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 چكيدُ:

ثٝ ٔعٙب٢ ذلأ ٚ ت٣ٍ٥ُٟ، ٤ى٣ اظ ٔفب٥ٞٓ ثؿ٥بض ٟٔٓ زض ز٤ٗ ثٛزا٣٤ اؾت. ا٤ٗ ٘ظط٤ٝ  3ٔفِْٟٛ ق٥٘ٛٝ ٤ب ق٥٘ٛتب

تٛاٖ اظ زٚ ٍ٘بٜ ٔٛضز  اؾت. ا٤ٗ ٔفْٟٛ ضا ٣ٔ 4زض انُ اثتىبض ٘بٌبضجٛ٘ٝ، ٔٛؾؽ ٔىتت ٔبز٥ٞٝ ٥ٔىٝ )ضاٜ ٥ٔب٘ٝ(

ض٤ٚىرطز، ٕٞرٝ ز٥رع    تح٥ُّ ٚ ثطضؾ٣ لطاض زاز؛ زض ١ّٞٚ ٘رؿت، زض ٍ٘بٜ ثٝ پس٤ساضٞب٢ عبِٓ حؽ وٝ زض ا٤ٗ 

ٞب٢ آٖ ثٝ ٞٓ ٚاثؿتٝ ثرٛزٜ ٚ ٞر٥     ذب٣ِ ٚ ت٣ٟ اظ حم٥متٙ ٚجٛز٢ اؾت، ظ٤طا ١ٕٞ ٔٛجٛزات جٟبٖ ٚ پس٤سٜ

٤ه زاضا٢ ٚجٛزٙثبثت، ٔؿتمُ ٚ لبئٓ ثٝ شات ٥٘ؿتٙس. ا٤ٗ ض٤ٚىطز ثب ذ٥ب٣ِ ثٛزٖ جٟبٖ زض عطفربٖ اثرٗ عطثر٣    

ت٣ُٟ٘ ٚ ذب٣ِ ثٛزٖ، نفت حم٥مت ُّٔم٣ اؾت وٝ لبئٓ لبثُ ٔمب٤ؿٝ اؾت. زض ١ّٞٚ زْٚ، زض ٍ٘بٜ ثٝ أط ُّٔك، 

ثٝ شات ٚ ٚضا٢ ا٤ٗ جٟبٖ ٞؿت٣ اؾت ٚ ثٝ ؾجت اَلاق ٚ ث٣ حس٢ اـ زض ٞر٥  تعط٤رو ٚ تٛنر٥ف٣ ٕ٘ر٣     

ٌٙجس، ا٤ٗ ٚجٛز ُّٔك ٚ لا٤تٙب٣ٞ عبض٢ اظ ٞط ٌٛ٘ٝ تم٥٥س، تغ٥٥ط ٘ؿج٥٘ت ٚ حس اؾت ٚ اظ آ٘جب٣٤ وٝ ثرب ٞر٥    

س٣٘ ٥٘ؿت، ثٟتط٤ٗ ؾرٗ زضثبض٠ آٖ ؾرىٛت اؾرت. قرج٥ٝ ا٤رٗ ض٤ٚىرطز زض      ظثبٖ ٚ ثب ٥ٞ  نفت٣ تٛن٥و ق

ٞر٥   قٛز. اثٗ عطث٣ ٔعتمس اؾت، حك زض ٔطتج١ شات،  حك ز٤سٜ ٣ٔ شاتٙ ١ٔطتجثٝ  عطفبٖ اثٗ عطث٣ ثطا٢ اقبضٜ

٥ٞ  ٕٞؿب٣٘ ٚ ؾٙر٥ت٣ ثرب ذّرك ٘رساضز لبثرُ      اظ آ٘جب وٝٚ  ذهٛن٥ت ٚ أت٥بظ٢ ٘ساضزاحىبْ، نفت، ٌٛ٘ٝ 

ْ »ٚ « تُٟر٣ »اؾت. ٘ٛقتبض حبيط ثٝ ٔمب٤ؿ١ ٔفْٟٛ  «ِٝ لااؾٓ ٚ لاضؾٓ»زض ٚالع ٔمبْ  ٥٘ؿت.قٙبؾب٣٤  زض « عرس

 ا٘س٤ك١ زٚ ٔتفىطِ ثعضي ٔؿّٕبٖ ٚ ثٛزا٣٤ پطزاذتٝ اؾت.
 ّا: کليد ٍاصُ

 ّا:  کليد ٍاصُ

 ق٥٘ٛتب، ت٣ُٟ، ٘بٌبضجٛ٘ٝ، عسْ، حم٥مت ُّٔك، اثٗ عطث٣.
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 پيشگفتار

ٞرب٢ و٥ّرس٢ زض ا٘س٤كر١     ٔفِْٟٛ ت٣ُٟ اظ انُلاحبت ٟٔٓ زض آ٥٤ٗ ثٛزا ٚ ٤ى٣ اظ تعرب٥ِٓ ٚ آٔرٛظٜ  

َ    śūnyaقبو٥ٝ ٣٘ٛٔ ثٛزا اؾت. ِفظ٣ وٝ ثطا٢ ا٤ٗ ٔفْٟٛ ثرٝ وربض ثرطزٜ ا٘رس      ٞرب٢   اؾرت ورٝ ٔعربز

ٞرررر٥  » "nothingness"،«ثرررربظثٛزٖ» "openness"،«تٟرررر٣٘»"Emptiness"ا٥ٍّ٘ؿرررر٣ آٖ: 

ٖ  » ""nonsubstantiality، «٘ؿرج٥ت٘ » "relativity"،«ثٛزٖ  "the inexhaustible" ،«غ٥طشاتر٣ ثرٛز

زض عطفبٖ اؾرلا٣ٔ  « عسْ»ا٤ٗ ٚاغٜ ٔكبثٝ ٔفِْٟٛ  .(Streng,1986: 12658 )اؾت.« پب٤بٖ ٘بپص٤ط ثٛزٖ»

 ثٝ ٤ٚػٜ زض ا٘س٤ك١ اثٗ عطث٣ اؾت.  

پس٤س آٔس وٝ آغربظٌط   تط٤ٗ تفىط فّؿف٣ زض ذهٛل ت٣ُٟ اظ ٔىتت ٔبز٥ٞٝ ٥ٔىٝ زض آ٥٤ٗ ثٛزا ٟٔٓ

( ٢ٚ زض لرطٖ زْٚ ٔر٥لاز٢ زض ٤ره ذرب٘ٛاز٠ ثرطٕٞٗ ثرب       Strong, 2003: 809ثٛز، ) 1آٖ ٘بٌبضجٛ٘ٝ

اٚ ٕٞچٖٛ ثٛزا ضاٜ ٥ٔب٘ٝ ضا زض پ٥ف ٌطفت. اظ ا٤ٗ  Streng, 1970: 28)ظ٤ؿت ) تحه٥لات عب٣ِ ٣ٔ

٘ظط٤ربت ذرٛز ٔىترت     ٚ ثرب اضائر١   (Gupta, 2003: 597) ذٛا٘رس.  2ضٚ فّؿف١ ذ٤ٛف ضا ٔٓس٥ٕٞٓٓىرٝ  

ٚ آ٥٤ٗ ثرٛزا٣٤ ٟٔب٤ب٘رٝ ضا زض وكرٛضٞب٢     (Murti, 1970: 87)جس٤س٢ ثٝ ٘بْ ٔبز٥ٞٝ ٥ٔىٝ ضا تبؾ٥ؽ

٘ظط١٤ ت٣ٟ اظ جّٕٝ انَٛ ث٥ٙبز٢  (Gupta, 2003: 597)قطق آؾ٥ب ٔب٘ٙس ز٥ٗ ٚ غاپٗ ٘ظبْ ٔٙس وطز.

قٛز. ٘بٌبضجٛ٘رٝ ضا   ضٚز ٚ اظ ٥ٕٞٗ ضٚ، ق٥٘ٛٝ ٚازٜ ٤ب ق٥٘ٛتب ٚازٜ ٥٘ع ذٛا٘سٜ ٣ٔ ا٤ٗ ٔىتت ثكٕبض ٣ٔ

ٚ ثرٝ   (Radhakrishnan, 1941: 644)٤ى٣ اظ ثعضٌتط٤ٗ ا٘س٤كٕٙساٖ ٚ ٔتفىرطاٖ ٞٙرس زا٘ؿرتٝ ا٘رس    

ٛ »اشعبٖ اغّت ٔحممبٖ، فّؿف١ اٚ   (Murti, 1970: 7 ) آ٤رس.  ثرٝ قرٕبض ٔر٣   « زافّؿف١ ٔحٛض٢ آ٥٤ٗ ثر

اظ ثٛزائ٥بٖ ؾربِٟب  ا٢  قره٥ت ٘بٌبضجٛ٘ٝ زض ا٘س٤ك١ ثٛزا٣٤ اظ زٙبٖ ا٥ٕٞت٣ ثطذٛضزاض اؾت وٝ عٟسٜ

ٞب٢ ثعرس   ٕ٘ٛز٘س ٚ زض ؾسٜ پؽ اظ ٔطي ٢ٚ، اٚ ضا ٕٞچٖٛ ٤ى٣ اظ ت٤ٛٙط ٤بفتٍبٖ زا٘ؿتٝ ٚ تىط٤ٓ ٣ٔ

 (Streng, 1941: 293)قٕطز٘س.  ٌبٖ ز٤ٗ ذٛز ٣ٔزٙس٤ٗ ٔىتت ٟٔب٤ب٘ٝ، ٘بٌبضجٛ٘ٝ ضا اظ ثعض

ٞب٢ ثٛزا٣٤ آثبض ث٣ قٕبض٢ ضا ثٝ ٘بٌبضجٛ٘ٝ ٘ؿجت زازٜ ا٘س وٝ ثطجؿتٝ ترط٤ٗ ا٤رٗ آثربض،     زض ؾٙت

ٞب٢ ٔتربف٥ع٤ى٣ ٚ قرٙبذت قٙبؾر٣     ٞب٣٤ ثٝ زٙس٤ٗ قبٜ ٚ ٥٘ع ضؾبِٝ ٞب٢ ع٣ٕٔٛ ٚ ٘بٔٝ ذُبثٝ قبُٔ؛

ْ   اؾت. ٔكٟٛضتط٤ٗ ا٤ٗ آثبض عجبضتٙس اظ: زٚ   3ٞرب ٢ ٔرٛلا ٔٓس٥ٞرٝ ٥ٔىرٝ وبض٤ىرب      ضؾب١ِ فّؿرف٣ ثرٝ ٘رب

ٔٛجٛز٘رس؛   (Gupta, 2003: 597) ٞب٢ ضاٜ ٥ٔب٘ٝ( ٚ ٤ٍٚطَٞٝ ٤ٚبٚٓضت٣َٙ )ثطٌرطزاٖ ٔجبحاربت(   )ث٥ٙبز٤ٗ

                                                 
1. Nāgārjuna. 
2. Madhyamaka: ٚ  ٣ٔ وؿب٣٘ وٝ ضاٜ ٥ٔب٘ٝ ضا ز٘جبَ  وٙٙس. ضا٣ٞ وٝ ٥ٔب١٘ زٚ حس افطا٣َِ ظٞس ث٥ف اظ حس ٚ ِصت ٌطا٣٤ 
 زٚ آٔٛظ٠ حم٥مت زاقتٗ ٕٞٝ ز٥ع ٚ حم٥م٣ ٘جٛزٖ ٥ٞ  ز٥ع ضا پ٥ف ث٥ٍط٘س. 
3. Mūlamādhyamikakārikā 
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)قهرت ثٙرس قرعط زضثربض٠      2)ٞفت ثٙس قعط زضثبض٠ ذلاء(؛ ٤رٛوت٣ قكَرت٥ىب  1ٞب٢ ق٥٘ٛٓتبؾپتَت٣ ضؾبِٝ

طح ٤ٓٚس٥ِٓٝ ؾٛتطٜ( وٝ تطجٕر١ تجتر٣ آٖ ٔٛجرٛز اؾرت ٚ زٚ ا٘سضظ٘بٔر١      )ق3ٕٞب٣ٍٙٞ(؛ ٤ٓٚس٥ِٓٝ پطوََط٘ٝ

وٝ ذُبة ثٝ ٤ىر٣ اظ پبزقربٞبٖ ٔعبنرط ٢ٚ ٘ٛقرتٝ قرسٜ ٚ       5ٚ ؾِٛٙىٟٓٝ 4ٞب٢ ضٓتَٙٛا٣ِ اذلال٣ ثٝ ٘بْ

ٞب٢ ٌٛ٘بٌٖٛ تطجٕرٝ   اغّت ا٤ٗ آثبض ثٝ ظثبٖ (Yūichi, 19867: 1) تطج١ٕ تجت٣ آٖ ٥٘ع ٔٛجٛز اؾت.

 ٞب٢ ز٥ٗ، تجت، ورطٜ ٚ غاپرٗ قرسٜ اؾرت.     ت تط٤ٚج تفىط ثٛزا٣٤ زض ؾطظ٥ٔٗٚ ُٔبِعٝ قسٜ ٚ ٔٛج

(Streng, 1941: 293) 

٤ب ثطٞربِٖ ذّرو اؾرتفبزٜ ورطز ورٝ       6٘بٌبضجٛ٘ٝ ثطا٢ اضائ١ ٘ظط٤بت فّؿف٣ ذٛز اظ ضٚـِ پطؾٍَٓٙٝ

ترٛاٖ زٙر٥ٗ    ثحث آٖ ٔفهُ اؾت ٚ زض ا٤ٗ ٘ٛقتبض ٔجبَ ٤طزاذتٗ ثٝ آٖ ٥٘ؿت، أب ثٝ اذتهربض ٔر٣  

وٙرس، ترب اظ ا٤رٗ ضاٜ،     آقىبض ٣ٔ  ضا  تح٣ّ٥ّ اؾرت ورٝ تٙبلى زض٣ِ٘ٚ ٞط ٘ظط  ضٚق٣  وٝ؛ پطؾٍَْٓٙٝ ٌفت

، ثرب   ٔٛافرك   ٘ظطٞب٢  زٞس، زٍٛ٘ٝ  ٘كبٖ  زض پ٣ آٖ اؾت وٝ  ترح٥ُّ  ا٤رٗ ٔحبَ ثٛزِٖ آٖ ضا ٘كبٖ زٞس.

