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وسیلہ کونسی ش ہوتی ہے؟

 

جو کسی کی طرف پہنچن کا ذریعہ ہو۔ اس کام کا وسیلہ یہ ہے یعنی یہ کام اس ذریعہ س ہوسکا ہے۔ اس
شہر کا وسیلہ وہ سواری ہے جو اس شہر ک پہنچاسک۔ کوئی وچھے کہ وہاں پہنچن کا کیا وسیلہ ہے؟ تو آپ
بائے گا کہ وہاں ک یہ سواری جاسکتی ہے۔ یہ پہنچا دے گی۔ تو جو ش جس قسم کی ہو،اسُ کا وسیلہ اسی
قسم کا ہوسکا ہے۔ پھر وہ سیلہ کس کا ہوگا؟ یہ اسُ ش س جو چز متعلق ہو اس ک حصول کا وسیلہ ہوگا۔

ملاً اگر کوئی منزل ہے تو چونکہ وہ ایک ظرفِ مکان ہے، ایک جگہ ہے تو وسیلہ اس کا کوئی جسمانی ہوگا جو
اپنی جنبش اور حرکت ک ساتھ آپ کو اس جگہ ک پہنچا دے۔ کسی غذا کو وچھئ کہ اس غذا کا وسیلہ کیا

ہے تو غذا س متعلق کھانا ہوا ہے۔ مطلب یہ کہ کھان کیلئ یہ کونکر مل سکتی ہے۔ کوئی کام انجام پانا ہے،
یہاں کیا ہے خدا کی طرف وسیلہ۔ توخدانہ ظرفِ مکان مں مقید ہے، نہ ظرفِ زمان مں مقید ہے۔ تو وسیلہ اس

کا اب کوئی مرکب نہں ہوسکا۔ سواری جو اس ک پہنچا سک۔وہ تو اس وقت ہو جب وہ کسی محل مں ،
کسی مکان مں ہو تو پھر مسافت ط کرن کیلئ سواری درکار ہوگی کہ وہ اس ک پہنچا سک۔ کعبہ ک

پہنچن کا ذریعہ تو سواریاں ہوں گی مگر خدا ک پہنچن کا ذریعہ سواریاں نہں ہوں گی۔ ہزار دفعہ ممکن ہے
کہ کعے پہنچ جائ۔مگر خدا ک ایک دفعہ بھی نہ پہنچ سک۔

ه الرحْمٰنِ الرحِیْمِ بسِْمِ اللّٰ
"وَابْتغَُوْاالَِیْه الْوَسِیْلَة"۔ ارشادِ حضرتِ احدیت ہے کہ اپن روردگار کی طرف وسیلہ ڈھونڈو۔ "الَِیْہِ"ضمر ہے"اس کی
طرف"۔وہ کون ہے؟ اللہ۔ اس کی جانب وسیلہ لاش کرو۔ طلبگار ہو۔ وسیلہ کون ش ہوتی ہے؟ جو کسی کی طرف

پہنچن کا ذریعہ ہو۔ اس کام کا وسیلہ یہ ہے یعنی یہ کام اس ذریعہ س ہوسکا ہے۔ اس شہر کا وسیلہ وہ
سواری ہے جو اس شہر ک پہنچاسک۔ کوئی وچھے کہ وہاں پہنچن کا کیا وسیلہ ہے؟ تو آپ بائے گا کہ وہاں

ک یہ سواری جاسکتی ہے۔ یہ پہنچا دے گی۔ تو جو ش جس قسم کی ہو،اسُ کا وسیلہ اسی قسم کا ہوسکا
ہے۔ پھر وہ سیلہ کس کا ہوگا؟ یہ اسُ ش س جو چز متعلق ہو اس ک حصول کا وسیلہ ہوگا۔ ملاً اگر کوئی

منزل ہے تو چونکہ وہ ایک ظرفِ مکان ہے، ایک جگہ ہے تو وسیلہ اس کا کوئی جسمانی ہوگا جو اپنی جنبش اور
کہ اس غذا کا وسیلہ کیا ہے تو غذا س وچھئ ک پہنچا دے۔ کسی غذا کو ساتھ آپ کو اس جگہ حرکت ک

متعلق کھانا ہوا ہے۔ مطلب یہ کہ کھان کیلئ یہ کونکر مل سکتی ہے۔ کوئی کام انجام پانا ہے، یہاں کیا ہے خدا
کی طرف وسیلہ۔ توخدانہ ظرفِ مکان مں مقید ہے، نہ ظرفِ زمان مں مقید ہے۔ تو وسیلہ اس کا اب کوئی

مرکب نہں ہوسکا۔ سواری جو اس ک پہنچا سک۔
وہ تو اس وقت ہو جب وہ کسی محل مں ، کسی مکان مں ہو تو پھر مسافت ط کرن کیلئ سواری درکار ہوگی
کہ وہ اس ک پہنچا سک۔ کعبہ ک پہنچن کا ذریعہ تو سواریاں ہوں گی مگر خدا ک پہنچن کا ذریعہ سواریاں



نہں ہوں گی۔ ہزار دفعہ ممکن ہے کہ کعے پہنچ جائ۔مگر خدا ک ایک دفعہ بھی نہ پہنچ سک۔
اسی طرح س فرض کیجئ غذا کا وسیلہ جوہوگا، اس کا مقصد کھانا ہوگا۔ تو اس کی طر ف پہنچن کیلئ نہ

کوئی سواری ہوسکتی ہے جو ل جائ، پھر اللہ ک پہنچ کر ہمارا کام اس کی ذات س کوئی متعلق ہوسکا ہے۔نہ
وہ اوڑھن کی چز ہے، نہ بچھان کی چز ہے۔ کوئی ہمارا مقصد اس س وابستہ نہں ہے کہ وہ مقصد ہمارا اس

طرح س حاصل ہو۔ تو اب اللہ کی طرف وسیلہ، یعنی اللہ س متعلق کوئی چز ماننا ڑے گی جس کا یہ وسیلہ
ہو۔ ملاً رضائ الٰہی کا وسیلہ ،خود اس کی ذات کی طرف کونکر رسائی ہوگی؟تو اس کی طرف وسیلہ کا مطلب

