
 

In Heidegger’s thought, the encounter of the self with itself is an encounter with its 

own eventuality and perishability. Dasein (or the self) comes to understand, through 

confronting itself, that it has been "thrown" into the midst of the world, and death is the 

source of its existential anxiety. This self realizes that its death-awareness entails a 

rational justification—one that may allow it to actualize and consolidate itself through 

self-projection. It is within this inevitability that Dasein can attain an authentic mode 

of being. 

This study employs a descriptive-analytical method, relying on library resources. 

Heidegger seeks to demonstrate that the self is not merely a subject; rather, its truth lies 

not in its subjectivity but in its being-in-the-world and its relation to Being (Sein) and 

beings (Seiendes). The history of philosophy and the metaphysical tradition have failed 

to liberate themselves from the hegemony of subjectivism because they have been 

unable to interpret human existence in terms of an openness to Being and poetic 

dwelling. By introducing death-awareness, Heidegger displaces the foundation and 

center of the subject, revealing that its ground does not reside within itself—for if it 

did, it would not harbor a desire for death. Dasein’s confrontation with death is crucial 

because death is an existential possibility that serves an illuminating function: it is 

through understanding death that the meaning of the self is unveiled. The concepts of 

Being and death also find clear expression in the miniature paintings of the Herat 

School. 

Research Objectives: 

1. To examine death-awareness and the possibility of breaking from the 

subjective in Heidegger’s thought. 

2. To compare Heidegger’s conception of death-awareness with its manifestation 

in the notion of Being in Herat School miniature painting. 

Research Questions: 

1. How does death-awareness and the possibility of breaking from the subjective 

function in Heidegger’s thought? 

2. How does Heidegger’s concept of death-awareness align with the 

representation of Being in Herat School miniature painting? 
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Introduction 

In an existentialist understanding—particularly at the pinnacle of death’s constitutive 

and synthesizing role in Martin Heidegger’s thought—the self’s encounter with itself 

is, in truth, an encounter with its own facticity, eventuality, and perishability: that is, 

the possibility of not-being. The self (or subject), within the encompassing circle and 

daunting temporal framework of life, comes to recognize, through confronting itself, 

that it has been cast into a finite world and that it is gripped by an enduring anxiety 

stemming from its confrontation with death. In this moment, the self realizes that it 

cannot resolve this anxiety—born of death-awareness—by relying on theoretical 

inflation, rational justification, or retreating into the fortress of a systematic structure, 

whether through hypothetical self-projection, the assumption of responsibility, or 

salvation via obscure forces. 

Some argue that since authentic being can only be attained through separation from the 

"they-self" (das Man), and since only death can effect this separation, it is through 

engaging with the inevitability of one’s own death that one can achieve an authentic 

mode of being. Figures like Sartre have even posited death and human finitude as 

necessary conditions for freedom. Yet the "they-self" is not something personal—it is 

what all individuals are. The "they-self" prescribes existence in everydayness, a mode 

of being in which the individual is inauthentic, unable to reconcile with their own self. 

In this state, estranged from their own potential for authenticity, they collapse into the 

world. This collapse signifies an absorption by the "Other," guided by idle talk, 

curiosity, and ambiguity. 

Death, with its irrefutable power, reveals the world as un-masterable. Our finitude and 

the perishability of things converge. Death appears as our end, yet if humans were 

immortal, they could exhaust all possibilities before them. Instead, they vanish—an 

outcome with implications for their individuality and freedom. Death enables freedom 

and choice, and it is here that the distinction among human beings becomes apparent. 

By introducing death-awareness, Heidegger strips the self of its foundational center, 

demonstrating that its ground does not reside within itself—for if it did, it would not 

yearn for death, nor would its death-contemplation and anxiety hold meaning. Thus, for 

Heidegger, the self’s confrontation with death is essential: just as death cannot be 

ignored in understanding nothingness (Nichts), its analysis is indispensable for 

comprehending Being (Sein). Death is an existential possibility with a profound and 

illuminating role; it is through understanding death that the meaning of the self is 

disclosed. 
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The title’s two key terms—death and subjectivism—reflect the author’s desire to revisit 

and elaborate on humanity’s perennial questions: death and the self. However, the focus 

here is primarily on death-awareness from Heidegger’s perspective, its connection to 

subjectivism, and the possibility of breaking free from it. Accordingly, the first section 

will explore Dasein’s relationship with death-awareness, addressing its generalities and 

its ties to Dasein. Although philosophers and thinkers have engaged with death and 

death-awareness to varying degrees, reflection on this subject remains a fundamental 

human concern. When an individual believes they must fashion their own existence, 

two emotions arise: responsibility and dread (Angst). These are among the most pivotal 

concepts in contemporary philosophy. 

The second section examines Heidegger’s interpretation of metaphysics and death. In 

his view, the futural dimension of time (as possibility) precedes the past dimension (as 

facticity or eventuality), though neither can be disregarded in assessing Dasein’s 

authenticity. For him, my death-bound life is my transient perishing—yet it is also my 

most fitting possibility, as it is the horizon for all my other possibilities. Inauthenticity, 

then, arises from fleeing the reality of our finitude, minimizing it as an eventuality that 

"happens to everyone." 

The conclusion investigates the relationship between death-awareness and the 

possibility of breaking from subjectivism in light of poetic dwelling and attaining a 

mode of "present-at-hand" thinking (vorhanden). While Heidegger and other 

philosophers have addressed death and death-awareness, Heidegger’s reconsideration 

of the topic holds unique significance. What makes his reading compelling is his precise 

analysis and synthesis of this question within a framework that treats death not as an 

experience but as a possibility. Dasein is a being suspended between two nothings; what 

it possesses is nothing, and all else becomes nothing in relation to it. Between these two 

nothings—death and death-awareness—lies the most intimate possibility Dasein holds. 

A review of prior research indicates that no independent study has yet been written on 

this exact subject. The present study adopts a descriptive-analytical method, drawing 

on library resources. 

 

Conclusion 

For Heidegger, truth is not correspondence with reality but pertains to the transcendent 

and the unveiling of the concealed. Beings manifest in a particular manner, and this 

mode of manifestation is expressed in relation to the entire structure of disclosure in 

which they are situated. Phenomenology holds significance for Heidegger because, by 

embracing it, there is no need to limply follow the results, subjects, and theories of rigid 
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academic disciplines, nor must one abandon scientific rigor in favor of what is presumed 

to be closeness to life. Understanding Being (Sein)—by questioning what lies behind 

all metaphysical and epistemological assumptions—opens a horizon where the starting 

point is hermeneutic revelation. 

In subjectivism, the subject is a subject for itself—an I, though the comprehension of 

this I from its own perspective and experiences remains problematic, if not impossible, 

for others. The subject is also a subject in relation to others. The subject is knowledge 

as well, which, in its most familiar form, might be the discourse of social institutions 

that constrain its existence under specific conditions. The subject is embodied, distinct 

from other human bodies, and thus strictly dependent on its environment (Gagnier, 8). 

Cartesian subjectivity, when speaking of the I, mistakenly posits the Ego as a thinking 

subject, but this Cartesian Ego is worldless—a wall stands between it and the world. 

Kant, too, accepted this Ego, though he advanced further by recognizing that one cannot 

move from the cogito ("I think") to the assertion that "I am a person, a substance." Yet 

he still regarded the I as an object, remaining within the framework of metaphysical 

tradition. 

In subjectivism, self-experience is independent of what the subject does. The subject 

may seek knowledge and thought but may tread a misguided, obscure, and aimless path. 

It may succumb to habit, lose itself in work, and forget itself. The self depends on how 

it carries itself forward, the practical situation it occupies, how it directs itself, and how 

it is directed. Thus, the error lies in always interpreting the I as self-aware. 

Heidegger, through his archaeology of the subject-object dichotomy, diverges from 

Cartesian-Kantian subjectivism because he comprehends the transcendental role of 

death. Space and time are immediate givens of intuition for Kant—they are not deduced 

nor grounded in the categories of understanding. For Heidegger, space is no simple 

given, for Dasein's spatiality arises from its mortality. Thus, Dasein's world is structured 

around the centrality of death. This understanding is a singular experience. Heidegger 

demarcates himself from Sartre’s humanist existentialism, which prioritizes human 

choice and action, insisting on the primacy of the human agent. For Heidegger, thinking 

is realization, not construction—for when thought becomes technique, it falls under the 

tyranny of the public sphere, which assumes subjectivity as foundational. The public 

sphere dictates everyday human needs, and this they-ness (das Man) expresses human 

desires (Homer, 37). 

Understanding Dasein’s finitude necessitates an emphasis on death-awareness—a 

comprehension of the totality of life’s moments that eliminates the I as foundation and 

instead embraces a poetic dwelling through which the articulation of truth and Being 
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becomes possible. Dasein oscillates between error and mystery, for it occasionally 

recoils from mystery. When death-awareness responds to the sign of Being, a fitting 

language awakens, and the unifying flow of logos surges forth. 

Inauthentic Dasein pursues a false authenticity, mistakenly believing it possesses itself. 

This false authenticity is the same delusion that follows the lament of universal death, 

collapsing into everyday banality. Inauthentic Dasein is absorbed in this falsity but not 

annihilated—it still tends to itself. Death-awareness belongs solely to authentic Dasein 

when it attains authenticity. Death-awareness extracts Being-toward-death (Sein-zum-

Tode) from the collective, revealing, in an illuminating individuation, the most authentic 

possibility. This awareness discloses Dasein’s finitude and relentlessly pursues the 

question of Being and truth (Fadaei, 216). Thought itself is finitude, and we are in dire 

need of the poets’ verses—may we, with a heart awakened to this valley, renew our 

souls on the path. 

Now, the still-hidden power of modern technology, which has penetrated to the core of 

all things, and the brutality of the modern world have left us seeking salvation from the 

most apparent abyss. Modern technology and industrialization, in their inevitability, 

prepare a relentless and inescapable fate, stifling any possibility of taking a stance, 

dwelling, cherishing homeland, or seeking refuge—rendering these meanings so mute 

and dim that none can even imagine they were once the true essence of humanity. 

Contemporary man, bound by countless visible and invisible threads, is so enslaved by 

the subjective I that he has forgotten the very absence of freedom. The modern I believes 

humanity has never been freer. The progress of media has not opened new horizons—

it has devoured man, rendering him indifferent. Through collective media consumption, 

every death, war, and massacre is normalized, and the decline of humanity into nihilism 

is labeled "progress." In the unfolding of metaphysical tradition and then modernity, the 

question of Being and the world—"What is?"—shifted to "How can beings be known?" 

This paradigmatic shift marks the precedence of subject over object, establishing a link 

between mind and thing wherein knowledge became power—a power that bears fruit 

through action. 

When fear of death does not transform into death-awareness, no opening emerges. 

Heideggerian Dasein is death-awareness that, by breaking from all -isms, attains 

authenticity and realizes it must not remain passive or indifferent to the why and how of 

its existence. Its life matters because it is attentive to the fact that living can abruptly 

cease. In this regard, Nietzsche critiques Darwin for absurdly overestimating the 

influence of external conditions and the outside world. 
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The theoretical attitude is objectifying, yet it is not the only mode of encountering the 

world—including death. For Sohrab Sepehri, death is "the reason for the butterfly’s 

wing’s beauty"; for Attar, it is "like living"; for Rumi, it is "our sameness"—while for 

others, it is merely cardiac arrest! The first approach is non-scientific, belonging to the 

realm of contemplative thought; the latter is a scientific-theoretical approach that 

understands death as an object. Yet death is not something that can be known through 

categories and propositions. Death does not yield to positivistic interpretation—it has 

always loomed over the nature of knowledge. For authentic Dasein, death possesses a 

certainty that unfolds through Dasein’s own disclosure. Certainty of death and 

understanding its significance result from Dasein’s openness to its primordial 

foundations. Death is an ontological possibility, and discovering this possibility means 

uncovering Dasein’s Being within the hidden garden of existence. Death, as death-

awareness in the mode of presence, is certain, and Dasein, through un-forgetting, grasps 

its inevitability. Death is the finitude of Dasein’s Being—thus, without death-

awareness, one cannot comprehend the expanse of its existence. 

