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فرعون کا رویہ دراصل اس استکباری اور منفی ذہنیت (negative mindset) کا مظہر تھا جو اقتدار کے نشے میں مبتلا مقتدر طبقات کا خاصہ رہی ہے۔ جب فرعون نے بنی اسرائیل کو حق کے راستے پر گامزن دیکھا تو اس نے اپنی پوری قوم کے اندر ان کے خلاف نفرت اور عداوت کا زہر گھول دیا۔ اس نے بنی اسرائیل کو ایک بے حقیقت اقلیت (insignificant minority) قرار دیا اور یہ بیانیہ گھڑا کہ یہ مختصر گروہ ہمارے لیے شدید اشتعال اور خطرے کا باعث بن چکا ہے، اس لیے ہمیں ان کے خلاف ہمہ وقت چوکنا اور مستعد (watchful) رہنے کی ضرورت ہے۔ دورِ جدید میں ایڈولف ہٹلر کا طرزِ عمل بھی ہو بہو اسی فرعونی نفسیات کا تسلسل تھا، جہاں اس نے بھی اسی نوعیت کا اقلیتی خوف (minority phobia) پیدا کر کے اپنی قوم کو ایک کمزور گروہ پر ظلم و ستم ڈھانے کے لیے منظم کیا۔
تاریخ کے ان دونوں ادوار میں ظاہری اعتبار سے گہری یکسانیت دکھائی دیتی ہے۔ دونوں جگہ مقتدر قوتوں نے اپنے زعمِ برتری اور گروہی تعصب کی تسکین کے لیے ایک مخصوص طبقے کو نشانہ بنایا اور ریاستی سطح پر ان کے خاتمے کی مہم چلائی۔ بظاہر ایسا معلوم ہوتا ہے کہ تاریخ نے خود کو من و عن دہرایا ہے، مگر اس واقعاتی مشابہت کے پسِ پردہ ایک انتہائی گہرا اور اصولی فرق کارفرما ہے، جس کا تعلق اللہ تبارک و تعالیٰ کی سنت اور اس کے تکوینی منصوبے سے ہے۔
حضرت موسیٰ علیہ السلام کے عہد میں جب بنی اسرائیل فرعون کے عتاب کا نشانہ بنے، تو وہ محض ایک نسلی یا سیاسی اکائی نہیں تھے، بلکہ وہ اللہ تعالیٰ کی طرف سے دینِ حق کی گواہی (witnessing to divine truth) کے مقام پر کھڑے تھے۔ اس وقت وہ بحیثیتِ امّتِ داعی (da'wah community) زمین پر خدائی سچائی کے نمائندے تھے اور اللہ کی خصوصی نصرت و رعایت (special divine providence) ان کے شاملِ حال تھی۔ اس دور میں ان کا معاملہ براہِ راست حق و باطل کے آخری فیصلے سے وابستہ تھا، جہاں فرعون کا جبر درحقیقت دعوتِ حق کے خلاف سرکشی تھی، جس کے نتیجے میں فرعون کو غرقاب کیا گیا اور بنی اسرائیل کو نجات بخشی گئی۔
اس کے برعکس، دورِ جدید یا ہٹلر کے عہد تک پہنچتے پہنچتے بنی اسرائیل کا وہ خصوصی دعوتی منصب ختم ہو چکا تھا۔ جب انہوں نے انبیاء کے مشن سے انحراف کیا تو وہ ایک داعی گروہ کے بجائے محض ایک نسلی و سماجی گروہ (racial/ethnic community) بن کر رہ گئے۔ اب ان کے پاس کوئی عالمگیر الہامی نصب العین (universal divine mission) باقی نہ تھا جس کی بنیاد پر وہ خصوصی خدائی نصرت کے مستحق ٹھہرتے۔ چنانچہ بعد کے ادوار میں ان پر ٹوٹنے والی افتاد کسی پیغمبرانہ دعوت کے ردِ عمل میں نہیں تھی، بلکہ وہ تاریخ اور سماجیات کے عمومی معروضی قوانین (objective sociological laws) کے تحت پیش آنے والے واقعات تھے۔
اب روئے زمین پر انذار (divine warning) اور ابلاغِ حق کی یہ عظیم ذمہ داری امانت کے طور پر امتِ مسلمہ کے سپرد کی جا چکی ہے۔ خدائی حفاظت اور تائید کا قانون ہمیشہ دعوتِ حق کے فریضے سے جڑا ہوتا ہے۔ جب کوئی گروہ اپنے اس دعوتی منصب کو فراموش کر کے محض ایک روایتی قومیت کی صورت اختیار کر لیتا ہے، تو وہ دنیا کے عام تاریخی تغیرات کے رحم و کرم پر آ جاتا ہے۔ یہ تقابل اس حقیقت کو پوری طرح واضح کرتا ہے کہ قوموں کی اصل حیثیت ان کے مادی وجود سے نہیں، بلکہ خدا کے دین کے لیے ان کے فعال دعوتی کردار (da'wah role) سے طے پاتی ہے۔
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توکل (trust in God) درحقیقت دل کی اس گہری اور غیر متزلزل کیفیت کا نام ہے جہاں انسان کو مادی اسباب (material means) کی قلت کے باوجود خدا کی نصرت پر سورج کے طلوع ہونے کی مانند یقینِ کامل (absolute certainty) حاصل ہو۔ دعوتِ حق کا سفر جب بھی نامساعد حالات اور وسائل کی تنگی کے دوراہے پر پہنچتا ہے، تو اہل ایمان کسی قسم کے تردد کے بغیر صرف ربِ کائنات پر تکیہ کرتے ہیں۔ دعوت و ابلاغ کے میدان میں جب بظاہر تمام راستے مسدود دکھائی دیں اور دائرۂ کار وسیع اور وسائل ناپید ہوں، تب بھی یہ یقین برقرار رہنا چاہیے کہ خدا اپنے دین اور مخلصانہ جدوجہد کو کبھی رائیگاں نہیں جانے دیتا۔ خدا کا سچا داعی اسباب کے بجائے مسبب الاسباب پر نگاہ رکھتا ہے اور دنیا کے سامنے دستِ سوال دراز کیے بغیر، مکمل بے نیازی اور اخلاقی وقار کے ساتھ اپنے مشن میں یکسو رہتا ہے۔
عام طور پر یہ ایک سطحی اور غلط فہمی پر مبنی تصور رائج ہو گیا ہے کہ انبیاء کرام کے تمام عملی اور دعوتی اقدامات لفظ بہ لفظ وحی (divine revelation) کے ذریعے ڈکٹیٹ کیے جاتے تھے اور ان کے پاس اپنے طور پر فیصلے کی کوئی گنجائش نہیں ہوتی تھی۔ حالانکہ حقیقت اس کے برعکس ہے۔ انبیاء کو بنیادی اصول اور ہدایات وحی کے ذریعے عطا کی جاتی تھیں، مگر ان اصولوں کے عملی انطباق میں وہ اپنی خداداد اجتہادی سوچ (creative/ijtihadi thinking) اور حکمت کا بھرپور استعمال کرتے تھے۔ حضرت موسیٰ علیہ السلام کا بنی اسرائیل کو لے کر نکلنا اور سفر کے راستوں کا تعین ہو یا رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کے دعوتی و انتظامی فیصلے، ان میں اجتہاد کا عنصر نمایاں تھا۔ قرآن مجید میں بعض مواقع پر جو خدائی تنبیہ (divine admonition) وارد ہوئی ہے، وہ اسی بات کا واضح ثبوت ہے کہ وہ فیصلے نبی کے ذاتی اجتہاد پر مبنی تھے، جن کی اصلاح بوقتِ ضرورت وحی کے ذریعے کر دی گئی۔
اگر یہ تسلیم کر لیا جائے کہ انبیاء کا ہر قدم صرف اور صرف مفصل وحی کے تحت اٹھتا تھا، تو موجودہ دور کے اہل ایمان فکری اور عملی جمود کا شکار ہو جائیں گے، کیونکہ وحی کا سلسلہ تو اب منقطع ہو چکا ہے۔ دینِ اسلام نے انسان کو عقل و بصیرت کی روشنی میں تدبیر اور اجتہاد کرنے کی ترغیب دی ہے۔ یہی وجہ ہے کہ شریعت میں مخلصانہ اجتہادی کوشش پر اجر کا وعدہ کیا گیا ہے؛ اگر فیصلہ درست ثابت ہو تو دوہرا اجر اور اگر خطائے اجتہادی واقع ہو جائے تب بھی اخلاص اور فکری کاوش کا ایک اجر بہرحال ملتا ہے۔ اس کا مفہوم یہ ہے کہ انسان جمود اور تقلیدی رویوں کو چھوڑ کر وقت کے تقاضوں کے مطابق تخلیقی فیصلے کرے، اور پھر اپنے ان اقدامات کی کامیابی کے لیے خدا پر توکل کرے۔
مسلمانوں میں تخلیقی اور اجتہادی بصیرت کا فقدان ہی وہ اصل سبب ہے جس کی بنا پر وہ حکمتِ عملی کے بجائے جذباتی ردِ عمل اور ٹکراؤ (confrontation) کی راہ اختیار کرتے ہیں۔ شریعت میں صلح پسندی (spirit of reconciliation) کو غیر معمولی اہمیت دی گئی ہے، مگر صلح کا راستہ ہمیشہ ایک غیر یقینی صورتِ حال (state of uncertainty) اور وقتی پسپائی کے خدشات سے گھرا ہوتا ہے۔ ایسے نازک مواقع پر یکطرفہ لچک دکھانے اور امن کے مواقع تلاش کرنے کے لیے اعلیٰ درجے کی تخلیقی جرأت درکار ہوتی ہے۔ جب تک انسان کے پاس بصیرت اور مثبت اندازِ فکر نہ ہو، وہ صلح کا رسک نہیں لے سکتا۔ توکل کا تقاضا یہ نہیں کہ انسان ہاتھ پر ہاتھ دھرے بیٹھا رہے، بلکہ توکل یہ ہے کہ انسان فہم و فراست کے ساتھ مصلحانہ اور دانشمندانہ قدم اٹھائے اور نتائج کو پورے اطمینان کے ساتھ خدا کے سپرد کر دے۔
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پیغمبرانہ جدوجہد کا راستہ کوئی میکانکی یا مشینی عمل نہیں ہے، بلکہ یہ اعلیٰ درجے کی اجتہادی سوچ (creative thinking) اور غایت درجے کے فکری تدبر کا تقاضا کرتا ہے۔ ایک داعی یا پیغمبر حالات کے ہر موڑ پر اپنی پوری ذہنی و عملی صلاحیتوں کو بروئے کار لاتا ہے، جبکہ اس کا قلب ہر آن اپنے رب پر کامل توکل (absolute trust in God) سے وابستہ رہتا ہے۔ جب دعوت کے میدان میں بظاہر شدید بحران (crisis) کا سامنا ہو—جیسا کہ حضرت موسیٰ علیہ السلام اور ان کے رفقا کے سامنے موجیں مارتا ہوا سمندر تھا اور پشت پر فرعون کا خونخوار لشکر، یا جیسا کہ غزوۂ احزاب میں جب اہلِ ایمان کو ہر چہار جانب سے محاصرے میں لے لیا گیا اور سخت زلزلہ نما آزمائش پیش آئی—تو یہ نازک لمحات بندے کے شعور کو بیدار کرتے ہیں، اس کے اندر نعمتوں کے حقیقی ادراک کو جلا بخشتے ہیں، اور اس کے ایمان کو آزمائش کی بھٹی سے گزار کر کندن بناتے ہیں۔
اس پورے عمل میں انسانی استطاعت اور خدائی تدبیر کا ایک واضح دائرہ کار ہے۔ جہاں تک بندے کے اختیار اور وسائل کا تعلق ہے، وہاں اسے اپنی آخری حد تک تدبیر کرنی ہوتی ہے؛ اسی لیے سمندر کے کنارے پہنچ کر حضرت موسیٰ علیہ السلام کو اپنا عصا مارنے کا حکم دیا گیا، یعنی جو عمل انسانی وسعت میں تھا وہ ان سے کرایا گیا۔ لیکن جہاں انسانی اسباب مکمل طور پر جواب دے جائیں، وہاں خدائی انتظام (divine management) اور نصرتِ الٰہی بلا واسطہ متحرک ہو جاتی ہے۔ خواہ وہ حضرت ابراہیم علیہ السلام کے لیے آگ کا ٹھنڈا اور سلامت بن جانا ہو، یا احزاب کے موقع پر غیبی ہواؤں اور غیر مرئی لشکروں کے ذریعے دشمن کی بساط الٹ دینا ہو، اللہ تعالیٰ اپنی قاہرانہ قدرت (وَهُوَ الْقَاهِرُ فَوْقَ عِبَادِهِ) کے تحت ماورائے اسباب فیصلوں کے ذریعے حالات کا رخ یکسر بدل دیتا ہے۔
قرآنِ حکیم میں کائنات (universe) اور وحی کے ساتھ ساتھ تاریخ کو بھی معرفت اور ذریعۂ یقین (source of conviction) کی ایک مستند بنیاد قرار دیا گیا ہے۔ تاریخ کے یہ الہامی پیٹرنز دراصل ایک معروضی حقیقت (objective reality) ہیں جو یہ بتاتے ہیں کہ ماضی کے واقعات مستقبل کے لیے ایک رہنما نمونہ (token for future) ہیں۔ موسیٰ اور فرعون کا واقعہ اسی حقیقت کی سب سے بڑی تاریخی تمثیل ہے کہ کائنات پر آخری اور مطلق کنٹرول صرف خدائے برتر کا ہے۔ سنتِ الٰہی کے مطابق باطل یا مخالفینِ حق کو دنیا میں جزوی چھوٹ تو مل سکتی ہے، مگر انہیں کبھی مطلق اور مستقل آزادی حاصل نہیں ہو سکتی۔ اسی طرح سچے اہلِ ایمان کو بظاہر عارضی مشکلات کا سامنا ضرور ہوتا ہے، لیکن انہیں کبھی کلی طور پر بے یار و مددگار نہیں چھوڑا جاتا۔
یہ خدائی نصرت ہر دور میں اپنے ظاہری مظاہر بدل بدل کر سامنے آتی رہتی ہے۔ حضرت موسیٰ علیہ السلام کے زمانے میں جس غیر معمولی تائید کا ظہور ایک معجزانہ ’عصا‘ کی صورت میں ہوا تھا، بعد کے زمانوں میں وہی نصرت مختلف فکری، تمدنی اور علمی اسباب کی شکل میں متشکل ہوتی رہی ہے۔ دورِ حاضر میں عصائے موسیٰ کے جدید متبادل سائنسی شواہد (scientific data)، فکر و بیاں کی آزادی، اور جمہوری اقدار کی صورت میں موجود ہیں، جو دینِ حق کے ابلاغ اور فکری غلبے کے لیے داعیانِ حق کو حاصل ہیں۔ ہر سچا صاحبِ ایمان اپنی انفرادی اور اجتماعی زندگی میں اپنی سطح پر اس غیبی دستگیری اور تائید کا گہرا مشاہدہ و تجربہ کرتا ہے۔
تاریخ کا یہ تکوینی قانون جدید دور کے بڑے انقلابات میں بھی واضح طور پر دیکھا جا سکتا ہے۔ جب مغربی اقوام نے دنیا کے ایک وسیع رقبے کو اپنی نوآبادیات (colonialism) میں جکڑ لیا تو مفتوح اقوام کے پاس ان کے مادی غلبے کو توڑنے کی کوئی طاقت موجود نہ تھی۔ مگر تکوینِ الٰہی کے تحت خود انہی سامراجی قوتوں کے اندر سے فکری تحریکیں اٹھیں، جن میں قومی ریاست (nation-state) کا تصور نمایاں تھا۔ اس اندرونی فکری تبدیلی اور باہمی تصادم نے ان کے استعماری جواز کو اندر سے کھوکھلا کر دیا اور بالآخر وہ پسپا ہو کر اپنے جغرافیائی حدود میں سمٹنے پر مجبور ہو گئے۔ تاریخ کا یہ شعور انسان کو بتاتا ہے کہ حق کا مقدمہ کبھی تنہا نہیں ہوتا، بلکہ کائنات اور تاریخ کا سارا نظام بالآخر اسی خدائی مشیت کی تکمیل میں مصروفِ عمل رہتا ہے۔
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قرآنِ مجید میں حضرت ابراہیم علیہ السلام کے واقعے کا ذکر محض ایک ماضی کی داستان نہیں، بلکہ یہ دعوتی اسلوب (method of dawah) کا ایک نہایت اہم اور گہرا اصول واضح کرتا ہے۔ مفسرین نے اس نکتے کی تفہیم اس پس منظر میں کی ہے کہ مکہ کے مشرکین اور قریش خود کو دینِ ابراہیمی کا پیروکار اور حضرت ابراہیمؑ کا حقیقی جانشین قرار دیتے تھے۔ چنانچہ قرآن نے جب یہ فرمایا کہ ان کو ابراہیم کی خبر سناؤ، تو دراصل اس کا مقصد مخاطب کو اس کی اپنی فکری بنیاد اور تاریخی دعوے کے ذریعے جھنجھوڑنا تھا تاکہ ان پر یہ معروضی حقیقت (objective reality) کھل سکے کہ جس ہستی کی نسبت پر وہ فخر کرتے ہیں، اس کا پورا وجود اسی بت پرستی اور شرک کے خلاف سراپا احتجاج تھا جس میں وہ خود مبتلا تھے۔
اس قرآنی اسلوب سے دعوتِ حق کا یہ عالمگیر اصول سامنے آتا ہے کہ داعی جب اپنے مخاطب کے سامنے خدائی پیغام پیش کرے تو وہ صرف تجریدی دلائل تک محدود نہ رہے، بلکہ اس پیغام کو مخاطب کی اپنی قریبی تاریخ (immediate history) اور مانوس روایات کے ساتھ مربوط (relate) کر کے پیش کرے۔ داعی اپنے مخاطب کے تسلیم شدہ مسلمات، اس کے گرد و پیش پھیلے ہوئے تاریخی شواہد اور ان ہستیوں کی زندگی کو اپنے استدلال کی بنیاد بناتا ہے جن کا احترام مخاطب کے دل میں پہلے سے موجود ہو۔ اس طرزِ تخاطب سے دعوت میں ایک فطری موزونیت اور معنویت (relevance) پیدا ہو جاتی ہے، اور مخاطب کا اپنا ہی اعتراف اس کے باطل تصورات کے خلاف ایک زندہ اور ناقابلِ تردید حجت بن جاتا ہے۔
قرآنِ حکیم نے مختلف مقامات پر یہی اسلوب اختیار کیا ہے، جیسا کہ آدمؑ کے دو بیٹوں کا واقعہ سنا کر انسان کے اندرونی حسد اور اس کے انجام کو آشکار کیا گیا۔ دعوت کے بنیادی مقدمے کو تاریخی واقعات اور ٹھوس شواہد کے ساتھ مربوط کرنا گفتگو کے اندر غیر معمولی صراحت اور فکری وضاحت (clarity) پیدا کر دیتا ہے۔ محض نظریاتی گفتگو کی بہ نسبت جب بات تاریخی حوالے کے ساتھ سامنے آتی ہے، تو دعوتی پیغام کے اندر بے پناہ اخلاقی قوت اور استدلالی وزن پیدا ہو جاتا ہے، جس کا انکار کرنا مخاطب کے لیے نفسیاتی طور پر بے حد دشوار ہو جاتا ہے۔
رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کو درحقیقت یہی ہدایت دی جا رہی تھی کہ توحید کی دعوت کو ان تاریخی حوالوں (historical references) کے ذریعے مؤثر بنایا جائے جنہیں اہلِ مکہ خود تسلیم کرتے ہیں۔ جب ایک گروہ اپنے خود ساختہ تصورِ عبادت کے باوجود اپنی نسبت ایک توحید پرست پیغمبر سے جوڑے رکھے، تو داعی کا کام یہ ہوتا ہے کہ وہ اسی نسبت کو بنیاد بنا کر اس کے تضاد کو واضح کرے۔ یہ تاریخی استدلال مخاطب کے باطل موقف کو خود اسی کے تاریخی آئینے میں بے نقاب کر دیتا ہے اور دعوت کو ایسی محکم دلیل بنا دیتا ہے جس کا سامنا کرنا کسی بھی منصف مزاج انسان کے لیے ناگزیر ہو جائے۔
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انسان کی مذہبی تاریخ کا ایک بڑا المیہ یہ رہا ہے کہ انسان نے آسمانی حقائق کو رفتہ رفتہ دیومالائی داستانوں (mythology) میں تبدیل کر کے مسخ کیا۔ حضرت ابراہیم علیہ السلام کی خالص توحیدی دعوت اور ان کی تاریخی جدوجہد کے ساتھ بھی ان کے بعد آنے والی نسلوں نے یہی رویہ اختیار کیا۔ بنی اسرائیل اور بنو اسماعیل، دونوں نے اپنے اپنے ادوار میں اصل ایمانی حقیقت سے انحراف کرتے ہوئے شرک اور باطل رسوم کو راہ دی۔ بنی اسرائیل میں جہاں سامری کا فتنہ، قارون کی سرکشی، اور بعد میں حضرت سلیمان علیہ السلام کی طرف جادو کی غلط نسبت جیسے بگاڑ پیدا ہوئے، وہیں یربوعام بن نباط کے ذریعے کھلی بت پرستی کو فروغ دیا گیا۔ دوسری جانب بنو اسماعیل میں عمرو بن لحی کے ذریعے حجاز کے اندر بت پرستی کا آغاز ہوا اور کعبہ کو سینکڑوں بتوں کا مسکن بنا دیا گیا۔ یوں دونوں ہی گروہوں نے ابراہیمی توحید کے اثرات کو زائل کر کے اسے خرافات کی نذر کر دیا۔
تاریخ کے اس تسلسل سے یہ واضح ہوتا ہے کہ انسان اگر محض اپنی خواہشات اور روایات کے سہارے چھوڑ دیا جاتا، تو وہ وحیِ الٰہی کے تمام نقوش کو ہمیشہ کے لیے محو کر ڈالتا۔ اسی خطرے کے پیشِ نظر اللہ تعالیٰ نے انسانی تاریخ میں ایک فیصلہ کن خدائی مداخلت (divine intervention) فرمائی۔ یہ تاریخ کی ایک ناگزیر جراحی (historical surgery) تھی، جس کے ذریعے قرآن مجید کی حفاظت اور اس کے غلبے کی ایسی صورت گری کی گئی کہ حق کا آخری پیغام ہمیشہ کے لیے غیر متبدل ہو گیا۔ اس خدائی تدبیر کے نتیجے میں حضرت ابراہیم علیہ السلام کی حیات اور ان کی دعوت کو محض ایک قصہ بننے سے بچا لیا گیا اور اسے ایک مستند، معروضی تاریخی حقیقت (objective historical reality) کے طور پر ہمیشہ کے لیے محفوظ کر دیا گیا۔
قرآن مجید میں حضرت ابراہیم کے واقعے کی یاد دہانی دراصل اسی گم گشتہ حقیقت کے ازسرِنو جائزے (reassessment) کی دعوت ہے۔ حضرت ابراہیم علیہ السلام نے اپنی قوم کے سامنے جو طرزِ استدلال پیش کیا، وہ خالص عقل اور فطرت پر مبنی تھا۔ انہوں نے واضح سوال اٹھایا کہ جن بتوں کی وہ پرستش کرتے ہیں، کیا وہ ان کی پکار سننے پر قادر ہیں یا انہیں کوئی نفع و نقصان پہنچا سکتے ہیں؟ اس براہِ راست عقلی سوال نے قوم کو لاجواب کر دیا، کیونکہ ان کے پاس اپنے باطل عقائد کے حق میں سوائے اپنے آبا و اجداد کی اندھی پیروی کے کوئی منطقی بنیاد نہ تھی۔ انسان جب عقل و استدلال کو معطل کر کے روایات کا اسیر بن جاتا ہے، تو وہ بدترین فکری جمود (mental stagnation) کا شکار ہو جاتا ہے۔
کسی مسلک، عقیدے یا رسم کو محض اس بنا پر حق مان لینا کہ وہ باپ دادا کے زمانے سے رائج ہے، عقل اور سچی بندگی کے یکسر منافی ہے۔ دین کی بنیاد روایتی وابستگی نہیں، بلکہ حقیقت کی آزادانہ اور غیر جانبدارانہ جانچ پڑتال (critical evaluation) ہے۔ قرآن نے قریش اور اہلِ کتاب دونوں کو جھنجھوڑا کہ وہ اپنے اس فکری زوال کو توڑیں جس نے دینِ ابراہیمی کو مسخ کر رکھا تھا۔ نجات کا راستہ کسی موروثی یا گروہی تعصب میں نہیں، بلکہ اس میں ہے کہ انسان ہر قسم کی اندھی تقلید سے بلند ہو کر معروضی حقیقت کو پہچانے اور دلیل کی بنیاد پر خدا کے سچے دین کو اختیار کرے۔
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دعوت کے میدان میں عموماً مثبت اسلوب (positive approach) کا یہ مفہوم سمجھ لیا جاتا ہے کہ باطل نظریات پر کسی قسم کی تنقید اور نکیر کیے بغیر صرف اپنے مدعا کو پیش کر دیا جائے۔ یہ مثبت اندازِ فکر کی ایک ناقص اور یک رخہ تفہیم ہے۔ محض اثباتی انداز میں اپنی بات کہہ دینا اور غلط تصورات کے نقائص سے بالکل صرفِ نظر کر لینا دعوت میں فکری وضوح (intellectual clarity) پیدا نہیں کر سکتا۔ مثبت اسلوب کا تقاضا ہرگز یہ نہیں ہے کہ فکری غلطیوں پر خاموشی اختیار کر لی جائے، بلکہ حقیقت یہ ہے کہ صحیح پیغام کی تفہیم کے ساتھ ساتھ غلط نظریے کے فکری سقم (intellectual defect) کو مدلل انداز میں واضح کرنا دعوت کا ناگزیر جز ہے۔
قرآن مجید میں حضرت ابراہیم علیہ السلام کا اسلوب اسی دعوتی حقیقت کا مظہر ہے۔ انہوں نے باطل معبودوں سے مکمل بیزاری اور لاتعلقی ظاہر کرتے ہوئے فرمایا: *فَإِنَّهُمْ عَدُوٌّ لِي إِلَّا رَبَّ الْعَالَمِينَ* (یہ سب میرے دشمن ہیں، بجز کائنات کے پروردگار کے)۔ ایک داعیِ حق کو اپنے پیغام کی معروضی حقیقت (objective reality) کو سامعین کے ذہنوں میں بٹھانے کے لیے بسا اوقات نہایت دو ٹوک اور موثر اسلوب (hammering style) اختیار کرنا پڑتا ہے۔ جب تک باطل کے بے بنیاد ہونے کو اتنی صراحت سے بیان نہ کیا جائے، مخاطب کے ذہن سے غیر خدا کی عظمت کا پردہ چاک نہیں ہوتا اور حق کا حقیقی مدعا پوری تابانی کے ساتھ واضح نہیں ہو پاتا۔
بظاہر یہ سوال پیدا ہوتا ہے کہ بے جان پتھر اور دھاتوں سے تراشے گئے بت انسان کے دشمن کیسے قرار دیے جا سکتے ہیں۔ درحقیقت یہ تعبیر محض ایک رسمی بات نہیں بلکہ حقیقتِ واقعہ کا اظہار ہے۔ یہ بت اس معنی میں انسان کے کھلے دشمن ہیں کہ یہ انسان کے فکری وجود میں توحیدِ خالص کو مجروح کرتے ہیں اور بندے کا اپنے رب کے ساتھ براہِ راست تعلق توڑ دیتے ہیں۔ جو چیز انسان کو اس کے خالق کی حقیقی معرفت (realization of God) سے محروم کر کے ابدی خسارے میں ڈال دے، اس سے بڑھ کر انسان کا کوئی دوسرا دشمن نہیں ہو سکتا۔
انبیاءِ کرام کا یہ واضح اور غیر مبہم طریقہ اس مصالحانہ طرزِ فکر سے بالکل مختلف ہے جو بالعموم صوفیانہ مزاج میں نظر آتا ہے۔ روایتی صوفیاء تنقید اور فکری جراحت سے گریز کر کے ہر قسم کے افکار کو نبھانے کی کوشش کرتے ہیں۔ اس نرمی اور مداہنت کے نتیجے میں لوگوں کا جمِ غفیر تو اکٹھا ہو جاتا ہے، لیکن ان کے اندر حق اور باطل کے مابین امتیاز (discernment) کا شعور بیدار نہیں ہو پاتا۔ ایسے متبعین روشنی اور تاریکی (light and darkness) کو ایک ہی دائرے میں سموئے رکھتے ہیں۔ اس کے برعکس انبیاء کی دعوت کا اصل ہدف یہ ہوتا ہے کہ انسان کو فکری اعتبار سے مکمل طور پر بیدار کیا جائے، تاکہ وہ ہر قسم کے شرک اور اوہام کو یکسر مسترد کر کے یکسوئی کے ساتھ خدائے واحد کے دامن سے وابستہ ہو جائے۔
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حضرت ابراہیم علیہ السلام کا اسوہ یہ حقیقت سکھاتا ہے کہ انسان کی پوری زندگی اپنے خالق و منعم کے اعتراف سے عبارت ہونی چاہیے۔ انسان کو جو کچھ میسر ہے—اس کا وجود، زندگی، ہدایت، رزق، بیماری سے شفا اور آخرت میں مغفرت کی امید—وہ سب خالصتاً عطیۂ خداوندی ہے۔ ایک سچے مومن کا مزاج یہ ہوتا ہے کہ وہ ہر نعمت اور خیر کا انتساب صرف اور صرف خدا کی طرف کرتا ہے۔ اس اعترافِ نعمت سے دل میں شکر اور خدا کی گہری معرفت (discovery of God) جنم لیتی ہے۔ اس کے ساتھ ہی، انبیاء کا طریقہ یہ رہا ہے کہ انہوں نے باطل نظریات کی فکری کمزوری کو پوری وضاحت کے ساتھ بے نقاب کیا، مگر یہ فکری تنقید کسی ذاتی عداوت پر مبنی نہیں تھی بلکہ حق کی کامل وضاحت (objective clarity) کے تقاضے کے تحت تھی۔
دعوتِ دین کے میدان میں پیش قدمی دراصل نیابتِ الٰہی کا فریضہ انجام دینا ہے۔ جب داعی حق کی گواہی کے لیے اٹھتا ہے تو وہ اکیلا نہیں ہوتا بلکہ اسے نصرتِ الٰہی (divine support) کی مستقل پشت پناہی حاصل ہوتی ہے۔ تاہم، دعوتی سفر کے بحرانوں اور ناہموار حالات میں داعی کو روایتی جمود کے بجائے تخلیقی حکمتِ عملی اور اجتہادی بصیرت (creative thinking) کا ثبوت دینا پڑتا ہے۔ حضرت موسیٰ علیہ السلام کا اپنی قوم کو لے کر نکلنا اور ناگہانی بند گلی میں بھی خدا پر کامل اعتماد رکھنا اسی اجتہادی جرأت کا مظہر تھا۔ جب انسان خلوصِ نیت سے خدا کے کام کے لیے تدبیر اور خطرہ (risk) مول لیتا ہے تو غیبی نصرت اس کے قدموں کو لڑکھڑانے نہیں دیتی۔
خدا کی سچی دریافت سے پہلے انسان کی تمام تر ترجیحات مادی مفادات، جاہ و منصب اور وقتی فوائد کے گرد گھومتی ہیں۔ فرعون کے دربار میں حاضر ہونے والے جادوگروں کی ابتدائی سوچ بھی محض دنیاوی صلے اور تقرب تک محدود تھی۔ لیکن جونہی حقیقتِ حقہ کا انکشاف ہوا، ان کے فکر و نظر میں ترجیحات کی ایک انقلابی تبدیلی (shift of emphasis) واقع ہو گئی۔ انہوں نے فرعون کے عبرتناک انتقام کے مقابلے میں آخرت کی ابدی کامیابی اور مغفرتِ الٰہی کو یکسر ترجیح دے دی۔ انسان دنیا کے کسی بھی نقصان کو اس وقت بخوشی گوارا کر لیتا ہے جب اسے یہ یقین حاصل ہو جائے کہ اس کے بدلے میں وہ ایک لا زوال اور لامتناہی حقیقت کو پا رہا ہے۔ یہ بے خوفی اور استقامت اسی وقت جنم لیتی ہے جب دنیا کا نفع و نقصان آخرت کے مقابلے میں بے معنی ہو جائے۔
ایک داعی کے لیے سب سے بنیادی شرط یہ ہے کہ اس کا دل ہر قسم کے گروہی تعصب (groupism) اور عداوت سے پاک ہو۔ دعوت کا منصب دراصل انسانوں سے بے لوث خیر خواہی کا نام ہے۔ باطل نظریات کی فکری تردید الگ چیز ہے اور انسانوں سے نفرت کرنا بالکل الگ بات۔ اگر کوئی شخص اپنے دل میں مدعو اقوام یا کسی بھی انسانی گروہ کے خلاف کینہ، بغض یا نفرت پالے تو وہ درحقیقت منصبِ دعوت اور سلامتیِ قلب (purity of heart) سے محروم ہو جاتا ہے۔ منفی سوچ (negativity) انسان کے ذہنی و روحانی ارتقاء میں سب سے بڑی رکاوٹ ہے۔ آخرت کی ابدی جنت ان ہی نفوس کا مقدر ہے جن کے دل پرندوں کے دلوں کی مانند ہر قسم کے بغض سے پاک اور مکمل عدمِ نفرت (zero hatred) کے مزاج پر قائم ہوں۔
روحانی اور فکری بلندی کا دارومدار اس بات پر ہے کہ انسان کے اندر حق شناسی اور فوری قبولیتِ حق (receptivity) کی صفت موجود ہو۔ جب بھی حقیقت سامنے آئے یا اپنی کسی فکری خامی کا ادراک ہو، تو بغیر کسی انا (ego) اور تاخیر کے، برسرِ موقع اس کی اصلاح کر لینی چاہیے۔ فکری کوتاہیوں کو بتدریج چھوڑنے کا فلسفہ اکثر انسان کو مستقل محرومی میں مبتلا کر دیتا ہے۔ جو لوگ اس فکری لچک اور راست بازی کو اختیار نہیں کرتے، وہ زمانے کے نشیب و فراز کو دیکھ کر مستقل ذہنی انتشار اور شکوہ شکایت کا شکار رہتے ہیں۔ اس کے برعکس، جو شخص حقائق کو معروضی حقیقت پسندی (objective thinking) اور خدائی قوانین کی روشنی میں سمجھ لیتا ہے، اسے عالمی واقعات کی درست توجیہ میسر آ جاتی ہے اور وہ ہر حال میں قلبی و ذہنی سکون پاتا ہے۔
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قرآنِ مجید میں حضرت ابراہیمؑ کا اسوہ ایک غیر معمولی اور واضح دعوتِ حق کی مثال پیش کرتا ہے۔ آپ کی پوری جدوجہد کا مرکز 'رب العالمین' کا وہ زندہ تصور ہے جو کائنات کے مشاہدے اور انسانی زندگی کے گہرے تجربات سے حاصل ہوتا ہے۔ حضرت ابراہیمؑ نے خالقِ کائنات کو محض ایک مجرد یا روایتی عقیدے کے طور پر پیش نہیں کیا، بلکہ اسے ایک زندہ، فعال اور ذاتی حقیقت (personalized reality) کے طور پر دریافت کیا۔ چنانچہ جب انہوں نے اپنی قوم اور وقت کے مقتدر حاکم کے سامنے توحید کا مقدمہ رکھا، تو ان کا استدلال خارقِ عادات معجزات کے بجائے معروضی حقائق (objective facts) اور کائناتی مظاہر کے کھلے مشاہدے پر قائم تھا۔ سورج، چاند، اور ستاروں کے طلوع و غروب سے لے کر انسانی وجود کے بنیادی احوال—جیسے حیات و موت، رزق، بیماری اور شفا—کو بنیاد بنا کر انہوں نے واضح کیا کہ حاکمیتِ مطلقہ صرف اسی ایک پروردگار کی ہے جو کائنات کا تنہا ناظم اور پالنے والا ہے۔
انبیاءِ کرام کا اصل طریقہ فکری بیداری (intellectual awakening) کا طریقہ ہے۔ ان کی دعوت کسی پراسراریت، مافوق الفطرت کہانیوں یا مبالغہ آمیز روایات پر مبنی نہیں ہوتی، بلکہ وہ انسان کی عقلِ سلیم کو جھنجھوڑ کر اس کے تفکر کو بیدار کرتے ہیں۔ بعد کے ادوار میں جب یہ نبوی اسلوب مسلمانوں کے ہاں دھندلا گیا تو اس کی جگہ ایک ایسا روایتی صوفیانہ ماڈل غالب آ گیا جو پراسرار قصوں اور جذباتی داستانوں کے گرد گھومتا ہے۔ اس کا لازمی نتیجہ یہ نکلا کہ جو لوگ فکری بیداری اور شعوری تفہیم کے ذریعے دین میں داخل ہوئے تھے، ان کا فہم شرک اور بدعات سے پاک رہا؛ جبکہ روایتی اور جذباتی طریقوں سے دین کا حصہ بننے والوں نے اکثر اپنے قدیم رسوماتی افکار کو محض بظاہر اسلامی سانچے میں ڈھال لیا۔ اگرچہ اس غیر نبوی طریقے سے لوگوں کا ایک بڑا ہجوم تو جمع ہو جاتا ہے، مگر وہ حقیقی فکری انقلاب اور صحیح ذہنی رویہ (mental attitude) پیدا کرنے سے قاصر رہتا ہے۔
ابراہیمی اسلوبِ دعوت کی بنیادی خاصیت یہ ہے کہ وہ جدید سائنسی دور (modern scientific era) کے ساتھ مکمل طور پر ہم آہنگ ہے۔ یہ طرزِ فکر دلیل کی جانچ پڑتال اور مدلل تنقید (sound criticism) پر استوار ہے۔ اللہ تعالیٰ کے علم میں تھا کہ مستقبل میں انسان فطرت کی طاقتوں اور نظامِ کائنات کے قوانین (laws of nature) کو دریافت کرے گا، اس لیے نبوت کا تسلسل اسی فکری نہج پر قائم کیا گیا۔ آج جدید سائنس کا طریقۂ تحقیق اور انبیاء کا طرزِ استدلال دونوں ایک ہی فکری طولِ موج (same wavelength) پر آ چکے ہیں۔ یہ تاریخ کا ایک عظیم ترین واقعہ تھا، مگر اہل علم نے اس ہم آہنگی کو بروقت نہیں سمجھا اور سائنسی فکر کو محض مغربی مائنڈ سیٹ قرار دے کر رد کرتے رہے، حالانکہ کائنات کا یہ معروضی مطالعہ عین قرآنی اسلوب ہے۔
مسلم تاریخ میں سب سے بڑا فکری انحراف (intellectual derailment) عباسی دور میں اس وقت رونما ہوا جب قرآن کے فطری اور آفاقی منہاج کو چھوڑ کر یونانی فلسفے، تجریدی منطق اور قیاس آرائیوں کو تفہیم و تربیت کا ماڈل بنا لیا گیا۔ اس انحراف کے زیرِ اثر جو علمی اور فکری لٹریچر مرتب ہوا، اس نے مسلمانوں کی توجہ کائنات کے کھلے قوانین اور تاریخ کے مطالعے سے ہٹا کر لاحاصل بحثوں میں الجھا دیا۔ اس فلسفیانہ انداز نے قرآن کے اس اصل ماڈل کو پسِ پشت ڈال دیا جو مشاہدۂ کائنات کے ذریعے انسان کے اندر شعوری بیداری، خشیتِ الٰہی اور حقیقی معرفت پیدا کرتا تھا۔
دین کی حقیقی تجدید (revival of religion) اسی وقت ممکن ہے جب اس تاریخی انحراف کی تصحیح کر کے دوبارہ خالص ابراہیمی منہاج کی طرف رجوع کیا جائے۔ جب تک دعوت، تعلیم اور تربیت کے نظام کو کائناتی مظاہر اور تاریخی حقائق سے جوڑ کر فکری بیداری کی بنیاد پر استوار نہیں کیا جائے گا، اس وقت تک نہ تو نسلوں کی درست ذہنی تشکیل ہو سکتی ہے اور نہ ہی مطلوبہ اسلامی معیار کے مطابق تعمیرِ شخصیت (personality building) ممکن ہے۔ ابراہیمی ماڈل ہی وہ واحد مضبوط علمی بنیاد ہے جو انسان کے فکروقلب کو بیدار کر کے اسے ہر قسم کے فکری تعطل اور شرکیہ آمیزش سے پاک کر سکتی ہے۔
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آخرت کی ابدی کامیابی کا دار و مدار ’قلبِ سلیم‘ (sound heart) پر ہے۔ انسان کی نجات کے لیے ناگزیر ہے کہ وہ اپنے باطن کو ہر قسم کے کینے، تعصب اور چھپی یا ظاہری نفرت (covert or overt hatred) سے مکمل پاک رکھے۔ اگر دل کے کسی گوشے میں ذرّہ برابر بھی نفرت یا تلخی باقی رہ جائے، تو انسان کی جنت داؤ پر لگ جاتی ہے۔ قلبِ سلیم کا اصل مفہوم یہ ہے کہ ذہن ہر طرح کے شرک، لعن طعن اور منفی جذبات سے یکسر خالی ہو، اور اس کے اندر معصوم پرندوں جیسی بے غبار اور شفاف کیفیت پیدا ہو چکی ہو۔ یہ محض کوئی اخلاقی قدر یا دنیاوی رویہ نہیں، بلکہ ایک بنیادی ایمانی تقاضا اور معروضی حقیقت (objective reality) ہے۔
موجودہ دنیا میں انسان کی اصل آزمائش یہ ہے کہ وہ تمام تر ناپسندیدہ تجربات اور اشتعال انگیزیوں کے باوجود اپنے فکری وجود کو پاکیزہ رکھے۔ انسان کے لیے شعوری ارتقا اور تزکیہ (purification of soul) کی آخری منزل یہ ہے کہ جب وہ اس دنیا سے رخصت ہو، تو اس کے باطن میں کسی بھی شخص کے لیے رتی برابر منفی سوچ (negative thinking) یا بغض موجود نہ ہو۔ جو شخص اپنے اندر ایسی مثبت فکری ساخت (positive mindset) تعمیر کر لے اور ہر حال میں اعراض اور سلامتی کی روش پر قائم رہے، وہی درحقیقت خدا کے حضور پیش کیے جانے کے لائق سلیم دل کا حامل ہے۔
خدا اور اس کے بندے کے مابین تعلق کی بنیاد براہِ راست ذاتی جواب دہی (direct accountability) پر قائم ہے۔ خدا اپنے بندے سے کامل وفاداری اور غیر مشروط سپردگی (unconditional surrender) کا طالب ہے۔ اس معاملے میں کسی تیسرے فریق کی وساطت یا غیر متعلق مداخلت (intervention) کی قطعاً کوئی گنجائش نہیں۔ حتیٰ کہ حضرت ابراہیم علیہ السلام کا اپنے والد کے حق میں طلبِ مغفرت کا مسترد ہو جانا اسی اٹل اصول کو ظاہر کرتا ہے کہ جب تک خود انسان کے اندر سچی انابت اور تسلیم کا جذبہ نہ ہو، کسی برگزیدہ ہستی کی دعا یا تعلق بھی اسے خدائی گرفت سے نہیں بچا سکتا۔
اس صریح حقیقت کے برعکس، روایتی مذہبی طبقے نے نجات کے نام پر چند رسمی رسومات اور خود ساختہ تصورات قائم کر رکھے ہیں۔ مرنے کے بعد ایصالِ ثواب کی مجالس، ختمِ قرآن اور دعائیہ اجتماعات کے ذریعے مغفرت کی ضمانتیں دینا محض بے بنیاد فریب ہے۔ جس انسان کے اندر زندگی کے دوران خدا کا خوف، آخرت کا احساس اور مغفرت کی سچی تڑپ پیدا نہ ہوئی ہو، اسے بعد از مرگ دوسروں کے رسمی وظائف اور کھانوں سے کوئی نفع نہیں پہنچ سکتا۔ نجات کسی خارجی عمل کے بجائے صرف فرد کی اپنی زندہ معرفت اور باطنی انقلاب (inner revolution) سے ہی ممکن ہے۔
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حضرت ابراہیم علیہ السلام کی یہ قرآنی دعا کہ ”رَبِّ هَبْ لِي حُكْمًا“ (اے میرے رب، مجھے حکمت اور صحیح فہم عطا فرما)، ایک نہایت گہرے فکری اور تاریخی اصول کی نشان دہی کرتی ہے۔ نبوت کا جلیل القدر منصب حاصل ہونے کے بعد اس اضافی بصیرت کی طلب یہ واضح کرتی ہے کہ نبوت اور حکمت دو الگ الگ دائرے ہیں۔ عام طور پر یہ سمجھا جاتا ہے کہ انبیاء کو ہر واقعے اور ہر قدم کے لیے تفصیلی جزوی ہدایات وحی کے ذریعے دی جاتی ہیں اور ان کا اپنا کوئی فکری کردار نہیں ہوتا۔ حالانکہ حقیقت یہ ہے کہ نبوت دراصل بنیادی اصول اور خدائی رہنمائی عطا کرتی ہے، جبکہ ان اصولوں کو خارجی دنیا کے مختلف احوال پر برتنا پیغمبر کی اپنی اجتہادی سوچ (creative thinking) کا تقاضا کرتا ہے۔ یہی وجہ ہے کہ بعض مواقع پر اجتہادی رائے کی بنیاد پر انبیاء کو خدائی تنبیہ (divine correction) کا سامنا بھی کرنا پڑا، جو اس امر کا ثبوت ہے کہ کارِ رسالت میں وحی کے ساتھ ساتھ پیغمبرانہ تدبر اور عقل کا اپنا ایک فعال مقام ہوتا ہے۔
قرآن کی اصطلاح میں حکمت دراصل صحیح فہم (right understanding) اور معروضی بصیرت کا نام ہے۔ حکمت کا اصل مفہوم یہ ہے کہ انسان متعلق امر کو غیر متعلق سے الگ کر کے دیکھنے کی صلاحیت (art of differentiation) رکھتا ہو۔ جب تک ایک انسان لایعنی اور غیر ضروری عناصر کو نظر انداز کر کے اصل امکانات اور مثبت مواقع پر توجہ مرکوز نہ کر سکے، وہ کبھی صاحبِ حکمت نہیں بن سکتا۔ کارِ دعوت میں یہ صلاحیت بنیادی حیثیت رکھتی ہے کہ داعی وقتی اشتعال، خارجی رکاوٹوں اور غیر متعلق جزئیات سے صرفِ نظر کرتے ہوئے، اپنے اصل ہدف اور مخاطب کے اندر موجود خیر کے امکانات پر نظر رکھے۔
اس نبوی حکمت کی سب سے روشن مثال رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کا مکی دور ہے۔ مکہ کے ماحول میں خانہ کعبہ کے اندر ۳۶۰ بت رکھے ہوئے تھے، جو بظاہر ایک سخت منفی اور ناگوار صورتِ حال تھی۔ لیکن آپؐ نے اپنی حکمت اور اجتہادی فہم کے تحت اس صورتِ حال کے دو پہلوؤں کو الگ الگ کر کے دیکھا: ایک طرف بتوں کی موجودگی تھی جو اس مرحلے پر دعوت کے نقطۂ نظر سے غیر متعلق (irrelevant) تھی، اور دوسری طرف کعبہ کے گرد جمع ہونے والے انسانوں کی دستیابی تھی جو دعوت کا اصل متعلق (relevant) موضوع تھے۔ آپؐ نے بتوں کو توڑنے یا ان سے تصادم مول لینے کے بجائے انسانوں کو مخاطب بنایا۔ آپؐ نے اعراض (art of avoidance) کو برتتے ہوئے غیر متعلق معاملے کو وقتی طور پر نظر انداز کیا اور مخاطب کی موجودگی کے امکان سے بھرپور فائدہ اٹھایا۔
حکمت اور تخلیقی فہم کے اس اصول کو عمومی تاریخی شواہد سے بھی بخوبی سمجھا جا سکتا ہے۔ تاریخ میں ذکر آتا ہے کہ جب پارسی برادری ہجرت کر کے ہندوستان کے ساحلِ گجرات پر پہنچی اور وہاں کے راجہ سے پناہ کی درخواست کی، تو راجہ نے ان کے سامنے دودھ سے لبریز پیالہ پیش کر دیا۔ اس علامتی اقدام کا مقصد یہ باور کرانا تھا کہ اس سرزمین پر آبادی پہلے ہی مکمل ہے اور مزید کسی گروہ کے لیے کوئی گنجائش باقی نہیں ہے۔ اس نازک موڑ پر پارسی قافلے کے دانشور رہنما نے کسی ردِ عمل، بحث یا مایوسی کے بجائے خاموشی سے اس پیالے میں شکر گھول کر واپس پیش کر دی۔ اس کا مفہوم یہ تھا کہ ہم اس معاشرے پر کوئی بوجھ بنے بغیر یا کوئی تصادم پیدا کیے بغیر شکر کی طرح گھل مل جائیں گے اور معاشرے میں صرف امن اور مٹھاس کا اضافہ کریں گے۔ یہ بروقت اور حقیقت پسندانہ ردِ عمل (creative response) دراصل تصادم سے بچتے ہوئے اپنے لیے خاموش جگہ بنانے کی ایک شاندار مثال ہے۔
وحی الٰہی اور حکمت کا باہمی تعلق بالکل ناگزیر ہے۔ وحی انسان کو بنیادی علم اور حقائق سے روشناس کراتی ہے، جبکہ حکمت اس علم کو خارجی دنیا کے پیچیدہ تقاضوں پر دانش مندی سے منطبق کرنے کی صلاحیت عطا کرتی ہے۔ اگر کسی کے پاس نصوص یعنی قرآن و حدیث کا علم موجود ہو لیکن وہ تخلیقی سوچ اور اجتہادی فہم سے محروم ہو، تو وہ نصوص کے ہوتے ہوئے بھی ان سے کوئی حقیقی فائدہ حاصل نہیں کر سکتا۔ دورِ حاضر کا المیہ یہی ہے کہ مسلمانوں کے پاس قرآنی متون تو محفوظ ہیں، مگر وہ اس کو عملی دنیا میں برتنے کی فکری حکمت اور معروضی بصیرت (objective thinking) سے محروم ہیں۔ جب تک دینی علم کے ساتھ اس پیغمبرانہ حکمت اور گہرے فہم کو بیدار نہ کیا جائے، دعوت اور اصلاح کا کوئی عمل نتیجہ خیز ثابت نہیں ہو سکتا۔
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انسانی تاریخ کا ایک بڑا المیہ یہ ہے کہ بیشتر افراد اپنے ماحول اور سماج کے بااثر طبقات کی اندھی تقلید میں زندگی گزار دیتے ہیں۔ انسان جس معاشرے میں پرورش پاتا ہے، وہیں کے نظریات، رسوم اور تصورات کے زیرِ اثر بڑی آسانی سے فکری مشروطیت (conditioning) کا شکار ہو جاتا ہے۔ لوگ اپنے گرد و پیش کے فکری اور سماجی دباؤ (peer pressure) کے تحت چیزوں کو بغیر سوچے سمجھے اور بغیر کسی جانچ پرکھ کے قبول کر لیتے ہیں۔ اس طرح وہ ایک موروثی اور غیر معروضی ماحول کا حصہ بن کر اپنی انفرادی بصیرت اور آزادانہ غور و فکر کی صلاحیت کھو بیٹھتے ہیں۔
حضرت ابراہیم علیہ السلام کی سیرت اس روایتی اور اندھی تقلید کے خلاف سب سے بڑا نمونہ ہے۔ وہ ایک ایسے معاشرے میں مبعوث ہوئے جہاں خاندانی روایات، سماجی مقتدرہ اور بااثر شخصیات کا شدید دباؤ موجود تھا۔ مگر انہوں نے اس ہمہ جہت سماجی دباؤ کو توڑ کر سچائی کو کسی تعصب کے بغیر، یعنی ایک معروضی حقیقت (objective reality) کے طور پر دریافت کیا۔ قرآن مجید انسان کو اسی شعور کی طرف ابھارتا ہے کہ وہ اپنے گرد و پیش کی اندھی مطابقت کے بجائے معروضی انداز میں حق کی تلاش کرے اور ماحول کے اثر سے آزاد ہو کر اپنی فکری آزادی کو برقرار رکھے۔
قرآنی اسلوب میں جب کسی تاریخی واقعے پر یہ کہا جاتا ہے کہ اس میں ایک نشانی ہے، تو اس کا اصل تقاضا یہ ہوتا ہے کہ انسان اس سے اپنے لیے فکری اور عملی لائحہ عمل اخذ کرے۔ حضرت ابراہیم کی زندگی کا سب سے بڑا سبق یہ ہے کہ آدمی اپنے اندر اتنا عزم اور اخلاقی جرات (moral courage) پیدا کرے کہ ضرورت پڑنے پر اپنے مروجہ ماحول کے برعکس جا کر بھی سچائی کے حق میں سوچ سکے اور فیصلہ لے سکے۔ بغیر تجزیہ کیے محض روایت کی بنیاد پر کسی بات کو تسلیم کر لینا اور دوسروں کی فکری غلامی (unnecessary dictation) میں زندگی بسر کرنا نہ دین کے اعتبار سے مفید ہے اور نہ دنیا کے اعتبار سے۔ سچی بصیرت یہ ہے کہ انسان ہر بات کو پرکھے اور غلط کو رد کر کے صرف حق کا ساتھ دے۔
قرآن میں حضرت ابراہیم کو 'حنیف' (detached from falsehood / unswervingly upright) کہا گیا ہے۔ حنیف کی اصل حقیقت یہی ہے کہ انسان ہر قسم کے گروہی، روایتی اور سماجی دباؤ سے بالاتر ہو کر محض حق کا طلب گار بن جائے۔ جب انہوں نے یہ تاریخی اعلان کیا کہ میں نے اپنا رخ پوری یکسوئی کے ساتھ اس ہستی کی طرف کر لیا جس نے زمین و آسمان کو پیدا کیا، تو یہ دراصل باطل سماجی دباؤ سے مکمل بیزاری اور خالص حقیقت پسندی کا اعتراف تھا۔ حضرت ابراہیم کی یہ فکر انسانی تاریخ میں حق پسندی، بے لاگ تجزیے اور آزادانہ فکری اجتہاد کی وہ درخشندہ مثال ہے جو رہتی دنیا تک ہر سچے طالبِ حق کے لیے مشعلِ راہ ہے۔
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انسانی زندگی میں رفاقت کا انتخاب محض ایک سماجی معاملہ نہیں، بلکہ یہ انسان کی ابدی نجات یا ہلاکت کا بنیادی اور فیصلہ کن عنصر ہے۔ دنیا کی مادی کشش اور غفلت کے ماحول میں انسان پر ہر وقت یہ خطرہ منڈلاتا رہتا ہے کہ وہ ظاہر کے فریب میں مبتلا ہو کر اپنی اصل منزل یعنی آخرت کو فراموش کر دے۔ مادی قوتوں کے اس منفی اثر کو زائل کرنے کے لیے ناگزیر ہے کہ انسان کو ایسی صالح اور مخلص رفاقت (right companionship) میسر ہو جو مادیت کے اثر کو بے اثر (counterbalance) کر کے اسے بار بار خدا، جنت اور جہنم کی یاد دلاتی رہے۔ حدیثِ نبوی میں اسی حقیقت کو واضح کرتے ہوئے متنبہ کیا گیا ہے کہ آدمی اپنے گہرے دوست کے طریقے پر ہوتا ہے، لہٰذا ہر شخص کو دیکھ بھال کر رفاقت کا انتخاب کرنا چاہیے۔ دنیاوی ضرب المثل کے برعکس، اصل دوست وہ نہیں جو محض وقتی حاجت میں کام آئے، بلکہ حقیقی معنوں میں سچا رفیق وہ ہے جو صحیح فکر کا حامل ہو (a friend with right thinking) اور انسان کے فکری و روحانی ارتقا کا محرک بنے۔
غلط صحبت انسان کے فکری وجود کو رفتہ رفتہ تباہی کی طرف دھکیل دیتی ہے، یہاں تک کہ بظاہر سب سے مقدس اور بابرکت ماحول میں رہ کر بھی انسان ہدایت سے محروم ہو سکتا ہے۔ قرآن مجید میں نوح علیہ السلام کے بیٹے اور لوط علیہ السلام کی بیوی کی مثالیں اسی الم ناک حقیقت کو بے نقاب کرتی ہیں، جہاں غلط رفاقت اور گمراہ کن اثرات نے انہیں پیغمبر کے گھرانے میں ہونے کے باوجود غرقابی اور عذاب کے دہانے پر پہنچا دیا۔ قرآن نے آخرت کے مناظر میں جہنمیوں کے باہمی جھگڑے (تخاصم اہل النار / dispute of the people of hell) کو بڑی شدت سے بیان کیا ہے، جہاں وہ ایک دوسرے پر گمراہی اور بربادی کا الزام دھریں گے کہ ان کے ساتھی انہیں بہکاتے رہے اور ان کی فکری پستی میں اضافہ کرتے رہے۔ اس کے برعکس، اہل جنت کا مکالمہ اس شعور کو اجاگر کرتا ہے کہ کس طرح انہوں نے دنیا میں گمراہ کن ساتھیوں کے فکری دباؤ کو مسترد کر کے خود کو خدا کی پناہ میں رکھا اور ابدی ہلاکت سے نجات پائی۔
انسان بالعموم مختلف قسم کے خارجی اور غیر خدائی اثرات کی گرفت میں رہتا ہے۔ کوئی سماجی دباؤ (social pressure) کا شکار ہے، کوئی ہم جولیوں کے اثر (peer pressure) کے تحت زندگی گزار رہا ہے، اور کوئی خاندانی، مادی یا پیشہ ورانہ مفادات کے زیر اثر اپنی فکر کو ڈھال لیتا ہے۔ قرآن مجید میں حضرت ابراہیم کے واقعے کے تناظر میں جب یہ حقیقت بیان کی گئی کہ "إِنَّ فِي ذَٰلِكَ لَآيَةً" تو اس کا بنیادی سبق (lesson) یہی ہے کہ انسان ہر قسم کے غیر خدائی اور معاشرتی دباؤ کو یکسر مسترد کر دے اور اپنے اوپر صرف اور صرف خدائی دباؤ (divine pressure) کو نافذ کرے۔ ابراہیمی نمونہ (Ibrahimi model) دراصل اس بات کا نام ہے کہ انسان کسی بھی مادی طاقت، رسم و رواج یا مخلوق کے دباؤ کو اپنے اوپر غالب نہ آنے دے (Don't allow anyone to dictate to you)۔ مخلوق یا دنیاوی مفاد کے دباؤ میں جینا غیر ابراہیمی طرزِ زندگی ہے، جبکہ ہر لمحہ خدا کے سامنے جواب دہی کے دباؤ میں جینا ہی اصل دینِ ابراہیمی ہے۔
موجودہ دور میں، جہاں خارجی اثرات اور روایتی ماحول کے ساتھ ساتھ ڈیجیٹل رفاقت (digital companionship) نے انسان کی فکر کا احاطہ کر رکھا ہے، اس ابراہیمی شعور کی اہمیت اور زیادہ بڑھ جاتی ہے۔ عمومی طور پر افراد اور تنظیمیں کسی نہ کسی گروہی تعصب (groupism)، روایتی دائرے یا وقتی مفادات کے دباؤ میں سوچتی ہیں۔ ایک باہوش انسان کا طریقہ یہ ہے کہ وہ ان تمام مصنوعی زنجیروں کو توڑ کر ایک آزاد اور خدا محور شخصیت تعمیر کرے۔ وہ اپنی رفاقت اور فکری وابستگی کو صرف ایسی تعلیمات اور مخلصانہ دعوتی مشن کے ساتھ جوڑتا ہے جو انسان کو غفلت کے پردوں سے نکال کر تذکیرِ آخرت، احتسابِ نفس اور خدائی معروضی حقیقت (objective reality) کے ادراک کی طرف لے جائیں۔ حقیقی بیداری یہی ہے کہ انسان تمام دنیاوی تقاضوں کے مقابلے میں تنہا خدا کے حکم اور اس کی رضا کو اپنی زندگی کا واحد رہنما بنا لے۔
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انسانی تاریخ میں انبیاء اور داعیانِ حق کے ساتھ انسانوں کا عمومی رویہ ہمیشہ استہزاء اور انکار (rejection) کا رہا ہے۔ اس کی بنیادی نفسیاتی وجہ وہ فکری مغالطہ ہے جس میں انسان اپنی ذات اور رائے کو حد سے زیادہ اہم سمجھتا ہے (overestimation) اور خدا کے پیغام کو ہلکا اور معمولی جان کر نظر انداز کر دیتا ہے (underestimation)۔ فرد کی سطح پر ہو یا قوم اور سماج کی سطح پر، جب بھی انسان انا (ego) اور اپنی مفروضہ عظمت کے خمار میں مبتلا ہوتا ہے تو وہ اپنی ذات کو مرکزِ نگاہ بنا لیتا ہے، جس کے نتیجے میں وہ سامنے موجود معروضی حقیقت (objective reality) اور خدائی پیغام کی گمبھیرتا کو سمجھنے سے قاصر رہتا ہے۔ یہی غلط طرزِ فکر انسان کی فکری گمراہی اور تاریخی ناکامی کا سب سے بڑا سبب ہے۔
قومِ نوح کا معاملہ اسی نفسیاتی رویے کی واضح مثال ہے۔ انہوں نے حضرت نوح علیہ السلام کے انذار کو سنجیدگی سے نہیں لیا اور ان کی باتوں کو کم تر سمجھ کر تکذیب کی روش اپنائی۔ اس کے برعکس قرآنِ کریم نے حضرت نوح کو "عَبْدًا شَكُورًا" (انتہائی قدر دان اور شکر گزار بندہ) قرار دیا۔ شکر کی اصل حقیقت دراصل یہ ہے کہ انسان حقیقتِ واقعہ کی سچی قدر شناسی (true appreciation) کرے اور خدا کے کلام کو اس کے اصل وزن کے ساتھ من و عن (as it is) قبول کرے۔ شاکر انسان وہی ہے جو پیغامِ حق کی سنگینی کو سمجھے اور اسے قطعی طور پر معمولی نہ جانے۔ حضرت نوح اور ان کے رفقاء اس لیے فلاح پا گئے کہ انہوں نے حق کو حق کے درجے میں تسلیم کیا، جبکہ ان کے مخالفین محض اس لیے ہلاک ہوئے کہ انہوں نے تذکیرِ الٰہی کو بے وقعت جانا۔
یہ انسانی تاریخ کا ایک الم ناک اور مسلسل تجربہ ہے کہ انبیاء سے لے کر عام داعیانِ حق تک، ہر دور میں انسانوں نے دعوتِ حق کے ساتھ یہی استہزاء اور بے رغبتی کا معاملہ کیا۔ حق کی بات خواہ کتنی ہی مدلل اور زندگی و موت کے پہلو سے کتنی ہی سنگین کیوں نہ ہو، انسان اپنی خود پسندی کے باعث اسے سنجیدگی سے لینے پر آمادہ نہیں ہوتا۔ قرآنِ حکیم کا یہ ارشاد کہ "يَا حَسْرَةً عَلَى الْعِبَادِ" (افسوس ہے بندوں کے اس حال پر) دراصل اسی انسانی المیے پر ایک خدائی افسوس کا اظہار ہے کہ انسان نسل در نسل اسی تاریخی غلطی کو دہراتا رہا ہے۔ انسانوں کا عمومی ردعمل ہمیشہ انکار اور اعراض رہا ہے، سوائے چند مستثنیٰ افراد کے جنہوں نے حق کا اعتراف کیا۔
طوفانِ نوح کے بعد زمین پر جو عالمگیر تباہی واقع ہوئی، اس کے بعد سنتِ الٰہی میں قانونِ مہلت کے تحت ایک اصولی فیصلہ نافذ ہوا۔ قدیم صحائف کے مطابق اس ہمہ گیر تباہی کے بعد پروردگار نے انسان کی کمزوری پر رحم فرماتے ہوئے قوسِ قزح (rainbow) کو اس عہد کی علامت ٹھہرایا کہ اب صور پھونکے جانے سے قبل اس زمین پر مجموعی ہلاکت کا عذاب نازل نہیں کیا جائے گا۔ انسان چاہے کتنا ہی انکار کرے، حق کا مذاق اڑائے یا انذار کو معمولی سمجھے، خدا نے اس تنہا سیارے (lonely planet) پر انسانی زندگی کو قائم رکھا ہے تاکہ امتحان کی مدت قیامت تک بلا تعطل جاری رہے۔ انسانوں کا باقی رہنا ان کی حق پرستی کے باعث نہیں بلکہ اسی خدائی عہد اور رحمت کے سبب ہے۔
دعوتِ حق سے وابستہ افراد کے لیے ناگزیر ہے کہ وہ تاریخِ انسانی کے اس نفسیاتی مزاج اور سنتِ الٰہی کو گہرائی سے سمجھیں۔ دعوت کی راہ میں سامنے آنے والی بے اعتنائی اور عمومی انکار داعی کے لیے مایوسی اور احساسِ زیاں (frustration) کا سبب نہیں بننا چاہیے، کیونکہ انسان کا یہ منفی رویہ پوری تاریخ میں یکساں رہا ہے۔ داعی کا کام نتائج سے قطع نظر، انسان کی اس نفسیاتی کمزوری کا ادراک رکھتے ہوئے حکمت، سنجیدگی اور صبر کے ساتھ حق کی بلاغ مبین کا فریضہ انجام دیتے رہنا ہے۔
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قرآنِ مجید اور کتبِ سابقہ کے مطالعے سے معلوم ہوتا ہے کہ ابتدائی دورِ تاریخ میں انسانوں کی عمریں غیر معمولی حد تک طویل ہوتی تھیں۔ حضرت نوح علیہ السلام کی بابت خود قرآن کا بیان ہے کہ وہ اپنی قوم کے درمیان ساڑھے نو سو برس تک رہے، اور بائبل کی تاریخی روایات بھی بتاتی ہیں کہ طوفان کے بعد بھی ان کی حیات کا ایک طویل سلسلہ جاری رہا اور اس دور کے دیگر افراد بھی سینکڑوں سال جیا کرتے تھے۔ اس زمانے میں انسان کو نہ صرف طویل مدتِ حیات میسر تھی، بلکہ ان کے اجسام بھی غیر معمولی طور پر قوی اور زمین کے مادی وسائل بکثرت تھے۔ یہ گویا ابتدائی مرحلے میں انسان کے لیے ایک طویل مدتِ امتحان (period of trial) تھی، جس میں اسے غورو فکّر اور حق شناسی کے وسیع مواقع دیے گئے تھے۔
لیکن انسانی نفسیات کا یہ منفی پہلو سامنے آیا کہ طویل عمر، جسمانی قوت اور وسائل کی فراوانی نے انسان کو سنجیدہ بنانے کے بجائے اپنے بارے میں غلط تخمینہ (overestimation) اور باطل تخیل (false imagination) میں مبتلا کر دیا۔ انسان اپنی توانائی اور دراز دستی کے نشے میں معروضی حقیقت سے بے خبر ہو گیا اور یہ سمجھ بیٹھا کہ یہ حالات سدا برقرار رہیں گے۔ تاریخ کے مسلسل شواہد بتاتے ہیں کہ قومِ نوح ہو، قومِ عاد ہو یا قومِ ثمود، ان تمام اقوام نے اپنے پیغمبروں کی دعوت کا انکار اور تکذیب (denial) کیا۔ ان کی یہ سرکشی دراصل اس طویل مہلت کا غلط استعمال تھی، جس نے انھیں حق پسندی کے بجائے خوش فہمی اور غفلت کی وادی میں دھکیل دیا۔
چنانچہ نوح کے واقعے کے بعد خالقِ کائنات نے انسان کے لیے مدتِ امتحان کے اس نظام میں ایک بنیادی تبدیلی فرمائی۔ انسانی رویے کے گہرے مشاہدے کے بعد انسان کی اوسط عمر کو گھٹا کر بہت مختصر (reduce) کر دیا گیا۔ ہزار اور نو سو سال کے بجائے انسان کی کل مہلت کو عموماً ستر، اسی یا سو سال کے دائرے میں سمیٹ دیا گیا، تاکہ طویل عمر اور غیر معمولی طاقت کا وہ زعم ختم ہو جائے جو انسان کے حق میں حجاب بن جاتا تھا، اور انسان اپنی بے بسی کا ادراک کر کے حقیقت پسند بن سکے۔
موجودہ دور میں عمر کی اس کمی کے سبب انسان کی پوزیشن یکسر بدل چکی ہے۔ انسان ابھی سیکھنے کے دور (learning period) ہی میں ہوتا ہے اور اپنی زندگی اور دنیوی معاملات کو سنوارنے کی تدبیریں کر رہا ہوتا ہے کہ موت کا وقت آ پہنچتا ہے۔ کوئی شخص علم کی معراج کو پہنچنے سے پہلے ہی بڑھاپے کا شکار ہو جاتا ہے، تو کوئی سیاست یا تجارت میں اپنی کامیابیوں کو پایۂ تکمیل تک پہنچانے سے قبل ہی دنیا سے رخصت کر دیا جاتا ہے۔ ہر شخص کے منصوبے اور تمنائیں نامکمل رہ جاتی ہیں، جو اس بات کا کھلا ثبوت ہیں کہ یہ دنیا انسان کے لیے مستقل قیام گاہ نہیں بلکہ ایک عارضی امتحان گاہ ہے۔
تاریخ کے اس تغیر میں اہلِ بصیرت کے لیے ایک عظیم خدائی نشانی (divine sign) موجود ہے۔ عمروں کا یہ اختصار انسان کو یہ انتباہ دیتا ہے کہ وہ وقت کی قیمت کو سمجھے اور کسی جھوٹے گھمنڈ میں مبتلا ہوئے بغیر اپنے رب کی معرفت حاصل کرے۔ انسان کی کامیابی کا راز طویل زندگی پانے میں نہیں، بلکہ اس قلیل مہلت کے اندر حقیقت کا اعتراف کر کے خود کو آخرت کے ابدی دور کے لیے تیار کرنے میں ہے۔
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قومِ نوح کے زوال کے بعد جب قومِ عاد کو دنیا میں عروج حاصل ہوا تو اللہ تعالیٰ نے انہیں غیر معمولی جسمانی قوت، معاشی فارغ البالی اور اقتدار کی نعمتوں سے نوازا۔ ان مادی عطیات کا فطری تقاضا یہ تھا کہ ان کے اندر اعترافِ حقیقت اور تواضع (humility) کا جذبہ بیدار ہوتا، مگر شکر گزاری کے بجائے انہوں نے فخر و تفاخر کی روش اختیار کی۔ اس ذہنی انحراف کا نتیجہ یہ نکلا کہ ان کے وسائل اور صلاحیتوں کا بنیادی مصرف محض اپنے معیارِ زندگی کو اونچا کرنا اور زمین پر اپنی برتری کے لاحاصل سنگی نشانات قائم کرنا بن کر رہ گیا۔
انسان جب مادی خوشحالی پاتا ہے تو وہ باغات، چشموں اور قدرتی مناظر کے درمیان پرتعیش محلات اور تفریحی مراکز تعمیر کرنے میں مگن ہو جاتا ہے۔ قومِ عاد کا بھی یہی المیہ تھا کہ انہوں نے اونچے مقامات پر یادگار عمارتیں اور تفریح گاہیں بنائیں، گویا انہیں اس دنیا میں ہمیشہ رہنا ہے۔ مادی فراوانی کے نتیجے میں انسان کے اندر اپنی ذات کے حوالے سے ایک مبالغہ آمیز تخمینہ (overestimation) پیدا ہوتا ہے، جو اسے اس غلط فہمی میں مبتلا کر دیتا ہے کہ اس کی خوشحالی اور مضبوط قلعہ بندیاں اسے ہر قسم کے زوال اور احتساب سے محفوظ رکھیں گی۔
یہ متکبرانہ نفسیات رفتہ رفتہ انسان کو ظلم اور سرکشی کی طرف دھکیل دیتی ہے۔ جب خوشحالی انسان کو خدا کی پکڑ سے بے خوف کر دے تو وہ بندوں کے معاملے میں بھی جبار (tyrant) بن جاتا ہے۔ ایسے لوگ جب کسی سے اختلاف یا شکایت کا شکار ہوتے ہیں تو ان کی انا (ego) انہیں کسی اخلاقی حد پر رکنے نہیں دیتی، بلکہ وہ اپنی پوری طاقت سے مخالف کو کچل ڈالنے اور اس پر ہر بے انصافی روا رکھنے کو جائز سمجھ لیتے ہیں۔ جو شخص خود کو آخرت کی معروضی حقیقت (objective reality) اور خدائی بازپرس سے بالا تر فرض کر لے، اس کے ظلم سے دوسرے انسان کبھی محفوظ نہیں رہ سکتے۔
دنیا میں حاصل ہونے والی برتری انسان کے گرد ایک جھوٹے اعتماد (false confidence) کا حصار باندھ دیتی ہے، جو اس کے لیے خارجی سچائی اور خیر خواہی کی بات سمجھنے میں سب سے بڑی رکاوٹ بن جاتا ہے۔ یہی وجہ ہے کہ متکبر انسان اپنے ناصح کی مخلصانہ پکار کو اہمیت نہیں دیتا، خواہ وہ خدا کا برحق اور معتبر رسول ہی کیوں نہ ہو۔ اس مقام پر قرآن کا سب سے بنیادی مقصد فکری اصلاح اور تذکیر (thought correction) کی صورت میں سامنے آتا ہے۔ قرآن انسان کی اس بڑھی ہوئی سوچ پر ضرب لگاتا ہے اور اسے اس کی اصل حیثیت اور فطری حدود (natural limits) کی طرف واپس لاتا ہے تاکہ اس کا فکری توازن بحال ہو سکے۔
حضرت ہود علیہ السلام نے قومِ عاد کو اسی فکری اعتدال اور بندگی کی طرف بلایا۔ انہوں نے واضح کیا کہ مادی ترقیاں، وسائل، باغات اور اولادیں درحقیقت خدا کا عطیہ ہیں، جن پر سرکشی کے بجائے خشیتِ الٰہی اختیار کرنی چاہیے۔ پیغمبرانہ دعوت کا مقصد انسان کو اس کے خود ساختہ تخمینوں سے نکال کر انجامِ کار اور قیامت کے عذاب سے خبردار کرنا (divine warning) ہے۔ جو لوگ خوشحالی کے نشے میں فکری توازن کھو بیٹھتے ہیں اور بروقت تنبیہ سے سبق نہیں لیتے، وہ بالآخر اسی وقت حقیقت کو تسلیم کرتے ہیں جب خدا کا اٹل عذاب انہیں بے بس کر کے ماننے پر مجبور کر دیتا ہے۔
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قرآنِ مجید نے قدیم اقوام، بالخصوص قومِ عاد کے تذکرے میں جن پرشکوہ عمارتوں، یادگاروں اور مادی آسائشوں کی طرف اشارہ کیا ہے، وہ اپنے دور کے اعتبار سے بلاشبہ نمایاں تھیں، مگر عصرِ حاضر کے تناظر میں دیکھا جائے تو آج کی مادی ترقی اور عیش پسندی (luxurious living) ان کے مقابلے میں بے پناہ وسعت اختیار کر چکی ہے۔ دورِ حاضر میں انسان کو ہمہ وقت مشغول رکھنے کے لیے تفریحی سرگرمیوں کا ایک وسیع جال بچھ چکا ہے؛ اخبارات کے صفحات کھیلوں کی خبروں سے بھرے پڑے ہیں، اولمپکس اور نت نئے مقابلوں کے نام پر ایک مستقل دنیا آباد ہے، سیاحت اور فیشن کی صنعت عروج پر ہے، اور ظاہری زیبائش و آرائش (external appearance) پر بے دریغ وسائل خرچ کیے جا رہے ہیں۔ ماضی کی اقوام کی تمام تر مادی سرگرمیاں آج کے اس ہمہ گیر تمدنی اسراف کے سامنے نہایت محدود معلوم ہوتی ہیں۔
اس تفریحی کلچر (entertainment culture) اور ظاہری نمود و نمائش کا سب سے بڑا المیہ یہ ہے کہ اس نے انسانی فکر کو یکسر سطحی بنا دیا ہے۔ جب انسان کا ذہن ہر لمحہ خارجی چمک دمک اور بے مقصد مصروفیات میں الجھا رہے، تو اس کے اندر سے گہری فکر اور معقولیت (deep thinking and reasoning) مفقود ہو جاتی ہے۔ ایسا شخص چند روایتی یا نمائشی کاموں کو ہی اپنی معراج سمجھ کر اس خوش فہمی میں مبتلا رہتا ہے کہ وہ ایک مکمل زندگی گزار رہا ہے۔ حدیثِ مبارکہ میں قربِ قیامت کے جس فکری انحطاط کا ذکر ملتا ہے کہ لوگوں کی عقلیں پرندوں کی طرح بے وزن ہو جائیں گی، وہ دراصل اسی فکری پستی اور خفّتِ عقل (intellectual shallowness) کی نشان دہی ہے، جو انسان کو بڑی اور سنجیدہ حقیقتوں کو سمجھنے کے بالکل نا اہل بنا دیتی ہے۔
جب انسانی شعور اس درجے غیر سنجیدہ ہو جائے تو وہ کسی نصیحت، عبرت اور خدائی تذکیر (divine warning) کو قبول کرنے کے قابل نہیں رہتا۔ ایسا انسان اپنی غلطیوں اور کوتاہیوں پر نظر ثانی (self-introspection) کرنے کی صلاحیت کھو دیتا ہے۔ وہ ہر سنجیدہ بات کو بھی کھیل تماشے کی طرح غیر سنجیدگی سے لیتا ہے۔ چنانچہ جب باطن پر سطحی سوچ کا غلبہ ہو جائے تو انسان پر نہ کلامِ الٰہی کا کوئی اثر ہوتا ہے، نہ رسول کی پکار اسے بیدار کر سکتی ہے، اور نہ ہی کسی داعی کی تحریر و تقریر اس کی روح کو جھنجھوڑ پاتی ہے، کیونکہ حق کو دریافت کرنے کے لیے جس فکری یکسوئی اور گہرائی کی ضرورت ہوتی ہے، وہ اس مادی فضا میں ضائع ہو چکی ہوتی ہے۔
اس کے برعکس، فکری بیداری اور اعلیٰ فہم کے حصول کے لیے سادہ اور ضرورت پر مبنی زندگی (need-based life) ناگزیر ہے۔ رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی حیاتِ طیبہ اس حقیقت کی سب سے روشن دلیل ہے۔ ایک مرتبہ جب حضرت عمر فاروقؓ نے دیکھا کہ آپؐ کھجور کی ایک کھردری چٹائی پر استراحت فرما ہیں جس کے نشانات آپؐ کے جسدِ مبارک پر ابھر آئے ہیں، تو وہ رومی و ایرانی حکمرانوں کی پرتعیش زندگی کے مقابلے میں آپؐ کی اس کیفیت کو دیکھ کر آبدیدہ ہو گئے۔ نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم نے اس موقع پر ان کے فکری زاویے کی باقاعدہ اصلاح فرمائی اور واضح کیا کہ قیصر و کسریٰ کی مادی آسائشوں نے درحقیقت ان سے تفکر کی گہرائی چھین لی ہے۔ سادگی پر قناعت کوئی محرومی نہیں، بلکہ یہ انسان کو آزادانہ، بلند اور سنجیدہ غور و فکر (high thinking) کے بہترین مواقع فراہم کرتی ہے۔
پُرتعیش طرزِ حیات انسان کے اندر خود پسندی اور انا (ego/self-pride) کو جنم دیتی ہے، جہاں وہ اعلیٰ اور مہنگی اشیاء کے استعمال کو اپنی بڑائی کا معیار سمجھنے لگتا ہے۔ اس کے برعکس، جو لوگ حقیقتِ حیات سے واقف ہوتے ہیں، وہ سادگی کو ایک عظیم نعمت جانتے ہیں۔ ضرورت کی حد تک مادی وسائل پر اکتفا کرنا انسان کو غیر ضروری الجھنوں اور دکھاوے کی دوڑ سے بچا کر فکری ارتقا کی طرف لے جاتا ہے۔ پس اگر انسان اپنے اندر ہدایت کو جذب کرنے کی صلاحیت، گہری بصیرت اور خدائی معرفت پیدا کرنا چاہتا ہے، تو اس کے لیے ناگزیر ہے کہ وہ اس سطحی تفریحی کلچر اور مادی اسراف سے اعراض (avoidance) کرے اور سادہ زندگی اختیار کر کے اپنے فکری وجود کو بیدار رکھے۔
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انسان اس دنیا میں ایک عظیم فکری صلاحیت لے کر پیدا ہوتا ہے۔ رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی یہ دعا کہ "اللهم إني أسألك قلباً خاشعاً ولساناً صادقاً" دراصل عقل کے اعلیٰ ترین اور درست ترین مصرف کی نشاندہی کرتی ہے۔ فکری صلاحیت کا اصل کمال یہ ہے کہ وہ انسان کے اندر خدا کا خوف اور آخرت کا شعور بیدار کرے، یعنی اس کے اندر ایک قلبِ خاشع (God-fearing heart) پیدا کر دے۔ عام طور پر انسان اپنی ذہنی صلاحیتوں کو مادی دنیا میں ترقی کے لیے تو کامیابی سے بروئے کار لاتا ہے، لیکن اسی ذہن کو اپنے اخروی انجام (ultimate fate) کی دریافت کے لیے بیدار نہیں کرتا۔ قرآن کے نزدیک حقیقی فہم اور نصیحت کا حصول صرف انہی لوگوں کا مقدر بنتا ہے جو اپنی عقل کا ہمہ جہت اور متوازن استعمال کرتے ہیں، جنہیں قرآن نے اولوا الالباب (people of understanding) سے تعبیر کیا ہے۔
تاریخی اقوام، بالخصوص قومِ نوح اور قومِ عاد کا بنیادی المیہ یہی تھا کہ وہ تمدنی اور مادی صلاحیتیں رکھنے کے باوجود فکری طور پر یک رخے پن کا شکار ہو گئیں۔ انہوں نے اپنے ذہن کو صرف دنیاوی تعمیر کے دائرے میں استعمال کیا اور جب انبیاء نے انہیں اخروی انجام کی طرف متوجہ کیا تو انہوں نے اعراض (art of avoidance) برتتے ہوئے یہ کہا کہ ہمارے لیے آپ کا نصیحت کرنا یا نہ کرنا دونوں برابر ہیں۔ اس یک رخی سوچ کا نتیجہ یہ نکلا کہ ان کی دنیاوی ترقی بھی دیرپا ثابت نہ ہوئی اور ان کی پوری تہذیب کو صفحۂ ہستی سے مٹا دیا گیا۔ قرآنی بیانات کے اختتام پر "إِنَّ فِي ذَٰلِكَ لَآيَةً" کی تکرار دراصل اسی حقیقت کا انتباہ ہے کہ انسان اپنے ذہن کے اخلاقی اور روحانی پہلو کو کبھی غیر فعال (deactivated) نہ رکھے، ورنہ مادی کامیابی کا انجام بالآخر مکمل بربادی کی صورت میں نکلتا ہے۔
موجودہ دور میں بھی اہلِ دعوت اور بالخصوص الرسالہ مشن کو بعینہٖ اسی روش کا سامنا ہے۔ داعی جب انسانوں کو یہ دعوت دیتا ہے کہ وہ اپنی عقل کے دونوں شعبوں—دنیا اور آخرت—کو بیک وقت متحرک کریں، تو مخاطب گروہ اخروی یاد دہانی پر کان دھرنے کے بجائے صرف مادی اور دنیاوی تعمیر کی باتوں کا تقاضا کرتا ہے۔ انسانوں کی اس عمومی بے حسی اور انکار کو قرآن نے "وَمَا كَانَ أَكْثَرُهُم مُّؤْمِنِينَ" کے الفاظ میں بیان کیا ہے، جو کہ انسانی تاریخ کی ایک مستقل معروضی حقیقت (objective reality) ہے۔ اگر کوئی داعی اس روش یا ظاہری نتائج کو دیکھ کر بددل ہو جائے اور دعوتی عمل سے ہاتھ کھینچ لے، تو یہ اس کی شدید فکری کمزوری ہوگی؛ کیونکہ پیغمبرانہ دعوتی کام نتائج پر منحصر (result-oriented) نہیں ہوتا۔
تجارتی اور کاروباری سرگرمیاں ہمیشہ طلب و رسد (demand and supply) کے اصول پر چلتی ہیں، جہاں رسد کا انحصار مارکیٹ کی طلب پر ہوتا ہے۔ اس کے برعکس، دعوتی عمل کا ماڈل تجارتی نہیں بلکہ خالص یک طرفہ خیر خواہی (unilateral well-wishing) پر مبنی ہے۔ دعوت کی دنیا میں اگر مدعو معاشرے کی طرف سے مکمل بے رغبتی کے نتیجے میں 'عدمِ طلب کی صورتِ حال' (no-demand situation) بھی پیدا ہو جائے، تب بھی انذار و تبشیر اور قرآنی پیغام کی ترسیل کا سلسلہ بغیر کسی تعطل کے جاری رہنا چاہیے۔ مخاطبین کا ردِ عمل خواہ کتنا ہی سرد مہرانہ کیوں نہ ہو، داعی کا کام حق کے ابلاغ کی مسلسل فراہمی کو یقینی بنانا ہے۔
یہ مسلسل اور بلا تعطل ابلاغ دراصل اللہ تعالیٰ کی صفتِ رحمت کا مظہر ہے۔ اللہ تعالیٰ عزیز (Almighty) ہے، وہ کائنات پر مکمل غلبہ اور طاقت رکھنے کے باوجود منکرین کے انکار پر دنیا کو فوراً ختم نہیں کرتا، بلکہ اپنی صفتِ رحیم کے تحت انسانوں کو مسلسل مہلتِ عمل دیتا ہے اور خدائی إنذار (divine warning) کے سلسلے کو جاری رکھتا ہے۔ داعی کو بھی اپنے اندر اسی صفتِ رحمت کو ہر لمحہ متحرک رکھنا چاہیے۔ داعی کے لیے یہ قطعاً درست نہیں کہ وہ مخاطب کے منفی رویے سے مایوس ہو کر قرآن کی اشاعت اور ابلاغِ حق کے کام کو روک دے، بلکہ اسے تمام تر عذر تراشیوں سے بالاتر ہو کر، خالص رحمت اور بے غرض خیر خواہی کے تحت اپنی دعوتی ذمہ داری کو آخری دم تک نبھاتے رہنا ہے۔
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ایمان اور دعوت کے سفر میں رفاقت کا انتخاب محض ایک سماجی معاملہ نہیں، بلکہ انسان کی فکری و روحانی تشکیل کا بنیادی محرک ہے۔ رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کا ارشاد ہے کہ آدمی اپنے دوست کے دین پر ہوتا ہے، لہٰذا ہر شخص کو یہ دیکھنا چاہیے کہ وہ کسے اپنا رفیق بنا رہا ہے۔ ایک سچے داعی اور مومن کے لیے تمام تعلقات کی بنیاد مشن بن جاتی ہے۔ اصحابِ رسول کی پاکیزہ تاریخ شاہد ہے کہ ان کے باہمی روابط محض رسمی قرابت داری پر مبنی نہیں تھے، بلکہ وہ ہم فکر اور یکسو ہو کر ایک لائحۂ عمل پر مجتمع تھے۔ حقیقی مومن وہ ہیں جو باہم ایک مضبوط عمارت کی مانند ایک دوسرے کی فکری و روحانی پشت پناہی کرتے ہیں، اور جن کے ملنے اور جدا ہونے کی واحد بنیاد اللہ کا مشن (spirit of mission) ہوتا ہے۔ جہاں یہ سنجیدگی مفقود ہو جائے، وہاں تعلقات محض بے معنی میل جول اور وقت کے ضیاع میں تبدیل ہو جاتے ہیں، جب کہ سچی رفاقت وہی ہے جو انسان کی معرفت (God-realization) اور روحانی ارتقا میں مسلسل اضافے کا سبب بنے۔
