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Richard Rorty situated his philosophical project in critical dialogue with the 

pragmatism of John Dewey, the hermeneutics of Martin Heidegger, and the later 

philosophy of Ludwig Wittgenstein. In doing so, he challenged systematic, 

universalist, and a priori models of philosophy. Instead, Rorty defended an 

―edifying philosophy‖—a conception of philosophy oriented toward the growth 

and edification of individuals and communities, remaining receptive to new modes 

of thought . In the field of religion, Rorty extended this project by critically 

examining traditional religion and systematic theology and advancing the notion 

of ―edifying theology‖—one emphasizing social hope, solidarity, contingency, and 

ethics, rather than truth, metaphysics, or the authority of religious institutions. This 

article explicates the key components of edifying theology, which engages with 

the existential and moral crises of contemporary humanity, and offers a critical 

assessment of its theoretical and practical implications. It raises fundamental 

questions that illuminate the strengths, limitations, and unresolved challenges of 

Rorty’s proposal regarding religion and its social function—questions he largely 

left unanswered. Among these are: How can a religion stripped of metaphysical 

foundations and truth-claims continue to provide meaning, coherence, and social 

solidarity? Can a religion that renounces ontological commitments and truth-

claims still sustain its meaning-giving function? And finally, does removing 

religious institutions from the public sphere, without alternative mechanisms for 

social organization, risk social fragmentation or collapse? 
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ثاش   پٯٴاذ ٵ ٯجتٴا   ٳِاب٭  ٽٹب ٬ٛؼٜٸ ٲ،ٿت٨ٴـتبٿٵ ٵ ذ٧شٿٹب ٵ ٿپٶٿخبٱ د ٽٹب ـٸٿثب ا٫ٺب٭ اص اٳذ ،پسٵست سبسدٿس
 دٛبّ ٣شد ٣ٸ سؿذ ٵ پشٵسؽ ٛشد ٵ خبٯٔٸ سا ٯطاٶس  ٽا آٱ اص ٬ٛؼٜٸ ٽٵ ثٸ خب ذڀسا ثٸ زب٫ؾ ٣ـ پٴڀـڀاكٶ٩ پ
 ٻداؿت. دس ضاٶص  ذڀٳٶ تأ٣ ٽٹب ـٸٿثٸ اٳذ پد٧ٵ ثش ٧ـٶ ذڀٳبٯ «پشٵسؿ٨ش ټ٬ٛؼٜ»سا  ٤شدٿسٵ ٲٿ. اٵ ادٹذ پٟشاس ٯ
 ټدا ڀسا ٯٌشش ٣شد؛ ٣اٸ دس ٳت  «پشٵسؿ٨ش بتڀا٫ٺ»ٯٜٺٶ٭  «ٯٴذ ٳِب٭ بتڀا٫ٺ»ٵ  پػٴت ٲٿثب ٳ٠ذ د پسٵست ضڀٳ ٲٿد

ٓ  پٰجؼت٨ثش ٹ ؾٿٯ٬ٌٞ ٵ اٟتذاس ٳٺبدٹب ٠تڀتٰش٣ض ثش ض٠ ٽثٸ خب ٲٿآٱ د  پٵ ٣اٴؾ الاقٟا   ذڀا اٯ ٵ پاختٰاب
اٳؼابٱ   ٽٹاب  ٵ ثطاشاٱ  پبتڀا پشٵسؿ٨ش، ٣ٸ ثٸ ٯؼابل٪ ض  بتڀا٫ٺ پاك٬ ٽٹب ٯؤ٫ٜٸ ٲڀڀٯ٠ب٫ٸ ثب تج ٲٿا .تٶخٸ داسد
دس  ٤اشد ٿسٵ ٲٿا ا ٽٹاب  ٵ زاب٫ؾ  ٹب تٿٯطذٵد ٵ ٵ ٳ٠بى ٟٶت پشداصد پآٱ ٯ ٽاٳت٠بد پبثٿثٸ اسص پشداصد، پٯٔبكش ٯ
ٵ  پ٤ٿضڀٯتابٛ  ٽٹاب  بٱڀٛبٟذ ثٴ ٸ٣ پٴٿد دٹذ پ. ٯ٠ب٫ٸ ٳـبٱ ٯ٣ٴذ پآٱ سا سٵؿٲ ٯ پٵ ٣بس٣شد اختٰبٓ ٲٿد ٻضٶص
تٶاٳاذ ثبٓا     پٳٰا  ٽبسڀدس ٯٶاسد ثؼ پٵ ضت ٴذلاٶد سا ضَٜ ٣ پٹٰسٴبٱ ٯٔٴبثخـ تٶاٳذ پكذٝ ثبؿذ ٳٰ بتڀٯذٓ

 پٴٿ٨ضٿخاب  ټثذٵٱ اسال پٰٓٶٯ ټاص ٓشك پٴٿد ٽ٣ٸ ضزٙ ٳٺبدٹب ٣ٴذ پٯ بٱڀث ٲڀثبؿذ. ٹٰسٴ پاٳؼدب٭ اختٰبٓ
 کلیذواژه: سا ثٸ ٹٰشاٷ داؿتٸ ثبؿذ. پاختٰبٓ پٵپبؿلاٌش ٛش تٶاٳذ پٯ پاختٰبٓ پػبٯبٳذٹ ٽثشا

 ٨ش،پشٵسؿ بتڀا٫ٺ
 ٯٴذ، ٳِب٭ بتا٫ٺڀ
 ،پسٵست سبسدٿس

 ،پٴٿد ٽٳ٠ذ ٳٺبدٹب
 .ؼٮڀٳٶپشا٧ٰبت
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 هقذهِ
اٳؼبٱ ٯٔبكش ػبٯبٱ  ٽبصٹبڀٯتٴبػت ثب ٳ ٽا ٬ٛؼٜٸ ذڀ٣ٶؿ ،ٿپ٤بٿٯشا 1ؼتٳٶپشا٧ٰبتڀ ټثشخؼت ٬ؼٶٙڀ، ٛ(2007ا  1931) پسٵست بسدسٿس

 ٵ پٿٶٿخبٱ د پٔٴٿ، لاٶد ټ٬ٛؼٜ ٯطٶسٽ ٻزٺشٯتٜبٵت ا٫ٺب٭ ٧شٛت. اٵ ثبسٹب ثب اضتشا٭ اص ػٸ  ٽاص ػٸ ٯٴجْ ٤ٛش شڀٯؼ ٲٿدٹذ ٵ دس ا
لاٶد  ذٿٯت٤ٜش ٳجب ،پلاٶاٳذٷ اػت. ثٸ ثبٵس سٵست ٵسصٽ ٬ٛؼٜٸ ټٓشك٣شدٷ ٵ آٳبٱ سا ٟٺشٯبٳبٱ  بدٿ ٲ،ٿت٨ٴـتبٿٵ ٦ٿٵ ٫ٶدٵ ذ٧شٿٹب ٲڀٯبست

ٳِب٭  ٢ٿثٸ  ٽجٴذٿثذٵٱ پب، 2«٤ٶلاطٿثش» ٸڀؿج ٽ٤شدٿثب سٵ ذٿلابف ٯطذٵد ٣ٴذ، ث٤٬ٸ ثب ٽػٴت ٤ٛش ٢ٿسا دس زبسزٶة 
 ؼٴذ٧بٱٿٳٶ ٽٹب داد ٵ اص سٯبٱ س٬ٛؼٜٸ ٟشا ٚٿسد سا ٹٮ بتڀادث پسٵ، اٵ ضت ٲڀ. اصٹٰشدڀٹب ثٺشٷ ٧ ٯٴبثْ ٵ ػٴت ٹٰټاص  ،ؿذٷ ٲڀڀتٔ ؾڀاصپ
ٯت٬ٔٞ ثٸ  پاص ٯت٤ٜشاٳ ٽشڀ٧ ثٺشٷ ٪ڀثٸ د٫ پاػبع، اٳت٠بد اص سٵست ٲٿلاٶد ا٫ٺب٭ ٧شٛت. ثش ا ٬ٛؼٜپ ٻپشٵط ـجشدڀپ ٽثشا ٲڀلات ٽ٤بٿٯشا

 ـٰٴذٿػٸ اٳذ ٲٿا بٱڀٯـتش١ ٯ ټٳ٤ت. اٵػت ٤ٛشٽ ٻشٵطپاص  پثخـ ٠بًڀدٟ ٤شدٿسٵ ٲٿا . زٶٱ٧ٶٳب٧ٶٱ ٳبدسػت لاٶاٹذ ثٶد ٽٹب ػٴت
ٳ٨شؽ لابف  ٢ٿٯطذٵد ٣شدٱ ٬ٛؼٜٸ ثٸ  دسثبسٻٵ ٹـذاس  پٴڀـڀپ پ٬ٛؼٜ ٽٹب ٯخب٫ٜت ثب ٳِب٭ ٵ ٬ٛؼٜٸ ٽثش هشٵست ثبصػبص ذڀتأ٣

ٵ  ٢3ٿضڀػبست ٯتبٛؿٶد ٵ اص ا شڀاٳؼبٱ دس٧ ٽٵ ٛٶس پبتڀا ثب ٯؼبل٪ ضٰضڀخ ب٭ڀ٬ٿٵ شڀا ثٸ تٔجذٿ٬ٛؼٜٸ ثب ،پثٶد. اص ٯٴِش سٵست
 ٵ ٹب صٯبٱ ټٹٰ ٽؿٰٶ٩ ثشا ٵ خٺبٱ پ٬٣ ٽٹب پبػخ ٣ٶؿذ پ٣ٸ ٯ ٽا ٬ٛؼٜٸ ٽ. ثٸ خبؿٶدسٹب  پ٬ڀتط٬ ٽٹب پٴڀضثٿٵ س 4پؿٴبػ ٯٔشٛت
 تبصٷ ٽٹب ٽپشداص ٸٿداؿتٸ ثبؿذ ٵ اٯ٤بٱ ٳِش ٮڀٯؼت٠ استجبىاٳؼبٱ ٯٔبكش  پثٶد ٣ٸ ثب صٳذ٧ ٽا ثٸ دٳجب٩ ٬ٛؼٜٸ ذثبٿ آٵسد، ٛشاٹٮ ٹب ٯ٤بٱ

ٵ  ٢ٿضڀثش ٯتبٛ پٵ ٯجتٴ 5ٯٴذ ٳِب٭ ٽٹب ٬ٛؼٜٸ پٳٜ سٵستپ آثبس ٻادٓب ٣شد ٣ٸ ٯطٶس ٰٓذ تٶاٱ پٯ ذٿتشد پٳ٨بٷ داسد. ث ٷسا ٹٰٶاسٷ ٧ـٶد
 ٻضٶصت٠بث٪ سا ثٸ  ٲٿا پ. سٵستذڀٳبٯ ٯپ 6«پشٵسؿ٨ش ټ٬ٛؼٜ» آٳسٸ اٵ اٳذ؛ پاػت ٣ٸ ٳبُش ثٸ صٳذ٧ ٿپٹب ٵ دٛبّ اص ٬ٛؼٜٸ پؿٴبػ ٯٔشٛت
 .ذڀثٸ ٳ٠ذ ٣ـ 8پشٵسؿ٨ش بتڀا٫ٺ پسا ثٸ ػٶد ٳٶٓ پػٴت پٴٿد ٽٵ ٳٺبدٹب 7ٯٴذ ٳِب٭ بتڀداد ٵ ا٫ٺ ٮڀتٰٔ ضڀٳ ٲدٿ

 ٪ڀپشٵطٷ سا تط٬ ٲٿا ٽٹب پپشٵسؿ٨ش ٳ٠ذٹب ٵ ٣بػت بتڀا٫ٺ ٽٹب ٯؤ٫ٜٸ پٵ ثشسػ پسٵست ٽ٤ٛش شڀػ ٽضبهش ثب ثبصػبص ټٯ٠ب٫
اص  ،٢9ڀدٯٶ٣شات ٽٹب ثب اسصؽ ٽداس ٲٿػبص ٣شدٱ د دس ٹٮ ٽٶآٵسثب ٵخٶد ٳ ،پسٵست ٽـٴٺبدڀپ ٲٿدثٸ آت٠بد ٳ٨بسٳذٷ  ٶٱز. ٣ٴذ پٯ

