام حسين( عرض مي‌کنيم و اعلام مي‌نماييم که با او و مکتب آن حضرت آشتي هستيم و همراه او مي‌باشيم و لذا اين سلام موجب مسئوليتي در ما مي‌شود تا جان و مال خود را در اختيار راه امام حسين( قرار دهيم.

سلام بر ائمه( موجب ترفيع درجه از طرف خدا براي آن‌ها است و به جهت آن که واسطه‌ي فيض الهي هستند، آن سلام براي ما نيز عامل رفعت درجه خواهد شد. مثل سلامي که در نماز به رسول خدا( مي‌دهيم و مي‌گوئيم: «اَلسَّلامُ عَلَيکَ اَيهَا النَّبِي وَ رَحْمَةُ اللّهِ وَ بَرَکَاتُه». 

امام حسين( را با عنوان «اباعبدالله» خطاب مي‌کني، يعني پدر بندگان خدا، تا متوجه باشي مشغول زيارت بنده‌ي مقربي هستي که در اثر بندگي خدا به مقام سلطنت الهي رسيده و شدت مظلوميتش در راه خدا، او را به سرپرستي بندگان خدا نايل کرده است.

(السَّلامُ عَلَيْكَ يَا ابْنَ رَسُولِ اللَّهِ(
قلب خود را متوجه امامي مي‌کني که فرزند پيامبر( و وارث علم آن حضرت است. ولي باز مطلب را به اينجا ختم نمي‌کنيد و به بقيه مقامات آن حضرت نظر مي‌نمائيد، از جمله آن که او فرزندِ وارثِ مقامِ ولايت و وصايت است. و مي‌گوييم:

(السَّلامُ عَلَيْكَ يَا ابْنَ أَمِيرِ الْمُؤْمِنِينَ وَ ابْنَ سَيِّدِ الْوَصِيِّينَ(
سلام بر تو اي حسين( که فرزند به حقِّ اميرالمؤمنين( و فرزند آقا و سرور همه‌ي وصيينِ رسول‌الله( هستي، آن‌هايي که خداوند به امت توصيه کرد به آن‌ها مودت و محبت داشته باشند و از آن‌ها هدايت بگيرند
 و لذا از اين طريق جهت ارادت دل را به سوي آن حضرت رهسپار مي‌نمائيد و در ادامه مي‌گوئيد: 

(السَّلامُ عَلَيْكَ يَا ابْنَ فَاطِمَةَ سَيِّدَةِ نِسَاءِ الْعَالَمِينَ(
اول نظر مي‌کنيم به مقام عظماي فاطمه‌ي زهرا( که ناگفتني است و بعد نظر مي‌کنيم به اباعبدالله‌الحسين( از آن نظر که فرزند و وارث مقام آن بانوي بزرگ اسلام است، بانويي که سيده و سرور همه زنان عالَم است. براي هر زني هر مقامي که ممکن است به آن دست يابد، حدّ کمالش براي آن بانوي بزرگ اسلام محقق شده و حسين( وارث همه‌ي آن مقامات است و سلام بر تو اي حسين که وارث آن مقامات هستي و در آينه‌ي وجود تو کمالات همه‌ي انبياء و اولياء و اصفيا به نمايش آمده است.

خوني که هرگز هدر نمي‌رود

(السَّلامُ عَلَيْكَ يَا ثَارَ اللَّهِ وَ ابْنَ ثَارِهِ(
«ثار» اگر به معني «دَم و طلب دَم» باشد عبارت است از خون ريخته‌اي که قابل قصاص است و هَدَر نرفته. مي‌گوئي: سلام بر تو اي کسي که خدا خون‌خواه تو است و اي فرزند کسي که خداوند خون‌خواه اوست. و اگر «ثار» به معني حقوق مربوط به خون مظلوم و مقتولي است که در دادگاه توسط وَلِي دم و يا اولياء مقتول مطالبه مي‌شود، اظهار مي‌داري: سلام بر کسي که حق تعالي حق خود مي‌داند تا انتقام مظلوميت شما را از قاتلانتان بگيرد و خودش ضامن است که خون شما هَدر نرود. در هر صورت تعبير عميقي است که از زواياي مختلف بايد در آن تأمل نمود. حداقل معني آن شايد اين باشد که نظر مي‌کني به امام حسين( و اظهار مي‌داري اي خون خدا در کالبد بشريت! چرا که حيات بشر به خون است و تو حيات بشري. اي کسي که خدا خون‌خواه تو است. خون‌بهاي تو، خداست، زيرا حسين(  وسيله احياي دين خدا است و به تعبيري خون خدا است در کالبد جامعه‌ي بشري، خون تو هدر نرفته، تو «ثارالله» هستي و منتقم تو خدا است. خلاصه از اين طريق قلبت را به امام حسين( مي‌سپاري و از اين طريق سير مي‌کني، مي‌گويي: «وَ ابْنَ ثَارِهِ»؛ اي فرزند «ثَارَ اللَّهِ»؛ چرا که خون اميرالمؤمنين( هم خوني نبود که در اسلام هدر رود، بلکه منتقم آن خون هم، خدا بود و حسين( فرزند آن فکر و فرهنگ بود. و از آن جايي که در بين ائمه‌ي معصومين( فقط اين دو به اين نحو شهيد شدند و خونشان بر زمين ريخت، صفت «ثارالله» مخصوص اين دو است و روشن مي‌شود آن خون‌ها تا قيام قيامت مي‌جوشد و ظالمين را خوار و نابود مي‌کنند. 

(وَ الْوِتْرَ الْمَوْتُورَ(
مَوْتُور، يعني کسي که کشته شده ولي هنوز انتقام او گرفته نشده است. اي قتيلي که اَقرباي تو را کشتند. اي يگانه شده‌اي که تعريف و تشبيهي براي تو نيست. اي دلدارِ من، اي حسين! تو آن خون مظلوم و مقتولي که تمامي ياران و مدافعين او را کشتند و تنها و بي‌کس شد. 

با اظهار سلام به حضرت سيدالشهداء( به مقام انساني آن حضرت نظر مي‌کنيم و قلب را به سوي آن مقام سير مي‌دهيم، در واقع سلام در اينجا اظهار ارادت و عشق به يک مقام است. بايد سعي کرد محبت نهفته در جانمان با اظهار سلام به آن حضرت ظهور يابد. زيرا آن محبت، گمشده‌اي است که بايد آن را پيدا کرد و از طريق زيارت عاشورا به خوبي اين کار عملي مي‌شود، مهم آن است که متوجه شويم کربلا حادثه‌ي ساده‌اي نبود که ناگهاني اتفاق افتاد. در روايت داريم که چون امام حسين( متولد شدند رسول خدا( تشريف آوردند و به اسماء فرمودند: «يَا أَسْمَاءُ هَاتِي ابْنِي فَدَفَعْتُهُ إِلَيْهِ فِي خِرْقَةٍ بَيْضَاءَ فَأَذَّنَ فِي أُذُنِهِ‌الْيُمْنَى وَ أَقَامَ فِي أُذُنِهِ الْيُسْرَى وَ وَضَعَهُ فِي حَجْرِهِ وَ بَكَى فَقَالَتْ أَسْمَاءُ قُلْتُ فِدَاكَ أَبِي وَ أُمِّي مِمَّ بُكَاؤُكَ؟ قَالَ عَلَى ابْنِي هَذَا قُلْتُ: إِنَّهُ وُلِدَ‌السَّاعَةَ قَالَ: يَا أَسْمَاءُ تَقْتُلُهُ‌ الْفِئَةُ‌الْبَاغِيَةُ مِنْ بَعْدِي‏»؛
 اى اسماء! پسرم را بياور. اسماء مي‌گويد: كودك را در پارچه‌ي سپيدى پيچيدم و به ايشان دادم. در گوش راست او اذان و در گوش چپش اقامه فرمودند. آنگاه كودك را در دامن نهادند و گريستند. مى‏گويد: به پيامبر گفتم: پدر و مادرم فداى تو باد، چرا مى‏گريى؟ فرمودند: بر اين پسرم مى‏گريم. گفتم: اى رسول خدا! او كه هم اكنون متولد شده است. فرمودند: اى اسماء! پس از من گروه ستمگر و سركش او را مى‏كشند. رسول خدا( از همان ابتدا با اشک براي حسين( به حضرت عشق مي‌ورزيدند و متوجه ايثارها و فداکاري‌هاي حضرت در راه اسلام بودند.

فاطمه‌ي زهرا( در موقعي که اباعبدالله( را حامله است، متوجه مقام اوست و همچون عاشقي گداخته بر او اشک مي‌ريخته و به او عشق مي‌ورزيده است. بنابراين توجه به اين مقام که پيامبر( و فاطمه‌ي زهرا( قبل از واقعه‌ي کربلا بر آن نظر داشتند بيشتر مورد توجّه است تا حادثه‌ي کربلا. خداوند حادثه‌ي کربلا را به وجود آورد تا انسان‌ها متوجه آن مقام شوند.

جايگاه اصحاب حسين(
حال بعد از نظر به مقام امام حسين( به ياران آن حضرت که به حق در پاک‌باختگي بي‌نظير بودند، نظر مي‌کنيم و عرضه مي‌داريم:

(السَّلامُ عَلَيْكَ وَ عَلَى الْأَرْوَاحِ الَّتِي حَلَّتْ بِفِنَائِكَ(
فِنا، با کسر (ف) يعني ساحت و بارگاه. سلام بر تو و روح‌هايي که در ساحت مقام تو فرود آمدند و پناه گرفتند. در اين فراز از زيارت، توجهِ جان را علاوه بر امام حسين(، متوجه روح‌هايي مي‌کني که در کنار وجود مقدّس آن حضرت جان‌فشاني‌ها کردند. روح‌هايي که در عين امکانِ عبور از کنار امام حسين(، به جهت معرفتي که به امام داشتند و در عين علم به مرگي که با همراهي امام برايشان حتمي بود، کنار امام ايستادند و آنچه بايد بکنند، کردند و در مولايشان ذوب شدند و در پناه حسين( حسيني گشتند. سلام بر آن روح‌ها مي‌کني تا همسنخ آن‌ها شوي، چون آن‌ها نشان دادند که اين راه همچنان گشوده است تا آنجا که زائر در کنار سلام بر حضرت اباعبدالله( بر آن‌ها نيز «سلام» مي‌کند. اين روح‌ها آنقدر بزرگ هستند که وقتي انسان مي‌خواهد به سوي عالم معنويات سير کند بايد از آن‌ها مدد بگيرد، اَعم از آن که آن روح‌ها حضرت ابوالفضل( و علي اکبر( و علي اصغر( باشند يا مسلم ‌بن‌اوسجه و زهير بن‌قين. مي‌گوئي:

(عَلَيْكُمْ مِنِّي جَمِيعا سَلامُ اللَّهِ أَبَدا مَا بَقِيتُ وَ بَقِيَ اللَّيْلُ وَ النَّهَارُ(
بر شما اي روح‌هاي بزرگ، بر همگي شما من سلام خدا را مي‌فرستم. سلام خدا بر شما تا من هستم و تا روزگار پا برجاست، يعني آنچه از سلام خدا در ملکوت براي اباعبدالله( هست، براي همه‌ي اصحاب و عاشقان آن حضرت از طرف خدا ارزاني باد.

وقتي انسان مزه‌ي ارتباط با روح اولياء الهي را چشيد، مي‌گويد: سلام خدا از طرف من تا زنده هستم بر شما باد.
 از اين طريق يک نوع سير و سلوک به سوي مقام اباعبدالله( و اصحاب کربلا را در همه‌ي زندگي پيشه‌ي خود مي‌کند. اظهار مي‌دارد حالِ من چنين است که مسير تسليم بر شما در من استمرار دارد و به وسيله‌ي آن همواره روحم را تغذيه مي‌کنم. و به واقع با سلام بر حسين( که به خودي خود يک نحوه زيارت و ملاقات است، روح تغذيه مي‌شود و از نور ولايت آن حضرت بهره‌مند مي‌گردد. به خصوص که قلب او آماده مي‌شود که سلام خدا را برآن حضرت و ياران او ابلاغ نمايد، آن هم سلامي ابدي و بيرون از محدوده‌ي زمان، تا همواره خود را در جوار حضرت نگه‌دارد.

پدر امت

(يَا أَبَا عَبْدِ اللَّهِ لَقَدْ عَظُمَتِ الرَّزِيَّةُ وَ جَلَّتْ وَ عَظُمَتِ الْمُصِيبَةُ بِكَ عَلَيْنَا وَ عَلَى جَمِيعِ أَهْلِ الْإِسْلامِ وَ جَلَّتْ وَ عَظُمَتْ مُصِيبَتُكَ فِي السَّمَاوَاتِ عَلَى جَمِيعِ أَهْلِ السَّمَاوَاتِ(
اي اباعبدالله بر ما چه سخت گذشت اين عزاي برجسته و اين مصيبتي که بر شما رفت. نه تنها بر ما سخت گذشت، بلکه بر جميع اهل اسلام سخت گذشت و نيز در آسمان‌ها، براي اهل آسمان‌ها، آن‌هايي که در بصيرت و عبوديت کامل‌اند، اين مصيبت برجسته و سنگين بود.

با ذکر عنوان «اباعبدالله» براي حضرت امام حسين( به سوي پدر واقعي امت اسلام پناه آورده‌اي و متذکر عمق مصيبتي مي‌شوي که بر ما وارد شده، مصيبتي که بر اهل آسمان سنگين است، چه رسد براي ما زمينيان. مي‌خواهيم به امام حسين( ارادت‌ خود را اعلام نمائيم و از طريق زيارت عاشورا و ذکر مصائبي که بر آن حضرت وارد شده، جان خود را با امام خود متحد کنيم و به مقامِ انسانِ کامل نزديک شويم. مصيبت او را مصيبت خود احساس مي‌کنيم. در اين فراز در مقام ارائه‌ي حال خود هستي که در آن مصيبت بر ما چه گذشت اي اباعبدالله. 

از حضرت صادق( روايت داريم: «وَكَّلَ اللَّهُ بِقَبْرِ الْحُسَيْنِ صَلَوَاتُ اللَّهِ عَلَيْهِ أَرْبَعَةَ آلَافِ مَلَكٍ شُعْثاً غُبْراً يَبْكُونَهُ إِلَى يَوْمِ الْقِيَامَةِ»؛
 خداوند متعال چهار هزار فرشته را كه جملگى ژوليده و غبار آلود و گرفته هستند بر قبر حضرت امام حسين( موكّل قرار داد و ايشان به جهت عشق به حسين( تا روز قيامت بر آن حضرت گريه مى‏كنند. به عبارت ديگر از روزي که واقعه‌ي کربلا حادث شده، گريه‌ي ملائکه بند نيامده است، از طرفي ملائکه؛ «عِبادٌ مُکْرَمُون» هستند. يعني عين بندگي‌اند و از طرف ديگر به جهت عشق به امام حسين( همواره گريانند پس اقتضاي بندگي آن است که انسان، عين عشق به اباعبدالله( باشد. عشق هم که در فراق محبوب بي‌گريه نمي‌شود. تأمل بفرمائيد تا معناي اين که مي‌گويند «گريه‌ي ملائکه از روزي که کربلا واقع شده است بند نيامده است.» چه پيامي در بر دارد، يعني هرکس در مقام عبوديتِ صِرف قرار گيرد نسبت به واقعه‌ي عاشورا چنين حالتي پيدا مي‌کند که ملائکه در آن قرار دارند. و از آن مهم‌تر سخن حضرت صاحب الامر است که به جدّ بزرگوارشان اظهار مي‌دارند: «وَلَاَبْکِينَّ عَلَيکَ صَباحَاً وَ مَساءً وَ لَاَنْدُبَنَّ عَلَيکَ بَدَلَ الدَّموعَ دَما»؛ هر صبح و شام بر تو گريه مي‌کنم و اگر اشک چشمم خشک شود، خون گريه مي‌کنم. اين‌ها همه نشانه‌ي عظمت مصيبتي است که بر همه‌ي اهل زمين و آسمان وارد شد و درک اين مصيبت احتياج به بصيرتي بزرگ دارد و بايد براي شناخت آن برنامه‌ريزي کرد تا برايمان هر مصيبتي در مسير دفاع از اسلام قابل تحمل گردد و در مقابل فشار‌هاي دشمن خود را نبازيم. 

(فَلَعَنَ اللَّهُ أُمَّةً أَسَّسَتْ أَسَاسَ الظُّلْمِ وَ الْجَوْرِ عَلَيْكُمْ أَهْلَ الْبَيْتِ(
پس لعنت خدا بر امتي که ظلم و جور بر شما اهل البيت را پايه‌ريزي کردند. 