In the miniatures of the Herat School, the concept of Being is reflected in depictions of 

lovers’ encounters, struggles for life, and motifs such as the tree—an artistic resonance 

with Heidegger’s thought. 
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به  

  ا ی  نیمن است. دازا  ی ریو فناپذ   ی دادیشدن با روشدن من با خود من، مواجهمواجه  دگر یدر تفکر ها

اسباب    ،اند و مرگجهان پرتاب کرده   انة یکه او را به م  ابدیی درم  شتنیمواجهه با خود خو  قیمن از طر

داشت تا    واهد خ  یدر پ  یعقلان  یهیاو توج  یآگاهمن آگاه خواهد شد که مرگ   نیاو است. ا  یشانیپر

در    نیخود را محقق سازد و قوام بخشد و دازا  یافکنطرح   قیمجال بتواند از طر  نی بسا در هم چه

پژوهش حاضر به روش  .  ابدیدست    لیبودن اص  به نحوه  تواندیاست که م  ریزناپذیامر گر  نیخلال هم 

  ن یی تب  کوشدی م  دگریها ای انجام شده است.  های منابع کتابخانه توصیفی و تحلیلی و با تکیه بر داده 

نکته نهفته است   نیاز آن که سوبژه باشد، در ا  شیمن ب  قتیو حق  ست یکه من تنها سوبژه ن  دینما

ا  اوکه   با هست  ن یدر  و  تار  یجهان است    یکیزیفلسفه و سنت متاف  خیو هستندگان نسبت دارد. 

نتوانسته است انسان را در نسبت    رایبخشد؛ ز  ییرها  سمیویسوبژکت  ینتوانسته است خود را از هژمون

 ژه و کانون سوب  اد یبر مرگ، بن  یبا طرح آگاه  گریو اقامت شاعرانه معنا کند. ها  یبه هست  یبا گشودگ

به مرگ نداشت.   یلیاگر در او بود، م  را یز  ست؛یسوبژه در او ن  ادیسازد که بن  دایتا هو  ردیگی را از او م

  بخش یروشن  یاست که نقش  لیستانسیاگز   یمرگ امکان  رای دارد، ز  تی با مرگ اهم  ن یدازا  ییارویرو

مقولة هستی و مرگ در    .گرددیم  انیمن نما  ی فهم مرگ است که معنا  اقیبر عهده دارد و از س

 حی یافته است.نگارگری مکتب هرات نیز نمود واض

 اهداف پژوهش:

 . دگریدر تفکر ها ویو امکان گسست از سوبژکت  یآگاهمرگ  یبررس. 1

 و تطبیق آن با هستی در نگارگری مکتب هرات. دگریاز نظر ها یآگاهمرگ  سهیمقا. 2

 سؤالات پژوهش:

 چگونه است؟  دگریدر تفکر ها ویو امکان گسست از سوبژکت یآگاهمرگ. 1

 ؟چگونه است و تطبیق آن با هستی در نگارگری مکتب هرات دگریاز نظر ها یآگاهمرگمقولة  . 2
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 مقدمه 

شدن مواجه  دگر،یها نیمرگ در تفکر مارت  یقیو تنس  انهی خصوص بر تارک سرشت داهو به  یستیالیستانسیدر فهم اگز

 ایامکان نبودن. من    یعنی  نیمن است؛ و ا  ی ری و فناپذ  ی دادیرو  ای  یبودگشدن با واقعواقع مواجهمن با خود من، به

  انةیکه او را به م  ابدیی درم  شتن،یجهة  با خود خوموا  قیاز طر  ،یزندگ  بی مه  یشمول و در جدول زمان  رة ی سوبژه، در دا

. در شودیم  یاست که از مواجهه با مرگ ناش  یمدام  یشانیکه دچار پر  کندیاند و فهم مپرتاب کرده   ی جهان محدود

 ایو    یعقلان  هیوجو ت  هیرا با اتکا بر تورم نظر   یآگاهحاصل از مرگ  یشانیپر  نیا  تواندیکه نم  ابدییاثنا، من درم  نیا

  یی روهایخود با ابتناء بر ن  ی رستگار   ای  تیمسئول   یافکنطرح  اق یطور فرض از س به  ک،ی ستماتیس  ی گرفتن در دژپناه 

 .وفصل کندگنگ حل 

تنها مرگ    ن یاست، و ا  یابیدستاز فرد منتشر قابل   ییجدا  ق ی تنها از طر  لیکه بودن اصییاند، از آنجاگمان  نیبر ا  یبرخ

مرگ خود است   ریزناپذیارتباط با واقعة گر   ی برقرار  قیاز طر  یآدم  نیکند؛ بنابرا  جادیانفکاک را ا  نیا  تواندیاست که م

  ی ضرور یرا شرط ی آدم یهمچون سارتر، مرگ و تناه  یکه کسان  ییابد؛ تا جایدست  لی به نحوة بودن اص  تواندی که م

و همه فرد منتشر هستند. فرد منتشر، وجودداشتن    ستی ن  یشخص  ی زیاند. حال اما فرد منتشر، چ او دانسته  ی آزاد  ی برا

سر کند. در    شیشتن خوی با خو  تواندیبوده، نم  لی راصیغ   ،ینحوه از بودن، آدم  نی. در اکندیم  زیرا تجو   یدر روزمرگ

 ی سقوط در جهان، به معنا  نی. اکندیخود بودن دورافتاده، به درون جهان سقوط م  ی حالت از قوة اصالت خود، برا  نیا

  ر ی انکارناپذ  ی. مرگ با قدرتشودیم  تیو ابهام هدا  ی حس کنجکاو  ،یوراج  اقیاست که از س  ی گریمجذوب بودن با د

ما است، اما اگر    انیمرگ، پا  یی. گوشوندیم  یکی  زهایچ  ی ریما و فناپذ  ی . تناهستا  ینشدنرام   ایکه دن  دهدینشان م

 ی برا  نیو ا  شودی م  د یاما او ناپد  د؛ یازمایخود را ب  ی شرویپ  ی هاامکان   یتا تمام  افتییگاه امکان مجاودانه بود، آن   یآدم

  انیاست که تفاوت مجا  ن یو ا  سازدیمرا ممکن    نشیو گز   ی دارد. مرگ، آزاد  جهیخود او نت  ی خود او و آزاد  تیفرد

او در    ادیکه بن  دهدیو نشان م  ردیگی و کانون من را از او م  اد یبن   ،یآگاهبا طرح مرگ  دگری ها  .کندیم  نیی را تب  انیآدم

 ؛نداشت  ییاو معنا  یاو و ترس آگاه   یشیاندموازات آن، مرگ به مرگ نداشت و به   یلیکه اگر در او بود، م  را یز  ست؛یاو ن

گرفت؛ چونان    دهیمرگ را ناد  توانینم  ،یستیفهم ن  ی برا  رایدارد؛ ز  تیاهم  دگریها  ی من با مرگ، برا  ییاروی رو  نیبنابرا

برا هست  ی که  امر  لیتحل   ز،ین  ی فهم  امکان  ری ناگز  ی مرگ  مرگ،  نقش  لیستانس یاگز  یاست.  که  و    ی است  سترگ 

 .گرددیم دایمن هو ی دارد و از رهگذر فهم مرگ است که معنا بخشی روشن

بازاند   دهدینشان م  سمیویعنوان، دو واژة مرگ و سوبژکت  در تا به  و شرح و پرداخت    یشیکه نگارنده مشتاق است 

و    دگر یاز منظر ها  یشده است تا به موضوع مرگ آگاه  ی سع  ترش یمرگ و من بپردازد؛ اما ب  یعنیبشر،    دی پرسش جاو

در بخش نخست،    اساس،نی برا  .پرداخته شود   سمیویوبژکتامکان گسست از س   زی و ن  سمیویربط و نسبت آن با سوبژکت   زین

با    ی هاربط و نسبت   ز یو ن   ی آگاهمرگ  ات یدارد؛ و به کل   یچه نسبت  ی آگاهبا مرگ   نیکرد که دازا  میشرح خواه  آن 

در    شهیاند، اما اندپرداخته   ی آگاهبه مقولة مرگ و مرگ   شیوبکم   ن،یپرداخت. اگرچه فلاسفه و متفکر  میخواه  نیدازا
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سازندة    دیگمان است که خودش با  نیبر ا  یکه آدم  یها است. هنگامانسان  یاساس  ی ها از دغدغه   یک یموضوع،    نیا

اصطلاحات    نیتری دیو کل  نیترج یدو مفهوم، از را  نیو دلهره. ا  تی: مسئولدهدیخودش باشد، دو احساس به او دست م

 .فلسفة معاصر هستند

همچون    ندهیمند آاو، جنبة زمان  نشی. در بردیگیقرار م  ی و مرگ مورد بررس  کیزیاز متاف  دگریها  ریبخش دوم، تفس  در

در   توانیرا نم  کیچ یهرچند ه  افتد؛یم  شی ، پی دادیرو  ای  یبودگمند گذشته همچون واقعامکان، از وجوه زمان  کی

مناسب من  اریزودگذر من است و امکان بس ی مرگ من، فناروبه   اتیگرفت. از نظر او، ح دهیناد نیسنجش اصالت دازا

  تیو فرار از واقع  ختن یبودن، برگرفته از گر  لیراصینگاه، غ  نیمن است. با ا  گر ید  ی هاامکان  ی همگ  تیکه غا  رایاست؛ ز

 .رد یپذیم رت صو وندد،یهمه به وقوع پ ی که ممکن است برا  ی اواقعه  ةمثابکردن آن بهما است که با کوچک ی ریفناپذ

در پرتو اقامت شاعرانه و    سم یویامکان گسست از سوبژکت  یو چگونگ  یآگاه مرگ   انینسبت م   ،ی ریگجه ی بخش نت  در

حضور  لین تفکر  م  ی به  قرار  مداقه  هاردیگی مورد  اگرچه  سا  دگری .  ن  ریو  مرگ   زیفلاسفه  و  مرگ  مقولة    یآگاهبه 

  ن یرا در خصوص ا  دگر یدارد. آنچه که خوانش ها  ی اژه یمنزلت و  دگر یموضوع، نزد ها  نیدر ا  یشیاند، اما بازاندپرداخته 

به   یتیپرسمان در عالم   نیا   قی دق  بی و ترک  لیتحل  سازد،ی مقوله، جذاب و قابل تفکر م نه    ،ی نحواست که  را  مرگ 

  ،شناور است، و آنچه دارد یستیدو ن انیاست که م ی اهستنده  نیدازا .ردیپذی عنوان امکان متجربه، بل به   کیمنزلة به

هر چ  یستین و  ه  ی گر ی د  زیاست،  آن  با  نسبت  نسبت مشودیم  چیدر  در  ه   انی. حال  و مرگ  چ،یدو    ،یآگاهمرگ 

 .دارا هست  نیاست که دازا یامکان  نیشمندتریخو

مستقلی با این عنوان به رشتة تحریر درنیامده است. پژوهش  بررسی پیشینة پژوهش حاکی از این است که تاکنون اثر  

 ای به رشتة تحریر درآمده است.های منابع کتابخانه حاضر به روش توصیفی و تحلیل و با تکیه بر داده 

 مباني نظری.  1

 . مرگ در تفکر هایدگر1.1

های . مرگ، امکان عدم امکانندیچیبرمن  های دیگر دازاین را از میا در تفکر هایدگر، مرگ امکانی نهایی است که امکان

یعنی تسلیم جهان    1یگانگیازخودب، مرگ، نبودن آن جا هستن است. از سویی دیگر، نزد هایدگر،  پسنی زدازاین است.  