اجتماعی زندگی اور باہمی نشست و برخاست کے باب میں بھی یہی بامقصد رویہ کارفرما ہونا چاہیے۔ نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم نے عام راستوں اور چوراہوں پر بے مقصد بیٹھنے کی ممانعت فرمائی، اور ناگزیر ضرورت کے تحت اس کی اجازت کو امر بالمعروف اور نہی عن المنکر کی شرط سے مشروط کیا۔ اس نبوی ہدایت کا بنیادی تقاضا یہ ہے کہ انسان کا کوئی بھی اجتماع لغو گفتگو اور وقت گزاری (idle talk) کا ذریعہ نہ بنے، بلکہ وہ ایک بامقصد اور نتیجہ خیز نشست (productive gathering) ہو۔ کسی مجلس کے بامعنی بننے کے لیے ضروری ہے کہ وہاں افراد کے مابین خیر خواہی، باہمی اصلاح اور احتساب کا شعور زندہ ہو۔ اگر انسانوں کے میل جول میں تذکیر، فکری تبادلہ اور اخلاقی تعمیر کا عنصر موجود نہ ہو تو ایسا اجتماع انسانی شخصیت کی تعمیر کے بجائے اس کی فکری صلاحیتوں کو زنگ آلود کر دیتا ہے۔
کسی بھی دعوتی اور فکری مجلس کی کامیابی کا دارومدار سننے کے سلیقے (art of listening) اور متانت پر ہے۔ انسانوں کی تربیت کے لیے ضروری ہے کہ وہ مناظرانہ ذہنیت کے بجائے معروضی انداز میں بات کو سمجھنے کے عادی بنیں۔ داعیِ حق کو ہر مقام پر اعراض کی حکمت (art of avoidance) کو ملحوظ رکھنا پڑتا ہے۔ جب مخاطب ذہنی طور پر کسی سنجیدہ سچائی کو قبول کرنے کے لیے تیار نہ ہو یا جذباتی تعصب (emotional prejudice) کا شکار ہو کر الجھنے کی کوشش کرے، تو وہاں اپنی بات منوانے پر اڑ جانا یا بحث کو طول دینا حکمتِ دعوت کے خلاف ہے۔ ایسے نازک مواقع پر فوری طور پر نزاعی رخ سے پیچھے ہٹ جانا اور خاموشی اختیار کر لینا ہی دراصل فکری بلوغت (intellectual maturity) کی علامت ہے۔ جو لوگ اس تدبیر سے ناواقف ہوتے ہیں، وہ غیر ضروری کشمکش میں اپنی دعوتی توانائیاں ضائع کر بیٹھتے ہیں۔
قرآنِ مجید میں حضرت ابراہیم علیہ السلام کی یہ دعا منقول ہے: ﴿رَبِّ هَبْ لِي حُكْمًا وَأَلْحِقْنِي بِالصَّالِحِينَ﴾۔ اس آیت میں 'حکم' سے مراد فہمِ صحیح (sound judgment) ہے، یعنی حقائق کو ان کی اصل معروضی صورت (objective reality) میں دیکھنا اور درست فیصلے کرنے کی صلاحیت حاصل کرنا۔ نبوت اور کتاب کے ساتھ حکمت اور فہمِ دین کا الگ سے ذکر اس بات کا ثبوت ہے کہ کسی سچے مشن سے وابستہ ہو جانا ہی کافی نہیں، بلکہ اس مشن کو درست طور پر بروئے کار لانے کے لیے اجتہادی بصیرت (creative/ijtihadi thinking) ناگزیر ہے۔ حدیث کے مطابق اللہ تعالیٰ جس شخص کے ساتھ خیر کا ارادہ فرماتا ہے، اسے دین کی گہری سمجھ اور تفقہ عطا کر دیتا ہے۔ اگر انسان کے پاس مخلصانہ جذبہ تو ہو مگر حالات کے صحیح ادراک اور درست فیصلے کی بصیرت نہ ہو، تو وہ حق پر ہونے کے باوجود عملی میدان میں سنگین غلطیوں کا شکار ہو سکتا ہے۔
دعوتی و ملی زندگی میں سب سے نازک مرحلہ اجتہادی نوعیت کے فیصلوں کا ہوتا ہے۔ اگر مخلص ترین انسان سے بھی حالات کا غلط اندازہ لگانے میں کوئی اجتہادی خطا (judgmental error) سرزد ہو جائے، تو اس پر اصرار کرنے یا اس کی تاویلیں گھڑنے (justification) کے بجائے فوری طور پر اعترافِ حقیقت (acknowledgment of reality) کا مظاہرہ کرنا چاہیے۔ حضرت یونس علیہ السلام کے واقعے میں اللہ تعالیٰ کا جو شدید انتباہ سامنے آیا، وہ اسی حقیقت کی نشان دہی کرتا ہے کہ اہلِ حق کے لیے اپنے فیصلوں پر تنقیدی نظر رکھنا کتنا ضروری ہے۔ جب تک انسان اپنی کوتاہی کا برملاملا اور غیر مشروط اعتراف نہ کرے، وہ خدائی تائید کا مستحق نہیں بن سکتا۔ پس، سچے اہلِ ایمان کی علامت یہ ہے کہ وہ اپنی ذات کی مدافعت کرنے والے تبریر پسند (apologetic) نہیں بنتے، بلکہ ہر حال میں فہمِ صحیح اور اعترافِ حق کو اپنا شعار بناتے ہیں۔
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قومِ عاد کے بعد جس قوم کو تاریخ میں مادی عروج اور تمدنی غلبہ نصیب ہوا، وہ قومِ ثمود تھی۔ یہ قوم خیبر اور تبوک کے درمیانی علاقے 'الحجر' میں آباد تھی اور زراعت، باغات، چشموں اور سنگ تراشی کے فن میں غیر معمولی مہارت رکھتی تھی۔ پہاڑوں کو کاٹ کر شاندار اور محفوظ مکانات تعمیر کرنے کا فن بنیادی طور پر اسی قوم نے شروع کیا، جس کی تاریخی اور تمدنی ترقی کے آثار بعد کے زمانوں میں اجنتا اور ایلورا کے غاروں کی صورت میں دیکھے جا سکتے ہیں۔ حضرت صالح علیہ السلام نے اپنی قوم کو متنبہ کیا کہ یہ مادی فراوانی، پرشکوہ عمارتیں اور سرسبز و شاداب نخلستان کوئی دائمی چیز نہیں ہیں، بلکہ یہ انسان کے لیے محض آزمائش اور مہلتِ حیات کا حصہ ہیں۔ مگر قوم کے بااثر طبقات اس غلط فہمی میں مبتلا ہو گئے کہ یہ تمام تر مادی اسباب ان کا ذاتی استحقاق ہیں جنہیں وہ اپنی مرضی کے مطابق استعمال کرنے کے لیے آزاد ہیں۔
قرآن کی رو سے حد سے گزر جانا یعنی اسراف محض مالی فضول خرچی کا نام نہیں، بلکہ یہ ایک گہرے نفسیاتی انحراف (psychological deviation) کا مظہر ہے۔ جب کسی فرد یا قوم کے پاس دولت آئے تو وہ شکر کے بجائے فخر و تفاخر (psychology of pride) کا شکار ہو جائے، اقتدار ملنے پر عجز و تواضع کے بجائے تکبر کا مظاہرہ کرے، اور کسی منصب یا عہدے کو خدمتِ خلق کے بجائے اپنی انا کی تسکین اور ناموری کے لیے استعمال کرے، تو یہی اسراف ہے۔ قومِ ثمود کے بڑے لوگ اسی مہلک روش پر گامزن تھے اور عوام اندھی تقلید میں ان کی پیروی کر رہے تھے۔ جب معاشرے کی قیادت خود صراطِ مستقیم سے بھٹک چکی ہو اور زمین میں اصلاح کے بجائے بگاڑ اور فساد پھیلانے کا سبب بن رہی ہو، تو ایسی قیادت کی پیروی انسان کو سوائے تباہی کے کسی اور انجام تک نہیں پہنچا سکتی۔
قدیم اقوام کے یہ عبرت ناک احوال محض ماضی کی داستانیں نہیں ہیں، بلکہ ہر دور کے انسان کے لیے ایک زندہ آئینہ ہیں۔ عصرِ حاضر میں سائنسی اور تکنیکی ترقی نے انسانی زندگی کے ہر دائرے—خواہ وہ خوراک و مشروبات کی فراوانی ہو، پرتعیش رہائش گاہیں ہوں، تیز رفتار ذرائعِ نقل و حمل ہوں یا جدید برقی آلات—کو ہزاروں گنا زیادہ وسیع اور آسان بنا دیا ہے۔ آج کا انسان ایک اشارے پر دنیا کی تمام تر آسائشیں اپنے لیے مہیا کر لیتا ہے، مگر اس غیر معمولی مادی آسودگی کے ساتھ ساتھ انسان کے اندر فخر، احساسِ برتری اور غفلت کی نفسیات بھی اسی تناسب سے شدید ہو گئی ہے۔ اسی طرح قدیم دور کی روایتی ظالمانہ گرفت کے مقابلے میں، آج کے انسان نے دفاع کے نام پر اجتماعی تباہی کے ہتھیار (weapons of mass destruction) تیار کر کے بربادی اور جبر کے امکانات کو بھی تاریخ کی بلند ترین سطح پر پہنچا دیا ہے۔
حقیقت یہ ہے کہ دنیا کا یہ تمام تر مادی ساز و سامان انسان کے اخلاقی امتحان (moral test) کے لیے اللہ تعالیٰ کا دیا ہوا ایک پرچہ ہے۔ یہی مادی انکشافات اور تمدنی ترقیاں ایک بیدار مغز اور حقیقت پسند انسان کے لیے اعلیٰ معرفت کی غذا (source of divine realization) بن جاتی ہیں، جس سے اس کے اندر اپنے خالق کے جود و کرم اور اس کی عظمت کا عمیق احساس پیدا ہوتا ہے۔ اس کے برعکس، جو انسان غفلت اور خود پسندی میں مبتلا ہو، اس کے لیے یہی ترقی اعلیٰ سرکشی اور بغاوت کا ایندھن بن جاتی ہے۔ انسان کی دانشمندی اسی میں ہے کہ وہ ان تمام نعمتوں کو ایک معروضی حقیقت (objective reality) کے تحت عارضی امانت سمجھے، مصلحین کی سچی پکار پر کان دھرے، اور اس سے پہلے کہ موت کی صورت میں یہ تمام وسائل اس سے چھین لیے جائیں، اپنی اصلاح اور ابدی زندگی کی تعمیر میں لگ جائے۔
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قرآن مجید میں ”اَمْرَ الْمُسْرِفِیْنَ“ سے مراد وہ طرزِ عمل ہے جس میں انسان مواقف کا غلط استعمال (misuse of opportunities) کرتا ہے۔ اسراف دراصل حدود سے تجاوز کرنے کا نام ہے۔ جب کسی فرد یا گروہ کو دولت ملتی ہے تو وہ شکر کے بجائے فخر و انا (ego) کی نفسیات میں مبتلا ہو جاتا ہے، اقتدار ملنے پر تواضع کے بجائے گھمنڈ اختیار کرتا ہے، اور کسی منصب پر فائز ہو کر اسے خلقِ خدا کی خدمت کے بجائے اپنی ناموری اور برتری قائم کرنے کے لیے استعمال کرتا ہے۔ وسائل، مناصب اور مواقف کا یہ غلط استعمال ہی انسانی معاشرے میں بگاڑ اور فساد کا سبب بنتا ہے۔ قومِ ثمود کے بااثر طبقے اسی نوعیت کے اسراف کا شکار تھے اور عوام آنکھیں بند کر کے ان کی پیروی کر رہے تھے، حالانکہ یہی روش بالآخر قوموں کی اخلاقی اور تمدنی بربادی پر منتج ہوتی ہے۔
انسان کی ایک بنیادی کمزوری یہ ہے کہ موافق حالات اسے شدید قسم کی خوش فہمی اور غلط اندازے (miscalculation) میں مبتلا کر دیتے ہیں۔ قرآن مجید نے سمندری سفر کی تمثیل کے ذریعے اس نفسیات کو نہایت بلیغ انداز میں واضح کیا ہے کہ جب کشتی خوشگوار ہوا کے سہارے پرسکون انداز میں چل رہی ہوتی ہے تو سوار مسرت اور اطمینانِ بے جا (over-joy) کا شکار ہو جاتے ہیں، لیکن جونہی اچانک مخالف طوفانی ہوائیں چلتی ہیں اور ہر طرف سے موجیں گھیر لیتی ہیں تو ان کا سارا گھمنڈ پل بھر میں غائب ہو جاتا ہے اور وہ اپنی بے بسی کا اعتراف کرتے ہوئے خدا کو پکارنے لگتے ہیں۔ انسان خواہ سمندر میں ہو یا خشکی پر، جب اسے معاشی، سیاسی یا جسمانی سطح پر سازگار اور مستحکم حالات ملتے ہیں تو وہ معروضی حقیقت (objective reality) کو فراموش کر کے خود کو محفوظ سمجھ بیٹھتا ہے، حالانکہ یہ بظاہر نظر آنے والا استحکام کسی بھی لمحے ایک غیر متوقع بحران میں تبدیل ہو سکتا ہے۔
تاریخ کی تمام سرکش قوموں—قومِ نوح، عاد، ثمود اور قومِ شعیب—کی بربادی کا اصل سبب یہی فریبِ استحکام (deception of stability) تھا۔ انہوں نے اپنے سازگار حالات کو دائمی سمجھ کر غلط اندازہ لگایا اور یہ بھول گئے کہ غیب کا علم صرف خدا کے پاس ہے اور کسی متنفس کو یہ معلوم نہیں کہ کل اس کے ساتھ کیا پیش آنے والا ہے۔ یہی نفسیات عصرِ حاضر میں بھی فرد سے لے کر بین الاقوامی سطح تک پوری طرح کارفرما دکھائی دیتی ہے۔ موجودہ دور میں قومیں اپنی طاقت کے زعم اور غلط اندازوں کی بنا پر جنگوں میں کود پڑتی ہیں، لیکن بعد میں ان کے ایسے تباہ کن معاشی اثرات اور مہنگائی کی لہر سامنے آتی ہے جو ترقی یافتہ اور غیر ترقی یافتہ تمام ممالک کو جھنجھوڑ کر رکھ دیتی ہے۔ جب انسان اپنے وقتی استحکام کی غلط تعبیر (misinterpretation) کرتا ہے تو قدرت اسے تنبیہ اور اصلاح کے لیے ناخوشگوار حالات سے دوچار کرتی ہے تاکہ اس کا شعور بیدار ہو۔
قرآن مجید میں ماضی کی قوموں کے کھنڈرات اور اجڑی ہوئی بستیوں کا ذکر اسی حقیقت کو اجاگر کرنے کے لیے کیا گیا ہے۔ تاریخی عمارات اور محلات، خواہ وہ قدیم اقوام کے ہوں یا مغلوں کے، شاہد ہیں کہ ان کے عالی شان در و دیوار تو باقی رہ گئے مگر ان کے بنانے والے چند صدیوں سے زیادہ ان سے لطف اندوز نہ ہو سکے۔ آج ان محلات کے وارثوں کا نشان تک باقی نہیں رہا۔ حقیقی حکمت یہ ہے کہ انسان موجودہ لمحے کے ظاہری جاہ و جلال کو دیکھنے کے بجائے یہ سوچے کہ اگلے لمحے اس کا انجام کیا ہونے والا ہے۔ عقل مندی یہ نہیں کہ آدمی اپنے موجودہ سیاسی، مالی یا جسمانی استحکام پر مطمئن ہو کر بیٹھ جائے، بلکہ سچی بصیرت یہ ہے کہ وہ یہ سمجھے کہ اس کا اگلا ہر سانس اور اگلا ہر قدم کلی طور پر خدائی فیصلے کے تابع ہے۔
قرآنی آیات اور تاریخ کے یہ تمام عبرت ناک واقعات دراصل انسان کو اس غلط فہمی کے جال (trap) سے نکالنے کے لیے ہیں کہ دنیا کا کوئی بھی استحکام مستقل ہے۔ انسان کو ہر لمحہ اس حقیقت کا زندہ ادراک ہونا چاہیے کہ حقیقی عطا کنندہ (ultimate giver) صرف اور صرف اللہ تعالیٰ ہے اور انسان کی حیثیت محض ایک محتاج وصول کنندہ (receiver) کی ہے۔ روزمرہ زندگی میں ہر گھر، معاشرے اور قوم میں ایسے انقلابات رونما ہوتے رہتے ہیں جہاں ایک مستحکم زندگی اچانک بحران میں بدل جاتی ہے۔ ان واقعات میں اہل بصیرت کے لیے یہ خدائی إنذار (divine warning) پنہاں ہے کہ انسان فریبِ استحکام سے نکل کر خالص بندگی اور شکر گزاری کی روش اختیار کرے اور اپنے رب کے آگے سراپا عاجز بن کر رہے۔
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سنتِ الٰہی کے تحت جب کسی قوم کا کوئی فرد یا مخصوص گروہ کھلی جارحیت (aggression) اور ظلم کا ارتکاب کرتا ہے، اور باقی معاشرہ اس کا ہاتھ روکنے کے بجائے خاموش تماشائی بن جائے یا دلی طور پر اس پر خوش ہو، تو اخلاقی اور خدائی قانون کی نظر میں وہ پوری قوم اس جرم میں برابر کی شریک قرار پاتی ہے۔ موجودہ دور کے مسلمانوں کا ایک بڑا فکری المیہ یہی گروہی تعصب (groupism) اور اخلاقی تضاد ہے۔ جب ان کے اپنے طبقے کا کوئی گروہ تشدد اور لاقانونیت برپا کرتا ہے تو عام مسلمان اسے ایک کارنامہ سمجھ کر اس پر بغلیں بجاتے ہیں، لیکن جب اس کا ناگزیر ردعمل (retaliation) سامنے آتا ہے تو وہ مظلومیت کا واویلا شروع کر دیتے ہیں۔ یہ طرزِ عمل اس بات سے سراسر غفلت پر مبنی ہے کہ کائنات کا نظام معروضی حقائق (objective realities) کے تحت چلتا ہے، نہ کہ جذباتی مفادات کے تحت۔ غیروں پر ظلم پر خوش ہونا اور خود پر آنے والے نتائج پر فریاد کرنا خدا کے انصاف کے بالکل برعکس ہے۔
انسان کی ایک بنیادی کمزوری یہ ہے کہ وہ خواہش پرستانہ سوچ (wishful thinking) کا اسیر رہتا ہے۔ وہ اپنے فیصلوں اور فکری رویوں کے ذریعے دوسروں کے جذبات کو مجروح کرتا ہے اور اسے اپنی فتح سمجھتا ہے، لیکن جب وہی صورتِ حال تاریخ کے پلٹنے پر اس کے اپنے سامنے آتی ہے تو وہ شدید مایوسی اور فرسٹریشن کا شکار ہو جاتا ہے۔ برصغیر کی تقسیم کے تاریخی پس منظر میں بھی مسلم قیادت اور عوام نے جس جذباتی انداز میں اکثریتی آبادی کے عقائد اور زمینی احساسات کو نظرانداز کر کے سیاسی فتح کا جشن منایا، اس نے خود ان کے لیے ایسے فکری اور سماجی اثرات پیدا کیے جن کا مداوا نہ ہو سکا۔ حقیقت پسندی کا تقاضا یہ تھا کہ اپنے رویوں کا سنجیدہ جائزہ لیا جاتا، مگر معروضی حقیقت کو تسلیم نہ کرنے کا نتیجہ یہ نکلا کہ قوم تاریخ کے سبق سے محروم رہی۔
قرآنی قصص میں قومِ ثمود کا واقعہ دراصل اسی انسانی نفسیات کو بے نقاب کرتا ہے۔ ثمود کا بنیادی مسئلہ محض ایک جانور کا قتل نہیں تھا، بلکہ ان کا اصل بگاڑ وسائل پر تفاخر (material pride) اور اپنی مادی صلاحیتوں اور انجینئرنگ پر بے جا غرور تھا۔ وہ مادی خوشحالی اور دنیاوی غلبے میں اس حد تک سرکش ہو چکے تھے کہ پیغمبر کی طرف سے دی جانے والی آخرت کی یاد دہانی اور خدائی انذار (divine warning) انہیں اپنے مادی مفادات میں ایک ناگوار خلل محسوس ہوتی تھی۔ چنانچہ اللہ تعالیٰ نے ان کے اسی مادی گھمنڈ کی آزمائش کے لیے ایک ناقہ (اونٹنی) کو ذریعہ بنایا اور پانی کی باری مقرر کر کے ان پر وسائل میں شراکت (resource sharing) کا اصول نافذ کر دیا۔
انسان فطرتاً اپنے اقتدار، مادی وسائل اور مراعات میں کسی دوسرے کو حصہ دار یا ہم پلہ (counterpart) ماننا پسند نہیں کرتا۔ قومِ ثمود کے لیے بھی یہ بات ناقابلِ برداشت تھی کہ ایک دن مخصوص طور پر اس اونٹنی کے لیے ہو اور دوسرا دن ان کے لیے۔ اس شراکت نے ان کی انا (ego) کو مجروح کیا اور ان کے اندر چھپی ہوئی سرکشی کھل کر سامنے آ گئی۔ بالآخر انہوں نے وسائل کی اس تقسیم کے خلاف بغاوت کرتے ہوئے اونٹنی کو قتل کر دیا اور خود اپنے لیے خدائی گرفت (divine retribution) کا راستہ ہموار کر لیا۔ پس ناقہ تو محض ایک خارجی بہانہ تھی، اصل مجرم ان کی وہ ذہنیت تھی جو وسائل پر اپنی اجارہ داری چاہتی تھی اور خدا کے بندوں کے ساتھ شراکت کو رد کرتی تھی۔
یہی بیماری دورِ حاضر میں بھی انفرادی، قومی اور بین الاقوامی سطح پر تمام تر فساد کی جڑ بنی ہوئی ہے۔ خواہ وہ بین الاقوامی سطح پر خطوں پر تسلط کی جنگیں ہوں، قومی سطح پر مختلف ریاستوں کے مابین پانی کے وسائل پر تنازعات ہوں، یا مراعات اور مخصوص حقوق کے حصول کے لیے گروہی سیاست اور دھرنے ہوں—ہر جگہ انسان وسائل پر تنہا قابض ہونے کی جدوجہد میں مصروف ہے۔ اسلام کا تقاضا یہ ہے کہ مادی وسائل کو خدا کی امانت سمجھ کر ان کا منصفانہ اور تعمیری استعمال (constructive utilization) کیا جائے اور دوسروں کے حقوق کو کشادہ دلی سے تسلیم کیا جائے۔ جب کوئی گروہ یا قوم وسائل کی شراکت داری سے انکار کر کے طاقت اور تکبر کا راستہ چنتی ہے، تو وہ اسی انجام کی طرف بڑھتی ہے جو ثمود جیسی قوموں کا مقدر بنا۔
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انسان جب موروثی یا روایتی ماحول میں آنکھ کھولتا ہے تو وہ غیر شعوری طور پر ایک خاص ذہن سازی (conditioning) کا شکار ہو جاتا ہے۔ قدیم اقوام اگر آبا پرستی کو دین کا درجہ دیتی تھیں تو موجودہ دور میں مادیت پرستی (materialism) کو تقدس کا مقام دے دیا گیا ہے۔ انسان کے لیے اپنے آپ کو اس روایتی قالب سے آزاد کرنا (deconditioning) اس وقت تک ممکن نہیں ہوتا جب تک وہ کلامِ الٰہی پر گہری فکری نظر نہ ڈالے۔ قرآنِ مجید کے تاریخی قصص، مثلاً قومِ ثمود اور ناقۂ صالح کا واقعہ، محض ماضی کے قصے نہیں ہیں بلکہ ہر دور کے لیے چشم کشا حقیقت (eye-opener) ہیں۔ جب تک انسان ان واقعات کو صرف لفظی معنوں (literal sense) تک محدود رکھے گا، وہ ان سے عبرت حاصل نہیں کر سکتا۔ اصل ضرورت یہ ہے کہ کلام کی حقیقت کو اس کے توسیعی مفہوم (extended meaning) میں دریافت کیا جائے اور اپنے فکری اور عملی رویوں کا اس روشنی میں معروضی جائزہ (objective analysis) لیا جائے۔
قرآن مجید میں قومِ ثمود کے ضمن میں یہ بات واضح ہوتی ہے کہ جرم کا ارتکاب اگرچہ کسی ایک فرد نے کیا، لیکن چونکہ پوری قوم کی خاموش تائید اور رضامندی (silent approval) اس کے ساتھ وابستہ تھی، اس لیے عذاب نے سب کو اپنی لپیٹ میں لے لیا۔ موجودہ دور میں بھی یہی روش جاری ہے۔ جب کسی گروہ یا معاشرے میں کوئی انتہا پسندانہ اقدام کیا جاتا ہے اور عوام اس پر نعرہ زن ہو کر یا خاموش رہ کر اس کی توثیق کرتے ہیں، تو اخلاقی اور الٰہی قانون کے تحت وہ تمام لوگ اس جرم کے برابر کے شریک بن جاتے ہیں۔ ہم بظاہر یہ سمجھتے ہیں کہ ہم نے کسی اونٹنی کو نقصان نہیں پہنچایا، حالانکہ ہم اپنی بدلی ہوئی شکل میں حدودِ الٰہی کو پامال کر رہے ہوتے ہیں اور اس کے نتیجے سے بے خوف رہتے ہیں۔
موجودہ دنیا میں، بالخصوص مسلم دنیا کے بحرانوں—جیسے مشرقِ وسطیٰ اور غزہ کی تباہ کن صورتِ حال—میں قومِ ثمود کے برباد شدہ مناظر بدلے ہوئے انداز میں دیکھے جا سکتے ہیں۔ مگر المیہ یہ ہے کہ لوگ صرف یک طرفہ مظلومیت اور ظلم کا شور مچاتے ہیں، جبکہ حقیقت پسندی اور خود احتسابی (self-introspection) سے گریز کرتے ہیں۔ اسلامی اصول کے مطابق جنگ اور تصادم کی ابتدا کرنے والا ہی اصل مجرم ہے (البادی أظلم / initiator of aggression)۔ جب کوئی گروہ یا قیادت بغیر عواقب پر غور کیے، جذباتی انداز میں تصادم کی ابتدا کرتی ہے اور اس کے نتیجے میں پوری قوم تباہی کے دہانے پر پہنچ جاتی ہے، تو اس کی اخلاقی ذمہ داری اسی پر عائد ہوتی ہے۔ جب تک انسان اپنی غلطی کا برملا اعتراف کرنے اور اصلاحِ احوال کے لیے تیار نہ ہو، وہ اس ذہنی اذیت اور گرفت سے نجات حاصل نہیں کر سکتا۔
قرآن کا بار بار دہرایا جانے والا یہ انذار کہ "إن في ذلك لآية" (بے شک اس میں ایک بڑی نشانی ہے) آج عالمی سطح پر ظاہر ہو رہا ہے۔ قدیم اقوام پر عذاب مخصوص خطوں تک محدود تھا، لیکن آج پوری زمین ماحولیاتی بگاڑ (global warming) اور حیاتیاتی انواع کے معدوم ہونے (species extinction) کے شدید خطرے سے دوچار ہے۔ جدید سائنسی مطالعات بتاتے ہیں کہ انسان کے اپنے پیدا کردہ فساد کے نتیجے میں ہمارا سیارہ ایک مردہ سیارے کی شکل اختیار کرنے کی طرف بڑھ رہا ہے۔ یہ سب کچھ دراصل عصری زبان میں ایک کھلا خدائی انذار (divine warning) ہے۔ علاج سے عاری جان لیوا امراض اور ماحولیاتی توازن کی بربادی درحقیقت عاد اور ثمود کی تباہی کا جدید اور وسیع تر نمونہ ہیں، جس سے پوری نوعِ انسانی کو فنا کا خطرہ لاحق ہو چکا ہے۔
اس بحران کو مزید سنگین بنانے والی چیز وہ ناعاقبت اندیش اور فکری بگاڑ کی شکار قیادتیں ہیں جو دنیا کے مختلف خطوں میں مسندِ اقتدار پر قابض ہیں۔ غیر مسلم اقوام ہوں یا مسلم معاشرے، ہر جگہ ایسے غیر سنجیدہ رہنما پائے جاتے ہیں جو اپنے ذاتی عزائم اور گروہی تعصبات (groupism) کی تسکین کے لیے پوری قوم کو بربادی کی طرف دھکیل دیتے ہیں۔ حکمرانوں کی اس غلط روش کا خمیازہ عام بے بس انسانوں کو بھگتنا پڑتا ہے۔ اس کھلی تباہی کے باوجود اکثر لوگ اس حقیقت کا ادراک نہیں کر پاتے—جیسا کہ قرآن نے فرمایا: "وما كان أكثرهم مؤمنين" (اور ان میں سے اکثر ماننے والے نہیں ہیں)۔ اگر انسان آج بھی اس تاریخی سبق اور خدائی نشانیوں سے سبق حاصل نہ کرے، تو تاریخ کا اٹل قانون حرکت میں آ کر اسے تباہی سے دوچار کر دے گا۔
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حضرت لوط علیہ السلام نے اپنی قوم کے سامنے جب دعوتِ حق پیش کی تو ان کا اصل پیغام خدا پرستی، تقویٰ اور غیر فطری شہوت پرستی کے خاتمے پر مبنی تھا۔ آپ ایک ایسے مخلص داعی کی حیثیت سے اپنی قوم کے درمیان کھڑے ہوئے جن کی شخصیت ہر قسم کی ذاتی غرض، مادی مفاد اور لایعنی باتوں سے کلی طور پر پاک تھی۔ داعی کی یہ بے لوثی اور اخلاقی پاکیزگی اس امر کا روشن ثبوت تھی کہ وہ جو کچھ فرما رہے ہیں، پوری سنجیدگی اور خیر خواہی کے ساتھ فرما رہے ہیں۔ آپ نے قوم کو جھنجھوڑا کہ وہ اپنے رب کے قائم کردہ تخلیقی اور فطری نظام کو پامال نہ کریں اور عورتوں کو چھوڑ کر مردوں کی طرف مائل ہو کر حد سے تجاوز کرنے والے باغی نہ بنیں۔
پیغمبر کی اس پکار کو وہی لوگ قبول کر سکتے تھے جن کے دلوں میں خشیتِ الٰہی (fear of God) اور اپنی عاقبت کا زندہ احساس موجود ہو۔ مگر قومِ لوط اخلاقی انحراف اور شہوت پرستی کی اس آخری حد تک جا پہنچی تھی جہاں ضمیر کی آواز اور خدا کا خوف پوری طرح مٹ جاتا ہے۔ جب کسی قوم کے اندر سے احساسِ جواب دہی (sense of accountability) رخصت ہو جائے تو وہ حق کی نصیحت پر کان دھرنے کے بجائے خود داعیِ حق کی دشمن بن جاتی ہے۔ یہی وجہ تھی کہ قومِ لوط نے توبہ اور اصلاح کی راہ اختیار کرنے کے بجائے اپنے پیغمبر کے خلاف محاذ کھول لیا۔
دعوتی تاریخ کا مطالعہ یہ بتاتا ہے کہ داعی کو ہر دور اور ہر خطے میں یکساں حالات نہیں ملتے، بلکہ اسے نوع بنوع معاشرتی احوال کا سامنا کرنا پڑتا ہے۔ حضرت ابراہیم علیہ السلام کا واسطہ جس قوم سے رہا، وہاں کا بنیادی فکری انحراف شرک اور بت پرستی تک محدود تھا، مگر حضرت لوط علیہ السلام کو ایک نئے علاقے میں شرک کے ساتھ ساتھ ایک بالکل نئے اور غیر معمولی مظہر (unusual phenomenon) سے نبرد آزما ہونا پڑا، جس کی نظیر انسانی تاریخ میں اس سے پہلے موجود نہ تھی۔ اس سے یہ دعوتی حقیقت واضح ہوتی ہے کہ جب کوئی داعی میدانِ عمل میں اترتا ہے تو بدلتے ہوئے حالات کے زیرِ اثر اس کے سامنے ایسے غیر متوقع اور پیچیدہ چیلنج آ سکتے ہیں جن سے نمٹنے کے لیے دعوت کے طریقۂ کار میں گہری بصیرت کی ضرورت ہوتی ہے۔
موجودہ دور کا اگر معروضی نگاہ سے جائزہ لیا جائے تو جدید مغربی فکر کے زیرِ اثر پروان چڑھنے والا مطلق آزادی (unlimited freedom) کا تصور عین وہی فکری اور اخلاقی بحران پیدا کر رہا ہے۔ آج فرد کی انفرادی آزادی کو اس حد تک تقدس دے دیا گیا ہے کہ کسی بھی اخلاقی، سماجی یا مذہبی حد بندی کو تسلیم کرنے سے انکار کیا جا رہا ہے۔ جدید فکر نے باہمی رضامندی (mutual consent) کو حتمی اخلاقی سند بنا دیا ہے، جس کے نتیجے میں ہر اس فعل کو، خواہ وہ فطرت کے کتنا ہی خلاف کیوں نہ ہو، جرم کے دائرے سے خارج (decriminalization) کر کے قانونی تحفظ دے دیا گیا ہے۔
یہ صورتِ حال نتائج کے اعتبار سے قدیم قومِ لوط کے دور سے بھی زیادہ نازک اور گمبھیر ہے، کیونکہ ماضی میں برائی کو ایک اخلاقی پستی سمجھ کر کیا جاتا تھا، مگر آج اسی غیر فطری عمل کو نظریاتی بنیاد (ideological justification) اور قانونی جواز فراہم کر کے ایک حق کا درجہ دیا جا رہا ہے۔ جب باطل کو باطل کہنے کے بجائے اسے حقوق اور آزادی کا نام دے دیا جائے تو انسانی معاشرہ شدید ترین تباہی کے دہانے پر پہنچ جاتا ہے۔ عصرِ حاضر کے داعی کے لیے یہ ایک بڑا فکری چیلنج ہے کہ وہ جدید انسان کو اس کے بنائے ہوئے فکری فریب سے آگاہ کرے اور اسے دوبارہ خالق کی طے کردہ فطرت اور اس کے ابدی قوانین کی طرف واپس لائے۔
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انبیاءِ کرام کی دعوتی تاریخ کا مطالعہ بتاتا ہے کہ بعض پیغمبروں کو اپنے آبائی وطن میں رہ کر ہی دعوت کا کام کرنا پڑا، جبکہ بعض کو شدید ایذا رسانی اور مظالم (persecution) کے باعث ہجرت (migration) کی راہ اختیار کرنی پڑی۔ حضرت ابراہیم اور حضرت لوط علیہما السلام کا تعلق اسی دوسری قسم سے ہے۔ یہ دونوں جلیل القدر ہستیاں اپنے اصل وطن، یعنی عراق کے قدیم علاقے کو چھوڑ کر فلسطین کی طرف ہجرت کرنے پر مجبور ہوئیں۔ بعد ازاں حضرت ابراہیم علیہ السلام نے خدائی منصوبے کے تحت مکہ کی طرف بھی سفر کیا۔ یہ ہجرت محض ایک جغرافیائی نقل مکانی نہیں تھی، بلکہ شدید مخالفت کے ماحول میں دعوتی عمل کو بغیر کسی تصادم کے جاری رکھنے کی ایک ناگزیر تدبیر تھی۔
اس تاریخی واقعے کا سب سے بصیرت افروز پہلو وہ ہے جو قرآنِ مجید میں حضرت لوط علیہ السلام اور ان کی مخاطب قوم کے باہمی تعلق کے ضمن میں بیان ہوا ہے۔ حضرت لوط نسلی اور خاندانی اعتبار سے اس بستی کے باشندے نہیں تھے، بلکہ وہ باہر سے آ کر وہاں آباد ہوئے تھے۔ لیکن قرآن نے جب ان کا ذکر کیا تو فرمایا: "أَخُوهُمْ لُوطٌ" یعنی ان کے بھائی لوط۔ اس تعبیر میں داعی کے لیے ایک گہرا اصول پوشیدہ ہے۔ ایک داعی جب کسی نئے خطے یا اجنبی معاشرے میں قدم رکھتا ہے، تو اس کا طرزِ عمل وہاں کے باشندوں کے ساتھ کسی اجنبی (stranger) یا پردیسی جیسا نہیں ہوتا، بلکہ وہ ان کے درمیان اخوت (brotherhood) اور بے لوث محبت کا رشتہ استوار کرتا ہے۔ وہ اپنی مخاطب قوم (addressee nation) کو اپنا ہی خاندان سمجھتا ہے اور ان کے سامنے ناصح اور امین بن کر کھڑا ہوتا ہے۔
اس اخوتی رویے کا لازمی تقاضا یہ ہے کہ داعی نئے ماحول میں کسی قسم کے مادی تنازعات (material conflicts) یا اپنے حقوق کے مطالبات میں الجھنے سے کلی طور پر اعراض (art of avoidance) کرے۔ حضرت لوط علیہ السلام نے نئی بستی میں جا کر اپنے لیے کسی مادی مفاد، تفوق یا مراعات کا کوئی سوال کھڑا نہیں کیا۔ انہوں نے اپنی ذات اور انا (ego) کو دعوت کی راہ میں کبھی رکاوٹ نہیں بننے دیا، بلکہ اپنی سیرت سے یہ ثابت کیا کہ ان کا مقصد صرف اور صرف انسانوں کی فلاح اور خیر خواہی ہے۔ جب کوئی داعی خود کو مطالبات کی سیاست سے بلند کر لیتا ہے، تو معاشرہ اجنبیت کے باوجود اسے اپنا ہی ایک سچا اور ہمدرد فرد تسلیم کرنے پر مجبور ہو جاتا ہے۔
دعوت کے اس فطری اسلوب کو سمجھنے کے لیے دیگر پیغمبروں کی سیرت کا مطالعہ بھی نہایت رہنمائی فراہم کرتا ہے۔ حضرت ہود اور حضرت صالح علیہما السلام جیسے انبیاء اپنی ہی مقامی آبادی (localized community) کے اندر پیدا ہوئے، وہیں پروان چڑھے اور وہیں دعوت کا فریضہ انجام دیا۔ اس کے برعکس، حضرت ابراہیم، حضرت لوط، حضرت یوسف، اور بالآخر خاتم الانبیاء محمد رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کو اپنے آبائی ماحول سے دور ہجرت کے کٹھن مراحل سے گزرنا پڑا۔ رسول اللہ ﷺ نے بھی قریش کے شدید مظالم کے نتیجے میں مکہ سے مدینہ کی طرف ہجرت فرمائی۔ مدینہ پہنچ کر آپ کا طرزِ عمل بھی اسی اعلیٰ درجے کی خیر خواہی، امانت اور برادرانہ یگانگت پر مبنی تھا، جس نے مخاطبین کے دلوں سے بیگانگی کا ہر احساس مٹا کر حق کی قبولیت کی راہ ہموار کر دی۔
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حضرت ابراہیم اور حضرت لوط علیہما السلام دونوں مہاجر پیغمبر (migrant prophets) تھے۔ انہوں نے اپنے آبائی وطن کو چھوڑ کر کنعان اور اس کے گرد و نواح کے علاقوں—سدوم اور عمورہ—کو اپنے مستقل قیام اور دعوتی مشن کے لیے اختیار کیا۔ اگرچہ وہ ایک غیر خطے میں وارد ہوئے تھے اور وہاں کے مقامی قبائل و حکمرانوں کی باہمی کشمکش کے نتیجے میں حضرت لوط کو وقتی طور پر قید و اسیری کا سامنا بھی کرنا پڑا، لیکن ان پیغمبروں نے ان بستیوں کو محض پردیس نہیں سمجھا، بلکہ وہاں کے باشندوں کو اپنی قوم یعنی اپنی مدعو قوم (addressees) کے طور پر دل سے اپنایا۔ ان کے اندر کسی قسم کی بیگانگی، بدگمانی یا نسلی تفریق کا احساس موجود نہ تھا، بلکہ وہ پوری طرح ان کے حقیقی خیر خواہ بن کر رہے۔
ایک سچے داعی کا دل اپنی مدعو قوم کے لیے کس قدر رقت، شفقت اور ہمدردی سے لبریز ہوتا ہے، اس کا واضح ثبوت اس وقت سامنے آتا ہے جب قومِ لوط پر عذاب کا خدائی فیصلہ صادر ہوا۔ قرآن اور بائبل کے متون سے یہ حقیقت نمایاں ہوتی ہے کہ جب فرشتے اس بستی کی تباہی کا پروانہ لے کر آئے تو حضرت ابراہیم ان سے التجا اور اصرار کے انداز میں جھگڑنے لگے (يُجَادِلُنَا فِي قَوْمِ لُوطٍ)۔ وہ نہایت بے تابی کے ساتھ فرشتوں سے استفسار کرتے رہے کہ اگر اس بستی میں پچاس، چالیس، تیس، یا گھٹتے گھٹتے محض دس صالح افراد بھی موجود ہوں، تو کیا تب بھی ان پر عذاب نازل کیا جائے گا؟ ان کا یہ رویہ اس قلبی سوز اور تڑپ کا مظہر تھا جسے قرآن نے ان الفاظ میں خراجِ تحسین پیش کیا ہے: إِنَّ إِبْرَاهِيمَ لَأَوَّاهٌ حَلِيمٌ، یعنی ابراہیم بے حد درد مند، نرم دل اور بردبار انسان تھے۔
اس تاریخی واقعے سے دوسرا بنیادی سبق یہ ملتا ہے کہ کائنات کا نظام اور خدا کا فیصلہ معروضی عدل (objective justice) کے اٹل قوانین پر قائم ہے۔ خدا کی عدالت میں کسی کی جذباتی چاہت یا ذاتی قربت کی بنا پر اصول تبدیل نہیں کیے جاتے۔ حضرت ابراہیم جیسے خلیل اللہ کی گہری تمنا اور سفارش کے باوجود، جب قوم نے اپنی اخلاقی پستی کے باعث توبہ کی تمام راہیں مسدود کر لیں، تو خدائی إنذار (divine warning) عذاب کی صورت میں حقیقت بن کر رہا۔ خدا کے قانونِ انصاف کے آگے محض شخصیات کا تقدس کام نہیں آ سکتا؛ چنانچہ حضرت لوط اپنی گمراہ بیوی کو اور حضرت نوح اپنے نافرمان بیٹے کو بھی خدائی گرفت سے نہ بچا سکے۔
موجودہ دور کے مسلمانوں کی عمومی ذہنیت میں ان دونوں حوالوں سے ایک گہرا فکری انحراف پیدا ہو چکا ہے۔ ایک طرف وہ دنیا کی دیگر اقوام—جو اصلاً ان کی مدعو قوم (ummat-e-da'wat) ہیں—کے تئیں شدید نفرت، حقارت اور گروہی تعصب (groupism) کا شکار ہیں، جو کہ سراسر ایک غیر دعوتی اور مردود رویہ ہے۔ دوسری طرف، ان کے اندر یہ خام خیالی (wishful thinking) جڑ پکڑ چکی ہے کہ خدا کے حضور ان کے بزرگ اور اہل اللہ بلا استحقاق شفاعت (intercession) کے ذریعے ان کی نجات کا سبب بن جائیں گے۔ یہ دونوں رویے قرآنی مزاج کے قطعی منافی ہیں؛ نجات کا انحصار کسی نسبت پر نہیں بلکہ خالص ایمان اور عملِ صالح پر ہے۔
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انبیاء کا مزاج اور ان کی داعیانہ نفسیات اپنی مدعو قوم کے لیے سراپا خیر خواہی اور غیر مشروط ہمدردی (unconditional well-wishing) پر مبنی ہوتی ہے۔ قوم کی شدید ترین سرکشی اور اخلاقی انحطاط کے باوجود ایک سچا داعی کبھی ان کی بربادی کا متمنی نہیں ہوتا، بلکہ وہ ہمیشہ ان کے لیے توبہ اور اصلاح کا زیادہ سے زیادہ موقع (space) تلاش کرتا ہے۔ حضرت ابراہیمؑ کا قومِ لوط کے معاملے میں اللہ تعالیٰ سے استفسار کرنا اور عذاب کو ٹالنے کے لیے بستی کے گنے چنے راست باز لوگوں کی بنیاد پر بار بار رعایت چاہنا دراصل اسی عمیق داعیانہ دلسوزی کا مظہر تھا۔ یہی نبوی مزاج سفرِ طائف کے کٹھن ترین لمحے میں رسول اللہ ﷺ کے طرزِ عمل سے ظاہر ہوا جب آپؐ نے بدسلوکی کرنے والی قوم کے لیے فوری عذاب کی پیشکش کو رد کرتے ہوئے ان کی آئندہ نسلوں سے قبولِ حق کی امید وابستہ کی۔ طویل جدوجہد کے بعد بھی نتائج ظاہر نہ ہونے پر مایوسی اور جھنجھلاہٹ (frustration) کا شکار ہو جانا یا مدعو قوم کے لیے دل میں نفرت اور انتقامی جذبہ پالنا ہرگز انبیاء کا طریقہ کار نہیں رہا ہے۔
اس داعیانہ شفقت کے متوازی قرآن کا دوسرا اہم ترین سبق یہ ہے کہ جب خدا کا قطعی فیصلہ نافذ ہوتا ہے تو وہاں صرف خالص معروضی عدل (objective justice) کارفرما ہوتا ہے۔ اللہ تعالیٰ کے اٹل قانون کے سامنے کسی کی قرابت، رشتہ داری یا پیغمبر سے خاندانی تعلق کوئی حیثیت نہیں رکھتا۔ سورۂ تحریم میں حضرت نوحؑ اور حضرت لوطؑ کی ازواج کا انجام اس معروضی حقیقت (objective reality) کا واضح ثبوت ہے کہ محض نبی کی قربت کسی کو خدائی مواخذے سے نہیں بچا سکتی۔ ایک داعی کو بیک وقت ان دونوں رویوں کو اپنے اندر سمونا ہوتا ہے؛ ایک طرف انسانوں کی نجات اور ہدایت کے لیے آخری حد تک نرم خو اور سراپا خیر خواہ بننا، اور دوسری طرف خدا کے فیصلوں کے آگے سر تسلیمِ خم کر کے یہ تسلیم کرنا کہ خدا کے قانونِ احتساب پر کسی کی ذاتی وابستگی یا سفارش کا کوئی عمل دخل نہیں ہو سکتا۔
اس قرآنی بصیرت کے برعکس موجودہ دور کے مسلمانوں کا المیہ یہ ہے کہ وہ ایک باطل گروہی تفاخر (groupism) اور خود ساختہ استحقاق کا شکار ہو چکے ہیں۔ وہ یہ سمجھتے ہیں کہ مسلم گھرانے میں پیدا ہو جانا یا کسی خاص اونچے نسب (lineage/caste) سے تعلق رکھنا ہی آخرت میں ان کی بخشش کے لیے کافی ہو جائے گا، جبکہ اسلام نے اس قسم کے تمام نسلی اور خاندانی امتیازات کو سرے سے باطل قرار دیا ہے۔ قرآن کی روح یہ واضح کرتی ہے کہ آخرت میں کامیابی کا مدار کسی روایتی لیبل یا گروہی وابستگی پر نہیں بلکہ ہر انسان کے ذاتی ایمان اور انفرادی عمل (individual accountability) پر ہے۔ جو شخص اس بنیادی سچائی کو فراموش کر دیتا ہے، وہ مذہب کو ایک سنجیدہ داخلی انقلاب کی بجائے محض ایک سماجی تمغہ بنا کر دیکھتا ہے۔
اسی فکری بگاڑ کا ایک بھیانک نتیجہ یہ نکلا ہے کہ معاصر مسلم ذہن میں دوسری قوموں کے تئیں خیر خواہی کے بجائے ایک تباہ کن انتقامی ذہنیت (retaliatory mindset) پیدا ہو گئی ہے۔ جب دنیا میں کسی غیر مسلم قوم پر کوئی آفت یا سانحہ رونما ہوتا ہے تو ہمدردی اور دلسوزی کے نبوی جذبے کے بجائے ان کے دلوں میں خوشی اور بربادی کے احساسات جنم لیتے ہیں۔ حالانکہ جہاں حضرت ابراہیمؑ ایک بدکار قوم کی ہلاکت کے خدشے پر خدا سے اصرار کر کے ان کے بچاؤ کی راہیں تلاش کر رہے تھے، وہاں آج کے داعی کہلانے والے لوگ خود اپنے مدعو انسانوں کی بربادی پر مطمئن نظر آتے ہیں۔ یہ رویہ نبوی اسوۂ سے مکمل انحراف ہے۔ ایک سچے داعی کی سوچ ہر حال میں منفی ردعمل سے پاک اور مثبت (positive thinking) ہونی چاہیے، تا کہ وہ انتہائی ناسازگار حالات میں بھی پوری انسانیت اور خصوصاً اپنے ہم وطنوں کے لیے حقیقی خیر خواہی اور دعوتی تڑپ کو زندہ رکھ سکے۔

[bookmark: cl27]12 May 2026 - The Poets (Al-Shu‘ara’) 26:176-184 (Urdu)
دعوتِ حق کے میدان میں داعی کی معتبریت اور امانت داری (credibility and trustworthiness) بنیادی اور ناگزیر حیثیت رکھتی ہے۔ قرآنی منہاج میں انبیا کی یہ صفت خاص طور پر نمایاں کی گئی ہے کہ وہ اپنی قوم کے سامنے بحیثیتِ امین پیش آئے۔ مخاطب کے دل میں جب تک داعی کی دیانت، بے غرضی اور راست بازی کا غیر متزلزل یقین قائم نہ ہو، اس وقت تک دعوت کا کوئی بھی پیغام سنجیدگی سے قبول نہیں کیا جا سکتا۔ ایک حقیقی داعی ہمیشہ معروضی حقائق (objective reality) کی بنیاد پر حق بات کہتا ہے، جہاں اس کی نگاہ میں گروہی تعصب (communal/group prejudice) یا یہ اندیشہ کبھی حائل نہیں ہوتا کہ اپنی قوم یا برادری کا کیا ردِ عمل ہوگا۔ جب انسان ذاتی اور اجتماعی مفادات سے بالاتر ہو کر خالص سچائی کا علم بردار بنتا ہے، تو اس کی اخلاقی ساکھ بلا تفریقِ مذہب و مسلک ہر طبقے میں تسلیم کر لی جاتی ہے۔
اس غیر جانب دارانہ اور بے داغ کردار کا لازمی نتیجہ یہ نکلتا ہے کہ مخالف اور مختلف الخیال فکری رہنما بھی داعی کی عظمت اور سچائی کا اعتراف کرنے پر مجبور ہو جاتے ہیں۔ دعوت کی راہ میں سب سے بڑا سرمایہ اخلاقی دیانت داری ہے، جس کی خاطر داعی کو اپنے تمام معاملات اور حسابات میں مکمل شفافیت (financial transparency) برتنا ہوتی ہے تاکہ اس کی ذات اور تحریک پر مالی یا عملی اعتبار سے کوئی انگلی نہ اٹھا سکے۔ داعی کا یہ اسلوب ہوتا ہے کہ وہ انسانوں کے درمیان تفریق قائم کیے بغیر ہر دروازے پر حق کا پیغام پہنچانے کے لیے تیار رہتا ہے، کیونکہ اس کا تعلق انسان سے بحیثیتِ انسان ہوتا ہے نہ کہ کسی خاص گروہ کے نمائندے کی حیثیت سے۔
معتبریت کا یہ اعلیٰ ترین معیار محض دعووں سے حاصل نہیں ہوتا، بلکہ اس کے لیے داعی کو بسا اوقات اپنے جائز حقوق اور مادی مفادات کی قربانی (material sacrifice) دینا پڑتی ہے۔ دعوت کے عمل میں سب سے کٹھن موڑ وہ ہوتا ہے جہاں داعی کو بظاہر ناانصافی (injustice) کا سامنا ہو، مگر وہ اپنی اخلاقی ساکھ کو مجروح ہونے سے بچانے کی خاطر انصاف کے تقاضے (demand for justice) سے بھی دست بردار ہو جاتا ہے۔ اگر داعی دنیاوی نزاعات، املاک کی واپسی یا عدالتی انصاف کے حصول میں الجھ جائے، تو اس کا اصل دعوتی تشخص مجروح ہوتا ہے اور مخاطب کے ذہن میں اس کی بے غرضی مشکوک ہو جاتی ہے۔ چنانچہ دعوت کے بلند تر مقاصد کے لیے اپنے مادی حقوق سے اعراض (art of avoidance/foregoing rights) کرنا داعی کی ناگزیر صفت ہے۔
سیرتِ نبوی میں اس اصول کی واضح ترین مثال فتحِ مکہ کے موقع پر ملتی ہے۔ جب اہلِ ایمان کو مادی غلبہ اور اقتدار حاصل ہو گیا، تو بعض مکی صحابہ نے یہ تقاضا کیا کہ ہجرت کے دوران چھوڑی ہوئی جائیدادیں اور مکانات، جن پر مخالفین قابض ہو چکے تھے، اب انہیں واپس دلائے جائیں۔ مگر رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم نے اپنے لیے اور اپنے رفقا کے لیے ماضی کے نقصانات کی تلافی یا وراثتی جائیدادوں کی بازیابی کا کوئی مطالبہ منظور نہیں فرمایا، بلکہ فوراً واپسی کا سفر اختیار کر کے اس نوعیت کے تمام مادی مطالبات کو ختم کر دیا۔ آپؐ نے وقتی مادی انصاف پر اپنے دعوتی مشن کی بے لوث اور بے داغ حیثیت کو ترجیح دی، تاکہ تاریخ میں یہ بات ثابت ہو جائے کہ اہل حق کا مطمحِ نظر مادی فوائد نہیں بلکہ صرف اور صرف رضائے الٰہی اور دعوتِ حق کی امانت داری تھی۔
دعوتی تاریخ کا یہ سبق ہمیشہ کے لیے قائم ہے کہ ایک عظیم مقصد کی خاطر ذاتی یا گروہی انصاف کے مطالبات کو پسِ پشت ڈال کر اپنی معتبریت کو ہر قیمت پر محفوظ رکھا جائے۔ اگر ایسے افراد یا ایسا گروہ تیار ہو جائے جو ناانصافی کے ماحول میں بھی اپنے اندر ردِ عمل یا مادی مطالبات پیدا نہ ہونے دے، اور اپنے بے داغ کردار کی حفاظت کرے، تو یہ عصرِ حاضر میں ایک عظیم اخلاقی معجزہ (moral miracle) ہوگا، جس کے نتیجے میں دلوں کے بند دروازے اور دعوتِ دین کی راہیں خود بخود کھلتی چلی جائیں گی۔
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انبیاءِ کرام کی دعوتی تاریخ کا سب سے نمایاں اور بنیادی اصول یہ رہا ہے کہ وہ اپنے مخاطبین کے سامنے مکمل طور پر بے لوث ہو کر کھڑے ہوتے تھے۔ قرآنِ مجید کی زبان میں ان کا دو ٹوک اعلان ہوتا تھا: "مَا أَسْأَلُكُمْ عَلَيْهِ مِنْ أَجْرٍ" یعنی میں تم سے اس کام پر کسی قسم کی اجرت یا مادی صلے کا طلب گار نہیں ہوں۔ اس قرآنی اصول کی روشنی میں جب موجودہ دور کی نام نہاد اسلامی بیداری (Islamic revivalism) اور تحریکی سرگرمیوں کا تجزیہ کیا جائے تو ان کے اور منہجِ انبیاء کے درمیان ایک اصولی فرق واضح ہو کر سامنے آتا ہے۔ عصرِ حاضر کی بیشتر تحریکیں درحقیقت ردِ عمل کی نفسیات (reactionary psychology) اور مادی مطالبات (material demands) پر استوار ہیں۔ ان کا پورا بیانیہ شکوے، شکایت اور حقوق کی بازیابی کے گرد گھومتا ہے، جو کہ نبوی دعوت کے بنیادی مزاج سے قطعی مطابقت نہیں رکھتا۔
ایک بامعنی اور حقیقی دعوتی عمل صرف وہی شخص یا گروہ انجام دے سکتا ہے جو احساسِ محرومی (sense of deprivation) کے بجائے احساسِ یافت (sense of discovery/fulfillment) کے مقام پر کھڑا ہو۔ جب انسان خدا کی معرفت حاصل کر لیتا ہے اور اس کے تخلیقی منصوبے (creation plan of God) سے باخبر ہو جاتا ہے، تو اس کے اندر ایک بے پایاں مثبت فکر جنم لیتی ہے۔ اس کے برعکس، جو تحریکیں مادی محرومی اور حقوق کی سیاست پر کھڑی ہوتی ہیں، وہ وقتی طور پر عوام میں جوش، ہجوم اور کشش تو پیدا کر سکتی ہیں، لیکن وہ کبھی خدائی إنذار (divine warning) اور تزکیہ کا وہ فریضہ انجام نہیں دے سکتیں جو انبیاء کا طریقہ تھا۔ موجودہ دور میں اصل دعوتی کام یہ ہے کہ مسلمانوں کے لیے اسلام کی بازیافت (rediscovery of Islam) کی فکری بنیاد فراہم کی جائے، اور دیگر اقوام کے سامنے اسلام کی دریافت (discovery) کے امکانات کو روشن کیا جائے۔
دعوتِ دین سراسر ایک یک طرفہ عمل (unilateral activity) ہے، جس کا تقاضا ہے کہ داعی کسی بھی مادی غرض یا مطالبے کے بغیر انسانوں کو خدا کی طرف بلائے۔ دنیا کے مادی حقوق کے مطالبات اور نزاعات دراصل دعوت کے جذبے کو مجروح کر دیتے ہیں۔ یہ ایک مسلمہ معروضی حقیقت (objective reality) ہے کہ مادی مطالبات کا تصادم جب ایک ہی خاندان کے اندر امن اور یکجہتی کو باقی نہیں رہنے دیتا، تو وہ دو مختلف اقوام اور گروہوں کے مابین دعوتی فضا کیسے قائم رکھ سکتا ہے۔ مادی حقوق کے حصول کی کشمکش بالعموم نزاع اور فساد پر ہی منتج ہوتی ہے، جبکہ داعی کا اسلوب یہ ہوتا ہے کہ وہ اعراض (art of avoidance) کا طریقہ اختیار کرے، غیر ضروری مسائل سے صرفِ نظر کرے اور دنیا سے کچھ مانگے بغیر یکسوئی کے ساتھ پیغامِ حق پہنچانے میں لگا رہے۔
اسلام کا اصل پیغام اور مادی حقوق کی محاذ آرائی بیک وقت ساتھ ساتھ نہیں چل سکتے۔ ایک حقیقی دعوتی فکر کا اصل امتیاز یہی ہے کہ وہ انسان کو حقوق کے مطالبے کی سیاست سے نکال کر فرض شناسی، مثبت سوچ اور اعترافِ حقیقت کے قرآنی سانچے میں ڈھالتی ہے۔ جب تک انسان مادی محرومی کے احساس سے آزاد ہو کر احساسِ یافت کی سطح پر نہیں کھڑا ہوتا، اس وقت تک وہ اس نبوی مشن کا علم بردار نہیں بن سکتا۔ دعوت کا میدان مطالبات کا تصادم نہیں، بلکہ انسانوں کے سامنے بے لوث ہو کر خدا کے دین کی سچی گواہی قائم کرنا ہے۔
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حضرت شعیب کی قوم اپنے آبائی طریقے اور روایتی جمود (traditional conformity) پر اس قدر غیر متزلزل یقین رکھتی تھی کہ پیغمبر کی معقول اور مبنی بر حق بات انھیں بالکل الٹی اور بے جوڑ معلوم ہوئی۔ انھوں نے داعیِ حق کو سنجیدگی سے سننے کے بجائے یہ کہہ کر مسترد کر دیا کہ تم پر کسی شدید جادو کا اثر ہو گیا ہے، اس لیے تم بہکی بہکی باتیں کر رہے ہو۔ قوم کا یہ مطالبہ کہ ”اگر تم سچے ہو تو ہم پر آسمان کا کوئی ٹکڑا گرا کر دکھاؤ“، درحقیقت خدا کے انکار سے زیادہ خود پیغمبر کی شخصیت کو بے وقعت اور بے حقیقت (insignificant) ثابت کرنے کے لیے تھا۔ وہ پیغمبر کو اس درجے کا انسان ہی نہیں سمجھتے تھے کہ ان کے کہنے سے کوئی خدائی إنذار (divine warning) یا آسمانی عذاب واقع ہو سکے۔ یہ کسی حق بات کے مقابلے میں ایک ایسی تحقیر آمیز ذہنیت تھی جس کا رخ ہمیشہ دعوت کی معروضی حقیقت (objective reality) سے ہٹ کر داعی کی ذات اور اس کی ظاہری حیثیت کی طرف ہو جاتا ہے۔
یہ رویہ صرف قدیم اقوام تک محدود نہیں تھا بلکہ تاریخ کے ہر دور میں انسانوں کے اندر یہی ردِ عمل کی نفسیات (reactionary psychology) کارفرما نظر آتی ہے۔ جب بھی انسانیت کے سامنے امن، عدم تشدد (non-violence)، اخلاقی ماڈل یا حکمت کی کوئی بات کسی ایسے حوالے سے پیش کی جائے جو انسانوں کے خود ساختہ گروہی دائرے سے باہر ہو، تو لوگ اصل اصول کو سمجھنے کے بجائے حوالے پر الجھ پڑتے ہیں۔ وہ تعصب اور انا (ego) کی بنیاد پر نصیحت کو یہ کہہ کر رد کر دیتے ہیں کہ انھیں فلاں شخص، فلسفے یا قوم کی مثال قبول نہیں، خواہ وہ بات حقیقت پر ہی مبنی کیوں نہ ہو۔ اس طرح کا گروہی تعصب (groupism) انسان کو اصل حقیقت کا ادراک کرنے سے محروم کر دیتا ہے، اور وہ اپنے اس سطحی انکار کا انجام سمجھے بغیر اسی تباہی کی طرف بڑھتا چلا جاتا ہے جس سے اسے خبردار کیا جا رہا تھا۔
قومِ شعیب کی بنیادی گمراہی عقیدے کے بگاڑ کے ساتھ ساتھ ان کا شدید معاشی اور اقتصادی فساد (economic corruption) تھا۔ انھوں نے لین دین، ناپ تول اور معاشیات کے معاملات میں عدل اور امانت کا راستہ چھوڑ کر دھوکہ دہی، ناانصافی اور انسانوں کے حقوق غصب کرنے کا وطیرہ اختیار کر رکھا تھا۔ ان کی معیشت فریب اور باہمی استحصال پر قائم ہو چکی تھی۔ قرآنی تاریخ سے یہ معلوم ہوتا ہے کہ جب کوئی قوم مادی وسائل اور معاشیات کو عدل کے خدائی اصولوں سے الگ کر کے محض مفاد پرستی کا کھلونا بنا لیتی ہے، تو وہ بالآخر ایک ایسے ہمہ گیر بگاڑ میں مبتلا ہو جاتی ہے جو پوری انسانی بستی کے امن اور بقا کو داؤ پر لگا دیتا ہے۔
موجودہ دور کی تصویر بھی قومِ شعیب کے اس بگاڑ سے حیرت انگیز مشابہت رکھتی ہے۔ دورِ حاضر میں انسان نے ایک طرف عملی الحاد اور مادہ پرستی (materialism) کو گلے لگایا، اور دوسری طرف عالمی سطح پر تجارتی جنگوں (trade wars) اور معاشی کشمکش کا بازار گرم کر دیا۔ دنیا مختلف معاشی اور سیاسی بلاکوں میں تقسیم ہو کر ایک دوسرے کو نیچا دکھانے، مالیاتی معاہدوں میں بداخلاقی برتنے اور وسائل پر اجارہ داری قائم کرنے کی دوڑ میں لگی ہوئی ہے۔ اس مادی کشمکش کا نتیجہ عالمی سطح پر توانائی کے بحران (energy crisis)، تباہ کن افراطِ زر (inflation) اور وسیع تر معاشی اضطراب کی صورت میں ظاہر ہو رہا ہے۔ انسانوں کا اپنا پیدا کردہ یہ بگاڑ ان کے اپنے ہی لیے جال بنتا جا رہا ہے اور پوری دنیا ترقی کے بجائے زوال (decline) کی کھائی میں گرتی چلی جا رہی ہے۔
آخر کار قومِ شعیب کی سرکشی کا نتیجہ یہ نکلا کہ بادل کی صورت میں ایک سایہ (عذابِ یوم الظلہ) ان پر نمودار ہوا اور اس کے اندر سے برستی ہوئی خدائی آگ نے پوری قوم کو صفحۂ ہستی سے مٹا دیا۔ آج کا انسان بھی اپنے پیدا کردہ ہتھیاروں، بارود کی بارش، اور زمینی و سمندری وسائل کی مستقل تباہی (permanent destruction of resources) کے ذریعے اسی انجام کی طرف بڑھ رہا ہے۔ جب قومیں شرک، مادہ پرستی اور معاشی استحصال کو اپنا شیوہ بنا لیں اور اصلاح کی ہر آواز کو حقارت سے ٹھکرا دیں، تو قانونِ قدرت کے تحت ان کا انجام اسی طرح کی ہمہ گیر تباہی پر منتج ہوتا ہے۔ یہ تاریخ کا وہ ابدی سبق ہے جو قرآن نے قومِ شعیب کے انجام کے ذریعے رہتی دنیا تک کے لیے محفوظ کر دیا ہے۔
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انسان کی نفسیات کا ایک عجیب تضاد یہ ہے کہ وہ مادی اور معاشی معاملات میں تو انتہائی حقیقت پسندانہ اور لچک دار رویہ اختیار کرتا ہے، لیکن جب معاملہ دین اور فکری حقائق کا ہو تو وہ آباء پرستی (ancestral dogmatism) اور روایتی جمود کا شکار ہو جاتا ہے۔ معاشی مفادات کی خاطر وہ اپنے بزرگوں کے اقوال اور سماجی بندھنوں کو پسِ پشت ڈال کر کسی بھی قسم کا سمجھوتہ کرنے اور آگے بڑھنے کے لیے تیار رہتا ہے، مگر سچی فکر اور الٰہی دعوت کے سامنے وہ اپنے خود ساختہ تعصبات اور انانیت (ego) کی تسکین کے لیے فوراً اپنے آباء و اجداد کی روایات کا سہارا لینے لگتا ہے۔ تاریخ کا یہ مسلمہ اصول ہے کہ انسان نے جب بھی مظاہرِ فطرت کو معروضی تحقیق (objective investigation) کا موضوع بنایا تو اس پر ترقی اور دریافتوں کے بے شمار در کھل گئے، لیکن جہاں اس نے کھلے ذہن (open-mindedness) کے بجائے بند ذہن کے ساتھ حقائق کا سامنا کیا، وہاں فکری جمود (stagnation) اس کا مقدر بنا۔ قرآن کو محض روایتی عصبیت کے تحت دیکھنا بے چینی کا سبب بنتا ہے، جبکہ اسے تعصب سے پاک ہو کر معروضی طور پر سمجھا جائے تو وہی کتاب انسان کے لیے سچی معرفت (divine realization) اور فکری رہنمائی کا سرچشمہ بن جاتی ہے۔
قرآنِ مجید میں انبیاءِ کرام کی دعوت کا یہ بنیادی نکتہ کثرت سے دہرایا گیا ہے کہ "میں تم سے اس پر کوئی اجر نہیں مانگتا" (no material demand)۔ یہ محض ایک روایتی اعلان نہیں تھا، بلکہ اس کے پیچھے انسانی نفسیات کی گہری معروضی حقیقت (objective reality) پوشیدہ تھی۔ انسان اپنے مادی مفادات، مال اور جاہ و منصب کے معاملے میں حد درجہ حساس واقع ہوا ہے۔ حضرت یعقوب علیہ السلام کے بیٹوں نے مادی ترجیحات اور حسد کے زیرِ اثر اپنے پیغمبر باپ کی نصیحت کو نظر انداز کر کے اپنے بھائی کو کنویں میں ڈال دیا، اور حضرت نوح علیہ السلام کا بیٹا حق کو قبول کرنے سے محروم رہا۔ قرآن نے سورۂ محمد میں اسی انسانی کمزوری کو بے نقاب کرتے ہوئے واضح کیا کہ اگر تم سے تمہارا مال مانگ لیا جائے اور اس پر مسلسل دباؤ ڈالا جائے تو تمہارے باطنی کینے (hidden malice) ابھر کر سطح پر آ جائیں گے۔ مال و مفاد کی یہ حرص اتنی شدید ہے کہ اگر داعی مخاطب کے مادی مفادات پر چوٹ لگائے تو وہ فوراً دعوت کا مخالف اور معاند بن جاتا ہے۔
اسی نفسیاتی نزاکت کو ملحوظ رکھتے ہوئے انبیاءِ کرام اور بالخصوص رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم نے دعوت کے میدان میں کبھی مخاطب کے مادی مفادات، سماجی وقار یا مناصب کو چیلنج نہیں کیا۔ فتحِ مکہ کے موقع پر مہاجرین کی ضبط شدہ املاک کا دوبارہ مطالبہ نہ کرنا اور اس پر نزاع چھیڑے بغیر واپسی کی حکمتِ عملی اختیار کرنا اسی لیے تھا کہ نو مسلموں کے دلوں میں مادی تصادم (material conflict) کے سبب کوئی کدورت پیدا نہ ہو۔ اسی طرح کعبہ کی کلید برداری (custodianship) کا معاملہ تھا؛ رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم نے اپنے جلیل القدر اصحاب کی خواہش کے باوجود چابی اسی روایتی خاندان کے سپرد رکھی جو ماضی میں سخت مخالف رہا تھا، تا کہ ان کے دیرینہ سماجی مقام کو مجروح کیے بغیر ان کے قلوب کو اسلام کے لیے مانوس رکھا جائے۔ حتیٰ کہ زکوٰۃ کی وصولی کے سلسلے میں بھی عاملین کو واضح ہدایت دی گئی کہ وہ لوگوں کے نفیس اور بہترین مال (prized possessions) پر نظر نہ رکھیں بلکہ درمیانے درجے کا مال لیں۔ یہ تمام تر تدابیر حکمتِ اعراض (art of avoidance) کا وہ عملی مظہر ہیں جس کا مقصد دعوت کو غیر ضروری نزاع اور تصادم سے محفوظ رکھنا تھا۔
موجودہ دور میں بھی مختلف گروہوں اور اقوام کے درمیان پیدا ہونے والی شدت اور عداوت بنیادی طور پر کوئی خالص نظریاتی مخالفت نہیں ہوتی، بلکہ اس کی تہہ میں مجروح شدہ نفسیات اور مادی مفادات کا تصادم کارفرما ہوتا ہے۔ جب ایک فریق کی قیادت دوسرے فریق کی نفسیاتی حساسیتوں اور مفادات کو پامال کرتی ہے، تو ردِ عمل کے طور پر باہمی ضد اور تعصب (prejudice) جنم لیتا ہے، جسے غلطی سے دین دشمنی سمجھ لیا جاتا ہے۔ رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم نے انصار کو اقتدار اور مادی مناصب کے معاملے میں جس صبر اور یک طرفہ اعراض (unilateral avoidance) کی وصیت فرمائی تھی—کہ میرے بعد پیش آنے والی مادی محرومیوں پر صبر کرنا یہاں تک کہ حوضِ کوثر پر مجھ سے آ ملو—اس کا اصل مقصد یہی تھا کہ باہمی تصادم کے نتیجے میں دعوت کا مشن فتنہ و فساد کی نذر نہ ہو۔ داعیِ حق کے لیے ناگزیر ہے کہ وہ انسانی نفسیات کے اس نازک پہلو کو سمجھے؛ وہ مخاطب کی حیثیت، مال اور اقتدار کے دائرے سے مکمل بے تعلقی اختیار کرے، تا کہ مادی تصادم کی دیواریں منہدم ہوں اور دعوت کا اصل پیغام بغیر کسی فکری و نفسیاتی رکاوٹ کے انسان کے دل تک پہنچ سکے۔
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موجودہ مادی تہذیب نے انسان کو ہمہ جہت خلفشار اور غیر ضروری مشغولیات (mass distractions) کے ہجوم میں لا کھڑا کیا ہے۔ اس غفلت شعار ماحول میں انسان کی فکری صلاحیتیں مفلوج ہو کر رہ جاتی ہیں اور وہ قرآنی تذکیر اور اس کے ذریعے پیدا ہونے والی اطلاقی حکمت (applied wisdom) پر غور و فکر سے محروم ہو جاتا ہے۔ اس فکری انتشار سے بچاؤ کا اصل زینہ حکمت کا حصول ہے۔ حکمت دراصل متعلق اور غیر متعلق کے درمیان تمیز کرنے کی خداداد صلاحیت (ability to sort relevant from irrelevant) کا نام ہے۔ جب انسان اس بصیرت کو پا لیتا ہے تو وہ زندگی کی لایعنی باتوں سے اعراض (art of avoidance) برتتے ہوئے سب سے بڑی معروضی حقیقت یعنی معرفتِ الٰہی (discovery of God) کا سفر شروع کرتا ہے۔ یہی وہ فکری ارتقا ہے جو انسان کے اندر قلبِ سلیم (sound heart) پیدا کرتا ہے اور اس کی نظر فانی دنیا کے بجائے ابدی آخرت پر مرکوز ہو جاتی ہے۔
قرآنی تاریخ کا مطالعہ واضح کرتا ہے کہ حق کی دعوت کو ہر دور میں انسانی انا (ego) اور ہٹ دھرمی کی جانب سے تکذیب اور رد و انکار (refusal) کا سامنا رہا ہے۔ تاریخِ انبیائے کرام کا یہ مستقل مظہر رہا ہے کہ قوموں نے اپنے مصلحین اور ہادیوں کا کھلم کھلا انکار کیا۔ انسان کو دی گئی آزادیٔ عمل (freedom of choice) دراصل خدائی آزمائش کا لازمی جزو ہے، اسی لیے نافرمانیوں کے باوجود فوری گرفت نہیں کی جاتی۔ خالقِ کائنات کا یہ وصف کہ وہ زبردست قوت کا مالک یعنی عزیز (all-powerful) ہونے کے ساتھ ساتھ نہایت رحیم (merciful) بھی ہے، اس بات کا متقاضی ہے کہ انسان کو اپنی اصلاح اور ہدایت کے لیے آخری لمحے تک مہلتِ عمل فراہم کی جاتی رہے۔
کسی دعوت کی صداقت کا معیار اس کی عوامی مقبولیت یا اس کے گرد جمع ہونے والا ہجوم نہیں ہوتا۔ داعی اگر وقتی پسندیدگی اور سطحی تسکین (pleasing speech) کا راستہ اختیار کر لے تو وہ عوام میں باآسانی مقبول ہو سکتا ہے، مگر جب وہ خالص، بے آمیز اور کھری خدائی سچائی پیش کرتا ہے تو روایتی مزاج رکھنے والے معاشرے میں اس کا سرد استقبال ہونا ایک تاریخی امر ہے۔ دعوتِ حق کی راہ میں مدعو قوموں کی بے اعتنائی دراصل داعی کے اخلاص اور اس کے مشن کی بے لوث نمائندگی کا ثبوت ہے، جس کا تجربہ ہر دور کے انبیاء اور سچے داعیانِ حق کو یکساں طور پر کرنا پڑا ہے۔
دعوت کا یہ خدائی فریضہ مادی تجارت کے اصولوں اور طلب و رسد (supply and demand) کے قوانین کا پابند نہیں ہے۔ ایک سچے داعی کا کام نتائج کی پروا کیے بغیر یک طرفہ خیر خواہی (unilateral well-wishing) کا رویہ اختیار کرنا ہے۔ جس طرح پروردگارِ عالم انسانوں کی نافرمانیوں اور تکذیب کے باوجود اپنے رحم و کرم کا سلسلہ منقطع نہیں فرماتا، اسی طرح ایک داعی کو بھی ہر قسم کی مایوسی اور بے دلی (frustration) سے بالاتر ہو کر اپنے دعوتی عمل کو مسلسل جاری رکھنا چاہیے۔ حق کی تبلیغ میں اصل اہمیت مخاطب کے فوری مثبت ردِعمل کی نہیں، بلکہ داعی کے اس غیر متزلزل عزم کی ہے کہ وہ ہر حال میں، آخری دم تک، انسانوں کی ابدی نجات کے لیے دل سوزی کے ساتھ سرگرمِ عمل رہے۔
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قرآنِ مجید کی حقانیت کو واضح کرتے ہوئے سورہ الشعراء میں یہ حقیقت بیان کی گئی ہے کہ یہ کلام، رب العالمین کا اتارا ہوا ہے جسے روح الامین (جبرئیل) نے پیغمبر کے قلب پر القا کیا ہے تاکہ آپ خدائی انذار (divine warning) کا فریضہ انجام دیں۔ نزولِ قرآن کے وقت مخالفین کی جانب سے یہ بے بنیاد پروپیگنڈا کیا جا رہا تھا کہ یہ کوئی انسانی کلام ہے یا سابقہ کتب کا کوئی تحریف شدہ روپ۔ اس کے برعکس معروضی حقیقت (objective reality) یہ ہے کہ قرآن خالص وحیِ الٰہی (divine revelation) ہے جو کامل ترین حفاظتی انتظام کے تحت نازل کیا گیا۔ روایات کے مطابق بعثتِ نبوی کے وقت عالمِ بالا میں غیر معمولی حفاظتی الرٹ نافذ کر دیا گیا اور شیاطین و جنات کی اس آزادانہ نقل و حرکت پر سخت پابندیاں عائد کر دی گئیں جس کے تحت وہ فرشتوں کی گفتگو سن کر زمین تک پہنچایا کرتے تھے۔ اس غیبی پہرے کے لگتے ہی جب شیاطین کے وفود حقیقتِ حال جاننے کے لیے زمین کے اطراف میں پھیلے تو حجاز کے رخ پر آنے والے گروہ نے رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کو تلاوت کرتے سن کر پکار اٹھا کہ یہی وہ عظیم واقعہ ہے جس کے باعث آسمانوں پر ہماری رسائی روک دی گئی ہے۔ غرض یہ کہ تنزیلِ قرآن کا پورا عمل ہر قسم کی شیطانی مداخلت، ملاوٹ اور تغیر و تبدل (alteration) سے مکمل طور پر پاک اور محفوظ تھا۔
اس کلامِ الٰہی کی حفاظت کا مطالعہ کیا جائے تو اس کے دو واضح مراحل (two phases) سامنے آتے ہیں۔ پہلا مرحلہ آسمان سے قلبِ رسول تک اس کی من و عن ترسیل کا تھا، جو جبرئیلِ امین کی امانت داری کے تحت ہر نوع کے تصرف سے پاک رہا۔ دوسرا مرحلہ زمین پر اس متن کی دائمی حفاظت اور اس کے اصل متن کی بقا (textual restoration) کا تھا۔ اس غرض کے لیے رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم نے غیر معمولی اہتمام فرمایا؛ آیات کو فوری طور پر ضبطِ تحریر میں لایا گیا، صحابہ کو حفظ کرایا گیا، اور حیاتِ طیبہ کے آخری رمضان میں جبرئیل کے ساتھ دو مرتبہ قرآن کا دورہ فرما کر اس کی حتمی توثیق کی گئی۔ بعد ازاں اصحابِ رسول نے اسی دستاویزی سرمایے کو مدون کر کے دنیا کے مختلف خطوں تک پھیلایا۔ یہی وجہ ہے کہ آج ہمارے پاس موجود مصحف بالکل اسی خالص اور مستند صورت میں محفوظ ہے جس پر وہ نازل ہوا تھا۔ ایک سچے طالبِ ہدایت (seeker of truth) کے لیے یہ کتاب مکمل فکری و روحانی اطمینان (spiritual satisfaction) کا ذریعہ ہے، جس کی حفاظت پر بلا خوفِ تردد مکمل اعتماد کیا جا سکتا ہے۔
جدید سائنسی فکر کے ایک معروف مفکر نے کائنات کے تناظر میں یہ گہری بات کہی تھی کہ کائنات کے بارے میں سب سے زیادہ ناقابلِ فہم بات یہ ہے کہ وہ انسان کے لیے قابلِ فہم (comprehensible) ہے۔ بعینہٖ یہی معاملہ قرآنِ مجید کا ہے۔ قرآن کا سب سے بڑا فکری اعجاز یہ ہے کہ اس کی تعلیمات انسانی فہم کے لیے پوری طرح کھل جانے والی اور فطرت کے قوانین سے مکمل ہم آہنگ ہیں۔ انسان چاہے جس زاویے سے بھی صداقت کی تلاش کرے—خواہ وہ سائنسی دریافتیں (scientific discoveries) ہوں، تاریخی شواہد ہوں، قدیم صحائف کا تقابلی مطالعہ ہو یا انسانی نفسیات کی عمیق تہیں—قرآن ہر سطح پر انسانی سوالات کا مدلل اور تشفی بخش جواب بن کر سامنے آتا ہے۔ اس کی تعلیمات میں کوئی ایسا ابہام نہیں جو حقیقت کے ادراک میں رکاوٹ بنے، بلکہ وہ کائنات کے خارجی حقائق (objective facts) اور انسانی ضمیر کے ساتھ حیرت انگیز مطابقت رکھتی ہیں۔
قرآن نے تاریخی پس منظر میں یہ نکتہ اٹھایا تھا کہ کیا منکرین کے لیے یہ بات کافی نشانی نہیں کہ بنی اسرائیل کے اہلِ علم اس کی حقیقت سے باخبر تھے۔ معاصر دور کے تناظر میں یہ استدلال تمام سنجیدہ مفکرین، محققین اور اہلِ دانش پر پوری طرح منطبق ہوتا ہے۔ نزولِ قرآن کا غیر معمولی غیبی اہتمام، تاریخ کے اندر اس کے متن کی بے مثل حفاظت، اور پھر جدید سائنسی و کائناتی معلومات کی جانب سے اس کے بیانات کی تائید و توثیق (affirmation)—یہ سب ایسے کھلے شواہد ہیں جو کسی بھی منصف مزاج انسان کے لیے اتمامِ حجت کا درجہ رکھتے ہیں۔ ان تمام ہمہ گیر اور محکم دلائل کے بعد بھی اگر کوئی شخص ایمان و تسلیم کی راہ اختیار نہ کرے تو یہ محض اس کے اپنے تعصب اور اعراض کی دلیل ہے۔ کائنات، تاریخ اور انسانی عقل کی اس قدر واضح گواہیوں کے بعد اب اور کون سی بات باقی رہ جاتی ہے جس پر انسان ایمان لائے گا۔
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انسان جب کسی حقیقت کو دل سے قبول نہیں کرنا چاہتا تو وہ اس کے خلاف طرح طرح کے بہانے تلاش کرتا ہے۔ ہمارے زمانے میں بھی جب یہ کہا جاتا ہے کہ قرآن اور پیغمبرِ اسلام کا مشن صرف مخصوص عرب معاشرے کے لیے تھا اور دیگر خطوں کے انسانوں سے اس کا کوئی تعلق نہیں، تو یہ دراصل حق کے اعتراف سے فرار کی ایک صورت ہے۔ قرآن کی رُو سے یہ محض مجادلہ برائے مجادلہ (argument for the sake of argument) کی روش ہے۔ جب آدمی کا مقصد طلبِ حق (quest for truth) نہ ہو بلکہ صرف اعتراض برائے اعتراض ہو، تو وہ کچھ بھی کہہ سکتا ہے۔ تاریخ میں اس کی مثال عبد اللہ بن الزبعریٰ کا وہ طرزِ عمل ہے جس نے قرآن کے اس بیان پر کہ 'جھوٹے معبود جہنم کا ایندھن بنیں گے'، یہ مغالطہ پیدا کیا کہ عیسائیوں کے ہاں حضرت عیسیٰ کی پرستش ہوتی ہے تو کیا وہ بھی جہنم میں جائیں گے؟ یہ حقیقت پسندی نہیں بلکہ حق سے بچنے کے لیے منطقی موشگافیوں کا سہارا لینا ہے۔
یہ طرزِ فکر انسان کی پوری نفسیات کو مسخ کر دیتا ہے۔ مغالطہ آمیز گفتگو اور حقیقت کو توڑ مروڑ کر پیش کرنا (twisting of language) بظاہر کسی چھوٹے معاملے میں شروع ہوتا ہے، مگر رفتہ رفتہ یہ انسان کی مستقل عادت (psychological pattern) بن جاتا ہے۔ غیر سنجیدہ کلامی (loose talk) اور کج بحثی آدمی کے فکری توازن کو بگاڑ دیتی ہے۔ یہی وجہ ہے کہ فکری راست بازی اور سیدھی بات (straightforward thinking) انسان کی بنیادی اخلاقی ضرورت ہے۔ اگر انسان زندگی کے معاملات میں بے لاگ اور سیدھی بات کرنے کا عادی نہ ہو، تو وہ حق کے معاملے میں بھی راست فکری کا مظاہرہ نہیں کر سکتا اور بالآخر دائمی گمراہی کا شکار ہو جاتا ہے۔
اس کا واضح ثبوت حضرت موسیٰ علیہ السلام اور فرعون کے واقعے میں ملتا ہے۔ جب موسیٰ علیہ السلام نے حق کا کھلا مظاہرہ کیا تو وہی ایک واقعہ فرعون کے دربار کے جادوگروں کے لیے ہدایت کا ذریعہ بن گیا۔ چونکہ جادوگروں کا مقصد حق کی تلاش تھا، اس لیے انہوں نے معروضی حقیقت (objective reality) کو دیکھتے ہی بغیر کسی تاویل کے فورا تسلیم کر لیا اور ان کے لیے مزید کسی بحث کی گنجائش باقی نہ رہی۔ اس کے برعکس، چونکہ فرعون نے پہلے سے ہی انکار کا فیصلہ کر رکھا تھا، اس لیے اس نے اسی واقعے سے ایک نیا اعتراض تراشا اور اسے ایک سازشی نظریہ (conspiracy theory) قرار دیتے ہوئے کہا کہ موسیٰ دراصل تمہارا بڑا ہے جس نے تمہیں جادو سکھایا ہے۔ ایک ہی مشاہدہ سچے طالبِ حق کے لیے یقین کا باعث بنتا ہے اور ہٹ دھرم کے لیے مزید سرکشی کا ایندھن بن جاتا ہے۔
قرآنِ مجید کی آیت 'كَذٰلِكَ سَلَكْنَاهُ فِي قُلُوبِ الْمُجْرِمِينَ' اور 'نُوَلِّهِ مَا تَوَلَّىٰ' دراصل سنتِ الٰہی (divine law) کے اسی اٹل اصول کو بیان کرتی ہیں۔ خدا کا یہ قانون ہے کہ انسان اپنے آزادانہ ارادے سے جو راستہ چنتا ہے، خدا اس کے لیے اسی راستے کے اسباب فراہم کر دیتا ہے۔ اگر آدمی سچائی اور راست بازی کا طالب ہو تو اسے سچائی کی توفیق اور مضبوط فکری شخصیت (strong personality) عطا کی جاتی ہے؛ لیکن اگر وہ فکری کجی اور مجرمانہ ذہنیت (loose thinking) کو اپنا شیوہ بنا لے تو خدا اسے اسی کی بنائی ہوئی غلط سوچ کے حوالے کر دیتا ہے۔ بالآخر انسان کا اپنا داخلی فیصلہ (personal decision) ہی اس کی ابدی تقدیر کا تعین کرتا ہے۔
