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The Quran has outlined the proper method of verbal communication in various situations. 

Verse 148 of Surah An-Nisa is one such instance, where it condemns the public uttering 

of evil words, yet it permits it for those who have been wronged. Relying on this verse, 

some individuals consider certain forms of verbal abuse permissible in seeking redress. 

However, this deviant interpretation of the verse creates an environment conducive to 

social harms. Therefore, this study has undertaken a critical and case-based analysis of 

the mentioned expression with a social approach to criticize and analyze the proposed 

instances and identify those that align with the intended wisdom of seeking redress  

The findings of this research, conducted through analysis and criticism, indicate that cases 

such as cursing and swearing contradict other Quranic verses and the conduct of religious 

leaders. These instances also fail to achieve the logical and rational benefits expected 

from seeking redress, which is for the wronged to attain their rights. However, 

considering the context of the verse, interpretive hadiths, and Quranic applications of evil 

and injustice, the term "evil" refers to the injustice itself. The verse intends to say that, if 

an injustice occurs, it is permissible for the wronged to expose it. Based on this meaning, 

there remains no justification for various forms of verbal abuse, such as cursing and 

swearing, to seek redress, whether individually or collectively.  
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Extended Abstract   

Introduction 

This research aims to critically analyze the possible interpretations of the phrase "al-jahra 

bi'l-su' min al-qawl" in verse 148 of Surah Al-Nisa (Allāh does not like the public mention of 

evil except by one who has been wronged. And ever is Allāh Hearing and Knowing). This verse 

allows the oppressed to seek justice and expose the injustice done to them. However, some 

interpreters have used this verse to justify cursing or swearing in seeking redress. This study 

aims to critically examine these views and demonstrate that they are incompatible with other 

Quranic verses and the teachings of religious leaders. Additionally, the research aims to clarify 

the precise meaning of "al-jahra bi al-su’'" and determine the limits and conditions for exposing 

injustice by the oppressed. 

Methodology 

The research employs an analytical and critical approach, utilizing interpretive resources, 

relevant traditions, and the context of Quranic verses. Initially, various perspectives on the 

phrase "al-jahra bi al-su' min al-qawl" are collected and then evaluated using internal and 

external evidence from the verse. The study assesses all the arguments presented by scholars, 

identifying their strengths and weaknesses. Furthermore, the connection between this verse and 

other Quranic verses and religious traditions is considered to provide a more comprehensive 

interpretation. 

Findings 

As the study reveals, some interpreters have allowed any form of abuse against the 

oppressor, while others have specified cursing or swearing. However, neither the generalization 

of abuse nor cursing or swearing is intended by this verse. The generalization is rejected based 

on a fundamental principle. Regarding cursing, the oldest interpretive view is a tradition from 

Sunni sources attributed to Abdul Karim, which is considered weak due to its disconnected 

chain of references. This tradition has been incorporated into both Sunni and Shia 

interpretations, suggesting that cursing is one of the permissible forms of "evil speech" for the 

oppressed. However, such interpretations are in conflict with the general principles of the Quran 

and the conduct of religious leaders. One of the major reasons for this conflict is that the Quran 

consistently emphasizes the importance of decorum in speech and condemns abusive language, 

even when dealing with enemies. For example, another Quranic verse states "And do not revile 

those who invoke other than Allah, lest they revile Allah in revenge without knowledge" 

(An'am: 108). Therefore, cursing is rejected even in defense of one's rights . 
In addition, interpretive traditions emphasize that exposing injustice must be accompanied 

by ethical considerations. For instance, during a war with enemies, Imam Ali (pbuh) did not 

permit his companions to curse; instead, he advised them to refrain from retaliatory abusive 

language. These recommendations demonstrate that Islam emphasizes preserving human 

dignity even in the most challenging situations. 
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A detailed analysis of the phrase "al-jahra bi al-su'" reveals a subtle distinction between this 

expression and "evil speech". If the Quran intended mere evil speech, it would have used the 

simpler term "evil speech". However, the use of "al-jahra bi al-su'" indicates that exposing 

injustice is a specific act, not just any form of undesirable speech. Therefore, the primary 

meaning of "su'" is the injustice itself, and it is permissible for the oppressed to expose it. 

Furthermore, the phrase "min al-qawl" is explanatory and does not imply that God has 

prohibited other forms of exposure; rather, it mentions speech because verbal exposure was the 

common method at the time of revelation. 
The research accepts the interpretation that the intended meaning of the verse is to allow the 

oppressed to publicly declare the injustice done to them, which is not considered sinful or 

reprehensible. This declaration can occur in various forms, such as public criticism or 

complaint, as some contemporary interpreters have used the term "criticism" for the public 

exposure of injustice . 
In interpretations, three benefits of exposing "su'" are mentioned, including consolation and 

revenge, forbidding evil, and the oppressed achieving their rights. Regardless of whether the 

first benefit is ethically relevant, the actual legal benefit of allowing the declaration of "su'", 

which is the oppressed achieving their rights, cannot be achieved through cursing or swearing. 

In fact, cursing and other forms of abusive language may have adverse effects on restoring the 

oppressed person's rights and impose undesirable consequences on the society. In contrast, 

simple exposing of injustice is sufficient, logical, and rational for the oppressed to redress their 

rights.Some interpreters who follow the social teachings and directives of the Quran have 

considered protests and strikes against injustice as examples of "al-jahra bi al-su'", finding them 

effective in social demands. However, these measures are necessary only when civil institutions 

are weak. In modern civilized societies, where civil and judicial institutions can effectively 

advocate for the rights of the oppressed, exposing injustice through such means is not essential. 

Undoubtedly, the verse permits but does not obligate "al-jahra". Moreover, just as individual 

redress, no abusive language is permissible in any way; only exposing injustice is allowed. 

Conclusion 

Based on the findings, there is no justification for using abusive language in seeking redress. 

The oppressed should limit themselves to exposing injustice and seeking their rights without 

resorting to abusive speech. This approach aligns with Quranic teachings and preserves human 

dignity. Therefore, religious scholars and researchers should pay closer attention to the context 

of Quranic verses to provide interpretations that align with Islamic ethical principles.
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 ها:  كليدواژه
ناسزا،  سوره    148  هی آ نساء، 

اجتماع  ،یخواهتظلم   ، یمطالبات 
 . یاجتماع  ر یتفس

وءِ سوره نساء یعنی »  148این تحقیق با هدف تحلیل مصداقی و انتقادی آیه    هدف: ه  الْجَهْرَ بِالس ُّ حِب ُّ اللَُّ لََ ی 
ه  سَمِيعًا عَلِيمًامِنَ   لِمَ وَكَانَ اللَُّ خواهی انجام شده است. این آیه به مظلوم  در زمینه تظلم«  الْقَوْلِ إِلََُّ مَنْ ظ 

کوشد تا مصادیقی چون  دهد تا دادخواهی کند و ظلمی را که به او شده است افشا کند. این تحقیق میاجازه می
خواهی با استناد بدین آیه، روا دانسته شده را مورد بررسی دشنام و نفرین که از سوی برخی مفسران در تظلم

 انتقادی قرار دهد و نشان دهد که این برداشت با آیات دیگر قرآن و سیره پیشوایان دینی سازگار نیست. 
این تحقیق با استفاده از روش تحلیل و نقد انجام شده است. بدین ترتیب که دیدگاههای موجود    :پژوهش   روش

وءِ مِنَ الْقَوْلِ« را بررسی و با کمک  گرفتن از سیاق آیه، روایات تفسیری و  در باب مصادیق عبارت  »الْجَهْرَ بِالس ُّ
آیات دیگر قرآن، آنها را  تحلیل و نقد کرده  و در تحلیل و نقد کوشیده است تمام ادله صاحبنظران مورد بررسی 

 و نقد قرار گیرد. 
وءِ مِنَ های این تحقیق نشان می یافته  ها:یافته دهد که مصادیقی چون دشنام و نفرین برای عبارت »الْجَهْرَ بِالس ُّ

الْقَوْلِ«، با آیات دیگر قرآن و سیره پیشوایان دینی تعارض دارد. همچنین وجه اظهار مصادیق غلط آن است که  
ای بود، از عبارت  این عبارت با »قول سوء« یکسان دانسته شده است حال آنکه اگر مراد قرآن چنین یکسانی 

پس باید به تفاوت دو تعبیر دقت کرد. یافته تحقیق حاضر آن است که مراد از   کرد؛ ساده قول سوء استفاده می
تواند ظلم رفته بر خود را افشا کند. »سوء«، خود ظلم است و مراد آن است که برای مظلوم جایز است و او می

 زه هرگز شامل ناسزاگویی و دشنام نیست. این اجا
خواهانه باقی  های این تحقیق، وجهی برای جواز انواع ناسزاگویی در مطالبات تظلم: بر اساس یافته گيرینتيجه

خواهی باید از مصادیق ناسزاگویی پرهیز کرد و به افشای ظلم و طلب حق خود  ماند. بنابراین، در تظلمنمی
   بسنده کرد.