 :Gupta, 2003) ا٘جبٔرس  ِ ٔرٛافمبٖ، ثرٝ ٔحبَ ثرٛزٖ ٔر٣   ذٛز  وبض٥ٌط٢ لٛاعس ٚ انَِٛ ٔٛضز لجَِٛ ثٝ

598)   

زض ٘ظبْ عطفب٣٘ ٔح٣٥ اِرس٤ٗ ثرٗ   « عسْ»تٛاٖ ٔكبثٝ ٔفْٟٛ  ٔفْٟٛ ت٣ُٟ٘ زض فّؿف١ ٘بٌبضجٛ٘ٝ ضا ٣ٔ

اقبضٜ وطزٜ ا٘س وٝ ٞط « عسْ»زا٘ؿت. ٔحممبٖ زض آثبض اثٗ عطث٣ ثٝ زٙس ٌٛ٘ٝ ثطزاقت اظ ٔفْٟٛ  عطث٣

بضٜ ذٛاٞس قس. اظ ٤ه ؾرٛ اثرٗ عطثر٣ ضا پرسض     ٞب٣٤ زاض٘س وٝ زض ٘ٛقت١ حبيط ثٝ آٟ٘ب اق ٤ه ٔتطازف

عطفبٖ ٘ظط٢ زض جٟبٖ اؾلاْ زا٘ؿتٝ ٚ ٘ؿجت ٢ٚ ثٝ عطفبٖ ٘ظط٢ ضا ٕٞب٘ٙس اضؾُٛ ثٝ ُٔٙرك زا٘ؿرتٝ   

ا٘س؛ ٕٞبٖ ٌٛ٘ٝ وٝ اضؾُٛ ثٝ عٙٛاٖ ٚايع ُٔٙك، ثب ٘جٛغ ٚ ا٘تظبْ فىط٢ ذٛز، انُلاحبت، تعربض٤و،  

ؿجٓ پ٣ ض٤ع٢ ٕ٘ٛز ثٝ ٘ح٢ٛ وٝ ١ٕٞ آ٤ٙسٌبٖ، حت٣ اِفبِ ٚ حج٥بت ُٔٙم٣ ضا زض لبِت ٤ه ٘ظبْ ٔٙ

لبئ٥ّٗ ثٝ ُٔٙك جس٤س، تحت ٘فٛش اٚ ٞؿتٙس؛ اثٗ عطث٣ ٥٘ع ثٝ عٙٛاٖ ٤ى٣ اظ ثعضٌتط٤ٗ ٔتفىطاٖ اؾلاْ 

ٚ حت٣ جٟبٖ زا٘ؿتٝ ا٘س وٝ عطفبٖ ٘ظط٢ ضا زض ٤ه لبِت ٔٙؿجٓ اضائٝ ٕ٘ٛز ٚ انَٛ ٚ ٔجرب٣٘ ٟٕٔر٣   

عطث٣، آٔبج قس٤س تط٤ٗ حٕلات ٚ ا٘تمبزات فمٟب ٚ ٔتىّٕرب٣٘ اعرٓ   ضا ثساٖ افعٚز. اظ ؾ٢ٛ ز٤ٍط، اثٗ 

ٗ  »اظ ق٥عٝ ٚ ؾ٣ٙ لطاض ٌطفتٝ اؾت ثٝ ٘ح٢ٛ وٝ ٢ٚ ضا ٔطتس، اثبح٣ ٔرصٞت ٚ ثعًر٣    « ٥ٕٔرت اِرس٤

زٙب٘چٝ پ٥ساؾت ٘ظطٞب زض جٟبٖ اؾرلاْ زضثربض٠ ا٤رٗ قرهر٥تٙ ثرعضي       (9 :1391 ٤اطث٣،ا٘س. ) زا٘ؿتٝ

                                                 
1. Śūnyatāsaptati. 
2. Yukișaștika. 
3. Vaidalyaprakarana. 
4. Ratanavāli. 
5. Sullekha. 
6. Prasanga. 
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قرٛز ٔمربْ ٢ٚ ضا ترب     اَٚ وٝ قبُٔ اواط٤ت عطفب٢ ٔؿرّٕبٖ ٔر٣   ثؿ٥بض ٔرتّو ٚ ٔتًبز اؾت. ٌطٜٚ

حس٢ ثبلا ثطزٜ ا٘س وٝ اٚ ضا اظ ا٥ِٚب٢ ا٣ِٟ زا٘ؿتٝ ا٘س، ٌطٜٚ زْٚ، وٝ اواط٤ت فمٟرب٢ جٟربٖ اؾرلاْ ضا    

( أب آ٘چٝ ورٝ ٘جب٤رس اظ ٘ظرط زٚض    188 :٤1391اطث٣، قٛز ثٝ تحم٥ط ٚ تىف٥ط اٚ پطزاذتٝ ا٘س. ) قبُٔ ٣ٔ

ا٤ٗ عبضف ا٘سِؿ٣ اؾت وٝ تٛا٘ؿتٝ زض ََٛ زٙس٤ٗ لطٖ تإث٥طات ثؿ٥بض٢ ثط آضاء  زاقت ٘جٛغ ؾطقبض

 ٞب٢ عطفب٣٘ ؾطاؾط جٟبٖ اظ ذٛز ثط جب٢ ثٍصاضز. ٚ ا٘س٤كٝ

تٛاٖ پطوبضتط٤ٗ عبضف ٚ ٥٘ع ٤ىر٣ اظ پطوربضتط٤ٗ ٔفِفربٖ ؾطاؾرط تربض٤د       قه ٣ٔ اثٗ عطث٣ ضا ث٣

اؾلا٣ٔ تإ٥ِفبت ٚ آثبض ثؿ٥بض٢ ثٝ ٢ٚ ٘ؿجت زض عطفبٖ  (230: 1370ذطاؾب٣٘، جٟبٖ اؾلاْ زا٘ؿت. )

زازٜ قسٜ اؾت. تعساز آثبض اٚ ضا ٔتجبٚظ اظ پب٘هس اثط زا٘ؿتٝ ا٘س وٝ ٟٔرٓ ترط٤ٗ آٟ٘رب عجربضت ا٘رس اظ:      

اِفتٛحبت إِى٥ٝ، فهٛل اِحىرٓ، اِتج٥ّربت الا٥ِٟرٝ، اِترسث٥طات الا٥ِٟرٝ، ا٘كربء اِرسٚائط، تطجٕربٖ         

قجطٜ اِىٖٛ، عٙمبء ٔغطة ف٣ ٔعطفٝ ذتٓ الا٥ِٚبء ٚ قٕؽ  الاقٛاق، ضٚح اِمسؼ ف٣ ٔحبؾجٝ اِٙفؽ،

 إِغطة.

ٞب٢ اثٗ عطث٣، تٟٙب تعساز ٔعسٚز٢ اظ آٟ٘ب  ثب ٚجٛز آثبض ٚ ٔمبلات ثؿ٥بض٢ زض حٛظ٠ آضاء ٚ ا٘س٤كٝ

عطفب٣٘ اثرٗ عطثر٣ ٚ    –ٞب٢ فّؿف٣  ثٝ ٔؿئ١ّ عسْ پطزاذتٝ ا٘س. ثب ٚجٛز تكبثٟبت ٔٛجٛز ث٥ٗ ا٘س٤كٝ

٘بٌبضجٛ٘ٝ، تب وٖٙٛ ٥٘ع ٥ٞ  اثط٢ اعٓ اظ وتبة ٚ ٔمبِٝ زض حرٛظ٠ ثطضؾر٣ تُج٥مر٣ ٘ظط٤ربت ا٤رٗ زٚ      

ا٘س٤كٕٙس ٔؿّٕبٖ ٚ ثٛزا٣٤ تإ٥ِو ٘كسٜ اؾرت. اظ ا٤رٗ ضٚ، ٔمبِر١ حبيرط ثرٝ ثطضؾر٣ ا٤رٗ ٔٛيرٛ          

٘بٌبضجٛ٘رٝ پطزاذترٝ   اذتهبل ٤بفتٝ اؾت. زض ا٤ٗ ٘ٛقتبض، ٘رؿت ثٝ ثطضؾ٣ ٔفْٟٛ ت٣ُٟ زض ا٘س٤كر١  

زض ا٘س٤ك١ اثٗ عطث٣ ٔٛضز ٚاوبٚا٢ لطاض ٌطفتٝ اؾت. زض پب٤بٖ ٥٘رع ثرٝ   « عسْ»قسٜ اؾت، ؾپؽ ٔفْٟٛ 

ٔمب٤ؿٝ آضاء ٚ ٘ظطات آ٘بٖ جٟت ٔعطفت ثٝ ٥ٔعاٖ قجبٞت ٚ ثعًبً تًبز زض افىبض ا٤رٗ زٚ قرهر٥ت   

 تإث٥ط ٌصاض پطزاذتٝ قسٜ اؾت.  

 هفَْم تُْی در اًدیشۀ ًاگارجًَِ

اؾت. ق٥٘ٛتب ض٤كرٝ زض ٞٙرسٚئ٥عْ   « ق٥٘ٛتب»زض ا٘س٤ك١ ٘بٌبضجٛ٘ٝ ٔطزاف ثب ٔفْٟٛ « ت٣ٍ٥ُٟ»ْ ٔفٟٛ

« ٞؿرت.  –٘ٝ ٞؿت ثٛز ٚ ٘رٝ ٘رٝ   »زاضز، ا٤ٗ ٔفْٟٛ ثطا٢ ٘رؿت٥ٗ ثبض زض ض٤ً ٚزا ثب عجبضت ٔكٟٛض: 

ثٝ وربض   ٥٘ع 2ٚ ثٍٟٛز٥ٌتب 1ٞب٢ ثعس ٔب٘ٙس اٚپب٥٘كبزٞب ُٔطح قس. ؾپؽ ثتسض٤ج زض ٔتٖٛ ٚ ازث٥بت زٚضٜ

عجربضت ٔكرٟٛض ز٤ٍرط زض     3«ا٤رٗ ٥٘ؿرتا ا٤رٗ ٥٘ؿرتا    »: فهرُ ؾرْٛ(   1396ضفت. )ض. ن. قرٕؽ،  

( انُ 128: 1357قب٤ٍبٖ، اٚپب٥٘كبزٞبؾت وٝ ث٥بٍ٘ط ٔفْٟٛ ق٥٘ٛتب زض تٛن٥وٙ حم٥مت ُّٔك اؾت. )

                                                 
1. Upanishad. 
2.Bahgavad Gītā. 
3. neti- neti. 
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ٛ    ٤ى٣ اظ ٟٔٓ تط٤ٗ آٔٛظٜ« ٘بذٛز٢» زا، ٞب٢ ثٛزا، ٘كبٍ٘ط ا٤ٗ اؾت وٝ آغبظٌط ا٤ٗ ٔفٟرْٛ زض آ٤ر٥ٗ ثر

وطزٜ اؾرت. اظ ٥ٔربٖ ٔىبترت     قبو٥ٝ ٣٘ٛٔ ثٛزٜ اؾت وٝ ثبضٞب زض ؾرٙبٖ ذٛز ثٝ ا٤ٗ ٔفْٟٛ اقبضٜ ٣ٔ

ٔرتّو ثٛزا٣٤، ٔىتت ٔبز٥ٞٝ ٥ٔىٝ ث٥ف اظ ؾب٤ط ٔىبتت ثٝ قطح ٚ ثؿٍ ا٤ٗ ٔفْٟٛ پطزاذترٝ اؾرت.   

ْٛ ثرٝ  ث٥ٙبز٢ تط٤ٗ ٔفْٟٛ زض ا٤ٗ ٔىتت، انُ ق٥٘ٛٝ اؾت وٝ تٛؾٍ ٘بٌبضجٛ٘ٝ ُٔطح قس. ا٤رٗ ٔفٟر  

ان٣ّ تط٤ٗ ٔتٗ ٔىتت ٔبز٥ٞٝ ٥ٔىٝ ثرٝ ٔٙهر١ وٟرٛض     1ٞب٢ پطاجٙب پبضا٥ٔتب ٥ٌط٢ زض ؾٛتطٜ َطظ زكٓ

تٛاٖ ٌفت زض ٚالع جبِٖ ولاِْ ا٤ٗ اثط، پطزاذتٗ ثٝ ٔفٟرْٛ   ٣ٔ (Streng, 1989: 12659)ضؾ٥سٜ اؾت. 

  (Gupta, 2003, 597) ق٥٘ٛتب ٤ب ت٣ٍ٥ُٟ اؾت.

تٛاٖ اظ زٚ ٍ٘ربٜ ٔرٛضز تح٥ّرُ ٚ ثطضؾر٣ لرطاض زاز. زض       ٝ ضا ٣ٔٔفْٟٛ ت٣ٍ٥ُٟ زض ا٘س٤ك١ ٘بٌبضجٛ٘

تٛاٖ اظ ٍ٘بٜ ثٝ پس٤ساضٞب٢ عبِٓ حؽ زض٤بفت. زض ا٤ٗ ٍ٘بٜ، قر٥٘ٛتب ثرٝ    ١ّٞٚ ٘رؿت ا٤ٗ ٔفْٟٛ ضا ٣ٔ

ٔعٙب٢ آٖ اؾت وٝ؛ ٕٞٝ ز٥ع ا٤ٗ جٟبٖ ذب٣ِ ٚ ت٣ٟ اظ حم٥مت ٚجٛز٢ اؾت، ظ٤طا ٕٞر١ ٔٛجرٛزات   

اثؿتٝ ثٛزٜ ٚ ٥ٞ  ٤ه زاضا٢ ٚجٛزثٙبثت، ٔؿتمُ ٚ لبئٓ ثٝ شات ٥٘ؿتٙس. ٞب٢ آٖ ثٝ ٞٓ ٚ جٟبٖ ٚ پس٤سٜ

ثٙبثطا٤ٗ، فبلسٙ حم٥متٙ ٚجٛز٢ ٚ جٛٞط٢ ثبثت ٞؿتٙس. ثٝ عجبضت ز٤ٍط ١ٕٞ ٔٛجٛزات تٟر٣ اظ لربئٓ   

ا٤ٗ ض٤ٚىطز ث٥بٍ٘ط حم٥متٙ ٚالع٣ِ ٚجرٛزٙ ٔٛجرٛزاتٙ    (Streng, 1989:12660)ثٝ شات ثٛزٖ ٞؿتٙس. 

 ( Ibid, 12658 )عبِٓ ٞؿت٣ اؾت.

 ٞب٢ ا٥ِٚٝ ثٛزا زاضز، ثٙب ثط ا٤ٗ تّم٣ اظ ٔفْٟٛ ق٥٘ٛتب زض ا٘س٤ك١ ٘بٌبضجٛ٘ٝ ض٤كٝ زض تعب٥ِٓ ٚ آٔٛظٜ

آٔٛظ٠ پ٥سا٤فِ ٔكطٌٚ ٚ ٘بپب٤ساض٢؛ ٥ٞ  پس٤سٜ ٚ أط ثبثت٣ زض ٞؿت٣ ٚجرٛز ٘رساضز ٚ ٕٞرٝ ز٥رع زض     

 ٛ آ٤رس، اظ ٕٞربٖ ٘رؿرت٥ٗ     ز ٔر٣ حبَ تغ٥٥ط ٚ زض حبَ قسٖ زائ٣ٕ اؾت. ٞط آ٘چٝ زض ا٤ٗ عبِٓ ثٝ ٚجر

ِحظ١ تكى٥ُ زؾترٛـ تغ٥٥ط ٚ فطؾٛزٖ اؾت ٚ ٕٞچٖٛ جط٤بٖ ٔؿتٕط آة ٚ ٤ب قرع١ّ قرٕع٣ ورٝ    

ضؾس أب ٞط ِحظ١ آٖ ثب ِحظ١ ثعس٢ ٔتفبٚت اؾرت. قرعّٝ ثرٝ ٤ره اعتجربض       ثبثت ٚ پ٥ٛؾتٝ ثٝ ٘ظط ٣ٔ

ا٘ؿربٖ، پ٥رط٢ ٚ    زض جط٤ربٖ ح٥ربت   (146 :1357قرب٤ٍبٖ،  ) ٞؿت٣ اؾت ٚ ثٝ ٤ه اعتجبض ٥٘ؿت٣ اؾت

قٛز ٚ ٞط ِحظ١  ٥٘ؿتٙس وٝ زض ظٔب٣٘ زٚض اتفبق ذٛاٞٙس افتبز. ثب تِٛس، پ٥ط٢ آغبظ ٣ٔا٢  ٔطي زٚ حبثٝ

آ٤ٙس زض ٕٞبٖ  ٞب٢ ٞؿت٣ ثٝ ٔجطز ا٤ٙىٝ پس٤س ٣ٔ ظ٘س٣ٌ، ٔطي ضا زض ثُٗ ذٛز زاضز. ٤ع٣ٙ ١ٕٞ پس٤سٜ

  (Coomaraswamy, 1988: 32) قٛ٘س. ِحظٝ ٥٘ؿت ٚ فب٣٘ ٣ٔ

ثٛزا ٔعتمس ثٛز اجعا٢ ؾبظ٘س٠ عربِٓ زض ٞرط ِحظرٝ ثرٝ ؾرجت ٌرطز آٔرسٖ        « ٘بذٛز٢»ط آٔٛظ٠ ثٙب ث

آ٤ٙرس ٚ ِحظر١ ز٤ٍرط قرىُ      پ٥ٛ٘س٘س ٚ ثٝ ٚجٛز ٔر٣  ٞب٢ لاظْ ٚ تحت قطا٣ُ٤ ذبل ثٝ ٞٓ ٣ٔ عّت