ہوا اسُ کی رضا کا وسیلہ۔ اس ک راضی رکھن اور اپن س خوشنود بنان کا وسیلہ کیا ہے؟ اگر ہم کہں کہ اس
ک قرب کا وسیلہ تو وہ جب کسی مسافت ر نہں ہے تواس کا قرب کیسا؟ وہاں ہمں قرب الی اللہ کی تشرح

کرنا ڑے گی کہ قرب الی اللہ ک کیا معنی ہوت ہں؟اللہ کی طرف نزدیک ہون۔ یعنی کیا ایک نماز س پہل ہم
دس مل دور تھے اور نماز ک بعد ایک مل ادُھر چل جائں گ۔ یا وہ اپن محل س (معاذاللہ) ایک مل ادِھر

آجائ گا؟
تو قرب الی اللہ کیا چز ہے؟ اس کی تشرح کی ضرورت ہوگی۔ اب قربِ الٰہی ک وسیلہ کا کیا مطلب؟ وہ بھی
نتیجہ ک طور ر وہی کہ رضائ الٰہی کا ذریعہ۔ اسی کو کہں گ اس کی طرف کا وسیلہ۔ معلوم ہوا کہ بغر

وسیلہ ک اس کی رضا نہں مل گی۔ اگر اس کی تعبر قرب س کی جائ تو بغر ا س ک وسیلہ ک قرب نہں
مل گا۔قرآن کہہ رہا ہے کہ اس کی طرف وسیلہ اختیار کرو۔ تو جب ہم غور کرت ہں تو اصل وسیلہ تو وہ ہے

جس کو اسُ ن اپنی طرف س اپنی رضا کا ذریعہ بنایا ہے اور وہ ایمان و عمل ہے۔
ایمان و عملِ صالح ک بارے مں اسُ ن کہا کہ جو ایسا کرت ہں، مں انُ س راضی ہوا ہوں۔ مں انہں

اجروثواب دیا ہوں۔ جب ہم قرآن مجید ر نظر ڈالت ہں تو کہں ہمں نہا ایمان ر جنت کا وعدہ نہں ملا۔ ہر
جگہ ایمان اور عملِ صالح ۔ کبھی حرفِ عطف ک طور ر کہ:

لحِٰتِ"۔ "جو ایمان لائ اور انہوں ن عملِ صالح کیا"۔ "الَذِْنَ اٰمَنُوْاوَعَمِلُواالصّٰ
اس عملِ صالح کی تعبرں مخلف ہں۔ کہں"اٰمَنُوْاوَاقُوْا"، ایمان لائں اور رہزگار رہں، کہں"اٰمَنُوْاوَاحَْسَنُوْا"،

لا ہوتں مبی مکو بڑی دشواری ہوتی ہے اور وہ غلط فہ ر ہمارے ارُدو دان طبق"ں۔ اس "احَْسَنُوْاایمان لائ
ہں۔ ہمارے ہاں بعض الفاظ ارُدو مں معنی بدل کر آگئ ہں۔ عری مں اس ک کچھ اور معنی ہں۔ لیکن ارُدو
مں لفظ وہی ہے اور اس ک معنی کچھ اور ہوگئ ہں۔ ملاً یہ احسان کا لفظ ایسا ہے کہ ہم جب لفظِ احسان

کہت ہں تو اس س وہ مفہوم نہں نکلا جو عری مں لفظِ احسان کا ہے۔اس لئ جب ہم عری مں لفظِ
احسان دیکھت ہں تو ہم اسُ اپن مفہوم ر ڈھالت ہں۔ ہمارے ہاں احسان ایک بارِ منت کا ثبوت دیا ہے۔

یعنی کسی ک ساتھ بلا استحقاق کوئی سلوک کیا جائ، تو اسُ ہم کہں گ احسان۔ ملاً کسی صاحب ر آپ کا
قرضہ ہو اور وہ قرضہ جو آپ کا مطالبہ تھا، وہ لاکر آپ کو دے دں۔ آپ کہں گ کہ آجکل مجھ کو بڑی ضرورت

تھی، آپ ن بڑا احسان کیا۔وہ کہں گ کہ احسان کیسا، وہ تو آپ کا مطالبہ تھا مرے ذمہ۔
تو انہوں ن یہ کوں کہا کہ احسان کیسا؟ اس ک معنی یہ ہں کہ احسان وہ ہے جو بلاحق ہو۔جو فرض کا

اداکرنا ہو، وہ احسان نہں ہوا۔ لیکن اب ہم ذاکرن س ایک حدیث سنا کرت ہں ، اس کا ترجمہ بھی وہ لفظِ
احسان س کردیت ہں، تو ہم غلط فہی مں مبلا ہوت ہں:

ا ہوں کہ جس نساتھ کہ کو (معاذاللہ) ک ں تو اس ترجموَفَاطِمَة"۔ م یِنِ احَْسَنَ باِلنَْمَنْ بَکٰی عَلَی الْحُس"
گریہ کیا، اسُ ن (معاذاللہ) رسول اور فاطمہ ر احسان کیا۔



کیا مرے کہن ک بعد آپ کا ضمر گوارہ کرا ہے کہ احسان کرں گ؟ ہم گریہ کرں عمر بھر اور اس س بڑھ کر
خون ک آنسو روئں تو ان کا حق ہم س ادا نہں ہوسکا۔ چہ جائیکہ ہم یہ تصور کرں کہ ہم احسان کرں گ۔

اسی طرح قرآن مجید مں ہے:
"قَضٰی ربَکَ اَ لاَ تعَْبُدُوْاالاِ ایِاه وَباِلْوَالدَِْنِ احِْسَاناً"۔ تمہارے روردگار کا یہ فیصلہ ہے کہ عبادت تو اس ک سواکسی

اور کی نہ کرو مگر ماں باپ ک ساتھ احسان کرو۔
اب احسان ک لفظ س وہی معنی یدا ہوگئ کہ ان ماں باپ ک ساتھ جو کرں گ، وہ ہمارا احسان ہوگا۔

حقیقت مں یہ ہماری ارُدو زبان ک لفظ کی کواہی ہے۔ عری زبان ک معنی مں احسان ک معنی ہں حسن
عمل۔یعنی جو فرض ہے، وہ ادا کرنا احسان ہے۔

لحِٰتِ" ک معنی ہں، وہی لفظ"احَْسَنُوْا"ک معنی ہں۔ اس لئ جو لفظ "عَمِلُواالصّٰ
ه لاَ یُضِْعُ اجَْراَلْمُحْسِنِْنَ"۔ اللہ نہں ضائع کرا اجر حسن عمل رکھن والوں کا۔ "انِ اللّٰ