وءِ مِنَ الْقَوْلِ« در آ  یانتقادـ    یمصداق  لیتحل (.  1404)  .انسیه ،  عسگری :  استناد  ، پیاپی:  (1)  15،  کتاب قیّم.  ی اجتماع  کردی سوره نساء با رو  148  هی »الْجَهْرَ بِالس ُّ
32 ،18-1.  
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 مسئله طرح  . 1

های  های اخلاقی قرآن، دلالتهای مختلف ترسیم کرده است. در توصیههای صحیح ارتباطات کلامی را در موقعیتقرآن شیوه 
امنیت   ... وجود دارد که موجبات  و  ناشایست چون تهمت، تمسخر، تحقیر، دشنام، برچسب زدن  انواع سخن  از  بر نهی  بسیاری 

چنین رفتارهایی در جامعه آن عصر جنبه عرفی داشته  ،  دهدهایی از این دست نشان میکند. نهیفراهم میاخلاقی و روانی جامعه را  
پور، موسی  : است چنانکه برخی از مصادیق یادشده، در جامعه ایران هم به مثابه یک رفتار اجتماعی عرفی، سابقه دیرینه دارد )نک

به خصوص دشنام حتی در میان قشر نوجوانان و جوانان ـ بنا به علل  ،  رفتارها(. در یکی دو دهه اخیر، این  146  -144، صص138۹
ها بر مردم  ثرگذاری این رسانه اشود و  ها رفتاری رایج و عادی نشان داده میها و محتواهایی که فحش در آنمختلف چون پخش فیلم

از طرف دیگر، ظاهر   (.142، ص 13۹7؛ کریمی، 50 -4۹همان، صص : ( ـ رو به فزونی نهاده است )نک50ص،  1388)بهبهانی، 
اند که ممکن است موجب سوء استفاده  های دینی بر جواز مصادیقی از ناسزاگویی در شرایط خاص صحه نهادهبرخی احکام و دیدگاه

حِب ُّ  ﴿ :  تاسسوره نساء    148ها، آیه  خواهی است. مستند اصلی این دیدگاهشود. از جمله این موارد، جواز به مظلوم برای تظلم لََ ی 
ه  سَمِيعًا عَلِيمًا  لِمَ وَكَانَ اللَُّ وءِ مِنَ الْقَوْلِ إِلََُّ مَنْ ظ  ه  الْجَهْرَ بِالس ُّ وءِ اند که ». برخی مفسران بر این عقیده﴾اللَُّ «، تعبیری  الْقَوْلِ   مِنَ   س ُّ

با اینکه خداوند در این آیه، سخن سوء را ناپسند دانسته؛ ولی مظلوم را از  ، و بر همین اساس  دیگر از »قول سوء« و به معنای ناسزاست
آیه هیچ تصریحی بر مصداق سوء نشده است، مصادیق متنوعی برای »سوء« ،  این اصل مستثنا کرده است. ایشان به رغم آنکه در 

  : اند )برای نمونه نکانستهدهد، دنکه آیه را مستند جواز دشنام به ظالم یا نفرین او، در جایی که ظلمی رخ میایاز جمله ؛ اندبرشمرده
(. از آنجا که هر مطالبه حقی در اجتماع،  716، ص1، ج1420؛ بغوی،  2۹8، ص1، ج1۹7۹؛ زمخشری،  2، ص6، ج1412طبری،  

شونده است که متناظر با مظلوم و ظالم در ادبیات دینی است، پرسش اصلی جستار حاضر این است  گر و مطالبهدارای دو طرف مطالبه
وءِ   الْجَهْرَ انتقادی عبارت »  ـ  که تحلیل مصداقی برای این منظور   نساء با رویکرد اجتماعی چگونه است؟  148« در آیه  الْقَوْلِ   مِنَ   بِالس ُّ

. مصداق درست  2. چه اشکالاتی به مصادیق محتمل برای عبارت با تأکید بر سوء وجود دارد؟  1چند پرسش فرعی دنبال شده است:  
توانند فواید جواز اظهار . کدام مصادیق و چگونه می3ص است و مفهوم آیه بر اساس این مصداق چیست؟  عبارت چگونه قابل تشخی

 خواهی ثمربخش باشند؟ به مظلوم را برآورده سازند تا برای تظلم سوء
های  پاسخ به پرسشاز آنجا که هدف تحقیق حاضر، بررسی و تحلیل دیدگاه قرآن است، نگارنده ابتدا چند بحث مقدماتی را برای  

، برای ارزیابی گاه کند و آنمصادیق ممکن و محتمل را برای سوء در بخش مستثنی بررسی و تحلیل می،  سپس   نموده وبررسی    بالا
سنجد تا معلوم شود کدام یک از می  گفته شدهرا در هر یک از مصادیق    ها و گزینش نظر درست، فایده و کارکرد اظهار سوءدیدگاه

 . دانستتوان آن را مراد آیه مصادیق اظهار سوء در مطالبات اجتماعی مؤثر است و می

 پيشينه تحقيق   . ۲
(. در این  13۹2»قصاص کلامی« )مطالعات فقه و حقوق اسلامی،    .مقاله1توان از دو اثر یاد کرد:  در پیشینه تحقیق حاضر، می

. مقاله  2شده است.    ها نفی و ردُّ بررسی و دلالت آن  ـ  سوره نساء  148اثر، ادله قرآنی و روایی بر جواز تقاص کلامی ـ از جمله آیه  
(. در این اثر، ادله فقهای موافق و مخالف با قصاص کلامی مطرح  13۹۹های فقهی،  »واکاوی فقهی مقابله به مثل در ناسزا« )پژوهش 

شده   بیاننساء نیز در کنار ادله و شواهد متعددی که موضوع بررسی بوده است، به عنوان یکی از دلایل موافقان    148شده است. آیه  
تبار فقه انجام شده است درحالییادشدهبحث مقالات  ،  است. بر این اساس، اولاا  ثانیاا ، در  تبار تفسیری دارد.  ،  که تحقیق حاضر، 

وءِ  الْجَهْرَ انتقادی عبارت »  ـ قصاص کلامی نیست و تنها به تحلیل مصداقی موضوع و مسئله تحقیق حاضر، اصلاا  در   « الْقَوْلِ  مِنَ  بِالس ُّ
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تواند در  تحلیل کند و روشن شود کدام مصداق، مراد آیه بوده است و می  سوره نساء پرداخته است تا مصادیق مطرح را نقد و  148آیه  
 خواهی و مطالبات اجتماعی به کار رود. تظلم

یعی  . 3  جایگاه آیه از منظر حکم تشر
شود. تنها گفته شده است که خداوند »قول سوء« را دوست ندارد. برخی  در ظاهر این آیه، بر حرمت یا حلیت تصریحی دیده نمی

(. بعضی از تفاسیر نگرش  252، ص4، ج136۹طیب،  ؛2۹4، ص4، ج1420اند )ابن عاشور،  دانسته  مفسران آیه را دالُّ بر حرمت
  :دلالت دارد و برای این دلالت، تحریم یا کراهت فرقی ندارد )نک»قول سوء«  اند و معتقدند که محتوای آیه بر نکوهش  تری داشتهعام 

چه حرمت و چه ، حکم بخش اول آیه، رسدبه نظر می (.88، ص10، ج140۹موسوی سبزواری،  ؛123، ص5، ج13۹0طباطبایی، 
نوع حکم در . بنابراین،  کندکراهت باشد، در هر دو صورت به استناد آن، در بخش دوم، قرآن جواز و حلیت را برای مظلوم بیان می

 بخش نخست، تأثیری بر استنباط آنچه برای مظلوم روا دانسته شده است، ندارد. 