زٞٙس وٝ شٞٗ ا٘ؿربٖ آٟ٘رب ضا پ٥ٛؾرتٝ     ٥ٌط٘س ٚ ا٤ٗ تغ٥٥طات زٙبٖ ثب ؾطعت ضخ ٣ٔ ز٤ٍط٢ ثٝ ذٛز ٣ٔ

                                                 
1. prajñāpāramitā sutra. 
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زٞٙرس ٚ   ٞب٢ ٌٛ٘بٌٖٛ ف٣ّٕ٥ وٝ زض اثط ؾطعتٙ حطورت، شٞرٗ ضا فط٤رت ٔر٣     ٕچٖٛ نحٙٝث٥ٙس، ٞ ٣ٔ

٤بثس وٝ ثط ذلاف تهٛض عبٔٝ، جرٛٞطِ   وٙٙس. ا٘ؿبٖ غضف ث٥ٗ ثٝ ذٛث٣ زض ٣ٔ ٔفْٟٛ حطوت ضا اِمبء ٣ٔ

ضؾس،  ٞب٢ عبِٓ ٚجٛز ٘ساضز ٚ آ٘چٝ ثٝ ٘ظط پ٥ٛؾتٝ ٣ٔ ثبثت ٤ب حم٥متٙ اظ٣ِ زض پؽ ٥ٞ  ٤ه اظ پس٤سٜ

ٞب٢ ٔتٛا٣ِ ٚ ؾط٤ع اؾت،  ٞب ٚ اظ ٞٓ پبق٥سٖ ٞب، ثٝ ٞٓ پ٥ٛؾتٗ ٚالع ٔجٕٛع١ ثعض٣ٌ اظ ٌطز آٔسٖزض 

زٞس وٝ شٞٗ آٖ ضا زض ٣ٕ٘ ٤بثس. ٕٞچٙبٖ وٝ زطخ اضاثرٝ زض ٞرط ِحظر١     ا٤ٗ اتفبق زٙبٖ ؾط٤ع ضخ ٣ٔ

مُرٝ  وٙس ٚ زض ٞط ِحظ١ ا٤ؿتبزٖ، تٟٙب ثط ض٢ٚ ٤ه ٘ ذبلِ حطوت، تٟٙب ثط ض٢ٚ ٤ه ٘مُٝ حطوت ٣ٔ

ٔٛجرٛز ِحظر١ ٌصقرتٝ    »ا٤ؿتس، ظ٘س٣ٌ ٞط ٔٛجٛز ٥٘ع زض حم٥مت تٟٙب ٔتكىُ اظ ٤ه ِحظٝ اؾت.  ٣ٔ

فىط ظ٘س٣ٌ وطزٜ اؾت، أب ظ٘س٣ٌ ٣ٕ٘ وٙس ٚ ظ٘س٣ٌ ٘رٛاٞس وطز. ٔٛجٛز ِحظ١ آ٤ٙسٜ فىرط ظ٘رس٣ٌ   

 وٙرس، أرب   ذٛاٞس وطز، أب ظ٘س٣ٌ ٘ىطزٜ اؾت ٚ ظ٘س٣ٌ ٣ٕ٘ وٙس. ٔٛجٛز ا٤ٗ ِحظٝ فىط ظ٘رس٣ٌ ٔر٣  

 (Ibid: 95) «ظ٘س٣ٌ ٘ىطزٜ اؾت ٚ ظ٘س٣ٌ ٘رٛاٞس وطز.

ضؾرس. ا٤رٗ    وٙس تب ثٝ ؾٗ پ٥ط٢ ٚ ؾطا٘جبْ ٔرطي ٔر٣   قٛز، زْ ثٝ زْ تغ٥٥ط ٣ٔ ا٘ؿب٣٘ وٝ ٔتِٛس ٣ٔ

ا٘ؿبٖ زض پٙجبٜ ٤ب قهت ؾب٣ٍِ اظ ٤ه ؾٛ ٕٞبٖ وٛزن زٙس ضٚظٜ اؾت ٚ اظ ؾ٢ٛ ز٤ٍط اٚ ٥٘ؿرت.  

ؾٛ قعّٝ اؾت ٚ اظ ؾ٢ٛ ز٤ٍط ٕٞبٖ ٥٘ؿرت. زض ٥ٔب٘ر١    ؾٛظز، اظ ٤ه وٝ اظ قت تب نجح ٣ٔا٢  قعّٝ

ٞرب٢ عربِٓ ضا ثرٝ ٞرٓ      ٞب ٚ زض ٘ت٥جٝ پس٤سٜ ٞب٢ زائ٣ٕ ٚ ا٤ٗ تغ٥٥طات ٥ٕٞك٣ٍ، آ٘چٝ ِحظٝ ا٤ٗ قسٖ

اؾت. پس٤ساضٞب٢ عبِٓ تٟٙرب ثرٝ ؾرجت ٚاثؿرت٣ٍِ عّر٣ِ ٔتمبثرُ ثرٝ        « پ٥سا٤ف ٚاثؿتٝ»پ٥ٛ٘سز، انُ  ٣ٔ

قٛز ٚ آٖ ٥٘رع   ٟٛض ٞط پس٤سٜ، ظ٥ٔٙٝ ؾبظ وٟٛض پس٤س٠ ز٤ٍط٢ ٤٣ٔىس٤ٍط، ثبٞٓ زض اضتجبَٙس، زٙب٘ىٝ و

ثب عّت ٔبز٢ اؾت، ظ٤طا وٝ ا٢  قٛز. أب ضاث١ُ ع٣ّ ٘ٝ ثٝ قىُ ضاثُٝ ا٤جبز پس٤س٠ ز٤ٍط٢ ضا ؾجت ٣ٔ

ثب عّت تإث٥ط٢، زطا ورٝ ٤ره ٔٛجرٛز ٤رب     ا٢  جٛٞط٢ ثبثت ٚ زائ٣ٕ ٚجٛز ٘ساضز ٚ ٘ٝ ثٝ قىُ ضاثُٝ

قرٛز، أىربٖ    ىٝ تٟٙب زض ٤ه ِحظٝ حبيط اؾت ٚ زض ِحظ١ ز٤ٍط ٘بثٛز ٔر٣ ثٝ ؾجت آ٘ا٢  پس٤س٠ ِحظٝ

ٞرب، ثرٝ نرٛضت     آٖ ضا ٘ساضز وٝ ثط ٥ٞ  ٔٛجٛز ز٤ٍط٢ تبث٥ط ثٍصاضز. ثٙبثطا٤ٗ، ضاث١ُ ع٣ّ ٥ٔبٖ پس٤رسٜ 

عّت٣ ٚ ع٥ّت ذربضج٣ ٚ   -اؾت وٝ زض حم٥مت، ٔٛلع٥ت ٥ٔب١٘ ذٛز« پ٥سا٤ف ٚاثؿتٝ»٤ب « ا٤جبز تٛؤْ»

اؾت. ا٤رٗ حم٥مرت زقرٛاض٤بة ٕٞربٖ اؾرت ورٝ ٔعربزَ         2ٚ ٘بپ٥ٛؾت٣ٍ ) ٘جٛز( 1(٥ٔبٖ زٚاْ )ٚجٛز

 ((Ibid: 30-35زا٘ؿتٝ قسٜ ٚ زضن حم٥م٣ آٖ، ٔعبزَ زؾت ٤بفتٗ ثٝ ٥٘طٚا٘ٝ ثٝ قٕبض آٔسٜ اؾت.

ثٛزا ٔعتمس ثٛز ٚجٛز ٞط ز٥ع٢ ٔكطٌٚ ٚ ٚاثؿتٝ ثٝ عّت ٚ قطا٣ُ٤ اؾت ٚ ز٥ع٢ تهبزف٣ ثرٝ  

ٌرصاضز.   قٛز، اظ ذٛز اثط٢ ثط جب٢ ٣ٔ ضؾس ٘بپس٤س ٣ٔ ٚجٛز ٣ٕ٘ آ٤س؛ اظ ا٤ٗ ضٚ ٞط آٖ زٝ ثٝ ٘ظط ٣ٔ

                                                 
1. Existence. 
2. none-existence. 
3. Dharma. 
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٢ وٙر٥ٓ زاضا  ٤ٌٛس ٞط آٖ زرٝ ورٝ ٔرب ازضان ٔر٣     پب٤بٖ ٤ه ز٥ع ٌٔٙٛ ثٝ پب٤بٖ عّت آٖ اؾت. ثٛزا ٣ٔ

ٚجٛز اؾت. أب ٚجٛز آٖ ٔكطٌٚ ٚ ٚاثؿتٝ ثٝ ز٥ع ز٤ٍط٢ اؾت وٝ آٖ ز٥ع ٥٘ع ثسٖٚ ٌصاقتٗ اثرط٢  

ٔكٟٛض اؾت. ثٛزا ثٝ ٔٛاظات لبٖ٘ٛ ع٥ّت زض « پ٥سا٤ف ٔكطٌٚ»٣ٕ٘ تٛا٘س ٘بپس٤س ٌطزز. ا٤ٗ ٘ظط٤ٝ ثٝ 

 1طٚا٘رٝ ؾرٛتطٜ  ٕ٘ب٤س. اٚ زض ٟٔٓبپٓط٢ ٥٘ ٞب ضا ُٔطح ٣ٔ پ٥سا٤ف ز٥عٞب اظ ؾ٢ٛ ز٤ٍط َج٥عت ٌصضا٢ آٖ

ٞب٣٤ اؾت ٚ زض ع٥ٗ حبَ ٘پب٤ٙرسٜ   ٞب ٚ قطٌ ثسا٥٘س وٝ ٞط آٖ زٝ ٚجٛز زاضز ثؿتٝ ثٝ عّت»٤ٌٛس:  ٣ٔ

اؾت. ٞط آٖ زٝ ثٝ ٘ظط٣ٔ ضؾس جبٚزا٣٘ اؾت، ٘بثٛز ذٛاٞس قس؛ آٖ زٝ ثبلاؾت، پب٥٤ٗ ذٛاٞس آٔرس  

«. آٖ ذٛاٞس ثرٛز  ٚ آٖ جب وٝ ٘عز٤ى٣ ٞؿت، زٚض٢ ذٛاٞس آٔس؛ ٚ ٚلت٣ تِٛس٢ ٞؿت، ٔط٣ٌ زض پ٣

ذ٥رعز؛ اظ ظٚاَ ا٤رٗ، آٖ ٥٘رع ظٚاَ     اظ ثٛزـ ا٤ٗ )ز٥ع(، آٖ )ز٥رع( ثرط ٔر٣   »٤ٌٛس:  زض جب٢ ز٤ٍط ٣ٔ

تإو٥س ثٛزا ثط ا٤ٗ ٔٛيٛ  آٖ زٙبٖ اؾت وٝ پ٥سا٤ف ٔكطٌٚ ضا و٥ّس ضٔع حىٕت ذ٤ٛف ٚ « ٤بثس. ٣ٔ

ثج٥ٙس، زٞطٔٝ ضا ز٤سٜ ٤ٌٛس ٞط وؽ پ٥سا٤ف ٔكطٌٚ ضا  لبٖ٘ٛ ان٣ّ ٚ حم٥م٣ )زٞطٔٝ( ثطقٕطزٜ ٚ ٣ٔ

 (Satishchandra , 2007: 153) ث٥ٙس. اؾت ٚ ٞطوؽ زٞطٔٝ ضا ثج٥ٙس، پ٥سا٤ف ٔكطٌٚ ضا ٣ٔ

ثٛزا زض پ٣ ٔم١ِٛ پ٥سا٤ف ٔكطٌٚ ٔعتمرس اؾرت ورٝ ا٘ؿربٖ ٥٘رع ثرٝ عٙرٛاٖ ٤ره ٔٛجرٛز، زاضا٢          

ٗ »ٞب پٙساضِ ٞب٣٤ اؾت وٝ ثؿتٝ ثٝ قطا٣ُ٤ زض وٙبض ٤ىس٤ٍط لطاض ٌطفتٝ ا٘س ٚ ثط ٞٓ ثؿت٣ٍ آٖ جعء « ٔر

وٙس وٝ زض ٚالع ا٤ٗ ٌٛ٘ٝ ٥٘ؿت. اٚ زض قٟٛز ذ٤ٛف ٤ٛٞرت ا٘ؿربٖ ضا زض پرٙج     ضا ا٤جبز ٣ٔ« ذٛز»٤ب 

 5ازضان ٚ قرٙبذت،  4احؿبؾبت، 3ز٤س. ثٝ عجبضت٣ ز٤ٍط، ا٤ٗ پٙج عبُٔ؛ پ٥ىط ٔبز٢، 2ٌطٜٚ ٤ٛٞت ؾبظ

ثرط ا٤رٗ   (Harvey, 1998: 33 ) ؾربظ٘س٠ قرهر٥ت ا٘ؿرب٣٘ ٞؿرتٙس.     7ل٠ٛ ت٥٥ٕع ٚ آٌب٣ٞ 6ٞب، ا٥ٍ٘عٜ

ٞرب٢   اؾبؼ، ا٘ؿبٖ ٌطزآٔس٠ ا٤ٗ پٙج ٌطٜٚ ٤ٛٞت ؾبظ اؾت ٚ ٕٞب٘ٙرس ٤ره زضقرىٝ ورٝ اظ لؿرٕت     

ٔرتّو ؾبذتٝ قسٜ اؾت، ا٘ؿبٖ ٚ ٞط ٔٛجٛز ز٤ٍط٢ ٥٘رع اظ ثرط ٞرٓ ثؿرت٣ٍ ٥٘طٚٞرب ٚ عٙهرطٞب٢       

  (Snellgrove, 2002: 22) ٞب ٥٘ع ذٛز زض حبَ تغ٥٥ط ٔساْٚ ا٘س. ث٥ٙب٣٘ ؾبذتٝ قسٜ اؾت وٝ آٖ

ٞب٢ ثٛزا زض ٔٛضز انُ ٘بذٛز٢، ن٥طٚضت ٚ پ٥سا٤ف ٚاثؿرتٝ ٌفترٝ قرسٜ     ثٙبثط آ٘چٝ وٝ اظ آٔٛظٜ

تٛاٖ ف٥ٕٟس وٝ َطح ا٤ٗ ٔؿئّٝ اظ جب٘ت ٘بٌبضجٛ٘ٝ أط٢ ٘ٛ ٘جٛز، أب ا٤ٗ ف٥ّؿٛف ثٛزا٣٤ ٔٛيٛ   ٣ٔ

ٝ ٘حر٢ٛ ورٝ ثرب    ٞرب٢ ثكرط٢ ضا اضائرٝ ورطز ثر      ثؿٍ زاز وٝ ٤ى٣ اظ پط٥ٞبٞٛتط٤ٗ ٔفْٟٛا٢  ضا ثٝ ٌٛ٘ٝ

                                                 
1.Mahapari nirvana sutra. 
2.Skandha(sk). 
3.Rupa:Form. 
4. Vedana:Feeling. 
5.SamJna (skt): Perception, Cognition. 
6.Samskara(skt): Impulses, Constructing Activities. 
7.Vijnana(skt): (Discrimiative) Consciousness. 
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ٞبؾرت.   ٞب ٚ قسٖ ٞب٢ پ٥ك٥ٗ ذٛز ٔٙبفبت زاقت. اٚ ثٝ ا٤ٗ زضن ضؾ٥س وٝ ظ٘س٣ٌ ٌصض ِحظٝ ا٘س٤كٝ

ٞرب ٚ فٙرب    ٞب٢ ٔساْ، ٞؿت١ ان٣ّ ٞؿت٣ قٙبؾ٣ اٚؾت. اٚ ٚجٛز ضا ٤ه جط٤بٖ ٔساْٚ قسٖ زٌط٣ٌ٘ٛ

ٖ  قسٖ ٞرب٢ ٔرساْٚ    ٞب ٔعطف٣ وطز وٝ زض ٤ه جط٤بٖ ٔؿتٕط ٞط آٖ زض حبَ ا٘جبْ اؾت ٚ زض ا٤ٗ قرس

ضؾرس   ٤بفت ٣ٕ٘ قٛز. اٚ ثٝ عٙٛاٖ ٔهساق، قع١ّ قٕع ضا ٔابَ ظز وٝ ثرٝ ٘ظرط ٔر٣   ا٢  ٥ٞ  ز٥ع پب٤ٙسٜ

قٛز ٚ ٚجرٛز زاضز،   ثبثت اؾت. أب زض ٞط ِحظٝ ٤ىؿبٖ ٥٘ؿت ٚ قٕع ز٤ٍط٢ اؾت. آٖ زٝ ز٤سٜ ٣ٔ

قرٛز   زٝ ظازٜ ٔر٣ اؾت وٝ زض حبَ ٚلٛ  ٞؿتٙس. ٞط آٖ ا٢  ٞب٢ پ٣ زض پ٣ ٚ ث٣ ٚلفٝ ٞب ٚ ظازٖ ٔطزٖ

ٔحىْٛ ثٝ فٙبؾت ٚ تفبٚت زٚاْ ٔٛجٛزات تٟٙب زض ٔست ظٔربٖ ا٤رٗ فطا٤ٙسٞبؾرت. ثٙربثطا٤ٗ، جٟربٖ      

قرىفس زض حرب٣ِ ورٝ ز٥رع٢ فٙرب       ز٥ع٢ جع پ٥بٔسٞب٢ پ٣ زض پ٣ ٥٘ؿت وٝ زض ٞط آٖ، ز٥ع٢ تبظٜ ٣ٔ

ٗ ٍ٘رطـ ٟٔرٓ   قٛز تب ثب ز٥ع ٣٤ٛ٘ جب٤ٍع٤ٗ ٌطزز. ٕٞٝ ز٥ع قبُٔ تِٛس، ضقس ٚ ٘بثٛز٢ اؾت. ا٤ ٣ٔ

قرٛز زض   ثٙبثطا٤ٗ، ٞط آٖ زٝ ظازٜ ٔر٣  1«ٞؿت٣ ٤ع٣ٙ زٌط٣ٌ٘ٛ.»ظ٘سوٝ  تط٤ٗ ا٘س٤ك١ ثٛزا٣٤ ضا ضلٓ ٣ٔ

زض جٟربٖ  (Radhakrishnan, 1948: 367- 370) زضٖٚ ذٛز ثصض حت٣ٕ ٘بثٛز٢ ضا ٥٘رع زض ثرط زاضز.  