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قرآن مجید کی آیت ’’كَذَٰلِكَ سَلَكْنَاهُ فِي قُلُوبِ الْمُجْرِمِينَ‘‘ (اسی طرح ہم نے اس انکار کو مجرموں کے دلوں میں پیوست کر دیا) انسانی نفسیات کے ایک نہایت گہرے اور آفاقی قانون کو بے نقاب کرتی ہے۔ جب انسان یا کوئی گروہ معروضی حقیقت (objective reality) کو تسلیم کرنے کے بجائے اپنی انا، ضد یا تعصب پر اڑ جاتا ہے، تو اس کے باطن میں حق کا انکار اس طرح سرایت کر جاتا ہے کہ اس کا ذہن حق سے فرار کے لیے خود ساختہ اور کمزور استدلال (flimsy rationalization) تراشنے لگتا ہے۔ یہ نفسیاتی بیماری کسی ایک دور یا خاص قوم تک محدود نہیں، بلکہ شکلیں بدل بدل کر ہر دور کے منکرین اور غافل انسانوں کے اندر ظاہر ہوتی رہتی ہے۔
مسلمانوں کے موجودہ عمومی رویے میں اس کی واضح مثال بیرونی سازشوں کا مفروضہ (conspiracy mindset) ہے۔ روایتی ذہنیت ہمیشہ اپنے زوال اور مسائل کی ذمہ داری اغیار کی سازشوں پر ڈال کر خود کو بری الذمہ قرار دے دیتی ہے۔ حالانکہ قرآنی تعلیمات کی رو سے اصل مسئلہ دشمنوں کی تدبیریں نہیں، بلکہ خود اہلِ ایمان کے اندر صبر اور تقویٰ (patience and God-consciousness) کا فقدان ہے۔ قرآن کا دو ٹوک اعلان ہے کہ اگر تم صبر اور تقویٰ کی روش اختیار کرو تو ان کی کوئی تدبیر تمہیں نقصان نہیں پہنچا سکتی۔ اس صریح قرآنی حقیقت کے باوجود، لوگ احتسابِ ذات (self-accountability) کی سنجیدہ راہ اپنانے کے بجائے سازشی نظریات کی فکری پناہ گاہ میں عافیت تلاش کرتے ہیں، تاکہ اپنی عملی کمزوریوں کا اعتراف نہ کرنا پڑے۔
یہی رویہ جدید دور کے منکرینِ خدا اور مادہ پرستوں کے ہاں بھی بدرجہ اتم موجود ہے۔ الحاد کے پاس وجودِ باری تعالیٰ کا انکار کرنے کے لیے کوئی ٹھوس اور قطعی دلیل نہیں ہے، بلکہ انہوں نے بھی اپنے انکار کو جواز بخشنے کے لیے محض سطحی مفروضات کا سہارا لے رکھا ہے۔ جدید الحادی فکر میں یہ استدلال عام ہے کہ جب کائنات کے تمام مظاہر مادی اسباب (natural causes) کے تحت وقوع پذیر ہو رہے ہیں تو پھر کسی مافوق الفطرت ہستی (supernatural cause) کو ماننے کی ضرورت باقی نہیں رہتی۔ یہ صریحاً ایک مغالطہ ہے، کیونکہ مادی اسباب تو درحقیقت اس قادرِ مطلق کے وضع کردہ نظامِ فطرت کے محض انتظامی اجزاء ہیں، نہ کہ بذاتِ خود خالق۔
اسی طرح انسانی ارتقاء کا نظریہ (theory of human evolution) بھی جدید انسان کے لیے حق سے فرار کا ایک بڑا فکری حربہ بن چکا ہے۔ اگرچہ یہ نظریہ قطعی سائنسی شواہد سے محروم اور سائنسی طور پر سخت متنازع اور مجروح ہے، لیکن خدا کے بغیر کائنات اور حیات کی توجیہ پیش کرنے کی مجبوری کے تحت اسے نظامِ تعلیم اور میڈیا میں ایک مسلمہ حقیقت کے طور پر فروغ دیا گیا۔ یہ تمام رویے دراصل اسی کمزور بنیاد پر کھڑے ہیں جس کا مقصد بغیر کسی محکم دلیل کے الحادی نظریے کی توثیق کرنا ہے۔
چاہے مذہبی طبقہ اپنی اصلاح اور صبر و تقویٰ کے تقاضوں سے بچنے کے لیے سازشی بیانیے وضع کرے، یا جدید مادہ پرست خالقِ کائنات کی حاکمیت کے آگے جھکنے سے فرار کے لیے بے بنیاد الحادی نظریات گھڑ لے—دونوں کی اصل حقیقت ایک ہی ہے۔ حق کی غیر مشروط تابعداری سے گریز ہی انسان کو کمزور استدلال کا سہارا لینے پر مجبور کرتا ہے، اور یہی وہ فکری کجی ہے جس کی عکاسی قرآنی الفاظ ’’كَذَٰلِكَ سَلَكْنَاهُ فِي قُلُوبِ الْمُجْرِمِينَ‘‘ میں کی گئی ہے۔
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انسان جب اس دنیا میں مادی وسائل، جسمانی قوت، مالی استحکام اور سیاسی غلبے جیسے موافق حالات (supporting systems) کے سہارے اپنی سرگرمیوں کا آغاز کرتا ہے، تو وہ بہت جلد ایک شدید غفلت کا شکار ہو جاتا ہے۔ سازگار زمینی احوال انسان کے اندر ایک خطرناک ذہنی فریب (delusion) پیدا کر دیتے ہیں، جس کے نتیجے میں وہ اپنے موجودہ عروج اور وسائل کے تسلسل کو ابدی سمجھ بیٹھتا ہے۔ قرآنِ مجید کی آیات انسان کو اسی نفسیاتی مغالطے سے چونکاتی ہیں کہ اگر کسی فرد یا گروہ کو برسوں سامانِ زیست سے لطف اندوز ہونے کی مہلت دی بھی جائے، اور بالآخر ان پر وہ گھڑی آن پہنچے جس کی انہیں خبر دی گئی تھی، تو یہ مادی آسائشیں ان کے کچھ کام نہ آئیں گی۔ دنیاوی وسائل کی فراوانی معروضی حقیقت (objective reality) پر پردہ ڈال کر انسان کو خود فریبی کے غار میں دھکیل دیتی ہے۔
یہی وجہ ہے کہ انسانوں کو، خواہ ان کا تعلق مسلم معاشرے سے ہو یا غیر مسلم اقوام سے، اس فکری مغالطے سے نکالنا اور انہیں شعوری سطح پر بیدار کرنا ہر دور کا سب سے بڑا تقاضا رہا ہے۔ انبیاء کا بنیادی مقصد یہی تھا، اور ان کے بعد اب قرآنی پیغام کے ذریعے انسان کے اس خوابِ غفلت کو توڑنا ناگزیر ہے۔ یہ کام کسی بھی حال میں رکنا نہیں چاہیے؛ خواہ وہ مسلمانوں کی اندرونی اصلاح و تذکیر (انذارِ خاص) ہو یا تمام نوعِ انسانی تک سچائی کی عمومی ترسیل (انذارِ عام / universal warning)۔ مادی زندگی کے سحر کو باطل کرنے کا اس کے سوا کوئی ذریعہ نہیں کہ انسانوں کے سامنے قرآنِ مجید کے انتباہات کو واضح دلائل کے ساتھ پیش کیا جائے، اور انہیں یہ حقیقت یاد دلائی جائے کہ موجودہ احوال محض عارضی (temporary) اور امتحانی ہیں، جبکہ اصل حقیقت ہر فرد کا اپنے پروردگار کی گرفت میں آنا ہے۔
ہماری قریبی تاریخ میں اس نفسیاتی المیے کی ایک روشن مثال مغل دورِ حکومت کی صورت میں ملتی ہے۔ مغل سلاطین نے دہلی، آگرہ اور حیدرآباد جیسے مراکز میں شاندار محلات، قلعے اور تاریخی عمارات قائم کیں اور ان کی دیواروں پر انذار و عبرت پر مشتمل قرآنی آیات کو نہایت نفاست سے کندہ کروایا۔ مگر ان کا المیہ یہ تھا کہ ان کے نزدیک یہ کلام محض آرائش و زیبائش (aesthetic beautification) اور فنِ خطاطی کے مظاہرے کا ذریعہ بن کر رہ گیا۔ وہ ان کلمات کی نقاشی تو کرتے رہے، لیکن ان کے اندر پوشیدہ خدائی انذار (divine warning) سے اپنے دلوں کو بیدار نہ کر سکے اور ان آیات سے وہ زندہ سبق حاصل کرنے میں ناکام رہے جو ان کے ضمیر کو جھنجھوڑ سکتا تھا۔
اس تاریخی غفلت کی ایک نمایاں مثال آگرہ کا تاج محل ہے، جس کے صدر دروازے اور دیواروں پر سورۂ فجر کو مکمل طور پر تحریر کیا گیا ہے۔ اس سورہ کا مرکزی مضمون یہ ہے کہ سرکش اقوام پر اللہ کے عذاب کا کوڑا کس طرح برسا اور تمہارا پروردگار ہر وقت گھات میں ہے (خدائی نگاہداشت / divine vigilance)۔ تاریخ کا یہ کیسا الم ناک تضاد ہے کہ انہوں نے اپنے ہی ہاتھوں سے سنگِ مرمر کی سلوں پر اپنے ممکنہ زوال کا فیصلہ رقم کر دیا، مگر اس کے ادراک سے مکمل طور پر محروم رہے۔ وہ یہ نہ سمجھ سکے کہ شان و شوکت اور عروج کے بعد اگر انسان خدا کے حضور عاجزی اختیار نہ کرے، تو تاریخ کا بے لچک قانون اسے زوال کی گہری کھائی میں گرا دیتا ہے۔ بالآخر ان کے ساتھ وہی معاملہ پیش آیا جس کی وعید ان کے اپنے محلات کے در و دیوار پر لکھی ہوئی تھی۔
یہ تاریخی حقیقت ہر فرد، خاندان اور معاشرے کے لیے ایک کھلا تازیانہ ہے۔ دنیاوی خوشحالی اور عارضی کامیابی ہمیشہ انسان کو فکری جمود اور مغالطے میں مبتلا کر دیتی ہے، جس کا انجام انجامِ کار ہلاکت کے سوا کچھ نہیں۔ اس تباہ کن غفلت کا علاج صرف یہ ہے کہ قرآنی دعوت اور انذار کے عمل کو تسلسل کے ساتھ جاری رکھا جائے۔ مسلم اور غیر مسلم دونوں طبقات کے سامنے اس الہامی سچائی کو بے کم و کاست پہنچانا لازم ہے، تاکہ انسان دنیا کے جھوٹے سہاروں سے نکل کر معروضی سچائی سے باخبر (aware) ہو سکے اور اس وقت سے پہلے سنبھل جائے جب توبہ اور واپسی کی تمام مہلتیں ختم ہو جاتی ہیں۔
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قرآن مجید کی سورۂ شعراء میں اس معاندانہ پروپیگنڈے کی حقیقت کو بے نقاب کیا گیا ہے جو اہل باطل کی طرف سے وحیِ الٰہی کے خلاف اختیار کیا جاتا تھا۔ مخالفین کا دعویٰ تھا کہ رسول اللہ ﷺ پر یہ کلام شیاطین لے کر اترتے ہیں۔ قرآن نے اس مغالطے کو یہ کہہ کر قطعی طور پر رد کر دیا کہ شیاطین کے لیے یہ ہرگز موزوں نہیں اور نہ ہی وہ اس کی استطاعت رکھتے ہیں۔ درحقیقت، جب بھی کوئی خالص خدائی دعوت سامنے آتی ہے تو روایتی طبقہ اپنی انا (ego) اور گروہی تعصب (group prejudice) کے زیر اثر حق کی معروضی حقیقت (objective reality) کو تسلیم کرنے سے انکار کر دیتا ہے اور داعی پر شیطانی اثرات یا بیرونی سازشوں کا بے بنیاد الزام لگا کر اپنا دامن چھڑانے کی کوشش کرتا ہے۔
یہی تاریخی روش انجیلِ متی کے ایک واقعے سے بھی پوری طرح عیاں ہوتی ہے۔ جب مسیحؑ نے ایک آسیب زدہ شخص کو شفا بخشی تو فریسی علماء نے عوام کو بدظن کرنے کے لیے یہ پروپیگنڈا کیا کہ یہ شخص بدروحوں کے سردار ’بعل زبول‘ (Beelzebub) کی مدد سے بدروحیں نکالتا ہے۔ اس پر مسیحؑ نے ایک نہایت وزنی عقلی دلیل قائم کی کہ اگر شیطان ہی شیطان کو نکالنے لگے تو اس کی اپنی سلطنت کیسے قائم رہ سکتی ہے؟ پھل دار درخت اپنے ثمر سے پہچانا جاتا ہے؛ کوئی بد ذات درخت اچھا پھل نہیں دے سکتا۔ تاریخ شاہد ہے کہ بنی اسرائیل کے دیگر جلیل القدر انبیاء، مثلاً زکریا، یحییٰ، ایلیا، یسعیاہ اور حزقیل (Ezekiel) علیہم السلام کو بھی اپنے دور کے مذہبی پیشواؤں کی طرف سے اسی نوعیت کے الزامات کا نشانہ بنایا گیا تھا۔
اس استدلال کا بنیادی نکتہ یہ ہے کہ حق اور باطل کے نتائج باہم متضاد ہوتے ہیں۔ اگر شیطانی قوتیں انسانوں کو تقویٰ، راست بازی، اور یک طرفہ صبر (unilateral patience) کی طرف بلانے لگیں، تو وہ اپنی فطرت کے ہی خلاف عمل کریں گی جو کہ ایک عقلی محال (rational impossibility) ہے۔ جو دل پاکیزگی اور خشیتِ الٰہی کے خزانے سے معمور ہو، اس کی زبان سے وہی بات نکلے گی جو خیر اور فلاح پر مبنی ہو۔ چنانچہ دعوتِ حق کی اصل شناخت اس کے مضامین کی اخلاقی پاکیزگی اور اس کے مثبت نتائج سے ہوتی ہے، نہ کہ مخالفین کے گھڑے ہوئے الزامات اور مفروضوں سے۔
موجودہ دور میں بھی جب خالص دعوتی مشن (da'wah mission) کی طرف سے قرآن کی عالمی اشاعت، فکری اصلاح، اور انسانیت نوازی کی صدا بلند کی جاتی ہے، تو روایتی ذہنیت ٹھیک وہی پرانا رویہ دہراتی ہے۔ داعیانِ حق پر یہ الزام دھر دیا جاتا ہے کہ وہ باطل کے آلۂ کار ہیں، یا مخصوص معاند گروہوں اور غیر ملکی لابیوں سے مالی امداد حاصل کر رہے ہیں۔ اگر اسلام کے نام نہاد دشمن واقعی اتنے مخلص ہو چکے ہیں کہ وہ دنیا بھر میں قرآن کے ترجمے تقسیم کروانے، لوگوں کو آخرت اور جنت کی یاد دلانے، اور اعراض (art of avoidance) و امن کی حکمتِ عملی اختیار کرنے کے لیے وسائل فراہم کر رہے ہیں، تو پھر ان کی دشمنی کا مفروضہ ہی خود بخود باطل ہو جاتا ہے اور مخالفین کا یہ الزام ایک کھلے تضاد کے سوا کچھ نہیں رہتا۔
رسولِ عربی ﷺ کے خلاف قریش کی ہرزہ سرائی، مسیحؑ اور انبیائے بنی اسرائیل کے خلاف فریسی علماء کا عناد، اور عصرِ حاضر میں خالص قرآنی فکر کے خلاف روایتی طبقے کا منفی ردِعمل، سب کی نفسیاتی جڑ ایک ہی ہے۔ لیکن معروضی حقیقت کے پیمانے پر باطل کا یہ الزام کبھی قائم نہیں رہ سکتا۔ قرآن کا یہ اٹل فیصلہ ہر دور کے لیے ایک حتمی جواب ہے کہ شیاطین اور تخریبی قوتیں اس قابل ہی نہیں کہ وہ انسانوں کو ہدایت اور اخلاقی کمال کا راستہ دکھا سکیں؛ وہ تو اس کلامِ حق کے فیضان کو سننے سے بھی قطعی طور پر محروم رکھے گئے ہیں۔
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قرآنِ مجید کی تعلیمات میں داعی اور اہلِ ایمان کے باہمی تعلق کو ایک بنیادی اہمیت حاصل ہے۔ سورۂ الشعراء میں ارشاد ہوا ہے کہ اپنے بازو اُن اہلِ ایمان کے لیے جھکائے رکھو جو تمہاری پیروی اختیار کریں۔ یہی وہ حقیقت ہے جس پر سورۂ عبس میں ایک اہم واقعے کے ذریعے خدائی تنبیہ (divine warning) وارد ہوئی تھی۔ پیغمبرِ اسلام صلی اللہ علیہ وسلم کو قریش کے بااثر اور سردار طبقے کو مخاطب کرتے وقت ایک نابینا صحابی کی آمد بظاہر غیر موزوں محسوس ہوئی، کیونکہ انسانی تقاضے کے تحت یہ گمان ہوتا ہے کہ بااثر لوگوں کی شمولیت سے مشن کو زیادہ تقویت ملے گی۔ مگر اللہ تعالیٰ نے اس طریقِ فکر کی اصلاح فرمائی کہ جو لوگ پہلے سے حق کے لیے آمادہ اور دستیاب ہیں، اُن سے اعراض (art of avoidance) برت کر غیر دستیاب اور بے رغبت افراد کے تعاقب میں وقت اور توانائیاں ضائع کرنا کسی طور درست نہیں۔ دعوت کا ایک اہم اصول یہ ہے کہ انسان موجود امکانات (available potential) کی پوری قدر شناسی کرے، نہ کہ غیر موجود کے انتظار میں موجود کو بھی نظر انداز کر دے۔
دعوتی مشن میں حقیقی رفیق وہ نہیں ہوتا جس کے پاس محض سماجی رتبہ (social status)، غیر معمولی صلاحیت (talent) یا دنیاوی اثر و رسوخ ہو، بلکہ سچا رفیق وہ ہے جس کے اندر داعی کے ساتھ فکری و قلبی ہم آہنگی (shared feeling and thinking) پائی جاتی ہو۔ انگریزی کا معروف مقولہ ہے کہ انسان کا اصل گھر وہ ہے جہاں اُس کی دلی وابستگیاں ہوں، نہ کہ محض وہ جگہ جہاں وہ بود و باش اختیار کرتا ہے۔ اسی طرح مشن کے ساتھی وہی افراد بن سکتے ہیں جن کے مقاصدِ زندگی، ترجیحات اور احساسات یکساں ہوں۔ اگر کچھ لوگ ظاہری طور پر کسی تحریک یا مجلس میں شریک نظر آئیں لیکن باطنی طور پر اُن کا نصب العین اور فکری وابستگی مختلف ہو، تو وہ داعی کے حقیقی ممد و معاون نہیں بن سکتے۔ اس کے برعکس جو لوگ کم وسائل اور معمولی ظاہری حیثیت کے باوجود مشن کے مقصد کو اپنا مقصد بنا لیں، وہی اصل اثاثہ ہیں اور داعی کو ہر حال میں انہی کی تربیت اور رفاقت کو فوقیت دینی چاہیے۔
اکثر تحریکوں اور اہلِ دعوت کے سامنے یہ خود فریبی یا التباس (delusion) پیدا ہو جاتا ہے کہ سماج کے معروف چہروں، اہلِ اقتدار یا فن و ادب کی نامور شخصیات کو اگر مشن سے جوڑ لیا جائے تو کام میں غیر معمولی پیش رفت ہوگی۔ بلا شبہ پیغامِ حق پہنچانے کے اعتبار سے کسی طبقے سے بھی گریز نہیں ہونا چاہیے اور ہر انسان تک بProfileلا امتیاز پہنچنا داعی کا فریضہ ہے، خواہ وہ اقتدار کے ایوان ہوں یا سماج کے دیگر گوشے۔ مگر یہ توقع قائم کر لینا کہ ایسی شخصیات دنیاوی مصروفیات چھوڑ کر مشن کا عملی دست و بازو بن جائیں گی، زمینی حقیقت سے ناواقفیت پر مبنی سوچ ہے۔ انسان عملاً وہیں کھڑا ہوتا ہے جہاں اُس کے مفادات اور ترجیحات وابستہ ہوں۔ اس لیے بڑی شخصیات کے تعاقب میں اپنے مخلص اور یکسو رفقاء کو ثانوی حیثیت دینا یا اُن پر سمجھوتہ کرنا دعوتی حکمت کے سراسر منافی ہے۔
اس پوری فکری بنیاد کا عروج قرآنِ مجید کے اس حکم پر ہے: "وَتَوَكَّلْ عَلَى الْعَزِيزِ الرَّحِيمِ"۔ داعی کا اصل بھروسہ ساتھیوں کی مادی تعداد، اُن کے غیر معمولی ٹیلنٹ یا وسائل پر نہیں ہونا چاہیے، بلکہ اس کا سارا توکل (reliance) خدائے عزیز و رحیم کی نصرت پر ہونا چاہیے۔ تاریخ شاہد ہے کہ مشن افراد کی غیر معمولی قابلیت سے زیادہ خلوص اور اللہ کی تائید سے پروان چڑھتے ہیں۔ انسان کو چاہیے کہ وہ دستیاب افراد اور موجود وسائل کو غنیمت جان کر شکر گزاری کے ساتھ کام کا آغاز کرے اور نتیجہ کلی طور پر اللہ کے سپرد کر دے۔ جو لوگ حاصل شدہ رفقاء کی ناقدری کر کے نامعلوم اور غیر حاضر وسائل کا انتظار کرتے ہیں، وہ درحقیقت عمل کی دنیا سے کٹ کر خواہشات کی دنیا میں جینے لگتے ہیں۔ کامیابی کا راز خدا پر توکل اور دستیاب امکانات کے حقیقت پسندانہ استعمال میں مضمر ہے۔
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قرآنی دعوت کا بنیادی ترین اصول یہ ہے کہ انسان کا مخاطبِ اول خود اس کی اپنی ذات ہے۔ داعی جب تک حق کے پیغام کو اپنے وجود میں نہ اتار لے اور اس کی معرفت حاصل نہ کر لے، وہ دوسروں کے لیے روشنی کا مینار نہیں بن سکتا۔ اس کے بعد دعوت کا دائرہ انسان کے قریبی حلقے یعنی اعزہ و اقارب (immediate circle) تک پھیلتا ہے، جیسا کہ حکم ہوا: ﴿وَأَنْذِرْ عَشِيرَتَكَ الْأَقْرَبِينَ﴾۔ رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم نے جب اپنے قریبی رشتہ داروں کو جمع کر کے خدائی انذار (divine warning) پہنچایا اور توحید و آخرت کی دعوت پیش کی، تو قوم کے سرداروں نے اسے خالص مادی نقطۂ نظر (materialistic perspective) سے پرکھا۔ وہ کسی دنیاوی مفاد، سیاسی غلبے یا معاشی فائدے کی توقع رکھتے تھے، اس لیے جب انہیں شرک کی نفی اور ایک خدا کی بندگی کا ازلی سچ بتایا گیا، تو ان کے نزدیک یہ ایک بے وقعت بات معلوم ہوئی۔ ان کا سارا جاہ و منصب اور معیشت بت پرستی کے روایتی نظام سے وابستہ تھی۔ انسان جب مادی فائدے کو اصل معیار بنا لیتا ہے تو وہ آخرت کی معروضی حقیقت (objective reality) کو ایک غیر اہم چیز سمجھ کر رد کر دیتا ہے۔
جب انسانوں کا ردِعمل مادی تعصب، انا اور ضد پر مبنی ہو تو داعی کا فرض یہ ہے کہ وہ اعراض (art of avoidance) کی روش اختیار کرے۔ اگر اپنے قریبی لوگ بھی حقیقت کا انکار کریں تو داعی غیر مشروط طور پر ان کے باطل افعال سے اپنی برأت ظاہر کرتا ہے اور ان کے پیچھے اپنا وقت ضائع کرنے کے بجائے اپنا معاملہ خدا کے سپرد کر دیتا ہے۔ دعوت کے میدان میں داعی کو ان لوگوں پر اپنی توانائیاں ضائع نہیں کرنی چاہئیں جو سچائی کو تسلیم کرنے کے لیے تیار نہیں، بلکہ اس کا سارا ارتکاز اور دلی تعلق (sole concern) ان دستیاب افراد (available individuals) پر ہونا چاہیے جو حق کو قبول کر چکے ہوں۔ داعی اپنے کام کی بنیاد موجود اور میسر امکانات پر رکھتا ہے، نہ کہ غیر موجود امکانات کے حسرت بھرے انتظار پر۔ اس کا اصل سہارا صرف اور صرف عزیز و رحیم خدا کی ذات پر توکل (reliance on God) ہوتا ہے۔
قرآن کی رو سے خدا کے نزدیک سب سے زیادہ پسندیدہ منظر داعی کا اپنی ٹیم کی فکری تیاری اور روحانی ارتقاء (intellectual and spiritual development) میں ہمہ وقت مشغول رہنا ہے۔ ﴿الَّذِي يَرَاكَ حِينَ تَقُومُ ۝ وَتَقَلُّبَكَ فِي السَّاجِدِينَ﴾ کا قرآنی اشارہ دراصل داعی اور اس کے رفقا کے درمیان شب و روز جاری رہنے والے تعمیری اور فکری تعامل (intellectual interaction) کی عکاسی کرتا ہے۔ اللہ تعالیٰ اس داعی کی مسلسل نگرانی اور قدردانی فرماتا ہے جو اپنے ساتھیوں کی تربیت، تزکیۂ نفس (purification of soul) اور شعوری بیداری کو اپنی زندگی کا سب سے بڑا مشغلہ بنا لیتا ہے۔ رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی حیاتِ مبارکہ اور حدیث کا پورا ذخیرہ درحقیقت اسی باہمی فکری تبادلے، تعلیم و حکمت اور رفقائے کار کی مسلسل تیاری اور گرومنگ (grooming) کا زندہ و جاوید تاریخی ریکارڈ ہے۔
ایک سچے داعی کی اصل دنیا اس کا فکری مشن اور اس کے باصلاحیت رفقا ہوتے ہیں۔ وہ ہر قسم کے تصنع، دنیاوی تعیشات اور ظاہری پروٹوکول سے بے نیاز ہو کر اپنے مخلص ساتھیوں کے ساتھ حقیقت کے انکشاف اور تفہیمِ دین (discovery of truth) میں لگا رہتا ہے۔ اس کے لیے اپنے فکری دائرے کے ساتھ بیٹھ کر آفاقی حقائق پر غوروخوض کرنا اتنی بامعنی اور پُرلطف سرگرمی ہے کہ اس میں کسی قسم کی اکتاہٹ یا جمود کی گنجائش نہیں ہوتی۔ وہ جہاں کہیں بھی ہو، اس کا اندرونی اضطراب اسے بار بار اپنے اصل حلقۂ کار (core circle) کی طرف کھینچ لاتا ہے۔ داعی کی پوری زندگی اپنے ساتھیوں کی فکری نشوونما، باہمی اصلاح اور مشن کی تیاری کے لیے وقف ہوتی ہے، اور یہی وہ خاموش اور مستقل مزاجی پر مبنی عمل ہے جو خدا کے نزدیک سب سے زیادہ محبوب اور ابدی کامیابی کا ضامن ہے۔
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قرآنِ مجید نے انسانی گمراہی کے تین نمونوں کی نشان دہی کی ہے: شیاطین، کاہن اور شعراء۔ ان تینوں کے فکری ڈھانچے میں قدرِ مشترک یہ ہے کہ ان کے پاس معروضی حقیقت (objective reality) کی ٹھوس بنیاد موجود نہیں ہوتی۔ شیاطین خلائی وسعتوں میں کسی ادھوری بات کی سن گن لے کر اسے ایک بڑا فسانہ بنا دیتے ہیں، کاہن اور نجومی (astrologers) اسی ادھوری خبر پر مستقبل کا خیالی محل تعمیر کرتے ہیں، اور روایتی شعراء یا فکری تخیل پرست (speculative thinkers) جذبات اور مبالغے کی بنیاد پر ایک غیر حقیقی دنیا سجاتے ہیں۔ ان میں سے کسی کے پاس بھی واضح اور مربوط فکر (clear thinking) نہیں ہوتی۔ یہی وجہ ہے کہ شریعت نے کہانت، نجوم اور غیر معروضی توہم پرستی کی شدید مذمت کی ہے، کیونکہ یہ انسان کو حقائق کی دنیا سے کاٹ کر محض ایک خیالی اور مبالغہ آمیز دائرے میں قید کر دیتے ہیں۔
انسانی کلام اور افکار میں یہ بات ناممکن ہے کہ وہ کلی طور پر سچائی سے خالی ہوں۔ شعراء کے کلام اور فلاسفہ کے افکار میں بھی جزوی صداقت (partial truth) اور حکمت کی باتیں موجود ہوتی ہیں، جن کی تحسین خود احادیث میں بھی ملتی ہے۔ اصل خرابی کسی جزوی مشاہدے میں نہیں، بلکہ اس جزوی حقیقت کو بنیاد بنا کر ایک ہمہ گیر اور گمراہ کن نظریہ تراش لینے میں ہے۔ غیر واضح فکر کا حامل ذہن کسی ایک پہلو کو لے کر اسے پورے نظام پر منطبق کر دیتا ہے۔ عقلِ سلیم کا تقاضا یہ ہے کہ انسان جزوی سچائیوں کے فریب میں مبتلا ہو کر حقیقتِ واقعہ کو مسخ نہ کرے، بلکہ اپنے ہر تصور کو معروضی شواہد اور ٹھوس بنیادوں پر پرکھے۔
عہدِ حاضر میں اگرچہ روایتی کہانت اور درباری شاعری کا اثر کم ہو چکا ہے، مگر ان کی جگہ جدید افکار اور تحریکوں نے لے لی ہے۔ نظریۂ ارتقاء (Darwinism) کے نام پر چند نامکمل فوسلز اور قیاسی مشاہدات کو بنیاد بنا کر انسان کی پیدائش اور مقصدِ وجود کے بارے میں ایک عظیم مادہ پرستانہ نظریہ گھڑ لیا گیا۔ اسی طرح انتہا پسندانہ فیمینزم اور حقوقِ انسانی کے نام نہاد کارکنوں (activists) کے وہ دعوے ہیں جو فطرت کے ناقابلِ انکار حقائق کو پسِ پشت ڈال کر جذباتی نعروں پر تحریکیں کھڑی کرتے ہیں۔ یہ تمام جدید مظاہر درحقیقت اسی پرانی تخیل پسندی (imaginary thinking) کی نئی شکلیں ہیں، جہاں ٹھوس علمی بنیادوں کے بجائے نعروں اور خیالی قیاسات کی پیروی کی جاتی ہے، جس کا نتیجہ بالآخر انسانی اقدار کی مزید پامالی کی صورت میں نکلتا ہے۔
یہ فکری آوارگی جب سیاسی دائرے میں داخل ہوتی ہے تو اس کے نتائج اور بھی زیادہ تباہ کن ہوتے ہیں۔ دورِ حاضر میں جب ریاستوں کی جغرافیائی اور سیاسی حدود متعین ہو چکی ہیں، اس وقت زمینی حقائق کو نظر انداز کر کے علیحدگی پسندی (separatism) یا جذباتی تحریکیں چلانے والے دراصل اسی شاعرانہ تخیل میں مبتلا ہوتے ہیں۔ ایسی قیادتیں عوام کو پرفریب خواب دکھا کر ریاستی طاقت سے ٹکرا دیتی ہیں، جس سے کسی مثبت مقصد کے حصول کے بجائے قومیں مزید انتشار اور بربادی کا شکار ہو جاتی ہیں۔ اس کی واضح تاریخی مثال برصغیر کے مسلمانوں کی تقسیم ہے، جہاں سنجیدہ اور حقیقت پسندانہ فکر کے فقدان اور جذباتی و شعری سیاست کے غلبے نے ایک مضبوط اور ہم وزن ملی وجود کو مختلف ٹکڑوں اور قومی ریاستوں میں منتشر کر کے اس کا تاریخی اور دعوتی وزن ختم کر دیا۔
کسی بھی فکر، نظریے یا تحریک کی حقانیت کا حتمی معیار اس کا عملی نتیجہ (outcome) ہے۔ اسلامی تعلیمات میں لایعنی (futile) اور غیر نتیجہ خیز امور سے اعراض کو حسنِ اسلام قرار دیا گیا ہے، جس کا اصول یہ ہے کہ جو فکر عملی زندگی میں بگاڑ اور ناکامی پیدا کرے، وہ فی نفسہ باطل ہے۔ قرآن نے شعراء کی روش کو "ہر وادی میں بھٹکنے" سے تعبیر کیا ہے، جو اصل میں فکری آوارگی (mental wandering) کا استعارہ ہے۔ برعکس اس کے، دینِ حق انسان کو جذباتیت اور تخیل پرستی کے بجائے توحید اور آخرت کی ٹھوس حقیقت پر اپنی زندگی اور فکر استوار کرنے کی دعوت دیتا ہے، تاکہ وہ محض خوابوں کے پیچھے بھاگنے کے بجائے معروضی حقائق کی دنیا میں بامقصد اور نتیجہ خیز عمل کر سکے۔
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سورۂ شعراء میں اپنے بنیادی دعوے کو ثابت کرنے کے لیے تین قسم کے ٹھوس دلائل قائم کیے گئے ہیں: اول، کائنات کے مظاہر اور مادی دنیا کے شواہد (evidence from the physical world) جنہیں قرآنی اصطلاح میں آیاتِ کَون کہا جاتا ہے۔ دوم، تاریخِ انسانی کے معروضی حقائق (historical facts) جن میں خطۂ عرب کے جلیل القدر انبیاء—مثلاً حضرت ابراہیم، حضرت موسیٰ، حضرت ہود، حضرت صالح، حضرت لوط اور حضرت شعیب علیہم السلام—کی دعوتی تاریخ اور ان کے منکرین کے انجام کے کھلے شواہد شامل ہیں۔ سوم، وحیِ الٰہی کی معصوم اور مستند حقیقت کہ یہ کلام کسی شاعر کی تخیلاتی پرواز ہے نہ کسی کاہن، جادوگر یا جنات کا القا، بلکہ ایک ناقابلِ تردید واقعاتی بنیاد پر مبنی تنزیلِ ربانی ہے۔ انبیاءِ کرام اسی ٹھوس فکری بنیاد پر کھڑے ہو کر اپنی قوموں کو حقیقتِ واقعہ سے باخبر کرتے رہے، اور ان کے دلائل کو جھٹلانے والوں کو تاریخ کے عبرت ناک نتائج سے دوچار ہونا پڑا۔
انبیاء کے اولین مخاطبین کے ساتھ تاریخ میں جو کچھ پیش آیا، وہ محض ماضی کا کوئی افسانہ نہیں بلکہ نوعِ انسانی کے لیے قیامت تک قائم رہنے والا ایک ابدی خدائی إنذار (divine warning) ہے۔ یہ تاریخی واقعات دراصل تذکیر (reminder) ہیں، جن کی ظاہری صورتیں تو ہر دور میں بدل سکتی ہیں لیکن ان کے پسِ پشت کارفرما الٰہی سنت کبھی تبدیل نہیں ہوتی۔ انسان کو اس دار الامتحان میں عمل اور رویہ منتخب کرنے کی آزادی (freedom of choice) تو دی گئی ہے، لیکن اپنے رویے کے لازمی نتائج اور انجام سے بچ نکلنے کی آزادی کسی کو حاصل نہیں ہے۔ تاریخ کے وہ تمام مقتدر طبقات جنہیں اپنے عروج پر ناز تھا—جیسے برصغیر میں مغلیہ سلطنت کی عظیم الشان یادگاریں جو آج عبرت کے کھنڈرات میں تبدیل ہو چکی ہیں—اسی حقیقت کی عملی گواہی دیتے ہیں۔ جب بھی کسی فرد یا قوم نے کلامِ الٰہی کو ایک زندہ تذکیر کے بجائے محض رسمی تفریح یا غیر سنجیدہ کلام سمجھا، تو اسے بہرصورت اسی تاریخی انجام کا سامنا کرنا پڑا۔
قدیم اقوام کے مساکن—مدائنِ صالح، مدائنِ شعیب، قومِ ہود کی بستیاں، اور یمن و بحرین کے کھنڈرات—آج بھی زمین پر کھلے ہوئے عبرت کدے ہیں جو اس معروضی حقیقت (objective reality) کی تصدیق کر رہے ہیں کہ کلامِ حق سے اعراض کا نتیجہ کس قدر تباہ کن نکلتا ہے۔ نزولِ قرآن کے وقت قریش نے اس کلام کو شاعری اور سحر قرار دے کر اس کے عملی تقاضوں سے پہلو تہی کی تھی، اور الم
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قرآن مجید نے سورۂ شعراء کے اختتام پر شیاطین، کاہنوں اور شعراء کے طرزِ فکر کو بے نقاب کر کے وحیِ الٰہی کی معروضی بنیاد کو واضح فرمایا ہے۔ کاہن اور شعراء دراصل تخیل اور جذبات کی ایک غیر حقیقی دنیا میں جیتے ہیں۔ ان کے ہاں حقیقت کا بالکل فقدان نہیں ہوتا، بلکہ وہ کسی جزوی سچائی (partial truth) کو لے کر اسے ضرورت سے زیادہ پھیلا دیتے ہیں اور اس پر ایک پورا فکری محل تعمیر کر لیتے ہیں۔ ان کے طرزِ استدلال میں واضح فکر (clear thinking) ناپید ہوتی ہے۔ انبیاء کا کلام اس کے برعکس ہوتا ہے؛ وہ انسان کو ٹھوس حقائق اور معروضی بنیادوں پر سوچنے کی دعوت دیتے ہیں، نہ کہ غیر واضح خیالات کی وادیوں میں بھٹکنے کی۔
قدیم دور کی یہ شاعرانہ اور کاہنانہ گمراہی دورِ جدید میں بھی مختلف فلسفوں اور تحریکوں کی صورت میں پوری طرح موجود ہے۔ جب انسان معروضی حقائق (objective facts) سے آنکھیں چرا کر چند مفروضات پر ہمہ گیر نظریات تراشتا ہے، یا زمینی حقائق کو نظر انداز کر کے حقوق کے نام پر جذباتی اور علیحدگی پسند (separatist) نعرے بلند کرتا ہے، تو اس کا انجام تباہی کے سوا کچھ نہیں نکلتا۔ جذباتی مفکرین اور شعراء قوموں کو ایک خیالی دنیا کا خواب دکھا کر میدانِ عمل میں جھونک دیتے ہیں، لیکن جب وہ تاریخ اور فطرت کے اٹل قوانین سے ٹکراتے ہیں تو حاصل کچھ نہیں ہوتا، سوائے اس کے کہ وہ پوری قوم کو ناقابلِ تلافی نقصان سے دوچار کر دیتے ہیں۔
کسی بھی فکر، فلسفے یا تحریک کی صداقت کو جانچنے کا اصل معیار اس کا حتمی نتیجہ (outcome) ہے۔ حدیثِ نبوی ’’مِنْ حُسْنِ إِسْلَامِ الْمَرْءِ تَرْكُهُ مَا لَا يَعْنِيهِ‘‘ دراصل ایک عملی فارمولا عطا کرتی ہے کہ جو فکر بے بنیاد اور لا حاصل نتائج پیدا کرے، وہ بجائے خود غلط ہے۔ شاعرانہ اور تخیلاتی افکار نے ہمیشہ انسانیت اور ملت کو انتشار سے دوچار کیا۔ جس امت کو توحید اور آخرت کی ٹھوس بنیاد پر ایک مضبوط معروضی وحدت بننا تھا، وہ غیر حقیقت پسندانہ فلسفوں اور جذباتی قومیتوں کے زیرِ اثر مختلف گروہوں اور خطوں میں تقسیم ہو کر رہ گئی۔ قرآن نے اس ذہنیت کو ذہنی آوارگی (mental wandering) سے تعبیر کیا ہے کہ وہ ہر وادی میں سرگرداں رہتے ہیں اور ایسی باتیں کہتے ہیں جن کا حقیقت کے میدان میں کوئی وجود نہیں ہوتا۔
تاریخ کے کھنڈرات—خواہ وہ قومِ عاد و ثمود کے مساکن ہوں یا ماضی کی عظیم الشان سلطنتوں کے بکھرے ہوئے آثار—اس خدائی انذار (divine warning) کے زندہ شواہد ہیں کہ جن لوگوں نے حق کو محض ایک شاعرانہ کلام یا لایعنی نصیحت سمجھ کر نظر انداز کیا، وہ تاریخ کے عبرت ناک انجام سے نہ بچ سکے۔ انسان کے پاس حق کو رد کرنے کی آزادی تو موجود ہے، لیکن رد کرنے کے بعد مرتب ہونے والے نتائج اور عذاب سے بچنے کا اختیار اس کے پاس ہرگز نہیں۔
موجودہ دور کا سب سے بڑا المیہ یہ ہے کہ لوگ قرآن کے الفاظ اور اس میں مذکور تاریخی واقعات کی تلاوت تو عقیدت کے ساتھ کرتے ہیں، مگر جب اسی قرآن کو ان کے اپنے احوال اور معاصر
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قرآن مجید میں یہ حقیقت پوری وضاحت کے ساتھ بیان کی گئی ہے کہ جو لوگ آخرت پر یقین نہیں رکھتے، ان کے لیے ان کے دنیاوی اعمال اور سرگرمیاں خوش نما بنا دی جاتی ہیں۔ انسان
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حضرت موسیٰ علیہ السلام کا وادیٔ سینا میں پیش آنے والا واقعہ قانونِ قدرت کا ایک نہایت گہرا فکری اور روحانی پہلو سامنے لاتا ہے۔ ریگستان کی تاریک اور سرد رات میں وہ بظاہر اپنی گھریلو ضرورت کے تحت آگ کا ایک انگارہ لینے اور راستے کی رہنمائی معلوم کرنے کے لیے آگے بڑھے تھے، لیکن وہاں پہنچتے ہی ان پر غیبی انکشاف ہوا اور وہ شرفِ تکلم اور نبوت جیسے عظیم ترین منصب سے سرفراز کیے گئے۔ یہ واقعہ واضح کرتا ہے کہ بندے کے اندر اگر سچائی کی معمولی سی چنگاری اور طلبِ صادق بھی موجود ہو تو اللہ تعالیٰ اس کے لیے اپنی عمیق معرفت (divine realization) کے دروازے کھول دیتا ہے۔ انسان کا سب سے بڑا فکری سفر اپنے خالق و مالک کی دریافت (discovery of God) ہے، اور جب کوئی انسان اخلاص کے ساتھ حقیقت کی تلاش میں نکلتا ہے تو ربِ کائنات اس کی ادنیٰ کوشش کو بھی معرفت کے اعلیٰ خزانوں تک پہنچنے کا ذریعہ بنا دیتا ہے۔
یہ خدائی ضابطہ پوری انسانی تاریخ میں، مذہبی اور مادی دونوں میدانوں میں جاری و ساری نظر آتا ہے۔ انسان بسا اوقات اپنے شعور کے اعتبار سے ایک بہت معمولی یا ابتدائی کام کے لیے قدم اٹھاتا ہے، لیکن وہ قدم کسی غیر معمولی انقلابی پیش رفت کا نقطۂ آغاز (turning point) بن جاتا ہے۔ تاریخ بتاتی ہے کہ ایک تاجر اپنے محض کاروباری سفر کے دوران کسی سنجیدہ اہل علم کی مجلس میں اتفاقاً بیٹھتا ہے اور یہی معمولی سا واقعہ آگے چل کر ایک صدی پر محیط عظیم تعلیمی و فکری ادارے کی بنیاد بن جاتا ہے۔ اسی طرح مادی دنیا میں پانی کی ابلتی ہوئی بھاپ کا ایک بظاہر سادہ مشاہدہ عظیم صنعتی قوت اور اسٹیم انجن کی دریافت میں تبدیل ہو گیا۔ اللہ تعالیٰ نے اس کائنات کو اس طرح بنایا ہے کہ چھوٹی شروعات کے بطن سے بڑے نتائج پیدا ہوتے ہیں، بشرطیکہ انسان اپنے اندر تدبر اور مشاہدے کی صلاحیت زندہ رکھے۔
اس واقعے میں انسان کے لیے یہ ابدی سبق پوشیدہ ہے کہ وہ اپنی زندگی کو محض مادی ضرورت (material quest) تک محدود نہ رکھے۔ اللہ کی اسکیم یہ ہے کہ وہ انسان کی مادی ضرورتوں کی تکمیل کے ساتھ ساتھ اس کی روحانی و فکری پیاس بجھانے کا سامان بھی مہیا فرماتا ہے۔ اگر انسان کی بصیرت بیدار ہو تو وہ مادی دنیا کے وسائل حاصل کرتے ہوئے بھی معنوی حقیقتوں اور خدائی ہدایت تک رسائی حاصل کر لیتا ہے۔ انسان کا المیہ یہ ہے کہ وہ مادی آرام اور عارضی تقاضوں کو ہی اپنا کل مقصود بنا لیتا ہے، حالانکہ اصل کمال یہ ہے کہ مادی دنیا کو وسیلہ بنا کر اس کے ماورا چھپی ہوئی اعلیٰ روحانی حقیقتوں کی دریافت کی جائے اور اپنی فکری استعداد کو بیدار کیا جائے۔
کسی بھی سنجیدہ فکری مشن کی بنیاد بظاہر چند افراد کے معمولی باہمی تبادلۂ خیال یا فکری نشستوں سے پڑتی ہے، مگر اخلاص اور گہرائی کے باعث وہی سلسلہ آگے چل کر ذہن سازی اور فکری ارتقا کا عظیم ذریعہ ثابت ہوتا ہے۔ اس راستے میں اصل اہمیت ظاہری ہجوم، وقتی قبولیت یا سطحی پذیرائی کی نہیں ہوتی، بلکہ اصل بات عصرِ حاضر کے فکری انتشار اور ابہام (intellectual fog) کو دور کر کے معروضی حقیقت (objective reality) تک پہنچنا ہے۔ حدیثِ نبویؐ میں ثریا ستارے سے ایمان کو ڈھونڈ نکالنے کا اشارہ دراصل اسی فکری مجاہدے اور بلند ہمتی کی علامت ہے کہ حالات خواہ کتنے ہی غیر موافق اور گمراہ کن کیوں نہ ہوں، انسان کو کسی بھی صورت ہمت نہیں ہارنی چاہیے (never give up) اور حق کی تلاش و ابلاغ کے سفر پر استقامت کے ساتھ قائم رہنا چاہیے۔
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قرآنِ مجید کے مطالعے سے یہ حقیقت واضح ہوتی ہے کہ جب کوئی انسان اخلاص کے ساتھ حق کے راستے پر نکلتا ہے، تو اللہ تعالیٰ اس کے لیے غیر متوقع ذرائع سے مدد (unexpected divine assistance) کے دروازے کھول دیتا ہے۔ حضرت موسیٰ علیہ السلام جب مصر کے پرخطر حالات سے نکل کر مدین پہنچے، تو وہ بظاہر بالکل بے یار و مددگار، تنہا اور وسائل سے محروم ایک پناہ گزیں (refugee) تھے۔ مگر اس عالمِ بے سروسامانی میں بھی جب انہوں نے کمزور لڑکیوں کے ساتھ بے غرض حسنِ سلوک کیا، تو قدرت نے اسی معمولی واقعے کو ان کے مستقبل کا وسیلہ بنا دیا۔ بائبل اور مفسرین کی روایات بتاتی ہیں کہ ان لڑکیوں کے بزرگ والد—جنہیں روئیل یا شعیب کہا گیا ہے—نے جب ان کی مہمان نوازی کی اور احوال معلوم کیے، تو انہیں اپنے ہاں ٹھہرانے کا فیصلہ کیا۔ اس انتخاب کی بنیادی وجہ وہ دو فطری اوصاف تھے جو حضرت موسیٰ کی شخصیت میں نمایاں تھے: یعنی امانت و دیانت داری (honesty) اور قوت و اہلیت (competence/ability)۔ یہ سنتِ الٰہی کا ایک ابدی اصول ہے کہ انسان کے اندر اگر دیانت اور متعلقہ اہلیت کا امتزاج موجود ہو، تو اللہ تعالیٰ معروضی حالات کے تحت اس کے لیے رزق، پناہ اور ترقی کے راستے ہموار فرماتا چلا جاتا ہے۔
اس واقعے کا دوسرا اہم پہلو یہ ہے کہ ایک با مقصد اور مشنری زندگی میں رفیقِ حیات کا کردار کتنا غیر معمولی ہوتا ہے۔ حضرت موسیٰ کی شادی جب مدین میں سفورہ سے ہوئی اور برسوں قیام کے بعد جب وہ اپنے اہلِ خانہ کے ساتھ رات کی تاریکی میں مصر کے کٹھن سفر پر روانہ ہوئے، تو ان کی اہلیہ تمام تر غیر یقینی اور نا معلوم مصائب کو جھیلنے کے لیے ان کے شانہ بشانہ تھیں۔ وہ ایک ایسے مستقبل کی طرف جا رہے تھے جہاں آزمائشوں کا اندیشہ تھا، مگر رفیقۂ حیات نے عسر اور یسر (hardship and ease) کی اس شراکت داری کو پوری وفاداری کے ساتھ نبھایا۔ انسانی زندگی کا یہ ایک المیہ ہے کہ اکثر لوگ موجود نعمتوں کی قدر شناسی (acknowledgment) سے غافل رہتے ہیں اور اپنی توجہ ان پہلوؤں میں ضائع کر دیتے ہیں جن سے اصل رفاقت قائم نہیں رہتی۔ پانی کی ایک بالٹی کھینچ کر مدد کرنے کے عوض اس باوفا خاتون نے اپنی پوری زندگی حضرت موسیٰ کے سپرد کر دی۔ یہ امر اس حقیقت کو اجاگر کرتا ہے کہ انسان کے مادی اور دینی سفر میں اس کے خاندان، بالخصوص اس کے رفیقِ حیات کی باہمی قربانی اور ہم آہنگی کتنی فیصلہ کن حیثیت رکھتی ہے۔
انسانی زندگی کے واقعات محض اتفاقات کا مجموعہ نہیں ہوتے، بلکہ ان کے پسِ پردہ تدبیرِ الٰہی (divine management) کارفرما ہوتی ہے۔ انسان بعض اوقات اپنے محدود فہم کے مطابق کسی گوشۂ تنہائی کو اپنا مسکن سمجھ بیٹھتا ہے، مگر اللہ تعالیٰ اسے کسی بڑے فکری یا دعوتی مقصد کے لیے مخصوص حالات کے ذریعے وہاں سے نکال کر ایسے میدان میں لا کھڑا کرتا ہے جہاں اس کی صلاحیتیں کھل کر سامنے آ سکیں۔ زندگی کے اہم موڑ (turning points) اور غیر متوقع اسباب دراصل قدرت کا وہ پوشیدہ انتظام ہیں جو انسان کے ذہنی ارتقاء اور اس کے فکری و عملی مشن کی تشکیل کے لیے بروئے کار لائے جاتے ہیں۔ اگر انسان تدبیرِ خداوندی کے ان اشاروں کو نہ سمجھے تو وہ بڑے پیمانے پر کسی بین الاقوامی یا تاریخی خدمت کی انجام دہی کے قابل نہیں بن سکتا۔ انسان کے سفر میں پیش آنے والی نقل مکانی اور خارجی اسباب درحقیقت اسی الٰہی نقشے کا حصہ ہوتے ہیں جس کا مقصد انسان سے کوئی بڑا تعمیری کام لینا ہوتا ہے۔
قرآنِ مجید یہ تقاضا کرتا ہے کہ انسان اپنی زندگی کے ان اہم سنگِ میل اور الٰہی احسانات کو کبھی فراموش نہ کرے، بلکہ انہیں شعوری تذکیر (conscious remembrance) کا مستقل حصہ بنائے۔ جیسا کہ سورۂ والضحیٰ میں رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کو ان کے ابتدائی دور کی بے سروسامانی اور پھر خدائی دستگیری کی یاد دہانی کرائی گئی ہے، اسی طرح حضرت موسیٰ کا یہ تذکرہ بھی ہمیں یہ سبق دیتا ہے کہ ہم ماضی کے واقعات کو کوئی بند کھاتہ یا بے جان یادداشت (dead memory) بنا کر نہ چھوڑیں۔ جب انسان زندگی میں آنے والے الٰہی تغیرات اور غیبی نصرت کے لمحات کو یاد رکھتا ہے، تو اس کے اندر گہری شکر گزاری (gratitude)، اعترافِ حقیقت، اور مثبت اندازِ فکر (positive thinking) پروان چڑھتا ہے۔ یہ مسلسل یاد دہانی انسان کو غرور سے بچاتی ہے، اس کے ایمان و ایقان میں اضافہ کرتی ہے، اور اس کے دل میں خالق کی حکمت اور اس کے پیغمبروں کی سیرت کے تئیں زندہ معرفت اور لگاؤ پیدا کرتی ہے۔
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سنتِ الٰہی کا ایک گہرا اصول یہ ہے کہ خدا کی عظیم ترین عنایات اکثر انسان کو بالکل غیر متوقع انداز (unexpected blessing) میں حاصل ہوتی ہیں۔ حضرت موسیٰؑ کا واقعہ اس حقیقت کی واضح ترین مثال ہے۔ وہ مدین کے طویل قیام کے بعد ایک تاریک اور سرد رات میں محض اپنی وقتی اور مادی ضرورت، یعنی آگ اور راستے کی رہنمائی کی تلاش میں نکلے تھے؛ لیکن وہاں خلافِ توقع ان پر کلامِ الٰہی اور نبوت کا عظیم منصب منکشف ہوا۔ ایک معمولی لاٹھی کو غیر معمولی معجزاتی نشانی اور دستِ بیضا کو روشن دلیل بنا دیا گیا۔ جب انسان پر اس نوعیت کے غیر متوقع خدائی فیصلے ظاہر ہوتے ہیں، تو اس کی پوری شخصیت میں ایک ہمہ گیر فکری و باطنی انقلاب (radical transformation) رونما ہوتا ہے، اور وہ ایک یکسر مختلف انسان بن جاتا ہے۔ یہ اصول محض انبیاء کے تاریخی واقعات تک محدود نہیں، بلکہ عمومی دائرے میں بھی کارفرما ہے جہاں خدا اپنے بندوں کو ایسے روحانی اور فکری انعامات سے نوازتا ہے جن کا انسان اپنے محدود گمان میں بھی تصور نہیں کر سکتا۔
موجودہ زمانے میں دین اور روحانیت کی تفہیم کے سلسلے میں جو سب سے بڑا فکری مغالطہ پیدا ہوا ہے، وہ روحانیت کو عقل اور فکر سے کاٹ کر محض ایک مبہم اور جذباتی کیفیت (heart-based spirituality) بنا دینا ہے۔ معاصر روایتی حلقے یا تو ظواہر اور فقہی رسوم (forms and rituals) کے اسیر ہیں یا پھر وہ روحانیت کو چند مبہم اور قلبی احساسات تک محدود سمجھتے ہیں، جس کے نتیجے میں انسان مستقل فکری ابہام (intellectual ambiguity) اور ذہنی انتشار (mental wandering) کا شکار رہتا ہے۔ اس کے برعکس، اصل قرآنی حقیقت یہ ہے کہ تزکیہ اور ربانیت سراسر ایک عقل و فکر پر مبنی عمل (mind-based spirituality) کا نام ہے۔ یہ گہرے فکری مطالعے، کائنات اور کلامِ الٰہی پر مسلسل تدبر، اور معروضی تجزیے (objective assessment) سے حاصل ہوتی ہے۔ جب تک انسان اس فرق کو نہ سمجھے، وہ ذہنی وساوس سے نکل کر حقیقی معرفت کے سفر پر گامزن نہیں ہو سکتا۔
اسلام کا اصل مطلوب ایک ایسی زندہ اور ربانی شخصیت کی تعمیر ہے جس کا فکری ارتقاء (intellectual development) روزمرہ کی بنیاد پر جاری رہے۔ دنیا کی زندگی میں انسان کو حاصل ہونے والی نعمتوں میں سب سے بڑی نعمت یہی مسلسل ذہنی اور روحانی نمو (continuous intellectual growth) ہے۔ قرآن کی اصطلاح میں اسے 'أجر غیر ممنون' یعنی ایک ایسا مسلسل اور غیر منقطع انعام (unceasing divine reward) کہا جا سکتا ہے جو فکری سطح پر کبھی رکتا نہیں۔ جو شخص دین کو اس عقلی اور تحقیقی بنیاد پر اخذ کرتا ہے، اس کے لیے معرفت کا چشمہ کبھی خشک نہیں ہوتا، بلکہ وہ ہر روز نئے فکری آفاق سے روشناس ہوتا ہے اور روایتی جمود سے بلند ہو کر ایک ٹھوس معروضی حقیقت پر زندگی گزارتا ہے۔
اس تناظر میں موجودہ دور کا ایک حیرت انگیز تاریخی و خدائی انطباق (divine coincidence) یہ ہے کہ جس وقت دین کو ایک عقل و فکر پر مبنی حقیقت کے طور پر سمجھنے کی بصیرت واضح ہوئی، عین اسی دور میں تاریخ میں پہلی بار سائنسی معلومات کا بے پناہ دھماکہ (knowledge explosion) وقوع پذیر ہوا۔ طبیعیات، حیاتیات اور کونیات (physics, biology, and cosmology) کے میدانوں میں حقائقِ فطرت کا وسیع سائنسی ڈیٹا (scientific data) منکشف ہو گیا۔ دورِ قدیم کا انسان صرف روایتی مشاہدے تک محدود تھا، لیکن دورِ جدید کے اس علمی انقلاب نے کائنات کے وہ مخفی پہلو آشکار کر دیے جن پر غور و خوض کر کے انسان ذہن پر مبنی ربانیت کی اعلیٰ ترین سطح کو چھو سکتا ہے۔ یہ دونوں مظاہر—ایک طرف فکرِ اسلامی کی عقلی اساس پر استواری اور دوسری طرف کائناتی سائنسی ڈیٹا کا ظہور—درحقیقت معاصر دور میں دعوت اور معرفت کے لیے قدرت کا فراہم کردہ عظیم الشان سامان ہیں۔
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حضرت موسیٰ علیہ السلام کے پاس نبوت سے قبل بظاہر وہی عام اور دستیاب وسائل (available resources) تھے جو ایک چرواہے کے پاس ہوا کرتے ہیں، یعنی ایک عام لاٹھی اور ان کا ہاتھ۔ اللہ تعالیٰ نے ان ہی معمولی مادی اسباب کو ایک غیر معمولی قوت (extraordinary power) میں تبدیل کر دیا۔ جس لاٹھی کا کام ابتدا میں محض جانوروں کو ہانکنا یا درختوں سے پتے جھاڑنا تھا، وہ خدائی منصوبے کے تحت وقت کے جادوگروں کے طلسم کو توڑنے، سمندر کی تسخیر اور چٹان سے بارہ چشمے جاری کرنے کا ذریعہ بن گئی۔ یہ سنتِ الٰہی ہے کہ جب انسان اپنے وجود اور تمام تر امکانات کو خالصتاً مقصدِ خداوندی کے تابع کر دیتا ہے، تو خدا انہی بظاہر ادنیٰ اور فطری ذرائع سے عظیم الشان اور تاریخ ساز نتائج پیدا فرما دیتا ہے۔
حضرت موسیٰ جب مصر سے مدین کی طرف نکلے تھے تو وہ ایک عام انسان تھے جو غیر ارادی طور پر سرزد ہونے والے ایک قتل کے سبب خوف کی حالت میں بحیثیت مفرور وہاں سے روانہ ہوئے تھے۔ مگر جب اللہ تعالیٰ نے ان کا انتخاب فرمایا تو ان کے اندر سے اس نفسیاتی خوف (fear complex) کا خاتمہ کر کے ان کی شخصیت کو بلندی عطا کی۔ اس لغزش پر حضرت موسیٰ کو گہرا احساسِ ندامت تھا اور انہوں نے بروقت اپنی بے جا گروہی حمیت کا اعتراف کر لیا تھا۔ یہی سنت حضرت آدم اور حضرت یونس کی زندگی میں بھی کارفرما نظر آتی ہے۔ انسان سے فکر و عمل کے دائرے میں غلطی کا صادر ہونا ایک فطری امر ہے، مگر اللہ تعالیٰ کے نزدیک بندگی کا اصل معیار یہ ہے کہ انسان بغیر کسی تاویل کے اپنی فکری لغزش (intellectual flaw) کو مانے اور سچے دل سے اپنی فکری اصلاح (intellectual correction) پر آمادہ ہو جائے۔
یہی قرآنی اصول برصغیر کے مسلمانوں کے لیے بھی ایک گہرا تاریخی اور فکری سبق رکھتا ہے۔ ماضی قریب میں مسلمانوں نے دو قومی نظریے (two-nation theory) اور علیحدگی پسندی کی سیاست (separatist movement) کے زیرِ اثر جو فکری خطائیں کیں، ان کا تقاضا تھا کہ ان پر کھلے دل سے ندامت کا اظہار کیا جاتا۔ اس منفی اور تصادمی طرزِ عمل نے اکثریتی قوم کے اندر شدید ردِ عمل اور عدمِ تحفظ کا احساس (sense of insecurity) پیدا کیا۔ آج غیر مسلم معاشرے میں آبادیاتی تبدیلی کا خوف (fear of demographic change) اور اس کے نتیجے میں بننے والے تادیبی قوانین دراصل اسی تاریخی ردِ عمل کا شاخسانہ ہیں۔ جب مسلمان دعوتی خیر خواہی کے بجائے گروہی غلبے کی روش اختیار کرتے ہیں، تو لازماً دوسری قوموں کے اندر اپنے بقا کے تحفظ کی نفسیات جنم لیتی ہے۔
اس پورے بحران کا واحد علاج یہ ہے کہ مسلمان معروضی حقیقت (objective reality) کو تسلیم کرتے ہوئے غیر ضروری تصادم سے مکمل اعراض (art of avoidance) اختیار کریں۔ اسلام کی رو سے یہ دنیا کسی گروہی غلبے کا میدان نہیں بلکہ 'دار الانسان' اور 'دار الدعوۃ' ہے، جہاں تمام انسانوں کو نفرت اور خوف کے ماحول سے نکال کر خدا کی طرف بلانا مقصود ہے۔ مسلمانوں کو اپنے عمل اور رویے سے اپنے گرد و پیش کو یہ واضح پیغام دینا ہوگا کہ وہ کسی کے لیے کوئی خطرہ (threat) نہیں ہیں بلکہ معاشرے کے پرامن اور خیر خواہ شریک ہیں۔ جب تک ذہنوں سے یہ جارحانہ نفسیات خارج نہیں ہوگی اور اپنے شاکلے میں مثبت تبدیلی نہیں لائی جائے گی، تب تک اللہ کی نصرت اور حالات کی سازگاری کا وعدہ پورا نہیں ہو سکتا۔
حقیقی توبہ محض زبانی کلمات یا حالات کے جبر کے تحت کسی مصلحت پسندی (vague acceptance) کا نام نہیں ہے، بلکہ یہ اپنے فکری وجود اور اندرونی شاکلے (mindset/orientation) کی بنیادی تبدیلی ہے۔ حضرت موسیٰ نے اپنی خطا کے بعد بغیر کسی حیل و حجت کے کھلا اعتراف کیا تھا۔ مسلمانوں کے لیے بھی نجات کا واحد راستہ یہی ہے کہ وہ اپنے ماضی کی غلطیوں کا غیر مشروط اعتراف (unconditional confession) کریں اور بغیر کسی تاویل اور 'اگر مگر' کے حقیقت پسندی اور دعوتی اسلوب کو کلیت (totality) کے ساتھ اختیار کریں۔ صرف یہی وہ شعوری انقلاب ہے جو خدا کے ہاں سچی توبہ کا درجہ پا سکتا ہے اور انسانی تاریخ میں نئے باب کا آغاز کر سکتا ہے۔
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تاریخِ نبوت کا عمیق مطالعہ یہ حقیقت واضح کرتا ہے کہ خدائی منصوبہ (divine plan) اپنے ظہور کے لیے ایک طویل تاریخی عمل کا متقاضی ہوتا ہے۔ حضرت ابراہیم علیہ السلام سے ارضِ کنعان کے حوالے سے جو وعدہ کیا گیا تھا، وہ کسی ہنگامی تدبیر کے تحت فوراً وجود میں نہیں آیا، بلکہ نسل در نسل تیاری کے بعد تقریباً ایک ہزار سال کے طویل وقفے میں پایۂ تکمیل کو پہنچا۔ مصر میں بنی اسرائیل کی صدیوں پر محیط اقامت، پھر حضرت موسیٰ علیہ السلام کے ذریعے خروج (Exodus)، اور اس کے بعد بائبل کی رو سے ’دورِ قضاۃ‘ (era of judges) کی نصف ہزاری مدت کے بعد بالآخر حضرت داؤد اور حضرت سلیمان علیہما السلام کے عہد میں جا کر یہ منصوبہ مکمل طور پر بروئے کار آیا۔ یہی سنتِ الٰہی بنو اسماعیل کے معاملے میں بھی کارفرما رہی، جہاں حضرت ابراہیم علیہ السلام کی دعا کی تکمیل کے لیے دو ہزار سال کا صبر آزما دور درکار ہوا۔ یہ تاریخی تسلسل اس مستقل قانون کو ثابت کرتا ہے کہ الٰہی منصوبے جتنے عظیم اور دور رس ہوتے ہیں، ان کی تکمیل کے لیے انسان کو اتنا ہی گہرا صبر، طویل انتظار، اور خاموش ارتقائی عمل سے گزرنا پڑتا ہے۔
انبیاء علیہم السلام کے ادوار میں الٰہی نصرت اور عطیات کی نوعیت بھی عصری تقاضوں اور مرحلہ وار ضروریات کے لحاظ سے ارتقا پذیر رہی ہے۔ حضرت موسیٰ علیہ السلام کو جو خصوصی مدد عطا کی گئی، وہ بنیادی طور پر حسی معجزات (physical miracles)—جیسے عصا اور یدِ بیضا—کی شکل میں تھی۔ اس کے برعکس، جب تاریخ حضرت داؤد اور حضرت سلیمان علیہما السلام کے مرحلے میں داخل ہوئی تو قرآن کے مطابق ان کو حسی تصرفات کے ساتھ ساتھ ’علم‘ سے بھی سرفراز کیا گیا: ”وَلَقَدْ آتَيْنَا دَاوُودَ وَسُلَيْمَانَ عِلْمًا“۔ یہاں علم سے مراد نبوت کی بصیرت کے ساتھ ساتھ مادی و تمدنی حقائق کا فہم ہے، جیسے لوہے کو پگھلا کر اس سے شہری اور دفاعی اوزار تیار کرنے کی سائنسی صلاحیت۔ یہ اس بات کا ثبوت ہے کہ خالقِ کائنات زمانے کی ترقی اور تمدنی ضرورتوں کے لحاظ سے اپنے مخلص بندوں کو عطا کیے جانے والے وسائل اور فکری صلاحیتوں میں مسلسل اضافہ فرماتا رہتا ہے۔
اگر اس خدائی قانونِ اضافہ کو امتِ محمدیہ کے تناظر میں دیکھا جائے تو یہ واضح ہوتا ہے کہ موجودہ دور میں اہلِ حق پر اللہ تعالیٰ کے انعامات سابقہ تمام ادوار سے کہیں زیادہ فائق اور وسیع تر ہیں۔ امت کو ایک محفوظ الہامی کتاب اور ایک زندہ و محفوظ زبان (preserved language) عطا کرنے کے بعد، عصرِ حاضر میں انسانی تاریخ کا عظیم ترین علمی انقلاب بخشا گیا ہے۔ موجودہ سائنسی دور، عصرِ مواصلات (age of communication)، اور تیز رفتار نقل و حمل (modern transportation) دراصل وہ جدید مادی وسائل ہیں جو دعوتِ دین کو عالمی سطح پر پھیلانے کے لیے مہیا کیے گئے ہیں۔ معجزاتی دور کے بعد اب کائناتی حقائق اور سائنسی شواہد (scientific data) اسلام کی حقانیت کے لیے ایسے معروضی دلائل (objective evidence) بن چکے ہیں جن کے ذریعے توحید کا مقدمہ جدید انسان کے سامنے عقلی بنیادوں پر پیش کیا جا سکتا ہے۔ ان قرآنی واقعات کا تذکرہ اس لیے ہے تاکہ اہلِ ایمان ان اضافی عطیات کا ادراک کریں اور شکر کے اعلیٰ احساس کے ساتھ دعوتی ذمہ داریوں کو پورا کریں۔
اس تاریخی ارتقا کا ایک اور اہم پہلو دعوت کے جغرافیائی دائرۂ کار کی وسعت ہے۔ بنی اسرائیل کی طویل تاریخ اور ان کی تمام تر مساعی زیادہ تر ارضِ کنعان کے مخصوص خطے کے تحفظ تک ہی محدود رہیں۔ اس کے برعکس، امتِ محمدیہ نے اپنی تاریخ کے آغاز ہی میں انتہائی قلیل مدت کے اندر اس وقت کے تمام معلوم براعظموں—ایشیا، افریقہ اور یورپ—تک پیغامِ حق کو کامیابی کے ساتھ پہنچا دیا۔ تاریخ کا یہ بھی ایک نہایت سبق آموز پہلو ہے کہ جب اسپین میں مسلمان سیاسی اور عسکری طور پر زوال پذیر ہو رہے تھے، عین اسی زمانے میں جزائرِ ملایا—انڈونیشیا، ملائیشیا اور برونائی—کے وسیع خطوں میں اسلام بغیر کسی عسکری مہم جوئی کے، محض تاجروں اور داعیوں کے پرامن کردار کے ذریعے تیزی سے پھیل رہا تھا۔ یہ واقعہ ثابت کرتا ہے کہ اسلام کی اصل قوت اس کا پرامن دعوتی مشن (peaceful dawah mission) ہے، جو سیاسی نشیب و فراز سے بے نیاز ہو کر دلوں کو مسخر کرتا ہوا اپنی تاریخی پیش قدمی جاری رکھتا ہے۔
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قرآنِ مجید میں حضرت داؤد اور حضرت سلیمان علیہما السلام کے حوالے سے فرمایا گیا: ’’وَلَقَدْ آتَيْنَا دَاوُودَ وَسُلَيْمَانَ عِلْمًا‘‘ (اور ہم نے داؤد اور سلیمان کو علم عطا کیا)۔ اس قرآنی بیان پر تدبر کرنے سے معلوم ہوتا ہے کہ ان دونوں پیغمبروں کی شخصیت انتہائی ہمہ گیر (all-round personality) تھی۔ یہ علم محض چند روایتی یا جامد معلومات کا نام نہیں تھا، بلکہ اس کے اندر خدائی معرفت، عملی دانائی اور مادی دنیا کے وسائل پر عبور بیک وقت جمع تھا۔ بائبل کے صحیفوں، بالخصوص زبور کے مطالعے سے خدا کے ساتھ ان کے گہرے تعلق، حمدِ ربانی (divine praise) اور توحید کی غیر معمولی بصیرت کا پتہ چلتا ہے۔ ان کی فکر کا ایک رُخ اگر معبودِ برحق کی عظمت کے گہرے ادراک اور شکر گزاری پر مبنی تھا، تو دوسرا رُخ زمینی حقائق اور پیچیدہ مسائل کو انتہائی بصیرت کے ساتھ حل کرنے سے عبارت تھا۔
ان شخصیات کے علم کا ایک روشن پہلو ان کی حکمت اور عملی دانائی (practical wisdom) تھی۔ وہ انسانی نفسیات اور معاملات کی تہہ تک پہنچنے کی غیر معمولی بصیرت رکھتے تھے، جیسا کہ دو عورتوں کے بچے کے تنازعے کے فیصلے سے ظاہر ہوتا ہے، جہاں خارجی شواہد کے بجائے باطنی حقیقت کو آشکار کر کے اصل ماں کی شناخت کی گئی۔ اس کے ساتھ ساتھ وہ اپنے وقت کی مادی اور صنعتی مہارتوں (technological skill) کے بھی امام تھے۔ لوہے کے آرٹ فل استعمال سے لے کر تعمیرات، برتنوں اور بڑے پیمانے پر وسائل کے نظم تک، ہر چیز میں ان کی تخلیقی اپروچ نمایاں تھی۔ قرآن میں جنوں سے کام لینے اور تعمیراتی منصوبوں کی نگرانی کا جو ذکر ہے، وہ بھی اس بات کو واضح کرتا ہے کہ ان کا نظامِ انتظام کس قدر مستحکم اور باوقار تھا۔ یہ تمام اوصاف بتاتے ہیں کہ وہ مادی اسباب کو اعلیٰ اخلاقی و ربانی مقاصد کے لیے استعمال کرنے کے ماہر تھے۔
اس قرآنی ماڈل سے یہ حقیقت سامنے آتی ہے کہ دین کی مطلوب ربانی شخصیت (God-oriented personality) محض چند اوراد و وظائف اور روایتی رسوم تک محدود رہنے والی شخصیت نہیں ہے۔ عام طور پر اہل ایمان یہ سمجھ لیتے ہیں کہ دنیا سے کٹ کر گوشہ نشینی اختیار کرنا یا محض ظاہری تسبیحات میں وقت گزارنا ہی سب سے بڑی نیکی ہے۔ حالانکہ انبیاء کا قائم کردہ معیار یہ ہے کہ انسان کا ذہن ہر اعتبار سے ایک فعال ذہن (active intellect) بنے۔ اس کے اندر عمیق فکری شعور ہو، وہ مسائل کو معروضی حقیقت (objective reality) کے تحت سمجھنے اور حل کرنے کی اہلیت رکھتا ہو، اور جدید ترین مفید علوم و صلاحیتوں میں اپنے معاصرین سے آگے ہو۔ سچی ربانیت دراصل بیدار مغزی، تخلیقی سوچ (creative thinking) اور اعلیٰ درجے کے فہم و تدبر کا نام ہے۔
تاریخی طور پر جب مسلمانوں کے اندر سے یہ فکری و اجتہادی روح رخصت ہوئی، تو ان کے زوال کا آغاز ہوا۔ ابتدائی ادوار میں جب تک عربوں کے ہاں اجتہاد اور علمی تجسس باقی رہا، فکری ترقی جاری رہی؛ لیکن بعد کے ادوار میں، بالخصوص عثمانی دورِ حکومت میں، تخلیقی فکر اور اجتہادی سوچ (ijtihadi thinking) کو دبا دیا گیا۔ سیاسی مصلحتوں کے تحت عوام کی فکری بیداری کو خطرہ سمجھا گیا اور ان کے اندر ایسی صوفیانہ اور غیر عملی روایت پسندی کو فروغ دیا گیا جو انسان کے ذہنی قویٰ کو معطل کر دیتی ہے۔ اس کا نتیجہ یہ نکلا کہ مسلم معاشروں نے رہبانیت اور ذہنی پسماندگی کو ہی اصل دینداری سمجھ لیا، اور وہ اجتہادی جستجو اور مادی برتری سے محروم ہو گئے جو قرآنی تعلیمات کا اصل تقاضا تھی۔
مسلمانوں کا حقیقی احیاء اسی وقت ممکن ہے جب وہ اس مصنوعی اور روایتی دینداری کے حصار سے باہر نکلیں اور قرآن کے پیش کردہ فکری معیار کو اپنائیں۔ حضرت داؤد اور حضرت سلیمان کی زندگی سے ملنے والا اصل سبق یہ ہے کہ ایک سچے مومن کو بیک وقت خدا کی معرفت اور حمد میں جینے والا، اپنے فعال ذہن کے ذریعے تخلیقی صلاحیتوں کو پروان چڑھانے والا، اور زمانے کے چیلنجز کو اعلیٰ حکمت کے ساتھ حل کرنے والا ہونا چاہیے۔ دین انسان کو دنیا سے فرار نہیں سکھاتا، بلکہ وہ انسان کو ایک اعلیٰ بصیرت عطا کرتا ہے جس کے ذریعے وہ دنیا کے تمام امور کو بہترین تدبیر کے ساتھ رب کے شکر گزار بندے کے طور پر انجام دے سکے۔
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قرآن مجید میں حضرت سلیمان علیہ السلام اور وادیِ نمل کا واقعہ محض ایک تاریخی یا غیر معمولی قصہ نہیں، بلکہ کائنات اور انسانی نفسیات کے گہرے حقائق کا آئینہ دار ہے۔ جب لشکر کے گزرنے پر ایک چیونٹی نے دوسری چیونٹیوں کو اپنے مساکن میں داخل ہونے کی تنبیہ کی تاکہ وہ بے خبری میں کچلی نہ جائیں، تو اس میں فطرت کے دو عظیم پہلو نمایاں ہوتے ہیں۔ ایک یہ کہ کائنات کی ہر مخلوق—خواہ وہ حشرات ہوں، چرند پرند یا نباتات—اپنے دائرے میں ایک منظم باہمی ترسیلِ معلومات (system of communication) رکھتی ہے۔ جدید سائنسی اکتشافات نے اس معروضی حقیقت (objective reality) کو ثابت کیا ہے کہ زندگی کا پورا نظام ایک باہمی ربط اور شعور کے تحت کام کر رہا ہے۔ دوسرا اور زیادہ اہم اصول ٹکراؤ سے گریز (art of avoidance/non-confrontation) کا ہے۔ چیونٹیوں نے طاقتور لشکر سے الجھنے کے بجائے اپنی حفاظت کے لیے اعتزال اور پرامن بچاؤ کی تدبیر اختیار کی، جو یہ واضح کرتی ہے کہ فطرت کا عمومی مزاج تصادم کے بجائے دانشمندانہ حکمتِ عملی اور خاموش بقا کا ہے۔
اس واقعے کا سب سے وقیع اور تربیتی پہلو حضرت سلیمان علیہ السلام کا ردِ عمل ہے۔ اتنی عظیم الشان سلطنت، جن و انس اور پرندوں کے پرشکوہ لشکر کی موجودگی کے باوجود، انہوں نے ایک حقیر سمجھے جانے والے کیڑے کی پکار کو نظر انداز نہیں کیا۔ یہ غیر معمولی صلاحیت اور ادراک ان کے اندر پندارِ ذات یا انا (ego) پیدا کرنے کا سبب نہیں بنا، بلکہ انہوں نے فوراً اپنی نگاہ کو منعمِ حقیقی یعنی خدائے واحد کی طرف موڑ دیا۔ صاحبِ ایمان کا یہی اصل رویہ ہے کہ وہ کسی بھی کامیابی، صلاحیت یا غیر معمولی نعمت کو اپنی ذاتی دسترس کا نتیجہ سمجھنے کے بجائے اسے خالص خدائی عطیہ شمار کرتا ہے۔ یہی وہ مقام ہے جہاں فخر کے بجائے شکر گزاری (gratitude) اور کبر کے بجائے عجز و تذلل کے سرچشمے پھوٹتے ہیں، جس کا اظہار سلیمان علیہ السلام کی اس زندہ دعا میں ہوا کہ اے پروردگار! مجھے اپنے اور اپنے والدین پر ہونے والے انعامات کا شکر ادا کرنے اور ایسے اعمالِ صالحہ کی توفیق دے جو تیری رضا کے مطابق ہوں، اور اپنی رحمت سے مجھے اپنے نیک بندوں میں داخل فرما۔
انسان کے اندر اخلاقی اور روحانی بیداری اس وقت تک پیدا نہیں ہو سکتی جب تک اس کے اندر ایک انتہائی حساس اور تجزیاتی ذہن (analytical mind) نہ ہو۔ عمومی طور پر انسان خدا کی بے شمار نعمتوں کو فطری امر (taken for granted) سمجھ کر غفلت میں پڑا رہتا ہے، جس کی وجہ سے اس کے باطن سے کوئی بامعنی یا تخلیقی دعا (creative prayer) برآمد نہیں ہوتی۔ حقیقی معرفت (realization of God) کا تقاضا ہے کہ انسان اپنی نعمتوں کی فہرست کا گہرا شعور رکھے اور یہ جانے کہ خدا نے اس کے دائرۂ حیات میں کیا کیا امکانات ودیعت فرمائے ہیں۔ یہ احساسِ نعمت جتنا گہرا ہوگا، انسان اتنا ہی اپنے منعم کے سامنے پست ہوگا۔ اس حساسیت کا دوسرا لازمی نتیجہ یہ نکلتا ہے کہ آدمی کو اپنی حدود اور کمزوریوں (limitations) کا بھی کامل ادراک حاصل ہو جاتا ہے۔ وہ یہ جان لیتا ہے کہ وہ کیا ہے اور اس سے بڑھ کر یہ کہ وہ کیا نہیں ہے، اور یہی شعور اسے خود پسندی اور مبالغہ آرائی (over-estimation) کی مہلک بیماری سے محفوظ رکھتا ہے۔
حق کے راستے پر استقامت کی بنیاد اسی حقیقت پسندانہ اعتراف پر رکھی جاتی ہے۔ ایک مخلص انسان حقائق کا عقلی اور سائنسی انداز میں تجزیہ ضرور کرتا ہے، لیکن وہ کبھی فکری تجاوز (intellectual transgression) کا شکار ہو کر دین کے طے شدہ دائرے سے باہر نہیں نکلتا۔ یہ فکری ضبط اسی وقت ممکن ہے جب باطن میں خالص اور غیر مصنوعی عاجزی (unfeigned modesty) موجود ہو۔ رسمی انکساری کے برعکس، جب ایک بندہ شعوری طور پر خود کو کائنات کی ادنیٰ ترین مخلوق سے بھی زیادہ بے بس محسوس کرتا ہے، تو اس کی پوری زندگی گریہ و زاری، اعترافِ عجز اور دعاؤں پر قائم ہو جاتی ہے۔ وہ اپنے ہر عمل، تفکر اور دعوتی جدوجہد کو محض اللہ کے فضل و رحمت کا محتاج سمجھتا ہے۔ جب انسان اپنی ذات کی مکمل نفی کر کے خود کو کلی طور پر خدائی منشا کے سپرد کر دیتا ہے، تو یہی وہ ربانی صفت ہے جو اسے صالحین کے قافلے میں شامل کر کے ابدی نجات کا مستحق بناتی ہے۔
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قرآن مجید میں حضرت داؤد اور حضرت سلیمان علیہما السلام کے احوال کا تذکرہ محض ایک تاریخی داستان نہیں، بلکہ تاریخِ انسانی میں ایک عظیم فکری اور انقلابی موڑ (historical turning point) کی نشان دہی ہے۔ انسانی تاریخ کا ایک طویل دور وہ تھا جب اہل ایمان شدید جبر، معاشرتی مظلومیت اور غاروں کی پناہ گاہوں تک محدود تھے۔ اس قدیم دور میں توحید اور صداقت پر کھڑے ہونے کا مفہوم مسلسل ابتلا اور ستم رسیدگی تھا۔ اللہ تعالیٰ نے تاریخ کے اس جبر کو ایک نئے دور (paradigm shift) میں تبدیل کرنے کا فیصلہ فرمایا، جس کا باقاعدہ آغاز حضرت موسیٰؑ کے واقعۂ خروج (Exodus) سے ہوا۔ یہ کوئی نسلی یا خاندانی برتری (racial superiority) کا معاملہ نہ تھا، بلکہ تاریخ کے اسٹیج پر اہل ایمان کی نصرت اور ان کو وسائل، فکری آزادی اور باوقار اقتدار کے ذریعے سرفراز کرنے کا ایک خدائی مظاہرہ تھا۔ حضرت داؤد اور حضرت سلیمان علیہما السلام کو مادی اور غیر مادی دونوں دائروں میں وہ غیر معمولی تسخیر اور وسائل عطا کیے گئے جو عام بادشاہوں کی دسترس سے باہر تھے، تاکہ دنیا میں حق کی سرفرازی کا ایک واضح نمونہ قائم ہو۔
یہ تاریخی عمل محض ایک وقتی واقعہ نہیں تھا بلکہ ایک ہمہ گیر تسلسل تھا، جو آگے چل کر خاتم النبیین ﷺ اور آپ کے اصحابِ کرام کی انقلابی جدوجہد کے ذریعے اپنے فکری اور عملی عروج تک پہنچا۔ اگر تاریخِ انسانی سے اس نبوی انقلاب کو نکال دیا جائے تو ماضی سوائے وہم، توہم پرستی (superstition) اور فکری تاریکی کے کچھ نہیں تھا۔ اس تاریخی عمل کا دوسرا مرحلہ (second phase) وہ موجودہ سائنسی دور ہے جس میں فکری آزادی (freedom of thought)، جدید ذرائع ابلاغ و مواصلات (communication era) اور تسخیرِ کائنات کے بے پناہ مادی وسائل پیدا ہو چکے ہیں۔ حضرت سلیمانؑ کے عہد میں اگر ہدہد کے ذریعے دور دراز خطوں کی معروضی خبریں حاصل کی جاتی تھیں، تو آج کا انسان خلائی مشاہدات اور سائنسی ذرائع کے بل بوتے پر کائنات کے دور دراز گوشوں کی تحقیق کر رہا ہے۔ یہ تمام تر دریافتیں اور جدید امکانات اسی تاریخی تسلسل کا کلمینیشن (culmination) ہیں، جن کا مقصد انسان پر خدائی عظمت کے در وا کرنا ہے۔
اس عظیم تاریخی اور معروضی حقیقت (objective reality) کے برعکس، دورِ حاضر کے مسلمانوں کا سب سے بڑا فکری المیہ ان کا احساسِ مظلومیت (victim mentality) اور منفی ذہنیت ہے۔ شیطان کا سب سے بڑا حربہ یہ ہے کہ وہ انسان کو بے حسی، مایوسی اور محرومی کے احساس میں مبتلا رکھے تاکہ وہ اپنے گرد پھیلی ہوئی خدائی نعمتوں اور کھلے ہوئے دعوتی امکانات کا ادراک نہ کر سکے۔ موجودہ دور کا مسلمان یہ سمجھ بیٹھا ہے کہ وہ دنیا میں مظلوم اور پسپا ہے، حالانکہ اہل ایمان کی تاریخی کمزوری کا دور صدیوں پہلے ختم ہو چکا ہے۔ شکوہ و شکایت کا کلچر (complaint culture) اور منفی سوچ دراصل وہ شیطانی پردہ ہے جو انسان کو حقیقت پسندی اور شکر گزاری کے مقام سے محروم کر دیتا ہے۔
وقت کی سب سے بڑی فکری ضرورت (intellectual requirement) یہی ہے کہ مسلمانوں کے ذہنوں سے اس خود ساختہ احساسِ مظلومیت کا خاتمہ کیا جائے اور ان کی نگاہ کو سطحی شکایات سے بلند کر کے کائناتی اور تاریخی حقائق پر مرکوز کیا جائے۔ مومن کا اصل فکری مقام یہ ہے کہ وہ جدید دور کے فکری مواقع اور سائنسی دریافتوں کو اللہ تعالیٰ کا خصوصی انعام سمجھے۔ جب انسان پر معرفت کی بنیاد پر یہ حقیقت منکشف ہوتی ہے تو اس کے باطن میں وہ بحرِ بیکراں شکر (oceanic gratitude) بیدار ہوتا ہے جس کا قرآنی اظہار حضرت داؤد اور حضرت سلیمان علیہما السلام کی زبانی یوں ہوا: *الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِي فَضَّلَنَا عَلَىٰ كَثِيرٍ مِّنْ عِبَادِهِ الْمُؤْمِنِينَ*۔ جب تک انسان اپنے موجودہ دور کی نعمتوں کو گہرائی کے ساتھ دریافت (discovery) نہیں کرے گا، اس کے اندر سے سچی شکر گزاری اور مثبت دعوتی شعور کا ظہور ممکن نہیں۔