لوگ ایس جمل وہاں صرف کرت ہں جیس چندہ کہں مانگا جارہا ہو تو وہاں صرف کرت ہں۔
ہَ یُحِب الْمُحْسِنِْنَ" درحقیقت ان ک ذہن مں وہی ارُدو والا احسان ہوا ه لاَ یُضِْعُ اجَْراَلْمُحْسِنِْنَ"۔"انِ اللّٰ "انِ اللّٰ

ہے۔ تو عری مں احسان ک معنی ہں حسن عمل س کام لینا۔ تو کہں ر"اٰمَنُوْاوَاقُوْا"، کہں
ر"اٰمَنُوْاوَاحَْسَنُوْا"، کہں ر بطور قید کہ:

لحِٰت" ۔"جو ایمان لائ اور حسن عمل کیا"۔ "الَذِْنَ اٰمَنُوْاوَعَمِلُواالصّٰ
کہں ر عملِ صالح ک ساتھ ایمان کی قید ، کہں ر ایمان ک ساتھ عمل صالح کی قید۔ملاً ارشاد ہوا ہے کہ

جو بھی:
"مِنْ ذَکَراٍوَْانُْثٰی"۔مرد یا عورت ایمان لائ گا۔

"وَهوَمُحْسِنٌ" ۔درآں حالیکہ حسن عمل کرے گا۔
"مَنْ عَمَلَ صَالحًِامِنْ ذِکْرٍ اوَْانُثٰی"۔

جو عمل صالح کرے مرد یا عورت، درآح حالیکہ وہ موٴمن ہو۔
تو یہاں اصل سرنامہ اجر عملِ صالح اور ایمان بطور قید اور کہں ر وں کہ:

ه وَهوَمُحْسِنٌ"۔ جو مسلمان ہو سر جھکائ ہوئ اللہ ک سامن۔ "بَلٰی مَنْ اسَْلَمَ وَجْهه للِّٰ
اپن کو سردِ خدا کئ ہوئ ہو، دن اسلام اختیار کئ ہوئ ہو"وَھُوَمُحْسِنٌ"، درآں حالیکہ وہ حسن عمل رکھا ہو۔
ئَات"نہں  ساتھ "عَمِلُواالس کَفَروُْا"ک"لاش کر ڈالئ ساتھ ساتھ حسن عمل۔ لیکن اب تو معلوم ہوا کہ ایمان ک
گا۔ جہاں وعید ہے وہاں کفر ک ں جائں کہا گیا کہ جو کفر کرے اور بداعمال ہو، پھر وہ دوزخ مہے۔ ادُھر یہ نہ

ساتھ اعمال کا ذکر نہں ہے۔ جہاں وعدہ ہے یعنی اجر کا اعلان ہے، وہاں ایمان ک ساتھ عمل صالح کا ذکر ہے۔
اس ک معنی یہ ہں کہ کفر ک ساتھ تو اعمال ر نظر ہی نہں ہوتی۔ جب ایمان ہو تو عمل کا جائزہ لیا جاا ہے

کہ عمل صالح ہے یا نہں۔
اب ایک اور حقیقتِقرآنی ہے جس آپ قرآن مجید کا شروع س آخر ک مطالعہ کرک اور قرآن مجید کی آیات
دیکھ کر معلوم کرسکت ہں۔ ایک رسالہ مرا ہے، اس مں سو آیتں قریباً اس سلسلہ کی درج ہں۔ قرآن کا

مطالعہ کیجئ تو پتہ چلا ہے کہ آخرت مں جو اجر کا اعلان ہوا ہے، وہ ہمیشہ عمل ر ہوا ہے، ایمان ر نہں۔
جو ہم اعمال کرں گ، اس کا اجر مل گا۔ یہ نہں ہے کہ ایمان کا اجر مل گا۔ جو اعمال کئ ہں، اسُ کا اجر

ہوگا۔ ایمان شرط ہے، حصول اجر ہے، اصل اجر ہے اعمال کا۔



اگر ہم ن شرط وری کی اور اعمال نہ کئ تو ایسا ہے جیس وضو کرلیا اور نماز نہں ڑھی۔ یہ جو اصطلاح ہے
اصولِ دن اور فروعِ دن کی، یہ در حقیقت اسی واقعیت کا اظہار ہے۔ لوگ اس فروعِ دن ک لفظ س بھی غلط
فائدہ اٹھات ہں۔ ارے نماز وغرہ تو فروعی چزں ہں۔ گویا فروعی کرک اس کی اہمیت کو کم کرت ہں حالانکہ
یغمبر خدا ک پاس جو کوئی مسلمان ہون کیلئ آا تھا تو آپ اس یہ دو الفاظ مں بات بھی نہں تھے کہ یہ

اصولِ دن ہں، یہ فروعِ دن ہں۔یہ ہم بچوں کو سکھات ہں کہ یہ اصولِ دن ہں، یہ فروعِ دن ہں۔ یغمبر
خدا کسی مسلمان کو یہ نہں بات تھے کہ دیکھو! اصولِ دن یہ ہں ، انہں یاد کرو اور فروعِ دن یہ ہں،

انہں یاد کرو بلکہ آپ فرمات تھے کہ اللہ اور روزِ آخرت ر ایمان لاؤ اور نماز ڑھو یعنی ایک دم یغامِ توحید اور
یغامِ صلوٰة۔

اس وقت اس کو یہ فرق سمجھایا ہی نہں جاا تھا۔ یہ حقیقت مں علماء کی قائم کی ہوئی اصطلاح ہے اصولِ
دن اور فروعِ دن۔ نہ قرآن مں یہ امتیاز ہے، نہ احادیث مں۔ یہ ایک حقیقت ک اظہار کیلئ ہے جس کو نظر
انداز کرک لوگ اہم اور غر اہم ک فرق مں اس کا استعمال کرت ہں کہ وہ اہم ہں اصولِ دن اور یہ بیچارے
فروعِ دن ہں۔ یہ بیچارے ن کیلئ فروعِ دن کی اصطلاح نہں تھی۔ یہ حقیقت ک اظہار کیلئ تھی۔ وہ اس