 آیه نزول  . سبب4
های مختلف وجود دارد که برای تعداد (. در این سوره، احکام فقهی در زمینه63، ص1، ج1421سوره نساء مدنی است )سیوطی،  

از آن آیه    22،  1۹،  11،  3ها )آیات  قابل توجهی  به عنوان سبب نزول ذکر   148و ...( سبب نزول نقل شده است. روایاتی که ذیل 
 شوند، عبارتند از:می

اند که مردی مهمان دعوت کرد؛ ولی از او به نیکی پذیرایی نکرد. آیه نازل شد و به مهمان اجازه داد که الف. از مجاهد نقل کرده
 (. 3، ص6، ج1412این ظلم را برای دیگران بازگو کند )طبری، 

ولی پس از آنکه آن مرد، دشنام خود را چند ؛  کنددهد. ابوبکر سکوت میشخصی در حضور پیامبر)ص( به ابوبکر دشنام می  ب.
پرسد: چرا  خیزد. ابوبکر میبه نشانه ناخشنودی برمیدهد. در این هنگام، پیامبر)ص(  ابوبکر نیز مرد را دشنام می،  کند بار تکرار می

جِیب    کَانَ   مَلَکاا   إِن  »  فرماید:من پاسخ دادم، برخاستی؟ پیامبر)ص( میچون  شما چیزی نگفتی؛ ولی  ،  او چند بار دشنام داد   عَنْكَ   ی 
ا یْطَان    جَاءَ   و  الْمَلَك    ذَهَبَ   عَلَیْهِ   رَدَدْتَ   فَلَم  مْت    الش  (. مقاتل آن را سبب نزول دانسته است  418، ص1، ج1423« )مقاتل بن سلیمان،  فَق 

 قرینه سخن گفته خواهد شد. از این روایات در تحلیل مصادیق سوء، به عنوان شاهد و  (.انجا، هم)همان

 در لغت و اصطلاح  « جهر»مفهوم  . ۵
( و متضاد با سرُّ است )ابن  33، ص6، ج1421ازهری،    ؛388ص،  3، ج140۹، وصفی برای آشکاری )فراهیدی،  «جهر»کلمه  

( و  388، ص3، ج140۹(. چاهی که گل و لای آن پاکیزه شود و خوب دیده شود، مجهوره )فراهیدی،  468، ص1، ج1۹88درید،  
به شخصی که  ،  (. همچنین375، ص3، ج1414ارتفاعات زمین را که به وضوح قابل دیدن است، جهراء گویند )صاحب بن عباد،  

   (.618، ص2، ج1376)جوهری،  شودگفته میجهیر الصوت ، ن صدایش بلند استت  
  کَ لَنْ ن ؤْمِنَ لَ ﴿در قرآن، ماده جهر در همین معنا برای دو قوه بینایی و شنوایی به کار رفته است. مفسران نوع رؤیت را در دو آیه  

هَ  ی نَرَی اللَّ هَ جَهْرَةً ﴿( و  55  /2:  )بقره   ﴾جَهْرَةً   حَتَّ رِنَا اللَّ
َ
،  1372اند )طبرسی،  (، رؤیت علنی و آشکار بیان کرده153  /4:  )نساء   ﴾أ

سَرَّ الْقَوْلَ وَ مَنْ ﴿(. در کاربرد جهر برای صوت نیز آیاتی چون  141، ص1، ج1۹7۹زمخشری،    /240، ص1ج
َ
مْ مَنْ أ جَهَرَ    سَواءٌ مِنْک 

خْفی    وَ إِنْ (؛ »10  /13:  « )رعدبِهِ 
َ
رَّ وَ أ ه  یَعْلَم  السِّ ه  یَعْلَم  ﴿(؛  7  /20:  )طه  ﴾تَجْهَرْ بِالْقَوْلِ فَإِنَّ ونَ إِنَّ م    ﴾  الْجَهْرَ مِنَ الْقَوْلِ، وَ یَعْلَم  ما تَکْت 

توان برشمرد. در این آیات، جهر در همان معنای لغوی یعنی مقابل سرُّ و کتمان به کار رفته است. با این حال،  ( را می110  /21:  )انبیاء
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وا  ﴿(. برای مثال در دو آیه  7۹ص،  2، ج1371،  بنابی  مقدار بلندی صدا در وصف جهر به کاربرد قرائن بستگی دارد )قرشی وَ لَ تَجْهَر 
مْ لِبَعْض    لَه  بِالْقَوْلِ  مْ ﴿( و  2  /4۹:  )حجرات  ﴾ كَجَهْرِ بَعْضِک  ه  مَّ إِنِّي دَعَوْت  مْ إِسْراراً   ث  سْرَرْت  لَه 

َ
مْ وَ أ عْلَنْت  لَه 

َ
مَّ إِنِّي أ :  )نوح   ﴾جِهاراً ث 

 (.542، ص 10و ج 1۹6، ص۹، ج1372برداشتن و فریادزدن است )طبرسی،  (، جهر به معنای بانگ8-10 /71
( معنا  242، ص21، ج13۹4برداشتن و فریادزدن )جوادی آملی،  در آیه مورد بحث در تحقیق حاضر، برخی مفسران جهر را بانگ

( را بیان 582ص،  1، ج1۹7۹( و آشکار کردن )زمخشری،  372ص،  3تا، جخبر دادن )طوسی، بی   ولی عده دیگری، صرفاا ؛  اندکرده
البته،  رسداند. به نظر میکرده آیه مد نظر هست، خود افشاگری است که  برداشتن و  بانگ،  با توجه به معنای لغوی جهر، آنچه در 

 تواند در تحقق افشاگری، در شرایطی، موضوعیت داشته باشد.  فریادزدن می

 نوع استثناء در آیه  . ۶
استثنای موجود در آیه ممکن است متصل یا منقطع باشد. در این بخش، فرضیات مختلف در این باره و لوازم هر کدام بررسی  

 سنجی معنای درست از آن استفاده شود. شود تا در ادامه تحقیق، برای امکانمی

 . استثناء متصل 1-۶
نظرگرفته شود، متصل خواهد بود. در حالت استثنای متصل، مستثنی نیازمند کلمه جهر در تقدیر   اگر استثناء به اعتبار موضوع در

وَ   است: لِمَ  مَنْ ظ  إِلَاُّ ]جهر[  الْقَوْلِ  مِنَ  وءِ  بِالس ُّ الْجَهْرَ  ه   اللَُّ حِب ُّ  ی  ا« )فخر رازی،    »لَا  ا عَلِیما ه  سَمِیعا اللَُّ .  (253ص  ، 11ج،  1420کَانَ 
وءِ مِنَ الْقَوْلِ با در تقدیر گرفتن کلمه »من أحد« استثناء را متصل  ،  همچنین ممکن است ه  الْجَهْرَ بِالس ُّ حِب ُّ اللَُّ غ در نظر گرفت: »لَا ی  مفرُّ

لِمَ وَ  ا«؛ ولی برخی معتقدند استثناء مفرغ وجهی ندارد؛ زیرا مصدر »جهر« از اسم فاعل  ]من أحد[ إِلَاُّ مَنْ ظ  ا عَلِیما ه  سَمِیعا ،  کَانَ اللَُّ
 (. 144، ص2، ج1427کند )جمل،  یعنی مجاهر نیابت می

 . استثناء منقطع 1-۶
وءِ    «لٰکن»معنای    « بهإلا»اگر استثناء به اعتبار حکم در نظر گرفته شود، استثنای منقطع و   ه  الْجَهْرَ بِالس ُّ حِب ُّ اللَُّ خواهد بود: »لَا ی 

وَ  القول[  بالسوء من  الجهر  له  ]یباح  لِمَ  مَنْ ظ  الْقَوْلِ ]لکن[  ا« )طباطبایی،    مِنَ  عَلِیما ا  سَمِیعا ه   اللَُّ برخی    .(123، ص5، ج13۹0کَانَ 
در چنین فرضی، مراد آیه آن است که جهر بالسوء    .1(1402  د، ی مروار)  هدف استثنای منقطع، مبالغه در حکم است  اساساا ،  معتقدند

لکن برای آن کسی  ،  به جز درباره مظلوم بسیار تقبیح شود. بدین ترتیب، خداوند »جهر بالسوء من القول« را به هیچ وجه دوست ندارد 
 که مظلوم واقع شده، جایز است. 

الْجَهْرَ  برخی در حالت منقطع، احتمال دیگری را در نظر گرفته ه   اللَُّ حِب ُّ  ی  اند که فعل ظلم به صورت معلوم خوانده شود: »لَا 
وءِ مِنَ الْقَوْلِ ]لکن[  ا« مَنْ ظَلَمَ ]یجهر بالسوء[ بِالس ُّ ا عَلِیما ه  سَمِیعا لکن کسی ؛ خداوند جهر بالسوء من القول را دوست ندارد ؛ وَکَانَ اللَُّ

حالت اخیر تنها در محدوده احتمال ذکر شده است و هیچ مفسری آن را اختیار نکرده است؛   دهد.این کار را انجام می،  که ظالم است
تابد )موسوی سبزواری،  مفسران، سیاق آیات چنین قرائتی را برنمیاز  زیرا هم با قرائت مشهور سازگار نیست و هم بنا به اذعان برخی  

اما چه استثناء متصل و چه منقطع باشد، آیه در هر دو فرض، اظهار سوء را تقبیح کرده است؛ ولی به مظلوم  ؛  (8۹، ص10ج،  138۹
 دهد که سوء را آشکارا بیان کند. اجازه می

 

(، درس گفتار.1402مروارید، ). 1



۱۸-۱، صص۴۱۴0ستان تابو  بهار، 23 پیاپی:، ۱ ، شماره5۱دوره  دانشگاه میبد، ، كتاب قیم     ۸   
 

 

 « سوء»معنای واژه  . ۷
وء» وء است )جوهری،    از فعل ساءَ   «س  (. برخی این واژه را در کنار مصدرهای دیگر این فعل، سَوْء و مَساءة،  55، ص1، ج1376یَس 