تٴض٩ داد  پاختٰبٓ بٿ پؿٴبلات كشٛبً سٵاٱ پسا ثٸ ػٌط دٿٲ ٲ،ٿاص د ٢ٿضڀضزٙ ٯتبٛ ٽثشا ،. تقؽ اٵثشد پسٳح ٯ پٯٺٰ ٽٹب پ٣بػت
 ظٷٵٿ ثٸ ،ٲٿاص د ٗشثپ لابف ټتدشثثش  پتٰش٣ض سٵست ٲ،ٿ٧شٛت. اٛضٵٱ ثش ا ذٷٿٳبد اآٱ س ٽٵ ٵخٶد پٯٔٴبثخـ تشٞ ڀٰٓ ٽٹب ٸٿٵ لا

اص  ٽبسڀدس ثؼ ثبؿذ. پٴٿد ٽٹب ػٴتدٿ٨ش دس١  ٽلاص٭ ثشا تڀاٵ ٛبٟذ خبٯٔ ٪ڀؿذ تط٬ ثبٓ  ،٢ڀ٣بتٶ٫ ٽؼبڀٯٶاخٺٸ ثب ٬٣
 ٣ٸ اٵ پدسضب٫؛ ٣شدٷ اػت ٜبٿا پالاقٟ ٽآٵس ٵ تبة ،پخٰٔ تٿٹٶ ،پٓذا٫ت اختٰبٓ تٿدس ت٠ٶ ٽٳ٠ؾ ٯثجت ٵ ٯؤثش ٲٿٹب د ٛشٹٴ٦
ٳتٶاٳؼت  پٴٿد ٿپبد٧شاڀدس ٳ٠ذ ثٴ تؾڀثب ٵخٶد اٹٰ پسٵست ٤شدٿسٵ، سٵ ٲٿاصا. داٳؼت پٯ پدٯٶ٣شاػ ٽثشا ٽذٿسا تٺذ پٴٿد ٽٳٺبدٹب
 دس خبٯٔٸ اسالٸ دٹذ. ٲٿاص ٳ٠ؾ د ٽٯتٶاصٱ ٵ زٴذثٔذ ٽشٿتلٶ

 ٌٖٗد ٍٕ ًْادّا يٗد ٓدربار ٖرٍرت  ذگاُٗد
 ٲٿتش ، ٯٺٮصٯڀٴٸ ٲٿٟشاس لاٶاٹذ ٧شٛت. دس ا شٿٯٶسد ت٠ش پٴٿد ٽٺبدٹبٵ ٳ ٲٿد ٻدسثبس پسٵست سبسدٿس ذ٧بٷٿدس ثخؾ ٳخؼت ٯ٠ب٫ٸ، د

 ٽداٵس ؾڀٵ ثذٵٱ پ ًشٛبٳٸ پث ٽ٤شدٿلاٶاٹٴذ ؿذ تب اص سٹ٨زس سٵ ٪ڀتط٬ ػبصد پثشخؼتٸ ٯ ٲٿد شڀٵ تٜؼ ٲڀڀ٣ٸ اٵ دس تج ٿپٹب ٯؤ٫ٜٸ
 .آٿذضبك٪  ٲٿٳ٨شؽ اٵ ثٸ د اص ٽتشٞ ڀدس١ دٟ

 ٖرترٍ ذگاُٗد ٖضٌاخت ٍ هعزفت ٖفلسفهباًٖ 

 هتاف٘شٗکعبَر اس 

٣ٸ  ،٧زاس ٲٿ. ا٣ٴذ پآٗبص ٯ ٢ٿضڀلاٶد سا ثب ٳ٠ذ ٵ ٓجٶس اص ٯتبٛ ٽ٤ٛش ٻٯٔبكش، پشٵط ٬ؼٶٛبٱڀاص ٛ ٽبسڀٹٰسٶٱ ثؼ ،پسٵست سبسدٿس
                                                            
1. neopragmatist 
2. bricolage 
3. metaphysics 
4. epistemology 
5. systematic philosophy 
6. edifying philosophy 

7. systematic theology 

8. edifying theology 

9. democratic values 
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 ٵ پٛشاصٯبٳ پ٠تڀثٸ ض٠ بٛتٲٿ دػت ٽثشا پتقؿٹش  ا ٢ٿضڀادٓب اػتٶاس اػت ٣ٸ ٯتبٛ ٲٿاٵػت، ثش ا ؼٮڀٳٶپشا٧ٰبت پٯطٶس اػبػ
اص  پاا ٳِبٯ اٳؼبٱ ثبؿذ ٽخٺبٱ ٵ ثبٵسٹب ٻدسثبس ٽداٵس ٿپٳٺب بسڀ٣ٸ ٟشاس اػت ٯٔ پ٠تڀض٠ ،ٯؼت٠٪ اص صثبٱ ٵ ٛشٹٴ٦ثبثت ٵ 
 ٽثشا شٿشٳبپزڀڀت٘ بٱڀٵ ثٴ تڀٌٟٔ پ٣ٴذ ٵ ٳٶٓ ٚڀخٺبٱ سا تٶك ٿپٵ ٳٺب پػبلاتبس ٵأٟ ٣ٶؿذ پ٣ٸ ٯ ػبصد پٯ ٲٿبدڀٵ ثٴ پ٬٣ ٮڀٯٜبٹ

 تڀٵأٟ ټٵاػٌ پث٣ٸ صثبٱ سا ثبصتبة  پذ٧بٹٿد داٳذ؛ پٯ 1ثٸ ٯٔشٛت «ٵاس ٴٸٿآ»طلٶ٩ ٳ٨بٷ ٯ ساتقؽ  ٲٿٯٔشٛت ٛشاٹٮ آٵسد. اٵ ا
 .٣ٴذ پٯ ذڀٯ٬ٌٞ تأ٣ پ٠تڀثٸ ض٠ پٵ ثش اٯ٤بٱ دػتشػ پٴذاسد پٯ

ٵ ٛشٹٴ٦ ٵخٶد ٳذاسد ٣ٸ ثتٶاٱ اص آٱ ثٸ  ،خٿاص صثبٱ، تبس شٵٱڀث ٽا ٳ٠ٌٸ رڀ٣ٸ ٹ ؿٶد ٿبدآٵس ٯپ تلٶس ٲٿدس ثشاثش ا پسٵست
خٶٹش  بٱڀٵ ث ،پخٿٛشاتبس ٽٹب ٯ٬ٌٞ، ٧ضاسٷ ٠تڀض٠ پ٣ٸ ٯذٓ پٴٿاا د پ٤ٿضڀٯتبٛ ٲِٿد سٵ، ٲٿ. اصابٛتٿدػت  2«ٿپٳٺب تڀٵأٟ»
 «٢ٿضڀثذٵٱ ٯتبٛ ٲٿد»اص  پاٵ ٳبػبص٧بس اػت. دس ٯ٠بث٪، اٵ ًشض 3ٽبد٧شاڀٵ هذثٴ پؼتڀتپشا٧ٰب ٤شدٿاا ثب سٵ خٺبٱ ثبؿذ ٿپٳٺب

اٳؼبٱ، ث٤٬ٸ  ٿپٳٺب تڀٯبٹ بٿرات لاذا  ٲڀڀتج پاص خٺبٱ اػت ٳٸ ٯذٓ صڀكط ٽشٿتلٶ ټاسال پ٣ٸ ٳٸ دس پ پٴٿد ٣ٴذ؛ پٓشهٸ ٯ
 .اػت پٵ ا٫ٺب٭ الاقٟ ٽٵسص تدشثٸ ٵ تٿاص ٯٔٴٶ پؿ٬٤ ـتشڀث

 ٽث٤٬ٸ اص ادٓبٹب ٲٿٳٸ اص لاٶد د ٣ٴٴذ پدس خٶاٯْ ػ٤ٶلاس تدشثٸ ٯ داساٱ ٲٿ٣ٸ د پاص ٯـ٤قت ٽبسڀثؼ٧ٶٿذ  ٯپ پسٵست
اا زٸ دس ٬ٓٮ،  ٢ٿضڀ٣شد. ٯتبٛ ٸڀت٤ پ٤ٿضڀٯتبٛ ٽٹب بٱڀثٸ ثٴ آٳ٤ٸ پٯبٳذ ث داس ٲٿد تٶاٱ پ. اص ٳِش اٵ ٯٶدؿ پٯ پٳبؿ ٲٿد پ٤ٿضڀٯتبٛ
٣ٸ  پٹٴ٨بٯ شاٿص .اٳدبٯذ پٯ تڀٵ٧ٶ ٵ لاقٟ ٧ٜت تڀٵ ٣بٹؾ ُشٛ ٽلاٶدٯطٶس ٵ ٽ٤ٛش ٿپؼتبٿاا ثٸ ا زٸ دس ٛشٹٴ٦ ،ٲٿد سزٸ د
 ٽثشتش بسڀلاٶد سا ٯٔ ٽٹب ٵ ٛشد تٴٺب اسصؽ ؿٶد پثؼتٸ ٯ پٵ ٬ٰٓ ٽ٤ٛش٧ٶٳٸ تطٶ٩  ؿٶد ساٷ ٹش پٯ٬ٌٞ ت٠٬ پ٠تڀ٧ٜتٰبٱ ض٠ ٢ٿ
ث٤٬ٸ  ٲٿضزٙ د ٽٳٸ ثٸ ٯٔٴب ٢ٿضڀٯٴِش، ٓجٶس اص ٯتبٛ ٲٿ(. اص اRorty, 2011: 107; Malachowski, 2001: 44) پٴذاسد پٯ

 ٧شاتش اػت. ٵ اٳؼبٱآصادتش  پتٿآٱ ثٸ ٯٔٴٶ ٪ٿ٧شا ٵ تجذ ٵ ٯ٬ٌٞ بٳٸٿخٶ ٠تڀض٠ ٽاص ادٓبٹب ٲٿد ٿپسٹب ٽثشا پ٣ٶؿـ
ثشاٽ دٿٲ ثذٵٱ  ٯٶٛٞ ٽا سا ٳٰٶٳٸ ٲٿاص د، 4«ٚڀهٔ ٢ڀٹشٯٴٶت» ٧زاس بٱڀٵ ثٴ ٿپبڀتب٫ٿا ٬ؼٶٙڀٛ ،ٰٶڀٵات پبٳڀثشداؿت خ سٵستپ
٣ٸ  ٽٴذٿٹٰشاٷ ثٶدٷ اػت؛ ٛشا 5ٿ٢ضڀٯتبٛ ٚڀتؤ اص پدسٵٳ ٽٴذٿٛشا ثب پت٤ٜش ٗشث خٿثش آٱ اػت ٣ٸ تبس ٰٶڀ. ٵاتداٳذ پٯ ٯتبٛڀضٿ٢
. اٳدبٯذ پٯ ٲٿد ٽٵ اٟتذاس٧شا ٯذاس ٠تڀض٠ ٽٓٴٶاٱ ٣بٹؾ ادٓبٹب  ث٤٬ٸ ثٸ ٲٿصٵا٩ د  ټٯثبث  ٳٸ ثٸ 6«ٶٱڀضاػٿػ٤ٶلاس» ثٸ تٿدس ٳٺب
 ٽػبلاتبسٹب بٿ پ٤ٿضڀٯتبٛ ٽٹب دٛبّ اص ٧ضاسٷ ٽخب ٣ٸ ثٸ پٴٿد ذ؛ٿ٧ٶ پػخٲ ٯ 7«ٚڀهٔ ٲٿد»اص  ٰٶڀاػبع، ٵات ٲٿا ثش

آٱ سا  شاٿص .٣ٴذ پٯ ٲڀسا تطؼ پت٠٬ ٲٿا پداسد. سٵست ذڀتأ٣ ٲٿٵ ٣بٹؾ ٟذست ٳٺبد د ،ٽشٿشپزڀتٜؼ ،ٽثش آصاد پبتڀا٫ٺ ټشاٳڀ٧ ػخت
 ٠تڀض٠ ٽٳٸ ادٓب ؿبٱ پٴٿ٣ٸ ثبٵس د پداساٳ ٲٿػبص٧بس اػت؛ د 9پ٤ٿضڀٯتبٛ ٵ پؼب 8جشا٩ڀ٣ٸ ثب ٛشٹٴ٦ ٫ داٳذ پٯ ٽداس ٲٿاص د پؿ٬٤
 (.Paterlini, 2009: 19) دٹذ پداسد، ٳٸ لاٶد سا دس ثشاثش ٬ٓٮ ٟشاس ٯ ٖڀٳٸ ٟلذ تج٬ ٣ٴذ، پٯ