لئ تھی کہ اصولِ دن ک معنی دن کی جڑں اور فروعِ دن ک معنی دن کی شاخں۔یہ ایک حقیقت کا اظہار
ہے کہ اصول یعنی جڑں نظروں کو دکھائی نہں دیتں ،وہ اندر اندر پھیلتی ہں ۔جو نظر آتی ہں، وہ شاخں
ہوتی ہں اور وہ وابستہ ہوتی ہں ان جڑوں س اور ان جڑوں ک ذریعہ س ان ک خونِ حیات پہنچا ہے۔وہ

سبب ہوتی ہں اور شاخں اثر ہوتی ہں اور وہ سبب جو ہے، وہ اندر اندر ہوا ہے اور وہ شاخں باہر ہوتی ہں۔
اسی طرح عقائدِحق جو معیارِ ایمان ہں،وہ دل و دماغ کی تہوں ک اندر پھیلت ہں اور ان ک آار ہں جو

اعمال کی صورت مں اعضاو جوارح س نمودار ہوت ہں۔
تو جڑں اگر مضبوط ہں اور زندہ ہں تو پھر ممکن ہی نہں ہے کہ شاخں نہ ہوں ۔ وہ ان کا لازی نتیجہ ہں اور

اگر شاخں ژمردہ ہں اور خشک ہں یا موجود ہی نہں ہے تو سمجھ لیجئ کہ جڑ مردہ ہے۔ جڑ مں زندگی
نہں ہے۔ اب اس کا علاج کیا ہے؟ شاخوں کو پانی مں ڈبون س کام نہں چل گا، جڑوں مں پانی دین کی

ضرورت ہے۔
اسی طرح س اگر اعمالِ صالح مفقود ہں یاان کی طرف نظر تغافل ہے یا وہ کمزور نظر آت ہں تو سمجھنا ڑے

گا کہ اصول مستحکم نہں ہں۔ دل و دماغ ک اندر وہ تصورات گویا سن سنائ بس زبان ر ہں۔ذہن ک اندر وہ
تصوراتِ حقیقی واضح نہں ہں۔ اگر واضح اور راسخ ہوت تو ممکن ہی نہں تھا کہ شاخں برآمد نہ ہوں۔

شاخں نظر نہ آئں۔
اب جنابِ والا!اگر جڑ مردہ ہے اوراس مں زندگی نہں ہے تو شاخں ژمردہ ہوں گی،ا فسردہ ہوں گی تو پھر ثمر
کیا مل گا؟ ثمر تو شاخوں ہی ک ذریع س ملا ہے اور ان شاخوں ک ذریعہ س ملا ہے جو اصل س وابستہ

ہوں اگر اصل خشک ہے تو شاخوں س ثمرنہں ملا۔فائدہ وقتی نمائشی شاخوں س بھی حاصل ہوجائ گا۔
رونق چمن ہوگی، دیدہ زیی ہوگی۔ ممکن ہے کہ اگر گھنی شاخں ہوں تو سایہ بھی

گا جو زندہ اصل س مل گا۔ثمر انہی شاخوں س ں ملمگر ثمر نہ کچھ چھاؤں آرام کا باعث بن جائ ،ہوجائ
متصل ہوں اور ایک اور خاصہ ہوگا نمائشی شاخوں کا کہ کسی تز ہوا ک جھکڑ کو برداشت نہں کرسکں گی۔

بس جب ک حالات رسکون ہں، تب ک شاخں نظر آرہی ہں اور ادھر کوئی وقت ک خطرہ کا تز جھکڑ چلا
تو بس تمام شرازہ بکھر جائ گا۔ کوئی شاخ کہں ہوگی، کوئی کہں ہوگی۔



اگر جڑ ہے ، کسی حالت مں ،خواہ مردہ ہو، خواہ خشک ہو مگر شاخں نہں ہں تو ثمر پھر بھی نہں مل گا۔
مگر امُید کی جاسکتی ہے کہ اس جڑ مں زندگی یدا ہوجائ تو پھر شاخں نکل آئں ۔اس لئ ماوسی انہی کو

ہوگی جن کی جڑں نہ ہوں۔ یہی قرآن ن کہا ہے:
الْکَافِروُْنَ"۔ اللہ کی رحمت س انہی کو ماوس ہونا چاہئ جو مانت ہی نہں ہں، ِه الا "لاَ ےَئیِْسُ مِنْ رحَْمَة اللّٰ

کافرن ہں جو حقیقت کو تسلیم ہی نہں کرت۔جن کی اصل ہے ہی نہں۔ اصل ماوس انہی کو ہونا چاہئ اور
جہاں جڑہے، چاہے کچھ بھی ہو، مردہ ہو ، ے جان ہو،انہں بالکل ے آس نہں ہونا چاہئ۔ انہں امُید ہونی

اسی امُید کو طاقت دین اور اللہ کریم ہے۔اس ن لافی ہوجائ ممکن ہے کہ اس کی کہ کسی صورت س چاہئ
کیلئ توبہ کا دروازہ بند نہں کیا ہے۔ یہاں ک کہ معصوم ن ارشاد فرمایا، بعض باتں ایسی ہں کہ وری اصل

بات ایک دم س کہہ دی جائ تو اس کی طرف نظر تغافل ہوجاتی ہے، اس لئ حکمت کا قاضا یہ ہوا ہے کہ
وال سنن ں اگر ذہن اچُاٹ بھی ہوجائ۔ تو شروع مپہنچایا جائ حقیقت کو جرعہ جرعہ ، ایک ایک گھونٹ کرک
کا تو دوسرے جمل مں شاید ذہن متوجہ ہوجائ۔ تیسرے جمل مں اور متوجہ ہوجائ۔ اس طرح اصل حقیقت

بالکل رائیگاں نہ ہو۔ اس لئ اب معصوم کا کلام ہے، فرمات ہں:
"مَنْ َابَ قَبْلَ مَوِْه بسَِنَةٍ قُبلَِتْ توَْبََه"۔ جو اپنی موت س ایک سال پہل توبہ کرے، اس کی توبہ قبول ہوتی ہے۔

ایک سال س شروع کیا۔ اب فرمات ہں:
"مَنْ َابَ قَبْلَ مَوِْه بشَِهرٍ قُبلَِتْ توَْبَُه"۔ ارے سال بہت ہوا ہے، جو اپنی موت س ایک مہینہ پہل توبہ کرے، اسُ