با اين جمله مي‌خواهيد از طريق تنفّر از دشمنان اباعبدالله( به قلب خود جهت بدهيد. مي‌گوييد لعنت خدا بر آن‌هايي که اساس ظلم و جور را بر شما خانواده‌ي پيامبر( پي‌ريزي کردند. و از اين طريق افق انديشه‌ را مي‌کشانيد به مباني فرهنگ فاسدي که مقابل فرهنگ اهل‌بيت پيامبر( ايستاد و خواست اين فرهنگ الهي و روشنگر را بي‌رنگ کند و لذا مرز خود را از آن‌ها جدا مي‌نمائيد. کسي که مي‌خواهد خطورات شيطاني را از قلب خود بيرون کند بايد مظاهر بيروني آن‌ها را بشناسد و نسبت به آن‌ها تنفّر قلبي و عملي نشان دهد.
 و تا انسان ريشه‌ي حادثه‌ها را درست ارزيابي نکند نسبت به حوادثي که پيش مي‌آيد بصيرت لازم را به دست نمي‌آورد.

(وَ لَعَنَ اللَّهُ أُمَّةً دَفَعَتْكُمْ عَنْ مَقَامِكُمْ وَ أَزَالَتْكُمْ عَنْ مَرَاتِبِكُمُ الَّتِي رَتَّبَكُمُ اللَّهُ فِيهَا(
و لعنت خدا بر امتي که شما را از مقامتان که مقام هدايت بشريت بود، دور کرد و از مراتبي که خداوند شما را در آن مراتب قرار داد تا بشريت از سعادت محروم نماند، برکنار نمود. لعنت بر آن بينش و انديشه‌اي که ابتدا شما را از مقام حاکميت بر جامعه کنار زد و سپس «أَزَالَتْكُمْ عَنْ مَرَاتِبِكُمُ»؛
 به‌کلي انديشه‌ي پذيرش شما را در ميان مردم از بين برد. و شما را از درخشيدن در صحنه‌ي جامعه کنار زد، آن درخشيدني که در واقع درخشش فرهنگ الهي براي بشريت بود تا بشر زنده بماند و معني زندگي در روي زمين را درست بداند و در زمين و زندگي زميني سرگردان نگردد. در اين فراز در حال اعلان برائت هستيم از هر نوع فرهنگ بشري که ريشه در فرهنگ الهي ندارد. فرهنگي که رسول خدا( در موردش فرمود: «اَلَا وَ مَنْ مَاتَ عَلَي بُغْضِ آلِ مُحَّمَدٍ لَمْ يشُمَّ رائِحَةَ الْجَنَّةَ»؛
 بدانيد که هرکس با کينه‌ي آل محمد( بميرد، هرگز بوي بهشت به مشامش نمي‌رسد. و در همين راستا لعنت خدا را اظهار مي‌داري و مي‌گويي:

تنفر جهت‌دار

(وَ لَعَنَ اللَّهُ أُمَّةً قَتَلَتْكُمْ وَ لَعَنَ اللَّهُ الْمُمَهِّدِينَ لَهُمْ بِالتَّمْكِينِ مِنْ قِتَالِكُمْ(
لعنت خدا بر آن‌هايي که به قتل شما دست زدند و لعنت خدا بر آن‌هايي که زمينه‌ي اين قتل را فراهم ساختند و آن را پذيرفتند.

ملاحظه کنيد چگونه از طريق توجّه به زواياي حادثه‌ي کربلا روح خود را جهت مي‌دهيد و نگاه خود را متوجه جريان بني اميه مي‌کنيد که بستر مبارزه با اهل البيت( را فراهم کردند و منافقانه در لباس اسلام با تجسم اسلام يعني اميرالمؤمنين( به مخالفت برخاستند. شما در اين فراز متوجه صورت‌هاي مختلف نفاق هستيد که به طور مستقيم و غير مستقيم زمينه‌ي مبارزه با اهل البيت( را فراهم کردند و آن‌ها را لعنت مي‌کنيد، تا قلبتان جهتِ تنفّر خود را با بصيرت کامل از همه‌ي آن‌ها حفظ کند، ولي نه اين که در اين تنفّر بماند، بلکه برائت و تنفّري که جهت قلب را به خدا بکشاند. به همين جهت در فراز بعد مي‌گوئيد:  

(بَرِئْتُ إِلَى اللَّهِ وَ إِلَيْكُمْ مِنْهُمْ وَ مِنْ أَشْيَاعِهِمْ وَ أَتْبَاعِهِمْ وَ أَوْلِيَائِهِمْ(
برائت و تنفّرم به جبهه‌ي ستم، برائتي است از آن‌ها به سوي خدا و به سوي شما اي اهل‌بيتِ پيامبر. برائتي است از همه‌ي آن‌ها و از پيروان و دوستانشان که به قتل شما دست زده‌اند. 

در اين فراز اظهار مي‌داري تمامي موضع‌گيري‌هايم در مخالفت با انديشه‌ي نفاق را با نيت تقرب به ساحت خداوند انجام مي‌دهم. فرهنگ تنفّر ديني به ما مي‌آموزد که تنفّرِ سرگردان نه! بلکه برائت جهت‌دار. يعني اي اباعبدالله الحسين من با تنفّر به خطّ غير شما، بندگي خودم را محکم مي‌کنم و از طريقِ اين تنفّر به سوي شما مي‌آيم. چون تنفّرهاي بي‌جهت و وَهمْي، انسان را در خود مي‌فشارد و آنچه براي او مي‌ماند کينه‌ا‌ي خسته‌کننده و فرسايشي است.

از اين طريق شما جبهه‌ي‌ خود را تعيين مي‌کنيد و به زندگي خود شکل مي‌دهيد و با زندگان حقيقي تاريخِ بشر يعني با ائمه‌ي معصومين( به سر خواهيد برد. 

چنانچه ملاحظه مي‌کنيد در زيارت عاشورا موضع‌گيري‌هايي مطرح است که روح و قلب را جهت مي‌دهد، يک حرف ساده‌ي سياسي نيست، يک نوع برنامه‌ريزي براي زندگي در زير پرتو دين است، ديني که حضرت باقر( در موردش مي‌فرمايند: «هَلِ الدّينُ اِلاَّ الْحُبِّ وَ الْبُغْض؟»؛
 آيا دين جز حب و بغض است؟ در اين فراز خود را از همه‌ي کفر جدا مي‌کنيد و مي‌گوئيد: «مِنْ أَشْيَاعِهِمْ وَ أَتْبَاعِهِمْ وَ أَوْلِيَائِهِمْ»؛ از همه‌ي طرفداران و پيروان و دوستانِ قاتلان شما دوري مي‌جويم. آخر مگر شرط دلدادگي به دوست اين نيست که خود را در غم و مصيبت با او هم‌نوا کني؟ آيا دوستي بهتر از امام حسين( هست که با او همدردي کني و با او همدل شوي؟ لذا براي اثبات همدلي و اعلام يگانگي اظهار مي‌داريد: 

(يَا أَبَا عَبْدِ اللَّهِ إِنِّي سِلْمٌ لِمَنْ سَالَمَكُمْ وَ حَرْبٌ لِمَنْ حَارَبَكُمْ إِلَى يَوْمِ الْقِيَامَةِ(
اي اباعبدالله و اي پدر بندگان خدا! در همه‌ي عمر و تا روز قيامت، تسليم و فرمان‌بر شما و کساني هستم که فرمان‌بر شما هستند و مخالف کساني هستم که مخالف شما مي‌باشند. در اين فراز اظهار مي‌داري در تمام ابعاد زندگي‌ام، اعم از امور فردي و اجتماعي دو پرچم در دست دارم، يکي پرچم ولايت و اطاعت و محبت و ياري شما و دل سپردن به آن‌هايي که به شما دل سپرده‌اند، يکي هم پرچم عداوت و کينه و دشمني با دشمنان شما که حجاب حقيقت شدند و ظلمات را بر عالم حاکم نمودند. 

خدايا چقدر زندگي با حسين( و ياران او زيباست. هر کس در دنياي خاص خود زندگي مي‌کند و با آرزوهاي خاصي به سر مي‌برد و براساس آن نوع از زندگي که براي خود پذيرفته ‌است انتخاب‌هاي خود را تنظيم مي‌کند. با اين جمله در واقع تعهّد و بيعتي با اباعبدالله( مي‌کنم که همواره در آن نوع از زندگي که آن حضرت براي ما تعريف کرده‌اند بمانم و در همان راستا با دوستان حضرت به سر خواهم برد و در مقابلِ دشمنان خانواده‌ي رسول خدا( با تمام وجود مقابله مي‌کنم، زيرا زندگي همواره دو طرف دارد، يک طرف محبّت و يک طرف نفرت و هر محبّتي به محبوب به معني دوري از طرف مقابل است وگرنه محبت، محبتي حقيقي و آرامش‌دهنده نخواهد بود. به همين جهت هم براي اين‌که نفرت خود را جهت عيني بدهي و در حدّ تنفّر وَهمي و غير ملموس نماند، نظر به سردمداران کفر مي‌کني و نام آن‌ها را به زبان مي‌آوري تا مصداق تنفّرِ مقابل اين محبّت، صورت حقيقي به خود بگيرد و لذا اظهار مي‌داري:
مديريت قوه‌ي غضبيه

(وَ لَعَنَ اللَّهُ آلَ زِيَادٍ وَ آلَ مَرْوَانَ وَ لَعَنَ اللَّهُ بَنِي أُمَيَّةَ قَاطِبَةً وَ لَعَنَ اللَّهُ ابْنَ مَرْجَانَةَ وَ لَعَنَ اللَّهُ عُمَرَ بْنَ سَعْدٍ وَ لَعَنَ اللَّهُ شِمْرا وَ لَعَنَ اللَّهُ أُمَّةً أَسْرَجَتْ وَ أَلْجَمَتْ وَ تَنَقَّبَتْ لِقِتَالِكَ(
و لعنت خدا بر خط زياد و مروان، لعنت خدا بر کل جريان بني اميه و لعنت خدا بر پسر مرجانه‌ي بي‌پدر، و بر عمر سعد و شمر، و لعنت خدا بر آن‌هايي که اسب‌ها را زين کردند و لگام زدند و براي پيکار با تو نقاب زدند.

خدا مي‌داند اگر مي‌دانستيم اين لعنت‌هاي جهت‌دار چه اندازه شکوفايي در جان ما ايجاد مي‌کند و چه بصيرتي را به دنبال دارد، تمام جانمان را يک لعنت مي‌کرديم و آن هم لعنت به قاتلان امام حسين( . قلبي که بي‌جهت با عدّه‌اي در ستيز و کينه است، قلب سالمي نيست. قلب سالم قلبي است که در عين محبت به اولياء الهي، با تنفّر از بدي‌ها و بَدان، خود را به طهارت و سلامت و شعور مي‌رساند. اين است آن قلبي که صاحبش را متعالي مي‌کند. به همين جهت در اين فراز از زيارت، لعنت مي‌کني به همه‌ي سردمدارانِ ستمگرِ صحنه‌ي کربلا، حتّي آن‌هايي که براي مبارزه با امام اسب‌ها را زين کردند و لگام و نقاب زدند، تا به‌کلي از همه‌ي حواشي جريان کفر فاصله بگيري. مقابله با فرهنگي که منکر قداست انسان‌هاي قدسي است نياز جان ما است وگرنه با ملاک‌هاي التقاطي در دام يک نوع ليبراليسم مقدس مآبانه گرفتار مي‌شويم، بدون آن‌که قوه‌ي غضبيه‌ي خود را مديريت کنيم و جهت بدهيم. 

بعد از آن که قلب خود را در محبت و در بغض به تعادل رساندي نظر مي‌کني به حضرت اباعبدالله( و مي‌گويي:

(بِأَبِي أَنْتَ وَ أُمِّي لَقَدْ عَظُمَ مُصَابِي بِكَ(
پدر و مادرم فدايت، واقعاً مصيبت من که همان شهادت شما باشد، خيلي برايم سنگين بود. 

عملاً با چنين اظهاراتي عشق به خوبي‌ها را در خود شعله‌ور مي‌سازيد و اوج محبّتي را که بايد به اباعبدالله( داشته باشيد به فعليت مي رسانيد و مشخص مي‌کنيد چه احساسي نسبت به مصيبتي که بر اباعبدالله الحسين( وارد آمده است، داريد. مي‌گويي: «لَقَدْ عَظُمَ مُصَابِي بِكَ» مصيبت من بزرگ بود به خاطر اين که شما به مشکلي اين چنين افتاديد و اين يک نوع اتحاد است بين شما و حضرت اباعبدالله( که با زيارت آن حضرت براي زائر او پديد مي‌آيد که مصيبت آن حضرت را مصيبت خود احساس مي‌کند، در راستاي اتحاد بين شيعيان با اهل البيت(، رسول خدا( مي‌فرمايند: «مَنْ أَحَبَّنَا أَهْلَ الْبَيْتِ فِي اللَّهِ- حُشِرَ مَعَنَا وَ أَدْخَلْنَاهُ مَعَنَا الْجَنَّةَ»؛
 هركه ما خانواده را در مسير الهي دوست داشته باشد با ما محشور مى‏شود و او را به همراه خود به بهشت مي‌بريم. که اين نوعي يگانگي بين مُحب و محبوب است. بعد از يگانگي با نور امام معصوم است که در ذيلِ حب به حضرت سيدالشهداء( اظهار مي‌داري:

(فَأَسْأَلُ اللَّهَ الَّذِي أَكْرَمَ مَقَامَكَ وَ أَكْرَمَنِي أَنْ يَرْزُقَنِي طَلَبَ ثَارِكَ مَعَ إِمَامٍ مَنْصُورٍ مِنْ أَهْلِ بَيْتِ مُحَمَّدٍ صَلَّى اللَّهُ عَلَيْهِ وَ آلِهِ(
از خدايي که مقام شما را بسي بزرگ داشت و مرا هم که در مقام سوگواري و محبت به شما هستم بزرگ داشت، مي‌خواهم که خون‌خواهي شما را زير فرمان امامي ياري شده از اهل بيت پيامبر(، رزق من گرداند. 

اين که مي‌گوييد: «أَكْرَمَنِي»؛ حکايت از آن دارد که متوجه‌ايد محبتِ به اهل البيت( و سوگوارِ سيدالشهداء( بودن يک کرامت بزرگ الهي است که خداوند به انسان مي‌دهد و آن وقت از خدا خون‌خواهي اباعبدالله( را مي‌خواهي. چون با اين خون‌خواهي خدايي مي‌شوي و اراده‌ات در اراده‌ي حق فاني مي‌گردد و لذاست که گفته مي‌شود شيعه به اين خون‌خواهي و انتقام زنده است و تاريخ را به سوي حق حرکت مي‌دهد. شيعه در طول حيات تاريخي‌اش با سوز اين انتقام، شُکُوه خود را حفظ کرده و نه تنها با اصحاب کربلا همتاريخ گشته است بلکه خود را در جبهه‌اي وارد کرده که حضرت مهدي( فرماندهي آن را به عهده دارد، براساس همين اعتقاد است که در دعاي ندبه در طلب حضرت مهدي( ندا سر مي‌دهيد: «أَيْنَ الطَّالِبُ بِدَمِ الْمَقْتُولِ بِكَرْبَلاءَ؟»؛ کجاست آن کسي که طالب خون آن کسي است که در کربلا کشته شد؟ لذا مي‌فرمايند: «اِذَا خَرَجَ الْقَائِمُ يطْلُبُ بِدَمِ الْحُسَين» چون حضرت قائم( قيام کنند انتقام خون امام حسين( را مي‌گيرند و به اين معني است که جهت عالم به سوي فرهنگ امام حسين( تغيير جهت مي‌دهد. پس ما زنده‌ايم به اين که انتقام خون امامان را بگيريم و آن جريان فکري را که مانع حاکميت فرهنگ اهل البيت( بوده و هست از صحنه‌ي تصميم‌گيري عالم خارج نمائيم. 

مگر مي‌شود جبهه‌اي که اباعبدالله( در رابطه با مقابله با يزيد گشودند بسته شود؟ شيعه زنده است به حفظ و نگه داري اين جبهه، تا همواره با اباعبدالله( زندگي ‌کند. امروز بيشتر از ديروز بايد با امام حسين( زندگي کنيم، چون ظلمات با شدت بيشتري به صحنه آمده و حق و حقيقت آمادگي ظهور بيشتري را پيدا کرده است. همين‌طور که ملاحظه مي‌کنيد اگر ملّت ما در اين دورانِ ظلمات، پرتوي از حيات دارد، به جهت زندگي با حسين( است و هر روز که زندگي با حسين( براي او شديدتر شد، حيات او شکوفاتر گشته و چهره‌اي ديگر از حقيقت نمايان شده است. پس تقاضايي که در اين فراز جهت انتقام از قاتلان حضرت سيدالشهداء( داريد جهت شرکت در يک حيات فعال است که هيچ وقت شور و نشاطش فرو نمي‌نشيند به شرطي که زير نظر امامي انجام گيرد که نصرت يافته از طرف خدا و از اهل بيت پيامبر خدا( باشد.
 