ٚ ؾىٖٛ اذت٥بض وٙس.  ٥ٞ  ِحظ١ ؾبو٣ٙ ٣ٕ٘ تٛاٖ ٤بفت وٝ زض آٖ أط٢ ثٝ ٞؿت٣ ثٍطا٤س، اؾتمطاض ٤بثس

قر٤ٛٓ ورٝ آٖ ز٥رع     و٥ٙٓ، ٔتٛجٝ ٔر٣  ظ٤طا ثٝ ٔجطز ا٤ٙىٝ ا٤ٗ ز٥ع ضا ثٝ ٔسز نٛضت ٚ ٘بٔف زضن ٣ٔ

 (147 :1357قب٤ٍبٖ، ز٤ٍط٢ اؾت، نٛضت ز٤ٍط٢ ٤بفتٝ ٚ ذبن٥ت ز٤ٍط٢ ثسؾت آٚضزٜ اؾت. )

ذرلأ، ٘ربٔٛجٛز،   ق٥٘ٛتب زض ثطزاض٘س٠ ٔعب٣٘ ٔتفبٚت٣ اؾت وٝ اظ ا٤ٗ ٥ٔربٖ ٔعرب٣٘: ت٥ٍُٟر٣، ٞر٥ ،     

(Streng, 1989: 12658) ٜٞبؾت. ٤ع٣ٙ ٥ٞ  ز٥رعِ پب٤ٙرسٜ ٚ ثربثت٣     ث٥بٍ٘ط ٘جٛز شاتٙ ٔؿتمُ زض پس٤س

ٚجٛز ٘ساضز. ا٤ٗ ٔعب٣٘ اظ ٚاغ٠ ق٥٘ٛتب ؾجت ؾٛء تعج٥طٞب٢ ثؿ٥بض٢ قسٜ ثٝ ٘ح٢ٛ وٝ ٔىتت ٔبز٥ٞرٝ  

٘ٝ ثرٝ لسض٢ ؾٛء تعج٥ط قررسٜ  حت٣ زض ظٔربٖ ذرٛز ٘ربٌبضجٛا٤ٗ ٔفْٟٛ  ٘ب٥ٔسٜ ا٘س. ٥ٔ2ىٝ ضا پٛچ ٌطا

ضا ثط آٖ زاقت ورٝ    ٘بٌبضجٛ٘ٝ آٖ  ٘ت٥ج١ ٘بُّٔٛة ٚ ٔحتْٛ ٚ زضآٔس «٥٘ؿت٣» ٤ب ثرٛز وٝ ثٝ ٔع٣ٙ عسْ

ٞٓ ٘ربثٛز٢ قرم  ق٥٘ٛتب تفبٞٓ زض ٔرٛضزٛء ؾ سورٝ ثٝ غٍّ ف٥ٕٟسٜ ق٤ب زضؾت ٔب٘ٙس ٔرب» ث٤ٛٙؿس:

زض حب٣ِ ورٝ ثرط اؾربؼ ٔفٟرْٛ فّؿرف٣ آٖ زض       (Radhakrishnan, 1957:187)«ضا ثرٝ ٞرٕطاٜ زاضز

ذٛز ثبثرت ٚ پب٤رساض اؾرت. زض ٍ٘ربٜ      3«ت٣ٟ ثٛزٖ اظ»٤ب « ذب٣ِ ثٛزٖ اظ»ٔىتت ٔبز٥ٞٝ ٥ٔىٝ ثٝ ٔعٙب٢ 

 ٘بٌبضجٛ٘ٝ ا٤ٗ ٤ٚػ٣ٌ تٕب٣ٔ ٔٛجٛزات ٞؿت٣ اؾت وٝ عبض٢ اظ ٚجٛز ثبثت ٚ لبئٓ ثٝ شات ٞؿرتٙس. 

(Chandradhar ,1952: 20)  ٝعبِٓ ٞؿت٣ ث٥بٍ٘ط ٘ٛع٣ اضتجربٌ ٔرب ثر٥ٗ تٕربْ     ا٤ٗ ض٤ٚىطز ٘ؿجت ث

ثٙب ثط ز٥ٙٗ ز٤سٌب٣ٞ تٕبْ ٔٛجٛزات ثٝ نٛضتٙ ٚاثؿرتٝ   (Streng, 1989: 12660) ٔٛجٛزات اؾت.

                                                 
1. Existrnce is Transformation. 
2. Nihilism. 
3.Devoid. 
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٤ىر٣ اظ عرب٣ِ   - 1(ز٥ٙٗ ٍ٘طق٣ ٘ؿجت ثٝ ٞؿرت٣، قرفمت  Ibid: 12665) ثٟٓ ٔٙكبء ٔكتطو٣ زاض٘س.:

( ٘بٌبضجٛ٘ٝ وٝ ازعب وطز ٘ظط٤ر١ قر٥٘ٛتب   (Streng, 1989:12660 ضا ثٝ ٕٞطاٜ زاضز. -تط٤ٗ تعب٥ِٓ ثٛزا 

ثٝ تج٥ر٥ٗ ا٤رٗ    2ضا اظ ثٛزا زض٤بفت ٕ٘ٛزٜ اؾت زض ٟٔٓ تط٤ٗ اثط ذٛز ثٝ ٘بْ ٔٛلا ٔبز٥ٞٝ ٥ٔىٝ وبض٤ىب٢

 ٔفْٟٛ پطزاذتٝ اؾت. ٘بٌبض جٛ٘ٝ زض ا٤ٗ اث٥بت ٔكٟٛض زض ٚنو ق٥٘ٛتب ز٥ٙٗ ؾطٚزٜ اؾت:

 ٣ٕ٘ قٛز ٥ٞ  ز٥ع ٘بپس٤س ٣ٕ٘ ٌطزز ٚ ٥ٞ  ز٥ع وبٞط»

 ٥ٞ  ز٥عپب٤ب٣٘ ٘ساضز... ٥ٞ  ز٥ع اثس٢ ٥٘ؿت

 ٥ٞ  ز٥ع ٕٞب٘ٙس)ذٛز( ٥٘ؿت... ٥ٞ  ز٥ع ٔتٕب٤ع ٥٘ؿت

 (Yamaguchi, 1956: 61, A)«٥ٞ  ز٥ع حطوت ٣ٕ٘ وٙس... ٘ٝ ثٝ ا٤ٙجب، ٘ٝ ثٝ آ٘جب

ٞب٢ عبِٓ حؿ٣ ثس٤ٗ قىُ ثٛزٜ وٝ ثب ٘فر٣ پر٣ زض    ضٚـ فّؿف٣ ٘بٌبضجٛ٘ٝ زض ثطذٛضز ثب پس٤سٜ

وٙرس ورٝ    قٛز، ثبثت ٣ٔ ٞب ٚ أٛض ٣ٔ ٞط آ٘چٝ وٝ ؾجت ا٤جبز تهٛض ثجبت، ثمب ٚ اؾتملاَ زض پس٤سٜپ٣ 

ٞرب٢   ٞب عبض٢ اظ جٛٞط ثبثت، حم٥م٣ ٚ لبئٓ ثٝ ذٛز ٚ ٔؿتمُ ا٘س. ٚ زض ٚالع ٕٞر١ پس٤رسٜ   ١ٕٞ پس٤سٜ

ثٙبثطا٤ٗ، ٕٞٝ ٞؿتٙس. اٚ ٔعتمس ثٛز، عبِٓ ٞؿت٣ عبِٓ ٕ٘ٛز اؾت ٘ٝ ثٛز.  3عبِٓ عبض٢ اظ ٚجٛز ٚ ذب٣ِ

ٞب٢ ٕ٘ٛز٤ٗ نطفبً ؾبذت٣ٍ اؾت. اٌط آٔٛظ٠ ا٥ِٚٝ ا٤رٗ ثبقرس ورٝ ا٤رٗ جٟربٖ ذب٘رٝ ؾؿٔرتٙ         ٚالع٥ت

وبغص٢ اؾت، ٘بٌبضجٛ٘ٝ اظ آٖ ٞٓ فطاتط ضفتٝ ٔعتمس قس؛ حت٣ وبغص ٞٓ زض وبض ٥٘ؿت. ٚالع٥ت عربِٓ  

 (Cousins, 1998: 101) ٔب٘س ث٣ ثجبت، وٝ اظ وو ؾبذتٝ قسٜ ثبقس. ٞؿت٣ ثٝ وبذ٣ ٣ٔ

اثط اذلال٣ زض ظ٘س٣ٌ فطز٢ ٚ اجتٕبع٣ افطاز زاضز. زض  4«ت٣ٍ٥ُٟ ٔٛجٛزات»ٕ٘ب٘س، ا٘س٤ك١  ٘بٌفتٝ 

ٞب٢ ضٚح٣ ٕٞچٖٛ حطل، ٘فطت ٚ ذٛز فط٤ج٣ وٝ زض ا٘ؿربٖ ثرطٚظ    ٚالع زضٔب٣٘ اؾت ثطا٢ ث٥ٕبض٢

ٛ      ٚ ا٤ٗ ٘ٛ  ٍ٘طـ ثٝ ٞؿت٣ ؾجت ٔر٣  (Streng, 1989: 12658)وٙس.  ٣ٔ   قرٛز ا٘ؿربٖ ثرٝ ٤ره ٘ر

ٚاضؾت٣ٍ زؾت ٤بثس ظ٤طا آٖ وؽ وٝ ٔعتمس ثٝ ت٣ٟ ثٛزٖ اؾت، ز٥عٞب٢ ز٢ٛ٥٘ اٚ ضا جّت ٣ٕ٘ وٙس، 

قرٛز ٚ اظ ظ٤ربٖ    ظ٤طا ثٝ ٤م٥ٗ ضؾ٥سٜ وٝ تٕب٣ٔ آٟ٘ب ث٣ پب٤ٝ ا٘س. ز٥ٙٗ وؿ٣ ٘ٝ اظ ؾٛز ذٛقرحبَ ٔر٣  

ترإث٥ط   قٛز ٚ ٘ٝ اظ ث٣ قى٣ٞٛ ذٛز ٔغْٕٛ. اٞب٘رت ثرط اٚ ثر٣    افؿطزٜ، ٘ٝ اظ قىٜٛ ذ٤ٛف ٔغطٚض ٣ٔ

وٙس ٚ ٘ٝ اظ ض٘ج ٔتٙفط اؾرت.   اؾت ٚ ؾتب٤ف ثط اٚ غّجٝ ٣ٕ٘ وٙس. ز٤ٍط ٘ٝ ثٝ ِصت احؿبؼ تٕب٤ُ ٣ٔ

ثس٤ٗ ؾبٖ ثٝ ز٥عٞب٢ ز٢ٛ٥٘ ٔجصٚة ٣ٕ٘ ٌطزز، آٖ وؽ وٝ ثٝ ت٣ٟ ثٛزٖ عبِٓ ٞؿت٣ ٤م٥ٗ حبنرُ  

ٚؾرت ثرساضز ٚ   تٛا٘رس ز  زا٘س وٝ تٟٙب ت٣ٟ اؾت وٝ اٚ ٣ٔ ٕ٘ٛزٜ ز٤ٍط ٘ٝ ٔحجت زاضز ٚ ٘ٝ ٘فطت. اٚ ٣ٔ

                                                 
1. Karonā. 
2.Mūlamādhyamikārikā. 
3. Śūnyam. 
4. The Emptiness of Things. 



 98* سهستاى  62فصلٌاهِ عزفاى اسلاهی * سال شاًشدّن * شوارُ / 158

اٍ٘بضز. ثٙبثطا٤ٗ، وؿ٣ وٝ ٞٙٛظ ثٝ ا٤ٗ ثبٚض ٘طؾ٥سٜ ٞط ز٥ع٢ ؾرجت   ا٤ٗ زٚؾت زاقتٗ ضا ٞٓ ت٣ٟ ٣ٔ

ٔكغَٛ ثٝ ؾت٥ع ٚ  علالٝ ٤ب ٘فطتف ذٛاٞس قس، ز٥ٙٗ وؿ٣ ت٣ٟ ضا ٣ٕ٘ قٙبؾس ٚ زض ٘ت٥جٝ ثب ز٤ٍطاٖ

 ((Radhakrishnan, 1957: 152 جساَ ٚ ٔٙبوطٜ ذٛاٞس ثٛز.

