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پیش لفظ
اسلامی تحریکات و ان کی فکر اور ان کی سرگرمی ہمیشہ ہی گفتگو اور بحث و مباحثہ کا موضوع رہا ہے۔ گزشتہ چند برسوں میں ان موضوعات کو مغربی ذرائع ابلاغ نے ایک مرکزی عنوان کے طور پر نمایاں جگہ دی ہے۔ مسلمان اہل فکر و دائش اور عملی میدان میں مصروف کار افراد کے علاوہ غیر مسلم اور مغربی اہل علم نے بھی اس موضوع پر خاصا کام کیا ہے۔ یہ چیز اس موضوع کی روز افزوں اہمیت کی عکاس ہے۔
سرد جنگ کے بعد کے عہد نے اس موضوع اور اس کی اہمیت کے حوالہ سے نئے پہلو اجاگر کیے ہیں۔ سیکولر اور مذہبی منطقوں کے درمیان تفریق اور تصادم زیادہ شدید ہو گیا ہے۔ سوویت یونین کے زوال کے بعد، امریکہ اور اس کے مغربی اتحادی نیو ورلڈ آرڈر کے نام پر اپنی سیکولر پسند اور نا پسند کو عالمی سطح پر تھی بنا چاہتے ہیں، لیکن مذہبی چیلنج بلکہ بغاوت کو اپنے مقابل پاتے ہیں۔ روحانیت اور مادیت کے درمیان کش مکش کی یہ صورت حال کیا ہے اور اس تناظر میں یہ ایک دوسرے کو کن نظروں سے دیکھ رہے ہیں، یقینا مطالعہ کے لیے
دلچسپ موضوع ہے۔ اسلام کے علاوہ دوسرے مذاہب بھی موجود ہیں اور ان کا وجود بھی محسوس کیا جا رہا ہے، لیکن سیکولرزم کی قوتوں کو اصل مزاحمت اسلام ہی سے پیش آرہی ہے۔ اس حوالے
سے بھی اسلامی احیا کا مطالعہ زیادہ اہمیت رکھتا ہے۔ پروفیسر خورشید احمد، بین الاقوامی سطح پر تحریک اسلامی کے سر گرم صاحب علم و دائش رہنما کی حیثیت سے معروف ہیں۔ انہوں نے پوری دنیا میں خصوصاً مسلم دنیا میں جاری اسلامی احیا کے عمل کا ہر پہلو سے مطالعہ کیا ہے۔
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مذکورہ موضوع کے جامع، غیر متعصبانہ اور تعمیر میں مطالعے کے لیے، ورلڈ اینڈ اسلام اسٹڈیز انٹر پرائز " (WISE) اور ساؤتھ فلوریڈا (امریکہ) کی یونیورسٹی آف ٹیا میں کمیٹی برائے مطالعہ امور شرق اوسط" نے پروفیسر خورشید احمد کے ساتھ ایک مذا کرنے اور مکالے کا اہتمام کیا۔ اس میں ۲۳ معروف اسکالرز شریک تھے جن میں نصف سے زائدہ تعداد غیر مسلم اسکالرز پر مشتمل تھی۔ اس مذاکرے میں انہوں نے احیائے اسلام کے حوالے سے ہونے والی سرگرمی، بنیاد پرستی اور متعلقہ موضوعات پر وضاحت کے ساتھ پولیسر خورشید احمد سے تبادلہ خیال کیا اور بڑی جامعیت کے ساتھ محاکمہ کیا۔ اس موقع پر تحصل کر سوالات اٹھائے گئے، جن کے مفصل اور شافی جوابات پرولیسر صاحب نے دیے۔
وائز (WISE) نے اس مذاکرے اور مکالے کی روداد کا پہلا ایڈیشن امریکہ میں شائع کیا۔ پاکستان میں اس کا دوسرا ایڈیشن انسٹی ٹیوٹ آف پالیسی اسٹڈیز، اسلام آباد نے شائع کیا۔ اب اس انگریزی ایڈیشن کا اردو ترجمہ پیش کیا جا رہا ہے۔ پروفیسر مسلم سجاد صاحب نے بڑی محنت کے ساتھ سادہ و سہل زبان میں اس کتاب کا ترجمہ کیا ہے، جس کے لیے میں انہیں مبارکباد پیش کرتا ہوں۔ ٹیکنیکل ایڈیٹنگ، نظر ثانی، حواشی اور اشاریہ سازی کے لیے جناب سلیم منصور خالد نے معاونت کی ہے۔ جبکہ کتاب کی طباعت و اشاعت کے مختلف مراحل میں انسٹی ٹیوٹ کے دیگر رفقائے کار با خصوص سیند راشد بقاری اور مرزا لیاقت بینگ شکریہ کے مستحق ہیں۔ امید ہے قارئین اس کتاب کو مفید، معلومات افزا اور فکر انگیز ہائیں گے۔
مان در طمن ڈائر یکٹر
انسٹی ٹیوٹ آف پالیسی اسٹڈیز، اسلام آباد
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مقدم
ابراہیم ابو ربیع
اسلامی احیا کے سیاسی، تاریخی اور بین الاقوامی پہلوؤں پر گزشتہ دنوں میں متعدد مقالات شائع ہوتے ہیں، لیکن ان مقالات میں مسلمان اہل فکر کے ظلم سے بہت کم ہیں۔ زیر نظر کتاب کی اصل اہمیت یہ ہے کہ اس میں پاکستان سے بین الاقوامی شہرت کے حامل مسلم مفکر اور تحریک اسلامی کے سرگرم رہنما پروسیسر خورشید احمد نے اسلامی احیاء اسلام اور دنیا کے اسلام، جمهوریت، بنیاد پرستی اور اسلامی معاشیات وغیرہ جیسے اہم مسائل پر امریکی اہل علم کے ساتھ مثبت اور تعمیری انداز سے تبادلہ خیال کیا ہے۔ پروفیسر خورشید احمد کے خیالات کو اسلامی احیا کی بحث میں صحیح مقام دینے کے لیے، میں احیا (revival) پر اسلامی روایت کے تناظر میں گفتگو کروں گا۔ میرے خیال میں اسلامی احیا نے دنیا میں ہر جگہ اپنی تاریخی روایت کو خصوصی اور غیر معمولی اہمیت دی ہے۔ یہ حقیقت ہے کہ جدید دنیا کے ساتھ اسلام کا تعلق اور اسلامی روایت کا مقام و مرتبہ اہم مسائل ہیں۔ یہ امر قابل غور ہے کہ مذہبی روایت کی علمی حدود اور اس کے زمانہ حال پر اثرات کا تعین کس طرح کیا جائے ؟ اسلامی روایت کا پہلا حصہ ما بعد الطبیعاتی اور غیر متبدل ہے۔ جبکہ دوسراحصہ تبلہ ہیں، ادبی اور معاشرتی طریقوں اور لوگوں کی عادات پر مشتمل ہے، اور یہ حصہ تبدیل ہو سکتا ہے۔ دونوں ہی حصوں کا تعلق ماضی سے ہے اور دونوں ہی مستند ہیں۔ بعض لوگوں کے ذہن میں روایت، تقدس اور توازن کے ہم معنی ہے۔ بعض کے ذہن میں دقیانوسی منہایت در اصل ذہنی پسماندگی اور نئی باتوں سے احتراز کے مترادف ہے۔


مذہبی روایات ایک سل سے دوسری نسل کو زبانی یا تحریری طور پر مشکل ہوتی ہیں۔ اس کا مقصد روایت کے تحفظ اور تبلیغ کے ساتھ ساتھ اس کے ماننے والوں میں اس روایت پر عمل کو ابھارنا بھی ہوتا ہے۔ جب کوئی نسل کسی صارح تہذیب کے مقابلے پر عدم تحفظ سوس کرتی ہے، تو ہمیشہ ماضی کی طرف رجوع کرنے کا احساس بیدار ہوتا ہے، پیش آمدہ مشکلات کو دور کرنے کے لیے کلاسیکی دور کو یاد کیا جاتا ہے اور اس کے لیے لکری تحریک برپا ہو جاتی ہے۔ یہ ایک طرف حرکت افزا تصور ہے اور دوسری طرف کاملیت کا جامعہ تصورت یہ تصور ماضی کی تقلید کی طرف لے جاتا ہے اور یوں ماضی کے معیارات پر اطمینان کا احساس رہتا
اسلامی روایت کے بنیادی ستون، قرآن اور سنت اور اسلامی تاریخ میں افراد، رمانات اور حالات کے عمل و امتزاج کے نتیجے میں تشکیل پانے والے اسلامی عقائد، للنے، اخلاقیات، اجتماعی اور سیاسی رویے اور تصورات ہیں۔ اس کو وافرڈ کینٹویل استو نے مجموعی روایت (cumulative tradition) قرار دیا ہے۔ یہ ممنوع ہے، مشکل تبدیل کر لیتی ہے، اس میں کشور نما ہوتی ہے۔ یہ بدل جاتی ہے، یہ جمع ہوتی ہے۔ اسلام کی مجموعی روایت کا مرکز و محور، وحی الہی اور حدیث رسول ہے۔ ان دونوں کے ساتھ تفسیر و تشریح کا ایک بڑا وسیع ذخیرہ ہے، جس کی اپنی روایات ہیں۔ بنیادی روایت یعنی قرآن و مدیش، اور اس کے گرد جمع شدہ روایات میں مسلسل باہم تعامل رہا ہے۔ اس کو
ایک دوسرے کے بغیر سمجھنا مثل ہے۔ امریکی ماہر سماجیات، ایڈورڈ شلز نے اسلام اور دوسری تہنہ ہوں میں روایت ساری
کے عمل کے بارے میں لکھا ہے: مریکی عقیدے کی ملی روایت کے دو پہلو ہیں۔ ایک طرف خود وی اسٹی (Sacred Text) ہے۔ اس کا قانون (شریعت) بننا ایک پر آیدہ حل ہے۔ ر من متن کو مشکل کرنا نہیں ہے، اس میں یہ فیصلہ بھی شامل ہے کہ کون سے امور بہتریں ہیں اور کون سے کانوں سے تعلق رکھتے ہیں۔ منی کی تفسیر و تشریح، متن سے علاحدہ نہیں ہے۔ اس لیے منی کا مکمل اور درست مفہوم
احیائے اسلام مسائل اور مستقبل کے امکانات


تفسیری روایت سے ہی انڈ ہوتا ہے۔
اس لیے یہ الکل فطری بات تھی کہ اسلامی روایت جو ایک طویل تاریخی پس منظر رکھتی ہے، ایک طرف تخلط اور دوسری طرف تو سیع و اطاعت کے کچھ طریقے اپنائے۔ مزید یہ کہ روایت علمی و تهدد ہیں لین دین اور کچھ امور کو اختیار کر لینے سے محفوظ و مامون بھی نہیں ہے۔ اپنے تشکیلی دور میں اسلام نے اللہ اور منطق میں یونانی معناصر سے انڈو اکتساب کرنے میں تلف نہیں برتا۔ نتیجہ یہ ہے کہ ہر اہم روایت کئی روایات کا مجموعہ ہے جو صرف اجد ا میں ہی نہیں، بلکہ تاریخی سر سے گزرنے کے بعد اس میں شامل ہو ئیں ۔۔
قرآن و حدیث کے معدہ اسلام کی ایک منظر و خصوصیت عربی زبان بھی ہے، جس کی بنیاد پر است کے تصور کو مالی حیثیت حاصل ہوئی۔ انیسویں صدی میں مطبوعاتی عمل کے نام ہونے کے ساتھ، مقامی زبانوں کو اہمیت حاصل ہوئی۔ تاہم عربی نے آغاز اسلام ہی سے مسلمانوں میں ایک مقدس بند من کی حیثیت سے کام کیا۔ آج بھی مسلم ممالک میں تحف کومتوں کے عروج کے باوجود عربی کی یہ حیثیت قائم ہے۔ خلافت عثمانیہ کے زوال ، پھر عرب اور ترک اوردستوں کے عروج سے اسلام کا سیاسی منظر تو دھندلا گیا، لیکن ایک زبان کے رشتے سے بندھی ایک است کے تصور کو تاہم زیادہ نقصان نہیں پہنوں
خلافت عثمانیہ کے زوال کے بعد، اسلامی احیا کے عروج کا سبب، اسلام کے کسی طبقہ یا قوم کے بجائے ایک آلاتی است کے علم برا بر ہونے کو قرار دیا جا سکتا ہے۔ اسلامی احیا کے لیے عرب قومیت کے تذبذب کی وجہ بھی نالیاً یہ ہے کہ عرب قومیت اسلام کے ایک مرکزی عصر یعنی عربی زبان سے ترک تعلق نہیں کر سکی۔ عرب قومیت کے سیاسی سکرین میں بھی عربی کی اہمیت پر معمل الفاق رائے ہے۔
خدرات عثمانیہ - یہ کے زوال کے نتیجے میں اسلامی برادری مکمل ٹوٹ پھوٹ کا شکار تو نہیں ہوئی، لیکن مسلمانوں کی تہذیب و ثقالت اور ادارے، مغربی تہذیب کے زیر اثر بالکل بدل گئے۔ مسلم مفکرین نے مغربی در انداری کو قرآن و سنت پر حملہ کیا۔ ان کے نزدیک آزادی کی تحریک، نئے معاصر بیانیوں کے مقابلے میں اسلام کو از سر نو پیش کرنے کا عمل قرار یا دوسری طرف بعض مسلمان اہل علم نے، خصوصاً اس صدی کے پہلے تین عشروں
Wathu


میں، سیکولرزم کا راستہ اختیار کیا، اپنی نہیں روایت کی حقانیت پر چونکہ ان کا اعتماد نہیں رہا تھا، اس لیے انہوں نے آگے بڑھ کر مغربی تہذیب کے بنیادی قائد کو لکری اور عملی سطح پر اختیار کر لیا۔
اسلام کی مذہبی روایات اور مغرب کے تصور جہاں (world view) کے درمیان کئی کمپین سے آن اسلامی روایات میں از سر نور پی پیدا ہوتی ہے۔ جب بھی ان معاشروں کو کوئی سنگین مسئلہ در پیش آتا ہے تو کسی نہ کسی درجے میں اسلامی روایت کی طرف رجوع کیا جاتا ہے۔ عرب کے وہابی مسلمین ہوں یا مصر اور عرب دنیا کے اخوان المسلمون ، سب ہی نے اسلامی روایات کی طرف رجوع کیا ہے۔ اس طرح یہ بھی صحیح ہے کہ بحران کے موقع پر ختلف لوگوں نے اپنے مفادات کے لیے اسلامی روایت کا سہارا لیا ہے۔ یوں نو روایت پرستی (ncotraditionalism) کا ایک نہیں سیاسی قوت کی حیثیت سے ظہور ہوا۔ جب روایت پرست منزل چیلنج سے نبرد آنا ہوتا ہے تو وہ نو روایت پرست ہو جاتا ہے۔ اس میں بھی دو انتہا ئیں ہیں یعنی ہر چیز کو مسترد کیا جائے یا ہر چیز کو لے لیا جائے۔ اس حوالے سے روایت پرستی کو سیکولرزم ، ماڈرنزم اور اسلامی انقلابیت کے لیے جد وجہہ کا ایک
روہ بنایا ہے۔ اس طرح اسلامی احیا کو لو روایت پرست اسلامیت قرار دیا جا سکتا ہے، جس نے مغرب کے اڑ کو قبول کیا ہے اور سیاسی و لری دائروں میں مشترک راستہ اختیار کیا ہے، تا کہ مغرب کے کابل AV چیلینج کا کھل کر مقابلہ کیا جاسکے۔ اس تحریک کا عرب دنیا کے ان روایتی اور بد است پسند رجحانات سے یہی بنیادی فرق ہے جنہوں نے مغرب کے خطرے کو سنجیدگی سے نہیں لیا۔ دوسرے الفاظ میں اسلامی احیا قدیم اقدار کا خالص مشکل میں جارحانہ اظہار نہیں ہے، بلکہ مغربی سرمایہ دارانہ جدیدیت کا رد عمل اور جواب ہے۔ اس لحاظ سے اس دور کے مسلمانوں کو اسلامی احیا کا ممنون ہونا چاہیے کہ اس نے اس علمی دید نہیں اختیار کو آگے بڑھایا ہے، جس کا جلد واقع ہونا روایتی علما کے جمود اور اجتہاد کا دروازہ بند کرنے کے پس منظر میں نہایت ضروری ہو گیا تھا۔ بعض اہل علم کا یہ نقطہ نظر کہ "تجدید مسلم دنیا میں اسلامی علمی روایت میں مکمل مکہ واقع
احیائے اسلام مسائل اور مستقبل کے امکانات


ہو گیا ہے ، عرب دنیا میں سیاسی جبر و استبداد کے باوجود اسلامی اچھا کے غیر معمولی عموں کرونیا اور استحکام کو نظر انداز کر دیا ہے۔ اس اسلامیت کے بارے میں اہم بات یہ ہے کہ سپاس اور معاشرتی حقیقت ہونے کے ساتھ ساتھ یہ ایک ایسی مضبوط علمی تحریک ہے، جو اپنا جواز اور سند مرکزی اسلامی روایت سے حاصل کرتی ہے۔ بلاشبہ اس تحریک نے اسلامی روایت پر انحصار اور اس کے استعمال کی صلاحیت کا بھر پور مظاہرہ کیا ہے، یوں سیکولر اور مغربی رجحانات کا کامیابی سے مقابلہ بھی کیا ہے۔ مزید یہ کہ اسلامی روایت کے تصور کو عملی سطح پر اس طرح پیش کیا ہے کہ اسے عامتہ الناس کی حمایت حاصل ہو۔
اس کا مطلب یہ ہوا کہ اسلام کی یہ ہی روایت اور اس کی مات ، جو وہ ہیں نور ہدایت پرستی کے احیا سے قبل بے اثر ہو گئی تھیں، اب پھر مرکزی سٹیج پر آگئی ہیں۔ آج کی مسلم دنیا کے سیکولر ملکریں اور سیاستدان اس تحریک کو نظر انداز نہیں کر سکتے۔ سیٹی بولالا کے
الفاظ میں:
معاصر عرب مفکرین کو اب یہ احساس ہوا ہے کہ جدیدیت کے کسی بھی عمل میں عرب کلچر اور اسلامی ورثہ کو ایک اہم مقام دینا ناگزیر ہے، نہ تو ہملٹن گی کا مستشرقین والا مل، اور نیر عبداللہ ایرونی کا عرب مار کسی مل، معاصر مسلم دنیا میں نو روایت پرستی کی تشکیل اور احیا کے عمل کو مناسب مقام دیتا ہے۔ عرب معاشرے کی جدید کاری کا عمل انیسویں صدی کے اواخر میں فروع ہوا ہے اور اس نے ہی اسلامی احیا کے قبور کے لیے راستہ ہموار کیا۔ نتیجہ یہ کہ اسلامی روایت نے مرکزی مقام حاصل کیا اور جدید عرب دنیا کے نظریاتی اور علمی پس منظر میں ایک انقلاب آفریں نظریہ حیات، ایک لائحہ عمل اور ایک مقابلے کی مثال سامنے آئی۔ یہ دوسرے اور تیسرے عشروں کی اس صورت حال سے بالکل مختلف منظر ہے، جب اسلام کی علامات اور اس کے تصورات اور بنیادی عقائد سیکولر نظریوں کی جدید زد میں تھے۔ اب اسلامی روایت فرسودہ ہونے پاٹنے کے بجائے بٹ کا مرکزی نکتہ بن گئی ہے۔ نو روایت پرست اسلامیت نے جس عمل کا آغاز کیا ہے، اسے ہم ایرک پالس بام
ملامه


کے الفاظ روایت کے اختراع سے سمجھ سکتے ہیں۔ آج اسلامی احیا کے بارے میں اہم بات شاید اس کے سیاسی نعرے با سیاسی اقتدار حاصل کرنے کی کوششیں نہیں، بلکہ اسلامی روایت کے ایسے اختراع کی ہے، جہاں تورات (یعنی وہی الٹی) کہ مانی نہیں، بلکہ معاصر عرب اور مسلم علی بھٹوں کا مرکز بن گئی ہے۔ تورات کا اختراع، محض اسے محفوظ کر لینا نہیں ہے، اس کا مطلب روایت کو نظریاتی مقام دینا ہے، یعنی ہر طرح کے قالین کے مقابلے میں اسلام کو بطور نظریاتی ہتھیار استعمال کرنا ہے۔
میں یہاں اس بحث میں نہیں پڑنا چاہتا کہ اسلام کا نظریاتی اظہار ایک نئی بات ہے۔ بہت سے لوگوں کا استعمال یہ ہے کہ اسلام پہلے روز سے ہی ایک نظریاتی مذہب ہے"۔ اسلامی احیا کو جو چیز ممتاز کرتی ہے وہ اس کا ماحول ہے جس میں اس کا آغاز ہوا، یہ اس سے بالکل خسف ماحول ہے جس میں اسلام کا آغاز ہوا تھا۔ جب اسلام کا روم اور یونان کی شفہ ہوں سے واسطہ پڑا تو اسلامی روایات میں بھی تبدیلی آئی۔ یونانی فلسفہ اور سائنس، اسلامی فکر میں داخل ہو گئیں۔ اسلامی لٹریچر نے اپنے کو اس کے مطابق ڈھالنے کے لیے ضروری تبدیلیاں کہیں۔ اس کے برخلاف عصر حاضر میں، اسلامی مرکز علمی و جغرافیائی طور پر مسلسل بیرونی مملوں، اندرونی تضادات اور قوت کی کسی کا شکار ہے۔ اسبا کے حق میں اصل استدلال، تاریخی لحاظ سے یہ معکوس صورت حال ہے۔ مسلم معاشروں کا قوم پرستی کا بندہ یہ مسائل مل کرنے اور مشکلات سے نجات دلانے میں ناکام رہا ہے۔ اس لیے آج اسلام کی اشاعت کے لیے نئی حکمت عملی کی ضرورت ہے۔ اسلامی اسما کی تحریک کے نزدیک مسلم دنیا کا موجودہ زوال، ماضی کے اصل اسلام سے دور ہو جانے کی وجہ سے ہے۔ جب اسلام پر اعتماد تھا تو اپنی اصل حدود سے باہر تک وسیع ہو رہا تھا اور نئے نئے لوگوں کے دلوں کو جیت رہا تھا۔ بعد میں حال یہ ہوا کہ اسلام اور مسلمان، دنیا کا مرکز نہیں رہے۔ گذشتہ صدیوں کے دوران نہ صرت جغرافیائی حدود سکڑ گئی ہیں، بلکہ
ستاند، نظریات اور تصورات بھی متاثر ہو گئے ہیں۔ بعدید مسلم دنیا کی اس تاریخی تحریک کو مغربی جدیدیت کے حوالے سے ہی سمجھا جا سکتا ہے یہودیت ایک معروضی، تاریخی، اجتماعی اور تہد ہیں تحریک اور عمل ہے، جس کا
احیائے اسلام مسائل اور مستقبل کے امکانات


صنعتی انقلاب کے بعد ناس طور پر یورپ میں ظہور ہوا اور جو جدید دور پر ایک نئے تعلی حرکت پذیر لفظ نظر اور نظریہ حیات کی چاپ لانا چاہتا ہے"۔
جدیدیت لے آغاز سے ہی واضح منقلی رویہ اختیار کیا۔ ہیگل، روسو یا لوتھر سمیت جدیدیت کے دیگر مورخین اس بارے میں یک زبان ہیں کہ اولین جدیدیت پسند، پریشان اور تنہائی کا شکار انسان تھے، جس طرح انیسویں صدی کی تیسری دنیا میں اولین قوم پرست بھی تنہائی کا شکار، دو زما نہیں ہونے والے پڑھے لکھے لوگ تھے ۔ اولین جدیدیت پسندوں نے ورثے میں ملنے والی اجتماعی اور علمی روایت خصوصاً مذہب سے مکمل بناوت کی تھی۔ انسوں لے مذہبی بنیادوں سے آزاد ہو کر اپنے تصورات پیش کیے تھے۔ جدیدیت کے بنیادی امور میں یہ عقیدہ شامل ہے کہ انسانی ذہن، فطری اور اجتماعی حالت کو کنٹرول کرنے اور تبدیل کرنے کی غیر محدود صلاحیت رکھتا ہے۔ یہ تصور کہ تاریخ سان انسان ہے نہ کہ خدا - اسلام کے بنیادی عقیدہ کے لیے ایک ایلینج ہے یہ نظریہ تاریخ کے اسلامی نظریہ سے حکمر انا
ہے۔
انیسویں صدی میں جدیدیت کا ایک بڑا ہدف ترقی کا حصول بھی رہا ہے۔ ترقی کا تصور انسانی وجود کے الحدود امکانات کے اثبات اور تاریخ میں معنی کی دریافت سے مہارت ہے۔ یورپ ترقی کے ساتھ ساتھ اپنی انسانی مقتل کو بھی ساری دنیا پر لاگو کرنے پر اصرار کر رہا تھا۔ الشاة ثانیہ کے بعد مغربی تہذیب کی تاریخ پر نظر ڈالی جائے تو دیگر تصورات کے ساتھ ساتھ سیکولر ہونے کا عمل سان سان نظر آتا ہے، جو تسلسل کے ساتھ آج تک جاری ہے۔ مغرب کی تاریخ میں یہ عنصر غیر اہم نہیں ہے۔ اس لیے کہ مر چیست مغربی دین کو متاثر نہیں کر سکی ہے۔ خدا کے تصور کو مسترد کر کے، مغرب کا آدمی، اپنے امکانات کے اظہار کے لیے دوسرے راس نے ہوش کرتا ہے۔
نظریہ علم بھی مغرب کے جدیدیت پسندوں کے لیے ایک اہم مسئلہ رہا ہے۔ لاک ڈیکارٹ، کانٹ اور ان کے متعدد شاگردوں اور مداہوں کی تحریروں میں علم کی اساس ما بعد الطبیعات سے قتل کی طرف مشکل ہوئی ۔ یورپ کے بعد بدریت پسندوں کو فلسفہ حیات اور زندگی کے دوسرے دائروں مسئلہ مالرو، اخلاقیات اور تاریخ میں سکنہ تعلق بھی تلاش کرتا تھا۔
مقدمة


کار کے بہت سے گوشوں کو، خصوصاً زندگی کے اخلاقی پہلو کو لاوہ نیت کا قالب دیا گیا۔ اب سلم کی نقوش مابعد الطبیعیات میں نہیں، بلکہ تاریخ کے عروج و زوال میں کرنا مطلوب ہے۔ نو آباد ہائی دور میں، یہ تصور مسلم دنیا کو برآمد کیا گیا۔ اس تصور نے مقامی طور پر ایک نیا اہل دائش طبقہ پیدا کیا جس نے روایت کے تحفظہ کو نہیں، بلکہ مغربی روایت پر انحصار کر کے خود اسلام پر تنقید کو اپنا کام کیا۔
ایک دوسرے زاویے سے دیکھا جائے تو ما بعد الطبیعیات اور توحید کے حوالے سے خدا کے کردار کی نفی اور مسلم ممالک میں مغرب کے لیے نے ایک طرف مقامی خصوصاً تعلیم یافتہ طبقے کو تعلیمی اور معاشی مواقع کثرت سے راہم کیے، دوسری طرف مقامی لوگوں کو ان کی اللہ ار اور معیارات زندگی سے محروم کر دیا۔ مغربی سرمایہ داروں کی نظروں میں روایتی مسلم معاشرہ کے مراکز مسجد، مدرسہ اور بازار پر مشتمل منطقوں کی کوئی افادیت نہ تھی۔ اب کسی جگہ کو تقدس حاصل نہ تھا۔ ہر چیز مسلسل تبدیلی کی زد میں تھی۔ اس کی وجہ سے غریب اور اسیر کے درمیان خلیج وسیع تر ہوتی گئی۔ شہر کے مقدس مقامات سیکولار شهر کاری کے لیے قابل توجہ نہر ہے۔ روایتی اقدار جو لوگوں کو احساس تحفظ دیتی تھیں، تابڑ توڑ حملوں کی زد میں آئیں۔ یہ بات اہم اور قابل توجہ ہے کہ مذہب سے انکار (nihilism) نے امی پر اعتقاد اور علم کی بنیادوں کو ہی متزلزل نہیں کیا، بلکہ زندگی گزارنے کے صدیوں پرانے طریقے بھی بدل کر رکھ دیے ۔ سیکولر سرمایہ داری میں جدید اقدار کی علم بردار ہے، اسے اساسی عقائد کی ضرورت نہیں ہے، نہ زندگی کو کسی تاریخ پر جیسی روبے سے مربوط کرنے کی ضرورت ہے، بس آخری بعد یک بادی اہداف حاصل کرنے کی ضرورت ہے۔ اس طرح مذہب سے الار، یورپ کے اسکولوں میں جانے والے بہوں کے شعور تک ہی محدود نہیں رہتا، بلکہ اس زنیت کے تابع بدید کاری سے بھی پھیلتا ہے۔ جدید کاری کا عمل یورپ میں مروج ترقی کے تصورات سے ماخوذ آلائی اصولوں کو آگے بڑھاتا ہے۔ یہ امر قابل اہم ہے کہ سرمایہ دارانہ صد بدیت نے اپنے اثرات دوسرے ملکوں تک پھیلاتے ہوئے روایتی فکر کو کیوں نظر انداز
کیا اور نئی فکر کو کیوں رائج کہا۔ اس لیے نو آبارانی حوالے سے ہو ید اور قدیم روایت میں هدم ناگزیر شد بنیادی طور پر دو مختلف world vlows کے درمیان براہ راست
احیائے اسلام مسائل اور مستقبل کے امکانات


تصادم سے تکلیف دہ صورت حال پیدا ہوئی۔ اس پر مستزان جدیدیت اور روایت پسندی
دونوں کا خود تکسیدی سے احتراز ہے۔
حلیت پسندی سے الاداری لے اسے جدیدیت کے بستاں میں جکڑ لیا ہے۔ دیدیت نے ساری دنیا کو جدہ یہ بنانے کی کوشش میں، بہت سے روایتی رویوں کو ختم کر کے رکہ دل ہے۔ اس طرح جود یہ معاملے کے عظیم ادارے روایت پسندی کے محدود دانید پر حاوی ہوگئے ہیں۔ ہار اہم ادارے یہ ہیں 11- صنعت پسندی، ۲۔ سرمایہ داری امت کے حوالے سے دولت کا اراکان، ۳۔ عمومی طاقت جنگ کے صنعت بن جانے سے مشہد کے ذرائع پر کنٹرول ۴ معلومات کے تمام ذرائع پر کنٹرول۔
بدید مسلم دنیا میں مغربی جدیدیت نے ایک ہمیدہ سیاسی، معاشی، تندی محل کی صورت اختیار کی ہے، ہے نو آبادیت کا نام دیا ہوتا ہے۔ یہ لو آباد پاتی مسل اسلام کے مقابلے میں ایک بامل مختلف نقطہ نظر ہے۔ اس نے اسلام کو جدید دیہی تحریک بنا دیا ہے. جو دراصل جدیدیت اور اس کے فلسفیانہ نقطہ نظر کے خلاف رو عمل ہے۔ اسلامی امبانی تریک کو نو آبادیاتی اور بعد کے عرب معاشرے کی تاریخی اور معاشرتی تبدیلیوں کے پس منظر میں دیکھا جانا ہا ہے۔ نو آبادیت نے ایک اہم سیاسی، معاشی، سندہ ہیں اور نفسانی عامل کی حیثیت سے بدید عرب اسلامی ذہن کو انار کیا ہے۔ یہ تصور کر لیانا سادہ لوحی ہو گا کہ سوامر اسلامی فکر کے اندر جو تبدیلیاں رونما ہوئی ہیں، دو نو آبادیت اور اس کے بعد کے اثرات سے آزاد ہیں۔ ہدیہ عرب معاشروں میں در حقیقت یہ اتنا ہی اہم ( مثبت یا متنی عمر ہے جتنا کہ عرب ذہن پر قرآنی اثر ۔
<VORSIT
لو آبادیت ایسے بعد میں جدیدیت کہا گیا کا رو حل کرکی میں مسلم پر ہونا چاہیے تھا۔ اسلامی فکر اس سے منشئی نہ ہو سکتی تھی۔ اس لیے سمر و سے میل کی افوائی کر کے اہم پہلووں کا مطالعہ کرتے ہوئے تکیدی لکر ہیں اہم موڑ ضرور سامنے آتے ہیں۔ اس تنقیدی آہنگ نے مابعد الطبیعیاتی، مرکیا، تمرین، اولی اور سیاسی مسلموں پر ایک کثیر است اور پر آہدہ مل کو جنم دیا۔ نظریات کی تاریکا پر بہٹ کرنے والے سورخ کو ایسا طریق کار وضع کرنا چا ہیے کہ وہ اس اسلامی فکری حمل کا مطالعہ کر سکے ۔ اسلامی دنیا میں قرآن کی غیر معمولی
سلامه


اہمیت کے پیش نظر کسی سنجیدہ اسکالر کو یہ مطالعہ بھی کرنا چاہیے کہ اسلامی فکری عمل میں رآن کو کس طرح سمجھا گیا اور اس کی تفسیر کی گئی۔ سید قطب کی تفسیر فی ظلال اتر آن ایک سٹال ہے کہ اسلامی رمان، اپنے آہنگ اور انداز میں کتنا سخت تنقیدی رو بہ رکھتا ہے۔ مغربیت اور اس کے مختلف تہذہ ہیں اور سیاسی مظاہر کے خلاف رد عمل میں اسلامی احتما نے پہلے روز سے تعلیم، معاشی تعلیم اور عدل اجتماعی کے مسائل کا اسلامی مل معلوم کرنے کی کوشش کی۔
اسلامی احیا کی اہم خصوصیات
آنے اپنے ہم اسامی احیا کی اہم خصوصیات کے بارے میں، بدید دستیاب لٹر پر کی
روشنی میں کچھ گفتگو کریں۔ بنام شارابی کے نزدیک اسلامی احیا بدید عرب معاشرے کی تو قیائی ساخت کا شہر ہے۔ مارکسزم کے قدم جمانے میں ناکامی کے بعد قبائلی نظام کی اقدار اور رابطوں کو عروج حاصل ہوا اور اسلامی بنیاد پرستی کو سیاسی سرگرمیوں میں مرکزی اہمیت حاصل ہوئی۔ اس کی خاص بات اس کا بدید ہونا اور استعمار کا رد عمل ہونا تھا ۔ اسلامی انقلاب کی تریک بدیدت کے عمل سے منطقی طور پر مربوط تھی۔ مغربیت اور جدیدیت کی طرح،
اسلامی بنیاد پر سنی ایک نفسیاتی رد عمل تھا، جو یورپی ملبے اور اس کے خلاف رد عمل سے تشکیل ا۔ لیکن جنگبر اسلام (بنیاد پرستی) کو محض غیر ملکی اقدار اور خیالات کو مسترد کرنے کے حوالے سے نہیں، بلکہ اسلامی عقائد کی بدید تشکیل کے ذریعے (رد اور معاشرے کو نیا اسلامی شوم دینے کی کوشش سے تعبیر کرنا تا ہے ۔ یہ استدلال کیا جا سکتا ہے کہ اسلامی احیا کی تحریک نے استعماری بو آباد ہائی دور میں ذہب سے دوری اور ثقافتی طلبہ کی بنیاد پر تنقید کی۔ اس تحریک کا اصل کی طرف رجوع کا دا چه عرب اور مسلم کمرے میں شناخت کے بران کی عکاسی کرتا ہے۔ تو آبادیت کے بات ہے جو جدید علومی راشیں قائم ہوئیں، انہوں نے سید قطب اور ڈاکٹر یوسف قرضاوی
کے رفقائے کار اور پاسیوں کے نزدیک، بیرونی ملی تسلط کا اللہ نہیں پڑا بلکہ اس کے
احیائے اسلام، مسائل اور مستقبل کے امکانات


بر عکس تمذ میں دو رنگی کو رائج کیا، با 50 دیگر مغرب پر انحصار میں اضافہ کیا۔ ان ریاستوں نے مطالعہ تاریخ اور اللہ میں تعلیم کی ایسی پالیسی اختیار کی جہاں صرف مردہ اور کھوکھلے مسائل میں کا کوئی تعلق مسلم معاشروں کو در پیش سیاسی، معاشی اور تہنہ ہیں مسائل سے نہیں ہے، اٹھانے جاتے ہیں۔ راشد عنوشی کے الفاظ میں:
ہم شکست خوردہ مسلمانوں کو اس سے کیا فرق پڑتا ہے کہ اللہ تعالٰی کی سلات کے بارے میں معتزلہ کا موقف کہا تھا۔ کائنات کے بارے میں ابن رشد کا نظریہ کیا ہے۔ ہاذات کے حوالے سے ابن سینا کی رائے کیا ہے۔ 144 اسلامی تحریکوں نے اپنے اپنے مسالروں میں موجود سیاسی اور سماجی کمشٹن، نیم مردہ اور وبے ہوئے علمی ماحول پر بھر پور تنقید کی۔ خلاصہ یہ کہ اسلامی تحریکیں عرب دنیا میں اسنی احتجاج کی علامت بن کر ابھریں۔ علیم بر کات (میر خود اسلامی امبانی تحریکوں کا سنت نالہ ہے) کے الفاظ میں لو آبادیت اور جبر کے شمار لوگوں نے مذہب کو ہا برہوں اور نو آباد کاروں کے خلاف ہتھیار کے طور پر استعمال کیا ہے۔ حقیقت یہ ہے کہ دیہی ترکیں نو آباد کاری اور ظالم و جابر حکومتوں کے خلاف عمال طور پر سر گرم ہو کر ہی اسلامی احیا کی تریکمیں بنی ہیں ۔ یہ بات مزید اہم ہو جاتی ہے اگر ہم عرب قوم پرستی کی علم بردار حکومتوں اور اسلامی امیا کے درمیان تصادم تک اسے وسیع کر لیں۔ اسلامی اما کے علم برداروں کے نزدیک قوم پرستی ایک اجنبی اور بابر نظریہ حیات ہے۔
IA
اسلامی امہائی تحریک بلا شبہ ایک بدید ممل ہے۔ یہ ان نئے حالات کا نتیجہ ہے ہو اس معاصر صورت حال کے لیے اسلامی علامتیں استعمال کرنا سکھانے ہیں۔ آند اسلامی اہل علم، جن کی بہترین نمائندگی پروفیسر خورشید احمد کرتے ہیں، کا یہ استدلال ہے کہ جدید اسلامیت اسلامی تاریخ کے مسلسل عمل تجدید کا عہ ہے، یہ کوئی نئی باہر یہ چیز نہیں ہے۔ میرے خیال میں، احیا صرف اس سر تک اسلامی ہے کہ اس نے تجدید است اجتہاد اور حرکت کی اسلامی اصلاموں کو بعد یہ پس منظر میں استعمال کیا ہے "۔ لیکن اسلامی املا کو مسلم دنیا میں مغرب کے لیے اور استعمیر کے خلاف اجتماعی ذرہ ہی رد عمل کی حیثیت سے ہیں کیا جاتا تا ہے۔ مغرب کے سرمایہ دارانہ نظام اور اس کے ترکی ہانہ صنعتی معالروں کے
بلاي
16


کار کا اما کے آغاز میں کم سے کم اس کے مظلوموں کی تحریک ہونے کی حیثیت سے، براہ رات حصہ ہے۔ اپنے تشکیلی اور تاسیسی دور میں احیائے عدل اجتماعی کو اپنا اہم مسئلہ قرار لے دیا۔ عرب دنیا میں سنی اور شیعہ دونوں احیائی تریکوں کے لیے یہ بات درست ہے، جیسا کہ سید قلب اور فضل اللہ کی تحریروں کے تجزیہ سے ظاہر ہوتا ہے۔ ہم سمیر امین کی اس بات سے اتفاق کر سکتے ہیں، یہ بات حقیقت سے قریب سوس ہوتی ہے کہ سرمایہ دارانہ ترقی اور استعمار کی فتوحات نے اسلامی احیا کی موجودہ صورت حال کو پیدا کیا ہے ۔"۔ ڈاکٹر جان دول زیادہ عمومی نظریہ پیش کرتے ہیں، "اسلامی بنیاد پرستی، خارجی اور داخلی قوتوں کی پیدا کردہ اجتماعی تہذہ میں تبدیلی پر ایک مخصوص رد عمل ہے۔ اس تبدیلی میں، اسلامی شناخت کے خطوط کے مٹ جائے، اب کا ہولے یا مختلف عناصر کے جویہ سے مغلوب ہو جانے کو خطرہ کیا گیا ۔ ۔ اصل بات یہ ہے کہ خارجی عناصر، مغرب ، سرمایہ داری، اجتماعی معاشی قوتیں، اور داخلی معاصر یعنی اسلامی تجدید وغیرہ، دونوں نے اس عمل کو پیدا کیا ہے، اور دونوں خود جدید
ہیں۔
بدید عرب دنیا میں اسلامی ایا ایک اجتماعی نہ ہیں اور سیاسی تحریک ہے جو متوسط طبقے کے اجتماعی مفادات کی نمائندگی کرتی ہے ۔ اس نے مختلف طرح کے کرے اور پروگرام پیش کر کے موجودہ تہذیب اور معاشرہ کو پر اس قانونی اور انقلابی ذرائع سے تبدیل کرنے کے اپنے بنیادی مقاصد کے لیے ان تھک جدو جہد کی ہے۔ اجتماعی تحریک کی حیثیت سے اسلامی احیا کی نوعیت بہر حال انقلابی ہے۔ اس لیے کہ یہ اجتماعی، سیاسی اور معاشی نظام کی موجودہ صورت میں اور اس کی للسفیانہ بنیادوں میں انقلابی تبدیلیاں لانے کے لیے کوشاں ہے۔ ایرانی انقلاب (۱۹۷۹ء) نے جو اسلام کے نام پر برہا ہوا یہ ثابت کیا ہے کہ اسلام بیسویں صدی کے مسلم معاشروں میں انقلابی تبدیلی لانے کا ذریعہ بن سکتا ہے۔ اسلامی اخبار اجتماعی اور سیاسی تحریک ہونے کے ساتھ ساتھ ایک علمی اور منہ ہیں عمل کا بھی حصہ ہے۔ افسوس کہ مغربی اور غیر مغربی تمام ہی اسکالرز نے اس پہلو کو نظر انداز کیا ہے۔ وہ اسلام اور سیاست کے تعلق کی نظریاتی تصمیم تک محدود ر ہے ہیں۔ ان کی اٹھائی ہوئی بیٹوں سے اسلامی احیا کی دینی اور علمی اساسیات پر مناسب روشنی نہیں پڑتی۔ ایک لحاظ سے،
IA
احیائے اسلام مسائل اور مستقبل کے امکانات


انتها پسند سیاسی نظریے کی حیثیت سے اسلامی احیاء اسلام کی انقلابی روایت کو اپیل کرتا
ہے۔
اسلامی تحریکوں کا ایک بنیادی موقف یہ ہے کہ بیسوی صدی میں اسلامی سیاسی نظام کے بغیر اسلام پر مکمل عمل نہیں کیا جا سکتا ہے۔ اس لیے اسلامی احیا کا خصوصاً اس کے شدت پسند عناصر کا ایک اہم نصب العین اسلامی سیاسی حکومت کا قیام ہے۔ عرب دنیا کی موجودہ حکومتوں کے حوالے سے دیکھا جائے تو اسلامی احیا نے ایسا نظریاتی موقف اختیار کیا ہے، جو موجود معاشی، سیاسی اور سماجی حالت (status quo) کو تسلیم نہیں کرتا اور اسی لیے اسلامی
احیائی تحریک کو ریاست مخالف نظری قرار دیا جاتا ہے۔ نازیہ ایوبی کے الفاظ میں: اس حقیقت لے کہ معاصر ریاست سیکولرزم کی دعوے دار ہے، سیاسی احتجاج
کی بعض قوتوں کو یہ موقع فراہم کیا ہے کہ وہ اسلام کو اپنے ہتھیار کے طور پر استعمال کریں۔ کیونکہ ریاست اسلام کی دعوے دار نہیں ہے، اس لیے وہ مانی کی ریاستوں کی طرح مخالفوں کو کافر قرار نہیں دے سکتی۔ اسلامی سیاسی تحریکوں نے اب بالکل الٹ صورت حال پیدا کر دی ہے۔ اب وہ اصل اور حقیقی اسلام کی دعوے دار ہیں اور ریاست کو اپنے اسلام کا ہولز ثابت کرنے کی مثل
ہے"۔
اس بٹ سے یہ نتیجہ ڈالا جا سکتا ہے، چونکہ اسلامی تحریکوں نے جدید سیکولر ریاست کے قیام میں کوئی قابل ذکر کردار ادا نہیں کیا، اس لیے وہ ایسے نظام کی جسے وہ ہر لحاظ سے نا کام تصور کرتی ہیں، مذمت کے لیے مجبور ہیں۔ سیاسی نظام کی مذمت کے ساتھ ہی جدید ریاست کی لکری بنیادی فراہم کرنے والے تمام سیکولر نظریات بھی مسترد کر دیے جاتے ہیں۔ اس مخصوص پس منظر میں ، اسلامی تحریکوں کے بارے میں کہا جا سکتا ہے کہ نو آبادیاتی دور کے بعد بالعموم اس کی مخالفت میں، اسلامی استطلاعات کی طرف رجوع کے ذریعے، متبادل سیاسی پروگرام چونا اسلامی تاریخ اور تها ه ب و تمدن کے ایک مخصوص مطالعہ پر مبنی ہو گا۔ یہ استدلال بھی کیا جا سکتا ہے کہ اسلامی اخبار سیکولر قومی ریاست کے بیر ان کا ایک ہمہ گیر رد عمل ہے، جو خصوصاً ۱۹۶۷ء میں اسرائیل کے ہاتھوں عربوں کی شکست کے بعد
مقدمه
И


سامنے آیا، لپ خوری نے ایک مقالہ میں یہ موقف پیش کرتے ہوئے آخر میں لکھا ہے اسلامی احیا کو جدید سیکولر ریاست کے بحران کے رد عمل کی حیثیت سے سمجھا اور پر کھا جاسکتا ہے۔ اس بر ان کو ریاست کے ناکارہ ہوجانے کا عنوان دیا جاسکتا ہے۔ یہ معاشرے کو جدید بنانے میں ریاست کی ناکامی کا رد عمل ہے ۲۔ ممکن ہے یہ بات درست ہوا لیکن یہ نہیں بھولتا ہوا ہے کہ اسلامی تحریکوں کی قیادت کا ایک بڑا حصہ مغرب کا تربیت یافتہ ہے اور وہ اپنی منزلی تعلیم کو تیزی سے تبدیل ہونے والی دنیا میں، اپنی روایت کو پر زور طریقے سے پیش کرنے کے لیے استعمال کرتے ہیں۔ اسلامی احیا نے اس خاص مفہوم میں، جدیدیت کے ایک اہم عنصر سائنس اور ٹیکنالوجی کو جذب کر لیا ہے۔
اسلامی احیا کا اسلامی روایت سے گہرا تعلق رہا ہے۔ اسلامی احیا نے اپنے بعض پہلوؤں میں ایسی علامات اور الفاظ استعمال کیے ہیں، جن کی جڑیں اسلامی روایت میں بہت دور تک پھیلی ہوتی ہیں ۔ اس نے اسلامی روایت کے سرمائے کے بہت بڑے حصے کی ایسی منفرد تعبیر پیش کی ہے، جو جدید دنیا کے حالات سے ہم آہنگ ہے۔ ایک اجتماعی مذہبی تحریک کی حیثیت سے اس نے اسلام کے لیے جدید دنیا کے چیلنجوں کا مقابلہ کرنے کی کوشش کی ہے۔ اس کے ہاں روایت کا اہم بے ایک نہیں، ایک دار ہے، مقلدانہ نہیں، اختراعی ہے۔ اسلامی احیا نے بدید چیلنج کے مقابلے میں کامیاب ہونے کی کوشش ہیں، کم از کم نظری طور پر اسلامی بنیادوں پر اتمی را اختیار ادارہ یعنی اسلامی قوم ایستا) کی تشکیل نو پر زور دیا ہے۔ علم اس کی ہیبت دینی تشکیل نو در اسلامی قانون د حکومت، تعلیم اور اخلاقیات کے جامع نظام کی تعمیر کی جدو جہد ہے۔ جدید دور میں است کی تشکیل نو کو اس صورت میں ممکن کہا جاتا ہے کہ اسلام کے اصل ماخذ کی طرف رجوع ہو جائے۔ یہ خواہش عرب معاشروں کو بدید اور سیکولر بنالے کی کوششوں کا رد عمل ہے۔ اس بٹ سے اسلامیت اور قوم پرستی کا اہم مسئلہ سامنے آجاتا ہے۔
قوم پرستی اور مذہب کے تعلق کو سمجھنے کے لیے بینیڈکٹ اینڈرسن کی Imagined Communities دیکھنا م ہے۔ یہ ان ہند کتابوں میں سے ایک ہے جن میں مذہب اور قوم پرستی کے تعلق پر نظریاتی مسئلہ کی حیثیت سے بٹ کی گئی ہے ۔
احیائے اسلام مسائل اور مستقبل کے امکانات


اینڈرسن نے قوم کی تعریف فارمی معیارات کے حوالے سے نہیں کی ہے، بلکہ اسے ایک تصوراتی سیاسی و مدت کے طور پر پیش کیا ہے۔ مذہب اور قوم پرستی کے تعلق کے مسئلہ ہے روشنی ڈالے بغیر بیسویں صدی کے پانچویں اور مجھے مفسروں میں سید قطب کی لکہ کو نہیں کہا جا سکتا۔ اسلامی احبا کے کرمی رہنماؤں میں سے چند ہی نے قوم پرستی پر باقاعد بٹ کی ہے۔ لیکن یہ تسلیم کیا جانا ہا ہے کہ عرب دنیا میں اسلامی احیا کو ترک دینے والا نو آبادیت کے بعد دوسرا بڑا عنصر قوم پرستی رہا ہے۔ جس دور میں عرب قوم پرستی سیاسی قوت حاصل کر رہی تھی، اسی دور میں عرب اسلامی احیا کو نئی ملی و فکری طاقت فراہم ہوئی۔ سید قطب کے انکار اس کا واضح اظہار ہیں۔ اینڈرسن نے غیر یورای کومیتوں کی منفرد نوعیت کو کم حیثیت دیے بغیر بدید یون پی تاریخ کے تناظر میں قومیت کی عدم یکسانی ہے بہت محمدہ بیٹ کرتے ہوئے لکھا ہے: آٹھویں صدی یورپ میں قوم پرستی کے دور کا طلوع اور وہیں طرز فکر کا غروب تھی ۲۸۰ ۔۔ بات اہم ہے، کہ قوم ایک تصوراتی سیاسی آبادی ہے، جو محدود اور با اختیار ہے۔ دلیل کا اہم اصل اہم نکتہ یہ ہے کہ ماضی کی دیہی آبادیوں کے برعکس، قومیت کی بنیاد پر ایک نئی
آبادی وجود میں لائی جاسکتی ہے اور اسے نئے معانی اور حدود دیے جاسکتے ہیں۔ مغرب اور اسلام کے تصور قومیت کے درمیان کوئی قدر مشترک تلاش کرنا بہت سادگی ہے، تاہم دونوں کے تصور قومیت میں نظریاتی اور فلسفیانہ بنیادی مشترک ہیں۔ یہ دلیل دی جاسکتی ہے کہ اخوان المسلمون کے اولین رہنماؤں نے عرب قومیت ہے کوئی اعتراض نہیں کیا، جب تک کہ وہ قومیت اسلامی ریاست کے قیام میں رکاوٹ نہ ہو۔ لیکن یہ بات کہنا چا ہے کہ قوم پرستانہ کر میں مذہب کو ثانوی حیثیت ہی مل سکتی ہے، قائدانہ یا برتر حیثیت نہیں۔ ایک بات واضح ہے کہ عیسائیت اور اسلامی است جیسی عظیم تہنہ ہوں کا تصور
ایک زبان اور رسم الخط کی بنیاد پر ہی کیا جاسکتا تھا ۔۔ اس لیے عرب قوم پرستی نے ایک ایسا نیا دانشور طبقہ پیدا کیا جو لاکی بیان کردہ مذہبی کر کے روایتی طریقوں کو تسلیم نہیں کرتا تھا اور جو اپنے کو کسی ایسے نظام کا حصہ نہیں
کہنا تھا، جس میں سب سے اعلیٰ مقام پر اللہ تعالٰی ہو۔
مقدمه