فرد منتشر    سلطةها برای او، تحت  ادراک خود از وجود خود و معنای جهان. این ادغام در دیگری   دادنازدست شدن، و  

به تساهل تبدیل  برای  در دستشدن به وجودی  درآمدن و  نیز، عدم تلاش  ایستا و منفعل  برگزیدن زندگی  ی است. 

  هستندة یک و تبدیل او به یک  شود و بنابراین موجب ماندن شخص در سطح اونتبه معنای هستی، معنا می  بردنیپ

می منفعل  و  در ایستا  پوچ  گردد.  و  نومیدی  هایدگر،  عدم  اندیشة  بانی  نیز  به  درنظرگرفتنانگاری  مثابه مرگ 

فرد با آن است که دست آخر نیز    آزادانةامکان دازاین و موجب عدم مواجهة شجاعانه و شاعرانه و    نی فردترمنحصربه 

 
1 Entfremdung/Alienation 
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پررنگ است. در واقع    اریبس   تیدر آثار هدا  ز،یهمه چ  انیمثابة پامرگ به  شةیاندکند.  میفرد را دچار نومیدی و انزوا  

حسینی  )  بخشندی وسو مشکل و سمت  تیبه جهان هدا   یاساس  ی اگونهحال افسون آن، بهمرگ، هراس از آن و درعین 

 . (41  :1385، و محمدزاده

روند. در نظر او، ما بایستی  اند، بامعنا و تصمیم کلنجار میگرفته تری قرار  در تراز عمیق که    متفکرینی مانند هایدگر

اینک بیندیشیم و به توافق برسیم که مرگ، معادل چه چیز است و برای چه به فهم آن نیازمندیم، و آیا اساساً مرگ  

توانیم بسا آیا میکند؛ و درواقع، به چه کیفیتی از آزادی مقید و مشروط مجازیم! و چهاست که آزادی ما را نفی می

گردد که در مورد هستی  هایی باز میهای ما در خصوص مرگ، به ابهاممرگ را بدیهی منظور کنیم! بسیاری از ابهام 

یا متعلق معرفت سوبژه    بودنابژه که یونانیان باستان باور داشتند، وصف اساسی اشیا،  مان داریم. در تفکر او، چنانبنیادی 

کوشد تا نشان دهد،  صف اساسی هستنده، ظهور و انکشاف است. وی در منظومة فکری خود میو  کهشدن نیست؛ بلواقع

از آنکه سوبژه باشد، در این نکته نهفته است که او در این    ش ی و پ  من تنها سوبژه نیست و حقیقت وجودی من، بیش 

نسبتی وثیق دارد. او این جنبه از  ها را ممکن کرده است،  آنچه ظهور آن  منزلةبهعالم است و با هستی هستندگان  

تاریخ متافیزیک    - م  عال  -ر  نامد و من، دبودن می   -م  عال  -ر  حقیقت وجودی ما را د  بودن است. در تلقی هایدگر، 

نتوانسته است خود را از تسلط همین سوبژکتیویسم رهایی بخشد؛ زیرا نتوانسته است به حقیقت و جان آدمی که همان 

واقف شود.   وضوحبه گشودگی به حضور هستی است،    واسطةبه بودن در دریافتی از هستی    غرقه بودن و    -م  عال  - ر  د

دهد که بنیاد او در او نیست؛ زیرا که اگر در  گیرد و نشان میآگاهی، بنیاد و کانون من را از او می هایدگر با طرح مرگ 

بنابراین رویارویی من با   ؛گاهی او معنایی نداشتآاندیشی او و ترس موازات آن، مرگ او بود، میلی به مرگ نداشت و به

که برای فهم هستی نیز، توان مرگ را نادیده گرفت؛ چنانمرگ، برای هایدگر اهمیت دارد؛ زیرا برای فهم نیستی، نمی

بخش دارد و از رهگذر فهم  تحلیل مرگ امری ناگزیر است. مرگ، امکانی اگزیستانسیل است که نقشی سترگ و روشنی 

 گردد.است که معنای من هویدا میمرگ 

هستندة دیگری   گونهچ یهجای آن،  شناسی را از بحث خود بیرون گذاشت و بهشناسی سنتی و یزدان هایدگر این هستی

کند، اما ادعا ندارد که  ، با انسان یا دازاین، آغاز می 2هستی برتر طرح نکرد. او در کتاب هستی و زمان  ةمثابرا نیز به 

چنین خوانشی که  کندای دربارة اومانیسم به سارتر انتقاد میبرترین هستندگان، یا هستی برتر است. او در نامه انسان 

او را محور هستی خواهد کرد؛ تا جایی که سارتر،  که    کندوجودش مقدم است، شأنیتی به انسان اعطا میکه    از انسان

کند، تا  به این دلیل انسان را در کتاب هستی و زمان برجسته می  اومانیسم نامید. اما هایدگر اگزیستانسیالیسم خود را

ای است که پرسش از هستی،  کند و این همان روزنه ای است که در مورد هستی پرسش می مبرهن سازد، انسان هستنده 

 گردد.در آن میسور می  رخنةاز 

 
2 Sein und Zeit/Being and Time 
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و رابینسون و نیز مترجمان آثار دیگر او  ی  مک کوار ای است که خودمان هستیم.  دازاین در نظر هایدگر همان هستنده 

هایدگر،   مفرد  واژة  که  دارند  بنابراین،  das seiendeاصرار  ببندند.  جمع  را  هست  آنچه  یا   هستنده   dasیعنی 

seiende… sindwir je selbst  شود: هستندگان خود ما هستیم؛ و  میdassein des seienden   شود: هستی  می

، هستندة  4ی در دست، هستندة  3کند: دازاین کتاب هستی و زمان سه نوع هستنده را تحلیل می هستندگان. هایدگر در  

 .5فرادستی 

 . مکتب هرات1.2

  ان یم  ریآن، وجود عناصر شرق دور بود که احتمالاً از مبادله سف ی های ژگیاز و یکیخود را داشت.  یژگی و ی سبک هرات

همراه هشدیم  یناش  نیو چ  رانیا هنرمندان هرات  است که  آمدوشد    ی اسیس  ی هائتی . مشهور  )پکن(  به خانبالق 

  نیشت که ابود، بعدها شرح سفر خود را نو   ده یاو را برگز  سنقر ینقاش که با  نیالداث ینام غ از آنان، به   یکیاند؛  داشته 

  ؛ ردیگیم  یرانیا  ی رنگ و بو  یرانیدر دست هنرمند ا  ین یعناصر چ   نیا   یحافظ ابرو آمده است. منته  خیشرح در تار

رها  کهی طوربه را  هرات  نگارگر  ییمکتب  چ   ی رانیا  ی هنر  بند  )دور  زِی تبر  ةدور  یِمآبی نیاز  (  لمغو  لخانانیا  ة اول 

که    دهدیم  گر ی کدیبر    ریمتقابل تصاو  ریبه تأث  یخاص  تیاهم  ،یسبک هرات  ی های ژگیو  یدر بررس  ی گر  ل یباز   .دانندیم

  یروحیو ب  یبا خشک  ریو تحرک، کاملاً مغا  یسَرزندگ  نی که ا  کندیاند. او خاطرنشان مجان گرفته   داری با اشارات معن

عمق    ،ییبالا  ةلب  کیبا قرارگرفتن خط افق در نزد  هاصحنه   ن،یاست. همچن  ی ریمکتب جلا  ی های ها در نگارگرچهره 

زماندافته ی  ی شتریب آب  لی متما  ی اروزه یف  ی هانه ی .  رنگ   یبه  سبز،  ا  ی هاو  در    گر ی د  از  .هستند  های نگارگر  ن یعمده 

  اه،یوگگل  میدر ترس  ییگراواقع   رمتقارن،ی متقارن و غ  ی های بندب یبه ترک  توانی فرد مکتب هرات ممنحصربه   اتیخصوص

اندام،    یطراح  میمهارت در ترس  ،ی در معمار  ی کارزه یر  ر،یدر کل تصو  یبودن رنگ آبغالب   ،ی ریگتنوع رنگ در قلم

 اشاره کرد.  رهیدا ی بندب یاز ترک  تفادهاس ،یچند زمان  شی تراکم در مرکز صحنه، نما

 بحث و بررسي . 2

هنگامی که دازاین با انواع دیگر هستندگان قیاس شود، ای که هستیم، باور دارد  هایدگر با طرح خوانش خود از هستنده 

هستی یا به تعبیر دیگر، آنچه هست، برای او یک پرسمان است. هایدگر با تأکید بر  که    خواهد بود  6ای ممتاز هستنده 

هستندگان  دازاین در جایگاه آغاز شناخت، نقطة عطف و نیز گرانیگاه فلسفة خود، بر نوع خاصی از هستی، بدون لحاظ  

کند؛ زیرا دازاین تمامی جهان را با خود به همراه دارد. این دازاین با سایر هستندگان تفاوت دارد، زیرا  دیگر تمرکز نمی

که مراقب هستی خود است؛ تیماردار هستی خود است. دازاین یک نحوة زیستن است و در این نحوة زیستن، همگی  

رو انتخاب  هایدگر با التفات بر تبارشناسی فوق، واژة دازاین را ازآن  اش،های او با منش اندیشیدن به هستیمشخصه 

 
3 Dasein 
4 Zuhanden/Ready-to-hand 
5 Vorhanden/Present-at-hand 
6 Ausgezeichnet 
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واقعیت وجود ما را آشکار کند و یا بر آن تأکید ورزد و به زبان    ةیماتواند جانکند که بهتر از هر واژة دیگری میمی

وة هستندگی ما در ساختار  آورد؛ این که نحوة هستی ما از حیث کیفی با هستندگان دیگر تفاوت دارد؛ زیرا که نح

تری دارد. این لفظ مصدر فعل هستن است و به ویژگی متمایزی اشاره دارد که  شناختی واژة دازاین بازتاب دقیق زبان

زمان  هایدگر آن را در آدمی یافته است؛ پروای دازاین، گذشته و حال و آینده را دربرگرفته است؛ زیرا هستی دازاین هم

های آتی تمرکز دارد و خویشتن را از همان زاویه تعریف  اندازی بر امکاندر خود دارد و در طرح  هر سه افق زمانی را

توان گفت وحدت دازاین نهاده شده بر پروا است و پروا نیز همچون فراخنایی میان تمامی ابعاد زمان  کند. حال میمی

 بخشد.گذشته و حال و آینده در هر دَم زنده است و جملگی کردار او را هویت می رون یاست؛ ازا7مندی استوار بر زمان 

دستی و عسرت است و دازاین در راه بازگشت به تهی  زمانةاما هایدگر در مقام مخالف تأکید دارد که روزگار نیهیلیسم،  

کند، اما این معنا هرچند از سخن    دستی معنایی رمانتیک به ذهن متبادر دستی است. در ابتدا شاید این تهی همین تهی 

کشی از طبیعت  عصری است که رفاه و بهره   مشخصة شده است، رمانتیک نیست. این بهترین بیان    گرفتهوام شعری  