قرٛز زض ٍ٘ربٜ ثرٝ عربِٓ      فتٝ قس ٔفْٟٛ قر٥٘ٛتب اظ ز٤رسٌبٜ ٘بٌبضجٛ٘رٝ ضا ٞرٓ ٔر٣     ثٙبثط آ٘چٝ وٝ ٌ

ٞرب٢ آٖ ٘ؿرج٣،    ٔحؿٛؾبت جؿتجٛ وطز وٝ زض ا٤ٗ ٍ٘بٜ، ٞؿرت٣ ٚ ٕٞر١ ٔٛجرٛزات ٚ ٕٞر١ پس٤رسٜ     

قٛز زض ٍ٘بٜ ثٝ أط ُّٔك ٔعٙرب ورطز، ورٝ زض     ٚاثؿتٝ ٚ فبلس حم٥مت ٚجٛز٢ ٚ جٛٞط٢ ثبثتٙس. ٞٓ ٣ٔ

ثٛزٖ، نفت حم٥مت ُّٔم٣ اؾت وٝ لبئٓ ثٝ شات، ٚجٛز ُّٔك ٚ ٚضا٢ تٕربْ  ا٤ٗ ٍ٘بٜ؛ ت٣ٟ ٚ ذب٣ِ 

ا٤ٗ جٟبٖ اؾت ٚ ثٝ ؾجت اَلاق ٚ ث٣ حس٢ اـ زض ٥ٞ  تعط٤و ٚ تٛن٥ف٣ ٣ٕ٘ ٌٙجس، ٍٔط آ٘ىرٝ  

ثٙبثط٤ٗ، ت٣ٟ ثٝ ٥ٞ  ض٢ٚ ٔعٙب٢ ٘جٛزٖ «. ا٤ٗ ٥٘ؿتا ا٤ٗ ٥٘ؿتا»ٔب٘ٙس اٚپب٥٘كبزٞب، زضثبض٠ آٖ ث٥٤ٍٛٓ: 

ز، ثّىٝ ثطعىؽ، ثٝ ٔعٙب٢ ٘ف٣ ٞطٌٛ٘رٝ ٤ٚػٌر٣ ٤رب نرفت ٔكرهر٣ اؾرت ورٝ زض        ٚ ٥٘ؿت٣ ضا ٘ساض

ٚنو زض آ٤س. ثٙبثط٤ٗ، ا٤ٗ ٚجٛز ُّٔك ٚ لا٤تٙب٣ٞ، ا٤ٗ حم٥مت ٔتعرب٣ِ عربض٢ اظ ٞرط ٌٛ٘رٝ تم٥٥رس،      

تغ٥٥ط ٘ؿج٥ت ٚ حس اؾت ٚ اظ آ٘جب٣٤ وٝ ثب ٥ٞ  ظثبٖ ٚ ثب ٥ٞ  نفت٣ تٛن٥و قس٣٘ ٥٘ؿت، ثٟترط٤ٗ  

 (Yamaguchi, 1956: 160-161) اؾت.ؾرٗ زضثبضٜ آٖ ؾىٛت 

 عدم در اًدیشۀ ابي عزبی

زض عطفبٖ اثٗ عطثر٣ زا٘ؿرت.   « عسْ»تٛاٖ ٔكبثٝ ثب ٚاغ٠  ضا ٣ٔ« ت٣ُٟ»ٕٞچٙبٖ وٝ ٌفتٝ قس، ٔفْٟٛ 

ٞب٢ ِغت ثٝ ٔعب٣٘ ٌٛ٘ب٣ٌ٘ٛ ثجت ٚ  اظ ٔفب٥ٞٓ ثؿ٥بض ٟٔٓ زض عطفبٖ اؾت وٝ زض فطًٞٙ« عسْ»ٔفْٟٛ 

( آٔرسٜ  ش٤رُ ٚاغٜ :1387ع٥ٕرس،  « )٥٘ؿت٣، ٘بثٛز٢، ٘ساقتٗ، ٘جٛزٖ»ٙب٢ يجٍ قسٜ اؾت ٚ اغّت ثٝ ٔع

( أب ٚاغ٠ عرسْ زض  20: 1376آ٣ّٔ، اؾت زض انُلاح حىٕب ٥٘ع، ٔمبثُ ٚجٛز ثٝ ٔعٙب٢ ٥٘ؿت٣ اؾت. )

ا٘س٤ك١ اثٗ عطث٣ ٔتفبٚت اظ ٘ظط حىٕب ٚ ازثب ثىبض ضفتٝ اؾت. عسْ زض ٔٙظ١ٔٛ عطفب٣٘ اثرٗ عطثر٣ اظ   

 للهِ ٕسٔاِحٓ»زٙبٖ ا٥ٕٞت٣ ثطذٛضزاض اؾت وٝ ذُجٝ اِىتبةِ فتٛحبت ٔى٥ٝ ضا ا٤ٙچ٥ٙٗ آغبظ ٕ٘ٛزٜ اؾت: 

ؾپبؼ ذرسا٣٤ ضا ورٝ اقر٥بء ضا اظ عرسْ ٚ      (2 :، ث٣ تباثٗ عطث٣) :ٝٙٔٙسٓعٓ ٚٓ ٍْسٓٗ عٓعٓ الاق٥بءٓ ٚجسٓاِص٢ اَ

اقبضٜ وطزٜ ا٘رس  « عسْ»ٔحممبٖ زض آثبض اثٗ عطث٣ ثٝ زٙس ٌٛ٘ٝ ثطزاقت اظ ٔفْٟٛ «. عسْ آٖ پس٤س آٚضز

 ٞب٣٤ زاض٘س وٝ زض اثٙب٢ ٘ٛقت١ حبيط ثٝ آٟ٘ب اقبضٜ ذٛاٞس قس. وٝ ٞط ٤ه ٔتطازف

٥ِؽ فر٣ اِٛجرٛز الاّ   »تعب٣ِ زا٘ؿتٝ ٚ ٌفتٝ اؾت: اثٗ عطث٣ ٚجٛز حم٥م٣ ضا ٔٙحهط ثٝ شات حك 

لطاض زاضز وٝ ثرطذلاف  « عسْ ُّٔك»زض ٔمبثُ ا٤ٗ ٚجٛزٙ ُّٔك،  (96: 1370اثٗ عطث٣، ، )«ٚجٛز اِحك

ٚجٛز ُّٔك، ت٣ٟ اؾت ٚ ٚجٛز٢ ٘ساضز. ا٤ٗ ا٥ِٚٗ ٔطتجٝ ٤ب ثطزاقت اثٗ عطثر٣ اظ ٚاغ٠ عرسْ اؾرت.    

ٚ اِعسْٔ إُِّركُ عجربضٜٖ عرٓٗ    »زض عبِٓ ذبضج ٕٔتٙع اؾت: زٝ زض عبِٓ شٞٗ ٚ زٝ « عسْ ُّٔك»ٚجٛز 

 (420 :1367آ٣ّٔ، حؿٗ ظازٜ «)ق٣ءٚ تََٕٙعٔ ٚجٛز شٞٙبً ٚٓ ذبضجبً
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زض ٘ظط ٌطفتٝ قسٜ اؾت. زرٖٛ  « ٚجٛز ُّٔك»ٔطزاف ثب « عسْ ُّٔك»ٌب٣ٞ زض ا٘س٤ك١ اثٗ عطث٣، 

ز. عسْ ُّٔك لاق٣ء ٔحرى اؾرت   عسْ ُّٔك، لبث٥ّت وٟٛض ٘ساضز. ثٙبثط٤ٗ، ٔتعّك عّٓ ٚالع ٣ٕ٘ قٛ

 اِجٟربتٙ  ٥ٕرعِ ٗ جٓٔرٙ  اِعرسْٓ  ٚٓ ٚجرٛزاً  ىربَٖ ٛحهرُ َِ اش َِ»ٚ زض آٖ ع٣ٙ٥ ٚجٛز ٘ساضز وٝ وٟٛض ٤بثس: 

( زض ا٤ٙجب ٔرطاز اظ عرسْ ثرٝ    11 :ق1336اثٗ عطث٣، «)فبٖ اِحمبئك لاؾج٥ُ إ٣ِ لّجٟب اثساً اًٚجٛز لا٤ىٖٛ

٘ٝ تٟٙب ٥٘ؿت٣ ٥٘ؿرت، ثّىرٝ   « عسْ»ثطذ٣ اظ عطفب  ٔعٙب٢ ٥٘ؿت٣ ٚ ت٣ٟ ٥٘ؿت. ٕٞچٙبٖ وٝ زض ا٘س٤ك١

عرسْ  »اؾرت.  « ٚجرٛز »ٟٔتط٤ٗ ضاٜ ثرطا٢ قرٙبذت   « عسْ( »176: 1388، ٘طال٣) اؾت.« ٚجٛز»تطاوٓ 

ٞب٢ ذرٛز زض   اؾت. اظ ٥ٕٞٗ ضٚؾت وٝ ثؿ٥بض٢ اظ ف٥ّؿٛفبٖ پػٚٞف« ٚجٛز قٙبؾ٣»ٔمس١ٔ « قٙبؾ٣

( زض عطفبٖ اثٗ عطث٣ ٥٘رع  162ٕٞبٖ، ) ٛزٜ ا٘س.ثبة ٚجٛز قٙبؾ٣ ضا اظ ٚجٝ عسْ آ٥ٔع ٞؿت٣ آغبظ ٕ٘

فرٛق ٚجررٛز اؾررت ٤عٙرر٣ ٘بٔتٙرب٣ٞ ٚ       شاتٙ حكتٛاٖ ٥٘ؿت ٘رب٥ٔس.  لا٤تٙب٣ٞ ضا ٣ٕ٘  نطفٙ ٣ِٞؿت

ٚ ٞرر٥     اؾرت   ٔحرى   ٥٘ؿت، ؾىٛت ٚ تربض٤ى٣  زضوبض وٟٛض ٚ تج٣ّك ُّٔ غ٥تِ . زض اؾرت  ٔتعبَ

ٔحى اؾت وٝ ٔٙظٛض اظ آٖ فٛق ٚجٛز اؾرت ٘رٝ زٖٚ   ثٙبثط٤ٗ، عسْ  آ٘جرب ٥٘ؿت.  زض  ٘ربْ ٚ ٘كرب٣٘

، وبضثطز٢ ؾّج٣ اؾرت ورٝ زضٔرٛضز شات حرك ثىربض      «ٚجٛز ُّٔك»ثطا٢ « عسْ ُّٔك»ٚجٛز. وبضثطز 

٥َِٕؽٓ وَٕٙاّْٙٝٙ »ثط٘س. ثس٤ٗ عّت وٝ؛ شات حك ٘ٝ ٘بْ زاضز، ٘ٝ حس زاضز ٚ ٘ٝ نٛضت زاضز ٚ ثٝ عجبضت٣  ٣ٔ

 تٛاٖ ثٝ ٔعطفت ا٤جبث٣ اٚ ضا قٙبذت. پؽ عسْ ٔحى اؾرت. اؾت. زٖٛ ٣ٕ٘ ( 11قٛض٢: ) «ءٗ ق٣َٕ

: 1367، حؿٗ ظاز٠ آ٣ّٔ) عسْ ٔحى لبثُ ازضان ٥٘ؿت ٕٞچٙبٖ وٝ ٚجٛز ُّٔك لبثُ ازضان ٥٘ؿت.

تإو٥س   ُّٔك  ض٣ٍ٘ ٚ عسْ تكرم ٚ تٕب٤ع ٚ ٕٔبثّت ٚ تعب٣ِ شات ثطا٢ آ٘ىٝ ثط ث٣( ٚ اثٗ عطث٣ 239

ِٚر٣   ذٛا٘رس،  ٝ ٘هٛل ز٣ٙ٤ اٚ ضا ٥٘ؿت آؾب٢ ٚ عسْ ٔحى ٔر٣ وطزٜ ثبقس ثرب اؾرتسلاَ ٚ اؾتٙبز ث

شاتٙ ثبقس. اظ آ٘جرب ورٝ     وبض  زض  ظ٤طا عسْ آ٘جبؾت وٝ تٙب٣ٞ ٚ تكره٣ عس٣ٔ وٝ فٛق ٚجٛز اؾت،

 اٚ ٘رر٥ؿت٣ ٔررحى اؾررت،    ٥ٞ  ز٥ع ٥٘ؿت ٚ ثرّىٝ ثرٝ جرع اٚ ٥ٞ  ز٥ع ٚجٛز ٘ساضز،  ثٝ  قج٥ٝ حك

 (68 :1387، غفبض٢)أب ٥٘ؿت٣ وٝ فٛق ٞؿت٣ اؾت

زض ٔٙظ١ٔٛ عطفب٣٘ اثٗ عطث٣ ٔطتج١ ز٤ٍط٢ اظ عسْ ٚ ت٣ُٟ ٚجٛز زاضز وٝ ٔرطاز اظ آٖ اع٥ربٖ ثبثترٝ    

اؾت. اثٗ عطث٣ ٔعتمس اؾت، اع٥بٖ ثبثترٝ ثرٝ فر٥ى تجّر٣ الرسؼ زض عّرٓ اِٟر٣ وٟرٛض ٤بفترٝ ا٘رس.           

ٛ  139 :1387ٔظبٞط٢، ) ز ثبثرت اؾرت ٚ   ( زض ا٤ٗ ٔطتجٝ اظ عسْ، اع٥بٖ اق٥بء زض عّٓ ا٣ِٟ ثرٝ شات ذر

 :1370اثٗ عطثر٣،  « )َٔٙٗ إِٛجٔٛٔز ضائحٖٝٔب قَّٕت » ث٣٤ٛ اظ ٚجٛز ذبضج٣ ثٝ ٔكبْ آٟ٘ب ٘طؾ٥سٜ اؾت.

ٞب٢ ٕٔىٙبت ضا زض ذرٛز زاضز. عّرت ا٤ٙىرٝ اثرٗ عطثر٣       ( ٤ع٣ٙ عس٣ٔ وٝ لبث٥ّت أىبٖ ٚ نٛضت76

تفبٚت « ٚجٛز»ٚ « ثجٛت» ثٝ ا٤ٗ ز٥ُِ اؾت وٝ ٥ٔبٖ -ٌطزٝ ثبثتٙس -وٙس اع٥بٖ ضا ٔٛنٛف ثٝ عسْ ٣ٔ

لبئُ اؾت. اع٥بٖ، ثبثتٙس ٤ع٣ٙ زض عّٓ ا٣ِٟ ٔٛجٛز٘س؛ ٕٞبٖ ٌٛ٘ٝ وٝ ٔعرب٣٘ زض عمرَٛ ا٘ؿرب٣٘ ٤بفرت     

قٛز. أب ٚجٛز٢ زض عبِٓ ذبضج ٘ساض٘س ٚ ٔعٙب٢ عسْ اع٥بٖ ٥ٕٞٗ اؾت. ِٚر٣ ٔمهرٛز اظ ٚجرٛز،     ٣ٔ
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٤ٌٛس: اع٥ربٖ   اٚ زض ا٤ٗ ثبضٜ ٣ٔ (1380:162عف٥ف٣، تحمك زض عبِٓ ذبضج٣ ٚ زض ظٔبٖ ٚ ٔىبٖ اؾت. )

ٔٛجٛزات ٚجٛز ٘ساض٘س. زطا وٝ ٔعسْٚ ا٘س ٞط زٙس ٔتّهو ثٝ ثجٛتٙس ٥ِىٗ ٔتّهو ثٝ ٚجٛز ٥٘ؿرتٙس.  

( 129: 1367، حؿرٗ ظاز٠ آّٔر٣  اع٥ب٣٘ وٝ عسْ ثبثت زاض٘س ضا٤ح١ ٚجرٛز ضا اؾتكرٕبْ ٘ىرطزٜ ا٘رس. )    

. تٟٙب اظ ق٥ئ٥ت ثطذٛضزاض٘س. ٣ِٚ اظ ٚجرٛز ثرٝ   ثبقٙس وٝ ٚجٛز ٘ساض٘س ثٙبثطا٤ٗ، اع٥بٖ ثبثتٝ، اق٥بئ٣ ٣ٔ

 (129 :1387ٔظبٞط٢، ) ٔعٙب٢ ٚجٛز ع٣ٙ٥ ٚ وٟٛض زض عبِٓ قٟبزت ثطذٛزاض ٥٘ؿتٙس.

ثىربض ضفترٝ   « جٟبٖ ٕٔىٙبت»ثٝ ٔعٙب٢ ت٣ُٟ ٚ ٥٘ؿت٣ ٌبٜ زض آثبض اثٗ عطث٣ زض ٔٛضز « عسْ»ٔفْٟٛ 

( 96 :1370اثرٗ عطثر٣،   ) «ٚجرٛز اِحرك  اٖ إِٕىٙبت ع٣ّ انّٟب ٔٗ اِعسْ ٚ ٥ِؽ ٚجرٛز الا  »اؾت. 