در اوج يگانگي
در ابتداي زيارت اظهار داشتيد «يا ثارَاللّه» و خدا را خون‌خواه امام حسين( ديديد، در اين فراز حضرت مهدي( را خون‌خواه آن حضرت مي‌يابيد که مي‌خواهيد شما هم در خدمت آن حضرت باشيد ولي کمي که جلوتر رفتيد و عوامل دوگانگي به‌کلي برطرف شد اظهار مي‌داريد: «أَنْ يَرْزُقَنِي طَلَبَ ثَارِي مَعَ إِمَامٍ هُدًى ظَاهِرٍ نَاطِقٍ بِالْحَقِّ»؛ يعني اين‌که خداوند رزق من گرداند خون‌خواهي خودم را همراه با امامِ هدايت‌شده‌ي نمايان و گوياي به حق. در اين فراز آخر خون‌خواه، خودِ زائر است و به جايي رسيده که خود را خون‌خواه امام حسين( مي‌داند و نقش خدا و امامِ منصور را مي‌طلبد و به اوج يگانگي با امام( مي‌رسد. 
در ادامه اظهار مي‌داريد: 

(اللَّهُمَّ اجْعَلْنِي عِنْدَكَ وَجِيها بِالْحُسَيْنِ عليه السلام فِي الدُّنْيَا وَ الْآخِرَةِ(
خدايا حال که مي‌دانم حسين( نزد تو بسيار آبرومند است، پس به آبروي حسينِ عزيز، مرا در نزد خودت در دنيا و آخرت آبرومند و پسنديده گردان.

از خداوند تقاضا مي‌کنيد در ذيل نور حسين( مرا نزد خودت آبرو ده و شايسته گردان. هرگز منظورتان آن نوع آبروهاي وَهمْي صِرفِ اجتماعي نيست، همچنان که مورد نظر مولايمان امام حسين( چنين آبروهايي نبود، بلکه مي‌خواهي به نور امامي معصوم در پيش خدا آبرو داشته باشي تا به پيروي از امام حسين( نگران آبروهاي خيالي در نزد اهل دنيا نباشي همچنان که آن حضرت نگران آبرويش نزد اوباش بني اميه نبود و به وظيفه‌ي خود عمل نمود. آري آبرومندي خوب است ولي به شرطي که در پرتو نور امام معصوم آن آبرو به دست آمده باشد و خداوند آن را ايجاد کند.  

عنايت بفرمائيد اين فراز از زيارت جهتِ روح شما را به کجاها مي‌کشاند و وسيله‌اي که در اين راه مي‌خواهي از آن استفاده کني چيست؟ مي‌خواهي به مدد آبروي حسين( در نزد خداوند آبرو داشته باشي و اين حقيقي‌ترين آبروئي است که در عالم وجود دارد.

شايد يکي از علت‌هايي که تأکيد مي‌شود زيارت عاشورا، به کرّات خوانده شود به جهت توجه به سيره و سنت حيات‌بخشي است که با نظر به حضرت سيدالشهداء(در منظر ما قرار مي‌گيرد، به طوري که آبرومند شدن معني خاص خود را پيدا مي‌کند. از روزي که ما سيره و سنت آن حضرت را فراموش کرديم بيشتر به ظاهر دين مشغول شديم و از عمق معنويتِ ديني محروم گشتيم، همان‌طور که آبرومندي در نزد خدا را به آبرومندي نزد اهل دنيا تبديل نموديم. 

در گذشته اکثر جلسات عزاداري، همراه با معارف اسلامي و طرح مباحث عميق ديني بوده و دسته‌هاي عزاداري بيشتر در روزهاي تاسوعا و عاشورا تشکيل مي‌شده است. البته به سر و سينه زدن در سوگ امام حسين( کار عاشقان امام است، چرا که «در دل دوست به هر حيله رهي بايد کرد.» بايد هرکاري که نشانه‌ي ارادت به اين خاندان است و در شرع بدان توصيه شده است را انجام داد ولي نبايد فقط به ظاهر بسنده کرد. نبايد غلبه با دسته و سينه و زنجير و شام و ناهار باشد و حضور در جلسات عزاداري جهت فهم معارف دين مورد غفلت قرار گيرد. عموماً جلسه‌ي عزاداري اباعبدالله( صبح‌ها برگزار مي‌شد. چون در صبح هم مردم آمادگي بيشتري جهت تدبّر در واقعه‌ي کربلا دارند و هم زمان آن طوري است که يک حال و هواي ديگري را همراه خود مي‌آورد و روح انسان جهت تأثير ‌پذيري، آمادگي بيشتري دارد. مؤمنين شب‌ها زود مي‌خوابند تا نيمه شب بيدار شوند. لذا توصيه مي‌کنم مجالس عزاداري که صبح‌ها برپا مي‌شود را فراموش نکنيد و نگذاريد از دستتان برود.

به هر صورت تأکيد همه‌ي ما بايد اين باشد که عزاداري براي سيدالشهداء( در حدّ ظاهرِ صِرف متوقف نشود. زيرا مقصد اين بود که شيعيان در جلسه‌ي عزاداري امام حسين( شرکت کنند تا سيرِ روحاني و يگانگي با روح آن حضرت برايشان واقع شود. و مدّاحان هم لازم است با توجه به چنين مقصد و مقصودي، مرثيه بخوانند تا در برقراري آن سِير، کمک کنند. به طوري که در کنار معرفت به مقام امام، عاطفه هم به حرکت در آيد و شعله‌ور شود تا سير ما با سرعت بيشتر محقق گردد. زيرا خودِ آن‌ها خواسته‌اند تمام تلاش اين باشد که در جلسه‌ي عزاداري آن حضرت، سير روحاني به سوي مقام عرشي اهل البيت( به بهترين نحو انجام گيرد و ارادت به آن خانواده که در جان ما نهفته است به فعليت در آيد.

در تاريخ آمده است که ائمه( از مداحاني مثل کُمِيتِ اَسَدي
 يا دِعْبَلِ خُزائي
 مي‌خواستند که با اشعار خود مصائب عاشورا را ذکر کنند و افراد را به عمق آن حادثه بکشانند و خودِ ائمه( در آن شرايط آنقدر گريه مي‌کردند که بي‌تاب مي‌شدند. ملاحظه بفرمائيد در اين مرثيه‌خواني‌ها بيشتر فکر و سير و اشک بوده و کمتر دسته و زنجير و شام و ناهار. اگر مدّاح پرسوزي ما را بدون هيچ حرف اضافي وارد مصائب کربلا کند، به راحتي اشکمان جاري مي‌شود. وقتي انسان روح را متوجّه مقام امام بکند و کمي در آن سير کند دل بي‌تاب مي‌شود.

در مورد سير در مقام اباعبدالله( بايد به اندازه‌ي کافي تأکيد شود تا شيعيان متوجه مقام عرشي و نوري آن ذوات مقدس بگردند و با توجه قلبي به آن مقامِ نوراني، بهره‌هاي فوق‌العاده‌اي نصيب خود بنمايند. از روزي که در دينداري سطحي شديم و به جهات قدسي و باطني کمتر توجه نموديم اين سير فراموش شد و حاشيه‌ها رشد کرد. بياييم از خودمان بپرسيم کدام يک از کارها بيشتر جنبه‌ي عزاداري دارد و ما را به مقصدي که امامان براي ما برنامه‌ريزي کردند، مي‌رساند؟ آيا اين که دسته‌هاي طولاني راه بيندازيم و به تدريج تمام ذهن و فکرمان همين چيزها بشود؟ و يا اين که در جلسه‌اي با تعمّق و تفکّر، به کمک واعظ و مداح، در مقام حضرت و واقعه‌ي کربلا سير کنيم؟ ما بايد روحمان را به اباعبدالله( نزديک نمائيم. البتّه دسته راه انداختن و سينه‌زدن هم يکي از راه‌هاي اين نزديکي است تا از آن طريق ما سير خود را همه جانبه کنيم. ولي بايد بين اصل و حاشيه فرق بگذاريم، مواظب باشيم که حاشيه بر اصل غلبه نکند و خداي ناکرده از سيره‌ي اصلي معصوم باز بمانيم.

عرض کردم امامان معصوم از شعراي اهل البيت مي‌خواستند که برايشان از مصائب کربلا بگويند و آن‌ها هم به حالت عزادار و با صدايي حزن‌آلود مرثيه مي‌خواندند و امام و خانواده‌ي حضرت، آن‌ چنان اشک مي‌ريختند که در و ديوار به لرزه در مي‌آمد و آن‌ها نيز از اين طريق زمينه‌ي سير به مقام حضرت سيدالشهداء( را براي خود فراهم مي‌کردند و در ذيل آبرويي که آن حضرت نزد خداوند دارند، از خدا مي‌خواستند تا خداوند آن‌ها را نيز آبرومند گرداند و به شيعيانشان همين راه را آموختند. 

دريچه‌هاي تقرب به خدا

سپس اظهار مي‌داري: 

(يَا أَبَا عَبْدِ اللَّهِ إِنِّي أَتَقَرَّبُ إِلَى اللَّهِ وَ إِلَى رَسُولِهِ وَ إِلَى أَمِيرِ الْمُؤْمِنِينَ وَ إِلَى فَاطِمَةَ وَ إِلَى الْحَسَنِ وَ إِلَيْكَ بِمُوَالاتِكَ(
اي اباعبدالله! من از طريق ارادت‌ورزي به خود شما مي‌خواهم به خدا و رسول خدا و به اميرالمؤمنين و حضرت فاطمه و امام حسن و به خودتان تقرّب جويم.

ملاحظه بفرمائيد! خطاب به امام حسين( مي‌گوئيد من با عشق به شما، به خدا تقرّب مي‌جويم، حتي اگر بخواهم به خدا تقرب پيدا کنم، با محبّت به شما ممکن است. همچنين دريچه‌ي تقرب من به پيامبر و ائمه‌ي معصومين(، همه و همه از طريق ارادت به شما صورت واقعي به خود مي‌گيرد. چون با زيارت حضرت سيد الشهداء( و محبت به آن حضرت به همه‌ي اين تقرب‌ها مي‌توانيم دست يابيم، و زائر حسين( در چنين عقيده‌اي است و مي‌داند با اين زيارت تا اين‌جاها مي‌تواند سير کند. مي‌گويند تشيع، مکتب عشق است. يعني عشقِ شعله‌ور به حسين( وسيله‌ي تقرّب به خدا و همه‌ي مقربان درگاه الهي خواهد شد. حتي با محبت به امام حسين( مسير قرب به آن حضرت فراهم مي‌شود و حضرت در کربلا کاري کردند که هر قلب سالمي بتواند اين محبت را در خود زنده نگهدارد.  

از آن‌جايي که دين جز «حُب و بغض» نيست، اگر در فراز قبلي به جنبه‌ي «حُبّ» آن توجه فرموديد، در فراز بعدي به جنبه‌ي «بغض» آن توجه مي‌کنيد و به حضرت عرضه مي‌داريد:

(وَ بِالْبَرَائَةِ مِمَّنْ أَسَّسَ أَسَاسَ ذَلِكَ وَ بَنَى عَلَيْهِ بُنْيَانَهُ وَ جَرَى فِي ظُلْمِهِ وَ جَوْرِهِ عَلَيْكُمْ وَ عَلَى أَشْيَاعِكُمْ(
و با برائت و دوري از همه‌ي کساني که پايه‌ي اين تجاوز را بر شما اِعمال کردند، به خدا و رسول خدا و به شما تقرب مي‌جويم. 

فراز قبلي که با «إِنِّي أَتَقَرَّبُ إِلَى اللَّهِ»؛ شروع شد دو وجه داشت، در يک وجه اظهار داشتيد: اي اباعبدالله! با مودّت به شما، به خدا و رسولش تقرّب مي‌جويم و در وجه دوم جهت تحقق کامل تقرب به خدا موضوع برائت و دوري از دشمنان اهل البيت( را اظهار مي‌داريد، چون مي‌دانيد شرط تقرب به خدا حُبّ و بغضي است که بر محور حضرت امام حسين( بگردد. زيرا گرايش دل به اباعبدالله( بدون دوري از دشمنانِ روح حسيني( ممکن نيست و راه تقرّب الهي گشوده نمي‌شود.

در يک کلمه مي‌توان گفت: زيارت عاشورا يعني اين که با حضور قلب، به حسين( دل بدهي و از خدا نور بگيري. ائمه‌ي ما( حتي با زيارت امام حسين( بر عالَم مادّه حکومت مي‌کردند. مثلاً اگر مي‌خواستند بدون طي کردن مسافت‌هاي عادي  بروند قبر رسول‌الله( را زيارت کنند، اول قصد زيارت اباعبدالله الحسين( را مي‌کردند و از اين طريق طِي‌الارضِ‌شان شروع مي‌شد و بعد از زيارت قبر آن حضرت به زيارت قبر پيامبر( مي‌رفتند.

امام کاظم( در بغداد در زندان هستند، علي بْنِ مُسَيّب هَمْداني را با حضرت گرفته‌اند و زنداني کرده‌اند. چون مدّت حبس به درازا مي‌کشد، علي بن مسيب از دوري خانواده‌اش دلتنگ مي‌شود. حضرت مي‌فرمايند: برو غسل کن. چرا اول غسل کند؟ چون بالأخره «شستشويي کن و آنگه به خرابات خرام»، طهارت ظاهر، مقدمه‌ي طهارت باطن است. غسل مي‌کند و مي‌آيد. حضرت مي‌فرمايند: چشم بر هم بگذار، سپس فرمودند: چشمت را باز کن. علي بن مسيب مي‌گويد: چون چشمانم را گشودم خود را در کنار قبر امام حسين( يافتم و پس از آن با امام کاظم( کنار مرقد مقدس امام حسين(  نماز مي‌گزارند و زيارت مي‌کنند. سپس امام فرمودند: چشمان خود را بر هم بگذار، وقتي مجدداً به امر ايشان چشمانم را باز کردم خود را نزد قبرِ پيامبر( ديدم. امام فرمودند: اين قبر، قبر پيامبر( است. پس به نزد خانواده‌ات برو تجديد ديدار کن و به همين جا برگرد. وقتي بر مي‌گردد دوباره مي‌فرمايند: چشم بر هم بگذار و پس از آن که چشم خود را مي‌گشايد، خود را با آن حضرت در زندان بغداد مي‌يابد.

علي بن مسيّبب دلش براي خانواده‌اش تنگ شده است و خانواده‌اش هم در مدينه ساکن هستند و مقصد هم مدينه است، ولي بايد از کربلا گذشت و ابتدا بايد بر حسين( نظر کرد. يعني دريچه‌ي ورود به عوالم غيب، نظر بر اباعبدالله( است.

با توجه به نکته‌ي فوق، عشق پيامبر و فاطمه (بر امام حسين( را معني کنيد و ببينيد آن بزرگواران در حسين( چه مي‌ديدند؟ بدون ‌شک اسراري فوق الفاظ در مسئله‌ي زيارت امام حسين( پنهان است. اگر ملاحظه کنيد مي‌بينيد اکثر عبادات با زيارت امام حسين( شروع مي‌شود. به عنوان نمونه: عبادت شب قدر را ملاحظه کنيد، اول زيارت امام حسين( است و پس از آن عبادات گرانقدر ديگري که در شب قدر توصيه شده است. 

در ادامه‌ي زيارت عاشورا اظهار مي‌داريد:

(بَرِئْتُ إِلَى اللَّهِ وَ إِلَيْكُمْ مِنْهُمْ وَ أَتَقَرَّبُ إِلَى اللَّهِ ثُمَّ إِلَيْكُمْ بِمُوَالاتِكُمْ وَ مُوَالاةِ وَلِيِّكُمْ(
اي اباعبدالله! من با دوري از فرهنگي که ظلم به شما را روا داشت، به سوي خدا و به سوي شما خاندان نظر مي‌کنم و با مودّت و محبّت به شما و دوستان شما قرب الهي را مي‌جويم. يعني شما دريچه‌هاي ارتباط با حق هستيد. 