های راستین خویش است و  است، اما بشر بیش از هر عصر دیگری ناتوان از اندیشیدن و راهیابی به توانایی  افتهیرشد

رفاه خود، نشانگری است که نیهیلیسم به جایی رسیده است که در قلمرو امور معنوی، چیزی  تر این که تأکید بر  مهم

کند و شادی او نیز از شادی دیگران  بدیع در چنته ندارد. دازاین دچار دشواری است و دردهای دیگران را تکرار می

نیست. به نظر هایدگر، گذر از   گاهخودآدستی و حبس شود. او چونان به عسرت افتاده است که حتی بر تهینتیجه می 

از   گام نخست گذر  نیهیلیسم  به جوهر  اندیشیدن  و  است  نیهیلیسم  مورد جوهر  در  اندیشیدن  به  وابسته  نیهیلیسم 

سوی نیهیلیسم نیست، بل خود گذر است. این موقع، اندیشه بر جوهر، اندیشه بر امری است که هستی است؛ پس ما به 

 شود. سوی ما متمایل می تی نیز به یابیم و هس هستی تمایل می

با ضرب  اندیشه  با ملاک شدن خوانا نیست و نمی آهنگ ماشینیاین  را  توان  ابزاری آن  های کمّی مورد پرسش خرد 

ها با خواست قدرت نیچه  که مشتاق و مصمم به پذیرش باشیم و این  رسدی فرامسنجش کرد. نجات و آزادی آن هنگام  

کردن است و در این انتظار،  شدن و انتظار انسان به کشف دستیابی نیست. دوران ما دوران انتظار هستی به کشف قابل

تنها  (. به باور هایدگر، با نیچه، نه 287  :1391،  نیادیو پرسش بن   دگر یها)احمدی،  پژواکی از هستی شنود خواهد شد  

کردن و غفلت از هستی را کامل کرد؛ بدین جهت، گذر از نیهیلیسم  کامل شد؛ زیرا نیهیلیسم رهاکه    نیهیلیسم نفی نشد

ترین ارباب سنت  کند. او نیچه را شاخص را گذر از متافیزیک و تنها راه نبرد با نیهیلیسم را شناسایی هستی معرفی می

یده شد؛ در نتیجه،  کند، زیرا نیچه با همة تیزهوشی، از گرداب نیهیلیسم رهایی نیافت و بلعمتافیزیکی غرب ترسیم می 

 گرایانه شد.ای نیهیلیسم آن تجربة نیچه از نیهیلیسم، خود تجربه 

ترین هستن  »مرگ امکانی وجودی است که خود دازاین همواره باید آن را برعهده گیرد. با مرگ، دازاین در خودینه 

هستن دازاین همّ او است. مرگش    -ن  جها  -ر  ایستد. در این امکان است که فقط و فقط داش پیشروی خود می توانستن

 
7 Zeitlicheit/Temporality 
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مثابه این امکان پیشروی خویشتن بایستد، تماماً به  توانستن است. وقتی دازاین به  -ن  هست   -آنجا    -ر  دیگ   -ه  امکان ن

های اش سپرده شده است. در این گونه پیشروی خویش ایستادن، همة پیوندهایش با دازاین ترین هستن توانستن خودینه 

ترین امکان نیز هست. دازاین  حال نهایی امکان، درعین  نی ترنا وابسته ترین و  شوند. این خودینه منحل میدیگر در او  

مثابه هستن توانستن قادر نیست از امکان مرگ پیشی گیرد ]یا فرا گذرد[. مرگ امکان امتناع ]یا عدم امکان[ مطلق  به

ناگرفتن عیان می  نا وابستهین امکان  ترخودینه   ةمثابدازاین است. بدین ترتیب مرگ خود را به  کند. به این و پیش 

 (. 323 :1390، ی سرآغاز کار هنر)هایدگر، اعتبار، مرگ پیشرو ایستادنی ممتاز است 

ما را دگرگون خواهد کرد و این امر در ساخت هویت    فراروندةی فاعلانه و  های اندازطرحانباشت زندگی در سودمندی، 

ایم، و این امر سوگیری  های خود را به جهت تحقق خویشتن، بر آینده درانداخته ما نقشی بنیادین خواهد داشت. ما طرح 

ید دربارة  کند، اما به واگرد، گویی در حال تدوین گذشتة آیندة خود نیز هستیم؛ بنابراین بارو به آیندة ما را تبیین می 

اقامت خواهند داشت؛ زیرا اگر تقدیر بر سر آن    درگذشتههایی هستیم که  تفاوت نباشیم. ما دارای نگرانی گذشته نیز بی

،  لوپر)  هایی به فراست و عزت پس پشت داشته باشیمدهیم که سالباشد که فردا مرگ در رسد، بسیاری ترجیح می

سان  که هویدا باشد، بهنحوی جای گرفته است، بیش از آنول جامعه، به(. مرگ در میان آداب و شعور متدا51 :1394

اندیش و  ورزد با کاوش در مرگ، هستی دازاین را نزد دازاین مرگپنداشتی مغفول مانده است و هایدگر اهتمام می

مرگ هویدا نیست، به  ها را ترسیم کند. این که  آن در کلیتش، باید که کرانه   محرزکردنفاش سازد و برای    مرگ آگاه

با این هستی   از مواجهة  این معنا است که دازاین نااصیل در لالایی وقایع، مانند همگنان خود منتشر شده است و 

دازاین تا هست، ساختارهای اگزیستانسیالش،    (.52  همان:)  گریزد. آنچه هایدگر در صدد آن است سوی مرگ میبه

های اصالت است که  شوند و به هنگامه مندی، و... منتفی نمیبودن، زمان   -گ  مر  -  سوی بودن، به   -ن  جها  - ر  همانند د 

یابند و دازاینی که در هستندگان درون جهانی شناور است، با خود نسبتی وثیق نخواهد یافت. در پایان هویدایی می

ژگی امری را دارد که دازاین  هنوز، وی  -ه  سوی پایان و حد غاییِ نبودن دازاین، به لحاظ اگزیستانسیال، یعنی هستی به

 (.53 همان:) با آن نسبت دارد

»مرگ یکی از امکانات هستی است که آن را هماره دازاین، خود باید بر دوش گیرد. با مرگ، دازاین در خویشمندترین  

بودن    -ن  ها ج  -ر  د  مطلقاًرود،  ایستد. در این امکان آنچه هَمِّ آن بر دازاین می هستی توانش خویش فرا پیش خویش می

توانستن است. وقتی دازاین در مقام این امکان فراپیش خویش    -ن  جا بودآن   –ر  دیگ  - ه  است. مرگ دازاین امکان ن

گونه فراپیش خویش ایستادن طور کامل به خویشمندترین هستی توانش خویش واسپرده شده است. در این ایستد، بهمی

حال، آخرین حد امکان نیز  گردد. این خویشمندترین امکان نامنسوب درعین ها قطع میهرگونه نسبتی با دیگر دازاین

هست. در مقام هستی توانش، دازاین را یارای آن نیست که امکان مرگ را پس پشت نهد. مرگ امکان امتناع مطلق  

سان . بدینکندی عیان می ناگرفتن بنابراین مرگ خود را همچون خویشمندترین امکان نامنسوب و پیشی    ؛دازاین است

ی[ مشخص و ممتاز است. امکان اگزیستانسیال مرگ بنیاد در آن  الوقوعب یقرایستایی ]یا امر عاجل و  ش مرگ فرا پی 
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 « بودن است  - ش  خوی  -ش  دارد که دازاین خود ذاتاً گشوده بر خویش است و این گشودگی در حقیقت به شیوة فراپی 

 (. 555 :1390 ،هایدگر، هستی و زمان)

سوی پایان برحسب تقویم بنیادین دازاین است. تنها به این نحو روشن  ر پدیدار مرگ در مقام هستی به ضرورت تفسی 

سوی پایان اش آن کلیتی که بنیان گرفته از هستی به تواند گشت که به چه لحاظ در خود دازاین بر وفق ساختار هستی

مند است، مند و جهانای زمان. دازاین هستنده است، ممکن خواهد بود. عیان شد که پروا همچون تقویم دازاین است

و    شمارگاهخورد، و خود را به انقیاد  کند؛ در جهان غوطه میگون میها را گونهولی براساس نحوة تحققش، معنای آن 

خود  سوار است. این دازاین نااصیل، مرگ را از زمان چابک ارابةآورد و بر این گمان است که بر های ساعت درمی عقربه

درنخواهد یافت،  که    دهد. او چونان در همگنان منتشر به محبس افتادهها حوالت می را به دیگری شناسد، و آننمی

 امورات او انقیادی تحمیلی است.

تواند تمامیت زندگی را اصیل گرداند و در پرتو این  یابد که با آن میعطفی دست میهایدگری از مرگ، دازاین به نقطة 

  دلهرة   نةیزماندازی و به سرانجام رساند و در  از منتشران همگن خود طرح  تیتبع  یبهای خود را  گ، امکانآگاهی به مر 

 رنگکم های منتشر،  های خویش را ردیابی کند و فشار سنگین ناشی از زیست با دیگری آگاهی از میرایی، مسیر انتخاب

های پیشین  بخشد. تغییر در آگاهی به مرگ، امکان ی شود. پس این مرگ است که وجه دیگر آنچه هستیم را تقرر ممی

  نکتةی خود را عیان سازد.  حصریبدر آن هستی،  که    کندهای جدید جولانگاهی بر پا میکند و بر امکانرا رها می

 (. 120 :1393،شود )اینوودجا آشکار می پراهمیت تمایز میان مرگ اگزیستانسیال دازاین و فوت همین

بسا خود ارسطو هم این اصطلاح را برنگزیده بود؛  ای از ارسطو است که چه برگرفته از عنوان مجموعه   8واژة متافیزیک 

عناوین فلسفة اولی، حکمت، الهیات و علم اولی را    شود،زیرا او برای قسمی از تفکر که اکنون متافیزیک نامیده می

به معنای معاصر و نیز هرگونه برداشتی نادقیق    10است و نه علم  9(. متافیزیک یک دانش 1برگزیده بود )مرادخانی،  

  توانیم میراثهمانند عالم متافیزیک و یا هستندگان ماوراءالطبیعی از حوزة موردنظر ما خارج است. متافیزیک را می 

توان اصطلاح ماوراءالطبیعی را بر  دلیل تأملاتی که او دربارة خداوند صورت داده است، نمیارسطو بدانیم، اما تنها به

افاده کرد آن ندارد   ؛ها  ارتباطی  با اجنه و جادو و هستندگان غیرارگانیک  بر خلاف فهم عمومی،    بنابراین متافیزیک 

 (.14 ، اینواگن)ون

توانیم با هستی مواجهه داشته  اندیشی است که می در وجود خودمان، یعنی با مرگ   11در نظرگاه هایدگر، با مواجهة عدم 

آگاهی است که سبب گسست ما از  اندازد، و این مرگ و مرگتی میباشیم. این یاد مرگ است که ما را به یاد هس 

سوبژکتیویسم خواهد شد. برای هایدگر، تاریخ متافیزیک غرب، تاریخ بسط سوبژکتیویسم است و این خوانش او از تاریخ  

 
8 Metaphysics 
9 Knowledge 
10 Science 
11 Das Nichts/Nothingness 



گس   يآگاهمرگ 566  امکان  سوبژکتسو  از  ها  ويت  تفکر  تطب  دگریدر  هست  قيو  مقوله  با  نگارگر  يآن   ... یدر 