ثٙبثط٤ٗ، جٟبٖ ٚ ٔٛجٛزات آٖ زض انُ ت٣ٟ ٚ ذب٣ِ اظ ٚجٛز ٞؿتٙس. اعتمبز ثٝ ٚحرست ٚجرٛز اثرٗ    

ؾرب٤ٝ   –٤ب ثٝ تعج٥ط٢ ٔبؾ٢ٛ الله  –عطث٣ ضا ثطآٖ زاقتٝ وٝ؛ ٚجٛز ٤ى٣ ث٥ف ٥٘ؿت ٚ ؾب٤ط ٚجٛزات 

ؤََِٓ ترَطَ إِّر٣َ ضثٓرَهٓ    »عطث٣ ثب اؾتٙبز ثٝ آ١٤  ٚ عىؽ آٖ ٚجٛزٙ اظ٣ِِ ٤ٍب٘ٝ ٚ پطتٛ حم٥مت ٚجٛزا٘س. اثٗ

َّ ٤ٌٛس وٝ انُِ حم٥متٙ ٚجٛز ٚاحس اؾت ٚ ؾرب٤ط ٚجرٛزات ؾرب٤ٝ ٚ     (، 45٣ٔفطلبٖ:« ) و٥َوٓ ٔٓسٛ اِظُِّ

وُّ ٚ ايبفبتٙ اقطال٣ ٚ ٘ؿتِ و٣ّّ آٖ حم٥مت ا٘س. ثٟتط٤ٗ عجبضت٣ ورٝ اثرٗ عطثر٣ زض تٛير٥ح ا٤رٗ      

( اؾرت.  459ثر٣ ترب،   اثرٗ عطثر٣،   «)حبٖ ٔٗ اوٟط الاق٥بء ٚ ٞٛ ع٥ٟٙبؾج»وٙس، عجبضت:  ُّٔت ث٥بٖ ٣ٔ

ثٙبثطا٤ٗ ٍٞٙب٣ٔ وٝ عبِٓ اظ عسْ ثجٛت٣ ٤ع٣ٙ عسْ ثجٛت ع٣ٙ٥، ثطاؾبؼ حت شات٣ حك، حطوت ذرٛز  

( زض ا٤رٗ  483 :1366، پبضؾرب «)فىب٘ت اِحطوٝ اِت٣ ٞر٣ ٚجرٛز اِعربِِٓ حطورٝ حرت     »وٙس:  ضا آغبظ ٣ٔ

قٛ٘س وٝ حك تعب٣ِ زض آٟ٘ب وٟرٛض   ٤بثٙس ٚ ثٝ عٙٛاٖ ٔظبٞط٢ ٣ٔ ٣ٔ نٛضت اع٥بٖ ثبثتٝ ٚجٛز ذبضج٣

 قٛز. ٤بثس ٚ ثب آٟ٘ب ٤ى٣ ٣ٔ ٚ ٕ٘ٛز ٣ٔ

فبٖ ِّحك ف٣ وُ ذّكٍ وٟرٛضاً ذبنربً، فٟرٛ    »زٙب٘ىٝ زض فهٛل اِحىٓ، فم ٘ٛح٣ آٔسٜ اؾت: 

اؾرت. زض   ( حك زض ذّك وٟٛض زاضز ٚ زض ٞط ٔف٣ٟٔٛ وبٞط105 :1366پبضؾب، «)اِظبٞطُ ف٣ وُ ٔفٍْٟٛ

ا٤ٗ ٔطتجٝ اق٥بء زض وبٞط ٚجٛز زاض٘س. أب زض ٚالع آ٘چٝ وٝ ٚجٛز زاضز، ز٥ع٢ جع حك تعرب٣ِ ٥٘ؿرت   

ٚ ٔجبظ٢ اؾت ٚ زض ٤ه ٔعٙب، ت٣ٟ اظ ٚجٛز ٞؿتٙس. زض ا٢  ٚ جٟبٖ ٚ ٔٛجٛزات آٖ ٚجٛزقبٖ عبض٤ٝ

وٝ ٚجٛز ضا اظ قٛ٘س ثٝ ز٥ع٢ وٝ ٚجٛز ثصاتٝ زاضز ٚ ز٥ع٢  تمؿ٥ٓ ثٙس٢ ٚجٛز، ٔٛجٛزات تمؿ٥ٓ ٣ٔ

غ٥ط ذٛز زاضز. آ٘چٝ ٚجٛزـ ضا اظ غ٥ط ذٛز زاضز ٚجٛز آٖ ٔؿتعبض اؾرت ٚ ثرٝ ٘فرؽ ذرٛز لرٛا٣ٔ      

٘ساضز. ثّىٝ ٞطٌبٜ ٚجٛزـ اظ ح٥ث شاتف زض ٘ظط ٌطفتٝ قٛز عسْ ٔحى اؾرت ٚ اٚ فمرٍ ٔٛجرٛز    

  ٛ ز زض اؾت اظ ح٥ث ٘ؿجتف ثب غ٥طذٛز ٚ ا٤ٗ ضا ٣ٕ٘ تٛاٖ ٚجٛز حم٥م٣ ٌفت. ثٙبثط٤ٗ، ٕٔىرٗ اِٛجر

انُ ذٛز، ت٣ٟ اظ ٚجٛز اؾت ٚ ا٤ٗ ٕٔىٗ اٌط ٞٓ ٔٛجٛز ثبقس زض حىٓ ٔعرسْٚ اؾرت. ظ٤رطا ٞرط     

ٚ اٖ وبٖ ِّٕٛجٛز، فرجحىٓ   –إِٕىٗ »ٔٛجٛز٢ وٝ ٚجٛزـ لبئٓ ثٝ غ٥ط ثبقس زض حىٓ عسْ اؾت. 

تٟر٣   ( ثٙبثطا٤ٗ، ٕٔىٙبت اٌط زٝ ثٝ اعتجبض وبٞط ٚجٛز زاض٘س، أب اظ ٚجٝ ثبَٗ،178 :ٕٞبٖ« )إِعسْٚ
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اٖ إِٕىرٗ ٔرب   »ٚ ٔعسْٚ ٞؿتٙس، زٖٛ ا٤ٗ التًب٢ شات ٕٔىٗ اؾت وٝ ثٝ شات ذٛز ٔعسْٚ ثبقرس  

تٛاٖ ز٥ٙٗ ثطزاقت وطز  ( زض ٚالع ثٙبثط آ٘چٝ وٝ ٌفتٝ قس 9٣ٔ ث٣ تب،اثٗ عطث٣، ) «اؾتحك اِعسْ ِصاتٝ

٥٘ؿرت ٞؿرت   »ٝ وٝ عبِٓ ٚ ٞط آ٘چٝ زض اٚؾت زض ٘ظط اثٗ عطث٣ ٕٞب٣٘ اؾت وٝ ٔٛلا٘ب اظ آٖ تعج٥ط ث

 وطزٜ اؾت. (36 :1391تس٤ٗ، « )ٞؿت ثط قىُ عسْ»٤ب « ٕ٘ب
 

 ْ  فبحٕررس ٚ ظز ٚ اعتررطف ثرربِىٖٛ ٔررٗ عررس
 

 ٚ اقررررىط اِٟرررره لا تكررررىط ؾرررر٢ٛ الله 
 

 (127 :ق1416ابي عزبی، )  
 

٤ٌٛس ٞرط ورؽ ثرٝ ثحرط      جب٣ٔ ٥٘ع زض تج٥٥ٗ تٕا٥ُ ثحط ٚ أٛاج زض ث٥بٖ ٔؿئ١ّ ٚحست ٚجٛز ٣ٔ

ز٥٘ب جع أٛاج ٥٘ؿت ٚ أٛاج ثٝ ٘فؽ ذٛز تحمك ٘ساض٘س ٚ زض ٚالع اعساْ ٞؿتٙس ورٝ  ٤ٌٛس  ثٍٙطز، ٣ٔ

زا٘رس؛ عرس٣ٔ    قٙبؾس ٚ جع اٚ ضا عسْ ٣ٔ زض ٚجٛز وٟٛض ٤بفتٝ ا٘س. اظ ا٤ٗ ض٢ٚ، تٟٙب حك تعب٣ِ ضا ٣ٔ

پطٚضز، زض حب٣ِ وٝ ٚجٛزـ جع ذ٥بَ ٥٘ؿرت ٚ تٟٙرب    وٝ زض ٘فؽ ذٛز، ذ٥بَ ٚجٛز٢ ٔتحمك ضا ٣ٔ

 (67 :1370جب٣ٔ، ذساٚ٘س اؾت ٚ ثؽ)ٔتحمكّ، 

زض ا٘س٤ك١ اثٗ عطث٣، ٔٛجٛزات ٔعسْٚ الانُ وٝ ٚجٛزقبٖ عبضي٣ اؾت. پرؽ اظ ٔطتجر١ تعر٥ٗ    

قٛ٘س وٝ آٖ ٥٘ع ضً٘ ز٤ٍط٢ زاضز. ثٝ عجبضت ز٤ٍط عبِٓ اظ ؾ٥ط ٘ع٣ِٚ ذٛز اظ  ز٤ٍط ٣ٔا٢  ٚاضز ٔطتجٝ

ٌطزز. اثٗ عطث٣ ثط ا٤رٗ ثربٚض اؾرت     ٣ٔعسْ ثٝ ٚجٛز ٚ زض ؾ٥ط نعٛز٢ ٔجسزاً اظ ٚجٛز ثٝ عسْ ثبظ 

وٝ؛ عبِٓ اظ ح٥ثٙ جٛٞط ذٛز ثب تٛجٝ ثٝ اؾتفبي١ ٔساْٚ ٚجٛز اظ ٚجٛز ُّٔك، ٘بنطِ ذساٚ٘س ٔتعربَ  

وٙٙرس ٚ زرٖٛ    زض ٔمبثُ عسْ اؾت ٚ ا٤ٗ اعطاو ز٢ٛ٥٘ پ٥ٛؾتٝ اظ ذساٚ٘س، َّت ٚ لجَِٛ ٚجرٛز ٔر٣  

٤ٌٛرس ورٝ    ٘س ٚ ثرٝ عربِٓ ٚ ٕٔىٙربت آٖ ٔر٣    ذٛا َعٓ ٚجٛز ضا زض٤بفتٙس، عسْ آٟ٘ب ضا ثؿ٢ٛ ذٛز ٣ٔ

ثبظٌكت تٛ ثؿ٢ٛ ٔٗ اؾت ٚ تٛ ضا ثمب٣٤ زض ٚجرٛز ٥٘ؿرت ٚ اظ ا٤رٗ ضٚؾرت ورٝ حم٥مرتٙ عربِٓ،        

( اثٗ عطث٣ حطوت عبِٓ اظ ٚجٛز ثٝ عسْ ضا ٥٘ع حطوتر٣ حجر٣ ٚ   ٕٞبٖ) عبضي٣ اؾت ٚ ثمب٣٤ ٘ساضز.

( اٚ ٔعتمس اؾت، ٔظبٞط 484: 1366، پبضؾب«)ٖٝ ِّٙىَٕٓبَِفَىب٘تَ حٓطوََٝ اِعٓبَِِٓ حج٥َٔٛ»زا٘س:  ثٝ ؾ٢ٛ وٕبَ ٣ٔ

ٕٔىٙبت اٌط زٝ زض ثبَٗ ٔعسْٚ ٞؿتٙس ٣ِٚ اظ آ٘جب وٝ ثطذبؾتٝ اظ عسْ ُّٔرك ٥٘ؿرتٙس ٚ اظ ٚجرٛز،    

ٞؿت٣ِ ذٛز ضا زض٤بفتٝ ا٘س، زض پب٤بٖ وبض ٥٘ع ثٝ ؾ٢ٛ ٕٞبٖ ٚجٛز ثبظ ذٛاٞٙس ٌكت. زض ٚالع لُرطات  

ٚ ا٤ٗ ضفتٗ ٚ حطوت عبِٓ ٕٞچٖٛ آغربظ آٖ،   ٌطز٘س. ضٜ ثٝ ٕٞبٖ ثبظ ٣ٔثطذبؾتٝ اظ زض٤ب٢ ٚجٛز زٚثب

ضٚز ٘رٝ ٘مهربٖ. ثرٝ     حطوت ٚ ضفت٣ٙ حٔج٣٘ اؾت. ثٙبثط٤ٗ، ٔٛجٛزات عبِٓ ٞؿت٣ ثٝ ؾر٢ٛ وٕربَ ٔر٣   

٤ٓٚرٓإْتٙ   إِْٖ ٤كَٓرإْ ٤ٔرصْٞٙجٕىُٕٓ ؤ٤َّٟٔرٓب اِٙرَّبؼٔ    »٥ٕٞٗ ز٥ُِ اؾت وٝ اثٗ عطث٣ ثب تإؾ٣ اظ آ٤بت لرطآٖ ورط٤ٓ:   

«. اعرساْ: ٘ربثٛز٢  »٘بٔس ٘ٝ  ٣ٔ« اشٞبة: ضفتٗ»ٌصض اظ ا٤ٗ ٘كئٝ ثٝ ٘كئ١ ز٤ٍط ضا ( 133 :)٘ؿبء «ط٤َِٗثأِذَ

ْ  »پؽ اظ ا٤ٗ عبِٓ ٔتع٥٘ٙبت اؾرت،  ا٢  اثٗ عطث٣ ا٤ٗ ٔطحّٝ ضا وٝ ٘كئٝ ثرٝ ٔعٙرب٢ ٚجرٛز    « عرسِْ عرس
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   (2 ذٛا٘سٜ اؾت. )اثٗ عطث٣، ث٣ تب:

 در اًدیشۀ ابي عزبی« عدم»در اًدیشۀ ًاگارجًَِ با « تُْیّ»هقایسۀ 

ٖ  »قر٥٘ٛتب زض ا٘س٤كر١ ٘بٌبضجٛ٘رٝ،    ٞب٢  وبضثطز ٤ٗى٣ اظ ٘رؿت٥ٕٞچٙبٖ وٝ ٌفتٝ قسٜ   «تٟر٣ ثرٛز

ثربٚض   .اؾت "ٔٗ"ثٛزا٣٤ فمساٖ ثٝ انُلاح ٚ ثبثت ٚ تغ٥٥ط ٘بپص٤ط ٤ه ذٛزٙ وٝ ٔطاز اظ آٖ، ٘جٛزاؾت 

ا٤رٗ ازعرب٢   (paul, 2009: 110 ) .ٚجٛز ٘ساضز«ٔٗ»٤ب « ذٛز»ز٥ع٢ ثٝ عٙٛاٖ ٤ه ثٝ ا٤ٗ حم٥مت وٝ 

ٟٔب٤ب٘ٝ ثٛزٜ اؾرت.   ضز ٔٙبظعبت فّؿف٣ ٚ اٟب٢ ا٘تمبز٢ ٔصٞج٣حثٝ وبٞط ٥ّ٥ٟ٥٘ؿت٣ ٕٞٛاضٜ ٔٛيٛ  ث

ثبثت  ٥ِٞٗٔ   ثٛزا اؾت. اعتمبز ثٝ ا٤ٙىٝ 2ذٛز ٘جٛز٤ٙب  1آ٘بتٕٗ زض ٚالع قطح ٚ ثؿٍ آٔٛظ٠ ٘ظط٤ٝا٤ٗ 

زض ا٘س٤كر١ ٘بٌبضجٛ٘رٝ    ا٣٤ ٤ب غ٥ط ثٛزا٣٤، ٚجٛز ٘ساضزٚ تغ٥٥ط ٘بپص٤ط٢، ذٛاٜ پبن ٚ ذٛاٜ ٘بپبن، ثٛز

ٕٞٝ ز٥رع   قسٜ اؾت. ٚ ز٥ٙٗ ٌفتٝ قسٜ وٝ ٕٔىٗ تع٥ٕٓ زازٜ ٞب٢ عبِٓ ٔٛجٛزات ٚ پس٤سٜثٝ تٕب٣ٔ 

٘بٌبضجٛ٘ٝ ثب َطح ٚ ثؿٍ ا٤رٗ ٘ظط٤رٝ    ( زض ٚالع(strong, 2003: 809 شات٣ اؾت فبلس ٚجٛزٙ حم٥متبً

ٚ اعرلاْ   (Streng, 1989:12658) اتٙ جٟبٖ ضا ثرٝ زربِف وكر٥س.   اثتسا حم٥متٙ ٚالع٣ِ ٚجٛزٙ ٔٛجٛز

ٖ    3وطز ٥ٞ  ٤ه اظ ٔٛجٛزات عبِٓ ٞؿت٣، ٚجٛز ٔؿتمُ ٚ لبئٓ ثٝ شات ٞرب   ٘ساض٘رس. ثٙربثطا٤ٗ، ٕٞر١ آ

ٞرب٢ عربِٓ ٞؿرت٣     ٚ ؾپؽ ٘كبٖ زاز وٝ تٕبْ پس٤رسٜ  (Streng, 1989, 12660) ق٥٘ٛٝ )ت٣ٟ( ٞؿتٙس.