کی توبہ قبول ہوتی ہے۔ اس ک بعد فرمات ہں:
هرَ کَثِْرمٌَنْ َابَ قَبْلَ مَوِْه باِسُْبُوْعٍ قُبلَِتْ توَْبَُه"۔ ارے ایک مہینہ بھی زیادہ ہے، جو اپنی موت س ایک الش ِاَ لاَان"

ہفتہ پہل توبہ کرے، اس کی توبہ بھی قبول ہے۔ اس ک بعد ارشاد ہوا:
"اَ لاَ انِ اسُْبُوْعٍ کَثِْرٌ"۔ ارے ہفتہ بھی بہت ہوا ہے،

"مَنْ َابَ قَبْلَ مَوِْه بَِوْمٍ قُبلَِتْ توَْبَُه" ۔جو اپنی موت س ایک دن پہل توبہ کرے۔
دیکھئ پہنچ گئی دن ک یہ بات۔ اب فرمات ہں:

"اَ لاَ انِ الَْوْمَ کَثِْرٌ" ۔ارے ایک دن بھی بہت ہے۔
"مَنْ َابَ قَبْلَ مَوِْه بسَِاعَة قُبلَِتْ توَْبَُه"۔ جو اپنی موت س ایک ساعت پہل توبہ کرے، اس کی توبہ بھی قبول

ہوجاتی ہے۔
اب ہمارے سامن تو انتہا ہوگئی کونکہ صاحبانِ علم جانت ہں کہ ساعت گھنٹے ک معنی مں نہں ہے، تھوڑی

سی مدت ہے۔ قلل مدتِ زمانی کو ساعت کہت ہں۔ تو فرمات ہں کہ وہ ساعت بھی بہت ہے۔ بس جب موت
بالکل قریب ہو، اس س پہل توبہ کرل تو توبہ قبول ہے۔ انی وسعت اس کریم ن توبہ ک بارے مں دی ہے۔
مگر پھر بھی سرمایہٴ اطمینان نہں مل سکا۔ اس لئ کہ وہ آخری وقت نہں بایا کہ کب آئ گا۔ یہی حکمت

تھی موت ک وقت کو ردے مں رکھن کی اور اس کا کوئی معیار نہ ہون کی کہ بوڑھ کو موت آئ گی یا جوان
کو یا بچ کو۔ اگر کوئی معیار ہوا تو جوانی اطمینان س گزارت کہ بڑھاپا دور ہے۔ لہٰذا کھل کر جنی چاہں،

بداعمالیاں کرلں کونکہ وہ تو اصول ہے کہ بوڑھ کو موت آئ گی۔ جو بچ ہوت ، وہ کہت کہ ابھی ہمں بہت
منزلں ط کرنا ہں، ابھی اوّلِ بلوغ ہے اور اوّل بلوغ مں بھی بچہ ہی کہلاا ہے۔

چاہے یش خدا بچہ نہ رہے لیکن وہ بھی خود کو بچہ سمجھا ہے اور دوسرے بھی اسُ بچہ ہی سمجھت ہں۔
؟یعنی اس کو اپنہو، روزہ رکھ کر کیا کرو گ ں کہ ابھی تم بچہ ا ہے، تو بزرگ منع کرتوہ بیچارہ روزہ رکھنا چاہ



ہاتھوں جنت س محروم کرت ہں۔ درحقیقت جب معیار مقرر نہں ہے، تو یہی کیفیت ہوگی۔ اگر میعار مقرر ہوا
تو روانہٴ سکون ہوا ان کیلئ جن کی منزل دور ہے۔ لہٰذا نہ وقت مقرر ، نہ عمر مقرر۔اس لئ کہ ہر وقت امُید
بھی رہے، نا امُیدی بھی ۔ سکون و رجا دونوں رہں اکہ قوتِ عمل زندہ رہے اور اصلاحِ عمل کا جذبہ قائم رہے۔

اس بناء ر جبکہ آخری وقت مقرر نہں تو کون کہہ سکا ہے کہ یہ نفس آخری نہں ہے۔ کون کہہ سکا ہے کہ
اس کی وہ سانس آخری نہں ہے۔ خصوصاً اب اس زمانہ مں واقعات اس طرح ک بہت ہون لگ ۔ پہل تو

کبھی کبھی اچانک موت کی خبر سنن مں آتی تھی اور اب تو مں کہا ہوں کہ رائج الوقت طریقہ موت یہی ہے
۔

ایک صاحب ہمارے ہاں س ایک شادی مں جارہے تھے۔ متعلقن کو انہوں ن گاڑی مں سوار کیا اور خود اس
طرح کھڑے ہوئ کہ ایک ر پائیدان ک اور ہے اور ایک نیچ کہ گاڑی چلن لگ تو سوار ہوجائں۔ لوگ انہں

رخصت کررہے تھے اور باتں کررہے تھے کہ ایک دم س یغام پہنچ گیا۔ ٹکٹ کہاں کا لیا تھا اور کہاں پہنچ گئ۔
ساتھ وال جو تھے، وہ بھی اتُر ڑے اور ان کی لاش ل کر گھر گئ۔

یہ مں ن ایک مال عرض کی جو مرن کی وجہ س رون کی ہے اور ندرت کی وجہ س ہنسی آتی ہے کہ واقعی
!کہاں گئ ٹکٹ کہاں کا لیا اور چل

ایک دوسرا واقعہ، ہمارے ہاں ایک کمشنر تھے۔ اس مں کوئی برائی نہں ہے مگر نام لین کی وجہ س ہوسکا
ہے کہ غیبت کا کوئی پہلو ہو، لہٰذا نام لین کی ضرورت نہں ہے۔ امرتسر ک بارڈر ر سامان دکھایا، وہ پاس ہوگیا

اور وہ بجائ اس سرحد ک دوسری سرحد کو پار کرگئ۔ ان ک ہمراہ ان کی بوی تھں، وہ لاش ل کر واپس
گئں۔تو جب یہ مالں آنکھوں ک سامن ہوں تو کون کہہ سکا ہے کہ جو سانس آرہا ہے، وہ آخری سانس نہں