 بدٿ 10«ٯؤٯٴبٱ ٰٸڀٳ»ٓٴٶاٱ   اػت ٣ٸ اٵ اص آٳبٱ ثٸ ٽٰٓذتبً ٯٴبػت اٛشاد ٰٶڀٵات بتڀ٣ٸ ا٫ٺ ٣ٴذ پارٓبٱ ٯ پسٵست ضب٩،  ٲٿا ثب
 ٯشاػٮ ٽ٣ٸ ٯٰٔٶلاً تٴٺب ثشا ٽاا اٛشاد ٽاػت تب آت٠بد پٵ اختٰبٓ پٯٴبػ٤ ٵ پٛشٹٴ٨ ـتشڀث ٲٿؿبٱ ثب د ٣ٸ ساثٌٸ پ٣ؼبٳ ٣ٴذ؛ پٯ

 (.Rorty et al., 2005: 55) ٣ٴٴذ پٯشاخٔٸ ٯ ؼبڀثٸ ٬٣ خٴبصٷ ْڀڀتـ بٿ ،ذڀاصدٵاج، ٗؼ٪ تٰٔ
ٵ اٳطلبس٬ًجبٳٸ  پ٣قٯ ٵ ٽٳٺبد ٽشڀ٧ ٧ٶٳٸ خٺت سا اص ٹش پٴٿثبٵس د تڀلاٶد ٯبٹ پ٤ٿضڀٯتبٛ پؼب ټ٬ٛؼٜٯجٴب دس زبسزٶة  ٲٿثش ا پسٵست

 ،پـٿاٳذ ثش خض٭ پاػت، ٳٸ ٯجتٴ پخٿٛشاتبس ٠تڀض٠ پٳٸ ٯذٓ ،ٳبٯذ پٯ «هٔٚ» ٰٶڀتدس اٯتذاد آٳسٸ ٵا ،لاٶد ذٿدس ؿ٤٪ خذ ٲٿ. دػبصد پٯ پتٺ
 ٪ٿتجذ 11«ؿذٷ پٔڀًج تٿٯٔٴٶ»ثٸ  پٳٶٓ  داسد. ث٤٬ٸ ثٸ پػٴت ٽثخؾ ثٸ ٯٔٴب ٵ ٳدبت ٽالاشٵ پٳٸ ٳ٨بٹ شد،ڀ٧ پثب ٬ٓٮ ٟشاس ٯ بسمٳٸ دس تٔ

                                                            
1. philosophy as the mirror of nature  

2. Altimate Truth 

3. Anti-foundationalism 
4. Weak hermeneutics 
5. Weakening   
6. Secularization 
7. Weak religion  

8. liberal 
9. post-metaphysical 
10. half-believers 

11. naturalized spirituality 



 55           اکرْ ي دٔگرانذ ٓىٔد ْي وُادَا هٔد ِدربار ٓريرت چاردٔر دگأٌي وقد د ٓبررس

 

 

 ,Solomonتٰش٣ض داسد ) پالاقٟ ؼتٿصٻ ٶڀؿٵ  پ٧ـٶد٧ ٵ ثش تدشثٸ شـتڀسٹب ؿذٷ ٵ ث پ٤ٿضڀٯتبٛ ٽادٓبٹب پٴڀ٣ٸ اص ػٴ٨ پتٿٯٔٴٶ ؿٶد؛ پٯ

2006: 29.) 

 هبٌاگزاٖٗرد 

آت٠بد اػتٶاس اػت ٣ٸ  ٲٿا ثش ٿپ. ٯجٴب٧شا٣ٴذ پٯ پسا دٵ ٯٶهْ ٯتوبد ٯٔشٛ 3ٿپ٧شا پٵ ٳؼج 1ٿپاؽ ٯجٴب٧شا دس ٬ٛؼٜٸ پسٵست سبسدٿس

 ٣ٸ پداؿتٸ ثبؿٴذ، دسضب٫ پاٳؼبٳ ټتدشثٯؼت٠٪ اص  پتڀدس ٵأٟ ـٸٿٯٔتجشٳذ ٣ٸ س پتٴٺب صٯبٳ پالاقٟ ٽٹب ٹب ٵ آسٯبٱ اسصؽ
ثبؿذ.  پالاقٟ ٽٹب ٵ ثبٵسٹب اسصؽ ٲڀڀتٔ بسڀٵخٶد ٳذاسد ٣ٸ ٯٔ ٽا ؿذٷ ٲڀڀتٔ ؾڀٯ٬ٌٞ اصپ ٠تڀض٠ رڀ٣ٸ ٹ ثبٵسٳذ ٲٿثش ا بٱٿ٧شا پٳؼج
سا  ٿپ٧شا ٯبٳٴذ ٯخب٫ٜت ثب ٹٰدٴغ پلاقٟاكٶ٩ ا پ٣ٸ ثشلا دٹذ پٟشاس ٯ ٢ڀ٣بتٶ٫ ٽؼبڀسا دس ت٠بث٪ ثب ٯٶاهْ ٬٣ ذ٧بٷٿد ٲٿا پسٵست
ٳٺبد  رڀٳٸ ٟبث٪ اثجبت ٵ ٳٸ ٟبث٪ سد ٣شدٱ اػت ٵ ٹ ٿپادٓبٹب ٲڀ٣ٸ زٴ ٣ٴذ پٯ ذڀ. اٵ تأ٣داٳذ پٯ ٱاٳؼب ٽدس ػبلاتبس ٵخٶد داس ـٸٿس
 ٿپٯجٴب٧شا پستسٵا٫جتٸ (. Rorty, 2011: 34) ٳؼجت دٹذ پ٤ٿضڀٯتبٛ پتڀلاٶد سا ثٸ ٵأٟ پضٞ ٳذاسد اكٶ٩ الاقٟ پ٬ٛؼٜ بٿ پٴٿد
ٟبل٪ ؿٶٳذ؛  ضٿتٰب پٵ ٰٓٶٯ پلالٶك ٻضٶص بٱڀٯ ذٿثب بٱٿ٣ٸ ٯجٴب٧شا ٣ٴذ پٯ ٸڀ. اٵ تٶك٣ٴذ پاٳذاصٷ ٳ٠ذ ٯ ٹٰبٱثٸ  ٳڀض سا پ٬ٰٓ
 ٲٿؿٶٳذ، زٸ ا ٪ڀتطٰ پٰٓٶٯ ٽدس ٛوب ذٿٳجب ٧بٷ رڀٯطتش٭ ؿٰشدٷ ؿٶٳذ، اٯب ٹ پلالٶك ٻضٶصدس  ٽٛشد ٽ٣ٸ ثبٵسٹب ٽًٶس 

 (.Rorty, 2000: 157; Rorty, 2007b: 29) پ٬ٰثبؿٴذ زٸ ٓ پٴٿثبٵسٹب د
تٰش٣ض ٣ٴٴذ. اٵ ٯٔت٠ذ اػت  «آصاد ٽٵ٧ٶ ٧ٜت حٿتشٵ»ثش  «ٯ٬ٌٞ ٠تڀض٠ ٽٵخٶ خؼت» ٽثٸ خب ذٿثب ٬ؼٶٛبٱڀٛ ٧ٶٿذ ٯپ پٵستس
ٟشاس  پخٿسٵ تب پػبلاتبس اختٰبٓ شڀتطت تأث ـبٱٿلاٶد آ٧بٷ ثبؿٴذ ٵ دس١ ٣ٴٴذ ٣ٸ ثبٵسٹب «ثٶدٱ ا٫خٌب ضٿخب»اص  ذٿثب ٬ؼٶٛبٱڀ٣ٸ ٛ
سا  تڀٓذ٭ ٌٟٔ ٲٿا تٶاٳذ پٳٰ داٳذ پٯ پخٿٵ ٛشاتبس پبٳڀٵض ٽٹب ٠تڀٯجٴب٧شا ٣ٸ لاٶد سا ٵاثؼتٸ ثٸ ض٠ پٴٿٯ٠بث٪، ٧ٜتٰبٱ د دسداسٳذ. 
 ٨شاٱٿلابف ثش دٵ اسصؽ  ٽذلٶ٫ٶطٿا ٢ٿ ټػ٬ٌاص  ٽشڀخ٬ٶ٧ ٽثشا پٹب ث٤٬ٸ ساٹ سا ٳٸ ٠ٛذاٱ اسصؽ ٿپ٧شا پٳؼج پ. سٵستشدٿثپز
ٹٰٶاسٷ  ذٿذ ٵ ثبٯ٬ٌٞ سا داؿتٸ ثبؿ ٠تڀض٠ ٽادٓب ذٿٳجب ٽ٨شٿد ٽٳِب٭ ٤ٛش رڀٳٸ ٹ ،ٳٸ ٬ٓٮ ٲ،ٿثبٵس اػت ٣ٸ ٳٸ د ٲٿٵ ثش ا داٳذ پٯ
 .ذٵ٧ٶ ثبؿ ٳ٠ذ ٵ ٧ٜت ٽشاٿپز

 ضٿتٰب پِٳٜ ٽسا دس ٯٔٴب ٿپ٧شا پؿشى ٣ٸ ٳؼج ٲٿا٫جتٸ ثٸ ا .ثٴبٯذ ٧شا پ٣ٸ لاٶد سا ٳؼج شدٿپز پٯ پسٵست سٵ، ٲٿاصا
اٵ لاٶد سا  ،پكٶست ٲڀدس زٴ. ٮڀدس١ ٣ٴ «ضٹبڀز شٿٹب ثب ػب سٵاثي آٱ»ٵ « بءڀاؿ ٳٜؼٸ  پٵخٶد ٛ» بٱڀٯ اسػٌٶٿپ ا پاٛقًٶٳ
 (.Rorty, 2000: 2) ٣ٴذ پٳٰ دبدٿا پٯـ٤٪ ٯٔشٛت ٧ٶٳٸ رڀٹ ٿپ٧شا پٳؼج ٳٶّ ٲٿٯٔت٠ذ اػت ا ٵ داٳذ پٯ ٧شا پٳؼج

 دٗذگاُ رٍرتٖ ضٌاختٖ هباًٖ رٍاى

 کوال ٖضخص ٕجٍَ بِ عٌَاى جست يٗد

 دبدٿاص آٱ ا ٽشٵڀثٸ پ ٨شاٱٿد ٽثشا پ٣ٸ ٳٸ ا٫ضاٯ ٿپخٶٵ ٣ٰب٩ اػت؛ خؼت پؿخل ٽخٶٵ خؼت ٽثٸ ٯٔٴب ٲٿد ،پسٵست ذ٧بٷٿد صا
ث٤٬ٸ ثٸ  ،پ٤ٿضڀٳِب٭ ٯتبٛ ٢ٿسا ٳٸ ثٸ ٓٴٶاٱ  ٲٿ(. اٵ دRorty, 2003a: 31) ٣ٴذ پٯ ٲڀڀآٳبٱ تٔ ٽثشا پٯـخل شڀٳٸ ٯؼ ٣ٴذ پٯ
 شاٿص .سٵد پثٸ ؿٰبس ٯ ٰبٱٿا پٳٶٓ ضڀٳ 3ٽلاذاٳبثبٵس پٯٔت٠ذ اػت ضت پ. سٵستٴذڀث پٯ پخلؿ ب٭ٵ ٯٴجْ ا٫ٺ ٽٛشد ٽا تدشثٸ ټٯثبث

 ٳٸ اٛشاداٛشاد ٯؤٯٲ  ٳٸ٣شد. ثٸ ثبٵس اٵ،  پٳٜ بٿاثجبت  پثٸ ًٶس ٌٟٔ پاػتذلا٩ ٠ٓقٳ ٞٿآٱ سا اص ًش تٶاٱ پٹٰبٳٴذ ثبٵس ثٸ لاذا ٳٰ
٣ٸ دس خٺبٱ  ٣ٴذ پاػتذلا٩ ٯ پسٵست ٲ،ٿ. ثٴبثشاؼتٴذڀلاٶد ٳ ٽادٓبٹب ٽشاث پٯٶخٸ ٵ ٌٟٔ ٪ٿدلا ټاسالٟبدس ثٸ  ،٢ٿ رڀٹ ،4لاذاٳبثبٵس
 (.Rorty et al., 2005: 52) ؼتڀٳ ٹب ذٷٿاص پذ پلابك ٲڀڀٵاثؼتٸ ثٸ تج ٨شٿد ٽداس ٲٿٯذسٱ د