 اض ٞؿتٙس.  ثطذٛضز 4اظ٤ه ٔٙكب ٔكتطن ٚاثؿتٝ

اؾرت اِعأربً ثرٝ    « ٚجرٛز »٘جب٤س اظ ٘ظط زٚض زاقت زض ٍ٘بٜ ٘بٌبضجٛ٘ٝ، اثجبت ا٤ٙىٝ ٔٛجٛز٢ فبلس 

ٚجرٛز٢   5زا٘ؿت وٝ ا٘ىربض ٞرط ٘رٛ  حم٥مرت     ثٝ ذٛث٣ ٣ٔ آٖ ٥٘ؿت. ٘بٌبضجٛ٘ٝ« ٘جٛز»ٔعٙب٢ اثجبت 

ٞب٢ عبِٓ، ثب تجطث١ ضٚظٔطٜ ا٘ؿبٖ زض تًبز اؾت. ثٝ ٕٞر٥ٗ ؾرجت ٢ٚ حم٥مرت ضا     ثطا٢ أٛض ٚ پس٤سٜ

زض زٚ ٔطتجٝ )٤ب زٚ ؾُح( زض ٘ظط ٌطفتٝ اؾت: ٘رؿت ٔطتج١ پب٥٤ٗ تط حم٥مت، ورٝ ٚالع٥تر٣ تجطثر٣    

ثرٌٛ اؾرت ٚ   اؾت. ٚ ثب تجطثٝ ٚ ظثبٖ ضٚظٔط٠ ا٘ؿبٖ ؾطٚوبض زاضز ٚ زض ٞط نٛضت ثٝ أٛض ٘ؿج٣ ٔط

قٛز؛ ٚ زْٚ حم٥مت٣ ُّٔك ٚ عبض٢ اظ ٞط ٌٛ٘ٝ تم٥٥س، ٘ؿج٥ت ٚ حس، وٝ ثب  ذٛا٘سٜ ٣ٔ 6ؾٕٓٛض٤ت٣ ؾت٥ٓٓٝ

٤ٌٛٙس. ٢ٚ ؾرپؽ اوٟربض    7ؾت٥ٓٓٝ -ثب ٥ٞ  ظثبٖ ٚ ٥ٞ  ٚنف٣ ثٝ تٛن٥و زض ٣ٕ٘ آ٤س وٝ آٖ ضا پٓطٔبضتَٝ

ؿرتٙس، ٞطٌرع ضاظ ع٥ٕرك    ٥ٔساضز وٝ آ٘بٖ وٝ لبزض ثٝ تٕب٤ع ٚ تكر٥م ا٤رٗ زٚ حم٥مرت اظ ٤ىرس٤ٍط ٥٘   

                                                 
1. Anatman. 
2. no-self. 
3. Svabhava. 
4. pratitya-samutpada. 
5. Satya. 
6. samvrti-satya.  
7. paramartha- satya. 
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  (coomaraswamy, 1988: 243; 156) ٞب٢ ثٛزا ضا زض ٣ٕ٘ ٤بثٙس. آٔٛظٜ

زض ا٘س٤ك١ عطفب٣٘ اثٗ عطثر٣ لبثرُ ٔمب٤ؿرٝ    « ٚحست ٚجٛز»ا٤ٗ ض٤ٚىطز ثٝ عبِٓ ٞؿت٣ ثب ٘ظط١٤ 

ٞرب٢   ٥٘ؿرت »٤ع٣ٙ عبِٓ ز٥ع٢ جع حك تعب٣ِ ٥٘ؿت ٚ جٟبٖ ٚ ٔٛجٛزات آٖ « ٚحست ٚجٛز»اؾت، 

ٚ ٔجبظ٢ اؾت. اثٗ عطث٣ ثط ا٤رٗ ثربٚض اؾرت ورٝ؛ حرك      ا٢  ؿتٙس، ظ٤طا ٚجٛزقبٖ عبض٤ٝٞ« ٞؿت ٕ٘ب

ٚجٛز٢ حم٥م٣ زاضز وٝ ف٣ شاتٝ اؾت ٚ ٚجٛز٢ ايبف٣ زاضز وٝ ٚجٛز اٚ زض اع٥بٖ ٕٔىٙبت اؾرت ٚ  

افتس ٚ ثب اؾٓ وبٞط ذرسا   اؾت وٝ ثط ؾب٤ط ٔٛجٛزات ٣ٔا٢  ا٤ٗ ٚجٛز ٘ؿجت ثٝ ذساٚ٘س ثٝ ٔابث١ ؾب٤ٝ

وٙس. عبِٓ ٚ ٔٛجٛزات آٖ اظ ح٥ث جٛٞط ٚ ثبَٗ اـ ؾرب٤ٝ اؾرت. ثٙربثط٤ٗ،     ؿت٣ اعُبء ٣ٔثٝ آ٘بٖ ٞ

عبِٓ ف٣ شاتٝ ٚجٛز حم٥م٣ ٘ساضز، ثّىٝ أط٢ اؾت تر٣ٕٞٛ؛ ٤عٙر٣ ٚجرٛز آٖ زض وٙربض ٚجرٛز ذرسا       

ٚ اشا وبٖ الأط ع٣ّ ٔرب شوطترٝ ِره    »ت٣ٕ٘ٞٛ اؾت؛ ظ٤طا زض حم٥مت جع ٚجٛز٢ ٚاحس ز٥ع٢ ٥٘ؿت. 

 (123 :1370اثٗ عطث٣، . )«ٔبِٝ ٚجٛز حم٥م٣ فبِعبِٓ ٔتٛٞٓ

اثٗ عطث٣ ٥٘ع ٕٞچٖٛ ٘بٌبضجٛ٘ٝ ثط ا٤ٗ ثبٚض اؾت وٝ؛ ١ٕٞ ٔرّٛلبت جٟبٖ اعرٓ اظ ضٚحرب٣٘ ٚ    

جؿٕب٣٘ ٥ٞ  ثمب٣٤ ٘ساض٘س ٚ ِحظٝ ثٝ ِحظٝ زض حبَ فٙب ٞؿتٙس. ِصا زٚاْ ٚ ثمب٢ ٚجٛزقربٖ ٔمتًر٣   

ْ  »( ا٘س٤ك١ 264 :٣٘1370، آٖ اؾت وٝ ٚجٛزقبٖ زض ٞط ِحظٝ تجس٤س قٛز. )وبقب ٘مرف  « ذّرك ٔرسا

ثرٝ ٔعٙرب٢ تجس٤رس ٚ ٘رٛ قرسٖ      « ذّك ٔساْ»ثؿ٥بض ٣ٕٟٔ زض عطفبٖ اثٗ عطث٣ ٚ پ٥طٚاٖ ٔىتجف زاضز. 

( ثط اؾبؼ ا٤ٗ ٘ظط٤ٝ ف٥ىِ ٚجٛز ِحظٝ ثٝ ِحظٝ ثرٝ  34 :1390عبثس٢، آفط٤ٙف زض ٞط ِحظٝ اؾت. )

أىب٣٘، زْ ثٝ زْ زض حبَ تغ٥٥ط٘س ٚ ِجبؼ  ٞب٢ ١ٕٞ ٔٛجٛزات أىب٣٘ افبيٝ قسٜ ثٝ َٛض٢ وٝ ٔب٥ٞت

وٙٙس. أب ثٝ عّت ؾطعت ٚ اؾتٕطاض ا٤ٗ افبيرٝ ٚ ٥٘رع ثرٝ ؾرجت قرجبٞت       جس٤س٢ اظ ٚجٛز ثٝ تٗ ٣ٔ

ث٥ٙرس. زض ٔىترت ا٤رٗ زٚ     ٚجٛز جس٤س ثٝ ٚجٛز ؾبثك، ث٥ٙٙسٜ ٞط زٚ ضا ثٝ نرٛضت ٤ره ٔٛجرٛز ٔر٣    

آة ضٚاٖ ٚ قع١ّ قٕع اؾتفبزٜ قسٜ اؾرت.   ا٘س٤كٕٙس ٔؿّٕبٖ ٚ ثٛزا٣٤ ثطا٢ قطح ا٤ٗ ٘ظط٤ٝ اظ ٔابَ

زض ج٢ٛ، آة زائٕبً زض حبَ حطوت اؾت أب ته٤ٛط آة ثبثت اؾت؛ ٤ب قع١ّ قٕع وٝ زض وبٞط ثبثت 

: 1368؛ ذرٛاضظ٣ٔ،  146 :1357قرب٤ٍبٖ،  ضؾس زض حب٣ِ وٝ زائٕبً زض حبَ ٘ٛ قسٖ اؾرت. )  ثٝ ٘ظط ٣ٔ

143-144) 

٣ زض فّؿف١ ٘بٌبضجٛ٘ٝ ثٝ ٔعٙب٢ حم٥مرت ُّٔرك ٥٘رع    ٕٞچٙبٖ وٝ ٌفتٝ قس، ٔفْٟٛ ق٥٘ٛتب ٤ب ت٥ٍٟ

 ,Strong)اؾرت  ثرسٖٚ ٔحرسٚز٤ت  ٚ  غ٥رط لبثرُ تهرٛض   ثىبض ضفتٝ اؾت. ق٥٘ٛتب زض ا٤ٗ تّم٣، أط٢ 

٥ٞ  وؽ حت٣ ذٛز ثٛزا ٥٘ع لبزض ٥٘ؿت آٖ ضا ثكٙبؾس ظ٤طا ُّٔرك ٚضا٢ آٖ ز٥رع٢    وٝ (809 :2003

ُّٔك ضا ٣ٕ٘ تٛاٖ زض ثٙس تم٥٥س زضآٚضز ٚ ثساٖ  اؾت وٝ ثتٛاٖ آٖ ضا قٙبذت ق٥٘ٛتب زض ٔفْٟٛ حم٥مت

٘رٝ  »( ٕٞچٙربٖ ورٝ ٌفترٝ قرسٜ:     18-17: 1371٘بْ ٚ قى٣ّ تهٛض وطز ٚ آٖ ضا تعط٤و وطز )ٕٞتر٣،  

تٛاٖ اظ ٞط زٚ عٙٛاٖ ٤ب ٥ٞ  وساْ قربٖ اؾرتفبزٜ    قٛز اظعٙٛاٖ ت٣ٍ٥ٟ ٤ب عسْ ت٣ٍ٥ٟ ٤بز وطز ٘ٝ ٣ٔ ٣ٔ
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ظثبٖ ٔحسٚز ثكرط٢ لربزض ثرٝ تٛنر٥و آٖ     « لطاض وطزٖ اؾتوطز. ٞسف اظ ا٤ٗ عٙب٤ٚٗ تٟٙب اضتجبٌ ثط

اظ٣ِ، اثس٢، وٝ  زض ا٤ٗ جب، ٔفْٟٛ ق٥٘ٛتب ضا ٔعبزَ زٞطٔٝ قسٜ اؾت (streng, 1989: 12661)٥٘ؿت

ثرٝ  ترٛاٖ ف٥ٕٟرس ورٝ     طٔٝ ضا ظٔب٣٘ ٔر٣ ٞز (Conze,2002: 92-94). ؾبض٢ ٚ جبض٢ ٚ ٘بٔرّٛق اؾت

 ,Cousins) ظ جٟبٖ پس٤رساض٢ اؾرت، زؾرت ٤بفترٝ ثبقر٥ٓ.     وٝ فطاتط ا( ب)پطجٙب پبض٥ٔتٔعطفت حم٥م٣ 

غر٥ط لبثُ تعط٤و اؾت ٚ زضثربض٠   ث٥بٖ ٘ربپص٤ط ٚ ثٙبثط٤ٗ، ق٥٘ٛتب زض ٍ٘بٜ ثٝ أط ُّٔك، (30-31 :1998

ٚ   وارطت  ٘ررف٣   واطت اؾت ٚ تٟر٣   ٌفت ظ٤رطا ؾررٗ تع٥ٗ اؾت ٚ تع٥ٗ تٛاٖ آٖ ٥ٞ  ؾر٣ٙ ٘ر٣ٕ

 ثٟتط٤ٗ ؾرٗ زضثبض٠ آٖ ؾىٛت اؾت. ترٕب٤ع اؾت

ق٥٘ٛتب زض ا٤ٗ ٍ٘بٜ ٔكبثٝ ثب شات ا٣ِٟ زض عطفبٖ اثٗ عطث٣ اؾت. زض ا٘س٤ك١ اثٗ عطث٣ ٥٘ع ٔعطفت 

ثٝ ا٤ٗ ٔطتجٝ اظ شات أىبٖ پص٤ط ٥٘ؿت. ا٤ٗ ٔفْٟٛ ثطا٢ ٔب غ٥ط لبثُ قٙبذت ٚ ٔجَٟٛ اؾرت ٚ عّرٓ   

تٛا٘س ثكٙبؾس زض تعب٣ِ اؾت.  ٘ؿجتٟب٣٤ وٝ ا٘ؿبٖ ٣ٔآز٣ٔ ضا ثساٖ ضا٣ٞ ٥٘ؿت. ظ٤طا اظ ١ٕٞ و٥ف٥بت ٚ 

ثٙبثطا٤ٗ، حك زض تعب٣ِ غ٥ط ٔكطٌٚ )لا ثكطٌ( ذٛز ٣ٕ٘ تٛا٘س ٔتعّك ٔعطفت ٚ زا٘رف ثكرط٢ ٚالرع    

قٛز. ٚ تب ظٔب٣٘ وٝ زض اَلاق ذٛز ثبل٣ اؾت ٘بقٙبذتٝ ٚ ٘بقٙبذت٣ٙ اؾت ا٤ٗ تب اثس ٤ه ضاظ ذٛاٞرس  

لاّٖ اِحكّ ف٣ ٔمبْ ٤ٛٞتٝ ٚ احس٤٘ترٝ لا ٤ُّرع ع٥ّرٝ ٚ لا ٤عرطف     » (45 :1378ا٤عٚتؿٛ، ثٛز، ضاظ ضاظٞب)

( حك زض ا٤ٗ ٔطتجٝ، ٥ٞ  ٕٞؿب٣٘ ٚ ؾرٙر٥ت٣ ثرب   182 :1375ل٥هط٢، « )حم٥متٝ ٚ لا ٤ٕىٗ اٖ ٤عطف

ٝ  ٞب٢ وّٕرب٣٘ ٔؿررتٛض ا  ٞب٢ ٘ررٛضا٣٘ ٚ حجبة آ٘چٙرربٖ زض پررؽ ؾررطاپطزٜذّك ٘ساضز ٚ   ؾرت ور

ٝ   ٥٘رع ثررٝ زٚض اؾررت.   ء٥ِٚربٚ ا ءحرت٣ اظ زؾرتطؼ ا٘ج٥رب ْ    ٕٞچٙربٖ ور )ل( حًررطت ٘جرر٣ اوررط

 23 :ق1429،  ٔجّؿر٣« ( ٔرب عطفٙربن حررك ٔرعطفتره ٚ ٔرب عجرس٘بن حرك عجبزتره: »فطٔٛزٜ اؾت

أب٘ ف٣ ٔمربْ  «  تٙع٤ررٝ لبثُ  ٚ ٘ررٝ ٝ اؾتتكررج٥لبثُ ٘رررٝ ( اثٗ عطث٣ ٔعتمس اؾت، حك زض ٔمبْ شات 

 :1381جٙرس٢،  ؛ 68 :1370اثرٗ عطثر٣،   ؛ )«ٝ فلا تكج٥ٝ ٚ لا تٙع٤ٝ اش ِٓ تعس٘ز ف٥رٝ انرلاً  الاحس٤٘ٝ اِصّات٥٘