 و همکاران  وحید مناجاتی 

رة جهان که شرقی دربا  -   ی امکان تفکر معنوکوشد که امکان یا عدممنزلة تاریخ بسط سوبژکتیویسم میمتافیزیک، به

هژمونی  تحت  که  عالمیتی  استخراج  با  دارد  او سعی  سازد.  نمایان  را  است  لحاظ شده  آن  معنابخش  کانون  هستی 

سوبژکتیویسم متافیزیکی قرار دارد، از سقوط تفکر غیر متافیزیکی یعنی گونة دیگری از تفکر که رو به فراموشی است  

با طرح پرسش و هستی به پیوست آن فراموش شده است، ممانعت کر التفات دهد که آدمی واجد  ده و  های اصیل 

 غیرمتافیزیکی نیز هست. - یهای تفکر شرقامکان

سره تفکر  کوشد با گذر از متافیزیک، ساحتی را که یککند و هایدگر میچیز را از نگاه خود تفسیر می متافیزیک همه 

سو با عرفاً و سلکای شرق یافته  او، تا حدودی خوانشی هم و هستی است، نمایان سازد. در همین احوال است که گویی  

( با عنوان »گوهر حقیقت و رابطة اساسی آن با بنیاد« توضیح 1928است. هایدگر در بند نهم بنیاد متافیزیکی منطق )

ها  ز دلالت کنیم و بر پایة معانی و فهمی ا گیری میها جهتسوی آنیابیم و بهدهد، ما با جهان به قصدی رابطه می می

جا با هوسرل زاویه داشت. هایدگر  گیریم، اما معنا محصول یک کنش ذهنی درونی نیست، و از همین است که جهت می

امری ذهنی یا درونی ،  12سازی باشد، یعنی خوانش هوسرل را نپذیرفت. این التفاتاین فهم از قصد که محدود به سوژه

داند. حیث التفاتی همان منش نهفته  آوایی میگر در تحلیل دازاین، هم نیست؛ به واگرد، منش آن امری است که هاید

 .(214 :1395، خاتمیدر اعمال مشترک دازاین است )

او از سنت متافیزیکی است و دیگر این هستی    کنندةن ییمند هستی ما، نقطة گسست و تع در تفکر هایدگر، خصلت زمان 

جوشی گذشته و اکنون و آینده، سهیم است. آینده  ست، وانگهی در هم زمان مشوش نیدر فراسوی زمان و یا در حال بی

اش، اقتدارش برای ما که از چیرگی سوبژکتیو بگریزیم، بر اکنون رجحان دارد؛ و برای  به سبب خصلت زودهنگامی 

 (.  125 : 1393، یابد )زارع توان بر آن غلبه یافت، تبلور می دازاین، میرایی همچون رویدادی که نمی

یافتن  ها، استیلای تکنولوژی و غلبه تبع آن انهدام ارزش برای هایدگر، سنت متافیزیکی گرفتار غبار غفلت است و به

مصرف فراگیر گشته است. سنت متافیزیکی غرب دچار کژروی دیگری نیز هست؛ اینکه برای تفسیر هستی، تنها یک  

در دورة یونانی، سخن شعری، .  است  دآمدهیان سوبژه و ابژه پددنبال آن شکافتی میموقف نظری برگزیده است و به

سخن فلسفی بر دو قسم دیگر غلبه کرد و سخن شعری و تاریخی در ذیل    جیتدرتاریخ و فلسفه در ابتدا جمع بودند؛ به

کی  . بعدها سخن فلسفی، متافیزی(1  :1390،  )مرادخانی  سخن فلسفی که همانا سخن تعاطی به برهان بود، درآمدند

بسا خود ارسطو هم این اصطلاح را  ای از ارسطو است که چهبرگرفته از عنوان مجموعه13نامیده شد، اما واژة متافیزیک 

شود، عناوین فلسفة اولی، حکمت، الهیات و  برنگزیده بود؛ زیرا او برای قسمی از تفکر که اکنون متافیزیک نامیده می 

یعنی »پس    Ta meta ta phusikaو، آندرونیکوس رودسی، چهارده متن را  علم اولی را برگزیده بود. پس از مرگ ارسط

وسیع دایرة  متافیزیک  امروز  اگرچه  نامید.  است«  مربوط  فیزیک  به  آنچه  پرسش از  و  مسائل  از  به  تری  نسبت  را  ها 

ها و مسائل نخستین به موضوع آن تعلق دارند  کند، اما همچنان پرسش های موردنظر متافیزیک ارسطو لحاظ میموضوع 
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به معنای معاصر و نیز هرگونه برداشتی نادقیق همانند  15است و نه علم14بنابراین متافیزیک یک دانش   ؛(14  :اینواگنون)

توانیم میراث ارسطو عالم متافیزیک و یا هستندگان ماوراءالطبیعی از حوزة موردنظر ما خارج است. متافیزیک را می

ها افاده  توان اصطلاح ماوراءالطبیعی را بر آندانیم، اما تنها به دلیل تأملاتی که او دربارة خداوند صورت داده است، نمی ب

 بنابراین متافیزیک برخلاف فهم عمومی، با اجنه و جادو و هستندگان غیرارگانیک ارتباطی ندارد. ؛ کرد

ترین این  گرفته است و یکی از سترگمتافیزیکی، خطاهای گوناگونی شکلدر تفکر هایدگر، در سیر اندیشگی سنت   

اند، حال آنکه هستی، مفهوم ترین مفاهیم نامیده خطاها، تعریف هستی است. در شوند متافیزیکی غرب، هستی را کلی 

نیست که  نیست؛ زیرا هرچند ممکن است که نزد متفکری، مفهومی از هستی شکل یافته باشد، ولی دلیلی در دست  

بتوان به قطع گفت هستی امری بیرون از ذهن متفکر نداریم و تنها باید که به مفهوم اکتفا کرد! در پرداختی دیگر،  

پذیرد. در خطای  شود که فصل مشترک تمامی هستندگان است و تعریف نمی سان مفهومی تجریدی طرح میهستی به 

سته شده است و یا در خطایی دیگر، هستی را همانند یک  دیگری، هستی نه مفهوم، بل یکی از صفات هستنده دان

هایی را دارد، اما آنچه از نظرها پنهان گشته، این نکته است که  اند. هستی امکان طرح چنین تقابلهستنده تلقی کرده 

وم کنیم و مفهو... همه هستند. ما همواره در حدود فهمی معین و تاریخی از هستی زیست می16ارزش ،  شدن، اندیشه

کند و تنها بر آن است که هستی  رو در میان نیست. هایدگر هیچ تعریفی از هستی عرضه نمیآشکارگی هایدگری ازآن 

شناسی راز است. در سنت متافیزیکی، آنچه برتری یافته است، بینش، یعنی اندیشیدن در هستندگان است، اما با هستی

خود هستی پرداخت و از بینش و روش اونتیک و علمی رایج که    بنیادین هایدگری، باید که به مسئلة بنیادین، یعنی

 سوگیری فتیشیسم کالایی دارد به سوا بحث کرد. 

کند؛ چونان که یک نویسنده خود را وابسته به  های خویشتن آگاهی می در تفکر هایدگر، دازاین خود را در بستر امکان 

گیرد،  های خویشتن را پی میپرداخت هرمنوتیکی، همگی امکان   کند. دازاین در یکهای خود فهم میها و انگاشتهانگاره 

ها آگاهی کرده است و ویژگی  اما برداشت وی از خویشتن کلی نیست. او تا هنگامی که هست، خود را با ابتنا بر امکان 

پاسخ   کنی؟« و ماافکنی او، همان اشتغال به خوانش خویشتن است. هنگامی که فردی از ما پرسش کند »چه میطرح

دهد؛ زیرا در آن لحظه در حال نوشتن نیست، اما ایشان ضمن این نویسم«، در واقع فرد به گذشته ارجاع میدهیم »می

 18سازی و متناسب   17ی سازکند؛ زیرا او خود را با مسکندارد که خود و عالمش را با نویسندگی فهم می پاسخ ابراز می 

 (. 298  :1391، و زمان یهست،  هایدگرکند )توانایی و امکانش تعریف می 

آنچه که پس از جنگ جهانی دوم بشر را گرفتار اضطراب کرده است، نمود مرگ در وجوه گوناگون تجلی آدمی است  

دهد. پس اگر بودن یا ای پُرتکلف نمود میای بیش از هر زمان، به شیوهای با هر مقوله و رابطه که خود را در هر نسبت
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نبودن مسئلة بنیادین شکسپیر، خیام، هومر و یا متفکران و نویسندگان و ادبا نبود، این همه متن باشکوه و نقاد شکل 

های معرفتی گوناگونی از هستی بر ما برگشایند. مرگ و  گرفت که معنابخشی زیست ما را برعهده گیرند و افق نمی

رجستة ادبیات و علم و هنر جهان جای گرفته است و جای شگفتی ندارد که مرگ در  زندگی همواره در کانون آثار ب 

  :1391،  بیادجای میل به نامیرایی، گاه به واگرد، در شوق به مرگ استحاله یافته است )بسا بهاحوالاتی مختلف، چه

64). 

تجربة زیسته اهتمام دارد که اعتبار تفسیر حیات و مرگ را تعالی    برهینیست، بل باتک  دنبال اظهاراتی تقریبیهایدگر به 

از هایدگر در پیش می  به پیروی  نیز  را مرلوپونتی  باور دارد آموزة  گیرد؛ زیرا چنان بخشد. همین خوانش  که گفتیم 

کنیم؛ پس  آمیزی، طراحی هم می محض شروع رنگ گذارد، حال آنکه بهکلاسیک در نقاشی، بین طرح و رنگ تمایز می

  - گیرد و همین منطق را در تحلیل هایدگر از در  شود، هرآنچه هست نیز را دربر می ای که در آن رنگ تمام مینقطه

کردن شیوة بنیادین هایدگر،  یابد. در ضمن، با دنبالهای سنت متافیزیکی، نزد او میبودن در قیاس با تحلیل  -جهان  

می ک نشان  را  فهم  اصلی  نحوة  دو  که  شدهدهد  متمایز  یکدیگر  از  معاصر  فلاسفة  توسط  یعنی:ه  به  اند،   ة مثابفهم 

فهم   افتةیهای تغییر شکل  عنوان صورتدر علوم طبیعی، به20کردن تبیین  ةمثابو فهم به  یانساندر علوم  19تفسیرکردن 

 شوند. مربوط به تعامل روزمره مشتق می

اشتقاق، فهم یعنی  در مسیر نشان  این  نیز در  تأملی همچون چکش ی روزمرة غیر افکنانههای طرحفعالیت دادن  زدن 

کند. تفسیر  آیند؛ سنجشی که وقتی یک مهارت، کفایت لازم را ندارد هم ضرورت پیدا میدرمی   حیتصرسنجش عملی به

در فهمیدن    هایی کهبا شرح و بسط امکان  کهنیز یک حالت اشتقاقی از فهم است که البته حالتی نابسنده نیست، بل

اشتباه اظهاراتی دانسته است  ها را به ای که سنت آن کند. اما در اظهارات گزاره اند، فهم ما را پُرمایه می افکنی شده طرح

ها به بنیان رود که آن آورند و به خطا گمان میکه ثبت منفعلانة نحوة حضور اشیا برای شهود محض را به بیان درمی

، دریفوسدهند ) اند، درواقع تنها یک حالت ناقص از فهم را نشان میهر چیزی دست پیدا کرده   کنندة ه یابژکتیو و توج 

یافته است، 21بنابراین نزد هایدگر، بشر مدرن متفکر نیست؛ زیرا علم و منطق سوبژکتیویستی استیلا   ؛(299  :1397