اینڈرسن کے مطابق، تیسری دنیا میں نو آبادکاری کے ساتھ، سرمایہ داری کی توسیع نے کئی بنیادی تبدیلیاں پیدا کیں: 1۔ صحافت اور کتابوں کی صنعت نے اعلیٰ طبقہ کے کلچر کی قیمت پر مقامی زبانوں کی حوصلہ افزائی کی ہے، ۲۔ مشنریوں نے اپنے تعلیمی ادارے قائم کیے جن سے مقامی پڑھے لکھے لوگ مغربی اصطلاحات میں سوچنے لگے، ۳۔ مغرب کے تربیت پالتو کچھ دانشور قوم پر پتی کا جھنڈا لے کر کھڑے ہوگئے۔
یہ عام طور پر تسلیم کیا جاتا ہے کہ دانشوروں نے نو آبادیوں میں قوم پرستی کے عروج میں مرکزی کردار ادا کیا۔ ان کا قائدانہ کردار دو زبانوں پر قدرت اور جدید تعلیم کی وجہ سے تھا۔ یورپ کی سرکاری زبان میں مہارت کی وجہ سے مغربی تہذیب اور انیسویں صدی میں ظہور پذیر ہونے والے قومیت، قوم پرستی اور قومی ریاست کے تصورات ان کی دست
رس میں تھے۔ دو زبانیں بولنے والے اس دانشور طبقہ کی تہذہ ہیں حالت پر اینڈرسن نے بڑی شدید تنقید کی ہے۔ نو آبادیاتی ملک میں مقامی لوگوں کو اسکولوں اور دفتروں میں آنے کا موقع دیا گیا لیکن انہیں فیصلہ سازی سے دور رکھا گیا۔ یوں نو آبادیاتی قوم پرستی کے ان اولین دو زبانی ترجمانوں کو سب سے کاٹ دیا گیا۔ نو آبادیاتی قوم پرستوں کو مذہب سے کوئی دلچسپی نہ تھی، جب کہ قوم پرستوں کی دوسری نسل نے، اگر چہ وہ بھی مغرب سے متاثر تھی، اپنے مذہب میں کچھ ریسپی ضرور ظاہر کی، اور ایک نہیں زبان کو اپنی قومی لکر میں کچھ جگہ دینے کی کوشش کی۔ اسلامی دانشوروں کے خیال میں، قوم پرست دانش ور، نو آباد کاروں سے سیاسی حاذ پر لڑسکتے تھے، لیکن مغرب زدگی کے جذباتی اور علمی اثرات سے آزاد نہیں ہو سکتے تھے۔ عرب دنیا خصوصاً مصر میں اسلامی احیا کا ظہور ایسے وقت ہوا، جب قوم پرست دانشور اپنی شناخت (orientation) کے بحران سے گزر رہے تھے۔ دونوں کو غیر ملکیوں کی آمد اور داخلی طور پر سیاسی اور اجتماعی اتحاد کی کمی پر رد عمل ظاہر کرنا تھا۔ اسلامی احیا کے نزدیک ان حالات کا جواب سلیم است کے تصویر میں تھا۔ جب کہ عرب قوم پرستی اپنی سوچ کے محدود دائرے میں پابند تھی۔ اس میں کوئی شبہ نہیں کہ اسلامی احیا نے است کا ایک نیا منہ ہیں اور اجتماعی تصور پیش کرنے میں سیاسی رومانویت کا مظاہرہ کیا۔ شاید یہ رومانویت ہی وہ
احیائے اسلام، مسائل اور مستقبل کے امکانات


قوت محرکہ ہے جو تحریک کو عمل پر ابھارتی ہے اور جس نے اس کے طویل سفر میں جگہ جگہ رکاوٹیں بھی کھڑی کر دی ہیں۔
اس سے توجہ پھر بحران کے نظریے کی طرف مبذول ہو جاتی ہے۔ بعض لوگوں کے نزدیک بر ان مذہب اور قوم پرستی میں تصادم کے نتیجے میں پیدا نہیں ہوا، بلکہ اسلامی تصور اور حقیقت حال میں تعتاد سے پیدا ہوا۔ اس تضاد نے رومانی اور اجتماعی بر ان کو جنم دیا۔ اسلامی احیا کا اصل ہدف، مسلمان سے اللہ تعالیٰ کے دنیاوی نشرح کے وعدوں، اور ان کی موجودہ صورت حال میں توازن پیدا کر کے جدید اسلام کے روحانی بر ان کو مل کرتا ہے۔ شعرا اس نقطہ نظر کے مطابق، اسلامی تحریکیں، مسلم مسافروں کے ایک گہرے مریضانہ بر ان کو بے نقاب کر کے مل ڈھونڈنے کی عکاس ہیں۔ نظریہ بحران کو سیاسی اصطلاحات میں بھی بیان کیا
جاسکتا ہے۔ مذہبی بنیاد پرستی کی تحریکوں کی ایک نمایاں خصوصیت ان کا بار بار ظہور ہے۔ احیا اور خوابیدگی کے دور یکے بعد دیگرے آتے ہیں۔ نہیں احیا کے مظاہر شدید رومانی، اجتماعی اور سیاسی بحران کے موقع پر نظر آتے ہیں۔ اسلامی بنیاد پرستی اس تاریخی مشاہدے سے مسٹتی نہیں ہے۔ اسلامی تاریخ میں بنیاد پرستی کا احیا ایسے مواقع پر ہوا، جب اسلامی ریاست یا اس کے اخلاقی وجود کو خطرہ درپیش تھا ۔۔
وہ تاریخی سیاسی تبدیلیاں جن سے جدید عرب دنیا میں قوم پرستی کو عروج نصیب ہوا، اس بحران کا سبب تھیں۔ یہ بحران کو سیکی اور جدید اسلامی تاریخ کی ممتاز خصوصیت تھا۔ اگر ہم اس نظریہ کو تسلیم کرتے ہیں تو پھر کل انسانی تاریخ کو بھرانوں کے لیے سازگار کیوں نہ تصور کریں۔ بیر ان کا نظریہ پیش کرنے والے جدید دانش ور پر ان کا سرایانی بعید میں تلاش نہیں کرتے، لیکن وہ ان کی اسلامیت کو معاصر عرب معاشرہ کے بحران کا عکس اور سب سے رسی وجہ قرار دیتے ہیں۔ سوڈان کے سکالر حید را براہیم علی لکھتے ہیں، اسلامی احیاء بنیادی طور پر بران کی تحریک ہے۔ یہ گہرے نفسیاتی ، اجتماعی، معاشی سیاسی اور نہ ہیں۔ بر ان کا نتیجہ ہے۔ جو خود زیادہ ہم کیدو اور گہرے بحران کا سبب بن جاتی ہے۔ جیسا کہ حالیہ عرصے میں سوڈان ، البیر یا اور تیولس میں ہوا ہے ۔۔
ملامه


بعض اسلامی اہل قلم انہی دلائل سے دوسرے نتائج کیا لیتے ہیں اور کہتے ہیں کہ اسلامیت یر ان سے خود نبٹنے کی شعوری کوشش ہے۔ ان کی نظر میں اسلامی تحریک وہ آخری دلامی مت عملی ہے، جو معاصر مسلم معاشرے، داخلی ٹوٹ پھوٹ اور اتحاد اور اقتدار کے قائمہ پر تا ہو پانے کے لیے اختیار کر رہے ہیں اور جدید سیکولر ریاست نے جو مسائل پیدا کیے ہیں اور سیاسی ، تہد ہیں اور فرقہ پرستی کی بنیادوں پر جو فلیمیں پیدا کر دی ہیں، انہیں پاٹنے کا ذریعہ
ہے۔
اسلامیت ان تضادات کو حدود میں رکھنے کی ایک سوچی بھی کوشش ہے اور بیرونی تکیہ اور خود اپنی ریاست کی ناکامی کا رد عمل ہے ۔ علیم برکات مندرجہ بالا موقف کو دہراتے ہیں اور اس نتیجہ تک پہنچتے ہیں کہ مذہب عوام کی محرومی، استحصال، اور غریب خوردگی کے مظہر کے طور پر ایک مخبر انقلابی قوت نہیں بن سکتا۔ برکات نے احیا کے بارے میں عربوں کے بائیں بازو کا موقف اختصار سے بیان کیا ہے۔
آزاد قومی ریاست کے بحران نے مسلم اور عرب ممالک میں جو سیاسی اور علی ملکہ پیدا کیا ہے، اسلامی احیا نے اسے نظر انداز نہیں کیا ہے۔ قومی ریاست کا مقابلہ کرنے اور اس فلم کا فائدہ اٹھانے میں جس چیز نے اسلامی احیا کو سہولت فراہم کی وہ احیا میں جدیدیت کا عنصر
اسلامی احیا کے درج ذیل خصائص متعین کیے جاسکتے ہیں:
ا۔ یہ جدید اسلامی سکالہ کا نمائندہ ہے، جو جدید عرب تاریخ کی مدوجزر کے جواب میں
وجود میں آیا ہے۔
۲۔ سیاسی اور نہ ہیں، دونوں لحاظ سے یہ موجود نظام کے خلاف تحریک ہے۔ ۔ یہ عرب قوم پرستی کے بنیادی نکات سے اتفاق نہیں کرتی۔ ۔ اس نے اسلامی روایت کی اس طرح تعبیر کی ہے کہ اس کو انقلابی منوم اور معنی
مل گئے ہیں۔ (تلخیص)
دلم
احیائے اسلام مسائل اور مستقبل کے امکانات
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باب اول
خورشید احمد : تحریک احیائے اسلام کے سر گرم رہنما ڈاکٹر جان ایل اسپوز شو
احیائے اسلام لے، اسلام کو غیروں کا موضوع بنا دیا ہے۔ آج علمی منتوں میں اور ذرائع ابلاغ میں اس کا ناساتذہ کرہ ہے۔ ایک عام آدمی کے دین اور تعمیل میں آیت اللہ خمینی اور احیائے اسلام ایک ہی چیز کے دو نام ہیں۔ جب کہ در حقیقت مسلمانوں کی زندگی میں اسلام کے پر جوش اعمار میں استادہ ایک وسیع البنیاد کثیر الست اور ہم میدہ عمل ہے، جس نے سوڈان سے انڈونیشیا تک مسلم معاصروں کو اپنی آغوش میں لے لیا ہے۔ اس کے رہنا اور تسکیمیں اتنی ہی متنوع ہیں جتنے اس کے مظاہر ۔ معاصر اسلامی احیا کی تحریک انفرادی اور اجتماعی زندگی میں دیہی الہار اور کنس پر اسرار سے مہارت ہے۔ اس لیے اخوان المسلمون اور جماعت اسلامی، ہر فرد اور اجتماع دونوں کی اہمیت تسلیم کرتی ہیں، معاصر اسلام کی عبادت اور تحریکیت کی بہترین طلاس ہیں۔ پاکستان کے خورشید احمد ان چیدہ افراد میں غیر معمولی اہم شخصیت ہیں۔ وہ جماعت اسلامی کے بانی سید ابوالاعلیٰ مودودی (۱۹۰۳۰۷۹ء) کے رفیق کار اور ایک ماہر معاشیات ہیں، وہ جماعت کے رہنما ہیں، پاکستان کی کابینہ میں رہے اور اب سینیٹ کے ممبر ہیں ۔ وہ بدید اسلامی معاشیات کے باوا آدم اور اسلام کے بین الاقوامی طور پر تسلیم شد و سرگرم کار کن
ہیں۔
امہائے اسلام کی معاشی بہت، اسلامی انقلاب کے ایک منصر کی حیثیت سے
اپ سین The Mentine World مل مل میں لایا جاتا۔ مرتب ہونے سے لیل۔


سر ارت تو نہیں، لیکن معاصر اسلام کا ایک اہم حصہ ضرور ہے۔ اسلامی معاشیات، نظریات و تصورات اور ٹھوس پروگرام دونوں سے بحث کرتی ہے۔ آٹھویں عشرے کے دوران کئی ملکوں میں اسلامی اقتصادی ادارے (بنگ، الناس ،پارس، انشور لیس کمپنیاں) قائم کئے گئے ہیں۔ احیا کے دوسرے دائروں کی طرح یہاں بھی نظریہ اور عمل کے باہم ربط کی اہمیت کی وجہ سے ایسے راہنماؤں کی ضرورت ہے، جو بیک وقت نظری اور عملی ہوں۔ اسلامی معاشیات کو بطور ایک علم، نئے اداروں اور پروگراموں کی اساس کی حیثیت سے سامنے لانے والی نمایاں شخصیات میں خورشید احمد کا نام سر فہرست ہے۔ انہوں نے جدید دور کی ایک اہم اسلامی تحریک میں سرگرم شرکت کو ایک ماہر معاشیات کے کیر ز کے ساتھ یکجا کر دیا ہے۔ نیز معاشی نظریہ اور اس پر عمل کی اسلامی فریم ورک میں تشکیل میں علمی اداروں، حکومتوں اور مالی اداروں کے ساتھ بھی انہوں نے کام کیا ہے۔
خورشید احمد کی زندگی اور لکر میں معاصر علم، اسلامی معاشیات کے بنیادی تصورات اور مد و جزر (dynamics) کی عکاسی ہوتی ہے۔ ان کی سوانح حیات جاننا اس لیے ضروری ہے کہ وہ سرگرم عمل بھی ہیں، اور نظریہ ساز بھی۔ اسلامی معاشیات کی نوعیت کو سمجھنے کے لیے ان کی فکر کی طرح ان کے حالات زندگی کی بھی اہمیت ہے۔ جماعت اسلامی نے ان کی زندگی اور خیالات کی تشکیل کی ہے، اس حوالے سے بھی ان کی شخصیت کا تعین اہمیت رکھتا ہے۔ اس مضمون میں خورشید احمد کی زندگی کا، جماعت اسلامی اور اس سے ان کے رابطے کا اور ان کے نقطہ نظر کے مطابق اسلامی معاشیات کے بنیادی اصولوں کا بھی جائزہ لیا جائے گا۔
سوانح حیات
خورشید احمد ۱۹۳۲ء میں دہلی (ہندستان) میں پیدا ہوئے۔ ان کے والد نذیر احمد قریشی خوش حال تاجر تھے اور رسائل کو مالی وسائل فراہم کرنے جیسے منصوبوں میں فیریک تھے۔ انہیں سائنس اور مارکسزم کے مطالعے میں گہری دلچسپی تھی۔ وہ آزادی سے قبل کی مسلم سیاست میں سرگرم تھے اور دہلی میں آل انڈیا مسلم لیگ کے کولر تھے۔ نذیر احمد قریشی کے احباب میں سید ابوالاعلیٰ مودودی بھی تھے جو ابتدا میں ایک صحافی تھے اور زیادہ تر
احیائے اسلام مسائل اور مستقبل کے امکانات


مذہبی موضوعات پر لکھتے تھے۔ انہوں نے بعد میں جماعت اسلامی قائم کی، جس نے خورشید احمد کی زندگی اور نشوونما میں مرکزی کردار ادا کیا۔ خورشید احمد نے روایتی دینی تعلیم بھی حاصل کی۔ انہوں نے دہلی کے انگو ٹریک ہائی سکول میں پڑھا۔ ابتداء ہی سے وہ بہترین طالب علم تھے۔ سیاسی سرگرمیوں کی جانب ان کا رحمان واضح تھا۔ اپنے والد کے زیر اثر انھوں نے تحریک پاکستان میں حصہ لیا تھا۔ وہ ۱۹۴۰ء میں دہلی میں بچوں کی مسلم لیگ کے صدر منتخب ہوئے اور تقسیم سے قبل آخری مہینوں میں طالب علم رہنما کی حیثیت سے پاکستان کی آزادی کے لیے مظاہروں کی قیادت میں شریک رہے۔ قیام پاکستان کے بعد ۱۹۴۸ء میں نذیر احمد اور ان کے اہل خاندان لاکھوں مسلمانوں کے ساتھ مغربی پاکستان ہجرت کر کے آئے، چند ماہ لاہور میں رہے اور پھر کراچی جا کر آباد ہو گئے۔ سید ابوالاعلیٰ مودودی جو لاہور میں تھے، لاہور کے محلہ مسلم ٹاؤن میں اکثر ان
کے ہاں ملنے آتے تھے۔ کراچی میں خورشید احمد نے گورنمنٹ کالج آف کامرس اینڈ اکنامکس میں داخلہ لیا۔ یہاں معاشیات اور جماعت اسلامی دونوں میں انہیں دلچسپی پیدا ہوئی، جو ان کی زندگی کا سرمایہ افتخار بنی۔ ۱۹۴۹ء میں انہوں نے پاکستان کے بجٹ پر اپنا پہلا مضمون لکھا جو مسلم اکنامسٹ میں شائع ہوا۔ کبھی وقت تھا کہ انہوں نے سید مودودی سے اپنے روحانی تعلق کو دریافت کیا۔ وہ سید مودودی کو اپنے گھر آنے والی ایک محترم ہستی کی حیثیت سے جانتے تھے۔ ۱۹۴۹ء میں پہلی دفعہ مذہبی عالم کی حیثیت سے ان سے واسطہ پیش آیا۔ وہ اسلامی اور مغربی انکار مغربی تہذیب اور اسلام کی سیمکشی پرسید مودودی کی بحث سے خاص طور پر متاثر ہوئے۔ خورشید احمد، اپنے والد کی علم سیاست میں واپسی اور اپنی تعلیم کی وجہ سے مغربی فکر سے آشنا ہوئے۔ انہوں نے اپنا پہلا مضمون انگریزی میں لکھا۔ نوجوان طالب علم کو دو دوسرے مسلم مفکرین کی نگارشات میں بھی کشش محسوس ہوئی، جن کی تعلیم میں مغربی اور اسلامی انکار کا دخل تھا اور جو اسلام پر دور حاضر کے حوالے سے لکھتے تھے۔ یہ محمد امید اور محمد اقبال تھے۔ اسد ( سابق لیوپولڈ ویس) نو مسلم تھے، جو پہلے آسٹرین یہودی تھے، تقسیم ہند کے بعد وہ پاکستان آگئے تھے۔ انہوں نے Islam at the Crossroads لکھی تھی
تحریک احیائے اسلام کے سرگرم رہنما
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جس نے خورشید کو بے حد متاثر کی صنفی نام اور پاکستان کے ٹریک الی۔ اقبال (۱۸۷۷ - ۱۹۳۸ء) کی جنہوں نے ہرپ سے ڈاکٹریٹ اور قانون کی ڈگری حاصل کی تھی، بیسویں صدی کے اولین عشروں میں ہندوستان کے خیم ناصر کی حیثیت سے مانا جاتا تھا۔ کہ ان میں انہوں نے اعمال کا کام خوب یاد کیا تھا، لیکن اب ایک کوئی کے طالب علم کی پن حیثیت سے خورشید احمد نے اعمال کو ایسے ہو یہ مسلم مفکر اور مصنف کی حیثیت سے دریافت کیا، جنہوں نے نظم اور نشریانوں ذریعوں سے مغربی سائنس اور فلسفہ پر اسلام کے حوالے سے بٹ کی۔ مانع طریق زندگی کی حیثیت سے اسلام کو حیات نو دینے والے نظام اور علی ظاہر کی تعمیر نو اور اصلاح کی ضرورت پر زور دیا۔ انہوں نے مسلم معاشرے کو پور کرنے کی ضرورت واضع کی۔ ان موضوعات پر اعمال کی کتاب کی Reconstruction Ralcgious Thought in Islam میں بحث کی گئی ہے۔
گورنمنٹ کامرس کالج کا زمانہ خورشید احمد کے لیے فیصلہ کن موڑ ثابت ہوا۔ یہاں انہوں نے گھریلو اور سماجی سطح پر ملی و دینی اثرات کے تحت صاحب علم اور سر گرم عمل ہونے کی راہ اختیار کی۔ وہ اسلامی جمعیت طلبہ میں سرگرم ہو گئے ۔ ان کے نہیں طالب علم ساتھی انہیں جمعیت میں لانے میں بہت موثر ہے۔ ظفر الحق انصاری جنہوں نے بعد میں میکل یونیورسٹی کینیڈا سے ڈاکٹریٹ کی، دہران میں پیٹرولیم اور مائننگ انجینیرنگ یونیورسٹی میں پڑھایا اور اب اسلام آباد میں الٹی ٹیوٹ آف اسلاک ریسرچ کے ڈائر یکٹر جنرل ہیں ۔ خرم مراد"، سائنس اور انجینیرنگ کے طالب علم، اسلام پر لکھنے والے خورشید احمد کے بعد لیسٹر میں اسلامک فاؤنڈیشن کے ڈائریکٹر جنرل رہے، اب جماعت اسلامی پاکستان کے نائب امیر اور سید ابوالاعلیٰ مودودی کے باری کرده با نامه ترجمان القرآن لاہور کے مدیر ہیں۔ خورشید احمد کے بڑے بھائی منیر احمد جو سائنس کے طالب علم تھے ، وہ ۱۹۸۵ء میں اپنے استعمال سے قبل پاکستانی بحریہ میں وائس ایڈمرل کے منصب تک ہے اسلامی جمعیت طلبہ میں اپنے ابتدائی ایام کے بارے میں خورشید احمد نے خود کہا ہے کہ ان ایام نے میری زندگی کے مستقبل کا راستہ متعین کیا ۔ جمعیت کے ساتھ رہتے
ه مرم مراد او سبر ۱۹۹۶ء کو انتقال کر گئے۔
۳۲
احیائے اسلام مسائل اور مستقبل کے امکانات


ہوئے خورشید احمد نے اسلام کے مطالعہ میں گہرائی پیدا کی اوپر سید مودودی کی تحریروں خصوصاً نظمات کے سلامہ اور بحث درباختہ سے دین کے لیے سرگرمی سے بعد وصہ کرنے کا فیصلہ کیا۔ اس کتاب کا مطالعہ ایسا زبر دست تیرہ یہ خمار جس نے انہیں علمی اور ہونے والی طور پر مشترکہ ایہ
کیا
اس میں اسلام کے ارکان پر جس انداز سے گفتگو کی گئی ہے اس سے شعور اور روع میں احساس جاگتا ہے کہ مسلمان ہونا ایک ایسی مختلف بات ہے۔ یعنی پر صرف عقیدہ اور نماز نہیں بلکہ زندگی کو ایک نیا کردار دیتا ہے، دنیا بدل ڈالنے کاشی سوتا ہے۔
وبر ۱۹۲۹ء میں وہ اسلامی جمعیت طلبہ پاکستان کے رکن ہو گئے۔ جمعیت سنجیدہ طالب نوں پر مشتمل تحکیم تھی، ہر دینی جائد، نماز، علم اور دیگر امور پر کردینی پروگرام منعقد کرتے تھے۔ ان میں خورشید ایک محنتی اور ذہین طالب علم کی حیثیت سے نمایاں نے۔ اس لیے وہ ایک اسلامیت لاند کی حیثیت سے ابھرے۔ ۱۹۵۳ء سے ۱۹۵۵ء تک وہ جمعیت کے ناظم اعلیٰ (اکستان) رہے۔ انہوں نے دو اہم کام کیے۔ طلبہ کے رسالے Stadena Voice میں اینٹر کی حیثیت سے حالات حاضرہ کے حسن میں طلبہ مسائل کے ساتھ ساتھ، اس موضوع پر بھی بٹ کی کہ کہا کر آن دستور کے ہے۔ ہمار راہم کر سکتا ہے ؟ فلم مسائل کے بارے میں اس کا ایک کو اخط طالع مولے کے چند دن اور کیا پاکستال طلبہ میں ہائے ہوٹ پڑے۔ ۱۹۵۲- ۱۹۵۶۰ء کے دوران انہوں نے اسلام، ساہ داری مو لازم، سیکولرم اور مغربی تہذیب پر سلسلہ ا نے دھنیا میں لکھے۔ اس دور کے دوسرے مسلم واشو دان و سید کلب کی طرح جو بعد میں المران السلمون کے سب سے بڑے لکرمی رہنما ہے، خورشید احمد کے اسلام اور سوشلزم کے تجزیوں میں ان کی خود ہی تربیت یعنی روح اسلام اور سستی عدل کے اپنی مسکن کا اقرار دیا تھا۔ انہوں نے فراہوں اور مریدوں کے حقوق کے النصوص نہ رہا تھا میں سے واضع ہوا تھا کہ اسلام میں سیاہی بولی اجماعی کے اپنے شوربات ، اور اس کے اس امسال بانہاں سے ہار کا اور نظم و اثبات کا لا تبادل
موم رہے۔
تحریک احیائے اسلام کی میگیم رہنما
۲۳
E


دوسری تبدیلی یہ پیدا کی کہ جمعیت کے ہفتہ وار اجتماعات، مسجدوں اور گھروں کے بچائے یونیورسٹی میں کرنا شروع کیے۔ اس سے جمعیت کو ایک اعلیٰ مقام ملا اور طلبہ کے حقوق سے متعلق تنظیم ہونے کی حیثیت کو تقویت ملی۔ جمعیت اپنی اصلی تنظیم اور اخلاص کی شہرت کے ساتھ یونیورسٹی سیاست کا مرکز توجہ بن گئی۔ اس نے برطانوی دور کے کالموں میں داخلے کی فرسٹ ایئر فول کی وہ روایت جس میں شراب نوشی ہوتی تھی، اسے بدل کر یوم تعارف منایا۔ اس طرح پہلے دن ہی طلبہ کو خوش آمدید کہتے ہوئے انہیں کھوسوں اور لائبریری میں لے جایا جاتا۔ نئے طلبہ کی کتابوں سے اور دیگر ذرائع سے مدد کی جاتی تھی اور انہیں یورنیورسٹی میں حلقہ ہائے مطالعہ ، مباحثوں اور مطبوعات میں عملی شرکت کے مواقع فراہم کیے جاتے تھے۔ نئے افراد کو قریب لانے اور انہیں منظم کرنے کی یہ حکمت عملی بار آور ثابت ہوئی۔ ۱۹۵۳ء میں جمعیت نے اپنا پہلا انتخاب اردو کالج، کراچی میں بھینا۔ ۷۰ کے مرے میں، جمعیت طلبہ انتخابات میں ۲۰ سے ۸۰ فی صد تک نشستیں جیت رہی تھی۔ ۵۰ کا عشرہ اور ۶۰ء کے عشرے کے ابتدائی برس، علمی اور اسلامی نقطہ نظر سے تشکیل کا طویل دور تھا۔ ۱۹۵۲ء میں انہوں نے کامرس میں درجہ اول میں پیچلرز ڈگری حاصل کی۔ ۱۹۵۵ء میں معاشیات میں ایم اے کیا۔ ۱۹۵۸ء میں ایل ایل بی درجہ اول میں اس کہا۔ اور ۱۹۶۴ میں ایم اے اسلامک اسٹڈیز فرسٹ کلاس میں کیا۔ اس دور میں، ۱۹۵۳ء سے ۱۹۵۵ء تک، اسلامی جمعیت طلبہ کے ناظم اعلیٰ کی حیثیت سے کام کرنے کے بعد، انہوں نے 1906ء میں جماعت اسلامی میں بطور رکن شمولیت اختیار کی۔ Students Voice (۵۲-۰۱۹۵۰) کے علاوہ وہ تین دوسرے رسالوں کے مدیر بھی رہے۔ جن میں New Era (۵۶-۱۹۵۵) The Voice of Islam (۰۴-۰۱۹۵۷ - چراغ راه (۱۹۵۷ - ۰۶۸) شامل ہیں۔ وہ اقبال اکیڈمی کے تحقیقی مجلہ "اقبال ریویو" کے شریک مدیر تھے ۔ ۱۹۵۵ - ۵۷، تک انہوں نے اردو کالج اور پھر کراچی یونیورسٹی کے شعبہ معاشیات میں تدریس کے فرائض انجام دیے۔ ۲۰ء کے عشرے کے اواخر اور 20 کے عشرے میں جماعت اسلامی کے ایک رکن اور ماہر معاشیات کی حیثیت سے تدریس اور تصنیف کے ساتھ ساتھ قومی اور بین الاقوامی سطح پر دعوت اسلام کی تبلیغ و اشاعت کا کام کیا۔ ان کی زندگی، لکر اور سرگرمیوں کو سمجھنے کے
۳۴
احیائے اسلام مسائل اور مستقبل کے امکانات


لیے جماعت اسلامی کے نظریاتی نقطہ نظر اور اس کی نوعیت کو سمجھنا ضروری ہے۔ اس لیے کہ اسی جماعت نے ان کی زندگی کو تمام سرگرمیوں کے لیے ترکہ اور بندہ بہ فراہم کیا۔
جماعت اسلامی میں شمولیت سید مودودی نے غیر منقسم ہندوستان میں ۱۹۳۱ء میں مجماعت اسلامی کو سیاسی سے زیادہ نظریاتی پارٹی کی حیثیت سے قائم کیا۔ سید مودودی جو ۱۹۳۸ء میں لاہور آ در آگئے تھے، یقین رکھتے تھے کہ اسلام ایک آلائی اور جامع نظریہ حیات ہے ،ہے ریاست اور معاشرہ پر حکمرانی کرنا ہے۔ وہ مسلمانوں کے مغرب پر انحصار کی بات کرتے تھے۔ مسلمانوں کی زندگی کے تمام پہلوں یعنی سیاست، قانون، معیشت، تعلیم اور معاشرتی زندگی وغیرہ کی اند میری اسلامی تشکیل کے ذریعے اسلامی انتساب کے حامی تھے۔ کئی برسوں سے وہ اپنے رسالے ترجمان القرآن میں اسلام اور قرآن کی تفسیر پیش کرتے تھے ۷۵۰ کلاس پیرو کاروں کا لاہور میں اجتماع منعقد کر کے انہوں نے اپنے نصب العین کے حصول کے لیے کام کا آغاز کر رہا۔ ان کا مسلح نظر یہ تھا کہ وہ منشینی اہل ایمان کا ہر اول دستہ، ایک ایسا اعلیٰ طبقہ تیار کر دیں، ر ہندوستان میں ایک حقیقی اسلامی معاشرے کی تشکیل، مہارت اور علماء کے لیے میدان میں
آئے
و مرشد حکیم اور روایت سماعت کے اہمہاری امور تھے۔ اس کا نظری اور پروگرام ماہ راست سید مودودی کی نریوں سے انوا تھے، مہر دو اصولوں پر جنسی نے، ادا کی ده است لحنہ خدا کی مطلق ما کہت۔ سید مودودی کے خد یک خدا کی وعد انہت اور مطابق ماکیت پر میں ہی انجا نے کرام کے واش کردہ معاشی اور المنزل بو گرام کی اساس ایی - 3
اسلام، قربت کی مثل میں علوم رکھا گیا، مردمی الٹی اور سنت رسول للہ انور ہے۔ اسلام ایک ریل (پانی زندگی ہے۔ سر داودی کو جیسی تھا کہ اندر سب کے سیکولرزم کی المان امذہب کو ، است کی ء کی قوم پرستی، سرمای داری اور مار کردم مسلم، والمرون کے نال کی اصل رہی ہیں ۔ ان کا جین تھا کہ مسلم است کی لاشہ زندگی اور مست حلیل اسلام کی دن ہوا ہے اور اس میت کو تسلیم کرلے وہی اہال ہو گی کہ وہی اصل
تريك المباني السلام کی مرگ راہنما
2


پر مبنی اسلامی متبادل موجود ہے۔ جماعت کے زیادہ تر ارکان اسکولوں، یونیورسٹیوں اور مسجدوں سے متعلق تھے۔ اس نے طلبہ، تاجروں اور پیشہ وروں پر مشتمل شہری متوسط طبقہ کو خاص طور پر اپنی طرف متوجہ کیا۔ جدید تعلیم اور مذہب سے تعلق کی بنیاد پر ایک نیا تعلیم یافتہ طبقہ وجود میں آیا۔ اس کا پیغام طلبہ مزدوروں، تحقیقی اداروں، مطبوعات (اخبارات، رسائل و جرائد) تبلیغی کوششوں رفاہی خدمات اور یوتھ سنٹرز کے ذریعے پھیلایا گیا۔ نتیجہ یہ ہے کہ سید مودودی کے اثرات قابل لحاظ حد تک پھیل گئے۔ انھوں نے جو اسلامی لاکر لاہم کی، وہ جماعت کی تربیتی سرگرمیوں کی اساس بنی۔
اسلام کو انہوں نے جس منظم انداز سے پیش کیا، اس کی وجہ سے پاک و ہند کے سلمانوں پر ان کا عمومی اثر ہے۔ ان کا یہ ورژن ترجموں کے ذریعے بیشتر مسلم دنیا تک پھیلا ہے۔ وہ پاکستان میں سب سے زیادہ پڑھے جانے والے مصنفین میں سے ہیں۔ وہ متوسط طبقہ کے مسلمانوں کو اسلام کا عملی اور مربوط تصور دیتے ہیں، جو جدید مسائل اور معاملات سے بٹ کرتا ہے۔ سید مودودی اور جماعت کے، بین الاقوامی سطح پر طویل عرصے سے ککری اور تعلیمی اثرات ہیں۔ ان کو عام طور ہے، ان اہم ترین نظریاتی رہنماؤں (Idealogues)، حسن البنا اور سید قطب میں شمار کیا جاتا ہے جن کی نگارشات
اخوان المسلمون - انڈونیشیا سے مراکش تک پڑھی جاتی ہیں۔ نوجوان رہنماء معاشیات کے پولیس اسید مودودی کی کتابوں کے مترجم اور مدیر کی حیثیت سے اول دور سے آج تک خورشید احمد اسید مودودی اور جماعت اسلامی کے پیغام کو کھنے، سمجھانے اور اسے پھیلانے میں مصروف رہے ہیں۔ انہوں نے انگریزی میں ۲۴ کتابیں لکھی یا ترتیب دی ہیں، اردو میں ۱۶ کتابیں لکھی ہیں، سید مودودی کی ۱۰ کتابیں ترجمہ کی ہیں یا مرتب کی ہیں اور ان گنت مقالات اور کتب کے ابواب لکھے ہیں۔ اوسطاً سال کے ۶ ماہ یونیورسٹیوں میں لیکچر دینے، سیمناروں میں شرکت کرنے، مسلمانوں سے خطاب کرنے یا یورپ، افریقہ، ایشیا اور امریکہ میں مسلمانوں کو منظم کرنے اور ان کی مدد کرنے میں وہ مصروف رہتے ہیں"۔
۳۶
احیائے اسلام، مسائل اور مستقبل کے امکانات


اپنے مرضی کی طرح، پر وفیسر خورشید احمد بھی یقین رکھتے ہیں کہ اسلام اللہ تعالٰی کا نازل کردہ زندگی گزارنے کا طریقہ ہے، اسلام کی جامع ہدایت اور زندگی کے تمام گوشوں سے اس کا رابطہ توحید کے عقیدہ میں پیوست ہے۔ مکمل توحید اور یہ ایمان کہ اللہ حاضر و ناظر، کائنات کا آثار خالق، رب ہے ۔۔۔ اسلام کی اصل اور اساس ہے۔ یہ کائنات میں ہمہ گیر نظام اور ظاہری تنوع کے پیچھے حقیقی وحدت کی طرف اشارہ کرتا ہے۔ یہ دنیا کو ایک اکائی کی حیثیت سے سامنے لاتا ہے۔ اور ایک مربوط کائنات کا منظر پیش کرتا ہے۔ یہ ایک حرکی اور انقلابی
عقیدہ ہے۔ اس کا مطلب ہے کہ تمام انسان اللہ کی حقوق ہیں، وہ سب برابر ہیں ۔ خورشید احمد کا ایمان ہے کہ زمین پر اللہ کے عقیقہ کی حیثیت سے خدمت کرنا انسان کا طریقہ ہے۔ اسے عدل و مساوات اور امن و خوش حالی سے بھر پور نیا معاشرہ قائم کر کے خدا کی مرضی پورا کرنا ہے۔ یہ فریضہ فرد اور معاشرہ دونوں پر عائد ہوتا ہے۔ پروفیسر خورشید کے مطابق فرد کے حقوق، اجتماعی ذمہ داری کے احساس سے متوازن ہو گئے ہیں۔ اس طرح اسلام زندگی کے مادی اور روحانی پہلووں کے درمیان توازن قائم کرتا ہے۔ یہ مغرب کی سیکولر اور مذہبی تفریق پر مبنی سوچ کے برعکس ایک پاک اور مکمل منابطہ حیات ہے۔ اسلام زندگی کے ہر گوئے انفرادی و اجتماعی، مادی و روحانی، معاشی و سیاسی، قانونی اور ثقافتی، قومی اور بین الاقومی کے لیے راہنمائی فراہم کرتا ہے ۔ یہ زندگی کا وہ مربوط نقطہ نظر ہے جس نے خورشید احمد کی کثیر الہیت، مذہبی جذبہ سے مسترکی شخصیت کی صورت گری کی ہے۔ مغرب پر تنقید کے باوجود مغرب سے علمی مکالمہ کی بھی یہی وجہ ہے۔ اسلامی احیا کی معاصر تحریکوں کی ایک خصوصیت ان کی مغرب پر تنقید اور ہر معاملے میں اسلام۔ ہم کے کافی ہونے پر اسرار ہے۔ سید مودودی نے انگریزی اور مغربی لٹریچر کی تعلیم خود ہی حاصل کی، مغرب اور اس کی اقدار پر تنقید کی اور اس کی اسلام دشمنی کے لیے مغربی باخذ کے حوالے دیے ہیں۔ دوسری طرف اسلام کے پاس مغرب کی ناکامی اور مسلمانوں کے زوال کی وجودہ موجود ہیں۔ خورشید احمد مغرب پر اس تنقید میں شریک ہیں۔ لیکن وہ دوسری نسل کی نمائندگی کرتے ہیں، جس کو مغربی تعلیم حاصل کرنے کا اور اس میں مہارت حاصل کرنے کا بہت زیادہ موقع ملا۔ تنقید کے باوجود وہ سائنس اور ٹیکنالوجی کی اہمیت اور اس حقیقت کے
تحریک احیائے اسلام کے سرگرم رہنما
۳۷


معترف ہیں کہ مسلم معاشرے ایک بین الاقوامی سیاسی اور معاشی نظام کا حصہ ہیں ۔ خورشید احمد کے لیے ماضی کا علم اس لیے ضروری تھا کہ وہ مغرب سے بد اعتمادی اور دشمنی کے جذبات کو سمجھیں اور حقائق کی دنیا میں بہتر تعلقات کے قیام اور تعاون کی کوششوں کے لیے بنیاد فراہم ہو۔ ۱۹۶۷ء میں ان کی کتاب Islam and the West کے مقدمہ میں سید مودودی نے اس فرق کو ان الفاظ میں تسلیم کیا؟
ہمارے زمانے کا تقاضا یہ ہے کہ عالمی امن اور بین الاقوامی بھائی چارے کا مقصد حاصل کرنے کے لیے مختلف قوموں کے درمیان باری تعلقات از سر نو یا تم کیے جائیں۔ اسلامی برادری کے لیے یورپ اور امریکا کے لوگوں سے خیر سگال اور خوش اعتمادی کی نئی بنیادوں پر تعلقات قائم کرنے کی ضرورت آج میر معمولی اہمیت اختیار کر گئی ہے ۔
پروفیسر خورشید احمد نے اسلام اور مغرب کے تنازع کا ناقدانہ جائزہ لیا ہے۔ اسلام اور پیغمبر محمد ) پر اتہامات و الزامات اور یورپی استعمار کے اثرات (معاشی استحصال، سیاسی اور ثقافتی غلبہ مغربی تعلیم اور عیسائیت کا تسلط، مشنریوں اور مستشرقین کے اسلام پر حملے) کو مسلم بد اعتمادی کی وجوہ کے طور پر پیش کیا ہے۔ باہمی تعاون کے نئے مقصد کو حاصل کرنے کے لیے ان امور کو سمجھنا ضروری تھا۔ انتہا پسند عناصر کے برعکس خورشید احمد نے کبھی بھی مغرب کو آنکھیں بند کر کے مکمل طور سے مسترد کرنے کی بات نہیں کی۔ انہوں نے اپنے وقت کا بڑا حصہ مذہب ، تاریخ اور سائنس و معاشیات کے مغربی علوم پر عبور حاصل کرنے میں صرف کیا ہے۔ انہوں نے نہایت اعتماد کے ساتھ دلائل پیش کیے ہیں کہ اب مغرب اور اسلام کا تعلق آیا اور علم کے بجائے برابری کی سطح پر قائم ہونا چاہیے۔ یہ دونوں کے لیے بقائے باہمی کا راستہ ہو گا، بجائے اس کے کہ مسلمان مغلوب ہونے کی قیمت اوا کریں۔ اگر باہمی تعاون کی عملی بنیاد صرف بھی ہے کہ مغربی تہذیب کو قبول کیا جائے اور اسلام کو جیسا ہم کھتے ہیں مسترد کر دیا جائے، تو دراصل ملنے کے لیے کوئی بنیاد ر ہتی ہی نہیں۔ لیکن اگر تعاون برابری کی سطح پر مطلوب ہے، تو
ΓΑ
احیائے اسلام مسائل اور مستقبل کے امکانات


چشم ما روشن دل ما شاد۔
٠١٩٦٦
۱۹۲۶ء سے آج تک پروفیسر خورشید احمد کی سرگرمیاں مغرب کے لیے اس راستے کی نشاندہی کرتی ہیں۔ جماعت کے شعبہ امور خارجہ میں اپنی منصبی ذمہ داری ادا کرتے ہوئے، وہ ۱۹۶۸ء میں برطانیہ منتقل ہوئے۔ جہاں پر وہ ۱۹۷۸ء تک مستقل رہائش : رہے۔ اس دوران ان کا کام عالمی سطح پر دعوت، یعنی یورپ، امریکہ اور افریقہ میں اسلام کی تبلیغ تھا۔ انہوں نے اسلک کو نسل آف یورپ قائم کرنے میں حصہ لیا اور اس کی مجلس انتظامیہ میں کام کیا، لیسٹر یونیورسٹی میں وہ ریسرچ اسکالر (۱۹۷۹-۰۷۲) رہے اور لیسٹر میں اسلامک فاؤنڈیشن قائم کی۔ یہ فاؤنڈیشن قانونی طور پر جماعت کا حصہ نہیں ہے، تاہم یہ جماعت کے نظریات اور نقطہ نظر سے ہی تحرک حاصل کرتی ہے۔ فاؤنڈیشن، سید مودودی کی کتب کے ترجمے اور نئی کتابوں کی اشاعت اور تقسیم کا کام کرتی ہے، رسالے شائع کرتی ہے، اسلام پر مغربی اور مسلم دنیا کی تحریروں کی کتابیات شائع کرتی ہے، کانفرنسیں منعقد کرتی ہے اور کئی طرح کے پروگرام کرتی ہے۔ اکثر پروفیسر خورشید احمد سال میں چھ ماہ افریقہ اور یورپ میں اسلام مراکز قائم کرنے یا اس کے ٹرسٹی کے طور پر یورپ امریکہ اور افریقہ میں یونی ورسٹیوں اور مسلم تنظیموں میں لیکچر دینے ، اور بین الاقوامی مکالموں میں حصہ لینے کے لیے سفر پر رہتے ہیں۔ ان کی سرگرمیوں کی وسعت اور تنوع کا اندازه ان مناسب سے ہوتا ہے جن پر وہ اس زمانے میں فائز رہے۔ مثلاً ڈائریکٹر جنرل اسلاک لاؤنڈیشن لیسٹر عیسائی مسلم تعلقات کے مطالعہ کے مرکز کی مشاورتی کونسل کے ممبر، یورپ میں عیسائیوں، یہودیوں اور مسلمانوں کی قائمہ کانفرنسوں کے نائب صدر
و غیره
پاکستان کے حالات کے سبب جنرل محمد ضیاء الحق کی کابینہ (پاکستان قومی اتحاد میں کام کرنے کے لیے وہ ۱۹۷۸ ء میں ملک واپس آئے۔ جولائی ۱۹۷۷ء میں جنرل ضیاء الحق نے ذوالفقار علی بھٹو سے اقتدار سنبھال لیا تھا ۔ وزیر اعظم کی حیثیت سے مسٹر بھٹو نے عرب تیل کی رقم حاصل کرنے اور اپنی سوشلسٹ پالیسیوں کے جواز کی خاطر اسلام کا بڑھ چڑھ کر سہارا لیا۔ اس وقت حزب اختلاف کی جماعتوں نے پاکستان قومی اتحاد (PNA) بنا لیا،
تحریک احیائے اسلام کے سرگرم رہنما
۲۹
I


میں میں بہ یک وقت ہیں اور سیکولا مماتیں شامل نہیں۔ انہوں نے اپنے کو اسلام کی بہتری کے رکھا، مسٹر بھٹو کے اسلامی سو حرم کو مسترد کرتے ہوئے، ۱۹۷۷ء میں بھر ہے۔
عوامی تحریک ہلائی۔ جب جنرل ضیاء السن نے اقتدار سنبھالا تو اپنی حکومت کے جواز کے لیے اسلامی نظام کا وعدہ کیا۔ انہوں نے پاکستان قومی اتحاد کے صبرن خصوصا مسلم لیگ اور جماعت اسلامی میں جماعتوں سے وابستہ افراد کو کابینہ میں شمولیت کی دعوت دی۔ خورشید احمد، جماعت کے تین دوسرے افراد اپر دلیسر غفور احمد، مواد مری رحمت النی، محمود انشم فاروقی) کے ساتھ دلائی کا بینہ میں وزے ہو گئے انہوں نے اگست ۱۹۷۸ء میں دلائی وزیر برائے منصوبہ بندی، ترقی اور شماریات کی ذمہ داری سنبال اور منصوبہ بندی کمیشن Planning) (Commission کے نائب چیئر میں بھی مقرر ہوئے۔ اپریل ۱۹۷۹ء میں انہوں نے اور پاکستان قومی اتحاد کے دوسرے افراد لے کا منہ سے استعفیٰ دے دیا۔ تاہم بعد میں وہ پاکستان میں اسلامی طرز حکومت کے نماز کے تجریہ کے لیے جماعت کے ایک رہنما کی حیثیت سے حکومت کو رضا کارانہ مشورے دیتے رہے۔
اسی دوران مسلم دنیا کے بیشتر حصے پر چھا جانے وال احیائے اسلام کی لہر میں ہیں الاقوامی سطح پر خورشید احمد کی سرگرمی میں اضافہ ہوتا رہا۔ ان کی خصوصی مہارت کی وجہ سے ان کی کاوشوں کا ایک مرکزی لقطہ اسلامی معاشیات کی نشود نما اور اسلامی استومات کا نفاذ رہا۔ اردو کالج اور کراچی یونیورسٹی میں معاشیات اور معاشی نظاموں کے تقابلی مطالعہ کے نصابات کی تدریس کے دوران وہ معاشی مسائل پر اسلامی تناظر میں اظہار خیال کرتے تھے۔ الاخر اسلام کا معاشی انتظام ان کا موضوع بن گیا۔ ظاہرہ کی الازہر یونیورسٹی اور کہ مکرمہ کی ام امریکی یو نیورسٹی میں اسلام کی معاشی تعلیمات پڑھائی جاتی تھیں۔ انہوں نے اسلامی معاشیات کو ایک بالا یدہ علم کی شکل دینے کے لیے منظم طور پر کوشش کی۔ (۱۹۷۶۲ء میں مکہ میں اسلامی معاشیات کی پہلی بین الاقوامی کانفرنس کے نائب صدر رہے۔ انہوں نے اسلامی معاشیات پر پر مغز لیکچر دیے اور مقالات لیئے ر مقالات لکھے، اسلام آباد میں ایک مرکز دانش (diink turk) الشی ٹیوٹ آف پالیسی اسٹڈیز قائم کیا، جس کے وہ چیئر مین ہیں۔ اسلام آباد کی بین الاقوامی
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A
اسلامی یو نہی سٹی میں اسلامی معاشیات کے ہیں الاآرہی انسٹی ٹیوٹ کے چیئر میں بھی رہے۔ سعودی عرب کے اسلامی معاشیات پر تحقیقات کے میں الامر اس مرکز کے سر ہم مشاورتی بورڈ کے رکن ہیں۔ اسلامی معاشیات اور مسلم دنیا کے لیے ان کی خدمات کو ہیں الامردی سطح پر کئی طرح سے تسلیم کیا گیا۔ انہیں ۱۹۸۶ء میں اسلامی معاشیات کیا ہیں الالودی سکیم کا ہوکہ بیدار متب کیا گیا، جو وہ آج تک ہیں۔ ۱۹۸۸ء میں انہیں اسلامی معاشیات میں اہتمہاری یہ بات ہے اسلامی ترقیاتی بینک کا انعام دیا گیا، 1990ء میں اسلام کے لیے خدمات پر شاہ فیصل ایوارڈ
دیا گیا۔
معاصر اسلامی معاشیات کے بنیادی تصورات
سیاسی اور دہی بد و محمد ہے بھر پور زندگی کے دوران پولیسر خورشید احمد نے اسلامی معاشیات کے ہدیہ علم کی تحقیق و تشکیل میں پورا حصہ لیا ہے۔ یہ کام انہوں نے اپنی دوسری سرگرمیوں کے ساتھ انسائی طور پر نہیں کہا ہے، بلکہ اسلامی تحریک میں فعال حرکت کی وہ سے ہی کیا ہے۔ خورشید احمد ہمیں اپنے معاصر اسلامی تحریکی مفکرین کی طرح نظریہ اور عمل کو ساتھ لے کر ہلتے ہیں، اس لیے نہیں کہ یہ مور زین اور تیرا زیں طریقہ کار ہے، بلکہ اس لیے کہ من کا ایمان ہے کہ ایک پیشہ ور مسلمان ماہر کے لیے ہیں ایک جائز اور لازمی طریق کار ہے۔ ایک مسلمان، جماعت اسلامی کے ایک رکی اور ماہر معاشیات کی حیثیت سے ان کے کردار کتنی ہم موٹو نوں میں کیا ہیں۔
مسلم دنیا میں معاشی کر اور پروگراموں کے ارتقا میں ماہر معالمات کی مہلیت سے انہوں نے اہم کردار ادا کیا ہے وہ خود ان مختلف مراحل کو اس طرح ہمان کرنے ہیں! آغاز میں اسلام کی معاشی تعلیمات کی دستات اور مغولی نظری اور انہیں ہے اسلامی تقلید کو اہمیت دی گئی۔ اس مرحلہ میں 4 انتر کام ملساء انہیں الدوالوں اور مسلم مفکری اور معلمین نے کہا۔ آہستہ آہستہ مسلم ، ماشمات دان اور پہلے اے ماہر کا بھی اس اہم کام میں حائل ہو گئے۔ اس حوالے سے اسلامی ، مالیات ہے پسلی کی پہلوی کا نفرس (۱۹۷۶) مسلم ، مائی کر کے رکھا ہمیں اس ایمان کی
یک احیائے اسلام کے میں گم رہنا


موڈ نمائندگی کرتی ہے، . موڈ کی نمائندگی کرتی ہے، جب اسلام کی معاشی تعلیمات" سے "اسلامی معاشیات کا ظہور ہوا ۔
به بیان ایک طرف اسلام کی علمی دنیا میں واقع ہونے والی تبدیلیوں کا، اور دوسری طرف پروسیسر خورشید احمد کے ہاں نمو پانے والی تبدیلیوں کی آنکھی کا شعور فراہم کرتا ہے۔ پر واضح ہے کہ اس تبدیلی کو ان کی رضا مندی حاصل تھی اور ایک مسلم ماہر معاشیات کی حیثیت سے انہوں نے اپنی مستقبل کی سرگرمیاں اس پر مبنی پروگرام اور چیلنج کے لیے وقف کیں۔ خورشید اور معاصر مسلم ماہرین معاشیات کا کہنا یہ ہے کہ اسلام کا پیغام اور اس کی بنیادی اقدار اس سے مختلف نہیں جو پیغمبر اسلام 1 م) کے نالے میں تھیں۔ جو ہات نتی ہے وہ زاویہ نظر اور طریق کار ہے۔ یہ زاویہ نظر پروفیسر خورشید احمد کی تحریروں میں نظر
آتا ہے۔
زیادہ روایتی سوچ اسلام کی معاشی تعلیمات پر توجہ دیتی ہے۔ یہ دراصل قرآن کی ان تمام آیات کا معصوم اور نایت تلاش کرنے کی کوشش ہے، جن کے متعین معاشی مضرات ہیں۔ اس کے ساتھ رسول نہ کی وہ تمام احادیث بھی ہیں، جن کا کوئی معاشی پہلو ہے۔ ۱۹۶۸ء میں نیو جرسی میں اسلام میں معاشیات کا مقام پر ایک کالفرس کے
تعارفی بیان سے روایتی نقطہ نظر کی مثال فراہم ہوتی ہے۔ مسلمین نے لکھا معاشیات سے متعلق قرآن کی آیات اور منتخب احادیث کو موضوعات کے تیت پیش کیا جائے گا۔ اس طرح امید ہے کہ خصوصی مسائل اور طریقوں کی تفصیل میں جانے سے پہلے کانفرنس کے فرکاہ کے سامنے وہ بنیادی مانند آ جائیں گے، جن پر اسلام کی معاشی لکر بنی ہے"۔ اس طریقے کی حکمت یہ ہے کہ اس طرح مخصوص معافات اور مسائل میں رہنمائی کا سرا یہ جمع ہو جاتا ہے، جسے بعد میں کسی خصوص معاملے میں موقف کے جواز کے لیے استعمال کیا جاتا ہے۔ دوسری جنگ کے بعد کے مشہروں کے مسلم اہل علم کے مطابق اس طریقہ کار میں یہ لائدہ ہے کہ کسی موقف کی بنیاد واضح اسلامی ماخذ اور بنیادوں پر ہوتی ہے۔ اس کی
ст
احیائے اسلام مسائل اور مستقبل کے امکانات


اہمیت یہ ہے کہ اسلامی تعلیمات اور مغربی تصورات کو ایک دوسرے کے مطابق قرار دینے کے لیے معذرت خواہانہ انداز اختیار کرنے سے یہ بات بہت بلند ہے۔
لیکن ساتھ ہی اس طریقہ کار سے کچھ مسائل بھی پیدا ہوتے ہیں۔ اس سے کھی اور مربوط تیز یہ کے بجائے مباحث کے مجموعے سامنے آجاتے ہیں۔ معدہ ازیں روایتی طریقے کی وجہ سے تحقیق کار تفسیر وحدیث کے بہت سے روایتی مباحث میں الجھ جاتا ہے۔ مثال کے طور ہے ایک حدیث کے دوسری حدیث سے یا ایک قرآنی آیت کے دوسری آیات سے ناسخ و منسوخ کے دلائل کسی تجزیہ کے لیے ایسی نقطہ آغاز بن جاتے ہیں ۔ یہ مباحث اسلام
کی معاشی تعلیمات کو پیش کرنے میں فیصلہ کن اہمیت کے حامل ہوتے ہیں۔ اسلامی معاشیات ایک ہمہ جہت اور ہمہ گیر کوشش و کاوش کا نام ہے۔ خورشید احمد لیے مسلم ماہرین معاشیات قرآن کی آیات اور احادیث سے آگاہ ہیں۔ لیکن یہ ان کے تناظر کی بنیاد ہیں نہ کہ ان کے تجزیہ کا نقطہ آغاز خورشید احمد اسلامی ترقیاتی معاشیات کے پہلے اصول کی تعریف میں اسی طرق کو واضح کرتے ہیں: پہلا بنیادی اصول جو ہم واضع کرنا یا ہتے ہیں یہ ہے کہ اسلامی فریم ورک میں معاشی ترقی، اور اسلامی ترقیاتی معیشت قرآن اور سنت سے ماخوذ الداری نظام
ΓΙ
میں پیوست ہیں ۔
اسلامی معاشیات پر گفتگو کرتے ہوئے خورشید احمد متعین آیات کی خصوصی دفعات کے بہائے قرآنی اقداری نظام کی بات کرتے ہیں۔ اسی بنا پر وہ اسلامی تعلیمات اور خصوصیات کی ایک فہرست کے بہائے اسلامی معاشیات کا زیادہ وسیع البنیاد اور مربوط ماڈل پیش کر سکے ہیں۔ اسلامی ماہر معاشیات کی حیثیت سے خورشید احمد بعض بنیادی عقائد اور تصورات کو بنیاد فراہم کرتے ہیں۔ یہ اکثر شعوری طور پر مغربی معاشیات کے بنیادی مفروضات سے ممتاز کر کے پیش کیے جاتے ہیں۔ اسلامی معاشی فکر میں خورشید احمد کا موقف ہرگز معذرت خواہانہ یا دلامی نہیں ہوتا۔ یہ دراصل اسلامی تعلیمات سے ماخوذ ایک ایسی علی بنیاد واضح کرنے اور قائم کرنے کی کوشش ہے، جو عملی سرگرمیوں کے لیے راہنمائی فراہم کر
ہے۔
تحریک احیائے اسلام کے سرگرم رہنما
۳۳