ہے۔ تو باوجود انتہائی وسعت ک توبہ ک وقت مں پھر بھی کی ہے۔ لاعلی کی وجہ س۔
تو اگر اصل نہں ہے تو ثمرکی امُید نہں ہوسکتی اور اگر اصل موجود ہے تو ایمان ہے کہ کسی وقت ر اس کا اثر
اپنی جانب س اس ن کیلئ ازہ رکھن اور پھر وہی امُید کو یدا کردیجائ وسعت لئ اور اس ک نمودار ہوجائ
اعلانات کئ۔ نا امُید نہ ہون کیلئ کونکہ نا امُیدی قوتِ عمل کو سلب کرتی ہے۔ جب ط ہے کہ دوزخ مں جانا
ہے تو کوں نہ نفسانی خواہشات وری کرلں۔ یہ بھی اصلاحِ عمل کیلئ خطرہ ہے۔ اس لئ شفاعت ک اعلانات

ہں۔ اس لئ اپن فضل و کرم ک اعلانات ہں۔ اس لئ یہ اعلانات ہں کہ سوائ کفر و شرک ک ہر چز ایسی
ہے کہ ہوسکا ہے کہ اللہ بخش دے۔

ه لاَ یَغْفِراُنَْ یُشْرکَِ بهِ وَیَغْفِرمَُادُوْنَ ذٰلکَِ لمَِنْ یشَآءُ"۔ اس س کمتر کو بخش دیا ہے۔ امُیدمں وسعت یدا "انِ اللّٰ
کی اور "لَمَنْ یشَاءُ" کہہ کر جس کو چاہا ہے ، خوف کا دھڑکا لگایااور کیا اس کا چاہنا بلاوجہ ہوگا؟ نہں، ہم

جانت ہں حَکِیْمٌ عَلَی الاِْطْلاقِ ہے۔لہٰذا وہ بھی گویا حسن عمل مں حالات دیکھا ہے۔عمل کا ماحول اور پس
ں بھی۔ اس کبداعمالی م ل ہو اور اس کا اجر عظیم ہو۔ اسی طرح سا ہے کہ عمل قلا ہے ۔ہوسکمنظر دیکھ

ں۔ اس سب کو دیکھ کر اس نہ ائج دیکھنن ں، اس کں، اس کی کیفیات دیکھنی ہہ حالات دیکھن
اجروثواب کو بھی اپن ہاتھ مں رکھا ہے۔ سزا کو بھی اپن ہاتھ مں رکھا ہے۔ یہی وہ چز ہے جو کاغذ ر نہں

آسکتی تھی۔ کاغذ ر قانونی طور ر نیکوں ک نام لکھے جاسکت تھے اور برائوں ک نام لکھے جاسکت تھے۔
مں کہا ہوں کہ فرشت بھی نامہٴ اعمال مں صرف کاموں ک نام لکھ سکت ہں ،کاموں ک وزن کو نہں لکھ
سکت۔ اس ک اظہار کا ذریعہ ہے جس کی تعبر مزان س کی گئی ہے کہ قیامت مں اعمال کا وزن ہوگا۔ ارے
قانونی طور ر جرائم ک وزن کی کیا ضرورت ہے؟ اس ک پس منظر ، آار و نائج کو دیکھن س متعلق یہ وزن



ہے۔
ہم تو الفاظ سنت ہں۔ ان الفاظ س ے دیکھے حقائق سمجھ مں نہں آت۔ آخرت کی چزں جو ہں، وہ بس
سچ کہن والوں کی وجہ س ہم ن ان ک الفاظ یاد کرلئ ہں کہ صراط ہوگا، مزان ہوگی۔ لیکن ان کی حقیقت
کیا کسی کی سمجھ مں آئی ہے؟ مزان ک معنی ترازو، تو ہم ترازو جو دیکھت ہں، اس مں دو پلڑے ہوت ہں۔
اس س ہمارے ذہن مں آا ہے کہ قیامت مں بھی ایسی ہی ڈنڈیاں ہوں گی اور ایسی ہی ترازو ہو گی اور وہ پلڑے

کی ترازو ا س ک ناواقفیت کا نتیجہ ہے۔ہر ش ا ہوں کہ یہ ترازو کی حقیقت سں کہ۔ مں گں رکھے جائم
اعتبار س ہوتی ہے۔

حضور! اجسام کی ترازوئں سب یکساں نہں، ذرا لکڑی کی ٹال ر جاکر ترازو کو دیکھئ، اس کا قدوقامت
ملاحظہ فرمائے اور کسی عطار کی دوکان ر جاکر، جس ر وہ بہت قیمتی دواؤں کو تولا ہے، اس ترازو کو

دیکھئ اور جوہری کی دوکان ر جاکر دیکھئ۔ وہاں بھی ایک مزان ہے۔ مگر اس موتی کو ل جا کر ٹال کی ترازو ر
رکھ دیجئ تو وزن معلوم بھی نہں ہوگا اور اگر موتی تولن وال کانٹے ر لکڑوں کا ڈھر رکھ دیجئ تو بیچارہ
دب کر رہ جائ گا، ٹوٹ پھوٹ جائ گا۔وہ بھی وزن نہں با سک گا۔ معلوم ہوا ہے کہ اجسام مں بھی سب

یکساں نہں۔ جو جسم کثیف ہے، اس کی ترازو اور ہے اور جو جسم لطیف ہے، اس کی ترازو اور ہے۔ یہ محاورہ تو
ہر شاعر کو معلوم ہوگا کہ مصرع موزوں نہں ہے یا یہ شعر موزوں

ہے۔ موزوں ک معنی تول مں صحح ک ہں۔ جو صحح ہے، وہ موزوں ، جو صحح نہں ہے، وہ نا
موزوں۔تولن کو کہت ہں وزن۔ وزن ک معنی تولنا۔ کیا ہوا ہے؟ کوئی ان ک پاس ترازو رکھی ہوتی ہے کہ کاغذ ر

شعر کو لکھ کر اس ر رکھ دیت ہوں۔اس س معلوم ہوا ہو کہ وزن اس کا ہے یا نہں ہے۔
کوں؟ مزان ک معنی تو ہں ترازو۔ یہ اپن پاس ترازو کوں نہں رکھت اور پھر سمجھ لیت ہں کہ یہ موزوں ہے

اور یہ ناموزوں ہے۔ بات یہ ہے کہ شعراز قبل اجسام نہں ہے۔ شعراز قلل الفاظ ہے اور چونکہ وہ الفاظ کی
جنس کی چز ہے، لہٰذا کچھ الفاظ مقرر کئ ہں۔ شعر ان الفاظ کی ترازو ر تولا جاا ہے۔جنی بحرں ہں عری
کی، مجھے پندرہ معلوم ہں، فارسی والوں ن اور بڑھائی ہں اور ارُدو والوں ن فارسی والوں کا تبع کیا ہے۔ ارُدو