تبارشناسی گفت در تاریخ تفکر یونان و نیز تاریخ    گویی آنچه که باید به آن فکر کرد، از بشر روی گردانده است. او در

گرای ما دچار استحالة  وسطا و همچنان دوران مدرن دریافت که مفاهیم بنا به چرخش پرداخت عقلاندیشگی قرون 

 . (86 :1390،  خراسانیماهیت شده است )

های پیشین گشته است و نحوة  نسبت با انگاره انقلاب علمی قرون اخیر، بانی تحولاتی بنیادین در رویکرد و فاهمة ما در  

های اندیشگی، در عین  بسا معنای مرگ را در ما به چالش کشیده است. بشر در سیر از میان همین حلقهزیست و چه 

ای ترک تورم نظریه، دچار تغییر در نفس ماهیت خود شد و به سوبژه بدل گشت. در این وضعیت، بشر به هستنده 
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سان منظومة کپرنیکی که به ها معنا گردید؛ به نچه هست را بر خود استوار دید و به مرکز نسبت تحول یافت که هرآ

و وجودبخش تعریف شد   نی ناگه خورشید در عوض زمین به محور گردش مبدل شد. با این خوانش نوین، بشر معناآفر

است برای وقوف جدید بشر از هر    و ماهیت عصر مدرن، خود را در این تغییر متبلور ساخت. این تعریف فضای جدیدی 

وسطا، چیز و از آن جمله: مرگ. این تعریف جدید بنا دارد نشان دهد که جهان چه در عهد کهن، چه در عهد قرون 

منزلة یک شناخت بر بشر نمود نیافته است؛ زیرا در اندیشة یونانی، بشر در نسبتی نزدیک با جهان،  به  عنوانچ یهبه

کرد، اما در دوران  مراتب خلقتی و الوهیتی تبیین می قرون میانه جایگاه خود را در سلسله  خوانشگر هستی بود؛ در

ای تصویرساز شد که جهان را به امری بازتولید شده و دستاورد و فرآورده بدل ساخت. دگرگونی بشر به مدرن سوبژه 

موقعیت میل    نیترترین و نامشروع یسوبژه در عصر تجدد، در یک تخریب دیالکتیکی مبنا قرار گرفت و به سمت نهان

 پیدا کرد، حال آن که مرگ در انتظار او است. 

توان آن را پشت سر گذاشت، به معنای قبول این نکته است که هستن دازاین سرانجام  مرگ همچون امکانی که نمی

کند  افکنی میکه طرح   میرد نیست، بل مسئلة دازاینی استسوی مرگ هستن، مسئلة دازاینی که می محو خواهد شد. به

عنوان یک میرا و فردی که ممکن رود و این در پرتو باخبری از خودش بهاش پیش می های وجودی سوی امکانو به

کند که در اساس پرتاب شده است و  دهد. رویارویی اصیل با مرگ بر دازاین آشکار میاست اکنون بمیرد، روی می 

افکنی او نیز باید قوی واند یکی از حدود یا شرایط بنیادین وجود را بپذیرد. طرحتدازاینی که مرگ را چنین بپذیرد، می

  ، خیو تار  دگریهااحمدی،  )کنند  ها مطرح می هایی که دیگری هایش برای هستن باشد، و نه امکان مندی سوی توانو به

 . (501 :1391، یهست

اشاره شده است، اما نشانگر برداشت متفاوت هایدگر از مرگ  شماری  های ادبی انگشتدر کتاب هستی و زمان به متن 

دار از آدمی  سوی مرگ هستن است. حدی دامنه هستند. برای هایدگر برخلاف فهم سنت متافیزیکی از مرگ، آدمی به 

علم    شود؛ زیرا احکام اخلاقی همانند یک که در اکنون او قوام دارد و حاضر است. دازاین اصیل دیگر اخلاقی معنا نمی

ممانعت از  است  سیستمی  سختاونتیک،  میهای  توحش  عقلانی  ساماندهی  به  که  شناخت  گیرانه  مدعی  و  پردازد 

شوند. دازاین اصیل مانند هر کس نیست  دازاین طرح می   شناسانةی توجه به وضعیت هستهایی جزمی است که بی قاعده 

تمامی مفاهیم و اصول و    کند، بل به بازاندیشی موازین آنان کپی نمییابد و از  ها مفقود نمیو خود را در میانة دیگری 

 ماند.تفاوتی باقی نمیپردازد و در وضعیت بیها می ارزش 

انسانصورت  رومی  گونهبندی  ابژه گرایی،  و  جانداران  سایر  به  نسبت  رومی  انسان  برای  برتری  پشت ای  بود.  قائل  ها 

واقع طلب که به فکر نهفته است که انسان موجودی است شناسا، هوشمند، تکامل گرایی، این انسان  بیفر ایدئولوژی دل 

ای ساده را  محوری معاصر، نکتهمدرن یعنی باور به انسان ةمرکز و مدار اصلی همه چیز است. این باور همانا تا به سوبژ

داند  ها میکند! او خود را مالک آنمعنا میخواند و  ها را به شیوة دلخواه خود میاز قلم انداخته است؛ اینکه انسان، ابژه

گیرد و  شود! اما چنین باوری در جریان تاریخ متافیزیک جای میها را برای خود قائل میو حق دخل و تصرف در آن 
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کند و مخالف را  گردد. این برداشت هرگونه مخالفت با خود را محکوم می تبار آن به تعریف مفهوم رومی انسان بازمی 

 . (86 :1391  ،تهیمدرن ی معمااحمدی، نماید )ر بربریت معرفی میداطرف 

گرایی نه  گرایی ادعا دارد که هرگاه کسی به هر شکل به انسانشناسی فلسفی و منطق انسانبه گفتة هایدگر، انسان

.  (249  :1385،  متافیزیک چیستهایدگر،  گیرد ) بگوید، چیزی جز اثبات و قبول امر غیرانسانی پیشروی او قرار نمی 

کند؛ زیرا بر سر آن است که بخشی می شناسانه، لیک پیرامون دازاین صورتهای خود را با وجهی هستی هایدگر عبارت 

توجه دهد، معنای خاصی از انسان در ذهن دارد و متناسب با این معنا و نه آن خوانش سنتی متافیزیکی است که به  

سان هنگامی که او به پژوهش  کند. بدینمعانی است که مرگ را معنا می  پردازد و به تبعیت از اینشناسی میهستی 

اندیشی ما نیز واجد ارج  پردازد؛ پس مرگ و مرگپردازد، ناگزیر به شناخت و آگاهی ما از هستی نیز می در هستی می 

ایم، تور دریافتهاست. نکته آنجا است که معنای هستی و پرسش از آن محتاج وضوح است، اما همگی هستی را امری مس

ولی شاید اینکه ما از هستی دید صریحی نداریم، خود وابسته به ستر آدمی باشد و همین جلباب است که برای وی 

ای است که بایستی سرآغاز پرسش  تنها نخستین هستنده پردازیم، دازاین نهاهمیت دارد. اگر ما به تفسیر هستی می

گردد و  پیش در هستن خود با همان امری که مورد پرسش است مواجه می  ای است که ازقرار گیرد، بل او هستنده 

کند، برخاسته از التفات بر همین  تقیّد او با مرگ، معنابخش و روش نگاه خواهد بود. این که دازاین خود را متحقق می

شناسانه حیات  ی هستی کنیم؛ زیرا دازاین بر اسلوبمرگ است و ما مرگ را در نسبت با دازاین و هستی است که فهم می

 دارد و آویخته به همین امر است که هستی او رازآمیز شده است.

یابیم که نزد بسیاری از متفکران اعصار کهن، معنای نظر با معنای کنونی آن تفاوت  با مداقه در تاریخ تفکر بشر درمی

نزد   اشکال گوناگون خود، چه  نزد سنتعرفاًدارد. نظر در  باستان، چه  یونانیان  نزد  های فکری سامی، معنایی ، چه 

.  هستچینش چند گزاره  همچون شهود و تجلی داشته است؛ گویی که نظر با عمل نسبت داشته است و چیزی بیش از  

چنان که در مورد سقراط نیز چنین بود. انسان چیزی  روش زندگی انسان آن اعصار، همان نسبت او با حقیقت بود، آن

مرگ و   ةبنابراین اپیستم   ؛های حیات او ریشه داشتمایهجز نسبتش با حقیقت نبود و این نسبت با حقیقت، در بن

 حیات بشر و مرگ چنان قدرتی بود که انسان در درون آن اقامت داشت.آگاهی نیز منوط بود به اسلوب مرگ 

، تقابل معنا شود 22آن، غیریت   واسطةبهآگاهی در تاریخ تفکر، هر دو نوعی فسخ موقت مرگ بود تا  طرد یا اندراج مرگ 

آگاهی سنت  گ ی تخریب دیالکتیکی گفتمان پیشین پیش رود. انگاری مروسوسمتو در تبارشناسی گفت، محیلانه به  

انجامد که دایرة شمول آن، معنایی متفاوت با آن چیزی  ی ساماندهی عقلانی توحش نهفته در مرگ مینوعبه متافیزیکی  

 تر معنا شده بود. دارد که پیش 

تفکر اصیل دربارة مرگ، بانی رخدادی است که با التفات بر آن، هیچ فردی جاودانه نیست و آن دم که دریابد من  

افکنی دوباره  کند. مرگ آگاهی به ساخت و طرح ای معنادار، اصالت را آگاهی میآگاهی در لحظه یست، مرگ جاودانه ن

 
22 Andersheit 
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شود نهد. اکنون اما وابستگی متقابل باور و معنا را میآورد و اصالت را در نسبت با هر پرسش دیگری پیش میروی می 

پردازیم، دربارة صدق، به تخصیص شرایط صدق می  ماندگاه یدبدین صورت تبیین کرد که ما در مقام مفسر، بر پایة  

امکانی    کهی طوربه تفسیر شرطی  برای  دیویدسن  دونالد  اینجا کسانی همچون  گردانیم.  معقول  را  آن  تا حد ممکن 

 (. 288 :1391، هستی و زمانهایدگر،  )  گذارند تا بتواند به تصویر نهایی دست یابدمی

کند و به حالت ناتوان خود  امری است که دازاین خود را در آن چگونگی ویژه یافت می   ةمثاببهدر تفکر هایدگر، مرگ  

کند. این  بنیاد میها او را بی آگاهی، تمامی امکانیابد و با نمود ترس برد. این چگونگی، بر دازاین سیطره میپی می

دهد  ، بل یک اسلوب ممکن دازاین بودن را نمود میپذیری دازاین استتنها گویای فرجامامکان اگزیستانسیالیستی، نه 

  اندازة های مختلف فرجام یافتن، هیچ یک به  گیرد. نحوه و با این تلقی، وظایف تفسیری متعددی پیشاهنگ وی قرار می

شناختی ما  هستی   صةیخصی، سبب التفات بر  افتنیانیپاتوانند صورت خاص خاتمه را هویدا سازند؛ زیرا هر  مرگ نمی

های مختلف  شود. مرگ برای دازاین امری معوق است و در این تعویق، ناگزیری حاکم است؛ حال آنکه در نحوه نمی

پذیر است که دوباره احیا خواهد شد. دازاین هایدگری بسا امری برگشتفرجام یافتن، خاتمه امری گمانی است و چه 

تواند باشد، در اکنون وی مندرج است. گفتمان آن که می انفتاحی است که بر آشکارگی هستی گشودگی دارد؛ بنابراین  

آورد که با اتکا بر آن، ما باید مرگ را چونان آگاهی  هایدگر بر تارک سرشت فلسفی مرگ، معنایی را به پرواز در می 