وء را متعدی  (. بعضی نیز میان مصادر یادشده، تفاوت قائل شده237، ص1، ج1۹88اند )ابن درید،  مصدر آن دانسته اند و مصدر س 
 بیضاوی(. به نقل از زمخشری و  347، ص3، ج1371ند )قرشی بنابی، اکه سَوء را لازم دانستهاند، درحالیگرفته

. این کلمه وصف جامع برای هرگونه  (327، ص7، ج140۹کنند )فراهیدی،  سوء صفتی است که با آن، هرگونه زشتی را وصف می
(، هر چیز از امور دنیوی یا اخروی و 113، ص3، ج1404معنا با قبیح )ابن فارس،  ( و هم8۹، ص13، ج1421آفت و درد )ازهری،  

گیرد )راغب در برمی،  که موجب اندوه و ناراحتی شود  را   دادن دوسترفتن مال و جاه و از دستحالات نفسانی و بدنی همانند از دست
 (. 441، ص1، ج1412اصفهانی، 

(. کاربردهای قرآنی این واژه، از جمله در جایی که سوء در  56، ص1، ج1376اند )جوهری،  دانسته  برخی معادل این واژه را شرُّ 
وء  ﴿ کنند: مقابل خیر آمده است، چنین معنایی را تأیید می حْضَراً وَ ما عَمِلَتْ مِنْ س  لُّ نَفْس  ما عَمِلَتْ مِنْ خَيْر  م  )آل   ﴾یَوْمَ تَجِد  ك 

 . (30 /3: عمران
و... ( و در بقیه موارد،   77و    74  /21:  ؛ انبیاء28  /1۹:  »سَوء« )مریممورد،    ۹بار ذکر شده است. در    54کلمه سوء در قرآن،  

قرآنی نشان می این کاربردهای  آمده است.  وء«  این واژه مضاف است،  دهند»س  وء« و هرگاه صفت واقع می،  هرگاه  از  ،  شوداز »س 
»سوء  ،  (21  / 13:  شود. تعابیری چون »سوء الحساب« )رعدهای متعدد دیده می»سَوء« استفاده شده است. این کاربردها در حوزه 

وء یا سَ 28  /1۹:  (، »إمرأ سوء« )مریم77  /21:  (، »قوم سوء« )انبیاء6  / 14:  العذاب« )ابراهیم وء را در وجوه معنایی متعدد به  ( کلمه س 
 اند. در حوزه افعال انسانی، این واژه بیشتر در وصف عمل »عمل سوء« و گاه باور »سوء الظن« ذکر شده است.  گرفته کار

وءِ مراد از » . ۸  « الْقَوْلِ  مِنَ   الس ُّ
وء« به جز آیه مورد بحث، تنها در سوره ممتحنه، با هم مْ  إِنْ  ﴿ های سخن همنشین شده است:  خانوادهدر قرآن، واژه »س  وك  یَثْقَف 

وءِ  مْ بِالسُّ لْسِنَتَه 
َ
مْ وَ أ یْدِیَه 

َ
مْ أ وا إِلَيْک  ط  عْداءً وَ یَبْس 

َ
مْ أ ون وا لَک  (. در هر دو کاربرد، کلمه سوء، وجه وصفی نیست. 2  /60:  )ممتحنه  ﴾یَک 

مرتبط با حوزه سخن، تصریح نشده است و دلالت آشکاری وجود ندارد که سوء را محدود    از طرفی در هر دو آیه، به مصداق »سوء«
توان  در حوزه سخن، حرام یا ناپسند شمرده شده است، می  کریم  اسر قرآنت همه مصادیقی را که در سر آیا  و مقید کند. بر این اساس،  

چینی که در جویی، سخنمراد آیه از سوء محسوب کرد؟ مواردی چون دروغ، بهتان، تهمت، غیبت، تمسخر، توهین، دشنام، عیب
 اند.دیگر قرآن مذمت و نهی شدهآیات 

وءِ برخی مفسران تعبیر » تعبیر قرآن عام است و شامل هرگونه  ،  اند. ایشان معتقدندرا تعبیر دیگری از قول سوء دانسته  «الْقَوْلِ   مِنَ   الس ُّ
بر اساس همین نیز  طباطبایی  علامه    .(184، ص4، ج1371شود )مکارم شیرازی،  چینی میسخن  و   سخن سوء از جمله غیبت، دشنام 

(.  123، ص5، ج13۹0)طباطبایی،    اگر به گوش شخص مورد نظر برسد، ناراحت شود.که    داندمیهر سخنی    را   مراد از قول سوءباور،  
قومی بین  سخنی در    ،بساها بستگی دارد. چهها و سنتفرهنگ  ،بودن سخن به عرف اند که زشتبرخی توضیحی بر این معنا افزوده

،  10، ج140۹کنند )موسوی سبزواری،  های زمانی مختلف هم تعابیر قبیح تغییر میقوم دیگری چنین نباشد چنانکه در دوره قبیح و در  
 (.87ص

( یا دشنام  252، ص4، ج136۹ای از عالمان، کلمه »سوء« در آیه مورد بحث را در موارد خاصی چون غیبت )طیب،  اما عده
به    ، اند ای بر انحصاری بودن معنای خود ذکر نکردهاند. با وجودی که ایشان ادله( منحصر کرده32، ص1، ج1384)ایروانی نجفی،  
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های تفسیری و معناشناسانه از سوء که به سیاق آیه در استنباط چنین معنایی اثرگذار بوده است. به هر روی، برداشت،  رسدنظر می
 نحوی وصف قول در نظر گرفته شده، موجب شده است برای مظلوم رفتارهایی خاص جایز تلقی شود. 

 مصادیق »سوء« در مستثنی . ۹
منه صرفنظر شود و بر فرض پذیرش تقبیح و تحریمِ همه گونه سوء در حوزه  اگر از اختلاف دیدگاه درباره شمول سوء در مستثنی

منه، اکنون نوبت پرداختن بدین پرسش است که آیا مفهوم استثناء در آیه، آن است که بیان همه موارد سوء که  »قول« در عبارت مستثنی
باشد، تنها موارد مرتبط با وضوع  کرد، برای مظلوم جایز است یا بنا به موضوع، آنچه در بخش دوم جایز میخداوند در بخش اول نفی 

ها را در چهار دسته جای داده و از رهگذر  های متفاوتی وجود دارد که در این بخش، آنمظلومیت است؟ در پاسخ بدین سؤال، دیدگاه
 برای مظلوم جایز است، حاصل خواهد شد.  ها، مصادیق »سوء در قول« کهطرح و بررسی آن

 عموميت  . 1-۹
داند. آن قاعده  توان گفت که استنثاء موجود در آیه، همه مصادیق قول سوء را برای مظلوم روا میبر مبنای یک قاعده اصولی می

منه،  (. بر این اساس، چون در مستثنی451، ص1، ج1368ی،  ی چنین است که استثناء از سلب مطلق، موجب اثبات مطلق است )خو
سخن سوء آشکار، به صورت مطلق، حرام دانسته شده است، با توجه به این قاعده اصولی، در مستتثنی، همه مصادیق سخن سوء برای  

تواند با هر گونه سخن سوء، مظلومیت  اند که مظلوم میگفته  ، بنا بر این قاعده اصولی  شود. برخی مفسران احتمالاا مظلوم جایز می
منه  تواند متأخر از لحاظ مستثنیکه لحاظ استثناء در این آیه میی( درحال525  -524، صص7، ج141۹خود را افشا کند )فضل الله،  

از نفی، در قبال سلب کلی، مستثنی را تنها فی الجمله ثابت کند. بدین ترتیب آنچه از این استثناء به    ءیعنی استثنا؛  در اطلاق باشد
 (. 222، ص1413اثبات مطلق آن که شامل همه موارد باشد )اراکی،    نه  ثبوت جزئی قول سوء برای مظلوم است و  آید، صرفاا دست می

اند. این شروط  بلکه شرایطی را از آیه استنباط کرده،  اندبرخی از این مفسران، ناسزاگویی را عاری از هر قیدی ندانسته،  ناگفته نماند
برداری  به ظلمی که انجام داده مرتبط باشد و از عیوب دیگر او پرده  ، بدین قرار است که تنها درخصوص شخص یا اشخاص ظالم باشد 

)طباطبایی،   دارد  123، ص5، ج13۹0نکند  اشعار  آن  بر  ا«  عَلِیما ا  سَمِیعا ه   اللَُّ »کَانَ  آیه  انتهای  در  ذکر شده  الهی  صفات  چنانکه   )
 (.8۹، ص10، ج140۹)موسوی سبزواری، 

 دشنام  . ۲-۹
های مشابه که در غالب موارد،  فحش و دشنام نوعی ناسزاگویی است که با هدف تحقیر، تمسخر، توهین، انتقام و دیگر انگیزه 