 سکَلار ٔجاهعٖ بَدى در هذّب ز٘غفْن رٍرتٖ اس 

 «لاذاٳبثبٵس»٣ٰتش اص ٧زؿتٸ اص اكٌقش  ٬ؼٶٛبٱڀاٳذ ٛ ثبٓ  ؿذٷ ؼتٮڀٟشٱ ث پثبٵس اػت ٣ٸ تطٶلات ٬ٛؼٜ ٲٿثش ا پسٵست سبسدٿس
 ٽٓٴٶاٱ اٛشاد  ٓٴٶاٱ ٯٴ٤شاٱ ٵخٶد لاذا ث٤٬ٸ ثٸ  لاٶد سا ٳٸ ثٸ سٵٳذ پٳٰ ؼبڀٹب ٣ٸ ثٸ ٬٣ اص آٱ ٽبسڀاػتٜبدٷ ٣ٴٴذ. دس ٓٶم، ثؼ

                                                            
1. foundationalism 
2. relativism 
3. atheism 
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ٯٔٴبػت  ٲٿبس ثشدٷ اػت، ثٸ اثٸ ٣ ضڀٳ ٯب٣غ ٵثش اكٌقش، ٣ٸ ٲٿ. ا٣ٴٴذ پٯ پٯٔشٛ 1«پٴٿاص ٫طبٍ د ٤ب٩ٿٯٶص شڀٗ» بٿ «آتٴب پث»
ٳذاؿتٸ  ٽا خزاة اػت ٓقٟٸ ٨شاٱٿد ٽ٣ٸ ثشا پ٠ڀاص ٯٶػ پثٸ ػج٤ پ٣ٸ ٯ٤ٰٲ اػت ٣ؼ آتٴبػت پٟذس ث ٹٰبٱ ٲٿ٣ٸ ٛشد ثٸ د

اٛشاد  پاػت ٣ٸ ثشلا ٲٿا ٻدٹٴذ ٳذاسد، ث٤٬ٸ كشٛبً ٳـبٱ پدس پ سا ٨شاٱٿد پٴٿد ٽثبٵسٹب شڀتط٠ ٲٿثٸ د آتٴبٿپ پث ٲٿثبؿذ. ا
 (.Rorty, 2011: 86) ٵخٶد لاذا ثپشداصٳذ ټٯؼئ٬ثٸ  ٴٴذڀث پٳٰ پهشٵست

 ٍٖ الْام اخلاقابشارٕ بزإ رس٘ذى بِ اه٘ذ اجتواعٖ  ،دٗي

زٶٱ  پٰڀتٰش٣ض ثش ٯٜبٹ ٽثٶد، ثٸ خب پػٴت اٛقًٶٳ ٻٌشڀػ٬ٛؼٜٸ اص   ٿپسٹب پ٣ٸ دس پ پ٬ؼٶٛڀٓٴٶاٱ ٛ  ثٸ ،پسٵست سبسدٿس
ٳٸ دس  ضڀسا ٳ ٲٿداؿت. اٵ د ذڀتأ٣ پاختٰبٓ ذڀٵ اٯ ،پٹٰذ٫ ،پدٵػت اٳؼبٱ شڀٳِ پثش ٯٶهٶٓبت ـتشڀث تڀٴڀٓ بٿ ،كذٝ ٠ت،ڀض٠

ٯٴِش، ٣بس٣شد  ٲٿ. اص ادٹذ پٟشاس ٯ ٪ڀآٱ ٯٶسد تط٬ پاختٰبٓ ٽدس ٳؼجت ثب ٣بس٣شدٹب ٸث٤٬ ،پ٤ٿضڀٵ ٯتبٛ پػٴت ٽٹب زبسزٶة
ٗشة سا  پػٴت ټ٬ٛؼٜلاٶد ثش  ٽٳ٠ذٹب پسٵست سػذ پش ٯ. ثٸ ٳِبثذٿ پٯ ٮڀتٰٔ ضڀٳ ٲٿ٬ٛؼٜٸ ٟبل٪ اػت ثٸ د ٽ٣ٸ اٵ ثشا ٽا ٧شاٳٸ دسٯبٱ
٣ٸ دس اداٯٸ ثٸ آٱ لاٶاٹڀٮ  ٳٺبدٹباا ٲٿا پاختٰبٓ ٽبٯذٹبڀثش ٳ٠ؾ ٵ پ ظٷٿٵ ٵ ثٸ دٹذ ٯپ٧ؼتشؽ  پٴٿد ٽٵ ٳٺبدٹب ٲٿد ٻضٶصثٸ 

 .٣ٴذ پٯ ذڀتأ٣ اا پشدالات

 يٗد ٍٖ کارکزد اجتواع ٖضٌاخت جاهعِ ٖهباً

 کٍ٘ دهَکزات ٖجوع ّٕا ارسش ٓکٌٌذ تٗتقَبِ عٌَاى ابشار ساسًذُ ٍ  يٗد

 ٽا ضٷڀدس اثتذا اٳ٨ ٲٿد ،ٽثٸ ثبٵس ٵ. ٯخب٫ٚ اػت ٲٿثٸ د بٳٸٿ٧شا ٪ڀت٬٠ ٤شدٿثب سٵ ٲٿاص ٯٴت٠ذاٱ دثؼڀبسٽ ثشلاقٙ پ سٵست سبسدٿس
 ٔتڀًج ټبؿٴبلاتٵ ٳ ٮڀِٓ ٽذادٹبٿٵ دس١ سٵ پٔڀًج يڀٯٶاخٺٸ ثب ٯط ٽثشا ٽاثضاس ټٯٴض٫  ثٶدٷ ٣ٸ ثٸ ٸڀاٵ٫ ٽٹب دس اٳؼبٱ ٲٿبدڀثٴ
اٳؼبٱ ثب  ٲڀداسد ٣ٸ اخذاد ٳخؼت پدس اضؼبع تشػ ـٸٿس ٲٿد ؾٿذاڀپ ،پاص ٯٴِش سٵست (.Rorty, 2011: 83) اػت ذٷؿ ذاسٿپذ

ثٸ  پپبػخ ٲٿ٣ٸ د ٣ٴذ پٯ صٿ. اٵ تلش٣شدٳذ پٵ ػتبس٧بٱ تدشثٸ ٯ ،ذڀٹب، لاٶسؿ ٣ٶٷ ٹب، بٳٶعڀٹٰسٶٱ اٟ ٿپٹب ذٷٿپذ ٻٯـبٹذ
 بٛتٸٿ ػبصٯبٱ ٽسا كشٛبً دس ٟب٫ت ٳٺبدٹبسٵستپ دٿٲ  ،سٵ اصاٿٲ (.Rorty, 2011: 84) ثٶدٷ اػت ٔتڀًج ٵ دس١ اٳؼبٱ اص پلاٶدآ٧بٹ
٣ٸ دس  ٽا پٴٿد ٽٹب اٳذ ٵ آٯٶصؽ ٣ٸ دس ًٶ٩ ٟشٵٱ ؿ٤٪ ٧شٛتٸ ٽا ٽٳٺبد ٽسا ثٸ ػبلاتبسٹب ٲٿد ٵ ٣ٴذ پٳٰ ٚٿتٔش اؽ پخٿٵ تبس

 ٣بٹذ. ٛشٵٳٰپ اٳذ بٛتٸٿاٳت٠ب٩  خٿثؼتش تبس

 ٖاجتواع ٍ اًسجام ذ٘اه تٗتقَ ٕبزا ٖهٌبع ٔابهث  بِدٗي 

ٵ  پخٰٔ بتڀدس لاذٯت ض ٽثٸ ػٌص اثضاس ٯذاس ٠تڀسا اص ٯ٠ب٭ ٳٺبد ٯؼ٬ي ٵ ض٠ ٲٿدتقؽ سٵستپ ثڀـتش دس اٿٲ خٺت اػت ٣ٸ 
ٵ  صدػبج لابس پٯٔشٛت ٽٹب ضٶصٷ شٿداٵس ٯ٬ٌٞ ػب ٨بٷٿ٬ٛؼٜٸ سا اص خب٣ٶؿڀذ ٧ٶٳٸ ٣ٸ  ٹٰبٱ ؛٣بٹذٛشٵ ٢ڀدٯٶ٣شات ٽٹب اسصؽ تٿت٠ٶ

ٵ  ٽٳٺبد ٽخٶ ٵ اٟتذاس٧شا ٣ٸ دس ػبلاتبسٹب ػ٬ٌٸ ٲِٿاٵ ثب ٳ٠ذ د .ثذ٩ ػبصد پٵ اختٰبٓ پٛشٹٴ٨ ٵ ٵسصاٳٸ ـٸٿاٳذ ٽآٱ سا ثٸ تٔٺذ
ٳ٨شؽ  ٲٿا ا٫جتٸدٵػتبٳٸ ثٶد.  ٵ اٳؼبٱ پاختٰبٓ ٿپشٵڀٳ٠ؾ آٱ دس ٟب٫ت ٳ ٚٿؿذٷ اػت لاٶاٹبٱ ثبصتٔش پٯتد٬ پٯ٠بٯبت ٯزٹج

٣ٸ ٬ٓٮ سا دس  ،2پؼتٿٶڀتٿپٶص ٤شدٿ. ثشلاقٙ سٵشدڀ٧ پٯ ثش دس ضڀث٤٬ٸ ٬ٓٮ سا ٳ ؿٶد، پٯطذٵد ٳٰ ٲٿد تٴٺب ثٸ ٬ٛؼٜٸ ٵ پسٵست
ٵ ٟبث٪  پٯٶٟت ٽٹب ٸڀاص ٛشه ٽا خض ٯدٰٶٓٸ ٽضڀز ضڀثبٵس ثٶد ٣ٸ ٬ٓٮ ٳ ٲٿثش ا پسٵست دٹذ، پٵ ٬ٛؼٜٸ ٟشاس ٯ ٲٿثشتش اص د ٽا ٯشتجٸ
. اص شٳذڀٟشاس ٧ اثٌب٩ٵ اٯ٤بٱ  ،پالارٹبٳ ٲڀث ٽٵ٧ٶ ٧ٜت ،ٽشم ػٴدؾ اٳت٠بددس ٯٔ ذٿ٣ٸ ٹٰٶاسٷ ثب ٿپٹب ٸڀٛشه ؼت؛ڀٳ ٽثبصٳ٨ش

دس لاذٯت ثٺجٶد  ذٿداؿتٸ ثبؿٴذ، ث٤٬ٸ ثب ٿپٳٺب ٠تڀثٸ ض٠ پبثٿ دػت ټڀدآ ذٿٳجب ،٢ٿ رڀٵ ٬ٛؼٜٸ، ٹ ٲٿٯٴِش، ٳٸ ٬ٓٮ ٵ ٳٸ د ٲٿا
 دس خبٯٔٸ ٰٓ٪ ٣ٴٴذ. پ٠ٓقٳ ٽٵ٧ٶ ٧ٜت ٽاٳؼبٱ ٵ است٠ب پصٳذ٧

 بٛتٸٿ ٓـٞ ت٤بٯ٪ پٳٶٓ ټٯثبث  سا ثٸ ٲٿد شعڀپٹبٽ پڀؾ اص سٵستپ ٳڀض سٵٿ٤شدٽ ٯـبثٸ ثٸ دٿٲ داؿتٴذ؛  دٿ٨ش پشا٧ٰبتڀؼت
 پثٸ آٳسٸ اٳؼبٱ سا تٔب٫ پٓٴٶاٱ اضتشاٯ  ثٸ ٲٿاص د ٿپٶٿدٵ  ٣شد، پٯ پت٠٬ پ٬ًج ٵ ٣ٰب٩ ٿپت٤ثش٧شا پآٱ سا تد٬ ٰضڀخ داٳؼت، پٯ

                                                            
1. religiously unmusical 

2. positivistic 
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 ذڀاٯ» تٿت٠ٶ ٽثشا پٯٴجٔ ټٯثبث  ث٤٬ٸ ثٸ پٵ ٛشااٳؼبٳ پٯتٔب٫ پ٠تڀسا ٳٸ ض٠ ٲٿد ضڀٳ پ، سٵستصٯڀٴٸ ٲڀ. دس ٹٰد٣ش پٯ بدٿ ثخـذ پٯ
 (.Rosenbaum, 2003: 43) ٛٺٰذ پٯ 1«پاختٰبٓ