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کائنات اور جغرافیہ کا نظام محض مادی ساخت نہیں، بلکہ معرفتِ خداوندی (divine realization) کا ایک عظیم سرچشمہ ہے۔ قرآنی اشارہ ”وَإِلَى الْأَرْضِ كَيْفَ سُطِحَتْ“ انسان کو دعوتِ غور و فکر دیتا ہے کہ وہ زمین کی تکوینی ترتیب پر نگاہ ڈالے۔ یمن سے کنعان تک کے خطے میں بری اور بحری راستوں کا وجود اس امر کی واضح دلیل ہے کہ خالق نے انسانی تمدن اور تجارت کی بقا کے لیے کیسی معروضی حقیقتیں (objective realities) پیدا کی ہیں۔ زمینی سفر کی صعوبتوں کے برعکس بحری راستے، جیسے بحرِ احمر کا راستہ جس کا ملکۂ سبا کے سفر میں ممکنہ کردار رہا، ہمیشہ انسانی میل جول اور تہذیبی تبادلے کو سہل بناتے رہے ہیں۔ بعد کے ادوار میں واسکو ڈی گاما کی بحری دریافتوں نے بھی اسی جغرافیائی ڈیزائن کے تحت مشرق و مغرب کے درمیان رابطے کو ہموار کیا۔ یہ تمام مادی نقشے اور راستے دراصل انسانی فکر کے ارتقاء (intellectual development) اور منعمِ حقیقی کی پہچان کے لیے ودیعت کیے گئے ہیں۔
حضرت سلیمان علیہ السلام کے دور کا مطالعہ ظاہر کرتا ہے کہ انہیں مادی اور علمی وسائل غیر معمولی پیمانے پر عطا کیے گئے تھے۔ ملکۂ سبا کے تخت کو لانے کے واقعے میں دو قوتوں کا تقابل سامنے آتا ہے۔ ایک طرف عفریتِ جن تھا جس نے اپنی طبعی رفتار اور جسمانی قوت کا حوالہ دیا کہ وہ دربار کے اختتام تک، یعنی چند گھنٹوں میں، طویل فاصلہ طے کر کے تخت لا سکتا ہے۔ دوسری طرف وہ ہستی تھی جس کے پاس ’کتاب کا علم‘ تھا، اور اس نے پلک جھپکنے کی مدت میں اس مادی جسم کو حاضر کرنے کی پیشکش کی۔ یہ فرق اس حقیقت کو اجاگر کرتا ہے کہ محض جسمانی قوت کے مقابلے میں علم و دانائی (authentic knowledge) کی رفتار اور اثر پذیری کہیں زیادہ فائق ہوتی ہے۔ جنات کا عمومی مزاج غیر محتاط اور ظنی رہا ہے، جب کہ علمی بنیادیں ہمیشہ قطعی حقائق اور ثبات پر قائم ہوتی ہیں۔
عصرِ حاضر میں سائنسی اور تکنیکی پیش رفت، تیز رفتار سفری ذرائع اور سپر سونک پروازوں نے حضرت سلیمان کے دور کے بہت سے مظاہر کو فہم کے قریب تر کر دیا ہے۔ انسان نے فاصلوں کو سمیٹ کر آواز کی رفتار سے بھی آگے نکلنے کی راہیں ہموار کی ہیں، اگرچہ مادی اشیاء کو سیکنڈوں میں ہزاروں میل دور منتقل کر دینا اپنی نوعیت کا ایک منفرد خدائی عطیہ تھا۔ قرآن ان واقعات کو محض ایک قصہ بنا کر پیش نہیں کرتا، بلکہ اس کا مقصد انسان کے اندر بیداری پیدا کرنا ہے تاکہ وہ کائنات کے مخفی قوانین کو دریافت کرے اور انہیں بنی نوع انسان کی فلاح کے لیے کام میں لائے۔ ان قوانین کا ادراک انسان کو شکر گزاری (spirit of gratitude) اور اپنے رب کی عظمت کے اعتراف کی طرف لے جاتا ہے۔
موجودہ دور کا سب سے بڑا انقلاب معلومات کی ترسیل (information technology) اور جدید معلوماتی وسائل کی صورت میں ظاہر ہوا ہے۔ آج علم اور ابلاغ کی رفتار فی الواقع پلک جھپکنے جیسی ہو چکی ہے، جہاں لمحوں کے اندر عالمی سطح پر افکار کی ترسیل ممکن ہے۔ ایک صاحبِ بصیرت انسان کے لیے یہ تیز رفتار تکنیکی وسائل خدا کی وہ عظیم نعمتیں ہیں جن کا اصل مصرف پیغامِ حق کی عالمگیر اشاعت (global outreach) ہے۔ اہلِ حق کا اصل فریضہ شکایت اور ردِ عمل (reactionary psychology) کی نفسیات میں جینے کے بجائے، منعمِ حقیقی کا شکر ادا کرنا اور ان فراہم کردہ اسباب کو دعوتِ دین کے فریضے کے لیے استعمال کرنا ہے۔ جدید ترین سائنسی ترقیات دراصل پروردگار کے وہی ممد و معاون اسباب ہیں جو انسان کو وقت کے تقاضوں کے مطابق خدائی مشن کی تکمیل کے قابل بناتے ہیں۔
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قرآن مجید میں حضرت سلیمان علیہ السلام کے واقعات پر تدبر کرنے سے شکر گزاری اور معرفتِ الٰہی کا ایک غیر معمولی اصول سامنے آتا ہے۔ انہوں نے جب وادیِ نمل میں ایک معمولی چیونٹی کی گفتگو سنی تو ان کا دل شکر کے جذبے سے لبریز ہو گیا، اور جب ڈیڑھ ہزار کلومیٹر دور واقع ملکۂ سبا کے عظیم الشان تخت کو پلک جھپکنے کی مدت میں اپنے روبرو حاضر پایا، تب بھی ان کی زبان سے اعتراف اور شکر کے کلمات جاری ہوئے۔ یہ واقعہ انسان کو اپنے باطن کے جائزے کا عملی معیار فراہم کرتا ہے کہ آیا وہ ایک ربانی شخصیت (*God-oriented personality*) بن سکا ہے یا نہیں۔ زندگی کا کوئی بھی چھوٹا یا بڑا واقعہ جب انسان کے اندر شکر اور خدائی عظمت کا احساس بیدار (*trigger*) کرنے لگے، تو یہ اس امر کی علامت ہے کہ اس کا فکری سفر صحیح سمت میں ہے۔ اس کے برعکس، اگر کائنات کے روزمرہ مظاہر انسان کے اندر شکر کی لہر پیدا کرنے سے قاصر رہیں، تو اسے جان لینا چاہیے کہ ابھی اس کی شخصیت کی تعمیر اور تزکیۂ نفس (*purification of soul*) کا عمل تشنہ ہے۔
شکر کا سرچشمہ دراصل نعمتوں کے گہرے ادراک میں پوشیدہ ہے۔ حضرت سلیمان اپنے عطا کردہ دائرۂ نعمت (*blessing portfolio*) سے پوری طرح باخبر تھے۔ ان کی کائنات میں حشرات الارض، پرندے، حیوانات، جنات اور دیگر نادیدہ قوتیں سبھی شامل تھیں اور وہ ہر دائرے میں خدا کے فضل کا مشاہدہ کر رہے تھے۔ شکر گزار بننے کے لیے پہلا مرحلہ اپنے ذاتی دائرۂ نعمت کی دریافت ہے۔ یہ ضروری نہیں کہ کسی شخص کو ہو بہو وہی غیر معمولی اسباب اور وسائل میسر آئیں جو حضرت سلیمان یا کسی دوسرے انسان کو دیے گئے تھے۔ انسان کا کام یہ ہے کہ وہ اجتہادی و تخلیقی سوچ (*creative thinking*) کے ذریعے اپنے گرد و پیش پھیلی ہوئی خدائی عنایات کو دریافت کرے۔ شکر کا تقاضا موازنہ نہیں بلکہ معروضی حقیقت (*objective reality*) کا ادراک ہے؛ یعنی انسان ان نعمتوں پر نگاہ رکھے جو خالصتاً اس کے لیے کائنات میں سجائی گئی ہیں، اور ان کے ذریعے اپنے اندر خشیت اور شکر کی کیفیات کو زندہ کرے۔
دورِ حاضر میں سائنسی دریافتیں اور کائناتی حقائق کا انکشاف معرفت اور شکر کا بے پناہ نیا ذخیرہ فراہم کر رہے ہیں۔ مثال کے طور پر، حشرات کو تلف کرنے کے لیے روایتی زہریلے کیمیکلز کے بجائے فطری طریقہ کار کا استعمال—جیسے بیکٹیریا کے ذریعے مچھروں کی افزائش کو حیاتیاتی طور پر قابو کرنے کا جدید سائنسی تجربہ—فطرت کے مخفی نظام کی حیرت انگیز حکمت کو بے نقاب کرتا ہے۔ جب ایک صاحبِ بصیرت انسان یہ دیکھتا ہے کہ خالقِ کائنات نے حشرات کی دنیا کے اندر ہی ان کے توازن کا کیسا نفیس انتظام ودیعت کر رکھا ہے، جس کا ادراک انسانی تاریخ میں اب جا کر ممکن ہوا، تو اس کا دل حضرت سلیمان کی طرح بے ساختہ مسرت اور شکر سے مسکرا اٹھتا ہے (*فتبسم ضاحکاً*)۔ حضرت سلیمان اگر چیونٹی کی گفتگو سے شکر کی غذا حاصل کرتے تھے، تو آج کا انسان جدید سائنسی دنیا کے ذریعے قوانینِ فطرت کی تخلیقی حکمتوں کو دیکھ کر اسی درجے کی خدائی معرفت اور متشکرانہ نفسیات (*psychology of gratitude*) حاصل کر سکتا ہے۔
حقیقی شکر گزاری کا دائرہ صرف ذاتی اور انفرادی نعمتوں تک محدود نہیں رہتا، بلکہ یہ پوری انسانیت کے اشتراک تک پھیل جاتا ہے۔ انسان کو چاہیے کہ وہ نوعِ انسانی کو مجموعی سطح (*collective humanity*) پر ملنے والی سہولتوں اور فکری پیش رفتوں پر بھی نگاہ رکھے۔ دنیا میں کوئی بھی قوم—خواہ وہ مشرقی ہو یا مغربی—اگر کسی سائنسی تحقیق، مفید ایجاد یا تسخیرِ کائنات کے ذریعے کوئی نئی آسانی دریافت کرتی ہے، تو بالواسطہ طور پر (*indirectly*) اس کا فائدہ پوری نوعِ انسانی کی طرف لوٹتا ہے۔ ایک وسیع النظر مومن گروہی تعصب (*groupism*) اور مسلکی دائروں سے بلند ہو کر ہر انسانی ترقی کو خدا کی عام عنایت کے طور پر دیکھتا ہے۔ شکر کی اس اعلیٰ سطح پر انسان دنیا بھر میں پھیلے ہوئے خدائی انعامات کو اپنے لیے باعثِ اعتراف سمجھتا ہے اور یہ محسوس کرتا ہے کہ خدا کا فیض کائنات میں بلا امتیاز جاری و ساری ہے۔
موجودہ دور میں تیز رفتار مواصلات اور فوری ترسیل کی خدمات، جہاں محض ایک اشارے پر چند منٹوں میں انسان کی ضرورت کا سامان اس کی دہلیز پر پہنچا دیا جاتا ہے، تفکر اور شکر کا کھلا سامان ہیں۔ اگرچہ یہ سبا کے تخت کی منتقلی جیسا واقعہ نہیں، لیکن حقیقت کے اعتبار سے یہ بھی تسخیرِ اسباب کے ذریعے خدا ہی کا عطا کردہ تمدنی انعام ہے۔ شکر کے لیے یہ شرط نہیں کہ انسان غیر معمولی یا مافوق الفطرت مظاہر کا منتظر رہے؛ روزمرہ کی چھوٹی چھوٹی سہولیات، امن، ٹیکنالوجی اور سائنسی ادراکات سب شکر کے زندہ محرکات ہیں۔ جب انسان کا ذہن کائنات کے ہر پہلو کو خدائی عطیہ کے طور پر دیکھنے کا خوگر ہو جاتا ہے، تو اس کی پوری زندگی شکر، تواضع اور اعترافِ حقیقت (*acknowledgment of reality*) کا مسلسل تجربہ بن جاتی ہے، اور یہی وہ ربانی وجود ہے جس کی تکمیل ہر بندۂ مومن کا اصل مقصود ہے۔
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ایمان کی حقیقت محض چند روایتی عقائد کا نام نہیں، بلکہ یہ ایک ہمہ گیر فکری و عملی انقلاب ہے۔ حدیثِ نبوی کے مطابق ایمان کے ستر سے زائد شعبے ہیں، جن میں سب سے بلند پایہ شعبہ 'لا الہ الا اللہ' یعنی توحید ہے۔ جب انسان خالص توحید کو اپنی فکری بنیاد بناتا ہے تو اس پر نہ صرف معرفتِ الٰہی اور روحانی یقین کے در وا ہوتے ہیں، بلکہ کائنات کے مادی اور سائنسی امکانات کے دروازے بھی کھل جاتے ہیں۔ ایمان کی ان شاخوں کا ایک لازمی تقاضا یہ ہے کہ انسان دنیا میں تسخیرِ کائنات کے ذریعے ترقی کرے۔ چنانچہ مادی و علمی پیش رفت دراصل توحید ہی کا ایک فطری ثمرہ ہے، کیونکہ توحید انسان کے اندر حقیقت پسندی اور معروضی تحقیق (objective investigation) کا مزاج پیدا کرتی ہے۔
تاریخِ انسانی کا ایک طویل دور اس لیے پتھر کے زمانے (Stone Age) میں رکا رہا کہ انسان شرک اور مظاہر پرستی میں مبتلا تھا۔ انسان نے سورج، چاند، دریاؤں اور درختوں کو تقدس کا درجہ دے کر انہیں 'مظاہرِ تحقیق' (objects of investigation) بنانے کے بجائے 'مظاہرِ پرستش' (objects of worship) بنا دیا تھا۔ قدیم دنیا کی تمام تہذیبیں، جن کی ایک نمائندگی ملکۂ سبا کی سلطنت کرتی ہے، اسی شرکیہ ذہن کی اسیر تھیں، جہاں کائناتی اشیاء کو دیو مالائی تقدس حاصل تھا۔ اسلام نے آ کر اس شرکیہ طلسم کو توڑا اور یہ انقلابی اصول دیا کہ تقدس صرف خالقِ کائنات کے لیے ہے، جب کہ مادی کائنات انسان کے لیے مسخر کی گئی ایک مخلوق ہے۔ جب تک ذہنوں سے شرک کا یہ خوف اور تقدس دور نہیں ہوتا، سائنسی و تحقیقی ترقی کا آغاز ممکن نہیں ہو سکتا۔
حضرت سلیمان علیہ السلام کا دورِ حکومت اسی توحیدی و سائنسی فکر کا ایک درخشاں نمونہ تھا۔ ان کی پوری قوم اور ان کے تمام وسائل درحقیقت تلاش و تسخیر (exploration) کے جذبے سے سرشار تھے۔ انہوں نے ملکۂ سبا کے سامنے جب شیشے کا محل (glass palace) پیش کیا، تو اس کا مقصد اس کے شرکیہ اور توہم پرستانہ ذہن کو جھنجھوڑنا تھا تاکہ وہ مادے کی حقیقت کو سمجھے اور کائنات کے پوشیدہ قوانین کو دریافت کرے۔ ملکۂ سبا کے ساتھ حضرت سلیمان کا یہ تعامل دراصل انسان کو توہم پرستی کے بند دائرے سے نکال کر معروضی حقیقت پسندی (objective reality) کے کھلے میدان میں لانے کا ایک عظیم الشان دعوتی و علمی عمل تھا۔
اس کے برعکس، جب بعد کے ادوار میں بنی اسرائیل فکری زوال کا شکار ہوئے تو انہوں نے حضرت سلیمان کے سائنسی اور تعمیری مزاج کو چھوڑ کر ان کے خصوصی خدائی اختیارات اور معجزاتی پہلوؤں کو توہم پرستانہ انداز میں اپنا لیا۔ وہ یہ فرق نہ کر سکے کہ اللہ تعالیٰ کا کون سا انعام کسی نبی کے ساتھ خاص یعنی 'خصوصی امتیاز' (exclusive divine prerogative) ہوتا ہے اور کون سے امور 'عمومی قوانینِ فطرت' کے تحت آتے ہیں۔ چنانچہ انہوں نے سلیمان علیہ السلام کے نام پر سحر، جادوگری، اور علمِ نجوم (astrology) جیسی خرافات کو رواج دیا، جس کی تردید قرآن میں صراحت کے ساتھ کی گئی۔ بعد کے مسلمانوں نے بھی بنی اسرائیل کے اسی طرزِ عمل کو دہرایا اور حقیقی علم و سائنس کے میدان کو چھوڑ کر اسی نوع کی جعلی روحانیت (pseudo-spirituality) اور طلسماتی علوم کو اپنا اوڑھنا بونا بنا لیا۔
موجودہ دور کے مسلمانوں کا فکری جمود اور سائنسی پسماندگی درحقیقت ان کے فہمِ توحید کے بگاڑ کا نتیجہ ہے۔ جب تک ایمان کا شجر صحت مند فکر سے سیراب نہ ہو، اس سے تحقیق اور دریافت کی شاخیں نہیں پھوٹ سکتیں۔ مسلمانوں کے مذہبی اور صوفیانہ طبقوں نے قوم کو عملی تسخیر اور کائناتی تحقیق سے ہٹا کر توہمات اور پر اسرار علوم کے پیچھے لگا دیا، اور اسے دین کا نام دے دیا۔ حالانکہ حقیقی اہلِ ایمان کا کام یہ ہے کہ وہ کائنات کے مخفی قوانین کو دریافت کریں، مادی قوتوں کو نوعِ انسانی کی فلاح کے لیے کام میں لائیں، اور کائناتی نشانیوں کے ذریعے خالق کی عظیم الشان نعمتوں اور اس کی قدرتِ کاملہ کا مشاہدہ کریں۔
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کائنات کے نظام پر عمیق نظر ڈالی جائے تو معلوم ہوتا ہے کہ یہاں ایک دو سطحی انتظام (two-tier administration) کارفرما ہے۔ پہلی سطح قوانینِ فطرت (laws of nature) اور اسبابِ طبیعی (physical causes) کی ہے، جس کا مشاہدہ مادی اور سائنسی طور پر کیا جا سکتا ہے۔ بارش کا برسنا، زلزلے کا آنا یا قحط کا واقع ہونا بظاہر طبعی اسباب کے تحت ہوتا ہے اور انسان اپنے سائنسی مطالعے سے ان اسباب کو جان بھی سکتا ہے۔ مگر اس ظاہری اور میکانکی نظام کے پسِ پردہ ایک دوسری باطنی سطح بھی ہے، جو دراصل قانونِ الٰہی (divine law) کا دائرہ ہے۔ یہ وہ غیر مرئی خدائی انتظام ہے جو عام انسانی نگاہوں سے اوجھل رہ کر مسلسل اپنا کام کرتا رہتا ہے، جس کی واضح ترین جھلک قرآن میں حضرت موسیٰ اور حضرت خضر کے واقعے میں دکھائی گئی ہے۔
انسان جب بھی کوئی منفی تدبیر یا سازش (conspiracy) کرتا ہے تو وہ اپنے دستیاب مادی وسائل، ذہنی منصوبہ بندی اور ظاہری طاقت پر بھروسا کر کے کرتا ہے۔ اس موقع پر اس سے سب سے بڑی فکری غلطی (miscalculation) یہ سرزد ہوتی ہے کہ وہ اسبابِ طبیعی کے پیچھے کارفرما دوسری سطح یعنی خدائی مداخلت (divine intervention) کو یکسر فراموش کر دیتا ہے۔ قرآن کی رُو سے جب انسان اپنی باطل تدبیریں لڑاتا ہے تو اسی لمحے اللہ رب العزت کی غیبی تدبیر بھی متحرک ہو جاتی ہے، جو انسانی سازشوں کے متوقع نتائج کو بے اثر (deactivate) کر کے حالات کا رخ بدل دیتی ہے۔ انسان اپنے مادی وسائل کے بل بوتے پر کتنا ہی مضبوط قلعہ کیوں نہ تعمیر کر لے، خدائی فیصلے کے سامنے اس کی تمام تدابیر ریت کی دیوار ثابت ہوتی ہیں۔
دعوتِ حق (call to truth) کے میدان میں کام کرنے والے داعی کے لیے اس حقیقت کا ادراک غیر معمولی اہمیت رکھتا ہے۔ حضرت صالح اور ان کے نو سرکش مخالفین کا واقعہ اسی معروضی حقیقت (objective reality) کو واضح کرتا ہے۔ بظاہر اہلِ باطل کے پاس تمام مادی طاقت اور وسائل موجود تھے، جب کہ پیغمبر اور ان کے رفقا ظاہری اسباب کے اعتبار سے کمزور دکھائی دیتے تھے۔ اگر داعی محض مادی اسباب اور ظاہری توازنِ قوت پر نظر رکھے تو وہ احساسِ کمتری کا شکار ہو سکتا ہے اور اس کا حوصلہ (morale) پست ہو سکتا ہے۔ لیکن جب وہ یہ جان لیتا ہے کہ اسبابِ فطرت اور ان کے پیچھے پوشیدہ خدائی نظام دونوں کا تنہا مالک اللہ تعالیٰ ہے، تو اس کے اندر غیر متزلزل توکل (trust in God) پیدا ہوتا ہے۔ اس کا اعتماد مادی وسائل کے بجائے براہِ راست ربِ کائنات پر قائم ہو جاتا ہے۔
تاریخ کے واقعات اور ماضی کی قوموں کے عروج و زوال کو سمجھنے کے بھی یہی دو زاویے ہیں۔ اگر ہڑپہ اور موہن جو دڑو جیسی قدیم بستیوں یا قومِ ثمود کی بربادی کو محض موسمیاتی تبدیلی (climate change) یا پانی کے بحران جیسے طبعی اسباب سے جوڑ کر دیکھا جائے، تو یہ ایک خالص مادہ پرستانہ سوچ (materialistic approach) ہوگی۔ اس سطح پر سوچنے سے انسان کو کوئی اخلاقی سبق یا تذکیر حاصل نہیں ہو سکتی۔ اس کے برعکس، جب ان واقعات کو قانونِ الٰہی اور خدائی إنذار (divine warning) کے تناظر میں دیکھا جائے تو معلوم ہوتا ہے کہ تاریخ کے یہ کھنڈرات دراصل اخلاقی انحراف پر نافذ ہونے والے خدائی فیصلے کی نشانیاں ہیں۔ طبعی اسباب محض اس خدائی فیصلے کے نفاذ کا ذریعہ بنتے ہیں۔
حقیقی معرفت (realization of God) کا تقاضا یہ ہے کہ انسان اسبابِ فطرت کی اہمیت کو تسلیم کرتے ہوئے اپنی نگاہ کو ان کے پسِ پردہ کارفرما قانونِ الٰہی پر مرکوز رکھے۔ اسبابِ طبیعی بذاتِ خود مختار نہیں ہیں بلکہ وہ ہمہ وقت مشیتِ الٰہی کے تابع ہیں۔ جب افراد یا قومیں سرکشی اور مکر پر اترتی ہیں تو مادی تدابیر کے تمام تر استحکام کے باوجود مکافاتِ عمل کا خدائی قانون حرکت میں آ جاتا ہے اور مضبوط مکانات پل بھر میں ویران ہو کر رہ جاتے ہیں۔ اصل علم یہی ہے کہ انسان محض اسبابِ فطرت کے ظاہری دائرے میں الجھ کر نہ رہ جائے، بلکہ کائنات کے اصل حاکم کی مطلق قدرت اور اس کی حکمتِ بالغہ کا زندہ ادراک حاصل کرے۔
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قومِ ثمود کے احوال کا گہرا مطالعہ یہ واضح کرتا ہے کہ مادی خوشحالی اور وسائل کی فراوانی کس طرح کسی قوم کی اجتماعی نفسیات کو بگاڑ دیتی ہے۔ حجر کے علاقے میں آباد یہ قوم جب اپنی مادی ترقی اور آسائشوں میں مگن ہوئی، تو اس کے اندر استکبار اور بے جا پندار (pride) پیدا ہو گیا۔ خوشحالی کا یہ نشہ بالآخر ایسی خود پسندی (arrogance) میں تبدیل ہو گیا جس نے ان کے اندر حق کی نصیحت اور تذکیر (admonition) کو قبول کرنے کی صلاحیت ہی ختم کر دی۔ ان کی نفسیات میں دوسروں کے حقوق تسلیم کرنے اور وسائل کو بانٹنے (resource sharing) کا کوئی جذبہ باقی نہ رہا تھا، بلکہ وہ ہر اس آواز کو اپنے لیے ایک بارِ گراں سمجھتے تھے جو انہیں اعتدال اور خدا ترسی کی طرف بلاتی تھی۔
حضرت صالح علیہ السلام کی اونٹنی دراصل ان کے لیے اسی جذبۂ انفاق اور وسائل کی تقسیم کا ایک عملی امتحان تھی۔ مگر ان کی خود غرضانہ نفسیات یہ گوارا نہ کر سکی کہ خدا کی زمین پر پانی اور چارے جیسے فطری وسائل میں کوئی دوسرا بھی شریک ہو۔ چنانچہ انہوں نے ضد اور سرکشی کے تحت پہلے اس اونٹنی کو قتل کیا اور پھر اس جارحیت سے حوصلہ پا کر خود داعیِ حق اور ان کے رفقاء کے خلاف باقاعدہ سازش (conspiracy) تیار کرنے لگے۔ حق کے مقابلے میں سر جھکانے کے بجائے سازشیں رچنا اور سچائی کی آواز کو طاقت کے بل بوتے پر دبا دینا ہمیشہ سرکش اقوام کا عمومی شیوہ رہا ہے۔
یہ رویہ محض ایک اخلاقی کوتاہی نہیں تھا، بلکہ اس کی اصل جڑ وہ طغیان (transgression) تھا جو بے لگام طاقت اور دولت کے ارتکاز سے پیدا ہوتا ہے۔ سماجی اور نفسیاتی قانون کے تحت جب کسی فرد یا گروہ کے پاس غیر محدود مادی طاقت آ جاتی ہے تو وہ اسے مطلق بگاڑ (absolute power corrupts absolutely) کی طرف لے جاتی ہے۔ طاقت کے اس نشے سے انسان کے اندر اپنی حیثیت کا مبالغہ آمیز تخمینہ (overestimation) جنم لیتا ہے، جسے قرآن میں طغیان کے لفظ سے تعبیر کیا گیا ہے۔ ثمود کا یہی حال تھا؛ انہوں نے مادی طاقت کے زعم میں خود کو ناقابلِ تسخیر سمجھ لیا اور اپنے علاقے کی معیشت، سیاست اور پورے سماجی نظام کو فساد فی الارض (corruption) کا اکھاڑا بنا دیا۔
شہر کے وہ نو سرغنہ جن کا تذکرہ قرآن میں آیا ہے، دراصل اسی فاسد اشرافیہ کی علامت تھے جو وسائل پر مکمل اجارہ داری قائم کیے ہوئے تھی۔ اس گروہ نے اپنے اثر و رسوخ کے بل پر پورے ماحول کو بگاڑ رکھا تھا اور وہ کسی بھی سطح پر اخلاقی احتساب کے قائل نہ تھے۔ چنانچہ جب حضرت صالح علیہ السلام نے انہیں توحید، آخرت کے محاسبے اور باہمی معاملات میں عدل و اصلاح (reform) کی دعوت دی، تو انہوں نے اپنی سرکشی کے سبب اس خدائی انذار (divine warning) کو یکسر مسترد کر دیا۔ جب کوئی قوم اپنے انا (ego) اور مادی برتری کے خمار میں آ کر خدا کے پیغمبر کی نصیحت کو جھٹلا دے اور فساد پر قائم رہے، تو وہ خود اپنے ہاتھوں اپنے زوال اور ہلاکت کا فیصلہ کر لیتی ہے۔
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انبیاء کی تاریخ سے یہ معروضی حقیقت (objective reality) واضح ہوتی ہے کہ داعیِ حق جب اپنے وطن سے نکل کر کسی دوسری بستی میں ہجرت (exile / migration) کرتا ہے، تو وہ وہاں محض ایک بے بس پناہ گزین کی حیثیت سے نہیں رہتا۔ حضرت لوط علیہ السلام کا واقعہ اس دعوتی بصیرت کی نمایاں مثال ہے۔ جب وہ ایک نئی بستی میں آباد ہوئے، تو انہوں نے وہاں سماجی مفاہمت (compromise) کا وہ آسان راستہ اختیار نہیں کیا کہ اجنبی ہونے کے ناطے مقامی لوگوں سے ساز باز کر کے عافیت تلاش کر لی جائے۔ ایک سچے داعی کا کردار یہ ہوتا ہے کہ وہ جس سماج میں بھی قدم رکھے، وہاں توحید کی دعوت کے ساتھ ساتھ رائج الوقت سماجی برائیوں (prevalent social evils) کو بھی پوری دیانت داری سے مخاطب کرے۔ قرآن اس بات کو واضح کرتا ہے کہ ہجرت کے بعد وہ نئی بستی داعی کے لیے محض ایک غیر علاقہ نہیں رہتی، بلکہ وہ اس کی اپنی امتِ دعوت (target community) بن جاتی ہے، جس کی اصلاح کے لیے وہ اسی دردمندی اور خیر خواہی (well-wishing) کے ساتھ اٹھتا ہے جیسا کہ وہ اپنی ہم نسل قوم کے لیے اٹھتا ہے۔
اس کے برعکس، حضرت لوط کی اہلیہ کی سوچ خالصتاً مصلحت پسندی (worldly pragmatism) پر مبنی تھی۔ اس کا رویہ یہ تھا کہ چونکہ ہم اس معاشرے میں نووارد اور مہاجر ہیں، اس لیے یہاں محفوظ رہنے اور سیٹل ہونے کی خاطر مقامی لوگوں کی منکرات سے چشم پوشی کی جائے اور ان کے ساتھ ہم آہنگ ہو کر رہا جائے تاکہ کوئی نزاع (conflict) پیدا نہ ہو۔ یہ دراصل دنیاوی تحفظ اور عافیت پسندی کی وہ کمزور سوچ ہے جو دعوتی روح کی ضد ہے۔ مصلحت پسند ذہن دنیاوی نقصان کے خوف سے خاموشی اور بیعتِ باطل اختیار کرتا ہے، جبکہ ایک بااصول داعی حق کے اعلان کا فریضہ انجام دیتا ہے، خواہ اس کی پاداش میں اسے اپنے گرد و پیش میں شدید ترین اجنبیت اور تنہائی (alienation) کا سامنا ہی کیوں نہ کرنا پڑے۔
دعوتِ حق کا یہ ابدی اصول ہے کہ وہ کبھی بھی سستی مقبولیت پسندی (cheap popularity) کا شکار نہیں ہوتی۔ عموماً دنیا دار مصلحین اور خطباء ایسے عمومی موضوعات پر کلام کرتے ہیں جن سے مروجہ روایات اور گروہی تعصبات پر کوئی ضرب نہ پڑے، تاکہ وہ عوام کے چہیتے بنے رہیں۔ لیکن حقیقی ربانی مشن کا تقاضا یہ ہوتا ہے کہ وہ وقت کے زندہ فکری انحرافات، غلط سیاسی تعبیرات اور سماجی بگاڑ کو جرات کے ساتھ واضح کرے۔ جب کوئی داعی رائج الوقت غلطیوں پر انگلی رکھتا ہے تو سماج اسے شدت کے ساتھ مسترد کرتا ہے اور اس پر الزامات عائد کیے جاتے ہیں۔ تاہم، خدا کے چنے ہوئے بندے اس قسم کے سماجی دباؤ یا تنقید کی پروا کیے بغیر، حق کی ادائیگی میں ہر طرح کا خطرہ (risk) مول لیتے ہیں اور صداقت کے معاملے میں کسی قسم کا سمجھوتہ نہیں کرتے۔
داعی کا اصل مقصود دنیا میں سماجی مفادات حاصل کرنا یا انسانوں کے درمیان سیٹل ہونا (worldly settlement) نہیں ہوتا، بلکہ اس کا تنہا ہدف آخرت میں خدا کے پاس پناہ اور مسکن پانا (settling with God) ہے۔ وہ لوگوں کی پذیرائی اور ناراضگی سے بے نیاز ہو کر اس لیے جیتا ہے کہ اس کا نگاہِ انتخاب صرف آخرت کی کامیابی پر ٹکا ہوتا ہے۔ قرآن میں جن برگزیدہ ہستیوں کو سلامتی کا پروانہ دیا گیا ہے، وہ وہی لوگ ہیں جو دنیاوی آسائشوں کو تج کر حق کے راستے پر ثابت قدم رہے۔ ایک سچے مومن کا اصل نصب العین یہ ہے کہ اسے خدا کے پاس جنت میں ٹھکانہ حاصل ہو جائے، نہ یہ کہ وہ باطل کے ساتھ سمجھوتہ کر کے اس فانی دنیا میں اپنے لیے مکان اور مقام تلاش کرے۔
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قرآنِ مجید میں حضرت نوح اور حضرت لوط کی ازواج کے حوالے سے جس خیانت کا ذکر آیا ہے، وہ درحقیقت اخلاقی یا ازدواجی بے وفائی (marital infidelity) کا معاملہ نہ تھا، بلکہ وہ بنیادی طور پر ایک مقصدی بے وفائی (missionary disloyalty) تھی۔ دونوں انبیاء کی بیویاں اپنے وقت کے پیغمبرانہ مشن کا ساتھ دینے کے بجائے اپنے مخالفِ حق ماحول اور مقامی قوم کے زیرِ اثر رہیں۔ انہوں نے حق کی تحریک میں اپنے پیغمبر شوہروں کا دست و بازو بننے کے بجائے عملی طور پر مخالف گروہ کی ہم نوائی اختیار کی۔ یہ واقعہ اس حقیقت کو واضح کرتا ہے کہ انسان بعض اوقات حق کے اعلیٰ مقصد کو پہچاننے کے باوجود فکری اور مقصدی سطح پر اس کا ساتھ دینے سے قاصر رہتا ہے۔
اس نوعیت کے رویے کے پسِ پشت عموماً مادی مفاد (material gain) کا حصول یا دنیا میں تحفظ اور آسودگی تلاش کرنے کا رجحان کارفرما ہوتا ہے۔ انسان کو بظاہر یہ خوف لاحق ہو جاتا ہے کہ حق اور دعوت کی راہ اختیار کرنے کے نتیجے میں اس کی قائم شدہ زندگی غیر محفوظ اور غیر مستحکم (unsettled life) ہو جائے گی، اور اسے معاشرتی سطح پر نقصانات اٹھانے پڑیں گے۔ چنانچہ وہ وقتی تحفظ اور معاشرتی مطابقت کی خاطر حق سے کنارہ کشی اختیار کر لیتا ہے۔ بشری کمزوری کے تحت اس قسم کے جزوی رجحانات کی مثالیں تاریخ میں بھی نظر آتی ہیں، جیسے حاطب بن ابی بلتعہ کا واقعہ، جنہوں نے فتحِ مکہ سے قبل مکہ میں مقیم اپنے اہل و عیال کے تحفظ کی خاطر قریش کو خط بھیج دیا تھا، یا ابو لبابہ کا معاملہ۔ اگرچہ رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم نے ان کے اخلاص اور سابقہ خدمات کے پیشِ نظر ان کی بشری کمزوری سے درگزر فرمایا، لیکن یہ واقعات بتاتے ہیں کہ مادی مفاد اور خاندانی تحفظ کا احساس انسان کو کس طرح حق کے تقاضوں سے وقتی طور پر غافل کر سکتا ہے۔
یہ ایک معلوم حقیقت ہے کہ انسان کے اندر یہ غلط فہمی پائی جاتی ہے کہ حق کے راستے میں غیر یقینی صورتِ حال ہے اور دنیا کی مروجہ ڈگر پر چلنے میں ہی حقیقی استحکام ہے۔ حالانکہ یہ ایک سراب کے سوا کچھ نہیں۔ انسان جس چیز کو مادی مفاد کے تحت اپنا تحفظ اور مستقل زندگی سمجھتا ہے، وہ دراصل خدائی قانون کے تحت زوال اور بربادی کا راستہ ہوتی ہے۔ اس کے برعکس، جو راہ بظاہر دشوار اور غیر مستحکم دکھائی دیتی ہے، وہی انسان کو ابدی فلاح اور حقیقی استحکام بخشتی ہے۔ حضرت نوح اور حضرت لوط کی ازواج نے دنیاوی آسودگی کی خاطر جس راستے کو چنا، اس نے انجام کار انہیں تباہی سے دوچار کر دیا، جبکہ اہلِ ایمان نے وقتی مشکلات کے باوجود دنیا اور آخرت دونوں میں ابدی کامیابی حاصل کی۔
قرآن میں ان تاریخی واقعات کے بیان کا اصل مقصد اہلِ حق اور داعی کے لیے ایک ضروری ذہنی تیاری (mental preparedness) فراہم کرنا ہے۔ دعوتِ حق کی راہ میں انسان کو بسا اوقات اپنے قریبی ترین افراد، حتیٰ کہ بیوی اور اولاد کی طرف سے بھی خاندانی تائید (family support) میسر نہیں آتی۔ ایسے مواقع پر انسان کے اندر شدید مایوسی اور فکری اضطراب (frustration) کا پیدا ہونا ایک فطری امر ہے کہ اپنے ہی لوگ اس کے مقصد کو کیوں نہیں سمجھ پا رہے۔ قرآن یہ واضح کرتا ہے کہ جب اولوالعزم انبیاء کو اپنے گھروں کے اندر اس قسم کی بے رغبتی اور عدم تعاون کا سامنا کرنا پڑا، تو بعد کے اہلِ ایمان کو اس صورتِ حال پر بددل یا مایوس نہیں ہونا چاہیے، بلکہ ہر حال میں یکسو ہو کر اپنے مشن پر قائم رہنا چاہیے۔
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کائنات کی تفہیم اور اس کے آغاز و انجام کی توجیہ کے لیے انسانی تاریخ میں بنیادی طور پر دو ہی زاویہ ہائے نگاہ رہے ہیں: ایک مشرکانہ توجیہ (polytheistic explanation) اور دوسری ملحدانہ توجیہ (atheistic explanation)۔ قرآنِ حکیم نے ان دونوں باطل فکری سانچوں کی اصل جڑ کو کمال بصیرت کے ساتھ بے نقاب کیا ہے۔ انسان جب بھی حقیقتِ کبریٰ سے اعراض کر کے کائنات کی کوئی تعبیر گھڑتا ہے تو وہ لازماً دو میں سے کسی ایک نقص کا شکار ہوتا ہے؛ یا تو وہ صریح فکری انحراف (intellectual deviation) میں مبتلا ہوتا ہے، یا پھر گہری لاعلمی اور عدمِ واقفیت (ignorance) کا کیس بن جاتا ہے۔ قرآنی الفاظ "بَلْ هُمْ قَوْمٌ يَعْدِلُونَ" دراصل اسی فکری کجی اور انحراف کی نشان دہی کرتے ہیں، اور "بَلْ أَكْثَرُهُمْ لَا يَعْلَمُونَ" اس امر کو واضح کرتے ہیں کہ ان کے دعوے علم و بصیرت کی بنیادی کمی پر قائم ہیں۔
عصرِ حاضر کے نام نہاد مفکرین اور الحاد کے علم بردار (advocates of atheism) بھی کائنات کی توجیہ میں انہی دو فکری کمزوریوں کا شکار ہیں۔ دنیا کی نظر میں ان کا مطالعہ کتنا ہی وسیع کیوں نہ دکھائی دیتا ہو، لیکن وجود کے بنیادی سوالات پر ان کا استدلال علمی اعتبار سے کھوکھلا ہے۔ مثال کے طور پر یوال نوح ہراری اپنی تصنیف 'سیپینز' میں انسان کے تمام مسائل کو محض ایک "علمی خلا" (knowledge gap) قرار دیتے ہیں، اور یہ دعویٰ کرتے ہیں کہ انسان اپنے مادی علم کے ذریعے بالآخر ہر بحران پر قابو پا لے گا، جس کے بعد اسے خدا، جنت یا جہنم کی کوئی ضرورت نہیں رہے گی۔ اسی طرح رچرڈ ڈاکنز کی فکر بھی اسی فکری انحراف کا ایک واضح نمونہ ہے۔
یہ زاویۂ نظر دراصل حقیقتِ واقعیہ سے شدید جہالت پر مبنی ہے۔ انسان اپنے مادی علم کے ذریعے کائنات کی تسخیر میں خواہ کتنی ہی پیش رفت کر لے، وہ نہ تو اپنی فانی حیثیت کو بدل سکتا ہے اور نہ ہی موت کے بعد پیش آنے والے حتمی انجام سے فرار حاصل کر سکتا ہے۔ حتمی فیصلہ انسان کے سائنسی علم کے ہاتھ میں نہیں بلکہ براہِ راست ربِ کائنات کے دستِ قدرت میں ہے۔ انسانی نظریات کو جب بھی معروضی حقیقت (objective reality) کی کسوٹی پر پرکھا جائے گا، ان کی علمی بے مائیگی اور فکری انحراف کھل کر سامنے آ جائے گا۔
ایک سچے داعی اور قرآن کے مخاطب کا بنیادی فریضہ (da'wah mission) یہ ہے کہ وہ الحاد اور شرک کے ان باطل مقدمات کا گہرائی سے مطالعہ کرے۔ وہ پرسکون، استدلالی اور باوقار انداز میں اس فکری کجی اور علمی فقدان کو واضح کرے تاکہ انسان اپنے خود ساختہ فکری بتوں کے فریب سے نکل سکے۔ قرآن خود اپنے مطالعہ کرنے والے سے یہ تقاضا کرتا ہے کہ وہ انسانی فکر کی ان دونوں بنیادی خامیوں کو پہچانے اور فکری گمراہی کے اسباب کو سمجھے۔
یہ پوری بصیرت انسان کے اندر محض 'تلفظِ کلمہ' سے پیدا نہیں ہوتی، بلکہ اس کے لیے حقیقی 'معرفتِ کلمہ' (divine realization) کی ضرورت ہے۔ انسان جب کائنات کے مشاہدے سے اپنی سوچ اور علم کی حدود کو دریافت (discover) کرتا ہے، تبھی اس پر معرفتِ خداوندی کی حقیقت منکشف ہوتی ہے۔ اگر یہ عمیق دریافت حاصل نہ ہو تو ملحد الحاد کی گمراہی میں، مشرک اپنے توہمات میں، اور بظاہر ایک روایتی مومن محض الفاظ کے سطحی اقرار کے دائرے میں قید رہ جاتا ہے۔ چنانچہ ملحد، مشرک اور معاہد تینوں کے لیے ناگزیر ہے کہ وہ سطحی تلفظ سے بلند ہو کر معرفت اور فکری بیداری کے اعلیٰ درجے پر فائز ہوں۔

[bookmark: cl59]26 Jun 2026 - The Ants (Al-Naml) 27:60-61 (English)
قرآن مجید میں دو پانیوں کے درمیان ایک پردہ یا اوٹ حائل کرنے کا ذکر (وَجَعَلَ بَيْنَ الْبَحْرَيْنِ حَاجِزًا) دراصل محض ایک جغرافیائی مظہر نہیں، بلکہ یہ ایک ہمہ گیر کائناتی اصول کا بیان ہے۔ قدیم انسان کے پاس ایسے سائنسی وسائل اور آلات میسر نہ تھے کہ وہ اس کائناتی تقسیم کی وسعتوں کا تقابل کر سکتا۔ دورِ جدید میں سائنسی مشاہدات نے جس معروضی حقیقت (objective reality) کو بے نقاب کیا ہے، وہ عقلِ انسانی کے لیے ایک زبردست چشم کشا (eye-opener) حقیقت ہے۔ بظاہر یہ حاجز کھاری اور میٹھے پانی کے سنگم پر ایک غیر مرئی دیوار (invisible barrier) کے طور پر نظر آتا ہے، مگر گہرے غور و فکر سے یہ راز کھلتا ہے کہ یہی اصولِ انفصال زمین اور اس کے وسیع تر کائناتی ماحول کے درمیان بھی پوری عظمت کے ساتھ کارفرما ہے۔
وسیع و عریض کائنات کے تناظر میں ہمارا کرۂ ارض ایک غیر معمولی استثنا (unique exception) ہے۔ خلائی تحقیق نے یہ بات پایۂ ثبوت کو پہنچا دی ہے کہ پورے معلوم فلکیاتی نظام میں زمین جیسا متوازن اور حیاتیاتی اعتبار سے موافق سیارہ کہیں موجود نہیں۔ کائنات میں بے وزنیت (weightlessness) اور غیر متوازن کششِ ثقل (gravity) کی ایسی انتہائیں موجود ہیں جہاں انسانی جسم کی ساخت اور ہڈیاں تک تحلیل ہونے لگتی ہیں اور زندگی کا قائم رہنا ناگزیر طور پر ناممکن ہو جاتا ہے، مگر اس کے برعکس زمین پر کشش اور وزن کا ایسا حیرت انگیز توازن رکھا گیا ہے کہ ہر شے اپنے مناسب مقام پر برقرار ہے۔ اسی طرح دیگر سیاروں پر دن اور رات کے نظام میں کوئی تدریج یا اعتدال نہیں—کہیں دن اتنا طویل ہے کہ وہ زمینی سالوں پر محیط ہو جاتا ہے—جبکہ زمین پر دن، رات اور موسموں کا ایک نپا تلا حسابی نظم (calculated order) قائم کیا گیا ہے، جس کی عدم موجودگی میں زندگی کے تسلسل کا تصور بھی ممکن نہ تھا۔
خارجی فضا اور زمین کے اندرونی احوال کا عمیق مطالعہ یہ بتاتا ہے کہ انسان ہر لمحہ دو دہکتی ہوئی ہلاکتوں کے درمیان زندگی گزار رہا ہے۔ زمین کی ظاہری پرسکون تہوں کے نیچے پگھلے ہوئے لاوے کی ایک دہکتی ہوئی جہنم موجود ہے، اور اوپر خلائے بسیط میں کروڑوں ڈگری کی حرارت خارج کرنے والے ستارے، مہلک تابکاری اور بے شمار آوارہ چٹانیں (asteroids) کائناتی غبار کی طرح گردش کر رہی ہیں، جن کا ایک معمولی سا ٹکراؤ بھی اس سیارے کو ملی سیکنڈز کے اندر خاکستر بنانے کے لیے کافی ہے۔ سورج کی سطح اور اس کے بے پناہ تپتے شعلوں (solar flares) کی ہلاکت خیز شدت اس امر کی متقاضی تھی کہ یہ خطۂ زمین فوراً بھسم ہو جاتا، مگر خالقِ کائنات نے ان تمام کائناتی خطرات کے درمیان ایک نہایت مستحکم حفاظتی ڈھال یا حاجز (protective shield) قائم کر دیا ہے جو زمین تک روشنی اور حرارت کی صرف اتنی ہی مقدار پہنچنے دیتا ہے جو حیات کے فروغ کے لیے ضروری ہے۔
یہ تمام حقائق محض سائنسی معلومات نہیں ہیں، بلکہ یہ معرفتِ الٰہی (divine realization) اور توحید کے وہ زندہ شواہد ہیں جو انسان کو حمد و شکر کی بے پایاں وسعتوں سے روشناس کراتے ہیں۔ کائنات کی یہ بامقصد ترتیب (purposeful design) اس بات کا بین ثبوت ہے کہ یہاں اربوں نازک عوامل کو ایک ہمہ گیر کائناتی توازن (cosmic balance) کے تحت مسلسل سنبھالا جا رہا ہے۔ وہ کائنات جسے مادہ پرستانہ سوچ کے تحت محض ایک اندھا اور بے مقصد اتفاق سمجھا جاتا تھا، آج معروضی شواہد کی روشنی میں ایک اعلیٰ درجے کے باریک بین نظم (fine-tuning) کا مظہر ثابت ہو چکی ہے۔ کائنات کے اس استثنائی مطالعے نے الحاد اور شرک کے ان تمام بے بنیاد مفروضات کو یکسر بے وزن کر دیا ہے جو کائنات کے خود رو یا غیر منظم ہونے پر قائم کیے گئے تھے۔
یہ کائناتی رکاوٹیں اور استثنائی مظاہرِ قدرت ہر صاحبِ عقل انسان کے لیے—خواہ وہ کسی بھی فکری دائرے سے تعلق رکھتا ہو—ایک گہری فکر و تدبر (contemplation) کی دعوت ہیں۔ انسان کا اصل کمال یہ ہے کہ وہ ان تکوینی نشانیوں کو صرف مادی مشاہدے کی نظر سے نہ دیکھے، بلکہ اس کے پسِ پشت کارفرما قادرِ مطلق کی ربوبیت اور توحیدِ خالص کا اعتراف کرے۔ کائنات کے ان گنت ہلاکت خیز خطرات کے درمیان اس محفوظ اور سازگار سیارے پر انسان کا وجود دراصل ایک مسلسل خدائی انعام ہے، جس کا لازمی تقاضا یہ ہے کہ بندہ اپنے رب کے حضور سراپا عاجزی و شکر گزاری بن جائے اور اپنی پوری زندگی کو کائناتی حقیقت کے تابع کر دے۔
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قرآنی حقائق کی رو سے ہر انسان اپنی انفرادی زندگی میں اضطرار اور آزمائش کے مختلف مراحل سے گزرتا ہے۔ معاشی تنگی، جسمانی بیماری یا خاندانی و سماجی مسائل، یہ سب دراصل وہ معروضی حالات ہیں جو بندے کو بے بسی اور لاچاری کی کیفیت سے دوچار کرتے ہیں۔ اس اضطراری کیفیت (state of crisis) میں جب انسان مخلصانہ طور پر اپنے خالق کو پکارتا ہے، تو اللہ تعالیٰ اس کی دستگیری فرماتا ہے اور اسے بحران سے نکال لیتا ہے۔ یہ نجات محض کوئی اتفاقی امر نہیں ہوتی بلکہ خدا کی زندہ معرفت اور اس کی نصرت کا براہِ راست اور ذاتی تجربہ (personal experience) ہوتی ہے، جس میں انسان خدا کے وجود اور اس کی ربوبیت کو اپنے وجود کی گہرائیوں میں محسوس کرتا ہے۔
مگر المیہ یہ ہے کہ جیسے ہی یہ نازک وقت گزرتا ہے اور انسان کو راحت و عافیت نصیب ہوتی ہے، وہ اس غیر معمولی خدائی لمس کو فراموش کر بیٹھتا ہے۔ قرآنِ مجید نے انسان کی اسی کمزوری کو بیان کیا ہے کہ انسان تکلیف کے وقت تو لیٹے، بیٹھے اور کھڑے ہر حال میں خدا کو پکارتا ہے، لیکن جب مصیبت دور کر دی جاتی ہے تو وہ یوں بے نیازی سے آگے بڑھ جاتا ہے جیسے اس نے کبھی اپنے کسی دکھ کے لیے خدا کو پکارا ہی نہ تھا۔ یہ حالت دراصل ایک شدید ذہنی التباس (mental illusion) اور غفلت کا نتیجہ ہے۔ انسان آزمائش کے وقت شدید مایوسی (frustration) کا شکار ہوتا ہے اور کشادگی ملتے ہی ’فرح‘ یعنی جھوٹے پندار اور خود پسندی (self-glory/pride) میں مبتلا ہو جاتا ہے۔ یہ دونوں کیفیات انسان کی مثبت تعمیرِ شخصیت (personality development) کے راستے میں سب سے بڑی رکاوٹ ہیں۔
خالقِ کائنات کی طرف سے انسان کو آزمائش کے پُل سے گزارنے کی اصل حکمت یہ ہوتی ہے کہ اس کے اندر بندگی کا زندہ شعور اور ’حمد و شکر‘ کی فطری صلاحیت بیدار (activate) ہو جائے۔ پیغمبروں اور اہلِ معرفت کی زندگی کا مطالعہ بتاتا ہے کہ شدید ترین بحرانوں نے ان کے اندر خدا کے آگے جھکنے اور اس کی ستائش کے سوتے کھول دیے۔ حضرت داؤد علیہ السلام پر جب زندگی کے کٹھن مراحل گزرے تو ان کی باطنی حمدی کیفیت اس درجے بیدار ہوئی کہ وہ زبور (Psalms) کے پرتاثیر نغمات کی صورت میں الفاظ کا روپ دھار گئی۔ اسی طرح رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی حیاتِ مبارکہ میں مصائب و آلام کے دوران خدا کی تسبیح و تحمید کا یہ احساس اس کمال کے ساتھ متحرک رہا کہ وہ کثرت کے ساتھ مسنون اذکار اور دعاؤں کی شکل میں ہمیشہ کے لیے محفوظ ہو گیا۔
عام انسان کے اندر بھی یہ باطنی احساس موجود ہوتا ہے، لیکن شیطان کا سب سے بڑا حربہ یہ ہے کہ وہ انسان کو کشادگی کے بعد ’فرح‘ اور خود نمائی میں مبتلا کر کے اس کے شکر کے تسلسل کو توڑ دیتا ہے۔ جب انسان کسی نعمت یا نجات کو اپنی تدبیر یا ذاتی استحقاق سمجھ بیٹھتا ہے تو اس کے باطن میں حمد کی حقیقی تڑپ ختم ہو جاتی ہے۔ اس فکری روگ کا واحد علاج یہ ہے کہ بندہ ہر حال میں کامل عاجزی اور احساسِ بے مائیگی (profound humility) کی روش اختیار کرے۔ وہ اپنے آپ کو خدا کی عظیم کائنات کے سامنے سراپا محتاج سمجھے اور اپنی ہر توفیق اور کامیابی پر خدا کے سامنے شکر کے ساتھ پناہ مانگے کہ کہیں اس کے اندر انا (ego) کا شائبہ پیدا نہ ہو جائے۔
بندۂ مومن کے لیے لازم ہے کہ وہ حمد و شکر کی اس کیفیت کو قائم رکھنے کے لیے اپنے رب سے مسلسل دعا اور مدد کا طلب گار رہے۔ جیسا کہ رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم نے حضرت معاذ بن جبل رضی اللہ عنہ کو وصیت فرمائی تھی کہ ہر نماز کے بعد یہ دعا کبھی نہ چھوڑنا کہ اے اللہ! اپنے ذکر، شکر اور بہترین عبادت کے لیے میری مدد فرما۔ پس جو شخص ابتلا کے لمحوں میں صبر اور اضطرار کی گہرائی کو پا لے، اور آسودگی کے لمحات میں فرح اور پندار سے بچ کر انکساری اور دعا کی کیفیت میں جیے، وہی وہ انسان ہے جس کے اندر خدا کی حقیقی معرفت بیدار رہتی ہے اور وہی عبدیت کے اعلیٰ مقام پر فائز ہوتا ہے۔
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قرآن مجید نے انسانی غفلت کا ایک بنیادی سبب یہ بیان کیا ہے کہ آخرت کے معاملے میں انسان کا علم الجھاؤ اور سطحی پن کا شکار ہو گیا۔ موجودہ دور کا سب سے بڑا فکری المیہ یہی ہے کہ آخرت کا وہ زندہ اور لرزا دینے والا تصور نگاہوں سے اوجھل ہو چکا ہے جو قرآن پیش کرتا ہے۔ انسانی وجود کی حقیقت کو سمجھنے کے لیے لازم ہے کہ زندگی کو دو ادوار میں تقسیم کر کے دیکھا جائے: موت سے پہلے کا دور (pre-death period) جو دراصل دار الامتحان ہے، اور موت کے بعد کا دور (post-death period) جو انسان کی تمناؤں کی تکمیل کا اصل اور ابدی دور ہے۔ جب تک انسان اپنے وجود اور کائنات کے حقائق کو اس انجام کے ساتھ مربوط نہ کرے، تب تک زندگی کا کوئی عمل بامعنی نہیں ہو سکتا۔ تصورِ آخرت ہی وہ معروضی حقیقت (objective reality) ہے جس کے ادراک سے کائنات کی ہر الجھن دور ہو جاتی ہے اور ہر شے اپنے صحیح مقام پر آ جاتی ہے۔
دعوت اور تذکیر کی تمام تر مساعی کا اصل ہدف کسی نئے فلسفے کی تدوین یا محض جدید علم الکلام (modern scholasticism) کی تشکیل نہیں ہے۔ اسی طرح اس دعوتی کام کو دنیا میں پرسکون رہنے کا محض ایک فن (art of living) یا مثبت فکر کی روایتی مشق سمجھ لینا بھی اصل مقصد سے ناواقفیت ہے۔ معاصر اسلوب (contemporary idiom) یا سائنسی دلائل کا استعمال محض بات کو جدید ذہن کے لیے قابلِ فہم بنانے کے تفہیمی وسائل ہیں۔ اس مشن کا اصل اور واحد محور 'انتظارِ آخرت' کا زندہ شعور ہے۔ تمام عقلی اور استدلالی مباحث محض ظاہری چھلکے کی حیثیت رکھتے ہیں، جبکہ اصل مغز یہ ہے کہ انسان دنیا کے وقتی اندیشوں سے نکل کر آخرت کے اس ناگزیر اور سنگین خطرے سے باخبر (aware) ہو جائے جو اس کے سامنے آنے والا ہے۔
قرآن مجید نے انبیاءِ کرام کی بعثت کا جوہر اس حقیقت میں بیان کیا ہے کہ انہیں خالصتاً "ذکرِ دار" یعنی دارِ آخرت کی یاد دہانی کے لیے چنا گیا تھا۔ ایک سچے داعی کی پوری زندگی اسی خدائی إنذار (divine warning) کے تحت بسر ہوتی ہے۔ اس کام کی کامیابی کا واحد معیار یہ ہے کہ انسان کے اندر اپنے انجام اور پیشیٔ خداوندی کی وہ گمبھیرتا اور سنجیدگی پیدا ہو جو اس کے باطن کو جھنجھوڑ کر رکھ دے۔ اگر انسان کے اندر فکرِ آخرت کا یہ حقیقی احساس بیدار نہ ہو تو دنیا بھر کی علمی تصانیف اور فکری موشگافیاں بے معنی ثابت ہوتی ہیں۔
عظمتِ خداوندی کے حقیقی ادراک کے سامنے انسان کی اپنی تمام تر علمی و فکری کاوشیں ہیچ ہیں۔ انسان کی مثال اس مسافر کی مانند ہے جو کسی عظیم بادشاہ کے حضور بدبودار یا گدلے پانی کا ایک گھڑا تحفے کے طور پر پیش کرے، حالانکہ بادشاہ کے محل کے عقب میں صاف و شفاف پانی کا پورا دریا بہہ رہا ہو۔ خدائے ذوالجلال کے بے پایاں علم، فضل اور کائناتی جلال کے سامنے انسان کی کتابیں اور دعوتی خدمات کوئی فخر کی چیز نہیں ہو سکتیں۔ اس حقیقت کا شعور انسان کو عجزِ کامل اور ندامت کے احساس میں ڈبو دیتا ہے، جہاں وہ اپنی کسی مساعی پر اترانے کے بجائے اپنے آپ کو سراپا تقصیر سمجھتا ہے اور محض رحمتِ الٰہی کا طالب بن جاتا ہے۔
پس اس فکر کا اصل مقصد صرف 'اعلانِ آخرت' ہے۔ یہ دعوت نہ کسی سیاسی غلبے کے لیے ہے، نہ گروہی تعصب (groupism) یا مسلکی دائروں کے فروغ کے لیے، اور نہ ہی یہ محض رسمی قوم پرستی کا کوئی ایجنڈا ہے۔ اس کا واحد اور دو ٹوک پیغام یہ ہے کہ انسان کا یہ عارضی وقت تیزی سے ختم ہو رہا ہے اور اس کے بعد دو انتہائی انجام اس کے منتظر ہیں: ابدی جنت یا دہکتی ہوئی جہنم۔ پیغمبرانہ مشن کا احیاء یہی ہے کہ انسانوں کو اس آنے والے یومِ حساب سے قبل از وقت خبردار کیا جائے اور ان کے دلوں میں رفیقِ اعلیٰ (the Supreme Companion) کی ابدی ملاقات کی تڑپ اور سنگین جواب دہی کا احساس بیدار کر دیا جائے۔
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قرآنِ مجید میں توحید کے ساتھ ساتھ جس بنیادی حقیقت پر سب سے زیادہ استدلال قائم کیا گیا ہے، وہ بعث بعد الموت (resurrection) یعنی مرنے کے بعد دوبارہ جی اٹھنا ہے۔ انسان خواہ قدیم دور کا ہو یا جدید دور کا، وہ آخرت کے معاملے میں ہمیشہ ایک سنگین فکری مغالطے (miscalculation) کا شکار رہا ہے۔ وہ ہڈیوں اور مٹی میں تبدیل ہو جانے کے بعد دوبارہ زندہ کیے جانے کو ناممکن سمجھتا ہے، جبکہ قرآن کی رو سے یہ انسان کا اپنے ہی وجود سے غفلت برتنا اور نسیانِ خلق ہے۔ قرآن کا پہلا استدلال یہ ہے کہ جس خالق نے انسان کو عدم محض (nothingness) سے پہلی بار ایک باقاعدہ وجود بخشا، اس کے لیے اسی عمل کا اعادہ (re-creation) کرنا کیونکر مشکل ہو سکتا ہے۔ جو ہستی صفر سے حیات تخلیق کرنے پر قادر ہے، اس کے لیے پہلے سے موجود عناصر کو دوبارہ زندگی کی صورت دینا ایک بدیہی عقلی حقیقت ہے۔
اس کے ساتھ ساتھ قرآن انسان کو اطراف میں پھیلی ہوئی کائنات کے معروضی مشاہدے کی دعوت دیتا ہے۔ یہ وسیع و عریض کائنات اور اس میں زمین پر حیات کا ظہور بذاتِ خود ایک عظیم استثنا (exception) ہے، جسے اللہ تعالیٰ نے نئے سرے سے بغیر کسی سابقہ نمونے کے پیدا فرمایا ہے۔ اگر ہم اپنے گرد و پیش کا مشاہدہ کریں تو زمین پر نباتاتی نظام (photosynthesis) کے تحت صدیوں سے رزق کی مسلسل پیدائش اور اربوں انسانوں کا پے در پے وجود میں آتے رہنا ایک جاری معجزہ ہے۔ جب ہمارا یہ عالمِ مشہود (seen world) ہر لمحہ ناموجود سے موجود کی شکل اختیار کر رہا ہے، تو پھر غیب کی دنیا (unseen world) اور قیامت کے وقوع کو ناممکن قرار دینے کا کوئی عقلی جواز باقی نہیں رہتا۔ جدید بائیولوجی اور فزکس کے حقائق تو انسان کے سامنے ایسے شواہد پیش کر رہے ہیں جن کے مطالعے کے بعد ایک صاحبِ بصیرت انسان بے ساختہ پکار اٹھتا ہے کہ خدا بلاشبہ ہر چیز پر قادر ہے۔ انسان کے پاس انکار کا آپشن تو ہے، مگر آخرت کو ناممکن (impossible) ثابت کرنے کی کوئی عقلی دلیل اس کے پاس موجود نہیں۔
اگر انسانی وجود اور اس کے گرد موجود کائناتی نظام کا تقابل کیا جائے تو یہ حقیقت اور زیادہ نکھر کر سامنے آتی ہے۔ انسانی جسم کے اندرونی افعال کو درست رکھنے کے لیے کائنات میں اس سے کروڑوں گنا بڑا خارجی نظامِ حیات (external life-support system) کام کر رہا ہے۔ زمین پر گریویٹی، آکسیجن کا توازن، اوزون کی حفاظتی چادر اور دن رات کے حیرت انگیز چکر، یہ سب اس بات کا ثبوت ہیں کہ خالق کائنات میں کتنا عظیم اور غیر معمولی انتظام چلا رہا ہے۔ سائنس دان طویل عرصے تک اس بات پر حیران رہے کہ سورج کے پاس اربوں سال سے جاری توانائی کا ماخذ کیا ہے۔ بالآخر معلوم ہوا کہ وہ نیوکلیئر فیوژن (nuclear fusion) کے اندرونی نظام کے تحت اپنی توانائی خود پیدا کرتا ہے۔ جو خالق اربوں سال سے سورج اور کہکشاؤں کے اس محیر العقول کارخانے کو بغیر کسی خلل کے چلا رہا ہے، اس کے لیے پچاس ساٹھ سال کی مختصر عمر پانے والے ایک عاجز انسان کو دوبارہ پیدا کر دینا کس طرح دشوار ہو سکتا ہے۔
حقیقت یہ ہے کہ انسان کا انکار کسی علمی بنیاد پر نہیں بلکہ اس کی اپنی بے حسی پر مبنی ہے۔ اتنے واضح اور کھلے کائناتی حقائق کے باوجود آخرت کا انکار دراصل ایک قسم کا فکری اندھا پن (intellectual blindness) ہے، جسے قرآن مجید نے اندھے پن (عَمُونَ) سے تعبیر کیا ہے۔ جس طرح ایک نابینا انسان رنگوں کے تنوع کو دیکھنے سے قاصر رہتا ہے، اسی طرح جو شخص کائنات میں ہر طرف پھیلی ہوئی نشانیوں سے صرفِ نظر کر کے زندگی کو محض آباء و اجداد سے چلی آنے والی ایک بے مقصد رسم سمجھ لے، وہ حقیقت کی بصیرت سے محروم ہو چکا ہے۔ کائنات کے تمام شواہد پکار پکار کر کہہ رہے ہیں کہ جس خدا نے یہ پہلا جہاں بنایا ہے، وہی انسان کے احتساب کے لیے دوسرا جہاں بھی برپا کرے گا۔
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قرآنی ہدایت کے تناظر میں جب داعی کو مخاطبین کے اعراض پر غم نہ کرنے کی تلقین کی جاتی ہے، تو اس کا مفہوم بے حسی نہیں بلکہ جذباتی توازن قائم رکھنا ہے۔ حقیقت یہ ہے کہ حقیقی دعوتی عمل کوئی سماجی وقار (social status) یا تفریحی سرگرمی نہیں، بلکہ یہ سراسر گہرے دردوکرب اور سنجیدہ فکری (serious thinking) کا سفر ہے۔ مذہبی کام کی روایتی تعبیر عموماً اسے ایک معاشرتی منصب بنا دیتی ہے، جبکہ نبوی اسلوب میں دعوت، انسان کے باطن کو ہلا دینے والا معاملہ ہے۔ رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی حیاتِ طیبہ کا بنیادی وصف ہی یہ تھا کہ آپ مسلسل غوروفکر اور پیہم فکرمندی (متوالی الاحزان) کی کیفیت میں رہتے تھے۔ ایک سچے داعی کے لیے مدعو قوم کی ابدی نجات کی تڑپ اور ان کے انجام کا اندرونی غم دراصل اس کی دعوتی روح کی غذا بن جاتا ہے۔
اس قلبی تڑپ کے ساتھ داعی جب اپنی قوم کو حقائق سے باخبر کرتا ہے اور انہیں خدائی انذار (divine warning) سناتا ہے، تو قانونِ قدرت کے تحت اس تنبیہ کا کوئی نہ کوئی حصہ اسی دنیا میں ظاہر ہونا شروع ہو جاتا ہے۔ قرآن کے بیان کے مطابق جس برے انجام سے انسانوں کو ڈرایا جاتا ہے، اس کا کچھ حصہ ان کے بالکل قریب آ پہنچتا ہے اور وہ اپنی ہی زندگیوں میں اس کے جزوی نتائج کا مشاہدہ کر لیتے ہیں۔ تاریخِ دعوت میں یہ سنتِ الٰہی بارہا سامنے آئی کہ جب مخاطبین نے حق کی پکار کو سنجیدگی سے لینے کے بجائے جھٹلایا، تو حتمی فیصلے سے قبل ہی انہیں اس انجام کی ایک جھلک دکھا دی گئی، جیسا کہ عہدِ رسالت میں منکرین کو غزوۂ بدر کے معرکے میں اپنے منفی رویے کا تلخ ذائقہ چکھنا پڑا۔
یہ قرآنی ضابطہ ہر اس دور پر یکساں طور پر لاگو ہوتا ہے جہاں کوئی داعی نبوی درد مندی کے ساتھ اٹھتا ہے اور قوم کو معروضی حقیقت (objective reality) کی طرف بلاتا ہے۔ جب ایک مخلص انسان مدعو کی ابدی خیر خواہی کے جذبے سے سرشار ہو کر حقائق کا تجزیہ کرتا ہے اور آنے والے خطرات سے آگاہ کرتا ہے، تو اس کی باتوں کو محض ایک رائے سمجھ کر مسترد نہیں کیا جا سکتا۔ جو لوگ ایسی سنجیدہ تنبیہ کو انا (ego) یا گروہی تعصب کی بنیاد پر نظرانداز کرتے ہیں، تاریخ کا غیر متبدل قانون ان کے خلاف متحرک ہو جاتا ہے۔ داعی کے مخاطبین اسی دنیا کے اندر مختلف صورتوں میں اپنے انکار کے لازمی نتائج سے دوچار ہوتے ہیں، اور داعی کی بصیرت افروز باتوں کی صداقت خود حالات کے آئینے میں ثابت ہو جاتی ہے۔
چنانچہ انکار اور بے اعتنائی کا یہ خمیازہ کبھی ماضی کی قوموں—جیسے عاد، ثمود اور قومِ شعیب—کی طرح کلی تباہی کی شکل میں ظاہر ہوا، اور کبھی بعد کے ادوار میں جزوی انتباہ (partial warning) اور تاریخی محرومی کی صورت میں سامنے آتا رہا ہے۔ ایک حقیقی داعی جب کسی معاملے کا گہرا تجزیہ پیش کرتا ہے، تو وہ دراصل کائناتی قوانین کی زبان بول رہا ہوتا ہے۔ ایسی مخلصانہ پکار سے اعراض برتنے والوں کا انجام ہمیشہ خسارے کی صورت میں نکلتا ہے۔ تاریخ کا تسلسل اس سچائی پر گواہ ہے کہ جب بھی بصیرت اور حقیقت پسندی پر مبنی تنبیہ کو نظرانداز کیا گیا، انسانوں کو اپنے غلط فیصلوں کا خمیازہ اسی دنیا میں بھگتنا پڑا۔
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کائنات اور انسانی وجود پر غور کرنے سے یہ حقیقت روزِ روشن کی طرح واضح ہوتی ہے کہ انسان ہمہ وقت انعاماتِ الٰہی کے ایک لامتناہی سمندر میں گھرا ہوا ہے۔ سورج، چاند، بارش، زمین کے نباتات اور سمندروں کا نظام—یہ تمام کائناتی انتظامات دراصل خالق کے اس غیر معمولی فضل کا مظہر ہیں جو اس نے بلا طلب انسان کے لیے فراہم کر رکھے ہیں۔ اس کائناتی فضل سے بھی بڑھ کر اللہ کا احسان یہ ہے کہ اس نے اپنی کتابوں اور پیغمبروں کے ذریعے انسان پر حقیقتِ واقعہ کو پوری طرح منکشف کر دیا۔ اس عظیم ترین فضل کا فطری اور لازمی تقاضا اعترافِ حقیقت (acknowledgement of reality) اور پرخلوص شکر گزاری تھا۔ مگر انسان کی تاریخ کا المیہ یہ ہے کہ وہ اس ہمہ گیر ربانی فیضان کے درمیان رہ کر بھی بے خبری اور ناشکری (ظلوم و کفار) کی زندگی بسر کرتا رہا۔
قدیم ادوار میں انسان خدا کی نعمتوں کا مشاہدہ محض ایک ظاہری اور سطحی سطح (macro level) پر کرنے پر قادر تھا۔ لیکن عصرِ حاضر کے سائنسی اور حیاتیاتی انکشافات نے اس قرآنی سچائی کو قطعی طور پر ثابت کر دیا ہے کہ خدا کے باطنی انعامات (hidden blessings) کا دائرہ ظاہری نعمتوں کے مقابلے میں اربوں گنا زیادہ وسیع ہے۔ انسانی جسم کے اندرونی نظام، خلیاتی ترتیب اور اعضا کے نازک توازن کی جدید تحقیق—جیسے جگر کی کارکردگی اور پروٹین کے اعتدال کا حیاتیاتی میکانزم—یہ بتاتی ہے کہ مائیکرو سطح (microscopic level) پر اگر رتی برابر بھی خلل واقع ہو جائے تو انسان کی بقا خطرے میں پڑ جائے۔ خالقِ کائنات نے اندرونی اور بیرونی سطح پر اربوں ایسے پیچیدہ اور خودکار انتظامات کر رکھے ہیں جن کے بغیر زندگی کا تصور بھی ممکن نہیں، اور یہی وہ نعمتیں ہیں جن کا حصر و شمار انسانی استطاعت سے باہر ہے۔
اس تمام معروضی حقیقت (objective reality) کے باوجود عام انسان شدید غفلت کا شکار رہتا ہے۔ وہ نعمتوں کے سمندر میں رہتے ہوئے بھی ایک قسم کے فکری اندھے پن (spiritual blindness) میں مبتلا ہے اور غفلت کو اپنے لیے ایک آسان اور بے ضرر طرزِ حیات سمجھ کر اختیار کر لیتا ہے۔ ایسی صورتِ حال میں داعیِ حق کا کام یہ ہوتا ہے کہ وہ انسان کو اس کے پرسکون خوابِ غفلت سے بیدار کرے اور اسے کائناتی نعمتوں اور آخرت کے محاسبے کا شدید احساس دلائے۔ خوابیدہ ضمیر کو جھنجھوڑنا اور انسان کو اس کی غفلت پر تنبیہ کرنا کوئی آسان عمل نہیں؛ یہ درحقیقت داعی کے لیے شدید باطنی غم اور کرب کو دعوت دینے کے مترادف ہوتا ہے، کیونکہ بیداری کا یہ پیغام اکثر غافل انسانوں کے اندر سرکشی اور مخالفت کے جذبات کو بھڑکا دیتا ہے۔
یہیں سے ایک خالص پیشہ ورانہ ذہنیت (professional mindset) اور سچے مشنری جذبے (missionary spirit) کا اصولی فرق نمایاں ہوتا ہے۔ ایک پیشہ ور انسان صرف نفع و نقصان اور طے شدہ معاوضے کے تحت کام کرتا ہے؛ اس کے پیشِ نظر محض لین دین کا تعلق (transaction) ہوتا ہے، اور اسے لوگوں کی اخلاقی و فکری محرومی سے کوئی دلی سروکار نہیں ہوتا۔ اس کے برعکس، سچا داعی کسی دنیوی صلے یا ستائش کا طالب نہیں ہوتا۔ اس کا دل ہمہ وقت اس فکر میں تڑپتا رہتا ہے کہ نوعِ انسانی کسی طرح جہالت اور غفلت کے اندھیروں سے نکل کر معرفتِ الٰہی کی روشنی پا لے۔ داعی کے دل کا یہ سوز، یک طرفہ خیر خواہی (unilateral well-wishing) اور انسانوں کی ابدی نجات کا یہی شدید درد اس کی فکری اور روحانی غذا بن جاتا ہے۔
انبیاءِ کرام اور ان کے سچے پیروکاروں کی زندگی دراصل اسی بے غرض مشنری تڑپ کا عملی نمونہ تھی۔ وہ بغیر کسی مادی مفاد کے انسانوں کے فکری جمود کو توڑنے کی جدوجہد میں لگے رہے اور ان کی طرف سے پہنچنے والی تمام ناگواریوں اور مخالفتوں کو سینے سے لگاتے رہے۔ رسول اللہ ﷺ کی مسنون دعائیں اور اذکار درحقیقت اسی داعیانہ سوز، دردمندی اور انسانیت کے لیے بے پایاں خیرخواہی کے جذبات کا مظہر ہیں، جہاں ایک مشنری انسان اپنے رب کے حضور مخلوق کی ہدایت اور نجات کے لیے اپنے دل کا سارا اضطراب انڈیل دیتا ہے۔
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قرآنِ مجید کا یہ اعلان کہ وہ بنی اسرائیل کے سامنے ان کے باہمی اختلافات کی اصل حقیقت کو بے نقاب کرتا ہے، دراصل مذہبی تاریخ کے ایک عظیم فکری انحراف (intellectual deviation) کی نشان دہی ہے۔ یہود اور نصاریٰ کے مابین سب سے بڑا نزاع حضرت مسیحؑ کی شخصیت کو لے کر پیدا ہوا۔ یہود نے حق کی معروضی حقیقت (objective reality) کو جھٹلا کر ان پر سنگین الزامات لگائے اور ان کی نبوت کا یکسر انکار کر دیا، جب کہ نصاریٰ نے غلو کا راستہ اختیار کرتے ہوئے انہیں خدا کا بیٹا ٹھہرایا اور تثلیث (trinity) اور کفارہ (atonement) جیسے غیر فطری عقائد تراش لیے۔ قرآن نے اس معاملے میں دونوں فریقوں کی غلطیوں کی اصلاح کی اور واضح کیا کہ اصل حقیقت صرف اور صرف توحیدِ خالص ہے، تاکہ انسان افراط و تفریط کے اس گورکھ دھندے سے نکل کر صراطِ مستقیم کو پا سکے۔
جب کوئی قوم دین کے بنیادی حقائق سے ہٹ کر فروعی اور تخیلاتی باتوں کو اصل الاصول بنا لیتی ہے، تو اس کا ناگزیر نتیجہ باہمی عناد اور فرقہ وارانہ تعصب (sectarian hatred) کی صورت میں نکلتا ہے۔ یہود و نصاریٰ کی تاریخ درحقیقت اسی تبدیلیِ ارتکاز (shift of emphasis) کا عبرت ناک باب ہے۔ اس انحراف نے نہ صرف انہیں ایک دوسرے کا دشمن بنا دیا بلکہ خود ان کے اپنے اندر بے شمار ایسے ذیلی فرقے پیدا کر دیے جو لاحاصل مناظروں اور باہمی منافرت میں مبتلا ہو گئے۔ وہ اساسیات (essentials) کو چھوڑ کر غیر اساسی امور (non-essentials) میں الجھ گئے، جس کے نتیجے میں مذہب ان کے ہاں روحِ بندگی اور اصلاحِ نفس کے بجائے محض گروہی عصبیت کا ذریعہ بن کر رہ گیا۔
قرآن کو اہلِ ایمان کے لیے ہدایت اور رحمت (guidance and mercy) اسی لیے قرار دیا گیا ہے کہ وہ انسانی فکر کو لایعنی موضوعات میں منتشر ہونے سے بچاتا ہے اور اسے اصل مرکز پر قائم رکھتا ہے۔ قرآن کا طریقہ یہ ہے کہ وہ انسان کو تاریخی اور کلامی الجھنوں سے نکال کر ان بنیادی حقائق کی طرف متوجہ کرتا ہے جن پر اس کی نجات اور اخروی فلاح کا دارومدار ہے۔ جو شخص اس فرق کو جان لیتا ہے کہ دین میں اساسی کیا ہے اور فروعی کیا، وہ لاحاصل نزاع (useless disputes) اور ذہنی خلفشار سے محفوظ رہتا ہے۔ یہی فکری یکسوئی اور درست راستے پر قائم رہنا بندۂ مومن کے حق میں خدا کی سب سے بڑی رحمت ہے۔
تاریخ کا الم ناک پہلو یہ ہے کہ بعد کے ادوار میں امتِ مسلمہ نے بھی لاشعوری طور پر یہود و نصاریٰ کے اسی گمراہ کن پیٹرن کو دہرا دیا۔ مسلمانوں نے بھی اساسی تعلیمات کو پسِ پشت ڈال کر فروعی اور تاریخی نزاعات کو اپنی فکر کا محور بنا لیا۔ آج مسلمانوں کی اکثریت اسی فکری انتشار کا شکار ہے۔ وہ تاریخ کے جزوی واقعات اور ایسے مفروضوں پر، جن کی پشت پر قرآن و سنت کی کوئی قطعی تائید یا معتبر علمی مواد موجود نہیں ہے، باہمی مناظروں اور الزام تراشیوں میں اپنی تمام تر توانائیاں ضائع کر رہے ہیں۔ اصل ایمانی ترجیحات کو چھوڑ کر ثانوی باتوں پر منافرت کی عمارت کھڑی کرنا درحقیقت اسی یہودی ذہنیت کا تسلسل ہے۔
قرآنِ مجید کی ہدایت اور رحمت صرف انہی قلوب کے لیے نصیب ہو سکتی ہے جو خود کو اس فکری انتشار سے پاک کر لیں۔ اگر مسلمان اپنے فکری رویے کا از سرِ نو محاسبہ نہ کریں اور فروع کے بجائے اساس کو اپنی جدوجہد کا دائرہ نہ بنائیں، تو وہ کبھی قرآن کے فیضان سے مستفید نہیں ہو سکتے۔ موجودہ دور میں اہلِ حق کے لیے سب سے اہم تقاضا یہ ہے کہ وہ غیر متعلق اور اختلافی مباحث سے اعراض (art of avoidance) برتیں، اپنی ترجیحات کو درست کریں اور دین کی بنیادی دعوت اور معرفتِ الٰہی پر اپنی توجہ مرکوز کر دیں، تاکہ وہ اس تاریخی فکری زوال سے محفوظ رہ سکیں جس کا شکار پچھلی امتیں ہوئیں۔
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قرآنِ مجید کے تدبر سے یہ حقیقت پوری طرح واضح ہوتی ہے کہ منشائے الٰہی کا اصل مرکز انسان کے فکری اندھے پن (intellectual blindness) کا خاتمہ ہے۔ خالق کا مقصود یہ ہے کہ انسان پر طاری غفلت کا پردہ چاک ہو، اس کے شعور کے دریچے کھلیں، اور وہ حق کی پکار کو سننے اور سمجھنے والا بنے۔ اسی مقصد کے تحت قرآن میں 'تصریفِ آیات' (diversification of divine signs) کا اصول بیان کیا گیا ہے۔ انسان کی تفہیم کے لیے اللہ تعالیٰ نے ہر نوعیت کے روایتی دلائل کا کمال درجے میں اہتمام فرمایا ہے؛ جن میں وحی، انبیاء و رسل کی بعثت، کائنات اور زمین و آسمان کی خاموش نشانیاں، اور تاریخ و حالات کے مسلسل تغیرات سبھی شامل ہیں۔ یہ تمام تر انتظامات اس لیے کیے گئے تاکہ انسان کی فکری صلاحیتیں بیدار ہوں اور وہ خدائی تذکیر (divine reminder) کو ہمہ تن متوجہ ہو کر قبول کر سکے۔
روایتی دلائل کے ساتھ ساتھ آخری دور میں انسانی فکر کو جھنجھوڑنے کے لیے غیر روایتی شواہد (unconventional evidence) بھی ظاہر کیے جاتے ہیں۔ جب انسان معمول کی نشانیوں کا عادی ہو کر احساسِ زیاں کھو بیٹھتا ہے، تو اس کی خفتہ عقل کو بیدار کرنے کے لیے تاریخ میں ایسے غیر معمولی دھکے (intellectual jolts) لگائے جاتے ہیں جن کا ماضی میں کبھی تصور بھی نہ کیا گیا ہو۔ قرآن میں مذکور 'دابۃ الارض' کا ظہور دراصل اسی نوعیت کا ایک غیر روایتی مظہر ہے۔ چاہے اسے مفسرین کی روایتی رائے کے مطابق کوئی حقیقی غیر انسانی مخلوق قرار دیا جائے جو انسانوں سے کلام کرے گی، یا اس کی توجیہ عصرِ حاضر کے سائنسی انکشافات، ڈیٹا اور غیر متوقع تکنیکی ایجادات (جیسے Artificial Intelligence) سے کی جائے، دونوں صورتوں میں اصل مقصد ایک ہی ہے۔ مقصد یہ ہے کہ انسان کی تفکیر کی صلاحیت (thinking ability) کو ہر ممکن زاویے سے متحرک کیا جائے تاکہ وہ معروضی حقیقتوں پر سنجیدگی سے غور کرنے کے قابل ہو سکے۔
یہ ربِ کریم کی اپنے بندوں پر بے پایاں رحمت ہے کہ وہ انسان کو آخری لمحے تک ہدایت اور بیداری کا موقع فراہم کرتا ہے۔ جب غیر روایتی شواہد اور حیرت انگیز واقعات دنیا میں رونما ہونے لگیں، تو درحقیقت یہ انسانیت کے لیے ایک آخری انتباہ (final call) کا درجہ رکھتے ہیں۔ یہ واقعات اس امر کا حتمی خدائی انذار (divine warning) ہوتے ہیں کہ انسان اب عدمِ توجہی اور غفلت کے دائرے سے باہر نکلے۔ قدرت کی طرف سے یہ غیر معمولی نشانیاں بطورِ سائن پوسٹ (signposts) قائم کی جاتی ہیں تاکہ بھٹکا ہوا مسافر انھیں دیکھ کر بروقت چوکنا ہو جائے اور یہ جان لے کہ اب نجات اور توبہ کا وقت بالکل آخری مرحلے میں داخل ہو چکا ہے۔
اس اصول کی ایک واضح مثال حضرت موسیٰ کے واقعۂ سفر میں ملتی ہے، جہاں منزل کی تعیین کے لیے مچھلی کا غیر معمولی انداز میں غائب ہونا اور چٹان کی موجودگی بطورِ علامت مقرر کی گئی تھی۔ اگرچہ سفر کے دوران وہ وقتی طور پر آگے نکل گئے، مگر چٹان اور مچھلی کے غیر معمولی واقعے کی یاد دہانی نے انھیں از سرِ نو سوچنے (rethinking) اور اپنے راستے کو درست سمت میں موڑنے (redirection) پر آمادہ کیا۔ بالکل اسی طرح قرآن و حدیث میں بیان کردہ غیر معمولی علامات دراصل انسانیت کے لیے ہدایت کے سائن پوسٹ ہیں۔ ان کا بنیادی تقاضا یہ ہے کہ فرد ہو یا پوری قوم، وہ ان اشارات کو دیکھ کر اپنی بے حسی کو توڑیں، اپنی روش پر نظرِ ثانی کریں، اور اس سے پہلے کہ مہلت کا وقت ہمیشہ کے لیے ختم ہو جائے، اپنی زندگی کا رخ خدا کی طرف موڑ لیں۔
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قرآنِ مجید میں وقوعِ قول (fulfillment of the divine decree) کا جو ذکر آیا ہے، وہ دراصل تاریخ کے اس نازک موڑ کی نشان دہی کرتا ہے جب انسانوں پر حجت پوری ہو جاتی ہے اور خدائی فیصلے کے نفاذ کا وقت آ پہنچتا ہے۔ صحابیِ رسول حضرت عبداللہ بن مسعودؓ نے اس قرآنی اشارے کی جو تعبیر فرمائی ہے، وہ بے حد چشم کشا ہے۔ ان کے نزدیک بات کے ثابت ہو جانے سے مراد یہ ہے کہ معاشرے سے حقیقی اہل علم اور باطنی بصیرت رخصت ہو جائے گی؛ قرآن کے الفاظ اور اس کی ظاہری تلاوت و تجوید تو باقی رہے گی لیکن اس کی اصل روح اور معنوی حقیقت (spiritual essence) دلوں سے ناپید ہو جائے گی۔ لوگ امر بالمعروف اور نہی عن المنکر کے بنیادی فریضے سے دست کش ہو جائیں گے اور واعظین اصلاحِ احوال کے بجائے محض عوامی پسندیدگی (public popularity) کے اسیر بن کر رہ جائیں گے۔ جب دین ایک زندہ حقیقت کے بجائے سطحی رسمیت اور جاہلی تفریحات میں بدل جائے، تو یہ اخلاص کے خاتمے اور خدائی انذار کی آخری گھڑی کے قریب آ جانے کا کھلا ثبوت ہوتا ہے۔