والوں ن اس مں کوئی ایجاد نہں کی ہے۔بالکل فارسی والوں کی بحروں کو ل لیا ہے ۔
تو جناب!مجھے عری کی بحرں یاد ہں۔ ایک وقت مں پندرہ تھں اور ایک ن اس مں اضافہ کیا تو سولہ

ہوگئں۔ طول بسیط و افر کامل۔ اب مں اپن حفظ کا امتحان نہں دے رہا ہوں۔ بحر مں کن وزن ہوت ہں؟
یہ سب ایک مسقل فن ہے علم عروض۔ اس کی ایک بحر ہے جس کا وزن ان الفاظ س ظاہر کرت ہں:

"مَفَاعِْلٌ مَفَاعِْلٌ مَفَاعِْلٌ مَفَاعِْلٌ"۔ لطیفہ گوئی مرا شعار نہں ہے مگر کبھی کبھی یاد آجاا ہے کوئی لطیفہ۔
ہمارے ہاں لکھنوٴ مں کسی ن مصرعہ طرح یہی کہہ دیا:

"مَفَاعِْلٌ مَفَاعِْلٌ مَفَاعِْلٌ مَفَاعِْلٌ"۔ ایک صاحب ن اس ر مصرعہ لگایا کہ کسی صاحب کا طوطا اڑگیا ہے، ڑھا
پھرا ہے"مفاعلٌ مفاعلٌ مفاعلٌ مفاعلٌ"۔ اسی طرح ایک بحر ہے:

"فَاعِلاتٌ فَاعِلاتٌ فَاعِلاتٌ"۔ چونکہ شعر از جنس الفاظ ہے، لہٰذا اس کی ترازو نہ لوہے کی ہوتی ہے، نہ یل کی
ہوتی ہے بلکہ از قبل الفاظ ہوتی ہے۔ اس ر تول کر دیکھا جاا ہے۔ اگر کوئی حرف گھٹا ہے یابڑھا ہے تو وہ
شعر ناموزوں۔ وزن س خارج اور اگر بالکل مطاق ہے، جہاں متحرک حرف ہونا چاہئ، وہاں متحرک ہے، جہاں

ساکن ہونا چاہئ، وہاں ساکن ہے تو وہ شعر موزوں ہے۔ منطق کو بھی علم مزان کہت ہں۔ ارسطو ن جو منطق
ایجاد کی ہے، اس کا دوسرا نام ہے علم المزان یعنی ترازو کا علم۔ کونسی ترازو ہے یہاں؟ یہاں الفاظ نہں ہں



بلکہ حقائق کو تولنا ہے کہ کون صحح ہے ، کون غلط۔یہاں معنی ہں جن کو تولنا ہے کہ یہ صحح ہے، یہ غلط
ارسطو ن ل مطالب و معنی ہوگی۔ اس کیلئں ہوسکتی بلکہ اس کی ترازو از قبل الفاظ نہتو اس کی ترازو از قب

قیاسات کی ترازو ایجاد کی۔ اشکالِ اربعہ وغرہ کی ترازو۔ صغریٰ و کبریٰ مرتب کرک اس س نتیجہ نکالا جاا ہے
کہ یہ ہوا ہے یا نہں۔

ارسطو کی منطق کی چار شکلں ہں۔ شکل اوّل ، شکل دوم ، شکل سوم اور شکل چہارم۔ سب س زیادہ
حقیقت س قریب شکل اوّل ہے اور باقی جنی شکلں ہں،یچیدہ ہں۔تو آپ ن دیکھا کہ اجسام کی ترازو ان

کی قسم س ، وہ بھی جیسا جسم ہو، اس ک ناسب س ترازو اور الفاظ کی ترازو شعر مں از قبل الفاظ او
رمعنی کی ترازو از قبل معنی۔ تو اصول یہ ابت ہوا کہ جیسی جنس ہو، ویسی اس کی ترازو۔ ایسی ہی ایک چز

کی طرف آپ ک ذہن کو منقل کردوں کہ نبوت کا وزن کون محسوس کرے گا؟ نی کا جسم وزن نہں ہے، نبوت
کا وزن ہے تو نبوت کا وزن کون محسوس کرسکا ہے؟ وں جس کا دل چاہے، رسول کواٹھال۔ یہ اٹھانا خود دلل

ہے کہ وہ وزن محسوس نہں کررہا۔ نبوت کا وزن وہی محسوس کرے گا جو ہم جنس نبوت کوئی وزن رکھا ہو۔
کعبہ گواہ ہے کہ نبوت کا وزن کس ن محسوس کیا؟ آپ ک ذہن کو بہت دور منقل کرنا چاہا ہوں۔مں کہا

ہوں کہ انہوں ن ان کی رسالت کا وزن محسوس کیا۔ اس وزن کا احساس انا تھا کہ اسُ برداشت نہ کرسک اور
قدم تھرتھران لگ۔بظاہر یہ قدم کا تھرتھرانا عاجزی ہے مگر کمالِ معرفت کی دلل ہے۔ شعور کی دلل ہے ۔ا

نہوں ن ان کی رسات کا وزن محسوس کیا اور انہوں ن ان کی ایک ضرب کا وزن ایسا محسوس کیا کہ تول کر
بادیا۔

تو جناب! قیامت مں جو مزان نصب ہوگی، اس مزان ر کیا چز تولی جائ گی؟ سب کو معلوم ہے کہ اعمال
تول جائں گ اور مں ن کہا کہ ہر ش کی مزان ہم جنس ش ہوتی ہے۔ جسم کی مزان از قبل اجسام،
ں تو اعمال تولنجارہے ہ ل معنی۔ تو جب اعمال تولزان از قبل الفاظ، معنی کی مزان از قبالفاظ کی م

ناپن بحروں ک کرام ک ہاں کا کانٹا کام دے گا، نہ وہ شعرائ نہ وہ ٹال کی ترازو کام دے گی، نہ عطار ک کیلئ
ک اوزان کام دں گ، نہ ارسطو کی صغریٰ کبریٰ کام دے گی۔ یہاں کچھ انسانِ کامل چاہئں جن کا عمل ترازو بن