ملاحظه کنيد چرا مسئله‌ي برائت و تقرب را همچنان تکرارِ مي‌نمائيد؟ چون روح انسان با تکرارِ نظر به ابعاد شخصيت امامان معصوم( قلب خود را به سوي آن حقايق معنوي سوق مي‌دهد و از آن طريق صعود مي‌کند. تکرارِ نظر در مسايل معنوي موجب استحکام و تجلي هر چه بيشتر آن حقايق در روح فرد مي‌شود. به همين جهت مي‌فرمايند: زيارت عاشورا را زياد تکرار کنيد. چون آن زيارت در بردارنده‌ي معارفي است که روح به آن‌ها نياز دارد و در واقع غذاي جان است و مايه‌ي رشد آن. مي‌گويي: «بَرِئْتُ إِلَى اللَّهِ وَ إِلَيْكُمْ مِنْهُمْ»؛ با تنفّر از جبهه‌ي ستم که ظلم بر شما کردند، اي اباعبدالله جهت روحم را از آن‌ها به سوي شما برمي‌گردانم و خود را از اردوگاه جريان‌هاي ضد قدسي به کلي جدا مي‌کنم تا در دام آن‌ها نيفتم. «وَ أَتَقَرَّبُ إِلَى اللَّهِ ثُمَّ إِلَيْكُمْ بِمُوَالاتِكُمْ وَ مُوَالاةِ وَلِيِّكُمْ»؛ و به سوي خدا نزديک مي‌شوم و سپس با توجّه دادنِ جانم به سوي شما آن هم توجهي همراه با محبت، زندگي مي‌کنم و از طريق آن «برائت» و اين «مودّت» زندگي خود را متعادل مي‌نمايم. در اين فراز تلاش مي‌کنيم تا اتحادي روحاني با حضرت ايجاد کنيم و در راستاي نزديکي هر چه بيشتر به امام بايد مرز خود را به دقيق‌ترين شکل از دشمنان آن‌ها به هر شکل و در هر جبهه که باشند جدا کنيم و اظهار مي‌داريم: 

(وَ بِالْبَرَاءَةِ مِنْ أَعْدَائِكُمْ وَ النَّاصِبِينَ لَكُمُ الْحَرْبَ وَ بِالْبَرَاءَةِ مِنْ أَشْيَاعِهِمْ وَ أَتْبَاعِهِمْ(
تقرب مي‌جويم به سوي خدا با دوري از دشمنان شما و آن‌هايي که جنگ با شما را برپا کردند و با دوري از اطرافيان و پيروان آن‌ها. تا روح و قلب انسان نسبت به دشمنان فرهنگ اهل البيت( دوري نجويد، نور ولايتِ خاندان عصمت و طهارت( به جان او نمي‌نشيند. اساساً شرط سلوک که قرار گرفتن در زير پرتو نور ولايت امامان معصوم است با برائت از حجاب‌هايي محقق مي‌شود که مانع ظهور نور آن‌ها است. لذا مي‌گويي: من از طريق برائت از دشمنان شما و برائت از آن‌هايي که پايه‌هاي مبارزه و دشمني با شما را ريختند، و با برائت از پيروان و دنباله‌روهاي آن‌ها، به خدا و شما تقّرب مي‌جويم، هر چند اين مقابله هزينه دارد و بلاها و سختي‌هايي براي من به بار مي‌آورد، زيرا که:

	از براي يک بليٰ کاندر ازل گفته است جان

	

	
	تا ابد اندر دهد مرد بليٰ تن در بلا



جبهه‌اي زنده و فعّال

(إِنِّي سِلْمٌ لِمَنْ سَالَمَكُمْ وَ حَرْبٌ لِمَنْ حَارَبَكُمْ وَ وَلِيٌّ لِمَنْ وَالاكُمْ وَ عَدُوٌّ لِمَنْ عَادَاكُمْ(
اي اباعبدالله! در راستاي رسم دلدادگي، من پذيرنده‌ي جبهه‌ي شما هستم و با تمام وجود جان خود را تسليم شما کرده‌ام و دشمني جبهه‌اي را که با شما بر سر جنگ است از ارکان زندگي خود نموده‌ام. و دامنه‌ي اين نوع جبهه‌گيري را تا آنجا گسترش داده‌ام که دوستدار دوستان شما و دشمن دشمنان شما هستم. 

جبهه‌اي که حضرت سيدالشهداء( گشودند همواره زنده و فعّال است و با ورود به آن جبهه با حضرت اتّحادي پاي بر جا برقرار مي‌شود و اساساً عشق به دوستان اباعبدالله و تسليم راه و روش اباعبدالله( شدن و تنفّر از دشمنان آن حضرت موجب همان اتحاد روحي است که انسان به دنبال آن است، تا در افقي که حضرت در آن به سر مي‌برند وارد شويم. مگر نه اين است که هرکس طالب اتحاد با جان حضرت اباعبدالله( است؟ چنين اتحادي از طريق همين نوع موضع‌گيري‌ها به‌دست مي‌آيد به شرطي که زيارت آن حضرت با بصيرت لازم انجام گيرد تا ملائکه‌اي که تا قيامت براي امام حسين( گريه مي‌کنند به مدد او آيند و او را ياري رسانند. حضرت صادق( مي‌فرمايند: « وَكَّلَ اللَّهُ تَبَارَكَ وَ تَعَالَى بِقَبْرِ الْحُسَيْنِ ( أَرْبَعَةَ آلَافِ مَلَكٍ شُعْثاً غُبْراً يَبْكُونَهُ إِلَى يَوْمِ الْقِيَامَةِ فَمَنْ زَارَهُ عَارِفاً بِحَقِّهِ شَيَّعُوهُ حَتَّى يُبْلِغُوهُ مَأْمَنَهُ وَ إِنْ مَرِضَ عَادُوهُ غُدْوَةً وَ عَشِيّاً وَ إِنْ مَاتَ شَهِدُوا جَنَازَتَهُ وَ اسْتَغْفَرُوا لَهُ إِلَى يَوْمِ الْقِيَامَةِ»؛
 خداى تبارك و تعالى چهار هزار فرشته‌ي ژوليده و گردآلود بر قبر حسين( گمارده كه تا روز قيامت بر او مي‌گريند و هر کسي با شناخت کامل آن حضرت را زيارت كند وى را بدرقه كنند تا او را به مأمنش برسانند و اگر بيمار شود بامداد و شامگاه از او عيادت كنند و اگر بميرد جنازه‌ي او را تشييع نمايند و تا قيامت براى او آمرزش خواهند. به همين جهت بايد مقدمات توجه آن ملائکه را در خود فراهم آوريد، ابتدا وضو مي‌گيريد و با آرامش کامل و توجه قلبي، ادب زيارت خواندن را در جان خود فراهم مي‌کنيد، چون مي‌خواهيد با خواندن زيارت عاشورا زمينه‌ي کمالات بزرگي را براي خود فراهم نمائيد، با حزني که شرط اوليه‌ي زيارت حضرت سيدالشهداء( است، جان را شيفته‌ي يک انسان کامل کرده‌ايد و آن فراز‌ها را اظهار مي‌داريد و از تکرارهايي که در بعضي از فرازها هست سرسري نمي‌گذريد، اين تکرارها خيلي قيمتي است و موجب تمرکز روح و رفع حجاب از قلب مي‌شود. با تکرار در موضوعِ اظهار ارادت به آن حضرت و برائت از دشمنانشان يک نوع دلدادگي را تمرين مي‌کنيد تا دل همسنخ محبوب شود و مودّت آن حضرت در دل استحکام پيدا کند و آهسته آهسته به مقام اَمْنِ الهي برسد. همان مقامي که امام معصوم صاحب اصلي آن است. و چون آن مقام را بي‌مؤونه نمي‌دهند اظهار مي‌داريد:

(فَأَسْأَلُ اللَّهَ الَّذِي أَكْرَمَنِي بِمَعْرِفَتِكُمْ وَ مَعْرِفَةِ أَوْلِيَائِكُمْ وَ رَزَقَنِي الْبَرَاءَةَ مِنْ أَعْدَائِكُمْ أَنْ يَجْعَلَنِي مَعَكُمْ فِي الدُّنْيَا وَ الْآخِرَةِ(
حال که حالِ من در اظهار ارادت به اهل البيت( و برائت از دشمنان آن‌ها چنين است، از خدايي که بر من منّت گذارده و با شناخت شما و دوستان شما و با تنفّر از دشمنان شما مرا گرامي داشته، مي‌خواهم که مرا در دنيا و آخرت در کنار شما قرار دهد. 

معلوم است با آن ارادت و اين برائت شرايط معيّت با آن ذوات قدسي فراهم مي‌گردد و به جهت فراهم بودن شرايط است که تقاضاي معيّت با آن‌ها را مي‌نمائيد و اظهار مي‌داري: اي اباعبدالله، من مي‌خواهم در دنيا و آخرت با شما زندگي کنم، و نمي‌خواهم با دشمنان شما هم‌گروه باشم.

چنانچه ملاحظه مي‌فرمائيد در جاي جاي زيارت عاشورا، ابتدا يک فراز جهت عشق‌ورزيدن به امام در ميان است و سپس فرازي جهت تنفّر از دشمنان آن حضرت مطرح مي‌گردد و سپس دعا شروع مي‌شود، زيرا تا جان را با محبت به مطهّرين از يک طرف و برائت از آلودگان از طرف ديگر زينت ندهيم جانمان شايسته‌ي اجابت آن دعا نمي‌شود و خدا نظري به ما نخواهد کرد.
  همان چيزي که قرآن بر آن تأکيد دارد و مي‌فرمايد: «...فَمَنْ يَكْفُرْ بِالطَّاغُوتِ وَيُؤْمِن بِاللّهِ فَقَدِ اسْتَمْسَكَ بِالْعُرْوَةِ الْوُثْقَىَ...»؛
 هرکس به طاغوت کفر بورزد و به خدا ايمان بياورد به دستگيره‌ي محکمي چنگ زده است. در اين‌جا ابتدا کفر به طاغوت را مطرح مي‌فرمايد، همان‌طور که در زيارت عاشورا ابتدا صد لعن مطرح مي‌شود.

در ابتداي فراز فوق اظهار مي داريد معرفت به شما و معرفت به دوستان شما يک کرامت و بزرگي است و خداوند با لطف خود چنين کرامتي را به من مرحمت کرده است همچنان که تنفّر به دشمنان شما را به عنوان کرامتي بزرگ رزق من نموده. حال با داشتن چنين حالي از خدايي که مرا با معرفت به شما و معرفت به دوستان شما بزرگ کرد و کرامت داد و به من رزق برائت از دشمنان شما را داد، مي‌خواهم «أَنْ يَجْعَلَنِي مَعَكُمْ فِي الدُّنْيَا وَ الْآخِرَةِ»؛ که مرا در دنيا و آخرت در کنار شما قرار دهد. و به مقامي برساند که شايستگي نزديکي به مقام شما را پيدا کنم و در دنياي شما زندگي نمايم. مقام مَعِيت و يگانگي با امام، بالاتر از اين حرف‌هاست که با گفتگو حقيقتش روشن شود. ولي همين قدر فکر کن چه بهشتي خواهد بود وقتي در عالَم اهل‌بيت( به سر بريم و در افقي قرار گيريم که امام، عالَم و آدم را در آن افق احساس مي‌کنند.

در ادامه‌ي همان تقاضا مي‌گويي:

(وَ أَنْ يُثَبِّتَ لِي عِنْدَكُمْ قَدَمَ صِدْقٍ فِي الدُّنْيَا وَ الْآخِرَةِ(
و در راستاي معيت با شما از خدا مي‌خواهم که در کنار شما با تمام صدق و صفا استوار بمانم، چه در دنيا و چه در آخرت. 

خدايا! زيارت عاشورا چه جرأتي به انسان مي‌دهد که چنين آرزوي بزرگي را بر زبان براند و چه اميدي در ما ايجاد مي‌کند که مقامي اين‌چنين بزرگ را طلب کنيم، نظر کنيم به مقامي که حسين( و اصحاب او در آن مقام بودند و از خدا بخواهيم که در دنيا و آخرت ثابت قدم در کنار آن‌ها باشيم. اگر بدانيم چقدر دنياي مردم عادي تنگ و پوچ است، مي‌فهميم که اين فراز از دعا چه طلب بزرگي است. چگونه وقتي اسير ديوارهاي تنگ ميل‌ها و کشش‌ها و جهل‌هاي خود هستيم و اصلاً دنياي آزاد و وسيع آن‌ها را نمي‌شناسيم، بفهميم که با حسين( و اصحاب او بودن يعني چه؟

طلب مقام محمود

گويا زائر حسين( متوجه است در زيارت آن حضرت تمام دريچه‌هاي رحمت خدا گشوده است و لذا به خود جرأت مي‌دهد که تقاضاي خود را تا آنجا وسعت دهد که اظهار کند:

(وَ أَسْأَلُهُ أَنْ يُبَلِّغَنِي الْمَقَامَ الْمَحْمُودَ لَكُمْ عِنْدَ اللَّهِ(
و در ازاي برائت از دشمنان شما و مودّت به شما و در راستاي معيت با آن عزيزان، از خدا مي‌خواهم که مرا به مقام محمودي که شما نزد خدا داريد، برساند.

خداوند در قرآن مي‌فرمايد: اي پيامبر مقداري از شب را بيدار بمان و به عبادت بگذران بلکه پروردگار تو، تو را به مقام محمود برساند: «وَمِنَ اللَّيْلِ فَتَهَجَّدْ بِهِ نَافِلَةً لَّكَ عَسَى أَن يَبْعَثَكَ رَبُّكَ مَقَامًا مَّحْمُودًا».

به فرمايش بزرگان، مقام محمود، مقام شفاعت و ولايت است. شما در زيارت عاشورا پس از آن مقدّمات از خدا مقام محمودي را مي‌خواهي که هديه‌ي خدا به اهل‌البيت( است، حق هم داري که چنين جرأتي را به خود بدهي، زيرا که از طريق زيارت حضرت سيدالشهداء( با همه پيامبران همسو خواهي شد. حضرت صادق( ثواب زيارت امام حسين( را در حدّي مي‌دانند که گناهان هفتاد سال انسان آمرزيده مي‌شود و رسول خدا( با او مصافحه مي‌کنند و آن حضرت و حضرات علي و فاطمه و ائمه( براي او دعا مي‌فرمايند.
 

چون از طريق آن برائت و آن مودّت به مقام معيت با اهل‌بيت( اميد بستي و در نتيجه به نزديکي به مقامات عظيم آن خاندان اميدوار شدي، مي‌خواهي به مقامي برسي که هيچ نقصي در مقابل حضرت حق در تو نمانده باشد و موانع قرب، تماماً رفع شده باشد و به همين جهت تقاضاي مقام محمود مي‌نمايي.

ملاحظه مي‌فرمائيد که زيارت عاشورا عبادتي است بزرگ با اهدافي عالي. چون مي‌خواهيد در ذيل نور سيدالشهداء( توحيدي شويد و حالاتي را که بر موحدان بزرگ رسيده است آرزو مي‌کنيد. زيرا خواندن زيارت عاشورا، توجه به حادثه‌اي نيست که در گذشته اتفاق افتاده و شما به يادآوري آن مي‌پردازيد، بلکه توجه به يک نوع زندگي زيباي دايمي است که در حال تنفس در آن هستيد. نظر انداختن و دل سپردن به مقام محمودي است که مقام پيامبر و امامان( است، يعني از دنياي منجمد مردمِ سرگردان در آمدن و به دنياي روح‌هاي بزرگِ موحدين راستين وارد شدن، چرا که بزرگي هر انسان به بزرگي اهداف اوست. به رسم يگانگي با آن روح‌هاي بزرگ اظهار مي‌داري: 

(وَ أَنْ يَرْزُقَنِي طَلَبَ ثَارِي مَعَ إِمَامٍ هُدًى ظَاهِرٍ نَاطِقٍ بِالْحَقِّ مِنْكُمْ(
و از خدا مي‌خواهم که رزق من گرداند خون‌خواهي خودم را در کنار امامي هدايت شده و نمايان که به حق مي‌خواند و آشکارا بشريت را هدايت مي‌کند.

در چنين آرزويي است که انسان فقط ناظر جبهه‌ي حق و باطل نيست و در تنفّر از باطل و محبّت به امام در حدّ احساسات عاطفي متوقف نمي‌شود بلکه مي‌خواهد در ميدان عمل در اردوگاه پشتيباني از حق قرار گيرد و فعّالانه اين محبّت و آن برائت را در جان خود تثبيت کند و طراوت دفاع از حق را در زندگي خود به فعليت برساند و عملاً در چنين شور و شعف معنوي وارد شود و حاکميت حق را تا صحنه‌هاي سياسي و اجتماعي گسترش دهد، زيرا همه جا بايد حکم محبوب ما يعني خداوند حاکم باشد. آن هم در حدّي که زائر سيدالشهداء( به مرتبه‌ي خون‌خواهي حضرت نايل شود، که بحث آن در فرازهاي قبل گذشت. ابتدا حسين( را «ثارالله» خواند که خداوند خون‌خواه اوست، با شدت‌يافتن يگانگي بين زائر و امام، مي‌خواهد در کنار امام منصور، خودش خون‌خواه حضرت باشد و لذا خود را خون‌خواه حضرت احساس مي‌کند، و باز با شدت‌يافتن يگانگي در اين فراز اخير مي‌خواهد خون‌خواه خود باشد، زيرا ديگر جدايي بين خود و مولايش احساس نمي‌کند و مي‌گويد: «وَ أَنْ يَرْزُقَنِي طَلَبَ ثَارِي» و سپس اظهار مي‌دارد:
(وَ أَسْأَلُ اللَّهَ بِحَقِّكُمْ وَ بِالشَّأْنِ الَّذِي لَكُمْ عِنْدَهُ أَنْ يُعْطِيَنِي بِمُصَابِي بِكُمْ أَفْضَلَ مَا يُعْطِي مُصَابا بِمُصِيبَتِهِ مُصِيبَةً مَا أَعْظَمَهَا وَ أَعْظَمَ رَزِيَّتَهَا فِي الْإِسْلامِ وَ فِي جَمِيعِ السَّمَاوَاتِ وَ الْأَرْضِ(
از خدا تقاضا دارم به حق شما و به حقيقتِ شأن و منزلتي که در نزد خدا داريد، مرا به پاداش اندوه و مصيبتي که از شما دارم، برترين عطائي را که به مصيبت‌زده‌اي مي‌کند به من عطا کند به خاطر مصيبتي که چقدر در عالم اسلام و در جميع آسمان‌ها و زمين بزرگ بود. 