 ٖاجتواع ّٖوبستگدٗي در جْت 

 ٯشد٭ بٱڀسا دس ٯ پالاقٟ ٽٹب ا٫ٺب٭ ٵ ٣ٴؾ ٵ ذڀا٧ش ثتٶاٳذ اٯ .ٵاثؼتٸ ثٸ ٣بس٣شد آٱ دس خبٯٔٸ اػت ٲٿاسصؽ د ،پٯٴِش سٵست اص
 بٿ ٹب ٽآصاد ٽٯطذٵدػبص ٵ دس لاذٯت ػش٣ٶة ٽثٸ اثضاس ٲٿد ٣ٸ پٯثجت ٵ ػبصٳذٷ لاٶاٹذ ثٶد. اٯب دس كٶست پ٣ٴذ ٵاخذ ٳ٠ـ تٿت٠ٶ
 ٽٳٺبدٹب شٿثب ػب ػٶ ٹٮ ذٿثب ٲٿداسد ٣ٸ دس خٶاٯْ ٯذسٱ د ذڀٵ ٳبٯٶخٸ لاٶاٹذ ثٶد. اٵ تأ٣ شةػ٬ٌٸ ثذ٩ ؿٶد ٳ٠ؾ آٱ ٯخ ٪ڀتطٰ
ثزس  . ثبٿذ ثتٶاٳذضش٣ت ٣ٴذ پالاقٝ اٳؼبٳ ٽٵ است٠ب ٢ڀدٯٶ٣شات ٽٹب اسصؽ ـجشدڀپ ٵ پختٰبٓا پٹٰجؼت٨ تٿدس خٺت ت٠ٶ پٛشٹٴ٨
 پػ٤ٶلاس ٯٔبكش ٹٰسٴبٱ ٣بسآٯذ ثبٟ ٽبڀدس دٳ تٶاٳذ پٯٵ دس اٿٲ كٶست اػت ٣ٸ سا دس خبٯٔٸ ثپشا٣ٴذ  ذڀٵ اٯ ٽٹ٤ٰبس ٵ پٹٰذ٫

دس ثب اٛٶ٩ ٳ٠ؾ لاٶد  شٿٳب٧ض ٣ٴذ  ٽپبٛـبس اثجبت  ٟبث٪ شڀٗ پ٤ٿضڀٛٯتب ٮڀٯٜبٹ بٿ ،پـٿاٳذ خض٭ ،ٿپ٣ٸ ثش اٟتذاس٧شا پٴٿثٰبٳذ. اٯب د
دس  ٲٿٯذاٵ٭ د ٽصٳ٨شاػت ٳٸ ٯخب٫ٚ آٱ، ث٤٬ٸ لاٶاٹبٱ ثب ٲٿٳٸ ٯٶاٛٞ ػشػخت د پٯٴِش، سٵست ٲٿٯٶاخٸ لاٶاٹذ ؿذ. اص اخبٯٔٸ 

دس خبٯٔٸ  پاٳؼبٳ ٽٹب بس ثب اسصؽٯؼئٶ٩ ٵ ػبص٧ ٵ بٿپٶ ٽكٶست ٳٺبد  اػت تب ثتٶاٳذ ثٸ پ٠ٓقٳ ٽٵ ٳ٠ذٹب پپشتٶ تطٶلات اختٰبٓ
 .ثٰبٳذ پثبٟ

 پٹٰجؼت٨ دبدٿدس ا پٯٌشش اػت ٳ٠ؾ زٴذاٳ ٤ب،ٿٯشالالٶف دس  ثٸدس خٶاٯْ ٯذسٱ،  ٲٿآٳسٸ اٯشٵصٷ ثٸ ٳب٭ د ،پٳِش سٵست ثٸ

ٳبػبص٧بس اص  پجڀتش٣ ،پٵ اٳتضآ پ٤ٿضڀاٯٶس ٯتبٛ ٽثٸ ػٶ تڀطڀثب خٺت دادٱ ٯؼ ،3ٿپ٧شا اٛقًٶٱ پسٵست ثٸ آت٠بدٳذاسد.  پاختٰبٓ

 (.Rorty, 2007a: 347–348) دٵس ٣شدٷ اػت اؽ پسا اص سػب٫ت اك٬ دٿٲ٣شدٷ اػت ٣ٸ  دبدٿسا ا پبپشػتڀصٹذ ٵ دٳ
 ؾٿٵ اٛضا ،پدٵػت ٧ؼتشؽ ٳٶّ ،پاختٰبٓ پٹٰجؼت٨ تٿاسصؽ ٵ آتجبس اػت ٣ٸ ثتٶاٳذ ثٸ ت٠ٶ ٽداسا پصٯبٳ ٲٿ، دسٵستپاص ٳِش 

ٵ  پ٤ٿضڀ٣ٸ ثٸ ٯٴبصٓبت ٯتبٛ پٴٿد (.Rorty, 2000: 202–203) ٴدبٯذڀث ٨شٿد ٢ٿ ٽبصٹبڀٳ دس ٟجب٩اٛشاد  پالاقٟ تڀضؼبػ
ثش هشٵست  پسٵست سٵ، ٲٹٰڀثبؿذ. اص ضڀٳ ثبس بٱٿص تٶاٳذ پث٤٬ٸ ٯ ؼت،ڀتٴٺب ػٶدٯٴذ ٳ ٳٸ صٳذ پداٯٲ ٯ پذتڀ٠ٓ ٽٹب ٣ـ٤ٰؾ
 .ٵسصد پٯ ذڀٯ٬ٌٞ تأ٣ ٽٹب ٠تڀض٠ ٽٵخٶ اص خؼت ٽشڀ٧ ٛبك٬ٸ

 ک٘در جَاهع دهَکزات افتِٗ ساسهاى يًٗقص د

ثبٵس اػت  ٲٿ. اٵ ثش اپؿٴبلات داسد تب ٯٔشٛت اختٰبٓپ ا پبػڀػ پتڀٯبٹ ـتشڀث پٴٿد ٽٳٺبدٹب ٻدسثبس٣ڀذ داسد ٣ٸ دٿذ٧بٹؾ أت پسٵست
 ٽثشا ٽخذّ ٽذٿتٺذ تٶاٳٴذ پاٛشاد داؿتٸ ثبؿٴذ، ٯ پثشلا ٽ٣ٸ ٯ٤ٰٲ اػت ثشا پٯثجت ٽ٣بس٣شدٹب سٗٮ ثٸ ،پٴٿد ٽ٣ٸ ٳٺبدٹب
ثب  ٣شدٳذ پ٧زؿتٸ ٣ٸ تقؽ ٯ لاذاٳبثبٵس ٬ؼٶٛبٱڀٛ ثشلاقٙ (.Rorty, 2003a: 33) ٯطؼٶة ؿٶٳذ ٢ڀدٯٶ٣شات ټبٯٔخ ٢ٿػقٯت 

ػ٤ٶلاس  ـٰٴذاٱٿاٳذ ٨شٿٵ د پٳبٯٶخٸ خ٬ٶٷ دٹٴذ، سٵست پؿٴبلات سا اص ٳِش ٯٔشٛت پٴٿد ٽثبٵسٹب ٿپٹب ؿٶاٹذ ٵ اػتذلا٩ ټاسال
سدّ  بٿاثجبت  پداسد. اٵ ٳٸ دس پ پٳبٯ٬ٌٶث پبػڀػ ٽبٯذٹبڀلاٶد، پ ٽٺبددس ؿ٤٪ ٳ ٲ،ٿ٤ٛشؽ ثش آٱ ٹؼتٴذ ٣ٸ ٳـبٱ دٹٴذ د ٹٮ
 پػ٬ج پتڀاؽ، ٯبٹ ٬ٛؼٜٸ پ٬٣ ٤شدٿٹب؛ ٳ٠ذ اٵ، ٹٰسٶٱ سٵ آٱ پٳبدسػت بٿ پدسػت پبثٿاػت ٳٸ دسكذد اسص پٴٿد ٽثبٵسٹب تڀٯ٠ٔٶ٫

ثٸ  . ٯثق٣ًٴذ ٪ڀطٰت ٢ڀدٯٶ٣شات ٽبسٹبثش ػبلات تٶاٳذ پٯ بٛتٸٿ ػبصٯبٱ ٲٿ٣ٸ د ٣ٴذ پتٰش٣ض ٯ ٿپٹب تٿثش ٯطذٵد ـتشڀداسد ٵ ث
 ٽٛشد پ٣ٸ ٵٟت ٣ٴذ پ. اٵ اػتذلا٩ ٯاػتٵ٧ٶ  ٧ٜت ٻ٣ٴٴذ ٿ٢ ٯتٶٟٚ پٰٓٶٯ ٻضٶصٵ ٯجٴب٧شا دس  ٯطٶس ٢ٿضڀٯتبٛ ٲٿدآت٠بد سٵستپ 

 ٲڀزٴ رات اٳؼبٱ» بٿ «ٛشٯبٱ دادٷ اػت ٲڀلاذا زٴ»ٯبٳٴذ  ،پ٤ٿضڀٯتبٛ ٽٹب ٛشم ؾڀٵ اص پ ؿٶد پٯ پاختٰبٓ پٵاسد ثطث داس ٲٿد
 ٲڀدس زٴ (.Rorty, 2000: 168–174) ٯبٳذ پٳٰ پثبٟ پٯٴ٠ٌ پثشسػ بٿثط   ټاداٯثٸ  ٽبصڀٳ ٨شٿد ٣ٴذ پاػتٜبدٷ ٯ ،«٣ٴذ پٯ باٟتو
ٵ٧ٶ سا دس  تٶٟٚ ٧ٜت ٲٿاص ا ٿپٹب ٯثب٩ پ. سٵستؿٶد پٯ پ٤ٿضڀٯتبٛ ٛشم ؾڀپ ٢ٿسد  بٿ شؽٿثٸ پز ٪ٿٵ٧ٶ تجذ ٧ٜت ،پٌٿؿشا

٣ٸ ٯشاخْ  ٣ٴذ پٯ ذڀٵ تأ٣ آٵسد پٯ بٱٿ٧شا ٵ ض٠ٶٝ ٹٰدٴغ ،2ٽاتبٳبص ،6ٽبدڀثٴ ٽٹب ػ٬ٶ٩ ت٠بڀتط٠ ٲ،ڀزٶٱ ػ٠ي خٴ پٯؼبل٬

 پ٠ٿٓٴٶاٱ ض٠ب  ٓٴٶاٱ ٳِشات ٟبث٪ ثط  ث٤٬ٸ ثٸ  لاٶد سا ٳٸ ثٸ پاض٤ب٭ الاقٟ ٣ٴٴذ پتقؽ ٯ ٢،ڀ٣بتٶ٫ ٽؼبڀ٬٣ ظٷٿٵ ثٸ ،پٴٿد

                                                            
1. social hope  

2. platonism 
3. stem cell research 

4. euthanasia 
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 ؛داٳذ پٯ پٯـخل پ٤ٿضڀٯتبٛ ٽٹب ٛشم ؾڀاص پ پبؿسا ٳ ٿپ٧شا ثب ٹٰدٴغ ؼبڀ٣ٴٴذ. اٵ ٯخب٫ٜت ٬٣ ٪ڀٯ٬ٌٞ ثش خبٯٔٸ تطٰ
خبٯٔٸ »، ٵ «كبدس ٣شدٷ اػت پالاقٟ ٲڀلاذا ٛشاٯ»، «لاذا دس ٣تبة ٯ٠ذع لاٶد سا آؿ٤بس ٣شدٷ اػت»، «لاذا ٵخٶد داسد»خ٬ٰٸ:  اص

شا ثش ٿص .ؼتڀٳ شؽٿػ٤ٶلاس ٟبث٪ پز بٿ ٯٔت٠ذ شڀاٛشاد ٗ ٽٹب ثشا اػتذلا٩ ٲٿا ،پ. ثٸ ثبٵس سٵست«٣ٴذ ٽشٵڀپ ٲڀٛشاٯ ٲٿاص ا ذٿثب
 .ؼتڀاػتٶاسٳذ ٣ٸ ٯٶسد تٶاٛٞ ٹ٨ٰبٱ ٳ ٿپٹب ٛشم ؾڀپ

 ارسٗابٖ دٗذگاُ رٍرتًٖقذ ٍ 

 ضٌاختٖ ًقذ هعزفت

 2قتٍ٘ حق 1ٖٗگزاٖ ًسب

 ټٵس٣ًشدٷ ٵ ثٸ  پسا ٳٜ «٠تڀض٠» ٯٌبث٠ت ټٿٳِشاػت ٣ٸ ثب سد  ٲٿا پثٸ سٵست پؿٴبلات اٳت٠بدات ٯٔشٛت ٲٿتش حٿاص سا پ٤ٿ
ٵ ( Rorty, 1998: 1) داٳذ پٯ «پ٬ٛؼٜ پٵ ػٶءتٜبٹٰ ٽا سػبٳٸ پخٴدب٫»ثشزؼت سا  ٲٿا پاػت. لاٶد سٵست سٛتٸٛشٵ ٿپ٧شا پٳؼج
 ؿٰبسد پٯ ٯٔٴب پسا ث «ثبٵسٹب پصثبٳ ا پٯٴبػجبت اختٰبٓ»ٵ  «ٳٜؼٸ  پٛ ٠تڀض٠» بٱڀٯ پًٶٳاٛق ضٿ٣ٸ كشٛبً تٰب ٣ٴذ پٯ ذڀتأ٣
(Rorty, 2000: 2 .)ٽػٶدٯٴذ ټٿپبثش  ذٿ: ثبٵسٹب سا ثب٣ٴذ پٓشهٸ ٯ پؼتڀپشا٧ٰبت ٽ٤شدٿ، سٵ3ٯٌبث٠ت ټٿٳِش ٽخب  ثٸ ،سٵستپ 

 خٿٯؼت٠٪ اص صثبٱ ٵ تبس پتڀاٳٌجبٝ ثب ٵأٟ ټٿپبٳٸ ثش  ػٴدڀذ پٵ ٹٰجؼت٨ ذڀاٯ دبدٿدس ا ؿبٱ ٿپٵ تٶاٳب ،پ٬ٰٓ ٽ٣بسآٯذ ،پاختٰبٓ
(Rorty, 2011: 55-59.) 