حقیقی در  صفتی  ،  برخاسته از نوعی خشم پنهان یا ظاهر است، عیب و نقصی به طرف مقابل نسبت داده شود. ممکن است این عیب
،  5، ج13۹0شود )طباطبایی،  موجب اهانت و ناراحتی شخص مقابل می  ،شخص باشد یا حقیقت نداشته باشد؛ ولی به هر حال

تعزیر را به   شود. گاه نیز فروتر است و صرفاا گاه در حد قذف است که ارتکاب آن مستوجب حدُّ می  دشنام   ، (. از منظر فقهی123ص
(. خطاب احمق به کسی که حماقت  40۹و    402، صص41، ج1362نجفی،  ؛  7۹6-7۹2، صص1413مفید،    :دنبال دارد )نک

از نوع حقیقی و اطلاق نادان به کسی که غالب وضعیت وی، نادانی نیست، از مصادیق گونه  ،  دارد یا کچل به کسی که طاس است
 شود.عرف، دشنام تلقی می از مواردی است که به رغم آنکه در زمره قذف نیست؛ ولی درانتساب به غیر حقیقت، 
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ترین واژه به شتم، لفظ  معادل دشنام در زبان عربی، »شتم« است؛ اما این واژه در آیات قرآن ذکر نشده است. در قرآن، نزدیک
« است. چنانکه اهل لغت عرب نیز این دو واژه را مترادف می گاه میان آنها تمایز  ،  (. البته63، ص3، ج1404دانند )ابن فارس،  »سبُّ

 (.  3۹1، ص1412اند )راغب اصفهانی، رتبتی قائل شده و سبُّ را شتم دردناک دانسته
عن   1: سألت عبد الکریم ابن عمرو، قال یده است: »حدثنا أبي، ثنا النفیلي، ثنا عبد الله یعنروایت ذیل آمدر تفسیر ابن ابی حاتم 

لِمَ  وءِ مِنَ الْقَوْلِ إِلا  مَنْ ظ  ه  الْجَهْرَ بِالسُّ حِبُّ الل  وَ قال:    قول الله تعالی: لا ی  ل    ه  ج  كَ   الر  ه    یَشْتم  ري فتَ تَ   فَلاَ   عَلَیْكَ   اِفْتَرَی   إِنِ   لَکِنْ   وَ   فَتَشتِم 
لْمِهیهِ لَ عَ  بَعْدَ ظ  انْتَصَرَ  لَمَنِ  وَ  آیه پرسیدم. گفت:  (1101، ص4، ج 141۹« )ابن ابی حاتم،  ، مثل قوله:  ؛ از عبدالکریم درباره معنای 

او را دشنام بدهی ولی اگر به تو تهمت زد، بدو تهمت نزن، مثل    [مجاز هستی]دهد، پس تو هم  درباره مردی است که تو را دشنام می
نقل عبدالکریم به    .«[ بر ایشان نیستراه ]نکوهشی  [[ خود، یاری جوید ]و انتقام گیرد و هر که پس از ستم ]دیدن این آیه است که  

)جصاص،   است  شده  تکرار  هم  دیگر  تفسیر  چند  در  مرسل  ج1405صورت  ص3،  کثیر،    /280،  ج141۹ابن  ص2،   ،3۹2  .)
،  1420بغوی،    /582، ص1، ج1۹7۹اند )زمخشری،  برخی مفسران بدون اشاره به ناقل، با عبارت »قیل« از آن یاد کرده،  همچنین

بلکه در تفاسیر  ،  شود، نه تنها در تفاسیر متعدد اهل سنت (. با اینکه نقل عبدالکریم در زمره روایت منقطع محسوب می716، ص1ج
، یکی از مصادیق سخن سوء جایز برای  یادشده (. بدین ترتیب در تفاسیر  201، ص3، ج1372شیعی هم راه یافته است )طبرسی،  

 مظلوم، دشنام دانسته شده است.  
یعنی مظلوم تنها  ؛  (582، ص1، ج1۹7۹اند )زمخشری،  در دلالت رَوایی قصاص دشنام ذکر کرده  برخی نقل عبدالکریم را نهایتاا 

نهج البلاغه   در صورتی اجازه دشنام دارد که ظلمِ به وی، دشنام بوده باشد. در منابع شیعی نیز روایتی مؤید این دیدگاه وجود دارد. در
ع[ را بکشد. اصحاب برخاستند تا او را به   نقل شده است که یکی از خوارج در حضور امام علی)ع( گفت: خدا این کافر ]امام علی

، أَوْ عَفْوٌ عَنْ ذَنْبٍ« ) وَ سَبٌّ بِسَبٍّ مَا ه  ، إِن  یْداا وَ (. با این حال، همانگونه که  420، حکمتنهج البلاغهقتل برسانند. امام )ع( فرمود: »ر 
-35، صص13۹2صادقی،    و   باقری  : قصاص دشنام با دشنام نیز مطابق ادله قطعی جایز نیست )نک،  اندثبات کردهبرخی پژوهشگران ا

 . ( ، همانجاهمان  :اند )نکشده از امام علی)ع( را دارای سند ندانسته و در دلالت آن تردید کردهد (. ایشان روایت یا56
ونَ مِنْ ﴿در آیات قرآن، از سبُّ نهی شده است:  ذِینَ یَدْع  وا الَّ بُّ هِ وَ لَ تَس  ونِ اللَّ هَ عَدْواً بِغَيْرِ عِلْم  د  وا اللَّ بُّ   (. 108/ 6 )انعام: ﴾فَيَس 

از لشکریان  یبه امام علی )ع( گزارش دادند که برخ  یدر سنت پیشوایان دینی از دشنام نهی شده است. در جنگ صفین وقتبه علاوه، 
مْ وَ ذَکَرْت  یبه شامیان دشنام م یو م أَعْمالَه  م لو وَصَفْت  ک  ابِینَ وَ لکِن  وا سَبُّ ون  مْ أَنْ تَک  کرَه  لَک  ي أَ مْ،  گویند، حضرت به آنان فرمود: »إِنُّ مْ حالَه 

ذْرِ  اما اگر کردارشان را  ؛  من خوش ندارم که شما دشنام دهنده باشید  :(206  ، خطبهنهج البلاغه)«کانَ أَصْوَبَ في الْقَولِ وَ أَبْلَغَ فِي الْع 
تر و عذرپذیرتر بود. امام )ع( راه درست را به یارانش چنین تعلیم داد:  کبه سخن راست نزدی ، کردیدبازگو می تعریف و حالات آنان را 

مْ وَ أَصْلِحْ ذَاتَ بَیْنِنَا وَ بَیْنِهِ  م  احْقِنْ دِمَاءَنَا وَ دِمَاءَه  ه  مْ الل  اه  مْ إِی  ک  مْ مَکَانَ سَبِّ لْت  ی یَعْرِفَ الْحَق  مَ »وَ ق  نْ جَهِلَه   مْ وَ اهْدِهِمْ مِنْ ضَلَالَتِهِمْ، حَت 
میِّ  عَنِ الْغَ یَ وَ یَرْعَوِ  م  احْقِنْ دِماءَنَا و دِماءَه  ه  دْوَانِ مَنْ لَهِجَ بِهِ. اللُّ (؛ ]خوب بود[ بجای دشنام آنان  206  ، خطبهنهج البلاغه )« وَ الْع 

لاح فرما و آنان را از گمراهی به راه راست هدایت کن تا آنان که جاهلند،  گفتید: خدایا خون ما و آنها را حفظ کن، بین ما و آنان اصمی 
   .ستیزند، پشیمان شده به حق باز گردندحق را بشناسند و آنان که با حق می

 

امیه بوده است  اهل اصطخر و از موالیان بنی  ( است که جزو تابعین صغار و اصالتاا 227.  مراد عبدالکریم بن مالک ابوسعید الجزری )م ،  رسدبه نظر می  1.
 (.242، ص6، ج1427)ذهبی، 
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امام )ع( در گرماگرم جنگ، دشنام را روا ندانسته است، جنگی که خود مصداق واقعی ظلم است؛ زیرا مخالفان با خلیفه بر حق 
برای مظلوم در عرصه مطالبه  به طریق اولی،    داند، میامام )ع( در گرماگرم جنگ، دشنام را روا ن  مسلمانان در حال نبرد هستند. وقتی

 دادن روا نیست.نیز دشنام  از ظالم یا برای مظلومان در مطالبات اجتماعی از ظالمان

ین  . 3-۹  نفر
،  6، ج1412اند )طبری،  سوره نساء را نفرین مظلوم بر ظالم دانسته  148ای از مفسران، یکی از مصادیق سخن سوء در آیه  عده

ی،  2۹8، ص1، ج1۹7۹؛ زمخشری،  2ص به   (.1218، ص 2، ج1424؛ حوُّ قرآن  در  فارسی واژه لعن است. لعن  نفرین برگردان 
انسان دنیا و آخرت و لعن  در  الهی  از روی خشم است. لعن خداوند، عقوبت  از معنای دورکردن و طردکردن  امر  این  ها خواستن 