مقام اتّحاد با امام را ملاحظه بفرمائيد که چگونه در راستاي آن اتحاد و يگانگي از عمق جان اظهار مي‌داريد: مصيبتي که به شما و سختي‌هايي که بر شما وارد شده است، همه بر من وارد شده است، حال از خدا مي‌خواهم که اَجر آن مصيبت‌هاي بزرگ را به من نيز عطا کند. چون شيعه در عمل نشان داده است که با امام حسين( و اصحاب کربلا، همتاريخ شده و لذا هر شمشيري که بر آن‌ها فرود آمد، آن را بر جان و روح خود احساس مي‌کند.

انتظار پاداشي بزرگ

توجّه کنيد چه حالتي را بايد در خواندن اين جمله در خود ايجاد کنيد تا آن را صادقانه بگوئيد. بايد متوجّه بود که مصيبت بزرگي بر ما وارد شده است زيرا ما پاره‌اي از جان امام حسين( هستيم، او کلّي است که ما جزئي از پرتو آن کل مي‌باشيم. مگر آن حضرت محبوب جان من و شما نيست؟ پس به اصلِ جان انسان‌ها يعني به انسانيتِ کل، مصيبت وارد شده است. امام، جانِ جانِ انسان‌هاست. و اين است که هر مصيبتي بر او وارد شود در واقع به عمق جان انسانيتِ هر انسان وارد شده است. به همين جهت وقتي بر پيامبر و ائمه( صلوات مي‌فرستيم، در واقع بر عمق جان خود صلوات فرستاده‌ايم و لذا پرتوي از آن صلوات بر جان ما بر مي‌گردد. امام حقيقت هر انسان و جانِ جانِ هر انسان مي‌باشد و هرکس از او غفلت کند از همه‌ي انسانيتش غافل شده است. به گفته‌ي مولوي:

	هر که مانَدْ زين قيامت بي‌خبر

	تا قيامت واي او، اي واي او


	هر که ناگه از چنان مَه دور ماند

	اي خدايا! چون بُوَد شب‌هاي‌او


	خيمه در خيمه، طناب اندر طناب

	پيش شاه عشق و لشکرهاي او


	خيمه‌‌ي جان را ستون از نورِ پاک

	نور پاک از تابش سيماي او


	عشقْ شير و عاشقان اطفال شير

	در ميان پنجه‌ي صدتاي او


	در کدامين پرده پنهان بود عشق

	کس نداند، کس نبيند جاي او


	عشق، چون خورشيد ناگه سر کند

	برشود تا آسمان غوغاي او




امام، شاه عشق و خيمه‌ي جان انسان است. اگر آن حضرت بر ما نظر کند در واقع جان ما به اصل خودش نزديک مي‌شود چون انسان کامل جنبه‌ي کمالي هر انسان مي‌باشد. حال در مصيبتي که بر امام حسين( وارد شده است ملاحظه کن جانِ بيدار چه حالتي خواهد داشت و اين مصيبت را براي خود چگونه احساس مي‌کند و واي اگر کسي مصيبت اهل‌بيت( را در جان خود و براي خود احساس نکند. در اين صورت اين انسان از خودِ برتَرَش غافل است. مي‌گويي: اي اباعبدالله من اين مصيبت را بر خودم وارد مي‌دانم و خود را صاحب عزا حس مي‌کنم. اظهار مي‌داريد: «بِمُصَابِي بِكُمْ»؛ مصيبت من است آن چه به شما وارد شده و واقعاً مصيبت من است. و از آنجايي که آن مصيبت جهت حفظ دين و دينداري است و زيباترين عملِ عباديِ ممکن در آن زمان به حساب مي‌آيد، انتظار پاداشي بزرگ براي آن هست و در اين راستا و با توجه به اتحادي که با اصحاب کربلا پيدا کرديد، اظهار مي‌داريد پاداش تحمّل مصيبتِ مرا که به شما وارد شده است از خدا مي‌خواهم. «أَفْضَلَ مَا يُعْطِي مُصَابا بِمُصِيبَتِهِ»؛ آن هم کامل‌ترين پاداشي را که به مصيبت‌زدگان مي‌دهي. «مُصِيبَةً مَا أَعْظَمَهَا وَ أَعْظَمَ رَزِيَّتَهَا فِي الْإِسْلامِ وَ فِي جَمِيعِ السَّمَاوَاتِ وَ الْأَرْضِ»؛ مصيبتي که مصيبت بزرگي است در اسلام و در همه‌ي آسمان‌ها و زمين. بزرگي اين مصيبت را ما بر جان خود احساس مي‌کنيم. مصيبت فقط بر حضرت زينب( وارد نشده است، بلکه بر هر کسي که احساس اسلاميت دارد و هر کسي که اهل آسمان‌ها و زمين است، اين مصيبت بزرگ بر او هم وارد شد. چه بفهمد و چه نفهمد.

راستي اگر مصيبت وارده بر اباعبدالله( مصيبت وارده بر ما نيست، پس مصيبت بر چه کسي است؟ آري اگر ستمگري در گوشه‌اي از اين دنيا بميرد، مصيبت ما نيست، مصيبت خودش است و اولِ مشکلاتش. ولي مصيبت بر اباعبدالله( به عنوان بزرگ‌ترين انسان روزگار خود چنين نيست. هرکس در مصيبتِ وارده بر آن حضرت مجبور است موضع خود را روشن کند و احساس خود را بنماياند، چون حقيقتاً حسين( يعني ما، ولي در مرتبه‌اي که جنبه‌ي آرماني ما به حساب مي‌آيد. حسين( يعني ما با وسعتي بيشتر. پس در صحنه‌ي کربلا ما هستيم که داريم شمشير مي‌خوريم، و ما را به شهادت کشانده‌اند، و ما نيز عزادار خود هستيم، چرا که به اعتباري امام پاره‌اي از جانِ ماست.

پرواز به سوي افق‌هاي برتر 

شهادت اباعبدالله( بر عالم هستي گران آمده و مصيبت او بر جميع آسمان‌ها و زمين طاقت‌فرسا بود، زيرا که مقصدِ خلقت هستي، انسان است و اصل انسانيت هم امام معصوم است و عالَم به امام نظر دارد و هر مصيبتي که بر امام وارد شود بر جنبه‌ي برتر عالَم يعني بر قلب عالم وارد شده است. و لذا در راستاي عزاداري و احساس مصيبت براي حسين( بايد يک نوع يگانگي قلبي در اين جريان نه تنها با انسانيت، بلکه با عالم هستي در خود ايجاد کنيم و با اين حال و هوا مي‌توان با زيارت عاشورا زندگي کرد و از دنياي تنگ روزمرّگي‌ها به درآمد، وگرنه مصيبت‌هاي ما در حدّ مريض شدن فرزندمان و گم شدن کفش و کلاه‌مان تقليل مي‌يابد و غم ما غم کهنه‌شدن فرش‌هايمان مي‌شود. 

با زيارت عاشورا مي‌توان پرواز کرد و بلندتر از اين زندگي عادي، به افق‌هاي بسيار برتر نزديک شد، خود را در صحنه‌اي وارد نمود که صحنه‌ي مقابله‌ي جبهه‌ي حق به فرماندهي امام حسين( در مقابل جبهه‌ي باطل است و از اين طريق با حسين( زندگي کنيم تا با روزمرّگي‌ها همجوار نگرديم و با پايين و بالا رفتن قيمت کالا‌هاي دنيا، شخصيت ما هم بالا و پايين نرود که به تعبير قرآن اين همان خسران مبين و ضرر کامل است.
 وقتي توانستيم به آن درجه از بصيرت برسيم که مصيبت‌هاي وارده بر  اولياء الهي را مصيبت خودمان محسوب کنيم، ديگر بالا و پايين رفتن عوامل زودگذر دنيا، غم‌ها و شادي‌هاي ما را تعيين نمي‌کنند، گفت: 

	گرچه در خشکي هزاران رنگ‌هاست

	

	
	ماهيان را با يبوست جنگ‌هاست


	اين جهان خود حبس جان‌هاي شماست

	

	
	هين رويد آن‌سو که صحراي شماست


	اين جهان محدود وآن خود بي‌حد است

	

	
	نقش و صورت پيش آن معني سد است



بناي ما براين است که از اين دنيا درآييم و به دنياي محمّد و آل محمّد( وارد شويم و نور حسين( راهنما و عامل جهت‌دهي خوبي است. در همان راستا که شرايط را جهت طرح عالي‌ترين تقاضاها مناسب ديديد اظهار مي‌داريد:

(اللَّهُمَّ اجْعَلْنِي فِي مَقَامِي هَذَا مِمَّنْ تَنَالُهُ مِنْكَ صَلَوَاتٌ وَ رَحْمَةٌ وَ مَغْفِرَةٌ(
خدايا! در اين مقام، که مصيبت شهادت امام( بر جانم نشسته، مرا جزء کساني قرار ده که از طرف تو صلوات و رحمت و مغفرت دريافت کرده‌اند. 

اظهار مي‌داريد: «اللَّهُمَّ اجْعَلْنِي فِي مَقَامِي هَذَا»؛ خدايا در مقامي اين‌چنين، يعني مقامي که از طريق زيارت عاشورا به زيارت حضرت سيدالشهداء( نايل شده‌ام و خود را در پرتو يگانگي با آن حضرت قرار داده‌ام، در مقام برائت از دشمنان امام حسين( و عشق و محبّت به سلطان عشق و يارانش، در مقامي که مقام زندگي واقعي است، مرا شامل صلوات و رحمت و مغفرت خود قرار ده. اگر اين زيارت و عزاداري شرايط قابليت چنين صلوات و رحمت و مغفرتي را فراهم نمي‌کرد، چنين تقاضايي، تقاضاي بيهوده‌اي بود. پس معلوم است در شرايطي قرار گرفته‌ايد که امکان صلوات و رحمت و مغفرت الهي بر جانتان فراهم است و بر اين اساس اظهار چنين تقاضاي مهمي را به ما آموخته‌اند، از طريق اين تقاضا از خدا مي‌خواهي تا همه‌ي نيکي‌ها را به طور يک جا به شما عطا کند. از خدا تقاضا مي‌کني! هم صلواتي که بر پيامبر خودت مي‌فرستي، بر جان من بِوَزان، تا جان من بهار شود و هم رحمتت را که بر هستي سرازير مي‌داري، بر جان من بريز، تا جانم شکوفا گردد و با اتّصال به نور ربوبيت تو سرمست گردد، هم مغفرتت را بر من بيفشان تا موانع اتّصال به مقام قربت رفع گردد.

بزرگ‌ترين تقاضا

بعد از اين فراز از دعا که جانتان آمادگي کامل پيدا مي‌کند، در فراز بعدي به خود اجازه مي‌دهيد که عظيم‌ترين تقاضا را بر زبان آوريد، بالاترين تقاضايي که ممکن است يک بشر از خداي خود داشته باشد. خدايا، پروردگارا، تمام وجود ما را ذوب گردان و اين دعا را در حقّ‌مان مستجاب بفرما. و آن تقاضا اين است که:

(اللَّهُمَّ اجْعَلْ مَحْيَايَ مَحْيَا مُحَمَّدٍ وَ آلِ مُحَمَّدٍ وَ مَمَاتِي مَمَاتَ مُحَمَّدٍ وَ آلِ مُحَمَّدٍ(
خدايا! حيات و مرگ مرا همچون حيات و مرگ محمّد( و آل او قرار بده.

مگر نه اين‌که انسان وقتي به مقصد مي‌رسد که همه‌ي ابعاد وجودش از نقص رسته باشد؟ و مگر انسانِ معصوم در شعفِ بي‌نقصي و در طراوتِ اُنس با خدا در همه‌ي ابعاد وجودي‌اش به سر نمي‌برد؟ مگر محمّد و آل محمّد( معصوم نيستند؟ حال ملاحظه کنيد چه تقاضاي بزرگي را از دريچه‌ي زيارت عاشورا، با خدا در ميان مي‌گذاريد. از خدا مي‌خواهيد آن طور که انسان‌هاي کامل بدون هر حجابي با تو به سر مي‌برند و زندگي خود را مي‌گذرانند شما هم زندگي را بگذرانيد و آن طور که امام معصوم به مرگ نظر دارد و با مرگ روبرو مي‌شود، شما هم بر مرگ نظر کنيد و با آن روبه‌رو شويد و از دريچه‌ي مرگ به سوي ابديتي بس نوراني سير کنيد. در يک کلمه در اين فراز طالب عبوديت محض شده‌ايد، زيرا همه‌ي حقيقت انسان، همين عبوديت است که منجر به تجلي ربوبيت کامل حق بر قلب‌ها مي‌گردد. مقام زائر حسين( چه اندازه ارزشمند است که مي‌تواند عالي‌ترين مقام ممکن را از خداوند تقاضا کند، تمام زيارت عاشورا براي رساندن زائر امام حسين( است به چنين مقامي. کدام تقاضا و آرمان بالاتر از اين مي‌تواند باشد که زندگي و مرگ انسان، در فضاي زندگي و مرگ بزرگ‌ترين انسان‌هاي هستي قرار گيرد؟ اگر بدانيم انسان‌هاي عادي در چه دنياي تنگي زندگي مي‌کنند و اگر بدانيم در اين دنياي تنگ دست و پا زدن چقدر آزار دهنده است و اگر بدانيم آنگاه که زندگي از وَهْم‌ها و خيالات آزاد شد چقدر شيرين و گسترده است و اگر بدانيم زندگي در افقي که معصوم در آن افق زندگي مي‌کند چه اندازه روح‌افزا است و چه اندازه آزادي از خود و از هوس‌ها را به دنبال دارد، لحظه‌اي از اين دعا غافل نمي‌شويم. 

انسان‌هاي معمولي با ارزش‌هاي پيرايه‌اي و غير واقعي براي خود عالَم مخصوصي ‌ساخته‌اند و در آن زندگي مي‌کنند که هيچ نوري از حقايق غيبي بر جانشان نمي‌تابد و راهي به عالم گسترده‌ي غيب و معنويت به سوي آن‌ها گشوده نمي‌شود و همه با سايه‌هاي ذهني خود مأنوس‌اند و همين امر موجب مي‌شود تا رابطه‌شان با حقيقت قطع شود و در اين حال به جاي رابطه داشتن با يک زندگي واقعي، با سايه‌ي زندگي رابطه برقرار مي‌کنند و در واقع در سرابِ زندگي مي‌دَوند و هر چه بيشتر از اصل خويش فاصله مي‌گيرند، تا آن‌جا که ديگر با خود حقيقي‌شان بي‌ارتباط مي‌شوند و همه‌ي زندگي‌ را خرج سايه‌هاي زندگي مي‌کنند و ديگر هيچ، و در انتها وامانده و خسته‌، زندگي را تمام مي‌کنند، گفت:

	جان همه روز از لگدمال خيال

	وز زيان و سود و زبيمِ زوال


	نِي صفا مي‌ماندش نِي لطف‌وفَر

	نِي به‌سوي آسمان راه سفـر



زندگي انسان‌هاي معصوم درست برعکس، آنقدر که آن‌ها در آسمان معنويت زندگي مي‌کنند در زمين تنگ و تاريک به سر نمي‌برند و ما در زيارت عاشورا از خدا زندگي و مرگي همانند زندگي و مرگ معصومين را مي‌خواهيم تا در واقع از اضمحلال و روزمرّگي‌ها رها شويم. آنقدر افق اين فراز از زيارت بلند است که هيچ تقاضايي را نمي‌توان همطراز آن دانست فقط مي‌توان گفت: خدايا خودت جرعه‌اي از مزه‌ي زندگي معصومين را بر جان ما بچشان تا از خاک برآييم و به افلاک در آييم.