اسلامی معاشرات کا پہلا اصول ، ہے کہ یہ انسانی تجربات کے کسی ایک پہلو کو بیان کرنے کے لیے کوئی سلام ، نظام نہیں ہے۔ اسلام ایک ہمہ گیر نظام اور مکمل، ہر پلو زندگی گزرنے کا طریقہ ہے۔ اس حوالے سے معاشیات ایک علم کے طور پر بھومی تصویر کا ایک حصہ ہے اور آنزی سے اسے دوسرے حصوں سے مربوط کیا جاتا تا ہے۔ اسلام کی صاح لومیت، سیند او دادی کی تعلیمات کا کمید میں نکتہ ہے اور خورشید احمد بھی اسی کے کامل ہیں۔ اس با میت کے مضرات سید مودودی کی ان فریوں (معاشیات اسلام میں نہایت رینات سے کان ہوتے ہیں، جنہیں خورشید احمد نے دوان اور شائع کیا ہے۔ یہ واضح ہے که طور شهد احمد ان حالات میں شریک ہیں، انسان کا معاشی مسئلہ اور اس کا اسلامی مل میں ہے دروادی کہتے ہیں، انسان کے معاشی مسئلہ کو دو در اصل السالی زندگی کے عظیم رفتہ کا ایک جو شما، دیر سے الگ کر کے بجائے خود ایک مستقل مسترد کی حیثیت سے دیکھا جانے لگا، اور رفتہ رفتہہ لے اتنی بڑھی کہ معاشی مسئلہ ہی کو پوری زندگی کا مستر کو لیا گیا۔ اس کی وجہ سے اس کمی کا سبھنا محال ہو گیا ہے ۔ انسان کا معاشی مسئلہ کسی بھی معاشی نظام میں سادہ اصطلاحات میں بیان کیا گیا ہے۔ تمدن کی رفتار ترقی کو لائم رکھتے ہو نے کس طرح تمام السانوں کو ان کی ضروریات زندگی ہم پہنچنے کا انتظام ہو اور کس طرح سوسائٹی میں ہر شخص کو اپنی استعداد اور کا بلیت کے مطابق ترقی کرنے اور اپنی شخصیت کو کشور نما دینے اور اپنے کمال تک پہنچنے کے مواقع حاصل رہیں ۔ اس نقطہ نظر کے مطابق، معاشی مسائل اس وقت پیدا ہوتے ہیں جب زندگی کے معاشی پہلو کو باقی زندگی سے ہوا کر دیا جاتا ہے۔ تقسیم دولت کے مسائل نااہلی کی وجہ سے نہیں بلکہ انسان کے غیر اطلاعی اقدامات سے پیدا ہوتے ہیں۔ خورشید احمد اسلامی معاشیات
کی اصل بنیاد کو اس طرح بیان کرتے ہیں، اسلام کسی ماری اور اخلاقی، دنیاوی اور رومانی زندگی میں تفریق کو قبول نہیں کرتا۔ اسلام انسان کو پابند کرتا ہے کہ وہ اپنی تمام توانائیاں صحت مند
اجائے اسلام مسائل اور مستقبل کے امکانات


بنیادوں پر زندگی کی تعمیر نو میں صرف کرے۔ وہ اس کو بتاتا ہے کہ انکول اور مادی طاقت کو یکجا ہونا نہا ہے اور روحانی نجات راہبانہ زندگی گزارنے سے نہیں بلکہ مادی وسائل کو انسان کی بہتری کے لیے استعمال کرنے سے حاصل ہوئی
ہے۔
اس وسیع تناظر میں، وہ کلیدی تصورات نیز یہ کے لیے بنیاد فراہم کرتے ہیں۔ ایک توحید اللہ کی وحدانیت و حاکمیت اور دوسرے فلوت یعنی اللہ کے نائب کی حیثیت سے انسان کا کردار۔ توحید اور علامات کے معاشی سرات پر گفتگو سامر اسلامی معاشیات کی فکر اور تجزیہ کا وہیں مور ہے۔ توحید کا مطلب یہ ہے کہ اللہ تعالیٰ کے سوا اشتہارات کا کوئی سر جام نہیں اور انسان کی ولا داری کے لیے اس کے سوا کوئی مرکز نہیں۔ وہ ہر مسلمان تسلیم کرنا ہے۔ لیکن موجودہ اسلامی اجمالی ترکوں سے وابستہ افراد نے عہدہ تو سید کے تہراہ سے ۱۹۹۰ء کے عشرے کے ہدیہ بت زدہ مسلم ملکرین کے ملا ہولے میں زیادہ متعین نتائج اللہ کہے ی پولر خورشید احمد ہے اہل علم کا کہنا ہے ہے کہ سیاسی اسمان میں ریاستی ادارے ناک ہیں اور قومی آذر ماں جائز طور پر امیر در کتی ہیں۔ لیکن ریاست اقومیت سے رواداری دالقہ مسلم بہ سے لا اواری سے مشر دیا ہوتارہا ہے۔ معاشی اصطلاح میں، اسلامی معاشیات میں سائی زلی کی اس بٹ سے ظاہر ہوتا ہے کہ زبل کے ملالہ توحید سے ملے ہوتے ہیں۔ اسلامی عاطر میں زل کی کوششوں کا مقصد اپنے لاکی تعمیر ہے ہے اللہ کی ذات کے سامنے اب دہی کا شعور ہو اور وہ ایک ایسی متوازن شخصیت ہو جو انسانیت کے سامنے من کی گواہ ہیں سکے ۔ میں کی ٹھوس اصطلاحات میں طور شہر احمد کے نزدیک اس کا مطلب 41 کہ انسانی مسائل کی نئی یو نوی تعلیم، پیشہ ورانہ فراہت، زندگی کے رہیں ان میں انٹری
اسلامی ترکیبائی انیسی کے مقاصد ہیں۔ اس کی ہ سے صنعتی ترکی کو مسترد نہیں کہا جاتا لیکن انہیں انہاں دو صنعتی ترقی کو ترین کی اہم ترین جت قرار دیا نا مناسب قرار دی جاتی ہیں۔ صنعتی قزلی کو دیا سرے کے تمام شہریوں کے لیے سائی کو مسلسل مدل لاہم کرنے کے وسی ڈائر میں دیکھتارہا ہے۔ ماندار کی ملکیت ہو سکتی ہے اور اسے سراج کاری میں استعمال کیا جا سکتا ہے لیکن اسلامی
تحریک احیائے اسلام کے مرگیم رہنما
BJ


بادل میں اسے ضرورت مندوں سے لائدہ اٹھانے اور ان کا استعمال کرنے کے لیے استعمال نہیں کیا جا سکتا۔ اس طرح منصوبہ بندی میں بھی تقوی اور تزکیہ کی اہمیت ہے۔ افراد کا معاشی کردار بھی اسی زاد بے سے دیکھا جاتا ہے۔ اسلام کے معاشی نقطہ نظر سے بنیادی اکائی معاشی السان " نہیں بلکہ خدا کی تخلیق، خدا کا نائب السان ہے۔ انسان کے خدا کا خلیلہ ہونے کا تصور خورشید احمد کے اسلامی معاشیات کے تصور کا ایک اہم جزو ہے۔ ان کے نزدیک فلات اسلام کا منفرد تصور ہے، جو انسان کو اخلاقی، معاشی اور سیاسی امور میں انہیں قرار دیتا ہے۔ یہ مسلمانوں کے مقاصد و افعال کا سر چشمہ ہے،
یہ انسان کو خدا کے نائب کے اعلیٰ و ارفع مقام تک بلند کر دیتا ہے اور اس کی زندگی کو ایک اعلیٰ مقصد ملا کرنا ہے۔ زمین پر اللہ کی مرضی پورا کرنے سے السانی معاشرہ کے ہر میدہ مسائل مل ہو جائیں گے اور ایک ایسا نیا سلام قائم ہو گا جہاں مساوات، عدل اور اس اور خوشحالی کا دور دورہ ہو گا ۔ ملامت کا تصور ایک ایسے نئے معاشی نظام کی بنیاد فراہم کرتا ہے، جس میں معاشی معاملات میں غالب عنصر مقابلہ کے برائے تعاون اور بازی حقوق کی ادائیگی ہو گا۔ سید مودودی اور خورشید احمد کے پیش کردہ معاشی نظام میں نجی ملکیت کا فرد کی انتظامی ذمہ داری میں ایک جند کی حیثیت سے جواز ہے۔ عمل اور حقائق کی دنیا سے آشنا یہ دونوں عالم با عمل بادی اشیاء کے حصول کے لیے مسابقت اور کاسہا یہاں کو تسلیم کرتے ہیں۔
خورشید احمد نہی ملکیت کے ایسے تصور کو مسترد کرتے ہیں جو مالک کو اپنی جائداد کو جس طرح ہا ہے برتنے کا کلی اختیار دتا ہو۔ (وہ ایسے سوشلسٹ نظام کو جہاں تمام ذرائع پیداوار قومی ملکیت میں لے لیے جائیں انسانی فطرت کے لیے نقصان دہ کہتے ہیں) ان کا
استدال ہے معاشیات کے میدان میں اسلام کا اہم ترین کار نامہ ملکیت کے حصوں میں تبدیلی کا ہے۔ کسی کو بھی اپنی ملکیت تباہ کرنے کا اختیار نہیں ہے۔ اگر غلط استعمال کیا جائے تو اسے لیا جا سکتا ہے۔ اگر اس کو ضرورت نہیں ہے تو اسے
دوسرے ضرورت مندوں کو دیا جانا ما ہے ۔
احیائے اسلام مسائل اور مستقبل کے امکانات


دوسرے الفاظ میں بانک در اصل خدا کی ملکیت کا انتظام چلانے کا ذمہ دار ہے، یہ کسی کا مطلق انفرادی حق نہیں۔ فلزات کے تصور کا مطلب یہ ہے کہ دولت حاصل کرنے میں کامیابی کا حصول دوسروں کو نقصان پنہا ئے بغیر ہونا چاہیے اور پھر اس دولت کو دوسرے
افراد کی مدد میں استعمال کیا جاتا رہا ہے۔ اسلامی معاشیات کے بعض معروف پہلو مشکر ز کوۃ کی فرضیت اور سود کی حرمت دینی رائض میں شامل ہیں۔ اسلام کے پانچ ارکان میں سے ایک، مردم افراد کو مہ وہ نہانا ہے۔ زکوة دولت، اشیاء تمهارت، زرعی پیداوار اور مویشیوں پر لارسی سیکس ہے۔ اس کا مقصد یہ ہے کہ معاشی طور پر محروم طبقات کی مدد کے لیے ایک لنڈ موجود رہے ۔
اسلام میں سود کی معروف حرمت کی بنیاں، جس میں بنک کے سود کو بھی حال کیا جاتا ہے، یہ ہے کہ مسلمان پر ایک دوسرے کی مدد فرض ہے۔ سید مودودی اور خورشید احمد دونوں سود کے نقصان دہ اثرات کے لیے دلائل پیش کرتے ہیں۔ ان کا کہنا ہے کہ یہ انسان کے خلیفتہ اللہ ہونے کی حیثیت کو نقصان اسم آتا ہے۔
اسلامی معاشیات کا حالیہ برسوں میں جوار تھا ہوا ہے، اس کی ایک اہم خصوصیت یہ ہے کہ یہ شعوری طور پر عملی منصوبوں پر مشتمل ہے۔ انہی کے اور مباحث مین کا مقصد اسلام کی معاشی تعلیمات کو پیش کرنا ہوتا تھا بیشتر صرف نظریہ تک محدود رہتے تھے۔ علی سرگرمی روایتی علما کا میدان تھی جو نہ تاجر ہوتے تھے اور نہ سرکاری ملنیم ۔ ان مساحت میں پروفیسر خورشید جیسے ماہرین کی حرکت سے نظریات سے آگے بڑھ کر حقیقی منصوبوں کو اہمیت لي - مثال کے طور پر پولیسر خورشید ابتدا ہی سے اسلامی بنکوں اور مالیاتی اداروں کے قیام کے داعی تھے اور ان کے قیام اور تیز رفتار ترقی میں انسوں نے اہم حصہ لیا ہے۔ گزشتہ مشرے میں دنیا کے مختلف حصوں میں سو سے زائدہ اسلامی بنک با سیما پر کاری گروپ قائم ہوئے ہیں ۔ متعدد نے کا سیالی اور ضلع کے سوتا اچھے ریکارڈ قائم کیے ہیں۔ یہ عمل سرگرمی، اسلامی معاشیات کے طور کا اہم حصہ ہے۔ اسلامی معاشیات کی آخری اہم خصوصیت، جیسا کہ انور شید احمد کے کام سے ظاہر ہوتا ہے وہ ہے کہ یہ خود آگھی کے شعور کے ساتھ المدار سے ہم آہنگ ہے۔ خورشید احمد
تحریک احیائیہ اسلام کے سرگرم رہنما
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دوسرے اسلامی مفکرین کی طرح اس بات کو رد کرتے ہیں کہ معاشی تجزا یہ مثبت معروضیت اور اقدار کے بارے میں غیر جانبداری کے ساتھ کیا جا سکتا ہے۔ جو معاشی لر اقدار کے لحاظ غیر پر سے غیر جانبداری کا دعوی کرتی ہے، گہرے تیزیے پر دوسری ہی تصویر پیش کرتی
ہے۔
گزشتہ چند عشروں میں مغربی منصو بہ کاروں اور تیز یہ کاروں کے ساتھ مسلمانوں کے جو تجربات ہوتے ہیں انہوں نے بھی اس خیال کو کہا ثابت کیا ہے۔ مغرب کے معاشی تجزیوں کی اقدار کے لیے نام نہاد غیر جانب داری کا جب غیر مغربی حوالے سے اطلاق ہوتا ہے تو
الدار سے ان کی وابشلی بالکل ظاہر ہو جاتی ہے۔
خورشید احمد سے مسلمان منکرین میں رکھتے ہیں کہ معاشیات الدار سے آزاد علم نہیں ہے۔ ان کے نزدیک اقدار سے آزاد تجزیے کا نظام قائم کرنے کی کوشش بہت اچھی ہوئی تو پھر بھی منفی نتائج دے گی اور خراب ہوئی تو شیلانی ہو گی۔ وہ یقین رکھتے ہیں کہ ماہرین معاشیات کی اخلاقی ذمہ داری ہے کہ وہ معاشی عدل اور انسانیت کی بہتری کے لیے کام
کریں۔ یہ اسلامی معاشیات کی ایک مثبت خصوصیت ہے۔
اسلام کی اصل ران (contribution) یہ ہے کہ اس نے انسانی زندگی اور جدو جہد کو بامقصد بنا دیا ہے اور اقدار سے وابستہ کر دیا ہے۔ یہ انسانی رویوں میں جو تبدیلی لانا ماہتا ہے وہ یہ ہے کہ وہ اقدار ہے آزادی کے نام نہاد موقف کے بجائے انہیں اقدار سے کملی وابستگی اور ان کی تعمیل کی طرف لاتا ہے ۔ اس طرح اسلامی معاشیات کا ظہور ایک طرف مغرب کی علمی روایت کے بعض بنیادی مفروضات کو مسترد کرنے کا اور دوسری طرف معاشی موضوعات کے لیے روایتی اسلامی نقطہ نظرے کچھ ہٹنے کا عکاس ہے۔ خورشید احمد اپنا یہ مشن سمجھتے ہیں کہ مسلمانوں میں عمل کے لیے بیداری پیدا ہو اور ماہرین معاشیات میں اقدار کی اہمیت کا احساس اجاگر ہو ۔ اسلام اور اسلامی معاشیات کے میدان میں ان کی خدمات کو وے کے عشرہ کے اواخر میں اس وقت تسلیم کیا گیا، جب انہیں اسلامی ترقیاتی بنک کا معاشیات کا پہلا العام " اور شاہ فیصل
ایوارڈ دیا گیا۔
۲۸
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موجودہ اسلامی معاشیات کے بنیادی تصورات خورشید احمد کو تحریکی معاشیات دان کے مقام پر لائز کرتے ہیں۔ ان کے نزدیک اسلام، اسلامی معاشیات کے حوالے سے بھی ایک ہمہ گیر نظام ہے جس میں کوئی بھی حصہ خود مختار نہیں ہے۔ اس کے توحید اور فکرفت کے بنیادی تصورات عملی اور الہار سے وابستہ علم کے لیے ایک موثر تصوراتی اساس فراہم کرتے ہیں۔ ہر علم مسلم دنیا میں انیسی ساری اور معاصر علمی سرگرمیوں کے ایک اہم حصہ
کی نمائندگی کرتا ہے۔
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باب دوم
افتتاحی کلمات
جميل جریت میں یونیورسٹی آف ساؤتھ فلوریڈا اور ورلڈ اینڈ اسلام اسٹڈیز انٹر پرائز (WISE) کے باہمی رابطہ کے بارے میں چند گزارشات پیش کرنا ہا ہوں گا ۔ جینا ہ نہایت ہی خوشگوار مسلم ہے جس کے اب تک بہت اچھے نتائج سامنے آئے ہیں۔ اس مشن میں ایک یادگار پروگرام گزشتہ سال سوڈان کے ڈاکٹر حسن ترابی کے ساتھ ہوا تھا، اس راؤنڈ ٹیبل کی روداد بھی شائع ہو چکی ہے۔
یہاں یونیورسٹی میں علوم اسلامیہ یا طرق لوط کے مطالعات کا کوئی باقاعدہ شعبہ نہیں ہے۔ ہم شرق اوسط پر صرف چند کورس پڑھاتے ہیں۔ یہودیت پر نو کھوری، عیسائیت پر پانچ کورس اور اسلام پر ایک بھی نہیں پڑھاتے۔ شرق اوسط کا ایک کورس پروفیسر آرتھر
اوری اور عبد الوہاب حشیشی پڑھارہے ہیں، جس کے لیے ہم ان کے کر گزریں ہیں۔ WISE ایک ایسا ادارہ ہے جو اسلامی فکر اور اس فکر کی روشنی میں زندگی کے مطالعہ و تحقیق کے لیے وقف ہے۔ کئی سال قبل اس ادارے نے ہم سے رابطہ کیا اور تجویز دی کہ ہم اسلام اور شرق اوسط کے مطالعے کے لیے مل مل کر پروگرام کریں۔ اس خوش گوار تھیں یہ پر مستقبل کے پروگرام تشکیل دینے کے لیے ہم نے ایک کمیٹی بتا دی، تا کہ WISE اور ایسے ہی دوسرے اداروں اور صاحب علم افراد سے رابطہ میں آسانی ہو۔ یو نیور سٹی نے اسے کے پسند کیا اور ہمارے طلبہ و اساتذہ نے اس رابطہ کی حوصلہ افزائی کی۔
گزشتہ سال ہم نے اسلام پر ایک روزہ کانفرنس رکھی اور پھر ڈاکٹر حسن ترابی کے ساتھ راونڈ ٹیبل کا انعقاد کیا، یہ دونوں پروگرام بے سعد کامیاب رہے۔ ہمیں است سرت ہے کہ ہم اس سال ڈاکٹر خورشید احمد کے ساتھ دوسری راؤنڈ ٹھیل کر رہے ہیں۔ WISE کے


ساتھ اپنے رابطوں اور اس کی خلص اور مشترکی قیادت کی وجہ سے ہم نے آج آپ کو یہاں دعوت دی ہے۔ مجھے یقین ہے کہ آپ اس اجتماع کو یقینا مفید پائیں گے۔ اپسی مرحلے پر میں ایک بات اور کہنا چاہوں گا۔ میں پر کھتا ہوں کہ اسلام اور مسلمانوں کی نمائندگی خود مسلمانوں کو ہی کرنا چا ہے۔ وہ اس کام کے لیے دوسروں کے مقابلے میں بستر پوزیشن میں ہیں۔ اب تک امریکی ذرائع ابلٹ میں غیر مسلموں ہی نے اسلام اور مسلمانوں کی نمائندگی کی ہے۔ لیکن اب وقت آگیا ہے کہ ہم ان لوگوں کو دعوت دیں جو اس صورت حال کو بہتر طور پر سمجھتے ہیں۔ نہ ہیں اعتبار سے میں نہیں ہوں، لیکن اس کے ساتھ میں خود اسلام کا ایک طالب علم بھی ہوں۔ میں سمجھتا ہوں کہ یہ نہایت اہم بات ہے کہ
مسلمان اپنے بارے میں خود بتائیں۔ عرب کہاوت ہے کہ کے رہنے والے کہ کی گلیوں سے دوسروں سے زیادہ واقف ہیں ، یہ کہاوت میری بات کی وضاحت کرتی ہے۔ اس کا مطلب یہ ہے کہ ہم اپنی تعبیر بیان کرنے سے پہلے یہ سنیں کہ خود مسلمان اسلام کے بارے میں کیا کہہ رہا ہے ؟ عیسائیوں اور یہودیوں نے بہت سی کتابیں لکھی ہیں۔ بہت سے مقالات برنارڈلیوس اور ایسپونہ ٹولے بھی قلم بند کیے ہیں۔ لیکن حقیقی اسلامی لکر ، اصل ماخذ سے، بغیر کسی تعبیر کے پردے، بغیر کسی درمیانی نمائندہ کے، بغیر کسی دمے کے ، صاف خلاف سامنے آئے تو کیسار ہے۔ یہ وجہ ہے کہ اس طرح کی کوشش مغرب کے لیے، مغرب کے لوگوں کے لیے اور آپ میسے اہل علم کے لیے جو پورے ملک کی یونیورسٹیوں سے آئے ہیں، نہایت مفید ہے۔ کتنا اچھا ہو کہ ہم السلام کو براہ راست سنیں، اس سے پہلے کہ ان کی تعبیر کی جائے، یا انہیں منع کیا جائے ، میرا خیال ہے یہ عمل نہایت اہمیت رکھتا ہے۔ میں یونیورسٹی آف ساؤتھ لوریڈا کے شعبہ مطالعہ مذاہب کے چیئرمین، پروفیسر ڈیل لیٹنگ اور اس یونیورسٹی کے پروفیسر ری ہو تا تور کو خوش آمدید کہتا ہوں اور اپنے دوست رمضان عبداللہ سے درخواست کرتا ہوں کہ وہ مقرر کا
تعارف کروائیں۔
رمضان عبدالله
ہم اللہ الرحمن الرحیم، محترم مہمانوں دوستو اور ساتھیو! ہماری دوسری راؤنڈ ٹوبل میں
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آپ لے یہاں آکر ہماری عزت افزائی کی ہے۔ ہم لوگ WISE کی جانب سے یونیورسٹی اسٹاف کے تعاون پر شکر گزار ہیں۔ ہمیں امید ہے کہ ملی تبادلہ خیال سے امریکیوں اور مسلمانوں کے درمیان مشترک امور پر بہتر تقسیم ہوگی۔ WISE مکالہ ہے یقین رکھتا ہے اور اس تناظر میں ہمیں بہت خوشی ہے کہ نمایاں امریکی اہل علم کی قابل لحاظ تعداد یہاں موجود ہے۔ یہ اہل علم ہمارے معزز مان پروفیسر خورشید احمد کے ساتھ تبادلہ خیال کریں گے آپ میں سے بہت سوں کو ان مشکلات کا احساس ہو گا جو ایک روزہ سیمینار کے متکلمین کو پیش آتی ہیں خصوصاً اگر شہر کا کو ریاست ہائے متحدہ امریکہ کے مختلف حصوں سے آنا ہو۔ ہمارا پہلا چیلنج ایسی مسلم شنسیت کی تلاش تھی جس نے عصر حاضر میں مسلم کار میں اہم کردار ادا کیا ہو اور جسے انگریز سی پر بھی عبور حاصل ہو۔ ہم اس میں کامیاب ہوئے اور ہمارے درمیان پر و فیسر خورشید احمد مومیوں ہیں۔ یہ ہماری خوش قسمتی ہے کہ ہمیں ایسے مقرر لے جنہیں اسلامی اور مغربی ذرائع علم پر مکمل عبور حاصل ہے۔
گذشتہ برس ہم نے اس پروگرام کا آغاز سودین کے معروف اسلامی ملکر اور سر گرم رہنما ڈاکٹر حسن ترابی کے ساتھ کہا۔ یہ خوش ہستی ہے کہ اس سال ہمارے ساتھ پر دلیسر خورشید احمد اور امریکی یونی ورسٹیوں سے تعلق رکھنے والے کئی اہل علم یہاں موجود ہیں۔ ہمارے آج کے مہمان، پولیسر خورشید احمد مسلم دنیا کی ایک نمایاں علمی وسیاسی شخصیت ہیں۔ وہ اسلامی معاشیات کے دائرہ میں ایک مفکر بھی ہیں اور سرگرم رہنا ہی۔ دنیا کے مختلف مغلوں کی نمایاں مسلم مسکیموں میں اہم قائدانہ کردار ادا کرتے رہے ہیں۔ وہ قیام پاکستان سے قبل دہلی میں پیدا ہونے اور ۱۹۳۸ء میں ہجرت کر کے مغربی اکستان آئے۔ ان کی سرگرمیاں، واقعا عالی ہیں۔ وہ میں امت اسلامی پاکستان کے مرکزی رہنما ہیں۔ ایک طالب علم کی حیثیت سے وہ کتنی رسائل و جرائد کے مدیر رہے اور اسلامی جمعیت طلبہ پاکستان کے سال تک ناظم اعلیٰ بھی رہے۔ بعد میکیا وہ جماعت کی مرکزی شوری کے رکن منتخب ہوئے اور آج کل جماعت اسلامی کے مرکزی نائب امیر ہیں۔ پروفیسر خورشید احمد نے سیاسیات اور بزنس کی تعلیم حاصل کی۔ بطور علم، اسلامی معاشیات کے ارتقا میں ان کا کلیدی کردار ہے۔ اسلام کی معاشی تعلیمات کو بطور با قاعدہ اسلامی
النامي گلمان


معاشیات متعارف کرانے میں بھی ان کا اہم کردار ہے۔ پاکستان میں معاشیات کے تحقیقی دائرہ کے علاوہ، وہ سیاسی اور تعلیمی سرگرمیوں میں بھی ممتاز ہیں، آج کل وہ سینیٹ آف پاکستان کے رکن ہیں۔ 1991ء سے وہ سینیٹ کی مجلس قائمہ (مالیات، اقتصادی امور اور منصوبہ بندی) کے چیئر مین ہیں۔ وہ انسٹی ٹیوٹ آف پالیسی اسٹڈیز کے چیئر مین ہیں۔ ۷۰ء کے شرے کے اواخر میں وہ حکومت پاکستان میں منصوبہ بندی کمیشن کے ڈپٹی چیئرمین اور
نتى
منصوبہ بندی، ترقی اور شماریات کے وفاقی وزیر ر ہے۔ وہ کئی تعلیمی بورڈز کے ممبر ہیں۔ وزیرپر بین الاقوامی سطح پر بھی وہ بہت سرگرم رہے ہیں۔ کئی برس سے وہ اسلاک اؤنڈیشن، لیسٹر کے سربراہ ہیں۔ یہ ادارہ مغرب میں اسلام کے بارے میں معلومات پیش کرنے اور اسلامی لٹر پر شائع کرنے میں اہم کردار ادا کرتا ہے۔ وہ عیسائی مسلم ملالہ کی حوصلہ افزائی میں سرگرم رہے ہیں خصوصاً ہے. کے عشرے میں سنیلی روس کا بڑ میں اسلام اور عیسائی مسلم تعلقات کے مطالعاتی مراکز اور یورپ میں یہودیوں، عیسائیوں اور مسلمانوں کی قائمہ کانفرنسوں میں ان کا رول ناقابل فراموش ہے۔ وہ متعدد مسلم ممالک کے سرکاری اور دوسرے اداروں کے اہم مشیر رہے ہیں۔ ان کی متعدد کتابیں اور مقالات شائع ہوئے ہیں، مختلف ملکوں میں اہل علم کی ملوں میں انہوں نے گراں قدر علمی خطبے دیے ہیں، طلبہ کا لفرنسوں میں تقاریر کی ہیں، علمی اجتماعات اور سیمیناروں میں شرکت کی ہے، ایک درجن سے زائد یونیورسٹیوں نے ان کے خیالات مالیہ سے براہ راست استفادہ کیا ہے۔ ان کے استار اور ان کا پیشہ ورانہ علمی اور دینی وظیفہ حیات، معاصر مسلم دنیا کے مسائل کی نشاندہی اور تقسیم سے عبارت ہے۔
1.AL Lowrie, od, Islam, Democracy, The State and the West: A Roundtable with Dr. Hasan Turabi (Tampa: World and Islam Studies Enterprise, 1993).
احیائے اسلام مسائل اور مستقبل کے امکانات
۵۶


باب سوم
احیائے اسلام: چیلنج اور امکانات
پروفیسر خورشید احمد
سب سے پہلے میں ورلڈ اینڈ اسلام اسٹڈیز انٹر پرائز اور یونیورسٹی آف فلوریڈا کا اور آپ سب حضرات کا شکریہ ادا کرتا ہوں ، جنہوں نے مجھے آج آپ کے ساتھ مل بیٹھنے اور ایک ایسے موضوع پر اپنے خیالات کے اظہار کا موقع دیا ہے جو مجھے عزیز ہے اور آپ کے لیے
بھی فکر مندی کا باعث ہے۔ میرے نزدیک یہ بات بڑی اہم ہے کہ اہل علم و دانش نے مانسی کی طویل روایت کے مطابق ایک دوسرے کے بارے میں حتمی رائے دینے کے بجائے تبادلہ خیال کی لتا میں ایک دوسرے سے بات کرنا شروع کر دی ہے۔ جینا یہ ایک اہم پیش رفت ہے اور میرے خیال میں اس کا کریڈٹ آپ میسے اہل علم و دانش کو جاتا ہے جنہوں نے ایک طرح کی خود کلامی کو حقیقی مکالمہ میں تبدیل کر دیا ہے۔ ہم یہاں اس لیے جمع ہیں کہ ایک دوسرے سے بات کریں، بحث کریں، اختلاف کریں اور پھر بھی اپنی بات چیت جاری رکھیں۔ میرا خیال ہے کہ یہ وہ حقیقی سپرٹ ہے جس میں ہم آج مل رہے ہیں اور میں ذاتی طور پر آپ میں سے ہر ایک کا تبادلہ خیال کی اس محفل میں آنے پر ممنون ہوں۔ میں اپنی گفتگو کو اس مکمل کے موضوع احیائے اسلام کا چیلنج اور امکانات کی اہم خصوصیات تک محدود رکھوں
احیائے اسلام کے عمل کو صحیح طور پر کہنے کے لیے ہمارے پاس کوئی تصوراتی ڑھا نہ ہوتا رہا ہے۔ ۱۸۳۸ء میں جب کارل مارکس (م ۱۸۸۳ء) اور فریڈرک این جلز (م) ۱۱۸۹۵) نے کمیونسٹ پارٹی کا مینی لیسٹو پیش کیا، تو انہوں نے اسے بے مد دلسپ جملے


سے شروع کیا "یورپ پر ایک آسیب منڈلا رہا ہے۔ کمیونزم کا آسیب "ا۔ ڈیڑھ صدی ، رہا ۔ بعد آج کے لٹریچر اور میڈیا پروگرام دیکھ کر ایسا الگ رہا ہے جیسے کہ آج مغرب پر ایک نیا آسیب منڈلا رہا ہے۔ اسلامی بنیاد پرستی کا آسیب! اگر اس میں ایک فرق ہے۔ کمیونزم کو آسیب قرار دینے والے خود مارکس اور این جلز تھے، جب کہ یہ مسلمان نہیں ہیں جو اپنے نظریہ حیات اور پروگرام کو بطور آسیب (specter) پیش کر رہے ہیں۔ پھر یہ بھی بڑی ور ہسپ بات ہے، ہار ہے اس میں کوئی سازش نہ ہو۔--- اپنی لکر اور پیغام کو کمیونزم کا نام مارکس نے خود دیا، لیکن مسلمانوں کو یہ اختیار بھی نہیں دیا جا رہا کہ ان کا مذاہب اور تہذہ ہیں نقشہ اس نام سے پہچانا جائے جو وہ خود اسے دیں، بلکہ یہ حق دوسروں نے خود ہی زبردستی
حاصل کر لیا ہے کہ وہ ہمارا نام اور ہمارے کام بقلم خود تجویز کریں اور اس طرح اسلامی بنیاد
پرستی کا ہوا کھڑا کریں میں اپنی بات اس عزم کے ساتھ شروع کر رہا ہوں کہ آپ کے سامنے پوری دیانت اور معروضیت کے ساتھ اپنا موقف پیش کروں اور یہ بتاؤں کہ ایک مسلمان احیائے اسلام کو کی نظر سے دیکھتا ہے۔ میری حیثیت کچھ خصوصی خیالات کے لیے ایک خوانچہ فروش (سیلز مین) کی نہیں ہے۔ میں اس علمی مذاکرے میں اس جذبے سے شریک ہوا ہوں، کہ ایک طرف اپنی بات کسی رو رعایت کے بغیر پیش کروں اور دوسری طرف آپ کے رد عمل اور مشاہدات سے استفادہ کروں۔ ہمارا مقصد بے سمت مناظرہ اور کبھی بیٹی نہیں، دیانت اور انکسار سے حقیقت کی تلاش ہے۔ تاکہ مسلمانوں کی موجودہ لکری اور ذہنی کیفیت اور ان کے تہذہ ہیں
عزائم اور اسنگوں کی تقسیم ہو۔
فکری پس منتظر احیائے اسلام ایک عالم گیر پہر ہے۔ یہ کسی جغرافیائی اکائی میں محدود نہیں۔ یہ کوئی ایسی چیز بھی نہیں جو اہم انک رونما ہو گئی ہو۔ یہ ایک نظری، تمنہ ہی عمل ہے جسے اس کے کری اور تاریخی پس منظر میں ہی کیا جانا ہا ہے۔ ہم مسلمان یہ ایمان رکھتے ہیں کہ اللہ سبحانہ و تعالٰی نے تعلیق آدم نام سے السانیت
ΟΛ
اجائے اسلام مسائل اور مستقبل کے امکانات


مسلمان
کی ہدایت کے لیے جو راستہ اپنے رسولوں علیم السلام کے ذریعے جتایا ہے وہ اسلام ہی ہے۔ جو اس ہدایت کو قبول کر لیتے ہیں اور اپنے آپ کو اس کے حوالے کر دیتے ہیں وہ ملا ہیں۔ ہمیں یہ ہدایت ایک مقدس کتاب کی شکل میں فراہم کی گئی ہے جس میں کسی بھی آمیزش سے پاک اللہ تعالیٰ کا کلام محفوظ ہے ۔ یہ کتاب ایک پیغمبر محمد الم پر نازل کی گئی۔ انہوں نے اسے کامل اور بے مثل دیانت داری سے نوع السانی تک پہنما یا اور اس کی تشریح کی۔ اس کتاب کے احکامات اور ہدایات پر عمل، انفرادی نمونے اور اجتماعی تریک کی شکل میں کیا۔ اس کوشش کے نتیجے میں اس خیال، تصور اور ہدایت کو افراد کی زندگیوں میں اور ان کے مسائرے میں رو بہ عمل لالے کے لیے ایک ہمہ گیر تحریک برپا ہوئی۔
ہم یہ ایمان بھی رکھتے ہیں کہ قرآن اللہ کی آخری کتاب ہے اور محمد ام آخری نہیں ہیں۔ اس لیے جہاں کتاب و سنت میں آرائی ، حقائق، نصب العین، اصول اور اقدار مذکور ہیں، وہاں اس میں ایسا طریق کار بھی موجود ہے کہ مختلف ادوار اور نالوں کی ضروریات پوری ہو سکیں۔ نہ یہ ہمارا دعویٰ ہے اور نہ اس کلام ہدایت میں لارسی طور پر تمام جزوی تفصیلات کی ترش درست ہے۔ یہ ہدایت ربانی صرف بنیادی امور کو بیان کرتی ہے اور فرد اور معاشرے کی زندگی کے لیے ایک معین نقطہ نظر اور راہ نما خطوط دیتی ہے۔ اب یہ ذمہ داری است کی ہے کہ اس نقطہ نظر کو اختیار کرے اور ان راہ نما مخطوط پر چلتے ہوئے، اس نصب العین کو زمان ومکاں میں محمد بر پا کرے۔ اس میں چند غیر متبدل حدود الوی کو چھوڑ کر ہرتا نے کے تقاضوں کو پورا کرنے اور تبدیلی اور اختراع کے لیے ایک خود کار سلام موجود ہے۔ اس لیے از سر او اور ولکر، جدت و اختراع، نئے حالات پر الطلاق، ادعا اور تبدیلی کا عمل، مسلم تاریخ کے تمام ادوار میں ایک بڑا مست از اور مسعود مسل رہا ہے۔ آج احیائے اسلام محض چند مخصوص معاصرانہ اہیا نیوں کا نتیجہ نہیں ہے۔ اسے اس کے اصول پس منتظر، تاریخی تسلسل اور
معاصر دنیا کے اہل ہوں پر مسلمانوں کے رد عمل، دونوں کے تناظر میں دیکھا جانا چاہیے۔ سب سے پہلے ہمیں وہ پہلووں پر غور کرتا ہوا ہے، ایک داخلی پہلوں جو مسلمانوں کے تاریخی شعور کا حصہ ہے۔ یہ انہیں اپنی تاریخ پر ایک منفرد انداز سے غور کرنے اور مستقبل کے لیے ایسے حل تلاش کرنے پر آمادہ کرتا ہے، جن کی جڑیں ان کے اس پس منظر میں جھی
احیائے اسلام پیانیچ اور امکانات
어


ہوئی ہیں۔ دوسرے، خارجی ماحول یعنی سیاست، علم و دانش، معیشت ، اداروں اور فنیات کی حقیقی صورت حال مسلمانوں کو ان چیلنجوں کا بھی جواب دینا ہوتا ہے۔ ہیں، احیائے اسلام، داخلی اور تاریخی، دونوں صورت حال کا جواب ہے۔
تاریخی پس منتظر
بہت زیادہ گہرائی میں جائے بغیر، اعمائے اسلام کی حالیہ تاریخ میں تمہیں مراحل ابھر کر
سامنے نظر آتے ہیں:
ا قبل از نو آبادیاتی نو آبادیاتی - بعد از نو آبادیاتی
قبل از نو آبادیاتی میں اعتراف کرتا ہوں کہ مسلمانوں کی تاریخ میں عروج و زوال اور مدو جزر ہوتے رہے ہیں۔ دوسرے اسلام میں صرف مسلسل ترقی کا عمل نہیں رہا ہے۔ مختلف وجوہ کی بنا پر ، جن میں سے بیشتر داخلی ہیں، مسلم معاشرہ، نو آبادیاتی دور سے پہلے، یعنی ۶ اویں تا ۱۷ ویں صدی عیسوی میں، زوال سے دو ہار تھا اور وہ پیش آمدہ ایلنہوں ہے، خصوصاً سائنس اور ٹیکنالوجی، زراعت اور صنعت، آلات حرب اور معیشت کے میدانوں میں، قیقی رد عمل کے اظہار سے قاصر ہو کر رہ گیا تھا۔
نو آبادیاتی دوسرے مرحلے میں، جسے نو آبادیاتی دور کہا جاتا ہے، جب ہمارا مغرب سے آمنا سامنا ہوا تو ہم عالمی منظر سے پہلا ہو جانے کی وجہ سے برابر کے مقابلے پر نہیں تھے۔ 1ویں صدی کے اختنام تیک تقریبا کل مسلم دنیا، ما سوائے مار غیر اہم مسلم ممالک کے، لو آبادیاتی حکمرانوں کے زیر نگیں آگئی تھی۔ اس دور میں شکست خوردہ مسلمانوں کے لیے اسلام ہیں وہ صور تھا جس کے گرد جمع ہو کر، مسلم ممالک پر حملوں، مغرب کی مداخلت اور تو آبادیت کے خلاف مزاحمت کی گئی۔ یہ اسلام ہی کا دیا ہو ا سیاسی آزادی، قومی شنامت اور عزت اور وقار کا احساس تھا، جس کی وجہ سے سامرا ہی حکمرانوں کے خلاف مسلسل مزاحمت ماری رکھی جاسکی۔
احیائے اسلام، مسائل اور مستقبل کے امکانات


- بعد از نو آبادیاتی ۲۰ ویں صدی میں ، بعد از نو آبادیاتی دور میں، نو آبادیت کے ور ئے اور معاشرے کی تشکیل نو کے چیلنج کا مقابلہ کرنے والی ریسی قوتوں میں اسلام بھی
تھا۔ میرے خیال سے آج احیائے اسلام کو اس نظریاتی تناظر میں دیکھا جانا چاہیے۔ ان تمام مراحل میں اسلام اور مغرب کے درمیان، ملی، اجتماعی اور سیاسی، کئی سلموں ہے مقابلہ ہوا ہے۔ علی لہو سے دیکھا جائے تو اسلام کے پاس اپنا تصور جہاں (world view) ہے۔ اجتماعی کی ہے یہ الزاد معالرے، معیشت اور اجتماعی روابط کے بارے میں واضع اجتماعی اور تہنہ ہیں احمد ار دیتا ہے۔ تو آبادیت کے نتیجے میں اسلام کی اجتماعی اور تہنہ سہی اقدار، سیکولر مغربی اقدار اور عیسائیت دونوں کے حملوں کی زد میں آئیں۔
سیاسی محاذ پر مسلمان اپنی طویل تاریخ میں پہلی مرتبہ اقتدار سے مردم ہوئے، جبکہ انسی میں مسلمانوں نے ہمیشہ کسی ایک سیاسی محاذ پر کچھ کو یا تو کسی دوسرے محاذ پر کچھ پایا۔ اگر زوال بغداد، زوال کے انتہائی نقطہ کا انکار تھا، تو قسطنطنیہ کی فتح ایک نئے مروج کی علامت تھی ۔ اگر شرق اوسلہ میں شکست کا سامنا تھا تو جنوب مشرقی ایشیاء مغربی اور وسطی الرحمہ اور وسطی اور جنوبی ایشیا میں مسلمان توسیع اور عروج کے راستے پر گامزن تھے۔ گذشتہ دو تین صدیوں میں سیاسی اقتدار سے اس محرومی نے جیتا مسلمانوں کی نفسیات اور رد عمل کی صلاحیت کو متاثر کیا ہے۔ اس کے نتیجے میں احیائے اسلام کی معاصر تحریکوں میں مختلف نوعیت کے انداز کار نمایاں ہوتے ہیں۔ سیاسی موال کے ساتھ ساتھ، معاشی اور تکنیکی پہلووں نے بھی احیا کی نشوہ نما کو منار کیا ہے۔
یہاں پر ایک بات کی طرف میں خاص طور سے توجہ دلانا چاہوں گا تو آبادیاتی دور کے دو سو برسوں میں مسلم سمالروں میں ایک بنیادی تغیر وائن ہو گیا۔ ماضی میں جب زوال سے واسطہ پیش آیا تو سائیرے کے ادارے خصوصاً عدلیہ تعلیم، قانون، معیشت، خاندان اور موج نے اپنا اسلامی تشخص برقرار رکھا۔ نو آباد ہائی دور میں ان اداروں میں سے بیشتر اور ہے، مغربی اداروں سے مغلوب ہو گئے یا اپنی نوعیت کے اعتبار سے تبدیل ہو گئے۔ مغول تصورات اور انوار نے مسلم معافسروں کے ہر گوشے میں اس حد تک وخیل ہو گئے کہ خاندان تک کو بھی، مغربی نمونوں کے مطابق تشکیل نو کر کے ، ماڈرن " بتایا
البالیم اسلام بلح اور اسکالمات
न


جانے لگا۔ اس کے نتیجے میں مسلم معاشروں میں ایک نئی قیادت ابھری ہے، جس کی جڑیں نہ سلم عوام میں ہیں اور نہ اسلامی روایت میں۔ مسلمان ملکتوں میں یہ مغرب زدہ، سر بر آوردہ اور مقتدر طبقہ، تعلیمی اور نفسیاتی لحاظ سے اور افتاد طبع کے حوالے سے مغرب کے نو آبادیاتی نظام کے لیے جائے باہمی کے اصول پر پروان چڑھا۔
مغرب کے تسلط کے نتیجے میں مسلم معاشرے کی تمام مسلموں پر ایک نئی طرح کی ماہیت قلب اور ایک ناگزیر قسم کے بحران کا آغاز ہو گیا۔ اس تصادم کے جواب میں ابتدا میں قوم پرستی کا آغاز ہوا۔ اس قومی تحریک کو برہا کرنے والا بنیادی اور ابتدائی مرک مذہب اسلام تھا گو کہ اس میں قوم پرستانہ اور سیکولر لعبہ بھی شامل تھا۔ قومی قیادت نے اپنا اور جواز اور اپنی حمایت عوام سے حاصل کی۔ ہر چند کی قوم پرستوں میں کچھ قلص افراد بھی تھے، لیکن قیادت کی اکثریت کی تربیت اس طرح ہوئی تھی کہ حصول آزادی کے بعد است کی تمناؤں کو پورا کرنے اور ان کے خوابوں کی تعبیر دینے کے بجائے، انہوں نے قومی امنگوں کی تعمیل میں اسلام کے جوہر می کردار اور مقام کو نظر انداز کر دیا۔ اس تجربے سے مسلم عوام نے محسوس کیا کہ ان کے ساتھ دھوکا ہوا ہے۔ یہ پس منظر ہے جس میں احیائے اسلام نے اپنے آپ کو پیش کرنا شروع کیا۔ میری رائے میں، پہلی جنگ عظیم کے بعد، کیونکہ بیشتر مسلم مملکتوں میں تو آبادیاتی دور ماری تھا، اس لیے احیائے اسلام کو بنیاد ہی ہے زور رہنا تھا کہ مسلمانوں کو سیاسی اور ملی و نظریاتی دونوں طرح کی آزادی درکار ہے۔ چونکہ او آبادیات محض سیاسی حل نہیں ہے اس لیے لو آبادیت سے ہمارا صرف سیاسی نہیں بلکہ علی، تہذہ ہیں اور معاشی عمل بھی ہے۔ سرت ڈاکٹر محمد اقبال ، سید ابوالاعلی مودودی، حسن البناء، مالک بالني اور بدنی انسان سعید نورسی" جیسی عظیم ملکر شخصیات ہی لے نہیں بلکہ ہر سطح کے مسلمانوں نے ہر مرحلے ہے اور ہر مقام پر مغربی نو آبادیاتی نظام کو چیلنج کیا۔ نو آبادیاتی تبربے سے گزرنے کے دوران مسلم ترجیحات کا از سر نو تعین کیا گیا۔ مسلمانوں نے محسوس کیا کہ جس طرح سیاسی آزادی حاصل کرنا ضروری ہے، اس طرح انفرادی اور اجتماعی سطح پر اسلامی شخص قائم کرنے کے لیے منظم کوشش ہی کی حال رہا ہے۔
احیائے اسلام، مسائل اور مستقبل کے امکانات


اس لیے میرے خیال سے مسلمانوں میں احیائے اسلام کی موجودہ تحریک بنیادی طور پر داخلی تجدید لو کی تحریک ہے۔ خود شناسی اور خود گری کی تحریک ہے۔ ایک انقولی جذبہ ایک عزم لولور از سر لو طاقت کے حصول کی تحریک ہے۔ یہ تحریک مسلمانوں کو اخلاقی،
ملی، تہنہ ہیں اور نظریاتی لاظ سے ان کی اصل بنیادوں تک لے جاتی ہے۔
لو آبادیاتی تسلط اور مسلمانوں کے لیے اس کے چیلنج کی وجہ سے، احیائے اسلام ہر سا ہے آزادی کا علم بردار ہے۔ اس کا ہم سیاسی ضرور ہے، لیکن احیائے اسلام بنیادی طور پر ایک دینی اور انفاقی تحریک ہے۔ اس کی حقیقت ایمان کے احیا اور استحکام پر مبنی ہے۔ یہ اللہ تعالٰی سے اس محمد کو تازہ کرنے کے لیے خود نگری اور خود داری کا داعی بھی ہے، تاکہ مسلمان رومانی، اخلاقی اور وہی طرز پے زندگی گزار سکیں۔ یہ ایسی بد قسمتی کی بات ہے کہ احیائے اسلام کی تحریک پر بیشتر مغربی لٹریر ان اہم حقائق کو سامنے نہیں لاتا۔ میری رائے میں احیائے اسلام کے سیاسی، اجتماعی اور تشکیلی پیش اخلاقی تجدید نومی کے ظاہری مظاہر
ہیں، جس کے بغیر ناکامی مقدر ہے۔
در حقیقت احیائے اسلام کا منفرد کردی زندگی کے روحانی اور ادی پسلیوں کی ایک جانی
ہے اصرار ہے۔ یہیں سارے مسئلے کی بنیاد اور اصل سوال ہے۔ میں یہ کہنے کی جسارت کروں گا کہ احیائے اسلام جس طرح ماری اور روحانی پہلووں کی یک جائی کرنا م اہنا ہے، بہت سے مغربی اہل علم کو اسے کہنے میں دقت پیش آرہی ہے۔ وجہ یہ ہے کہ یورپی نشاة ثانیہ کے بعد سے مغربی فکر کا اصل دھاردا دوست اور مادہ کی کملی یا نہیں تقسیم پر بنی رہا ہے۔ انسانی معاملات میں اللہ تعالی کی مرکزی حیثیت کی نفی اور عقلیت کی تح کے نتیجے میں مغربی لکر نے مسافرو، طرز حکومت اور معیشت میں وحی، اخلاق اور مذہب کے کردار کو نظر انداز کیا ہے۔
احیائے اسلام اروایتی نکر، فرقہ واریت اور جدت پسندی
اسلامی لکہ ہو احیائے اسلام کی معاصر تریک پیش کر رہا ہے وہ مادہ اور روتا کی یک ہائی اور معاشرے اور اس کے اوپروں کی اسلام کے ذریے روحانیت حاصل کرنے کا پیغام
امبالیہ اسلام ابلی اور اسکالمات\


ہے۔ مادی دنیا اسی باطنی حقیقت کا اظہار ہے۔ احیائے اسلام کی ایک اہم خصوصیت، معاشرے اور دین کا ربطہ بھی روح اور مادے کی اس یک جانی پر عائم ہے۔ اسلامی لکر کے مطابق، دین، طرز حکومت، اخلاق اور قانون ساتھ ساتھ چلتے ہیں۔ اس کا یہ مطلب نہیں ہے کہ کانون الٹی ہر بات کی تمام جزوی تفصیلات فراہم کرتا ہے، بلکہ وہ راہ نما خطوط پیش کر نا کرتا ہے، لوگوں کو متحرک کرنے کے طریقے اور رویے متعین کرنے کے لیے بنیاد اور حوالہ لاہم کرتا ہے۔ یہی وجہ ہے کہ اسلام، معاشروں اور اداروں میں تبدیلی لانے کو غیر معمولی اہمیت دیتا ہے۔ اس کے برعکس مغربی طرز فکر بالکل مختلف ہے۔ اس میں یہ فرض کیا جاتا ہے کہ اداروں میں، تعلیم میں، ماحول اور ساخت میں تبدیلی سے ہمہ جہت تبدیلی پیدا ہو گی۔ جبکہ دوسری طرف اسلامی نقطہ نظر کے مطابق اصل تبدیلی انسان کے قلب و روح میں، کمیل میں، تحرک میں اور مستقبل کے تصور میں لانا تا ہے۔ پھر اسے اجتماعی اداروں، معاشرتی حقائق، سیاست، معیشت، عدالت سب کا احاطہ کر لینا ہوا ہے۔
آخری بات یہ ہے کہ احیائے اسلام، مسلم معاشرے کے حوالے سے، کچھ روایتی ردیوں میں تبدیلی کا اظہار بھی ہے۔ اسلام ایک رویہ، قرآن و سنت کے مقابلے میں قانون و فقہ پر ضرورت سے زیادہ زور دینا ہے ۔ روایتی طور پر مذہبی قیادت علماء کے پاس رہی ہے۔ جنہوں نے یقیناً ہماری تاریخ میں نہایت درخشاں کردار ادا کیا ہے۔ یا عموم ملساء رجعت پسند قوت نہیں تھے۔ وقت کے ساتھ ساتھ راسخ الاعتقادی نے زور پکڑا اور اس رحمان کے نتیجے میں قرآن و سنت پر مبنی ایک مستحکم نظام قانون کی تشکیل عمل میں آئی۔ جوں جوں یہ نظام قانون مکمل ہوتا گیا انفرادی اور اجتماعی زندگی کے مختلف پہنودی میں رہنمائی فراہم کرنے کا ذریعہ بنتا گیا۔ تاہم مروجہ نظام تعلیم کے زیر اثر، جو کہ آہستہ آہستہ جمود کا شکار ہو گیا تھا اور جو معاصر علی، تہذہ ہیں اور حتی کہ سیاسی اثرات سے آزاد ہو گیا تھا، اصل مانند یا اون یعنی قرآن و سنت کے بجائے بتدریج مذکورہ نظام قانون یعنی لقہ پر زیادہ زور دیا جانے لگا۔ تیجا تر آن و سنت سے براہ راست انذ نسبتاً غیر اہم ہو کر رہ گیا ان مائنڈ سے مستقبط اپہلے سے مدون انت
قوانین ہے عملدر آمد کو زیادہ اہمیت دی جانے لگی۔ اس طرح جود پیدا ہو گیا۔ اس پس منظر میں، احیائے اسلام ایک حرکی حامل ہے۔ یہ روایت و کانون اور رواج
احیائے اسلام مسائل اور مستقبل کے امکانات