اس اخلاقی و فکری زوال کی سب سے سنگین علامت حقیقی علماء کا ناپید ہونا (ذہابِ علماء) ہے۔ اس سے مراد روایتی فہم رکھنے والوں کی کمی نہیں، بلکہ ایسے اہل استنباط مفکرین کا فقدان ہے جو عصری فہم (contemporary understanding) اور اجتہادی بصیرت کے ساتھ دین کی اصل روح کو زندہ کر سکیں۔ موجودہ دور میں مسلم معاشرہ مجموعی طور پر ایک فکری بونے پن (intellectual dwarfism) کا شکار نظر آتا ہے۔ دین کے ساتھ عام وابستگی محض ثقافتی یا گروہی عصبیت (communal identity) کی حد تک محدود ہو کر رہ گئی ہے، جس میں خدا کی حقیقی دریافت (discovery of God)، قلبی تضرع اور گہری ایمانی بصیرت مفقود ہے۔ اس دور کا المیہ یہ ہے کہ وہ افراد جو انسان کے فکری انتشار کو دور کر کے اس کے اندر ایمانی یقین (firm conviction) پیدا کریں اور مادہ پرستانہ نقطۂ نظر کو بدل کر اس میں آخرت کی تڑپ جگائیں، تقریباً نایاب ہو چکے ہیں۔
قیامت اور وقوعِ قول سے متعلق جن بڑی نشانیوں کا احادیث میں ذکر ملتا ہے، وہ تفہیم کے اعتبار سے دو واضح دائروں میں تقسیم ہیں۔ بعض نشانیاں وہ ہیں جن کی تہہ تک رسائی صرف وہی انسان پا سکتا ہے جو گہری فکری بصیرت اور علمی شعور رکھتا ہو، جسے احادیث کے مفہوم کے مطابق 'کاتب' (اہلِ فکر و نظر) کہا جا سکتا ہے۔ اس کے برعکس بعض نشانیاں ایسی کھلی اور غیر متنازع ہیں جنہیں ایک 'غیر کاتب' یعنی عام فہم رکھنے والا انسان بھی بغیر کسی فلسفیانہ موشگافی کے بآسانی دیکھ اور سمجھ سکتا ہے۔ ان تمام پیشین گوئیوں کا اصل مقصد کوئی علمی تنازع کھڑا کرنا نہیں، بلکہ انسان کے اندر ایک بیدار احساسِ نزاکت (sense of urgency) پیدا کرنا ہے تاکہ وہ اپنے انجام سے باخبر ہو سکے۔
ان کھلی اور معروضی نشانیوں (objective signs) میں جدید دور کی عظیم مادی و تمدنی تبدیلیاں شامل ہیں۔ بصیرت رکھنے والے اہل علم، مثلاً شیخ عبد الرحمن بن ناصر السعدی نے یاجوج و ماجوج کے ظہور کی تطبیق جدید مغربی اقوام کے غلبے پر کی ہے، جو اربوں کی تعداد میں دنیا کے مادی و سائنسی وسائل پر پوری طرح قابض ہو چکی ہیں اور زندگی کے ہر شعبے کی قیادت کر رہی ہیں۔ اسی طرح حدیثِ جبرائیل میں بیان کردہ علامتیں، جیسے غیر معمولی مادی فراوانی (material prosperity) کا عام ہونا اور اونچی اونچی عمارتوں کی تعمیر کی دوڑ، ایسی قطعی نشانیاں ہیں جن کے مشاہدے کے لیے کسی پیچیدہ علم کی ضرورت نہیں۔ مقدس مقامات کے آس پاس کھڑے فلک بوس ٹاورز اور دنیا کی غیر معمولی مادی خوشحالی ہر عام و خاص کے لیے ایک کھلا سائن پوسٹ (signpost) ہیں۔
پس جب ایک طرف اندرونی طور پر دینی روح ختم ہو کر محض ظاہرداری باقی رہ جائے اور دوسری طرف بیرونی دنیا میں تاریخ کے سب سے بڑے مادی و تمدنی انقلابات رونما ہو جائیں، تو یہ اس بات کا حتمی اعلان ہوتا ہے کہ وقوعِ قول کا مرحلہ درپیش آ چکا ہے۔ یہ تمام علامات دراصل انسان کے لیے ایک آخری خدائی انذار (divine warning) ہیں کہ وہ غفلت کے پردوں کو چاک کرے، رسمی دین داری سے نکل کر حقیقی تعلق باللہ کو دریافت کرے، اور مہلت کا وقت ختم ہونے سے پہلے اپنی زندگی کو معروضی حقیقت (objective reality) کی بنیاد پر ازسرنو منظم کر لے۔
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روایات میں صاحبِ صور یعنی حضرت اسرافیل کی جو تصویر کشی کی گئی ہے، وہ انسان کے رونگٹے کھڑے کر دینے والی ہے۔ وہ جبین پر بل ڈالے، منہ میں صور لگائے، عرشِ الٰہی کی جانب ٹکٹکی باندھے بالکل مستعد کھڑے ہیں کہ کب حکمِ ربی ہو اور وہ صور پھونک دیں۔ جب رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم نے اس ہولناک منظر کی تفصیل بیان فرمائی تو صحابۂ کرام پر گہری ہیبت طاری ہوگئی۔ انہوں نے عرض کیا کہ ایسے عالم میں ہمارا عمل کیا ہونا چاہیے؟ آپ نے ہدایت فرمائی کہ "حَسْبُنَا اللَّهُ وَنِعْمَ الْوَكِيلُ" کا ورد کرو، تاکہ اس خدائی إنذار (divine warning) کے وقت جب آسمانوں اور زمین کی تمام مخلوقات دہشت زدہ ہوں گی، انسان ان برگزیدہ نفوس میں شامل ہو سکے جنہیں اس ہمہ گیر فزع اور خوف سے استثنا (exception) حاصل ہوگا۔
صحابۂ کرام کے شب و روز کا اصل موضوع یہی فکرِ آخرت، جنت و جہنم کی حقیقت، اور کائنات میں جاری آیاتِ الٰہی کا استحضار تھا۔ اس کے برعکس، دورِ حاضر کے مسلمانوں کا فکری قبلہ یکسر تبدیل ہو چکا ہے۔ آج مساجد سے لے کر نجی مجالس تک دین کے نام پر جو گفتگو جاری ہے، وہ محض مادی اور سیاسی موضوعات، گروہی و مسلکی نزاعات (sectarian disputes)، اور دنیا کے سامنے اپنی شکایات کو منظم انداز میں پیش کرنے (organized grievances) تک محدود ہو چکی ہے۔ وہ موضوعات جن سے دلوں میں خدا کا خوف اور ایمان و یقین کی کیفیت پیدا ہوتی تھی، اب عوامی مباحث کا حصہ نہیں رہے۔ یہ صورتِ حال دراصل ایک سنگین غفلت کی غماز ہے، جس کی طرف احادیث میں اشارہ کیا گیا ہے کہ قیامت بدترین لوگوں پر قائم ہوگی جو حقیقت میں خدا کی یاد اور اس کی عظمت کے شعور سے یکسر خالی ہو چکے ہوں گے۔
فکرِ آخرت کو بیدار کرنا کوئی ثانوی کام نہیں، بلکہ یہی دین کی اصل روح ہے۔ جب انسانوں کو خوابِ غفلت (unawareness) سے بیدار کرنے کے لیے قیامت اور محاسبۂ آخرت کی یاد دہانی کرائی جاتی ہے، تو اسے محض ایک تخویفی انداز قرار دینا کوتاہ فکری ہے۔ ایک سچے داعی اور ربانی عالم کا مقصد کسی علامت یا پیشین گوئی کا حتمی اور قطعی تعین (fixed prediction) کرنا نہیں ہوتا، کیونکہ کسی غیرِ نبی کے لیے یہ ممکن ہی نہیں ہے۔ اصل مقصد یہ ہوتا ہے کہ انسانوں کی روزمرہ زندگی کے لایعنی موضوعات کے مقابلے میں موت کے بعد پیش آنے والی معروضی حقیقت (objective reality) کو ان کے زندہ تفکر کا حصہ بنایا جائے، تاکہ وہ اپنی فکری کجیوں کی اصلاح کر سکیں اور عملی زندگی میں کسی مہلک غلط فہمی (miscalculation) کا شکار نہ ہوں۔
اشراطِ الساعۃ یعنی قیامت کی نشانیوں کے باب میں قدرت کا ایک خاص تکوینی نظام کارفرما ہے۔ اللہ تعالیٰ نے حکمتِ بالغہ کے تحت تمام علامتوں کو پوری طرح بے نقاب نہیں کیا، بلکہ بعض علامتوں کو بالکل واضح اور ناقابلِ انکار (undeniable) رکھا ہے، جبکہ بعض پہلوؤں میں ایک خاص ابہام (creative ambiguity) باقی رکھا ہے۔ مثال کے طور پر دورِ حاضر کی بلند و بالا عمارتوں کا ظہور یا عالمگیر ماحولیاتی آلودگی کی صورت میں دخان کا منظر بظاہر آنکھوں کے سامنے ایک کھلی حقیقت ہے، مگر دیگر امور کی حتمی نوعیت پردۂ اخفا میں ہے۔ یہ ابہام دراصل انسان کے لیے ایک خدائی نعمت (blessing) ہے، تاکہ آزمائش کی بنیاد یعنی ایمان بالغیب (belief in the unseen) برقرار رہے اور انسان کے پاس توبہ اور اصلاحِ احوال کی امید اور مہلت کا موقع باقی رہے۔
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کائنات کی وسعتوں میں زمین کا وجود ایک غیر معمولی استثنا (exception) ہے۔ بظاہر یہ ایک پرامن اور محفوظ مسکن معلوم ہوتی ہے، لیکن حقیقت میں یہ محض ایک عارضی کیمپ (temporary transit camp) کی حیثیت رکھتی ہے۔ انسان کے قدموں کے نیچے ابلتا ہوا لاوا اور پگھلی ہوئی چٹانیں ہیں، اور سر پر فضا کے چند سو میٹر کے بعد زہریلی گیسوں، ہلاکت خیز تابکاری اور آکسیجن کی محرومی پر مبنی ایک ہولناک جہان ہے۔ یہ کائنات بذاتِ خود ایک دہکتی ہوئی بھٹی کی مانند ہے، جس میں زمین کا یہ نازک اور قابلِ زیست ماحول محض خدائی تدبیر اور قدرتِ کاملہ (divine intervention) کا مرہونِ منت ہے۔ قرآن کا بیان ہے کہ یہ اللہ کی وہ خاص کاریگری ہے جس نے ہر شے کو محکم اور باقاعدہ بنا رکھا ہے۔ یہ نظام مستقل نہیں بلکہ ایک مقررہ وقت کے لیے قائم کیا گیا ہے۔ انسان اگر معروضی حقیقت (objective reality) کی نگاہ سے دیکھے تو اسے صاف نظر آئے گا کہ وہ ایک بے حد نازک توازن پر جی رہا ہے، جسے کسی بھی وقت ختم کر کے اصل اور مستقل انجام یعنی آخرت کے ہولناک مراحل کے روبرو کر دیا جائے گا۔
قرآنِ مجید انسان کو اسی کائناتی حقیقت سے خبردار کرتے ہوئے کسی خاص گروہ یا نسل کو نہیں بلکہ پوری نوعِ انسانی کو مخاطب بناتا ہے۔ قرآن کے انذاری بیانات—جیسے نیکی لانے والے کے لیے نجات اور برائی لانے والے کے لیے گرفت کا اصول—کسی مسلکی دائرے (school of thought) یا قومی شناخت کے پابند نہیں۔ یہ کتاب کسی خاص طبقے کی اجارہ داری نہیں بلکہ تمام انسانوں کے لیے ایک عمومی خدائی انذار (divine warning) ہے۔ اس میں ہر اس شخص کا محاسبہ کیا گیا ہے جو اس عارضی دنیا کو ہی اپنا مستقل ٹھکانہ سمجھ بیٹھا ہو۔ کلامِ الٰہی کا یہ اسلوب پوری انسانیت کے ضمیر کو جھنجھوڑنے کے لیے ہے تاکہ ہر فرد یہ سمجھ سکے کہ خدا کی عدالت میں نجات کا معیار محض نسبت یا دعویٰ نہیں بلکہ انفرادی تزکیہ اور عملِ صالح ہے۔
انسان کی گمراہی اور غفلت کا سب سے بڑا سبب اس کا احساسِ بے خوفی (lack of fear) ہے۔ جب تک انسان کے دل میں خدا کی عظمت اور اس کی پکڑ کا حقیقی خوف بیدار نہ ہو، وہ سچائی کے اعتراف اور اپنی اصلاح پر آمادہ نہیں ہوتا۔ موجودہ دور کا سب سے بڑا المیہ یہ ہے کہ خود کو اہلِ ایمان کہنے والا طبقہ شدید ترین بے فکری اور مفروضہ تحفظ (false sense of security) میں مبتلا ہے۔ حقائق اور یاد دہانی کے خالص علمی و قرآنی دلائل سامنے آنے پر بھی ان کا ردعمل سنجیدہ غور و فکر کے بجائے اعذار تراشی اور بحث برائے بحث ہوتا ہے۔ ان کے اندر یہ خود ساختہ تصور گھر کر چکا ہے کہ وہ روایتی طور پر نجات کے حق دار ہیں اور عذاب کی تمام وعیدیں صرف دوسروں کے لیے ہیں۔ یہ نفسیات انسان کو حق کی دریافت اور سچے محاسبے سے بالکل محروم کر دیتی ہے۔
اس عمومی بے حسی اور غفلت کی بنیادی وجہ وہ غیر معروضی تفہیم ہے جو روایتی اندازِ فکر کے نتیجے میں پیدا ہوئی۔ قرآن کی تمام تہدیدی اور انذاری آیات کو ماضی کے منکرین پر چسپاں کر کے خود کو صرف بشارتوں اور مغفرت کے وعدوں کا حق دار ٹھہرا لیا گیا۔ اس گروہی تعصب (groupism) نے امت کے اندر خود احتسابی کی روح کو ختم کر دیا اور ایک ایسی بے بنیاد خوش فہمی کو جنم دیا جس میں عمل کی طلب اور خوفِ خدا کے بغیر ہی جنت کی ضمانت مان لی گئی۔ جب مذہبی فکر سے خوفِ آخرت نکل جائے تو مذہب صرف رسمی تقدس اور زبانی دعوؤں کا مجموعہ بن کر رہ جاتا ہے، جس سے وہ حقیقی انکسار اور اخلاقی بیداری ختم ہو جاتی ہے جو ایمان کا اصل تقاضا تھی۔
رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم نے اپنے دور میں ہی اس نفسیاتی بگاڑ کا ادراک فرما لیا تھا کہ لوگ گہرے مفہوم کو سمجھے بغیر محض ظاہری الفاظ کو اپنی بے عملی کی غذا بنا لیں گے۔ اسی لیے جب توحید کے کلمے کے ثمرات کا ذکر ہوا تو آپ نے اس بات کے عام ابلاغ سے اس اندیشے کے تحت احتراز کا مشورہ دیا کہ کہیں لوگ اس پر تکیہ کر کے (idhan yattakilu) اصل تقاضوں اور عمل کی جدوجہد سے غافل نہ ہو جائیں۔ انسان کی یہ کمزوری ہے کہ وہ سچی آگہی کے بجائے اپنی خواہش کے مطابق مفاہیم تراشتا ہے۔ نجات کا انحصار خود ساختہ تاویلات پر نہیں بلکہ اس معروضی شعور پر ہے جہاں انسان خود کو مکمل طور پر بے بس، خدا کا محتاج اور اس کی کائناتی گرفت کے سامنے جوابدہ محسوس کرے۔
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قرآنِ مجید کا یہ واضح اعلان کہ عنقریب خدا تمہیں اپنی نشانیاں دکھائے گا اور تم انہیں پہچان لوگے (سَيُرِيكُمْ آيَاتِهِ فَتَعْرِفُونَهَا)، کائنات اور انسانی تاریخ کے ایک عظیم الشان تکوینی نظام کی طرف رہنمائی کرتا ہے۔ خالقِ کائنات ہر دور میں آفاق و انفس (cosmos and self) کے اندر اپنی نشانیاں مسلسل ظاہر فرما رہا ہے، جن کا تعلق زمین و آسمان کے مظاہر، انسانی معیشت اور انسان کے انفرادی و اجتماعی وجود سے ہے۔ قرآن انسان کو جس تدبر اور تفکر کی دعوت دیتا ہے، اس کا اصل مقصد یہی ہے کہ آدمی کے اندر وہ باطنی بصیرت (discerning vision) پیدا ہو جو ان کھلی ہوئی نشانیوں کو دیکھ سکے اور ان سے معرفت حاصل کر سکے۔ اصل مسئلہ نشانیوں کے عدمِ وجود کا نہیں بلکہ دیکھنے والی نگاہ کے فقدان کا ہے، ورنہ خدا کی نشانیاں تو شب و روز پوری کائنات میں بکھری ہوئی ہیں۔
قربِ قیامت کے ضمن میں جن خدائی نشانیوں اور انذاری احوال کا ذکر احادیث میں آیا ہے، وہ فہم کے اعتبار سے ہر سطح کے انسان کے لیے قابلِ مشاہدہ ہیں۔ یہ نشانیاں جہاں ایک گہرے اہلِ علم (کاتب) کے لیے بصیرت کا سامان ہیں، وہیں ایک عام اور غیر تعلیم یافتہ (غیر کاتب) شخص بھی اپنے فطری مشاہدے سے ان کا ادراک کر سکتا ہے۔ حدیث میں قیامت کی ایک بنیادی علامت قلم کے ظہور (explosion of literacy) کو قرار دیا گیا ہے۔ موجودہ دور میں تعلیمی بیداری اور خواندگی کی وسعت اس انتہا تک پہنچ چکی ہے کہ دور دراز کے پسماندہ خطوں اور معمولی جھونپڑیوں تک بھی تعلیم عام ہو چکی ہے۔ یہ ایک ایسی معروضی حقیقت (objective reality) ہے جس کو پہچاننے کے لیے کسی گہرے فلسفیانہ علم کی ضرورت نہیں، بلکہ ہر ذی ہوش انسان کھلی آنکھوں سے دیکھ سکتا ہے کہ علم کا دائرہ تاریخ میں پہلی بار عالمگیر سطح پر پھیل چکا ہے۔
اسی طرح قربِ قیامت کی دیگر نشانیاں بھی معاصر تاریخ کے تناظر میں ایک کھلی حقیقت بن کر سامنے آ چکی ہیں۔ یاجوج و ماجوج کا ظہور، جسے مفسرین نے جدید مغربی اقوام کے ہمہ گیر غلبے اور ان کے برق رفتار سائنسی و صنعتی پھیلاؤ سے تعبیر کیا ہے، اس قرآنی حقیقت کا مصداق ہے کہ جب یہ قوتیں ہر بلندی سے امنڈ پڑیں گی تو وعدۂ حق یعنی قیامت بالکل قریب آ پہنچے گی۔ قرآنی الفاظ میں لفظِ "فَـ" (فَاقْتَرَبَ الْوَعْدُ الْحَقُّ) کا استعمال اسی وقتی تسلسل اور حتمی قربت کو واضح کرتا ہے۔ اسی تسلسل میں دخان یعنی دھوئیں کی نشانی موجودہ دور کے صنعتی انقلاب، فوسل فیول کے بے تحاشا استعمال اور فضائی آلودگی (industrial pollution) کی صورت میں پوری دنیا کو اپنی لپیٹ میں لے چکی ہے۔ یہ تمام مظاہر محض وقتی اتفاقات نہیں ہیں، بلکہ تاریخ کے آخری دور پر ثبت خدائی علامات ہیں۔
موجودہ زمانے میں بے پناہ مادی خوشحالی، فلک بوس عمارتوں کی تعمیر اور جدید سائنس کے انکشافات دراصل تبیینِ حق (clarification of truth) کا حتمی ذریعہ بن چکے ہیں۔ مادی اور معنوی وسائل (material and spiritual resources) کی فراوانی اور حقائق کے انکشاف کے اعتبار سے موجودہ دور کو ماضی کے تمام ادوار پر، حتیٰ کہ حضرت داؤد اور حضرت سلیمان علیہما السلام کے شاندار عہد پر بھی غیر معمولی فوقیت حاصل ہے۔ اللہ تعالیٰ نے اس دور میں آفاق و انفس کی نشانیوں کو اتنے روشن اور ناقابلِ انکار دلائل کے ساتھ آشکار کر دیا ہے کہ حقیقت کو جھٹلانے کا کوئی جواز باقی نہیں رہا۔ آج کائنات معرفتِ الٰہی کے شواہد سے لبریز ہے، بس ضرورت اس امر کی ہے کہ انسان اپنے تعصبات سے بلند ہو کر اس خدائی انذار (divine warning) کو سنجیدگی سے پہچانے اور اپنے رب کے حضور جھک جائے۔

[bookmark: cl71]10 Jul 2026 - The Ants (Al-Naml) 27:91-93 (Urdu)
قرآن مجید کی یہ آیات انسان کی پوری دینی زندگی اور نبوی مشن کو تین بنیادی ارکان پر قائم کرتی ہیں: توحید و عبادت، بلاغِ دعوت، اور نصرتِ خداوندی کا ظہور۔ اول الذکر حقیقت کا تعلق براہِ راست مکہ اور کعبۃ اللہ کے قیام کے اصل مقصد سے ہے۔ مکہ کو ایک محترم اور پرامن شہر بنانے کا بنیادی مدعا یہی تھا کہ وہ زمین پر خالص توحید (pure monotheism) کا ابدی مرکز بنے۔ اس مرکز کے اولین پاسبان، یعنی بنو اسماعیل کو اس لیے آباد کیا گیا تھا کہ وہ تلبیہ کے حقیقی شعور کے ساتھ زندگی گزاریں—یہ اعتراف کہ تمام نعمت، حمد اور مطلق حاکمیت (absolute sovereignty) صرف اور صرف اللہ ہی کے لیے مخصوص ہے۔ جب اولادِ ابراہیم نے تاریخی انحراف (historical deviation) کا شکار ہو کر شرک، بت پرستی اور غیر اللہ کو کارساز سمجھنے کی گمراہی اختیار کی، تو یہ دراصل اپنے بنیادی وجودی مقصد سے روگردانی تھی۔ چنانچہ ان کے لیے الٰہی انذار (divine warning) کا قانون انتہائی سخت تھا، کیونکہ مرکزِ توحید کے امینوں کے لیے توحید پر سمجھوتہ کرنے کی کوئی گنجائش نہیں رکھی گئی تھی۔
اولادِ اسماعیل کے لیے یہ الٰہی ضابطہ اتمامِ حجت کا آخری مرحلہ تھا کہ ان کے سامنے توحید کو اس کی اصل روح کے ساتھ قبول کرنے کے سوا کوئی دوسرا راستہ نہ تھا، ورنہ تاریخ کی عدالت میں ان کا فیصلہ سخت ترین عذاب اور ہلاکت کی صورت میں طے تھا۔ یہ انذار توسیعی طور پر موجودہ دور کے مسلمانوں کے لیے بھی ایک ہمہ گیر سبق رکھتا ہے۔ اگر حاملینِ کتاب اپنے تفکر میں غیر خدائی افکار کی آمیزش کریں اور تاریخی بگاڑ کا شکار ہو جائیں، تو وہ بھی سابقہ امتوں کی مانند عالمی بے وزنی اور انتشار (diaspora) کی گرفت میں آ سکتے ہیں۔ اس لیے کلمۂ توحید محض ایک رسمی نعرہ نہیں، بلکہ اپنی تمام فکری و عملی ترجیحات کو خدائے واحد کے تابع کر دینے کا نام ہے۔
اس سلسلے کا دوسرا اہم ترین ستون دعوت اور ترسیلِ قرآن (dissemination of the Quran) کا مسلسل عمل ہے۔ قرآنی حکم ’’وَأَنْ أَتْلُوَ الْقُرْآنَ‘‘ اس امر کا متقاضی ہے کہ انذار و بشارت کے اس کلام کو بغیر کسی تعطل کے ہر انسان تک پہنچایا جائے۔ اس فریضے کے دو بنیادی دائرے ہیں: ایک، انفرادی مخاطبت (direct personal address) جس میں مخاطب سے بالمشافہ ربط قائم کر کے کلامِ الٰہی کی تفہیم کی جائے؛ اور دوسرا، ابلاغِ عام (mass communication) جس میں مطبوعہ اور جدید برقی ذرائع (print and digital media) کے ذریعے پیغام کو عالمی سطح پر عام کیا جائے۔ دعوت کا یہ مشن روایتی مادی نتائج اور پیمائش (measurable outcomes) کا محتاج نہیں ہوتا۔ انبیاء کی تاریخ، بالخصوص حضرت نوح علیہ السلام کی طویل جدوجہد یہ واضح کرتی ہے کہ داعی کی ذمہ داری محض یک طرفہ ابلاغ (unilateral communication) ہے—مخاطب اسے قبول کرے یا نہ کرے، داعی کا کام حق کی معروضی ترسیل کو ہر حال میں جاری رکھنا ہے۔
جب انسان توحید اور دعوتِ حق کے اس تقاضے پر یکسو ہو کر کھڑا ہوتا ہے، تو نصرتِ خداوندی کا قانون ایک معروضی حقیقت کے طور پر حرکت میں آتا ہے، جس کا اعلان ’’سَيُرِيكُمْ آيَاتِهِ فَتَعْرِفُونَهَا‘‘ کے تحت کیا گیا ہے۔ اللہ تعالیٰ تاریخ کے دھارے میں، آفاق و انفس میں، اور مادی حالات کے اندر ایسی نشانیاں اور اسباب ظاہر فرماتا ہے جنہیں دیکھ کر اہل بصیرت غیر متوقع نصرتِ الٰہی (unexpected divine support) کو کھلی آنکھوں سے پہچان لیتے ہیں۔ تاریخِ نبوت شاہد ہے کہ مخلصینِ حق کو کبھی بالکل بے یار و مددگار نہیں چھوڑا گیا۔ اللہ تعالیٰ حالات کے اندر ایسے پوشیدہ تکوینی اسباب پیدا کر دیتا ہے جو دعوتی تسلسل کی بقا اور فکری تجدید کے ضامن بن جاتے ہیں۔
عصرِ حاضر میں اس خدائی مداخلت (divine intervention) کی ایک روشن مثال مسلم دنیا، بالخصوص خطۂ عرب میں معدنی وسائل کا غیر متوقع ظہور ہے۔ ایک طویل عروج کے بعد جب مسلم دنیا ہمہ گیر تہذیبی زوال (civilizational decline) سے دوچار ہو کر عالمی منظرنامے میں حاشیے پر چلی گئی تھی، اور یہ اندیشہ پیدا ہو گیا تھا کہ وہ جدید دنیا کے معاشی اچھوت (economic untouchables) بن کر رہ جائیں گے، عین اس وقت زمین کے خزانوں کا نمودار ہونا ایک عظیم تکوینی سہارا ثابت ہوا۔ اس مادی وسعت نے مسلم معاشروں کو تباہی سے بچا کر ان کے لیے عالمی سطح پر دعوتی، علمی اور فکری سرگرمیوں کے نئے راستے کھول دیے۔ یہ واقعہ اس حقیقت کا کھلا ثبوت ہے کہ نشیب و فراز کے باوجود اس امت کے اندر احیاء اور تجدید (revival and renewal) کی راہیں کبھی مسدود نہیں کی جاتیں، تاکہ ہر دور میں اتمامِ حجت اور اعلائے کلمۃ الحق کا ربانی فریضہ بطریقِ احسن انجام پاتا رہے۔
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حقیقی روحانیت کسی پراسرار وجد یا جذباتی بے خودی کا نام نہیں، بلکہ یہ ایک اعلیٰ فکری بیداری اور تدبر (contemplation) کا نتیجہ ہے۔ روحانی سفر کا اصل آغاز اُس وقت ہوتا ہے جب انسان کائنات اور کلامِ الٰہی کے اشارات کو ظاہری دائرے سے نکال کر وسیع تر مفہوم (extended meaning) میں سمجھنے کی صلاحیت پیدا کرے۔ جس طرح حضرت موسیٰ علیہ السلام آگ کی ایک ظاہری چنگاری کی تلاش میں نکلے تھے اور وہاں سے انہیں وحی و معرفت کا ابدی نور نصیب ہوا، اسی طرح ایک بیدار ذہن روزمرہ کے مشاہدات اور قرآنی حقائق سے معرفتِ الٰہی کے گہرے سرچشمے دریافت کر لیتا ہے۔ اس فکری وسعت کے لیے انسان کا روایتی جمود اور سطحی سوچ سے بلند ہونا لازمی ہے، تاکہ وہ ہر واقعے کی تہہ میں کارفرما خدائی حکمت کو اس کے اصل تناظر میں دیکھ سکے۔
قرآن مجید میں ملکۂ سبا (بلقیس) کا واقعہ اسی معروضی بصیرت (objective reality) کی ایک شاندار مثال ہے۔ جب حضرت سلیمان علیہ السلام کے حکم پر اس کے تخت کی ہیئت کو تھوڑا تبدیل (alter) کر کے اس کے سامنے پیش کیا گیا اور پوچھا گیا کہ کیا تیرا تخت ایسا ہی ہے، تو اس نے کسی الجھن یا تعصب کا شکار ہوئے بغیر فوراً حقیقت کو پا لیا اور کہا: "گویا یہ وہی ہے" (كَأَنَّهُ هُوَ)۔ بلقیس کا یہ ردِعمل اس کے منفی سوچ سے پاک، غیر تعصبی اور آزاد ذہن کا عکاس تھا جس نے ظاہری تغیر کے باوجود اصل حقیقت کو فوراً پہچان لیا۔ اس کے برعکس، موجودہ دور کے مسلمان ایک شدید قسم کی مظلومیت کی نفسیات (victim psychology) میں مبتلا ہیں، جس کے باعث وہ معروضی حقائق کو وسیع مفہوم میں دیکھنے کی صلاحیت سے محروم ہو چکے ہیں اور اپنے اردگرد کی دنیا کو محض تعصب اور شک کی نگاہ سے دیکھتے ہیں۔
اس نفسیاتی بیماری کا واضح ثبوت مسلمانوں کا جدید مغربی تہذیب کے بارے میں منفی طرزِ عمل ہے۔ جب مسلمان مفکرین اسپین کی تاریخ کو دیکھتے ہیں تو وہ عموماً حسرت اور نوحہ خوانی میں مبتلا ہو کر اسے ایک "گم گشتہ جنت" (lost paradise) قرار دیتے ہیں۔ حالانکہ حقیقت پسندانہ نگاہ یہ ہے کہ اسپین دراصل انسانی تاریخ میں تمدنی ارتقا کا ایک اہم موڑ تھا۔ جب مسلمان اپنی طبعی بساط پوری کر کے تھک گئے تو قدرت کے قانون کے مطابق مغربی اقوام نے اسی تمدن اور سائنس کی مشعل کو تھام کر آگے بڑھایا۔ جدید سائنسی دور حقیقت میں خدائی وعدے (سَنُرِيهِمْ آيَاتِنَا فِي الْآفَاقِ وَفِي أَنفُسِهِمْ) کے تحت قرآن کے سائنسی و فکری دلائل کو نئی قوت فراہم کرنے کا ایک دور تھا۔ یہ وہی ملکۂ سبا کے تخت کی مانند تھا جس کی ظاہری شکل بدل کر پیش کی گئی تھی، مگر مسلمان مغربی تہذیب اور جدید سائنسی علوم میں فرق نہ کر سکے اور ردِ عمل کی نفسیات (reactionary psychology) کا شکار ہو کر جدید دور کی تمام برکات سے کٹ گئے۔
اس فکری پستی سے نکلنے کے لیے شخصیت کا ہر قسم کے باطنی احساسِ کمتری یا برتری سے پاک ہونا (complex-free personality) بنیادی شرط ہے۔ حضرت سلیمان علیہ السلام کا طرزِ عمل دیکھیے کہ جب ہدہد نے آ کر بغیر کسی القاب و آداب کے براہِ راست کہا کہ "مجھے وہ بات معلوم ہوئی ہے جس کی آپ کو خبر نہیں"، تو حضرت سلیمان نے انا (ego) کا مظاہرہ کرنے کے بجائے پوری سنجیدگی سے اس کی بات سنی۔ تاریخ میں جن مسلم رہنماؤں نے استعمار کے ظہور کو محض ایک سازش سمجھ کر عسکری ردِ عمل کی راہ اپنائی، وہ اس دور کے الٰہی نقشے کو سمجھنے سے قاصر رہے۔ ایک سچے داعی کا مشن کسی واقعاتی اشتعال یا ردِ عمل پر نہیں، بلکہ حق کی خالص دریافت (divine discovery) پر قائم ہوتا ہے۔ جب انسان ہر قسم کے گروہی تعصب (groupism) اور ردِ عمل سے آزاد ہو کر اللہ کی عظمت میں جینا سیکھتا ہے، تب ہی وہ جدید وسائل کو تسخیر کر کے انہیں ابلاغِ دعوت (communication of the divine message) کے لیے استعمال کرنے کے قابل ہوتا ہے۔
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قرآنِ مجید میں حضرت موسیٰ اور فرعون کے تاریخی واقعے کا بیان محض ایک قدیم قصہ نہیں، بلکہ اہلِ ایمان کے لیے ایک ابدی رہنمائی اور فکری تسکین کا سامان ہے۔ سورۂ قصص کی آیت—نَتْلُو عَلَيْكَ مِنْ نَبَإِ مُوسَىٰ وَفِرْعَوْنَ بِالْحَقِّ لِقَوْمٍ يُؤْمِنُونَ—کا اصل مخاطب اگرچہ اوّلین طور پر رسولِ خدا اور آپ کے صحابہ ہیں، لیکن توسیعی مفہوم (extended sense) کے اعتبار سے اس کا اطلاق قیامت تک اٹھنے والے تمام اہل ایمان اور حاملینِ دعوت پر ہوتا ہے۔ تاریخ کے اس اہم ورق کو حق کے ساتھ دہرانے کا مقصد یہ واضح کرنا ہے کہ جس مشن کو لے کر ماضی میں ایک پیغمبر اٹھے تھے، اسی نوعیت کی جدوجہد بعد کے ادوار میں بھی پیش آنی ہے۔ تاریخ کے یہ اوراق محض ماضی کا بیان نہیں بلکہ سنتِ الٰہی کے تحت کام کرنے والے اساسی قوانین کو بے نقاب کرتے ہیں۔
یہاں دراصل تاریخ کے ایک اٹل قانون (historical pattern) کی نشاندہی کی گئی ہے۔ اللہ تعالیٰ نے جس طرح حضرت موسیٰ اور ان کے رفقا کے راستے میں پیش آنے والی تمام تر نامساعد صورتِ حال کا ازالہ فرما کر انہیں سرخرو کیا، وہی قانون رسول اللہ اور آپ کے اصحاب کے ساتھ بھی بروئے کار آیا اور قیامت تک اہلِ حق کے ساتھ اسی کی تکرار ہوتی رہے گی۔ خدا کا یہ ابدی ضابطہ ہے کہ وہ اپنے مخلص بندوں کو ہر قسم کے مصائب اور رکاوٹوں (hurdles) کے باوجود بالآخر کامیابی سے ہمکنار کرتا ہے اور باطل مخالفت کو ناکام بنا دیتا ہے۔ اہل ایمان کو یہ یقین دلایا جا رہا ہے کہ حالات کا ظاہری دباؤ کتنا ہی شدید کیوں نہ ہو، انجامِ کار کامیابی انہی کا مقدر بنے گی۔
سورۂ قصص کے مطالعے سے یہ حقیقت واضح ہوتی ہے کہ دعوتی سفر میں پیش آنے والی آزمائشیں ہمہ جہت ہوتی ہیں۔ اس سورہ میں بنیادی طور پر تین طرح کے احوال بیان کیے گئے ہیں: اوّل حضرت موسیٰ اور فرعون کا تفصیلی واقعہ جو ایک غالب سیاسی اقتدار کی خارجی مخالفت کی نمائندگی کرتا ہے؛ دوم اہلِ مکہ کا معاصرانہ منفی ردعمل؛ اور سوم سورہ کے اختتام پر قارون کا تذکرہ جو دراصل ملت کے اندر پیدا ہونے والے داخلی فتنے (internal crisis) کی علامت ہے۔ اس تفریق کے ذریعے اہل ایمان کو یہ فکری بصیرت دی گئی ہے کہ دعوتِ حق کے راستے میں مشکلات خواہ باہر کے جابرانہ نظام کی طرف سے آئیں یا اپنوں کے درمیان سے داخلی انحراف کی صورت میں ابھریں، نصرتِ الٰہی ہر سطح پر متحرک ہو کر ان تمام الجھنوں کا ازالہ کر دیتی ہے۔
آیتِ مبارکہ—وَنُرِيدُ أَنْ نَّمُنَّ عَلَى الَّذِينَ اسْتُضْعِفُوا فِي الْأَرْضِ—خدائی ارادے کے حتمی نفاذ کا اعلان ہے۔ تاریخ میں جب بھی کمزور سمجھے جانے والے اہلِ ایمان پر ظلم کے پہاڑ توڑے گئے، اللہ تعالیٰ نے تمام ظاہری اسباب کو یکسر بدل کر اپنی مشیت کو غالب کیا۔ یہی معاملہ ہر اس گروہ کے ساتھ پیش آئے گا جو نوعِ انسانی کو خدا کے تخلیقی منصوبے (creation plan of God) سے باخبر کرنے اور خدائی إنذار (divine warning) کا فریضہ انجام دینے کے لیے اٹھے گا۔ داخلی رکاوٹیں ہوں یا خارجی محاذ آرائی، اللہ تعالیٰ حالات کا ایسا معروضی انتظام فرماتا ہے کہ باطل کی تمام تر تدبیریں بے اثر ہو کر رہ جاتی ہیں اور دعوتی مشن اپنی منزل کی طرف رواں دواں رہتا ہے۔
اس پورے بیان کا اصل حاصل یہ ہے کہ مخلص کارکنانِ حق کے اندر ایک غیر متزلزل مثبت فکر (positive thinking) اور گہرا توکل پیدا ہو۔ مخالف قوتوں کے ظاہری جاہ و جلال سے مرعوب ہونے کے بجائے انسان کا نگاہِ حقیقت بین اس بات پر ٹکی رہے کہ کائنات کا حقیقی کارفرما صرف خدا ہے۔ جب انسان خالص نیت کے ساتھ اللہ کے دین کا داعی بنتا ہے تو کوئی بھی بظاہر ناقابلِ تسخیر رکاوٹ اس کے لیے رکاوٹ باقی نہیں رہتی، بلکہ سنتِ الٰہی کے تحت بالآخر حق کے غلبے اور نصرت کے در کھل کر رہتے ہیں۔
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قرآن مجید کا ایک اسلوب کونیاتی نشانیوں (cosmic signs) کے ذریعے انسانی شعور کو بیدار کرنا ہے، اور دوسرا طریقہ تاریخ کے اہم واقعات کے ذریعے ابدی اور معروضی حقیقتوں (objective realities) کو ذہن نشین کرانا ہے۔ سورۂ قصص کا بنیادی محور حضرت موسیٰ علیہ السلام کی تاریخ ساز شخصیت ہے۔ انسانی تاریخ کی تشکیلِ نو میں حضرت موسیٰ ایک انقلابی حیثیت رکھتے ہیں، جن کے ذریعے اللہ تعالیٰ نے انسانی تاریخ کا رخ بدل کر اسے ایک بالکل نیا موڑ عطا کیا۔
حضرت موسیٰ سے پہلے اہل ایمان مسلسل دورِ جبر و استبداد (Age of Persecution) کا شکار تھے، جہاں فکر اور ضمیر کی آزادی کا تصور مفقود تھا اور مقتدر قوتیں مذہب اور سوچ پر اپنا مکمل تسلط قائم کیے ہوئے تھیں۔ فرعون اور ہامان اسی قدیم استبدادی نظام کے علمبردار تھے جو انسانی آزادی کو کچل کر فکری اور مذہبی اجارہ داری قائم رکھنا چاہتے تھے، اور اسی تسلط کے خاتمے کو وہ اپنے اقتدار کے لیے خطرہ سمجھتے تھے۔ حضرت ابراہیم علیہ السلام نے اگرچہ توحید کی فکری بنیاد رکھی، مگر ان کے پاس درکار افرادی قوت (manpower) میسر نہ تھی۔ اس کے برعکس، حضرت موسیٰ کے دور میں بنی اسرائیل کی صورت میں ایک بڑی جمعیت وجود میں آئی، اور اللہ تعالیٰ نے اپنی خاص منصوبہ بندی (divine planning) کے تحت جبر کے اس دور کو ختم کرنے اور آزادیِ فکر و عقیدہ (freedom of thought and belief) کی راہ ہموار کرنے کا تاریخی عمل باقاعدہ طور پر شروع فرمایا۔
حضرت موسیٰ کے ذریعے تاریخ میں برپا ہونے والا یہ موڑ دراصل اسی دعوتی مشن کا پیش خیمہ تھا جس کی تکمیل رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کے ذریعے مقدر تھی۔ جب آپؐ نے مدینہ میں یومِ عاشورہ کے روزے کے پس منظر میں یہ فرمایا کہ ہم موسیٰ کے تم سے زیادہ حق دار ہیں، تو درحقیقت یہ اسی فکری تسلسل کا اعلان تھا کہ انسان کو شرک، بت پرستی اور جبر و اکراہ (coercion) کی غلامی سے نکالنے کا جو عمل حضرت موسیٰ کے ذریعے جزوی طور پر شروع ہوا تھا، اسے عالمی سطح پر مکمل کرنے کی ذمہ داری آخری رسول پر عائد کی گئی۔ آپؐ نے اسی تاریخی عمل کو آگے بڑھا کر انسان کے لیے فکری اور مذہبی آزادی کو ایک عالمگیر حقیقت میں تبدیل کیا۔
چار ہزار سال پر محیط تاریخ کے اس خدائی انتظام کے نتیجے میں آج کی دنیا ایک ایسے دور میں داخل ہو چکی ہے جہاں جبر و تسلط کا فرعونی ماڈل عملی طور پر اپنی معنویت کھو چکا ہے اور انسان کے لیے آزادیِ ضمیر (freedom of conscience) اور حقِ انتخاب ایک معروضی واقعے کے طور پر قائم ہو چکا ہے۔ پس، یہ قرآنی آیات درحقیقت اہل ایمان کے لیے یقین، ثبات اور امید کا سرچشمہ (verses of hope) ہیں کہ جبر کے ماحول میں بھی آخری غلبہ خدا کے ابدی منصوبے ہی کو حاصل ہوتا ہے، جبکہ فرعون اور ہامان جیسے ظالموں اور مستکبرین کے لیے ان میں تاریخی زوال اور ناکامی کا کھلا خدائی انذار (divine warning) موجود ہے۔
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قرآن مجید میں یہ حقیقت واضح کی گئی ہے کہ کائنات کا اصل انتظام اللہ تعالیٰ کے ہاتھ میں ہے۔ انسان اپنی عمومی زندگی میں معاملات کو اپنے فہم اور تدبیر سے چلانے کی کوشش کرتا ہے، مگر بعض اوقات فرد یا قوم کی زندگی میں ایسے نازک حالات پیدا ہو جاتے ہیں جو یکسر انسانی گرفت سے باہر (out of control) ہوتے ہیں۔ ایسے مواقع پر تدبیرِ الٰہی (divine planning) خاموشی سے متحرک ہوتی ہے۔ انسان کا اصل کام یہ ہے کہ وہ اپنی استطاعت کی حد تک ممکنہ کوشش کرے اور جب معاملہ اس کی سکت سے باہر ہو جائے تو اس کا بوجھ اپنے اعصاب پر سوار کرنے کے بجائے اسے مکمل طور پر خدا کے حوالے کر دے۔ جب انسان اپنی بے بسی کا اعتراف کرتے ہوئے توکل (trust in God) کا رویہ اختیار کرتا ہے، تو پردۂ غیب سے ایسے واقعات رونما ہوتے ہیں جو انسانی عقل اور منصوبہ بندی سے کہیں زیادہ مؤثر اور دور رس ثابت ہوتے ہیں۔
سورۂ قصص میں حضرت موسیٰ علیہ السلام کی والدہ کا واقعہ اسی اصول کی ایک روشن مثال ہے۔ فرعون کی جانب سے بنی اسرائیل کے نومولود بچوں کے قتل کا سلسلہ ایک انتہائی سنگین اور بے بس کن معروضی صورتحال (objective situation) تھی۔ اس نازک گھڑی میں امِّ موسیٰ کو یہ خدائی رہنمائی ملی کہ جب تک ممکن ہو بچے کی حفاظت کرو، لیکن جب معاملہ تمہارے بس سے باہر ہو جائے تو اسے ایک صندوق میں رکھ کر دریا کے سپرد کر دو۔ بظاہر یہ عمل بچے کو ہلاکت میں ڈالنے کے مترادف تھا، مگر درحقیقت یہ تدبیرِ انسانی کے خاتمے پر تدبیرِ الٰہی کا آغاز تھا۔ چنانچہ وہ بچہ اسی فرعون کے محل میں پہنچا اور فرعون کی اہلیہ کے دل میں اس کے لیے غیر متوقع محبت پیدا کر دی گئی۔ اس طرح خدا نے اپنے غیبی انتظام (divine intervention) کے تحت وہ ناممکن کام کر دکھایا جو کسی انسانی تدبیر کے دائرے میں نہیں آ سکتا تھا۔
اس قرآنی واقعے سے دعوتی اور عملی زندگی کے لیے ایک ابدی سبق ملتا ہے۔ اہل ایمان کا فریضہ ہے کہ وہ انسانوں کے لیے خیر خواہی (well-wishing) کا جذبہ رکھتے ہوئے انذار و تبشیر کا فریضہ انجام دیں اور بندوں کو خدا کے تخلیقی منصوبے (creation plan of God) سے آگاہ کرتے رہیں۔ تاہم، اس سفر میں انسان کو ہمیشہ اپنے دائرۂ اختیار (sphere of control) پر توجہ مرکوز رکھنی چاہیے، نہ کہ ان چیزوں پر جو اس کے بس سے باہر ہیں۔ جب کسی میدان میں انسانی کوششیں اپنی آخری حد کو پہنچ جائیں، تو نتائج کو خدا پر چھوڑ دینا چاہیے۔ خدا اپنے پوشیدہ قوانین کے تحت ایسے غیر متوقع مواقع (unexpected opportunities) پیدا فرماتا ہے جن کا انسان پہلے سے تصور بھی نہیں کر سکتا۔
قریبی تاریخ میں استعمار (colonialism) کا خاتمہ اس تاریخی و خدائی قانون کا ایک واضح ثبوت ہے۔ جب مغربی استعماری طاقتوں نے مسلم دنیا سمیت کرۂ ارض کے ایک بڑے حصے پر تسلط قائم کیا، تو اس کے ردِ عمل (reaction) میں دنیا بھر میں پرتشدد مزاحمتی تحریکیں اٹھ کھڑی ہوئیں، جن کے نتیجے میں سوائے خون خرابے کے کچھ حاصل نہ ہوا کیونکہ نوآبادیاتی طاقتوں اور محکوم قوموں کے مابین طاقت کا زبردست عدم توازن تھا۔ بالآخر استعماری طاقتوں کو مقبوضہ خطے چھوڑ کر واپس جانا پڑا، مگر اس کا اصل سبب مقامی تشدد نہیں تھا بلکہ خود ان طاقتوں کے آپسی اختلافات اور مفادات کی جنگ تھی۔ پہلی اور دوسری جنگ عظیم کے نتیجے میں ان کی اپنی معاشی اور عسکری قوت اس حد تک کمزور ہو گئی کہ وہ اپنے نوآبادیاتی نظام کو مزید برقرار نہ رکھ سکیں۔
یہ تاریخی واقعہ بتاتا ہے کہ تاریخ کے دھارے کو بدلنے والے اصل اسباب اکثر انسانی تدبیر اور تصادم کے دائرے سے باہر ظہور پذیر ہوتے ہیں۔ جو کام مظلوم قومیں اپنی تمام تر عسکری طاقت جھونک کر بھی نہ کر سکیں، وہ قدرت کے خاموش قوانین کے تحت خودبخود انجام پا گیا۔ یہی معاملہ فرد کی روزمرہ زندگی کا بھی ہے۔ انسان کو چاہیے کہ وہ اپنی توانائیوں کو غیر ضروری کشمکش میں ضائع کرنے کے بجائے حقیقت پسندی کا ثبوت دے۔ وہ اپنے حصے کا عملی اقدام دیانت داری سے کرے اور باقی معاملات کو پروردگارِ عالم کے عدل و حکمت پر مبنی انتظام کے حوالے کر دے، کیونکہ خدا کی غیبی تدبیر ہمیشہ انسان کے محدود گمان سے بالاتر ہو کر کام کرتی ہے۔
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انسانی تاریخ اور تجربے میں تحفظ اور نصرت عموماً اپنوں، بہی خواہوں اور دوستوں کی جانب سے حاصل ہوتی ہے۔ لیکن حضرت موسیٰ علیہ السلام کا واقعہ اس لحاظ سے ایک استثنائی حقیقت (exceptional reality) ہے کہ یہاں ایک داعیِ حق کو خود اس کے بدترین دشمن کے ہاتھوں تحفظ اور پرورش فراہم کی گئی۔ انسان خواہ کتنا ہی صاحبِ اقتدار، مادی وسائل سے لیس اور صاحبِ تدبیر کیوں نہ ہو، وہ مستقبل کے پوشیدہ پردوں کو چاک کرنے کی صلاحیت نہیں رکھتا۔ کائنات کا حتمی نظام اور تاریخی واقعات کا غلبہ صرف اور صرف اللہ تعالیٰ کے ہاتھ میں ہے (اللہ غالبٌ علٰی أمرہ)۔ انسان اپنے تمام تر زعمِ قوت کے باوجود مستقبل کے نشیب و فراز کی پیشگی منصوبہ بندی میں قطعی طور پر بے بس اور لاچار ہے۔
انسانی نفسیات کا ایک بڑا مغالطہ یہ ہے کہ وہ اپنے مخالف کو ضرورت سے زیادہ طاقتور سمجھنے کی غلطی میں مبتلا ہو جاتا ہے (overestimation of the opponent)۔ انسان دشمن کے ظاہری جاہ و جلال اور مادی تسلط کو دیکھ کر اس قدر مرعوب ہوتا ہے کہ غیر شعوری طور پر اسے خدائی صفات جیسی ناقابلِ شکست ہستی فرض کر لیتا ہے۔ حالانکہ ایک معروضی حقیقت (objective reality) یہ ہے کہ دنیا کا کوئی بھی انسان، خواہ وہ کتنا ہی طاقتور اور مقتدر کیوں نہ ہو، ہمہ جہت طور پر بااختیار نہیں ہو سکتا۔ ہر انسان اور ہر باطل نظام کے اندر بے شمار داخلی کمزوریاں اور فکری و تدبیری خلا (vulnerabilities and loopholes) موجود ہوتے ہیں، جو بالآخر اس کی شکست اور ناکامی کا سبب بنتے ہیں۔ مخالف کی ظاہری قوت کے ساتھ ساتھ اس کے ان مخفی کمزور پہلوؤں کو نہ دیکھ پانا ہی انسان کے اندر بے جا خوف پیدا کرتا ہے۔
فرعون، ہامان اور ان کے لشکروں کے معاملے میں یہی حقیقت پوری طرح نمایاں ہوئی۔ وہ تمام تر عسکری اور سیاسی غلبے کے باوجود اپنے مستقبل اور انجام کا ادراک کرنے سے قاصر رہے۔ قدرت کا تکوینی فیصلہ دیکھیے کہ جس بچے کے خوف سے فرعون نے ہزاروں معصوم جانوں کا خون بہایا، اسی بچے کو اس نے اپنے ہی محل میں رکھ کر شاہی اعزاز کے ساتھ پالا پوسا۔ وہ فرعون جو خود کو مطلق العنان سمجھتا تھا، نادانستہ طور پر اپنے ہی مخالف کا کفیل اور محافظ بن گیا تاکہ وہ خود اس کے لیے حزن و ملال اور تباہی کا سبب بنے (لِيَكُونَ لَهُمْ عَدُوًّا وَحَزَنًا)۔ یہ واقعہ بتاتا ہے کہ ظاہری جبروت رکھنے والی طاقتیں اکثر اپنی ہی داخلی کمزوریوں کے باعث خدائی منصوبے کی تکمیل کا غیر ارادی ذریعہ بن جاتی ہیں۔
تخلیقِ کائنات اور کتابِ فطرت (book of nature) کے مشاہدے سے بھی اسی ربانی قانون کی تصدیق ہوتی ہے۔ حشرات الارض اور نباتات کی دنیا میں ایسے بے شمار مظاہر پائے جاتے ہیں جہاں ایک کمزور جاندار اپنے مخالف کو براہِ راست نقصان پہنچانے کے بجائے اس کے جسم میں اپنے انڈے داخل کر دیتا ہے۔ مخالف جاندار خود ایک انجانے میزبان (host) کے طور پر ان انڈوں کی حفاظت اور پرورش کرتا ہے، یہاں تک کہ وہ نئی حیات بن کر اسی میزبان کے وجود کو چیرتے ہوئے باہر نکل آتی ہے۔ فطرت کا یہ خاموش نظام اس حقیقت کا کھلا ثبوت ہے کہ اللہ تعالیٰ کس طرح ظاہری طاقتور کو خود اس کی اپنی تباہی اور حق کی بقا کا ذریعہ بنا دیتا ہے۔
یہی وہ گہری حکمت ہے جس کی بنا پر قرآن انسان کو انسانوں کے خوف سے آزاد کر کے خالص خشیتِ الٰہی (fear of God) کے مقام پر کھڑا کرنا چاہتا ہے۔ انسان کا خوف درحقیقت اس کی ظاہری قوت کے سامنے مغلوب ہو جانے اور اس کی باطنی بے بسی سے غافل رہنے کا نام ہے، جبکہ حقیقی معنوں میں ہر چیز پر حتمی غلبہ (absolute dominance) صرف اللہ کو حاصل ہے۔ جب کوئی شخص کسی دنیاوی مخالف سے اس حد تک خوف زدہ ہو جائے کہ حق کے تقاضوں سے رُک جائے، تو وہ عملاً ایک فانی انسان کو خدا کے برابر درجۂ خوف دے رہا ہوتا ہے۔ قرآنی بصیرت کا تقاضا یہ ہے کہ باطل کی داخلی کمزوریوں کو سمجھا جائے، انسانوں کی ظاہری ہیبت سے مرعوب ہوئے بغیر اپنے تمام معاملات کو صرف خدائے واحد کے سپرد کر دیا جائے، جو دشمن کے محل ہی سے حق کے لیے راستہ نکالنے پر قادر ہے۔
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موجودہ امتحان کی دنیا میں اللہ تعالیٰ کی مرضی کا ظہور عام طور پر اسباب کے انداز میں ہوتا ہے، نہ کہ طلسمات اور خوارق کے ذریعے۔ خدا کا یہ اٹل قانون ہے کہ اس دنیا میں کسی بھی بڑے مقصد کی تکمیل فطری قوانین اور اسباب کے دائرے ہی میں عمل میں آتی ہے۔ حضرت موسیٰ علیہ السلام کی زندگی کا مطالعہ بتاتا ہے کہ جب اللہ تعالیٰ نے ان کو اپنے مشن کے لیے تیار کیا، تو یہ تیاری معجزاتی انداز کے بجائے سخت امتحانات اور تدریجی تاریخی و سماجی اسباب کے تحت ہی ہوئی۔ انسان جب آزمائش کی بھٹی سے گزر کر اپنے فہم، اخلاص اور حکمت کو ثابت کرتا ہے، تبھی وہ اس مقام پر پہنچتا ہے جسے قرآن میں محسنین کا مقام کہا گیا ہے۔ نیکی اور حکمت کا انعام انہی بندوں کے حصے میں آتا ہے جو اس دنیا کے کڑے امتحانات میں پورا اتر کر اپنی اہلیت ثابت کرتے ہیں۔
خدائی رہنمائی اور الہام (divine inspiration) کے نزول کا بھی ایک گہرا نفسیاتی اور فکری قانون ہے۔ الہام اور صحیح تدبیر ہمیشہ اسی ذہن پر اترتی ہے جو بحران کے لمحے میں جزع فزع (emotional overreaction) اور بے قابو جذباتیت سے محفوظ رہے۔ حضرت موسیٰ کی والدہ کا واقعہ اس حقیقت کو پوری طرح واضح کرتا ہے۔ انتہائی نازک اور پرخطر گھڑی میں جب انہوں نے اپنے دل کو قابو میں رکھا اور اضطراب سے بچ کر سکون اختیار کیا، تو خدا کی طرف سے ان کے ذہن میں ایک عملی تدبیر القا ہوئی۔ منفی جذباتیت اور بے صبری انسان کی بصیرت کو مفلوج کر دیتی ہے، جبکہ ضبطِ نفس (self-control) اور فکری یکسوئی انسان کے اندر وہ معروضی رویہ (objective attitude) پیدا کرتی ہے جس کے نتیجے میں درست سمت میں سوچنے اور عمل کرنے کے راستے کھلتے ہیں۔
اس پورے واقعے میں تاریخی تبدیلی اور دعوت کے پس منظر میں خواتین کا کردار غیر معمولی بصیرت کا حامل ہے۔ حضرت موسیٰ کی والدہ کی استقامت، ان کی بہن کی دانشمندی اور تدبیر، اور پھر فرعون کے محل میں خود اس کی بیوی (امرأة فرعون) کی مثبت سوچ (positive thinking) نے اس خدائی نقشے کو پورا کرنے میں بنیادی کردار ادا کیا۔ ایسے وقت میں جب پورا معاشرہ تعصب اور منفی سوچ میں مبتلا تھا، فرعون کی بیوی نے حالات کا مثبت تجزیہ کیا اور ایک نومولود میں خیر اور نفع کا پہلو دریافت کیا۔ یہ معروضی نگاہ اور مثبت رویہ ہی تھا جس نے بالآخر اس خاتون کو ایمان اور بصیرت کی اعلیٰ ترین توفیق سے نوازا۔
دعوتِ حق کے سفر میں بھی یہی سنتِ الٰہی کارفرما رہتی ہے۔ داعیِ حق کو قدم قدم پر کٹھن حالات، عوامی مخالفت اور تنہائی کے کڑے مراحل سے گزرنا پڑتا ہے۔ بعض اوقات غیر مقبول موقف یا حق بات کہنے کی پاداش میں داعی کو شدید مخالفت، بائیکاٹ اور سناٹے کا سامنا کرنا پڑتا ہے جہاں ظاہری ذرائع اور تعاون کے تمام راستے بند دکھائی دیتے ہیں۔ ایسے کٹھن لمحات میں اگر داعی اپنے آپ کو جزع فزع، ردعمل کی نفسیات (reactionary psychology) اور مایوسی سے بچائے رکھے اور اعراض (art of avoidance) کی حکمتِ عملی پر قائم رہے، تو مخالفت کے بادل بالآخر چھٹ جاتے ہیں۔ خدا کی خاموش تدبیر کے تحت نئے حالات پیدا ہوتے ہیں اور دعوت کے کام کو آگے بڑھانے کے لیے نئے معاونین اور نئے راستے فراہم ہو جاتے ہیں۔
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قانونِ فطرت کا ایک نہایت گہرا پہلو یہ ہے کہ بسا اوقات بظاہر چھوٹے اور غیر اہم واقعات عظیم الشان تاریخی تبدیلیوں اور انقلابات کا بنیادی محرک (trigger) بن جاتے ہیں۔ انسانی زندگی میں ملنے والے غیر معمولی مواقع اور ترقیاں عموماً ایسے ہی بظاہر معمولی اسباب سے جنم لیتی ہیں، اور اسی نوعیت کا کوئی دوسرا واقعہ انسان کو حاصل شدہ حالات کے دائرے سے یکایک باہر بھی نکال دیتا ہے۔ حضرت موسیٰ علیہ السلام کے معاملے میں تدبیرِ الٰہی کا یہی ضابطہ پوری طرح کارفرما نظر آتا ہے۔ ایک شیر خوار بچے کا لکڑی کے صندوق میں بہتے ہوئے فرعون کے محل تک پہنچ جانا اور شاہی خواتین کے دل میں اس معصوم کے لیے اچانک رحم کا پیدا ہو جانا، بظاہر ایک سادہ اور اتفاقی واقعہ تھا؛ مگر یہی واقعہ ان کے شاہی محل میں داخلے، ان کی حفاظت اور غیر معمولی نشوونما (growth) کا سبب بن گیا۔ پھر آگے چل کر ایک اور واقعہ پیش آیا، جس کے نتیجے میں وہ اسی شاہی محل کی آسائشوں سے محروم ہو کر نکلنے پر مجبور ہو گئے۔ دنیاوی نعمتوں اور انسانی زندگی کے نشیب و فراز کا یہ ایسا خدائی نظام ہے جو تاریخ کے ہر چھوٹے بڑے موڑ پر یکساں طور پر جاری و ساری دکھائی دیتا ہے۔
اسی حقیقت کی ایک تابناک مثال سیرتِ نبویؐ میں بیعتِ عقبہ کے پس منظر سے ملتی ہے۔ رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم مکہ میں سالانہ اجتماع اور میلوں کے موقع پر دور دراز سے آنے والے قبائل سے ملاقاتیں کر کے ان کے سامنے دعوتِ حق پیش فرمایا کرتے تھے۔ اسی دوران یثرب (مدینہ) سے آئے ہوئے چند افراد کے ایک مختصر گروہ سے آپؐ کی رات کے وقت ملاقات ہوئی۔ وہ لوگ مکہ کسی باہمی حلیفانہ معاہدے (strategic alliance) کی غرض سے آئے تھے۔ لیکن جب آپؐ نے ان کے سامنے اپنے نبوی مشن کی حقیقت رکھی، تو ان میں سے ایک صاحبِ بصیرت شخص نے اپنی قوم کو متوجہ کیا کہ یہود جس آخری نبی کی آمد کی پیشین گوئی کیا کرتے ہیں، یہ بلاشبہ وہی ہستی ہیں۔ انہوں نے قبائلی تعصبات سے بلند ہو کر یہ بروقت فیصلہ کیا کہ اصل ترجیح مقامی معاہدے نہیں بلکہ اس خدائی موقع کو ہر چیز پر مقدم رکھنا (to seize the opportunity) ہے، مبادا یہود اس معاملے میں پہل کر جائیں۔
وہ چند افراد کی محض ایک مختصر اور غیر رسمی سی ملاقات تھی، مگر اس نے آگے چل کر پوری انسانی تاریخ کا رُخ اور دنیا کا نقشہ تبدیل کر کے رکھ دیا۔ یہ اللہ تعالیٰ کی حکمتِ بالغہ کا طریقہ ہے کہ وہ بظاہر غیر محسوس اور معمولی سمجھے جانے والے واقعات کو عالمی واقعات کا نقطۂ آغاز بنا دیتا ہے۔ حضرت موسیٰؑ کے معاملے میں بھی یہی حکمت کارفرما تھی؛ ایک واقعہ انہیں مصر کے شاہی محل میں لے گیا، اور دوسرا واقعہ انہیں صحرا کی پرمشقت زندگی کی طرف لے گیا۔ صحرا کی یہ تنہائی محض ایک جائے پناہ نہ تھی، بلکہ ایک نئی باطنی بیداری اور عظیم الشان دعوتی مشن کی تیاری کا مرحلہ تھی، جس کے ذریعے آگے چل کر مصر اور اس کے گرد و پیش کے خطے میں ایک عہد ساز انقلاب برپا ہونا تھا۔
انسان کے ساتھ پیش آنے والے یہ تمام تر احوال دراصل خالقِ کائنات کی طرف سے انسان کی فکری اور اخلاقی تربیت کا خاموش ذریعہ ہوتے ہیں۔ نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کے اس ارشاد—"میرے رب نے میری تربیت کی اور بہترین تربیت کی"—کا ایک عمیق مفہوم یہی ہے کہ زندگی میں پیش آنے والے واقعات و حالات انسان کے سب سے بڑے فطری معلم اور مربی (divine coach) ہوتے ہیں۔ اللہ تعالیٰ پیش آمدہ خارجی حالات کے ذریعے انسان کو جھنجھوڑتا اور اسے حقیقت کا شعور بخشتا ہے۔ بشرطیکہ انسان منفی ردِ عمل کے بجائے مثبت اندازِ فکر (positive thinking) کو اپنائے، کبر اور انا (ego) سے پاک رہے اور ہمہ وقت رجوع اور اعترافِ حقیقت (repentance) کے جذبے سے سرشار رہے۔ ایسے شخص کے لیے زندگی کا ہر ناخوشگوار یا خوشگوار موڑ اس کے تزکیۂ نفس (purification of the soul) اور اس کی شخصیت کی حقیقی تعمیر (personality development) کا سب سے موثر وسیلہ بن جاتا ہے۔
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قرآنی مطالعے سے یہ حقیقت واضح ہوتی ہے کہ حضرت موسیٰ علیہ السلام ایک انتہائی بیدار مغز اور اپنے ماحول سے پوری طرح باخبر انسان (vigilant personality) تھے۔ شاہی محل میں پرورش پانے اور بنی اسرائیل کے مخصوص پس منظر کی بنا پر وہ اپنے ارد گرد کی سماجی حرکیات سے گہرائی سے واقف تھے۔ وہ اس معروضی حقیقت (objective reality) کو خوب سمجھتے تھے کہ فرعونی نظام میں طاقت کا توازن کس قدر غیر مساوی ہے۔ فرعون کے لیے اسرائیلی قوم کے بے شمار معصوم بچوں کا قتل کوئی قابلِ گرفت جرم نہ تھا، لیکن اس کے برعکس ایک قبطی کا مارا جانا پورے ریاستی اقتدار کو حرکت میں لانے کے لیے کافی تھا۔ اس تمام تر شعور اور انجام شناسی کے باوجود، وہ حالات کی غیر متوقع نوعیت کے سبب ایک سنگین بحران کا شکار ہو گئے۔ اس سے یہ سبق ملتا ہے کہ انسان کتنا ہی ہوشیار اور چوکنّا کیوں نہ ہو، سماجی زندگی میں ہر وقت غیر متوقع پیچیدگیوں اور امتحانات کا سامنا ہو سکتا ہے۔
اس واقعے کا اہم تقاضا یہ ہے کہ انسان اپنے گرد و پیش کا گہرا شعور (environmental awareness) رکھے۔ سماج میں مختلف مزاج کے لوگ موجود ہوتے ہیں؛ کچھ افراد مقتدر اور فرعونی مزاج کے حامل ہوتے ہیں، جبکہ کچھ لوگ وہ ہوتے ہیں جو اپنی ناعاقبت اندیشی اور غیر سنجیدگی کے باعث روزانہ تصادم اور نزاع پیدا کرتے ہیں۔ ایک سنجیدہ انسان کا فریضہ ہے کہ وہ ان تمام رجحانات کی درست تشخیص کرے اور خود کو کسی بھی جذباتی دام (emotional trap) سے محفوظ رکھے۔ انسان کو چاہیے کہ وہ اپنی ہی قوم کے ایسے غیر ذمہ دار عناصر کے بہکاوے میں نہ آئے جو پہلے خود اشتعال برپا کرتے ہیں اور پھر مدد کے نام پر دوسروں کو بھی اس بحران میں جھونک دیتے ہیں۔ ہر وہ صدا جو اپنے گروہ کی طرف سے اٹھے، اس کا درست اور حق پر ہونا قطعاً ضروری نہیں۔
ہمارے موجودہ حالات میں اس واقعے کی بڑی واضح تطبیق نظر آتی ہے۔ اجتماعی زندگی میں ایسے قیادت نما عناصر کثرت سے ابھرتے ہیں جو غیر ضروری تصادم (confrontation) کو جنم دیتے ہیں اور پھر اسے اپنی سیاست اور ایجنڈے کے لیے استعمال کرتے ہیں۔ عوام جذباتی نعروں کے زیرِ اثر بے سوچے سمجھے ان کے پیچھے چل پڑتے ہیں، حالانکہ یہ طریقہ سراسر نقصان کا باعث ہے۔ کسی بھی بیدار قوم کا اصل رخ اشتعال انگیزی کے بجائے مثبت اور تعمیری سرگرمیوں کی طرف ہونا چاہیے۔ ان کی تمام تر توانائیاں علم، معاشی ترقی اور دیگر طبقات کے ساتھ باہمی مفاہمت (mutual understanding) قائم کرنے میں صرف ہونی چاہییں، تاکہ امن اور استحکام کے ماحول میں آگے بڑھنے کے حقیقی مواقع حاصل ہو سکیں۔
جب انسان شعوری طور پر نزاع سے بچنے اور حکمت و اعراض (art of avoidance) کا راستہ اختیار کرتا ہے، تو اللہ تعالیٰ اس کے لیے بچاؤ کے نئے راستے کھول دیتا ہے۔ حضرت موسیٰ کے بچپن میں جب شدید خطرہ درپیش تھا تو اللہ تعالیٰ نے تابوت کے ذریعے نصرت فرمائی تھی۔ اس دوسرے بحران میں، جب ان کی جان کو خطرہ لاحق تھا، تو غیبی تدبیر ایک خیر خواہ مشیر کی صورت میں سامنے آئی جس نے انہیں بروقت وہاں سے نکل جانے کا مخلصانہ مشورہ دیا۔ حضرت موسیٰ کو یہ معلوم نہ تھا کہ ان کا اگلا رخ کیا ہوگا، لیکن انہوں نے معروضی تقاضوں کو قبول کرتے ہوئے توکل (reliance on God) کے ساتھ اس پر عمل کیا۔ انسان جب بے مقصد تصادم سے ہٹ کر تدبیر اور امن کا راستہ اختیار کرتا ہے، تو خدا کی رہنمائی اس کے لیے منزلیں آسان کر دیتی ہے۔
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جب کوئی قوم طویل تاریخی عمل کے نتیجے میں اخلاقی اور فکری زوال (degeneration) کا شکار ہو جاتی ہے، تو اس کی اصلاح کا کام دنیا کا سب سے زیادہ نازک اور دشوار ترین عمل بن جاتا ہے۔ زوال یافتہ ذہنیت کی سب سے بڑی علامت یہ ہے کہ اس کے اندر حقیقت پسندی، اعترافِ حقیقت اور خود احتسابی کا مادہ ختم ہو جاتا ہے اور اس کی جگہ محض ردِ عمل کی نفسیات (reactive psychology) لے لیتی ہے۔ سورۂ قصص میں حضرت موسیٰؑ اور بنی اسرائیل کے ایک فرد کے واقعے میں اسی نفسیاتی بگاڑ کی نشان دہی کی گئی ہے۔ حضرت موسیٰؑ نے جب دوسرے دن اسی اسرائیلی شخص کو دوبارہ ایک نزاع میں مبتلا پایا، تو انہوں نے ناصحانہ انداز میں اس کی غلطی پر متنبہ کرتے ہوئے محض اتنا کہا کہ تم کھلے طور پر گمراہ معلوم ہوتے ہو۔ مگر وہ شخص حق بات کو سمجھنے کے بجائے حد درجہ حساسیت کا شکار ہو گیا اور اس نے فوری طور پر اپنے محسن کے خلاف ایک جھوٹا بیانیہ گھڑ لیا۔ اس نے ایک ناگہانی واقعے اور قتلِ خطأ (accidental death) کو ارادتاً کیا گیا قتلِ عمد (intentional murder) قرار دے کر حضرت موسیٰؑ پر یہ الزام دھر دیا کہ وہ زمین میں سرکشی اور فساد برپا کرنا چاہتے ہیں۔
یہ واقعہ محض ایک فرد کا انفرادی عمل نہیں تھا، بلکہ زوال یافتہ گروہ کی اس اجتماعی ذہنیت کا عکاس ہے جو تاریخ کے ہر دور میں مصلحین کے مقابلے میں ظاہر ہوتی رہی ہے۔ تاریخِ انبیاء اس امر پر شاہد ہے کہ جب بھی زوال یافتہ اقوام کے سامنے ان کی کوتاہیاں واضح کی گئیں اور انہیں اپنی روش بدلنے کی دعوت دی گئی، تو انہوں نے معروضی حقیقت (objective reality) کو تسلیم کرنے کے بجائے داعی اور مصلح کی ذات کو متنازع بنا دیا۔ ان کا طریقہ ہمیشہ یہی رہا کہ مصلح کی خیرخواہانہ بات کو توڑ مروڑ کر پیش کیا جائے (distortion of facts) اور ان پر تکبر، فساد اور غداری کے الزامات لگا دیے جائیں۔ قرآن مجید نے بنی اسرائیل کی اسی تاریخ کو ان الفاظ میں بیان کیا ہے کہ جب بھی کوئی رسول ان کے پاس ان کی نفسانی خواہشات کے خلاف سچائی لے کر آیا، تو انہوں نے یا تو اس کی تکذیب کی یا اس کے درپئے قتل ہو گئے۔
موجودہ دور میں بھی جب زوال یافتہ مسلم ذہن کو مخاطب کیا جائے، تو بعینہٖ یہی اسرائیلی ردِ عمل سامنے آتا ہے۔ جب کبھی مسلمانوں کو یہ سمجھانے کی کوشش کی جائے کہ وہ تصادم اور جذباتی سڑک کی سیاست (street politics) سے پرہیز کریں اور غیر ضروری جذباتی تحریکوں کے بجائے امن اور تعمیری راستے اختیار کریں، تو ردِ عمل کا شکار ذہن اس اصلاحی فکر کو ’مسجد یا حقوق سے دستبرداری‘ کا نام دے دیتا ہے۔ اسی طرح جب امت کو یہ دعوت دی جائے کہ وہ ماضی کی حاکمانہ نفسیات (ruler psychology) سے باہر نکل کر موجودہ جمہوری اور شہری فریم ورک (democratic model) کے تحت پُر امن بقائے باہمی کے آداب سیکھیں اور دعوتی مواقع کو استعمال کریں، تو روایتی مسلکی دائرہ (school of thought) اس پر فوراً یہ فتویٰ صادر کر دیتا ہے کہ یہ نبوی منہج سے انحراف ہے۔ زوال یافتہ ذہن حقائق کو دیکھنے کی صلاحیت کھو دیتا ہے، اس لیے وہ بات کے اصل مفہوم کو مسخ کر کے مصلح کو ہی مجرم بنا کر کھڑا کر دیتا ہے۔
ایک سچے داعیِ حق (caller to truth) کے لیے اس قرآنی بیان میں یہ گہری رہنمائی موجود ہے کہ زوال یافتہ ماحول میں اصلاح کا کام کرتے ہوئے غلط فہمیوں، الزامات اور طعن و تشنیع کا سامنا ناگزیر ہے۔ ایسی صورتِ حال میں داعی کو کسی جذباتی بدحواسی کا شکار ہوئے بغیر فکری بیداری اور تدبیر (vigilance) کا طریقہ اپنانا چاہیے۔ تاہم، انسانی تدبیر اور بیداری کبھی بھی مخالفین کے پیدا کردہ شر اور بگاڑ سے مکمل حفاظت کی ضامن نہیں ہو سکتی۔ اس کا اصل حل وہ ربانی طریقہ ہے جو حضرت موسیٰؑ کے اسوہ سے ملتا ہے، یعنی احتیاط کے ساتھ ساتھ بارگاہِ الٰہی میں مسلسل پناہ طلب کرنا: *رَبِّ نَجِّنِي مِنَ الْقَوْمِ الظَّالِمِينَ* (اے میرے رب، مجھے ظالم لوگوں سے نجات عطا فرما)۔ یہ دعا مدعو قوم سے کسی نفرت کا اظہار نہیں، بلکہ اصلاحی مشن کو جاری رکھتے ہوئے ان کے پیدا کردہ شر سے بچاؤ اور خدائی نصرت کے حصول کا لازمی ذریعہ ہے۔
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جب انسان پر اچانک کوئی شدید بحران (crisis) ٹوٹ پڑے اور وہ اپنے تمام تر مادی وسائل اور تحفظ سے محروم ہو جائے، تو عام طور پر وہ بدحواسی اور مایوسی کا شکار ہو جاتا ہے۔ لیکن مومن کا رویہ اس سے یکسر مختلف ہوتا ہے۔ حضرت موسیٰ کی زندگی میں جب شاہی محل سے یکلخت بے دخلی اور محرومی کا نازک موڑ آیا، تو انہوں نے اپنا ذہنی توازن کھونے کے بجائے خدا پر کامل توکل (trust in God) کا ثبوت دیا۔ انہوں نے حالات کی معروضیت کو تسلیم کرتے ہوئے ایک خیر خواہ کے مشورے پر مدبرانہ فیصلہ کیا اور مصر سے نکل کر کنعان و مدین کے اس مانوس تاریخی راستے کا رخ کیا جو ان کے آبائی تعلق کی یادگار تھا۔ اس پرآشوب لمحے میں بھی ان کا دل خدا کی یاد اور مناجات سے معمور تھا، جو اس بات کا ثبوت ہے کہ داخلی استحکام خارجی حالات سے متاثر نہیں ہوتا۔
اس پورے واقعے میں حضرت موسیٰ کے طرزِ عمل سے تین بنیادی اوصاف سامنے آتے ہیں: خدا پر غیر مشروط توکل، مسلسل دعا، اور بے لوث اخلاقی کردار (moral character)۔ جب وہ تھکے ہارے، بے سروسامانی کے عالم میں مدین کے کنویں پر پہنچے، تو خود شدید محتاج اور اجنبی ہونے کے باوجود انہوں نے دو کمزور خواتین کی مدد کی۔ انہوں نے اپنی ذاتی محرومی اور مشقت کو اخلاقی ذمہ داری کی ادائیگی میں رکاوٹ نہیں بننے دیا۔ مصیبت اور تنگی کے وقت بھی دوسروں کے کام آنا اور کسی صلے کی تمنا کے بغیر خدمت کرنا وہ اعلیٰ انسانی وصف ہے جو بندے کو خدا کی خصوصی نصرت کا مستحق بنا دیتا ہے۔
قانونِ قدرت یہ ہے کہ انسان کا چھوٹا سا بے لوث عمل بھی خدا کے ہاں ضائع نہیں ہوتا، بلکہ برکت بن کر کئی گنا صورت میں واپس لوٹتا ہے۔ حضرت موسیٰ کے اس اخلاقی اقدام نے ان کے لیے تحفظ اور رزق کا غیبی دروازہ کھول دیا۔ مدین کے معزز بزرگ کو ایک دیانت دار اور توانا معاون کی ضرورت تھی، اور حضرت موسیٰ کو پناہ اور روزگار کی۔ اخلاقی کردار کی بدولت دونوں ضرورت مندوں کا مسئلہ حل ہو گیا اور حضرت موسیٰ کو ایک محفوظ ٹھکانہ میسر آ گیا۔ اس سے یہ اصول واضح ہوتا ہے کہ جو انسان بحران کے باوجود توکل، دعا اور بے لوث کردار کا دامن تھامے رکھے، خدا اس کے لیے تاریک ترین حالات میں بھی کشادگی کے راستے پیدا فرما دیتا ہے۔
قرآن کے اس بیان کا ایک گہرا تربیتی پہلو یہ ہے کہ بحران انسان کے لیے کوئی زحمت (bane) نہیں بلکہ ایک مخفی رحمت (boon) ہے۔ سخت حالات دراصل شخصیت سازی (personality building) کا الٰہی تربیتی نظام ہیں۔ اللہ تعالیٰ نے حضرت موسیٰ کی تیاری کے لیے دو متضاد ادوار مقرر فرمائے: ایک طرف شاہی ماحول کی آسائش، جس نے انہیں اعلیٰ سوسائٹی کے فکری انداز اور نظامِ حکومت کو سمجھنے کا موقع دیا؛ اور دوسری طرف صحرا کی جفاکش اور کٹھن زندگی، جس نے ان کے اندر صبر، مشقت، اور خدا پر کامل انحصار کے جوہر کو نکھارا۔ یہ دونوں تجربات ان کی فکری اور اخلاقی تکمیل کے لیے ناگزیر تھے۔
یہ سنتِ الٰہی ہر انسان کی زندگی میں کسی نہ کسی صورت جاری رہتی ہے۔ سازگار اور ناسازگار دونوں قسم کے احوال انسان کی آزمائش اور اس کے تزکیے کے لیے پیش آتے ہیں۔ ایک باشعور انسان کا کام یہ ہے کہ وہ آسائش کے دور میں سرکشی اور غفلت سے بچے اور مشکلات کے دور میں مایوسی اور بے عملی کا شکار نہ ہو۔ یہ دونوں کیفیات دراصل ایمان اور عملِ صالح کو صیقل کرنے کے مواقع ہیں۔ انسان کو چاہیے کہ وہ ہر حال میں، خواہ خوشحالی ہو یا تنگی، ہر تجربے کو مثبت فکری غذا بنائے اور اپنے اندر ایک باوقار ربانی شخصیت (godly personality) پروان چڑھائے۔
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بائبل اور تاریخی روایات کے مطابق، حضرت ابراہیم علیہ السلام کی نسل تین شاخوں میں منقسم ہوئی: سیدہ سارہ سے بنی اسرائیل، سیدہ ہاجرہ سے بنو اسماعیل، اور سیدہ قطورہ سے اہل مدین کا سلسلہ جاری ہوا۔ قطورہ کے بطن سے پیدا ہونے والے چھ بیٹوں کی اولاد اس خطے میں پھیلی اور بڑی اقوام کی صورت اختیار کر گئی، جن میں سے ایک مدین تھے۔ نبوت و رسالت کا فیضان محض بنی اسرائیل یا بنو اسماعیل تک محدود نہ تھا، بلکہ بنی قطورہ میں بھی اللہ کے پیغمبر مبعوث ہوئے۔ جب حضرت موسیٰ علیہ السلام پر مصر میں بحران کا وقت آیا اور انہوں نے ہجرت کا قصد کیا، تو انہوں نے مدین کا رخ فرمایا (فَلَمَّا تَوَجَّهَ تِلْقَاءَ مَدْيَنَ)۔ یہ محض ایک جائے پناہ کی تلاش نہ تھی، بلکہ مصیبت کے لمحے میں ہم فکر اور اہل ایمان انسانوں (like-minded people) کی طرف رجوع کرنے کا ایک شعوری فیصلہ تھا، تاکہ ایمان، یقین اور خدا پرستی کے مشترکہ ماحول میں وقت گزارا جا سکے۔
مدین کے کنویں پر پہنچ کر حضرت موسیٰ نے عام چرواہوں کے ہجوم سے الگ دو خواتین کو اپنے ریوڑ کے ساتھ منتظر پایا۔ اس صورتِ حال کو فوری طور پر بھانپ لینا حضرت موسیٰ کی غیر معمولی ذہنی بیداری (mental alertness) اور معروضی مشاہدے (objective observation) کا مظہر ہے۔ اگرچہ ان کی پرورش شاہی محل میں ہوئی تھی، مگر وہ اپنے گرد و پیش سے بے خبر یا خلقِ خدا کے مسائل سے لا تعلق نہ تھے۔ ایک سچے مومن کا شیوہ یہ ہے کہ وہ انسانوں سے مثبت تعامل (social interaction) قائم رکھتا ہے اور حالات کے باریک فرق کو پہچانتا ہے۔ حضرت موسیٰ نے بھیڑ کے رویے کو ایک طرف رکھ کر اس استثنائی کیفیت کو محسوس کیا اور آگے بڑھ کر ان خواتین کی صورتِ حال دریافت کی اور ان کی مدد فرمائی۔
تاریخِ انبیاء پر تدبر کرنے سے حضرت یوسف علیہ السلام اور حضرت موسیٰ علیہ السلام کے حالات میں ایک گہری معنوی مشابہت سامنے آتی ہے۔ دونوں جلیل القدر ہستیوں کو ابتدا میں شاہی محلات میں باوقار مقام حاصل ہوا اور بعد ازاں دونوں کو بے بنیاد الزامات کے تحت محل کی آسائشوں سے محروم ہونا پڑا۔ حضرت یوسفؑ پر امرأتِ عزیز کے سبب الزام عائد ہوا اور وہ قید خانے بھیج دیے گئے، جبکہ حضرت موسیٰؑ کے معاملے میں ایک اسرائیلی نے قبطی کے غیر ارادی واقعے کو بنیاد بنا کر ارادی قتل کا الزام اچھال دیا، جس کے نتیجے میں انہیں جلاوطنی اختیار کر کے مدین جانا پڑا۔ دونوں نے اپنی زندگی کا ایک طویل عرصہ، جو کم و بیش دس سال کا تھا، گمنامی اور بظاہر بے سروسامانی کی حالت میں بسر کیا۔
نصرتِ الٰہی کا یہ قانون ہے کہ وہ ہر فرد اور ہر صورتِ حال کے مطابق مختلف پیرائے میں ظاہر ہوتی ہے، اس کا کوئی ایک جامد سانچہ نہیں ہوتا۔ حضرت یوسفؑ کے لیے قید خانے کے دو شاہی قیدیوں کے خواب اور پھر عزیزِ مصر کی خواب بینی کو غیبی مدد کا ذریعہ بنایا گیا، جبکہ حضرت موسیٰؑ کے لیے دو کمزور خواتین کے چرواہے نہ ہونے کے سبب نصرت کا راستہ کھلا، جس نے بالآخر انہیں ایک صالح اور باوقار بزرگ کی پناہ تک پہنچا دیا۔ پروردگار ہر انسان کے ایمانی ارتقاء (spiritual development) اور اس کی مادی ضروریات (material needs) کا انتظام منفرد طریقوں سے فرماتا ہے۔ نصرتِ الٰہی عام طور پر روزمرہ کے بظاہر معمولی واقعات کے پردے میں پوشیدہ ہوتی ہے۔
اس پورے واقعے کا اصل فکری اور تربیتی پہلو یہ ہے کہ انسان اپنے اندر ایسا بیدار شعور پیدا کرے جو اپنے حق میں ہونے والی خدائی مدد اور غیبی تدبیر کو بروقت پہچان سکے۔ جب ایک بندہ اپنے شب و روز کے واقعات میں کارفرمائے قدرت کے اس انتظام کو دیکھ لیتا ہے، تو اس کا دل حضرت موسیٰ کی طرح عاجزی اور سچی شکر گزاری (gratitude) کے جذبے سے لبریز ہو جاتا ہے۔ مومن کی زندگی کا اصل کمال یہ ہے کہ وہ ہر موڑ پر، خواہ وہ تنگی کا ہو یا آسودگی کا، خدا کے ہاتھ کو پہچانے اور اپنے فکری و عملی رویے کو ہمیشہ شکر اور اعترافِ حقیقت کے تابع رکھے۔
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اعلیٰ انسانی اخلاق اور بے لوث خدمت دراصل انسانی کامیابی کی حقیقی کلید (key to success) ہے۔ دنیا کا عام معمول یہ ہے کہ انسان وہیں متحرک ہوتا ہے جہاں کسی معاوضے یا ذاتی مفاد کی توقع ہو۔ لیکن جب کوئی شخص خالص انسانی بنیادوں پر، بغیر کسی شرط اور بدلے کی امید کے، کسی ضرورت مند کے کام آتا ہے تو قدرت اس کے لیے غیر متوقع راستے کھول دیتی ہے۔ ایک باصلاحیت دوا ساز نمائندے کا واقعہ اس حقیقت کو خوب واضح کرتا ہے جس نے دورانِ سفر ایک لاچار اور بیمار بوڑھی خاتون کی محض انسانی ہمدردی کے تحت خدمت کی اور اسے بحفاظت اس کے گھر تک پہنچایا۔ اس کے پیشِ نظر کوئی مادی فائدہ نہ تھا، مگر اس بے لوث رویے کے نتیجے میں اس خاتون کی بیٹی نے—جو شہر کے ایک بڑے ہسپتال کی سربراہ تھی—اس نمائندے کو ایک غیر معمولی تجارتی معاہدہ سونپ دیا، حالانکہ وہ اصولی طور پر کسی مرد نمائندے سے نہیں ملتی تھی۔ یہ واقعہ ثابت کرتا ہے کہ بے غرض کردار انسان کے لیے کس طرح غیر متوقع فتوحات کا پیش خیمہ بنتا ہے۔