سک۔
یہ حقیقت ہے جس ہمں زیارت ک ایک جمل مں سکھایا گیا ہے:

لاَمُ عَلَیْکُمْ یَامَوَازِْنَ الاْعَْمَالِ"۔" اے اعمال کی مزانو! آپ ر ہمارا سلام ہو"۔ الَس"
نا ان کنا قریب ہے؟ جکون ک الی اعمال سں ، دراصل یہ دیکھا جارہا ہے کہ ان مجارہے ہ یہ اعمال جو تول

قریب ہے، وہ مزان مں گراں ہے اور جنا ان س دور ہے، انا مزان مں سبک ہے۔وہ مزان مں ناقص ہے۔
عمل تول جارہے ہں تو اگر ہم بداعمال ہوئ تو ترازو مں کیا چز آئ گی؟ اعمال ہی نہں تو کیا دیکھا جائ گا؟
شروع س ل کر آخر ک اگ سب کچھ مخالف ہی ہے ، سچ کی امُت مں ہں اور جھوٹ ر فخر ہے۔ امن کی

امُت مں ہں اور ے ایمانی کو عقلمندی سمجھت ہں۔ ایمانداروں کو بوقوف سمجھت ہں ۔
تو بائے کہ اگر امن اور صادق کو (معاذاللہ) آپ ن کم عقل سمجھ لیا تو اپن قول مں ان مشرکن ک ہم نوا

ہوئ جو انہں عقل س محروم سمجھت تھے یا موٴمنن کی صف مں داخل ہوئ؟
اگر ہم ان ک گروہ مں شامل ہں جن کی شیعیت کو ہم سرمایہٴ نجات سمجھت ہں تو شیعہ ک معنی ہں

کسی کی ٹولی، کسی کا گروہ۔ تو پھر وہی بات کہ سچوں کا گروہ جھوٹے نہں ہوسکت۔ نمازوں ک گروہ مں ے
نمازی نہں ہوسکت۔ یہ تھوڑی در کاامام جو جماعت کا ہے، اس کی بھی جب نیتِ اقتداء کی تو مابعت



جو گیا تو نماز باطل۔ سجدہ اپنی جگہ عبادت لیکن امام س پہل واجب۔ رکوع اپنی جگہ عبادت لیکن امام س
پہل ہوگیا تو نماز باطل۔ یہ نہں کہ جماعت کا ثواب اس مں س منہا کرلیا جائ، جی نہں۔ اصل عمل گیا،

اصل عمل برباد ہوا۔ اس وقتی امام کی اطاعت اور اتباع تو صحتِعمل کیلئ فرض ہے اور جو دن و دنیاک امام
ہوں، جو امامِ مطلق ہوں، ان ک نام کو حفظ کرک او رکسی کو سنا کر ہم یہ سمجھں کہ کام ہوگیا ، مابعت کی
ضرورت ہی نہ وہ، رو ی کی ضرورت ہی نہ ہو۔ پھر تو حقیقت مں"وَابْتغَُوْاالَِیْه الْوَسِیْلَة" کااصل مفہوم اگر دیکھا

جائ تو وسیلہ س مراد لینا اپنا ایمان اور اپنا عمل ہے۔
نا امُید نہ ہون کیلئ ذرائع کا اعلان کیا گیا ہے۔ مغفرتِ الٰہی ہے"یَغْفِرُ لمَِنْ یشَآء"، جس کو چاہے گا، بخش دے

گا۔ جس کو چاہے گا۔ یہ چاہنا بلاوجہ نہں ہے۔ خود مں وہ صلاحیت رکھں کہ وہ چاہے۔
اسی طرح وہ شفاعت کا اعلان کردیا گیا ہے کہ شفاعت ہے اور شفع بھی ایک نہں ہے، جن افراد ہں، کوئی

مان نہ مان۔ مں تو مانا ہوں کہ وہ سب شفاعت کرن وال ہں۔ان کا کیا ذکر، ہر موٴمن کو بقدرِ ایمان حقِ
وہ شفاعت کرے گا۔ یہ شفاعت اس لئ ،شفاعت حاصل ہے۔ ہر وہ موٴمن جو اس لائق ہے کہ شفاعت کرسک

ہے کہ نا امُید نہ ہوں۔ اس مں بھی مراتبِعمل ہں۔ کوئی غلطی ایسی ہوتی ہے کہ ممتحن کہا ہے کہ چلو نمبر
دے دو۔ اس کی نظر مں قابل اعتراض ہے مگر نمبر نہں کاٹا۔ باوجودیکہ کی کا احسا س اسُ ہے۔یہ تو

ہے"یَغْفِرُ لمَِنْ یشَآء"، جس کو چاہا ہے، معاف کردیا ہے۔پھر دوسرا درجہ ہے جس مں وہ کہا ہے کہ نمبر تو ہم
ضرور کاٹں گ لیکن اگر کوشش ہوگی تو بڑھا دں گ۔

مں کہا ہوں کہ یہ بھی مراتبِکمزوریٴ عمل ہں کہ کسی کوبغر شفاعت خود ہی معاف کردیا، کسی کو گویا ذرا
الجھا وے مں ڈال کر شفاعت کروادی اور شفاعت کرن وال بھی شفاعت چشم و ابرودیکھ کرکرت ہں۔ وہ

مرضی دیکھ کر شفاعت کرن وال ہں۔ بغر اس کی شفاعت ک اذن ک شفاعت بھی نہں کرت۔ حکمت یہ ہے
کہ مں خود تو نہ معاف کروں، ان ک کہن س معاف کردوں۔اس طرح جس کو معاف کیا جارہا ہے، اس کی

ہوئ کہت والوں س ں کہ شفاعت کرنچاہئ ہون ناعمال کم از کم ا بداعمالی کا ایک یہ درجہ ہے۔ بس اپن
شرم نہ آئ اور شفاعت کرن والوں س التجا کی گنجائش ہواور شفاعت کرن وال بھی مناسب محسوس کرں

کہ ہاں، اس کی شفاعت کردی جائ اور اللہ کی رضا بھی ان کو شفاعت کرن کیلئ حاصل ہو۔
لہٰذا نا امُید کبھی نہں ہونا چاہئ۔ جن وقت ر بھی اصلاحِ عمل کرسک، کرے۔