کی اہمیت کا انکار نہیں کرتا، بلکہ ترجیحات کی ایک نئی ترتیب پیش کرتا ہے۔ اس ترتیب سے روایت اور تاریخی ارتقاء سے اعراض یا بغاوت کیے بغیر تغیر کے ان تقاضوں کی تکمیل ہوتی ہے، جو خود معاشرے کے اندر سے ظاہر ہوتے ہیں۔ ترجیعات کی نئی ترتیب کی اس شعوری کوشش کے نتیجے میں احیائے اسلام کے فکری قائدین نے ثانوی اور فروعی مسائل کے مقابلے میں بنیادی اور ضروری امور پر زیادہ زور دیا ہے۔ اسلامی تحریکوں نے رواداری اختیار کر کے اور اسلام کے مختلف مکاتب فکر کے درمیان اشتراک کے وسیع امکانات کی نشاندہی کر کے ادواریت کے خون مضبوطی منصفانہ اور جرات مندانہ موقف اختیار کیا ہے۔ احیائے اسلام کا روپیہ، نام نماد جدیدیت پسندوں کے معذرت خواہانہ رویے سے بالکل مختلف ہے۔ و بظاہر اسلام سے رشتہ قائم رکھ کہ اس طرح کی تعبیریں کرتے ہیں کہ بیشتر اسلامی احکامات اور اقدار کی مغرب کی آزاد روی کی المدار اور ان کی علمی، سیاسی اور معاشی بنیادوں کے مطابق بنایا جا سکے ۔ کچھ دوسرے جدید ست پسند، سوشلسٹ نظام کی طرف زیادہ مائل تھے۔ انہوں نے اسلامی اقدار اور احکامات کے اندر سوناریم کی کوئی قسم تلاش کرنے کی کوشش کی۔ مختصراً کہا جا سکتا ہے کہ جدیدیت زدہ افراد اسلام کو اندر سے تبدیل کرنا چاہتے ہیں۔ ایسی تعبیر کرنے کی کوشش کرتے ہیں، جو اسے لبرل ازم کی مغربی اقدار کے قریب لے آئے۔ ان کا دھوئی ہے کہ وہ قلعی طور پر اجتہاد کے اصول کو استعمال کرتے ہیں، لیکن وہ اجتہاد کی شرائط اور آداب کا ل رکھنا ضروری نہیں کہتے ہیں وجہ ہے کہ اسلام کی جدید (modemist) تعبیر کو یہ نہیں سند حاصل نہیں ہو سکی ہے۔ اس کے مقابلے میں اسلامی تحریکوں نے اس بات پر زور دیا ہے کہ اسلامی اللہ اہ اور احکامات کے بارے میں کسی قسم کے احساس کمتری کے بغیر، اور قرآن وسنت کی حدود میں رہتے ہوئے فقہ پر وہ بارہ ایک نظر ڈانی ہا ہیے ۔ اس کے علاوہ احیائے اسلام نے یہ گھر بھی پیش کی ہے کہ مغربی تہذیب، مغربی فکر اور مغربی اقدار کو بند ذہن سے نہیں، بلکہ کھلے دہن سے دیکھنا چا ہیے ۔ جدید مغربی دنیا میں بہت سے ایسے کام ہوئے ہیں، جو انسانیت کی مستقل میراث کا مثبت حصہ ہی گئے ہیں۔ میری رائے میں مسلمانوں کو انہیں صرف اس وجہ سے کرا دینا چا ہیے کہ وہ مغرب کی پیداوار ہیں۔ لیکن ان کو اپنی المدار کے ساتھ مخلص اور ولادار
احیائے اسلام پبلج اور اسکالمات


رہنا چا ہے۔ وہ معیار جس پر مسلمانوں کو لے کرنا چا ہیے کہ کس چیز کو قبول اور جذب کر لیں اور کس چیز سے احتراز کریں اور مسترد کریں، اس کے لیے ان کا اپنا نظام اقدار - مسلمانوں کو اسلام کے فکری اور اخلاقی کردار کی جاو تلفظ کا اہتمام کرنا چا ہے، اور سوچ سمجھ کر ہر اس چیز سے بہنا چاہیے جو اسلامی فکر ہے۔ متصادم اور متناقض ہو۔ یہ ہے روایت، فرقہ داریت اور تجرد کے بارے میں احیائے اسلام کی تحریک کا رویہ ۔
کچھ لوگ اسلامی تحریک کو الزام دیتے ہیں کہ یہ تفصیلات سے گریز کرتی ہے، اور یہ کہ اس کے پاس اجتماعی اور معاشی زندگی میں تبدیلی کا مفصل پروگرام نہیں ہے۔ میں اس بارے میں یہ عرض کروں گا کہ اسلامی تحریک نے علم، سیاست، معیشت اور تہذیب کے بارے میں ہمارے ذہنی رویے کو ایک نیا رخ دینے کی کوشش کی ہے۔ وہ سطح جس پر اسلامی تحریک اپنا پیغام دے رہی ہے بنیادی طور پر تہنہ ہیں مسلح ہے۔ اس سطح پر پیغام دینے میں جن تفصیلات میں جانا ضروری ہے، اسلامی تحریک کو انہیں نظر انداز کرنے کا الزام دینا سنت
نا انصافی ہے۔
احیائے اسلام اور تہذیب
تہذیبی سطح پر، معاصر اسلامی تحریک نے مستعد رسوال اٹھائے ہیں: مسلم معاشرے کی حقیقت کیا ہے، اور اس کے وہ ہیں، اخلاقی اور بہت ہی عناصر ترکیبی
کیا ہیں؟
معاشرے کی تعمیر کس بنیاد پر ہونا ہے؟
معاشرے کے بنیادی اداروں ۔ مثلاً خاندن، شہر محلے اور توقف کا کیا کردار ہے؟ اسلامی ریاست کی کیا نوعیت ہے ؟ اسلامی دستور کے ابر می خواص کیا ہیں اور مسلم حکومت کے لیے بنیادی راہ نما مخلوط کیا ہیں ؟
قیادت کا کام کیا ہے؟
غیر مسلموں کے ساتھ تعلقات کس طرح تشکیل دیے جائیں گے ؟ اسلامی ریاست خارجہ پالیسی میں کن امور کو آگے بڑھائے گی ؟
احیائے اسلام مسائل اور مستقبل کے امکانات


-A
اور یہ کہ اسلامی ریاست کے لیے عادلانہ معاشی حکمت عملی اور ترقی پسند معیشت کا کیا
تصور ہے؟
اسلامی ریاست کے ضمن میں، اسلامی معیشت کی نوعیت، اور اس سلسلے میں مسلمان ما ہر یان سیاست اور معیشت نے گذشتہ نصف صدی میں جو کام کیا ہے، ہمیں ان کاوشوں کو شہید کی سے لونا ما ہے۔ یہ لٹر پر کوئی پرو پیگنڈو مواد نہیں ہے، اور نہ محض تصوراتی نیک خواہشات کا مجمور پر سنجیدہ اور نتیجہ خیز کام ہے۔ اس میدان میں بہت کام کیا گیا ہے، پھر بھی میرے نزدیک یہ توقع کرنا یا مطالبہ کرنا درست نہیں کہ مسلم قیادت کے اقتدار میں آنے سے پہلے انا کا مے شوشے کے ساتھ تفصیلی نقشہ کار سامنے آنا ہوا ہے۔ پالیسی ساری، اجتماعی تبدیلی اور معاشی پرو گرام، ایک طرف اللسان اصول اور معیارات اور دوسری طرف علی خالق کے اہم عمل و استران سے ہی تشکیل دیے جا سکتے ہیں۔ انہیں کسی تحقیقی تجربہ گاہ میں تیار نہیں کیا جا سکتا۔ جدید معاشی لبرل ازم کے اور آدم، ایدم استمر (م - ۰۱۸۹) نے اپنی کتاب " میں کوئی ایسا تفصیلی نقش کار نہیں رہا، جیسا کہ آقا مونشیات کی ایک اوسط درجہ کی کتاب میں مل ہاتا ہے، نہ اس نے وہ تفصیلات بیان کیں جو ایک معاشی پروگرام میں ملتی ہیں۔ ایڈم استمد صرف ایک نیا معاشی نقطہ نظر دیتا ہے اور ۱۸ ویں صدی کی معاشی صورت حال کی تعبیر کرنے کی کوشش کرتا ہے۔ ۱۲۰ برس بعد الفرڈ مارشل (م ۱۹۲۳ء) نے معاشیات کی پسلی در سی کتاب لکھی، جس میں اس نے بعد یہ معیشت کی کار کردگی، اس کے اہم قوانین اور ان کے پالیسی مضرات سے بٹ کی ۔ دوسری طرف کارل مارکس کی تو اس کیپیٹل - اسکی تین مصنفیم جلدوں میں بھی اجتماعی ارتقا کے چند قوانیں اور سرمایہ داری کی کرب ناک نا انصافیوں کے دارے میں تو ڈھیروں مواد کہتا ہے، لیکن منصوبہ بندی کو ادارو، جو سوشلسٹ نظام کی ٹھوس بنیاد بنا، اس کا دور دور نم کر نہیں ہے۔ سوشلسٹ معیشت کی شکل تو بیسویں صدی میں اس وقت ہنی، آب ماہر میں معاشیات آسکر انگے (م ۱۹۶۵ء) اور ہنری ڈکنسن " (م ۱۹۶۸) نے مالی سریے کی تنقید کا جواب رہا۔ اس کے بعد سوویت یونین کے مرکزی معاشی منصوبہ سازوں کو جب ایک نئی سمیت لا ئم کرنے سے واسطہ پڑا تو انہوں نے اس کے خدوخال
احیائے اسلام و بقیع اور اسکالمات
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واضح کیے۔ ۱۹۱۷ء کا بالشویک انقلاب بنیادی طور پر ایک سیاسی واقعہ تھا، جس کا مقصد ریاست کے روایتی سیاسی اقتدار کا خاتمہ تھا۔ ۱۹۲۳ء سے ۱۹۳۲ء تک سوویت ریاست میں ہر چیز پر دوبارہ سوچنا پڑا ۔ ۱۹۳۲ء میں کمیونسٹ پارٹی اس قابل ہو سکی کہ اپنا پہلا پنج سالہ قابل عمل منصوبہ لے کر آئے۔ علاوہ ازیں سوشلٹ معیشت پر پہلی درسی کتاب بروس میں
۱۹۲۸ء میں شائع ہوئی۔ تاریخ میں اسی طرح معادلات انجام پاتے رہتے ہیں۔ اسلامی تحریک مستقبل کے لیے مفصل تفصیلات کے ساتھ اپنا ایک منصوبہ عمل پیش کرے، یہ توقع سے بہت زائد ہے۔ یہ بلیو پرنٹ کسی لیبارٹری میں تیار نہیں کیے جاسکتے، بلکہ معاشرے اور معیشت کی مخصوص تبر ہے گاہ میں عمل کر کے تیار کیے جا سکتے ہیں۔ اور دوسرے نظاموں میں بھی کیسے جاتے رہے ہیں
ہیں ہمارا ہدف ہے۔
احیائے اسلام اور مغرب مغرب سرت ایک جغر الپائی حقیقت نہیں بلکہ ایک تصویر اور ایک فکر بھی ہے۔ مغربی تہذیب کچھ اصولوں اور اقدار کی علم برادر ہے، جن کا دائرہ مالی ہو سکتا ہے اور میں اس کا انکار نہیں کرتا۔ مگر یہ بات واضح ہے کہ ایک سیاسی اور معاشی حقیقت کے طور پر، آجا مغرب ایک غالب جغرافیائی طاقت ہے اور بد کسمتی سے مغرب اور ہائی دنیا گذشتہ چار پانی صدیوں سے باہم متصادم ہیں۔ اس مرے میں آتی دنیا اور خصوصاً مسلم دنیا کا استعمال کیا ہاتا رہا۔ ہم پسند کریں یا نہ کریں، اس تاریخی پس منکر نے ہمارے رویوں کو متاثر کیا ہے۔ دوسری طرف اسلام، جغر المانی لقطہ نظر سے ۵۲ ریاستوں میں اکثریت کا مذہب تو ضرور ہے، تاہم وہ جغرافیائی خطے کے ساتھ بندھا ہوا نہیں ہے۔ وہ ایک نظریہ حیات ہے، ایک مذہب ہے، ایک تہذیہی رویہ ہے اور ایک مالی پیغام ہے۔ اسلام کے پیرو کار ساری دنیا میں پہلے ہونے ہیں۔ اگر مسلم اکثریتی علاقوں میں ۸۰ کروڑ مسلمان ہیں تو الی دنیا میں ۲۰ کروڑ سے زیادہ مسلمان آباد ہیں۔ ان وجوہ سے، اسلام کا مغرب سے مقابلہ ایک اور آیندہ اور کثیر ابلت مل ہے۔
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اسلام اور مغرب کے تعلق کی دو جہتوں پر ہمیں ضرور غور کرنا تا ہے؟
اول یہ کہ ان اقدار اور اصولوں کا موازنہ چین کے مغرب اور اسلام، اپنی جگہ دونوں علم بردار ہیں۔ کچھ ایسے دائرے ہیں جہاں دونوں کے درمیان کوئی تنازع نہیں ہے، لیکن کچھ دوسرے دائرے میں میں بنیادی الدار بھی شامل ہیں، ان کے مابین اختلاف ضرور ہے۔ ہمیں اس اخرت کو کوئی منظرہ یا کوئی ایسی چیز نہ کہنا چا ہے، جس کا نتیجہ لانا دشمنی کی یا تصادم کی صورت میں نکلے، بلکہ اسے صحت مند مقابلے کا اور ایک دوسرے سے کچھ سیکھنے سکھانے کا موقع سنا رہا ہے۔ تاریخ میں ایک وقت ایسا تھا کہ جب خیالات و الدار سیاسی طاقت کے ذریعے مسلط کیسے جاتے تھے۔ حالیہ تاریخ کی ایک اہم پیش رفت، خیالات کا آزادانہ اتمہارا وٹ و سامر اور الٹ کی آزادی ہے۔ اس پسند سے، ہل سکی (Helsinki) شهری اسمبلی میرے خیال میں ایک نہایت اہم پیش رفت ہے۔ اس پس منظر میں ہمیں اسلام اور مغرب کے درمیان صحت مند مکالے کی حوصلہ افزائی کرتا تا ہے۔
دوسری بست، دونوں کے سیاسی، معاشی اور اسٹرے میجک مفادات سے اور مغربی دنیا کے موجودہ تسلط سے متعلق ہے۔ اس حوالے سے میری در خواست یہ ہے کہ اسلام اور اسلامی تحریکوں کو مغربی تہذیب کے لیے منظرہ نہیں کھنا چا ہے۔ اس لیے کہ اسلامی تحریکوں کو اصل کر اپنے گھر کے حالات درست کرنے کی ہے۔ ہمارے پاس ایک سیاسی نظام اور معاشرے کی تشکیل نو کا ایک واضع ہو گرام موجع :د ہے، ہمارا مقصد مسلم معاصرو کی تعمیر تو
جیسا میں نے کہا، ہماری بنیادی کوششیں اپنے گھر کے حالات کو بہتر بنانے پر مرکوز ہیں۔ اس مسن میں، کئی عوامل ہمارے موجودہ مسائل پر روشنی ڈالتے ہیں
ا تو آباد ہائی دور کے باقی ماند و اثرات لو مسلم ممالک میں ایسی قرار نہیں میں کے مقلادات مغرب کے بعض عناصر کے مفادات سے مطابقت رکھتے ہیں۔
-r
گزشتہ چالیس برسوں میں مسلم دنیا کی سیکو ر عیادت کی جانب سے ، اپنے مظاہرے کی خداست، اپنے عوام کی تمنادی کی تکمیل، ان کے سامنے جواب دہی، اور ان کے لیے
احالیه اسلام ملیح اور اس کالمات


آزادی اظہار ، حقوق انسانی اور سیاسی عمل میں شرکت کی فراہمی میں یکسر ناکامی۔ ہم مسلم دنیا میں اس قسم کی جعلی سیاسی قیادت کے خلاف کھڑے ہیں۔ مغرب کو یہ سوچتا تا ہے کہ مسلم دنیا کی ایسی سیکولر، بدعنوان اور آمرانہ حکومتوں کے ساتھ، جن کا زوال لازمی ہے ، وابستگی، کہاں تک خود مغرب کے سلاد میں ہے۔ آخر مغرب کو ان اسلامی تحریکوں سے کیوں الرجی ہو جو اپنے اپنے ملکوں میں بد عنوان، ظالم اور آمرانہ حکومتوں کے خلاف بجاطور پر نبرد آتا ہیں۔ آج کے معروضی حالات میں کوئی مسلمان ملک، کوئی مسلمان قوم، کوئی اسلامی تحریک، یورپ، چین، جاپان، امریکہ یا کسی اور ملک کے لیے کوئی خطرہ نہیں ہے۔ ہم تو صرف اپنی مملکتوں کی سیاسی، سماجی اور معاشی آزادی چاہتے ہیں، تاکہ ہمارے کسی سے اپنے مفادات صاف ستھرے سیاسی عمل کے ذریعے حاصل کر سکیں۔ جہاں تک مغربی ممالک کے اپنی اسٹرے نیجک مفادات کا تعلق ہے، خواہ یہ تیل اور گیس ہو یا بری، بحری اور فضائی راستے ہوں، خام مواد ہو یا ضروری اشیا اور بین الاقوامی تجارت، ہم ناہیں گے کہ ان آیات پر برا بری کی سطح پر اور منصفانہ بنیادوں پر تبادلہ خیال ہو، تاکہ ان امور میں تنازعات گفت و شنید سے
لے کیے جا سکیں۔ خود مغرب کے اندر آج بہت سے تنازعات موجود ہیں۔ امریکہ اور بورلی برادری میں کئی مسائل ہے یا ہم معنی ہوئی ہے، اور بعض اقتصادی امور پر امریکہ اور جاپان میں سخت ناخوش کوری پائی جاتی ہے۔ جنوبی اور شمالی امریکہ میں، امریکہ اور کینیڈا میں، جنوبی امریکہ اور یورپ تیں بھی مسائل ہیں۔ ان تمام مسائل کو حل کرنے کے لیے بات چہیت، تبادلہ خیال اور ایک دوسرے کے موقف کے لیے گنجائش پیدا کرنے کی کوششیں کی جا رہی ہیں، اور مل ڈھونڈ ثانے کے روشن امکانات موجود ہیں۔ سوال پیدا ہوتا ہے کہ یہی حکمت عملی مسلم دنیا کے ساتھ کہیں نہیں آنائی جا سکتی۔ انصاف اور احترام آدمیت کی علم برداری کے ساتھ آخر : کیوں ضروری ہے کہ تیل کے ذخائر پر امریکہ اور یورپ کا براہ راست او می کنٹرول مسلط ہوا کیا مغربی ممالک کو تیل کی فراہی برقرار رکھنے کا صرف یہی ذریعہ ہے ؟ تیسری دنیا کے ممالک کو، اصول مسلم ممالک کے، یہ حق ہونا تا ہے کہ اپنی اشیا کے لیے مغربی مارکیٹ
احیائے اسلام، مسائل اور مستقبل کے امکانات


میں جگہ حاصل کر سکیں۔ ملاوات دو طرفہ ہیں، جن کی تفسیل برابری کی سطح پر اور منصفانہ طور
پر طے کی جانی را ہے۔
اسلام اور جمہوریت
اسلامی تحریکوں پر ست گیر اور متشدد ہونے کا الزام بھی لگا یا جاتا ہے۔ ہمیں ان بے بنیاد اور خانہ زاد الزامات کا غیر جانب داری اور انسان پسندی کے ساتھ چائنہ لینا چاہیے۔ چونا مغربی جمہوریت کے بارے میں فلسفیانہ اور اخلاقی مسلموں پر ہمارے ذہنوں میں بعض بڑے بنیادی سوالات اور ذہنی تنفعات انے جانے ہیں۔ جدید سیکولر جمہوریت تصوراتی FU سے دیکھا جانے تو یہ انسان کے مقتدر اعلیٰ ہونے کے اصول پر قائم ہے۔ اس کے برعکس اسلام، اللہ تعالی کو مقتدر اعلیٰ اور انسان کو اس کا نائب اقلیلہ تسلیم کرتا ہے، وہ
زمین کا مالک و مختار نہیں ہے۔ جہاں تک ہدایت الٹی اور اللہ تعالی کے بھیجے ہوئے قوانین کا تعلق ہے، انسان کی آزادی، اللہ تعالیٰ کی دی ہوئی حدود کے اندر ہے۔ اسلام کا ایک بنیادی اصول یہ ہے کہ قانون کی بالادستی کا اصول رائج ہو ۔ یہی جمہوریت کا اصل الاصول ہے۔
اسلام میں حقوق انسانی کسی صاحب اختیار کی طرف سے دی گئی رعایتیں نہیں ہیں، بلکہ ان کی ضمانت خود اللہ تعالٰی نے دی ہے، اور اس حیثیت میں وہ اسلامی سلام کا لای معہ ہیں۔ اسلام ، باہم مشاورت سے اجتماعی امور طے کرنے کے اصول کو سیاست، معاصرت ہر مقام اور ہر سطح پر مرکزی مقام دیتا ہے۔ مثال کے طور پر، پاکستان کی اسلامی تحریک پہلے ہی دن سے بالغ حق رائے دہی اور مرد و عورت، مسلم و غیر مسلم معارے کے ہر فرد کے لیے ووٹ کے حق کی علم بردار ہے۔ ہم نے تو یہاں تک کہا ہے کہ جب کانون سارسی کا بنیادی مانند قرآن و سنت ہونا طے کر لیا جائے ، تو پھر ہر مذہب کے مانے والے صوبائی اور مرکزی اسمبلیوں میں منسب کیے جا سکتے ہیں۔ یہ بات تسلیم کی جانی کا ہے کہ اسلامی تحریک نے، بالواسطہ یا بلاواسطہ، نمائندہ سیاسی اداروں اور انتخابی عمل کے ور جیسے حکومت کی عوام کے سامنے ہوا یہ کیا کے اصول کو تسلیم کیا
البانیہ اسلام ہیلی اور امکانات
จ


ہے۔ اللہ کی حاکمیت، شوری اور جواب دہی کے اصولوں کی بنیاد پر مقالہ اور انتظامی، جو طریقے مناسب کہیں اختیار کر سکتی ہیں، خواہ انہیں کوئی بھی نام دیا جائے۔ جیسا کہ پہلے ذکر ہوا، جمہوریت کی فلسفیانہ بنیادوں کے بارے میں ہمارے بہت سے ذہنی تحفظات ہیں۔ لیکن جہاں تک جمہوری عمل کا تعلق ہے، اسلامی تحریک اسے تسلیم کرتی ہے۔ مغرب کے بہت سے لوگ، اسلامی تحریک کے جمہوری ذرائع سے منتخب ہونے پر خطرے کی جھنڈ سی بلند کر دیتے ہیں۔ یہ الزام لگایا جاتا ہے کہ اگر الجھیں یار یسن، ترکی اور پاکستان میں اسلامی تحریک کامیاب ہوئی تو یہ آئندہ انتخابی عمل کو نہ چلنے دے گی۔ اس طرح کے بے بنیاد الزامات اور بے جواز اندیشوں کی کوئی حقیقت نہیں ہے۔
امر واقعہ تو یہ ہے کہ ترکی، الجیریا اور پاکستان کے ساتھ دوسرے مسلم ملکوں میں سیکور قیادت نے ہی جمہوری عمل کو سبو تاژ کیا ہے، نہ کہ اسلامی تحریک نے۔ مصر میں سیکولر مطلق الحنان حکمرانوں نے مغربی جمہوریتوں کی مکمل حمایت حاصل کرنے کے باوجود جمہوری عمل کو سبوتاژ کرنے میں کسی تکلف سے کام نہیں لیا۔ حال ہی میں الجیریا میں یہی کچھ ہوا ہے۔ لیکن مغرب میں کسی نے الجیریا میں فوج کی، انتخابات میں دھاندلی کرنے پر درست نہیں کی۔ اس طرح مغرب کو مشرقی انڈونیشیا میں، الپانی میں اور بیٹی میں، آمرانہ طرز حکومت پر کوئی اعتراض نہیں ہے، جب تک کہ وہ ان کے مفادات پورا کرتی رہے۔ اسی تمایل مار لانہ پر مبنی روپے سے ہمیں سخت پریشانی ہے۔ جب مغرب ہمارے ممالک میں جمہوریت کی دہائی دیتا ہے تو ہم قدرتی طور پر محتاط ہو جاتے ہیں۔ پھر حقیقی جمہوری عمل اور جمہوری حکومتوں کی حمایت کرنے میں مغرب کی پالیسی یکساں نہیں ہے۔
دہشت گردی ایک اور مسئلہ تشدد اور دہشت گردی کا ہے۔ کوئی بھی شخص، خصوصا وہ جو دنیا کے پارے میں اخلاقی نقطہ نظر رکھتا ہے، دہشت گردی کو جائز نہیں کہتا۔ قرآن کہتا ہے کہ ایک آدمی کو ناحق قتل کرنا ایسا ہے جیسا سارے انسانوں کو قتل کرنا، اور ایک بے گناہ کی جان انا ایسا ہے جیسے پوری انسانیت کو بہا لینا (السائد ه ۱۹۱۶) - بہ حیثیت مسلمان ہی میرا ایمان
احیائے اسلام مسائل اور مستقبل کے امکانات


ہے۔ اسلام دہشت گردی کی نہ اجازت دیتا ہے اور نہ حوصلہ افزائی کرتا ہے۔ نہیں میرال مغرب کے اس رویے پر ہوتی ہے کہ دہشت گردی کے اصل اسباب اور واقعات کی تفتیش کے بغیر، یا من اکا دکا واقعات کی بنیا پر تمام مسلمانوں اور پوری اسلامی ترکیبات کو دہشت گرد قرار دے دیا جاتا ہے۔ جب اسلامی تریموں کو ریاستی ظلم و ستم کا سامنا کرنا پڑتا ہے، تو مغرب اسے علم اور ریاستی دہشت گردی قرار دے کر اس کی مذمت نہیں کرتا۔ گزشتہ ۴۰ برسوں میں اسلامی تحریکیں ریاستی دہشت گردی کے مختلف ہولناک مراحل سے گزری ہیں، جو خود مغرب کے دوست سیکولر حکمرانوں نے کیں۔ کشمیر میں حق خود ارادیت کی تحریک بھی اس کی ایک اور مثال ہے۔ غیر وابستہ تحریک (NAM) نے یہ تسلیم کیا ہے کہ اگر کوئی قوم، آزادی با خود ارادیت کے راستے کا انتخاب کرتی ہے، خواہ اس کے لیے اس قوم کو طاقت استعمال کرنا پڑے، اسے دہشت گرد قرار نہیں دیا جا سکتا۔ پھر بھی کچھ لوگوں نے خصوصاً بھارت کے حکمرانوں نے اہل کشمیر پر دہشت گردی کا الزام رکھا، حالانکہ کشمیر ایک متنازع علاقہ ہے۔ اور اقوام متحدہ کی قرار دانیوں کے مطابق اس کے باشندوں کی جانب سے اپنے مستقبل کا فیصلہ کرنا باقی ہے۔ بلاشبہ دہشت گردی انفرادی عمل ہے اور اجتماعی بھی۔ یہ مشرق میں، مغرب میں اور دنیا میں ہر جگہ ہو رہا ہے۔ کل ہی میں اور بڈھ کے بارے میں ایک اخباری رپورٹ پڑھ رہا تھا جس میں گزشتہ سال کے دوران قتل، آبروی کی اور کیا نہ مملوں کے ۳۳ ہزار دو سو والعات کا ذکر ہے۔ یہاں پر نیو یارک کا ریکارڈو ہرانے کی ضرورت نہیں ہے۔ اس طرح کے واقعات کراچی، بمبئی اور تیسری دنیا کے وہ سرے شہروں مینا بھی ہو رہے ہیں۔ ہمیں اس بیمار دیلیت اور بستے او پر برا بر دکھ ہے۔ لیکن ایسا کیوں ہے کہ جب اسلام اور مسلمانوں کا معاملہ آتا ہے، تو آنکھیں بند کر کے ایک مجموعی رویہ اپنا لیا ہوتا ہے۔ ہم سب کو اس بات سے اتفاق ہونا ہوا ہے کہ جہاں کہیں بھی دہشت گردی ہے، اس کا دیر پا حل تلاش کرنے کے لیے کا ہمیں ان حالات کو سمجھنا چاہیے۔ اپنی گفتگو منظم کرتے ہوئے، میں آکر میں آپ کو وصوت دوں گا کہ آپ اسلامی تریکوں کے بارے میں اس بہاہت سے اور کریں کہ یہ قابل لحاظ اجتماعی، منہ ہیں، اخلاقی
امبالیہ اسلام اجاقع اور امکانات


IA
تریکیں ہیں، جن کا نصب العین اپنے معاشروں کی تشکیل نو ہے۔ ڈاکٹر جان اسپوزیٹو اور بعض دوسرے اہل علم نے بجا طور پر نشاندہی کی ہے کہ اسلامی تحریکوں کے اندر بھی تنوع پایا جاتا ہے ۔ ان سب کو ایک قرار دینا سنگین فلمی ہے۔ اس طرح مغرب بھی ایک ہم آہنگ اکائی نہیں ہے۔ اس دھارے میں متعدد گروپ، مختلف آرا، روبے اور مکانات شامل ہیں۔ مغرب کے کچھ لوگ اسلامی تحریکوں کو ، بلکہ اسلام کو، ایک نے آسیب کے طلوبہ پر پیش کر رہے ہیں، جو سرد جنگ کے اختتام پر کمیونزم کے زوال کے بعد بین الاقوامی دشمن کی شکل میں سامنے آیا ہے۔ مغرب میں ہی ایسے لوگ بھی موجود ہیں، جو اس غیر منصطانہ نقطہ نظر پر تنقید کر رہے ہیں اور اسلام اور مسلمانوں کو کہنے کے لیے زیادہ معقول اور شائستہ رویہ اپنانے کے داعی ہیں۔ اس لیے یک رفے رویے کو ترک کرنا چھینا دانش مندی کی بات ہو گی۔
میں یہ بھی عرض کروں گا کہ اسلامی تحریکیں ابھی نشوو نما کے دور سے گزر رہی ہیں اور انہوں نے ارتقائی مراحل طے کیے ہیں۔ مسلسل ان کا بنیادی وصف ضرور ہے، مگر وہ اپنے سکیسی ڈھانچے اور اہداف کے حوالے سے مختلف بھی ہیں۔ ہر چند کہ ان میں ایک ہے، لیکن وہ اصولوں پر کھوتہ نہیں کرتیں۔ وہ اپنی ہمرا ہیں، حکمت عملی طریق کار اور بر سر زمین پیش آمدہ مشکلات کے مقابلے کے لیے معاملات کو سلانے میں نہایت کمک دار ہیں۔ میں اس بات پر بھی زور دینا ہا ہوں گا کہ وہ کھلے دل کے ساتھ، بنیادی اصولوں کو نظر انداز کیے بغیر مغرب سے مکالمہ کرنا ماہتے ہیں۔ وہ کسی گھنے میں جنتہ نہیں ہیں ، نہ وہ دنیا سے الگ سنگ رہنا رہا ہتے ہیں۔ انہیں اس امر کا اور اک ہے کہ دنیا ایک عالمی بستی بنتی جا رہی ہے۔ ہمیں زندہ رہنا ہے، اور یہ اسی صورت میں ممکن ہے کہ ہم سب اپنے علمی، سیاسی، معاشی اور اجتماعی مسائل میں مالی سطح پر مادانہ رویے اپنا نہیں۔
LP
میں کامل انکساری سے یہ بھی عرض کروں گا کہ اسلام لے آغاز ہی سے دنیا اور اس کے لوگوں کے ساتھ کثیر جستی رویہ اپنایا ہے۔ قرآن کا یہ دعویٰ ہے کہ وہی الستی ہے، لیکن وہ یہ بھی کرتا ہے کہ تمام پیغمبر یہی پیغام لے کر آئے تھے، خواہ قرآن میں ان کے نام آئے ہوں، یا نہ آئے ہوں۔ خدا تعالٰی نے لوگوں کو یہ آزادی دی ہے کہ وہ ہا ہیں تو اس کے وحید
احیائے اسلام، مسائل اور مستقبل کے امکانات


کا انکار کر دی، اور جو اس کے وجود کا انکار کریں، دنیا میں زندہ رہنے کے لیے ان کا بھی اتنا ہیا من ہے جانا کہ انکار نہ کرنے والوں کا استحقاق ہے۔ بلاشبہ اسلامی نقطہ نظر سے وہ آخرت میں اپنے کیے کا خمیازہ بھگتیں گے۔ اس طرح اسلامی رو یہ کثیر البت رویہ ہے۔ اسلام اہل کتاب یعنی عیسائیوں اور یہ وادیوں کی مسلمانوں سے قربت کی اور کم سے کم دو مہارت میں خصوصی تعلقات کی تعلیم کرنا ہے، شادی اور ہم میای۔ اسلام اس امر واقعہ کو تسلیم کرتا ہے کہ اہل کتاب خاتون مسلمان خاندان کی رکن ہو سکتی ہے اور اسے مذہب تبدیل کرنے پر جمہور نہیں کیا جائے گا۔ اہل کتاب اگر اپنی مذہبی روایت پر قائم ہوں تو ان کے ساتھ کھانا کھانے کی بھی اجازت ہے۔ یقینا یہ اسلام کے کثیر البست روبے کا حصہ ہے۔
میرا خیال ہے کہ سیاسی اور معاشی مسائل کے بارے میں بھی مسلمان کثیر البت ہیں۔ البتہ اس تصور میں کہ ایک بیکساں نظام، با شتافت میں دنیا کے معاملات میں غالب کردار ادا کرے، استعماریت کا شائبہ پایا جاتا ہے۔ سرد جنگ کے اختتام کا مطلب یک قطبی دنیا کی پیدائش، مغربی آزاد روی کی فتح اور نتیجہ تاریخ کا اختتام نہیں ہے ۔ مغربی دنیا کے بعض حصوں میں ہم یہ انہیں سن رہے ہیں۔ لیکن مجھے یقین ہے کہ ہماری طرف سے، اور مغربی ممالک کی طرف سے، زیادہ کثیر الیست رو بہ ہی شاید دنیا کو رہنے کے لیے بہتر جگہ بنالے گا۔ میں اس راؤنڈ ڈبل کو بھی پیغام دینا ہوں گا، شکریہ۔
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اجائے اسلام صلح اور احکامات


باب چهارم
معاشی ترقی اور جدیدیت کا اسلامی تصور
لوئیس کانتوری: ہم میں سے بہت سے افراد سماجی امور کے ماہرین ہیں اور آج احیائے اسلام کے تجربے سے گزرتے ہوئے اسلام کے بارے میں جو بحث جاری ہے اس سے واقف ہیں۔ اس طرح کی ملاقاتوں اور بحث و مباحثہ کی بڑی اہمیت ہے۔ یہاں مسلمان اور مغربی اسکالروں نے جس سنجیدگی اور اعلیٰ معیار سے بحث میں حصہ لیا ہے، میں اس سے بہت متاثر ہوا ہوں۔ اس اہتمام پر میں ورلڈ اینڈ اسلام اسٹڈیز انٹر پرائز کو خراج تحسین پیش
کرتا ہوں۔ اب ہمیں آج کے بقیہ موضوعات کو ایک ترتیب دے لینی چاہیے۔ میرا خیال ہے کہ پہلا موضوع "معاشی ترقی اور جدیدیت کا اسلامی تصور ہو۔ دوسرا موضوع ۵۰ء اور 90ء کے مرے کی اسلامی تحریکوں کا تقابلی جائزہ ہو، جس میں احیا کے پہلے اور بعد کے ادوار میں اسلامی تنظیموں کے مشترک اور غیر مشترک امور اور ان کے مقاصد اور پروگرام کا احاطہ کیا جائے۔ تیسرا موضوع مغربی ممالک میں مسلم اقلیتوں کے مستقبل سے متعلق ہو۔ یہ موضوع صرف ٹیا (Tampa) اور امریکہ میں ہی نہیں، دوسرے مغربی ممالک میں بھی مسلمان آبادیوں کی رانسپی کا ہو گا۔ آخر میں آج دوپہر میں ہم عمومی بحث کے لیے وقت نکالیں گے اور اسلامی ریاستوں اور بین الاقوامی تعلقات کے دائرے میں آجائیں گے۔ یہ بہت واضح نہیں ہے کہ آغاز کس طرح ہو؟ لیکن میری تجویز ہے کہ معزز مہمان ہر بحث کو اپنے ابتدائی کلمات سے شروع کریں۔ میرا خیال ہے کہ ہم معاشی ترقی اور جدیدیت کے اسلامی تصور سے بات کا آغاز کریں۔ میں چاہوں گا کہ ڈاکٹر خورشید احمد اس موضوع کے بارے میں کچھ کلمات کہیں اور پھر ہر ایک کو موقع ملے کہ وہ سوال کرے اور بحث کو آگے بڑھائے۔


خورشید احمد ، معاشی ترقی اور جدیدیت کے اسلامی تصور پر میں نے است در جن مقالے تحریر کیے ہیں۔ میں اس کا خلاصہ یوں پیش کر سکتا ہوں کہ لٹر پیر میں معاشی ترقی کا جو محدود تصور پایا جاتا ہے، اسلام کا معاشی ترقی کا امور اس سے کہیں زیادہ جامع اور وسیع ہے۔ اسلام، بومی ترکی میں جنہیں رکھتا ہے جس میں اخلاقی، معاشرتی، سیاسی، معاشی، سب اجزا شامل ہیں۔ چھونا ہے بھائی عوامل کو بھی زیر بٹ الآتا ہے۔ مسلمان ماہرین معاشیات، مجموعی قومی پیداوار (GNP) کو ہی سب کچھ قرار دینے والے معاشی نقطہ نظر سے ہٹ کر ایسا معاشی نقطہ نظر اختیار کرنا پسند کریں گے، جو زیادہ بائع ہو اور حقیقی مسائل سے بحث کرتا ہو۔ تیسری دنیا کی موجودہ معاشی صورت حال کو کہنے کے لیے درج ذیل امور کی تقسیم
ضروری ہے،
-
کی بہت اور سرمایہ کاری کے در میان فلا
کل آمدنی اور بیرون ممالک سے وسائل انے کے کل امکانات کے درمیان ادائیگیوں کے مابین توازن کا خلال کچھ لوگوں کا خیال تھا کہ یہ نکلا بیرونی مالی قرضوں سے پر ہو یہ ہو سکتے ہیں۔ نتیجہ یہ ہوا کہ گذشته بار مشروں سے نمبری دنیا کے تمام ممالک قرضوں پر مبنی ترقی کے نصب العین میں گرفتار رہے ہیں۔ آج صورت یہ ہے کہ ہم قرض کے پہاڑ تھے دے کر اور ہے ہیں۔ جب کہ ملک میں بہت کم ترقی ہوئی ہے، یا نہیں ہوتی ہے۔ ہمارے بیشتر ممالک میں حقیقی معنوں میں ابھی تک ترقی کا آغاز ہی نہیں ہوا ہے۔ ہانگ کانک، بیٹا پور اور کور ایسے آدمی در میں کے قریب ملک تیسری دنیا کے مرکزی مسئلہ کی حقیقی نمائندگی نہیں کرتے۔
چنا نہ مہاری دو سری گذارش ہے ہے کہ ہم قرضوں پر مبنی اس ترقی کی حکمت عملی سے نجات حاصل کرنا چاہتے ہیں۔ ہم لفع و نقصان میں شراکت اور مساوات پر مبنی سرمایہ کاری کا نصور پیش کرتے ہیں، جو منصوبوں پر سرمایہ کاری سے براہ راست متعلق ہو۔ ہم ایک زیادہ میر مرکزی ماڈل میں نہیں رکھتے ہیں، جہاں پسماندگی کے سمندر میں ترقی کے چند جزیرے نہ ہوں۔ ترقی سئوازان، مربوط اور عام ہے۔ ہم ایسی ترقی پر یقیسی رکھتے ہیں جس کا مر کزو صور انسان ہو اور جس سے زندگی میں حقیقی بہتری رو نما ہو۔
A.
احیائے اسلام مسائل اور مستقبل کے امکانات


ہم پر یقین رکھتے ہیں کہ ترقی ایک کثیر الہت عمل ہے، جو منی معاشی ہی نہیں، بلکہ اجتماعی اور سیاسی دائروں کا ہمیں امالہ کرتا ہے۔ جا کرتا ہے۔ حقیقت یہ ہے کہ اسلامی معاشیات میں عدل و مساوات کو مرکزی مقام حاصل ہے، ان قدروں کو مغربی معاشیات کی طرح کونے میں کا آخر
میں نہیں رکھا جاتا۔ مسلمان ماہرین معاشیات لے ان تمام عناصر کو اہمیت دی ہے۔ ہم سماج اور معیشت کی ہو بدیت میں جنمیں رکھتے ہیں، لیکن ہمارے اندیک ہے یہ کا مطلب مغرب زدہ ہونا نہیں ہے۔ معاشی ترقی کا مطلب من صنعتی ترقی ہی نہیں ہے۔ ان نظریات کے ساتھ ہم معاشی ترقی کے عمومی مسئلے پر ایک تازہ نظر ڈالنا چاہتے ہیں، تا کہ معیشت میں وسعت کے ساتھ ساتھ مارا نہ تقسیم بھی عمل میں آئے، ہم مسلم ماہرین معاشیات کہتے ہیں کہ سیاہ دارانہ نقطہ نظر عادلانہ تقسیم کا مسلہ حل کرنے میں ناکام رہا ہے۔ عدالت اور وسائل کی عادلانہ سیم، معاشی ترقی اور عام خوشحالی کے لیے اس طرح ضروری ہے، جس طرح پیدوار چھالے اور وسائل جمع کرنے کی کوششیں جارہی ہیں۔
ونسنٹ کارنل امام نماد اسلامی معاشیات اور مسلم دنیا کی معاشی ترقی کے حوالے سے میرے دو سوال ہیں ، میں میں ایک نظری ہے جبکہ وہ اصرا عمل۔ میں نے صبح کی کنکر توجہ سے سنی ہے اور ابدم اسنہ کے بارے میں آپ کی رائے سے اور معاشی قلعے کے رکھنا کے سرسری جائزہ سے بھی میں اطلاق کرتا ہوں۔ ہم آج اس بات کو بھول جاتے ہیں کہ ایدم اسٹر جیسے لوگ فلسفی تھے، وہ کوئی حساب کتاب کرنے والے معاشیات دان نہیں تھے۔ معاشیات کے اولین کلیات پیش کرنے والے در اصل میں چاہتے تھے کہ سب کے والدہ کے نصب این پر مبنی زندگی کا اجتماعی للسلہ وضع کریں۔
ہے جو بات پریشان کرتی ہے ، وہ یہ ہے کہ جب میں آپ کی اور اسلامی معاشیات پر لکھنے والے دوسروں کی تحریریں پڑھتا ہوں، تو مجھے بہت سے سوشیال شماریات (Leereen rtric) کے اہاں تھے ہیں، میران عمومی فلسفیانہ اصولوں اور صل اجتماعی کے تصور نے پلا ہر ایک مر یکہ تو یہ ہلا دیتے ہیں، میں کو ابھی آپ نے یہاں کیا ہے۔ اسلامی و لاوان موضوعات سے بحث کی ہے، میں کو کچھ لوگ آنا اسلامی معاشیات کے مسائل کہ
مخالف ترالی اور بار شادی کرنا اسلامي السوري
A


رہے ہیں۔ اپنی گفتگو میں آپ نے علما کے فکری جمود کا ذکر کیا۔ میرا خیال ہے کہ آپ تقلید کا ذکر کر رہے تھے، یعنی یہ کہ جب ایک دفعہ اجتماع ہو جائے تو اسے تبدیل نہیں کیا جا سکتا۔ لوگ یہ بھول جاتے ہیں کہ اسلامی قانون میں مسلک کا مطلب فرقہ نہیں ہے، بلکہ اس
سے مراد ایک طریق کار ہے۔ میرا خیال ہے فقہ کی اصل قدرو قیمت یہ ہے کہ اس میں ٹھیک انھی عملی مسائل سے بحث کا طریق کار ملتا ہے، جن کا ذکر آپ نے آج کیا ہے اور جن سے آپ نے اپنی تحریروں میں بحث کی ہے۔ کیا آپ کو معاشی مسائل سے نبٹنے میں، فقہ کا بحیثیت ادارہ کوئی فعال اور اختراع پسند کردار نظر آتا ہے یا آپ یہ سمجھتے ہیں کہ اسلامی معاشیات کے مسائل کو
فقہ سے الگ رکھنا ہو گا ؟
خورشید احمد: میں آپ سے اس بات میں اتفاق کرتا ہوں کہ مسلک اور فقہ دراصل طریق کار ہیں۔ جب یہ کہا جائے کہ کسی مسئلہ پر اجماع ہو چکا ہے اور یہ قطعی ہے، تب بھی اس میں استثنا ہوتا ہے۔ اجماع کثیر الجہت ہوتا ہے اور ایک نوعیت کا اجماع دوسری نوعیت کے اس سطح کے یا اعلیٰ ترسطح کے اجماع سے تبدیل ہو سکتا ہے۔ ہمارے لیے غور و فکر کا
اصل موضوع طریق کار کا مسلہ ہے۔ معاشی تجزیے کے حوالے سے کچھ تحریروں کے بارے میں آپ کا جو تبصرہ ہے، اس سے مجھے اتفاق ہے۔ ہمارے بعض ساتھی برسی جلد معاشیاتی شماریات کے نقطہ نظر (Econometrics) تک پہنچ گئے ہیں۔ Econometrics معاشی فکر کا متبادل نہیں، بلکہ یہ وہ زبان ہے جس کے ذریعے ہم قریبی مطابقتیں بہتر شکل میں قائم کر سکتے ہیں۔ مگر میرا خیال ہے کہ معاشی للسفہ پر خاصی معقول مقدار میں لڑ پر موجود ہے۔ ہم نے کوشش کی ہے کہ ہم اپنے ان مفروضات، مقدمات اور اصولوں کو بیان کر دی، جو معاشیات کی انجینیری اور ورق کے خلاف، اور معاصر دنیا میں ہماری خصوصاً نو کلاسیکی اور کینز (Keynes) معاشیات کے حوالے سے عام ہے۔ ہماری اپروچ زیادہ اداراتی، زیادہ کلی اور زیادہ فلسفیانہ ہے۔ ہم ریاضی اور معاشیاتی پیمائش کے آلات اور ماڈل کے استعمال سے انکار نہیں کرتے۔ لیکن ہم یہ یقین ناہم ضرور رکھتے ہیں کہ اولین امور کو پہلے آنا چاہیے اور اس حوالے سے فقہ اسلامی معاشیات کا
۸۲
احیائے اسلام، مسائل اور مستقبل کے امکانات


ایک اہم ماخذ ہے۔ دوسرا ماخذ علوم اسلامیہ ہیں۔ لیکن اسلامی معاشیات، علوم اسلامیہ یا فتہ کی شاخ نہیں ہے۔ ہم ان ماخذ سے خود اپنے مقدمات، اصول، مقاصد اور اہدات اخذ کر کے حکمت عملی تشکیل دیتے ہیں۔ قوانین، قواعد اور پالیسی مضمرات کا ایک پورا نظام وضع کرتے
ہیں۔ اس طرح ہم اسلامی معاشیات کے موضوع کی طرف بڑھ رہے ہیں۔
اور
ونسنٹ کارنل: مذہب کے ایک پروفیسر کی حیثیت سے سیاسی، معاشی، اجتماعی اور ایک تہذہ ہی مسائل پر میں اکثر اسی مفہوم میں گفتگو کرتا ہوں، جس میں آپ نے کی ہے۔ لیکن جو ایک بات میں نے سیکھی ہے، وہ یہ ہے کہ مذہبی معاملات میں وحی سے سب کو اتفاق ہوتا ہے، کسی کو بھی اختلاف نہیں ہوتا ہے، لیکن ایک کہاوت کے مطابق اصل "شیطان"، تو تفصیلات میں ہے۔ بلکہ جیسا کہ ہم امریکہ میں کہتے ہیں، اختلاف، اطلاق اور تنفیذ میں ہوتا ہے۔ دوسرے الفاظ میں وحی الہی سے کوئی بھی حکم نکالا جا سکتا ہے، جس کا انحصار اس پر ہے کہ آپ کیا کرنا چاہتے ہیں۔
میرے خیال میں یہ بات اہم ہے کہ مسلمان ہی اسلام کی تعریف بیان کرتے ہیں اور اس تعریف میں اہم تبدیلیاں ہو سکتی ہیں۔ معاشیات کے میدان میں اس سے بار بار سابقہ پیش آتا ہے۔ مثال کے طور پر اسلامی معاشیات پر تحریوں کا بڑا حصہ مضاربہ پر لکھا گیا ہے، جو کسی بہتر اصطلاح کی عدم موجودگی کے سبب در اصل venture capital financing ہے۔ مجھے یہ بات بہت دلچسپ لگتی ہے کہ میں نے اس پر جو مقالے جدید دور کے حوالے سے پڑھے ہیں، ان میں وہ اصلاح اور توازن بھی نظر انداز کر دیے گئے ہیں، جو قدیم نانے میں روا رکھے جاتے تھے۔ شاید یہ فرض کر لیا گیا ہے کہ ایک مرتبہ اسلامی معاشی نظام قائم ہو جائے، تو لوگوں کا ایمان ہی اس امر کی ضمانت ہوگا کہ یہ کامل دیانت داری اور ایمان داری سے چلایا جاسکے گا۔ یوں اصلاح اور توازن کا تصور ہی زائدہ محسوس ہوتا ہے۔ اسلامی معاشیات پر تنقید کرنے والوں نے جو عملی مسائل اٹھاتے ہیں وہ زیادہ تر نظام کو نظم و ضبط ے چلانے سے متعلق ہیں۔ جیسا کہ آپ جانتے ہیں متعدد اسلامی مالیاتی ادارے گزشتہ عرصے میں دیوالیہ ہو چکے ہیں، کچھ سرمایہ کی کم فراہمی کی وجہ سے اور دوسرے گورننگ بورڈز کی مالی بدعنوانیوں کی بنا پر۔ یہ واضح ہے کہ مغربی معاشی ماہرین، خصوصاً سر کاری ماہرین کے لیے
معاشی ترقی اور جدیدیت کا اسلامی تصور
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سرمایہ کا کنٹرول غیر معمولی اہمیت رکھتا ہے۔ اکثر یہ بھی کہا جاتا ہے کہ سود پر بنی بشاری نظام اس لیے اہمیت رکھتا ہے، کہ سود کی طرح کم زیادہ کر کے اور رقم کی فراہی پر کنٹرول کر کے ، حکومت ملک کا معاشی نظام کنٹرول کرتی ہے اور اسے منضبط رکھتی ہے۔ جو لوگ علم معاشیات کو اچھی طرح جانتے ہیں لیکن اسلام کو نہیں بجھتے، وہ یہ ہو مجھتے ہیں کہ اسلامی معاشیات کے ماڈل میں حکومتی الضباط، رقم کی راہی پر حکومتی کنٹرول اور ریاست کی اقتصادی سرگرمیوں پر حکومتی کنٹرول کے لیے کیا انتظام تجویز کیا گیا ہے؟ اور کیا اس نظام کے اندر کام کرنے والوں کے لیے بحیثیت مجموعی دیانت داری اور مساویانہ سلوک کو بھی یقینی بنایا جا سکتا ہے؟
خورشید احمد ان دو عملی سوالوں کے جواب کے لیے میں مضاربہ کے مسئلہ سے آغاز کروں گا۔ مضاربہ کا مطلب سرمایہ اور محنت (entrepreneurship) میں اس طرح کا اشتراک ہے کہ یہ لفع میں حصہ دار ہوں، لیکن نقصان سرمایہ فراہم کرنے والا برداشت کرے، نه که محنت کرنے والا۔ اس کا نقصان متوقع آمدنی کا اور اس کے وقت کا ہوا۔ سرمایہ لالے کے مضاربہ کے علاوہ بارہ دیگر طریقے بھی ہیں۔ ان میں سے ایک مشارکہ ہے، جس میں لفع نقصان میں شراکت کی جاتی ہے۔ اسلام نے رقم لانے کے متعدد طریقے بتائے ہیں، ان میں ہے ہر ایک کی اپنی خصوصیات، امتیازات، اور ولائف ہیں۔ ہر ایک میں کالونی یعنی لقد کی سطح پر اور اس وقت ان کو اختیار کرنے کے جو طریقے ہیں، ان میں تحفظات رکھے گئے ہیں۔ اکستان اور ایران دونوں نے مضاربہ کا قانون منظور کیا ہے اور اس کے اندر اصلاح اور توازن کے معاصر بھی رکھے گئے ہیں۔ پاکستان میں ایک کارپوریٹ لا اتعار لی ہے جو تمام معمار ہوں پر عمل کی نگرانی کرتی ہے اسے ہر معنار بہ کی سالانہ رپورٹ فراہم کی جاتی ۔ ہم نے ایک بات یہ بھی شروع کی ہے کہ اگر یہ مضاربہ کے شرکا، جائنٹ اسٹاک کمیٹی کے
ارکان کی طرح نہیں ہیں، تاہم معیار بہ کی کار کردگی، سب کے علم میں آجائے۔ پوٹ ہم کو الضباط (ریگولیشن) کے مسئلہ تک لے آتی ہے۔ میں اس موقع پر نهایت سات لفظوں میں بتانا ہاہتا ہوں کہ اسلام معاشیات کے میدان میں فیصلہ سازی کے لیے مارکیٹ میکنزم، ذاتی ملکیت اور کاروبار کی آزادی کا قائل ہے۔ یہ مارکیٹ کے لیے
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اخلاقی تعلمیر (moral filler) کا نظام بھی قائم کرتا ہے۔ اس انفاقی تعمیر کو صرف فرد کے ضمیر پر نہیں چھوڑا جاتا ، حالانکہ ہم امید رکھتے ہیں کہ یہ ایک ایسے نظام کی نسبت جہاں انقلاقی اقدار کو اہل نظر انداز کیا جاتا ہے، زیادہ موثر ہوتا۔ اس لیے درست رویہ اختیار کیا جاتا ہا ہے۔ جب ہم ہویہ کی بات کر رہے ہیں، تو میں آپ کو یاد دلاؤں گا کہ اسلام کے اولین دور میں "جہ بازار کی سرگرمیوں کی نگرانی اور انہیں منضبط کرنے کے لیے ایک طرح کا نظام کار تھا۔ وقت گزرلے کے ساتھ اسی ادارے نے ترقی کی اور بہت عرصے تک نہایت اہم کردار ادا کیا۔ اس کے ساتھ ساتھ اگر کہ میں نا انسانی ہو رہی ہو تو اسلامی ریاست کو مداخلت کا
انتہار بھی حاصل ہے۔
عبد الرباب حشیشی حال ہی میں تقدس باب پوپ نے الرد او لاطینی امریکہ میں اپنی تقریروں میں ادبی سرمایہ دارانہ نظام کے خلاف اظہار خیال کیا ہے۔ اس انمار میں اور معاشی ترقی کے بارے میں آپ کا جمعہ پیغام ہے، خصوصاً ریاست کے کنٹرول کرنے میں اخلاقی تفسیر کا نظام، اس میں آپ کیا فرق محسوس کرتے ہیں ؟ ایک ایسے مسلمان کی حیثیت سے حیران دنوں اسلام کے مطالعہ کی کوشش کر رہا ہے، میں ہوں کا زکوۃ کے مسئلہ ہے بھی گفتگو ہو۔ کیا مسلم معاشرے میں طبقات کے وجود اور زکوۃ کے مستقل فرض ہونے میں کوئی بدلی (dialectical) رابطہ ا یا جاتا ہے ؟ آپ احیا نے اسلام اور معاشیات کی بات کرتے ہیں تو رائے، کیا آج واقعی کوئی مسلم معاشی کمکتب فکر موجود ہے؟ گزشتہ دنوں بین الاقوامی مالیاتی اداروں کے تعاون سے کویت میں متعدد سیمینار منعقد ہوتے ہیں۔ میں ان سوامی سیمیناروں کے منتظمین سے سوال کرتا ہوں : کیا وہ معیشت کی اسلامی تشکیل نو کے ذیل میں فی الواقع اول آخر بحیثیت مسلمان سوڈا رہے ہیں، یا ایسے مغرب زدہ منکر بن کر سوتی رہے ہیں جو روایتی
اسلامی فکر میں معاشی ترقی کے لیے سند جواز تلاش کرنے کی کوشش کر رہے ہیں ؟ خورشید احمد پیتونا معاشی مسائل کی لالمانہ روش کے بارے میں جناب پوپ کی اور ہماری سوچ میں برسی یکسانیت ہے۔ اجتماعی معاشی مسائل پر لاطینی امریکہ کے آزادی پسند ماہرین علم مذاہب کی تحریروں کو بھی دیکھنا چا ہیے ۔۔ کیمبرج یونیورسٹی میں حال ہی میں ایک پرولایسر صاحب نے معاشی پالیسی سازی میں انکرتی رمز ہیں اثرات پر ایک کیوبار کا آغاز
مخالی کرلی اور بیلیت کا اسلامی تصور