یہی خدائی اصول سیدنا موسیٰ علیہ السلام کے واقعۂ مدین میں بدرجۂ اتم نظر آتا ہے۔ جب آپ مصر کے پرخطر حالات سے نکل کر بغیر کسی زادِ راہ اور وسائل کے صحرا کی طرف روانہ ہوئے تو آپ کے پاس سوائے اپنے رب سے حسنِ ظن (positive expectation from God) کے اور کوئی سرمایہ نہ تھا۔ قرآن کی رو سے آپ کو راستے کی کوئی پیشگی معلومات نہ تھیں، مگر دل میں یہ پختہ توکل تھا کہ رب ضرور سیدھی راہ کی رہنمائی فرمائے گا۔ مدین کے کنویں پر جب انہوں نے دو بے بس خواتین کو جانوروں کو پانی پلانے کے معاملے میں پریشان دیکھا، تو اپنی انتہائی بے سروسامانی، اجنبیت اور تھکن کے باوجود آگے بڑھ کر ان کا کام کر دیا۔ یہ عمل کسی صلے یا داد کی تمنا کے بغیر، محض خالص انسانی بنیادوں پر انجام دیا گیا تھا۔
اس بے لوث خدمت پر قدرت نے حضرت موسیٰ علیہ السلام کو جو اجر عطا فرمایا، وہ انسانی گمان سے بالاتر تھا۔ آپ کو اس وقت صرف عارضی جائے پناہ اور چند لقموں کی ضرورت تھی، لیکن اللہ تعالیٰ نے اپنے اس ضابطے کے مطابق کہ وہ اہل ایمان کے لیے دنیا میں بھی بہترین کفالت کا انتظام فرماتا ہے، آپ کو نہ صرف تحفظ اور روزگار دیا بلکہ ایک باوقار خاندانی پناہ گاہ (safe haven) عطا کر دی۔ ایک بے وطن پناہ گزین کے بجائے آپ کو ایک معزز گھرانے میں داماد اور خاندان کے فرد کی حیثیت حاصل ہو گئی۔ جب انسان اللہ پر بھروسا کرتے ہوئے اخلاص کے ساتھ نیکی کرتا ہے تو ربِ کریم اس کی توقعات سے کہیں بڑھ کر اس کی نگہبانی فرماتا ہے۔
اس پورے معاملے کا ایک اور گہرا پہلو خدائی تدبیر کے تحت حضرت موسیٰ علیہ السلام کی مستقبل کے لیے تیاری ہے۔ حضرت موسیٰ کا مدین کی طرف رخ کرنا محض ایک وقتی فرار نہیں تھا، بلکہ یہ خدائی منصوبے (divine plan) کے تحت ایک باقاعدہ فیلڈ ورک (practical training) تھا۔ مستقبل میں بنی اسرائیل کے لاکھوں نفوس پر مشتمل قافلے کو مصر سے نکال کر (Exodus) اسی خطۂ صحرا اور خلیج عقبہ کے قریبی علاقوں سے گزارنا مقدر تھا۔ قدرت نے حضرت موسیٰ کو پہلے ہی مدین بھیج دیا تاکہ وہ آٹھ دس برس وہاں گزار کر صحرائی زندگی کے احوال، موسمی تغیرات، راستوں اور وسائل کا گہرا عملی تجربہ حاصل کر لیں۔ یوں ایک بے لوث نیکی کے ذریعے شروع ہونے والا یہ سفر درحقیقت ایک عظیم الشان تاریخی اور دعوتی مشن کی پیشگی تیاری کا ذریعہ بن گیا۔
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قرآنِ مجید میں حضرت یوسفؑ کے واقعے کے ضمن میں یہ اصولی حقیقت بیان ہوئی ہے کہ خدا اپنے بندوں کے لیے کس طرح اسباب و حالات کی صورت گری فرماتا ہے: ﴿وَكَذَٰلِكَ مَكَّنَّا لِيُوسُفَ فِي الْأَرْضِ﴾ (اور اسی طرح ہم نے یوسف کے لیے اس سرزمین میں جگہ بنائی)۔ حضرت یوسفؑ کا کنویں کی تاریکی سے نکل کر عزیزِ مصر کے محل تک پہنچنا بظاہر ایک حادثاتی سفر تھا، مگر حقیقت میں یہ قدرت کی ایک باقاعدہ تدبیر (divine planning) تھی تاکہ ان کی پوشیدہ صلاحیتوں کو پروان چڑھایا جائے اور وہ اپنے اصل مشن کے لیے تیار ہوں۔ یہی الٰہی سنت حضرت موسیٰؑ کے معاملے میں بھی دکھائی دیتی ہے، جب وہ مصر کی کشمکش سے نکل کر مدین کے کنویں پر پہنچے اور وہاں ان کے قیام اور تربیت کے اسباب مہیا کیے گئے۔ اسی طرح رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی حیاتِ طیبہ میں بھی یہ نقشہ واضح طور پر نظر آتا ہے کہ کس طرح حضرت خدیجہؓ کے ساتھ تجارتی تعلق اور بعد ازاں رشتۂ ازدواج نے آپ کے لیے معاشی یکسوئی اور فکری استقرار کی راہ ہموار کی۔ یہ تمام واقعات دراصل ایک ہی خدائی قانون کی مختلف تعبیریں ہیں۔
قرآن مجید محض ماضی کے قصوں کا مجموعہ نہیں ہے، بلکہ وہ انسان کے لیے ایک تذکیر (divine reminder) اور معرفت کا سرچشمہ ہے۔ جب قرآن بار بار ان واقعات کو دہراتا ہے تو اس کا مقصد قاری کے اندر یہ بصیرت پیدا کرنا ہوتا ہے کہ وہ ان تاریخی تمثیلوں میں اپنی ذات کا عکس تلاش کرے۔ یعنی جس طرح خدا نے یوسفؑ، موسیٰؑ اور محمدؐ کی زندگیوں میں راستے کھولے، اسی طرح ہر سچے طالبِ حق کی زندگی میں بھی ایک "کَذٰلِکَ" (خدائی مداخلت/intervention) کا عمل جاری رہتا ہے۔ حقیقی ذکر کوئی رسمی تکرار یا محض اوراد و وظائف کا نام نہیں، بلکہ وہ اپنے ذاتی احوال و تجربات میں خدا کے تصرف کو دریافت کرنے کا نام ہے۔ جب انسان قرآنی تاریخ کو اپنے ذاتی مشاہدے (self-experience) میں بدل لیتا ہے، تو قرآن کا ماضی اس کا زندہ حال بن جاتا ہے اور اس کے باطن میں شکر اور خشیت کا ایک گہرا سرچشمہ پھوٹ پڑتا ہے۔
اس الٰہی سنت کو جب ہم دورِ حاضر کے دعوتی مشن کے تناظر میں دیکھتے ہیں تو معلوم ہوتا ہے کہ قدرت اپنے کام کے لیے کس طرح غیر متوقع اسباب پیدا کرتی ہے۔ ایک شخص جو گوشۂ تنہائی میں تفکر و تدبر کی زندگی گزار رہا ہو، اسے کسی بظاہر روایتی ذریعے سے ایک بڑے فکری مرکز تک پہنچا دینا محض ایک اتفاقی واقعہ نہیں ہوتا، بلکہ یہ دعوت کے بین الاقوامی کام (international da'wah mission) کے لیے میدان تیار کرنے کی خدائی حکمت ہوتی ہے۔ اگر حضرت یوسفؑ کو دیہی ماحول سے نکال کر وقت کے متمدن ترین ملک مصر کے بااختیار ایوانوں میں نہ لایا جاتا تو ان کی فکری و فہمی صلاحیتوں کا وہ ارتقا ممکن نہ ہوتا جو مقصود تھا۔ اسی طرح دعوتِ حق کے داعی کے لیے بھی قدرت ایسے معروضی حالات (objective conditions) فراہم کرتی ہے جو اس کے دائرۂ کار کو وسعت بخشتے ہیں، بشرطیکہ انسان قدرت کے اس اشارے کو پہچانے اور اپنی صلاحیتوں کو خالصتاً اعلائے کلمۃ اللہ کے لیے وقف کر دے۔
اس فکری تناظر کا ایک ناگزیر تقاضا یہ بھی ہے کہ انسان کے اندر حقیقت پسندی اور اعترافِ حقیقت (spirit of acknowledgment) کا اعلٰی اخلاقی مزاج پیدا ہو۔ تاریخ میں دینی مدارس، روایتی جماعتیں اور علمی تحریکیں جس سطح پر بھی کام کرتی ہیں، ان سے فکری یا طریقۂ کار کا اختلاف ہو سکتا ہے، لیکن ان کے تاریخی اور تعلیمی کردار سے انکار کرنا معروضی دیانت (intellectual honesty) کے خلاف ہے۔ انسان کے اپنے فکری ارتقا میں جن اداروں اور شخصیات نے شعوری یا غیر شعوری طور پر کوئی بنیاد فراہم کی ہو، ان کے تئیں کشادہ دلی سے اعتراف و تشکر کا جذبہ رکھنا چاہیے۔ اگر یہ روایتی ادارے زمین ہموار نہ کرتے تو بعد کے ادوار میں تجدیدی یا دعوتی کام کے لیے کوئی فکری اساس میسر نہ آتی۔ پس، فکری آزادی اور اعراض (art of avoidance) کو برقرار رکھتے ہوئے بھی دوسروں کے مثبت کردار کا اعتراف کرنا، قرآنی اخلاق اور معرفتِ الٰہی کا ناگزیر تقاضا ہے۔
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شکر محض مادی وسعتوں، بڑی کامیابیوں یا ظاہری نعمتوں کے حصول پر خدا کا احسان ماننے کا نام نہیں ہے، بلکہ ایک بیدار اور حساس انسان زندگی کے ہر موڑ پر بکھرے ہوئے چھوٹے چھوٹے واقعات میں تدبیرِ الٰہی کا مشاہدہ کرتا ہے۔ انسان کی فکری و عملی بیداری یہ ہے کہ وہ اپنی زندگی میں ربانی تائید کے انفرادی مظاہر، یعنی اجزائے شکر (components of gratitude) کو دریافت کرے۔ بسا اوقات بظاہر ایک معمولی نیکی یا کسی ضرورت مند کی بروقت مدد میں خدا کا ایسا خاموش فیصلہ پوشیدہ ہوتا ہے جو مستقبل کے عظیم مواقع اور کامیابیوں کے دروازے کھول دیتا ہے۔ انسان کو چاہیے کہ وہ حالات میں پیش آنے والے ہر واقعے اور ہر مرحلے کا ادراک کرے اور یہ سمجھے کہ اس کے فکری ارتقا اور دعوتی سفر میں جن جن افراد، اداروں اور تحریکات نے اسے سہارا یا راستہ دیا، وہ سب دراصل عنایتِ الٰہی کے مختلف واسطے تھے۔
قرآنی منہاج کا ایک نہایت اہم اصول یہ ہے کہ علمی اختلاف اور تنقید کو کبھی نفرت، عناد یا بے اعترافی میں تبدیل نہیں ہونا چاہیے۔ قرآن مجید نے اہل کتاب کی فکری و عملی گمراہیوں پر نہایت کھلی اور بے لاگ تنقید کی ہے، لیکن اس کے ساتھ ہی ان کے مثبت پہلوؤں، ان کے نیک کردار اہل علم اور ان کے اندر موجود خیر کا کھلے دل سے اعتراف (unconditional acknowledgment) بھی کیا ہے۔ تنقید برائے اصلاح اور اعترافِ حقیقت دراصل ایک ہی معروضی حقیقت (objective reality) کے دو پہلو ہیں۔ جب انسان کسی سے اصولی یا فکری اختلاف کرے تو اس کا یہ حق ہے کہ وہ علمی تنقید (academic critique) کا طریقہ اپنائے، مگر اس کا یہ فرض بھی ہے کہ وہ اس کی خدمات اور اچھائیوں کا اعتراف کرے۔ یہی وہ سائنسی اور قرآنی رویہ ہے جو دلوں سے منفی جذبات (negativity) کو ختم کر کے تزکیۂ قلب کی بنیاد بنتا ہے۔ مغرب کی مادی ترقی کا راز بھی یہی ہے کہ انہوں نے اختلافِ رائے کو انسان کا بنیادی حق (right of dissent) تسلیم کیا، جب کہ اس کے برعکس اختلاف کو دبانے کا رجحان جمود اور بالآخر انتشار کا سبب بنتا ہے۔ فکری تنوع اور تنقیدی بصیرت ہی دراصل کسی زندہ معاشرے کے ارتقا کی ضامن ہے۔
دعوتی اور ایمانی زندگی میں ایک اور بنیادی سبق حدودِ استطاعت اور توکل (divine reliance) کی تفہیم ہے۔ حضرت موسیٰ علیہ السلام کی والدہ کا واقعہ ہمیں یہ سکھاتا ہے کہ انسان کے لیے مطلوب یہ ہے کہ وہ اپنے دائرۂ اختیار (sphere of control) کے اندر آخری حد تک تدبیر کرے۔ لیکن جب معاملہ اس کی اپنی طاقت اور وسائل کے قابو سے باہر ہو جائے، تو وہاں اضطراب اور تصادم کی بجائے معاملے کو یکسوئی کے ساتھ خدا کی تدبیر کے حوالے کر دینا چاہیے۔ امِ موسیٰ نے خطرے کے وقت جہاں تک ممکن تھا بچے کو چھپایا، مگر جب حالات ناگزیر ہو گئے تو انہوں نے بچے کو صندوق میں رکھ کر دریا کے سپرد کر دیا۔ جب انسان اپنی محدودیت کا اعتراف کر کے خدا پر بھروسا کرتا ہے، تو اللہ تعالیٰ ایسے غیر متوقع مواقع (unexpected openings) پیدا فرما دیتا ہے جن کا کوئی انسانی تخمینہ ممکن نہیں ہوتا۔ معاصر تاریخ میں بھی جب نوآبادیاتی طاقتوں کا غلبہ اپنی انتہا پر تھا اور بظاہر ان کے خلاف کوئی انسانی مزاحمت کارگر نہیں ہو رہی تھی، تو بالآخر قدرت نے ان کے اپنے اندر ایسے تضادات اور جنگیں پیدا کیں جن کے نتیجے میں وہ خود ہی پیچھے ہٹنے پر مجبور ہو گئیں۔
تدبیرِ الٰہی کی ایک حیرت انگیز حکمت یہ ہے کہ وہ بسا اوقات انسان کے تحفظ کا ذریعہ خود اس کے بدترین مخالف کو بنا دیتی ہے۔ حضرت موسیٰ علیہ السلام کا واقعہ اس اعتبار سے بالکل منفرد ہے کہ جہاں دیگر انبیاء کو ان کے حامیوں اور جانثاروں کے ذریعے پناہ ملی، وہیں موسیٰ علیہ السلام کی پرورش اور حفاظت خود ان کے سب سے بڑے دشمن فرعون کے اپنے محل میں کرائی گئی۔ فرعون اپنی تمام تر طاقت، انٹیلی جنس اور وسائل کے باوجود یہ پیش گوئی نہ کر سکا کہ جس بچے کو وہ اپنے گھر میں پال رہا ہے، وہی کل کو اس کی باطل حکمرانی کے خاتمے کا سبب بنے گا۔ قانونِ فطرت (law of nature) میں بھی اس کی ایسی مثالیں موجود ہیں جہاں بعض جاندار اپنے مخالف ہی کے وجود کو اپنے افزائش کے لیے غیر شعوری طور پر بطور میزبان (unwitting host) استعمال کرتے ہیں۔ یہ اس بات کا کھلا ثبوت ہے کہ کائنات کے تمام تر اسباب پر خدائے واحد کا مطلق تصرف ہے، اور وہ اپنے حتمی نقشۂ تخلیق (creation plan) کو نافذ کرنے کے لیے دشمن کے وسائل کو ہی حق کے تحفظ میں لگا دیتا ہے۔
اس قرآنی بصیرت کا تقاضا یہ ہے کہ انسان اپنے مخالف کی ظاہری طاقت سے مرعوب ہو کر اسے غیر معمولی حیثیت دینے یعنی مخالف کی حد سے زیادہ ہیبت (overestimation of opponent) کے مرض میں مبتلا نہ ہو۔ دنیا کے بڑے سے بڑے جابر یا مخالف کی طاقت میں بے شمار پوشیدہ کمزوریاں (hidden vulnerabilities) ہوتی ہیں، جن پر اس کا اپنا قابو نہیں ہوتا۔ جب انسان مخالف کی طاقت کو دیکھ کر خوف زدہ ہو جاتا ہے تو وہ عملاً خوف میں خدا کو چھوڑ کر غیر اللہ کو بڑا ماننے کی غلطی کرتا ہے۔ قرآن مجید کا یہ ابدی اعلان ہے کہ حقیقی خوف اور تمام تر اہمیت صرف اور صرف خدائے قادرِ مطلق کے لیے ہونی چاہیے (خشیتِ الٰہی)۔ جب انسان کا مطمحِ نظر محض رضائے الٰہی ہو اور وہ خدا کے تکوینی قوانین پر کامل اعتماد رکھے، تو دنیا کی کوئی بھی غالب طاقت اس کے دعوتی سفر میں مستقل رکاوٹ نہیں بن سکتی۔
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انسان کی روحانی اور اخلاقی تعمیر میں تدبیرِ الٰہی (divine intervention) خاموشی سے کارفرما رہتی ہے۔ انسان بسا اوقات اپنے لیے ایک آسان اور محفوظ راستہ تلاش کرتا ہے، مگر حکمتِ خداوندی اسے ایسے حالات اور واقعات سے گزارتی ہے جہاں اس کے اندر مکمل سپردگی (total submission) اور توکل کا اعلیٰ معیار پیدا ہو۔ حضرت موسیٰ علیہ السلام کی ابتدائی زندگی کو اگر دیکھا جائے تو وہ شاہی محل کی آسائشوں سے نکل کر صحرا کی سخت زندگی میں اس لیے لائے گئے تاکہ ان کے اندر احتسابِ نفس اور خدا ترسی کی گہری بنیادیں استوار ہو سکیں۔ اسی طرح تاریخِ اسلام میں جنگِ بدر کا واقعہ ایک معروضی مثال ہے؛ مسلمان تجارتی قافلے (غیر ذات الشوکۃ) کے ارادے سے نکلے تھے، مگر منشائے الٰہی نے انہیں ایک ایسے تقابل کے لیے منتخب کیا جہاں باطل کی شوکت ٹوٹنی تھی۔ مصیبت ہو یا راحت (سراء و ضراء)، بندۂ مومن کا شاکلہ یہ ہے کہ وہ ہر موڑ پر خدائی تربیت کا کوئی نیا زاویہ دریافت کرتا ہے اور ہر حال میں شکر یا صبر کا رویہ اختیار کر کے روحانی طور پر کامیاب ہو کر نکلتا ہے۔
ایک ذمہ دار داعی اور مصلح کے لیے فکری بیداری اور غایت درجے کی حساسیت (spiritual alertness) ناگزیر ہے۔ پیغمبرِ اسلام صلی اللہ علیہ وسلم کا یہ اسوہ کہ آپ گھر سے نکلتے وقت گمراہی، لغزش، ظلم یا جہالت کے رویوں سے پناہ مانگتے تھے، اس بات کی دلیل ہے کہ اہل حق کو اپنے ہر قول و فعل کے نتائج پر کڑی نظر رکھنی چاہیے۔ زندگی میں عملِ ربانی اور عملِ شیطانی کے فرق کو پہچاننا بنیادی اہمیت رکھتا ہے۔ جب حضرت موسیٰ سے نادانستہ خطا سرزد ہوئی تو انہوں نے تاویل کرنے کے بجائے فوراً کہا کہ ”یہ عملِ شیطانی ہے“ اور برملا اعتراف کیا: ”اے رب! میں نے اپنی جان پر ظلم کیا، مجھے معاف فرما دے“۔ اپنی غلطی کا غیر مشروط اعتراف کرنا (admission of mistake) پیغمبرانہ صفت ہے، نہ کہ کوئی بزدلی یا شکست خوردگی۔ کثرت سے استغفار کرنے کی اصل حقیقت بھی یہی ہے کہ انسان ہمہ وقت اپنی اصلاح اور خود احتسابی کے لیے تیار رہے، اور یہ عہد کرے کہ وہ کسی مجرمانہ رویے کا پشتیبان نہیں بنے گا۔
اس کے برعکس، جب کوئی قوم زوال اور فکری پستی (degeneration) کا شکار ہوتی ہے، تو وہ اپنی کوتاہیوں کا اعتراف کرنے کے بجائے گروہی عصبیت (groupism) میں مبتلا ہو جاتی ہے۔ ایسی قوم ہر اس عمل کو جہاد یا کارنامہ سمجھتی ہے جو محض اپنی انا اور فرقہ وارانہ وقار کے تحفظ کے لیے کیا گیا ہو، خواہ وہ عدل اور اخلاق کے بنیادی اصولوں کے بالکل خلاف ہو۔ قرآن کے بیان کے مطابق، جب حضرت موسیٰ نے اسرائیلی شخص کے غلط رویے پر اسے تنبیہ کی کہ ”تو کھلا گمراہ ہے“، تو اس نے فوراً مصلح پر الٹے الزامات عائد کر دیے اور اصلاح کے معاملے کو قتل اور سرکشی سے تعبیر کیا۔ زوال یافتہ قوموں کی نفسیات ہمیشہ یہی رہی ہے کہ جب بھی ان کی داخلی خرابیوں کی نشاندہی کی جائے یا انہیں معروضی حقائق کی روشنی میں پرامن روش اور حقیقت پسندی (realism) اختیار کرنے کی دعوت دی جائے، تو وہ اصل بات پر غور کرنے کے بجائے مصلح کی نیت پر حملے کرتی ہیں اور اس کی دعوت کو مسخ کر کے پیش کرتی ہیں۔
قرآنِ مجید میں حضرت موسیٰ علیہ السلام اور بنی اسرائیل کے قصے کی بار بار تکرار ایک گہری حکمت پر مبنی ہے۔ اس کا اصل مقصد یہ واضح کرنا ہے کہ بعد کے ادوار میں امتِ مسلمہ کو بھی انہی نفسیاتی اور اخلاقی بیماریوں سے واسطہ پڑے گا جن سے سابقہ امتیں دوچار ہوئیں۔ ایک سچے مصلح اور داعی کا کام یہ نہیں کہ وہ مخالفین کے بے سروپا الزامات اور گمراہ کن بیانات میں الجھ کر اپنا وقت ضائع کرے، یا ان کے منفی رد عمل پر ردِ عمل کا شکار ہو جائے۔ اس کے لیے لازم ہے کہ وہ قرآنی اسوے پر چلتے ہوئے اعراض (art of avoidance) کو اپنائے اور بدگمانیوں اور بے جا فتووں سے بے پروا ہو کر مثبت فکر (positive thinking) کے ساتھ اپنے اصل کام یعنی دعوتِ حق پر یکسو رہے۔
زوال یافتہ ماحول کے اندر مایوسی کا شکار ہونا بھی ایمانی تقاضوں کے منافی ہے۔ ہر بگڑے ہوئے سماج میں جہاں قارون اور سامری جیسے تخریبی عناصر موجود ہوتے ہیں، وہیں رجلِ مومن، یوشع بن نون اور مدین کے بزرگ جیسی باصلاحیت اور سلیم الطبع ہستیاں بھی پوشیدہ رہتی ہیں۔ قرآن کے قصص محض ماضی کی داستانیں نہیں ہیں، بلکہ وہ الہامی قوانین کی وہ تعبیرات ہیں جن کو موجودہ تناظر میں سمجھنا (decoding) ازحد ضروری ہے۔ ایک داعی کا فریضہ یہ ہے کہ وہ معاشرے کی طعنہ زنی، وسائل کی بندش اور مخالفتوں کے باوجود ربانی بنیادوں پر قائم رہے، تاکہ قوم کی داخلی بیماریوں کی تشخیص کرتے ہوئے بغیر کسی مداہنت کے انسانیت تک خدا کا ابدی پیغام پہنچاتا رہے۔
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قصۂ موسیٰ میں ایک بنیادی اور مرکزی لفظ جو بار بار مختلف صورتوں میں سامنے آتا ہے، وہ ’خوف سے آزادی‘ (لا تَخَفْ) کا پیغام ہے۔ حضرت موسیٰ کی ولادت کے وقت ان کی والدہ سے کہا گیا کہ وہ خوف اور غم میں مبتلا نہ ہوں (لَا تَخَافِي وَلَا تَحْزَنِي)، اور جب خطرہ حد سے بڑھ جائے تو بچے کو بلا جھجھک صندوق میں رکھ کر دریا کے حوالے کر دیں۔ بعد ازاں جب حضرت موسیٰ مصر سے نکل کر مدین پہنچے تو وہاں شیخِ مدین نے بھی انھیں انہی الفاظ سے تسلی دی کہ ظالم قوم سے نجات مل چکی ہے، لہٰذا اب خوف زدہ ہونے کی ضرورت نہیں (لَا تَخَفْ ۖ نَجَوْتَ مِنَ الْقَوْمِ الظَّالِمِينَ)۔ پھر جب وہ کوہِ طور سے گزر کر رسالت کے منصب پر فائز ہوئے اور واپسی کا سفر شروع ہوا تو ایک بار پھر خدائی ندا آئی کہ آگے بڑھو اور ڈرو مت، تم پوری طرح امن میں ہو (أَقْبِلْ وَلَا تَخَفْ ۖ إِنَّكَ مِنَ الْآَمِنِينَ)۔ یہ تکرار دراصل اس بات کی علامت ہے کہ دعوتِ حق کے عظیم مشن کے لیے داعی کو ہر قسم کے اندیشوں اور غیر ضروری وسوسوں سے پاک، ایک تشویش سے پاک ذہن (worry-free mindset) کا حامل ہونا چاہیے۔
خداوندِ عالم نے اس فکری کیفیت کو محض زبانی تلقین تک محدود نہیں رکھا، بلکہ حضرت موسیٰ اور ان کی والدہ کو اس کا ٹھوس عملی تجربہ (practical experience) بھی کرایا۔ امِّ موسیٰ نے جب بچے کو خدا کے بھروسے پر لہروں کے سپرد کر دیا، تو خدا نے اپنے وعدے کے مطابق بچے کو نہ صرف صحیح سلامت واپس لوٹایا بلکہ شاہی محل میں پرورش کے اسباب بھی مہیا کر دیے۔ اسی طرح جب حضرت موسیٰ بالکل بے سر و سامانی کے عالم میں مدین پہنچے، تو وہاں خدا نے انھیں فوری پناہ، ایک پُرسکون خاندانی ماحول اور سماجی تحفظ فراہم کر کے عملاً دکھا دیا کہ خدائی نصرت کوئی خیالی بات نہیں بلکہ ایک زندہ اور معروضی حقیقت (objective reality) ہے۔ ان مسلسل مشاہدات نے ان کے اندر یہ پختہ شعور پیدا کیا کہ جب خدا کسی معاملے کی ذمہ داری لے لیتا ہے تو ظاہری اسباب کے نہ ہونے کے باوجود انسان کو کسی قسم کے خوف کا شکار نہیں ہونا چاہیے۔
عملی مشاہدات کے اس تسلسل نے حضرت موسیٰ کے اندر ایک غیر معمولی تعمیرِ شخصیت (personality development) کا عمل مکمل کر دیا۔ یہی وجہ ہے کہ نبوت ملنے کے بعد ان کی زندگی میں خوف یا مایوسی کا شائبہ تک نظر نہیں آتا۔ جب فرعون کے دربار میں جادوگروں نے رسیاں پھینکیں یا جب بحرِ قلزم کے کنارے بنی اسرائیل نے فرعونی لشکر کو دیکھ کر چیخ و پکار شروع کی کہ ہم پکڑے گئے، تو حضرت موسیٰ کے قدم ذرہ برابر نہیں ڈگمگائے۔ انھوں نے غیر متزلزل اعتماد کے ساتھ تاریخ ساز اعلان کیا کہ ہرگز نہیں، میرا رب میرے ساتھ ہے اور وہی مجھے راستہ دکھائے گا۔ یہ ردعمل محض وقتی جوش نہیں تھا، بلکہ خدا پر اس پختہ توکل (unshakeable trust) کا نتیجہ تھا جو ماضی کے مکرر تجربات سے گزر کر ان کے وجود کا حصہ بن چکا تھا۔
اس قرآنی بیان میں ہر داعی اور اہلِ ایمان کے لیے ایک بنیادی فکری اصول پنہاں ہے۔ انسان ابتدائی مراحل میں حالات کی سختی دیکھ کر اضطراب کا شکار ہو سکتا ہے، لیکن جب وہ اپنی زندگی میں خدا کی خصوصی عنایات اور بروقت نصرتِ خداوندی (divine intervention) کا مشاہدہ کر لے، تو پھر اس کے بعد اس کے اعتماد کا گراف دوبارہ نیچے نہیں گرنا چاہیے۔ یہ بات درست رویے کے سراسر خلاف ہے کہ انسان ہر نئے موڑ اور بحران پر صفر کے درجے (zero level) پر پہنچ جائے اور پھر سے مایوسی اور خوف میں مبتلا ہو جائے۔ جب ایک بار خدا کی کارفرمائی کا مشاہدہ ہو جائے تو شخصیت کو ایک اعلیٰ فکری سطح پر ارتقا پانا چاہیے، جہاں حوادث کا خوف انسان کے پائے ثبات میں لغزش پیدا نہ کر سکے۔
قرآنِ مجید میں انبیاء کے یہ تفصیلی واقعات اسی لیے بیان کیے گئے ہیں تاکہ قاری کے دل کو مضبوطی اور قلبی یکسوئی (psychological consolidation) حاصل ہو۔ جیسا کہ قرآن خود واضح کرتا ہے کہ یہ احوال پیغمبر اور اہل ایمان کے لیے تثبیتِ قلب (لِنُثَبِّتَ بِهِ فُؤَادَكَ) کا ذریعہ ہیں۔ خدائی مشن کے مسافر کو جب یہ یقین حاصل ہو جاتا ہے کہ تاریخ کے پردے میں وہی ایک کارساز ہستی موجود ہے جو ہر بحران کو امن میں بدل دیتی ہے، تو وہ تمام خارجی خطرات سے بے پروا ہو کر مکمل یکسوئی کے ساتھ اپنی دعوتی جدوجہد میں سرگرمِ عمل رہتا ہے۔
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حضرت موسیٰ علیہ السلام کی حیاتِ طیبہ اور ان کی دعوتی تربیت کا ایک بنیادی پہلو خوف اور مایوسی کا مکمل خاتمہ ہے۔ قرآن مجید میں بار بار دیا جانے والا یہ خدائی فرمان کہ ”خوف نہ کھاؤ اور غمگین نہ ہو“ (لا تَخَفْ وَلَا تَحْزَنْ) دراصل ایک داعیِ حق کے اندر غیر متزلزل نفسیاتی استحکام پیدا کرنے کے لیے ہے۔ داعی کے لیے ناگزیر ہے کہ وہ ہر قسم کے احساسِ محرومی، شکوہ و شکایت اور فرسٹریشن (frustration) کو ترک کر کے ایک نئی حوصلہ مندی اور خدائی توکل کے ساتھ آگے بڑھے۔ یہ تربیت اس حقیقت کو ذہن نشین کراتی ہے کہ جب انسان اللہ کے مشن کے لیے کھڑا ہوتا ہے تو تمام ظاہری اندیشے اور خطرات بے معنی ہو جاتے ہیں۔
وادیِ طُور میں مکالمۂ الٰہی حضرت موسیٰ کی زندگی میں ایک عظیم موڑ کی حیثیت رکھتا ہے۔ اس مرحلے سے قبل ان کی جو مدد کی گئی، وہ تمام تر عام قوانینِ فطرت (laws of nature) اور اسباب کے دائرے میں تھی۔ ولادت کے وقت صندوق میں رکھا جانا، فرعون کے محل تک رسائی، مصر سے بحفاظت خروج اور مدین میں پناہ کا ملنا—یہ تمام واقعات ظاہری اسباب اور طبعی قوانین کے تحت وقوع پذیر ہونے والی روایتی نصرت (conventional support) کے مظاہر تھے۔ لیکن نبوت کے اس مقام پر خدائی تائید کا ایک نیا اور غیر معمولی باب کھلتا ہے۔
عصا کا سانپ بن جانا اور دستِ مبارک کا روشن ہو کر چمکنا (یدِ بیضا) محض وقتی نشانیاں نہیں تھیں، بلکہ وہ اس امر کا علامتی پیش خیمہ (tokens) تھیں کہ اب حضرت موسیٰ کو غیر روایتی اور ماورائے اسباب نصرت (unconventional divine intervention) عطا کی جا رہی ہے۔ یعنی جہاں ایک طرف عمومی قوانین کے تحت مدد جاری رہے گی، وہیں ضرورت پڑنے پر طبعی دائرے سے ماورا ہو کر بھی خدائی تائید نازل ہوگی۔ چنانچہ بعد کے مراحل میں اس کے واضح ظہورات سامنے آئے؛ جیسے فرعون کے استبداد کے خلاف غیر معمولی تنبیہات، سمندر کا دو لخت ہونا، اور صحرا میں پتھر سے چشموں کا پھوٹ پڑنا۔ یہ سب اسی غیر روایتی خدائی مدد کے تاریخی شواہد تھے جس کا اعلان کوہِ طور پر علامتی طور پر کیا گیا تھا۔
سنتِ الٰہی کا یہ قانون صرف ماضی تک محدود نہیں۔ عصرِ حاضر میں بھی جب اہلِ ایمان پیغمبرانہ دعوتی مشن (dawah mission) کے تحت انسانیت تک خدا کا پیغام پہنچانے کی مخلصانہ جدوجہد کرتے ہیں، تو اللہ تعالیٰ اپنے نادیدہ قوانین کے تحت ان کے لیے غیر متوقع تسہیلات (divine facilitations) پیدا فرماتا ہے۔ جدید دور کے ابلاغی وسائل اور سازگار عالمی حالات دراصل اسی غیر روایتی نصرت کی عصری شکلیں ہیں، جو انسان کو اس لیے مہیا کی گئی ہیں تاکہ وہ پوری یکسوئی اور اعتماد کے ساتھ حق کی تفہیم اور ابلاغ کا فریضہ انجام دے سکے۔
قرآن مجید چونکہ سابقہ صحائف پر مُہَیمِن (guardian and clarifier) اور حق و باطل کے درمیان فُرقان (criterion) کی حیثیت رکھتا ہے، اس لیے وہ کائنات اور تاریخ کے حقائق پر تدبر و تحقیق کی راہیں کھولتا ہے۔ قرآن میں بیان کردہ اشارات—خواہ وہ وادیِ ایمن کے مبارک خطے کا ذکر ہو یا جغرافیائی و طبعی کیفیات—معروضی حقیقت (objective reality) کی تلاش کی دعوت دیتے ہیں۔ فطرت کا مطالعہ بتاتا ہے کہ پہاڑوں کے مختلف رُخ اور سائے کے اثرات نباتات کی نمو پر اثر انداز ہوتے ہیں۔ کلامِ الٰہی کے ضمنی اشارات میں پوشیدہ یہ علمی و کائناتی حقائق دراصل عمیق معرفتِ الٰہی (divine realization) کے دروازے ہیں، جن پر غور و فکر انسان کے فہم اور ایمان کو مزید بصیرت عطا کرتا ہے۔
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خداوندِ قدوس کا یہ ابدی اصول ہے کہ وہ جب اپنے کسی بندے کو کارِ دعوت (da'wah mission) کے لیے مامور کرتا ہے، تو اس فریضے کی مؤثر اور بھرپور ادائیگی کے لیے درکار تمام خارجی و معروضی اسباب (objective means) بھی خود ہی فراہم فرماتا ہے۔ حضرت موسیٰ کی بعثت کے موقع پر بھی یہی خدائی سنت کارفرما نظر آتی ہے۔ چنانچہ دعوت کے اس عظیم کام میں ان کی قوت اور اعتماد کو بڑھانے کے لیے خارقِ عادت نشانیاں عطا کی گئیں، فصاحتِ کلام اور تائید کے لیے حضرت ہارون جیسے باصلاحیت رفیق کو ان کا معاون بنایا گیا، اور ان کی شخصیت کو ایسی معنوی ہیبت بخشی گئی کہ فرعون اور اس کے درباریوں کے لیے ان پر براہِ راست دست درازی کرنا ممکن نہ رہا۔ اس سے یہ حقیقت واضح ہوتی ہے کہ منجانب اللہ ماموریت کے ساتھ نصرت و تائیدِ الٰہی کے ایسے مخفی اسباب جڑ جاتے ہیں جو بالآخر اہلِ حق کے غلبے کا پیش خیمہ بنتے ہیں۔
قرآن کے اس بیان میں حضرت موسیٰ کا یہ اعتراف کہ ان کے ہاتھوں ماضی میں ایک قبطی کا غیر ارادی قتل سرزد ہو چکا تھا اور وہ اس کی پاداش میں اپنی جان کے حوالے سے اندیشہ لاحق رکھتے ہیں، محض ایک وقتی خوف کا اظہار نہیں بلکہ گہرے فہمِ واقعیت (realism) پر مبنی تھا۔ حضرت موسیٰ چونکہ شاہی محل میں پروان چڑھے تھے، اس لیے وہ ریاستی نظام، انتظامِ مملکت اور قانون کے تقاضوں (rule of law) سے بخوبی واقف تھے۔ وہ جانتے تھے کہ امنِ عامہ کو متاثر کرنے والے واقعات اور معاشرتی جرائم محض وقت گزرنے سے معدوم نہیں ہوتے، بلکہ ریاستی مشینری کے ریکارڈ میں اس نوعیت کی قانونی فائلیں اس وقت تک کھلی رہتی ہیں جب تک وہ اپنے حتمی منطقی انجام کو نہ پہنچ جائیں۔
انسانی سماج میں امن و امان (law and order) کا فطری ڈھانچہ قدیم زمانے سے اسی اصول پر قائم رہا ہے کہ قانون شکنی یا تشدد پر مبنی کسی بھی واقعے کا ریکارڈ—خواہ وہ اقدام ارادی ہو یا غیر ارادی (unintentional)—حکومتی دفاتر میں کبھی ازخود بند نہیں ہوتا۔ انسانی تاریخ کا یہ ایک معروضی مشاہدہ ہے کہ دہائیاں بیت جانے، حاکمِ وقت کے بدل جانے، یا طویل عرصہ روپوش رہنے کے باوجود جب قانون کی گرفت حرکت میں آتی ہے تو برسوں پرانے معاملات بھی ازسرِ نو زندہ ہو جاتے ہیں۔ حضرت موسیٰ نے مدین میں دس سال کا طویل عرصہ گزارا، مصر کا پرانا فرعون بھی مر کھپ چکا تھا، لیکن وہ اس حقیقت سے غافل نہ تھے کہ ریاستی ریکارڈ میں ان کا نام بدستور ایک ملزم کی حیثیت سے موجود ہے، اور یہی احساس ان کی بیدار مغزی اور قانونی حساسیت (legal sensitivity) کا کھلا ثبوت تھا۔
قرآن حکیم اپنے قاری کے اندر دراصل یہی اعلیٰ درجے کا سماجی شعور اور قانونی انضباط پیدا کرنا چاہتا ہے۔ ایک داعی یا صاحبِ ایمان کے لیے ناگزیر ہے کہ وہ معاشرتی زندگی میں انتہائی محتاط اور بیدار مغز (alert) انسان بنے۔ اسے ہر اس اقدام اور روش سے کلی طور پر اجتناب کرنا چاہیے جو قانون شکنی، عوامی بدامنی یا کسی نوع کے سماجی انتشار (social disturbance) کا سبب بنتی ہو۔ دانستہ تو درکنار، نادانستہ طور پر بھی ایسی الجھنوں میں نہیں پڑنا چاہیے جو قانونی تعاقب کا راستہ ہموار کریں۔ پرامن اور باوقار کارِ دعوت کی انجام دہی کے لیے ضروری ہے کہ انسان دنیا کے قائم شدہ قانونی و انتظامی تقاضوں کو گہرائی سے سمجھے اور ہر قسم کی بے اعتدالی سے خود کو محفوظ رکھے۔
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قرآن مجید میں حضرت موسیٰ اور فرعون کے مابین مکالمے کا مطالعہ کیا جائے تو ایک بنیادی حقیقت یہ سامنے آتی ہے کہ حضرت موسیٰ کو فرعون پر واضح فکری برتری (intellectual height) حاصل تھی۔ مادی اعتبار سے فرعون کے پاس اقتدار، جاہ و حشم اور وسائل کی فراوانی تھی، جس کے بل بوتے پر وہ اپنی مادی بلندی کا مظاہرہ کر رہا تھا۔ لیکن اس کے برعکس، حضرت موسیٰ علیہ السلام کے پاس الہٰی حکمت (wisdom) اور کھلی بصیرتیں تھیں۔ ان کے پاس مادی تفوق کے بجائے فکری اور روحانی ارتقا کی وہ دولت تھی جس کے سامنے فرعون کا تمام ظاہری دبدبہ بے وقعت ہو کر رہ گیا۔
اس فکری فرق کا واضح عکس دونوں کے اندازِ گفتگو میں نمایاں ہوتا ہے۔ حضرت موسیٰ کا خطاب خالص آفاقی سچائی (universal appeal) اور انجامِ کار (عاقبۃ الدار) کی بنیاد پر تھا، جو انسان کے ضمیر اور عقل کو براہِ راست جھنجھوڑتا ہے۔ اس کے برعکس، فرعون کا ردعمل محض اشتعال انگیزی (provocation)، گروہی تعصب اور عوام میں بے بنیاد خوف پیدا کرنے تک محدود تھا کہ یہ تمہیں تمہاری زمین سے بے دخل کرنا چاہتے ہیں۔ جب اس کے پاس کھلی نشانیوں (آیاتِ بینات) کا کوئی معقول جواب نہ رہا تو اس نے روایتی جمود کا سہارا لے کر یہ دعویٰ کیا کہ ہم نے اپنے آبا و اجداد میں ایسی باتیں نہیں سنیں۔ یہ طرزِ عمل دراصل اس کے فکری بونے پن (intellectual dwarfism) اور ناپختگی کا ثبوت تھا، جہاں مادی وسائل کی کثرت کے باوجود وہ استدلالی سطح پر بالکل تہی دست تھا۔
کسی انسان کے فکری ارتقا یا اس کے زوال کا اصل راز اس کے باطنی رویے میں مضمر ہے۔ فرعون کی فکری محرومی کی سب سے بڑی وجہ اس کا کبر اور انا (ego/arrogance) تھی، جس نے اس کے اندر نیا سچ قبول کرنے کی صلاحیت کو سلب کر لیا تھا۔ تکبر انسان کے شعور کو منجمد کر دیتا ہے اور اسے معروضی حقیقت پسندی (objective thinking) سے محروم کر دیتا ہے۔ اس کے برعکس، حضرت موسیٰ کی شخصیت سراپا عجز اور تواضع (humility) سے عبارت تھی، جو الہٰی معرفت اور مسلسل فکری نمو (intellectual growth) کے لیے ناگزیر شرط ہے۔ تواضع انسان کے ذہن کی کھڑکیوں کو ہمیشہ کھلا رکھتی ہے، جبکہ انا پرستی شعوری ترقی کے راستے میں سب سے بڑی رکاوٹ بن جاتی ہے۔
ایک داعیِ حق اور قاریِ قرآن کے لیے اس واقعے میں نہایت گہرا پیغام پوشیدہ ہے۔ دعوت کے میدان میں مادی وسائل یا ظاہری شوکت کی بنیاد پر غلبہ حاصل نہیں ہوتا، بلکہ اس کے لیے فکری برتری اور الہٰی بصائر (clear insights) درکار ہوتے ہیں۔ اگر داعی کا اپنا فکری قد پست ہو اور اس کے پاس مخاطب کے ذہن کو مطمئن کرنے والی آفاقی حکمت نہ ہو، تو وہ دلوں کو کبھی مسخر نہیں کر سکتا۔ داعی کو میدانِ عمل میں اترنے سے پہلے اپنے شعور کو جلا بخشنی چاہیے اور اپنی سوچ کو اتنا بلند اور گہرا کرنا چاہیے کہ وہ وقت کے فکری چیلنجز کا بھرپور ادراک کر سکے۔
دین کی حقیقی نمائندگی کے لیے مسلسل فکری ریاضت اور خود شناسی لازمی ہے۔ جو انسان اپنے علم کے حدود سے واقف ہو اور عاجزی کے ساتھ مسلسل سیکھنے، پڑھنے اور غور و فکر کرنے کے عمل سے وابستہ رہے، وقت اس کی فکری بلندی کا اعتراف کرنے پر مجبور ہو جاتا ہے۔ دنیا کی بڑی بڑی مادی طاقتیں اور خود سر طبقات بالآخر ایک صاحبِ بصیرت انسان کی علمی اور فکری وقعت کے سامنے ہی جھکتے ہیں۔ اس لیے داعی کو اپنی توجہ مادی وسائل کے انبار لگانے کے بجائے اپنی فکری صلاحیتوں کو نکھارنے اور حکمت کے حصول پر مرکوز کرنی چاہیے، تاکہ وہ ہر قسم کے مادی دبدبے کے سامنے حق کی برتری کو پوری بصیرت کے ساتھ قائم کر سکے۔
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قرآنِ مجید میں حضرت موسیٰ علیہ السلام اور فرعون کا قصہ غیر معمولی تکرار کے ساتھ بیان ہوا ہے۔ اس تکرار کا اصل مقصد کسی تاریخی داستان کا محض اعادہ نہیں، بلکہ انسانی فکر کو جھنجھوڑنے والے وہ عمیق اسباق اور بصائر (insights) فراہم کرنا ہے جو انسان کے لیے ہدایت اور رحمت کا ذریعہ بنتے ہیں۔ ارشادِ باری تعالیٰ ہے کہ اولین قوموں کی ہلاکت کے بعد موسیٰؑ کو کتاب اس لیے عطا کی گئی تاکہ وہ لوگوں کے لیے بصیرتوں کا مجموعہ، ہدایت اور رحمت ثابت ہو۔ رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم نے یومِ عاشورہ کے پس منظر میں جب یہ فرمایا کہ ”أنا أحق بموسىٰ“ (میں موسیٰ کا زیادہ حقدار ہوں)، تو اس کا گہرا مفہوم یہی تھا کہ امتِ مسلمہ پر حضرت موسیٰؑ کے اسوہ اور ان کی لائی ہوئی ربانی تعلیمات (divine teachings) سے سب سے بڑھ کر عبرت و بصیرت اخذ کرنے کی ذمہ داری عائد ہوتی ہے۔
اس قرآنی تقابل کا سب سے بنیادی نکتہ دو متضاد انسانی رویوں کو بے نقاب کرنا ہے۔ ایک طرف حضرت موسیٰ علیہ السلام کا طرزِ عمل ہے کہ جب نادانستہ طور پر ان سے ایک قبطی کا قتل واقع ہوا، تو انہوں نے لمحہ بھر کی تاخیر کیے بغیر اپنی غلطی کا اعتراف کیا اور پکار اٹھے: ﴿هَٰذَا مِنْ عَمَلِ الشَّيْطَانِ﴾۔ انہوں نے اپنی خطا کو کوئی مذہبی یا گروہی جواز دینے کے بجائے فوراً یہ عہد کیا کہ وہ آئندہ کسی مجرم کے مددگار نہیں بنیں گے۔ دوسری طرف فرعون کا استکباری رویہ تھا، جس نے ہزاروں معصوم بچوں کے قتل اور بدترین مظالم کے باوجود کبھی ندامت کا ادنیٰ سا احساس تک نہ کیا، بلکہ اپنے ہر ظلم کے لیے جھوٹی توجیہ (false justification) تراشتا رہا۔ ایک طرف انا (ego) اور جواز تراشی کا وہ رویہ ہے جو قوموں کو تباہی کے دہانے پر پہنچا دیتا ہے، اور دوسری طرف اعترافِ حقیقت (confession of reality) کا وہ طرزِ فکر ہے جو انسان کے اندر فکری ارتقاء (intellectual growth) اور روحانی بصیرت کے دروازے کھولتا ہے۔
حقیقت یہ ہے کہ جھوٹی تاویلات کا سہارا لینا ایک کمزور شخصیت (weak personality) کا خاصہ ہے، جو اپنی خطاؤں پر پردہ ڈالنے کے لیے فریب کاری پر اتر آتی ہے۔ اس کے برعکس، ایک مضبوط اور ربانی شخصیت (godly personality) وہ ہوتی ہے جو بغیر کسی تذبذب کے اپنی غلطی کو تسلیم کرے اور بغیر کسی تاخیر کے اعترافِ خطا (confession of mistake) کا مظاہرہ کرے۔ حضرت موسیٰؑ کا اخلاقی ظرف دیکھیے کہ برسوں بعد جب فرعون نے اپنے دربار میں انہیں ان کی سابقہ خطا یاد دلا کر دبانا چاہا، تو انہوں نے بلا جھجھک اپنی کمزوری کا اعتراف کرتے ہوئے فرمایا کہ ہاں، مجھ سے وہ عمل اس وقت ہوا جب میں ناواقف تھا۔ اعترافِ حقیقت کوئی عیب نہیں بلکہ ایک اعلیٰ اخلاقی فتح ہے، جس کے نتیجے میں انسان پر خدا کی خصوصی ہدایت اور رحمت کے سرچشمے پھوٹ پڑتے ہیں۔
رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کا روزانہ کثرت کے ساتھ استغفار فرمانا دراصل اسی اعترافی مزاج کا تسلسل ہے، جس کا تقاضا یہ ہے کہ انسان ہر لمحہ اپنے اندر خود احتسابی کی کیفیت کو بیدار رکھے۔ استغفار محض رسمی کلمات کی تکرار نہیں، بلکہ انسان کے اندر اخلاقی حساسیت (moral sensitivity) کو زندہ رکھنے کا ایک مستقل ذریعہ ہے۔ ایک داعی جب تک اپنے نفس اور اعمال کے معاملے میں حد درجہ بیدار مغز اور حساس نہ ہو، وہ مدعو کے تئیں وہ حقیقی ہمدردی اور دلی خیر خواہی (well-wishing) پیدا نہیں کر سکتا جو دعوتِ دین کی اصل روح ہے۔ غلطی پر فوری پشیمانی انسان کے باطن کو صیقل کرتی ہے، جبکہ باطل تاویلات انسان کی بصیرت کو ختم کر کے اسے معرفتِ حق سے محروم کر دیتی ہیں۔
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قرآنِ مجید میں حضرت موسیٰ اور فرعون کا قصہ محض ایک تاریخی داستان نہیں، بلکہ اہلِ بصیرت کے لیے چشم کشا حقائق اور عبرت پر مبنی بصائر (insightful lessons) کا خزانہ ہے۔ اس قصے کا ایک نہایت گہرا پہلو یہ ہے کہ جب معاملہ اللہ تعالیٰ کے فیصلے کا ہو تو مادی وسائل (material resources) کی کمی یا زیادتی کوئی معنی نہیں رکھتی۔ موسیٰ علیہ السلام کے بچپن کے نازک ترین لمحے میں جب بظاہر ہلاکت یقینی تھی، اللہ تعالیٰ نے کسی عظیم فوج کے بجائے ایک حقیر لکڑی کے صندوق (تابوت) کو ان کی حفاظت کا ذریعہ بنا دیا، اور وہ تنِ تنہا طوفانی موجوں میں محفوظ رہے۔ اس کے برعکس، جب فرعون کی سرکشی پر خدائی پکڑ کا وقت آیا تو اس کے لامحدود وسائل، جاہ و جلال اور طاقتور لشکر میں سے کوئی چیز بھی اسے اسی پانی میں غرق ہونے سے نہ بچا سکی۔ یہ معروضی حقیقت (objective reality) واضح کرتی ہے کہ اگر انسان اللہ کی تائید کے ساتھ کھڑا ہو تو اسباب کی بے سر و سامانی کوئی رکاوٹ نہیں بنتی، اور اگر خدائی نصرت ساتھ نہ ہو تو دنیا کی تمام تر مادی طاقتیں بھی انسان کو تباہی سے نہیں بچا سکتیں۔
قرآن میں حضرت موسیٰ کے واقعے کی بار بار تکرار کا ایک بڑا سبب یہ ہے کہ اس میں ایک انحطاط پذیر قوم (degenerate nation) کے درمیان اصلاحی اور دعوتی کام کے نفسیاتی اور عملی چیلنجز کھول کر بیان کیے گئے ہیں۔ بنی اسرائیل جیسے گروہ، جو طویل تاریخ کے سبب خود کو برگزیدہ (chosen people) سمجھنے کے زعم میں مبتلا تھے، ان کی اصلاح کا کام بے حد صبر آزما تھا۔ ایک عام اسرائیلی، جس کی مدد کے لیے حضرت موسیٰ آگے بڑھے تھے، اس نے خود آپ پر الزام تراشی کرتے ہوئے متکبر اور جبار (arrogant oppressor) ہونے کا طعنہ دیا۔ بعد کے مراحل میں بھی، باوجود اس کے کہ اللہ تعالیٰ نے ان کو فرعون کی غلامی سے غیر معمولی انداز میں نجات بخشی، ان کا رویہ مسلسل ناشکری، بے صبری اور شرک کے مطالبات (جیسے بتوں کی خواہش یا سامری کا فتنہ) پر مبنی رہا۔ داعیِ حق کو ایسی بگڑی ہوئی قوموں کے درمیان کام کرتے ہوئے اپنوں اور بیگانوں دونوں کی طرف سے سخت منفی ردعمل، غلط فہمیوں اور کردار کشی کا سامنا کرنا پڑتا ہے، مگر ان ناخوشگوار حالات سے دل برداشتہ (disheartened) ہوئے بغیر اپنے مشن پر قائم رہنا ہی سنتِ انبیا ہے۔
اس تاریخی تصویر کا جہاں ایک تاریک رخ ہے، وہیں اس کا ایک نہایت روشن اور حوصلہ افزا پہلو بھی ہے۔ حضرت موسیٰ کے دعوتی سفر میں جہاں سامری اور قارون جیسے سرکش عناصر تھے، وہیں فرعون کے دربار میں 'رجلِ مومن' اور فرعون کی اہلیہ جیسی حق پسند ہستیاں بھی ملیں، اور خود بنی اسرائیل کے اندر سے حضرت ہارون اور یوشع بن نون جیسے مخلص رفقا اور بعد کی تاریخ میں سلیمان، داؤد اور دبورہ جیسے عظیم کردار پیدا ہوئے۔ ایک داعی کی نگاہ ہمیشہ متوازن (balanced perspective) ہونی چاہیے۔ اگر انسان صرف منفی رویوں، طعن و تشنیع اور رکاوٹوں پر نظر رکھے گا تو وہ مایوسی اور فرسٹریشن کا شکار ہو جائے گا۔ اس کے برعکس، جب نگاہ اس بات پر ہو کہ باطل کے شدید ترین ماحول میں بھی اللہ کی توفیق سے مخلص اور سلیم الفطرت نفوس نکل آتے ہیں، تو داعی کے اندر اعراض (art of avoidance) اور یکسوئی کے ساتھ کام جاری رکھنے کا حوصلہ پیدا ہوتا ہے۔
اللہ تعالیٰ اپنے مخلص بندوں کی نصرت کے لیے روایتی اسباب کا پابند نہیں۔ حضرت موسیٰ کے دور میں یہ غیر روایتی نصرت (unconventional divine help) عصا، یدِ بیضا اور سمندر کے پھٹنے جیسے خوارق کی صورت میں ظاہر ہوئی۔ یہ الٰہی اصول قیامت تک جاری ہے، اگرچہ وقت کے ساتھ اس کے مظاہر بدل جاتے ہیں۔ موجودہ دور میں گلوبل کمیونیکیشن، سائنسی فکر، جمہوری آزادیاں، مصنوعی ذہانت (Artificial Intelligence) اور جدید ذرائع ابلاغ کی صورت میں اللہ تعالیٰ نے دعوتِ حق کے لیے غیر روایتی راستے کھول دیے ہیں۔ جہاں انسان بظاہر خود کو بے بس محسوس کرتا ہے، وہاں جدید تاریخ کے یہ عظیم انقلابات اس کے لیے نئی راہیں پیدا کر دیتے ہیں۔ لہٰذا کسی بھی ناموافق صورتِ حال میں مایوس ہونے کے بجائے ان جدید امکانیات کو خدائی تائید سمجھ کر استعمال کرنا چاہیے۔
اہلِ حق کے لیے کامیابی کا اصل معیار سیاسی ہجوم یا افرادی قوت (crowd) اکٹھا کرنا نہیں، بلکہ بلاغ (effective conveyance of the message) کا فریضہ ادا کرنا ہے۔ داعی کا کام یہ ہے کہ وہ نتائج سے بے پروا ہو کر، خالصتاً اللہ پر توکل (trust in God) کرتے ہوئے، حکمت کے ساتھ حق کی آواز کو آخری حد تک پہنچا دے۔ جب انسان خلوصِ دل کے ساتھ تنہا بھی حق پر قائم رہتا ہے اور کسی سمجھوتے کے بغیر اپنے مشن سے وابستہ رہتا ہے، تو اللہ تعالیٰ اپنی پوشیدہ تدبیر سے اس کی آواز کو زبانوں، خطوں اور سرحدوں سے پار دور دراز کے گوشوں تک پہنچا دیتا ہے۔ قرآن کے یہ بصائر داعی کو یہ ابدی سبق دیتے ہیں کہ طوفانوں کے درمیان بھی استقامت اور امید کا دامن تھامے رکھنا ہی خدائی نصرت کا راستہ ہے۔
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قرآن مجید میں سابقہ انبیاء، بالخصوص حضرت موسیٰ کے احوال و واقعات محض کسی روایتی داستان کے طور پر بیان نہیں ہوئے، بلکہ یہ بیانیہ سابقہ صحیفوں—بالخصوص عہد نامہ قدیم (Old Testament)—کے متون پر ایک بامعنی اور اصلاحی نظر ڈالتا ہے۔ بائبل اور قرآن کے ان بیانات کا تقابلی مطالعہ واضح کرتا ہے کہ قرآن کس طرح تاریخی تحریفات سے پاک ایک معروضی حقیقت (objective reality) کو منکشف کرتا ہے۔ جہاں بائبل کے متون میں انسانی تصرف اور زمانی بعد کے باعث بنیادی نوعیت کے انحرافات واقع ہوئے، وہیں قرآن نے ان تاریخی واقعات کو ان کی اصل، درست اور منزہ صورت میں بحال کیا ہے۔
ان بیانات کے مابین ایک نمایاں فرق حضرت موسیٰ کے ہاتھوں ایک مصری شخص کی ہلاکت کا واقعہ ہے۔ بائبل کا بیانیہ اس واقعے کو ایک باقاعدہ اور ارادی قتل (intentional murder) کے طور پر پیش کرتا ہے، جبکہ قرآن کی رو سے یہ محض ایک غیر ارادی اور ہنگامی نوعیت کا حادثہ تھا جس میں قتل کا کوئی پیشگی ارادہ شامل نہ تھا۔ اسی طرح حضرت موسیٰ کے مدین میں قیام کی مدت کا معاملہ ہے؛ بائبل اسے چالیس سال کا طویل عرصہ بتاتی ہے، جبکہ قرآن اسے آٹھ یا دس برس کی ایک معین اور حقیقت پسندانہ مدت قرار دیتا ہے۔ معجزۂ یدِ بیضا کے سلسلے میں بھی بائبل کا رجحان یہ ظاہر کرتا ہے کہ حضرت موسیٰ کا ہاتھ کسی بیماری یا برص کے سبب سفید ہوا تھا، جبکہ قرآن صراحت کرتا ہے کہ یہ چمک کسی بھی عیب یا بیماری سے پاک (من غیر سوء) خالص خدائی نشانی تھی۔
اس سے بھی زیادہ سنگین اور اصولی فرق گوسالہ پرستی کے واقعے میں سامنے آتا ہے۔ بائبل کی موجودہ روایات میں بچھڑا بنانے اور شرک برپا کرنے کا الزام معاذ اللہ خود حضرت ہارون کے سر تھوپ دیا گیا ہے، جو نبوت کے منصب اور عصمتِ انبیاء کے تصور کے سراسر منافی ہے۔ ایک برگزیدہ پیغمبر کی طرف سے بت پرستی (idol worship) کی ترغیب کا صدور عقلی و ایمانی اعتبار سے قطعی ناممکن ہے۔ قرآن مجید اس فکری و تاریخی خلطِ مبحث کو درست کرتے ہوئے اصل حقیقت کو بے نقاب کرتا ہے کہ یہ گمراہی سامری نامی ایک شخص کا فتنہ تھی، اور حضرت ہارون تو درحقیقت اس باطل کے خلاف توحید کے محافظ تھے۔ اس طرح قرآن پیغمبرانہ تقدس کو بائبل کے غیر محتاط بیانات سے پاک کرتا ہے۔
بائبل کے متون میں اس نوعیت کے تغیرات کا در آنا تاریخی اعتبار سے ایک معلوم واقعہ ہے۔ حضرت سلیمان کے بعد کے ادوار میں جب بخت نصر (Nebuchadnezzar) نے یروشلم پر حملہ کر کے ہیکل کو تباہ کیا اور تابوتِ سکینہ سمیت تمام اصل صحائف ضائع ہو گئے، تو بنی اسرائیل طویل جلاوطنی کا شکار ہوئے۔ صدیوں بعد جب ایرانی سلطنت کے عہد میں یہودیوں کو واپسی کی اجازت ملی، تو عزرا (Ezra) نے بکھری ہوئی انسانی یادداشتوں اور منتشر دستاویزات کی بنیاد پر تورات کی نو تدوین (textual reconstruction) کی۔ انسانی حافظے کے تغیرات اور تاریخی انتشار کے باعث متعدد غیر مستند باتیں اور تاریخی اغلاط اس متن کا حصہ بن گئیں۔
یہی وہ تاریخی پس منظر ہے جس میں قرآن کے اس بیان کی غیر معمولی اہمیت واضح ہوتی ہے کہ پیغمبرِ اسلام نہ تو ان واقعات کے وقوع کے وقت وہاں موجود تھے اور نہ ہی آپ نے ان تاریخی دستاویزات کی چھان بین کی تھی۔ صدیوں کے مسخ شدہ بیانات کے انبار سے بالکل خالص، مبنی بر حق اور بے عیب تاریخی سچائی کو من و عن بیان کر دینا اس امر کا قطعی ثبوت ہے کہ یہ علم کسی انسانی ذریعے سے نہیں بلکہ خالص خدائی وحی (divine revelation) کے ذریعے حاصل ہوا ہے۔ یوں قرآن سابقہ صحائف کی تحریفات کے مقابلے میں ایک آخری اور مستند فرقان بن کر سامنے آتا ہے۔
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قرآنِ مجید کا مطالعہ یہ حقیقت واضح کرتا ہے کہ پیغمبرِ اسلام حضرت محمد صلی اللہ علیہ وسلم پچھلے انبیا، مثلاً حضرت ابراہیم، حضرت اسحاق، حضرت یعقوب، حضرت یوسف، حضرت موسیٰ، حضرت داؤد، حضرت سلیمان اور حضرت عیسیٰ علیہم السلام کے زمانے میں بذاتِ خود موجود نہ تھے، لیکن اس کے باوجود قرآن ان تمام ادوار اور شخصیات کے واقعات کو غیر معمولی تاریخی صحت (historical accuracy) اور بے لاگ معروضی صداقت (objective truth) کے ساتھ بیان کرتا ہے۔ قرآن محض داستان گوئی نہیں کرتا، بلکہ وہ سابقہ آسمانی صحائف کے مقابلے میں ایک مہیمن (مہیمن / guardian and criterion) کی حیثیت سے سامنے آتا ہے۔ جہاں پچھلی کتابوں میں انسانی تصرفات کی بنا پر تاریخی یا فکری غلطیاں در آئی تھیں، قرآن وہاں نہایت باریک بینی سے تفریق (differentiation) قائم کرتا ہے اور جہاں اصل سچائی محفوظ رہ گئی تھی، وہاں اس کی توثیق و تصدیق (corroboration) کرتا ہے۔ یہ اعجاز اس بات کا کھلا ثبوت ہے کہ یہ کلام کسی انسانی ذہن کی پیداوار نہیں بلکہ اسی علیم و خبیر خدا کا نازل کردہ ہے جس کے علم میں کائنات کی ابتدا سے انتہا تک کے تمام حقائق ہیں۔
یہاں ایک دوطرفہ تاریخی شہادت (mutual corroboration) قائم ہوتی ہے۔ ایک طرف جہاں آخری پیغمبر گزشتہ تاریخ اور انبیا کی اصل تعلیمات کو کامل ترین صورت میں نکھار کر پیش کرتے ہیں، وہیں دوسری طرف قدیم تاریخی و الہامی متون (بائبل، تورات اور انجیل) خود پیغمبرِ آخرالزماں کی بعثت کے بارے میں قطعی پیشین گوئیاں (biblical prophecies) فراہم کرتے ہیں۔ کتابِ پیدائش (Genesis) میں حضرت اسماعیل کی نسل سے ایک عظیم قوم کے ظہور کا وعدہ ہو، حبقوق (Habakkuk) کے صحائف میں فاران کے پہاڑوں سے خدائی تجلی اور نبوی انقلاب کا اشارہ ہو، یا انجیلِ متی و یوحنا میں آنے والے 'تسلی دہندہ' (Paraclete) کی بشارت—یہ سب مل کر اس حقیقت کو ثابت کرتے ہیں کہ رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کا ظہور تاریخ کا کوئی اچانک حادثہ نہیں تھا، بلکہ وہ اسی خدائی منصوبے کی تکمیل تھی جس کا عہد قدیم صحائف میں بار بار باندھا گیا تھا۔
خدا کا یہ دعوتی اور تاریخی منصوبہ بنیادی طور پر دو مرحلوں (two phases) میں مکمل ہوا۔ پہلا مرحلہ وہ تھا جو حضرت ابراہیم کے بعد حضرت اسحاق کی شاخ سے شروع ہوا اور حضرت موسیٰ اور بنی اسرائیل کے دیگر انبیا کے ذریعے فلسطین اور کنعان کے ایک مخصوص خطے میں پایۂ تکمیل کو پہنچا۔ یہ انذار اور تذکیر کا ایک مقامی اور محدود دائرہ تھا۔ اس کے برعکس، دوسرا مرحلہ حضرت اسماعیل کی شاخ سے وابستہ تھا، جو بعثتِ نبوی کے ذریعے عالمی سطح (global level) پر بروئے کار آیا۔ یہ دراصل ابراہیمی عہد کی آفاقی تعبیر تھی جس نے دینِ حق کو ایک محدود جغرافیے سے نکال کر پوری نوعِ انسانی کے لیے ایک قائم بالذات حقیقت بنا دیا۔ یہی وجہ ہے کہ جدید دور کے غیر جانب دار مؤرخین اور مفکرین بھی پیغمبرِ اسلام کو تاریخِ انسانی کی سب سے زیادہ بااثر اور انقلابی شخصیت کے طور پر تسلیم کرنے پر مجبور ہوئے ہیں۔
انبیا کا یہ کردار محض مجرد روحانی رہنمائی (spiritual guidance) تک محدود نہیں تھا، بلکہ انہوں نے انسانی تاریخ کی مادی اور تمدنی تشکیل (material shaping) میں بھی بنیادی کردار ادا کیا۔ حضرت موسیٰ نے ایک محدود خطے میں فرعونی استبداد کو توڑ کر انسانی آزادی اور اخلاقی قانون کی جو بنیاد رکھی تھی، پیغمبرِ اسلام نے عالمی سطح پر اس کا انقلاب برپا کر دیا۔ آپ نے شرک اور ملوکیت کے اس قدیم فکری تعطل کو ہمیشہ کے لیے ختم کیا جس نے انسانی عقل کو زنجیروں میں جکڑ رکھا تھا۔ اسی واقعے نے تاریخ میں اس فکری آزادی اور سائنسی و تحقیقی انقلاب کی راہ ہموار کی جسے بعد کے ادوار میں دورِ جدید (modern era) کا نام ملا۔ یوں دینِ ابراہیمی کے یہ دونوں سلسلے روحانی بصیرت کے ساتھ ساتھ انسانی تاریخ کے تمدنی ارتقا کے بھی معمار قرار پاتے ہیں۔
موجودہ دور میں قدیم صحائف اور بائبل کا عالمی سطح پر عام ہونا دراصل ایک غیر معمولی خدائی سہولت کاری (divine facilitation) ہے، تاکہ حق کے متلاشی بائبل کے متون اور قرآنی بیانات کا معروضی موازنہ کر کے قرآن کی صداقت کو خود دیکھ سکیں۔ یہ صورتِ حال اہلِ قرآن کے لیے کوئی فخریہ دعویٰ قائم کرنے کی چیز نہیں، بلکہ ان پر ایک عظیم دعوتی ذمہ داری (dawah responsibility) عائد کرتی ہے۔ جن کے پاس یہ آخری اور محفوظ ہدایت موجود ہے، ان کا کام یہ ہے کہ وہ قرآن کے اس پیغام کو رحمتِ عامہ کے جذبے کے ساتھ اور دلائل کی زبان میں عصرِ حاضر کے انسانوں تک پہنچائیں، تاکہ خدا کی یہ کتاب اپنی پوری تاریخی اور فکری حقانیت کے ساتھ دنیا پر حجت بن سکے۔
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انسانی تاریخ کا یہ ایک مستقل المیہ رہا ہے کہ انسان اکثر و بیشتر محض آرزوؤں اور خوش فہمیوں کی سطح پر ایک بلند موقف اختیار کرتا ہے، مگر جب عمل اور آزمائش کا معروضی وقت آتا ہے تو وہ اپنے ہی دعووں سے منحرف ہو جاتا ہے۔ انسان بظاہر خیر کی تمنا (good wish) ظاہر کرتا ہے کہ اگر اسے مناسب مواقع، مال، علم یا سازگار حالات میسر آئیں تو وہ حق کا ساتھ دے گا اور عظیم کارنامے انجام دے گا۔ لیکن جونہی خارجی حقیقت (objective reality) کے طور پر وہ مطلوبہ موقع اس کے سامنے آتا ہے، وہ اپنے ذاتی تعصبات اور عارضی مفادات کے تحت حیلے بہانے تراشنے لگتا ہے۔ تاریخ میں بنی اسرائیل کا طرزِ عمل اس کا واضح ثبوت ہے۔ وہ مصر میں فرعون کی غلامی اور ظلم سے نجات کے تمنائی تھے، مگر جب حضرت موسیٰ علیہ السلام کی قیادت میں انہیں آزادی کی راہ پر صحرا کی طرف لایا گیا، تو وہ قربانی اور مشقت برداشت کرنے کے بجائے یہ شکایت کرنے لگے کہ اس آزادی اور تنگی سے تو مصر کی غلامی ہی بہتر تھی جہاں کم از کم روٹی اور پانی تو میسر تھا۔ انسان کا یہ رویہ دراصل اس کی اس فکری کمزوری کو ظاہر کرتا ہے کہ وہ بلند مقاصد کی قیمت ادا کیے بغیر محض عافیت اور مفاد کا طلب گار رہتا ہے۔
یہ تضاد صرف مادی وسائل یا سیاسی آزادی تک محدود نہیں، بلکہ فکری اور دعوتی تاریخ میں بھی بار بار دہرایا گیا ہے۔ مدینہ کے یہودی بعثتِ نبوی سے قبل یہ دعویٰ کرتے تھے کہ جب نبیِ آخر الزماں تشریف لائیں گے تو وہ سب سے پہلے ان پر ایمان لائیں گے، مگر جب رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی صورت میں سچائی ظاہر ہو گئی تو ان کے گروہی تعصب (groupism) اور انا (ego) نے حق کے اعتراف کی راہ میں رکاوٹ کھڑی کر دی۔ حضرت عبد اللہ بن سلامؓ کے قبولِ اسلام کا واقعہ اس دوغلی ذہنیت کو بے نقاب کرتا ہے، جنہیں پہلے ان کی قوم نے متفقہ طور پر اپنا سب سے بڑا عالم تسلیم کیا، مگر جیسے ہی انہوں نے حق کی گواہی دی، فوراً انہی لوگوں نے ان کی تنقیص شروع کر دی اور انہیں جہالت کا طعنہ دے دیا۔ اسی طرح قرآن کی رو سے کچھ لوگ یہ دعویٰ کرتے ہیں کہ اگر انہیں مال و دولت دی جائے تو وہ خدا کی راہ میں دل کھول کر خرچ کریں گے، لیکن جب مال عطا ہوتا ہے تو وہ بخل اور بے رخی اختیار کر لیتے ہیں۔ انسان کی یہ منفی نفسیات (negative psychology) دراصل حق کی سچی طلب کے فقدان کا نتیجہ ہے۔
دورِ حاضر میں بھی یہ روش پوری طرح نمایاں ہے۔ مسلم دنیا اور بالخصوص روایتی علمی حلقوں میں مسلسل یہ شکوہ کیا جاتا رہا کہ الحاد اور جدید فکری ارتداد کا مقابلہ کرنے کے لیے قدیم روایتی علم کو جدید نافع علوم کے ساتھ جوڑنے کی ضرورت ہے، اور یہ کہ اسلام کے پاس معاصر ذہن کو مطمئن کرنے والا کوئی ترجمان موجود نہیں ہے۔ لیکن جب اللہ تعالیٰ کے تکوینی انتظام کے تحت ایسا لٹریچر اور اسلوب وجود میں آگیا جو جدید سائنسی اندازِ فکر (scientific approach) اور جدید اسلوب (modern idiom) کے مطابق اسلام کی صداقت کو غیر مسلم دنیا اور معاصر انسان کے سامنے پیش کرنے کی صلاحیت رکھتا تھا، تو وہی روایتی ادارے اپنے مسلکی دائرے (school of thought) اور جمود کی خاطر اس کی مخالفت پر اتر آئے۔ جس چیز کی خود تمنا کی گئی تھی، معروضی طور پر اس کی فراہمی کے بعد اس کی قدر شناسی کے بجائے منفی پروپیگنڈے کا سہارا لیا گیا، کیونکہ حق کا اعتراف انسان سے اپنی روش پر نظرِ ثانی اور انا کی قربانی کا تقاضا کرتا ہے۔
اس قرآنی بصیرت سے دو انتہائی بنیادی فکری سبق حاصل ہوتے ہیں۔ پہلا سبق یہ ہے کہ انسان خود کو اس شکایت پسند ذہنیت (complaining mentality) سے کلی طور پر پاک رکھے اور جب بھی حق یا کوئی تعمیری موقع سامنے آئے، تو کسی بھی تعصب یا عذر کے بغیر کھلے دل سے اس کا اعتراف کرے۔ دوسرا اہم ترین سبق یہ ہے کہ معاشرے میں ایسے دوغلے اور متضاد کردار رکھنے والے لوگوں کے درمیان رہتے ہوئے انسان مایوسی اور جھنجھلاہٹ (frustration) کا شکار نہ ہو۔ دعوت اور حق کے میدان میں کام کرنے والے کو اعراض کا فن (art of avoidance) سیکھنا چاہیے۔ حضرت موسیٰ علیہ السلام کو نبوت کے آغاز ہی میں یہ خدائی ہدایت دی گئی تھی کہ جو لوگ آخرت پر یقین نہیں رکھتے اور اپنی خواہشات کے پیچھے چل کر ہلاکت کی راہ پر گامزن ہیں، ان کا منفی طرزِ عمل داعیِ حق کے لیے رکاوٹ نہ بننے پائے۔ ایسے لوگوں کے رویوں سے متاثر ہوئے بغیر اپنے مثبت مشن پر یکسو رہنا ہی کامیابی کا راستہ ہے۔
اس تمام انحراف کی بنیادی جڑ یہ ہے کہ انسان دور رس اور ابدی حقیقتوں کے مقابلے میں فوری مفادات (immediate interests) کا اسیر بن جاتا ہے۔ قرآن کریم نے اس روش کو 'اشتراءِ ثمنِ قلیل' (trading for a petty price) قرار دیا ہے۔ جب انسان پر حق واضح ہوتا ہے تو وہ یہ اندیشہ محسوس کرتا ہے کہ سچائی کے اعتراف سے اس کے قائم شدہ سماجی، مالی یا گروہی مفادات کو زک پہنچے گی، بالکل اسی طرح جیسے مکہ کے معاندین نے یہ عذر پیش کیا تھا کہ اگر وہ ہدایت کی پیروی کریں گے تو اپنی زمین سے اچک لیے جائیں گے۔ انسان کا یہ دائمی المیہ ہے کہ وہ عارضی مفاد، منصب اور انا کی تسکین کی خاطر حق کی معروضی حقیقت کو جھٹلا دیتا ہے۔ دانشمندی کا تقاضا یہ ہے کہ انسان ان فانی مصلحتوں سے بلند ہو کر حقیقت کا اعتراف کرے اور حق کے تقاضوں کو ہر شے پر مقدم رکھے۔
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انسانوں کی فکری تاریخ میں حق کے انکار کا اصل سبب خود خدائی کلام یا نصوص (divine text) نہیں رہے، بلکہ ہمیشہ اس کا عملی انطباق (current application) رہا ہے۔ مجرد نص یعنی قرآن، حدیث یا سابقہ کتبِ سماوی سے اصولی طور پر کسی کو اختلاف نہیں ہوتا، کیونکہ عمومی سطح پر بیان کردہ اخلاقی سچائیاں انسان کے وجود کو براہِ راست چیلنج نہیں کرتیں۔ اصل نزاع اُس وقت جنم لیتا ہے جب اسی نص کو موجودہ دور کے زندہ مسائل پر منطبق کیا جائے اور اس کی زد فرد یا گروہ کی انا اور مفادات پر پڑنے لگے۔ کسی بھی عمومی نصیحت یا تذکیر پر لوگ برہم نہیں ہوتے، لیکن جونہی کوئی انطباقی تذکیر (applied reminder) ان کے سامنے پیش کی جائے، فوراً مخالفت اور انکار کا رویہ ابھر آتا ہے۔ لوگ نصوص کے الفاظ سے نہیں، بلکہ اس کے تقاضوں سے بچنا چاہتے ہیں۔
اس انطباقی گریز کی ایک واضح مثال صبر (patience) کا قرآنی اصول ہے۔ قرآن اور سنت کی رو سے صبر ایک دائمی عبادت اور دعوتی عمل کا ناگزیر تقاضا ہے، جس کا دائرہ حیاتِ انسانی کے آخری لمحے تک پھیلا ہوا ہے۔ مگر جب زوال یافتہ ذہنیت کے سامنے کسی مخصوص اور عملی معاملے میں صبر اور اعراض (art of avoidance) کی تلقین کی جائے، تو وہ اسے بزدلی اور غیر فعالیت (inactiveness) پر محمول کرتے ہیں۔ انسان جب قرآن و سنت کے بجائے اپنے جذبات اور شاعرانہ تخیلات کے تابع ہوتا ہے، تو وہ ’صبر کا پیمانہ لبریز ہونے‘ جیسے غیر شرعی تصورات تراش لیتا ہے۔ اس کے برعکس، خالص وحی پر مبنی سوچ معروضی حقیقت (objective reality) کو دیکھتی ہے، نہ کہ جذباتی اور روایتی ردِعمل کو۔ نص پر ایمان لانا تو آسان ہے، مگر نص کے منشا کے مطابق اپنے عمل کو ڈھالنا سخت ترین آزمائش ہے۔
دعوتی اور فکری میدان میں مقبولیت عام طور پر اُن لوگوں کو ملتی ہے جو اجتہادی فکر (creative/ijtihadi thinking) سے گریز کرتے ہوئے محض روایتی فضائل اور مناقب کا پرچار کرتے ہیں۔ قرآن مجید کے الفاظ کی تعریف کرنا یا قیامت اور رسالت پر عمومی خطابت کرنا معاشرے میں ہمیشہ پذیرائی پاتا ہے، کیونکہ اس سے کسی کے مروجہ افکار پر ضرب نہیں لگتی۔ اس کے برعکس، جو شخص تدبرِ قرآن کے ذریعے دورِ حاضر کے لیے اجتہادی انطباق تلاش کرتا ہے، اسے شدید مزاحمت (resistance) کا سامنا کرنا پڑتا ہے۔ تاریخ کے تمام انبیاء کو مخالفت کا سامنا اسی لیے کرنا پڑا کہ انہوں نے سابقہ صحائف کو محض تقدس کا ذریعہ بنانے کے بجائے ان کی بنیاد پر وقت کے باطل افکار اور اعمال پر انطباقی دعوت قائم کی۔ جہاں اجتہادی انطباق چھوٹ جائے، وہاں سطحی شہرت تو مل سکتی ہے، مگر وہ حقیقی فکری اور عملی بیداری کے لحاظ سے کلیتاً غیر پیداواری (unproductive) ہوتی ہے۔
زوال یافتہ اقوام کا یہ مستقل مزاج رہا ہے کہ وہ اپنے باطن اور اعمال کے محاسبے سے فرار حاصل کرنے کے لیے رسمی اور ظاہری مظاہر کو دین داری کا بدل بنا لیتی ہیں۔ قرآن کا گہرا تدبر اور تفکر (deep reflection) فرد اور قوم کے فکری انحرافات اور عملی کوتاہیوں کو بے نقاب کرتا ہے، جبکہ ظاہری رسومات، تلاوت کی کثرت اور روایتی محافل کا انعقاد بغیر کسی قربانی کے فخر اور تسکین کا سامان مہیا کرتے ہیں۔ لوگ اس لیے تدبر سے کتراتے ہیں کہ تدبر کا لازمی تقاضا خود احتسابی اور غلطیوں کا اعتراف ہے۔ یہی وجہ ہے کہ امت میں اصلاحِ ذات کی بامقصد جدوجہد کے بجائے ایسی غیر پیداوری سرگرمیاں زیادہ رواج پا جاتی ہیں جو ان کے پندارِ فضیلت کو کوئی ٹھیس نہ پہنچائیں۔
یہی فکری خلیج کتابوں اور افکار کی قبولیت میں بھی کارفرما نظر آتی ہے۔ جب کوئی تصنیف دین کی خارجی برتری ثابت کرے اور اس سے گروہی انا (group ego) اور قومی تفاخر کو غذا ملے، تو پورا معاشرہ اس کی ستائش کرتا ہے۔ لیکن جونہی وہی فکر انطباقی انداز میں ان کے باطن کو جھنجھوڑے، ان کی کوتاہیوں پر انگلی رکھے اور نفس کے تزکیے (self-purification) کا مطالبہ کرے، تو وہی لوگ اسے ناقابلِ برداشت قرار دے کر مسترد کر دیتے ہیں۔ ایک باوقار دعوتی مشن کا کام قوم کی روایتی خواہشات کی وکالت کرنا نہیں، بلکہ بے آمیز سچائی کی شہادت دینا ہے۔ حق کی اصل خدمت یہ نہیں کہ انسانوں کے فخر کو تسکین دی جائے، بلکہ یہ ہے کہ معروضی حقائق کی روشنی میں انسان کو اس کی حقیقت یاد دلائی جائے اور اسے ابدی کامیابی کے لیے تیار کیا جائے۔

[bookmark: cl96]11 Aug 2026 - The Story (Al-Qasas) 28:49-51 (Urdu)
قرآنِ مجید کی آیات محض تاریخی واقعات کا بیان نہیں ہیں، بلکہ وہ انسان کے لیے گہری بصیرت (insight) اور تذکیر کا سرچشمہ ہیں۔ سورۂ قصص میں حضرت موسیٰ اور فرعون کے واقعے کو جس قطعی سچائی اور اعجاز کے ساتھ بیان کیا گیا ہے، اس کا اصل مقصد انسان کے اندر تذکّر (reflection) کا عمل بیدار کرنا ہے۔ قرآن کا یہ ارشاد کہ ”ہم نے پے در پے ان کے لیے بات پہنچائی تاکہ وہ نصیحت پکڑیں“ (وَلَقَدْ وَصَّلْنَا لَهُمُ الْقَوْلَ لَعَلَّهُمْ يَتَذَكَّرُونَ)، دراصل ایک ایسی عظیم حکمت کی طرف اشارہ کرتا ہے جسے تاریخ اور جدید سائنسی انکشافات کے تناظر میں دیکھا جائے تو انسان پر معرفت کے نئے ابعاد کھلتے ہیں۔ یہاں ’وصلِ قول‘ سے مراد حق کی بات اور خدائی انذار کا وہ غیر منقطع تسلسل (continuity) ہے جو آغازِ آفرینش سے لے کر آج تک مسلسل جاری ہے۔
نبوت کے تاریخی دور میں یہ تسلسل اس طرح قائم رہا کہ حضرت ابراہیم علیہ السلام سے لے کر خاتم النبیین صلی اللہ علیہ وسلم تک، یکے بعد دیگرے انبیاء مبعوث ہوتے رہے اور خدائی وعدے حرف بہ حرف پورے ہوتے رہے۔ سابقہ صحائف، بالخصوص بائبل میں حَبَقّوق نبی (Prophet Habakkuk) کے ذریعے دی جانے والی پیشین گوئیاں اور تاریخی واقعات کا بالکل اسی نہج پر واقع ہونا، اس بات کا کھلا ثبوت ہے کہ تاریخ کا دھارا کسی اندھے اتفاق کے تحت نہیں، بلکہ ایک طے شدہ خدائی نقشے کے مطابق رواں دواں رہا ہے۔ نبوت کا یہ سلسلہ دراصل انسان کو متنبہ کرنے اور حقیقتِ واقعہ سے باخبر رکھنے کا ایک منظم اور پیہم خدائی انتظام تھا۔
رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی بعثت کے بعد اگرچہ براہِ راست نبوت کا سلسلہ ختم ہو گیا، مگر ’وصلِ قول‘ کا عمل رکا نہیں۔ دورِ جدید میں یہی خدائی کلام آفاق و انفس (cosmos and the human self) کے شواہد کی صورت میں مسلسل اپنی تصدیق پیش کر رہا ہے۔ جدید سائنسی دریافتیں، کائناتی حقائق اور انسانی تاریخ کے تغیرات، یہ سب اس بات کی شہادت دے رہے ہیں کہ کلامِ الٰہی میں جو کچھ کہا گیا تھا، معروضی دنیا کے حقائق بالکل اسی کے مطابق سامنے آ رہے ہیں۔ نبوت کے بعد کائنات کا سائنسی ڈیٹا اور تاریخی شواہد مسلسل قرآن کی سچائی کی تائید کر رہے ہیں، اور وحی و حقیقت کا یہ باہمی تطابق (matching) ایک متلاشیِ حق کے لیے انتہائی حیرت انگیز اور وجد آفرین تجربہ ہے۔
یہ خدائی تسلسل محض ایک اجتماعی یا تاریخی مظہر ہی نہیں ہے، بلکہ یہ ہر فرد کے لیے ایک گہرا ذاتی تجربہ (personal experience) بھی ہے۔ جب کوئی انسان خلوصِ نیت کے ساتھ قرآن کا مطالعہ کرتا ہے اور اس کے احکام و وعدوں کو اپنی عملی زندگی میں نافذ کرتا ہے، تو وہ اپنی انفرادی سطح پر بھی خدائی نصرت اور قرآنی سچائیوں کا مشاہدہ کرتا ہے۔ خاص طور پر دعوتِ دین (dawah mission) کے راستے میں جب ایک داعی نکلتا ہے اور ظاہری مشکلات کے مقابلے میں قرآن کے وعدوں پر کامل توکل (reliance on God) کرتا ہے، تو یہ مشکلات راستے کی کشادگی میں بدل جاتی ہیں۔ یہ انفرادی مشاہدہ دراصل اس شخص کے لیے ذاتی طور پر ’وصلِ قول‘ کی زندہ دلیل بن جاتا ہے۔
چنانچہ جب خارجی کائنات کی معروضی حقیقت (objective reality) اور باطن کا انفرادی تجربہ باہم ہم آہنگ ہو جاتے ہیں، تو قاریِ قرآن کے اندر ایک بے پایاں اطمینانِ قلب (inner peace) جنم لیتا ہے۔ اس کا فکری و قلبی یقین (conviction) غیر معمولی حد تک بڑھ جاتا ہے کہ خدا کی کہی ہوئی ہر بات حق ہے اور وہ ہو کر رہنے والی ہے۔ قرآن کی تعلیمات، تاریخی تسلسل اور انسانی تجربات کا یہ ہمہ جہت تال میل انسان کو اس مقام پر لا کھڑا کرتا ہے جہاں ایمان محض ایک روایتی عقیدہ نہیں رہتا، بلکہ ایک زندہ اور ناقابلِ تردید حقیقت بن کر انسان کے دل و دماغ پر چھا جاتا ہے۔