 (30 :ق1373، اثٗ عطث٣« )ٚ اِجبض٢ ؾجحب٘ٝ ٔٙعّٜ عٗ اِتٙع٤ٝ فى٥و عٗ اِتكج٥ٝ.( »272
 

ٖ    ذ٥بَ  ثرٝ ذ٥بَ زض ٍ٘ٙجس تٛ   ذرٛز ٔط٘جرب
   

 ظ جٟت ثٛز ٔجرطّا ُّٔرت ثرٝ ٞر٥  ؾر٤ٛف      
 

وُٙٝ شات ثبض٢ تعب٣ِ ٚ غ٥ت ٤ٛٞر٘ت ُّٔرك اٚ تعرب٣ِ، ٔرٔسضنٓ ٚ ٔفٟرْٛ ٚ       قس،ٕٞچٙبٖ وٝ ٌفتٝ 

لا ٤ٔح٥َُُٖٙٛ  ٚٓ»وٕب اذجط ٞٛ عٗ ٘فؿٝ »(، 121 ،1379فطغرب٣٘، ٔكٟٛز ٚ ٔعّْٛ ٥ٞ  وؽ ٘تٛا٘س ثٛز. )

ز ٞرب٢ ٔتًرب   ٕٞب٘ٙس ٘بٌبضجٛ٘ٝ ٌب٣ٞ ثطا٢ اقبضٜ ثٝ أط ُّٔك اظ عجبضت ( اثٗ عطث110٣)َٝ  «ثِٝٙ عّْٕٙبً

حك زض أٛض آٖ اؾت وٝ زض ٞرط أرط٢ ورٝ    »٤ٌٛس:  ٚ پبضازٚوؽ اؾتفبزٜ وطزٜ اؾت، اظ جّٕٝ آ٘ىٝ ٣ٔ

اٚؾت ٚ اٚ ٥٘ؿت... ا٢  و٣ٙ ث٣٤ٍٛ وٝ ا٤ٗ ضا وٝ زضن وطزٜ ث٣ٙ٥ ٚ ٤ب ٞط ل٠ٛ ز٤ٍط٢ وٝ ازضان ٣ٔ ٣ٔ

ٟٕس وٝ حرك  ف غ٥ط ذسا زض حم٥مت ثبثت اؾت ٚ غ٥ط ثبثت اٚؾت ٚ اٚ ٥٘ؿت... عجس زض ا٤ٗ ٍٞٙبْ ٣ٔ
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( ٘بٌبضجٛ٘ٝ ٥٘رع زض  379اثٗ عطث٣، ث٣ تب، «) اٚؾت ٚ اٚ ٥٘ؿت... اٚ ٤ٛٞت ٔبؾت ٚ ٤ٛٞت ٔب ٥٘ؿت.

٘ٝ ٚحست  ظٔبٖ، اثس٤ت ٞؿت ٚ ٘ٝ  ٘ٝ اٟ٘ساْ،  پ٥رسا٤ف ٞرؿت ٚ ٘رٝ  ٘ٝ ٚ ا»تٛن٥و ت٣ٟ ٌفتٝ اؾت: 

َ   ضفتٗ. ٘ٝ آٔسٖ ٞؿت ٚ ٘ٝ ٞؿت ٚ ٘ٝ واطت، ٚ  ؾّؿ١ّ عرُّ ؾررطاة ذرر٥ب  ضقرت١ ذ٥بِجربف٣   ا٥ٍ٘رع 

 .«ٞبؾرت  پس٤رسٜ   فرطٚ ٘كرب٘سٖ ٚ اثُربَ و٥ّر١     ٕٞب٘رب  پٛز٣ اؾت ٚ ثعضٌتط٤ٗ ٔمبْ ذطز ٚ فطظاٍ٘ر٣، 

 (416: 1357)قب٤ٍبٖ، 

 :گيزی ًتيجِ

زض ا٘س٤كر١ ٘بٌبضجٛ٘رٝ   « ت٣ُٟ»تٛاٖ ٘ت٥جٝ ٌطفت وٝ ٔفْٟٛ  ثط اؾبؼ آ٘چٝ تب وٖٙٛ ٌفت٥ٓ ز٥ٙٗ ٣ٔ

ْ »زض ٘ظبْ عطفب٣٘ ٔح٣٥ اِس٤ٗ ثٗ عطث٣ اؾت. ثب ا٤ٗ تفبٚت وٝ وربضثطز  « عسْ»ٔكبثٝ ٔفِْٟٛ  زض « عرس

ثترٝ ٚ فٙرب٢   زض ٘عز ٘بٌبضجٛ٘ٝ اؾرت. ظ٤رطا عربِٓ اع٥ربٖ ثب    « ت٣ٟ»ا٘س٤ك١ اثٗ عطث٣ ثؿ٥بض ٚؾ٥ع تط اظ 

زا٘ؿتٝ اؾت. ٘بٌبضجٛ٘ٝ ٔفْٟٛ ت٣ٟ ضا زض ض٤ٚىطز ثرٝ عربِٓ حرؽ، ثرٝ ٔعٙرب٢      « عسْ»نٛف٥ب٘ٝ ضا ٞٓ 

عبض٢ ثٛزٖ اظ ٚجٛز ٚالع٣ ٚ لبئٓ ثٝ شات زا٘ؿتٝ اؾت. ٕٞبُ٘ٛض وٝ اثٗ عطثر٣ عربِٓ ٔٛجرٛزات ضا    

قسٜ اؾت وٝ فطاتط اظ ٘بٌبضجٛ٘ٝ زض ٟ٘ب٤ت لبئُ ثٝ حم٥مت ُّٔم٣ «. ثٛز»زا٘ؿتٝ ٘ٝ عبِٓ « ٕ٘ٛز»عبِٓ 

ٝ »تٛاٖ:  شٞٗ ٔبؾت ٚ ٞطٌع ٔتعّك آٌب٣ٞ آز٣ٔ ٚالع ٣ٕ٘ قٛز ٚ آٖ ضا فمٍ ثٝ ظثبٖ ؾّج٣ ٣ٔ « قر٥٘ٛ

زا٘ؿت؛ ا٤ٗ ثطزاقت اظ ٔفْٟٛ ق٥٘ٛٝ زض ٍ٘بٜ ثٝ أط ُّٔك قىُ ٌطفترٝ اؾرت. ا٤رٗ أرط     « ت٣ٟ»٤ع٣ٙ 

تٛاٖ قرٙبذت ٚ   ٗ ٔطتجٝ، ٘ٝ ٣ُّٔٔك ٕٞبٖ ٔطتج١ شات ا٣ِٟ زض عطفبٖ اثٗ عطث٣ اؾت وٝ حك ضا زض ا٤

اؾرٓ  ٘ٝ تٛن٥و وطز. ا٤ٗ حم٥مت ثبثت ٞٓ زض فّؿف١ ٘بٌبضجٛ٘ٝ ٚ ٞٓ زض عطفبٖ اثٗ عطث٣، عبض٢ اظ 

ٚنو ٚ نفت اؾت. ٔٔسضنٓ ٚ ٔفْٟٛ ٚ ٔكٟٛز ٚ ٔعّْٛ ٥ٞ  وؽ حت٣ ا٘ج٥بء ٚ ا٥ِٚبء ٚ ثٛزا ، ٚ ضؾٓ

 .ٟتط٤ٗ ؾرٗ زضثبض٠ آٖ ؾىٛت اؾت. ثٌفت تٛاٖ زضثبض٠ آٖ ٥ٞ  ؾر٣ٙ ٘ر٥ٌ٣ٕطز. زٖٛ  لطاض ٣ٕ٘
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 169/ در ًشد ابي عزبی« عدم»در اًدیشۀ ًاگارجًَِ با « تُْی»هقایسۀ هفَْمِ 

Comparison of Hollowness in Nagarjuna’s Notion with 

Nonexistence in Ibn Arabi’s Mind 

 
Masoumah Fathullahi 

Mahmoudreza Esfandiyar 

Abstract 

Sunya or sunyata
1
 standing for emptiness is one of the most important 

concepts in Buddhism. This idea was first created by Nāgārjuna the 

founder of Madhyamika (the middle way
2
). This concept can be analysed 

through two different aspects. Firstly, through the universe, which in this 

approach everything is empty of absolut truth, because all the creatures 

and phenomenon in the universe are related to each other in the universe 

and none of them is independant. Secondly, through the absolute, sunya is 

a complete and total adjective which is substantive and beyond the 

universe and due to its’ boundlessness cannot be defined and explaind. 
This absolute, infinit and boundlessness existence cannot be defined in any 

language, so the best word to define it is being silent. The same approach 

could be found in ebn al arabi mysticism which refers to the essence of 

Allah (God). He belives there is no tull, adjective, feature for God in 

essence and can not recognizable due to having no resemblance with the 

human.  In fact it is the level of indefinability.  This article is a comparison 

between sunya and adan cocept according to two muslim and Buddhist 

ideologist. 

 

Key words: Sunyata, hollowness, Nagarjuna, Absolute truth, Ibn Arabi. 
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	ابن عربی وجود حقیقی را منحصر به ذات حق تعالی دانسته و گفته است: «لیس فی الوجود الاّ وجود الحق»، (ابن عربی، 1370: 96) در مقابل این وجودِ مطلق، «عدم مطلق» قرار دارد که برخلاف وجود مطلق، تهی است و وجودی ندارد. این اولین مرتبه یا برداشت ابن عربی از واژۀ ع...
	گاهی در اندیشۀ ابن عربی، «عدم مطلق» مرداف با «وجود مطلق» در نظر گرفته شده است. چون عدم مطلق، قابلیت ظهور ندارد. بنابرین، متعلق علم واقع نمی شود. عدم مطلق لاشیء محض است و در آن عینی وجود ندارد که ظهور یابد: «اذ لَوحصل لَكانَ وجوداً وَ العدمَ مِن جَميعِ...
	در منظومۀ عرفانی ابن عربی مرتبۀ دیگری از عدم و تُهی وجود دارد که مراد از آن اعیان ثابته است. ابن عربی معتقد است، اعیان ثابته به فیض تجلی اقدس در علم الهی ظهور یافته اند. (مظاهری، 1387: 139) در این مرتبه از عدم، اعیان اشیاء در علم الهی به ذات خود ثابت ...
	مفهوم «عدم» به معنای تُهی و نیستی گاه در آثار ابن عربی در مورد «جهان ممکنات» بکار رفته است. «ان الممکنات علی اصلها من العدم و لیس وجود الا وجود الحق» (ابن عربی، 1370: 96) بنابرین، جهان و موجودات آن در اصل تهی و خالی از وجود هستند. اعتقاد به وحدت وجود ...
	چنانکه در فصوص الحکم، فص نوحی آمده است: «فان للحق فی کل خلقٍ ظهوراً خاصاً، فهو الظاهرُ فی کل مفهومٍ»(پارسا، 1366: 105) حق در خلق ظهور دارد و در هر مفهومی ظاهر است. در این مرتبه اشیاء در ظاهر وجود دارند. اما در واقع آنچه که وجود دارد، چیزی جز حق تعالی ...
	جامی نیز در تبیین تمثیل بحر و امواج در بیان مسئلۀ وحدت وجود می‌گوید هر کس به بحر بنگرد، می‌گوید دنیا جز امواج نیست و امواج به نفس خود تحقق ندارند و در واقع اعدام هستند که در وجود ظهور یافته اند. از این روی، تنها حق تعالی را می‌شناسد و جز او را عدم می‌...
	جامی نیز در تبیین تمثیل بحر و امواج در بیان مسئلۀ وحدت وجود می‌گوید هر کس به بحر بنگرد، می‌گوید دنیا جز امواج نیست و امواج به نفس خود تحقق ندارند و در واقع اعدام هستند که در وجود ظهور یافته اند. از این روی، تنها حق تعالی را می‌شناسد و جز او را عدم می‌...
	جامی نیز در تبیین تمثیل بحر و امواج در بیان مسئلۀ وحدت وجود می‌گوید هر کس به بحر بنگرد، می‌گوید دنیا جز امواج نیست و امواج به نفس خود تحقق ندارند و در واقع اعدام هستند که در وجود ظهور یافته اند. از این روی، تنها حق تعالی را می‌شناسد و جز او را عدم می‌...
	در اندیشۀ ابن عربی، موجودات معدوم الاصل که وجودشان عارضی است. پس از مرتبۀ تعین وارد مرتبه‌ای دیگر می‌شوند که آن نیز رنگ دیگری دارد. به عبارت دیگر عالم از سیر نزولی خود از عدم به وجود و در سیر صعودی مجدداً از وجود به عدم باز می‌گردد. ابن عربی بر این با...
	مقایسۀ «تُهیّ» در اندیشۀ ناگارجونه با «عدم» در اندیشۀ ابن عربی

	همچنان که گفته شده یکی از نخستین کاربرد‌های شونیتا در اندیشۀ ناگارجونه، «تهی بودن» است که مراد از آن، نبود یک خودِ ثابت و تغییر ناپذیر و به اصطلاح بودایی فقدان"من" است. باور به این حقیقت که چیزی به عنوان یک «خود» یا «من»وجود ندارد. ( paul, 2009: 110)ا...
	نباید از نظر دور داشت در نگاه ناگارجونه، اثبات اینکه موجودی فاقد «وجود» است الزاماً به معنای اثبات «نبود» آن نیست. ناگارجونه به خوبی می‌دانست که انکار هر نوع حقیقت  وجودی برای امور و پدیده‌های عالم، با تجربۀ روزمره انسان در تضاد است. به همین سبب وی حق...
	این رویکرد به عالم هستی با نظریۀ «وحدت وجود» در اندیشۀ عرفانی ابن عربی قابل مقایسه است، «وحدت وجود» یعنی عالم چیزی جز حق تعالی نیست و جهان و موجودات آن «نیست‌های هست نما» هستند، زیرا وجودشان عاریه‌ای و مجازی است. ابن عربی بر این باور است که؛ حق وجودی ...
	ابن عربی نیز همچون ناگارجونه بر این باور است که؛ همۀ مخلوقات جهان اعم از روحانی و جسمانی هیچ بقایی ندارند و لحظه به لحظه در حال فنا هستند. لذا دوام و بقای وجودشان مقتضی آن است که وجودشان در هر لحظه تجدید شود. (کاشانی، 1370: 264) اندیشۀ «خلق مدام» نقش...
	همچنان که گفته شد، مفهوم شونیتا یا تهیگی در فلسفۀ ناگارجونه به معنای حقیقت مطلق نیز بکار رفته است. شونیتا در این تلقی، امری غیر قابل تصور و بدون محدودیت است(Strong, 2003: 809) که هیچ کس حتی خود بودا نیز قادر نیست آن را بشناسد زیرا مطلق ورای آن چیزی اس...
	شونیتا در این نگاه مشابه با ذات الهی در عرفان ابن عربی است. در اندیشۀ ابن عربی نیز معرفت به این مرتبه از ذات امکان پذیر نیست. این مفهوم برای ما غیر قابل شناخت و مجهول است و علم آدمی را بدان راهی نیست. زیرا از همۀ کیفیات و نسبتهایی که انسان می‌تواند بش...
	همچنان که گفته شد، کُنه ذات باری تعالی و غیب هویّت مطلق او تعالی، مُدرَک و مفهوم و مشهود و معلوم هیچ کس نتواند بود. (فرغـاني، ١٣٧٩، 121)، «کما اخبر هو عن نفسه «وَ لا يُحِيطُونَ بِهِ عِلْماً» (طه 110) ابن عربی همانند ناگارجونه گاهی برای اشاره به امر مط...
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	بر اساس آنچه تا کنون گفتیم چنین می‌توان نتیجه گرفت که مفهوم «تُهی» در اندیشۀ ناگارجونه مشابه مفهومِ «عدم» در نظام عرفانی محیی الدین بن عربی است. با این تفاوت که کاربرد «عدم» در اندیشۀ ابن عربی بسیار وسیع تر از «تهی» در نزد ناگارجونه است. زیرا عالم اعی...
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