کیا ہے۔ ہمیں عیسائی ما ہر یاں نہ جیہات کے اس خیال سے اتفاق ہے کہ معاشیات، اقدار کے معاملے میں غیر جانبدار نہیں ہے۔ اخلاقی اور ہیں اور معاشی اقدار اور نظریات پر اثر انداز ہی نہیں ہوتیں، بلکہ ان کی تشکیل میں بھی اہم کردار ادا کرتی ہیں۔ جہاں تک اسلام کا تعلق ہے عمومی اثر سے آگے بڑھ کر ہم مخصوص آوائد و ضوابط، اصول و مقاصد اور اداروں تک آتے ہیں۔ میں اس حد تک عیسائی ماہرین معاشیات کو حریف کے بجائے ملیف اور رفتائے کار کہتا ہوں۔ میں نے حال ہی میں ان کے بعض پروگراموں میں بھی شرکت کی ہے۔ سیسائی ماہرین معاشیات لے برطانیہ میں ایک معاشی لاؤنڈیشن ٹائم کی ہے۔ وہ اس بات پر زور دیتے ہیں کہ سرمایہ داری میں الہی اور ملاد پرستی کے رحمانات بہت مضبوط ہو گئے ہیں، اس لیے اب ضروری ہو گیا ہے کہ کسی قسم کا اخلاقی دار یا للشر رو بہ عمل لایا جائے ۔ دو سال قبل عالمی مالیاتی لنڈ (IMF) کی وزرائے خزانہ کی کانفرنس کے موقع پر ایک سو ماہرین معاشیات و وفیات کی کانفرنس منعقد کی گئی، جس میں معاشی مساوات، ماحولیاتی بحران، غربت اور دولت کی فراوانی جیسے موضوعات پے شر کا لے اور دلکر کیا۔ یہ وہ موضوعات ہیں جن پر ہمیں بھی برابر کی تشویش ہے اور ہم دوسری نہیں روایتوں کے حامل افراد کو بھی اپنے طور ولکر میں شریک کرنا چاہتے ہیں۔
جہاں تک زکوۃ کا تعلق ہے، میں اسے ذرا دوسرے نقطہ نظر سے دیکھتا ہوں۔ زکوۃ عدم مساوات کو بر قرار رکھنے کے بر خلاف ایک ایسا اسلام ہے، جس میں تقسیم دولت کا عمل ماری رہتا ہے۔ زکوۃ کے ذریعہ دو کام انجام پاتے ہیں، اول، یہ سرمایہ کاری کی حوصلہ افزائی کرتی ہے دوم، یہ دولت کو از سر نو تقسیم کر دیتی ہے ۔ زکوۃ کا نظام اس امر کو یقینی بناتا ہے کہ دولت گردش میں رہے۔ اگر ایسا نہ ہو، اور سرمایہ کاری نہ کی جائے تو یہ بالاخر ختم ہو جائے گی۔ زکوۃ، دولت کو امیر سے غریب کی طرف مشکل کرتی ہے، جس کا مطلب یہ ہے کہ یہ معاشرہ کی زیریں سطح پر قوت خرید پیدا کرتی ہے۔ اس کا بھی ملک میں سرمایہ کاری پر ایک اثر ہوتا ہے۔ قرآن اس باب میں بالکل واضح ہے کہ چند افراد کے ہاتھوں میں دولت کا ارناز اسلامی نظام اقدار سے ہم آہنگ نہیں ہے۔ اس لیے اسلامی معاشیات میں زکوۃ منصفانہ تقسیم کا اور ساتھ ہی ایسی سرمایہ کاری کی انگ پیدا کرنے کا نظام کار ہے، جس سے معیشت کی
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متواران اور بادلة نمو ہو۔
عبدالوہاب حشیشی جناب صدر ! سر از سان کے خیالات کو سمجھنے کے لیے ایک قصر سوال ہے۔ آپ نارشل پلان کو یا آج کل روس کی اقتصادی امداد کے لیے ویئر کو تلال معرات سے پاک کہتے ہیں ؟
خورشید احمد میں عالمی پیمانے پر پارسی معاون کے حق میں ہوں۔ میری رائے میں مارشل پلان اور امداد کی موجودہ حکمت عملی بالکل مختلف ہیں۔ مارشل پان کا مقصد یہ نما کہ یورپ میں دو سری جنگ سے جو تہا ہی آتی ہے اس کا مقابلہ کیا جائے۔ یورپ میں السال وسائل، تجربہ، صارت اور ٹیکنالوجی سب کچھ بہت تھا لیکن مالی وسائل موجود نہ تھے۔ مال وسائل کی فراہی سے یورپ کر ان سے بہت جلد باہر نکل آیا۔ موجودہ روس کے مسائل اسلام (Structure) کے مسائل ہیں۔ اس پر 10 بلین ڈالر کا فرض ہے۔ جو بیر ولی امداد سے مل رہی ہے۔ وہ مارشل پلان کے مخلوط پر نہیں مل رہی ہے۔ روس کو سودی قرضے لے ہیں اور سابقہ قرضوں کی اداسیکی کا نیا نظام المدونات بنانے کی سہولت دی گئی ہے۔ ہے کوئی ایسا امکان نظر نہیں آتا کہ روس میں یہ اہلیت پیدا ہو جائے کہ وہ ایک طرف اپنی معیشت کو چیک کر لے اور دو سری طرف اپنے وسائل پیدا کر لے کہ مستقبل میں اپنا فرض اور اصل ادا
ایلیا بارک میں ڈاکٹر خورشید احمد کی ممنون ہوں، کہ انہوں نے تحریک احیائے اسلام کی بہت ترقی پسند ، انسانیت دوست اور روشن خیال تعمیر پیش کی ہے۔ خصوصاً اس میلیت سے کہ انہوں نے ہمیں یہ بتایا کہ ہر شخص کو اپنے بارے میں لیصلے کا انتہار حاصل ہے، اگر وہ لمحہ ہے تو یہ بھی اس کا من ہے۔ ابے طریقے سوچنے کا من ہی حاصل ہے، مہر اس کی رانے میں ذمہ دارانہ ہیں۔ اس لسنا کا فائدہ اٹھانے ہونے میں ایک سوال کا ہونا ہاہوں کی کسی قالمانہ جذبے سے نہیں، جک وستا مت لے اور معلومات حاصل کرلے کے مذ ہے ہے۔ چند سال قبل میں ہند رفتا کے ساتھ عرب سوشیالو میا کی تعریف میں کرنے کی ایک کوشش میں طر یک تھی۔ ہم نے ایک دور دور از ان بومی عمارت میں دو دان گرامہ ہے اور
معاشی ترقی اور علم قدرت کا اسلامی تصور


اس موضوع پر ایک کتاب تیار کی۔ مجھے نہیں معلوم کہ سائنس کی بھی کوئی قومیت ہوئی ہے۔ نہ میں یہ کہتی ہوں کہ سوشیالوجی کی کس طرح کوئی قومیت ہو سکتی ہے، باسم اشیات کا بھی کوئی مذہب ہو سکتا ہے۔ جب ہم اسلامی معاشیات کی اصطلاح بولتے ہیں، تو ہے ابھی تک واضح نہیں ہے کہ کیا واقعی معاشیات کوئی اسلامی سائنس ہوتی ہے۔ اگر ہوتی ہے تو کس طرح ؟ مجھے بعض لحاظ سے پریشانی ہوتی ہے اور میں بہتی ہوں کہ مسلمان بھی اس صورت حال سے دومہار نہیں ہونا چاہیں گے۔ یہاں پر میں اپنی بات کی کچھ وضاحت کر دوں۔ معاشیات، سوشیالوجی یا شماریاتی علوم کا کوئی بھی مضمون دراصل ایسے بیانات کا بہو نہ ہوتا ہے، جو ہے یا جھوٹے ثابت ہو سکتے ہیں۔ دوسری طرف مذہب ایسے بیانات کا مجموعہ ہوتا ہے جن کے ہے یا جھوٹے ہونے کا سوال نہیں ہوتا۔ اگر ہم ان دونوں کو باہم ملادیں اور کمیں کہ اسلام معاشیات کا سائنسی نظام ہے تو اس طرح ہم اسلام کو بہت نازک پوزیشن میں ڈال رہے ہیں کہ به اسلامی معاشیات ہے، پھر یہ غلط بھی ہو سکتی ہے یا یہ صحیح بھی ہو سکتی ہے یا یہ بھوٹے حقائق بیان کر رہی ہے وغیرہ۔ مذہب کے ساتھ اس طرح کے سلوک کی اجازت نہیں ہوتی۔ یہ ایسا ہی ہے کہ جیسے آپ پوپ کی جگہ لے لیں، اور کوئی بھی سائنس دان یہ پسند نہیں کرے گا۔ ایک سوشل سائنٹسٹ کی حیثیت سے ہم جانتے ہیں کہ ہم کئی باتوں میں اختلاف کرتے ہیں، ہم بہت سی ایسی نہیں کرتے ہیں جو صحیح ثابت نہیں ہو نہیں۔ میں بکھتی ہوں کہ اسلام بھی اپنے بارے میں یہ نہیں چاہتا ہو گا۔ ہم سب جانتے ہیں کہ معاشیات کوئی کامل سائنس نہیں ہے۔ اگر ہم کہیں کہ یہ ایک نا امس اسلامی سائنس ہے، تو ہم اسلام کو نازک صورت حال
سے دو ہار کر رہے ہیں۔ میں دو باتوں کے جواب نہ رہتی ہوں ، پہلی بات کا تعلق اس سے ہے کہ اسلامی کہا ہے اسلمان جو سوچتے ہیں، یقین رکھتے ہیں اور کرتے ہیں کہا وہ "اسلامی" ہے ؟ یہ پولیسر ونسنٹ کارنل کے خیال کے مطابق ہے۔ دوسری کا تعلق اس بات سے ہے کہ آیا اسلام بحیثیت ایک مذہب کسی معاشرے کے معاشی رویوں کے اخلاقی طور پر قابل قبول ہولے پانہ ہونے کے بارے میں کوئی موقف رکھتا ہے؟ کوئی حرج نہیں کہ آپ اسے معاشیات کی اسلامی سائنس کمیں۔ میرے خیال سے یہ اسلام کی روح سے اور اس کی اس سطح سے زیادہ ہم
۸۸
احیائے اسلام مسائل اور مستقبل کے امکانات


آہنگ ہے کہ اسلام میں ایک سائنس ہے جو ہم قرآن میں نہیں پاتے۔ جہاں تک میں نے سوشل سائنس کو سمجھا ہے، میں اسے اس نازک صورت حال میں ڈالنا نہیں چاہتی۔ اگر آپ اس کی وضاحت کر دیں تو ایک سوشل سائنٹسٹ کی حیثیت سے میرے علم میں اضافہ ہو گا۔ خورشید احمد بہت شکریہ، یہ ایک اہم سوال ہے۔ میں آپ کا شکر گزار ہوں۔ بے آپ کے سوال کی اہمیت کا احساس ہے۔ میرا مسئلہ یہ ہے کہ سماجی سائنسی علوم کی جو روایت گذشتہ دو سو سال میں قائم ہوئی ہے، ہم اس کے تحت پروان چڑھے ہیں اور اپنے طریق کار کے اسیر ہو گئے ہیں۔ جبکہ ہم متی الوسع اس طریق کار کو چیلنج کرنے کی کوشش کر رہے ہیں اور ہو سکتا ہے کہ نئے تناظر اسے بہتر کر سکیں۔
مغربی سمایی سائنسی علوم کا ہو۔ ارحت نظری علوم کے ارتقا کے زیر سایہ ہوا ہے۔ بعض صورتوں میں بے سوہے کے نظری علوم کے طریق کار کو ساہی سائنسی علوم نمک، اس مفروضہ کے تحت وسعت دے دی گئی، کہ اس سے ساہی سائنسی علوم زیادہ سانسی، شماریاتی اور عملی ہو جائیں گے۔ ہمیں یہاں رک کر ساہی سائنسی علوم کی حقیقت پر غور و فکر کرتا ہا ہے۔ سماجی سائنس میں ہم انسانی رویوں کا مطالعہ کرتے ہیں۔ انسانوں کو اپنی رائے، مرضی، ترجیح، ترکی، احساس، فیصلے کا حق سب کچھ ہوتا ہے۔ السانی ماڈل وسط انیسویں صدی کے طبیعیات (لزکس) کے ماڈل سے نصف ہے۔ معاشیات، سوشیالوی، حتی کہ نفسیات میں بھی بد قسمتی سے کر داریت (achiniourism) نے فطری علوم کے مخصوص طریق کار کی مل اختیار کرلی ہے۔ اب تو سیاسی لسلہ بھی سیاسی رویوں کی مشق ستم کا نام ہو کر رہ گیا ہے۔ ہم سماجی علوم میں اس طریق کار کے اطلاق کو چیلنج کر رہے ہیں۔ ہم یہ نہیں کہتے کہ شماریاتی طریقہ غلط ہے۔ ہم اسے ایک اہم طریقہ مانتے ہیں، لیکن یہ بس ایک طریقہ ہے، لیکن صرف میں ایک طریقہ نہیں ہے۔ ہم کہتے ہیں کہ سامی علوم کے مثبت اور Normallve دونوں پسندوں کو دیکھنا چاہیے۔ ہم میں سے بعض مثبت پہلوؤں کو اتنا طاری کر لیتے ہیں کہ Norraalve پہلو نظر انداز ہو جاتے ہیں۔
پھر جہاں تک عرب سوشیالوہیں کا تعلق ہے، مجھے کہنے دیے کہ اگر آپ سوشیالوجی کی اعریت معلوم کرنے لگیس کی تو دو سو سے زائد ممکنہ نقطہ نظر سامنے آئیں گے۔ کھیر کی
مخالی رہی اور بابلیت کا اسلامی تصور
AM


تعریف ہی کو لیں، سینکڑوں تریلیں ملیں گی، اور ہر ایک دوسرے سے مختلف ہو گی۔ چنانچہ ہمیں انسانی رویوں، سماجی سائنسی علوم اور خاص طور پر معاشیات کے مطالعہ کے لیے زیادہ جامع اور کلی نقطہ نظر اختیار کرنا چاہیے۔ مثال کے طور پر یونانی معاشیات، السانیت کے کل مطالعہ کا ایک جزء تھی۔ ایڈم اسمتھ نے Wealth of Nations کے پہلے The Theory of Moral Sentiments لکھی۔ اس کی اصل ندمت یہ ہے کہ اس نے Prudence دانائی) کی تعریف کی اور اس کے افادی عمل تک پہنچا۔ اب ہم "دانائی" کے پہلو نظر انداز کر دیتے ہیں، صرف المادی پہلوانہ کرتے ہیں۔ مارشل تک کو کھنا پڑا کہ معاشیات دولت کی سائنس ہے۔ لیکن اس سے بھی اہم تر بات یہ ہے کہ یہ انسان کا مطالعہ ہے۔ ہم یہ بھول جاتے ہیں کہ معاشیات، انسانوں کی سائنس ہے۔ سائنس کا طریق کار خصوصاً نیو کلاسیکی اور کینری (kcyncsian) اس حقیقت کو پائل فراموش کر دیتا ہے۔ اب چند ماہرین معاشیات، معاشی رویوں اور انسانی افعال کے محرکات، معاشی اقدار اور اخلاقی معمولات کے درمیان رابطہ کی نشاندہی کرنے لگے ہیں ۔ آج کل معاشیات میں بھی معاشی حقوق کا مسئلہ سامنے آتا ہے، ہا ہے یہ رویہ مسئلہ کے طور ہے نہ ہو۔ معاشی حقوق کا مطلب کچھ نہ کچھ معاشی اقدار ہیں، مشتق معاشی آزادی کا مسکہ، جنہیں بطور بنیاد تسلیم کیا جانا ہا ہے۔ ہالینڈ میں معاشیات کا نفسیاتی کتب لکر یقین رکھتا ہے کہ انسان کا یہ معیاری معاشی تصور کہ وہ صرف اپنی فرض کے لیے متحرک ہوتا ہے، غلط ہے۔ یہ انسان کے ایک جزو کا اظہار ہے۔ انسان ہے بہ ایثار سے بھی تحریک آتا ہے۔ اس کے لیے یه مالی نفع نقصان ہی کی طرح ہے۔ ہمیں کسی ایسے طریق کار کی ضرورت ہے جو اس ایڈیٹر کا مطالعہ کر سکے، تا کہ ہمارا تناظر وسیع تر اور بہتر ہو۔ یہ سائنسی طریقے کی لٹی نہیں ہے۔ اس طریقے کو اختیار کر کے ہم اسے زیادہ سائنسی، زیادہ حقیقت پسند زیادہ انسانی اور عملی بنار ہے ہیں۔ ہمارا طریق تحقیق معاشیات، عمرانیات، نفسیات اور سوشل سائنسز کے بارے میں عموما اسلامی تناظر کا مظہر ہے۔ قرآن ہم کو اقدار کا ایک نظام اور ایک نقطہ نظر دیتا ہے۔ جب ہم معاشیات کا مطالعہ کرتے ہیں تو ہم مثبت اور معیاری دونوں تناظر سامنے رکھتے ہیں۔ جھورا عمل کے دوران بعض اوقات ناکامی بھی ہوتی ہے، مگر ہم اس پر پریشان نہیں ہیں۔ اسلام کوئی
احیائے اسلام مسائل اور مستقبل کے امکانات


ایسی چیز نہیں کہ اسے کسی طاق میں سجا کر رکھ دیا جائے۔ ہمارے مابعد الطبیعاتی خیال میں، اسلام صرف مابعد الطبعیاتی نے نہیں، بلکہ یہ السالوں سے ان کی کامیابیوں اور ناکامیوں سے، کارناموں اور ہزیمتوں سے بحث کرتا ہے۔ اس عمل سے ہمارا اسلام کوئی جھوٹا ثابت نہیں ہو جاتا۔ ہمیں یہ اعتماد ہے کہ بنیادی اقدار اور نقطہ نظر اس لیے ہیں کہ ان کو رویوں، سرگرمیوں ، پروگراموں اور الیسیوں میں روبہ عمل لایا جائے۔ اس عملی سرگرمی میں ہم یہ حیثیت انسان غلط راہ پر بھی جا سکتے ہیں، اور اگر خدانخواستہ ایسا ہو جائے تو ہم دونوں نقطہ نظر
سے مساعدت کا جائزہ لیتے ہیں اور ان کی معیارات سے مطابقت یقینی بناتے ہیں۔ اسلامی معاشیات ایک اجتماعی اور انسانی عمل ہے، جس میں تنوع ہو سکتا ہے، کا میابیاں اور ناکامیاں ہو سکتی ہیں، ہم معمولات، المدار اور تجربات سب سے فائدہ اٹھانے ہیں، جن میں عملی اور معیاری دونوں ملے مجلے ہیں۔ معاصر سمائی علوم میں کسی مغربی ماہرین معاشیات اس تناظر کی المادیت اور ضرورت کو محسوس کر رہے ہیں۔
اسلامی معاشیات کی عملی اور الحمد لری دونوں جنتیں ہیں۔ اس حوالے سے میں پروفیسر حیثی کے سوال پر بات کروں گا۔ میری رائے میں آج اسلامی معاشیات ایک کتب کہ کی مشکل اختیار کر رہا ہے۔ یہ صحیح ہے کہ ابتدائی طور پر کتنا اور ملانے ہی معاشیات پر لکھا۔ انیسویں صدی کے وسط سے دوسری جنگ کے بعد تک میں صورت حال رہی۔ بلاشب به همیر پیشه در ماہرین معاشیات تھے، لیکن یہ قرآن و سنت کی معاشی تعلیمات کو پیش کر رہے تھے۔ گزشتہ ۵۰ سال میں پیشہ ور مسلمان ماہرین معاشیات نے ان ماخذ سے جمول قرآن و سنت استفادہ کرتے ہوئے ایک نئے علم کی، جسے اسلامی معاشیات کہا جاسکتا ہے، بنیادی تعمیر کر رہی ہیں۔ یہ علم ابھی شرہ نما کے مراحل میں ہے۔ ہم نے اسلامی معاشیات کی بین الاقوامی انجمن قائم کی ہے جس کے ۳۰ سیر ہیں، جو تمام کے تمام پیشہ ور ماہرین ہیں۔ وہ ایک ششماہی رسالہ بھی ٹالتے ہیں جس کا نام Review of Islamic Ecorenula ہے۔ اسلامی معاشیات پر تقریباً آدمی در مین رسائل دنیا کی مختلف یونیورسٹیوں سے بھی ملتے ہیں۔ دنیا کی مائیں یونیورسٹیوں میں اسلامی سیاسیات کا کور میں پڑھایا جاتا ہے۔ اس موضوع پر لڑ پر میں مسلسل اضافہ ہو رہا ہے۔ گزشتہ 80 برس میں ایک ہزار سے زائد کتا ہیں اور علی
تعالی رہی اور کاہلیات کا اسلامی تصور


مقالے اسلامی معاشیات کے مختلف پہلوؤں پر شائع ہو چکے ہیں۔ گویا اسلامی معاشیات ایک علم کی حیثیت سے ابھی تشکیلی مراحل سے گزر رہا ہے۔
مائیکل بلس : پرولیسر خورشید نے اپنی تقریر میں جو مسائل اٹھائے ہیں اور اب تک ہونے والے سوالات کے جو جوابات دیے ہیں وہ بہت فکر انگیز ہیں اور ان پر بے شمار ونپ اور بکر انگیز سامنے ہو سکتے ہیں۔ اپنے سوال سے پہلے میں جواب پر کچھ تبصرہ کرنا چاہتا ہوں۔ اس ضمن میں شاید مجھے پروفیسر پارک کے ساتھ اتفاق ہے۔ مجھے بھی سائنسی مضامین پر قومی، نہ ہیں، یا ثقافتی لاحقہ لگانا کچھ اچھا نہیں لگتا، خواہ یہ سوشیالوجی ہو یا سیاسیات اور خواہ کرسچین یا اسلامی معاشیات۔ اس کی وجہ یہ نہیں کہ کسی کے ساتھ انظر یہ باندر کا بنیادی اختلاف ہے۔ یہ بس اس لیے ہے کہ مذہب کا اپنا ایک دائرہ ہے اور سماجی سائنسی علوم کا اپنا میدان واقعات کیوں اور کس طرح ہوتے ہیں، اور انہیں کس طرح ہونا ہا ہے، ہمیں اس میں امتیاز کرنا رہا ہے۔ جینا نہ صرف مسلمان، بلکہ دوسرے اہل علم بھی جو اپنی اللہ ار اور پرو گرام کو آگے بڑھانا چاہتے ہیں، کچھ مخصوص تصورات کو پیش کرنے کے لیے معاشیات کو بطور آلہ استعمال کرتے ہیں اور انہیں ایسا کرنا تا ہے۔
40
مجھے ایسا محسوس ہوتا ہے کہ یہ استدلال کہ آیا کسی کو کوئی متبادل سائنس تیار کرنا ہا ہے بال الواقع وہ تعمیر کر رہا ہے ایک دلیپ استدلال ہے، گھر ایسا بھی نہیں کہ اس پر بہت زیادہ وقت صرف کیا جائے۔ اس خیال کے ساتھ میں ایک زیادہ عملی سوال اٹھانا ہا ہوں گا، جس کا تعلق معاشی اور ترقیاتی اقدار سے ہے، جن پر پہلے بھی گفتگو ہوئی ہے۔ گھر میں اسے ذرا مسالفہ کے ساتھ پیش کرنا چاہوں گا، جس سے اسلامی مسلکریں میں معاشی نظریہ اور عمل کے باسی تعلق کے بارے میں میری عدم وایت کا اظہار ہوتا ہے۔
میں یہ کہنا چاہتا ہوں کہ مساوات (oqully) کے تصور میں مصر اقبال اقدار اور اسلامی تحریک میں معاشی روبے کے بنیادی امور میں ایک خاص قسم کا تناؤ (tonilan) ہے۔ ایک آدمی به استدلال کر سکتا ہے کہ مقاصد و اہداف اور عملی رویوں میں کال کابل FV طرق ہے۔ مسلم مجھے یہ عجیب لگا ہے کہ ایک طرف عدل بطور مقصد ہے مگر دوسری طرف آپ کے
بقول اسلام مارکیٹ میکنزم کو بھی قبول کرتا ہے۔
احیائے اسلام مسائل اور مستقبل کے امکانات


موجودہ حالات میں نئی معاشی ترقیاتی آرتھوڈ کسی در حقیقت وہی قدیم ہے، جس کا تعلق نیو کلاسیکی تصورات سے ہے، جنہوں نے سوشلزم پر مبنی سابقہ ترقیاتی فلسفہ کو ترک کر رہا ہے۔ میرے لیے یہ بات بھی حیران کن ہے کہ اسلامی تحریک، مارکیٹ طاقتوں کی نیو کلاسیکی آرتھوڈو کسی کے ذرف کھل کر نہیں آئی۔ مجھے اسلامی معاشی فکر میں عالمی مالیاتی فنڈ اور مالی بنگ کی نیو کو سیکل آر تصویر کسی پر وہ شدید اعتراض بھی نظر نہیں آتے جن کی توقع کی ہال ہے۔ سیاسی سطح پر بھی اس کا اعمار ہونا چاہیے، مگر وہ دکھائی نہیں دیتا۔ اسلامی سیاسی ملکریں اور طریوں یا طریوں کے لیے آواز بلند کرنے والوں کے درمیان زیادہ اشتراک عمل کیوں نہیں 1 4 تا 9 فرق اوسط میں اس سے زیادہ اسلامی سوشلسٹ پارٹیاں کیوں نہیں ہیں۔ ایسا کیوں ہے کہ بین الاقوامی معاشی برادری کے طے شدہ ضوابط مسلمان مسلکرین اور پارٹیوں کے لیے قابل قبول ہونے ہیں۔ میں نہیں جانتا کہ نیولس کی اسلامی ننہ پارٹی، سوڈان کے رہنما یا اردن کے اخوان، سوشلٹ ، یا سول کے علم بردل موجودہ معاشی نظام کے مخالف کی حیثیت سے معروف ہیں۔ اگر میں نے حالات کا بالکل غلط مطالعہ کیا ہے، تو براہ کرم آپ میری فلفلی کی اصلاح کر دیں۔
لوئيس كانتوری میں بھی موقع سے لائدہ اٹھا کر کچھ انہیں کہوں گا۔ میں اپنے دونوں رالقاء ایما پارک اور مائیکل پرنس ہے اختلاف کروں گا۔ در حقیقت عمرانی علوم میں سعیدی لٹریپر کی بنیاد ایک مخصوص تصویر علم ہے۔ ٹار ثانیہ کا تصور علم انفرادیت پسندی، ملی جواز اور سیکولرزم پر زور دیتا ہے۔ چنانچہ بھی سوال کہ کیا اسلامی معاشیات ہو سکتی ہے کا جواب واضع ہے۔ میرا ذاتی جواب ہے کہ ہاں۔ میں کو معاشیات کی سائنس کہا جاتا ہے، وہ دراصل شاہ ثانیہ کے مفروضات سے بھر پور مقابل معاشیات ہے۔ اس کا یہ مطلب نہیں کہ یہ ٹھیک (Yalld) نہیں ہے۔ مگر اس کا یہ مطلب ضرور ہے کہ اس کا اپنا تصور علم اور اپنا فلسفیانہ آہنگ ہے۔ جہاں تک اسلامی معاشیات کا تعلق ہے، میرے نزدیک اسلامی معاشیات کا مسئلہ تاریخ کے اس مرحلے پر، اس کے اور اس کا ہے۔ مجھے مور شید احمد کی ۱۹۶۰ء کی تحریروں کا تذکرہ کرنا ہا ہیے، جب کہ در حقیقت را میں بات کر رہے تھے۔ اب سوال یہ ہے کہ ہم مندی کی سنت کے اصول اور طلب و رسد کے کانوں سے متعلق السمانہ اور اطلاقی حدود میں
عالمی برای اور بے جان ہونے کا اسلامی تصور


کی طرح گفتگو کریں۔ مجھے تو ایسا محسوس ہوتا ہے کہ اسلامی معاشیات زیادہ بہتر انسانی اور معاشرتی بنیادوں پر معاشیات کی تشکیل نو کی کوشش ہے۔ کلاسیکی معاشیات میں فرد کو جو غیر ضروری اہمیت دی گئی ہے یہ اس کی نفی کرتی ہے۔ ہر حال یہ ایک ولیپ بٹ ہے۔ خورشید احمد، آپ نے میری جو حمایت کی ہے، اس پر میں آپ کا مسنون ہوں۔ ہم مغربی معاشیات کو سائنس، آلاتی سائنس اور ایسی معاشیات جے نام نہاد قومی، نہ ہیں، نظریاتی، یا اخلاقی اثرات سے آلودہ نہیں کرنا چاہیے، قرار دیتے ہیں۔ معاشیات کی اولین بنیاد یہ ہے کہ زرد مادی اور مالی منفعت کے جذبے سے ترک حاصل کرتا ہے۔ اس کے پورے رویے کو اسی فریم ورک میں کیا جا سکتا ہے اور کھنا تا ہے۔ معاشیات کا بنیادی قاعدہ یہ ہے کہ طلب اور
کمیت مارکیٹ کے اصول ہیں۔ کھپت بھی ہے اور پیداوار بھی۔ تمام معاشی پالیسی سازی مالی نعت کی بنیاد پر ہی ہو گی۔ میرا سوال نشاۃ ثانیہ اور بعد کے دور کے الادی اور سیکولر للنے سے متعلق ہے، جسے معاشیات میں بحیثیت سائنس شامل کیا گیا ہے، مگر جو حقائق کی دنیا میں انسانی رویے کا معمول ثابت نہیں ہوا ہے۔ اس کا انکار حماقت ہے، لیکن یہ فرض کر لینا کہ
دوسرے کوئی محرکات نہیں ہو سکتے، یہ بھی کوئی کم درجے کا دھوکہ نہیں ہے۔ میرا خیال ہے کہ جس طرح ہم معاشیات کو سمجھنے کی کوشش رہے ہیں، اس میں ضرور کھیں کچھ غلطی ہے۔ اس لیے ہمارے خیال میں معاشیات کی للسفیانہ بنیادوں کا جائز لے کر تشکیل نو کرنا ہا ہے۔ یقین جانیے، اسلامی معاشیات جو نقطہ نظر پیش کرتی ہے وہ اتنا ہی ساتی ہے جتنا سوشلسٹ معیشت کا نظریہ ۔ جس نے فرد کے بجائے اجتماعیت کے مرسی کی طرف لے جانا ہاہا۔ سوشلٹ معیشت کا مقصد ارد کی زیادہ سے زیادہ منفعت نہیں تھا، بلکہ قومی پیداوار اور قومی ملاقت مقصد تھا۔ مغربی اداراتی اور بورروائی خصوصاً کینز کی معاشیات میں اب پبلک سیکٹر اور عوامی خدمات کی طرف رحمان ہے۔ میری رائے میں ۱۹۲۹ء - ۰۳۲ کے ڈپریشن (کساد بازاری) یک لسفیانہ اور عملی جہتیں ساتھ ساتھ تھیں۔ ڈپریشن سے دو
نقطہ نظر ابھرے
-1
ایل رو بر اور نولکھ سکی ماہرین کا نقطہ نظر، جنہوں نے معاشیات کو سرمایہ داری کی دلدل سے نکالنے کی کوشش کی۔ ان کا موقف تھا کہ معاشیات سائنس ہے جس کا اپنا
احیائے اسلام، مسائل اور مستقبل کے امکانات


-r
جواز اور اپنے مقابلے ہیں۔ اسے صرف نتائج کی بنیاد پر نہیں جانچا جاناتا ہے۔ کیز لے سرمایہ داری کو بہانے کے لیے کھلا سکی اور لوکلاسیکی معاشیات سے محف معاشی لکر پیش کی ۔ یہ زیادہ عملی اور للسلی نہ تھی۔ معاشیات کے مرکزی دھارے میں ان دوراہوں سے پتہ چلتا ہے کہ معمول کے تقاضوں کو بالکل ہی نظر انداز نہیں کیا جا
سکتا ہے۔
ہمارا مسئلہ یہ ہے کہ ہم معیار کو زیادہ بائع اور واضح اسطلاعات میں، ان کی فلسفیانہ اور علمی بنیادوں کو اہمیت دے کر، شناخت کرنا چاہتے ہیں۔ ہم اپنے مفروضات اور مقدمات کو بھی تشکیل دے رہے ہیں اور ان کا از سر نو جائزہ لینے کو بھی تیار ہیں۔ میرا خیال ہے کہ یہ اپروچ مغربی بورڈوا معاشیات کی مینہ ساتھی اپروچ سے کہیں زیادہ ساتھی ہے، جو کہ اپنے
اقداری مفروضات اور سیاسی تنہ ہی مقدمات کو چھپانے کی مجرم ہے"۔ اصل حقائق کی وضاحت کرتے ہونے میں یہ جاتا ہوں گا کہ ہم معاشیات میں نام نہاد لبرل مارکیٹ اپر وچ کو تسلیم نہیں کرتے۔ ہمارا مارکیٹ اکانومی (منڈی کی معیشت) کا تصوں جیسا میں نے پہلے ذکر کیا، دو اہم امور سے مشروط ہے۔
-r
ا اخلاقی لیٹر ہو محرکات، رویوں اور قانون تک پر اثر انداز ہوتا ہے۔ ریاست کی مداخلت واضح طور پر سمجھ لیں کہ ہم نہیں چاہتے کہ ریاست تمام معاشی وظائف سنبھال لیے، ماسوائے استثنائی حالات اور میدانوں کے جہاں تک با دالانہ تقسیم کا مسلہ ہے، اسلامی ماہرین معاشیات نے اور اسلامی پارٹیوں نے اپنے منشوروں اور تحریروں میں ان اصولوں کو بار بار یہان کیا ہے۔ اس سلسلے میں ان اسلامی پارٹیوں کے پروگراموں کا مطالعہ مفید ہو گا 11- مجماعت اسلامی پاکستان ۲۱- عرب دنیا کی اخوان المسلمون، ۳۔ نیشنل اسلک فرنٹ، سودان، ۳۔ اسلامی نه عنه تحریک، تیونس، ه - اشک (نٹ (FTS) الجیریا۔ ان پروگراموں میں واضح طور پر بیان کر دیا گیا ہے کہ معیشت میں اجتماعی پہلو سے بدل اور منصفانہ تقسیم کو پیش نظر رکھا جائے گا اور یہاں مارکیٹ ناکام ہو گی، وہاں ریاست مثبت کردار ادا کرے گی۔ اس نقطہ نظر کو 1947ء میں عالی بنک کی رپورٹ نے بھی پیش کیا
معاشی ترقی اور جاہلیت کا اسلامی تصور
40


ہے۔ جس نے واضح طور پر کہا ہے کہ اگر چہ مارکیٹ میکنزم ، اصل میکنزم ہوا تاہم ریاست کو مدل اور ترقی یقینی بنانے کے لیے مثبت کردار ادا کرنا ہو گا۔ کلب آف روم کی حالیہ رپورٹ بھی یہ بالکل واضح کر دیتی ہے کہ مارکیٹ میکنزم کو اجتماعی تقاضوں سے عدو منارہا ہے۔ یوں دونوں کے بلے بلے عمل سے ہی ترقی کے ساتھ ساتھ عدل کی راہی چینی ہو سکتی ہے"۔
اپنے معاشی پروگراموں میں بھی ابروی اسلامی تحریکوں نے اختیار کی ہے۔
جمیل جریسٹہ شاید میں پہلی باتیں ہی ایک واقعہ پھر دہراؤں گا ۔۔۔ آپ پاکستان میں قومی منصوبہ بندی کے وزیر بھی رہے ہیں، اس لیے آپ کے سامنے ان سوالات کا اٹھانا بہت ان سوالات کا یا معنی ہو گا۔ میں ایک بہت ہی مستعیین سوال کروں گا۔ عالی بنک کے مطابق ترقی پذیر ممالک ۱۰۳۵ ٹریلین ڈالر کے مقروض ہیں۔ ان میں سے بہت. ت سے ممالک جن میں سے بیشتر مسلم ممالک ہیں، یہ اعلان نہیں کرتے کہ انہوں نے صنعتی دنیا سے کتنا قرض لیا ہوا ہے۔ یہ بھی ایک حقیقت ہے کہ ترقی پذیر ممالک ے ترقی یافتہ ممالک کی طرف وسائل کا منتقی انتقال نہایت پریشان کسی مسئلہ ہے۔ اس کی وجہ سے ترقیاتی سرگرمیاں رک جاتی ہیں۔ ترقی پذیر ممالک کی بیشتر ترقیاتی سرگرمیوں کی ناکامی کی بست برسی وجہ ہی ہے۔ آپ اور دوسرے اسلامی ماہرین معاشیات اس صورت حال کا مقابلہ کرنے کے لیے جو جواب دیتے ہیں وہ نیا نہیں ہے۔ ہمہ پہلو اور عوام کو پہنچنے والی ترقی کو دنیا بھر میں تسلیم کیا جاتا ہے۔ اسی طرح خود انحصاری، عدل اور ایسی ہی دوسری اقدار بھی دنیا بھر میں مانی جاتی ہیں۔ یہ اپنی اصل میں نہ مغربی ہیں اور نہ اسلامی۔ انا نچہ اصل مسئلہ سیاسی تبدیلی کے گرد گھومتا ہے۔ جیسا آپ نے ابتدائی خطاب میں کہا کہ سوویت یونین کے بانی لینس کے پاس کوئی معاشی نقشہ کار نہیں تھا، اس نے پہلے سیاسی تبدیلی کا راستہ اختیار کیا مگر بعد میں بھی روس یا سوویت یونین کی معیشت کے لیے کوئی تفصیلی منصوبہ پیش نہیں کیا۔ ہم نے کہاوت سنی ہے کہ شیطان تفصیلات میں ہوتا ہے، بلکہ میں کہوں گا کہ
شیطان تو تسلیہ میں بھی ہوتا ہے۔ میرا سوال ہے کہ اگر آپ کسی مسلم ریاست کے سربراہ ہوں، اگر آج آپ پاکستان
کے سربراہ ہوں، ادائیگی کے لیے کتنی بلین ڈالر کابل آپ کے سامنے ہو، ساتھ ہی شدید
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غربت اور کم پیداوار کا مسئلہ بھی ہو تو آپ اس شیطانی پکر کو توڑنے کے لیے کیا کریں گے ؟ آپ کن اسلامی اصولوں کا اطلاق کریں گے ؟ آپ کی حکمت عملی مقدار جنٹائن سے کس طرح
مختلف ہو گی، جو ایسے ہی مسائل اور تمسوں کا شکار ہے؟
خورشید احمد ابست بست شکر پر، جمیل صاحب، یہ ایک اہم اور نازک سوال ہے۔ ہم مسئلہ کو نظری لاؤ سے دیکھیں یا عمل انتہار سے، تیسری دنیا میں ہمیں اسی نوعیت کی صورت حال سے راجہ پیش آتا ہے۔ مسلم ممالک ہوں یا غیر مسلم سب غربت اور قومی قرضوں کے ہارسے پیداشدہ مسائل کا سامنا کر رہے ہیں۔ فرق ہے تو بس ریاست کی لسفیانہ اور اخلاقی بنیادوں میں۔ آپ نے یہ ایسا کیا کہ قرضوں کا مسئلہ اٹھا دیا، اس لیے کہ یہ نہایت نازک مسئلہ ہے۔ یہ درست ہے کہ ۱۳۵ ٹریلین ڈالر کے بارے میں تیسری دنیا پریشان ہے، مگر ہمیں نہیں بھولنا چاہیے کہ دنیا کا سب سے زیادہ مقروض ملک امریکہ بھی ہے۔ اس صدی کے آغاز پر امریکہ کا کل عمومی قرضہ ایک بلین ڈالر تھا۔ اگر مجھے صبح یاد ہے تو صدر ابراہام لنکن نے کہا تھا: میں قرضوں پر مبنی حکمت عملی کے حق میں نہیں، میں تو گرین پیر کے مطابق چلوں گا: --- امریکہ نے تحت حکمت عملی اختیار کی اور نتیجہ یہ ہے کہ آج امریکہ کا ملکی قرض سو ٹریلین ڈالر اور بین الا قوای قرض ایک ٹریلین ڈالر سے زیادہ ہے۔ یہ بالکل واضح ہے کہ قرض کی سالانہ ادائیگی کی وجہ سے تیسری دنیا کے ممالک مستقل بر ان کا شکار ہیں۔ ترقیاتی سرگرمیاں، سماجی خدمات اور عادلانہ تقسیم وسائل کی کمی کا شکار رہتے ہیں۔ کوئی ایسا طریقہ ضرور ہونا یا ہے کہ یہ شیطانی چکر ٹوٹ سکے ، کوئی دھما کہ خیز تد بیر ناگزیر ہے۔ مثال کے طور پاکستان میں ہمہارا 17 بلین ڈالر کا بین الاقوامی قرینہ ہے۔ سر جتنی بری صورت حال ہے۔ ہماری سالانہ ادائیگی ۲ بلین ڈالر ہے۔ اور ہمیں میو کل مدد ملتی ہے وہ اس سے کم ہے۔ اس طرح معاملہ الٹ کر رہ گیا ہے۔ بد قسمتی سے اس سے زائد ملکی قرض ہے۔ کل بٹ ۳۸۷ل سے قرضوں کی ادائیگی میں اور مال سے خلاصی ضروریات پر تفرق جاتا ہے۔ سماجی خدمات کے لیے کیا ہوتا ہے ؟ اس سے کمسیر صورت حال پیدا ہو گئی ہے۔ جب تک ہم کسی طرح اس سے پیرا نہ چھڑا نہیں، خواہ تھوڑے عرصے کے لیے سمیت نہ آگے بڑھ سکتی ہے، اور نہ نشو و نما پا سکتی ہے۔
معالی برای اور با ہلچل کا اسلامی تصور
قق ہو
لا