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’وصل القول‘ دراصل تاریخ میں خدائی إنذار (divine warning) کے تسلسل اور اس کی ہمہ گیری کو دریافت کرنے کا نام ہے۔ تاریخِ انسانی میں حضرت ابراہیمؑ سے لے کر خاتم النبین حضرت محمد مصطفیٰ ﷺ تک اور بعد ازاں آفاق و انفس کے شواہد میں حق کی جو مسلسل گواہی موجود ہے، وہ سب اسی خدائی سلسلے کا تسلسل ہے۔ قرآن کے مطابق اہلِ کتاب میں سے جن لوگوں نے اس تسلسل کو دریافت کیا، وہ درحقیقت وہ بے تعصب نفوس تھے جنہوں نے اپنے گروہی تعصب (groupism) اور روایتی اسرائیلی چشمے سے باہر نکل کر حق کو اس کی خالص اور معروضی حقیقت (objective reality) کی شکل میں پہچانا۔ چنانچہ اپنی کتابوں میں موجود پیش گوئیوں اور عصری شواہد کی روشنی میں جب انہوں نے اس حق کو محمد رسول اللہ ﷺ کی صورت میں قبول کیا، تو خدا کی طرف سے ان کے لیے دوہرے اجر کا اعلان ہوا۔
حق کے اعتراف کی راہ میں دو بڑی رکاوٹیں حائل ہوتی ہیں: پہلی رکاوٹ انسان کا اپنا نفس اور اس کی انا (ego) ہے جو سچائی کو بلا کم و کاست تسلیم کرنے میں مانع بنتی ہے، اور دوسری رکاوٹ اس کی اپنی برادری، قبیلہ اور مسلکی ماحول کا دباؤ ہے۔ ایک سچے طالبِ حق کو بیک وقت اپنی خود پسندی اور اپنے گروہ کے نفسیاتی حصار، دونوں کو توڑنا پڑتا ہے۔ انسان کو کوئی بھی خارجی تدبیر یا انتظام اس وقت تک گمراہی سے نہیں بچا سکتا جب تک کہ وہ خود اپنے آپ کو اپنے نفس کی انا اور اپنے گروہ کے روایتی وسوسوں سے نہ بچائے۔ چونکہ اس عمل میں انسان کو اپنی ذات اور اپنے موروثی ماحول، دونوں کی سب سے بڑی نفسیاتی قربانی دینا پڑتی ہے، اسی لیے خدا کے یہاں اس عظیم رویے پر دوہرے اجر کا وعدہ کیا گیا ہے۔
حق پر قائم رہنے اور فکری سفر کو کامیابی سے ہمکنار کرنے کے لیے محض ایمان کا دعویٰ کافی نہیں، بلکہ حکمت اور اعراض (art of avoidance) پر مبنی کردار کی تشکیل ناگزیر ہے۔ ایک باحکمت انسان لایعنی نزاعات اور طعنہ زنی کرنے والے نادان افراد سے الجھنے کے بجائے ان سے درگزر کرتے ہوئے کنارہ کشی اختیار کرتا ہے۔ اگر انسان ہر اعتراض کا جواب دینے اور ہر رکاوٹ پر متصادم ہونے کی روش اپنائے تو وہ ردِ عمل کی نفسیات میں الجھ کر اپنے اصل فکری اور ایمانی سفر کو ناتمام چھوڑ دے گا۔ لہٰذا جہاں ایک طرف حق کی گہری بصیرت درکار ہے، وہیں دوسری طرف مخالفین کے اشتعال اور غیر ضروری تصادم سے خود کو بچا کر پُرامن دائرے میں اپنا سفر جاری رکھنا ہی کامیابی کی واحد ضمانت ہے۔
اہلِ کتاب کی طرح یہی معاملہ توسیعی طور پر دورِ حاضر کے مسلمانوں کے ساتھ بھی درپیش ہے۔ آج کا مسلمان بھی مختلف تنظیموں، روایتی بندشوں اور اپنے اپنے مسلکی دائرے (school of thought) میں قید ہو کر رہ گیا ہے، جس کے باعث وہ اپنے گروہی ماحول سے باہر کی سچائیوں کو دیکھنے اور تسلیم کرنے سے قاصر ہے۔ جس طرح بنی اسرائیل کے لیے اپنے موروثی دائرے سے باہر نکل کر نبوی دعوت کو تسلیم کرنا امتحان تھا، اسی طرح آج بھی اپنے گروہی اور مسلکی تعصبات سے بلند ہو کر جدید دور میں سچائی کی صداقت کو کھلے ذہن کے ساتھ دریافت کرنا ایک کڑا امتحان ہے۔ جو شخص آج کے دور میں مروجہ گروہ بندیوں سے آزاد ہو کر حق کا ساتھ دے گا، وہ اسی دوہرے اجر کا حق دار ٹھہرے گا۔
موجودہ دور کا اصل تقاضا یہ ہے کہ امت محض روایتی اتباع تک محدود رہنے کے بجائے اجتہادی سوچ (creative/ijtihadi thinking) اور عصری اسلوب کو اختیار کرے۔ روایتی فہم میں محصور رہ کر دورِ جدید کے چیلنجوں کا جواب نہیں دیا جا سکتا اور نہ ہی دعوت کے تقاضے پورے کیے جا سکتے ہیں۔ چنانچہ روایتی سوچ کے دائرے سے نکل کر جدید فکری تقاضوں کے مطابق دین کی نمائندگی کرنا دراصل اس دور کا سب سے بڑا ایمانی رول ہے۔ جو لوگ اپنی انا اور روایتی تعصبات کو توڑ کر خالص دعوتی مشن کو اپنائیں گے، وہ نہ صرف روایتی نیکی کے اجر کو محفوظ رکھیں گے بلکہ اجتہادی بصیرت اور قربانی کے سبب خدا کے حضور اضافی اجر کے مستحق قرار پائیں گے۔

[bookmark: cl98]13 Aug 2026 - The Story (Al-Qasas) 28:52-56 (English)
حق کے اعتراف اور اس پر ثابت قدمی کی راہ میں سب سے بڑی رکاوٹ انسان کی اپنی ذاتی انا (ego) اور ماحول کا سماجی دباؤ (social pressure) ہوتا ہے۔ قرآن مجید میں جس اجرِ مضاعف (double reward) کا ذکر آیا ہے، وہ دراصل انہی دونوں رکاوٹوں کو عبور کرنے کا الٰہی صلہ ہے۔ اگرچہ تاریخی اعتبار سے اس کا پس منظر حضرت عبداللہ بن سلام جیسے سلیم الفطرت اہل کتاب سے متعلق ہے، لیکن قرآن کا یہ اشارہ کسی خاص گروہ تک محدود نہیں۔ اس کا حقیقی اطلاق ہر اس فرد پر ہوتا ہے جو حق کا سامنا ہونے پر اپنی ذات کے خود ساختہ تقاضوں اور معاشرتی تنقید کے خوف کو بالائے طاق رکھ کر معروضی حقیقت (objective reality) کے آگے سرتسلیم خم کر دے۔ یہ انعام محض ایک روایتی دائرے سے نکل کر دوسرے دائرے میں داخل ہونے کا نہیں، بلکہ شخصیت کو غیر متزلزل (unyielding) بنا کر حق پر قائم رہنے کا صلہ ہے۔
سماجی اور نفسیاتی دباؤ سے بلند ہو کر سوچنا ایک غیر معمولی قربانی کا متقاضی ہے۔ یہ معاملہ خواہ قرونِ اولیٰ کے انسان کا ہو یا دورِ جدید کے کسی فرد کا، یا پھر موجودہ زمانے کے مختلف مسلکی دائروں (schools of thought) سے وابستہ لوگوں کا—جو شخص بھی گروہی تعصب (groupism) اور معاشرتی ملامت کے خوف سے آزاد ہو کر حق کو اس کے اصل روپ میں قبول کرے گا، وہ خدا کے ہاں اس خصوصی مقام کا مستحق قرار پائے گا۔ حق کو پانے کے بعد اس پر جم جانا اور اپنے تشخص کو سماجی اثرات سے پاک رکھنا ہی وہ بنیادی صفت ہے جو انسان کو خدا کے پسندیدہ بندوں کی صف میں کھڑا کرتی ہے۔
اس حقیقت کی واضح ترین مثال حضرت ابوبکر صدیقؓ کے طرزِ عمل اور ابو طالب کے رویے کے تقابل سے سامنے آتی ہے۔ ابو طالب اندرونی طور پر سچائی سے واقف ہونے کے باوجود محض اس سماجی دباؤ کی تاب نہ لا سکے کہ قریش کے مرد اور عورتیں کیا کہیں گے اور معاشرہ یہ طعنہ دے گا کہ انہوں نے موت کے خوف سے آبائی مذہب ترک کر دیا۔ اس کے برعکس، حضرت ابوبکرؓ کی شخصیت ہر قسم کے نفسیاتی اور سماجی دباؤ سے یکسر آزاد تھی۔ جب ان کے سامنے رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم نے دعوت پیش کی تو انہوں نے بغیر کسی تردد یا پس و پیش (without any ifs and buts) کے پہلی ہی فرصت میں سچائی کی تصدیق کر دی۔ حضرت عمرؓ جیسے جلیل القدر صحابی کو بھی قبولِ حق کے مرحلے میں تدریجی مراحل سے گزرنا پڑا، لیکن ابوبکرؓ کا یہ استثنائی مقام تھا کہ وہ کسی بھی فکری یا نفسیاتی حجاب کے بغیر حق کے سامنے مکمل طور پر سرنڈر ہو گئے۔
صحابۂ کرام کی عظمت کا راز ظاہری کثرتِ اعمال (excess of rituals) میں نہیں تھا؛ وہ موجودہ دور کے رسمی دین داروں کی طرح رات دن نوافل اور رسمی تلاوتوں کی کثرت میں الجھے ہوئے لوگ نہیں تھے۔ ان کا اصل امتیاز ان کی نفسیاتی آزادی اور پیچیدگیوں سے پاک شخصیت (complex-free personality) تھی۔ وہ ذہنی سطح پر ایک بالکل مختلف اور بیدار انسان تھے جن کے اندر نہ تو اپنے ماحول کا خوف تھا اور نہ ہی اپنی انا کی پرستش۔ ان کی فکری سطح اتنی بلند تھی کہ انہوں نے بغیر کسی ادعاء کے خالص شعوری سطح پر خدا کے دین کو اختیار کیا۔ یہی وہ اعلیٰ فکری اور ایمانی حالت ہے جو انسان کو خدا کی نگاہ میں بلند ترین درجے پر فائز کرتی ہے۔
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قرآنِ مجید میں قریش کی جس غیر معمولی خوشحالی اور امن کا ذکر ملتا ہے، وہی دراصل سورۂ قریش کا بنیادی موضوع ہے جسے 'ایلاف' سے تعبیر کیا گیا ہے۔ مکہ کے اس معاشی اور جغرافیائی استحکام کو اگر تاریخی تناظر میں دیکھا جائے، تو معاصر مؤرخین (مثلاً کیرن آرمسٹرانگ اپنی تصنیف میں) اس حقیقت کو واضح کرتے ہیں کہ جزیرہ نمائے عرب میں قریش کو ایک تجارتی چکر (souk cycle) کے تحت غیر معمولی برتری حاصل تھی۔ سال بھر عرب کے مختلف خطوں میں تجارتی نمائشیں منعقد ہوتیں، جن کا اختتام ایامِ حج کے دوران مکہ میں سالانہ تجارتی میلے کی صورت میں ہوتا۔ اس پورے معاشی نظام کی نگرانی قریش کے ہاتھ میں تھی، جس نے انہیں خطے میں بلا شرکتِ غیرے تجارتی تسلط (economic dominance) عطا کر رکھا تھا۔
اس معاشی عروج کا ایک بڑا سبب اس دور کی عالمی طاقتوں، یعنی روم اور فارس کی باہمی کشمکش تھی۔ دونوں بڑی سلطنتوں کے درمیان جاری مستقل جنگوں کے باعث روایتی خشکی کے تجارتی راستے غیر محفوظ اور جنگ زدہ زون (war zone) بنے رہتے تھے۔ اس کے برعکس، عرب کا صحرائی خطہ ان تنازعات سے یکسر محفوظ تھا، چنانچہ ہند اور یورپ کے درمیان ہونے والی عالمی تجارت کے قافلے صحرائے عرب سے گزرنے کو ترجیح دیتے۔ بیرونی خطرات سے مامون اس صحرائی راستے نے قریش کو صدیوں تک بلا تعطل معاشی استحکام (uninterrupted economy) فراہم کیا۔ تاہم، طویل مادی خوشحالی نے قریش کے اندر وہی سماجی و اخلاقی خرابیاں پیدا کر دیں جو کسی بھی مادیت پسند یا سرمایہ دارانہ معاشرے (capitalist society) کا خاصہ ہوتی ہیں—یعنی دولت کا ارتکاز، بخل، شدید معاشی ناہمواری اور مادی مفادات کے تحفظ کی خاطر سمجھوتہ بازی۔ انہوں نے اپنے تجارتی مفادات کو برقرار رکھنے کے لیے نہ صرف مختلف قبائل کے بتوں کو کعبہ میں لا کر جگہ دی تاکہ تمام قبائل خوش رہیں، بلکہ تجارتی میلوں کو موافق موسموں سے ہم آہنگ رکھنے کی خاطر قمری تقویم میں ہیر پھیر (نسیء) تک کیا۔
جب رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم نے دعوتِ حق کا آغاز کیا، تو یہی قائم شدہ معاشی و سماجی مفادات قریش کی راہ میں سب سے بڑی نفسیاتی رکاوٹ (psychological barrier) بن گئے۔ حارث بن عامر جیسے سرداروں نے برملا اعتراف کیا کہ وہ دعوت کے برحق ہونے کو تو جانتے ہیں، لیکن اس کے اتباع کی صورت میں انہیں اپنے صدیوں پرانے معاشی نظام اور مقامی سرداری سے ہاتھ دھونا پڑے گا، یعنی وہ جمود اور موجودہ حالت (status quo) کو چھوڑنے کے لیے تیار نہ تھے۔ اسی طرح ابو طالب کے طرزِ عمل سے بھی یہ ظاہر ہوا کہ انسان جب سماجی دباؤ اور خاندانی انا (ego) کے دائرے میں محصور ہو جائے تو وہ ملامت کے خوف سے حق کا اعتراف نہیں کر پاتا۔ انسان کو ہدایت اسی وقت نصیب ہوتی ہے جب وہ اپنے وقتی و مقامی حالات (local conditions) کی نفسیاتی پیچیدگیوں سے بلند ہو کر معروضی حقیقت (objective reality) پر نگاہ ڈالے۔ جو ذہن جزوی اور فوری مفادات میں جکڑا ہو، وہ نہ کوئی بڑا فکری اور روحانی ارتقا حاصل کر سکتا ہے اور نہ ہی مادی میدان میں کوئی وسیع تر افق دیکھ پاتا ہے۔
قریش کی یہ تصویر بعینہٖ آج کی مسلم تنظیموں، اداروں اور قیادتوں پر صادق آتی ہے۔ موجودہ دور کے بیشتر مسلم ادارے اور قائدین ایک تنگ اور مخصوص ملی ذہنیت (communal mindset) کے اسیر ہو چکے ہیں۔ ان کا سارا نظام داخلی سطح پر 'خوف کی نفسیات' کو ہوا دے کر مادی وسائل اور ہمدردیاں سمیٹنے پر قائم ہے۔ اگر ان سے یہ کہا جائے کہ وہ اس روایتی گروہی تعصب (groupism) اور ردِ عمل کی روش سے نکل کر وسیع تر انسانی اور دعوتی فکر (universal da'wah perspective) اختیار کریں، تو ان کا جواب بھی بالکل قریش جیسا ہوتا ہے کہ اس صورت میں ان کے ادارے کیسے چلیں گے اور ان کے وسائل کہاں سے آئیں گے۔ چنانچہ وہ فوری نوعیت کے تنظیمی اور معاشی فائدوں کو بچانے کے لیے اس عالمگیر ذمہ داری کو نظر انداز کر دیتے ہیں جو بطور امتِ دعوت ان پر عائد کی گئی تھی۔
قریش کا اصل المیہ یہ تھا کہ اسلام انہیں ایک محدود اور صحرائی سرداری سے نکال کر عالمی امامت اور وسیع تر امکانات (global vision) کی طرف بلا رہا تھا، مگر وہ اپنے چھوٹے سے تجارتی دائرے کو ہی کل کائنات سمجھے بیٹھے رہے۔ قرآنِ مجید کے ان بیانات کا مقصود انسان کو اسی پست فکری سے نجات دلانا ہے۔ انسان کی حقیقی کامیابی اس میں ہے کہ وہ وقتی تعصبات، مادی تحفظات اور انا کے خول کو توڑ کر ایک بلند تر معنوی حقیقت کا ادراک کرے، اور حق کی خاطر چھوٹے مفادات کو قربان کر کے اس بڑی حقیقت کو گلے لگائے جو دنیا اور آخرت دونوں میں حقیقی فلاح کی ضامن ہے۔
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قرآن کا اصل مقصد انسانی ذہن کے بند دریچوں کو کھولنا (mind unlocking) اور فکر کو روایتی جمود سے نکال کر بیدار کرنا ہے۔ قرآن انسان کو ذہنی زوال اور پستی کی کھائیوں سے نکال کر فکری عروج (intellectual growth) کی بلندیوں پر لانا چاہتا ہے۔ اس کے برعکس، انسانی تاریخ کا سب سے بڑا المیہ انحراف (deviation) رہا ہے۔ جب انسان خالص حق سے منہ موڑ کر مادی مفادات کے لیے تاویلات کا سہارا لیتا ہے، تو قرآن اسے "انسلاخ" اور "اِخلاد الی الارض" (پستی کی طرف مائل ہونا) سے تعبیر کرتا ہے۔ انسان کی عام سوچ یہ بن جاتی ہے کہ سچائی سے سمجھوتہ کرنا اور ذہنی پستی کو اختیار کرنا ہی بقا اور تحفظ کی ضمانت ہے، حالانکہ حقیقی کامیابی فکری انحطاط (intellectual decline) سے نہیں بلکہ فکری ارتقاء اور سچائی کی بے خوف پیروی سے حاصل ہوتی ہے۔
تاریخ میں یہی گمراہی بار بار دہرائی گئی۔ بنی اسرائیل میں سامری اور قارون جیسے افراد وحی کی تعلیمات سے بہرہ ور ہونے کے باوجود دنیا پرستی کی خاطر ہدایت سے منحرف ہو گئے۔ یہی رویہ بعد میں مکہ کے قریش نے اختیار کیا۔ حضرت اسماعیل علیہ السلام کے بعد وہ ایک طویل عرصے تک توحید پر قائم رہے، لیکن بالآخر انہوں نے حرم کو بت پرستی اور مذہبی سیاحت کا مرکز بنا کر ایک ادنیٰ معاشی فائدے کو ہی سب کچھ سمجھ لیا۔ جب رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم نے انہیں خالص توحید کی دعوت دی، تو انہوں نے حارث بن عامر کی زبان میں یہی اندیشہ ظاہر کیا کہ اگر ہم اس ہدایت کی پیروی کریں گے تو اپنی زمین سے اچک لیے جائیں گے اور محروم ہو جائیں گے۔ وہ یہ سمجھ رہے تھے کہ باطل کا سہارا لے کر جو معمولی نذرانے، چڑھاوے اور قبائلی مفادات انہیں حاصل ہیں، وہی ان کے وجود اور معاشی بقا (sustainability) کا واحد ذریعہ ہیں، اور حق کو قبول کرنا ان کے لیے زوال کا پیش خیمہ بن جائے گا۔
قرآن نے ان کے اس مغالطے کو رد کیا اور واضح کیا کہ جسے وہ تحفظ سمجھ رہے ہیں، وہ دراصل ان کے اپنے فکری زوال کا نتیجہ ہے۔ قرآن کوئی خیالی فلسفہ نہیں بلکہ ایک معروضی حقیقت (objective reality) اور تاریخی اصول ہے کہ جب انسان اعلائے کلمۃ الحق کے لیے فکری طور پر بیدار ہوتا ہے تو دنیا کے تمام وسائل اس کے تابع کر دیے جاتے ہیں۔ قریش جن بتوں کے نذرانوں اور وقتی تجارتی مراعات پر مطمئن تھے، وہ انتہائی حقیر چیزیں تھیں۔ تاریخ نے ثابت کیا کہ جب اہل عرب نے اس فکری بیداری کو قبول کیا اور توحید کے علمبردار بنے، تو محض ایک صدی کے اندر انہیں وہ فکری اور مادی قیادت حاصل ہوئی جس کی نظیر انسانی تاریخ میں نہیں ملتی۔ بعد کے دور میں خلیفہ ہارون الرشید جب بغداد میں بادل کو دیکھ کر کہتے تھے کہ "تو جہاں چاہے برس، تیرا خراج پلٹ کر میرے ہی پاس آئے گا"، تو یہ اسی قرآنی سچائی کا عملی تاریخی ظہور تھا۔ باطل کے سہارے انسان کو محض چند حقیر فوائد ملتے ہیں، جبکہ حق پر استقامت اختیار کرنے سے انسان کو ایسی ہمہ گیر کامیابیاں نصیب ہوتی ہیں جو اس کے وہم و گمان سے بھی ماورا ہوتی ہیں۔
قرآن کا یہ ارشاد کہ "اَکْثَرُهُمْ لَا يَعْلَمُوْنَ" (ان میں سے اکثر لوگ بے خبر ہیں)، اسی انسانی کوتاہی کو بے نقاب کرتا ہے کہ اکثریت ترقی اور کامیابی کے اصل راز سے ناواقف رہتی ہے۔ انسان عموماً یہ سمجھتا ہے کہ معنوی قدروں کو اپنانے سے مادی چیزیں چھن جائیں گی، اس لیے وہ ذہنی انحطاط اور مصلحت پسندی کو ہی اپنی طاقت بنائے رکھتا ہے۔ لیکن حقیقت یہ ہے کہ خالص حق کی پیروی انسان سے اس کے جائز مفادات نہیں چھینتی، بلکہ اسے اعلیٰ ترین فکری شعور بخشتے ہوئے مادی وسائل کی بھی حقیقی قیادت عطا کرتی ہے۔ ذہنی ارتقاء ہی مادی اور معنوی عروج کی بنیاد ہے۔ جب تک انسان اپنے تنگ ذہن کے دائرے سے باہر نہیں نکلتا اور توحید کی آفاقی حقیقت کو تسلیم نہیں کرتا، وہ حقیقی ترقی کے مفہوم سے ناآشنا رہتا ہے۔
آج امت مسلمہ اور اس کی روایتی قیادت بھی قریش اور سابقہ اقوام کی طرح اسی فکری مغالطے کا شکار ہے۔ کہیں بزرگ پرستی اور مسلکی دائروں کو دین بنا لیا گیا ہے، اور کہیں سیاسی شکایات اور منفی سوچ کے ذریعے اپنی مقبولیت قائم کی جا رہی ہے۔ لوگ یہ سمجھتے ہیں کہ اگر انہوں نے خالص دعوتی فکر (Al-Risala mission) اور قرآنی سچائی کو بے کم و کاست اختیار کر لیا، تو وہ اپنے مادی اثر و رسوخ سے محروم ہو کر بے اثر ہو جائیں گے۔ حالانکہ سچائی کی طرف رجوع کرنا انسان کو جڑوں سے اکھاڑتا (uprooted) نہیں، بلکہ اسے تاریخ اور قوانینِ فطرت کے تحت مزید مستحکم اور باوقار (deep-rooted) بنا دیتا ہے۔ موجودہ دور کا اصل تقاضا یہی ہے کہ مصنوعی سہاروں، مفاد پرستی اور منفی طرزِ فکر کو ترک کر کے خالص توحید اور دعوتِ حق کے اسی راستے پر آیا جائے جس کی طرف تمام انبیاء انسانیت کو بلاتے رہے ہیں۔
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تاریخ کے کھنڈرات دراصل انسانی عبرت کے خاموش کتبے ہیں۔ ان کھنڈرات کا مطالعہ کیا جائے تو یہ بنیادی طور پر دو قسم کے نظر آتے ہیں: ایک وہ جو حق کا سرے سے انکار کرنے والی اقوام کے ہیں، جیسے قومِ عاد اور ثمود؛ اور دوسرے وہ جو ان اہلِ ایمان کے ہیں جنہوں نے ابتدا میں حق کو پایا مگر بعد میں سرکشی اور نافرمانی کی راہ اختیار کی، جیسے بنی اسرائیل کے آثار۔ قریشِ مکہ کا یہ گمان تھا کہ اگر وہ حق کی پیروی کریں گے تو اپنی سرزمین سے اچک لیے جائیں گے، یعنی مٹادیے جائیں گے۔ قرآن اس خام خیالی کی تردید کرتا ہے کہ انسان سچائی کی پیروی سے برباد نہیں ہوتا بلکہ سچائی سے انحراف کے نتیجے میں تباہ ہوتا ہے۔ اقوام کی بقا کا دارومدار مصلحت پسندی پر نہیں بلکہ معروضی حقیقت (objective reality) یعنی خدائی احکام کی فرماں برداری پر ہے۔
اس حقیقت کو سمجھنے کے لیے سرزمینِ کنعان اور فلسطین کی تاریخ ایک چشم کشا مثال (eye-opener) ہے۔ اللہ تعالیٰ نے بنی اسرائیل کو غیر معمولی عروج عطا کیا، جہاں انہوں نے عظیم الشان محلات اور مستحکم قلعے تعمیر کیے۔ حضرت سلیمان علیہ السلام کے محل کی شان و شوکت کا یہ عالم تھا کہ ملکۂ سبا نے اس کے شفاف فرش کو گہرا پانی سمجھ لیا تھا۔ مگر جب بعد کی نسلوں نے حضرت داؤد اور حضرت سلیمان کے نقشِ قدم کو چھوڑ کر شرک، ظلم اور دنیا پرستی کو اپنا شعار بنا لیا، تو چند ہی دہائیوں کے اندر وہ ساری مادی عظمت خاک میں ملا دی گئی۔ حملہ آوروں نے اس شاندار عمارت کو تاراج کر دیا اور اس کا سونا اور قیمتی نوادرات لوٹ کر لے گئے۔ آج اس ماضی کی شوکت کے نام پر صرف چند کھنڈرات اور ویرانے باقی رہ گئے ہیں۔
قریش کے تجارتی قافلے انہی راستوں سے گزرتے تھے اور وہ اپنی آنکھوں سے ان تباہ شدہ بستیوں کا مشاہدہ کرتے تھے۔ قریش کو یہ زعم تھا کہ عرب پر ان کی قبائلی برتری اور تجارتی ساکھ اس میں مضمر ہے کہ وہ مشرکانہ رسوم اور گرد و پیش کے لوگوں کے ساتھ سمجھوتہ کیے رکھیں۔ قرآن نے انہیں متنبہ کیا کہ یہ ایک فریب ہے۔ بقا لوگوں کو راضی رکھنے میں نہیں بلکہ خدا کے ساتھ وابستہ ہونے میں ہے۔ اگر انہوں نے پیغمبر کی مخالفت کی اور اس خدائی إنذار (divine warning) کو سنجیدگی سے نہ لیا، تو ان کا بھی وہی انجام ہوگا جو ان سے پہلے والی قوموں کا ہوا۔ تاریخ کا یہ اٹل قانون ہے کہ ظلم اور سرکشی پر نہ منکرین کو معاف کیا گیا اور نہ انحراف کرنے والے اہلِ ایمان کو بخشا گیا۔
اسی تاریخی اور روحانی بصیرت کی روشنی میں رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کا وہ انتخاب سمجھ میں آتا ہے جب حضرت جبرائیل نے آپ کو یہ اختیار پیش کیا کہ آپ چاہیں تو بادشاہ نبی (king-prophet) بنیں یا بندہ نبی (servant-prophet)۔ آپ نے سیاسی اقتدار (political power) اور مادی جاہ و جلال کے مقابلے میں 'عبدِ رسول' بننے کو ترجیح دی۔ آپ تاریخ کے اس سبق سے باخبر تھے کہ مادی اقتدار اور محلات کا انجام بالآخر بعد کی نسلوں میں بگاڑ اور ذلت کی صورت میں ظاہر ہوتا ہے۔ اسی طرح جب آپ کے سامنے پہاڑوں کو سونا بنانے کی پیشکش رکھی گئی تو آپ نے اسے بھی قبول نہ فرمایا۔ آپ نے اس کیفیت کو پسند کیا کہ ایک دن رزق ملے تو شکر ادا کریں اور دوسرے دن تنگی ہو تو عجز اور تضرع (supplication) کی راہ اپنائیں۔
قرآن مجید جہاں آفاق و انفس میں بکھری ہوئی خدائی نشانیوں کے ذریعے تذکیر کرتا ہے، وہیں وہ تاریخی واقعات یعنی ایام اللہ کے ذریعے بھی انسان کے سوئے ہوئے ضمیر کو بیدار کرتا ہے۔ یہ تاریخ بتاتی ہے کہ مادی بلندی اور سیاسی غلبہ اکثر انسان کے اندر کبر (arrogance) اور خود پسندی پیدا کر دیتا ہے، جس کا انجام زوال کے سوا کچھ نہیں۔ انسان کی اصل عظمت اور اس کا حقیقی تحفظ عبدیت (servanthood) میں ہے۔ مادی شوکت کے تمام بلند محلات وقت کے ساتھ ذلت کے کھنڈرات میں تبدیل ہو جاتے ہیں، مگر خدا کے آگے جھکنے والا دل اور شکر و صبر کا رویہ وہ دائمی حقیقت ہے جو انسان کو دونوں جہانوں میں سرخروئی عطا کرتی ہے۔
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تاریخ کا یہ ایک اٹل اور معروضی قانون ہے کہ مادی خوشحالی اور سیاسی اقتدار جب کسی قوم کے اندر سرکشی اور فکری غفلت پیدا کر دے، تو اس کا انجام زوال اور تباہی کے سوا کچھ نہیں ہوتا۔ قرآنِ مجید میں عاد، ثمود، اہل مدین اور قومِ سبا کے عبرت ناک احوال اسی حقیقت کو واضح کرتے ہیں۔ یہ خدائی قانون کسی گروہی تعصب (groupism) یا مسلکی تفریق کا پابند نہیں، بلکہ یکساں طور پر ہر قوم پر نافذ ہوتا ہے۔ چنانچہ جب بنی اسرائیل نے اپنی باطنی روح کو فراموش کر کے مادی تفاخر کو اپنایا، تو ان کے ساتھ بھی وہی معاملہ پیش آیا۔ تاریخ اور صحائف کی شہادت ہے کہ جب یروشلم میں حضرت داؤد اور حضرت سلیمان کی اخلاقی و روحانی روایت مٹ گئی اور بعد کی نسلوں نے سونے، چاندی اور قیمتی عمارتوں کو ہی اصل دین سمجھ لیا، تو بخت نصر (Nebuchadnezzar) کی صورت میں خدائی عذاب نے ان کے عالی شان معبد اور محلات کو پیوندِ خاک کر دیا۔ خوشحالی کے نشے میں مست قومیں چند دہائیوں سے زیادہ اپنے محلات میں نہ رہ سکیں اور ان کی پرشکوہ بستیاں سنسان کھنڈرات میں تبدیل ہو گئیں۔
رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کو تاریخ کا یہ معروضی سبق (objective lesson) بخوبی معلوم تھا کہ مادی غلبہ اور پرشکوہ عمارتیں بعد میں آنے والی نسلوں کے لیے فکری انحراف کا ذریعہ بن جاتی ہیں۔ یہی وجہ ہے کہ جب آپ کو فرشتۂ وحی کے ذریعے یہ اختیار دیا گیا کہ آپ ’بادشاہ رسول‘ (King-prophet) بننا پسند فرمائیں گے یا ’بندہ رسول‘ (Slave-prophet)، تو آپ نے بغیر کسی تردد کے عبدیت اور درویشی کے راستے کا انتخاب کیا۔ آپ نے اپنے لیے دعوت، اخلاقی رہنمائی اور عبدیت کے مقام کو چنا، تاکہ امت مادی شان و شوکت کے فتنے سے محفوظ رہے۔ اسی بنیادی حکمت کے تحت آپ نے مساجد کی غیر ضروری تزئین و آرائش اور بلند و بالا عمارتیں کھڑی کرنے (تشییدِ مساجد) سے سختی سے منع فرمایا۔ مسجد کا اصل مقصد انسان کے اندر فروتنی، انا کی شکستگی اور خدا کی حقیقی معرفت بیدار کرنا ہے؛ لیکن جب توجہ باطنی روح (spirit) کے بجائے ظاہری صورت (form-orientation) اور قیمتی پتھروں و فانوسوں پر مرکوز ہو جائے، تو عبادت گاہیں بھی عبدیت کے بجائے مادیت پرستی کا مظہر بن جاتی ہیں۔
سنتِ الٰہی یہ ہے کہ وہ کسی قوم کو اس وقت تک ہلاکت میں مبتلا نہیں کرتا جب تک کہ ان پر حجت تمام نہ کر دی جائے اور ان کو خدائی إنذار (divine warning) کے ذریعے پوری طرح چوکنا نہ کر دیا جائے۔ قرآن کے مطابق، ہلاکت سے پہلے بستیوں کے مرکز میں ایسا داعی اور مصلح ضرور بھیجا جاتا ہے جو ان کے سامنے کلامِ الٰہی کی تلاوت کرے اور انہیں ان اسباب سے خبردار کرے جو خدا کی گرفت کا باعث بنتے ہیں۔ اس خدائی اصول کا تقاضا ہے کہ اہلِ ایمان کے اندر مسلسل ایک ایسا علمی و فکری عمل جاری رہے جو انہیں رسم پرستی اور فکری جمود سے نکال کر اصل دین کی طرف متوجہ رکھے۔ اگر یہ انذاری اور تعلیمی سلسلہ منقطع ہو جائے، تو پھر مادی ترقی کے زعم میں مبتلا قوموں کے لیے خدا کا عذاب ایک ناگزیر حقیقت بن جاتا ہے۔
آیتِ کریمہ میں ’یتلو علیہم آیاتنا‘ کا مفہوم محض الفاظ کی تلاوت نہیں، بلکہ اس کا اصل مدعا لوگوں کی فکری تعمیرِ نو (re-education) اور ان کے اندر اجتہادی سوچ (applied/creative thinking) پیدا کرنا ہے۔ اس کا مطلب یہ ہے کہ قرآنی آیات، نبوی ارشادات اور کائنات کے مشاہدات سے زندگی کی رہنمائی حاصل کی جائے اور ذہن کے سانچے کو مسلسل درست کیا جاتا رہے۔ انسان کو اس قابل بنانا ضروری ہے کہ وہ تاریخ اور واقعات کے تناظر میں حقائق کا معروضی تجزیہ کر سکے اور ظاہری رسوم کے خول سے نکل کر حقیقتِ دین کی غذا حاصل کرے۔ دعوت کا یہ زندہ عمل ہی وہ ڈھال ہے جو کسی قوم کو ان غلطیوں سے بچا سکتی ہے جن کے نتیجے میں پچھلی قومیں اور ان کے پرشکوہ محلات تاریخ کے ملبے تلے دب کر رہ گئے۔
اگر کسی معاشرے میں یہ فکری عمل اور تفہیمِ دین کا زندہ سلسلہ باقی نہ رہے، تو بڑے بڑے اسلامی مراکز، بلند و بالا مینار اور شاندار مذہبی اجتماعات بھی مادی تفاخر اور خود نمائی (بتریت معیشتھا) کے سوا کچھ نہیں رہتے۔ شیشے کے وہ تمام محلات جن پر انسان نازاں ہوتا ہے، بالآخر کھنڈرات میں تبدیل ہو جاتے ہیں۔ نجات صرف اور صرف اس بات میں ہے کہ مادیت کے غلبے کو توڑ کر دلوں میں حقیقی عبدیت، علمی سنجیدگی اور مقصدیت کی روح پھونکی جائے، اور قرآن کے آفاقی پیغامات کے ذریعے انسانی ذہن کو بیدار رکھا جائے تاکہ وہ آنے والے خدائی مواخذے سے قبل اپنی اصلاح کر سکے۔
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قرآنی انذار اور تذکیر کی معنویت ہر زمانے کے لیے ہے، مگر موجودہ صنعتی دور (industrial age) میں اس کی اہمیت اور مطابقت غیر معمولی حد تک بڑھ چکی ہے۔ ماضی کے روایتی یا قریش کے عہد جیسے سادہ معاشروں میں معاشی مواقع اور دنیاوی وسائل نہایت محدود تھے، جس کے باعث مادی کشش کا دائرہ بھی ایک خاص حد کے اندر تھا۔ اس کے برعکس، دورِ حاضر میں معاشی سرگرمیوں کے بے پناہ پھیلاؤ اور ہمہ گیر مادی مواقع (economic opportunities) نے ہر عام و خاص کو اپنے حصار میں لے رکھا ہے۔ آج ہر انسان شب و روز اسی معاشی دوڑ میں الجھا ہوا ہے۔ اس شدید مادی فضا میں اپنے آپ کو بچانا اور ایمانی سطح پر جینا یقیناً ایک بلند پہاڑ کو سر کرنے کے مترادف ہے؛ لیکن چونکہ یہ آزمائش (test) نہایت کٹھن ہے، اس لیے اس کے مقابلے میں ملنے والا اخروی اجر و ثواب بھی غیر معمولی طور پر عظیم ہے۔
قدیم زمانے میں مادیت کی نوعیت اتنی ہمہ گیر نہ تھی، اس لیے کسی سچے انسان کی مجلس میں بیٹھ جانا یا کوئی سادہ سی نصیحت سن لینا ہی دل کی بیداری اور تزکیہ کے لیے کافی ہو جاتا تھا۔ مگر موجودہ دور شدید مادیت پسندی (super-materialism) کا دور ہے۔ آج انسان کا فکری ماحول اس قدر انتشار انگیز ہے کہ صبح کے وقت حاصل ہونے والی قلبی بیداری ناشتے تک دنیاوی وسوسوں کی نذر ہو جاتی ہے، اور انسان اگر دوپہر کو سنبھلنے کی کوشش کرے تو شام تک دوبارہ فکری غفلت (mental distraction) کا شکار ہو جاتا ہے۔ صنعتی دور کے اس ہمہ گیر اثر کے سبب محض روایتی وعظ، عمومی مجالس اور ہلکی پھلکی تذکیر اب انسان کے باطن پر دیرپا اثر قائم رکھنے سے قاصر ہیں۔
اس مادی طوفان سے محفوظ رہنے کے لیے روایتی اسلوب سے بلند ہو کر ایک خاص درجے کے عمیق تفکر اور گہرے تدبر (deep contemplation) کی ضرورت ہے۔ محض ظاہری اعمال اور پنج وقتہ نمازوں کی رسمی ادائی کافی نہیں، بلکہ ضروری ہے کہ ان عبادات کو حقیقی تذکیر (living reminder) کا ذریعہ بنایا جائے۔ انسان جب تک اپنے باطن کو تفکر اور تدبر کی عمیق وادی میں نہیں جھونکے گا، اس وقت تک دورِ جدید کے بے پناہ مادی خطرات سے اس کے ایمان اور اخلاص کا بچ پانا ممکن نہیں ہے۔ حقیقت کو پانے اور اس پر قائم رہنے کے لیے شدید فکری محنت درکار ہے۔
اس مادی حصار کو توڑنے کے لیے نبوی حکمت کی روشنی میں دو بنیادی اصول متعین ہیں: کثرت کے ساتھ قرآن کا فکری مطالعہ (deep Quranic reflection) اور کثرت کے ساتھ موت کی حقیقت کا استحضار (awareness of mortality)۔ آج ہمارے اردگرد کا معروضی ماحول اس حقیقت کا سب سے بڑا گواہ ہے۔ روزانہ ایسے واقعات سامنے آتے ہیں کہ جو افراد دنیاوی اعتبار سے انتہائی کامیاب (materially successful) تھے، جنہوں نے برسوں محنت کر کے بے شمار مال و دولت اکٹھا کی، وہ محض پینتالیس یا پچاس سال کی عمر میں ناگہانی موت کا شکار ہو گئے۔ ان کی ساری تیاریاں، شہرت اور مادی منصوبے ایک ہی لمحے میں عدم کا شکار ہو کر رہ گئے۔
موت کے یہ روزمرہ مشاہدات انسان کے لیے کھلا ہوا خدائی انذار (divine warning) ہیں۔ جب انسان اپنی آنکھوں سے مادی کامیابیوں کو لمحوں میں خاک ہوتے دیکھتا ہے تو اس کے باطن پر دنیا کی بے ثباتی واضح ہو جاتی ہے۔ چنانچہ اس جدید مادی دور میں انسان کو روحانی ہلاکت سے بچانے کے لیے قرآن میں عمیق غوروخوض اور موت کے معروضی مشاہدے (objective realization) کا زندہ احساس ہی وہ بنیادی بنیادیں ہیں جو انسان کو غفلت سے نکال کر آخرت کی ابدی حقیقتوں سے وابستہ کر سکتی ہیں۔
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قرآنِ مجید کا ایک نہایت وقیع اور بنیادی حصہ موت اور ما بعد الموت کے احوال، یعنی اخروی حقائق (eschatology) پر مشتمل ہے۔ ایک روایتی یا محض فقہی ذہن کے برعکس، جب کوئی شخص معروضی انداز (objective mind) سے قرآن کا مطالعہ کرتا ہے تو یہ اخروی بیانات اس کے فہم و ادراک کو سب سے زیادہ اپیل کرتے ہیں۔ قرآن میں اہل ایمان کے لیے جس 'وعدۂ حسن' (أَفَمَن وَعَدْنَاهُ وَعْدًا حَسَنًا فَهُوَ لَاقِيهِ) کا اعلان کیا گیا ہے، مفسرین کے نزدیک اس کا اولین مصداق آخرت کی ابدی کامیابی اور جنت کا انعام ہے۔ تاہم اس قرآنی اصول کا گہرا فہم کلام کے مجموعی سیاق اور تاریخی تسلسل سے جڑ کر مزید نکھرتا ہے۔
سورۂ قصص کا ابتدائی بیانیہ واضح کرتا ہے کہ خدائی نصرت کا یہ قانون صرف آخرت تک محدود نہیں، بلکہ اس دنیا کی تاریخی حقیقتوں میں بھی اس کا ظہور ہوتا رہا ہے۔ اللہ تعالیٰ نے حضرت موسیٰ، ان کی والدہ اور بنی اسرائیل کے کمزور کیے گئے طبقے سے جو وعدے فرمائے تھے، تاریخ نے ان کے حرف بہ حرف پورا ہونے کی شہادت دی۔ حضرت موسیٰ کو طفولیت میں فرعون کے ظلم سے بچانا، مدین کے غریب الوطنی کے عالم میں غیر متوقع اسباب کے ذریعے سہارا دینا، اور بعد ازاں عصا اور یدِ بیضا کی صورت میں واضح دلائل کے ساتھ فرعونی استکبار کے سامنے کھڑا کرنا—یہ سب دنیا کے دائرے میں خدا کے اس وعدۂ حسن کے مظاہر تھے جس نے بالآخر ایک مظلوم قوم کو آزادی اور امامت عطا کی۔
خدا کی یہ سنتِ نصرت ہر اس فرد اور گروہ کے لیے یکساں طور پر جاری ہے جو صدقِ دل کے ساتھ اس کے دین پر قائم ہو۔ نبیِ اکرم صلی اللہ علیہ وسلم اور صحابۂ کرام کے ساتھ غلبۂ حق کے جو وعدے کیے گئے، وہ تاریخ کے ماتھے کا جھومر بنے۔ اسی خدائی وعدے کے تحت آفاق و انفس کے سائنسی و کائناتی حقائق کا انکشاف (سَنُرِيهِمْ آيَاتِنَا فِي الْآفَاقِ وَفِي أَنْفُسِهِمْ) ہوا، اور جدید دور میں صدیوں پر محیط مذہبی جبر و استبداد کے دور (age of persecution) کا خاتمہ ممکن ہوا۔ قرآن کا اٹل قانون ہے کہ جو لوگ اعلائے کلمۃ الحق کے لیے مخلصانہ جدوجہد کرتے ہیں، خدا ان کے لیے راہیں اور امکانات (opportunities) خود کھولتا چلا جاتا ہے (وَالَّذِينَ جَاهَدُوا فِينَا لَنَهْدِيَنَّهُمْ سُبُلَنَا)۔
عصرِ حاضر میں بھی جب اہلِ ایمان نے تمام تر مصلحتوں سے بالاتر ہو کر خالص دعوتی بنیادوں پر فکرِ اسلامی کی تشکیل اور ابلاغ کا بیڑا اٹھایا، تو بظاہر بے سروسامانی کے باوجود عالمی زبانوں میں قرآن کے تراجم اور دعوتی لٹریچر کی عالمی سطح پر ترسیل کے ایسے غیر معمولی راستے کھلے جن کا مادی اسباب کے تحت تصور بھی ممکن نہ تھا۔ دنیا میں خدائی نصرت کے یہ مشاہدات دراصل اس امر کی پیشگی علامت (token) ہیں کہ آخرت میں جنت کا کیا گیا وعدہ بھی اسی قطعیت کے ساتھ پورا ہو کر رہے گا۔ جب انسان اس دنیا کی محدود زندگی میں خدا کے اچھے وعدوں کو شرمندۂ تعبیر ہوتے دیکھتا ہے تو اس کا اخروی ایقان (conviction) ایک زندہ اور متحرک حقیقت بن جاتا ہے، جہاں مایوسی اور بے بسی کے لیے کوئی جگہ باقی نہیں رہتی۔
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شرک کا مفہوم محض روایتی بت پرستی یا ظاہری اصنام (idols) کی پوجا تک محدود نہیں۔ اس کی ایک نہایت گمبھیر اور عمیق صورت فکری شرک (intellectual shirk) کی ہے۔ جب کوئی شخص انبیاء کی لائی ہوئی بنیادی تعلیمات کے مقابلے میں کوئی خود ساختہ نظریہ یا موازی تعلیم (parallel teaching) کھڑی کرتا ہے—جیسا کہ سامری نے حضرت موسیٰ کی دعوت کے متوازی ایک نیا فتنہ کھڑا کیا تھا—تو وہ درحقیقت تشریعی اور فکری اعتبار سے خدائی اختیار میں شریک بننے کی جسارت کرتا ہے۔ لوگوں کی غلط ذہن سازی کرنا اور دین کے نام پر ایک غیر قرآنی فکر کی وکالت کرنا، انسان کو خدا کے شریک کے درجے پر لاکھڑا کرتا ہے۔ وحیِ الٰہی کے مد مقابل اپنی فکری ساخت کو دین بنا کر پیش کرنا روزِ قیامت انسان کو خدا کے متوازی کھڑے ہونے والے مجرموں کی صف میں شامل کر دے گا۔
قرآن کا اصل مقصد انسان کے اندر اندھی تقلید (blind following) کے بجائے شعوری بیداری اور ذاتی ذمہ داری (individual responsibility) کا احساس پیدا کرنا ہے۔ قرآن کتابِ تدبر ہے؛ یہ اپنے قاری سے مطالبہ کرتا ہے کہ وہ عقل و فہم کو بروئے کار لائے اور ہر بات کا معروضی تجزیہ اور تنقیدی جائزہ (objective assessment) لے کر حقیقت تک پہنچے۔ دین کے معاملے میں انسان کو خود سوچنا ہے اور خود حق کو پہچاننا ہے۔ اگر کوئی شخص پوری دیانت داری سے تفکر و تدبر کے بعد کسی نتیجے پر پہنچے اور اس عمل میں اس سے کوئی اجتہادی غلطی بھی ہو جائے تو وہ قابلِ فہم اور معافی کے لائق ہو سکتی ہے؛ لیکن بغیر کسی فکری تجزیے کے، محض روایتی تعصب اور شخصیت پرستی کے تحت کسی فکر کو قبول کر لینا کوئی نیکی نہیں، بلکہ یہ رویہ انسان کو سخت خدائی گرفت (divine accountability) کا شکار بنا سکتا ہے۔
اس حقیقت کی روشنی میں اسلام کی تعبیر و تشریح کا معاملہ بے حد نازک ہو جاتا ہے۔ دینِ حق کی مستند اور اصل تعبیر وہ ہے جس کا مرکز و محور ربانیت (God-oriented life) اور تمام انسانوں کے لیے سچی خیر خواہی (well-wishing / الدین النصیحۃ) ہو۔ حقیقی دین وہ ہے جو انسان کو خدا شناس بنائے، اس کے اندر آخرت کا استحضار پیدا کرے اور اس کے باطن کو پاکیزہ کرے۔ اس کے برعکس، اگر کوئی شخص اسلام کی ایسی تشریح وضع کرے جو اس خالص ربانی دین کو ایک سیاسی تحریک، اقتدار کی کشمکش اور دنیاوی اکھاڑ پچھاڑ (political struggle) کا ذریعہ بنا دے، تو یہ قرآن کے اصل مدعا سے کھلی بغاوت ہے۔ ایسی سیاسی اور خارجی تعبیر اختیار کرنا دراصل دین کے اصل مقاصد کے متوازی ایک نیا راستہ تراشنا ہے، جو انسان کو نادانستہ طور پر خدا کی خدائی میں دخل اندازی کا مرتکب بناتا ہے۔
ربانی فکر اور سیاسی فکر کے مابین بنیادی فرق یہ ہے کہ ربانی تشریح میں انسان کا بنیادی ہدف اور نشانہ اس کی اپنی ذات (self) ہوتی ہے، جہاں تزکیۂ نفس (self-purification) اور خود احتسابی کے ذریعے باطنی انقلاب برپا کیا جاتا ہے۔ اس کے برعکس، سیاسی تعبیر میں انسان کی نظر اپنی ذات کے بجائے مکمل طور پر خارج (external world) پر ٹک جاتی ہے، جس کا نتیجہ تصادم، نفرت اور سماجی تخریب کے سوا کچھ نہیں نکلتا۔ ایک خالص ربانی دعوت کو مسخ کر کے اسے سیاسی اور انقلابی نظریے میں تبدیل کر دینا اس قدر ہولناک فکری انحراف ہے کہ اس کا بوجھ کائنات کی فکری بنیادوں کو ہلا دینے کے لیے کافی ہے۔ مومن کا فرض ہے کہ وہ ہر قسم کی فکری ملاوٹ اور خارجی تحریف سے بچ کر دین کو اسی خالص ربانی روح کے ساتھ اپنائے جیسا کہ وہ خدا کے پیغمبروں کے ذریعے نازل ہوا ہے۔
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صحیح بخاری میں حضرت عمرو بن سلمہ الجرمیؓ کی ایک روایت سے انسانی ردعمل کا وہ بنیادی نقشہ سامنے آتا ہے جو ہر دور میں حق اور دعوتِ حق کے مقابلے میں ظہور پذیر ہوتا ہے۔ پیغمبرِ اسلام کی معاصر قوم دراصل تین واضح طبقات میں تقسیم تھی۔ پہلا گروہ اُن اہل بصیرت پر مشتمل تھا جنہوں نے خارجی حالات کی ناموافقت اور سماجی موانع کے باوجود، خالص دلیل اور سچائی کی بنیاد پر دعوت کو قبول کیا اور ماحول کے دھارے کے برعکس اپنا شعوری فیصلہ (conscious decision) کیا۔ اس صفِ اوّل میں جہاں ابوبکر و عمر جیسے بااثر افراد شامل تھے، وہیں بلال، سلمان، عمار اور یاسر جیسے بظاہر پسے ہوئے اور کمزور لوگ بھی تھے، مگر حق کی معروضی حقیقت (objective reality) کو پہچاننے کے اعتبار سے یہ تمام نفوسِ قدسیہ یکساں طور پر بلند ترین سطح پر فائز تھے۔ دوسرا گروہ ان روایتی رہنماؤں کا تھا جو اپنے گروہی مفادات اور انا (ego) کے تحت علانیہ مخالفت اور معاندانہ سرگرمیوں کی قیادت کر رہے تھے۔
تیسرا طبقہ، جو عرب قبائل کی غالب اکثریت یعنی عوام الناس (masses) پر مشتمل تھا، وہ کسی فکری تجسس یا دلیل کی بنیاد پر حق کو ماننے کے لیے تیار نہ تھا، بلکہ اس کی روش محض تماشائی اور انتظار کی تھی۔ عام قبائل کا طریقہ یہ تھا کہ وہ رسول اللہ اور قریش کے باہمی ٹکراؤ کے حتمی مادی نتیجے کے منتظر رہے۔ اُن کی سوچ یہ تھی کہ اگر یہ دعوت غالب آ گئی تو اسے مان لیا جائے گا اور اگر قریش اس کا خاتمہ کر دیتے ہیں تو خود بخود یہ باب بند ہو جائے گا۔ یہی وجہ ہے کہ فتحِ مکہ کے بعد جب حق کا تاریخی اور مادی غلبہ قائم ہوا تو پورا عرب فوج در فوج اسلام میں داخل ہونے لگا۔ عمرو بن سلمہ کا قبیلہ بھی اسی فتح کے بعد اسلام لایا اور چونکہ وہ سب سے زیادہ قرآن کے حافظ تھے، اس لیے کم عمری کے باوجود امامت کے منصب پر فائز ہوئے۔
یہ تاریخی حقیقت دراصل انسان کی گلہ بانی ذہنیت (herd mentality) کی عکاسی کرتی ہے۔ عوام عموماً فکری آزادی کے ساتھ حالات کے خلاف جا کر سچائی کا اعتراف کرنے کی ہمت نہیں رکھتے، بلکہ وہ ہمیشہ ہوا کے رخ، سماجی دباؤ (social pressure) اور نتائج کی روشنی میں فیصلے کرتے ہیں۔ قرآنِ مجید اپنے مخاطب سے اس پست درجے کی سوچ سے بلند ہونے کا تقاضا کرتا ہے۔ قرآن کی نگاہ میں انسان کی اصل عظمت یہ ہے کہ وہ کسی بھی بات کو خارجی فتوحات یا اکثریتی رویوں کے زیرِ اثر دیکھنے کے بجائے، خالص ثبوت و شواہد (evidence and facts) کی روشنی میں پرکھے اور بغیر کسی دباؤ کے سچائی کے آگے سرنگوں (surrender) ہو جائے۔
قرآن کے پیش کردہ مناظرِ حشر (مثلاً سورۂ قصص کی آیات) میں گمراہ کرنے والے قائدین اور اُن کے مقلد عوام کے مابین ہونے والے مکالمے اسی نفسیات کی ابدی ناکامی کو بے نقاب کرتے ہیں۔ جو لوگ دنیا میں دلیل کے بجائے مقتدر قائدین اور بھیڑ چال کے پیچھے چلے تھے، وہ قیامت کے دن اپنی فکری غلامی کا ملبہ ان رہنماؤں پر ڈالنے کی کوشش کریں گے، مگر وہاں یہ عذر قطعی مسترد کر دیا جائے گا۔ انسان کو انفرادی عقل اس لیے دی گئی ہے کہ وہ گرد و پیش کے ماحول سے بے نیاز ہو کر خدا کی سچائی کو تلاش کرے، نہ یہ کہ وہ باطل قیادتوں کی اندھی تقلید میں اپنی ابدی نجات کو داؤ پر لگا دے۔
دعوتِ حق اور الرسالہ مشن کے حوالے سے بھی یہی قانون پوری طرح نافذ العمل ہے۔ کسی فکر یا مشن کی سچائی کا اعتراف اُس وقت کرنا جب وہ بظاہر کمزور، غیر مقبول اور حالات کے شدید دباؤ میں ہو، ایک مومن کے لیے سب سے بڑا اعزاز (privilege) ہے۔ حق کے ابتدائی علمبردار (first comers) بننا عظیم درجات کا باعث ہوتا ہے، جب کہ دنیاوی کامیابیوں اور غلبے کے بعد محض بھیڑ کے ساتھ شامل ہونے والے (late comers) کبھی اس فکری بلندی اور اجر کے مستحق نہیں ہو سکتے۔ موجودہ دور میں بھی بہت سے اہل علم اور عام لوگ حالات کے خوف سے سچائی کے اعتراف میں تاخیر کرتے ہیں۔ انسان کی آزمائش یہی ہے کہ وہ اکثریت اور حالات کی پروا کیے بغیر صرف اور صرف فکری وضوح (intellectual clarity) اور معروضی دلیل کی بنیاد پر حق کا ساتھ دینے والا بنے۔
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اللہ تعالیٰ نے انسان کو کائنات کی دیگر تمام مخلوقات کے مقابلے میں قوتِ بیان اور فکری استدلال کی غیر معمولی صلاحیت (power of expression and argumentation) عطا فرمائی ہے۔ موجودہ دنیا چونکہ دار الامتحان ہے، اس لیے انسان کو یہ آزادی حاصل ہے کہ وہ اپنے کلام کے ذریعے دلائل کے قلعے تعمیر کرے، اپنی خود ساختہ فکر کو دلکش پیرائے میں پیش کرے اور لوگوں کو اپنی بات کا گرویدہ بنائے۔ انسان دنیا میں اپنی فصاحت، فنِ خطابت اور تحریری مہارت کے بل بوتے پر باطل کو حق اور حق کو باطل ثابت کرنے کی کوشش کرتا ہے اور اپنی مصلحت پسندانہ توجیہات کے ذریعے دنیاوی محفلوں میں داد سمیٹتا ہے۔ مگر یہ قوتِ کلام انسان کی کوئی ذاتی یا مستقل صفت نہیں بلکہ ایک عظیم خدائی امانت ہے، جس کا واحد مقصد یہ تھا کہ انسان اس کے ذریعے حقیقت کی دریافت کرے اور اس کا بلا کم و کاست اعتراف کرے۔
آخرت کے دن، جب عدلِ الٰہی کا ظہور ہوگا، تو انسان سے یہ ظاہری قوتِ کلام یکسر سلب (abolish) کر لی جائے گی۔ قرآن کی یہ تعبیر کہ "ان پر تمام خبریں اندھی ہو جائیں گی" (فَعَمِيَتْ عَلَيْهِمُ الْأَنْبَاءُ)، اسی لرزہ خیز لمحے کی تصویر کشی کرتی ہے جب انسان کے تمام بنے بنائے دلائل، خود ساختہ فکری موشگافیاں اور چالاکیاں یکسر مٹ جائیں گی۔ اس روز انسان کی زبان کو گنگ کر دیا جائے گا اور اس کے اپنے اعضا معروضی حقیقت (objective reality) کی بلا کم و کاست گواہی دیں گے۔ دنیا میں جو شخص زبان کی جادوگری کے ذریعے تاویلات کا سہارا لیتا تھا، وہ اس دن دیکھے گا کہ استدلال کا دور ختم ہو چکا ہے اور اب حقائق کے سامنے کلی سپردگی (unconditional surrender) کے سوا کوئی راستہ باقی نہیں رہا۔
قرآن مجید کا بنیادی طریقہ یہ ہے کہ وہ انسان کی فکر اور گفتگو کے دائرے کو درست سمت عطا کرتا ہے۔ وہ انسان کو متوجہ کرتا ہے کہ وہ اپنی قوتِ کلام کو لایعنی مباحث میں ضائع کرنے کے بجائے دو بنیادی امور پر مرکوز کرے: ایک ماضی کے تاریخی واقعات سے عبرت حاصل کرنا اور خدا کی نعمتوں کا تذکرہ، اور دوسرا مستقبل میں پیش آنے والے اخروی واقعات (hereafter reality) کا گہرا تصور قائم کرنا۔ جب انسان اپنی فکری توانائیاں اور روزمرہ کے مذاکرات ان خدائی خبروں اور خدائی انذار (divine warning) کے گرد استوار کرتا ہے، تو اس کے اندر اخروی شعور (hereafter consciousness) بیدار ہوتا ہے۔ اس کے برعکس، جب انسان کے فکری موضوعات محض دنیاوی مفادات اور وقتی خبروں تک محدود ہو جاتے ہیں، تو اس کی استدلالی صلاحیتیں منفی رخ اختیار کر لیتی ہیں جن کا انجام سوائے حسرت اور ناکامی کے کچھ نہیں۔
انسان کے راستے میں اعترافِ حقیقت کی سب سے بڑی رکاوٹ اس کی اپنی انا (ego) اور سماجی وقار کا تحفظ ہے۔ اکثر اوقات انسان پر حق کے ٹھوس دلائل پوری طرح واضح ہو جاتے ہیں، مگر وہ محض اس خوف سے اعتراف نہیں کرتا کہ اس سے اس کا موروثی یا سماجی مقام گھٹ جائے گا، اس کے مداحوں اور پیروکاروں (followers) کی تعداد کم ہو جائے گی، یا اس کی مصنوعی قیادت پر حرف آئے گا۔ وہ اپنے گروہی مفادات اور نام و نمود کی خاطر سچائی کو جھٹلاتا یا توڑ مروڑ کر پیش کرتا ہے۔ یہ ایک نہایت سنگین غلط فہمی ہے؛ کیونکہ سچائی کسی بھی انسان کی طرف سے آئے، اس کا اعتراف دراصل کسی مخلوق کا نہیں بلکہ براہِ راست اعترافِ خالق ہے۔ جو شخص سچائی کو محض اس لیے رد کرتا ہے کہ وہ کسی دوسرے کے ذریعے ظاہر ہوئی ہے، وہ درحقیقت خدا کی ربوبیت کا انکار کرتا ہے۔
موجودہ زندگی میں انسان کو جو بولنے، سوچنے اور عمل کرنے کی مہلت ملی ہے، وہ انتہائی محدود ہے۔ انسان کی ابدی نجات اسی میں منحصر ہے کہ وہ اپنی زبان اور قوتِ بیان کا درست استعمال کرے، قبل اس کے کہ بولنے کا یہ اختیار اس سے ہمیشہ کے لیے چھین لیا جائے۔ زبان کا غلط اور غیر ذمہ دارانہ استعمال ہی دراصل انسان کو ہلاکت کے گڑھے میں دھکیلتا ہے۔ دانشمندی کا تقاضا یہ ہے کہ انسان دنیا کی چند روزہ شہرت اور جھوٹی عزت کے عوض اپنی ابدی زندگی کو برباد نہ کرے، بلکہ آج ہی اعترافِ حق کا رویہ اختیار کر کے اپنے آپ کو اس حتمی دن کے کڑے احتساب کے لیے تیار کرے جہاں ہر شخص کی اصل حقیقت بے نقاب ہو کر رہے گی۔
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قرآن مجید انسان کو صرف ماضی کے واقعات سے ہی عبرت نہیں دلاتا، بلکہ وہ مستقبل میں پیش آنے والے سب سے بڑے دن کی بھی یاد دہانی کراتا ہے۔ سورۂ قصص میں بار بار ”وَيَوْمَ يُنَادِيهِمْ“ (اور جس دن وہ ان کو پکارے گا) کے الفاظ سے انسان کو اس آنے والے لمحے کے لیے خبردار کیا گیا ہے۔ یہ دراصل ایک پیشگی خدائی إنذار (divine warning/alert) ہے کہ انسان عدالتِ الٰہی میں پیشی کے دن سے پہلے ہی پوری طرح باخبر اور چوکس ہو جائے، جہاں خالقِ کائنات کی طرف سے انسان کو آخری بازپرس کے لیے پکارا جائے گا (divine summons)۔ اس پکار کا مقصد انسان کو اس کے اپنے اعمال کے روبرو کھڑا کرنا ہے، اور اصل دانشمندی یہ ہے کہ انسان اس دن کے اچانک آ جانے سے پہلے ہی اپنی غفلت کی نیند سے بیدار ہو جائے۔
اس آخری عدالت کا منظر یہ ہوگا کہ بندہ اپنے رب کے حضور براہِ راست کھڑا ہوگا، جہاں اس کے اور خدا کے درمیان کوئی ترجمان (interpreter) یا وکیل نہیں ہوگا۔ حدیثِ پاک کے مطابق انسان گھبراہٹ اور بے بسی کے عالم میں اپنے دائیں اور بائیں دیکھے گا تو اسے اپنے بھیجے ہوئے اعمال اور آگ کے سوا کچھ دکھائی نہ دے گا، اور سامنے دیکھے گا تو خود پروردگارِ عالم موجود ہوگا۔ وہاں فرار (escape) کا کوئی راستہ نہیں ہوگا۔ یہ انسانی وجود کے لیے تاریخ کا سب سے سنگین ترین لمحہ ہوگا، جہاں ہر قسم کے دنیاوی سہارے ٹوٹ جائیں گے اور انسان پوری طرح بے نقاب ہو کر ایک برہنہ حقیقت (naked reality) کی صورت میں اپنے خالق کے سامنے جوابدہ ہوگا۔
اس وقت انسان کی تمام تدبیریں، حیلہ جوئیاں اور جھوٹے استدلال یکسر باطل ہو جائیں گے۔ قرآن نے اسی کیفیت کو ”فَعَمِيَتْ عَلَيْهِمُ الْأَنبَاءُ“ (ان پر تمام خبریں اندھی ہو جائیں گی) سے تعبیر کیا ہے۔ دنیا میں انسان جن توجیہات، فکری مغالطوں اور خود ساختہ تاویلات (false rationalizations) کے سہارے جیتا رہا، وہ سب وہاں ناکارہ ثابت ہوں گی۔ وہ چاہے اپنے گمراہ کن پیشواؤں اور لیڈروں پر الزام ڈالے، یا اپنے قریبی ساتھیوں کو اپنی گمراہی کا ذمہ دار ٹھہرائے، لیکن عدلِ الٰہی کے سامنے یہ تمام عذرات مسترد کر دیے جائیں گے۔ حتیٰ کہ اگر انسان دنیا میں دوبارہ بھیجے جانے کی التجا کرے گا تو وہ بھی رد کر دی جائے گی، کیونکہ یہ ایک معروضی حقیقت (objective reality) ہے کہ اگر انسان کو دوبارہ بھی موقع دیا جائے تو وہ اپنی سرکشی اور غلط روش ہی کو دہرائے گا۔
حقیقت یہ ہے کہ قیامت کے دن کی وہ ناقابلِ فرار طلبی دراصل اسی دنیا کی حق کی پکار کا آخری منطقی نتیجہ ہے۔ آج اس دنیا میں خدا کے داعی اور کلامِ الٰہی انسان کو ایمان، تقویٰ اور خود سپردگی (surrender) کی طرف بلا رہے ہیں۔ انسان کا فرض ہے کہ وہ حشر کی زبردست طلبی سے پہلے، دنیا میں دی جانے والی اس دعوتی نداء کا مثبت جواب (positive response) دے، جیسا کہ اہلِ ایمان کا رویہ قرآن میں بیان ہوا ہے کہ ”رَبَّنَا إِنَّنَا سَمِعْنَا مُنَادِيًا يُنَادِي لِلْإِيمَانِ“ (اے ہمارے رب! ہم نے ایک پکارنے والے کو سنا جو ایمان کی طرف پکار رہا تھا)۔ جو شخص آج اس دنیا میں حق کی آواز پر سر جھکا دے گا، وہی کل اس ہولناک دن کی پکار کے وقت نجات پا سکے گا۔
انسان کو فہم و ادراک، گویائی اور استدلال کی جو صلاحیتیں (faculties of reasoning and articulation) عطا کی گئی ہیں، ان کا اصل امتحان یہی ہے کہ وہ انہیں خدا کی معرفت اور اعترافِ حق کے لیے استعمال کرے۔ تاریخ میں فرعون اور سامری جیسے منکرین نے اپنی فصاحت اور قوتِ بیانی کو حق کے انکار اور باطل کی وکالت کے لیے استعمال کیا، جس کا انجام محرومی کے سوا کچھ نہ نکلا۔ انسان کو چاہیے کہ ان تمام خداداد صلاحیتوں کے چھن جانے اور معطل (deactivation) ہو جانے سے پہلے انہیں حق کی بندگی اور بندگانِ خدا تک پیغامِ حق پہنچانے کے لیے وقف کر دے۔ یہ مہلتِ عمل ہی دراصل انسان کا اصل موقع ہے جسے کھو دینے سے پہلے برحق فیصلے کے لیے استعمال کر لینا ناگزیر ہے۔
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انسان کا ایک عمومی فکری مغالطہ یہ ہے کہ وہ حق اور سچائی کو معروضی حقیقت (objective reality) کے بجائے مادی عظمت، خاندانی جاہ و جلال اور ظاہری اثر و رسوخ کے پیمانے پر پرکھتا ہے۔ نزولِ قرآن کے وقت مکہ کے سرداروں نے بھی یہی اعتراض اٹھایا کہ نبوت کے لیے محمد بن عبداللہ کا انتخاب کیوں کیا گیا، اور یہ وحی مکہ یا طائف کی کسی بااثر اور قدآور شخصیت (towering personality)—مثلاً عروہ بن مسعود الثقفی—پر کیوں نہ اتری۔ ان کا گمان یہ تھا کہ اگر خدا کسی بڑے دنیاوی سردار کو منتخب کرتا تو وہ بآسانی ایمان لے آتے۔ انسان کی یہ خواہش پرستی (wishful thinking) دراصل خدائی حکمت میں بے جا مداخلت ہے۔ اسی فکر کی تردید میں قرآن کا یہ ابدی اصول سامنے آیا کہ ’’اور آپ کا رب جو چاہتا ہے پیدا کرتا ہے اور جس کو چاہتا ہے چن لیتا ہے‘‘ (القصص: 68)۔ یعنی خدائی انتخاب (divine selection) انسانی خواہشات یا دنیاوی پیمانوں کا پابند نہیں، بلکہ وہ کائنات کے حقیقی تقاضوں اور خالص حکمت پر مبنی ہوتا ہے۔
یہ دعویٰ کہ ’’اگر فلاں باوقار شخصیت کو داعی بنایا جاتا تو قوم حق کو تسلیم کر لیتی‘‘، ایک کھوکھلا عذر تھا۔ تاریخ نے اس مفروضے کا بطلان خود واضح کر دیا۔ حضرت عروہ بن مسعود الثقفی، جن کی قبائلی حیثیت اور ہر دل عزیزی پر مکہ اور طائف کے سرداروں کو ناز تھا، جب بعد میں خود حلقہ بگوشِ اسلام ہو کر اپنی قوم کو دعوت دینے پہنچے، تو اسی قوم نے ان کی قبائلی وجاہت کو یکسر فراموش کر دیا اور ان پر تیروں کی بارش کر کے انہیں شہید کر دیا۔ اس واقعے سے یہ حقیقت روزِ روشن کی طرح عیاں ہو جاتی ہے کہ حق کے انکار کا اصل سبب داعی کی شخصیت نہیں ہوتی، بلکہ مخاطب کی اپنی انا (ego) اور ہٹ دھرمی ہوتی ہے۔ انسان اپنے انکار کو چھپانے کے لیے محض بحث برائے بحث (argument for the sake of argument) کا سہارا لیتا ہے اور آئے دن نئے بہانے تراشتا رہتا ہے۔
یہ نفسیات کوئی نئی نہیں بلکہ تاریخِ نبوت میں ہمیشہ دہرائی جاتی رہی ہے۔ حضرت موسیٰ کے دور میں قارون نے بھی اسی قسم کی گروہی عصبیت (groupism) کا مظاہرہ کرتے ہوئے حضرت موسیٰ اور حضرت ہارون کی خدائی اتھارٹی پر سوال اٹھایا تھا کہ یہ اقتدار صرف انہی دو بھائیوں کے لیے کیوں مخصوص ہے۔ انسان ہمیشہ یہ چاہتا ہے کہ کائنات کے فیصلے اس کی ذاتی خواہش کے تابع ہو جائیں، حالانکہ اگر حق لوگوں کی خواہشات کے پیچھے چلنے لگے تو جیسا کہ قرآن نے خبردار کیا ہے، زمین اور آسمان کا سارا نظام درہم برہم ہو جائے (المؤمنون: 71)۔ انسان کا اصل فریضہ یہ ہے کہ وہ اپنی حدود کو پہچانے (realization of limits)، خدائی فیصلوں کے آگے سرِ تسلیم خم کرے اور خالق کو مشورے دینے کی جسارت سے باز رہے۔
حق کا معیار خارجی دباؤ، سماجی مرتبے یا بھیڑ میں نہیں، بلکہ اس کے اپنے ذاتی جوہر اور قابلیت (intrinsic merit) میں پوشیدہ ہے۔ اکثر لوگ سچائی کو ہجوم اور اکثریت (crowd psychology) کے پیمانے پر ناپنے کی غلطی کرتے ہیں؛ وہ سمجھتے ہیں کہ اگر کسی بات کے پیچھے بڑا مجمع یا اکابر کی سند موجود نہیں تو وہ قابلِ قبول نہیں۔ حالانکہ قرآن کا دو ٹوک فیصلہ ہے کہ ناپاک اور پاک—خواہ ناپاک کی کثرت کتنی ہی پرکشش کیوں نہ ہو—کبھی برابر نہیں ہو سکتے (المائدہ: 100)۔ سچائی ایک ایسی خود مکتفی حقیقت ہے جو اعداد و شمار کی محتاج نہیں۔ اگر ایک بات اپنے اندر معروضی صداقت (objective truth) رکھتی ہے، تو چاہے اس کا ماننے والا پوری دنیا میں صرف ایک فرد ہو یا اس کے ساتھ کوئی بھی نہ ہو، وہ بذاتِ خود مکمل طور پر معتبر اور برحق ہے۔
اہلِ ایمان اور اہلِ حق کے لیے لازم ہے کہ وہ فکری گمراہی کے اس روایتی دائرے سے باہر نکلیں۔ سچائی کو سمجھنے اور اپنانے کی واحد درست راہ یہ ہے کہ تعصبات، اکابر پرستی اور ہجوم پسندی کی عینک اتار کر ہر بات کو اس کی عقلی و الہامی بنیاد پر پرکھا جائے۔ جب تک انسان اپنے اندر یہ تجریدی اور اجتہادی سوچ (objective and creative thinking) پیدا نہیں کرتا، وہ مروجہ مفادات اور سطحی اثرات سے اوپر اٹھ کر خالص حق کی معرفت حاصل نہیں کر سکتا۔ سچی دعوت اور سچی بصیرت وہی ہے جو انسان کو ہجوم کے اثر سے آزاد کر کے خالص حق کے اعتراف پر آمادہ کرے۔
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حق کے فہم اور اس کے ادراک کے معاملے میں بنیادی طور پر دو مختلف اندازِ فکر پائے جاتے ہیں: ایک معروضی یا سائنسی سوچ (scientific/objective mindset)، اور دوسرا پراسرار یا خواہشاتی اندازِ فکر (mysterious/wishful thinking)۔ سائنسی اور معروضی اندازِ فکر وہ ہے جس کی بنیاد کائنات میں پھیلی ہوئی خدائی نشانیوں، انسانی وجود اور تاریخی حقائق (آیاتِ آفاق، انفس اور تاریخ) پر قائم ہو۔ اس کے برعکس، خواہشاتی فکر کسی ٹھوس حقیقت پر مبنی نہیں ہوتی، بلکہ وہ انسان کی اپنی مفروضہ خواہشات اور تعصبات کے تحت نتائج اخذ کرتی ہے۔ جب انسان حقیقت پسندی کو چھوڑ کر خواہشاتی فکر کا شکار ہوتا ہے، تو وہ حق کو رد کرنے کے لیے غیر حقیقی بہانے تراشنے لگتا ہے؛ جیسے قریش کا یہ کہنا کہ وحی کا نزول مکہ یا طائف کے کسی سردار، مثلاً ولید بن مغیرہ یا عروہ بن مسعود پر کیوں نہ ہوا۔ یہ خالصتاً ایک غیر معروضی اور فرضی استدلال تھا جس کا معروضی حقیقت (objective reality) سے کوئی تعلق نہ تھا۔
تاریخ کے عملی تجربات نے اس قسم کے خواہشاتی دلائل کے کھوکھلے پن کو پوری طرح واضح کر دیا۔ جب عروہ بن مسعود نے بعد میں اسلام قبول کیا اور اپنی قوم کو دعوتِ حق دینے کے لیے جمع کیا، تو انہی لوگوں نے ان کی بات تسلیم کرنے کے بجائے تیر مار کر انہیں شہید کر دیا۔ اس واقعے نے ثابت کر دیا کہ ان کا یہ دعویٰ کہ کسی بااثر سردار کی نبوت کو وہ بآسانی مان لیتے، محض ایک بہانہ تھا۔ حقیقت یہ ہے کہ جس انسان کو حق کا اعتراف (acceptance of truth) نہیں کرنا ہوتا، وہ انکار کے لیے کوئی نہ کوئی تاویل گھڑ لیتا ہے؛ جب کہ حقیقت پسند ذہن ہر معاملے کو اس کے اصل استحقاق اور میرٹ (merit) کی بنیاد پر پرکھتا ہے۔ قرآن کا مطلوب یہی ہے کہ انسان معروضی حقائق اور تاریخی اسباق کی روشنی میں رائے قائم کرے تاکہ وہ فکری گمراہی سے محفوظ رہ سکے۔
اس فکری کجی کی سب سے بڑی وجہ یہ ہے کہ انسان اپنے انسانی دائرہ کار (human domain) سے نکل کر خدائی دائرہ اختیار (divine domain) میں فیصلے صادر کرنے لگتا ہے۔ نبوت کے لیے کسی ہستی کا انتخاب خالصتاً اللہ تعالیٰ کا دائرہ اختیار ہے، جس میں انسان کو دخل اندازی کا کوئی حق حاصل نہیں، جیسا کہ قرآن نے واضح کیا کہ اس معاملے میں انسانوں کے لیے کوئی اختیاری حق نہیں ہے (مَا كَانَ لَهُمُ الْخِيَرَةُ)۔ انسانی معاملات میں بھی انتخاب وہی ادارہ یا کمیٹی کرتی ہے جو متعلقہ فرد کی اہلیت سے گہری واقفیت رکھتی ہو؛ تو پھر قادرِ مطلق سے بڑھ کر کون جان سکتا ہے کہ کارِ رسالت کا اہل کون ہے۔ انسان کا کام یہ نہیں کہ وہ خدا کے فیصلوں پر اعتراضات کرے، بلکہ اس کی اصل ذمہ داری یہ ہے کہ وہ اپنی فکری صلاحیتوں کو حق شناسی اور اعترافِ حقیقت کے لیے استعمال کرے۔
یہی کوتاہ فکری آگے چل کر گروہی تعصب (groupism) اور اندھی تقلید کی شکل اختیار کر لیتی ہے۔ لوگ سچائی کو دلیل اور میرٹ کی بنیاد پر جانچنے کے بجائے یہ دیکھنے لگتے ہیں کہ اس کا تعلق کس مسلک، کس شخصیت یا مشائخ کے کس سلسلے سے ہے۔ اگر کوئی بات حق پر مبنی ہو مگر ان کے روایتی دائرے سے باہر ہو تو اسے رد کر دیا جاتا ہے، اور اگر باطل بات بھی ان کے اپنے گروہ سے تعلق رکھتی ہو تو اسے قبول کر لیا جاتا ہے۔ یہ اندازِ فکر انسان کو فکری ارتقا اور تزکیہ سے محروم کر دیتا ہے۔ قرآن نے ایسے ہی بے بنیاد اور تخیلاتی رویوں کو شعراء کی مثال سے واضح کیا ہے کہ وہ ہر وادی میں بھٹکتے پھرتے ہیں (فِي كُلِّ وَادٍ يَهِيمُونَ)۔ حقیقی انجام اور ستائش، دنیا اور آخرت دونوں میں (لَهُ الْحَمْدُ فِي الْأُولَىٰ وَالْآخِرَةِ)، صرف اسی معروضی اور حقیقت پسندانہ فکر کے لیے ہے جو انسان کو مفروضات سے نکال کر خالق کی تخلیق کردہ حقیقی دنیا کے ساتھ ہم آہنگ کرتی ہے۔
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کائنات کے وسیع تر نظام میں ہماری زمین کو جو استثنائی حیثیت حاصل ہے، اس کا ایک عظیم مظہر یہاں دن اور رات کی متوازن گردش ہے۔ کائنات کے دیگر حصوں میں یا تو شدید ترین تاریکی ہے یا پھر ایسی بے پناہ روشنی جو انسان کے لیے نوری آلودگی (light pollution) بن جائے۔ اسی طرح ہمارے نظامِ شمسی کے بہت سے سیاروں پر دن کا دورانیہ اتنا طویل ہے کہ زمین کے برسوں گزر جانے کے بعد وہاں کا ایک دن مکمل ہوتا ہے۔ اس کے برعکس زمین پر روشنی اور تاریکی کی مقدار، ان کی کیفیت اور ان کا دورانیہ ایک انتہائی نپے تلے اور منظم نظام کے تحت کنٹرول کیا گیا ہے۔ یہ معروضی حقیقت (objective reality) انسان کو دعوت دیتی ہے کہ وہ غور کرے کہ دن اور رات کا یہ اعتدال اس کے وجود، اس کی صحت اور اس کی معاشی و تمدنی سرگرمیوں کے لیے کس قدر ناگزیر تدبیر ہے۔
انسانی جسم کا داخلی نظام اس کائناتی گردش کے ساتھ ایک حیرت انگیز ہم آہنگی (alignment) پر قائم کیا گیا ہے۔ جدید سائنسی تحقیقات بتاتی ہیں کہ انسان کے اندر ایک حیاتیاتی گھڑی (biological clock) کام کر رہی ہے جو دن اور رات کے تال میل سے جڑی ہوئی ہے۔ رات کی تاریکی چھاتے ہی دماغ میں ایک خاص قسم کا پروٹین، جسے پیریڈ پروٹین (PER protein) کہا جاتا ہے، پیدا ہونا شروع ہوتا ہے جو پورے جسم میں سرایت کر کے انسان پر غنودگی اور سکون کی کیفیت طاری کر دیتا ہے، تاکہ وہ نیند اور راحت کی وادی میں جا سکے۔ پھر جیسے ہی صبح کی روشنی نمودار ہوتی ہے، جسم اس کا ادراک کرتا ہے اور یہ پروٹین خود بخود گھٹنا شروع ہو جاتا ہے، جس کے نتیجے میں انسان بیدار ہو کر دن کی سرگرمیوں کے لیے چاق و چوبند ہو جاتا ہے۔
اس حیاتیاتی نظام کی دریافت اتنی غیر معمولی تھی کہ اس پر تحقیق کرنے والے سائنس دانوں کو نوبل پرائز (Nobel Prize) سے نوازا گیا۔ اس دریافت نے یہ حقیقت واضح کر دی کہ انسانی صحت کا راز کائنات کے اس فطری نظام سے جڑے رہنے میں ہے۔ اگر رات اور نیند کا یہ فطری عمل معطل ہو جائے تو انسان شدید نفسیاتی امراض (psychological disorders)، ذہنی خلفشار اور پاگل پن کا شکار ہو سکتا ہے۔ بے خوابی کے مستقل عارضے میں مبتلا مریضوں کی حالت اس بات کا کھلا ثبوت ہے کہ نیند محض ایک عادت نہیں بلکہ انسان کی اعصابی اور جسمانی بقا کی ایک بنیادی ضرورت ہے۔
اگر زمین پر رات کو ختم کر کے دن کو مستقل اور سرمدی (perpetual) بنا دیا جائے، یا اسی طرح رات کو ہمیشہ کے لیے مسلط کر دیا جائے، تو انسانی زندگی کا پورا تانا بانا بکھر کر رہ جائے۔ انسان کی جسمانی توانائی جواب دے جائے گی، جس کے نتیجے میں نہ زراعت ممکن رہے گی، نہ دفاتر اور کارخانے چل سکیں گے اور نہ ہی کوئی معاشی سرگرمی باقی رہے گی۔ رات کا پرسکون سایہ دراصل انسان کے وجود کی ازسرِنو تعمیر کا وقت ہے، تاکہ وہ اگلے دن کی تگ و دو کے لیے تازہ دم ہو سکے۔
دن اور رات کا یہ باقاعدہ تسلسل اور ان کا سرمدی نہ ہونا محض ایک قدرتی واقعہ نہیں بلکہ خالقِ کائنات کی بے پایاں رحمت (divine mercy) کا زندہ ثبوت ہے۔ جب ایک حساس انسان اس محیر العقول نظم پر غور کرتا ہے تو اس کے دل کی گہرائیوں سے یہ اعتراف نکلتا ہے کہ اگر کائنات کا یہ توازن اور خدا کی یہ رحمت لمحہ بھر کے لیے بھی ہٹ جائے تو انسان کا زندہ رہنا ناپید ہو جائے۔ یہ مشاہدہ انسان کے اندر عاجزی اور شکر گزاری کی وہ کیفیت پیدا کرتا ہے جو معرفتِ الٰہی کا اصل حاصل ہے۔
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قرآنِ مجید میں گردشِ لیل و نہار اور کائناتی ماحولیاتی نظام (ecosystem) کا جو ذکر آیا ہے، وہ محض ایک طبعی مشاہدہ نہیں بلکہ توحید اور تدبیرِ الٰہی (divine management) کی ایک عظیم الشان دلیل ہے۔ زمین پر دن اور رات کا ایک خاص توازن کے ساتھ باری باری آنا ایک نہایت پیچیدہ اور نپے تلے نظام کا مرہونِ منت ہے۔ اگر اس نظام میں ذرہ برابر بھی تعطل واقع ہو جائے اور دن یا رات کے تسلسل کو سرمدی (perpetual) بنا دیا جائے، تو کائنات کی کوئی سائنسی طاقت، کوئی انسان یا نام نہاد معبود اس توازن کو بحال کرنے کی قدرت نہیں رکھتا۔ یہ معروضی حقیقت (objective reality) اس بات کا کھلا ثبوت ہے کہ پوری کائنات پر تنہا خدائے واحد کا مکمل کنٹرول ہے اور اس کائناتی بندوبست میں کسی دوسرے کا ادنیٰ سا بھی کوئی دخل نہیں۔
اس قرآنی حقیقت کے باطن میں اگر جھانکا جائے تو معلوم ہوتا ہے کہ مادی کائنات (physical world) اور حیاتیاتی دنیا (biological world) کے مابین ایک حیرت انگیز تال میل اور ہم آہنگی (alignment) قائم ہے۔ انسان اور دیگر تمام جانداروں کے اندر ایک باطنی حیاتیاتی گھڑی (biological clock) رکھی گئی ہے، جو دن اور رات کے طبعی تغیرات کے ساتھ پوری طرح مربوط ہے۔ خلیاتی سطح پر پروٹین کی تبدیلیاں اور اعصابی ردِ عمل اسی کائناتی گردش کے تابع ہیں۔ اربوں ایٹموں پر مشتمل طبعی قوانین اور حیاتیاتی قوانین کا آپس میں اس درجہ باریک بین مربوط عمل (coordination) کسی اندھے مادے یا خود ساختہ ہستیوں کا کارنامہ نہیں ہو سکتا، بلکہ یہ صرف اور صرف ایک علیم و خبیر ہستی کی اعلیٰ درجے کی تخلیقی تدبیر (supreme design) کا مظہر ہے۔
اس دقیق الٰہی نظام کی ایک عملی مثال نیند اور بے خوابی (insomnia) کے مطالعے سے سامنے آتی ہے۔ ایک پرسکون نیند (sound sleep) دراصل انسانی وجود کا خارجی کائنات کے ساتھ مکمل ہم آہنگ ہو جانا ہے۔ جب یہ تال میل بگڑتا ہے تو انسان بے پناہ ذہنی و جسمانی عوارض کا شکار ہو جاتا ہے۔ حدیث میں منقول پیغمبرِ اسلام کی دعا—کہ ستارے ڈوب گئے اور آنکھیں پرسکون ہو گئیں اور تو ہی حی و قیوم ہے—اسی گہری معرفت (realization) کی عکاس ہے۔ اس دعا کا مفہوم یہ ہے کہ پوری کائنات خدا کے بنائے ہوئے نظام کے تحت اپنے وقت پر درست کام کر رہی ہے، لیکن اگر انسان کا داخلی نظام درہم برہم ہو جائے تو خالق کے سوا کوئی نہیں جو اسے دوبارہ کائنات کی عمومی ہم آہنگی سے جوڑ کر پرسکون نیند عطا کر سکے۔ یہ اعتراف انسان کو اپنی بے بسی اور خدا کی کامل ربوبیت کا شعور دلاتا ہے۔