تگاه و  شود؛ زیرا مرگ بنیاد هر خاسیابد. دازاین با مرگ، خود در خود برهنه میکنیم که در لحظة پایان فعلیت نمی

ساختاری در دازاین است؛ پس امری همواره حاضر است. بدین رو چونان نیست که مرگ، امری زائد بر حیات باشد، 

به تفکر و    ابداًهایی متافیزیکی هستند و  فرض بسا که جزء ذاتی حیات ما است. اومانیسم و سوبژکتیویسم دارای پیش 

 .(126 ، جانسون) پردازندپرسش از حقیقت هستی نمی 

بخشد و  یابد. مرگ، زمان دازاین را پایان میتوان دریافت که فهم دازاین با مرگ آگاهی است که معنا می اکنون می 

اندازی است؛ لیک رخدادی نهایی نیست؛ زیرا بنیاد است و بنیاد، رخدادی نهایی نیست. مرگ رخدادی  فرجام طرح

داز در حیات  مرگ  واقع شود؛  دازاین  آیندة  در  که  که نیست  است  آگاهی  مرگ  با  اصیل  دازاین  و  دارد  این حضور 

کند و  دهد. تناهی دازاین و بنیاد آن بر مرگ، فهم سوبژکتیویستی رایج را لغو میهای زیستن خود را قوام میشیوه

 نماید.هستن معرفی می -گ مر - سوی دازاین را به 

  منزلة به، فهم تمامیت آنات حیات است؛ فهمی که من  آگاهیآگاهی است و این مرگ فهم تناهی دازاین، اهتمام بر مرگ

گردد. دازاین  گیرد که با آن، انشای حقیقت و هستی میسور می کند و اقامتی شاعرانه در پیش می بنیاد را حذف می

هستی  آگاهی به آیت  جوید. هنگامی که مرگگاهی از راز استنکاف میهمواره میان خطا و راز تناوب دارد؛ زیرا گاه 

یابد. صلای تهنیت هستی با  بخش لوگوس سیلان می گیرد و جریان وحدتگوید، زبانی شایستة آن نشاط می پاسخ می 

ورزد. سرایش اقامت و زندگی  افکند و بدین شیوه دازاین فانی به سیاقی اصیل اقامت می آگاهی است که پژواک میمرگ 

سازد. هایدگر با طرح  کند و اصالت ممکن را محقق میخ می همچون شعر، اندیشة غیرفعال در نسبت با مرگ را نس
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اصالت و داب مکتوم    هستةمرگ آگاهی، من اونتیک را به من آنتولوژیک بدل کرد و به مرگ جایگاهی داد که ذیل آن  

 اصالت هویدا گردد.

ت؛ زیرا طغیان لحظه  روندة آن اسضرورت پرداختن به ماهیت تکنولوژی، فهم و واکنشی در برابر ساخت و تولید پیش 

به لحظة آن، مفاد اقامت آدمی را، رو به خطر رانده است. آشکارگی حقیقت در تکنولوژی با مفارقت از آشکارگی شاعرانه  

یا هنری، تفاوت دارد؛ زیرا که هنر جولانگاه آشکارگی است، اما تکنولوژی در شکل افراطی هنر، به التزام آشکارگی  

است. سوبژکتیویسم، تکنولوژی را به برآیند منطقی مبدل ساخته است، اما خود تکنولوژی   معطوف به فایده نمود کرده

، به خدمت گمارده است؛ این یعنی مرگ تفکر. سوبژکتیویسم با  حضور آوردنسوبژه را بلعیده است؛ زیرا که او را در به  

تفکر بدل شده است و این عناد همان    اندیشم« کوژیتوی دکارتی جان گرفت، اما اکنون به معاند ساعیتأکید بر »می 

فقدان و نسیان التفات بر هستی است. کنکاش سنت متافیزیکی در پی ضمان، منتج به سوبژکتیویسمی شد که فرجام  

باور سوبژه، حقیقت نام گرفت! این خوانش در مقام تبیین جهانی مسلط در    ،معطوف به قدرت است؛ در نهایت  ارادةآن  

را همان صدق معنا کرد. سیر    بودنیعملهای زندگی نفوذ کرده و در جایگاه مرجع اقتدار،  رصه مدرنیته، به جملگی ع

رسیده است که بسا علوم پایه را مبنای تقلید ساخت و علوم اجتماعی و انسانی را نیز بنا کرد    جابدان روندة علم تا  پیش 

 (. 118 :1390،  نگریشرود)

جویانه، چونان تاخت که تمرکز  پیش و ترقیتبع آن، آغازی رو به ه آینده و به مثابه آگاهی معطوف بروشنگری خود را به

و کلمات    Modernحاصل نکرد. واژة    سمیویتی او بر وضعیت مدرن و پیشرفت، چیزی جز سوبژکتیویسم و سپس پوز

واژة   از  »مدرنیزاسیون«  »مدرنیته«،  نظیر  آن،  با  است.    Modosمرتبط  شده  مشتق  »اکنون«  معنای  به 

Postmodernity    واژة وانگهی  اکنون«.  از  یعنی »پس  اتیمولوژی  لحاظ  به  آن    Modernنیز  لاتینی  در ساختار 

Modernus  آن، اشاره بر این   ی ری کارگشد و هدف از به در اواخر قرن پنجم میلادی به کار گرفته    بارن یاست و نخست

  : 1396،  امر بود که عصر خود را با مشروعیت مسیحی تشخص دهد و از گذشتة کفرآمیز رومی متمایز سازد )مصباحیان

116  .) 

منبعی از    منزلةبه ، ابژکتیویسم و رئالیسمی تولید کرد که آنان نیز جهان را  سمیدئالیا در مسیر خود،    23سوبژکتیویسم

چیزهای رویاروی سوبژه فهم کردند و در این میانه، معنای خود »زیستن« و »اقامت« منقلب شد. انسان هایدگری،  

بیولوژیکی بیومتریک  های  انشای حقیقت است، نه مفاد جهان. سوبژکتیویسم در یک اقتباس خونین، انسان را به داده 

کانتی تا اقتباس ناموجه   -  های بیومتریک را ارجحیت بخشید. از سوبژکتیویسم دکارتیتنزل داد و تصمیم کنسرسیوم 

اند، تنها انسان نبود که به محاق رفت، هستی  های بیومتریک که خدایگان مرگ های کنسرسیوم و تبدل بشر و تصمیم 

 .رانده شد  هیزاوو حقیقت بود که به 
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 نگارگری مکتب هرات هستي در .  3

از سبک  نقاشی خراسانی است که در دوره تیموریان و در زمان زمامداری شاهرخ در هرات  مکتب هرات یکی  های 

هجری بوده است. همچنین در زمان شاهرخ    880_ 836های  تاریخی این مکتب حدود سال   ةگذاری شد. گسترپایه 

و    تاجیک ی مکتب هرات دو هویت فرهنگی  ردر نگارگ   .)چین( دوباره بهبود یافت  دورروابط تجاری و فرهنگی با خاور  

 . انگیزد برمی تحولی نگارگری  آداب  در آمیزد وایرانی و تورانی( درهم می) ترک 

ای در  تفرقهکند که در آن نه  ای برقرار می گیرد و نظم و سامان تازه در کنار هم قرار می  اسلامی  و مغولی    فرهنگ  دو

  و ایرانی  ای در ایمان مذهبی و نیز مواریث دو ساحت متفاوت هنر  آید و نه رخنه شناسی هنری پدید میوحدت زیبایی 

 .آوردشود و تجدید قوایی برای هنر نگارگری ایران به ارمغان میدر هم ترکیب می   چینی

های بزرگ و عمر طولانی و مرگ و زندگی دوباره،  رازورزانه، اندازه حیات  در مکتب هرات، درخت نماد زندگی است.  

ای میان عنوان واسطه سبب شده که درخت، مفاهیم متفاوتی را به خود اختصاص داده و گاهی حتی در عهد باستان به

و نمادی از کل    خداوند و انسان  ةعنوان نمادی از تراوت، آرامش و زیبایی، بازتاب رابطانسان و خدا تقدیس شود و به 

،  هرات  مکتب  خصوصاً  نگارگری آب و نماد روشنایی شناخته شده است. در    جهان محسوس، ترکیب آسمان، زمین و

بر دو نوع کارکرد »تزیینی«  ، علاوه هرات  نگارگری صویر درخت در  ت  .شاهد کارکردهای متفاوتی از تصویر درختان هستیم

نحوی : و داستان اصلی را به شکل تصویری، از پیش، پژواک می دهد. بهو »نمادین«، دوشادوش متن، حادثه نگاره است

که تصویر درخت خشکیده، بازتاب روایت مرگ شخصیت داستانی، تصویر درخت پرشکوفه، بازتاب روایت امیدواری و  

 (.25: 1399راد، رفیعی ) نیز سایه گستری است. همچنین درخت، بازتاب روایت قدرت و شوکت پادشاه است

 

 نبرد کیخسرو و افرسیاب. شاهنامه فردوسی، مکتب هرات. .1تصویر
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در تصویر فوق به موازات تصویر نبرد، دو درخت کاخ نیز که نماد هستی و زندگی هستند ترسیم شده است. این زاویه  

 دید نگارگر بیانگر توجه وی به استمرار حیات در کنار لحظات سخت و نبردها است.

 

 شاهنامه فردوسی، مکتب هرات.دیدار زال و رودابه،  .2تصویر

در نگارة فوق نیز هنرمند در کادر ترسیم دیدار عاشقانه زال و رودابه که به نوعی ترسیم زندگی است، درختانی را نیز  

وی از کتاب خواج  3در تصویر شماره    تری در نگاره منعکس سازد.های هستی را به شکل رنگ ترسیم کرده است که جلوه 

 کرمانی نیز  تعدادی درخت ترسیم شده است. 

 

نگاره همای و همایون در باغ شاهی. نسخه خواجوی کرمانی. مکتب هرات. محل نگهداری: پاریس موزه هنرهای  .3تصویر

 تزیینی
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 گيرینتيجه 

نظر دارد. هستندگان به سیاق معینی    المحجوبکشف حقیقت برای هایدگر، مطابقت با واقع نیست و به امر متعال و  

یابد. نزد هایدگر،  یابند و این سیاق ظهور در نسبت با تمامی ساختار انکشافی که در آن قرار دارند نمود میظهور می

های  های رشته ها و نظریه از نتایج، موضوع   لنگانلنگان رَوی  نه دنباله   آن،  گرفتنش ی درپ پدیدارشناسی اهمیت دارد؛ زیرا با  

رود قرب به زندگی باشد. فهم هستی با  کشیدن از حیث علمی به نفع آنچه گمان میتحصلی ضرورتی دارد و نه دست

معرفت و  متافیزیکی  مفروضات  تمامی  پشت  پس  از  میپرسش  افقی  آششناختی،  کار  آغاز  نقطة  که  کارگی  گشاید 

هرمنوتیکی است. نزد سوبژکتیویسم، سوبژه برای خود یک سوبژه است؛ یک من است، اگرچه فهم این من از دیدگاه  

بسا غیرممکن است. سوبژه در قبال دیگران نیز سوبژه است. سوبژه، ها، مشکل و یا چهخود او و تجاربش برای دیگری 

هادهای اجتماعی است که در شرایط خاصی، هستی او را  معرفت نیز هست که در آشناترین شکل، شاید گفتمان ن

به محیط وابسته    داًیاکهای انسانی مجزا است؛ بدین رو سوبژه  مند نیز هست و از دیگر بدن کنند. سوبژه بدنمحدود می 

اندیشنده    ةسان سوبژرا به  Egoاشتباه  کند، بهدکارتی هنگامی که از من صحبت می  ةسوبژکتیویت  (.8  24ر ی گاگناست )

را    Egoاست و میان او و جهان دیواری بر پا است. کانت هم همین    جهان  یبدکارتی    Egoکشد، اما این  پیش می 

اندیشم« کوژیتو، به این که من یک شخص و  شود از »میپیش برداشت و تشخیص داد که نمیپذیرفت، لیک گامی به

های سنت متافیزیکی  ها و گزاره من را یک موضوع دانست و همچنان میان مؤلفه  یک جوهر هستم، رسید، اما او همچنان

 باقی ماند.