غم غربت

پس از طرح آن تقاضاي بزرگ، غم غربت خود را در روزگاري که در آن به سر مي‌بريد با خداي خود در ميان مي‌گذاريد و عرضه مي‌داريد: 

(اللَّهُمَّ إِنَّ هَذَا يَوْمٌ تَبَرَّكَتْ بِهِ بَنُو أُمَيَّةَ وَ ابْنُ آكِلَةِ الْأَكْبَادِ اللَّعِينُ ابْنُ اللَّعِينِ عَلَى لِسَانِكَ وَ لِسَانِ نَبِيِّكَ صَلَّى اللَّهُ عَلَيْهِ وَ آلِهِ فِي كُلِّ مَوْطِنٍ وَ مَوْقِفٍ وَقَفَ فِيهِ نَبِيُّكَ صَلَّى اللَّهُ عَلَيْهِ وَ آلِهِ‏(
خدايا روز عاشورا را مبارک شمردند، بني اميه و فرزند هند جگرخوار که ملعون است بر زبان تو و زبان پيامبر تو در هر موطن و موقفي که در آن ايستاده پيامبر تو که صلوات خدا بر او و بر آل او باد.

خدايا امروز و امروزه روزگاري شده که بني اميه و فرزندان هند جگرخوار به جهت آن که فرزند پيامبرشان را شهيد کردند جشن مي‌گيرند. خدايا دنياي آن‌ها دنيايي است که کشتن امام معصوم را وسيله‌ي حفظ حيات و دنياي خود مي‌دانند. اينان قومي هستند که همواره مورد لعن خدا و رسول خدا( بوده‌اند.
ملاحظه فرمائيد که در زيارت عاشورا بنابراين است که چهره‌ي نفاق بني اميه رسوا شود نه اين که تقابل بين شيعه و سني شکل گيرد. البته نقش بني اميه در ايجاد تقابل اهل سنت با شيعه را نيز نبايد ناديده گرفت، آن‌ها سعي کردند مبارزه‌ي خود با امامان معصوم( را به مبارزه‌ي اهل سنت با امامان و شيعيان تبديل نمايند. همين کاري که امروزه وهّابيون انجام مي‌دهند.
از آن جايي که در بينش اسلامِ ناب «کُلُّ يوْمٍ عاشُورا وَ کُلُّ اَرْضٍ کَرْبَلا»؛ است و شعار ما شيعيان در طول تاريخ بعد از کربلا چنين بوده، با اظهار اين فراز از زيارت، متوجه جبهه‌هاي باطلِ زمانه‌ي خود مي‌شويم که چگونه يزيديان بر باطل خود تأکيد مي‌کنند و حق و حقيقت را به مسلخ مي‌برند، بر همين اساس بزرگان دين همواره زيارت عاشورا مي‌خواندند تا از حراميان روزگار خود غافل نگردند. تا مهدي امت( ظهور نفرمايد هر روز براي ما روز عاشورا است و از ظلمي که توسط استکبار جهاني بر حق و حقيقت روا داشته مي‌شود غافل نخواهيم ماند. 

بزرگان دين همواره با زيارت عاشورا مأنوس بودند تا هميشه خود را در جبهه‌ي کربلاييان به فرماندهي حضرت امام حسين( حفظ کنند، چون متوجه بودند و هستند که اين جبهه تا قيام قيامت گشوده است. مگر امروز ستمگران در هر لباسي و به شکل‌هاي مختلف با اسلام ناب در جنگ و ستيز نيستند؟ شعار «کُلُّ يوْمٍ عاشُورا وَ کُلُّ اَرْضٍ کَرْبَلا»؛ مي‌خواهد بگويد: روح خود را براي هميشه با فرهنگ اصحاب کربلا متحد نگه‌دار تا شور اصحاب حسين( در جانت زنده بماند و لحظه‌اي از وفاداري به حقيقت غافل نماني. مضافاً اين که متذکر مي‌شويد جبهه‌ي يزيديان به جهت لعنت دائمي که خدا و رسول خدا( بر آن مي کنند هرگز سر به سلامت نمي‌برد و لذا  با تکرار اين فراز از بي‌تفاوتي نسبت به حق و باطل - که هلاکت بزرگي است - خود را نجات مي‌دهيم. 

با اميد به اين که تلاش‌هاي جبهه‌ي باطل به جهت لعنت خداوند، به هيچ نتيجه‌اي نمي‌رسد، خود را در اين لعنت‌ها شريک مي‌نمائيد و تقاضا مي‌کنيد:

(اللَّهُمَّ الْعَنْ أَبَا سُفْيَانَ وَ مُعَاوِيَةَ وَ يَزِيدَ بْنَ مُعَاوِيَةَ عَلَيْهِمْ مِنْكَ اللَّعْنَةُ أَبَدَ الْآبِدِينَ(
خدايا بر اباسفيان و فرزند او يعني معاويه و يزيد فرزند معاويه لعنت و دوري از رحمتت را جاري فرما. لعنتي از جانب تو تا ابد بر آن‌ها باد. تا هميشه سنّت يزيد در عالَم رسوا و مطرود باشد و هرگز تنفّر ما نسبت به آن سنّتِ سوء و سياه فرو ننشيند.

إن‌شاءالله عزيزان متوجه هستند که نقش اين لعنت‌ها در جهت‌دهي قلب بسيار مهم است و موجب طهارت آن از گرايش‌هايي مي‌شود که در نفس امّاره‌ي انساني نهفته است. در راستاي شکايت از غربت حق اظهار مي‌داريد:  

(وَ هَذَا يَوْمٌ فَرِحَتْ بِهِ آلُ زِيَادٍ وَ آلُ مَرْوَانَ بِقَتْلِهِمُ الْحُسَيْنَ صَلَوَاتُ اللَّهِ عَلَيْهِ(
خداوندا: اين روز، روزي است که آل زياد و آل مروان به جهت قتل حسين( شادي مي‌کنند.

با غفلت از غدير و عدم رشد معنوي جامعه، احزاب و گروه‌هايي با آن درجه از شقاوت و پستي شکل گرفتند که به قتل امام حسين( با آن همه صفا و بزرگي و صداقت و ايمان، خوشحال شدند. چقدر بايد جامعه از مرزهاي انسانيت دور شده باشد که در درون آن جامعه گروه‌هايي شکل بگيرند که با قتل چنين انساني که نمايشگاه فضايل بود، خوشحال شوند. الهي! از عمق وجودم از تو تقاضا مي‌کنم جبهه‌ي ما را از آن‌ها جدا کن و جان ما را به تنفّر و دوري محض نسبت به اين طايفه‌ها و جريان‌ها تبديل فرما و در اين راستا اظهار مي‌داريد:

(اللَّهُمَّ فَضَاعِفْ عَلَيْهِمُ اللَّعْنَ مِنْكَ وَ الْعَذَابَ(
خدايا! پس لعنت و عذاب خود را بر آن‌ها بيش از پيش بيفزا. 

الهي سراسر قلب من از انسان‌هاي خبيث، پرکينه است. پس خدايا لعنت و عذاب خود را بر آن‌ها بيشتر کن، تا حجاب‌هاي بين من و تو رفع گردد و امورم اصلاح شود، زيرا هر پيامبري چون به مشکلي برخورد مي‌کرد با لعنت کردن بر يزيد و قاتلان امام حسين( مشکل خود را رفع مي‌نمود. از جمله حضرت آدم( چهار بار يزيد را لعنت کرد و حوّا را در عرفات يافت
 و نوح نيز چهار بار يزيد را لعنت کرد و کشتي او از موانع گذشت و به راه خود ادامه داد.
 امروز نيز جوامع اسلامي در صورتي از موانع خود عبور مي‌کنند که تنفر خود را از دشمنان بشريت اعلام نمايند و جهت خود را متوجه کمالاتي نمايند که اهل البيت( متذکر آن هستند.

مديريت حُبّ و بغض

حال که در مقابل خوشحالي آن‌ها به جهت شهادت حضرت سيدالشهداء( از خداوند براي آن‌ها تقاضاي لعنت نموديد در ادامه اظهار مي‌داريد:

(اللَّهُمَّ إِنِّي أَتَقَرَّبُ إِلَيْكَ فِي هَذَا الْيَوْمِ وَ فِي مَوْقِفِي هَذَا وَ أَيَّامِ حَيَاتِي بِالْبَرَائَةِ مِنْهُمْ وَ اللَّعْنَةِ عَلَيْهِمْ وَ بِالْمُوَالاةِ لِنَبِيِّكَ وَ آلِ نَبِيِّكَ عَلَيْهِ وَ عَلَيْهِمُ‌ السَّلامُ(
خدايا! من به سوي تو در اين روز و در اين موقف و شرايط، از طريق دوري و برائت و لعنت بر قاتلان حسين( و از طريق محبت به پيامبر و آل او(، تقرب مي‌جويم. 

در اين فراز، برائت و لعنت بر قاتلان حسين( را از يک طرف و محبّت و مودّت بر پيامبر و آل او را از طرف ديگر، وسيله‌ي تقرّب خود به خدا قرار مي‌دهيد. چون از طريق چنين برائت‌ها و مودت‌ها شخصيت خود را به تعادل مي‌رسانيد تا معلوم شود محبت خود را در کجا قرار دهيد و غضب خود را به کدام طرف هدايت کنيد، زيرا که دينداري کامل در مديريت حبّ و بغض حاصل مي‌شود. چنانچه حضرت باقر فرمودند: «هَلِ الدِّينُ إِلَّا الْحُبُّ وَ الْبُغْضُ»؛
 آيا دين و دينداري جز حُبّ و بغض است؟ وقتي اين نکته به خوبي روشن شد معني و مقصدِ صد لعن و صد سلام روشن مي‌شود و إن‌شاءالله با انجام آن لعنت‌ها و سلام‌ها بهره، بلکه بهره‌ها به دست مي‌آوريد و از تکرار آن خسته نمي‌شويد. زيرا از آن طريق دينداري خود را در تعادل قرار داده‌ايد و سيرِ لازم را در خود محقق نموده‌ايد، کسي خسته مي‌شود که اين امور را تکراري ببيند، ولي اگر هر بار با لعنت به دشمنان بهترين انسان‌ها و يا با سلام بر آن انسان‌هاي بزرگ، خود را در حال و احوال جديدي قرار داديد ديگر خستگي به سراغ شما نمي‌آيد، زيرا:

	ملالي نيست ماهي را ز دريا

	که بي‌دريا خود او خرّم نباشد



پس صد مرتبه مي گويي:

(اللَّهُمَّ الْعَنْ أَوَّلَ ظَالِمٍ ظَلَمَ حَقَّ مُحَمَّدٍ وَ آلِ مُحَمَّدٍ وَ آخِرَ تَابِعٍ لَهُ عَلَى ذَلِكَ اللَّهُمَّ الْعَنِ الْعِصَابَةَ الَّتِي جَاهَدَتِ الْحُسَيْنَ وَ شَايَعَتْ وَ بَايَعَتْ وَ تَابَعَتْ عَلَى قَتْلِهِ اللَّهُمَّ الْعَنْهُمْ جَمِيعا(
خدايا! لعنت کن و از رحمت خودت دور گردان اولين متجاوز به حقِّ محمّد و آل او را و آخرين کسي که متابعت کرده اولين ظالم را بر ظلم. خدايا! لعنت کن طايفه‌اي را که با حسين( به سر جنگ برآمدند و همراهي و بيعت و متابعت بر قتل او کردند. خدايا! بر همه‌ي اين جبهه لعنت بفرست.

به حضرت صادق(گفته شد؛ «إِنَّ فُلَاناً يُوَالِيكُمْ إِلَّا أَنَّهُ يَضْعُفُ عَنِ الْبَرَاءَةِ مِنْ عَدُوِّكُمْ فَقَالَ هَيْهَاتَ كَذَبَ مَنِ ادَّعَى مَحَبَّتَنَا وَ لَمْ يَتَبَرَّأْ مِنْ عَدُوِّنَاّ »؛
 فلان‌کس به شما ارادت و محبّت دارد ولي نسبت به برائت از دشمنان شما ضعف از خود نشان مي‌دهد. حضرت فرمودند: هيهات! دروغ مي‌گويد کسي که ادعاي محبّت ما را داشته باشد و از دشمنان ما تبرّي نجويد.

ملاحظه فرمائيد که در «صد لعن و صد سلام» ابتدا لعنت قرار دارد. زيرا تا قلب از توجّه به غير، پاک نگردد جاي توجّه و محبّت به معصوم نخواهد شد. عمده آن است که روشن شود اين «صد لعن و صد سلام» يک نوع رياضت بزرگ قلبي است و قلب را به مراتب عالي مي‌رساند. بايد قلب را روي آن متمرکز کنيم و آن را متوجه تنفّر به سوي اولين جبهه‌ي ظلمي بنماييم که نگذاشت فرهنگ اهل‌بيت( در زندگي مردم جاري شود، و مردم از طريق انسان‌هايي که واسطه‌ي فيض بين خدا و خلق بودند به زندگي معنوي کاملي دست يابند. شرط رجوع به حق کناره‌گيري از باطل است، در اين فراز، قلب در بغض بر عصبيتي قرار مي‌گيرد که مقابل امام حسين( با آن همه صفا و ايمان و آزاد منشي ايستاد و بر آن عصبيتي که شرايط قتل حسين( را فراهم کرد لعنت مي‌کني و با تمام وجود از آن‌ها متنفّر مي‌گردي. و در آخر همه‌ي اراده ها را يک اراده کرده و از عمق جان مي‌گويي: «اللَّهُمَّ الْعَنْهُمْ جَمِيعا»؛ خدايا! بر همه‌ي ابعاد جبهه‌ي مقابل حسين( لعنت فرست، چه آن‌هايي که به طور مستقيم به خاندان پيامبرت ظلم کردند و مردم را از فرهنگ زلال اهل‌بيت عصمت و طهارت( محروم نمودند، و چه آن گروه‌هايي که تحمل حاکميت امامان معصوم( را بر جامعه نداشتند.

لعنت‌هاي جان‌بخش

دلي که نسبت به دشمنان اهل‌بيت( غضب خود را شکل نداده، هنوز دل نشده، و هنوز زنده نگشته است و آن غضب با تکرار لعنت‌ها احيا مي‌شود. فرمودند لعنت‌ها را صد بار تکرار کنيد تا قلب در آن رابطه استحکام لازم را پيدا کند و چون يک نوع عبادت محسوب مي‌شود و در عبادت، انسان بايد قلب خود را در صحنه بياورد تا آن قلب جهت بگيرد. با فکر نمي‌شود عبادت کرد، بايد قلب در صحنه باشد، به عبارت ديگر بايد خود را خرج کنيد و با اين قصد فرمودند آن قسمت را صد بار تکرار کنيد تا به طمأنينه‌ي لازم برسيد و زمينه‌ي تجلي نفحات الهي بر جانتان فراهم شود. 

بعضي‌ها سريعاً نمازشان را مي‌خوانند و مي‌روند گوشه‌اي مي‌نشينند و به ديوار تکيه مي‌دهند. اين‌ها چون عبادت را يک عمل مي‌دانند و نه يک سِير که بايد آن را با استمرار و آرامش به دست بياورند، آن عمل را سريعاً انجام مي دهند و لذا بهره‌ي کافي از نماز خود نمي‌برند. اگر حق زيارت عاشورا درست ادا شود انسان طوري با نور حضرت مأنوس مي‌گردد که «آنچه اندر وَهم نايد آن شود» (إن‌شاءالله). آن بزرگان بزرگ که خيلي هم در زندگي‌شان کار داشتند و هر دقيقه‌ي عمرشان براي مردم مفيد بود، از اين زيارت دست نمي‌کشيدند. خدايا! با لطف و کرم خودت رزق ما را بهره‌مندي کامل از  زيارت عاشورا قرار بده.

وقتي خود امامان معصوم( به ما  ياد دادند که از خدا بخواهيم «رَزَقَنِي الْبَرَائَةَ»؛ رزق ما را برائت از قاتلان امام حسين( قرار دهد، پس از طريق «صد لعن» بايد رزق خاصي نصيب خود کنيم و آن را عامل سير و سلوک خود گردانيم. در حديث قدسي روايت شده: «أَنَّ مُوسَى( قَالَ يَا رَبِّ أَخْبِرْنِي عَنْ آيَةِ رِضَاكَ مِنْ عَبْدِكَ فَأَوْحَى اللَّهُ إِلَيْهِ إِذَا رَأَيْتَ نَفْسَكَ تُحِبُّ الْمَسَاكِينَ وَ تُبْغِضُ الْجَبَّارِينَ فَذَلِكَ آيَةُ رِضَايَ»؛
 حضرت موسي( گفت: اي پروردگار! به من خبر ده از نشانه‌ي رضاي از بنده‌ات، پس خداوند به او وحي کرد؛ آن‌گاه که نفس خود را در حال محبّت به مساکين و بغض بر ستمگران يافتي، آن را نشانه‌ي رضايت من بدان. پس بايد از طريق ايجاد تنفّر در قلب‌مان از ستمگران و ايجاد محبّت به اباعبدالله(، مقام رضاي الهي را براي خود فراهم کنيم.