 (. 741، ص1412خداوند برای دیگران است )راغب اصفهانی، 
اند های متعددی مورد لعنت قرار گرفتهآیات قرآن حاکی از تأیید و کاربست لعن از طرف خداوند است. در آیات قرآن، افراد و گروه

ها به جز کفار، منافقان و ... که خود (. در این لعن57  /33:  احزاب؛  7  /24:  ؛ نور68  /۹:  ؛ توبه78  /5:  ؛ مائده15۹  /2:  بقره   :)نک
الِمِينَ ﴿اند. برخی از این آیات عبارتند از:  شوند، ظالمان نیز مورد لعن قرار گرفتهاز مصادیق ظالم محسوب می هِ عَلَی الظَّ لَ لَعْنَة  اللَّ

َ
  ﴾أ

نْ ﴿،  (18  /11:  )هود
َ
هِ عَلَی    أ الِمِينَ لَعْنَة  اللَّ م  ﴿( و  44  /7:  )اعراف  ﴾الظَّ وَ لَه  مْ  ه  الِمِينَ مَعْذِرَت  وء    یَوْمَ لَ یَنْفَع  الظَّ مْ س  عْنَة  وَ لَه  اللَّ

ارِ   (. 52 /40: )غافر ﴾الدَّ
)ص( نقل شده است که    اند. در روایتی از پیامبرعده مشخصی از سوی ایشان لعنت شده،  دهدسیره پیشوایان دینی هم نشان می

را لعن نمودم، چنانکه پیامبران پیش از من نیز که از مقام استجابت دعا برخوردار بودند، آنها را لعن کردند. این افراد چنین   1پنج گروه
ارِ ذکر شده الت  وَ  هِ  الل  کِتَابِ  فِي  ائِد   »الز  تِي  ک  اند:  ن  سْتَحِلُّ   لِس  الْم  وَ  هِ  الل  بِقَدَرِ  ب   کَذِّ الْم  بِالْفَيْ   وَ  سْتَأْثِر   الْم  وَ  ه   الل  مَ  حَر  مَا  عِتْرَتِي  وَ  مِنْ  ءِ 

لَه سْتَحِلُّ  افزوده2۹3، ص2، ج 1407)کلینی،  «  الْم  الهی  کتاب  بر  که  تکذیب  (؛ کسانی  خدا،  رسول  ت  سنُّ کنندگان  دگرگون  اند، 
سرمایه گیرندگان  اختیار  در  بدانند،  حلال  شمرده،  حرام  من  عترت  درباره  خداوند  آنچه  که  آنان  الهی،  قَدَر  عمومی کنندگان  های 

  .انددانستهمسلمانان که برای عموم است و آنان بر خود حلال 
طور مشخص،  اما به؛  در روایت را در شمار ظالم محسوب کرد   شدهگفته های  توان همه گروهبا اینکه مصادیق ظلم بسیار است و می

آیات و    ای دیگر خواهد شد.ای در جامعه موجب ظلم به عدهخواری عدهظلم گروه آخر با مضمون آیه قابل تطبیق است؛ زیرا رانت
اند. با این حال،  لعن بر خلاف دشنام، فی نفسه قبیح نیست؛ زیرا خداوند و پیشوایان دینی خود لعن کرده،  دهد نشان می  بالا روایات  

  مخدوش شود و لعنت مصداق سبُّ   نکه نباید مرز لعنت و سبُّ ایتأیید اجمالی سنت شرعی لعن منوط به شرایطی است؛ از جمله  
(.  4، ص6، ج1412قرار گیرد. طبری صورتی برای لعن ذکر کرده است، بدین نحو که خدایا مرا در برابر ظلم او یاری کن )طبری،  

 باشد. چنین تعبیری با مقصود لعن که تقاضای دورکردن ظالم از رحمت الهی است، سازگار می
 
 
 

 

یافته تا آنکه خدا    .1 های خوارشده را عزت بخشد خوار و انسان  را  عزیزافراد  روایت شیخ صدوق شامل یک گروه اضافه است. کسانی که بر مردم تسلط 
 (. 338، ص1، ج1362)صدوق، 
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 ظلم  . 4-۹
آن را جایز  ،  سخن گفتن سوء را نهی کرده؛ ولی برای مظلوم ،  مصادیقی که تا کنون بررسی شد، مبتنی بر این فرض بود که قرآن

آنچه برای مظلوم   با این حال، فرض دیگری نیز قابل تصور است. آیه درصدد جواز نفرین، دشنام یا ناسزا نیست و اساساا  .دانسته است
 جایز دانسته، از این دست سخن نیست؛ بلکه مراد آن است که اگر ظلمی واقع شد، فقط همان را فریاد بزنید.

وءِ«  »جَهْرَ در این فرض، سوء، جانشین ظلم شده و مقصود از   وءِ عبارت »، ، آشکارکردن ظلم است. همچنینبِالس ُّ   «الْقَوْلِ   مِنَ   بِالس ُّ
 »جَهْرَ ؛ بلکه  است  شوند. آیه سخن سوء را نهی ننمودهیکسان در نظر گرفته نمی،  تعبیر دیگری از »قول سوء« نیست و این دو عبارت 

وءِ«  را نهی کرده و مراد از سوء، نیز ظلم به مظلوم است.  بِالس ُّ
  شود. به جز این معنای موسع سوء که ظلم رازشتی و منکر را شامل میهمانگونه که گفته شد سوء معنای وسیعی دارد که هر نوع 

وسی﴿کار رفته است:  گیرد، واژه سوء در قرآن، در جانشینی واژه ظلم نیز بههم دربرمی ونَ   یا م  رْسَل    * لَ تَخَفْ إِنِّي لَ یَخاف  لَدَيَّ الْم 
وء   سْناً بَعْدَ س  لَ ح  مَّ بَدَّ    باشد.(. بر این اساس، ظلم یکی از وجوه معنایی سوء می11-10 /27: )نمل ﴾...إِلََّ مَنْ ظَلَمَ ث 

های دیگر جهر  توان از آن چنین برداشت کرد که خداوند راهدر این فرض، قید »من القول« نیز قید توضیحی است و نمی  به علاوه 
 نهی کرده باشد؛ بلکه چون امکان عرفی جهر ظلم در زمان نزول به طریق سخن گفتن بوده، آن را ذکر کرده است.   را لزوماا 

وءِ مِنَ الْقَوْلِ«   که در دشمنت ]مربوط به ظلم[ را  هایی  عیب  یعنیدر تفسیر عیاشی، از امام صادق )ع( نقل شده است: »الْجَهْرَ بِالسُّ
مْ  نیز،  (.  283، ص1، ج1380برملا کنی )عیاشی،  ،  هست در روایتی از امام صادق )ع( نقل شده است: »مَنْ أَضَافَ قَوْماا فَأَسَاءَ ضِیَافَتَه 

وا فِیه« )همان، ج قَال  فِیمَا  عَلَیْهِمْ  نَاحَ  نْ ظَلَمَ فَلَا ج  وَ مِم  ولی از آنها خوب    ، هر که گروهی را به مهمانی دعوت کند ؛  ( 283، ص1فَه 
نزول  د. همین مضمون را به عنوان سبب  ن گناهی ندار  او بازگو کنند،    بدمهمانان از پذیراییِ   آنچهو    ستمگران است  وجز   ، پذیرایی نکند

اند که مردی مهمان دعوت کرد؛ ولی از او به نیکی پذیرایی نکرد. آیه نازل شد و به مهمان اجازه داد که این ظلم را  از مجاهد نقل کرده
 (. 3، ص6، ج1412برای دیگران بازگو کند )طبری، 

  استآنچه در آیه برای مظلوم مجاز دانسته شده، خبررساندن از ظلمی  ،  دهدنشان می  سنیو    یدر تفاسیر شیع   بالا  ات مضمون روای
سیاق    (.372ص،  3ج،  تااند )طوسی، بیهمین معنا را پذیرفتهبا استناد بدین روایات،  ،  چنانکه برخی تفاسیر نیز   است   شدهاو    ه که ب

بعدی ـ   ولی با آیه ؛1از نظر معنا با آیات قبل خود ارتباط چندانی ندارد ( 148 /4: آیه نیز مؤیدی بر این معناست. آیه مورد بحث )نساء 
ا قَدِیراً ﴿ وًّ هَ كانَ عَف  وء  فَإِنَّ اللَّ وا عَنْ س  وْ تَعْف 

َ
وه  أ خْف  وْ ت 

َ
وا خَيْراً أ بْد     پیوستگی معنایی و لفظی دارد: کاملاا ـ (14۹ /4: )نساء ﴾إِنْ ت 

 