ثٶدٱ  ذڀٯٶاخٸ اػت. ٯٜ ٽخذ پ( ػبث٠ٸ داسد، ثب زب٫ـٿپٶٿد ٵ ٰضڀ)خ ٿپ٤بٿٯشا ؼٮڀٹشزٴذ دس ػٴت پشا٧ٰبت ،پٴٿ٨ضٿخب ٲٿا
ثضس٥  پ٧شٵٹ ٽٯذت ثشا اػت ٣ٸ دس ٣ٶتبٷ ٿپٯ٬ٰٶ اص ثبٵسٹب خٿ. تبسؼتڀآٱ ٳ پاسصؽ الاقٟ بٿكذٝ  ٻ٣ٴٴذ ٲڀتوٰثبٵس ٫ضٵٯبً  ٢ٿ
 تشڀتٶتب٫ ٽثبٵسٹب بٿآ٫ٰبٱ  1930 ټدٹدس  ٽٳبص پٳظادپشػت ٽذلٶ٫ٶطٿاٳذ؛ ا ؿذٷ ثبس بخٔٸثٶدٷ اٯب ٛ «ثخؾ اٳؼدب٭»ٵ  «٣بسآٯذ»

 پدس صٳذ٧ ٽ٣بسآٯذ» بسڀ٣شدٳذ. ا٧ش تٴٺب ٯٔ دبدٿا پٯ٬ پٵ ٹٰجؼت٨ پاختٰبٓ ذڀدس صٯبٱ لاٶد اٯ ،ٹش دٵ ،ٽدس ؿٶسٵ پؼتڀٴڀاػتب٫
 شد؟ڀ٧ پسا ٯ ٿپثبٵسٹب ٲڀزٴ پبثٿ تڀٯـشٵٓ ٽخ٬ٶ پؼٰڀثبؿذ، زٸ ٯ٤بٳ «پٵأٟ

 ,Rorty) ٣ٴذ پٯ ٜبٿٳ٠ؾ سا ا ٲٿا «پالاقٟ ٹبٽ تڀضؼبػدس ٯٶسد  آصاد ٽ٧ٶٵ ٧ٜت»ٵ  «پٹٰذ٫»٣ٸ  دٹذ پپبػخ ٯ پسٵست

آٱ  شؽٿاص پز پ٣ٸ سٵست اٳذ پٴڀـڀپ ٽٯجٴب بصٯٴذڀلاٶد ٳ پالاقٟ تڀٵ ضؼبػ پٹٰذ٫ شاٿاػت؛ ص ٽپبػخ دٵس ٲٿاٯب ا (.178 :1991
 بٿ ،ٽٳظاد نڀتجٔ ،پٴٿد ٿپبد٧شاڀؿٶد، ٟذست ٳ٠ذ ثٴ ٚٿتٔش پٳؼجٵ  4پ٧ٜتٰبٳ دسٵٱ پ٬٣ ثٸ ٠تڀض٠ پٵٟت دٸ،ڀ. دس ٳتصٳذ پػش ثبص ٯ
ٯب ػبص٧بس  جشا٩ڀ٫ ٽٹب ثب آسٯبٱ» ٿپثبٵسٹب ٲڀزٴ ذٿث٨ٶ تٶاٳذ پ٠ٛي ٯ تبًٿٳٺب پ. سٵستؿٶد پٯ ٚڀؿذت تؤ ثٸ ٢ٿذلٶ٫ٶطٿلاـٶٳت ا

 .٣بٹذ پٛشٵٯ ٽا ٬ٸڀٟج ؼٮڀجشا٫ڀٳذاسد ٵ ٰٓقً ثٸ ٫ پٵصٳ رڀٹ جشا٩ڀ٫ هذ بٿ جشا٩ڀ٫ شڀ٣ٸ دس خٶاٯْ ٗ پاػتذلا٫ ؛«ؼتٴذڀٳ
 بػتڀدس ػ اؽ پ٬ٰٓ ٿپسٗٮ ٣بسا ثٸ ٠ت،ڀاٵ اص ض٠ پؼتڀپشا٧ٰبت ٚٿثبصتٔش ٣ٴذ، پسا سد ٯ ٠تڀاٳ٤بس ض٠ پٹشزٴذ سٵست ٲ،ٿثٴبثشا

كذٝ  ٽبسٹبڀٯٔ ٽثشا ٽا ؼتٸٿؿب ٲٿ٨ضٿخب تٶاٳذ پٯٶاخٸ اػت ٵ ٳٰ ٽخذ پثب اثٺب٭ ٵ ٳبتٶاٳ ،پٵ ٯٔشٛت 5پسٵصٯشٷ، دس ػٌص ٛشاالاقٟ
 .دٹذ لٸااس پٴڀـڀپ پالاقٟ پٵ ٯجبٳ

 يٗبا د ِدر هَاجْ ٖتٌاقض درًٍ

  ڀاذ. اػٰ ٤قعڀاٵػت ٣ٸ ٳ ٤شدٿدس سٵ ٲٿبدڀثٴ پدٵ٧بٳ٨ قڀتـخ پسٵست ٲدٿ ټ٬ٛؼٜٳ٠ذٹب ثش  ٲٿتش ٴبٳٸڀضثڀاص تدٿ٨ش  پ٤ٿ
 ٠تڀض٠ ٽ٧ٶٳٸ ادٓب ٵ ٹش ٣ٴذ پًٶس ٣بٯ٪ ًشد ٯ  سا ثٸ ٢ٿضڀػٶ ٯتبٛ ٢ٿاص  پ٣شدٷ اػت. سٵست ٽثٴذ ( ثب دٟت آٱ سا كٶست2005)

، ثٸ ٯتٶٱ 1990 ټدٹدس  ظٷٿٵ ثٸ ،دس آثبس ٯتألاش لاٶد ٨ش،ٿد ٽاص ػٶ داٳذ؛ پٯ ٢ڀدٯٶ٣شات ـشٛتڀسا ٯبٳْ پ پخٿٛشاتبس
ثـش اسخبّ ٯثجت  ٽٵ آصاد پ٬ًج ٽٵ خٴجؾ ثشاثش «٤ب٩ٿساد پاختٰبٓ ذڀاٯ» پاك٬ ٯٴجْ ٓٴٶاٱ  ثٸ اذخذٿ ٓٺذ لالٶف ثٸ ا پٴٿد
 (.Rorty, 2000: 203) لاٶاٳذ پلاٶد ٯ ٣٢شاتڀدٯٶ ٻپشٵط «پبٳڀػٴذ ثٴ»ٵ آٱ سا  دٹذ پٯ

                                                            
1. reletivism  

2. truth  

3. correspondence theory of truth 
4. intra-discursive 
5. metaethical 
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سا ضَٜ ٣ٴذ، اٯب  تڀطڀٯؼ پثخؾ ٵ الاقٟ ا٫ٺب٭ تڀُشٛ لاٶاٹذ پٯ پ: سٵست٣ٴذ پٯ دبدٿا ٽدٵ٧بٳٸ تٴؾ آؿ٤بس ٤شدٿسٵ ٲٿا
 پ٣ٸ سٵست ذدٹ پٳـبٱ ٯ  ڀ. اػ٣ٰٴذ پسد ٯ اٳذ پٵ تٔٺذ الاقٟ ذڀٯٴـأ ٹٰبٱ اٯ ٠بًڀآٱ سا ٣ٸ دٟ پبتڀٵ ا٫ٺ پ٤ٿضڀٯتبٛ پصٯبٱ ٯجبٳ ٹٮ
ٵ  ٯتبٛڀضٿ٤پ پٯجبٳ شؽٿثذٵٱ پز «پطڀٯؼ ذڀاٯ»اص  ٽشڀ٧ ثٺشٷ شاٿص .٣ٴذ پٓذٵ٩ ٯ لاٶد پ٤ٿضڀٯتبٛ اص ٯٶهْ هذ ٴدبٿدس ا

 (.Smith, 2005: 76–80) ؿٶد ٯپ ٽاٳؼدب٭ ٳِش ٧ؼڀخت٨پ آٱ ثبٓ  اصٹٮ پٵخٶدؿٴبلات
 «ذڀداػتبٱ ٯٜ» ٢ٿكشٛبً  پطڀٯؼ ذڀاػت: ا٧ش اٯ ٲٿا دٹذ پٳٰ پ ثٸ آٱ٣ٴٴذٷ پبػخ ًٶس ٟبٳْ  ٹش٧ض ثٸ پ٣ٸ سٵست ٽذڀ٬٣ ػؤا٩

٣ٸ اتٜبٟبً دس  تشڀتٶتب٫ بٿ پؼتڀٶٳب٫ڀٳبػ ٿب ٳظادپشػتبٳٸ ٽٹب آٱ سا ثش داػتبٱ ذٿؿبٓشاٳٸ ثبؿذ، زشا ثب ا پٛشٹٴ٨ «پٛش٭ صٳذ٧»ٵ 
 شٛتٸٿپز پخٿٵ ٛشاتبس پاصثبٳٛش بسڀٯٔ رڀٹ پداد؟ ٵٟت صڀاٳذ تشخ ثٶدٷ «ثخؾ اٳؼدب٭»ٵ  «ٲٿذآٛشڀاٯ»ثضس٥  پ٧شٵٹ ٽٯذت ثشا ٣ٶتبٷ

ضَٜ  ٽثشا پتقؽ سٵست ت،ڀتشت ٲٿ. ثذؿٶد پٛشٵ٣بػتٸ ٯ ٽا ٬ٸڀٟج بٿ پخٿتبس ټ٠ڀػ٬ثٸ  تبًٿٹب ٳٺب داػتبٱ ٲٿا بٱڀٳـٶد، اٳتخبة ٯ
 ٯشص دس سا اٵ ٻپشٵطٵ  ٯبٳذ پٯ پٳبتٰب٭ ٵ ٳبػبص٧بس ثبٟ تٿدس ٳٺب اػت،ٹشزٴذ لاقٟبٳٸ  ،پؼتڀدس زبسزٶة پشا٧ٰبت ٲٿد پالاقٟ تڀُشٛ
 .دٹذ پٟشاس ٯ پ٤ٿضڀتٔٺذات ٯتبٛ پثشلا پهٰٴ شؽٿٯ٬ٌٞ ٵ پز ٢ٿضڀٯتبٛ هذ بٱڀٯ پ٤ثبسٿ

 ختٖضٌا رٍاىًقذ 

 يٗد ٍٕ ساختار ٖفزٌّگ عذم تَجِ بِ تٌَع  ٍ ٖرٍرت ٖٗگزا ل٘تقل

 ٢ڀص ػٴت ٣بتٶ٫لاٶد ا پخٿٵ تبس ؿخلپ ټتدشثاٵ ثٸ  اصضذ ؾڀث ٽات٤ب ٲدٿ ٻدسثبس پسٵست ذ٧بٷٿد ٽٹب پ٣بػت ٲٿتش ٽاص خذ پ٤ٿ
 ٮڀتٰٔ ٲٿد ٻذپذٿ ٣٪ ثٸ سا لابف ټتدشث ٲٿثٶد، ٳبلاٶاػتٸ ا بٛتٸٿپشٵسؽ  ٢ڀ٣بتٶ٫ پٌڀدس ٯط پ٣ٸ لاٶد دس خٶاٳ ،پاػت. سٵست