جب میں پاکستان منصوبہ بندی کمیشن کا ڈپٹی چیئر مین تھا تو ہم نے معاشی تشکیل نو کے منصوبہ کی تیاری کا کام شروع کر دیا تھا۔ ہمیں معیشت کو آگے بڑھانے کے لیے ۳ سے ۵ سال کی مدت درکار تھی، تاکہ ہم قرض ادا کرنے کی صلاحیت پیدا کر سکیں (لیکن ملک کے مخصوص سیاسی حالات میں صرف آٹھ ماہ تک اس ذمہ داری پر لائز رہا۔ ہم مستقبل میں جس ماڈل پر مالیاتی نظام ہانا چاہتے ہیں وہ سودی قرضوں کا ماڈل نہیں ہے، بلکہ ایسا ماڈل ہے جہاں لکی اور بیرونی وسائل کو حقیقی شراکت کی بنیاد پر جمع اور صرف کیا جائے۔ میرا خیال ہے کہ
یہ ایک قابل عمل ماڈل ہے۔ مذکورہ کنات میں سے بعض کی وضاحت کے لیے آپ ذرا سوڈان کی مثال کو سامنے رکھیے۔ جب اسلامی تحریک وہاں اقتدار میں آئی تو اس نے محسوس کیا کہ ملک کو جو حقیقی مسئلہ در پیش ہے، وہ خوراک کی قلت کا ہے۔ حکومت نے خوراک کے لیے خود انحصاری کا ۳ سالہ پروگرام تیار کیا اور تین سال میں انہوں نے اتنی غذائی پیداوار حاصل کرلی کہ نہ صرف اپنے ملک کی ضروریات پوری کیں، بلکہ برآمد کی صلاحیت بھی پیدا کر لی۔ گھر اب ان کا مسئلہ یہ ہے کہ انہیں وسائل سے محروم کیا جارہا ہے، نہ صرف بیرونی سرمایہ کاری سے، بلکہ تیل کی فروخت سے بھی۔ اس طرح کے بیرونی اثرات سے ان کے اچھے کام کو منائع کیا جا رہا ہے۔ انہوں نے ایسے اسلامی پروگرام پر عمل کا آنانہ کر دیا ہے جو اخلاقی اور نظریاتی بنیادوں پر عوام کو متحرک کر رہا ہے۔
ہم اسلامی تحریک کے لوگ سود سے احتراز کریں گے اور مالیات کی فراہمی کے متبادل طریقے تلاش کریں گے۔ منصفانہ تقسیم ہمارے پروگرام کا ناگزیر حصہ ہے۔ اس کے لیے ہم ملک کے مکمل ترقی بالتہ ہونے کا انتظار نہیں کریں گے۔ بلکہ ہم یہ جینی بنائیں گے کہ پہلے ہی دن سے وسائل میں سب کی منصطانہ حرکت ہو۔ اسی لیے سوڈان میں اسلامی بنکوں نے
انه شرکت کی بنیاد پر ہوئے تاہیوں اور امداد باہی کے اداروں کو ترجیح دی ہے۔ چارلس بشرور تھا اتنے بے الگ جواب دیے پر آپ کا بہت شکریہ ! آپ نے ہوں کا لہ شروع کیا ہے. اسے آگے بڑھاتے ہوئے یہ کہنے کو دل ہاہتا ہے کہ جب نکالہ راہب ہونے لگتا ہے تو پھر سوالات ذرا لو کیلے ہو جاتے ہیں، اس لیے اگر میرا سوال ڈرا مینے والا ہے
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تو اس کی وجہ یہ ہے کہ آپ کی ساری باتیں ہی بہت زیادہ توجہ کے لائق ہیں۔ میرا خیال ہے کہ آپ کی زبان میں اور جو لوگ سوال پوچھ رہے ہیں، خصوصاً ایلیا مارک اور مائیکل پینس کی زبان میں، بہت زیادہ فرق ہے۔ ان دونوں کی بات عقل کی بلیاروں پر تھی لیکن آپ نے جواب دیا وہ ایمان کی بنیاد ہے تھا۔ یہی وہ فکری طبع ہے جس کی طرف انہوں نے اشارہ کرنا ہاہا تھا۔ جب لوگ کسی مسئلہ پر سوچتے ہیں تو وہ اس کے لیے
بہترین دلائل لے کر آتے ہیں اور ہیں ہم آپ سے حاصل کرنا چاہ رہے ہیں۔
لشاة ثانیہ کو نظریہ علم قرار و نا مخالف نہیں ہے۔ آخر کیوں اسے مقالا کیا جائے، اس کی وجوہ ہول ہا ئیں۔ ہر حال میرے ہی وہ تین سوالات ہیں: آپ کا یونانی معاشیات کا حوالہ میری سمجھ میں نہیں آیا۔ میں سوچتا رہا کہ آپ اس سے کیا مطلب لے رہے ہیں۔ جب میں یونانی معاشیات کے بارے میں سوچتا ہوں تو ارسطو تک اسکی جاتا ہوں۔ وہ جب معاشیات کے بارے میں ہوتا تھا تو یہ کرتا تھا کہ ہر طرح کے آلات حتی کہ انسانی آلات بھی استعمال کرنا نا نئیں اور وہ انسانوں کو اس طرح استعمال کرنے کو کرتا تھا کہ میں طرح ان کا استعمال آج ہم مسترد کر دیں گے۔ اگر ہم یونانی معاشیات کو الملاتی اس لیے کریں کہ وہ کمی منوم رکھتی تھی تو ہمیں یہ بتانا ہو گا کہ ہم اس کے دوسرے پستیوں کو کیوں مسترد کرتے ہیں۔ ایدم استہ اور سرمایہ داری کے حوالے سے میں ایک اہم بات کی طرف توجہ دلاؤں گا۔ ایڈم اسمتھ میں ہیولے (image) سے آغاز کرتا ہے، وہ ایک امریکی ریڈ انڈین کہا تھی سردار کا ہے، جو اپنی شان و شرکت میں گم ہے اور اس کے غربت کے مارے ہوئے حرام اسے باعزت مقام پر بٹاتے ہیں۔ ایدیم استہ لوگوں کو طربت 120 کرنے کی یہ امیر جانے کی کوشش کرتا ہے اور انسانی فطرت کے بارے میں اعسار خیال کرتا ہے۔ لوگوں کو کاسیابی سے کام کرنے پر کس طرح ابدارا جائے اور کام کو مسکم کرنے، کام کو تقسیم کرنے، اور قدرتی وسائل کو استعمال کرنے کے بارے میں بتاتا ہے۔ اب اسلامی معاشیات کے حوالے سے میرا سوال یہ ہے کہ اسلامی پروگرام کی امور کو کیوں اور کن کو مسترد کر دے گا۔ ہم ایڈم اسفہ اور سرمایہ داری کو کس طرح کہیں ؟
خورشید احملہ انہیں پاتا ہوں کہ نہیں ان سوالات کے ساتھ زندور ہوتا ہے، اور شاید ان
تعالی برای اور چاولوں کا اسلامی بیدر
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کے ساتھ ہی مرجانا ہے، لیکن پھر بھی ہمیں ان کا ضرور سامنا کرتا ہے۔ میں ایک واقعہ پھر کہوں گا کہ ہماری زبانیں اتنی زیادہ مختلف بھی نہیں ہیں۔ میری تربیت بھی سوشل سائنٹسٹ کی حیثیت سے ہوئی ہے۔ میں نے مختلف مسلموں پر معاشیات کا مضمون پڑھایا ہے اور اسے ایک عقل میں آنے والی بات کی حیثیت سے پیش کیا ہے۔ لیکن کیا میں یہ الکل واضح سوال کر سکتا ہوں کہ ایسا کیوں ہے کہ یہ امرت دھارا که انسان صرف مالی منفعت کی خاطر کام کرتا ہے اور اس کے تمام فیصلے صرف اس معاشی بنیاد پر ہوتے ہیں، اس کو متلی استدلال سمجھا جائے مگر عقیدہ نہ قرار دیا جائے ؟ آخر کیوں -- اپنی نوعیت میں یہ اتنا ہی عقیدہ ہے جتنا عقلی استدلال - میری عرض صرف اتنی ہے کہ ایک انسان کے لیے مرکی، جو ایدم استہ کا اصل مسئلہ ہے، ایک کثیر البیت عمل ہے۔ انسان کو ذاتی منفت، قومی نفع مادی دولت، سیاسی طاقت، اجتماعی و بدان سب کام پر ابھارتے ہیں۔ اگر ایک ماں محض مالی منفعت کی خاطر ہی کام کرے، تو وہ بہ حیثیت ماں اپنے فرائض کبھی ادا نہیں کر سکتی، خواہ اسے مال اور مادی منعت بھی حاصل ہو رہی ہو۔ میں اپنے تجزیہ میں ان تمام امور کو شامل کرتا سے ہوں، تا کہ میری کثیر جستی اپروری واضح ہو کر سامنے آسکے۔ میرا خیال ہے کہ اس مناظر کو
معاشرتی موضوع کے طور پر لایا جانا ہا ہے۔
جہاں تک یونانی معاشیات کا تعلق ہے، میرا مطلب یہ نہیں تھا کہ یونانیوں نے جو کچھ بھی کیا ہے، ٹھیک کہا ہے۔ یونانی معاشیات نے مربوطہ اپر وانا انتہار کی۔ ہمیں یونان کے اخلاقی و اقداری نظام سے اختلاف ہے، مگر ان کی جو بھی اقدار تھیں، انہوں نے اس کے مطابق مربوط اپر وچ اختیار کی۔ یہ وہ اصل بات ہے جس کی طرف میں توجہ دلانا ما جتا تھا۔ اس سے اسلامی معاشیات کی بھی وضاحت ہو جاتی ہے، جہاں ایک کثیر جہتی لیکن کلی نقطہ نظر سامنے آتا ہے، جس میں اخلاقی، معاشی، سیاسی، معاشرتی اور نفسیاتی سب پہلو موجود ہیں۔ ایدم استو نے ضرور اس پہلو پر زور دیا کہ یا، لیکن میں یہ کمنا ما ہوں گا کہ مالی منفعت اور تفع کا مرکز بھی اس کے دانائی (prudence) کے تصور پر مبنی تھا، جو محض الی مسلعت سے وابستہ نہ تھا، بلکہ یہ ایک کثیر جستی تصور تھا۔ جدید سماجی سائنس میں ہم اخلاقی اور معاشی لسفیانہ بنیادوں کو نظر انداز کر دیتے ہیں۔ ہم ٹکڑے کر کے ایک جزوی تصویر پیش کر دیتے
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ہیں، جو ہر حال مکمل تصویر کی نمائندگی نہیں کرتی۔ سماجی سائنس کے طریق کار کی یہ سنگین فعلی رہی ہے۔ میری رائے ہے کہ موجودہ جندی نقطہ نظر پر از سر لو هور و لکر ہونا چا ہیے اور اسے زیادہ جان، کل پر محیط کثیر جہتی لقطہ نظر سے تبدیل کر دینا چاہیے، جو زیادہ انسانی ا پر وی پر مشتمل ہو گا اور کل انسانی منتظر کی بہتر نمائندگی کرے گا۔
سرمایہ داری کی زیادتیاں یک رضی اپروہی کا نتیجہ ہیں۔ اس صورت حال کے علاج کے لیے اجتماعی اخلاقی اور سیاسی جہتوں کو بھی زیر بحث لانا چاہیے۔ یہ غیر سائنسی نہ ہو گا، بلکہ اس سے مرکی طریق تحقیق کی راہ ہموار ہو گی۔ یہ ایک نقطہ نظر ہے۔ آپ کو پورا اختیار ہے کہ آپ کوئی مختلف نقطہ نظر رکھیں۔ یہ مکالمہ جاری رہنا ہوا ہے، اس لیے کہ آخر کار یہ ہم سب
کے لیے مفید ہے۔
ولی نصر اب تک کی بٹ اسلامی معاشیات کے قابل عمل ہونے پر مرکوز رہی ہے۔ تاریخ میں تو یہ رہا ہے کہ جب کسی عمل کو اسلامی قرار دیا جاتا تھا تو اس لیے نہیں کہ وہ کیا کام انجام دے رہا ہے، بلکہ اس حیثیت سے کہ اس میں مذہب کی ملاسی کس حد تک ہے اور خود کسی شخص کا مسیر اسلام کے متعلق کیا کہتا ہے۔ مجھے اس میں بست شبہ ہے کہ اسلامی ماہرین معاشیات مضاربہ سے لے کر دوسرے تمام سرمایہ کاری کے طریقوں تیک سبد عملی تدابیر استعمال کر رہے ہیں، وہ کسی حد تک اسلام کے عکاس ہیں۔ انہوں نے جو کچھ کیا ہے وہ یہ ہے کہ مسلمان معاشی سرگرمی شریعت کی حدود کے اندر کر سکیں۔ پروفیسر ایمیا بارک اور مائیکل بیس نے جو کچھ کہا ہے، اس کے بر خلاف میں یہ نہیں پوچھ رہا ہوں کہ کیا اسلامی معاشیات کی کوئی سائنس ہو سکتی ہے ؟ جس چیز کو اسلامی سوشیات کہا جارہا ہے، وہ میرے خیال میں ایک مالی نقطہ نظر کو کسی عمل سے خواہ مخواہ متعلق کر دینے سے زیادہ کچھ نہیں ہے۔ اس کا بہت زیادہ مطلق، لابل مل ہونے اور کا سیال سے ملنے اور اداروں سے رہا ہے۔ میں آپ کی اس بات سے الاتی کرتا ہوں کہ کسی طرح کا اعتقاد اجتمامی مسل کی بنیاد ان سکتا ہے۔ آخر میں بات تو سیکس وپیر کہتا ہے اور سماجی علوم کے ماہرین اور ماہرین معاشیات، ادم اسٹو کے مقابلے میں اس کے نظریہ کو زیادہ اہمیت دیتے ہیں۔ اسلامی معاشیات پر ہو کام ہوا ہے، اس سلسلے میں میرا اشکال یہ ہے کہ اس نے کام کے لیے مرک
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.constraint
فراہم کرنے کے مسئلہ کو مناسب اہمیت نہیں دی ہے جب کہ سرمایہ داری اس میں بہت آگے ہے۔ آپ سود ختم کریں، وراثت کے قوانین منظور کر دیں تو گویا یہ اسلامی معاشیات ہو گئی ۔ میں یہ معلوم کرنا چاہتا ہوں کہ اگر ایک مسلمان بالکل مختلف سطح پر پیداوار اور صرف کا عمل کرنا ہے تو پھر اسلامی معاشیات کے تمام نظری مفروضوں کا کیا بنے گا؟ اور کیا ہو گا اگر 00 کے بجائے restraint میں دوسرے الفاظ میں میرا استدلال یہ ہے کہ اسلامی معاشیات سرمایہ داری اور سوشلزم سے مقابلہ کرتے کرتے بعض صورتوں میں خود اپنے سے آگے نکل گئی ہے۔ ایسا محسوس ہوتا ہے کہ مسلمان ایک حکم اور قابل عمل معاشی نظام پیش کرنے کے لیے اتنے بے چین تھے کہ انہوں نے تمام السفیانہ مقدمات اور نظریاتی تقاضوں کو فراموش کر دیا، اور ایک ایسے ماڈل کو پیش کرنے کے لیے تیزی سے آگے بڑھ گئے، جسے وہ دنیا کے سامنے پیش کر سکیں۔
خورشید احمد بہت شکریہ، مجھے خوشی ہے کہ کسی ایک نے تو کہا کہ اسلامی معاشیات کافی اسلامی نہیں ہے۔ میں اس سے اتفاق کرتا ہوں کہ مسلمان ماہرین معاشیات نے اطلاقی، فلسفیانہ اور تحریکی پہلوؤں کی سبت کابل عمل ہونے پر زیادہ زور دیا ہے۔ اسلامی معاشیات پر عمومی لٹری پر میں عملی اور نظری جستوں میں واضح ربطہ نہیں ہے۔ میں اس میں آپ سے اتفاق کروں گا کہ بہت سے مقالے اسی ربط کی بات سے آغاز کرتے ہیں، مگر طریق کار میں اسے نظر انداز کر دیتے ہیں۔ یہ ایک عام نامی ہے۔ ایسا اس وقت ہوتا ہے، کہ جب کسی کو عملی مسائل در پیش ہوں اور اسے عملی میل پیش کرنا ہوں۔ میرا بھی یہ احساس ہے کہ بعض تحریروں میں ایک حد تک بات بدل گئی ہے۔ تاہم اگر ہم اسلامی معاشیاتی اپروچ کے کل پر نظر ڈالیں تو اخلاق، نظریہ اور تحریک کی جہتیں واضح ہیں۔ یقیناً اس پر زیادہ زور دیا جانا ماہیے، اس لیے کہ اسلامی مرک کے بغیر اسلامی معاشیات کا تصور نہیں کیا جا سکتا۔ میرا یہ بھی یقین ہے کہ اسلامی معاشیات کے بعض پہلو غیر مسلم ممالک کے لیے بھی مفید ہیں۔
ممتاز احمد، پاکستان، سوڈان اور ایک مر تک عرشیا نے اسلام کی معاشی اصلاحات کے لناز کا تجربہ کیا ہے، ان ممالک میں بعض مخصوص اواراتی اسلامی اسلامات کی گئیں۔ مسلم
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پاکستان میں ریاست کی طرف سے زکوۃ جمع کرنے کا نظام۔ ان کا مقصد، غربت کی سطح کو کم کرنا یا ختم کرنا، اور عدل اجتماعی اور مساوات کی حوصلہ افزائی جایا گیا۔ ان تجربات کا جائزہ
لیتے ہوئے، کیا آپ ان اسلامات کی کارکردگی پر کوئی تبصرہ کرنا پسند کریں گے۔ ان معاشروں میں عدل اجتماعی اور دولت کی از سر لو تقسیم کے مقاصد کسی حد تک حاصل کیے جا
کے؟
خورشید احمد: آپ نے ہرا کہا ہے۔ مجھے اس بات سے مکمل اتفاق - ے مکمل الفاقع ہے کہ متعدد مسلم مالک نے اسلامی بانڈ کی بنیاد پر کئی اداراتی اور دیگر اسلامات نافذ کیں ، لیکن میری دیانت دارانہ رائے یہ ہے کہ ابھی تک ان ممالک میں سے کسی نے بھی موٹر اسلامی معاشی پروگرام اختیار نہیں کیا۔ تبدیلیاں اتنی معمولی، ہندی اور کل معاشی پالیسی سے کٹی ہوئی تھیں کہ انہیں مرکزی دھارے کے بجائے ایک معمولی بر قرار دیا جاسکتا ہے۔ میری رائے میں سوڈان نے اپنی غربت اور بیرونی طاقتوں کی ماند کردہ پابندیوں کے باوجود نسبتاً بستر کار کردگی کا مظاہرہ کیا ہے۔ لیکن عدم مساوات کے بنیادی سرچشموں کو خشک کرنے کے لیے اب تک کچھ زیادہ نہیں کیا گیا ہے۔ معاشی عدم مساوات، غربت اور امارت کا مسئلہ صرف زکوۃ کی تقسیم سے مل نہیں ہوتا ہے۔ اس کے لیے معاشی عدم مساوات اور معاشی جدوصد یا عدم جد و جہد کی اصل بنیادوں سے نبٹنا ہو گا۔ پاکستان میں زکوة جمع کرنے کے نظام کا آغاز بہت اچھا ہوں۔ اس کے ذریعے فرما کو رقوم ہی نہیں پہنچائی گئیں ۔ 20 فی صد رقم کی تقسیم اس طرح کی گئی تھی کہ لداد لینے والا مستقبل میں اپنے خاندان کے لیے روزی کما سکے۔ چنانچہ ہم نے غریب مردوں اور عورتوں کی مدد کی اور انہیں کسی نہ کی ہنر کی تربیت دی تا کہ وہ اپنے خاندان کی معاشی کفالت کرنے والے بن سکیں۔ لیکن بعد میں بد سستی سے حکومت نے پالیسی بدل دی۔ سیاسی بنیاد پر رقم کی تقسیم نے اس کی نوعیت بھی سیاسی بنادی اور یہ نظام معاشرے پر کوئی حقیقی اثر نہ ڈال سکا۔ حقیقت یہ ہے کہ جب تک اسلام پر بنی ایک جامع معاشی پروگرام نافذ نہیں کیا جاتا، نتائج کا محصول مشکل ہو گا۔ ایران میں بھی سوشل فنڈ سے آغاز کیا گیا۔ یہ منصوبہ تھا کہ تیل کی دولت میں معاشرہ کا ہر ہ شریک ہو گا۔ لیکن بعد میں بدقسمتی سے اسے عملی جامہ پہنانے
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کے لیے کچھ نہیں کیا گیا۔ ایران میں سود کو تو بڑی حد تک ختم کر دیا گیا، لیکن کوئی بنیادی تبدیلی نہیں لائی گئی۔ اسلام کا حقیقی ہدف یہ ہے کہ سرمایہ اور محنت ایک بالکل نیا رشتہ استوار کریں، صرف ناموں کی تبدیلی نہ ہو۔ اسلامی بنکاری کے نام سے فروع کیے جائے والے ۹۰ لی صد منصوبے مضاربہ ہیں، جو معاشرہ کے ڈھانچے پر کوئی جوہری اثر نہیں ڈالتے۔ اس لحاظ سے کوئی اطمینان بخش صورت نہیں ہے۔ مسلم ماہر معاشیات کی حیثیت سے میرا تاثر یہ ہے کہ نبی شعبہ میں بھی عملی میدان میں کار گزاری کی سطح پر اسلامی پروگرام
ابھی نافذ کیا جاتا ہاتی ہے۔
چارلس کینیڈی لیڈرل شریعت کورٹ آف پاکستان نے چند سال قبل جو فیصلہ دیا تھا اور جو پھر سپریم کورٹ کی شریعت پنچ کے سامنے آیا تھا، میں اس کے بارے میں جاننا اہتا ہوں۔ اس فیصلہ میں ۲۰ قوانین کو بنگ سود کی بنا پر شریعت کے خلاف قرار دیا گیا تھا۔ کیا کوئی مزید کارروائی ہوئی ہے، یا یہ ابھی تک پنچ کے سامنے زیر سماعت ہے۔ اور کیا زیر سماعت به پاکستان میں اس کے لیے عوامی حمایت کا اظہار ہوا ہے؟
خورشید احمد فیڈرل شریعت کورٹ کا فیصلہ سنگ میل کی حیثیت رکھتا ہے۔ یہ نہایت اہم فیصلہ ہے اور اسے نہایت توجہ سے پڑھا جانا ما ہے۔ اس میں بعض ایسے کلیدی مسائل پر بٹ کی گئی ہے، جو مسلم دنیا کے مختلف حصوں میں زیر بحث رہے ہیں۔ خصوصاً رہا اورا کی تعریف، اس کی حدود کا بنک لین دین سے تعلی۔ وہ ۲۰ متفرق قوانین جنہیں عدالت نے قرآن و سنت کے منالی قرار دیا تھا، معطل ہیں۔ اگر لیڈرل شریعت کورٹ کے فیصلہ کے خلاف سپریم کورٹ کی شریعت بنچ کے سامنے اپیل نہ کی جائے تو یہ دستور کے مطابق اس دن سے نافذ ہو جاتا ہے، جس دن سے اس کا نفاذ کیا گیا ہے۔ لیکن اگر حکومت یا کوئی پارٹی سپریم کورٹ میں چلی جائے اور اپیل کرے تو فیصلہ سپریم کورٹ کے فیصلہ تک مشکل ہو جاتا ہے۔ اس طرح Status-quo بر قرار رہتا ہے۔ اس فیصلہ نے ملک میں بڑی عمدہ قومی بٹ کا آغاز کیا ہے۔ بشاروں، تائیوں، تحقیقی اداروں اور علما نے متعدد سیمینار کیے ہیں۔ اخبارات میں
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آنے والے مضامین کی تعداد کافی زیادہ تھی۔ دونوں طرف خوب رہیں پیدا ہو گئی۔ کچھ لوگوں نے اس پر تنقید کی ہے، کچھ نے ان مسائل کا تعین کیا، جو اسے نافذ کرنے سے پیش آئیں گے۔ حکومت نے ایک خصوصی کمیشن تشکیل دیا ہے جو معیشت کو سود سے پاک کرنے کے لیے منصوبہ تشکیل دے رہا ہے۔ جہاں تک مجھے معلوم ہے کہ اس نے عارضی رپورٹ پیش بھی کر دی ہے جو پارلیمنٹ میں زیر غور آئے گی۔ یہ مثبت سمت میں اندلات ہیں۔ سپریم کورٹ نے ابھی تک اس کی سماعت شروع نہیں کی ہے۔ اس نے جنوری ۱۹۹۳ء کے پہلے ملتے میں ایک سوال نامہ جاری کیا ہے۔ مجھ سے بھی اس کا جواب دینے کے لیے کیا گیا ہے۔ اور جب عدالت کار روائی کا آغاز کرے تو پیش ہونے کے لیے کہا گیا ہے۔ لیکن ابھی تک یہ ہوا نہیں ہے "۔
تا مارا سون امیں ولی عصر کے اسلامی معاشیات کی حیثیت کے بارے میں سوال سے اپنی بات کا آغاز کروں گی۔ اس بحث میں ہماری توجہ مغزل بادل کی طرف مرکوز ہے، کیونکہ ہم نے اسے ہماری اور مالیات سے متعلق مسائل تک محدود کر لیا ہے اور یہ مغربی ماڈل کے ہم ادارے ہیں۔ لیکن اگر ہم علما اور فقہا کے معاشی مباحث کو دیکھیں تو آپ کو وہ مسائل میں کے جنہیں مغربی مادل زیر بحث نہیں لاتے۔ مریم محنت کی مظلمت، غلات کا تصور خصوصاً اگر اس کا المثق انسانی منت کے دائرہ سے اہر کیا جائے۔ کیا اچھا ہو کہ آپ ان موضوعات ہے اعمار خیال کریں، کہ فلالت کے اصول کا اسلامی معاشیات میں کیا اطلاق ہوتا ہے، اور مزدوروں سے اس کا کیا تعلق ہے؟
خورشید احمد، حقیقت یہ ہے کہ اسلامی معاشیات اور معاشی ترقی پر میری اپنی تقریروں میں توحید، استخوان اور ربوبیت کے کلیدی تصورات پر بحث کی گئی ہے۔ مجھے کامل یقین ہے کہ ان بنیادی تصورات سے رابطہ ہی اسلامی معاشیات کی حقیقی نوعیت کو اور محنت کی عظمت کو متعین کرتا ہے۔ یہ بات برسی دلچسپ ہے کہ سرمایہ دارانہ نظام میں محدود ذمہ داری (Ilability) کا تصور سرمایہ داری اور سرمایہ داروں کے مفادات کے تحفظ کے لیے ہے۔ جب کہ محدود ذمہ داری کا تصور مضاربہ میں کل ذمہ داری سرمایہ پر ڈالتا ہے، پھر مزدور اور
معاشی ترقی اور جدیدیت کا اسلامی تصور
1-0


entrepreneur کو تحفظ دیتا ہے۔ جیسا کہ اوپر ذکر ہوا علما اور فقہا کی تحریروں میں معاشی تعلیمات خوب اچھی طرح پیش کی گئی ہیں۔ مثال کے طور پر میری اپنی Studies in Islamic Economics میں اس موضوع پر اس زری کا ایک بہت اچھا مقالہ ہے۔ اس طرح مور المال نے عدل کی بنیاد پر تقسیم کے تصور پر اپنی کتاب میں انفرادی اور اجتماعی تقاضوں کا تصور، تقسیم دولت کا مسئلہ، اور محنت کے کردار پر عمدہ بحث کی ہے۔ یوسف قرضاوی نے منصفانہ اجرت کے مسئلہ پر قابل قدر لوازمہ فراہم کیا ہے۔ منصطانہ اجرت کے لیے انہوں نے وہ معیارات تجویز کیے ہیں۔ یہ مختلف تحریریں ہمارے معاشی نقطہ نظر کی بہتر ترجمانی کرتی ہیں۔ چنانچہ میں آپ کی اس بات سے اتفاق کرتا ہوں کہ اسلامی معاشیات کی یہ تمام جتیں اس علم کے نشوونما کے لیے ناگزیر ہیں ۔
ہم نے بار بار زور دیا ہے کہ سود کا خاتمہ اور زکوۃ کا نفاذ اسلامی معاشیات کا اول و آخر نہیں ہے۔ یہ صرف پالیسی کے دوستون ہیں۔ اسلامی معاشیات کو کل معاشی مسئلہ کے مل کے لیے ایک نئے، تازہ اور اخلاقی راستے کی حیثیت سے دیکھنا نا ہے۔ معاشیات کی سائنس کے کلاسیکی دور سے معاصر دور تک کے طویل سفر میں یہ راہ گم ہو گئی ہے۔ اس طرح ہم در اصل مغربی ماہرین معاشیات کو بھی معاشیات کے لیے زیادہ جامع اور کثیر البست نقطہ نظر اختیار کرنے کی دعوت دے رہے ہیں۔ امریکہ میں کچھ ماہرین، ارتقائی معاشیات کی حوصلہ افزائی کے لیے ournal of Economic Issues ل شائع کرتے ہیں۔ یہ رسالہ اس سمت میں ایک حرکت کی نمائندگی کرتا ہے۔ کینتھہ بوائڈ نگ جیسے لوگ، جن کا حال ہی میں انتقال ہوا ہے، مغربی معاشیات کے تناظر میں اس نقطہ نظر کی اہمیت واضع کر رہے تھے۔ میں ان ماہرین کو اپنا رفیق سفر اور شریک کار سمجھتا ہوں۔ اس طرح عیسائی ماہرین معاشیات کی بعض تحریریں بھی فکر تازہ لیے ہوئے ہیں۔
کچھ لوگ سمجھتے ہیں کہ اشتراکیت اب ختم ہو چکی ہے، مگر میرا نقطہ نظر ذرا تلف ہے۔ میں دیوار برلن کے نانے کو اشتراکیت کا اختتام نہیں سنا۔ نہ میں یہ کہتا ہوں کہ سرمایہ داری کے میں تضادات اور نا انصافیوں نے سوشلزم کو جنم دیا تھا، وہ ختم ہو چکے ہیں۔ سوشلزم کے نام سے کسی اور نام ہے، انسان ابھی کھڑے ہوں گے، نا کہ اس غیر منصطانہ
١٠٦
احیائے اسلام مسائل اور مستقبل کے امکانات


نظام کی نا العالیاں ختم ہوں اور انسانیت کے مسائل مل کرنے کے لیے زیادہ انسانی نقط
لوئیس کانتوری آج ہم غیر معمولی طور پر اہم موضوع سے متعلق بٹ میں فریک رہے ہیں۔ مجھے ایک بات اپنی طرف سے کہنی ہے اور وہ یہ کہ پولیسر خورشید احمد نے اسلامی سیاسیات کے بلوں میں لا کی کوشٹ میں رہ جانے والی کیوں اور خامیوں کو مانت
اب تک ہماری بحث نظری و علمی اور ایک حد تک عملی رہی ہے۔ مگر ہم نے ابھی تک ایک بہت کی طرف توجہ نہیں کی ہے، اور وہ یہ کہ ہم اسلامی معاشیات کو ایک کسوٹی (critical apparatus) کی حیثیت سے دیکھیں۔ اسلامی معاشیات صرف نظری معاملہ نہیں ہے۔ عوام ، حکومتیں اور سیاسی پارٹیاں سب اسلامی معاشیات کو اس لحاظ سے جانتی ہیں کہ اس نے اسلامی بدل کا الحب الحسین حاصل کیا یا نہیں۔ میرا خیال ہے کہ یہ بات بٹ میں آنے سے رہ گئی ہے۔ جب لوگ کسی حکومت کی با سیاست کی کارکردگی کا جائزہ لیتے ہیں تو وہ یہ رکھتے ہیں کہ مساوات، اخلاق اور جس طرح ایک معاشی نظام کو معالبرے کی روحانی اور مادی لاح کا کردار ادا کرنا ہا ہے ، وغیر دو شمیر ، یہ سب ہوا ہے یا نہیں ہوا۔ حکومت کی ان سوالات کا جواب دینے میں ناکامی، حکومت پر حملوں، مظاہروں اور بغاوت کی شکل میں ظاہر ہوتی ہے۔ میں اس طرح مارکسزم کا جائزہ بھی لیتا ہوں۔ مارکسرم کی بھی ایک حیثیت کسوئی کی ہے۔ اگر آپ مارکسزم سے یہ سوالات ہو نہیں تو دلیپ جواب میں گے اور اگر اسلامی معاشیات سے ہو ہمیں تو بھی وہی جواب میں گے۔ سردست یہ سیاسی اور تیز ہائی سوال و
جواب ہیں۔
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احیائے اسلام مسائل اور مستقبل کے امکانات
1.A


باب پنجم
اسلامی تحریکیں : تاریخی تناظر میں
لوئیس کا نتوری، آج کل اسلامی ریاستوں اور بین الاقوامی تعلقات کے بارے میں ایسی باتیں ہو رہی ہیں۔ ہم اس موضوع پر ان سوالات کے ساتھ ہی کنگو کی کوشش کریں گے، جو آج کی بٹ کے نتیجے میں پیدا ہوئے ہیں۔ ہمارے اس بہت موقع ہے کہ ہر ایک اپنے خیالات کا اظہار کرے۔ اب میں چاہوں گا کہ ڈاکٹر خورشید احمد ۵۰ اور ۹۰ کے خسروں میں اسلامی تحریکوں کے موضوع پر پاکستان میں جماعت کے ساتھ لطق، اور خود اپنے تیر ہے سے فائدہ اٹھائے ہوئے، اپنے خیالات کا اظہار کریں۔
خورشید احمدایت کر برا پروفیسر کانتوری، میرا خیال ہے کہ مجلس کے ناظم نے ہماری بٹ کو نہایت لا بہت سے مرحلہ یہ مرحلہ ہوتا ہے اور ہم نامید ہے. ے سے آگے بڑھ رہے ہیں۔ ۵۰ اور ۹۰ کے مسروں کا کابل ایک مثل کام ہے۔ آغاز کرنے ہوئے ہیں اسلامی نزیک کی اطلاع کو سچ اور خصوص دونوں سکھوں کا کنارا ہے۔
سی سطح پر اسلامی ایک سے مراد عام ہواری، اما اور ہم مزاج اداروں کی زلی ہے۔ انا کا محمد اسلامی نسب انہیں کا حصول ہے۔ اسلامی لعب العانی میں میرے نزدیک
LAJD.M
اکر اسلامی کی طہور میں تشکیل ہو
و سارے اور ساس کام کی تشکیل ہو
مسلم است شما ہو نصف لوک نانہیں لی کے در میان کو استار اس تبادان اور اولاد
ا اتهام کن کولی شد
خصوص مسلح ۔ اس نے بریل کی سامنے آنے والے وہ منظم اسلامی کردہ ہیں، میں


کا ورلڈ ویو قوم پرست اور سیکور گروہوں سے بالکل مختلف ہے۔ اسلامی گروہوں کا نظریاتی مقصود اسلامی فکر کی ترقی، فرد اور معاشرہ کی اسلامی تشکیل نو رہا ہے۔ موجودہ زمانے میں تلبیہ اسلام اور مسلمانوں کے لیے باعزت مقام حاصل کرنے کی کوششوں کی وجہ سے یہ گروہ موجود نظام (status-quo) کے لیے حقیقی چیلنج بن کر ابھر رہے ہیں۔ ان گروہوں کا نام عرب دنیا میں اخوان المسلمون اور پاکستان بھارت، بنگہ دیش، سری لنکا اور کشمیر میں جماعت اسلامی ہے۔ اخوان المسلمون تقریباً ہر عرب مسلم ملک میں موجود ہے۔ دوسرے گروپ بھی ہیں مشوہر کی میں راہ پارٹی یا نورسی تحریک، تیونس میں انہ منتہ الاسلامی، اور الجیریا میں اسٹک
سالویشن فرنٹ میرے خیال میں 100 کے عشرے سے قبل علمی تشکیل کا دور تھا۔ اس وقت امیا نے اسلام کا ایک بڑا مسلہ تحریک آزادی کے ساتھ جو بنیادی طور پر قوم پرستانہ تھی گو کہ اس کی جڑیں اسلامی تمھیں، اپنے شخص کا نیا۔ تنظیمی اور دعوتی اعتبار سے بھی یہ اسلامی تحریکوں کا تشکیلی دور تھا۔ اس دور میں اسلامی تحریکوں کی سیاسی سرگرمیاں بہت زیادہ نہ تھیں۔ میں اس دور کو غیر سیاسی نہیں کہہ رہا ہوں۔ حسن ترابی صاحب نے گزشتہ سال جو یہاں کہا مجھے اس سے تھوڑا سا اختلاف ہے۔ میرے خیال سے تحریک اسلامی کی علمی بنیاد نہ تو بعد کی سوچ تھی اور نہ تنظیم قائم ہونے کے بعد کا مرحلہ تھا، در حقیقت یہ نقطہ آغاز تھا۔ بھارت اور پاکستان میں ابوالکلام آزاد، محمد اقبال اور سید مودودی نے اس نئے نقطہ نظر کی علی بنیاد ڈال۔ سر میں جمال الدین افغانی، محمد عبده، رشید رضا، حسن البنا اور سید قطب اسلامی
اما کی علمی بنیادوں کو تشکیل دینے اور پیش کرنے میں کامیاب ہوئے۔ البیری میں عبدالسمید بین پاریس، بشیر ابرا ہیں اور ملک ہانسی کی لکر نے اسلامی تعلیم اور سرگرمیوں کے لیے راستہ
استوار کیا۔
۵۰ اور 90 کے عشروں کے درمیان احیائے اسلام میں علمی کامر، دعوت کی اشاعت اور سیکسی استحکام میں نظری رفتار سے اصنافہ ہوا۔ اس دور میں سیاسی سرگرمی کی سطح کا بھی اضافہ ہوا، جس کے نتیجے میں اسلامی تحریک کے نمایاں افراد قید و بند اور علم و منیر کے مراحل سے گزرے۔ اور اسلامی تحریک کو طاقت کے بل پر مٹانے کی ہمہ گیر کوششیں کی گئیں۔
احیائے اسلام، مسائل اور مستقل کے امکانات


اس دور میں بعض واقعات نے مسیز کا کام کیا۔ ۱۹۷۹ء میں مسجد الاقصیٰ کی آتش زدگی ایک نئی سیاسی تحریک کا باعث بنی، جس کے نتیجے میں اسلامی ممالک کی تنظیم (OIC) تم ہوئی۔ اسلامی کانفرنس کے وزراہ خارجہ اسلامی ترقیاتی بینک اور معاشی ، تعلیمی، معاشی سائنس اور ٹیکنالوجی کے امور سے متعلق تقریر ایک درمین ادارے مسلم است کے اتحاد کے حوالے سے سرگرم ہوئے۔ یہ مسلم دنیا کی اہم نظریائی اور اداراتی ترقی ہے۔ اس کے معدہ ایسی یونیورسٹیاں مذہبی ادارے رسالے اور ماہرین کے گروپ وجود میں آئے، جو اسلامی موضوعات پر علمی حوالے سے تحقیق و تالیف کرتے ہیں اور اسلامی تعلیم، اسلامی سوشیالو ہیں اور اسلامی مرانی علوم کے بارے میں بات کرتے ہیں۔
جون ۱۹۷۷ء کی عرب اسرائیل جنگ سیاسی لحاظ سے ایک ہزیمت تھی، لیکن نظراتی لاظ سے یہ عرب کوم پرستی سے اسلامی شناخت کی تجوش کی طرف قدم اٹنے کا سبب بنی اور مسلم عوام کے درمیان رابطے اور تعاوان کے لیے مستحکم بنیاد فراہم ہوئی ۔ دوسری طرف ایران کا اسلامی انقلاب (۰۱۹۷۹) ایک تاریخ ساز واقعہ تھا۔ اس انقلاب کی اسلامیت یا اس کے رخ کے بارے میں کسی کی کچھ بھی رائے ہوں یہ امر واقعہ ہے کہ اس انقلاب نے مسلمانوں کی ہمتیں بند کر دی اور مسلمانوں کو اس احساس سے سرشار کر دیا کہ اسلام آج
کے دور میں بھی فتح مند ہو سکتا ہے۔
مجھے معلوم ہے کہ میری طرح کچھ دوسرے لوگ بھی اس انقلاب کے بعض پہلوؤں کے بارے میں ذہنی اور ککری تحفظات رکھتے ہیں، لیکن اس نے شاہ ایران میسی لائستور آمرانہ حکومت کو ختم کر کے رکھ دیا، جسے اسرائیل کے علاوہ اس علاقے میں استحکام اور مغربی ثقالت کے بہترین نمائندہ کی حیثیت سے پیش کیا جاتا تھا۔ 90 کے عشرے کو دیکھیں تو معلوم ہوتا ہے کہ اسلامی تحریکوں نے کمیت اور کیفیت دونوں لاکھ سے قدم آگے بڑھاتے ہیں۔ یہ احساس بھی ہوتا ہے کہ مقامی اسلامی گروہوں اور تسکیموں اور اسلامی بیداری کی عالی بر کے در میان مضبوط رابطہ بھی لا ئم ہوا۔ اس دور میں اسلامی تحریکوں نے خود اپنے تیر بات سے اور بیرونی دنیا کے واقعات سے بہت کچھ سیکھا ہے۔ انہوں نے کی اور عوامی حمایت لیکن عزم سیم کے ساتھ ایک دینی
اسلامی امريكي بالرياض تناظر میں


حکیم کی حیثیت سے دعوتی کام کا آغاز کیا۔ ابتدائی نشوونما کے دور میں انہیں ملکی حکومتوں اور سیکولر سیاسی نظاموں سے براہ راست واسطہ پڑا۔ اسلامی نقطہ نظر اور سیکولر قوم پرستانہ لقطہ نظر کے درمیان اختلافات کی وجہ سے مصالحت کی کچھ کوششیں بھی کی گئیں، لیکن وہ ناکامی پر منتج ہوئیں۔ اسلامی تحریکوں اور ان کے ملکوں کی بنیادی طور پر آمرانہ اور شاہی اور غیر جمہوری حکومتوں کے درمیان تصاویر کی نوعیت سمجھ میں آتی ہے۔ اگر جمہوریت کی الواقع ایک
حقیقت بن جائے تو اسلامی تحریکیں عوامی حمایت حاصل کر سکیں گی۔
ایرانی انقلاب اور امریکی سفارتی عملے کے اپر خالی بر ان کے نتیجے میں کئی ایک مغربی مسالک اور سکیموں کی نظروں میں اسلام مغرب کے سیاسی اور معاشی مفادات کے لیے اور ان حکومتوں کے لیے جنہیں مغرب نے قائم رکھا ہوا تھا، خطرہ بن کر سامنے آیا۔ اس تناظر میں اسلام اور مغرب کی مقامی قیادتوں کے درمیان وسیع تر تصادم کے امکانات بھی موجود تھے۔ لیکن ایرانی انقلاب کے بعد ہی مسلم دنیا اور مغرب کے درمیان مساوات کے اشتراک کا ایک پہلو ابھر کر سامنے آیا۔ 1929ء میں اشتراکی روس نے افغانستان میں فوجی مداخلت کی۔ یہ ایک مناسب موقع تھا کہ جب کچھ مسلم ممالک اور مغرب کو ایک مشترک منظرہ نظر آیا۔ روسی مداخلت کے ابتدائی برسوں میں کوئی امریکی امداد نہ آئی اور محض معمولی مغربی حمایت لی۔ جب مغرب نے محسوس کیا کہ افغان مزاحمت نے ۱۹۸۲ء تا ۱۹۸۲ء، روسی اشتراکی خطرہ کا مقابلہ کیا ہے تو تعاون کی ایک نئی شکل ظاہر ہونا شروع ہوئی۔ جہاد اور مجاہدین کی اطلاعات جو اہل مغرب کے ہاں شک وشبہ کی نظر سے دیکھی جاتی تھیں، اب انگریزی میں مثبت طور پر قبول کرلی گئیں ۔۔ میرے نزدیک افغانستان سے روسی افواج کی واپسی وہ اہم عامل تھا، جس نے مشرقی یورپ سے روس کی واپسی، مشرقی یورپ کے عوام کی آزادی اور دیوار برلن کے انہدام کو ممکن بنایا۔ مغرب کی ستم ظریفی دیکھیے ، کہ جہاد افغانستان، مشرقی یورپ کے عوام کی گردن ے کیو نزم کا کندہ اتارنے کا سبب بنا، لیکن خود افغانستان کے عوام کو ان کی ہد ومحمد اور انتوب کے پل سے مردم کر دیا گیا ہے۔ سوڈان کا معاملہ بھی کچھ تو جہ ہاتا ہے۔ مغرب نے سوڈان کو نشانہ بنا کر تنہا کر دیا ہے اور دوسرے عرب ممالک پر دباؤ ڈالا ہے کہ وہ ہی ہیں
احیائے اسلام مسائل اور مستقبل کے امکانات


کریں۔ الجیریا کی صورت حال بھی مغرب کے سراسر غیر منصفانہ رویے کی عکاسی کرتی ہے۔ لوج کے مغرب خصوصاً لوالس کی مکمل حمایت سے وائت کی، تا کہ اسلامی قوتوں کو ان کی جمہوری فتح سے محروم کر دیں۔ ہر شہر اس انداز سے اسلامی قوتوں کا ظہور مسلم معاشروں کے سیاسی مدو جزر میں ایک ایسی حقیقی تبدیلی ہے، جس لے مغربی ممالک اور امریکہ میں قیادت اور پالیسی سازوں کے رویوں کو متار کیا ہے۔ مسلم عوام اور اسلامی تحریکوں کے رویے بھی
اس سے متاثر ہوئے ہیں۔
جان اینتلس، آپ نے 90ء کے تیرے کی اسلامی تحریکوں کے بارے میں جو کچھ جایا ہے اس سے معلوم ہوتا ہے کہ نظریہ، حکیم، عبادت وغیرہ کے لحاظ سے ان دو ادوار کی تریموں کے مابین کوئی فرق نہیں ہیں۔ لیکن ہم میں سے بعض کو اہم فرق نظر آتے ہیں۔ میں آپ سے اس بات پر تبصرہ ہا ہوں گا کہ ایک اسلامی تحریک اقتدار کس طرح حاصل کرتی ہے، سیاسی نظام میں خود کو کس طرح منظم کرنا ماہتی ہے؟ کیا یہ سٹم کے اندر رہ کر کام کرنے کے لیے تیار ہے، یا یہ اقتدار حاصل کرنے کے لیے غیر جمہوری پر مشدد طریقے اختیار
کرتی ہے ؟ کیا ہم اقتدار حاصل کرنے کے جمہوری اور پر کشد و ذرائع میں امتیاز کر سکتے ہیں ؟ خورشید احمد میں مسنون ہوں کہ آپ نے یہ سوال اٹھایا۔ یہ اس مفہوم میں ایک مثل سوال ہے کہ مسلم دنیا میں حصول اقتدار کے لیے پر نشد و ذرائع کا استعمال یکساں نہیں ہے۔ پوری مسلم دنیا میں ایک جیسا انداز نہیں ہے۔ مستقر پاک و ہند میں اسلامی تحریک، جمہوری عمل کا لازمی حصہ رہی ہے۔ اسلامی پارٹیوں کو انتخابات میں حصہ لینے کا موقع ملا۔ یہ صحیح ہے کہ بعض اوقات کہ تحریکوں نے تشدد کا راستہ بھی اختیار کیا لیکن جسوری راستے سوم در تھے اور گفت و شنید سے مل امالے گئے۔ مصر کی اسلامی تحریک (اخوان المسلمون ) کو جماعت اسلامی سے مختلف صورت حال سے سابقہ پیش آیا۔ اخوان نے ۳۰ء کے عشرے میں مشکل سیاسی صورت حال کا مقابلہ کرنے کے لیے خفیہ عسکری ونگ قائم کیا، اور جنگ فلسطین کے لیے اس کی ضرورت بھی تھی، میں نے ۱۹۳۸ء میں کار ہائے نما ہیں انجام رہے) بہر حال پاکستان کی جماعت اسلامی نے شروع ہی سے جمہوری ذرائع اختیار کرنے کا فیصلہ کیا۔ جہاں تک
اسلامی لريكي بارش ناظر میں


الغانستان کا معاملہ ہے، وہاں صورت حال بالکل مختلف تھی۔ یہاں خلیہ اور کھلی، بڑی طاقت کی فوجی مداخلت تھی، جس کی مزاحمت تقاریر یا بیلٹ سے نہیں، بلکہ بلٹ سے ہی ہو سکتی تھی۔ کچھ ہی لوگوں نے اس رد عمل کو دہشت گردی پاکشدد کا استعمال قرار دیا۔
تشدد کا مسئلہ، ایک پیچیدہ مسئلہ ہے۔ اس ضمن میں، میں یہ عرض کروں گا کہ اسلامی تحریکیں عوام الناس کو قائل کر کے، دعوت دے کر، جمہوری ذرائع سے تبدیلی کی خواہش رکھتی ہیں۔ لیکن جہاں ان کو ان ذرائع کے استعمال سے محروم کیا گیا، اور بالکل دیوار سے لگا دیا گیا، وہاں پر کشد و ذرائع کا استعمال ناگزیر تھا، لیکن اس کے باوجود ہر تحریک نے اس انداز سے رد عمل ظاہر نہیں کیا۔ مثال کے طور پر ہر طرح کے ظلم و زیادتی کے باوجود مصر اور اردن کی اخوان المسلمون نے صبر سے کام لینے اور جمہوری عمل سے وابستہ رہنے کی کوشش کی ہے۔ اب بھی مصر میں اخوان کو اپنے نام سے انتخابات میں حصہ لینے کی اجازت نہیں ہے۔ اس لیے میرا خیال ہے کہ تشدد کا مسلہ کسی بھی طرح کسی خاص دور کے ساتھ منسلک نہیں کیا جاسکتا۔ ہم جانتے ہیں کہ ۶۰ء کے عشرے میں صدر جمال عبد الناصر کی آمریت نے اخوان المسلمون پر تشدد کا بے بنیاد الزام لگایا ۔ ۱۹۴۹ء میں حسن البنا کی شہادت میں بھی ریاستی تشدد کے عناصر موجود تھے۔ ان تمام واقعات میں تو اسلامی تحریک خود تشدد کا شکار تھی۔ ان واقعات پر ان کے پس منظر میں ہی غور کرنا ہوا ہے۔ مجھے یقین ہے کہ اسلامی تحریکوں کے سامنے تبدیلی لانے کے لیے ماسوائے افغانستان کے تشدد کا بالارادہ استعمال اور تخت الٹنے کا طریقہ، کہیں پیش نظر نہیں رہا ہے۔ مختصر یہ کہ اسلامی تحریکوں نے تشدد سے اجتناب
کیا ہے، ماسوائے مجبور ہو کر آخر میں چارہ کار کے طور پر گا کشید و ان کا طریق کار نہیں ہے۔ ونسنٹ کارنل: میں اس موضوع کو آگے بڑھانا چاہوں گا، جس پر ہم کچھ دیر پہلے گفتگو کر رہے تھے۔ اخوان المسلمون کا ایک اصول جس کا سرا حسن البنا کے افکار میں تلاش کیا جاسکتا ہے، یہ ہے کہ اجتماعی مسائل کے بارے میں آگھی اور بیداری کو وہ ایک طرح کی روحانیت قرار دیتے ہیں۔ اخوان المسلمون داخلی رومانیت جسے وہ تصوف قرار دیتے ہیں، کے خلاف
الله
ہیں۔
میں گزشتہ دس سال سے شمال مغربی افریقہ یعنی مراکش اور مغربی الجیریا میں تصوف کی
احیائے اسلام مسائل اور مستقبل کے امکانات


تاریخ پر کام کر رہا ہوں ۔ مجھے معلوم ہوا ہے کہ اخوان المسلمون کے منکرین کی رائے کے بر خلاف اس علاقے میں تصوف کبھی خلوت پسند نہیں رہا۔ شروع ہی سے بالکی فقہ کی ترویج میں صوفیا نے اصل کردار ادا کیا۔ وہ تحریک موحدین میں شریک تھے۔ یہ تحریک مالکی کمتب کر کے احیا کا حصہ بنیں۔ اس کے بعد پر نگیزوں کو وطن سے باہر کھانے میں انہوں نے کام کیا۔ کہا جا سکتا ہے کہ آج مراکش میں جو حکومت بر سر کار ہے، اس کی نظریاتی بنیادی ڈالنے میں بھی ان کا بہت بڑا کردار ہے۔ مراکش میں تصوف کے کئی طریقے ہیں، جن سے سینکڑوں ہزاروں افراد وابستہ ہیں۔
یہ بالکل واضح ہے کہ تصوف پر بنی ایسی بہت سی تحریکوں کی مثال موجود ہے، جو اجتماعی مسائل کے بارے میں باشعور تھیں اور رومانیت کے ساتھ ساتھ ان کا آہنگ تعمیری اور اجتماعی اقدامات سے عبارت تھا۔ اب فرق یہ ہے کہ آپ نے اپنے ابتدائی خطاب میں یہ کہا تھا کہ اسلامی تحریکیں، اداروں اور معاشروں کی اصلاح کے ذریعے رومانیت حاصل کرتی ہیں۔ میرا خیال ہے کہ صوفی تحریکیں بھی اسی نوعیت کی اجتماعی تبدیلیوں کی داعی ہیں جو اداروں اور معاشروں میں خالص روحانیت کے احیا کے ذریعے اصلاح کرنا چاہتی ہیں۔ مجھے ایسا نظر آتا ہے کہ اسلامی تحریکیں شاید تصوف کے اجتماعی پہلو کا صحیح ادارک نہیں کر سکتی ہیں۔ شمالی افریقہ کی اجتماعی اور سیاسی زندگی میں صوفی برادریاں اب بھی فعال ہیں۔ سوال یہ پیدا ہوتا ہے کیا ہم عصر اسلامی تحریکوں میں تصوف کے لیے کوئی جگہ نہیں ہے؟ یا تصوف کوئی
ایسی چیز ہے جو صرف 100 کے عشرے سے قبل کے علمی و دینی ماحول سے متعلق تھا ؟ خورشید احمد میں ایک حد تک تصوف کو اسلام کی مند قرار نہیں دیتا۔ میرے نزدیک تصوف برادر متوازی تحریکوں میں سے ایک ہے۔ اسلامی تاریخ میں تصوف کا آغاز عام طور پر مسلم نوجوانوں اور عوام کو فساد زدہ سرکاری نظاموں کے مضر اثرات سے بچانے کے عنوان سے ہوا تھا۔ صوفیا کی تحریکوں نے بیرونی طاقتوں اور داخلی طور پر پیداشدہ افران کے نے بیرونی خلاف جہاد کی ہمیشہ حمایت کی ہے۔ بظاہر دو متضاد تحریکیں ہونے کے باوجود، جہاد اور تصوف نے ایک دوسرے کودی پر پہنمائی اور تقویت دی۔ صوفی زاویہ زندگی سے فرار کا مظہر نہ تھا، بلکہ یہ اسلامی فکر اور عمل کی تشکیل نو کر کے تازہ دم ہو کر میدان میں آنے کا عمل تھا۔
اسلامی تحریکیں تاریخی تناظر میں


تصوف، بعض مخصوص ما بعد الطبیعاتی مسلموں پر مختلف النوع اظہار کی نمائندگی کرتا ہے، جن میں سے بعض پر ہمہ اوست اور کچھ دوسرے یونانی اور ویدانتی نظریات کا اثر تھا۔ صوفیا جس نوعیت کے مراقبے وغیرہ کرتے ہیں، وہ معروف اسلامی فکر سے انحراف ہیں اور انہیں عموماً پسند نہیں کیا گیا۔ بعض صوفی گروہ حقیقت زندگی سے فرار کے قائل تھے اور اسی لیے یہ محمد اقبال، سید مودودی اور امام حسن البنا کی تنقید کا نشانہ بنے۔ اسلامی تحریکوں نے تصوف کی اسلامی روح کو مسترد نہیں کیا ہے۔ ۱۹۳۰ء کی مشہور تقریر میں امام حسن البنا نے اخوان المسلمون کی خصوصیات بیان کرتے ہوئے یہ کہا تھا کہ اخوان سیاسی اور اجتماعی تحریک ہونے کے ساتھ ساتھ ایک صوفی تحریک بھی ہے۔
اسلامی تحریک تصوف کی مخالف نہیں ہے۔ بلکہ اس کے برعکس اس نے تصوف کی تخلیقی، اجتماعی، تعلیمی اور اخلاقی جہتوں کو جذب کر لیا ہے۔ یہ صرف ان شاخوں اور شکلوں کو درست نہیں کجھتی، جو ما بعد الطبیعاتی طور پر الجھاؤ کا باعث ہیں، بہت زیادہ تصوراتی ہیں یا فرار کی طرف لے جاتی ہیں۔
رینو خاتور: دو مسائل پر بحث کرنا میرے پیش نظر ہے: پہلا اسلامی تحریکوں کی نوعیت اور دوسرا، خواتین کا کردار۔ آپ نے اسلامی تحریکوں کی بڑی ہم آہنگ تصویر پیش کرتے ہوئے کہا ہے کہ ان سب کے سامنے ایک ہی مقصد کا حصول ہے"۔ ہر حال احیائے اسلام کے وسیع تناظر میں یہ تسلیم کیا جانا چاہے کہ احیائے اسلام کی کئی ذیلی شناختیں ہیں، مثال کے طور پر پاکستان میں ان میں سے بعض ذیلی گروپ کسی ایک شناخت کے لیے اپنی ذیلی شناخت ترک کرنے کے لیے تیار نہیں ہیں۔ کیا آپ سمجھتے ہیں کہ 90ء کے عشرے کی اسلامی تحریک ۵۰ کے عشرے کی تحریک کے مقابلے میں باہمی ربط اور ہم آہنگی کے لحاظ سے زیادہ کامیاب یا زیادہ موثر ہے؟ دوسری بات یہ ہے کہ مسلم معاشرے میں، اگر خواتین کا کردار مردوں سے مختلف ہے، تو وہ کیا ہے، اور آپ نے آج اسلامی معاشیات کے ماڈل کی جو تفصیلات پیش کی ہیں ان میں عورت کا کیا مقام ہے؟
احیائے اسلام مسائل اور مستقبل کے امکانات


خورشید احمد، پہلے سوال کے جواب میں، میں اس بات سے اتفاق کروں گا کہ گو میں نے اسلامی تحریک کے مشترک عناصر پر زور دیا تھا، مگر اپنے طریق کار حکمت عملی اور ترجیحات کے حوالے سے ہر ملک کی اسلامی تحریک دوسرے سے کچھ مختلف ہے، اور ہر ملک کی تحریک کے اندر مختلف شکلیں بھی ہیں۔ مختصر خطاب میں ان سب کا احاطہ بہت مشکل تھا۔ نیز یہ بھی حقیقت ہے کہ جو عوامل ہم آہنگی اور اتحاد کے مظہر ہیں وہ زیادہ ہیں، دوسرے یہ کہ میں عمل یک رنگی میں یقین نہیں رکھتا ۔ اسلام اتحاد اہتا ہے، ایک رنگی نہیں۔ مختلف رنگ رکھتے ہوئے بھی اتحاد ہو سکتا ہے اور انسانی معاشرے کے لیے بھی رویہ زیادہ صحت مند
ہے۔
جہاں تک آپ کے دوسرے سوال کا تعلق ہے، اسلامی تحریک کے نقطہ نظر سے خواتین، مردوں ہی کی طرح اہمیت رکھتی ہیں اور بھی اسلام کی تاریخی روایت ہے۔ ام المومنین حضرت خدیجہ نے اسلام کی جو خدمت کی، بے مثل تھی، اور ہم سب ان کے احسان مند ہیں۔ مسئلہ صرف یہ ہے کہ ہم مغرب کے مبادات مردوزن کے محض خالی خولی کڑے کو درست تسلیم نہیں کرتے۔ اسی طرح اس رویے کو بھی درست تسلیم نہیں کرتے کہ مردوں اور عورتوں کو ایک جیسے کام کرنے پر مجبور کیا جائے۔ مختلف کردار کا مطلب بر ترمی یا کمتری نہیں ہے۔ قرآن کے مطابق، انسانی زندگی کا حقیقی مسئلہ، اس کا اخلاقی پہلو ہے۔ اس لحاظ سے مردوں اور عورتوں میں کوئی فرق نہیں۔ لیکن کچھ نظری اور معاشرتی حقائق کی وجہ سے، ان کا کردار مختلف ہے۔ خواتین نے دعوتی سرگرمیوں میں مثبت کردار ادا کیا ہے۔ انہیں معاشی سیاسی اور کاروبار کے حقوق حاصل ہیں۔ ان حقوق کو مسترد کرنے یا کم کرنے کی کوئی کوشش آغاز اسلام میں نہیں کی گئی ہے۔ ابھی کل کسی ایک دوست نے مجھ سے پوچھا کہ کیا میں بے نظیر بھٹو کے منتخب ہونے کا اس لیے مخالف ہوں کہ وہ صورت ہے؟ تو میں نے کہا تھا کہ
میں اس کا اس لیے قالت ہوں، کہ وہ ایک مخصوص سیکولر رویہ کی نمائندہ ہے، اور اس کی حکومت نااہل اور بدعنوان ہے۔ فیصلہ کن عامل اس کا عورت ہونا نہیں ہے، اگر چہ ایک ہونا مسلمان معاشرے میں بالعموم سر براہ ریاست عورت کو نہیں ہونا چاہیے۔ لیا لیکن بڑے ہی
اسلامی تحریکیں تاریخی تناظر میں
۱۱۷