گوید: چون در آیات پیشین وصف منافقین را ذیل عنوان النظم می  «مجمع البیانطبرسی در »اند پیوستگی را توضیح دهند.  دو تفسیر کوشیدهنویسنده    .1
فخر رازی  (.  202، ص3، ج1372بیان کنی مگر وقتی که مطمئن شدی )طبرسی،    ، بدین نکته اشاره کرد که نیاز نیست هر آنچه در دل داری  148گفت، در آیه  

های منافقان را در آیات . خداوند بدی 1کند: دو وجه برای ربط آیات ذکر می، کندنیز که پیوستگی جزئی و خطی آیات را دنبال می «مفاتیح الغیب»تفسیر در 
قبلش تذکر گوید و  مقدمه آیات بعد است. در آیات بعدی از توبه منافقان سخن می  148آیه  .  2،  کندها را روشن میقبل بیان کرد و اینجا علت ذکر آن بدی

 (. 253، ص11، ج1420پسندد )فخر رازی، خداوند بدگویی از ایشان را نمی، دهد که اگر توبه کردندمی
و برای اظهار ه اکه ب  است  ها به جهات متعدد با سیاق سازگار نیست. برای نمونه، در آیات مدنظر سخن از مظلوم و جوازیاین تحلیل،  رسدبه نظر می

ظالم و مظلوم ـ میان منافق و    سخن از نفاق و آثار مترتب بر آن است و ارتباط دوسویه مشخص ـ  که در آیات قبل و بعد، صرفاا درحالی   ؛سوء داده شده است
و    148اند. به همین جهت، پیوستگی آیات  خود از این پیوستگی در یافتن معنای آیه بهره نبرده،  شخص دیگری برقرار نشده است. حتی طبرسی و فخر رازی

کند، این دو آیه را مستقل بیان کرده است. دروزه که آیات هر سیاق را جداگانه تفسیر می «المیزان »آید. تفسیری چون به آیات قبل یا بعد، بعید به نظر می 14۹
ولی بیش از این، توضیحی نیفزوده است. او حتی احتمال  ؛  با آیات قبل وجود دارد   14۹و    148نیز تنها بدین مطلب اکتفا کرده است که نوعی ارتباط میان آیات  

 (. 266، ص8، ج1421به جهت ارتباط موضوعی در این مکان جای گرفته باشند )دروزه،  ،ای داشته باشند و صرفاا دهد که این آیات نزول جداگانهمی
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  14۹کند. کاربرد مجدد سوء در آیه  را به جای اظهار آن توصیه می  ، توجه به خیر، چه آشکار و چه مخفی و عفو از سوء14۹در آیه  
به مظلوم سه راهکار    14۹کند. در آیه  ن است که این واژه نیابت از ظلم میایبدون اضافه یا صفت واقع شدن، به قرینه آیه قبل، حاکی از  

سوء  ،  دهدکند: خیر را فریاد بزند یا سوء را مخفی کند یا از آن درگذرد. چنین سیاقی نشان می جایگزین برای اظهار سوء توصیه می
بر این مطلب شاهد است؛ زیرا ،  کند از آن درگذرد. ادامه آیه نیزتوسط شخص دیگری انجام شده است که خداوند به مظلوم توصیه می

 که بر رساندن مظلوم به حق خود نیز توانا است. فوُّ است درحالیفرماید: خداوند نسبت به مظلوم عمی
توصیه به عفو در مقابل ظلم و فواید آن برای مظلوم از جمله عفو خداوند نسبت به وی و حمایت الهی از وی، در روایات نیز دیده  

و  (. روایتی که مقاتل آن را سبب نزول دانسته  100، ص71، ج1403؛ مجلسی،  318، ص1376صدوق،    :شود )برای نمونه نکمی
 .کندیم دأییمطلب را ت نیانیز به ابوبکر و پاسخ دادن اوـ  یدشنام دادن فرد   رامونیـ پ قبلا در بخش چهارم مقاله آورده شد

بر این اساس، اگر ظلمی بر مظلوم واقع شد، او مجاز به اظهار علنی ظلم است و چنین اعلانی برای وی معصیت یا کراهت  
ـ یا در   غیبت خواهی در غیاب ظالم ـچون ممکن است تظلم؛ شودشود. منتهی به معصیت و کراهتی خاص اشاره نمیمحسوب نمی

از واژه »انتقاد« ،  گیری علنی و مواردی از این دست باشد. چنانکه برخی مفسران معاصرحضور او یا به هر نحو دیگر، مثل انتقاد و خرده
 (.244، ص21، ج13۹4اند )جوادی آملی، برای نشر علنی ظلم استفاده کرده

افشای ظلم است. با این وجود، اگر برخی انواع افشای ظلم در عرف    صرفاا ،  بر اساس این مصداق، آنچه برای مظلوم جایز است 
ناسزا محسوب شود و اظهار ظلم به غیر آن ممکن نباشد، برای مظلوم جایز است حتی با ناسزا، شکایت خود را بیان کند )سید قطب،  

( یا از  5، ص6ج،  1414روی کند )رشید رضا،  ولی در هر صورت، مظلوم حق ندارد در افشای ظلم زیاده؛  (7۹6، ص2، ج1425
 (. 123، ص5، ج 13۹0سخن گوید )طباطبایی، ، عیوب ظالم که ربطی به ظلم ندارد

 حکمت جواز اظهار »سوء« به مظلوم   .10
  :اند )برای نمونه نک به مقایسه دوگانه رفتاری برای مظلوم یعنی »اظهار« و »سکوت« پرداخته  تفاسیر ذیل آیه مورد بحث، معمولاا 

اند اند؛ ولی اظهار را دارای فوایدی دانسته ها برای هر دو، مفسده قائل شده (. آن5، ص6تا، ج؛ مراغی، بی5، ص6، ج1414رشید رضا،  
های محتمل  اند تا حکمت چنین جوازی را از سوی قرآن تبیین کنند. در این بخش، دیدگاهبه برشماری این فواید پرداختهبنابراین،  و  

شود تا در تشخیص برای مظلوم یاد می  مفسران ـ  ها و مصادیق سوء در نزد  تفسیری درباره حکمت اباحه اظهار سوء ـ مبتنی بر برداشت
 مک گرفته شود.  نهایی یا تأییدی مراد آیه از آن ک

 . تشفی و انتقام 1-10
یک واکنش طبیعی بشر در موقعیت استیصال، افشاگری است. برخی معتقدند اگر هدف    ، بساهای ابراز خشم و چهیکی از راه

باشد انتقام  و  تشفی  ندارد ،  افشاگری،  آملی، ؛  محبوبیت چندانی  باشد )جوادی  تشفی  در حد  تنها  مظلوم  ندارد هدف  اشکال  ولی 
دانند، حکمت جواز آن را تشفی (. با این حال، برخی مفسران که مصداق عبارت را ناسزاگویی می24۹  -248، صص21، ج13۹4

د  روهای دیگر مثل دست به شمشیر شدن ناند که فایده ناسزاگویی آن است که مظلوم دنبال روشاند و متذکر شدهغضب مظلوم دانسته
و مراد از سوء هم دشنام باشد، نتیجه آن، تئوریزه    (. اگر نظر ایشان را در حکمت افشاگری بپذیریم2۹5، ص4، ج1420)ابن عاشور،  

رفتن حیای  که گسترش چنین کنشی موجب از بینکم در مطالبات ـ است؛ درحالیکردن دشنام به عنوان یک کنش اجتماعی ـ دست
(. از طرفی سنت اخلاقی قرآن و سیره پیشوایان دینی نیز بر کظم غیظ 7۹6، ص2، ج1425روانی و اجتماعی خواهد شد )سید قطب،  



۱۸-۱، صص۴۱۴0ستان تاب و  بهار، 23 پیاپی:، ۱ ، شماره5۱دوره دانشگاه میبد،  ، كتاب قیم     ۱۴   
 

 

آیه   در  دارد.  تأکید  و  بحرانی دلالت  در شرایط  نیکو  م   ﴿و سخن  إِذا خاطَبَه  وَ  هَوْناً  رْضِ 
َ
الْْ عَلَی  ونَ  یَمْش  ذینَ  الَّ حْمنِ  الرَّ عِباد   وَ 

وا سَلاماً  ونَ قال  ای وجود دارد  (، مواجهه نیکو با گفتار ناپسند جاهلان، ستایش شده است. گزارش تاریخی63  /25:  )فرقان  ﴾الْجاهِل 
عائِ که گردنبند عایشه سرقت شد. عایشه سارق را لعنت می )ابن ابی الحدید،  «   عَلَیْهِ کِ کرد. پیامبر)ص( فرمود: »لا تَمْسَحِی عَنْه  بِد 

)ص( عایشه را دعوت به خویشتنداری  پیامبر اکرم   عذاب او را با نفرین خود از میان نبر. در این گزارش، حضرت  : (111، ص16تا، جبی
 ست. یکه لعن برای تشفی، رفتاری مورد تأیید در سیره آن حضرت ن  این امر بیانگر این استکرد. 