ملاحظه بفرمائيد که چگونه قلب انسان با تنفّر بر متجاوزينِ به استوانه‌هاي هدايت بشري جهت مي‌گيرد و در آخر هم گروهي را لعنت کرديد که به ظاهر خود را دين‌دار مي‌دانند ولي به جنايتي دست مي‌زنند که معلوم نيست کافران چنين اجازه‌اي به خود بدهند. چون اين‌ها با پشتوانه‌ي برداشت غلطي که از دين داشتند گمان مي‌کردند عمل آن‌ها حق است و لذا دين را وسيله‌ي پنهان‌کردن کفر خود قرار مي‌دادند. عمر سعد«لعنت‌الله‌عليه» در روز عاشورا به لشکرش مي‌گويد: «يَا خَيْلَ اللَّهِ ارْكَبِي وَ بِالْجَنَّةِ أَبْشِرِي»؛
‏ «اي لشکر خدا! سوار شويد و حمله کنيد و بهشت بشارت باد بر شما!» چنانچه حضرت امام سجاد( در اين رابطه مي‌فرمايند:«لَا يَوْمَ كَيَوْمِ الْحُسَيْنِ( ازْدَلَفَ عَلَيْهِ ثَلَاثُونَ أَلْفَ رَجُلٍ يَزْعُمُونَ أَنَّهُمْ مِنْ هَذِهِ الْأُمَّةِ كُلٌّ يَتَقَرَّبُ إِلَى اللَّهِ عَزَّ وَ جَلَّ بِدَمِهِ وَ هُوَ بِاللَّهِ يُذَكِّرُهُمْ فَلَا يَتَّعِظُونَ حَتَّى قَتَلُوهُ بَغْياً وَ ظُلْماً وَ عُدْوَاناً»؛
 روزى چون روز حسين( نباشد، سى هزار مرد كه گمان مي‌كردند از اين امت‌اند دور او را گرفتند و هر كدام به كشتن او به خدا تقرب مي‌جست و او به آن‌ها خدا را يادآور مي‌شد ولي پند نمي‌گرفتند تا او را به ستم و ظلم و عدوان كشتند.
قلب ما بايد از اين دينداريِ کور فاصله بگيرد و تنفّر از اين نوع انحراف را در خود جدّي بداند تا رويکرد صحيحي نسبت به دين در او ايجاد شود و نقش و جايگاه اهل البيت( در هدايت مسلمين را به خوبي درک کند. 

ملاقاتي روحاني
پس از لعنت بر ناپاکانِ تاريخ و طهارت قلب از هر گونه گرايشي به سيره‌ي آنان، جهت قلب را به سوي پاکان مي‌اندازيد و سلام بر آن‌ها را شروع مي‌کنيد. اين سلام که يک نوع ملاقات روحي است، براي روح بسيار نشاط آور است و به واقع شرايط تجليات انوار روحاني اولياء را بر قلبِ سلام کننده فراهم مي‌کند، مي‌خواهيد از طريق سلام به آن حضرت يک نوع اُنسِ خاصي را با آن حضرت برقرار کنيد. با سلام به ايشان آن اُنس شروع مي‌شود و با همدردي با آن حضرت، اُنس و يگانگي و اتحادِ روحي ادامه مي‌يابد. عرض مي‌کنيد:

(السَّلامُ عَلَيْكَ يَا أَبَا عَبْدِ اللَّهِ وَ عَلَى الْأَرْوَاحِ الَّتِي حَلَّتْ بِفِنَائِكَ عَلَيْكَ مِنِّي سَلامُ اللَّهِ أَبَدا مَا بَقِيتُ وَ بَقِيَ اللَّيْلُ وَ النَّهَارُ وَ لا جَعَلَهُ اللَّهُ آخِرَ الْعَهْدِ مِنِّي لِزِيَارَتِكُمْ السَّلامُ عَلَى الْحُسَيْنِ وَ عَلَى عَلِيِّ بْنِ الْحُسَيْنِ وَ عَلَى أَوْلادِ الْحُسَيْنِ وَ عَلَى أَصْحَابِ الْحُسَيْنِ(
سلامي از عمق جان بر شما اي اباعبدالله، اي پدر روحاني بندگان خدا و سلام بر روح‌هاي پاکي که در ساحت و بارگاه معنوي شما فرود آمدند، سلام خدا از طريق من تا من باقي‌ام و تا شب و روز باقي است، بر شما باد و هرگز اين سلام و زيارت و ارادت بر شما را خداوند آخرين زيارت من قرار ندهد، سلام بر حسين( و بر علي بن الحسين و بر فرزندان و بر اصحاب او. 

ملاحظه کنيد بين زائرِ آن حضرت با آن حضرت از طريق اين سلام چه دلدادگي در ميان مي‌آيد. انسان بتواند با امامش اين گونه معاشقه و مراوده کند، چه توفيق بزرگي براي قلب او پيش آمده است به خصوص وقتي اين سلام و ملاقاتِ روحاني را صد بار با تمام وجود بر امام و فرزندان و اصحاب آن حضرت به ميان آورد، قلب در چنين شرايطي به نهايت کمال خود دست مي‌يابد.

عرضه داشتيد: «عَلَيْكَ مِنِّي سَلامُ اللَّهِ»؛ سلام خدا از جانب من بر شما باد، تا از طريق سلامي که خداوند بر آن حضرت دارد ما نيز بر آن حضرت سلام کرده باشيم، هم يک قدم به خدا نزديک‌تر شويم و هم بهترين سلام را بر مولايمان حسين( فرستاده باشيم.

بهترين راه اصلاح نفس

زيارت امام حسين( را با اين صد لعن و صد سلام ادامه مي‌دهيم و تمام تلاشمان بايد اين باشد که با مراقبت کامل، قلب را کنترل کنيم و سعي نمائيم سير قلبي‌مان در آن تنفّر و اين مودّت حفظ شود. با اين الفاظ شروع مي‌کنيد تا آن احوال که دنبالش هستيد به دست آيد و آرام‌آرام چشم دل به لطف الهي گشوده شود، همان‌طور که چشمه‌ي اشک‌ براي اباعبدالله( گشوده مي‌شود. چشمي که براي حضرت اشک بريزد، چشم با برکتي است و در سير الي الله بسيار به کار مي‌آيد، اين همه تأکيد بر گريه براي اباعبدالله( براي به کمال رساندن مؤمنين است.
پيامبر خدا( فرمودند: «اَلا وَ صَلَّي اللّهُ عَلَي الْباکينَ عَلَي الْحُسَين( وَ رَحْمَةً وَ شَفَقَةً»؛
 يعني سلام و رحمت و شفقت خدا بر کساني که بر حسين( گريه مي‌کنند. گريه براي آن حضرت نه تنها در دنيا موجب رحمت و لطف پروردگار مي‌شود، بلکه در آن دنيا که دنياي اَبَد ماست و بسيار به دستگيري نياز داريم، به کمک ما مي‌آيد. چنانچه امام صادق( مي‌فرمايند: «مَا عَيْنٌ أَحَبَّ إِلَى اللَّهِ وَ لَا عَبْرَةٌ مِنْ عَيْنٍ بَكَتْ وَ دَمَعَتْ عَلَيْهِ وَ مَا مِنْ بَاكٍ يَبْكِيهِ إِلَّا وَ قَدْ وَصَلَ فَاطِمَةَ وَ أَسْعَدَهَا عَلَيْهِ- وَ وَصَلَ رَسُولَ اللَّهِ( وَ أَدَّى حَقَّنَا- وَ مَا مِنْ عَبْدٍ يُحْشَرُ إِلَّا وَ عَيْنَاهُ بَاكِيَةٌ- إِلَّا الْبَاكِينَ عَلَى جَدِّي فَإِنَّهُ يُحْشَرُ وَ عَيْنُهُ قَرِيرَةٌ- وَ الْبِشَارَةُ تَلْقَاهُ وَ السُّرُورُ عَلَى وَجْهِهِ- وَ الْخَلْقُ فِي الْفَزَعِ وَ هُمْ آمِنُون‏»؛
 هيچ چيزى از چشمى كه براى حسين( گريه كند و اشكى كه براى امام حسين( بريزد نزد خدا محبوب‏تر نخواهد بود. هيچ كسى براى امام حسين( گريه نمى‏كند مگر اين‌كه به فاطمه( و به پيغمبر خدا( خواهد رسيد و حق ما را ادا خواهد كرد. هر بنده‏اى فرداى قيامت محشور شود چشمانش گريان است مگر آن چشم كه براى جدم حسين( گريان باشد. زيرا او در حالى محشور مى‏شود كه چشمش روشن است. بشارتى به او داده مى‏شود و آثار سرور در صورتش نمايان مي‌باشد.مردم در آن روز دچار جزع و فزع هستند غير از گريه‏كنندگان بر امام حسين( كه در امان خواهند بود.
معلوم است که اشک بر حسين( چشم دل را نيز مي‌گشايد و رابطه‌ي جان انسان را با حقايق غيبي فراهم مي‌کند و از فضاي نفاق‌آلودي که اهل دنيا فراهم مي‌کنند، مي‌رهد. 

اميرالمؤمنين( مرحبِ خيبري را با آهن کُشتند و با اشک‌هايشان در دل شب در نخلستان‌هاي مدينه همه‌ي منيّت‌هايشان را ميراندند، همچنان که با سکوتشان همه‌ي دشمنانشان را نابود کردند. يعني با آه و اشک است که مي‌توان اخلاق رذيله را دفع کرد و اين جاست که اثر گريه براي امام حسين( در رابطه با اصلاح جان براي ما معلوم مي‌شود. البته گريه براي آن حضرت نياز به تزکيه‌ي اوليه دارد تا قلب طهارتي پيدا کند و احساس يگانگي با آن حضرت در انسان ايجاد شود. ابتدا بايد از سر معرفت به مقام آن حضرت و محبت به آن حضرت کار را شروع کرد تا دل متوجه شود مطلوب و محبوب او حضرت سيدالشهداء( است، در آن صورت ديگر با توجه به مصائب آن حضرت نمي‌تواند قرار بگيرد و براي اُنس بيشتر با آن حضرت و براي شعله‌ور کردن عشق به حسين( به راحتي رذايل اخلاقي خود را زير پا مي‌گذارد و لذا اگر مي‌خواهيد کبر و حسد و نفاق را در خود از بين ببريد، بدانيد سريع‌ترين راه، گريه براي اباعبدلله( است. اميرالمؤمنين( عَمْربْنِ عَبْدِوَدْ را با شمشير کُشتند، ولي نظرشان براي اصلاح خود به اسلحه‌ي گريه است و لذا در دعاي کميل به خدا اظهار مي‌دارند: «اِرْحَمْ مَنْ رَأْسُ مَالِهِ الرَّجاءُ وَ سِلاحُهُ الْبُکاء»؛ اي خدا به کسي رحم کن که سرمايه‌اش اميد به رحمت تو، و اسلحه‌اش گريه است. يعني گريه يکي از عوامل سرازير شدن رحمت الهي بر جان ما است. با گريه بر مصيبت‌هاي اباعبدالله( مي‌توانيم خودمان را آدم کنيم، زيرا از طريق تواضع است که مي‌توان کبر و حسد و ساير رذايل اخلاقي را از بين برد و ظهور کامل تواضعِ در مقابل حق، گريه است و آن هم گريه‌اي با جهت‌گيري دقيق که براي امام حسين( صورت مي‌گيرد. 

چون با سلام بر اباعبدالله( قلب جهت گرفت، ديگر نمي‌خواهد سلام را تمام کند و اين صد سلام آنچنان دل را جذب مي‌کند و روح را مملوّ از محبّت به اين خاندان مي‌نمايد که گويا انسان با همه‌ي بهشت‌هاي عالم مرتبط شده است. چه کسي است که بتواند دل از اُنس با امام حسين( و اصحاب آن حضرت برکَنَد؟ حتماً داستان مکالمه‌ي حضرت موسي( را با خدا مي‌دانيد، که حضرت همچنان دلشان مي‌خواست آن مکالمه را ادامه دهند و دنبال بهانه بودند که مکالمه قطع نشود. خدا از حضرت پرسيد: آنچه در دست داري چيست؟ گفت: اين عصاي من است: «قَالَ هِي عَصاي». بعد حضرت موسي( احساس کردند اين اندازه حرف زدن کم است، ادامه دادند و گفتند: به آن تکيه مي‌دهم: «أَتَوَكَّأُ عَلَيْهَا»؛
 باز حضرت احساس کردند نمي‌توانند دل بکنند، ادامه مي‌دهند که براي گوسفندانم به وسيله‌ي آن برگ‌ها را مي‌ريزم «وَأَهُشُّ بِهَا عَلَى غَنَمِي»؛ باز دل‌کندن براي حضرت مشکل است. ادامه مي‌دهند «وَلِيَ فِيهَا مَآرِبُ أُخْرَى»؛ خلاصه به وسيله‌ي اين عصا کارهاي ديگر هم مي‌کنم. گفت: 

	همه عمر بر ندارم سر از اين خمار مستي

	

	
	که هنوز من نبودم که تو در دلم نشستي



شما هم با سلام بر اباعبدالله( به حالي مي‌رسيد که به سادگي سلام بر مولايتان را رها نمي‌کنيد و نمي‌خواهيد دل از او بکنيد و به چيز ديگر دل بسپاريد مي‌گويي:

(السَّلامُ عَلَى الْحُسَيْنِ وَ عَلَى عَلِيِّ بْنِ الْحُسَيْنِ وَ عَلَى أَوْلادِ الْحُسَيْنِ وَ عَلَى أَصْحَابِ الْحُسَيْنِ(
سلام بر حسين و بر علي بن الحسين
 و بر اولاد حسين و بر اصحاب حسين(. در اين فراز نه تنها بر اهل البيت حضرت سلام مي‌کنيد، به اصحاب امام نيز سلام مي‌کنيد و از طريق اين سلام از اُنس روحاني لازم بهره‌مند مي‌گرديد، اصحابي مثل حبيب بن مظاهر و با توجه به اين که اين زيارت را امام معصوم خوانده‌اند، نشان مي‌دهد آن‌قدر مقام اصحاب امام حسين( بالا است که ائمه( نيز به آن‌ها سلام مي‌فرستند. چون همه‌ي اصحاب ذوب در حسين( شدند و از خود فاني و به آن حضرت باقي گشتند. 

عجيب است که بعد از سلام بر اصحاب کربلا دوباره لعنت بر قاتلان آن‌ها به ميان مي‌آيد، گويا هنوز دل در جهت تنفّر از قاتلان حسين کامل نشده و سراسر وجود ما دوري از سيره و صفت آن ستمگران را دريافت نکرده تا نزديکي کامل به امام و اصحاب آن حضرت نصيبش شود. اظهار مي‌داريد:

(اللَّهُمَّ خُصَّ أَنْتَ أَوَّلَ ظَالِمٍ بِاللَّعْنِ مِنِّي وَ ابْدَأْ بِهِ أَوَّلا ثُمَّ الثَّانِيَ وَ الثَّالِثَ وَ الرَّابِعَ اللَّهُمَّ الْعَنْ يَزِيدَ خَامِسا وَ الْعَنْ عُبَيْدَ اللَّهِ بْنَ زِيَادٍ وَ ابْنَ مَرْجَانَةَ وَ عُمَرَ بْنَ سَعْدٍ وَ شِمْرا وَ آلَ أَبِي سُفْيَانَ وَ آلَ زِيَادٍ وَ آلَ مَرْوَانَ إِلَى يَوْمِ الْقِيَامَةِ(
بارالها! اول ظالم را مخصوص فرما به لعنت از طرف من و ابتدا بفرما لعنت را به او در ابتداي امر، سپس دومي را و سومي و آنگاه چهارمي را، و لعن کن يزيد را به عنوان پنجمينِ آن‌ها و لعن کن عُبيدالله فرزند زياد و پدرش فرزند مرجانه را و لعن فرما عمر سعد و شمر را و خاندان ابي‌سفيان و خاندان زياد و مروان را تا روز قيامت.