مخصوص حالات میں اس کا امکان موجود ہے ۔ میرا خیال ہے کہ مجموعی طور پر اسلامی تحریک کا رو بہ عورتوں کے سرگرم کردار ادا کرنے پر ان کی حوصلہ افزائی کا ہے۔ جس طرح معاشیات میں کوئی مردانہ اسلامی معاشیات نہیں ہے، اسی طرح زمانہ اسلامی معاشیات بھی نہیں ہے۔
ممتاز احمد : آپ نے مغرب نواز اور سوشلزم نواز ڈکٹیٹروں کی بات کی ہے۔ ذرا کبیر بات اسلام نواز ڈکٹیٹروں کی بھی ہو جائے۔ آپ نے 100 کے عشرے سے 90 کے عشرے تک اسلامی تحریک کی تاریخ کے بارے میں ہمدردانہ اظہار خیال کیا ہے، مگر آپ نے یہ نہیں بتا یا کہ ۰۵۰ کے عشرے میں اسلامی تحریکوں اور حکومتوں کے تعلق میں سب سے اہم بات ان کا آپس کا تصادم تھا۔ اس کے برعکس ۰۸۰ کے عشرے میں اسلامی تحریک اور حکومت کے درمیان باہمی تعاون کا ایک رشتہ قائم ہوا گویا کہ یہ اہم تبدیلی رونما ہوئی۔ پاکستان میں مجماعت اسلامی نے جنرل محمد ضیاء امت کے ساتھ تعاون کیا اور ایسا ہی تجربہ سوڈان میں بھی ہوا۔ ملائشیا میں جمہوری حکومت کو اسلامی تحریکوں سے حمایت علمی، لیکن یہ ایک ذرا مختلف بات ہے۔ میں در اصل اسلامی تحریک اور ریاست کے باہمی تعلق کے بارے میں بات کر رہا ہوں۔ ریاست کے ساتھ، خصوصاً فوجی آمریت کے ساتھ تعاون سے اسلامی تحریکوں
نے کیا سبق حاصل کیے۔ اس تعلق کے حوالے سے، کون کس کو استعمال کر رہا تھا ؟ ڈاکٹر رہ ہونا اور کے جواب میں آپ نے کہا کہ بعض النظری اور معاشرتی حقائق کی وجہ سے مردوں اور عورتوں کے رول مختلف ہیں۔ اگر معاشرتی مقائق تبدیل ہو جائیں تو رول یکساں ہو سکتے ہیں، بارہ پھر بھی مختلف ہی رہیں گے؟
خورشید احمد میرے لیے اسلام کے مامی ڈکٹیٹر بھی اتنے ہی پریشانی کا موجب ہیں، ہتے سرمایہ داری یا سوشل ازم کے مامی ڈکٹیر۔ میری رائے میں آمریت، یعنی وہ نظام جہاں طاعت کا راز ایک یا چند افراد کے ہاتھوں میں ہے، یہ طرز کار اسلامی نظام سیاست سے مطاقت نہیں رکھتا۔ یہاں پر میں یہ عرض کروں گا کہ اسلامی تحریک اور ایسے حکمرانوں کے در میان جنین و کشیر محرما ہوتا ہے، کنیکی طور پر تعاون کی بعض استثنائی صور نہیں رہی ہیں۔ ہم
احیائے اسلام مسائل اور مستقبل کے امکانات


ایک ایسے کلے مارے میں رہنا چاہتے ہیں، جہاں ہم ڈکٹیٹروں کے ساتھ تعاون سے کا سکیں۔ یہ وہ سبق ہے جو ہم نے پاکستان میں جنرل محمد ضیا الحق کے ساتھ تعاون کے مختصر والد (اگست ۱۹۷۸ - - اپریل ۱۹۷۹ء میں حاصل کیا۔ یہ وضاحت بھی ضروری ہے کہ جماعت اسلامی پاکستان نے جنرل منیا کے ساتھ کا ہینہ میں مرکت مخصوص تناظر میں کی تھی۔ پاکستان قومی اتحاد کی قیادت میں عوامی تحریک ہوئی کئی تھی۔ اس کے نتیجہ میں دھاندلی کی پیداوار ایک فلسطائی اور غیر آئینی حکومت کا تختہ الٹ کر اس کی جگہ جمہوری حکومت کے قیام کے جائے فوج لے تحریک کے مقاصد اور نصب العین کو اھوا کرنے کی کوشش کی۔ اس دوران جنرل ضیا اور پاکستان قومی اتحاد کے درمیان تحریری معاہدہ تھا، جس کی بنیاد پر عام انتخابات منعقد ہونا تھے۔ یہ حکومت جس میں ہم قومی اتحاد کے نمائندوں کے طور پر شامل ہوئے تھے صرف اس لیے قائم ہوئی تھی کہ انتخابات کے انعقاد کے عمل کو مسل بنانے۔ پیپلز پارٹی بھی سیاسی پارٹی کی حیثیت سے کام کر رہی تھی۔ جماعت اسلامی بھی سیاسی پارٹی کی حیثیت سے کام کر رہی تھی۔ دوسری پارٹیاں بھی کام کر رہی نہیں۔ اخبارات ہر طرح کی مہریں شائع کر رہے تھے۔ عدلیہ کا ادارہ قائم تھا اور فوجی حکومت کے فیصلوں کا جائزہ لینے کا اختیار استعمال کر رہا تھا۔ اس نقطہ نظر سے، یہ ایک مخصوص صورت ماں تھی، جس میں ہم نے شرکت کی، لیکن ہمیں جلد ہی یہ احساس ہو گیا کہ جمہوری طاقتیں اور فوجی آمریت ساتھ ساتھ نہیں چل
تے ہیں۔
جہاں تک سوڈان کے تجربے کا تعلق ہے، ہمیں جاننا ہا ہے کہ ان کا سابقہ نہایت مثل حالات سے پڑا تھا۔ انہوں نے محسوس کیا کہ فوج ملک کا اہم سیاسی ادارہ ہے، جو آجا کے شرق اوسط کی ایک حقیقت ہے۔ ایک راستہ یہ تھا کہ وہ فوج کو پہلے کی طرح ظالمانہ حکومت کرنے دیں یا اس سے تعاون کر کے جمہوری عمل کو بحال کرنے کا آغاز کریں۔ اسلامی تحریک نے وہ سرار راستہ اختیار کیا۔ اگر چہ وہ ایک طویل عرصے تک پہلے تجربے سے گزر چکے تھے گزشتہ سال آپ کے ہاں راؤنڈ ٹیبل میں سویڈن میں اسلامی تحریک کے قائد جناب ڈاکٹر مس ترابی نے ان مراحل پر تبصرہ کیا، میں سے گزر کر انسولیا نے اس حکمت عملی کو اختیار کیا۔ اس حکمت عملی کے بارے میں دو آرا ہو سکتی ہیں۔ میرا خیال ہے کہ وہاں جمہوری عمل
اسلامی امریکی تاریخی تناظر میں


شروع ہونے پر اسلامی تحریک مجمہوری ذرائع سے برسراقتدار آسکتی ہے۔ جہاں تک عورت کے حوالے سے نظری اور معاشرتی حائق کا سوال ہے، انسانی تاریخ کے دس ہزار سال کا جائزہ لیا جائے تو فطری حقائق ابھی تک تو تبدیل نہیں ہوئے ہیں۔ معاشرتی حقائق السانی تجربات کے بہترین ماحصل کا اظہار ہیں۔ اس حوالے سے معاشرتی اقدار اور کردار کا تسلسل ہر سطح پر مطلوب ہونا چا ہیے۔
جان دوله اسلامی تحریکوں کے اندر تنوع پر کئی سوال ہوئے ہیں۔ اس تنوع کے حوالے سے میرا ایک ذرا مختلف سا سوال ہے۔ ۰۵۰ کے عشرے اور ۹۰ء کے عشرے کی اسلامی تحریکوں کا بانی تقابل کیا جائے تو واقعی اہم تبدیلیاں محسوس ہوتی ہیں ۔ آج ہی کی گفتگو میں آپ نے نے ابھرنے والے مختلف حالات سے مطابقت پیدا کرنے کے لیے نئی تدابیر اور نئی حکمت عملی کی ضرورت پر مسلسل زور دیا ہے۔ اس سے یہ بات سامنے آئی ہے کہ ہا ہے ۲۰، ۵۰ اور ۹۰ء کے عشروں میں عام مفہوم میں پیغام ایک ہی رہا ہو، تب بھی اس پیغام میں وقت گزرنے کے ساتھ اہم تبدیلیاں ہو نہیں نہیں۔ میں آپ سے کوئی پریشان کن سوال نہیں کرنا ہاہتا، بلکہ اس حوالے سے ایک بالکل ٹھوس سوال پوچھنا ماہتا ہوں۔ اسلامی تحریکوں کی فکری برنمی یہ تک سید ابوالاعلیٰ مودودی اور حسن البنا جیسی شخصیتوں کی فکر سے تشکیل پائی اور متعین ہوئی۔ اب ہم تین نسلیں، دو نسلیں، یا ایک نسل آگے بڑھ آئے ہیں۔ اب آپ کو، مثلاً حسن البنا اور حسن ترابی، یا سید مودودی اور خورشید احمد کے درمیان کیا امتیازی طرق
نظر آتے ہیں؟
خورشید احمد مان قول ہے آگ میں کھینچنا ہا ر ہے ہیں۔ جھولا اس نکتہ پر زور دیا جانا ہا ہے کہ باہر کی دنیا میں اسلامی تریموں کا کوئی بھی تاثر کیوں نہ ہو، یہ حقیقت ہے کہ اسلامی ریک کے اندر تنوع، اختلاف اور ایک کی نہ صرف گنجائش ہے، بلکہ در حقیقت ایسا ہونا بھی
سید ابوالاعلی مودودی حقیقت میں ملت کا بہت بڑا مینار نظر آتے ہیں، لیکن ہا ہے شوری کی نشست ہو، یا جماعت اسلامی کے ارکان کا اجتماع، ان کے موقف, نقطہ نظر اور حکمت
احیائے اسلام، مسائل اور مستقبل کے امکانات


ملی پر تنقید کی جاتی تھی، پھر گھنٹوں ان کو جواب دہی کرنا پڑتی تھی، انہیں اپنا دفاع کرنا پڑتا تا اور جہاں انہوں نے نسلی کی ہوتی، انہیں معذرت کرنا پڑتی تھی۔ یہ ان کا جمہوری اور شورائی اسلوب تھا۔ سید - ورودی مختلف مسائل اور معاملات پر متعین اور حتمی رائے رکھتے تھے، لیکن وہ جماعت میں مختلف آرا کی توقع رکھتے تھے۔ جب انہوں نے ۱۹۷۲ء میں یہ محسوس کیا کہ وہ ضعیف ہوتے جارہے ہیں تو انہوں نے استعفیٰ کی پیش کش کی تا کہ پارٹی قیادت کے لیے کسی دوسرے فرد کا انتخاب کرے۔ اس طرح سید مودودی کی زندگی میں ہی محترم میاں طفیل محمد امیر منتخب ہو گئے۔ اسی طرح جب میاں طفیل محمد نے محسوس کیا کہ وہ ضعیف ہور ہے ہیں، تو انہوں نے بھی ارکان جماعت کو کسی دوسرے کو قائد منتخب کرنے کے لیے کیا۔ اس طرح شخصیات کی پرستش کے بہانے تبد علی اور جواب دہی کی روایت کا کم ہوئی۔ جماعت اسلامی کے دستور میں یہ گنجائش ہے کہ میں افراد جماعت کی اعلان شدہ الیسیوں سے اخترف رکھتے ہیں، وہ بہ حیثیت رکن اپنی سر گرمیاں جاری رکھ سکتے ہیں اور اپنے اختلاف کا اظہار کر سکتے ہیں۔ یہ تنوع اسلامی تحریک کا لازمہ ہے، لیکن باہر کے لوگ اس پہلو کا واضح اور اک نہیں رکھتے۔ پھر حالات کے رد عمل میں تبدیلی اور ارتقا کا عمل جاری رہتا ہے۔ اس لظ سے سب سے اہم بات جن کی طرف میں نے پہلے بھی اشارہ کیا ہے، یہ ہے کہ پاکستان میں اور ساری دنیا میں اسلامی تحریکیں اپنی بنیادی ونسی کرنے اور عوام کو بڑے پیمانے پر ساتھ ملانے کی ضرورت محسوس کر رہی ہیں۔ تاکہ مسوری مسل کے جاری رہنے کی چینی ضمانت حاصل ہو سکے۔ جماعت اسلامی خشف پیشہ ورانہ گروہوں مستقل سائندہ، ڈاکٹروں، انجیروں، طلبہ و طالبات، خواتین، نوجوانوں اور کسانوں سب میں فعال ہے۔ جماعت نے تنظیموں کے ساتھ اتحاد لائم کیسے ہیں۔ یہ سب میرے خیال میںما تنوع، اختلاف تبدیلی، ارتقا اور لیک کی ہی نمائندگی کرتے ہیں۔ پھر اسی طرح پالیسی کے معاملات ہیں۔ مشتہ ڈالی جائیداد کے بارے میں سید مودودی کے نظریات آغاز میں بڑے سخت تھے لیکن پھر مختلف اطراف سے آنے والے استدلال اور معروضی چینیوں کے جواب میں وہ نرم پڑ گئے۔ بہت سے ایسے امور میں نہیں میں بہت وسیا مٹہ اور تجربات سے آرا تبدیل ہوئی ہیں۔ اس سے اسلامی تحریک میں اختلاف کی روایت اور کویت ثابت ہوتی ہے۔
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سميع الاریان : ۵۰ کے مشرے اور 90 کے عشرے کی اسلامی تحریکوں کا تقابل کیا جائے تو نظر آتا ہے کہ 00ء کے عشرے کی تحریک ایک ہی شخصیت کی کار گزاری تھی جیسا که انقاب ایران، یا پھر سرے سے وجود ہی نہ رکھتی تھی جیسے کہ سوڈان کی تحریک اسلامی ۔۔۔ دوسری طرف اگر ہم 20ء کے عشرے کی اسلامی تحریکوں کو خصوصاً عرب ممالک میں اخوان المسلمون اور پاکستان میں جماعت اسلامی کو دیکھیں تو میرے خیال سے ایک مسئلہ یہ ہے کہ اسلامی تحریکوں نے مغربی ماڈل اختیار کر لیا ہے، جہاں کاندین اور عوام میں واضح دوری موجود ہے۔ لیکن اس کے برعکس ایرانی انقلاب اور الجزائر کے تجربے دونوں میں یہ دوری موجود نہ تھی۔ عوام نے بحران اور تبدیلی (transition) کے وقت بہت ہی اہم کردار ادا کیا۔ اخوان المسلمون کے بہت سے ارکان خود کو کوئی خاص مخلوق کہتے ہوں گے کہ وہ سید ھے جنت میں داخل ہو جائیں گے۔ میرا خیال ہے کہ ان تحریکوں کی بیست ترکیبی میں کوئی نقص ہے اور شاید یہ ان وجوہ میں ہے ہے، جن کی بنا پر یہ اپنے اہداف حاصل نہیں کر سکی ہیں۔ اخوان المسلمون ۶۵ سال سے قائم ہے اور مقاصد تک نہیں پہنچ سکتی ہے۔ کسی کو شہر کر سوچنا ہا ہے کہ اخوان کیوں کامیاب نہیں رہے۔ میں یہ بھی کہوں گا کہ خلیج کے بحران ۱۹۹۰۱-۱۹۱ کے دوران اخوان کا کردار مایوس کن رہا۔ اخوان المسلمون کو یہ مقام حاصل تھا کہ جنگ کی مخالفت کرتے تو شاید اسے روک لیتے، لیکن ان کی کار کردگی بہت خراب رہی۔
میرا دو سرا سوال للسطین کے مسئلہ سے متعلق ہے۔ 100 کے عشرے میں اسلامی تحریکوں نے فلسطین کے مسئلہ کو اپنا مسئلہ قرار دیا تھا، لیکن بد قسمتی سے انہوں نے بھی بعد میں عرب حکومتوں کی طرح اسے چھوڑ دیا اور صرف تحریک آزادی فلسطین کا مسئلہ رہنے دیا۔ ایک لحاظ سے، انہوں نے شاید اس سے پہا چھڑا لیا۔ اسلامی تحریکیں اس مسئلہ میں اپنی ذمہ داری کو از سر نو سنبانے کے لیے کیا کوشش کر رہی ہیں، جسے مغرب اور اسلام کے درمیان
مجموعی مسئلہ کا ایک حصہ اور مرکزی اہمیت کا حامل قرار دیا جاتا ہے؟
خورشید احمد جس مسئلہ کی طرف آپ نے پہلے سوال میں توجہ دلائی ہے، میں خود بھی کچھ عرصے سے اس کے اے میں سوچ رہا ہوں۔ بغیر کسی لاگ لپیٹ کے ، میرا مال ہے کہ
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جماعت اسلامی اور اخوان المسلمون کے سکیسی اصولوں میں کوئی نقص نہیں تھا۔ اصل جمعہ یہ تھا کہ ایک اپنے مسلم معاشرے میں، جو متعدد وجوہ سے زوال کا شکار ہے، اسلامی تحریک کا آغاز کس طرح کیا جائے۔ اگر آپ داعیوں کا ایس گروہ تیار کرنا چاہتے ہیں، جو تبدیلی کے لیے مہمیز کا کام کر سکیں تو کچھ نہ کچھ اصولوں اور معیارات کا لحاظ رکھنا ہو گا۔ اسلامی تحریکیں اپنی نوعیت میں نظریاتی اور تہنہ ہیں تحریکیں اور سیاسی پارٹیاں بھی تھیں۔ اقتدار میں آنے کے علاوہ بھی ان کے سامنے متعدد مقاصد اور سرگرمیاں نہیں۔ معاشرے کی اصلاح، علی تعمیر لو، اخلاقی احیاء، معاشرتی تبدیلی، رلا ہی نعات سیاسی قوت کا مصول اور سیاسی تبدیلی۔ اس رہ سے انہیں تنظیم کے کچھ اصول اپنانے پڑے۔ ہمیں اسلامی تحریکوں کی حدود کار (Imitations) کا بھی خیال رکھنا نہا ہے۔ میرا خیال ہے کہ اسلامی تحریکیں برسی مد یک اسی مشن اور مقصد کو اپنائے ہوئے ہیں مین کو اپنے ذمے لے کر انہوں نے اس کام کا آغاز کیا
تھا۔
عوام جس پارٹی کا برسی تعداد میں ساتھ دیتے ہیں، اس کے ساتھ شناخت کے حوالے سے بھی دیکھنا ہے کہ وہ کیا عملی مشکل اختیار کرتے ہیں؟ امریکہ میں مہر دو پارٹیاں ہیں، وہ دوسری سیاسی شناخت سے منع نہیں کر نہیں۔ مثال کے طور پر ڈیمو کریٹ کسی چیز کو ترجیح دے سکتے ہیں، لیکن ایک دوسرا نقطہ نظر ایک طرح کا غیر جماعتی کریں، ابھر کر سامنے آتا ہے جو ہارٹی کا نہیں ہے۔ خود برطانیہ میں وہ پارٹیاں ہیں، کنزرویٹو پارٹی اور لیبر پارٹی۔ بیبر پارٹی 101 سے حکومت کر رہی ہے، لیکن ۵ کروڑ 10 لاکھ آبادی کے ملک میں اس کے صرف ا کہ ممبر ہیں۔ لبرل اور سوشل ڈیمو کریٹک پارٹی کے ممبروں کی تعداد 10 ہزار سے زائد نہیں ہے۔ ۴۰ کے عشرے کے آخر اور وجہ کے شروع میں اخوان المسلمون کے میں لاکھ ممبر تھے۔ میں نہیں کہتا کہ رسی رکنیت اور جو مسائل آپ اٹھا رہے ہیں ان کے درمیان کوئی رابطہ ہے۔ شناخت کوئی بھی مشکل اختیار کر سکتی ہے۔ میری رائے میں اسلامی تحریکیں، عوامی سطح پر پیش آمدہ مسائل کے بارے میں روز بروز زیادہ باشعور ہوتی جارہی ہیں اور ایک وسیع عوامی بنیاد ان کی ضرورت ہے۔ اس حوالے سے انہیں اپنی ممبر شپ کو وسیح کرنا ہو گا۔ ہو سکتا ہے کہ انہیں البیر یا، سوڈان اور اردن کی اسلامی تحریکوں کے طریقے اختیار
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کرنا پڑیں۔ جہاں تک فلسطین کے بارے میں سوال کا تعلق ہے، اسلامی تریکوں کی معلی نا کامیابیاں یا مجبوریاں کچھ بھی رہی ہوں، انہوں نے کبھی بھی اس مسئلے سے پیچھا چھڑانے یا اسے صرف پی ایل او کے حوالے کرنے کا نہیں سوچا۔ میں جانتا ہوں کہ اس میں کچھ مسائل اور مشکلات ہیں۔ لیکن اسلامی تحریکوں کا للسطین کے مسئلے سے ایزی تعلق ہے، اور مستقبل کے نقشہ میں اس کا مقام ہے۔ مجھے معلوم ہے کہ کئی برس پہلے اعوان نے ایک نشست منعقد کی تھی، جس میں مسجد السی اور فلسطین کے مسئلہ پر غور و فکر کے بعد ایسا لانہ عمل وضع کیا تھا، جس پر دوسری اسلامی تحریکوں کو عمل کرنا تھا۔ مسئلہ المسلمین عالمی اسلامی تحریک کا مرکزی مسئلہ ہے۔ ہمیں ایک دوسرے سے تعاون کر کے اسے نمایاں رکھنا ہے، اور ہم ایسا کر رہے ہیں۔ ہمیں فلسطین میں اسلامی تحریک کی، حماس ہو یا جہاد، جو بھی غلامی کے خلاف جدو جہد میں مصروف ہیں، مکمل حمایت کرنا ہا ہے۔ ہم کہتے ہیں کہ دنیا بھر میں یہ اسلامی تحریکوں کی ذمہ داری ہے کہ المسلمین کے کاز کی حمایت کریں۔
ابلیون مبلوح یہ بڑی اچھی بات ہے کہ اس بار کے مقرر بر عظیم پاک و ہند سے ہیں۔ آئندہ سال جنوبی روس کے کسی صوبے سے، یا اشیاء یا چین سے بھی مہمان ہو سکتے ہیں۔ اس طرح کی نمائندگی بہت اچھی رہے گی۔ اسلامی احیا اور مستقبل کے امکانات کے حوالے سے، آپ ۲۰۰۰ء میں اسلامی تحریکوں کو کس عالم میں انہیں گے ؟
خورشید احمد میری مثل یہ ہے کہ نہ میں نبوی ہوں، نہ خیالی دنیا تعمیر کرنے کا ماہر ۔ ایک سر گرم کارکن کی حیثیت سے، طالب علمی کے دور سے میں صرف یہ سبق جانتا ہوں کہ حال بد و جمعہ ہے، اور مستقبل اسلام ہے۔ الحمد لہ، میں نے ہمیشہ اس امید اور اعتماد کے سانہ زندگی گزاری ہے۔ بچے نظر ڈالتا ہوں تو معلوم ہوتا ہے کہ ہم نے خاصا سفر طے کر رہا ہے۔
جنون مشکلات بھی رہی ہیں، اور مخالف طاقتوں نے بھی زبر دست قوت حاصل کرلی ہے۔ میرے خیال میں، ہمارے دور کے تندی بحران کا تقاضا یہ ہے کہ بعض ابتدائی مسائل پر فکر نو کی جائے۔ کمیونزم کے زوال پر صرف خوشیاں منانا کالی نہیں ہے ، اس سے
القلم
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بعض نہایت اہم اور سنجیدہ مسائل ابھر کر سامنے آگئے ہیں۔ ہمیں یہ سوچنے کی نکلی نہیں کرنا تا ہے کہ انسانیت کے مسائل حل ہو گئے ہیں۔ ایسا ہر گز نہیں ہوا بلکہ تم آج بھی نہایت سنگین صورت حال سے دو ہار ہیں۔ ہر طرح کے افترقی، مالکی، شہری، قرضوں سے متعلق اور اسن و قانون کے مسائل ہیں۔ اس صورت حال میں، اسلامی تحریکوں کے پاس ایک پیغام ہے، مسلمانوں کے لیے بھی، اور خود کر کرلے والے دنیا بھر کے انسانوں کے لیے بھی۔ مجھے ۱۹۸۹ء کے اکنامٹ، لندن کا ایک مضمون یاد آرہا ہے۔ یہ مضمون دیوار برلن اور تاریخ انسانی کی بیس دوسری یادگاروں کے بارے میں تھا۔ آخری پیرے میں ایڈیٹر نے انسانی تاریخ کے عظیم لحات پر تبصرہ کرتے ہو نے لکھا تھا کہ کمیوزیم کا زوال اتنا بڑا واقعہ نہیں، اس لیے کہ یہ ایک منفی واقعہ تھا، جس نے کوئی نظریہ تحقیق نہیں کیا ۔ اب ہم نئے نظریات کی خواہش نہیں رکھتے اور نئی امیدیں بھی نہیں پائی جاتیں۔ آج کی دنیا جینا ایک علا سے دو ہار ہے۔ ہم اسلامی تحریک والوں کے پاس کوئی امید، کوئی مستقبل کا تصور اور کوئی تمنا تو موجود ہے۔ ہمیں امید ہے کہ ۲۱ ویں صدی میں بھی ہم آگے قدم بڑھا نہیں گے ہم اپنے معاشروں کی کم سے کم اتنی اصلاح کریں گے کہ وہ مرے لوگوں کو کوئی راستہ نظر آئے۔ ہم موجودہ صورت حال سے مسلمنی نہیں ہیں۔ اس پر تم اکثر تنقید کرتے ہیں۔ ہم مستقبل کے لیے ایک تصور پیش کرتے ہیں۔ موجودہ اور تو کش مکش کا دور ہے۔
ایلیون شیلو، کیا مستقبل کا راستہ لسل تلسیر ہے؟
خورشید احمد جونا ہمیں اس ایلینج کا مقابلہ کرتا ہے۔ میں نہیں کہتا کہ جو کچھ یورپ کے قلب بوسنیا میں ہو رہا ہے، وہ کوئی الگ سنگ سوالہ ہے۔ ہم نے مانی میں بھی ایسے واقعات دیکھے ہیں، اور holocaust کی پادری ابھی دوستوں سے مونہیں ہوتی ہیں۔ بھارت میں بھی مسلمانوں کی ایک طرح سے نسلی تفسیر اور نسل کشی کی جارہی ہے۔ آج آور انیجان میں ناہکستان میں، چیچنا ہیں، کشمیر میں اور دنیا کے دوسرے حصوں میں میں ہو رہا ہے۔ یہ صرف بوسنیا کی بات نہیں ہے۔ یہ ضرور ہے کہ اہل بوسنیا بد ترین صورت حال سے 10 ہار ہیں۔ یہاں کی نسل امیر نے عالی ضمیر کو بھنبوڑ رہا ہے۔ اس پر لوگ پریشان ہیں۔ یہ
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احساس کہ اس طرح کی نسلی تعمیر کو برداشت نہیں کیا جانا تا ہے، ہمیں مستقبل کے لیے او برداشت نہیں
امیہ کا پیغام دیتا ہے۔
سارا وولہ اسلامی تحریک کے بالی احیا پر گفتگو کرتے ہوئے آپ نے بداند و مانده تحریکوں کے بارے میں گفتگو نہیں کی، بلکہ ان تحریکوں کے مالی تعامل اور باہمی رابطے کو ہی موضوع بنایا ہے۔ جیسا کہ آپ جانتے ہیں کہ عالمی معاشیات پر جو تحقیقی کام ہوا ہے اس سے مستقبل کی معیشت میں بین الاقوامی کنٹرول میں اضافہ اور قومی معیشت پر کسی ملک کی اپنی گرفت نہ ہونے کے اشارے ملتے ہیں۔ جو ۲ ویں صدی میں کامیابی کے ساتھ داخل ہونا چاہتے ہیں انہیں عالمی حوالے سے اقدامات کرنا ہوں گے۔ کیا آپ اس بات سے اطلاق کریں گے کہ ہم ایک قومی بین الاقوامی باسی مربوط مالی معاشیات کے دور میں داخل ہورہے ہیں۔ اپنی اسلامی معاشیات کو نافذ کرنے کی کوشش میں آپ ایک قدیمی نقطہ نظر اختیار کر رہے ہیں اور یہ اندیشہ مول لے رہے ہیں کہ اگر آپ ایک ایسی معیشت قائم کرنے میں کامیاب ہو گئے، جو باقی دنیا سے پائل مختلف ہو تو دراصل آپ ان معیشتوں کو الگ تھلگ کر رہے ہوں سے
گے؟
خورشید احمد یہ نہایت اہم سوال ہے۔ شاید میں اپنی بات واضح نہیں کر سکا ہوں۔ یہ سوال جس بنیاد پر اٹھایا گیا ہے، شاید میں اس سے اتفاق نہ کر سکوں۔ ہمارا اسلامی معیشت کا نصور براید، مانده اپنی حدود میں محصور قومی معیشتوں کا تصور نہیں ہے۔ ہم کل مسلم دنیا اور ہائی دنیا کی معیشتوں میں قطع تعلق پر یقین نہیں رکھتے۔ ہم مسلمان ملکوں میں مجموعی خود انساری، زیادہ اسی تعاون، یا ہم وابستہ امور کے استحکام، اور مسلم دنیا میں موجود وسیع مارکیٹوں کے استعمال پر یقین رکھتے ہیں۔ چھونا ہم کوئی ایسی اسلامی معیشت نہیں بنانا چاہتے، جس کا ائی دنیا سے کوئی رابطہ نہ ہو۔ میری اصل پریشانی تو یہ ہے کہ عالمی معیشت یعنی مغربی سیت، نظری حیثیت سے بہت اہمیت جانے کے باوجود، کنی مجموعوں میں تقسیم ہے۔ تحفظ تمهارت یا تامینیت (protoctionism) ، اسے کوئی بھی نام دیاجائے ، کا رجحان بڑھ رہا ہے۔ یور ہی مشترکہ منہ میں نے ۱۲ یورپی ممالک کو باقی دنیا سے ٹیکسوں کی اونچی دیواروں کے
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ذریعے الگ کر دیا ہے۔ داخلی مسائل کی نئی اہمیت امریکی مارکیٹ میں بھی ایک قسم کے تحفظ کو مضبوط کر رہی ہے۔ اس طرح ہا پانی معیشت اور چینی معیشت بھی اپنے تحفظ کے لیے تدابیر کر رہی ہیں، یہ سب مقائق ہیں۔ اس لیے نظری طور پر کچھ بھی پیش کیا جائے، جو کچھ ہے وہ سالی معیشت نہیں ہے، بلکہ یہ معصوں میں تقسیم مالی معیشت ہے۔ آپس کے رابطے اور اشیا یہ کی آمد ورات ویسی نہیں جیسی نظری حیثیت سے ہونی چاہیے، اس لحاظ سے یہ ایک ناقص دنیا ہے، یہ ایک نامی مالی حیثیت ہے۔ مسلمان ملکوں کی معیشتیں بھی اس ناقص دنیا کا حصہ ہیں۔ ہم ہا ہیں۔ نگے کہ مسلمان ملکوں کے درمیان زیادہ تعاون اور زیادہ روابطہ ہوں۔ گزشتہ بیس برسوں میں مسلم ملکوں کی ماہی تمہارت میں بیس فی صد اصنالہ ہوا ہے۔ ہم بین الاقوامی رابطے اور اشیا کی آمدورات بر قرار رکھنے اور مضبوط کرنے کے نہایت خواہش مند ہوں گے۔ مائیکل پلس کرنے کے لیے سوال تو بہت ہیں، لیکن وقت بہت کم ہے۔ میں دو مسائل اٹھاؤں گا۔ پہلہ اس دور میں اسلامی تحریک میں افراد کی تعد اد اور امالہ سے متعلق ہے۔ ہم اپنے کو صرف گروہوں کے مجموعوں تک اور ان میں ہی اصنافے تک محدود رکھیں۔ اضافے کے بارے میں کوئی شمار باقی اندازہ مشتر تعداد ارکان یا بہٹ وغیرہ کے لحاظ سے - 2 اور 90 کے عشروں کے درمیان کا آپ پیش کریں۔ تعداد کچھ بھی ہو، کیا آپ اس استدلال سے اتفاق کریں گے کہ اس اضافے کے جو کچھ بھی اسباب آپ بتائیں، ان میں سب سے اہم عامل سیاسی، معاشی، بلکہ صرف تیل کی قیمتوں سے متعلق اقتصادی منصر کو قرار دیا جاسکتا ہے۔ کہا جا سکتا ہے کہ یہ وہ دھاری مال ہے۔ دونوں سے ہیں اسلامی تحریکوں کی طاقت میں استافہ ہوا ہے۔ ایک تیل کی قیمتوں میں امسالہ اور اس کے نتیجے میں اہم مسلم حکومتوں اور معاشروں کے مالی وسائل میں استفادہ اور وہ سرا کچھ عرصہ ہی بعد، ان قیمتوں میں کسی، جس سے عوام میں یہ جلد بہ ابھرا کہ اپنی گرتی ہوئی مارسی حالت پر احتجاج کرنے کے لیے اسلامی لائہ عمل کے ساتھ ہو جائیں۔ میں یہ معلوم کرنا چاہتا ہوں کہ میں صورت حال کے کئی اسباب ہوں، اس کے اہم تریبی سبب سے آپ کس طرح نشیں گے۔
میرا وہ سرا سوال شرق اوسط کے ممالک میں سول سوسائٹی کے قیام پر جو بیٹ جاری ہے، اس سے منطقی ہے۔ سول سوسائٹی کے تصور پر بہت سے لوگوں نے بٹ کی ہے۔
اسلامي امريكي بالرياض تناظر میں
۲۷


۱۲۸
تمہاری طور پر اس کا مطلب بل مل کر رہے کا مل ہے۔ کیا سول سوسائٹی کا مقصود اس قابل ہے کہ اس کے لیے بد و بعد کی جانے اور اگر جواب ہاں ہے، تو کیا اسلامی تحریکیں اس آنے والی سوسائٹی کا اہم ستون ثابت ہو سکتی ہیں اور اس طرح اس کی اہمیت میں اصنافہ کا سبب بن سکتی ہیں ؟ آپ کے اس ان تشکیک و تذبذب زدہ لوگوں کے دلائل کا کیا جواب ہے جو یہ کہتے ہیں کہ اسلامی ترکیں، سول سوسائٹی کا حصہ بنتے یا اس کی حمایت کرنے کے کابل نہیں ہیں، اس لیے یہ کسی ایسے وسیع تر معاشرہ میں مکمل طور پر نم نہیں ہوستین، 1
اس کی عالمی اور ولادر نہیں ہو سکتیں، جس میں کچھ غیر مسلم بھی شریک ہوں ؟
دوسرے ہی کہ دیگر طریقات سے، خصوصا خواتین سے اور اس کے معدہ بھی در حقیقت، مساوی سلوک نہیں ہو کہ گفتگو کرتے ہوئے یہ سوال پیدا ہوتا ہے کہ کیا سول سوسائٹی کا تناستا ہ ہے کہ کھیل کے اصولوں پر اتفاق رانے ہو، جن کا اطلاق سب پر یکساں ہو اور یہ ان اصولوں کا لازمی تھامنا ہے۔ یہ بحث ہمیں اس نکتہ تک لے جاتی ہے، جس پر ہم آغاز میں بٹ کر رہے تھے کہ یہ گروپ بنیادی طور پے جمہوری ہیں یا شاید غیر جمہوری ہیں؟
لوئیس کانتوری امیرا یہ خیال ہے ڈاکٹر خورشید احمد اس سے اتفاق کریں گے، کہ صبح سے اب تک یہ آخری دو سوال شاید سب سے آسان سوال ہیں۔
خورشید احمد میرا خیال ہے کہ جس سوال کا بھی جواب دے سکتا ہوں، وہ آسان ہے۔ میں ابھی اس وقت ٹی الہد یہ آپ کو بہٹ، ارکان اور ووٹرز کی تعداد کے بارے میں اعداد و شمار نہیں دے سکتا۔ میرا خیال ہے کہ گذشتہ مہار عشروں میں اسلامی تحریکوں نے کیلیت اور کمیت دونوں لحاظ سے کچھ نہ کچھ ضرور حاصل کیا ہے۔ ان کے اثر و رسوخ میں امسالہ ہوا ہے۔ مسائل کو کہنے میں اور ساتھ ہی معاشرہ کو درپیش مسائل سے نبرد آنا ہونے کے طریقوں میں گہرائی پیدا ہوئی ہے۔ اگر چہ ان کے نئے گروپ بھی بنے ہیں، لیکن اس کے باوجود ان کے سیاسی و اخلاقی اثرات میں بھی اضافہ ہوا ہے۔ یہ میرا تاثر ہے۔ لیکن میں اس پوزیشن میں نہیں ہوں کہ ٹھوس امداد و شمار لا کر انہیں درست ثابت کر دوں۔ جہاں تک سول سوسائٹی کا تعلق ہے، مجھے کہنے کی اجازت دیجیے کہ ہم لوگ بعض وقت
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ایک وقتی لبش سے دو سرے کی طرف چل پڑتے ہیں۔ اس موضوع پر بیشتر بحث ہے اس قبیل کی محسوس ہوتی ہے۔ اسلام ایک ہم آہنگ سارہ لائم کرنے کے لیے آیا ہے۔ قبائل کے ایک ہجوم سے وہ ایسا سامرہ تعمیر کرنے میں کامیاب ہوا، جس میں کچھ اللہ ار باہم مشترک نہیں اور جو خشت طریقوں سے تنوع قبول کرنے کے لیے آمادہ تھا۔ میرا خیال ہے کہ معاشرے میں کچھ مسائل اور تناؤ ہمیشہ رہیں گے۔ اعلیٰ ترقی یافتہ مسافروں میں بھی جہاں تعلیم، دولت میں اضافہ، اور جمہوریت ترقی کے معیار ہیں، اخوان والتراق، ہا ہیں لڑائیوں اور کماؤ میں لابل لحاظ اضافہ ہوا ہے۔
اسلامی تحریک جوڑنے والی اور ہم آہنگی پیدا کرنے والی موت رہی ہے۔ لیکن لسلی اور سمائی تفریق نے بلاشبہ مسلم سائروں کے لیے مسائل پیدا کے ہیں۔ ہمیں یقین ہے کہ ہم اسلام کی جوڑنے کی طاقت سے ہی مسلم مسافروں کو متحد کر سکتے ہیں۔ مسلم دنیا میں غیر مسلموں کے حوالے سے، جس پر ہم اگلی نشست میں بات کریں گے، مسلم معاشروں کا پورا
ریکارڈ نہایت درخشاں ہے۔ مغرب نے سیاسی جمہوریت کے باب میں بہت کچھ حاصل کیا ہے، لیکن جہاں تک سوشل جمہوریت کا تعلق ہے، ابھی اسے بہت کچھ حاصل کرنا ہے۔ مغرب نے انسانی حقوق پر زور دیا ہے، لیکن اس کا سارا زور مرد کے حقوق پر ہی رہا ہے۔ مذہبی، فعالتی اور گروہی حقوق کے مجموعی مسئلے پر کوئی نام ترقی نہیں ہوئی ہے۔ نتیجہ یہ ہے کہ مغرب میں ہم سول سوسائٹی کا بہت غیر متوازن تصور رکھتے ہیں۔ اس کے لیے ماڈل تیار کرنے کی اہل علم کی کوششیں بے فائدہ نہیں ہیں، لیکن وہ اکسیر بھی لاہم نہیں کرتیں، جن کی ہم سب کو شاید توقع ہے۔ یہ خدا کھرا جواب ہے۔ اگر میں زم انداز میں اپنی بات نہیں کہہ سکا تو اس پر میری معذرت قبول فرمائیے۔ لیکن آپ کو مجھے اس کا قائل کرنا ہو گا کہ آج معاشرے کو جو مسائل درپیش ہیں، انہیں مل کرنے میں ان تجزیوں اور نمونوں کا کیا کردار ہے، جو ہم
مرتب کر رہے ہیں۔
اسلامی تحریکیں تاریخی تناظر میں
IN
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باب ششمر
مغرب میں مسلم اقلیتیں
خورشید احمد مجھے ذرا مختلف انداز سے بات کا آغاز کر لے رہیے۔ اکثریت اور اقلیت بنیادی طور پر آبادی کی گنتی سے متعلق تصورات ہیں۔ مجھے ان تصورات کے بارے میں اس لحاظ سے مشکل پیش آتی ہے کہ ایک نسلی اور سالی اقلیت بھی ہو سکتی ہے۔ امد اور شمار کی عمدہ تک، اس طرح کی اقلیت خاصی زمرے میں آتی ہے۔ لیکن مسلمان، ایک بالکل مختلف صورت حال پیش کرتے ہیں۔ وہ ایمان و عقیدہ کی بنیاد پر لائم ایک معاشرہ ہیں، جو کسی ناقابل تبدیل چیز مسئلارنگ، زبان، لسل پر مبنی نہیں ہے بلکہ پر ایک نوعیت کی تبدیل ہونے والی اللہیت ہے۔ اس طرح یہ اس زمرہ سے بالکل مختلف ہے جس پر ہم آج تک گفتگو کرتے آرہے ہیں۔ میرے ذہن میں کمیولٹ لٹر پر میں اللوتوں کا تذکرہ آتا ہے، الی آف نیشنز یا اس کے اقلیتی کمیٹی کو ارسال کردہ یادداشت میں اس پر جو بحث کی گئی ہے کا ان مسائل سے متعلق جو لٹر پر ہے سب ذہن میں آرہا ہے۔ جب کوئی مسلم اقلیت کی بات کرتا ہے تو میرے خیال میں واضح فرق ہوتا ہے۔ گذشتہ ناصے عرصے سے مغربی دنیا میں مسلمان موجود ہیں۔ مسلم دور کی پہلی صدی میں، یورپ میں اسلام جنوب کی طرف سے پہنچا۔ اس کے بعد سے مسلمان یورپ میں مسلسل موجود ہیں، خود اسپین میں، فرانس میں، اٹلی کے راستے سلی اور مشرقی یورپ میں بھی ان کی آبادیاں موجود ہیں۔ آج اسلام یورپ کا دوسرا بڑا مذہب ہے، تعداد میں اختلاف ہے، اگر ڈھائی سے نہیں کروڑ کے درمیان یہاں مسلمان ہیں۔ ان میں باہر سے آئے ہوئے بھی ہیں، اور مقامی بھی۔ ۱۳ ویں صدی سے وسطی یورپ خصوصاً بوسنیا، مقصد نہیں کو سروو الرانی اور ہنگری میں مسلمان موجود ہیں۔ مسلمانوں کے اندازے کے مطابق شمالی امریکہ میں ۲۰ لاکھ اور