 . نهی از منکر ۲-10
اند تا بدین وسیله از منکر جلوگیری شود  برخی مفسران معاصر یکی از کارکردهای جواز بدگویی از ظالم را افشای ظلم او دانسته

و ظالم تحت فشار افکار عمومی از اقدامات خود دست بردارد. برخی از ایشان، بر این باور هستند که وقتی ظلم از حد فردی برون  
اینگونه افشاگری، جزو عبادات محسوب  ،  د جامعه درمیان باشدرفت و پای حقوق عمومی آحا افشاگریِ علنی جایز است و حتی 

حتی اگر دفع ،  ای بالاتر رفته و بر این باورند(. بعضی از جواز هم مرحله246  -245، صص21، ج 13۹4گردد )جوادی آملی،  می
مشروط به آنکه این اعتصابات و تظاهرات موجب ،  . البته ظلم حکومت به تظاهرات و اعتصابات منحصر باشد، انجام آن واجب است

  (.478، ص2، ج1424ضررزدن به جان و مال دیگری نشود؛ زیرا اطاعت خداوند با معصیت ممکن نیست )مغنیه، 
؛ ولی سیاق آیه بر قید اصرار  استمؤثر  گاهر ظلم خود اصرار دارد، باین فایده و کارکرد برای آشکارسازی سوء، در جایی که ظالم 
 های دیگر ظالم نباشد. یا مظلوم در پی جلوگیری از ظلمدلالت ندارد. چه بسا تنها همین یک بار ظلم صورت گرفته است 

 . رسيدن مظلوم به حق خود3-10
تواند از دیگران کمک  اند؛ زیرا وقتی مظلوم افشای ظلم کند، میبعضی تفاسیر فایده بدگویی را رسیدن مظلوم به حق خود دانسته

،  140۹بخواهد تا به حق خود برسد یا آنکه ظالم از ترس آبروی خود، ستمی که بر مظلوم کرده را جبران کند )موسوی سبزواری،  
 (.524، ص7، ج141۹؛ فضل الله، 8۹، ص10ج

. بر این اساس، به یک پرسش بنیادی و پیشینی باید استفایده غایی جهر سوء برای مظلوم، رسیدن به حق خود  ،  رسدبه نظر می
در مطالبات اجتماعی شخص یا اشخاص حق    ای قابل دستیابی است؟ قطعاا پرداخت که در کدام مصادیق جهر بالسوء، چنین فایده

 ـخود را از گروه دیگری از آدمیان یعنی ظالمان مطالبه می ـ برای احقاق حق    دشنام یا نفرین یا اظهار ظلم   کنند؛ ولی کدام مصداق 
کند. چنین  مظلوم سودمندتر است؟ دشنام دادن، تحریک احساسات منفی ظالم است و امکان رفتار مطلوب را از ظالم سلب می

مثابه تیری در تاریکی باشد؛ ولی در جامعه امروزی که راهکارهای    شاید به،  رفتاری در جوامعی که از نهادهای مدنی برخوردار نیستند
موجب   مدنی برای احقاق حق نهادینه شده است، اگر مطالبات اجتماعی از طریق کاربست آن راهکارها پاسخ ندهد، دشنام نیز صرفاا 

ها اگر با دشنام نتواند های خود را داشته باشد و آن پیچیدگیبسا مظلومیت پیچیدگیدری بیشتر و کشمکش خواهد بود؛ زیرا چهپرده
فقها در جایی که  از برخی  ، آشکار شود، موجب متهم شدن خود مظلوم به جهت فحاشی و ارتکاب منکر گردد. شاید به همین جهت

یدن مظلوم به  دانند که احتمال تأثیر و رسدر حالی تظلم را جایز میتنها  تظلم شخص مظلوم نیازمند به کارگیری کلمات قبیح باشد،  
   .(80، ص4، ج1415حق خود وجود داشته باشد )یزدی، 

کننده با تمام شرایطی  نوعی خبردادن از ظلم است. شخص نفرین  کند. نفرین صرفاا همین نکته درباره لعن و نفرین هم صدق می
صورتی نفرینش مشروع است که درخواست دوری ظالم از رحمت خداوند را داشته باشد. با    که در بخش قبل توضیح داده شد، در
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رسانی به دیگران، وجهی  هیچ فعلی از اراده الهی در عالم خارج نیست؛ ولی جز اطلاع  اینکه دعای اخیر، دعای مستجاب است و قطعاا 
 برای رسیدن مظلوم به حق خود در لعن آشکار نیست. 

که تواند مبتنی بر اخلاق پیامدگرا توجیه شود، درحالیجواز دشنام و لعن بر فرض احقاق حق مظلوم، تنها می،  رسدبه نظر می
.  (56، ص138۹اصول اخلاقی باید در هر حال حفظ شود و نباید بر مبنای رسیدن به نتیجه، رفتار غیر اخلاقی مرتکب شد )اسلامی،  

نقل شده است:    . از امام علی)ع(یست گونه ناسزا برای احقاق حق مجاز نمداری چون اسلام، هیچدر مکتب اخلاقبه همین دلیل،  
ثْم    ظَفِرَ   مَنْ   ظَفِرَ   مَا» رِّ   الْغَالِب    وَ   بِهِ   الِْْ وب   بِالش  نیافته است و    یآنکه گناه بر او پیروز شود، پیروز  :(327، حکمتنهج البلاغه)«  مَغْل 

 غلبه کند، مغلوب شده است.   یآنکه با بد

 گيری نتيجه
وءِ برخی تفاسیر عبارت » اند و انواعی از سخن ناسزا را مصداق آنچه اظهار  را تعبیری همسان با »قول السوء« دانسته  «الْقَوْلِ   مِنَ   الس ُّ

تواند در حیطه ظلمی که به  مظلوم اجازه عام داده و او میخداوند به  ،  برخی معتقدند  ، روینا اند. ازآن جایز شمرده شده است، قرار داده
انگاری عام، به طور مشخص، دو مصداق دشنام و نفرین نیز در هر گونه سخن ناسزا را اظهار کند. به جز این مصداق،  او شده است

این تفاسیر تکرار شده است. این در حالی است که در سنت اخلاقی قرآن و سیره پیشوایان دینی، از دشنام به شدت نهی شده است.  
 ن دوری از رحمت خداوند مجاز محسوب شده است. نفرین نیز تنها با صورت و اهداف خاصی چو

مصداق درست سوء، بنا به سیاق آیه، روایات تفسیری و کاربردهای قرآنی سوء و ظلم، خود واژه ظلم است. برای این مصداق نیاز  
وءِ نیست که چینش کلمات آیه تغییر کند و » با »قول السوء« یکی دانسته شود؛ بلکه مراد از جهر بالسوء، افشای ظلم    «الْقَوْلِ   مِنَ   الس ُّ

است. عبارت »من القول« نیز شیوه این افشاگری یعنی شیوه زبانی را بیان کرده است. بر اساس معنای منتخب برای سوء، مراد آیه  
اعلانی برای وی معصیت یا کراهت محسوب    چنین است: اگر ظلمی بر مظلوم واقع شد، او مجاز به اظهار علنی ظلم است و چنین

 شود.نمی
نکه  اینظر از رسیدن مظلوم به حق خود. صرف ، نهی از منکر، در تفاسیر، سه فایده برای افشای سوء یاد شده است: تشفی و انتقام

فایده مدنظر آیه باشد؛ فایده حقیقی و حقوقی جواز اظهار سوء که رسیدن مظلوم به حق خود    فایده نخست از لحاظ اخلاقی واقعاا 
با دشنام و لعن حاصل نخواهند شد. حتی ممکن است دشنام و دیگر    ـ  تواند فایده ضمنی باشدهرچند نهی از منکر هم، می  است ـ

شوند، برای احیای حق مظلوم نتیجه عکس داشته باشد و نیز پیامدهای ناشایستی را به جامعه  اقوالی که در زمره ناسزا محسوب می
 رسیدن مظلوم به حق خود، کافی، منطقی و عقلایی است. تحمیل کنند. این در حالی است که صِرف افشای ظلم برای 

کنند، تظاهرات و اعتصابات علیه جور را از مصادیق جهر بالسوء  ها و دستورات اجتماعی قرآن را دنبال میبرخی مفسران که آموزه 
یابد که عملکرد نهادهای مدنی که این راهکارها وقتی ضرورت میدرحالی  ؛دانندها را در مطالبات اجتماعی مؤثر میاند و آندانسته

اما در صورتی که مراکز مدنی و قضایی در جامعه متمدن معاصر بتوانند حق مظلوم یا مظلومان را مطالبه کنند، افشای    ، ضعیف باشد
خواهی نکه همچون تظلمایداند نه واجب. ضمن  مورد بحث، جهر را جایز می  تردید آیهظلم بدین طریق، امری ضروری نیست و بی

 توان از ظلم افشاگری کرد. اگویی جایز و روا نخواهد بود و تنها میای نیز ناسز گرایانهفردی، در هیچ تجمع مطالبه
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