تواند در پی شناسایی و اندیشه  دهد؛ وانگهی سوبژه میدر سوبژکتیویسم، تجربة خویشتن مستقل است از آنچه انجام می

گرفتار عادت باشد، در کار غرق شود و خود را از  تواند که  مقصد طی کند. او می باشد، اما راهی نادرست و گنگ و بی 

که خویشتن را چگونه پیش ببرد و در چه موقعیت عملی قرار گیرد؛ چگونه خود یاد ببرد. خویشتن وابسته است به این

 کنیم.را هدایت کند و چگونه هدایت شود. پس خطا آنجا است که من را همواره آگاه از خود معنا می

دیری در طی  دکارتی   -ه  شناسی سوبژنه هایدگر  از سوبژکتیویسم  را  راه خود  می   -  ابژه،  جدا  نقش  کانتی  زیرا  کند؛ 

ها را استنتاج  صور شهود هستند و کانت وجود آن   واسطةیبهای  استعلایی مرگ را فهم کرده است. مکان و زمان داده 

  جة ینتض ساده نیست؛ زیرا فضامندی دازاین  کند؛ بر مقولات فاهمه هم ابتنا ندارند. برای هایدگر، مکان یک مفرو نمی

مانندی است؛ هایدگر در  است. این فهم، تجربة بی   افتهیسامان میرایی او است؛ بنابراین جهان دازاین بر مرکزیت مرگ  

برابر اگزیستانسیالیسم اومانیستی سارتر که تأکید نخستینش بر انتخاب و عمل انسانی است و بر اهمیت فاعل انسانی 

بهمی  اصرار  اندیشیدن  او  نزد  است.  قائل  تفکر،    ة مثابورزد، مرزبندی  زیرا هنگامی که  نیست؛  است و ساختن  تحقق 

کند. گیرد و حوزة عمومی، سوبژکتیویته را امری بنیادی فرض می تکنیک شد، تحت استبداد حوزة عمومی قرار می

 (. 37هومر )  آرزوهای آدمی است  ةکنندرایی بیانگ  -ر کند و این هبشری را تعیین می  روزةحوزة عمومی نیازهای هر 
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  منزلة به  منآگاهی، فهم تمامیت آنات حیات است؛ فهمی که  آگاهی است و این مرگ فهم تناهی دازاین، اهتمام بر مرگ

دازاین  گردد.  گیرد که با آن، انشای حقیقت و هستی میسور می کند و اقامتی شاعرانه در پیش می بنیاد را حذف می

آگاهی به آیت هستی  جوید. هنگامی که مرگگاهی از راز استنکاف میهمواره میان خطا و راز تناوب دارد؛ زیرا گاه 

 یابد. بخش لوگوس سیلان میگیرد و جریان وحدتگوید، زبانی شایستة آن نشاط میپاسخ می

ز آن خویش است. اصالت دروغین همان پندار  پندارد ا دازاین نااصیل، در پی اصالت دروغینی است که به نادرست می

گردد. دازاین غیراصیل در اصالت دروغین  کند و در سقوط عادی میپیروی می  همهمرگ    ةیمرثکاذبی است که از  

آگاهی مختص به دازاین اصیل است؛ آن  گردد؛ زیرا هنوز تیماردار خویش است. مرگ شود، اما محو نمی مستغرق می 

می اصالت  که  هستیهنگام  آگاهی،  مرگ  می  -  سوی به  -  یابد.  بیرون  همگنانش  از  را  تفردی  مرگ  در  و  کشد 

از  سازد. این وقوف، تناهی دازاین را عیان می ترین امکان را هویدا می بخش، اصیل روشنی  کند و این وقوف، پرسش 

ایم؛ های شاعرانه بر چکامه   ترین(. خود اندیشه یعنی تناهی و ما محتاج216  :فدایی)  جویدهستی و حقیقت را پی می 

تازه کنیم. اینک قدرت هنوز پنهان تکنیک مدرن که تا بن هر    وجاندلآگاهی از این وادی، در راه،  بادا که با یک دل

ترین مهلکه راه نجات جوییم. تکنیک مدرن  کرده است از عیان   محتاجمانچیز رخنه کرده است و قساوت جهان مدرن،  

بیند تا امکان هرگونه  امان و محتوم، تدارک میاش، بسان تقدیری بیناپذیری اجتناب   اسطة وبهشدن جهان  و صنعتی 

فروغ سازد که دیگر  سپاری به موطن و هر مأمن و پناهی را جستن، چونان خاموش و بی، دل مأواگرفتن، دنیموقف گز

 آدمی بوده است. حقة  رةی سکسی هم خطور نکند که این معانی، روزگاری  لةیمخبه 

سوبژکتیویستی است که در اساس، فقدان آزادی را نیز    من  بردةچنان  بشر معاصر با هزاران ریسمان پیدا و پنهان آن 

تنها شرفت رسانه نهای به این کیفیت آزاد نبوده است. پیمدرن گمان دارد بشر در هیچ دوره   مناز خاطر زدوده است.  

  واسطة بهتفاوتی شده است؛ هر نوع مرگ و جنگ و کشتاری را  افقی نگشود، بل بشر را بلعید؛ زیرا بشر دچار نوعی بی

نهد. در جریان شوند کند و زوال انسان در نیهیلیسم را تجدد نام می ها، امری عادی تلقی میجمعی در رسانه   مشاهدة 

شود هستنده  می  طورچهپرسش از هستی و جهان یعنی »چه چیز هستی دارد« به » سنت متافیزیکی و سپس تجدد،  

را شناخت« تغییر یافت؛ این شیفت پارادایمی یعنی تقدم سوبژه بر ابژه. پیوندی میان ذهن و شئ برقرار ساخت که بر  

 بخشد. مبنای آن، شناخت، قدرت معنا شد؛ قدرتی که با عمل، ثمر می

آگاهی است که با آگاهی بدل نشود، هیچ گشایشی نخواهد بود. دازاین هایدگری مرگبه مرگهراسی  هنگامی که مرگ

طرف اش منفعل و بییابد که نباید نسبت به چرایی و چگونگی زندگی یابد و درمیگسست از هرگونه ایسم، اصالت می

ناگه منقطع گردد. در همین ارتباط، نیچه به  تواند به  باقی بماند. زندگی او اهمیت دارد؛ زیرا التفات دارد که زیست می

 گیرد. داروین نقد دارد؛ زیرا داروین تأثیر شرایط خارجی و جهان بیرون را به طور مضحکی بیش از اندازه در نظر می 

است و این نگرش تنها اسلوب رویارویی ما با جهان و ازجمله مرگ نیست. مرگ برای   سازابژه نگرش تئوریک، نگرش  

ی ما است«،  رنگهمهری »مسئول قشنگی پَر شاپَرک است«، برای عطار »چون زیستن است«، برای مولانا » سهراب سپ
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حال آن که برای شماری دیگر توقف قلب است! نگرش نخست رویکردی غیرعلمی است و به ساحت تفکر حضوری  

کند، اما مرگ امری نیست که  میتعلق دارد؛ نگرش دیگر، رویکردی علمی و تئوریک است که مرگ را همانند ابژه فهم  

ذیل مقولات و گزاره، معرفت گردد. مرگ پذیرای تأویلی تحصلی نیست و پیوسته نیز بر تارک سرشت معرفت درخشیده  

شود. یقین به مرگ و فهم شأنیت است. مرگ نزد دازاین اصیل واجد قطعیتی است که با انکشاف خود دازاین مهیا می 

شناختی است و کشف این  های آغازین خودش است. مرگ امکانی هستیدازاین بر بنیان  مرگ آگاهی، برآیند گشودگی

آگاهی در مقام امکانی حضوری، امری  امکان، کشف دریافت هستی دازاین در نهفت باغ هستی است. مرگ با مرگ

نابراین بدون مرگ  یابد. مرگ، تناهی هستی دازاین است؛ بیقینی است و دازاین با عدم نسیان، قطعیت آن را درمی 

نمی  به  آگاهی  آگاه گردید.  گسترةتوان  او  قالب دیدارهای    هستی  در  نیز مفهوم هستی  نگاره های مکتب هرات  در 

 عاشقانه، نبرد برای زندگی و تصاویری چون درخت بازتاب یافته است.
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 و مآخذ:  منابع 

 ها کتاب 

 . تهران: نهرکارزان .های اساسیهایدگر و پرسش  (.الف1392) .احمدی، بابک

 ب(. هایدگر و تاریخ هستی. تهران: نهر کارزن.  1392احمدی، بابک. )

 .تهران: نشر الکرزان  .معمای مدرنیته (.1391. )احمدی، بابک

 .لمیاحمدعلی حیدری، تهران: انتشارات ع :ترجمه .گشایشی بر اندیشه مارتین هایدگر (.1394. )اینوود، مایکل

 . اهمیت و اهمیت موضوعی مرگ در آثار جان کیتس. پژوهش ادبیات معاصر جهان (.1396)بیاد، مریم. 

 . بیژن عبدالکریمی، تهران: نقد فرهنگ :ترجمه  .هایدگر (.1396. ) جانسون، پاتریشیا آلتنبراند

 .جهان در اندیشه هایدگر، تهران: انتشارات مؤسسه فرهنگی معاصر دانش و اندیشه (.1396. )خاتمی، محمود

 .زکیه آزادانی، تهران: نشر نی :ترجمه .در دنیا بودن (.1398. )دریفوس، هربرت

   ا.تهران: انتشارات وای .هایدگر و مکتب فرانکفورت  (.1394. )زارع شیرین کندی، محمد

 (. پرسش هایدگر: فناوری چیست؟. تهران: انتشارات پایان. 1397)قانع بصیری، محسن. 

 . تهران: نشر نی .ایستاده آن سوی مرگ (.1391. )فدایی مهربانی، مهدی 

 .مریم خدادادی، تهران: انتشارات ققنوس :ترجمه .مرگ (.1395. )لوپر، استیون

مدرن. تهران: انتشارات علوم انسانی و مطالعات  ت(. پایان تاریخ از دیدگاه فیلسوفان مدرن و پس1391مرادخانی، علی. )

 فرهنگی.

 . تهران: نشر عصر .مدرنیته و دیگر آن (.1397. )مصباحیان، حسین

 .پرویز ضیاء شهابی، تهران: انتشارات هرمس  :ترجمه .آغاز کار هنری  (.1393. )هایدگر، مارتین

 .سیاوش جمادی، تهران: انتشارات ققنوس :ترجمه .متافیزیک چیست (.1392. )هایدگر، مارتین

 لات قام

،  19(. »پژواک حادثه روایت متن ادبی در تصویر درخت در نگارگری مکتب هرات«. پیکره، دوره 139راد، رضا. )رفیعی 

 .25-36، 21شماره 

. پژوهش ادبیات  « هدایتتصور مرگ به عنوان پایان همه چیز در آثار  (. » 1385)الله، محمدزاده، اسدالله.  حسینی، روح

 . 1 (،36)11معاصر جهان، 
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