قرآن میں دن اور رات کو مستقل کر دیے جانے کا جو اشارہ ہے، اس کا ایک وسیع تر اطلاقی مفہوم (extended meaning) کائنات اور انسانی جسم کے ہر شعبے پر حاوی ہے۔ انسانی جسم کے اندر ایک دفاعی نظام (immune system) کام کرتا ہے جو خارجی خطرات سے نمٹنے کے لیے بیدار ہوتا ہے۔ لیکن اگر یہی دفاعی الرٹ ختم نہ ہو اور سرمدی بن جائے، تو وہی نظام خود اپنے جسم کے خلیات کو تباہ کرنے لگتا ہے، جسے ہم کینسر کی صورت میں دیکھتے ہیں۔ نام نہاد دیوتا اور انسان جنہیں دنیا میں مافوق الفطرت سمجھا گیا، وہ بھی اسی جسمانی توازن کے بگڑنے اور دفاعی نظام کے بے قابو ہونے سے عاجز ہو کر موت کے منہ میں چلے گئے۔ اسی طرح اگر بارشوں کا سلسلہ بغیر توقف کے جاری رہے، یا دھوپ اور سردی کا تسلسل غیر متوازن ہو جائے، تو پورا حیات بخش نظام لمحوں میں نیست و نابود ہو جائے۔
کائنات میں زندگی کا سارا راز ’توازن اور اعتدال‘ کے اندر پوشیدہ ہے، جسے پروردگارِ عالم نے قائم کر رکھا ہے۔ کسی بھی مفید سے مفید چیز کا حد سے بڑھ جانا یا اس کا غیر منقطع ہو جانا ہلاکت خیز بن جاتا ہے۔ یہ آیاتِ قرآنی دراصل انسان کے فکری دریچوں کو کھولتی ہیں کہ وہ خارج کی وسعتوں اور اپنے باطن کی گہرائیوں میں تدبیرِ کائنات کی اس بے مثال کاریگری کا مشاہدہ کرے۔ کائنات کی ہر حرکت، ہر تغیر اور ہر حیاتیاتی عمل اس پکار کے ساتھ جاری ہے کہ خدائے واحد کے سوا نہ کوئی اس کائنات کو پیدا کرنے والا ہے اور نہ ہی اسے اس کمالِ نزاکت کے ساتھ سنبھالنے والا۔
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موجودہ دنیا میں فکری اور اعتقادی اعتبار سے انسانوں کو بنیادی طور پر پانچ گروہوں میں تقسیم کیا جا سکتا ہے: یہود، نصاریٰ، مسلمان، مشرکین اور ملحدین۔ انسانی تاریخ کا گہرا مطالعہ یہ حقیقت کھولتا ہے کہ ان تمام گروہوں نے اصل حقیقت سے ہٹ کر اپنے اپنے لیے ایک خود ساختہ بیانیہ اور ذہنی تخیل گھڑ لیا ہے۔ قرآنِ مجید کی اصطلاح میں اس کو افترا (concocted narrative) کہا جاتا ہے۔ یہودیوں نے حضرت ابراہیم کی نسل سے ہونے کے ناطے اپنے آپ کو ’ابناء اللہ اور احباؤہ‘ یعنی خدا کے چہیتے اور برگزیدہ بندے (chosen people) قرار دے کر اپنی حقیقی دعوتی ذمہ داری کو پسِ پشت ڈال دیا۔ عیسائیوں نے عقیدۂ تثلیث (Trinity) کو تراشا اور نصوصِ شریعت کے مقابلے میں من مانی تاویل (subjective interpretation) کو اصل دین بنا لیا، یہاں تک کہ واضح احکام کے مقابلے میں بھی ذاتی تشریحات کو حاکمیت دے دی۔ یہی فکری انحراف مسلمانوں کے ہاں بھی پیدا ہوا، جہاں قرآن و سنت کے حقیقی فہم سے دور ہو کر تاریخی تفاخر اور بے دلیل دعووں کو دین کا نام دے دیا گیا۔
دوسری طرف مشرکین کا معاملہ ہے، جن کے ہاں الوہیت کے نام پر نت نئی دیومالائی کہانیاں گھڑ لی گئی ہیں۔ ان کے ہاں خوابوں، رویا اور کشف کی بنیاد پر انسانوں کو مظہرِ خدا یا اوتار کا درجہ دے کر ان کی پرستش شروع کر دی گئی، اور اس نوع کے خود ساختہ تصورات پر بڑے بڑے ادارے اور مراکز قائم کر لیے گئے۔ ملحدین کا فکری انحراف بھی اسی نوعیت کا ہے؛ انہوں نے کائنات کے مادی نظام میں علت و معلول (cause and effect) کا مشاہدہ کر کے یہ مفروضہ قائم کر لیا کہ جب طبیعی اسباب سے مظاہر کی توجیہ ممکن ہے تو پھر کسی ماورائے فطرت خالق (Supernatural Creator) کو ماننے کی ضرورت باقی نہیں رہتی۔ اس طرح پانچوں گروہوں کا بنیادی فکری رویہ یکساں ہے، یعنی ہر ایک نے معروضی حقیقت (objective reality) کے بجائے اپنے اپنے ذہنی مفروضات کو ہی اصل سچائی سمجھ رکھا ہے۔
قرآنِ مجید تمام انسانوں اور ان کے خود ساختہ فکری نظاموں کے سامنے یہ اصولی مطالبہ رکھتا ہے: ’ہَاتُوا بُرْهَانَكُمْ‘، یعنی اگر تمہارے پاس اپنے ان دعووں کے حق میں کوئی ٹھوس دلیل ہے تو اسے پیش کرو۔ حقیقت یہ ہے کہ ان تمام مسالک اور نظریات میں سے کسی کے پاس بھی اپنے مؤقف کے حق میں کوئی عقلی یا علمی برہان (objective proof) موجود نہیں ہے۔ جس چیز کو انسان اپنے زعم میں قطعی دلیل سمجھتا ہے، وہ درحقیقت محض تخرص (conjecture) اور ذہنی اپج ہوتی ہے جسے قرآن ’تخریص‘ قرار دیتا ہے۔ لوگ مفروضے کو برہان سمجھنے کے مغالطے میں مبتلا رہتے ہیں اور جب کوئی سنجیدہ معروضی تجزیہ کیا جائے تو ان کے استدلال کی داخلی کمزوری (inherent weakness) کھل کر سامنے آ جاتی ہے۔
انبیاء اور ان کے طریقے پر چلنے والے داعی کا اصل مشن یہی ہوتا ہے کہ وہ زمانے کے مروجہ افکار کا غیر جانبدارانہ جائزہ لے اور انسانوں پر یہ واضح کرے کہ جس کو وہ برہان سمجھے ہوئے ہیں، وہ درحقیقت افترا ہے۔ ایک شاہدِ حق (true witness) کا فریضہ ہے کہ وہ انسان کے خود تراشیدہ بیانیے اور خدائی برہان کے فرق کو مبرہن کرے، اور لوگوں کو خواہشات پر مبنی فکری تعصبات سے نکال کر خالص حقیقت پسندی کی بنیاد پر قائم کرے۔ حق و باطل کا یہ معرکہ ہمیشہ افترا اور برہان کے درمیان رہا ہے، اور نجات کا راستہ صرف یہی ہے کہ انسان اپنے تمام فکری بتوں کو توڑ کر اپنے نظریات کو برہانِ الٰہی کی روشنی میں جانچنے پر آمادہ ہو۔
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حق کا اعتراف اور اس کی غیر مشروط پیروی انسانی وجود کا سب سے بڑا اور نازک ترین امتحان ہے۔ حق محض کوئی روایتی یا موروثی تصور نہیں بلکہ ایک ٹھوس معروضی حقیقت (objective reality) ہے۔ جو شخص حق کا حقیقی متلاشی بنتا ہے، اس کے اندر حق کے معاملے میں غیر معمولی حساسیت پیدا ہو جاتی ہے۔ وہ ہر لمحہ اس اندیشے سے لرزاں رہتا ہے کہ کہیں اس کا فہم، تاویل یا فیصلہ حق کی اصل ڈگر سے ہٹ نہ جائے۔ قرآن میں حضرت داؤد علیہ السلام کے واقعے میں اسی حساسیت کا اظہار ملتا ہے، جہاں معاملے کی تہہ تک پہنچتے ہی ان کے اندر فوری فکری بیداری اور رجوع الی اللہ کی کیفیت پیدا ہوئی۔ حق کے سچے طالب کا یہی مزاج ہوتا ہے کہ وہ کسی بھی قسم کی ذاتی انا (ego) اور تعصب کو آڑے لائے بغیر، معروضی سچائی کے سامنے فوراً سرنگوں ہو جاتا ہے اور مسلسل اپنی فکری حالت پر نظرثانی کرتا رہتا ہے۔
قرآن مجید نے قیامت کے دن قائم ہونے والی عدالتِ الٰہی کے جو مناظر پیش کیے ہیں، وہ دراصل انسان کے لیے ایک پیشگی خدائی إنذار (divine warning) ہیں۔ روزِ محشر جب تمام انسانوں اور گروہوں کو پکارا جائے گا اور ان سے مطالبہ ہوگا کہ "ہَاتُوا بُرْهَانَكُمْ" (اپنی دلیل پیش کرو)، تو وہ تمام باطل نظریات اور مفروضات بے نقاب ہو جائیں گے جنہیں دنیا میں انسان قطعی سچائی سمجھ کر سینے سے لگائے ہوئے تھا۔ سورہ مائدہ میں حضرت عیسیٰ علیہ السلام سے ہونے والا استفسار اسی حتمی عدالتی کارروائی (court proceeding) کا کھلا اعلان ہے، جہاں پیغمبر خود اپنی قوم کے خود ساختہ عقائد سے مکمل برأت کا اظہار کریں گے۔ دنیا میں ہر گروہ اور مسلک یہ سمجھتا ہے کہ وہ ایک محکم دلیل یا برہان (solid evidence) پر قائم ہے، لیکن اگر اس موقف کی بنیاد اللہ کی سچی وحی کے بجائے انسان کے اپنے تراشیدہ تصورات پر ہو، تو آخرت کی عدالت میں وہ برہان نہیں بلکہ صریح افترا (fabrication) ثابت ہوگا۔
انسان کی سب سے بڑی فکری کمزوری یہ ہے کہ وہ اپنی غلطیوں، کوتاہیوں حتیٰ کہ شرک جیسے سنگین انحراف کے حق میں بھی کوئی نہ کوئی خود ساختہ جواز (false justification) تلاش کر لیتا ہے۔ نفسیاتی سطح پر انسان اپنے باطل رویے کے گرد تاویلات کا ایک مضبوط حصار باندھتا ہے اور اسی داخلی اطمینان کو حق کی دلیل سمجھ بیٹھتا ہے۔ لیکن عدالتِ الٰہی میں کوئی بھی مصنوعی عذر یا تاویل کارگر نہیں ہو سکے گی۔ مومنانہ شعور کا تقاضا یہ ہے کہ انسان آخرت کی عدالت میں کھڑے کیے جانے سے پہلے، اسی دنیا کے اندر اپنے آپ کو پیشگی احتساب کے کٹہرے میں کھڑا کرے (pre-mortem self-accountability)۔ ہر فرد اور ہر گروہ پر لازم ہے کہ وہ اپنے فکری موقف کا بے لاگ جائزہ لے اور تمام تر غلط تاویلات سے باہر نکل آئے، کیونکہ موت کے بعد نظر ثانی (review) کا کوئی موقع باقی نہیں رہے گا۔
تاریخِ انسانی کا مطالعہ بتاتا ہے کہ انسان کے باطل دعوے اور گمراہ کن رجحانات کوئی نئی بات نہیں ہیں، بلکہ یہ ایک ہی طرح کی بنیادی غلطیوں کی تاریخی تکرار ہے۔ قرآن کے مطابق "تَشَابَهَتْ قُلُوبُهُمْ" یعنی تمام ادوار کے غافل انسانوں کے دل اور ان کی گمراہیاں باہم مشابہ رہی ہیں۔ انسان بسا اوقات اپنے کسی خواب، باطنی خیال یا محض داخلی التباس (hallucination) کو خدا کا سچا اشارہ یا الہام سمجھ بیٹھتا ہے، جیسا کہ تاریخ کے مختلف مذہبی پیشواؤں کے معاملے میں ہوا۔ حالانکہ دین اور حقیقت کا انحصار کسی کے شخصی و غیر مصدقہ مشاہدات پر نہیں بلکہ خارج میں موجود واضح اور مدلل برہان پر ہے۔ حشر کے میدان میں تمام باطنی مغالطے اور خود فریبیاں کافور ہو جائیں گی اور یہ حقیقت کھل کر سامنے آ جائے گی کہ سچی اور ناقابلِ تردید صداقت صرف خدا کا نازل کردہ دین ہی تھا۔
اس فکری ہلاکت خیزی اور خود فریبی سے بچنے کی واحد صورت یہ ہے کہ انسان اپنے اندر 'اوّاب' (perpetually returning to God) کا مزاج پیدا کرے—یعنی وہ صفت جو انسان کو حق کے اعتراف میں بار بار اپنی رائے پر نظر ثانی کرنے اور خدا کی طرف رجوع کرنے پر آمادہ رکھتی ہے۔ انسان کو چاہیے کہ وہ گروہی تعصب (groupism) اور مسلکی جمود سے بالاتر ہو کر، نہایت عاجزی اور سچی تڑپ کے ساتھ مسلسل دعاگو رہے کہ وہ صراطِ مستقیم سے بھٹکنے نہ پائے۔ جب کوئی بندہ اپنے تمام خود ساختہ جواز چھوڑ کر اخلاص کے ساتھ حقیقت کا طالب بنتا ہے، تبھی خدا کی طرف سے اس پر ہدایت کے راستے (لَنَہْدِیَنَّہُمْ سُبُلَنَا) روشن ہوتے ہیں۔
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قرآن مجید میں قارون کا تذکرہ محض ایک تاریخی داستان نہیں بلکہ ایک گہرے فکری اور سماجی تجزیے کی حیثیت رکھتا ہے۔ تفسیری روایات اور بائبل کے بیانات کے مطابق قارون کا تعلق بنی اسرائیل کے قبیلہ لاوی سے تھا، یعنی وہی قبیلہ جس میں حضرت موسیٰ اور حضرت ہارون پیدا ہوئے۔ بنی لاوی کی حیثیت اس معاشرے میں ایک مذہبی پیشوا طبقے (priestly class) کی تھی، جن کے سپرد عبادت گاہ کے انتظامات اور مذہبی رسوم کی انجام دہی تھی۔ قارون اسی مذہبی اشرافیہ کا نمایاں فرد تھا، لیکن جب حضرت موسیٰ کو نبوت کا منصب عطا ہوا اور انہوں نے بنی اسرائیل کی فکری و عملی قیادت سنبھالی، تو قارون کے اندر شدید انا (ego) اور حسد کا جذبہ بیدار ہو گیا۔ اس نے خود کو حضرت موسیٰ کا ہم پلہ تصور کیا اور یہ تسلیم کرنے سے انکار کر دیا کہ نبوت اور دینی قیادت ایک خالص خدائی انتخاب ہے۔
قارون کی سرکشی کا اصل سبب اس کا غیر معمولی مالی اقتدار اور مذہبی طبقے کا وہ روایتی اثر و رسوخ تھا جس کے بل پر وہ عوام کو مرعوب رکھتا تھا۔ اس نے اپنے قبیلے کے بااثر افراد کو ساتھ ملا کر حضرت موسیٰ کے خلاف ایک منظم محاذ (opposition group) کھڑا کر دیا اور یہ الزام تراشی شروع کی کہ موسیٰ اور ہارون قوم پر اپنی بالادستی قائم کرنا چاہتے ہیں۔ قرآن نے اسی رویے کو ’’فَبَغٰى عَلَيْهِمْ‘‘ سے تعبیر کیا ہے۔ قارون نے اپنے سرمائے اور سماجی حیثیت کو حق کے اعتراف کے بجائے اپنے مفادات کے تحفظ کا ذریعہ بنا لیا۔ اس کا یہ زعم تھا کہ اس کی دولت و ثروت اس کے اپنے مخصوص علم کی بنا پر ہے، حالانکہ وہ علم دراصل جبت و طاغوت پر مبنی وہ پراسرار مذہبی ہتھکنڈے تھے جن کے ذریعے مذہبی طبقہ عوام کے وسائل پر قابض ہو کر اپنی اجارہ داری قائم رکھتا ہے۔
قرآن نے قارون کا یہ احوال اس لیے کھول کر بیان فرمایا تاکہ مکہ کے سرداروں پر یہ حقیقت واضح ہو جائے کہ وہ رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی مخالفت میں درحقیقت اسی قارونی اسلوب (Qarunite pattern) کو دہرا رہے ہیں۔ قریش کو بھی جزیرہ نما عرب میں کعبہ کی تولیت اور مذہبی پیشوائی کی بدولت وہی حیثیت حاصل تھی جو بنی اسرائیل میں بنی لاوی کو حاصل تھی۔ ولید بن مغیرہ اور ابو جہل جیسے سردار اپنی معاشی برتری اور قبائلی وجاہت کے زعم میں مبتلا ہو کر یہ سوال اٹھاتے تھے کہ نبوت کے لیے مکہ یا طائف کے کسی بڑے متمول سردار کا انتخاب کیوں نہ کیا گیا۔ یہ بعینہٖ وہی طبقاتی تعصب (class prejudice) تھا جو قارون نے حضرت موسیٰ کے خلاف برتا تھا۔ قریش نے بت پرستی اور مذہبی اجارہ داری کے گرد ایک پورا معاشی ڈھانچہ قائم کر رکھا تھا، اور جب توحید کی خالص دعوت نے اس باطل نظام کو چیلنج کیا تو ان کا مفاداتی گروہ سرکشی پر اتر آیا۔
اس پس منظر میں قارون کے انجام کو قریش کے لیے ایک کھلا خدائی إنذار (divine warning) بنا کر پیش کیا گیا۔ اللہ تعالیٰ نے انہیں متنبہ فرمایا کہ زمین میں حاصل ہونے والا معاشی استحکام (economic stability) اور معاشرتی امن دراصل امتحان کے لیے ہے، تکبر اور سرکشی کے لیے نہیں۔ ’’وَابْتَغِ فِيمَا آتَاكَ اللَّهُ الدَّارَ الْآخِرَةَ‘‘ کا تقاضا یہ تھا کہ قریش خدا کے دیے ہوئے اس استحکام اور خوشحالی کو آخرت کی تعمیر اور سچی دعوت کی نصرت میں صرف کرتے، نہ کہ اسے حق کی مخالفت کا ہتھیار بناتے۔ تاریخ کی یہ معروضی حقیقت (objective reality) ہے کہ جو قوم بھی مادی خوشحالی کے نشے میں مبتلا ہو کر حق کا انکار کرتی ہے، وہ تباہی سے دوچار ہو کر رہتی ہے، جیسا کہ قارون کو اس کے تمام خزانوں اور حامیوں سمیت زمین میں دھنسا دیا گیا۔
قریش کے سامنے دو واضح راستے موجود تھے: یا تو وہ قارونی روش پر قائم رہ کر قارونی عذاب کو دعوت دیں، یا پھر حق کے سامنے جھک کر اپنی دنیا اور آخرت کو سنوار لیں۔ تاریخ گواہ ہے کہ جب انہوں نے اپنے استکبار پر اصرار کیا تو انہیں بھی شدید معاشی گرفت اور قحط سالی کے ذریعے خبردار کیا گیا، یہاں تک کہ ان کی جھوٹی چودھراہٹ بے اثر ہو گئی۔ یہ قرآنی بیان ہر دور کے انسان کے لیے ایک ابدی سبق ہے کہ مادی طاقت، خاندانی وجاہت اور مذہبی اجارہ داری انسان کو خدا کی گرفت سے نہیں بچا سکتی؛ نجات کا واحد راستہ یہی ہے کہ انسان اپنی خود ساختہ بڑائی کو مٹا کر دعوتِ حق کو قبول کرے اور اپنی تمام صلاحیتوں کو رضائے الٰہی کے حصول میں لگا دے۔
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قرآن مجید میں حضرت موسیٰ علیہ السلام کے احوال و واقعات کی بار بار تکرار محض ایک تاریخی داستان نہیں، بلکہ حاملینِ حق کے لیے ایک ہمہ گیر دعوتی رہنما اصول ہے۔ دعوت کے سفر میں داعی کو بیک وقت دو طرح کے چیلنجز سے واسطہ پڑتا ہے: ایک طرف خارجی رکاوٹیں (external challenges) ہوتی ہیں، جن کی نمائندگی فرعون اور ہامان جیسے سرکش طبقات کرتے ہیں، اور دوسری طرف وہ داخلی رکاوٹیں (internal hurdles) ہیں جو خود داعی کے اپنے گروہ یا قوم کے اندر سے پیدا ہوتی ہیں۔ وحی کے آغاز ہی میں دیا جانے والا یہ خدائی اشارہ کہ غیر سنجیدہ اور خواہشات کے پیروکار داعی کے لیے رکاوٹ کا باعث نہ بنیں، دراصل اسی حقیقت کو واضح کرتا ہے کہ سچے مشن پر گامزن انسان کو ہر قسم کے انتشار اور منفی عوامل سے بالاتر ہو کر اپنے مقصد پر یکسو رہنا چاہیے۔
حضرت موسیٰ کی زندگی میں داخلی محاذ پر رونما ہونے والے فتنے اس بات کا واضح ثبوت ہیں کہ مشن کو سب سے زیادہ نقصان بسا اوقات اپنوں کی نادانی اور شرپسندی سے پہنچتا ہے۔ کبھی تو سامری جیسے منافق عناصر داعی کی عارضی عدم موجودگی سے فائدہ اٹھا کر لوگوں کو گمراہی میں مبتلا کر دیتے ہیں، اور کبھی خود قوم کی کمزور فکری تربیت کے سبب وہ باطل تہذیب کے ظاہری مظاہر سے مرعوب ہو کر مشرکانہ ماڈل کی فرمائش کرنے لگتی ہے۔ لیکن ان تمام داخلی آزمائشوں میں سب سے زیادہ سنگین فتنہ قارون کا کردار ہے۔ قارون کا المیہ یہ تھا کہ وہ ٹھوس برہان اور دلیل کے بجائے افترا (false propaganda) اور گروہی تعصب (groupism) پر کھڑا تھا۔ اس نے اپنی ثروت اور سماجی حیثیت کے زعم میں اہلِ حق کی قیادت کے خلاف سازشیں کیں اور یہ پروپیگنڈا پھیلایا کہ دینی اجارہ داری چند افراد کے ہاتھ میں نہیں ہو سکتی۔
قارون کا یہ کردار دراصل ایک علامتی ماڈل ہے جو تاریخ کے ہر دور میں دہرایا جاتا ہے۔ جب بھی خالص توحید اور دعوتِ حق کا کوئی مشن (الرسالہ مشن) اٹھتا ہے، تو معاشرے کے بااثر، صاحبِ ثروت اور بظاہر مذہبی لبادہ اوڑھے ہوئے افراد ہی اس کی مخالفت میں سب سے آگے نظر آتے ہیں۔ ایسے لوگ داعی کے گرد موجود کمزور طبقات کو بدگمان کرتے ہیں اور اصلاحی فکر کو اسلاف دشمنی یا بدعت کا نام دے کر اکھاڑ پھینکنے کی کوشش کرتے ہیں۔ یہ ایک معروضی حقیقت (objective reality) ہے کہ اندرونِ خانہ پیدا ہونے والی مخالفتیں بیرونی طوفانوں سے کہیں زیادہ زہریلی ہوتی ہیں، کیونکہ وہ برہان پر نہیں بلکہ خالص انا (ego) اور مفادات پر مبنی ہوتی ہیں۔
اس پورے قرآنی بیان کا بنیادی مقصد داعی کے اندر وہ فکری و نفسیاتی تیاری (psychological conditioning) پیدا کرنا ہے جو اسے مایوسی اور بددلی سے محفوظ رکھ سکے۔ داعی کو اس حقیقت کا ادراک ہونا چاہیے کہ حق کی راہ کبھی ہموار اور رکاوٹوں سے پاک نہیں ہوتی۔ اس میدان میں نکلنے والے کو قدم قدم پر داخلی نفاق اور خارجی جبر دونوں کا سامنا کرنا پڑے گا۔ اگر داعی ذہنی طور پر اس کے لیے تیار نہ ہو تو وہ غم اور بیزاری کا شکار ہو کر قبل از وقت کوئی منفی اقدام کر سکتا ہے۔ قرآن نے صاحبِ الحوت (حضرت یونسؑ) کے واقعے کے ذریعے اسی بات پر خدائی انذار (divine warning) دیا ہے کہ داعی کو کسی بھی لمحے مشن چھوڑنے یا جذباتی ردعمل (emotional reaction) کا مظاہرہ کرنے کی اجازت نہیں ہوتی، بلکہ اس کا شیوہ ہر حال میں بے پناہ صبر اور حکمت ہونا چاہیے۔
چنانچہ حضرت موسیٰ کی سیرت کا بار بار اعادہ دراصل داعی کو اعراض (art of avoidance) کا سلیقہ سکھاتا ہے۔ مخالفین خواہ فرعون کی صورت میں سامنے آئیں یا قارون اور سامری کی شکل میں افترا پردازی کریں، اہلِ حق کا وظیفہ ردِ عمل کی نفسیات میں الجھنا نہیں بلکہ معافی، چشم پوشی اور استقامت کے ساتھ اپنے تعمیری کام کو جاری رکھنا ہے۔ یہی وہ صابرانہ اور اجتہادی فکر ہے جو طوفانوں کے درمیان مشنِ حق کی بقا اور کامیابی کی واحد ضامن ہے۔
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قرآن مجید میں قارون کے اس دعوے کہ یہ دولت مجھے میرے ایک مخصوص علم کی بنا پر حاصل ہوئی ہے (عَلَىٰ عِلْمٍ عِندِي)، درحقیقت اس باطنی اور پُراسرار علم کی طرف اشارہ ہے جس کی دعویداری تاریخ کے ہر دور میں گمراہی اور استحصالی نظام کا پیش خیمہ بنتی رہی ہے۔ انسان جب وحیِ الٰہی کی روشن اور معروضی حقیقت (objective reality) سے منہ موڑتا ہے، تو وہ توہمات اور پُراسرار علوم (occult sciences) میں پناہ تلاش کرتا ہے۔ قارون نے بھی غالباً اپنے دور کے رائج مصری پُراسرار علوم یا مذہبی پیشوائیت کے خود ساختہ دائرے سے یہ تاثر قائم کیا کہ اس کے پاس غیبی رسائی اور تقدیر کو قابو میں لانے کا کوئی خفیہ ہنر ہے۔ اس نوعیت کا دعویٰ انسان کے اندر ایسی خود فریبی اور انا (ego) پیدا کر دیتا ہے جو اسے پیغمبرانہ دعوت کے سامنے جھکنے سے روک دیتی ہے۔
انسانی تاریخ میں یہ رجحان ہر قوم اور معاشرے میں کسی نہ کسی صورت میں موجود رہا ہے۔ لوگ واضح، عقلی اور اخلاقی تعلیمات کی پیروی کرنے کے بجائے ہمیشہ ایسے اشخاص کی طرف لپکتے ہیں جو کسی ماورائی اور پُراسرار صلاحیت (mysterious power) کے دعویدار ہوں۔ یہی وجہ ہے کہ علمِ نجوم (astrology)، زائچے (zodiac signs) اور مستقبل شناسی کے دعوے ہر عہد کے انسانوں کو، خواہ وہ عام عوام ہوں یا با اثر سیاسی طبقات، اپنے سحر میں جکڑ لیتے ہیں۔ جب بھی کوئی شخص اپنے لیے کسی مخصوص اور نجی علم (علمِ عندی) کا دعویٰ کرتا ہے تو سماج میں اس کے گرد تقدس کا ایک غیر حقیقی ہالہ بن جاتا ہے، اور لوگ یہ سمجھنے لگتے ہیں کہ وہ نظامِ قدرت کے مخفی رازوں سے واقف ہے اور ان کے دنیاوی معاملات کی گتھیاں سلجھانے کی غیبی طاقت رکھتا ہے۔
اس فکری انحراف کا براہِ راست نتیجہ معاشی اور سماجی استحصال کی صورت میں نکلتا ہے۔ تاریخ سے لے کر موجودہ زمانے تک، مذہبی گدیوں، آشرموں اور پُراسرار سلسلوں کے پاس جو بے حساب دولت اور وسائل جمع ہو جاتے ہیں، اس کی اصل بنیاد یہی باطل عقیدہ ہے کہ ان پیشواؤں کے پاس خدا تک رسائی کا کوئی خفیہ راستہ ہے۔ جب حضرت موسیٰ علیہ السلام نے توحید، اخلاقی محاسبے اور خدائی إنذار (divine warning) پر مبنی بالکل واضح، کھلی اور فطری دعوت پیش کی تو قارون کو اس میں اپنا باطل اقتدار اور استحصالی نظام خطرے میں نظر آیا۔ چنانچہ اس نے وحی کے مقابلے میں اپنے خود ساختہ علم کا سہارا لے کر سرکشی اور مخالفت کا راستہ اختیار کیا۔
اسلام نے انسان کو وہم، کهانت اور باطنی پراسراریت کے تمام جالوں سے نکال کر حقیقت پسندی اور کھلی عقل کی سطح پر کھڑا کیا ہے۔ یہی وجہ ہے کہ پیغمبرِ اسلام نے کہانت اور علمِ نجوم (astrology) کی سختی سے نفی فرمائی، کیونکہ یہ انسان کو فکری غلامی اور غیر معروضی توہمات میں مبتلا کرتے ہیں۔ اس کے برعکس، قرآن نے کائنات کے مشاہدے اور سائنسی علمِ فلکیات (astronomy) کی حوصلہ افزائی کی، جو انسان کے اندر خدا کی عظیم قدرت کی معرفت (realization of God) پیدا کرتا ہے۔ سچا دین مکمل طور پر شفاف، اخلاقی اور عقلی بنیادوں پر قائم ہوتا ہے، جبکہ پراسرار علوم کے دعوے انسان کو صرف ذہنی انتشار اور اخلاقی پستی کی طرف لے جاتے ہیں۔
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قرآنِ مجید میں سورۂ کہف کے دو باغ والوں کے واقعے اور سورۂ قصص میں قارون کے طرزِ عمل کا تقابلی مطالعہ کیا جائے تو دونوں جگہ ایک ہی بنیادی نفسیاتی مرض کارفرما نظر آتا ہے۔ سورۂ کہف کا باغ والا جب اپنے سرسبز باغ میں داخل ہوا تو اس نے کہا کہ میں نہیں سمجھتا کہ یہ دولت کبھی برباد ہوگی، اور اگر میں اپنے رب کی طرف لوٹایا بھی گیا تو وہاں اس سے بھی بہتر ٹھکانہ پاؤں گا۔ یہی وہ ذہنیت ہے جسے قرآن نے قارون کے واقعے میں ’فرح‘ سے تعبیر کیا ہے اور فرمایا کہ بے شک اللہ اترانے والوں کو پسند نہیں کرتا (لَا تَفْرَحْ إِنَّ اللَّهَ لَا يُحِبُّ الْفَرِيحِينَ)۔ فرح دراصل انسان کے اندر پیدا ہونے والی وہ خود پسندی اور بے جا احساسِ برتری (over-estimation) ہے جس میں مبتلا ہو کر آدمی کسی عارضی نعمت یا غیر معمولی صلاحیت کو اپنی ذاتی قابلیت کا کرشمہ سمجھنے لگتا ہے۔ یہ کیفیت صرف مال و دولت سے وابستہ نہیں ہے، بلکہ کسی بھی قسم کی انفرادی صلاحیت، طاقت یا سماجی حیثیت کے بعد انسان کے اندر یہ نفسیاتی بگاڑ پیدا ہو سکتا ہے۔
عام طور پر مذہبی حلقوں میں یہ غلط فہمی پائی جاتی ہے کہ مال، طاقت یا مادی وسعت بذاتِ خود کوئی برائی ہے۔ لوگ کسی صاحبِ حیثیت یا صاحبِ اقتدار شخص کو محض اس کے وسائل کی بنیاد پر ناپسندیدہ قرار دے دیتے ہیں، حالانکہ قرآن کی رو سے اصل عیب وسائل کا ہونا نہیں، بلکہ ان نعمتوں کے حصول کے بعد انسان کا فکری سانچہ (thinking pattern) اور اس کا ذہنی رویہ (mental attitude) ہے۔ قارون اور صاحبِ الجنہ کی ہلاکت کا سبب ان کا مال یا باغ نہیں تھا، بلکہ وہ خود پسندانہ ذہنیت تھی جس نے انہیں حقیقت پسندی سے دور کر دیا تھا۔ صلاحیت یا نعمت اپنے آپ میں غیر جانبدار (neutral) ہوتی ہے؛ اصل اہمیت اس بات کی ہے کہ وہ نعمت انسان کے اندر شکر اور بندگی کا جذبہ پیدا کر رہی ہے یا وہ اس کے اندر سرکشی اور تکبر کو جنم دے رہی ہے۔
انسان کی نفسیات میں عزتِ نفس (self-esteem) کا ایک فطری دائرہ موجود ہوتا ہے جو ایک خاص حد تک درست ہے، لیکن جیسے ہی انسان حقیقتِ واقعہ سے نظر ہٹا کر اپنی ذات کو بڑا سمجھنے لگتا ہے، اس عزتِ نفس کی سرحدیں تکبر اور انا (egoism) سے جا ملتی ہیں۔ انسان کے لیے اصل آزمائش یہ ہے کہ وہ ہر نعمت کے بعد اپنے معروضی مقام (objective position) کو یاد رکھے۔ اسی لیے نبوی تعلیمات میں اس بات پر غیر معمولی زور دیا گیا ہے کہ انسان چیزوں کو ان کی اصل معروضی حقیقت (objective reality) کے مطابق دیکھنے کی توفیق طلب کرے، تاکہ وہ خود فریبی کا شکار نہ ہو۔ جب انسان معاملات کو ویسا دیکھنے سے قاصر ہو جاتا ہے جیسی کہ وہ فی الواقع ہیں، تو اس کا ذہنی توازن بگڑ جاتا ہے اور وہ زوال کی طرف بڑھنے لگتا ہے۔
ایک مومن کی اصل جدوجہد اپنے باطن کی مسلسل نگرانی اور فکری محاسبہ ہے۔ کسی بھی صلاحیت، اقتدار یا مالی وسعت کے ملنے پر سب سے بنیادی سوال یہ ہے کہ انسان کی اندرونی شخصیت کس سانچے میں ڈھل رہی ہے۔ آیا وہ ایک متواضع اور شاکرانہ شخصیت (modest and grateful personality) بن رہا ہے یا پھر اس کے اندر فخر، پندار اور خود پسندی پرورش پا رہی ہے۔ یہی وہ نازک مرحلہ ہے جس کی طرف رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم نے اپنے اصحاب کو متنبہ کرتے ہوئے شرکِ خفی (hidden/subtle compromise) کے خطرے سے آگاہ فرمایا تھا، جو کسی بھی ظاہری فتنے سے زیادہ انسان کی روحانی بربادی کا سبب بنتا ہے۔ انسان کو ہر لمحہ اپنے ارادوں، نیتوں اور سوچ کے زاویوں پر کڑی نظر رکھنی چاہیے تاکہ وہ کسی بھی نعمت کو اپنی برتری کا ذریعہ بنانے کے بجائے خالق کے حضور اعترافِ عجز اور شکر گزاری کا وسیلہ بنا سکے۔
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انسان کے زاویۂ فکر (angle of thought) کی درستی ہی دراصل اس کے باطنی اور فکری ارتقا کی بنیاد ہے۔ عام سطح پر شکر کا مفہوم یہ سمجھا جاتا ہے کہ انسان کو جو نعمتیں میسر آئیں، وہ ان پر خدا کا شکر بجا لائے۔ بلاشبہ یہ بھی شکر کا ایک ابتدائی درجہ ہے، لیکن معرفت کا ایک اس سے بھی بلند تر مقام ہے اور وہ ہے محرومی پر شکر، یعنی ان چیزوں پر شکر ادا کرنا جو انسان کو حاصل نہیں ہوئیں۔ یہ وہ اعلیٰ فکری بصیرت ہے جو بہت کم انسانوں کے حصے میں آتی ہے۔ جب انسان کا فکری زاویہ اس حقیقت پر قائم ہو جائے تو وہ منفی جذبات، شکوے اور باطنی خلفشار سے محفوظ ہو جاتا ہے اور اس کے اندر اعترافِ حقیقت کا حقیقی احساس بیدار ہوتا ہے۔
دنیا میں کسی مادی نعمت کا نہ ملنا درحقیقت ایک بڑا خدائی انعام ہوتا ہے، تا کہ انسان کو اس کے بدلے علم، حکمت اور بصیرت کی اعلیٰ معنوی دولت سے نوازا جائے۔ کثرتِ مال اور مادی ساز و سامان انسان کی روحانی اور فکری یکسوئی کی راہ میں ایک بڑا حجاب بن جاتا ہے۔ مادی آسائشوں کے ساتھ ان کے تحفظ، انتظام اور بقا کی لامتناہی فکریں لاحق ہو جاتی ہیں اور انسان اسی مادی غم میں گھلتا رہتا ہے۔ اس کے برعکس، جو انسان کثرتِ دنیا کے بوجھ سے آزاد ہو، اس کے لیے تدبر، تفکر اور فکری ارتقا (intellectual development) کے دروازے کھلتے ہیں۔ مادی نعمتوں کی عدم فراہمی انسان کو یہ موقع دیتی ہے کہ وہ سطحی مصروفیات سے بچ کر اعلیٰ حقائق کے ادراک اور خدمتِ دین کے لیے خود کو فارغ کر سکے۔
جو شخص دنیاوی محرومیوں کو محض ایک خسارہ سمجھتا ہے اور مسلسل اس حسرت میں مبتلا رہتا ہے کہ اسے دنیا کا مال و جاہ کیوں نہ ملا، وہ فطری طور پر حکمت اور معرفت کی دولت سے محروم کر دیا جاتا ہے۔ ایسا شخص جس مادی غم میں جیتا ہے، اسی کے دائرے میں مقید ہو کر رہ جاتا ہے۔ اس کے برعکس، جو بندہ اس حقیقت کو پا لیتا ہے کہ مادی وسائل کا نہ ملنا اس کے حق میں اعلیٰ تر مقاصد کی تکمیل کا ذریعہ ہے، اللہ تعالیٰ اس پر حکمت کے دروازے کھول دیتا ہے۔ وہ جان لیتا ہے کہ مادی آسودگی کی قربانی ہی دراصل انسان کو فکری غفلت سے بچانے اور اسے پائیدار معنوی نعمتوں کا اہل بنانے کا ذریعہ ہے۔
تاریخِ نبوت اس حقیقت کی سب سے بڑی گواہ ہے۔ ایک مرتبہ جب حضرت عمر فاروقؓ نے رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کو ایک معمولی چٹائی پر آرام فرماتے دیکھا، جس کے نشانات آپ کے جسمِ مبارک پر ابھر آئے تھے، تو قیصر و کسریٰ کی مادی عیش و عشرت کا تقابل کر کے ان کی آنکھوں میں آنسو آ گئے۔ اس موقع پر آپؐ نے ایک عظیم معروضی حقیقت (objective reality) کو واضح کرتے ہوئے فرمایا: ”أَمَا تَرْضَى يَا عُمَرُ أَنْ تَكُونَ لَهُمُ الدُّنْيَا وَلَنَا الْآخِرَةُ“ (اے عمر! کیا تم اس پر راضی نہیں کہ ان کے لیے دنیا ہو اور ہمارے لیے آخرت؟)۔ یہ اس بات کا واضح ثبوت ہے کہ دنیاوی چیزوں کا نہ ملنا کوئی محرومی نہیں، بلکہ یہ انسان کو ابدی کامیابی اور اعلیٰ فکری نصب العین پر یکسو رکھنے کی ایک ناگزیر شرط ہے۔
موجودہ دور کی قوموں کے احوال سے بھی یہی سبق ملتا ہے۔ دنیا کی کئی اقوام صنعتی، سائنسی اور تکنیکی میدانوں میں انتہائی عروج پر پہنچ چکی ہیں اور مادی پیداوار کی کثرت ان کے پاس موجود ہے، لیکن وہ ایک حقیقی تصورِ حیات (ideology of life) اور مقصدِ وجود سے یکسر محروم ہیں۔ وہ مشینوں کی مانند دولت پیدا کر رہی ہیں، مگر انسانیت کو دینے کے لیے ان کے پاس کوئی اعلیٰ معنوی اور فکری پیغام نہیں ہے۔ یہ اس خالص مادی اور تکنیکی طرزِ زندگی کی ناگزیر قیمت ہے جو انسان کو مقصدِ حیات کے فقدان کی صورت میں ادا کرنی پڑتی ہے۔ چنانچہ اصل شکر اور کامیابی مادی کثرت میں نہیں، بلکہ اس فکری اور ایمانی بصیرت میں ہے جو انسان کو وقتی دنیا کے فریب سے نکال کر ابدی حقائق کا شناسا بنا دے۔
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انسانی فکر کے بنیادی طور پر دو دائرے ہیں: ایک ظاہری سطح پر سوچنا (surface-level thinking) اور دوسرا معاملات کی تہہ تک پہنچ کر گہری بصیرت (deeper insight) کے ساتھ غور کرنا۔ قرآن مجید میں قارون کے واقعے کے ضمن میں اس فکری فرق کو غیر معمولی وضاحت کے ساتھ واضح کیا گیا ہے۔ جب قارون اپنے پورے مادی جاہ و جلال کے ساتھ نمودار ہوا تو سطحی نظر رکھنے والے عوام اس کی شان و شوکت سے مرعوب ہو کر ویسی ہی دنیوی کامرانی کے آرزو مند بن گئے۔ اس کے برعکس جن لوگوں کو حقیقی علم سے نوازا گیا تھا (those endowed with knowledge)، انہوں نے اس ظاہری چمک دمک کے پردے کو چاک کر کے خدا کے لازوال اجر کو اصل ترجیح قرار دیا۔ اس سے یہ بنیادی حقیقت سامنے آتی ہے کہ ایک سچے رہنما اور صاحبِ علم کا اصل فریضہ یہ ہے کہ وہ عوام کو جذباتیت اور سطحی سوچ کے دائرے سے نکال کر معروضی حقیقت (objective reality) اور گہرے شعور کی طرف لے جائے، نہ کہ وہ خود بھی انہی عوامی نعروں اور رجحانات کی تکرار کرنے لگے جن میں عام لوگ مبتلا ہیں۔
صاحبِ علم کے لیے فکری یکسوئی اور غیر متزلزل ایقان ناگزیر ہے۔ اگر ایک رہنما خود ہی مادی دنیا کی گہما گہمی، ظاہری چمک دمک اور روحانی اقدار کے درمیان کسی فکری التباس یا مخمصے کا شکار ہو جائے تو وہ دوسروں کی رہنمائی کا حق ادا نہیں کر سکتا۔ جس طرح ایک سادھو صنعتی نمائش میں مادی ترقی کی علامت جدید کار کو دیکھ کر اپنی تجرد پسندی اور مادی دنیا کے درمیان فکری کشمکش میں مبتلا ہو کر سکتے میں آ گیا تھا، ایک سچا داعی یا مفکر اس قسم کے فکری ابہام سے کلی طور پر پاک ہوتا ہے۔ وہ نہ تو عوامی مقبولیت کے پیچھے دوڑتا ہے اور نہ ہی مادی جلووں سے مرعوب ہو کر اپنے موقف پر شک کرتا ہے۔ اس کا کام ہجوم کی خوشنودی حاصل کرنا نہیں بلکہ نتائج اور ردِ عمل سے بے نیاز ہو کر حقائق کو ان کے اصل تناظر میں واضح کرنا ہے۔
قرآن انسان کو واقعات کے ظاہری خول سے نکل کر ان کی باطنی اور خدائی حکمت تک رسائی کی تربیت دیتا ہے۔ حضرت موسیٰ اور حضرت خضر کے قرآنی واقعے میں یہی حقیقت نمایا ں کی گئی ہے۔ بظاہر ایک درست اور بے عیب کشتی کا تختہ نکال کر اسے عیب دار کر دینا عام نگاہ میں ایک نقصان نظر آتا ہے، لیکن گہری تکوینی حکمت کے اعتبار سے وہی بظاہر نقصان دراصل کشتی والوں کے لیے ایک پوشیدہ رحمت (blessing in disguise) تھا جس نے ان کے پورے سرمائے کو غاصب بادشاہ سے بچا لیا۔ ایک حقیقی قاریِ قرآن (reader of the Quran) وہی ہے جو مادی کمیوں، دنیوی نقصانات اور ناہمواریوں کے اندر چھپی ہوئی خدائی مصلحت کو پہچان سکے۔ سطحی انسان صرف کامل اور چمکتی ہوئی چیزوں پر فریفتہ ہوتا ہے، جبکہ بصیرت رکھنے والا انسان ناموافق حالات اور مادی محرومیوں کے اندر بھی خدا کی اسکیم اور اس کے انعامات کو تلاش کر لیتا ہے۔
حقیقی علم کی ایک بڑی علامت یہ ہے کہ وہ مایوس کن اور گھٹن زدہ حالات میں انسان کو ناامیدی اور فرسٹریشن (frustration) سے نکال کر امید کا راستہ دکھاتا ہے۔ جب بنی اسرائیل کے سامنے بپھرا ہوا سمندر تھا اور پیچھے فرعون کا لشکر، تو عام سطحی نگاہ نے یہی فیصلہ دیا کہ ہم برباد ہو گئے؛ لیکن حضرت موسیٰ کے پاس چونکہ گہرا ایمانی یقین تھا، اس لیے انہوں نے بیک آواز فرمایا کہ "ہرگز نہیں، میرا رب میرے ساتھ ہے"۔ تکوینی قوانین کے تحت جب فضا میں حرارت انتہا کو پہنچتی ہے تو وہی تپش دراصل بارش کا پیش خیمہ بنتی ہے، اور اسی طرح جب ظلم یا انسانی غصہ اپنی انتہا کو چھوتا ہے تو انجام کار وہ ندامت اور رجوع میں تبدیل ہو جاتا ہے۔ صاحبِ بصیرت کا کام یہ ہے کہ وہ انتشار اور بحران کے وقت منفی ردِ عمل (reactionary psychology) کو ابھارنے کے بجائے فطرت کے ان گہرے اصولوں کو سامنے رکھ کر مثبت سوچ اور تعمیر کا راستہ پیدا کرے۔
یہ اعلیٰ فکری سطح محض لفاظی یا دعوؤں سے حاصل نہیں ہوتی، بلکہ یہ ایک خداداد بصیرت (divine insight) ہے جو گہری فکر، دعا اور قرآنی تدبر کے نتیجے میں نصیب ہوتی ہے۔ جب تک انسان اپنی ذات، اپنے باطن اور کائنات میں جاری ربانی تدبیر کو سمجھنے کی کوشش نہ کرے، اس کی سوچ میں گہرائی پیدا نہیں ہو سکتی۔ موجودہ دور کا سب سے بڑا المیہ فکری سطحیت (superficiality) ہے جس نے عام انسانوں کے ساتھ ساتھ رہنمائی کے دعویداروں کو بھی اپنے حصار میں لے رکھا ہے۔ حقیقی بیداری کا آغاز اسی وقت ممکن ہے جب انسان وقتی جذبات اور ظاہری مظاہر سے اوپر اٹھ کر اشیاء کو ان کی معروضی حقیقت کے ساتھ دیکھنے کا عادی بنے۔
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قارون کے انجام اور اس پر مختلف طبقات کے ردِعمل میں ایک گہرا فکری سبق پوشیدہ ہے۔ عوام اور صاحبِ علم کے درمیان بنیادی فرق دور اندیشی اور بصیرت (vision) کا ہے۔ عوام کسی بھی غلط رویّے کا انجام اُس وقت سمجھتے ہیں جب وہ واقعہ بن کر آنکھوں کے سامنے آ جاتا ہے اور تباہی سر پر آن پہنچتی ہے۔ قارون کو جب زمین میں دھنسا دیا گیا، تب جا کر عوام کو احساس ہوا کہ جس مادی شان و شوکت کی وہ کل تک تمنا کر رہے تھے، وہ دراصل بربادی کا راستہ تھا۔ عوام کا یہ ادراک اس وقت ہوا جب بہت دیر ہو چکی تھی (it is too late)۔ اس کے برعکس، اصحابِ علم وہ ہیں جو قانونِ خداوندی اور فطرت کے اصولوں کو پیشِ نظر رکھ کر انجام کو پہلے ہی دیکھ لیتے ہیں اور وقت سے پہلے لوگوں کو آگاہ کر کے خدائی إنذار (warning) کا فریضہ انجام دیتے ہیں۔
حقیقی علم کی علامت یہ ہے کہ انسان معاملات کو ان کے ظاہری رُخ کے بجائے ان کی معروضی حقیقت (objective reality) کے آئینے میں دیکھے۔ اگر اصحابِ علم کا فہم بھی عوامی سطح ہی کا ہو اور وہ بھی نتائج کے رونما ہونے کے بعد ہی حقیقت کو تسلیم کریں، تو ان کے علم کی کوئی افادیت باقی نہیں رہتی۔ انسانی فکر کا سب سے بڑا المیہ بصیرت اور فریبِ نظر (vision and delusion) کے درمیان امتیاز نہ کر پانا ہے۔ جب کوئی کام معروضی حقائق (ground realities) کے بجائے جذباتی اور افسانوی ذہن کے تحت شروع کیا جاتا ہے، تو ابتدا میں وہ بہت ہمالہ صفت دکھائی دیتا ہے، لیکن چونکہ اس کے پیچھے کوئی ٹھوس حقیقت نہیں ہوتی، اس لیے عملاً اس کا کوئی پائیدار نتیجہ نہیں نکلتا۔ عصرِ حاضر کی قیادتوں کا سب سے بڑا نقص یہی ہے کہ وہ معروضی بصیرت سے محروم ہیں اور عوام کو حقائق کا سامنا کرانے کے بجائے انہیں ایک غیر حقیقی فریبِ نظر میں مبتلا رکھتی ہیں۔
قارون کا طرزِ عمل دراصل ایک خدائی مشن کے مقابلے میں خود ساختہ متوازی بیانیہ (parallel narrative) قائم کرنے کی کوشش تھا۔ حضرت موسیٰ اور حضرت ہارون علیہما السلام کی دعوت وحیِ الٰہی پر مبنی تھی، جبکہ قارون نے اپنی دولت، اثر و رسوخ اور ذہنی اختراع کے بل بوتے پر اس کے مقابل ایک متبادل راستہ اختیار کیا۔ اس نے انبیاء کے مشن کو ناکام بنانے کے لیے الزامات، پروپیگنڈے اور کردار کشی کے تمام تر ہتھکنڈے استعمال کیے۔ لیکن تاریخ اور سنتِ الٰہی کا یہ اٹل قانون ہے کہ جو بیانیہ خدا کے دین اور سچائی سے متصادم ہو، وہ چاہے وقتی طور پر کتنا ہی پُرکشش اور مادی وسائل سے آراستہ کیوں نہ ہو، انجام کار مٹ کر رہتا ہے۔ قارون اور اس کے جتھے کا زمین میں دھنس جانا اسی کائناتی حقیقت کا حتمی ظہور تھا۔
دورِ حاضر میں بھی مسلمانوں کی بیشتر نام نہاد تحریکیں اور ان کے رہنما اسی قارونی ذہنیت کی تصویر بنے ہوئے ہیں۔ وہ انسانوں کو خدا کے منصوبۂ تخلیق (creation plan of God) سے باخبر کرنے اور خاموش فکری و اخلاقی تعمیر کے بجائے جذباتی اور مفروضہ ملّی مسائل کی بنیاد پر مہم جوئی کرتے ہیں۔ ان تحریکوں کا آغاز قارون کے جلوس کی طرح بڑے طمطراق، پُرجوش نعروں اور ظاہری نمائش کے ساتھ ہوتا ہے، جس سے عام آدمی یہ گمان کرنے لگتا ہے کہ اس میں شمولیت ہی عزت اور غلبے کا راستہ ہے۔ لیکن چونکہ یہ تمام سرگرمیاں معروضی حقائق اور سنتِ الٰہی کے خلاف ہوتی ہیں، اس لیے ان کا کوئی مثبت نتیجہ برآمد نہیں ہوتا، بلکہ وہ معکوس نتائج (counter-productive) پیدا کر کے امت کو مزید پسماندگی اور مایوسی کے گڑھے میں دھکیل دیتی ہیں۔
حقیقی بصیرت اور فریبِ نظر کے فرق کو سمجھے بغیر کوئی قوم درست فیصلے نہیں کر سکتی۔ جو تحریکیں دین کے نام پر چلائی جائیں مگر جن کی بنیاد حقائق پسندی کے بجائے ضد، انا اور متوازی بیانیے پر ہو، ان کا حتمی مقدر قارون کی طرح تاریخ کی تہوں میں دھنس جانا ہے۔ ظاہری جاہ و جلال، ہجوم اور مادی شوکت کبھی کامیابی کی ضمانت نہیں بن سکتے۔ پائیدار کامیابی صرف ان لوگوں کا حصہ ہے جو وقتی چمک دمک کے دھوکے میں آئے بغیر خدا کی مرضی، فکری سچائی اور معروضی حقائق کو اپنی سوچ اور عمل کا محور بنائیں۔
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قرآن مجید میں قارون کا قصہ محض ایک دولت مند انسان کی سرکشی کا بیان نہیں ہے، بلکہ یہ دراصل دو متضاد طرزِ حیات کا تقابل ہے۔ ایک طرف حضرت موسیٰ کا پیش کردہ پیغمبرانہ نمونۂ حیات (prophetic model) تھا، جس کی بنیاد خدا ترسی، آخرت رخی (akhirat-oriented) فکر اور زندگی کو فریبِ نظر (delusion) سے بچا کر معروضی حقیقت پر قائم کرنے پر تھی۔ دوسری طرف قارون کا پیش کردہ نمونہ تھا، جو بے باکانہ اور غفلت شعار رویے پر مبنی تھا اور جس میں دنیاوی جاہ و حشم کو ہی اصل معیار بنا دیا گیا تھا۔ قارون کا جرم محض یہ نہ تھا کہ وہ کثیر دولت کا مالک تھا، بلکہ اس کا اصل بگاڑ یہ تھا کہ اس نے پیغمبرانہ دعوت کے بالمقابل ایک متبادل دنیا دارانہ ماڈل کھڑا کر دیا تھا، جس کے ظاہری دبدبے سے عوام مسحور ہو رہے تھے اور اپنی حقیقی، باشعور اور بامقصد زندگی سے منحرف ہو کر بے مقصدیت کے جال میں الجھتے چلے جا رہے تھے۔
انفرادی سطح پر دنیا پرستی اور غفلت کا شکار ہونا ایک شخصی غلطی ہے، لیکن جب کوئی شخص پیغمبرانہ فکر کے مقابلے میں غیر خدائی طرزِ زندگی کو ایک باقاعدہ نظریہ بنا کر اس کا داعی اور موید بن جائے، تو یہ براہِ راست خدائی مشن میں رخنہ اندازی بن جاتا ہے۔ قارون نے موسوی دعوت کے متوازی اپنا ایک طرزِ حیات منظم کیا اور عوام کے سامنے ایک متبادل رہنما کے طور پر ابھرا۔ چونکہ یہ رویہ براہِ راست منصبِ نبوت اور اس کی اصلاحی جدوجہد کے سامنے ایک فکری و عملی رکاوٹ تھا، اس لیے اس پر سنتِ الٰہی کے تحت سخت ترین گرفت ہوئی اور اسے اس کے تمام تر مادی سہاروں سمیت زمین میں دھنسا دیا گیا۔ اس واقعے سے یہ قانون واضح ہوتا ہے کہ باطل نظریے کی ترویج اور نبوی منہج کی مخالفت اللہ کے ہاں ایک سنگین جرم ہے جس کا انجام بہرحال تباہی ہے۔
سورۂ قصص میں قارون کا یہ تذکرہ اصلاً قریشِ مکہ کے لیے ایک کھلا خدائی إنذار (divine warning) تھا۔ قریش کے سردار بھی رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کے پیش کردہ داعیانہ ماڈل کے مقابلے میں اسی قارونی اور مادہ پرستانہ پندار پر اصرار کر رہے تھے۔ وہ اپنے سیاسی و قبائلی تفوق کے زعم میں یہ سمجھے بیٹھے تھے کہ ان کا مادی غلبہ نبوی مشن کا راستہ روک لے گا۔ چنانچہ تاریخ نے ثابت کیا کہ جس طرح قارون اپنے تمام تر وسائل کے باوجود مٹ گیا، اسی طرح قریش کے باطل پرست رہنما بھی بدر، احد، احزاب اور حنین کے مراحل سے گزرتے ہوئے بتدریج اسی ذلت آمیز انجام سے دوچار ہوئے۔ سنتِ الٰہی کا یہ ابدی اصول ہے کہ پیغمبرانہ منہج کے مدمقابل کھڑا کیا گیا کوئی بھی غیر ربانی نظام کبھی بقا اور حقیقی کامیابی حاصل نہیں کر سکتا۔
اگر اس قرآنی اصول کا اطلاق معاصر مسلم تاریخ پر کیا جائے تو یہ حقیقت واضح ہوتی ہے کہ پچھلی دو صدیوں سے مسلمانوں کی برپا کردہ تمام تر عظیم الشان تحریکیں (Himalayan movements) بے نتیجہ ثابت ہوئی ہیں۔ اس مسلسل ناکامی کا بنیادی سبب یہی ہے کہ مسلم قیادتوں نے اسلام کو اس کے اصل نصوص اور پیغمبرانہ اسلوب—یعنی دعوت، تذکیر اور انذار و تبشیر—سے اخذ کرنے کے بجائے وقتی تاریخ اور سیاسی غلبے کے تصورات سے اخذ کیا۔ نتیجہ یہ نکلا کہ قوم نبوی طریقِ کار سے ہٹ کر قارونی نوعیت کے محاذ آرائی اور مادی مفادات پر مبنی راستوں پر چل پڑی۔ جب فکری بنیاد اور طریقِ کار ہی غلط ہو تو ہجوم کی کثرت اور جذباتی قربانیوں کے باوجود انجام رسوائی اور شکست کے سوا کچھ نہیں نکلتا۔
قرآن مجید میں حضرت موسیٰ اور قارون کی کشمکش کا بار بار تکرار اسی لیے کیا گیا ہے تاکہ ہر دور کے اہل ایمان اس تاریخی حقیقت سے بیدار ہوں۔ نبوی منہج اور داعیانہ اسلوب کو نظر انداز کر کے قائم کی جانے والی کوئی بھی فکری یا عملی تحریک کبھی مثبت نتائج نہیں دے سکتی۔ وقت کی پکار یہی ہے کہ وقتی مصلحتوں، گروہی تعصبات اور پرشور جذباتی نعروں سے بالاتر ہو کر اس حقیقت کا معروضی اعتراف کیا جائے کہ امت کی اصلاح اور فلاح کا واحد راستہ وہی ہے جو انبیاء کا متعین کردہ خالص ربانی اور آخرت رُخ راستہ ہے۔ اس اصول سے انحراف ہر دور میں صرف فکری انتشار اور تاریخی نامرادی کا ہی سبب بنا ہے۔
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قرآنِ مجید میں دارِ آخرت کی ابدی کامیابی کو دو بنیادی شرائط کے ساتھ مشروط کیا گیا ہے، یعنی زمین میں بڑائی نہ چاہنا اور فساد برپا نہ کرنا۔ اس حقیقت کو سمجھنے کے لیے سورۂ قصص کے مجموعی سیاق و سباق پر غور کرنا ضروری ہے، جہاں فرعون اور قارون کے تاریخی کرداروں کے ذریعے علو فی الارض (seeking supremacy in the land) اور فساد کی نوعیت واضح کی گئی ہے۔ فرعون کا استکبار یہ تھا کہ اس نے اپنی حاکمیت کو برتر ثابت کرنے کے لیے انسانوں کے درمیان تفریق پیدا کی، ایک گروہ کو حقیر بنا کر ان کے حقوق سلب کیے اور اپنے اقتدار کو بچانے کے لیے قتل و غارت گری کا بازار گرم کیا۔ دوسری طرف قارون کا رویہ دولت کے گھمنڈ اور تسلیمِ حق سے انکار کا مظہر تھا۔ جب اس کے سامنے حضرت موسیٰ علیہ السلام کے ذریعے خدائی احکام اور معروضی حقیقت (objective reality) پیش کی گئی، تو اس نے حق کے سامنے سرنگوں ہونے کے بجائے انانیت (egoism) اور سازشوں کا راستہ اختیار کیا اور داعیِ حق پر بے بنیاد الزامات عائد کیے۔
علو فی الارض اور فساد کے مفہوم کو سمجھنے میں بسا اوقات ایک بڑی غلط فہمی یہ پیدا ہوتی ہے کہ لوگ اسے دنیاوی ترقی، خوشحالی یا مادی وسائل سے کنارہ کشی کا حکم سمجھ لیتے ہیں۔ یہ دراصل ایک غیر اسلامی اور راہبانہ نقطۂ نظر (monastic approach) ہے، جبکہ اسلام میں رہبانیت کی کوئی گنجائش نہیں ہے۔ شریعت کسی انسان کو جائز کاروبار، عمدہ لباس، خوبصورت سواری یا باوقار طرزِ زندگی اختیار کرنے سے منع نہیں کرتی، بلکہ قرآن تو ان نعمتوں کو اللہ تعالیٰ کی وہ زینت قرار دیتا ہے جو اس نے اپنے بندوں کے لیے پیدا کی ہے۔ ممانعت دنیا کی نعمتوں سے فائدہ اٹھانے کی نہیں، بلکہ اس فاسد ذہنیت (corrupted mindset) کی ہے جو انسان کے اندر پیدا ہو کر اسے حق کی ناقدری اور انسانوں کی تحقیر پر آمادہ کرتی ہے۔
اس معاملے کی حتمی اور معقول ترین وضاحت نبی کریم صلی اللہ علیہ وسلم کی اس معروف روایت سے ہوتی ہے جس میں آپ نے ارشاد فرمایا کہ جس کے دل میں رائی کے دانے کے برابر بھی کبر (arrogance) ہوگا، وہ جنت میں داخل نہ ہوگا۔ جب ایک صحابی نے دریافت کیا کہ آدمی اپنے لباس اور جوتے کی خوبصورتی کو پسند کرتا ہے، تو آپ نے واضح فرمایا کہ اللہ خود خوبصورت ہے اور خوبصورتی کو پسند کرتا ہے؛ اصل کبر تو حق کو جھٹلانا (rejection of truth) اور لوگوں کو حقیر سمجھنا (contempt of people) ہے۔ پس علو فی الارض کا اصل مفہوم یہ ہے کہ جب انسان کے سامنے سچائی اور انصاف کی بات آئے، تو وہ اپنی جھوٹی انا، مفادات یا تعصبات کی بنا پر اس کو دبانے کی کوشش کرے، حقائق کو اپنے حق میں توڑ مروڑ کر پیش کرے اور کمزوروں کے حقوق پر ڈاکہ ڈالے۔
اس فرق کو سمجھنے کے لیے قرآن نے ایک طرف فرعون اور قارون کا نمونہ رکھا ہے اور دوسری طرف حضرت داؤد اور حضرت سلیمان علیہما السلام کا۔ سیاسی اقتدار اور بے پناہ مادی وسائل ان دونوں فریقوں کو حاصل تھے، مگر انجام کا فیصلہ وسائل کی موجودگی پر نہیں بلکہ ان کے استعمال کے طریقہ کار پر ہوا۔ فرعون اور قارون نے دولت اور طاقت کو تکبر، ظلم اور حق شناسی سے فرار کا ذریعہ بنایا، جس کے نتیجے میں وہ عذابِ الٰہی کے مستحق قرار پائے۔ اس کے برعکس، حضرت داؤد اور حضرت سلیمان علیہما السلام نے اقتدار و ثروت کے باوجود عدل و قسط (justice and equity) قائم کیا اور خدا کے سامنے ہمیشہ بندگی اور عاجزی کا رویہ برقرار رکھا۔ پس آخرت کا ابدی انعام انہی خوش نصیبوں کے لیے ہے جو مادی زندگی کے تمام تر وسائل رکھنے کے باوجود اعترافِ حق (acknowledgment of truth) اور فکری پاکیزگی کا دامن ہاتھ سے نہیں چھوڑتے۔
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قرآن مجید میں آخرت کی ابدی کامیابی کو اس بات سے مشروط کیا گیا ہے کہ انسان کے اندر زمین پر اپنی بڑائی قائم کرنے، یعنی علو (superiority complex/high-handedness) اور فساد (mischief) کا جذبہ نہ ہو۔ قارون کا واقعہ اسی حقیقت کو بے نقاب کرتا ہے کہ مادی شان و شوکت اور ظاہری زینت کو دیکھ کر متاثر ہو جانا ایک سطحی سوچ (superficial thinking) ہے۔ جن لوگوں کو گہرا فکری شعور اور علمِ حق حاصل تھا، انہوں نے واضح کیا کہ قارون جیسا بننے کی خواہش ہلاکت خیز ہے اور اصل مطلوب خدا کے ہاں ملنے والا اجر و ثواب ہے۔ فکری ارتقا (intellectual development) کا تقاضا یہ ہے کہ آدمی مادی چکاچوند سے اوپر اٹھ کر معروضی حقیقت (objective reality) کا ادراک کرے اور اپنی سوچ کو علو اور تکبر کے ہر شائبے سے پاک رکھے۔
رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم نے اپنے اصحاب کی تربیت اس انداز میں فرمائی کہ وہ زندگی کے جائز دائرے اور ممنوع حدود کے مابین فرق کو بخوبی سمجھ سکیں۔ حضرت عمرؓ سے متعلق مسجدِ نبوی کے باہر ریشمی لباس (حلۂ عطارد) کی فروخت کا واقعہ اسی فکری اعتدال کو واضح کرتا ہے۔ حضرت عمرؓ نے وفود کی ملاقات اور اجتماع کے موقع کے لیے اسے خریدنا چاہا، لیکن آپؐ نے یہ فرما کر منع کر دیا کہ یہ ان لوگوں کا شیوہ ہے جن کا آخرت میں کوئی حصہ نہیں ہے۔ بعد میں جب وہی کپڑا تحفے کے طور پر آیا تو آپؐ نے اسے ذاتی استعمال کے بجائے کسی دوسرے کو ہدیہ کرنے کی اجازت دی۔ اس سے یہ اصولی رہنمائی ملتی ہے کہ شریعت ایک طرف انسان کو عیش پرستی اور اسراف (luxurious living/extravagance) سے روکتی ہے، اور دوسری طرف حسنِ ذوق اور معتدل زینت کی اجازت دیتی ہے۔ کبر (arrogance) دراصل حق کے انکار اور انسانوں کی تحقیر کا نام ہے، نہ کہ محض اچھے لباس کے استعمال کا۔
دین میں سادگی اور معیار پسندی کا فرق بھی نہایت واضح ہے۔ ذاتی زندگی میں جہاں درویشی اور سادگی (simplicity) پسندیدہ ہے، وہیں دعوتی مشن اور اجتماعی ضروریات کے میدان میں اعلیٰ درجے کی معیار پسندی (quality-consciousness) مطلوب ہے۔ جب قرآن میں باطل کے مقابلے کے لیے تیاری کا حکم دیا گیا تو وہاں معمولی چیزوں پر اکتفا کرنے کے بجائے بہترین وسائل اور اعلیٰ صلاحیت کے گھوڑے تیار رکھنے کی ہدایت کی گئی۔ دعوتِ حق اور ابلاغ کے وسائل، خواہ وہ کتب کی اشاعت ہو یا گفتگو کی ریکارڈنگ کے جدید ذرائع، ان میں اعلیٰ ترین معیار کا اہتمام کرنا ہرگز علو یا نمود و نمائش کے دائرے میں نہیں آتا۔ ذاتی استعمال کے لیے پرتعیش اشیاء سے گریز کرنا لیکن دعوتی مشن کی پیش رفت کے لیے معیاری آلات کو ترجیح دینا اسی نبوی حکمت کا مظہر ہے۔
اسی طرح جب ایک داعی دلائل کی روشنی میں فکری گمراہیوں کی نشاندہی کرتا ہے اور باطل نظریات کے کھوکھلے پن کو بے نقاب کرتا ہے، تو یہ کسی پر اپنی بالادستی جتلانا یا کبر کا اظہار نہیں ہے، بلکہ یہ حق کی معروضی تفہیم کا فریضہ ہے۔ قرآن مجید کا یہ اسلوب کہ وہ مشرکانہ معبودوں کی عاجزی کو ایک مکھی کی تخلیق اور اس سے چھینی گئی چیز واپس نہ لے سکنے کی مثال سے ثابت کرتا ہے، اور عابد و معبود دونوں کی بے بسی (ضَعُفَ الطَّالِبُ وَالْمَطْلُوبُ) کو واضح کرتا ہے، یہ دراصل عقل کو جھنجھوڑنے کا منطقی انداز ہے۔ فکری غلطیوں کو ٹھوس استدلال سے واضح کرنا فتنہ یا علو نہیں، بلکہ امر بالحق اور باطل کے ابطال کا لازمی تقاضا ہے۔
ان تمام شواہد سے یہ حقیقت نکھر کر سامنے آتی ہے کہ اصل اہمیت انسان کے ارادے اور اس کی باطنی نیت (inner intent) کی ہے۔ اللہ تعالیٰ نے کائنات کی پاکیزہ چیزوں اور فطری زینت کو اپنے بندوں کے لیے حرام نہیں کیا، بلکہ اس کے برعکس بے حیائی، گناہ، بلاوجہ کی زیادتی اور خدائی احکام سے سرکشی کو ممنوع قرار دیا ہے۔ مومن کا نشان یہ ہے کہ وہ اپنی ذات میں انتہائی خاکسار اور ہر قسم کے نفسانی علو سے دور رہتا ہے، لیکن حق کے ابلاغ، اصلاحِ احوال اور دعوتی ذمہ داریوں کی ادائیگی کے لیے بہترین فکری اور مادی وسائل کو کامل اخلاص کے ساتھ بروئے کار لاتا ہے۔
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دعوتِ حق کے میدان میں داعی کے لیے سب سے بنیادی شرط یہ ہے کہ وہ خود کو بے آمیز سچائی (unadulterated truth) پر قائم رکھے۔ دعوت کا تقاضا ہے کہ انسان ہر قسم کے ذہنی التباس، خود ساختہ خیالات اور شخصی یا گروہی رجحانات سے بالاتر ہو کر خالص ربانی رہنمائی کی وکالت کرے۔ جب داعی اس معروضی حقیقت (objective reality) کو پا لے کہ کائنات کا کلی اختیار اور حتمی فیصلہ صرف اللہ کے ہاتھ میں ہے اور بالآخر سب کو اسی کے حضور جواب دہ ہونا ہے، تو وہ مخالفین کے بیہودہ تبصروں، منفی ردِ عمل اور راستے کی رکاوٹوں سے بے نیاز ہو کر اپنے اصل مقصد پر جم جاتا ہے۔ وہ کسی بھی سطح پر باطل، شرک یا مجرمانہ سرگرمیوں کا پشتی بان نہیں بنتا، بلکہ اس کا پورا وجود شرک اور فکری انحراف سے پاک ہو کر توحیدِ خالص کا مظہر بن جاتا ہے۔
رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم کی حیاتِ طیبہ اس اصولی دعوت کا کامل ترین نمونہ ہے۔ قرآنِ حکیم نے دعوت کے جن آداب اور حدود (dos and don'ts) کا تعین فرمایا، آپؐ نے اپنی دعوتی جدوجہد میں ان کی کامل پاسداری کی۔ مخالفین کے نازیبا رویے اور شدید ترین رکاوٹیں بھی آپؐ کو بے آمیز سچائی کے مقام سے ذرہ برابر نہ ہٹا سکیں۔ آپؐ نے ہر حال میں اعراض (art of avoidance) اور مثبت فکر کا دامن تھامے رکھا اور پیغامِ حق میں کسی غیر ربانی عنصر کی آمیزش نہ ہونے دی۔ اسی بے غبار عمل کے نتیجے میں اللہ تعالیٰ نے اپنے اس تاریخی وعدے کو پورا فرمایا کہ آپؐ کو دوبارہ فتح اور امن کے ساتھ آپ کے شہر (مکہ) کی طرف لوٹایا جائے گا۔ تاریخ شاہد ہے کہ جب دعوت اپنے ربانی آداب اور اصولوں کے ساتھ برپا کی جائے، تو غیبی نصرت اور انجامِ کار کی کامیابی لازماً مقدر بنتی ہے۔
قرآنِ مجید کا تاریخی تذکیر کا انداز دراصل اس اٹل سنتِ الٰہی (divine pattern) کو واضح کرتا ہے کہ یہ کامیابی کسی خاص زمانے تک محدود نہیں، بلکہ قیامت تک کے داعیانِ حق کے لیے قابلِ اتباع (replicable) ہے۔ بعد کے ادوار میں اٹھنے والے داعی بھی اگر اسی خالص منہج کو اپنائیں، تو وہ بھی خدا کے ان ہی نصرت آمیز وعدوں کا زندہ مشاہدہ (live experience) کریں گے۔ رسول اور اصحابِ رسول کے نقشِ قدم پر چلتے ہوئے جو اہل کاوش بھی دعوت کے ان شرائط کو پورا کریں گے، انہیں فکری غلبہ حاصل ہوگا اور وہ دنیا و آخرت میں ربانی رحمتوں کے مستحق ٹھہریں گے۔ اس کے برعکس، اگر اہلِ حق کہلانے والے خود علو و فساد (arrogance and corruption) اور فکری انتشار کے اسیر ہو جائیں، تو قانونِ الٰہی کے تحت وہ بھی اسی ناکامی کا شکار ہوں گے جو تاریخ کی بے راہ رو قوموں کا مقدر بنی۔
اس دعوتی سفر میں سب سے بڑی آزمائش غیر حقیقی خواہشات پر مبنی رجحانات سے بچنا ہے۔ داعی کو ایک طرف اپنی ذاتی امانی (individual wishful thinking) سے پاک ہونا ہوتا ہے اور دوسری طرف قومی امانی (communal wishful thinking) کے دباؤ کو رد کرنا ہوتا ہے۔ اکثر اوقات معاشرہ اپنے مخصوص مفادات اور جذباتیت کی بنیاد پر داعی سے یہ توقع رکھتا ہے کہ وہ ان کے تعصبات کی وکالت کرے؛ لیکن حقیقی داعی صرف اور صرف اللہ کی رضا اور معروضی سچائی کو اپنا مطمحِ نظر بناتا ہے۔ وہ عوامی ردِ عمل یا بدگوئی کے نتیجے میں کسی بھی قسم کی جھنجھلاہٹ یا منفی ردِ عمل (frustration) کا شکار نہیں ہوتا۔ قوم اور ذات کے مفادات سے بلند ہو کر تنہا سچائی پر قائم رہنا اور اسی کی دعوت دینا اول العزم پیغمبروں کا شیوہ رہا ہے۔ یہی وہ غیر معمولی استقامت (resolve) ہے جس کے بغیر دعوتِ حق کا فریضہ اپنے حقیقی ربانی تقاضوں کے ساتھ انجام نہیں دیا جا سکتا۔
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قرآنی ہدایات میں داعیِ حق کو سختی سے متنبہ کیا گیا ہے کہ وہ اپنے پیغام کے ابلاغ میں کسی قسم کی مداہنت (compromise) یا لچک کا شکار نہ ہو۔ باطل کی ہمیشہ یہ دلی خواہش ہوتی ہے کہ حق کی بے باک دعوت اور اس کے خالص پن کو ذرا مدہم کر دیا جائے تاکہ باہمی سمجھوتے کی راہ ہموار ہو سکے۔ بظاہر یہ مصلحت پسندی ایک پرکشش خیال معلوم ہوتی ہے کہ اگر دعوت کے بنیادی مطالبات میں تھوڑی سی رعایت برت لی جائے تو مخاطب کے لیے اسے قبول کرنا آسان ہو جائے گا، لیکن الٰہی اصول کے تحت یہ رویہ قطعی طور پر ناقابلِ قبول ہے۔ دعوتِ حق کی اصل تاثیر اس کی معروضی حقیقت اور پیغام کی بے آمیز شفافیت (absolute purity) میں پوشیدہ ہے، جس پر کسی قسم کا مفاہمانہ دباؤ قبول نہیں کیا جا سکتا۔
تاریخ میں دین کے اندر فکری آمیزش کی کوششیں مختلف شکلوں میں ظاہر ہوتی رہی ہیں۔ سامری نے تقدس کا لبادہ اوڑھ کر شرک کی بنیاد رکھی اور ایک مغالطہ پیدا کر کے توحید کے خالص تصور کو خلط ملط کر دیا۔ اسی طرح قارون نے اپنے وقت کی غالب فرعونی تہذیب کے مادی اثرات کے تحت دینِ توحید کے اندر ملاوٹ اختیار کی۔ مکہ کے مشرکین اور مدینہ کے منافقین کی بھی رسول اللہ سے یہی خواہش تھی کہ آپ ان کے مفادات اور رسوم کو پیغام کا حصہ بنا لیں تاکہ وہ بھی باہمی اشتراک کے لیے تیار ہو جائیں۔ مگر وحیِ الٰہی نے اس کی قطعی نفی کر دی، کیونکہ توحید اور انذارِ آخرت کے معاملے میں کسی قسم کا دنیاوی مفاد یا سمجھوتہ دراصل دعوت کے پورے مقصد کو ہی فوت کر دیتا ہے۔
انسان کو یہ بنیادی حقیقت پیشِ نظر رکھنی چاہیے کہ نبوت اور دعوت کا کام کوئی انسان ساختہ تحریک نہیں، بلکہ یہ اللہ تعالیٰ کا ایک یک طرفہ فیصلہ (unilateral decision) ہوتا ہے۔ داعی کا کام پیغام میں اپنی طرف سے ترمیم یا تغیر و تبدل (alteration) کرنا نہیں ہے، بلکہ وہ تو محض ایک امین اور واسطہ (mediator) ہے جس کی واحد ذمہ داری حق کو جوں کا توں انسانوں تک پہنچا دینا ہے۔ دعوت میں حقیقی کامیابی انسان کی بنائی ہوئی تدبیروں یا مفاہمانہ جوڑ توڑ سے نہیں ملتی، بلکہ یہ خالصتاً تائیدِ الٰہی اور فضلِ خداوندی پر منحصر ہے۔ جب مشن کا مالک خدا ہے تو پھر داعی کو چاہیے کہ وہ پیغام کے خالص پن پر قائم رہے اور نتیجے کو کلیتاً اللہ کے سپرد کر دے۔
موجودہ دور میں اس اصول کی معنویت اور بھی زیادہ واضح ہو جاتی ہے جب داعی کو بیک وقت دو طرفہ فکری آزمائش کا سامنا ہے۔ ایک طرف خود اس کی اپنی مسلم سوسائٹی یہ تقاضا کرتی ہے کہ وہ خدا کی بات کرنے کے بجائے ان کے وقتی مسائل اور سیاست کی ترجمانی کرے اور ان کی ملی وکالت (communal advocacy) کا فریضہ انجام دے۔ دوسری طرف مدعو دنیا توحیدِ خالص (monotheism) کے دو ٹوک انتباہ کے بجائے ہمہ اوست یا وحدت الوجود (monism) جیسے مبہم اور فلسفیانہ تصورات کو زیادہ پسند کرتی ہے، کیونکہ اس میں ان کے مروجہ باطل کو کوئی چیلنج درپیش نہیں ہوتا۔ ایسے نازک موڑ پر داعی کے سامنے یہ فیصلہ کن مرحلہ ہوتا ہے کہ وہ عوامی مقبولیت کے رجحانات کا ساتھ دے یا بے لاگ ربانی حقیقت پر قائم رہے۔
قرآن کی رو سے داعیِ حق کا فریضہ صرف یہ ہے کہ وہ ہر قسم کے گروہی تعصب اور فکری سمجھوتے سے بالاتر ہو کر خالص انذار (pure warning) اور توحید کی ترجمانی کرے۔ اسے نہ تو اپنی قوم کے مطالبات پر ملی سیاست کا علمبردار بننا ہے اور نہ ہی مدعو کی خواہش کے مطابق پیغام میں کوئی ردو بدل کرنا ہے۔ جو شخص محض وقتی نفع یا مادی کامیابی کے لیے پیغام کے اندر سمجھوتہ تلاش کرتا ہے، وہ خود کو الٰہی نصرت سے محروم کر لیتا ہے۔ دائمی اور حقیقی کامیابی (successful end) کا وعدہ صرف اسی داعی کے لیے ہے جو ہر حال میں خدا کی مرضی کا لحاظ رکھے اور حق کے خالص پن پر کسی بھی قیمت پر آنچ نہ آنے دے۔
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قرآن مجید میں نبوت کا سلسلہ ختم ہونے کے بعد بھی ہدایتِ الٰہی کا تسلسل ’وصلِ قول‘ کی صورت میں قیامت تک کے لیے جاری و ساری ہے۔ رسول اللہ صلی اللہ علیہ وسلم پر کتاب کا نزول مکمل ہو گیا، مگر اس کی ابدی تعلیمات کا معاصر حالات پر توسیعی انطباق (extended application) ہمیشہ کے لیے کھلا ہوا ہے۔ یہ دراصل اجتہادی فکر (creative/ijtihadi thinking) کا وہ عمل ہے جس کے ذریعے اہل ایمان ہر دور میں قرآنی اصولوں کو نئے پیش آمدہ حالات پر منطبق کر کے خدائی نصرت کے مستحق بنتے ہیں۔ کتابِ الٰہی کے روایتی مفہوم کو کماحقہٗ سمجھنا اور پھر فہم و بصیرت کے ساتھ اس کا توسیعی انطباق کرنا بذاتِ خود ایک عظیم صبر آزما عمل ہے، جس پر دوہرے اجر (اجرِ مرتین) کی بشارت دی گئی ہے۔ یہ اصول اس نبوی رہنمائی کی معروضی توثیق کرتا ہے کہ اخلاص کے ساتھ کی گئی اجتہادی کوشش اگر درست نتیجے پر پہنچے تو دو اجر کی مستحق ٹھہرتی ہے اور اگر غلطی بھی ہو جائے تو نیت کی درستی پر ایک اجر بہرحال قائم رہتا ہے۔
قرآن نے روشن بصیرت (visionary insight) اور فریبِ نظر (delusion) کے درمیان فرق کو واضح کرنے کے لیے قارون اور انبیاء کے طرزِ فکر کا تقابل پیش کیا ہے۔ قارون مادی وسائل اور اپنی فکری قابلیت پر تکبر کرتے ہوئے یہ دعویٰ کرتا ہے کہ یہ سب کچھ اس کے ذاتی علم کا کرشمہ ہے (إنما أوتيته على علم عندي)۔ یہ رویہ درحقیقت خود پرستی اور انا (ego) کی بدترین شکل ہے جہاں انسان اپنی کامیابیوں کا کریڈٹ خدا کے بجائے اپنی ذات کو دینے لگتا ہے۔ اس کے برعکس، انبیاء کا مزاج ہمہ وقت اعترافِ حقیقت (confession of reality) اور عاجزی پر مبنی ہوتا ہے، جہاں ہر نعمت، علم اور کامیابی کو بلا کم و کاست فضلِ ربی (هذا من فضل ربي) قرار دیا جاتا ہے۔ حضرت ابراہیم، حضرت سلیمان اور حضرت یوسف علیہم السلام کے اسوہ سے یہی حقیقت آشکار ہوتی ہے کہ انسان کی اپنی صلاحیتیں بھی دراصل عطیۂ خداوندی ہیں۔ جو لوگ اپنی خواہشات (اتباعِ ہوا) کی پیروی میں مادی غلبے کو حقیقت سمجھ بیٹھتے ہیں، وہ ظلم کے مرتکب ہوتے ہیں، اور سنتِ الٰہی یہ ہے کہ وہ ایسے ظالموں کو کبھی اپنی سچی ہدایت سے نہیں نوازتا۔
حقیقی فلاح کا قرآنی معیار اس مادی کثرت سے یکسر مختلف ہے جس پر دنیا فریفتہ ہوتی ہے۔ قرآن کا یہ اعلان کہ ایمان اور عملِ صالح پر ملنے والا خدائی ثواب ہر مادی دولت سے بہتر ہے (ثواب اللہ خیر لمن آمن وعمل صالح)، عین اس نبوی حکمت کی ترجمانی کرتا ہے جس میں اصل کامیابی کا دارومدار ایمان، بقدرِ ضرورت رزق (کفاف) اور قناعت پسندی (contentment) پر رکھا گیا ہے۔ قناعت دراصل انسان کے باطن کا وہ سکون ہے جس میں وہ مادی اشیاء کے ملنے پر شکر گزار اور نہ ملنے پر بھی راضی برضا رہتا ہے، کیونکہ اس کی اصل نگاہ فانی دنیا کے بجائے آخرت پر جمی ہوتی ہے۔ جب انسان دنیاوی محرومیوں کو بھی آخرت کی تعمیر کا ذریعہ سمجھ لیتا ہے تو وہ مادی چمک دمک کے احساسِ کمتری سے ہمیشہ کے لیے آزاد ہو جاتا ہے۔
عصرِ حاضر کے انسان اور مسلم تحریکوں کا سب سے بڑا المیہ خارجی تفکیر (external activism) کا غلبہ ہے۔ آج کا عمومی رجحان مجمع پروری، ظاہری نمائش، مادی اداروں کے پھیلاؤ اور ہنگامہ خیز سرگرمیوں سے مرعوب ہونا ہے، جسے قرآن قارون کے مادی جلوس (فخرج على قومه في زينته) کی تمثیل میں بیان کرتا ہے۔ اس کے برعکس، انبیاء کا طریقہ داخلی تفکیر (internal mindset/spiritual construction) کا طریقہ ہے، جس کا تمام تر زور فرد کی باطنی تعمیر، تزکیۂ نفس، اور فکری و روحانی ارتقا پر ہوتا ہے۔ مادی غلبے اور شاندار خارجی مراکز کے قیام کو کامیابی سمجھنا دراصل ایک سطحی سوچ ہے۔ اگر داخلی تفکیر اور ایمان کی حقیقت مفقود ہو تو یہ تمام خارجی سرگرمیاں بے وزن ہو کر رہ جاتی ہیں۔ اہل حق کا کام یہ ہے کہ وہ ظاہری طمطراق سے غیر متاثر رہ کر انسان کے باطن کو بیدار کرنے کی خاموش اور پرامن جدوجہد میں لگے رہیں۔
انسان کے لیے لازم ہے کہ وہ اپنے دائرہ کار (human domain) کی حدود کو پہچانے اور فیصلۂ خداوندی کے دائرے میں غیر ضروری مداخلت سے باز رہے۔ کائنات میں تقدیر اور انتخا ب کا مکمل اختیار صرف اللہ کی ذات کو حاصل ہے (وربك يخلق ما يشاء ويختار)۔ اس کائناتی حقیقت کے تحت کسی بھی فکر یا عمل کی قدر و قیمت کا فیصلہ مادی مقدار، بھیڑ یا کثرتِ تعداد کی بنیاد پر نہیں بلکہ اس کے اندرونی جوہر اور معروضی صداقت (intrinsic merit) کی بنیاد پر کیا جائے گا۔ حق بذاتِ خود ایک مستقل حقیقت ہے، خواہ اس کا علمبردار تنہا ایک فرد ہو یا اس کے ساتھ لاکھوں کا مجمع نہ ہو۔ قرآن کا یہ ابدی اصول کہ پاکیزہ اور ناپاک برابر نہیں ہو سکتے اگرچہ ناپاک کی کثرت دیکھنے والے کو کتنی ہی بھلی معلوم ہو، یہ واضح کرتا ہے کہ معیارِ حق صرف سچائی ہے، نہ کہ پروپیگنڈا یا تعداد کی فراوانی۔