وسطی اور جنوبی امریکہ میں مزید ۵۰، ۶۰ لاکھ ہیں۔ اسلام صرف باہر سے آنے والوں کا معاملہ نہیں ہے۔ جینا باہر سے آنے والوں کی لہریں بھی رہی ہیں۔ تاہم مسلمانوں کے وجود سے مغرب کی ٹھالتی، نظریاتی، معاشی حتی کہ سیاسی زندگی میں بہتری رونما ہوتی ہے۔ جو مسکہ پریشان کرتا ہے، وہ یہ امکان ہے کہ ہم میں سے کچھ مستقبل میں بالیں، انسانی اور نظریاتی نقطہ نظر کو فراموش کر کے محدود قومی، لسانی، اور نسلی نقطہ نظر سے سوچنے لگیں۔ میرے خیال میں ریاست ہائے متحدہ امریکہ ایک نہایت اہم تجربہ ہے۔ اس میں مختلف پس منظر اور مختلف تاریخی تجربے کے حامل، مختلف زبانیں بولنے والے، مختلف نہ ہیں روایات اور تہنہ ہیں پس منظر کے حامل افراد جمع ہیں اور اپنی سابقہ شناخت کو مٹائے بغیر ساتھ رہ کر ایک نئی شناخت بنا رہے ہیں۔ لوگوں کا ایک mosaic وجود میں آگیا ہے۔ ایک مسلمان کی حیثیت سے میں بھی اس تجربے میں شریک ہونا ہا ہتا ہوں۔ ہمیں معاشرے کا ایک کثیر پہلو قصور سامنے رکھنا چا ہے۔ چینیا ایک اتحاد کا عنصر اور مفادات کا اشتراک ہونا چاہیے، اس کے باوجود تنوع اور اختلاف کی کالی گنجائش ہونی چاہیے۔ جیسا پہلے بیان کیا گیا ہے، جمہوری اداروں کا ارتقا ہمیں ایسی سطح تک لے آیا ہے، جہاں سیاسی اختلاف کو تو درست تسلیم کر کے برداشت کیا جاتا ہے، لیکن تہنہ ہیں اور لسانی اختلالات حتی کہ نہ ہیں اختلالات کو تسلیم نہیں کیا جاتا۔ اس کے ساتھ ہی ساتھ قوم، قومی ریاست ، اس کے پڑوسیوں کے بارے میں عزائم اور ان سب کے مذہب اور نہ ہیں الکومتوں پر اثرات کے بارے میں بھی اور کرنا تا ہے۔ یہ سب جہتیں مغربی دنیا میں مسلم الکومتوں کے جامع مسکہ سے متعلق ہیں۔ میرا خیال ہے کہ انسانیت کا مستقبل وسیع تر تہنہ ہی استرنج ، گہری علمی بنیادوں اور وسیع روابط پر تعمیر ہونا ما ہے۔ مجھے امید ہے کہ مغربی دنیا اور مسلم دنیا میں زیادہ تعاون اور رابطہ ہو گا جس میں مغرب کی مسلم آبادیاں پل کا کام کریں گی اور مغربی دنیا اور مسلم دنیا کے درمیان سیاسی، معاشی اور ثقافتی رشتے قائم کرنے میں اہم کردار ادا کریں گی۔
عبدالوہاب حثیثی کثیر البستی کے بارے میں جس کا آپ نے ابھی ذکر کیا، میں کچھ
کھنا رہا ہوں گا۔ بین الاقوامی تعلقات، شمالی افریقہ اور خصوصاً شرق اوسط کے ایک طالب علم اور
۱۳۲
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پولیسر کی حیثیت سے میں لے اپنے اسلامی عقیدہ کے مطابق آلائیت کے ساتھ ایک ذاتی تعلق ظاہر کیا ہے۔ میں مسلمانوں کے اہل کتاب کے تصور کے بارے میں کچھ پوچھنا چاہوں گا۔ آپ کے خیال میں کیا یہ تصور اقوام متحدہ کے حقوق انسانی کے ہارڈ سے مطابقت رکھتا ہے ؟ کیا آج کسی انسان کی خوار دو مرد ہو یا موت اس کا مذہب کچھ بھی ہوں، بحیثیت انسان اس کے وقار کو تسلیم کرنا، یا برداشت کرنا کافی ہے۔ پروفیسر خورشید صاحب، میں آپ سے یہ سوال خاص طور ہے اس لیے پوہنا چاہتا ہوں کہ آج صبح آپ نے اسلامی عقیدہ کے احیا اور آلائی شہریت کا تصور پیش کیا۔ میں یہ سوالات اس لیے اٹھا رہا ہوں کہ جب میں نے چند سال قبل ایک عرب اور مسلمان کی حیثیت سے اسرائیل کا دورہ کیا، تو وہاں پر مجھے اس سے واسطہ پیش آیا تھا۔ وہاں ور جسے زیادہ سے زیادہ کھلے ذہن کا مظاہرہ کرنا پڑا۔ میں نے کہا : یہ ایک خود مختار یہودی ریاست ہے، اور ایک عرب کی حیثیت سے فطری طور پر مجھے اپنے للطيني بنوں اور بھائیوں کے حقوق سے رہا ہے، تین سے ملنے میں گیا تھا۔ اس تناظر میں
آپ رواداری کے قرآنی تصور کے بارے میں کیا کہتے ہیں؟
خورشید احمد کثیر جہتی کا تصور اسلامی نظام کا لارہی حصہ ہے، اس لیے یہ مستند ہے۔ اسی مفہوم میں رواداری کو تسلیم کیا جاتا ہے۔ لیکن مغرب میں اس کا جدار تھا ہوا، وہ ایک محدود تصور ہے۔ آج ہمیں ایک نئی صورت حال سے سابقہ در پیش ہے۔ میں کہتا ہوں کہ سوسائٹی کے تمام ارکان کو شہری حقوق دینا اسلامی تقاضوں کے مطابق ہے، خواہ ان کا مذہب کچھ بھی ہو۔ مگر ہمیں یہ یقینی بنانا ہوگا کہ دستور اللہ تعالی کی مطلق الحسنان حاکمیت کو اور قرآن کے ماخذ ہونے کو تسلیم کرے۔ میں ایک ایسے تصور کو پیش کر رہا ہوں کہ جہاں ہم محض جائے باہی کی حد تک نہیں، بلکہ ساتھ ساتھ زندگی گزارنے کی کوشش کریں۔ اگر مسلمان آگے بڑھ کر قیادت کریں تو یہ مستقبل کا نٹ ہو سکتا ہے۔ مجھے یقین ہے کہ اس سے دوسروں کو بھی تعلقات کے ایک نئے ماڈل کی طرف پیش قدمی کرنے کی تحریک لے
ی۔
ابراہیم ابو ربیع میرا سوال امریکہ کی مسلمان الکیت یا الکومتوں سے متعلق ہے۔ مجھے
مغرب میں مسلم اللبنین
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سوس ہوتا ہے کہ ہم کسی ایک ہم آہنگ مسلم اقلیت کے بارے میں بات نہیں کر سکتے، بلکہ ان کی دو مختلف اقسام ہیں۔ پہلی، مقامی خصوصا افریقی مسلم اقلیت، اور دوسری قسم باہر سے آئے ہوئے مسلمان۔ الطریقی مسلم الکیت کی حد تک ان کی تاریخ بتاتی ہے کہ انہیں غلامی اور نسل پرستی سے واسطہ رہا ہے۔ ان میں سے بعض نے ہو سکتا ہے کہ اسلام کو نظریاتی سہارے کی حیثیت سے دوبارہ دریات کیا ہو۔ یہ صحیح ہے کہ افریقی امریکیوں نے اسلام کو ایک عقائد کے نظام کے طور پر دریافت کیا ہے۔ لیکن اسلام کی نظریاتی حیثیت نے الطریقی آبادیوں کو سوسائٹی کے مرکزی دھارے سے بغاوت پر آمادہ کیا ہے۔ دوسری طرف باہر نے آئے ہوئے مسلمانوں نے آگے بڑھنے کا دوسرا راستہ اختیار کیا۔ کچھ باہر سے آئے سلمان معاشرے میں جذب ہو گئے۔ انہیں علامی یا سل پرستی سے واسطہ نہیں پڑا۔ مجھے لگتا ہے ہم باہر سے آئے مسلمانوں سے یہ نہیں کہہ رہے کہ مقامی مسلمانوں سے سیکھوں بلکہ ہم اس کے برعکس کہہ رہے ہیں؟
خورشید احمد: جہاں تک زمینی حقائق کا تعلق ہے آپ درست کہہ رہے ہیں۔ بلکہ اگر آپ مزید تجزیہ کریں تو ان دو بڑے دھاروں کے درمیان مزید کئی دھارے ملیں گے۔ لیکن جہاں تک میں سمجھتا ہوں ، یہاں اسلام کو حقیقی چیلنج بھی درپیش ہے کہ کیا ان مختلف النوع دھاروں سے ایک ہم آہنگ مسلم کمیونٹی تشکیل پاسکتی ہے؟ مجھے مکمل اعتماد ہے کہ ایسا ہو سکتا ہے اور انسانی معاشرے کے لیے نمونہ فراہم ہو سکتا ہے۔ الرین امریکی مسلم کمیونٹی گزشتہ چند عشروں میں تبدیلی کے مختلف مراحل سے گزری ہے۔ ان میں سے متعدد افراد سے میرے ذاتی روابط ہیں۔ میں نے محسوس کیا ہے کہ وہ اس مخصوص پس منظر سے، جو ایک زمانہ میں ان کی شناخت کا تعین کرتا تھا، آگے بڑھ آئے ہیں اور اب اسلام کی مالگیر اخوت کو قبول کر رہے ہیں۔ میرے نزدیک یہ ایک بڑا چیلنج ہے جو یہاں کی مسلم کمیونٹی کو در پیش ہے۔ اس ملک کے مسلمانوں اور مسلم قیادت کو اس میں کوئی حصہ ادا کرنا چا ہے۔ میں یہ بھی کہنا چاہوں گا کہ خود امریکی معاشرہ ایک نہیں بلکہ کئی برانوں سے گزر رہا ہے۔ اس ماحول میں مسلمان اتحاد اور ہم آہنگی کی قابل اعتبار بہتر مثال سے دوسروں کے لیے نمونہ پیش کر سکتے ہیں۔ ہمیں انجذاب کے پورے عمل پر از سر
المسلم
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نو غور کرنا چا ہے۔ اگر انجذاب کا مطلب یہ ہے کہ مسلمان اپنی تہہ ہیں شناخت کو گم کر کے یہاں کی تہذیب و ثقافت کا جزو بن جائیں تو مجھے اس پر بہت سے کرمی اور ذہنی تحفظات ہوں گے۔ اس کے بجائے میں یہ چاہوں گا کہ معاشرے کے مختلف رنگ اور استحکام کے کئی مراکز
ہوں۔ مسلمانوں کو جاننا چا ہے کہ وہ انجذاب کے عمل میں کس حد تک جاسکتے ہیں۔ کلف گرین شکریہ، میں بات کو ذرا زیادہ پھیلانا چاہوں گا۔ میرا خیال ہے کہ بیشتر مغربی سیکولر جمہوریتوں میں عیسائی ایک اقلیت ہیں، امریکہ اس میں ایک منفرد مثال ہے۔ اس سوال کے دو یا تین حصے، آپ کے عیسائیت اور سیکولرزم کے بارے میں خیالات سے متعلق ہیں۔ آج صبح آپ نے مغرب کے بارے میں اس طرح گفتگو کی کہ جیسے یہ کوئی اکائی ہے، شاید ایسا اختصار کی خاطر کہا گیا ہو۔ پھر آپ نے مسلم دنیا میں انیسویں صدی میں مغرب اور عیسائیت کے جڑواں اثرات کی بات کی۔ میرے سوال یہ ہیں: 1۔ کیا مغرب میں عیسائیت اور سیکولرزم پر آپ کا کوئی عمومی تبصرہ ہے ؟ ۲۔ کیا آپ سیکولرزم کو عیسائیت کے ارتقا کا نتیجہ کھتے ہیں یا آپ ان دونوں میں کوئی تضاد پاتے ہیں؟ ان مسائل پر آپ کا کیا نقطہ نظر ہے۔ ایک دوسرے طریقے سے اس بات کو یوں کیا جا سکتا ہے کہ آپ تاریخی طور پر مغربی سیکولرزم کی جڑیں کہاں تلاش کریں گے ؟ کیا آپ کے نزدیک، کئی مذہبوں کو مانے والوں کے لیے سیکولر ریاست کا کوئی متبادل ہے، جب کہ آپ کئی مذاہب کو تسلیم کرتے ہیں، اور سیکولرازم پر تنقید بھی کرتے ہیں؟
خورشید احمد میں کچھ باتیں سات سات کروں گا، امید ہے آپ بد مزہ نہ ہوں گے۔ میں تاریخ کا طالب علم بھی ہوں۔ میں اپنی بات میں غلط ہو سکتا ہوں لیکن میری ذاتی رائے یہ ہے کہ مغربی دنیا میں سیکولرزم کی کامیابی کا انحصار اس پر رہا ہے کہ سیکی قیادت نے حضرت عیسی اسلام کے بچے پیروکار کی حیثیت سے اپنے کردار کو ترک کر دیا۔
حضرت کیسے سلام کا پیغام بھی یہی تھا کہ تمام انسان اللہ کی رحمت میں آجائیں، زندگی کو خانوں میں تقسیم نہ کریں، بلکہ اس زندگی کو اپنے آٹا کی اطاعت میں گزاریں۔ وقت گزرنے کے ساتھ ساتھ تاریخی وجوہ کے سبب، جن کی تفصیل میں میں اس وقت نہیں جاؤں
مغرب میں مسلم اقلیتیں
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گار سمیت اور سیکولر قوتوں کے درمیان کشمکش رہی، بعض امور پر مسالت بھی ہوئی ، پھر عیسائیت اور عیسائیوں نے پہائی اختیار کر کے اپنا کردار سمیٹ لیا۔ عیسائیوں نے سیکولرزم کو قبول کرنا، اسے جائز قرار دینا، بلکہ اس کی سرپرستی کرنا شروع کر دیا۔ میرے نزدیک تب حالات نے یہ رخ اختیار کیا۔ ہم نے ان عیسائیوں کو، جو عیسائیوں کی طرح زندگی گزارنا چاہتے ہیں اور چاہتے ہیں کہ اللہ کی مرضی پوری ہو، مادیت اور سیکولر قوتوں سے لڑائی میں اپنا شریک کار کہا ہے۔ سیسائی مسلم کالہ کے حوالے سے گذشتہ برسوں میں، میں بے اور اکھا ہے کہ میں تمام السانوں تک پہنچنے، اپنی اقدار، اپنے تھانہ اور اپنے خیالات میں انہیں ٹریک کرنے کی ذمہ داری سے دستبردار نہیں ہو سکتا۔ میں یہ سمجھتا ہوں کہ اگر مسلمان، اچھے مسلمان، عیسائی اچھے عیسائی، اور یہودی اچھے یہودی بھی جائیں، تو یہ دنیا زندگی گزارنے کے لیے بہت بہتر جگہ ہو گی۔ اس طرح کا نقطہ نظر ہمیں اس پر امن جائے باہمی اور مل جل کر زندگی گزارنے کی طرف بڑھنے میں واقعی مددگار ہو گا، جس کا میں نے پہلے ذکر کیا ہے۔
سميع الاربان، میرا سوال غیر مسلم ممالک میں مسلمانوں کی حیثیت سے متعلق ہے، خصوصاً جب کہ وہ اقلیت میں ہوں شاید تاریخ میں یہ پہلا موقع ہے کہ مسلمانوں کو دار نان اسلام نہ ہونے کی صورت میں اپنے معاملات دیکھنا پڑ رہے ہیں۔ اس منفرد صورت حال کی وجہ سے انہیں خود اپنی لوہ تیار کرنا ہے۔ انہیں اپنی تاریخی روایات اور طے شدہ امور کو برسی مد نیک ترک کرنا ہو گا۔ اس کا مطلب یہ ہو سکتا ہے کہ مشرق کے بہت سے روایتی مسلمان اس بات کی مزاحمت کریں۔ مثال کے طور ہے، چند سال قبل، ڈاکٹر حسن ترابی نے روایت سے ہٹ کر ایک نئی رائے کا اظہار کیا تو حاضرین لے ان کی رائے کی قدر و اہمیت محسوس نہیں کی اور بناوت سی کر دی۔ بلا شبہ مسلمانوں کو اس ملک میں متعد د مسائل درپیش ہیں۔ مثال کے طور پر مسلمان عورتیں ہوں اور انہیں مسلمان شوہر نہ میں، تو پھر کیا کیا جائے گا؟ میں اس طرح کے بہت سے مسائل بیان کر سکتا ہوں جو مسلمانوں کو آج درپیش ہیں۔ ایک بات یہ بھی ہے کہ کہ فقہی مسالک میں فقہ کے ارتقاء کا تصور نہیں ہے۔ ایسی صورت میں ہم کیا کریں، جب کہ ہم مشرق کی فقہ کے خلاف نہ جا سکیں۔ میں وفاداری کے مسئلہ پر بھی
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وضاحت ہا ہوں گا۔ خلیج کی جنگ کے وقت مسلمانوں کو یہ مسئلہ پیش آیا۔ کچھ اس لیے شہریت اختیار نہیں کرتے کہ انہیں ملف وغیرہ اٹھانا پڑتا ہے۔ کسی سیکولر یا غیر مسلم ریاست کا شہری بن جانے والے مسلمانوں کو آپ کیا کہیں گے؟
خورشید احمد بہت بہت شکریہ اپنے لے کر باتیں ڈاکٹر کف گرین کے سوال کے حوالے سے کہنے دیں، جو اس وقت مجھ سے رہ گئی تھیں۔ وہ سوال ایک قومی ریاست (nation state) کے ماڈل اور اس کے متبادل سے متعلق تھا۔ میرا خیال ہے کہ قومی ریاست آج زیادہ غیر یقینی حالت میں ہے۔ سیاسی اور معاشی اتحاد کی شکلوں میں بالا تر ولا دار ہاں قائم ہو رہی ہیں۔ یہ عمل جاری ہے، اور قومی ریاست کا دور مروج شاید گذر چکا ہے۔ اس سے ریاست کی دوسری سیاسی مشکلوں کے اعمار کے امکانات بھی پیدا ہوئے ہیں۔ مومی ریاست، سیاس ارتقا کے ایک مرحلہ کی نمائندہ ہے۔ ہم اس سے گزر رہے ہیں، بلکہ آگے بڑھ گئے ہیں۔ جہاں تک ڈاکٹر سمیع اللہ ان کے سوال کا تعلق ہے، میں اس میں فقہ سے متعلق حصے کا جواب دینے کی اہلیت نہیں رکھتا۔ فقہ میں میر امطالعہ بہت زیادہ گہرا نہیں ہے اور مین مسائل پر مجھے اطمینان نہیں ہے میں رائے ظاہر کرنے کی جسارت نہیں کروں گا۔ لیکن میں یہ عرض کروں گا کہ یہ پہلا موقع نہیں ہے کہ مسلمان غیر مسلم ممالک میں رو رہے ہیں۔ مسلمان اسلام کے زیر اثر عرب کے ایک متحدہ ملک بننے سے پہلے مبٹہ میں موجود تھے۔ فقہ میں ایک تصور دار السان کا ہے جس کا اطلاق ان ممالک پر کیا جا سکتا ہے، جن کا مسلمانوں سے معاہدہ ہے۔ میرا خیال ہے کہ روایتی فقہ میں متعدد ماڈل موجود ہیں جن میں سے کسی کو اختیار کیا جا سکتا ہے۔ میں کسی بھی مسلک میں فقہ کی ترقی اور ارتقا کے حق میں ہوں، اگر پر لقہ کے خصوصی مسائل میری اہلیت کے دائرہ سے باہر ہیں۔
چارلس بشر ورتھ میں تھر بات کروں گا۔ بے بار بار خیال آتا ہے کہ یورپ کی نشاق ثانیہ کا واقعہ تنقید کی زد میں ہے۔ گوٹھولڈ ای لیسنگ (م ۰۱۷۸۱) ایک عجیب آدمی تھا۔ اس نے ایک جیب ڈرامہ والی سند نا تمن " لکھا ۔ ناتھن یہودی تھا۔ اسے جب
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ید علم میں مشرح الدین ایوبی کے سامنے پیش کیا گیا تو اس نے اہم کردار ادا کیا۔ نائن کی شہرت ایک دانشور کی تھی۔ مطرح اللہ بن ایوبی نے اس سے کہا کہ وہ اس بنیادی مسئلہ کو حل کرے کہ کون سا مذہب بہترین ہے۔ میں اس وقت تفصیلات میں نہیں پا رہا لینگ لے تاریخ میں رواداری کے علم بردار کی شہرت پائی۔ علمی دنیا سے علاقہ رکھنے کے باوجود pro-existence کا تصور میرے لیے نیا ہے۔ میں رواداری کا مفہوم کچھ کچھ کہتا ہوں۔ میں رواداری اور بقائے باہمی کے تعلق کو بھی سمجھتا ہوں لیکن میں pro-existence کو نہیں کجھ رہا۔ میں ہا ہوں گا کہ آپ اس پر اعمار خیال کریں۔
دوسری بات پر ہے کہ بجا طور پر امریکہ اور مغرب میں بہت سے مسائل ہیں۔ لیکن اس بات کی اہمیت تسلیم کرنا یا ہے کہ صرف سیکولر اسٹیٹ میں ہی اپنے گھر سے باہر تمام شهری بلا امتیاز ایک جیسے ہو سکتے ہیں۔ معلوم نہیں آپ اس کے بارے میں کیا کہیں گے، کیونکہ سیکولر ریاست کا متبادل غیر سیکولر ریاست ہے، جس میں شہریوں میں تفریق کی جائے روریات کا مال کی
گی۔
خورشید احمد دونوں سوالات کا ایک ہی جواب ہو سکتا ہے۔ اگر ہم مختلف شناختوں کو تسلیم کر کے ان کا احترام کرنے کے لیے تیار ہیں تو ہمیں اس کی ضرورت نہیں کہ ہم گھروں میں پناہ لیں اور کہیں کہ باہر ہم صرف اسی صورت میں پاسکتے ہیں کہ جب ہم سیکولر ہوں۔ اگر ہم دوسروں کو ، اپنے سے مختلف اوگوں کو قبول کرنے کے لیے تیار ہیں، تو بیسی بات ہے جسے میں pro-cxistence کرتا ہوں ۔ اگر آپ سیسائی ہیں تو آپ کو میسائی ہونے کا حق ہے۔ میں آپ کا بمینیت سیسانی احترام کرتا ہوں، خواہ آپ گھر میں ہوں، چہری میں ہوں بازار میں ہوں ہا پارلیمنٹ میں اس طرح میں توقع کرتا ہوں کہ بحیثیت مسلمان میرا بھی، گھر میں ہوں یا بازار میں، اس طرح احترام کیا جائے۔ pro-existence ہے جو رواداری اور جانے باری دونوں سے وسیع تر تصور ہے۔ میری نظروں میں مستقبل کا یہی تصور ہے۔ جان اینتلس میں امریکہ اور یورپ کی مسلم آبادیوں میں، اور مسلم دنیا میں اسلامی سیاسی تریکموں کے درمیان اسی تعلقات کی نوعیت پر آپ کی رائے ماہتا ہوں۔ میں جمہوریت
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کے مسئلہ پر بھی آپ کی رائے میں دلچسپی رکھتا ہوں۔ نیو یارک ٹائمز میں امریکہ کے مسلمانوں کے بارے میں ایک سلسلہ معنا میں شائع ہوا، جس میں ایک صاحب کے اس بیان کا حوالہ تھا کہ انہیں اس ملک میں جو آزادی اور جمہوریت حاصل ہے، مسلم دنیا میں حاصل نہیں ہے۔ کیا آزادی کا تصور انفرادی اور اجتماعی دونوں سطحوں پر اس حد تک مضبوط ہو چکا ہے کہ اسلامی سیاسی تحریکوں کی فکر کو متاثر کرے ؟
خورشید احمد ایماں تک میں جانتا ہیں کیولیٹ یا سوشلسٹ انٹر نیشنل کے طرز پر اسلامی انٹر نیشنل نہیں ہے۔ اسلامی سکیمیں اور گروہ خود مختار اور آزاد ہیں۔ ان کے کالزلوں کی سطح پر آپس میں روابط ہیں، کچھ مشترکہ پلیٹ فارم بھی ہیں۔ لیکن جہاں تک
میں جانتا ہوں کوئی انٹر نیشنل موجود نہیں ہے۔ جہاں تک جمہوریت کا تعلق ہے، ہم اس کے بعض پنوں کی بڑیسی امداد کرتے ہیں۔ یہ ایک حقیقت ہے کہ جمہوری عمل کے حوالے سے بہت سارے مسلم ممالک میں حالات اسے نہیں ہیں۔ بعض مسلم ملک مستر ترکی، پاکستان ہا ر کیا میں جمہوری عمل نسبتاً بہتر حال میں ہے۔ مسائل رہے ہیں، لیکن ہر ماں پیش رفت ہوئی ہے۔ بعض ممالک میں بظاہر جمهوری ادارے ہیں لیکن ان کی کوئی حقیقت نہیں ہے۔ اور بعض جگہ کملی آمریت اور بادشاہت ہے۔ میرا خیال ہے امریکہ اور یورپ میں بہت سے مسلمان اس لیے بھی آئے ہیں کہ اپنے ممالک میں وہ ظلم و استبداد کا شکار تھے۔ جس طرح یورپ سے بہت سے لوگ دنیا کے اس نے (امریکہ) میں اس لیے آنے کہ نہیں میدانوں کی وجہ سے وہاں زیر کتاب تھے۔ میں کہتا ہوں کہ بہت سے مسلمان میں مغرب میں آئے ہیں، واپس نہیں جائیں گے۔ اب وہ ان ممالک کے مستقل شہری اور باشندے ہیں۔ میرا یہ بھی احساس ہے کہ اسلامی تحریکوں نے مارد اپنے تجربات سے اور میں ظلم انہوں نے برداشت کیا ہے اس ہے، بہت کچھ کہا ہے۔ مغربی دنیا میں لانون کی حکمرانی، جمہوری اداروں اور انسانی حقوق کے احترام ، حکومت کی ہو اب وہی اور رائے عامہ سے حکومت کی تشکیل جیسے تصورات سے بہت کو سیکھتا ہے۔ یہ سب باتیں انسانیت کا مثبت کارنامہ ہیں۔ یہ اسلامی المدار کے مطابق ہیں مستقبل میں انسانیت کے مشترکہ سرماہ کی نمائندہ ہیں۔
اور چہ
مضراب دینی مسلم الخليليس
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باب ہفتم
احتتامی کلمات
جان دول
میں اس احساس کے ساتھ گفتگو کا آغاز کر رہا ہوں کہ اگر مجھے آج کے غیر معمولی تجربے کا خلاصہ بیان کرنا ہے، تو میرے نزدیک ایک ناممکن کام کو ممکن کر کے دکھانا ہے۔ ہم کہاں سے شروع کریں ؟ آج کی محفل میں بعض اوقات ایسے لیے بھی آئے کہ مجھے اپنی پسندیدہ کہانیوں میں سے ایک کھائی رو رو کر یاد آئی۔ آپ اسے گویا کہیں جو ہا یا ناصر الدین جوہا، یہ اس پر مصر ہے کہ آپ کا تعلق کہاں سے ہے۔ لیکن یہ ایک جوبا (Juha)
کھائی ہے۔ مجھے اندازہ ہے کہ آپ میں سے کسی افراد نے اسے پہلے بھی سنا ہو گا۔ ایک دفعہ جو ہا اپنے مکان میں بیٹھا تھا۔ دوسرے کمرے سے اس کی بیوی نے آواز دی اور کہا "جوہ! میرے ہاتھ سے دینار گر گیا ہے، اسے تلاش کرنے میں میری مدد کرو۔ جو بہا فور آہی صحن میں دوڑ کر گیا اور مٹی کریدنے لگا۔ اس کی بیوی چنی۔۔۔ ارے بے وقوف
یہاں باہر کیا کر رہے ہو دوستار تو یہاں گرا ہے ۔ جوہا نے جواب دیا ہاں ہے معلوم ہے، لیکن روشنی یہاں باہر بہت اچھی ہے"۔
بعض نکات پر مجھے یہ احساس ہوا کہ شاید ہم سب ایک ہی چیز تلاش کر رہے ہیں، مگر ہم یہ کہہ رہے ہیں کہ ہم جو چیز دیکھنا چاہ رہے ہیں، اس کے لیے میری روشنی تمہاری روشنی سے بہت بہتر ہے۔ اس سے اس صورت حال کی عکاسی ہوتی ہے، جس میں آج ہم ہیں اور جس کی طرف ڈاکٹر خورشید احمد نے بار بار متوجہ کیا۔ مثلاً آج صبح انہوں نے کہا کہ ہم ایک تبند ہی بر ان کی لپیٹ میں ہیں اور اس کا تقاضا ہے کہ ہم مطلقاً بالکل نئے سرے سے سوچیں، اور جائزہ لیں۔ محض جائزہ نہ لیں (not reviewing) بلکہ دوبارہ دیکھیں، اصلاح


نہ کریں بلکہ دوبارہ تعمیر (rofoming) کریں۔ رات کے کھالے پر ہم معنی تفریح کرنے کے ہائے تخلیق نو (ro-create) کریں۔ تجدید کی اصطلاح کے ساتھ ایک اچھی بات یہ ہے اس میں دہرے معنوں کا انگریز سی کے احمد TC کے مضرات کا احتمال نہیں ہے۔ تجدید ایک عمل ہے، جس کا مطلب کسی کام کو دوبارہ نہ کرنا (nor-rudoing) ہے ، ہمیں ایک نئی نظروں تا ہے۔ میں نئی نظر آج کی گفتگو کی ایک بہت ہے اور میں اس گفتگو میں اس کو اہمیت دینا کا ہتا ہوں۔
ہم مختلف موضوعات پر کئی حوالوں سے کشکوہ کرتے رہے مگر دراصل یہ سول مل کر رہے تھے کہ ہم جس صورت حال کا مشاہدہ کر رہے ہیں، اس کے بنیادی عوامل کیا ہیں ؟ آج صبح کے پہلے اجلاس میں جب ہم معاشیات پر گفتگو کر رہے تھے، تو یہ بات بہت واضح نظر آرہی تھی۔ ہماری برسی ملید بحث اس سوال کے گرد گھومتی رہی اور پھر اس پر مرکوز ہو گئی کہ سائنس کیا ہے، سوشل سائنس کیا ہے، مضمون (ڈسپلن) کیا ہے۔ معاشیات کیا
ہے اور کلیدی ربات یہ کہ حقیقی بنیادی عوامل کیا ہیں ؟ ہماری گفتگو کا الق نہایت دلچسپ تھا۔ ہم نے آغاز اخلاقی سوالات سے کیا اور اس تک آئے کہ معاشیات کا مضمون کیا ہے۔ مغربی معاشیات پر بحث میں بھی یہی باتیں سامنے آئیں۔ مغربی معاشیات پر گفتگو کرتے ہوئے ڈاکٹر خورشید احمد نے جن ماہرین کو بطور سند پیش کیا، یہ وہ نہ تھے جن کے حوالے یہاں موجود دوسرے سوشل سائنٹسٹ پیش کر رہے تھے۔ ڈاکٹر خورشید احمد نے مغربی ماہر معاشیات کیفتہ بولڈ نگ کا حوالہ دیا تھا۔ مجھے نہیں معلوم کہ آپ میں سے کتنے کینتھ بولڈ نگ کے نظریات کو پسند کرتے ہیں ۔ گھر یہ ایسا ہی ہے جیسے پرانے نالے میں امریکہ کے مڈل ویسٹ کے کسی mohodist کو اس بات پر قائل کیا جائے کہ رومن کیتھولک عیسائی ہوتے ہیں۔
ہم معاشیات کی بنیادی نوعیت، اس کے میکنزم اور طریق کار کے بارے میں گفتگو کر رہے تھے۔ اصل مسئلہ یہ ہے کہ اختلاف معاشیات کے کسی اصول پر نہیں، بلکہ اس ورلڈ ویو پر ہے جو اس کی پشت پر ہے۔ یہ بحث ہمارے ملک میں اور مغرب میں سوشل سائنسز کے اندر جاری ہے۔ یہی بحث اب عالمی سطح پر ہو رہی ہے۔ کیا کوئی ایسی سوشل سائنس ہے
۱۴۲
احیائے اسلام مسائل اور مستقبل کے امکانات


جو اقدار کے سائے میں غیر جانبدار ہو ؟ ڈاکٹر خورشید کا کہنا ہے کہ نہیں۔ اس کی وجہ دراللہ دے کا وہ تصور ہے، جو تجزیہ کی بنیاد ہے۔ اس صورت حال میں، مجھے ایک متروکہ اصطلاح استعمال کرنا ہے۔ یہ اس لیے کہ ہم اس وقت جس صورت حال سے دور ہار ہیں اور صرف علم معاشیات کی تشکیل نو نہیں ، صرف ورلڈ ویر میں معمولی تبدیلی بھی نہیں، وہ تو ایک مکمل انقلاب کی بات ہے، جو بنیادوں پر از سر نو طور کرنے کا کتا بنا کرتا ہے۔ مجھے ہارس پرور تھ سے یہ کہنا ہے کہ صرف نشاۃ ثانیہ کے انقلاب کا جائزہ نہیں لے رہے ہیں ، بلکہ قوم اور ، ریاست کی بٹ میں ہم ۱۶۳۸ء تک اور ۳۰ سالہ جنگ اور تحریک اصلاح کے یورپ پر اثرات تک واپس جارہے ہیں۔ ہوں ہی ہم اس ورلڈ ویو کے وسیع تناظر میں سوالات قائم کرنا شروع کرتے ہیں، در حقیقت ہم ان سوالات تک اپنی جماتے ہیں جو حقیقی ما بعد جدید (posit modem) لوگ ہ نہیں، جو سیو پارک ریویو آن بکس کو مضامین فروخت کر کے روزی کما رہے ہیں۔ پوچھ رہے ہیں۔ ہم اس دور کے ان غیر معمولی اہم مسائل پر بات کرلے لگتے ہیں جو اسٹیفن ٹولمن جیسے لوگ اپنی کتاب Cosmopolis میں جدید پیش نامہ کے عروج و زوال کے حوالے سے اٹھا ر ہے ہیں "۔
ان اہم مسائل پر ٹھوس بٹ کے بعد ہم اسلامی تحریکوں کے مسئلہ کی طرف آئے۔ یہاں ہم متعین امور پر بحث میں مصروف ہوئے، لیکن یہ امور ان سوالات سے متعلق تھے جو ہم ایک دوسرے سے ہو چھو رہے تھے۔ آپس کی گفتگو سے ہمیں معلومات بھی حاصل ہو رہی تھیں۔ یہاں بھی بحث کے دوران بین السطور، یہی سوال تھا کہ جب ہم اسلامی تحریکوں پر بحث
کرتے ہیں تو ہماری مراد در اصل کس سے ہوتی ہے۔ واقعات کے اس سلسلہ کی حقیقت کیا ہے ؟ اور یہ واقعات کس طرح ظہور پذیر ہوتے ہیں؟ ڈاکٹر خورشید لے عمومی احیائے اسلام، اس کی تعریف وغیرہ اور خصوص اسلامی تحریکوں کے بارے میں گفتگو کرتے ہوئے وہ تجربات بیان کیے، جن کا تعلق صرف ماضی کے دور جدید کے وسط با آغاز سے نہیں بلکہ اسلام تاریخ کے بدید دور سے قبل کے دور سے بھی تھا۔ ڈاکٹر خورشید ان امور کی بات کر رہے تھے جن میں تسلسل اور استحکام ہے۔ لیکن اسی
اختتامی کلمات
الف


کے پہلو بہ پہلو رہ نے مظاہر کی بات بھی کر رہے تھے۔ مجھے امید ہے کہ آپ میں سے کوئی بروس لارنس کو نہیں بتائے گا کہ میں نے یہ کہا ہے اس لیے کہ اس کا اسلامی بنیاد پرستی کے بارے میں نظریہ ہے کہ یہ جدید دور کا عمل ہے ۔ میری اور ان کی اس پر کئی دلپ شیں ہو چکی ہیں۔ ڈاکٹر خورشید نے ہمارے سامنے جو تجربات بیان کیے ، ان میں کچھ ندرت
اور اختراع ضرور تھی۔ اس طرح کی نشست کا انعقاد آج سے سو سال قبل مسکن نہ تھا۔ اپنے طلبہ کو تاریخ عالم پڑھاتے ہوئے میں یہ مثال دیتا ہوں کہ اوقات سفر اور جمع ہونے کی سہولتوں کے حوالے سے دیکھا جائے تو آج کی اقوام متحدہ ہے ے او کی امریکہ کی کانگریس کے برابر ہے۔ ذرا تصور کریں کہ جان ایڈمز کو لاڈلفیا سے بوسٹن آنے میں کتنا وقت لگا اور پھر اپنے سے سوال کریں کہ روسی صدر بورس پلس کو، سائبیریا سے نیو پارک آکر تقریر کرنے میں کتنا وقت لگے گا۔ اس پس منظر میں ڈاکٹر خورشید ہمیں بتاتے ہیں کہ پوری دنیا میں ایک اسلامی تحریک ہے، ضروری نہیں کہ وہ دنیا کے مختلف حصوں کے لیے علیحدہ ہو۔ میں آگے بڑھ کر یہ کہوں گا کہ تاریخی نقطہ نظر سے کیے جانے والے حالیہ سیاسی ساحث میں نسلی گروہ غیر متعین ہیں۔ اگر قوم پرستی کے ارتقا کے بارے میں بدید سیاسی نظر ہے، جیسے کہ وہ بینڈ کٹ اینڈرس کی کتاب Imagned Communities میں بیان ہوتے ہیں ، کوئی اہمیت رکھتے ہیں، میرے خیال میں اہمیت رکھتے ہیں ۔ تو لسلی کشنس، صرف ان افراد کی ذہنی ڈکشنری میں ہی متعین ہے جو گروہی مشکل میں جمع ہوتے ہیں۔ اگر یہ اپنے ذہنوں کے اندر داخل ہو کر اپنی ذہنی ڈکشنریوں کو تبدیل کر سکیں تو یہ نئے لی کنس پیدا کرنے کی طاقت رکھتے ہیں۔ ہم نے آج ایک ایسا دن گزارا ہے جس نے مکالس، بابت و سیامہ کی اہمیت واضح کی ہے۔ ہم نے آج جو مکالہ کیا ہے، اس لے، ہم میں ہر ایک کو، جو کچھ بھی ہم کر رہے ہیں، اس پر از سر نو غور و فکر کی اہمیت کی طرف متوجہ کیا ہے۔ ہم نے متعین تحریکوں اور لوگوں کے کام کے پہلوؤں پر بٹ کی ہے۔ اس کی برسی اہمیت ہے اور ہمیں اس نوعیت کی مسلمات کے تبادلہ کی ضرورت ہے۔ ہر مال، ہم نے مزید بات چیت کی اور اصل مسئلہ
الله
احیائے اسلام، مسائل اور مستقبل کے امکانات


کے بنیادی امور کے بارے میں سوالات اٹھائے میں کہنا ما ہوں گا کہ ہم اس سے بھی آگے بڑھے۔ خصوصاً بٹ کے آخری دور میں جب ہم طایہ کھیل کے تواللہ پر بھی بات نہیں کر رہے تھے۔ بلکہ ہم اس سے بھی زیادہ بنیادی مسائل تک آگئے تھے۔ اصل کھیل کیا ہے؟ ور کھیل کہا ہے جو تم اپنے معالب و یا مالی سالسو میں آج کھیل رہے ہیں۔ پرانے اپنے ولتوں میں کھیل اور او اللہ سب واضح ہوتے تھے ۔ ۲۵،۲۰ سال پہلے یہ ممکن تھا کہ مثبت کردار اور معاشی ترقی کے نظریے کے حوالے سے دور و فکر کیا جائے۔ ہر کوئی روسٹر کو پڑھ سکتا تھا، ہر کسی دوسرے اسٹو کے بارے میں سن کر یہ پوچھتا تھا کہ کون سارو ستر خود منتفی معاشی
اور پھر
ترقی تک جانے کی بات کر رہا ہے ۔ اب تو ہمیں یہ بھی یقین نہیں کہ کھیل ہے کیا۔ پرانے زمانے میں ہر شخص جانتا تھا کہ عمیل کیا ہے اور یہ کھیل ان اصطلاحات میں کھیل یہان کہا جاتا تھا، میں پر ڈاکٹر خورشید کو اعتراض ہے۔ پرانا کھیل بہوں کے پرانے مونوپلی (Monoply) کھیل کی طرح کا تھا۔ ہر شخص کو عواللہ کا علم تھا۔ آپ زیادہ ہوٹل، زیادہ مکان اور زیادہ رقم حاصل کر کے آگے بڑھنے تھے اور فیصلہ کر سکتے تھے کہ کون سا ملک ہار رہا ہے اور کون سا جیت رہا ہے۔ اب ہم ایک نصف دنیا میں ہیں۔ میں بچوں کے ایک دوسرے کھیل کی مثال دوں گا۔ ہم ایک ایسی دنیا میں ہیں، جو دو کارٹون کرداروں یعنی کالون اور پالیس کے بیس بال کھیل کی طرح سے ہے۔ کاٹون ایک ابتدائی سکول کی شخصیت ہے، جس کے پاس
کا نفر کا شہر ہے۔ باہیں اس کا ساتھی ہے۔ دونوں بیشتر وقت اپسی خیال دنیا میں رہتے اور کبھی کبھی میں ہال کھیل لیتے ہیں۔ جب یہ کھیلتے ہیں تو مجبو با بازی کر رہا ہوتا یا مہر مرکزی
شخصیت ہونا وہی اس وقت کے لیے کھیل کے قواعدہ طے کرتا ہے۔ ہم آج کل کانون اور باس کے بیس بال کھیل کی مانند دنیا میں ہیں۔ ہم کہتے ہیں کہ ہمیں قوامہ معلوم ہیں، یہاں نیم کہ دوسرے آدمی کو کھیلنے کا موقع ملتا ہے، اور پھر سب کو اللہ نے بننے لئے ہیں۔ ہم مسلسل تبدیلی کے عمل کی زد میں ہیں، ہم دراصل یہ معلوم کرنا چاہ رہے ہیں کہ ہر کھیل،
کھیل رہے ہیں، اس کی نوعیت کیا ہے ۔
میر اعمال ہے کہ ہم اور ہدیہ کے بعد کا دور میں اور یاد رکھیں کہ ہماری اسلامیات ہ ہم ہیں۔ اگر ان کا درست استعمال کرتا ہے تو ان کا مشترکہ مفہوم ہمیں طے کرنا ہوا ہے۔
اقلامی کلمات


کیا ابھی مستقبل میں کچھ وقت تک ہم قومی ریاست (nation state) کے تصور کے ساتھ وابستہ رہیں گے ؟ کیا قومی ریاست کا تصور بھر رہا ہے؟ توی ریاست کی اصطلاح کی طرح ہی رواداری کی اصطلاح کا مفہوم بھی ہمیں طے کرنا ہے۔ بحث کے دوران کسی نے کہا تھا کہ رواداری میں عدم مساوات کا تصور مخیر ہے۔ رواداری کا مطلب ہے کہ میں تم سے بہتر ہوں، لیکن ہمیں تمہارے وجود کو گوارا کر لوں گا ۔۔ یہ مساوات کے خلاف ہے۔ رواداری، اختران کو تسلیم کرنا ہے۔
اصل مسئلہ یہ ہے کہ ہم رواداری، قومی ریاست اور جدید دور کی اصطلاحات سے آگے بڑھ جائیں۔ میں ایک اور اصطلاح کی طرف بھی توجہ دالوں گا۔ آغاز میں ڈاکٹر خورشید لے ہمیں یاد دلایا تھا کہ ہم ایک تہنہ ہی بھر ان سے گزر رہے ہیں، یہ بات شاید درست ہے، لیکن میں وسیع تر حوالے سے یہ کھنا نہا ہوں گا کہ ہم تہذیب کے تنظیمی تصور کی جہت کے حوالے
ے ہر مال بر ان میں جتلا ہیں۔ برنا ڈلیوس کا یہ تصور کہ اسلام کے غضب (rage) کا سرچشمہ دو تہذیوں کا
تصادم ہے، بے معنی ہو جاتا ہے ، اگر آپ اپنی گزشتہ ایک گھنٹہ کی بٹ کو دیکھیں، جو مغربی دنیا کی مسلمان آبادیوں کے اور ان کے مستقبل کے بارے میں کی گئی ہے۔ میرا کھنا ہے کہ جب اسلام مشرق کے تہد ہی علاقے سے باہر آیا، تو ایک تہذیب کی حیثیت سے اس کی شناخت گم ہو گئی ۔ 10 ویں صدی تک اسلام کثیر تہذیبی عمل ہو گیا تھا۔ جنوبی ایشیا جشمول شرق اوسط، شمالی افریقہ، وسط ایشیاء ایک تہذیب سے زیادہ کچھ ہیں، یہ کثیر التہذیب ہیں۔ 10 ویں صدی تک اسلام ان حدود سے بہت آگے بڑھ گیا، جنہیں تاریخ کی کتا ہیں تهذیب قرار دیتی ہیں۔ نہ صرف یہ کہ یہ کثیر التہذیب ہی نہ تھا بلکہ تہذہ ہی لاؤ سے pluralistc شما، کیونکہ اس میں وہ معاشرے بھی تھے، جو خود ایک تہذیب تھے اور وہ ہیں جو کوئی تہذیب نہ رکھتے تھے۔ جب ہم ۱۵ دیں اور ۲۱ ویں صدی کے آغاز پر گروہوں اور سافروں کے درمیان تعلق کے مسئلہ کو اشعار ہے ہیں، تو ہم کو پاور کھنا ما ہے کہ ہم ایک ایسے دور سے گزر رہے ہیں، جب تنہ ہیں۔ بحران در اصل تہذیب کے تصور کے برقرار رہنے کا
بحران ہے۔
احیائے اسلام مسائل اور مستقبل کے امکانات


نہیں رواداری، قومی ریاست اور تہذیب سے آگے جانا ہاہے۔ ہمیں کل کی السانیت میں یک بانی کی آٹی حاصل ہونا چاہیے۔ کہانی کا احساس اور تنوع کی شناخت، حال
اور مستقبل کے سوال بن جاتے ہیں ہم سب ڈاکٹر خورشید احمد کے ممنون ہیں کہ انہوں نے ہمیں اس نوعیت کے طور و الے اس نوعیت طور کر کے لیے ایک اچھا آغاز دیا ہے۔ شکریہ۔ [ تخمیس
حواشی
ا معاشیات کے بارے میں آہستہ بولنگ کے نقطہ نظر کی مخالف کے لیے رکھیے
Kenneth E. Boulding, Beyond Economics (Ann Arber: University of Michigan Press, 1968; Kenneth E. Boulding, Evelinary Economics (Beverly Hills: Saga Publications, 1981); and Kanah E. Bruiting The World as a Total Sys ton (Bavarly Hills: Saga Publicuiuna 1915)
2 Stephen Toulinin, Canupulis: Tha Hidim Agents of Modernity (New Yor Free Press, 1990).
۔ مثال کے طور پر ان کے ہر پیر کری اولاد کے لیے رکھیے
Bruce B. Lawrence, Defenders of Cat: The Fundamentalist Revolt Against the Modern Age (New York: Harper & Row, 1919)
4. Benedict Anderson, limuzinal Communities Reflections on the Origin and Spread of Maloulion (Landan: Vana, 1913)
Rouow کے نام سے دو الرز Runawayne Restor . رشد اقتصادی ترکی کے درج تر ہے کا بہت زیادہ حوالہ رہا ہے۔ Rosrow .9 نے The Stages of Economic growth (1960 ,Cantiriture Cantridger Linivrnity Press) میں پیش کیا تھا۔
6. Bemand Lewis, "The Roow of Muslim Lay."The Atlantic, 266, no. 3 (Sep. tombar 1990).
اختتامی کلمات


اکثر آن شهریوری
یا اور سٹی آف سا تھ اور بیدار شما اکتر داریم .
دارت اور میری
یورسٹی آف انه وه ڈاکٹر بنوں شہری
کے بیرسٹی آف ساؤتھ قلعہ پا، تنہا
اکثر کالا
بہت یہاں شر کا . دکتر های دول
اہر کی آپ یہ سب تار . اکثر ماں کی بر شیر کی آن لوایم اکثر جمیل میریان
کا نہیں کی آگ سے نوار پیش شما
بو نہیں آنی آن میری پونا کنار کے
و یک درست و برشی
پالیسر خورشید احمد اسلام آباد پاکستان ڈاکٹر ڈیول فونیک پرنیورشی آن ساز کے انور پور شما فاکثر رمضان عبدالله
والے گل نے اسلام اسے اپنا انٹر پرائز ڈاکٹر راند تا نور
پرنیورسٹی آف ساؤتھ اور بنا لیا ڈاکٹر سارا دول
پر نہیں۔ کئی آن نیہ میں فائر اکثر کیا اعمال
یہ بارشی آن سارا تو اللہ ہار گیا جناب الصادل عبدالله
یورسٹی آف بعدی لی کار موال اب خیش یا تیری آیت الله الله ۲۰۹ ی کار کاست گستان
ات را کاری یکٹر تو نہیں کا نوری
اس انداری کہ ایں



10.
. ڈاکٹر مائیکل ہڈسن جارج ٹاؤن یونیورسٹی ڈاکٹر ممتاز احمد یونیورسٹی آف ہیمپٹن
. ڈاکٹر ولی نصر یونیورسٹی آف سان ڈیگو ڈاکٹر ولسنٹ کارنل ڈیوک یونیورسٹی
•
احیائے اسلام مسائل اور مستقبل کے امکانات


کتابیں
تصنیفات و تالیفات خورشید احمد
اردو
ه ادبیات مودودی، مرتب (لاہور اسٹک پیلی کیشنز ۱۹۶۹ در طبع سوم ۱۹۸۵)
ه کار در کار سنی لوب " ( تاریخ ادبیات مسلمانان پاکستان و ہند ، جلد ۱۰ صفحات ۲۶۱ تا ۱۳۷۶ مرتبہ سید ریاض کرو در جامعه
پنجاب، لاہور: ۱۹۷۳ء)
ه اسلامی تالون (خصوصی شماره چراغ راه تامر شب ، مصنف (کراچی اجرای راه ایلی کیشنز، بلد اول ۱۹۵۸ بلد دوم ۱۹۵۹) ه اسلامی نظریہ حیات ( کراچی یونیورسٹی آف کراچی ، ۱۹۶۰، طبع و ہم (۱۹۹۳) ه املان ناشتند پر ایک نظر (کراچی (۱۹۶۵)
پاکستان، بنگلہ دیش اور جنوبی ایشیا کی سیاست (کراچی المکتبہ کورس ۱۹۷۳ء) اکستان، بھارت اور عالم اسلام، اسلام آباد الٹی ٹیوٹ آف پالیسی اسٹڈیز ۱۹۸۳) اکستان میں آئین کی محدودین اور جمہوریت کا مسکن، کراچی ایکتاب معاد په ۱۱۹۷۳)
پاکستان میں جمہوریت کا احیاء اور مناسب نمائندگی، (اسلام آباد انسٹی ٹیوٹ آف پالیسی اسٹڈیز ۱۹۸۳) اکستان میں نفاذ اسلام، اسلام آباد انسٹی ٹیوٹ آف پالیسی اسٹڈیز ۱۱۹۸۳) پاکستانی سیاست اور آئین (اسلام آباد انسٹی ٹیوٹ آف الیسی اسٹڈیز، ۱۹۹۳) هیز کرد زندان، کراچی، چری راه پلی کیشنز، ۱۹۷۵، طبع سوم ، اسلام آباد یک پروموٹرن، ۱۹۹۵) ه تریک اسلامی (خصوصی شماره چریا راده ) ( کراچی اچماری راہ پبلی کیشن (۱۹۶۳) تحریک اسلامی : ایک تاریخ، (لاہور، احتساب پہلی کمیشن ۱۹۷۹)
ه نزیگ اسلامی در پیش قبیلنجی، اسلام آباد انسٹی ٹیوٹ آف پالیسی اسٹڈیز، ۱۹۹۳ء) ہ تحریک اسلام الشاہ ول اللہ سے علامہ اقبال تک، کراہی ادارہ مطبوعات طلبه، ۱۹۶۵ء) ه تعارف جماعت اسلامی پاکستان، کراچی جماعت اسلامی (۱۹۷۵)
ہ جسورت، پارلیمنٹ اور اسلام، اسلام آباد انسٹی ٹیوٹ آف میں اسٹڈیز، ۱۹۸۳) ه موشنزم (خصوصی شماره چراغ راه امر به مصنف (کرا ہی اسلک پسری اکبر دسی (۱۹۶۷)
تصنیفات و تالیفات خورشید احمد
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لوم السلام رای برون را میل کی ) (اس کتاب کا ترب مالی، مال اور گرمی میں ہر رہا ہے۔ و کراچی، کو ه کره نظر کی مشکلی که این مری راہ پبلی کیشنز (۱۹۷۷)
ه قرآن نمبر افسوس شماره شماره دا کی ، مرتب و مصنف براہ نعیم صنہ تھی، (ا ہوں ۔ ارو ما نیٹ پہلی کمیشن
1.40.44414
ه نظام تعلیم الله به روایت، مسائل، (اسلام آباد انسٹی ٹیوٹ آف انہیں اسٹے میں ۱۹۱۳ء) ه تک پاکستان افسوس شماره برای راه اکرادی برای اراده ملی گیشتر (1) ه تک پاکستان اور اسلام (کر ہی ایکشه گورس، (۱۳)
انگریزی
•An Analysis of the Munk Report, (Jamant-e-Jalami, 1956).
+Budyr 1980-81-Need for a New Strategy (Islamabad: Institute of Policy Sudic. 1980).
• Ecosonic Development in an Islamic Framework (Leicester. The Islamic Foundation, 1979).
⚫Euuys on Palistani Economy (Karachi: Urdu College. 1958). •Family Life lo fclom Leicester. The Islamic Foundation, 1974).
.Fanticum Intolerance and Islam (Lahore Islamic Publications Lud- 1956). . filan ond de Bea (Lahore Islamic Publication Lid. 1958)
+Ilam: In Ironing and Massage, ed. (Leicester. The Islamic Foundation, 1916). fisini Approach to Development (Islamabad Insitute of Policy Studio, 1994). Ilamic Perspectives Studies in Honor of Sayyid Abul A'la Mawdads, with Z L Antusi (Leicer. The Ilamic Foundation, 1979)
Lectives os Economics An Introductory Course (Kuruchi: Institute of Chartered Accounts, 1965).
•Molana Mawdu An Introduction to His Vision of Islam and Islamic Revie (Leitener. The Islamic Foundation, 1979)
•Palinur's Economic Challenge and the Budget (slamabad Institute of Poly Susicx, 1979).
Principles of Islamic Fiduration (Lahore Islamic Publication, 1967)
Proportional Reprcarnation and the Revival of the Political Procza (
Institute of Policy Studio, 1983).
•Proportional Representation, with M. Hassan and M. -Rehna (blamabad Institute of Policy Studio, 1980).
Studies in Irlamic Eronomics, od. (Leicester The Irlamic Foundation, 1989). Studies in the Family Law of Islam (Karachi Chiragh-e-Rab Publica, 1960).
احیائے اسلام مسائل اور مستقبل کے امکانات


•The lloid Qur'an An Introduction (Kutchi: Juniya-Falah Publications, 1965). •The Position of Woman in km, with N. Aful (Narobe The Llamic Foundation, 1967).
• The Prophet of Iskum, with A Anus (Karicht Jumiyal-Falah Publications, 1965).
•The Qur'an: Basic Teachings, with T. B. Living and ML. M. Alun (Leicester. The Llunic Foundation, 1979).
•The Religion of Llan (Ladere luni: Puteaux Lid. 1980).
•Towers Monetary and Fiscal Saten of Lilin (lub Institute of Ralicy Studies, 1981)
ابواب در
"A Muulim Roponse," in World Falls and the New Wild Order, ed., J. Gre- million et al (Washington latemigion Perce Colloquium, 1976).
• "Contemporary Economic ages and the Islamic Response," Von Herausgegeben and Kul L Kev, al. Pelioon 5 Years After Indepen dance (Haminer Deutsch Pristanisches Forum 1983).
"Krynutu Address," Za Amad ed. Furd Policy and Resource Allo- calon in Lakun (Llamabat Luana of Plicy Studies, 1983).
"Some Thoughts on 1 Strategy for Develiams Under an Islamic Acgi," in Ithun and Now buternational Economic Order: The Social Dimmi (Geneve International Institute for Lebeur Studies, 190
•The Nature of Lfamic kaupace" is John L Exposito, ed. Voice of Re- suren Lehm (New York: Oxford Unity Press, 1913).
زیمہ (انگریزی)
Abul- Alz. Mawchufi, for Court focial Political, Economic, Moral, and Religious Aspect, with Michahul Lines Frog Luer Idun Publications 1962)
1976).
+
Ethical Viewpois of Ithies (Laban: Iriumis Palacio, 1963). Irávnic Law and Corintios (Lalom: Islamic Punication, 1958). Traunie Way of Lift (L: Islamis Phili. 1950) Sick Nations of the Modern (Lahore Islamic Publication, 1966) The Road to Peace and Sabatos (Lillere The flantic Publicadora,
Towards Unterwoviny Irish (Lahon. Irântuis Publicist). Unity of the Main Wo (Law Hlavic Pihlice).
لعمليطان و نانیاهای خورشید احمد


Idd
احیائے اسلام پر منتخب کتابیات
آباد نام اندی، تاریخ جماعت اسلامی : پس مکلی و تاسیس
ترکستان میں مسلم مزاحت
وا ان کی سیاست الهيد
ه این ترائی مودودی اسلام اور جاہلیت اسلام کا سرچشمه لرت
ه ایرانی اعلی مودودی، اسلام کا سرچشه لرت
اسلامی حکومت کی طرح قائم ہوئی ہے ! اسلامی تعلام زندگی اور اس کے بنیادی تصورات
تجدید و احیائے دہی
تحریک اسلامی کی اخلاقی بنیا ہیں
جماعت اسلامی کا آن لائحہ عمل
جماعت اسلامی کا ملند، تاریخ اور لائحہ عمل جماعت اسلامی کے ۲۹ سال
۱۰ مائسن علی ندوی، تاریخ دعوت و عزیت (سات مصر ) سلم مسالک میں اسلامیت اور مغربیت کی کشمکش و اس کال جماعت اسلامی (۱۸۳۱۰۳۷)
رسول اکرم کی حکمت الطلاب
وا میں احسن اسلامی دعوت نہیں اور اس کا طریقہ کار و بن خول، تحریک اور اعدت
و ادت مولش بديع الزمان سعید نورسی
و جماعت اسلام پاکستان بردار جماعت اللہ مسے ) و جمیل احمد را تنظیم شخص المذكره سبک مواردی آلبی حصے)
احباله اسلام پر منتخب کتابات


احیائے اسلام پر منتخب کتابیات
ه آپار نام ہے کی، تاریخ جماعت اسلامی ، پس منظر و تاسیس
ترکستان میں مسلم مزاحت
ها ان تین سیاست الهيد
ه این ارائلی موردو میں اسلام اور جاہلیت اسلام کا سرچشه لوت
ه ایران اعلی مودودی اسلام کا سرچشه قرت
اسلامی حکوت کی طرح ظالم ہوئی ہے ؟ اسلامی عظام زندگی اور اس کے بنیادی تصریات
لجدید و احیائے دیں
تحریک اسلامی کی اخلاقی بنیادیں
جماعت اسلامی کا اند لائحہ عمل
جماعت اسلامی کا ملند، تاریخ اور لائحہ عمل
جماعت اسلامی کے ۲۹ سال
۲۱۰ اکن مل توی تاریخ دعوت و عزیت اسات حصے) مسلم ممالک میں اسلامیت اور مغربیت کی کشمکش
و اس کال جماعت اسلامی (۱۹۳۱۰۳۷-) رسول اکرم کی حکمت انقلاب
و امین احسن اصلامی دعوت دیں اور اس کا طریق کار ه بن طوال تحریک اور دعوت
و روت صوت بدیع الزمان سعید نورسی
و برات اسلامی پاکتانی برند سیاست له خمی) و جیل امروزال سلیم مستحق الذكره سبک مردران البر صے)
احالیه اسلام پر منتخب کابیان


ه باد ابر اسی وادی نیل کا قافله سخت جان حسن البناشید، حسن البنا شہید کی ڈائری ه خرم مراد "مسائل و افکار
لمحات
راج الدین باشی، سلیم منصور خطوط مودودی (در حصے) خلیل احمد مادی، اخوان المسلمون، تاریخ و دعوت سلیم منصور البدر
جب وہ ناظم اعلی تھے (چار حصے)
طلبہ تحریکیں (دو حصے)
مید قلب شید، جاده و منزل
وسائر انصاری، اسلام کی نشاہ ثانیہ اور مسلم خواتین کا کردار
صدر الدین اسلامی، اساس دین کی تعمیر
اسلامی تحریکوں کی ناکامی کے اسباب
فریضه اقامت دین
ه باش کا شمیری تاریخ تحریک اسلامی، جموں و کشمیر (در حصے) ه های دنی جدید نظریات کی شکست اور اسلامی نظام کی ضرورت ه عبد السید صدیقی، انسانیت کی تعمیر نو اور اسلام
مذہب اور تجدید مذہب
ه عبدالرحیم جماعت اسلامی مشرقی پاکستان
ملی باہ مزت بیگری، اسلام اور مشرق و مغرب کی تہذیبی کشمکش صلی گیلانی، روداد قفس (دو حصے)
مرتمانی یا دودں کی امانت عوام رسول پر تحریک مجاہدین
- سرگزشت مجاہدین
- سید احمد شهید
ه نام مصطفی تان، اقبال اور قرآن
المال کلیات اقبال (اردو)
ه کد رمضان البوطی، ترکی کا مرد مجاہد ه کرد علی قصوری، مشاہدات کابل و یاغستان
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ه کند پوست بھٹ مولانا مودودی اپنی اور دوسروں کی نظر میں
ور مصطفی عمران، احیائے اسلام، نئے محاذ ، نئے مسائل
هل يعقوب طاہر تحریک اسلامی اور اس کے مخالفیں ه مریم جمیل اسلام ایک نظریہ ایک تحریک
و مسعود عالم ندوی، برصغیر ہند و پاکستان میں اسلامی تحریک کی تاریخ دنیائے اسلام کی موجودہ اسلامی تحریکیں
محمد بن عبدالرباب
ہندستان کی پہلی اسلامی تحریک
ه نعیم صدیقی، المردودي
ولتی ملی، مولانا مودودی اور ان کا عہد
• Abd, Abdur Rahman., Sayyed Maududi Faces the Death Sentene (Lahore: Is- lamic Publications 1978).
• Abdol-Malek, A., Intellectual Creativity and Endogenous Culture (Tokyo: United Nations University Press, 1978).
Abidin, A.Z., The Political Thought of Hasan al-Banna, Islamic Studies, (3), Fall 1989, pp. 219-37.
. Abou al-Haj, R., Formation of the Modern State: The Ottoman Empire Sixteenth to Eighteenth Centuries (State University of New York Press, 1991).
Abu Amr, Z., "Hamas: A Historical and Political Background," Journal of Palestine Studies, (4), Summer 1993.
Abu-Lughod, I., ed., Arab Studies Quarterly: Special Issue on the Islamic Alternative, Spring 1982.
.Abu-Rabi, I., Sayyid Quib: From Religious Realion to Radical Social Criticismu The Islamic Quarterly, Second Quarter 1984. pp. 103-26.
. Discourse, Pawer, and Ideology in Modern Islamic Revivalism, The Muslin World, July-October 1991, pp. 283-98.
Secularization, Islam, and the Future of the Arab World: A Derivative Discourse," Pauples Mediterraneens, (July-September 1992), pp. 177-91
Intellectual Origins of Islamic Resurgence in the Modern Arab World
(Albany: State University of New York Press).
Adams, C., Islam and Modernism in Egypt: A Study of the Modern Reform Movement Inaugurated by Muhammad Abduh (London: Oxford University Press, 1933).
• Adonis ('Ali Ahmad Sa'id), Reflections on the Manifestations of Intellectual Backwardness in Arab Society, CEMAM Reports, 1974, pp. 25-35.
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میاد ابو سر وادی نیل کا قائلہ سخت جای حسن البناشید حسن البنا شہیدکی ڈائری خرم مراد "مسائل و افکار
لمحات
ه ربیع الدین ہائی اسلیم منصور خطوط مودودی اور حصے)
خلیل احمد مادی، اخوان المسلموی، تاریخ و دعوت
منصور البدر
جب وہ ناظم اعلی تھے اچار حصے)
طلبه تحریکیں (در حصے)
میز قلب شهید جاده و منزل
وسائر انصاری، اسلام کی نشاہ ثانیہ اور مسلم خراتیی کا کردار
ه صدر الدین اسلامی اساس دین کی تعمیر
اسلامی تحریکوں کی ناکامی کے اسباب
فریضه اقامت دیں
ه باش کا شمیری تاریخ تحریک اسلامی، جموں و کشمیر (در حصے) اس دلی جدید نظریات کی شکست اور اسلامی نظام کی ضرورت عبد السید صدیقی انسانیت کی تعمیرنو اور اسلام
مذہب اور تجدید مذہب
ه عبدالرحیم، جماعت اسلامی مشرقی پاکستان
و ملی باہ عزت بیگری، اسلام اور مشرق و مغرب کی تہلیبی کشمکش مل گیلانی ، روداد نفس (در حصے)
ه همر تلمسانی، یا دودں کی امانت ه تمام رسول پر تحریک مجاہدین
- سرگزشت مجاہدین
- سید احمد شهید
ه نوم مسلنی نان، اقبال اور قرآن اقبال، کلیات اقبال (اردو) محمد رمضان البوطی، ترکی کا مردِ مجاہد کد ملی قصوری، مشاہدات کابل و یاغستان
١٥٦
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وار پوست بٹ مولانا مودودی اپنی اور دوسروں کی نظر میں و کو معطلی طمان، احیائے اسلام، نئے محاذ، نئے مسائل
ور یعقوب طاہر، تحریک اسلامی اور اس کے مخالفیں مریم جمیل اسلام ایک نظریہ، ایک تحریک
و مسعود عالم ندوی، برصغیر ہند و پاکستان میں اسلامی تحریک کی تاریخ دنیائے اسلام کی موجودہ اسلامی تحریکیں
. محمد بن عبدالوہاب
ہندستان کی پہلی اسلامی تحریک
نعیم صدیقی، المردودي
ہ نئی ملی، مولانا مودودی اور ان کا عہد
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