 ؼتٮڀدس ٟشٱ ث ٢ڀ٣بتٶ٫ ٽؼب٬٣ڀ ټٯـخل٣ٸ  ٣بٹذ پٛشٵٯ ٯذاس ٠تڀٵ ض٠ ،پٯشاتج ػ٬ؼ٬ٸ تذاس٧شا،اٟ پسا ثٸ ؿ٬٤ ٲٿٵ ٰٓقً د دٹذ پٯ
ٵ  ٽدس ٰٓ٪ ثٸ اسٵپبٯطٶس ،ٿپ٧شا ؿٰٶ٩ اص خٺبٱ ضڀثش پشٹ پٯجٴ پسٵست ٽثب ٵخٶد ادٓب ،پٛشٹٴ٨ ٿپ٧شا ٪ڀت٬٠ ٲٿٗشة ثٶدٷ اػت. ا

 .ٳبػبص٧بس اػت ضڀٳ لاٶدؽ ؼٮڀپشا٧ٰبت بٳٸٿ٧شا پٵ ثب اكٶ٩ ٳؼج ؿٶد پٯٴدش ٯ ٽٯطٶس ٗشة
ثٶدٷ اػت:  پٵ ٯ٠بٵٯت الاقٟ پث٤٬ٸ ٯٶتٶس ٯطش١ ٓذا٫ت اختٰبٓ پٳٸ ٯبٳْ دٯٶ٣شاػ ٲٿد ،پٴٿد ٽٹب اص ػٴت ٽبسڀثؼ دس
دس  1ڀشدس٧ ؼٮِٿثٶد ،پٓشٛبٱ اػقٯ ٴ٦،ڀ٫ٶتش ٣ ٲڀٯبست ٽتطت سٹجش پخٴجؾ ض٠ٶٝ ٯذٳ ٲ،ڀلات ٽ٤بٿٯشادس  ثخؾ ٿپسٹب بتڀا٫ٺ
اٳطلبس  ٽثذٵٱ ادٓب ،تٶاٳذ پٯ ٲٿ٣ٸ د دٹٴذ پٳـبٱ ٯ ،ٹٰٸ جشا٩،ڀپشٵتؼتبٱ ٫ ٽٹب بٱٿخش پثشلا پضت بٿ ،پخٴٶة ؿشٟ ٽبڀآػ
ٵ  بٳٸٿاٟتذاس٧شا ٽٹب اٯ٤بٳبت تٴٺب ثش خٴجٸ ٲٿ٣بٵؽ ا ٽخب  اٯب ثٸ پثبؿذ. سٵست پٵ ٹٰجؼت٨ ٽثشاثش ٽثشا ثشٳذٷ ؾڀپ ٿپشٵڀٳ ٠ت،ڀض٠

 .دٹذ پاسالٸ ٯ اٳ٨بساٳٸ ػبدٷ پٵ ٧بٹ ٸٿػٶ ٢ٿ پٵ لاٶاٳـ ٣ٴذ پٯطذٵد٣ٴٴذٷ تٰش٣ض ٯ
 ٣ٸ ٧ٶٳٸ ٹٰبٱ ٯذ٩، اٿٲاٛتذ ٣ٸ  دس ضب٫پ اتٜبٝ ٯپ سٵستپ ٳضد ٣بتٶ٫ڀ٢ ٬٣ڀؼبٽ تبسٿخ ٵ تدشثٸ ثٸ دٿٲ ٛشٵ٣بػتٲ

 ٳٰبدٹبٽ ٵ خٰٔپ ټتدشث ٟب٫ت دس سا دٿٲ دٵس٣ڀٮ .اػت دٿٲ ٯ٤ٰٲ ٹبٽ كٶست اص ٿ٤پ تٴٺب اٳذ، دادٷ ٳـبٱ ٳڀض دٿٲ ؿٴبػبٱ اٳؼبٱ
 «ٳٰبدٹب اص ػڀؼتٰپ» سا دٿٲ ٳڀض ٧شتض ٬٣ڀٜٶسد (.Durkheim, 1995) ٣قٯپ ٯشاتت ػ٬ؼ٬ٸ ٟب٫ت دس ٳٸ دٹذ، ٯپ تٶهڀص ٯـتش١

 ثٶدٿؼٮ، ٯبٳٴذ ؿشٟپ ٹبٽ ػٴت ٯٴِش، اٿٲ اص(. Geertz, 1973) داسد ٯٔٴبثخـپ ٣بس٣شد ٳٺبدٽ اٟتذاس اٿدبد اص ثڀؾ ٣ٸ داٳذ پٯ
 ٹبٽ آٿڀٲ ٵ ،ٛشدٽ ػ٬ٶ١ صٿؼتٸ، ټتدشث ثش ث٤٬ٸ ٯش٣ضٽ اٟتذاس ثش ٳٸ ٗب٫جبً ٯط٬پ ٵ ثٶٯپ ٹبٽ آٿڀٲ ٿب ٹٴذٵلڀؼٮ، دالٶٿؼٮ،

 ا٫ٺڀبت تب سٹجبٳپ ٹبٽ خٴجؾ اص ا ٳٺبدٽ ٗڀش ٯٔٴٶٿت اص ٹبٿپ ٳٰٶٳٸ ٳڀض ٯؼڀطڀت ٿختبس دس ضتپ. اػتٶاسٳذ ٯتٰش٣ض ٗڀش
 «دٿٲ» ثٸ سا ٣بتٶ٫ڀ٢ ٬٣ڀؼبٽ ػڀبػپ پڀبٯذٹبٽ تٶاٱ ٳٰپ ثٴبثشاٿٲ. داسٳذ آؿ٤بس ټٛبك٬ ٣بتٶ٫ڀ٤پ ٯذ٩ ثب ٣ٸ داسد ٵخٶد ا ٓشٛبٳپ
 .داد تٰٔڀٮ آٱ ٛشٹٴ٨پ ٯڀبٱ ٵ ٓب٭ ٯٔٴبٽ دس

 ٳ٠ذ اٵ آٳسٸ . زٶٱدٹذ ٯپ ػٶٝ ٳبدٟڀٞ ٹبٽ تٰٔڀٮ ٵ ٬٣پ ٹبٽ ٧ڀشٽ ٳتڀدٸ ػٰت ثٸ سا سٵستپ تط٬ڀ٪ ت٤ثش اٿٲ ٧شٛتٲ ٳبدٿذٷ
 دٿٲ اص تبسٿخپ ٵ لابف ؿ٤٪ ٿ٢ تٴٺب ث٤٬ٸ ٯت٤ثش ٵ ٧ؼتشدٷ ؿٴبلاتپ اٳؼبٱ ٵأٟڀت ٿ٢ ټٯثبث ثٸ دٿٲ ٻپذٿذ ٳٸ ٵاْٟ دس ٣ٴذ ٯپ

 اٳت٠بدٽ ټٯٶاخٺ ثڀبٳ٨ش كشٛبً ٵ ثبؿذ ٯٜٺٶٯپ ؿٰٶ٩ ٯذٓپ تٶاٳذ پٳٰ «دٿٲ ٳٺبد» اص اٵ ٳ٠ذ د٫ڀ٪، ٹٰڀٲ ثٸ. اػت ٳٺبدٯٴذ ٯؼڀطپ
 ٧ؼتشدٷ ٵ ٯت٤ثش. پؿٴبلات اٳؼبٱ ٻذٿپذ ٢ٿ ټٯثبث  ثٸ ٲٿٳٺبدٯٴذ اػت، ٳٸ ثب د ٯؼڀطڀت اص لابف ټ٧ٶٳ ٿ٢ ثب اٵ

                                                            
1. engaged buddhism 



 5091، ميديسًم، شمارِ  ديرِ بٕست،  وشرّٔ فلسفّ دٔه    52

 ضٌاختٖ جاهعًِقذ 

 عوَهٖ سپْز در دٌٖٗ ًْادّإ حضَر ًسبت بِ رٍرتٖ حذفٖ رٍٗکزد بز گسکَٗي ً٘ل ًقذ

 ثٸ. اػت( 2019) ٧ؼ٤ٶٿٲ ٳڀ٪ آٱِ اص ؿذٷ ٵاسد دٿٲ ثبة دس سٵستپ ٯٶهْ ثش ٣ٸ ٳ٠ذٹبٿپ تشٿٲ ٬٣ڀذٽ اص ٿ٤پ ٳ٨بسٳذٷ، ٰبٱ٧ ثٸ
دس  ذٿؿب ٤شدٿسٵ ٲٿ٣ٸ ا ؿٶد پٯ بدآٵسٿ ٲٿ. ٧ؼ٤ٶ٣ڀذ داسدأت ٲٿد ٽػبص پلالٶكسٵستپ ثٸ ٳطٶٽ اٛشاًپ ثش ، ٲٿ٧ؼ٤ٶ ٳِش 

٧شٛتٸ تب  ػٶ٭خٺبٱ  ٽاص ٣ـٶسٹب ،اص خٶاٯْ ٯت٤ثش ٽبسڀٟبث٪ دٛبّ ثبؿذ، اٯب دس ثؼ ٤بٿشٯا بٿؿذت ػ٤ٶلاسِ ؿٰب٩ اسٵپب  ثٸ ٽٹب ثبٛت
 پخٰٔ تٿٹٶ ٽٹٰسٴبٱ ٓٴلش ٯطٶس ٲٿددس اٿٲ خٶاٯْ  شاٿص .ؼتڀػبص٧بس ٳ پاختٰبٓ ٽٹب تڀثب ٵأٟ ،٤بٿٯشااص اسٵپب ٵ  ٿپٹب ثخؾ

 (.Gascoigne, 2019: 92) اػت پالاقٝ ٰٓٶٯ پٵ ٯٴجْ اك٬
 غڀپ٬»ٟشاس اػت ٳ٠ؾ  ٽزٸ ٳٺبد دٹذ پٳٰ صڀتٶه پ: سٵست٣ٴذ پٯ ذڀتأ٣ پسٵست ټٿٳِشدس  پثش لالأ ٯٺٰ ٲڀٹٰسٴ ٲٿ٧ؼ٤ٶ

 ًشِٙ پُبٹشاً ث  ٻپشٵط ؿٶد پاثٺب٭ ثبٓ  ٯ ٲٿ٣ٴذ. ا ٲڀڀٯدبص ٵ ٳبٯدبص سا تٔ ٽ٧ٜتبسٹب بٱڀٵ ٯشص ٯ شدڀسا ثش ٓٺذٷ ٧ «٢ٿضڀٯتبٛ
داسد،  بصڀٳ ٸڀثٸ تٶخ ضڀ٣ٸ لاٶد ٳ ٽا پؿٴبػ ٯٔشٛت ٴدبٯذ؛ڀث ػ٤ٶلاس ـجشا٩ڀ٫ پٴبػؿ ٯٔشٛت ٢ٿ ٪ڀثٸ تطٰ ،دس ٰٓ٪ ٲ،ٿضزٙ د
 (.Gascoigne, 2019) ٧زسد پاص ٣ٴبس آٱ ٯ پػبد٧ ثٸ پاٯب سٵست
 : ثشٵٱ٣ٴذ پٯ ذٿث٤٬ٸ آٱ سا تـذ دٹذ پتٴٺب ثطشاٱ سا ٣بٹؾ ٳٰ ٳٸ پاص ػپٺش ٰٓٶٯ پٴٿد ٽضزٙ ٳٺبدٹب ٲ،ٿ٧ؼ٤ٶ آت٠بد  ثٸ