شيخ طوسي شيخ الطائفه، چهار نفر اولي را که مورد لعن قرار مي‌گيرند، به اين صورت معرّفي کرده: نفر اول، «قابيل» يعني اوّلين عامل برادرکُشي تاريخ که بنياد قتل در دنيا را نهاد و نفر دوم، عاقرِ شتر حضرت صالح( يعني اولين کسي که آيت بزرگ الهي را ناديده گرفت و او را کُشت، و نفر سوم، قاتل حضرت يحيي( يعني کسي که جسارت يافت پيامبر خدا را به قتل برساند، و نفر چهارم، ابن ملجم قاتل اميرالمؤمنين(، اولين کسي که در اسلام دست به ترور وَلِيّ‌الله زد.
 ملاحظه کنيد که هر کدام از اشخاصي که در اين لعنت آخري مطرح شده‌اند نماينده‌ي يک نوع تفکّر و منش انحرافي هستند و يزيد پنجمين آن‌ها است. بايد اين طرز فکرها را که هرکدام نماينده‌ي يک نوع خباثت هستند، بشناسيد و از عمق جان بر آن‌ها لعنت بفرستيد تا قلب‌تان مصفّيٰ شود و همواره مواظب خزيدن اين طرز فکرها در روح خود و جامعه‌ي مؤمنين باشيد تا از عشق و محبّت هدايت‌گرانه‌ي امام حسين( کامل‌ترين بهره را نصيب خود نماييد.
زيبايي‌هاي کربلا
پس از آن که زيارت و ملاقات با حسين( را به اينجا رسانديد به سجده مي‌رويد و اظهار مي‌داريد: 

(اللَّهُمَّ لَكَ الْحَمْدُ حَمْدَ الشَّاكِرِينَ لَكَ عَلَى مُصَابِهِمْ الْحَمْدُ لِلَّهِ عَلَى عَظِيمِ رَزِيَّتِي اللَّهُمَّ ارْزُقْنِي شَفَاعَةَ الْحُسَيْنِ يَوْمَ الْوُرُودِ وَ ثَبِّتْ لِي قَدَمَ صِدْقٍ عِنْدَكَ مَعَ الْحُسَيْنِ وَ أَصْحَابِ الْحُسَيْنِ الَّذِينَ بَذَلُوا مُهَجَهُمْ دُونَ الْحُسَيْنِ عَلَيْهِ السَّلامُ(
بارالها! تو را حمد، آن هم حمد آن‌هايي که شکرگزاران تواند بر مصيبت خودشان، حمد خدا را بر مصيبت بزرگ من. خدايا! شفاعت حسين( را در روز قيامت روزي من گردان و از براي من قدم صدقي را با حسين( و اصحاب او ثابت کن، همان‌ها که خون خود را در کنار حسين( و براي آن حضرت بذل کردند.
اي خدايي که در کربلا صحنه‌آرايي کردي تا بندگي بندگان ناب خود را بنماياني، تو را سپاس، آن هم حمد و سپاس آن‌هايي که مي‌دانند چگونه بر مصيبت‌زدگي‌شان شاکر باشند و در شهادت حسين( زيبايي‌هاي بزرگ را به تماشا بنشينند. حمد خدا را به جهت بزرگي مصيبتم که آنچه بر آن حضرت رفت بر من رفت ولي حمد تو را که حسين( چقدر زيبا صحنه را شکل داد. خدايا! حاصل اين زيارت و يگانگي آن باشد که شفاعت حسين( را در هنگامه‌ي ورود به قيامت، قسمت من بگرداني و قدم صدق و راستي مرا در نزد خودت و همراه حسين( و اصحاب او پايدار بداري. همان اصحابي که خون جگرشان را در کنار حسين( نثار و بذل و بخشش کردند.

الله اکبر از اين نوع نگاه بر حادثه‌ها. به خصوص نگاه به حادثه‌ي کربلا! ملاحظه کنيد امام حسين( به آن صورت شهيد شده است، حال به ما آموخته‌اند که از زيبايي‌هاي آن حادثه غافل نمانيم و چون شکرگزاران که در مقابل نعمت‌ها حمد خدا را فراموش نمي‌کنند، حمد کنيم، حمد بر عظيم‌ترين مصيبتي که بر تو وارد شده است. اظهار مي‌داري: خدايا! شاکرينِ درگاهت در هر نعمتي مُنْعِم را مي‌بينند و در مقابل نعمت‌ها، شکر را فراموش نمي‌کنند، من نيز تو را در اين حادثه حمد مي‌کنم. 

حمد در مقابل زيبايي‌ها و صفات کمال الهي معني دارد. پس معلوم است شاکرين، اين مصيبت را ظهور کمال مي‌بينند و نه يک خسران و ضرر. «الْحَمْدُ لِلَّهِ عَلَى عَظِيمِ رَزِيَّتِي»؛ خدايا! رزيه و مصيبت خيلي بزرگ است براي من، ولي حمدْ تو را که با هدايت خود آن را به زيباترين شکل مديريت کردي و سپاس تو را به جهت اين که مرا لياقت عزاداري اصحاب کربلا عطا فرمودي و مقام سير و اتّحاد با بزرگ‌ترين بندگانت را به من مرحمت فرمودي.

مقام معيّت با امام حسين(
«اللَّهُمَّ ارْزُقْنِي شَفَاعَةَ الْحُسَيْنِ يَوْمَ الْوُرُودِ»؛ خدايا در خاتمه‌ي اين دعا و در حال سجده از تو مقامِ «فنا» مي‌خواهم. يعني مقام شفاعت و اتّحاد با حسين( در هنگام ورود به درگاه ربوبي‌ات، همراه با ساير اصحاب حسين( که به مقام اتّحاد و فنا در مولايشان دست يافتند. «شفع» يعني جفت، و در شفاعت يک نحوه يگانگي و فنا مطرح است. مقام يگانگي با اصحابي که «الَّذِينَ بَذَلُوا مُهَجَهُمْ دُونَ الْحُسَيْنِ عَلَيْهِ السَّلامُ»؛ خون جگر خود را در کنار حسين( بذل نمودند. در حال سجده، در حالتي که هيچ مَنِيتي براي خود نمي‌شناسي و خودت را خاک کرده‌اي، متقاضي اتّحاد با مولايت حسين( هستي و در طلب اين معيت، نظر به اصحاب کربلا داريد که خون جگرشان را - و نه فقط خون بدنشان را- يعني عمق و نهايت علاقه‌ي قلبي‌شان به همه چيز را، نثار مولايشان کردند.

حال که روح و جان را با تنفّر بر طبقات ستم در طول تاريخ، از هر گرايش باطلي پاک نموديد، باز توجّه قلب را به کربلا و حضرت حسين بن علي( مي‌اندازيد و آن هم در حال سجده که نزديک‌ترين شرايط عبد است به رب و بهترين شرايط سير انسان است به سوي پروردگار، اظهار مي‌داريد: آنچه بايد در نهايت بماند مَعِيتْ و اتّحاد با حسين( و اصحاب اوست. مهم آن است که شما خوب متوجه باشيد زيارت عاشورا يک عبادت بزرگ است و ما آرزو مي‌کنيم اين مطلب از دست ما نرود که مي‌توانيم با زيارت عاشورا يک عبادت بزرگ و يک سير روحاني انجام دهيم. کجاي زيارتِ با برکت عاشورا محدود به يادآوري يک حادثه است و بس؟ مشخص است که اين زيارت يک سير روحاني است براي اتّحاد با امامِ معصومِ شهيد، يعني جانِ جانان، حضرت سيدالشهداء اباعبدالله الحسين(. 

عنايت داشته باشيد که طلب مقام فنا در امام و مَعِيت با آن حضرت در سجده، عالي‌ترين تمنّايي است که مي‌توان به آن فکر کرد و سير خود را به آن سو جهت داد. سير به سوي بزرگ‌ترين مطلوبي که به دست نمي‌آيد مگر از همين طريق. اگر تمام مقامات عرفاني را طي کنيد، اين مقام چيز ديگري است، از اين طريق هيچ حجابي بين عبد و معبود باقي نمي‌ماند، چيزي که حضرت باقر( راز آن را گشودند و فرمودند: «مَنْ سَرَّهُ أَنْ لَا يَكُونَ بَيْنَهُ وَ بَيْنَ اللَّهِ حِجَابٌ حَتَّى يَنْظُرَ إِلَى اللَّهِ وَ يَنْظُرَ اللَّهُ إِلَيْهِ فَلْيَتَوَالَ آلَ مُحَمَّدٍ وَ يَتَبَرَّأْ مِنْ عَدُوِّهِمْ وَ يَأْتَمَّ بِالْإِمَامِ مِنْهُمْ فَإِنَّهُ إِذَا كَانَ كَذَلِكَ نَظَرَ اللَّهُ إِلَيْهِ وَ نَظَرَ إِلَى اللَّه‏»؛
 هرکس طالب است که بين او و خداوند هيچ حجابي نباشد که او خدا را بنگرد و خداوند او را، بايد محبّت و ولايت آل محمد را در خود ايجاد کند و از دشمنانشان تبري جويد و پيرو امامي از اين خانواده باشد، اگر چنين کند خداوند بر او مي‌نگرد و او هم بر خدا مي‌نگرد. چنين حالتي قابل وصف نيست. هر کس قلباً يک آشنايي اجمالي با اباعبدالله الحسين( و اصحاب گرانقدر کربلا دارد. حال، زيارت و تمرکزِ روحي بر حضرت و عزاداري و حضور در جلسات عزاداري اباعبدالله( باعث مي‌شود آن آشنايي قلبي فَوَران کند و در نتيجه چيزهايي را در راستاي قرب الهي به دست آورد که سال‌ها به دنبال آن بود. شرطش آن است که «ره چنان رو که رهروان رفتند» بايد مواظب بود شيطان عزاداري‌ها را تغيير ندهد، کار شيطان اين است که هر چيزي که ما را به خدا نزديک مي‌کند و طريق رسيدن به حق است، از ما بگيرد و در آن کار اخلال ايجاد کند. بنا به فرمايش قرآن «قَالَ فَبِمَا أَغْوَيْتَنِي لأَقْعُدَنَّ لَهُمْ صِرَاطَكَ الْمُسْتَقِيمَ»؛
 شيطان گفت: خدايا! به جهت آن که گمراهم کردي، حتماً در مسير مستقيمي که به سوي تو ختم مي‌شود مي‌نشينم و بندگانت را از آن مسير  منحرف مي‌کنم. هميشه اختلال شيطان در اموري است که به خدا ختم مي‌شود، آيا راهي مطمئن‌تر از راه حضرت سيدالشهداء( به سوي خدا هست؟ پس به همان اندازه بايد مواظب بود شيطان در اين مسير اخلال ايجاد نکند و مقصد اصلي که قرب الي الله بود فراموش نگردد. 

به عنوان مثال يکي از روزهاي پر برکت، روز جمعه است که شرايط قرب الهي در آن فراهم‌تر است، به تعبير اميرالمؤمنين( «فَجَعَلَ الْجُمُعَةَ مَجْمَعاً نَدَبَ إِلَيْهِ لِتَطْهِيرِ مَا كَانَ قَبْلَهُ وَ غَسْلِ مَا أَوْقَعَتْهُ مَكَاسِبُ السَّوْءِ مِنْ مِثْلِهِ إِلَى مِثْلِهِ وَ ذِكْرى‏ لِلْمُؤْمِنِينَ وَ تِبْيَانَ خَشْيَةِ الْمُتَّقِينَ وَ وَهَبَ لِأَهْلِ طَاعَتِهِ فِي الْأَيَّامِ قَبْلَهُ»؛
 خداوند جمعه را روز جمع شما قرار داد و شما را در آن خواند براى آن‌كه پاك كند و بشويد آنچه را از كردار زشت پيش از جمعه داشته‏ايد و يادآورى براى مؤمنين باشد و ترسى براى پرهيزکاران و مزد كردار بندگان را به آن‌ها عطا کند، بيشتر از آنچه بخشيده است به اهل طاعت در روزهاى قبل از جمعه. حال تماشا کنيد چقدر شيطان تلاش مي‌کند برکت اين روز را از ما بگيرد و به بهانه‌هاي وَهْمي و خيالي ما را به تفريح و سرگرمي‌هاي لغو مشغول کند تا از فيض جمعه و جماعت باز بمانيم.

تأکيد بنده آن است که از جمله اموري که برکات فراواني در آن نهفته است عزاداري براي حضرت اباعبدالله الحسين( است و شک نداشته باشید که شيطان نهايت تلاش خود را مي‌کند تا ما بهره‌ي حقيقي خود را از آن نبريم و از طريق توجّه به امور سطحي، اصلِ سير و توجّه و مَعِيت با حضرت را که از راه عزاداري و اشک به دست مي‌آيد از ما بربايد. آنقدر ما را به فرعيات مشغول مي‌کند که از اصل غافل شويم. به ما خبر داده‌اند مُهْر نماز اگر از خاک کربلا تهيه شود موجب انکشاف و رفع حجاب مي‌گردد. حالا شيطان ذهن ما را از اصل مسئله مي‌برد روي اين که خوب است آن را آرايش بدهيد، يک تکه آيينه هم روي آن بچسبانيد، درست آن مُهري که وسيله‌ي سجده‌کردن بر خاک بود- آن هم خاک کربلا- از انسان گرفته مي‌شود و فرعيات مدّ نظر قرار مي‌گيرد.

وقتي فرعيات و رسوماتِ دست و پاگير اصل توجه به امام حسين( و کربلا را از منظر عقل و قلب ما به حاشيه برد، دسته‌هاي سينه‌زني و زنجيرزني و فقط به ظاهر مساجد پرداختن، و شام و ناهار، اصل مي‌شود در حالي که نبايد اين امور همه‌ي فکر و ذکر عزادارِ حضرت سيدالشهداء( را بگيرد و همه‌ي توجه‌ها به همين ظاهر جلب شود. آري اگر اصل عزاداري و توجه به آن مقام فراموش نشود اين فرعيات هم در حدّ معقول و محدود معني‌دار خواهد شد. علماي بزرگي را داشته‌ايم که روز عاشورا با پاي برهنه و موهاي پريشان، صورت عزادار به خود مي‌دادند و در دسته‌هاي عزاداري اباعبدالله( شرکت مي‌کردند. ولي آن‌ها سير با اباعبدالله( را در همه‌ي اين عزاداري‌ها حفظ مي‌کردند. 

همچنان که ملاحظه فرموديد زيارت عاشورا حامل يک فرهنگ عبادي کامل است و نکاتي که بنده عرض کردم خيلي کمتر از آن بود که بايد در باره‌ي آن زيارت گفته مي‌شد و بدان توجه مي‌گرديد. همين قدر مي‌توانيم بگوئيم که:

	اول قدم آن است که او را يابي

	آخر قدم آن است که با او باشي



واقعاً بايد با زيارت عاشورا زندگي کرد و در هر فرصتي با آن مراوده داشت و اگر اين چنين شد وقتي بر سر قبرمان هم آن زيارت را که سال‌ها با آن مراوده داشته‌ايم، بخوانند، ما به وَجد مي‌آييم و به صعود بيشتر مي‌رسيم.

خدايا! شفاعت اباعبدالله الحسين( را در دنيا و آخرت از ما دريغ مدار.

خدايا! به عزت حسين و اصحاب حسين( قلوب ما را ظرف معارف قرآن و معارف و محبت اهل‌بيت( قرار بده.

خدايا! حيات و مرگ ما را حيات و مرگ پيامبر( و آل پيامبر( قرار بده.
خدايا! توفيق فهم و سير در زيارت عاشورا را به ما عطا بفرما.

خدايا! اين انقلاب حسيني و مسئولاني که در جهت حفظ آن تلاش مي‌نمايند را مؤيد بفرما.

«والسلام عليكم و رحمةالله و بركاته»
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� - آکلةالاکباد، هند مادر معاويه است، چون در جنگ اُحد وقتي حضرت حمزه را شهيد کردند، جگر آن حضرت را در آورد و در دهان گذاشت.


� - «بحارالانوار»، ج 44، ص 243.


� - «بحارالانوار»، ج 44، ص 243.


� - «بحارالأنوار»، ج ‏65، ص: 63.


� - «بحار الأنوار»، ج‏27، ص: 58.


� - «بحارالأنوار»، ج 67 ، ص 27.


� - «بحارالأنوار»، ج ‏44، ص 391.


� - أمالي الصدوق، ص 462.


� - «بحارالانوار»، ج 44، ص 304.


� - «بحارالأنوار»، ج ‏45، ص 207.


� - سوره‌ي طه، آيه‌ي 18.


� - علي بن الحسين اسم سه نفر از فرزندان سيدالشهداء( است، يکي حضرت سيدالساجدين( و ديگري حضرت علي اکبر( سوم علي اصغر(. به احتمال زياد در اين زيارت مراد علي اکبرِ شهيد است، چون زيارت مخصوص شهداي رکاب حضرت سيدالشهداء( در ميان است. 


� - «مجالس المؤمنين»،قاضي نورالله شوشتري، ص 291.


� - «بحارالأنوار»، ج ‏23، ص 81.


� - سوره‌ي اعراف، آيه‌ي 16.


� - «بحار الأنوار»، ج ‏65، ص 63.