 ټٿػشٯب ٚڀٵ تؤ پٴٿد ٽشٹبڀتٜؼ پپشا٣ٴذ٧ ٵ ثٸ ٧ؼتشؽ ثطشاٱ ٯٔٴب ٲٿآٛش ثخؾ ٵ اٳؼدب٭ ٯٔٴب ٲٿ٨ضٿخب ټاسالثذٵٱ  ٲٿساٳذٱ د 
 ٽٹب پغ اص دٵسٷ ٸڀٵ تش٣ ،ش٫ٴذٿزٶٱ ٫ٺؼتبٱ، ا ٿپ٣ـٶسٹب  ټتدشث(. Gascoigne, 2019: 94–95) اٳدبٯذ پخبٯٔٸ ٯ پالاقٟ
سا ٛشاٹٮ  ٿپبد٧شاڀثٴ پٵ ضت ٲٿد تش ٤ب٩ٿثبص٧ـت ساد ټٴڀصٯا٬ٗت  پبػتڀػ ٲڀ٣ٸ زٴ دٹذ پٳـبٱ ٯ ضڀٳ ٽاخجبس ٶٱڀضاػٿػ٤ٶلاس

 .٣ٴذ پٯ
٣بٯ٪  ساٳذٱ  ٸڀضبؿ  ثٸ ٽخب  ثٸ ٿٔٴپ :٣ٴذ پٯ ـٴٺبدڀسا پ «ٽاٳت٠بد ٽثبصػبص» ض٪ ضزٙ، ساٷ ٽثٸ خب ،ٲٿ٧ؼ٤ٶ سٵ، ٲٿااص
ثتٶاٳٴذ  داساٱ ٲٿسا ٛشاٹٮ آٵسد تب د پٴٿٹب ٵ ٯتٶٱ د اص ػٴت ٢ڀٵ دٯٶ٣شات ،پؼتڀپ٬ٶسا٫ جشا٩،ڀ٫ ٽٹب اٯ٤بٱ ٟشالت ذٿثب پٴٿد ٽٳٺبدٹب

ػ٬ٌٸ  ٻدسثبس پسٵست پ٣ٸ ٳ٨شاٳ شدٿپز پٯـبس٣ت ٣ٴٴذ. اٵ ٯ ٢ڀدٯٶ٣شات ٽٵ٧ٶ دس ٧ٜت ثبؿٴذداؿتٸ  ٠تڀاٳطلبس ض٠ ټڀدآ آٳ٤ٸ پث
 ؿٶد پٯ آٵسبدٿ ٲٿ٧ؼ٤ٶ .داٳذ پٯ پ٬ٰٓ شڀٵ دس ا٬ٗت ٯٶاسد ٗ ٤ب٩ٿساد اصضذ ؾڀض٪ اٵ سا ث ٟبث٪ تٶخٸ اػت، اٯب ساٷ بػتڀثش ػ ٲٿد
ثب الاقٝ ػ٤ٶلاس  پاا ٰٓقً تٜبٵت زٴذاٳ پٵخٶدؿٴبلات بٿ پٯٔشٛت ٽ٧ٶٳٸ ادٓب اص ٹش پتٺ پٴٿاا د٣ٴذ پٯ ـٴٺبدڀپ پ٣ٸ سٵست پٴٿد
 پاٳؼدب٭ اختٰبٓ تٿٵ ت٠ٶ ،پٓذا٫ت پٯ٠بٵٯت دس ثشاثش ث ،پالاقٟ ٽآٵس تبة دبدٿدس ا ٲٿد پخٿتبس تڀٳذاسد ٵ اص ُشٛ ٽسا٫ض بٿ پ٣بٳت

 .ؿٶد پٯ پصدٷ تٺ طشاٱدس خٶاٯْ ث

 ًت٘جِ
اص  پث٤٬ٸ ثخـ ٠تڀض٠ پٯذّٓ پث٤ـذ ٵ آٱ سا ٳٸ ٳِبٯ شٵٱڀث ٢ٿضڀٯتبٛ پٵ ػٴت ٲڀػٴ٨ ٽٹب سا اص زبسزٶة ٲٿد ذڀ٣ٶؿ پٯ پسٵست
ٯٔٴبداس  پ٨بٹٿدس خٺبٱ ٯذسٱ خب تٶاٳذ پٯ پصٯبٳ ٲٿٛٺٮ ٣ٴذ. دس ٳ٨بٷ اٵ، د پلالٶك پٯٔٴب دس صٳذ٧ ٽثشا پٵ ٯٴجٔ پاٳؼبٳ ټتدشث
ُبٹش ؿٶد.  ت،ٿسٵا بٿٯـبثٸ ؿٔش  ،پؿٴبلات ٿپجبٿص بٿ پالاقٟ ٽا ٶٷڀٵ دس ٯ٠ب٭ ؿ شدڀٛبك٬ٸ ث٨ پشٛتٯٔ ٽٹب تٸ ثبؿذ ٣ٸ اص سٟبثتداؿ
 .اػت پدس ػپٺش ٰٓٶٯ ٽثشتش ټڀدآٵ ٛبسٕ اص  «پضذا٬ٟ»ٰٓذاً  ٲ،ٿاص د شٿتلٶ ٲٿا

ثٸ ٳِش خزاة  ٽٹٴدبس  ڀٹشزٴذ اص ض ،پسٵست ٻ٣ٸ پشٵط دٹذ پٳـبٱ ٯٵٽ اٿشاد ؿذٷ  ټ٣ٸ ثش ٳِشٿ ٿپضب٩، ٳ٠ذٹب ٲٿا ثب
 ٽٹب بٱڀاص ثٴ پ٤ٿٹٰسٴبٱ  ٲٿد ،ٯٔبكشاص خٶاٯْ  ٽبسڀسٵػت. دس ثؼ سٵثٸ ٽخذ ٿپٹب ثب هٔٚػڀبػپ  ا پدس ػٌص اختٰبٓ ،سػذ ٯپ
ٸ ٣بٹؾ تٴٺب ث ثخؾ، ٳٸ ٯٔٴب ٪ٿثذ دبدٿثذٵٱ ا ،پاػت. ضزٙ آٱ اص ػپٺش ٰٓٶٯ پٵ اٳؼدب٭ اختٰبٓ ،پالاقٟ ټٿػشٯب ،پخٰٔ تٿٹٶ
ثٸ  تٿدس ٳٺبتٶاٳذ  ٯپ پسٵست ٽؿٶد. ا٨٫ٶ ٿپبد٧شاڀثبص٧ـت ثٴ پثطشاٱ ٯٔٴب ٵ ضت ػبص ٴٸڀصٯ تٶاٳذ پث٤٬ٸ ٯ اٳدبٯذ، پٹب ٳٰ تٴؾ
 پٺڀتٶخ بصٯٴذڀ٣ٸ لاٶد ٳ پدسضب٫ ٣ٴذ، پٛشم ٯ پٺٿآٱ سا ثذ پ٣ٸ سٵست پزبسزٶث ؿٶد؛ٯٴدش  جشا٩ڀ٫ا زبسزٶة ػ٤ٶلاس ٢ٿ ٪ڀتطٰ

 .ٯؼت٠٪ اػت
 ٽٹب آٱ ثبؿذ: ٧ـٶدٱ اٯ٤بٱ ٟشالت «ٽاٳت٠بد ٽثبصػبص»ث٤٬ٸ  ٲٿٳٸ ضزٙ د تش ٴبٳٸڀث ض٪ ٵاْٟ ساٷ ذٿ، ؿباػبع ٲٿا ثش
 ٽٵ٧ٶ ٯ٬ٌٞ دس ٧ٜت ٠تڀض٠ ٽثتٶاٳٴذ ثذٵٱ ادٓب داساٱ ٲٿتب د پٴٿد ٽٹب ٵ ٣ٰتش اٳطلبس٬ًت اص ػٴت پؼتڀپ٬ٶسا٫ ٵ ٢ڀدٯٶ٣شات
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 پخٿتبس تڀاص ُشٛ ٲ،ٿد پبػڀلاٌشات ػ ٻدسثبس پسٵست ٽٹب ٗذٗٸثٸ د ٿپ٧ٶ هٰٲ پبػخ ،ٽ٤شدٿسٵ ٲڀٯـبس٣ت ٣ٴٴذ. زٴ پٰٓٶٯ
 .شدڀ٧ پثٺشٷ ٯ ضڀٳ پٓذا٫ت پٵ ٯ٠بٵٯت دس ثشاثش ث پالاقٟ ٽآٵس تبة ٵ ٯٔٴب ذڀتٶ٫ ٽآٱ ثشا
اؿ٤ب٩  ٨شٿآٯذٷ سا ثٸ د دػت ثٸ حٿٵ ػپغ ٳتب شدڀ٧ پٗشة ٯ پٴٿسا ٰٓذتبً اص ػٴت د ٲٿد ٽا٨٫ٶ پسٵست ٨ش،ٿد ٽػٶ اص
 اصٵ ٯبٳْ  دٹذ پٟشاس ٯ پؿٴبلات هٔٚ سٵؽ پسا دس ٯٔشم ٳٶٓ پسٵست ٽٳبسٵا دػت٨بٷ ٳِش ٮڀتٰٔ ٲٿا. دٹذ پٯ ٮڀتٰٔ ٽداس ٲٿد

 .ؿٶد پٯ پخٺبٳ ٽٹب ٧ؼتشؽ آٱ ثٸ اٛٞ
ٛشاٹٮ  پٹؼت ٽثشا ٽشڀ٣ٸ ٳٸ اٛٞ تٜؼ سػذ پٯ «ؿذٷ پتٺ» پٴٿثٸ د تبًٿٳٺب پ٤ٿضڀٯتبٛ ٽبدٹبڀثب ضزٙ ثٴ پسٵست ٲ،ٿثش ا ٓقٵٷ

ثب  پ٣ٸ تٜبٵت زٴذاٳ ؿٶد پٛشٵ٣بػتٸ ٯ پاختٰبٓ ا پالاقٟ ٽا دس ٰٓ٪ ثٸ پشٵطٷ پٴٿد ٲڀكذٝ اػت. زٴ پٳٸ ٯذٓ ٣ٴذ پٯ
 ٲِٿثش د پٯجتٴ پِالاقٟ بٱڀٯٔٴب ثٴ ٽخبثٸ  پاختٰبٓ ذڀٵ اٯ ٠تڀض٠ ٽخبثٸ ٣بس٣شد  ٳـبٳذٱػ٤ٶلاس الاقٝ ٳذاسد.  ٽٹب ٸٿٳِش

 دٹذ. ٯپخ٬ٶٷ  ذاسٿؿ٤ٴٴذٷ ٵ ٳبپب سٵستپ سا پ٤ٿضڀپؼبٯتبٛ
 بصٯٴذڀاٵ ٳبتٰب٭ ٯبٳذٷ ٵ ٹٰسٴبٱ ٳ ٽ٤ٛش ٻپشٵطكشاضتبً ارٓبٱ داؿتٸ اػت ٣ٸ  پؿذ ٣ٸ لاٶد سٵست بدآٵسٿ ذٿضب٩، ثب ٲٿثب ا
 پ٨بٹٿزٸ خب ٲٿد ٢،ڀدٯٶ٣شات ټخبٯٔ ٢ٿٹٰسٴبٱ پبثشخب ٹؼتٴذ: دس  ٲٿبدڀثٴ ٽٹب پشػؾ ٲ،ٿاػت. ثب ٵخٶد ا ٪ڀٵ ت٤ٰ ٽثبصٳ٨ش
آٱ سا داسد ٣ٸ  پؼت٨ٿسٹب ؿذٷ ٹٰسٴبٱ ؿب پ٤ٿضڀ٣ٸ اص ثٴذ تٔٺذات ٯتبٛ پٴٿد بٿآ ٣ٴذ؟ ٜبٿا پداؿتٸ ثبؿذ ٵ زٸ ٳ٠ـ تٶاٳذ پٯ
٣بٯقً ٯتٜبٵت  ٽضڀٟشاس ٧شٛتٸ ٵ ثٸ ز «ٲٿاص د ٲٿلاشٵج د» ٴذٿاٛش دس ٣ٴذ پٯ ـٴٺبدپڀ ٧ٶؿٸ ٯبسػ٪ ٣ٸ زٴبٱ بٿؿٶد  ذٷڀٳبٯ «ٲٿد»

آٱ  استجبىآٱ، ٵ  ٽٵ ٵخٶد پاختٰبٓ ٽ٣بس٣شدٹب ٲ،ٿد تڀٯبٹ ٻدسثبس تشٞ ڀٹب ٯب سا ثٸ تأٯ٪ ٯدذد ٵ ٰٓ پشػؾ ٲٿا ثذ٩ ؿذٷ اػت؟
 .لاٶاٳٴذ ٛشاٯپٯٔبكش  ٲٿد ټ٬ٛؼٜدس اٛٞ  پٴٿد ټتدشثٵ  ؼٮٿثب ػ٤ٶلاس
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